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હા 

રક. “જ” સછા: ૦૦ થા, 

નોધ - આ પુસ્તક જ્ઞાનનિધિમાંથી પ્રકાશિત થયું છે. માટે 
ગૂહસ્થોએ એની માલિકી કરવી હોય તો પુસ્તકની કિમત 
જ્ઞાનખાતે ચૂકવવો. 



પ્રકાશકીય..... 
વિ. સ ૨૦૫૦ નુ, શ્રીસૂરિમન્ત્ર પંચપ્રસ્થાન આરાધક પૂજ્યપાદ આચાર્ય ભગવંત શ્રીમદ્ વિજય 

જયશેખરસૂરીશ્વરજી મ. સા. આદિ ઠાણા ૧૨ નું ચાતુર્માસ, મુંબઇ ગોરેગામ નિવાસી શા. જુહારમલજી મનરૂપજી 

સાકરેયા પરિવાર (રાજ ચરલી વાળા) તરફથી, સુશ્રાવક ચંદનમલજી વગેરેની વર્ષોની સાત્રહ વિનતીને માન 

આપીને પાલીતાણા મુકામે શ્રી સાંડેરાવ જિનેન્દ્રભુવનમાં શ્રીશત્રુંજયતપ, વર્ધમાનતપ પાયા, પ્રતિદિન 

મિરિરાજની સ્પર્શના વગેરે અનેક આરાધનાઔથી સભર થયું. - 

જુદા જુદા ૭૨ ગામોના લગભગ ૨૩૦ આરાધકોની વિવિધ આરાધનાઓના શિખર રૂપે ચાતુર્માસ 

આયોજક સઘવી પરિવાર તરફથી પ્રભુભક્તિનો ભવ્ય મહોત્સવ થયો - શ્રીસરિમન્ત્ર મહાપૂજન, શ્રી 

જયતળાટીના અઢાર અભિષેક વગેરે અનૃષ્ઠાનો ભવ્ય થયાં, 
આ ચાતુર્માસ દરમ્યાન પૂજ્યપાદ આચાર્ય ભગવંતે શ્રીસુરિમન્ત્રની પંચપ્રસ્થાનની પાચમી વારની 

આશાધના નિર્વિઘ્નતયા સુદર રીતે પૂર્ણ કરી, એના પૂર્ણાહતિ પ્રસંગે પાલીતાણામાં અન્યાન્ય સ્થળે બિરાજમાન 
અનેક આચાર્ય ભગવતો વગેરે મહાત્માઓની ઉપસ્થિતિમાં , તેઓશ્રીના , “શ્રીસૂરિમન્ત્રના જે પટ્ટ પર પૂ. આ. 

મહારાજે પાચ વાર પાચ પાચ પીઠિકાની આરાધના કરી એ પટ્ટ હવે વિશ્ષિષ્ટ રીતે મન્ત્રમય-પ્રભાવક બની 
ગયો કહેવાય માટે એ પુન. ભક્તિભાવ પૂર્વક બોલી બોલીને વહોરાવવો જોઇએ” વગેરે સૂચનાનુસારે ચઢાવો 
થયો અને સુરિમન્ત્ર આરાધક પૂજ્યપાદ આ. ભગવંતશ્રીના સંપર્ડથી ધર્મ માર્ગે જોડાયેલા મુંબઇ -મુલુડ નિવાસી 
શ્રી કકશોર માલદે- શ્રી નવિનભાઇ મારુ એ સારી બોલી બોલી એ પટ્ટ પૃજ્યશ્રીને વદોરાવવાનો લાભ લીધો. 
જ્ઞાનદ્રવ્યની આ ઉપજ તેમજ ચાતુર્માસમાં અન્ય પણ થયેલી ઉપ ૪નો શીધ્ર સદુપયોગ થાય એ માટે શ્રી સાંડેરાવ 

જિનેન્દ્ર ભુવનના ટ્રસ્ટીઓએ પ્રસ્તુત પુસ્તકના ખર્ચનો લાભ “કાનો “નિર્ણય કર્યો તદનુસાર, આ ચાતુર્માસમાં 
થયેલ જ્ઞાનદ્રવ્યની ઉપજમાથી આ પુસ્તક પ્રકાશિત થઇ રહ્યુ છે. 

આ સુદર ગ્રન્થના રર્ચાયેતા મહોપાધ્યાય શ્રીયશોવિજયજી મહારાજ , ભાવાનુવાદ કર્તા - સંપાદક પૂજ્યપાદ 
મુનિરાજશ્રી અભયશેખરવિજય ગણિવરના_ ચરણોમા ભાવભરી વન્દના. આ પુસ્તકનું સુદર ટાઇપ સેટીંગ 
કરી આપનાર શ્રી મહાવીર જૈન આરાધના કેન્દ્રના કોમ્પ્યુટર સેક્શનના, કેતન શાહ વગેરેને ધન્યવાદ. 

સ્વકીય જ્ઞા્નાનિધિનો આવો સુદર અનુમોદનીય લાભ લેવા બદલ શ્રી સાંડેરાવ જિનેન્દ્ર ભવન-ટ્રસ્ટ, 
પાલીતાણાને પણ ખૂબ-ખૂબ ધન્યવાદ.. ર 

મહોપાધ્યાય શ્રીયશોવિજયજી મહારાજના આ મહત્ત્વના ગ્રન્થના સ્વાધ્યાય દ્વારા સહુ કોઇ આત્મહિત 
સાધે એવી શુભેચ્છા . 

નોંધ; સ'સ્કૃતમાં વ નું" વચલુ પાખખદ બરાબર ન લિ. દિવ્યદર્શન ટ્રસ્ટ વતી 
ઊઠવાથી છૂ જેવુ વ ચાય છે. ત્યાં આગળ , કુમારપાળ વિ. શાહ 
પાછળના સન્દ્ભથી ત્ર નણી લેવે. 



મહાજનો યેન ગતઃ સ પન્થાઃ 

(પ્રસ્તાવના) 
આ ન્યાયને મહામહોપાધ્યાયજીએ જેમા સાર્થક કર્યો છે તે ગ્રન્થ દ્વાત્રિશદ્ દ્વાત્રિશિકા. તાર્કિક શ્રેષ્ઠ શ્રી 

સિદ્ધસેન દિવાકરસૂરિ મહારાજાએ બત્રીશ શ્લોકની બનેલી બત્રીશી રચી અષ્ટક, પોડશક, વિશિકા અને 
પંચાશક જેઓના હાલ પણ ઉપલબ્ધ છે તે ૧૪૪૪ ગ્રન્થોના પ્રણેતા શ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજાએ બત્રીશી પણ 
રચી હશે એવી કલ્પના અશક્ય નથી કલિકાલ સર્વજ્ઞ શ્રી હેમચંદ્રસૃરિ મહારાજાએ પણ બત્રીશીઓ ૨ચી છે. 
મહાજનોએ કડારેલા આ માર્ગે ન્યાય વિશારદ ન્યાયાચાર્ય મહામહોપાધ્યાયજીએ પણ પદાર્પણ કરી એક નહીં, 
બે નહી, બત્રીશ-બત્રીશ બત્રીશીઓની હૃદયગમ રચના કરી છે. ગ્રન્થના નામ અનુસાર બત્રીશેય પ્રકરણોમાં 
બત્રીશ-બત્રીશ મૂળ શ્લોકો છે, ન ન્યૂન- ન અધિક. આમા વળી એક વિશેષતા એ છે કે દરેક બત્રીશીના અતિમ 
શ્લોકમા “પરમાનન્દ' શબ્દ વણાયેલો છે આ થઇ મૂળબગ્રન્થની વાત. એના પ૨ ઉપાધ્યાયજી મહારાજે 
“તત્તવાર્ઘદીપિકા' નામની સ્વોપજ્ઞ વૃત્તિ રચી છે સ્વોપજ્ઞ વૃત્તિનુ નામ તત્ત્વાર્ઘદીપિકા છે એ, પ્રશસ્તિના નીચેના 
શ્લોક પરથી જણાય છે-- 

યશોવિગયનામ્ના તસ્વરળાવમોઝલેવિના | દ્વાત્રિશજાના વિવૃતિશ્વછે તત્તાર્થવીપિજા | | 
કેટલાક મૂળ શ્લોકો પર વિસ્તૃત વૃત્તિ છે. તો કેટલાક પર સક્ષિપ્ત અવચૂરિ જેવી. કેટલાક શ્લોકની વૃત્તિમાં 

સાક્ષી પાઠો જ ટાકીને અભિપ્રેતાર્થ જણાવ્યો છે તો કેટલાક શ્લોકોની વૃત્તિમાં માત્ર દિક્પ્રદર્શન કરી વિસ્તાર 
માટે અન્ય ગ્રન્થોનો અતિદેશ કરી દીધો છે. આ અન્ય ગ્રન્થો તરીકે બહુધા સ્વકીય જ ધર્મપરીક્ષા, સ્યાદ્વાદ 
કલ્પલતા , ઉપદેશ રહસ્ય વગેરે ગ્રન્થો છે. સંખ્યાબધ શ્લોકો ૫૨ તો “સ્પષ્ટ*' ઇત્યાદિ કહીને વૃત્તિ જ રચી નથી... 
યાવત્ બત્રીશમી બત્રીશીના તો એકે ય શ્લોક પર વૃત્તિ નથી વળી ૮૦ ટકા થીય વધુ શ્લોકોની અવતરણિકા 
કરી નથી. વૃત્તિ ગ્રન્થયની આ બધી પ્રથમ નજરે આંખે ચઢતી વાતો કહી. 

અધ્યાત્મસારમાં ઉપાધ્યાયજી મહારાજાએ કહ્યું છે કે- 
શાહ્ાત્વરિસતા લમ્યજૂ તળાલાવાસ્વ ઘીમતામ્ | ્ ણદાનુમવવોમાસ્ત પ્રદ્ધિયા જાયપિ યૂવે |18 ।। 
આમા શાસ્ત્ર, પ્રાજ્ઞપુરુષોનો સપ્રદાય અને સ્વકીય ઈહા એ ત્રણ ગ્રન્થ ગ્રથનના જે 500102 બતાવ્યા છે 

તેનો સ્પષ્ટ વ્યાપાર પ્રસ્તૃત ગ્રન્થમાં જોવા મળે છે અષ્ટક પ્રકરણ, ષોડશક પ્રકરણ, યોગદષ્ટિ સમુચ્ચય, 
યોગબિન્દુ અને પાતજલયોગદર્શન મુખ્યતયા આ પાંચ ગ્રન્થોમાંથી જાણવા મળેલી વાતોનો , સંપ્રદાય અને 
સ્વકીય ઈહા અનુસારે પ્રસ્તુત ગ્રન્થમાં સંક્ષેપ યા વિસ્તાર કરવામા આવ્યો છે. એટલે કે તે તે મૃળ શાસ્ત્રમા 
જ જેનો વિસ્તાર સુસ્પષ્ટ છે તેનો અહી માત્ર સંક્ષેપથી જ ઉલ્લેખ કર્યો છે. જે જે વાતનો પોતાને વધુ સ્પષ્ટ 
વિસ્તાર કરવાનો સપ્રદાય અને સ્વકીય વિચારણા-સ્ફરણાને અનુસારે અવસર મળ્યો તેનો તેનો અહી વિસ્તાર 
કરાયો છે. એટલે ઘડીકમા એમ લાગે છે કે અષ્ટક-પોડશક વગેરેનો આ સમરીગ્રન્થ છે. તો ક્યારેક એમ લાગે 
કે જુદા જુદા શાસ્ત્રોમા કહેલા તે તે સદર્ભના પ્રતિપાદનોનો આ સંકલના ગ્રન્થ છે. દા. ત યોગબિન્દુના અમુક 
અધિકારથી બત્રીશીનો પ્રારભ થયો હોય, વચ્ચે પાછો એનો જ સમાન સંદર્ભવાળો અન્ય અધિકાર આવી જાય, 
પછી એના જ સદર્ભવાળો પાતજલ યોગદર્શનનો સદર્ભ આવે, પછી યોગદૃષ્ટિ સમુચ્ચયનો થોડો અધિકાર 
આવે,પાછો યોગબિન્દુનો મૂળ અધિકાર ચાલુ થઇ જાય. આવી આવી રીતે અષ્ટક-પોડશક વગેરેના અધિકારો 
માટે પણ જાણવુ. એમાં વળી વચ્ચે વચ્ચે ક્યારેક આગમપાઠોના સદર્ભથી પણ પ્રસ્તુત અધિકારનુ સમર્થન હોય, 
અન્યાન્ય ગ્રન્થોના સમાન સંદર્ભવાળા અધિકારોનું આ સંકલન પદાર્થોની ધારણા કરી પૂર્વાપર અનુસંધાન 
કરવાની ઉપાધ્યાયજી મહારાજની કુશળ પ્રતિભાને જષ્યાવનારું માપક યંત્ર છે. વળી ક્યારેક તો એમ લાગે 



ઝુ આ કોઇ ટીપ્પણ ગ્રન્થ છે, એટલે કે જેમ આચાર્ય ભગવંત શ્રી મુનિચન્દ્રસૂરિ મહારાજાએ કમ્મપયડી ચૃષ્ી 

પર વિષમપદ ટીપ્પણ કર્યું છે- ચૃહિંગત તે તે બાબતોનું હેતુ વગેરે બતાવવા દ્વારા સ્પષ્ટીકરણ કર્યું છે તેમ 

ઉપરોક્ત ગ્રન્થોના તે તે અધિકારોની અમુક અમુક બાબતો પર વિશેષ પ્રકાશ પાથરવા ટીપ્પણની રચના કરી 

ન હોય એવો આ ગ્રન્થ છે. ફેર એટલો છે કે અભિપ્રેત તે તે અધિકારોનો એક સળગ ગ્રન્થ જો હોત તો મને 

એમ લાગે છે કે તેઓએ. એવી ટીપ્પણ જ રચી લીધી હોત, પણ એવો સળંગ ગ્રન્થ ન હોવાથી સ્વસંકલના 

અનસારે એ એ ગ્રન્થાધિકારોને ગોઠવી આ નવો ગ્રન્થ રચ્યો છે અને વિશેષ બાબતો પર પ્રકાશ પાથર્યો છે. 

_ ૧૪૪૪ ગ્રન્થોના પ્રણેતા યાકિની મહત્તરાસૂનુ સૃરિ પુરંદર આચાર્યશ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજાએ ઉપલબ્ધ 

આગમાંદિ શાસ્ત્રોમાં ન મળતી અથવા 4િર્દેશમાત્ર રૂપે મળતી ઘણી બાબતો પર સ્વકીય માર્ગાનુસારી પ્રજ્ઞાના 

પ્રભાવે સુંદર પ્રકાશ પાડ્યો - શકા/સમાધાન દ્વારા ઘણી બાબતોનુ યથાર્થ નિર્ણયાત્મક પ્રરૂપણ કર્યું - કેટલીય 

આગમિક બાબતોને ઢહેતૃવાદની કસોટી પર ચઢાવી તર્ડપૂર્ણ સિદ્ધ કરી, કેટલાંય માંલિક નિરૂપણો અને 

નિષ્કર્ષોથી જિજ્ઞાસુઓની જિજ્ઞાસાને તૃપ્ત કરી છે એ જ રીતે ઉપાધ્યાયજી મહારાજે શાસ્ત્રીય બાબતો અંગે 

ઢગલાબધ નિષ્કર્ષો , મૌલિક સુસંવાદી પ્રરૂપણાઓ, આગમિક બાબતોનું સતર્ક પ્રરૂપણ - નિર્દોષ લક્ષણો - શાસ્ત્ર 

વચનોના તાત્પર્ય વગેરે પ્રરૂપવા દ્વારા જિજ્ઞાસુઓને સાનંદ આશ્ચર્યના અફાટ સમુદ્રમાં ગરકાવ ડરી દીધા છે. 
આ બાબતની પ્રસ્તુત બત્રીશી ગ્રન્થમા ઠેર ઠેર પ્રતીતિ થયા વિના રહેતી નથી. એ જ રીતે હરેભદ્ઠસુરિ મહારાજે 
મૂળ ગ્રન્થમા ટૂકમા પ્રરૂપેલી વાતોને ઉપાધ્યાયજી મહારાજે હેતુપ્રદર્શન વગેરે કરીને વધુ સુસ્પષ્ટ કરી છે. પૂર્વ 
વૃત્તિકારે વિભાગીકરણાદિ પૂર્વક એનુ વિત્રદ વિવેચન કદાચ ન કર્યું હોય તેવું વિભાગીકરણ પૂર્વક વિવેચન 
કરેલુ પણ આ ગ્રન્થમાં જોવા મળે છે જેમ કે ચોથી જિનમહત્ત્વ હ્વાત્રિંશિકામા પ્રભુના સવત્સરીદાન અંગે એક 
વાત આવે છે કે પ્રભુનો પ્રભાવ જ એવો હોય છે કે જીવો સંતોષ સુખવાળા બને છે આમા સંતોષસુખનું એવું 
પૃઘક્કરણ કરી દેખાડ્યુ છે કે “ધન ગ્રહણ કરવાની ઇચ્છા ઉભી કરનાર કર્મ જેઓનુ સોપક્રમ હોય તેઓને 
અનિચ્છારૂપ સતોષ અને તે કર્મ જેઓનુ નિરુપક્રમ હોય તેઓને પરિમિત ઇચ્છારૂપ સતોપ થાય છે. આ 
વિભાગીકરણથી જ એ દાનનો સર્વથા અભાવ થઇ જવાની શંકાનું પણ નિરાકરણ કરી દીધુ છે. અને અસંખ્ય 
દાનની અસંભાવનાનુ પણ સમર્થન કરી દીધુ છે. 

શ્રીહરિભદ્રસૃરિ મહારાજાની પ્રરૂપેલી વાતોનું, તેમના પછી ઉભા થયેલા પૂર્વપક્ષોનું કે અન્ય સંભવિત 
શંકાઓનુ નિરાકરણ કરીને સમર્થન કર્યું છે, તેમજ વધુ સ્પષ્ટીકરણ કર્યું છે. 

સ્વમાન્ય પૂર્વપ્રાપ્તવાતોની ન્યૃનતા વિગેરેનો પરિહાર કરી પૂર્ણતા કરવાનુ પણ ઉપાધ્યાયજી મહારાજ 
ચૃક્તા નથી જેમકે “પરમાત્મા ધ્વસ્તદોપ હોય છે' એની સિદ્ધિ માટે શ્રી સમન્તભદ્રોક્ત અનુમાન કે જેનો આકાર 
આવો અપાયો છે -- કો'ક આત્મામા દોષ અને આવરણની હાનિ સપૂર્ણ થાય છે, કેમ કે તારતમ્યવાળી હોય 
છે, જેમ કે સ્વર્ણમલક્ષય-- આમાં પક્ષ વગેરેનો વિચાર કરતા બાધ અને અસિદ્ધિ દોષ આવે છે તેનું પ્રદર્શન 
કરી શકા સમાધાન કરવા દ્વારા નિષ્કર્ય કાઢી આપ્યો છે કે “દોષત્વ અને આવરણત્વ નિ*શેષ ક્ષીણ થતા પદાર્થમાં 
રહેલ છે. કેમ કે અંશત" ક્ષીણ થતા પદાર્થમાં રહેલી જાતિરૂપ છે જેમ કે સ્વર્ણમલત્વ” આવો અનમાન પ્રયોગ 
લેવાથી કોઇ દોષ રહેતો નથી. ક 
પ મહત્તરાસનુ શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજે ઉપલબ્ધ આગમાદિમા જોવા ન મળતા જે પદાર્થોનું 

રનના શાસ્ત્રમાથી જેનશાસ્ત્રોમા સમતવાર રૂપે પ્રરૂપણ કર્યું છે. તે પદાર્થોનો ( જેમ કે શ્રુતજ્ઞાન, 
ચિન્તાજ્ઞાન, ભાવનાજ્ઞાન, પદાર્થ, વાક્યાર્થ, મહાવાક્યાર્થ, એદપર્યાર્થ વગેરે. ) તેઓના તે તે ગ્રન્થના 
પ પી પ સ પણ તેઓએ કે અન્ય કોઇ ગ્રન્થકારે એ 
સિય વ પ ી ક જ પ ઉલ્લેખ કરેલો હોય એવું પ્રાયઃ જોવા મળ્યું 
મ પમ હારાજના ગ્રન્થો. એટલે એમ કહી શકાય કે ઉપાધ્યાયજી મહારાજે 

સ “ુવધુસમર્વન અને વધુ પ્રચાર/પ્રસાર કર્યા છે. પ્રસ્તુત ગ્રન્થ તો એવા પદાર્થોનો 



જ દરિયો છે. આ સ્પષ્ટ થાય એ માટે બત્રીશે બત્રીશીમા મુખ્યતયા કયા કયા ગ્રન્થાધિકારોનો અધિકાર છે 
તે જોઇએ- 

૧, દાન બત્રીશી : અનેક ગ્રન્થગત દાનવિષયક પ્રરૂપણનુ મૌલિક સકલન.. દાન અગેની વ્યવસ્થા એક પ્રકરણમાં 

આ રીતે અન્યત્ર ક્યાય પ્રાય જોવા મળતી નથી ૨૭ મું અષ્ટક 

૨. દેશના : પ્રથમ ષોડશક, ૧૦ મુ ષોડશક, ૨૧ મુ અષ્ટક, ર જુ ષોડશક 

૩, માર્ગ : ધર્મરત્નપ્રકરણ, ઉપદેશમાલા, મૌલિક 

૪. જિન મહત્ત્વ : અષ્ટક ૨૯ વગેરે 

પ. ભક્તિ : ષોડશક ૬/૭/૮/૯ 

કં.સાધુસામગ્ર્ય : ૯ મું જ્ઞાનાષ્ટક, પ મું ભિક્ષાષ્ટક, ડ ડુ સર્વસપત્કરી ભિક્ષાષ્ટક, ૧૦ મું વૈરાગ્યાખ્ટક,૨૨ મું ભાવશુદ્ધિ 

વિચારાષ્ટક, ૨૩ મુ શાસનમાલિન્યનિષેધાષ્ટક-(અશતઃ) 
૭, ધર્મયવસ્થા : ૧૭ મું માસભક્ષણદૂષણાષ્ટક, ૧૮ મુ માંસભક્ષકમતદૂષણાષ્ટક, ૧૯ મુ મદ્યપાનદૃષણાષ્ટક, ૨૦ 

મુ મૈથુનદૂષણાષ્ટક, ૧૧ મું તપોડષ્ટક. 
૮. વાદ બત્રીશી : ૧૨ વાદાષ્ટક, ૧૩ ધર્મવાદાષ્ટક, ૧૪ એકાન્તનિત્યપક્ષ ખડનાષ્ટક, ૧૫ એકાન્ત અનિત્યપક્ષ 

ક ખંડનાષ્ટક, ૧૬ નિત્યાનિત્યપક્ષ મડનાષ્ટક 

૯. કથાબત્રીશી : ઠાણાગ ૪ કથાનો અધિકાર, દશવૈકાલિક નિર્યુક્તિ - ક્ષુલ્લિકાચારકથાધ્યયન 

૧૦. યોગલક્ષણ બત્રીશી : યોગબિદુ ૮૬ થી ૯૧, ૩ જુ ષોડશક, યોગબિદુ ૯ર થી ૯૬, યોગબિદુ ૩૪૯ થી ૩૫૧ 

૧૧. પાતંજલ યોગલક્ષણ : પાતજલ યોગદર્શન 
૧૨. પૂર્વસેવા : યોગબિદુ ૧૦૯ થી ૧૩૯, ૧૬૪ થી ૧૭૦ 

૧૩. મુક્ત્યહ્ેષપ્રાધાન્ય : યોગબિદુ ૧૪૦ થી ૧૬૩, ૧૭૩ થી ૧૭૭ 
૧૪. અપુનર્બન્ધક : યોગબિદુ ૧૭૮ થી ૧૮૯, ૧૯૩ થી ૨૨૦, ૨૩૨ થી ૨૫૧ 

૧૫. સમ્યગ્દૃષ્ટિ : યોગબિદુ ૨૫૩ થી ૨૭૨, મૌલિક 
૧૩. ઈશાનુગ્રહ : પાતજલ યોગદર્શન, યોગબિદુ ૩૦૦ થી ૩૧૬ 

૧૭. દૈવપુરુષકાર : યોર્ગબિદુ ૩૧૮ થી ૩૫૭ માથી બહુભાગ 

૧૮. યોગભેદ : યોગબિદુ ૩૫૮ થી ૩૬૭, ષોડશક ૧૩, ષોડશક ૧૪ 

૧૯. યોગવિવેક : યોગદૃષ્ટિ સમુચ્ચય ૨ થી ૧૦, યોગબિદુ ૩૬૯ થી ૩૭૮, યૌગદૃષ્ટિ સમુચ્ચય ૨૦૯ થી ૨૨૧ 

૨૦. યોગાવતાર : પાતજલ યોગદર્શન, યોગબિદુ ૪૧૫ થી ૪૨૪, યોગદૃષ્ટિ સમુચ્ચય ૧૩ થી ૨૦ 

૨૧. મિત્રા : યોગ્દૃષ્ટિ સમુચ્ચય ૨૧ થી ૪૦, પાતજલ યોગદર્શન 

૨૨. તારાદિત્રય ,: યોગદષ્ટિ સમુચ્ચય ૪૧ થી ૭૮, પાતંજલ યોગદર્શન 

૨૩. કુતર્કગ્રહનિવૃત્તિ : યોગબિદુ ૬૬-૬૭, યોગદૃષ્ટિ સમુચ્યય ૮૬ થી ૧૪૮ 

૨૪. સદ્દષ્ટિ : યોગદૃષ્ટિ સમુચ્ચય ૧૫૪ થી ૧૮૨ 

૨૫. ક્લેશહાનોપાય : પાતજલ યોગદર્શન, મૌલિક 

૨૭. યોગમાહાત્મ્ય : પાતજલ યોગદર્શન 

૨૭. ભિક્ષુ : મૌલિક - દશવૈકાલિક નિર્યુક્તિનો થોડો અધિકાર 

૨૮. દીક્ષા : ષોડશક - ૧૨, ષોડશક ૧૦ 

૨૯. વિનય : શ્રીદશર્વૈકાલિકસૂત્ર, વિવિધ પ્રકરણો 

૩૭૦. કેવલિભુક્તિ વ્યવસ્થાપન : શ્રી શાસ્ત્રવાર્તા સમુચ્ચય, શ્રી સ્યાદ્ઘાદ રત્નાકરાદિ ગ્રન્થો, તથા સ્વકીય અધ્યાત્મમત 



પરીક્ષા વગેરે ગ્રન્થો 

૩૧, મુક્તિ : ઉપર મુજબ 

૩૨. સજ્જનસ્તુતિ : મૌલિક 

વિવિધ વિષયોનો વિસ્તાર ધરાવતા આ વિશાલ ગ્રન્થની પ્રથમ આઠ બત્રીશીઓનો આ પુસ્તકમા સમાવેશ 

કરવામા આવ્યો છે જો કે આ આઠ બત્રીશીઓના ભાવાનુવાદનુ લખાણ મે વર્ષો પૂર્વે કરેલુ. પણ આટલે સુધી 

પહોચવામા ચાર પાચ સ્થાનો એવા આવ્યા કે જેની પક્તિ સતોપપ્રદ રીતે બેસતી નહોતી ને આ જ કારણસર 

આગળ લખવાનો ઉત્સાહ મોળો પડી ગયો, કામ ખોરભે પડ્યુ. પણ આ જે લખાણ તૈયાર થયેલુ એને વાચનારા 

અનેક મહાત્માઓનું વારવાર સૂચન આવ્યુ કે આટલુ તો પ્રકાશિત કરાવી જ ધો એટલે ફરીથી કામ હાથ 

પર લીધુ પેલા દુર્ગમસ્થાનો પર પુન અનેકશ વિચાર કર્યો બીજા પણ અનેક વિદ્વાનોને એ સ્થાનો પૂછાવ્યા 

એ અનેક વિદ્ધાનોના અભિપ્રાયો, ને મારી વિચારણા. . બધુ અનુસધાન કરી જે અર્થ મને જેવો ઉચિત લાગ્યો 

છે એ પ્રમાણે આ પુસ્તકમા લીધો છે સભવ છે પૂજ્ય ઉપાધ્યાયજી મહારાજના અર્થગભીર અભિપ્રાયને હુ 
ન પણ પકડી શક્યો હોઉં કે ઓછો વત્તો પકડી શક્યો હોઉ કે ક્યાક તો ભભિત્ર અભિપ્રાય જ પકડયો હોય. 
આમાનુ જે કાઇ અનુચિત થયુ હોય તેના હાર્દિક મિચ્છામિ દુક્કડમ્ પૂર્વક સઢકાર આપનાર એ વિદ્ઠાનોનો 

હાર્દિક આભાર 
પુર્વે જે લખાણ કરેલુ તે સપુર્ણ લખાણને સયમલક્ષી નિત્યએકાસણ તપોયુક્ત પૂજ્યપાદ આ ભગવત શ્રીમદ્ 

વિજય જગચન્દ્રસૂ. મ. સાહેબે સાદ્યન્ત તપાસી આપ્યુ છે ને અનેક બહુમૂલ્ય સૂચનો જણાવ્યા છે જે ક્યારેય 
નહી વિસરાય 

પાછળથી જે થોડું લખાણ ઉમેર્યું છે તેને પૂજ્યપાદ ગચ્છાધિપતિ સિદ્ધાન્ત દિવાકર આ. ભગવત શ્રીમદ્ 
વિજય જયઘોષસૂ. મ. સાહેબે જોઇ આપવા કૃપા કરી છે તેઓ શ્રીમદ્ના તો અનેક ઉપકારો સદૈવ સ્મરણીય 
છે 

સિદ્ધાન્ત મહોદધિ, કર્મસાહિત્યનિષ્ણાત, બ્રહ્મચર્યમૂર્તિ સ્વ પૂજ્યપાદ પ્રેમસૂરીશ્વરજી મહારાજા; 
વર્ધમાનતપોનિધિ, હજારો યુવાનોને જ્ઞાન-ક્રેયામય ધર્મમાર્ગે જોડનાર આભિનવ પ્રયોગ-શિબિરના આદ્ય 
પ્રેરણા-વાથના દાતા, મને જ્ઞાન-સંયમાદિ દાતા સ્વ પૂજ્યપાદ ભુવનભાનુસૂરીશ્વરજી મહારાજા; સહજાનદી , 
અધ્યાત્મરસિક , કર્મસાહિત્યમર્મજ્ઞ સ્વ પૂજ્યપાદ ધર્મજિતસૂરીશ્વરજી મહારાજા; શ્રી સૂરિમન્ત્ર પચ પ્રસ્્થાનની 
પાચવાર આરાધના કરનાર પ્રભુ ભક્તિરસિક પૂજ્યપાદ ગુરુદેવ શ્રી જયશેખરસૂરીશ્વરજી મહારાજા... 

અનેક ગુણગણ સમૃદ્ધ આ સુવિહિત ગીતાર્થ ગુરુઓની પરપરા મને પ્રાપ્ત થઇ છે એ મારુ પરમ સૌભાગ્ય 
છે આ પૂજ્યોની સતત વરસી રહેલી કૃપાદૃષ્ટિ જ મારી શક્તિ અને કલ્પના બહારનું પણ આવુ સાહિત્ય 
સર્જન કરાવે છે 

સહવર્તી મહાત્માઓનો અનેકવિધ સહકાર તો ક્યારેય ભૂલાય એવો નથી 
આ ભાવાનુવાદમા છવ્મસ્થતા, અનાભોગ,, પ્રમાદ વગેરેના કારણે, પરમ પવિત્ર શ્રીજિનાજ્ઞાને પ્રતિકૂળ 

જે કાઇ પ્રસ્તુત થયુ હોય એ બદલ મિચ્છામિ દુક્કડમ્ દેવા પૂર્વક મધ્યસ્થ બહુશ્રુત વિઠ્ધાનોને એનુ સશોધન 
કરવા અને મને જણાવવા વિનપ્રભાવે વિનતી કરું છુ 

તથા ઉપાધ્યાયજી મહારાજની આ અદ્ભુત કૃતિના રહસ્યો પામવા માટે જિજ્ઞાસુઓ આ ભાવાનુવાદનો 
સહારો લઇ મારા પ્રયાસને સાર્થક કરો એવી પ્રાર્થના સાથે વિરમુ છુ. 

અનત સિદ્ધઆત્માઓની સાધનાભૂમિ , 
પાલીતાણા 

વિ.સ ૨૦૫૦ 

મુનિ અભયશેખર વિજય ગણી 
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સવિગ્નપાક્ષિકને ઇચ્છાયોગનો સંભવ .. 

ક ૦ « « »# ક 

દ્વિવિધ બાલતા . ર જ ૦-૨૫ 

સવિગ્નપક્ષ એ ત્રીજો માર્ગ ..... .. .. 
માર્ગબત્રીશી અગે કેટલીક વિચારણા .. 
(૪) જિનમહત્ત્વદ્વાત્રિશિકા 
મહત્ત્બુદ્ધિથી ધર્મજનન . . 

સંવાદીવચન એ મહત્ત્વ . 
વિશિષ્ટ ઔદયિકભાવ પણ મહત્ત્વ પ્રયોજક 
વિશિષ્ટસ્વભાવ પ્રયુક્ત મહત્ત્વ 
નિત્યનિર્દોષતા મહત્ત્વપ્રયોજક નથી 
દોપષધ્વસમા લાઘવ ર 

શ્રીસમન્તભદ્રાચાર્યોક્ત અનુમાન 
એ અનુમાનનો પરિષ્કાર .. .. ... 

જગત્કર્તૃત્વવિચાર 
કર્તુજન્યતાવચ્છેદક કોણ? 
કૃતિત્વને અવચ્છેદક માનવામાં લાઘવ . .. 

ધૃતિજનક ઈશ્વર નથી 
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પરિમિતદાનદાતા વીતરાગ મહાન્ નથી-ભૌદ્ધયત૧ ૧૪ 
પરિમિતદાનનું કારણ . . સડ 
યાચકાભાવનુ કારણ .... ........ ₹: હ 3૪ 

સાવત્સરિકદાન પણ એક કલ્પ .... 
પ્રભુવીરના અભિગ્રહનુ ઔચિત્ય 
રાજ્યપ્રદાનાદિનુ ઔચિત્ય . 
કુશલ ચિત્તની અસભવિતતા 
પરમાનંદ સપત્તિનુ બીજ-પ્રભુભક્તિ . .... 
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-૧૨૧ 
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જિનમહત્ત્વદ્ાત્રિશિકા અગે કઇક વિચારણા 

(૫) ભક્તિદ્રાત્રિશિકા 

જેનર્માદેરનેર્માણના અધિકારી વગેરે. 

જિનબિબ નિર્માણવિધિ 

ભાવશુદ્ધિ અને મન્ત્રન્યાસ 

ત્રિવિધ પ્રતિષ્ઠા 

૧સ્૭ 

૧૨૯ 

૧૩૩ 

૧૩૪ 

૧૩૭ 

સ્વાત્મામા થતી પ્રતિષ્ઠા જ મુખ્ય હોવામા પ્રથમ હેતુ 

સ્વાત્મામા મતી પ્રતિષ્ઠા જુ મુખ્ય હોવામા બીજો હે 

પ્રતિમામા ઉપચરિતભાવરૂપ પ્રતિષ્ઠા 

પ્રતિમામા વીતરાગનુ સનિધાન અસભ વિત 

સખડન નવ્યનૈયર્યાયેકમત 

તત્તવચિત્તામણિકારમતનિરાસ 

બલિ વગેરે વિધાનની આવશ્યકતા 

૧૩૭ 

૧ સ 

૧૪૦ 

"૧૪૨ 

૧૪૪ 

૧૪૫ 

૧૪૭ 

સિદ્ધાવસ્થધ્ને ઉદ્દેશીને પણ અભિપેકર્પદેની યોગ્યતા 

પચોપચારાંદિ પૃજા 
સ્તોત્રપૃજા 
ત્રિવિધ યોગસારા પૂજા , 
પૂજામાં હિસા, છતા લાભ 
સાધુ પૃજાના અનધિકારી 
પજામા હિંસાશકીને નુક્શાન 

ભક્તિદ્વાત્રિશિકા અગે કઇક ઉદ્બોધન 
(૬) સાધુસામગ્રયદ્વાત્રિશિકા 
જ્ઞાનના ત્રણ પ્રકાર 
જ્ઞાનના સ્વામી વગેરે 
જ્ઞાનના લિગો ર 
કાર્યભેદે કારણભેદ આવશ્યક 
સર્વસપત્કરી ભિક્ષા 
પોરુષધની ભિક્ષા 
વૃત્તિ ભિક્ષા .. 
પ્રથર્માભિક્ષાથી સાધુસામગ્ર 
અસકલ્પિતપિડપ્રાપ્તિ અશક્ય-શકા 
સકલ્પિતર્ષિડ કોને કહેવાય?-સમાધાન 
સાધુધર્મ અઆતિદુષ્ક૨ છે 
ત્રિવિધ વૈરાગ્ય 
દુ-ખગલત વૈરાગ્ય 
મોહગભલિંત વૈરાગ્ય 

૧૪૯ 

૧૫૦ 

૧૫૧ 

૧૫૨ 

૧૫૩ 

૧૫૪ 

૧૫૭ 

૧૫૯ 

૧૬૧ 

૧૬૩ 

૧૬૫ 

૧૬૭ 
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૧૭૦ 
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૧૭૨ 

૧૭૩ 

૧૭૪ 

૧૭૫ 

૧૭૭ 

૧૭૮ 

૧૭૮ 

જ્ઞાનગલિંત વૈરાગ્ય 
ગુણવત્પારતન્ત્યની આવશ્યકતા . 
સાધુસામગ્યદ્વાત્રિશિકા અગે કઇક વિશેપ 

(૭) ધર્મચવસ્થાદ્રાત્રિશિકા 
માસમાં ભક્ષ્યતાસાધક બૌદ્ધ અનુમાન . 
એ અનુમાનમા ઉભયથા દોય . . 
માસ શા માટે અભક્ષ્ય? . 
દ્વિજ મત 
નિપેધ-વિધાનની પૂર્વપક્ષીય વ્ય વ્યવસ્થા 
એ વ્યવસ્થાની દુષ્ટતા-ઉત્તરપક્ષ .. .. 
અન્ય શકા-સમાધાન 

મઘપાનમા દોપો 

મૈથુનના દોપો ર 
ગૃહસ્થધર્મની નિમ્નતા 
મડલતન્ત્રવાદી મત 
બોધશૂન્ય દયા ઇષ્ટ નથી 
ધ્યા અગેનુ તત્ત્વજ્ઞાન . 
હિંસા-અણિસા અંગે વિવિધનયાભિપ્રાય 
હિંસા-અહિસા અગે નિશ્ચય-વ્યવહાર . 

ત્રિવિધ શુદ્ધ નિશ્ચય 

(૮) વાદદ્રાત્રિશિકા 
શુષ્કવાદ 
વિવાદ. .. .. 

ધર્મવાદ 
ધર્મવાદનો વિષય ર 

પ્રમાણલક્ષણાદિની નિરુપયોગિતા 

ઉદયનાચાર્યદત્ત ઉપાલભ 

એ ઉપાલભની અયોગ્યતા 

લક્ષણને કેવલવ્યતિરેકી ન મનાય . 

મનોયોગધ્વસને હિસા ન મનાય . 
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ર૨૧ 

*- ૨૨૨ 
પ્રમાણ લક્ષણોપયોગ અગે અન્ય શકા-સમાધાન 

એકાન્તનિત્યવાદમા હિસાદિની અઘટના 
સ્સ્૩ 

“્ન્ચ્ચ્પ 

એકાન્ત નિત્યનો શરીર સાથે સબધ ન ઘટે .... 
વિભુ આત્માનું શરીરગ્રહણ અસભવિત . 
નિષ્ક્યિ આત્માનો શરીરસબંધ અશક્ય . 
એકાન્ત અઆંનિત્યવાદમા હિસાદિ ન ઘટે 
હિસક કોને કહેશો? 
નિત્યાનિત્યવાદે બધુ સુઘટ . 
કર્મોદય ખરો, પણ હિસકનેય દોષ 
હિસાવિરતિની સભાવિતતા . 

*૨્ચ્ડ 
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બુદ્ધિબળે બૃહસ્પતિના પુત્રની પરે ઓપતા, 
સ્ચાદ્વાદ ગર્ભિત શારત્રના મર્મો સુપેરે ખોલતા; 

કરું વંદના. 

સિદ્ધાન્તરક્ષા કાજ પ્યાલા પી લીઘા અપમાનના, 

ગુરુ ભૂવનભાનુ ચરણકજમાં ભાવથી 





ણાન-જ્વાત્રિસવ્ળ દ] 

શ્રી અર્હ નમ । 
શ્રી શલેશ્વર પાર્ચનાયાવ નમ | 
શ્રી મહાવીર પરમાત્મને નય. । 

શ્રીમઘશોવિગવવાવજપુંમવાય નમ: | 
શ્રી પ્રેવમુવનમાનુયુરીશ્વરઘર્મગિન્તરવશેલરયૂરીશ્વરેમ્યો નમ | 

છું તમ_। 

સ્યાર્યાવિશારહ-સ્થાયાવાર્ય 

શ્રીમઘર્શોવિઝવોપાધ્યાયવિર્સયેતા 

ક્વાત્રિશહ્જાત્રિશિજા 
9. વાન્્ઞાત્રિશવ્ળ 

તેન્દ્રવૃન્ટવિનતાંધ્રિયામત્તં ચાયત્તં સિનિ સર્માશિતાન્ | 
ચોમિનોડવિ વિનમાસ્તિ ભારતી ભારતી મમ વાતુ સા સવા || 

ઇન્દ્રોના વૃન્દથી પ્રણામ કરાયેલુ છે ચરણયુગલ જેઓનું એવા શ્રી જિનેશ્વરદેવનો આશ્રય કરીને રહેલી 
જે સરસ્વતીદેવીને યોગીઓ પણ અત્યંત ભક્તિપૂર્વક પ્રણામ કરે છે તે સરસ્વતીદેવી મને હમેશા ભા - પ્રકાશ 
કઃ જ્ઞાન અને રતિ -- આનદ આપો. અથવા, ઉક્ત સ્વરૂપ વાળા શ્રી જિનેશ્વરદેવનો આશ્રય કરીને રહેલી જેણીને 

યોગીઓ પણ અત્યંત ભક્તિપૂર્વક પ્રણામ કરે છે તે સરસ્વતી દેવી મને વાણી આપો, એટલે કે તે સરસ્વતી 
દેવી, પ્રારંભ કરાતા આ ગ્રન્થની રચના માટે આવશ્યક એવા નિર્દોષ શબ્દ મને આપો. [િન્દ્ર શબ્દથી ગ્રન્થકારે 
સ્વઇષ્ટ બીજનુ પ્રણિધાન કર્યું છે છેં કારના જાપથી ગ્રન્થકારે સરસ્વતી દેવીને પ્રસન્ન કરેલા. માટે “છેં'કાર એ 

ગ્રન્થકારનું સ્વઇખ્ટ બીજ છે. “એન્દ્રવૃન્દ.. ' ઇત્યાદિ જે વિશેષણ શ્રીજિનપતિનુ વપરાયું છે તેનાથી ભગવાનના 

પૂજાતિશયનુ સૂચન થાય છે. જિન :: સઘળા અપાયોના કારણભૂત રાગ-હ્વેષને જીતેલા એટલે “જિનપતિ' 
શબ્દથી ભગવાનનો અપાયાપગમાતિશય સૂચિત થાય છે. જ્ઞાનની અને વાણીની દેવી સરસ્વતી ખુદ ભગવન્ૂનો 

આશ્રય કરીને રહેલી છે એવું જે કહ્યું છે તેનાથી ભગવાનનો જ્ઞાનાતિશય અને વચનાતિશય જણાય છે. વળી 
'ભગવાનૂ્ને આશ્રયીને રહેલી વાગ્દેવી (કે વાણી એ જ દેવી) મને હંમેશા વચનો આપો' એવું જે જણાવ્યુ છે 

એનાથી એ સ્પષ્ટ છે કે “એ વચનોથી રચાયેલા આ ગ્રન્થમા શ્રી જિનવચનને પ્રતિકૂળ કાંઇ નથી.' વળી 

'વાણીદેવી મને વચનો આપો” એવું જણાવીને ગ્રન્થકારે સ્વલઘુતા વ્યક્ત કરી છે, “આ તો બધા હે દેવીના 
(કે ભગવાનની વાણી રૂપી દેવીના) વચનો છે, મારું કાંઈ નથી' એ રીતે.] 

શ્રેયોભૂત અનેક શાસ્ત્રાર્થોના સગ્રહને મનમા ઉપસ્થિત કરીને બત્રીશી પ્રકરણનો પ્રારભ કરતા ગ્રન્થકાર 
સૌ પ્રથમ દાનબત્રીશીને કહે છે. તેને સૌ પ્રથમ એટલા માટે કહે છે કે દાનધર્મ પ્રથમ હોવાથી પરમ મગલરૂપ 

છે. [આશય એ છે કે ધર્મ, અર્થ, કામ અને મોક્ષ એ ચાર પુરુષાર્થો છે. એમા શેષ ૩ પુરુષાર્થોના કારણભૂત 
હોઇ ધર્મ એ પ્રથમપુરુષાર્થ છે. એ ધર્મ ચાર પ્રકારે છે. દાન, શીલ, તપ અને ભાવ. આ ચારે ય પ્રકારનો 
ધર્મ કરવા માટે મુખ્યતયા અનુક્રમે ધન, ઇન્દ્રિય, શરીર અને મન પ્રત્યેનું આત્માનુ જે અનાદિકાલીન વલણ 
છે તેને બદલવું પડે છે. એમાં ધન, અપેક્ષાએ આત્માથી સૌથી દૂરની ચીજ છે, એનાં કરતાં ઇન્દ્રિયો કંઇક નજીક 



નશ 

પેન્દ્રશ્મપ્રવં હાનમનુજપાસમન્વિતમ । 
ભવત્યા સુપાત્રવાન તુ મોક્ષહં હેશિતં સિને? | 19 | | 
છે, એના કરતા શરીર વધુ નજીક છે , અને એના કરતાય મન સૌથી નજીક છે. માટે મન પ્રત્યેનું વલષ્ટા ફેરવવું 
સૌથી અઘરું છે, શરીર પ્રત્યેનુ વલણ કેરવવુ કઇક સહેલું છે, એનાં કરતાં ઇન્દ્રિય પ્રત્યેનુ વલદ્દ ફેરવવું વધુ 
સહેલુ છે અને ધન પ્રત્યેનું વલણ ફેરવવુ અપેક્ષાએ સૌથી સહેલું છે. માટે એ અપેક્ષાએ એમ કહી શકાય છે 
કે દાન ધર્મ સહુથી સહેલો છે, શીલધર્મ એના કરતા અઘરો, તપ ધર્મ એના કરતાંય અઘરો અને ભાવથર્મ 
સહુથી અઘરો છે. માટે દાનધર્મ પ્રથમ છે. વળી ઘણુ ખરુ જીવો સુપાત્રદાન કે અનુકપાદાન દ્વારા ધર્મમાં પ્રવેશ 
પામે છે. જેમકે ધનાસાર્થવાહ , નયસાર ,મેઘકુમારનો જીવ હાથી વગેરે. માટે દાન ધર્મ સહુથી પ્રથમ છે. એટલે 
એ શ્રેષ્ઠમગલરૂપ હોઇ ગ્રન્થકાર સહુથી પ્રથમ દાનબત્રીશીને કહે છે-] 

[શંકા - “દાન' પરમ મગલરૂપ છે એ તો સમજ્યા, પણ એટલા માત્રથી એને જ પ્રારંભમા કહેવાની શી 
જરુર છે? 

સમાધાન - દવાત્રિશદ્ઠાત્રિશિકા આખા ગ્રન્થનુ મગલ થઇ જાય એ માટે એને પ્રારંભે કહ્યુ છે. આ મંગલ 
પણ ગ્રન્થારભે બે પ્રયોજને કરવામાં આવે છે (૧) શિષ્ટાચાર પ્રત્તિપાલન અને (૨) વિઘ્નધ્વંસ. આ બન્ને 
પ્રયોજનો સ્વતત્ર છે, એટલે કે “ગ્રન્થરચના વગેરે શ્રેયોભૂત કાર્યના પ્રારભે, કોઇ વિઘ્ન ન આવે એ માટે 
શિષ્ટપુરુષો મગળ કરતા હોય છે ને તેથી શિષ્ટ પુરુપોનો આવો આચાર રૂઢ ઘયેલો છે. એટલે આ 
આચારપાલન પણ અતતોગત્વા વિઘ્ખધ્વંસ માટે જ હોવાથી એને સ્વતત્ર પ્રયોજન તરીકે જ જણાવવું ન જોઇએ.' 
ઇત્યાદિ શકા ન કરવી. કારણકે શિષ્ટપુરુપ જ એ છે જે પૃર્વપુરુષોના વચનોનુ કે જગતના સદ્વ્યવહારોનું 
અનુશાસન માથે રાખે, એનુ ઉલ્લઘન કરે નહી તેથી કોઇ અત્તિશયિત જ્ઞાની હારા નિર્ણય મળી જાય કે 'વિવક્ષિત 
શ્રેયોભૃત કાર્યમા તમને કોઇ વિઘ્ન આવવાનુ નથી' તો પણ શિષ્ટપુરુષ મગળ ડરવા પૂર્વક જ એનો પ્રારંભ કરે છે એટલેસ્તો જેમના બધા અંતરાયકર્મો ક્ષીણ થઇ ગયા છે એવા શ્રી તીર્થકર પરમાત્મા પણ દેશનાના પ્રારભે “નમો તિત્યસ્સ' એમ કહીને તીર્થને નમસ્કાર કરે છે. એટલે વિથ્નધ્વસરૂપ પ્રયોજન ન હોય તો પણ, “હું શિષ્ટ છુ, મારે ચાલી આવેલા શિષ્ટાચારોનુ પાલન કરવું જ જોઇએ. અન્યથા હું શિષ્ટ રહીશ નહી' એવા વિચારદ્રારા પણ મગળ કરવુ જ જોઇએ એટલે આ પણ એક સ્વતંત્ર પ્રયોજન છે. ને તેથી જ ગ્રન્થકારો બધે 'વિઘ્નવિનાયકોપશાન્તયે, શિષ્ટાચારપ્રતિપાલનાય ચ' એમ આ બત્ઞે પ્રયોજનોને અલગ-અલગ જણાવતા હોય છે. આના પરથી એ સૂચન જાણવુ જોઇએ કે, સામાન્યથી શિષ્ટપુરુષો જે આચરણ જે પ્રયોજનથી કરતા હોય તે પ્રયોજન અમુક ચોક્કસ પુરુષને કે ચોક્કસ પરિસ્થિતિમા ન હોવા માત્રથી “મને (કે હવે) આ આચરણની કશી જરુર નથી' એમ વિચારી શિષ્ટપુરુષ એ શિષ્ટાચારને ફગાવી શકે નહી શિષ્ટપુરુષોનું આચરણ-મર્યાદા જાળવી રાખવા' આ પણ એક મહત્ત્વનુ પ્રયોજન છે જ » ને એ માટે એ પાલન કરવું જ જોઇએ તેથી જ, ચત્રે ભિક્ષાસબધી કોઇ અતિચાર લાગ્યો ન હોવાના કારણે એના પ્રતિક્રમણ તરીકે શ્રમણસૃત્રમાં 'પાડેક્કમામિ 

વાનુ પ્રયોજન રહેતુ ન હોવા છતા, એમ પચ્ચક્ખાણના સાધુસંબધી ક ન હોવા છતા એ આલાવો ને એ આગારો બોલવામાં આવે જ છે. 
આગારો શ્રાવકોને બોલવા આવશ્ય 
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હેન્ટ્રેતિ - સનુજપાલમન્વિત - ગનુજપાપૂર્વજ વાન, દત્દ્રસ્ય સંવન્ય્ધેન્દ્ર યરછર્મ તતાવમ્ | સાંવારિજલુલા- 
ત્તરપ્રવાનોપનક્ષળમેતત્ | સ્વેપ્ન્યીગપ્રળિાનાર્થ ચેત્થમુપન્યાતઃ | ભવતા સુપાત્રવાન તુ ઝિને? - ભમવહ્મિઃ 
મોક્ષવ શેશિત, તલ્ય વોધિપ્રાપ્તિ્ાર મમવત્યાં મોક્ષષસજત્વામિધાનાત્ | 19 । | 

ગ્રન્થકાર શ્રી ઉપાધ્યાયજી મહારાજે પણ સામાચારી પ્રકરણમાં ૧૪ મી ગાથામા કહ્યું છે- 
અરડાવે છુ રવ્છાજારો વતામિઞમવ્ત વારળટ્ટાણ | તર્દાવે દુ સા મન્તાયા ગળ્નત્ય વિ હોટ જાયવ્ના 119૪ | । 
જો કે ઇચ્છાકાર પ્રયોગ બલાભિયોગની શંકાના વારણ માટે છે, તો પણ અન્યત્ર પણ : જ્યા સ્વતઃ જ 

અભિયોગની શકા હોતી નથી ત્યા પણ ઇચ્છાકાર પ્રયોગ અવશ્ય કરવો જોઇએ, કારણ કે એવી મર્યાદા 
છે.] 

અનુકપા પૂર્વક અપાતુ દાન ઇન્દ્રસંબધી સુખને દેનારું હોય છે. આ વાત અન્ય સાંસારિક સુખના 
ઉપલક્ષણભૂત જાણવી. એટલે કે અનુકપાદાન ઇન્દ્રનુ સુખ વગેરે સઘળા સાંસારિક સુખોને દેનારું બને છે* એવો 
તાત્પર્યાર્થ જાણવો કે 

પ્રશ્ન - જો એને સઘળા સાંસારિક સુખોને આપનારું જણાવવુ છે તો એ રીતે જ ઉલ્લેખ કરવો હતો ને, 
ઇન્દ્રના સુખને આપનારું છે એ રીતે ઉલ્લેખ કરી, પછી એ ઉલ્લેખને ઉપલક્ષણ રૂપે ઠેરવવો... આવુ ગૌરવ 
કરવાની શી જરૂર છે? 

ઉત્તર - તમારો પ્રશ્ન સાચો છે. પણ તેમ છતાં, પોતાનું (ગ્રન્યકારનુ) જે ઇષ્ટ બીજ છે (એ કાર) તેનું 
ગ્રન્થના પ્રારભે પ્રણિધાન થઇ જાય એ માટે આ રીતે ઉલ્લેખ કર્યો છે. 

ભક્તિથી અપાતુ સુપાત્રદાન મોક્ષને આપનારું છે એવુ શ્રી જિનેશ્વરદેવોએ દર્શાવ્યુ છે. આ વાત “સુપાત્રદાન 
બોધિની પ્રાપ્તિ કરાવવા દ્વારા મોક્ષ ફલક બને છે' એવું ભગવતીજીમાં* જે કહ્યું છે તેના પરથી જણાય છે.(આમાં 
નયસાર વગેરેનું દૃષ્ટાન્ત જાણવું.)11૧।। 

[અનુકંપાથી અને ભક્તિથી અપાતા દાનનુ ફળ કહ્યુ. હવે અનુકપા અને ભક્તિના યોગ્ય વિષયની પ્રરૂપણા 

કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
અનુકપાનુ પાત્ર હોય તે અનુકંપ્ય.સાધુ મહારાજ વગેરે સુપાત્ર એ ભક્તિનું પાત્ર છે. અનુકંપ્યને અનુકપાથી 

દાન આપવું અને સાધુ વગેરે સુપાત્રને ભક્તિથી દાન આપવું એ યોગ્ય ફળને આપનારું બને છે. અનુકંપ્યને 
જેઓ ભક્તિ કરવા યોગ્ય માને છે. (અને તેથી એ રીતે ભક્તિથી દાન દે છે) અને સુપાત્રને જેઓ અનુકંપા 
કરવા યોગ્ય માને છે (અને તેથી જાણે દયા-દાન કરતા હોય એ રીતે અનુકપાથી દાન દે છે) તેઓની આ વિપરીત 
બુદ્ધિ તેઓને ફતિચાર લગાડે છે 

* અહીં વિશેષ અર્થ એ છે કે જો કાળ, ભવિતવ્યતા વત્રેરે અનુકૂળ ન હોય તો અનુકપાદાન સાસારિક સુખ આપીને અટકી 
જાય છે પણ જો કાળ વગેરે અનુકૂળ બની ગયા હોય તો અનુર્કંપાદાન એવું પુણ્ય બધાવી આપે છે જેના પ્રભાવે માનવભવ, 
આર્યકુલ, જૈનધર્મ વગેરેની પ્રાપ્તિ દ્વારા આત્માનો અભ્યુદય થાય છે. જેમકે મેઘકુમાર અન્યત્ર પણ જે કહ્યું છે- 

મોવશ્ત્ય ઝ વાળ ત પદ્ પત્તો વિદી સપવગાગમો | ગળુજપારાળ પુળ ગિળોટે ત જળ લિ પરિસિત્ત 11 

અર્થ* - સસ્તરણમા સુપાત્રને શુદ્ધદાન આપવુ, અસસ્તરણમાં અશુદ્ધ પણ અપાય, કુપાત્રને દાન આપવું નિષિદ્ધ છે . આવો 
બધો જે વિધિ આગમમા કહ્યો છે તે મોક્ષ માટે કરાતા દાન અંગે જાણવો. અનુકંપાધનનો તો શ્રી જિનેશ્વરદેવોએ ક્યાંય નિષેધ 
કર્યો નથી. આનાથી પણ સૂચિત થાય છે કે સામાન્યથી, અનુકપાદાન મોક્ષફળ માટે હોતુ નથી 

સમળોવાતણ્ ળ પતે! તદા તમળ વાવ પાડિસામેમાળે હિં ઘવાસિ? મોવમા' ગોવિવ વ્યતિ, યુસ્તય પર્સિ, ટવર જરસિ, કુલ્તઇ 
તઇફ, વોરદિ યુગ્સફ તગો પરા મિગ્તસતિ ગાવ ગત જરેતિ 11 (મળવી સૂત્ર - ર૬૪] 



ઝનુજપાડનુજપે સ્યાટ્મત્િઝ પાત્ર તુ સમતા । 

ઝસ્ચથાથીસ્તુ હાતુળામલિત્વારપ્રતાગ્ઝ૧ | 1૨ || 

હનુકપેતિ | મનુજ્યાડનુજવ્યે વિષયે, બસિ્ત્તુ વાત્રે તાઘ્વાયો મતા વાત્ - સયુવિતજસવા સ્થાત | 

ઝ્વથાથીત્તુ - સનુજવ્યે ભુપાત્રત્યત્વ સુપાત્ર વાનુજપ્યત્વત્ય યુષ્તિલ્સુ ઢાતૃળામસિવારસગ્નિજાડતિયારી- 

વાહવ | મત્ર વઘષિ સુપાત્રત્વધિયોડનુજષપ્વેડનયતાવો મિથ્વાઇપત્તવાડતિયારાપાયજત્વ સુગ્યતે, સુપાત્રડનુ- 

જ્યત્ગાધિયલ્તુ ન જથસિત્, તત્ર 'તાનત્વાહિદશાયાયન્યાપિ વ "વેજોનારપતિર્મોમિદુલાશ્રવત્વ્પાનુથ- 

ત્ાગિકમેવેતિ ન હોવ” । મપરે ત્યાઇ*- તત્ર પ્રાયુસ સિર્વિશેવળમનુજખ્યત્વ પ્રતીવમાન તાહ્વર્વાહિતિવળ વહા 

દીન, હીન અનાથ વગેરે અનુકપાપાત્ર જીવો કે જેઓ *અસંયતાદિ છે તેઓને સુપાત્ર માનવા એ મિથ્યા 

માન્યતા છે. એટલે એનાથી અતિચાર લાગે એ તો જાણે કે સગત છે પણા સાધુ વગેરે સુપાત્રને અનુકંપાપાત્ર 

માનવા એ કાઇ મિથ્યા માન્યતા નથી કે જેથી એનાથી અતિચાર લાગવાની વાત સંગત ઠરે. સુપાત્ર એવા 

પણ સાધુ વગેરેને અનુકપ્ય માનવા એ મિથ્યા માન્યતા રૂપ એટલા માટે નથી કે ગ્લાન વગેરે અવસ્થામાં સાધુ 

વગેરે પણ અનુકપ્ય હોય જ છે વળી, તે સિવાય પણ, ભૂખ-થાક વગેરે રૂપ જે દુઃખમાંથી તેમનો ઉદ્ધાર થવો 

એ પોતાને ઇષ્ટ છે તે દુ'ખની આશ્રયતા રૂપ (તે દુઃખના આશ્રય હોવા રૂપ) અનુકંપાપાત્રતા સાધુ વગેરેમાં 

હોય છે જ , એટલે તેઓ અગેની “આ અનુકપાપાત્ર છે' એવી બુદ્ધિ પ્રમા જ છે. ને તેથી એ 'અન્યથાધી' ન 
હોવાથી એનાથી અતિચાર લાગવાની વાત જો કે સંગત ઠરતી નથી. 

તેમ છતા, સ્વાપેક્ષયા હીનત્વ રૂપ વિશેષણથી યુક્ત જે તાદૃશ દુ ખાશ્રયત્વરૂપ અનુકંપ્યત્વ છે તેને તો 
સુપાત્રમાં માનવુ એ અપ્રામાણિક જ છે. કહેવાનો ભાવ એ છે કે અનુકપ્યત્વ બે પ્રકારે છે (૧) 
તાદશદુ ખાશ્રયત્વરૂપ અનુકપ્યત્વ અને (૨) “સ્વઅપેક્ષાએ હીનતા' રૂપ વિશેષણથી યુક્ત તાદશદુઃખાશ્રયત્વ 
રૂપ અનુકપ્યત્વ (એટલે કે “આ મારા કરતા હીન :ઃ નીચા છે અને તેવા પ્રકારના દુખથી દુ"ખી છે' એવું 
અનુકપ્યત્વ) આમાંથી સુપાત્રમા પ્રથમ પ્રકારનું અનુકપ્યત્વ માનવુ એ મિથ્યા ન હોવા છતાં બીજા પ્રકારનુ 
અનુકપ્યત્વ માનવુ એ તો મિથ્યા છે જ , કેમકે સાધુ વગેરે સુપાત્રમા સ્વની અપેક્ષાએ હીનત્વ રહ્યું નથી. તેથી 
'એ અંતિચાર લગાડનાર બને છે' એવી અમારી વાતમાં કોઇ દોષ નથી. 

બીજા આચાર્યોનો અભિપ્રાય આવો છે - અનુકપ્યત્વ તો તાદૃશ દુઃખની આશ્રયતા રૂપ એક પ્રકાંરનુ જ 
છે સ્વાપેક્ષયા હીનત્વ રૂપ વિશેષણથી યુક્ત એવો જે બીજો પ્રકાર કહ્યો છે તે માનવાની જરૂર નથી. પણ 
જે જીવોમા અનૃકપ્યત્વ હોય છે તેઓમા ઘણુ ખરુ, અનુકપા કરનારની અપેક્ષાએ હીનત્વ પણ રહ્યું હોય છે 
અનુકંપ્યત્વ અને હીનત્વ વચ્ચે વ્યાપ્ય-વ્યાપક ભાવ ન હોવા છતા, આ ભૂયઃ સાહચર્યના કારણે, સૂપાત્રમાં 
દેખાયેલુ અનુકપ્યત્વ જો હીનત્વની બુદ્ધિ (સુપાત્રમા બિચારા પણાની બુદ્ધિ) પણ પેદા કરે છે તો જ એ અતિચાર 
લગાડનારુ બને છે. કારણકે અન્યથા બુદ્ધિ - અયથાર્થ બુદ્ધિ હીનમાં ઉત્કર્ષની અને ઉત્કૃષ્ટમા હીનતાની બુદ્ધિ 

છે અહીં 'અસયત' તરીકે મિથ્યાદષ્ટિ ગૃહસ્થો જાણવા “આદિ' શબ્દથી બાવા જોગી વગેરેનો નિર્દેશ જાણવો તેઓનો 
ત્યાગી તરીકેનો બવહાર હોવાથી 'અસયત' શબ્દ દ્વારા સમાવેશ કરવાનો નથી અવિરત સમ્યક્ત્વી- દેશવિરતને ગ્રન્થકાર સ્વંય આગળ પાત્ર કહેવાના છે માટે એમનુ 'અસયતાદે' શબ્દથી અહીં ગ્રહણ નથી 



છાન-દ્રાતરિશિવળ લ્ 

દીનત્વવુષિિ ગનયતિ તહેવાતિત્તારાપવ૧, નાન્યવા, ગત્વથાધિયો દીનોત્ઝુષ્ટ્યોરત્જભાપજર્ષયુ્યાયાનકા- 
રેવ ઢોપત્વાત્ | ઝત ણવ “ન ચાનુજપાવન સાઘુષુ ન સમવતિ, ગાવરિય સળુજંપાણ મવ્છો ઝળુજષિમો 
મછામામો' ૬ૃતિ વત્વનાહ્ દ્ત્યવવ્્યવૃત્ત્વનુતારેળાવાર્યાહિષ્યપ્યુત્જીષ્ટ્ત્યધિયોડપ્રતતિરોધેડનુજપાડવ્યાઇતેતિ । 

હતત્રવે વ સુપાત્રવાનમષિ મુરીતુયુનલોસ્ારોપાવત્વેનેપ્વમાળમનુજપાયાનમેવ, તાક્ષાત્વેવ્ટોપાયત્વેનેપ્યમાળ 
સાન્યથેતિ વોઘ્યમ 1 ર 11 

કરાવવા દ્વારા જ દોષ રૂપ બને છે સુપાત્ર વિશે થયેલી અનુકંપ્યત્વની બુદ્ધિ પણ જો હીનત્વની બુદ્ધિ નથી 
કરાવતી તો એ અતિચાર પણ લગાડતી નથી જ. તેથી જ , ૨૭મા અષ્ટકના ત્રીજા શ્લોકની વૃત્તિમા જે કહ્યું 
છે કે - “આચાર્યની અનુકપા કરવામા મહાભાગ ગચ્છની અનુકપા થઇ જાય છે' એવા વચનથી જણાય છે 
કે “સાધુઓને અનુકપાદાન દેવુ એ સંભવતુ નથી એવુ નથી - તેને અનુસારે તો આચાર્ય વગેરે અંગે પણ જો 

'આ મારાથી ઘણા ઊચા છે' એવી બુદ્ધિ હણાઇ ન જાય તો અનુકપા હોવી અબાધિત છે. 
પ્રિશ્ન - સાધુ વગેરે સુપાત્રને આહારાદિનું જે દાન કરવામા આવે છે તેમાં તેઓનુ ભૂખ વગેરેનુ દુઃખ 

દૂર થાય એવી ગણતરી તો હોય જ છે, કેમકે એવુ દુ"ખં વગેરે રૂપ કારણ ઊભું થયું ન હોય તો તો સાધુ 
આહારાદિનુ ગ્રહણ કરે જ નહિ. હવે અનુડપ્યત્વની વ્યાખ્યામાં સ્વઅપેક્ષાએ હીનત્વ હોવા રૂપ વિશેષણનો 
સમાવેશ જો ન માનવાનો હોય તો, (અને તેથી સાધુ વગેરે પર પણ અનુકપા હોવી જો અબાધિત હોય તો,) 
આહારાદિનુ દાન દેતી વખતે, દાતા માટે સાધુ વગેરે સુપાત્રમાં અનુંકપ્યત્વ હોવુ પણ અક્ષત જ હોવાથી એ 
બધું દાન અનુકપાદાન જ બની જશે. અને તો પછી સાધુ વગેરે અંગે સુપાત્રદાન જેવું કોઇ દાન જ ન રહેવાની 
આપત્તિ આવશે. 

ઉત્તર - તમારી વાત સાચી છે. પણ] સાધુ વગેરે પર અનુકપા હોવી અબાધિત માનનાર આ નયમતે 
અનુકંપાદાન અને સુપાત્રદાનની વ્યાખ્યા જ જુદી છે, એટલે આવી આપત્તિ આવતી નથી. આ નયમતે એ 
વ્યાખ્યાઓ એવી છે કે “આહારાદિનુ ગ્રહણ કરનાર સાધુ વગેરેનુ ભૂખ વગેરેનું દુઃખ દૂર કરવાનો આ (દાન 

દેવુ તે) ઉપાય છે. (એટલે કે હુ સાધુ મહારાજને આ આહારદિનુ દાન કરું જેથી એમનું ભૂખ વગેરેનું દુ"ખ 
દૂર થાય)' આવા અભિપ્રાયથી જો દાન આપવામા આવતુ હોય તો એ અનુકંપાદાન જ છે અને, “આ 

સાધુમહારાજ વગેરેને આઢારાદિનુ દાન કરવું એ મારા ઇષ્ટ મોક્ષનો ઉપાય છે, (એટલે કે આ સાધુમહારાજ 

વગેરેને આહારાદિ નુ દાન કરુ જેથી મારો સસારમાથી ઉદ્ધાર થાય-મોક્ષ થાય કે આ સાધુમહારાજ વગેરે સંયમી 

છે, ગુણવાન્ છે, એમને આહારાદિનુ દાન કરું જેથી એમના સયમ વગેરે ગુણો મારામા પણ આવે.)' આવા 

અભિપ્રાયથી જો દાન આપવામા આવતુ હોય તો એ સુપાત્રદાન છે. એટલે આ નયમતે પણ સુપાત્રદાનનો 
અભાવ થઇ જતો નથી. 

[શંકા - પણ જે નયમત સુપાત્રમા અનુકંપ્યત્વ માનતો નથી એ નયમતે તો, “ઝાયરિયઝળુજપાઇ...' ઇત્યાદિ 
વાક્ય અસંગત ઠરી જશે ને? ટ 

સમાધાન - ના, ત્યા “અનુકપા' શબ્દનો અર્થ “ભક્તિ કરવાથી કોઇ અસગતતિે રહેશે નહી. ને આવો અર્થ 
કરવો શાસ્ત્રસિદ્ધ પણ છે જ . સર્વશાસ્ત્ર શિરોમણિ શ્રીકલ્પસૂત્ર ના ચોથા વ્યાખ્યાનમા “તળ ળ સમળે મમવ મહાવીરે 
મારયગળુજપળટ્ટાણ ' ઇત્યાદિ સૂત્રની વ્યાખ્યામાં “માતાની અનુકપા માટે' નો અર્થ “માતાની ભક્તિ માટે' એમ 
કર્યો છે ]૨॥ અનુકપ્યપ્રત્યે અનુકપા દાખવવી અને સુપાત્ર પ્રત્યે ભક્તિ દાખવવી એ યોગ્ય છે એમ કહ્યુ. 
એમા અનુકપા શુ છે? એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે - 



તત્રાઘા હુ:્િનાં છઃ લોદિધીર્ભાન્વાતુલશ્રમાત | 
પૂચિવ્યાવૉ િનાર્વાવો વયા તવનુવપિતાપ | ।૨ | | 

તત્રોતિ । તત્ર - બવત્વનુજપયાર્ષઇયે આઘા - ડનુજપા યુ િના - ટુ:્લાત્તાના પુત છુ-ારિધિરષા - 
દુ લોજ્રિસ્છા , ઝત્ાનાયસુર વલ્યાવિતાટૃગો વ. શ્રમલ્તલ્નાત્ | ડત્થ વ વત્તુમત્યા વતવવનિષ્યાનનુવન્યી 

યો હુ હિટુ-લોજારસ્તટ્િષમિળો સ્વત્યેષ્છાડનુજપેતિ સિતમ | રલાઇરતિ-વઘા સિનાર્યાલ છાર્વે પૂથિવ્યાલ 
વિષયે તવનુજષિનામિત્યમૂતમમવત્પૂગાપ્રવર્શનાહિના પ્રતિવુજ્રા વન્સ: પરજાવાન્ ₹ાસ્સ્વિતિ પરિળામવ- 
તામિત્યર્થ- | વ્ઘાવિ ગિનાર્વાદિજ મવત્વનુપ્ઝાનમેવ, તથાપિ તસ્ય સમ્વવત્તશુયઘ્યર્થત્વાત્ તત્ત વાગુજપાલિ- 

[અનુકંપાનું લક્ષણ] 
અલ્પજીવોને દુ ખ પહોચે તેવા પ્રયત્નથી દુઃખી જીવોનું દુઃખ દૃર કરવાની ઇચ્છા એ અનુકપા છે. એટલે 

કે જીવોનુ જે દુ ખ દૃર કરવામા અન્ય ઘણા જીવોનુ દુ ખ ઊભુ થતુ હોય તો એ દુ.ખ દૃર કરવાની ઇચ્છા એ 
અનુકપા નથી, જેમકે માછીમારને જાળ ન હોવાથી ભૃખ્યા રહેવુ પડે છે. તો એને જાળ આપીને એ દુ ખ દૃર 
કરવામા આવે તો એનુ એકનું દુ ખ દર થાય પણ અન્ય સેકડો માછલી વગેરેને મરણનુ મહાદુ.ખ ઊભું થાય, 
એટલે આ રીતે એનુ દુ ખ દૃર કરવાની ઇચ્છા એ અનુકપા નથી. [ચેતનાનો વિશિષ્ટ વિકાસ પામેલા એકાદ 
પંચેન્દ્રિયજીવની હિસા દ્વારા ચેતનાનો અત્યત અલ્પ વિકાસ પામેલા અનેક એકેન્દ્રિયાદિ જીવોની દયા થતી 
હોય તો પણ તે અનુકપારૂપ નથી, એ વાત પણ અહી ઉપલક્ષણથી જાણવી. એટલે જ શ્રી સૂયગડાગમાં, “રોજે 
રોજ અનાજ વગેરેના ઉપયોગ દ્વારા અનેક એકેન્દ્રિય જીવોની વિરાધના કરવાના બદલે એક કદ્યવર હાથીને 
મારી મહિનાઓ સુધી એના માસથી ચલાવવુ - જેથી એક જ જીવની હિસા કરવી પડે' હસ્તી તાપસોના આવા 
અભિપ્રાયને એકેન્દ્રિયજીવોની અનુંકપારૂપે કે સુદરબુહ્રિરૂપે સ્વીકાર્યો નથી ] એટલે વસ્તુસ્થિતિ એ થઇ કે 
દુ'ખીના જે દુ ખનો ઉઠ્ઠાર, તેના કરતા વધુ મોટા દુ ખને ખેચી લાવનાર ન હોય તે દુ ખના ઉદ્ધારની ઇચ્છા 
એ અનુકપા છે. આ બાબતમા ઉદાહરણ દેખાડતા ગ્રન્થકાર ઉત્તરાર્ધમા કહે છે કે- જેમકે જિનપૂજા વગેરે કાર્યમા 
પૃથ્વીકાયાદિજીવો પર અનુકપાવાળા શ્રાવકોએ કરેલી અનુકપા. જો કે જિનપૃજા વગેરેમા પૃથ્વીકાયાદિ થોડા 
જીવોની વિર ધના થાય છે, તેમ છતા, “'ભગાવનની આવી પૂજા જોઇને જીવો પ્રતિબોધ પામો અને પ્રતિબોધ 
પામીને સર્વવિરતિ જીવન સ્વીકારી છએ જીવનિકાયના જીવોનું રક્ષણ કરો,ને એ રીતે એ જીવોનો અકાલમૃત્યુના ફુ ખમાથી ઉદ્દાર થાઓ ' આવો પરિણામ ધરાવનારા શ્રાવકાદિ માટે તો એ “અનુકપા' રૂપ છે જ. 

[શંકા - આ રીતે છએ જીવનિકાયના જીવોના આરભ સમારંભાદિ 
ઇચ્છાથી જિનપ્રજા વગેરે થાય છે, અને તેથી એમા અનુકપા અક્ષત છે એમ તમે આ જે કહો છો એનાથી તો એ ફલિત થઇ જવાની આપત્તિ આવશે કે “જિનપૂજા' એ પડ્જીવનિકાય પરની અનુકપાથી કરાતુ અનુકપાઅનુષ્ઠાન છે, પ્રભુપ્રત્યેની ભક્તિથી કચાતુ ભકિત અનુષ્ઠાન નથી. સમાધાન - તમારી શકા સાચી છે,] શ્રી જિનેશ્વરદેવની પૃજા તો જો કે, શ્રી જિનેશ્વરદેવપ્રત્યેની ભક્તિથી કરવામા આવતી હોવાથી ભક્તિઅનુષ્ઠાન જ છે. તેમછતાં , પંચલિગી વગેરે ગ્રન્થમા આ પ્રમાણે જે જણાવ્યું છે કે “શ્રીજિનપૂજા સમ્યક્ત્વની શુદ્ધિ માટે કરવામાં આવે છે, અને સમ્યક્ત્વનુ અનુકંપા એ લિગ છે. એટલે જિનપૃજા જીવોની અનુકપા માટે કરવામાં આવે છે એમ કહેવામાં પણ કોઇ દોષ નથી' તેને અનુસરીને અમે પણ આ પ્રમાણે એને અનુકપાના દૃષ્ટાન્ત તરીકે કહ્યુ છે 1૩1 અનુ 

દ્વારા થનારા દુ ખોનો ઉદ્ધાર કરવાની 

કપાની વ્યાખ્યામાં “અલ્પાસુખશ્રમાદ્' 



રાન-ઠ્વાસિશિવ છ 

ફમજત્વાત્ તલર્થવત્વમપ્વાવિરુજ્મેવેતિ પગ્યાસિટમ્યાવાવિત્થ વ્યવસ્થિતેરસ્મામિરપ્યેવમુસુમ | 1૩ । | ઝલ્પા- 
સુલશ્રમાહિત્વસ્ય ગુત્વમાદ - 

સ્તોજાનામુપજારઃ સ્ચાવારમાથત્ર મૂયસામ। 
સત્રાનુવપા ન મતા યયેજાપૂર્ત્તજર્મસુ | 1૪ ।। 

સ્તોજાનામિંતિ - સ્વષ્ટ- 1 નવર મિષ્યપૂત્તત્વજ્યયેતત્ (વો. હૂ. ત. 99૬-999) 

ત્રઘત્વિમ્મિર્મત્રતસ્વરવરાઇ્નનાના સમક્ષત- | અંતર્વેયા હિ વદ્ત્તામિપ તવામેધીયતે | । 
વાપીજુપતડામાનિ વેવતાયતનાસિ ત્ર 1 બત્નપ્રવાનમેતત્તુ પૂર્ત્ત તત્ત્વવિવો વિદુઃ 11 દતિ । 1૪ । । 

તન્વેવ જારામજવનશાતાિવજમળોડપ્યુચ્છેલાપાસિરિત્વત આઇ- 

પુષ્ટાતવનમાશ્રત્ય વાનશાાથે જ્મ યત । 
સત્તુ પ્રવત્વનોત્તત્યા વીગાધાનાહિમાવતઃ | ૦ । | 
અલ્પજીવોને દુખ પહોચે એવા પ્રયત્નથી' (દુ-"ખને દૃર કર્રવાની ઇચ્છા) એવુ જે કહ્યું છે તે શા માટે કહ્યુ છે 
એ જણાવવા ગ્રન્થકારશ્રી કહે છે -- 

જે અનુષ્ઠાનમા ઘણા જીવોનો આરભ થવા દ્વારા થોડા જીવોને ઉપકાર થાય છે તે અનુષ્ઠાનમાં થોડા જીવોનો 
દુ'ખમાથી ઉદ્ધા2 હોવા છતાં “અનુકપા' મનાયેલી નથી. (કારણકે ઘણા જીવોને એનાથી દુ*ખ પહોચે છે.) જેમકે 

ઇષ્ટાપૂર્તવગેરે અનુષ્ઠાનો ઇષ્ટાપૂર્ત્તનુ સ્વરૂપ આવું જાણવુ - ગોરોએ મત્રસસ્કાર કરવા પૂર્વક બ્રાહ્મણોની સમક્ષ 

વેદિકાની અદર જે આપ્યુ હોય તે “ઇષ્ટ' કહેવાય છે. વાવડી, કૂવો, તળાવ , દેવતાનું મદિર વગેરે બંધાવવા 

કે દાનશાળા વગેરેમા અન્ન આપવુ એ બધું “પૂર્ત્ત' છે એમ તત્ત્વજ્ઞો કહે છે ॥૪।। 
[કારણિક દાનશાળાદિમાં અનુકંપા અક્ષત] 

શંકા - દાનશાળા વગેરેમાં જે દાન અપાય છે તેમા ભક્તિ તો હોતી નથી, એટેલે એ સુપાત્રદાન તો નથી, 

વળી દાનશાળા વગેરે પૂર્તમાં અનુકપા નથી એમ તમે કહો છો, એટલે એ અનુકપાદાન પણ નથી તો પછી, 
તેવા કારણે જે દાનશાળા વગેરે ચલાવવામાં આવે છે તેનો તો ઉચ્છેદ જ થઇ જવાની આપત્તિ આવશે. 

આવી શકાનું સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

કારણિક દાનશાળા વગેરેમાં અનુકપા રહેલી જ છે. કઇ રીતે ? આ રીતે - પુષ્ટ કારણને - યથાર્થ કારણને 
અવલબીને દાનશાળા વગેરે જે કર્મ કરવામા આવે છે તેનાથી લોકો શ્રીજિનશાસનની પ્રશંસા કરે છે. આનાથી 

પ્રવચનની ઉન્નતિ થવા દ્વારા લોકોમાં બીજાધાન થાય છે. (ઉત્તરોત્તર ધર્મપ્રાપ્તિના બીજ પડે છે.) એ 
બીજાધ(નથી પરપરાએ તે તે ઘણા જીવોની મુક્તિ થાય છે. ઘણા જીવો સકળજીવરાશિના અભય-અમરણ દાતા 
બને છે એક જીવ પણ બીજાધાન દ્વારા સમ્યક્ત્વાદિ (જૈનધર્મ) પામે છે તો પરિણામે સર્વજીવોને તેના તરફથી 
'અભય' મળે છે એટલે કે સર્વજીવોનો, એના દ્વારા થનારા મરણના દુ"ખમાથી ઉદ્ધાર થાય છે. ઉપદેશમાલા 

(૨૬૮) માં કહ્યુ છે કે 'ત્તયતમ્મિવિ - જે વ્યક્તિ એક પણ દુ'ખાર્ત્ત જીવને જૈનધર્મ પમાડે છે તે સકલ જીવલોકમા 
અમારીની ઘોષણા કરે છે ' આમ દાનશાળા વગેરેમા પૃથ્વીકાયાદિ થોડા જીવોની વિરાધના હોવા છતાં ઘણા 
જીવોને બીજાધાનાદિ થવા દ્વારા જે ઉપકાર થાય છે તેના કારણે, આ કારણિક દાનશાળા વગેરે અનુકપાની 
કારણતાને ઉલ્લઘતા નથી, એટલે કે એમાં અનુકપાની કારણતા જળવાઇ રહે છે. તેથી અનુકપાથી મળતા 



ત 

વદ્નાયુપવજારેળ તાનુજપાનિમિત્તતાય્ દ. 

ઝવિજ્નામતિ તેનાત્ર ગુહ્યો દેતુ? શુખાશયઃ | 1૬ | | 
પુષ્ટાતવનમિતિ । પુષ્ટાલયન - સટ્માવજારળમાથિત્ય વદાનગાસાવિજરમ ત્રહેશિસત્રતિરાઝવીનાં, તતતુ 

પ્રવયનહ્ય પ્રશતાહ્તનોન્નત્યા વીગાઘાનાદીના માવતત? - સિજ્ધલાજાનામ 11% 11 વદૂનામિતિ | તતો 

હેતુ, વાન તુ ગોળનેવ, વેઘતવેઘપવસ્થ છ્વ તાર્માશયપાત્રં, તાહૃમાશવાતુપમ ણવ પ તિન્વયતોડનુજપતિ 
જસત । 1૬ । | ણ્તહેવ નવપ્રવર્શનષૂર્વ પ્રપગ્વયતિ- 

ક્ષેત્રાહિવ્યવહારેળ હુશ્યતે પતતાઘનપ્ | 
તિશ્વવેન પુતર્માવઃ જેવતઃ પતમેવયુતત । 19 | 

ક્ષેત્રહીતિ । વ્યવહારેળ પાત્રાહિમેવાત્ જતમેવો, સિશ્યવેન તુ ભાવવૈસિત્ાેવેતિ તત્વમ્ | 1૭ | | જાતાલ- 
તેવા ફળવિશેષ માટે એ કારણિક દાનશાળા વગેરે કૃત્ય અસંગત ન રહેવાથી એનો ઉચ્છેદ ઘઈ જવાની આપસ 
આવતી નથી. પ્રદેશીરાજા, સપ્રતિરાજા વગેરેના દાનશાળા વગેરે કાર્યા પણ આવા હોઇ અનુકંપાવાળા હતા. 

પ્રશ્ન - તેવા પુષ્ટકારણ વિના જે દાનશાળા વગેરે કરવામાં આવે છે, અને તેવા પુષ્ટકારણો જે દાનશાળા 
વગેરે ચલાવવામાં આવે છે, એ બનેમા, આરભાદિ કરીને દાન આપવાની ક્રિયા તો સમાન જ છે, તો એકમાં 
અનુકપા ન રહી હોવા છતા બીજામાં તે રહી છે એનું કારણ શુ? 

ઉત્તર - બન્ેમા દાનાદિ ઢ્િયા સમાન હોવા છતા બીજા કાર્યમા અનુકપા રહી છે અને તેથી એનાથી 
અનુકપાપ્રાયોગ્ય ફળ મળે છે એમા મુખ્ય કારણ હોય તો તે, તે કાર્ય કરનારનો શુભઆશય છે, દાન આપવાની ક્રિયા એ ફળ પ્રત્યે ગૌણ છે 

આવો શુભ આશય વેદ્યસવેધપદે રહેલા જીવોમાં જ હોય છે. (આમાં કારણ એવું લાગે છે કે અવેદ સંવેદ્યપદે રહેલા જીવોમાં તેવો સુક્મબોધ હોતો નથી કે જેથી એ પુષ્ટકારણને ઓળખીને એને આગળ કરીને એવો શુભભાવ પેદા કરી શકે.) અને એવો શુભ આશય પ્રગટ્યો હોય તો જ નિશ્ચયનયે “અનુકપા' હોય છે એ વાત આના પરથી (દાનાદિ ગૌણ છે, શુભાશય મુખ્ય છે એના પરથી) ફલિત થાય છે. એટલે કે એવો આશય પ્રાપ્ત થયો ન હોય તો જિનપૃજા વગેરે પણ નિશ્ચયનયે અનુંકપા યુક્ત હોવા સિદ્ધ થતા નથી. 
[ફળભેદમાં નયવિચારણા] 

આ જ વાતને નયપ્રદર્શનપૂર્વક વિચારતા ગ્રન્થકાર કહે છે- _ [શંકા - જિનપૂજામા શ્રીજિનેશ્વરદેવને ચરણે ધરેલું દાન અને કારણિક દાનશાળા વગેરેમાં દીન-હીન ને આપેલુ દાન એ બત્નેમા અનુકપા રહી છે એમ તમે કહ્યુ. વળી તમે એમ પણ કહ્યું કે “જો એવો શુભઆશય ન હોય તો જિનપૂજા વગેરેમા પણ અનુકપા રહી નથી.' તો આ બધા પરથી, “સાતક્ષેત્રોમાં શ્રીજિનેશ્વરદેવ એ રત્નપાત્ર છે, એમને ચરણે જે ધરવામાં આવે છે એનુ ઉત્કૃષ્ટ ફળ મળે છે સાધુ-સાધ્વી વગેરે રૂપ ક્ષેત્રમાં ધરેલા દાનનુ એનાથી ઓછુ ફળ મળે છે, દીન-હીનને આપેલ દાનનુ તો એથી'ય ઓછુ ફળ મળે છે... ઇત્યાદિ શાસ્ત્રપ્રસિદ્ધ વાતોનો શું વિરોધ નહિ થાય? આવી શકાનુ સમાધાન એ છે કે-] શ્રી જિનેશ્વરદેવ , સાધુ-સાધ્વી વગેરે રેપ પાત્રના ભેદે જુદુ જુદુ ફળ થળે છે એવી જે શાસ્ત્રપ્રસિદ્ધ વાત 



થાન-ક્ાતિશિજા ર્ 

વનહ્ય પુષ્ત્ત્વ સ્વષ્ટયિતુમાઈ - 

વાતેડસ્વર્માષિ તતામાય નાવજાત્ે જ્ય વધ્વષિ। 
યૃષ્સો વૃદ્ધિ: જળસ્યાષિ જળવ્ેટિયૃથાન્યયા | 1૮ || 

જાતત જતિ | સ્વપ્ન 1 1૮ । | ગવલરાનુપળ્યેનાનુજ્પાવાનલ્ય પ્રાઘાન્ય ભમવદૃપ્યન્તેન સમર્થવિતુમાદ- 

છે એ વ્યવહારનયે જાણવી નિશ્ચયનય તો એ જ કહે છે કે ફળમા જે ભેદ પડે છે તે પાત્રના ભેદના કારણે 
નહિ, પણ દાતાના ભાવના ભેદના કારણે. દાતાનો ભાવ જેટલો વધુ શુભ એટલુ ફળ વધુ સુંદર મળે છે. 
[સામાન્યથી, દીન-હીનને આપવામાં જે ભાવ આવે એના કરતાં સાધુ-સાધ્વીને આપવામાં ઘણું ખરું ભાવ વધુ 
પ્રગટે, અને એના કરતાંય શ્રીજિનેશ્વરદેવને ચરણે ધરવામાં ઘણું ખરું ભાવ વધુ પ્રગટે છે. એટલે બહુલતયા, 
શ્રીજિનેશ્વરદેવને ચરણે ધરવાથી જ વધુ ફળ મળતું દેખાય છે. વળી વ્યવહારમાં ભાવ તો દેખાતો નથી. એટલે 
વ્યવહારનય, પાત્રભેદે ફળભેદ કહે છે એ ધ્યાનમાં રાખવુ.] 

એવું પુષ્ટ આલબન હોય તો દાનશાળા વગેરે કૃત્ય અનુકંપાયુક્ત બને છે એ કહ્યું. એમા કાલ - યોગ્ય 
અવસર એ પુષ્ટ આલંબન છે એ વાતને સ્પષ્ટ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે - 

કાલે - યોગ્ય અવસરે કરેલું નાનું પણ કાર્ય ફાયદો કરે છે, જ્યારે અકાલે  અનવસરે કરેલું મોટુ પણ 
કાર્ય લાભ કરતું નથી. જેમકે વર્ષાકાળે એક કણની પણ વૃદ્ધિ થાય છે, જ્યારે એ સિવાય એક કરોડ કણિયા 
પણ નિષ્ફળ થાય છે. આ જ વાતને જણાવતી કેટલીક પક્તિઓ - 

કાળ મોઘે અશન, શીતકાળે વસન, શ્રમસુખાસન રણે ઉદકદાયી, 

સુગુણનરસાભરે, વીસરે નવિ કદા, પાસજી તું સદા છે સખાઇ. - શ્રીવીરવિજય મહારાજ 
મોઘે કાળે રે દાન દીયતા શાબાશી ઘણી -બારવ્રતની પૂજામાં, પૌષધવ્રતની પૂજામા. . 

તોવેરલ્વેરપિ જરુળવા મીમમાનો સિવાધે, માતાજાર! વ્યાસ ભવતા ચા તરોરલ્વ ઘુષિમ્। 
સા જિ શવચા અનચિતુમિઇ પ્રાવૃષેળ્વેન વારા ઘારા તારા પિ વિજિરતા વિશ્વતો વારિહેન | 1૮ | | 

[દુકાળ વગેરેની જે પરિસ્થિતિમા સમર્થ શ્રાવક વગેરે દાનશાળા વગેરે કરે કે જેનાથી “ઓહો! જૈનો કેવા 

દયાના કામ કરે છે' ઇત્યાદિ રૂપે જૈનધર્મની પ્રશસા થાય તો એ પરિસ્થિતિ વગેરે રૂપ અવસર એ પુષ્ટ 

આલંબનરૂપ જાણવો. પણ જો પરિસ્થિતિ એવી હોય કે દાનશાળા વગેરે કરનાર સ્થિતિસંપન્ન તે તે શ્રાવકાદિની 

જ પ્રશંસા થવાની હોય, પણ જૈનધર્મની પ્રશસા થવાની ન હોય, તો એનાથી બીજાધાનાદિ થવાનું ન હોઇ 

એ પરિસ્થિતિ વગેરે એ રીતે પુષ્ટઆાલબન બનતી નથી. તેમ છતાં, મારી નજર સામે જીવો ભૂખ વગેરેના 
ભયંકર દુ ખથી હેરાન થઇ રહ્યા છે, મરી રહ્યા છે, અને તોય છતી શક્તિએ હુ કાંઇ નહિ કરું તો મારું દિલ 
કઠોર-નિ્ધ્ય બની જશે, અને એવુ કઠોર બનેલુ દિલ ધર્મ માટે અયોગ્ય છે. “તેથી હુ ધર્મ માટે અયોગ્ય ન 
બની જાઉ' એવો શુભઆશય પેદા થવા રૂપે એ પરિસ્થિતિ પુષ્ટ આલબન બને પણ ખરી. એમ કોઇ પરિસ્થિતિ 
એવી ઊભી થઇ હોય કે જેમા અન્ય ધર્મીઓ પણ એવા દયા-દાનાદિ કાર્યો કરતા હોય વગેરે રૂપ કારણોએ 
જૈનો તેવા કાર્ય કરે તો પણ જૈનધર્મની કંઇ વિશેષ પ્રશસાદે થવાના ન હોય, તેમ છતા, જો આગેવાન જૈનો 
તેવા કાર્ય ન કરે તો જૈન ધર્મની નિદા વગેરે થવાના હોય અને તેથી લોક બોધિદુર્લભ બનવાનો હોય તો એવી 
પરિસ્થિતિ પણ “આ દાનશાળાદિ કરુ, જેથી લોકો બોધિદુર્લભ ન બને' એવા શુભઆશય દ્વારા પુષ્ટઆલંબન 
ર્પ બની જાય છે. આવું વિચારતા લાગે છે.] અવસરને અનુસરીને કરાતુ અનુકપાદાન પ્રધાન છે એટલે કે 



કં કારા 
ઘર્માટ્મત્વં સજુટીતું રાનલ્ત મળવાન વિ । 
ઝત ઉવ વ્રત પદળન્ હો સંવત્સર વલુ। 1૨ ।। 

ઘર્મામત્યામેતિ | મત પવ - છાતેડલ્વલ્યાપિ તામાર્થત્વાહેવ રાનન્ય - સનુવપાયાનણ્ ઘર્માફ્મત્ય 
રજુટીજતું મળવાનષિ વ્રતં ણળન્ સવત્તરં વસુ હહ | તતશ્ત પદા ઘર્માવમરેડનુષ્તિ મર્વલ્યાષ્યવસ્યોચિત્ત- 
યોમૈન ઘર્મામમિતિ સ્વષ્ટીમવતીતિ ભાવ | તરાદ - (મળ પ્ર. ૨૪/રૂ) 

ઘર્મામલ્યાપનાર્થ ચ વાનલ્યાવિ મદામતિ* | શવલ્યચિત્વયોમૈન સર્વસ્ગવાનુઈવવા | [તિ । 1૨ 11 
નન્યેવ તાઘોરપ્તેતવાપસિરેત્વત માઇ- 

ધર્મનું કારણ બને છે એ વાતનુ ભગવાનના દૃષ્ટાન્તથી સમર્થન કરવા માટે ગ્રન્થકાર કઠે છે - 
[અનુકંપાદાન ધર્માંગ છે] 

યોગ્ય અવસરે કરેલુ નાનું પણ કાર્ય ઘણો લાભ કરાવે છે. માટે જ , 'અનુકંપાદાન એ પણ ધર્મનું એક 
અગ છે' એ વાતને પ્રસિદ્ધ કરવા માટે ભગવાને પણ દીક્ષાગ્રહણ કાલે એક વર્ષ માટે સાવત્સરિક દાન આપ્યુ. 
કહેવાનો આશય એ છે કે ભગવાને અન્ય અવસરે અનુકપાદાનાત્મક સાંવત્સરિક દાન આપ્યું હોત તો 
'અનુકપાદાન એ ધર્મનુ એક અંગ છે' એવું પ્રસિદ્ધ ન થાત. પણ ચારિત્ર પ્રાપ્તિરૂપ ધર્મના અવસરે એ દાન 
આપ્યુ એટલે એ ધર્મના અગ રૂપે લોકમા પ્રસિદ્ધિ પામ્યું. કારણકે મહાપુરુષો (મોટા માણસો) જે ચીજના 
અવસરે જે કાઇ કરે છે 'એ તે ચીજનુ એક અગ છે' એમ સામાન્ય જન સ્વીકારી લે છે. [આ વાત લોકવ્યવઢારમાં 
પણ જોવા મળે છે. ગામના એક પ્રતિષ્ઠિત આગેવાનની કન્યાના લગ્નનો પ્રસંગ હતો. જ્યારે વરરાજા ચોરીમાં 
આવી રહ્યા હતા ત્યારે વરરાજાની આડેથી બિલાડી ઉતરી. આ બનાવને કન્યાની માતા કે જે એક દક્ષસત્નારી 
હતા તેણે જોયો 'બીજા કોઇની ખાસ નજર ગઇ નથી તો મારે આ વાત જાહેર કરી લોકોમાં અપશુકનની 
શકા શા માટે ઊભી કરવી'? એમ વિચારી તેણે એ વાત કોઇને કરી નિ. પણ પોતાના મનમા અપશકુનની 
શકા રૂપ કીડો ડખવા લાગ્યો. પુત્રીનું લગ્નજીવન કેવું જશે એની જાતજાતની ચિતા થવા માડી. એટલે એ 
અપશુકનને હણી નાખવાના નુસખા રૂપે એ સાસુએ જમાઇનુ નાક ખેચ્યું, લોકોએ આ દૃશ્ય જોયું . સાસુ મૂર્ખ 
કે પાગલ નથી, પણ દક્ષ છે, બિલ્કુલ સ્વસ્થ છે તેમજ અણજાણપણે સહસા આ કામ કર્યું નથી એવું લોકોના ખ્યાલમાં સહેજે આવી ગયુ છે એટલે લોકોએ કલ્પી લીધું કે આ નાક ખેંચવું એ પણ લગ્ન પ્રસગનું એક અગ છે. કહેવાય છે કે 'સાસુએ જમાઇનુ નાક ખેચવુ' એ બાબત લગ્નના એક અંગ રૂપે ત્યારથી પ્રસિદ્ધ થઇ.) આમ, ભગવાને ધર્મ અવસરે અનુકપાદાન દીધુ એનાથી અનુકંપા એ પણ એક ધમાંગ છે એમ પ્રસિદ્ધ થયુ એ વાત સિદ્ધ થઇ વળી ભગવાન્ ગ દૃહસ્થો કે સાધુઓ બધા માટે મહાન્ છે, અનુસરણીય છે, એટલે ગૃહસ્થો કે સાધુઓ બધાને પોત પોતાની અવરથાનુ 5 ભૂમિકાનું ઔચિત્ય જાળવીને અનુકંપાદાન દેવું એ ધર્માંગ છે (શુભ આત્મપરિણામ રૂપ ધર્મનું કારણ છે) એ વાત સ્પષ્ટ થાય છે. અષ્ટકપ્રકરણમાં (૨૭/૩) કહ્યુ છે કે “બધા માટે પોતપોતાની ભૂમિકાના ઔચિત્યને જાળવીને અનુકપાથી દા ન દેવુ એ ધર્માંગ બને છે એવું પ્રસ્થાપિત કરવા માટે મહામતિ ભગવાને સાવત્સરિક મહાદાન આપ્યું.3ા૯॥ 

અનુકપાદાન જો બધાને માટે ધર્માંગ રૂપ છે તો સાધુએ પણ અનુકપાદાન દેવું જો $ ૨ ફડ આવશે! એવી સંભવિત શકાને ઉદ્દેશીને ગ્રન્થકાર કહે છે- વું જોઇએ એવી આપત્તિ 
ડુષ્ટ આલબનરૂપ દશાવિશેષમાં મહાત્રતધારી સાધુ શ્રીસુહસ્તિગિરિ મહારાજે અનુકપાદાન આપ્યુ હતું. 
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સાયુનાવિ «શામેલ પ્રાપ્નેતલનુવપવા । 
સત્ત જ્ઞાતાઉમમવતો રજસ્વેવ સુટસ્તિના | 19૦ | । 

સાથુનાપીતિ | સાયુનાપિ - મછાવ્રતઘારિળાષિ શામેલ પ્રાપ્ય - પુષ્ટાતવનમાશ્રિત્યતલ્ - વગમનુજપયા 
હત્ત, સુર્હાસ્સનેવ રડજસ્ય, તવાઇ - “શ્રૂયતે તામમે માર્યસુદસ્ત્યાવાર્યલ્ય રંજલાનમિતિ | જીત? દત્યાઇ - “મમ- 
વત શ્રીવર્ઘમાનસ્વામિનો સ્તાતાત | તઘુત્ત - જ્ઞાપજ પાત્ર મમવાસિષ્ાન્તોડપિ દ્વિગન્નને | હેવતૂષ્વં 
ઢવજ્ધીમાનનુજવાવિશેવતઃ | | (૩૧૦૦ પ્રજ. રછ/૦) તિ | પ્રવોમશ્વાત્ર - “૬શાવિશેષે વતેરલવતાય વાનયવ- 

ઢુષ્ટ, ગનુજપાનિમિત્તત્વાત્, ભપવહિકિગન્મવાનવવ્” હ્ત્યાદુઃ | 19૦ || 

ત ર્ત્તાધિજરનં છ્નેતદ્િશુસ્રાશયતો યતન | 
સપિ ત્વન્વહગુળસ્થાન મુળાન્તરસિવન્યનમ | 199 ।। 

ત ત્તેતિ। ન પૈતત્જાસળજ થતિવાનયધિજરળ મત, ગધિછિત્તે માત્માડસેનાડસયતતાયમર્થ્યવોપળત 

અષ્ટકપ્રકરણ (૨૭/૩) ની વૃત્તિમાં કહ્યું છે ક 'આગમમાથી જાણવા મળે છે કે આર્યસુહસ્તિ આચાર્યે ભિખારીને 
અન્નનું દાન આપ્યું હતું.' વળી તેઓએ એ દાન કંઇ માત્ર સ્વમતિકલ્પનાથી નહોતું આપ્યુ કે જેથી એ આચરણ 
અનુકરણીય ન બને. તેઓએ તો શ્રીવર્ધમાનસ્વામીનું દૃષ્ટાન્ત લઇને એ દાન આપ્યુ હતું. અષ્ટકપ્રકરણ (૨૭/ 
૫) માં કહ્યુ છે કે “દીક્ષા સ્વીકારેલ પણ ધીમાન્ ભગવાને વિશેષ પ્રકારની અનુકંપાથી પ્રેરાઇને બ્રાહ્મણને (અડધું) 
દેવદૂષ્ય આપ્યું હતુ, એમ સાધુ પણ દશાવિશેષે અનુકંપાદાન આપી શકે છે એ બાબતમા દૃષ્ટાન્ત જાણવું ,' 
સાધુને પણ અવસ્થાવિશેષે અનુકપાદાન દેવું એ અદુષ્ટ છે એવુ સિદ્ધ કરવા માટેનો અનુમાન પ્રયોગ આવો 
જાણવો કે - “દશાવિશેષે સાધુએ અસયતને કરેલ અનુકંપાદાન નિર્દોષ હોય છે, કેમકે આ બિચારા જીવનો 
ભવકાન્તારમાંથી ઉદ્ધાર થાઓ એવી(ભાવ) અનુકપાના નિમિત્તભૂત હોય છે , જેમકે ભગવાને બ્રાહ્મણને કરલું 

દાન. [આમા રહસ્ય આ છે કે - સામાન્યથી અસયતને દાન કરવામાં એનો અસંયમ વધવાનું જ સંયતને દેખાય 

છે.બીજું વિશેષ કોઇ કારણ ન હોય ત્યારે મનમાં બીજો કોઇ ભાવ રમતો નથી. માટે અસંયમની વૃદ્ધિ નજરમાં 
રમવા છતા એની ધરાર ઉપેક્ષા કરીને સયત, અસંયતને દાન આપે તો એ અધિકરણ રૂપ બને એ સ્પષ્ટ છે 
પણ જ્યારે એવુ કારણ વિશેષ ઊભુ થાય છે ત્યારે અપાયેલા અનુકંપાદાનથી લેનાર અસંયતને બહુમાનાદિ 
દ્વારા બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે થાય છે. તેથી એના અસયમની વૃદ્ધિનું દશ્ય દબાઇ જઇને એ અનુકંપા દ્વારા એને 
થનારા બોધિ પ્રાપ્તિ વગેરેર્નું દશ્ય નજર સામે રમવા માંડે છે. તેથી એને નજરમાં રાખીને કરાતું હોવાથી એ 
કારણિક અનુકંપાદાન નિર્દોષ રહે છે.] 1૧૦॥ 

આત્મા જેના વડે દુર્ગતિનો અધિકારી બને છે એ અધિકરણ છે. અસંયતને દાન દેવાથી એ અસંયતની 
શક્તિ વધે છે જેનાથી એના અસયમનું પોષણ થાય છે. આ કારણે અસયતને સંયતે આપેલું અનુકંપાદાન એ 
અધિકરણ રૂપ બને છે. તેમ છતા સાધુએ કારણે આપેલુ અનુકપાદાન એ 'અધિકરણ' મનાયુ નથી. કેમકે એમા 
સ્વભૂમિકાના ઔચિત્યની જાળવણી હોવાથી આશય વિશુદ્ધ હોય છે શ્રોતાને બોધિપ્રાપ્તિ આદિના ઉદ્દેશથી 
થતા ઉપદેશદાનમાં જેમ સાધુને સ્વભૂમિકાના ઔચિત્યનું ઉલ્લથન નથી તેમ એ જ ઉદ્દેશથી થતા અનુકંપાદાનમા 
પણ તે ઉલ્લંઘન નથી એ જાણવું.] 

[શંકા - આશય વિશુદ્ધ હોવા માત્રથી શુ થઇ ગયું? અસંયતને દાન દેવાની ક્રિયા તો એની એ જ રહેવાથી 



૦૨ 

લ. * જ્ સવયિજરળય્ જત: ઇળ૪ - વિશનશવત: - ઝવાયેચિતોનાણયવિશુરેદ, બાવમેરેન હમેશ | 
ક ન કક ં સર્વવિરત્યાહેનિંવન્ર 1199 ।। પરમવિરતતમ્વમટૃષ્ય્યાહિજ મુળાના - જ્ઞાનાહીનાં સ્થાન તત મુળાન્તરલ્ય ત્યાહેનિવન્યનમ્ 

સન્વેવ 'મિદિળો વેયાર્વાકેઝ ન છુઝ્ઝા' રત્યાયાયમવિરોઘ ઘત્યત ગઇ - 
વેચાવૃત્ત્વે મહસ્યાનાં સિબેધઃ શ્રૂયતે તુ ય? | 
સ ગત્લામિજતાં વિપ્રસેતસ્યાર્યત્વ વાય: । 19૨ 11 ર 

વેચાવૃત્ત્વ તિ | મૃહસ્થાના વેઘાવૃત્ત્વે તુ તાયોર્યો નિવેઘ- ત્રૂવતે, સ ગાત્તમિવત્તા વિપ્રત્નેતલ્યાપવા- 

રી ક ના, એવુ નથી,] આશય બદલાઇ જવાથી દાન દેવાની ક્રિયા પણ બદલાઇ જ ગઇ હોય જ 
એટલે કે તેવા વિશુદ્ધ આશય વિનાની દાનક્રિયા કરતા આ વિશુદ્ર આશયવાળી દાનટ્વિયા એ એક જુદી જ 
ક્રિયા છે. તેથી વિશુદ્રઆશયશૃન્ય દાનક્રિયા અધિકરણ રૂપ હોવા છતા આ દાનકિયા તેવી નથી. વ ત્રડજુસૃત્ર 
નયમતે કહ્યું વ્વવહારનયમતે વિચારીએ તો, દાનક્રિયા તો બન્નેમા સમાન છે, તેમ છતાં સહકારી ભેદે ફળભેદ 
થાય છે જેમકે ઘટોત્પત્તિના કારણભૂત એવો પણ દડ તોફાની છોકરાના હાથમા આવે તો એ ઘટનાશનુ કારણ 
બની જાય છે. એમ પ્રસ્તુતમાં અનર્થના કારણભૂત એવુ પણ અસયતને આપેલુ દાન, વિશુદ્ધ આશયરૂપ 
સહકારીના યોગે અનર્થ કરનારું રહેતુ નથી ,પણ ઉપરથી લાભ કરનારું બની રહે છે માટે એને અધિકરણરૂપ 
મનાતુ નથી ] આમ કારણિક અનુકપાદાનથી, લેનાર અસયતના અસયમના પોષણદ્વારા અધિકરણ બનવા 
રૂપ કોઇ અનર્થ તો નથી થતો, પણ ઉપરથી એ લાભ થાય છે કે આ કારણિક અનુકપાદાનના પ્રભાવે એને 
લેનાર જીવ બોધિપ્રાપ્તિ દ્વારા અધિકૃત મિથ્યાત્વ ગુણઠાણેથી ૪ થા અવિરત સમ્યક્ત્વ વગેરે ગુણઠાણે ચડે 
છે જે ગુણઠાણુ સમ્યક્ જ્ઞાનાદિગુણોનું સ્થાન છે તેમજ ઉપરના સર્વવિરતિ વગેરે ગુણઠાણાના કારણભૂત 
છે.1૧૧॥। 

[આગમવિરોધની શંકાનું નિરાકરણ] 
'કારણિક અનુકપાદાનથી થતા લાભને તમે જણાવ્યો તેમ છતા શ્રીદશવૈકાલિકસૃત્રમાં વિવિક્તચર્યા ચૂલિકામા સાધુને ઉદ્દેશીને જે કહ્યુ છે કે 'ગૃહસ્થની વૈયાવચ્ચ ન કરવી' એનો તો આનાથી વિરોધ થશે જ ને! કેમકે ગૃહસ્થનુ ભૂખ વેગેરેનુ દુ ખ જે દૂર થાય છે એ પણ એક પ્રકારની એની વૈયાવચ્ચ જ છે ને|' આવી શંકાને દૂર કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-- 
ગૃહસ્થની વૈયાવચ્ચ કરવાનો સાધુને જે નિષેધ છે તે તો ઔત્સગિક 

તેવી સામાન્ય પરિસ્થિતિ માટે એ નિપેધ છે. 
જ્યારે અહી અનુકપાદાનની જે અનુજ્ઞા બતાવી છે એ તો કારણવિ વાત અપવાદની બાધક નથી હોતી, પણ અપવાદ જ 

સામાન્યતયા પ્રથમ સામાન્યપરિસ્થિતિને અનુલક્ષીને 
પરિસ્થિતિને અનુલક્ષીને આપવાદિક નિષેધ કે વિ ઔત્સગિક વિધાન કે નિષેધની ઉપરવટ જઇને કર 

છે એટલે કેએવું કારણવિશેષ ઊભું ન થયું હોય 

શેષે હોવાથી આપવાદિક છે. ઔત્સગિંક 
ઉત્સર્ગનો બાધક હોય છે. [શ્રી તીર્થકર/ગણધર દેવોએ 

ઔત્સર્ગિક વિધાન કે નિષેધ કર્યા હોય છે. એ પછી વિશેષ 
ધાન કર્યા હોય છે. એટલે આપવાદિક નિષેધ કે વિધાન 
વામા આવ્યા હોય છે. તેથી ઔત્સગિક વિધાનાદિ વિદ્યમાન 

દૂ 



ઢન-હ્વાસિશિવમ બ્ર 

હિજ્સ્યાર્થલ્વ વાધજ* | ઝપવાવો ઘ્યુત્લર્મ વાઘતે, ત તૂત્લમોડપવાવમિતિ 119૨ 11 સૂત્રાન્તર સયાયત્તે- 

યે તુ વાન પ્રસલન્તીત્યાહિસ્ત્રેડષિ સંમત: | 
વિદાય વિષયો મૃન્મો «શામેહં વિષશસ્સ્િતા । 19 ર્ || 

સે ત્વિત્તિ। તે તુ «ન પ્રશલન્તીત્યાહિસૂત્રેડપિ- “એે ૩ વાળ પસલત્તિ વદમિવ્છતિ પાળિનં | 

ઝે સ નં પડિતેહાતિ વિસ્ત્છેઝ જરતિ તે! (9૨/૨૦) ઇતિ યૂત્રજુતવૂત્રેડાપિ શામેલ વિદાય તતો 

હોવા છતાં પરિસ્થિતિ વિશેષમાં તેના નિષેધાદિમાં જિનાજ્ઞા છે એવું ફલિત થાય છે. માટે “અપવાદ ઉત્સર્ગને 
બાધિત કરે છે' એમ કહેવાય છે. અથવા સામાન્ય પરિસ્થિતિ કરતાં વિશેષ પરિસ્થિતિ એ બળવત્તર નિમિત્તરૂપ 

છે. એટલે સામાન્યપરિસ્થિતિ માટેના કાયદારૂપ ઉત્સર્ગ કરતાં વિશેષ પરિસ્થિતિ માટેના કાયદારૂપ અપવાદ 
બળવત્તર છે, અને તેથી એ ઉત્સર્ગને બાધિત કરે છે.] માટે એ ઔત્સર્ગિકસૂત્ર આ આપવાદિક અનુકંપાદાનનું 
બાધક નથી.1૧ર।॥ આ આપવાદિક અનુકપાદાનથી શ્રીસૂયગડાંગના “ઝે ૩ ઢાળં પક્ષકષતિ. .' ઇત્યાદિ સૂત્રનો જે 

વિરોધ થાય છે તેને ટાળવા સમાધાન આપતા ગ્રન્થકાર કહે છે - 

શંકા - શ્રી સૂયગડાંગના પ્રથમશ્રુતસ્કંધના ૧૧ મા માર્ગ અધ્યયનની ૨૦ મી ગાથામાં કહ્યુ છે કે દાનથી 
ગ્રહણ કરનારા અનેક જીવોને ઉપકાર થાય છે એવું વિચારીને જેઓ તેની પ્રશંસા કરે છે તેઓ એ દાનમાં થનારા 
પ્રાણીવધને ઇચ્છે છે - અનુમોદે છે. (માટે એની પ્રશંસા ન કરવી.) “દાનમાં ઘણી હિસા થાય છે' એમ વિચારીને 
જે અગીતાર્થો દાનનો નિષેધ કરે છે તેઓ તે દાન પર નભનારા જીવોની આજીવિકાનો ઉચ્છેદ કરે છે (અને 
તેથી અંતરાયકર્મ બાધે છે. માટે એનો નિષેધ પણ ન કરવો.)' આમ આ સૂત્રમાં અસંયતને અપાતા દાનની 

પ્રશસાનો પણ નિષેધ કર્યો છે, તો અસયતને દાન આપવાની તો વાત જ ક્યાં રહી? 

સમાધાન - અસંયતદાનના નિષેધના ગણિત અર્થવાળા એ સૂત્રના, અવસ્થાભેદને (વિશેષ પ્રકારની 

અવસ્થાને) છોડીને યોગ્ય વિષયને પંડિત પુરુષે એદંપર્યશુદ્ધિથી વિચારી કાઢવો જોઇએ, પણ પદાર્થ માત્રમાં 
મૂઢ ન બની જવું, કારણકે આ સૂત્રની સંગતિ, પુષ્ટઆલબન સિવાયની અવસ્થા અંગે જ થાય છે. ૨૭ મા 

અષ્ટકની ૭ મી ગાથામા કહ્યું જ છે કે “જેઓ દાનની પ્રશસા કરે છે.. . ઇત્યાદિ જણાવનાર જે સૃત્ર સૂયગડાંગમાં 
કહ્યું છે તેને મહાત્માઓએ અવસ્થા ભેદ -- અપુષ્ટ આલંબનવાળી અવસ્થા અંગે જાણવું.' આશય એ છે કે 
પ્રસ્તૃત સૂત્રનો શંકાકારે કરેલો યથાશ્રુત અર્થ એ પદાર્થ છે. આવા પદાર્થને પ્રકટ કરવાથી જે બોધ થાય તેને 
જ આગમસૂત્રના અંતિમ તાત્પર્ય રૂપ માની લેવાની કે એ મુજબ આચરણ કરવાની મૂઢતા સેવવી ન જોઇએ. 
પણ પદાર્થ, વાક્યાર્થ, મહાવાક્યાર્થ અને એદમ્પર્યાર્થ સુધી ઊંડા ઉતરવુ જોઇએ, તો સાચું રહસ્ય હાથમાં આવે. 
[વાખ્યાના પદાર્થ વગરે આ ૪ અગોની પ્રરૃપણા શ્રીઉપદેશપદ કે શ્રીઉપદેશરહસ્ય ગ્રન્થમાંથી જોઇ લેવી. બીજી 
બત્રીશીના ભાવાનુવાદમા આનો થોડો અધિકાર આવશે. | પ્રસ્તુતસૂત્ર અંગે એ પ્રરૂપણા આવી જાણવી - સત્રનાં 
પદોને પકડીને કરાતો સીધો અર્થ એ પદાર્થ છે. એના પર થોડો વિચાર કરીએ તો જણાય છે કે આ રીતે દાનની 
પ્રશંસા કે નિષેધ બન્નેમાં દોષ રહ્યો છે તો દાન સંબધી કાઇ બોલવુ જ ન જોઇએ. એટલે કે એનો ઉપદેશ પણ 
દેવો ન જોઇએ આવું શંકાવાક્ય એ વાક્યાર્થ છે પણ આ ઉપદેશ ન દેવો એ યોગ્ય તો નથી જ, કારણકે દાન, 
શીલ, તપ અને ભાવ એ ચારે ય પ્રકારના ધર્મનો ઉપદેશ આપવાનું પ્રતિપાદન સઘળાં આસ્તિકશાસ્ત્રોમાં કરેલું 
છે.તો પછી પ્રસ્તુતસૂત્રથી એનો વિરોધ ન થાય એ રીતે એ સુત્રને વિશેષ વિષય વાળું માનવું જોઇએ. એટલે 
કે એમાં કરેલા નિષેધ અને વિધાન અમુક ચોક્કસ વિભાગપૂર્વક છે એમ માનવુ જોઇએ. એ વિભાગનો આ 





વાન-દ્વાસિશિવમે ૧૪ 

તીનાહિવાને પુળ્નં સ્ચાત્તવવાન ત્ર પીટનમ્ | 
જતે પીછાડપ્રતીજારે શાત્ત્રાર્યસ્ય વ વાધન 19૧ ।। 

દીતાવીતિ । પ્રજ્ટં ભોગને ઢીનાહીના યાત્વમાનાનાં વાને પુળ્વં સ્યાત્, ન ત્ાનુવપાવાલ્તેપામવત્ત્વા જવાપિ 
જોસ શત, ગાતિધાપ્ટ્યમવલવ્ય જથિત તેપાયવાને તત પીડન સ્થાત્ તેપા તવાનીયપ્રીતિલપ શાતનકેપાત્પરત્ર 

કરતા જોઇ ભોજનની માંગણી કરે. કૃપાપરીત મનવાળા સાધુ તેમને આપ્યા વિના તો સ્વયં પણ આરોગી ન 
જ શકે, કેમકે એમનું ભૂખનુ દુ ખ જોઇ સ્વય દ્રવી ગયા હોય છે. દિલ દ્રવી ગયું હોવા છતાં ઘણી ધિટ્ટાઇ કરીને- 
દિલ પર પથરો મૂકીને કદાચ તેઓને ન આપે અને સ્વયં બધું ભોજન કરી લે તો તે ભિખારીઓને પીડા થાય. 
“આ સાધુઓ અને તેમનો ધર્મ કેવો નિર્દય છે કે અમે આટલા ક્ષુધાતુર છીએ તો પણ અમને કંઇ આપતા નથી 
અને પોતે જ બધુ ઓહિયા કરી જાય છે' ઇત્યાદિ અપ્રીતિરૂપ પીડા અહી (ઓ જન્મમાં) થાય અને 
શાસનદહ્દેષાદિના કારણે થયેલ પાપબંધથી પરલોકમા દુર્ગતિ વગેરેની પીડા થાય. 

શંકા - [સંયમયોગોને સીદાવ્યા વગર પ્રસશ્નતાપૂર્વક તપશ્ચર્યા વગેરે કરનાર સાધુને જોઇને પણ કેટલાક 
મિથ્યાત્વોપહત બુદ્ધિવાળા જીવોને અપ્રીતિ-દુર્ભાવ થતા હોય છે કે 'મહારાજ નાહકનું શરીરને કષ્ટ આપે છે.. 

વગેરે. પણ છતાં, સાધુ તપશ્ચર્યા ચાલુ રાખે છે ને પરપીડાજનનના કોઇ દોષથી ખરડાતા નથી, કારણકે એ 

મિથ્યાત્વી જીવને પીડા થાઓ એવો સાધુનો કોઇ આશય હોતો નથી એમ] ભિખારીને આ જે કાંઇ પીડા થાય 
છે તે પોતાની બૃદ્ધિ મિથ્યાત્વથી હણાયેલી હોવા રૂપ સ્વદોષના કારણે થાય છે સાધુને કાઇ તેઓને પીડા 
કરવાનો એવો કોઇ સક્લિષ્ટ પરિણામ હોતો નથી, સાધુને તો પોતાને અનિષ્ટ એવો પુણ્યબંધ ન થઇ જાય 
એટલો જ પરિણામ હોય છે. એટલે ભિખારીને ન આપવામા સાધુને શુ દોષ લાગવાનો? 

સમાધાન - બીજાઓને થનારી પીડાનો-અપ્રીતિનો જેનાથી પરિહાર થઇ શકે એવો યોગ્ય ઉપાય જો 
વિધમાન હોય તો એ ઉપાયને અજમાવીને સાધુએ તેઓની પીડાનો પરિહાર કરવો એવો શાસ્ત્રાર્થ છે. 
[બળાભિયોગની શકાથી સ્વલ્પ પણ પીડા થવાની જે શક્યતા છે તેનો પરિહાર કરવા માટે ઇચ્છાકાર પ્રયોગ 

કરવો જોઇએ ઇત્યાદિ શાસ્ત્રસિદ્ધ વાતો આ શાસ્ત્રાર્થની સૂચક જાણવી.] એટલે એ અપ્રીતિ રૂપ પરપીડાનો 

પરિહાર ન કરવામા શાસ્ત્રાર્થને બાધા તો પહોચે જ છે. 

[શંકા - આ રીતે પરપીડાનો જે પરિહાર થતો નથી એમા સાધુના રાગ/ટેષ કાઇ ભાગ ભજવતા નથી, 

તો સાધુને એમા શુ દોષ લાગે? 
સમાધાન - ] રાગ-ટ્ેષ જેમ ચારિત્રના પ્રતિપક્ષરૂૃપ છે, અને તેથી એ બેથી જેમ દોષ લાગે છે, તેમ 

(પરપીડાનો પરિહાર કરવાની) શક્તિ ગોપવવી એ પણ ચારિત્રના પ્રતિપક્ષ રૂપ જ છે, અને તેથી એનાથી 
પણ દોષ લાગે જ છે [ઉપા. મહારાજે સામાચારીપ્રકરણની નવમી ગાથામા કહ્યું છે કે - 

ળ ય જેવત્તમાવેળ હિયવઝ્ને વીરિઝ ળિમૂઇતો | 

વીરિયાયારવિત્તોહ્િયિવરળનોચિયાખિઞ્ઝર પાવે | 19 || 

જે હિતકાર્ય કરવાનો માત્ર ભાવ રાખે છે ,પણ એ માટે વીર્ય ફોરવતો નથી તે વીર્યાચાર પાલનથી વિશોધિત 

ચારિત્રને ઉચિત નિર્જરા કરી શકતો નથી. 

આમા વીર્યાચાર પાલનથી ચારિત્રની વિશુદ્ધિ કહી છે, તેથી વીર્યને ગોપવવાથી ચારિત્રની અશુદ્ધિ થાય 
એ સમજી શકાય છે તેથી શક્તિ ગોપવવી એ પણ ચારિત્રને વિરોધી છે ને માટે દોષ જનક છે એ સમજાય 



વદ્ ન્ાત્રિસર્કાગિરિજો 

જ છુળસિસમસિલપમ્ । 'તવપ્રીસિહાનપરિળામામાવાસ શોપો ભવિખતી' ત્યાશવયાઇ - શમે સત્યા પૌછાયાઃ 

- પરટુ-લસ્યાપ્રતીજારે - ગનુણારે વ શાત્તરાર્યદ્ય - વરા્રીસિપરિદારપ્રવત્તપ્રસિપાવનલપસ્ય વાઘનં, રામે. 

પયોરિવ શસ્તિનિમૂઇનહ્યાષિ વારિત્રપ્રાતિપક્ષત્વાત | પ્રસિ્ઞોડયમર્થ- સપ્તમાષ્જે | 19 || 

છિ ત લને મોમાખ્તિસ્તતો મવપરપરા | 

ઘર્માથર્યક્ષયાન્મુસિ્મુયુક્ષોનેભ્નમેત્ય૧? । 19 ૬ || 
છિ સોતિ। જિ ત નેન સેતુના મોમાણિર્મવસિ, તતો મવપરંવરા, યોઇઘારાવૃષેઃ | તથા 'ઘર્માઘર્થયો: 

-: પુળ્યપાષયો” ક્ષયાન્મુરિ”' ફતિ દેતોરવઃ - ઝગુજપાવાન મુુક્ષોર્ગેપ્ય । 19 ૬ | 1 સિજ્ાન્તયતિ- 

તેવ યત્યુન્યવંધોડષિ ઘર્ષહેત્તુઃ શુમોલવઃ । 
વહ્તે્લારયં વિતાર્યેવ નશ્વરત્વાત્સ્વતો મતઃ | 99 | | 

સૈયમિતિ। નેવ વથા પ્રાળુજ, પ્ - યસ્માત્ પુળ્યવન્યોડષિ શુમોજય: - લક્િપાજો ઘર્મહેતુર્ષતઃ 
તશ્ુમિરેવ «શાવિશેષેડનુવમતત- પુળ્યાનુવધિષુળ્યતંમવાત્, પ્રાળાતિપાતવિરમળાવો તથાડવઘારળાત્ | ન 

છે] માટે યાચકોની આવી પીડાનો પરિહાર કરવા સાધુએ ઉઘ્મશીલ બનવુ જ જોઈએ. આ વાત સાતમાં 
પ્રચ્છજ્ન ભોજન અષ્ટકમા વિવેચેલી છે. [આમ પ્રકટ ભોજન કરવામાં આવે, અને યાચકો માંગતા આવે તો, 

યાચકોને નહિ આપવામાં જે દોષ છે તેનો યાચકોને આપવા દ્વારા પરિહાર ન કરતાં પ્રચ્છન્નભોજ નનું વિધાન 
કરીને જે પરિહાર કરવામા આવ્યો છે તેનાથી જણાય છે કે યાચકોને અનુકપાદાન આપવા દ્વારા સાધુને જે 
પુણ્યબંધ થાય તે પણ ઇષ્ટ નથી.]1૧૫।। 

[સામાન્યથી ઉત્સર્ગ રૂપે આ રીતે અનુકંપાદાન અને એનાથી થનાર પુણ્યબંધ ભલે સાધુને ઇષ્ટ ન હોય, 
પણ જે અનુકપાદાનથી સામા જીવને બોધિપ્રાપ્તિ આદિ થવાનો લાભ છે તેવુ પ્રાર્સાગેક અનુરકંપાદાન અપવાદપદે 
સાધુને શા માટે ઇષ્ટ ન બને? આવી શંકાના સમાધાન માટે પૂર્વપક્ષી કહે છે-] 

'શેત્ત્રમમપ્રહ હાનમનુવવાસમસ્સિતમ્' ઇત્યાદિ દ્રારા તમે જ કહી ગયા છો કે અનુકંપાદાનથી સાંસારિક 
ભોગસુખની પ્રાપ્તિ થાય છે. એટલે આ રીતે સાધુ અનુકંપાદાન અપવાદપદે આપે તો પણ એના ફળરૂપે 
ભોગપ્રાપ્તિ થાય છે જેના કારણે પાછી ભવપરપરા સર્જાય છે. વળી મોક્ષ તો પુણ્ય અને પાપ બન્નેના ક્ષયથી 
થાય છે એટલે મોક્ષેચ્છુને જેમ પાપબધ ઇષ્ટ હોતો નથી તેમ પુણ્યબધ પણ ઇષ્ટ હોતો નથી. વળી જેમા 
સ્વાત્મહિતરૂપ સ્વાર્થ ન ભળેલો હોય પણ ઉપરથી ભવવૃદ્ધિરૂપ અહિત ભળેલુ હોય એવો તો કોઇ પરર્થ 
(પરોપકાર) કરવો શાસ્ત્રમા અનુજ્ઞાત નથી એટલે આવા આપવાદિક અનુકપાદાનથી અન્યને બૌધિપ્રાપ્તિ 
વગેરે થવા રૂપ પરોપકાર રહ્યો હોવા છતાં સાધુને પોતાને તો ભોગપ્રાપ્તિદ્રારા ભવ ।રપરા વૃદ્ધિ રૂપ અને 
મોક્ષનુ દૂરીકરણ રૂપ અહિત જ થતુ હોઇ મુમુક્ષુ એવા સાધુને એ શી રીતે ઇષ્ટ બને? માટે એવી અવસ્થા 
વિશેષમા પણ અનુકપાદાન કરવુ એ સાધુ માટે યોગ્ય નથી જ. [પૂર્વપક્ષ પૂરો.][૧ ૬। આ પૂર્વપક્ષનો જવાબ 
આપવા ગ્રન્થકાર સિદ્ધાન્ત દેખાડે છે-- 

[પુણ્યબંધ પણ શુભોદય-સમાધાન] 
બરાબર નથી સામાન્ય સજોગોમાં યાચકાદિને આપવાથી જે પુણ્યબંધ 
થાય તે સાધુને અનિષ્ટ હોય છે. પણ સામાને બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે થવાના 

પૂર્વપક્ષીએ કરેલી આ બધી વાતો 
થાય અને તેનાથી જે ભોગપ્રાપ્તિ વગેરે 



રડ ઝક 
સ્ાય મુષ્ધિપ્રતિપંથી, વાઇ્ય વિનાશ્ય વછ્નેરિવ તસ્ય પાપ વિનાશ્ય સ્વતો નશ્વરત્વાત - નાશશીલત્વાત | શાસ્ત્રા- 
્થાડવાઘેન સિર્ઞરાપ્રતિવન્યજપુળ્વવન્યામાવાત્રાત્ર વૌષ ઇતિ મર્માર્થ- 1199 ।। 

મોમાત્તિરષિ નેતસ્માવમોમપારિળાનતઃ । 
મંત્રિતં શ્રજ્ધયા પુંસાં ગતમપ્વમૃતાયતે । 19૮ | । 

શોમાપ્તિરિતિ | ભોમપ્રાપ્તિરષિ નેતલ્માહ્ - ગાપવાહિજાનુજપાલનાત્, ગમોમપરિળામતઃ - મોમાનુમવો- 
પનાયજાય્યવસાયામાવાત | દૃષ્ટાન્તમાઇ - યંત્રિત ગભયષિ પુત્તા શ્રજ્ઞા - ભવત્યા ગમૃતાયતે - મમૃતજાર્વ- 

લાભને નજરમા રાખીને દશાવિશેષમા જે અનુકપાદાન આપવામાં આવે છે તેનાથી થનાર પુણ્યબંધ સાધુને 
અનિષ્ટ નથી, કારણ કે પુણ્યબંધ પણ શુભ રૂપે ઉદયમાં આવનારો હોવાથી ઉત્તરોત્તર ધર્મપ્રાપ્તિમા હેતુભૂત 

બનનારો હોય છે જે ઉત્તરોત્તર ધર્મપ્રાપ્તિમાં હેતુભૂત હોય તેનાથી જ દશાવિશેષમા આનુષંગિક ફળ રૂપે 

પુણ્યાનુબંધી પુણ્યનો (શુભ રૂપે ઉદયમા આવનાર પુણ્યનો) બધ સભવે છે. આ વાત પણ એના પરથી નિર્ણીત 
થાય છે કે ઉત્તરોત્તર અપ્રમત્તતા, વીતરાગતા વગેરે ધર્મપ્રાપ્તિના હેતુભૂત પ્રાણાતિપાત વિરમણ વગેરેથી પણ 
આનુષગિક ફળ રૂપે પુણ્યાનુબધી પુણ્યનો બધ થાય જ છે. આવા શુભઉદયવાળો પુણ્યાનુબધી પુણ્યોદય મોઘ્નો 

પ્રતિબધક નથી, કેમકે જેમ અગ્નિ બળતણનો નાશ કરીને પછી સ્વય પણ નષ્ટ થઇ જાય છે તેમ આ પુણ્યાનુબંધી 
પુણ્ય પણ યોગ્ય ભૂમિકા વગેરેની પ્રાપ્તિ કરાવીને પછી સ્વય નષ્ટ થઇ જાય છે. એટલે એના કારણે મોક્ષ 
અટકતો ન હોવાથી એ મુક્તિનુ પ્રતિબંધક નથી મષ્ટે એ મુમુક્ષુને શા માટે ઇષ્ટ ન હોય? આમાં રહસ્ય એ 
છે કે આ રીતે દશાવિશેષમાં અનુકપાદાન કરવાથી શાસ્ત્રાર્થનો બાધ થતો ન હોવાના કારણે એનાથી જે 
નિર્જરાનો પ્રતિબધક હોય એવો પુણ્યબંધ થતો નથી, અને તેથી “પુણ્યબધ હોવા' માત્રના કારણે આ પ્રાસગિક 
અનુકપાદાનમા કોઇ દોષ નથી.1૧૭।।[પુણ્યબધથી ભોગત્રાપ્તિ દ્રારા ભવપરંપરાનું સર્જન થશે એવો જે દોષ 
દેખાડ્યો હતો તેનુ નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[વિષયપ્રાપ્તિમાં પણ અભોગપરિણાશ] 
“આ આપવાદિક અનુકપાદાનથી પુણ્યબંધ ઠ્વારા ભોગપ્રાપ્તિ થશે' ઇત્યાદિ વાત પણ યોગ્ય નથી, કારણકે 

ભોગનો અનુભવ કરાવી આપે એવો અધ્યવસાય હોતો નથી. [આશય એ છે કે ભોગસાધનભૂત વિષયોની 

પ્રાપ્તિ - સંપર્ક થવો એ માત્ર “ભોગ' નથી ,,નહિતર તો અપ્રમત્તસયત વગેરેને પણ આહારાદિકાળે રસનેન્દ્રિય 

વગેરેના વિષયનો સપર્ક હોઇ ભોગ માનવો પડે. કિન્તુ વિષયસપર્ક થવા પર એમા તન્મય બની રાગ-આસક્તિ 
આદિ કરવા એ ભોગ છે. વળી એક સામાન્ય કાયદો એવો છે કે શુભ કે અશુભ ક્રિયાકાળે જેવો ભાવ હોય 
તેવો ભાવ તે ક્રિયાથી બધાયેલા પુણ્ય કે પાપના ઉદયકાળે પ્રાય. કરીને આવે છે. એટલે કે શુભ-અશુભ ક્રિયાને 

અનુસરીને પુણ્ય કે પાપ બંધાય છે અને એ ક્રિયા વખતે રહેલા શુભ-અશુભ ભાવને અનુસરીને તે પુણ્ય કે 

પાપના ઉદયકાળે શુભ-અશુભ ભાવની પ્રાપ્તિ થાય છે સાધુ મહારાજ વિશેષ પ્રસગે જે અનુકંપાદાન કરે છે 
એ વખતે “આ લેનારને આહાર-વિષયાદિની પ્રાપ્તિ થવા દ્વારા એનું દુઃખ દૂર થાઓ અને એ સુખી થાઓ' 
એવો ભાવ નથી હોતો પણ “આ અનુકપાદાન દ્વારા લેનાર જીવ બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે દ્વારા રાગદ્દેષાદિના ભયંકર 
બધન વગેરે રૂપ સસારમાથી સર્વથા મુક્ત થાઓ' ઇત્યાદિ ભાવ (અભોગપરિણામ) હોય છે. એટલે એ 
અનુકપાદાન રૂપ ક્રિયાથી બંધાયેલા પુણ્યના ઉધ્યે વિષયોની પ્રાપ્તિ થવા પર પણ તેવા રાગાદિ પરિણામ 

(ભોગપરિણામ) થતા નથી. આમ ભોગહેતુભૂત વિષયોની પ્રાપ્તિ થવા પર પણ અભોગપરિણામના પ્રભાવે 



૧૮ 
ક્રત્રિશહ્કાસિંગિજ 

જારિ મવતિ | છ્વ દિ મોમષેતોરપ્યત્રાઘ્યવતાયવિશેપાટ્ ભોમાનુપનતિરપપઘત 5 તિ માવ 119૮11 
તત્તિહ ઇરિમદ્રસમત્વા ભવહ્તિ્લ્યવસ્થાપ્વતે, તેનેવ વામિસિવિશ્યોસ્છમિત્યાશવયાઇ- 

ત વ સ્વવાનપોષાર્થપુ્મેતવપેશતતમ | 
ઈરિમદ્રો છ્યવોડમાળીદઘયતઃ સૌવિમ્તપાક્ષિજઃ । 19૨ | । 

તેતિ। ન વ સ્વહાનસ્ય - સ્વીયાલંઘતવાનસ્ય પોપાર્થ - સમર્થનાર્થ ૩્મેતલપેગત - ગણુન્સરમ્ | 
યત - યસ્માત્ સવિમ્નપાશિજો દરિમદ્રોડહ- - પ્રાયુજ હિ - સિશ્યિતમભાળીત્ । ન દિ સવિન્નપાક્ષિછોડગૃત 
થૂતે | તુત તપ્તાવિશતિતમાખ્ટ્ઝવિવરળે - 'સ્વજીયાસયતલાનતમર્થનામર્ધાર્થજમિય પ્રજરળ તૂરિના જૃતતમિતિ 
ભોગપ્રાપ્તિ થતી નથી (ભોગાનુભવ થતો નથી.) તેથી સસારવૃદ્ધિ પણ થતી નથી ] ી 

'આ અમૃત છે' 'આ અમૃત છે' એવા વારવારના ચિતનરૂપ મત્રથી મત્રિત થયેલુ પાણી પણ માનવીની 
એવી શ્રદ્ધાના પ્રભાવે જેમ અમૃતનુ કાર્ય કરે છે? તેમ ભોગના હેતુભૂત વિષયો પણ અભોગ પરિણામના પ્રભાવે 
અભોગનુ કાર્ય કરે છે એમ સમજવુ એટલે કે આ વિશેષ પ્રકારના અધ્યવસાયના પ્રભાવે ભોગહેતુથી પણ 
ભોગની પ્રાપ્તિ ન થવાની આ વાત સગત રહે છે. (માટે, સાધુથી થતા કારણિક અનુકપાદાનનો, આ રીતે 
ભોગપ્રાપ્તિ દ્વારા સસારવૃદ્ધિના કારણરૂપે કે મોક્ષપ્રતિબધક પુણ્યબધના કારણરૂપે કહી ઉચ્છેદ કરવો એ યોગ્ય 
નથી.] 

સાધુના અનુકપાદાનની તમે આ જે પ્રરૂપણા અને પુષ્ટિ કરો છો એ બધુ શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજે કર્યું 
છે માટે કરો છો પણ મૂળ વાત તો એ છે કે તેમણે જ અભિનિવેશ પકડીને એ બધી પ્રરૂપણા કરી છે એટલે 
એમની સમતિથી તમે કરેલી આ પ્રરૂપણા પણ અભિનિવેશમૂલક હોઇ આદરણીય નથી' એવી શંકાને મનમા 
રાખીને ગ્રન્થકાર કહે છે- 

'પોતે અસયતોને જે દાન આપેલુ તેનુ સમર્થન કરવા માટે હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે આ બધુ કહ્યું છે, માટે એ બધુ અસુદર છે છે' એવુ કહેવુ એ યોગ્ય નથી, કારણકે સવિગ્નપાક્ષિક એવા શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજે આ બધી વાત નિશ્ચિતપણે કહી છે, અને સવિગ્નપાક્ષિક અસત્ય બોલતા નથી [કેમકે એમાં એમની સવિગ્નપાક્ષિકતા જ ખંડિત થઇ જાય | ર૭ મા અષ્ટકના વિવરણમા વિવરણકારે પણ આ વાતનો ખુલાસો કર્યા છે [એટલે કે હરિભદ્રસૂરિ મહારાજ સ્વય જો અભિનિવિષ્ટ હોત, અને તેથી તેઓએ સ્વકીય અનુકપાદાનના સમર્થન માટે અસત્ય વાતો ઉપજાવી કાઢી હોત તો વિવરણકાર તેઓશ્રીનો સવિગ્નપાક્ષિક તરીકે ઉલ્લેખ કરી એ પ્રરૂપણાનુ સમર્થન ન કરત ] એ વિવરણમા કહ્યું છે કે - “શ્રીહરિભદ્રસૂરિમહારાજ ભોજનાવસરે શખવાદન પૂર્વક યાચકોને ભોજન અપાવતા હતા આવુ સભળાય છે. આના પર કેટલાક વિવેચકો એવી કલ્પના કરે છે કે 'સાધુના અનુકપાદાનનુ સમર્થન કરનાર આ પ્રકરણ શ્રીહરિભદ્રસૂરિમહારાજે પોતે અસયતોને જે દાન કર્યું તેનુ સમર્થન કરવા માટે રચ્યુ છે. [માટે એ જિનાજ્ઞામૂલક નહી, પણ અભિનિવેશમલૃક હોઇ સુજ્ઞજનોને અગ્રાહ્ય છે.]' પણ તેઓની આવી કલ્પના મુજબની વાત સભવતી નથી, કારણકે શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજ સવિગ્નપાક્ષિક હતા, અને સવિગ્ન કે સવિગ્નપાક્ષિક શાસ્ત્રકાર આમિર પદાર્થ કહે એ સંભવતુ નથી કેમકે એવુ કરે તો એમ ગ્ન્ ] ગ્નૃ ણુ જ ઊડી જાય પચાશક (૧૨ ૫૭) મા ક્રુ છે કે 'દુર્ભાપિત આગ 
ર 

મવિરુદ્ધ ઉપદેશ એ અતીવ કટુ વિપાક દેનારો છે એવુ જાણતા સવિગ્ન 
ઉ પાનોગષ્યયુતમિત્વનુસિન્સ્યનાન કિ નાય નો વિષષિજારમવાજસતિ? -- [જલ્યાળમવિરત્તોગ્રે] 



છાત્તિ-જ્ામાશિવ્ત ૬૬ 

જોસેત્યલ્વયસ્તિ, દારિમદ્રાચાર્યો હિ ભોગનવ્ળતે શલવાવનપૂર્વજ્યરથિમ્યો મોન વાપિતવાનિત્તિ શ્ર્યતે | ન 

સેતત્લમાવ્યતે, સવિમનપાક્ષિજો હ્ય, ન વ લવિન્નસ્ય તત્પાસિજ લ્ય વાડનામમિજાથોપહેશ- સમવતિ, તત્ત્વ- 
છાસિપ્રલટમાત્ | માદ ચ(પચયા 9૨/9૩)- 

'તાવેન્મો ળુવણ્ત ળ વેટ યુવ્માસિગ જછુવિવામ | 
ઞાળતો તમ્મે તહા ગતદવજાસો ૩ મિષ્છત્ત | [તિ । 19૨ 11 

શાસિસ્તું મવનિસ્તારવાગ્છા સ્વસ્થ સુપાત્રતઃ | 
તયા વત્ત સુપાત્રાય વદજર્મક્ષયક્ષખપ 1 1૨૦ || 

શર્તિસ્સ્વાતતિ 1 ભષિત્તુ હ્યસ્ત સુપાત્રતો મવનિસ્તારવાછા | બારાઘ્યત્વેન જ્ઞાન ભસ, ગઆારાવના વ 

મોરવિતપ્રોતિદેત્ુઃ ક્યા મોરાવિતતેવા સેત્તેતવષિ જત્તતો નેતલ્તક્ષળમતિનેતે | તઘા - બવત્યા સુપાત્રાથ હત્ત 

ઉપદેશક અનુપદેશ દેતા નથી - અનાગમિક વાત કરતા નથી. માટે તેમના કથન અગે 'તહત્તિ' ન કરવું એ 
મિથ્યાત્વ છે'. - 

[અષ્ટકજીના વિવરણકારની અને ઉપા. મહારાજની આવી પ્રરૂપણા પરથી એવું ફલિત થઇ શકે છે કે 

શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજાની ઉક્ત પ્રરૂપણા સત્યથી વેગળી નથી. એટલે સાધુએ કારણિક અનુકંપાદાન દેવું 

એમા શાસ્ત્રાર્થનો બાધ નથી. માટે (૧) અન્યજીવોને બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે લાભ જોઇને શ્રીટરિભદ્રસૂરિમહારાજે 
જો એ રોજનુ દાન અપાવ્યુ હોય તો એ આગમવિરુદ્ધ ન હોતું, તેથી એનો બચાવ કરવાનો કોઇ પ્રશ્ન નહોતો 
અથવા (૨) શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજનો “સવિગ્નપાક્ષિક' તરીકે ઉલ્લેખ કર્યો છે “સવિગ્ન' તરીકે નહિ, એટલે 

તેઓમાં સાધુઓને જિનાનુજ્ઞાત ન હોય એવુ આચરણ પણ સંભવે છે. એવું આચરણ હોવા છતા, એનો બચાવ 
ન હોય અને પ્રરૂપણા તો જિનાજ્ઞાનુસાર જ હોય તો જ સવિગ્નપાક્ષિકપણુ ટકી શકે છે. પ્રસ્્તુતમા 
શ્રીહરિભદ્રસૃરિ મહારાજનું શખવાદનપૃૂર્વક યાચકોને ભોજનદાન એ પણ એવા જ પ્રકારનુ એક 

જિનાજ્ઞાઅનનુજ્ઞાત આચરણ હોવુ સભવી શકે. પણ તેઓશ્રીએ આનો બચાવ કર્યો નથી , કે એના બચાવ માટે 
પ્રસતુત પ્રકરણ બનાવ્યુ નથી. એનો તો જિનાનનુજ્ઞાત તરીકે જ સ્વીકાર તેઓએ કર્યો છે , અને એ રીતે સ્વકીય 
સવિગ્નપાક્ષિકત્વ જાળવી રાખ્યુ છે (આ બેમાથી બીજી કલ્પનાની સભાવના વધુ જાણવી ) માટે તેઓ શ્રીમદે 
આપવાદિક અનુકંપાદાનની કરેલી આ પ્રરૂપણમાં આગમવિરુદ્ધત્વની તો કોઇ શંકા કરવાની જરૂર 

નથી ]૧૯॥ [દાનના પ્રથમ પ્રકાર અનુકપાદાનની પ્રરૂપણા પૂર્ણ થઇ. હવે બીજાપ્રકાર સુપાત્રદાનની પ્રરૂપણા 

કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[ભક્તિ શું છે?] 
[ભક્તિથી આપેલુ સુપાત્રદાન મોક્ષદાયક છે' એવુ શ્રીજિનેશ્વરદેવોએ કહ્યું છે એ પ્રમાણે ગ્રન્થકારે પૂર્વે 

પ્રથમશ્લોકમાં કહેલુ. એમા ભક્તિ શું છે ? આ -] સુપાત્રના આલબને પોતે ભવસમુદ્રને તરી જવાની વાંછા 

એ ભક્તિ છે સામાન્યથી ભક્તિ તરીકે આ વાત પ્રસિદ્ધ છે કે -- “આ મારે આરાધ્ય છે, મારી આરાધનાનું 
પાત્ર છે' એવી પ્રતીતિ (જ્ઞાન) એ ભક્તિ છે એ આરાધના એટલે એવી ક્રિયા કે જે ગૌરવપ્રાપ્ત આરાધ્ય 
વ્યક્તિની પ્રસન્નતાના હેતુભૃત હોય, એમ ર્ગૌરવપ્રાપ્ત આરાધ્યનૌ સેવા એ પણ આરાધના છે [ઉપલી અવસ્થા 

પામેલ ગૌરવપ્રાપ્ત આરાધ્ય વ્યક્તિઓને પ્રસશતા-અપ્રસન્નતા જેવુ કશું હોતુ નથી. એટલે “ગૌરવપ્રાપ્ત 

9 સવિ'્તોડનુપરેશ ન યાતિ રુર્પાવિત જરાવિપઝમ । ગાનાનમસન્મિત્સધાડતથા ટ” મિથ્યાત્વ | । ક 



૨૦ 

વદુજર્મક્ષવે ક્ષમ - સમર્થ ભવત્તિ 11૨૦ 1 । તથારિ- 

પાત્રવાનવતુર્મમ્યામાઇઃ સંશુદ્ધ દષ્યતે | 
હ્િતીવે પત્તા શેષાવનતિષ્ટયતતલે મતો | 1૨9 | | _ 

પાત્રેતિ | પાત્રઢાનવિવસિળી ઘા સતુર્ષમી - સવતાવ શુજ્ધાન, તયતાવાગુજ્ધદાનં, અલયતાય શુદ્ઞવાન, 
ઝસતાયાશુજ્ધહાન દ્ત્યામિસાપા- | તસ્યામાઘો પફમ તમ્યશ - અતિશવેન શુ ફષ્યતે, સિર્નરાયા ણ્ય 
ગનજલ્વાત્ | ઠિતોયમને જાતારિભેવેન જતમાવામાવામ્યા મઝના વિજસ્વાસ્મિજા । ળેષો - સુતીવચતુર્થમમા- 
વિષ્ય ઇજાન્તજર્યવન્યરેતુત્વાન્યતો | 1૨9 | | 

શુદ્ધ વત્તા સુપાત્રાય સાનુવન્ધશુમાર્ગનાત | 
સાનુવન્ય ત વધ્તાતિ પાષ વજ પ્ત મુઝ્યાતિ 11૨૨ ।। 

શુદ્ધમેતિ। સુપાત્રાય - ત્રસિ્તપ્રત્તાલ્વાતપાપયર્મને શુજ્ધમગ્રાિજ સત્યા ત્ાનુવન્યદ્ય - પુળ્યા- 
આરાધ્યની સેવા એ પણ આરાધના છે' એમ કહ્યુ છે.] [આમ આરાધ્ય તરીકે 'જ્ઞાન' એ ભક્તિ તરીકે પ્રસિદ્ધ 
છે. જ્યારે ગ્રન્થકારે ભક્તિ તરીકે ઇચ્છાને કહી છે # તી આ બેમા વિરોધ નહિ થાય? એવી શંકાનુ વારણ કરવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે-] આરાધ્ય તરીકે જ્ઞાન રૂપ જે ભક્તિ છે તે પણ ફળને આશ્રીને અમે કરેલા આ લક્ષણનુ 
ઉલ્લઘન કરતી નથી, અને તેથી અવ્યાપ્તિ દોષ નથી. [આ ભક્તિ જ્ઞાનરૂપ હોઇ ઇચ્છા રૂપ ઉક્ત લક્ષણ તેમાં સાક્ષાત્ જતુ નથી. તેમ છતા ઉક્ત ઇચ્છારૂપ ભક્તિની જેમ આ જ્ઞાનરૂપ ભક્તિનુ ફળ પણ ભવનિસ્તાર છે. એટલે ફળને આશ્રીને એ પણ ઉક્ત લક્ષણને અનુસરે છે ] 

આવી ભક્તિથી સુપાત્રને આપેલુ દાન પ્રચુર કર્મનિર્જરા કરવા માટે સમર્થ હોય છે. 1૨૦॥ આ વાતને પાત્રદાનના ચારભાગા દ્વારા સમજાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
સુપાત્ર સમજીને ભક્તિથી અપાતુ દાન એ પાત્રદાન.એના ૪ ભાગાછે (૧) અશુદ્ધદાન, (૩) અસયતને શુદ્દદાન અને (૪) 

સંયતને શુદ્ધદાન, (૨) સંયતને 
અસયતને અશુદ્ધદાન. આ ૪ માંથી પ્રથમ ભાગો અત્યતશુદ્ધ છે કારણકે નિર્જરાનો જ જનક છે. બીજા ભાગામા અમુક કાળ-પુરુષ વગેરેની પરિસ્થિતિમાં વિપુલ નિર્જરારૃપ ફળ મળે છે, અન્ય કાળ-પુરુષ વગેરેની પરિસ્થિતિમાં તે ફળ મળતુ નથી. એટલે બીજા ભાગામાં વિકલ્પરૂપ ભજના છે શેષ ત્રીજા અને ચોથા ભાગા એકાન્તે કર્મબન્ધના હેતુભૂત હોઇ અનિષ્ટફળ આપનારા મનાય છે..1૨૧॥આ જ વાતનુ સ્પષ્ટીકરણ ઝરવા પ્રથમભાગાને વિવેચી રહેલા ગ્રન્થકાર કહે છે-] જેમણે પૂર્વબદ્ધ પાપકર્મને નિદાદિથી હણી નાંખ્યા છે અને અનાગત પાપનુ પચ્ચક્ખાણ કર્યું છે (અને સવરથી વર્તમાનકાલીન પાપડર્મને અટકાવ્યા છે) તેવા સુપાત્રને એપણાદિ સબધી દોષ રહિત શુદ્ધ અન્ન વગેરે આપીને શ્રાવકાદિ પુણ્યાનુબધી પુણ્ય બાધવા ના પ્રભાવે સાનુબધ પાપ બાંધતા નથી , તેમજ પૂર્વબદ્ધ પાપકર્મનો મ અનવાર ગ ષે તસ કમ ગાન સ ભ ન મદપાપકમનો 



હાન-ક્ાત્રિશવા ૨9 

સુંવસ્થિનઃ શુભસ્વ - પુળ્યસ્યાર્ગનાત્ તાનુવન્ય - ગઝનુવન્યતષિતિ પાપ ન વધ્તાતિ । વદ્ધ ત્ત પૂર્વ પાપં મુગ્વતિ 

-ઃ ત્યઞતિ | દ્ત્થ ત્ત પાપિવૃત્તો પ્રવાળમમાપ્રયોઝજપુળ્વેન મોક્ષતાસમ્યમાવેસ્તિ ભવતિ | ર૨ 11 

“સવેત્વાત્રયિશેષે વા જારળે વા તથાવિથે | 
ઝશુદ્ધસ્યાષિ હાન દિ %યોર્લામાય તાન્યયા | રર ।। 

શવેેતે | પાત્રવિશેષે વા ગામમામિષિતલ્વલપક્ષપજાવિસપે, જારળે વા તથાવિધે - છુમિક્ષરીાધ્વમ્તા- 

નત્વાવિસ્વે ગાયાહેડશુજ્ધસ્યાપિ વાન છિ સુપાત્રાય દ્રયો - વાતૃળરીત્રોર્લામાય ભવેત્, વાતુર્વિવેજશુજ્ાન્ત*- 

જરળત્વાત, પ્રહીતુશ્વ મીતાર્થાહિપવવત્ત્વાત | નાન્યથા - પાર્ત્રાવેશેપસ્ય જારળવિનેપલ્ય વા વિરછે 11૨ રૂ 1| 
નન્વેવ તવતાયાશુદ્ધવાને પ્ત %યોર્મવતુ મઝના, વાતુર્વદુતરનિર્ઞરાડસ્વતરપાપજર્મવન્યમામિત્વ તુ ભમવ- 

ક્ષય કરે છે. આ રીતે પાપ નિવૃત્ત થયે પુણ્ય પણ જે બધાય છે તે જીવનું મોક્ષ તરફ જે પ્રયાણ ચાલુ છે તેને 

અટકાવવામાં પ્રયોજક બનતુ નથી. [ઉપરથી પ્રથમ સંઘયણ વગેરે સામગ્રી પૂરી પાડનારુ છે અને] તેથી મોક્ષ 

સુલભ બને છે એ વાત સૂચિત થાય છે.1૨૨। બીજા ભાગાનુ વિવેચન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
[પાત્રદાનનો બીજો ભાંગો] 

આગમોક્ત સ્વરૂપવાળા વિકૃષ્ટ તપસ્વી ક્ષપક વગેરે રૂપ પાત્રવિશેષને આપેલુ અશુદ્ધદાન કે એ સિવાય 

પણ દુલિક્ષ, જગલ વગેરેમાં દીર્ધવિહાર, ગ્લાનત્વ વગેરે રૂપ આગાઢ કારણે અન્ય પણ સાધુને આપેલુ 
અશુદ્ધદાન (અનેષણીય આહારાદિનુ દાન) દાતા અને ગ્રહણ કરનાર સાધુ એ બન્નેને હિતકર બને છે, કારણકે 
દાતા પાત્રવિશેષ કે કારણવિશેષનો વિવેક કરનારો શુદ્ધ અત.કરણ વાળો હોય છે, તેમજ ગ્રહણ કરનાર સાધુ 
“ગીતાર્થ વગેરે પદથી યુક્ત હોય છે. જો આવુ પાત્ર વિશેષ કે કારણવિશેષ ન હોય તો અશુદ્ધદાન, દેનાર-ને 
કે લેનારને હિતકર બનતુ નથી. [દાતા બે પ્રકારે હોય છે સાધુ મહારાજને અનેષણીય-અપ્રાસુક ન અપાય 
એવુ જાણનારા અને ન જાણનારા મુગ્ધ આમાથી મુગ્ધ જે અશુદ્ધ દાન કરે છે એની વાત આગળ કરવાના 

છે જેઓ ઉક્ત જાણકાર છે તેઓ પાત્રવિશેષ વગેરેની અવિધમાનતામા તો સાધુની હીલના વગેરે કરવાનો 

અભિનિવેશ હોય તો જ અશુદ્ધ આપે છે. પણ એની વાત પણ આગળ અશુભદીર્ઘઆયુની હેતુતા વગેરેમાં 
કરવાના છે. એટલે જણાય છે કે અહી જે દાતા લેવાનો છે તે અમુગ્ધ-જાણકાર છે તેમજ અભિનિવિષ્ટ નથી. 

આવો દાતા તો પાત્ર વિશેષ કે કારણવિશેષ તપાસી ને જ અશુદ્ધ આહારાદિનું દાન કરે, એ સિવાય નહિ. 

માટે દાતાનુ અત.કરણ વિવેકથી શુદ્ધ હોવુ અહી કહ્યુ છે. લેનાર સાધુ માટે ગીતાર્થ વગેરે પદોથી યુક્ત હોય 
છે એવુ જે કહ્યુ તેમા ગીતાર્થ વગેરે પદો બૃહત્કલ્પભાષ્યની ૪૯૪૭ મી નીચેની ગાથા પ્રમાણે જાણવા. મીયત્થો 

ઝયળાણ જડખોમી વારળમિ પિદ્તેલ્ો | છ્મેસિ મીયજડો મરતો ય ગવળાઇ | | ગીતાર્થ, જયણા, કૃતયોગી (તે તે કાર્ય 
તેમજ તપ વગેરેનો અનુભવી-અભ્યાસી) અને કારણ એમ ૪ પદ જાણવા અન્ય આચાર્યના મતે ગીતાર્થ, 

કૃતયોગી, અરક્ત , અદ્ઠિષ્ટ અને જયણા એમ પાંચ પદ જાણવા. આ ૪ કે પ પદવાળા મહાત્મા અશુદ્ધઆહારનુ 

ગ્રહણ વગેરે અપવાદને સેવે તો પણ નિર્દોષ - શુદ્ધ રહે છે એવુ આ જ શ્લોકમાં કહ્યુ છે આમ એમને કોઇ 

દોષ લાગતો નથી, વળી ચારિત્રકાયને ટેકો મળે છે જેના દ્વારા ઉત્તરોત્તર સયમસ્થાન પ્રાપ્તિ, કર્મ નિર્જરા વગેરે 

લાભ થાય છે. તેમજ સયમની શાસ્ત્રઅવિરુદ્ધ કોઇપણ ક્રિયા નિર્જરા રૂપ લાભ તો કરાવે જ છે. એટલે આ 

રીતે ગ્રાહક મહાત્માને લાભ થાય છે. જ્યારે પાત્રવિશેષ કે કારણવિશેષ ન હોય ત્યારે અશુદ્ધનુ ગ્રહણ કરવામા 

# સથરળાનિ અલુદ્ત યુત્રાવિ મિદ્ન્તાહેલવાળડકિય | ગાણરવિટતેળ ત વેવ હિવ ગલથરળે। [સિ મા 9૬૧૦] 



૨૨ કાસિશવ્જાતિશિજા 

ત્યુત્ત ૧થમ? અપવાલાલવષિ માવગુહ્ધ્યા પતાવિશેપાહ્-ઇત્તત માદ- 

અથવા યો મણી મુમ્ધો સુવ્યજ્સાતમાવેતઃ । 
તસ્ય તત્સ્વત્વવન્યાય વછુતિર્સઝરળાય ત્ત | ।૨૪ | । 

બથવેતિ | મથવા પક્ષાન્તરે | યો પટી મુન્ધ- - ગમુદીતવાનશાલ્વારથી સુવ્યજતાતેત “મૂમેપુ સુલજો- 
તામિવ તાથુવુ ત્રાળ્ધાના યથાજથસિવન્ાયુપઢોજનેનાનુધાવનમેવયુત્તમમિતિ પાર્શ્ચલ્યપ્રવાશતેન માવિત - 
વાસિત- |તલ્ય તત્ - સયતાયાશુજ્ધવાન મુમ્યત્વાહેવ સ્વહ્મપાપવન્યાવ વછુવર્મનિર્ઞરળાય વ્વ ભ્વાતિ | 1૨૪ || 

શાસ્ત્રાર્થ બાધિત થતો હોવાથી નિર્જરા વગેરે રૂપ ફળની પ્રાપ્તિ થતી નથી.]1૨૩।। 

[ભગવતીજીના સૂત્ર અંગે શંકા-સમાધાન] 
શંકા - સાધુને અશુદ્ધ દાન આપવામા પાત્રવિશેષ કે કારણવિશેષ હોય તો બન્નેને શુદ્ધ દાન આપવા જેટલું 

સપૂર્ણ ફળ મળે છે, ન્યૂન નહિ અને એ બેમાંથી એકેય ન હોય તો એ ફળ મળતુ નથી. એવી ભજના તમે 
જે દેખાડી એ ભલે માન્ય કરીએ પણ ભગવતીજીમા તો (સૂત્ર ૩૩૧ મા) એમ કહ્યું છે કે “પ્રતિહત-પ્રત્યાખ્યાત 
પાપકર્મવાળા સાધુને અનેષણીય-અપ્રાસુક અશનાદિનુ દાન કરનાર શ્રમણોપાસકને વિપુલ નિર્જરા થાય છે 
અને અલ્પ પાપકર્મબધ થાય છે' તો આનું શુ કરશો? કેમક જો અપવાદાદિ છે (પાત્રવિશેપાદિ છે) તો દેનાર 
વિવેકપૂર્વક દેતો હોઇ ભાવશુદ્ધ હોવાના કારણે તેને શુદ્ધદાનને સમાન જ એકાતે વિપુલનિર્જરા રૂપ ફળ મળવુ 
જોઇએ, પાયબધ જરા પણ થવો ન જોઇએ. (અને જો તેવુ પાત્રવિશેષ વગેરે નથી તો બહુતર નિર્જરા વગેરે 
રૂપ ફળ મળવું ન જોઇએ. એટલે બહુતર નિર્જરા વગેરે રૂપ ફળ જે ભગવતીજીમા કહ્યું છે તે તો શી રીતે 
સગત થાય?) 

આવી શકાનુ સમાધાન ડરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
અથવા શબ્દ બીજા પક્ષને જણાવવા માટે છે [અહી બીજો પક્ષ આ રીતે જાણવો. આગળ જે પ્રથમ પક્ષ 

કહ્યો એમા પાત્રવિશેષત્વ રૂપ કે કારણવિશેપત્વરૂપ લેનાર સાછુની પરિસ્થિતિના ભેદે ફળભેદ રૂપ ભજના 
બતાવી હવે દેનાર દાતાના મુગ્ધત્વ રૂપ (લુબ્ધકદૃષ્ટાન્તભાઈિતત્વરૂપ) કે અભિનિવિષ્ટત્વ રૂપ આશ્રયભેદ 
સ્વરૂપ પરિસ્થિતિભેદે ફળભેદ રૂપ ભજના બતાવવાનો આ બીજો પક્ષ છે ]' સાધુઓને કેવુ દાન આપવુ જોઇએ?” ઇત્યાદિ દાનશાસ્ત્રની વાતોનો અજાણકાર જે મુગ્ધ ગૃહસ્થ લુબ્ધકદૃષ્ટાન્તથી ભાવતિ છે તે [તેવા પાત્ર કે કારણ વિશેષની અવિદ્યમાનતામા પણ] સાધુને જે અશુદ્ધદાન આપે છે તે, તે દાતા મુગ્ધ હોવાથી જ તેને અલ્પપાપબધ કરાવનારું અને મચુર નિર્જરા કરાવનારું બને છે. આમા લુબ્ધક્દષ્ટાન્તની ભાવના આવી જાણવી -- પાસત્થાઓ મુગ્ધજીવોને આમ સમજાવે છે કે જેમ લુબ્ધક (શિકારી) માટે ગમે તે રીતે હરણનો પીછો પકડવો એ (શિકારની પ્રાપ્ત થવા રૂ૫)લાભ માટે છે તેમ તમારે ગૃહસ્થોએ ગમે તે રીતે પણ આહારાદિ લઇને સાથ મહારાજ ના પાડતા હોય તો પણ સાધુની પાછળ પડવુ એ (સુપાત્ર દાનની પ્રાપ્તિ રૂપ)લાભ માટે થાય છે. ગમે તે રીતે સાધુ મહારાજને વહોરાવવું-- ભક્તિ કરવી એમાં જ તમારું હિત છે પાસત્થાઓની ને દ્ધ ક ભવિત થયેલા જીવો લુબ્ધક દૃષ્ટાન્તભાવિત મુગ્ધ જીવો કહેવાય છે. [આમ મુગ્ધતા અને રુટ ડકદૃપ્ટાન્તના પ્રભાવે ગમે તે રીતે વહોરાવવાથી ર ક મારું હિત જ થવાનુ છે' એવો ડ “આમને 
મિરર પ નુ અભિપ્રાય હોવાથી “અ તઃ એવો શુભઆશય પ્રગટ થયો હોવાના કારણે પ્રચુર નિર્જરા થાય છે. અને “ સવવે વગેર થાય છે એના કારણે અલ્પ પાપબધ થાય છે એ સમજવું ]॥[૨૪।॥ [સયતને અપાતા 
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ટ્ત્થયાશયવાવેત્ર્યાવત્રાલ્પાયુખ્જસેત્તુતા । ક 
સુત્તતા વ્વાસુમકીર્ઘાયુર્ટલુતા સત્રવશિતા | 1૨૫ | 

ર્ત્યામિતિ । રુત્થં - અયુના પ્રજારેળાશયવેષિત્રવાત્- ભાવમેવાત સત્ર - વંયતાગુજ્રયાનેડલ્વાયુષ્ઝસેતુતા- 
ડશુમહીર્ઘાયુર્સસુતા વ સૂત્ર્વાશિતા - સ્થાનાંમાધુત્તત યુત્ત, મુમ્યામિયિષ્ટબરેલટુપપસે-, 9ુજ્ધવાયજાપેક્ષ- 
યાડમ્રુછવાવજે મુમ્ઘેડસ્પશુમાયુર્વન્યતમવાત, કુત્તજમવત્રદળકપાવા ગત્વતાવાશ્વ સૂત્રાન્સરવિસઘેનાલ- 
ભવાહિતિ વ્યત્તપલ- સ્થાનાદમવૃત્ત્વાલોવૂ. 9૨૬] 11૨૫ 11 

અશુદ્ધ દાન અંગેના અન્ય સુત્રની સંગતિ દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[ઠાણાંગજીના સૂત્ર અંગે શંકા-સમાધાન] 

[શ્રી સ્થાનાગંસૂત્રમા આ પ્રમાણે સૂત્ર (૧૨૫) આવે છે કે “ જીવો ત્રણ કારણે અલ્પઆયુધપ્યકર્મ બાંધે છે 
તે આ રીતે--પ્રાણાતિપાત કરવો, મૃષાવાદ બોલવું, સુવિ[હેત સાધુ ભગવતને અપ્રાસુક-અનેષણીય અશનાદિ 
વહોરાવવા. આ ત્રણ કારણે જીવો અલ્પાયુષ્યકર્મ બાંધે છે....ત્રણ કારણે જીવો અશુભદીર્ઘઆયુષપ્ય બાધે છે 
તે આ રીતે- પ્રાણાતિપાત કરવો, મૃષા બોલવુ તેમજ તથાવિધ સાધુમહારાજને હીલના, નિંદા, ખિસા, ગર્હા, 

અપમાન વગેરે કરીને અન્યતર અમનોજ્ઞ, અપ્રીતિકર આહારાદિવહોરાવવા. આ ત્રણ કારણે જીવો અશુભદીર્ઘ 

આયુષ્ય બાધે છે ' આ સૂત્રની વૃત્તિમાં કહ્યુ છે કે “પ્રાણાતિપાતાદિથી અશુભદીર્થઆયુ બધાય છે' એવું જણાવનાર 
સૂત્રાંશનો અને “'સયતને અશુદ્ધદાન દેવાથી બહુનિર્જરા-અલ્પ પાપબંધ થાય છે' એવુ જણાવનાર ભગવતીજીના 
સૃત્રનો વિરોધ ન થાય એ માટે ઠાણાંગના પ્રસ્તુત સૂત્રમાં જે પ્રથમાંશ છે તેમાં લુબ્ધકટષ્ટાન્તભાવિતજીવે આપેલા 
અશુદ્ધ દાનની વાત જાણવી. એનાથી અલ્પઆયુખષ્ય બંધાય છે એવું જે કહ્યુ છે તેમાં પણ ક્ષુલ્લકભવ રૂપ 
અલ્પઆયુષ્ય ન સમજવું પણ નિરવદ્યદદાન દેનારને થતા આયુષ્યબંધની અપેક્ષાએ અલ્પઆયુષ્યબંધ સમજવો. 
(અશુભદીર્ઘાયુ અંમેના સૂત્રાંશમાં તો અવજ્ઞા-હીલના વગેરેના પ્રભાવે અશુભદીર્ઘઆયુષ્યનો બધ થાય છે એ 
સુગમ છે.)] આમ સંયતને અશુદ્ધદાન આપવુ એ અલ્પાયુષ્યબધનુ અને અશુભદીઘયુષ્યબંધનું કારણ છે એવુ 

ઠાણાંગ વગેરેમાં જે કહ્યુ છે તેપણ આશયની વિચિત્રતાના (શુભ-અશુભભાવના) કારણે સંગત રહે છે. કારણકે 

લુબ્ધક દૃષ્ટાન્ત ભાવિત મુગ્ધને અશુદ્ધદાન દેવામાં પણ સાધુની ભક્તિદ્વારા સ્વહિત સાધી લેવાનો શુભઆશય 

હોય છે જ્યારે ભિક્ષાના દોષો વગેરેના જાણકાર પણ અભિનિવિષ્ટ ગૃહસ્થને “અશુદ્ધ વહોરાવીને સાધુને એમના 

ચારિત્રથી ભ્રષ્ટ કરું' ઇત્યાદિ હેપ-ડીલના વગેરે રૂપ અશુભઆશય હોય છે. અશુદ્ધદાયક મુગ્ધને શુદ્રદાયકની 

અપેક્ષાએ અલ્પ શુભાયુનો બધ સંભવે છે, પ્રસ્તુતમા ક્ષુલ્લક ભવરૃપ અલ્પ આયુના બધની વાત અન્યસૃત્ર સાથે 
વિરુદ્ધ હોઇ સભવતી નથી આ વાત સ્થાનાંગની વૃત્તિ* વગેરેમા સ્પષ્ટ કરેલી છે ॥૨૫॥ 

0 

* સિર્ટિ ટાનહિ ગોવા સખ્ાટ્ગત્તાતે જશ પમરિતે, ત અદ-પાળે ગતિવાતિત્તા મવતિ, યુવ વડ્ત્તા પ5, તરક્વ તમળ વા માલ્ળ વા 

રાળાદે સવા ગતુમરીટાઝતત્તાઇ જશ્ત વમરેત્તિ, ત અદા - પાળે ગતિવાતિત્તા પવફ, ગુત વક્તા પવ, તટાકવ તવન વા માદ્ળ વા દીનતા 

સનુમકીત્તડગત્તાણ જશ્ત પમમત્તિ। [છા 92૧] 
# શ્રી ઠાણાગવૃત્તિનો અધિકાર આવો છે-- ન્ 
અઘવા વૉ 1 સવો ગિ્તારિમુળપક્ષવાતિતવા તત્વૂગાઘર્થ છધિવ્વાાર મેળ ત્વાલાપદસાહેના સ પ્રાળાસિપાતારિવું વતત તન 



૨૪ 
ન 

ચસ્તત્તરમળાશુજ્ધ પ્રજ્તપ્તિમોવ્વર વવેત | 
ક. 

તૈતાત્ર મઝનાસૂત્રં યું સૂત્રજુતે જય? | 1૨૬ 1 | ર 
ચસ્તિતિ। વહ્ાઘાજમિજરગેજાન્ટુપ્ટત્ત મત્યમાન- પ્રજુતેડથે પ્રતખિમોવરં - મમવતીસિપઇ 

[ભગવતીજી અંગે અન્યાભિપ્રાયની દુષ્ટતા] 
સયતને અપાતા અશુદ્ધદાન અગે અન્ય વિવેચકના અભિપ્રાયમા શુ દોષ રહેલો છે તે દેખાડવા ગ્રન્થકાર 

કહે છે- 
ન કન અન્યવિવેચક માને છે કે આધાકર્મિક ભિક્ષા તો એકાન્તે દુષ્ટ છે. એને આપનારો મુગ્ધ હોય કે શાસ્ત્રજ્ 

હોય, બન્નેને મહાનુક્સાન જ થાય, બહુતરા નિર્જરા વગેરે રૂપ લાભ ઘાય જ નહિ. ભગવતીજીમાં અપ્રાસુક અનૈપણીય દાતાને જે બહુતરા નિર્જરા કહી છે તે આધાકર્ખિક ભિક્ષા રૂપ અપ્રાસુક- અનેષણીયને આપનાર દાતાને નહી, કિન્તુ બીજવગેરેથી સસક્ત હોય તેવા આહારાદિ રૂપ ઉત્તરગુણઅશુદ્ધ ભિક્ષાના દાતાને કહી છે. એવી શકા ન કરવી કે 'અપ્રાસુક/અનેષણીય શબ્દ આધાકર્મિક આહારાદિને જ જળ્યાવે છે, આવા ઉત્તરગુણ અશુદ્ધ પિડને નહિ.” આવી શંકા એટલા માટે ન કરવી કે] જેનો પરિત્યાગ શ્રક્ય છે એવા બીજાદિસસક્ત અન્ન વગેરેને જણાવવા માટે પણ અપ્રાસુક/અનેષણીય' શબ્દોનો પ્રયોગ દેખાય છે. ર અન્યવિવેચકના આવા અભિપ્રાય અગે ગ્રન્થકાર કહે છે -'આધાકર્મના દાનથી પણ બહુતરા નિર્જરા થાય એવુ માર્નીએ તો આધાકર્મને શાસ્ત્રમાં જે ગૃલગુણ અશુદ્ધ (અવિશોધિકોટિ) દોષ કહ્યો છે તેનો વિરોધ જ થઇ મસિતિિઉતુતો યુગ્મ ગસ. જયમમિવીવતે - તિરોવનત્રાનસિવનસિતતો સત જસે સશ્વાતુઝત્તેસિ? ઝ્ય્યતે - અવિશેબગત્વેડષિ સૂત્રહ્ય ત્રાળાસિવાતાયેિશેવનવયફ્વ વા્, થત રતળ્તુતીયનૂત્રે શ્રાળાસિવાતાલિત છવ સશુમકીનાગુા યશ્ચ સે, તષ અમ કક કહે, સગન ાલજરવાત્ તણ 'મવળોગજતત ભ પતે લલ્લ સન શમન મગન ગ આમ કિ જરા? પળ તારણો હે ડિસા કઝ અતત ત વ કન સત તામા કીય -વવયુરપઝરળશનાડન્નનુનઝ,નરિ પ્વજવનિઝતતિતાન્યનુસાભ ટ ક મ સલ્પાવ્યતે, તથાપ્રમમાત્। ” 
અર્થ - જે જીવ, શ્રીજિનેશ્વરદેવ, સાધુ વગેરેના ગુણોથી આકૃષ્ટ હોવાના કારણે એમની આરભ, થાપણ ઓલવવી વગેરે દારા હિંસા વગેરે પાપસ્થાનો સૈવે છે તેને સરાગ-સયમ, નિરવધદાન વગેરેથી જેવું આયુષ્ય બધાય એની અપેક્ષાએ અલ્પઆયુષ્ય બધાય છે સૃત્રમા જે અલ્પાયુષ્કતા કહી છે તે આવી સમજવી શંકા - સૂત્રમા આવો વિશિષ્ટ પ્રકારનો જીવ ને આવી વિશિષ્ટ મકારની અલ્પાયુષ્યતા જણાવનાર ડૌઇ વિશેષણ વપરાયું નથી. વળી, સૂત્રમાં જૈ અલ્ધાયુષ્ય કલ્લુ છે તે ક્ષુલ્લક્ભવરૂપ અલ્પાયુષ્ય પણ લઇ જ શકાય છે, કારણકે [હિંસા વગેરેથી એવા 

અલ્પાયુષ્યનો બધ થવો સગત છે તેથી, એવું શા માટે કહો છો કે “અહીં, હિંસક જીવ તરીકે, 'જિનાદેગુણપક્ષપાતી હોવાના કારણે જિનપૂજા વગેરે માટે હિંસાદિમાં મવૃત્ત' એવા વિશેષણવાળો જીવ લેવાનો છે ને અલ્પાયુષ્કતા તરીકે સરાગસયમ- 
નિરવઘદાન આદિજન્ય દીર્ઘશુભાયુની અપેક્ષાએ જે અલ્ય હોય એવું આયુષ્ય ધરાવતી આપેક્ષિકી અલ્પાયુષ્કતા લેવાની છે''? 

સમાધાન - આ સૂત્રમાં હિંસા કે અલ્પાયુષ્કતા માટે કોઇ વિશેષણ વાપર્યું ન હોવા છતા, (વિશિષ્ટ પ્રકારના જીવકૃત) 
વિશિષ્ટપ્રકારની હિંસા ને વિશિષ્ટપ્રકારની અલ્પાયુષ્કતાની જ અહીં વાત છે એમ સાનવુ આવશ્યક છે કારણકે આ સૂત્ર પછીના 
ત્રીજા સૂત્રમાં હિંસાથી દીર્ધઅશુભ આયુષ્ય બધાય ઇછે એમ જશાવ્યુ છે એટલે ત્યાની જેમ અહીં પણ જો સામાન્ય હિંસાની જ હતા, અશુભદીર્ઘઆયુષ્ય જ્ કહ્યુ હોત કારણકે સમાનકારણનુ કાર્ય અલગ- 

પૂજા વગેરે માટે પૃથ્વીકાયાદિનો 

ભવના આયુષ્યની નહીં જાણવી 
હોય શકે નહીં # નહીંતર તો [જિ 



વાન-દ્ાત્રિશિવ્ા રછ્ 

સ્તરમુળાશુદ્ધ વેત, શવચપરિત્યામવીગાવિસયત્તાત્રાહિસ્થતેડપ્યપ્રાતુજાનિપળીયપવપ્રવૃત્તિટર્શનાત | તેન ચૈવ 

સૂજાપરિમવમયાત્ પરિધાન પરિત્યઝતાડત્ર - વિષયે સૂત્રજુતે ભગનાસ્ત્ર જથ વૃપ્ટ્ય? છ્વ હિ તવનાવારલૂત્રે 
શ્ર્યતે- 

”ઝહામડાફજ*્માખિ)મુઞઝતિ ગત્રમત્ને તજમમુળા | 
“ ર૩વતિત્ત વિયાળિન્તા મળુવસિત્તત્તિ વા પુળો | હિ. શ્રુ ૧-૮।। 

અત્ર છ્યાથાર્જામજસ્વ જત્તે ભઝનૈવ વ્યત્તીજીતા, 'ગન્યોડન્મ' ૫૧ઇળેનાર્થાન્તરસ્ય જુમ શવયત્વાત્, 
સ્વસ્પતોડતાવયે ભઝનાવ્યુત્પાવનલ્યાનતિપ્રયોઞનત્વાય્વેતિ તક્ષેપ- 11૨૬ || 

શુદ્ધ વા યવશુજ્ધ વાડસયતાય પ્રહીયતે । 
મુસત્તવલુટ્ધ્યા તત્જર્મવન્ધજત્તાનુવ્પયા | 1૨૪ | । 

શુદ્ધં વોતિ(?વોતિ) 1 અતંયતાય વચ્છુજ્ધ વાડશુદ્ધ વા મુરુત્વવુહ્ઘ્યા પ્રવીયતે તવલાયુષુ સાથુલજ્ઞયા 

જાય ને, કારણકે એ પિડ ગમે તે રીતે શુદ્ધ થયો હોય તો જ એના દાતાને આવુ શુભફળ મળે, અન્યથા નહી ,' 

આવી કલ્પી લીધેલી આપત્તિ રૂપ જૂ થઇ જવાના ભયે, શુભભાવથી (અને લુબ્ધકદૃષ્ટાંત ભાવિત હોવાના 

કારણે) આધાકર્મનુ દાન કરનાર મુગ્ધજીવને થનારી સૂત્રમાં પ્રતિપાદિત એવી બહુતરાનિર્જરાને ઊડાડવા રૂપ 

વસ્ત્રનો ત્યાગ કરવા તૈયાર થઇ ગયેલા તે વિવેચકે સૂયગડાંગમા આવતા ભજનાસૃત્રનો અર્થ કઇ રીતે કર્યો 

છે? “તથરળમે ગલુદ્દ ' ઇત્યાદિ વચનથી, તથાવિધ કારણે આધાકર્માદિ અશુદ્ધ પણ લેનાર ગીતાર્થ વગેરે 

પધ્યુક્ત મહાત્મા તેમજ વિવેકી દાતા એ બન્નેને હિત થાય છે એવું જે જણાય છે તટ્ટપ વસ્ત્રને છોડવાની પણ 

આપત્તિ એ વિવેચક માટે જાણવી .] સૂયગડાગમાં અનાચારશ્રુત અધ્યયનમાં (૨-૫-૮) કહ્યુ છે કે “જેઓ અન્યોન્ય 
-* પરસ્પર આધાકર્મનો ઉપયોગ કરે છે તેઓ સ્વકીય કર્મથી (સ્વકૃત આધાકર્મ ઉપભોગ જન્ય કર્મથી) લેપાયેલ 

જા'નવા' આવો એકાન્ત ન કહેવો કે “સ્વકીય કર્મથી નહિ લેપાયેલા જાણવા' એવો એકાન્ત પણ ન કહેવો.' 

આ સૂત્રમા આધાકર્મના ફળમાં ભજના હોવી જ વ્યક્ત કરી છે. એટલે આધાકર્મને એકાન્તે દુષ્ટ માનવાનુ 
ન હોવાથી અન્યવિવેચકનો એ અભિપ્રાય યોગ્ય નથી સૂૃત્રમા “અન્યોન્ય' શબ્દ જે વપરાયો છે તેના કારણે 

અર્થાન્તર (બીજો અર્થ) કરી શકાતો નથી [શંકા - 'અહાગડાઇ' (“અહાકમ્માણિ') શબ્દ સૂત્રમાં જે વપરાયો 
છે તેચો અર્થ 'યથાકૃત (યથાકર્મ) -: ગૃહસ્થે પોતાને માટે સ્વાભાવિક રીતે બનાવેલ પિડ' આવો થઇ શકે છે. 
એટલે ઉક્ત સૂત્રનો અર્થ આવો થઇ શકે છે કે “આવા યથાકૃત પિડને ખાનાર કર્મથી લેપાય જ કે ન જ લેપાય 
એ બેમાથી એકેય એકાન્ત કહેવો નહિ, કારણ કે જે રાગ/હેપાદિ કરીને તેવા યથાકૃત પિડને આરોગે છે તે 
કર્મથી લેપાય છે અને જે રાગદ્વેષ વિના આરોગે છે તે કર્મથી લેપાતા નથી ' આમ આ સૂત્ર યથાકૃત પિડના 
ફળ અગે ભજના દેખાડે છે, આધાકર્મના ફળ અગે નહિ માટે આધાકર્મ તો એકાન્તે દુષ્ટ જ છે ] 

સમાધાન -] ઉક્તસૂત્રનો આ રીતે અર્થન્તિર કરી શકાતો નથી. વળી યથાકૃત પિડ તો સ્વરૂપે નિર્દોષ હોય 
છે. એટલે એના ફળ તરીકે “એકાન્તે કર્મબધ થાય જ' એવી શકા પડવાનો પ્રશ્ન જ ન રહેવાથી એના વિશે 
વિકલ્પની સગતિ કરી દેખાડવાનુ કોઇ વિશેષ પ્રયોજન રહેતુ નથી માટે ઉક્ત સૂત્રનો આવો અર્થાન્તર કરીને 
આધાકર્મને અબાધિતપણે એકાન્તે દુષ્ટ માનવુ વગેરે અયોગ્ય છે ॥૨૩॥ [બીજા ભાંગાની વિચારણા કરી. હવે 
ત્રીજા, ચોથા ભાંગાની વિચારણા કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

9 સાથાજ્મળિ મુગ્ઝન્તેડન્યોન્ય સ્યજર્મળા । રપતિષ્તાન્ વિગાનીયાવનુપસિષ્તાસિતિ વા પુન 11 



૨૬ - ક્ાગિશવ્દ્ાધિશિજા 

યાર્યવન્યજુત | ન પુતરનુજપવા, અનુજપાલાનલ્ય વવાપ્યાનિષિસ્ત્યાત્, “'અળુજપાવાળ પુળ ગિળેદિં ન જયાર 

ઘરિસિજ્મ્” રતિ વત્નાતૂ 11૨૭ ।। 
હોષપોખવતાં ત્તાત્વા તાયુષેક્ય હવઝઝનઃ | 
પ્રત્વાળ્ય વન્યન છુર્યાત્જષ્નમટમાસ્તીવિજાય 11૨૮ 11 

તત્ ત્રિધા સ્વાન્મુનિઃ શ્રાદ્ધ” સમ્યમ્ટણિસ્સથાપરઃ 1 1૨૨ 1। 
[પાત્રદાનચતુર્ભગીના ત્રીજા-ચોથા ભાંગા] 

'આ ગુરુ છે' એવી ભક્તિની બુદ્ધિથી અસયતને જે શુદ્ધ કે અશુદ્ધ આહારાદિ આપવામા આવે છે તે 
અસાધુને સાધુ માનવા રૂપ વિપરીતબુદ્ધિના કારણે કર્મબધ કરાવનારું બને છે [ભગવતીજી(સૂ. ૩૩૧) માં 
કહ્યુ છે કે “હે ભગવન્! તથાવિધ અસયત-અવિરતને પ્રાસુક કે અપ્રાસુક એપણીય કે અનેષણીય આહારાદિ 
આપનાર શ્રાવકને શુ ફળ મળે છે? હે ગૌતમ! તેને એકાંતે પાપકર્મ બધાય છે, જરા પણ નિર્જરા થતી નથી. 

આની વૃત્તિમા ખુલાસો કર્યો છે કે પ્રાસુકાદિશુદ્ધમા જીવઘાતનો અભાવ હોવાથી અને અપ્રાસુકાદિ અશુદ્ધમાં 
તેનો સદભાવ હોવાથી કઇક વિશેષતા જ રૂ૨ હોય છે,પણ 'અસંયમનુ પોષણ' રૂપ મુખ્ય બાબત બંનેમાં સમાન 
હોઇ તેના ફળ રૂપ પાપકર્મબધ અને નિર્જરાના અભાવની જ અહી વિવક્ષા હોવાથી તે વિશેષતાની વિવક્ષા 
કરી નથી.] અસંયતને દાન દેવાનુ પાપકર્મબધ રૂપ આ ફળ, પણ “આમને આહારાદિનુ દાન કરું જેથી મારો 
સસારમાથી છૂટકારો થાય , મોક્ષ થાય' એવી ભક્તિથી મોક્ષ માટે અપાતા દાનનુ જાણવુ, અનુકંપાથી અસંયતને 
અપાતા દાનનુ નહે કારણકે અનુકપાથી તો કોઇને પણ દાન આપવાનો શાસ્ત્રમાં નિપેધ નથી. આ વાત 
અનુ્કંપાદાનનો તો શ્રીજિનેશ્વરદેવોએ કોઇને પણ વિશે નિષેધ કર્યો નથી' [અનુકપાના ઉપલક્ષણથી “ઔચિત્ય' 
પણ સમજી લેવું. પોતે આપ્યા પૂર્વે પણ જેને ઘણુ ઘણુ મળ્યુ છે તેવા અનુકંપાના અપાત્ર અન્ય સન્યાસી વગેરેને 
'સજ્જનને બારણે આવેલો ક્યારે ય પાછો ન ફરે' એવા ઔચિત્યને જાળવવા માટે આપે તો પણ કર્મબંધ રૂપ 
કહું કળ મળતું નથી માત્ર સુપાત્રની (ભક્તિની) બુદ્ધિ જ વિપરીત હોઇ એનાથી દેવાતા દાનથી જ પાપકર્મબધ થાય છે અથવા તો આ ઔચિત્યથી અપાતુ દાન પણ નીચેની રીતે અનુકપાદાનમાં જ સમાવિષ્ટ જાણવુ હું આ સન્યાસી વગેરેને નહિ આપુ તો એ સંન્યાસી તેમજ જોનાર અન્યલોકો “આનો ધર્મ કેવો કે દાન આપવાનો નિષેધ કરે છે' ઇત્યાદિ રૂપે ધર્મની નિદા કરી બોધિદુર્લભ ન બનો એવી ભાવ અનુકપા એમા ભળેલી હોય છે ]1૨૭॥ [મોક્ષ માટે ભક્તિથી અસયતને અપાતુ દાન કર્મબંધ કરનારુ કેમ છે? એને ઉપમા સહિત સમજાવવા અને કર્મબધથી બચવા માટે ભક્તિના પાત્રની પરીક્ષા કરવી જોઇએ એવું જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] આ મારા આપેલા આહારાદિથી લેનાર પરિવ્રાજકાદિના અસયમ, મિથ્યાત્વ વગેરે રૂપ દોષોનું જ પોષણ 
થવાનું છે એવું જાણીને પણ [અનુકપાનો અવસર ન હોવા છતા ભક્તિથી] તે દોષપોષણની ઉપેક્ષા કરીને 
આહારાદિનુ દાન કરતો શ્રાવક ચન્દનને બાળીને કોલસા પાડવાની કષ્ટમય આજીવિકા ઊભી કરવા જેવુ કરે તદ ભન ફન 

ટ છે. ચદનના ચદન તરીકે જ લાપાર કરનાર ચદનના કોલસા પાડીને કોલસાનો વ્યાપાર કરનાર કરતા ઘણો સારા લાભ પામી શકે છે અને કોલસા પાડતી વખત ની ગરમી વગેર કષ્ટમાંથી બચી શક છ સુપાત્રમા દાન 
ગમત પૂજાય કસત્ત ગ છળ ત ૫૩ છો વિર લતઝ્ાઝો' 1 - 



હાનક્ામિગવા મ સૈર, રહે. «ત જ ી 

હોવેતિ-ગત ફતિ-સ્વષ્ટો |1ર૮ 11૨૨ 1 | ૨૧૯૩ કિ 

ઇતેષાં રાનનેતત્સ્યનુળાનાયનુમોલનાત | 
ઝજિત્યાનતિવૃત્ત્ા વ્વ સર્વસંવત્રં મતન | 1૨૦ || 

પતેષામિતિ | છતેપાં - મુતિ-ત્રાજ-કશ્યન્ટનાં ઢાનમેતત્સ્યાના - ણ્તહૃત્તીના ગુળાનામનુયોવનાત્, 

તદાનલ્ય તવભષ્પિર્વજત્વાત, ગૌસિત્યાનતિવૃત્ત્વા - સ્વાવારાનુભ્સંઘનેન વ સર્વતપત્જર - જ્ઞાનપૂર્વજત્વેન 

પરપરા મહાનન્વપ્રટં મતમ્ 11૨૦ || 

શુમયોનમેડવિ યો વોષો દ્રવ્વતઃ જોડાવિ ઝયતે | 

જૂપત્ઞાલેન સ પુનર્નાસિષ્ટો યતનાવતઃ | 1૨9 11 
શુમયોમૈડષીત્તિ | પાત્રવાનવહ્વુછીનાં સાર્થામિજવાત્લન્યાથી શુમવૉમેડષિ - પ્રશક્તવ્યાપારેડપિ વઃ 

કરવા યોગ્ય સ્વસંપત્તિ એ ચદન છે. કુપાત્રમા એનું દાન એ કોલસા પાડવા જેવું છે ભક્તિથી અપાતા દાનથી 
લાભને બદલે નુક્શાન ન થઇ જાય એ માટે દાનવીર શ્રાવકે સ્વય બુદ્ધિથી પાત્રની પરીક્ષા કરવી જોઇએ. 

પરીક્ષામા પાસ થનાર પાત્ર ત્રણ પ્રકારે હોય છે. સાધુ, શ્રાવક તેમજ અવિરતસમ્યગ્દષ્ટિ.1૨૮।૨૯। [પાત્રને 

આપેલું દાન કયા કારણે કેવું કળ આપે છે એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[સુપાત્રદાનની ફળપ્રદતાનું કારણ] 

મુનિ, શ્રાવક અને સમ્યક્ત્વીને જે દાન આપવામાં આવે છે તે તેઓમા રહેલ સયમ વગેરે ગુણોના કારણે 
તેઓ પ્રત્યે પ્રગટેલી ભક્તિથી આપવામા આવતું હોવાથી એ દાનથી તેઓમાં રહેલ તે ગુણોની અનુમોદના 
થાય છે. વળી એમા સ્વઆચારનુ ઉલ્લઘન ન કરવા રૂપ ઔચિત્યનુ પાલન હોય છે, ઉલ્લઘન નથી હોતું એટલે 
ગુણોની અનુમોદના અને ઔચિત્યનું અનુલ્લંઘન એ બે કારણે આ દાન સર્વસપત્કર મનાયું છે . [ઇતર સન્યાસીમાં 
રહેલા બ્રહ્મચર્ય, ક્ષમા વગેરે ગુણોથી આકર્પાઇને તે ગુણોની અનુમોદના માટે કોઇ શ્રાવક તેને પણ સાધુની 

જેમ જ ભક્તિથી દાન આપે તો એમા ઔચિત્યપાલન ન હોઈ એ દાન સર્વસંપત્કર બનતુ નથી એ જાણવું.] 
આ રીતે સુપાત્રને આપેલુ દાન જ્ઞાનપૂર્વક હોઇ પરપરાએ મોક્ષના મહાઆનંદને આપનારું બને છે, માટે એને 
સર્વસપત્કર મનાયુ છે. [જ્ઞાનપૃર્વક એમ જે કહ્યુ એનાથી એ સૃચિત થાય છે કે એ દાન દેતી વખતે, તે સાધુ 
વગેરે સુપાત્રમાં રહેલ સંયમ વગેરે વિશિષ્ટ ગુણોના આકર્ષણ-અનુમોદના વગેરેથી જ ચિત્ત રંગાયેલુ હોય છે. 

અને તેથી એ દાનથી બધાયેલ પુણ્યાનુબંધી પુણ્યના ઉદયકાળે પણ તે ગુણોના વિશિષ્ટ આકર્ષણ, તે ગુણ 
પ્રાપ્તિની અનુકૂળતા વગેરે ભાવો પ્રાપ્ત થાય છે જે જીવને મોક્ષ તરક લઇ જાય છે.]1૩૦॥ [સાધુ રૂપ સુપાત્રને 

દાન આપવામા તો આરંભાદિ કોઇ દોષ લાગતો નથી. પણ શ્રાવકની અને અવિરત સમ્યક્ત્વીની તો ભોજન 
વગેરેથી ભક્તિ કરવામા આરભાદિ પણ થાય છે. તો એ દાન સર્વસપત્કર શી રીતે બને? એવા પ્રશ્નનું સમાધાન 
કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[દ્રવદોષ અનિષ્ટ નથી] 
' સુપાત્રને દાન આપવાના અભિપ્રાયવાળા શ્રાવકાદિની સાધર્મિકવાત્સલ્ય વગેરે રૂપ પ્રશસ્ત પ્રવૃત્તિમા 
આરભ વગેરે રૂપ જે કોઇ દ્રવ્યદોષ લાગે છે તે આગમપ્રસિદ્ધ કૂપદૃષ્ટાન્ત મુજબ જયણાપરાયણ દાતાને અનિષ્ટ 
બનતો નથી (પાપકર્મબધ વગેરે રૂપ અનિષ્ટ કરનાર હોતો નથી),કારણકે સ્વરૂપે સાવધ હોવા છતા અનુબધથી 





લાન-દ્વાત્રિરિવ્ણે ૨૨ 

તાદસજઃ, તસ્યાપૂર્વમેવ વ્યાલ્યાનમપૂર્વમેવ વામમતજજોશત, જેવતાયાત્તસ્યાઃ પ્રતિવન્યજત્વાપાવાત, ખી- 
વઘાતપરિળામવિશેપ્ત્વેન પ્રતતિવન્યજત્વે વ વિશેષળાડભાવપ્રયુસુલ્ય વિશિવ્નમાવસ્ય શુજ્ઞવિનેષ્વસ્વલ્પત્વે 
વિજ્ષેષ્વામાવપ્રવુત્ઇલ્ય તલ્ય શુ્ધવેશેપળલપસ્યાષિ તમવાગ્ગીવઘાતપરિળામોડવિ ફેવાનાંપ્રિયલ્ય નિર્નરાહેતુઃ 
પ્રલગ્યેત | અઘ વર્ગનાખિપ્રાવેન ગીવઘાતપરિળામનન્યત્વતક્ષળ સ્વસ્પમમેવ વિરાધનાયાસ્ત્વાગ્યતેડતો 
નેયમસતી પ્રતિવન્ચિજતિ વત? જિમેતવ્ વિરાઘનાપવપ્રવૃત્તિનિમિત્ત વિશેષળ વા? આઘે 'પ્રવૃત્તિસિમિત્ત નાસ્તિ, 
૫૧ પોસતે “ ઇત્યયમુન્મત્તપ્રત્ાપઃ । 

સત્ત્તે તોત્છવોપતાવવસ્થ્વમિતિ શિપ્યય્વન્યનયાત્રયૈતત । અથ “યજ્ધમવિશિપ્ટ યકસ્સુ સિગય્લલ્પ ગદાતિ 
સ ઘર્મસ્તત્રોપાધિરિ'તિ સિવમાક્ઞનાડમિપ્રાવવિશિપ્ન દિ ગીવવિરાધના ગીવઘાતપરિળામગન્યત્વ 

છે, એમ જ્યા વિશેષ્યાભાવપ્રયુક્ત વિશિષ્ટાભાવ હોય છે ત્યા માત્ર વિશેષણ જ હોય છે પ્રસ્તુત શ્લોકમા જે 
વિરાધનાની વાત છે એમા જીવઘાતપરિણામ રૂપ વિશેષણ તો નથી. એટલે તમારા મતે, ત્યા વિશેષ- 

ણાભાવપ્રયુક્ત વિશિષ્ટાભાવ રૂપે પ્રતિબધકાભાવ હાજર છે અને નિર્જરારૂપ કાર્ય થયું. આ પ્રતિબધકાભાવ 

રૂપ કારણનો શ્લોકમાં “વિરાધના' (શુદ્ધવિશેષ્ય) રૂપે ઉલ્લેખ થયો છે એટલે કે વિશેષણાભાવપ્રયુક્ત 
વિશિષ્ટાભાવ એ શુદ્ધ વિશેષ્ય સ્વરૂપ છે એવુ તમારે સ્વીકારવું પડશે. અને તો પછી વિશેષ્યાભાવપ્રયુક્ત 
વિશિષ્ટાભાવને શુદ્ધ વિશેષણ સ્વરૂપ માનવો એ પણ સંભવી શકે છે. હવે, જે ચીજ જેના પ્રત્યે પ્રતિબંધક 
હોય તેનો અભાવ તે કાર્ય પ્રત્યે કારણ હોય છે પ્રસ્તુતમા જીવઘાતપરિણામવિશિષ્ટ જે વિરાધના, એ જો નિર્જરા 
પ્રત્યે પ્રતિબધક છે તો જીવઘાતપરિણામવિશિષ્ટ વિરાધનાનો અભાવ એ નિર્જરા પ્રત્યે કારણ છે. આમા 
જીવઘાતપરિણામ એ વિશેષણ છે અને વિરાધના એ વિશેષ્ય છે. જ્યા જીવનો ઘાત કરવાનો (શિકારી વગેરેનો) 
પરિણામ હોવા છતાં (હરણ ભાગી જવા વગેરે કારણે) વિરાધના થઇ નથી ત્યા વિરાધના રૂપ વિશેષ્યના 

અભાવ પ્રયુક્ત વિશિષ્ટાભાવ હાજર છે, જે જીવઘાતપરિણામાત્મક શુદ્ધવિશેષણ સ્વરૂપ છે. વળી આ 
વિશિષ્ટાભાવ નિર્જરા પ્રત્યે કારણ તો છે જ . એટલે શુદ્ધવિશેષણ એવો (શિકારી વગેરેનો) જીવઘાતપરિણામ 
પણ ૧િર્જરાનુ કારણ હોવો સિદ્ધ થઇ ગયો! 

[વિરાધનાના સ્વરૂપ અંગે ચર્ચા] 

પૂર્વપક્ષ - જીવધાતપરિણામજન્યત્વ એ વિરાધનાનુ સ્વરૂપ છે. સાધુને તો જીવવિરાધનાને વર્જવાનો 

અભિપ્રાય હોય છે. એટલે તેમનાથી જીવવિરાધના જે થાય છે તે જીવને મારવાના પરિણામથી થયેલી હોતી 

નથી એટલે કે વર્જનાભિપ્રાયથી વિરાધનાનુ જીવઘાતપરિણામજન્યત્વ સ્વરૂપ દૂર કરાયુ હોય છે જેનું સ્વરૂપ 
જ નષ્ટ થઇ ગયું તે વસ્તુ અસત્ -- અવિદ્યમાન બની જાય છે. એટલે અસત્ એવી એ વિરાધના નિર્જરાના 
પ્રતિબધક બનતી નથી, અને તેથી પ્રતિબંધકાભાવ રૂપે નિર્જરાનું કારણ બને છે. 

ઉત્તરપક્ષ - તે તે વસ્તુનો તે તે શબ્દથી ઉલ્લેખ જે થાય છે તે, તે તે વસ્તુમા રહેલ અમુક ધર્મના કારણે 
થાય છે. આ ધર્મને પ્રવૃત્તિનિમિત્ત કહે છે. જેમકે ગોત્વ ધર્મના કારણે ગાયનો “ગો' શબ્દથી ઉલ્લેખ થાય છે. 
તો “ગોત્વ' એ “ગો' પદનુ પ્રવૃત્તિનિમિત્ત છે આ પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત પણ વસ્તુનું એકપ્રકારનું સ્વરૂપ જ હોય 
છે. (જેમકે ગોત્વ એ ગાયનુ સ્વરૂપ છે.) વસ્તુના પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત સિવાયના અન્ય જે સ્વરૂપો હોય છે તે 
બધા એ વસ્તુના વિશેષણ તરીકે હોય છે જેમકે પુષ્પનુ પુષ્પત્વ રૂપ જે સ્વરૂપ છે એ પદપ્રવૃત્તિનિમિત્તભૂત 
છે, તે સિવાયના રક્તત્વ (રક્તવર્ણ), સૌંદર્ય, સુગંધ વગેરે રૂપ જે સ્વરૂપો છે તે બધા એના વિશેષણ રૂપ 
બને છે અને તેથી રક્તપુષ્પ, સુંદરપુષ્પ, સુગંધીપુષ્પ વગેરે રૂપે ઉલ્લેખ થાય છે. માટે આટલુ નક્કી થયું કે 
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વસ્તુના જે કોઇ સ્વરૂપો હોય તે કા તો પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત હોય કા તો વિશેષદા છોય. પ્રસ્તુતમાં કદ. 
જીવઘાતપરિણામજન્યત્વ એવું તમે જે સ્વરૂપ કહો છો તે તેનુ પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત છે કે સા જ 
પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત કહેશો તો એ આપત્તિ આવશે કે પ્રસ્તુતવિરાધનાનો “વિરાધન!' તરીકે ઉલ્લેખ કરવો એ 
ઉન્મત્ત પ્રલાપ રૂપ બની જશે તે આ રીતે-- પ્રસ્તુતવિરાધનામા જીવઘાતપરિણામજન્યત્વ ક 
નથી જે વસ્તુમા જે પદનું પ્રવૃત્તિનિમિત્ત ન હોય તે વસ્તુનો તે પદથી ઉલ્લેખ તો ઉન્મત્ત જ ડરે જેમકે ચો 
દનુ પ્રવૃત્તિનિમિત્ત 'ગોત્વ' અશ્વમા નથી, તેમ છતા અશ્ચને ગો તરીકે તો ઉન્મત્ત જ બોલે. તેઘી 

'જીવઘાતપરિણામજન્યત્વ' ને જો વિરાધનાનુ વિશેષણ માનશો તો જીવઘાતપરિષ્દયામ પજા નિર્જરાનો હેતુ બની 
જવાનો ઉપરોક્ત દોષ તદવસ્થ રહેશે, એટલે આ રીતે એ વિરાધનાન અપ્રતિબધક સિદ્ધ કરવાની વાત તો 
શ્રદ્ધાળુ શિષ્યોની બુદ્ધિને ઠગવાની જ વાત છે. 

[વર્જનાભિપ્રાય એ વિરાધનામાં ઉપાધિ છે?] 
પૂર્વપક્ષ જે ધર્મથી વિશિષ્ટ (યુક્ત) બનેલી જે વસ્તુ સ્વસ્વરૂપને છોડી દે છે તે ધર્મ તે વસ્તુમાં 'ઉપાધિ' 

કહેવાય છે જેમકે જપાકુસુમના સપર્ડથી સ્ફટિક પોતાના નિર્મળસ્વરૂપને છોડીને લાલરગ અપનાવે છે તો 
જપાકુસુમ એ સ્ફટિેકમા ઉપાધિ છે વર્જનાભિપ્રાય યુક્ત જે જીવવિરાધના થાય છે તે જીવવિરાધના 
વર્જનાભિપ્રાયના પ્રભાવે સયમનાશના હેતુભૃત એવું સ્વકીય જીવઘાતપરિણામજન્યત્વ સ્વરૂપ ગુમાવે છે.આનો 
વિચાર કરતા જણાય છે કે વર્જેનાભિપ્રાય એ વિરાધનામાં ઉપાધિ ભૂત છે. એ ઉપાધિ હોય તો વિરાધના 
સયમનાશક રહેતી નથી, એટલે કે નિર્જરાનો પ્રતિબધક પણ રહેતી નથી એ ઉપાધિ ન હોય તો જ અનુપહિત 
વિરાધના નિર્જરાની પ્રતિબધક બને છે તેથી વર્જ નાભિપ્રાયથી ઉરપાહેત વિરાધનામાં સ્વરૂપે જ 
પ્ંતિબધકાભાવત્વ અબાધિતપણે જળવાઇ રહે છે અર્થાત્ જીવઘાતપરિણામથી વિમિષ્ટ ન હોઇ એ પ્રતિબંધક 
જ નથી તો તમે કહેલી આપત્તિ શી રીતે આવે? 

ઉત્તરપક્ષ * પ્રસ્તુત વિરાધના 'આ જીવને હણુ' ઇત્યાદિ અભિપ્રાયથી થઇ હોતી નથી. એટલે એમા પહેલેથી 
જીવધાતપરિણામજન્યત્વ હોતુ જ નથી. તો વર્જનાભિપ્રાયથી તે દૃર થવું પણ અશક્ય જ રહે છે. 

પૂર્વપક્ષ . તમારી વાત સાચી છે તેમ છતા, વિરાધના વિશે સામાન્યથી જે 'આ જીવઘાતપરિણામ જન્ય છે' એવી જીવઘાતપરિણામજન્યત્વપ્રકારક પ્રમા થતી હોય છે તે પ્રમાનો પ્રતિબંધ કરવા રૂપ જે વિરાધનાના સ્વરૂપનો ત્યાગ તે તો વર્જનાભિપ્રાયથી થવો અશક્ય રહેતો નથી ને? 
ઉત્તરપક્ષ * હા,] ઉપર પ્રમાણે તત્પ્રકારક પ્રમાનો પ્રતિબધ કરવા રૂપ સ્વરૂપત્યાગ પણ અશક્ય જ રહે છે,કારણકે આ વિરાધના જીવયાતપરિણામજન્ય ન હોઇ તેને વિશે તેવી પ્રમા (યથાર્થ જ્ઞાન) જ મૂળમા સંભવતી નથી. તો તેનો પ્રતિબધ પણ શી રીતે થાય? 
પૂર્વપક્ષ વર્જનાભિપ્રાયના અભાવવિશિષ્ટ વિરાધના તરીકે જ વિરાધનાને પ્રતિબંધક માનવામા ઉપરનો કોઇ દોષ રહેતો નથી. ઉપરાતમા વર્જનાભિપ્રાયને નિર્જરાનુ પૃથક્ કારણ માનવુ ન પડવાથી લાઘવ થવા રૂપ બણ જ થાય છે. [આશય એ છે કે જેમ સૂર્યકાન્તમણિના અભાવવિશિષ્ટ ચન્દ્રકાન્તમણિ એ દાહ પ્રત્યે પ્રતિબંધક છે તો સૂર્યકાન્ત મણિ દાહ પ્રત્યે ઉત્તેજક છે તેમ મ્રસ્તુતમા વર્જનાભિપ્રાય પણ નિર્જરા પ્રત્યે ઉત્તેજક છે. એટલે વર્જનાભિપ્રાય ઉત્તજેક રૂપે જ (પ્રતિબંધકનો પ્રતિબધ કરવા રૂપે જ) નિર્જરા પ્રત્યે કારણ હોઇ તેને સ્વતત્ર 
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ત્વાઝવિતુતશવયત્લાત્ | ઝત ણ્વ તત્જારજપ્રનિતિપ્રતિવન્યહ્પલ્યાપિ તજ્ાનસ્યાનુપપત્તે (?ત્િ*) । સ્થાવેત- 

ત્વર્ગનામિપ્રાવાભાવવિશિપ્ટવેરાઘનાત્વેન પ્રતિવન્યજત્વે ન જોડપિ વૌપઃ, પ્રત્યુત વર્ગનામિપ્રાયલ્ય "થવા 
ળત્વાજલ્પનાત્તાવવમિત્તિ, મેવં, વિશેપળવિશેપ્યમાવે વિસિમમનાવિરદાત્, ગન્વથા વોપામાવવિશિપ્ટવાધ- 
ત્લેનૈવ દુપ્ટજ્ઞાને પ્રતિવન્યજત્વપ્રતમાત, વિશેષ્યામાવસ્યભેડતિપ્રતમાત્ત | તસ્માટ્ગનામિપ્રાવસ્યેવ પ્તવિશેષે 
સિશ્વયતો છેતુત્વ, વરાળ પ પતત વાતનુણના તસમિણિ આપત વિત 

કારણ માનવુ પડતુ નથી ] 

ઉત્તરપક્ષ : આ વાત બરાબર નથી , કારણ કે વર્જનાભિપ્રાયાભાવવિશિષ્ટ વિરાધનાને પ્રતિબંધક માનવો 

કે વિરાધના વિશિષ્ટ વર્જનાભિપ્રાયાભાવને પ્રતિબંધક માનવો એમાં કોઈ વિનિગમક -: નિણયિક નથી. 

અન્યથા [તેમ છતા, “વર્જનાભિપ્રાયાભાવ એ અભાવરૂપ હોઇ એને અંમે વિશેષ્યરૂપ નહિ માનીએ, અને 

તેથી વિરાધનાવિશિષ્ટવર્જના-ભિપ્રાયાભાવને પ્રતિબધક માનવો આવશ્યક ન રહેવાથી વિનિગમના વિરહ 

નથી' એવું જો કહેશો તો એવું પણ માનવાની આપત્તિ આવશે કે] દુષ્ટજ્ઞાનને દોપાભાવ વિશિષ્ટ બાધ રૂપે 
જ પ્રતિબંધક માનવું પડશે, બાધવિશિષ્ટ દોપાભાવ રૂપે એને પ્રતિબધક મનાશે નહિ. કહેવાનો આશય એ 
છે કે “પીતત્વાભાવવાન્ શખ ' “વહ્ન્યભાવવાન્ જળહ્દ ' ઇત્યાદિ રૂપ જે બાધનું જ્ઞાન પ્રતિબધક બને છે તે 

પણ નિર્દોષ જોઇએ એ બાધ જ્ઞાન થવામા જ જો કોઇ દોષ ભાગ ભજવતો હોય તો પછી, એ દુષ્ટજ્ઞાનથી 
પ્રતિબધ થઇ શકતો નથી. જેમકે પીળિયાના કારણે થતુ “શ્વેતત્વાભાવવાન્ શખ” એવું પ્રત્યક્ષ દોષજન્ય હોવાના 
કારણે “શ્વેત શખઃ' એવા જ્ઞાનનો પ્રતિબધ કરી શકતું નથી આમ દોપાભાવવિશિષ્ટ બાધ રૂપ દુષ્ટજ્ઞાન 
પ્રતિબધક બને છે આ જ રીતે બાધનુ જ્ઞાન થાય અને એ નિર્દોષ છે એવુ જ્ઞાન થાય તો પણ પ્રતિબંધ થાય 
છે. એટલે કે બાધવિશિષ્ટ દોષાભાવ રૂપે પણ દુષ્ટજ્ઞાન પ્રતિબધક બને છે. જ્યારે તમારા અભિપ્રાય મુજબ 

તો દોપાભાવ વિશેષ્યરૂપ બની શકતો ન હોવાથી બાધવિશિષ્ટ દોષાભાવરૂપે દુષ્ટજ્ઞાન પ્રતિબધક બની શડતુ 

નથી. 

વળી, જે વ્યક્તિને જીવવિરાધનાને વર્જવાનો કોઇ અભિપ્રાય નથી (એટલે કે વર્જનાભિપ્રાયાભાવ રૂપ 

વિશેષણ હાજર છે) પણ તેમ છતા વિરાધના પણ થઇ નથી (એટલે કે વિશેષ્યનો અભાવ છે) તેને વિશિષ્ટાભાવ 
તો જળવાઈ રહેવાથી કર્મનિર્જરારૃપ કાર્ય થવાનો અતિપ્રસગ થશે. માટે વર્જનાભિપ્રાયાભાવવિશિષ્ટ 

વિરાધનાને પ્રતિબધક માની, વર્જનાભિપ્રાયને નિર્જરાનું સ્વતત્ર કારણ ન માનવો એ યોગ્ય નથી. 

[વર્જનાભિપ્રાય જ નિર્જરાનું કારણ] 
_ પ્રિશ્ન . પ્રસતુત શ્લોકમાં જે નિર્જરા કહી છે તેના કારણની અમે જે જે કલ્પના આપીએ છીએ તે બધીને 

તમે તોડી નાખો છો તો આખરે તમે જ કહોને કે એ નિર્જરાનું કારણ કોણ છે?] 

ઉત્તર . આવી બધી કલ્પનાઓમા એક યા બીજી આપત્તિ આવતી હોવાથી, વર્જનાભિપ્રાય એ જ 

કર્મનિર્જરારૂપ વિશિષ્ટ કળ પ્રત્યે નિશ્ચયનયે કારણ છે એવુ માનવુ યોગ્ય છે 
પ્રશ્ન . પણ તો પછી “વિરાધના'ને ઉક્ત શ્લોકમા નિર્જરાનુ કારણ તરીકે જે કહી છે તેનો વિરોધ નહિ 

થાય?] 

ઉત્તર * એ વ્યવહારનયે કહ્યુ છે. વ્વવહારનયે વર્જનાભિપ્રાય રૂપ ભાવથી યુક્ત તે તે વિરાધનાને કર્મ 
[નેર્જરા રૂપ ફળવિશેષ પ્રત્યે નિમિત્તકારણ કહેવામા કાઇ અયોગ્ય નથી. સે ઝાહવા તે પરિક્ષા” “જે આશ્રવનુ 
સ્થાન છે તે શુભભાવના પ્રભાવે સવરનુ સ્થાન બને છે' ઇત્યાદિ પ્રતિપાદન વ્યવહારનયે શાસ્ત્રોમા મળે જ 
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રૃત્બં છાર્નાવાધેસ્ાતા ધીર? પુળ્યપ્રમાવજ | 

ચયા્શરિદ હઢદાનં પરમાનરમાળ્ મેલ 1રૂર 11 
ટૃસ્થામિતિ-સ્૫પ્ટ” 113૨ 11 સ કકક 

છે ને! આ બાબતનો વિસ્તારથી વિચાર અન્યગ્રન્થમા કર્યો છે માટે અહીં કરતા નથી. 

[જુઓ ધર્મપરીક્ષા શ્લોક ૫૩ની વૃત્તિ. સભાવાનુવાદ મુદ્રિત પુસ્તકમાં જુઓ પૃ. નં. ૨૯૯ થી ૩૦૯] 

[પ્રકરણનો ઉપસંહાર કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] ી 

આ પ્રમાણે દાન વિધિનો જાણકાર, ધીર, પુણ્યનો - ધર્મનો પ્રભાવક અને યથાશક્તિ દાન દેતો આત્મા 

મોક્ષસુખને પામે છે 1૩૨ 

[દાનબત્રીશીની કેટલીક વિશેષ વાતો - 

(૧) ભૂખ-રોગ વગેરેથી દુઃખી થયેલાનો તે દુ.ખમાથી છૂટકારો કરવા અપાતું આહાર-ઔષધ વગેરેનું 

દાન એ અનુકપાદાન છે. આ અનુકપાદાન સાસારિક સુખોને દેનારું હોય છે. આ રીતે અપાતા અનુકંપાદાનમાં 

“એ જીવ સસારમાથી છૂટકારો પામી મોક્ષસુખને પામે એવી ગણતરી મુખ્યતયા હોતી નથી, માત્ર તાત્કાલિક 

દુ.ખમાથી મુક્ત થઇ કઇક સુખવાળી (સંસારની જ ) અવસ્થા પામે એવી ગણતરી હોય છે'. તેથી 'ઝવ્માવેન 

જયા પુળ ઘિ્રેયા તટમાયયુરિટિજરી' “ક્રિયા જે ભાવથી કરવામાં આવી હોય તે ભાવની વૃદ્ધિ કરનારી બને છે' 
એ શાસ્ત્રવચન મુજબ આ અનુકપાદાન પણ બહુલતયા સાસારિક સુખોને જ આપે છે. આમાં દ્રવ્ય અનુકંપા 
હોય છે. 

(૨) વિવક્ષિત એક કે અનેક જીવોના જેટલા પ્રમાણના દુઃખના ઉદ્ધાર માટે દાનાદિ કરવામાં આવતા હોય 
તેના કરતા મોટા પ્રમાણના દુઃખો અન્ય એક કે અનેક જીવો પર સાક્ષાત્ કે પરપરાએ આવી પડતા હોય તો 

* પર્મપરીક્ષામા, પ્રસ્તુત શ્લોકની અંભપ્રેત આપર્વાદિક વિરાધનામા “ન ઘેતમનાપોશગન્યા વર્ઝનામિપ્રાયવતી થા એવા 
વાક્યપ્રયોગ દારા અનાભોગજન્યત્વનો અને વર્જેનાભિપ્રાયનો નિષેધ કર્યો છે (જુઓ પુસ્તક પૃ. ન. ૩૦૩) જ્યારે અહી, 
વર્જનાભિપ્રાયને જ સ્વતત્રકારણ કહેવા દ્વારા, નિર્જરાફ્લક એ વિરાધનામા વર્જનાભપ્રાય તો રહ્યો જ છે એવુ સૂચન કર્યું છે 
તો આ દેખાતા વિરોધનુ શુ કરવુ? એનુ સમાધાન નીચે મુજબ કરવુ 

(૧) ધર્મપરીક્ષામા, પ્રસ્તુત વિરાધનામાં વર્જનાભિપ્રાય હોવાનો [નિષેધ જે કર્યો છે તે, તેમજ નિર્જરાના કારણ તરીકે તેનો 
જે નિષેધ કર્યો છે એ, આ બન્ને “આ વિરાધનાથી છુટુ' એવો જે વ્યાવહારિક સ્થૂલ વર્જના(ભપ્રાય છે એના અભિપ્રાયે જાણવો. 
જ્પારે પ્રસ્તુત ગ્રન્થમા જે વર્જનાભિપ્રાયને નિર્જરાના કારણ તરીકે કહ્યો છે તે નૈશ્યયિક વર્જનાભિપ્રાય જાણવો સયમપાલનાદિના 
ઉદ્દેશથી નદીમા પાણી ઉતરવાની ક્રિયા રૂપ વિરાધના કરવા તૈયાર થઇ ગયેલા મહાત્માને પણ એ પાણીમા રહેલા જીવોની 
ક વિરાધનાથી કેમ બચુ? એવો તાત્ત્વિક વર્જનાભિપ્રાય તો હોય જ છે (અથવા સયમપાલર્નાદે દ્વારા મોક્ષ પામી 
ની ક વિરાધનાથી બચુ એવો પરિણામે નૈશ્યયિક વર્જનાભિપ્રાય તો હોય જ છે ) અથવા બીજી રીતે સમાધાન - 
જ જર નો પ પી ઉત્તેજક માનવાનો અને સ્વતત્રકારણ ન માનવાનો જે આભપ્રાય છે તેનું અહીં ગ્રન્યાકારે ટૂકમા 
મ ક ન ક પણ કારણ નથી, આજ્ઞાશુદ્ધ ભાવ જ કારણ છે' એવી ઉપરની જે કોટે છે તેનો ધર્મપરીક્ષાર્મા 
પ પમ ક ન પ સેટમન્વત્ર' શબ્દથી એનો અતિદેશ કર્યો છે માટે આ બે ગ્રન્થાધિકારોમાં વાસ્તવિક 

જોવી] કલુ. [આવા સમન્વયની વિસ્તૃતનોંધ માટે ધર્થપરીક્ષા મુદ્રિત પુસ્તકના પૃ. ન. ૩૦૯ વગેરેની ટીપ્પણી 



હાન-જ્ાસત્રિશિવ્મ ર્ર 

નથી. રી 

(૩) પણ તેવુ જ અનુષ્ઠાન જો બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે લાભને નજરમાં રાખીને કરવામાં આવતું હોય તો એ 
પાછું અનુકંપાદાન બને છે. કારણ કે બોધિપ્રાપ્તિ વગેરે દ્વારા ચૌદે રાજલોકમા અભયદાનનો પડહ વાગે છે. 

ઉપદેશમાલામાં કહ્યુ છે કે - 
“સયતમ્મિવિ સિયત્તોણ્ તેળ ફઇ ઘોસિઝો ઝમાઘાસ્નો 

ર્વ્યપિ ખો વુદ્ત્ત તત્ત વોહેડ ઝિગવવળે | [ર૬૮ 11 

અર્થઃ “સંસારના દુ'ખથી આર્ત્ત થયેલા એક પણ જીવને જે જિનવચનનો બોધ (સમ્યક્ત્વાદિ) પમાડે છે 
તેણે આ સકલ જીવલોકમાં અમારીની ઘોષણા કરાવેલી જાણવી.' આમ, આમાં, ઉદ્ધારાતા દુઃખોનું જ પ્રમાણ 
વધી જવાથી અનુકંપા અક્ષત રહે છે. જો કે આવા અનુષ્ઠાનમા અન્ય જીવોને થનારા બોધિપ્રાપ્તિ વગેરેનો 
જ મુખ્ય ઉદ્દેશ હોવાથી એમા દ્રવ્યઅનુકંપા નહિ, પણ ભાવઅનુકંપા જાણવી. વળી, આ અનુષ્ઠાનથી અન્ય 

જીવોને બોધિપ્રાપ્તિ થશે ઇત્યાદિ અવિતથ નિર્ણય માટે સુક્ષ્મ બોધ આવશ્યક છે. એવો સૃક્ષ્મબોધ વેદ્યસવેદ્યપદે 

રહેલા જીવોને જ હોય છે, માટે ગ્રન્થકારે એ પ્રમાણે કહ્યુ છે. વેદ્યસંવેદ્પદનો આશય પેદા થયો હોય તો જ 
નિશ્ચયની અનુકપા હોય છે એવુ જે કહ્યું છે તેપણ આવી ભાવઅનુકંપાના અભિપ્રાયે જાણવુ. નહિતર ્નૈશ્ચયિક 
દ્રવ્વયઅનુકપા તો અવેધસવેધ્પદસ્થને પણ સભવે છે. પ્રભુ મહાવીર દેવે જે કહ્યું છે કે- “મો મેહા! તાણ ખીવાળુજપાણ્ 

પર્ત્તીજઝ તે સત્ારો' તેનાથી જણાય છે કે અવેઘસંવેદપદે રહેલા માર્ગાનુસારી મિથ્યાત્વી એવા એ (મેઘકુમારના 
જીવ) હાથીમાં અનુકંપા વિદ્યમાન હતી 

(૪) ઔચિત્યને જાળવીને અનુકપાદાન દેવુ એ બધા માટે ધર્મ રૂપ છે. એટલે દશાવિશેષમા સાધુએ 
અનુકપાદાન દેવુ પણ નિષિદ્ધ નથી “આ વરાક સસારસમુદ્રમાંથી કઇ રીતે નિસ્તાર પામે?' એવા ભાવથી 
જ અપાયેલું હોઇ એ અનુકપાદાન સ્વકીયસસારનિસ્તારને રુધે એવો પુણ્યબંધ કરાવતું નથી. આમા પણ 
“જબ્ભાવેન કયા પુણ... ' એ ન્યાય લગાડવો સુપાત્રદાનથી બોધિપ્રાપ્તિ આદિનો જે લાભ થાય છે તેમાં પણ 
આ જ ન્યાય લગાડવો 

(૫) ગુણવાનની ભક્તિના અભિપ્રાયથી થતી સાધર્મિક વાત્સલ્ય વગેરે શુભપ્રવૃત્તિમા જયણા અને વિધિનું 
જો સપૂર્ણ પાલન હોય તો પાપકર્મબંધરૂપ અલ્પ પણ દોષ લાગતો નથી, પ્રચુર નિર્જરા અને પુણ્યાનુબંધીપુણ્યબંધ 

રૂપ લાભ જ થાય છે એ માટે કૂપખનન દૃષ્ટાન્તનું અર્થઘટન આવુ જાણવુ -જેમ ડકૂપખનન સ્વ-પરને નિર્મળજળ 

પ્રાપ્તિ રૃપે ઉપકાર કરનારું છે તેમ સાધર્મિકવાત્સલ્ય કરણ- અનુમોદન દ્વારા સ્વ-પરને પુણ્યબંધ વગેરે ઉપકાર 

કરનારું છે. સાધર્મિક વાત્સલ્યમાં જો જયણા કે વિધિની થોડી ઘણી ખામી રહેલી હોય, પણ શુભભાવોલ્લાસ 

જોરદાર હોય તો અલ્પપાપબંધ અને વિપુલનિર્જરા-પ્રચુરપુણ્યબધ થાય છે. એવે વખતે કૂપદષ્ટાન્તનુ અર્થઘટન 

આવું જાણવું - જેમ કૂવો ખોદવામા પ્રારભે કાદવથી ખરડાવું, શ્રમ, તૃષાવૃદ્ધિ વગેરે દોષ થાય છે પણ છેવટે 
નિર્મળપાણી પ્રાપ્ત થતાં એ પાણીથી જ એ બધુ દૂર થઇ જાય છે અને સ્વ-પરને અન્ય પણ ઘણો લાભ થાય 
છે, તેમ સાધર્મિકવાત્સલ્ય વગેરેમા અવિધિ-અજયણાના કારણે થયેલી હિસા વગેરેથી અલ્પ પાપબધ વગેરે 
દોષ લાગે છે ,પણ જે જોરદાર શુભભાવોલ્લાસ જાગે છે તેનાથી એ પાપબંધ રૂપ દોષ હણાઇ જઇ વિપુલનિર્જરા- 

પ્રચુરપુણ્યબંધ રૂપ લાભ થાય છે લુબ્ધકદૃષ્ટાન્તભાવિત મુગ્ધ જીવ સંયતને જે અશુદ્રદાન આપે છે તેમાં પણ 

આ જ પ્રમાણે જાણવુ, એટલે કે એની અવિધિ વગેરેના કારણે એને અલ્પ પાપબધ થાય છે, અને શુભભાવના 
કારણે પ્રચુરકર્મનિર્જરા થાય છે 





જેશના-દ્રાતિરિજા ર્જ 

| । મથ હેશનાક્ાત્રિશવ્મ | [૨ 1 । 
આઘાવાં ક્વાતિશિજાવા હાનયુત, તવન્તરાવમીરુત્વં ત્ત મુલ્યો 3ળઃ, તયત લેશનાવિવેજાનિર્વાધ્યમિતીયય- 

ઘુના વિવેચ્યતે- 
૭ નો હ સ જી તે નૈ ત | 

વાલાઘેક્ષયા હેયા હેશના વત્તેશનાશિની | 19 । । 
ચથાલ્યાનમિતિ । તુવેદોન બેપનમિવ વાત્તાઘેક્ષવા - વાભાઘાનુમુન્તેન હેના વેયા સાયુનેતિ નેપ? | જિ 

ભૂતા? વત્તેશનાશિની - ભાવઘાતુતા”તેન વોપાપદા 1 ીુતઃ? ઇત્યાદ યથાવ્યાનં -સ્થાનમનત્િજમત મુળોત્પતેઃ, 

ચર્થાદિ તવપ્વોપધં ત્તરુળાવિયો*'વં વાત્તાવીનાં ન ગુળાય તથા ઘર્યહેશનાપિ મઘ્યયાવિયોમ્વા વાજ્ાવીનાં ત 
મુળાવ, ૬ત્તિ યથાસ્થાનમૈતત્તિવોમો સ્થાવ્વઃ 1 19 1 | વિપક્ષે વાઘમાઇ- 

[સૂયગડાંગમા જે કહ્યું છે કે “જો દાનની પ્રશસા કરવામા આવે તો દાન અંગે થતી જીવવિરાધનાની 
અનૃમોદનાનો દોષ લાગે ને જો દાનનો નિષેધ કરવામાં આવે તો એ દાન પર નભનારાઓની આજીવિકાનો 

ઉચ્છેદ થવાથી અંતરાય કરવાનો દોષ લાગે.' તેથી યોગ્ય વિવેક કરવાનું પ્રથમ બત્રીશીમાં જણાવ્યું. એટલે 
દાન અગે બોલવામાં ખૃબ સાવધાની જોઇએ , નહીતર ઇતો વ્યાઘ્રસ્તતો નદી ન્યાયે ઉભયથા દોષ લાગે. તેથી 

બોલવાનો વિવેક પ્રગટે એ માટે હવે દેશનાબત્રીશી કહેવાશે.] 

પહેલી બત્રીશીમા દાનની વાત કરી. “એનો અંતરાય ન થઇ જાય' એમ ડરતા રહેવું એ અંતરાયભીરુત્વ 
મુખ્ય ગુણ છે. એ દેશનાવિવેકથી (દેશનાના વિવેકથી કે દેશનાથી પ્રાપ્ત થતા વિવેકથી) જાળવી શકાય છે. 
એટલે હવે બીજી બત્રીશીમાં દેશનાનુ વિવેચન કરાય છે. [અહી અતરાયભીરુત્વ જે કહ્યું છે તેના ઉપલક્ષણથી 
'જીવર્હિસાની અનુમોદના ન થઇ જાય' એવી ભીરુતા પણ જાણી લેવી ] 

શ્રોતાનુસારે દેશના] 
“દવા છે ને! એ તો રોગોને નાબુદ જ કરશે' એમ વિચારી સારો વૈધ્ધ કાંઇ આડેધડ દવા નથી આપતો, 

કિન્તુ દવા લેનાર જેવો બાળ, વૃદ્ધ વગેરે-હોય તેને અનુસરીને દવા આપે છે, તો જ એ દવા ધાતુનું સામ્ય 

કરીને રોગને દૂર કરનારી બને છે. નહિતર, તરુણાદિને યોગ્ય સારું પણ ઔષધ જો બાળ વગેરેને આપવામાં 

આવે તો એમને એ ગુણકર બનતું નથી આ જ રીતે ગીતાર્થ ગુરુએ “ભગવાનની વાણી છે નેએ તો કર્મરોગને 
નાબુદ કરવાનો ઉપકાર જ કરશે' એમ વિચારી ગમે તેમ દેશના આપવાની હોતી નથી, કિન્તુ શ્રોતા જેવો 

બાળ, મધ્યમ કે પંડિત હોય તેને અનુસરીને દેશના આપવી જોઇએ, તો જ એ ભાવધાતુનું સામ્ય કરીને રાગાદિ 
ક્લેશોનો નાશ કરનારી બને છે, કેમકે યથાસ્થાને જ ગુણો ઉત્પન્ન થાય છે. તેથી જ મધ્યમ વગેરે કક્ષાના શ્રોતાને 
યોગ્ય ઊંચી પણ ધર્મદેશના બાળ વગેરે કક્ષાના જીવોને હિતકર બનતી નથી. માટે શ્રોતા જે કક્ષાનો હોય તે 
કક્ષાને અનુરૂપ દેશના આપવી એ યોગ્ય છે.1૧॥ આનાથી વિપરીત કરવામા, “શ્રોતાને લાભ નથી થતો' એટલું 

જ નુક્શાન નથી, કિન્તુ “ગેરલાભ પણ થવા' રૂપ મોટું નુક્શાન થવા રૂપ બાધા દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
યથાસ્થાન દેશના આપવામાં ન આવે અને શ્રોતાની કક્ષાનું ઉલ્લંઘન કરીને જો દેશના દેવામા આવે તો 

બુદ્ધેમાં અપરિણામ કે અતિપરિણામરૂપ અંધાપો ચાલે છે જેનાથી શ્રોતા ઉન્માર્ગે ઘસડાઇ જાય છે. માટે આ 
રીતે પરસ્થાનદેશના દેવી એ એક પ્રકારની કુશીલતા કરવા જેવુ છે જે કુશીલતા સન્માર્ગ રૂપ વૃક્ષ માટે 



પ ૃ્ાચિશવ્દાત્રિંગજા આ ડસ ઝડડસ્ડફકક્ ક 

ઝન્માર્મનયનાત પુંતામન્યથા વા છુશીભતા । 

સત્માર્મદુમવાદાવ વ્તિગ્વાા પ્રતગ્યતે 1૨ 1 | 
ઝમે । ઝસ્યથા - યથાસ્થાન જેશનાયા માનિ પુત ઘ્યાઘ્યજરળદારેળોન્માર્મનવનાત્ વા જીળીસતા 

પ્રતન્યતે । જિમૂતા ? સત્માર્મકુમાળાં વાઇાવ વસ્તિગ્વાતા, સનામોમેનાપિ સ્વતઃ પરેપાં માર્યમેલપ્તમવ્ય પ્રવતા- 

પાયેતુત્યાહિતિ માવ । ૨ 1 | 
નત્તેવ, 'સ ભવતિ ઘર્ય- શ્રોતુ: સર્વલ્યેજાન્તો ષિતિશ્રવળાત્ | 

' ઘજારિવ - ૨૧] વાઇન્યેત । યુવતોડનુપ્રહ્લુટ્ઘ્યા વજીહ્વેજઝન્તતો ભવતિ | ।' ઈતિ વાયજવવન (તિત્ાથવમારવ 
ગત શ્તનુપ્ર્ણધેયાડડગમાર્થોપહેશમાત્રમેવેપ્સ્સાથનતયા પ્રતીયતે, શ્રોલુર્માવલ્તુ યુર્ષરદ- - ફ્ત્યાશટ્જાવા- 
મીદ- 

ઝતુષ્ર્ણધયા વજીુર્ષમિત્વ સિયમેન યત | 
ભળિતં તત્તુ વેશાહિષુરુષાહિવિટ પ્રતિ । ર્ |। ન 

ઝુલે । ગનુત્ર્ણયયા વસી - ઘર્માપહેષુરઘમિત્વ - સિર્ગરાભામિત્વ સિયમેન - છ્છાન્તેન યટ્મખિતં, 
તત હેશાટીન્ પુરુષાટીશ્ય વેત્તિ યહ્ત પ્રતિ, ન તુ તગ્સાને શાસકમલ્સોરવતં પ્રતિ | 1ર । । નનું પુરુવાહિમેવેન 

અગ્નિજ્વાલા સમાન હોય છે, એટલે કે એનાથી સ્વય અને અન્ય શ્રોતા વગેરે માટે સન્માર્ગ નષ્ટ થાય છે, 

સન્માર્ગથી દૂર ફેકાઇ જવાનુ થાય છે આ પરસ્થાન દેશનાને આવી કુશીલતા રૂપ એટલા માટે કહી છે કે 
અનાભોગથી પણ પોતાનાથી અન્યને માર્ગભેદ થાય એ મિથ્યાત્વવૃદ્ધિ વગેરે રૂપ ભયંકર અપાયના કારણભૂત 
છે ॥ર॥ 

[આપ્તવચનો અંગે શંકા-સમાધાન] 
શંકા - [બાળ વગેરેનો વિભાગ કરીને એને અનુસારે દેશના આપવી જોઇએ. અન્યથા શ્રોતાઓને લાભ 

તો નથી થતો. પણ ઉપરથી શ્રોતા અને વક્તા બન્નેને નુક્શાન થાય છે. આવુ તમે જે કહ્યું તેનાથી વાચક પુગવ 
શ્રી ઉમાસ્વાતિ મહારાજાના વચનનો વિરોધ થાય છે તેઓ શ્રીમદે શ્રી તત્ત્વાર્થસૂત્રની પ્રથમ કારિકાના ૨૯ 
મા શ્લોકમા કહ્યુ છે કે “હેતની વાતોને-ધર્મને સાભળવાથી બધા જ શ્રોતાઓને એકાન્તે ધર્મ(લાભ) થાય જ 

એવુ નથી પણ ઉપકાર કરવાની બુદ્ધિથી બોલતા વક્તાને તો એકાન્તે કર્મનિર્જરા વગેરે. રૂપ લાભ થાય જ 
છે.' આનો વિરોધ એટલા માટે થાય છે કે વક્તાએ ભલે ને બાળાદિને મધ્યમાદિ યોગ્ય દેશના આપી હોય, 
તેમ છતા એમા હિતબુદ્ધિ અને આગમાવિરુદ્ધતા જળવાયેલી હોય તો વક્તાને તો લાભ જ થવો જોઇએ ને? 
ઉમાસ્વાતિ મહારાજાના આ વચનો પરથી જણાય છે કે ઉપદેશક મહાત્માને તો અનુગ્રહબુદ્ધિથી આગમોક્ત 
ઉપદેશ આપવો એ જ કર્મનિર્જરારૂપ સ્વઇષ્ટનુ સાધન છે. વળી શ્રોતાના મનમા કેવા ભાવો રમે છે, એ કેવી 
ભૂમિકાએ રહેલો છે એ વાત છજ્મસ્થ ઉપદેશક માટે દુર્શય પણ છે. માટે “'બાળાદિને અનુસરીને દેશના આપવી' 
એવી વાત યોગ્ય નથી.] 

આવી શકાનુ સમાધાન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-- 
અનુગ્રહબુદ્ધિથી ધર્મનો ઉપદેશ દેનારા વક્તાને એકાન્તે નિર્જરા રૂપ ધર્મ થાય છે એવુ ઉમાસ્વાતિ 

મહારાજાએ જે કહ્યુ છે તે દેશ કાલ વગેરેના તેમજ શ્રોતા પુરુષ વગેરેના જાણકાર વક્તા માટે કહ્યુ છે, નહિ 

કઝ... .'ઝાદ ક ક 



ઝાઝા 
ટેશનામેલો ન યુત્છઃ, રાઝરટ્જયોરેજજપેળેવ હેશનાલિઘાનાત્ । તથા ત્વાવારતૂત્રં - ગદા પુન્નલ્સ જત્યર્ક તા 
તુસ્છત્ત જત્યર્ટ, ગદા તુસ્છલ્ત જત્યર્ટ તદા પુખ્નલ્ત જત્યર્ક [ગાવારાંમ મૂ. 9૦૨] સ્તિ | યૂત્રોલ્તવન વ 
મઇતેડનર્થાય-ફ્ત્યાશટવ્યાઇ- 

વમેડયં પુરુષ ફ્ત્યાવિવતનાવત પવ ત્વ। 
પર્ષઢાિવિવેજા વ્વ વ્યત્ો મન્ટસ્ય સિક્ષ | 1૪ | । 

વનેડર્વામિતિ 1 ગત છ્વ ત્ર - વિષર્યવે હોપાહેવ ત્ર 'જોડયં પુરુવ-?' દ્ત્વાહિવવનાત નન્સાવશ્વવાવો 

કે તે વાતોને જાણવા માટે પ્રયત્ન પણ ન કરતાં વક્તા માટે. જે વક્તા દેશ-કાલ વગેરે તેમજ શ્રોતા પુરુષની 
કક્ષા વગેરેને જાણી લે છે, અને વળી તે શ્રોતાઓ પરની ઉપકારબુદ્ધિ તો એમની અક્ષત જ છે તો પછી એ 
વક્તા તે બાળ પુરુષાદિને જે રીતે ઉપકાર થાય એ રીતે જ બોલવાના છે, એટલે કે તેઓ બાળાદિને અનુસરીને 

જ બોલવાના છે, તેથી એવા વક્તાને તો એકાન્તે લાભ શા માટે ન થાય? આમ એની દેશનામાં પણ બાળાદિને 
અનુસરવાનુ વિધાન જળવાઇ રહેલું જ હોય છે. 

શંકા - તેમ છતાં, શ્રોતા પુરુપ વગેરેના ભેદે જુદી જુદી દેશના કહેવી એ યોગ્ય નથી, કારણકે શ્રોતા 
ગમે તે ઢોય -- રાજા હોય યા રક હોય, તો પણ બન્ઞેને સમાનરૂપે દેશના આપવાનું શાસ્ત્રમાં વિધાન છે. 
આચારાંગ (સુ. ૧૦૧)માં કહ્યુ છે કે “જે રીતે પુણ્યશાળી રાજા વગેરેને ધર્મ કહેવાય છે તે જ રીતે તુચ્છ-ગરીબ 
વગેરેને પણ ધર્મ કહેવાય છે. જે રીતે તુચ્છને ધર્મ કહેવાય છે તે રીતે પુણ્યશાળીને કહેવાય છે ' આ રીતે 
આચારાંગસૂત્રમાં શ્રોતાનો ભેદ હોય તો પણ સમાન દેશના દેવાનું કહ્યુ છે, તેથી , દેશનાભેદ કરવો એમાં સૂત્રનુ 
ઉલ્લધન છે જે મોટુ અનર્થ કરે છે માટે શ્રોતાભેદે દેશનાભેદ કરવો એ યોગ્ય નથી 

આવી શંકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
દેશના દેવામાં વિપર્યય કરવામાં દોષ લાગે છે. તેથી, આચારાગમા ઉક્તસૃત્રના પછીના જ સત્રમાં 

“આાશ્રોતા) કોણ પુરુપ છે?' એવું જે કહ્યું છે તેનાથી તેમજ નન્દીસૃત્ર , આવશ્યક વગેરેમાં પર્ષદૂનો વિવેક 

કરવાનું જે કહ્યુ છે તેનાથી જણાય છે કે દેશ વગેરેની તેમજ પુરુષ વગેરેની જાણકારી ન પામેલા મન્દ વક્તાનો 
અપસિદ્ધાન્ત થઇ જવા રૂપ નિગ્રહ થાય છે એ વાત સ્પષ્ટ છે. [જો દેશ-પુરુષ વગેરેની જાણકારી વગર પણ 

બોલનારને અપસિદ્ધાન્ત થઇ જવાનો પ્રશ્ન ન હોત તો શાસ્ત્રોમા તેવું વિધાન પણ ન કરત.] આશય એ છે 

કે આચારાગનુ “જહા પુણ્ણસ્સ...' ઇત્યાદિ સૂત્ર તો “સાધુએ ધર્મદેશના નિસ્પૃહપણે આપવી' એવું વ્યક્ત કરવા 

માટે છે. [રાજા વગેરેને ધર્મોપદેશ આદરપૂર્વક આપે જેથી વસ્ત્ર-પાત્રાદિ પ્રાપ્ત થાય, તુચ્છ પાસેથી શું મળવાનુ 
છે? એમ વિચારી એને ધર્મોપદેશ ન આપે-અથવા ઉપેક્ષાથી આપે... આવુ ન થાય એ માટે પૃર્વાર્ધ છે. જેમ 
તુચ્છને ધર્મોપદેશ દેતી વખતે એની પાસેથી બદલામા કાઈ પ્રાપ્ત કરવાની સ્પૃહા હોતી નથી તેમ રાજા વગેરેને 

ધર્મોપદેશ દેતી વખતે પણ નિસ્પૃહ રહેવું એવું જણાવવા માટે ઉત્તરાર્ધ છે ] રાજાદિના (એ કોનો ભક્ત છે? 
એ ભદ્રક પરિણામી છે કે રૌદ્ર પરિણામી ? ઇત્યાદિ) અભિપ્રાયને અનુસરીને એ મુજબ દેશના દેવામા ન આવે 
તો શુ શુ દોષ થાય એનું સ્પષ્ટ પ્રરૂપણ કરીને એ પછી ત્યા જ (આચારાંગના એ અધિકારમાં જ) શ્રોતા પુરુષ 
વગેરેના તેમજ દેશ વગેરેના જાણકારને જ દેશનાનો અધિકાર છે એવુ જે વ્યક્ત કર્યું છે તેનાઘી જણાય છે 
કે ઉપરનુ સુત્ર તો સાધુની નિરીહતા વ્યક્ત કરવા માટે જ છે. [આ વાતનો વૃત્તિકાર ભગવંત શ્રી શીલાંકાચાર્યે 

3 થથા પુન્વન્ય જઘ્યતે તથા તુચ્ઝલ્ત જઘ્વતે, વઘા તુર્ત ઇઘ્તતે તઘા વુન્વતત જચ્વતે1 
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ક્ષળો સત્ઈ - પ્રજ્ટ ણવ | ગવં માવ- હસવારશુત્રં તાયોર્ઘ્યવ્વાલ્વાને સિરીધ્તામાત્રઘોતજ મેવ, રાનાવેર 

મિ્રાયાનનુસરળે પ્રજ્ટ્યોપોપર્શનપૂર્વમનુપવમેવ તત્ર પુરુષપાહિજેશાહિવરિતાનવસ્વેન રેાાકાકે 

વ્યગ્મનાત્ | તહુસઇ - “ સવિ ય છળે મળાદ્વમાળે ઇત્થ [પિ ગાળ સેવ સિ ખત્તિ જેવ પુરિસે જે વ ખણ સિ 
[માવારામ તૂ 9૦૨] ષિઝ્યેવ પુરુષાટિપરિજ્ાનાનાવશ્યવત્વે પર્ષાહિમુળયોપોપવર્નનં તત્ર તત્ર ન્ર્થ 
સ્થારિત્તિ 11૪ । 

ગજ્ઞાતવામ્વિવેજાનાં પખ્ડિતત્વામિમાસિનામ। 
વિષ યદ્તતે વાતિ મુલે તાશીવિષસ્ય તત | | | । 

હત્તાતોતિ | ગજ્ઞાતો વાપ્વિવેજ- - શન્ાશુણયોમ્વાયો'યવિષયત્યાહિજ્વો વૈલ્તેવાં વસિતત્વામિાં ની વાવિ - માષાયા વિષ યસ્નિથ્યાત્વજ્પ વર્તતે તવાશીવિપસ્ય - વ્યાસ મુલે ન, મનેજન્નયુ-લર છ્યેજેમન્યત્યેજઝન્મદુ લવમેવેતિ 11% 11 વાતારીના તક્ષળમાઇ- 
પણ ખુલાસો કર્યો છે કે “ઝત સ સિરીદ્તા વિવાસિતા, ગ પુતરય નિયમ ણ્છહપતવેવ જઘનીયય' - આ સૂત્રમાં નિરીહતા જણાવવાની વિવક્ષા છે, બધાને એક સરખી રીતે જ કહેવુ એવો નિયમ જણાવવાની નહિ ] દેશનાના 
અધિકારીને અભિવ્યક્ત કરનાર તે સૃત્રમા કલ્યું છે કે 'અનાદર કરતો એવો તે રાજા ક્રોધાભિભૂત થઇ હણી 
પણ નાખે', આમ અવિધિથી ઉપદેશ દેવામાં આ લોકમાં તો બાધા થાય. પર્ષદ વગેરેને જાણ્યા વગર અવિધિથી 
કહેવામા 'આ ધર્મકથામા પણ શ્રેય" - પુણ્ય જ થવાનુ છે એવું નથી' એ તુ જાણ, તો પછી ધર્મકથા કઇ રીતે 
કરવી? એ જણાવવા આગળ કહે છે -- “આ ભદ્રક છે કે મિથ્યાત્વી? કયા આશયથી પૃછે છે? કયા દેવતાને 
નમેલો છે (ભક્ત છે?) ઇત્યાદિ વિચારી પછી યથાયોગ્ય ઉપદેશ આપવો.' 

વળી ઉમાસ્વાતિ મહારાજાના કે આચારાંગના ઉક્ત વચનને આગળ કરીને “ધર્મોપદેશ માટે પુરુષ વગેરેના જ્ઞાનની કોઇ જરૂર નથી' એવુ માનીએ તો તે તે ગ્રન્થોમા પર્ષદ્ના ગુણ-દોષોનુ જે વર્ણન મળે છે તે નિરર્થક થઇ જાય. ॥૪। કોની આગળ ક્યારે શુ બોલવુ? ઇત્યાદિ વિવેક જેઓને નથી તેઓના વચન કેટલા ભયંકર નીવડે છે એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
મારા વચન શુદ્ધ છે કે અશુદ્ધ, દેશ-પુરુષાદિને યોગ્ય છે કે અયોગ્ય? ઇત્યાદિ બાબતનો વિવેક - ભેદ જેઓ કરી શકતા નથી, અને તેમ છતા જેઓ જાતને પંડેત માને છે તેઓના વચનમાં મિથ્યાત્વરૂપ (સ્વરુંચિ મુજબ તે તે નયને આગળ કરનાર શ્રોતા માટે સીધેસીધી અન્યનયની વાતો કરવા માડવી એ મિથ્યા જ ઠરે છે ને!) જે ઝેર હોય છે તે આશીવિષ સર્પ ના મુખમાં પણ હોતુ નથી. એટલે કે આશીવિષ સર્પના ઝેર કરતા પણ એ ઝેર વધુ ભયકર હોય છે. કારણકે સાપનુ ઝેર તો એક જન્મમાં જ મૃત્યુ વગેરેનું દુઃખ આપે છે. જ્યારે એ ઝેર તો અનેક જન્મનુ દુ ખ આપે છે. [માટે તો કહ્યુ છે ને કે - તાવગ્ઝળવગ્ગાળ વચળાળ ગો ન સાખ્ વિત્તેસ | યુતુ પિત્ત ન લમ જિમ પુળ હેસળ છાર? 11 સાવઘ અને નિરવધ વચનના ભેદ જે જાણતો નથી તેને બોલવુ પણ યોગ્ય નથી તો દેશના આપવી તો શી રીતે યોગ્ય ઠરે?] આમ, બાળ વગેરે શ્રોતાને અનુસરીને દેશના આપવી એ નક્કી થયુ. એમા બાળ વગેરેનું લક્ષણ જણાવવા હવે ગ્રન્થકાર કહે છે- 
ક સવિ ય અયાનામિવનાનડત્ાષિ ઝાતોજિ શેવ જતિ નાસ જોડય જરવ? જ લ મત? 
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તત્ર વાતો રતો સિઇ્ને વૃત્તાન્વેષી તુ મધ્યમ? | 
પારિત: સર્વયત્નેન શાસ્ત્રતત્વં પરીક્ષતે | 1૬ । । 

તત્રેતિ। તત્ર - તેવુ વાતાહિવુ મઘ્ને સિને - સિમયાત્રે સતો વાત, સિમમાત્રધ્રીધાન્યાષેક્ષયાડ- 

સવારમત્વાત્ | વૃત્તાન્વેપી તુ - વૃત્તપ્રાયાન્યાપેક્ષી તુ મધ્યમ, વાજાપેક્ષયા મઘ્યમાવારત્વાત | યહ્તુ સર્વવત્નેન 

[બાળાદિનું લક્ષણ] 

જે જીવો લિગને જ પ્રધાનતયા જુએ છે, એટલે કે ધર્મની વિઘમાનતા કે અવિદયમાનતા ના નિર્ણય માટે 
બાહ્ય વેશ-આકારને જ આગળ ડરે છે તેઓ “બાળ' છે, કેમકે અસદ્ આરંભવાળા હોય છે, (નિષિદ્ધ કાર્ય કરનારા 

હોય છે.) માત્ર લિગને જોઇને આચરણા કરવાવાળા હોઇ તેઓનુ આચરણ શેષ બે પ્રકારના જીવો કરતા તુચ્છ 
હોય છે. [માત્ર ગૃહત્યાગ વગેરે બાહ્ય દેખાવ જોવા મળે એટલે આવા જીવો એ વ્યક્તિને ધર્મી માની લે છે 

અને પછી એના દોરવાયા દોરવાય પણ છે,પણ એ જોવા નથી બેસતા કે આ વેશધારીનુ, વેશધારણાદિ દેખાતા 
આચરણ સિવાયનુ વર્તન એના વેશને અનુસરતુ શાસ્ત્રોક્ત છે કે નહી? તેમજ એના સિદ્ધાન્તો -- માન્યતા 
યોગ્ય છે કે નહી? ઇત્યાદિ.] જે જીવો માત્ર વેશને જોઇને ધર્મનો નિર્ણય નથી કરી લેતાં, પણ વેશને અનુરૂપ 
વૃત્ત :: આચરણ છે કે નહી એ પણ વિચારે છે, [એવું આચરણ હોય તો જ ધર્મની વિદ્યમાનતા માને છે] તેઓ 

“મધ્યમ' છે. ગુરુ-લાઘવનો કે એદપર્યનો વિચાર કરીને જે કાર્ય થાય તે કાર્યને તે નથી કરતો પણ માત્ર 

(અવિવૃત) સૂત્રમાં જે કહ્યુ હોય તેવા કાર્યને આચરે છે. માટે મધ્યમ આચારવાળો હોઇ એ “મધ્યમ કહેવાય 
છે. જેઓ સર્વપ્રયત્ન પૂર્વક શાસ્ત્રતત્ત્વોને-મૂળસિદ્ધાન્તોને તપાસે છે [અને તે અવિસવાદી લાગે તો જ તેમાં 
ધર્મમાને છે] તેઓ પડિત છે, કારણકે તાત્ત્વિક દૃષ્ટિએ એ જીવો જ જ્ઞાન-દર્શન-ચારિત્ર રૂપ માર્ગને અનુસરનારા 
હોઇ ઉત્કૃષ્ટ આચારવાળા હોય છે [લોકમા પણ જોવા મળે છે કે બાળક માત્ર ચળકાટને જોઇને આકર્ષાઇ 
જાય છે. અને તેથી, વધુ ચળકાટવાળા ઇમીટેશનને પકડે છે, સાચા રત્નને છોડી દે છે. મધ્યમબુદ્ધેવાળો થયેલો 
માણસ ભેગી રત્નની કિમત , વજન, નિર્મળતા વગેરે પણ જુએ છે. જ્યારે કુશળ પારખુ ઊડાણમા ઉતરી એના 

લક્ષણોને-ગુણ દોષને પણ જુએ છે.] 
[અહી પ્રશ્ન ઊઠી શકે છે કે, “બાળજીવ સામી વ્યક્તિના માત્ર વેશને જુએ છે, આચારને પણ જોતા નથી. 

અને તેથી , અસદ્ આચાર હોય તો પણ જો ત્યાગીનો વેશ જોવા મળે તો, બાળજીવ એને ત્યાગી-ધર્મી-વન્દનીય 

તરીકે સ્વીકારી લે છે' આ વાત પ્રસિદ્ધ છે. આમા બાળજીવનો પોતાનો આચાર સદ્ છે કે અસદ્ છે એની 

વાત નથી. તેમ છતાં, અહી લિગમાત્રની રુચિવાળો જીવ “બાળ” હોવામા “એ અસદ્ આરભવાળો ઢોય છે' 

એ પ્રમાણે હેતુ દર્શાવ્યો છે આવુ કેમ? વળી આગળ પણ મધ્યમજીવને ખુદને જ બાળની અપેક્ષાએ મધ્યમ 
આચારવાળો અને ઉત્તમજીવને ઉત્તમ આચારવાળો કહ્યો છે તો “બાળ' વગેરેનો ભેદપડવામા તેઓના પોતાના 

આચારની મુખ્યતા છે કે સામી વ્યક્તિમા તેઓ શેને પ્રાધાન્ય આપે છે એની મુખ્યતા છે? આવા સંભવિત પ્રશ્નનો 
ઉત્તર આવો લાગે છે કે ઉપદેશ આપવા માટે સામા જીવની કક્ષાની જાણકારી જે મેળવવાની હોય છે એમાં 
તો “માત્ર લિગને - બાહ્ય દેખાવને જુએ તે બાળ' આવી જ વ્યાખ્યા મુખ્ય છે. પણ આવા જીવની દૃષ્ટિ - 

ભૂમિકા જ એવી હોય છે કે કોઇપણ ક્ષેત્રમાં એ હોય , એ વેશમાત્રને જ પ્રધાન કરતો હોય છે , પછી એ વેશને 
અનુરૂપ આચાર કેવા જોઇએ? એ બાબતની એને કોઇ કાળજી હોતી નથી , અને તેથી એ આચારમાં ઘણો શિઘિલ 
બને છે, અસદ્ આચારવાળો બને છે. જેમકે એવો જીવ પોલીસ બને તો પણ પોલીસનો ડ્રેસ પહેરવાથી , હુ 



૪૦ 

શાસ્ત્રતસ્વ પસક્ષતે ત પારિત, તત્તતત્તલ્ય માર્માનુમાસિતયોત્ઝુખ્સાચારત્વાત્ | 1૬ 1 | 

મદત્યામાહિવ સિમ વાદ્ય શુછિ વિના વૃઘા | 
ત મેભઝ વિનતા55રો*યં વેઘવેષેળ સેમિળઃ । 19 || ી 
યાક દારકા કક કાક ક 

૪ ન હિ રમિળો મેપગોપવૉમં વિના વેઘવેષઘારળપાત્રેળારામ્વ ભવતિ | મત ઈવતત્વરતપ મિધ્તાત્વાર 

કઇક સત્તાવાળો બન્યો, બીજો ગુનો આદરે તો એને અટકાવવાની-સજા કરવાની મને સત્તા મળી. એવો અ 
એનો ખ્યાલ હશે, પણ હુ પોલીસ છુ તો મારે તો કોઇ જ ગુનાહિત પ્રવૃત્તિ ન કરાય, મારે તો બધા જ ન 
પરિપૂર્ણ પાલન કરવુ જોઇએ. તો જ આ વેશને હુ વફાદાર કહેવાઉ... આવો એને કોઇ ખ્યાલ ન રહેવાથી, 
એ સ્વય લાચ લેવી-લોકોને ત્રાસ આપી-દબડાવી પૈસા પડાવવા વગેરે અસદ્ આચારમાં પડક્ષે. 

એમ કોઇ 'બાળ' જીવ , યાવત્ ચારિત્રજીવનનો સ્વીકાર કરે તો પણ, જો શ્રહણા-આસેવનશિક્ષા હારા એ 
આગળની મધ્યમ-પડિત અવસ્થા ન પામે, તો એ વેશમાત્રને જ પ્રધાન કરનારો રહેવાથી , શાર હતા 
ત્યા સુધી ખાડામા હતા, હવે તો આપણો ઉદ્ધાર થઇ ગયો' આવો મિથ્યા સતોષ માનનારો બને છે. પ 
લીધુ એટેલે કાઇ કાર્ય પતી ગયુ નથી, હવે તો સાધનાની શરુઆત થાય છે ' ઇત્યાદિ ડોઇ વિચાર એને રહેતો 
ન હોવાથી આચાર પાલનનુ તથા અતિચાર-અનાચાર વર્જનનુ એને મહત્ત્વ રહેતું નથી અને તેથી 
અનાદિકાલીન સસ્કારવશાત્ એ વેશને અનનુરૂપ અનેક અસદ્ આચરળોમા સરકી પડે છે 

પણ જો એ જીવ મધ્યમ હોય કે બને તો, વેશમાત્રને પ્રધાન કરનારો રહેતો નથી, પછ 'મારું આચરણ 
કેવું છે?' એ જોનારો પણ બને છે અને તેથી એ આચાર પાલનને મહત્ત્વ આપનારો બનવાથી અસદ્ આચારોથી 
બચી શકે છે અને તેથી મધ્યમ આચારવાળો બને છે. 

પડ પ્રસ્તુતમા, બાળ અને મધ્યમ જીવમાં કમશ અસદ્ અને મધ્યમ આચાર હોવાની જે વાત કરી છે તે આવા અભિપ્રાયથી કરી હોય એમ લાગે છે, અથવા, 
બાળ જીવ માત્ર વેશને જોનારો હોવાથી 

તરીકે 

હી જે વેશધારીમા અક્ષન્તવ્ય શિ[ંથેલાચાર હોય તેની પણ ત્યાગી પૂજા કરે છે, અને એ દ્વારા એ વેશધારીના શિધિલાચારને પ્રોત્સાહન આપે છે, એને વધુ શિધિલ બનાવે છે, માટે આવાની પણ પૂજા એ બાળજીવનો અસદ્આચાર છે મધ્યમજીવ આવા શિથિલાચારીને પૂજતો નથી અને તેથી શિધિલાચારને વધારવામા નિમિત્ત બનતો નથી માટે એ મધ્યમ આચારવાળો છે. આવા અભિપ્રાયથી ઉક્ત વાત કરી હોય એવુ પણ હોય શકે 
ચારિત્રમાર્ગમા આવેલો કે રહેલો પંડિત જીવ ઉત્સર્ગ- અપવાદ નિશ્ચય-વ્યવહાર વગેરેના સમન્વય પૂર્વક જે સિદ્ધાન્તનો એદપર્યાર્થ છે કે 'જેમ જેમ રાગદ્ેપ શીઘ્ર વિલીન થતા જાય તેમ તેમ પ્રવર્તવું' એને મુખ્ય કરીને પ્રવર્તવાથી ઉત્તમ આચારવાળો હોય છે. એમ,એવા અન્ય ઉત્તમ આચારવાળાનો જ એ મૃખ્યતયા પૂજક હોવાથી ઉત્તમ આચારને જ સમર્થન-પ્રોત્સાહન આપનારો હોવાના કારણે ઉત્તમ આચારવાળો છે. આવો અભિપ્રાય હોઈ શકે] 1૬ [લિગમા પણ પરિગ્રહત્યાગ વગેરે ધર્મ રહેલ છે, તેમજ એ પણ આદરણીય તો છે જ મતી એને પ્રધાન કરનાર જીવને “બાળ' શા માટે કડો છો? એવી શકાનુ સમાધાન કરવા ગન્થકાર કહે છે-] 

[બાળ-મધ્યમના દર્શનમાં ન્યૂનતા] આતરિક વિવેક રૂપ શુ[્ધે વિના બહારથી જે ગૃહત્સાગ આદિ કરવામા આવે છે તે નિરર્થક ઠરે છે, રોગીના 
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પત્તમુઃતે, તલ્તક્ષળ ત્વેવ - વાદ્યેસ્તરિવાખિ તયત ત બાત્તે મનસા સમરન્ ્સ્દિયા્થગ્યિમૂરાતમ મિથ્યા” 

રૂ સ સ્તે।। ઇતિ 1૭ 11 

મુરુવોષનુન્તાં વૃત્તમષિ ત્યાગ્યં તથુત્યઞાય।| 

ઝાય્ચત્તામાય પતન ઝ્વતતિ ઝ્વત્ને યથા । 1૮ | | 
મુવિતિ | વૃત્ત વજુ ગસવારમનિવૃત્તિયવનુષ્ઠાન, તત્વ જાર્વે છેતૂપવારેન યત્તારિત્રયુય્યતે તવ્ક્ષાયોપશમિ- 

જત્વાચ્છુજ્ધમેવ, યત્તુ જોસ્યાઘર્થ તજ્વામાલતે તલ્તયુત્યગામષિ - સૂક્મહોપાજરળયત્નવતામપિ મુતત વોપાન્ 

પ્રવતનોપઘાતવારિળ- જુર્વસ્તિ વે તેપા સવસ્ધિ ત્યાન્યમ્ | થા ગાક્યત્વામાય - ગમશેત્વાપનવનાવ ગ્વલત્તિ 
ઝ્વતને પતનન 11૮ 1।| 

પેટમા દવા ગયા વિના માત્ર બાહ્ય વૈધનો વેષધારણ કરી લેવાથી આરોગ્ય પ્રાપ્ત થતું નથી. (“હોસ્પીટલમા 
દાખલ થઇને ત્યાનો ડ્રેસ પહેરી લેવા માત્રથી નિરોગી બની જવાય' એવુ માનનારો તો “બાળ” જ કહેવાય 

ને!) માટે જ આતરિક ભાવ વગરના આવા આચરણરૂપ લિગને અન્યધર્મીઓ પણ મિથ્યાચારના ફળરૂપ કહે 

છે મિથ્યાચારનુ લક્ષણ આ પ્રમાણે જાણવુ - “જે વિમૂઢ આત્મા બહારથી ઇન્દ્રિયોને રુધે છે અને અંદરમાં મનથી 
ઇન્દ્રિયના વિષયોને યાદ કરતો રહે છે તે મિથ્યાચાર કહેવાય છે ' [આગમમા પણ ગુણનો અંશ પણ ન પામેલા 
જીવોને જે અનતવાર દ્રવ્યચારિત્રની પ્રાપ્તિ કહી છે તે આવા જ તત્ત્વનિરપેક્ષ દ્રવ્વલિગ રૂપ જાણવી.]1૭।। 

[મધ્યમજીવો વૃત્તને જુએ છે એ કહ્યુ હતું. સારું દેખાતુ બધું વૃત્ત કાઇ વાસ્તવમા પ્રશસ્ત હોતુ નથી એવું જણાવવા 
ગ્રન્થકાર કહે -] 

હિસા વગેરે પાચ આશ્રવ રૂપ અસદ્ આરભની નિવૃત્તિવાળુ અનુષ્ઠાન એ વૃત્ત છે. એ વૃત્ત ચારિત્ર મોહનીય 
કર્મના ક્ષયોપશમથી થયેલ આતરિક પરિણામ રૂપ ચારિત્રથી જો ઉત્પન્ન થયેલું હોય તો કાર્યમાં કારણનો ઉપચાર 
કરીને એને “ચારિત્ર' કહે છે. એ ક્ષાયોપશમિક હોવાથી શુદ્ધ જ હોય છે પણ એને સમાન જ ભાસતું એવું 

પણ જે વૃત્ત, આતરિક ચારિત્ર પરિણામ વગર જ , કીર્તિલાભ વગેરે માટે આચરવામાં આવે છે તે અપરિશુદ્ 
હોય છે નાના દોષ લાગી ન જાય તે માટે પ્રયત્નશીલ એવા પણ જે જીવો પ્રવચનનો ઉપઘાત કરનારા મોટા 

દોષોને સેવે છે [તેમ સાધુ-શ્રાવક વગેરેની નિદા કરે છે] તેવા જીવોનુ સમાન દેખાતું એવુ પણ વૃત્ત ત્યાજ્ય 
છે, (એટલે કે ધર્મનિર્ણાયક નથી.) જેમકે ઠંડીને દૂર કરવા માટે અગ્નિમા જ કૂદી પડવાનું આચરણ ત્યાજ્ય 
છે [અહી કહેવાનો ભાવ એ છે કે વૃત્ત તો કીર્ત્યાદિ વગેરે માટે ચારિત્ર પાલનારનું પણ હોય છે, માટે એના 

ભરોસે ધર્મનો નિર્ણય કરવો એ પણ યોગ્ય નથી. આંતરિક પરિણામથી યુક્ત એવા સદ્દત્તથી ધર્મનો નિર્ણય 
થઇ શકે છે પણ દેખવા મળતુ વૃત્ત સદ્ છે કે અસદ્ એનો નિર્ણય બુધ-પંડિત જ કરી શકે છે અને પંડિત 
તો શાસ્ત્રતત્્તતે પણ જાણી શકતો હોઇ એનાથી જ ધર્મનો નિર્ણય શા માટે ન કરે? એટલે ધર્મના નિર્ણય 
માટે બાહ્યલિગ પર ભરોસો રાખવો જેમ યોગ્ય નથી એમ વૃત્ત પર ભરોસો રાખવો પણ યોગ્ય નથી એ નક્કી 

થયુ ]1૮।। હવે પડિત જેને જુએ છે તે શાસ્ત્રતત્્વને જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

શાસ્ત્રતત્ત્વ] 

જે ઉત્સર્ગ, અપવાદ, નિશ્ચય, વ્યવહાર વગેરેથી યુક્ત હોય, દષ્ટ અને ઇષ્ટથી અવિરુદ્ધ અર્થવાળું હોય 
તેમજ એંદપર્યની વિશુદ્ધિવાળું હોય એટલે કે તાત્પર્યથી શુદ્ધ હોય તે શાસ્ત્રતત્્ત -- આગમતત્ત્વ છે. અને તેને 
એક માત્ર પડિતો જ જાણી શકે છે. આમા દૃષ્ટ એટલે પ્રત્યક્ષ અને અનુમાનથી જાણેલા અર્થો તથા ઇષ્ટ એટલે 



૪૨ 

શસ્ત્રતત્ત્વં લુધત્ઞેયમુત્સર્માહિસપસ્તિતમ્ | 
તહ્ વૃષ્ટજ્ાવિરુધાર્થમેટપર્યતિશુજ્િમત્ । 1૧ 1। _ 

શાક્ત્રેતિ | શાહ્તરતત્ત્ત યુઘસ્ેવ - પસિતૈજમમ્યમ્, ઝ્તતર્માસ્તિમન્યિતં, માહિનાડવવાર્લનેક્વયયવળારા- 
હિત્રદ-। તહ્ રૃષ્ટેવ્ગમ્યા - પ્ત્વક્ષાસ્નિડડમમાન્તરેળ ઘાડસિરુ્નાર્ય, તથા છેટપર્વવિગુષ્રિમત - તાત્યર્યત- 
શુ્ન | 1૨ 1। 

શ્રુતવિન્તોત્તરોત્વત્નમાવનામાવ્વમસ્સ્યવ? | 
શ્રુત સર્વાનુમા્ાવચત્પ્રમાળનયર્વાસતાત્। 19૦ | | 

શ્ુતૈતિ । શ્રુતચિન્તામ્યામુત્તરોત્વત્રા વ પાવના તયા ભાવ સુતાત્વર્વજમર- - ગાસ્તસ્યમસ્સિ । સતર થુ સવનિળત - સર્વશાસ્ત્રાવિરોચિનિનીતાથાત્ વાલનાત્ કરગાળનસલસિતાત્ - પરમાળનયાિમમરસિતાતુ, 

વેશાપાયક્પત્વાત | 19૦ । | 
સ્વકીય ૪ આગમાન્તરથી જાણેલા અયો. આ બેનો વિરોધ ન ઘાત એવા અથો મતિ સાર સેઈ જિમા ઉત્સર્ગ-અપવાદ પ્રતિપાદક ઘણા સુત્રો મળે છે; 'આત્મા છે, પરિણ્ધામી છે, વિચિત્ર એવા પારમાર્ધિક કર્મથી બધાયેલો છે, તે મુક્ત થાય છે' આવુ બધુ દૃષ્ટેષ્ટ અવિરુદ્ધ અર્થનું પ્રતિપાદન છે; તેમજ ઉપલક દૃષ્ટિએ વિરુદ્ધ ભાસતા પદાર્થોમા પણ સર્વજ્ઞની આજ્ઞા જ પ્રમાણ છે આવી અંદંપર્યશ્ુદ્ધિ જેમા મળે છે તે આગમતત્ત્વ છે.]1૯॥ [શાસ્ત્રતત્્ત અગે જ કંઇક વધુ કહે છે-] 

શ્રુતજ્ઞાન અને ચિન્તાજ્ઞાન વડે ઉત્તરકાળે ભાવનાજ્ઞાન ઉત્પત્ત થાય છે. ભાવવા યોગ્ય હોય છે. એટલે કે એનાથી એનું તાત્પર્ય સુગૃહીત્ત થાય છે.આ કમશઃ પ્રરૂપણા કરવા સૌ પ્રથમ શ્રુતજ્ઞાનને ગ્રન્થકાર ઉત્તરાર્ધમાં અર્થને કોઇ વિરોધ નથી એવો જેના અર્થ માટે નિર્ણય થયો છે તે અર્થ માત્રનો જે બોધ થાય છે એ શ્રુતજ્ઞાન છે. આવું જ્ઞાન કુર ક્ષયોપશમ જ હોતો નથી કે જેથી મસ્તુત વાક્યના પોતે સમજેલા અર્થથી વિરુદ્ધ એવા પ્રત્યક્ષ કે અનુમાન દ્વારા દેષ્ટપદાર્થ કે અન્ય શાસ્ત્રવચન ઠ્ઠારા ઇષ્ટપદાર્થની ઉપસ્ક્િતિ થાય. એટલે પોતે સમજેલ અર્થ એને સકલશાસ્ત્રઅવિરોઘી લાગે છે. આ કારણે અહી “સર્વશાસ્ત્રાવિરોધિનિર્ણીતાર્થ' એવું વિશેષણ વાપર્યું છે. વળી આવા કંઇક વિરોધી ભાસતા અન્ય વાક્યાર્થ વગેરે એને ઉપસ્થિત ન હોવાથી એવા જીવને “આવુ કેમ કહ્યું હશે?' એ રીતે 'કથભાવ' ની આકાંક્ષાગળિત હોઇ ઇહામય એવો વાક્યાર્થ (પદાર્થાદિ ૪ માંનું બીજું અગ) પણ થતો નથી તો પ્રમાણ કે નય રેપ બોધ તો શી રીતે થાય? કેમકે મ્રમાણ અને નય તો પદાર્થ માત્રના અવગ્રહ પછી આવી ઇહા થવા ઉપર જુ સપૂર્ણ કે એકદેશીય અપાય -- નિર્ણય થાય તટ્ટૂપ છે. માટે “પ્રમાણનયવર્જિત' એવુ વિશેષણ જોડ્યુ છે. 1૧૦॥। શ્રુતજ્ઞાનની જ અન્ય વિશેષતા દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે--] 
શ્રુતજ્ઞાનની વિશેષતા] 

હન્ત 'ઘાવ્યાત્' શબ્દ સાથે “સત્વર” શબ્દનો અન્વય જાણવો. એમ પણ અહી અન્વય જાણવો. કોઠારમા રહેલ અવિનષ્ટ બીજ જેવુ આ 

શાસ્ત્રતત્ત્ત આ ભાવનાજ્ઞાનથી 
શ્રુત, ચિન્તા અને ભાવના જ્ઞાનની 

જણાવે છે સર્વશાસ્ત્રો સાથે આના યથાક્ષુત 
વા વાક્યના પ્રમાણ અને નયના બોધ્ન શૂન્ય 
નારા જીવને એવા પ્રકારનો જ્ઞાનાવરણનો 

૧૦ મા શ્લોકમા રહેલા પંચમી વિભક્ ૧૩ માં શ્લોકમાં રહેલ “સન” શબ્દનો 



જેશના-ક્ાત્રિશિજા કરૂ 

ઝત્પત્તયવિનખ્ટ ત્ત વીઝ વેષ્ઠપતં યયા | 
પરસ્વરવિમિત્તોત્ત્પવાર્યવિષયં તુ ત | 199 ।| 

સત્પ્ત્ઞામિતિ | પત્પત્રમિત્યત્ર પ્રાતત્નપંવમ્યન્તલ્યાન્વવ-, જ્ઞાનમિતિ વ્યવહિતોત્તરશ્સોજ્સ્થમત્રાનુપગ્યતે | 

શ્રુતજ્ઞાન હોય છે. [કોઠારમા રહેલા અવિનષ્ટ બીજમાંથી અંકુરો વગેરેની પ્રાપ્તિ થતી નથી, તેમ છતાં અંકુસ 
વગેરેની પ્રાપ્તિની યોગ્યતા રહી હોય છે, કેમકે અવિનષ્ટ છે, માત્ર એવી યોગ્ય સામગ્રી મળવી જોઇએ. એમ 

આ શ્રુતજ્ઞાનમા ચિન્તા-ભાવના જ્ઞાનસંબંધી બોધ પ્રાપ્ત થતા નથી, તેમ છતા મિથ્યા અભિનિવેશથી મુક્ત 
હોઇ એ બોધની યોગ્યતા રહી હોય છે, માત્ર એ માટે યોગ્ય પ્રજ્ઞાપક વગેરેની સામગ્રી જોઇએ. પોતે જેવો 
અર્થ કર્યો હોય તેનો મિથ્યાઅભિનિવેશ જો થઇ જાય તો એનું જ્ઞાન “શ્રુતજ્ઞાન' નથી રહેતું, મિથ્યાજ્ઞાન થઇ 
જાય છે, એ વિનષ્ટબીજ સમાન જાણવું ] વળી આ શ્રુતજ્ઞાન પરસ્પર જે પદાર્થ વિભિન્ન કહ્યા હોય છે તેના 
વિપયનુ હોતુ નથી, કેમકે એ સદેહરૂપ હોઇ અજ્ઞાન છે. આમ અહી પરસ્પર વિભિન્ઞોક્ત પદાર્થ વિષયનો 
વ્યવચ્છેદ કર્યો છે. આના સ્થાને કેટલાક વિદ્ધાનો વાચ્યાર્થમાત્ર વિષયનો વ્યવચ્છેદ હોવો કહે છે. તેઓએ આ 
વ્યચ્છેદ, પદાર્થ-વાક્યાર્થ-મહાકાવ્યાર્થ-એદપર્યાર્થ બોધ રૂપે થતા એક દીર્ઘ ઉપયોગમા સંકળાયેલા પદાર્થ 

(પદથી વાચ્યાર્થ) બોધનો ન માનવો જોઇએ, કેમકે શ્રુતજ્ઞાનમાં એવો બોધ હોય છે એવું ઉપ્રદેશપદમાં કહ્યું 
છે. પણ, આવા દીર્ઘ ઉપયોગમાં નહી સંકળાયેલ (સંકળાવવાની યોગ્યતા પણ નહી ધરાવનાર), વાચ્યાર્થ (- 
પદાર્થ) માત્ર વિષયના બોધનો અહી વ્યવચ્છેદ જાણવો. અથવા તો ત્યાં સ્વતન્ત્ર સંજ્ઞાનો વ્યવચ્છેદ જ ઇષ્ટ 

છે એમ માનવું જેથી કોઇ દોષ નથી. 
આશય એ છે કે વ્યાખ્યા વિનાનું કેવલ સૂત્ર મૂક છે, મંગા માણસની જેમ તે અંગુલીનિર્દેશાદિ સૂચન માત્ર 

કરી શકે છે. પણ અર્થની થતી વ્યાખ્યા જીભ સમાન છે. એટલે કે વ્યાખ્યા શ્રન્થ જિજ્ઞાસુઓને સ્પષ્ટ અર્થબોધ 

કરાવે છે સ્પષ્ટ અર્થબોધ માટે આવશ્યક વિસ્તૃત પ્રતિપાદન કરનાર વાક્ય સમૂહો એ વ્યાખ્યા છે, એ જ 

શબ્દારૂઢ થયેલો અર્થ છે. આ અર્થ :- સૂત્રની વ્યાખ્યા કરનારા વાક્ય સમૂહો ચાર પ્રકારના છે. પદાર્થ, વાક્યાર્થ, 
મહાવાક્યાર્થ ને એદપર્યાર્થ. શબ્દો સાંભળવા માત્રથી જે યથાશ્રુત સામાન્ય અર્થ ભાસે છે તેનું પ્રતિપાદક વચન 

એ પદાર્થ છે. જેમકે “ઇતવ્યા નો મૂઝા સવ્યે' આ સૂત્રના યથાશ્રુત અર્થનું પ્રતિપાદન કરનાર (૧) “જેનાથી કોઇપણ 
જીવને પીડા પહોચે એવી મન-વચન કે કાયાથી કોઇપણ પ્રવૃત્તિ કરવી નહી' આવું વ્યાખ્યા વાક્ય એ પદાર્થ 
છે. (૨) આટલી વ્યાખ્યા કરવા પર વ્યુત્પન્ન શ્રોતાને સ્વયં શકા પડે છે અથવા વ્યાખ્યાતા સ્વયં તે શકાને વ્યક્ત 
કરતુ વ્યાખ્યા વાક્ય કહે છે -જો કોઇપણ જીવને પીડા પહોચે એવી પ્રવૃત્તિ નિષિદ્ધ છે, તો શ્રાવકોએ જિનમંદિરનુ 
નિર્માણ શી રીતે કરાવી શકાય? (અર્થાત્ કરાવી શકાય નહી), કારણકે એમા તો ઘણા ત્રસ-સ્થાવર જીવોને 

પીડા પહોચે જ છે - આવું વાક્ય એ જ વાક્યાર્થ છે. આને જ “ચાલના' પણ કહે છે. (૩) આ સંદેઢનું સમાધાન 
કરવા માટે વ્યાખ્યાતા જે કહે તે મહાવાક્યાર્થ - (પ્રત્યવસ્થાન) છે. અર્થાત્ “અવિધિથી જિનાલય વગેરે કરાવવા 
એ દોષરૂપ છે, માટે વિધિતત્પર બનવું. “દ્તવ્યા નો મૂઝા લવ્વે' વગેરે વાક્યમાં જે નિષેધ છે તે અવિધિકૃત હિસાનો 
નિષેધ છે. - સયમરક્ષાર્થે નદી ઉતરવી વગેરે વિહિત પ્રવૃત્તિ સિવાયની પ્રવૃત્તિમાં થતી હિસાનો નિષેધ છે. 
વળી આ વિહિત પ્રવૃત્તિ વખતે પણ, છમ ઘાય ગતે જિત્યા.. વગેરે શાસ્ત્રદ્શિત વિધિના પાલન દ્વારા, શક્ય 
પરિહારવાળી પરપીડાનો પરિહાર તો કરવાનો જ હોય છે. આ રીતે આ અંશમાં પરપીડાપરિહાર જણાવનાર 
સૂત્ર પણ અનુસરાતુ હોવાથી વિધિતત્પર અવશ્ય બનવું જોઇએ.” ઇત્યાદિ વચનપ્રયોગો એ મહાવાક્યાર્થ છે 
(૪) મહાવાક્યાર્થ રૂપે સમાધાન આપવા છતા, શંકા રહ્યા કરે કે ભલે ને જિનમંદિરનાં નિર્માણાદિ શ્રાવકો 



૪૪ ક્ાઝિશય્દામિરિજા 
ણ્વયત્રેડપિ | બવિનપ્ટ ત્ત યથા જોળમત વીઞ, પરસ્વરવેખિત્નોત્છા વે પવાથાલ્તાહિપય તુ ન, ત્ય 
સહેઇલપત્વાત્ | વેહ્તુ વાસ્તા(વયા)ર્થમાત્રનિપયસ્વાત્ર વ્યવવ્છેટ ૩સ્યતે, તેવિશાલિતસેવાવમેવ્વ્વ-, તુ 

માટે, ને લોચકરણ-નદી ઉત્તરણ વગેરે સાધુઓ માટે વિહિત હોય, પણ એટલા માત્રથી કાઇ એમા થનારી 
પીડા વગેરે થોડાં ટળી જાય છે? ને જો બીજાં જીવોને પીડા વગેરે થાય તો અન્ય વેપાર વગેરે પ્રવૃત્તિની જેમ 

આ પ્રવૃત્તિથી પણ આત્માને તો નુક્શાન જ થાય ને? એ અધર્મ જ બની જાય ને? આવી કોઇ જ શંકા ન રહે 
એ માટે તે તે સૂત્રોનું એદંપર્ય :- તાત્પર્ય જણાવનાર વચન પ્રયોગ જે કરવામા આવે કે “ઝિતાજ્તા ધર્મે સાર” 
ધર્મમાં સારભૂત - મહત્ત્વ ધરાવતી કોઇ બાબત હોય તો એ જિનાજ્ઞા છે ' આવું વાક્ય એ એંદપર્યાર્થ છે. 
અર્થાત્ - કોઇપણ પ્રવૃત્તિ ધર્મરૂપ બને (અને તેથી કર્તવ્ય બને) કે અધર્મરૂપ બને (અને તેથી અકર્તવ્ય-નિષિદ્ધ 
બને) એમા અહિસા કે હિસા એ મહત્ત્વનુ પરિબળ નથી પણ જિનાજ્ઞા હોવી કે ન હોવી એ મહત્ત્વનું પરેબળ 
છે એટલે કે જેમા હિસા થતી હોય તે અધર્મ (ત્યાજ્ય) અને જેમા અહિસા હોય તે ધર્મ (કર્તવ્ય) એવુ રહસ્ય 
નથી, પણ, જેમા જિનાજ્ઞા ભળેલી હોય તે કર્તવ્ય (લાભકર્તા) ને જેમાં જિનાજ્ઞા ભળેલી ન હોય તે ત્યાજ્ય 
(નુક્શાન કર્તા) આવુ રહસ્ય છે. આવુ બધુ જણાવનાર વાક્યપ્રયોગ એ એદપર્યાર્થ-તાત્પર્યાર્થ છે. ઇદં એવ 
પર (- પ્રધાન) કે તદેવ પર. (-- પ્રધાન) આ રીતે ઇદપરં-તત્પરં શબ્દ બની તેના પરથી ઔદપર્ય-તાત્પર્ય શબ્દો 
બન્યા છે. વક્તાના અભિપ્રાયમા જે પ્રધાન (- મુખ્ય) હોય તે એદપર્ય - તાત્પર્ય કહેવાય છે. તેને જણાવનાર 
વાક્ય એદપર્યાર્થ છે આ પદાર્થ-વાક્યાર્થ વગેરે ચાર ભેદમા ક્રમિક ઉત્પાદ રૂપ પરસ્પર અપેક્ષા હોય છે. તેથી 
પરસ્પર સાપેક્ષભાવે પદાર્થાદિ ચારે નો બોધ ઉદ્ભવે ત્યારે જ બોધ સૂત્રના પરિપૂર્ણ બોધ રૂપ બને છે આ 
પરિપૂર્ણ અર્થબોધ અવયવીની જેમ એક દીર્ઘઉપયોગ સ્વરૂપ છે ને એમા પદાર્થાદિ ચારે અવયવની જેમ 
સકળાયેલા હોય છે 

સત્રની વ્યાખ્યા સ્વરૂપ આ ચાર વાક્યોમાથી પ્રથમ પદાર્થવાકયથી જે બોધ થાય તે શ્રુત-ચિન્તા અને 
ભાવનાજ્ઞાન એ ત્રણમાનુ પ્રથમ શ્રુતજ્ઞાન છે. “જેનમદિરનિમણાદિમા પરપીડાપરિહાર શક્ય નથી (ને છતા 
એનુ પણ ગ્રન્થોમા વિધાન તો મળે જ છે) તો જિનમદિરગિર્માણને કર્તવ્ય શી રીતે માનવુ? વગેરે ઉપસ્થિતિ 
વાક્યાર્થબોધકાળે હોય છે ,પણ પદાર્થવાક્યથી શ્રુતજ્ઞાન થતી વખતે હોતી નથી... તેથી પદાર્થ વાક્યમાં કોઇપણ 
શાસ્ત્રવચનનો વિરોધ હોવાની કલ્પનામાત્ર પણ હોતી નથી. તેથી એ વાક્યને “સર્વશાસ્ત્રઅવિરોધિનિર્ણીતાર્થ' 
તરીકે ડહ્યુ છે 

મે મથ” આ સૂત્રનો યથાશ્રૃતાર્થ “એક આત્મા છે' આટલો બોધ થાય એ શ્રુતજ્ઞાન છે પણ આ બોધ 
થતી જ “જો એક જ આત્મા હોય તો કોઇનો પણ મોક્ષ શી રીતે સભવે?' વગેરે કશુ ઉપસ્થિત હોતું નથી, ને તેથી, “આ વાત સંગ્રહનયની અપેક્ષાએ કહી છે' વગેરે સમાધાનરૂપ મહાવાક્યાર્થ પણ હોતો નથી. આમ, ઝી ી 
થુતજ્ઞાનમાં નયબોઘ હોતો નથી. એ જ રીતે પ્રમાણ બોધ પણ હોતો નથી. તેથી શ્રુતજ્ઞાન કરાવનાર પદાર્થવાક્યને 'પ્રમાણનયવર્જિત' કહ્યું છે. 

પણ છતા, આ પદાર્થવાક્યથી થતું શ્રુતજ્ઞાન ક્રમશ વાક્યાર્થ વગેરેનો બોધ કરા ર્ણ અર્થબોધ કરાવવાનુ કારણ સવીને સૂત્રનો પરિપૂણ । બની પણ શકે છે. માટે એને ઉત્પન્ન અને કોષ્ઠડગત અવિનષ્ટ બીજ તરીકે કહ્યુ 

'ઇતવ્યા નો પૂઝા સત્વે' આ સૂત્ર પરથી થતો “ બધાન સૂત્ર પરથી થતો “કોઇ પણ જીવને પીડા થાય એવી પ્રવૃત્તિ કરવી નહીં' આવો 
આ સામાન્ય અર્થની સાથે વિરોધ ધરાવનાર, 'શ્રાવકે જિનમંદિરનુ નિર્માણ કરવુ જોઇએ' 
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તત્ર સ્તતત્તરતસ્ાવ્યવસ્છેત છ્વેષ્વતે ફતિ ન વૌપઃ | 199 || 

મદાવાવચાર્યઞ સૂક્તયુવસ્યા સ્યાદ્વાવ્સમતન। 

િન્તાયવં વિતપિ સ્થાસિત્તાવિન્યારિવાંમસિ । 19૨ 11 
મરેતિ | મદાવાવયાર્થન - વસ્ત્વાયાંક્ષાહપેળ ગસિતં સૂકવવા - સૂક્મવુષ્તિમમ્વવા યુવત્યા સ્માદાવેન - 

આવા પદાર્થ વિષયક બોધ, આ શ્રૃતજ્ઞાનમાં સાથે સાથે ભળેલો હોતો નથી. અર્થાત્ પરપીડા પરિહાર અને 
જિનમદિર નિર્માણ... આ બે વિભિન્ઞોક્ત પદાર્થો છે. આ બન્નેનો ભાસ કરાવે એવુ સમૂહાલંબનજ્ઞાન સ્વરૂપે 
શ્રુતજ્ઞાન થતુ નથી, કેમકે એમાં તો પરપીડાજનક પ્રવૃત્તિનો ત્યાગ ને કર્તવ્યતા બન્ને ભાસવાથી એ સંદેહરૂપ 
બની જાય. . એટલે “હંતવ્વા...' વગેરે સૂત્ર પરથી થતુ શ્રુતજ્ઞાન એનાથી વિભિન્ઞોક્ત જિનમદિર નિર્માણાદિ 
પદાર્થ વિષયક હોતું નથી. એમ જિનમંદિર નિર્માણાદિ વિષયક સૂત્ર પરથી જે શ્રુતજ્ઞાન થાય એ, એના માટે 

વિભિન્ઞોક્ત જે પરપીડાપરિહારાદિ પદાર્થ, તદ્વિષયક હોતું નથી. આમ કોઇપણ સૂત્ર પરથી થનારું શ્રુતજ્ઞાન, 

સ્વવિભિન્ઞોક્ત પદાર્થ વિષયક હોતુ નથી, માટે અહી “વરશ્વરવિમિત્નોત્ત્પઢાર્થીવિષવં તુ ન' એમ કહ્યું છે. એટલે 

કે આવા વિભિતજ્ઞ પદાર્થ વિષયક બોધ શ્રુતમય જ્ઞાનમા હોતો નથી. 

અન્ય વિદ્દાનો કહે છે કે શ્રુતમયજ્ઞાનમા પદાર્થ -- પદનો અર્થ - વાચ્યાર્થ માત્ર વિષયક બોધનો વ્યવચ્છેદ 
હોય છે. ગ્રન્થકારનું કહેવુ એવું છે કે અન્યવિદ્દાનો આ જે વ્યવચ્છેદ કરે છે તે વાક્યાર્થાદિથી સાવ નિરપેક્ષપણે 
(યોગ્યતા રૂપે પણ અપેક્ષા નહીં - અને તેથી જ પોતે કરેલા અર્થના અભિનિવેશવાળો) છૂટોછવાયો જે 
વાચ્યાર્થબોધ થાય છે તેનો શ્રુતમય જ્ઞાનમાં વ્યવચ્છેદ જાણવો જોઈએ. પણ દીર્ઘ એક ઉપયોગ રૂપે થતા પદાર્થ 

બોધ (વાચ્યાર્થબોધ) , વાક્યાર્થબોધ , મહાવાક્યાર્થબોધ ને એદપર્યાર્થબોધમાં સંકળાયેલા (કે અભિનિવેશશૃન્ય 

હોવાના કારણે સકળાવાની યોગ્યતા ધરાવનારા) પદાર્થબોધનો વ્યવચ્છેદ માનવો નહી. કારણકે આવો બોધ 

શ્રુતમયજ્ઞાનમાં હોય છે એમ ઉપદેશપદમા જણાવ્યું છે. અથવા તો ત્યાં સ્વતત્રપ્રસિદ્ધ સજ્ઞાનો જ વ્યવચ્છેદ 

માનવો એટલે કે એ પણ શ્રુતજ્ઞાન સ્વરૂપ હોવા છતા, જૈન શાસ્ત્રોમા શ્રુત-ચિન્તા-ભાવનામયજ્ઞાન એવી જે 
સંજ્ઞાઓ છે એમાંની “શ્રુતમયજ્ઞાન' ની સંજ્ઞાનો જ-તેનો વ્વવહાર ન કરવારૂપે આવા છૂટા બોધમાં વ્યવચ્છેદ 
માનવો તેથી કોઇ દોષ રહેતો નથી.11૧૧। 

[ચિન્તામય જ્ઞાનનું પ્રતિપાદન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
એક અભિપ્રાયના બોધરૂપ પદાર્થ પર તદ્દિષયક અન્ય અભિપ્રાયો ઉપસ્થિત થવાથી ચાલના(શકા) રૂપ 

વાક્યાર્થ થાય છે. તથાવિધ ક્ષયોપશમના પ્રભાવે એના સમાધાન રૂપે અન્ય અભિપ્રાયોનો પણ જેમાં સમાવેશ 

હોય તેવો મહાવાક્યાર્થ થાય છે. આમ આમાં પદાર્થદષ્ટ (- પદના અર્થ માત્રથી જ્ઞાત) ધર્મ સિવાયના વસ્તુના 
અન્યપણ સર્વધર્મો આક્ષિપ્ત હોય છે. [આમ મહાવાક્યાર્થ માટે શબ્દથી સાક્ષાદ્ ઉક્ત વસ્તુસ્વરૂપની તો ખરી 
જ, પણ એ સિવાયના વસ્તુ સ્વરૂપની પણ આકાક્ષા આવશ્યક છે. એટલે કે સંપૂર્ણ વસ્તુસ્વરૂપની આકાંક્ષા 
જોઇએ. માટે અહી મહાવાક્યાર્થને વસ્તુઆકાંક્ષારૂપ કહેલ છે.] એટલે મહાવાક્યાર્થ રૂપ બોધ આલ્ષિપ્ત ઇતર 
સર્વ ધર્માત્મક વસ્તુના પ્રતિપાદક અનેકાન્તવાદની વ્યુત્પત્તિવાળો હોય છે. આવા મહાવાક્યાર્થથી જન્ઝ- તેમજ 
સર્વ પ્રમાણ-નયગલિંત અવિસવાદિની સૂક્ષ્મબુદ્ધિગમ્ય યુક્તિઓની વિચારણાઓથી યુક્ત * ” કમુ 
સ્યાદ્ઘાદથી સંકળાયેલું એવુ ચિન્તામય જ્ઞાન હોય છે જે પાણીમાં તેલનું ટીપું જેમ વિસ્તાર “ળું 



૪દ્દ દ્રામિશવદ્વાગિશિજા 

સપ્તમરયાત્મજેન સમત જ્ઞાનમત્મસિ તેવિન્ઝારિય વિહર્ષિ - પ્રવર્ઘમાને સિન્તાયવં સ્માત્ | 19૨ 11 

સર્વત્રાજ્ઞાપુરસ્જારિ જ્ઞાનં સ્ચાહમાવનામયમ | 
ઝ્શુદ્ધઞાત્યરત્નામાસમં તાત્યર્યવૃત્તિતઃ | 19 ર્ | । 

સર્વત્રેતિ । સર્વત્ર - મદાવાવયનિળોતેડર્થ વિષક્ષશટ્જાસિરાતવાલ્યાયાજ્ઞાપુરત્જારિ - ભમવવાનાપ્રાયા- 
સ્યઘોત તાત્પર્યવૃત્તિતો ઝાયમાનં જ્ઞાન ભાવનામય સ્થાત | ગશુજ્ધનાત્યરત્નત્ત - સ્વમાવત ણ્વાન્યખીવરત્તે- 
શ્યોડધિજત્ઞાનવીસ્તિલ્વમાવસ્ય મવ્યસપલ્યામાતમ - જાસ્તિતુભ્યય | ણ્જલ્વ વાવચત્ય જથ શ્રુતાલયી 
હોય છે તેમ [ઉત્તરોત્તર જેમ જેમ ચિન્તન કરવામાં આવે તેમ તેમ] વિસ્તાર પામવાવાળુ હોય છે. સક્મબુદ્ધિગમ્ય 
વિચારણાઓથી યુક્ત હોવાથી , “ઘટોડસ્તિ' આટલું શ્રવણ થવા પર તરત વિચાર આવે છે કે “ઘડો છે તો શુ 
સર્વથા છે? પર સ્વરૂપે પણ એ વિદ્યમાન છે?' વગેરે...ને તરત સ્વક્ષયોપશમના પ્રભાવે “ઘડો સ્વસ્વરૂપે સત્ 
છે - પરસ્વરૂપૈ અસત્ છે. વગેરે...' ખ્યાલ આવે છે. એટલે કે “સ્યાદસ્ત્યેવ' . 'સ્યાન્ઞાસ્ત્યેવ...' વગેરે સ્વરૂપ 
સપ્તભગી એના બોધમા સ્ફરે છે [સપ્તભંગીના એક એક ભંગ સ્યાત્ ૫દ લાછિત હોવાથી અહીં “સ્યાદ્ાદ' 
શબ્દના વિવરણ તરીકે 'સપ્તભગ્યાત્મક' કહેલ છે ] તેથી મહાવાક્યાર્થજન્ય ચિન્તાજ્ઞાન સપ્તભંગીમય 
સ્યાદ્ઘાદથી યુક્ત હોય છે એમ અહી જણાવ્યું છે ॥૧૨॥। [હવે ત્રીજા ભાવનામય જ્ઞાનનું પ્રતિપાદન કરવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે--] 

મહાવાકયથી જે અર્થનો જેવો નિર્ણય થાય છે તેનાથી ભિન્ઞ વિવક્ષા હશે તો ? તેવી વિપરીત અર્થની શકાનુ 
દૃઢ નિરાકરણ કરવા માટે, 'ભગવાન્ની આજ્ઞા જ સર્વત્ર મુખ્ય છે' એવું જિનાજ્ઞાના પ્રાધાન્યનું સૂચક તેમજ 
તાત્પર્યવૂત્તિને વિષય કરનારું જ્ઞાન એ ભાવનામયજ્ઞાન જાણવુ [જેમકે, મહાવાક્યાર્થથી બોધમાં નિર્ણય થયો 
કે'નદિશ્ચાટ્સર્વ મૂતાનિ ' એવા વાક્યથી અવિધિકૃત હિસાનો જ નિષેધ છે , જિનમંદિર વગેરે સંબંધી વિધિહિસા 
જિનોપદિષ્ટ હોવાથી એ, તિપેધનો વિષય નથી આના પર પણ જો કોઇને શકા થાય કે “ભલે ને જિનભવન 
વગેરે સબધી એ હિસા જિનોપદિષ્ટ હોય, પણ એટલા માત્રથી એમા મરતા જીવોની પીડા થોડી દૂર થઇ જાય 
છે? માટે એ હિસાથી પણ અધર્મ થતો હશે તો?' આવી શકાનુ નિર્મૂળ ઉન્મૂલન કરવા માટે “કોઇપણ અનુષ્ઠાન 
ધર્મરૂપ બને છે કે અધર્મરૂપ એમા જિનાજ્ઞા જ મુખ્ય આધાર છે. આવા તાત્પર્યને વિષય કરનારું જ્ઞાન એ 
ભાવનાક્ઞાન છે. જિનભવન વગેરે પણ, એમા દ્રવ્યાહિસા હોવા છતા જિનાજ્ઞા રહી હોવાથી ધર્મરૂપ જ છે.] 
જૈમ અશુદ્ધ એવા પણ જાત્યરત્નની તથાસ્વભાવે જ અન્ય રત્નો કરતા અધિક દીપ્તિ હોય છે તેમ શેષ જીવરત્નો 
કરતાં સ્વભાવે જ અધિક દીપ્તિસ્વભાવવાળા ભવ્યજીવની કાન્તિ સમાન આ ભાવનાજ્ઞાન હોય છે. [એટલે કે આ જ્ઞાન અન્યજ્ઞાનો કરતા અધિક પ્રકાશ ફેલાવનારું હોય છે. આ જ્ઞાનથી જણાય છે કે જ્ઞાન અને 
જ્ઞાનપૂર્વકની ક્રિયા જ શીઘ્ર મોક્ષદાયક બને છે 1 એક જ વાક્યના શ્રુતજ્ઞાન, ચિન્તાજ્ઞાન વગેરે વ્યાપારો શી રીતે થાય? એવી જો નૈયાયિક શકા કરે તો એને એવો જવાબ આપવો કે જેમ તમારા મતે સવિકલ્પક જ્ઞાનની 
પ માટે ઇન્દ્રિયના સંનિકર્ય વગેરે વ્યાપારો થાય છે તેમ પ્રસ્્તુતમા સમજવું. નૈયાયિકની પ્રક્રિયા આવી 
છે - “ઝય ઘટ” એવુ સવિકલ્પ જ્ઞાન કે જેમા ઘટત્વ વિશેષણ છે અને અયં (ઘડો)વિશેષ્ય છે, તે ઉત્પન્ન થવા 
ન સા એવુ નિર્વિકલ્પક પ્રત્યક્ષ થવુ જોઇએ. આ નિર્વિકલ્પક 
સસિકર્પ નૈયાયિકે આવશ્યક મ પ સ્વસયુક્તત્વ (- સયોગ) સશિકર્ષ અને ઘટત્વ સાથે સ્વસયુક્તસમવાય 

છં. આમ એક જ ઇન્દ્રિયના જેમ સંયોગ ,સ્વસયુક્તસમવાય .. એમ જુદા 



રેશના-દ્વામિશિવ્મ ૪છ 

સ્ાપારા?? ઇતિ પરપ્ત્વવસ્શાને તુ યથેસ્ટિયત્ન તવ તવિજત્વજે ગનનીવે સસિજવારય રત્વુત્તરમચિજમુષરેશ- 
રઇસ્યે વિષત્તિતયસ્મામિઃ | 19 ર્ | । 

ઝધેડાવિરુજ્ધાર્યતથા મનાજ સ્થાદ્શનપરઃ | 
છતીવે વુર્ધિમાધ્યસ્થ્યસિત્તાયોમાત્જ્વાષિ ન 19૪ || 
આઘદતિ | ગાથે - શ્રુતમવે જ્ઞાને સતિ મનાજુ - રદવવવિઇજ્રાર્થતવા સ્વામિમતલ્ય વર્શનપ્રહો ભવતિ 

'મસ્મહીવ વર્મન શોભન નાન્યટ' દ્ત્વેવંજ્પ- | હિતીવે - વિત્તામવે સાને સતિ વુસેનયપ્રમાળાધિમયજપાવા 
માધ્યશ્થ્વેન સ્વપરતંત્રોસટ્લ્ય સ્યાયવતાયાતવ્યાર્થલ્ય તમર્થનતામરથ્ાવિશેષહ્ષેળ સિત્તાયોમાત્ જવાપિ ન 
સ્ચાહ્વર્શનપ્રદ- | મત ણ્વાન્યત્રાપ્વવિતવાહિનોડર્થલ્વ હૃષ્ટિવાવમૂજત્વાત્તત્તિરાજરળે ટૃષ્ટિવાવસ્નેવ તત્ત્વતો 

જુદા સત્તિકર્ષ (- ઇન્દ્રિયના વ્યાપાર) તમે માનેલા છે એમ પ્રસ્્તુતમાં એક જ વાક્યના શ્રુતજ્ઞાન વગેરે વ્યાપારો 
સમજવા. અથવા, એક જ ઇન્દ્રિયના, વિષય સાથે સન્તિકર્ષ-- મન સાથે સંયોગ વગેરે થાય છે એમ પ્રસ્તુતમાં 
જાણવુ. 

આ પદાર્થ વગેરે સંબંધી વિશેષ વિચારણા અમે ઉપદેશરહસ્યગ્રન્થમાં કરી છે.1૧૩॥ 

શ્રુતજ્ઞાનાદિનું ફળ] 
[આ શ્રુતજ્ઞાન વગેરેની વિધમાનતમાં શું થાય છે તે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 
જેને આધ - શ્રુતમયજ્ઞાન થાય છે તેને સ્વઅભિમત અર્થથી વિરુદ્ધ કોઇ અર્થની ઉપસ્થિતિ ન હોવાથી 

પોતે સમજેલો અર્થ જ સર્વથા અવિરુદ્ધપણે સત્ય લાગે છે. તેથી પોતાની એ માન્યતા રૂપ દર્શનનો એને “અમારું 

દર્શન સુદર છે, અન્ય નહીં” ઇત્યાદિ રૂપ કંઇક આગ્રહ બંધાય છે. [આ આગ્રહ પણ યોગ્યપ્રજ્ઞાપનાથી દૃર 
થાય એવો હોય છે માટે “કંઇક' એમ કહ્યુ છે. જો એ દૂર થાય એવો ન રહે તો મિથ્યા અભિનિવેશરૂપ બનવાથી 
શ્રુતજ્ઞાન ન રહેતા મિથ્યાજ્ઞાન બની જાય. એટલે, બૌદ્ધદર્શન વગેરેમાં રહેલા પણ કોઇ સાધકને માત્ર પદાર્થોના 

ક્ષણિકત્વ વગેરેની સૂચક વાતો જ સાંભળી હોવાથી, અને (કથંચિદ) નિત્યત્વસૂચક વગેરે વાતો સાંભળી ન 

હોવાથી પદાર્થોને અનિત્ય વગેરે માનવાની માન્યતા ઘડાઇ હોવા માત્રથી એ ગાઢ મિથ્યાત્વી જ હોવાનો બેધડક 

નિર્ણય કરી શકાય નહી. શાસ્ત્રોમાં પણ, ગુરનિયોગના કારણે ક્યારેક વિપરીત શ્રદ્ધા પણ હોવી સમ્યક્ત્વીને 
કહી છે. આ જીવોને વસ્તુના વિવક્ષિત અંશને જણાવનાર વચનો મળ્યા હોવાથી એ બાબતનું શ્રુતમય જ્ઞાન 
હોય છે, અન્યનયાભિપ્રેત અંશને જણાવનાર (વિભિન્નોક્ત) વચનો મળ્યા ન હોવાથી એ અંગે વાક્યાર્થ પણ 
થયો નથી હોતો. છતાં અભિનિવેશ ન હોવાથી પ્રજ્ઞાપનીયતા હોવાના કારણે માર્ગાનુસારીપણું વગેરે સંભવિત 

હોય છે એમ લાગે છે. પણ દૃષ્ટિરાગના સંસ્કારવશાત્ સ્વદર્શનનો આગ્રહ બધાઇ જવો અને માન્યતા 

અભિનિવેશમાં પલટાઇ જવી એ ઘણું ખરું શક્ય હોવાથી મોટે ભાગે તો એ મિથ્યાજ્ઞાન રૂપ જ બની જતું 

હોય છે એ જાણવું.] જેને બીજુ ચિન્તામય જ્ઞાન થાય છે એની નય અને પ્રમાણના બોધ રૂપ બુદ્ધિ, સ્વ- 
પરદર્શનમાં કહેલ ન્યાયપૂર્ણ બાબતનું સમાન રીતે સમર્થન કરવાના સામર્થ્યરૂપ માધ્યસ્થ્યથી પવિત્રિત થઇ હોય 
છે. આ માધ્યસ્થ્યના પ્રભાવે તે તે દર્શનોક્ત વાતોની યથાસ્થાન નિયોગ કરવાની ચિન્તા પ્રવર્તવાથી કોઇ એક 
દર્શનનો કદાગ્રહ પકડાતો નથી.] [પણ દરેક દર્શનની યોગ્ય બાબતનો સ્વીકાર હોય છે.] માટે જ જૈન દર્શનનો 
પણ એવો કદાગ્રહ પકડાયો હોતો નથી કે “સાચી અને સારી વાતો અમારા જૈન દર્શનમાં જ કહી છે, અન્ય 
દર્શનોની તો બધી વાતો અસુંદર જ છે. .ઇત્યાદિ' આના કારણે જ અન્ય દર્શનમાં પણ જે અકરણનિયમ વગેરે 



ક 
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ભવમિતિ । 19૦% || હ્તસ્યવ પતતમમિષવ્તિ- 

ઇતેનેવોપવાસાહિવેયાવૃત્યાહિયાતિનઃ । 
તિત્યત્વમેજમત્તાહેઞાનિન્તિ વત્તવત્તવા | 19 ૬ || 

છતેનાતિ। છણ્તેનેવ - ભાવનાલ્ાનેનેવોપવાસાવેવેવાવૃત્યાહિવસવહમુળઘાતિનઃ સજાશાત્ વત્તવત્તવા 
સિત્યત્વ - સાર્વહિજત્વ “ગઈ ળિત્ તવો જમં' (લશવેજાસિજયૂત્ર ૬/૬૨) દત્યાઘામયપ્રસિજ્મેજમત્છા- 

હેર્માનન્તિ - સિશ્સિન્વત્તિ રપહેશપવાહિવસારઃ | મસ્યથા દિ યથા શ્રુતાર્થયાત્રપ્રાહ્યેજમત્છાપેક્ષવોપવતાવેરેવ 
લભવત્ત્વશ્રવળાત્તૂર્વાપરવિરોઘોટ્માવનૈનેવ થિવેતત્તિ માવ- | વિહ્તરસ્તૂપરેગરદસ્ને | 19 ૬ । । 

સ્તુતિ કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

' [ભાવનાજ્ઞાનનો પ્રભાવ] 

ઉપદેશપદ મહાગ્રથના કર્તા શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજા વગેરેએ આ ભાવનાજ્ઞાનના બળે જ એવો નિશ્ચય 

કર્યા છે કે વૈયાવચ્ચ વગેરે રૂપ અધિક બળવાન ગુણને હણનારા ઉપવાસ વગેરે કરતા “એકાશન'એ કર્મનિર્જરા 
વગેરે રૂપ લાભ માટે અધિક બળવાન્ સાધન હોઈ નિત્યકર્તવ્ય છે. એકાશનનુ આ નિત્યકર્તવ્યત્વ “નહે ખિતત્ત 

તવોજમમ' ઇત્યાદિ આગમમા પ્રસિદ્ધ છે. આશય એ છે કે એકબાજુ શ્રી દશર્વકાલિક્સૃત્ર (૬-૬૨) માં કહ્યું છે 
કે “સર્વ શ્રી તીર્થકરદેવોએ નિત્ય તપોનુષ્ઠાન કહ્યુ છે. લજ્જા એટલે સયમ, લજ્જાસમ - સંયમને અવિરોધી, 
વૃત્તિ - દેહ પાલન , સંયમને અવિરોધીપણે દેહપાલન થઇ શકે એ રીતે એક ટક ભોજન (એકાશન) કરવાની 

અનુજ્ઞા છે “અહો' શબ્દથી આ બાબતની પ્રશંસા સૂચિત થાય છે.' બીજી બાજુ “એકાશન કરતાં ઉપવાસથી 
વધુ પ્રબળ કર્મનિર્જરા થાય છે” ઇત્યાદિ વાતો શાસ્ત્રપ્રસિદ્ધ છે એટલે ભાવનાજ્ઞાન જો ન હોય તો આ વાતોમાં 

પૂર્વાપરવિરોધનુ ઉદ્ભાવન કરીને જ અલ્પલ્ઞ તો કિકર્ત્તવ્યમૂઢતા યા અશ્રદ્ધા વગેરેથી હણાઇ જાય. કિન્તુ 
શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજા વગેરેએ આ ભાવનાજ્ઞાનના માહાત્મ્યથી એવો નિશ્ચય કરી આપ્યો છે કે “નિત્ય 

એકાશનનો ત્યાગ કરીને કરવામાં આવતો ઉપવાસ પણ પ્રાયઃ સારો નથી, કારણકે એકાશન નિત્ય કર્તવ્ય છે 

જ્યારે ઉપવાસને નૈમિત્તિક કહ્યો છે પર્વતિધિ વગેરે કારણે જ ઉપવાસ કરવાનું વિધાન હોવાથી “ઝો ળિત્ત્ 
તવોવમમ'' સૃત્રમા પણ આ પ્રમાણે જે કહ્યુ છે તે સ્વીકારવું જોઇએ. તાત્પર્ય એ છે કે શાસ્ત્રોક્ત કારણો વિના 
પણ, નિત્ય એકાશનની ઉપેક્ષા કરીને ઉપવાસ કરવામાં આવે તો સૂત્રપોરિસિ વગેરે બીજા પ્રચુ૨ નિર્જરાજનક 

આચારો સીદાવાની સંભાવના રહે છે. એટલે કહ્યુ છે કે ઉપવાસ નૈમિત્તિક છે અને એકાશન નિત્ય કર્મ છે. 
આ માટેની વિસ્તૃત વિચારણા ઉપદેશરહસ્ય (શ્લોક ૧૦૭-૧૦૮)માં છે. આમ જે શાસ્ત્રવચનો અંગે 
ભાવનાજ્ઞાનશ્ન્ય વ્યક્તિને વિરોધની આશકા વગેરે દ્વારા નુક્શાન સભવિત છે એ જ શાસ્ત્રવચનો 

શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજ વગેરેને અત્યત અવિરુદ્ધ-સુઘટ લાગે છે એ ભાવનાજ્ઞાનનો પ્રભાવ છે. માટે દરેક 
આત્મહિતેચ્છુએ ભાવનાજ્ઞાન સુધી પહોચવાનો પ્રયત્ન કરવો જોઇએ, જેથી પછી ક્યારેય શાસ્ત્રવચનોમા 

વિરોધની આશકા ન રહે આવો આ શ્લોકનો સૃચિતાર્થ જાણવો1૧૬।।* 

5 ગતે સિત્ય તવોઝમય મત્તલુઝદે વસ્તિઝ | ઝવ સત્તામાં વિત્તી ઇમપત્ત વ પમોગળ 

ર ભાવનાજ્ઞાન શુન્ય વ્યક્તિ માટે ગ્રન્થકારે જે ભય વ્યક્ત કર્યો છે કે પૂર્વાપર વિરોધના ઉદ્ભાવન દ્વારા બિચારો માર્યો 
જ જાય! તે ખરેખર! કેટલો બધો વાસ્તવિક ભાસે છે વર્તમાનમાં પણ, કટેવાતા વિદ્દાનો ભાવનાજ્ઞાનનો સ્પર્શ પામ્યા ન હોવાઘી 
માત્ર પદાર્થજ્ઞાનમા અટવાઇ જઇને કેવા મૂઝાય છે તે ક્યા અજ્ઞાત છે? 

જેમકે “ધર્મ મોક્ષ માટે જ કરવો જોઇએ' આવા મતલબના શાસ્ત્રવચન પરથી ભાવનામયજ્ઞાન સુધી ન પર્હોંચનાર- ને 
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છ્૦ 

વિતેતસૂનમન્ઞેળુ ધર્મયીરષિ ત 1મ્રિવે | 
મછીતમ્તાનમેભગ્યપ્રવાનામિમદેજ્વેવ | 199 | | 
પ શિમ 

કમત । ૧હીતો ત્તાનમૈવગ્યપરરાનરગામિજસો તનાવ મયા બેપગ્ય સતવ્યમિ ત્વેવજો વૈત્ેસ્સિયસિવુ - 
પૂર્વાપરાનુલધાનવિજતેષુ | [9૭ | | 

કલ્યાણ માટે ભાવનાજ્ઞાનની આવશ્યકતા પર ભાર મૃકવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[અશ્ઞની ધર્મબુદ્ધિ પણ અસુંદર] 

આ ભાવનાજ્ઞાન વિના તો પૂર્વાપર અનુસધાનશુન્ય અજ્જીવમા રહેલી ઘર્મબુદ્ધિ પણ ચારિત્રલક્્મી ણ 
ગુણસ્થાનપ્રાપ્તિ માટે સમર્થ થતી નથી એ વાત નિશ્ચિત છે. આશય એ છે કે “આ અનુષ્ઠાન કરવાથી કે 
ચારિત્રપાલન વગેરે રૂપ ધર્મ થશે' આવી ધર્મબુદ્ધિથી કરવામા આવેલ અનુષ્ઠાન પણ ભાવનાજ્ઞાન વિના પ રૂપ બની શકતુ નથી [ઉપદેશમાલા (૪૧૪)મા પણ કહ્યું છે કે 'અલ્પજ્ઞાની જીવ અતિ દુષ્કર તપ વગ કરે તો પણ ક્લેશ પામે છે, કારણકે સુદરબુદ્ધિથી કરેલુ તેનું ઘણુ પણ અનુષ્ઠાન સુદર બનતું નથી'] ઉત્તરાર્ધમા આ જ બાબતનું દૃષ્ટાન્ત આપે છે-- એક નગરમાં સપરિવાર આચાર્ય મહારાજ ચોમાસુ પધાર્યા. એક અક્ષ ભાવુકે પ્રતિજ્ઞા કરી કે “મારે ગ્લાન સાધુને ઔષધ આપવુ ' આવો અભિગ્રહ લેવાની ધર્મબુદ્ધિ પણ આવા અજ્ઞ 
માત્ર પદાર્થજ્ઞાનનો જ્ઞાતા બનેલો- કહેવાતો વિદ્વાન આટલો બોધ કરી લે છે કે “ધર્મનુ પ્રયોજન મોક્ષ જ હોવુ જોઇએ', પા પછી, જ્યારે * ઘર્મ છવ થતતતિવ્ય્' આવુ શાસ્ત્રવચન એની સામે ઉપસ્થિત થાય છે ત્યારે, એ પા જ્ઞાનને પામેલો ન હોવાથી આટલો સરળ વિષયવિભાગ કરી શ્રકતો નથી કે ધર્મનુ પ્રયોજન બતાડવાના અધિકારમાં ન આશયશુદ્ધિ અગેના અધિકારમાં “ધર્મ મોક્ષ માટે જ કરવો જૌઇએ' એવુ વિધાન આવેલુ છે જ્યારે, 'અર્થ-કામ માટે શુ કરવુ એવી જિજ્ઞાસાના અધિકારમાં એનો નિરવઘ ઉપાય દર્શાવવા માટે- તેમજ પાપક્રિયાઓમાંથી જીવને બહાર કાઢી વધુ ને ડે ધર્મક્રિયાઓ તરફ તાળવાના અભિપ્રાયથી 'અર્થ-કામના ઇચ્છુકે પણ ધર્મ જ કરવો જોઇએ' ઇત્યાદિ વિધાન આવેલું છે, મા આમા કોઇ વાસ્તવિક વિરોધ નથી લાવનાજ્ઞાનથી દૂર રહ્યા હોવાના કારણે આવું સમાધાન શોધી-સમજી શકતા ન જ ગાસ્ત્રવચનોમાં કેવાકેવા મનઘડત-પૂર્વાપર વિરુદ્- જિનાજ્ઞાને પ્રતિકૃળ અર્થઘટનો કરવા પડે છે એ જાણવા માટે જોઇ કે ધર્મસ્વરૂપદર્શન પુસ્તક- તેની ત્રેસ્તાવનારૂપે લખાયેલ તત્ત્વાવલોકન. ને એમા કરાયેલા નિરૂપણોની શાસ્ત્રાનુસારી તર્ક સગત સમીક્ષા માટે જોઇ લ્યો -- તત્ત્તાવલોકનસમીક્ષા પદાર્થજ્ઞાનમા જ છબછબિયા કર્યા કરવાથી કેવો મરો થાય છે! 'અર્થ-કામના અભિલાપીએ પણ ધર્મમા જ ઉવમ કરવો જોઇએ” આવુ સ્પષ્ટ વિધાન મળતુ હોવા છતા, 'અર્થ-કામની ઇચ્છા છે? તો ધર્મ તો ન જ કરાય” “ધર્મ કરશો તો ડૂંબી જશો ' વગેરે ઘોંઘાટ કરવો પડે છે! ને 'ધર્મ મોક્ષ માટે જ કરાય' એવા વચનના એક અભિપ્રાયને પકડનારા અભિનિવેશમા તણાઇ જવુ પડે છે! આ કહેવાતા વિદ્દાનોને પૂછવુ જોઇએ કે - જે ગ્રન્થમા “અર્થ-કામના અભિલાષીએ પણ ધર્મમા જ ઉવમ કરવો જોઇએ” એવુ વિધાન છે એ ગ્રન્થના રચયિતા ગ્રન્થકારના દિલમાં શુ રહ્યુ છે? અર્થ- કામના અ નલાધીએ ધર્મ ન જ કરવો જોઇએ એ કે ધર્મ જ કરવો જોઇએ એ? એપા દિલમા જો એવુ રહ્યું હોય કે 'અર્થ- કામના અભિલાષીએ ધર્મ તો ન જ કરાય', તો “અર્થ-કામના અભિલાપીએ પણ ધર્મ જ કરવો જોઇએ' એવુ તેઓ શી રીતે 
કહી શકે? દિલમા બેઠુ હોય કે “ધર્મ જજ કરાય ને છતાં બહાર એમ બોલે કે “ધર્મ જ કરવો જોઇએ” તો તો એમનુ આપ્તપણ 
જ ક્યા રહે? પણ, તેઓ પણ આપ્ત તો છે જ માટે માનવુ જોઇએ કે 'અર્થ-કામના અભિલાષીએ પણ ધર્મ જ કરવો જોઇએ' એવુ જ ગ્રન્થકારના દિલમા રહેલુ છે ને તેથી આ જ વાત શાસ્ત્રસિદ્ધ છે ભાવનાજ્ઞાન કેળવીને યોગ્ય વિષય વિભાગ કરી આપનારા મહાત્માઓના ચરણોમાં વદન કરીએ... અને ભાવનાજ્ઞાન 
સુધી નહીં પહોંચેલા-શ્રુત (પદાર્થ) જ્ઞાનમાં જ અભિનિવે શવાળા બની સ્વ-પરને ભારે નુક્શાન પહોચાડી રહેલા કહેવાતા 
વિદ્ાનોની ભાવકરુણા ચિતવીએ કે પરમકૃપાળુ પરમાત્મ 1 તેઓને પણ ભાવનાજ્ઞાન સુધી પહોંચાડે . અસ્તુ વામ રિ અરે અરર ગણશકર સુ સવ પુતી સત ગરવ ન ર ના 



જનાનાતિરિગ “સસ ૬ 
તેભાં તયાવિધાડન્રાપ્તો સ્વાયન્યત્વાવિમાવિનાય | 
સત્ત હિં તત્ત્તઃ સાધુન્તાનમાવામિલાન્ધિતત | 19 ૮ || 

તેભામિતિ | તેષાં - શરીતોત્તતામિપત્રહાળા તથાવિયત્ય - ન્તાનણ્યાપ્રાપ્તો સ્વાધન્યત્વવિમાવિના “ઞહોંડ- 
ઇમઘન્યો ન સિજ મે વાગ્છિતિમિ' ત્યેવમાત્તોવનપરાળા સિત્ત છિ યતસ્તત્વલોડમિપ્રદવિપયાપ્રાપ્તો શો મમ- 
નભક્ષળાવ્માવાત્તાયૂનાં મતાનમાવેડમિસસ્થિમટ - કમિપ્રાયાસ્તિતં ભવતિ | ભાવનાચ્વિતશ્ત નૈવં 
પ્રતિઝાનીતે | યતન પરેરપ્યેવમિષ્યતે, યવાઇ તારાવાપ્તો રામ પ્રતિ સુત્રીવઃ-[ગષ્ટ્જ ૨૦/૬] 

ગંમેષ્વેવ ઝરાં(?ર1) યાતુ યત્ત્યોપજીતં મમ | નર પ્રત્યુપજારાવ વિપત્તુ તમતે પતત | [તિ | । 

છુવ વાનવીક્ષાહિજિમપિ ભાવના વિના સ્થૂતવુવ્ઘ્યા ન શ્રિવે, જિત્વનર્થજહેવ, યટુત્ઇમષ્ટ્જ [ર9-૭]- 

જીવોને ધર્મ માટે બનતી નથી.1૧૭।। [આ જ બાબતને સ્પષ્ટ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
ગ્લાનને ઔષધ આપવાનો અભિગ્રહ લેનાર તે અજ્ઞ જીવો તથાવિધ ગ્લાન સાધુ ન મળવાથી જાતને અધન્ય 

માને છે કે “હું અધન્ય છું કે જે મારુ ઇચ્છિત સફળ ન થયુ.' આવુ વિચારનારા તેઓનું ચિત્ત, જેનાથી અભિગ્રહની 
સફળતા થાય તેવો વિષય ન મળવાથી શોકાતુર બનતુ હોવાથી જણાય છે કે એ ગળિંત રીતે “સાધુ મહારાજ 
બિમાર પડ્યા હોત તો સારું' એવા અભિપ્રાયવાળુ છે [સાધુ બિમાર પડે તો જ તેઓનુ ઇચ્છિત સિદ્ધ થાય 
તેમ છે. એટલે આ વાત સ્પષ્ટ છે.] માટે ધર્મબુદ્ધિથી અજ્ઞ જીવે કરેલો આવો અભિચ્રહ પણ ધર્મ (કર્મ નિર્જરા) * 

માટે થતો નથી એટલે ભાવનાજ્ઞાનયુક્ત જીવ આવી પ્રતિજ્ઞા કરતો નથી. આ વાત એના પરથી જણાય છે 
કે વાલ્મીકિ વગેરે અન્યધર્મીઓ પણ આવું જ માને છે. સુગ્રીવે રામચન્દ્રજીની સહાયથી તારારાણીની પુનઃ પ્રાપ્તિ 
થઇ એના પર રામચન્દ્રજીને કહ્યું કે “તમે આ જે મારા પર ઉપકાર કર્યો છે એના ૫૨ હુ ઇચ્છા કરું છું કે મારા 
શરીરમાં જ વૃદ્ધત્વ આવી જાવ. કેમકે જો એવુ ઘડપણ નહી આવે તો મને પણ તમારા પર આવો પ્રત્યુપકાર 
કરવાની ભાવના થશે જે તમે વિપત્તિમા મૃકાવ તો જ સફળ બને. એટલે કે જો વૃદ્ધત્વ ન આવે તો મને પ્રત્યુપકાર 

કરવાની ઇચ્છા થશે કે જે ઇચ્છાની સફળતા માટે તમારે વિપત્તિમા ફસાવુ પડે ' તેથી એમા તો ઉપરથી ઉપકારી 

પર વિપત્તિ જ ઇચ્છવાની હોઇ બહેતર છે કે મારા અગોમા જ ઘડપણ આવી જાય.' આ જ રીતે ભાવનાજ્ઞાન 

વિના માત્ર સ્થૂલબુદ્ધિથી અપાતા દાન-દીક્ષા વગેરે પણ હિતકર બનતા નથી. કિન્તુ અનર્થ કરનારા જ બને 

છે એ જાણવુ. ૨૧ માં ધર્મસૂક્ષ્મબુદ્ધ્યાશ્રયણઅષ્ટકમા (૨૧/૭) કહ્યુ છે કે 'ગ્લાનને ઔષધ આપવાનો અભિગ્રહ 
ધર્મબુદ્ધિથી કરવા છતા બુદ્ધિદોષના કારણે જેમ ધર્મના વ્યાઘાત માટે થાય છે એમ વિરુદ્ધ દાન વગેરે કરવામાં 
તેમજ શાસ્ત્રોક્તન્યાયબાધિત પ્રવ્રજ્યા આપવા વગેરેમા હીનોત્તમગતિના કારણે હમેશા ધર્મવ્યાઘાત જ થાય 

છે જીવોપઘાત ના હેતુભૂત હોઇ શાસ્ત્રનિષિદ્ધ એવું સાધુ માટે આધાકર્મ દ્રવ્ય કે અન્ય માટે માંસ વગેરે દ્રવ્ય 

એ વિરુદ્ધ દ્રવ્ય , અને સદોષ હોવાના કારણે શાસ્ત્રનિષિદ્ધ પાત્ર એ વિરુદ્ધ પાત્ર. વિરુદ્ધદ્રવ્યનુ દાન કે વિરુદ્ધ 
પાત્રને અપાતુ દાન એ વિરુદ્ધદાન, શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હોવાના કારણે “હીન' એવા પણ દેય દ્રવ્ય કે પાત્રને “ઉત્તમ' 

તરીકે જોવા એ હીનોત્તમગતિ. ભાવનાજ્ઞાનશ્ન્ય સ્થૂલબુદ્ધિવાળો અજ્ઞ એવુ વિચારે છે કે “આ બિચારો ભૂખથી 
હેરાન હેરાન થઇ રહ્યો છે તો લાવ શિકાર કરી માંસ આપી એનું દુ ખ દૂર કરુ' [ઇત્યાદિ- આવું વિચારી માંસદાન 
કરે. એમ ભિક્ષાના દોષોનો જાણકાર પણ, તેવા કારણ વિશેષ વિના જ , સાધુમહારાજની ભક્તિ થશે એમ 
વિચારી આધાકર્મનુ દાન આપે આ બધુ વિરુદ્ધદાન છે, એમાં ધર્મનો વ્યાઘાત જ થાય છે. એમ દીક્ષા આપવા 
માટે યોગ્ય મુમુક્ષુના શાસ્ત્રમાં જે જે ગુણો કહ્યા છે તેનાથી શૂન્ય કોઇ જીવ દીક્ષા લેવા માટે આવ્યો, તો અયોગ્ય 



ઘ્ર દ્રાત્રિસાર્જાતિગિજા 
વ વિર્જવાનાવો રીનોત્તમપતે- સવા । પ્રવ્રગ્યાહિવિધાને ત શાત્તોસ્ઇન્સાયવાધિતે 1 | 
દતિ | 19૮ 11 દૃત્ય ત્ત માવનેવ સર્વષ્િયાગીવાતુરિતિ સિમમવતિ- 

તસ્માદ્માવનયા માવ્ય શાસ્ત્રતત્વં વિતાડપરમ્ | 
પરતોજાવિયો માન વતવન્ાત્ર હુશ્યતે | 19૧૨ | | 

તહ્માહિતિ। પરલોજાવિયો - ઘર્મઝ્ઠિયાયા માન-- પ્રમાળં વસવહ્ - ઝન્યાનુપગીયિ ! 19૨ 11 
લાસ્યષ્િયાપ્રાનેવ હેયા વાતસ્ય દેશના | ર 
સેવનીયલ્તલાવારો યથાડસૌ સ્વાસ્ચ્યમશ્નુતે | 1૨૦ || . 

વસ્યિતિ। સ્પપ્ટ- 11૨૦ । 
સમ્યશ્તોયો ઘરા શય્યા તપશ્ચિત્ર પરીષજઃ । 

વાદ્ય વાનસ્ય જથ્યતે 1૨9 || 
સમ્વમિંતિ। માહિનાડનુપાનત્જત્વ, રઝસ્યા ત્રહર&્ય સ્વાપઃ, મછ્તી પિડવિશુદ્રિઃ, દ્રવ્વાઘમિત્દા-, 

છીણવા છતાં, જ્યા સુધી પાળશે ત્યા સુધી છ જીવનિકાયની દયા તો કરશે ઇત્યાદિ સ્થૂળબુદ્ધિથી વિચારી દીક્ષા આપે તો એમા પણ ધર્મવ્યાઘાત જાણવો. એમ ગેચ્છવાસમાં ઘણા દોષ સંભવે છે' એવું વિચારી કિસસિવારિ સયમ પાલનની બુદ્ધિથી જે અગીતાર્થ એકાકી બને છે તેનું તે આચરણ પણ ધર્મવ્યાયાત માટે થાય છે. આ બધાથી નિશ્ચિત થાય છે કે ભાવનાજ્ઞાન વિના ધર્મબુદ્ધિ પણ હિતકર બનતી નથી.1૧૮।। આમ ભાવનાજ્ઞાન જ સર્વઅનુષ્ઠાનોનો પ્રાણ છે એવુ નિગમન કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- આસ, ભાવનાજ્ઞાન વિનાની ધર્મબુદ્ધિથી કરેલું ધર્માનુષ્ઠાન પણ અધર્મ રૂપ બને છે, તેનાથી જણાય છે કે પરલોક સબંધી વિધિ રૂપ ધર્મડ્ડિયા અગે (એ વાસ્તવમાં ધર્મક્રિયારૂપ છે કે નહીં એ જાણવા માટે) ભાવનાજ્ઞાનથી ભાવિત કરેલ શાસ્ત્રતત્્ત સિવાય બીજું કોઇ બળવાન્ પ્રમાણ દેખાતુ નથી. એટલે કે એવુ શાસ્ત્રતત્વ જ અન્ય પર આધાર રાખ્યા વિના પ્રમાણભૂત બને છે તાત્પર્ય એ છે કે પરલોક માટે. યાવત્ પરમલોક માટે હિતકર બને એવી ઇચ્છાથી જે કાંઇ અનૃષ્ઠાન કરાય તે બધું ભાવનાજ્ઞાનથી ભાવિત કરેલ શાસ્ત્રતત્વના આધારે કરવુ, માત્ર સ્વકલ્પના નિર્મિત તર્કોના કે શ્રુતજ્ઞાનના આધારે નહી ।1૧૯। [આમ બાળ વગેરેનું લક્ષણ કહ્યુ. હવે બાળજીવને કૈવી દેશના આપવી તે ગ્રન્થકાર જણાવે છે--] 
[બાળાદિને આપવાની દેશના] જેમા બાહ્યક્રિયાનું પ્રાધાન્ય જળવાઇ રહ્યુ હોય એવી જ દેશના બાળજીવોને આપવી. તેમજ એમાં જે બાહ્યક્રિયારૂપ આચારનુ વર્ણન આવતુ હોય તે બધા આચારનુ તેની સમક્ષ પાલન કરવુ જેથી એ બાળજીવ સ્વાસ્થ્ય પામે જો એ આચારનુ તેની સમક્ષ પાલન કરવામાં ન આવે તો તેને એ ઉપદેશમા વૈતથ્યની શંકા પડવાથી મિથ્યાત્વ રૂપ રોગની વૃદ્ધિ થાય છે. એટલે આ રીતે એ રૌગી ન બને અને ક્રિયામાર્ગમા શ્રદ્ધા રૃપ તેમજ ધર્મ પ્રત્યે આશ્ચર્ય પ્રેરિત અહોભાવ રૃપ સ્વાસ્થ્ય પામે એ માટે એની સમક્ષ આચારપાલન કરવું.1૨૦॥ 1એ જ બાહ્યડ્િયાઓને જણાવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] લાચ, ભૃમિશયન, અનેક પ્રકારનો તપ, બાવીશ પરીષહ માત્ર બે પ્રહરની જુ અલ્પનિદ્રા, વિકિ 

? અલ્પઉપધિ રાખવી, પગરખા ન પહેરવા, રાત્રે ધષ્ટ કાળજીપૂર્વક સુક્ષ્મતાવાળી (સામાને અહોભાવ પેદા કરી દે એવી 
2-ડ- ક 

ક-દ૯ ૬... .૪ ? મ. ક છ. નજ, 



રેશના-ક્વાત્રિશિવ્ળ ળ્રૂ 

વિજતિત્વામ , હ્જાસિવચાહિપારળજં, ગનિવર્તાવિદારજલ્વઃ, નિત્યં જાવોત્સર્મશ્વેત્યાહિજ ત્રાક્યમ | ર9 1| 

મઘ્યમસ્ય પુનવાય્યિં વૃત્ત વત્લાયુસંમતમ | 
સમ્યમીર્યાસમિત્યાહિ ત્રિજોટીશુદ્ધમોઝનમ | |૨૨ || 

મવ્વમસ્યેતિ | ગાહિનાડન્તમમવવનમાતુત્રદઃ | તિસ્તઃ જોટ્યો રામકેવમોદજપાઃ જીતજારિતાનુમિતમેહેન 

ઇનનપત્્વન%યહ્ષપા વા | 1૨૨ 1 | 

વઃ %મેળાધ્વયનશ્રવળધ્યાનસમાતિઃ । 

સઢાશવેનાનુમત પારતત્ર્ય મુરોસષે1૨ર્ ।। 
વવ દતિ | ૪મોડત્ર પ્રથને વતન્તઘ્યયન કહિતીવ્ેકર્થત્રવળ તૃતીવે ત્ત ઘ્વાનેન ભાવનમિત્તેવહ્પ- | સહાશવ- 

'મકારક્ષવદેલુર્યુઠરયમિ'તિ જીુગતપરિનામ- 11૨૩ 1 

મહાન્) પિડવિશૃદ્ધિ, દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર-કાળ-ભાવ સંબધી વિવિધ અભિગ્રહો , વિગઇ ત્યાગ! જેમાં એક વગેરે ધાન્યનો 
જ ઉપયોગ હોય તેવુ પારણું, અનિયત-વિહારકલ્પ, હમેશ કાયોત્સર્ગ કરવો વગેરે રૂપ બાહ્ય આચાર, જેનાથી 
“બાળ' શ્રોતાનું આચારધર્મ પર આકર્ષણ થાય એ રીતે સમ્યગ્ પ્રકારે કહેવો. પર્વના શ્લોકમાં કહી ગયા છે 
કે આ બધા આચારોનું બાળજીવો સમક્ષ બરાબર આચરણ કરવું જેથી એ સ્વાસ્થ્ય પામે. એટલે તથાવિધ 
પરિસ્થિતિવશાત્ આ વિચિત્ર તપ , અનુત્પાનકત્વ, પિડવિશુદ્ધિ વગેરેમાના પણ જે આચારોનું પાલન થતુ ન 

હોય તેનુ વર્ણન ન કરવું. એટલે જે ગામડા વગેરેમા ગોચરીની વ્યવસ્થા થતી હોય ત્યા લોકોને “અમારા માટે 
બનાવેલું પણ અમે લઇએ નહી' વગેરે વાત કરવી ન જોઇએ.]1૨૧।। [મધ્યમકક્ષાના શ્રોતાને કેવી દેશના 
આપવી તે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

મધ્યમકક્ષાના જીવને ઇર્યાસમિતિ વગેરે અષ્ટ પ્રવચન માતાના પાલનવાળુ, રાગ-ઠ્વેય-મોહ રૂપ કે કરણ- 

કરાવણ-અનુમોદનરૂપ કે જીવઘાત કરવો-રાધવું-ખરીદવુ રૂપ ત્રણકોટિથી શુદ્ધ ભોજનના આચારવાળુ એવું 
સાધુનું સદ્વૃત્ત ભાવપૂર્વક વર્ણવવું. બાળજીવ પાસે જવી પિ;વિશૃદ્ધિ વર્ણવવામાં આવે એના કરતાં પણ વધુ 
સૂક્ષ્મતાપૂર્વક મધ્યમજીવો પાસે વર્ણવવી ।૨૨।1||આન જ અગ ગ્રન્ધકાર અન્ય વાતો કહે છે--] 

પ્રથમ વયમાં અધ્યયન કરવુ, બીજી વયમા અર્થશ્રવણ કરવું અને ત્રીજી ઉમરમાં ધ્યાનથી આત્માને ભાવિત 

કરવો. આવા પ્રકારના વયના ક્રમે અધ્યયન, શ્રવણ અને ધ્યાન યુક્ત સદ્વૃત્ત કહેવુ. [અહી અધ્યયન એટલે 

મુખ્યતયા સૂત્ર ગોખવાની વાત જાણવી. બાલ્યવયમા યાદદાસ્ત તીવ્ર હોય છે ને સમજશક્તિ ઓછી, માટે એ 
ઉંમરે અધ્યયન કરવાનું કહ્યું. ઉમર વધતા સમજશક્તિ વધતી જાય છે ને સામાન્યતયા સ્મરણશક્તિ ઘટતી 
જાય છે. માટે એ ઉમરે અર્થ શ્રવણ કરવાનુ કહ્યુ. જેમ જેમ ઉમર વધતી જાય છે તેમ તેમ અનેક અનુભવો 
થતા જાય છે-- તડકા-છાયામાથી વારવાર પસાર થવાનુ બનતુ રહે છે. તેથી પ્રારભકાળે સામાર પ્રસંગ પણ 

મનમાં જેવા સંકલ્પ-વિકલ્પોના તોફાન મચાવતો તેવા તોફાન પાછલી ઉમરમાં વિશેષ પ્રસગો પણ મચાવી 
ન શકે એવી માનસિક કેળવણી-સહનશીલતા પ્રાયઃ પેદા થઇ હોય છે. એટલે એ ઉંમરમા ધ્યા સુકર બને 
છે. માટે એ વયમાં ધ્યાન કરવાનું કહ્યુ છે ] તેમજ “આ ગુરુ મારૌ સસારક્ષય કરનારા છે' આવા 
કુશલપરિણામપૃર્વક ગુરુને પરતત્ર રહેવુ. આ પારતંત્ય ભગવત્પ્રાપ્તિના બીજભૂત છે જેનાથી મોક્ષ થાય 
છે ॥૨૩। [પડિત શ્રોતાને આપવાની દેશનાનુ દિગ્દર્શન કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 



%્રાસિશયક્રાસિશિજ 

વવ્નારાથનાજ્ધાડથર્મસ્તસ્ય ત્ત વાધનાત્ | 

ઘર્થમુ્યામિવં વાચ્નં યુઘસ્ત ત્ર વિષશ્સ્તા । 1૨૪ |। 
વવનેતિ | વચનારાથનાહ - ગામમારાધનવેવ ઘર્ષ-, તહ્ય - વવનસ્ય વાઘનાલેવાથર્મો, નાન્યત્રેજાન્ત 

દત્યેતટુપસર્ગનીજુતતવસાદ્િય પ્રયાનીજતમમવજવનં ઘર્યમુસ્વ યુધલ્ય વિષાક્યિતા વાત, વવનાયત્તત્વાત્ત- 

વાનુજાનલ્ય | 1૨૪ ।। ી 

દૃત્યમાજ્ઞાડ5વર%્વારા દૃવ્યસ્થે ઝને સતિ। 
મવેત્સભરસાપત્િઃ જસ ધ્યાનસ્થ ચા પરમ્ 1૨૫ ક 

ટૂત્યામાતિ | ત્ય - ઝનયા રીત્વાડડજ્ઞાડ5૧રદ્ાર - મમવકત્વનવદુમાનજ્ઞારેળ હૃવયલ્થે - ઘ્યાન- 
સાક્ષાત્ઝતે ગિને તતિ મવેત્તમરસતાવત્તિ” - સમતાપત્તિર્યા ઘ્વાનત્વ ૫ર - પ્રજષ્ટ જત, તવાઈ - “વૈવે 

જિનવચનની- આગમની આરાધનાથી જ શ્રુત-ચારિત્ર ધર્મ થાય છે. અને તે વચનને બાધા પહોચાડવાથી 
જ, કષ્ટ વગેરે કરવા છતાં અધર્મ થાય છે. આ એક જ બાબતમા એકાન્ત છે, અન્ય “અહિસા' “કષ્ટ! વગેરે 
બાબતમાં એકાન્ત નથી. એટલે કે “જેમાં અહિસા હોય તે ધર્મ, જેમા અહિસા ન હોય તે અધર્મ' ઇત્યાદેરૂપ 
કોઇ એકાન્ત નથી આમ 'જિનાજ્ઞાની આરાધનાથી ધર્મ અને વિરાધનાથી અધર્મ' આવું વિધિ- નિષેધ ગલિંત 
ધર્મનુ રહરય જણાવનાર વચન “પડિત' કક્ષાના શ્રોતાને કહેવું આ વચનમા સકલ અનૃષ્ઠાનોને ગૌણ કરવામાં 
આવ્યા છે અને ભગવદચનને મુખ્ય કરવામા આવ્યુ છે. આવુ એટલા માટે કરાય છે કે બધા અનુષ્ઠાનો 
જિનવચનને આધીન છે ॥૨૪॥ [જિનવચનનો આવો આદર કરવાથી થતા લાભને ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

[આજ્ઞાઆદરનું પ્રકૃષ્ટ ફળ] 
આ રીતે દરેક અનુષ્ઠાનમા ભગવાનની આજ્ઞાને આગળ ડરવા રૂપેએનો આદર કરવાથી ભગવાન્ હૃદ્યસ્થ 

થાય છે “એક સબધીનુ જ્ઞાન અન્ય સબધીનુ સ્મારક હોય છે' આ ન્યાય મુજબ, ભગવદ્દચન રૂપ એક સબધીનુ 
કરેલુ જ્ઞાન તેના સ્વતત્ર વક્તૃત્વ સબધથી અન્ય સબધી એવા ભગવાન્નુ સ્મરણ કરાવે છે આમ સ્મૃતિ દ્વારા 
ભગવાન્ દૃદયસ્થ બને છે ભગવાન્ દૃદયસ્થ થયે સમરસાપત્તિ (સમતાપત્તિ) થાય છે જે ધ્યાનનુ પ્રકૃષ્ટ ફળ 
છે [ભગવત્સ્વરૂપમા ઉપયુક્ત બનેલો જીવ તે ઉપયોગથી અભિન્ન હોઇ પરમાર્થથી ભગવાન્મય જ બની જાય 
છ આમ બાહ્યઆલંબનભૂત ભગવાન્ના આકારથી ઉપરક્ત એવી મનની ધ્યાનવિશેષરૂપ કે તેના ફળ રૂપ 
જે વિશેષ અવસ્થા હોય છે તેને “સમાપત્તિ' કહે છે. યોગ શાસ્ત્રમાં કહ્યુ છે કે “તત્ત્થતહઝનતા સમાપ્તિ આ સમાપત્તિ 'મારામા ભગવત્સ્વરૂપ છે, હુ તે જ છું' ઇત્યાદિ ધ્યાનથી ઉલ્લિખિત થતા વૈજ્ઞાનિક સબંધાવિશેષ 
રૂપ છે ] આ સમાપત્તિ જ સમ્યક્ત્વ વગેરે ગુણપુરુષ રૂપ યોગીની માતા છે તેમજ નિર્વાણફળ આપનારી છે 
પ ન પોડશકના ૧૦ મા શ્લોકમાં કહ્યુ છે. (અહી સમ્યક્ત્વાદિની માતા તરીકે કહેવા દ્વારા એ સૂચન ગૉલુ ક સમ્યક્ત્વ પેદા કરનાર સમતાપત્તિ પણ એ અવસ્થાને ઉચિત ધ્યાનનુ ફળ છે ) માટે આ સમાપત્તિને 
ધાનના પ્રકૃષ્ટફળરૂપે અહી કહી છે. 
રચ - વળી, આ રીતે પણ આજ્ઞાનો આદર જ ગરીયાન્ - મહત્ત્વનો છે- મુખ્ય છે કઇ રીતે? આ રીતે- આગમવચનોક્ત અર્થના સ્મરણપૂર્વક થતુ ધર્મવ્યાપારરૂપ વચનાનુષ્ઠાન કે જે સમાપત્તિસજ્ઞક 

ી પિન્તાતબિ- વરોડલો તેમે વસિ સતરભાવસિ- । લેદ યોમિમાતા તિર્યાળવતબ્રસ ત્રોત્ત | । 



જેશના-દ્વાતરિશિજા ધ્બ્ 

યોમિમાતે'તિ [પોડ. ૨/9૫] | દ્ત્યં વ સતમાપત્તિસલ્ઞજાડલમાનુપ્ઠાનજ્તવજત્ય વત્તનાગ્વ્ઝનસ્યાજ્ઞાડડટર- 

અસગાનુષ્ઠાનસ્વરૂપ ફળનું જનક છે તે આ રીતે આજ્ઞાના આદર દ્વારા જ ઉત્પન્ન થાય છે પહેલા દંડ દ્વારા 
ચકભ્રમણ થાય છે ને પછી દંડ કાઢી લીધો હોવા છતા તજ્જન્ય સસ્કાર દ્વારા ચક્રભ્રમણ થતું રહે છે. એમ 
પહેલા, જિનવચનના અનુસધાનમૃર્વ્રક અનુષ્ઠાન થાય છે એ વચનાનુષ્ઠાન છે. આ વચનાનુષ્ઠાનથી એવા 

સંસ્કાર ઊભા થાય છે કે જેથી પછી , વચનોનું અનુસંધાન ન હોવા છતા ચન્દનગન્ધન્યાયે સહજ રીતે અનૃષ્ઠાન 
થયા કરે છે. આ અસગાનુષ્ઠાન છે તેથી અહી વચનાનુષ્ઠાનને અસંગાનુષ્ઠાનફળક કહ્યું છે . “સમાપત્તિસજ્ષક' 
એવા વિશેષણ દ્વારા અહી ગ્રન્થકારે અસગાનુષ્ઠાનની “સમાપત્તિ' એવી સજ્ઞા સૂચવી છે. યોગદૃષ્ટિસમુચ્ચયના 
૧૭૬ મા શ્લોકમા અસંગાનૃષ્ઠાનના પ્રશાન્તવાહિતા , વિસભાગપરિક્ષય, શિવવર્ત્મ અને ધુવાધ્વા એવા નામો 

જણાવ્યા છે છતાં, યોગવિશિકા મૂળ તથા વૃત્તિમા અરૂપી પરમાત્મારૂપ આલંબનના કેવલજ્ઞાનાદિ ગુણોની 
સમાપત્તિસ્વરૂપ પરિણતિને અનાલંબનયોગ તરીકે જણાવેલ છે. વળી એની અઢારમી ગાથામા અસંગ- 
અનૃષ્ઠાનને અનાલંબન યોગ તરીકે જણાવેલ છે એટલે અસંગાનુષ્ઠાન - અનાલબન યોગ - સમાપત્તિ થવાથી 
અસગાનુષ્ઠાનની “સમાપત્તિ' એવી સજ્ઞા જણાવી છે 

આમ, આજ્ઞાના આદરથી જ વચનાનૃષ્ઠાન દ્વારા અસંગાનુષ્ઠાનાત્મક વિશિષ્ટ ફળ પ્રાપ્ત થતું હોવાથી 

એ જ ગરીયાન્ છે એ નિશ્ચિત થયુ. છિવાન્તરે ૮. આજ્ઞાના આદર રહિતપણે જે તપ વગેરે અનુષ્ઠાનો કરાય 

છે તેનું આવુ પ્રકૃષ્ટફળ મળતુ નથી, કારણકે એમા વચનના પુરસ્કાર દ્વારા, ભગવાન હૃદયસ્થ થતા ન હોવાથી 
સમાપત્તિ થતી નથી. 

અહી એ સમજવા જેવું છે કે, ભાવનામય જ્ઞાનમાં બધી જ ક્રિયાઓ ગૌણ ને જિનવચન જ મુખ્ય ભાસવા- 

મ્રૂપવાની જે વાત ર૪ મા શ્લોકમા કરેલી એના અનુસંધાનમાં આ ૨૫ મા શ્લોકમાં દત્થ - ગનયા રીત્યા એમ 
જણાવીને આજ્ઞાના આદરની વાત કરી છે. એટલે પ્રસ્તુતમા,સમાપત્તિસ્વરૂપ પ્રકૃષ્ટ ફળ લાવી આપનાર આજ્ઞા 

આદર તરીકે ભાવનામય જ્ઞાન દ્વારા પ્રગટતો આજ્ઞાઆદર સમજવો જોઇએ. તેથી , ક્યારેક, “શાસ્ત્ર વચનો 

જ અમારે પ્રમાણ છે, શાસ્ત્ર જ અમારી ચક્ષુ છે, અમે તો શાસ્ત્રને જ અનુસરીએ. . શાસ્ત્ર શુ કહે છે? તે 

જણાવો. .' વગેરે પ્રચાર દ્વારા પોતાને શાસ્ત્રાનુસારી માનનારાઓ પણ આ ભાવનાજ્ઞાનથી સો યોજન દૂર 
રહ્યા હોવાના કારણે, સમાપત્તિ તરફ આગળ વધવાની વાત તો દૂર રહી, કઇક મિથ્યાઅભિનિવેશના કારણે, 
મોક્ષ-મોક્ષ કરવા છતા, મોક્ષથી કેટલાય દૂર ફેકાઇ જતા હોય છે બેશક, પ્રભુવચનો પ્રત્યે તેઓનો ખૂબ આદર 

અહોભાવ હોવો તે, ને એ આદરભાવના પ્રભાવે જ પ્રભુવચનોને નજરમા રાખી તેઓ યાવત્ સસાર ત્યાગ 
કરી કઠોર સાધનામય જીવન જીવતા હોય તે. .ને કેટલાય શાસ્ત્રોનુ અધ્યયન પણ કરતા હોય તે. . ને આ 

બધુ નજરમાં રાખી “આપણને તો ઘણો પ્રભુવચનનો પ્રેમ છે' આવી માન્યતામા પણ રાચતા હોય તે .. આ 
બધું સભવિત છે... પણ ભાવનાજ્ઞાનના અભાવનો પ્રભાવ જુઓ. આવી માન્યતાને એ માત્ર ભ્રાન્તિરૂપ બનાવી દે છે. 

તે તે શાસ્ત્રવચનનો યથાશ્રુત અર્થ (પદાર્થાદિ ચારમાનો પ્રથમ પદાર્થ) તેઓ સમજી શકતા હોય છે ને 
એ અર્થને જ સપૂર્ણ અર્થ રૂપ માની એના અભિનિવેશવાળા બનતા હોય છે. એટલે એ સૂત્રના ઉત્સર્ગપદે 
નીકળતા અર્થને તેઓ જાણતા હોય તો અપવાદપદે નીકળતા અર્થને જાણતા હોતા નથી. એ સૂત્રના 
વવહારનયાભિપ્રાયે નીકળતા અર્થને જાણતા હોય તો નિશ્ચયનયાભિપ્રાયે નીકળતા અર્થને જાણતા હોતા નથી 
જાણતા ન હોય ત્યા સુધી તો ઠીક છે, પણ ક્યારેક પોતે જે જાણતા હોય તે જ સપૂર્ણ અર્થબોધ સ્વરૂપ છે, 
આ સિવાંય આ સૂત્રનો બીજો કોઇ અર્થ હોય જ ન શકે આવો બધો અભિનિવેશ બંધાઇ જતો હોય છે જે 



ધ્દ દ્રા્ચિરયકાર્સિકિ વિ 

ક્રારવોપપત્તરયમેવ મરીવ્વાસિતિ જતિતમય | છિાન્તરે વ તેતલુપપત્તિઃ, 4 ત તવનન્તર મમવલનુઘ્યાનારુપ- 

વત્તિ-, સસિવનાલનુપટમત છ્વાલમલમવાસ્તેતિ 11૨૫ 11 “ 

જેશનેજ્નયાજાન્તા જથ વાતાઘપેક્ષવા 
ટૂતિ તહિત્યનેવ સ્થાત્તવ્વુર્દિષરિજર્મળા | 1૨ ૬ 1 | 

જેશનેતિ | ઘર્યમુસ્યાનુત્તત વાળાદ્પેક્મેજનવાત્રાન્તા - વ્યવદારટિમાત્રપ્રધાના લેશના જથ વુગ્યતે? 

જીવને બીજા અભિપ્રાયે નીકળતા અર્થને સાભળવા-સમજવા માટેની ઉદારતાથી પણ વંચિત કરી દે છે, 
પરાભિપ્રાય માટે અત્યંત અસહિપ્ણુ બનાવે છે... ક્યારેક ઝનુની પણ બનાવે છે. જે બધું જ, એ જીવને 
મોક્ષમાર્ગથી ક્યાય દૃર હડસેલી દેવા માટે સમર્થ હોય છે. 

આગળ ત્રીજી બત્રીશીમાં ગ્રન્થકાર, ગચ્છવાસ સંભવિત અલ્પદોષથી ડરીને ગચ્છને છોડી જનારા સાધુઓ, 
અત્યંત દુષ્કર તપશ્ચરણ વગેરે કરતા હોવા છતા, બાહ્યની જેમ અવ્રત હોય છે વગેરે જે જણાવવાના છે તેમા 
પણ આવુ જ કઇક સમજવુ જોઇએ આ જીવોને પણ ખૂબ શાસ્ત્રવચનની રૂચિ હોય છે, ને એના, પોતાને 
બેસેલા અર્થને (પદાર્થબોધને) અનુસરવા માટે જ તેઓ ગચ્છ છોડી ગયા હોય છે ને છતાં, આરાઘક બનવાના 
બદલે મોટે ભાગે વિરાધક જ બની જતા હોય છે એ બધો ભાવનામય જ્ઞાન જન્ય આજ્ઞાઆદરના અભાવનો 
જ અપરાધ હોય છે. એમ ગચ્છમા રહ્યા હોવા છતા, ભાવનામયજ્ઞાન પામવાની તમન્ના ન ધરાવવી, ને પોતે 
કરેલા અર્થનો અભિનિવેશ પકડી લેવો... આ બધાના કારણે બાહ્ય દૃષ્ટિએ આજ્ઞા રુચિ હોવા છતાં, બાહ્યતાપસ 
વગેરેની જેમ અભિત્નગ્રન્થિપણુ- અવ્રતપણુ વગેરે નુક્શાનો લમણે ઝીકાય એ અસબવિત્ત નથી. માટે સર્વ 
આત્મહિતેચ્છુએ ભાવનામય જ્ઞાન સુધી પહોંચવાનો પ્રયાસ કરવો જોઇએ ને જ્યા સુધી એ શક્ય ન બને ત્યાં 
સુધી એ જ્ઞાનને પામેલા ગીતાર્થ ગુરુનું પારતન્ત્ય સ્વીકારવું જોઇએ. આ રહસ્ય છે. 

હાવનાજ્ઞાન જન્ય આજ્ઞાઆદર પૂર્વક થતી ક્રિયાનું જ સમાપત્તિસ્વરૂપ પ્રકૃષ્ટફળ મળે છે એ કહ્યું. -- આવા 
આદર વિનાની ક્રિયામાં એવુ પ્રકૃપ્ટ ફળ મળતું નથી, કારણકે એમાં ભગવાન્ હૃદયસ્થ થતા હોતા નથી. 

શંકા - એવી આદર શુન્ય ડયા પછી ભગવાનૂ્નુ ધ્યાન ધરવાથી ભગવાન હૃદયસ્થ થશે ને તેથી એ 
ત્રકૃષ્ટફળ પણ પ્રાપ્ત થઇ જશે ને? ર 

સમાધાન - આ બરાબર નથી, કારણકે દરેક ડ્ડિયા પછી ભગવદ્ધ્યાન થાય જ એવો કે એવુ ધ્યાન 
લગાવવાથી સમાપત્તિ થાય જ એવો કોઇ નિયમ નથી આશય એ છે કે, ભગવદાજ્ઞાના આદર પૂર્વક ક્રિયા થાય તો વચનાનૃપ્ઠાન ને ક્રમશ" અસંગ અનુષ્ઠાન થવાનો નિયમ છે. જ્યારે, “આત્મહિત માટે ભગવદાજ્ઞા જ મહત્ત્વની છે' આવો આદર જેને પૈદા થયો નથી (પછી ભલે ને અનાદર ન હોય) એવી વ્યક્તિ આત્મહિત 
માટે ક્રિયા કરી પછી ત્રભુનુ ધાન કરે તો એ અવશ્ય સમાપત્તિ પામે જ એવો નિયમ નથી. ક્યારેક કોક જીવ ધાનની તેવી તીવ્રતાને કારણે એ પાથી જાય તો, તેમાં પણ પ્રભુતચનના આદરનો અનુષંગ :- સંબંધ હોવાની 
સંભાવના છે, નૈ એના પ્રભાવે અસંગઅનૃષ્ઠાન સભવિત બને છે માટે અતતો ગત્વા આજ્ઞાનો આદર જ મહાન્ 
ન એ જાણવુ ॥ર૫॥ [બાળ વગેરેને આપવાની દેશનાનું સ્વરૂપ કહ્યુ. એના પર સભવિત શંડાનું સમાધાન દખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[એકનયાક્રાન્તદેશનાધી પણ બુદ્ધિ પરિકર્મણા] શંકા - મ દ વિ 1 - બાળ વગેરે શ્રોતાને ધર્મના સ્હસ્યભૃત વચનની પ્રધાનતા વગેરે રૂપ નિશ્ચયને કહ્યા વગર માત્ર 



ક 

તેશનાદ્વાત્રિગિવાો છછ 

“છુપતે છોટ મિસ્છત્ત' ઈતિ વવના વિતિ ત્વેત? ઇત્થમેવ - વાત્ાઘષેક્ષવા વ્યવવદારાહિમાત્રપ્રાયાન્વેનેવ તહ્યુરેઃ 
- વાજ્ઞાહિવુજ્ેઃ પરિજર્મના - ગર્થાન્તરક્રદળતાજ્યજપા સ્યાત્ | ત્ય ચાત્રાર્થાન્તરપ્રતિપક્ષામાવાત્વાન્તરવ્ય- 
વહ્થાપનપરિળામાત્ય ન હોપઃ, શિપ્યમતિપરિજ્મનાર્થમેજનયહેગનાયા ગાપિ સંમત્યાવો વ્યુત્પાવનાત્ | 1ર ૬ || 

પ્રમાળહેશનેવેયં તતો યોમ્યતયા મતા. " 
દ્રવ્વતઃ સાિ નો માન વૈષરીત્યં ચયા મવેત | 1૨૭ 1 । 

તહ્માવેન તત્જતસંમવાત્ત | દવ્યત- પતાનુપયોગભક્ષળાત સપિ - પ્રમાળહેશનાપિ નો માન - ન પ્રમાળં 

બાહ્ય આચાર વગેરેની પ્રધાનતાવાળી વ્યવહારપ્રધાન દેશના આપવી એવું તમે કહ્યુ. પણ આવી દેશના શી 

રીતે યોગ્ય કહેવાય? કેમકે કોઇ પણ નયના એકાન્તમાં મિઘ્યાત્વ છે એવું શાસ્ત્રવચન છે. 

સમાધાન - બાળ વગેરે દરેક શ્રોતાને સ્યાદ્ાદમય વાતોનો જ બોધ કરાવવાનો વક્તાનો અભિપ્રાય હોય 
છે પણ બાળ વગેરેની બુદ્ધિ જ એવી હોય છે કે વવહારાદિમાત્રના પ્રાધાન્યવાળી દેશનાથી જ એ એવી 
પરિકર્મિત થઈ શકે છે કે જેથી નિશ્ચયાદિને માન્ય અર્થાન્તરને સમજવો સરળ બને. આમ આવી એકનયના 

પ્રાધાન્યવાળી આ દેશનામાં પણ અન્યનયમાન્ય અર્થાન્તરનુ ખંડન જ કરવાનો અભિપ્રાય હોતો નથી. તેમજ 

એ અન્યનયમાન્ય અર્થનું પણ (યોગ્ય અવસરે) વ્યવસ્થાપન કરવાનો પરિણામ હોવાથી મિથ્યાત્વ લાગી જવાનો 
દોષ નથી. આ રીતે શિષ્યની બુદ્ધિને વિકસિત કરવા માટે એકનયમાન્ય દેશના દેવી પણ કલ્પે છે એ બાબતનુ 
શ્રી સમ્મતિતર્ક પ્રકરણ વગેરેમાં પ્રતિપાદન કર્યું છે. એટલે, પંડિતને અપાતી ધર્મગુલ્યનુ- આજ્ઞાઆદરનું મહત્ત્વ 

સમજાવતી દેશના જ ભાવનાજ્ઞાન વગેરે સુધી પહોંચાડનારી હોવાથી પ્રકૃષ્ટફળ પ્રયોજિકા બનતી હોવાથી 
એ પ્રધાન છે જ પણ એની ભૂમિકા ન હોવાથી જે રીતે એ ભૂમિકા ઘડાય એ રીતે (યોગ્યભૂમિકા ઘડવા માટે) 

બાળ-- મધ્યમને વ્યવહાર નયાક્રાન્ત દેશના અપાય છે. તેથી બાળ જીવ ધીમે ધીમે મધ્યમ બને છે ને મધ્યમજીવ 

પંડિત બને છે. આ વાત આગળના શ્લોકમા કરશે.1૨૭૬।। [નય કરતા પ્રમાણ મહાન્ છે. માટે તો તત્તાર્થસુત્ર 

'પ્રમાળનવેર્સાધિમમ-' માં અલ્પસ્વરી એવા પણ “નય' શબ્દને પ્રથમ ન મૂકતાં બીજો મૂક્યો છે. એટલે નયદેશના 

કરતા પ્રમાણદેશના જ મહાન્ હાવાથી બાળ વગેરેને પણ પ્રમાણ દેશના જ શા માટે ન આપવી? એવી શડકાનું 

સમાધાન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
બાળ વગેરેને લક્ષ્યમાં રાખીને અપાતી એકનયદેશના પણ તેની બુદ્ધિની પરિકર્મણા દ્વારા અન્યનયદેશનાની 

ભૂમિકા તૈયાર કરતી હોવાથી પ્રમાણદેશના રૂપ જ મનાયેલી છે, કારણકે તેવી ભૂમિકા તૈયાર થવા પર 

અન્યનયની પ્રજ્ઞાપના થાય છે. એટલે ઉભયનયનો સમાહાર થવાથી એ દેશનામા પ્રમાણદેશનાપણું સગત ઠરે 

છે વળી આ પ્રમાણદેશનાપણાના કારણે (અથવા અન્યનયની પણ દેશના થવાના કારણે ઉભયનયની સાપેક્ષતા 

સમજાવાથી - “પ્રમાણ' ભૂત વાતો - પ્રામાણિક વાતો સમજાવાથી) પ્રમાણદેશનાનુ જે ફળ છે તે ફળ પ્રાપ્ત 

થવું સભવે છે. એટલે આ કારણે પણ બાળ વગેરેને આપેલી એકનયદેશના પ્રમાણદેશના જ છે. બાકી બાળ 

વગેરેને જો સીધી પ્રમાણદેશના આપવામાં આવે તો તેઓની બુદ્ધિ તેવી પરિકર્મિત ન હોવાથી જે ફળ મળવું 

જોઇએ એ ફળ મળતું નથી. એટલે એ દેશના દ્રવ્યથી પ્રમાણ દેશના કહેવાય છે. આવી દ્રવ્યથી પ્રમાણદેશના 
પ્રમાણભૂત નથી, કેમકે એનાથી બુદ્ધિનો યોગ્ય પ્રકાશ થવાના બદલે ઉપરથી બુદ્ધિનો અંધાપો થાય છે, સાધુવેશ 

વગેરે પરનું એનુ બહુમાન નષ્ટ થઇ જાય છે [બેશક, દૃધ વધારે શક્તિપ્રદ છે. પણ હોજરી જો દૃધને પચાવવા 



ષ્૮ ક્ાસિરાય્જાનિરિજ 

ચયા વેપરીત્ય ઘ્યાન્ય્યતક્ષણ મવેત | 1૨૭ । । 

ઝાલે યયાર્સયે શ્રાવ્ય તતો વાચ્યં નવાન્તરમ। 
જ્ઞાવે ત્વેજનયેડન્યસ્માત પરિશિષ્ટ પ્રવર્શવેત 1 1૨૮ ।। 

આવાવિત્તિ - ગાવો - પ્રથમ ચથારુયિ - યોતુરુઅનુસારિનવાનુમુળ્યેન શ્રાવ્ય ગિનવવનમ્ | તતઃ 
સ્યપારતન્ત્ય ઘુષ્ટિવરિજર્મનાં વ શ્રોતુ્જ્ઞાત્વા નયાન્તર વાવ્વ | ગઝત્યલ્માત - ત્વવ્યતિરિત્છાસ્વેવઝસ્મત્વે શ્રોત્રા 
જ્ઞાતે સતિ પર્સિશેઘ્ટ - ગનજ્ઞાતનયાન્તર પ્રવર્શવેત્, ગપ્રાપ્સપ્રાપળમરીયત્ત્વાન્મદતામાસ્મત્ય | 1૨૮ । | 
સંવિશ્નમાવિતા યે સ્યુર્વે ત્વ પાર્શત્થમાવિતા?। 
મુવસ્વા દૃવ્યાહિજ તેષાં શુદ્ધોગ્ઈ તેન હરિન | 1૨૨ ।। 

સંવિમ્નેતિ | [સવિમ્તમાયિતા વાતા પારિતાશ્ય સયુ, ઘાર્થલ્થવાસિતા વાતા હ્યુ, તત્ન પાર્શ્વત્યવાસિતા 
માટે સમર્થ નથી, તો મગનુ પાણી આપવુ જ [હિતકર બને છે. મગનુ પાણી જ હોજરીને ક્રમશઃ દૂધ પચાવવાને 
પણ સમર્થ બનાવશે. બાકી દૂધ પચાવવાની શક્તિ ન હોવા છતા, “દૃધ સંપૂર્ણ ખોરાક છે' એટલી જ વાતને 
નજરમાં લઇ આપવામા આવે તો શક્તિના બદલે અશક્તિ જ વધે એ સ્પષ્ટ છે ]1૨૭1। [કમશઃ નયદેશના 
આપવી એ પણ પ્રમાણદેશનારૂપ બને છે એવુ કલ્લુ એમાં કયા ક્રમે તે તે નયદેશના આપવી એ જણાવવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[નષદેશનાપ્રદાનનો ક્રમ] 
સહુ પ્રથમ શ્રોતાની જેવી રુચિ હોય તેને અનુકૂળ જે નય હોય તેની દેશના આપવી [આનાથી શ્રોતાને 

વક્તા પ્રત્યે આકર્ષણ થાય છે જેના પ્રભાવે એને વક્તા પર કઇક આસ્થા થવાથી વક્તાની વાત પર વિચાર 
કરવા અને સ્વીકારવા એ તૈયાર થાય છે માટે તો ઉપમિતિભવપ્રપંચાકથામાં અર્થપ્રેમી જીવને અર્થકથાથી 
આકર્ષવા વગેરની વાત છે ] આવી દેશનાથી એ શ્રોતા પોતાને (વક્તાને) પરતત્ર બન્યો છે(પોતે જે કહેશે એને સ્વીકારવાની તૈયારી વાળો થયો છે) એ, તેમજ અન્ય નયની વાત સમજવા માટે આવશ્યક એવી એની 
બુદ્ધિની પરિકર્મણા થઇ ગઇ છે એ, જાણીને પછી વક્તાએ એને બીજા નયની દેશના આપવી. [એક પણ નયની વાત મુખ્યતયા જેણે જાણી નથી એવા શ્રોતા માટે આ વાત કહી.) જે શ્રોતાએ એક નયની વાત અન્ય વક્તા પાસેથી પહેલા જાણી લીધી છે (પણ એનો અભિનિવેશ નથી) તેવા શ્રોતાને અજ્ઞાત એવા બીજા નયની દેશના આપે. [એ પણ પોતાના પર એનો [વિશ્વાસ ઊભો કરીને પછી આપવી, એ જાણવું તેમજ એમાં પ્રથમ જ્ઞાત 
યતં યુખ્પતયા ખડન ન હોય તે જાણવુ, કેમકે એ નયની એની વ્યુત્પત્તિ પણ ઊભી જ રાખવાની છે ] કારણકે મહાપુરુષોનો કોઇપણ પ્રયાસ અપ્રાપ્તચીજની પ્રાપ્તિ કરાવનારો હોવાના કારણે જ મહાન હોય છે 1૨૮ [આ જ વાતને એક શાસ્ત્રસિદ્ધ બાબતથી સ્પષ્ટ કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે --] 
_ સંવિચ્નભાવિત જીવો બાળ પણ હોઇ શકે, પડેત પણ હોઇ શકે પાસત્થાઓથી વાસિત જીવો બાળ હોય 
રા તે બાળજીવો મુગ્ધ પણ હોઇ શકે, અભિનિવિષ્ટ પણ હોઇ શકે આમાંથી જે સવિગ્નભાવિત બાળ જીવો હોય છે તેઓ અપરિણત હોય છે દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર વગેરેની તેવી વિશેષ પરિસ્થિતિને ન જાણતા તેઓ વિશેષ પ્રકારના 

4ણ સામાન્યસજોગો રૂપે જ જુએ છે અને તેથી “સાધુઓને શુદ્ધ ભિક્ષા જ અપાય, એવા 
દ્રવ્મ-ક્ષેત્ર વગેરેને 

ગટ 

બ્રેકેટ અતર્ગત પાઠ સવેગી ઉપાશ્રય, હાજા પટેલની પોળ, અમદાવાદની હસ્તલિખિત પ્રતમા નથી 
ન્ન્ન્ઝ્ 

જ 

ઝાની 



જેશના-જ્ામિશિવ્કા ઘર્ 

વાના (મુ'ધા) ગામિનિવેશિજાગ્વ વોઘ્યા- | વે સવિમ્નમાવિતા વાત્તાલ્તેડપરિળતાઃ વથાપરિળતિમગાનાના 
દ્રવ્વાહિજિમવિશેપતયેજાત્તવ્યવધ્થાનાઃ] | તેન - ઇેતુના તે સૌવિન્નમાવિતાઃ સ્વુઃ તે ત પાર્શ્યલ્થમાવિતાલ્તેપાં 
દ્રવ્વાહિવ મુવ્ત્વાડડવિના ક્ષેત્રાવિત્રદઃ, શુદ્ધોગ્છ - શુદ્ધપિર્ડાવિધાન વશિત, 

* *સવિ'મમાવિગાળં સુસ્વહિટ્ટ્તમાવિગાળં વ્વ | 

સ્વઅભિપ્રાયમુજબના એકાન્તની માન્યતાવાળા હોય છે. [આવી માનન્્યતાવાળી પરિસ્થિતિ ઊભી એવી રીતે 
થયેલી હોય છે કે, પૂર્વે જે સંવિગ્નો આવ્યા હોય તેઓએ સામાન્ય નિયમ મુજબ પ્રથમ ઉત્સર્ગ દેખાડવાનો 
હોઇ આ ઉત્સર્ગમાર્ગ તેઓને દેખાડ્યો હોય. એ પછી અપવાદમાર્ગ દેખાડવાનો અવસર રહ્યો ન હોય અથવા 
તે શ્રોતાઓની બુદ્ધિ તેવી પરિકર્મિત થઇ ન હોય અને તેથી અપવાદમાર્ગ દેખાડ્યો ન હોય એટલે એ 
બાળજીવોએ આવો એકાન્ત નક્કી કરી દીધો હોય છે કે શુદ્ધભિક્ષા જ વહોરાવાય (આ એકાન્તનો પણ 
અભિનિવેશ ન પકડાઇ ગયો હોય તે જાણવુ). “સૌ પ્રથમ શ્રોતાની રુચિને અનુસરીને એને અનુકૂળ નયદેશના 
આપવી તેમજ શ્રોતાએ એકનય જો અન્ય પાસેથી જાણ્યો હોય તો એને અન્યનયની દેશના આપવી' આવી 

ઉપર દેખાડેલી જે વ્યવસ્થા છે તેના કારણે જ બૃહત્કલ્પ વગેરેમાં જેઓ સંવિગ્નભાવિત હોય તેમજ જેઓ 
પાર્શ્કસ્થભાવિત હોય તે (બાળજીવોને) તેવા વિશેષ પ્રકારના દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર વગેરેને છોડીને શુદ્ધ ભિક્ષાદાનનું વિધાન 
ઉપદેશવાનુ જણાવ્યું છે. ત્યાં કહ્યું છે કે “'સવિગ્નભાવિત ગૃહસ્થોને તેમજ લુબ્ધક દૃષ્ટાન્તભાવિત ગૃહસ્થોને 

તેવા વિશેષ ક્ષેત્ર, કાલ અને ભાવને છોડીને શુદ્ધ પિડની વાતો કહે '] [આમાં સવિગ્નભાવિત ગૃહસ્થોને 
શુદ્રપિડની દેશના દેવાની જે વાત છે એ “પ્રથમ યથારુચિ દેશના આપવાની' વાતના સમર્થનમાં જાણવી , અને 

લુબ્ધક દૃષ્ટાન્તભાવિતને જે શુદ્ધપિડની દેશના દેવાની વાત છે એ “અન્ય અજ્ઞાત નય દેખાડવાની” વાતના 
સમર્થનમાં જાણવી, કારણકે લુબ્ધક દૃષ્ટાન્તભાવિત આ જીવોએ અશુદ્ધ ભિક્ષા આપવાની વાત તો પાસત્થા 
પાસેથી જાણેલી જ હોય છે લુબ્ધક દૃષ્ટાન્તભાવિત જીવોને શુદ્ધપિંડની આ દેશના પણ પોતાના વચન ૫ર 
એને વિશ્વાસ બેસે એવી ભૂમિકા ઊભી કર્યા પછી સમજવી, અન્યથા, કાં તો વક્તાની સત્યવાતને પણ અસત્ય 

માની એ ફગાવી દે અથવા તો બુદ્ધિભેદ થવાથી દ્વિધામાં પડે, અને અશુદ્ધ ભિક્ષા આપવાનુ પણ બંધ કરે તો 

ભગવતીજીમા કહેલા પ્રચુરનિર્જરાના લાભથી પણ વંચિત રહે શ્રોતાને સ્વવચન ૫૨ વિશ્વાસ બેસે એવી 
પરિસ્થિતિ નિર્માણ કરવી એ આત્માર્થી ધર્મોપદેશકનુ એક બહુ મહત્ત્વનું કર્તવ્ય છે. એમાં ય જ્યારે એક નયને 
જ જાણનાર અને શ્રદ્ધા કરનાર શ્રોતાને અન્યનયનુ પ્રદર્શન કરવાનુ હોય ત્યારે તો એ અત્યત આવશ્યક બની 
જાય છે. એટલે જ તો, દીર્ઘ અટવીમાંથી જ્યારે વિહાર કરવાનો હોય અને તેથી અપવાદ પદે અશુદ્ધ ભિક્ષા 

વગેરેનો પણ ઉપયોગ કરવાનો હોય ત્યારે માત્ર ઉત્સર્ગને જ જાણનાર*અને સદ્દનાર અગીતાર્થો ઉત્સર્ગને 

જ પકડીને અહિત ન આચરી બેસે એ માટે તેઓને અધ્વાકલ્પ (દીર્ઘઅટવી પસાર કરતી વખતના આચારો) 
જે કહેવાનો હોય છે (કે જેમા અટવી સંબંધી અપવાદની વાતો પણ આવે છે) તેના પર તે અગીતાર્થોને “આ 

તો આચાર્ય મહારાજ પોતાની કલ્પેલી બધી વાતો કહે છે, શાસ્ત્રમા તો આવુ અગુદ્ધ લેવાનું કાંઇ કહ્યું નથી' 

એવો અવિશ્વાસ ન થઇ જાય એ માટે “આચાર્ય જાણીબૂઝીને વચમાં વચમાં કંઇક કહેવાનુ છોડી દે અને અન્ય 

ગીતાર્થો “ગુરુજી, આ તો કહેવાનુ રહી ગયું' એમ કહી યાદ કરાવે એવી કરામત કરવાનું છેદગ્રન્થોમા કહ્યું 
છે.(જેથી તે અગીતાર્થોને પણ પ્રતીતિ થાય કે આચાર્ય મહારાજ આ જે બધુ કહે છે તે સ્વકલ્પિત નથી, શાસ્ત્રોક્ત 
છે અને તેને અન્ય ગીતાર્થો પણ જાણે જ છે.) સવિગ્નભાવિતને પણ જે એની રુચિને અનુસારે શુદ્ધ ભિક્ષાની 

9 સાવિ'્ન માવિતતાના સુસ્યઝર્વ્ગન્તમાવિતાના ત્ત | મુવા સેત્રઝાન માવ ત જ્ઘયત્તિ શુત્રોગ્ઝવ્ 1 



ટ્ર વ 

મુત્તૂળ સ્રિત્તજાન પાવ વ જિત મુઈ । 1 ૬ત્વાટિતા વૃદ્ત્જત્વાય | તત્ર ઈ મવિન્ માવિત્તાન્ (કલિ 

૪વ્યારિજારભેપ્યશુદ્ત્ગાષિ વ્યુત્વારન, પાર્શ્વ'્થમાયિતાન પતિ વ શદ્ૉગ્છસિથેરેવ તત્યાથમિતિ તમ્તતે, 
ઇતરત્તુ વિષ્વેપળતુભ્યામેતિ 1 1૨ | | 

ટુર્નવામિસિવેશે તુ તં રઢ ટ્ષવેવવિ । 
ટુષ્ટાશસ્છેવતો નાધ્રી ટ્પવેદ્િવજટ્વ? 11૨૦ | ન 

યુર્નવેતિ | પરલ્ય જુજેશનઘા ટુર્નવાબિસિવેળ ત્વેજાન્તપ્રઇન્વે તાતે ત - ટર્નવ ટજ છવઘટષિ। ત્્તાં 

દુષ્સશતય છેલત્તો વિષજ્ટ્જોંડપ્રી ન ટ્પવેટેવમિદાષિ ટુર્નવતવવ્ઝરે કાવપિ તવો તુસ્ચિતાવવતિખતે રતિ 
દેશના આપવાનુ કહ્યુ તે 'સ્વવચન પર એને વિશ્વાસ બેસે' ઇત્યાદિરૂપ સ્વપારતન્ત્યનું અને બુદ્ધિપરિકર્મણાનુ સંપાદન થાય એ માટે જાણવું. એ થયા બાદ] સવિગ્નભાવિત તે ગૃહસ્થોને તેવા વિશ્ેષ પ્રકારના દ્રવ્ય વગેરે 
કારણોએ “અત્રુદ્ધભિક્ષાનું પણ દાન કરાય' ઇત્યાદિરૂપ અન્યનયધી પહ માહિતગાર કહે. પાર્શસ્થભાવિત 
ગૃહસ્થ તો આ નયની બાબતમા વ્યુત્મન્ઞ જ હોવાથી તેને તો માત્ર શૃદ્ધપિડની દેશનાધી જ ઉભયનયનો પરિચય 
થઇ જવાથી પ્રમાણ દેશના સપ થઇ જાય છે એટલે એને માટે તો શ્રુ્ધિડ અંગેનું વ્યુત્યાદન સાર્થક બને છે એ જણાય છે, અગુદ્ધ બિક્ષાની દેશના તો એના માટે પિપ્ટપૈષહા તુલ્ય જ બની રહે છં, કેમડે એ બાબતમાં 
તો એ વ્યુત્પન્ત જ હોય છે સવિગ્નભાવિત ગૃહસ્થો 'અશ્રુદ્ધાંભક્ષા વહોરાવાય જ નર્હી' આવો જે ખ્યાલ ધરાવતા 
હોય છ તેના નિવારણ, માટે '(અવસરે) અશુદ્ધ ભિક્ષા પણ વહોરાવાય' એવી પ્રરૂપણણ કરવી આવશ્ક હોય છે. યજ્ઞ પાર્શ્સ્થભાવિત ગૃહસ્થ એવો ખ્યાલ ધરાવતો હોતો નથી, માટે એને આવી પ્રરૂપણા કરવી ૨ ફે 
નથી એમ અહી જણાવ્યુ છે, બાકી, એ પણ , શુદ-અશુદ્ધ કાંઇ પણા વહોરાવાય , આટલો જ વ્યુત્પન્ન હોય છે. 
કેવા અવસરે શુદ્ધ અને કેવા અવસરે અશુદ્ધ વહોરાવવાન્ એ બાબતમાં તો એ પણ અવ્યુત્પન્ન જ હોવાયી, જો એવી યોગ્ય ભૂમિકા હોય તો “આવા દ્રવ્યાદિ અવસરે અમ્રુદ્ધ પણ વહોરાવી શકાય' વગેરે ઉપદેશ સાર્થક 
છે જ અથવા તો, એને શ્રુદ્ધભિક્ષાદાનનો ઉપદેશ જે આપવાનો હોય છે એમા જ આ વિભાજન પહ સમજાવી 
દેવાની હકીકત જાણવી એટલે કે સામાન્ય સયોગોમા શુદ્ધ જ અપાય, અશ્રુદ્ધ પણ આપવાની જે વાત છે તે 
આવી આવી પરિસ્થિતિ માટે જાણવી. ટૃકમા, યાવદપ્રાપ્ત તાવદ્ વિધેયમ્ ]1૨૯।। ર 

[દુર્નયાભિનિવેશે દૃટ ખંડન] 
[અન્ય પાસેથી જાણેલા એક નયનો જો અભિનિવેશ બંધાઇ ગયો હોય અને તેથી એ દુર્નય બની ગયો હોય તો શુ કરવુ? એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 
'શ્રોતાને અન્યની કુદેશનાથી એકાન્તના આગ્રહ રૂપ દુર્નયાભિનિવેશ થઇ ગયો છે' એ દુર્નયનુ દઢ પણે ખંડન પણ કરવું. જેમ દુષ્ટભાગ છેદી નાખવામાં આવે તો વિષકટક પગને બગાડતો નથી એમ પ્રસ્તુતમા દુર્નયના અશનો છેદ કરવાથી પછી બયે નયો સુસ્થિત બનીને રહે છે ,એટલે કે પછી બન્ને નયોની બુત્પનતા રહે છે. એક નયનો અભિનિવેશ રહેતો નથી. 
શકા - પણ આમ અન્યનયના પ્રતિક્ષેપ પૂર્વક જો અજ્ઞાતનયની દેશના આપવામાં આવે તો એ પણ દુર્નય જ નહી બની જાય? કેમકે નયમાં ઇતરાશનો પ્રતિક્ષેપ હોતો નથી. “પ્રજુતવય્ત્લશમાહી તહ્તરાજાડપ્રસિક્ષેપી અ્યયનાર્યાવેશેષો નવ-' એવી જ નયની વ્યાખ્યા છે. 
ક્ષમાધાન - આમા ઇતરનયનો 

એગું જો જણાય તો 

જે પ્રતિક્ષેપ કરવામાં આવે છે તે, તે ઇતર નંયને દૂષિત ઠેરવવાના તાત્પર્યથી 



જેશના-દ્વાત્રિશિવ્ળ ર દદ 

ન સેવમિતરાશપ્તતિક્ષેપાહ્ટુર્નથાપસ્તિ*, તનય પ્રજુતનયહ્પળાતાત્પર્થેળ નક ક૪ પરેપાં 
તજવવનુત્રાટ્જત્વેન તત્ર તત્ર વ્યવસ્થિતત્વાત્ | સિ્ળાતમેતતયરરસ્ને[િ. ર૬]113૦।। 

ઝાતાતિ વાતું મીતાર્થો ય છવ ધર્મહેશનામ | 
વસ તિડપિ તસ્સેવ પ્રમાવાજ્ર્ય ઇઘલે । ।ર9 1। 

મીતાર્થાય ઝમગ્ઝસ્તુપરમાનન્યયાયિને । 
મુનથે મમવવ્થર્મહેશજાય નમો નમઃ | 1૨૨ ।। 

ખનાતી તિ | મીતાર્યાયોતિ વ્યત્ત્મે । 1૨9 । 1રૂર 11 

નહે, અર્થાત્ એના વિષયનો સર્વથા નિષેધ કરવાના તાત્પર્યથી નહિ, પણ [એ જ્ઞાતનયનો અભિનિવેશ છૂટી 

જાય અને] અજ્ઞાત નયનો વિષય મુખ્યરૂપે ગૃહીત થઇ શકે એ માટે હોય છે “દ્રવ્યમાત્રપ્રાદી નો દ્રવ્યાર્થિજ-' ઇત્યાદિ 

રૂપ તે તે નયના લક્ષણમા “માત્ર' શબ્દથી પર્યાય વગેરે રૂપ ઇતરાશનો પ્રતિક્ષેપ ભાસે છે પણ વસ્તુત. એ 
“માત્ર' શબ્દ પયચિનો સર્વથા નિષેધ કરવા માટે નથી, પણ “દ્રવ્ય' નો જ મુખ્યરૃપે સ્વીકાર કરવા માટે છે. 

એટલે આ મુખ્ય વિષયભૂત “દ્રવ્ય' સિવાયના અન્ય “પર્યાય' વગેરેનો એ તર્કની જેમ ગૌણ રૃપે નિશ્ચાયક બને 

છે (અથવા તર્ડ -- અન્વયવ્યભિચારની શકાનો વિઘટક અનુકૂલતર્ક અનુમિતિ પ્રત્યે તર્ક એ સીધો જનક નથી 
પણ વ્યાપ્તિગ્રાહકતયા ્ગૌણરૂપે ગ્રાહક છે. એમ પ્રસ્્તુતમા જાણવુ ) આવી વ્યવસ્થા દ્રવ્યાર્થિક, પર્યાયાર્થિક 
વગેરે દરેક નયોના લક્ષણમા રહેલ “માત્ર' શબ્દ માટે જાણવી આવી જ રીતે પ્રસ્્તુતમા પણ દુર્નય બનેલ 
જ્ઞાતનયનો જે પ્રતિક્ષેપ કરવાનો કહ્યો છે એના અગે જાણવું “'નય' આ રીતે ઇતરાંશપ્રતિક્ષેપ કરવાથી “દુર્નય' 
નથી બનતો એનો નિર્ણય ગ્રન્થકારે સ્વકીય “નયરહસ્ય' ગ્રન્થમાં કરી દેખાડ્યો છે (જુઓ શ્રી અધેરી ગુજરાતી 
જેનસઘ પ્રકાશિત નયરહસ્ય પુસ્તક પૃ ૩૬)।૩૦॥ 

[દેશના હ્વાત્રિશિકાનો ઉપસંહાર. કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

જે ગીતાર્થ મહાત્મા આ પ્રમાણે ધર્મદેશના આપવાનુ જાણે છે તેઓના જ પ્રભાવે કલિકાળમા પણ ધર્મની 
જાહોજલાલી છે. જગતના જીવોને પરમાનન્દ આપનારા, ભગવદ્ધર્મના દેશક આવા ગીતાર્થ મુનિ ભગવંતને 
નમસ્કાર હો .. નમસ્કાર હો. 1૩૧11૩૨ 

દેશનાબત્રીશી અંગે કંઇક વિચારણા- 
ધર્મની (ધર્મપ્રતિપાદક શાસ્ત્રની) કષ, છેદ અને તાપ એમ જે ૩ પરીક્ષાઓ કહેલી છે તેનો અને બાળ, 

મધ્યમ અને પડિત એ ૩ કક્ષાના જીવોનો પરસ્પર વિચાર કરીએ તો જણાય છે કે જે ધર્મ કષ પરીક્ષામા પાસ 

થતો હોય એને બાળજીવો સત્યધર્મ તરીકે સ્વીકારી લે છે તપ કરવો, ધ્યાન ધરવુ વગેરે વિધાનો અને કોઇની 

હિસા ન કરવી, જૂઠ ન બોલવું વગેરે નિષેધો સાંભળીને જ એમને એના ૫૨ અહોભાવ થઇ જાય છે પછી 
તેઓને એ ધર્મમા કહેલા અનુષ્ઠાનો આ વિધિ-નિષેધને અનુરૂપ છે કે નહી એ જોવાની જરૂર લાગતી નથી. 

મધ્યમજીવો વૃત્તને પ્રધાન ગણે છે. એટલે કે નાના મોટા અનુષ્ઠાનોને તપાસે છે તેથી જે ધર્મ “છેદ' પરીક્ષામાથી 

પાસ થતો હોય તેને તેઓ “ધર્મ' તરીકે સ્વીકારી લે છે એટલે હિસાનો નિષેધ કર્યા પછી હિસાગભિંત યજ્ઞ 

વગેરે અનુષ્ઠાનો જો એ ધર્મમાં થતા હોય તો એવા ધર્મને તેઓ “ધર્મ' તરીકે સ્વીકારતા નથી અહિસા વગેરેની 
જેમ જેમ વધુ ઝીણી ઝીણી કાળજીવાળા આચરણો જોવા-જાણવા મળે તેમ તેમ તેઓને એ ધર્મ પ્રત્યે વધુ 
આકર્ષણ થાય છે માટે તો તેઓની આગળ સમિતિ વગેરેની દેશના આપવાનુ વિધાન છે. આ જીવોની બુદ્ધિ 



અ  - 
કાતિગટાિમિના 

પડિત જીવોની બૃદ્ધિ જેટલી વિકાસ પામેલી ન હોઇ, સુદર આચાર માર્ગ જાવા મળી જાય તો પછી એના 
મૃળભૃતસિદ્ધાન્તો આ અહિંસા વગેરેને અનુરૂપ છે કે નહી? એ જોવાની તેઓને જરૂર લાગતી નથી. પંડિતજીવો 
શાસ્ત્રતત્તને જુએ છે. એટલે કે જેના શાસ્ત્રોનો સિદ્ધાન્ત એવો હોય કે જેના પ૨ અર્હિસા વગેરે સંગત ઠરે 
તેને તેઓ યોગ્ય માને છે એટલે કે તેઓ જે ધર્મ “તાપ' પરીક્ષામા ઉત્તીર્ણ થતો હોય તેને સત્ય ધર્મ તરીકે 
સ્વીકારે છે. તેઓ વૃત્તને પણ જુએ છે. તેમ છતાં વૃત્ત કરતાયે અનેક ગણું વધુ મહત્ત્વ મૃળભૃતસિદ્ધાંતને જ 
આપતા હોય છે. એટલે એક કઠોર આચાર પાલન કરનારા ગચ્છ બહાર થયેલ સાધુ છે અને એક શિધિલ્ 
બનેલ સવિગ્નપાક્ષિક છે તો એ બેમા પડિત જીવ સંવિગ્નપાક્ષિકને જ ઊંચા માનશે, ગચ્છબાદ્યને નહીં _ 
શાસ્ત્રમાં આવી કરેલી વાતમા પણ એન જરાય અસંગતિ-શકા-કે આશ્ચર્ય નહી લાગે, કિન્તુ આ એકદમ બરાબર 
જ છે એવું લાગશે 

બાળજીવો લિંગને જુએ છે અને એને અનૃરૃપ એના વિસ્મય પમાડે એવા સ્થૃલબાહ્ય આચારોને જૃએ છે, પણ સૃક્ષ્મતાથી આચરણને જોતા નથી આવી જે વાસ્તવિકતા છે તેના પરઘી એક સચન આ પજ સમજવ કે આવા જીવોને પરિકર્ષિત બુદ્ધિવાળા અને સ્વ (- વક્તા) પ્રત્યે વિશ્વાસવાળા કરીને બાળકક્ષામાંથી ઉપર 
લાવવાનો પ્રયાસ કરવાની ભૃમિકા જ્યા સુધી ઊભી ઘઇ ન હોય ત્યાં સુધી તેઓ આગળ પ્રચ્છન્ શિધિલાચારવાળાનું ખંડન ન કરવુ. ઉપર ઉપરની દૃષ્ટિએ તર્ક પૂર્ણ લાગે એવી કર્ણપ્રિયવાળ્રીથી લોકોને ધર્મ તરક આકર્પનારા હોય અને સ્વજીવનમા અક્ષન્તવ્ય શિઘાલાચારવાળા હોય તેવાઓના પદ્ય ,સ્વ-પરને નુકશાન કરનારા પછ દોષો ઉક્ત બાળજીવો આગળ પ્રકટ કરવા ન જોઇએ. એમ આચારપાલનમા સુક્મકાળજીનો આભાસ ઊભો કરનારા ગચ્છ બાહ્યજીવોના સ્વ-પરને નુક્શાન કરનારા દોષો પણ એવી વિશેષભૃમિકા ઊભી ડર્યા વગર મધ્યમ કક્ષાના જીવોને કહેવા ન જોઇએ. 

પદાર્થ-વાક્યાર્થ વગેરે સાથે આ બાળજીવો વગેરેની વિચારણા કરીએ તો એવું લાગે છે કે બાળજીવોને ન પદાર્થ બોધ થાય છે, કોઇપણ જીવને મન વગેરેથી પીડા ન કરવી એટલો યથાશ્રૃત અર્થ એ પકડી લે જ પણ પછી, જિનમદિર, લૌચ વગેરે પ્રવૃત્તિમાં આ યથાશ્રુત અર્થ બાધિત ઘાય છે વગેરે રૂપે એ યથાશ્રુત સ સ ર ન ભૂમિકા હોતી નથી, કારણકે મવૃત્તિ-વૃત્તને જોવાની 
કરવી જયા છી મા જીવ વૃત્તને-પ્રવૃત્તિને પ્રધાન ગણે છે. એટલે “કોઇને પીડા 

ડે તાદ રે પ્રવૃત્તિનો વિચાર કરતાં ,જો એ પૃથ્વીકાયાદિને જીવ તરીકે જાણતો હાય તો એને શંકા પડી શકે છે કે આમાં તો અન્યજીવોને પીડા કરવાનુ થાય છે. એટલે આ પ્રવૃત્તિ શી રીતે કરી શકાય? કન રિ 
પામી પ આય સધ્ધમજીવ વાક્યાર્થસુધી પહોંચી શકે છે. મહાવાક્યાર્થ અને એદમ્યપર્યાર્થને તો પડિત જ 

યોગશતકમા અપુન્બ-ધક્જીવને ત સાધજીવનના બાહ્ય આચારની દેશના આપવાનું કહ્યું છે. જ્યારે જી ભ લેકછીવને લાકિક ધર્મની, સમ્યગ્ટૃષ્ટિને શ્રાવકધર્મની, શ્રાવકને સર્વવિરતિની ને સાધુને 
એને સાધુના પા ન જન અંયુનર્બધકજીવ બાળ હોવો સમજાય છે. એટલે પ્રસ્તુત ગ્રન્થ પ્રમાણે 
જળાયછે,તો આ બેમાં તિપ આપવાનું જણાય છે ને યોગશતકના મતે લૌકિકધર્મની દેશના આપવાનું 
એમ જણાવ્યુ છે કે પટેલાં : નિ # વળી આવશ્યકની ૧૭૧૮ મી ગાથાની વૃત્તિમાં શ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે ૩ ઈ સ પહલાં સવવિરતિ બતાવવી ને પછી દેશવિરતિ બતાવવી. એમ બૃહત્કલ્ય પ્રથમ ઉદ્દેશામાં 

જ હ. જ”... -૮ 



વેશના-જ્વાત્રિશિવ દ્ર 

૧૧૩૯ મી ગાથામાં સર્વવિરતિ-દેશવિરતિ-સમ્યગ્દર્શન-મઘમાસનિવૃત્તિ .. ઉપદેશનો આ ક્રમ દશવ્યો છે તથા 
આ ક્રમ ન જાળવે તો પ્રાયશ્ચિત્ત પણ દર્શાવ્યુ છે, જ્યારે યોગશતકમાં, સમ્યગ્દૃષ્ટિજીવને, પહેલાં સાધુધર્મ ન 
દર્શાવતા શ્રાવકધર્મ શા માટે દર્શાવવો તે શ્લોક નબંર ૨૮ માં સકારણ જણાવ્યું છે. એટલે આનો પણ વિરોધ 
નથી? ી 

, સમાધાન - ઉપસ્થિત થયેલા શ્રોતાની ભૂમિકાને વક્તા બે રીતે તપાસે છે. ધર્મમાર્ગમાં જોડાવા અંગેની 

ભૂમિકા ને તત્તતતે સમજવા અગેની ભૂમિકા. આમાંની પ્રથમ ભૂમિકા મુખ્યતયા મોહનીયકર્મના ક્ષયોપશમના 
આધારે ઊભી થાય છે. ને એ ક્ષયોપશમને અનુસરીને એના અપુનર્બન્ધક, અવિરત સમ્યકૃત્વી, દેશવિરતિ અને 
સર્વવિરતિ એવા ચાર મુખ્યભેદ છે બીજી ભૂમિકા મુખ્યતયા જ્ઞાનાવરણના ક્ષયોપશમને સાપેક્ષ છે ને એના 
બાળ, મધ્યમ અને પડિત એવા ભેદ છે બીજા પ્રકારની ભૂમિકા ઊભી કરનાર આ જ્ઞાનાવરણીયનો ક્ષયોપશમ 

મોહનીયના ક્ષયોપશમને અનુસરીને જ હીન કે અધિક હોય છે એવો નિયમ નથી. એટલે,સર્વવિરતિની ભૂમિકા 
હોવા સાથે “બાળ' પણું હોવું પણ સંભવે છે. એમ અપુનર્બન્ધકની ભૂમિકા હોવા સાથે પંડિતપણુ હોવુ પણ 
અસંભવિત નથી. 

એટલે જ , આઠ વર્ષની ઉંમરે બુદ્ધિનો એટલો વિકાસ ન હોવા છતાં સર્વવિરતિની ભૂમિકા હોવી નિષિદ્ધ 
નથી એવા જીવને સર્વવિરતિના માર્ગે લાવવા પણ બહુ ઊચા સૂક્ષ્મ તત્તોની સમજણ ન આપતાં સ્થૂળથી 

સસારમાં કેટલાં પાપો છે ને સંયમ જીવનના આચારો કેટલા નિષ્પાપ છે વગેરેની સમજણ આપવી જ ઉચિત 
હોય છે. એમ વયસ્ક હોવા છતાં, ગામડામાં રહેવા વગેરેના કારણે એટલી સમજણ શક્તિ ન હોય, અને તેમ 
છતા સર્વવિરતિ યોગ્ય ભૂમિકા હોય તો સયમજીવનના આચારોનું સ્થૂળ દૃષ્ટિએ વર્ણન કરી, આકર્ષીને 
સંયમમાર્ગે ચઢાવી શકાય છે. એમ અપુનર્બન્ધક કે અવિરત સમ્યકૃત્વી યોગ્ય ભૂમિકા ધરાવનાર શ્રોતા પણ 
આમ ઘણુ ભણ્યો ગણ્યો હોવાના કારણે બુદ્ધિ વિકસિત હોય તો એને એની ભૂમિકા યોગ્ય વાતો પણ સૂક્ષ્મ 

રીતે કરવી પડે છે. જેમકે એ જ ભૂમિકાના બાળ જીવને જિનપૂજાનો મહિમા વગેરે દર્શાવી પૂજા કરતો કરી 

દેવાનો એને આમાં પુષ્પાદિના જીવોની હિસા હોવા છતાં એ દોષરૃપ નથી વગેરે સમજાવવાનુ હોતું નથી, 

કારણકે જો સમજાવવા જઇએ તો સ્વરૃૂપહિસા વગેરેને એ સમજી ન શકવાથી “આમા તો હિસા થાય' એમ 

કરીને પૂજા ન પણ કરે, ઉપરથી અવહેલના પણ કરે. માટે તો બાળજીવને બુધસંબંધી દેશના આપવી એ 

પરસ્થાનદેશના હોઇ પાપદેશના કહેવાયેલી છે કેટલીય બાબતો એવી હોય છે જે બુધને હેતુગ્રાહ્મ હોવા છતાં 

બાળજીવને આજ્ઞાગ્રાહ્યમ જ હોય છે. બાળજીવને પણ એ બાબતો હેતુ પુરસ્્સર સમજાવવા જઇએ તો એ સમજી 

ન શકવાથી મૂઝવણમાં પડે, કદાચ વક્તા પ્રત્યે અભાવ પણ પેદા થાય કે “મને સમજાવી શકવાની આવડત 
નથી ને નકામી માથાઝીક કરે છે' અથવા “વક્તા કહે છે એ બધું જ કાંઇ સાચું નથી' એવી અશ્રદ્ધા વગેરે 

પણ થાય ને તેથી એને માર્ગમાં જોડવાનુ પ્રયોજન સિદ્ધ થતું નથી. 

શ્રી-સિદ્ધસેન દિવાકરસૂરિ મહારાજે ગોવાળિયાઓની સમક્ષ એમની ભાષામાં વાદ ન કરતાં પંડિતોની 
ભાષામા વાદ કર્યો ને માટે હાર્યા. જ 

બીજી બાજુ ભલે અપુનર્બન્ધક હોય , પણ જ્ઞાનાવરણનો ક્ષયોપશમ તેજ હોય તો એને જિનપૂજાનું વિધાન 
દર્શાવવા પર સહજ આ શકા થવાની શક્યતા હોય છે કે “આમાં' તો હિસા રહેલી છે .. ઇત્યાદિ... એટલે 

એને સ્વરૂપહિસા વગેરે સમજણ આપી '“જિનાજ્ઞા ધર્મે સાર ' ના એદંપર્યાર્થ સુધી પહોચાડવો આવશ્યક બની 

રહે છે. અન્યથા , ત દિસ્યાત્લર્યમૂતાનિ કઠીને હિસામય યજ્ઞાદિનુ વિધાન કરનાર વૈદિક ગ્રન્થોમા પૂર્વાપરવિરોધ 



ક 

માસિગવ્જાસિદિ નેજો 

વગેરે દોષો છે તો જૈન ગ્રન્યોમા પણ એ દોષ લાગશે ઇત્યાદિ વિચાર એને જૈન ધર્મ પ્રત્યે આકર્પિત નહી થવા 

દે 

શ. પ્રસ્તુત ગ્રન્યમાં અને પોડશકમાં બાળ આદિને આપવાની દેશનાનુ જે સ્વરૂપ જઘાવ્યું છે એ દિગ્દર્શન છે. 
એને અનુસરવાનો અર્થ સમજવો જોઇએ સર્વવિરતિ પામવાને ઉચિત બાળજીવને સયમજીવનના બાદ્ય 
આચારોની, દેશવિરતિ પામવાને ઉચિત બાળ જીવને શ્રાવક જીવનના આચારોની, સમ્યક્ત્વ પામવાને ઉચિત 
બાળ જીવને સમ્યક્ત્વ ઉચિત વ્યવહારોની-આચારોની, અને માર્ગાનુસારી અવસ્થા પામવાને ઉચિત જીવને 
માર્ગાનુસારીના ૩૫ ગુણો-વ્યવહારોની દેશના આપવી ઉચિત છે. 

આ જ રીતે મધ્યમજીવ જો સર્વવિરતિને ઉચિત હોય તો એને સયમની વિશુદ્ધિ, આચારપાલન અગે ગ્રન્થોમાં 
દશવિલી સૂક્મકાળજીઓ વગેરેનુ વર્ણન કરવુ જોઇએ આ જ પ્રમાણે દેશ્રવિરતિ વગરેને ઉચિત મધ્યમજીવને શ્રાવકપણા વગેરેના આચાર પાલનની સૂકષ્મકાળજીઓનુ વર્ણન કરવું જોઇએ, 

એમ સર્વવિરતિ વગેરેને ઉચિત પડિતજીવને સયમજીવન વગેરે તે તેના આચારોનું સૂક્મ નિરૂપણ ને એમા 
મૂળભૂત સિદ્ધાન્તો કેવી રીતે વણાયેલા હોય છે તે વર્ણવવુ જોઇએ, તેમજ તે તે દરેક આચારોમાં “આજ્ઞા ધર્મે સાર ' એ ધર્મગુદ્ય સમજાવવુ જોઇએ 

જ્યારે વ્રત-નિયમમાં જોડવાનો પ્રસતાવ ન હોય ને માત્ર જાણકારી વગેરે આપવાનો પ્રસતાવ હોય (જાણકારી આપવાનુ પ્રયોજન એ દ્રારા એના દિલમા ધર્મમાર્ગનુ આકર્ષણ પેદા કરવુ, સ્થિર કરવું, વધારવુ ને પરિણામે એને પણ ધર્મમાર્ગમાં જોડવો . આગળ વધારવો એ ઢોય છે ) તો અપુનર્બન્ધક પ્રાયોગ્ય જીવને પણ, એની બાળ વગેરે ભૂમિકાને અનુસરીને સર્વવિરતિના બાહ્ય આચારો વગેરેનું પણ વર્ણન કરી શકાય છે. એનાથી એને આદર બહુમાન પ્રગટે છે ભવિષ્ય માટે એક લક્ષ્ય બધાય છે પણ જ્યારે વ્રત-નિયમ આપવાની ગણતરીથી પ્રેરણા થઇ રહી હોય ત્યારે સર્વવિરતિને ઉચિત જીવને એની જ પ્રેરણા કરવી જોઇએ નીચી કક્ષાની પ્રેરણા એને એનુ જ આકર્ષણ કરી એમા જ જોડશે જે નુક્શાનકર્તા પુરવાર થાય જેને થોડી વધુ પ્રેરણા કરવાથી સર્વથા રાત્રીભોજન છોડી શકે એમ હોય તેને, એમ કહેવામા આવે કે, 'તુ રાત્રીભોજન કરે છે? તો પણ રાત્રે જમ્યા પછી કાઇ ન લેવુ એટલો નિયમ લે ' તો એ પ્રકારે નિયમ લઇ એ રાત્રીભોજન જે ચાલુ રાખશે એનો દોષ લાગે એ સ્પષ્ટ છે 
હારિભદ્રી આવશ્યકમા તેમજ બૃહત્કલ્પભાખમાં સર્વવિરતિને ઉચિત ભાસેલા આવા જીવોની અપેક્ષાએ વાત છે. યોગશતકમાં પણ આવા જીવો માટે આ જ વાત છે, માટે કોઇ વિરોધ નથી. કોઇપણ આવે તેને પહેલા સર્વવિરતિ બતાવવાનું જે કહ્યુ છે તેમા પણ ગહિત રીતે આ તો સમજી લેવું જ જોઇએ કે “આને સર્વવિરતિની વાત કરવાથી એ ડરી જશે, ભાગી જશે, પછી કશુ સાંભળવા પણ ઊભો નરહે .' આવો કોઇ નિર્ણય વક્તાને શ્રોતા માટે થયો ન જ હોવો જોઇએ, જો એવો નિર્ણય (સબળ સભાવના) કોઇપણ રીતે થઇ ગયો હોય તો એને સર્વવિરતિનો ઉપદેશ ન જ અપાય હજાર રૂપિયાનો માલ દેખાડવાથી આમા આપણુ કામ નહી' એમ સમજીને ભાગી જ જાય- ૧૦૦ ર્. નો પછી બતાડવાનો માલ જોવા પણ ઊભો ન રહે' આવુ દુકાનદારને પ્રતીત થઇ ગયુ હોય તો એ શી રીતે પહેલાં ૧૦૦૦ ર્. નો માલ જ દેખાડે? એટલે ઉક્ત નિર્ણયાભાવવાળા શ્રોતાને સૌ પ્રથમ સર્વવિરતિની દેશના આપવાની વાત સમજવી જોઇએ. ' બાકી તો વક્તાને દેશ-કાળ-પુરુષ આદિનો જેવો નિર્ણય થાયે એ પ્રમાણે દેશના અગે ઉપરથી નીચે જવાની 

- કે નીચેથી ઉપર જવાની બત્ને પ્રકારની પદ્ધિ તિ ઉચિત લાગે છે, એમાં એકાન્ત ન જાણવો. 



હેશના-જ્વાત્રિશિવમે દળ 

જેમ છેદસૂત્રોમાં સમાન ગુના માટે શૈક્ષક , ગીતાર્થ, સ્થવિર , ઉપાધ્યય, આચાર્યને ઉત્તરોત્તર વધુ પ્રાયશ્ચિત્ત 
આપવાની પદ્ધતિ બતાવ્યા બાદ તરત જ ઘણે સ્થળે, (મતાંતર તરીકે નહી, પણ જુદી પદ્ધતિ તરીકે) ઉત્તરોત્તર 
ઓછુ પ્રાયશ્ચિત્ત આપવાની પદ્ધતિ પણ બતાવી છે એમાં પુરુષ-દેશ-કાળને નજરમાં લેવાની અપેક્ષા છે. એમ 
દેશના અગે જાણવુ. 

ધારો કે શ્રોતા સંપૂર્ણતયા રાત્રીભોજન ત્યાગ કરી શકે એવી પરિસ્થિતિમાં નથી એવી વક્તાને જાણકારી 
મળી ગઇ છે તેમ છતાં ,વક્તાને એવી પણ પ્રતીતિ થઇ છે કે શ્રોતા દાક્ષિણ્યતા ગુણવાળો છે. ને તેથી “માહારાજ 
સાહેબ ઘણું ઘણુ કહે છે તો કેટલી ના પાડવી? બધી વાતનો ઇનકાર કરવો યોગ્ય ન કહેવાય, કાંઇ નહી, 
થોડો પુરુષાર્થ ફોરવીને-કષ્ટ વેઠીને પણ આટલું તો કરીશ જ' આવા અભિપ્રાયથી પણ આંશિક ત્યાગ કરવા 
કટિબદ્ધ બનશે, એ રીતે ત્યાગ અપનાવશે, બરાબર પાલશે ને એ પાલનના પ્રભાવે આગળ વધશે. આવી 
સભાવના ભાસી હોય તો સર્વથા ત્યાગની વાતથી પ્રારંભ કરે, ને ક્રમશ” નીચે ઉતરે. 

પણ, આવી જ પરિસ્થિતિવાળા શ્રોતા માટે જો આવી પ્રતીતિ થઇ હોય કે, “મહારાજ સાહેબ તો બધી 
અશક્ય વાત કરે છે... મોટી મોટી વાત કરે છે - આપણુ કામ નહીં... આપણે કશુ કરી શકવાના તો છીએ 
નહી, નાહક મહારાજ સાહેબને ઉપદેશ આપવાનું કષ્ટ આપવું, એમનો સમય બગાડવો એના કરતાં ઊભા 
જ થઇ જાવ...' વગેરે. તો નીચેથી જ શરુઆત કરે ને જેમ જેમ નીચે નીચેના સરળ નિયમો અપનાવવાનો 
અભિપ્રાય ઘડાતો જાય તેમ તેમ ઉપર ખેચતા જાય. (ઉછામણીની જેમ.) 

અથવા નવા જીવ આગળ એના પરિણામ જાણવા માટે, સૌ પ્રથમ એની આગળ સર્વવિરતિના આચાર 
વગેરેનુ વર્ણન કરે. (એને સર્વવિરતિ સ્વીકારવાની પ્રેરણા કરવા રૂપે નહી, પણ માત્ર સાધુ જીવન આવું હોય 
છે એવો ખ્યાલ આપવા માટે.) આ સાંભળવા પર એના દિલમા કેવા પરિણામો જાગે છે એ તપાસે. એમાં 
જો એની વાતો વગેરે પરથી એમ લાગે કે વિષયસુખપિપાસા વગેરેના કારણે હજુ સર્વવિરતિના સ્વીકાર માટે 
સમર્થ નથી. તો પછી શ્રાવક ધર્મનું વર્ણન કરે. ને એના પરિણામો તપાસે. એમ ક્રમશઃ સમ્યગ્દર્શન અને 
માર્ગાનુસારીના આચારોનુ વર્ણન કરે પણ વ્રત સ્વીકાર માટેની પ્રેરણા, સર્વવિરતિ માટે અસમર્થ ભાસેલા 
જીવને કરે નહી, તો દોષ નથી. હારિભદ્રી આવશ્યકમાં પણ, પહેલા શ્રાવકધર્મ કહેવામા આવે અને સર્વવિરતિ 
માટેનું સત્ત ધરાવનાર પણ પ્રથમ શ્રાવક ધર્મ સાભળી એ જ સ્વીકારે તો દોષ કહ્યો છે. એવુ સત્ત્વ ન ધરાવનાર 
શ્રાવકધર્મ સ્વીકારે એમાં દોષ કહ્યો નથી. 

ધર્મબિન્દુમા પણ સ્તાહિળોઃ પ્રયોમેડન્તરાવ”, ગનુમિતિશ્વેત્તરત્ર એમ કહીને સમર્થ અગે જ દોષ દર્શાવ્યો છે, 
અસમર્થ અંગે નહી. 

આમ દેશનાપદ્ધતિ અંગે યથાયોગ્ય વિચારવું. 

શ્રુત, ચિન્તા અને ભાવના આ ત્રણે જ્ઞાનને જળ, દૂધ અને અમૃતની ઉપમા 

શ્રીલલિતવિસ્તરા ગ્રન્થમા આપવામા આવી છે જેમ જળ કરતા દૂધ અને દૂધ કરતા અમૃત 
વધારે દાહશામક અને મિઠાશવાળું હોય છે એમ શ્રુતજ્ઞાન કરતા ચિન્તાજ્ઞાન અને 
ચિન્તાજ્ઞાન કરતા ભાવનાજ્ઞાન વધારે વિષયતૃપ્ણાશામક હોય છે. (અથવા જળથી શુષ્કતા 

મટી ભિનાશ આવે, દૂધથી રુંક્ષતા જ ઇ સ્નિગ્ધતા આવે અને અમૃતથી મૃચ્છા-જડતા જઇ 
ચૈતન્ય સ્ફૃરાયમાન થાય એમ શ્રુતજ્ઞાનથી વિષયતાપની શુષ્કતા મટી ઉપશમની ભિનાશ 

આવે, ચિન્તાજ્ઞાનથી વિષયચિતાની રુક્ષતા મટી તત્ત્વચિતનની સ્નિગ્ધતા આવે અને 

ભાવનાજ્ઞાનથી વિષયરસની જડતા મટી તત્ત્વાભિનિવેશનુ ચૈતન્ય આવે.) 



ર કાસ્િશ્ટ્ાત્રિશિજા 

| | સથ માગદ્ાત્િશિવ્મ | |૨ || 
હેશનયા માર્યો વ્વવહ્થાપ્ય દત્ત તત્સ્યલ્પમિદોત્તે - 

મર્મ પ્રવર્તજ માન શવ મમવતોથિતઃ | 
સંવિશ્નાશટમીતાર્યાવરળં ત્તેતિ સ દ્વિધા । 19 |। 

માર્મ દૂતિ । પ્રવર્ત - લ્યનજેસ્છાઝનજસાનતસનનછાર પ્રવાસન માન - પ્રમાળમ્ | સ સ ભમવા 
ક સર્વજ્ઞેનોહિતતો વિધિહ્ળઃ - શલ? | તાવિના? - સંવેમવન્તોડશટાઃ - ડપ્રાત્તા મીતાર્થાઃ - સ્યમ્યલ્તતૂત્રા- 
ઘાલ્તેવામાયરનં પેસિ હિધા,ચિધેરિવ શિષ્ટાવારસ્યાપિ પ્રવર્તજનત્વાતૂ । તરિવમાઇ ધર્મરત્નધ્રવરળજૃત્- મો 
બામમળીર્ડ્ દવા સંવિમગવદુગળાદન્નં સતિ | 19 | | 

જિતોવાનાયરે ઇત્ત પ્રયમસ્યાખનાવર? | 
ગોતસ્યાષિ પ્રધાનત્વં સાંપ્રત શ્રૂવતે યત: । 1૨ । | . 

દ્વિતીવોતિ । દ્રિતીય - શિપ્નવરળસ્યાનાવરે - પ્રવર્તવત્વેનાનમ્યુપમને ઇંત પ્રથમસ્માવે - મમવ- 
કચનણ્યાપ્યનાવર- ઇવ, યતો ગૌતહ્યાષિ સાંપ્રત પ્રધાનત્વં વ્વવદારપ્રતિપાવજશાત્તપ્રસિર્છ શ્રૂયતે | તથા ઘ 

કયા જીવને કેવી દેશના આપવી એ ગઇ બત્રીશીમાં જણાવ્યું. એ દેશનાથી મોક્ષમાર્ગની વ્યવસ્થા કરવાની 
હોય છે. એટલે હવે આ ત્રીજી બત્રીશીમા તે માર્ગનું સ્વરૂપ કહેવાય છે - 

(૧) સ્વજનક જે ઇચ્છા તેનુ જનક જે જ્ઞાન તેને ઉત્પન્ન કરવા દ્વારા જે પ્રવૃત્તિ જનક બનતું હોય તેવું 
પ્રમાણ એ માર્ગ છે આમા સ્વ એટલે પ્રવૃત્તિ. એટલે કે માર્ગ તરીકે અભિપ્રેત પ્રમાણ, જ્ઞાનને ઉત્પજ્ કરે 
છે. એ જ્ઞાન તેવી ઇચ્છા પેદા કરે છે. અને એ ઇચા પ્રવૃત્તિ કરાવે છે. આમ તથાવિધ જ્ઞાનજનન દ્વારા પ્રવર્તક 
બનતુ પ્રમાણ એ માર્ગ છે. આ માર્ગ બે પ્રકારે છે. (૧) સર્વજ્ઞ ભગવંતે કહેલ વિધ્યર્થપ્રયોગ યુક્ત શબ્દ અને 
(૨) સંવિગ્ન અશઠ ગીતાર્થોનું આચરણ. આમા અશઠ એટલે પોતે આચરેલ આચરણના "નિર્ણયમાં અભ્રાન્ત 
અને ગીતાર્થ એટલે સૂત્ર અને અર્થના સુંદર અભ્યાસવાળા (એટલે કે એ અભ્યાસના કારણે સૂત્રાર્થની 
ઉપસ્થિતિવાળા તેમજ પૂર્વાપરવિરોધ ન રહે એ રીતે તાત્પર્યને પામેલા.) વિધ્યર્થપ્રયોગ જેમ પ્રવર્તક છે તેમે 
યથોક્ત શિષ્ટાચાર પણ પ્રવર્તક છે જ , માટે એ પણ 'માર્ગ' રૂપ છે. આ વાત ધર્મરત્નપ્રકરણકાર શ્રી 

--શાંતિસૂરિમહારાજે આ રીતે કહી છે - “માર્ગ આગમનીત્તિરૂપ છે અથવા સવિગ્નબહુજનથી આચરાયેલ આચાર 
રૂપ છે.'1૧॥ [શંકા - ઉપદેશપદમાં પદાર્થ, વાક્યાર્થ વગેરેની પ્રરૂપણામાં એદપર્યાર્થ તરીકે “સર્વજ્ઞવચન રૂપ 
આજ્ઞા ધર્મમાં સાર છે'એવુ ફલિત કરી દેખાડ્યું છે. તેથી સર્વજ્ઞવચનનો આદર કરવો એ બરાબર છે, પણ 
સંવિગ્નગીતાર્થના આચરણને માર્ગ માની એનો આદર કરવો શી રીતે યોગ્ય કહેવાય? આવી શંકાનું સમાધાન 
આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[શિષ્ટાચાર પણ આદરણીય] 
શિષ્ટાચાર રૂપ દ્વિતીય માર્ગનો પ્રવર્તક તરીકે ન માનવા રૂપ અનાદર કરવામાં ભગવદ્રચન રૂપ ત્રથમમાર્ગનો પણ અનાદર જ થાય છે રક રણકે “શિષ્ટાચાર રૂપ જીત વર્તમાનમાં પ્રધાન છે' એવુ કથન વ્યવહાર 
9: સપાપુતારિની ગા સા મજ્મખુત્તારિનો ગિરના ।। દત્યતરાર્સ- 1 1૮૦ 



માર્મ-ક્વાત્િશિવ્ણે દદછ 

ગીતપ્રાથાન્યાનાવરે તત્પાતિપાવજશાહ્તરાનાવરાહવ્યસમેવ નાહ્તિજત્વમિતિ ભાવઃ | 1ર 1 | 

અનુમાવ સતાયુત્તાવારેશામમમૂતતામ | 
પથિ પ્રવર્તવાનાનાં શંવવા નાચ્યપરંપરા | રૂ | । 

અનુમાવેતિ | ૩સ્કાવારેળ - વિમ્નાશટમીતાર્થાવારેળ નામમમૂળતામનુમાય સતાં - માર્માનુતારિળાં પથિ 
-: મદાનનાનુવાતમાર્મ પ્રવર્તમાનાનામન્યપરપરા ત શંવયા - ન, શંજ્નીયા | દ્ત્થ સાત્રીયમવોસિતેષ્ટોપાવ- 

પ્રતિપાદક શાસ્ત્રમાં સંભળાય છે એટલે જીતવ્યવહારને-શિષ્ટાચારને પપ્રવર્તક તરીકે સ્વીકારી પ્રધાનપણે 
અનુસરવામાં ન આવે તો એના પ્રાધાન્યને જણાવનાર શાસ્ત્રનો અનાદર થાય એ સ્પષ્ટ છે. અને જિનવચનમય 

શાસ્ત્રનો અનાદર કરવાથી તો નાસ્તિકતા જ આવી જાય એ ચોખ્ખુ ચણાક છે. [આમ શિષ્ટાચારનો આદર 
કરવામાં પણ જિનાજ્ઞા રહેલી જ છે, માટે એના અનાદરની શંકાયોગ્ય નથી.]1૨॥ [શંકા - આગમવચનમાં 

જે વિધ્યર્થપ્રત્યય વપરાયો હોય છે તેનાથી ઇષ્ટના ઉપાય રૂપે જાણી પ્રવર્તવું એ શિષ્ટો માટે યોગ્ય છે. 
“વર્તમાનમાં જીતવ્યવહાર પ્રધાન છે' એવા આગમવચનમા તે તે આચારોને ઇષ્ટના ઉપાય તરીકે જણાવનાર 
વિધ્યર્થપ્રત્યય તો કોઇ છે નહીં. જેને ઇષ્ટોપાય રૂપે જાણી ન હોય એવી તો કોઇ પ્રવૃત્તિ શિષ્ટો કરતા નથી. 
માટે આવા આચરણને અનુસરવુ એ તો એક પ્રકારની અંધપરંપરા જ બની રહેશે ને! આવી શંકાનું સમાધાન 
આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે--] 

સંવિગ્ન અશઠ ગીતાર્થોના આચરણથી 'તેઓએ આચરેલ આ વસિ આગમમૂલક છે' એવું અનુમાન 
કરીને, મહાજને આચરેલા માર્ગમાં પ્રવૃત્તિ કરતાં માર્ગાનુસારી સજ્જનો માટે “આ અધ પરંપરા છે' એવી શંકા 
ન કરવી. [આશય એ છે કે તે તે આચરણ વિશેના વચનો ઉપલબ્ધ આગમમા ન મળતાં હોય તો પણ, 
માર્ગાનુસારી સજ્જનો “આ બધા આચરે છે, માટે આપણે પણ આચરીએ' એટલું માત્ર વિચારીને ગાડરિયા 
પ્રવાહ રૂપે એ આચરણોને નથી આચરતાં, કિન્તુ “સંવિગ્ન અશઠ ગીતાર્થ મહાપુરુષો આને આચરે છે એટલે 
અવશ્ય એ આગમમાં કહ્યુ હોવું જોઇએ' એ પ્રમાણે અનુમાન કરી આગમોક્ત આચરણ રૂપે જ એને આચરે 
છે. માટે તેઓની એ પ્રવૃત્તિ ગાડરિયા પ્રવાહ રૂપ હોતી નથી.] 

[શિષ્ટાચારમાં પ્રવર્તકતા] 

-. આમ અહી જે કહ્યુ કે “ઉક્ત આચરણ પરથી અનુમાન કરીને માર્ગાનુસારી સજ્જનો પ્રવૃત્તિ કરે છે' તેના 
પરથી માનવુ પડે છે કે તેઓએ કરેલુ એ અનુમાન “(વિધિ) આગમ બોધિત ઇષ્ટોપાયતાડત્વનું જ હોવું જોઇએ , 
માત્ર આગમમૂલકત્વનુ નહી. એટલે કે “આ આચરણ આગમમૂલક છે, કારણકે સવિગ્ન અશઠ ગીતાર્થો એને 
આચરે છે, જેમકે મહાવ્રતપાલન' એટલુ જ અનુમાન કરીને તેઓ એ પ્રવૃત્તિ કરે છે એવું નથી, કિન્તુ “આ 
આચરણમાં (આગમગત વિધિપ્રત્યયથી) આગમથી જણાયેલી ઇષ્ટસાધનતા રહેલી છે, કેમકે સંવિગ્ન અશઠ 

ગીતાર્થો એને આચરે છે, જેમકે મહાવ્રતપાલન' આવું અનુમાન કરીને જ સજ્જનો તેની પ્રવૃત્તિ કરે છે... આવું 
અનુમાન કેમ માનવું પડે છે? એ સમજવા વિચારણા- 

પ્રવૃત્તિ માટે છષ્ટસાધનત્વનું જ્ઞાન આવશ્યક છે, માત્ર આગમમૂલડત્વનું જ્ઞાન એના માટે પરિપૂર્ણ નથી. 

(જિનપૃજામા આગમમૂલકત્વનું જ્ઞાન હોવા છતા ઇષ્ટસાધનત્વનું જ્ઞાન ન હોવાથી સાધુઓ પ્રવર્તતા નથી.) 

* સવેગી ઉપાશ્રયની હ. લ. પ્રતમાં “ચાત્ર વિધિવોધિતે ' ઈત્યાદિ પાઠ છે. તેમાં આગમગતવિધિબોધિત... ઇત્યાદિ અર્થ 
જાણવો. 
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તાજત્વમેવાનુયેથ, ગામમત્રઇળ પાન્યપરપરાશજાવ્યુહાતાવ, ઇત્તિ તામજત્યનોત્તર વિઘ્યર્થવોઘજન્યનાટાર- 
વ્વવઘાનૈન પ્રવર્તજ્તાયા શજબનાધારળ્યકાતિ., ગપ્રત્યકેળામયત પ્રજુતાર્થન્ત વૉધયિતુમળવયત્વાત્, 

એટલે પ્રસ્તુતમા આગમમૂલકત્વનુ અનુમાન કર્યા પછી પણ ઇષ્ટ સાધનતાનું જ્ઞાન (“આ મારા ઇષ્ટનું સાધન 

છે' એવુ જ્ઞાન) કરવાનુ તો ઊભુ જ રહે છે. આ જ્ઞાન કયુ કરવુ? કેવી રીતે કરવુ? ર 
આગમવચનથી એ ઇષ્ટસાધનતાનુ જ્ઞાન થવું માની શકાતુ નથી. કારણકે જીતવ્યવહાર તરીકે અભિપ્રૈત 

પ્રસ્તુત આચરણોને જણાવનાર કોઇ આગમવચન ઉપલબ્ધ આગમોમા સાભળવા મળતું નથી . એટલે અપ્રત્યક્ષ 
આગમથી 'વિવક્ષિત આચરણ ઇષ્ટ સાધન છે' એવો એ પ્રસ્તુત અર્થનો બોધ થવો શક્ય નથી. 

પ્રશ્ન -- ગીતાર્થના આચરણ પરથી આગમમૃલકત્વનુ જે અનુમાન કરવામા આવે છે તેમા આગમ એ પણ 
એક પ્રકારનુ વચન જ છે એટલે ગીતાર્થના આચારણ પરથી એવા આગમવચનમૃલકત્વનું અનુમાન કરવુ 
કે જે ઇષ્ટસાધનત્વને જણાવનાર વિધિપ્રત્યયથી ઘટિત જ હોય એટલે અપ્રત્યક્ષ હોવા છતા અનુમેય એવા 
તે આગમવચનથી તે ઇષ્ટ સાધનત્વનુ જ્ઞાન થઇ શકે છે 

ઉત્તર - આ વાત પણ અયોગ્ય છે. કારણકે ગીતાર્થ આચરણ પરથી અનુમિત થતા આગમવચનની 
વર્ણાનુપૂર્વી કોઇ નિશ્ચિત થઇ શકતી નથી એટલે ડે આગમવચનમા કયા શબ્દો કયા ક્રમે વપરાયા હશે તે 
નક્કી કરી શકાતુ નથી દા ત કલ્પ(કપડા) નુ પ્રાવરણ એક ગીતાર્થ આચરણ રૂપ છે એને જણાવનાર 
આગમવચન કલ્પાના પ્રાવરણ કુર્યાત્' આવું હશે કે “કલ્પાન્ પ્રાવૃણુયાત્' આવુ હશે કૈ અન્ય કોઇ? ઇત્યાદિ 
નક્કી કરી શકાતુ નથી જે વચનના ઘટકીભૂત શબ્દોનો નિર્ણય ન થઇ શકતો હોય તે વચન પણ અનિણીત 
જ રહે છે. અને અનિર્ણીત વચન તો અર્થબોધક પણ શી રીતે બને? માટે જ તો સિદ્ધાન્તમુક્તાવલિની દિનકરી 
ટીકામા કહ્યુ છે કે જભ્યતે - અનુધીયતે | અનેન ય મપતક્ય સમાલ્િસેસુત્વેડગુમાનમેવ પ્રમાળ, ન સુ શિપ્ટાયારાનુમિતા શ્રતિ-, ટ્વાનીમાનુષૂવીવેશેષનિર્ભયામાવેન તનયા અવોઘજત્વાદ્ !' 

અર્થઃ- કલ્પાય છે -- અનુમાન કરાય છે આમ “અનુમાન કરાય છે' એવુ કહીને એ સુચિત કર્યું છે કે 'મગલ સમાપ્તિનુ કારણ છે' એ બાબતમા અનુમાન જ પ્રમાણ છે, નહી કે શિષ્ટાચાર પરથી શ્રૃતિનુ અનુમાન કરી એ શ્રુતિરૂપ આગમ પ્રમાણ તે પણ એટલા માટે કે હમણા એ શ્રુતિના અનુમાન પરથી પણ શ્રુતિની વર્ણાનિપૂર્વીવિશેષનો નિર્ણય કરી શકાતો ન હોવાથી એવી અનિર્ણીત શ્રુતિ અબોધક છે ' માટે અપ્રત્યક્ષ 
આગમથી ઇષ્ટ સાધનત્વરૂપ પ્રસ્તુત અર્થનો બોધ થઇ શકતો નથી એ નક્કી થયુ દ્વાદશાગી રૂપ આગમસમુદ્રમાં ચોક્કસ શબ્દોથી બનેલ હોવા રૂપે વ્યવસ્થિત એવુ જે આગમવચન પ્રસ્તુત અર્થનો બોધ કરાવી શકે એવુ રહ્યુ હશે તે તો હાલ ઉપસ્થિત નથી તેથી એ પણ બોધક નથી આમ તે તે આચરણના ઇષ્ટસાધનત્વને જણાવનાર 
તે તે વિશેષ આગમવચન પ્રત્યક્ષ કે અનુમાનથી જાણી શકાતુ નથી તેથી બધા આચરણો અંગે સામાન્યથી 
જ અનુમાન કરી શકાય છે. કહ્યુ છે કે 'આચરણા પણ આજ્ઞા - આગમ જ છે.' [આ ઉપચરિત વચન જાણવુ 
વાસ્તવિક અર્થ એનો પણ પ્રસ્્તુતમા આવો જાણવો કે આચરણામા પણ આજ્ઞા રહેલી જ હોય છે.]આ જ કારણે આગમબોધિતેષ્ટોપાયકત્વના અભિપ્રેત અનુમાનમા પણ એ સામાન્યથી જ અનુમાન જાણવુ ] 

આમ ગીતાર્થઆચરણ પરથી 'એ આગમમૂલક છે' એટલુ જ જો અનુમાન કરવામા આવે ને “આ આચરણ આગમવચનથી જણાયેલી ઇષ્ટસાધનતાવાળુ છે, કેમકે અશઠગીતાર્થોથી આચરાયેલુ છે, જેમકે મહાવ્રતપાલન” આવતુ અનુમાન અશક્ય રહે તો ઇષ્ટસાધનતાનુ જ્ઞાન આગમથી થયેલુ હોવુ માની શકાતુ નથી. એટલે એ જ્ઞાન 
માટે “વિવક્ષિત આચરણ ઇષ્ટસાધન છે, કેમકે આગમમૂલક છે' ઇત્યાદિ રૂપ અનુમાન જ કરવુ પડે છે. એ 

*/# ક»ર્ક્ક્ન કજ “ઝે ૧ ? 
ક્ ન 
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અનુમાન કર્યા પછી જ સજ્જનો એ પ્રવૃત્તિ કરે એટલે કે આગમમૂલડત્વના અનુમાન પછી પ્રવૃત્તિ માટે વિધિ 
પ્રત્યયના અર્થરૂપ જે ઇષ્ટસાધનતા તેના બોધ માટે કરવામા આવતી કલ્પના (અનુમાન) રૃપ દ્વારનુ વ્યવવધાન 

થયું. [વિધ્યર્થબોધકલ્પના...ઇત્યાદિ જે પદ છે તેનો સમાસ વિધ્યર્થબોધાય ડલ્પના એવો કરવો. અથવા 
કલ્પનાનો અર્થ અનુમિતિ કરીએ તો વિધ્યર્થબોધરૃપા કલ્પના વિધ્યર્થબોધકલ્પના એવો સમાસ કરવો. અથવા 
તો ત્યાં પ્રતમાં કદાચ લહિયાથી અશુદ્ધિ થઇ ગઇ હોય અને શુદ્ધપાઠ વિધ્યર્થબોધકકલ્પના ..ઇત્યાદિ હોય. એવો 
પાઠ જો હોય તો અર્થ આવો થાય કે વિધ્યર્થ જે ઇષ્ટસાધનતા તેની બોધક જે કલ્પના (અનુમાન)...] આવું 
વ્યવધાનભૂત જે અનુમાન કરવું પડે છે એમાં આપત્તિ એ આવે કે “પ્રવર્તકતા શબ્દસાધારણ હોય છે' એટલે 
કે 'જે કોઇ પ્રવર્તક હોય તે શબ્દ હોય' એવી જે માન્યતા છે તેની ક્ષતિ થઇ જાય. કારણકે વિધિ પ્રત્યયને જે 
પ્રવર્તક માનવામાં આવે છે તે પણ ઇષ્ટસાધનતાબોધકત્વરૂપે (જુઓ ધર્મપરીક્ષા ગાથા ૫૫ ની વૃત્તિ). એટલે 
જણાય છે કે જેમાં ઇષ્ટસાધનતાબોધકત્વ હોય તે પ્રવર્તક બને. પ્રસતુતમાં આ ઇષ્ટસાધનતાબોધડત્વ “વિવક્ષિત 
આચરણ ઇષ્ટસાધન છે, કેમકે આગમમૂલક છે' એવા અનુમાનમાં આવ્યું. તેથી અનુમાન પ્રવર્તક બનવાથી 

ઉક્તમાન્યતાની ક્ષતિ થાય. 

એટલે પહેલા કહ્યું તેમ માનવું પડે છે કે ગીતાર્થના આચરણ પરથી માત્ર આગમમૂલકત્વનુ અનુમાન નથી 
કરાતુ, કિન્તુ આગમબોધિતેષ્ટોપાયતાકત્વનુ અનુમાન કરાય છે આમાં ઇષ્ટોપાયત્વ આગમથી જણાયેલુ 

કલ્પવાનુ હોવાથી “પ્રવર્તકતા શબ્દસાધારણ હોય છે' એવી માન્યતા બાધિત થતી નથી [આમાં એ આગમવચન 
કેવા શબ્દોવાળુ હોય એ જાણવાની આવશ્યકતા રહેતી નથી અને સામાન્યથી આ અનુમાન થાય છે એ જાણવું.] 

પ્રશ્ન - પ્રવૃત્તિ માટે તો માત્ર ઇષ્ટસાધનતાનુ જ્ઞાન આવશ્યક છે. એટલે પ્રસ્્તુતમાં પણ માત્ર 
ઇષ્ટોપાયતાકત્વનું અનુમાન માનો ને! આગમબોધિતેષ્ટોપાયતાકત્વનુ અનુમાન માનવાની શી જરૂર છે? 

અર્થાત્ એમા “આગમ' ને ઘુસાડવાની શી જરૂ૨ છે? 
ઉત્તર - સામાન્યજનની પ્રવૃત્તિ જોઇને ચાલતી અધ પરપરામાં પણ એ અધપરપરા ચલાવનારાઓ 

“ફલાણો આ પ્રવૃત્તિ કરે છે તો આપણે પણ કરીએ, આપણને પણ એનાથી કઇક ઇષ્ટલાભ થશે' ઇત્યાદિ રૂપે 

એમા ઇપ્ટોપાયત્વનુ અનુમાન કરીને જ એ પ્રવૃત્તિ કરે છે, અને તેમ છતા એ અધપરંપરારૂપ બને છે. એટલે 
પ્રસ્તુતમા સજ્જનોની વિવક્ષિત પ્રવૃત્તિ માટે પણ, જો એ માત્ર ઇષ્ટોપાયત્વના અનુમાનથી થયેલી હોય, તો 

અધપરપરાની શકા ઊભી થઇ શકે છે. એટલે એ શકાને દૂર કરવા માટે પ્રસ્તુતમા “આગમ' નુ ગ્રહણ ડર્યું 
રી 
છે 

[આગમબોધિતેષ્ટોપાયતાકત્વ' નું ક્લિષ્ટ અનુમાન અનુભવાતું નથી. એટલે ગ્રન્થકાર સ્વઅભિપ્રાય 

દેખાડવા વસ્તુતઃ વગેરે કહે છે-] વસ્તુત* તો યુક્તિસગત રિ શિષ્ટાચારથી જ ઇષ્ટસાધનત્વ રૂપ વિધ્યર્થ સિદ્ધ 

થઇ જાય છે. એટલે કે “વિવક્ષિત આચરણ ઇષ્ટસાધન છે, કારણકે યુક્તિસગત શિષ્ટાચાર (ગીતાર્થ આચરણ) 

રેપ છે, જેમકે મહાવ્રતપાલન' આવા અનુમાન દ્વારા શિષ્ટાચાર જ ઇષ્ટસાધનત્વનો બોધ કરાવી દે છે એટલે 
'આગમથી ઇષ્ટસાધનતા જણાયેલી છે' ઇત્યાદિ માનવુ આવશ્યક ન રહેવાથી એ માટે આગમાનુમાન કરવુ 

પડતું નથી. [“યુક્તિસગત' એવુ જે શિષ્ટાચારનુ વિશેષણ વાપર્યું છે એનાથી અધપરંપરાની શકા દૃર થઇ 
જાય છે એ જાણવુ ] [વળી આમ શિષ્ટાચારથી ઇષ્ટસાધનતાબોધ થવાથી શિષ્ટાચાર જ પ્રવર્તક બન્યો. તેથી 
પ્રવર્તકતા શબ્દસાધારણ હોય' એવા નિયમમા ગ્રન્થકારને સ્વરસ નહી હોય એમ લાગે છે. આ રીતે શિષ્ટાચાર 



૪૦ ક્રાત્રિસવ્દાત્રિશિષ 

ઝપપસ્તેત્ત શિપ્ટાવારેળેવ વિઘ્યર્થસિજાવામમાનુયાન ભમવવ્વદુમાનક્ાર તમાપસ્તિસિદ્ધવે દતિ દ્રપ્ટ્વ્ય- 
411૨ 1 

સૂત્રે સજ્ેલુનોલ્તુજ્ઃનષિ વવચિવપોઘતે । 

દિતહેડપ્યસિષિદ્ધેડર્થે જિ પુનર્નાસ્ય માનતા | 1૪ || 
સૂત્ર્ટાતે | સૂત્રે - આમષે સત્તુષ્ય્યવિ - ત્સર્મવિષવીજુતમવિ તજેતુના - પુષ્ટનાતંવનેન વચાવિય્પોદલે 

-ઃ ૩વવાવાવિવયીષ્રિયલે । દિત્તહેડપિ - ફ્વ્ટલાઘનેડપ્વનિષિજ્ધે - સૂત્રાવારિતે જિ પુનરણ્ત - શિષ્રાવારસ્ય 

ન માનતા - ત પ્રમાનતા? 11૪ 11 સ્રાલીનેડથે પવત્વલ્ય માનતા, વાસ્તં છુ જારળવદદેનાષિ પરાવર્ત્ત- 
સિતુપશવજ્યમિત્વત્ત માઇ- 

પણ પ્રવર્તક બને છે માટે જ સિદ્ધાન્તમુક્તાવલીમાં પણ, મંગલમાં રહેલી, સમાપ્તિ કે વિવ્નધ્વસ રૂપ ઇપ્ટની 
સાધનતાને 'શિષ્ટાચારવિપયત્વ' હેતુથી જ સિદ્ધ કરી દેખાડી છે, શિષ્ટાચારવિષયત્વ ઠ્વારા શ્રૃતિનું અનુમાન 
કરી એ શ્રુતિ પરથી ઇષ્ટસાધનતાની સિદ્ધિ કરી દેખાડી નથી.] 

[આગમાનુમાનનું પ્રયોજન] 
પ્રશ્ન - આગમાનુમાન જો ઇષ્ટસાધનત્વને જણાવવા માટે નથી કરાતું તો શા માટે કરાય છે ? 
ઉત્તર - ભગવદ્બહુમાનઠઠારા સમાપત્તિની સિદ્ધિ માટે આગમાનુમાન કરાય છે. આશય એ છે કે બીજી 

બત્રીશીમાં ૨૫મા શ્લોકમાં જણાવી ગયા કે “આજ્ઞાના આદર દ્વારા શ્રી જિનશ્રદેવ દદયસ્થ થયે સમરસાપત્તિ- 
- સમાપત્તિ થાય છે જે ધ્યાનનું પ્રકૃષ્ટ ફળ છે. આગમાર્થના સ્મરણ પૂર્વક કરાતું અનુષ્ઠાન જ વચનાનુષ્ઠાન 
બને છે જે અસગાનૃષ્ઠાનનુ જનક હોય છે. આ માટે આજ્ઞાનો આદર જ આવશ્યક છે ઈત્યાદિ : ' પ્રસ્્તૃતમાં 
શિષ્ટાચારથી ઈષ્ટસાધનતાનો બોધ થવા દ્વારા તે તે અનુષ્ઠાનની પ્રવૃત્તિ કરાય છે એમ કહ્યું . એટલે 
આશગમાનુમાન જો કરવામાં ન આવ્યું હોય તો આ આગમાર્થનું સ્મરણ વગેરે. અશક્ય બનવાથી સમાપત્તિ શી 
રીતે થાય ? તેથી સમાપત્તિ વગેર રૂપ વિશિષ્ટ લાભ માટે આમમાનુમાન કરાય છે એ જાણવું.1૩। [આગમની 
જેમ સંવિગ્નઅશઠ ગીતાર્થનુ આચરણ (શિષ્ટાચાર) પણ પ્રમાણભૂત છે જ એનું વધુ સમર્થન કરવા ગ્રન્થકાર 
કહે છે-] 

આગમમાં વિધિ કે નિષેધ રૂપે ઉત્સર્ગનો વિષય બનેલી ચીજ પણ પુષ્ટકારણ રૂપ સદ્ધેતુ પામીને નિષેધ 
કે વિધિ રૂપે અપવાદનો વિષય બની જાય છે એટલે કે એવા વિશેષ અવસરે આચરેલા વિરુદ્ધ આચરણને 
પણ આગમમા પ્રમાણભૂત ઠેરવ્યુ છે. તો પછી જે હિતકર છે - ઇષ્ટ સાધનભૂત છે તથા સૂત્રથી નિપેધ કરાયેલ 
નથી તે શિષ્ટાચાર પણ પ્રમાણભૂત શા માટે ન ઠરે ? અર્થાત્ એ પ્રમાણભૂત છે જ. 11૪॥ જે શિષ્ટાચાર પ્રત્યે 
આગમ ઉદાસીન છે એટલે કે આગમમા જેનો નિપેધ પણ નથી કે વિધાન પણ નથી તેવો શિષ્ટાચાર ભલે 
પ્રમાણભૂત ઠરે, પણ જે શિષ્ટાચારનો સૂત્રમાં સાક્ષાત્ શબ્દોથી નિષેધ કર્યો છે તેને હજાર કારણ ભેગા થાય 
તો પણ બદલી શકે નહિ, એટલે કે હજાર કારણ ભેગા થઈને પણ એ નિષિદ્ધ આચરણને અનુજ્ઞાત ક 
વિધિઆચરણારૂપ બનાવી શકે નહિ. આવી શંકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રચ્થકાર કહે છે-- 

આગમમાં કોઈ પણ ચીજનો સર્વથા નિષેધ નથી કે સર્વથા વિધાન નથી. [આમાં “મૈથુન' નો અપવાદ 
સમજવો. એ રાગહેષ વિના અશક્ય હોઇ એનો સર્વથા નિષેધ છે કહ્યું છે કે - ન વિ જિન ઝનુવ્રાવં પષિસિદ્ 
વા વિ સિળવરિવેહિ । મોત્તુ મેરુળમાવ ન ત તિળા રાજયે 1 | ] [જો સર્વથા નિષેધ કે વિધાન નથી તો સાધક પ્રવૃત્તિ 



માર્મ-ટ્ાત્રિશિજા ૪% , 

“સિવેઘઃ સર્વથા નાસ્તિ વિધિર્વા સર્વથાડડનમે। 
ગાયવ્યયંવ્વ તુલવેન્તામાજાટટ્ષી વાળિમ્વથા | ૧ || 

સિષેઘ રતિ | તૂકે વિષિતિપેધો દિ મૌનમુહ્યમાવેન મિથઃ સંવાલિતાવેવ પ્રસિપાદોતે, સન્યથાડનૈજાન્તિ- 
મરયાલાતિજયપ્રતંમાવિતિ માવ? | 1૫ | | 

પ્રવાટધારાપત્તિતિં તિષિદ્ધં યત્ર રુશ્યતે । 
ઝત હવ ન તન્મત્યા રૂષવસ્તિ વિષર્ચિતઃ । 1૬ | । 

પ્રવાહેતિ | શિપ્ટ્લમતત્વતહેછેડપિ તવ્ટૂપળવન્યાય્નં જિ પુનસ્તસિશ્લવ દૃતતિ ભાવઃ | તાહિવમાદ - 
અંત વિષિગં ન સુતે(ળ સુત્તે વિસિગિં) ન વ પડિસિન્ધ ગળંષિ સિરહ્ટ | 

કરવી કે નિવૃત્ત થવું એનો નિર્ણય કંઈ રીતે કરે ? આ રીતે- ] જેમ નફો મેળવવાની ઇચ્છાવાળો વાણિયો લાભ 
નુકશાનને નજરમાં રાખીને વ્યાપારમાં પ્રવૃત્ત કે નિવૃત્ત થાય છે એમ કર્મનિર્જરાના લાભ-નુક્શાનની તુલના 
કરીને એ મુજબ પ્રવૃત્ત-નિવૃત્ત થવું. 

સૃત્રમાં સર્વથા વિધિ કે સર્વથા (નિષેધ નથી એવું જે કહ્યું એનો અર્થ એ થાય કે એકાન્તે કોઈ વિધાન નથી 
કર્યું કે એકાન્તે કોઈ નિષેધ નથી દેખાડ્યો. કોઈ પણ સૂત્રમાં વિધિ અને નિષેધ એ બજ્ઞે ગૌણમુખ્યભાવે પરસ્પર 
સંકળાયેલા જ પ્રતિપાદિત કરાય છે. એટલે કે વ્યવહારદષ્ટિએ જે વિધિ પ્રતિપાદક સૂત્ર હોય છે તેમાં પણ 
ગૌણ ભાવે (અપવાધ્પદે) તેનો નિષેધ કરવાનો અભિપ્રાય અર્થથી તો હોય જ છે. એમ જે નિષેધક સૂત્ર હોય 
છે તેમાં પણ ગૌણભાવે (અપવાદપદે) તેનું વિધાન કરવાનો અભિપ્રાય અર્થથી તો રહેલો જ હોય છે. આ 
રીતે ગૌણમુખ્યભાવે બંને જો સંકળાયેલા ન હોય તો અનેકાન્તની મર્યાદાનું ઉલ્લંધન જ થઈ જાય. [આશય 
એ છે કે વિધિ- નિષેધ બન્ને સંવલિત ન હોય તો એ સૂત્ર એકાન્ત ઉપદેશક બની જાય. અને તો પછી તે તે 
સૂત્રરૂપ ભગવદ્રચંન અને કુતીર્ધિકોના તેને સમાન દેખાતાં વચન “ન હિંલ્યાત્ લર્યમૂતાસિ' ઈત્યાદિ વચન... એમાં 
કોઈ ફેર જ ન રહે. તેમજ ઉત્સર્ગ-અપવાદ ઉભયઘટિત પરિપૂર્ણ અર્થનું એ એ સૂત્રમાં બોધકત્વ ન આવવાથી 
એ નિશ્ચયદૃષ્ટિએ “પ્રમાણ'પણ ન બને. વળી નિશ્ચયથી પ્રામાણ્ય માટે સિદ્ધાન્તો પર સ્યાદ્દાદ-અનેકાન્તવાદની 
મહોર છાપ પણ આવશ્યક છે. વિશેષ અર્થ માટે જુઓ ઉપદેશ રહસ્ય શ્લૌક ૧૩૩ 1 [ આમ તે તે શિષ્ટાચારનો 

સૂત્રમાં જે નિષેધ કરાયો હોય છે તે પણ કારણ વિશેષભાવી અપવાદપદીય વિધિથી સંવલિત જ હોય છે. એટલે 
કે એવી પરિસ્થિતિમાં એ નિષિદ્ધ જ ન હોઈ પ્રમાણભૂત શા માટે ન બને ? ] ।૫। [આ જ બાબતનું વધુ 
સમર્થન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

[આચરણામાં સ્વમતિકલ્પિત દોષ ન દર્શાવાય] 

જેનો આઘશ્રવર્તક અજ્ઞાત હોય એવી પણ જે પ્રવૃત્તિ પ્રવાહધારામાં -: પરંપરામાં આવેલી હોય , અને જે 

શાસ્ત્રમાં નિષિદ્ધ ન દેખાતી હોય તેવી પ્રવૃત્તિને કારણે (શિષ્ટાચાર પણ પ્રમાણ છે એ કારણે જ ) પ્રાજ્ઞ પુરુષો 

સ્વમતિથી દૂષિત ઠેરવતા નથી. અહી “પ્રવાહધારાપતિત' એવા શબ્દથી એ સૂચિત થાય છે કે એના પ્રવર્તક 

અશઠસંવિગ્નગીતાર્થ હતા કે અન્ય ? તેનો તેમજ સમાનકાલીન અન્ય ગીતાર્થાને તે માન્ય હતું કે નહી ? તેનો 
પ _.------------------------------------------------- 
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* તત્સ 4 સૂત વિદિત ૧ ઘ ક્રતિષિર્સ ગને વિરજ્ટળ્ | ત્વમતિવિઝસ્તિતટવાત્તટપિ ત ટૂપમસ્તિ પીતાયા-1। 



હફ ક્રાસિંગહ્જાચ્િગિજા 

સમવિમાંતયવલેતા ત પિ ળ દ્તાતિ મીયત્થા | ઘર્ષરત્ત. - ૨૨ 11 ૬ 11 

સૌવિ'નાવરળ સમ્યજ જત્પપ્રાવરળાહિજમ | 
વિષર્યસ્તં પુનઃ શ્રાજ્મમત્વપ્રમાતિ સ્મૃતમ્ 119 1 । 

સૌવિમ્નોસે | ભવિ'નાનીયાવરળ સશ્વજ - તાથુનીત્વા જત્પપ્રાવરળાહિજમ્ | તલાઇ- 

”બસ્રદ ભળિવષિ તુણ્ વિ્વે જાલાદજારળાનિવર | 
આાઇવ્રમસદાસ્યય વીલફ સવિનનીણદે | । 
એષ્વાળ પાવરળ મનમોગરત્વામો જ્ોતિગામિવસા | 
ઝવ*મસ્વિજકાહવતુવવયુટવાળવોરારઈ | | દત્યાહિ | વિષર્યત્ત - સલવિન્નાવરળ પુન શ્રાન્મમત્વપ્રમુતિ 

સમૃતમ્ | તવા -[૮૪] 
આઝદ તટટેલુ મગસ રાઢાડ મતુજઝ્વસિમત્તાર્ફ્ | 

હાલ નિર્ણય નથીં એટલે કે એ શિષ્ટસમત હોવામાં સંદેહ છે. તેમ છતા એને દૃપિત ઠેરવવુ એ જો ન્યાથસંગત 
નથી તો જે શિષ્ટાચરણ માટે શિષ્ટની સમતિનો નિર્ણય છે તેને અપ્રમાણ કહી દૂષિત ઠેરવવુ એ શી રીતે ન્યાયી 

ઠરે ? ધર્મરત્નપ્રકરણ (૯૯માં કહ્યું છે કે “સૃત્રમા જે વિહિત નથી, તેમજ પ્રતિપિદ્ધ પણ નથી, અને 
ગીતાર્થજનમા ચિરરૂઢ થયેલું છે તેને પણ 'આમા આવા આવા દોષો રહેલા છે' ઈત્યાદિ રીતે સ્વમતિથી દોપોને 
કલ્પીને ગીતાર્થો દૂષિત ઠેરવતા નથી “ માટે શિષ્ટાચારને અપ્રમાણ માનવો એ યોગ્ય નથી 15૬1 [પ્રમાણ અને 

અપ્રમાણ આચરણોના ઉદાહરણ આપે છે-] 

કલ્પપ્રાવરણ વગેરે. આચરણ એ સાધુમર્યાદાપૂર્વકનુ સંવિગ્નોનુ સમ્યક્ આચરણ છે ધર્મરત્ન પ્રકરણમાં 
(૮૧,૮૨.) કહ્યુ છે કે' આગમ શાસ્ત્રમા જુદા જ પ્રકારે કહેલી મળતી હોવા છતા ,સંવિગ્ન ગીતાર્થ મહાત્માઓએ 
કાળ વગેરે કારણોની અપેક્ષાએ કેટલીક બાબતો એના કરતાં જુદા જ પ્રકારે આચરી હોય એવુ જોવા મળે છે, 

જેમકે ભિક્ષાચર્યા વગેરે માટે કપડા ઓઢીને જવુ, અગ્રાવતારનો ત્યાગ અને કટીપટ્ટકને જુદી રીતે કરવો , 
ઝોળીને ગાઠ મારીને ભિક્ષા લાવવી. ઔપર્ગ્રહિક કટાહક - કડાઈ, તગારુતપરાત (કાપ કાઢવા માટે), તુંબડું 
- તુબડામાથી બનાવાતી તરપણી, એને પકડી શકાય એ માટે મોઢુ - કાઠો બનાવવો, કાંઠામાથી પકડવા માટે 
દોરી લગાવવી ' ઇત્યાદિ આનાથી વિપર્યસ્ત તરીકે એટલે કે અસવિગ્નોના આચરણ તરીકે શ્રાદ્મમત્વ વગેરે 
આચરણો પ્રસિદ્ધ છે ધર્મરત્નપ્રકરણમા (૮૭) કહ્યુ છે કે ' જે પ્રમાદરૃપ બને છે તે આચરણ આવું જાણવું 
- શ્રાવકો પર મમત્વ , રાઢીની -: શરીર શોભાની ઇચ્છાથી અશુદ્ધ ઉપધિ-- ભોજનાદિ ગ્રહણ કરવા, યાવત્કાલ 
માટે આપેલી વસતિ, પથારી , ઓશિડું વગેરેના પરિભોગ ' ॥૭॥ [ આગળ તમે કહી ગયા કે કોઈનો સર્વથા 
નિષેધ નથી કે વિધાન નથી તેથી સૂત્રમાં ઉત્સર્ગે નિષિદ્ધ એવા કલ્પપ્રાવરણાદિ કે શ્રાદ્ધમમત્વાદિ એ બન્ને 
આચરણો સમાન જ થયા. તો એ બેમા તમે શુ ભેદ જુઓ છો કે જેથી એકને સંવિગ્ન આચરણ રૂપે પ્રમાણ 
માનો છો અને અન્યને અ્સવેગ્નઆચરણ રૂપે અપ્રમાણ માનો છો ? આવા પ્રશ્નનો જવાબ આપવા ગ્રન્થકાર 
કહે છે-] જ્ઝક્્ડડકક્ક્કક્ફ-ડકડડ-:*-&:-ડડ-ડડઝક:5-: ડડ: 

9 ગત્થથા મંળતવષિ સૂત્રે વિયિત્જાતારિજારળાપેતમ્ | માસીર્નતત્તથેવ રશ્વતે તવિન્તમોતત- | । 
ર જસ્પાતા ત્રાવરળવધ્ાવતારત્વામો ત્ોસિઝામિસા | મૌપપ્રસિજિજિટાસ્જતુવજમુણયાનરવરછારિ | 1 
રે થયા ત્રાઝ્પુ મત્ત રટ્વાડનુત્રોવયિમત્તરીસિ | વ્રયતવતસિતુલીમણૂરજારીના પરિમોમ- 11 



માર્ય-દ્ાત્રિશિજા છર 

ખિદિટ્ટ(ખિદ્દેન્ન)વસરિતૂતીમતૂરમાર્ટળ પરિખોમત્તિ | 19 1 । 
સાયં જ્ઞાનાવ્પરં મોદાદ્િશેબો વિશવોડનયોઃ | 
છણુજત્વં નાનયોર્યુત્ત જાવમાળિવચયોરિવ | 1૮ || 

આઘમિતિ | તાનિ - તત્ત્લત્ઞાનં, યોઇ- - મારવયનનતા | 1૮ || 

આમાંનું કલ્પપ્રાવરણ વગેરે રૂપ પ્રથમપ્રકારનું આચરણ તત્ત્જ્ઞાનથી (સંયમપાલનાદિના ઉચિત ઉપાયના 
જ્ઞાનથી) થયું છે જ્યારે શ્રાદ્ધમમત્વ વગેરે રૂપ હિતીય પ્રકારનું આચરણ રસ, ત્દ્ધિ અને શાતાગારવની મગ્નતા 
રૂપ મોહથી થયુ છે. વળી દરેક પ્રવૃત્તિમા પ્રાણ તો આતરિક ભાવ જ હોય છે. એટલે આ બે આચરણોમાં 
પ્રાણરૂપ આંતરિક ભાવોનો આ ભેદ એ જ એ બેનો આસમાન જમીનનો ભેદ છે. તેથી એ બેને કાચ અને 
માણેકની જેમ એક -- સમાન રીતે પ્રમાણભૃત માનવા એ યોગ્ય નથી “1૮॥ 

#[આ અર્થાધિકાર માધ્યસ્થ્યપૂર્વક સૂક્મવિચાર માગી લે છે આચાર્યાદિ મહાત્માઓની પ્રવૃત્તિમાં જરાપણ કરફાર થયેલો 
કે કરેલો દેખાય તો એ પ્રવૃત્તિનો નિપેધ કરનાર મરાસ્ત્રવચનોને કે તે પ્રવૃત્તિથી ભિન્નપ્રવૃત્તિ જણાવનાર શાસ્ત્રવચોનોને આગળ 
કરીને એ ફેરફારવાળી પ્રવૃત્તિને શાર્સ્તાવિરુદ્ધ કહેવાય કે નહે ? તેમજ એવી પ્રવૃત્તિ કરનાર મહાત્માઓને વિરાધક,આજ્ઞાભંજક, 
ગુરુદ્રોહી, મિથ્યાત્વી, કુગુરુ વગેરે કહી શકાય કે નહી ? કે પછી એ પ્રવૃત્તિ પણ જીત આચારરૂપ અને માર્ગરૂપ બને ? 

શંકા - આવો પ્રશ્ન જ કેમ ઊઠાવવો પડે છે? જે આચરણ “જીત' રૂપ બની શકે છે એના માટે ધર્મરત્ન પ્રકરણની ૯૯ 
મી ગાથામા “ણ ય પડિસિદ્ધં' અંશ પણ જણાવેલો છે. એટલે કે સૂત્રમાં જેનો નિષેધ ન હોય તે આચરણ જ માન્ય બની શકે. 
એટલે જો એ પ્રવૃત્તિનુ નિષેધક શાસ્ત્રવચન મળતુ હોય તો એ પ્રવૃત્તિ માર્ગરૂપ ન બનવાથી એને આદરનારા વિરાધક બને 
જ એ સ્પષ્ટ છે. 

સમાધાન - આ “ણ ય પડિસિદ્ધં' જે કહ્ય છે તેનો અર્ય 'જેનો સર્વથા નિષેધ ન હોય તે' એવો લેવાનો છે, નર્હી કે “જેનો 
સામાન્યથી પણ નિષેધ ન હોય તે ' અર્થાત્ જે સર્વથા નિષિદ્ધ હોય તે જ “જીત' રૂપ બની શકતુ નથી, એ સિવાયનુ આચરણ 
તો, સામાન્યથી નિષિદ્ધ હોવા છતાં, 'જીત' રૂપ બની શકે છે. 

શંકા - આવુ શાના પરથી કહો છો? 

સમાધાન - આવી સ્પષ્ટ અસન્દિગ્ધ તારવણી કરાવી આપનાર ઘણાં કારણો છે. 

(૧) જો આવુ ન થાનીએ તો ગ્રન્થકારે બીજા માર્ગ તરીકે દર્શાવેલ “જીત' નો ઉચ્છેદ જ થઇ જાય છે કારણકે જે આચરણ 

શાસ્ત્રવિહિત છે તેનો તો 'ભગવદ્દન” રૂપ પ્રથમમાર્ગેમા જ સમાવેશ છે. અને જે આચરણ મારસ્ત્રાર્નાષિદ્ધ છે તેનો તો જીતમાં 
સમાવેશ થઇ શકતો નથી એમ તમે કહો છો. 

શંકા - ના, જીતનો ઉચ્છેદ માનવાની આપત્તિ નથી, માસ્ત્ર જે બાબતોનું વિધાન કરતું નથી કે નિપેધ કરતું નથી, કિન્તુ 

ઉદાસીન રહે છે, તેવી બાબતોનું દેશકાળાદિને આશ્રીને થતુ આચરણ “જીત' બની શકે છે. 

શ્માધાન - આવી કલ્પના ઉચિત નથી. “જીત' તરીકે માન્ય આચરણો માટે 'અન્તહ ભણિય પિ સુએ' “આઇન્વમન્તટચ્ચિય' 

“શાસ્ત્રમાં અન્યથા કહેલુ છે અને આચરણ અન્યથા જોવા મળે છે' આવુ જે કહેલુ છે એના પરથી જ શુ એ જણાઇ જતું નથી 

કે જેવુ આચરણ થયું છે એવુ શાસ્ત્રવિહેત નથી, શાસ્ત્રવિહિત આચરણ એનાથી ભિન્ન હોય છે 

શંકા - પણ એમા, એ આચરણ શાસ્ત્રનિષિદ્ધ છે એવુ ક્યા સિદ્ધ થયું? 

સમાધાન - “એક વિશેષનુ વિધાન અન્ય વિશેષના [િપેધમા ફલિત થાય છે' આવો એક ન્યાય છે. જેમકે, ગૃહસ્થ માટે 

ન્યાયસપશ્ન વૈભવનુ વિધાન કર્યું છે એનાથી જ અન્યાયોપાર્જિત વૈભવનો નિષેધ થઇ જાય છે પ્રસ્તુતમા “જે રીતનું આચરણ 
ગીતાર્થ સવિગ્નોએ કરેલું છે એના કરતા, અન્ય પ્રકારે શ્રુતમા વિધાન કર્યું છે' એવુ જે જણાવ્યુ છે તેનાથી જ , આ ન્યાયાનુસારે, 

જણાઇ જાય છે કે ગીતાર્થ સવિગ્નોનું તે આચરણ નિષિદ્ધ હતું ી 
(૨) વળી શાસ્ત્રનિષિદ્ધ આચરણા “જીત' બની શકે નહી એવુ માનવામા તો ધર્મરત્નપ્રકરણમાં કલ્પપ્રાવરણા વગેરે જે 

“જીત” ના ઉદાહરણો આપેલા છે એ બધા પણ અસગત ઠરી જવાની આપત્તિ આવશે, કારણકે એ બધા રાસ્ત્રનિષિદ્ધ છેએ 

અધિકારમાં સંવત્સરી અને ચોમાસીની તિથિના ફેરફારને પણ 'જીત' તરીકે જણાવેલ છે. જ્યાં સુધી સવત્સરી પાંચમની હતી 



૭૪ દ્રાત્રિશટ્&ાચિરિજા 

ટર્શવહ્મિઃ છુતાવારતોપાવામુષિજ મઘા 
વારવહ્મિઃ સ્વમચ્છીયમૃદિળઃ સાધુતંમતિય। ।૧ | | 

દ્રત્યસ્તવં વતીનામપ્તનુપશ્યાહ્મસત્તમમ | 
વિવેજવિજત વનિ સ્ચાપયહ્મિર્યથા તથા । 19૦ || 

ફત્થં હોળાયસવિ'નેદહા વિશ્વં વિટમ્વિતમ । 199 | । 
ટર્સાવર્મિરિસિ | ગામુખિઈ - ગ્રેત્યપ્રત્યવાવવિષાજતકષળય્(.. વિષાજજલં રતિ પૂર્વમુ દત્તે) । 1૨ | । 
દ્રવ્વસ્તર્વામતિ | બાપેના બામમે ઘતીનાં તત્િપેઘો છોલ્વતે | ઝનુપશ્યાટ્મિ? - મસ્યમાનૈ? | 19૦ 1। 
ઝષુહ્ટત્તિ | વયત? | 199 1 । 

[અર્સંવેગ્નોએ પોતાના મોણહપ્રેરિત આચરણોથી વિશ્વની કેવી વિડંબણા કરી છે એને ૩ શ્લોકો વડે 

જણાવતા શ્રન્થકાર કહે છે-] 

[અર્સંવિગ્નાચરણથઘી [િડંબણા] 

અયોગ્ય આચારોને કુલાચાર તરીકે જણાવી, “આનો લોપ કરશો તો પરલોકમાં એના વિપાક ભોગવવા 
પડશે' એવો પરલોકસંબધી ભય દેખાડતા , (અઘવા “આપણા સાધુઓનો જ સગ વગેરે કરવો એ તમારો 
કુલાચાર છે, એનો લોપ કરીને અન્ય સાધુઓનો સંગ કરશો તો પરલોકમાં એના વિપાક ભોગવવા પડશે' 
આવું દેખાડતા અને એ રીતે) સ્વગચ્છના ભક્ત ગૃહસ્થોને (અન્ય ગચ્છના) સાધુપુરુપો સાઘે સંગ કરતા 
અટકાવતા, સાધુઓ માટે જૈનો આગમમાં નિપેધ કર્યા છે (આટલો અર્થ અપિ શબ્દથી ધોતિત થાય છે) તેવો 
પણ દ્રવ્યસ્તવ સાધુઓ માટે પણ ઉત્તમ છે એવું માનતાં , વિવેકશૂન્ય દાનની પણ 'દાન તો જે કાંઇ આપીએ 
છીએ એનાથી લાભ જ લાભ છે' ઇત્યાદિ રીતે ગમે તેમ સ્થાપના કરતાં અપુષ્ટ આલંબનને પકડીને ઊભા 
થયેલા તેમજ મુગ્ધજીવો રૂપ માછલાંઓ અંગે માછીમાર સમાન (એટલે કે મુગ્ધજીવોને ઠગીને આત્મહિતરૂપ 
પ્રાણોથી વિયુક્ત કરનારા) એવા અસંવિગ્નોએ આ પ્રમાણે દોષથી હા હા! વિશ્વની વિટંબણા કરી 
છે.1૯1૧૦1।૧૧॥। [અસંવિગ્નોની જ અન્ય અયોગ્ય વાતને ઉધાડી પાડતાં ગ્રન્થકાર કહે છે-] કૂૂૂૂૂકકડ---------: ડક: 
ત્યા સુધી ચોથ તો અપર્વતિથિ હતી. અપર્વમાં પર્વ કરવાનો નિપેધ હોવો તો સ્પષ્ટ જ છે, તેમ છતાં , સંવત્સરી પર્વ ચોથનું 
થયુ છે ને એ 'જીત' કહેવાયુ છે 

શંકા - પણ તિથિ તો સિદ્ધાન્ત છે, સામાચારી નર્હીં સામાચારીમાં ફેરફાર ઘઇ શકે, સિદ્ધાન્તમાં નહીં. તેથી તિષિર્માં 
પણ ફેરફાર તો ન જ થઇ શકે ને? 

સમાધાન - શાસ્ત્રની અનભિજ્ઞતા વગેરેના કારજ થયેલી આ માત્ર ભ્રાન્તિ જ છે .. નહીતર તો શ્રી કાલિકસુરિમહારાજ 
પણ પાંચમની ચોથ કરવા સ્વરૂપ ફેરફાર શી રીતે કરી શકત? તેઓશ્રીએ ચોથ કરી છે ને આખા સંઘે અપનાવી છે, માટે 
આર્ત્માહેતેચ$ુએ આ ભ્રાન્તિ વહેલી તકે કાઢી નાખવા જેવી છે. [ધૂ. કાલિકસૂરિ મહારાજની ગુરુપંરપરા (અને પોતે પણ ત્યાં 
સુધી) પાચમની જ સવત્સરી કરતા હતા અને ઉપદેશતા હતા, તેમ છર્તા, ચૌધની સંવત્સરી તેઓએ કરી એટલા માત્રથી તેઓ 
વિરાધક', 'જિનાજ્ઞાભજક', 'ગુરુદ્રોહી', “પોતે ત્યાં સુધી જે કરતા હતા અને કહેતા હતા તેના કરતાં વિરુદ્ધ કરનાશ તથા 
પ વગેરે દોધારોપણ થતુ નથી-થયુ નથી એ નોંધનીય છે ]પિનમ-અમાસની ક્ષય-વૃદ્ધિએ તેરસની ક્ષય-વૃદ્ધે કરવા શાસ્ત્રનિંષેદ્ છે એવી પોતાની માન્યતા હોવા છતા પૂ.સ્વ આચાર્ય વિજયરામચન્દ્રસૂરિ મહારાજે પણ [વિ. સંવત ૨૦૨૦ 



માર્યા ૫ 
સોપ શિચિતોત્તાવો સ શ્રા્નો પસ્મોધિનાની। 
સૂક્વોડર્થ ર્ત્યહોડયુસ સૂત્રે તર્નુળવર્ભનાત | 19૨ | 

અપીત્તિ | છ્વોડષિ શિચિત્તાનાયુત્તાપો યકત “ત શ્રાવ્યો મુઇયેધિનાં સૂક્મોડર્થઃ' ટ્ત્ય? - વવનમવુત્ત, 
સૂત્રે - મમવત્યાયો તેવાં - મદમેધિનામપિ જેવાગ્યિટ્ ગુળવર્નનાત, “સસ્તા મક્ઝિકા' ર્ત્યાટિના સાઘૂત- 
સુક્માર્થવરિળામશસ્િમસ્યપ્રસિપારનાત । સવત્વપ્રજ્રળપ્રસિદ્ધોડયમર્થ- । 19૨ | | 

શિથિલાચારીઓનો આ પણ જે ઉલ્લાપ છે કે “ગૃહસ્થોને શાસ્ત્રોની સૂક્ષ્મ વાતો કહેવી ન જોઇએ.' તે 
યોગ્ય નથી, કેમકે ભગવતીજી વગેરે સૂત્રમાં કેટલાક ગૃહસ્થોના વર્ણનમાં “લદ્ધ્ધા ગહિઅટ્ટા' વગેરે વિશેષણો 
વપરાયાં છે જે વિશેષણો “તેઓએ શાસ્ત્રના સૂક્ષ્મ અર્થને જાણેલો છે' ઇત્યાદિ જણાવે છે. તેમજ આનાથી “સાધુ 
વડે કહેવાતા સૂક્ષ્મ પદાર્થોને પરિણમાવવાની તેઓમાં શક્તિ હોય છે' એનું પ્રતિપાદન થાય છે. આ વાત 

સમ્યક્ત્વ પ્રકરણમાં પ્રસિદ્ધ છે. એટલે જે ગૃહસ્થો સૂક્ષ્મ બાબતોને પરિણમાવી શકતા હોય તેઓને તેનાથી 
નુક્શાન થવાનો સંભવ રહેતો નથી. તો એ બાબતો તેમને શા માટે ન જણાવવી?।1૧૨।। [આવા શિથિલાચારી 
અસવિગ્નો સાચા સાધુઓની જે નિદા કરે છે તેનો ફલિતાર્થ દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે -] 

# જેમકે શ્રીસૂયગડાગના બીજા શ્રુતસ્કધના સાતમા નાલન્દીય અધ્યયનના પ્રારભે લેપ નામના શ્રમણોપાસકના લદ્ધક્ે 
ગહિયટ્ટે પુચ્છિયટ્ટે વિણિચ્છિયટ્ટે અભિગહિયદ્ટે આવા વિશેષણો કહેલા છે જેનો અર્થ આ પ્રમાણે છે-- લબ્ધાર્થ - તત્ત્વના જાણકાર, 
ગૃહીતાર્થ - મોક્ષમાર્ગ સ્વરૂપ અર્થને ગ્રહણ કરેલો છે, પૃષ્ટાર્થ - જેણે વિશેષ પ્રકારે અર્થ પૂછેલો છે, અને તેથી વિનિશ્ચિતાર્થ 
ક જેણે વિશેષ પ્રકારે અર્થનો નિશ્ચય કર્યો છે, અભિગતાર્થ -: જેણે એ અર્થ પ્રતીત થયો છે તે. 

થી ૨૦૪૭ સુધી એવી જે આચરણા કરી નૈ એ પૂર્વે તવી પછી એનાથી ભિન્ન આચરણા કરી, તો આ બેમાથી કઇ આચરણા 
શાસ્ત્રસિદ્ધ ને કઇ શાસ્ત્રનિષિદ્ધ? બેમાંથી એક તો શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હશે જ ? એ અંગે એમને શાસ્ત્રપાઠ પૂછવા જોઇએ ? તથા, 
પહેલાં તેઓ જુદું કરતા હતા, હવે જુદું કરે છે, અસ્થિરમનના છે.. આવુ બધું કડી શકાય? તથા એ શાસ્ત્રનિષિદ્ધ આચરણા _ 
જે આચરી એ વિરાધના કરી એમ કહી શંકાય? 

“પણ એ તો અભિયોગ વગેરે પરિસ્થિતિવશાત્ એમણે એવી આચરણા કરવી પડેલી...” 
છતાં, ચતુર્વિધ સંઘના એમને અનુસરનારા સભ્યોને પણ એ આચરણાનું પ્રાયશ્ચિત્ત કરાવવામાં નથી આવ્યું એ જણાવે 

છે કે એ આચરણા સામાન્યથી શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હોવા છતાં વિરાધના રૂપ નહોતી, ને તેથી માર્ગરૂપ હતી. 

સંવિગ્નગીતાર્થ મહાત્માઓ પણ પટ્ટક વગેરે દ્વારા જે ફેરફાર કરે છે તે દેશ-કાળાદિની પરિસ્થિતિવશાત્ જ કરે છે ને 
તેથી એવો ફેરફાર વિરાધનારૃપ ન બનતા માર્ગરૂપ જ બને છે એ સ્વીકારવુ જોઇએ.) 

પૂર્વે, શ્રીઆચારાગજીનું શસ્ત્રપરિજ્ઞા અધ્યયન સત્રથી અને અર્થથી ભણી લીધા બાદ જ શિષ્યની વડી દીક્ષા કરવાનું વિધાન 

હતુ એટલે એ પૂર્વે વડી દીક્ષા કરવાનો નિષેધ હતો એ સમજી શકાય છે. અને હવે?... શ્રીઆચારાંગજીને ભણે એ પૂર્વે જ 
શ્રીદશર્વૈકાલિકસૂત્રના પડ્જીવનિકાય અધ્યયનને શિષ્ય સૂત્રથી-અર્થથી ભણી લે એટલે વડી દીક્ષા કરવામાં આવે છે આ આચરણ 
પણ/જીત' કહેવાયુ છે. “વિરાધના' નહીં. 

એટલે, શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હોવા માત્રથી, વિવક્ષિત આચરણા “જીત' રૂપ બની ન શકે, એ “વિરાધના' જ કહેવાય એવુ કહી 
શકાતુ નથી 

* (૩) અનેક શાસ્ત્રવચનો પણ આ નિષ્કર્ષ ૫૨ પહોંચવા પ્રેરે છે કે જે આચરણા શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હોય તે, તેવા દેશકાલ વગેરેને 
લક્ષમા લઇને ગીતાર્થ સંવિગ્નોથી આચરવામાં આવે તો “જીત' રૂપ બને છે, વિરાધના રૂપ નહીં. જેમકે આચરણામા કોઇપણ 
ફેરફાર માટે કયા આગમવચન સામે જોવુ? એ માટે ધર્મરત્નપ્રકરણના વૃત્તિકારે કહ્યુ છે કે -- 

કતા નળ ખિરુન્સસ્તિ, નેન સિગ્ઝતિ મુવ્વઝય્માર | 
સૌ સો મુવશ્ોવાગો રોળાવત્યાલુ તમળ ૧ | 
અર્થ - જેનાથી દોષો દૂર થતા જાય, જેનાથી પૂર્વબદ્ધકર્મોનો નાશ થતો જાય તે બધુ મોક્ષના ઉપાયરૂપ છે (એટલે કે માર્ગ 



છદ્દ ક્રાસિશ્ાસિરિવમ 

તેભાં સિન્યાડલ્વસાધૂનાં વધ્વાવરળમાનિનાય્। 
પ્રયૃત્તામીજુતાત્યામે મિચ્યાઢમ્મુળલશની । 19 રૂ | । 

તેવામિતિ| તેવા - બતવિમ્તાનાયલ્વતાઘૂના - વિરત્તાતા ઘતીનાં, વ્વાર્વારત(રળ)માસિનાં ક 

ઝમીજીતલ્ક મિથ્નામૂતત્માષિ વછ્યાયીનલ્યાત્યાનૈડમ્યુપમમ્યમાને મિથ્યાટૃઝા ગુળર્દાશની પ્રવૃત્તા, 

સમ્નમવૃમષેક્ષયા મિથ્યાવૃશાનેવ વદુત્વાત્ | તવાદ- 

'વદુગળપવિસ્તિમિવ્છ (મત્ત) દ્સ્છતેળ(દિ) ફઇલોરગો વેવ | 
ઘ*્વો ન ૩ઝ્સિયવ્વો નળ તરિ વદુગળપવિત્તિ | [૩. ૫૯ ૨૦૨ 119૨ |1 

'ઘણાઓએ જે આચર્યું છે તેને અમે આચરીએ છીએ જાતને સંવિગ્ન માનતા આ થોડા સાધુઓ જે ક્વિયાચુરત 
હોવાનો દેખાવ કરે છે તેઓ તો દભી છે' આવા અભિમાનવાળા તે અસવિગ્નો વિરલ સખ્યામા રહેલા 

ઉઘતવિહારી સવેગી સાધુઓની જે નિન્દા કરે છે (કે તમે તો ઓછા છો એટલે તમારું આચરણ ત્યાજ્ય છે, 

અમે ઘણા છીએ એટલે અમારુ આચરણ ગ્રાહ્ય છે ઇત્યાદિરૂ૫) તે નિદા મિથ્યાત્વીઓને ગુણવાન તરીકે જોવામાં 

કલિત થાય છે. આવુ એટલા માટે ફલિત થાય છે કે 'તેઓએ સ્વીકારેલ માર્ગ મિથ્યા હોવા છતા, માત્ર જો 

બહુ આચરનારા હોવાથી જ અત્યાજ્ય માનવાનો હોય તો એ રીતે તો સમ્યગ્દૃષ્ટિની અપેક્ષાએ મિથ્યાત્વીઓ 
જ ઘણા હોવાથી મિથ્યાત્વીઓનો માર્ગ જ અત્યાજ્ય બની જાય એટલે કે એને જ ગુણકર માનવો પડે. ઉપદેશપદ 
૯૦૯ મા કહ્યુ છે કે 'જે લોકોને બહુજનપ્રવૃત્તિમાત્ર માન્ય છે તેઓએ ઇહલાંકિક ધર્મ છોડવો નહિ, કારણ 
કે તેમા ઘણા લોકો પ્રવર્તતા હોય છે.'1૧૩। [એ અસવિગ્નો જો ખોટા છે તો ધર્મસ્થાનોમાં તેઓની બોલબાલા 
જ કેમ ચાલે છે? એનો જવાબ આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

9 લદ્ઝનપ્રવૃત્તિમાત્રમિવ્ઝટ્મિતોગિજિસ્યવ | ઘષ સોગ્સિતવળો વન તત્ર વદગનપ્રવતિ” 11 

રૂપ બને છે) જેમકે રુગ્ણ અવસ્યામા જે જે ચીજથી રોગ મટતો જાય એ બધુ ઔષધ રૂપ છે 
“વિવક્ષિત નવા આચરણનુ નિપેધક કોઇ મ્રાસ્ત્ર વચન મળતુ ટોય તો એ આચરણ અપનાવવુ નર્હી' એવુ વૃત્તિકારે કહ્યુ 

નથી 

'જીત' તરીકે પ્રમાણભૂત ઠરેલ અનેક આચરણો દર્શાવીને છેવટે, અથવા વધુ શુ કહેવુ? 
“સ સવ્યતત ન સત્ત પાકિસિત્ર તેવ ગોવવત્ત્ય | 
ત મવ્વવિ ઘતાળ યારિત્તથળાળમાળવ વ 1। 

અર્થ - સૃત્રમા, મૈથુનસૈવનની જેમ જેનો સર્વથા નિષેધ નથી, તેમજ જે જીવહિસાના કારણભૃત નથી તે બધી વાતો 
ચારિત્રધનવાળા મહાત્માઓને પ્રમાણ છે, માન્ય છે ' આ પ્રમાણે ધર્મ રત્ન પ્રકારણના મૂળકારે પણ કહ્યું છે પુર્વાચાર્યોએ પણ 
કહ્યુ છે કે 

'શવનવિઝુળ જઝ્ઝ ઝ [વે લમાવરતિ મીયત્થા। 
થાવાવરાદવટળુળ વ્યસિ ત વતાળ તુ। ! 
અર્થ - સયમોપકારક કાર્યને આશ્રીને ગીતાર્થ પુરુષો અલ્પદોષવાળું અને અનેકગુણોવાળુ જે કાઇ આચરે છે તે બધા 

ચારિત્રસપન્ન મહાત્માઓને “પ્રમાણ' હોય છે.' 
નિષિદ્ધ વાતો જ તેવા દેશ-કાળમા અનિષિદ્ધ બની જઇ કલ્ય્ય બની જાય છે એવુ વાચકવર્ય શ્રીઉમાસ્વાતિ મહારાજાએ પ્રશમરરતિપ્રકરણમા કહ્યુ છે 

“વિચિ્યુઝ જરગતઝરૂ પ્તાસ્સ્સ્યમપિ જરૂ્વત। 

ક 



મર્મ જાત્રિશિજા હા 

ફટ જાલિરઝઃપર્વમસ્ત મસ્મપ્રસોહ્વઃ | 
લેતતનં તવસંવિશ્નરાનસ્નૈવાયુતોસિતમ । 19૪ । । 
ટ્વિતિ | વ્વત્- | 19૪ | 

સમુઢાવે મતામ્યોબમીલૈઃ સ્વેસ્છાવિસાસમેઃ । 
સવિશ્નેરપ્યમીતાર્થેઃ વરેમ્ચો સાતિરિસ્વતે 119૧ 1 | 

સમુરાય તિ | સમુરાયે મનામ્લોપેશ્સ- - ર્વત્કતદાહિલપેભ્યો બીતૈઃ સ્્વેત્છાવિદારિમિઃ - ક્વસ્છન્ર- 

ઘારિમેઃ સવિન્નેરષિ - વાસ્વાવારત્રથાેરવ્યમીતાર્થ- પરેમ્યઃ - ઝલવિન્ગેમ્યો નાતિરિસ્યતે - સાધિકોભૂ- 
યત | 19૪ | | 
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આ કલિકાળરૂપ રજઃ પર્વ - હોળી છે. વળી એમાં ભસ્મગ્રહના ઉદય રૂપ ભસ્મ : રાખ એટલે કે ધૂળ 

યાવતૂ.. ઊડી રહી છે. જેમ હોળી પર્વમા ધૂળ ઉડતી હોય ત્યારે એમા અશિષ્ટ લોકો જ નાચે-કૃદે છે એમ 

એક તો કલિકાળ અને એમાં પાછી ભસ્મગ્રહની અસર . એટલે આ કાળમા અસંવિગ્નો રૂપ રાજાનો નાચ 

હોવો જ યોગ્ય છે.1૧૪॥ [સુખશીલતા વગેરેના કારણે બાહ્ય આચારમાર્ગથી શિથિલ થયેલાઓના દોષ 

દેખાડ્યા. હવે બાહ્ય આચારમાર્ગને મુખ્ય કરનારા પણ સ્વેચ્છાચારીઓના દોષ દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[સ્વેચ્છાચારીઓના દોષ] 

“સમુદાયમાં કંઇક કલહ વગેરે થાય છે' આવા અલ્પ દોયથી બીને (સમુદાયનો ત્યાગ કરીને) સ્વચ્છન્દચારી 
બનેલા બાહ્ય આચારને પ્રધાન કરનારા અગીતાર્થો બીજા અસવિગ્નો કરતા જુદાં નથી. અર્થાત્ અસંવિગ્નો 
જેમ અનેક દોપોનુ સ્થાન બને છે તેમ સવિગ્ન જેવા દેખાતા આ સ્વચ્છન્દાચારીઓ પણ અનેક દોપોનું સ્થાન 

બને છે 1૧૫।॥ [તેઓના દોષોનુ દિગ્દર્શન કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

વિન્ડ શય્યા વત પાત્ર વા મેવનાદ વા1। 

અર્થ - પિડ, શય્યા, વસ્ત્ર, પાત્ર, ઔષધ વગેરેમાથી તેવી કોઇક શુદ્ધ અને કલ્પ્ય ચીજ પણ તેવા દેશકાળાદિમા અકલ્પ્ય 

બની જાય છે, એમ, અકલ્પ્ય બાબત પણ વિશેષપ્રકારના દેશકાળાદિમા કલ્પ્ય બની જાય છે.” 

જે પૂર્વે અકલ્પ્ય હતુ, એટલે જ નિષિદ્ધ હતુ, તે જ પછી કલ્પ્ય - આચરણીય : 'જીત' માર્ગ રૂપ બને છે એવું આમા 
પણ જણાવ્યુ છે. 

પ્રશ્ન - આમાં, અકલ્પ્ય કલ્પ્ય બની જવાની જે વાત છે એ તો “અપવાદમાર્ગ' માટે છે “જીત' માટે ક્યા છે? 

ઉત્તર - સામાન્યથી, 'અપવાદ' અને “જીત” શબ્દોથી બે જુદી જુદી બાબતો ઉપસ્વિત થવાના કારણે એ બેને સાવ ભિન્ન 
માનવાના કારણે આ પ્રશ્ન ખડો થાય છે. અમુક ચોક્કસ દેશ-કાળ-પુરુપાદિને નજરમાં લઇને ગીતાર્થ સવિગ્નોધી આચરાયેલ 
બાબત જ “જીત' બને છે કે “અપવાદ' બને છે આ બે વચ્ચે ભેદ પાડવો હોય તો એવો પાડી શકાય કે, દેશકાળાદિને નજરમાં 

લઇને એકવાર કરેલ આચરણ, બીજીવાર કરતી વખતે જો, દેશકાળાદિના વિશેષ પ્રકારે નિરીક્ષણ કર્યા બાદ આવશ્યક લાગે 
તો કરવાનું હોય એ “અપવાદ” તરીકે સમજાય છે. પણ, અવસર્પિણી કાળ વગેરેને નજરમાં લઇ, જ્યાં સુધી દેશકાળાદિમાં બીજો 
વિશેષ ફેરફાર ન થાય ત્યા સુધી માટે, હમેશ માટે, સવિગ્ન ગીતાર્થો જે આચરણ નિશ્ચિત કરી દે એ 'જીત' તરીકે સમજાય 
છે. પછી, આ આચરણ મા દરેક વખતે, “તેવા દેશકાળાદિ છે કે નહીં?' એ માટેના ગીતાર્થના વિશિષ્ટ નિર્ણયની આવશ્યકતા 
હોતી નથી. 

આ તો આવો કંઇક ભેદ ભાસે છે એ માટે કહ્યુ બાકી, 'જીત' પણ એક િશેપ પ્રકારનો અપવાદ જ છે અને તેથી ઉક્ત 
વચન એના માટે પણ છે જ 

(૪) ઉપદેશમાળા (૩૯૨).. 



૭૮ દરસ્િરદ્દ્ાસ્િમિજો 

વવત્તિ મૃરિળાં મથ્તે પાર્શલ્યાનામવન્સતામ્। 
ચથાય્ઇન્ટતવાત્નાનમવન્સં ઝાનતે ત તે । 19૬1 । 

ઘરત્તાતિ | પરવોપ પશ્યતિ, સ્વઢોપં ત્ત ત પશ્વન્તીતિ મઇતીયં તેવા જવર્થનૈતિ ભાવઃ 1 19 ૬ | | 

આ સ્વેચ્છાચારી સાધુઓ ગૃહસ્થોની સભામા શિધિલાથારી બનેલા પાસત્યાઓને અવન્દય તરીકે જણાવે 
છે, પણ 'સ્વય પણ યથાછન્દ બન્યા હોવાના કારણે અવન્દ્ય છે' એ વાત તેઓ જાણતા નથી. પાસત્યા જેમ 

અવન્દ છે તેમ યથાછદ પણ અવન્ધ છે જ . કહેવાનો ભાવ એ છે કે તેઓ પરદોપને (પાસત્થાઓના દોષને) 

જુએ છે (અને તેથી અવન્દય કહે છે) અને પોતાના યથાઈંદપદ્ાંના દોપને જોતા નથી અને (તેથી તે જાતને 
અવન્દય માનતા નથી.) એટલે આ તેઓની બહુ મોટી કદર્થના છે.!1૧ ૬।। [આ સ્વેચ્છાચારીઓ પણા પોત પોતાની 
બુદ્ધિ પ્રમાણે તર્ક પૂર્વક વધુ આરાધના થાય એવા આચારપાલનમાં તત્પર દેખાય છે, તો તેઓના એ ઉધત 
આચારથી તેઓ મોક્ષમાર્ગમાં આગળ તૌ વધશે જ ને? એવી શંકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

તમા તવ્યાળુત્રા તવ્વસિતેઇ વ્વ ઘવયળે નત્થિ । _ 
ગવ વષ તુતિઝ્ઝા તતાતબવ્વ વાળવો 11 

અને પ્રસ્તુત શ્રન્થમા (૩-૫)મી ગાથા- 
સિવેઘ- સર્વથા તાલ્તિ વિષિર્વા હર્વવાડડમવે । 
જાય વ્યવ ચ તુત્વેલ્તાપાજાક્ષી વળિષ્પધા | । 
બન્નેનો અર્થ - (તેથી) પ્રવચનમાં - આગમમાં કોઇપણ વાતનો સર્વથા નિપેધ નથી કે સર્વથા અનુજ્ઞા નથી. લાભાકાંક્ષી 

વાણિયાની જેમ આય-વ્યયનો હિસાબ લગાવી પ્રવૃત્તિ યા નિવૃત્તિ કરવી. 
શાસ્ત્રોમા ડગલે ને પગલે વિધાન કે નિપૈધ હોવા છતાં એ વિધાન-નિપેધ સર્વથા (એકાન્તે) હોતા નથી. દેશકાળાદિને 

અનુસરીને વિદિત ચીજ નિષિદ્ધ ને નિપિદ્ધ ચીજ વિહિત બની શાકે છે. 
કોઇપણ પરિસ્થિતિમાં જેનું આચરણ વિરાધના રૂપ જ રહે, માર્ગ રૂપ ન જ બને એવી ચીજ તો એક માત્ર મૈઘુન છે. 

કહ્યુ છે-- 

ન ૧ પિ્મવૅ મખુત્રાય પકિસિન્ર વા વિ ગિળવરિેદિં। 
તસુ મેદુનમાવ ન ત વિના રાળયોતેદિ | । 

અર્થ - શ્રીજિનેશ્વર ભગવતોએ કોઇ ચીજની સર્વથા અનુજ્ઞા આપી નથી કે મૈથુન સિવાય અન્ય કોઇ ચીજનો સર્વઘા નિષેધ 
કર્યો નથી, મૈથુનનો સર્વથા નિષેધ એટલા માટે છે કે એ રાગ-ઠ્ેપ [વિના યઇ શકતુ નથી 

જેનાથી રાગ-ઠેષની હાનિ થાય એવી તો કોઇ પણ પ્રવૃત્તિ આચરણીય છે એમ પૂજ્ય ઉપાધ્યાયજી મહારાજ અનેક ગ્રન્થોમા 
ઉપસહાર રૂપે જણાવે છે-- 

સિ વદુના ૬૪ અઇ ઝઇ રામદોત્તા તદ વિસિઝ્તાતિ 
તઇ તઇ પષરિગવ્ય છ્તા માળા સ્તિષિયાળ | । 
અર્થ - વધારે શુ કહેવુ? 'જે જે રીતે રાગ-ઠેપ શીદ્ય વિલીન થતા જાય તે તે રીતે મવર્તવુ' આ શ્રીજિનેશ્વરદેવની આજ્ઞા 

જ 

આ બધા ગ્રન્થાધિકારો પરથી સ્પષ્ટ છે કે, શાસ્ત્રમા સામાન્યથી નિષેધ મળતો હોવા માત્રથી, તે તે ફેરફાર સંવિગ્ન ગીતાર્થો 
દેશ-કાળાદિને જોઇને પણ કરી ન જ શકે એવો બધો ફેરફાર શાસ્ત્રવિરુદ્ધ જ હોય . વિરાધનારૂપ જ હોય... આવી બધી 
વાતો સત્યથી વેગળી છે 

તેથી જ ઉપાધ્યાયજી મહારાજે પણ આ માર્ગ દ્વાત્રિશિકાની આઠમી ગાથામા, કલ્પપ્રાવરણાદિ જીત રૂપ જે છે અને 
ક વિરાધનારૂપ જે છે એના કાર તરીકે એમ નથી કહ્યુ કે 'કલ્યપ્રાવરશાદિ શાસ્ત્રનિપિદ્ધ નથી માટે જીત રૂપ ક ક શ્રાદ્ધમમત્વાદિ રારસ્ત્રાનિપિદ્ધ છે માટે વિરાધનારૂપ છે,' કિન્તુ એમ કહ્યુ છે કે 'કલ્પપ્રાવરણાદિ તત્ત્વજ્ઞાનથી થયેલા માટે 'જીત' છે અને શ્રાદ્ધષમત્વાદિ મોહથી (- રાગ-હ્ેપથી) થયેલા છે માટે 'વિરાધના' છે.' 



માર્ષ-જ્ાસિશિય છ્ર્ 

મીતાર્યવારતંત્રેળ જ્તાનમજ્ઞાસિતાં મતન્। 
વિત વક્ષુભરાધારમન્યઃ પિ જય વ્રતેત્। 199 । | 

મીતાર્થતિ | મુલ્યં જ્ઞાનં મીત્તાર્યાનામેવ, તત્વારતત્યતક્ષળં મૌળયેવ તવમીતા્થાનામિતિ માવ | 19 | । 

અગીતાર્થોને ગીતાર્થના પારતંત્ર્યરૂપે જ જ્ઞાન હોવુ મનાયું છે. એટલે ગીતાર્થના આધાર વિના તેઓ 
મોક્ષમાર્ગમાં આગળ શી રીતે વધી શકે? દેખતા માણસની સહાય વિના આંધળો રસ્તે શી રીતે ચાલી શકે? 
જેઓ ગીતાર્થ છે તેઓને જ મુખ્ય (- અનુપચરિત) જ્ઞાન હોય છે. અગીતાર્થો તો તેઓને પરતંત્ર રહે-- તેઓના 
દોરવાયા દોરવાય તો જ જ્ઞાનના કાર્યાકાર્યના વિવેક વગેરે રૂપ ફળને પામી શકતા હોવાથી ગૌણપણે એટલે 
કે પારતન્ત્યરૂપે જ્ઞાનવાળા હોય છે આશય એ છે કે જ્ઞાનનું ફળ કાર્ય-અકાર્યનો વિવેક વગેરે-છે.-ગીતાર્થને 

એ સ્વકીય જ્ઞાનથી થઇ જાય છે. અગીતાર્થને એવુ જ્ઞાન ન હોવા છતાં, જો ગીતાર્થને પૂછીને જ કાંઇપણ કરવુ 

એવું ગીતાર્થનું પારતન્ત્ય હોય, તો ગીતાર્થ તેને અકાર્યને અકાર્ય રૂપે જણાવી નિવૃત્તિ કરાવે છે ને કાર્યને 

કર્તવ્યરૂપે જણાવી પ્રવૃત્તિ કરાવે છે અગીતાર્થને પોતાનુ જ્ઞાન હોત તો પણ એના પ્રભાવે આ જ થવાનું હતુ. 

એટલે અગીતાર્થને જ્ઞાન ન હોવા છતાં જ્ઞાનનું કળ ગીતાર્થપારતન્ત્ય દ્રારા મળી જતુ હોવાથી ફળતઃ જ્ઞાન 

હોવાનું કહેવાય છે. તેથી અગીતાર્થમાં રહેલું ગીતાર્થપારતન્ત્ય એ જ એનું જ્ઞાન છે. વળી આ ગુરુપારતન્ત્ર્ય 
એ વાસ્તવિક જ્ઞાન તો નથી જ , પણ જ્ઞાનના કાર્યભૂત કાયકાર્ય વિવેકના કારણભૂત છે. માટે, ઉપચારથી જ્ઞાન 
રૂપ કહેવાતુ હોવાથી એને ગૌણ રૂપે જ્ઞાન કહ્યુ છે.1૧૭॥ તેથી જ ગુરુપારતન્ત્ય છોડનારને થતું નુક્શાન 
જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

પ્રશ્ન - આ બધા પ્રતિપાદન પરથી શુ તમારો એવો અભિપ્રાય ફલિત થતો નથી કે સર્વથા નિષિદ્ધ મૈથુનને છોડીને, જેણે 
જે ફેરફાર કરવો હોય તે કરી શકે છે, ભલે ને એ શાસ્ત્રનિષિદ્ધ હોય, તો પણ, એ વિરાધનારૂપ બનતું નથી. પણ 'જીત' માર્ગ 
રૂપ જ બને છે? 

ઉત્તર - ના, આવો અભિપ્રાય ફલિત થતો નથી. કારણકે કોઇપણ આચરણને “જીત' બનવા માટેની એક મહત્ત્વની શર્ત્ત 
એ છે કે સવિગ્નગીતાર્થ મહાત્માઓએ એ આચરેલુ હોવુ જોઇએ એટલે જે તે વ્યક્તિના આચરણની તો કોઇ કિંમત જ નથી. 
આચરણમાં રાગઠ્દેષના કારણે આવનારી અનુચિતતાને સાવિગ્નતા ટાળે છે અને દેશ-કાળના તથા તેને અનુરૂપ આચરણના 
નિર્ણયમાં સંભવિત અનુચિતતાને ગીતાર્થતા ટાળે છે. માટે, સંવિગ્નગીતાર્થન્નુ આચરણ 'જીત' બનવામાં કોઇ અનુપપત્તિ નથી. 

જે સંવિગ્નગીતાર્થ નઘી એનું તો સુદરબુદ્ધિથી કરેલુ આચરણ પણ શાસ્ત્રકારો ક્યાં માન્ય કરે છે? 

સત્તાયો પિસિત્તટ અર્શાવે જરેફ અહ્ટુવર તુ તતવ | 7 
સુદ્રયુસ્િહ્ જવ વછુવ “વિ તત સુન્ટર હો્ | [૩વવેશમાછા ૪9૪ || 
અર્થ - અલ્પ આગમજ્ઞાની અતિદુષ્કર તપ કરે તો પણ ક્લેશ પામે છે, કારણકે 'આ હિતકર અનુષ્ઠાન છે' એવા ખ્યાલથી 

તેણે કરેલુ ઘણુ કાર્ય પણ પરિણામે સુદર. બનતું નથી. 
આચરણમાં જે રાગહેષપ્રયુક્ત શિથિલતા આવે છે એ તો રાગ-દ્વેષ પ્રયુક્ત હોવાના કારણે જ “જીત' રૂપ બનતી નથી 

એ સ્પષ્ટ છે. અર્થાત્ એવા કૌઇ દેશ-કાર્ળાદેને નજરમાં લેવામા આવ્યા નથી, પણ રાગ-ઠ્ેષ કે પ્રમાદને વશ બની શિથિલ 
આચરણ કર્યું, ને પછી એના બચાવ માટે દેશ-કાળને આગળ ધરવામાં આવે તો એ 1વેરાધના રૂપ છે એ સ્પષ્ટ છે. 

શકા - છતાં, આચરણામા પટ્ટક વગેરે દ્વારા ફેરફાર કરનારા આ આચાર્યાદિ મહાત્માઓ શાસ્ત્રના રહસ્યાર્થ પામેલા ન 
હોવાથી અગીતાર્થ છે, ને તેથી એમણે ફેરવેલુ આચરણ વિરાધનારૂપ જ બને ને? 

સમાધાન - 'બીજા બધા અગીતાર્ષ છે ને અમે જ સાચું 
અનભિજ્ઞ અગીતાર્થ હોય છે એવું યોગસારમાં કહ્યુ છે. 

તાસ્તિજા વવખેવાન્વે પ્રાન્ત” લરવેડપ્યતાસ્વિજા”- । 

તત્ત્વ સમજેલા ગીતાર્થ છીએ' આવું માનવાવાળા જ વસ્તુત” તત્ત્વના 



ક 

૮૦ ટ્રાચગર્જાસિગિયા 

તસ્વાનેનાપતત તેષાં શુજ્ધોગ્છાહિયમપ્વદો । 
[લિપરીત પતત વા સ્વાત્તોમંમ દવ વારિધો | 19૮ | 

તા્રાતે | તત્વામેન - મીતાર્ધવારતઝાપારિદારેળ તેષાં - સાવિમ્તાબામાના ઝછોગ્છારિલમખાપવતત વિપસી- 
તત વા સ્યાત્, વારિધાવિવ તોમંમ- 119૮ | | થિ નામતેપા નાસ્તિ ત્તાન, જથ તરિ માતકપળાવિકુપ્ઝરત- 
ઘોડનુપ્ટાતૃત્વમિત્યત માઇ- 

[ગચ્છનિર્ગતને નુક્શાન] 
ગીતાર્થપારતન્ત્ય રૂપ જ્ઞાનનો ત્યાગ કરવાથી પછી તે સવિગ્ન જેવા દેખાતા અગીતાર્થો શદ્ધ ભિક્ષા વગેરેને 

જે આચરે છે એ બધું પણ તેઓનુ યા તો નિપ્ફળ જાય છે યા તો વિપરીતફળ આપનારું બને છે. જેમ સમુદ્રમા 
હોડીમા છિદ્ર પડી જાય તો એ હોડી સમુદ્રને તરવા માટે યા તો નિરર્થક બની જાય છે યા તો એમા જ પાણી 
ભરાવાથી એને વળગી રહેનાર માટે ઉપરથી ડુબાડનારી બને છે એમ ભવસમુદ્રને પાર પમાડવા અંગે 

ગચ્છબાહ્ય તે અગીતાર્થોના શુદ્ધભિક્ષા વગેરે અનૃષ્ઠાનો જાણવા મુખ્યતયા જ્ઞાનપૂર્વકની કિયા આત્માને 

હિતકર્તા છે. અગીતાર્થોના આ શુદ્ધભિક્ષા વગેરે અનૃષ્ઠાનો જ્ઞાનપૃર્વકના ન થવાથી તાપસાદિના અજ્ઞાનકષ્ટની 

જેમ અજ્ઞાનકષ્ટરૂપ જ બની રહેવાથી એ આત્માને લાભકર્તા શી રીતે બને?1૧૮। જો આ અગીતાર્થોને જ્ઞાન 
નથી તો માસક્ષમણ વગેરે દુષ્કરતપ તેઓ શી રીતે કરે છે? વિશિષ્ટ જ્ઞાન-વિવેક વિના આવો તપ થોડો સંભવે? 
એવી ભંકાને દૃર કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

ગચ્છબહાર નીકળેલા આ અગીતાર્થો પ્રાય કરીને અભિન્નગ્રન્ચિક (ગ્રન્ધિભેદ નહિ કરેલા) હોય છે, મૃઢ 
એટલે કે અજ્ઞાનઆવિષ્ટ હોય છે એટલે અત્યત દુષ્કર એવા પણા માસક્ષપણ વગેરે અનુષ્ઠાનો આચરે તો 
પણ કુતીર્થિકોની જેમ તેઓ વ્રતપરિણામ રહિત હોય છે. [એટલે કે અન્ય તાપસો વગેરે પણ્ય જેમ તેવા વિશિષ્ટ 5-5 

જાતિ પત્ારિનો દ્રત્ારતામતત્યતાસત- 11૨-૦૦1 
'માત્ર અમે જ તત્ત્તના સાચા જાણકાર 2: ગીતાર્ય છીએ. બીજા બધા તૌ તત્ત્તને સમજવામા ભ્રાન્ત થયેલા છે અને તેથી 

અતાત્ત્વિક - અગીતાર્થ છે' આવી માન્યતા ધરાવનારા મત્સરીઓ તત્ત્વન! સારથી ક્યાય દૃર કૅકાઇ ગયા છે. 
આમ, દેશકાળાદિને અનુસરીને સવિગ્નગીતાર્થો જે કાઇ આચરે છે તે, શાસ્ત્રનિપિદ્ધ હોવા છતા, વિરાધના રૂપ બનતું 

નથી, બલ્કે જીત-માર્ગ રૂપ બને છે અને તેથી આરાધના રૂપ હોવાના કારભે એને આચરનારા એના દ્વારા આત્મહિત સાધે 
છે એવો આ અધિકારનો રહસ્યાર્થ નિશ્ચિત થયો અને તેથી જ , સવિગ્નગીતાર્થો દેશકાળાદિને જોઇ પટ્ટક વગેરે દ્વારા જે 
કાઇ ફેરફાર કરે-- નવુ આચરણ પ્રવર્તાવે તે અગે, “શાસ્ત્ર શુ કહે છે? શાસ્ત્રમા તો આનાથી ભિન્ન વાતો કહી છે, આનો તો 
નિષેધ કર્યો છે, માટે આ બધા શાસ્ત્રવિરુદ્ધ છે, જિનાજ્ઞાભજક છે, વિરાધક છે, ગુરુદ્રોહી છે, કુગુરુ છે, અવન્દનીય છે' આવી 
બધી બૂથ્રરાણ મચાવી મૂકવી એ શાસ્ત્રના રહસ્યાર્થની અનભિજ્ઞતા જ છે કે બીજુ કાંઇ? તથા, “અમને શાસ્ત્રપાઠ આપો, કયા 
શાસ્ત્રવચનના આધારે તમે આ ફેરફાર કરો છો?' વગેરે રીતે શાસ્ત્રપાઠ માગવા એ પણ મૂઢતા જ રહે છે ને કે બીજુ કાંઇ? 
તેમજ, વિવક્ષિત આચરણથી વિપરીત પ્રતિપાદન કરનારા શાસ્ત્રપાઠો લોકો સમક્ષ રજુ કરીને પોતાની જાતને શાસ્ત્ર- 
સિદ્ધાન્તસરક્ષક, શાસ્ત્રાનુસારી , ગીતાર્થ વગેરે માની લેવીએ તથા,'આચરણમાં ફેરફાર કરનારા આ મહાત્માઓ આ વિવક્ષિત 
શાસ્ત્રપાઠને અનુસરતા નથી, માટે અગીતાર્થ છે, ને તેથી એમણે કરેલા ફેરફાર અગીતાર્થકૃત હોવાથી 'જીત' રૂપ ન બને, 
વિરાધના જ બને ” વગેરે માન્યતાઓ અપનાવવીએ આ બધુ નરી ભ્રાન્તિ જ રહે છે ને કે બીજુ કાઇ? વસ્તુતઃ [વિરાધના રૂપ શુ બને એને ગ્રન્થકારે નવમા વગેરે શ્લોકમા જણાવ્યુ છે. એમા સ્વગચ્છ પર શ્રદ્ધા ધરાવનારા ગૃહસ્યોને અન્ય સાધુઓનો સગ કરતા વારવા આવા આચરણને પણ [વેરાધનારૂપ જણાવ્યું છે એટલે, બીજા ગચ9ના સાધુઓને હાથ ન જોડવા, વદન ન ક એમના પ્રવચનાદિ ન સાંભળવા, સપર્ક ન કરવો વગેરે સ્વશ્રદ્ધાળુ શ્રાવકોને જે શીખવવામા આવે છે તે વિરાધનારૂપ શા માટ નહીં? એ બધા સુજ્ઞોએ વિચારવા યોગ્ય છે / 

ી 



માર્ય-ક્રાસિશિવ્ળ ર ૮9 

અભમિત્તત્રન્યયઃ પ્રાયઃ જુર્વન્તોડપ્વતિયુષ્મરમ્। 
વાઇ્તા દ્વાવ્રતા મૂઢા ઘ્વાક્ષજ્ઞાતેન વશિતાઃ | 19૨ | । 

ગામિત્ેતિ | મમિત્નપ્રન્થવ- - ગજુતત્થિમેરા- પ્રાય- છુર્વન્તોડવ્યતિટુષ્છર માતક્ષપળાવિઇ વાલ્યા 
ટ્વાડદ્રતા- સ્વામાવિજવ્રતપારિળાયરહિતા મૂઢાઃ - મજ્ઞાનાવિષ્ન ઘ્વાક્ષનાતેન - વાયલવૃવનન્તેન લશિતાઃ । 

યથાદિ જેત્રન વાયતા નિર્યતતતિતપૂર્ળતરિત્વરિતર પરિત્વન્ય મરુમરીસિજાલુ ગભત્વપ્રાન્તિમાઝસ્તાઃ પ્રતિ 
પ્રસ્ચિતા-, તેમ્ય- જેવનાન્સસિષિજ્ઞાઃ પ્રત્વાયાતા- પુષ્તિનો વમૂવુ", યે ત નાડડયાતાત્તે ગઘ્યાહ્તાર્જતા- 
પતરસિતતા- પિપાસિતા છવ મૃતા-1 ણવ લમુવાયાવષિ મનાન્વોપમીત્યા વે સ્વમત્યા વિગિદીર્ષવો 
મીતાર્થસિવારિતા- પ્રત્વાવર્લન્તે, તેડપિ જ્તાનાહિસપવ્ભાગન ભવન્તિ, મપરે તુ જ્ઞાનાહિયુળેમ્યોડષિ બ્રશ્યત્તીતિ । 
તહ્િવિમાદ- 

'વાય બમિત્વમંટી તવા(૫1)ટતઇ યુવરરં પિ છુવ્વંતા | 

જ્ઞાન વિના ય મોહથી પંચાગ્નિતપ વગેરે રૂપ કષ્ટમય અનુષ્ઠાન કરે છે, અને તેમ છતાં વાસ્તવિક સાધુતા 
તો પામતા જ નથી તેમ પ્રસ્તુતમાં જાણવુ.] 

આ વાત કાગડાના દૃષ્ટાન્તથી પચાશક વગેરેમા બતાવી છે. કાગડાનું દૃષ્ટાન્ત આ પ્રમાણે જાણવુ - 
સુસ્વાદુ, શીતળ , સ્વચ્છ અને કમળની રજકણોથી સુંગધી બનેલા જળવાળું એક મનોહર સરોવર હતુ. તેને 
કિનારે કેટલાક કાગડાઓ રહેતા હતા. તૃષાતુર બનેલા કેટલાક કાગડાઓ સરોવર તરફ ન જતા બીજી બાજુ 
મૃગજળમા પાણીની ભ્રાન્તિ પામી એ તરફ ઉપડયા. તે વખતે કોકે તેમને સલાહ આપી, “એ તો મૃગજળ 
છે. પાણી જોઇએ છે તો સરોવરમાં જ જાવ ' આ સાભળી કેટલાક કાગડા સરોવરે પાછા ફર્યા અને પાણી 
પામીને સુખી થયા. જેઓ પાછા ન ફર્યા તેઓ મધ્યાહ્નના સૂર્યતાપથી ક્લાન્ત અને તૃષાતુર થઇ મરી ગયા. 

આમ ગુણાલય એવો ગુરુગચ્છ એ સરોવર છે. જ્ઞાન-દર્શન-ચારિત્ર એ પાણી છે, ધર્માર્થી જીવો એ કાગડા છે. 
ગુરુગચ્છથી બહાર થઇ જવુ એ મૃગજળ તરફ જવા સમાન છે. સમુદાયમાં દેખાતા અલ્પદોષથી ડરીને 

સ્વમતિમુજબ ગચ્છબહાર વિહાર કરી જવાની ઇચ્છાવાળા જે અગીતાર્થો ગીતાર્થોએ વારવાથી પાછા ફરે છે 

તેઓ જ્ઞાનાદે સપત્તિ પામીને સુખી થાય છે, અને જેઓ પાછા ફરતા નથી તેઓ જ્ઞાનાદિગુણો રૂપી પાણીથી 

ભ્રષ્ટ થાય છે અને છેવટે દુ ખી થાય છે. પચાશક (૧૧/૩૮) માં કહ્યું છે કે - (ગચ્છબહાર નીકળેલા તેઓ) 
પ્રાય” અભિન્ઞગ્રન્થિક હોય છે તેઓ અજ્ઞાનથી દુષ્કર તપ વગેરે કરતાં હોવા છતાં બાહ્ય કુતીર્ધિકોની જેમ 

સાધુ નથી હોતા એ ધ્વાક્ષના -- કાગડાના ઉદાહરણથી જાણવું.' આગમમાં (આચારાંગ સૂ. ૧૮૮) પણ કહ્યું 

છે કે “દ્રવ્વથી નમતા પણ કેટલાક જીવો પોતાના સંયમજીવિતનો વિપરિણામ -- નાશ કરી નાખે છે.” 
તાત્પર્ય એ છે કે તે અગીતાર્થોનુ અનુષ્ઠાન જ્ઞાનથી નહે, પણ મોહથી થયું ઢોય છે. આવું મોહથી થયેલું 

અનુષ્ઠાન નિષ્ફળ યા વિપરીતફલક બને છે. [ગુરુ પ્રત્યેનો દ્ેષ વગેરે રૂપ તેવા અતિડૂર પરિણામના કારણે 

નહી, કિન્તુ અપવાદસેવનાદિનો ભય હોવાના કારણે એકલવિહારી બનનાર કોક સાધુ કોઇક વસ્તુના ઉત્સર્ગપદે 
કરેલા નિષેધને સૂત્રથી જાણતો હોવા છતા અર્થાપત્તિથી અપવાદપદે તેની જે અનુજ્ઞા હોય છે તેને જાણતો હોતો 
નથી તેથી અપવાદપદે અનુજ્ઞાત એવી તે વસ્તુને એ તો નિષિદ્ધ જ માનતો હોવાથી પોતાનાથી તે સેવાઇ 
ન જ. એવા ભયવાળો હોય છે. આ જ કારણે તે ગચછવાસથી પણ ભીરુ હોય છે. (કારણકે ગચ્છવાસમાં 

9 પ્રાયોડમિત્નપ્રન્યવલ્તમતલ્તયા યુળ્ઝરમપિ છુર્વન્ત- 1 વાદ્યા ર્વ ન તે તાયવ- ઘ્યાક્ષોયાદ્ર્ળેન સિત્તવા-। 1 



૮૨ ળજાસિરવતાસિરિજા 

વઝ્સવ્વ ળ તે તાદ ઘલાટરળેળ વિત્રેયા | | ગામમિપ્યુત્ઇ- 

“તમાન વેશે ગીવિગ વિષ્તરિળાયતિ' [ગાવા. 9૮૮] 

દ્રયયતો તમત્તોડપ્નેજ તવમગીયિત્ત વિર્ષાર્ળામવસ્તિ નાળવન્તીત્વતલર્ધ- | 19૧ 11 

લહત્તઃ પ્રહ્યુહાતીનાન્ પરુપ પરુબાશયાઃ | 
લિશ્વાસાવાજતેરેલે મછાપાપસ્થ માઞનમ્ | ।૨૦ 11 

વવત્ત ઇતિ । રહાસીનાન્ - મઘ્યસ્થાન્ મિક્ષાપરાયળાન્ પ્રતિ ૫૦૫ 'મવન્ત ળવ મશ્વજકિમ્યા ન જુર્યતે 

જોડયમત્માન્ પ્રત્યુપટેમ”' રત્યાહિસ્પ વચન વદન પરુષોડત્તાનાવેળાવાશયૉ વેવા તે તથા, હતે માતે: 

- આજારત્ત વિશ્વાતતાન્મદાપાપસ્ત પરપ્રતારનતક્ષળત્ત માઝત ભવન્તિ, વામરાળાં ગુળામાયમાત્રેળવ 

આવી ઉત્સર્ગનિષિદ્ધ બાબતોનું સેવન અવરનવર સભવિત હોય છે.) આ ગચ્છવાસભીરુતાના કારળે જ 
વિચિત્ર કર્મોદયવશાત્ જે એકાકી બન્યો હોય છે અને છતા, સુત્રને અનુસરવાની રુચિ ખસી ન હોવાથી, સત્રના 

સ્વમતિમુજબ અર્થ કરી એ પ્રમાણે “હુ શાસ્ત્રને અનુસરીને વર્તું છુ' એવા આશ્વાસન સાધે પ્રવૃત્તિ કરે છે તેની 
આ પ્રવૃત્તિઓ ઘણું ખરું તો અજ્ઞાન કષ્ટ રૂપે જ પરિણમે છે. તેમ છતા, તેવા વિશ્રેષ પ્રકારના પરિણામના 

કારણે ક્યારેક ક્યાક આગમાનુસારી કૃત્યરૂપે પણ એ પરિણમે છે આવા જીવોની બાદબાકો માટે અઠીં 'પ્રાયઃ' 

શબ્દ વપરાયો છે તે જાણવુ ભગવતી સૂત્રની વૃત્તિમા આરાધક-વિરાધક ચતુર્ભગીના અધિકારમાં આવા જીવોને 
દેશઆરાધક જણાવ્યા છે. તે જાણવુ 

આમ ગચ્છબાદ્ય થયા હોવા છતાં કેટલાક જીવો પરિણામવિશેષના કારણે દેશઆરાધક હોય છે, ને તેનો 
વ્યવચ્છેદ કરવા પ્રાય શબ્દ છે. એમ, કેટલાક વિઠ્ઠાનો એમ પણ કહે છે કે પરિણ્રા્માવિકોષના કારણે કો'કને 
ગચ્છબહાર નીકળવા છતાં સર્વવિરતિ પણ સભવિત છે ને તેથી પ્રાય શબ્દથી એનો પણ વબવચ્છેદ કરી શકાય 
આમા તેઓ દલીલ આપે છે કે પ્રસ્તુત શ્લોકમાં 'દ્વ- ઝદ્રતા”' ને પચાશકજીના ઉડ્ત શ્લોકમાં “પાય ણ તે સાહૃ' 

આવો અન્વય હોવાથી, પ્રાયઃ શબ્દ, કોઇ વ્રતી-સાધુ હોવા પણ સભવે છે એમ જણાવે છે. એ વખતે 
“કામિત્રમ્નન્થવ-' એ બાહ્યાનુ વિશેષણ સમજવુ. અથવા , “જ્રાવ- સાપેવ્રપ્રન્યવ-' - પ્રાયઃ અભિન્નગન્યિ હોય , પણ 
કોક “ભિશગ્રન્થિ - ગ્રધિ- પરિગ્રહને ભેદનાર નિર્ત્રન્થ-સાધુ' સભવે છે એવો અર્થ જાણવો.]1૧૯।। 
[સ્વચ્છન્દાચારી બનેલા આ અગીતાર્થોને બીજો મોટો પ્રત્યપાય દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

વળી હિતશિક્ષા આપનારા મધ્યસ્થ હિતેચ્છુઓ પ્રત્યે 'તમે જ બરાબર ક્રિયા કરતા નથી, અમને શુ સલાહ 
આપો છો?” ઇત્યાદિ રૂપ કઠોર વચન બોલતા અને અજ્ઞાનના આવેશથી કઠોર આશયવાળા એવા આ અગીતાર્થો 
આફૂંતેના વિશ્વાસથી અન્યને ઠગવાના મહાપાપના ભાગીદાર બને છે, કારણ કે પામરજીવોની ગુણોનો 
આભાસ થવા માત્રથી સ્ખલના થઇ જવી સભવે છે આશય એ છે કે આવા અગીતાર્થોનો બાહ્ય દેખાવ તો 
સમ્યક્ ક્રિયાનો તેમજ વિશિષ્ટ આરાધક ભાવનો જ હોય છે. વળી બાળજીવો તો બાહ્ય દેખાવને જ જુએ છે 
એ બીજી બત્રીશીમા કહી ગયા એટલે એવા પામર બાળજીવો આ બાહ્યલિગના વિશ્વાસમા આવી આવા 
અગોતાર્થોને વિશિષ્ટ આરાધક તરીકે સ્વીકારે છે, અને તેઓના દોરવાયા દોરવાય છે. તેથી ભવિષ્યમા સ્ખલના 
પામે છે એટલે તેઓના વિશ્વાસનો આ જે ઘાત થાય છે તેના પાપના તે અગીતાર્થો ભાગી બને છે.ર૦॥ 
[આમ શિધિલવિહારી બનેલાને તેમજ ઉદ્યતવિહારી બનવાના અભિમાનવાળા ગરછબહાર થયેલા અગીતાર્થોને 



માર્મ-જ્ાત્િશિવમ ૮ર્ 

સ્વતનતબમવાત 11૨૦ || 

વે તુ સ્વજ્મવોષેળ પ્રમાઘન્તોડષિ ઘામિજાઃ । 
સૌવિગ્નપાક્ષિજસ્તિર્ડાવિ માર્માન્વાવવશાસિનઃ । 1૨9 | । 

એ ત્વિત્તિ! વે તુ સ્વજ્યવોવેળ - વીર્વાન્તરાવોવયનક્ષળેન પ્રમાઘન્તોડષિ - છ્િષ્યાસ્તવસીવન્તોડષિ 
ઘાર્મિજા- - ધર્મસિરતા- સવિમ્તપાક્િવજાઃ - સવિ'નપક્ષજીલસ્તેડષિ માર્મલ્યાન્વાત્વયો ભાવલાદ્વપૈક્ષવા પૃષ્ઠ્ત- 

'તતાતક્ષળસ્તેન શાન્ત દત્વેવશીલા- । તહુસ (પ. માતા - ૧૨૨] - “તય્મિહિસિ તેણ પટ તતિ' 11૨9 || 
શુજ્પ્રજ્પળતેષાં મૂતમુત્તરતંપવઃ । 
સુસાઘુમતાનિમેભગ્યપ્રવાનામ્ચર્વનાવિવ? 1 1૨૨1 

શુજ્તેતિ | ણતેપાં - લવિ*નપાક્ષિજાળા શુજ્ત્રસપળેવ મૂત સર્વશુળાનામાઇમુત્વત્તિહ્થાન, તવષેક્ષયતનાયા 
છવ તેપા સિર્નરાહેતુત્વાત | તથુત્ત [5૫. માતા ૧૨૬]- 

"નત વિ સુસ્વવહ્વમહ્ત ઘવિમ્મપવરવાઇસ્ત | 
ઝા ના હવિગ્મ ગયળા તા સા તે ખિગ્ઝર છોટ | । ફ્ય્છાયોમલમવાય્યાત્ર નેતરામવેજત્વેડપિ ષસવેજસ્ય, 

સંભવિત દોષો બતાવ્યા. હવે વીર્યાન્તરાયકર્મના ઉદયથી શિદિલ બનેલાને થોડે ઘણે અશે પણ બચાવ જે રીતે 
મળી શકે એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[સંવિગ્નપાક્ષિક વિચાર] 
વીર્યાન્તરાયકર્મના ઉદયરૂપ સ્વકર્મદોષના કારણે ક્રિયાઓમાં સીદાતા હોવા છતા પણ ધર્મરત -- સ્વક્રિયા 

પ્રત્યે શ્રદ્રાશીલ જેઓ સંવિગ્નપાક્ષિક બને છે એટલે કે મોક્ષાભિલાપી સવિગ્ન સુસાધુઓ પ્રત્યે પક્ષવાળા - 
સુદરબુદ્ધેવાળા જેઓ બને છે તેઓ પણ માર્ગના અન્વાચયથી શોભતા હોય છે. આમાં માર્ગનો અન્વાચય એટલે 
ભાવસાધુની પુંઠ પકડી રાખવી તે એટલે કે ભાવસાધુને દરેક બાબતમા આગળ કરવા તે. [તેથી ભવિષ્યમા 
તેઓ પુનઃ માર્ગને પામી શકે છે.] ઉપદેશમાળા (૫૨૨. મા કહ્યું છે કે 'બહુવાર પણ સમજાવવા છતાં વેશના 
ગાઢ અનુરાગથી વેશ ન છોડે તો એને સમજાવાય કે તુ સંવિગ્નપાક્ષિકપણુ પાળ , જેથી ચારિત્રધર્મનું બીજાધાન 
રહેવાથી ભવાંતરે] તું આ સંવિગ્નપાક્ષિકતાથી મોક્ષમાર્ગ પામી શકીશ '॥૨૧।| [સવિગ્ન પાક્ષિકો શેના બળ 
પર પુનઃ માર્ગ પામી શકે છે? એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[સવિગ્નપાક્ષિક જીવોની રુચિ શુદ્ધમાર્ગ પર અક્ષત રહેલી હોય છે. એટલે તેઓ સ્વશિથિલતાનો બચાવ 

કરવા માર્ગની અન્યથા પ્રરૂપણા કરતા નથી, કિન્તુ શુદ્ધમાર્ગની જ પ્રરૂપણા કરે છે.] તેઓની આ શુદ્ધ પ્રરૂપણા 

(જિનવચનના સર્વે સર્વા આદર પરિણામને આધીન હોવાથી) ઉત્તરોત્તર સર્વગુણોને ઉત્પન્ન થવા માટે પ્રથમ 
ઉત્પત્તિકારણ બને છે, કારણકે શુદ્ધ પ્રરૂપણાની સાપેક્ષ જયણા જ તેઓને માટે કર્મનિર્જરાના હેતુભૂત બને 

છે. ઉપદેશમાળા (૫૨૬) માં કહ્યુ છે કે “નિષ્કલક ચારિત્રગુણે કરીને તો દૂર, (એટલુ જ નહી) ઉત્તરગુણોએ 
કરીને પણ ન્યૂન એવા સંવિગ્નપક્ષપાતી શુદ્ધ પ્રરૂપકની (કાયાથી શિથિલ હોવા છતાં હૈયે શુદ્ધ આરાધના પર 
દઢ રાગ અને સદનૃષ્ઠાન ૫૨ ગાઢ મમતા હોવાથી) પરિમિત જળગ્રહણાદિમા દોષ ઓછા લગાડવાની કાંઇક 

9 ગસ્વખુતત્તો ખ પુન ન મુવફ્ વદુતો વિ પત્નવિગ્ઝતો | લવિ'્મપવિર્યત્ત જરિન્ઝ, સય્પિદિસિ તેજ પદ 1 1૪૨૨ । | 
૨ દીનત્યાવિ શુસ્કાહ્પજસ્ય સવિમ્નવક્ષષાતિન- 1 વા વા પવેઘતતના સતા તા તહ્ય નિર્ઝરા મવત્તિ 1! 



૮૪ ક્રામશય્દ્રાતરિશિજા 

લમ્યમટર્શનણેવાત્ર સટજારિત્વાત્, શાક્ત્રયોશ ણ્વ સશમરર્શનયારિત્રયોર્ટવોલ્તુસ્યવવપેલળાત્ | તાહિરમુતમ 

[આ. સિ. 99૬૧]- 

'હલળપવો તાવવ વરત્તમટટે ય ૫હધમ્ને ય । 
ટલળયરિસપવરો સમળે પરતોમજવમિ | | રતસર લપ: - સત્જીુપ્ટ્સપવશ્વ સુસાયૂનાં 'તાનેરપનાયજ 

યઢ્ભૈવગ્ય તલ્તાનં ચાપ્સર્તનિં સ તયાહિય- | ર૨ 11 

આત્તાર્ય હીક્ષળં તેભાં સિષિજ્ધ શ્રૂયતે શ્રુતે। 
સ્ાનાદાર્થાન્યવીક્ષા વ્વ સ્વોપસંપત્વ સાદિતા ૨ર | 

બ્ાત્માર્થમાતિ | ગાત્માર્થ - સ્વવેયાવૃસ્યાઘર્થ તેપા - વવિમનપાશિજાળાં ીક્ષળં શ્રુતે સિષિદ્ધ ત્રૂયતે, 
“ઝતા ન વિ હિવરફ' રતિ વવ્વનાત । જ્ઞાનાયર્થાડન્યેષા ભાવવરળપરિળામવત્યૃષ્ટમાવિનામપુનર્વન્યજાવીના 

શુભ પરિણતિ રૂપ જે જે કોઇ જયણા હોય છે, તે તે એને નિર્જરા કરાવનારી થાય છે [આમાં સવિગ્નપાક્ષેકનુ 
'શુદ્ધપ્રરૂપક' એવું જે વિશેષણ મૂક્યુ છે એનાથી જણાય છે કે શુદ્ધ પ્રરૂપણા એ જ આ 1નિર્જરામાં મુખ્ય ભાગ 

ભજવનાર ચીજ છે. એ ન હોય તો શેષ જયણા વધારે હોય તો પણ નિર્જરા નથી, અને એ હોય તો શેષ 

જયણા જેટલી ઓછી/વધારે હોય એ પ્રમાણે ઓછી/વધારે નિર્જરા અવશ્ય થાય.] 

પ્રશ્ન - જ્ઞાન-દર્શન-ચારિત્રમાથી ચારિત્ર અહી અવિદ્યમાન હોવાથી કર્મનિર્જરા રૂપ ફળ શી રીતે મળે? 

[સંવિગ્નપાક્ષિકને ઇચ્છાયોગનો સંભવ] 
ઉત્તર - સંવિગ્નપાક્ષિકને શુદ્ધમાર્ગની રુચિ અખડિત હોય છે. એટલે શ્રુતોક્ત અનૃષ્ઠાન કરવાની ઇચ્છા 

વિદ્યમાન હોઇ ઇચ્છાયોગ સભવી શકે છે, તેથી ચારિત્રરૂપ અન્ય અંગની વિકલતા હોવા છતા ફળનો અભાવ 
સ્હેતો નથી, એટલે કે ઇચ્છાયોગના ફળરૂપ નિર્જરા તો થાય જ છે. તે પણ એટલા માટે કે ઇચ્છાયોગ માટે 
સમ્યગ્દર્શન જ (સમ્યગ્જ્ઞાનનો પણ આમાં જ અંતર્ભાવ સમજી લેવો) સહકારી છે, ચારિત્ર નહીં. શાસ્ત્રયોગ 
માટે જ સમ્યગ્દર્શન અને સમ્યફ્ચારિત્ર એ બન્નેની સમાન રીતે અપેક્ષા હોય છે આવશ્યકનિર્યુક્તિ (૧૧ ૬૫)મા 
કહ્યું છે કે “શ્રાવક, ચારિત્રભ્રષ્ટ પુરાણ અને ચારિત્રપાલનમાં શિથિલ થયેલ મન્દધર્મ જીવોમાં દર્શન પક્ષ હોય 
છે. પરલોકાકાક્ષી શ્રમણમા -- સુસાધુમાં દર્શન-ચારિત્ર પક્ષ હોય છે ” (આમ ચારિત્ર રૂપ એક અગ ન હોવાથી 
શાસ્ત્રયોગજન્ય ફળ ન મળવા છતા ઇચ્છાયોગજન્ય ફળ તો અબાધિત રહેવુ સંભવે છે એ જાણવુ.) આમ 
શુદ્ધ પ્રરૂપણા એ તેઓની પાયાની સપત્તિ છે એ નક્કી થયુ એ સિવાય સુસાધુઓને ગ્લાનિ દૂર કરે એવું ઔષધ 
આપવુ, તેમની ભક્તિ કરવી વગેરે તેઓની ઉત્તરસપદ્ - ઉત્કૃષ્ટ સંપત્તિ જાણવી. ॥૨૨॥ [આ 
સવિગ્નપાક્ષિકોનો એક મહત્ત્વનો આચાર બતાવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

સવિગ્નપાક્ષિક સ્વવેયાવૃત્ત્ય વગેરે માટે અન્યને દીક્ષા ન આપે એવો શાસ્ત્રમાં નિષેધ સંભળાય છે. 
ઉપદેશમાળામા (૫૧૬) મા કહ્યું છે કે “સવિગ્નપાક્ષિક) સ્વનિમિત્તે ઉપસ્થિત થયેલાને પણ પોતાને માટે શિષ્ય 
તરીકે દીક્ષા આપતો નથી તેમ છતા , ભાવચારિત્રના પરિણામવાળા જીવોની પાછળ રહેલા અપુનર્બન્ધક વગેરે. 
અન્યજીવોને જ્ઞાન વગેરેની એને પ્રાપ્તિ થાય એ માટે » પોતાના નામે દીક્ષા આપવી તેમજ એ માટે સ્વઉપસપત્ 

દો ટર્શનવણ  શ્રાવજે પાસિત્રપ્રવ્ટે ૧ ગત્યયમે સ । ટર્શનવાસિત્રવલ- શ્રમને વરલોજજાર્સષિ 1 । 
ર ૧૬ ન થ થદાવર, જિિજશ્વ જુર, જારવે નેત । ઝતા ન વિ રિવર, હેર સુતાટૂળ યોટેઝ 1 1૧૦ ૬ 11 સવદેશ 



માર્મ-્રાથિગિજા ૮૧ 

હીક્ષા વ્વ તવર્થ ત્ત તેષાં ત્વોપલપસ્ય નાહિતા - નાહિતિજારિળી, મહવ્ત્રદપરિત્યામાર્થનપુનર્વન્યજાવીનામષિ 
હીક્ષળાધિજારાતિ | તુસ્છ “ તટઞપુળવંઘમાળ છીશમદવિર તદુ જીળફતિ' | તાસ્વિજાના તુ તાસ્તિજઃ સઇ 
યોઝનમપ્યસ્યાત્વાર. | તવુત્તત - હેડ સુતાદૂળ વોછેહ' તિ | રર 11 

સાવશ્યજાહિવેયર્ય્ય તેષાં શવ પ્રજીર્વતામ । 
અનુમત્યાહિસાશ્રાગ્યા માવાવેશાસ્વ ત્વેતલઃ | ।૨૪ || 

સેતિ। ગાવશ્યજાહિવૈયર્થ્ન ત્ત તેપા સ્વવીાનુતારેળ શવ સ્વાત્તાર પજીવતા ન ભવતિ, તત્રળ 

છ્વાવારપ્રીત્વેચ્છાયોમનિર્વાદાત | તથાડનુમત્યાહીનાં - મનુમોલનાહીનાં તાશ્ાન્યાત્- સર્વથાડમંમાત | વેતલ- 
- સિત્તત્ત ભાવાવેશાત્ - ગર્થાયુપયોમાત્ ત્રજ્ઞાયેઘાઘુપપત્તે- | ।૨૪ | । 

દ્રવ્વત્વેડાષિ પ્રધાનત્વાત્તયાજલ્પાત તવક્ષતમ । 
ચલો માર્ષપ્રવેશાય મત મિથ્વાવશાયપિ | 1૨૫ | । 

દ્રવ્યત્લેડપીતિ । તવાવશ્યજસ્ય માવતાથ્વપેક્ષયા દ્રવ્યત્વેડપિ પ્રધાનત્વાદ્, ઇચ્છાઘત્તિશવેન ભાવજારળ- 

એવું ન પૂછવુ, કારણ કે અસદ્ગ્રહ છોડાવવા માટે અપુનર્બન્ધક વગેરેને દીક્ષા આપી શકાય છે. પચાશકમાં 
(૨/૪૪) મા કહ્યુ છે કે “ભાવિત કરાતુ શ્રીજિનોક્ત દીક્ષાવિધાન પણ સકૃદ્ બધક અને અપુનર્બન્ધક જીવોના 
અસદ્ગ્રહનો શીઘ્રનાશ કરે છે.” આમ તાત્વિક પરિણામ શૃન્ય જીવને તાત્વિક પરિણામ શૂન્ય એવા પોતાની 

પાસે રાખી શકે એ જણાવ્યુ પણ જે પ્રતિબુદ્ધ જીવ ચારિત્રના તાત્વિક પરિણામવાળો હોય તેને તો તાત્વિકોની 
સાથે -: સુસાધુઓની સાથે જ જોડી આપે છે આ પણ એનો એક આચાર છે. ઉપદેશમાળા (૫૧૬) માં કહ્યું 
છે- “સંવિગ્નપાક્ષિક જીવ યોગ્યજીવને બોધ પમાડીને પછી સુસાધુઓને સોપી દે.”॥ર૩।। [તેઓથી સેવાતા 
અનુષ્ઠાનો નિષ્ફળ જતાં નથી એવુ ગ્રન્થકાર જણાવે છે.-] 

સ્વવીર્યને અનુસારે શક્ય સ્વઆચારને કરતા તેઓનાં આવશ્યક વગેરે વ્યર્થ જતા નથી, કારણકે 

સ્વવીર્યાનુસાર અનુષ્ઠાનો કરતા રહેવામાં આવે તો જ એના પ્રત્યેની પ્રીતિ જળવાઇ રહેવાથી ઇચ્છાયોગનો 
નિર્વાહ થાય છે [સ્વવીર્યને અનુસારે પણ એ ન કરવામા આવે તો એના પ્રત્યે બેદરકારી વગેરે ભાવ આવવાથી 
પ્રીતિ રહી શકતી નથી ] વળી આચારોની અનુમોદના વગેરે તો સર્વથા અક્ષત રહેલી હોય છે. તેમજ ચિત્તનો 
આવશ્યકાદિના અર્થમા ઉપયોગ હોવાથી શ્રદ્ધા-મેધા વગેરે (ધૃતિ, ધારણા, અનુપ્રેક્ષા) ઉપપન્ન થઇ શકે છે. 
૧ ઇચ્છાયોગનો નિર્વાહ , ર અનુમોદનાની અખંડિતતા તેમજ ૩ ઉપયોગથી થયેલ શ્રદ્ધા વગેરે... આ ત્રણ કારણે 

તેઓનુ આવશ્યક દ્રવ્યઆવશ્યક હોવા છતા પ્રધાન હોઇ અક્ષત રહે છે. (આટલો અન્વય ૨પ મા શ્લોકમાથી 

કરવો.)॥ર૪॥ [આ જ વાતને ગ્રન્થકાર કારણ દર્શાવવા પૂર્વક કહે છે] 

સવિગ્નપાક્ષિકોનું તે આવશ્યક ભાવસાધુના આવશ્યકની અપેક્ષાએ દ્રવ્યઆવશ્યક રૂપ હોવા છતાં 
પ્રધાનદ્રવ્યરૃપ હોઇ, તેમજ એવો જ તેઓનો આચાર હોવાથી (અર્થાત્ સ્વ આચાર મુજબ એ હોવાથી) અક્ષત 

રહે છે, એટલે કે સર્વથા નિષ્ફળ જતુ નથી આવુ પણ એટલા માટે નિશ્ચિત થાય છે કે મિથ્યાત્વીઓનુ આવશ્યક 
પણ માર્ગપ્રવેશ માટે થાય છે એવું ગીતાર્થોએ સ્વીકાર્યું છે. એટલે કે તેઓનું આવશ્યક પણ સર્વથા નિરર્થક 

નથી તો દર્શનપક્ષને જાળવી રાખનાર સવિગ્નપાક્ષિકનુ તો એ શી રીતે નિરર્થક હોય? અનુયોગદ્દારસૃત્રની 

ર હિવગાવિછાળમેઝ માવિગ્ગત તુ તતળીરટણ | ઉફગખુળવઘમાળ છુમમદવિરદ તદ જીુળફ 11/૮૮ 11 પવાશઝ 



૮૬ ક્રાત્રિસટ્જ્ાસિરિળ 

ત્યાજ, દ્રવ્વપવસ્ય વવચિવપ્રધાનાર્થજત્વેન વ્યાસિસ્સ જારળાર્થજત્વેનાનુયોમદ્વારવૃત્તો વ્યવસ્યાપનાત્ ! તથાઇ- 
સ્પાત્ -- તથાડડયારાત તહાવશ્યવં તેપામક્ષત, યતો માર્યપ્રવેશાય મિથ્યાદશામાષિ તાવશ્યવં મત્ત - મીત્ાર્થ- 
રફમીજીત, ગપ્યાતસ્પત્વાત્, ગહ્લાસતત્યાહિુળમર્મતવા દ્રવ્યત્વોપવર્ભનસ્મતર્થયોતતજત્વાસ્ત । 1૨૫ 1। 

માર્મમેઢસ્તુ યઃ વમશ્વાસિગઞમત્યા વિજભ્પયતે | 
સ તુ સુસ્ટર્યુહધ્યાષિ જ્િમ્યમાળો ન સુસ્તર: 11૨૬ 1 
માર્મતિ | વત 11૨૬ 11 

વૃત્તિમા “દ્રવ્ય' શબ્દની બે વ્યવસ્થા દેખાડી છે જે સર્વથા નિરર્થક હોય તે અનુષ્ઠાન અપ્રધાનદ્રવ્ય કહેવાય 
છે, અને જે ભાવનુ કારણ બનતુ હોય તે અનુષ્ઠાન પ્રધાન દ્રવ્ય કહેવાય છે આમ “દ્રવ્ય' પણ પ્રધાન-અપ્રધાન 
દિવિધ હોઇ પ્રસ્્તુતમા અપ્રધાનદ્રવ્વ આવશ્યકની શકા ન પડે એ માટે “પ્રધાન' શબ્દ વપરાયો છે. 
સંવિગ્નપાક્ષિકનુ આવશ્યક, “ઇચ્છા' વગેરે પ્રબળ કક્ષાના હોઇ ભાવનું કારણ બને છે એટલે એ પ્રધાનદ્રવ્ય 
આવશ્યક રૂપ હોય છે. મિથ્યાત્વીઓનુ આવશ્યક પણ સાવ નિષ્ફળ નથી હોતુ, કિન્તુ માર્ગપ્રવેશ કરાવનાર 
હોય છે એવુ જે કલ્લુ એમા આ બે કારણો જાણવા. (૧) તે અભ્યાસરૂપ હોય છે. જેમ જૈનોકત દીક્ષાવિધિ 
અન્યતીર્થિકોની ક્રિયાઓના અભ્યાસના સંસ્કારથી થયેલ કુગ્રહનો વિરહ કરી માર્ગ પ્રવેશ માટે થાય છે એમ 
આ અભ્યાસરૂપ આવશ્યક પણ અન્યક્રિયાભ્યાસજન્ય સસ્કારથી થયેલ કુગ્રહનો વિરહ કરી માર્ગપ્રવેશ માટે 
થાય છે. (૨) દ્રવ્યઆવશ્યકનુ પણ અસ્ખલિત ઉચ્ચારણ વગેરે ગુણોથી સુશોભિત હોવા રૂપે જે વર્ણન કરવામાં 
આવ્યું છે તેનાથી પણ આ વાત ઘ્યોતિત થાય છે કે એ સર્વથા નિરર્થક નથી હોતું. જે સર્વથા નિષ્ફળ હોય તેને 
માટે આ અસ્ખલિતત્વ વગેરે ગુણો હોય યા ન હોય એનો કોઇ ફેર ન હોવાથી એનુ વર્ણન પણ શા માટે 
કરે?1૨૫॥ 

[આમ શુદ્ધ પ્રરૂપણાના બળ પર સવિગ્નપાક્ષિકો પણ નિર્જરા સાધી શકે છે અને તેઓના અનુષ્ઠાનો પણ 
સાવ નિષ્ફળ જતા નથી એ જણાવ્યુ. એટલે આવા જીવોને પણ ધર્મમાં સ્થાન તો છે જ . વળી સાધુધર્મ અને 
ગૃહસ્થધર્મ એમ બે પ્રકારે પ્રસિદ્ધ ધર્મમાર્ગમાથી તો એકેયમા આ જીવોનો નબર લાગતો નથી. વળી તેઓની 
આચાર મર્યાદાનુ પણ ઉપદેશમાલા વગેરેમાં વર્ણન છે. એટલે સવિગ્નપાક્ષિક એ પણ એક ત્રીજો માર્ગ છે એવું 
સિદ્ધ થાય છે. તેમ છતા, જરાક જરાક ફેરફાર દેખાય અને એનો જુદો જુદો માર્ગ કલ્પી લેવામાં આવે તો 
મહા અનર્થ થાય એટલે એ અંગે લાલબત્તી ધરીને,પછી પ્રસ્્તુતમા સંવિગ્નપાક્ષિકનો ત્રીજો માર્ગ તો આગમસિદ્ધ 
છે એવુ બતાવી *એને કોઇએ સ્વમતિકલ્પનાથી કલ્પ્યો નથી, માટે એ અસુદર નથી' એવું જણાવવાનો 
ગ્રન્થકારનો અભિપ્રાય છે એટલે રડ મી ગાથામા લાલબત્તી ધરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

સ્વમતિથી જે અન્ય માર્ગ કલ્પી કાઢવામાં આવે છે તે ગમે એટલી સારી બુદ્ધિથી આચરવામાં આવે તો 
પણ સુદર-પરિણામ લાવનારો બનતો નથી. (કોઇ પણ અનુષ્ઠાનમા જિનાજ્ઞા એ જ પ્રધાન છે સ્વમતિકલ્પિત 
માર્ગમા એ ન હોઇ એ સુંદર શી રીતે બને?)1૨૩।॥ [પણ સવિગ્નપાકિકોનો આ જે માર્ગ છે તે સ્વમતિકલ્મિત 
રે આગમસિદ્ધ છે એવુ જણાવવા શ્રીમદ્ આચારાગની અને શ્રીમદ્ ઠાણાંગની શ્રુતિને ગ્રન્યકાર જણાવે 

ર [દ્વિવિધ બાલતા] 
સેંયમથી નિવૃત્ત થતા કેટલાક જીવો આચારમાર્ગને યથાર્થ કહે છે' આવી અને “માર્ગને કહેનારો, પણ 



માર્ય-દ્રાત્રાશિવ્ળ ૮છ 

સિવર્તમાના અપ્ેજે વવત્ત્યાવ્વારમોત્વરય | 
આઉણ્યાતા માર્મમપ્યેજો તોગ્છગીવીતિ સ્વ શ્રુતિ? ।1૨૭ 1 । 

વિવર્તમાના છતિ | ઇજે તવમાસિવર્તયાના મહઞાવારમોવર વથાવાસ્ચિત વવસ્તિ 'વવયેવ જ્તુમલાહિજાવ-, 

માર્મ- પુનારિત્થમૂત છણ્વે' તિ | ચવાવારસૂત્રં (9૮૭) “સિઘટટમાળા વેમે માયારમોગરમાદ્વયત્તિ' | ઝત્ર 
સથમાસ્તિમાછા સિવર્તવાના , “વા' શબાવનિવર્તમાનાશ્વ ભમ્યત્તે, સમવથાપ્યવસીવન્ત છવ ઘોઞિતા | 
સચથાસ્થિતાવારોવત્વા છિ તેપામેજેજવાનતા મવત્યાતારદીનતયા, ન તુ સ્તિયાષિ | યે તુ દીના પિ વવન્તિ 

“ણવંમૃત ણ્વાવારોડસ્તિ યોડસ્મામિરનુપ્ટીયતે, તાપ્રત છુ પમાનુમાવેન વતાથપમનાન્મઘ્યમૂતેવ વર્તની શ્રેયતી, 
નોત્લ્માવતર_' જતિ, તેપા તુ હિતીવાપિ વાળતા વત્ાવાપતતિ, ગુળવવ્વોપાનુવાવાત્ | વવામયઃ [આાવારામસૂત્ર 

- 9૮૬] - ''સીનમતા ગ્વતતા સલાણ રીયમાળા ગસીતા ગળુવવમાખત્ત વિતિગા મલ વાતા |' તથા 

'માર્યમેજ ગાલ્યાતા ન તોગ્છઝીવી' ત્યાષિ શ્રુતિરસ્તિ | તુત સ્થાનાને - [૨૮૮] આાઘાહત્તા (7ગાઘવસિતા) 

ળાય "ને નો ૩છ્ીવી (૩છગીવિતપન્ે?)' ્થાતે | 1૨૭ 1 | 

ઉછજીવી નહિ' આવી શ્રુતિ છે 

દર્શનપક્ષને જાળવી રાખનારા કેટલાક જીવો સયમથી નિવૃત્ત થવા છતાં આચારમાર્ગ તો જેવો છે એવો 
જ કહે છે. શુદ્ધમાર્ગને પ્રરૂપીને તેઓ આ સ્વીકાર કરે છે કે “અમે જ કરવા માટે અસમર્થ છીએ, બાકી માર્ગ 

તો આવો જ છે ' આચારાગસૂત્રમા કહ્યુ છે કે “નિવૃત્ત થતા કેટલાક જીવો આચારવિષયને યથાવસ્થિત કહે 
છે.' આમા નિવૃત્ત થતા એટલે કર્મોદયે સયમથી કે લિગથી નિવૃત્ત થતા, “વા' શબ્દથી નિવૃત્ત ન થતા જીવોની 
પણ વાત સમજવી. તેમ છતા, સંયમથી કે લિગથી નિવૃત્ત થતા હોય કે ન થતા હોય તો પણ સયમમા સીદાતા 

તો જરૂર હોય એ સમજવું. એ સીદાતા જીવોની જ આ સૂત્રમા વાત છે યથાવસ્થિત આચાર તેઓ જે કહે 
છે તેના પ્રભાવે બીજી બાળતામાથી (મૂર્ખતામાથી) બચાવ મળે છે. આચારહીનતાના કારણે માત્ર પ્રથમબાળતા 

આવે છે. પણ જેઓ સ્વય આચારહીન હોવા છતા આમ કહે છે કે “અમે જેવુ આચરીએ છીએ એવો જ આચાર 

છે. વર્તમાનમાં દુ પમાકાળના પ્રભાવે બળ વગેરેની હાનિ થઇ હોવાથી મધ્યમમાર્ગ જ હિતકર છે, શાસ્ત્રોમા 

કહેલ ઉત્સર્ગ માર્ગનો હાલ અવસર નથી ” આવુ કહેનારા તે આચારહીન જીવોમા બીજી બાળતા - મૂર્ખતા 

પણ બળાત્કારે આવી જ પડે છે, કારણકે એમા ગુણવાન્ એવા પણ શાસ્ત્રોક્ત આચાર માર્ગના “એ અત્યારે 

હિતકર નથી' ઇત્યાદિરૂપે દોષ ગાવાનુ થાય છે આમ આમાં ગુણવાન્ની જે નિદા કરવાનું થાય છે એ બીજી 

બાળતા છે. આચારાગ (સૂ ૧૮૬) મા કહ્લુ છે ક “૧૮૦૦૦ શીલાગમય શીલવાળા , ઉપશાન્ત અને સખ્યાથી 
- પ્રજ્ઞાથી સયમમાં પરાક્રમ કરતા સુસાધુની પાછળ “આ તો અશીલ છે' એ પ્રમાણે નિદા કરતા મદની - 
અજ્ઞની એ બીજી બાળતા છે ” 

એ. જ રીતે સ્થાનાગજીમા (૩૪૪) પણ આવી શ્રુતિ છે કે “એક પ્રકાર એવો છે પુરુષોનો કે જે સૂત્રાર્થને 

(બરાબર) કહે છે પણ એપણા વગેરેમા નિરત હોતો નથી '1૨૭[આમ ધર્મયુક્ત જીવોનો આવો પ્રકાર 

આગમસિદ્ધ છે એ બતાવ્યુ “આ સવિગ્નપાક્ષિકોએ સાધુવેશ તો રાખ્યો હોય છે, વળી ધર્મની તેઓમાં હાજરી 

9 તિવર્તમાના વૈ ગાવારમોવરમાવક્ષતે | 19 ૮૪ | । 

૨ શીનવન્ત પવશાન્તા” લદ્્વવા મવ્છન્ત- “'ગશીતા' ગનુવવતો હિતીવા મન્ટલ્વ વાળતા 119૮૬ 11 ર ગાહ્યાયજ નામ પછ 

તોગઞ્છગીવિજાલપત્ર” 113૮૮ ।। 



૮૮ જયાર 

અતંવલે સંવતત્વં મન્યમાને ત્ત પાપતા | 

શાળતા તેન મારયોડયં તૃતીવોડપ્યવાશિખ્વતે | ।૨૮ || 

યુર્વઇ' શતિ પાપશ્રમળીવાય્વવનપાટાત, ગત્તવત તઘાવસ્થિતવત્તરે વાપત્વાનુતે | તેન છારળેતાવ - 

સવિન્તપક્ષહપન્સુતીયૉડષિ તામોંડવશિષ્યતે, માઘુશ્રાછયારિવ સતિન્તપાકિજન્તાપ્યાચારેળાવિત્ષવાયિપ્વૃત્તિ- 

સમવાત | તડુત્ત - 

'સાવન્તગોમપસ્વિગ્ઝળાઇ વ્યુત્તમો ગ ઝઇઘય્મો | 
લીગો તાવમઘ*ના તટગો તાવિમનપવતપદો । | [3૧. માતા ૦9૨] વામાહય માર્મ- સવિન્નપાસિજાળા 

છે. તો તેઓને પણ સાધુ માની સાધુમાર્ગમાં જ સમાવી લ્યોને! જેથી અન્ય માર્ગ કલ્પવાની જરૂર નહી રહે” 
એવી ગકાનું વારણ કરીને ત્રીજા માર્ગની સિદ્ધિ કરવા ગ્રન્ઘકાર કહે છે-] 

અરસંયતમા સંયતત્વ માનવું એ પાપ કહેલું છે. તેથી સંવિગ્નપાક્ષિક રૂપ આ ત્રીજો માર્ગ અવશિષ્ટ રહે 
છે. 

[સંવિગ્નપક્ષ એ ત્રીજો માર્ગ] 
ઉત્તરાધ્યયનસૃત્રના ૧૭ માં પાપશ્રમણીય અધ્યયનમાં કહ્યુ છે કે “અસયતને “સંયત' તરીકે જે બોલાવે 

છે તે પાપશ્રમણ કહેવાય છે.” વળી “અસંયત' ને યથાસ્થિત જે કહે છે (એટલે કે અસંયત તરીકે જે કહે છે) 
તેને પાપશ્રમણ તરીકે નથી કહ્યા એટલે જણાય છે કે અસંયતમા સંયતત્વ માનવું એ પાપ છે. સંવિગ્નપાક્ષિક 

પણ સયત તો હોતા નથી જ. એટલે અસંયત એવા તેઓમાં સયતત્વ માની તેઓનો સાધુમાર્ગમાં જ સમાવેશ 
કરી દેવો એ 'પાપ' હોઇ યોગ્ય નથી. [વળી એને ગૃહત્યાગ કર્યો હોવાથી એ ગૃહસ્થ તો નથી જ.] તેથી 
સંવિગ્નપક્ષ રૂપ ત્રીજો માર્ગ માનવાનો જ એક માત્ર માર્ગ બાકી રહે છે એટલે કે સવિગ્નપક્ષ એ પણ એક 
ત્રીજો ધર્મ માર્ગ છે, કારણ કે સાધુ અને શ્રાદ્ધની જેમ સવિગ્નપાક્ષિકની પણ આચારથી અવિસવાદી પ્રવૃત્તિ 
સંભવી શકે છે [એટલે કે સાધુ અને શ્રાદ્ધની પોતપોતાના માટે શાસ્ત્રપ્રતિપાદિત આચાર સાથે અવિસંવાદી 
પ્રવૃત્તિ હોવાથી એ બે જેમ માર્ગરૂપ છે તેમ સવિગ્નપાક્ષિકની પણ પોતાના માટે (ઉપદેશમાલા વગેરે) 
શાસ્ત્રપ્રતિપાદિત આચાર સાઘે અવિસવાદી પ્રવૃત્તિ સભવિત હોવાથી એ પણ એક માર્ગ છે.] ઉપદેશમાલા 
(૫૧૯) મા કહ્યુ છે કે “સર્વ પાપપ્રવૃત્તિના ત્યાગના કારણે સાધુધર્મ એ સર્વોત્તમ(મોક્ષમાર્ગ) છે. બીજો માર્ગ 
શ્રાવકધર્મ અને ત્રીજો માર્ગ સંવિગ્નપાક્ષિક ધર્મ છે. (પાછલા બે ધર્મ મોક્ષમાર્ગરૂપ “ચારિત્ર'ની પ્રત્યે કારણ 
હોવાથી એ બે પદ મોક્ષમાર્ગ છે. કારણમાં કાર્યનો ઉપચાર થાય.) આ વાત યોગ્ય પણ છે, કારણકે 
સંવિગ્નપાક્ષિકોને “'યોગમાર્ગ' (યોગ એ જ માર્ગ યોગમાર્ગ) વિદ્યમાન હોવો અસભવિત નથી. તે પણ એટલા 
માટે કે મૈત્રી-પ્રમોદ-કરુણા અને માધ્યસ્થ્યથી યુક્ત વૃત્ત (શુદ્ધ પ્રરૂપણા-યથાશક્ય અનુષ્ઠાન વગેરે રૂ૫) કક્કડ 5 4 ક 

9 મ્તદમાળો પાળાગિ થીવામ દ્યા થ। ઝતઝણ તઝવયત્રતાળે વાવભનષિતિ યુચ્વર | ઝરા 1 । 99/૬1 । 
2 સાવઘવોમવરિવર્ઝનાત- સવોસવશ્લ વતિયર્ય-। દિતગ- શ્રાવકઘમન્સુતીવ- સવિમ્નવ્ષષથ- । 



માર્ય-ક્ાસિશિવ્મ ૮૬ 

'જાજપ્ને પરિનિકિગલ્ત ટાળેલુ પવતુ ટિગિલ્ત _ 
સખમતવડઢમસ્ત ૩ ઞવિમખેળ તઇવજારો | | [ઞા. સિ. ૬૮૮] તિ વવનાત્ તાથુવવન ણ્વાવિજલ્વેન 

તથાજાર્ત્રવળાહિતિ વેત્? ત, છ્તક્વનવત્ાાવન્યત્ર તમ્યમાનલ્ય વિજલ્પલ્ય વ્વવસ્થિતત્વેન વ્યાહ્યાનાત્ | 
વ્યવસ્થા વેવ-લવિ*્નપાક્ષિજલ્ય વવનેડવિજલ્વેનેવ તયાજારડન્યલ્ય તુ વિજ્ત્વેનેવેત્તિ | વિવેતિતં ચઢ 
સામાવારીપ્રજ્રળેડસ્મામિઃ નાથા રૂર]।1ર૮।1 

વિદ્યમાન હોવાના કારણે અધ્યાત્મ અને ભાવના યોગ પ્રવર્તવો બાધિત નથી 

શંકા- આવશ્યકનિર્યુક્તિ (૬૮૮) માં કહ્યું છે કે “કલ્પ અને અકલ્પના રહસ્યના જાણકાર, પાંચ મહાવ્રતોમા 

રહેલા, સયમ અને તપના વૈભવવાળા મહાત્માના વચનમાં અવિકલ્યે - નિશ્ચિતપણે તથાકાર કરવો, એટલે 

કે તેઓના વચન નિઃશંકપણે તહત્તિ કરવા.” આ વચનાનુસારે સુસાધુના વચન જ અવિકલ્પે તથાકારનો વિષય 
હોવા જણાય છે. 

સંવિગ્નપાક્ષિક પાચ મહાવ્રતમા રહેલા ન હોઇ તેઓના વચન અવિકલ્પે તથાકારનો વિષય બનતા નથી. 

તેથી તેઓનો ધર્મ માર્ગરૂપ નથી. સંવિગ્નપાક્ષિકનો ધર્મ પણ માર્ગ રૂપે એટલા માટે સ્વીકારવો છે કે (૧) 
એનાથી પણ વિશેષ કર્મનિર્જરા થાય છે. તેમજ (૨) એના અનુષ્ઠાનો પણ વ્યવહારથી તાત્તિક અધ્યાત્મ અને 
ભાવના યોગ રૂપ બને છે. પણ આ બન્ને બાબતો બનવામાં મુખ્ય પરિબળ એમની મૂળ સંપદ્ રૂપ શુદ્ધ પ્રરૂપણા 

જ છે. અહી તેના વચનમાં અવિકલ્પે તથાકાર કરવાનો કહ્યો નથી એ જણાવે છે કે એના વચનો અસત્ય પણ 

સભવે છે. તેથી એની પ્રરૂપણા શુદ્ધ ન રહેવાથી એનો ધર્મ માર્ગરૂપ નથી એ ફલિત થાય છે.] 
સમાધાન - આવશ્યકનિર્યુક્તિના ઉક્તવચનબળે, સુસાધુ ભિશ્ન વ્યક્તિના વચન પ્રત્યે જે “વિકલ્પે તથાકાર' 

મળે છે એમા વિકલ્પ એ વ્યવસ્થિત વિભાપષા રૂપ છે, માત્ર વિકલ્પરૂપ નથી. એટલે કે અન્ય વ્યક્તિના વચનમાં 

ક્યારેક તથાકાર કરવો ક્યારેક ન કરવો એવો વિકલ્પ એનાથી ધ્વનિત નથી થતો કિન્તુ “અન્ય કેટલીક 

વ્યક્તિઓના (સવિગ્ન પાક્ષિકના) વચનોમાં અવિકલ્પે તથાકાર કરવો અને શેષ અન્ય વ્યક્તિઓના વચનમાં 
વિકલ્પે તથાકાર કરવો” એવી વ્યવસ્થા એનાથી ધ્વનિત થાય છે. આ બાબતની વિવેચના અમે (ગ્રન્થકારે 
સામાચારી પ્રકરણમાં (શ્લોક - ૩૨, પુસ્તક પૃ. ૪૧) કરી છે આમ સવિગ્નપાક્ષિકના વચનમા પણ અવિકલ્પે 

તથાકાર કરવાનો હોઇ એનો ધર્મ પણ માર્ગરૂપ છે જ એટલે સંવિગ્નપાક્ષિક એ ત્રીજો માર્ગ છે એમ સિદ્ 

થયુ.1૨૮॥ [છેવટે આ માર્ગદ્રાત્રિશિકાનો ઉપસંહાર ૪ ગાથાઓથી કરતાં ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

સાધુ, શ્રાદ્ધ અને સવિગ્નપાક્ષિક આ ત્રણ મોક્ષના માર્ગ છે. શેષ ગૃહસ્થ, દ્રવ્વલિગી અને કુલિગી એ ત્રણ 

9 જ્વાજ્વે પરિતિષ્સ્તિલ્ય સ્થાનેવુ પગનું સ્ચિતલ્ત । લવળતપગાલતજીત્વ ત્વવિજલ્વેન તથાકાર- | | 

* યોગબિન્દુ (૩૫૮) અનૈ ૧૮ મી યોગભેદદ્રાત્રિશિકા (ર)માં અધ્યાત્મ અને ભાવના યોગના લક્ષણ આવા આપ્યા છે 
કે“ઉચિતપ્રવૃત્તિરૂપરઓચિત્યથી અણવ્રત/મહાવ્રત રૂપ વૃત્ત યુક્ત જીવનું, મૈત્્યાદિથી વણાયેલું જીવાદિપદાર્થા અગેનું જે તત્ત્વર્ચિંતન 
જિનવચનના આધારે ચાલે છે એ “અધ્યાત્મ યોગ' છે. આનો જ પ્રતિદિન વૃદ્ધિ પામતો અને મનઃસમાધિસયુક્ત એવો પુન. 
પુન* અભ્યાસ એ 'ભાવનાયોગ' છે. આ વ્યાખ્યાઓ પરથી જણાય છે કે આ બક્ઞે યોગમાર્ગ સાધુ કે શ્રાવકને હોય છે. તો 
સવિગ્નપાક્ષિકને એ ગી રીતે સભવે? આવા પ્રશ્નનો ઉત્તર - યૌગબિન્દુ ૩૬૯ અને ૧૯મી યોગવિવેક દ્વારત્રિશિકા (૧૪)મા 
જણાવ્યુ છે કે અપુનર્બન્ધક અને સમ્યગ્ટષ્ટિને કારણમાં કાર્યનો ઉપચાર કરવા રૃપ વ્યવહારથી તાત્તિક અધ્યાત્મ અને ભાવનારૃપ 

યોગમાર્ગ હોય છે. કારણ પણ કથચિદ્ કાર્યરૂપ હોવાથી આને વ્યવહારથી તાત્વિક કહ્યો છે. એટલે સવિગ્નપાક્ષિકનુ સમ્યક્ત્વ 

અક્ષત હોઈ આ વ્યવહારથી તાત્વિક યોગમાર્ગ હોવા અસભવિત નથી યોગ જેવો ભાસતો અતાત્તિક યોગાભાસ સકૃદ્બધક 
વગેરેને હોય છે 



૨૦ હાસિરરટાગિગિયણ 

સાધુ? શ્રાદ્ધશ્વ સંવિશનપક્ષી શિવપયાસ્તવઃ | 
શેષા મવપયા મેદિદ્રવ્વાલમિજીામિનઃ | 1૨૧ | । 
મુળ ત્ત પુળરામી ત્ત ગુળદ્વેષી વ્વ સાયુણુ।| 
શ્રૂવન્તે વ્વત્મુત્જુષ્ટમઘ્વમાયમવુજ્ધવ? | 1૨૦ || 

તે ત્ત પ્ારિત્રતષ્ગવસ્વામિચ્વારર્શનમૂમ | 
બતો છૂયોઃ પ્રજુત્યેવ વતિલવ્ય ચથાવતવ। ર9 ।।| 
ટૃત્થં માર્મસ્ચિતાત્તારમનુસુત્ય પ્રવૃત્તવા | 
માર્યટુષ્ટ્યેવ ત્તમ્યસ્તે પરમાનન્સસંપરઃ | ર૨ 1 | 

સાયુરિત્યાઘારમ્ય સતુ:શ્તોજો છુમયા 11૨૨ 113૦ 11૨9 113૨ 11 

ય મુવલપદા, નણારપદા તછા તિખ્મ]1પર૦॥| “બાકીના ગૃહીલિગ, કુલિંગ અને દ્રવ્યલિગથી (મનાયેલ ગુરુ) એ 
મિથ્યાદૃષ્ટિ છે.જેમ ત્રણ મોક્ષમાર્ગ છે એમ ત્રણ સંસાર માર્ગ જાણવા.”]1૨૯॥ જેઓ સ્વય ગુણી છે (સર્વવિરત 
અને દેશવિરત) તેઓ ઉત્કૃષ્ટબુદ્ધિવાળા છે , જેઓ ગુણોના રાગી છે (સંવિગ્નપાક્ષિક અને અવિરતસમ્યક્ત્વી) 
તેઓ મધ્યમબુદ્ધિવાળા છે અને જેઓ સાધુઓ પર ગુણટ્વેપી છે તેઓ અધમબુદ્ધિવાળા છે આ વાત શાસ્ત્રોમા 
જક્તપણે સાભળવા મળે છે [અથવા સાધુપણુ લીધેલા સાધુઓમા જેઓ ગુણી છે (સયમગૃણથી યુક્ત છે) 
તેઓ (સુસાધુ) ઉત્કૃષ્ટબુહ્ધિવાળા છે, જેઓ ગુણરાગી છે (સ્વય સંયમથી શિથિલ બન્યા છે, પણ સંયમગુણના 
રાગી છે) તેઓ (સવિગ્નપાક્ષિક) મધ્યમબુદ્ધિવાળા છે અને જેઓ ગુણદ્દેપી છે (સ્વર્ય સંયમથી શિધિલ થયા 
છે અને સાચા સયમમાર્ગરૂપ ગુણના હેપી છે) તેઓ અધમબુદ્ધિવાળા છે.]1૩૦॥ આવા ત્રણ પ્રકાર ચારિત્ર, 
સમ્યક્ત્વ અને મિથ્યાત્વદર્શનની ભૃમિકા પર ઊભા છે માટે શ્રક્તિને અનુસરીને ગુણી અને ગુણરાગી એ બે 
પ્રકારમાં સ્વાભાવિક રીતે જ વર્તવુ.1૩૧। આ પ્રમાણે માર્ગસ્થિત આચારને અનુસરીને પ્રવૃત્ત થયેલી 
માર્ગદૃષ્ટિથી જ પરમાનન્દ સપત્તિઓ પ્રાપ્ત થાય છે 1૩ર॥ 

[માર્ગદ્રાત્રિશિકા અંગે કેટલીક વિચારણા] 
શ્રુતોક્ત માર્ગમાં (શ્રુતવ્વવહાસ્મા) ફેરફાર કરીને જે આચરણો પ્રવર્તે છે તેની આ બત્રીશીમા વિચારણા 

કરી છે. મુખ્યતયા એના ૪ પ્રકારો છે. (૧) જીતવ્યવહાર (૨) શિધિલાચાર (૩) સ્વચ્કંર્દાવિહાર અને (૪) 
સૌવિગ્નપક્ષ આમાંનો પ્રથમ તત્તવજ્ઞાનથી થયો હોય છે, બીજો અને ત્રીજો મોહથી થયો હોય છે જ્યારે ચોથો 
વીર્યાન્તરાયના ઉદયથી થયો હોય છે. (બીજામાં પણ વીર્યાન્તરાયનો ઉદય હોય 
હોય છે. ત્રીજામા બાહ્ય દૃષ્ટિએ વધુ 
અપેક્ષાએ ન પણ હોય.) 

છે પણ મોહનો ઉદય મુખ્ય 
કઠોર જેવા દેખાતા આચાર પણ હોય, એટલે વીર્યાન્તરાયનો ઉદય એ 

પ્રથમમાં દ્રવ્યથી શાસ્ત્રોક્તમાર્ગ કરતાં ભેદ છે પણ ભાવથી નથી માટે એ નિશ્ચયથી તાત્ત્વિક માર્ગ રૂપ 
જે છે. બીજામા દ્રવ્યથી અને ભાવથી ઉભયથી માર્ગભેદ થયેલ છે માટે એ માર્ગ રૂપ નથી. ત્રીજામાં 
ગુરુકુલવાસનો ત્યાગ તેમજ અગીતાર્થોનો ગીતાર્થ અનિશ્રિત વિહાર એ અશમા માર્ગ ભૈદ હોવા છતાં 



માર્ય-ઠ્વાતિશિજા ૬૨૬ 

અન્યઅનુષ્ઠાનો શ્રુતોક્ત માર્ગને વધુ નજીક હોવાનો આભાસ કરાવનારા હોઇ (અપ્રધાન) દ્રવ્યથી માર્ગભેદ 
નથી (એમ કહી શકાય) અને ભાવથી માર્ગભેદ છે. માટે એ ય માર્ગરૂપ નથી. કિન્તુ માર્ગાભાસ - અતાત્તિક 
માર્ગ છે. તેથી જ , ભગવતીજીમાં આરાધક-વિરાધક ચતુર્ભગી જે કહી છે તેમાનો માત્ર શીલની હાજરીવાળો 
દેશઆરાધક ભાંગો પણ આ જીવોને હોતો નથી આમાં અલ્પદોષથી ભય પામી ગચ્છને છોડનારા અગીતાર્થો 

આવે છે તેમ યથાછદો પણ આવે છે એ જાણવુ. ચોથામા દ્રવ્યથી માર્ગભભેદ છે ભાવથી આચરણ અંશમા 
માર્ગભેદ છે, પ્રરૂપણા-માન્યતા અશમા નથી એટલે એનો આચાર વ્યવહારથી તાત્તિક માર્ગ રૂપ છે. આરાધક 

વિરાધક ચતુર્ભગીમાંથી આ જીવોને બીજો દેશવિરાધક ભાંગો હોય છે, કારણકે પ્રાપ્તચારિત્રનું અપાલન હોવા 
છતા શ્રુત અખંડિત હોય છે. 

દુષમકાળના પ્રભાવે શ્રુતોક્ત કઠોર માર્ગ કરતાં સરળ એવો જે જીતવ્યવહાર રૂપ આચાર હીન હીન કાળમા 
પળાય છે તેવો જ આચાર પૂર્વ પૂર્વના કાળમા થયેલ સવિગ્નપાક્ષિકોનો પણ સંભવે છે. વળી બલ્ષેની શ્રુતોક્તમાર્ગ 

પર શ્રદ્ધા તો સમાન રીતે અખડિત હોય છે તો પછી એકના એ આચરણમાં સંપૂર્ણ ચારિત્ર પાલન અને બીજાના 

એ આચરણમાં ચારિત્ર પાલનનો અભાવ (શિઘિલતા) એવો ભેદ કેમ? એવા પ્રશ્નનો જવાબ આવો જાણવો 

કે આચરણ કેવું કઠોર યા અકઠોર છે એના પર ચારિત્રની વિદ્યમાનતા કે અવિદ્યમમાનતાનો આધાર નથી, પણ 

વીર્યના અનિગૂહન-નિગૂહન પર એનો આધાર છે. ઉપદેશમાલા (૩૮૪) માં કહ્યુ છે કે “તો વિ વ 
સિવવપરવવજમવવસાયધિક્વત્ મમૂદતો | મુત્તૂળ જૂછયરિઝ સફ ગયંતો મવલ્ન ગજ | | “હીન સઘયણ વગેરે કારણે યથોક્ત 
બજાવવાને જે અસમર્થ હોય તે પણ પોતાના પરાક્રમ « સથયણવીર્યથી શક્ય બાહ્ય પ્રવૃત્તિ તથા ધર્યના બળને 
છૂપાવે નહિ, ને એમા માયા પ્રપંચનો ત્યાગ કરી પ્રામાણિક પ્રયત્ન કરે તો નિયમા (જિનાજ્ઞા બજાવવાથી) 

સુસાધુ જ છે ” આના પરથી વીર્યને ગોપવવાનુ ન હોય તો ચારિત્રપાલન સપૂર્ણ રહે છે એ જણાય છે. 
જીતવ્યવહારમા વીર્યનિગૂહન હોતુ નથી માટે ચારિત્ર અખડ રહે છે, સવિગ્નપાક્ષિકમા તે હોય છે માટે ચારિત્ર 
રહેતુ નથી 

આ બત્રીશી અંગે એક પ્રશ્ન ઊઠે છે કે આ બત્રીશીના પ્રથમ શ્લોકમાં માર્ગના બે પ્રકારો કહ્યા છે -જિનવચન 
અને સવિગ્ન અશઠ ગીતાર્થનુ આચરણ. જ્યારે ૨૯ મા શ્લોકમા ને એ પૂર્વના શ્લોકોમા પણ સાધુ, શ્રાદ્ધ 

અને સાવિગ્નપાક્ષિક એમ ત્રણ મોક્ષના માર્ગ કહ્યા છે તો આવો ભેદ કેમ? 

આ પ્રશ્નનો જવાબ આવો સમજવો યોગ્ય લાગે છે કે પ્રથમ શ્લોકમાં જે દ્વિવિધ માર્ગ કહ્યો છે તે પ્રવર્તક 
(-પ્રવૃત્તિજનક , ને ઉપલક્ષણથી ત્યાજ્યની નિવૃત્તિ જનક) પ્રમાણ સ્વરૃપ માર્ગ છે જ્યારે ૨૯ મા વગેરે શ્લોકોમા 
જે ત્રિવિધ માર્ગ કહ્યો છે તે પ્રવૃત્તિ (ને ઉપલક્ષણથી નિવૃત્તિ) સ્વરૂપ માર્ગ છે માટે કોઇ વિરોધ નથી. આશય 
એ છે કે આત્મહિત માટે તે તે પ્રવૃત્તિ (કે નિવૃત્તિ) કરવી? એનો અભ્રાન્ત નિર્ણય કરવા માટે સાધકે નજરમા 
લેવાના પ્રમાણ બે જ છે - એક છે જિનવચનો ને બીજુ છે અશઠસવિગ્નગીતાર્થનુ આચરણ. આ પ્રમાણ પરથી 

(૧) અભ્રાન્ત નિર્ણય જેવો થાય એ મુજબ જ સપૂર્ણતયા પ્રવૃત્તિ (કે નિવૃત્તિ) પ્રતિલ્ઞાપૂર્વક કરવી એ, તથા 
(૨) એ અભ્રાન્ત નિર્ણયને અશત અનુસરવાની પ્રતિજ્ઞા કરી એ મુજબ પ્રવૃત્તિ (કે નિવૃત્તિ) કરવી એ, તથા 
(૩) એ અભ્રાન્ત નિર્ણયને સપૂર્ણ અનુસરવાની પ્રતિજ્ઞા કરવા છતા, પાછળથી પ્રમાદવશ એ મુજબ પ્રવૃત્તિ 

કે નિવૃત્તિ) ન કરવા છતા , પોતાના આચરણમાં રહેલા એ વિસવાદનો બચાવ ન કરતા એ અભ્રાન્ત નિર્ણયને 
તો યથાર્થ રૂપે જ પ્રરૂૃપવો એ આવી ત્રણે જીવનપદ્ધતિઓ જીવને મોક્ષ તરફ લઇ જનારી ઢોવાથી “માર્ગ' 

સ્વરૂપે કહેવાયેલી છે. માટે એ અપેક્ષાએ સાધુ, શ્રાદ્ધ અને સવિગ્નપાક્ષિક એમ ત્રણ ભેદ માર્ગના બતાવ્યા. 



રર કાસિશટકાગાશેા 

ટૂકમાં “જ્ઞાનક્રિયાભ્યા મોક્ષઃ' એ સૂત્રાનુસારે જ્ઞાન અને ક્રિયા એ મોક્ષમાર્ગ છે એમાથી જ્ઞાનાત્મક અશના ઉપાય 

સ્વરૂપ માર્ગ (પ્રમાણાત્મક કારણમાં જ્ઞાનાત્મકકાર્યનો ઉપચાર કરીને) જિનવચન ને સંવિગ્નગીતાર્થ આચરણ 

એમ ઠ્વિવિધ કહેવાયો છે.ને જ્ઞાન-ક્રિયાસમુદાય સ્વરૂપ સ્વય (અનુપચરિત) માર્ગ સાધુ, શ્રાવક ને સૅવિગ્નપક્ષેક 

એમ ત્રિવિધ કહેવાયો છે. એ જાણવુ 

વળી બીજો એક પ્રશ્ન એ ઊભો થાય છે કે પ્રથમ સાધુમાર્ગ, બીજો શ્રાવકમાર્ગ ને ત્રીજો 

સવિગ્નપાક્ષિકમાર્ગ . એમ નબર પૂર્વક ત્રણ માર્ગ કહ્યા છે. તો શું સાવિગ્નપાક્ષિક એ શ્રાવક કરતાં નિમ્ન માર્ગ 

છે? 
આ પ્રશ્નનો જવાબ “હા” મા છે - શ્રાવકપણુ ઊચુ છે ને સવિગ્નપાક્ષિકપણુ નિમ્ન. આમાં પ્રથમ કારણ 

તો એ જ કે એને ત્રીજાનબરનો માર્ગ કહ્યો છે. જ્યારે શ્રાવકપણાને બીજા નંબરનો. 

તથા, શ્રી ઉપદેશમાળામા (૫૦૧ માં) કહ્યુ છે કે જો ઉત્તરગુણ સહિત મૂળગુણોને ધારણ કરી શકતો ન 

હોય તો શ્રેયસ્કર એ છે કે (પોતાની જન્મભૂમિ, દીક્ષાભૂમિ અને વિહારભૂમિ એ) ત્રણ ભૂમિ સિવાયના (પ્રદેશમાં 

રહી) સુશ્રાવકપણુ પાળવુ તથા એની પરર મી ગાથામાં કહ્યું છે કે “અત્યત નિર્ગુણી , ગીતાર્થોએ વારવાર 

સમજાવવા છતા વેશના ગાઢ અનુરાગના કારણે વેશ ન છોડે તો (ને કંઇક કોમળ ભાવવાળો હોય તો) (એને 

સમજાવાય કે) તુ સવિગ્નપાક્ષિકપણુ પાળ જેથી (ચારિત્રધર્મનુ બીજાધાન રહેવાથી ભવાતરે) મોક્ષમાર્ગ પામી 

શકીશ. 

આમા પણ પ્રથમ વિકલ્પ તો વેશ છોડાવવાનો જ બતાવ્યો છે જે સવિગ્નપાક્ષિકપણાને નિમ્ન જણાવે 

છે. તથા, એના શ્લોક ન ૫૦૨-૫૦૩ મા જણાવ્યુ છે કે -- “પ્રભુપ્રતિમા, સુસાધુની પૂજામાં ઉદ્યમશીલ ને 
(દેશવિરતિના અણુવ્રતાદિ) આચાર પાલનમાં દૃઢ સુશ્રાવક વધુ સારો છે (પણ) સાધુવેશ ધારી રાખનાર 
સંયમભ્રષ્ટ જીવ નહી ” “સર્વ (પાપ પ્રવૃત્તિઓની) પ્રતિજ્ઞા કરીને જે સર્વવિરતિ જાળવતો નથી એ 
સર્વવિરતિવાદી સર્વવિરતિ અને દેશ્રવિરતિ બન્ેથી ચૂકે છે ” 

વળી,૫૧૩ મા શ્લોકમા કહ્યુ છે કે - સુસાધુ (સર્વ કર્મ મળ ધોવા દ્વારા) શુદ્ધ થાય છે, સમ્યક્ત્વાદિ ગુણોથી 
યુક્ત સુશ્રાવક પણ શુદ્ધ થાય છે. ચરણ-કરણમાં શિથિલ પણ જો સવિગ્નપક્ષરુચિવાળો હોય તો તે પણ નિર્મળ 
થાય છે (મુનિને સાક્ષાત્ શુદ્ધિ ને અન્ય બેને પરપરાએ જાણવી.) આમાં પણ શ્રાવકને પહેલાં ને સવિગ્નપાક્ષિકને 
પછી જણાવ્યો છે 

વળી આરાધક-વિરાધક ચતુર્ભગીમાં , શ્રાવકને ઉપચારથી સર્વઆરાધક કહ્યો છે જ્યારે સંવિગ્નપાક્ષિકને 
દેશાવિરાધક કહ્યો છે 

આ બધી બાબતો સૂચવે છે કે શ્રાવકપણુ ઊચુ છે ને સંવિગ્નપાક્ષિકપણું નિમ્ન છે. જો કે આ વાત મૂળગુણમાં 
(વિશેષત* ચોથા વ્રતમા) ગરબડ હોવાની અપેક્ષાએ જાણવી ઉચિત લાગે છે. 

સાહા? ડન 

સતસમે વાડવવારે વા વ્યવટારેડથ નિશ્વવે | 
જ્તાને હમણ વાડવ સત્ન તલા સાનમર્ધતા | 1 [અધ્યાત્મસાર. ૬-૩૫] 
જો કોઇ વિરક્ત જણાતો મુનિ ઉત્સર્ગ કે અપવાદના વિષયમાં, વ્યવહાર કે નિશ્ચયના 

ર વિષયમાં, જ્ઞાન કે ક્રિયના વિષયમા-- ક્યાય પણ એકાન્ત આગ્રહ સેવે, તો તે મુનિનો 
વરાગ્ય જ્ઞાનગલિત ન હોઇ શકે. 



સિનમદત્ત-જાસિશિવઝ શરૂ 

| | ઝથ સ્તિનમઇત્ત્વદ્વાત્રિશવ્મ | 1૪ | | 
મામવિવેત્તનાનન્તર તઢ્જેશજસ્ય મમવતો માદાત્ન વ્યવસ્થાપ્યતે- 

વપ્રત્રવઘ્વગચ્છત્રવ્વદત્ામરસપવા | 

ધિમુત્વં ન વિમોસ્તાહફ્માવાવિષ્વષિ સંમવાત | 19 || 
વષેત્તિ | તાહૃજ - પ્રેક્ષાવત્વમત્છારગનજ, માયાવિપ્વપિ - ણેન્ટ્રનાસિજષ્વવિ | વહિ દિ વાલ્યસપેવ 

મહત્વવુજ્વિર્થનઞનની સ્યાત્તવા માયાવિપ્વપિ તા સ્યાહિત્યર્થઃ | તહિવમુત્ઇ સમન્તમદેળાષિ- 

હેવાયયનમોયાનવામરાવિવિમૂતવ- | માયાવિષ્વપિ દૃશ્યને નાતત્ત્વમસિ ને મહાન્ || [ાપમી. 9] 
ઇતિ ત વ્વ વ્યસ્ઝિવિશેપવિપવજત્વેન નાતિપ્રતગ દૃતિ શંજનીય, પ્રગેયત્વાહિના મઇસ્વપ્રજારજલાનાવષિ 

ક્યારેક એવી અક્ષન્તવ્ય ગરબડ ન હોવા છતાં, “ગરબડ છે, અને છતાં પ્રરૂપણામાં એનો બચાવ ન કરતાં 

યથાર્થતા જ જળવાતી હોવાથી સવિગ્નપાક્ષિક' આવી અપેક્ષાએ સંવિગ્નપાક્ષિકતા કહી હોય તો એની કક્ષા 
શ્રાવકથી નિમ્ન ન પણ હોય . એવું લાગે છે. 

ત્રીજી બત્રીશીમા માર્ગનુ વિવેચન કર્યું. એમાં પ્રથમ શ્લોકમાં જિનવચનને માર્ગસ્વરૂપે કહેલ છે. વળી 
પુરુષવિશ્વાસે વચનવિશ્વાસ, એ ન્યાયે, એ પ્રમાણભૂત વચનો કહેનાર શ્રી તીર્થકર દેવો પ્રત્યે વિશ્વાસ-શ્રદ્ધા 
કેળવાય એ માટે શ્રી તીર્થકર દેવોની મહત્તા દર્શાવવી જોઇએ. એટલે હવે જિન મહત્ત્વ ઠ્વાત્રિશિકા કહેવામાં 
આવે છે 

[મહત્ત્વબુદ્ધેથી ધર્મજનન] 

બુૃદ્ધિશાળીને પણ જે ચમત્કાર પમાડે એવુ પ્રભુનુ મહત્ત્વ (મહાન્પણુ) સમવસરણના ત્રણ કિલ્લા, 
ઇન્દ્રધ્વજ , છત્ત, ધર્મચક્ર, ચામર વગેરે બાહ્ય સપત્તિના કારણે નથી, કેમકે એવી બાહ્યસમૃદ્ધિ પ્રયુક્ત મહત્ત્વ 

તો માયાવીઓમા પણ સભવે છે. આશય એ છે કે પ્રભુને વિશે “આ મહાન્ છે' એવી બુદ્ધિ થવી એ ધર્મજનિકા 
છે.પ્રભુની સમવસરણ વગેરે બાહ્ય સપત્તિ માત્રના કારણે, “પ્રભુ મહાન્ છે, કારણકે આવી વિશિષ્ટ સપત્તિવાળા 

છે' આ રીતે થયેલી એ બુદ્ધિ જો ધર્મજનની હોત તો તો એ રીતે માયાવીઓએ પણ જે બાહ્ય સપત્તિનો માયા 
મપ્રમંચ ખડો કર્યો હોય છે તેને જોઇને 'આ મહાન્ છે' એવી થયેલી બુદ્ધિ પણ ધર્મજનની બનવી જોઇએ. દિગંબર 

આચાર્ય સમન્તભદ્રે પણ [આપ્તમીમાસા - ૧ મા] કહ્યુ છે કે “દેવોનુ આગમન, ગગનવિહાર, ચામર વગેરે 
વિભૂતિ તો માયાવીઓ પાસે પણ જોવા મળે છે તેથી એ બધાના કારણે અમે તને મહાન્ માનીએ છીએ એવું 
હે પ્રભો! નથી.” 

શંકા - “વ્યક્તિવિશેષવિષયકત્વ' એવુ વિશેષણ લગાડવાથી એ અતિપ્રસગ નહી આવે. આશય એ છે કે 
મહત્તબુદ્ધિ પણ જેને તેને વિશે થયેલી હોય તો કાંઇ ધર્મજનિકા બનતી નથી. કિન્તુ અમુક ચોક્કસ વ્યક્તિ 
વિશે થયેલી હોય તો જ ધર્મજનિકા બને છે એટલે કે “વ્યક્તિવિશેષવિષયક મહત્ત્વબુદ્ધિ ધર્મજનિકા છે' એવું 
અમે કહીએ છીએ. માયાવીએ રચેલી ઇન્દ્રજાળથી એના વિશે જે મહત્ત્વબુદ્ધિ થાય છે એ વ્યક્તિવિશેષવિષયક 
હોતી નથી, કારણકે માયાવી એ “વ્યક્તિવિશેષ' નથી. તેથી એ ધર્મજનિકા બનતી નથી. માટે પ્રભુમાં બાહ્ય 
સપત્તિના કારણે મહત્ત્વ માનવામા હવે કોઇ દોષ રહેતો ન હોવાથી બાળજીવો પણ જેને જોઇને મહાનતાને 

9 “સિમુત્વ' તિ સિલિતયુદ્રિતપ્રતેષુ | 'વદત્વ ન' ફ્ત્યનન્તરમનુમેવ ' દ્ત્વારિયૂતિવાયાત્ “મદ્લ્ય' દિ મૂતપાઠો સિશ્સીયતે | 



૨૪ દ્રાત્રિશવ્જ્ાસિશિજા 

ઘત્ાપત્તોવિશેપજ્પેળ મઇત્ત્વપ્રઝારજત્વાનિવેશલ્યાવશ્યજત્વાત | મત ણ્વાતાઘાવાપ્વાતયવિદારાવિમત્વેન સા- 
ઘુત્વવુજ્રાર્વાપ વિશેપાવર્શનવશાયાં ન પત્તામાવ શતિ તત્ર તત્ર વ્યુત્યાહિતિમ | ગવ્યસીુલયાધિષતાવિશેળે તુ 
પિછાણી લે છે એવી આ બાહ્ય સંપત્તિથી જ મહત્ત્વ માનવું યોગ્ય છે. 

સમાધાન -- આવી રાંકા યોગ્ય નથી, મહત્ત્વબુદ્ધિ એટલે મહત્ત્વપ્રકારક બુદ્ધિ. એટલે કે જેમા મહત્ત્વ એ 
પ્રકાર હોય, અને કોઇ વ્યક્તિ વિશેષ્ય હોય એવી વિશિષ્ટ બુદ્ધિ, જેમકે “ગથ મદાન્' 'આ મહાન (મહત્ત્વવાનૂ) 
છે' એવી બુદ્ધિ. દા. ત 'ઝતવાન્ ઘટ” માં જળ પ્રકાર છે અને ઘડો વિશેષ્ય છે આ બુદ્ધિ 'ઘટ 1િષયજ ' છે 
'જળપ્રકારક' છે. આને 'જળબુદ્ધે' પણ કહેવાય છે આમાં જળ જે પ્રકાર બન્યું છે તે પોતાનામાં રહેલ 
જળત્વધર્મને આગળ કરીને બન્યુ છે. આ બુદ્ધિ થવા પર તૃષાશમનાર્થીની “પ્રવૃત્તિ થવા રૂપ કાર્ય થાય છે. 
એટલે એમ કહેવાય કે જળબુદ્ધિ ઉક્ત પ્રવૃત્તિજનિકા છે. હવે, જો એમ કહેવામા આવે કે (અમુક ચોક્કસ ઘટ) 
ઘટવિશેષવિષયક જળબુહદ્ધિ ઉક્ત પ્રવૃત્તિજનિકા છે. તો એનો અર્થ એ થાય કે એ થનારી બુદ્ધિમા ઘટવિશેષ 

(ઃ એ ચોક્કસ ઘડો) વિશેષ્ય હોવો આવશ્યક છે. પછી 'જળ' ભલેને ગમે તે ધર્મને આગળ કરીને પ્રકાર બન્યુ 
હોય. એટલે કે એવા ઘટવિશેષને વિશેષ્ય તરીકે રાખીને 'દ્રયયવાન ઘટ” એવી જે બુદ્ધિ થાય કે જેમાં “દ્રવ્ય તરીકે 
પણ 'જળ'જ રઢેલુ હોઇ 'જળ' પ્રકાર છે,પણ સ્વનિષ્ઠ દ્રવ્યત્વ ધર્મને આગળ કરીને, તે પણ ઉક્ત પ્રવૃત્તિજનિકા 
બનવી જોઇએ, કારણકે એ પણ ઘટવિશેષવિષયક જળબુદ્ધિ છે. પણ એ બનતી નથી. પાણી ભરેલા ઘટવિશેષને 
ઉદ્દેશીને કોઇ એમ બોલે કે “દ્રવ્વવાન્ ઘટ.' તો તૃષાશમનાર્થી શ્રોતા કાંઇ ઉક્તપ્રવૃત્તિ કરતો નથી. ઉક્તપ્રવૃત્તિ 
માટે તો 'જલવાનૂ ઘટ*' એ રીતે જ જળબુદ્ધે થવી જોઇએ. એટલે કે એમા “જળ' નો અમુક ચોક્કસરૂપે જ 
(જળત્વરૂપે જ) ઉલ્લેખ થયો હોવો જોઇએ. [પછી 'ઘટ' નો તો અન્ય ધર્મરૂપે ઉલ્લેખ થયો હોય તો પણ ચાલે. 
જેમકે 'જલવાન્ અય' અથવા 'જલવદ્ દ્રવ્યમ્' ઇત્યાદિ બુદ્ધિથી પણ ઉક્તપ્રવૃત્તિ થાય છે ] 

આ જ રીતે, પ્રસ્્તુતમા, “મહત્ત્વવાન્ અય' આવી બુદ્ધિ ધર્મજનિકા જે બને છે તેને જો માત્ર આ રીતે જ 
વિશેષિત કરવામા આવે કે એ વ્યક્તિવિશેષવિષયક (જિનવિષયક) હોવી જોઇએ. એટલે કે એમાં “અર્ય' તરીકે 
જિન હોવા જોઇએ તો એ ધર્મજનિકા બને. તો અર્થ એ થયો કે એમા “મહત્ત્વ' જે પ્રકાર છે એ કયા રૂપે (- 
સ્વતિષ્ઠ કયા ધર્મને આગળ કરીને) પ્રકાર છે એની અહી કોઇ વિવક્ષા નથી. અને તો પછી જિનને વિશે જ 
'્મેથવાન બય' આવી જે બુદ્ધિ થાય કે જેમા પ્રમેય તરીકે પણ “મહત્ત્વ' જ પ્રકાર છે, (પણ સ્વનિષ્ઠ 
પ્રમેયત્વધર્મરૂપે એ પ્રકાર છે) એ પણ ધર્મજનિકા બનવી જોઇએ, કેમકે એ પણ વ્યક્તિવિશેષવિષયક 
મહત્ત્વબુદ્ધિ જ છે પણ એ કાઇ ધર્મજનિકા બનતી નથી તેથી જણાય છે કે “'મહત્ત્વ' ની બુદ્ધિ પ્રમેયત્વ વગેરે 
ગમે તે ધર્મને લઇને થઇ હોય તો ન ચાલે, પણ અમુક વિશેષ ધર્મને લઇને જ થઇ હોવી જોઇએ, તો જ એ 
બુદ્ધે ધર્મજનિકા બને. 

આમ, ધર્મજ નિકા બુદ્ધિ માટે અમુક ચોક્કસ વિશેષ્ય જ જોઇએ એવુ આવશ્યક નથી. જ્યારે પ્રકાર માટે 
અમુક ચોક્કસરૂપે જ પ્રકાર જોઇએ એવી જે વાસ્તવિકતા છે તેના કારણે જ અસાધુ અગે પણ આલય- 
વિહારાદિમત્ત્વેન જે સાધુતાની બુદ્ધિ ઘાય છે તેના, વિશેષનુ દર્શન ન હોય એવી અવસ્થામાં પુણ્યબધ વગેરે 
રૂપ ફળનો અભાવ રહેતો નથી એ વાતને તે તે ગ્રન્થોમા (આવશ્યકનિર્યુક્તિ - અધ્યાત્મમતપરૌક્ષા વગેરે ગ્રન્યોમા) યુક્તિ પુરસ્સર પ્રતિપાદિત કરી છે. આશય એ છે કે સામે રહેલા સાધુ સુવિહિત છે કે નહી એ જાણવા માટે આવશ્યકનિર્યુક્તિ (૧૧૪૮) માં આ પ્રમાણે કહ્યું છે - “આત્તણ્ભ સિદ્ારેળ ટાળાયકમળેળ ય | સયો સુિહિો મજ માણાવેળટ્ણળ ય । । અર્થ: આલય (ઉપાશ્રય), વિહાર, સ્થાન (ગકાયોત્સર્ગાદિ), ચંક્રમણ (ઇર્યાસમિતિ પૂર્વક 



સિનમઇત્વ-ક્વાત્રિશિવમ બ્ 

[વિષવવિશેવોડષિ સિવેશ્ય* | વદિ ત્રાતઘવિદારાહિસિમેન સાધુત્વમનુમીયત છવ તવનુમિત્તિપ્રયોગ્વવન્વનાહિના 
ત્ર %ત્તવિનેષ ઇતિ તિભાવ્યતે, તવા ભમવત્યષિ વિશિષખ્લપેળ મદત્વાનુમિત્યનન્તરમેવ સ્મરળાવિના પત્તોવયા- 

ગમનાગમન), ભાષાસમિતિ, વિનય વગેરે સબધી નિપુણ નિરીક્ષણથી સુવિહિતતા જાણી શકાય છે.” આના 

પરથી એ ફલિત થાય છે કે આ પ્રમાણેના આલયવિહારાદિથી યુક્ત હોવા રૃપે સાધુ તરીકેની જે બુદ્ધિ થાય 
છે એટલે કે આલયવિહારાદિને જોઇને “આ સાધુ છે' એવી જે બુદ્ધિ થાય છે તે ધર્મજનિકા છે. અથતિ્ 
આલયવિહારાદિથી યુક્ત હોવા રૂપે સાધુતાની થયેલી બુદ્ધિ ધર્મજનિકા છે. આમા વિશેષ્ય માટે “આવી બુદ્ધિ 
સુવિહિતસાધુવિપયક જ હોવી જોઇએ” આવી વિશેષ કોઇ શર્ત નથી તેથી જ જ્યારે, જે સુવિહિત નથી અને 
તેથી જે વાસ્તવમા અસાધુ છે તેના પણ આલય-વિહારાદિના પ્રયત્નપૂર્ણ બાહ્ય દેખાવને જોઇને જે “આ સાધુ 
છે' એવી બુદ્ધિ થાય છે તે વિશેષઅદર્શનદશામા નિષ્ફળ નથી રહેતી બાહ્ય દેખાવ પરિપૂર્ણ હોવા છતાં કોઇપણ 
રીતે જો મૂળ ગુણની ગરબડ વગેરે રૂપ વિશેષ જણાઇ ગયો હોય તો તેના આલયવિહારાદિ ઠગારા છે એવુ 
જણાઇ જતું હોવાથી પછી “આ સાધુ છે' એવી સ્વારસિક બુદ્ધિ જ થતી નથી એ જાણવુ. 

સમડી મૃત્યુ સમયે નવકાર સાંભળવાથી રાજકુમારી બની એ કાઇ અરિહત ભગવાન્ વગેરેનું વિશેષ 
સ્વરૂપ જાણતી નહોતી એમ કોઇ મુગ્ધજીવને તીર્થકર દેવના વિશેષ ગુણોને જાણ્યા વિના પણ “આ મહાન્ 
છે' એવી જે બુદ્ધિ થાય છે એનાથી વિશેષ ફળ મળે જ છે સપ્રતિરાજાનો જીવ ભિખારી ચારિત્રના વિશેષ 
સ્વરૂપને જાણંતો ન હોવા છતા એના પરના બહુમાનથી રાજા બન્યો... આ બધું અવ્યક્તસમાધિનું ફળ કહેવાય 
છે. આના માટે 'વિષયવિશેષ' પણ એક શરત રૃપે આવશ્યક છે. આ બધામા વિષયવિશેષ હોવાથી જ એ 
ફળ મળ્યુ છે. સમડીને અન્ય દેવાદિને નમસ્કાર ગભિત બીજો કોઇ મત્ર સાંભળવા મળ્યો હોત તો એ રાજકુમારી 
ન થાત મુગ્ધને અન્ય કોઇ વ્યક્તિ વિશે “આ મહાન્ છે' એવી થયેલી બુદ્ધિથી વિશેષ ફળ ન મળે. ભિખારીને 
તાપસ દીક્ષા વગેરે પર એવું બહુમાન જાગ્યુ હોત તો કાઇ એ સપ્રતિ રાજા ન બનત 

શંકા - આવશ્યકનિર્યુક્તિમા તો આલયવિઢારાદિ જોઇને સાધુતાનુ અનુમાન કરી વદનાદિ કરવાનું કહ્યુ 

છે એનાથી જણાય છે કે આલયવિહારાદિથી તો માત્ર “આ સાધુ છે' એટલી અનુમિતિ જ થાય છે, વિશેપ 

ફળ તો એ પછી જે વદનાદિ કરવામા આવે છે તેનાથી પ્રાપ્ત થાય છે એટલે પ્રભુ વિશે પણ “આ મહાન્ 
છે' એટલી બુદ્ધિ માત્ર જ ધર્મજનિકા શી રીતે બની જાય? 

સમાધાન - સાધુ અંગે આ રીતે જો વિચારવુ હોય તો પ્રભુ અગે પણ આ રીતે વિચારવું કે ભગવાન્ અંગે 

પણ વિશિષ્ટ રૂપે “આ મહાન્ છે' એવી અનુમિતિ કર્યા પછી તરત જ સ્મરણ-- નમસ્કારાદિ જે થાય છે તેનાથી 
વિશેષ ફળ મળે છે આવો અર્થ પ્રાપ્ત કરવા માટે, મૂળ શ્લોકમાં જે “મહત્ત્વ ન' એવો શબ્દ પડેલો છે તેના 

પછી 'અનુમેય' એટલા શબ્દનો અધ્યાહાર કરવો, એટલે પછી કોઇ અસગતિ રહેશે નહિ. તેથી શ્લોકાર્થ આવો 

થશે “સમવસરણ વગેરે બાહ્ય સંપત્તિથી પ્રભુના તેવા વિશેષ મહત્ત્વનુ અનુમાન થઇ શકતું નથી, કારણ કે 
તેવી બાહ્ય સપત્તિ તો માયાવીઓમાં પણ સંભવે છે ” 

શંકા - બાહ્યસપત્તિ જોઇને તો માયાવી અંગે પણ “આ મહાન્ છે' એવી અનુમિતિ થઇ જ જાય છે ને! 
પછી ભલે ને એનાથી ફળવિશેષ ન મળતુ હોય! 

* અવ્યક્ત સમાધિનુ વિશેષ ફળ મળવામા વિષયવિશેષ જેમ આવશ્યક છે એમ ડદાગ્રહનો અભાવ પણ આવશ્યક હોય 
છે એ જાણવુ અધ્યાત્મ ઉપનિષદ્ના પ્રથમ અધિકારની ૭૭મી ગાથાના ઉત્તરાર્ધમા આ પ્રમાણે કહ્યુ છે- 
સમાઘેરવ્યત્્તાઘવમિયઘતિ વ્યત્ખ્લહૃશ પત યોમાવાર્ધા ઘુવમપિસિવેશે વિમસિત્તે । 1૭૬ 1 । 



૧૬ કાડા 
યેશેપા'મઇ્સ્વ સૈ' ત્યનન્તરમનુમેયમિ'ત્યષ્યાદારત્રાનુપપસિ-, સ્વેતરસિપ્યત્યન્તામાવપ્રતિયોમિમુળવત્ત્વ- 
સપદ્ય મસ્વસ્ય વાઇ્યસપલડનુમાતુમશવચત્વાત્, માયાવિપ્વેવ વ્યમિવારાત્ | [9 11 

સ્થામિનો વત્તનં પત્તુ સર્વાહિ સ્થાયસમતમ | 
જીલ ધ્વાસ્તસૂર્યાશુર્મદસ્વં તઘવમ્વધુઃ 11૨ 1। 

સ્વામિન ર્રાતિ| યત્તુ સ્વામિન- - વીતરામસ્ય વત્તન સવાહિ - સમર્થપ્રયુસિગનજ સ્સાયસમતં સ 

સમાધાન - સ્વભિજ્ઞમા રહેલા અત્યન્તાભાવનો જે પ્રતિયોગી હોય તેવા ગુણવત્ત્વરૂપ મહત્ત્વની 
બાહ્યસપત્તિથી અનુમિતિ થઇ શકતી નથી અથાત્ સ્વભિન્ન વ્યક્તિમાં જેવા ગુણોનો અભાવ હોય તેવા ગુણો 
(અથાત્ પોતાના અસાધારણ ગુણો) રૂપ મહત્ત્વનુ બાહ્યસપત્તિ લિગ બની શકતી નથી, કારણકે માયાવીઓમાં 
તેવી બાહ્યસપત્તિ હોવા છતા તેવુ મહત્ત્વ ન હોવાથી બાહ્યસંપત્તિ મહત્્તસાધક અનુમાનના હેતુ તરીકે 
વ્યભિચારી « અનેકાન્તિક છે.1૧।॥ [ભગવાન્મા રહેલ વિશિષ્ટ પ્રકારનું મહત્ત્વ બાહ્યસંપત્તિવત્ત્વરૂપે નથી. 
અથવા બાહ્યસપત્તિ એનુ અનુમાપક લિગ નથી એવુ તમે કહ્યું. તો એ મહત્ત્વ ક્યા વિશિષ્ટ રૂપે છે? અથવા 
એનુ કયુ લિગ છે? એ તો જણાવો . એવા પ્રશ્નનો જવાબ આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[સંવાદી વચન એ મહત્ત્વ] 
વીતરાગપ્રભુનુ સવાદી , ન્યાયસગત અને કુતર્કરૂપી અધકાર માટે સૂર્યકિરૂણ સમાન એવુ જે વચન છે એ 

જ તેમનુ વિશિષ્ટ મહત્ત્વ છે, કારણકે શ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે પણ “પક્ષપાતો ન મે વીરે ..' ઇત્યાદિ કહ્યું 
છે. ઇષ્ટફળની પ્રાપ્તિ કરાવી આપવામા સમર્થ પ્રવૃત્તિનુ જે વચન જનક હોય તે સંવાદી જાણવુ. સ્યાદ્વાદમુદ્રાનું 
જે વચન ઉલ્લઘન કરતું ન હોય તે ન્યાયસગત જાણવુ, કારણકે તાત્વિકદૃષ્ટિએ વિચારીએ તો એકાન્ત 
(એકાન્તવચન) અન્યાય્ય છે. [અહી 'ઝન્યાયત્યાત' શબ્દમાં 'ઝન્યાય' શબ્દને નગ્બહુવ્રીહે સમાસવાળો જાણવો, 
નગૂતત્પુરુષવાળો નહી ] એકાન્ત શા માટે અન્યાય્ય છે? આ માટે - ધર્મ અને ધર્મી વચ્ચે એકાન્તે ભેદસબંધ 
માનવો કે અભેદસંબધ? જો ભેદસબધ માનવામા આવે તો એનો અર્થ એ થયો કે ધર્મ ધર્મીથી સાવ જુદો છે 
અને કો'ક સબધથી એમા રહેલો છે.વળી આ સંબધ પણ ધર્મીમાં રહ્યો છે (જેમકે 'હ્વયાન્થટ-' મા રૂપ સમવાય 
સબધથી ઘડામાં રહ્યુ છે અને સમવાયસબધ પણ ઘડામાં રહ્યો છે.) એ સંબંધને ધર્મીમા રહેવા માટે વળી ડોઇ 
અન્ય સબધ જોઇશે. (જેમકે સમવાય સબંધ સ્વરૂપસબધથી ઘડામાં રહ્યો છે.) વળી એ અન્ય સબંધને ધર્મીમા 
રહેવા ત્રીજો કોઇ સબધ જોઇશે. આમ એકાત્તે ભેદ સબધ માનવામા અનવસ્થા ચાલશે. તેથી જો એકાન્તે અભેદ 
સંબંધ માનવામા આવે તો એનો અર્થ એ થયો કે ધર્મ અને ધર્મી વચ્ચે સર્વથા અભેદ છે. અને તો પછી જેમ 
“ઘડો ઘડો' એવો સહ પ્રયોગ અસગત છે તેમ “રૂપવાન્ ઘડો' એવો પણ સહ પ્રયોગ અસગત બની જાય. 

શંકા -- ધર્મ-ધર્મી વચ્ચે ભેદ સબધ જ માનવો જોઇએ પણ એ માનવામા ધર્મ-ધર્મી વચ્ચે જે સબધ સિદ્ધ 
થાય છે તે સબંધ ધર્મીમાં સ્વતઃ જ જોડાયેલો છે એમ માનવું. એટલે એ સંબંધને રાખવા માટે બીજો સંબંધ 
કલ્યવાનો ન હોવાથી અનવસ્થા દોષ નહી આવે. 

સમાધાન -- કપવાન્ ઘટ” ઇત્યાદિ વિશિષ્ટ બુદ્ધિ રૂપ પ્રમાણથી (અનુમાનના હેતુથી) રૂપ અને ઘટ વચ્ચે 
સ્વતઃ સંબદ્ધ એવા અન્ય સબંધની કલ્પના આ રીતે કરવી એના કરતા તો એ વિશિષ્ટબુદ્ધિ સ્વરૂપ પ્રમાણથી 
જ શબલ વસ્તુને સિદ્ધ થતી માનવી એ ન્યાય સગત છે એટલે કે ધર્મને ધર્મીમા અન્ય સબંધથી રહેલો માનીને પછી પણ સંબધને જો ધર્મીમા સ્વતઃ સબદ્ધ માનવો પડે છે તો પ્રથમથી જ વિશિષ્ટ બુદ્ધિ રૂપ પ્રમાણથી ધર્મ 



સિનમદત્વ-%્રાસિશિવ્ ૬ૃછ 

સ્યાહ્ાવમુદ્ામનતિજ્ાન્ત, ણ્છાન્તલ્ય તત્તતોડન્યાયત્વાત્, ઘર્મઘર્મિસવન્યમેરેડનવલ્થાનાત્, તવબેવે વ સઇપ્ર- 
થોમાઘનુપપત્તેઃ, ઘ્મિત્રાદજયાનેન સ્વતઃ લવજ્ધસ્ય તંવન્ધાત્તરસ્ય જત્વનાડપેકષવા તેનેવ સિદ્ધસ્વ શવતત્વ 
વત્તુનોડમ્યુપમમત્ય ન્યાય્યત્વાત્ | તવનુમવેડષિ સજાન્તમ્રમલ્ત વોષપ્રાવલ્યાઢુપપત્તેઃ, વિગેઘવર્બનેન વ્વ તલ્ય 
સિવર્તવિતુ શવયત્વાહિતિ હિજ | જીતા છવ ઘ્વાન્તાનિ તેષુ સૂર્વાગુ | તન્મટત્વં, ગવચ્છેચાવસ્છેલજવોલિ- 

અને ધર્મી વચ્ચે ભેદાભેદ સબંધ (અર્થાત્ ભેદાનુસ્યુત અભેદ સંબંધ, નહી કે ભેદ 4 અભેદ) જ માનવાથી 
ઉપરોક્ત ભેદપક્ષનો કે અભેદપક્ષનો એકેય દોષ નહી આવે. જેમ, એકલી સૂઠ પિત્તકારક છે, ગોળ કફકારક 

છે, પણ બન્નેની ગોળી બનાવવાથી સૂઠના દોષને ગોળ, ને ગોળના દોષને સૂંઠ ખાઇ જાય છે. ને નવા જ અનેક 

ગુણો પેદા થાય છે, એમ ભેદાભેદ માનવાથી ભેદ્પક્ષના દોષોને અભેદ અને અભેદ પક્ષના દોષોને ભેદ ગળી 

જાય છે, તથા વસ્તુતત્ત્વની યથાર્થ સંગતિ વગેરે ગુણો પેદા થાય છે. માટે ભેદાભેદ વગેરે રૂપે શબલ વસ્તુ 
માનવી એ ન્યાયસગત છે. 

આ અનેકાન્ત એડત્વ-અનેકત્વ , નિત્યત્વ-અનિત્યત્વ , ભેદ-અભેદ વગેરે સર્વ બાબતોમાં વણાયેલો છે અને 

તેનો અનુભવ પણ થાય જ છે તેમ છતા સર્વથા નિત્ય કે સર્વથા અનિત્ય વગેરે રૂપે એકાન્તનો જે ભ્રમ થાય 
છે તેની મિથ્યાત્વ વગેરે રૂપ દોષની પ્રબળતાથી સંગતિ કરી શકાય છે. જેમ રેલવેના બે પાટા ભેગા નથી 

થતા, પણ સમાંતર જ જાય છે એ વાત અનુભવસિદ્ધ હોવા છતા આખની એવી મર્યાદા વગેરેના કારણે એ 

ભેગા થતા હોવા જે દેખાય છે તેની સંગતિ કરી શકાય છે. 

શંકા -- રેલવેના પાટા તો જ્યા ભેગા થતા દેખાય ત્યાં પહોચીને જોઈએ તો જુદા-સમાંતર રહેલા જ જણાઇ 
જાય છે. એટલે એ ભેગા થતા જે દેખાતા હતા તે ભ્રમ હતો એવો નિર્ણય થઈ શકે છે અને ભ્રમ દૃર થઇ શકે 
છે.પણ આ નિત્યત્વ વગેરે બાબતોમાં તો હરહંમેશ એકાન્ત જ જણાયા કરે છે. માટે એને ભ્રમ શી રીતે મનાય? 
ભ્રમ હોય તે તો ક્યારેક દૂર થવો જોઇએ ને 

સમાધાન - દ્રવ્ય રૂપે જે નિત્ય છે એ જ વસ્તુ પયયિ રૂપે અનિત્ય છે વગેરે વિશેષનું વિવેકથી જ્યારે 
દર્શન થાય છે ત્યારે એ ભ્રમ દૂર થવો શક્ય છે. માટે એ ભ્રમરૂપ જ છે એ જાણવું. 

અહી સંવાદી વચનને જ પ્રભુના મહત્ત્વ તરીકે કહ્યું આમ તો, “બાહ્યસંપત્તિવાળા હોવાથી પ્રભુ મહાન્ 

છે એવુ નથી' એવા નિષેધથી જે અર્થ ફલિત થતો હતો કે “બાહ્યસંપત્તિરૂપે મહાનતા નથી' તેના અનુસંધાનમા 

આ પ્રરૂપણા છે કે “સવાદીવચનવાળા હોવાથી મહાન્ છે.' એટલે ફલિત એ થયુ કે સવાદીવચન રૂપે મહાનતા 

(મહત્ત્વ) રહેલ છે. જેમ 'ઝતવાન્ ઘટ” એવી બુદ્ધિના વિષયભૂત પાણીમા જલત્વરૂપે પ્રકારતા હોવાથી જલત્વ 

એ અવચ્છેદક બને છે અને પ્રકારતા અવચ્છેધ (અવચ્છિન્ન) બને છે એમ પ્રસ્્તુતમા સંવાદીવચન અવચ્છેદક 
બન્યુ અને પ્રભુમાં રહેલુ મહત્ત્વ અવચ્છેદ બન્યું. અથવા જે બીજો પક્ષ અનુમિતિનો દેખાડેલો એમાં વિચારીએ 
તો “બાહ્યસપત્તિથી મહત્ત્વનુ અનુમાન થઇ શકતું નથી, અર્થાત્ “આ મહાન્ છે, કારણકે બાદ્યસંપત્તિવાળા છે' 
આવુ અનુમાન થઈ શકતુ નથી, એવો નિષેધ પૂર્વે કરેલો.” એટલે એના અનુસંધાનમાં અહી જણાય છે કે 

“સંવાદીવચનથી મહત્ત્વનું અનુમાન થઇ શકે છે, અર્થાત્ 'આ મહાન્ છે, કારણકે સવાદી વચનવાળા છે' આવુ 
અનુમાન થઇ શકે છે.” એટલે કે સવાદીવચન એ લિગ - હેતુ છે અને મહત્ત્વ એ લિગી - સાધ્ય છે. આમ 
સવાદીવચન અવચ્છેદક યા લિગ છે અને મહત્ત્વ અવચ્છેઘ યા લિગી છે. આ વાસ્તવિકતા છે. તેમ છતાં 

સ્યાદ્દાદનો આશ્રય કરીએ તો અવચ્છેઘ-અવચ્છેદક અને લિગ-લિગીનો કથચિદ્ અભેદ હોવાથી અહીં 
સવાદીવચનને જ મહત્ત્વ તરીકે જણાવ્યુ છે.1ર॥। પ્રભુનુ વિશિષ્ટ મહત્ત્વ સંવાદી વચનરૃપે જ છે એનું સૂચન 



૬૮ જ્રાત્રિસાવાિશિજા 

મત્િમિનોર્વા હ્યાહાવાશ્રયળેન જથસિટમેલાત | વહભ્યધુ- શ્રીહરિમદ્રસૂરધઃ | 1૨ 1 | 

પક્ષષાલો ત મે વીરે ન કેભ? જષિતાથિષુ | 
સાતમને યસ્ય તહ્ય જાર્યઃ પરિશ્રઃ | 1ર 1। 

પક્ષપાત ફૂતિ । ન મે - ૫૫ વીરે - શ્રીવર્યમાનસ્વામિતિ પક્ષપાત: - ુળાનાજોત્વનપૂર્વ ણવ રઃ | વષિત્તા- 
હિબુ વ ન મે હેપ- | વિત્ત યહ્ય વતન યુષ્િમત્તલ્ય પરિત્રદ- - હ્વીજારઃ જાર્યઃ | દ્ત્થં વાત્રાવિતવાટિ- 
વચનત્વેનેવ ભમવતો મદત્વમાવાર્યેરમિપ્રતમ 11૨ 11 મોયવિજમાવસ્યાવિ વિશિષ્ટસ્ત મસત્વપ્રયોગવત્વં 
થવદ્થાપયત્તિ- 

મ ક્ [ડિ ર # છે ક તદ 1 

મછ્ત્વં મહ્નીયસ્ય વાધ્યમામ્યત્તરં તથા | 1૪ |। 
પુળ્વેત્તિ 1 પુ"્યોટ્યપવેત્તીર્થરનાયજર્માથુવ્યોત્વસે? ભાવે: - વિશિખ્તદનનણપસત્વસંસ્થાનમતિપ્ર- 

જેના પરથી થાય છે એવુ શ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે જે કલ્ધું છે તેનો અનુવાદ કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

મને શ્રી વર્ધમાનસ્વામી ૫ર પક્ષપાત નથી કે કપિલ વગેરે અન્ય દર્શનના પ્રણેતા પર દ્વેષ નથી. [તો પછી 
તમે શ્રીમહાવીરપ્રભુના વચનો સ્વીકારો છે અને કપિલ વગેરેના નથી સ્વીકારતા, આવો ભેદ કેમ?. . એટલા 
માટે કે] જેનું વચન યુક્તિસંગત હોય તેનો સ્વીકાર કરવો જોઇએ. [અમને શ્રીવીરવિભુના વચનો યુક્તિસંગત 
લાગ્યા છે એટલે એનો અમે સ્વીકાર કરીએ છીએ ] આમ, શ્રી મહાવીરદેવને ભગવાન્ તરીકે જે સ્વીકાર્યા 
છે અને કપિલ વગેરે ને જે નથી સ્વીકાર્યા એનુ કારણ “પ્રભુ મહાવીરદેવ પાસે સમવસરણ વગેરેની ત્રકદ્ધિ છે 
જે કપિલ વગેરે પાસે નથી' એવુ ન જણાવતા “પ્રભુનુ વચન અવિસંવાદી છે, કપિલાદિનુ તેવુ નથી.' એવુ જ 
જે જણાવ્યુ છે તેનાથી આચાર્ય શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજાને 'અવિસંવાદી વચનરૂપે જ પ્રભુમાં અસાધારણ 
મહત્ત્વ છે' એવુ અભિપ્રેત છે એ સૂચિત ઘાય છે ।૩॥ [શાસ્ત્રોમાં તો “અષ્ટ મહાપ્રતિહાર્યની પૂજાને યોગ્ય 
એ અર્હન્' વગેરે દ્વારા, જિનનામકર્મના ઉદયે પ્રાપ્ત થયેલ બાહ્યસંપત્તિ વગેરે રૂપે પણ પ્રભુમાં મહત્ત્વ હોવુ 
જણાવ્યુ છે એટલે] વિશિષ્ટ ઔદયિકભાવ પણ મહત્ત્વપ્રયોજક છે એ વાતને વ્યવસ્થાપિત કરતાં ગ્રન્થકાર 
કહે છે- 

[વિશિષ્ટ ઔદાયેકભાવ પણ મહત્ત્વ પ્રયોજક] 
કેવલજ્ઞાન વગેરે ક્ષાયિક ભાવોથી સહચરિત , જિનનામકર્મ વગેરે પુણ્યના ઉદયથી ઉત્પન્ન થયેલ વિશિષ્ટ 

સધયણ-રૂપ-સત્ત્ત-સસ્થાન-ગતિ વગેરે ઔદેક ભાવોથી પણ મહનીય પ્રભુમાં મહત્ત્વ હોય છે એવુ શાસ્ત્રજ્ઞો 
માને છે. આમ (૧) ક્ષાયિક સંગત આ ઔદિકભાવોથી થયેલું આ બાહ્ય મહત્ત્વ છે અને અવિસંવાદી વચનથી 
થયેલુ પૂર્વોક્ત આભ્યન્તર મહત્ત્વ છે. એમ આ બન્ને મહત્ત્વ પૂજ્ય પુરુષમાં હોય છે અથવા તો (૨) 
ઔંદયિકભાવો અને અવિસવાદીવચન એ બન્નેથી એક વિશિષ્ટ જ મહત્ત્વ ઉત્પ થયું હોય છે જે કથચિદૂ બાહ્ય 
મહત્ત્વ અને આભ્યન્તર મહત્ત્વ એમ બે વ્યપદેશ પામે છે. જ્યારે બાહ્ય સંપત્તિની પ્રધાન વિવક્ષા હોય ત્યારે 
એ બાહ્યમહત્ત્વ કહેવાય અને જ્યારે અવિસવાદી વચનની પ્રધાન વિવક્ષા હોય ત્યારે એ આભ્યન્તર મહત્ત્વ 
કહેવાય, [અથવા આવો અર્થ સમજવો - (૧) વિશિષ્ટ સઘયણ-રૂપ વગેરે ઔદયિકભાવ એ બાહ્ય મહત્ત્વ 
ને કેવલજ્ઞાન વગેરે ક્ષાયેકભાવ એ આભ્યન્તર મહત્ત્વ. આમ બચે સ્વતત્ર મહત્ત્વ થયા. અથવા (૨) 



સિનમદ્ત્વ-ઠ્વાત્રિશિવા ૨૨ 

ભુતિખિ- લાયિજ્તંમતે” - ક્ષાવિજલાનાહિમિતિતેર્મદત્વં મહનીયહ્ય - પૂગ્યલ્ય તત વાદ્ય તઘાડડપમ્યત્તરં 
પ્રત્વેજ વિશિષ્ટમેવ વા જથચિટુમયવ્યપવેશમાજ | ઇૃત્થ વ વિજિષ્ય્વાહ્યલપલોડન્યાતાઘારળત્વાન્નાતિપ્રલમ- 
ત્વમિત્તિ ભાવ- | 1૪ 1 | 

વછિરમ્યુવયાવરશી મવત્યન્તર્મતો મળઃ । 
મળેઃ પટાવૃતસ્યાષિ વિગ્યાતિહવઞ્યતિ | ૫ | 

વરિરાલે | વ્યતત 11૧ | | સ્વમાવમેલાવપિ જારયેજલિમજં મદત્વમાદ- 

સેટ: પ્રજુત્યા રત્નસ્ય ઞાત્યસ્યાનાવ્યતો યયા | 
તથાડવામાષિ હેવસ્ય મેહેડસ્તેમ્યઃ સ્વમાવતઃ 1૬1 । 

ભેઢ ટાતિ | ગર્વાયપિ - મિથ્વાત્વારિવશાવામપિ | સ્વમાવત દ્ત્યન્યથા સ્વસ્નિવ્રન્યવૃત્તિગુગાપત્ત- 1 ન ત્ત 

ક્ષાયિકભાવ વિશિષ્ટ ઔદયિક ભાવ એ જ એક વિશ્ષ્ટ પ્રકારનુ મહત્ત્વ છે જે કથંચિદ્ ઉભયવ્યપદેશ પામે 
છે, એટલે કે ઔદયિક ભાવના પ્રાધાન્યની વિવક્ષા હોય ત્યારે એ બાહ્ય મહત્ત્વ કહેવાય છે ને ક્ષાયિકભાવના 

પ્રાધાન્યની વિવક્ષા હોય ત્યારે એ આભ્યન્તર મહત્ત્વ કહેવાય છે.] વળી આવી ક્ષાયિકભાવવિશિષ્ટ બાહ્ય સપદ્ 
અન્ય જીવોમા હોતી નથી. એટલે તેઓમાં તેવુ અસાધારણ મહત્ત્વ સિદ્ધ ન થવાથી તેઓ અગે “આ મહાન્ 
છે' એવી બુદ્ધિ દ્વારા ધર્મજનન થવા રૂપ અતિપ્રસગ દોષ રહેતો નથી. [તેમજ તેઓમાં વિશિષ્ટ બાહ્ય સંપદ્ 
રૂપ આ લિગ જ રહ્યુ ન હોવાથી વ્યભિચાર પણ રહેતો નથી.] [શંકા - અનતિશયિત જ્ઞાનવાળા છવસ્થે 
ક્ષાયિકભાવોનું અનુમાન કરવાનુ હોય છે. તેથી કોઇ માયાવીના તેવા પ્રપચથી તે અનુમાન દ્વારા તેની બાહ્ય 
સપદ્ વિશિષ્ટ હોવી પણ એને લાગી જાય. અને તો પછી એ અજિન વિશે “આ મહાન્ છે' એવી બૃદ્ધિ થવાનો 
અતિપ્રસંગ આવશે જ ને! સમાધાન - આ અનુમાતાનો દોષ છે, લિગરૂપ વિશિષ્ટ બાહ્યસંપદ્નો નહિ. વિશિષ્ટ 

બાહ્યસપદ્ રૂપ લિગનો નિર્ણય કરવામાં એ ભ્રાન્ત થયો માટે ભ્રમાત્મક અનુમિતિ થઇ આ વાત, આલય- 

વિહાર વગેરે દ્વારા સુવિહિતત્વના કરતા અનુમાન અગે શાસ્ત્રોમા જે કહ્યુ છે તે મુજબ જાણવી.]1૪।॥। [કેવલજ્ઞાન 
વગેરે આતરિક ગુણથી વિશિષ્ટ બાહ્યસંપદ્થી મહત્ત્વ માનવાની વાત કરી. એમા આંતરિકગુણ અને બાહ્યસંપદ્ 

વચ્ચેનો સંબધ દર્શાવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
કેવલજ્ઞાન વગેરે આતરિક ગુણ બહાર અભ્યુદય દેખાડનારો હોય છે. કપડાથી વીટળાયેલા પણ મણિની 

જ્યોતિ બહાર ફેલાય છે [એટલે કે આતરિક ગુણ પ્રયુક્ત અભ્યુદય જેમાં ભળેલો હોય એવી બાહ્યસંપદથી 
મહત્ત્વ મનાયુ છે ]|૫।। [આમ અવિસવાદી વચન પ્રયુક્ત મહત્ત્વ અને ક્ષાયિકભાવસંગત બાહ્યસપદ્ પ્રયુક્ત 

મહત્ત્વની વાત કરી. શ્રીતીર્થકર દેવોનુ જીવદળ જ અન્યજીવો કરતા વિશિષ્ટ હોય છે. એટલે અન્યજીવો ડરતાં 
તેઓનો આ જે સ્વભાવ જ જુદો હોય છે તત્પ્રયુક્ત મહત્ત્વને હવે ગ્રન્થકાર જણાવે છે. આ મહત્ત્વ કાર્યેકલિગક 
હોય છે. એટલે કે તીર્થસ્થાપના વગેરે રૂપ કાર્યથી જ શ્રીમહાવીરપ્રભુ વગેરે જિનેશ્વરદેવોનો તે તે આત્મા તેવા 
વિશિષ્ટ સ્વભાવવાળો હૅતો અને તેથી તત્પ્રયુક્ત મહત્ત્વવાળો હતો એવુ અનુમાન કરી શકાય છે.] 

[વિશિષ્ટસ્વભાવપ્રયુક્ત મહત્ત્વ] 
માટી વગેરેથી મલિન રહેલા પણ જાત્યરત્નનો જેમ અન્ય અજાત્ય રત્નકરતા તથાસ્વભાવે જ ભેદ - 

વિશેષતા હોય છે એમ મિથ્યાત્વ વગેરે અર્વાંગ્ દશામા પણ શ્રીજિનેશ્વરદેવનો અન્ય જીવ કરતાં તથાસ્વભાવે 



૧૦૦ ક્ાતરાવ્ાત્રિરિજા 

પ્રામમાવામાવાયેયમાપત્તિદ, સ્યગુળપ્રાયમાવલ્ય સ્વયોમ્વતાપરિળતિપર્યવસિતત્વાહિત્તિ ભાવઃ | 1૬ | । 

સેત્યાસિોવતાડમાવાન્મદ્ત્વં સેતિ ટુર્વવઃ । 
સિત્યાસિવોભતા યસ્માટ્ ઘટાવાવષિ વર્તતે । 19 || 

સિત્યેતિ । સિત્યસિર્હોપતાયા સમાવાન્મદત્ ન પ્રછમાહીતરાને શતિ યુર્વવ” - ઘુપ્ટ વત્વન, યદ્માત્નિત્યસિ- 

હપતા - હોપાત્યતામાવવત્તસપા સિત્યત્વે સતીયનેવ વા ઘટાવાવપિ વર્તતે | માહિનાડડજાશાહિપ્રદ- | દત્ય 

ત્ત “વીતરામો ત મછાન, સિત્યસિર્હવત્વામાવાહિ'ત્યન્વાપિસિ ઘટાવો દૃવ્યાતે તાથનવેજત્યમુપવશિત મવતિ, 

જ ભેદ : વિશેષતા હોય છે કાષ્ઠાપ્રાપ્ત પરોપકાર વગેરે વિશિષ્ટ ગુણોને અનુરૂપ આવો વિશેષ સ્વભાવ 
જો તેઓમાં પહેલેથી માનવામાં ન આવે તો પોતનામા અન્યના ગુણો પ્રકટ થવાની આપત્તિ આવે. જેનો યોગ્યતા 
રૂપ અશ પણ પોતાનામાં ન હોય તે ગુણ પોતાનો ન હોઇ શકે. જેમકે આકાશમા રૂપ-રસ વગેરેની યોગ્યતા 

નથી તો રૂપ/રસ વગેરે ક્યારેય આકાશના હોતા નથી તેથી વિશિષ્ટ યોગ્યતા રૂપ વિશેષસ્વભાવ પહેલેથી 

ન હોય તો એ વિશિષ્ટગુણો પોતાના ન રહ્યા (અન્યના જ થઇ ગયા) 
શંકા - મિથ્યાત્વાદિદશામા આવો કોઇ વિશેષ સ્વભાવ માનવાની જરૂર નથી. તેમ છતા પોતાનામાં 

અન્યના ગુણો ઉત્પસ થઇ જવાની આપત્તિ એટલા માટે નથી આવતી કે પોતાનામાં અન્યના ગુણોનો પ્રાગભાવ 
રહ્યો નથી જ્યા જેનો પ્રાગભાવ રહ્યો હોય ત્યાં તે ઉત્પન્ન થાય. 

સમાધાન -- પરકીય ગુણોનો પ્રાગભાવ તેઓમા રહ્યો હોતો નથી માટે પરકીય ગુણો-ઉત્પન્ઞ થતા નથી. 

સ્વગુણોનો પ્રાગભાવ તેઓમા રહ્યો હોય છે, માટે સ્વગુણો ઉત્પન્ન ધાય છે. આવું તમારા કથનથી ફલિત થાય 
છે આ સ્વગુણપ્રાગભાવ જે તેઓમાં રહ્યો હોવો તમે સ્વીકારો છો એ જ સ્વયોગ્યતાપરિણતિ રૂપે ફલિત થાય 
છે એટલે તમે જે અનાદિ કાળથી તેઓમા સ્વગુણપ્રાગભાવની વિધમાનતા કહો છો એનાથી જ તેવા 

વિશિષ્ટસ્વભાવની વિદમાનતા સિદ્ધ થઇ જાય છે આશય એ છે કે જે પોતાનામાં જ હોય ને અન્યત્ર કોઇનામા 
ન હોય એ, તે તે વસ્તુનો વિશિષ્ટ સ્વભાવ - સ્વયોગ્યતાપરિણતિ છે સ્વગુણપ્રાગભાવ માત્ર સવમાં જ હોય 
છે, અન્યત્ર ક્યાય નહી તેથી એ પ્રાગભાવ વિશિષ્ટસ્વભાવ-સ્વયોગ્યતાપરિણતિ રૂપે જ સિદ્ધ થઇ જાય છે.।૭।| 
ઇએર્વામતિ' એવા શબ્દથી તમને પૂર્વની મિથ્યાત્વાદે દોષયુક્ત અવસ્થા અભિપ્રેત છે. આનાથી ફલિત એ થયુ 
કે તમારા ઇષ્ટદેવ જિન નિત્યનિર્દોષ નથી. તો તો દોષયુક્ત અવસ્થામાથી સાધના દ્વારા દોષમુક્ત બનનારા 
તેઓમાં મહત્ત્વ શું આવુ માનનારાઓની શકા દેખાડી સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[નિત્યનિર્દોષતા મહત્ત્વપ્રયોજક નથી] 
'વીતરાગમાં નિત્યનિર્દોષપતાનો અભાવ હોવાથી મહત્ત્વ પણ રહ્યું નથી' આવુ વચન દુર્વચન જાણવું, 

કારણકે નિત્યનિર્દોષતા તો ઘડા વગેરેમા પણ રહી છે [તેમ છતા તેમા મહત્ત્વ રહ્યુ નથી.]આમા નિત્યનિર્દોષતા 
એટલે દોષાત્યન્તાભાવવત્ત્વ -- દોષનો અત્યતાભાવ હોવો તે અથવા તો નિર્દોષતાને જ ગુણ રૂપે લઇ નિત્ય 
એવી નિર્દોષતા એ નિત્યનિર્દોષતા એવો અર્થ જાણવો. “ઘડા વગેરેમા' એવુ જે કહ્યુ છે તેમા 'વગેરે' શબ્દથી 
આકાશ વગેરેનો સમાવેશ જાણવો. જો કે ઘડો પોતે આંનિત્ય છે તો એમાં નિત્ય નિર્દોષતા શી રીતે હોય? એવી 
શકા થઇ શકે, પણ એનુ સમાધાન એવું જાણવુ કે પહેલા દોષ હતો ને પછી નિર્દોષતા આવી એવું ઘડામા 
નથી પણ એ ઉત્પન્ન થયો ત્યારથી અત પામે ત્યા સુધી એકસરખી નિર્દોષતા જ રહે છે, માટે એ નિત્યનિર્દોષતા 
કહેવાય અથવા તો આદિ શબ્દથી આકાશનુ ગ્રહણ કર્યું છે જ , એ નિત્ય હોવાથી એમાં નિત્યનિર્દાષતા હોવામાં 



[ઝિનમદત્વ-ક્ઞાત્રિશિજા 9૦9 

ય્યતિરેજાષે વેશ્વરવૃપ્સતે નોમવવાહિલમતત્વ, વીતરામલ્યવાસિજ્ધ પસ્સ્ાશ્રવાસિષ્િન્ય, તત્તિછો વા ઘાર્મિ- 
પ્રાઇજમાનેન તન્મદત્તસિન્વ વાઘશ્વેત્તિ દ્રવ્વ્યમ્ | 19 1 | 

સાત્મન્સેવ મઇ્સ્તામનિતિ વેત્તત્ર જા પ્રમા। 
પુત્તરસ્ય જસ્્પ્યત્વા ઘ્વસ્તવોષો વરં પુષાન | 1૮ || 

સેતિ | સા - સિત્યસિર્લાપતાડડત્નન્વેવ - ગાત્મનિષ્ટવ મદસ્વાપ | દ્ત્થ વ સિત્વસિલપાત્મત્વામાવસ્ય 
છેતુત્વાત્ર હૃપ્નન્તે તાથનવેજ્ન્યમિત્તિ માવ- | ગત્રાદ - ઇતિ વેત? તત્ર - ગાત્મસિ સિત્યનિર્લાવત્વે છા પ્રમા 

કોઈ શકા રહેતી નથી. આમ, “વીતરાગ મહાન્ નથી, કારણકે નિત્યનિર્દોષતાનો તેઓમાં અભાવ છે' એવા 
પૂર્વપક્ષીએ આપેલા અનુમાન અંગે ઘડા વગેરે અન્વયી દૃષ્ટાન્તમા સાધનર્વૈકલ્ય દર્શાવ્યું. આશય એ છે કે 
પૂર્વપક્ષીએ જે અનુમાન આપ્યુ છે તેની વ્યાપ્તિ આવી થઇ “જ્યા જ્યા નિત્યનિર્દાષતાનો અભાવ હોય ત્યાં ત્યાં 

મહત્ત્વનો અભાવ હોય” મહત્ત્વના અભાવ રૃપ સાધ્ય જ્યાં નિર્ણીત હોય એ અન્વયી દૃષ્ટાન્ત બને. ઘડાવગેરેમાં 

તે નિર્ણીત છે, પણ ત્યાં નિત્યનિર્દોષતા જ રહી છે એટલે કે નિત્યનિર્દોષત્વાભાવ રૃપ સાધન નથી રહ્યુ. 

મહત્ત્વાભાવ રૂપ સાધ્યનો અભાવ (- મહત્ત્વ) જ્યાં નિર્ણીત હોય તે વ્યતિરેક દૃષ્ટાન્ત કહેવાય. એવા દૃષ્ટાત 

તરીકે પૂર્વપક્ષીને જે નિત્યનિર્દોષ ઇશ્વર માન્ય છે એમાં ઉત્તરપક્ષી સમત નથી, અને ઉત્તરપક્ષીને જે “જિન' 
માન્ય છે તેમાં પૂર્વપક્ષી સંમત નથી. એટલે ઉભયવાદી સમત વ્યતિરેક દષ્ટાત પણ છે નહી. વળી પૂર્વપક્ષીને 
તો વીતરાગ જ અસિદ્ધ હોઇ તેના “વીતરાગો ન મહાન્' ઇત્યાદિ વીતરાગપક્ષક આ અનુમાનમાં આશ્રયાસિદ્ધિ 
(પક્ષાસિદ્ધિ) દોષ રહેલ છે અગર કોઇ પ્રમાણથી એ વીતરાગની સિદ્ધિ કરશો તો ધર્મી (પક્ષ)ગ્રાહક એવા 
એ પ્રમાણ થી જ તેમનામાં રહેલ “મહત્ત્વ' ની સિદ્ધિ થઇ જવાથી “મહત્ત્વાભાવ રૂપ સાધ્યના અભાવવાળો 

(મહત્ત્વવાળો) પક્ષ (વીતરાગ) છે' એવો નિર્ણય થઇ જવાથી બાધ દોષ પણ આવશે એ જાણવું. આશય એ 
છે કે ઈશ્વરમા મહાનતા બાહ્ય એશ્ચર્ય વગેરેના કારણે નથી એ તો જણાવી ગયા. એટલે નિર્દોષતા(કે તત્પ્રયુક્ત 

સવાદીવચન) રૂપે જ મહાનતા હોવી ફલિત થાય છે. તેથી ભગવાન્ને વીતરાગ તરીકે જણાવનાર પ્રમાણ 

જ (વીતરાગ - રાગાદિ દોષથી મુક્ત થયેલા નિર્દોષ. . એ રીતે) નિર્દોષતા જણાવવા દ્વારા મહાનતા જણાવી 
જ દેશે. તેથી મહત્ત્વાભાવ રૂપ સાધ્યના અભાવ સ્વરૂપે “મહત્ત્વ' નો નિર્ણય થઇ જવાથી બાધ દોષ આવે એ 
સ્પષ્ટ છે આમ પૂર્વયક્ષીના ફલિત થતા “વીતરાગ મહાન્ નથી, કારણકે નિત્યનિર્દોષતાવાળા નથી' આવા 

અનુમાનમાં આટલા બધા દોષો રહ્યા હોઇ એનુ વચન દુર્વચન છે એ સિદ્ધ થાય છે.!1૭।। અન્વયી દૃષ્ટાન્તમા 
સાધનવૈકલ્ય દેખાડી પૂર્વપક્ષીના અનુમાનને ગ્રન્થકારે જે દૂષિત ઠેરવ્યુ તેની સામે પૂર્વપક્ષીની સંભવિત દલીલને 

જણાવી તેનુ નિરાકરણ કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

પૂર્વપક્ષ - [નિત્યનિર્દાષતા આત્મામા અને ઘટાદિ જડ પદાર્થોમાં રટેલી છે આમાંથી આત્મામા જે 
નિત્યનિર્દોષતા રહેલી હોય છે એ જ “મહત્ત્વ' નુ અંગ - સાધન : હેતુ (અહી 'અગ' એટલે કારકહેતુ નહી 
પણ “જ્ઞાપકહેતુ' અર્થ જાણવો ) છે, એટલે કે એને જ મહત્ત્વ વ્યાપક છે. અર્થાત્ નિત્યનિર્દોષાત્મત્વ જ્યા હોય 
ત્યા મહત્ત્વની સત્તા સિદ્ધ થાય. તેથી ફલિત એ થશે કે “વીતરાગ મહાન્ નથી ..' વગેરે અમારા અનુમાનમાં 

નિત્યનિર્દોષત્વાભાવ એ હેતુ નથી પણ નિત્યનિર્દોષાત્મત્વાભાવ એ હેતુ છે. તેથી મહત્ત્વાભાવવાન્ તરીકે 
નિર્ણીત એવા ઘટાદિ અન્વયીદષ્ટાન્તમા સાધનવૈકલ્ય હોવાનો દોષ રહેતો નથી. 

ઉત્તરપક્ષ -- આત્મામાં નિત્યનિર્દોષતા રહી હોવામાં શુ પ્રમાણ છે? અર્થાત્ અમુક આત્મા નિત્યનિર્દોષ 
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- જિ પ્રયાળ૧? તથા ત પ્રતિયોન્વપ્રમિહ્ઘ્યાડમાવાપ્રમિદેઈનુરેવામિત્ર ૬તિ માવ- | તઇત્વવપ્રવૃત્તિસિમિત્તતવેવ 

છત્વનીય - । તથા ય વોપાત્યન્તામાવવવાત્યત્વાપેલયા સઘ હોપવ્વસ ણવ મદત્વર્યુસિસિમિત્ત્વજસ્વને ન્યા- 
સ્યમિતિ ભાવ । વહ્તુત- પવપ્વૃત્તિસિમિત્તમાત્ર ન પવાર્ધાન્તરજત્વનક્ષમનિતિ ત્રઝવ્યવ । 1૮ | | ઘ્વલ્તવોપત્તે 

છે એવુ કોઇ પ્રમાણથી સિદ્ધ ધઇ શકતું નથી. તેધી નિત્યનિર્દોષાત્મત્વ રૂપ પ્રતિયોગી અપ્રસિદ્ધ હોવાથી 

નિત્યનિર્દોષાત્મત્વાભાવ પણ અપ્રસિદ્ધ હોઇ હેતુ જ અસિદ્ધ થઇ જશે, એટલે કે આ રીતે સાધનર્વકલ્ય દોષ 
દૃર થશે, પણ હેત્વસિદ્ધિનો દોપ ઊભો થવાથી અનુમાન તો દૃષિત જ રહેશે. 

પૂર્વપક્ષ - 'મહત્' પદના પ્રવૃત્તિનિમિત્તરૂપે જ નિત્યનિર્દોપાત્મત્વ સિદ્ધ ઘાય છે, એટલે પ્રતિયોગી સિદ્ધ 
હોઇ એના અભાવાત્મક હેતુ અસિદ્ધ હોવાનો દોષ રહેતા નથી. પદાર્થમાં રહેલા જે ધર્મના કારઊો તૈ તે પદાર્થનો 
તે તે પદથી ઉલ્લેખ થાય છે તે ધર્મને “પદ પ્રવૃત્તિ નિમિત્ત' કહે છે ઈશ્વરાત્માનો જે 'મહાન્' એવા પદથી ઉલ્લેખ 
થાય છે તેનુ પ્રવૃત્તિનિમિત્ત તો કોઇ જોઇએ જ . એટલે એ પ્રવૃત્તિનિમિત્ત તરીકે આ નિત્યનિર્દોપાત્મત્વ સિદ 
થાય છે 

[દોષધ્વંસમાં લાઘવ] 
ઉત્તરપક્ષ -- આ નિત્યનિર્દોષાત્મત્વ રૂપ પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત કોનામાં રહ્યુ છે? જે જીવો દેખાય છે તેમાં તો 

કોઇનામા રહ્યુ નથી તેથી તમારે જે નિત્યનિર્દોષ હોય તેવા કોઇ અન્ય પુરુષની કલ્પના કરવી પડશે. એટલે 
એના કરતા તો જેના દોષો નષ્ટ થઇ ગયા છે એવા પુરુષની કલ્પના કરવી જ વધુ સારી છે. [કેમકે એમાં 
કોઇ નવા પુરુષની કલ્પના કરવાની નથી અને એના સઘળા દોષો નષ્ટ થઇ ગયા છે એની કલ્પના આગળી 
ગાથામાં દર્શાવેલ રીતે અવિરોધીપણે થઇ શકે છે ] [તેમ છતાં, કલ્પના કરવી એ વાત તો બન્નેમાં સમાન જ 
છે ને! એવી દલીલને નિર્મૂળ કરવા આગળ કહે છે-] નિત્યનિર્દોષાત્માની કલ્પના કરવાથી 'મહત્' પદનુ જે 
પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત મળત્ હતુ કે નિત્યનિર્દોષાત્મત્વ, તેના કરતા ધ્વસ્તદોષ (-દોષ ધ્વસવાળા) પુરુષની કલ્પના 
કરવાથી 'મહત્'પદનુ જે પ્રવૃત્તિનિમિત્ત મળે છે “દોષધ્વસ' તે લઘુ છે. નિત્યનિર્દોષાત્મત્વ એટલે દોપાત્યંતાભા- 
વવાન્મા રહેલ આત્મત્વ, એટલે કે દોષાત્યતાભાવવદાત્મત્વ એના કરતા દોષધ્વસ લઘુ છે એ તો સ્પષ્ટ જ 
છે. આમ ધ્વસ્તદોષ પુરુષની કલ્પના કરવામા આવે તો લઘુ એવા દોષધ્વસમા મહત્પદપ્રવૃત્તિનિમિત્તત્ત્વ જે 
કલ્પવુ પડે છે એ પણ ન્યાયસંગત વાત ઠરે છે માટે એ કલ્પના કરવી જ યોગ્ય છે. તેથી નિત્યનિર્દાષાત્મત્વ 
સિદ્ધ ન થવાથી હેત્વસિદ્ધિ દોષ ઊભો જ રહ્યો. 

વળી વાસ્તવિકતા તો એ છે કે પદપ્રવૃત્તિનિમિત્ત માત્ર એ એક નવા જ પદાર્થની કલ્પના કરાવી આપવામાં 
સમર્થ હોતું નથી એ ધ્યાનમા રાખવું નહિતર તો જેની કલ્પના માટે બીજુ કોઇ નિમિત્ત મળતુ નથી એવું પણ 
'શશવિષાણત્વ' પ્રચલિત એવા 'શશવિષાણ' પદના પ્રવૃત્તિનિમિત્ત તરીકે સિદ્ધ થઇ જાય. તેથી એના પરથી 
નિત્યાનેર્દોષાત્મા કે ધ્વસ્તદોષ પુરુષ એ બેમાંથી એકેયની કલ્પના કરી શકાતી નથી.1૮।। 

ઈદોપાત્યન્તાભાવવદાત્મત્વની અપેક્ષાએ દોષધ્વસ લઘુ હોવાથી “મહત્' પદના પ્રવૃત્તિનિમિત્ત તરીકે ભલે 
સ્વીકારાય. પણ એટલા માત્રથી એવો પદાર્થ વારસ્તાવેક હોય જ એવુ સિદ્ધ થતુ નથી એ તમે જ જણાવી ગયા. 
એટલે પરમાત્મામા દોષધ્વસ -- સર્વથા દોષ નાશ થયો હોય છે, (ને તેથી એ મહાન્ છે) એવુ શી રીતે સિદ્ધ 
કરશો?” આવી શકાનુ અથવા “નિત્યનિર્દોષતા માનવામા કોઇ પ્રમાણ ન હોવાથી એ ઈશ્વરાત્મામા માની 

કાબ કેડ. 



ડક 
હોષાવરળયોર્હનિસિઃશેષાડસ્ત્યાલિશાયનાત । 
વવાતિઘયા સ્વદ્તુમ્યો વદિરસ્તર્મતક્ષવઃ | ।૨ | | 

હોષેતિ | વવચિવ્વોપાવરળયોર્નિ-નેવા દાનિરસ્તિ, ગતિશાવનાત્ - તારતમવાત્, વથા સ્વસેતુમ્થ - 
મલક્ષયદેતુભ્ય- સ્વળવિર્વરિરસ્તશ્સ મતક્ષવઃ | યઘષ્યત્ર “'વેપાવરળે સિગશેપદ્ાનિપ્રત્તિયોમિની, તારતમ્વજ્ા- 

ન શકાય એમ તમે કહ્યુ, તો દોષધ્વસમાં શુ પ્રમાણ છે કે જેથી એ ઈશ્વરાત્મામા માની શકાય?” આવી શકાનું 

સમાધાન કરવા, શ્રીસમન્તભદ્રે કહેલા અનુમાનનો અનુવાદ કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

શ્રીસમત્તભદ્રાચાર્યોક્ત અનુમાન] 
શ્રી સમતભદ્રાચાર્યે નીચેનુ અનુમાન આપ્યુ છે - કો'ક આત્મામ્તા દોષ અને આવરણની નિ શેષ હાનિ 

થાય છે, કેમકે તેનુ તારતમ્ય જોવા મળે છે જે જે દોષ અને આવરણની હાનિ ઓછીવત્તી જોવા મળતી હોય 
તેની તેની ક્યાક સર્વથા હાનિ પણ થાય છે, જેમકે સ્વહેતુથી થતો સુવર્ણના બાહ્ય અને આતરિક મલનો ક્ષય 
(અહી આવરણ અને દોષ એ બેની વાત પ્રસ્તુત હોવાથી એ બેને તુલ્ય એવા સુવર્ણના બાહ્ય-આભ્યતર મલની 
વાત કરી છે » મલનો નાશ કરનાર હેતુઓથી સુવર્ણમલનો જેમ સર્વથા નાશ થાય છે તેમ પ્રસ્્તુતમા દોષ અને 
આવરણના નાશ અગે જાણવું. આત્મામા સ્વભાવ જેવા બની ગયેલા રાગ-ઠ્વેષ વગેરે દોષો છે, અને એના 
કારણે આત્મા પર ચોટેલા જ્ઞાનાવરણ વગેરે કર્મ એ આવરણ છે. જ્ઞાન-દર્શન-ચારિત્ર રૂપ તેના ક્ષયહેતુઓથી 

એનો સર્વથા ક્ષય થાય છે એ આ અનુમાનથી સિદ્ધ થાય છે “યર્ઘાવિ ' થી અનુમાનમા અસંગતિનું ઉદ્ભાવન 

કર છે [પછી ત્તથાષિ , કહી એનુ વારણ દેખાડશે.] નૈયાયિકોની માન્યતા એવી છે કે અનુમાન પ્રયોગ એવો 
કરવો કે જેમા સાધ્ય અને સાધન સમાનાધિકરણ હોય એટલે પ્રસ્તુત અનુમાનનો એવો પ્રયોગ કરવો હોય 
તો આ રીતે થાય - “દોષ અને આવરણ નિ.શેષહાનિના પ્રતિયોગી છે, કારણકે તરતમભાવયુક્ત ઢાનિના 

પ્રતિયોગી છે ' આ અનુમાનના પક્ષની વિચારણા કરીએ તો જણાય છે કે એમા બાધ અને અસિદ્ધિ દોષ આવે 

છે. તે આ રીતે - જે દોષ અને આવરણનો હજુ સર્વથા ક્ષય નથી થયો એને (એટલે કે અવીતરાગ ગત દોષ- 

આવરણને) જો પ્રસ્તુતમા પક્ષ બનાવવામા આવ્યા હોય તો “એ સર્વથા હાનિના પ્રતિયોગી નથી' એવું નિર્ણીત 

હોવાથી બાધદોષ સ્પષ્ટ છે જેમ જ્ઞાન અને વિષય પરસ્પરસાપેક્ષ હોવાથી જ્યા સુધી જ્ઞાન ન થાય ત્યા સુધી 

પદાર્થ '“વિષય' બનતો નથી, એમ ધ્વસ અને પ્રતિયોગી સાપેક્ષ પદાર્થ હોવાથી , જ્યા સુધી સર્વથા ધ્વસ થયો 

નથી ત્યાં સુધી દોપ-આવરણ પ્રતિયોગી ન બને, ને એટલે બાધદોષ આવે અભિપ્રેત વીતરાગના સર્વથા નાશ 

પામી ગયેલા દોપ-આવરણને જો પક્ષ તરીકે લેવાના હોય તો એ તો નષ્ટ થઇ ગયા હોવાથી જ અનુમાનકાળે 

અસિદ્ધ છે. માટે પક્ષાસિદ્ધિ દોષ આવે અથવા એ સર્વથા નષ્ટ થઇ ગયા હોવાથી એની હાનિ તારતમ્ય વાળી 

ન રહેવાના કારણે એ દોષ-આવરણમા તારતમ્યવદ્્હાનિપ્રતિયોગિત્વ રૃપ હેતુ ન રહ્યો હોવાથી સ્વરૂપાસિદ્ધિ 

દોષ (હેત્વાભાસ) આવે આ દોષોનુ વારણ “ક્વચિત્' પદ લગાવવાથી પણ નથી થઇ શકતુ. એટલે કે 'ડો'ક 

આત્મામા રહેલા દોષ અને આવરણને પક્ષ તરીકે લેવામાં આવે તો પણ એ દોષ દૂર થતા નથી [એમા પણ 

પૂર્વોક્ત દલીલ જ જાણવી એટલે કે જો ક્વચિત્ તરીકે અવીતરાગ જીવ લેવાનો હોય તો બાધ દોષ અને વીતરાગ 
જીવ લેવાનો હોય તો અસિદ્ધિ દોષ ] વળી આ આપત્તિ પણ જે દોષ-આવરણ વ્યક્તિ નિ*શેષહાનિના પ્રતિયોગી 

હોય તે દોષઆવરણવ્યક્તિને સાધ્યના આશ્રયરૂપે અન્ય દોષ-આવરણવ્યક્તિઓથી જુદી કરીને પછી એ વ્યક્તિ 
અગે આપીએ છીએ એવુ નથી માટે દિગ્નાગના મતમા પ્રવેશ થઇ જવાનો પણ પ્રશ્ન નથી. એટલે બાધ 



૧૦૪ જાગરણ 

સિપ્રતિયોમિત્વાહિ'ત્યનુયાને પક્ષવિવેવ્રને વાઘાત્તિજી ત 'વવસિત્'પલત્રટળમાત્રસિવત્તે, તાઘ્યાશ્રવતવા 
પૃથવજીતા વ્યતિમ્યિનુપાવાયાપાવના ન હિમ્નામમતપ્રવેશ , ન વ્વ સિન્મેપદસિપ્રતિવોમિઞતીયત્તન્ય સાઘ્યત્વે 

સત્રતિપત્તત્તમતત્ય વૃષ્નન્તત્તે વવ ન જોડવિ યોવ ઇતિ વાખ્ધં, સિગ્શેપક્ષીવપાળત્વળવતવૃસ્િવપાવ- 
રળવાધારનૌપાધિજત્વગાતિસિષ્ઘ્યાડર્થાન્તરાપત્તે” | હપત્વાહિઝતિત્રદે વ્વ રૃષ્ટાન્તત્ય સાથ્યવિજલત્વાત્, 

અને અસિદ્ધિ દોષ ઊભા જ છે. 

શંકા -- નિઃશેષહાનિપ્રતિયોગિજાતીયત્વને સાધ્ય બનાવીએ અને સંપ્રતિપન્નસ્વર્ણમલને દષ્ટાન્ત બનાવીએ 

તો કોઇ દોષ રહેશે નહિ. અથતિ પ્રસ્તુત અનુમાન પ્રયોગ આવો કરીએ કે “દોષ અને આવરણ 
નિ શેષહાનિપ્રતિયોગીને સમાન જાતીય છે, કારણકે તારતમ્યયુક્તહાનિના પ્રતિયોગી છે, જેમકે વિવક્ષિત 
સ્વર્ણમલ , અવીતરાગ જીવના દોપ-આવરણ પ્રસિદ્ધ છે માટે પક્ષાસિદ્ધિ દોપ નથી અથવા અવીતરાગ જીવના 

દોષ-આવરણમા તારતમ્યયુક્તહાનિનુ પ્રતિયોગિત્વ રૂપ હેતુ રહેલો જ હોવાથી સ્વરૂપઅસિદ્ધિ હેત્વાભાસ 
નથી. વળી એમા ક્ષીણ થઇ ગયેલ દોપઆવરણમા રહેલ જાતિનો અભાવ જ છે એવો નિર્ણય નથી , માટે બાધ 
દોષ નથી સપ્રતિપન્ઞ (વિવક્ષિત) સ્વર્ણ તરીકે જેનો મલ જોયો છે અને હાલ મલનો સપૂર્ણ ક્ષય થઇ રહ્યો છે 
તેવુ સ્વર્ણ સમજવુ. [વર્તમાન પચમકાળે, કોઇ વીતરાગ પ્રત્યક્ષસિદ્ નથી .. એટલે પહેલા એના દોષ આવરણ 
તારતમ્યવાળા હોવા જાણ્યા હોય ને પછી એનો સર્વથા ક્ષય જાણ્યો હોય આવુ ત્રક્ય નથી. (જો પ્રત્યક્ષ હોય 
તો તો આ અનુમાનની આવશ્યકતા જ ન રહે ) જન આગમથી આ વાત સિદ્ધ છે, પણ એ પૂર્વપક્ષીને માન્ય 
નથી. (જો એ માન્ય હોત તો પણ આ અનુમાનની આવશ્યકતા ન રહેત.) એટલે એવા જીવગત દોષ-આવરણને 
દંષ્ટાત તરીકે ટાંકવા શક્ય ન હોવાથી સપ્રતિપજ્ઞ સ્વર્ણમલને દૃષ્ટાત તરીકે ટાકવામાં આવ્યો છે તે જાણવું.] 

સમાધાન -- આ રીતે બાધ-અસિદ્ધિનુ વારણ કરશો તો આપત્તિ એ આવશે કે નિઃશેષ ક્ષય પામતા સ્વર્ણમલ 
અને રાગાદિ દોષ-જ્ઞાનાવરણીયાદિ આવરણમાં સાધારણ એવી ઔષપાધિકત્વ જાતિ સિદ્ધ થઇ જવાથી અર્થાન્તર 
થઇ જશે રાગાદિગત દોપત્વાદિ જાતિ લેશો તો દૃષ્ટાન્ત સાધ્યવિકલ હોવાની આપત્તિ આવશે. આશય એ 
છે કે પ્રસ્તુત અનુમાનના સાધ્યની ઘટક જે જાતિ વિવક્ષિત છે તે સ્વર્ણમલ રૂપ દૃષ્ટાન્તમા છે કે નહી? જો 
નથી, તો દષ્ટાન્ત જ સાધ્યશૃન્ય હોવાનો દોષ આવશે, અને જો છે, તો એ એવી જાતિ સિદ્ધ થશે જે નિઃશેપ 
ક્ષીયમાણસ્વર્ણમલ અને રાગાદિદોષ - જ્ઞાનાવરણીયાદિ આવરણમાં સાધારણ હોય. એટલે કે દોષત્વ જાતિ 
જેમા હોય તે સપૂર્ણ ક્ષીણ થઇ શકે છે ઇત્યાદિ સિદ્ધ નહી થાય પણ એવી સાધારણ જાતિ જેમાં હોય તે સપૂ્ણક્ષીણ 
થઇ શકે છે એવુ સિદ્ધ થશે અથાત્ ધ્વસ્તદોષપણુ સિદ્ધ નહી થાય, પણ ઘ્વસ્તતાદશજાતિમાન્પણુ સિદ્ધ થશે. 
એટલે અર્થાન્તર થઇ જવાનો દોષ આવશે. 

[એ અનુમાનનો પરિષ્કાર] 
આમ આ રીતે અનુમાન પ્રયોગો કરવામા જો કે દોષ આવે છે તો પણ, “દોષત્વ અને આવરણત્વ એ બંને 

નિ*શેષ ક્ષીણ થતી વસ્તુમાં રહેનાર છે, કેમકે આંશિક રીતે ક્ષીણ થતી વસ્તુમાં રહેનાર છે જેમકે સ્વર્ણમલત્વ' 
આવા અનુમાન પ્રયોગનું અહી તાત્પર્ય સમજવુ તેથી બાધ, અસિદ્ધિ, અર્થાન્તર કે દૃષ્ટાન્ત સાધ્યશૂન્ય હોવું 
એમાનો કોઇ દોષ આવશે નહી આનાથી દોષ અને આવરણ નિઃશેષ ક્ષીણ થાય છે એ સિદ્ધ થવાથી એ બે 
જેના નિ શેષ ક્ષીણ થઇ ગયા છે તેવી ઘ્વસ્તદોષ વ્યક્તિ પણ સિદ્ધ થઇ જશે. આવા ધ્વસ્તદોષ પુરુષમા જ 
દોષધ્વસરૂપે મહત્ત્વ માનવુ યોગ્ય છે નિત્યનિર્દોષઆત્મા તરીકે સિદ્ધ નહી થઇ શકતા ઈશ્વરમાં નિત્યનિર્દોષતા 
રૂપે મહત્ત્વ માનવુ યોગ્ય નથી 1૭ [આમ ધ્વસ્તદોષત્વરૂપે મહત્ત્વ સિદ્ધ થઇ જવાથી અન્ય શકાનું પણ જે 

ડઝ કફ- “બ.કાં: 5-:..54 



સિનમઇસ્વ-કાત્િશિવા ૧૦૯ 

તથાષિ હૌપત્વમાવરળત્વં વ સિ-શૈપક્ષીયમાળવૃત્તિ હેશત-ક્ષીયમાળવૃત્તિઝતિત્વાત, સ્વર્ગયત્વહિત્યત્ર તાત્પ- 

ચમ 11૨ 11 

દૃત્થં ગમવ્જ્વુત્વેડપ્યમદત્વ સિરાજુનતમ । 
જવિ જ્તપ્રવોગ્યસ્ય વિશેષસ્ચેવ વર્શનાત | 19૦ 1 । 

રુત્યમાતિ ટ્ત્યં - ઘ્વત્તયોપત્વેનવ મદ્ત્વસિજ્ધ અમલવતત્વેડવિ સતિ ભમવતોડમઇત્ત્ત સિરાજ, 
અપત્જ્તુત્વસ્ય વ્વિવપ્યસિજ્ટેશ્વ । ન ત “ક્ષિત્વાહિજ લજ્તુજ, જાર્વત્વાત, ઘટાહિવત્' દત્યનુમાનાત્તિસ્તિષ્િ-, 

નિરાકરણ થાય છે તે દર્શાવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

આમ વીતરાગ પ્રભુમાં ધ્વસ્તદોપત્વરૂપે જ મહત્ત્વની વિદ્મમાનતા સિદ્ધ થઇ ગઇ એટલે જગતનું અકર્તૃત્વ 
હોવા છતાં પણ અમહત્ત્વનુ નિરાકરણ થયેલું જાણવું. વળી કોઇ પણ આત્મામાં જગતૂકર્તૃત્વ સિદ્ધ જ નથી, 
એટલે એ કારણે પણ એ નિરાકરણ થઇ ગયેલું જાણવુ. આશય એ છે કે કેટલાકનો એવો મત છે કે “જે જગત્કર્તા 
હોય તેનામાં મહત્ત્વ હોય. વીતરાગ જગત્કર્તા નથી, માટે એમનામાં મહત્ત્વ પણ નથી.” આ માન્યતા એટલા 
માટે ખોટી ઠરે છે કે વીતરાગમાં ધ્વસ્તદોષત્વરૂપે મહત્ત્વ હોવુ સિદ્ધ થઇ જ ગયુ છે. વળી જગત્કર્તૃત્વ તો 
સ્વય જ અસિદ્ધ હોઇ એ રૃપે મહત્ત્વ માનવુ જ યોગ્ય નથી. 

[જગત્કર્તૃત્વાવિચાર] 

પૂર્વપક્ષ -- “પૃથ્વી વગેરે સકર્તૃક છે, કારણકે કાર્ય છે, જેમકે ઘડો' આવા અનુમાનથી ક્ષિત્યાદિના કર્તારૂપે 
જગત્કર્તાની સિદ્ધિ થઇ શકે છે. 

ઉત્તરપક્ષ -- આવુ ન કહેવુ, કેમકે આ અનુમાન અપ્રયોજ ક છે, અર્થાત્ અનુકૂલતર્ક શૂન્ય છે (ક્યાંક સાધ્ય 
ન રહ્યું હોવા છતા હેતુ રહી ગયો હોય તો શુ વાધો? આવી વ્યભિચારની શંકાનું ઉન્મૂલન કરનાર તર્ક એ 
અનુકૂળતર્ક કહેવાય છે એ જાણવુ.) 

પૂર્વપક્ષ -- જેનો કર્તા ન હોય (એટલે કે સાધ્યાભાવ હોય) એવા વિપક્ષમા કાર્યત્વ (હેતુ) ની વિધમાનતાના 
બાધક એવા કાર્યત્વેન-કર્તૃત્વેન કાર્યકારણભાવ (જે કોઇ કાર્ય હોય તેનું કર્તારૂપ કારણ હોય જ એવા 
કાર્યકારણભાવ) રૂપ વિપક્ષબાધક તર્ક હાજર હોઇ અમારું અનુમાન અપ્રયોજક નથી અર્થાત્ જેનો કર્તા ન 

હોય એવુ કાર્ય જો સંભવે તો કર્તૃત્વેન-કાર્યત્વેન કાર્યકારણભાવ જે નિશ્ચિત છે તે જ ઊડી જાય. પણ એ ઊડી 
શકે એમ નથી એટલે માનવું પડે છે કે જેનો કર્તા ન હોય તેમા કાર્યત્વ ન જ હોય. 

ઉત્તરપક્ષ -- “કાર્યત્વાવચ્છિન્ પ્રત્યે કર્તૃત્વેન કારણતા છે - અર્થાત્ કાર્યમાત્ર પ્રત્યે કર્તારૂપ કારણ હોય 

જ” એવો કાર્યકારણભાવ-માનવામાં કોઇ પ્રમાણ નથી, એટલે એ વિપક્ષબાધકતર્ક રૂપ બની શકતો નથી 

પૂર્વપક્ષ -- ઘટમાત્રમા કુલાલજન્યંત્વની બુદ્ધિ થાય છે તતુવાય (વણકર) જન્યત્વ વગેરેની નહી 
પટમાત્રમા તતુવાયજન્યત્વની બુદ્ધિ થાય છે. પણ કુલાલજન્યત્વ વગેરેની નહી આનાથી જણાય છે કે 
ઘટમાત્રમાં રહેલ ઘટત્વ ધર્મ કુલાલથી પ્રયોજ્ય હોય છે અને કુલાલજન્યતાવચ્છેદક (- કુલાલનિષ્ઠ- 
જનકતાનિરૂપિત જન્યતાનો અવચઠેદક) હોય છે. એમ પટમાં પટત્વ તતુવાયપ્રયોજ્ય હોય છે અને 
તતુવાયજન્યતાવચ્છેદક હોય છે. આ જ રીતે ઘટ-પટ વગેરે કાર્યવિશેષની વિવક્ષા વગર કાર્યમાત્રમાં જે કાર્યત્વ 

ધર્મ હોય છે તેને કુલાલપ્રયોજ્ય વગેરે માની શકાતો ન હોવાથી કર્તૃપ્રયોજ્ય અને કર્તૃજન્યતાવચ્છેદક માનવો 
પડે છે. એટલે આ રીતે ડર્તૃત્વેન-કાર્યત્વેન કાર્યકારણભાવ સિદ્ધ થાય છે. 



૧૦૬ ક્ાત્રિશહ્ટ્રાગિરિજઝ 

ગપ્રયોઝજત્વાત | છાર્યત્વેન જ્તુત્વેન વ જાર્યજારળમાવત્ય વિપક્ષવાઘજલ્ય ત્ય સત્વાત્નાપ્રયોગજત્યામિતિ 

ચેત્? ન, જર્યત્વાવર્છિ્ર પ્રતિ વ્તુત્વેન છેતુત્ને પ્રમાળામાવાત્, જારે - ઘટાહો 'જરતુક્રયોગ્યલ્ય' - 
જતુગન્યતાવસ્છેલજસ્ય 'વિશેષતમેવ' - ક્ષિતિમર્વાહિવ્યાવૃત્તગતિવિશેપસ્મવ “ટર્ગનાટ્' - “દ સજતજમિવં 

[કર્તુજન્યતાવચ્છેદક કોણ?] 

ઉત્તરપક્ષ - કાર્યો બે પ્રકારના હોય છે (૧) જેને માટે “ઇદ સકર્તૃક' એવી બુદ્ધિ થાય છે તે ઘટ-પટ વગેરે. 
(૨) જેને માટે એવી બુદ્ધિ નથી થતી તે ક્ષિતિ વગેરે ઘટ-પટ વગેરેમાં કુલાલાદિકર્તાથી પ્રયોજ્ય સ 
કુલાલાદિજન્યતાવચ્છેદક એવા ઘટત્વ-પટત્વ વગેરે રૂપ જેમ વિશેષ ધર્મ દેખાય છે એમ કુલાલ-તંતુવાય વગેરેના 
વિશેષ ભેદ વિના કર્તા સામાન્યથી પ્રયોજ્ય અને કર્તજન્યતાવચ્છેદક રૃપે પણ ક્ષિતિ-મેરું વગેરેથી વ્યાવૃત્તજાતિ 
વિશેષ (: ક્ષિતિ-મેરું વગેરેમા ન રહેલી હોય ને ઘટ વગેરેમાં રહેલી હોય એવી ચોક્કસ જાતિ) રૂપ ધર્મ જ 
દેખાય છે. આ પણ, ઘટાદિ વિશે “આ સકર્તૃક છે' એવો અને ક્ષિતિ વગેરે વિશે “આ સકર્તૃક નથી” એવો વ્યુત્પન્ન 

પુરુષોનો જે વ્યવહાર થાય છે એના પરથી સિદ્ધ થાય છે આવુ પણ એટલા માટે છે કે વ્યાપ્ય ધર્મથી વ્યાપકધર્મ 
અન્યથાસિદ્ધ થઇ જાય છે. આશય એ છે કે વ્યાપક એવો પૃથ્વીત્વ ધર્મ ઘટ-પટ વગેરે અનેક કાર્યવિશેપોમાં 
રહ્યો છે છતા, પૃથ્વીત્વવાન્ ઘટ વિશે “આ કુલાલકર્તૂક છે' એવી બુદ્ધિ થાય છે, પણ પૃથ્વીત્વવાન્ પટ વિશે 
આવી બુદ્ધિ થતી નથી એટલે ઘટમાં રહેલ પૃથ્વીત્વ ધર્મને કુલાલપ્રયોજ્ય કે કુલાલજન્યતાવચ્છેદક મનાતો 
નથી પણ ઘટત્વવાન્ જે કોઇ ઘટ છે એ દરેક વિશે “આ કુલાલકર્તૃક છે' એવી બુદ્ધિ-વ્યવહાર થાય છે માટે 
ઘટમાં રહેલ ઘટત્વધર્મને કુલાલપ્રયોજ્ય અને તેથી કુલાલજન્યતાવચ્છેદક મનાય છે. આમ ડુલાલજન્યતા- 
વચ્છેદક તરીકે વ્યાપક એવો “પૃથ્વીત્વ' ધર્મ વ્યાપ્ય એવા “ઘટત્વ' ધર્મથી અન્યથાસિદ્ધ (- કુલાલજન્યતાના 
અનવચ્છેદક તરીકે સિદ્ધ) થાય છે. એમ પ્રસ્્તુતમા વ્યાપક એવો “કાર્યત્વ' ધર્મ ઘટ-પટ-ક્ષિતિ વગેરે અનેક 
કાર્યવિશેપોમા રહેલો છે. છતાં, કાર્યત્વવાન્ ઘટાદિ વિશે “આ સકર્તૂક છે (-- કર્તુજન્ય છે)' એવી બુદ્ધે થાય 
છે, પણ કાર્યત્વવાન્ એવા ક્ષિતિ વગેરે વિશે એવી બુદ્ધિ થતી નથી તેથી ઘટમાં રહેલા “કાર્યત્વ' ધર્મને 
કર્તુજન્યતાવચ્છેદક માની શકાતો નથી, ઢા, ક્ષિતિ-મેરુ વગેરે સિવાયના ઘટ-પટ વગેરે કાર્યો એવા છે જે દરેક 
વિશે “આ સકર્તક છે' એવો વ્યવહાર થાય છે તેથી ક્ષિતિ વગેરેમાં ન રહેલો હોય ને ઘટ-પટ વગેરેમાં રહેલો 
હોય એવો કોઇ ધર્મ (કે જે ધર્મ કાર્યત્વને વ્યાપ્ય છે તે)(ધારો કે સ નામની વિશિષ્ટ જાતિ) કર્તૃ(સામાન્ય) 
પ્રયોજ્ય બનશે ને તેથી, કર્ત્જન્યતાવચ્છેદક બનશે એટલે કે કર્તજન્યતાવચ્છેદક રૂપે 'કાર્યત્વ' ધર્મ “ઝા” થી 
અન્યથાસિદ્ધ બનશે. ને તેથી ન જાત્યવચ્છિન્ન પ્રત્યે જ કર્તૃત્વેન કારણતા માનવી પડવાથી કાર્યત્વાવચ્છિજ્ 
પ્રત્યે કર્તૃત્વેન કારણતામાં કોઇ પ્રમાણ ન રહેવાથી એ માની શકાશે નહી 

પૂર્વપક્ષ - ક્ષિતિ વગેરેમાથી વ્યાવૃત્ત આ જે વિશેષ જાતિ ઝા ને તમે કર્તજન્યતાવચ્છેદક તરીકે કહો છો 
તે યોગ્ય નથી, ડેમકે પૃથ્વીત્વ વગેરે સાથે એનુ સાકર્ય હોવાથી એ જાતિરૂપ નથી [પરત્વર 
અત્યન્તામાવમમાનાધિજરળયોર્થ્યયોરેજઝ ગમાવેશ? લાજર્યવ્' « એક ધર્મનો અભાવ હોય ત્યાં બીજો ધર્મ રહ્યો હોય, 
બીજા ધર્મનો અભાવ ઢોય ત્યા પ્રથમ ધર્મ રહ્યો હોય આવા બે ધર્મો વળી કોઇ ત્રીજા અધિકરણમાં એક સાથે 
રહી ગયા હોય તો એ બે ધર્મનુ સાંકર્ય કહેવાય છે. પ્રસ્તુતમા ક્ષિત્યાદિમાં પૃથ્વીત્વ છે, પણ એ વિશેષ જાતિ 
ક પી એ વિશેષ જાતિ ન છે, પણ પૃથ્વીત્વ નથી. ઘટમાં એ બશે છે માટે સાકર્ય છે.] એટલે 
ક પ ર શકાતી ન હોવાથી કાર્યત્વને જ કર્તજન્યતાવચ્છેદક માનવું યોગ્ય છે 

।કર્ય એ દોષરૂપ નથી એટલે કે આકાશત્વ-અભાવત્વ વગેરે રૂપ ઉપાધિઓમાં 
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ત્ત ને'તિ વ્યુત્પત્રવ્વવદારેળ ત્રદળાવ્, વ્યાપ્યથર્મળ વ્યાપજધમન્યિથાસિજ્ધેલ્તવવસ્છિત્ર છવ જ્તુત્વેન છેતુત્યાત | 

પૂથિવીત્વાહિના તાજ્યાત્રાયૅ વિશે તિ ત્વેત? ત, ૭પાધિતાજર્યય્નેવ ગાતિસાજયય્યાપ્વટ્પળત્વસ્ય ત્વવીયેરેવ 

કો'કમા ક્યાક સાકર્ય હોય તો પણ એ ઉપાધિબાધક નથી એમ જાતિસાકર્ય પણ જાતિબાધક દોષ રૂપ નથી 
એ વાતની તમારા જ ર્નયાયિકોએ વ્યવસ્થા દેખાડી છે. પરસ્પર સમાનાધિકરણ જાતિઓ વચ્ચે વ્યાપ્ય- 
વ્યાપકભાવ હોવાનો નિયમ છે જેમકે ઘટાત્મક એક અધિકરણમાં રહેલી ઘટત્વ-પૃથ્વીત્વ જાતિ વચ્ચે પ્રસ્તુતમા 
પૃથ્વીત્વ અને જ આ બન્તે ઘટમા હોવાથી સમાનાધિકરણ છે ને છતા એ બે વચ્ચે વ્યાપ્ય-વ્યાપકભાવ નથી. 
તેથી ઉક્ત નિયમનો ભગ ન થાય એ માટે સાકર્યને દોષ રૂપ માની મ નો જાતિ તરીકે નિષેધ કરવામા આવે 

છે. પણ નવ્યનૈયાયિકો “ઉક્ત નિયમમાં જ કોઇ પ્રમાણ નથી, અને તેથી સાકર્ય હોવા છતા એ જાતિ હઢોવામા 

કોઇ વાંધો નથી' એમ કહે છે. માટે એ વિશેષ (ઝ) જાતિને બાધિત માનવી અને તેથી એને કર્ત્જન્યતાવચ્છેદક 
ન માનતા કાર્યત્વને કર્તુજન્યતાવચ્છેદક માનવો એ યોગ્ય નથી. 

[વળી, “ક્ષિત્યાદિમા નહી રહેલા અને ઘટાદિમાં રહેલા જે ધર્મવિશેષ ન ની અમે વાત કરીએ છીએ, એ 

અગે, “એનુ પૃથ્વીત્વ સાથે સાકર્ય હોવાથી એ જાતિરૃપ નથી , અને એ જાતિરૂપ ન હોવાથી એને કાર્યતાવચ્છેદક 

માનવામા ગૌરવ થાય તેથી એને કાર્યતાનો (જન્યતાનો) અવચ્છેદક માની શકાય નહીં ” આ તમારી દલીલ 
છે. પણ તો પછી, તમે જેને કર્તજન્યતાનો (કાર્યતાનો) અવચ્છેદક સિદ્ધ કરવા મથો છો તે કાર્યત્વ પણ ક્યા 
જાતિ છે? કે જેથી એને અવચ્છેદક માનવામા ગૌરવ ન થાય? કાર્યત્વ પ્રાગભાવપ્રતિયોગિત્વ રૂપ છે જે જાતિ 

રૂપ ન હોવાથી ગૌરવ સ્પષ્ટ છે જ 

શંકા - છાર્યત્વ*્ય ાલિવતવન્થેન .. અમે કાર્યત્વને પ્રાગભાવપ્રતિયોગિત્વ રૂપ ન લેતા કાલિક સંબંધથી 

ઘટત્વવત્ત્વ (- ઘટત્વ) વગેરે સ્વરૃપ માનીશુ. આશય એ છે કે કોઇપણ જન્યપદાર્થ જ્યા સુધી વિદ્યમાન હોય 
ત્યાં સુધી એમા એ વખતે વિધમાન અન્ય સર્વ પદાર્થો કાલિક સબધથી (સમાનકાલીન હોવાના નાતે) રહેલા 
હોય છે 'ઘટત્વ' જાતિ હોવાથી નિત્ય છે તેથી જે કોઇ કાર્ય ઉત્પન્ન થાય ત્યારે એ તો વિઘમાન જ હોવાથી, 

એ કાર્યમાત્રમા કાલિક સંબધથી રહેલુ હોય છે વળી નિત્યપદાર્થોમા તો કાલિક સબધથી કોઇ રહેતુ નથી. 
એટલે ઘટત્વ પણ રહ્યું હોતુ નથી તેથી ઘટત્વ, કાલિક સબધથી કાર્યત્વને અન્યૂનાતિરિક્તવૃત્તિ થવાથી 
કાર્યતાનો અવચ્છેદક બની શકે છે તેથી એને કાર્યતાવચ્છેદક માનવામા તો લાઘવ છે ને? તો પછી શા માટે 
અસ નામનો ધર્મવિશેષ માનવો?] 

સમાધાન - આ રીતે કાલિક સંબધથી ઘટત્વ જેમ કાર્યમાત્રમા રહેલ છે એમ તો પટત્વ વગેરે અન્ય જાતિઓ 
પણ કાલિક સબધથી કાર્યમાત્રમા રહેલ છે જ ને તેથી એમા કઇ જાતિ અવચ્છેદક બને અને કઇ નહી? એમા 

કોઇ વિનિગમક (-: નિશ્ચાયક) ન રહેવાથી એ બધી નાના જાતિઓને પણ અવચ્છેદક માનવી પડવાથી પાછું 
ગૌરવ ઊભુ જ રહેશે એટલે ઘટત્વાદિ જાતિઓને તો અવચ્છેદક માની શકાતી નથી તેથી 
કૃતિઅવ્યવહિતોત્તરત્વને જ કર્તજન્યતાવચ્છેદક તરીકે લેવુ પડશે. અર્થાત્ - જેમ કારણ કાર્યને નિયત 
અવ્યવહિતપૂર્વવર્તી હોય છે - એમ કાર્ય કૃતિને અવ્યવહિતઉત્તરવર્તી હોય છે કુભાર કૃતિ કરે ને તરત જ 

ઉત્તરકાળમાં ઘટ કાર્ય ઉત્પન્ન થાય છે વણકર કૃતિ કરે ને તરત જ ઉત્તરકાળમા પટકાર્ય ઉત્પન્ન થાય છે આમ 
ઘટ-પટ વગેરે કાર્ય કૃતિઅવ્યવહિતોત્તર હોય છે તેથી ઘટાદિમા રહેલુ આ કૃતિઅવ્યવહિતોત્તરત્વ જ 
કર્વજન્યતાવચ્છેદક બની શકે છે 1ક્ષિતિ-અકુરો વગેરેની ઉત્પત્તિ પૂર્વે કોઇની કૃતિ ક્યારેય જણાતી નથી તેથી 
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પરપરાતંવન્થેન છાતિત્વસ્યેવ વા જઈગનતાવસ્છેવજત્વાવિત્વાય્સ । 19 ૦ | | દ્રવ્વગન્યતાવય્છેલજતવા સિજ 

તન્યલસ્વમેવ જર્તુજાર્યત્વાવચ્છેવજ મવિષ્યતોત્યત માદ- 

ક્ષેતિ વગેરેમા કૃતિઅવ્યવહિતોત્તરત્વ અપ્રસિદ્ધ હોવાથી તેમા કર્તુજન્યતાવચ્છેદક રહ્યો હોવો માની શકાતો 
ન હોવાના કારણે કર્તુજન્યતા પણ માની શકાય નહી ] 

[કૃંતિત્વને અવચ્છેદક માનવામાં લાઘવ] 

શંકા- કુભાર-વણકર વગેરે બધાની કૃતિ અલગ-અલગ અનંત હોવાથી કૃતિઅવ્યવહિતોત્તરત્વ પણ 
અલગ-અલગ અનત થવાથી પૂર્વવત્ ગૌરવ ઊભુ જ છે!] 

સમાધાન - ઘર'વરાલવઘેન .. તો પછી પરપરા સબંધથી કૃતિત્વને જ અવચ્છેદક માનવુ ઉચિત રહેશે. અર્થાત્ 

સ્વ - કૃતિત્વ, તેનો આશ્રય કૃતિ એને અવ્યવાહિતોત્તર ઘટ-પટ વગેરે કાર્યો હોય છે એટલે ડૃતિત્વ સ્વાશ્રય- 
અવ્યવહિતોત્તરત્વ સબધથી ધટ-પટ વગેરે કાર્યોમા રહ્યુ હોય છે જે જાતિ હોવાથી એક જ છે. તેથી આ 
સ્વાશ્રયઅવ્યવહિતોત્તરત્વ રૂપ પરપરા સબધથી કૃતિત્વને કર્તૂજન્યતાવચ્છેદક માનવુ એ ગૌરવરૃપ ન રહેવાથી 

યોગ્ય છે [ક્ષિતિ વગેરે તો કૃતિને અવ્યવહિતોત્તર તરીકે પ્રસિદ્ધ ન હોવાથી એમા સ્વાશ્રયઅવ્યવહિતોત્તરત્વ 
સબધથી કૃતિત્વ રહ્યુ ન હોવાના કારણે એ બધાને કર્તૃજન્ય માની શકાશે નહી, અને તેથી એના કર્તા તરીકે 
“ઈશ્વર' ની સિદ્ધિ પણ થઇ શકશે નહી ]1૧૦1। [અહી એ સમજવા જેવું છે કે ઘટાદિ અને ક્ષિત્યાદિ આ બન્નેમા 
કાર્યત્વ-જન્યત્વ પ્રસિદ્ધ છે જ્યારે, જેમાં કૃતિ સકળાયેલી હોય એવા કૃતિપૂર્વકત્વ વગેરે ધર્મો ઘટ વગેરેમાં 
પ્રસિદ્ધ છે, ક્ષિતિ વગેરેમાં નહી. ઈશ્વરને સર્જનહાર નહી માનનારા જૈન વગેરે ગ્રન્થકારો ઘટાદિ અને 
ક્ષિત્યાદિમા રહેલી આ જ વિલક્ષણતાને આગળ કરીને ઘટાદિને કર્તજન્ય ને ક્ષિત્યાદિને કર્તુઅજન્ય માને છે. 
તેથી જૈન વગેરે ગ્રન્થકારો કર્તુજન્યતાવચ્છેદક તરીકે અભિપ્રેત ધર્મમા કૃતિને સાંકળી લે છે, જેથી ક્ષિતિ વગેરે 
કર્તૂજન્ય હોવા સિદ્ધ ન થાય કાર્યત્વ તો ક્ષિતિ વગેરેમા પણ રહેલ જ છે. એટલે કૃતિજન્યતાવચ્છેદકમા જો 
કાર્યત્વ (જન્યત્વ) સકળાઇ શકે, તો ક્ષિતિ વગેરે પણ કર્તજન્ય હોવા સિદ્ધ થઇ જાય , ને તેથી એના કર્તા તરીકે 
ઈશ્વર સિદ્ધ થઇ ત્રકે તેથી નૈયાયિક વગેરે કર્તજન્યતાવચ્છેદકમા કાર્યત્વને સાકળવાનો પ્રયાસ કરે છે. આવો 
જ એક વધુ પ્રયાસ કરતા નૈયાયિકની શંકા-] - 

દ્રિવ્વનન્યતા નૈયાયિકના મતે-દ્રવ્યાદિ સાત પદાર્થોમાથી સામાન્ય, વિશેષ અને સમવાય નિત્ય હોવાથી 
'કાર્ય' નથી ધ્વસાત્મક અભાવ કાર્યરૂપ છે, પણ ભાવકાર્ય નથી એટલે જે જન્ય હોય ને જેમાં સત્ત્વ હોય 
એવા કાર્ય તરીકે દ્રવ્વ-ગુણ કે કર્મ જ સભવે છે જે દરેકનુ સમવાયિકારણ “દ્રવ્ય' બને છે. તેથી દ્રવ્યાત્મક કારણની 
જન્યતાના અવચ્છેદક તરીકે જન્યસત્ત્વ સિદ્ધ થાય છે અહી જન્યસત્ત્વ એટલે સામાનાધિકરણ્ય સબધથી 
જન્યત્વ વિશિષ્ટ સત્તત . એટલે કે જેમા જન્યત્વ પણ રહ્યુ હોય એવા ઘટાદે અધિકરણમાં રહેલુ સત્ત્વ. વળી 
વિશિષ્ટ શુદ્ધાત્રાતિરિય્યતે - વિશિષ્ટ (- વિશેષણ યુક્ત વિશેષ્ય) શુદ્ધ (- વિશેષણ શુન્ય વિશેષ્ય) કરતા ભિન્ન 
હોતુ નથી - એ ન્યાયાનુસારે જન્યત્વ વિશિષ્ટ સત્ત્વ, શુદ્ધ સત્ત કરતા અલગ નથી. એટલે કે એ સત્ત્વ (- 
સત્તા) જાતિ રૂપ જ છે ને તેથી જો એને અવચ્છેદક તરીકે લેવામા આવે તો લાઘવ પણ થાય તેથી] 
દ્રવ્જજન્યતાવચ્છેદક તરીકે સિદ્ધ થતુ જન્યસત્ત્વ જ કર્તુકાર્યતાવચ્છેદક તરીકે લઇ શકાશે. [અને જન્યસત્ત તો 
ક્ષિતિ વગેરેમા પણ રહ્યું હોવાથી એ પણ કર્તાના કાર્ય બનવાથી એનો કોઇક કર્તા જોઇશે જ, જે ઈશ્વર છે. 
આમ ક્ષેત્યાદિના કર્તા તરીકે ઈશ્વર સિદ્ધ થઇ જશે ] [જો કે જન્યસત્ત્વ ધ્વંસમા રહેલ નથી. તેથી ધ્વસ, તેવા કાર્યતાવચ્છેદકવિશિષ્ટ ન હોવાથી એના કારણ તરીકે કર્તા સિદ્ધ થશે નહી. છતાં, ક્ષિત્યાદિમા તો જન્યસત્ત્વ 
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જ્વત્વેન વ્વ દેતુત્વે જ્ઞાતૃત્વેનાપિ તહ્ મવેત | 
જ્ઞાનસ્યેવ તવ દેતુત્વે સિદ્ધ તઃ સિજ્રસાયનમ | 199 । | 

જ્તુત્વેનેતિ । જ્તુત્વેન વ્વ દેતુત્વે વ્વાતૃત્વેનાપિ તજેતુત્વ ભવેત, તથા વ્વાનેજજાર્યજારળમાવજલ્પનમિત્થમ્- 

તાથવામ્યા સામાન્યત ણવ સિધ્યતીતિ વ્વ્નળુજાયુપાવાનપ્ત્યક્ષાશ્રયતયા ગમત્ઝતુત્વ તેત્લ્યતીત્વત આઈ- 

જ્ઞાનસ્યેવ વ ઇેતુત્વેડભ્યુપમમ્યમાને સિદ્ધ ન -બહ્માજ સિજ્તાધનં, પ્રવાદતસ્તેપામનાહિત્વાત | તહિવમુવ્યતે- 
'ઞ ગછા ભમવયા વિ ત તઇા વિષરિળમદત્તિ । મષિ વેવમુવાવાનપ્રત્યક્ષ નિરાત્રવમેવ સિઘ્યતુ, મુળસ્વ 

રહ્યુજ છે, ને તેથી એનો કર્તા કોઇક હોવો તો સિદ્ધ થઇ જ જશે - આવો નૈયાયિકનો અભિપ્રાય લાગે છે.] 

આમ ડકર્તૃત્વેન કારણતા ને જન્યસત્ત્વેન કાર્યતા માનવાની નૈયાયિકની આવી શકા અગે ગ્રન્થકાર કહે છે- 
કર્તૃત્વરૂપે કારણતા માનવાની હોય તો જ્ઞાતૃત્વરૂપે પણ તે માનવી પડે. એ રીતે જ્ઞાન જ કારણ તરીકે 

સિદ્ધ થયે અમારે જે સિદ્ધ છે એની જ સિદ્ધિ તમે કરી આપી. 

આશય એ છે કે જન્યસત્ પદાર્થમાત્ર પ્રત્યે આ રીતે કર્તૃત્વેન કર્તાને કારણ માનશો તો જ્ઞાતૃત્વેન પણ 
માનવો પડશે. કારણકે ઉપાદાન કારણનો જ્ઞાતા ન હોય તે કાર્ય કરી શકતો નથી, ને જ્ઞાતા હોય તે કરી શકે 

છે એટલે કે કર્તા કે જે સ્વય જ્ઞાતા પણ છે તેની કર્તૃત્વેન અને જ્ઞાતૃત્વેન કારણતા માનવી પડવાથી અનેક 
કાર્ય-કારણ ભાવની કલ્પના કરવી પડશે. માટે જન્યસત્ પદાર્થમાત્ર વિશે આ રીતે કર્તૃત્વેન કર્તાને કારણ માનવો 
એ અયોગ્ય છે. 

પૂર્વપક્ષ - ઘટ-તઢુપાઢાન. ઉપાદાન કારણ માટીનુ જેને પ્રત્યક્ષ જ્ઞાન નથી એવો પુરુષ, ઘડો બનાવી શકતો 
નથી. માટે જણાય છે કે ઘડો અને તેના ઉપાદાન પ્રત્યક્ષનો કાર્યકારણભાવ છે. એમ પટ અને તેના ઉપાદાન 
તતુના પ્રત્યક્ષનો કાર્યકારણભાવ છે આ બધા કાર્યકારણભાવ સામાન્યથી માનવામા આવે એટલે કે “કાર્ય પ્રત્યે 

ઉપાદાન કારણનુ પ્રત્યક્ષ એ કારણ છે' એ રીતે સામાન્યથી કલ્પવામા આવે તો પણ એમા સામાન્ય રીતે કોઇ 
વ્યભિચાર ઉપસ્થિત થતો નથી. વળી બધાનો સ્વતંત્ર જુદો જુદો કાર્યકારણ ભાવ માનવાનો ન રહેવાથી લાઘવ 

પણ છે. એટલે એ કાર્યકારણભાવ ઉક્ત રીતે સામાન્યથી જ સિદ્ધ થાય છે. હવે દ્વ્યણુક વગેરે પણ કાર્યરૂપ 

છે એટલે એના પ્રત્યે પણ ઉપાદાન પ્રત્યક્ષ કારણભૂત છે. દિટ પ્રત્યે કપાલપ્રત્યક્ષ, પટ પ્રત્યે તંતુપ્રત્યક્ષ વગેરે 
રૂપે વિશેષ કાર્યકારણભાવો ન માનતા સામાન્ય કાર્યકારણ ભાવ આ માટે જ માન્યો કે જેથી દ્વ્યણુકાદિ પ્રત્યે 
પણ તેનુ ઉપાદાનપ્રત્યક્ષ કારણ તરીકે સિદ્ધ થઇ જાય ] આ પરમાણુપ્રત્યક્ષ જે તે પુરુષને તો છે નહી. એટલે 

એ પ્રત્યક્ષના આશ્રય રૂપે નિત્યજ્ઞાની ઈશ્વરાત્માની જગત્કર્તા તરીકે સિદ્ધિ થઇ જશે. [કારણ કે જેના કારણભૂત 
ઉપાદાન પ્રત્યક્ષ જેમા રહ્યુ હોય તે તેનો કર્તા હોય છે.] 

ઉત્તરપક્ષ - આ રીતે (ઉપાદાન પ્રત્યક્ષરૂપ) જ્ઞાનને જ કાર્ય પ્રત્યે કારણ માનવાનું સિદ્ધ થયે અમારે જે 
સિદ્ધ છે એની જ સિદ્ધિ થાય છે. એટલે કે આ રીતે જ્ઞાનને કારણ માનવુ એ અમારે ઇષ્ટાપત્તિ જ છે. 

પૂર્વપક્ષ - આવા કાર્યો તો સૃષ્ટિ કાળથી થયા કરે છે. એટલે તેના ઉપાદાન પ્રત્યક્ષજ્ઞાનનો જ્ઞાની કોને 
માનશો? કારણકે તમને માન્ય સર્વજ્ઞ તો દોષધ્વસ થયા પછી સર્વજ્ઞ બન્યા છે. જ્યારે આ કાર્યો તો પૂર્વે પણ 
થતા હતા એટલે એ કાર્યોના ઉપાદાનપ્રત્યક્ષના આશ્રયભૂત નિત્યજ્ઞાની નિત્યનિર્દાષઆત્મા જગત્કર્તા તરીકે 

9 થઘથા મમવતા વૃષ્ટ તત્તથા વિષારિળમતિ | 
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સાશ્રયવત્વવ્યાપ્તો માનામાવાત્, ક્ષળમાત્રમિવ સવાપિ જહ્યાવિટ્ગુળસ્યાનાશ્રવલ્યાવસ્થિતેર્વત્તત શવચત્વા- 

ત્ 199 । | 'વ્રહ્માટાહિથુતિ પ્રયત્નઝન્યા, ધૃતતિત્વાત્, ઘટાહિધિતિવત' ્ત્યનુમાનાવ્ વ્રધ્યાટાહિયારજપ્રયત્તા- 
શ્રયતવા ઝમત્જ્તુત્વસિષ્વિ- । તથા ત શ્રુતિ” “છતસ્ય તાક્ષરસ્ય પ્રશાતને મામી ઘાવાણથિવી વિઘુતે તિષ્ઃ' 

દ્ત્તત ગાઇ 

સિદ્ધ થાય છે 

ઉત્તરપક્ષ - આ કાર્યો અનાદિકાળથી ચાલે છે એમ સર્વજ્ઞ ભગવતો પણ પ્રવાહથી અનાદિ છે એટલે કે 
કોઈ કાળ એવો હતો નહી કે જેમા સર્વજ્ઞ નહોતા તેથી એક નિત્ય ઇશ્વરની આનાથી સિદ્ધિ થતી નથી. 
દૂવ્યણુકાદિ કાર્ય પ્રત્યે પણ જ્ઞાન કારણ તરીકે અમને માન્ય છે એ વાત આ શાસ્ત્રવચનથી સિદ્ધ જાણવી 

ભગવાને જે પ્રમાણે જે જોયું હોય તે પ્રમાણે તે પરિણમે છે ' [તે તે વસ્તુ તે તે કાર્ય રૂપે પરિણમવા ભગવદ્જ્ઞાનને 
અનુસરે છે માટે ભગવદ્જ્ઞાન એના પ્રત્યે કારણ તરીકે સિદ્ધ થયુ ] વળી કારણ તરીકે ઉપાદાન પ્રત્યક્ષ સિદ્ધ 
થયુ એટલા માત્રથી તેના આશ્રયરૂપે જગત્કર્તાની સિદ્ધિ થઇ જતી નથી, કેમકે એ ઉપાદાનપ્રત્યક્ષ નિરાશ્રય 

હોય છે એવુ જ ભલે ને લાઘવથી સિદ્ધ થાય, શુ વાધો છે? 
પૂર્વપક્ષ - જે કોઇ ગુણ હોય તે સાશ્રય જ હોય છે એવી વ્યાપ્તિ હોઇ સિદ્ધ થતા ઉપાદાનપ્રત્યક્ષને નિરાશ્રય 

શી રીતે મનાય? 
ઉત્તરપક્ષ - એ વ્યાપ્તિમા કોઇ પ્રમાણ નથી ગુણના આશ્રયભૂત દ્રવ્યનો નાશ એ તે ગુણના નાશ પ્રત્યે 

કારણ છે એટલે જે ક્ષણે દ્રવ્વનાશ થાય છે એની પછીની ક્ષણે ગુણનાશ થાય છે. માટે એક ક્ષણ તો ગુણો 
નિરાશ્રય રહે જ છે તેથી ગુણો સાશ્રય જ હોય એવી વ્યાપ્તિ નથી. 

પૂર્વપક્ષ - એ તો એક અતિમ ક્ષણ માટે ગુણ નિરાશ્રય રહે છે, બાકી તો એ સાશ્રય જ હોય છે માટે 
દરેક ગુણો માટે સાશ્રય હોવાની વ્યાપ્તિ તો છે જ 

ઉત્તરપક્ષ - જેમ એક ક્ષણ માટે ગુણ નિરાશ્રય રહી શકે છે તેમ કો'ક ગુણ હંમેશ માટે પણ નિરાશ્રય 
રહી શકે છે એવું કહેવુ શક્ય હોઇ ઉપાદાનપ્રત્યક્ષના આશ્રયરૂપે જગત્કર્તાની સિદ્ધિ થઇ શકતી નથી. પિર્વપક્ષી 
એકક્ષણ માટે પણ ગુણને નિસાશ્રય માને છે એટલે એના પર ઊભી થઇ શકતી આ આપત્તિ બતાવી. તથા 
વેદાન્તી નિત્યવિજ્ઞાનને નિરાશ્રય માને છે બાકી ગ્રન્થકારના સ્વમતે કોઇપણ ગુણ નિરાશ્રય હોય (એક ક્ષણ 
માટે પણ) એવુ સભવિત નથી એ જાણવું તત્તાર્થમાં કહ્યુ છે કે 'દ્રય્યાશ્િતા સિર્મુના મુળાઃ']॥1૧૧।। “આ રીતે 
કર્તૃત્વેન-કાર્યત્વેન કાર્યકારણ ભાવદ્વારા કે ઉપાદાન પ્રત્યક્ષાશ્રયરૂપે જગત્કર્તા ભલે સિદ્ધ ન થાય. તો પણ 
'બ્રહ્માડાદિની ધૃતિ પ્રયત્નજન્ય છે , કેમકે ધૃતિરૂપ છે ,જેમકે ઘટાદિની ધૃતિ'. (ધૃતિ એટલે અપતનરૂપે ધરાયેલા 
રહેવુ તે ) આવા અનુમાનથી જે પ્રયત્ન સિદ્ધ થશે તે બ્રહ્માડાદિના ધારક પ્રયત્નના આશ્રય રૂપે જગત્કર્તાની 
સિદ્ધિ થઇ શકે છે શ્રુતિમા પણ ગાર્ગી નામની મહિલાને ઉદ્દેશીને કહ્યુ છે કે “આ અક્ષર - સ્વસ્વરૂપથી ક્યારે 
ય ભ્રષ્ટ ન થનારા પરમેશ્વરના પ્રશાસનમા જ દેવલોક અને પૃથ્વી સ્વસ્થાનથી પડી ન જતાં સ્થિર રહે છે.” 
(આમાં પ્રશાસનશબ્દનો અર્થ ધારણા કરનાર પ્રયત્ન છે ) આવી શકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

[ધૃતિજનક ઈશ્વર નથી] 
_ પતન પ્રતિબંધક સયોગ રૂપ ધૃતિ અને સ્થિતિ ધર્મ-લોકસ્વભાવ વગેરેથી જન્ય હોઇ જગત્કર્તૃત્વની સિદ્ધિ 

સાદ પ્રમાણરૂપ નથી [આશય એ છે કે ઘડો વગેરે ભારે પદાર્થો હવામા અદ્ધર રહી શકતા નથી. એને ધારી 
રાખવા માટે હાથ વગેરેથી પકડવા પડે છે આ હાથનો થયેલો સયોગ એ. ધૃતિ છે જેમા ધારી રાખનારનો 
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ઘુત્યાહેરષિ ઘર્માહિઝન્યત્વાસાત્રિ માનતા | 
સુ્લેત્વેનાપિ ઝન્યત્વાવ્વેત્યન્યત્રેભ વિસ્તર: । 19૨ || 

સ્વમાવાહિત્રઈ-, નાત્ર અમત્જતુત્વે માનતા - પ્રમાળતા | ૩ શ્રુતાવક્ષરત્રશાસનપવયો_ લમ્રદામિમલેજાત્યત- 
જ્વ્મપરતયા નાનુપપત્તિ- | છિઝ્ય પ્રયત્નવવીશ્વરતયોમમાત્રલ્ય ઘારજત્વેડતિપ્રતમ-, ઘારળાનુજૂતપ્રવત્નવવી- 

પ્રયત્ન કામ કરી રહ્યો છે બ્રહ્માંડ પણ ભારે પદાર્થ છે અને તેમ છતા એ ધારી રખાયેલ છે. એટલે એની ધૃતિના 
કારણભૂત પ્રયત્નના આશ્રય તરીકે જગત્કર્તાની સિદ્ધિ થાય છે. આવી પૂર્વપક્ષમાન્યતા સામે ગ્રન્થકારનુ કહેવું 
એ છે કે એ ધૃતિ વગેરે પ્રયત્નજન્ય નથી પણ ધર્મ-સ્વભાવ જન્ય છે. એટલે કે શ્રી તીર્થકર દેવો વગેરેના ધર્મથી 
અને તથાલોકસ્વભાવથી જ વિશ્વની ધૃતિ છે. તેથી એના કારણ તરીકે પ્રયત્ન અસિદ્ધ હોઇ જગત્કર્તા પણ 
સિદ્ધ થતો નથી ] 

પૂર્વપક્ષ . આ રીતે ઈશ્વરના પ્રયત્નથી ધૃતિ નહિ માનો તો ઉક્ત શ્રુતિ અસગત થઇ જશે ને! 
ઉત્તરપક્ષ * ઉક્ત શ્રુતિમા એકવચનાત્ત ન્નહ્ષરસ્ય પદથી જે એક જ છે એવા ઈશ્વરાત્માનો તમે અભિપ્રાય 

' રાખો છો એ બરાબર નથી એમા તો સગ્રહનયને માન્ય એકાત્મનો ઉલ્લેખ છે એટલે કે સમાનજાતીય અનેક 
પદાર્થોનો સગ્રહનય એક રૂપે સગ્રહ કરે છે અને એક તરીકે ઉલ્લેખ કરે છે. માટે અહી એકવચનાન્ત ઉલ્લેખથી 
એવું કાઇ સિદ્ધ થઇ જતુ નથી કે જે એક જ છે એવા ઈશ્વરાત્માનો અહી ઉલ્લેખ છે. વળી “પ્રશાસન' શબ્દનો 
અર્થ અહી તદ્ધર્મ તે આત્માઓનો ધર્મ છે. ટૂકમાં, ઉક્ત શ્રુતિ “અક્ષરના -- ઈશ્વરાત્માના પ્રશાસનથી - 

, પ્રયત્નથી ધૃત્તિ છે” એમ નથી જણાવતી, કિન્તુ “અક્ષરના - જાતિરૂપે એક આત્માના પ્રશાસનથી - ધર્મથી 

-- પુણ્યથી ધૃતિ છે” એમ જણાવે છે. એટલે ઉક્ત શ્રુતિ પણ આત્માઓના ધર્મથી જ ધૃતિ હોવાનુ કહેતી હોવાથી 
અસગતિ નથી 

વળી ઈશ્વરઆત્માએ પૃથ્વી-સ્વર્ગને ધારી રાખ્યા છે એવુ તમે જે માનો છો તેમા પ્રયત્નશીલ ઈશ્વરના 
સયોગમાત્રને જો ધારક માનશો તો અતિપ્રસગ થશે [જે વસ્તુ પતન પામી રહી છે તેની સાથે પણ એવો 

ઈશ્વરસયોગ વિદ્યમાન હોવાથી તે પણ ધરાઇ રહેવાનો અતિપ્રસગ અહી જાણવો ] માત્ર પ્રયત્નશીલ 

ઈશ્વરસયોગ નહિ, કિન્તુ ધારણાનુકૂલ પ્રયત્નશીલ ઈશ્વરસંયોગને ધારક માનશો અથવા તો 

ધારણાવચ્છિન્નઈશ્વરપ્રયત્નને જ ધારક માનશો તો પણ એ -: અતિ પ્રસગનો દોષ આવશે. આ અતિપ્રસગ 
દોષ તો જ આવે છે જો સ્વજનડવૃત્તિધારણાવચ્છિન્ઞવિશેષ્યપતાને અથવા ધારણાવચ્છિન્વિશેષ્યતાને જ 
ધારકતાવચ્છેદક સબધ રૂપે માનવામા ન આવે એ અતિપ્રસગના વારણ માટે જો એને ધારકતાવચકેદક 
સબધરૂપે માનવામા આવે તો ઈશ્વરના જ્ઞાન અને ઇચ્છા પણ ધારક બની જવાની આપત્તિ આવવાથી ગૌરવ 

થશે, માટે લાઘવથી ધર્મને ધારક માનવો એ જ ઉચિત છે. 

આશય એ છે કે ધારણાનુકૂલપ્રયત્નવદીશ્વરસયોગને ધારક માનવામા આવે તો પણ, પતન પામતી ચીજ 
પણ ધરાઇ રહેવાનો અતિપ્રસગ એટલા માટે આવે છે કે, સમરાગણમા શરપાત થતો હોય એ વખતે પણ 

ઈશ્વર, બ્રહ્માડની ધૃતિને અનુકૂલ પ્રયત્નશીલ તો હોય જ છે. વળી આવા પ્રયત્નવાળા ઈશ્વરનો સંયોગ પણ 
તીર સાથે છે જ એટલે એની પણ ધારણા જ થવી જોઈએ, પતન નહી, આ અતિપ્રસંગનું વારણ કરવા માટે 
એવુ માનવુ આવશ્યક બને છે કે સ્વજનકવૃત્તિધારણાવચ્છિન્ન વિશેષ્યતા એ ધારકતાવચ્છેદક સબધ છે ધારક 
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શરલયોમત્ય ઘારળનાવાસ્જ્ત્રિશ્વરપ્રયત્નત્લેવ વા તત્ત્વે સ ણ્વ હૌપો ચિ ન સ્્વગનજવૃત્તિઘારળાવ્િત્ન- 
વિશેપ્યતાયા ઘારળાવષ્છિન્નવિશેષ્યતાવા ળ્વ વા ઘારજતાવષ્છેવજ્લવન્યત્યમમ્યુપમમ્યતે, તવભ્યુપમમે ત 
તખ્નાનેશ્છયોરષિ ઘારજત્વાપત્તો મૌરવાત્, ભાઘવાદ્ધમસ્યેવ ઘારજત્વૉસિત્યમ્ | તહિલિમુય્યતે - 

સિરાતવા નિરાધાર વિશ્વાઘારા વવુન્યરા । 
યવ્વાર્વાતિષ્તે તત્ર ઘર્માવન્યત્ર જારળમ્ | | [થોમશા. ૪/૦૮] શતિ | તથા જોતિત્વેનાપિ ઝસ્તત્વાત્ત ન 

જે સબધથી રહે તે સબધ ધારકતાવચ્છેદક સબધ કહેવાય છે. પ્રસ્તુતમા, ધારણાનુફૂલપ્રયત્નવદીશ્વરસંયોગ 
એ સ્વ સ ધારક છે આ ઈશ્વરસયોગ જેમ બ્રહ્માડમા રહેલો છે એમ પતન પામતી ચીજમા પણ રહેલો છે 

એટલે જ તે તે ઈશ્વરસયોગના બ્રહ્માડ-પતનશીલચીજ વગેરે જનકો છે, તેમજ એ બધામાં, નિરુક્ત સયોગ 

રહ્યો હોવાથી એની વિશેષ્યતા પણ છે. 

વળી, ધારણા : પ્રતિયોગિ વ્યધિકરણ એવો પતનાભાવ .,બ્રહ્માંડમાં રહેલ છે પણ પતનશીલ વસ્તુમાં 
રહેલ નથી. તેથી બ્રહ્માડમા રહેલી નિરુક્તસયોગની વિશેષ્યતા જ ધારણાવિશિષ્ટ - ધારણાવચ્છિત્ન છે, 
પતનશીલચીજમા રહેલી વિશેષ્યતા નહી 

તેથી નિરુક્તસયોગ, સ્વજનડવૃત્તિધારણાવચ્છિન્નવિશેષ્યતા સબંધથી બ્રહ્માંડમાં રહેલો છે, પણ 
સમરાગણમા પડતા તીર વગેરેમાં નહી તેથી તીર વગેરેની પણ ધૃતિ થઇ જવાનો અતિપ્રસગ આવતો નથી. 

'ધારણાનુકૂલપ્રયત્નવદીશ્વરસયોગ' ની અપેક્ષાએ લઘુભૂત “ધારણાવચ્છિશ્નેશ્વરપ્રયત્ન' ને ધારક માનવો 
હોય તો પણ ઉક્ત અતિપ્રસગનુ વારણ કરવા ધારણાવચ્છિન્નવિશેષ્યતાને ધારકતાવચ્છેદક સબંધ માનવો 
આવશ્યક બને છે 

ઉપરોક્ત મુજબ બ્રહ્માડમા જ ધારણા અને પ્રયત્નની વિશેષ્યતા એ બન્ને હોવાથી ધારણાવચ્છિન્નવિશેષ્યતા 
સબધથી ઉક્ત પ્રયત્ન રહ્યો છે, પતનશીલ ચીજમાં નહી, માટે પતનશીલ ચીજની ધારણા થઇ જવાનો 
અતિપ્રસગ આવતો નથી 

આ રીતે વિશેપ પ્રકારનો ધારકતાવચ્છેદક સબધ માનવાથી નિરુક્ત સયોગને કે પ્રયત્નને ધારક માનવાના 
બન્ને વિકલ્પમા અતિપ્રસગનુ વારણ થઇ જાય છે પણ, જેમ ઈશ્વરનો પ્રયત્ન ધૃતિમા ભાગ ભજવે છે તેમ 
જ્ઞાન ઇચ્છા પણ ભાગ તૌ ભજવે જ છે વળી ધારકતાવચ્છેદક સબધ આવો વિશિષ્ટ માનવાનો હોય તો, 
ઈશ્વરીય જ્ઞાનને જ કે ઈશ્વરીયઇચ્છાને જ ધારક માનવામા પણ કોઇ અતિપ્રસગ આવતો નથી, કારણકે નિરુક્ત 
સબધથી તે જ્ઞાન કે ઇચ્છા પણ માત્ર બ્રહ્માડમા જ રહેવાથી એની જ ધૂતિ થશે , તીર વગેરેની નહી. તેથી કોઇ 
વિનિગમક ન રહેવાથી ઈશ્વરીય જ્ઞાન તથા ઇચ્છાને પણ ધારક માનવા પડવાનું ગૌરવ ઊભુ થાય છે. તેથી 
લાઘવથી, ધર્મને ધારક માનવો એ જ યોગ્ય છે. તેથી તો આ કહેવાય છે કે - “વિશ્વના આધારભૂત આ વસુધરા 
આલબન અને આધાર વગરની હોવા છતા જે અવસ્થિત રહે છે તેમા ધર્મ સિવાય અન્ય કોઇ કારણ નથી ” 
માટે બ્રહ્માંડાદિધારણપ્રયત્નના આશ્રયરૂપે જગત્કર્તૃત્વની સિદ્ધિ થઇ શકતી નથી. 

પૂર્વપક્ષ - ધૂતિ એ ઘટાદિના પતનની પ્રતિબંધક છે એ જોવા મળે છે. વળી ધૃતિત્વાવચ્છિન્ કોઇપણ ધૃતિ 
પ્રત્યે કૃતિત્વેન કૃતિ કારણ છે એ પણ નિર્ણીત છે. એટલે જગતના પતનની પ્રંતિબધક જે ધૃતિ તેની જનક 
એક નિત્ય કૃતિ સિદ્ધ થઇ જશે (જગતનું પતન ક્યારેય થતુ નથી, એ જણાવે છે કે પતન પ્રતિબધકધૃતિ હંમેશા 
હાજર છે માટે એની જનક કૃતિ પણ હમેશા - નિત્ય હોવી જોંઇએ ) અને એના આશ્રય રૂપે જગત્કર્તૃત્વની 
સિદ્ધિ થઇ જશે 
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જજોટો પ્રવેશે મરવાત્, જતમુલસ્યાપિ તલત વ્વવિદ્ોપત્વાત | “સિત્વવિલ્ાનયવાનન્ર વ્રટ્ય' ઇતિ શ્રુતેસિત્વ- 

સિત્યત્તાનતુલાશ્રયતવા ઘ્વસ્તવોપત્વેનેવ મદત્ત્વમીશ્વરસ્ય વોઘયતીતિ સ્થિતમ્| ઇત્વેવ વિહ્તરોડન્યત્ર 
સ્યાદ્વાવજલ્પતતાવો, વિ*્ાત્રપ્રવર્શન પુનરેતહિતિ વોઘ્યમ | 19૨ || 

ઉત્તરપક્ષ - આ રીતે પણ જગત્કર્તૃત્વની સિદ્ધિ થઈ શકતી નથી. કારણકે કૃતિત્વાવચ્છિન્ન કોઇપણ કૃતિ 

પ્રત્યે ઇચ્છા વગેરે હેતુભૃત હોઇ કૃતિમાત્ર કાર્યરૂપ હોય છે તેથી નિત્યકૃતિ માનવામા કોઇ પ્રમાણ નથી. 

પૂર્વપક્ષ - ઇચ્છા વગેરે કૃતિત્વાવચ્છિન્ન કૃતિમાત્ર પ્રત્યે હેતુ નથી, કિન્તુ જન્યકૃતિત્વાવચ્છિન્ત જન્યકૃતિમાત્ર 

પ્રત્યે હેતુ છે. એટલે એનાથી ભિન્ન એવી નિત્યકૃતિ સંભવિત છે. 

ઉત્તરપક્ષ - આ રીતે કાર્યતાવચ્છેદકકોટિમા (આમા જન્યત્વવિશ્િષ્ટકૃતિત્વ એ કાર્યતાવચ્છેદક છે) 
જન્યત્વનો પ્રવેશ કરવો એમાં ગૌરવ છે જે દોષરૂપ હોઇ એવો કાર્યકારણભાવ માની શકતો નથી. એટલે 

લાઘવથી ડૃતિત્વને કાર્યતાવચ્છેદક માનવો યોગ્ય હોઇ કૃતિ માત્ર પ્રત્યે ઇચછા વગેરે હેતુ છે જ. 

[પૂર્વપક્ષ : આ ગૌરવ ફળમુખર્ગૌરવ હોવાથી દોષરૃપ નથી. આશય એ છે કે જેમ ઈશ્વરનુ જ્ઞાન શ્રુતિથી 
નિત્ય હોવું સિદ્ધ થયેલું છે તેમ તેની ઇચ્છા અને કૃતિને પણ નિત્ય માનવા પડે છે આમ નિત્યકૃતિ સિદ્ધ હોઇ 
કૃતિત્વાવચ્છિન્ન કૃતિને કાર્યરૂપ માની શકાતી નથી. તેથી જન્યત્વવિશિષ્ટકૃતિત્વાવચ્છિન્ન જન્યકૃતિને કાર્ય રૂપે 

માનવી પડે છે આ રીતે કાર્યકારણ ભાવ નિશ્ચિત થયે જે ગૌરવ ઉપસ્થિત થાય છે કે આમાં જન્યત્વનો પણ 
સમાવેશ કરવો એ ગૌરવરૂપ છે... ઇત્યાદિ તે ફળમુખગૌરવ રૂપ હોઇ દોષરૂપ નથી.] 

ઉત્તરપક્ષ : ફળમુખગૌરવ પણ કો'ક બાબતમાં દોષરૂપ હોય છે. એટલે “'ફલમુખગૌરવ' છે એટલુ જ કહીને 
છૂટી શકાતુ નથી. 

[પૂર્વપક્ષ : ફળમૃખર્ગૌરવ તો ક્યાક દોષરૂપ હોય છે ને!સર્વત્ર તો નહી! તો અમે કહીએ છીએ કે એ અહી 
તો નિર્દોષ જ છે.] 

ઉત્તરપક્ષ : નિત્યકૃતિને સિદ્ધ માનીને તમે જન્યકૃતિ-ઇચ્છા વગેરેનો કાર્ય-કારણભાવ નક્કી કરો છો, અને 
પછી જન્યત્વપ્રવેશના ગૌરવને ફળમુખર્ગારવ કહી નિર્દોષ ઠેરવો છો. પણ મૂળમા નિત્યકૃતિ જ સિદ્ધ નથી. 

કારણકે “સિત્વ વિજ્ઞાનમાનન્ર વ્રહ્ત” આ શ્રુતિથી નિત્યજ્ઞાન સિદ્ધ થતુ હોવા છતાં નિત્ય ઇચ્છા અને નિત્યકૃતિ 
તો સિદ્ધ થતા નથી જ 

પિર્વપક્ષ : તેમ છતા એનાથી જે નિત્યજ્ઞાન સિદ્ધ થાય છે એના પરથી જ કલ્પી શકાય છે કે જ્ઞાનની જેમ 
ઈશ્વરના ઇચ્છા અને કૃતિ ગુણ પણ નિત્ય હશે અથવા તો, ઈશ્વરમા નિત્યજ્ઞાન આનાથી સિદ્ધ થાય છે એટલે 
જ નિત્યનિર્દોષતા સિદ્ધ થઇ જવાથી નિત્યનિર્દોષતા રૂપે જ મહત્ત્વ માનવું જોઇએ, ધ્વસ્તદોષત્વરૂપે નહી.] 

ઉત્તરપક્ષ - “નિત્વવિજ્તાન.. ' ઇત્યાદિ શ્રુતિનો યથાશ્રુત અર્થ કરી ઇશ્વરમાં નિત્યજ્ઞાન સિદ્ધ માનશો તો એ 
રીતે જ આ જ શ્રુતિથી ઈશ્વરમાં નિત્ય સુખને પણ સિદ્ધ માનવુ પડશે પણ એ તમને માન્ય નથી અને તેથી 
યથાશ્રુત અર્થ ન કરતાં વિશેષ અર્થ કરવો પડે છે. તેથી આ શ્રુતિ પણ નિત્યજ્ઞાન અને સુખના આશ્રય હોવાના 

કારણે ઈશ્વરનુ ધ્વસ્તદોપત્વેન જ મહત્ત્વ જણાવે છે એ વાત નિશ્ચિત થઇ [એકવાર દોપધ્વસથી પ્રાપ્ત થયા 
બાદ એ બત્તે ક્યારેય ચાલ્યા જવાના ન હોવાથી એ બન્નેનો નિત્ય તરીકે ઉલ્લેખ થયો છે.] આ બાબતનો વધુ 
વિસ્તાર સ્યાદ્દાદકલ્પલતા વગેરેમાં અન્યત્ર કર્યો છે. અહી તો: -' દિશાસૂચન કરવાનુ પ્રયોજન છે એ " 



૧9૪ કાચિરાર્ટાતિગિજા 

બન્ને ત્વાદુર્મદ્સ્વં દિ સંહ્યાવહવાનતોડસ્ય ન । 

શાસ્ત્રે નો મીયતે છ્તેતવસહ્યં ત્રિસમ્નુરો? | 19 ર 11 
ઝન્વેત્વિતિ।ગન્તેતુ-વોજ્ાત્ત્વાદુ ગહ્ય ગિનલ્ય દિ લલ્યાવટ્લનતો ન મહત્વમ્ | શ્રૂયતે દિ ઝિતવા- 

નહ્વ લલ્યાવત્ત્ત, 

“સિત્ેવ વ જોડ્તિયા અટ્ટાથીગ વ્વ દતિ જોડિઓ । 
ગસિવ વ્વ તતરતદસ્સા છ્વ સવચ્છરેષિત્ર 11 [ઝા સિ ર૨૦] ફ્ત્યાહિના | નઃ -ગલ્નાજ શાહ્વે વતવ્વા- 

નમલથ્યં ત્રિગમહ્નુસ - વોધિલત્ત્વત્વ મીવતે | તુત? - 
છતે દાટજરાશવ- પ્રાયિતતા ળતપ્રતિસ્પસ્િનો, 

રત્તાનાં સિયવા- સ્ષુરાસ્તિ જિરળેરાજમ'વ માનો પ્રમાન। 

દારા” પીવરમાસિજોઘરિતાનતારાવલી ભાતુરા, 
થાનાવાય તિઝાસિવ સ્તળઇતન સ્તેર ગનો મય્છાતિ 119 1। દત્યાહિં । 19ર્ 1| 

શવેન તમાઘત્ત- 

રાખવુ 11૧૨।। [નૈયાયિકોનુ નિરાકરણ કરી હવે બૌદ્ધોનુ આ બાબતમા નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે] 
[પરિમિતદાનદાતા વીતરાગ મહાન્ નથી-બૌદ્ધમત] 

અન્ય એટલે બૌદ્ધો કહે છે કે સખ્યાવાળુ દાન આપ્યુ હોવાથી જણાય છે કે જિન મહાન્ નથી. જિનનુ 
દાન સખ્યાતુ હતુ એ “એક સવત્સરમા ત્રણસો અઠયાશી કરોડ એશી લાખ જેટલું દાન આપ્યુ.' એવા આવશ્યક 

નિર્યુક્તિ (૨૨૦) ના વચનથી જણાય છે. જ્યારે અમારા શાસ્ત્રોમાં તો ત્રિજગદ્ગુરું બોધિસત્ત્વનુ આ દાન 
અસખ્ય હોવુ કહેવાયું છે કહ્યુ છે કે “પર્વતની પ્રતિસ્પર્ધા કરતાં આ બજારુ માલના વિસ્તૃત ઢગલાઓ છે 

આ રત્નોના ઢગલાઓ કેરણો વડે સૂર્યની પ્રભાને આક્રાન્ત કરી ચમકી રહ્યા છે. તારાઓની પક્તિની જેમ 
ચળકતા આ શ્રેષ્ઠ મોતીઓના સમૃહોથી રચાયેલા હારો છે જે બધાને સ્વગૃહમાંથી પોતાના હોય એ પ્રમાણે 

સ્વેચ્છા મુજબ લોક લઇ જાય છે ”॥૧૩॥ 

આ પ્રમાણે અસંખ્યદાનના પ્રતિપાદન દ્વારા બૌદ્ધો એવુ વ્યવસ્થાપિત કરવા માગે છે કે અસંપ્યદાન દાતૃત્વ 

હોવાથી જણાય છે કે બોધિસત્તતમા બહુ વિભૂતિ અને કૃપણતાનો અભાવ વગેરે રૂપે મહત્ત્વ હતુ. જ્યારે જિને 
તો પરિમિત સખ્યાવાળુ દાન આપ્યું હોવાથી આનાથી વિપર્યય છે એટલે કે જિનમાં અલ્પવિભૂતિમત્તા અને 
કપણતા હોવી સિદ્ધ થવાથી બહુવિભૃતિ વગેરે રૂપે મહત્ત્વ હતું નહિ બૌદ્ધોએ મહત્ત્વ-મહત્ત્વાભાવની કરેલી 
આવી વ્યવસ્થા અયોગ્ય છે, કારણકે શ્રી જિનેશ્વર દેવે જે પરિમિતસખ્યાક દાન આપ્યું છે તે વિભૂતિની અલ્પતા 
કે કૃપણતાના કારણે નહી, કિન્તુ એનાથી ભિન્ન યાચકાભાવના કારણે , આવા આશયથી ગ્રન્થકાર કહે છે - 

[પરિમિતદાનનું કારણ] 

જોળ્વેવ વ્વ જોરિશતાન્વવ્નગીસિન્વ પવાત્તિ જોસ । અશીતિશ્વ શતલરવ્રાળ્વેતત્લવત્તર હતષ ।।ર૨૦।। ઝા તિ 11 



સઝિતમઇત્વ-ક્વાતિશિવા 99૯ 

બત્રોસ્યતે ન સંહ્યાવદાનયર્યાઘમાવતઃ | 
સૂત્રે વરવરિજાયાઃ શ્રુતે? જિ ત્વર્થ્યમાવતઃ | 19૪ । । 

અત્રોચ્યતે દતિ | ગત્ર - ભમવવ્વાનય્ય સલ્યાવત્તલે | ડ્સ્યત- ત સલ્યાવદાનમર્થાઇમાવત-, ગાહિનોવા- 
રત્વપ્રદ | ઝત્રેવ જિ માનમિત્યત આઇ - યૂત્રે - ગવશ્યજસિર્યુવસ્યાહિણવે વરવરિજાયાઃ - વૃળુત વરં વૃળુત 
વરમિત્વુટ્ઘોપળાહપાયાઃ શ્રુતેઃ, તહ્યાન્વાર્થાઘમાવવિસોઘાત્, જિ ત્વર્થ્વભાવતઃ - બન્યાહ્શયાવ્ામાવાત | 

તાહિવમુત્ત- 

મદાવાન દિ સળ્યાવવરથ્વમાવાન્ગમહ્મુર” | 

સિજ વરવરિજાતહ્તલ્યા- સૂત્રે વિધાનત- 11 [પજ ર૬/૧] ફતિ 119૪1 

સ અ સ્વામ્યનુમાવેન સત્તોષસુહ્રયોમતઃ | 
ઘ્મેડપ્યુમોઘમાત્તત્ત્વવૃષ્ટ્યેત્યેતવનાવિત્તમ | ।9 ૫ | । 

સર્વ્વોતિ! ત ત્ત - ગઞર્થ્યમાવશ્વ સ્વાશચનુમાવેન - ભમવતઃ તસિજ્ધયોમપ્તમાગ- પ્રમાવેળ 

સોપદ્ઠમસિરુપ%મઘનાવાનવાગ્છાઝનજવમળા(ળા) સંતોષતુલહ્યાનિત્છા-મિતસ્છાતક્ષળલ્વ યોમતઃ - સંમ- 

એ પાસે વધુ ધન ન હતુ એવા કારણે નહી કે એવી ઉદારતા નહોતી એવા કારણે નહી આ વાતમાં શું પ્રમાણ 
છે? આ - આવશ્યક નિર્યુક્તિ વગેરે સૃત્રમા વરદાન માગો - વરદાન માગો એવી ઘોષણા રૂપ વરવરિકા જે 

સભળાય છે એ પ્રમાણ છે. આશય એ છે કે આ નિ મા (૨૧૯) કહ્યું છે કે “વરવરિઝા ઘોસિગ્નક જિતમેસ્છિઝ 
હિગ્ઝણ્ વદાવિદીઝ | તુરઝતુરહેવવાળવનરિવમણિઝાળ નિવલમળે । |” અર્થઃ શૃગાટક, ત્રિક, ચતુષ્ક વગેરેમાં વરવરિકા 

ઘોપિત કરાય છે એટલે વરદાન માગો - વરદાન માગા અ પ્રમાણે ઘોષણા કરાય છે કોણ શું ઇચ્છે છે? જે, 

જે ઇચ્છતો હોય તેને તેનું દાન કરવુ એ શાસ્ત્રીય મર્યાદામા “કિમિચ્છક' કહેવાય છે. ચારેય નિકાયના દેવો- 
ઇન્દ્રો-રાજા વગેરેથી પૂજાયેલા શ્રીજિનેશ્વરોના દીક્ષા કાળે અનેક પ્રકારનું કિમિચ્છક વરવરિકાની ઘોષણા પૂર્વક 
દેવાય છે “ જો ધનનો કે ઉદારતાનો અભાવ હોય તો આવી વરવરિકા સભવી શકતી નથી. માટે જણાય છે 
કે પરિમિત દાનમા આ બેનો અભાવ કારણ ન હોતો. કિન્તુ બીજા એવા યાચકોનો અભાવ એમા કારણ હતો. 
જે અપરિમિત દાન લઇ જાય એવા કે એટલા યાચકો જ નહોતા તો એટલુ દાન પણ શી રીતે સંભવે? અષ્ટક 

પ્રકરણ (૨૬/૫) માં આ વાત કરી છે તે આ રીતે “જગદ્ગુરુ શ્રીજિનેશ્વરદેવનુ મહાદાન અર્થીના અભાવના 

કારણે સંખ્યા-વાળું હતું. આ વાત વરવરિકાથી સિદ્ધ છે તે પણ એટલા માટે કે, સૂત્રમા વરવરિકાનું વિધાન 
કરવામાં આવ્યુ છે [“મોટા ભાગે દારિદ્રયથી ઉપહત એવી આટલી વિરાટ દુનિયામા યાચકોનો અભાવ શી 

રીતે વર્તે? એવા પ્રશ્નને મનમાં રાખીને ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[યાચકાભાવનું કારણ] 

ધનગ્રહણ કરવાની ઇચ્છાનું જનક સોપટ્ઠમ કે નિરુપક્રમ કર્મ ધરાવનારા યાચકો સિદ્ધયોગના ફળને પામેલા 
પ્રભુના પ્રભાવે ઇચ્છા શૂન્યતા રૂપ કે પરિમિત ઇચ્છા રૂપ સતોષ સુખને પામે એ વાત સંભવતી હોવાથી 
અર્થીઓનો અભાવ થાય છે આશય એ છે કે સિદ્ધયોગના પ્રભાવે હિસક ભાવ વગેરેની જેમ ધનેચ્છા વગેરે 
પણ શાત થઇ શકે છે. [આમા સોપક્રમકર્મવાળાને ઇચ્છાશૂન્યતા રૂપ સંતોષ અને અન્યને પરિમિતઇચ્છા રૂપ 

સતોષ થાય એવુ લાગે છે.] વળી પ્રભુ પ્રભાવે જ જીવો કુશલ અનુષ્ઠાન(પરિગ્રહ પરિમાણ) રૂપ ધર્મમાં અત્યંત 



09૬ કાસિઝવર%ામિગિણ 

લાત તથા સ્યામ્તનુમાવેનેવ પ્રાળિના ઘમેડપિ છુ ગનાનુખાનનપ સપ્ાગમત -ડાતિબત્િતપ્રવત્માત તત્વો 

- સતારાતારતાપરિસાનેનેત્વતત - મજ્યાવતનમનાવિન - નિકોઘમ 1 તારરનુતઇ - 

પઇાનુભાવતાપ્યપા તતમાવેન ચર્લાધેનઃ | વિંગળ્મુતતતત્યાત મજ ત્રાવેળ ટેસ્તિ || 

ઘમોઇતા?વ તઘાાત્તે તવા તત્તમિન- | 
મદત્મદત્લમન્તેવમવમેવ ગ૫૫ઇ- | । [૩પ ર૬/૭-૮] રાતિ | ચત્તુ નંતાવગનજત્ય મિતિયપ સતત 

“્ારિતે જેનાચટુવ્યતે તતતમતાપશ્વત્યાડપરિસાનવિગિતમ્ં | તરિતિમારાજવયીતિણુત ગું કદે 

ત, ઇત્તત્રૉખ્તતે- ટેવતાગેપાયા ઇવ મંવત્7માત્રેળ પ્રષુત્ાળિપ્ાત્યત્વાથુતમવ મહ્યાવત્વમિતિ | 19૦ 11 

છાતાહેવાજતાર્યત્વાન્નદ્સ્તં તેતિ મન્સધીઃ 
તસ્યોત્તર્સામે પુળ્વામિત્યતેવ વિષયે | 19 ૬ 1 | 

રા્નારિતે | 'વાનાવેવ ઇલોરવૂતાર્થત્યાત - જતાવગપપત્યાગાવગ્તઇત્વતાસિઈપ્રવાઝનત્તાત યદ્ત્ત 

ઉદ્યમશીલ બને છે તથા સસારની અસારતાનુ પરિજ્ઞાન પામે છે. (અથવા પ્રભપ્રભાવે જ સંસારની અસારતા 
સમજવાથી પરિગ્રહ પરિમાછાદિ ધર્મમાં ઉદ્યત બને છે » [તેથી પદા તેઓની યાચકવૃત્તિ ઓછો ઘઇ જવાથી 
યાચકોનો અભાવ સપતન્ત ધાય છે ] આમ સખ્યાવદ્ દાન યાચકોના અભાવ પ્રયુક્ત હોઇ નિર્દોષ છે. અષ્ટક 
પ્રકરણમાં આ વાત આ પ્રમાણે કહી છે - 'વળી પ્રભુની આ પણા એક મહાનુભાવતા છં કે તેમની હાજરીમાં 
જીવાં પ્રાય. કરીને સતોપના વિશિષ્ટ સુખથી યુક્ત હોઇ અર્ધી રહેતા નથી વળી તેમન સપર્ડથી તે જીવો ત્યારે 
ધર્મનિરત બને છે તથા તત્ત્વદદર્શી બને છે એટલે આ જિનમા જ મોટુ મહત્ત્વ છે અને એ જ જગદ્ગુરુ છે ' 

'પ્રભુપ્રભાવે જીવો જો સતોપી બની જતા હોય તો તૉ પરિમિત દાન પદા સભવશે નહિ આવું જે કોઇએ કહ્યું 
છે તૈ તો અમે ઉપર જે સતોપની વ્યવસ્થા કહી છે તેના અજ્ઞાનના કારજ જ કહ્યુ છે. એ બવસ્થામા અમે 
કહ્યુ જ છે કે નિરુપક્નમ કર્મવાળા જીવોને પરિમિત ઇચ્છા ૩૫ સતોષ ઘાય છે એટલે પરિમિત ઇચ્છાનુસાર 
તેઓની પરિમિત યાચના ઊભી રહેવાથી પરિમિત દાન સભવિત રહે છે અષ્ટકજીના વૃત્તિકારે પણ (૨૬ 
૬ વૃત્તિમા) કહ્યુ છ કે “શંકા - જો શ્રીતીર્થકરના પ્રભાવે સઘળા જીવોને સંતોષ થવાથી યાચકાભાવ સંપન્ન ઘાય 
છે તો દાનની સખ્યા દેખાડવી પણ અયોગ્ય છે, કારણ કે અલ્પ પણ દાન સંભવતું નથી સમાધાન - દેવતાશેપની 
જૈમ એક વર્ષમાત્રમા પણ (મિતેચ્છાવાળા પણ) પુષ્કળ પ્રાણીઓ પ્રભુદત્ત દાન લઇ શકે છે તેથી દાનનો સર્વથા 
અભાવ કે સાવ અલ્પદાન માનવુ યોગ્ય નથી. કિન્તુ ઉક્ત સખ્યાવાળું દાન માનવુ જ યોગ્ય છે.“11૧૫॥ 
[પરિમિતદાનના કારણે જિનમા મહત્ત્વાભાવ માનનારા બૌદ્ધનુ નિરાકરણ કરી હવે દાનના કારણે જ 
અકૃતાર્થત્વની આશકા કરી મહત્ત્વાભાવની સ્થાપના કરનાર પૂર્વપક્ષીનુ નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે] 

[સાંવત્સરિકદાન પણ એક કલ્પ] 
“શ્રી જિન દાન આપૅ છે એનો અર્થ જ એ કે એમણે હજુ કોઇ ને કોઇ ફળની આશા રહી છે એટલે 

તેઓના સઘળા પ્રયોજનો હજુ સિદ્ધ ન થયા હોવાથી અફતાર્થતા હોય છે. તેથી જ શ્રીઅરિહત મહાન્ નથી 
પ જણાય છે” આવુ કોઇ મદબુદ્ધિ ક કહે છે તેને આ ઉત્તર આપવો કે “તીર્થકરપણાના કારણભૃત 

* સયત્તરમાત્રેનાડકપૂતપ્રાબિપ્ાત્વત્યારિસિ અવ્નસપઝુરળનુષ્િતપ્રતી 1 



બિનમદત્ત-દ્રાત્રિશવમે ૧૦૪ 

નાદત_' ફતિ 4૯થી છશ્વિવાદ | તત્તેલમુત્તર યદુત પુન્ય - તીર્થજરત્વનિવન્ધનમિત્થમેવ - સનાહિપ્રછમેબેવ 
વિષસ્તતે - સ્વવિપાજ પ્રવર્શયાતિ | તથા વ સ્વજત્યાહેવ ભગવતો વાન ન તુ કલપ્રત્વાગવેતિ નાજતાર્થત્લમિત્તિ 
ઘ્વન્યતે | તઢિહમાઇ - [ગપ્ટ્ઝ ૨૭/૨] 

સસ્યતે જત્પ ણ્વાસ્ય તીર્થજીસામજર્મળ- | 

ઝવયાત્ સર્વસત્ત્વાના સ્તિ છ્વ પ્રવર્તે | । દતિ । યત્વારો દિ ભટ્મા- પુળ્વપાપયી તમવાસ્તે - પુન્યાનુવન્યિ 

સતુર્થ- | તત્રાઘ - મનુપ્યાહે- પૂર્વમવપ્રસિત માનુપત્વાહિશુભમાવાનુમવકેત્વનન્તરં જેવાહિમતિપરપરાવજારળમન- 
ત્તર નારજાહિબવપરંપરાજારળ સેતતવિજિતોયય | યસ્ય તિર્થમાહેઃ પ્રાગ્ઝન્યોપાત્ત તિર્યવત્વાયગુમભાવાનુમવન- 
નિમિત્તમનન્તર ત્ત નરજાવિસેતુ તત્તુલીયય | તલનત્તર હેવાહિમિતિપરપરાનિમિત્ત વતબ્યતુર્થીમિતિ | યવાદ - 
[મપ્ટ૪ ૨૪/9-2-૩-૪] 

મંદાવ્મેદાન્તર જશ્યિસ્છોમનાવધિજ નર | યાતિ યક્ત્તુઘર્મળ તકવેવ ભવારપવન | | 
નેદાહ્મેદાન્તર જશ્યિસ્છોમનાહિતરનર- | થાતિ વદ્વલનમાત્તિદ્રવેવ જવાર્બવય | | 
મેદાવ્મેઇાન્તર જ ફ્સિવશુમાયધિજ તર | વાતિ વહસ્મદાપાપાત્તતઉેવ ભવાહ્મવમ્ | | 
મેદાહ્મેદાન્તર જછોજ્યવશુમાવિતરત્રર | યાતિ વકત્તુધર્મળ તકવેવ ભવાલ્મવમ્। | 

જ છે તેથી એવા સ્વકલ્પથી જ ભગવાન્ દાન દે છે, નહી કે કોઇ ફળપ્રાપ્તિની આશાથી. માટે તેઓ અકૃતાર્થ 
છે એવુ તેનાથી ધ્વનિત થતુ નથી. અષ્ટક પ્રકરણ (૨૭/૨) મા કહ્યુ છે કે “(૨૭/૧ ગાથામાં કરેલ પૃર્વપક્ષનો) 
જવાબ અપાય છે - જગદ્ગુરુનો તીર્થકર નામકર્મના ઉદયથી થયેલો એવો કલ્પ જ છે કે તેઓ દાનાદિ દ્વારા 
સર્વજીવોના હિતમા પ્રવર્તે છે ” આ તીર્થકરનામકર્મ પુણ્યાનુબધી પુણ્ય છે. પુણ્ય-પાપના આવા ચાર ભાગા 
સભવે છે - (૧) પુણ્યાનુબધી પુણ્ય, (૨) પાપાનુબધી પુણ્ય, (૩) પાપાનુબધી પાપ અને (૪) પુણ્યાનુબધી 
પાપ આમાનુ પ્રથમ મનૃષ્ય વગેરેને હોય છે તે પૂર્વભવમા બાધેલ વર્તમાન મનુષ્યત્વ વગેરે શુભભાવોના 
કારણભૂત તેવા કર્મ રૂપ છે જે પછી દેવાદિ ગતિની પરપરાના કારણભૃત હોય એ કર્મ પછી જો નરકાદિગતિની 
પરપરાના કારણભૂત બનતું હોય તો બીજા પ્રકારનુ જાણવુ ત્રીજુ કર્મ તિર્યચાદિને હોય છે તે પૂર્વભવમા બાધેલા 

અને વર્તમાન તિર્યચપણુ વગેરે અશુભભાવોના કારણભૃત તેવા કર્મરૂપ છે જે પછી નરાકાદિના કારણભૂત 

બનતુ હોય એ કર્મ પછી જો દેવાદિગતિની પરપરાના કારણભૂત બનતુ હોય તો ચોથા પ્રકારનુ જાણવુ અષ્ટક 

પ્રકરણ (૨૪/૧-૨-૩-૪) મા કહ્યુ છે કે “કો'ક પુરુષ સારા ઘરમાથી વધુ સારા ઘરમા જેમ જાય તેમ પુણ્યાનુબધી 

પુણ્ય રૂપ સુધર્મના પ્રભાવે સારી ગતિમાથી વધુ સારી ગતિમાં જાય છે કો'ક પુરુષ સારા ઘરમાથી જેમ ખરાબ 
ઘરમા જાય છે તેમ પાપાનુબધી પુણ્ય રૂપ અસદ્ધર્મથી જીવ સારા ભવમાથી ખરાબ ભવમા જાય છે. કો'ક પુરુષ 
ખરાબ ઘરમાથી જેમ વધુ ખરાબ ઘરમા જાય છે તેમ પાપાનુબધી પાપ રૂપ મહાપાપથી જીવ ખરાબ ભવમાંથી 
વધુ ખરાબ ભવમા જાય છે કો'ક પુરુષ ખરાબ ઘરમાથી જેમ સારા ઘરમા જાય છે તેમ પુણ્યાનુબધી પાપ 

રૂપ સુધર્મથી જીવ ખરાબગતિમાંથી સારી ગતિમાં જાય છે અહીં, “પુણ્યાનુબંધી' હોવાથી પાપનો “સુધર્મ' રૃપે 
ઉપશરિત ઉલ્લેખ કર્યો છે એ જાણવુ ” ભગવાનનુ પુણ્ય પ્રથમ ભગવર્તી હોય છે જન્મ મહોત્સવ , રાજ્યભોગ 

વગેરેમા ભોગવાઇને શેષ બચેલુ પણ તે ઉચિતક્રિયાઓ કરાવવામા જ કુશળ હોય છે. એટલે એ કર્મ એક 
ઉચિતક્રિયા રૂપે જ દાન દેવરાવે છે તેથી દાન પરથી અકૃતાર્થતાસિદ્ધ થઇ શકતી નથી. [તેથી મહત્ત્વાભાવ 



૧૦૮ જ્રાસિરાટક્ાચિરિજા 

ઘમ 119૬ 11 છ્તવેવ મુળાન્તરાનુયુળવિપાજળાળિત ॥ 'વષ્ટયતિ- 

મર્માવારમ્ય સત્ુળ્યાહ્મવેત્તસ્યોષિતા જિયા | 

તત્રાપ્યમિત્રણે સ્વાય્વઃ શ્રૂવતે સ્વામિનસ્તતઃ | 196 | । 
મર્મારિતિ | મર્માલરત તત્યુન્યાત્ - પુળ્યાનુવાસ્ચિપુન્વાત્ બવત તત્વ - તીર્થદીત યતા દિયા, 

”તીર્થકુસ્વ તયો સિત્યપ્રવૃત્યા યોક્ષસાઘજ” મિતિ વચનાટુયિતપ્રવૃત્તિજ્ાર તીર્યજુ સ્તન્ય મોલનાઘજત્વાત | 
તત - તન્માત્તત્રાવિ સ મરખેડપિ સ્યામિન- શ્રીવર્ઘતાનહ્યામિપ્રદ? - પ્રતિત્તાયિંગવ - 

ઝીવતો મૃઇવાલેડસ્મિન્ વાવન્ને ષિતસવિમો । 
તાવહેવાધિવત્યામિ પદાનદયપીજ્ત- । । [સજ્જ ર૦/૪) દત્વેવયુત્ત્વજપો સ્યાવ- - સ્્સાવાલનપેત” 

શ્રુયતે 1199 11 

પ્રાર્મમંમસં છ્ગેતહનુસુસુશ્રૂષળં રિ તત્। 19૮ ।। 
સ્થાય્યેતિ । ન્યાય્યતા વોત્તામિત્રદન્ય પિત્રુ ઝાતિજારથોડકેગત્ય વિવોમનિમિત્તજગજનપન્ય સમિમત? 

પણ સિદ્ધ થઇ શકતો નથી.] એ બરાબર વિચારવુ.11૧૭।। 
પુણ્યાનુબધી પુણ્ય એવુ તીર્થકર નામકર્મ જ એવી વિશિષ્ટતાવાળુ હોય છે કે જે સ્વઉદયે તથાકલ્પ તરીકે 

દાનાદિ પ્રવૃત્તિ કરાવે છે એ કહ્યુ. જિનનામકર્મ આવી આવી વિશિષ્ટતાવાળુ જ હોય છે એ વાતને 'એ કર્મ 
ઉચિત પ્રવૃત્તિ રૃપ અન્યગુણને અનુકળ વિપાકવાળુ હોય છે' એ જણાવવા દ્વારા ગ્રન્થકાર સ્પષ્ટ કરે છે - 

[પ્રભુવીરના અભિગ્નહનું ઔચિત્ય] 
પુણ્યાનુબધી પુણ્યના પ્રભાવે શ્રીતીર્થકર દેવોની ગર્ભથી માડીને ઉચિત પ્રવૃત્તિ જ થાય છે, કારણકે અષ્ટકજી 

(૨૫/૧) ના “તીર્થકરપણુ હમેશા ઉચિત પ્રવૃત્તિ હારા મોક્ષસાધક બને છે.' એવા વચનથી આવુ જણાય છે. 
આમ જિનનામકર્મના પ્રભાવે હમેશા ઉચિત પ્રવૃત્તિ જ હોવાથી ગર્ભમાં પણ શ્રીવર્ષમાનસ્વામી એ જે અભિગ્રહ 
લીધો કે “જ્યા સુધી મારા આ માતાપિતા અહી ગૃહવાસમાં જીવે ત્યા સુધી જ હુ પણ સ્વેચ્છાથી ઘરમાં રહીશ' 
તે પણ ન્યાયસગત હોવો સભળાય છે અભિગ્રહનુ આવુ સ્વરૂપ અષ્ટક (૨૫/૪) મા કહ્યુ છે.1૧૭1 [આ 
અંભિગ્રહ તો ચારિત્રનો પ્રતિપથી છે તો એ ન્યાયોચિત શી રીતે કહેવાય? એવા આશકિત પ્રશ્નનો જવાબ 
આપવા શ્રન્થકાર ડહે છે -] 

આ અભિગ્રહથી “માતા-પિતાને ઉઠ્ેગ ન કરવો' એ રીતે એ ઉઠ્ટેગના નિરાસ દ્વારા ઇષ્ટની સસિદ્ધિ થવાથી 
તેમજ વડીલજનોની સેવા રૂપ હોઇ પ્રવ્રજ્યાના પ્રારભમગલરૂપ બનવાથી એ અભિગ્રહ ન્યાય્ય હતો. દુપ્પ્રતિકાર 
એવા માતા-પિતાને સ્વવિયોગ નિમિત્તે જે શોક થાય તેનું નિરાકરણ કરવા દ્વારા - એટલે કે બીજાઓને પણ 
માતા-પિતાને શોક ન ઉપજાવવો' એવી મર્યાદાનું પ્રદર્શન કરી એ શોકનું વારણ કરવા દ્વારા - ઇષ્ટ એવા 
મોક્ષની સિદ્ધિ થવાથી ઉક્ત અભિગ્રહ ન્યાયસગત જ છે આશય એ છે કે ઉચિતપ્રવૃત્તિ જ મોક્ષના ઉપાયભૂત 
છે અને અનુચિત પ્રવૃત્તિ મોક્ષને વિઘ્નકર્તા છે. ઉક્ત અભિગ્રહથી કહેલ રીતે મોક્ષની પ્રાપ્તિ થઇ છે. એટલે 

9 ગત ક્રરવમજ્ાવ્તાટેતેગ જતુતધત 1 ફિ પૂર્વા । સવ્ઝ - ૨૦ 119 11 
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- સન્વેપામપ્યેવવિઘાસ્થિત્પ્રવર્શનાત્ | ફપ્ટલ્ય - યોક્ષસ્ય સસિજ્ધે-, ગયતપ્રવૃત્તિિતતટુપાયોડનુસિતપ્રવૃત્તિન્વ 
તહિઘ્ન ઇતિ । તવિયમુત્છમ્ “પિત્રુકેમસિરાતાવ મદતા સ્થિતિસિજ્ધવે । 

ટુવ્ટજર્યતમૃવ્ઘ્યર્થમેવપૂતો સિનામમે 11 [ગપ્્જ - ર૦/ર] તનુ બમવતો સિયતજાલીનવારિત્ર- 
મોઇનીયજમવિપાજોવવેનેવ પુદાવલ્થાનમિત્તિ નામિક્દન્યાય્યતેતિ ત્વેત? ત, તોપીમસ્ય તહ્ય પિત્રુહેમનિરાલા- 
ઇવતવનજાખિત્રઇમઇળમન્તરા વિરતિપરિળામવિનાશ્યત્વાત | તથાષિ પ્રવ્રગ્યાવિસોધિમહાવસ્થાનજારિળોડસ્ય 
જથ ત્વાય્તત્વામેતિ વેત્? ન, ગાનુપૂર્વ્વન ત્વાય્યપ્રત્રગ્વાસપાવજત્વેનેવ ત્ય ન્યાય્યત્વાત્, જાાન્તરે 

વદુજતલ્ય જાર્યસ્વ વવયિત્જાલે સિપેધેડપિ ન્યાય્યત્વવ્વવદારસ્ય સાર્વઝનીનત્વાત્ । સહિત - [ઝપ્ય્જ ર૦/ 

છન્દ] 
“ટનો શુશ્રપમાળલ્ય મૃટાનાવલતો મુહ | પ્ત્રગ્યાપ્યાનુપૂવ્યેન સ્યાય્યાન્તે મે ભવિષ્યતિ | | 
સર્વવાપનિવૃસ્તિર્યત સર્વથેપા તતા મતા । ગુલ્હેમજીતોડત્યન્ત નેવ ન્યાય્યોઘપઘતે । !' દતિ | તથા યહ્મુર્વોઃ 

- માતાપિત્રો” શુશ્રૂવળ - પરિત્તરળ, તજિ પ્રારપમમતમ્ - ગાહિમમન પ્રવ્રગ્યાતક્ષળશુમજાવસ્નેત્તિ પૈતતદ્વિના 

જણાય છે કે એ ઉચિત પ્રવૃત્તિરૂપ છે. અષ્ટકજી (૨૫/૩) મા કહ્યુ છે કે “માતા-પિતાના ઉઠ્દેગનો નિરાસ કરવા 
માટે તથા “માતા-પિતાના ઉઠટેગનો નિરાસ કરવા પૂર્વક પ્રવર્તવું' એવી મહાપુરુષોની મર્યાદા જ્ઞાપિત કરવા 

માટે તેમજ ઇષ્ટકાર્ય મોક્ષની સિદ્ધિ માટે પ્રભુએ આવા પ્રકારનો અભિગ્રહ લીધો એવુ જિનાગમમા સભળાય 
છે 97 

શંકા - ચારિત્ર મોહનીય કર્મનો ભગવાનૂ્ને જે નનિયત કાળ માટે વિપાકોદય રહેવાનો હતો તેટલો કાળ 
તે કર્મથી જ તેઓનો ગૃહવાસ પ્રવર્તવાનો હોઇ વિયોગ વગેરેનો પ્રશ્ન નહોતો, તેથી એ અભિગ્રહથી માતા- 

પિતાનો વિયોગનિમિત્તક શોક દૂર થયો ન હોવાથી એ અભિગ્રહ ન્યાયસગત નથી 
સમાધાન - પ્રભુનુ ચારિત્ર મોહનીયકર્મ સોપક્રમ હતુ એટલે માતા-પિતાના ઉઠ્ઠેગનો નિરાસ કરવો વગેરે 

રૂપ આલબનવાળા એ અભિગ્રહ વિના તો પ્રબળ વૈરાગ્ય પ્રયુક્ત વિરતિપરિણામથી એ વિનાશ પામી જાય 

એવુ હતુ એ જો વિનાશ પામી જાય તો માતા-પિતાનો શોક નિવારી ન શકાત. એટલે એ અભિગ્રહથી એ 
નિવારણ થયુ હોવાથી અભિગ્રહ ઉચિત જ હતો 

શંકા - તેમ છતા, એ અભિગ્રહ પ્રવ્રજ્યાવિરોધી ગૃહવાસને કરાવનારો હતો. એટલે એને ઉચિત શી રીતે 
કહેવાય? 

સમાધાન - આ અભિગ્રહ ગૃહવાસ, માતા-પિતાની સેવા વગેરે આનુપૂર્વીથી - ક્રમથી ન્યાયસંગત 
પ્રત્રજ્યાનો સપાદક હોવાથી જ એ ન્યાય્ય હતો. એ લીધો એટલે એનાથી એટલા કાળ પૂરતો પ્રવ્રજ્યાનો નિષેધ 

થયો એ અનુચિત જેવુ લાગે છે. પણ વાસ્તવમા એવુ નથી. [જેમ કાલાન્તરે ઘણી શક્તિ પ્રદાન કરનાર દૂધ 

વગેરેનો અમુક અવસ્થામા કરાયેલો નિષેધ પણ ઉચિત ગણાય છે તેમ] કાલાન્તરે (માતા-પિતાના સ્વર્ગગમન 
બાદ -- તેઓને ઉઠ્દેગ થવાનો કાળ વીતી ગયા બાદ) બહુ ફળ આપનાર કાર્યનો (ચારિત્રનો) અમુક કાળમા 
(માતા-પિતાના જીવન કાળમા) જે નિપેધ કરવામા આવે છે તે ઉચિત હોવાનો વ્યવહાર સર્વજન પ્રસિદ્ધ છે. 

અષ્ટક્જી (૨૫/૫-૬) મા કહ્યુ છે કે “ગૃહમા રહીને આ માતા-પિતાની પરિચર્યા કરતાં મારી પ્રવ્રજ્યા પણ 
પરિચર્યાના અતે ન્યાયોચિત બનશે. કારણકે આ પ્રવ્રજ્યા સર્વ પ્રકારે સર્વ પાપનિવૃત્તિ રૂપ છે એવું સજ્જનોને 

માન્ય છે. એટલે માતા-પિતાને ઉદ્દેગ કરનાર મુમુક્ષુની પ્રવ્રજ્યા (નિમિત્ત ભાવે અન્યને ખેદ ઉપજાવવા રૃપ 
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પ્રાસ્મમમજ્સ દયના મુુળુશ્રપળ ઘરમ | 
પતો થર્ષપ્રયૃત્તાના ગુળાં પૂઝાત્વટ મદત । !' [ઝબ્જ ર૦/૭] ઇતિ 119૮ | | તનુ પિગ્ુક્ન પારળામન્તા- 

વત્નાન્સ્વેવ મુમુક્ષોરનિખ્સિમિત્તતાપાસ્દારલ્તુ મવત્ર ઢુ-3% દત્યત આદ- 

તત્લેવરક્ષળોપાવાપ્રવૃત્તા ન જીતતા | 
ત્યામોડષ્યવોધે ન હ્વાયો યથા *તાનોષર્યાથિનઃ | 19૧ 11 

તાતે | તવો: - પિત્રો બલલ્ય વટટાળ તરુપાવેડજવુત્તા ત છત્તા | ના દિ તહાતિપસ્િતાધ્યવ । ઘદાદ 

“હજ ૨૦/૮] 
“સ કતલ: પુર્માન્સાજ ત ઘર્ષમુરપુસજ” | ઉ 9ુછથર્મમાજ પવ વ પતો પરતિપસાતે । 1' રતિ । તધા વ 

સાવઘથી સંકળાયેલી બનવાથી) ન્યાયસગત બની શકતી નથી ” વળી પ્રવ્રજ્યા પૂવે ગૃહમા વસીને માતા- 
પિતાની શૃશ્રૂષા જે ઘાય એ પ્રદ્રજ્યા રૂપ ગુભકાર્ય માટે પ્રારભમગલરૃપ બને. તૈથી એ શૃશ્રૂપા વિના પ્રદ્રજ્યા 

સિદ્ધિ અશક્ય હોઇ આ ગૃહવાસથી જ પ્રત્રજ્યા ન્યાયસંગત બનવાની હતી આમ અભિગ્રહથી જ ન્યાયસંગત 

પ્રવ્રજ્યા સપન્ન થતી હોઇ એ ન્યાય્ય જ હતો અપષ્ટદજી (ર૫/ડ) મા કહ્યું છે કે “માતા-પિતાની શૃશ્રૃૂપા એ 
આ પ્રત્રજ્યાનું શ્રેષ્ઠ પ્રારભમંગલ છે, કારણકે માતા અને પિતા એ ધર્મપ્રવૃત્ત મનુષ્યો માટે મહત્ત્વનું પૂજાસ્યાન 
અ 

છ '“1૧૮॥ 

શંકા - મુમુક્ષુ ચારિત્ર ગ્રહણ કરે એમા માતા-પિતાને ઉઠેગ પમાડવાનો એનો આશય હોતો નથી એમા 
પોતે નિમિત્ત બને છે એ વાત સાચી. પણ એમ તો અનિષ્ટના નિમિત્ત બનવાથી બચવુ એ સર્વત્ર શક્ય પજ 
નથી એટલે ક્યાક એવુ નિમિત્ત બની જવા છતા પ્રવ્રજ્યા જેમ અન્યાય્ય બની જતી નથી તેમ પ્રસ્તુતમા માતા- 
પિતાને ઉટ્ેગ રૂપ અનિષ્ટના નિમિત્ત બનવા છતાં પણ પ્રત્રજ્યા કાંઇ અન્યાય્ય બની જવાની નથી. માટે આ 
રીતે પ્રવ્રજ્યાનો વિલબ અયોગ્ય છે. 

આવી શૈકાનું સમાધાન આપવા ગ્રન્ધકાર કહે છે - 
માતા-પિતાનો ખેદ જેનાથી અટકે એવા ઉપાયને જો અજમાવવામાં ન આવે તો એમાં કૃતજ્ઞતા ગુણની 

હાનિ થાય, કેમકે કૃતજ્ઞતા તે ઉપાયને અજમાવીને માતા-પિતાની સેવા કરવા દ્વારા જ સપન્ન થાય છે. અપ્ટકજી 
(૨૫/૮) મા કહ્યુ છે કે “તે જ પુરુષ લોકમા કૃતજ્ઞ છે, તે જ ધર્મગુરુનો પૂજક બને છે અને તે જ શુદ્ધ ધર્મનું 
ભાજન બને છે જે માતા-પિતાનો સેવા કરવા ઠ્વારા સ્વીકાર કરે છે.' [ઉક્ત અભિગ્રહથી જ કૃતજ્ઞતાનુ પાલન 
હોઇ એ અભિગ્રહ ન્યાય્ય જ હતો. તેમજ એ રીતે કૃતજ્ઞતાનુ પાલન ન થાય તો તો શુદ્ધધર્મનુ ભાજન ન બનાય. 
એટલે કે પ્રવ્રજ્યા ધર્મ પણ શુદ્ધ ન બને. માટે અભિગ્રહથી થયેલ પ્રવ્રજ્યા વિલબ પણ અયોગ્ય નહોતો * તાત્પર્ય 
એ છે કે સર્વકલ્યાણના મૃળભૂત જે સ્વઇષ્ટ કૃતજ્ઞતાગુણ તેના પ્રતિપક્ષરૂપ માતાપિતાનો ખેદ સર્વથા વર્જ્ય 
છે -પચસૂત્રમા ત્રીજાસૃત્રમા) કહ્યુ છે કે “માતાપિતા બોધ ન પામતા હોય તો કોઇ પણ રીતે તેમને બોધ પમાડવો 
એટલે કે પ્રવ્રજ્યાને અભિમુખ કરવા ” “તેમ છતા વિચિત્ર કર્મપરિણતિના કારણે બોધ ન પામે તો તેઓના 
નિર્વાહના સાધનની યથાશક્તિ વ્યવસ્થા કરી પછી તેઓની અનુજ્ઞા પ્રાપ્ત કરી સાધુ ધર્મ સ્વીકારવો ” તેમ 
છતા તેઓ અનુન્ઞા ન આપે તો “દિલથી "િર્માય રહી બાહ્ય રીતે માયા કરવી' એટલે કે “હું અલ્પ આયુષ્યવાળો 
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“*ન્ક્યુન્સમાળે વ્ઝદિચિ પડિવોરિન્ગા ગશ્વાષિવરો” પ્રત્રગ્યામિયુલીજીવીતેત્યર્થન | “ઝપ્તફ્યિન્સમાળેસુ 

થ %મપરિળણ વિહેન્ઝા ગદાતત્તિ તહુવમરળ તગો ગળળ્નાણ પકિવગ્નેગ્ગા ઘ*્ન” | ગથ તાનુઞાનીતત્તવા 

'ગળુવદે ચવ ૩વદિગુત્ત સિયા' (પત્વહૂત્ર - ર) ગજ્યાયુરઇમિત્યાહિજા માયા જીયાહિત્યર્થ- | ણ્વમુપાયપ્રવૃત્તાવષિ 

તયોરવોધે ત્યાયોડપિ મુમુક્ષોલ્તત્વતો ન ત્યાપ-, યથા મતાનયોરથ્વાનિન્તાનીખૂતયો પિત્રોરીપધાથિનસ્તહુપવા- 
રજોપઘાનવનાર્થ જથસિત્તો વિમુચ્ચાપિ મસ્છત્ત- પુત્રહ્ય, પદ્રગ્યાવાસ્તયૉ સ્વસ્યાન્વેપા સોપજારસેતુત્વાત | 
તથિટમાઈ - સવ્યહા ગપષિવુઞ્સમાળે ચળ્ઝ્ઝા ગજ્ઞાળમિતાળગોલદસ્થવામળાણન | 19૨ || 

બઅપરરત્વાહ રાગ્યાજિ મણાધિજરળ વત । 
શિભ્વાહિ હર્શયશ્વાર્દન્મદસ્વં જયમૃય્ઇતિ। 1૨૦ 11 

અપરસ્સ્વિતિ | મપરસ્તુ વાઘાદ 'રાગ્યાહિ મહાધિજરળ - મછાપાવજારળ «૧ત્સ્યપુત્રાહિમ્થિ-, શિહ્વાવિ 

«ર્શયશ્વ તોજાનામર્દન્ કથં મદત્વમૃષ્છાતિ 11૨૦ । | 

છું' ઇત્યાદિ માયા કરવી [જેથી ધર્મ માટે અનુજ્ઞા આપે ] આ રીતે ઉપાય કરવા છતાં તેઓ બોધ ન પામે - 

અર્થાત્ અનુજ્ઞા આપવા સમત ન થાય તો તેઓનો ત્યાગ કરવો મુમુક્ષુએ આ રીતે તેઓનો કરેલો ત્યાગ પણ 
વસ્તુત* ત્યાગ નથી આ સમજવા માટે નીચેનુ દૃષ્ટાન્ત વિચારવુ. માતા-પિતા જંગલમા બિમાર પડી ગયા. 

ત્યા ઔષધાદિની કોઇ સભાવના નથી સાથે રહેલો પુત્ર જગલ બહાર આવેલા ગામમાંથી ઔષધ લાવવા જવા 
માટે ઇચ્છે છે મા-બાપ કહે છે “અમારી આવી હાલત છે ને તુ અમને છોડી જવાની વાત કરે છે? તુ ચાલ્યો 
જાય તો પછી અમારુ શુ થાય?' પુત્ર વિચારે છે કે'જો એમની આ વાતથી અહી રહી જઇશ તો ઔષધ વગર 
એમનો રૌગ વધતો જશે, તેમજ દિવસી જતા મારુ પણ ભાથુ ખલાસ થઇ જશે, પછી હુ પણ એમની શુ સેવા 

કરી શકીશ? અંતે અમે બધા મરી જઇશુ એના કરતા શીઘ્ર ગામમા જઇ મારું નવુ ભાથુ અને એમનુ ઔષધ 
લઇ આવુ તો અતે બધા સુખેથી જંગલ પસાર કરી શકીશુ.' આ રીતે માતા-પિતાને ઉપકારક ઔષધ લાવવા 
માટે એમનો ત્યાગ કરવો એ જેમ વાસ્તવમાં ત્યાગ નથી તેમ પ્રસ્તુતમા પણ જાણવુ. એટલે કે પ્રવ્રજ્યા માટે 
માતા-પિતાને ઉક્ત વિધિ પૂર્વક છોડવા એ વાસ્તવમા ન છોડ્યા બરાબર જ છે, કેમકે પ્રવ્રજ્યા એ ભવરોગ 
માટે ઔપધરૂપ હોઇ સ્વ-પરને ઉપકારક છે પચસૂત્રમા આ વાત આ રીતે કરી છે - “કોઇપણ રીતે બોધ 

ન પામે તો માતા-પિતાને , અટવીમા ગ્લાન થયેલ માતા-પિતાનો ઔષધ માટે કરાતા ત્યાગના દૃષ્ટાન્ત અનુસાર 

ત્યાગ કરવો ”1૧૯1॥ [આમ ભગવાનનું દાન તથાકલ્પરૂપ હોઇ અકૃતાર્થતાનુ સૂચક ન હોવાના કારણે 

મહત્ત્વાભાવને સિદ્ધ કરી શકતુ નથી એ નિર્ણીત થયું હવે અન્યવાદી શ્રીજિનમાં જે રીતે મહત્ત્વાભાવની શંકા 
કરે છે તે દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[રાજ્યપ્રદાનાદિનું ઔચિત્ય] 

અન્યવાદી કહે છે કે “રાજ્ય વગેરે મહાપાપના કારણભૂત-મહાઆંધેકરણ છે શિલ્પાદિમા પણ ઘણો 
આરભસમારભ રહ્યો છે. એટલે સ્વપુત્રાદિને રાજ્ય આપનારા અને લોકોને શિલ્પાદિ શીખવનારા 
શ્રીઅરિહતમા મહત્ત્વ કઇ રીતે હોય ?॥૨૦।। [આ વાદીને જવાબ આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

૧ ણખ્રતિતુવમાને જથયિસ્પતિવોયવેન્માતાવિતસ 'ગપ્રતિયુઘ્વવધાનવોશ્ઇ જર્મપરિળસ્વા વિવઘ્વાઘથાનારિ તટુષજરળ, તતોડનુત્તાવે 

પ્રતિવશતત ઘષ | “અનુષદ્યગ્યેવ સપધિયુત્- શાત! 
૨ સર્વથાયપ્રતિયુષ્યયાને ત્યગેહઘ્વ'તાનાપયાર્થત્વામલ્તાતેન । 
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તન્ેત્થમેવ પ્રજતાધિજવોષનિવારળાત્ | 

જ્ન્જ્ો સત્યામુષેક્ષાયા અયુત્વાસ્મદાત્મનામ | 1૨9 ।।| 
તાતે | ઘહુતતમપરેળ વાહિના તત્ર, દત્થમેવ - રાગ્ય્રવાનારિપ્રજારિબેવ ્રજુતાત - રગ્યપ્રવાનારિયોપાર- 

પતિવારળાલેપવાયા લત્વામુપેક્ષાયા - માધ્વસ્થ્યહ્પાયા મયુસત્વાત મદાત્મના - પરાર્થમાત્રપ્રવૃત્તગુદ્ા9- 

યાનામ્ | તહિવ્માદ - [સપ ર૮/ર-૬] 
ભપ્રવાનૈ દિ રાગ્યલ્ય નાયજામાવતો ઝના | મિથો વે છાતવીપેળ મરવાલામેલજારળ 11 

વિનળ્ય્ત્યાધ્રિજ મહ્માહિદ ભોજ પરત્ર વ | શત સત્યામુષેક્ષા વ યુગ્યતે ત મદાત્મનઃ || 
તસ્માત્તટુપજારાય તતાવાન ળુળાવઇય્ | પરસાર્થવીશિતણ્યાલ્ય તિગવળ ગપશપ || 

છવ વિવાઇધર્માઢો તથા શિહ્વનિહ્વળે | ત હોષો સ્યુત્તમ પુળ્વમિત્યમેવ વિષ્યત | । 
છિ ચેદાધિજવોપેમ્ય: સત્વાના રક્ષળ તુ યત | રપજારત્તહેવેપા પ્રવૃત્ત્તટમ તઘાડસ્ય ત | 1૨9 11 

તામાવે રક્ષળાવેવ મત્તાઘાવજ્ષખેડત્ર ત | 
હોષોડન્યથોપવેશેડાવિ સ સ્થાત્પરનવોહ્મવાત્| 1૨૨ || 

તામાહેરતે | નાળાહે તજાશાદ્રક્ષળાય - રક્ષળાર્થ ગનન્વા- સ્વપુત્રહ્ય મત્તાવેરાજપળે ઇતુમાત્તુપ્ પત્વમ- 

અન્યવાદીએ કહેલી આ વાત યોગ્ય નથી , કારણ કે આ રીતે રાજ્ય ગ્રદાનાદિ દવારા જ ,એ રાજ્ય પ્રદાનાદિમાં 

થનારા દોષ કરતા, રાજ્ય અપ્રદાનાદિના કારણે થનારા પરસ્પર. તીવ્રકલહ વગેરે રૂપ અધિક ભારે દોયનુ 
નિવારણ શક્ય બન્યુ બીજાઓના આંધિક દોષનું નિવારણ કરે તેવી શક્તિ હોવા છતા માધ્યસ્થ્ય રૂપ ઉપેક્ષા 

દાખવવી એ.પરૌપરકારમાત્રકરણના શુદ્ધ આશયવાળા મહાત્માઓ માટે અયોગ્ય છે અષ્ટકજીમાં (૨૮/૨ 
થી ૬) આ વાત આ રીતે કહી છે - પુત્ર વગેરેને રાજ્યપ્રદાન ન કરે તો નાયક વગરના લોકો અવસર્પિણી 
કાળના દોષે સ્વધન-પરધન વગેરેની મર્યાદા તોડી આલોક-પરલોકમાં અધિક નાશ પામે વળી શક્તિ હોય 
તો ઉપેક્ષા કરવી એ મહાત્માને યોગ્ય નથી. તેથી લોકો ૫ર અધિક અનર્થમાથી બચાવવા રૂપ ઉપકાર કરવા 
માટે પુત્રાદિને રાજ્યપ્રદાન કરવુ એ વિશેષ કરીને પરાર્થ માટે દીક્ષિત થયેલ જગદ્ગુરુ ભગવાન માટે તો 
નિર્વિવાદ ગુણાવટ જ હતુ, દોષાવહ નહી આ જ રીતે વિવાહની વ્યવસ્થા, શિલ્પનિરૂપણ વગેરે કાઇ પણ 
પ્રભુને દોષ રૂપ ન થયુ, કારણકે પ્રકૃષ્ટ પુણ્ય આ રીતે જ ભોગવાય છે વળી જીવોનો કલહ વગેરે અધિક 
દોષોમાથી જે બચાવ થયો એ તેઓની હિત પ્રવૃત્તિ જ થઇ. આ ઉપકાર જ પ્રભુની રાજ્યપ્રદાનાદિ મવૃત્તિનું 
કારજ્ઞ (પ્રયોજન) હતો અર્થાત્ એ ઉપકાર કરવા માટે જ પ્રભુએ એ પ્રવૃત્તિ કરી હતી માટે એ દુષ્ટ 
નહોતી ”1૨૧। [અધિક દોષવારક પ્રવૃત્તિ દોપાવહ નથી હોતી એ વાતનુ દૃષ્ટાન્તપૂર્વક સમર્થન કરવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે -] 

સ્વપુત્રની સાપ વગેરેથી રક્ષા કરવા માટે એને ખાડામાંથી ખેચી કાઢવામા બાળકની હડપચી, ઘૂટણ વગેરે 
અગો છોલાઇ પણ જાય તેમ છતા આ રીતે પુત્રને ખેચવામાં માતા જેમ દોષપાત્ર બનતી નથી એમ 
સજ્યપ્રદાનાદિ કરવામા પ્રભુ પણ દોષપાત્ર બનતા નથી , કારણકે બન્નેમા મોટા અનર્થથી બચાવવાનો ઉપકાર 

“ હવાનો આશય છે. બાકી, જેનું વારણ અસભવિત છે એવા અલ્પદોષ માત્રને આગળ ડરીને બહુ ગુણકર 
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ઘર્ષનજારિજમળીવાત્ર - ભમવતો રાગ્યપ્રવાનાલ ન હોપઃ, ઝન્તથા - ગવમવિવારળવોપતિમિત્તજસ્યાષિ 

વદુળુળજમનો હુપ્ટ્ત્વે ઢપહેશેડપિ - ભમવતો ધર્યવ્યાલ્યાનેડષિ ત ઢોપઃ સ્તાત્, પરેષા - વોજાઢીનાં નયાનાં 
મિથ્યાત્વમૂભમૂતાના વર્શનાનામુહ્ભવાત્ તત ણવોપપત્તે- (સત્પત્તઃ), “ગઆવઇયા ળવવાયા તાવદ્યા પવ 

પરભમવા' ઈતિ વ્નાત્ | તહિલમાઇ - [મપ્ટ્છ ર૮/૭-૮] 

નામે રક્ષળ પદ્વ્મત્તાયાજર્પળેન તુ | છીુર્વચવોપવાસ્તકવન્યથાતમવાવયમ્ || 
દુત્થ ત્તેતહ્દિપ્ટવ્યમન્યથા જેશનાપ્યતમ | છુઘ્માહિનિમિત્તત્વાટ્વોપાવેવ પ્રતન્યત । ર૨ 1 | 

જસ્ચિત્તુ ુશતં ચિત્ત મુલ્ય નાસ્વેસિ નો મદન | 
તવયુત્ત યતો મુહ્યં તેહ સામાયિજાવષિ | ૨ર ।। 
સતશ્યાત્તિતિ | જફ્સત્તુ યાયાપુત્રીયો મુહ્ય - સવત્તય જુશલ સિત્ત નસ્ય - ભવવષિમતસ્ય ભમવત-, 

જતિ નો મહાનયમિત્વાહ - તવયુત, યતો નેવ - પરપરિજસ્તિત જીુશલ વિત્ત સયતૃળમળિલેપ્કુજાગ્યનાનાં 
સર્વતાવઘયોમનિવૃત્તિસક્ષળાત્તાયાવિજાવષિ મુહ્યમ્, ગસવ્મૂતાર્થવિપયત્વાત | 1ર રૂ | | તથાદિ- 

કાર્યને પણ જો દુષ્ટ માનવાનુ હોય તો ભગવાને ધર્મોપદેશની જે પ્રવૃત્તિ કરી એમાં પણ એ દોષ લાગશે. એટલે 
કે એને પણ દુષ્ટ માનવી પડશે. કારણ કે અનેક આસન્નભવ્યોને એનાથી ઉપકાર થતો હોવા છતા મિથ્યાત્વના 
મૃલભૂત બૌદ્ધદર્શનાદિ નયો પણ એમાથી જ ઉત્પન્ન થાય છે આ વાત “જેટલા નયવાદો છે એટલા પર દર્શનો 
છે' એ વચનથી જણાય છે આમ ધર્મદેશનામા પણ આટલો દોષ સભવિત હોઇ એને પણ દુષ્ટ માનવાની 
આપત્તિ આવે અષ્ટક્જી (૨૮/૭) મા આ વાત કરી છે - “ખાડામાથી ખેચી કાઢવા દ્વારા પુત્રાદિનું નાગાદિથી 
રક્ષણ કરનાર વ્યક્તિ જેમ દોષપાત્ર નથી. તેમ, અલ્પ પણ દોષ જેનાથી ન થાય એ રીતે મોટો ઉપકાર 
અસંભવિત હોઇ અલ્પ દોષકારક રાજ્યપ્રદાનાદિ પ્રવૃત્તિ કરનારા શ્રી અરિહત દોષપાત્ર નથી આ રીતે 

રાજ્યપ્રદાનાદિને નિર્દોષ જ માનવા જોઇએ. નહિતર તો ધર્મદેશનાની પ્રવૃત્તિ પણ કુધર્મ વગેરેના નિમિત્ત 

કારણભૂત હોઇ અત્યંત દોષકારક જ માનવી પડે ”॥૨૨॥ [શ્રીજિનમા મહત્ત્વાભાવની સિદ્ધિ કરવા મથતા 

અન્યવાદીનો અભિપ્રાય દર્શાવી એની અયોગ્યતા દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે -] 
રી [કુંશલ ચિત્તની અસંભવિતતા] 

કો'ક માયાપુત્ર એમ માને છે કે તમને અભિમત આ જિન ભગવાનમા સર્વશ્રેષ્ઠ ચિત્તપરિણામ ન હોવાથી 

એ મહાન્ નથી તેની આ માન્યતા યોગ્ય નથી. કારણકે એ માયાપુત્રીય જે ચિત્તપરિણામનો જિનમાં અભાવ 

કહે છે એ ચિત્ત પરિણામ, જેઓને તૃણ અને મણિ સમાન છે, લેષ્ટુ અને કાંચન સમાન છે એવા શ્રીજિનમા 
રહેલા સર્વસાવઘવ્યાપારથી નિવૃત્તિરૂપ સામાયિક પરિણામ કરતા શ્રેષ્ઠ નથી, કારણકે એ પરપરિકલ્પિત 

ચિત્તપરિણામ અવિદ્યમાન પદાર્થના વિષયવાળો છે તેથી એ પરપરિકલ્પિત ચિત્તપરિણામ સર્વશ્રેષ્ઠ નથી 
તંમજ એના કરતા વધુ સુદર એવો સામાયિક પરિણામ તો શ્રીજિનમા છે જ, માટે શ્રીજિનમા મહત્ત્વ પણ 

છે જ ।૨૩। પરપરિકલ્પિત કુશળચિત્ત કઈ રીતે અવાસ્તવિક વિષયવાળુ છે એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે- 
“આ જગત્ના સઘળા પાપો મારામા સક્રાન્ત થઇ જાઓ , અને મારા ધર્મથી જગત્ના સઘળા જીવો મુક્ત 

થઇ જાઓ ” આવો પરિણામ એ પરમાન્ય કુશલચિત્ત છે આમાં સ્વધર્મથી જગતના જીવાની મુક્તિની ઇચ્છા 
અને તેઓના દુર્ગતિકારણભૂત પાપોની સહિષ્ણુતા (કે જે સહિપ્ણુતા પોતે એ પાપોનુ કળ ભોગવી લે એટલે 
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સ્વયર્માવન્યમુવસ્યાશા તવયર્મતદિજ]લા | 

ચવ્%્યં છીુશતે ચિત્તે તઢસમાવિ તત્તવત: 11૨૪ 11 
સ્વઘર્ષારસાતિ| સ્વઘર્માલનગેપા ગમત્ાળિનાં મુવત્તાળા - મુતિવાછા તપા - ગ્ત્મેવા વ્રવઘર્મા 

ટુમતિસેતવત્તેવા સદિળુતા *વમ્મિત્તત્જતાપસ્યા વરુ લર્પારગદીપાતથળા, થકતકથ જગને ચિત્ત વિષ- 

વરેવામામમવ્યવસ્થિતે-, *્વાત્ચધર્માધર્મવો- વરેપુ ત્વમ્મિક્યપનંજમે તવગત 1 વરિ સવમનથ પતાર્થીિવવ 
છજીશનસિત્ત પ્રાયાળિજ સ્માત્તવા- 

મચ્થેવ સિપતત્તતઞ્ગમહ્ટુ”્વારતં વધા | 
મત્નુતતરિતયોમાસ્ પુતિ: *વાત્મરવહેરિતાળ । | [ખક ર૦/૪] ર્ટાતિવત 

ગ્રજ્ઞાનાના ઘય્સાનમાત્તા યળેવ તત્નતા | 

મહીયલ્ષાનયોમાસ્ વતન્ય તેષુ સર્વથા । | ટત્યાપિ વરેળ પટનોવ તાત । 12૪ 

બતો મોદાનુમં હ્યેતાત્રિમોહાનામસુન્ટરમ । 
લોધ્યાવિપ્રાર્યનાજલ્વ સરામત્વે તુ સાર્ધ્વાષિ 11૨૪ 11 

અત દાત । મત - ૩જી ળતવિત્તત્ય તત્તતોડસમવ્યર્ધીવેપવત્વાહેતષિ મોઇતુમ - મોઇનોવકમર- 

વાસ્તવમા અસભવિત છે, કારણ કે બુદ્ધો નિર્વાણ પામ્યાનુ પ્રતિપાદન કરાયુ છે, આ પણ 'ગગાની રેતીના 

કણ જેટલા બુદ્ધો નિર્વાણ પામ્યા છે' (અથવા 'ગગાવાલુકાસમ :: ગગાની રેતીની જૈવા નિર્લેપ - અન્યના 
પાપથી નહી લેપાયેલા બુદ્ધો નિર્વાણ પામ્યા છે ')» એવી તેઓની આગમોક્ત વાત પરથી જણાય છે. જો પૌતાનો 
ધર્મ જગતના જીવોમાં અને જગત્ના પાપો પોતાનામાં સક્રાન્ત થઇ શક્તા હોય તો એક પણ બુદ્ધનો મોક્ષ 
જ અસભવિત બની જાય કેમકે જેવા આ કુશલચિત્તવાળા બને કે તૃરત જગત્ના જીવોના પાપથી તેઓનો 
આત્મા ભરાઇ જાય વળી જો આ રીતે અવિદ્યમાનવિપયવાળું એવુ પણ આ કુશળચિત્ત પ્રામાહિક હોય તો 
આ જગતનુ પાપ મારામા આવી જાઓ અને મારા સુચરિતથી સર્વજીવોની મુક્તિ થઇ જાઓ' એવા ડુશલ 
ચિત્તની જેમ અજ્ઞાની જીવોનુ જે અજ્ઞાન હોય તે હમેશા મારામા આવી જાઓ અને મારું જ્ઞાન તેઓમાં જવા 
દ્વારા તેઓમાં હમેશા ર્ચતન્ય સ્ફર્યા કરો' એવુ કુશળચિત્ત પણ કહેવું પડશે. અઘવા, “અજ્ઞાન « જ્ઞાનશુન્ય - 
જડ પદાર્થાની જડતા હમેશા મારામા આવી જાવ અને એ જડ પદાર્થોમા મારુ જ્ઞાન જવા હારા હમેશા ચૈતન્ય 
સ્ફર્યા કરો ”એવુ કુશળચિત્ત પણ કહેવું પડશે..1૨૪।। [અસભવિત વિષયવાળુ ચિત્ત શું સર્વથા અસંદર જ હોય? 
કુશળ ન જ હોય? એવી શકાનુ સમાધાન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે -] 

પરોક્ત કુશલચિત્ત તત્ત્તત અસભવિત વિષયવાળુ હોઇ મોહનીયકર્મના ઉદવષો ઞવ્ળાયેલુ હોય છે, 
કારણકે મોહનીયનો ઉદય ન હોય તો તો સઘળા વિકલ્પોના ખળભળાટ વિનાનુ જ નિસ્તરગ ચિત્ત હોય છે. 
આમ મૌહોદયથી યુક્ત હોવાથી એ કુશળચિત્ત નિર્મોહ એવા વીતરાગ માટે અસદર છે. તેથી એવું કુશળચિત્ત 
પ જ ના પ છે પ્રશસ્તરાગવાળી-સરાગ અવસ્થામા આવું કુશળચિત્ત એ 

? ર પ્રાર્થનાયુક્ત ચિત્તને સમાન હોઇ પ્રશસ્ત પણ હોય છે. અસંભવિત 
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મતુન્વરમ્ | તથા ત જીુગભસિત્તલ્ય ન મુલ્યત્વ, સિર્મોદત્વવિરોઘાહિત્યર્થ- | સરામત્વે તુ - પ્રશલ્તરામવશાયા 
ત્વેતહ્વોધ્યાહિપ્રાર્થનાજલ્વમાલિનાડડરોમ્યોસમતમાધિપ્રટ- સાઘ્વવિ - પ્રશસ્તમષિ, મલમવિવિપવજ્યોરષિ 
વાડ્મનતો- પ્રશહ્તમાવોત્જર્ષજત્વેન વતુર્થપરમાન્સ-પાતિત્વતમવાત્ | તથુત્છ - “વોઘ્યાહિપ્રાર્થનાજલ્વ 
સરામત્વે તુ તાધ્વાવિ' | નનું ચતુર્થભટ્મસ્થવાટ્મનતોર્મશવત્યપિ સમવાત્જથ ત જીલ વિત્તયોમ ઇતિ ચેત્? 
ત, વેજસ્તિજભસ્તિમાવપ્રયુત્ન્ય ચતુર્થમમસ્ય પ્રાર્થનાલપલ્ય ભમવત્યનુપપત્તે , વિચિત્રવ્મળાતવ્માવેનેવ તત્ર 
તહુપવર્ળનાહિતિ વોઘ્યમ્ | 1૨૦ 11 વવષિ વ્યાઘ્રાવે- સ્વજોયમાસવાનાવાવતિજીશત સિત્ત વુદ્ધસ્નેપ્યતે, ન 

પેતલ્દત ઇત્તિ નાત્ર મદત્ત્વમિત્વાશવયતે તવપ્વતમતમ્, તસ્વિત્તલ્તેવાનતિજીશભત્વેન મોદાનુમતત્વાવિગૈપાહિ- 
ત્યમિપ્રાયવાનાઇ- 

સત્ત્ધધીરરાષે યા સ્વસ્યોપજારાવપવ્તારસિળ । 
સાત્મંમારિલ્વાષિશુના પરાપાયાનષોક્ષેળી | 1૨૬ || 

સત્તર્થારસતે | ઘાડપિ વુજ્ધલ્યાપજારિળ - સ્વમાસબક્ષજવ્યાધાવો ન્વહ્યોપજારાત જર્મજક્ષવત્તનસતા- 

વિષયવાળા વચન અને મન પણ પ્રશસ્તભાવોનો ઉત્કર્ષ કરાવનાર હોઇ ચોથા ભાંગામા સમાવિષ્ટ થવા સભવે 

છે આશય એ છે કે ભગવાન્ વીતરાગ હોઇ “પ્રસન્ન થઇને બોધિ આપે' એ વાત અસભવિત છે તેમ છતા 

પ્રશસ્તભાવોત્કર્ષ કરનાર ઢોઇ એનો જેમ સત્ય, મૃપા, મિશ્ર અને અસત્યઅમૃપાભાષા-વ્યવહારભાષા રૂપ ચાર 
ભાગામાથી ચૌથા વ્યવહારભાષાના ભાગામાં સમાવેશ હોવો આવશ્યક નિર્યુક્તિ વગેરેમા કહ્યો છે તેમ 
પ્રસ્તુતમાં પણ અસંભવિત વસ્તુ વિષયંક ચિત્તનો તે ભાવોત્કર્ષ હોઇ ચોથા ભાગામાં સમાવેશ સભવે છે કહ્યુ 
છે કે 'સરાગ અવસ્થામા બોધિ વગેરેની પ્રાર્થના સમાન તે કુશલચિત્ત સુદર હોવુ પણ સભવે છે.' 

શંકા - વીતરાગ ભગવાન્મા પહેલી અને છેલ્લી ભાપા હોય છે. એટલે ચોથો ભાગો સભવિત હોઇ આવુ 

કુશળચિત્ત પણ કેમ ન હોય? 

સમાધાન - સામાન્યથી ચોથો ભાગો હોવા છતા વિડલ્પાત્મક ભક્તિભાવ પ્રયુક્ત પ્રાર્થનારૂપ ચોથો ભાંગો 

વીતરાગપ્રભુમા સભવતો નથી, (કારણકે પ્રભુ કૃતકૃત્ય હોઇ પ્રાર્થના જ હોતી નથી), વિચિત્રવર્ગણા વિદ્યમાન 
હોવાના કારણે જ તેઓમાં ચોથાભાગાની હાજરી કહી છે [નહી કે પ્રાર્થનારૂપ ભાષાની વિધમાનતાના કારણે] 
એ જાણવું. [જીવ ભાષા વર્ગણાના પુદ્ગલોને ગ્રહણ કરીને ભાષા રૂપે પરિણમાવે છે કાર્યભેદે કારણભેદ હોવો 

જોઇએ , એ ન્યાયે કાર્યરૂપે જ્યારે સત્યભાષા હોય ત્યારે તેમા કાર'॥ભૂત વર્ગણા અમુક પ્રકારની હોવી જોઇએ. 
એમ અસત્યભાષા વગેરે રૂપે પરિણમનારી વર્ગગણાઓ અલગ-અલગ પ્રકારની ભાષા વર્ગણા હોવી જોઇએ. 

પ્રસ્તુતમા, વ્યવહારભાષા રૂપે પરિણામ પામનારી ભાષાવર્ગણાઓ વીતરાગને પણ ઉપલબ્ધ હોવાથી 
વ્યવહારભાષા પણ હોવાની વાત ગ્રન્થોમા કરી છે. અર્થાત્ વ્વવહારભાપાસામાન્યની વિધયમાનતા કહી હોવા 
માત્રથી, પ્રાર્થના કે જે વ્વવહારભાધાનો એક પ્રકારવિશેષ છે, તે પણ વીતરાગમા હોય જ એવુ માની શકાય 
નહી]1૨રપ।। 

“વાઘ વગેરેને સ્વકીય માસ ખાવા દેવામા બુદ્ધનુ ચિત્ત જેવુ અતિકુશલ હોય છે એવુ શ્રીજિનનું ન હોવાથી 
શ્રીજિનમાં મહત્ત્વ તથી” એવી જે આશંકા કરાય છે તે પણ અસગત છે, કેમકે મૂળમા એ ચિત્ત જ મોહાનુગત 
હોઇ અતિકુશલ હોતુ નથી આવા અભિપ્રાયથી ગ્રન્થકાર કહે છે - 



૧૨૬ ક્રાત્રિસટ્જાત્રિરિજા 
ઝટ -- 

ાહ્વકજરળતક્ષળાત્ ઘત્ગથી-, તાડડત્માનમેવ ત પર વિમર્તિ - પુખાતીત્યાત્મમરિન્તત્લ પિશુનયતિ 

સુવયલીલ્વાત્મમરિત્વપિગુતા પરેપા હ્વળાલમકષજવ્યાઘ્ાવીનામપાયાન્ ટુગીતિગળનાયીસ્ાપેકષત કત્વેવંશીલા | 

તઘા ચાત્રાત્તમરિત્ત વરાવાવાતવેલત્વ વ મદવ્ટ્ઘળમિતિ માવ: | તુ - 

નપજારિળિ તહવુજ્િવિઝિપ્યાર્યપ્રતાધનાવ | 

ભાત્મમરિત્વપિગુના પરા( 7ત૦)પાયાનષોસેળો 11 ઇતિ [બવ્જ ૨૨/૭] 1૨૬ 11 

પવર્યમાત્રરસિજસ્તતોડનુપજીતોપનૃત । 
ઝમૂહતક્ષો મમવાન્ મદાસિત્વેષ મે મતિ? 11૨૪ | 
ઝર્દમિત્યક્ષરં યસ્ય યિત્ત રજીરતિ સર્વવા | 
પરં વ્રધ્ખ તતઃ શજત્રધ્મળઃ સોર્ડધિમસછતિ | [૨૮ ।। 

પરઃ સલા? શરવાં પરે યોમમુપાસતાન્ | 
ઇત્તાર્દિન્સમનાસેવ્ધ મત્તારો ત પરં પમ 11૨૧ 11 

સ્વમાસભક્ષક વાઘ વગેરે અપકારી જીવ પર “આ તો કર્મસમૂઢને તોડવામાં સહાય કરવા રૂપે મારા પર 
ઉપકાર કરનારા છે, માટે સારા છે - સારુ કરનારા છે' આવી બુદ્ધની જે અતિકુશલચિત્ત રૂપ સત્ત્વધી છે 

તે બુદ્ધના આત્મભરિત્વની ચાડી ખાનારી છે , કારણકે એમા પરના ન વ્યાઘ્રાદિના અપાયની કોઇ ચિતા નથી, 

એટલે કે એમા માત્ર સ્વાર્થનો જ વિચાર છે અને અન્યના દુર્ગતિગમન વગેરે અપાયોનો વિચાર નથી. એટલે 
કે એમા આત્મભરિત્વ અને પરાપાયાનપેક્ષત્વ રૂપ મોટા દૃપણ રહ્યા છે. અષ્ટકજી (૨૯/૭) માં ક્યુ છે કે “વાય 
વગેરે અપરાધી પર , “આ કર્મક્ષયમાં સહાયક બની સર્વજ્ઞતારૂપ વિશિષ્ટ ચીજનુ સંપાદન કરી આપનાર છે 
માટે સારો છે' એવી સદ્બુદ્ધિ આત્મંભરિત્વસૂચિકા છે, કારણકે એમા પરના અપાયનો કોઇ વિચાર નથી.” 

આમ આ અતિકુશલચિત્ત વસ્તુત અતિ કુશળ જ નથી. એટલે એનો અભાવ હોવા માત્રથી જિનમા મહત્ત્વાભાવ 
સિદ્ધ થઇ જતો નથી |રડ॥। [આમ શ્રીજિનમાં મહત્ત્વની સ્થાપના કરીને અને જુદી જુદી અનેક રીતે આશંકેત 

મહત્ત્વાભાવનુ નિરાકરણ કરીને છેવટે છ શ્લોકો દ્રારા જિનમહત્ત્વબત્રીશીનો ઉપસહાર કરતા ગ્રન્થકાર ડહે 
જ 

છન 

[પરમાનંદ સંપત્તિનું બીજ-પ્રભુભક્તિ] 
પદાર્થમાત્રમા રસિક (એટલે કે એના પર રાગદ્દેષ કરવામા નહી, માત્ર સઘળા પદાર્થોમાં રસિક - સઘળા 

પદાર્થોનું જ્ઞાન કરવાના સ્વભાવવાળા) અને તેથી અનુપકારી પર પણ ઉપકાર કરનારા અને અગૂઢલક્ષણવાળા 

ભગવાન મહાન્ છે એવુ મને લાગે છે. અથવા પદાર્યમાત્ર રસિક એટલે પદાર્થના વાસ્તવિક સ્વરૂપમા રસિક. 
'પરસ્પરોપશ્રહો જીવાનામ્' સૂત્રાનુસારે અન્યજીવો પર ઉપકાર કરવો એ જીવનું - પોતાનુ સ્વરૂપ છે. તેના 
રસિક હોવાથી ભગવાન્ અનુપકારી પર પણ ઉપકાર કરે છે.એમ 'ઉપયોગલક્ષણો જીવઃ' અનુસારે સર્વ પદાર્થોનું 
શન કરવાના સ્વરૂપવાળા હોવાથી ભગવાન્ અગૂઢલક્ષવાળા છે. આવા ભગવાન્ મહાન્ છે એવુ મને લાગે 
મા વા ક એ અક્ષરો જેના ચિત્તમાં હરહંમેશ સ્કુરિત રહે છે તે ભવ્યજીવ, 

ઝાઝી અરગ વરી જ જ છ.1૨૮॥ અન્ય ધર્મીઓ હજારો વર્ષ સુધી યોગની ઉપાસના કર્યા કરો. 
।ર તેઓ પરમપદને પામવાના નથી.1૨૯॥। શ્રી અરિહતદેવના ધ્યાનથી 



સિનમણત્ત-દ્વાત્રિશિવ્મ 9૨૪ 

આત્માયમરદતો ઘ્યાનાત્પરમાત્મત્વમશ્નુલે | 
રસવિર્દ ચયા તાશ્ર સ્વર્ણત્વ્માધિમવ્છતિ। 1૨૦ 11 

પૂગ્યોડયં સ્મરળીયોડયં સેવનીવોડયમાવરાત | 
ઝસ્યેવ શાસને મત્ત: વમા વેસ્વેતના સ્ત વઃ 1૨9 ।।| 
સારમેતન્મયા તવ્ય શ્રુતાવ્યેર્વગાટનાત્। 
શસ્િમામવતી વીઝ પરમાનન્યસપવામ | [રૂ૨ 11 

પવાર્થત્યાઘારમ્ય પટશ્તોજી સુમન |।રછ 11૨૮ | 1૨૨ 11૨૦ 11૨9 ।1રૂર 11 
11 તે [તિનમદત્વક્ાત્રિશિવજા || 

આ (સસારી) આત્મા પરમાત્મપણુ પામે છે, જેમ રસાનુવિદ્ધ તાબુ સ્વર્ણપણુ પામે છે 1૩૦॥ માટે આ 
અરિહતદેવ જ પૃજ્ય છે, એ જ સ્મરણીય છે, એ જ આદરપૂર્વક સેવનીય છે જો તમારામા ચૈતન્ય છે (કદાગ્રહ 

પ્રેરિત પૂજ્યાપૂજ્ય વગેરેનો વિવેક કરવાની તૈયારીના પણ અભાવ રૂપ જો જડતા નથી) તો આ શ્રી 
અરિહતદેવના શાસનમા જ ભક્તિ કરવા જેવી છે.1૩૧।। સારી જિદગી શ્રુતસાગરમા ડૂબકીઓ જે મારી છે 

એનાથી મને આ સારભૂત રત્ન પ્રાપ્ત થયુ છે કે “શ્રી અરિહંત ભગવાન્ની ભક્તિ એ પરમાનંદ (મોક્ષ) અને 
સંપત્તિઓનુ અથવા મોક્ષની સપત્તિઓનુ બીજ છે પદાર્થ. વગેરે છએ શ્લોકો સુગમ છે ॥૩ર॥ 

7 [જિનમહત્ત્વદ્રાત્રિશિકા અંગે કંઇક વિચારણા] 

પ્રભુ મહાન્ હોવામા મુખ્ય કારણ “અવિસવાદી વચન' કહ્યુ કલિકાલસર્વજ્ઞ શ્રીહેમચન્દ્રસૂરીશ્વરજી 
મહારાજે અન્યયોગવ્યવચ્છેદદ્દાત્રિશિકામાં 

અવ અનો નાથ! તવ હ્તવાવ મુળાન્તરેમ્ય- સ્ણુસ્યાતુરેવ | 

વિમાદતા જિન્તુ યયાર્યવાટમેજ પરીક્ષાવિધિટુરવિઢ'ઘ- 11૨ 11 

આ શ્લોક દ્વારા અને એની સ્યાદ્વાદમંજરી વૃત્તિના વૃત્તિકાર શ્રીમલ્લિષેણસૂરિ મઢારાજે એની વૃત્તિમા 

- તાસ્મિન્નેજસ્મિત્રષિ દિ મળે વખિતે તત્ત્રાન્સરીયદ્વેમ્યો વૈશિષ્ટ્યહ્યાપનકારળ વહ્તુત- સર્વગુળસ્તવનસિજ્તે” એમ કહીને 

પ્રભુની યથાર્થવાદિતાને જ પ્રાધાન્ય આપ્યુ છે યથાર્થ વચન પ્રભુની મહાનતાની બાબતમા જ પ્રધાન છે એવુ 
નથી કિન્તુ જ્યા જ્યાં એક બાજુ યથાર્થવચન હોય અને બીજી બાજુ અન્ય આચાર, સમૃદ્ધિ, ગુણ વગેરે હોય 

ત્યા ત્યા પ્રાય બધે જ યથાર્થ વચનને પ્રધાન કરવામા આવે છે એવુ ઘણી બાબતોમા જાણવા મળે છે જેમકે 
(૧) નવકારમત્રમા - શ્રી અરિહતદેવો કરતા સિદ્ધભગવતો સ્વરૂપની બાબતમા સપૂર્ણ શુદ્ધ હોવા છતા 

યથાર્થ વચન દ્વારા ઉપકારક હોવાથી શ્રી અરિહતોને પ્રથમ નમસ્કાર છે 

(૨) આઠ પ્રભાવકોમા શાસ્ત્રોની યથાર્થ વાતો કહી શકનારા એવા પ્રાવર્ચનિકને પ્રથમ સ્થાન અપાયુ છે. 

(૩) સામાન્યતયા તો આલોચના સવિગ્નગીતાર્થ પાસે લેવાની છે. પણ તેવા સવિગ્નગીતાર્થ ન મળે તો 
કોની પાસે લેવી? એક સવિગ્ન છે પણ ગીતાર્થ નથી. બીજા ગીતાર્થ છે પણ સંવિગ્ન નથી આવી પરિસ્થિતિમાં 
અસવિગ્નગીતાર્થ પાસે લેવાની કહી છે, પણ અગીતાર્થ સવિગ્ન પાસે નહી, કેમકે અસવિગ્નગીતાર્થ યથાર્થ 
પ્રાયશ્ચિત્ત કહી શકે છે 



નુ કાિજાવ્જ્ાસ્િરિજો 
કક જાઝન્ાટકનારુજઅાનસમાલબમાસા 

(૪) ગીતાર્થોનો અને ગીતાર્થીનેશ્રિતોનો એમ બે પ્રકારે જ વિહાર કહેવાયો છે. 

(૫) ધર્મની ત્રણ પરીક્ષામા, ઉક્ત આચારાદિ સાથે પૂર્વાપર અવિરુદ્ઠ વચનને તપાસનાર તાપ પરીક્ષા 

જ મુખ્ય કરવામા આવી છે એમ (૬) બાળ, મધ્યમ અને પાડિત જીવૉમાથી આગમવચનોને જોવા એ જ પડેત 

જીવની પડેતાઇ કહેવાઇ છે. 

(૭) આચારપાલન હોવા છતા, ઉત્સૂત્રભાપણ કરનારા નિહ્નવાદિનો ધર્મમાસનમાં સમાવેશ કરવામાં 

આવ્યો નથી,જ્યારે આચારપાલનમાં શિધિલ બન્યા હોવા છતા શુદ્ધ પ્રરૂપણા કરનારા સવિગ્નપાક્ષિકોનો ત્રીજા 

માર્ગ તરીકે નબર ઊભો રખાયો છે સવિગ્નપાક્ષિકને થતી નિર્જરામા મુખ્ય અપેક્ષા એના સૃત્રભાપણની જ 

હોવી દેખાડેલી છે આ યથાર્થ વચનના કારણે જ એના વચનોને અવિકલ્પે તથાકારનો વિષય કહ્યા છે જ્યારે 
સવિગ્ન અગીતાર્થના વચનોને તેવા કહ્યા નથી 

(૮) સર્વત્ર એદપર્યાર્થ તરીકે “આજ્ઞા ધર્મે સાર ' એ પ્રમાણે જિનવચનરૃપ આજ્ઞાને જ પ્રધાન કરવામા 
આવી છે, અહિસા વગેરેને નહી 

પ્રથમ શ્લોકની વૃત્તિમા 'આલયવિહારાદિમત્ત્વેન સાધુતાની બુદ્ધિને ધર્મજનિકા' કહી છે. આમાં પ્રશ્ન ઘાય 
છે કે જે અત્યત મુગ્ધ જેવી કક્ષાના બાળ જીવો હોય છે તેઓને આલયવિહાસદિક્ઞુન્ય એવા પણા સાધુ વેશધારીને 
જોઇને “આ સાધુ મહારાજ છે' એવી અહોભાવયુક્ત બુદ્ધિ થઇ જાય છે. આ બદ્ધ શ તેઓને ધર્મજનિકા નહી 
બને? આવા પ્રશ્નનો જવાબ એવો લાગે છે કે સાધુવેશ જોઇને તેઓને જે અહોભાવ યુક્ત બુદ્ધિ થાય છે તે 
'સાધુવેશ હોય એટલે વિશિષ્ટ સદાચારો હોય જ' એવી માન્યતાના કારણે. એટલે સાધુવેશવત્ત્વેન જે બુદ્ધિ 
તેઓને થાય છે એ વિશિષ્ટ સદાચારવત્તવેન બુદ્ધિરૂપ હોઇ તેઓ માટે 'આલય વિહારાદિમત્ત્વેન' જ હોય છે, 
કારણકે તેઓ માટે વિશિષ્ટ સદાચાર એ જ આલયવિહારાદિ છે માટે એ બુદ્ધિ ધર્મજનિકા બને. 

પ્રશ્ન - શ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે પ્રથમ અષ્ટકમાં આ પ્રમાણે કહ્યું છે 
થલય લવતશગઞનનો રાયો નામ્ત્તેવ સર્વથા । 
ન ત દ્રવૉડપિ તત્તષુ શમેન્યનફ્વાનત- 1 | 
ન ત્ત મોદોડષિ તન્તાનચ્છાવનૉડશુજ્ધયૃત્તજુત । 

ત્રિતાજલ્યાતમદિમા મછાવેવ 4 રસતે 11 

આમા સાગાભાવ, દ્વેપાભાવ , મોહાભાવ અને ત્રિલોક પ્રસિદ્ધ મહિમા હોવા રૂપે મહત્ત્વ કલ્લુ છે એ જણાય 
છે જ્યારે અહીં તો અવિસવાદીવચન રૂપે મહત્ત્વ કહ્યુ છે એટલે આપ્ત પુરુષનો વિરોધ નહી થાય? 

ઉત્તર - રાગ, છેપ અને મોહ આ ત્રણમાના કોઇથી પણ વચન વિસવાદી (અસત્ય) બને છે એવુ શાસ્ત્રમાં 
જણાવ્યુ છે એટલે અવિરવાદી વચન રૂપે જે મહત્ત્વ કહ્યુ છે એનાથી જ રાગાભાવ , હેપાભાવ અને મોહાભાવ 
રૂપે મહત્ત્વ હોવુ પણ સૃચિત થઇ જ જાય છે વળી ક્ષાયિકભાવોથી સગત એવી બાદ્યસપત્તિ રૂપે જે મહત્ત્વ 
કહ્યુ છે તેનાથી ત્રિલોકખ્યાત મહિમા હોવા રૂપે મહત્ત્વ હોવાનુ પણ કથન થઇ જ જાય છે. માટે કોઇ વિરોધ 
થતો નથી. 

જે જિ ગણાય છે ત્રણ પદ શ પૂર્વના, 
ઉપ્પન્નેઇ વા વિગમેઇ વા ધુવેઇ વા મહતત્ત્વના, 

એ દાન સુશ્રુતજ્ઞાનના દેનાર ત્રણ જગનાથ જે, 
કા પ કાટ કકે હુ પા 



શષિ-દ્વાત્રિશવમ 9૨૬ 

| | ઝથ ભમષ્્્વિત્રિશિવ્મ | |૫ || 
સિનમઇત્તજ્ઞાનાનન્તર તત્ર ભસ્મ્સિવશ્યજીતિ તેવમિવાની પ્રતિપાઘતે- 

શ્રમળાનામિયં પૂર્ણા સૂત્રોત્તાવારપાતનાત | 
દ્રવ્વસ્તવાજ્ મૃદસ્થાનાં જેશતસ્તદ્િધિસ્ત્વવમ | 19 | | 
શ્રમળાનામિતિ | દય - મિ 119 || 

સ્ચાયાઞિતથનો ધીર? સવાવારઃ શુમાશવઃ | 
ભવન વારવેઝ્મેનં શૃહી મુર્વાહિસંધતઃ । 1૨ || 

સ્યાયેતિ | ઘીર- - મતિમાન્ મુવાહિતિમત: - ષિતુષિતાયદરાગામાત્યપ્રમૃતીના વદુમતઃ | ફેવમ્મુળસ્મેવ 
ગિનમવનજારળાધિજારિત્વમિતિ ભાવ- | ।૨ । | 

તત્ર શુદ્ધ મટીયાલે શદળોવાય્છાસ્ત્રવાતિતઃ | 
પરોષતાપરહિતાં મવિષ્વલ્મદ્રસન્તતિમ । ।૨ | । 

સત્રેતિ | તત્ર - સિનમવનવજારળે પ્રજ્જાન્તે, શાહ્ત્રનીત્તિતત- - વાસ્તુવિયાયર્યશાહ્વોત્ન્યાયાનતિજમેળ । 
શ્રી જિનમા નિરુપચરિત નિરુપમ મહત્ત્વ છે એ જાણ્યા પછી એમના પર ભક્તિભાવ ઉછળવો એ સહૃદય 

જીવો માટે અત્યંત આવશ્યક છે. એટલે હવે એ ભક્તિનું પાચમી બત્રીશીમા પ્રાતિપાદન કરાય છે - 
[અથવા ,, પૂર્વની બત્રીશીમા છેલ્લે ભગવદૂભક્તિ એ પરમાનદસપત્તિનું બીજ છે એમ કહ્યું. હવે એ બીજનું 

સપાદન કરવા ભક્તિનુ નિરૂપ્ણા કરાય છે-] 
[ અથવા, મહાન્ વ્યક્તિને “આ મહાન્ છે' એવી પ્રતીતિપૂર્વક યોગ થવો એ પ્રથમયોગાવંચક છે. એનુ 

સપાદન થઇ શકે એ માટે પૂર્વની બત્રીશીમા પ્રભુની મહાનતાની પિછાણ કરાવી. આવો યોગ 4: સમાગમ 
થવા પર એમની પ્રણામાદિ દ્વારા અવશ્ય ભક્તિ કરવાનો નિયમ એ બીજો ક્રિયાવંચક છે. એનું સંપાદન થઇ 

શકે એ માટે આ બત્તીશીમાં ભક્તિનું નિરૂપણ કરવામા આવે છે-] 

સાધુઓમા આ -- ભક્તિ પરિપૂર્ણ હોય છે, કારણકે સૂત્રોક્ત આચારોનુ પૂર્ણ પાલન હોય છે. ગૃહસ્થોને 
દ્રવ્યસ્તવ દ્વારા એ (ભક્તિ) દેશથી :: અશતઃ હોય છે. દ્રવ્યસ્તવનો વિધિ આ પ્રમાણે છે. [૪ થી બત્રીશીની 

છેલ્લી ગાથામા ભગવાન્ની ભક્તિ પરમાનંદ સપત્તિનુ બીજ છે એમ કહ્યુ હતુ. એટલે આ પ્રથમ ગાથામાં “ઇયં 
ગક આ' સર્વનામથી એ ભક્તિનો ઉલ્લેખ છે એ જાણવુ ]|૧।। 

[જિનભક્તિ માટે જિનમદિર જોઇએ. એટલે સૌ પ્રથમ કેવો ગૃહસ્થ જિનમદિર બધાવે એ ગ્રન્થકાર જણાવે 

છે-] 
[જિનમંદિર નિર્માણના અધિકારી વગેરે] 

ન્યાયોપાત્ત ધનવાળો, બુદ્ધિમાન, સદાચારી, શુભાશયયુક્ત પિતા-પિતામહ-રાજા-અમાત્ય વગેરે 
ગુરુવર્ગને બહુમાન્ય એવો ગૃહસ્થ જિનમદિર બધાવે આવા ગુણોવાળો ગૃહસ્થ જ જિનમંદિર બંધાવવાને 
અધિકારી છે એવુ જણાવવાનું અહી તાત્પર્ય છે.1૨। [એ જિનમંદિર માટે ભૃમિ કેવી જોઇએ એ હવે ગ્રન્થકાર 



૧૩૦ દ્રાસિશવદ્વાસિશિવા 

પરાપલાપ- - પ્રાતિવેફ્મિજાહિથેવ- । ર || 

ગમી તિર્યવ જસ્તાષિ જાર્યા ઘર્મોઘતેન વૈ | 

ટૃત્યં શુમાનુવન્થઃ સ્થાવત્રોહાદરળ પ્રમુઃ | 1૪ 1 | 
ગીતિરિતિ | ઘર્યોયતલ્ત પરપીડાપરિહારપ્રયત્નાતિશયો મુલ્વમમય, વથા તાપલપ્રીતિષરિદારાર્થ 

જમવતો વર્ષાલ્વાપે મપનમિંતિ માવ 11૪ 11 

આાસત્ઞોર્ડાષિ ઝનસ્તત્ર માન્યો વાર્નાહેના યતઃ | 
ત્ય શુમાશયસ્જાત્યા વોધિવાર્િ શર્સીરેનાન્। 1૫ । । 

બ્ાસન્નોડપીતિ | ગાલત્રોડપિ - તદેશવર્તી લ્વગનાહિતવન્યરરિતોડપિ । દ્લ્થ - ભમવહ્ભર્પ્રયુત્તતેવા- 

ચવોમાત્ | 1% || ી 

ઇષ્ટજાવિ વતત વ્રાઇ વર) વા સારવન્રવમ | 
મવાઘષીઇયા પ્રાટ્યં મૂભ્યોસિત્યેન યત્નતઃ | 1૬ || 

ટૂષ્ટજાવીતિ | અાહિના પાપાળાવિપ્રદ | વાર - મુળોપેતમ્ | ૧૪ વા ત્વરા? યત્નાનીત લેવતાઘુપવનાવે? 

પ્રમુળ ત્ત 1 મારવત્ - 1ર લારિરતારવત] મવાહીનામપીછા વદુભારારોપળજુતપીડાપરિદારણપા ત્યા | 

જણાવે છે-] 

જિનમદિર બંધાવવા માટે સૌ પ્રથમ વાસ્તુવિદ્યા અને ધર્મશાસ્ત્રમા દેખાડેલી મર્યાદાને ઉલ્લઘ્યા વગર એવી 
જમીન ખરીદવી જેમા પાડોશી વગેરેને ખેદ પહોચતો ન હોય તેમજ ભવિપ્યમા કલ્યાણની પરપરા ચાલવાની 

હોય 11૩। [જેમા કલ્યાણપરપરા ચાલે એવી શુભલક્ષણવાળી જમીન ખરીદવી એ વાત તો બરાબર છે. પણ 
પાડોશી વગેરેને ખેદ ન થવો જોઇએ એવી શરત શા માટે છે? એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

ધર્મોધત જીવે કોઇને પણ અપ્રીતિ થાય એવુ કરવુ ન જોઇએ એ જ રીતે શુભાનુબધ થાય છે આ બાબતમા 
પ્રભુ ઉદાહરણ રૂપ છે. ધર્માધત જીવનો અન્યની પીડાનો પરિહાર કરવાનો અતિશયિત પ્રયત્ન એ જ મુખ્ય 
અગ - શુભાનુબધ વગેરેનુ મુખ્ય કારણ છે. જેમકે તાપસોની અપ્રીતિનુ વારણ કરવા માટે પ્રભુ મહાવીર 
સ્વામીએ ચોમાસામા પણ વિહાર કરી દીધો ।૪।। આડોશ પાડોશને અપ્રીતિ ન કરવી એટલુ જ નહી, પણ- 

સ્વજનાદિ સબધ રહિત એવા પણ આસપાસમાં જે લોકો રહેતા હોય તેઓને'ય દાનાદિથી અનુકૂળ કરવા 
- આવર્જિત કરવા ભગવાન્ પ્રત્યેની ભક્તિથી થયેલી આવી ઉદારતાના યોગે શુભાશય સ્ફીત થવાથી જીવોને 
બોધિની પ્રાપ્તિ અને વૃદ્ધિ થાય છે.1૫॥ [ભૂમિ અગેની વિધિ દેખાડ્યા બાદ ભીત અગેની વિધિ દેખાડતા 
ગ્રન્થકાર કઢે છે--] 

ઇટ-પાષાણ વગેરે સુદર ગુણોપેત વાપરવા દેવતા વગેરેના ઉપવનમાથી પ્રયત્નપૂર્વક લવાયેલુ, લક્ષણયુક્ત 
અને ખદિરાદિની જેમ સ્થિર - સારવાળુ લાકડુ વાપરવુ. બળદ વગેરેની , બહુભાર લાદવો- અન્ન પાણી વહેલા 
મોડા આપવા વગેરે-પીડાનો પરિહાર કરવો ઇટ વગેરે યોગ્ય મૂલ્યનુ વિતરણ કરીને ખરીદવુ તે પણ પૂર્ણકલશ 
વગેરે શુભશુકન પૂર્વક ખરીદવુ એ હિતકર નીવડે છે. અને આ શુભશુકન ચિત્તોત્સાહને અનુસરનાર હોય છે 
એ જાણવુ અર્થાત્ પૂર્ણકલશ વગેરે બાહ્યશુકન છે અને અદરથી ચિત્તનો ઉત્સાહ એ આતરિકશુકન છે [આ . 
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મૂલ્યોતિત્યેન પ્રાધ્ય તત્જારિવર્મત” | તવ્ત્રટળ વ્વ પૂળજતશાવિસુશજીનણૂર્વ શ્રેવઃ, ગુળજીનશ્વ ચિત્તોત્તાદાતુમ 
ઇતિ ભાવનીયમ્ | 1૬ || 

શૃતવા અપિ સત્તોષ્વાઃ સ્વયં પ્રજાતિસાધવઃ | 
ઘમ માવેન ન વ્યાગાદ્ધથમિત્રેબુ તેણ તુ | 19 1 | 

શત દતિ | સ્વય પ્રજીુતિતાધવ છવ શૃતજા નિયોન્યા- | તેડપિ તન્તોપ્યાન, તેપામવિ ઘર્મસિમિત્તત્વેન 

ઘમીમિત્રત્વાત્તિષુ વઝ્વનવિરદિતમાવેનેવ ઘમાપપત્તે- । [૭ | | 

સ્વાશવશ્ત્વ વિઘેયોડત્રાસિવાનો સિતરાતઃ | 
બઅત્યારસ્મપારિત્યામાગ્ઝનાવિયતનાવતા | |૮ || 

સ્વાશવશ્વેતિ | સ્વાગવશ્વ - શુમાશવશ્વ વિઘેવોડત્ર - ગિનભવનજીત્વેડનેનાલંવનત્વાલ્યવિષયતવા 
શુષ્વિરમિદિતા, મસિવાન - સિવાનરશિતો ગિનરાતત - મમવવ્મતે-, ગનેનોદ્દેશ્યત્વાહ્યવિવધતવા 
શુષ્િરમિષ્તિા | ગન્તેવા - મદાલિલમ્વસ્ચિતાયારમાળા પરિત્યાયાત | ગતાવીના વા પતનના સ્વજુતિતાઘ્ય- 

ઉપરાત ગ્રન્થકારે પોડશકની વૃત્તિમાં ગુરુવચનાનુગતત્વનો પણ ઉપલક્ષણથી અહી સમાવેશ કર્યો છે એ જાણવુ. 
એટલે કે બાહ્યશુકન, આતરિક ઉત્સાહ અને ગુરુવચન એ ત્રણેને અનુસરીને થયેલ કાર્ય શીઘ્ર સિદ્ધ થાય છે 
એ જાણવુ (આ વાત યો. બિ. ર૩ર મા તેમજ ૧૪ મી બત્રીશીના ૨૭ મા શ્લોકમાં પણ છે.)]1૬॥ [કાચા 
માલ સામાન અગેની વિધિ બાદ હવે નોકર-મજૂરો અંગેની વિધિ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

જેઓ સ્વભાવથી જ સજ્જન પ્રકૃતિના હોય તેવા નોકરો રાખવા. તેઓને પણ “તમે પણ આ મંદિર 
નિર્માણમા સહાયક છો' ઇત્યાદિ રૂપ વચનની ઉદારતાથી અને યોગ્ય વેતન આપવાની આર્થિક ઉદારતાથી 

સતોપ આપવો. ધર્મમાં નિમિત્ત બનનારા હોઇ તેઓ પણ ધર્મ મિત્ર રૂપ હોય છે એટલે તેઓ પ્રત્યે નિષ્કપટ 

રહેવું [કારણ કે નિષ્કપટ પ્રવૃત્તિમા રટેલ ગુદ્ધ આશયથી જ ધર્મ થાય છે.]]1૭॥ [જિનમંદિર નિમણિ અંગેની 
બાહ્યવિધિ દેખાડ્યા બાદ હવે નિર્માતાની આતરિક વિધિ દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

આ જિનમદિર કૃત્ય અગે સ્વાશય - શુભાશય ઊભો કરવો આના દ્વારા આલબનત્વાખ્ય વિષયતારૂપે 
શુદ્ધિ કડી આ શુભાશય ભગવદ્ભક્તિથી નિયાણા રહિત કરવો. એટલે કે “જિનમદિર નિર્માણ એ ગૃહસ્થોનું 

કર્તવ્ય છે' આવા ભગવદ્ ભક્તિભાવથી આ કાર્ય કરવુ, આ કરતી વખતે એઢિકાદિફળની અભિલાષા રાખવી 

નહી આનાથી ઉદ્દેશ્યત્વાખ્યવિષયતા રૂપે શુદ્ધિ કહી વળી સ્વપ્રયત્નથી જીવોની પીડાનો જેટલો પરિહાર શક્ય 

હોય એટલો પરિહાર કરવા રૂપ જયણાવાળા રહીને તેમજ ઘર વગેરે સંબંધી આરભોનો ત્યાગ કરીને પણ 

શુભભાવ ઊભો કરવો. આનાથી સાધ્યત્વાખ્યવિષયતા રૂપે શુદ્ધિ કહી. [આશય એ છે કે જિનભવન 

નિર્માણાદિનો ઉદ્દેશ પ્રભુભક્તિ કરવાનો છે, એટલે “જિનભવનનિર્માણ કરીશ તો મારું નામ રહી જશે... 

વાહ-વાહ થશે. ” વગેરે ભાવો ન રાખતા “જિનભવન નિર્માણ કરીશ તો ઉત્તમ પ્રભુભક્તિનો લાભ મળશે.. ” 
વગેરે ભાવ રાખવો એ ઉદ્દેશ્યતા સબંધી શુદ્ધિ દ્રારા થયેલી આશયશૃદ્ધિ છે પ્રભુભક્તિ માટે જિનમંદિર 
(ઉપલક્ષણથી જિનપ્રતિમા) આલંબનરૂપ છે. (જિનમદિર-મૂર્તિના આલંબને પ્રભુભક્તિ થાય છે.) એમાં કોઇ 
નિયાણું ન કરવુ એ આલંબન સબધી શુદ્ધિ દ્રારા થયેલી આશય શુદ્ધિ છે જિનમંદિર નિર્માણાદિ કાર્યમાં પણ 
ગૃહ વગેરે સબધી આરર્ભાદેનો ત્યાગ કરવા દ્વારા અને ઉપયુક્ત જળ વગેરે સબધી જયણા પાળવા દ્વારા દયા 



૧રૂ૨ દાસા 

ઝીવપીકાપરિદારજપા તળ્તા, ગનેત સાથ્યત્યાહ્યવિવયતવા શારિરખિરિતા | 1૮ || 

ત્ય તેષોડધિવત્યામાત્સવરંમઃ જતતાન્તિતઃ । 
પ્રત્યઈ માવવૃહધ્યાપ્તેમાવયજ્ઞઃ પ્રજીતિતઃ | ૨ | | 

રૂત્થામિતિ। ત્ય વ - ઘતનાવત્તે વેપ* - પ્રજુત્ત ગારમોડધિયત્યામાચિખતતાઘિજારમસિવૃત્ત 

જલાસ્વિત: - શ્રેય જતવુતન તવાસંપ- પ્રત્તઇ - પ્રતિદિવિ ભાવવૃટ્ઘ્યા - જતાજતપ્રત્યુપનાદિગુમાશવા- 
સુવન્યજ્ષયાડડષ્ત- લાઘુમિ્માવયક્? - માવષૂગાલપ- પરત । તથાટ “ ઇતરિઇ માવવત્ત- [પો. ૬/9૪] 
છુતિ । ન સેવ દ્રવ્યત્તવવ્યપહેગાનુપપત્તિ:, દયાવવોરન્યોડન્તલમનુવેઘેડષિ ટવ્યપ્રાથાન્નન તટુપપાલ્નાથિતિ 
દ્રવ્વ્યયૂ । [૨ । | 

સિતનેઇં વિધાયેવં શુજ્ધમવ્યવનીવિ ત્વ।| 
દ્રાજ તત્ર જારવેહ્વિવં સાધિષ્ટાન દિ વૃસ્તિમત | 19૦ | | 

સિતમેદમાતિ | બવ્યયનીવિ - પરિષાતનતવર્ઘનકારાડદીવમાનમતઘતમ્ | 19૦ || 

સાધવાની છે માટે એ સાધ્ય છે. એટલે આ આરભત્યાગ- જયણા રાખવી વગેરેને સાધ્ય સંબધી શુદ્ધિ દારા 

થયેલી આશયશુદ્ધિ જાણવી. આમ ત્રણેય રીતે શુભ આશય કેળવવો એવું જણાવવાનો અહી આશય લાગે 
છે.]1૮॥ [આ બધી વિધિના પાલનથી શું થાય છે? તે હવે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

આ રીતે જયણાયુક્ત રહેવામાં નિરર્થક વધારાના આરભથી બચવાનું ઘાય છે. એટલે જયણાપૂર્વકનો 
જિનમદિર નિર્માણનો આ પ્રસ્તુત આરભ એ હિતકર ફળયુક્ત સદારભ રૂપ બને છે. આ શુભાશયની 'આટલુ 

કાર્ય થઇ ગયું છે, આટલું બાકી છે' ઇત્યાદિ નિરીક્ષણ દ્વારા '“જિનમદિરના દર્શન કરીને અનેક જીવો સુગતતિ 
પામ્યા છે અને ભવિષ્યમાં પામશે' ઇત્યાદિ રૂપે રોજ વૃદ્ધિ કરતા રહેવુ આ રીતે વિધિપૂર્વક ભાવવૃદ્ધિથી કરાયેલ 
જિનમદિરને આપ્તજનોએ : સાધુઓએ ભાવયજ્ઞ -: ભાવપૂજા તરીકે ઉદ્ઘોપિત કર્યું છે. છટ્ઠા પોડશકની 
૧૪ મી ગાથામા કહ્યું છે કે 'સદ્ગૃહસ્થ માટે આ જિનમંદિર લોકમા ભાવયજ્ઞ છે.' 

શંકા - આ જો ભાવપૂજારૂપ છે તો એને “દ્રવ્યસ્તવ' ડહેવો એ અસગત બની જશે. 
સમાધાન - સંપૂર્ણ સૂત્રોક્તાચારપાલન રૂપ ભાવસ્તવના કારણભૃત હોઇ આ દરવ્યસ્તવ છે. વળી શુભાથય 

વગેરે ભાવથી સકળાયેલ હોઇ એ ભાવપૂજા રૂપ પણ છે. આમ દ્રવ્ય અને ભાવ બન્ને અન્યોન્ય સંકળાયેલા હોવા 
છતા 'દ્રવ્ય' નુ જ પ્રાધાન્ય હોઇ એનો “દ્રવ્યસ્તવ' તરીકે ઉલ્લેખ સંગત ઠરી શકે છે એ જાણવુ.1૯।॥। [આ પ્રમાણે 
જિનાલય તૈયાર થયા પછી શું કરવું? તે હવે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

આ રીતે જિનાલય “નિર્મિત કરી તેની સારસંભાળ સાધુઓને ન ભળાવી દેવી. કિન્તુ ગૃહસ્થે સ્વયં કરવી. 
એ માટે અવ્યયનીવિની વ્યવસ્થા કરવી. એટલે કે ધનની એવી વ્યવસ્થા કરવી કે જેથી રાખવામા આવેલી 
એ મૂડીનુ પરિપાલન અને સવર્ધન થયા કરે પણ એમાં ઘટાડો ન થાય. એ પછી એ જિનાલયમાં શીધ્ર જિનબિબ 
કરાવવુ (વિધિપૂર્વક ઘડાવીને પધરાવવુ.) કારણકે અધિષ્ઠિત થયેલુ તે જિનાલય વૃદ્ધે પામે છે. [તે પણ એટલા 
માટે ર નિર્માણાદિ જન્ય પુણ્ય જિનાલયની વૃદ્ધનું કારણ છે 11૧૦॥ જિનબિબનાં નિર્માણનો વિધિ 
જણાવે છે- 

9 ણ્તાહેદ પાસયજ્ઞ- લટ્ણદિળો ગત્વજસમિક વરમમ્। ગપ્યુ્યાુસઝિસ્યા સિયવાટ્વવર્મવીઝમિસિ 1 ખો ૬/9૪।1 
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તેય તવનઘસ્સેવ યયા ચિત્ત ન નશ્યતિ | 199 1 । 
વિમવેતિ | પૂઝા ભોઝનપત્રપુખષતા હિના | સનઘસ્ય - ગવ્યતનહ્ય | ણ્વજારેળ સ્ત્રીમઘયૂતાહિવ્યતનિનો 

સિવેઘઃ । વથા - વેન પ્રજારેળ સિત્ત ન નશ્યતિ - જાર યિતુવજ્ઞાસિજયો- જાલુખ્નક્ષળશ્યિત્તનાનો ન ભવતિ | 

પ્રતતિષિજ્રો ધ્યેપ ઘર્મવ્રજમેડગમનલપત્તત્લરિત્તિ | 199 1 | 

ન્શ્ળ 

ચાવન્તાશ્યિત્તલન્તોષાસ્તવા લિવસમુહમવાઃ | 
તત્જારળાનિ તાવન્તીત્યુત્તાઈ ગયેતો મદાન | ।9૨ || 

ચાવન્ત રાતિ | તવા - વિવજારળે | તાવત્તિ, તાવાહ્યવજારળતાવ્યષતોવવાત્ | 19૨ 1। 

તત્જતરિ ત્ર યાડપ્રીતિસ્તત્વતઃ સા તિને સ્મૃતા। 
પૂર્યા વર્દવમેલાસ્તાઝ્તિનાવસ્થાત્રયાશ્રયા? | 19 રૂ 1। 

તત્જતીરે વ્વેતિ। તત્જતરિ ત્ર - વિવનિર્યા્તારે ત્ત યાડપ્રીતિ- તા તત્વત- - છતતો સિને સ્મૃતા, 

તવાતવનજાયા સપિ તલત સિનોદ્ેશજત્વાત | તા વ સર્વાપાયસ્તુરિતિ તત્વરિદારે ઘત્તો વિઘેયઃ | તવાઇ- 
ગપ્રીતિરષિ વ્વ તસ્મિન્ ભગવતિ પરમાર્થનીતિતો જોયા । 

[જિનબિંબ નિર્માણવિધિ] 
શુભમુહૂર્ત્ત ભોજન, પત્ર, પુષ્પ, પાચ ફળ , વગેરે વડે પૂજા - સત્કારાદિ કરવા પૂર્વક સ્વવિભવોચિત મૂલ્યનુ 

અર્પણ કરીને સ્ત્રીલપટતા , મધ્ય, જુગાર વગેરે વ્યસનોથી મુક્ત એવા શિલ્પીને જિનબિબ ઘડવા માટે આપવું. 
બિબ ભરાવનાર પોતે અને શિલ્પી એ બનેના ચિત્તનો કલુપિતતા થવા રૂપ નાશ ન થાય એ રીતે બિબ ઘડાવવુ. 
કારણકે ધર્મની બાબતમા ચિત્તક્લેશ એ અમંગલરૂપ હોઇ તત્ત્વજ્ઞો વડે એનો નિષેધ કરાયેલો છે.1૧૧॥। 

[જિનબિબ ઘડાવવામા ભાવનુ જ પ્રાધાન્ય છે એ જણાવવા કહે છે-] 
બિબ ભરાવતી વખતે એ બિબ સબંધી જેટલા ચિત્તમા પ્રીતિવિશેષ - ભક્તિ- અહોભાવના ભાવો ઉછાળા 

મારે છે એટલા તે બિબના કારણો જાણવા, કારણકે તે બિબ ભરાવવાના એટલા પ્રમાણમાં ફળો મળે છે. 

ફળપ્રાપ્તિ ભાવાનુસારે હોવાથી બિબ ભરાવવામા સાનુબધ પ્રીતિવિશેષ કેળવવી એ તાત્પર્ય છે.1૧૨॥। 
[ચિત્તવિનાશનો નિષેધ જે પૂર્વે કર્યો હતો તેનુ પુષ્ટકારણ પૂર્વાર્દમા દર્શાવી ઉત્તરાર્દ્માં પ્રીતિવિશેષની ઉત્પત્તિની 
વિધિ દર્શાવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

બિબ ઘડનાર શિલ્પી પરની અપ્રીતિ એ તત્ત્વત. - ફળતઃ શ્રીજિનપરની અપ્રીતિ રૂપ જ સમજવી, કેમકે 

શિલ્પી વિશે થયેલી તે પણ શ્રી જિનોદ્દેશક જ છે. શ્રી જિન વિશેની અપ્રીતિ તો સર્વ અપાયોના કારણભૂત 
છે એટલે તેનો પરિહાર કરવામાં પ્રયત્નશીલ રહેવુ જોઇએ. ૭ મા પોડશકની ૭ મી ગાથામાં કહ્યું છે કે “શિલ્પી 
પર કરાતી અપ્રીતિ કારણારુંચિ કાર્યારુચિમૂલક હોય છે એવા પરમાર્થ ન્યાયે ભગવાન્ પરની અપ્રીતિ રૂપ 
જાણવી આ અપ્રીતિ સર્વઅપાયોનુ નિમિત્ત કારણ છે. માટે એ કરવી નહી ” આમ શિલ્પી પરની અપ્રીતિ 
સર્વથા પરિહાર્ય હોવાથી શ્રીજિનની ત્રણ અવસ્થાને અનુસરીને દોહદ - મનોરથો પૂરવા. આશય એ છે કે 
શિલ્પી સ્વયં બાળ, કુમાર કે યુવાન છે એને ગૌણ કરીને પ્રભુની એ ત્રણ અવસ્થાનુસારે શિલ્પીના ચિત્તમાં 
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તર્વાપાવસિમિત્ત છનેપા ઘાષા ન જર્તવ્યા 11 [પૉ. ૭/૭] તત તરપ્રીત- તર્વધા પર્દિર્યત્તાત રરર મેર]: 

મમવહમસિઝિજપોપપત્ત: | વઢાટ [થો. છ/૮-૨] 

સ્ચાવાગિતવિત્તત તુ સિતથિવ બાવળ || 
ભત્રાવ*થાત્રવમામિનો તુવર મમાજ્ાતા વાતાથાડવત્તા વત્તત્્સટનજારિ ટ્યમિતિ | 19૩ 11 

તેવા તેવા મનોરથો જે ઊભા ઘાય છં તેને પૂરવા માટે શિલ્પીની આગળ રમદડા વગેરે ધરવા આ રીતે જ 
પ્રભુભક્તિનો પ્રકર્ષ સંપન્ન થાય છે. સાતમાં પૌડશકની ૮ મી'૯ મી ગાથામાં કહ્યુ છે કે “અધિડગૃદ્યાસ્થ ક 
ભગવાનમાં રહેલ અવસ્થાને અનુસારે શિલ્પીંગત સ્વમનોરથોથીં યક્ત એવું જિન બિબ ભાવશૂત ન્યાયોપાત્ત 
ધનથી ઘડાવવું. આ જિનબિબ ઘડાવવાના પ્રકરણમાં તજ્સોએ બાળવગેરે ત્રદ્મા અવસ્થા ભાવી શિલ્યીના 
ચિત્તગત મનોરથો કહ્યા છે માટે શિલ્પીન રમકડાં વગેરે આપવા.” [આ શ્લોકનો અભિપ્રાય આવો લાગે છં 
- પ્રતિમા ઘડનાર શ્રિલ્યી બાલ્ય, યુવાન કે વૃદ્ધ કોઇપણ ઉમરનો હોય શકે છે. શ્રીં વજસ્્વામીંનાં પ્રસંગ “વયઃ 
ક્રીડાતિ, ન વજઃ' થી જણાય છે કે બાળ સહજ ચૅષ્ટા-વૃત્તિ-સથિ વગેરે, શિલ્યકળામા વિશારદતા કેળવી હોય 
એવા પણ બાળ કિલ્પીને સભવિત હોય છે એટલે એને બાળકની સચિને અનુરૂપ રમકડાં વગેરે આપવાઘી 
એની પ્રસન્નતા વધે અને તેથી પ્રતિમા વધારે પ્રભાવપૂર્ણ બને. એ જ રીતે શિલ્પી યુવાન છોય કે વૃદ્ધ હોય 
તો તે તે વયમાં જેવી રુથિ હોય એને અનુરૂપ ચીજ વસ્તુ એને અર્પ' કરવાથી ગેની પ્રસન્નતા વધવા દ્વારા 
પ્રતિમા વધારે પ્રભાવક બને. શિલ્પી યુવાન્ કે વૃદ્ધ હોય ને એને રમકડાં આપવામાં આવે તો તો એને અપમાન 
વગેરે લાગવાથી અપ્રીતિ થાય જે અતતો ગત્વા પ્રભુપ્રત્યેની અપ્રીતિરૂપ ઠરતી હોવાથી અપાયકારક છે. એટલે 
શિલ્પીની જેવી અવસ્થા હોય એને અનુરૂપ આંનેન્ધ ચીજ-વસ્તુઓ આપવાની જ અહી વાત હોવી યોગ્ય લાગે 
છે 

શંકા - પણ આ શ્લોકની વૃત્તિમા તો 'તદવસ્થાત્રયમનાદત્ય' - શિલ્પીની બાળાદિ ત્રણ અવસ્થાને ર્ગાણ 
કરવાનું જણાવ્યુ છે ને? 

સમાધાન - શિલ્પીની બાલ્યાવસ્યાને શિલ્પીની જ બાલ્યાવસ્થા ન ગણી, પ્રભુની બાલ્યાવસ્થા સ્વરૂપ મનથી 
કલ્પી પ્રભુને જે ભક્તિભાવથી ઊચા પ્રકારના રમકડા વગેરે અર્પવાનું થાય એવું અર્ષછ્ા કરવાન્ જણાવવા 
માટે આ પ્રમાણે જણાવેલુ જાણવુ જો પ્રભુની બાલ્યાવસ્ઘાને નજરમાં લાવવામા ન અવે, તો શિલ્પી બાળક 
છે એમા આપણને શુ? એને રત્રકડાં આપીશુ તો તો એ રમવામાં પડી જશે ને પ્રતિમા ઘડવામાં વિલંબ થશે... 
વગેરે વિચારો આવી રમકડાં વગેરેનુ અર્પ્ ન થાય એવુ સંભવિત છે. આવુ ન ઘાય એ માટે, “બાલ્યાવસ્થા 
તો શિલ્પીની છે ને' એવુ ન વિચારતા 'બાલ્યાવસ્યા મારા પ્રભુની જ છે' એવુ વિચારવું - આવા અભિપ્રાયથી 
આ, શિલ્પીની અવસ્થાને ગૌણ કરવાનું જજ્ણાવ્યું હોવુ જોઇએ. આ જ પ્રમાણે યુવા-વૃદ્ધ અવસ્યા માટે 
વિશ્ારવું 11૧૩૫ [ભાવશ્રુદ્ધ ધનને જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[ભાવશુદ્ધિ અને મત્ત્રન્યાસ] 
'સ્વધનમા કોઇ પણ રીતે જો અન્ય ધન ભળી ગયું હોય તો એ અશથી એને પણ પુણ્યની પ્રાપ્તિ થાઓ' 



શતિજ્વાસિશિવ્મ ૧૩૯૦ 

સ્વવિત્તસ્યેડન્યવિત્તે તત્મુળ્વાશંતા વિધીયતે | 

મંત્રન્યાસોડર્રતો નામના સ્વાદાન્તઃ પળવાહિજઃ | 19૪ || 
સ્વયિત્તલ્થ દતિ | સ્વવિત્તસ્થે જથત્િત્સ્વધનાન્ત-પ્રવિષ્ પરવિત્ત સતિ તહલ્ય - પરસ્ત ષુળ્વાશસા 

“સત્રસ્થાત્પ(ઘનાશાત્વરસ્થાષિ પુન્ય મવ ત્વિ'તીવ્છાહપા વિધીયતે, છ્વ હિ પરજીયવિત્તેન હ્વવિત્તાનુપ્રવિષ્ટન 
પુળ્વજરળાનમિત્તાપાહ્માવશુજ્ધ સ્યાયાગિત વિત્ત ભવતીતિ । તહિવમુતપો, ૭/9૦] 

યઘધ્ય સત્જઝમનુચિતમિઇ વિત્તે તસ્ય તન્સમિઇ પુળ્વય્ | 

ભવતુ શુમાશયજરળાવિત્યેતફ્માવશુજ્ધ સ્તાત્ || શતિ | તથાડઈતોડથયિજુતસ્ય નાશ મઘ્યમતેન 

પ્રળવાહિજ- સ્વાદાન્તશ્વ મત્રન્યાલો વિઘીયતે, મનનત્રાળણેતુત્વેનાલ્યેવ ૫રમમત્રત્વાત | 
મવાઇ-મત્્રન્યાતશ્વ તથા પ્રનવનમ પૂર્વજ ત તત્રાય | 

મત્રઃ પરમો લયો મનનત્રાળે છ્યતો સિયમાત્ | પો. ૭/99] ઇતિ 119૪ ।।| 

છેમાહિના વિશેષસ્તું ત વિવે જિન્તુ માવતઃ | 
ત્ેષ્ટ્યા સ શુમો મવત્યા તત્ત્રોસ્છસ્મુતિમૂલયા | 19૫ 1 । 

છેમાહિનેતિ | દેમ - સુવર્ળમાહિના રત્તાવિમદસ્તેન તુ ન વિશેષ જબ્વન વિવે, જિન્તુ માવત: - 

આવો શુદ્ધ ભાવ રાખવો એથી સ્વધનપ્રવિષ્ટ અન્યના ધનથી પુણ્ય કરી લેવાનો અભિલાષ ન રહેવાથી 
ન્યાયાર્જિત ધર્ન ભાવશુદ્ધ બને છે પોડશક (૭/૧૦) માં કહ્યુ છે કે “આ મારા ધનમા જે અન્યનુ સ્વીકાર અયોગ્ય 
ધન આવી ગયુ હોય તેનાથી થયેલ પુણ્ય તેને મળો , આ પ્રમાણે શુભાશય કરવાથી આ ન્યાયાર્જિત ધન ભાવશુદ્ધ 

બને છે ” જિનબિબ ઘડાવવાની આ પણ એક વિધિ છે કે અધિકૃત તીર્થકરદેવના નામથી મન્ત્રન્યાસ કરવો 

એ મત્રમા નામ મધ્યમા હોય છે પ્રારભે પ્રણવ - ડઠ અને અતે “સ્વાહા' શબ્દ જાણવો (એટલે કે ડેઠ ત્કષભાય 

સ્વાહા વગેરે મન્ત્રન્યાસ કરવો ) આનાથી મનન અને ત્રાણ નિયમત થતા હોવાથી આ જ શ્રેષ્ઠમંત્રરૂપ છે 

ષોડશક (૭/૧૧) મા કહ્યુ છે કે “તથા પ્રણવ અને નમ પૂર્વકના અધિકૃત પ્રભુના નામ રૂપ મન્ત્રનો ન્યાસ 

કરવો એટલે કે “કઠ નમ” ત્રકપભાય ' એવો મન્ત્રન્યાસ કરવો આ પરમ મત્ર છે, કારણકે આનાથી અવશ્ય 

મનન અને ત્તાણ થાય છે ” [આમ, “ડેઠ ત્રકષભાય સ્વાહા' કે “કઠ નમ ત્રક્પષભાય' આ બત્ઞે પ્રકારના મન્ત્રો 

ચાલે એવુ લાગે છે કારણકે પ્રસ્તુત ગ્રન્થમાં સ્વાહા જણાવેલ છે ને ષોડશકમા નમ- જણાવેલ છે. તેમજ 

પ્રસ્્તુતગ્રન્થમા ફેઠ ને સ્વાહાની મધ્યમાં પ્રભુનામ હોવાનુ જણાવેલ છે જ્યારે ષોડશકમા “ઝ5 નમ ' એવા બે 

શબ્દ પૂર્વક પ્રભુ નામનો ન્યાસ કરવાનુ કહ્યુ છે 

શંકા - જો ષોડશકમા કહેલો મન્ત્ર જુદા આકારનો છે તો એને સાક્ષીપાઠ તરીકે શા માટે રજુ કર્યો? 
સમાધાન - અહી મન્ત્રના શબ્દો અંગે આ સાક્ષીપાઠ ન જાણવો, પણ, પ્રભુના નામ યુક્ત મન્ત્રન્યાસ કરવો, 

એ મનન અને ત્રાણ કરનાર હોવાથી પરમ મંત્રછે આટલા અશમા જ આ સાક્ષીપાઠ જાણવો.]1૧૪।। [રત્ન, 

સુવર્ણ વગેરે બહુમૂલ્ય ચીજથી બિબ બનાવવામા વધુ લાભ થાય છે કે ભાવવિશેષથી બિબ બનાવવામા? એવી 

જિજ્ઞાસાને સતોષવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
પાષાણનુ બનાવો, સોનાનું બનાવો કે રત્નનુ બનાવો એનાથી બિબમા કોઇ ફેર પડતો નથી, કિતુ ભાવથી 

ફેર પડે છે [આ નિશ્ચયનયે કથન જાણવુ. પણ ભાવ પ્રગટ થવામા બહુધા દ્રવ્ય કારણ બને છે. તેથી જેમ 

“*બુક#. જા. 



9૩૬ કાતિગરાનિરે મેં 
જૂ 

વરિળનામાત | સ વરિળામલ્ન્કોસનમુતિમૃભવા - સામયવવનમમરળણૂવિંજયા તેવ્ટ્યા - પ્વૃતત્વા ઝુમ મવસિ, 
બસિત્વિદ્નાનવિનવાશિસિમાનાયામાનુભ(સ્ન)રળમૃભત્યાત્ | તરિલમાદીવો ૭/9૨-9૩] 

વિવ મત્ યુહપ જતજાહેમવશ્વ વ- હળ વિશેષ- । 
સાહ્યાત્પતત વિશિવ્ટ ભવતિ તુ તહિઇાશવવિનવાત । | 

મામમતત્ર- સતત તટટ્મવત્યારિતિપતતિદ્- | 
સજવા તત્સ્મુતિયાન્ શહ્ત: સત્તાશવવિગપ: | [રત્તિ 119૬ 1 । 

તોવત્તરથિહં જ્ઞયામિત્યં વર્થિવજારળમ । 
મોક્ષ્વ તોજિત્જ વ્ાન્યત જીર્વાવમ્યુવય જતન | 19 ૬ ।। 

તોજોત્તસમિતિ | છત્યં « ગામયોત્ભવેધિન્યૃતિમર્મવેવ્ાગદ્ધત વહ્વિવજારળામેટ તોજત્તર માકટ વ 

નય એમ માને છે કે પાપાણ કરતાં સૌનાનું અને સોના કરતાં રત્નનુ બિબ બનાવવામાં ફળ વધુ વધુ મળે 
છે. અથવા બિબ નિર્માણકાળે અતરના ભાવો જેટલા વધુ શક્ય બને એટલા વધુ પ્રભુ પ્રત્યેની ભક્તિના 
ઉછાળાઓથી રસાયેલા હોવા આવશ્યક છે એ વાત પર જોર આપવા માટે આ રીતનું કઘન જાણવું. બાકી 
ગ્રન્થકારે સ્વય ષોડશક ૭-૧૩ ની વૃત્તિમાં કહ્યુ છે કે “વિશિષ્ટ પ્રકારનો ભક્તિભાવ ઉભરાવવામાં નિમિત્ત 
બનવા રૂપે બાહ્યવિશેષ પણ આદરણીય છે જ . વ્યવહારભાષ્યમા કહ્યું છે કે - 

“તવરળનુત્તા પરિમા પાતાક્ઞા તમત્તતંજારા | 

વભ્ટાવ# સદ વ મળ તઇ ખિસ્તરમા વિવાર્નાદિ 1। 
લક્ષણયુક્ત, આહ્લાદક , સમસ્ત અલંકારથી વિભૂષિત પ્રતિમા મનને જેવો (- જેટલા પ્રમાણયા) પ્રહ્લાદ 

કરે એટલી નિર્જરા જાણવી.”] 
આ ભાવ -- પરિણામ આગમવચનના સ્મરણપૂર્વક કરાતી પ્રવૃત્તિથી સંપન્ન થતી ભક્તિના પ્રભાવે શુભ 

થાય છે, કારણકે ભક્તિ, બહુમાન, વિનય વગેરે લિગો આગમાનુસ્મરહ મૂલક છે તે પણ એટલા માટે કે 
આગમાનુસારી આરાધક સતત આગમદાતા ભગવાન પરના ભક્તિ વગેરે લિગોથી નિશ્ચિતપણે સસિદ્ધ હોય 
છે. યોડશક (૭/૧૨-૧૩) માં કહ્યુ છે કે “પ્રતિમા મોટી, સુદર આકૃતિવાળી કે કનકાદિમય હોવી... આવી 
બધી જે કોઇ વિશ્રેષતા હોય છે તેનાથી વિશ્ચિષ્ટફળ નથી મળતુ, કિન્તુ આશયવિશેષથી વિશિષ્ટ ફળ મળે છે. 
આગમાનુસારી જીવ નિરતર આગમવાન્ પરની ભક્તિ-વિનય-બહુમાન વગેરે લિગોથી આલિગિત હોય છે. 
આવા લિગોથી આલિગિત હોવુ તે તેમજ પ્રવૃત્તિ વખતે આગમસ્મરણ રહ્યા કરવુ એ, આ બધું પ્રશસ્ત 
આશયવિશેષ છે.1૧૫।। [ઉક્ત વિધિ પૂર્વક તેમજ તેનાથી શુન્ય પણે જે બિબ ભરાવવામાં આવે છે તેના નાથ 
ભેદ અને ફળ ભેદને કઢેવાની ઇચ્છાવાળા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

આમ આગમોડ્ત્તવિધિના સ્મરણથી ગિત ચેષ્ટાથી શુદ્ધ થયેલ આશયથી જે બિબ ભરાવવામાં આવે છે તે લોકોત્તર હોય છે અને મોક્ષદાતા હોય છે. આનાથી વિપરીતપણે જે બિબ ભરાવવામા આવ્યુ હોય છે તે 
લોઈકેક હોય છે અને સ્વર્ગ વગેરે અભ્યુદ્યફળ આપનારું હોય છે એમ તો પ્રથમ લોકોત્તર બબિબથી પણ 
સ્વર્ગાદિરૂય શ્રેષ્ઠ અભ્યુદય થાય છે, પણ એ ગૌણ રૂપે થાય છે જ્યારે લૌકિકબિબથી એ મુખ્ય રૂપે થાય છે. 



શાિ-જાત્િશિવમ ન 9રૂછ 

નુપર્મિજત્વ, અત્ર ત્ત મુલ્યત્વમિત્તિ વિશેષ | તહિવયુત્ત- 

છુવવિઘેન યહ્વિવજારળ તહવત્તિ તમર્યાવિવ- | 

ત્તોજોત્તરમન્યવતો ત્ોજિજમમ્યુવયલાર ત || 

તતોવેત્તર તુ સિર્વાળતાઘજ ૫પરમષલમિદાશ્રિત્ય । 

ઝય્તુવ્યોડાષિ છિ પરમો ભવતિ ત્વત્રાનુપયેળ | [[પો. ૭/9૪-9૧] | 19૬ || 

ત્ય તિખ્તત્તસિવસ્ય પ્રતિષ્ટાપ્તેસ્િષોહ્તિ | 
1હતેમ્ચોડર્વામ્ટશમ્યસ્તુ વ્યસ્મ્ક્ષેત્રમદાધ્વયાઃ । 199 । । 

ટૂલ્યામિતિ | દૃત્થ - ઝ્તપવેધિના સિભત્તલ્ય વિવસ્ય પ્તિપ્ઠાડડપ્તે - શિષ્ટ સ્તિર્ધોવિતા વશમ્યહ્તુ - 
ટશષ્ય ઇવ હિનેશ્યોડર્વાજ “ «શહ્વિતાપ્યન્તરત ' દત્યુસે, વ્સ્ક્ષેત્રમદાલ્વયા- - વ્યસ્્પ્રિતિપ્ઝ ક્ષેત્રપ્ર- 
તિપ્ઝ મછાપ્રતિષ્ઝ સતિ । તત્ર વર્તમાનલ્ય તીર્થજુત- પ્રતિપ્ટા વ્યસિમ્પ્રિતિષ્ઠા । ત્રભમાવિસતુર્વિશતિ-તીર્થજુતાં 
પ્રતિષ્ઝ સ ક્ષેત્રપ્રતિપ્ણ | તપ્તત્યધિજશતગિનપ્રતિપ્ઝ ત્ત સર્વક્ષેત્રાપેક્ષવા મદાપ્રતિપ્ઝ | તવાઈ - 

બઅવત્ત્યાલ્યા લલ્વેવ ક્ષેત્રાહ્યા વાપર મદાહ્યા ત્વ | 

ચસ્તીર્થજીઘવા ખિ તહ્ય તવાથત્િ સમવવિ4-|। 

ત્રપમાઘાના તુ તથા સર્વેપામેવ મધ્યમા જ્ઞેવા | 

સપ્તત્યધિજશતવ્ય તુ ત્રરમેઇ મદાપ્રતિપ્ટેતતિ | પો. ૮/ર-ર્] 1199 । । 
ષોડશક (૭/૧૪-૧૫) મા કહ્યુ છે “ઉક્ત શુભ આશયથી જે બિબ કરાવાય તેને શાસ્ત્રજ્ઞો લોકોત્તરબિબ કહે 
છે. એનાથી ભિન્નબિબને લૌકિક બિબ કહે છે અને એ અભ્યુદય ફલક હોય છે લોકોત્તરબિબ મુખ્યફળની 
અપેક્ષાએ નિર્વાણ આપનારું હોય છે એનાથી આનુષગિકપણે શ્રેષ્ઠ અભ્યુદય પણ થાય છે.”11૧ ૬।। [આ પ્રમાણે 
બિબ ભરાવવાની વિધિ દર્શાવ્યા પછી હવે પ્રતિષ્ઠાવિધિને ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

[ત્રિવિધ પ્રતિષ્ઠા] 

આ પ્રમાણે ઉક્તવિધિથી બિબ સપજન્ન થયે એની દશદિવસની અંદર પ્રતિષ્ઠા કરવાનું શાસ્ત્રકારોએ કહ્યુ 

છે. આ વાત ષોડશકના (૮-૧) “'દશદિવસાભ્યન્તરત ' વચનથી જણાય છે તે સક્ષેપમા ત્રણ પ્રકારે છે. 
વ્યક્તિપ્રતિષ્ઠા, ક્ષેત્રપ્રતિષ્ઠા અને મહાપ્રતિષ્ઠા વર્તમાન તીર્થના સ્થાપક તીર્થકરની પ્રતિષ્ઠા એ વ્યક્તિપ્રતિષ્ઠા. 

તે તે ક્ષેત્રમા થયેલ શ્રીત્ર્ક્ષભદેવ વગેરે ૨૪ તીર્થકરદેવોની પ્રતિષ્ઠા એ ક્ષેત્રપ્રતિષ્ઠા, સર્વક્ષેત્રની અપેક્ષાએ ઉત્કૃષ્ટ 
૧૭૦ જિનની પ્રતિષ્ઠા એ મહાપ્રતિષ્ઠા. પોડશક (૮/૨-૩) મા કહ્યું છે - એક પ્રતિષ્ઠા “વ્યક્તિ' નામની , બીજી 

'ક્ષેત્ર' નામની અને ત્રીજી “'મહા' નામની છે જે તીર્થકર જ્યારે વર્તમાન હોય ત્યારે તેમની પ્રતિષ્ઠા એ વ્યક્તિ 

પ્રતિષ્ઠા છે શ્રીત્રકષભદેવ વગેરે ચોવીશેય જિનની પ્રતિષ્ઠા એ ક્ષેત્રપ્રતિષ્ઠા છે. ૧૭૦ જિનની પ્રતિષ્ઠા એ 
મહાપ્રતિષ્ઠા છે 1૧૭] [આ પ્રતિષ્ઠા શુ છે? એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

[સ્વાત્મામાં થતી પ્રતિષ્ઠા જ મુખ્ય હોવામાં પ્રથમ હેતુ] 

મુખ્યદેવને ઉદ્દેશ્ય તરીકે રાખીને, વીતરાગતા વગેરે ગુણમય દેવસ્વરૂપનુ અવગાહન કરનારી પોતાની 

બુદ્ધિરૂપ ભાવનુ પ્રતિષ્ઠાકારક પોતાના આત્મામા જે સ્થાપન કરે છે તે મુખ્ય - નિરુપચરિત પ્રતિષ્ઠા છે, કેમકે 

9 સિખન્રહ્યવ «નું ગિનવિશ્યત્યોસિતા પ્રતિપ્યાશુ । «શ હિવિલામ્વન્તરત- તા ત ત્રિવિયા સમાલેન | । 



--. ડરવા બરૌબર છે એટલે 

ડ ય 

મ ક્ાસગય્જ્ાગરિો 

જેવોટેશેન મુલ્યેવમાત્મન્યેલાત્યનો 1િવઃ । 
સ્થાપે સમરસાપત્તેરપવ્વારાદ્વ હિ: પુનઃ | 19૮ 11 

જેવોદેશેનેતિ | હેવોદદેનન - મુલ્ય વેવમૃદેડ્યતવા વિષયીજીત્યાત્યન્નેવ - જારથિતતેવાત્યન- સ ન્્વળક 
ધિવો વીતરામત્વાહિયુળાવમાદિન્યા મુહ્યા - સિટવઘરિતિવ - પ્રતિજા, સ્યાથાંડવાઘાત, પ્રસિજાજમળા 
વવનનીત્વા સ્વમાવન્તેવ *થાવનાત । તાહિયમુતઇ- 

ભવતિ ત લન પ્રતિપ્ણ સિસમાવન્યેવ લવતોદેશાત્ | 

શ્વાત્મન્વેવ ૫ર વત્ત્યાપર્નામદ વવનનીત્યાય્વ- 11 [પો ૮/૪] રતિ | 
એમા “પ્રતિષ્ઠા' શબ્દનો અર્થ અબાધિત છે. કારણકે પ્રતિષ્ઠા કયાથી આગમોક્ત ન્યાયે સ્વકીયભાવની જ 
સ્થાપના કરવામા આવે છે. (એટલે કે આવી સ્થાપના એ જ “પ્રતિષ્ઠા' શબ્દનો અર્થ છે.) તાત્પર્ય - શારીરિક 
કાન્તિથી દીપતા અને તેથી દેવ કહેવાતા દેવલોકમાં વસતા દેવોનો વ્યવચ્છદ કરવા અહી 'મુખ્યદેવ' એમ કહ્યું 
છ શ્રી અરિહત પરમાત્મા મુખ્ય દેવ છે એમને ઉદેશીને એટલે, એમના- ગર્ભકાળઘી જ અત્યત ઉચ્ચ સ્થિતિ, 
રાજ્ય-ભોગ સામગ્રી પ્રત્યે અનાસક્તિ, [નિરતિચાર-ઘોર સાધના, વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાન-તીર્થસ્થાપનાનાં 
અનુપમ ઉપકાર વગેરે- શ્રેષ્ઠ ગુણોના આલબને પોતાના આત્મામાં પણ જે એવા જ વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાન 
વગેરે ગૃણો રહેલા છે તેનુ અનુસધાન કરી, આ વીતરાગતા વગેરે ગુન્ઞાએ કરીને “હું સ્વયં તે વીતરાગ છુ' 
આવો ભાવ-અધ્યવસાય-પરિણામ-વિચાર-બુદ્ધિ પ્રકટ ધાય છે. આ જ પોતાના આત્મામાં મુખ્ય દેવ- 
વીતરાગની મુખ્ય પ્રતિષ્ડા છે, કારણકે “પ્રતિષ્ઠા' શબ્દનો અર્થ એમા ઘટી જાય છે. તે પણ એટલા માટે કે 
આગમમાં જે માર્ગદર્શન આપ્યું છે તદનુસાર સ્વકીય ભાવની સ્વાત્મામા સ્થાપના કરવી એ જ 'પ્રતિષ્ઠા' શબ્દના 
અર્થ તરીકે સગત ઠરે છે. અહી પણ આવો ભાવ જાણવો - આગળ ડઠેવાશે એ મુજબ વીતરાગદેવનું પ્રતિમામાં 
આગમન કે સંનિધાન સંભવિત નથી એમ, એ વીતરાગદેવનુ વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાન વગેરે ગુણમય ભગવત્ત્વ 
સ્વાશ્રયભૃત વીતરાગપ્રભુના આત્માને છોડીને પ્રતિમામાં કે પ્રંતિષ્ઠાપકના આત્મામાં આવે એ પણ સભવિત 
નથી પણ વીતરાગના આલંબને , પ્રતિષ્ઠાપકને પોતાના આત્મામા શક્તિથી (યોગ્યતારૂપે) રહેલા વીતરાગતા 
વગેરે ગુણો કે જે સ્વય ભગવત્ત્વ જ છે તેનુ અનુસધાન ઘવું શક્ય છે. ને એ અનુસંઘાનાત્મક ભાવને સ્વાત્મામાં 
યથાશક્ય સ્થિર કરવો એ શક્ય છે માટે આવા ભાવને સ્વાત્મામા સ્થાપવો એ જ વીતરાગની પ્રતિષ્ઠા તરીકે 
સભવિત હોવાથી એને જ આગમમા “પ્રતિષ્ઠા' કડી છે અને તેથી આ જ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા છે. 

પ્રતિમામા શક્તિથી પણ વીતરાગતા વગેરે ગુણો રહેલા નથી માટે એમા એની જે પ્રતિષ્ઠા કરવામાં આવે 
છે તે મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા નથી પણ ઉપચારથી છે. પોડશક (૮/૪) મા કહ્યુ છે કે “દેવતાના ઉદ્દેશથી પોતાના ભાવની 
જ સ્વકીય આત્મામાં પ્રતિષ્ઠા થાય છે, કારણ કે આગમોક્ત ન્યાયે સ્વાત્મામા જ અત્યત શ્રેષ્ઠ સ્થાપન સ પ્રતિષ્ઠા 
થાય છે ” 

[પોડશકની આ ગાથામા “ઉચ્ચ ' શબ્દ જે રહ્યો છે તેનુ રહસ્યોદ્ઘાટન કરતાં ઉપાધ્યાયજી મહારાજે 
સ્વવૃત્તિમા જે જણાવ્યુ છે તેનો સાર આ પ્રમાણે છે - 
પ (શાસ્ત્રવચનને અનુસરીને થતુ અનુષ્ઠાન એ વચનાનુષ્ઠાન . વચનાનુષ્ઠાનની આવી વ્યુત્પત્તિથી જણાય 
છ ક શાસ્ત્રને આગળ કરીને આ અનુષ્ડાન થઇ રહ્યુ છે. શાસ્ત્રને આગળ કરવુ એટલે વીતરાગને જ આગળ 

શાસ્ત્રવિહિત કોઇપણ ક્રિયાકાળે વીતરાગનું સ્મરણ હોય જ છે (તો જ એ 



મતિત-દ્ઞાતિશિજા ટકર કેક 

બાવાપત્તિજપપરમપ્રતિષ્ાયા ઇેતુત્વાવપ્વસ્ય મુજ્યત્વ3 | થવાદ- 
વીઝનિવ4 ૧ર યત્વરમાવા ણવ તળરતાપત્તેઃ | 

₹્થાખેન તવવિ મુહ્યા ઇન્તેવવેતિ વિવ્વેવા |1[પો ૮/૦]તથા, 

બાવરલેન્દ્રત્તુ તતો યહોલ્યાગ્ગીવતાસ્વ( 2%)₹પહ્ય | 

વચનાનુષ્ઠાન બની શકે), ને તેથી એ વખતે વીતરાગના ગુણોનુ આત્મામા સ્થાપન થવુ સભવે છે (વીતરાગ 
ગુણમય છે, માટે વીતરાગના સ્મરણમાં એમના ગુણોનું સ્મરણ અવશ્ય હોવાથી એ ગુણોનુ આત્મામા સ્થાપન 

થવાનુ કહ્યુ છે ) એટલે પ્રતિષ્ઠાનુ અનુષ્ઠાન શું? કોઇપણ વચનાનુષ્ઠાનકાળે ભગવદ્ગુણોનું સ્વાત્મામા સ્થાપન 

સભવે છે, તો પ્રતિષ્ઠા માટે વિશિષ્ટ અનુષ્ઠાન-વિધાન શા માટે? આવી શકા ઊઠી શકે છે એનુ સમાધાન 
એ છે કે તે તે વચનાનુષ્ઠાનાત્મક ક્રિયા જે એક ગુણની સિદ્ધિ માટે (મુખ્યતયા) વિંહેત હોય (જેમકે સ્વાધ્યાય 
જ્ઞાનાવરણીયકર્મને તોડી કેવલજ્ઞાન ગુણની પ્રાપ્તિ માટે, તપ આહારસજ્ઞાને તોડીને અણાઢારીપણાની પ્રાપ્તિ 

માટે વગેરે) તે એક ગુણદ્ઠારા વ્યુત્પન્ન અનુષ્ઠાતાને પરમાત્માની સમાપત્તિ સભવિત બનાવે છે જ્યારે પ્રતિષ્ઠાના 
અનુષ્ઠાનમા તો સ્થાપનાના ઉદ્દેશથી જ વિધિ થતી હોવાથી, અને સ્થાપનાનો તો ભાવથી સર્વગુણોનો આરોપ 
એ વિષય હોવાથી, “સર્વગુણોએ કરીને હુ એ વીતરાગ જ છુ' એ રીતે પરમાત્માની સ્થાપના થાય છે જે 
અન્યક્રિયા કરતા આની ઘણી મોટી વિશેષતા છે ] 

સ્વાત્મામાં થતી પ્રતિષ્ઠા જ મુખ્ય હોવામાં બીજો હેતુ] 
આમ સ્વાર્થ અબાધિત હોઇ આ, મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા રૂપ છે વળી આ સ્વભાવસ્થાપનથી જ સ્થાપ્ય વીતરાગમાં 

સમરસાપત્તિ થતી હોવાથી પણ એ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠારૂપ છે. આગમવચનરૂપ અગ્નિની ક્રિયાથી જેનો કર્મમળ 

બળી ગયો છે તેવા આત્માને વીતરાગત્વરૂપ શુદ્ધ સુવર્ણપણું પ્રાપ્ત થાય છે આ રીતે મુખ્ય દેવતાના સ્વરૂપની 
તુલ્યતાની પ્રાપ્તિ થવી એટલે કે સ્વય વીતરાગ બની જવુ એ સ્થાપ્ય વીતરાગની પરમપ્રતિષ્ઠા રૂપ છે. તેનો 
હેતુ બનતી હોવાથી સ્વભાવસ્થાપના રૂપ પ્રતિષ્ઠા એ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા છે (ઔપચારિક નહી ) અહી તાત્પર્ય 
એ છે કે પોતાના આત્મામા વીતરાગતાનો દઢ ઉપયોગ આત્માથી કથચિદ્ અભિન્ન હોવાથી આત્મા સ્વરૂપ 

છે વળી એ જ્ઞાનાવરણીય કર્મ અને ચારિત્રમોહનીય કર્મના અમન્દક્ષયોપશમ રૂપ છે ને ઉત્તરોત્તર વધુ પ્રબળ 

ક્ષયોપશમ કરાવવા દ્વારા ક્ષાયિકભાવ તરફ લઇ જનાર છે એટલે છેવટે આત્મા ક્ષાયિકભાવની વીતરાગતા 

સર્વજ્ઞતા વગેરે પામે છે આમ કથચિદ્ આત્મ દ્રવ્વમય એ ઉપયોગ આત્માને ક્ષાયિક વીતરાગતા રૂપ પરમ 
રસાપત્તિ કરાવે છે કે જે પણ આત્મદ્રવ્યથી કથંચિદૂ અભિન્ન છે આમ ઉક્ત દઢ ઉપયોગમય આત્મદ્રવ્ય 

વીતરાગરૂપે પરિણમતુ હોવાથી એ દૃઢ ઉપયોગમય સ્થાપના પરમરસાપત્તિનુ પરિણામી કારણ બને છે, માટે 
એ મુખ્ય સ્થાપના છે. જ્યારે પ્રતિમામા ઉપચારથી થયેલી સ્થાપના વીતરાગભાવનુ વધુમાં વધુ નિમિત્ત કારણ 

બની શકે છે, ઉપાદાનકારણ નહીં, કારણકે પ્રતિમામા યોગ્યતા રૂપે પણ વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાન વગેરે ગુણો 

રહ્યા હોતા નથી તેથી પ્રતિમામા કરેલી સ્થાપના મુખ્ય નથી ષોડશક (૮/૫) મા કહ્યુ છે કે “સ્વકીય ભાવનુ 
જ દેવતાના ઉદ્દેશથી સ્વાત્મામાં જ સ્થાપન કરવુ એ પ્રકૃષ્ટ સમરસાપત્તિનુ પ્રધાન બીજ છે વળી બિબ દ્વારા 

પણ આવા ભાવનુ સ્થાપન ઉક્ત સમાપત્તિનુ બીજ બનવુ સભવે છે. એટલે નિજ ભાવપ્રતિષ્ઠાને જ નિરુપચરિત 
મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા તરીકે જાણવી તથા પોડશક (૮/૮-૯.) માં કહ્યુ છે કે “મુખ્યદેવતા સ્વરૂપના આલંબને થયેલો 

(વીતરાગત્વાદિનુ અવગાહન કરનારો દૃઢ ઉપયોગમય) ભાવ રસેન્દ્ર જેવો છે. તેનાથી પુણ્યાનુબંધી પુણ્ય સ્વરૂપ 



૧૪૦ હ્ાચિંગટ્ાચારિયા 

ઘાળેન ભવતિ વરના પ્રતિવજ્ધા સિદ્ધજાગ્યનતા | | 

વવનાનતછિયાત- જર્મગ્યનઢાઇતો યતશ્પૈપા | 
તિવ્લવ્યત્તવાલ” સષતેપાખતગ્ર બાઘવિઘા 1. ૮-૨]નન્યેવં પ્રતિષ્ાજારચિતર્યેવ પ્રતિજોપપાટને 

પ્રતિયાવા પ્રતિષ્ટિતત્યવ્વવદાર-, તહ્યાં વ પૂઝારિષપ્રવોગવત્વ જય સ્વાત્? ગત શાઇ-૩પયારાત્ વદિ? - 
પ્રતિમાયા વુનરિય - પ્રતિષ્ઠા ભવતિ, વત્ પોટરજવુસિજત “વાલ્યાગનવિવગતા તુ પતા વધિસિગ- 

સપર્કથી તાબુ સુવર્ણરૂપત! પામે છે, તેમ ઉક્ત ભાવરસેન્દ્રથી રસાતુ આત્મસ્વભાવરૂપ તાંબુ કેટલાક કાળે પરમ 
« શ્રેષ્ઠ અપ્રતિબદ્ધ - અનુપહત સિદ્ધકાંચનતા - સર્વકર્મમલમુક્ત સિદ્ધાવસ્થારૂપ કાંચનતાને પામે છે. [આ 
પ્રાપ્તિમાં આવો કમ જાણવો - ભાવરસેન્દ્ર - પુણ્યાનુબધી પુણ્ય - ઉત્તરોત્તર સાધનાની સુદર સામગ્રી- ઉત્તરોત્તર 
શુભ-શુદ્ધ ભાવો - વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાન-મુક્તિ] આગમ વચન અગ્નિ જેવું છે , તેની નિયતવ્યાપારરૂપ ક્રિયાથી 
કર્મરૂપી ઇન્ધનનો દાહ થવાથી આ સિદ્ધ કાચનતા સપત્ઞ થાય છે, માત્ર ભાવરસેન્દ્રથી એ સિદ્ધ કાચનતા પ્રાપ્ત 

થઇ જાય છે એવું નથી. બિબમા થયેલ પ્રતિષ્ઠા પણ વચનક્રિયારૂપ છે. તેથી એ પ્રતિપ્કા ઇન્ધન પ્રક્ષેપાત્મક 

શુભ વ્યાપાર રૂપ ઇતિકર્તવ્યતા સ્વરૂપ હોવાના કારણે સફળ છે ” [આશય એ છે કે તાબાને સુવર્ણરસઘી રસવા 

માત્રથી સો ટથનુ સોનુ પ્રાપ્ત થતુ નથી, કારણ કે તાબાનો અશ ભલે સુવર્ણ બન્યો, તાંબામા જે મેલ-માટી 
વગેરે ભળેલા હતા એ તો અશુહદ્ધિરૂપે હજુ પણ ઊભા જ રહે છે. એ અગ્નિ હારા દૃર ઘાય છે ને શુદ્ધ સુવર્ણ 
પ્રાપ્ત થાય છે. 

પ્રસતુતમા શંકા પડી શકે છે કે, જો શ્રીવીતરાગના આલંબને “હું પણ તે વીતરાગ જ છું' આવા પ્રગટ થયેલા 
ભાવને આત્મામા સ્થાપવો એ પ્રતિષ્ઠા છે ને આ ભાવ જ ભાવરસેન્દ્ર સ્વરૂપ હોવાથી પરમાત્માની સમરસાપત્તિ 
કરાવનાર છે તો પ્રતિષ્ઠા માટે આવો ભાવ પ્રગટ કરી સ્થાપી દેવો એટલું જ આવશ્યક છે એટલે પ્રતિષ્ઠા 
માટે અન્ય બાહ્ય વિધિવિધાનની શી જરૂર છે? આ શકાનું સમાધાન ઉપરના દૃપ્ટાત અનુસારે જાણવું. અર્થાત્ 
આગમવચન સ્વરૂપ અગ્નિના વ્યાપારથી કર્મસ્વરૂપ ઇન્ધન જ્યા સુધી બળી જતું નથી ત્યા સુધી, માત્ર ભાવ 
રસેન્દ્રથી જ વીતરાગતા-કેવલજ્ઞાર્નાદે મય આત્માના શુદ્ધસ્વરૂપ સ્વરૂપ સિદ્ધ કાચનતા સપન્ન થતી નથી ,એટલે 
અગ્નિ પ્રગટીને મેલ વગેરે બાળવાનું સ્વકાર્ય કરે એ માટે જેમ ઇન્ધન પ્રક્ષેપ આવશ્યક હોય છે, એમ 
આગમવચન રૂપ અગ્નિને કર્મકચરાને બાળવાના સ્વકાર્ય કરવામાં પ્રવર્તાવવા માટે આગમોક્ત પ્રતિષ્ઠા (- 
વિધિ[વિધાન) પણ આવશ્યક છે આમ સ્વકીય ભાવની જ સ્થાપનાના આ વિધાનમાં બિબગત પ્રતિષ્ઠા ક્રિયા 
પણ સફળ :- સાર્થક છે, નિરર્થક નથી ] 

શંકા - આ રીતે પ્રતિષ્ઠાકારકના આત્મામા જ પ્રતિષ્ઠા થાય છે એવું તમે સિદ્ધ કરો છો તો “આ પ્રતિમા 
પ્રતિ[ષ્ઠેત છે ' એવો વ્યવહાર શી રીતે થશે? તેમજ તે પ્રતિમા પૂજા વગેરેના ફળની પ્રાપ્તિમાં પ્રયોજક શી રીતે 
બનશે? 

[પ્રતિમામાં ઉપચરિતભાવરૂપ પ્રતિષ્ઠા] 
સમાધાન -નિરુપચરિત રીતે તો સ્વઆત્મામાં જ પ્રતિષ્ઠા થાય છે. ઉપચારથી બહાર «પ્રાતિમામાં પ્રતિષ્ઠા 

થાય છે પોડશકના વૃત્તિકાર શ્રીયશોભદ્રસૂરિ મહારાજે (૮/૪) ની વૃત્તિમાં કહ્યું છે કે “બાહ્ય જિનબિબાદિમાં 
_નિજભાવના ઉપચાર દ્વારા પ્રતિષ્ઠા થાય છે. મુખ્ય દેવતાના સ્વરૂપના આલબનવાળો [નિજ ભાવ જ “આ 
તે જ છે' એવા અભેદઉપચારથી પ્રાતિષ્ઠિતત્વની જાણકારીવાળા ભક્તજનને પૂજ્ય બને છે” 
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ભાવોપ્ારકારેળ, સિઝ ણ્વ દિ માવો મુહ્યવેવતાલ્વહ્પાનવન- “ત છ્વાવમિ'ત્યમેવોપયારેળ વિટુપા ભષ્્મિતા 
પૂગ્યતાપવવીમાસાવયતી તિ” | ન ચ્વેવં તવઘ્યવતાવનાશાત્ધતિમાયા ગપ્રતિષ્તિત્વાપત્તિરિત્તિ શંજનીવં, 
તન્નાશૈડપિ તવાદિતિલ્યોપવર્તિવ્વમાવવિશેપસ્યાનામાત | દ્વિવિઘો ઘ્યુપવરિતહ્વમાવો મીયતેલ્વામાવિજ 

[પ્રતિષ્ઠિતત્વજ્ઞાનથી ઉલ્લસિત થયેલ ભક્તિ દ્વારા પ્રતિમા વિશિષ્ટ પૂજાફળની પ્રયોજિકા બને છે એ જાણવુ ] 

[વીતરાગ પ્રભુના આલબને “હુ તે જ વીતરાગ છું' આવો જે અધ્યવસાય પ્રતિપ્ઠાપકને ઊભો થાય છે, 
તેનો, “આ પ્રતિમા મારાથી અભિન્ન છે' એ રીતે (એટલે કે પ્રતિમામાં પણ વીતરાગતા વગેરે ગુણો છે એવો) 
અભેદ ઉપચા૨ કરવો એ પ્રતિમામા થયેલી પ્રતિષ્ઠા છે તેથી પૂજકને “આ પ્રતિમા પ્રતિષ્ઠિત છે' એવા જ્ઞાનથી 
એ પ્રતિમામા ઉપચરિત થયેલા વીતરાગતા વગેરે ગુણોનું અનુસધાન થાય છે ને તેથી ભક્તિભાવ ઉભરાય 
છે જે પૂજાનુ વિશિષ્ટ ફળ આપે છે ષોડશકની આ ગાથાની જ વૃત્તિમા ઉપાધ્યયજી મહારાજે 
શ્રીહરિભદ્રસૂરિમહારાજની પૂજા વિશિકાની ગાથાઓનો આધાર લઇને બીજી એક હકીકત એ સ્પષ્ટ કરી છે 
કે - આમ પ્રતિષ્ઠા વિશિષ્ટ પ્રકારની ભક્તિ ઉભરાવવા દ્વારા ફળદાત્રી બને છે એ હકીકત હોવાથી જ આ 
ભક્તિ જે જે વિશેપ પ્રકારે ઉલ્લસિત થાય તે તે વિશેષ પ્રકારો આદરણીય-સ્વીકાર્ય છે.. અથતિ કોઇ પૂજકને 
'આ પ્રતિમા મે ભરાવી છે' એ રીતે તો કો'ક ને “આ પ્રતિમા મારા માતા-પિતા વગેરેએ ભરાવી છે' એ રીતે 
તો વળી અન્યને “આ પ્રતિમા વિશિષ્ટ વિધિપૂર્વક ભરાવેલી છે' એ રીતે અનુસંધાનથી વિશિષ્ટ ભક્તિ ઉલ્લસે 

છે. તો ક્યારેક શુદ્ધસ્થાનમા વિશિષ્ટ વિધિ-સામગ્રી વિના જ માત્ર નવકાર દ્વારા મનથી સ્થાપના કરી હોય 
તો પણ ભક્તિ ઉલ્લસે છે એટલે આ બધા પ્રકારો ફળ આપવામા સમર્થ છે તે જાણવુ. ટૂંકમા જેને જે રીતે 
વિશિષ્ટ ભક્તિભાવ અનુભવાય તેને માટે તે પ્રકાર ઇષ્ટ છે સારાશ એ જાણવો કે “મે સ્થાપના કરી છે? વગેરે 
બુદ્ધિથી જો વિશેષ ભક્તિ ઉભરાતી હોય તો એ ઉચિત છે ને જો એ બુદ્ધિથી મમત્વ-કલહ વગેરે થતા હોય 
તો એ અનુચિત છે.] ી 

શંકા - આ રીતે ઉપચરિત ભાવને જ પ્રતિમામા થયેલ પ્રતિષ્ઠારૂપ માનશો તો એ ભાવ નષ્ટ થઇ જવાથી 

પ્રતિષ્ઠા પણ નષ્ટ થઇ જવાના કારણે પ્રતિમા અપ્રતિષ્ઠિત બની જશે. 

સમાધાન - એ અધ્યવસાય નાશ પામી જવા છતા એ અધ્યવસાયથી થયેલ ઉપચરિતસ્વભાવવિશેષ નાશ 

પામતો ન હોવાથી આવી શકા કરવી યોગ્ય નથી ઉપચરિતસ્વભાવ બે પ્રકારે કહેવાય છે - સ્વાભાવિક અને 
ઔપાધિક આમા આદ્ય - સ્વાભાવિક ઉપચાર પરજ્ઞતા-પરદર્શકત્વ સ્વરૂપ છે અથત્િ, પર - શ્રેષ્ઠ, તેથી 

શ્રેષ્જ્ઞાન (- કેવલજ્ઞાન) અને શ્રેષ્ઠ દર્શકત્વ (- કેવલદર્શન) (અને ઉપલક્ષણથી વીતરાગતા વગેરે) નો 
પ્રતિષ્ઠાપક સ્વ આત્મામા જે ઉપચાર કરે છે એ સ્વાભાવિક ઉપચાર છે. પ્રતિષ્ઠાપક આત્માના પણ કેવલજ્ઞાન- 
કેવલદર્શન સ્વભાવભૂત જ છે, અને હજુ એ પ્રકટ થયેલા ન હોવા છતાં એવો અધ્યવસાય ઊભો કરાઇ રહ્યો 
છે માટે એ મૌલિક ન હોવાથી ઉપચાર રૂપ છે , અને છતા સ્વભાવભૂત હોવાથી સ્વાભાવિક ઉપચાર રૂપે કહેવાય 

છે પ્રતિમામા કેવલજ્ઞાન વગેરે સ્વભાવભૃત ન હોવા છતા એનો જે અભેદ ઉપચાર થાય છે તે ઔપાધિક કહેવાય 
છે આ ઔપાધિક ઉપચાર અનેક પ્રકારનો હોય છે. જેમકે નવકાર-પચિદિયથી કરાતી સ્થાપના અલ્પકાલીન 
હીય છે જ્યારે અક્ષાદિમા વિશિષ્ટવિધિથી કરાયેલી સ્થાપના, જ્યા સુધી ઉત્થાપનવિધિપૂર્વક એનુ વિસર્જન 

ન થાય ત્યાં સુધી-દીર્ઘકાલીન હોય છે મુખ્ય દેવના આલબને ઊભો થતો અધ્યવસાય નાશ પામવાથી, 
સ્વાભાવિક ઉપચારરૂપ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા ભલે વિનષ્ટ થાય ,પણ એના અભેદ ઉપચારથી (કે જે ઉપચાર ઔયષાધિક 
ઉપચાર સ્વરૂપ છે તેનાથી) પ્રતિમામા જે સંસ્કારવિશેષ ઊભો થાય છે તે દીર્ઘકાળ ટકી શકતો હોવાથી કોઇ 
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ગોપાધિઇક્ય, ભાઘ- ૫રતતાપર્વર્શજત્વતક્ષળ , ગન્ત્વળ્ય થિચત્ર રતિ ત હોપ: 119૮ 11 

પ્રતિષ્તિત્વજ્ઞાનોલ્યતમાપસ્વા પરષ્વાવિ। 
પતત સ્વાક્ઠીતરાયાળાં સસ્િઘાન ત્વતમાવિ | 19૧ 11 

ઇુમાનાસ્તિયા મમાપત્તા ઘરખ્યાષ - પ્રતિગાવૃત્ાજાગ્ત્િષપિ જત - વિષુતનિર્સનતથળં '્વાત । વીતરામાળાં 

દૌપ્ નથી 1૧૮ 

પ્રતિમામાં વીતરાગનું સંતિધાન અસંભવિત] 

આ રીતે, વિશેષદેવતાની પ્રતિષ્ઠા નહીં માનશો અને નિજભાવની જ પ્રતિપ્ઠા માનશો તો એ પ્રતિમા 

પુજનનુ ફળ પૃજકને શી રીતે મળશે? કેમકે વિશ્રેપદેવતા તા ત્યા છે નહી. મત્રસસ્કારાદિથી વિશૈષ દેવતાને 
જ ત્યા પ્રતિષ્ઠિત થયેલા માનો તો તો એના જ પ્રભાવે ફળપ્રાખ્તિ સગત થઈ જાય. આવી શકાનુ સમાધાન 
આપવા ગ્રન્ઘકાર કહે છે- 

પ્રતિષ્ટિતત્વ જ્ઞાનથી થયેલ સમાપત્તિથી પ્રતિમાર્પુજ કોને પણ વિપુલનિર્જરારૂપ ફળ પ્રાપ્ત ઘાય છે. 
વીતરાગોનુ સનિધાન અસંભવિત છં 

[જ પૃજકે પૃજ્યમાન પ્રતિમાની પ્રતિષ્ઠાવિધિ નિહાળી નથી એને “આ પ્રતિમાં પ્રતિષ્ઠિત છે' એવું 
અનુસધાન સીધેસીધુ થઇ શકતુ નથી પણ, એ અન્ય પૃજકને પૃજા કરતો જોઇ એ પૃજકમા રહેલા આવા 
અનુસધાનનુ અનુમાન કરે છે. વળી એ પૃજકે પણ આ જ રીતે પોતાની પૂર્વમા કોઇ પૂજકની પૃજા જોઇને 
આવુ અનુમાન કર્યું હોય છે આમ પુર્વ પૂર્વની પૃજાની પરંપરા દ્વારા પ્રતિસંધાનની પણ પરપરા ચાલે છે. તેથી 
પૂર્વ-પૂર્વ પ્રતિસધાન ઠ્ઠારા પ્રતિપ્ઠિતત્વનુ જાન ઘવાની અહીં વાત કરી છે.] “આ પ્રતિમા પ્રતિષ્ઠિત છે' એવા 
પૂર્વ-પૃર્વ પ્રતિસન્ધાનથી એ પ્રતિષ્ઠાદિવિધિ જ્ઞાપક જિનવચન પર આદર ઘાય છે અને તેના દ્વારા ભગવાન્ 
પર બહુમાન ઘાય છે. અથવા, “આ પ્રતિમા વીતરાગ ભગવાન્ થી પ્રતિષ્ઠિત છે' આવા પ્રતિસધાનથી જે જ્ઞાન 
થાય છ તે, એક સબધી જ્ઞાન અન્ય સબધીનું સ્મરણ કરાવે છે એ ન્યાયે, ભગવાનની મહાનતાના કારણભૂત 
ભગવાનના અવિસવાદી વચનોનુ “અહો! આ પ્રતિમામા પ્રતિષ્ઠિત પ્રભુના વચનો કેવા અવિસંવાદી યથાર્થ 
છે” ઇત્યાદિ રૂપે વચનાદર ગલિત સ્મરણ કરાવે છે.જેમ પ્રભુના વચનને પુરસ્કૃત કરવા એ પ્રભુને જ પુરસ્કૃત 
કરવા બરોબર છે એમ પ્રભુના વચનનો આદર એ પ્રભુનો જ આદર છે. પ્રભુવચનનો આદર કરવાથી સમાપત્તિ 
ઘાય છે એ પૂર્વે બીજી બત્રીશીના પચ્ચીશમાં શ્લોકમા જણાવી ગયા છે તેથી પ્રભુવચન પ્રત્યેના આદર બહુમાન 
- પ્રભુ પ્રત્યેના આદરબહુમાનથી સમાપાત્તે થાય છે. આ બહુમાનથી સત્ત થયેલી સમાપત્તિઘી પ્રતિમાપૃજકોને 
વિપુર્લાનિર્જરા રૂપ પૃજાફળ મળે છે. [આમ નિજભાવની સવમાં જ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા થાય છે, ઉપચારથી પ્રતિમામા 
પ્રતિષ્ઠા થાય છે એ તેમજ એનાથી પૃજાફળ શી રીતે મળે છે એ જણાવ્યુ બાકી ફળ પ્રયોજક તરીકે મુખ્યદેવતાની 
જ પ્રાતિમામા પ્રતિષ્ઠા માનવી એ સભવતુ નથી એ જણાવવા ગ્રન્ધકાર કહે છે-] ગમે તેવા મત્રોચ્ચાર કે 
વિધિવિધાનથી, વીતરાગ બનેલ મુખ્યદેવતાનું પ્રતિમામાં સનિધાન થવુ અસભવિત હોઇ તેમની પ્રતિષ્ઠા થઇ 
શકતી નથી. એટલે કે મત્ર-સસ્કારાદિથી આકૃષ્ટ થઇને પ્રતિમામા આવી એને અધિષ્ઠિત કરવા રૂપ કાવિક 
આગમન કે પ્રતિમા અગે “આ હુ છુ' એવા અહંકારરૂપે કે “આ મારી છે' એવા મમકારરૂપે માનસિક આગમન 
વીતરાગદેવ માટે સભવતુ નથી સિદ્ધ થયેલા વીતરાગગ્રભુને નથી કાયા હોતી કે નથી ગતિના કારણભૂત 



શરિ-જ્ાસિશિવા ૦૪૩ 

-ઃ રામરદિતાનાં તસ્િઘાન તુ નશોપામયનલપ જછાવિજયઇજાર-મમજાર કપ માનસ વ મત્તમસ્જાસવિનાડત- 

બલિ। તવુત્- 

મુવત્યાઢ તત્તવેન પ્રતિષ્ટિતાયા ન હેવતાયાલ્તુ | 
સ્થાપે ન ત મુહ્નયં તવધિપ્ઝનાઘબાવેન | | 

ઇબ્યાહેરન ત તસ્્ત્રા ટપ? જશ્ચિવત્ર ગુજય ઇતિ ! 

કર્મો હોતા, તેથી કાયિક આગમન શી રીતે થાય? વળી 'અરળમેલિ મન્કોડય યોટમ્લ ગમવાન્ય્યજુત' મોહરાજાનો 

અહ ને મમ આ જ આખા જગતને આધળુ કરનારો મન્ત્ર છે વીંતરાગદેવે આ મોહરાજાને નામશેષ કર્યો હોય 
છે તેથી અહકાર કે મમકાર રૂપે માનસિક આગમન પણ શી રીતે સભવે? પોડશક (૮/૬)માં કહ્યું છે કે “મુક્તિ 
વગેરે સ્થાનમા પરમાર્થથી રહેલ દેવતાની સ્વજીવમા કે બિબમા પ્રતિષ્ઠા થઇ શકતી નથી, કેમકે ઘણાં દૃર છં 

સ્થાપ્યબિબમાં આ પ્રતિષ્ઠા મુખ્ય હોતી નથી, કેમકે મુખ્યદેવનુ અધિષ્ઠાન કે અહકાર-મમકાર વાસનારૃપ 
સનિધાન થતુ નથી , વળી પૂજા, સત્કારાદિથી પ્રસ્તુતદેવતાને કોઈ નિરુપચરિત-મુખ્ય ઉપકાર થતો નથી. એટલે 

પૂજાથી મુક્તિસ્થિત દેવતાને ઉપકાર થવાની કલ્પના એ બાળક્રીડા સમાન થાય છે (પૃજાથી જાતને જ ઉપકાર 

થાય એ માટે શિષ્ટો પૂજા કરે છે.)” આમ નિજભાવની જ પ્રતિષ્ઠા છે એવુ જે પ્રતિપાદન કર્યું એનાથી જ 
અન્યદર્શનીઓના નીચેના અભિપ્રાયનુ નિરાકરણ થઇ જાય છે 

પૂર્વપક્ષ : પ્રતિષ્ઠાવિધિથી પ્રતિમા વગેરેમા દેવતાનુ અહંકા૨-મમકાર રૂપ સાશિધ્ય કરવામા આવે છે. 
“જડતા વગેરે રૂપ અનેક વિશપતાઓ (પોતાના કરતા વિલક્ષણતાઓ) જેમાં જોવા મળે છે એવી પ્રતિમામાં 
'આ હું છુ' એવા અહંકારરૂપ સાજ્તિધ્ય શી રીતે સંભવે?” એવું ન પૂછવું, કારણકે એવો ભેદ દેખાતો હોવા 
છતા સ્વસાદૃશ્ય દેખાડનાર ચિત્ર વગેરેમા જેમ સવનો આહાર્ય આરોપ થાય છે તેમ પ્રતિમામા પણ થઇ શકે 
છે જ્યા જેના અભાવનો નિર્ણય હોય ત્યા જ , તેવી પ્રબળ ઇચ્છાવશાત્ તે વસ્તુનો આરોય કરવો એ આહાર્ય 

આરોપ કહેવાય છે.જેમકે ફોટો જડ છે, પોતે ચેતન છે. વગેરે અનેક કારણોએ ફોટામાં પોતાપણાના અભવાનો 
નિર્ણય હોવા છતા, પોતાના ફોટાને ઉદ્દેશીને માનવી “આ હુ છું' એમ જાણે છે ને કહે છે. આ જ રીતે પ્રતિમામા 
દેવતાને “આ હુ છુ' એમ આઢાર્ય આરોપ સ્વરૂપ જ્ઞાન થઇ શકે છે. “જ્યારે દેવતાનુ “આ હુ છુ' ઇત્યાદિ 
અહકારાદિરૂપ જ્ઞાન નાશ પામી જશે ત્યારે દેવતાનું સાનિધ્ય નીકળી જવાથી પૃજાનુ ફળ નહી મળી શકે” 
એવી પણ શકા ન કરવી, કારણકે જ્ઞાનનો નાશ થયો હોવા છતાં એના સંસ્કાર ઊભા હોવાથી પૃજાનુ ફળ 

પ્રાપ્ત થઇ શકે છે અસ્પૃશ્યસ્પર્શ વગેરેથી આ સસ્કારનો જ નાશ થઇ જાય છે એટલે પછી એ પ્રતિમાના પૂજન 
વગેરેથી ફળપ્રાપ્તિ થતી નથી 

ઉત્તરપક્ષ - આગળ કહી ગયા મુજબ આવો પૂર્વપક્ષ નિરસ્ત જાણવો, કારણકે સ્થાપ્ય જ્યારે વીતરાગદેવ 
હોય ત્યારે અહકાર વગેરે અસભવિત હોઇ આવી પ્રતિષ્ઠા પણ અસભવિત રહે છે. “સરાગી દેવની પ્રતિમામાં 5 
તો આવી પ્રતિષ્ઠા માની શકાશે ને” એવુ જો કોઇ કહે તો એનો જવાબ એ જાણવો કે સરાગીને તો દેવ માનવા 
એ જ મિથ્યા છે. વળી સરાગીદેવને માનનારાઓ એવી પ્રતિષ્ઠા માને એ પણ યોગ્ય તો નથી જ, કેમકે જે 
સરાગી હોય તે સર્વજ્ઞ હોતા નથી એટલે જ્યારે અન્ય પ્રવૃત્તિમા વ્યગ્ર હોય ત્યારે અને દૂર દૂરના અનેક સ્થળોમા 
એક સાથે પ્રતિષ્ઠાની ક્રિયાઓ ચાલુ હોય ત્યારે (સર્વત્ર) ઉપયોગ જવો અશક્ય હોવાથી અહકાર-મમકાર 
અસગત હોઇ પ્રતિષ્ઠા અસગત બની જાય છે વળી અહકાર-મમકારના સસ્કારનો નાશ થયે પ્રતિમા અપૃજ્ય 
બની જવાની આપત્તિ આવે છે. વળી દેવતાનું અહકાર-મમકાર રૂપ જ્ઞાન હોય ત્યારે જ્ઞાન પૃજાકળ પ્રયોજક 





મરિ-ક્વાત્રિશિજા ૧૪૫, 

યથાર્થ પ્રતિષ્તિત્વપ્રત્યખિલ્તાન પૂગાષતતામાન્ય છવ પ્રયોગ મિષ્યતે તેપાયયમવિ વોપ ળ્વ| ને છુ 
સવ્યનેયાવિજા? - પ્રત્તિપ્ઝવિધિના અઝનિતં વિષિત્રયઢૃષ સ્વાશ્રવાત્યતંયોમાશ્રવલ્ય પૂગ્યતાપ્રિયોગજમમ્યુ- 
પવસ્તિ, તેપા તવ્વ્યત્મિવિશિષ્ટ્સવન્યાપ્રદેડતિપ્રલતટમ-, તળવ્ષ્રકે તાનનુમમ ઇતિ ઘત્મુનરુતે 
વિન્તાર્માળજુતા - 'પ્રતિષ્ટ્તિ પૂગયેહિત્તિ વિધિવાવનેન પ્રતતિષ્ટ્તિવયા- જારળત્વ ન વોધ્યતે, જિં તુ ભૂતાર્થે 

આત્મામા રહે છે, ને તેથી પ્રતિમા પૂજનીય જ રહેવાની આપત્તિ આવે.. આ ત્રણ કારણોએ અદૃષ્ટને 
પૃજાફળપ્રયોજક માનવુ યોગ્ય નથી. ને તેથી એવુ માનવુ જોઇએ કે પ્રતિષ્ઠા દ્વારા પ્રતિમામાં એક વિશિષ્ટ 
પ્રકારની શક્તિ પેદા થાય છે જે પૂજાફળ પ્રયોજિકા હોય છે. અને ચંડાળ વગેરેના સ્પર્શ થવાથી નાશ પામી 

જનારી હોય છે. તેથી એવો સ્પર્શ થયા પછી પ્રતિમા પૂજ્ય રહેવાની આપત્તિ પણ આવતી નથી.” આવો 

મીમાંસકનો મત પણ અપાસ્ત જાણવો, કારણકે પ્રતિષ્ઠા તો, પ્રતિષ્ઠિતત્વજ્ઞાનથી પ્રગટેલ ભક્તિ દ્વારા જ 

પૂજાફળપ્રયોજિકા છે. “આ પ્રતિમાને અસ્પૃશ્યસ્પર્શ થયો છે' આવુ પ્રતિસંધાન, પ્રતિષ્ઠિતત્વ જ્ઞાન થવા-- હોવા 
છતા ભક્તિવિશેષનુ જ વ્યાઘાતક હોવાથી ભક્તિ ઉભરવા દેતું નથી , ને તેથી પૂજાફળવિશેષ ન મળવાની વાતમા 
કોઇ અસગતિ રહેતી નથી. બાકી શક્તિ પક્ષ માનવામાં તો, પ્રતિષ્ઠિત પ્રતિમામા એ શક્તિ રહી જ હોવાના 

કારણે, કો'ક પૃજકને “આ પ્રતિમા અપ્રતિષ્ઠિત છે' એવો ભ્રમ હોવા છતાં, વિશિષ્ટપૂજા ફળ મળવાની આપત્તિ 

આવે.] તત્ત્વચચિન્તામણિકારે જે કહ્યુ છે કે- 

[તત્ત્વચિન્તામણિકાર મતનિરાસ] 

“પ્રત્તિષ્ટ્તિ વૂગયેઢ્' એવુ વિધિવાક્ય પ્રતિષ્ઠાને કારણ તરીકે નથી જણાવતું અર્થાત્ પ્રતિષ્ઠા એ પૂજ્યતાનું 
કારણ છે એવું નથી જણાવતું - કિન્તુ “કર્મણિ ભૂતકૃદન્તનો ક્ત પ્રત્યય ભૂતકાળના અર્થને જણાવે છે' એવા 
અનુશાસનને અનુસારે એવુ જણાવે છે કે જેની પ્રતિષ્ઠા અતીતકાળમાં થઇ ગઇ છે તે પૂજ્ય છે. આમ 
પ્રતિષ્ઠાધ્વયસ એ પૃજ્યતાપ્રયોજક તરીકે ફલિત થાય છે. અસ્પૃશ્યસ્પર્શાદિ થયા બાદ પૂજ્યતા રહી ન જાય એ 
માટે ધ્વંસનુ પ્રતિષ્ઠાકાલીનયાવદસ્પૃશ્યસ્પર્શાદિપ્રતિયોગિક અનાદિસંસર્ગાભાવ એ વિશેષણ જાણવુ એટલે કે 
પ્રતિષ્ઠા કાળે જેટલા અસ્પૃશ્યસ્પર્શના અનાદિસસ્ગભાવ હોય તેનાથી એ પ્રતિષ્ઠાધ્વંસ યુક્ત હોવો જોઇએ. 
જ્યારે કોઇ પણ અસ્પૃશ્યસ્પર્શ થાય એટલે એ અસ્પૃશ્યસ્પર્શનો પ્રાગભાવ રૂપ અનાદિસંસર્ગાભાવ ન રહેવાથી 
એ વિશેષણનો અભાવ થઇ જાય છે. અને તેથી પછી પ્રતિમા પૂજ્ય રહેતી નથી આ વિશેષણભૂત 
અનાદિસંસર્ગાભાવ પ્રાગભાવ રૂપ હોય છે અને ક્વચિદ્ (જે પ્રતિમાને અસ્પૃશ્યસ્પર્શ થવાનો જ ન હોય તે 
પ્રતિમા અંગે) અત્યન્તાભાવરૂપ હોય છે 

તત્તત્વચિન્તામણિકારનો પ્રતિષ્ઠાધ્વસને પૂજ્યત્વ પ્રયોજક માનવાનો આ અભિપ્રાય પણ જ્યાં સુધી એના 

પ૨ વિચાર ન કરીએ ત્યા સુધી જ રમણીય લાગે એવો છે. કારણકે વિચાર કરીએ તો જણાય છે કે આ પ્રતિષ્ઠા 
જો ક્રિયાની ઇચ્છા રૂપ હોય તો એનો ધ્વસ પ્રતિમામાં ન રહ્યો હોઇ પ્રતિમામા પૂજ્યતા શી રીતે લાવે? અને 

જો એ સયોગ રૂપ હોય તો દ્વિષ્ઠ હોઇ પ્રતિમાની જેમ પ્રતિષ્ઠાપકમાં પણ પૂજ્યતા લાવશે આશય એ છે કે 

_ પ્રતિષ્ઠાના ધ્વંસને પૂજ્યતાનો પ્રયોજ ક માનવો છે. એટલે પૂર્વાક્ત સસ્કાર વગેરે રૂપ પ્રતિષ્ઠાને પ્રયોજક માની 

શકાતી નથી. જ્યારે પ્રતિમા પ્રતિષ્ઠિત થઇ જાય છે, ત્યારથી એ પૂજ્ય બની ગઇ હોય છે. એટલે 

ચિન્તામણિકારના મતે પ્રતિષ્ઠાઘ્વતંસ થઇ ગયો હોય છે આનો અર્થ એ થયો કે જ્યારે એ પ્રતિષ્ઠિત થઇ ત્યારે 

થયેલા ધ્વંસમાનો કો'ક ધ્વસ પ્રતિષ્ઠાધ્વસ રૂપ છે અને એનો પ્રતિયોગી પ્રતિષ્ઠારૂપ છે. વિચાર કરતાં જણાય 

છે કે એ વખતે, પ્રતિષ્ઠાપકની પ્રતિષ્ઠાવિધિ-ક્રિયા કરવાની જે ઇચ્છા હતી તેનો ધ્વંસ થયો હોય છે (કેમકે 
ન 



દ 

ક કામિરટ્ટાસિગિનજા 
સ્છાગુશાલનાવતીતપ્રતિપ્ઝે પૂગ્યત્વ વોઘ્યતે | તથા ત પ્રતિપ્ઝાઘ્વત- પ્રતિપ્ઝજાતીનવાવવન્પૃશ્વર્નાટિ- 

પ્રતિયોમિજાનાલિસલર્યાંમાવતાદિત- ઘૂગ્યત્વપ્રવોઝજ , લ પ પ્રામપાવોડત્વન્તામાવન્ય વતસ્િટિતિ- તહપાવે- 
સારિતરમળીય, પ્રતિપ્ટાયા છિવેવ્છાલ્પત્વે તહ્ઘ્યલલ્ય પ્રતિયાડસિષ્ટત્તાત્, સંવોમજપત્લેડપિ જિજ્ત્વાત, 
પ્રતિષ્ઠા થયા પછી એ ઇચ્છા રહેતી નથી) તેમજ પ્રતિપ્ઠાવિધિમાટે પ્રતિષ્કાપકે પ્રતિમાનો હાથ વગેરેથી જે 
સયોગ કર્યો હોય છે તેનો ધ્વસ થયો હોય છે એટલે કે તાદશ ઇચ્છા કે તાદશસયોગ પ્રતિષ્ઠારૂપ હોવા સંભવે 
છે આમાથી એ ઇચ્છાને જો પ્રતિષ્ઠારૂપ માનીએ તો ઇચ્છાધ્વસ તો પ્રતિષ્ઠાપકના આત્મામાં રહેશે, [અથવા 

'છ્્યેઇા' નો સમાસ “ક્રિયાની ઇચ્છા' એવો ન કરતા “ક્રેયા અને ઇચ9ા' એવો કરીએ તો તાટશ વિશિષ્ટ ક્રિયા 
રૂપ પ્રતિષ્ઠાનો ધ્વસ પ્રતિષ્ઠાપકના શરીરમા રહેશે, તાદશ ઇચ્છારૂપ પ્રતિષ્ઠાનો ધ્વંસ આત્મામાં રહેશે, પણ] 
પ્રતિમામા નહી, અને તો પછી એ પ્રાતિષ્ઠાધ્વસ પ્રતિમાને શી રીતે પૂજ્ય બનાવે? તાટશ સંયોગને જો પ્રતિષ્ઠા 
રૂપ માનીએ તો એ ઠ્િષ્ઠ હોઇ એનો ધ્વંસ પણ દ્વિષ્ઠ હોવાના કારણે પ્રતિમાની જેમ પ્રતિપ્ઠાપકમાં પણ રહ્યો 
હોવાથી પ્રતિષ્ઠાપકને પણ પૂજ્ય કેમ નહી બનાવે? વળી પ્રતિષ્ઠાધ્વંસને પૃજ્યતાનુ કારણ માનવામા પ્રતિષ્ઠા 
એ કારણીભૂત જે અભાવ (ધ્વસાત્મક) તેના પ્રતિયોગી રૂપ બનવાથી તેનો પૂજ્યતાના પ્રતિબધક તરીકે વ્યવહાર 
(પ્રાતિષ્ઠા પૂજ્યતાની પ્રાતિબંધક છે - આવો વ્યવહાર) કરવાની આપત્તિ આવશે . કારણ કે કારણીભૂત અભાવનો 
જે પ્રતિયોગી હોય છે તેને પ્રતિબધક કહેવાય છે 

[પૂર્વપક્ષ : અમે પ્રતિષ્ઠાધ્વસને પૂજ્યતાનું કારણ નહી કહીએ, કારણ પ્રતિષ્ઠાને જ કહીશું, અને તાદૃશ 
વિશેપણયુક્ત ધ્વસને એનુ ઠ્વાર કહીશ્ુ. તેથી પ્રતિષ્ઠાનો પ્રતિબંધક તરીકે વ્વવહાર કરવાની આપત્તિ નહી 
આવે ] 

ઉત્તરપક્ષ - એને દ્વાર તરીકે કહી પ્રતિષ્ઠાને તદ્દ્રારક કહેવી એ સભવતુ નથી, કારણકે (૧) “પ્રોલિતા 
વ્રીહય ' ઇત્યાદિ ક્ત પ્રત્યયસ્થળમા પણ ધ્વસવ્યાપારકત્વની કલ્પના કરવામા આવી નથી. એટલે કે પ્રોક્ષણ 
ક્રિયાનો, ધ્વસ એ વ્યાપાર છે એવુ કલ્પાયુ નથી. (તો અહી પણ શી રીતે કલ્પાય ?) તેમજ (૨) ચિરનષ્ટ ચીજ 
જ્યારે કાલાન્તરભાવી ફળનુ કારણ હોય ત્યારે એ ભાવવ્યાપારક જ હોય છે. અર્થાત્ એનુ દ્વાર કોઇ ભાવ 
પદાર્થ જ બની શકે છે , અભાવાત્મક પદાર્થ નહી, એવો [નિયમ છે. (એટલે પ્રસ્તુતમાં પણ પ્રતિષ્ઠાનો વ્યાપાર 
ધ્વંસાત્મક અભાવપદાર્થ બની શકતો નથી.) આવો નિયમ જો માનવામા ન આવે તો અપૂર્વનો (-- અદૃષ્ટનો 
- પુણ્યનો) ઉચ્છેદ જ થઇ જાય આશય એ છે કે દાન આપ્યા પછી તો ઘણા કાળ બાદ સ્વર્ગપ્રાપ્તિ થાય છે 
એટલે દાનને અપૂર્વાત્મક દ્વાર હારા સ્વર્ગનુ કારણ માનવામાં આવ્યુ છે. હવે, જો આ ચિરનષ્ટ દાનનો, 
ધ્વસાત્મક અભાવ પણ વ્યાપાર બની શડતો હોય તો તો દાનના વ્યાપાર તરીકે પણ દાનધ્વસની જ કલ્પના 
શક્ય હોઇ એક નવો પદાર્થ માનવા રૂપ ગૌરવ જેમાં છે તેવી અપૂર્વની કલ્પના જ કરી નહી શકાય. તેથી 
'અપૂર્વ' ની સિદ્ધિ ન થઇ શકવાથી એ પદાર્થ જ ઊડી જશે. આમ પ્રતિષ્ઠા ધ્વસને વ્યાપારરૂપ મૌની શકાતો 
ન હોવાથી પૂર્વાક્ત રીતે પ્રતિષ્ઠાનો પ્રતિબધક તરીકે વ્યવહાર કરવાની આપત્તિ ઊભી જ રહે છે. માટે 
તત્ત્વચિન્તામણિકારનો મત અવિર્ચારરેત રમણીય છે 

વળી કોઇક અવયવનાશ થવાથી તમારે (ચિન્તમણિકારના) મતે તો નવી જ પ્રતિમા ઉત્પન્ન થાય છે. એ 
નવી પ્રતિમા તો પ્રતિષ્ઠિત થયેલી ન હોઇ એમાં પ્રતિષ્ઠાધ્વસ પણ તમારે માનવાનો ન હોવાથી એને પૃજ્ય 
માની શકાશે નહી 

પૂર્વપક્ષ - જેમ “જોલા વ્રીદ્ય-' વગેરે સ્થળે વ્રીહિમા કો'ક અવયવનો ધ્વસ થવા છતા “આ વ્રીહિ સંસ્કૃત 
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જારળીભૂતામાવપ્રતિયોમિત્વેન પૂઝાષ્સે પ્રતિપ્ટાયા પ્રતિવન્યજત્વવ્યવટારાપત્ત, સઇપ્રત્યવસ્થનૈડષિ 'પ્રૉક્ષિતા 

બત્યથાડપૂવોય્છલાપત્તેશ્વ । જિગ્વ વિષ્ગ્યલવવવનાળેન પ્રતિયાન્તરોત્પત્તા તવ તત્ર પ્રતિષ્ઝધ્વસાનમ્યુપમના- 
ત્પૂગ્યતાનાપત્તિ , પ્રતિષ્તિત્વવુદ્ધિવનાવ્ દ્રીદિષુ સહ્જુતત્વલ્યેવ તેન તહ્ય ન ક્ષતિરિત્યમ્યુધનમે વ 

ચથાપતીતિશવનવળ્ત્વભ્તુપમયોડપિ વતાવાપતેવિતિ જિમતિપત્તવિતેન | 19૨ 11 
ર સજ રિ 1 

અષ્ટ હિનાન્યવિસ્છિત્ત્લા પૂઝા વાન ત્ર માવતઃ | ।૨૦ || 
સંપ્રવાવાતિ | ફઇ - પ્રતતિપ્ટાવિધો મત્વરન્યાતાવિ વ ક્ષેત્રલશોઘનાખિવર્ષળાહિનિખત્તમે વાયુયેઘજીયા- 

રાહિવેપવં સપ્રવાવાગત - શિપ્ટપારપર્યાયાત યુરિિમહ્મવત્તિ | [ ૫ર? પ્રાછ - દ્ત્યં વિશિષ્ટ્સાયાર્સને(? 

(સંસ્કાર કરાયેલા) છે' એવી બુદ્ધિ થતી હોવાથી એમા સસ્કૃતત્વને અક્ષત માનવામા આવે છે એમ પ્રતિમામાં 
પણ કો'ક અવયવનાશ થવા છતાં પ્રતિષ્ઠિતત્વની જે બુદ્ધિ થાય છે તેના કારણે એ પ્રતિમાન્તરમાં પણ 

પ્રતિષ્ઠિતત્વને અક્ષત માનીએ છીએ, અને તેથી એને પૂજ્ય માની શકાય છે. 

ઉત્તરપક્ષ - પ્રતિમાન્તરમાં આ રીતે પ્રતીતિને અનુસરીને જ જો પ્રતિષ્ઠિતત્વ માનો છો તો (એટલે કે 

પ્રતીતિને અનુસરીને જ વસ્તુનો નિર્ણય કરો છો તો) એ રીતે તો પ્રતીતિને અનુસરીને દરેક વસ્તુઓને નિત્યત્વ- 
અનિત્યત્વ વગેરે ધર્મોથી શબલ પણ માનવી પડશે, કારણ કે દ્રવ્યરૂપે નિત્યતાની અને પર્યાયરૂપે અનિત્યતાની 

તે તે દરેક વસ્તુઓમાં પ્રતીતિ થાય જ છે. આ રીતે બળાત્કારે પણ સ્યાદ્દાદ સ્વીકારવો પડવાથી તમારે તમારો 

એકાન્તવાદ તો છોડી જ દેવો પડશે! અથવા, અવયવનાશ થવાથી થયેલ પ્રતિમાન્તરમા પ્રતિષ્ઠાવિધિ થઇ ન 

હોવાથી એ અપેક્ષાએ એને અપ્રતિષ્ઠિત માનવી પડશે અને પ્રતિષ્ઠિતત્વની બુદ્ધિના કારણે એને પ્રતિષ્ઠિત 
માનવી પડશે. એટલે એકની એક પ્રતિમામા પ્રતિષ્ઠિતત્વ અને અપ્રતિષ્ઠિતત્વ એમ બન્તે વિરુદ્ધ ધર્મો માનવા 
પડવાથી સ્યાદ્વાદ સ્વીકારવો પડશે, એકાન્તવાદ છોડવો પડશે. એટલે આ બાબતમા વધુ ચર્ચાથી સર્યું 1૧૯।। 

પ્રિતિષ્ઠાવિધિમા અન્તર્ગત મન્ત્રન્યાસાદિ નૈ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[બલિ વગેરે વિધાનની આવશ્યકતા] 

આ પ્રતિષ્ઠાવિધિમા ક્ષેત્રસસોધન-અભિવર્ષણાદિ સપન્ઞત થાય એ માટે વાયુકુમાર-મેઘકુમારાદિ સંબધી 

સપ્રદાયમા ચાલી આવેલા મત્રન્યાસાદિ કરવા એ યુક્તિયોગ્ય બને છે. 

[પૂર્વપક્ષ : ઇત્થ -- ન્યાયોપાત્ત ધન, વ્યસનમુક્ત શિલ્પીને સત્કારપૂર્વક વિભવોચિત મૃલ્ય અર્પણ, 
દોહદપૂરણ , મન્ત્રન્યાસ વગેરે આગમોક્ત વિધિપાલનરૂપ વિશિષ્ટ ન્યાયથી નિષ્પન્ત થયેલું બિબ ભાવશુદ્ધ હોય 
છે તેથી એની સ્થાપનાના અવસરે વિઘ્નની શાતિ માટે બલિ-બાકળા વગેરે અયોગ્ય છે, કારણકે બિબ જે 

ભાવશુદ્ધ છે - એટલે કે બિબનિર્માણકાળે જે ભાવશૃદ્ધિ છે - એના કારણે જ એ વિઘ્નશાતિ થઇ જવાની છે. 
ઉત્તરપક્ષ : આ વાત બરાબર નથી, કારણકે ન્યાયોપાત્ત ધનવગેરે શુદ્ધ રાખવાનો શુદ્ધ ભાવ ભાવસત્ય 

એવી જે નિજ આત્મામા નિજભાવની અતરિત સ્થાપના થાય છે એમા જ પ્રાધાન્ય ધરાવે છે. એટલે કે એનાથી 

એ સ્થાપના સંપૂર્ણ ભાવસત્ય થાય છે. આ સ્વારસિક વિશિષ્ટ સત્યતાના કારણે એ અતરિત સ્થાપના અગેના 

૧ [] ર્કોંસમા આવેલ ભાગ સવેગી ઉપાશ્રયની તેમજ પાટણના ભડારની હ લિ પ્રતમા નથી 
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(? ભાવળુદ્ઘ્વવ) મિદ્ધ:, મેવં, લાવલત્યાન્તરિતલ્થાપનાવા તત્યાઘાન્યાત્સત્વતતાતિગવન સ્્વારમિજેનેવ 
સિદ્ધ 1 મત્ર તૃપતારકેવ ક્ષત્રાધિજાતુપ્લ્સુતનાન્તાદર્થ બામનૌત્રતિત્વન વિગપામ્યુય્યતાસિન-, 

શરીરત્વે)તાયમ્રપિ તટિદિતિત્વાત્નર્વનાવઘ( ?ઘસિ)વૃત્તિયતાયસિલાપસિર્મવિતેત્વારેજાવછારઃ | તશ્માજ્યા- 

વિધ્નોની શાતિ એ ભાવગુદ્ધિથી થઇ જાય છે . પણ આ બલિ વગેરેનું જે વિધાન છે એ તૌ ઉપચારથી પ્રતિમામાં 
જે પ્રતિષ્ઠા ઘાય છે એના અંગે છે. 

આશ્રય એ છે કે વીતરાગતા રૂપ નિજભાવ એ ભાવમત્ય છે. પણ હાલ એ કર્મોથી અન્તર્તિત છે, તેથી 
વીતરાગના આલબને થયેલા અધ્યવસાય દ્રારા એની સ્વઆત્મામાં સ્વાભાવિક ઉપચાર રૂપે પ્રતિષ્ઠા કરવામા 
આવે છે. જે વ્યક્તિને વીતરાગપ્રભુ પ્રત્યે અત્યત આદર બહુમાન હોય એ જ આ રીતે પ્રતિષ્ઠાકાળે પોતના 
આત્મામા વીંતરાગનુ સ્થાપન કરી શ્રકે છે, અન્ય વ્યક્તિ નહીં અને જેને એવા આદર બહુમાન છે એ તો 
પ્રભુની આજ્ઞાનો આદર કરવાનો જ અર્થાત્ બિબનિર્માંજ્ન અંગે જે કાઇ વિધિ દર્શાવેલ હાય તેનુ પાલન કરવાનો 
જ. (કદાચ આદરમા ઘોડી કથાશ હોય તો, એને પૂર્ણા કરવાનો ઉપાય પછય આ જ છે કે ડગલે ને પગલે પ્રભુના 
વચનોને યાદ કરી એને અનુસરવા દ્વારા પ્રભુને દૃદયસ્થ કરતા રહેવું ) જે બિબનિર્ધાણ અંગેની વિધિ પ્રત્યે 
“એ વિધિ જાળવી તો યે શુ ને ન જાળવી તો યે શ્રું?” એ રીતે બેદરકારી સેવે છે એને પ્રભુ પ્રત્યે એટલો આદર 
નથી એ સ્પષ્ટ છે. તેથી પ્રતિષ્ઠાકાળે એ ગમે એટલાં પ્રયાસ કરે પદ્ય સ્વાત્મામા વીતરાગ ભાવનું સ્થાપન કરી 
શકતો નથી. આ વીતરાગ ભાવનું સ્થાપન એ કાઇ જેવી તેવી ચીજ નધી કે ઇશ્છા કરી ને થઇ જાય. એટલે 
આ 'નિજભાવની સ્થાપના અગે ઉક્ત વિધિપાલન ભાવશરદ્ધિ પ્રાધાન્ય ધરાવે છે. વળી આ વિધિપાલન જો 
સ્વારસિક હોય (એટલે કે પૌતાની જ એવી અદરની રુચિ-ઇચ્છાથી થતું હોય) તો જ એ સત્યતાના અંતિશયવાળું 
બને છે આશય એ છે કે આગમવચનાંનુ જેમ-જેમ પાલન થતું જાય એમ એમ એને સત્ય ઠેરવ્યા કહેવાય. 
આગમમા જણાવેલી ઝીણી ઝીદ્દી વિધિનુ પણ પાલન હોવુ એ સત્યતાનો અતિશય છે. જો અંદરની રુથિઘી 
વિધિ પાલન થતું હોય તો જ ઝીણી ઝીણી વિધિની પણ કાળજી લેવાય છે. અંદરની રૂચિ ન હોય,પણ બહારથી 
કોઇના કહેવા વગેરેથી વિધિપાલન થતું હોય, તો ઝીણી વિધિ અંગે ઉપેક્ષા થાય છે ને તેથી સત્યતાનો અતિશય 
સિદ્ર થતો નથી એમ જાણવુ. આમ સત્યતાના અતિશયવાળા સ્વારસિક વિધિપાલનથી જ ભાવત્રુદ્ધિ ઊભી 
થાય છે જે બિબને ભાવશુદ્ધ બનાવે છે. ને આ ભાવશુદ્ધિ સ્વઆત્મમાં નિજભાવસ્થાપના રૂપ મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા 
અંગે પ્રાધાન્ય ધરાવે છે, ને એથી એ અંગેના વિઘ્નોને ઉપશાંત પણ જરૂર કરે છે 

અત્ર તૂ.. પણ પ્રતિમામા જે પ્રતિષ્ઠા થાય છે એ અંગે ક્ષેત્રદેવતા વગેરે ઉપશાન્ત રહે અને વિધ્નાદિ ન 
કરે એ માટે બાકળા વગેરેના ઉપચાર જ આવશ્યક હોય છે નિર્વિથનતયા પ્રતિષ્ઠા ઘવાથી શાસનની ઉન્નતિ 
થાય છે ને એ જોઇને પ્રતિષ્ઠાપકને આનંદ થવાથી વિશેષ પુણ્યાનુબંધી પુણ્ય રૂપ અભ્યુદય સિદ્ધ થાય છે. તેથી 
બલ્યાદિ વિધાન ઉચિત જ છે, તે એ વગર તો ક્ષેત્રદેવતા કોપવાથી વિઘ્ન કરે તો પ્રતિમાની પ્રતિષ્ઠા જ અટકી 
પડવાથી “અપ્રતિષ્ઠા' ની આર્પાત્તિ આવે 

આ ા જત્વ... “ાનેજઆત્મામાં થતી મુખ્ય પ્રતિષ્ઠા ભાવથી સિદ્ધ થઇ જાય છે. પ્રતિમામાં પલ્માસન- 
પયકાસન વગેરે મુદા દ્વારા સિદ્ધાવસ્થાની સ્થાપના થાય છે ને સિદ્ધાવસ્થામા તો જળાભિષેક વગેરે હોતા નથી. 



શરિ-છૂાસાશિવો 9૪૬૨ 

પનાત્વેડવત્થાન્તરજ્ન્પનાવિશેવાવ્માવવૃવ્ધ્યેવ વિષિતત્વાત્તવાષિ સિધ્યેઘેન સ્થાપનયપષિ ગફ્તીલ(ત) 

સ્થાવતો પૈવ શજાવ્યમિયારિત્તમ( ?ત્વે)] મપ્ હિનાનિ વાવવાવિસ્છિસ્તા - નૈરન્તર્યેળ પૂગા વિવલ્ય લાન 

એટલે પ્રતિમા અગે જળાભિષેક વગેરે વ્વવહાર ન કરવો જોઇએ.” આવી જે કોઇ શકા કરે છે તે યોગ્ય નથી, 

તેનુ કારણ નીચે મુજબ જાણવુ- 

[સિદ્ધાવસ્થાને ઉદ્દેશીને પણ અભિષેકાદિની યોગ્યતા] 

સિદ્ધાવસ્થામા પોતાનુ તો કોઇ લૌકિક સસ્થાન નથી, એટલે અતિમ કાળે પ્રભુ જે પદ્માસનાદિમા રહી 
નિર્વાણ સાધે છે એ આસનની મુદ્રા પ્રતિમામા દર્શાવવામા આવે છે શ્રી તીર્થકર પ્રભુનુ અભિમત ફળ “સવિ 
જીવકરું શાસન રસી..' એ માટે તીર્થસ્થાપના પ્રાયોગ્ય સામગ્રી એ ઇપ્સિત... એની પ્રાપ્તિ પૂર્વક છેલ્લી નિર્વાણ 
સાધક પવ્માસનાદિ મુદ્રાવાળુ શરીર એ જ્ઞાયકસિદ્ધ દ્રવ્ય શરીર જાણવુ (દ્રવ્ય નિક્ષેપામાં જ્ઞશરીરદ્રવ્વ આવશ્યક 

વગેરેની જે વાત આવે છે એવુ આ જાણવુ ) એટલે આ શરીરની પવ્માસનાદિ મુદ્રા પ્રતિમામા ઘડવામાં આવે 
છે. જેમ સિદ્ધશિલા (જેના પર અનશન સીઝ્યુ હોય તે શિલા) પર રહેલ આવશ્યકના જ્ઞાતા મહાત્માનુ શરીર 
કે જે જ્ઞશરીર દ્રવ્ય આવશ્યક કહેવાય છે તે જોઇને “અહો! આ મહાત્મા આવશ્યકના જ્ઞાતા હતા” વગેરે 
ભાવોલ્લાસ પ્રગટે છે, નમસ્કારાદિ ક્રિયા થાય છે એમ નિર્વાણ સાધક પરમાત્માનુ પાવન નિશ્ચેતન શરીર 

જોઇને પરમાત્માના તીર્થ સ્થાપના વગેરે અનુપમ ઉપકારોનુ સ્મરણ થવા દ્વારા ભાવોલ્લાસ પ્રગટે છે. દેવો 
જેમ જન્મકલ્યાણક અને દીક્ષા કલ્યાણકની ઉજવણીના ભાગ રૂપે પ્રભુનો અભિષેક કરે છે એમ નિર્વાણ 

કલ્યાણકની ઉજવણી માટે પણ અભિષેક કરે છે પણ એ વખતે પ્રભુનો મહાન્ આત્મા તો મોક્ષમાં સિધાવી 
ગયો હોય છે એટલે દેવો, પ્રભુના નિર્વાણસાધક મુદ્રામાં રહેલા નિશ્ચેતન દેહનો, એમાં પ્રભુના નિર્વાણનો 

(સિદ્ધાવસ્થાનો) આરોપ કરીને, અભિષેક કરે છે. તેથી એવી જ પવ્માસનાદિ મુદ્રામાં રહેલી પ્રતિમાના 
જળાભિષેક વગેરે વ્યવહાર અંગે ઉક્ત શકા કરવી ઉચિત નથી. હા, જેઓએ સર્વસાવદા નિવૃત્તિ કરેલી છે 

તે સાધુઓને આ વ્યવહાર અનિષ્ટાપત્તિ રૂપ છે અર્થાત્ નિષિદ્ધ છે. પણ શ્રાવકો માટે, “એમાં જળ વગેરેના 

જીવોની વિરાધના રહી છે, સિદ્ધાવસ્થામા અભિષેકાદિ હોતા નથી' વગેરે કારણો બતાવીને પણ નિષિદ્ધ કહેવી 

એ યોગ્ય નથી, કારણકે એ જો અયોગ્ય હોત તો દેવો પણ કરત નહી. એટલે કે દેવોએ જન્માવસ્થાને નજરમાં 

લઇને અભિષેક કર્યો હોવાથી જન્માભિષેક રૂપે કરાતો અભિષેક જેમ અનુચિત નથી, એમ દેવોએ નિર્વાણ- 

સિદ્ધાવસ્થાને નજરમાં લઇને નિર્વાણ સાધક મુદ્રાયુક્ત શરીરનો અભિષેક કર્યો હોવાથી તેવી મુદ્રાવાળી 
પ્રતિમાનો સિદ્ધાવસ્થાને ઉદ્દેશીને કરાતો જળાભિષેકાદિ વ્વવહાર પણ અનુચિત નથી. 

વળી, આ રીતે અભિષેકાદિપૂજા ઉચિત છે ને વિહિત છે એનાથી એ પણ જણાય છે કે જળાભિપેકાદિ 
સબદ્ધ જન્માવસ્થા વગેરે રૂપ અન્ય અવસ્થાની સ્થાપનાનિક્ષેપસ્વરૂપ પ્રતિમામા કલ્પના પણ કરી શકાય છે 
અને આ રીતે કલ્પના કરવા દ્વારા જ ભાવવૃદ્ધિ થતી હોવાથી, ને એ રીતે ભાવવૃદ્ધિ માટે જ જળાભિષેકાદિ 
વિહિત છે. આ વાત તારે (શકાકારે) પણ સ્વીકારવી જ જોઇએ જેથી સ્થાપના અશ્લીલ -- અનુચિત ન થઇ 

જાય. નહીતર તો, પદ્માસન વગેરે પણ સિદ્ધાવસ્થાની મુદ્રા નથી, કિન્તુ એની પૂવવિસ્થાની મુદ્રા છે એટલે 

સ્થાપનામા જો અવસ્થાન્તરની કલ્પના થઇ શકતી ન હોય, તો તો એમાં સિદ્ધાવસ્થાની કલ્પના પણ કેમ થઇ 

શકશે? માટે જેમ સિદ્ધાવસ્થાની કલ્પના થઇ શકે છે એમ, જન્માવસ્થા વગેરેની પણ ભાવવૃદ્ધિ માટે કલ્પના 
થઇ જ શકતી હોવાથી “જન્માવસ્થા વગેરે ન હોવા છતા જન્માવસ્થા વગેરેની કલ્પના કરી જળાભિપેકાદિ 
કરવા' વગેરેરૂપ વ્યભિચાર નથી. આમ આમા પૂર્વોક્ત અનિષ્ટાપત્તિની શંકા કે આ વ્યભિચાર એ બેમાંથી 
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ત્ત વિમવાનુતારેળ શાલનૌત્નતિનિમિત્તમિત્તિ | 1૨૦ 11 

વૂગા પ્રાતિષ્ટ્તિસ્નેત્થ વિવસ્ય જ્્વતેડરતઃ । 
સવત્યા વિતેપનસ્નાનપુખથૂપાહિમિઃ શુમે? | 1૨% । | 
પૂતેતિ વ્વ 11૨9 || 

સા ત્ર પગ્ત્રોપવ્ારા સ્થાત જાવિલષ્ોપત્ારિજા | 
ઝવિ સર્વોપવ્વારા વ્ર તિઝસપદ્દિશેષતઃ । 1૨૨ 11 

સા ચ્ેત્તિ] પગ્યોપવાર ઝાનુજરઇયોત્તમાયેસવતારયુત્ઝોડડગમપ્રસિદ્ધ? પંત્મિર્વિનતળન્યાનેર્વાડપ્યોય- 

સારિજા -ગર્પ્યમિરટમેરપવારો ઘદ્યા ભવતિ, તાનિ વામૂનિ - 'લીલમુરોગરષેઠ્ઠી સો વાટ ડમા ય ગટઠુંમા'1 

સર્વોપવ્વારાપિ સ હેવેન્દ્રન્નાયેન નિગતપદ્િશેપતત- - સર્વવત્તવિભૂત્વાહિના । 1૨૨ 1! 

ટય સ્યાયોત્યાવિત્તેન વર્યા પાસિમતા સતા | 
વિશુદ્ધોગ્ગવતવસ્તરેળ શુતિના સંયતાત્મના | ૨ર 1। 

ફ્યામિતિ । ટય - પૂના સ્યાયોત્યવિત્તેન - ભાર્વાવેશેષાર્ત્વારેશોધિતદવ્યેળ ભારિમલા સતા જાયા વિશુદ્ધ 

કોઈ દોષ નથી એ જાણવુ ] 
આ રીતે પ્રતિષ્ઠા કર્યા બાદ આઠ દિવસ સુધી ખાડો પાડ્યા વગર નિરંતર પ્રતિમાની પૂજા અને 

વિભવાનુઞાર દાન આપવુ એ શાસનોન્નતિનું નિમિત્ત છે, માટે એ પણ અવશ્ય કરવા જોઇએ.1૨૦॥ 

પ્રતિષ્ઠા બાદનુ વિધાન જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
આ પ્રમાણ વિધિપૂર્વક પ્રતિષ્ઠિત થયેલા શ્રીઅરિહતના બિબની ગભ એવા વિલેપન-સ્નાન-પુષ્પ-ધૂપ 

વગેરેથી ભક્તિ પૂર્વક પૂજા કરાય છે.1૨૧। [આ પૂજા અગે વિશેપવાતને જણાવવા ગ્રન્ઘકાર કહે છે-] 

[પંચોપચારારદિ પૂજા] 
એ પૂજા પચોપચાર હોય કે, કો'ક અષ્ટોપચારિકા પણ હોય. વળી નિજ વિશિષ્ટ સંપત્તિના ઉપયોગથી 

સર્વોપચારા પણ હોય છે બે જાનુ, બે હાથ અને મસ્તક આ પાચ અગોથી થતો પચાંગપ્રશિપાત એ પંચોપચારા 

પૂજા છે અથવા આગમપ્રસિદ્ધ સચિત્તત્યાગ વગેરે પાચ અભિગમ સ્વરૂપ પાચ વિનયસ્થાનોથી થયેલી પૂજા 
એ પચોપચારા છે મસ્તક, છાતી , ઉદર, પૃષ્ઠ , બે બાહુ અને બે ઉરુ આ આઠ અંગોથી થતો અષ્ટાંગર્પ્રાણેપાત 
એ અષ્ટોપચારિકા પૂજા છે સ્વકીય સર્વસામગ્રી-વિભૂતિ વગેરેથી જેમાં વિનય કરવામાં આવે છે એ દેવેન્દ્રન્યાયે 
સર્વોપચારા પૂજા છે. દશાર્ણભદ્રના પ્રસગમાં દશાર્ણભદ્રે અને ઇન્દ્રે પ્રભુની જે ભક્તિ કરી એવી સ્વકીય 
સર્વપ્રકારની સામગ્રીથી થયેલી પૂજા એ સર્વોપચારા છે ॥૨૨।। [આ પૂજા અંગેનો કઇક વિધિ દેખાડે છે-] 

ન્યાયૌપાત્ત અને પછી ભાવવિશેષથી (એટલે કે મારા આ ધનમાં જો અન્યના ધનનો અંશ આવી ગયો 
હોય તો એના ભાગનુ ફળ એને મળો એવા શુભભાવથી) વિશુદ્ધ કરેલ એવા સ્વદ્રવ્યથી, પરમાત્માના સવાદી 
વચન રૂપ મહાનતા વગેરે સ્વરૂપને પિછાણવાથી ઉલ્લાસેત ભક્તિથી ભરેલા હૃદયવાળા થઇ, વિશુદ્ધ રક્ત- 
પીત વગેરે વર્ણવાળા ઉજ્જવળ વસ્ત્રનુ પરિધાન કરીને, દ્રવ્ય-ભાવથી પવિત્ર થઇ, તેમજ અગોપાગ-ઇન્દ્રિય 
વગેરેના સવરવાળા થઇને પૂજા કરવી. દેશસ્નાન-સર્વસ્નાનવડે શરીરશુદ્ધિ એ દ્રવ્યથી પવિત્રતા જાણવી, અને 
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પટ્યુખયાહિરસ્ઠપીતાહિવર્ખમુન્ઝ્વતં વ વહ યત્ય તેન | તથુત્ઇ 'સિતશુમવક્તેળે'તિ | ગુચિના દ્રવ્યતો 
જેશતર્વલ્નાનાવમાં ભાવતશ્વ વિશુદ્ધાઘ્વવસાવેન | લંવૃતાત્મના - મંમોપામેન્ટ્િયતવર્વતા | ૨ર | | 

પેડાકિયાગળોવરિરેભા સ્તોત્રેશ્વ સમતા । 
પાપમર્દાપરે? સમ્યવપ્રળિઘાનપૂરઃતરે? । ।૨૪ | । 

પિઢેતિ | પિછ શરીરમખત્તરતકષળલદલ્રજાલત | જિયા બાવારો છુર્વારપરીપહોપલર્મગવનક્ષળ- | ગુળાઃ 
શ્રન્ધાન્ઞાનવિરતિષરિળાયાવવ: જેવનજ્ઞાનવર્શનાવ્યશ્વ તરુવર - મંમીરે: પાપાના - રામકેપઘમોદપૂર્વ 

વિશુદ્ધ અધ્યવસાય એ ભાવથી પવિત્રતા જાણવી. “સિતશુમવહ્તેળ' ઇત્યાદિ પોડશક (૯/૫) માં કહ્યુ છે. આમાં 

અગોપાગ-ઇન્ટ્રિયોની સવરતા જણાવવા દ્વારા એ જણાવ્યું કે મન-વચન-કાયાની પ્રભુભક્તિ સિવાયની 
કોઇપણ પ્રવૃત્તિ કરવી નહી, અટકાવવી, જેથી યોગોની ચચળતા નિવારી પ્રભુભક્તિમા સ્થિરતા આવી શકે. 
તથા ભાવવિશુદ્ધિમા જે વિશુદ્ધ અધ્યવસાય કહ્યો તે ,આ પરમાત્માની ભક્તિથી હુ પણ એમના જેવો વીતરાગ- 

નિર્વિકાર-ગુણમય સર્વકર્મમુક્ત બનુ. . આવો પરિણામ જાણવો,।૨૩]। [હવે સ્તોત્ર પૂજાને ગ્રન્થયકાર જણાવે 

છે-] 
સ્તોત્રપૂજા] 

આ પૂજા પિડ-ક્રિયા અને ગુણોથી ગભીર, સ્વપાપોની ગર્હથી પ્રકૃષ્ટ બનેલા , સમ્યક્ પ્રણિધાન પુર*સર 
સ્તોત્રો વડે યુક્ત જાણવી ૧૦૦૮ લક્ષણયુક્ત શરીર એ પિડ. દુર્વાર પરિષહ-ઉપસર્ગો પર વિજય વગેરે રૂપ 
આચાર એ કિયા સમ્યક્ દર્શન, જ્ઞાન, વિરતિ પરિણામ વગેર તૈમેજ કૈવલજ્ઞાન-કેવલદર્શન વગેરે ગુણો આ 
બધાની ઉત્કીર્તના પ્રગસાવી ઉદાર બનેલા સ્તોત્રો જાણવા. રાગ-ટ્રેપ અને મોહ પૂર્વક સ્વયં કરેલા પાપોની 
પ્રભુસાક્ષિક નિદા રૂપ ગરહાના ભાવોથી સકળાયેલા સ્તોત્રો જાણવા. તેમજ એકાગ્રતાયુક્ત પણે એ સ્તોત્રો 
બાલવા 

આમા ૧૦૦૮ લક્ષણયુક્ત શરીરના ગુણગાન ગાવાના જે કહ્યા એના જ ઉપલક્ષણથી અષ્ટ પ્રતિહાર્ય વગેરે 
સ્વરૂપ પ્રભુના બાહ્ય એશ્ચર્યના ગૃણગાનની વાત પણ જાણી લેવી. અહી કોઇને શંકા થઇ શકે છે આ તો બધા 
મુખ્યતયા ઔદયિક ભાવો છે, તો એના ગુણગાન શા માટે? તો આનું સમાધાન - (૧) આવા પ્રકૃષ્ટકક્ષાના 
ઔદયિકભાવો પ્રભુની પૂર્વની પ્રકૃષ્ટકક્ષાની સાધનાને સૂચિત કરે છે - અહો!પ્રભુ “સવિ જીવ કરું શાસનરસી. ' 
ની શ્રેષ્ઠભાવના વગેરે કેવા સુંદર તારા ભાવો હશે જેના પ્રભાવે આ શરીર વગેરે સંબંધી ત્રકદ્ધિ પ્રાપ્ત થઇ, 

એ રીતે... ઉપાધ્યાયજી મહારાજ શ્રી ત્રકપભદેવપ્રભુના સ્તવનમાં કહે છે - 
ઇન્દ્રચન્દ્રરીવિગિરિતણા ગુણ લહી ઘડીયુ અગ લાલ રે . 
ભાગ્ય કિહા થકી આવ્યુ અચરિજ એહી ઉત્તુગ લાલ રે. 

જગજીવન જગવાલહો. 

(૨) આકૃતિ” ગુણાન્ કથયતિ.. ન્યાયે પ્રભુના આતરિક અદ્ભુત ગુણોની કલ્પના સૌ પ્રથમ શારીરિક 
અદ્ભુતતા પરથી આવે છે... 

પહેલા તો એક કેવલ હરખે ઢૅજાળુ થઇ હળિયો, 

ગુણ દેખીને રૂપે મીલ્યો અભ્યન્તર ૪૪ ભળિયા રે તારી 

શુષિનાત્તલવમપર તસિતશુમવલ્તેળ વવનતારૅન। ગાશતા”સ્તિત વ તઘા તથા માવઘૃય્વ્યાર્-119 11 [વો ૧] જુન 
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ત્યયજુતાના મર્દા - ભમવત્વાશિયનેન્ફાહપા તતા પરે? પુષ્ટ સમ્યક - સમીત્ીનં વત્ામિઘાનં ણાત 

તત્પુર-તરે ત્સૌત્રેન્સેવા - પૂઝા તપતા 11૨૪ 11 

ઝમે સ્વાછુસ્ત્રિયા યોગસારા સા શુજ્ધિવેત્તતઃ (વિત્તશર્દ્િતઃ) | 

ઝાલિત્વાસોઝ્સિતા વિધ્તશમામ્યુહ્યમોક્ષરા | 1૨૫ || 
બન્યે સ્વિતિ | ગત્ને ત્યાસાર્યા ળ્રાદુ”- તા - પૂત વોગલાર ત્રિઘા જાવયોમપ્રધાના, વા'ોમપવાના 

તરનોયોમપ્રધાતા વ! શૂૌજ્રિસેત્તતત (વિત્તશીજ્ધિતઝે જાઘારિયોપપરિદાસમિપ્રાયાયતિવાસગ્સિતા 

શુટ્ધ્યસિત્ારવિજતા યથાજ્જમ વિધ્તશમવા, ગમ્યુહ્યવા મોલ ત | તસ પૉરશજે[૨/૨-૦૦] 

જાયાલ્વોમતાર ત્રિવિઘા તસ્છુટ્ઘ્યુપાત્તવિત્તન । 
યા તહાતિવારરદિતા તા પરમાન્મેતિ મમયવિર 11 

વળી બાળજીવો તો બાહ્ય દેખાવને જ જોનારા હોવાથી તેઓને તો પ્રભુનુ આ બાહ્ય એશ્ચર્ય જ ઉપકારક 
હોય છે એટલે ઉપકારક અશના ગૃણગાન શા માટે નહી? વળી, 

(૩) પ્રભુના બાહ્ય અલૌકિક એશ્ચર્યના આલંબનવાળા સાલંબન ધ્યાનથી નિરાલંબનધ્યાન ૫૨ પહોંચી 
શકાય છે. માટે એ દૃષ્ટિએ પણ એના ગુણગાન-સ્તૃતિ વગેરે દ્વારા એકાગ્રતા કેળવવી હિતકર બને છે. 

પરીષહવિજયાદિ આચાર એ પ્રભુની બાહ્ય સાધનાના દોતક હોવાથી સ્તવનીય છે જ . વળી , મધ્યમ જીવો 
આચારને જોનારા હોવાથી પ્રભુની આવી બાદ્ય ઘોર સાધના તેવા જીવોને પ્રભુ પ્રત્યે આકર્ષે છે, અહોભાવ- 
ભક્તિભાવ પેદા કરે છે. માટે એ જીવો માટે ઉપકારક હોઇ એ પણ શા માટે સ્તવનીય નહીં? 

સમ્યગ્દર્શન-વેરતિપરિણામ વગેરે પ્રભુની આતરિક સાધના છે ને કેવલજ્ઞાનાદિ ગુણો એ સાધનાના 
ફળસ્વરૂપે પ્રાપ્ત થયેલી સિદ્ધિ છે ને સાધકનુ પણ લક્ષ્ય છે. એટલે એ તો સ્તવનીય છે જ . વળી પંડિત જીવો 
આંતરિક પરિણામને જોનારા હોવાથી, તેઓને પ્રભુપ્રત્યે ભક્તિ ઉછળવામાં પ્રભુની આતરિક ગુણસંપત્તિ જ 
મહત્ત્વનો ભાગ ભજવતી હોય છે. માટે એના ગુણગાન હોવા તો સ્પષ્ટ છે જ. 

પ્રભુભક્તિ ઉછળવામા પ્રભુનો નજરમા લેવાતો ઉત્કર્ષ (ગુણગરિમા) જેમ મહત્ત્વનું કારણ બને છે એમ 
પોતાનો અપકર્ષ પણ મહત્ત્વનુ કારણ બને છે. . અહો! પ્રભુ કેવા ગુણગરિષ્ઠ ને હુ કેવો દોપગ્રસ્ત. . પ્રભુ 
કેવા નિષ્યાપ... ને હુ કેવા પાપો આચરનારો. આ તુલના પ્રભુ પ્રત્યે દિલને ભક્તિથી ઓળઘોળ કરી જ દે . 

વળી પોતાના દોષો-પાપો યાદ કરવાથી એમાથી મુક્ત થવા માટે પ્રભુનું શરણ-કૃપા પામવાની ભાવના 
વધુ દઢ થવાની . એ માટે પ્રાર્થના વધુ ગદ્ગદ્ દિલે થવાની... જે સાધકને દોષમુક્તિ-ગુણપ્રાપ્તિના માર્ગ ૫૨ 
પ્રગતિ સાધવામાં મહત્ત્વનું પરિબળ બની રહે છે માટે સ્વદોષગર્હાગલિત સ્તોત્રો પણ એટલા જ આવશ્યક 
છે 1૨૪1 [અન્ય રીતે પૂજાના ૩ પ્રકાર દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[ત્રિવિધ યોગસારા પૂજા] 
અન્ય આચાર્યો હે છે કે એ પૂજા ત્રણ પ્રકારે યોગસારા છે કાયયોગપ્રધાના, વાગ્યોગપ્રધાના અને 

મનૌયોગપ્રધાના શુદ્ધિચિત્ત એટલે કોઇપણ દોષ લાગી ન જાય . શુદ્ધિ જળવાઇ રહે એવો અભિપ્રાય. શરીરથી 
કોઇ દોષ ન લાગી જાય એવી કાળજી હોય તો એ પૂજા કાયયોગપ્રધાના જાણવી. આ જ પ્રમાણે વાગ્યોગપ્રધાના 
અને મનોયોગપ્રધાના પૂજા અંગે જાણવુ. (શુ્િિસત-' ના સ્થાને જો સિત્તજાષ્વિત- એવો પાઠ લઇએ. તો આ 
મુજબ અર્થ જાણવો કે - કાયયોગાદિની જે કાયાદિના દોષોના પરિહારરૂપ શુદ્ધિ, તેનાથી પ્રાપ્ત કરેલા ધનથી 

દદ પ ગાણા ચાત “------------------- 



શાતિ-ક્ાત્રિશિજા 9૧૩ 

વિછ્યોપશમન્વાથા મીતાડગ્યુહ્યપ્રતાઘની ત્વાન્ચા | 

સિર્વાળતાઘનીતિ વ્વ %ત્તવા તુ વથાર્થસન્ાખિ: | 1૨% 1| 

ઝાઇયોસ્વારુષુષ્તાઘાનવનેલત્તિયોઝને । 
ઝત્ત્યાયાં મનસા સર્વ સંપાવયતિ સુન્લરમ 1૨૬ || 

આઘવોરિતે | માઘયો: જાયવામયોમસારયોઃ પૂગયો: છમાત્પુનાવિજ - પ્રધાનપુળમન્ધમાલ્યાહિજ સેવતે 
સ સ્વયમેવ વવાત્યાનયતિ તત વયનેનાન્યતોડપષિ ક્ષેત્રાત્ | તહુત્- 

પ્રવર પુખ્તારિ સવા ત્ાઘાયા સવતે તુ તહ્રાતા | 

ઝઆનયતિ તાન્યતોડષિ દિ સિવમાહેવ ક્િતીવાયાય્ | વો. ૨/99] ગત્ત્યાવાં - મનોવોમલારાયા સર્વ 

સુન્ટર પારિઞાતછીભુમારિ મનસા લપાવયતિ । તુત - 'તૈોવયસુન્રરં યન્નનસાડડવાવયતિ તતતુ વરમાયાય્। 
ઇતિ 1૨૬ | 

ત ત્ત સ્નાનાહિના જાવવયાવત્રાસ્તિ યુષ્ન્તા | 
વોભાર્વાધેજમાવસ્ય તત્રાનુમાવિજત્વતઃ | 1૨૭ | । 

તવ્વોતિ। ન પાત્ર - પૂઝાવિયો છોયવઘાત્ - ગજવનણ્યત્યાહિવિરાધનાત્સ્નાનાહિના યુપ્ટ્તાડ સતિ, વોપાત્ 
- છાયવઘવોપાર્વધિજમાવલ્ય - સ્તાનાહિઝનિતાથિજશુમાધ્યવતાયલ્યાનુમવિજત્વત- - મતુમવતિજ્- 
ત્વાત્ | તહિયમુત્ [પો. ૨/9 ર-9૪-9૫]- 

થયેલી પૂજા અતિચાર શૂન્ય છે.) આ ત્રણ પૂજા યથાક્રમે વિઘ્નશાતિ કરનારી, અભ્યુદય સાધનારી અને મોક્ષ 
આપનારી હોય છે. પષોડશક [૯/૯-૧૦] માં કહ્યું છે કે “અન્ય શાસ્ત્રજ્ઞ આચાર્યો કઢે છે કે પૂજા કાયયોગપ્રધાના , 

વાગ્યોગપ્રધાના અને મનોયોગપ્રધાના એમ ત્રણ પ્રકારે છે. અનુક્રમે કાયા વગેરેની શુદ્ધિથી પ્રાપ્ત કરેલા ધનથી 

જે તેની શુદ્ધિના અતિચાર શૃન્ય કરવામા આવે છે તે કાયયોગપ્રધાના વગેરે રૂપ થાય છે. આમાંથી 

કાયયોગપ્રધાના પૂજા વિઘ્નોપશમની હોય છે, વચનયોગપ્રધાના પૂજા અભ્યુદ્યસાધિકા હોય છે અને ત્રીજી 
નિર્વાણ પ્રદા હોય છે.”1રપ૫।। [આ ત્રણે પૂજામાં અનુક્રમે જે થાય તેને ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

કાયયોગપ્રધાના પૂજામાં શ્રેષ્ઠ પુષ્ખ-માળાઓને સ્વયં બિબપર ચઢાવે છે. વચનયોગપ્રધાના પૂજામાં શ્રેષ્ઠ 

પુષ્પાદિને અન્યક્ષેત્રમાથી બીજા પાસે વચન દ્વારા મગાવે છે. (ષોડ ૯/૧૧ માં) કહ્યુ છે કે “તદ્દાતા -: પૂજક 

પ્રથમપૂજામા હમેશા પ્રવરપુષ્પ વગેરે સ્વય ચઢાવે છે. બીજી પૂજામા વચનથી કહીને અન્યક્ષેત્રમાથી બીજા પાસે 

મગાવે પણ છે ” મનોયોગપ્રધાના અન્ત્યપૂજામા ત્રણે લોકમાં સર્વ સુદર એવા પારિજાત વગેરે પુષ્યોને નંદનવન 
વગેરેમાથી મનથી લાવી બિબ પર ચઢાવે છે [ષો ૯/૧૨ મા] કહ્યું છે કે “ત્રેલોક્યસુંદર પુષ્પોને મનથી જે 
સપાદિત કરે છે તે ચરમપૂજામાં ચઢાવે છે'1૨૬॥ [પૂજાવિધિમાં દ્રવ્યશૌચ જે કહ્યો તેમાં સ્નાનાદિ આવશ્યક 
છે એટલે એ સ્નાનાદિમાં કાયવધાદિ હોવાથી દોષ લાગે છે એવી શંકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે] 

[પૂજામાં હિસા, છતાં લાભ] 
આ પૂજાવિધિમા સ્નાનાદિથી પાણી-વનસ્પતિ વગેરેનો કાયવધદોષ રહ્યો હોવાથી દોપિતતા છે એવી શંકા 

ન કરવી, કેમકે એ કાયવધાદિ જે દોષ થાય છે એના કરતાં અધિક શુભઅધ્યવસાય સ્નાનાદિથી થતો હોવો 

અનુભવસિદ્ધ છે. એટલે કે અલ્પવ્યયે ઘણો લાભ થતો હોવાથી આમા દોષ તો નથી, પણ ઉપરથી ગુણ છે 



હ જાર 

સ્્તાનાયો જાવો ત ચોપજારો ગિનત્ય જશ્યિયવિ। 

યૃત્તજૃત્વશ્ય લ બળવાન્ વ્યર્થા પૂનતતિ મુમ્ઘમાતિ- | । 
યૃપોવાઇરળાવિઇ જાયવઘોડષિ ગુળવાન્યતો મુદિળાય્(પીરિળ:) 1 
મત્તરાવેરિવ વ તતલ્તવ્નુપજારેડપિ જતભાવ- | | 
છીતજુત્યત્વાવેવ વ્વ તત્તૂઝા પતવવી મુળોત્જર્વાત | 

તસ્માઢવ્યથેપારનમવતોડન્યત્ર વિમતયિય 11૨૪ 1 

યાતિરપ્યાધેવરી સ્થાત્ત પવ ત્ય સર્વથા । 
શાવસ્તર્વાધિભ્જ્ત્વાવર્થામાવાવમૂટશા 1 1૨૮ 11 

ચતિર્વાતિ | ન સોવં - સ્તાનારેરરુપ્સ્વાઇાતિરબત્રાધિજારી હ્વાત્, વિધપાર્થલ્તાનાહેમ્સલ્ય સિવેઘેડપિ 

પોડશક ૯/૧૩-૧૪-૧૫ માં કહ્યુ છે કે “સ્નાર્નાદે કરવામા કાયવધ થાય છે. વળી શ્રીજિનને તો પૂજાથી કોઇ 

ઉપકાર થતો નથી, કારણકે તે ભગવાન્ કૃતકૃત્ય છે. માટે આ પૂજા વ્યર્થ છે. આવી થકા મુગ્ધબુદ્ધિ જીવ કરે 

છે. એનું સમાધાન આ પ્રમાણે જાણવુ. - શાસ્ત્રપ્રસિદ્ધ કૃપોદાહરહ મુજબ પૂજામાં ઘતો કાયવધ પદ ગૃહસ્થને 
ગુણકર બને છે. કેમકે અલ્પવ્યયે બહુલાભકારી હોય છે. જાપ વગેરેથી મંત્રાદિને ઉપકાર થતો ન હોવા છતા, 
મત્રાદદિથી જેમ તથા સ્વભાવે મત્રજાપ વગેરે કરનારને ઉપકાર ઘાય છે તેમ પૂજાથી પ્રભુને ઉપકાર થતો ન 
હોવા છતા પૂજ કને ફળપ્રાપ્તિ થાય છે વળી પ્રભુ કૃતકૃત્યહોવાથી જ પ્રભુની પૂજા સકળ બને છે, કેમકે એ 
ઉત્કૃષ્ટગુણીની પૂજારૂપ બને છે તેથી શરીરાદિ માટે આરભ કરનારા ગૃહસ્થને આ જિનપૂજા સકળ જ હોય 

છે આ પ્રમાણે નિર્મળ બુદ્ધિવાળા શાસ્ત્રવિશારદો કહે છે.”11૨૭1। [અલ્પવ્યયે બહુલાભ ન્યાયે તો પૂજામા સાધુ 
પણ અધિકારી બની જશે એવી શકા ઉઠાવી સમાધાન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[સાધુ પૂજાના અનધિકારી] 
'આ રીતે તો સાધુ પણ પૂજાના અધિકારી બની જશે' એવી શકા ન કરવી, કેમકે સાધુ તો સર્વથા 

ભાવસ્તવપર. આરૂઢ થયા હોઇ તેઓને આ જિનપૂજાથી કશો લાભ થતો નથી. 

શકાકારનો આશય એ છે કે અલ્પવ્યયબહુલાભન્યાયે કૃપોદાહરણ મુજબ જિનપૃજા [નિર્દોષ હોય તો સાધુ 
પણ એના અધિકારી બની જાય, કેમકે આય-વ્યયને તોલીને પ્રવર્તવાનુ સાધુ માટે પણ વિધાન છે જ [સાધુને 
સ્નાનાદિનો જ નિષેધ હોઇ પૂજા શી રીતે કરે? એવુ ન કહેવું , કેમકે] સાધુને બ્રહ્મચર્યપાલન માટે વિભૂપાર્થ 
સ્નાર્નાદેનો નિષેધ હોવા છતા પૂજા માટેના સ્નાનનો [નિષેધ કરી શકાતો નથી. વિભૂપાર્થ સ્નાન દુષ્ટ છે, આ 
નહીં, આ પૂજાર્થ સ્નાન પણ જો દુષ્ટ હોઇ તેનો નિષેધ હોય તો ગૃહસ્થને પણ તેનો નિપેધ હોવો જોઇએ. 

* ગહ્યોત્તસર્ય- ગતિલમુળાસિઝલવોમ તારક વ્રહ્ન વામવર 11વો ૧/9૨ 
* પૂજા અગે કૂપોદાહરણનુ અર્થઘટન આવુ જાણવુ (૧) વિધિ અને જયણાથી પરિપૂર્ણ પૂજા જેમ કૂવો ખોદવો એ સ્વ- 

પરના તૃષાશમનાદિ કરવા દ્વારા ઉપકારક છે એમ જિનપૂજા સ્વને કરણદ્વારા અને અન્યોને અનુમોદના દ્વારા વિપુલનિર્જચદિ 
ઉપકાર કરનાર છે (૨) વિધિ અને જયણાની અપરિપૂર્ણતાવાળી પૂજા જેમ કૂવો ખોદવામા શ્રમ-કાદવથી ખરડાવુ વગેરે દોષ 
થવા છતા પ્રાપ્ત થતા નિર્મળ જલથી એ દોષ તો દૂર થઇ જાય છે અને ઉપરથી તૃપાશમનરાદે રૂપે સ્વ-પરને ઉપકાર ઘાય છે 
એમ વિધ્યાદિવિકલ પૂજાથી અવિષિ આદિનો દોષ થાય છે પણ પૂજાનો જે પ્રચડ ભાવોલ્લાસ પ્રગટે છે એનાથી એ દોષ દ્ર 
થઇ જાય છે અને વિપુલ નિર્જરાદિ કરણ-અનુમોદન દ્વારા સ્વ-પરને થાય છે જુઓ કૂપદૃષ્ટાન્ત વિશદીકરણ પ્રકરણ 



શારિ-ક્ાતિશિવા વૃજ્જ્ 

પૂઞાર્થલ્તાનાહેનિવેશ્જુમશવયત્વાત્, મન્યથા મદસ્થલ્યાવિ તત્તિપેધપ્રતમાત 1 ન વ્વ જીટુવાયર્થમારમપ્રવૃત્તત્વાર્ 

સમાન” તિ શટજનીવ, તહ્ય - યતે: સર્વથા - સર્વપ્રજારેળ ભાવલ્તવાધિક્ટત્વાવમૂટશા - સિનપૂઝાહિ- 

“સાધુ અન્ય કોઇ પ્રયોજને આસ્ભપ્રવૃત્ત હોતા નથી તેથી તેઓ માટે સ્નાનાદિનો આરભ દુષ્ટ છે જ્યારે ગૃહસ્થ 
તો કુટુબાદિ માટે આરભ કરતો જ હોઈ એને માટે આ આરભ દુષ્ટ ન રહેવાથી એનો અધિકાર છે” આવું 
પણ ન કહેવુ, કેમકે કુટુબાદિ માટેના આરભરૂપ એક પાપ આચર્યું એનો અર્થ કાઇ એવો નથી થઇ જતો કે 
પૂજાર્થ આરંભ રૂપ બીજું પાપ પણ આચરવાની છૂટ મળી જાય અને એ આરભપાપની સામે પ્રચુરનિર્જરાદિ 
રૂપ મોટો અન્ય લાભ જ જો ગૃહસ્થને પ્રવર્તક છે તો એ તો સાધુને પણ સમાન રીતે હોઇ સાધુને પણ પ્રવર્તક 
બનશે જ માટે સાધુ પણ પૂજાના અધિકારી છે 

શકાકારની આવી શકા યોગ્ય નથી, કેમકે સાધુ તો સર્વથા ભાવસ્તવ પર આરૂઢ હોઇ આવા જિનપૂજા 

વગેરે અનુષ્ઠાનથી એમને કોઇ પ્રયોજન સિદ્ધ થવાનુ હોતું નથી. એટલે ગુણાન્તર લાભ બન્નેને સમાન છે એવી 
વાત સત્યથી વેગળી છે. [ગૃહસ્થને જો પૂજાથી ગુણાન્તરલાભ થાય છે તો સાધુને કેમ ન થાય? એવા પ્રશ્નનો 
જવાબ આ છે કે] આધભૂમિકામા રહેલા જીવને જે ગુણકર હોય તે ઉપરની ભૃમિકામા રહેલાને પણ ગુણકર 

હોય જ એવું નથી. કેમકે રોગચિકિત્સાની જેમ ધર્મ પણ (નિયત અધિકારીને હોવાની શાસ્ત્રમાં વ્યવસ્થા દેખાડી 
છે જેમ રોગચિકિત્સામા પ્રારભે મદહોજરી વગેરે હોવાને કારણે મગનુ પાણી વગેરે હિતકર (પુષ્ટિકારક) 
બને છે એટલા માત્રથી ઉત્તરકાળે (તેજ હોજરી થયે) કાઇ એ હિતકર રહેતું નથી એમ ગૃહસ્થની ભૂમિકામા 
જિનપૂજા હિતકર હોવા માત્રથી સાધુની ઉપલી ભૂમિકામાં કાઇ એ હિતકર બની જતી નથી. માટે જ તો 
રોગચિકિત્સાની જેમ તે તે ધર્મ પણ તે તે નિયત અધિકારીને કર્તવ્ય હોવાની શાસ્ત્રમાં વ્યવસ્થા દેખાડી છે. 
[અષ્ટક ૨/પમા] કહ્યુ છે કે “શાસ્ત્રમા દ્રવ્યસસ્સાન-ભાવસ્નાન રૂપ ધર્મસાધનની [અથવા સામાન્યથી તે તે 

ધર્માનુષ્ઠાનની] અધિકારીની અપેક્ષાએ વ્યવસ્થા દેખાડી છે. ગુણદોષની બાબતમા એ વ્યવસ્થા વ્યાધિપ્રતિક્રિયા 

(ચિકિત્સા) ને તુલ્ય જાણવી.” [ગ્રન્થકારે સવાસો ગાથાના સ્તવનની આઠમી ઢાલમા આ વાત આ રીતે કહી 
છે- 

'તો મુનિને નહીં કિમ પૂજના?' એમ તુ શું ચિતે શુભમના? 

રોગીને ઔષધ સમ એહ, નિરોગી છે મુનિવર દેહ 
ગૃહસ્થને પરિગ્રહ વગેરે રોગ વળગેલો છે ને એ કાઢવા માટે ગૃહસ્થ દ્રવ્યપૂજા કરે છે. મુનિને તે રોગ 

છે નહી, તો ઔષધસમ દ્રવ્યપૂજા મુનિને નિરર્થક છે. આવો આનો આશય છે. 

પણ એક પ્રશ્ન રહે છે કે, દ્રવ્વપપૂજા જેમ પરિગ્રહાદિરોગ નિવારી ભાવસ્તવ પામવા માટે છે, તેમ 

સમ્યક્ત્વની શુદ્ધિ માટે પણ છે જ કહ્યુ છે કે - 

ખૂયાણ જાયવદો, પછિછીટ્ટો તો ૭, જિ તુ સિળપૂયા | 

સમ્મત્તલુજ્િસેહત્તિ માવળીયા ૩ જિરવગ્ઝા 1 | 

અર્થ દ્રવ્યપૂજામા હિસા થાય છે, ને હિસા તો નિષિદ્ધ છે. છતાં જિનપૂજા સમ્યક્ત્વની શુદ્ધિનુ કારણ છે, 
માટે એ નિરવદ્ય જાણવી ગ્રન્થકારે પણ દાનબત્રીશીમાં આ વાતનો ઉલ્લેખ કર્યો છે 

સમ્યગ્દર્શનની શુદ્ધિ તો સાધુઓને પણ ઇષ્ટ છે જ એટલે જ તો તેઓ, જિનાજ્ઞાપાલન સ્વરૂપ 
ભાવસ્તવારૂઢ હોવા છતા, સ્તુતિ-ચૈત્યવદન-સ્તવનાદિ રૂપ ભાવપૂજા પણ કરે છે. તો શ્રાવકની જેમ, સાધુને 



9૫૬ ત્રાસિગટ્જાત્રિઝિજા 

કર્મળાડર્થામાયાત - પ્રયોઝનાસિન્ધ- 1 ત રિ વહાઘમૂમિજાવક્થમ્ય મુળજર તટુતરમૂમિજાવસ્થન્તાવિ તથા, 
રોમચિષિત્તાવકમત્ય શાત્તે સિચસાધિજારિવતત્વેન અથન્ચિતત્વાત્! તુજ - ગથિજારિવગાત શળે 
લર્ષતાઘનતસ્યિતિ: | નાયિપ્રાતિછ્િવાતુલ્યા વિકેતા પુળલેપવાઃ 11 [3૫2% ૨/૦] 11૨૮1 

પ્રકૃત્યાસંમમીર#ુ્વા ચ વા સામાવિવ્ાહિમાન। 
મટી તસ્વાવિ સાત્રાર્યેડાધિવ્સરિલ્વમતઃ સ્થૃતવ 11૨૨ || 

પ્રજુત્યેલિ। ભત: - બાવત્તવાધિણ્ટલ્વ તતેરત્રાનધિજારિત્યાત વ પ્રછુત્વાડન્મમી કો વા 

ત્ામાયિજાહિમાન્ તત્માષ્નત્રાર્થ સિનપૂઞાસ્પેડધિજારિત્વં ત સ્મૃતમ્ । વરળ્જયાસજનત (૨/૦) “ગત ઈવ 

છવ દેળોડષિ પ્રજીત્યા પૂંધિવ્યાયુપમર્હનમીસર્વતનાવત  તાવઘમથપકવેવીતિદ્રિ્યાનુ(મિળો ન ઘર્ષાર્થ 
સાવઘારપપ્રવૃસ્યુસમતિ | 1૨૧ 1 

પણ જિનપૃજા, શુભ અધ્યવસાયો પ્રવર્તાવવા દ્વારા સમ્યગ્દર્મનની નિર્મળતાનું (યાવત્ ક્ષાયિક 
સમ્યક્ત્વપ્રાપ્તિનું) કારણ બની શકતી હોવાથી શા માટે નિરર્થક કહેવાય? 
આ પ્રશ્નનો ઉત્તર એ છે કે સાધુઓ સ્વજીવનમાં સ્થાવર જીવોની હિંસા પળ ટાળતા ઢોય છે. કારણવશાત્ 

ક્યારેક સચિત્ત જળથી ભીની પૃથ્વી પર પગ પડી જાય કે લીલોતરીનો ચંઘટ્ટો ઘઇ જાય ત્યારે મનમાં “હાયર! 
હાય! વિરાધના થઇ ગઇ' આવો પશ્ચાત્તાપ ભાવ સ્ફર્યા કરવાનો જ ગાઢ અભ્યાસ હોય છે એટલે સ્નાનાદિ 
કરવામાં ને કર્યા બાદ તેમ જ પુષ્યાદિને સ્પર્શવામા આ વિરાધનાનો વિચાર જ એટલો જોરમાં પ્રવર્તે કે જેથી 
પ્રભુભક્તિનો શુભ અધ્યવસાય સ્કૃરવાને કોઇ અવકાશ જ રહેતો નથી, ને તેથી સમ્યગ્દર્શનની નિર્મળતા થવાની 
કોઇ શક્યતા રહેતી નથી. ગૃહસ્થોને સ્વજીવનમાં અનેકશ. પૃથ્વીકાયાદિ સ્થાવર જીવોની વિરાધના હોવાથી 
પાણી-પુષ્પ વગેરેનો સ્પર્શ થવામા “હાય હાય વિરાધના થઇ ગઇ' આવી કોઇ અરેરાટી અનુભવાતી હોતી 
નથી. એટલે પ્રભુભક્તિનો શુભઅધ્યવસાય સ્કુરી સમ્યગ્દર્શનની નિર્મળતા થઇ શકવાના કારણે દ્રવ્યપુજા 
આવશ્યક છે. વસ્તુતઃ શાસ્ત્રમા મલિનારંભીને દ્રવ્વપપૂજાના અધિકારી કહ્યા છે. સાધુ એવા ન હોવાથી એના 
અનધિકારી છે. [જુઓ પ્રતિમાશતક - શ્લોક ૩૦ ની વૃત્તિ ॥[૨૮॥ [આમ ભૂમિકાવશાત્ અનુષ્ઠાન ગુણકર/ 
દોષકર બને છે એ વ્યવસ્થાનુસારે જ અન્ય વિશેપતાને ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

આમ ભાવસ્તવાધિરૂઢ સાધુ સ્નાનાદિનો અનધિકારી છે (કારણકે એમની ભૂમિકામાં એમના માટે એ 
હિતકર નથી) એ કારણે જ જે પ્રકૃતિથી જ આરંભભીરુ હોય અથવા જે સામાયિકાદિમાં રહ્યો હોય તેવો ગૃહસ્થ 
પણ આ જિનપૃજાની બાબતમાં અનિકારી કહેવાયો છે. અષ્ટકજીના વૃત્તિકારે (૨/૫ ની વૃત્તિમાં) કહ્યું છે 
કે “તેથી જ સામાયિકમાં રહેલો શ્રાવક પણ પૂજાનો અનધિકારી છે, કેમકે તે પણ સાવઘયોગોથી નિવૃત્ત થયો 
હોઇ ભાવસ્તવપર આરૂઢ થયો હોવાના કારણે સાધુ જેવો જ હોય છે. તેથી જ જેને સ્વર્ય ગૃહસ્થ હોવા છતાં 
સ્વભાવે જ પૃથ્વીકાયાદિની વિરાધનાનો ડર લાગતો હોય અને તેથી તેવી વિરાધનાથી બચતો સતત જયણાશીલ 
હોય, સાવધયોગોનો વધુને વધુ સંક્ષેપ કરવાની રુચિવાળો હોય તેમજ સાઘુદ્િયાઓનો અનુરાગી હોય તેને 
ધર્મ માટે ય સાવ આરંભપ્રવૃત્તિ કરવી એ યોગ્ય નથી ”1૨૯॥ જે કુટુંબાદિ માટે આરભ કરતો હોવા છતા 
પૂજા ભાવી આરભથી બીતો હોય અને તેથી પૂજા ન કરતો હોય તો શું વાંધો? એવા પ્રશ્નનો જવાબ આપવા 

ન”્યકાર કહે છે - 



શરિ-ક્ાસિગિજા ૧૦૪ 

અર્વોધિરેવ પરમા વિવેવોવાર્યનાશતઃ | 1૨૦ || 
ગન્યત્રેલિ | વહ્ત્વન્યત્ર - છીટુવાયર્થ મારમવાલ્તલ્વાત્ર - ગિનપૂગાનિમિત્તવુતખાવાવાસ્મફ્જિનતઃ - 

સ્તોજપુખાવિત્રટનામિવ્વમવાસ્મશજાવત- પરમા - પ્રજુષ્નડવોધિરેવ - વૉધિટાસિરેવ, વિવેજ- જાર્વાવર્વ- 
જ્ાનમૌવાર્ય ત્ત વિષુત્તાશયળક્ષળ તયોર્નામત- | તવુત્ઇ - 

બળ્ળચ્છારમવગો ઘશળારમનો ગળામોમો | 

તોળ પવયળજ્વતા ગવોહિવીગતિ વોતા ગ [ત્ા. ૮/9૨]11ર૦ 11 સત્તેવ ઘર્માર્થમપ્યાસ્ંમ- 

ઘર્માર્થ યસ્ય વિત્તહા તસ્યાનીહા મરઘી । 

પ્રક્ષાતના જિ પટ્જસ્ય ટ્રાવસ્યર્ગનં વરમ્ | [મપ્જ ૪/૬] તથા, 
“શુજ્ધામયેર્યથાત્ામં પત્વયૈઃ શુતિભાઝને- । સ્તોજવા વદખિ્વાપિ પુળઞત્વાહિસમવે- | | [અવ ૩/૨] 

રૃત્યાહિજ વિરુષ્વેતેત્વાશડવયાઈ- 

યત્વ ધર્માર્યમિત્યાહિ તવષેક્ય «શાન્તરમ। 

સજાશાવેઃ વિત શ્રેવસ્યુષેત્યાહિ( ?ષિ) પ્રવૃત્તિ 1 1૨ |।. 
ચવ્વેતિ । વતત ઘર્માર્થમિત્યાહિ મળિત તવ્વશાન્તર સર્વવિરત્યાહ્લ્પમપેલ્ય, માઘશ્તોજસ્ય સર્વવિરત્વ- 

[પૂજામાં હિંસાશંકીને નુક્શાન] 
જે કુટુબાદિ માટે આરભ કરે છે અને જિનપૂજા નિમિત્તે પુષ્પાદિમાં આરંભની શંકા ડરે છે તેને કાર્યાકાર્યના 

જ્ઞાનરૂપ વિવેકનો અને ઉદાર આશય રૂપ ઔદાર્યનો નાશ થવાથી પરમ અબોધિ (બોધિહાનિ રૂપ) મોટુ નુક્શાન 
થાય છે. અન્યત્ર આરંભવાન્ આવો ગૃહસ્થ ફુલ વગેરેમા તો જીવવિરાધના રહી છે એમ દલીલ કરી પુષ્પાદિ 

ન ચઢાવે અથવા ઓછા ચઢાવે તો એના પરથી એ આરભની શંકાવાળો છે એમ જાણી શકાય છે. કુટુબાદિ માટેનો 

આરભ કર્મબધક હોઇ અકાર્ય છે એને કાર્ય- કરવા જેવો માને છે, અને પૂજાર્થ પુષ્પાદિનો આરંભ બોધ્યાદિપ્રાપક 
હોઈ કાર્ય છે એને અકાર્ય - ન કરવા જેવો માને છે. એટલે એનો કાર્યાકાર્યજ્ઞાનરૂપ વિવેક નષ્ટ થઇ જાય 

છે શ્રીજિનેશ્વરદેવની પ્રભાવક પૂજા દ્વારા સ્વ-પરના બોધ્યાદિપ્રાપ્તિનો ઉદાર આશય પણ તેનો ટકી શકતો 
નથી પચાશક [૪/૧૨]માં કહ્યું છે કે “અન્ય કાર્યોમાં આરભવાળા જીવનો ધર્મમાં અનારંભ એ અનાભોગ 

“અજ્ઞાન છે તેમજ એનાથી લોકમા “જૈન શાસનમા પૂજાદિનુ વિધાન પણ લાગતું નથી. માટે જૈનશાસન અસાર 
છે' ઇત્યાદિરૂપ પ્રવચન હીલના થાય છે જે અબોધિના બીજભૂત છે. આમ એવા ગૃહસ્થને અજ્ઞાન અને 
અબોધિબીજ એમ બે દોષો થાય છે.”1૩૦॥ 

શંકા - આ રીતે ધર્મ માટે પણ જો આરભ પ્રવૃત્તિ કરવાની છે તો અષ્ટકજી (૪/૬) મા જે કહ્યુ છે કે “ધર્મ 
માટે જે ધનની (પરિગ્રહરૂપ સાવદયની) ઇચ્છા કરે છે તેને તો તેની અનિચ્છા જ વધુ હિતકર છે. પહેલાં 
કાદવથી (પરિગ્રહના પાપથી) ખરડાવું અને પછી (ધર્મ કરીને) પ્રક્ષાલન કરવુ એના કરતાં પહેલેથી (એ પાપથી) 

9 ડાસ્સત્રાસમવતો ઘર્તડનાસ્મોડનામોમ- । તોજ પ્રવવનષિતાડવોયિરીગમિતિ ઢોવો વ! 



નિ 

ન ડડ ર શિ 
ઘિજારે પાટાત, કિતીયત્ય ઘ વૂઝાછાતોપસ્યિતે માતિજે વર્શનપ્રમાયનહિતોર્વખિવજતા ન પ્રયોત્વ્યેત્તેતર્ય- 

જસુલ્વટ છુ'વનારી અપયુરુળો સિુવારજીુમરિ | 
પૂઝા પાખિદાળેનં ગ્વવત્રા તિવલતોગઝમિ પવા. ૪/૪૧] છુત્યાહ્િ વત્વનવ્યાઘાતપ્રલંમાત્। દ્ત્યં 

કરતા આરભ જ ન કરવો એ વધુ ઉચિત છે ]” તેનો અને અષ્ટકજી [૩/૨ ]મા જે કહ્યું છે કે “ન્યાયોપાત્તધન- 

અચૌર્ય વગેરેથી શુદ્ધ પ્રાપ્તિવાળા, જેટલા મળી શકે એટલા, પવિત્ર પાત્રમાં રાખેલા, નહિ કરમાયેલાં, અલ્પ 

કે બહુ વિશિષ્ટ પુપ્યોથી (દ્રવ્યપુજા કરવી)” તેનો . આ બનેનો વિરોધ થશે એક બાજુ તમે ધર્મ માટે આરભ 

કરવાનુ કહો છો અને “ધર્માર્થ' ઇત્યાદિ શ્લોક એનો નિષેધ ફલિત કરે છે. એમ “તુદ્ધાગર્મઃ...' ઇત્યાદિ શ્લોક 

પણ ન્યાયોપાત્ત ધનથી પ્રાપ્ત પુષ્પાદિની વિધિ દેખાડે છે, એટલે કે સ્વયં પુષ્પો તોડવા વગેરે આરભનો નિષેધ 

દેખાડે છે એટલે આ બન્ને શ્લોકોનો વિરોધ થાય છે એ સ્પષ્ટ છે આવી શંકાનુ સમાધાન કરવા ગ્રન્થકાર 

કહે છે- 

“ધર્માર્થશ' ઇત્યાદિ અન્ય અવસ્થાની અપેક્ષાએ કહેવાયેલા છે (માટે વિરોધ નથી.) વળી સકાશશ્રાવક 
વગેરેની ધર્મકાર્ય અગે જાણીને પણ વેપાર વગેરેની જે પ્રવૃત્તિ થઇ છે એના પરથી પણ ધર્મ માટે આરંભ નિષિદ્ધ 
નથી એ જણાય છે. 

આશય એ છે કે “ધર્માર્થમ્' ઇત્યાદિ જે બે શ્લોક સાથે ધર્મ માટેના આરભની પ્રવૃત્તિનો તમે વિરોધ જણાવો 
છો તે યોગ્ય નથી , કેમકે એ બે શ્લોકો તો સર્વવિરતિ વગેરે રૂપ અન્ય દશાને અપેક્ષીને કહેવાયા છે એ બેમાનો 
પ્રથમ “ધર્માર્થ' ઇત્યાદિ શ્લોક સર્વવિરતિના અધિકારમાં કહેવાયો છે. એના પરથી જણાય છે કે એ સર્વવિરતિની 
અપેક્ષાએ કહેવાયો છે. બીજો શ્લોક “પુષ્પાદિ સ્વય ચૂટવાનો આરભ ન ડરવો' એવું જજાવવાના તાત્પર્યમા 
નથી, કિન્તુ “ધર્મની પ્રભાવના થાય એ માટે, પૂજાકાળે ઉપસ્થિત થયેલા માળી આગળ વણિક્કલા ન વાપરવી, 

(પણ યોગ્ય મૂલ્ય ચૂકવીને પુષ્પાદિ પ્રાપ્ત કરવા)' આવુ જણાવવાના તાત્પર્યમાં છે. બાકી એ શ્લોકનુ “સ્વયં 
પુપ્પાદિ ચૂટવાના આરભનો 1નિપેધ છે' એવુ તાત્પર્ય માનીએ તો પચાશકની ૪/૪૯ મી ગાથામા દુર્ગતનારીની 

જે વાત કરી છે એનો વ્યાઘાત થશે. તેમાં કહ્યું છે કે “શ્રીજિનપ્રવચનમા સંભળાય છે કે દુર્ગતનારી જંગલમા 

મફતમાં મળતા સિદુવાર પુષ્પોને સ્વયમેવ લઇને જગદ્ગુરુ શ્રીમહાવીરપ્રભુની પુજા કરવાના પ્રહિધાનથી 
દેવલોકમા ઉત્પન્ન થઇ.” 

વળી સકાશશ્રાવક વગેરેના દૃષ્ટાન્ત પરથી પણ આ વાત સ્વીકારવી પડે છે. તેઓની, વિશેષ વિષયના 
પક્ષપાતથી ગલિતપણે, પાપક્ષયકરનારી, વેપાર વગેરે પ્રવૃત્તિને કરીને પણ, ધર્મમાં પ્રવૃત્તિ થઇ હતી. 
સંકાશશ્રાવકે પ્રમાદથી દેવદ્રવ્યનુ ભક્ષણ કરેલુ. જેના કારણે લાભાન્તરાય વગેરે ક્લિષ્ટકર્મો બાધીને દીર્થકાળ 
સુધી દુરત સંસારકાંતારમાં ભટક્યો. અનતકાળ બાદ મનુષ્યત્વ પ્રાપ્ત થયું જ્યા પણ એ દુર્ગત મનુષ્યોમા 
શિરોમણી થયો. કેવળાભગવાન્ પાસે સ્વકીય પૂર્વભવનો વૃત્તાન્ત જાણીને કેવલીપ્રભુના ઉપદેશથી દુર્ગતપણાના 
કારણભૂત કર્મને ખપાવવા માટે એણે અભિગ્રહ કર્યો કે “હું વેપારથી જે કાંઇ કમાઇશ તેમાથી ભોજન અને 
વસ્ત્રના ખર્ચ બાદ શેષ સઘળું દ્રવ્ય શ્રીજિનાયતનાદિમાં વાપરીશ.' આ પ્રમાણેના અભિગ્રહનું પાલન કરીને 

ા કાલાન્તરે એ મોક્ષમાં ગગો આમ અહી વેપાર વગેરે કરીને પણ ધર્મ કરવાની વાત છે. 

3 શ્રૂયતે દુમતનારી અમમુરો- સિયુલારઝુતુપે- પૂગાપ્રાગયાનેનોપપત્રા સિટ્શતો૪ 1 



શરિ-દ્વાત્રિશિવા ૧૬૨ 

લાળિન્વાલિકિયાયટમીજીત્વાષિ પ્રવૃત્તિત”, તજાશશ્રાવજો દિ પ્રયાવાવ્મશિતવૈત્વદ્રવ્વો સિવન્ધતામાન્તરા- 
યારિવિસ્પ્ન્કયાં સ્તિર વર્યરતયુરન્તલતારજાન્તારોડગન્તજાતાત્સવ્યમનુપ્યમાથો ટુમતનરમિરઃ શૈરવરસપઃ 

પારમતલમીપોપજવ્યસ્વજયપૂર્વમવવૃત્તાન્ત- પારમતોપવેગતો વુર્મતત્વનિવન્યનજર્મક્ષષળાવ- વવઇમુપાર્નયિ- 

પ્યામિ દ્રવ્ય તવ્ષ્રાસાસ્છાવનવર્ન સર્વ સિનાવતનાહિષુ નિયોલ્તે' ર્ત્યામિપ્રહ મૃદીતવાન્, જાતેન પ 
સિર્વાળમવાપ્તવાસિતિ । ગથ વુત્ત લજાશલ્યતત, તથેવ તત્જર્મક્ષવોપપત્તેઃ ત પુનરન્યસ્ય, સૈવ, સર્વધેલાશુમ- 
સ્વહ્ષપવ્યાપારસ્ય વિશિપ્ટસિર્નરાજારળત્તાવોમાવિતિ | 1૨9 1। 

પૂઝવા પરમાનન્સમુપવમર વિના જથ્ | 
«વાતિ પૂગ્ય જતિ વ્વેસ્તિન્તામળ્યાવયો યથા | રૂ૨ 11 
પૂઝવેતિ | વત? 1 1૨૨ 11 
| તિ બાષિદ્વાત્રિશિજા | | 

શંકા - સકાશશ્રાવક જેવી વિષમ અવસ્થાવાળા માટે આ રીતે આરંભ કરીને ધર્મ કરવો યોગ્ય છે. કેમકે 
એ રીતે જ એનો કર્મક્ષય થવાનો હતો, પણ બધા માટે સામાન્યતયા એ ઉચિત નથી. 

સમાધાન - આવી શંકા બરાબર નથી કેમકે આવું જો માનીએ તો એનો અર્થ એ થાય કે સામાન્ય સંજોગોમાં 
આરભ ડરીને ધર્મ કરવાની આવી પ્રવૃત્તિ એ સર્વથા અશુભ જ છે. પણ આવો ફલિતાર્થ યોગ્ય નથી, કેમકે 

સર્વથા અશુભ સ્વરૃપવાળી પ્રવૃત્તિ વિશિષ્ટ નિર્જરાનું કારણ બની શકતી નથી. એટલે આવો ફલિતાર્થ જો યોગ્ય 
નથી તો “આરભ કરીને ધર્મ કરવો એ ઉચિત નથી' એવી માન્યતા પણ યોગ્ય નથી એ ફલિત થઇ જ જાય 
છે ॥૩૧। [પૂજા અગેની અવશિષ્ટ શકા ઊઠાવીને સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

પૂજાથી, કૃતકૃત્ય પ્રભુને કોઇ ઉપકાર તો થતો નથી, તો તેઓ પરમાનન્દ શી રીતે આપે છે? એવી જો 
તમારી શંકા હોય તો એનુ સમાધાન આ જાણવુ કે જેમ ચિન્તામણિ રત્ન વગેરે વિના ઉપકારે પણ તથા સ્વભાવે 
ફળ આપે છે તેમ પ્રસ્તુતમા જાણવુ |ગર| 

[ભક્તિદ્દાત્રિશિકા અંગે કંઇક ઉદ્બોધન -] 
શ્લોક ૩૧ ની અવતરણિકામા, “આ રીતે ધર્મ માટે પણ આરભ-સમારભ કરવાની અનુજ્ઞા હોય તો, 

અષ્ટકપ્રકરણમા ધર્માર્થ યસ્ય વિત્તેહા. વગેરે જે કહ્યું છે તેનો વિરોધ થશે.. ” ઇત્યાદિ કરાયેલી શકાનું 
સમાધાન આપતા ગ્રન્થકારે ૩૧ મા શ્લોકમા કહ્યું છે કે ધર્માર્થ. . વગેરે શ્લોક તો સર્વવિરતિના અધિકારમાં 
કહેવાયેલો છે. એટલે કે ધર્મ માટે આરભ સમારભ કરવાનો નિષેધ માત્ર સાધુઓ માટે છે, ગૃહસ્થો માટે નહી 
ને તેથી, જિનભક્તિ માટે પુષ્પાદિ જીવોની વિરાધના થતી હોવા છતાં, પ્રભુભક્તિથી તજ્જન્ય દોષ દૂર થઇ 
વધુ આત્મહેત થવાનો લાભ શ્રાવકોને શક્ય હોવાથી શ્રાવકો માટે એ નિષિદ્ધ નથી, છતાં ધર્માર્થ યસ્ય વિત્તેઠા 
શ્લોકમાં જે દૃષ્ટાન્ત આપ્યુ છે કે, કાદવથી ખરડાઇને પછી કાદવને ધોવો એના કરતાં પહેલેથી ખરડાવું જ 
નહી એ વધુ સારું છે... આ દૃષ્ટાન્ત શ્રાવકોને પણ લાગુ તો પડે જ છે ને! એટલે પહેલા જિનપૂજા માટે 
હિસાદોષથી ખરડાવુ ને પછી જિનપૂજા દ્વારા એ દોષને સાફ કરવો તો એના કરતાં એ દોષ જ ન સેવવો એ 

વધુ સારું નહી? 

આવા પ્રશ્નનો ઉત્તર વિચારીએ. માટીથી પગને ખરડીને પછી ધોવા એના કરતાં ખરડવા જ નહી, આ 

"યાવ વ્યાપક નથી. વાસણને માજવા માટે રાખ ઘસવામા આવે છે, ને એ રાખ પણ કાંઇ વાસણ પર રાખી 



૧૬૦ ક્રાત્રિંગર્જાસિગિજા 

મૃકવાની હોતી નથી, છેવટે પાણીથી ધોઇ જ નાખવાની હોય છે, છતાં એ ઘસવામાં આવે જ છે. પગ પર 

માટી કે સાબુ રાખી મૃકવાના હોતા નથી, એને પણ પાણીથી દર કરવાના હોય જ છે, છતા પગ પર રગ 

લાગ્યો હોય-- કઇક ડાઘ પડ્યા હોય તો માટી કે સાબુ વગેરે લગાવી છેવટે એ પણ ધોઇ નાખવાની પ્રવૃત્ત 

શિષ્ટ પુરુષો પણ કરે જ છે. એટલે આ ન્યાયનો વિષય વિચારવો જઇએ. 

જૈઓના પગ ચોકખા છે, કોઇ ડાય વગેરે લાગ્યા નથી તેઓએ માટીથી પગને ખરડીને સાફ કરવો એ 

ઉચિત નથી. કારણકે તેઓ માટે એ માત્ર વ્યાયામ જ છે, લાભ કશો નથી, ઉપરથી પગ ધોવા માટે વપરાવાના 

પાણીના તથા સમયના બગાડા રૂપ નુકશાન છે. 

આરંભ-સમાર્ભ વગેરે પાપ રૂપ દોષોની અપેક્ષાએ વિચારીએ તો સાધુઓનું જીવન દોષમુક્ત - ચોક્ખુ 

છે. એટલે તેઓ માટે પૃથ્વીકાયાદિ જીવોની હિસા કરી એને ધોવાની વાત ઉચિત નથી. વળી એમાં પોતાના 

પ્રથમ મહાવ્રતના ભંગ ઘવાનો તેમજ એના કારણે જે દોષ લાગે તેને ધોવામાં જ કેટલાય શુભભાવાં ને સમય 

ખર્ચાઇ જવાનો દોષ લાગે છે તેથી સાધુઓ માટે પ્રક્ષાલનાદિ પંકસ્ય . ઇત્યાદિ ન્યાયે જિનપૃજા નિષિદ્ધ છે. 

ગૃહસ્થનું જીવન પૃથ્વીકાયાદિ જીવોની હિસા વગેરે રૂપ દોપોથી ખરડાયેલુ છે એટલે, જિનપૃજા સાબુનું 
કાર્ય કરે છ એમા થોડી ઘણી હિસાથી પઢેલાં ખરડાવાનુ છે, પણ પછી ભક્તિના ઉછાળાથી આ ખરડાયાપણું 

ને અન્ય આરભાદિ દોષો જન્ય ડાઘ બધુ જ દૃર થઇ જાય છે. (એટલે તો, આ જિનપુજા દ્વારા મારા ચારિત્ર 

મોહનીય કર્મનો ક્ષયોપશમ થવા દ્વારા હુ અને આ પ્રભુભક્તિના દર્શન દ્વારા પ્રતિબોધ પામી અન્ય ભવ્યજીવો 

પણ સંસારત્યાગ કરી સયમી બની સર્વજીવોને અભયદાન દેનારા બનીએ” એવી પણ શ્રાવકની ભાવના હોય 
છે.) 

એટલે પ્રક્ષાલનાદ્ધિ પકસ્ય. ઇત્યાદિ ન્યાયનું રહસ્ય એ નિશ્ચિત થાય છે કે, જે સ્વની સાથે સ્વભિજ્ઞ (અને 
પહેલેથી વિદ્મમાન) અશ્રુદ્ધિને કાઢવા- વિક્ષિષ્ટ શૂદ્ધે બક્ષવા સમર્થ હોય એવી ચીજ માટે આ ન્યાય લાગુ પડતો 
નથી. એટલે જ સાધુઓને પણ સમ્મતિતર્કપ્રકરણ વગેરે દર્શનશુદ્ધિ કરનારા શ્રન્થોનાં અધ્યયન માટે નિર્વાહના 
અભાવે આધાકર્મ વગેરેની પણ અનુજ્ઞા આપવામા આવેલી છે કારણકે આધાકર્મ સેવન દ્વારા જે દોષ લાગે 
તે તો, આ અધ્યયનથી અધિક નિર્મળ થયેલ સમ્યગ્દર્શનના પ્રભાવે જે વધુ અપ્રમત્ત સાધનામય સયમ જીવનનું 
પાલન થશે તેનાથી દૃર થઇ જ જાય છે, પણ સાથે સાથે ચારિત્રની નિર્મળતા ઘવાથી કપાયાદિનો વિશેષ હાસ, 
વિપુલ કર્મનિર્જરા વગેરે પણ લાભ થાય છે. (ટૂકમાં આય વયં તુલિજ્જા, લાહાકંખિવ્વ વાણિયઓ... ન્યાય 
લગાડવો ઉચિત છે.) 

એટલે જ, કોઇ એવા વિશિષ્ટ કારણની અનુપસ્થિતિમાં સામાન્ય સંયોગોમાં, કોઇ ભક્ત શ્રાવક પાસે 
મીઠાઇ વગેરે સારી સારી વાનગીઓ બનાવડાવું ને એનાથી અન્ય સાધુ ભગવંતોની ભક્તિ કરવાનો લાભ 
લઉ... આવુ કરવું સાધુઓને અનુજ્ઞાત નથી.. પણ શ્રાવકોને,“સારી સારી વાનગીઓ બનાવી અન્ય શ્રાવકોની 
(સાધર્મિકોની) ભક્તિ કરુ” એ વાત અનુજ્ઞાત છે. 

હા, જ્યાં લાભ કરતા વ્યય અધિક હોય,બીજી રીતે કહીએ તો જેટલું શુદ્ધિકરણ થાય એના કરતાં અશુદ્ધિ 
વધારે થતી હોય યા દૃર થતી ન હોય તો એવી ચીજનો ઉપયોગ નિષિદ્ધ જાણવો. જેમકે કપડા પર પડેલા 
ડાથને દૂર કરવા કોઇ લોહીનો ઉપયોગ કરે તો એ મૂર્ખતા છે તેથી પશુબલિ વગેરે નિષિદ્ધ છે. તેમજ , ધણો 
આરભ સમારંભ ને અલ્પ ઉપકાર ધરાવનાર ઇષ્ટાપૂર્ત વગેરેને અનુકપા દાન તરીકે સ્વીકારવામાં આવ્યા નથી 
ને તેથી તેની અનુજ્ઞા નથી. 



સાથુલામવ-જ્વાત્રિશિવ 

[ગથ સાથુલામત્ાિશિય 1811 
સિનમરિપ્રતિપાવનાનત્તર તત્તાય્વ સાધુતાયશપ્યયાદ- 

જ્તાનેન સ્તાસિમાવઃ સ્થાહ મિક્ષુમાવશ્વ મિક્ષવા | 
વૈરાન્યેળ વિરત્ઇત્વ સંથતસ્ય મદાત્મનઃ | 19 | | 

જ્ઞાનેનેતિ । વ્યતત | 19 | । 

વિષયપ્રાતિમાતાહ્યં તથાડડત્મરપારિળામવત।| 
તત્ત્સવેલનં ત્વેતિ ત્રિધા જાન પ્રવ્મોસિતમ | ।૨ 1 | 

વેષવોતિ | વિષયપ્રતિબાત દ્ત્યાલ્યા યહ્વ, વિષવસ્યેવ દેયત્વાહ્યિ્માનુપરતસ્ય પ્રતિમાલો યત્ર તત્ | 
તથાડડત્મન: - સ્વહ્ય પરિળામોડર્થાનર્થપ્રતિમાલાત્મા વિઘતે યત્ર તત્, માત્મન: - ગીવલ્ય પરિળામો- 
ડગુપ્ઝનવિશેપતપાઘો વિઘતે યત્રેતિ નવે તમ્યવત્વતામપ્રવોગ્વવહ્તુવિપવતાવત્વમર્થો તમ્યતે | તત્ત્વ - 

પ મી બત્રીશીમા જિનભક્તિનુ પ્રતિપાદન કર્યું હવે એનાથી જે સિદ્ધ કરવાનું છે તે સાધુનાં સામગ્રય (-: 
સાધુતાની પૂર્ણતા)નુ આ છટ્ટી બત્રીશીમા પ્રતિપાદન કરાય છે. [જિનપૂજા એ દ્રવ્યસ્તવ છે, ને આ દ્રવ્યસ્તવ , 

સપૂર્ણતયા જિનાજ્ઞાપાલનમય સાધુજીવન સ્વરૂપ ભાવસ્તવનું કારણ છે. તેથી સાધુ સામગ્રયને અહી 

જિનભક્તિના સાધ્ય તરીકે જણાવ્યુ છે.] 
[અથવા , પ્રથમ યોગાવંચકના સપાદન માટે ચોથી બત્રીશીમા જિનમહત્ત્વની વાત કરી; બીજા ક્રિયાવંચકના 

સપાદન માટે પાચમી બત્રીશીમા ભક્તિની વાત કરી. હવે, સાનુબધ ફળપ્રાપ્તિ સ્વરૂપ ત્રીજા ફલાવચકના 

સપાદન માટે દ્રવ્યસ્તવાત્મક ભક્તિના ફળ સ્વરૂપ ભાવસ્તવ-સાધુસામગ્રયનું છટ્ટી બત્રીશીમાં નિરૂપણ કરે છે] 

સયત મહાત્મામા સમ્યગ્જ્ઞાનથી જ્ઞાનીપણુ હોય છે, ભિક્ષાના કારણે ભિક્ષુપણુ હોય છે અને વૈરાગ્યના 
કારણે વિરક્તપણુ હોય છે ।૧।। [ચારિત્રસમૃદ્ધિથી પૂર્ણતા હોવા રૂપ સામગ્ર્ય માટે જ્ઞાન, ભિક્ષા અને વૈરાગ્ય 
એમ ત્રણ ચીજો કહી એમાથી “યથોદેશં નિર્દેશ*' એ ન્યાયે સૌ પ્રથમ જ્ઞાનનુ પ્રતિપાદન કરવાની ઇચ્છાવાળા 

ગ્રન્ધકાર કહે છે--] 

જ્ઞાનના ત્રણ પ્રકાર] 

વિષયપ્રતિભાસ, આત્મપરિણામવત્ અને તત્ત્વસંવેદન એમ ત્રણ પ્રકારે જ્ઞાન કહેવાયું છે 

હેયત્વાદિધર્મથી નહી સંકળાયેલઃ એવા વિષય માત્રનો જ જેમાં બોધ હોય તે વિષયપ્રતિભાસ જ્ઞાન છે. 

(વિષય પ્રતિભાસ છે આખ્યા - નામ જેનુ તે વિષયપ્રતિભાસાખ્ય આવો સમાસ જાણવો.) [અહી “હેયત્વાદિધર્મ' 

જે કહ્યુ છે તેમાં “'આદિ' શબ્દથી ઉપાદેયત્વ અને ઉપેક્ષ્યત્વ ધર્મો જાણવા. આ હેયત્વાદિ ધર્મો પણ આત્માના 

અહિત વગેરેની દૃષ્ટિએ જાણવા. બાકી ઇન્દ્રિયની અપેક્ષાએ તો એ પણ વિષયપ્રતિભાસમાં ભાસતા જ હોય 
છે અર્થાત્ સફ્-ચદન-મધુર રસ વગેરે વિષયો ઇન્દ્રિયોને અનુકૂળ હોવાથી એ દૃષ્ટિએ એમા પ્રવૃત્તિ કરાવનાર 

ર ઉપાદેયત્વબોધ, ને કટકસ્પર્શ-કટુરસ વગેરે વિષયો ઇન્દ્રિયોને પ્રતિકૂળ હોવાથી એ દૃષ્ટિએ એમાથી નિવૃત્તિ 
કરાવનાર હેયત્વબોધ વગેરે તો આ “વિષયપ્રતિભાસ'મા હોય જ છે. એ પણ ન હોય એવું નથી.] આનાથી 

(આત્મ!ની દૃષ્ટિએ) અર્થ - લાભ થશે, આનાથી અનર્થ - ગેરલાભ થશે એવા બોધ રૂપ, આત્માનો - પોતાનો 



૬દ્દર ર જ્ઞાસિઝવદ્ાસિસિજા 

પરમાર્થત્તત્તમ્વજ - પ્રવૃત્તાથુપાદિતત્તેન વેઘતે વત્મિત્તત્ત (? ત્રન્મિન્| તત્ર) તત્વપરેત 
મિથ્યાજ્ઞાનનિવાસિ-, તકિપવલ્નેતરાશસિવેઘાવષ્િત્રત્વેનાતત્ત્વત્વાત્, લશ્વવપહેનાવિરતતમ્વમ્ટૃષ્ત્તાનનિ- 
યુતિ, તલ્ય જ્તાનાનાનતાઘારબપ્રાતિમાતત્વપ્રયોગ્યાવિપપખ્રવૃત્ત્ાયુરપાદિતત્વેડપિ ત્તાનત્વપ્રવોગ્યતિરત્ત્ન- 
વૃત્ાયુપાદિતત્વાભાવાહિતિ | તિ - અમુના પ્રજારેળ ત્રિઘા જ્ઞાન પ્રવ તિતમ્ | તવાઈ - [સ. ૨/૨] 

પરિણામ જેમા વિધમાન હોય તે આત્મપરિણામવત્ જ્ઞાન છે. અનૃષ્ઠાનવિશેપથી જેનુ સંપાદન થાય એવો 
આત્માનો પરિણામ જેમા વિધમાન હોય તે આત્મર્પરેણામવત્ આવી વ્યાખ્યા કરીએ (કે જે અષ્ટકપ્રકરણના 
વૃત્તિકારે કરી છે) તો આવો અર્થ જાણવો કે સમ્યક્ત્વપ્રાપ્તિથી પ્રયોજ્ય એવી વસ્તુની વિષયતા જેમા વિદ્યમાન 
હોય તેવો બોધ અથત્ સમ્યક્ત્વપ્રાપ્તિના કારણે વસ્તુના માત્ર બાહ્યઆકર્પણાદિ જ દેખાય છે એવુ નથી રહેતુ, 
કિન્તુ એના હેયત્વ(ત્યાગવિષયત્વ)-ઉપાદેયત્વ(ઉપાદાનવિષયત્વ) વગેરે ધર્મો પણ દેખાય છે. આમ વસ્તુનુ 
ત્યાગવિષયત્વ વગેરે જેમા વિષયરૂપે વિદ્યમાન હોય તેવો બોધ એ આત્મપરિણામવત્ જ્ઞાન એવુ ફલિત થયું 
તત્તત એટલે પરમાર્થ તેનુ પ્રવૃત્યાદિથી (આદિ શબ્દથી નિવૃત્તિનુ ગ્રહણ જાણવું) ગલિત એવુ સમ્યક્ વેદન 
- સવેદન જેમા હોય તે તત્ત્વસવેદન પ્રકારનુ ત્રીજુ જ્ઞાન છે. આના લક્ષણમાં તત્ત્વ' પદ જે મૃક્યું છે એનાથી 
મિથ્યાજ્ઞાનનો વ્યવચ્છેદ થઇ જાય છે, કેમકે તેનો વિષય ઇતરાશ્રના નિપેધયુક્ત હોઇ અતત્ત્વરૂપ હોય છે અર્થાત્ 
તે તે વસ્તુને નિત્ય તરીકે જુએ તો અનિત્યનો નિપેધ હોય છે. અનિત્ય તરીકે જુએ તો નિત્યાશનો નિપેધ હોય 
છે અનિત્યત્વ કે નિત્યત્વ, સામાન્યત્વ કે વિશેપત્વ વગેરે સપ્રતતિપક્ષ ધર્મોથી સકળાયેલું ન હોય એવું દુનિયામા 
કોઇ તત્ત્વ નથી, માટે મિથ્યાજ્ઞાનમા જે અનિત્યત્વાશાદિથી નહીં સકળાયેલી વસ્તુ ભાસે છે એ અતત્ત્વ છે 
અથવા, તે તે વસ્તુમા આત્મહિતની દૃષ્ટિએ જે હેયત્વાદિ ધર્મ રહ્યો હોય છે તે અહી 'ઇતરાંશ' સમજવો 
[વિષયપ્રતિભાસમાં મધુરત્વાદિ જે ભાસે છે તેનાથી આ ઇતર છે, માટે “ઇતરાશ' તરીકે લઇ 9કાય છે.] 
મિથ્યાત્વી જીવ હેય પદાર્થને ઉપાદેય માને છે ને ઉપાદેય ને હેય.. એટલે કે હેય પદાર્થમાં હેયત્વને નકારે છે, 
ને ઉપાદેયમા ઉપાદેયત્વને નકારે છે. તેથી મિથ્યાત્વીના જ્ઞાનનો વિષય તદેતરાશ નિપેધવાળો હોવાથી 
્તદેતરાશનિપેધાવચ્છિન્ન હોવાના કારણે અતત્ત્વ છે,ને તેથી એનુ જ્ઞાન તત્ત્વ સવેદન રૂપ બનતુ નથી. લક્ષણમા 
સમ્યફ્'પદ જે મૃક્યુ છે તેનાથી એવિરત સમ્યક્ત્વીના જ્ઞાનનો તત્ત્વસંવેદનમાથી વ્યવચ્છેદ થાય છે, કારણકે 
તેનુ જ્ઞાન, જ્ઞાન અને અજ્ઞાન એ બન્ેમા સાધારણ પણે રહેલા પ્રતિભાસત્વથી પ્રયોજ્ય વિષયપ્રવૃત્તિ વગેરેથી 
ઉપાહેત હોવા છતા જ્ઞાન માત્રમાં રહેલા વિશેષ ધર્મ રૂપ જ્ઞાનત્વથી પ્રયોજ્ય વિરતિપ્રવૃત્તિ વગેરેથી ઉપહિત 
હોતુ નથી આશય એ છે કે જ્ઞાન અજ્ઞાનની વિવક્ષા કર્યા વગર, મિથ્યાત્વી, અવિરતસમ્યક્ત્વી કે સયત . 
કોઇપણ જીવનો સાકાર ઉપયોગ - જ્ઞાનસામાન્ય એ અહી “પ્રતિભાસ' તરીકે અભિપ્રેત છે વળી જ્ઞાનસામાન્ય 
એ પ્રવૃત્તિ સામાન્ય પ્રત્યે કારણ છે તેથી મિથ્યાત્વી વગેરેની “વિષયોમાં (પાપમા) નિ*શંક પ્રવૃત્તિ' વગેરે 
પ્રવૃત્તિઓ પ્રવૃત્તિસામાન્યરૂપે પ્રતિભાસત્વથી પ્રયોજ્ય છે. (અહી જ્ઞાનસામાન્યમે “પ્રતિભાસ' તરીકે લઇ એમા 
રહેલા ધર્મ તરીકે પ્રતિભાસત્વનો ઉલ્લેખ એટલા માટે જાણવો કે, જો એનો “જ્ઞાનત્વ' તરીકે ઉલ્લેખ કરવામા 
આવે તો, શાન-અશાનની વિવક્ષા વખતે જે જ્ઞાન હોય છે તેમા રહેલા 'જ્ઞાનત્વ' ધર્મનો ભ્રમ ઊભો થવાની 
પી ક પાપપ્રવૃત્તિ જેમ પ્રવૃત્તિસામાન્યરૂપે પ્રતિભાસત્વપ્રયોજ્ય 
મ તા પ ન પ્રવૃત્તિ) પણ પ્રવૃત્તિસામાન્યરૂપે તો આ પ્રતિભાસત્વથી 
વર આને પ પા પા પ મ,એ પણ, » શાનત્વપ્રયોજ્ય હોતી નથી. કારણકે “જ્ઞાનસ્ય 

પ્રવૃત્તિ જ હોય છે [અથવા તસ્ય જ્ઞાનાજ્ઞાનસાધારણ ઇત્યાદિ 



સાથુથામક્-દ્વાત્રિશિવમ 

ગાથ મિથ્યાવૃશાં મુ'ઘરત્નાવિપ્રતિમાતવત્ | 
બજ્ઞાનાવરળાપાયા૧ મ્રાદ્યત્વાઘાવિનિશ્વયમ | ર્ 1 | 

આાર્ઘામાતિ | માઇ - વિષયપ્રતિભાલજ્ઞાન મિથ્યાહુશામેવ, મુગ્ઘસ્થ - ગજ્ઞહ્ય રત્નપ્રતિમાતાહિવત્ - 
તત્તુત્ય, તવાઇઈ-વિષજટ્જરત્નાલ વાતાવિપ્રતિમાસવત' ૬તિ | ગસ્ાને - મત્યજ્ઞાનાહિઈ તવાવરળ થત્ર્ય 

પંક્તિનો અર્થ બીજી રીતે પણ વિચારી શકાય અવિરત સમ્યક્ત્વીના બોધનો વિષય હેય હોય તો હેય રૂપે 

ને ઉપાદેય હોય તો ઉપાદેય રૂપે ભાસતો હોવાથી ઇતરાશ નિષેધાવચ્છિન્ત ન હોવાના કારણે તત્ત્વરૂપ જ હોય 
છે ને તેથી એનો બોધ “જ્ઞાન' જ હોય છે, “અજ્ઞાન' નહી. આમ અવિરતસમ્યક્ત્વીનો બોધ “જ્ઞાન' સ્વરૂપ 

છે, છતા એની પ્રવૃત્તિ વિરતિપ્રવૃત્તિ નથી, પણ વિષયપ્રવૃત્તિ છે જેના પ્રત્યે એનુ “જ્ઞાન' પ્રયોજક છે. 

જ્ઞાન-અજ્ઞાનની અપેક્ષાએ વિચારીએ તો પ્રતિભાસના બે પ્રકાર છે, જ્ઞાન અંને અજ્ઞાન એટલે કે 

પ્રતિભાસત્વ એ જ્ઞાન-અજ્ઞાન ઉભયમા રહેલ વ્યાપક ધર્મ છે, ને, જ્ઞાનત્વ એ જ્ઞાનમાં રહેલ ને અજ્ઞાનત્વ એ 

અજ્ઞાનમા રહેલ વ્યાપ્ય ધર્મા છે. તેથી અવિરતસમ્યક્ત્વીના બોધમા પ્રતિભાસત્વ અને જ્ઞાનત્વ એમ બે ધર્મો 

રહેલા છે. હવે, એનો બોધ જો “જ્ઞાન' તરીકે જ (- જ્ઞાનત્વ ધર્મને આગળ કરીને જ) પ્રવૃત્તિ કરાવે તો એ 
વિરતિ પ્રવૃત્તિ જ હોય. (કારણકે જ્ઞાનસ્ય ફલં વિરતિ નિયમાનુસારે જ્ઞાનત્વપ્રયોજ્યપ્રવૃત્તિ તરીકે વિરતિપ્રવૃત્તિ 
જ આવી શકે છે, વિષય પ્રવૃત્તિ નહી ) પણ એની પ્રવૃત્તિ તો વિષય પ્રવૃત્તિ છે માટે એ પ્રવૃત્તિ એના બોધમા 
રહેલા પ્રતિભાસત્વધર્મને આગળ કરીને થઇ હોવી માનવી પડે છે એટલે અવિરતસમ્યગ્દૃષ્ટિની વિષયપ્રવૃત્તિ 
પ્રતિભાસત્વપ્રયોજ્ય હોવી અહી કહી છે 

સભાના પ્રમુખમા પ્રમુખત્વ ને સભ્યત્વ એ બને ધર્મો છે છતા એ પ્રમુખ, પોતાના પ્રમુખત્વ સ્વરૂપ વિશિષ્ટ 
ધર્મને ગૌણકરી સભ્યત્વ ધર્મને જ આગળ કરે ને સભ્યરૃપે જ વર્તે તો એનુ પ્રમુખ પણુ વાસ્તવિક - સમ્યક્ 
ન કહેવાય એ સમજી શકાય છે એમ અવિરતસમ્યક્ત્વીના બોધમા જ્ઞાનત્વ સ્વરૂપ વિશિષ્ટ ધર્મ ને પ્રતિભાસત્વ 

સ્વરૂપ સામાન્યધર્મ આ બન્ને હોવા છતા એ બોધ, પોતાના જ્ઞાનત્વ ધર્મને મુખ્ય કરી જ્ઞાનરૂપે વિરતિપ્રવૃત્તિ 

ન કરાવતા પ્રતિભાસત્વ ધર્મને મુખ્ય કરી પ્રતિભાસરૂપે વિષયપ્રવૃત્તિ કરાવે છે.] એટલે અવિરતસમ્યક્ત્વીનુ 
વેદન એ તત્ત્વનુ વેદન હોવા છતા તત્ત્વનું સમ્યક્વેદન - સવેદન હોતુ નથી. જે રીતે (હેય કે ઉપાદેય રૂપે) 
તત્ત્વ વેદાય તેને અનુસરીને નિવૃત્તિ કે પ્રવૃત્તિ થતા હોય તો જ એ વેદન સમ્યક્વેદન - સવેદન કહેવાય છે. 
માટે, અવિરતસમ્યક્ત્વીનુ જ્ઞાન “તત્ત્તસવેદન' નથી. 

આમ, જ્ઞાન વિષયપ્રતિભાસ , આત્મપરિણતિમત્ અને તત્ત્વસવેદન એમ ત્રણ પ્રકારે કહેવાયુ છે. અષ્ટકજી 

૯/૧ મા કહ્યુ છે કે 'વિષયપ્રતિભાસ , આત્મપરિણતિમત્ અને તત્ત્વસવેદન એમ ત્રણ પ્રકારે જ્ઞાનને મહર્ષિઓ 
જણાવે છે ાર॥ [આ ત્રણ પ્રકારમાથી પ્રથમ જ્ઞાનને દૃષ્ટાન્તાદિથી સમજાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[જ્ઞાનના સ્વામી વગેરે] 
મથમ વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાન મિથ્યાદૃષ્ટિઓને જ હોય છે મુગ્ધ - અજ્ઞ જીવ . નાનું બાળક વગેરે રત્ન 

હોય કે કાચ હોય, વિષ હોય કે કંટક હોય તે તો દરેકના ઉપરના રૂપ રગને જ જુએ છે અને આકર્ષાઇ જાય 
છે, પછી આનાથી મને લાભ થશે કે નુક્શાન થશે એનો એને વિચાર હોતો નથી એમ આ વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાન 
પણ વિષયના બાહ્ય રૂપ-રગ આકર્ષણને જુએ છે, પણ પછી એના પરિણામે આવનારા દીર્ષ દુઃખને એ જોતું 



ત્ત્યાપાવ- - ઘયોપશમત્તલ્માત્ | તઢાઇ - “મત્તાનાવરળાપાવ' રાતિ | ત્રાધ્યત્વાવીના - ડપાહેવત્વારોનામ- 

યિસિશ્યવ- - ગસિર્ખવો મત્ત | તવાઇ- “તછેતત્વાઇવેલ્જ 'મિતિ | વદ્યષિ મિશ્યાહૂઞામપિ ઘટાદિત્ઞાનેન 

ઘનારિત્રાસ્તતા સિશ્યીવત્ત ત્ય, તથાપિ સ્વવિષવત્વાવવ્છેલેન તવસિશ્વવાત્ર વવ , સ્્વમવેઘન્ય ત્યહ્તેવ 

તયાસિશ્યયાત્ | 1ર 11 

મિતપ્રન્યેકિતીયં તુ સ્તાનાવરળમેઢઝઞમ્| 
શ્રજ્વાવત્પાતિવન્યેર્ડાવિ જર્મળા સુલવુઃલવુજ | 1૪ 1 | 

મત્નમર્ન્થારસતે | બિત્રકન્થે- - કમ્યન્ટુશક્તુ કિતીવં - ગાત્મપરિળામવત ત્તાનાવરળમ્ત બેહ ક 

ક્ષવોપશમત્તઝ્ઝ, તવાઇ - “જ્ાનાવરળદામાત્થ'મિતિ [બપ ૨/૦] થજાવત્ - વન્તુમુળહોપપરિત્તાન- 
પૂર્વજ્વારિત્રેસ્ઝાન્વિત પ્રતિવન્યેડષિ ત્વારિત્રયોદોલ્તગનિતાન્તરયતથળે ત્તતિ। છર્ષળા પૂર્વાઝિતેન 

નથી અને તેથી એના હેયત્વાદિ ધર્મોને જોતુ નથી. અષ્ટક ૯/૨ મા કદુ છે કે “વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાન બાળાદિને 
વિષ-કટક-રત્નાદિમા થતા પ્રતિભાસ જેવુ હોય છે ' એ મતિઅજ્ઞાન વગેરેના આવરણ જે મતિઅજ્ઞાનાવરણ 
વગેરે કર્મો તેના ક્ષયોપશમરૂપ અપાયથી પેદા થયુ હોય છે. ત્યાં જ કહ્યું છે કે “અજ્ઞાનાવરણના અપાયથી થયું 

હોય છે.' વળી આ વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાન એવુ હોય છે કે જેનાથી ઉપાદેયત્વ-હૈયત્વ વગેરેનો નિર્ણય થતો નથી. 
ત્યા જ કહ્યુ છે કે “વિષયના હૈયત્વ વગેરેનુ અબોધક હોય છે.' જો કે મિય્યાત્વીઓના ઘટાદિજ્ઞાનથી ઘટાદિ 
વિષયના ઉપાદેયત્વાદિ ધર્મનો નિશ્ચય થાય જ છે, તેમ છતાં , સ્વાવિષયત્વાવચ્કેદેન તેનો નિશ્ચય થતો નથી, 

માટે એમા વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાનના આ લક્ષણની અવ્યાપ્તિ થવા રૂપ દોષ નથી આશય એ છે કે મિથ્યાત્વીના 

જ્ઞાનથી ઘટાદિના ઉપાદેયત્વાદિ નિશ્ચિત થતા હોવા છતા તેના જે કોઇ વિષય હોય તે બધાના ઉપાદેયત્વાદે 
નિશ્ચિત ઘતા નથી, જેમકે તે જ્ઞાન સ્વય પણ સ્વસવેદ્ય હોઇ સ્વને પણ વિષય કરે છે જ , અને તેમ છતાં તેના 

(- સ્વકીય) ઉપાદેયત્વાદિનો તેનાથી નિશ્ચય થતો નથી. [મિષાત્વીનું જ્ઞાન “અજ્ઞાન' હોવાથી “હેય! હોય 
છે પણ એના હેયત્વને એ જણાવતું નથી.]1૩।। હિતીય આત્મપરિણામવત્ જ્ઞાન અંગે વિશેપતા જણાવવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

ભિસગ્રન્થિક - સમ્યગ્દૃષ્ટિ જીવને બીજુ આત્મપરિણામવત્ જ્ઞાન હોય છે. એ જ્ઞાનાવરણના ભેદથી ક 
ક્ષયોપશમથી જન્ય હોય છે , નહી કે અજ્ઞાનાવરણના ક્ષયોપશમથી અષ્ટકજી ૯/૫ માં કહ્યું છે 'જ્ઞાનાવરણના 
હાસથી થયુ હોય છે 'વળી આ બીજુ જ્ઞાન, વસ્તુના ગુણ-દોષના પરિશજ્ઞાન પૂર્વક થયેલી ચારિત્રેચ્છા રૂપ શ્રદ્ધાથી 
સમન્વિત હોય છે, પછી ભલે ને ચારિત્ર મોહનીયકર્મના ઉદયથી ચારિત્રનો પ્રતિબંધ થયો હોય. વળી આ બીજુ 
જ્ઞાન પૂર્વબદ્ધ કર્મના કારણે સુખ-દુ ખ યુક્ત હોય છે. અષ્ટક ૯/૪ મા કહ્યુ છે કે “ખાડા વગેરેમાં પડી રહેલો 
જીવ એ પાતાદિપરતન્ત્ર જીવ એને નીચે પડવામા થનારા દોષોના નિર્ણયવાળુ , અને એમા પડવાથી થનારા 
અનર્થાદિની પ્રાપ્તિથી યુક્ત જ્ઞાન હોય છે અર્થાત્ નીચે પડવામાં થનારા દોષોનો એને નિર્ણય હોવા છતા 
એ જાતને પડતી અટકાવી શકતો નથી અને તેથી પતન પામીને હાથપગ ભાંગવા વગેરે રૂપ અનેક અનર્થને 
પામે છે એમ સમ્યકત્વીનુ જ્ઞાન આવુ હોય છે વિષયાદિમા પડેલા તેનું જ્ઞાન [વિષયાદેથી થનાર દોષો અગે ફઝ 555 “49822325. 

૧ વિષયધ્રાતિમાલ સ્યાત્ત-ટેમત્વાઇવેલ્જન્ । રત્યુત્તરર્થ- 1 1મવ્્ક ૨/૨ 1। 
ર નિરપેકપ્રવુત્યારિલિસ્મનેતકુટાદતન્। ગલ્ાનાવરનળાવાવ મદાપાયસિવન્યનમ્ 11 (ઝ રૂ/ર) 
રૂ તથાયિશ્રપ્રયૃત્ત્વાહિવ્વફ્ય સતનુર્વાગયે વ । જ્તાનાવરળણાતોત્ઘ પ્રાયો વેરામ્લઝારળય્ 1 1૨/૫ 11 



સાથુલામન્વ-જ્વાતિશિજા ૧૬૬૫ 

સુલવુ"લયુજ - સુલવુ વાસ્વિત્ત, તવાઇ [ગપ - ૨/૪]- 

કાલકા દાડ 

સ્વસ્થવૃત્તેસ્તુલીયં તુ સઝ્સાનાવરળવ્યયાત | 
સાથોવિરત્યવચ્છિત્તમવિઘ્તેન ષતપ્રવ્મ | 1૦ । | 

સ્વસ્ચેતિ। સ્વસ્થા - ગનાજુતા વત્તિ જાવાવિવ્વાપારસપા યસ્ય તલ્ય સાધોન્તલીયં વિરતિઃ - 

સવસત્યવૃત્તિસિવૃસ્યાત્મિજા તયાડવર્છિત્રયુપષિતિયવિઈ્ેન - વિઘ્વામાવેન જતપ્રવય્ | તવાઇ [મપ્ગ્ ૨/૬]- 

સ્વસ્શવૃત્તે- પ્રશાન્તલ્ય તજ્વત્વાહિનિશ્વવય | 
તત્ત્તવેવન સમ્ય યથાશષ્િિ કપ્રવ | | ૬૯ ત સગ્સાનાવરળત્ય વ્યથાત્ - ક્ષયોપશમાત્યાુર્મવતિ । 

તવા ' સગ્સાનાવરળાપાવ'મિતિ | ।૦ | । 

સિષ્કપા વ્વ સવપા વ્વ પ્રવૃત્તિ: પાપજ્મીળિ । 
સિરવદા વ્વ સેત્યાાલિફ્માન્યત્ર ચયાદમય | 1૬ | । 

તિવ્ધંપા વેતિ | ગત્ર - ૩સેણુ ત્રિષુ મેહેષ્વજ્ઞાનલાનતખ્તાનત્વેન જીસિતેષું થથાજમ પાપજર્મળિ સિષ્જપા 

નિશ્ચયાત્મક હોય છેં અને તેમ છતા એ વિષયોમાથી બચી શકતો ન હોઇ એના અનર્થાદિ પામે છે. એટલે 
એનુ આત્મપરિણતિમત્ જ્ઞાન અનર્થાદિની પ્રાપ્તિયુક્ત કહેવાય છે.”1૪॥ [હવે તત્ત્તસવેદનની વિશેષતા 

જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
કાયાદિના અનાકૂલવ્યાપારરૃપ સ્વસ્થવૃત્તિવાળા સાધુનુ જ્ઞાન ત્રીજું તત્તસવેદન હોય છે એ સત્પ્રવૃત્તિ અને 

અસત્થી નિવૃત્તિ સ્વરૂપ વિરતિથી ઉપહિત હોય છે, તેમજ નિર્વિઘ્ન ફળપ્રદ હોય છે. અષ્ટક ૯/૭ મા કહ્યુ 

છે “પ્રશાન્ત થયેલા અને તેથી સ્વસ્થવૃત્તિ વાળા સાધુને તે વિષયના હેયત્વાદિના નિશ્ચયવાળુ, સમ્યફ, 
યથાશક્તિ વિરતિરૂપ સ્વફળને આપનારું તત્ત્તસવેદન જ્ઞાન હોય છે.” આ જ્ઞાન સમ્યક્જ્ઞાનના આવરણ કર્મના 

ક્ષયોપશમથી પ્રકટ થાય છે. અષ્ટક ૯/૭ મા કહ્યુ છે કે “સજ્જ્ઞાનાવરણના અપાયવાળું હોય છે.'1૫। [ આ 
ત્રણ જ્ઞાનના લિગોને ગ્રન્થકાર જણાવે છે--] 

જ્ઞાનનાં લિગો] 

મિથ્યાત્વીનુ વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાન એ “અજ્ઞાન' છે, અવિરત સમ્યક્ત્વીનુ આત્મપરિણતિમત્ જ્ઞાન એ 
'જ્ઞાન' છે અને સાધુનુ તત્ત્વસવેદન જ્ઞાન પ્રવત્તિ-નિવૃત્તિથી યુક્ત હોઇ સજ્જ્ઞાન છે. આમ અજ્ઞાન, જ્ઞાન અને 
સજ્જ્ઞાન રૂપે ફળિત થયેલા આ ત્રણના યથાક્રમ પાપકર્મની નિષ્કપ - દઢ પ્રવૃત્તિ, પાપકર્મની સકપ - અદઢ 

પ્રવૃત્તિ અને નિપ્પાપ પ્રવૃત્તિ એ ત્રણ લિગો કહ્યા છે અષ્ટક ૯/૩ મા કહ્યુ છે “આ - વિષયપ્રતિભાસજ્ઞાનનુ 

નિરપેક્ષપ્રવૃત્તિ વગેરે લિગ કહ્યુ છે ૯/૫ મા કહ્યું છે કે 'તથાવિધ અસક્લિષ્ટ પ્રવૃત્તિ વગેરે આત્મપરિણતિમત્નુ 
લિગ છે' અને ૯/૭ મા કહ્યુ છે કે ન્યાય્ય - મોક્ષમાર્ગ વગેરેમાં નિરતિચાર પ્રવૃત્તિ વગેરે લિગોથી તત્ત્વસંવેદન 
જાણી શકાય છે.' મિથ્યાત્વીને મિથ્યાજ્ઞાનના પ્રભાવે વિપરીત બોધ થાય છે એટલે પાપ અગે હેયત્વાદિનો 
બોધ જ ન હોઇ એને એ ઉપાદેય માની મજેથી પ્રવૃત્તિ કરે છે. અવિરતસમ્યક્તીવને જ્ઞાન હોવાથી હેયત્વાદિ 
યથાર્થપણે જણાય છે તેમ છતા પાપ કરવુ પડે છે એટલે એની ડખવાળી સકપ પ્રવૃત્તિ થાય છે સાધુની તો 

9 સ્યાય્યાર્ય શુન્ર્વૃત્ત્તાટિમપ્નમેતત્યજાતતમ | કઝ્તા ॥વન્ળાવાગ મતેરવાસિવન્યનત્ં 1 । 



ક સઝઝ્ઝઝન્સ્ય્ડડઝઝબ્ય્ડ્ય્ડ્ઝડઝ્ઝ્ક 

- ઢા પ્રવૃત્તિ” ભજપા સાહા સિરવઘા ત તા પ્રવૃત્તિરિતિ સિટ્માન્યાદુ 21 તહુત “સિન્પેકપ્રવૃત્ત્ાટિસિડમમે ને 

તહુલાઇતમ્' [અ પ્ર ૨/૨] તથા, 'તથાવિઘપ્રવૃત્ાહિવ્યટમ્ય સટનુવશ્ચિ વ | [૨/૦] તથા “ન્યાય” 
શુજ્વવૃત્યાહિમમ્વમેતજો સિતમ [૨/૭] દતિ 11૬ 11 “નનું વવતાનિ સિટ્યાન્યુપયુન્વન્તે' કત્વતત ગાઇ- 

ત્તાલિમેવાનુમાનાવ વ્યત્તીનાં વેવનાત્સ્વતઃ | 
તેન જર્માન્તરાત જાર્યમેહેડપ્યેતહ્મિવાડક્ષતા | 19 । । 

માર્તાતિ। નાતિમેલત્વ - સિપ્કપવાપપ્રવૃત્તારિઝિનવતાવચેટવત્યાન્ાનાસિમતસ્યાનુમાનાવોત્તનિ 

સિમાનીતિ લવઘ., વ્વત્ટીના - ગત્તાનાહિવ્યતીના સવત - લિફ્મનેરપેલ્ચેળ વેટનાત્ - પરિક્ષાનાત્ | તેન 
કર્માન્તરાત - ચારિત્રમોદાિસપાટુલ્યક્ષયોપગમાવણ્થાવસ્થિતાત્ જાર્યમેલેડવિ - સાવઘાનવઘપ્રવૃત્તિવ- 

સિત્યેડષિ તહ્મિયા - ગત્ઞાનાિમિયાડક્ષતા, પ્રવાસલામાન્યે સાતત્ય દેતુત્વાત્તકવિગળેવ તકષિત્રયોપપત્તેટ, 
પ્રવૃત્તો જમવિશેપપ્રતિવન્યજત્વલ્યાષિ ઇેતુવિશેષવિઘટન વિનાડવોમાત્| વહ્તુત જાર્યલ્વમાવમેવે 

વિરતિના પ્રભાવે [નિરવધ જ પ્રવૂત્તિ હોય છેડ આ લિગોનો ઉપયોગ શુ? એવા પ્રશ્નને મનમાં રાખીને 

ગ્રન્થકાર કહે છે- 
અજ્ઞાનાદિવ્યક્તિનું સ્વત જ્ઞાન થાય છે તેથી તેમા રહેલ જાતિભેદના અનુમાન માટે ઉક્ત લિગો ઉપયોગી 

છે. તેથી અન્યકર્મથી કાર્યભેદ સગત થતો હોવા છતા આ ત્રણ ભેદો અક્ષત રહે છે. અજ્ઞાન, જ્ઞાન વગેરે તે 
તે વ્યક્તિનુ તો સ્વત - જ્ઞાપક લિગથી નિરપેક્ષપણે પરિજ્ઞાન થઇ જાય છે. એટલે તેના જ્ઞાન માટે આ લિગોની 

જરૂ૨ નથી. કિન્તુ તે તે અજ્ઞાન વગેરે વ્યક્તિમા અજ્ઞાનત્વ , જ્ઞાનત્વ કે સજ્જ્ઞાનત્વ (અથવા વિષયપ્રતિભાસત્વ , 

આત્મપરિણામવત્ત્વ કે તત્્તસવેદનત્વ) એ ત્રણમાથી જે જાતિભેદ રહ્યો હોય તે જાણવા માટે જે અનુમાન કરવુ 
આવશ્યક રહે છે તેના જ્ઞાપક હેતુઓ તરીકે આ ઉપયોગી બને છે આ જાતિભેદ નિષ્કંપપાપપ્રવૃત્ત્યાદિ 
જનકતાવચ્છેદક વગેરે રૂપ છે પ્રવૃત્તિ સામાન્ય પ્રત્યે જ્ઞાનસામાન્ય એ જનક છે. એટલે પ્રવૃત્તિ 
સામાન્યજનકતાવચ્છેદક તરીકે જ્ઞાનસામાન્યત્વ સિદ્ધ થાય. પ્રવૃત્તિના નિષ્કપ પાપપ્રવૃત્તિ વગેરે વિશેષ ભેદો 
છે એટલે તે તે વિશેષ ભેદોના જનકતાવચ્છેદક તરીકે અજ્ઞાનત્વ વગેરે વિશેષજાતિભેદો સિદ્ધ થાય. 

[પૂર્વપક્ષ - પ્રવૃત્તિમાં જે રનિષ્કપપાપપ્રવૃત્તિ, સકપપાપપ્રવૃત્તિ વગેરે ભેદ જોવા મળે છે એને સંગત કરવા 

તમે પ્રવૃત્તિના જનકના અજ્ઞાન, જ્ઞાન વગેરે ભેદ માનો છો. પણ આવુ માનવુ આવશ્યક નથી કારણ કે પ્રવૃત્તિ 
કે જે “કાર્ય' રૂપ છે તેના સાવઘ-અનવધઘ રૂપ ભેદ તો અન્યકર્મથી સગત થઇ જાય છે ] 

અહી મિથ્યાત્વી આદિ ત્રણના પ્રતિભાસને ક્રમશ અજ્ઞાનાવરણ, જ્ઞાનાવરણ અને સજ્જ્ઞાનાવરણના ક્ષયોપશમજન્ય કહ્યો 
છે સામાન્યથી, કર્મગ્રન્થ વગેરેમા જ્ઞાનાવરણના આવા ભેદોનો કે તેના અજ્ઞાનાવરણક્ષયોપશમ વગેરે રૂપે ક્ષયષોપશમના ભેદોનો 
ઉલ્લેખ જોવા મળતો નથી તો આ ભેદોની સગતિ કઇ રીતે કરવી? ઉ - જ્ઞાનાવરણનો ક્ષયોપશમ જ્યારે (૧) મિથ્યાત્વમોહનીયના 
ઉદયથી સહકૃત હોય ત્યારે અજ્ઞાનાવરણનો ક્ષયોપશમ કહેવાય, (૨) મિથ્યાત્વમોહનીયના ક્ષયોપશમ તથા ચારિત્રમોહનીયના 
ઉદયથી સહકૃત હોય ત્યારે જ્ઞાનાવરણનો ક્ષયોપશમ કહેવાય, અને (૩) મિથ્યાત્વમોહનીયના તેમજ ચરેત્રમોહનીયના 
ક્ષયોપશમથી સહકૃત હોય ત્યારે સજ્જ્ઞાનાવરણનો ક્ષયોપશમ કહેવાય. આ રીતે સર્ગાતિ કરી શકાય- પણ તો પછી આગળ સાતમી 
ગાથામા, મોહનીય કર્મ સ્વરૂપ અન્યકર્મ દ્વારા પ્રવૃત્તિભેદની સર્ગાતે ન કરતા જ્ઞાનમા જ ભેદ માનવાની કરેલી વાત અસગત 
ઠરી જાય એટલે ત્યા કાર્યસ્વભાવભેદે કારણસ્વભાવભેદ માનવો જે આવશ્યક જણાવ્યો છે તેનાથી જ આ પ્રસ્તુત ભેદોની સગતિ 
કરવી ઉચિત લાગે છે એટલે કે પ્રવૃત્તિભેદ છે માટે તેના કારણભૂત જ્ઞાનનો ભેદ, જ્ઞાનનો ભેદ છે માટે તત્કારણીભૂત 
ક્ષષોપશમભેદ, અને ક્ષયોપશમભેદ છે માટે તત્કારણીભૂત કર્મનો (અજ્ઞાનાવરણ વગેરે રૂપ)ભેદ 



સાયુસામ્-દ્વાત્રિશિવ્ો 9૬્છ 

જારળલત્યમાવપેર- સર્વત્રાપ્તાવશ્વ-, ગત્યથા દેત્વસ્તરતમવઘાનસ્યાપ્તજિગ્યિત્ઝરત્યાહિતિ વિવેસિતમ- 

સ્ચત્ર | 1૪ 1] | 

ચોમાવેવાન્ત્યવોધસ્ય સાથુઃ સામન્મશ્નુતે | 
ઝન્યથાડડજર્બમામી સ્તાત્ પતિતો વા ત સંશયઃ |1૮ ।। 

ચોર્માિતે | ઝન્સ્વવોઘસ્ય - તત્વતવેલનય્ય યોમાહેવ - સસ્જારલપતવન્યાવેવ સાઘુ: સાથક - 
પૂર્ણમાવયશ્નુતે, ગન્યથા - તત્ત્યતાનલય્જારામાવે પુનર્યોગશવત્નુવૃત્તો શંજાજાડક્ષાહિનાડડજર્પમામી વા 
સ્માત્, તવનનુવૃત્તો વ પતિતો વા, ત તશયોડત્ર જશ્યત, વાછ્યસિટ્મલ્યાજારભત્વાત્ | 1૮ | 

[કાર્યભેદે કારણભેદ આવશ્યક] 
ઉત્તરપક્ષ - ઉદયાવસ્થામા રહેલ ચારિત્રમોહકર્મ અને ક્ષયોપશમાવસ્થામા રહેલ ચારિત્રમોહકર્મ રૂપ 

અન્યકર્મથી સાવદપ્રવૃત્તિ-અનવઘમપ્રવૃત્તિ રૂપ કાર્યવૈચિત્ય સગત હોવા છતા ઉક્ત અનુમાનથી જાતિભેદ સિદ્ધ 
થઇ જતો હોવાના કારણે આ અજ્ઞાન વગેરે ભેદો અક્ષત જ રહે છે. [પૂર્વપક્ષ - એ તો પ્રવૃત્તિરૃપ કાર્યમા થયેલ 

વૈચિત્યને સગત કરવા તમે જ્ઞાનમાં વૈચિત્ર્ય સ્વીકારી ઉક્ત અનુમાન કરો છે પણ કાર્યનું વૈચિત્ય આ રીતે 
કર્માન્તરથી સગત થઇ જાય છે તો જ્ઞાનભેદ માનવાની જ જરૂર ન રહેવાથી એ અનુમાનો જ થઇ નહી શકે ] 
ઉત્તરપક્ષ - આ વાત બરાબર નથી, કારણકે પ્રવૃત્તિસામાન્યપ્રત્યે જ્ઞાન હેતુ હોઇ જ્ઞાનના વૈચિત્ર્યથી જ પ્રવૃત્તિમા 
વૈચિત્્ય આવી શકે છે કર્મવિશેષમાં પ્રવૃત્તિની જે પ્રતિબંધકતા હોય છે તે પણ હેતુવિશેષનુ વિઘટન કર્યા વગર 
સભવી શકતી નથી. અર્થાત્ “અવિરતસમ્યક્ત્વી અને ચારિત્રી એ બંનેનુ જ્ઞાન સજ્જ્ઞાન જ માનવું જોઇએ. 
તેમ છતા અવિરતસમ્યકત્વીની નિરવઘપ્રવૃત્તિ એટલા માટે નથી થતી કે એ ઉદયાવસ્થામા રહેલ ચારિત્રમોઢ 
રૂપ વિશેષ કર્મથી પ્રતિબંધિત થઇ હોય છે.” આવું માની જ્ઞાન ભેદને ઊડાવી શકાતો નથી, કેમકે એ કર્મમાં 

રહેલી પ્રતિબધક્તા સજ્જ્ઞાન રૂપ હેતુ વિશેષનું વિઘટન કરીને જ સફળ બને છે. તેથી એનું જ્ઞાન સજ્જ્ઞાન 
ન રહેતા 'જ્ઞાન' જ બની જાય છે. એટલે જ્ઞાનના આ ભેદ અક્ષત જ છે વસ્તુતઃ તો કાર્યસ્વભાવભેદે 
કારણસ્વભાવભેદ સર્વત્ર આવશ્યક છે એટલે કે કાર્ય જો જુદા પ્રકારનું થાય છે તો એનું કારણ પણ જુદા પ્રકારનુ 
હોવુ જ જોઇએ કારણના સ્વભાવમાં જો કોઇ ફેરફાર થયો ન હોય તો બીજા હેતુનુ સમવધાન પણ અક્િચિત્કર 
બની જાય છે એટલે કે સમવહિત થયેલ અન્ય હેતુ કારણમાં જો કોઇ ર્વચિત્ય ઉભુ કરી શકતો ન હોય તો 
એ જુદા પ્રકારનુ કાર્ય પણ પેદા કરાવી શકતો નથી આ વાતનું વિવેચન અન્યત્ર કર્યું છે. એટલે જ્ઞાનના ત્રણ 
ભેદો અક્ષત જ છે 1૭॥ [જ્ઞાનના ૩ ભેદ કહ્યા એમાથી કયા જ્ઞાનથી સાધુસામગ્રય સપન્ન થાય એ ગ્રન્થકાર 

જાવે છે-] 

અન્ત્ય તત્ત્વસંવેદન જ્ઞાનનો સસ્કાર રૂપ સબંધ થવાથી જ સાધુ સામગ્ર્યને - પૂર્ણભાવને પામે છે. અન્યથા 
- તત્ત્વજ્ઞાનનો સસ્કાર ન હોય તો, જો તત્ત્વસવેદનનો પુનર્યોગ થવાની શક્તિ (- યોગ્યતા) જળવાઇ રહેલી 
હોય તો શકા-કાક્ષા વગેરેથી આકર્ષગામી થાય એટલે કે સામગ્ર્યને પામે-ગુમાવે , પામે-ગુમાવે એવુ થયા કરે, 

અને જો એનો પુન યોગ થવાની શક્તિ જ જળવાઇ ન રહે તો એ સાધુનુ અવશ્ય પતન થાય, એમાં કોઇ 
સશય નથી, કેમકે બાહ્યાલિગ અકારણ છે - સાધુતાનુ કારણ નથી એટલે કે અદરથી તત્ત્વસવેદનના સર્વથા 
અભાવમાં માત્ર બાહ્યલિગ એનામાં સાધુતાને જાળવી શકતું નથી ॥ટૈ॥ [સાધુસામગ્ર્યના પ્રથમ અશ જ્ઞાનની 

પ્રરૂપણા પૂરી કરીને હવે બીજા અશ ભિક્ષાની પ્રરૂપણા કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 



૧૬૮ કાચિગવજાિસિજા 

ત્રિધા મિક્ષાષિ તત્રાઘા સર્વતંપત્જરી મતા | 

છિતીવા પોરુષધ્વી સ્વાહત્તિમિક્ષા તથાર્ડાસ્તિના | ।૨ | । 
ત્િધેતિ | વ્નત્' 11૨ 1 | 

સવાડનારંમદેતૂર્યા સા 1મિક્ષા પ્રયમા સમતા | 
"જવાલે દ્રવ્વગુનો સવાડનારરમેતા તુ ત 119૦ । | 

સહેતિ | સવાડનારમત્ત દેતુરયા મિક્ષા તા પ્રધના - સર્વમપત્મી 7મુતા, તછેતુત્ય ત તર5૭ડરમપરિદારેન 
સઢાડનારમમુળાનુજીતનાખિવ્ય'વવરિળામવિળેપાદિતવતતનઘા વા | તવડનારમિતા ત્વેજવાલ દ્રવ્યનો 
સાવિમ્નપાશિજ લપે ન તમવતિ | ઇટયુપતકળયેજાટશી પ્રતિમા પત્તિપત્નન્ય શ્રયળોપાતજન્વાપિ પ્રતિમાજાત્તા- 

ભિક્ષા ત્રણ પ્રકારે છે તેમાં સૌ પ્રથમ સર્વસપત્કરી ભિક્ષા છે. એ મોક્ષસુધીની સર્વ સપત્તિઓને કરવાના 

સ્વભાવવાળી હોય છે બીજી પૌરુપઘ્ની ભિક્ષા છે એટલે કે એ પુરુષાર્થને હણનારી છે. અને ચરમ વૃત્તિભિક્ષા 
છે જે આજીવિકા રૂપ ભિક્ષા છે ।૯।। [આ ત્રણમાથી પ્રથમભિક્ષાનું પ્રતિપાદન કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[સર્વસંપત્કરી ભિક્ષા] 

સદા અનારભના હેતુભૂત જે છે તે પ્રથમ સર્વસંપત્કરી ભિક્ષા છે એકબાલ દ્રવ્યમુનિમાં સદા અનારભિતા 
હોતી નથી. 

જો સયમપાલનાંદિ અર્થે શરીર ધારણ ભિક્ષાથી કરવાનુ હોય તો જ સદા અનારંભી રહી શકાય, અન્યથા 
નહી માટે આ ભિક્ષા સદાઅનારભનો ઢેતુ છે આ ભિક્ષા સદા (હનન-પચનાદિ) આરભનો પરિહાર કરવા 
દ્વારા કે સદાઅનારભના ગુણાનુકીર્તનથી જે પરિણામવિશેષ અભિવ્યક્ત થાય છે તે પરિણામ વિશ્રેષથી થયેલી 
જયણા દ્વારા સદાઅનારભનો હેતુ બને છે. 'અહો જિણેહિ અસાવજ્જા' ઇત્યાદિ સદાઅનારભના ગુણાનુકીર્તન 
રૂપ છે.આનાથી એનો સદાઅનારભના આકર્ષણ-પાલનતત્મરતા વગેરેથી રગાયેલો એવો કો'ક પરિણામવિશેપ 
જાણી શકાય છે એ પરિણામવિશેષ જ જયણાપાલન કરાવી દે છે જૈથી સદાઅનારભિતા સંપન્ન થાય છે. 
સદાઅનારભિતા એકબાળ દ્રવ્યમુનિ સવિગ્નપાક્ષિકમા સભવતી નથી સવિગ્નપાક્ષિકમા આચારહીનતાના 
કારણે એક બાલતા હોય છે પણ યથાર્થ પ્રરૂપણાના કારણે દ્વિતીય બાલતા હોતી નથી માટે એનો “એકબાલ' 
તરીકે ઉલ્લેખ કર્યો છે. વળી ઉપદેશમાળાના 'લબ્ભિહિસિ તેણ પહ' વચનથી જણાય છે કે ભવિષ્યમા 
ભાવસાધુપણુ એ પામશે. માટે આ સવિગ્નપાક્ષિકપણુ એના કારણભૂત હોઇ એનો દ્રવ્પયમુનિ તરીકે ઉલ્લેખ 
કર્યો છે સવિગ્નપાક્ષિકમા સદાઅનારભિતાના નિષેધનો આ જે ઉલ્લેખ કર્યો છે તે ઉપલક્ષણભૂત જાણવો. એના 
ઉપલક્ષણથી, અગ્યારમી પડિમાને વહન કરનાર શ્રમણોપાસકમા પણ સદાઅનારભિતાનો નિષેધ જાણવો, 
કેમકે એનુ અનારભકત્વ પ્રતિમાકાલાવધિક હોય છે, પણ સદા હોતુ નથી આમ એનામાં સદાઅનારભિતાનો 
અભાવ છે તો એની ભિક્ષાને કેવી કહેવી? એવા શ્રાવકને “શ્રમણભૂત' કહ્યો હોઇ તેની ભિક્ષા પણ 
શ્રમણભિક્ષાકલ્પ રૂપ થવાથી “સર્વસપત્કરીકલ્પ' (સર્વસપત્કરી જેવી) માનવી યોગ્ય છે એટલુ કહી દેવા માત્રથી 
નિસ્તાર થઇ જતો નથી, કેમકે આ રીતે અમુક અપેક્ષાએ 'આ સર્વસંપત્કરી છે' એવો વ્યવહાર સગત થઇ જવા 
છતા “આ પૌરુષઘી નથી' કે “આ વૃત્તિભિક્ષા નથી' એવા વ્યવહારનુ તો ઉપપાદન થતુ જ નથી. આમ 
સર્વસપત્કરી ભિક્ષા સદાઅનારરભિતા હોય તો જ હોય એવુ માનવામા અગ્યારમી પડિમાધારી શ્રાવકની ભિક્ષાનો 

હ. 
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વધિજત્યાહનારમવત્વત્ય ન તત્લમવ 1 ત વ તહ્િક્ષાયાઃ સર્વતપત્જરીજલ્પત્વોવત્યેવ નિહ્તારઃ । ઇત્યં છિ 
યથાજ્થસિત્લર્વસપત્જ્રીયમિતિ વ્વવદારોપપાવનેડવિ ત પૌઇપબીત્વાહિ વ્યવદારાનુપપાવનાત્ | તથા વ, 

થાતિધ્યાનાહિયુત્તે યો મર્વાજ્ાવા વ્યવસ્થિત- । 
તવાડનાસમેળસ્તત્ય સર્વલપત્જરી મતા |1 [મ. ૦/૨] ફ્ત્યાવાર્યાળામમિઘાન ત*મવાધિપ્રાયેળેવ, 

સિનજત્વિજાવ મુવવ્વાવ્વવસ્થિતત્વારેરિવ સવાડનારમ્મિત્વસ્ત પતત ણ્વ પ્રદળાત્, ગન્યથા ભક્ષળાન- 
નુમયાપત્તે-, દ્રવ્યલર્વસપત્જરીમુષેક્ત બાવતર્વસપત્જરીનક્ષળનેવ વા જીતમિવમિત્તિ વથાતંત્ર માવનીવ- 
4119૦11 - 

*સંમાવેશ શેમા કરવો એ પ્રશ્ન ઊભો રહેતો હોવાથી માનવું પડે છે કે આચાર્યશ્રી હરિભદ્રસૂરિ મહારાજે 
સર્વસપત્કરી ભિક્ષાની વ્યાખ્યામા 'તઢાડનારમિળ-” એવુ જે કહ્યુ છે તે સભવના અભિપ્રાયે જ જાણવુ. આશય 
એ છે કે અષ્ટક પ/ર મા શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજે કહ્યુ છે કે “જે સાધુ ધ્યાનાદિથી યુક્ત છે, ગુર્વાજ્ઞામા રહ્યો 
છે તેમ જ સદાઅનારભી છે તેની ભિક્ષા એ સર્વસંપત્કરીભિક્ષા માનાયેલી છે.” આનો વિચાર કરીએ તો જણાય 
છે કે જિનકલ્પિક વગેરે ગચ્છનિર્ગતસાધુઓ એ કાળે ગુવજ્ઞામાં સાક્ષાત્ તો રહ્યા હોતા નથી. તેમ છતાં તેઓની 
ભિક્ષા સર્વસપત્કરી જ છે. એટલે એને સગત કરવા એમ માનવુ પડે છે કે ગુર્વાજ્ઞા વ્યવસ્થિતત્વ ફળતઃ હોય 
તો પણ ચાલે આ જ રીતે 'લઢાડનારસમેળ-' પદ જે મૂક્યુ છે તે પણ સંભવના અભિપ્રાયે જ છે એ જાણવું 
એટલે કે સદાઅનારભિતાનો સભવ હોવો જોઇએ. પછી એ સભવ સાક્ષાત્ હોય કે ફળત* હોય. 

ફળત સદા અનારભિતાનો સભવ તો તાદૃશ શ્રાવકમા પણ હોય જ છે, એટલે એ પ્રતિમાધારી શ્રાવકની 
ભિક્ષાપણ સર્વસપત્કરી જ છે એ જાણવુ આ રીતે સદાઅનારભિતાના સંભવનો અભિપ્રાય જો ન માનીએ 
તો લક્ષણ અનુગત નહી રહે. કેમકે સાધુની સર્વસપત્કરી ભિક્ષામા એ પ્રવિષ્ટ છે અને તાદશ શ્રાવકની 

સર્વસપત્કરી ભિક્ષામા એ પ્રવિષ્ટ નથી. 
અથવા તો શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજાએ એ જે લક્ષણ કર્યું છે તે દ્રવ્ય સર્વસપત્કરીભિક્ષાની ઉપેક્ષા કરીને 

ભાવસર્વસંપત્કરીભિક્ષાનુ કર્યું છે એમ જે રીતે શાસ્ત્રનો વિરોધ ન થાય એ રીતે સંગતિ કરવી એટલે કે એ 
શ્રાવકપણું જૈમ ભાવસાધુતાનુ કારણ છે એમ એ શ્રાવકની ભિક્ષા ભાવસાધુની ભાવસર્વસપત્કરી ભિક્ષાનુ કારણ 
છે. એટલે એ શ્રાવકની ભિક્ષા (પ્રધાન) દ્રવ્યસર્વસપત્કરી ભિક્ષા છે. આચાર્ય મહારાજે આ દ્રવ્યસર્વસપત્કરી 
ભિક્ષાના લક્ષણની ઉપેક્ષા કરીને ભાવસર્વસપત્કરી ભિક્ષાનું લક્ષણ આપ્યુ છે. [સવિગ્નપાક્ષિકની ભિક્ષા પણ 
સર્વસપત્કરી છે એવુ ગ્રન્થકાર આગળ જણાવવાના છે.]1૧૦॥ [હવે બીજી ભિક્ષાનું લક્ષણ જણાવવા ગ્રન્થકાર 

કહે છે--] 

*[બાદ્મયદૃષ્ટિએ ગુર્વાજ્ઞાવ્યવસ્થિતત્વ ન હોવા છતા, ગુર્વજ્ઞામા રહેવાથી જે કળ (લાભ) મળે એ જો મળી જતું હોય તો 

ફળત ગુર્વાજ્ઞાવ્યવસ્વિતત્વ હોવુ કટેવાય છે. ગુરુ હિતશિક્ષા વગેરે સ્વરૂપ આજ્ઞા દ્વારા શિષ્યને હિતકર પ્રવૃત્તિમા જોડે છે ને 
અહિતકર પ્રવૃત્તિથી વારે છે ગીતાર્થગુરુની નિશ્રામાં રહેવાનુ આ હિતમા પ્રવૃત્તિ -અહિતથી નિવૃત્તિ - એ મુખ્યકળ છે. 

જિનકલ્પિક મૂનિઓ ગુરુ- -ગચ્છનો ત્યાગ કરી એકાકી બનવા છતા હિતમા પ્રવૃત્તિ ને અહિતથી નિવૃત્તિ સ્વકીયબોધ - જાગૃતિ 

દ્વારા કરતા જ હોય છે તેથી ગુર્વાજ્ઞામા રહેવાનુ ફળ પામી જતા હોવાથી કળત ગુર્વાજ્ઞાવ્વવસ્વિત હોવા કટેવાય છે કેવી 
સુંદર વાત છે! જેઓને જ્ઞાન નથી એવા અગીતાર્થોને ગીતાર્થનિશ્રા દ્રારા - ગુર્વાજ્ઞાવ્યવસ્થિતત્વ દ્વારા ગુરુપારતન્ત્ર્ય સ્વરૂપ 
કળત જ્ઞાન હોય છે ને જેઓને વ્યવહારથી ગુર્વાજ્ઞાવ્યવસ્થિતત્વ નથી તેવા જિનકલ્પિકને જ્ઞાનદ્ધારા ફળત ગુર્વાજ્ઞાવ્યવસ્વિતત્વ 
હોય છે ] 



હીક્ષાવિસાધેની મિક્ષા પોટભધ્તી પ્રવમેતિતા | 
ઘર્મનાઘવમેવ સ્થાત્તવા પોનસ્ય ગીવતઃ 199 11 

હીક્ષેતિ। હીણાયા વિરોધિની - હીક્ાવરળજર્મવન્યજારિળી મિક્ષ પારુપખી પ્રજીસતિતા 1 તવા ગવત” 
પીનત્ય - પુષ્ટાફમસ્ય ધર્મત્તાઘવમેવ સ્યાત્ | તથાદિ, પદીતતવ્રત પંધિવ્યાઘુપમર્થનેન શુજ્ધોગ્છગીવિગુભનિન્સ્વા 
ત્ત મિક્ષ મૃણળન્ *વસ્ પરેપા પ્ત ઘર્મલ્વ નઘુતાયેવાપાવયતિ | તથા મૃદલ્થોડષિ ૧૮ સયડનારમવિદિતાવા 

મિક્ષાયાં તહવિતયાત્માનમાજનયન્મોઇમાશ્રયતિ તોડખ્'નુસિતજારિળોડમી લત્યારદતા:' ફતિ શાતનાવ- 

ળવાહેન ધર્મનયુતામેવાપાજ્યતીત્તિ | તહિયમુત્મ [ઝ, ૫/૪-૫]- 

પ્રવ્રગ્યા પ્રાતિપન્નો યત્તાકિરોઘેન વર્તતે 1 અલવારસમિળસ્તલ્ય પોરુપળીત્તિ જીતિતા | | 
ઘર્મતાયવજીન્મૂો મિક્ષવોવરપૂરળમ્ | જરતિ વેન્યાત્વીનાફમ- પૉઇવ દતિ જેવલય | | 
સત્ર પ્રતિમાપ્રતિપત્નબિક્ષાયા હીક્ષાવિસોધિત્વામાવાહેવ નાતિવ્યાપ્તિરિતિ ઘ્વેયમ । 199 ।। 

[પૌરુષઘ્ની ભિક્ષા] 

દીક્ષાની વિરોધિની ભિક્ષા એ પૌરુષઘ્ની ભિક્ષા છે. હૃષ્ટપુષ્ટ વ્યક્તિ આવી ભિક્ષાથી જીવનનિર્વાહ કરે 
તો એનાથી ધર્મલાઘવ જ થાય છે આમા દીક્ષાવિરોધિની એટલે દીક્ષાના આવરણકર્મ ચારિત્રમોહનીયકર્મનો 
બધ કરાવનારી ધર્મનુ લાઘવ આ રીતે થાય છે વ્રતોનુ ગ્રહણ કરીને પછી જે પૃથ્વીકાયાદિની [વિરાધનાથી 
અને શુદ્ધ ભિક્ષા પર જીવનારા ઉઘતવિહારી સાધુઓની નિન્દાથી (નિન્દા કરીને) ભિક્ષાનુ ગ્રહણ કરે છે તે 
સ્વ-પરના ધર્મનુ લાઘવ જ કરે છે એમ ગૃહસ્થ હોવા છતા જે સદાઅનારંભ અંગે વિહિત એવી ભિક્ષા માટે 
પોતાને ઉચિત માને છે એ પણ મોહાધીન છે આશય એ છે કે વેપાર અને રાંધવા વગેરેમા આરભ-સમારભ 
થાય છે. એના કરતા ભિક્ષાથી જીવનનિર્વાહ કરશુ અને શેષ સમયમા સામાયિક વગેરે કરશુ એવુ વિચારી 
જે ગૃહસ્થ ભિક્ષા માટે ફરે છે એ પણ મોહાધીન છે કારણકે “આ જૈનો આવુ અનુચિત કરાનારા છે' ઇત્યાદિ 
રપે શાસનના અવર્ણવાદ દ્વારા ધર્મલઘુતા જ કરે છે. અષ્ટક ૫/૪-૫ મા કહ્યુ છે કે “પ્રવ્રજ્યાને સ્વીકારનારો 
જે તેનાથી વિરુદ્ધપણે વર્તે છે, અસદ્આરભી એવા તેની ભિક્ષા પૌરુપઘ્ની કહેવાયેલી છે. પુષ્ટશરીરવાળો એવો 
પણ જે દીનતાથી ભિક્ષાવૃત્તિ કરવા દ્વારા ઉદરપૂરણ કરે છે, તે મૃઢ ધર્મની લઘુતા કરે છે અને માત્ર સ્વપુરુપાર્થને 
હણે છે ” 

[શંકા - પ્રતિમાપ્રતિપન્ન શ્રાવક પણ આરભ-સમારભ કરવા-કરાવવા ન પડે એ માટે જ પ્રતિમાકાળે 
ભિક્ષાથી ઉદરપૂરણ કરે છે તેથી એની ભિક્ષા પણ પૌરુપધ્ની જ કહેવાશે ને?) 

સમાધાન - પ્રત્તિમાપ્રતિપન્ન શ્રાવક મોહાધીન બની નહી, પણ જિનાજ્ઞાને અનુસરીને ભિક્ષાથી નિર્વાહ 
કરતો હોવાથી એ ભિક્ષા દીક્ષાવિરોધિની હોતી નથી, અર્થાત્ ચારિત્રમોહનીય કર્મ બંધાવનાર હોતી નથી. 
પણ ઉપરથી જિનાજ્ઞાપાલન હોવાથી ચારિત્રમોહનીયનો ક્ષયોપશમ કરવા દ્વારા દીક્ષાને અનુડૂળ હોય છે. તેથી 
એની ભિક્ષામા પૌરુપઘ્ની ભિક્ષાના આ લક્ષણની અતિવ્યાપ્તિ થતી નથી એ જાણવુ ।1૧૧।) [હવે ત્રીજી 
વૃત્તિભિક્ષાનુ લક્ષણ જણાવે છે--] 

[વૃત્તિ ભિક્ષા] 
ભિક્ષા સિવાયની અન્ય ક્રિયા કરવાનુ અસામર્થ્ય હોવાના કારણે જે ભિક્ષા હોય છે એ વૃત્તિ ભિક્ષા છે. 

દીન-અધજન વગેરેને તેમજ કેટલાક સિદ્રપુત્ર વગેરેને આ ભિક્ષા હોય છે આ ભિક્ષા મોહ પ્રયુક્ત નથી હોતી, 
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જિયાન્તરાસમર્યવ્વપ્રયુત્તિ વૃત્તિસસ્િવ્મ | 
રીનાન્યારિષ્વિયં સિજ્ટ્રષુત્રાિષ્વાવિ જેાતિત 19૨ 11 

જિયાન્તરતે | છ્િમ્યાન્તરાસમર્થત્વેન પ્રયુત્તમ, ન તુ મોદેન ચારિત્રગુદ્ધી્છયા વા વૃત્તિતસ્નિજા મિક્ષા ભવતિ | 

છ્ય ત્ત વીનાન્યાવિષુ સમવત્તિ | યહાદ [. ૧/૬-૭]- 

સિ-સ્વાન્યપમવો તે તુ ન શત્ત્ણા વૈ છિવાન્તરે | મિક્ષાયટસ્તિ વૃત્ત્યર્થ વૃત્તિખિક્ષેયમુય્યતે 
માતિયુપ્નવિ ત્વાયીપાયેષા સ્યાવ્ન છ્યમી તથા | ગનુજ્પાસિમિત્તત્વાજ્ધનનાઘવજારિળઃ | | તથા સિજ્નુત્રા- 

હિપ્વાષિ છેવુસિટ્ાસામેલા તબવતિ, માહિના સાલવિયકતઇઃ, રીનાહિપવાવ્યપહેશ્યત્વાય્યેપા પૃથમુસ્છિ* । શ્રયન્તે 
ચોલ્વ્રગિતા ઝથી ઝિનામમે ખિક્ષુજા યતો વ્યવદાસ્યૂ્ળ્યામુત્તત - ગો ગળુતાસિમો ળ પષિસિત્રત્તો સો 
સાર્શાવિગતળેળ વા સિજ્ધપુત્તત્તળેળ વા ગસ્છિઝ વિજ | તાહવિગો નાય સિરમુછો મરગોદરળો ગતાણણ દિ 

મબિવણ દિકફ ગમન્તો ગ | સિજ્નપુત્તો નામ સવાનગો મિવરવ દિડફ્ વા ળવા વરાણદે વેટસિઞ જરે રિ 

વા ઘરેતાસે”” । જેપુસતિહિત્વનેન વે સહ્યવ્રગિતત્વેન દ્યાન્તરતમર્થાલ્તે મૃછ્યન્તે | પેપા વુનરત્યન્તાવઘમીલળા 

માટે પૌરુષઘ્ની નથી, તેમજ ચારિત્રશુદ્ધિની ઇચ્છા (ભિક્ષા દ્વારા નિર્વાહ ન કરે તો સ્વય પચનાદે કરવા પડે 

જેમા પડ્જીવનિકાય આરંભ વગેરે થવાથી ચારિત્રશુદ્ધિ ન રહે. એટલે ચારિત્રશુદ્ધિ જાળવવા અને વધારવા 

માટે ભિક્ષા લેવાની ઇચ્છા) થી પ્રયુક્ત નથી હોતી, માટે સર્વસપત્કરી પણ નથી. તેથી આ ત્રીજા પ્રકારની 

વૃત્તિભિક્ષા છે અષ્ટક ૫/૬-૭ મા કહ્યું છે કે “નિર્ધન, અધ, પંગુ વગેરે કે જેઓ અન્ય ક્રિયા કરવા માટે અસમર્થ 
હોય છે તેઓ જીવનનિર્વાહ માટે જે ભિક્ષાએ ફરે છે તે વૃત્તિભિક્ષા કહેવાય છે. આવા જીવો માટે આ ભિક્ષા 
પૌરુષઘ્નીભિક્ષા જેવી અતિદુષ્ટ નથી હોતી , કેમકે આ જીવો (ભિક્ષા વગેરે આપીને કરવાની) પ્રથમ બત્રીશીમાં 
દર્શાવાયેલી અનુકપાના, નિમિત્તભૂત હોઇ ધર્મની તેવી લઘુતા કરનારા હોતા નથી. (તેઓને જોઇને અનુકપા 

જાગે છે, તિરસ્કાર નહી )” કેટલાક સિદ્ધપુત્ર અને સારૂપિકોની પણ વૃત્તિભિક્ષા હોવી સભવે છે. આ બધાનો 

“દીન' તરીકે ઉલ્લેખ થતો ન હોવાથી જુદો ઉલ્લેખ કર્યો છે. દીક્ષા છોડી દેનારા પણ કેટલાક ભિક્ષાવૃત્તિવાળા 
હોય છે એવુ શ્રીજિનાગમમા સભળાય છે. વ્યવહારચૂણિમાં કહ્યુ છે કે “પતિતપરિણામી થયેલા જેને ઘણી 
હિતશિક્ષા આપવા છતા ફરી ચારિત્રના પરિણામ જાગતા નથી તે થોડા કાળ માટે સારૂપિક તરીકે યા સિદ્ધપુત્ર 
તરીકે રહે. સારૂપિક એટલે જેને સિરે મુંડન કરાવ્યુ હોય, રજોહરણ ન હોય, તુંબડું લઇને [ભિક્ષાએ ફરનારો 

હોય , પત્ની વિનાનો હોય. સિદ્ધપુત્ર એટલે જે કેશયુક્ત હોય, ભિક્ષાએ જાય યા ન જાય, વરાટકથી વેટલિકા 
કરે, અથવા લાકડી રાખે.” 

બધા સારૂપિક વગેરેની ભિક્ષા વૃત્તિભિક્ષા નથી હોતી, કિન્તુ કેટલાકની જ હોય છે. જેઓ ઉત્પ્રવ્રજિત 

હોઇ અન્ય ક્રિયા કરવામા અસમર્થ હોય તેઓની જ ભિક્ષા વૃત્તિભિક્ષા બને છે એ જાણવુ. (નાની ઉંમરમા 

દીક્ષા લેવી વગેરે કારણે વ્યાપારાદિ આવડતા ન હોય કે એનો અભ્યાસ ન હોય એ કારણે અન્ય ક્વિયાનુ અસામર્થ્ય 
સભવે ) પણ ચારિત્રથી પતિત થયેલા પણ જેઓ અત્યત પાપભીરું હોય અને સવેગની તીવ્રતાના કારણે પ્રવ્રજ્યા 
પ્રતિ જ જેઓનુ મન ઢળેલુ હોય તેઓની ભિક્ષા તો સર્વસપત્કરીભિક્ષા જ જાણવી આ બત્નેથી ભિન્ન પ્રકારના, 

ઉત્પ્રત્રજિતોની અને અસદ્ આરભી અન્ય જીવોની (જૈનભિન્ઞ અન્ય પુષ્ટ શરીરી ગૃહસ્થ વગેરેની) ભિક્ષા પણ 

9 ચોડનુ[શેછ ન પ્રતિસિવૃત્ત- ત તાહષિજત્વેન વા સિ -્રપુત્રત્વેન વા સ્થિત્વા વઝ્વિત્ઝાત, તાલષિજો નાય મુન્ડાશિરા મરગોદરન મનાવું કે” 

પિદ્વા દિન્ડ્તેડમાર્યશ્વ | સિ-દ્રષુત્રો નાય લવાળ- મિક્ષા દિન્ડતે વા ન વા વર નજ વેન્ટલિઝા જરતિ વષ વા ઘારથતિ, ઇતિ । 1 



ફટન 

૧૪૨ દ્ાત્રિસર્જાતરિરિજા 
સવેમાતિશનેન પ્રદ્રગ્યા પ્રતિ પ્રતિવન્વમેવ વાન તેપામાઘવ મિક્ષ | પતર્વ્વતિરિત્ત-નાયતવારમાળાં ચ 

પૌરુપઘ્તતેવ। “તત્ત્ત પુનરિઇ જેવલિનો વિવન્તી' ત્યજજ્વાતિજુવન વ તપા સિયતધાવાપરિ- 

સ્ઞાનણૂવજમિત્યવઘેઘય | 19૨ 11 

ઝન્યાવાયેન સામન્ય મુહ્યવા 1મિક્ષવાર્ડાસિવત | 
પદળતઃ પિળ્ડમજુતમવારિતમજ્વિતય । 19 રૂ || 

ઝન્યોતિ। ઝન્તેપા - સ્વવ્યતિસ્ત્તણના વાવજાનામવાધેન - હાપીકનેન મુહ્યવા - સર્વલપત્ર્લા 
પિક્ષવાડલિવવ્ - બ્રમરવવયીતમયજારિતમજલ્વિત વ પિડ પછાત સામના - ઘારિત્રતમૃવ્થ્વા પૂર્જત્ય ભવતિ । 
ઝલિવહિત્મનેનાનટનપ્રતિપેધ-, તથા સત્યમ્યાદતલપપ્રતટમાત | માધુવન્યનાર્થમામવ્ીટિમિ- પઇલ્થ પિકાન- 
યને નાય ભવિષ્યતિ, તવામમનણ્ય વન્સનાર્થત્વેન તાઘ્વર્થવિડાનવનસય પ્રાતનિજત્વાયિતિ ત્તેત? સ, ણ્વમષિ 
માતાપદૃતાઘગિવારળાવિત્તિ વવત્તિ 119૩ || 
પૌરુષઘ્ની જ હોય છે એ જાણવુ, કેમકે એ કેવલ સ્વપુરુપાર્થને જ હણનારી હોય છે. આમ સિદ્ધપુત્ર વગેરે 
અગેની ભિક્ષાનુ વિભાજન આવુ સ્પષ્ટ હોવા છતા 'આ બાબતમા સાચુ તત્ત્વ કેવલીઓ જાણે છે' એવુ 
અષ્ટક્જીના વૃત્તિકાર મહાત્માએ જે કહ્યુ છે તે, “આવો વિભાગ સ્પષ્ટ રીતે નિ શકપણે નથી કરી શકાતો' 

એવુ સૂચન કરવા માટે નથી કહ્યુ, કિન્તુ પ્રવ્રજ્યાભ્રપ્ટ જીવોનો નિયતભાવજાણી શકાતો નથી એનું સૂચન કરવા 
માટે છે [અથવા તો, અષ્ટકવૃત્તિકારનુ તે કથન, તેઓને આવા નિયતવિભાગનુ પરિજ્ઞાન ન હોતું એનુ સૂચન 
કરે છે ] એ ધ્યાનમા લેવુ 1૧૨ [ભિક્ષાના ૩ પ્રકાર કહ્યા હવે કઇ ભિક્ષાથી કઇ રીતે સાધુ સામગ્ર્ય સપન્ન 
થાય છે તે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

[પ્રથમભિક્ષાથી સાધુસામગ્રય] 
અન્યને -: સ્વભિન્ન દાયકને પીડા ન થાય એ રીતે મુખ્ય - સર્વસપત્કરી ભિક્ષાથી ભ્રમરની જેમ અકૃત 

(સ્વય ક્રયણ, હનન કે પચન ઠ્વારા નહી બનાવેલુ) અકારિત (બીજા પાસે નહી બનાવડાવેલ) અને અડલ્મિત 
[સાધુએ કોઇ સૂચના કરી ન હોવા છતા ગૃહસ્થ પોતાની મેળે જ સાધુને વહોરાવવાની કલ્પનાથી જે બનાવે 
તે કલ્પિત આવો કલ્પિતપિંડ વહોરવાથી ગૃહસ્થે એ માટે કરેલા આરભાદિની અનુમોદનાનો દોષ લાગે છે. 
આવો કલ્પિત ન હોય તે અકલ્પિત પિડ ] એવા પિડને ગ્રહણ કરતો સાધુ સામગ્ર્યને પામે છે એટલે કે 
ચારિત્રસમૃદ્ધિથી પૂર્ણતાને પામે છે. આમા ક્રયણ, હનન અને પાચન એ ત્રણે દ્વારા અકૃત, અકારિત અને 
અકલ્પિત પિડ સમજવો એટલે કે નવકોટિશુદ્ધ પિડ જાણવો તેમજ ભ્રમરવત્ એવુ જે કહ્યુ છે તેનાથી ભ્રમરની 
જેમ ભિક્ષાટન સૂચિત ઘાય છે, અનટન - ન ફરવાનો નિષેધ સુચિત થાય છે, કેમકે સાધુ ભિક્ષા માટે સ્વય 
ન ફરે તો ગૃહસ્થો સ્વય ઉપાશ્રયે આપવા માટે આવે જેથી ભિક્ષાના ૪૨ દોષામાનો અભ્યાહૃતદોષ લાગે. 

શંકા - ગૃહસ્થો સ્પેશ્યલ સાધુને વહોરાવવા માટે ન લાવે કિન્તુ વદન માટે આવે અને એ વખતે ભેગો 
પિડ લઇ આવે તો આ દોષ નહી લાગે, કેમકે તેઓનુ આગમન વદન માટે છે, સાધુ માટે પિડનુ લાવવુ એ 
તો પ્રાસગિક છે 

સમાધાન - આ રીતે અભ્યાહત દોષ ન લાગે તો પણ માલાપહત દોષ , સ્થાપના દોષ વગેરેનુ તો નિવારણ 
થતુ જ નથી. એવુ આચાર્યો કહે છે માટે અનટનનો નિષેધ આવશ્યક છે.1૧૩॥। [ગૃહસ્થે સકલ્પ પણ ન 
કર્યો હોય એવા પિડનુ ગ્રહણ કરવાની વાત કરી એના પર શકાકાર શંકા ઉઠાવે છે-] 



સાથુવામપ્વ-%્વાસિશિવમ ૬છરૂ 

તન્વેવં સહમઇસ્થાનાં મદે મિક્ષા ન યુગ્યતે। 
અનાત્મંમરયો યત્ન સ્વપરાર્ય હિ છુર્વતે | 19૪ । | 

નન્વેવમિતિ | નન્વેવ - નજ લ્પિતપિડન્યાપ્યાલ્યત્વે સહ્મુદલ્થાના - શોમનત્રાટ્ખળાઘમારિળાં મે ખિક્ષા 
ત થુગ્યતે થતે , દિ - થતોડનાત્મમરથ - ગનુવરમરવો વત્ત પાછાહિવિપવ સ્વપરાર્થ જુર્વલે, 
મિક્ષાવરવાનાતજત્પેન ન્વાર્થમેવ પાજપ્રવત્ને સટ્મૃદલ્થત્વમટ્મપ્રતટમાત, હેવતાપિત્રતિથિમર્તવ્વવોપનશે- 

પમાોગનન્ય મઇલ્થઘમત્વત્રવનાત | ન વ વાનવજાતાત્મૂર્વ વેથત્વવુવ્ઘ્યાડસજલ્પિત વાતું ગવત ઇત્વષિ 

દ્રપ્ટવ્વય્ | 19૪ । । 

સંજત્પમેર્લાવેરદો વિભયો ચાવર્લધજમ | 
પુળ્યાબિવં ત્ર વવતા ુષ્ઃમત્ર હિં ડુર્વવ્? | 19૧ 1 | 

સંજસ્પેતિ। ગત્ર છિ- 'ગતજઝલ્પત- પિકો યતેમ્રાલ્વ-' ઇતિ વવને દિ તજત્પમેવલ્ત - થતિલપ્રવાનજત્વ- 

[અસંકલ્પિતપિડપ્રાપ્તિ અશક્ય-શંકા] 

જૈના ક્રયણ, હનન કે પચનમા સાધુનો સકલ્પ કર્યો હોય એવો પિડ પણ જો અગ્રાહ્ય હોય તો ઊચા બ્રાહ્મણ 
વગેરે સદ્ગૃહસ્થોના ઘરે ભિક્ષા લેવી જ સાધુને કલ્પે નહી, કેમકે સદ્ગૃહસ્થો પેટભરા ન હોવાથી રાધવા વગેરેની 
પ્રવૃત્તિ સ્વ-૫૨ માટે કરે છે ભિક્ષાચરને આપવાની ગણતરી વિના માત્ર પોતાના પૂરતુ જ રાધે તો એમાં એમનું 
સદ્ગૃહસ્થપણુ જ ચાલ્યું જાય એ પણ એટલા માટે કે દેવતા, માતા-પિતા, અતિથિ, ભર્તવ્યનું પોષણ કર્યા 
બાદ શેષ ભોજન કરવુ એ ગૃહસ્થધર્મ છે એવુ લૌકિકશાસ્ત્રોમાં સંભળાય છે ' “દાનકાળની પૂર્વે રાંધવા વગેરેના 
અવસરે આપવા માટેનો સકલ્પ ન કર્યો હોય અને પછી અવસર ઉપસ્થિત થયે દાન કરી દે, એટલે અસકલ્પિત 
પિડ સાધુને પ્રાપ્ત થઇ જાય” એવુ ન કહેવુ, કારણ કે એ રીતે પહેલા જેને આપવા માટેનો સંકલ્પ ન કર્યો 

હોય તે (સામાન્યતયા) આપી શકાતુ પણ નથી. એ જાણવુ (કેમકે પોતાના પૂરતું જ હોય એટલે એનો પોતે 
જ ઉપયોગ કરવાના હોય. એ આપી દઇને પોતાના માટે નવું બનાવે તો સાધુને પશ્ચાત્કર્મ દોષ લાગતો હોઇ 
ન કલ્પે.)1૧૪॥ શંકાકાર જ આચાર્યના જવાબની સ્વયં કલ્પના કરી એને દૂષિત ઠેરવતા કહે છે- 

“સાધુને અસકલ્પિત પિડનુ ગ્રહણ કરવું કલ્પે છે' આવા શાસ્ત્રવચનમા અમુક ચોક્કસ પ્રકારના સંકલ્પશૂન્ય 

જ પિડના ગ્રહણની વાત છે એવુ, યાવદર્ધિક અને પુણ્યાર્થક ને દુષ્ટ (દોષયુક્ત) કહેતા તમારાથી કહી શકાય 
તેમ નથી.' આશય એ છે કે શંકાકારની શંકાનુ સમાધાન કરવા આચાર્ય જો આવુ કહે કે “[જેને આપવાનું 

હોય તેને ચોથી સપ્રદાન વિભક્તિ લાગે છે, તેથી એને સંપ્રદાન કહેવાય છે એટલ યતિ છે -* ન જેનું તે 
યતિસપ્રદાનક. તેથી] યતિ સંપ્રદાનકત્વ છે પ્રકાર જેમા એવી દાનેચ્છા રૂપ સંકલ્ય તરીકે ૨* “1 હુ યતિને 

- સાધુને દાન કરીશ' તેવી ઇચ્છા રૂપ સકલ્પ, આવે છે. આવો સકલ્પ જેમાં ન હ” મલ ને અન્ય 

સન્યાસી કે યાચક વગેરેને આપવાની ઇચ્છા રૂપ સકલ્પ રહ્યો પણ હોય) તે પ્રસ્તુતમા -* 2 -1કપત પિડ કહેવાય, 
આવો અસંકલ્પિત પિડ સદ્ગૃહસ્થોને ત્યાં પણ સુસભવિત છે.” આવું સમાધાન આચાર્યથી કહી શકાય તેમ 
નથી, કેમકે યાવદર્ધિક-એટલે કે જે કોઇ યાચક હોય તે બધા માટે સકલ્પેલા પિડને પણ તમ દુષ્ટ (ભિક્ષા 
દોષયુક્ત) માનો છો, તેમજ દાનપુણ્ય માટે નિષ્પાદિત પિડને પણ તમે દુષ્ટ માનો છો [દશ વૈકાલિક પ મા 

9 સ્યઝ્માંગીવન જીન્ય- તમાનત પિખિર્વેવાલ્ત ઝતુમામિત્વ હેવતાષપિત્રતિધિમર્તવ્વવોપળ શેપમાગન પતિ મૃદ્લ્યયર્ય-1| 



૧૪૭૪ દ્વાત્રિશય્દાસાશિવા 
9 ડડ ઝક 

પ્રજારયાનેરછાત્યવલ્ય વિરછો ડુર્યવ- | વેનેલ્યાઈ - થાવર્વાધજ - વાવર્લાધિસિમિત્તસિખાહિત પુળ્વાર્ધિજ - 

પુળ્યસિમિત્તસિખ્તાહિતત વ પિટ ટુપ્ટ વહતા, ગન્ચથોત્તાલજલ્વિતત્વત્ત વાવવધિજ- પુળ્યારથિછયો- સત્ન 

તયોપ્રહ્યત્વાપત્તે” | તવાઈ - [. ૬/૪-૪] 

તજત્નન વિળેવેળ યત્રાહો યુપ્ટ ત્વાષે | પરિદારો ન લમ્વવરાઘાવર્લધજવારિન- 1 | 

વિપવો વાત્ય વત્તવ્ય- પુળ્યાર્થ પ્રવૃતતત્ત ત 1 બઞસમવાબિયાનાન્યાવાપ્તહ્યાનાપ્તતાડન્યથા | । 

દૃતિ 119૪ || 

૩ચ્યતે વિષયોડત્રાયં મિત્વે હૈયે સ્વમોમ્યતઃ । 
સંજ્સ્વન દ્િત્વાજાલે દુષ્ટ પુષ્ટમેયત્તવા | 19 ૬ |। 

ઝરત તિ બત્રાપ વિપવ ઝસ્યતે યહુત છ્િયાજાલે - પાજનિર્વ્તનલમવે *્વમોન્વાત્ - માત્યીથ- 

બોમાર્દાહોલનાહેબિતે - ગતિરિસે? હેયે સોહનાહાવિયત્તથા - 'છ્તાવષિઇ છીટુવાવેતાવરવાધિપ્વ- પુળ્યાર્થ સત્ત 
વિષયતયા પુહ્ટ - સવિત સવજત્પન હુઈ, તવાઈ [૬/૬]- 

અધ્યયનમાં આ બજ્ઞે પ્રકારના પિડને દુષ્ટગણી તેનો નિષેધ કર્યો છે.] એટલે જો અસકલ્પિતપિડ તરીકે, સાધુને 

આપવાના સકલ્પના અભાવ માત્રવાળો પિડ ગ્રાહ્ય હોય તો યાવદર્થિક પિડ અને પુણ્યાર્થક પિડ એ બનેમાં 

પણ એવુ અસકલ્પિતત્વ અક્ષત હોઇ એ બત્તે પિડ પણ ગ્રાહ્ય બનવાની આપત્તિ આવે શંકાકારની શંકાને 
અષ્ટકપ્રકરણ ૬/૪-૫ મા આ રીતે કઢી છે - “વિશેષરૂપે સાધુનુ જેમા સંકલ્પન હોય તે દુષ્ટ- એ રીતે અમારી 
શકાનો પરિહાર કરવો એ યાવદર્થિકપિડને દુષ્ટ (અગ્રાહ્મ) માનનાર તમારે યોગ્ય નથી. અથવા તો 
ચાવદર્ધિકપિડ અને પુણ્યાર્ધિક પિડનો વિષય કહેવો જોઇએ. એટલે કે અમુક ચોક્કસ અર્થીને આશ્રીને બનાવેલો 
પિડ પરિહર્તવ્ય છે ઇત્યાદિ રૂપે આનો વિષય કહેવો જોઇએ નહીતર યાવદર્ધિકાદિ પિડના પરિહાર રૂપ 

અસભવિત વાત કહેનારા હોવાથી , આપ્તશાસ્ત્રકાર અનાપ્ત બની જવાની આપત્તિ આવશે.'1૧૫।। [આ રીતે 

બે શ્લોકોથી કરેલી શંકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
[સંકલ્પિતપિડ કોને કહેવાય? - સમાધાન] 

આ બાબતમા આવો વિષય જાણવો. ક્રિયાકાળે -- રાધતી વખતે, પોતાના વપરાશના ભાત વગેરે કરતા 
વધારાના દાન માટેના ભાત વગેરે અગે “આટલુ કુટુબ માટે અને આટલું યાચકોને આપવા માટે' આ રીતે 
જુદા જુદા પ્રમાણના કરેલા સકલ્પથી જે યુક્ત હોય તે દુષ્ટ - અગ્રાહ્ય જાણવુ. એટલે કે સ્વવપરાશ કરતાં 
વધુ પ્રમાણમા રાધતી વખતે આવા વિભાગપૂર્વકનો સકલ્પ કરીને જે યાવદર્ધિક કે પુણ્યાર્ધિક પિડ તૈયાર થયો 
હોય તે એ બેના નિષેધનો વિષય જાણવો. અષ્ટકપ્રકરણ ૬/ડ માં કહ્યુ છે કે “સ્વ ખાદ્ય પ્રમાણ અને તે ઉપરાંતના 
વધારાના દેય અન્નને આશ્રીને જે ઓદનાદિ વિશે “આટલુ કુટુબ માટે, આટલુ યાચકો માટે કે પુણ્ય માટે' આવો 
રાધવાના કાળે સકલ્પ કરાયો હોય તે દુષ્ટ છે, આ યાવદર્ધિક અને પુણ્યાર્ધિક પિડનો વિષય છે - એટલે કે 
આવો સકલ્પિત પિડ પરિહાર્ય છે ”'૧૭। [આ સિવાયના સકલ્પવાળો પિડ દુષ્ટ નથી એવુ જણાવવા ગ્રન્થકાર 
કહે છે--] ઝડ: ડડ: ક4:-2*:4---:5£:-5ઝ----25-- 

* ઝન પાળમ ઘા વિ ભરમ તારમ તદા સ ઝણિગ્ઝ સુખિગ્ગા વા, સાળા પમછ છપ । 1૧-9-૮૭૭1 
ત મવ પત્તપાળ તુ તઝઘાન ગઝષ્તિમ | હિંત્તિમ વકિગમાર્વને ત યે છીષ્તર તારિલ 11 
અલળ વાળન તા વિ ભારત સાર્મ તત | અ ગાખિગ્ગ ભુળિઝ્ના વા, પુળ્નજ્ી પક ફત 1 ત પાવે 



સાથુથાકક્ય-દ્વાત્રિશિવમ ૧૪૪ 

વિખિત્ર હેયમાશ્રિત્વ સ્વમોન્વાયત્ર વહ્તુનિ | તજસ્વન જ્વિત્યાાલે તદપટ વિષયોડનયોઃ | 19 ૬ || 

સ્વોતિતે તુ તવારમે સિષ્તિ તાવિશુષ્વિમત । 
તહ્યવલિસિષ્યમ્યાં વ્રતુર્મટ્મ્યાં %યોર્થટાત । 19 9 | । 

સ્વૌચિતે ત્તિતિ । સ્વોચિતે તુ - સ્વશરીરજીટ્વાલેયોમ્યે ત્વારમે - પાજપ્રયત્ને સિષ્ટિત - રમેન્ચનપ્રક્ષેષ- 
ળૌવનસિવ્ધ્યુપધિતિ તત્ - સ્વમોમ્વાતિરિસીુપાજશૂન્યતવા સંજલ્વન, સ્વાર્થયુપજન્વિતમત્મિતો મુનીના- 
મુતિતન વાનેનાત્યાન જુતાર્ધયિવ્ાામીત્વાજાર નાવિશુદ્ધિયત - ત વોપાન્તિત, તથ - સાઘ્યર્થ જીદિઃ -ગ્ાઘ- 

પાજ- સિપ્ટા વ ત્વરરપપાજ-, તાપ્યાં સિખન્વાયાં યતુર્મટ્મ્યા - તથ છાતિલ્તવર્થ સિપ્ઝ, મન્યાર્થ છવિહ્તવર્થ 

સિષ્ઠા, તથર્થ છાતિરન્યાર્થ નિષ્ટા, બન્ચાર્થ જુતિરન્તાર્થ વ નિષ્ટત્તેવહપાયા કયોર્મટમવોર્ત્રદાષ્છુન્- 

ત્વેનોપાવાનાત, તવુત્ત- ' તલત જર તત્સ સિષ્ટિત ત્તઝમમો તત્થ હું તરિમા સુદ્ધા !' વદિ તત સાઘ્યર્થ ખૂચિવ્યા- 

ઘારમપાપ્રયોગઝજ9મતવલ્પનમપિ મૃદિળો ુપ્ટ સ્યાત્તલા સાયુવન્યનાવિયોમોડપિ તથા સ્થાવિતિ ન 

જિગ્યિહેતત | તવ્િવિમુત્તપ [સ ૬/૭]- 

સ્વોસિતે તુ યવારમે તથા સજન્્વન વવસિત । ન દુપ્ટ શુમમાવત્વાત્તચ્છુજાપરયોમવત્ | 19૪ । | 

સ્વશરીર-કુટુબાદિ માટે કરેલી રાધણ ક્રિયા છેલ્લુ બળતણ નાખવાથી ઓદનાદિ રધાઇ જવા રૂપે પૂર્ણ 
થયે સકલ્પ કરવો એ દુષ્ટ નથી કેમકે સાધુ માટેની ક્રિયાના પ્રારભ અને સમાપ્તિની ચતુર્ભગીમાંથી બે ભાંગે 
ગ્રહણ કરવાની અનુજ્ઞા છે. સ્વભોગ્ય પાકથી વધુ પાક કર્યો ન હોવાથી, “અમારે માટે આ અન્ન તૈયાર થઇ 
ગયુ છે આમાંથી સાધુઓને ઉચિત દાન કરીને હુ પોતાને કૃતાર્થ કરીશ' આવો સંકલ્પ કરવો એ દોષયુક્ત 
નથી. તદર્થ - સાધુ માટે કૃતિ - પ્રથમ પાક ક્રિયા અને નિષ્ઠા - અંતિમ પાક ક્રિયા (સમાપ્તિ કરી આપનાર 

ક્રિયા) આ બે પદથી ચતુર્ભગી બને છે (૧) સાધુ માટે કૃતિ અને સાધુ માટે નિષ્ઠા. (૨) અન્ય માટે કૃતિ 
અને સાધુ માટે નિષ્ઠા, (૩) સાધુ માટે કૃતિ અન્ય માટે નિષ્ઠા અને (૪) અન્ય માટે કૃતિ અને અન્ય માટે 
નિષ્ઠા આમાથી છેલ્લા બે ભાગા શુદ્ધ હોવાથી ગ્રહણ થાય છે. કહ્યુ છે કે “તેના માટે કૃત અને તેના માટે 

નિષ્ઠિત. ઇત્યાદિ ચાર ભાંગા જાણવા. એમાથી છેલ્લા બે શુદ્ધ છે ” આમ સ્વ માટે પાક થઇ ગયા બાદ સાધુને 

આપવાનો કરેલો સંકલ્પ દુષ્ટ નથી, કેમકે એ માત્ર દાતાના શુભ ભાવ રૂપ છે. પૃથ્વીકાયાદિના આરભનો 

અપ્રયોજક એવો પણ ગૃહસ્થનો આ શુભસકલ્પ જો દુષ્ટ હોય તો તો ગૃહસ્થનો સાધુને વદનાદિ કરવાનો યોગ 

- વ્યાપાર પણ દુષ્ટ માનવો પડે. પણ એ મનાતો નથી એટલે આવા શુભસકલ્પને દુષ્ટ કહેવો એ બુદ્ધિની 

અસારતા છે અષ્ટક પ્રકરણ ૬/૭ મા કહ્યુ છે કે “સ્વઉચિત પાકાદિ થઇ ગયે છતે જે ક્વચિત્ તેવો સંકલ્પ 

કરવામા આવે છે કે “અમારા માટે આ અન્ન તૈયાર થઇ ગયુ છે, આમાંથી સાધુઓને ઉચિત દાન કરીને જાતને 

પવિત્ર કરુ' તે દુષ્ટ નથી, કેમકે શુભભાવરૂપ છે, જેમકે ગૃહસ્થના સાધુવંદનાદિ અન્ય શુદ્ધયોગ.”॥૧૭]॥। 

[શકાકારે જે કહ્યુ હતું કે “અસંભવિત વાત કહી હોવાથી શાસ્ત્રકાર અનાપ્ત બની જાય છે' તેનો પરિહાર 
કરવા કહે છે-] 

[સાધુધર્મ અતિદુષ્કર છે] 
અસકલ્પિત પિડને જ ગ્રાહ્ય માનશો તો પ્રાય. શુદ્ધ પિડનો લાભ - પ્રાપ્તિ જ નહી થાય, (માટે સંકલ્પિતને 

પણ ગ્રાહ્મ માનવો જોઇએ) આવી જો શકા છે તો એનુ સમાધાન આવું જાણવુ- એ રીતે તો સકલ્પ સિવાય 

* તમ કૃત તત સિષ્તિ, વતુર્મન-, તત્ર હૌ વરના શતા 



પ્રાય છ્વયત્તામઃ સ્થાહિતે તેટ વદુઘાડપ્યયમ । 
સંમવીત્નત ણ્વોત્તતે યતિષમાડતિટુષર? 119૮ | । 

પ્રાવ દતિ | ઇવ - થમજસ્વિતન્ચેવ પિત્ત પ્રાછ્યત્વે પ્રાયોડતામ- ત્યાતુ - 9ુછપિરાપ્રાષ્તિઃ સ્્યાર્સિતે 
વેત? વદુધાવિ - તજલ્વાતિરિજયદખિરષિ કાર શર્જિત્રસિતારિમિરયમતામ તમવી, મથવા - હ્ય 
પ્રાયોડલજસ્વિતત્વાળામ- સ્વાયિસિ ત્ેત્? વદુઘાપ્વવમતજસ્વિતન્વ તાળ: તમવી, બહિસ્તૂના મિક્નનામ- 
ભાવેડષિ ત્ત વહતા પાજલ્યોપનઘ્યે- 1 તથાપિ તહુત્ર્વજરત્યાત્તત્ળતુરનાપ્તતા 7ાહિત્યત માઇ-ઇત્યત હવ 
યતિધર્યો મૂતોત્તરપુળતમુલાયલપોડતિયુખ્તર ૭2, ગત્તિયુર્લમં મોક્ષ પત્યતિટુપ્ઝરલવ ઘર્મલ્ત દેતુત્યાત, 
જાયતિહપજારળવયનૈનેવાપ્તત્વસિજ્ે-1 19૮ । । 

સંજલ્િતસ્વ મુદિળા પ્રિધા શુષ્િમતો પ્રદે । 
જો હોળ દૂતિ વેઝ્તાતે પ્રલટ્માત્વાપયૃર્િતઃ । 19 3 | | 

સંજસ્પિતસ્યોતિ। શદિળા - મૃઇલ્થેન તજસ્પતલ્વ - વત્યર્થ પ્રહિત્તિતન્વ ત્રિઘા બુજ્વિમત: - 
મનોવાવજાયશુજ્ધ્ય તાધોર્ષટે - પ્રટળે જો હોપ, સારમપ્રત્યાહ્યાતત્ તેગતોડપ્યવ્યાઘાતાયિતિ ખત? વાતે 
- 'મટર્થ મતોડયં પિટ: ઇતિ ત્તાતે થત્તિ ત્તરઇળે પ્રતટમાત્ 1છિળિ: પુન તધાપ્રવુસિતકળાત્વા- 

અન્ય જે શકિત-પ્રક્ષિત વગેરે દોષો કહ્યા છે તે બધાના કારણે પણ તે બધાથી રહિત એવા શ્રુદ્ધ પિડનો પણ 
અલાભ જ સભવશે (તો શુ એ અલાભના ડરથી શકિત વગેરે પણ ગ્રાહ્ય માની લૈવા?) અથવા “આવા 
અસકલ્પિત પિડનો પ્રાય. અલાભ થઇ જશે'એવી જો શંકા હોય તો આવુ સમાધાન જાણવુ કે અસકલ્પિત પિડનો 
પણ અનેક પ્રકારે લાભ સંભવે છે, કારણકે દાન આપવાની ઇચ્છા વગરના ય ઘણા લોકોની તેમજ યાચકોનો 
અભાવ હોય ત્યારે પણ ઘણા લોકોની રસોઇ થતી/થયેલી દેખાય જ છે. “તેમ છતાં આવી અસંકલ્પિત પિડથી 
વૃત્તિ - જીવનનિર્વાહ કરવો એ અત્યત દુષ્કર છે એટલે આવા અત્યત દુષ્કર વિધાન દેખાડનાર આપ્તની આ 
અનાપ્તતા બની જશે” આવી શકાના સમાધાન માટે 'ઇત્યત' વગેરે કહ્યુ છે. શુદ્ધ પિડથી વૃત્તિ ચલાવવી વગેરે 
દુષ્કર હોવાથી જ મૂળગુણ-ઉત્તરગુણ રૂપ સાધુધર્મ અતિદુષ્કર કહ્યો છે. અતિદુર્લભ એવા મોક્ષ પ્રત્યે અતિદુષ્કર 
ધર્મ જ કારણભૃત હોય ને!એટલે અતિ દુર્લભ કાર્યના કારણ તરીકે અતિદુષ્કર ધર્મરૂપ અનુરૂપ કારણ કહેનારા 
હોવાથી જ તેને કહેનારા શાસ્ત્રકારની આપ્તતા સિદ્ધ થઇ જાય છે. [“લ્યો, આ સોનુ, હું તમને અત્યત સસ્તામાં- 
પાચ રૂપિયે તોલાના ભાવે અપાવી દઉં .” આવું કહેનાર પર કોઇ વિશ્વાસ કરતું નથી.]11૧૮।। [સ્વકીય 
પરિણામને પ્રધાન ગણનારા સાધુઓને ગૃહસ્થના સકલ્પ વગેરે સાથે શુ નિસ્બત? એવા અભિપ્રાયથી શંકા 
ઉઠાવીને સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

“ગૃહસ્થે સાધુને વહોરાવવાનો સકલ્પ કર્યો હોય તેવા પિડને મન-વચન-કાયાની શુદ્ધિવાળા સાધુ ગ્રહણ 
કરે તો એમા સાધુને શુ દોષ લાગે? એમા થયેલા આરભની મનથી પણ અનુમોદના ન થઇ જાય એવી 
પરિણામશુદ્ધિ હોઇ આરભના પચ્ચક્ખાણનો આશિક પણ ભગ થતો નથી.” આવી જો શકા હોય તો એનુ 
સમાધાન આવુ જાણવું કે “આ પિડ મારા માટે બનાવાયો છે' આવુ જાણવા છતા તેનુ જો ગ્રહણ કરવામાં આવે 
તો પ્રસગ દોષ લાગે. એટલે કે ગૃહસ્થ પુન” તેવી પ્રવૃત્તિ કરે એનો દોષ લાગે છે આ પ્રસંગ દોષથી પાપની 
વૂંદ્ધિ થાય છે. એટલે એવી પાપવૃદ્ધિમા નિમિત્ત બનવુ એ પરિહાર્ય દોષ હોઇ એ નિમિત્ત ન બનાય એ માટે 



સાથુતામત્-ટ્રાત્રિશિજા ૨૪૪ 

પવુરિતલ્તત્નિમિત્તભાવવ્ય પરિછાર્યત્વાત્ | 193 | | 

યત્યર્ય મૃદિળસ્ત્વેષ્ટા પ્રાળ્વારમપ્રયોઝિવ્સ | 
ચવેસ્તજ્ઞઝનોપાવરીના સામત્વરઘાતિની 11૨૦ | । 

ઘત્યર્થીમાતિ। ઘત્યર્થ શુહિળઃ પ્રાળ્યારમપ્રવોગિજા ઘેપ્ટા - મિષ્ટતિજ્િયા તક્સનોપાયેરાઘા- 
છિજજીભપરિત્યામાવિસક્ષખદીના લતી યતે- તાયત્રઘાતિની - મુળશ્રેળીદાનિજ્ત્રી । 1૨૦ | | 

વેરામ્યં વ્વ સ્યુત યુઃલમોટનાનાસ્તિત ત્રિધા । 
આર્ત્તધ્વાનાહ્યમાઘં સ્યાઘયાશવસ્યપ્રવૃત્તિતઃ | 1૨9 1। 

વેરાન્યં વેતિ | દુઃજાન્વિતં મોદાસ્વિતં ત્ાનાસ્તિત ચેતિ ત્રિધા વૈરાન્વ સ્મૃતમ્| આઘ - દુઃ લાન્વિત 
મારત્તઘ્યાનાહ્યં ત્યાત, વથાશસ્િ - શવત્વનુતારેળ મુવત્તુપાવેડપ્રવૃત્તિતઃ 1 તાત્તિજ તુ વૈરામ્યં 
શાતિમતિજમયાવિ શ્રજ્ધાતિશવેન પ્રવાત્તિ ગનવેવિતિ । 1૨9 || 

એવો પિડ ગ્રહણ કરવો સાધુને કલ્પતો નથી.11૧૯। [આ રીતે આવો પિડ પરિહાર્ય બનતો હોવા છતાં ન ત્યાગે 
તો શું થાય? એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

સાધુ માટે ગૃહસ્થ પ્રાણીઓનો જેનાથી આરંભ થાય એવી ચેષ્ટા - સમાપ્તિ ક્રિયા કરે અને સાધુ મહારાજ 

તેનો પરિહાર જેનાથી થાય એવા આધાકર્મકરનારા કુલોનો ત્યાગ વગેરે રૂપ ઉપાયો ન અજમાવે તો ગૃહસ્થની 
એ ચેષ્ટા સાધુના સામગ્ર્યનો ઘાત કરનારી બને છે. એટલે કે સંયમપ્રત્યયેક ગુણશ્રેણિની હાત્તિ કરનાર બને 
છે. [સયમપ્રાપ્તિ થયા બાદ જ્યાં સુધી સયમ (છઠ્ઠુ-સાતમું ગુણઠાણું) જળવાઇ રહે છે ત્યાં સુધી સંયમપરેણામો 
સ્વરૂપ શુદ્ધિના બળે અસખ્યગુણનિર્જરા કરાવનાર ગુણશ્રેણિ ચાલુ રહે છે. સયમ પાલનમાં વિશુદ્ધિ વધે એમ 

વધુ દલિકોની નિર્જરા થાય છે (એટલે કે દલિકોની અપેક્ષાએ ગુણશ્રેણિ વધે છે) ને વિશુદ્ધિ ઘટે એમ દલિકો 
ઓછા નિર્જરે છે એટલે કે દલિકોની અપેક્ષાએ ગુણશ્રેણિની હાનિ થાય છે 11૨૦1 [સાધુ સામગ્ર્યના દ્વિતીય 
ભિક્ષા અંશની પ્રરૂપણા પૂર્ણ થઇ હવે ત્રીજા અશ વૈરાગ્યની પ્રરૂપણા કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[ત્રિવિધ વૈરાગ્ય] 
વૈરાગ્ય ત્રણ પ્રકારે કહેવાયો છે. દુ ખાન્વિત, મોહાન્વિત અને જ્ઞાનાન્વિત. (દુઃખગભિત, મોહગભિત અને 

જ્ઞાનગલિત). આમાનો પ્રથમ દુખાન્વિત વૈરાગ્ય આર્ત્તધ્યાન રૂપ છે, કેમકે એમાં , મુક્તિના ઉપાયમાં યથાશક્તિ 
પણ પ્રવૃત્તિ હોતી નથી એટલે કે શ્રદ્ધાની તીવ્રતાના કારણે શક્તિ કરતા વધુ પ્રમાણમા જે ઉપાદેયપ્રવૃત્તિ અને 

હેયનિવૃત્તિ, તે તો નથી હોતાં ,પણ શક્તિને અનુરૂપ પણ તે હોતા નથી. તાત્તિક વૈરાગ્ય તો શ્રદ્ધાની તીવ્રતાના 

કારણે શક્તિને ઉલ્લઘીને પણ પ્રવૃત્તિ કરાવે છે. [સંસાર પ્રત્યે કટાળો-ખેદ-ભય આ વૈરાગ્ય છે. જેનો ભય લાગે 
એનાથી ભાગવા માટે જીવ જ્યારે પ્રયાસ કરે છે ત્યારે એ કલ્પના બહારનાં-પોતાના ગજા બહારનાં કાર્યો કરી 

નાખે છે. એ વાત પ્રસિદ્ધ છે ટૂકમા, ભયથી શક્તિ-સામર્થ્ય વધે છે. વૈરાગ્ય એ સંસારથી ભય લાગવા સ્વરૃપ 
હોવાથી એ જેટલો જોરદાર એટલાં શક્તિ બહારનાં કાર્યો પણ શક્ય બને.] અનિષ્ટ એવા સંસારથી છૂટવાની 

ચિતા એ જો વૈરાગ્યરૂપ ન હોય તો આર્ત્તધ્યાનરૂપ હોય છે એ સ્પષ્ટ છે.1૨૧॥ પ્રથમ દુઃખગલિંત વૈરાગ્યને 

પ્રરૂપવા કહે છે- 

[મૂળમાં 'સ્વેચ્છાલાભાદ્' શબ્દ જે રહેલો છે તેનો વૃત્તિમા ઉલ્લેખ થયો નથી કે અન્વય દેખાડાયો નથી. 



મડ તાસગય્ાસવજ 

અતિસ્છા હ્યત્રસંસારે .સ્વેસ્છાનામાવનુત્જ્ટા | 

તે્મુળ્યરુષ્ટિસ કેબ વિના ચિત્તાટ્મલોવજુત્11૨૨11 - 
બસિચ્છેતિ| ગત્ર દિ - વેરા'વે સત્તિ મતારે ક વિષઘસુલેડસિસ્છા - રરછાડવળાવતલળાડડત્મ- 

ઘરિળતિનેમુન્યટૃષ્ટિત - સતાર વભવવનિષ્ટસાઘનત્વપ્રતિતન્યાનઝ કેવ વિનાડનુત્ઝટા, ગત ણ્વ 
ચિત્તાફ્મવો- લેલ્લુત - પાતલશારીરુલોત્વાહિત । ઇસ્છાવિસ્છેસો દિ છ્િઘા સ્યાહ-ગતમ્તવિવયત્વસાનાર 

કપાસ | માઘ ર્પ્ટાપાત્તિત્ઞાનાટ્રુ લઝનજ-, ગન્ત્યશ્વ ત તથત્તિ 11૨૨ ।। 

ણજન્તાત્મમહોલમૂતમવનેમુળ્યરર્શનાત | 
શાન્તસ્યાષિ દ્વિતીય સગ્ઝ્વરાનુટ્મવસત્તિમન। રરૂ|। 

ઇજાન્તતિ | છ્જાન્ત - સર્વથા તન્ લયી વા વ ગાત્ના ત”ય મછડુત્વત્ર વહ્મવયેમુન્વરમન તત 
પણ અધિકાર પરથી એમ જણાય છે કે વૃત્તિમા જે 'અત્ર હિ - વૈરાગ્યે સતિ' આટલા શબ્દો છે એના પછી 
આ શબ્દ 'સ્વેચ્છાડલાભાદ્' એવા અવગ્રહ સાથે હોવો જોઇએ. એ મુજબ નીચેનો અર્થ જાણવો--] 

[દુઃખર્ગાલત વૈરાગ્ય] 
દુ.ખગભિંત વૈરાગ્ય હોય તો વિષયસુખરૂપ સસારમા અનિચ્છા થાય છે એટલે કે એની ઇચ્છાના અભાવ 

રૂપ આત્મપરિણતિ હોય છે આવી આત્મપરિેણતિ સ્વઇપ્ટ વિષયોની અપ્રાપ્તિના કારણે થયેલી હૌય છે. 
“આખો સસાર મોટા ભયકર અનિષ્ટના કારણભૂત છે' આવા પ્રતિસન્ધાન રૂપ સસારના ર્નર્ગણ્યની બુદ્ધિથી 
જે દ્વેષ પ્રગટે તે સસારવિષયક ઠ્વેષ ન હોવાના કારણે સસારની આ અનિચ્છા અનુત્કટ હોય છં- ઉત્કટ હોતી 
નથી વળી આ જ કારણે એ માનસિક અને શારીરિક દુ ખજનિકા હોય છે. આશય એ છે કે ઇચ્છાનો વિચ્છેદ 
બે રીતે થાય છે “આ વિષયો મને મળી શકે એમ નથી' એવા અલભ્યવિષયત્વ જ્ઞાનથી ઇચ્છાવિચ્છેદ થાય 
છે અને વિષયો પરના ટ્ેપના કારણે પણ ઇચ્છાવિચ્છેદ થાય છે આમાથી પ્રથમ રીતે જે ઇચ્છાવિચકેદ થયો 
હોય છે તે, ઇષ્ટની અપ્રાપ્તિના જ્ઞાનના કારણે દુ ખજનક બને છે, [આશય એ છે કે ઇચ્છા મુજબ ન મળવાના 
કારણે ધીમે ધીમૈ ઇચ્છા ભલે ખસી ગઇ, છતાં, મનમા એક વસવસો રહી ગયો હોય છે કે. . ઇચ9 પૂરીન 
થઇ . કહે છે ને કે બાયડી ન મળી એટલે બાવા થયા એટલે જ્યારે જ્યારે ઇચ્છાની અપૂર્તિ યાદ આવે છે 
ત્યારે ત્યારે એક પ્રકારની પોતાની ન્યૂનતા-- નિષ્ફળતા અનુભવવા રૂપ દુ ખ થાય છે ) બીજી રીતે થયેલો - 
સંસારાવિષયક દ્ેષથી થયેલો ઇચ્છાવિચ્છેદ તેવો - દુ"ઃખજનક હોતો નથી [જેને ભવનૈર્ગુણ્યદર્શનથી દ્વેષ પેદા 
થયેલો છે એને તો પૂર્વે ઇચ્છાની અપૂર્તિ હોય ને એ યાદ આવે તો પણ, “સારુ થયું એ ઇચ્છાની પૂર્તિ ન ઘઇ, 
નહીતર વિષયો મળવા પર પાપ બધાત ને પરિણામે ભયકર દુ ખો વેઠવા પડત .” વગેરે વિચારધારા રહેવાથી 
દુ'ખી થવાનો તો પ્રશ્ન જ રહેતો નથી.]1૨૨।। [બીજા મોહગલિતર્વૈરાગ્યની પ્રરૂપણા કરતા ગ્રન્થકાર કહે 
છે--] 

[મોહગભિત વૈરાગ્ય] 
આત્માના એકાન્ત ગલિંત જ્ઞાનથી થયેલ ભવનૈરગુણ્યદર્શનથી લોકદૃષ્ટિએ પ્રશમયુક્ત જીવને બીજો વૈરાગ્ય 

થાય છે એ વિદ્યમાન જ્વરના અનુદૂભવ જેવો હોય છે 'આત્મા સર્વથા નિત્ય (કૂટસ્થનિત્ય) છે' એવા કે 
'આત્મા ક્ષણિક છે' આવા જ્ઞાનથી સંસારની નિર્ગુણતાનુ જે દર્શન થાય છે તેનાથી આ મોઠગલિતવૈરાગ્ય પ્રગટે 
છે. દબાઇને યોગ્યતા રૂપે રહેલો હોય અને અત્યારે બહાર પોતાની અસર દેખાડતો ન હોય એવો જે પ્રગટ 

દિ 



સાથુલાયપ-દ્વાત્રિશિવ્ ૧૪૬ 

શાન્તલ્યાષિ - પ્રશમવતોડષિ ત્તોજ્વૃવ્ય્યા, હિતીવં - મોદાસ્વિતં વેરામ્યં ભવતિ | છ્તસ તન્ શવત્યા- 

ટત્વેડષિ મિથ્યાજ્ઞાનવાતનાડવિસ્છેલારપાયપ્રતિપાતશસ્મ્લિમન્સિતત્વાત | ।ર ર્ | । 

સ્યાઠ્ાવવિઘયા જ્ઞાત્વા વદ્ધાનાં જષ્ટમટિિનાન્। 
તુલીયં મવમીમાનાં મોક્ષોપાયપ્રવૃત્તિમત | 1૨૪ | । 

સ્યાદ્ાવેતિ | સ્વાહ્ધાવલ્ય - લજતનવતમૂદાત્મજવતનલ્ય વિઘયા વજ્ધાનાયડિમિના જપ્ટં - છુઃણ જ્ઞાત્વા 
વવમીમાનાં - ઉતારમયવતા તૃતીય - જ્ઞાનાસ્વિતં વેરાન ભવતિ । તવ્ય યોક્ષોપાવે ત્િસત્તલાપ્રાગ્વતક્ષળે 
પ્રવૃત્તિમત્ - પ્રજીુ્યૃત્યુપષિતિમ | 1૨૪ । | 

થવાની પૂર્વ અવસ્થામાં રહેલો જ્વર હોય તેના જેવો તે એકાન્તદર્શીઓનો આ વૈરાગ્ય હોય છે. ભવનેગુણ્યદર્શન 
હોઈ આ વૈરાગ્ય દ્વેષજન્ય હોવાના કારણે ઉત્કટ હોય છે, તેમ છતા મિથ્યાજ્ઞાનની વાસનાનો વિચ્છેદ થયો 
ન હોવાથી એ અપાયની અને પ્રતિપાતની શક્તિથી (યોગ્યતાથી) સમન્વિત હોય છે. તેથી આ વૈરાગ્ય અંતર્હિત 
જ્વરના અનુધ્ય જેવો છે. [સંસારની નિર્ગૂણતા જૌવાથી એનાથી છૂટવું છે. પણ છૂટ્યા બાદ સંસારનો પર્યાય 
(વિકલ્પ) શું? તો કે મોક્ષ. પણ આત્મા જો એકાન્ત નિત્ય હોય કે એકાન્ત અનિત્ય હોય તો એની સંસાર અને 
મોક્ષ આવી બે ભિન્ન ભિન્ન અવસ્થા સભવતી જ નથી આટલી પણ જાણકારી એને હોતી નથી. માટે એનો 
વૈરાગ્ય જ્ઞાનગલિત કહેવાતો નથી. વળી, આ ભવર્નૈ્ગુણ્યદર્શનજન્ય વૈરાગ્યથી એ જે મોક્ષ માટે મથી રહ્યો 
છે એ મોક્ષ જ સ્વમાન્યતાનુસારે ઘટી શક્તો નથી એટલે અઘટમાન ઉદ્દેશજનક હોવાથી એનો વૈરાગ્ય 
મોહગલિત છે. 

વળી આ વૈરાગ્ય ઉત્કટ હોવાના કારણે એ પ્રબળતા પૂર્વક સ્વમાન્ય સાધનામાર્ગે વળે છે ને એમા સ્વમાન્ય 
ગ્રન્થોનું અધ્યયન પણ આવે જ . એટલે ઉત્તરોત્તર પ્રાયઃ સ્વમાન્યતાનો આગ્રહ તીવ્ર બનતો જવાના કારણે 
મિથ્યાત્વ ગાઢ બનતું જાય છે. સંસારભ્રમણનું અને બધા દોષોનુ મૂળ કારણ હોય તો એ પ્રબળ મિથ્યાત્વ જ 
છે. એટલે, વિષયાદિની તત્કાળ આસક્તિ ન હોવાથી વૈરાગ્ય હોવા છતાં , કાળાન્તરે પ્રબળ મિથ્યાત્વના પ્રભાવે 
વિષયાસક્તિ-ક્રોધાદિ કષાયો વગેરે દોષો ઉત્કટ થતા હોય છે. એટલે મોહગલિતવૈરાગ્યને અપ્રગટપણે રહેલા 
જ્વર જેવો કહ્યો છે, તેમજ અપાય-પ્રતિપાત શક્તિ સમન્વિત કહ્યો છે, કારણકે જ્યારે વિષયાસક્તિ વગેરે 
દોષો પ્રકટ અવસ્થા પામે છે ત્યારે રાગ-ઠ્વેષ પ્રવર્તવાથી વૈરાગ્યનો પ્રતિપાત થઇ જાય છે, ને રાગાદિના પ્રભાવે 
દુર્ગતિ' વગેરે અપાય ઊભા થાય છે.]1૨૩।। [હવે ત્રીજા જ્ઞાનગલિત વૈરાગ્યની પ્રરૂપણા ગ્રન્થકાર કરે છે-] 

[જ્ઞાનગભિત વૈરાગ્ય] 

કર્મથી બધાયેલા જીવોના કષ્ટોને સકલનયસમૂહાત્મક વચન રૂપ સ્યાદ્ઘાદ વિધાથી જાણીને સંસારથી 
ભયભીત થયેલા જીવોને ત્રીજો જ્ઞાનાન્વિત વૈરાગ્ય હોય છે. તે રત્નત્રયીના સામ્રાજ્ય રૂપ મોક્ષના ઉપાયના” 

પ્રકૃષ્ટ વર્તનથી -- આચરણથી યુક્ત હોય છે.૨ર૪।। [ત્રણ વૈરાગ્ય કહ્યા. એમાથી સાધુ સામગ્ર્ય કયા વૈરાગ્યથી 
સપન્ન થાય છે તે હવે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

આ જ્ઞાનાન્વિત વૈરાગ્યથી જ સામગ્ર્ય સંપન્ન થાય છે. પૂર્વના બે વૈરાગ્યો ક્યારેક ગુણવાન્ ગુરુના 
પારતત્ર્યથી સ્વવિનાશદ્વારા આ જ્ઞાનાન્વિત વૈરાગ્યની પ્રાપ્તિમાં અંગ - ઉપકારક બને છે. જ્ઞાન સહિતનો 
વૈરાગ્ય અપાયશક્તિનો (દુર્ગતિવગેરેના દુઃખો એ અપાય, એની યોગ્યતા એ અપાયશક્તિ, તેનો) પ્રતિબંધક 



૧૮૦ દ્રાસિરાણ્%ાસિગિજા 

સામત સ્વાવનેસેવ દ્વયોસ્તુ સ્વોપમર્વતઃ । 

બ્રત્રાફમત્વં જ્વાચિત્સ્યાહ્મુળવત્યારતત્રયતઃ 1 1૨૫ | 1 
સાતમિતિ | ઝનેનેવ - સાનાસ્િતવેરામ્વેળેવ મામાં સર્વથા રુ ભોએલલથનં યાત, સાતતસ્તિ- 

વેરા'્વલ્યાપાયશસ્ત્પ્રિતિવન્યજત્વાત | છયોત્તુ - છુ લમોદાસ્વિતવેરા'વો- ્ોપમર્લત- - મ્વવિનાળદારાડત્ર 

- સ્તાનાસ્તિતવેરા'વેડટ્મત્વ - ૩૫%ારજત્વ જવાસિત્ - ગુમોરવટગાવા *્યાત્, યુળવત- પાર્તત્યં સ 

ગાજ્નાવશવૃત્તિત્ય તત, જ્ઞાનવત્પારતત્નન્યાપિ જતો લ્ાનત્વાત | 1૨૦ 11 નનું મુળવત્વારતત્રયં વિનાષિ 

ભાવળુવ્ઘ્યા વેરા'વતાજત્ય બવિષ્તતીત્વત ગાદ- 

માવશુદ્ધિરવિ સ્યાય્વા ત માર્માનનુતારિળી । 
ગપજ્ઞાપ્વસ્ત વાતસ્ય વિનેતત્સ્વામદાત્મિવ્ | [૨૬ || 

માવેતિ | ાવગુજદ્ધિરષિ - થમતિયમાહિના મનતોડવવિસ્શ્યમાનતાપ્વેતત્ - મુળવત્વારતંક્યં વિનાડ- 
પલ્ાપ્તસ્ય - મીતાથોપલેશાવયારળવોમવતારણિતન્ત વાતત્ય -બત્ાનિન સ્્વામઇત્મિછા - બાગ્શ્રજ્ધાધિ- 

હોઇ સર્વથા દુ ખોચ્છેદ રૂપ સામગ્ય લબ્ધસ્વરૂપ બને છે [અથવા, ર્વરાગ્યમા રહેલી અપાયશક્તિ સર્વથા 

દુ.ખોચ્છેદની પ્રતિબધક છે પણ વૈરાગ્યમા ભળેલુ જ્ઞાનગલિતત્વ એ અપાયશક્તિનુ પ્રતિબધક છે તેથી એ 
જ્ઞાનગલિતત્વ અપાયશક્તિ સ્વરૂપ પ્રાતિબધકને દૃર કરી દેવાથી પ્રતિબંધકાભાવ સ્વરૂપ કારણ પણ હાજર 

થઇ જવાના કારણે સર્વથા દુ'ખોચ્છેદની સપૂર્ણકારણ સામગ્રી (- સામગ્ય) નુ સપાદન થાય છે. આવો અર્થ 
કરવા માટે, વૃત્તિમા જે દુ ખોચ્છેદલક્ષણ પાઠ છે તેના સ્થાને દુઃખોચ્છેદહેતુત્વલક્ષણ એવો પાઠ જોઇએ ] ક્યારેક 
એટલે કે જ્યારે શુભોદય થવાનો હોય તેવી દશામાં, ગુણવાન્ (ગીતાર્થ સવિગ્ન) ગુરુની આજ્ઞાને વત રહેવાથી , 
દુ ખર્ગાલૈત વૈરાગ્ય અને મોહગલિંત વૈરાગ્ય, જ્ઞાનગલિત વૈરાગ્યમા પરિણમે છે. આશય એ છે કે અકલ્પિત 

આકસ્મિક બનાવથી દુ ખગળિંત વૈરાગ્ય થયે કે અન્ય ધર્મના ઉપદેશથી મોહગહિત વૈરાગ્ય થયે ગીતાર્થ સંવિગ્ન 
સદ્ગુરુનો યોગ થાય અને આદર પૂર્વક એમની આજ્ઞા મુજબ વર્તવાનું ચાલુ થાય તો એ વૈરાગ્ય જ્ઞાનાન્વિત 
વૈરાગ્ય બને છે, કેમકે જ્ઞાનવાન્ નુ પારતતર્ય પણ ફળતઃ જ્ઞાનરૂપ જ હોઇ તેઓમાં પણ જ્ઞાનનો યોગ થઇ 
જાય છે જ્ઞાનનુ ફલ હેય નિવૃત્તિ અને ઉપાદેય પ્રવૃત્તિ છે ગુરુના આદેશ મુજબ વર્તવામાં આવે તો, ગુરુ 
હેયમાથી નિવૃત્તિ અને ઉપાદેયમા પ્રવૃત્તિ કરાવતા જ હોવાથી જ્ઞાનનું એ ફળ પ્રાપ્ત થઇ જ જાય છે. માટે 
ગુરુ પારતન્ત્ય એ ફલત જ્ઞાન રૂપ છે ।૨૫॥। ગુણવાન્ ગુરુનુ પારતન્ત્ય ન હોય તો પણ ભાવગૃદ્ધિથી વૈરાગ્ય 
સફળ બની શકશે એવી શકાનુ સમાધાન આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

ગુણવાન્ ગુરુના પારતત્ર્ય વિના, અપ્રજ્ઞાપનીય અજ્ઞ જીવની સ્વઆગ્રહાત્મક ભાવશુદ્ધિ પણ માર્ગને 
અનનુસારી હોઇ ન્યાયોપેત હોતી નથી યમ-નિયમ વગેરેથી થયેલી મનની અસંક્લિશ્યમાન અવસ્થા એ 
ભાવશુદ્ધિ છે ગીતાર્થ મહાત્માના ઉપદેશનુ અવધારણ ડરવાની યોગ્યતા શૂન્ય જીવ એ અપ્રજ્ઞાપનીય છે. 
શાસ્ત્રની શ્રદ્ધા કરતા ય અધિક સ્વકલ્પનાનો અભિનિવેશ હોવો એ સ્વઆગ્રહ છે ગીતાર્થ ગુરુ જે કાઇ પ્રવૃત્તિ 
કે નિવૃત્તિ કહે છે એ શાસ્ત્રાનુસારે કહે છે. એ મુજબ કરવાથી મારુ હિત થશે આવી જે શ્રદ્ધા હોય છે. એના 
કરતા જ્યારે પોતાની કલ્પનામાં કઇક જુદુ બેસે કે “આ રીતે કરીશ તો મારુ હિત થશે' ત્યારે મનમા હન્દ્ર ચાલે 
છે ગુરુ વચન (શાસ્ત્ર વચન)મુજબ કરું કે મારી કલ્પનામાં બેસે છે એ મુજબ કરું? આમાથી શાસ્ત્રશ્રદ્ધા નબળી 



સાથુતાયપ્-્વાત્રિશિવ્મ ન 
થહ્વવન્વનામિસિવેશમયી માર્મ- - વિશિષ્યુળસ્થાનાવાસ્િપ્રવળ- સ્વરતવાદી ગીવપરિળામલ્તવનનુતારિળી 
ન સ્થાથા | થવાદ [અ ૨૨/9-૨-૨]- 

ભાવશુર્િરવિ ક્ષેવા વેપા માર્યાનુતારિની । પ્જ્ઞાપનાપ્રિયાત્યર્થ ત પુત સ્વાત્રકાદિમિજ | | 

રામો કેપશ્ય મોઇશ્વ ભાવમાસિન્યદેતવઃ | છ્તવુત્કર્ષત્તો બેવો દત્તોત્કપોડસ્વ તસ” | । 

તથોત્ઝીષ્ટ ગમ(ત્ત ત) લ્યસ્મિન્શુજ્િવે શનમાત્રજય | સ્વયુજ્િજત્વનાશિસ્તિસિમિત નાર્થવહ્ ભવેત્ | 1૨૬ | | 

મોદાનુત્જર્ષયુટ્વેલવ્ત પ્વાષિ શાસ્્રવિત । 
ક્ષમાશ્રયળદસ્તેનેત્યાઈ સર્વેળુ જર્મસુ |।૨૭ | । 

મોકલે | છ્તહ્ - મુળવત્વારતત્ર્ય વ મોદાનુત્છર્પજીત્ - સ્વાપ્રહ્હેતુમોદાપજર્પનિવન્યન, તવાઇ- 

ત મોલેક્િસઇતામાવે સ્વાપ્રદો ગાયતે વવષિત્ | યુળવત્વારતંત્ય છિ તવનુત્કર્પતાઘનય્ । | [મ. ર૨/૮] 
ઝત છવ - મુળવત્પારતત્યલ્ય મોછાનુત્યર્ષજુસ્વાહેવ શાહ્ત્રવિવષિ - ગામમજ્ઞોડપિ સર્વેષુ કર્મણુ - 
હીક્ઞાવાનોદદેશતમુદ્દેશાહિપુ 'ક્ષમાશ્રમળસત્તેને'ત્યાઇ, દ્ત્યમમિત્તાપસ્ય માવતો મુળપાર્તંત્ર્યદેતુત્યાત્, તહ્ય વ 

મોછાપજપકારાડત્તિવારશોઘવત્વાત્ | તાઇ [૨૨/૦]- 
બત ણ્વામમજ્ઞોડવિ હીલ્ાહાનાહિપુ ઘ્રુવમ્ | ક્ષયાશ્રમળદલ્તેનેત્યાદ સવષુ જ્મ લુ 1 1રછ । । 

હોય અને સ્વકલ્પનાનો અભિનિવેશ હોય તો સ્વકલ્પનાનો વિજય થાય છે અને ગુરુ પારતન્ત્ય વેગળું મૂકાય 
છે એટલે ગુરુ પારતત્્ય વિના કરવામા આવતા યમનિયમાદિથી થયેલ પરિણતિ સ્વઆગ્રહાત્મક છે. 
સ્વકલ્પનાને છોડીને ગીતાર્થના ઉપદેશને સ્વીકારવા એ તૈયાર હોતો નથી માટે અપ્રજ્ઞાપનીય છે. આના પરથી 
જણાય છે કે એને અભિનિવેશ છે વિશિષ્ટગુણઠાણાની પ્રાપ્તિ કરાવી આપવામાં કુશળ એવો સ્વરસવાહી 
જીવપરિણામ એ માર્ગ છે સ્વાગ્રહાત્મક તે શુદ્ધિ આવા માર્ગને અનુસરનારી ન હોઇ ઉચિત નથી. અષ્ટક ૨૨/ 
૧-૨-૩ મા કહ્યુ છે કે “ભાવશુદ્ધિ પણ તેને જાણવી જે માર્ગાનુસારિણી હોય, જેમાં પ્રજ્ઞાપના - આગમાર્થ 
ઉપદેશ અત્યંત વહાલો હોય તેમજ જે સ્વાગ્રહાત્મક ન હોય રાગ, દ્વેષ અને મોઢ આ ત્રણ ભાવને મલિન 
કરનારા હેતુઓ છે આ ત્રણના ઉત્કર્ષથી પરમાર્થથી આ ભાવ માલિન્યનો ઉત્કર્ષ થાય છે એ જાણવુ આ -- 
ભાવમાલિન્ય ઉત્કૃષ્ટ હોય તો ભાવની શુદ્ધિ તો માત્ર બોલવાની જ રહે છે સ્વબુદ્ધિકલ્પના રૂપ શિલ્પથી જેનું 
નિર્માણ થયુ હોય તે અર્થયુક્ત બનતું નથી.”1૨૩૬॥ ગુણવાનનું પારતત્ર્ય શુ લાભ કરે છે એની સહેતુક ગ્રન્થકાર 
વાત કરે છે 

[ગુણવત્પારતન્ત્યની આવશ્યકતા] 

આ ગુણવત્પારતત્ર્ય મોહને પાતળો કરે છે તેથી જ શાસ્ત્રજ્ઞ પણ સર્વ ક્રિયાઓમાં “ક્ષમાશ્રમણના હાથે' 
એમ કહે છે. ગુણવત્પારતત્ર્ય સ્વાગ્રહના હેતુભૂત મોહનો અપકર્ષ કરનાર છે. આ બાબતે અષ્ટક (૨૨/૪) 

માં કહ્યુ છે કે “મોહના ઉદ્રેકનો અભાવ હોય તો કોઇ પણ વસ્તુ અગે સ્વાગ્રહ થતો નથી ગુણવત્પારતત્ર્ય મોહનો 

અનુત્કર્ષ કરનાર સાધન છે ” આમ ગુણવત્પારતંત્ય મોહને પાતળો કરનાર હોવાથી જ શાસ્ત્રના જાણકાર 
પણ દીક્ષા પ્રદાન, ઉદ્દેશ, સમુદ્દેશ વગેરેમા “લમાયમળાળ પત્યેળ' એ પ્રમાણો કહે છે 'ક્ષમાશ્રમણના હાથે' આવું 
કથન ભાવથી ગુરુપાસ્તત્યના કારણભૂત છે જે ગુરુ પારતંતર્ય મોહનો અપકર્ષ કરવા દ્વારા અતિચારશોધક 
છે અષ્ટક (૨૨/૫) માં કહ્યુ છે કે “ગુણવત્પારતત્ર્ય મોહાનુત્કર્ષસાધક છે એ કારણે જ આગમવિશારદ પણા 



પ 

9૮૨ દ્રાતિરટનાચ્િરિજા 

ચસ્તુ નાન્યમુળાન્ વેવ ન વા સ્વમુળવોપવિત્| 

સ પવેતત્તાદ્વિયતે ન ત્વાસત્તમદીવ૧ઃ | ૨૮ || 
ચસ્ત્તિતિ | વ્યત્છ |1ર૮ | 

મુળવવ્વછુમાનાઘઃ જીયાત્ત્રિવવનોત્રતિન્ | 
ઝત્તેષાં હર્શનોત્પત્તેસ્તસ્વ સ્થાઢુત્રતિઃ પરા 11૨૧ । । 

મુળવવિતિ | ળુળવતા - તાનાહિમુળશાલિના વદુયાનાઘ- પ્રવવનણ્યોત્રતિ - વદુઝનશ્તાવા જુયાત્તિત્ત 

સ્યતોડન્તેપા લર્શનોત્વત્તે? ૫ર તીર્થજરત્વાહિતિથળોત્રસિઃ હયાત, જારળાનુજપત્વાત્કાર્યન્ય | તલાદ [ગ. ૨રૂ/ 

રૂ-૪]- 
યપ્તુન્નતો યથાશજિ સોડષિ સશ્વત્વદેતુતાય્ | મન્તેપાં પ્રતિપવેદ તરેવાખોત્વનુત્તયય્ । | 

પ્રક્ષીનતીવ્રવટ્વસ્તેશ પ્રશયાહિમુળાન્સિતમ । સિમિત્ત સર્વનોલ્યાના તઘા મિદ્ધિતુલાવદ્ય | ૨૨ | | 

દીક્ષાપ્રદાનાદિ સર્વ ક્રિયાઓમાં 'ક્ષમાશ્રમણહસ્તેન' એમ અવશ્ય બોલે છે ”॥૨૭॥[ગુરુપારતન્ગ્યને કૌણા આદરે 

છે અને કોણ નથી આદરતું એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 
અન્યના ગુણોને જે જાણતો નથી, અથવા સ્વગુણ-દોષોને જે જાણતો નથી તે જ આ ગુરુપારતન્તર્યને 

આદરતો નથી, નહી કે આસન્ન મહોદય જીવ, (ગુણવાન્ ગુરુના ગીતાર્થતા-સવિગ્નતા-શિષ્યાદિ પ્રત્યેની 
ઉછળતી કરુણા વગેરે ગુણોને જેણે પિછાણ્યા છે, તથા સ્વકીય ગુણદોપને નીરખીને પોતે કેટલા પાણીમાં છે 
એવુ જાણવા દ્વારા સ્વતંત્રપણે સ્વાત્મહિત સાધવા માટેનુ સ્વકીય અસામર્થ્ય જેણે નિહાળ્યુ છે એ ગુરુપારતન્ત્ર્ય 
સ્વીકારે જ.) જેનો મહોદય નજીકમા છે તેવા જીવો તો આ ગુરુપારતન્ત્યને અવશ્ય આદરે છે.1૨૮॥ 
[ગુણવાન્ની આજ્ઞાનું પાલન કરવાથી ગુણવાન્ પર બહુમાન પ્રગટ થાય છે આ બહુમાનથી શું લાભ થાય 
છે એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

જ્ઞાનાદિગુણયુક્ત ગુરુના બહુમાનથી જે પ્રવચનની ઉન્નતિ કરે છે તેની , સ્વયંને અને અન્યને સમ્યક્દર્શનની 
પ્રાપ્તિ થવાના કારણે તીર્થકરપણુ વગેરે રૂપ પ્રકૃષ્ટ ઉન્નતિ થાય છે, કેમકે કાર્ય કારણને અનુરૂપ હોય છે. એટલે 
કે પ્રવચનોન્નતિ એ જો કારણ છે તો એનાથી સ્વને અનુરૂપ ઉત્કૃષ્ટ ઉન્નતિરૂપ કાર્ય ઘાય છે ગુણવાન્ના થતા 
બહુમાનને જોઇને લોકો “આ પ્રવચન કેવુ સુદર છે કે ગુણવાનોનુ આવું બહુમાન થાય છે' ઇત્યાદિ પ્રવચનની 
શ્લાઘા કરે છે આ શ્લાઘા જ પ્રવચનની ઉન્નતિ રૂપ છે, કેમકે એનાથી એ શ્લાઘા કરનારા લોકોમાં બીજ પડી 
જવાથી તેઓને પણ પ્રવચનની પ્રાપ્તિ થવાના કારણે પ્રવચનનો ફેલાવો થાય છે અષ્ટક ૨૩/૩-૪ મા કહ્યું 
છે કે “જે જીવ પ્રવચનની ઉન્નતિ માટે યથાશક્તિ ઉઘમ કરે છે તે પણ અન્યજીવો ને સમ્યક્ત્વપ્રાપ્તિમા કારણ 
બનીને તે અનુત્તર સમ્યક્ત્વને જ પ્રાપ્ત કરે છે જે સમ્યક્ત્વ તીવ્રસંક્લેશ વિનાનું હોય છે, પ્રશમાદિગુણોથી 
યુક્ત હોય છે, સર્વસુખોના નિમિત્તભૂત છે તેમજ સિદ્ધિ સુખને લાવી આપનારું છે.”1ર૯॥। [ગુણવાનના 
બહુમાનાદે દ્વારા પ્રવચનની ઉન્નતિ કરવાને બદલે ગુણવાન્ની નિદા વગેરે દ્વારા જે પ્રવચનની અવનતિ કરે 
છે તે શુ પામે છે? એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

જેનાથી પ્રવચનની હીલના થાય એવા કાર્યમા જે અનાભોગથી પણ પ્રવૃત્ત થાય છે તે મહા અનર્થના 
કાસ્ણભૂત મિથ્યાત્વને ઉપાર્જ છે ગુણવાન્ની નિદા વગેરે લોકવિરુદ્ધ છે. એનાથી પ્રવચનનો ઉપઘાત થાય 



સાયુલામત્ય-છ્ાત્રિશિવમે જ૧૮રૂ 

ચસ્તુ શાસનમાસિન્વેડતામોમેનાષિ વર્વતે। 
વધ્તાતિ સ તુ મિથ્યાત્વ મણાનર્યસિવન્ધનમ | 1૨૦ ।। 

સાસ્સ્વાત વત્તુ શાતનમાતિન્યે - ભોજવિઅુજ્નુળવસિન્વાવિના પ્રવત્તનોપઘાલેડનામોમેનાપિ સ 
બજ્ઞાનૈનાપિ વર્તતે સ તુ શાતનમાસિન્યોત્પાવનાવસરે છ્વ મિથ્યાત્વોવયાન્નદાનર્થતિવન્યત - છુરન્તતલા- 
રજાન્તારપરિ્રમળજારળ મિથ્યાત્વ વઘ્નાતિ, ઘવાઇ [ઝ. ૨રૂ/9-૨]- 

થ- શાતનસ્ય માતિન્યેડનામોમેનાષિ વર્તતે | ત તન્નિથ્વાત્વહેતુત્વાવન્યેપા પ્રાાગના ધ્રુવમ | । 
ઘધ્નાત્યાષે તહેવાત પર સતારજારળમ્ | વિપાજ્વારળ ઘોર સર્વાનર્થનિવન્યનમ | 1૨૦ 11 

સ્વેત્છાવ્વારે ત્ર વાત્તાનાં માતિન્વં માર્મવાયયા | 
મુળાના તેન સામન્તં મુળવત્પારતત્રવતઃ 1 1૨9 1 । 

સ્તેસ્છેતિ | વાતાનાં - ગજ્ઞાનિના સ્વેસ્છાયારે વ્વ સતિ માર્યસ્ત વાઘથા - નો 
માર્મ_ દૃત્યેવ ઝનપ્રવાવ્સપયા માસિન્યં ભવતિ માર્યસ્ય, તેન ઇેતુના ગુળવત્પારતત્યત છ્વ યુળાના - જ્ાનાહીના 

સામક્ય - પૂર્ણત્વ પવતિ 1 1ર9 1 | 

ટૂત્ય વિજ્ઞાય મતિયાન યતિમીતાર્યસમજત | 
ત્રિધા શુહ્ધ્યાવ્વરન્ ઘર્મ પરમાનન્યમસ્તુતે 1 1૨૨ || 

ફ્ત્થામિતતિ । સ્પપ્ટ- । રૂ૨ 11 

|1 ફતિ સાઘુતામક્કાત્રિશિજો || 

છે [ગુણવાન્ ગુરુની નિદા વગેરે જોઇને લોકો “આ જૈનધર્મ કેવો છે? કે ગુણવાન્ની પણ એમા નિદા વગેરે 
કરાય છે' ઇત્યાદિ રૂપ પ્રવચનની નિદા કરે છે જે પ્રવચનની મલિનતા-હીલના રૂપ છે ] આવી હીલના કરનારો 

એ જ વખતે એને મિથ્યાત્વનો ઉદય થતો હોવાથી દુરત સસાર કાતારમા પરિભ્રમણ રૂપ મહાઅનર્થના 
કારણભૂત મિથ્યાત્વને બાધે છે. અષ્ટક ૨૩/૧-૨ મા કહ્યુ છે કે “જે સાધુ વગેરે લોકવિરુદ્ધ આચરણ દ્વારા 

શાસનની મલિનતા કરવામા અનાભોગથી પણ પ્રવૃત્ત થાય છે તે નિયમા અન્ય જીવોના મિથ્યાત્વમા નિમિત્ત 
બનવાથી તે મિથ્યાત્વને જ બાધે છે જે મિથ્યાત્વ સસારનુ પ્રબળ કારણ છે દારુણ વિપાકવાળુ છે, ઘોર - 
ભયાનક છે, તેમજ સર્વ અનર્થોને વધારનારું છે ”11૩૦।। [ગુણવાન્નુ પારતતર્ય ન હોય તો આવુ કટુફળવાળુ 

શાસનમાલિન્ય થાય છે એ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 
બાળ :- અજ્ઞ જીવા - અગીતાર્થો ગુણવાન્ ગુરુનું પારતંતર્ય ફગાવી દઇ સ્વેચ્છાચાર પ્રવર્તાવે તો 'આ 

જૈનોનો ધર્મ પ્રધાનપુરુષ (નાયક) વિનાનો છે' ઇત્યાદિ રૂપે લોકોમાં થતી ધર્મનિદાથી મોક્ષમાર્ગની મલિનતા 
થાય છે જે મિથ્યાત્વને તાણી લાવે છે. તેથી ગુણવત્પારતત્ર્યથી જ જ્ઞાનાદિ ગુણોનુ સામગ્ર્ય : પૂર્ણત્વ સપન્ઞ 
થાય છ 13૧॥ [બત્રીશીનો ઉપસંહાર કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

આ બધી બાબતોન જાણીને બુદ્ધિમાન્ સાધુ ગીતાર્થનો (નિશ્રા રૂપ) સગ કરે છે (આનાથી ગુણવત્પારતંત્ર્ય 
સૂચવ્યુ) અને જ્ઞાન, ભિક્ષા તેમજ વૈરાગ્ય એમ ત્રણ પ્રકારે શુદ્ધિથી ધર્મને આચરે છે આ પ્રમાણે ગીતાર્થનો 
સગ કરતો અને શુદ્ધિથી ધર્મને આચરતો તે પરમાનન્દને પ્રાપ્ત કરે છે.1૩૨॥ 
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[સાધુ સામગ્યદ્ઘાત્રિશિકા અંગે કંઇક વિશેષ] 

આ બત્રીશીમા સામગ્ર્યના સપાદન માટે તત્ત્વસંવેદન, સર્વ સંપત્કરી ભિક્ષા અને જ્ઞાનગલિતર્વેરાગ્ય આ 

ત્રણ વાતો આવશ્યક બતાવી છે 

આમા પ્રથમ તત્ત્વસંવેદન- આઠમી ગાથાની વૃત્તિમા તત્ત્તસવેદનનો સસ્કારરૂપ સબધ આવશ્યક કહ્યો છે. 

આ સસ્કારરૂપ સબધ એટલે શુ? એ વિચારીએ-- 

તત્તસવેદનમા બે બાબતો છે - તત્ત્તનો બોધ (- હેય- ઉપાદેયનો યથાર્થ વિવેક કરી આપતો બોધ) ને 

એ બોધને અનુરૂપ નિવૃત્તિ-પ્રવૃત્તિ આમાથી, તત્ત્વબોધના સસ્કાર એટલે, કોઇપણ સર્વશોક્ત સૂક્ષ્મ બાબતો 

પોતાની બુદ્ધિમા ન બેસે કે કોઇપણ બાબત અગે અન્યાન્ય શાસ્ત્રમાં ભિન્ન ભજન પ્રકારનુ નિરૂપણ મળે કે કોઇ 

બાબતમા શાસ્ત્રીય નિરૂપણ કરતા પોતાના અનુભવ અલગ પડે.. આવા બધા પ્રસંગોએ સર્વજ્ઞવચનોમાં શંકા 

પડવાની સંભાવના પણ ન રહે મારો ક્ષયોપશમ મન્દ છે. માટે મને બેસતુ નથી - જેમણે રાગ-દ્વેષ-અજ્ઞાન 

સ્વરૂપ અસત્યના ત્રણ કારણો દૂર કરી નાખ્યા છે એમના વચનોમાં અન્યથાત્વ હોય નહીં ..તમેવ તમેવ સરવ 

સિશ્નક ગ ઞિળરદિ પવેડ્બ વગેરે વિચારણાઓથી, તેમજ સન્મતિતર્ક વગેરે દર્શનગ્રન્થો, છેદગ્રન્થો, વિપુલ 

કર્મસાહિત્ય વગેરેના સહદયતાથી કરેલા એવા અધ્યયનાદિ કે જેના દ્વારા દિલમાંથી અવાજ ઊઠવા માડે કે સર્વક્ષ 

સિવાય આવુ નિરૂપણ કોઇ કરી શકે નહી .. આવા અધ્યયનાદિથી એવો ક્ષયોપશમ પ્રગટવો કે જેથી અન્યને 

જ્યા શકા પડવાની કે વિપરીત બોધ થવાની સભાવના હોય ત્યા પણ એવી સભાવના ન રહે. . ને સીધુ પ્રભુના 

વચનૌમા તો ક્યાય ગરબડ હોય નહી. મારી સમજમા ફેર હોય શકે. . આ વિચાર જ સ્ફુરે... આવી ભૂમિકા 
થઇ હોય એ યથાર્થજ્ઞાનનો સંસ્કાર રૂપ સંબધ થયો કહેવાય એમ ડગલે ને પગલે પોતાની તે તે પ્રવૃત્તિનુ આ 
હેય કે ઉપાદેય છે? એનુ વિભાજન થયા કરવુ. .આ પણ એનો સસ્કારરૂપ સબધ થયો કહેવાય નહીતર ક્યારેક 
શાસ્ત્રવચનોના એકાગ્ર ઉપયોગકાળે વાસ્તવિક શ્રદ્ધા કે હેય-ઉપાદેયનો યથાર્થ બોધ ટોય , પણ જેવો એ ઉપયોગ 

છૂટ્યો કે પાછી કોઇપણ પ્રકારની ગરબડની શક્યતા. આવી અવસ્થા એ યથાર્થબોધનો સસ્કારરૂપ સબધ 

નથી ને તેથી એ ક્યારેય પણ દગો દઇ દે. તેથી સામગ્રીની પૂર્ણતા થાય નહી 

હવે બોધાનુરૂપ પ્રવૃત્તિના સસ્કારનો વિચાર કરીએ - 

ત્યાજ્ય પ્રવૃત્તિથી વિરમવાના એવા સસ્કાર (- લબ્ધિ -- ક્ષયોપશમ) ઊભા થવા જોઇએ કે જેથી સ્વપ્નમા 
પણ વિપરીત પરિસ્થિતિ ઉપસ્થિત થાય તો અટકી જવાનુ થાય જેમકે પ્રથમ અહિસા મહાવ્રતનું પચ્ચક્ખાણ 
જો આવા સસ્કાર ઊભા કરવામાં સમર્થ બન્યુ હોય તો રાત્રે સ્વપ્નમા પોતે કશે જઇ રહ્યા હોય ને વચ્ચે પાણીનો 
રેલો આવ્યો. તો તરત પગ અટકી જાય. સ્વપ્નમા રેલવે વગેરે દેખાય ને એમા પોતે બેસ્યા આવુ જોવા 
મળે તો સમજવુ કે આવશ્યક સસ્કાર ઊભા થયા નથી એમ જાગ્રત અવસ્થામાં પણ જ્યારે જ્યારે મહાવ્રત 
વિરોધી પરિસ્થિતિ નિર્માણ થાય ત્યારે ત્યારે સાવધાની આવે ને એનાથી અટકવાનુ થાય તો સસ્કારરૂપ સબધ 
થયો કહેવાય જો સાવધાની આવી જાય કે આ પ્રવૃત્તિ મારા સયમ-મહાવ્રત-સમાચારી વગેરેની વિરુદ્ધ છે 
ને છતા ય પ્રમાર્દાદેવશ એ પ્રવૃત્તિ થાય તો તત્ત્વબોધના સસ્કાર છે પણ તદનુરૂપ આચરણના સસ્કાર નથી 
નૈ તેથી તત્ત્તસવેદનનો સસ્કારરૂપ સબધ નથી એ જાણવુ . ને જો એવી વિપરીત પ્રવૃત્તિ વખતે, આ પ્રવૃત્તિ 
'મારે ન કરાય - ત્યાજ્ય છે - મારા વ્ૃતવિરોધી છે'આવી કોઇ સાવધાની પણ ન આવે તો સમજવુ કે તત્ત્તબોધનો 
પણ સસ્કાર સ્વરૂપ સબધ થયો નથી સાવધાની આવવા છતા પ્રમાદાદિવશ વિપરીત આચરણ એકવાર કર્યું.. 
બીજીવાર કર્યું.. ત્રીજીવાર કર્યું એમ વારવાર કરવાથી પછી સાવધાની આવવી પણ બધ થઇ જવાની શક્યતા 
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ઊભી થાય છે જો એ બંધ થઇ જાય તો તત્ત્વબોધનો સસ્કાર નષ્ટ થઇ ગયો એમ સમજવું જોઇએ. 

જેમ હેયની નિવૃત્તિ માટે કહ્યું એમ ઉપાદેયની પ્રવૃત્તિ અગે જાણવુ . દિવસ દરમ્યાન હલન-ચલન વખતે 
પુંજવા-પ્રમાર્જવવાનો એવો અભ્યાસ પડ્યો હોય કે જેથી રાત્રે નિદ્રામા પણ પડખુ ફેરવવાના અવસરે 
સસ્કારવશાત્ ર્જોહરણથી પ્રમાર્જન થઇ જાય.. સ્વપ્નમાં પણ બોલવાનો પ્રસગ આવે તો મુહપત્તિ મુખ આગળ 
આવી જાય.. કોઇ એવી ગાઢ બિમારીમાં હાથ પગ હલાવી શકાય એમ ન હોય તો પણ બોલતી વખતે મુહપત્તી 
મુખ પાસે લઇ જવાનો ખ્યાલ રહ્યા કરે ને નથી લઇ જવાતી એનો ડંખ રહે તો તત્ત્વસવેદનનો સંસ્કાર રૂપ 

સબધ છે એમ જાણવુ. આ બાબતમા પણ હેયવત્ જાણવુ. એટલે કે જાગ્રત અવસ્થામા પણ બારી વાસતાં- 
ઉઘાડતા પૂંજવાનુ, એમ બોલતી વખતે મુહપત્તી મુખ પાસે લઇ જવાનુ વગેરે યાદ આવે તો તત્ત્વબોધનો સંસ્કાર 

રૂપ સબધ છે ને એ વખતે પૂજવુ વગેરે પણ અચૂક થાય તો તત્ત્વસવેદનનો સસ્કારાત્મક સબંધ થયેલો નિશ્ચિત 

કરી શકાય 

પાક્ષિકસૂત્રમાં “અબોહિયાએ-અનભિગમેણં - અભિગમેણ વા પમાએણ” આ જે પદો છે તે આનું સૂચન 
કરનારા લાગે છે. રોજિદા જીવનમાં ઉપસ્થિત થતી પરિસ્થિતિઓમાં કેવી પ્રવૃત્તિ ત્યાજ્ય છે ને કેવી ઉપાદેય 
એનો શાસ્ત્રવચનાદિને અનુસરીને નિર્ણય કરી રાખ્યો હોય તો એ બોધ કહેવાય છે. રોજ અનેકશઃ કરેમિભતે 
બોલતા છતા, તે તે પરિસ્થિતિમા મારા કેવા કેવા આચાર-વિચાર ને ઉચ્ચાર સામાયિકને અનુકૂળ છે ને કેવા 

કેવા આચારાદિ સામાયિકને પ્રેતિકૂળ છે આ બાબતનો કોઇ વિચાર જ ન કર્યો હોય, સર્વજ્ઞવચનો- 
અનુભવીઓના અનુભવો વગેરેને આધારે એનુ વિભાજન જ ન કર્યું હોય, તો “મારે સાવધ પ્રવૃત્તિઓના 
પચ્ચક્ખાણ છે' આવો ખ્યાલ હોવા છતાં સાવઘધપ્રવૃત્તિ જ થઇ રહી હોવાની પૂર્ણ સંભાવના રહે છે. આવુ 
વિભાજન કર્યું ન હોવુ એ અબોધ કહેવાય છે. ગીતાર્થ ગુરુની નિશ્રાએ રહેલા અગીતાર્થને સ્વય આવી જાણકારી 
ન હોવા છતા, દરેક વખતે ગુરુ દ્વારા હેય-ઉપાદેયનુ માર્ગદર્શન મળી રહેતુ હોવાથી ફળત* એ હોય જ છે. 
તેથી જ ગ્રન્થકારે પણ ગુરુપારતન્ન્યને જ્ઞાન રૂપે કહી દીધુ છે. 

ઉક્તબોધ કર્યો હોવા છતા તે તે પ્રવૃત્તિકાળે એ બોધ જો ઉપયોગરૂપે સ્કુરે નહી કે “આ મારા વ્રતને વિરોધી 
છે ને તેથી અકર્તવ્ય છે' તો અનભિગમ જાણવો. આવી અવસ્થામા તત્ત્વબોધનો સસ્કારરૂપ સંબધ માની શકાય 

નહી પ્રતિકૂળ પ્રવૃત્તિ કરવાનો અવસર આવે ત્યારે તૂર્ત “આ મારે ત્યાજ્ય છે' એવો ઉપયોગ આવી જાય તો 

એ 'અભિગમ' કહેવાય આ તત્ત્વબોધનો સસ્કારરૂપ સબધ થયો કહેવાય. આવો ઉપયોગ સ્ફરવા છતાં, પ્રમાદ 

હોય તો પ્રતિકૂળ પ્રવૃત્તિ થઇ જાય છે. આવી અવસ્થા એ તત્ત્વબોધ હોવા છતાં તત્ત્તસવેદનનો સંસ્કારરૂપ સબધ 

નથી એમ સમજવુ. 

ઝળ્ળે પુન્મતમાવા ગળ્ના ણ્મો થ નાળમિત્તોદ । 

મુદ્ધો ણત વિયખો ઝવિગપ્તનયાદિતગળઝ્નો | 1૨૨ 1 | ઘર્મપરીક્ષા 11 
અર્થ : “પુદ્ગલના પરિણામો મારા કરતાં જુદા છે. ઉપયોગમાત્ર સ્વભાવવાળો હોવાના કારણે 

હુ પૌદ્ગલિકભાવોથી જુદો છું અને એક છુ.” આવો શુદ્ધ વિકલ્પ એ અવિકલ્પસમાધિનો સમ્યક્ 
પકારે જનક છે 



ક જ્ાસિંગયજ્ાતિસિજા 

11 ય વાગરા 11511 
સાઘુતામપ્યં ઘર્થવ્યવલ્થયા સિર્વાદ્યત ઇતીયમત્રામિથીથતે- 

મક્્યામક્યવિવેજાય્વ મગ્ામમ્વિવેવતઃ | 
તપોવયાવિશેષાત્વ સ ધર્યા વ્યર્વાતિષ્તે | 19 | | 

મક્ષ્યેતિ | વ્યસ” (શવપ) | 19 1! 

ભક્્યં માંસમષિ પ્રાહ જશ્યિત્તાળ્વફમમાવતઃ । 
ગોવનાહિવિહિત્યેવમનુમાનષુરઃલરમ | 1૨ । | 

શક્વમિતિ | ઘાતાહિયયપટ્યમોવનાટિય વ પટ્તમિતિ સવત શિખ્ગનપ્રસિન્ધા વ્યવલથા | તત્ર જશ્યિત્ 
-ઃ શોમતો 'શાતમષિ પશ્ય પ્રાળ્વટમમાવત_- - પ્રાખ્વફ્મત્વાત, ન વ્વાવમસિજો દેલુ-, મામદ પ્રાખ્વટમતાયાઃ 
પ્રત્ય્ષસિજ્ધત્વાત, ગવનાવિવત્ | ન ઘાત્ર ટને છેતુવેજલ્યં, મોલ્ન્જસ્ટેવપ્રાખ્વફ્મત્વેન પ્રતોતત્યાત' 

ટત્મેવમનુમાનપુર-સર પ્રદ । 1૨ || 

ભક્ષ્યાભક્ષ્યના વિવેકથી , ગમ્યાગમ્યના વિવેકથી, શેપ પ્રકારના તપથી અને વિશેષ પ્રકારની દયાથી તે 

ધર્મની (ધર્મને ત્રિધા શુદ્ધિધી આચરતો જીવ પરમાનદ પાયે છે એ વાત છઠ્ઠી બત્રીશીના બત્રીશમાં શ્લોકમાં 
જે ધર્મ માટે કહી છે તે ધર્મની) વ્યવસ્થા થયેલી છે [પ્રસ્તુત બત્રીશીમાં આવનારા અધિકારોનો આ પ્રથમ 
ગાથાથી નિર્દેશ કરેલો છે તે આ રીતે - 'ભક્ષ્યાભક્ષ્યનો વિવેક અંશથી માંસભક્ષત્વવાદી બૌદ્ધ અને દિજના 
(અનુક્રમે શ્લોક ૨ થી૮, ૯ થી ૧૬) તેમજ મઘપાનવાદીના [શ્લોક, ૧૭] નિરાકરણનો ઉલ્લેખ કર્યો છે. 
“ગમ્યાગમ્યવિવેક' અશથી મૈથુનની નિર્દાપતા જણાવનારના (શ્લોક ૧૮ થી ૨૩) તેમજ ગમ્યાગમ્યનો ભેદ 
ન માનનારા મડલતત્રવાદીના (શ્લોક ૨૪) નિરાકરણનો નિર્દેશ કર્યો છે 'તપ'થી તપને ન આદરનારા બૌદ્ધના 
નિરાકરણનો (શ્લોક ૨૫-૨૬) નિર્દશ કર્યા છે. “'દયાવિશેષ'થી તાપસાદિથી પળાતી ર્લાકિક દયાની 
અનિષ્ટતાના અને લોકોત્તર દયાની ઇષ્ટતાના પ્રતિપાદનનો (શ્લોક ૨૭ થી ૩૧) નિર્દેશ કર્યો છે.]]૧॥। 
[ભક્ષ્યાભક્ષ્યનો વિવેક દેખાડવા માટે, અભક્ષ્ય એવા પણ માંસને ભક્ષ્ય માનનારા બૌદ્ધનુ નિરાકરણ કરવાર્સા 
પ્રથમ એનો મત દેખાડે છે-] 

[માંસમાં ભક્યતાસાધક બૌદ્ધ અનુમાન] 
કો'ક -: બૌદ્ધ 'માસ પણ ભ્ય છે, કેમકે પ્રાણીનુ અગ છે,જેમકે ભાત વગેરે! એવા અનુમાન પૂર્વક માંસને 

ભક્ષ્ય કહે છે. સકલ શિષ્ટલોકોમાં “માસ વગેરે અભક્ષ્ય છે અને ભાત વગેરે ભક્ષ્ય છે' એવી વ્યવસ્થા પ્રસિદ્ધ 
છે એ અગે બૌદ્ધ ઉપરોક્ત અનુમાન પૂર્વક માસને ભક્ષ્ય કહે છે. વળી આ અનુમાનની "નિર્દોષતા સિદ્ધ કરવા 
માટે એ કહે છે કે “પ્રાણ્યંગત્વ' હેતુ (સ્વરૂપ) અસિદ્ધ નથી, કેમકે માસ પ્રાણ્યગ હોવુ પ્રત્યક્ષસિદ્ધ છે. “ભાત 
વગેરે' રૂપ દૃષ્ટાન્તમા હેતુવિકલતા નથી , કેમકે ભાત એકેન્દ્રિય પ્રાણીના અગ તરીકે પ્રતીત છે.!!૨॥ [બૌદ્ધોક્ત 
આ અનુમાનને વિકલ્પો કરીને દૂષિત ઠેરવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

આ અનુમાન જો સ્વતત્રસાધન હોય તો દૃષ્ટાન્તદોષના કારણે અયોગ્ય છે. જો એ પ્રસગસાધન હોય તો 
જ સહા વ્યવસ્થા બાધક હોઇ એ અયોગ્ય છે. 



ઘર્યવ્યવહ્થા-દ્વાત્રિશિવમ ૧૮૭ 

સ્લતત્રતાધનત્વેડવોડયુત્ટન વૃષ્ટાન્તહોષતઃ | 
પ્રતફ્મસાધનત્વેડષિ વાધજત્વાજ વ્યવસ્થિતેઃ । ર્ | । 

સ્યતંત્રેતિ | ગહ: - સૌમલોતઇમેતવનુમાન સ્વતંત્રલાઘનત્વે ટૃષ્ાન્સલોપત- - ટૃષ્યન્સસ્ય લાથનવેજ- 
સ્યાલ્યુસ?, વનસ્વત્યાઘોજુ્ટ્યાળાં વૌજ્ધ્ય પ્રાણિત્વેનાસિદ્ધત્યાત; પ્રવટમતાધનત્વેડપિ - વિજલ્પસિજ્ધટૃપ્ટા- 
ત્તાઘ્યુપાવાનેન પરમતહ્પળમાત્રપર્યવસિતષેતુત્વેડપિ મવોડયુસ, વ્વવસ્થિતે- - તોજામમસિજ્ઞમક્યામલ્ય- 
વ્યવલ્થાયા વાધજત્વાત્, પ્રાન્વટમત્તમાત્રસ્ય મહ્યત્વાપ્રયોઝજત્વાત્, ન છિ શવયમક્ષળજત્વમેવ ભક્યત્વં, જિ 

જે અનુમાન સ્વઅભિમ્રેત બાબતની સિદ્ધિ માટે સ્વતત્ર રીતે કરવામા આવતું હોય છે તે સ્વતત્રસાધન 
કહેવાય છે. [જેમકે “પ્રર્વતો વહ્તિમાન્ ધૂમાત્'] જે અનુમાન સ્વઅનભિપ્રેત-પરઅભિપ્રેત બાબતનું નિરાકરણ 

કરવા એ પરઅભિપ્રેત બાબતમાં અતિપ્રસગ દેખાડવા માટે કરાતું હોય તે પ્રસંગસાધન કહેવાય છે. જેમકે 
શ્વેતાબરોને ધર્માપકરણની ત્યાજ્યતા અનભિપ્રેત છે જે દિગંબરોને અભિપ્રેત છે. એ માટે દિગબરો આવુ 
અનુમાન આપે છે કે “વસ્ત્રાદિ ત્યાજ્ય છે, કેમકે મૂચ્છાના હેતુભૂત છે, જેમકે ધન વગેરે.' આ અનુમાનનું 
નિરાકરણ કરવા શ્વેતાંબરો, દિગબરોને આપત્તિ આપે કે આ રીતે તો તમારે દીક્ષા લેવા માત્રથી આહારાદિ 
ત્યાજ્ય બની જશે, તે આ અનુમાનથી - “આહારાદિ ત્યાજ્ય છે, કેમ કે મૂચ્છાના હેતુભૃત છે, જેમકે ધન વગેરે' 
શ્વેતાબરોએ આપેલું આ અનુમાન પ્રસંગસાધન કહેવાય. સ્વતંત્રસાધન અનુમાનમા હેતુ સ્વમતે સિદ્ધ હોવો 
જ જોઇએ, જ્યારે પ્રસંગ સાધન અનુમાનમા તે પરમતે સિદ્ધ હોવો જ જોઇએ, આટલી વિશેષતા જાણવી. 

[એ અનુમાનમાં ઉભયથા દોષ] 

બૌદ્ધોક્ત અનુમાન જો સ્વતત્ર, સાધન હોય તો એમા દેખાડેલું ભાત વગેરે દૃષ્ટાન્ત દોષયુક્ત હોઇ એ 
અનુમાન અયોગ્ય છે. બૌદ્ધો વનસ્પતિ વગેરે એકેન્દ્રિયને પ્રાણી માનતા ન હોવાથી તેઓના મતે ભાતમાં 
પ્રાણ્યગત્વ રૂપ હેતુ રહ્યો નથી. માટે એ સાધનર્વૈકલ્ય દોષયુક્ત છે. વિકલ્પસિદ્ધ દષ્ટાન્ત વગેરેનું ઉપાદાન 
કરીને પરમતને દૂપિત ઠેરવવા માત્ર માટે વપરાતા હેતુરૂપ પ્રસગસાધન હોય તો પણ એ અયોગ્ય છે [આમાં 
“વિકલ્પસિદ્ધ દષ્ટાન્ત' એવું એટલા માટે કહ્યું છે કે પ્સગસાધન અનુમાનમા જે દૃષ્ટાન્ત હેતુયુક્ત તરીકે 

સ્વઅભિપ્રેત ન હોય, તેમ છતાં પરાભિપ્રેત હોય તો ૫રઅભ્યુપગમને અનુસારે પોતે એને વિડલ્પસિદ્ધ 
(કલ્યનાથી સિદ્ધ) તરીકે સ્વીકારી અનુમાન પ્રયોગ કરી શકે છે. આવા અનુમાનથી એના સાધ્યની સિદ્ધિ 
કરવાની હોતી નથી (કેમકે વિકલ્પસિદ્ધ દષ્ટાન્ત વગેરેથી કશાની સિદ્ધિ થઇ શકતી નથી, તેમજ એ સાધ્ય 

સ્વ અભિપ્રેત હોતુ નથી) કિન્તુ માત્ર સામાના મતમાં અતિપ્રસંગ દેખાડી એને દૂષિત ઠેરવવાનો જ અભિપ્રાય 
હોય છે (એટલે જ એવા વિકલ્પસિદ્ધ દૃષ્ટાન્ત વગેરે ચાલી શકે છે.) બૌદ્ધોક્ત આ અનુમાન પ્રસંગસાધનરૂપ 
હોય તો ય અયોગ્ય છે, કેમકે લોક અને આગમથી સિદ્ધ થયેલ ભક્ષ્યાભક્ષ્ય વ્યવસ્થા એની બાધક છે એ બાધ 

આ રીતે છે-] 
પ્રાણ્યગત્વમાત્ર એ ભક્ષ્યત્વનુ પ્રયોજક નથી. એટલે કે પ્રાણ્યગત્વ હોય એટલા માત્રથી ભક્યત્વ હોય જ 

એવુ નથી 

પૂર્વપક્ષ - પ્રાણ્યંગત્વ હોવા માત્રથી અમે ભક્ષ્યત્વ નથી કહેતા, પણ જેનું ભક્ષણ શક્ય હોય તેમાં ભક્ષ્યત્વ 
કહીએ છીએ. પ્રાણ્યંગનું ભક્ષણ પણ શક્ય હોઇ તેમાં ભક્ષત્વ અક્ષત છે. 

ઉત્તરપક્ષ - આ વાત પણ બરાબર નથી. કેમકે શક્ય ભક્ષણકત્વ માત્ર એ પણ ભક્ષ્યત્વ સ્વરૂપ નથી કિન્તુ 
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ત્વધમઝઞિનજમક્ષળજત્ય, તત્ર વ વ્યવસ્થા પ્રયોઝિજતિ | તવાઇ [અ 99/૨]- 

ભક્્યામલ્યવ્યવલ્થેદ શાહ્કતોજનિવન્યના | સર્વેવ માવતો યત્માત્તિહ્માવેતવસાપ્રતય | 1૨ | | 
ટ્ત્યગ્વતવત્રુષેય, યલ-- 

વ્યવસ્થિત છિ મોઃ પેય ક્ષીરાઢિ છાધિરાવિ સ । 
સ્યાયોડત્રાપ્વેબ નો ચેત્સ્યાહ્મિક્ષુમાંતારિજ તથા । 1૪ । | 

વ્યવસ્થિતમિતિ | વ્યવન્થિત છિ “મો ક્ષીરાહિ વેય, ઝધિરાહિ ન,'ન છિ મવારમત્યાવિગેપાઢુમવોરવિગેપ- | 
"૫ ન્યાવોડત્રાપિ - બધિજૃતેડષ્વતરતિ, પ્રાળ્વટમત્વેડપ્યોલનાહેર્મક્વત્વત્ય માતાલેશ્વામલ્યત્વસ્વ વ્યવ- 
શ્િતત્વાત | તુસઇ [અ 99/રૂ] 

અધર્મઅજનકભક્ષણકત્વ એવુ છે એટલે કે જેનુ ભક્ષણ અધર્મનુ અજનક હોય તે ભક્ષ્ય હોય છે. અને તે તેનું 
ભક્ષણ અધર્મનુ જનક છે કે અજનક એમા તો લોક/આગમસિદ્ધ વ્યવસ્થા પ્રયોજિકા છે. (આ બાબતમા રહસ્ય 
એ છે કે “ભક્ષ્ય ' શબ્દમા “ય” પ્રત્યય એ વિધ્યર્થ છે જેનો અર્થ બળવદ્અનિષ્ટ અનનુબશ્ચિત્વે સતિ ઇષ્ટસાધનત્વ 
છે. તેથી, જેનુ ભક્ષણ મોટું અનિષ્ટ કરનાર ન હોય અને ઇપ્ટનુ સાધન હોય તેવી વસ્તુને જ “ભક્ષ્ય' કહી 
શકાય છે વિવક્ષિત વસ્તુ બળવદનિષ્ટાનનુબન્યિત્વે સતિ ઇપ્ટસાધન છે કે નહી એ શાસ્ત્ર તથા લોકથી જાણી 
શકાય છે માટે ભક્ષ્યતા-અભક્ષતાની વ્યવસ્થા શાસ્ત્ર તથા લોકથી સિદ્ધ છે ) આ વ્યવસ્થા માંસભક્ષણને 
અધર્મના જનક તરીકે જણાવે છે એટલે વ્યવસ્થા માસમા ભક્ષ્યત્વની સિદ્ધિમાં બાધક છે. અષ્ટકપ્રકરણ [૧૭/ 
૨] મા કહ્યુ છે કે “લોકમા ભક્ષાભક્ષ્ય સર્વવ્યવસ્થા પરમાર્યથી શાસ્ત્ર અને લોક [નિમિત્તે છે. તેથી પૃર્વોક્ત 
માંસનુ ભક્ષ્યત્વસાધક અનુમાન અયોગ્ય છે '1૩॥ વળી આ રીતે પણ એ માનવુ જ પડે છે- 

ગાયનુ દૂધ વગેરે પૈય છે, અને લોહી વગેરે પેય નથી એવી વ્યવસ્થા થયેલી છે. પ્રસ્તુતમા પણ આ ન્યાય 
લગાડવાનો છે આવુ જો ન માનો તો ભિક્ષુના માંસ વગેરેને પણ ભક્ષ્ય માનવા પડશે. 

દૂધ અને લોહી ગાયના અંગ રૃપે સમાન હોવા માત્રથી ભક્ષ્યત્વ બાબતમા કાઇ બન્ને સમાન નથી. એમાં 
તૌ આવી વ્યવસ્થા માનવામા આવે જ છે કે દૂધ પેય છે અને રૂધિરાદિ અપેય છે. પ્રાણ્યગત્વ સમાન હોવા 
છતા વ્યવસ્થા અનુસારે પેય/અપેય (ભક્ષ્ય/અભક્ષ્જ) માનવાનો આ ન્યાય પ્રસ્તુતમા પણ લાગે છે. એટલે કે 
પ્રાણ્યગત્વ સમાન હોવા છતા ભાત અને માસમા ભક્ષ્યતત્વ અંગે તો વ્યવસ્થાને અનુસારે અસમાનતા જ છે. 
ભાત ભક્ષ્ય અને માંસ અભક્ષ્ય એવી જ વ્યવસ્થા છે. અષ્ટક ૧૭/૩ મા કહ્યુ છે કે “તે શાસ્ત્ર અને લોકમાં 
પ્રાણ્યગ એવુ પણ એક ભક્ષ્ય છે અને અન્ય એવું નથી એ વાત સિદ્ધ છે, કેમકે ગાય વગેરેનુ યોગ્ય દૃધ ભક્ષ્ય 
છે અને લોહી વગેરે એવું નથી એવુ દેખાય છે.” સિદ્ધ વ્યવસ્થાનુસારે આવી અસમાનતા જો ન માનવાની 
હોય તો તમારે બૌદ્ધ ભિક્ષુનુ માંસ પણ ભક્ષ્ય માનવું પડશે, કેમકે ભાત વગેરેની જેમ એમા પણ પ્રાણ્યંગત્વ 
તો સમાન રીતે રહ્યુ જ છે અષ્ટક ૧૭/૫ મા કહ્યુ છે કે “પ્રાણ્યગત્વ રૂપે ભક્ષ્યત્વ માનવામા આવે તો ભિક્ષુના 
માસનો પણ નિષેધ ક્યાય ઘટશે નહી, તેમજ હાડકા વગેરે પણ ભક્ષ્ય બની જશે, કેમકે પ્રાણ્યગત્વ એમા પણ 
સમાન જ છે.” વળી એક (પ્રાણ્યગત્વાદિરૂપ) સામ્ય હોવા માત્રથી અન્ય બાબતમા (ભક્ષ્યત્વાદિ બાબતમા) 
હણ સામ્ય માનવાનુ હોય તો તો સ્ત્રીત્વનુ સામ્ય હોઇ પત્ની અને માતા એ બનેમા પણ સમાન રીતે ગમ્યત્વ 
ન એટલે આવો ઉન્મત્તનો પ્રલાપ વિદ્દાનોની સભામા શોભતો નથી. અષ્ટક પ્રકરણ ૧૭/૭૬ મા કહ્યું 

આટલુ જ (પ્રાણ્યગત્વનુ) સામ્ય હોવા માત્રથી જો માસ ભક્ષણની પ્રવૃત્તિ ઇષ્ટ છે તો સ્ત્રીત્વનું સામ્ય 
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તત્ર પ્રાળ્વટ્મમપ્વેજ ભક્ષ્યમન્યત્તુ નો તથા | સિદ મવાલિસિત્ક્ષીરરધિરાલો તથક્ષળાત | । નો વેત્ત - વહિ 
ત્ત નૈવમપ્યુપમમ્યતે તવા તવ મિલ્ષુમાસાહિજ તથા - ભક્્ય સ્યાત, પ્રાળ્વટ્મત્વાવિગેપાત | તવાઇ [99/૧]- 

મિક્ષુમાંતનિવેધોડષિ ન પૈવ યુગ્યતે વવષિત્ | ગહ્થ્વાઘષિ તત ભક સ્થાત્ધાળ્વફમત્વાવિશેષતઃ | | છિ 
સૈવ હ્તરીત્વનામવાન્ગાયાઝનન્યોરપ્યવિશેષેળ મમ્યત્વપ્રતટમ ઇતિ નાયમુન્મત્તપ્રનાપો વિઠુવા સવસિ શોમતે | 
થવાદ [99/૬]- 

છ્તાવન્માત્રતામ્વેન પ્રવૃત્તિ્યદિ ઘેષ્યતે | ગાવાવયા લ્વગનન્યાં ત્ત સ્તીત્વાત્તુત્યેવ સાત્તુ તે 1 
મંડનતત્ત્રવાવિનોડત્રાપીવ્રપત્તિરેવેતિ વેત્? તનયત વછુધાડન્યત્ર નિરાજત, તેશતશ્વાળે સિરાજરિષ્યા- 
મ-11૪ | । મષિ ય પ્રતટ્મતાધન પરામ્યુપમમાનુતારેળ ભવતિ, ન વાસ્માજ પ્રાળ્વટમત્વેન માલમમરક્ષાનિત્વ- 
વસુપમ૧-, જિ તુ ગીવોત્પત્થાશ્રયત્વાવિતિ વર્શયત્રાદ- 

પ્રાળ્વટમત્વાવમક્ષ્યત્વં ન છિ માસે મત વ્વ સ: । 
ગીવસંસજિસતુત્વાત વિંમ તુ તમ લિત યુધેઃ | 1૫ | । 

પ્રાળ્વદમત્વાહિતિ | 4 દિ તતઃ - મલ્માજ પ્રાખ્વફમત્વાન્માલેડમક્ષ્યત્વ વ મત, જિન્તુ ગીવસલષિદેતુત્વાત 
તત્ - માંત્ત યુધેઃ - વછુશ્રુત: મર્દિત - નિષિદ્ધમ | |૧ || તથાછિ - 

પચ્યમાનામપવવાસું માત્તવેશીભુ સર્વથા | 
તત્ત્તે સિમોવગીવાનાયુત્વત્િર્મળિતા ઝિનેઃ । ।૬ | । 
હોવાથી પત્ની અને માતા વિશે તમારે ભોગ કે પૂજા રૂપ સમાન પ્રવૃત્તિ જ કરવી જોઇએ.” 

શંકા - મડલતત્રવાદીને તો આમાં ઇષ્ટાપત્તિ જ છે, કેમકે એ તો બધી સ્ત્રીને સમાન રીતે ગમ્ય માને છે. 

સમાધાન - એના મતનુ અન્ય ગ્રન્થમા ઘણી રીતે નિરાકરણ થયું છે વળી સક્ષેપમાં આગળ એનું નિરાકરણ 

કરવાના છીએ ૪। વળી પ્રસંગસાધન તો સામાના અભ્યુપગમને અનુસરીને હોય છે. એટલે કે સામાને જે 
વસ્તુ જે રીતે જેવી માન્ય હોય તે રીતે જ અન્ય વસ્તુ તેવી માનવાનો અતિપ્રસગ દેખાડ્યો હોય તો એ યોગ્ય 

હોય છે. જેમકે દિગંબરે વસ્ત્રાદિને મૂચ્છાહેતુ રૂપે ત્યાજ્ય માન્યા છે તો એને મૂચ્છહિતુરૂપે જ આહારાદિને 

પણ ત્યાજ્ય માનવાનો અતિપ્રસંગ દેખાડવો એ યોગ્ય છે, અન્ય રૂપે નહી. પ્રસ્તુતમા બૌદ્ધે અમને (્જૈનને) 
આપેલ અનુમાન જો પ્રસગસાધન રૂપ હોય તો એ અમારી માન્યતા મુજબ જ હોવુ જોઇએ. એટલે કે [અમે 
જો પ્રાણ્યંગત્વરૂપે ભાત વગેરેને ભક્્ય માનતા હોઈએ તો પ્રાણ્યંગત્વરૂપે માંસને પણ ભક્ષ્ય સિદ્ધ કરી દેતું એમનું 

પ્રસંગસાધન અનુમાન યોગ્ય ઠરે. અથવા] અમે જો પ્રાણ્યંગત્વરૂપે માંસને અભક્ષ્ય કહેતા હોઇએ તો એ રૂપે 

ભાત વગેરે પણ અભક્ષ્ય બની જવાની તેમણે આપેલી આપત્તિ યોગ્ય ઠરે. પણ એવું તો છે નહી, કેમકે અમે 

પ્રાણ્યગત્વરૃપે [ભાત વગેરેને ભક્ષ્ય નથી કહેતા કે] માંસને અભક્ષ્ય નથી કહેતાં અમે તો જીવોત્પત્તિના 

આશ્રયરૃપે માસને અભક્ષ્ય કહીએ છીએ. આવુ દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
[માંસ શા માટે અભક્ષ્ય?] 

વળી માંસમા અભક્ષ્યત્વ પણ અમને પ્રાણ્યગત્વના કારણે અભિપ્રેત નથી કિન્તુ જીવસંસક્તિહેતુત્વના 
કારણે બહુશ્રુતોએ એનો નિષેધ કર્યો છે ॥૫।। તે આ રીતે- 

પકવવામા આવતી કાચી કે પાકી માંસપેશીઓમાં સર્વથા નિગોદજીવોની ઉત્પત્તિ થાય છે એવુ શ્રીજિનેશ્વર 
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પસમાનેતિ | ઇતરથતંવાદિની ત્વેવ મધા- 
આમનું વ પવજામું વ યિપઝમાળાનુ મતવમીનુ। ગર્યોતેઘમુવવાયો બળગો અઝ સિમોડઝી- 

વાળ11૬11 તનુ બવતામેવ વવચિટાળમ માંગમક્વતાપિ શ્રયતે રતિ ણૂ્વાવરવિરોઘ દત્યાગટવયાઇ- 
સત્રાળિ વઝાસિત્તિસ્છેવોપમોમારિપરાનિ તુ। 
અમદમાતાશિતવા ત ઇન્યત્તે પ્રસિદ્ધયા | 1૪ 1 । ે 

સુત્રાળીતિ । જાગિસિતુ નૂત્રાિ છલક્છસમત્રોતાવશ્વિતાવસિજથસિગવ-, સવળોમ?્ય વદિ પરિમોગડ, 
ઝાહિનાડત્યન્તાપવાયાસિત્રિઈ-, તત્વર્સાળ પ્રમિજ્રવાડમઘમાતામતયા માથોર્ન વિક્યનત, પ્તતમતા 
માલબક્ષળત્ત છુવ્સલ્યાટેવેત્તિ પાવ- । તથારિ ઝવિય ઇસ્થ તમિઃગામિ પિક ચા નૌત વા લીર વા થર વા ળવળીય 

દેવોએ પ્રવચનમાં કહ્યુ છે. આ જ અર્થને જણાવનાર સવાદક ગાથા આવુ જણાવે છે. 'પકાવાઇ ચઢેલી આમ 
અને પક્વ માંસપેશીઓમાં નિગોદજીવોની આત્યતિક ઉત્પત્તિ કહી છે ॥૬।1' “તમારા જ આગમમાં ક્યાંક 

માસની ભક્ષ્યતા કહેલી સભળાય છે' આવી ર્શંકા કરીને સમાધાન આપતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

આચારાગ વગેરેમા માસ સબધી જે કેટલાક સત્રો આવે છે તે છેદસૃત્રમાં કહેલ પ્રાયશ્ચિત્ત કઇ રીતે આવે 
એ જાણવા વગેરેના ઉપાયભૂત અર્થવિશેષ અને બાલ્યપરિભોગ રૂપ ઉપભોગને તેમજ 'આદિ' શબ્દથી અત્યંત 

અપવાદાદિને જણાવવાના તાત્પર્યમાં છે તેથી “જૈન સાધુઓ મધ-માસને આરોગતા નથી' એવી જે પ્રસિદ્ધિ 
છે તેની સાથે સૂત્રને કોઇ વિરોધ નથી, કેમકે એ સૂત્રો પરથી પણ ઉત્સર્ગે માસભક્ષણ દુષ્ટ છે એ જ સિદ્ધ 
થાય છે તે સૂત્રો અને તેનો આવો તાત્પર્યાર્થ આ રીતે જાણવો -- “વળી આ સ્વજનાદિ કુલોમાં મનપસદ વસ્તુ 

મેળવીશ, જેમકે શાલિઓદન વગેરે પિડ , સુસ્વાદુ ચીજરૂપ લોય, દૂધ , દહી, નવનીત, ઘી, ગોળ, તેલ, મધ, 

મઘ, માસ, શષ્કુલી , ફાણિત - પાણીથી દ્રવ કરાયેલો ગોળ, પૂત , શિખરિણી વગેરે... આવુ બધુ મળશે, એટલે 
પહેલાં જ સ્વજનાદિના ઘરે જઇ આમાંનુ જે કાઇ મળે એને ખાઇને કે પીને પાત્રને બરાબર ધોઇ લૂછી ને પછી 
જ્યારે ભિક્ષાકાળ થાય ત્યારે “મે કાઇ ખાધુ કે પીધુ છે એવુ જણાઇ જાય એવો મુખાવેકાર ન થવા દઇ આગતુક 
ભિક્ષુઓ સાથે ગોચરી મેળવવાની ઇચ્છાથી ગૃહસ્થના ઘરે પ્રવેશ કરીશ તેમજ બહાર નીકળીશ. આવુ વિચારવું 
એ માયાસ્થાન છે (માટે એવુ વિચારવુ કે કરવું નહી)” 

આ સુત્રની વ્યાખ્યા કરતી વખતે ટીકાકારે આવી વ્યાખ્યા કરી છે કે “અહીં મઘ-માંસની જે વાત છે એની 
વ્યાખ્યા છેદસૂત્રના અભિપ્રાયે કરધી અથવા તો અત્યત પ્રમાદવશ થયેલ કો'ક સાધુ અત્યંત ગૃદ્ધિવાળો થઇ 
મધ, મદિરા કે માસ પણ આરોગી લે તો એવાની અપેક્ષાએ આ વાત કરી છે.” વળી આવું કરવાથી માયા 
થાય છે એમ કહીને પણ આવુ કરવુ એ નિષિદ્ધ આચરણરૂપ છે એમ જણાવી જ દીધુ છે. વળી જે નીચે પ્રમાણેનું 
બીજુ સૂત્ર આવે છે કે - “જે સાધુ કે સાધ્વીને જાણવા મળે કે વિવક્ષિત પિડ બહુ હાડકાવાળુ માંસ છે કે બહુ 
કાટાવાળી માછલી છે ઇત્યાદિ .' તે સૂત્ર પણ જેમાથી ઘણુ તો ફેકી જ દેવુ પડે છે એવા પિડ રૂપ માંસનું 

* સામાળુ વ વવ્ાતુ પ વિષય્ખમાનાતુ માતવેશીષુ । ગાત્વસ્તિજમુપવાતો પાતો સિતોલઓવાનામ્ | । 
અષિ ચાત્ર ભગ પિંડ ચા ભોય ચા લૌર વા રસિ યા નવનીત ઘા છત થા નક વા સૈ ચા મયુ વા મત્ત યા માસ ઘા શજીસિ વા જિત 

હ ત વાશિશરિની વા સત્વૂામેવ મુવ્ત્યા વત્તા પતરસ ય તિક્વ તજગ્ય તત- વશ્સાટ્ પિણુપિ- સ્ટ ગુસ્વસિનુન પિરવાસ્રસિસવા પ્રવેટવામિ 
વા માતુન્શાન ન્યશેટ । 
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પુવ્યામેવ મુરા (પિત્ત) પડિમ્મટં ત્ત સતિદિય સમગ્તિય તમો પત્છા મિવતૂછિ તસ્દિ માટાવઇછીલં 

પિડવાવપડિવાણ પવિસિત્તામિ વા ળિવસ્વમિસ્સામિ વા યફળ ત્તષાયે' [ગા. ર-9-9-૪-૨૪] દ્ત્વત્ર “નવર 

મઘમાંસ છેવનૂત્રાખિપ્રાવેશ વ્યાલ્ેયે' ઇતિ વૃત્તિજીવ્વ્યાલ્યાતવાન્, “અથવા જજ્યવતિપ્રમાવવખ્વ્યો- 

ડતયન્તયય્યુતયા મથમાસાઘષ્યાશ્રયેવતત્તકુપાવાનમિ તિ માતુસ્થાનસ્વર્શયોનયતયા નૈવમષિ વિરુષ્યતે | તથા 

- 'તે મિવણૂ વા પિવરુળી વા તે ઞ પુન ઝાખિન્ના વદુગક્િસ મલ વા મચ્છ વા વદુજટય' [ર-9-9-9૦- 

૯૮] દત્યાવિજ તૃત્રયાષિ વદપરિત્યઞનઘર્યકમાસાત્રદળસ્ય મૃછસ્થામત્રનાહિવિધેર્મટને સત્વપષિ જટવાહિ- 

પરિષ્ટાપનવિઘેબ્ત્વ પ્રાતતિપાવજ “ગલ્યોપાવાનં વવચિત્તુતાયુપશમનાર્થ તહેયોપવેશતો વાલ્યપરિમોમેન 
સ્વેવાહિના ત્તાનાયુપજારજત્લાત્ઝતવવ્વવ૦, મુગિશ્વાત્ર વદિ-પરિમોમાર્થઃ' દૃતિ વ્યાહ્યયા ન વિરુ | 
તથા સે બિવલૂ વા બિવલુળી વા ગાવ તમાળે તે સ ણુળ ગાળિન્સા મત વા મચ્છિ વા ભત્તિગ્ઝમાળ પેછાણ 
તિભ્તપૂઞ વા ગણ્તાઇ ઝવવરવાડિન્ગપાળં પેદાણ તો વદ્ધ લજ્ધ હવતજમિત્તુ મોમાસિગ્ના નત્રત્થ મિતાળાણ 

(ળીતાણ)' [ર-9-9-૨-૯9] દત્યત્ર સા'સ્ચત્ર 'તાનાહિજાવાહિ ત્વનેનાત્યન્તાપવાવ ણ્વચ્છેલસયળણૂત્રવિપવ દૃતિ 
ત જશ્યક્ધિરોધ- શ્રુતપરિષ્કુતયેતવાં પ્રતિમાતિ | [૪ | । 

“સ પ્રાળ્યટ્મસયુત્થ' ત્ેત્યાહિના વોષિ વારિતન। 
સંજાવતારસ્ત્રાવો તવિત્વેતકુયોહિતિમ | 1૮ 1 | 

સતિ | “ન પ્રાળ્વફમસમુત્થ'મિત્યાહિના વ - “ન પ્રાળ્વટમતમુત્ય યોદાવષપિ શેપયૂર્જમશ્નીયા' હિત્વાહિ- 
ગ્રહણ ન કરવુ એ વાતનું તેમજ ગૃહસ્થ આગ્રહ કરીને લઇ જાય અને કથંચિદ્ એ આવી ગયું હોય તો કાંટા 
વગેરે પરઠવી દેવાની વિધિનુ પ્રતિપાદક છે. આની વ્યાખ્યામા વ્યાખ્યાકારે કહ્યુ છે કે ક્યારેક લૂતા વગેરેનો 
ઉપશમ કરવા માટે સારા વૈઘની તેવી સલાહ હોય તો બાહ્ય ઉપયોગ માટે એ લેવાય છે. જેથી પરસેવો વગેરે 

થવાથી લૂતા વગેરેનું ઉપશમન થાય. અહી “ભોગ' કરવાનુ જે લખ્યું છે બાહ્ય પરિભોગના અર્થમાં જાણવું નહી 
કે ખાવાના અર્થમાં.' આવી વ્યાખ્યાથી પણ એ સૂત્ર અવિરુદ્ધ હોવું જણાય છે. એમ, આવું પણ જે સૂત્ર મળે 

છે કે “સાધુ કે સાધ્વીને જાણવા મળે કે ગૃહસ્થના ઘરમા મહેમાન માટે માસ, મત્સ્ય કે તેલની પ્રચુરતાવાળો 
પુડલો રધાઇ રહ્યો છે, તો તે જોઇને જલ્દી જલ્દી ત્યા જઇને એ માગવુ નહી, સિવાય કે એવુ ગાઢ બિમારી 

વગેરેનું કારણ હોય ” આ બધા સૂત્રો પરથી પણ માસભક્ષણ ઉત્સર્ગે નિષિદ્ધ હોવુ જ જણાતુ હોવાથી 
શ્રુતપરિકર્મિત બુદ્ધિવાળા પ્રાજ્ઞોને એમા કોઇ વિરોધ ભાસતો નથી”.1૭।। [આમ અમારા શાસ્ત્રોમાં ક્વચિત્ 

માસની જે વાત આવે છે તે અત્યત અપવાદાદિ અવસ્થા અગે છે. ઉત્સર્ગે તો એ અભક્ષ્ય જ છે એ જણાવ્યું. 
હવે, પૂર્વપક્ષીના શાસ્ત્રોમાં પણ એને અભક્ષ્ય જ જણાવ્યુ છે એવુ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે- અથવા, 

ભક્ષ્યત્વ કે અભક્ષયત્વ, લોક અને શાસ્ત્રથી સિદ્ધ થયેલો વ્યવહારને અનુસરીને હોય છે એવુ તમે કહ્યું. 
અમારા શાસ્ત્રમા માસની અભક્ષ્ય તરીકે વ્યવસ્થા દેખાડી નથી માટે એ અભક્ષ્ય નથી. એવી શંકાનું સમાધાન 

૧ અથ મિલ્ષુર્વા મિત્ુળો વા ઘત્વુન- આનીવાય્ વલ્વસ્ધિજ માત વા મત્લ્ય વા વદ્જન્ટ્જનમ્ ! 2 અથ મિક્ષુર્વા મિહુળી વા યાવવ્ લવાન 
અથ પત્તુન- ગાનીવાવ્ માત વા મત્ત્ય વા પગ્વવાન ખ્ોલ્વ તતપૂપ વા માહેશાયોપદ્જિયયાળ ત્રેક્ષ ન શીદ્ન શીઘ્ર રપ 'વાવમાલેતાન્વત્ર 

'ભાનાિનિશ્રાવા- 11 ૩ ડગલે ને પગલે સૂક્ષ્મ જીવોની પણ, મનથી પણ, અનુમોદના રૂપ પણ હિંસા ન થઇ જાય એવો આચાર 
દર્શાવનારા ને સ્વય પાળનારા શાસ્ત્રકારો ઉત્સર્ગે તો નહીં જ , પણ ત્રિકાળમાં ક્વચિત જ સભવિત અત્યત વિષમ અપવાદ 
સિવાયના અપવાદપદે પણ પચેન્દ્રિયહિસાજન્ય માસાદિની અનુજ્ઞા ન જ આપે એ કોઇપણ વિચારશીલ સુજ્ઞ સમજી શકે એમ 
છે. વળી, એવી અનુજ્ઞા જો આપી હોત તો સેંકડો વર્ષોથી જે સૂક્મ દયાપાલન દેખાય છે એ ટકી શક્યુ જ ન હોત. 
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જ્રન્થેન સ વોડવિ - વુષ્તાજમપિ તંજાવતારલૂત્રાઢા તજ્ - યાંલમકષળ વારિતિ - સિવિન્માહિના શીતપટતા- 

જિશાન્ત્રપરિપ્રર-, ઇત્મેત - મામબલ્યત્વ વૃથોહિત પરેળ 11૮11 ગથિજુતાર્થ ણવ વાઘન્તરમલનસિર- 
કુ 

ત માંસમક્ષળે ઢોષો ત મદો સ સ્વ મૈયુતે। 
પ્રયાસિરેબા મૂતાનાં સિવૃત્તિસ્તુ મદાષા | ૨ 1 | 

સેતિ। ન - સવ માતપટ્ષળે હોપ: જર્મવન્યતથષળ-, ન મદો પીઘમાન ઇતિ મષ્યતે, ત ચ મૈથુને તેવ્યમાન 
જતિ મમ્યતે | યત પ્રવુતિ: - સ્વપાવ છવા - માલમક્ષળાથિજા ભૂતાના - પ્ખિનાય્ | સિવૃત્તિ- - વિરળં 
પુનમાતમલ્ષળાહિ'્યો મઇ્લ્યુહ્યતલળ પતત વનચ: સા (તથા) । 1૬ 11 

ભક્ષ્યં માત પરઃ પ્રાહાનાતોવ્ય વવનાવતઃ | 

સન્માન્તરાર્ઝનાદ્ષ્ટં ન ત્તેતદ્વેલ યત્સ્મુતમ । 19૦ 1 । 
શક્યર્મિતિ | ૫ર - દ્વિઝન્મગાતીયોડત્તો વતનાલનાત્તોસય પૂર્વાવરશાત્રન્યાવવિસ તાં માત ભ્ય પ્રદ । 

સ ચેત - માતભક્ષળ અન્યાન્તરાર્ગનાટ્ - ગન્યમવોત્યાવનાદજ વેલ - આનાતિ | થત્્યુત મતુના | 19૦ 11 

માં સ મક્ષાયિતાડમુત્ર યસ્ય માં્તામિદાવ્મ્વદમ । 
પતત્માંતસ્ય માંસત્વં પ્રવવસ્તિ મતીષિળઃ | 199 11 
મમાતિ અત્ર દિ પક્ષજસ્ત બાણિતેન પક્ષળીયત્યપ્ાપ્તિસિવન્યનસન્ાન્સરાર્સનાહેવ વ્ય માતમલળલ્ત 

આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
તમારા લંકાવતારસૂત્ર, શીલપટલ વગેરે શાસ્ત્રમાં “ન જ્રાળ્વમતમુત્થ મોદારપિ શલયૂર્ખવશ્નીવાત્' ઇત્યાદિ 

ગ્રન્થાધિકારથી તે માસભક્ષણનો નિષેધ કર્યો છે એટલે બૌદ્ધે માસને જે ભક્ષ્ય કહ્યું છે તે વૃઘા છે.1૮॥। 
માસભક્ષણ અગે જ અન્યવાદી (દ્વિજ) ના મતનુ નિરાકરણ કરવા માટે ગ્રન્થકાર ઉપકમ કરે છે. [એમાં સૌ 
પ્રથમ તે વાદીની માન્યતા જણાવે છે-] [દ્વિજ મત] 

માંસભક્ષણમા કર્મબધરૃપ દોષ નથી, મધ પીવામાં દોષ નથી, અને મૈથુન સેવવામાં દોષ નથી. કેમકે આ 
માસભક્ષણ વગેરે તો જીવોના સ્વભાવરૂપ છે. હા, એ માસભક્ષણ વગેરેથી અટકવું એ મહાન્ અભ્યુદય રૂપ 
ફળ દેનારું બને. (આ મનુસ્મૃતિના પાચમા અધ્ય. નો પડ મો શ્લોક છે.)1૯॥ 

[દિજ વાદીના આ મતને દૂષિત ઠેરવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
“ન તાતમણળે હણ” ' ઇત્યાદિ આ વચન પરથી , અન્ય શાસ્ત્ર સાથેના કે ન્યાય-તર્ક સાથેના વિરોધનો વિચાર 

કર્યા વગર દ્વિજવાદી માસને ભક્ષ્ય કહે છે પણ એ આટલુ જાણતો નથી કે માંસભક્ષણથી અન્ય જન્મનું ઉપાર્જન 
થતુ હોવાથી એ દુષ્ટ છે. એનાથી અન્યજન્મોપાર્જન થાય છે એ મનુએ સ્મૃતિમાં જે નીચેનુ વચન કહ્યુ છે 
[મનુસ્મૃતિ અ. પ શ્લોક ૫૫] તેના પરથી જણાય છે.1૧૦॥ 

“જેનુ માસ હુ અહી ખાઉ છુ, (ના ત «)મને તે જીવ પરલોકમાં ખાશે' આ, માંસનું માસત્વ (માસ શબ્દનું 
બુત્પત્તિનિમિત્ત -- નિરુક્ત) છે એવું મનીયીઓ કહે છે. મનુએ કહેલા આ વચનનો વિચાર કરીએ તો જણાય 
છે કે ભક્ષકે, ભક્ષિતથી પોતે ભક્ષાય એ માટે અન્ય જન્મ લેવો જ પડે. આમ અન્ય જન્મની પ્રાપ્તિ થતી હોવાથી 
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ટુપ્ત્ત્વ પ્રતીયતે, ઇતિ તવથુપ્ટત્વપ્રતિપાવ્જ વવનમનેનેવ વિરુષ્યતે 1199 । | 

સિષેધઃ શાસ્ત્રવાટ્યેડસ્તુ વિધિઃ શાહ્્રીવમોવ્વર? | 
લોષો વિશેષતાત્પયાત્તિન્વેવં ન યતઃ સ્મૃતમ | 19૨ | | 

સિભેઘ ્ટાતિ | તનુ શાહ્યવાઇને માંતમક્ષળે સિપેધોડસ્તુ, સિર્જવસપ્રાપ્તસિપેઘે વિષ્યર્થોડન્વેતુ, વિધિશ્ય 
શાસ્ત્રીયમોવર- - વવનોત્માલમક્ષળવિષયોડસ્ત્વેવ વિશેપતાત્પર્વાફ - વિધિનિષેધવાવ્યાર્થવોર્વિથેયસિ- 
પેધ્વયો- તામાનાધિજરળ્વેનાન્વવે(?5)તાત્પર્યાન્ત વપ: - “ત માંતમક્ષળે ઢોપ'ક્ત્વત્ર માતમક્ષળલાયાન્તે 

લાઘપ્રલડમાત્ | દ્ત્થ ત્ત- 

દત્થં ઝન્મેવ વોપોડત્ર ન શાસ્ત્રાહ્વાલ્યમક્ષળમ્ | પ્રતીત્વેપ તિષેધશ્ત ન્યાય્યો વાવયાસ્તરાહમતે- | | (મ. 
9૮/?] ઇત્યત્ર “ને'ત્યાજ પૂર્વપક્યમિપ્રાયેજ “નેવ, યત શાહ્વાર્ વ્યમક્ષળ પતીત્યેવ ગન્મલક્ષળો વષો 

માસભક્ષણની દુષ્ટતા પ્રતીત થાય છે એટલે માંસભક્ષણને અદુષ્ટ જણાવનાર વચનનો આ વચનથી જ વિરોધ 
થાય છે.1૧૧।। [ન માતમક્ષખે વોષ-' ઇત્યાદિ વચન અને મનુએ કહેલા ઉક્ત વચન વચ્ચેના વિરોધનો પરિહાર 
કરવા પૂર્વપક્ષી એ બન્ને વચનોનું તાત્પર્ય જણાવે છે-] 

[નિષેધ-વિધાનની પૂર્વપક્ષીય વ્યવસ્થા] 

પૂર્વપક્ષ - નિષેધ શાસ્ત્રબાહ્મ માસભક્ષણનો હોય અને વિધાન શાસ્ત્રોક્ત માસભક્ષણનુ હોય. આવુ વિશેષ 
તાત્પર્ય માનીએ તો “મા ત બક્ષયિતા' ઇત્યાદિ વચનથી “ન માલમક્ષળે હોવ ..' ઇત્યાદિ વચનનો બાધ થવા રૃપ 

કોઇ દોષ રહેતો નથી. આવું વિશેષ તાત્પર્ય એટલા માટે માનવું પડે છે કે શાસ્ત્રમા નીચેની વાત (આગળના 
શ્લોકમા કહેવાનારી વાત) કહેવાયેલી છે. હ 

“મા સ બલ્ષયિતા' ઇત્યાદિ વ્યુત્પત્તિથી જન્માન્તરપ્રાપ્તિ રૂપ દોષનુ સૂચન થવા દ્વારા માંસભક્ષણનો જે નિષેધ 

ફલિત થાય છે તે શાસ્ત્રમાં ન કટેલ સામાન્ય માંસભક્ષણનો નિષેધ છે. નિરુક્ત બળે આ નિષેધ પ્રાપ્ત થયે 

વિધ્યર્થનો અન્વય થાય છે. અર્થાત્ “ન માલ.મક્ષળે હોપ ' ઇત્યાદિથી માંસભક્ષણ અંગે દોષાભાવ અને પ્રવૃત્તિ 
જણાવવા દ્વારા ફલિત થયેલુ વિધાન ઉપસ્થિત થાય છે. આશય એ છે કે મનુસ્મૃતિના પાચમા અધ્યાયમાં મા 
શ ભક્ષયિતા . એ પંચાવનમો શ્લોક છે ને ન માતમક્ષળે હૉષ. . એ છપ્પનમો શ્લોક છે એટલે મા ત પક્ષવિતા... 

શ્લોક દ્વારા દોષ બતાવી માંસ ભક્ષણનો નિષેધ કર્યા બાદ માસભક્ષણના વિધાનમા ફલિત થતો ન માસભક્ષણે... 

ઇત્યાદિ શ્લોક આવે છે. આ જ જણાવે છે કે ૫૫ મા શ્લોકમાં જે નિષેધ છે તે શાસ્ત્ર બાહ્યમાસભક્ષણ અંગે 

છે ને પડ માં શ્લોકથી જે વિધાન છે તે શાસ્ત્રવચનથી કહેવાયેલ માંસભક્ષણ રૂપ વિશેષ પ્રકારના માંસભક્ષણ 

અંગે છે, આમ વિધિને ફલિત કરનાર “મ માત મ્રક્ષળે...' ઇત્યાદિ વિધિ વાક્યના વિષયભૂત વિધેય અને નિષેધને 

ફલિત કરનાર “મા ત મક્ષયિતા...' ઇત્યાદિ નિષેધવાક્યના વિષયભૂત નિષેધ્ય, આ બન્નેનો સામાનાધિકરણ્યથી 

અન્વય કરવાનું તાત્પર્ય ન હોવાથી કોઇ દોષ રહેતો નથી. એટલે કે અહી એવુ વિશેષ તાત્પર્ય છે કે એકથી 
જેનો નિષેધ છે એનુ જ બીજાથી વિધાન છે એવું નથી. નિષેધ અન્ય પ્રકારના માંસભક્ષણનો છે અને વિધાન 
અન્ય પ્રકારના માસભક્ષણનુ છે તેથી “ન માતમક્ષળે જોષ ' એ સામાન્યથી કોઇ પણ માંસભક્ષણમા જે નિર્દોષતા 
જણાવે છે તેનો “મા સ બરક્ષયિતા' ઇત્યાદિ વચનથી બાધ થાય છે એવો જે દોષ ભાસે છે તે હવે રહેશે નહી 
આમ, માસભક્ષણ અગે જ્યારે અન્ય અભિપ્રાયવાળુ વચન મળે છે, તો “ન માતમક્ષળે ઢોપ.' આ વાક્ય 
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સિવેઘશ્ય નિર્ઇવલપ્રાપિત ” દતિ પૂર્વવ્યાલ્યાનમેવારતય | 'શાત્ાર્વાટ્યમકળ પ્રતોત્ય સામાન્ત કત્યર્થ- 
તેપ સિષેઘ:' ઇતિ તુ વ્યાહ્વાન વિજેપતાત્પર્વે વરસ્તેષમેવ । સિશેપતાલ્યર્થત્રતેપાયગાટ વત «જતન | 19૨ 11 

માસભક્ષણસામાન્યમાં દોપાભાવને જણાવવાના તાત્પર્યવાળુ છે એવું ન માનવુ જોઇએ, અન્યથા, 'સ્વર્ગેચ$એ 
જ્યોતિષ્ટોમ યજ્ઞ કરવો' ઇત્યાદિમા પણ સ્વર્ગાદિસામાન્યમા યાગાદિની કાર્યતાનો બાધ થવાની આપત્તિ આવે. 
એટલે કે વિશ્વજિત્ ન્યાયે નિશ્ચિત થયેલુ છે કે “સ ન્યર્મ- તર્વ પ્રત્વતિશિજત્યાત્' એટલે કે - જેનું કોઇ વિશેષ 
ફળ કહેલુ ન હોય તે બધા યાગ વગેરેનુ ફળ સ્વર્ગ જાણવું. હવે, જ્યોતિષ્ટોમ યજ્ઞના કાર્ય તરીકે વિશેષ પ્રકારનું 
સ્વર્ગ જો સમજવાનુ ન હોય અને સ્વર્ગસામાન્ય જ જો સમજવાનું હોય તો સ્વર્ગાદિ સામાન્યમાં જ્યોતિષ્ટોમ 
યજ્ઞની જ કાર્યતા રહેવાથી અન્ય યજ્ઞ વગેરેની કાર્યતા બાધિત થઇ જાય. 

આમ 'ન યાલબકળે યવ ' ઇત્યાદિ વચન શાસ્ત્રવિહિત માસભક્ષણમાં દોષાભાવને જણાવે છે અને “વાત 
મલ્યિત્તા' ઇત્યાદિ વચન શાસ્ત્ર બાહ્ય માસભક્ષણ અગે જન્માન્તર પ્રાપ્તિ રૂપ દોષને જણાવે છે આવું પૂર્વપક્ષીનું 
જે વિશેષ તાત્પર્ય છે તેના પરથી જણાય છે કે અપ્ટક ૧૮/૪ ની વૃત્તિમાં વૃત્તિકારે જે પ્રથમ વ્યાખ્યાન કર્યું 
છે એને જ અમે અહી આદર્યું છે , બીજું નહી. આશય એ છે કે અષ્ટક ૧૮/૪ ની વૃત્તિકારે આ રીતે વૃત્તિ રચી 
છે - “આમ, પોતે જેનુ માસ ખાધુ છે તેનો કોળિયો બની જવા માટે ભક્ષકે કરીથી જન્મ લેવો પડે છે એ જ 
માસભક્ષણનો દોષ છે, તો તમે કેમ એમ કહો છો કે માંસભક્ષણમાં દોષ નથી આના પર પૂર્વપક્ષી ડહે છે 
કે માસભક્ષણ અગે આવો દોષ નથી, કેમકે 'ના લ મક્ષષિતા' થી ફલિત થતો “જન્મ' રૂપ દોષ શાસ્ત્રબાદહ્ય ભક્ષણની 
અપેક્ષાએ છે, અને નિરુક્તથી પ્રાપ્ત થતો માંસભક્ષણનો નિષેધ ઘણ એ બાહ્યભક્ષણની અપેક્ષાએ જ યોગ્ય 
ઠરે છે, કેમકે 'જ્રૉક્તિત મહ્વેટ' ઇત્યાદિ વાક્યથી એવુ જણાય છે (એ વાક્યમાં માંસભક્ષણ વિશેપનું વિધાન 
છે, માટે એનો નિષેધ સગત ન ઠરે )' આ રીતે એક વ્યાખ્યા કર્યા બાદ વૃત્તિકાર મહાત્માએ 'અથવા' કહીને 
બીજી વ્યાખ્યા રચી છે કે “આમ 'જન્મ' તો એક દોષ છે જ , વળી, “ન માંક્મખે હોષ.' ઇત્યાદિ વચનથી (વ્યાપક 
રીતે) માસભક્ષણમાં દોષનો જે નિષેધ કર્યો છે તે યોગ્ય નથી , કારણ કે શાસ્ત્રબાહ્ય માંસભક્ષણ અંગે તે નિપેધ 
સંગત નથી, પણ પ્રોક્ષિતાદિ વિશેષણ યુક્ત માસંભક્ષણ અંગે જ દોષનો નિષેધ યોગ્ય છે, કેમકે '%ક્િત...” 
ઇત્યાદિ વાક્યાન્તરથી એવું જણાય છે.” આમ વૃત્તિકારે પ્રથમ વ્યાખ્યામાં મૂળ શ્લોકગત “ન' ઇત્યાદિની 
પર્વપક્ષીના અભિમ્રાયે વ્યાખ્યા કરી છે અને બીજી વ્યાખ્યામાં ઉત્તરપક્ષીના અભિપ્રાયે વ્યાખ્યા કરી છે. આમાંથી 
“પૂર્વપક્ષ - આ રીતે 'જન્મ' રૂપ દોષ કહેવો યોગ્ય નથી, કેમકે શાસ્ત્રબાહ્મભક્ષણની અપેક્ષાએ આ જન્મરૂપ 
દોષ અને નિરુક્તબળ પ્રાપ્ત નિષેધ છે” આવુ જણાવનાર પ્રથમ વ્યાખ્યા જ અહી બત્રીશીમા આદરીએ છીએ, 
પણ “શાસ્ત્રબાહ્મભક્ષણની અપેક્ષાએ એટલે કે સામાન્યથી માંસભક્ષણમાં દોષનો 'િષેધ ઉચિત નથી' ઇત્યાદિ 
જણાવનાર બીંજી વ્યાખ્યા અહીં આદરાયેલી નથી, કેમકે એવી વ્યાખ્યા તો પૂર્વોક્ત મુજબ વિશેષ તાત્પર્ય માનીને 
પૂર્વપક્ષીને ઇષ્ટ જ છે, એથી એ ઉત્તરપક્ષી તરફથી દોષોદૂભાવન કરી શકતી નથી. 

માંસભક્ષણ અગેના વિધાન અને નિષેધનુ આવું વિશેષ તાત્યર્ય છે એવું જેના પરથી જાણી શકાય છે તેવો 
ઉપાય “યત: સ્કૂતમ્' કટીને જણાવ્યો છે. [એટલે કે વક્યમાણ 'જોસિત...' ઇત્યાદિ જે કહ્યું છે તેના પરથી આ 
વિશેષ તાત્પર્ય ફલિત થાય છે.]11૧ ૨1 [એ શું કલ્યુ છે તે હવે ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

બ્રાહ્મણોની અનુજ્ઞાથી પ્રોક્ષિત માસને ખાવુ જોઇએ. તથા યથાવિધિ નિયુક્ત થયેલ વ્યક્તિએ ખાવુ જોઇએ. 
અથવા પ્રાણોનો નાશ ઉપસ્થિત થયે ખાવુ જોઇએ. (આ મનુસ્મૃતિ પાંચમા અધ્યાયનો ૨૭ મો શ્લોક છે.) વદિક મંત્રોથી સસ્કાર કરાયેલુ હોય તે “પ્રોક્ષિત' કહેવાય છે. બ્રાલણોએ ખાઇ લીઘા પછી વધેલ તે માંસનું 
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પ્રોક્ષિતં મક્ષવેન્માંસં વ્રાટનળાનાં ત્ જામ્યયા | 
ચથાવિધિસિવુત્ત્સ્તુ પ્રાળાનાનેવ ચ્વાત્યયે 119ર |। 

પ્રોૉક્ષિ્તામાતિ । પ્રોશિત - વૈદિજમંત્રાભ્યુકષિત ભક્ષવેત - મશ્નીયાન્માત - પિશિત વ્રાધ્મનાનાં વ છામ્વવા 
- ઇચ્છા - હિઞમુત્તાવશેપ પ્રતિ તવનુકવા વિધિઃ - સ્યાયો યત્ર વામશ્રાજ્ઠપ્રાયૂ્જજાવ પ્રષ્ઠિવા તઘ્યા- 
સતિષમેળ વથાવિધિ | તત્ર વામવિધિ: પશુયેધાશ્વનેઘાઢિશાક્વસિજ્ધઃ, ત્રાજ્રવિધિહ્તુ દ્ર માતો મત્લ્યમાં- 
સેનેત્યાવિપ્રાસિન્ર-, પ્રાથૂર્ભજાવેધિસ્તુ યાજ્ઞવલ્વયોત્તતિડય “મોક્ષ વા મહાન વા શ્રોૉત્રિયાય પ્રજ્લ્વવેટિ તિ, [ઝ. 
9 શ્તોજ - 9૭૨] તથા નિયુત્સ્તુ - મુર્ઝમેર્વ્યાપારિત છવ, તથા પ્રાળાનાયેવેન્દ્રિયાહીનામેવ વ્વાત્વવે - વિનાશે 
હપસ્થિતે દતિ શેપ-, માત્મા દિ રક્ષળીવ- ચવાઈ “લર્વત ળ્વાત્માનં ગોપવેવિત્તિ' 1 19 રૂ 1 | 

સૈલાત્િવૃત્તયોમેન તસ્યાઃ પ્રાપ્તિસિયન્ત્રળાત | 
પ્રાપ્તે તસ્યાઃ 1સિષેધેન યત પતહુવાદૃતમ 1 19૪ ।। 

નેતવિલિ। છ્તટ્ - વિશેષપરત્વેન વિંધિનિવેઘોમવતમાથાન પ્રજતે ન યુત્છ, નિવૃત્ત્યયોગેન - 
માતમક્ષળનિવૃત્તતંમવેન, તહ્યાઃ «: સિવૃત્તેઃ પ્ાષ્તિસિયંત્રળાત્ - પ્રાપ્તિસિયમનાત, “પ્રાપ્તયેવ પ્રતિષિષ્વતે' 

બ્રાહ્મણોની અનુજ્ઞાથી યથાવિધિ ભક્ષણ કરવું. આમાં વિધિ એટલે જે યજ, શ્રાદ્ધ, પ્રાઘૂર્ણક વગેરે અગેની પ્રક્રિયા 

રૂપ ન્યાય. તેમા પશુમેધ-અશ્વમેધ વગેરે યજ્ઞવિધિ શાસ્ત્રપ્રસિદ્ધ છે. શ્રાદ્ધ વિધિ માંસવિશેષની અપેક્ષાએ જુદો 
જુદો છે “બે મહિના મત્સ્યના માંસથી...' ઇત્યાદિ રૂપે પ્રસિદ્ધ છે યાજ્ઞવલ્કયે કહેલ પ્રાઘૂર્ણક વિધિ આવો છે 
- 'મોટા બળદને કે મોટા બકરાને શ્રોત્રિય બ્રાહ્મણ માટે રાંધવો.' તથા ગુરુઓ વડે વ્યાપૃત કરાયેલ વ્યક્તિએ 
જ તે ખાવુ જોઇએ તથા ઇન્દ્રિય વગેરે પ્રાણો સકટમાં આવી ગયા હોય તો માસ ખાવુ જોઇએ. કેમકે “બધી 
રીતે આત્માની રક્ષા કરવી' એવા વચન પરથી જણાય છે કે કોઇ પણ રીતે આત્મા જ રક્ષણીય છે. [આમ 
આ વાક્યથી માંસભક્ષણનું વિધાન છે એના પરથી જણાય છે કે માસભક્ષણના નિષેધ અને વિધિને ફલિત 
કરતાં વાક્યો અનુક્રમે શાસ્ત્રબાહ્ય અને શાસ્ત્રોક્ત માંસભક્ષણ અગે છે .]1૧૩। આવા પૂર્વપક્ષનો જવાબ આપવા 
ગ્રન્થકાર કહે છે- 

આવુ સમાધાન યોગ્ય નથી, કેમકે માસભક્ષણનિવૃત્તિ સંભવતી નથી, તે પણ એટલા માટે કે નિવૃત્તિ 

પ્રાપ્તિથી નિયત્રિત હોય છે. પ્રાપ્ત માંસભક્ષણ અંગે નિવૃત્તિનો નિષેધ હોઇ નિવૃત્તિ અસંભવિત છે. કેમકે તમારા 
ગ્રન્થમાં આ પ્રમાણે કહ્યુ છે. 

[એ વ્યવસ્થાની દુષ્ટતા-ઉત્તરપક્ષ] 
વિધિ અને નિષેધ બે જુદા જુદા પ્રકારના માસભક્ષણ અગે હોઇ “નાત પલ્ાયેતા .' ઈત્યાદિથી માંસભક્ષણમાં 

દોષાભાવનો બાધ થવાનો દોષ રહેતો નથી. આ રીતે તમે પ્રસ્તુતમા જે સમાધાન આપો છો તે યોગ્ય નથી, 
કેમકે “સિયસિત્તુ માપતા ' એમ કહીને જે માંસભક્ષણ નિવૃત્તિ જણાવી છે તે અસંભવિત બની જાય છે. તે એટલા 

માટે કે 'પ્રાપ્તમેવ પ્રતિષિઘ્યતે' “પ્રાપ્તનો જ નિષેધ હોય છે' એવો ન્યાય છે. શાસ્ત્રબાહ્ય ભક્ષણ તો “પ્રાપ્ત' જ 

- ન હોવાથી એના નિપેધરૂપ નિવૃત્તિ પણ શી રીતે સંભવે? “પ્રોક્ષિતાદિ વિધિ પ્રયોગથી જે માસભક્ષણ પ્રાપ્ત 
છે તેનો “સિયૃત્તિહ્તુ મછાષતતા' શબ્દથી નિષેધ છે” એવું પણ કહી શકાતું નથી, કેમકે પ્રાપ્ત એવા તે માંસભક્ષણ 

* “તાત્યવે' ફતિ મપ્્જપ્રજરળે [9૮-૧૫] 



૧૨૮ દ્રાસિસવાત્િરિજા 

સિયસિપહ સાત્ર પારિત્રાગ્વપરમેવ, સર્વજર્મતન્યામસપત્વ તત્ય મદાજતત્વોપપત્તરિતિ ન જોડવ્યત્ર રોપ ,, શતિ 

સત? ત, તથાપિ 'ન માતમક્ષળે રોપ રત્તત્ર માતમકળપવન્ય શાત્રીવવાનમટળપરત્વે તવયુજત્વે તાથ્યે 

મૂતતપ્રણસવિષયત્વસ્ય કેલોરનેજાસ્સિજત્વાત, પ્રવૃત્ત વિષિતત્તાવિનેપળપ્રથવે વ વિનવ્વમાનન્ય વવય્યાત, 

હત્તત- પક્ષદેત્વોસવિશેપાપસ્ેશ્ત 1 જિ પોત્મર્મતો સિષિન્ધ પુપ્સતંવનલમાવેશેન વવાચિત્જવાસિત્જત્ય- 

સિટ્મુળાવસમષિ ત્વસ્પત્તોડુષ્તતાં ન પરિત્વગતિ યથા વૈદાઝનિવિન્ધ સ્વેવજાર્મ સ્લરાપનવનાવ વિઘીયમાન, 

ત સાત્ર વિ્ગ્યવાતવન પશ્વામો વિનાડયર્યવૃદ્ધિજીતૂઇના વિતે | મિવ મતજીતલ્યાદ્રાવજસ્વતતાવા- 
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મઘેડષિ પ્રજ્ટો ઢોષઃ શ્રીટીનાશાહિરેદેવ? | 
સન્ધાનગીવમિશ્રત્વાન્મદાનામુષ્નિવ્તેડષિ ત્વ|।99 ।। 

મઘોડપીતિ | યદોડષિ - મઘુન્યષિ પ્રજ્ટો હોપ_, શ્રી: - તદ્યી: રૈ” - ભન્ગાડડટિના પિવેજાલિત્રઇ- 

સ્તત્રાશાહેરિજઃ - ટ્હૈવ વિષાવજપ્રર્શજ- | તઘાડડયુબિજોડપિ - ૧રમવે વિષાજપ્રલર્ગજોડપિ મદાન્ વવ-, 
સઘાનેન « ઝજમિશ્રિતવદદ્રવ્યતલ્થાપનેન ગીવમિશ્રત્વાત - ગવતલસિમિસ્વાત | “સન્યાનવત્વપ્યારનાતાવા- 
વિવ નાત્ર હોવ રતિ વેત્? ન, શાન્તેળેતવ્યુજત્વવોધનાત્ | તવાદ-[ગ. 9૨/9] 

વળી, પ્રોક્ષિતાદિ વિશેષણયુક્ત માસભક્ષણને જ તમે ભક્ષ્ય માનો છો એનાથી જણાય છે ડે સામાન્યથી 
ઉત્સર્ગપદે તો એને તમે નિષિદ્ધ જ માનો છો ઉત્સર્ગથી નિષિદ્ર ચીજ પુષ્ટાલબન દશામા ક્યાંક ક્યારેક કો'કને 
ગુણકર બનતી હોવા છતા સ્વરૂપે તો દુષ્ટતાને છોડતી જ નથી. એટલે કે સ્વરૂપે તો એ દુપ્ટ જ રહેતી હોવાથી 
એનો નિર્દોષ ચીજ તરીકે ઉલ્લેખ કરવો એ યોગ્ય નથી જેમકે સામાન્યથી વૈદક શાસ્ત્રોમાં નિષિદ્ધ એવો જે 
પરસેવો જ્વરને દૂર કરવા માટે વિહિત કરાય છે, તે સ્વરૂપે કાઇ નિર્દોષ ઠરી જતો નથી. 'તેમ છતાં પ્રોક્ષિતાદિ 
રૂપ વિશિષ્ટ દશામા તો માસભક્ષણ ગુણકર હોઈ નિર્દોષ સિદ્ધ થઇ જ જાય છે ને!' એવુ પણ કહી શકાતું 

નથી, કેમકે ઉત્સર્ગે નિપિદ્ધ ચીજ , એવા પુષ્ટઆલબને જ ગૃણકર બનતી હોઈ નિર્દોષ બને છે પ્રસ્્તુતમાં એવું 
કોઇ આલબન જોવા મળતુ નથી, વિના અધર્મને વધારવાનુ કુતૂહલ. એટલે એમા પુષ્ટ આલબન ન હોઇ એ 
નિર્દોષ હોતુ જ નથી. આ બાબતનો વિશેષ વિચાર મારા (ઉપા મ ના) સ્યાદ્દાદ કલ્પલતાગ્રન્યમાં કરેલો 
છે ॥૧૬।। [માસભક્ષણને દૂપિત ઠેરવ્યા બાદ હવે મધપાનને દૂષિત ઠેરવતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

[મધપાનમાં દોષો] 
લક્ષ્મી, લજ્જા, વિવેક વગેરેનો નાશ થતો હોવાથી મધમા પણ પ્રકટ એવો, આ જન્મમા જ વિપાક 

દેખાડનાર એહિક દોષ છે તેમજ જળ મિશ્રિત અનેક દ્રવ્યોનું સંસ્થાપન કરવા રૂપ સધાનના કારણે એ 
જીવસસક્ત હોવાથી (એ જીવોની વિરાધના ઘવાથી) પારલૌકિક પણ મોટો દોપ એમા રહ્યો છે. “સંધાનયુક્ત 
એવા પણ આરનાલ (કાજીકા) વગેરેમા જેમ દોષ હોતો નથી એમ આમા પણ દોષ નથી' એવુ ન કહેવુ, કેમકે 
મદની દુષ્ટતા શાસ્ત્રથી જણાય છે અષ્ટક ૧૯/૧મા કહ્યુ છે કે 'મધ એ પ્રમાદનુ કારણ છે, સચ્ચિત્તતુ નાશક 
છે, સધાનના જીવસસક્તિ વગેરે દોષ યુક્ત છે એટલે 'એમાં દોષ નથી' એમ કહેવું એ ખરેખર સાહસ છે.' 
તથા મઘ અતિદુષ્ટ છે એ વાત પુરાણકથાઓમા પણ આ રીતે સાભળવા મળે છે - “કો'ક ત્રકપિએ ઘોર તપ 
કર્યો આ મહા તપસ્વી મને ઇન્દ્રાસન પરથી પદભ્રષ્ટ કરી નાખશે એવી શકા ઇન્દ્રને થઇ એટલે એણે ત્રકપિને 
ક્ષોભ પમાડવા દેવાગનાઓ મોકલી તે દેવીઓએ તેની પાસે આવીને તેની વિનયથી આરાધના કરી. વરદાન 



થમવાર ૧૬૬ 
મઘં પુન: પ્રમાવટમ તથા તત્તિત્તનાશનમ્ । સન્યાનવોપવત્તત્ર ન વોપ છતિ તાઇલમ્ | મઘલ્યાતિટુપ્ત્વં 

ત પુરાળજથાત્વષિ શ્રૂયતે | તથારિ- 

જશ્યટૃષિત્તપન્તેપે ભીત રન્દ્રઃ સુરસ્તિય- | ક્ષોમાય પ્રેષવામાસ તલ્યામત્ય તત તાસ્તજય | | 

વિનવેન સમારાઘ્ય વરલામિમુલ થ્થિતમ્ | ગુમર્મઘ તથા હિતાં સૈવહ્વાદ્રસ્ન વેત્છવા | | 
ત ણ્વં મહિતલ્તાબિર્કવોર્નરજરેતુતામ્ | માતોવ્ય મઘહપ ત શુદ્ધજારળપૂર્વજમ | | 

મઘ પ્રપય તવ્ોમાત્રપ્ટ્યર્મસ્થિતિર્યવાત્ | વિવશાર્થમન દત્તા સર્વગેવ વજાર ત- | | 
તતશ્વ બ્રપ્સ્તાયર્થ્યઃ સ મૃત્વા યુર્મત્તિ શતઃ | દૃત્થં વોપાજરો મઘ વિજ્ઞેય ઘર્ષવારિમિઃ । [જતિ । 199 | | 

સિયમેન સરામત્વાર્ દુષ્ટ મયુનમપ્યદો । 
મૂતમેતવથર્થસ્ય સિષિદ્ધ યોમિષુફ્મવેઃ | 19 ૮ | | 

નિયયેનેતિ | સિવયેન - સિશ્વયેન સરામત્વાત્, ન ત વિળા રાગવોતેષિ' દૃતિ વવનાત્ | મહો વૈથુનમષિ 
ટુપ્ન્ય। છ્તવયર્મત્ય મૂ “મૂતમેવમદમ્મહ્તે'ત્યાઘાયમાત્ યોમિપુમવે- - ભમવહ્મિર્નિષિદ્, ભમવત્યાં તસ્યા 
મદાડલયવમજારિત્વપ્રતિપાવનાત્' તહુત - “મેઇુળ મંતે! તેવયાળસ્ત જેરિલઇ ગતંઝમે જઝ્સતિ? મોયમા! 
સે ઝદાનાનણ્ જેહ પુરિસે વૂર્નસિયં વા હગનાસિય વા તત્તેળં ગહજળણળ સમમિઘંસિન્ઞા, મેદુળ સેવમાળલ્સ 

આપવાને અભિમુખ થયેલા તેને દેવીઓએ કહ્યું કે “તમે મદ્યપાન કરો તથા હિસા કરો અથવા ઇચ્છા મુજબ 
મૈથુન સેવો. તેઓથી આ પ્રમાણે કહેવાયેલા તે ત્રકષિએ હિસા અને અબ્રહ્મની નરક કારણતાને વિચારીને તેમજ 
ગોળ, ધાતકી કુસુમ, જળ વગેરે શુદ્ધકારણ પૂર્વક બનતી હોવાથી મદિરાને સ્વભાવથી શુદ્ધ માની એ પીવાનુ 
સ્વીકાર્યું. અને તેથી તેને પીવાથી થયેલા મદના કારણે ધર્મની મર્યાદાનો એણે લોપ કર્યો. પછી મઘપાનના 
ઉપદશ માટે બકરાને હણીને પછી દેવીઓએ જે કાઇ કહ્યુ હતુ તે બધું તેણે કર્યું. તેનું તપનું બધું સામર્થ્ય ભ્રષ્ટ 

થઇ ગયુ અને તે મરીને દુર્ગતિમાં ગયો ધર્મને આચરનારાઓએ મધને આ રીતે દોષનુ ઉત્પત્તિસ્થાન જાણવું 
[અષ્ટક ૧૯/૪-૮] 

મદઘપાનમાં આ રીતે ૧૭ દોષ કહેવાયા છે- 

વિકેપો ત્તાનનાશ ત્યુતિમતિદરળ વિધ્રવોમશ્ત સહ્મિ- | 

૯ મો” ઘોટશૈતે સિસ્પચયજરા મઘપાનણ્ય હોપા | 199 | । 

ી [મૈઘુનના દોષો] 

[મધયપાનને દૂષિત ઠેરવ્યા બાદ ગ્રન્થકાર હવે મૈથુનને દૂષિત, ઠેરવવા કહે છે-] 

અહો! નિયમા રાગયુક્ત હોવાથી મૈથુન પણ દુષ્ટ છે. એ અધર્મનુ મૂળ હોવાથી યોગી પુગવો વડે નિષિદ્ધ 

છે “નત વિળા રાળવોલેષિ' 'તે રાગ-ઠ્ઠેષ વિના થઇ શકતુ નથી' એવા વચનથી જણાય છે કે મૈથુન નિયમા સરાગ 

૧ સ વિ જિત્વિ ગળુત્રાવ, પિત્ત વા વિ ગઝિનવરિવેછિ | મુત્તુ મેુનમાવ ન ત વિળા રામવોતેદિ | । 

ર મ્વોમતયુલ્તવ- 1 તસ મેદ્ળતલામ્મ ખિન્નયા વગ્ગવત્તિ ન। | ફતિ શ્સોજશેષ- [વશ વે ૬/9૬] 
રૂ મૈઘુત મહન્ત! તેવમાનલ્ય(નેન)જીટૃશોડલવમ- છ્િક્યતે? મોતમ' તઘથવા નાવ વ્તશ્સત્વુઈુષ- વૂરનલિવ વા હતનસિજા વા 

તપ્તેનાવ જળજેન તવમિદ્યતવેત, મૈથુન લેવયાનલ્વ(તેન) ર્ફ્ટશોડસવમ- છિતે [૧ 



સ ક્ામયકા્રમિજા 
[---૪ા,ટ૦નમ. નાનકડા... ...૨ 

રિત ગલનમે જઝ્સદત્તિ 119૮ 1। 

ઘર્માર્ય પુત્રજામસ્ય સ્વવરેભ્વાધિવ્મારિળઃ । 
શ્રતુજાભે તત તવ્યુષ્ટ કુઘાવાવિવ મોઝનમ્ | 19૨ 11 

ઘર્માર્થમિતિ । ઘર્માર્થ - ઘર્ષસિમિતત પત્રજામલ્ય - મુતાર્ધિન:, ગપુત્રદ્ય દિ ઘર્મા ન ભવતિ, 'અપુત્રહ્ય 
તતિર્નાસ્સિ' રૃલ્વાહ્યિત્તનાત, સ્વવારેપુ - સ્યજસત્રે, વરજતત્રે વૈશ્વાયા વ તયવિયયન્યાનર્થદેસુત્યાત્, મધિ- 

જારિળઃ - મુદસ્થત્ય ત્રદ્તુજાલે - ગાર્તવસશમવાવભરેડન્યવા હોપમાવાત્ | થઢાઇ- 
ગ્્તુજાલે વ્યતિશ્ઝાન્સે વહ્તુ વૈવૈત્ત મથુનમ્ | વ્રદ્મદ્ત્યાજસં તનય મૂત્તજ ઘ હિતને હિતે 11 તર્ - મધુને 

ત છુષ્ટ બોઞનામિવ ક્ષુઘાક્ે] 'ઝતજાર્ળાથત મેથુનમરુપ્ટ, મતરામપ્રવૃત્તિત્વાતૂ, વેવનાવિારળા- 

શ્રિતમોગનવદિ'તિ પ્રવોશ 119૨11 

લેવાનિત્યં સ્વહષેળ છુષ્ટત્વાસિવિટાપહિ 1 

શ્વમાભમક્ષળસ્યેવાપવારિજસિમત્વતઃ 11૨૦ | 
સેવમિતિ| છ્વ - યથોત્તત પ્રજ તત્ર, દ્ત્થં - પુત્રોત્વત્તિગુળાર્યમાત્રવળે સાપવારિજનિમત્વત્તર - 

જ હોય છે. ભમૂલમેયમહમ્મસ્સ” ઇત્યાદિ આગમ વચનથી “મૈથુન અધર્મેનું મૃળ છે? એ જજઞાય છે. ભગવતીજીમાં 
“મૈથુન મહાઅસયમકારી છે' એવું જે પ્રતિપાદન કર્યું છે તેના પરથી જણાય છે કે ભગવતોએ તેનો 1નિપેધ 
કર્યો છે ભગવતીજીમા કહ્યુ છે કે “ભદંત! મૈઘુનને સેવનારો કેવો અસયમ કરે છે? ગૌતમ! જેમ કોઇ પુરુષ 
બૂરનલિકા કે રૂતનલિકાને તપ્ત લોહશલાકાથી ધ્વસ્ત કરે, મૈઘુન સેવનારો એવો અસંયમ કરે છે.1૧ ૮॥। 
[મૈથુનને નિર્દોષ માનનારો દિજ સ્વપક્ષને રજુ ડરે છે-] 

ધર્મ માટે પુત્રને ઇચ્છતો અધિકારી ગૃહસ્થ ત્કતુકાલે સ્વપત્ની સાથે મૈથુન સેવે તો એ દુષ્ટ નથી, જેમકે 
ક્ષુધાકાળે ભોજન. 

“અપુત્રની ગતિ થતી નથી' એવા વચનથી જણાય છે કે અપુત્રને ધર્મ હોતો નથી. તેથી ધર્મમાટે પુત્રેચ્ફ 
બનેલ ગૃહસ્થનુ મૈથુન ધર્મ માટે હોઇ નિર્દોષ છે. એ મૈથુન પરસ્ત્રી કે વેશ્યા સાથે હોય તો અનર્થ કરનારું 
હોઇ “સ્વપત્ની સાથે” કહ્યુ છે ત્ઠતુકાલ સિવાય મૈથુન સેવે તો દોષકર બને છે કહ્યું છે કે 'ત્કતુકાલ વ્યતીત 
થયે જે મૈથુન સેવે છે તેને બ્રહ્મહત્યાનું પાપ લાગે છે અને દિવસે દિવસે સૂતક લાગે છે ” એટલે અહી “ત્કતુકાલે' 
એમ કહ્યુ છે ક્ષ્ધાદિ અવસરે ભોજન કરવુ એ જેમ નિર્દોષ છે તેમ ત્કતુકાલે સ્વસ્ત્રી સાથે અધિકારી પુરુષે 
ધર્માર્થ સેવેલુ મૈથુન પણ નિર્દોષ છે આ માટેનો અનુમાન પ્રયોગ આવો જાણવો - ઉક્તકારણવાળુ મૈથુન નિર્દોષ 
છે, કેમકે રાગશૃન્યપ્રવૃત્તિરૂપ છે, જેમકે ક્ષુધાની વેદના વગેરે કારણે કરેલું ભોજન ।૧૯।| [આ રીતે મૈથુનને 
નિર્દોષ માનનારાનો મત દેખાડી હવે તેનુ ખંડન કરવા શ્રન્થકાર કહે છે-] ી 

આ પ્રમાણે કહેવુ યોગ્ય નથી, કેમકે આપવાદિક જેવુ હોવાના કારણે, આગાઢ આપત્તિમાં કરાતા 
શ્વાનમાંસભક્ષણની જેમ એ સ્વરૂપે તો દુષ્ટ જ છે પુત્રોત્પત્તિરૂપ ગુણની અપેક્ષાએ એ સેવાતુ હોઇ આપવાદિક 
જેવુ છે, એટલે કે વિશેષ વિધ્યર્થ જેવું છે. અહી આ અભિપ્રાય છે. જો કે અપવાદપદે ટૂતરાનું માંસ વગેરે લેવું 
પૃર્વપક્ષીને માન્ય છે તો પણ સ્વરૂપે એ પૂર્વપક્ષીના મતે પણ નિર્દોષ નથી , (કેમકે જો એ નિર્દોષ હોત તો એમાં કૂક 34 

9 *યમો નવ વ તત વ તત્માત્યૂત્રતુળ યૃષ્ય્યા પગ્યાયથર્ત તતાવરત્ | 1 જસિસ્તોઈશેવ-। 



ઘર્યવ્યવહ્યા-જ્વાત્રિશિવ્મ ૨૦9 

યિશેષવિષ્યર્થપ્રાયત્વાત્, સિવિછાપહિ ગ્વમાતમક્ષળલ્યેવ સ્વહ્ષેળ યુપ્ટત્વાત | ગવમમિપ્રાય- - થઘપ્વપવાહિન 
શ્વયાતાઘાતિવ્યતે તથાપિ તત્લ્યલ્પેળ નિર્્પ ત ભવતિ, જિન્તરટિ? મુળાન્તરજારળત્વેન મુળાન્તરસાથિના 

તવશ્રીયત । ણ્વં મૈથુન સ્વહષેળ તવોપમપ્યાજોમારાઘતિત્વપાલનાલદિળુર્યુનાન્તરાપૈક્ષી તમાશ્રવતે, સર્વથા 

સિ્વાપત્વે ત્વાજીમારત્વાઘતિત્વપાતનોપહેનોડનર્થજ- હયાત માર્દસ્્યત્વાયોપહેશશ્વેતિ | ઘર્યાર્ધિનોડવિ પુતો 
મેથુને મેઇનવિજારેળ- જામોવયત્ય તથાલિઘાસંમપરિત્રસ્યોન્વ શોપવોર્વશ્યમાવો ટૃશ્યતે । ન ત્ત જામોક્રે જ 
વિના મેઇનાવિજારવિશેપ- સભવતિ ભયાઘવલ્થાયામિવેતિ | તવિવુત્છ 'નાપવાવિકયત્પત્યાસેજાન્તેનૈત્તસ- 
તમ્” 11૨૦ । । હ્તમર્થે માનમાઇ- 

વેવં છ્વયીત્ન સ્તાયાઘત્તત્રવાયીત્યસમતઃ । 
વ્યાલ્યાતસ્તવસાવર્યો વ્રૂતે હીના શટસ્યતાન। 1૨9 || 

વેટ દીતતિ | યહ - વલ્મા'છેવમૃમાહિજ દિશ વાવયાલક્જારાર્થોડઘીત્ય - પદિત્વા હ્નાવાત - જતત્રત- 
પ્રહાવ સ્નાન છુર્યાહિત્યત્ર - વેવાવને વેઢવ્યાલ્યાતુમિરેવાઘ્વાહ્ત છ્વજારોડથીત્યલમતઃ - બધીત્યપવસમખિ- 

પ્રાયશ્ચિત્ત ન આવત). તેમ છતાં એ અન્ય લાભ કરી આપનાર હોઇ અન્યલાભાર્થી વડે આસેવાય છે. એમ 
મૈથુન પણ સ્વરૃપે તો દુષ્ટ જ છે. તેમ છતાં કુમારવયથી સાધુપણુ પાળવા માટે અસમર્થ જીવ સ્વકીય વાસના 

વિકૃતિ રૂપ ન બની જાય એવા અન્ય ગુણ માટે એને સેવે છે. બાકી એ જો સર્વથા નિર્દોષ હોત તો કુમાર 
અવસ્થાથી સાધુપણાના પાલનનો ઉપદેશ નિરર્થક બની જાય, તેમજ ગૃહસ્થપણાના ત્યાગનો ઉપદેશ પણ 
નિરર્થક બની જાય , કેમકે સર્વથા નિર્દોષ ચીજનો કાઇ ત્યાગ કરવાનો હોતો નથી. [“પણ તેમ છતા અપવાદપદે 
તો મૈથુન નિર્દોષ સિદ્ધ થઇ જાય છે ને!” એવુ પણ ન કહેવુ, કેમકે] ધર્મ માટે પુત્રેચ્છુ વ્યક્તિનું પણ મૈથુનકાલે 
લિગ વિકૃત થાય જ છે. તેથી કામોદય અને તથાવિધ આરંભ પરિગ્રહ રૂપ દોષનો અવશ્ય સંભવ દેખાય છે. 

કામોદ્રેક વિના કાઇ લિગનો તેવો વિશેષ પ્રકારનો વિકાર સંભવતો નથી , જેમકે ભય વગેરેની અવસ્થામા એવો 
વિકાર હોતો નથી. અષ્ટક ૨૦/૩ ના પૂર્વાર્ધમા કહ્યું છે કે “પૂર્વપક્ષીનુ કથન બરાબર નથી. કેમકે મૈથુન 
આપવાદિક કલ્પ હોઇ “મૈથુનમાં એકાન્તે (સર્વથા) દોષ નથી' એવું કહેવુ એ અસગત છે.”1૨૦॥ આ ઉક્ત 
વાતને સિદ્ધ કરવા પ્રમાણને જણાવે છે- 

[ગૃહસ્થ ધર્મની નિમ્નતા] 
“સેટ છ્યઘીત્ય હ્નાયાદ્' આવા વેદવાક્યમાં વેદના વૃત્તિકારોએ જ અધીત્ય પદ પછી એવ કાર (“જ' કારનો) 

અધ્યાહાર કર્યો છે. આ બાબત ગૃહસ્થપણાને હીન જણાવે છે. 
ઉક્ત વેદવાક્યમા હિ શબ્દ વાક્યાલકાર માટે છે ત્રકગ્વેદ વગેરે વેદનો પાઠ કરીને જ સ્ત્રીસંગ્રહ માટે સ્નાન 

કરવું આમા “વેદપાઠ કરીને જ સ્નાન કરવું' એવો “જ' કારનો અધ્યાહાર કર્યો છે, નહી કે વેદ પાઠ કરીને 
સ્ત્રીસગ્રહ માટે સ્નાન કરવુ જ' એવો. આના પરથી એવું ધ્વનિત થાય છે કે “સ્ત્રીસગ્રહ ન કરવો હોય અને 
તેથી સ્નાન ન કરવુ એ તો સારામાં સારુ છે. પણ જો સ્ત્રીસગ્રહ કરવા માટે સ્નાન કરવુ હોય તો એ વેદ પાઠ 
કરીને જ કરવુ એટલે આવો “જ કાર પ્રયોગ ઔત્સગિક મૈથુનપરિહારની અપેક્ષાએ સ્ત્રીસગ્રહરૂપ ગૃહસ્થપણુ 

હીન છે- આપવાદિક છે એ જણાવે છે. અષ્ટક પ્રકરણ ૨૦/૩ ના ઉત્તરાર્ધ અને ૨૦/૪ ના પૂર્વાર્ધમાં કહ્યુ છે 
કે “ઘે છ્યદીત્ય ત્નાયાફ્' એવા વેદ વાક્યની જે “વેદ પાઠ કરીને જ સ્નાન કરવું' એવા “જ 'કાર વાળી વ્યાખ્યા 



ર૦ર કાત્રઝર્કાસિરિજા 

ત્મનવઘારળાલતાવર્થો પઇદ્થતા - જતત્રમત્રદતથળા દીના - બૌત્તમિજમેુનપરિઇાર પેલા અઘન્નાપાવ- 

વાહિજી વૂતે | તહુત્ઈ [સ. ૨૦/રૂ-૪]- વેવ ઘ્યઘીત્ય સ્તાયાઘવઘીત્વેવાતતિ 91સિતમ્ | । હ્નાવાવેવેતિ ન તુ યત્તતો 
દીનો મદાશ્રન* | તત્ર ચેતિ” । 1૨9 11 

જહોપવનેર્ત્તનાવસ્ય પ્રશંસા તવસમતા। 
વિ્યુત્રિજસસિસ્ટ્રેવદતોજપ્રયૃત્તિતઃ । 1૨૨ 1 ।| 

અહોવોતે | તત્ - તત્માવસ્વ - મૈથુનહ્યાહોપજોરત્તનાત્ - હોપામાવપ્રતિપાવનાન'ન ચ મેથુને'દતિ વયનેન 

પ્રશલાડસમતા - ગયાના, વિદ્યુત - ગાપ્તત્વામિમતવુતપશતવા વિષ્યુત્રવનાહિષ્નસિજ્ે? - ફવ્ઝતાઘ- 
તત્લસિશ્વતાત્ પરતોજમવિવૃતતર્વટૂના તોવાના તત્ર પ્રવુત્તત્ત 1 ર૨ 11 

નિવૃત્તિ: જિઝ્ય યુત્છા મો? સાવઘસ્નેતરસ્ત વા | 
આઘે સ્થાઢ્ ઘુષ્ટ્તા તેભામન્ત્યે યોમાઘનાવર? 11૨૨ ।। 

સિયાસરોતતે | છિઝ્ય મો- લાવઘત્ય જર્મળો સિવુત્તિ્યુસ્સ સ ઘર્મજારિળીતરસ્ગ - ૩નવઘત ઘા? ગારો 
પક્ષે તેષાં - માતમઘયૈથુતાના યુપ્ન્તા સ્માવન્ત્વે પક્ષે યોમાહેરનાવર: સાત, ગતવઘત્ત તલત માંતાસિરવ 
સિવૃત્તરિજ્ત્વાહિતિ ન વિત્રગ્યહેતત | 1ર રૂ 1 

માષ્યસ્ય વેત્વાહિસ્જાન્સે મશ્યામમ્યાવિવેજતઃ । 
તત્ઞો વિષર્યયાહેવાનર્યલેર્છાતિરોધતઃ । 1૨૪ 1 । 
કરી છે, નહી કે 'વેદ પાઠ કરીને સ્નાન કરવુ જ' એવા 'જ' કાર વાળી, તેનાથી સિદ્ધ થાય છે કે ગૃહાશ્રમ 
યતિ આશ્રમ કરતા હીન છે, અને એ ગૃહાશ્રમમાં આ મૈથુન છે ”1૨૧॥।। [મૈથુન હીન એવા ગૃહસ્થાશ્રમમાં 
છે તેથી શું થયુ?' એનો ગ્રન્થકાર જવાબ આપે છે--] 

તેથી -: મૈથુન હીન એવા ગૃહસ્થાશ્રમમાં હોવાથી “ન ચ મૈથુને' ઇત્યાદિથી એમા નિર્દોષતાનુ પ્રતિપાદન 
કરવા દ્વારા એની પ્રશસા કરવી એ યોગ્ય નથી. “આપ્ત' તરીકે આભિમત પુરુષે કરેલી પ્રશસા પરથી 
વિધિપ્રત્યયનું અનુમાન થાય છે. આ વિધિ પ્રત્યય પરથી ઇષ્ટ સસિદ્ધિ -- ઇષ્ટસાધનતાનો “નિશ્ચય થવાથી 
પરલોકમા એનાથી અપાય થશે એવો ભય નીકળી જાય છે, “અને તેથી ઘણા લોકો મૈઘુનમા પ્રવૃત્ત થાય છે. 
આમ ઉક્ત નિર્દોષતા કથનના કારણે હીન એવા પણ ર્મથુનની અનેક લોક નિર્ભય પણે પ્રવૃત્તિ કરવા માંડે 
છે, માટે એ કથન અસંગત છે 1૨૨! પ્રસ્તુત બાબતમા જ અન્ય આપત્તિ દેખાડતા ગ્રન્યકાર કહે છે- 

વળી હે દવિજવાદિન્! સાવધ ક્રિયાની નિવૃત્તિ યુક્ત હોય છે - ધર્મજનની હોય છે કે અનવદય ડ્િયાની 
નિવૃત્તિ? આદ્ય પક્ષ માનશો તો માસ. મદ્ય અને મૈથુનની નિવૃત્તિ મહાફળા હોઇ એ ત્રણે સાવદ્ય-દુષ્ટ થઇ 
જશે અત્ય પક્ષ માનશો તો યોગાદિનો અનાદર કરવો પડશે, કેમકે અનવદ્ય એવા તે યોગાદિની નિવૃત્તિ 
માસાદિની નિવૃત્તિની જેમ ઇષ્ટ છે. માટે માંસભક્ષણ વગેરે નિર્દોષ છે ,અને તેની નિવૃત્તિ મટાફળદ!। છે ઇત્યાદિ 
વાત તુચ્છ છે ॥૨૩।। મૈથુન અગે જ , મૈડલતંત્રવાદીનો મત દેખાડી એનું [નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

[મંડલતન્ત્રવાદી મત] 
કેટલાક -મંડલતત્રવાદી ગમ્ય-અગમ્યના અવિવેકથી માધ્યર્થ્ય માને છે.તે બરાબર નથી, કેમકે વિપર્યયથી 



માઘ્યસ્ચ્યમિતિ। જવિટ્ - મંડસતત્રવાહિનો મમ્ામવ્વયોરવિવેજતો વ્યવહ્થાનાન્માધ્યસ્્યમિસ્છન્તિ, 
ઝન્યથા મમ્યાયા રમેળામમ્યાવાં વ કેવાવિના માધ્યલ્ય્યમટ્માત, તમપ્રવૃત્તો વ ન સવત્તેશ હતિ | તતો - 
નૈવ વતત, વિષર્યવાવેવ - મશ્ામમ્યવિવેજાવેવાનર્મનાવા- - અમર્યાવાયા ઇત્છાયાં યોર્દાવિજારસપાયા 
સિરોધતઃ 1 નિરુજ્વાયાશ્વેવ્છાયાઃ સ્વલ્પેન્યનામ્નેરિવ સ્વભ્વજાનષ્થિતિજત્વાહ લેશનિવૃસ્તિમર્મત્વેન વ્વ 
માથ્વસ્થ્વવીઞત્વમિત્તિ મમ્યાળ્યવિવેજયર્માછ્તિશુમારયાહિવ સાવિરેશ પરમયાઘ્યસ્થ્યમપ્યુપપઘત્ત ફત્તિ 
માવઃ 11૨૪1 

સાદ્રિયન્તે તપઃ જેવિહ્યુઃહજ્પતવાડવુધાઃ | 
ગાર્તઘ્વાનાવિષેલુત્વાત્કમોવયસમુહમવાત | 1૨૧ ।।| 

તેતિ। જેસિવ્યુધાસ્તપો યુઃલ્રસ્પતયા નાદ્રિયન્તે, સર્વેવામેવ વુઃસ્િના તપસ્ચિત્યાયિશેપાપતે-., 
યુ-લવિશેષેળ વ્વ તહિશેષપ્રલટમાત | તવાઇ [૩૫૦૪ 99/ર-ર]- 

સર્વ છવ ત્ત ટુ:હ્યેવ તપલ્વી સપ્રતન્યતે | વિશિપ્ટલ્તક્િશૈષેળ સુઘનેન ઘની યથા || 

મદાતપસ્વિનશ્વેવ તત્નીત્યા નારજાવવઃ । શમલોલ્યપ્રધાનત્વાદ્ યોમિનલ્ત્વતપસ્તિન- । | દતિ । ટુ હહપ- 
ત્વ ચોપવાતાહિસ્પલ્ય તપલ* જાયપીછાલ્પસ્યાર્તઘ્યાનાહિદેતુત્વાલ | તવાઇ- 

આદઘારવઝિતે રેદે ઘાતુક્ષોમઃ પ્રગાયતે | તત્ર વાધિજતત્વોડષિ સિત્તપ્રશ તમશ્નુતે | | તથા જર્માવવાત્ 

જ - ગમ્યાગમ્યના વિવેકથી જ અમર્યાદિત ઇચ્છાનો નિરોધ થાય છે. મંડલતંત્રવાદીઓ એવું માને છે કે 
ગમ્યસ્ત્રીને જે ભોગવવી અને અગમ્યને ન ભોગવવી એ બરાબર નથી, કેમકે એમા ગમ્ય ૫ર રાગ અને અગમ્ય 
પર દ્વેષ થવાથી માધ્યસ્થ્ય રહેતું નથી જ્યારે ગમ્ય શુ કે અગમ્ય શુ? બધા અગે સમાન ભોગપ્રવૃત્તિ કરવાથી 
આ રાગ/ટ્વેપ રૂપ સંક્લેશ થતો નથી અને માધ્યસ્થ્ય સંપન્ન થાય છે. તેઓની આ માન્યતા યોગ્ય નથી, કેમકે 

ગમ્ય-અગમ્યના વિવેકથી જ મોહ વિકાર રૂપ અમર્યાદિત ઇચ્છા નિરુદ્ધ થાય છે. આ નિરુદ્ધ ઇચ્છા સ્વલ્પ 

બળતણના અગ્નિની જેમ અલ્પકાળ ટકવાવાળી હોવાથી તેમજ દેશનિવૃત્તિ ગલિત હોવાથી માધ્યસ્થ્યના બીજ 

રૂપ છે મૈથુનનો એક દેશ -ભાગ જે અગમ્ય સાથેના મૈથુન રૂપ છે તેની નિવૃત્તિ આ નિરુદ્ધ ઇચકામા સંકળાયેલી 
છે એ સ્પષ્ટ છે. આમ ઉક્ત વિવેકથી નિરુદ્ધ થયેલી ઇચ્છા માધ્યસ્થ્યનુ બીજ છે એવુ જે કહ્યું એમાં 
ગમ્યાગમ્યવિવેકરૂપ ધર્મથી પ્રગટતા શુભાશય દ્વારા શીદ્ર પરમમાધ્યસ્થ્ય પણ પ્રાપ્ત થાય છે એવું તાત્પર્ય 
છે.1૨૪।॥ [ધર્મવ્યવવસ્થાના એક અન્ય અગ તપ અગેની બૌદ્ધની વિપ્રતિપત્તિનું નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર 
ઉપક્રમ કરે છે-] તિ 

કેટલાક અબુધ વાદીઓ તપને દુ ખરૂપ માનીને આદરતા નથી. તપને, એ આર્તધ્યાનાદિનો હેતુ હોઇ તેમજ 
કર્મોદયથી થયેલ હોઇ તેઓ દુ.ખરૂપ માને છે. કેવલ દુઃખ રૂપ એવા પણ ઉપવાસાદિથી જો તપસ્વી બની જવાતુ 
હોય તો તો સઘળા દુ.ખીઓ સમાન રીતે તપસ્વી બની જશે. વળી વિશેષ પ્રકારના દુઃખથી તપ પણ વિશેષ 
પ્રકારનો હોવો સિદ્ધ થઇ જશે. અષ્ટક પ્રકરણ ૧૧/૨-૩ માં કહ્યુ છે કે “દુઃખાત્મક તપને પણ યોગ્ય માનવામા 

આવે તો બધા જ દુ*ખી તપસ્વી બની જશે. તેમજ વધુ ધનથી જેમ વધુ ધનવાન્ બને છે તેમ વધુ દુ"ખથી 

વિશિષ્ટ તપસ્વી બની જશે. વળી તમારી આ રીતે તો નારકી વગેરે ભયંકર દુઃખી જીવો મહાતપસ્વી બની 

જશે અને ઉપશમસુખથી ભરેલા હોઇ યોગીઓ અતપસ્વી બની જશે ” ઉપવાસાદિરૂપ તપ કાયપીડારૂપ હોઇ 

રોગાદિની જેમ આર્તધ્યાનાદિનો હેતુ બનતો હોવાના કારણે દુઃખરૂપ છે. કહ્યું છે ક “આહારવર્જિત શરીરમા 



૨૦૪ જરા રામિ 

- ઝતાતવેલનીવોવત્રાત્ મમુહ્બવાવુત્યસ: સ્વરાહિવત | તતળ્યાનર્ધદતુત્વાત્ ત્વાગ્યમેવ, ન તુ તાજા 

જ્તવ્યમિતિ બાવ 11૨૪ 11 

સથાસમાઘાનવિધેરન્તઃસુલ્સિષેવતતઃ | 
તેલઝ્સાનાવિયોમેન ક્ષાયોપશમિજત્વતઃ 11૨૬ 1। 

ચધેતિ । નતત્વરોત્્ઇ યુત્છ, ઘથાતમાઘાન - તનઈસ્ટ્રેવવોમાના તમાઘાનમનતિજ શ વિઘે? 

તા વ તવો છાવવ ગળ મળો મુતત ખ સિતેક 1 સળ નળ રહ્વિદાળી ઝળ ત્ર ગમા ખળ ઇાવતિ 11 
ટુત્યામમેન વિધાનાત્ | મત્ત” - મનસિ માવારોમ્વતામતમાવનાત: મુલન્વ સિવેજત- - સિક્ષેપાત્ । દત્થ માવે 

જવાચિલ્ઇ”્ાસેટ્મવન્ત્યા અપિ વેદપીછાવા ઝાર્સઘ્યાનાઘરેતુત્યાત્ વટીયના માતમનુલોનાલ્વીવન્વા” 

જાયપીડાવા- પ્રતિરોઘાત । તઢુત્?- 

ઘાતુક્ષોભ થાય છે. તે થયે તો અધિક સત્ત્શાલી પણ ચિત્તભ્રશ પામે છે.” વળી ભૃખ્યા રહેવા રૂપ આ તપ 
અજશાતાવેદનીયના ઉદયથી સમુદ્ભૃત થતો હોવાથી પણ રોગાદિની જૈમ એ દુઃખરૂપ છે. આમ આર્ત્તધ્યાનાદિરૂપ 

અનર્થના હેતુભૂત હોઇ આ તપ ત્યાજ્ય જ છે, પણ લોકરૂઢિથી કર્ત્તવ્વ નથી એ આશ્રય છે. ।૨૫।। [આવા 
પૂર્વપક્ષને જવાબ વાળવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

પૂર્વપક્ષીનુ કથન યોગ્ય નથી, કેમકે તપનુ વિધાન યઘાસમાધિ છે, તપથી અંત:કરછામાં સુખનો છંટકાવ 

થાય છે તેમજ જ્ઞાનાદિથી સબદ્ધ હોઇ તપ ક્ષાયોપશમિક છે “તે તપ કરવો જોઇએ જેનાથી મન ખરાબ 
વિચારોમાં ન ચઢે તેમજ જેનાથી ઇન્દ્રિયોની હાનિ ન થાય કે સંયમયોગોની હાનિ ન થાય” આવા 

આગમવગચનથી મન, ઇન્દ્રિય અને સયમ યોગોની સમાધિને ઉલ્લંઘ્યા વગર તપ કરવાનું જે વિધાન ક્યું છે 
તેનાથી જણાય છે કે એવો તપ દુ ખરૂપ નથી કે એનાથી આરરત્તઘ્યાન નથી થતું , પઢા ઉપરથી ભાવ આરોગ્ય 

પ્રાપ્તિની સભાવના હોવાથી મનમાં સુખની અનુભૃતિ થાય છે એટલે ક્યારેક કો'કને દેહપીડા થાય તો પણ 
એ આર્ત્તધ્યાનાદિનો હેતુ બનતી નથી, કેમકે પ્રચુર માનસિક્સુખથી અલ્પતર કાયપીડાનો પ્રતિરોધ થઇ જાય 

છે એટલે દેહપીડારૂપ તપ આર્ત્તધ્યાનાદિના હેતુભૃત હોઇ દુ"ખરૂપ છે એવી વાત યોગ્ય નથી. અષ્ટક ૧૧/ 
૫-૬-૭ મા કહ્યુ છે કે “શ્રીજિનેશ્વરદેવોએ તપ અંગે મન, ઇન્દ્રિય અને પડિલેહણાદિ સંયમયોગોની અહાનિ 
કહી છે એટલે આ તપને દુઃખરૂપ કહેવો એ શી રીતે યોગ્ય છે? ક્યારેક અનશનાદિથી જે અલ્ય દેહપીડા 
થાય છે તે પણ આ પ્રવચનમાં વ્યાધિની પ્રતિક્રિયા સમાન હોઇ ભાવ આરોગ્ય રૂપ ઇષ્ટની સિદ્ધિ કરી આપનાર 
હોવાના કારણે બાધની -: મનને દુ.ખ કરનારી બનતી નથી ઇષ્ટ ચીજની સિદ્ધિ જો થતી હોય તો કાયપીડા 
પણ દુ ખદ બનતી નથી,જેમકે રત્ન વગેરેના વેપારી વગેરેથી ઉઠાવાતો કાય પરિશ્રમ , આ જ પ્રમાણે પ્રસ્્તુતમાં 
પણ તપ અગે વિચારવું ” વળી અશાતાવેદનીયના ઉદયથી થયેલ ઔદિકભાવ રૂપ હોઇ રોર્ગાદેની જેમ તપ 
પણ અનાદરણીય છે એવું જે કહ્યું છે તે પણ અયોગ્ય છે, કેમકે જ્ઞાન, શમ, સંવેગસુખ , બ્રદ્મગૃપ્તિ વગેરેથી 
સકળાયેલ હોઇ તપ ચારિત્રમોહનીય કર્મના ક્ષયોપશમથી થયેલ ક્ષાયોપશમિક ભાવ રૂપ છે, માટે એ ઔદયિક 
ન હોઇ અનાદરણીય નથી અષ્ટક ૧૧/૮ મા કહ્યુ છે કે “તપ સમ્યગ્દર્શનના કારણે વિશિષ્ટ બનેલા એવા 
જ્ઞાન, સંવેગ, શમથી ગિત હોય છે તેથી એને ક્ષાયોપશમિક જાણવો જોઇએ તેમજ અવ્યાબાધસુખાત્મક 
જાણવો જોઇએ.” 
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ઘર્મવ્યવસ્થા-દ્ાત્િશિવ્ળ ૨૦૪ 

મનદસ્ત્રિયયોમાનામહાનિશ્વોક્તિ સિને | યતોડત્ર તત્જથં ન્વસ્ય યુવસ્યા(તા) સ્વાહયુ:લસ્પતા | | 
યાષિ ત્વાનશનાહિમ્ય- જાયપીડા મનાજી વવિત્ | વ્યાધિદ્રિયાતમા તાપિ નૈઘ્ટસિર્ધ્યાત્ર વાધની | । 

ટૃપ્ય તેખ્નર્થતસિજ્ો જાયપીડા હ્યુ-લવા | રત્તાહિવળિમારીના તટવત્રાપિ ભાવ્યતાય । । દત્ત । 

તથા ત્તાનાવીના, ગાહિના શયલવેમતુલવ્રદ્મપુપ્યાથિક્રદ-, વોમેન - સંવધેન । ક્ષાયોપશમિવત્વતઃ - 
સારિત્રમોદનીયર્મક્ષયોષશમસમુટ્મવત્વાત્ત તપ મૌવવિજત્વાવનાવરળીયમ્ | તવાઇ- 

“વિશિપ્ટ્સાનલવેમશમતસારમતત્તપઃ | ક્ષાયોપશમિજં જ્ઞેથયવ્યાવાધસુલાત્નજમ | 19 । |” 

શમાવથ ણ્વ ક્ષાયોપશમિજા ન તુ ત્તપ ₹ત્તિ ત્વેટ? ન, ગુળતમુવાવહ્પસ્ય તપતોડળવિવેત્તનેન 
પૃથવજરળેડતિપ્રતટયાત્, જઘાવહિવોપવિરોઘેન શમાહીનામિવ પ્રમાહાહિવોપવિરોઘેન તપતોડપ્યાત્મમુળત્વા- 
વ્વ | વવસ્િવાર્તઘ્યાનાહિવોપસહ્વરિતિત્વવર્શનેન તપતલ્ત્યાગ્યત્વે ત વવતિવ્સ્જારાવિસઇતર્તિત્વાગ્નાનયષિ 
ત્યાન્ય સ્યાત્ | વિવેજિના જ્ઞાન ન તથોતે વર્? વિવેજિના તપોડપ્યેવમિતિ સમાનયુત્પશ્યાષર | 1૨૬ 11 . 

હયાષિ ત્તોજિવમે નેષ્ન ષટજાયાનવવોધતઃ | 
પેજ્ાન્તિજી ત્ત તાજ્ઞાનાસિશ્વયવ્વવદારયો? | 1૨૭ । । 

વયાપીતિ। ત્તોજિજ - લોજમાત્રપસિલ્ારન્યવાસિનાં તાપતાવીના વયાપિ પટ્જાવાનવવોધતઃ 
છૂથિવ્યાદિગીવાપરિજ્ઞાનાન્નેપ્ન - ન જતવતી, ૧વાયા જ્ઞાનલાથ્યત્વાત, “પમ નાળ તો વથા' ઇતિ 

શંકા - આમાથી શમ વગેરે જ ક્ષાયોપશમિક ભૉવરૂપ છે, નહી કે તપ. 
સમાધાન - ગુણસમુદાયરૂપ તપનું તે તે અશનું વિવેશ્રન કરીને - જુદા પાડીને પૃથક્કરણ કરવામાં 

અતિપ્રસગ થતો હોવાથી આવી શકા બરાબર નથી. એટલે કે જ્ઞાન, શમ વગેરે ક્ષાયોપશમિક ભાવોને જુદા 
પાડી દીધા પછી માત્ર ભૂખ્યા રહેવા રૂપ અંશને જ જે તપ રૂપ માનવામાં આવે (અને તેથી એને ઔદયિકભાવરૂપ 

માનવામા આવે) તો ભિખારી વગેરે પણ જે ભૂખ્ધા રહે છે તેને પણ તપ રૂપ માનવાનો અતિપ્રસંગ આવે. 
પણ તેને કોઇ તપ રૂપ માનતુ નથી. વળી ક્રોધ વગેરે દોષના વિરોધી હોઇ શમ વગેરે જેમ આત્મગુણરૂપ છે 

તેમ તપ પણ પ્રમાદ વગેરે દોષોનો વિરોધી હોઇ આત્મગુણરૂપ છે, તેથી એને ઔદયિકભાવ માની અનાદરણીય 

શી રીતે મનાય? ક્યારેક કો'કના તપનૈ આર્તધ્યાન વગેરે દોષના સાહચર્યવાળો જોવા માત્રથી જો એને ત્યાજ્ય 

માની લેવાનો હોય તો તો ક્યારેક કો'કનુ જ્ઞાન પણ અહંકાર વગેરે દોષના સાહચર્યવાળું જોવા મળતું હોવાથી 

ત્યાજ્ય બની જશે. “વિવેકીનું જ્ઞાન અહકારાદિથી સહચરિત હોતું નથી, માટે એ ત્યાજ્ય નથી” એવી જો 
દલીલ કરશો તો “વિવેકીનો તપ પણ આર્તત્તધ્યાનાદિથી સહચરિત હોતો નથી, માટે એ અનાદરણીય નથી' 

એવી દલીલ તપ માટે પણ સમાન જ છે એવુ અમે જોઇએ છીએ.1૨૩॥ [હવે ધર્મવ્યવસ્થાના અન્ય અંગ દયા 
અગેની વ્યવસ્થા દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

ક [બોધશુન્ય દયા ઇષ્ટ નથી] 
પડ્જીવનિકાયનો બોધ ન હોવાથી લૌકિક દયા પણ ઇષ્ટ -- ફળયુક્ત નથી. વળી નિશ્ચયવ્યવહારની 

જાણકારી ન હોઇ એકાન્તિકી દયા પણ ઇષ્ટ નથી. “પ્રથમ જ્ઞાન, પછી દયા' એવા શ્રીદશવૈકાલિકસૃત્રોક્ત 

વચનથી જણાય છે કે દયા જ્ઞાનસાધ્ય છે. તેથી અરણ્યવાસી તાપસ વગેરેથી પળાતી, લોકમાત્રમા પ્રસિદ્ધ થયેલી 
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૨૦૬ જાસિંરર્ટાત્િરિજા 

ઘયનાત્ | સિશ્વવવ્યવદારયોરસાનાલ્જાન્સવજ વ હ્યૂતવ્યવવદાન્યાત્રામિતા તોવજોતરપા સાપિ થયા નેણા, 

તવમિમતાવા છિલાવા ઇવાતિપ્રલસત્વાત, તરપાવસ્ામિમાનિજત્વાત્, તાવગવપાઉર્માવેડષિ તત્યત્તાના- 

શાવલહ્માવાય્યોતિ પાવ 11૨૪ | । 

સ્યવદારાત્વરપ્રાળરક્ષળ વતનાવતઃ | 

સિશ્વવાસ્િવિવજલ્વસ્વમાવપ્રાળાવનં તુ સા 1૨૮ 1 
વ્વવદારાસિિલે। વતનાવત  - સૂતોતયતનાશાસિન પરેવાં પ્રાળાના રક્ષળં વ્વવારાવદિતા, 

તોવસમત્તાર્થત્રારિત્સાહ્વ્વવણરનથલ્ત, સિશ્યયત્ત: વરપાળતાઘ્યવરત્રાળરલળે સ્વલાવત્વશુમલજન્વાનુ- 
વિદ્વત્યાસ્ । નિન્યતનયાત્તુ સિર્યિજસ્વો વિજસ્વવવનગિવૃત્તા સ્તિમિતોર્વાધેટગાન્યાનીયો વઃ ત્યન્ય માવપ્રાળ” 
દયા પણ ઇષ્ટફળ સાધક બનતી નથી, કેમકે એ દયા પૃથ્વીકાય વગેરે જીવોનો જાણકારી વિનાની હોય છે. 
નિશ્ચય અને વ્યવહારની જાણકારી ન હોવાથી જે એકાન્તિકી (એકાન્તગ્રસ્ત) બનેલી છે - એટલે કે 
સ્થૂલવ્યવહાર મપ્ત્રને અશ્િમત છે , લોકોત્તર. ઘ્યા જેવો આભાસ કરાવતી તે દયા પણ ઇષ્ટ નથી, કેમકે તે 

સ્થૂલવ્યવહારને અભિમત એવી હિસા જ અતિપ્રસક્ત થયેલી હોવાથી તેનો અભાવ માનવો એ માત્ર અભિમાન 
જ છે. આશય એ છે કે મૂર્તિલોપકો જિનપૂજા વગેરેમાં પૃથ્વીકાયાદિની (સ્વરૂપ) હિંસાને આગળ કરી એ જીવોની 

દયા તરીકે મૂર્તેપૂજા વગેરેનો જે નિપેધ કરે છે અને પૃથ્વીકાયાદિની લોકોત્તર દયા અમે પાળીએ છીએ એવો 
જે આભાસ ઊભો કરે છે તેઓની તે દયા પણ ઇષ્ટફળ સાધક નથી. “પ્રતત્તવોમત્ાળવ્યપરષળ 1દિક્ષા' આમા 

“પ્રમત્તયોગ એ હિસા છે' એવો નિશ્ચયનો મત છે. “પ્રાણવ્યપપરોપણ એ હિસા' એ વ્યવહારનો મત છે અને 
“પ્રમત્તયોગથી પ્રાણવ્યપરોપણ થવો એ છિંસા' એ ઉભયને સાકળી લેનાર “પ્રમાણ' છે. મૂર્તિપૃજામાં થતા 
પૃથ્ીકાયાદિના પ્રાણવ્યપરોપણ માત્રને જોઇને હિસા હિસાની બૂમરાણ મચાવનારા મૂર્સિલોપકો સ્થુલવ્યવહાર. 
નયની હિસાને માન્ય કરે છે.આ સ્વરૂપ હિસા છે.પણ એમા ઉછળતો ભક્તિભાવ ,સ્વ-૫રને બોધિલાભાદિદ્રારા 
સંપૂર્ણ જીવદયા પાલનનો શુભભાવ , જિનોક્ત વિધિપાલન ,જયણાપાલન વગેરે રૂપ અપ્રમાદ હોવાથી પ્રમત્તતા 
હોતી નથી તેથી 1િશ્ચયમાન્ય કે પ્રમાણમાન્ય હિસા હોતી નથી. તેમ છતા, માત્ર સ્થૂલવ્વવહારને માન્ય- _ 
સ્વરૂપહિસાને આગળ કરી , એને પણ વર્જવા રૂપ દયા પાલનનું તેઓ અભિમાન સાખે છે. માત્ર વ્વવહારમાન્ય 
હિસાને પણ હિસારૂપ માની તેના અભાવને પણ દયા માનવાની આ માન્યતા યોગ્ય નથી, કેમકે સપૂર્ણદયા 
પાળનાર તરીકે જાતને માનનારા સ્થાકવાસી સાધુઓમા પણ આ રીતની સ્થૂલવ્યવહારમાન્ય [િસા જ 
આતિપ્રસક્ત થઇ જતી હોવાથી તેના અભાવ રૂપ ધ્યાપાલન તો એક અભિમાન જ બની જાય છે. ભિક્ષા, 
વિહાર, નદી ઉતરવી વગેરેમાં પ્રાણવ્યપપરોપણ રૂપ હિસા તેઓથી પણ થાય જ છે. વળી સ્થૂલવ્યવહારમાન્ય 
[હિસાના અભાવરૂપ આવી દયા તેઓમાં હોય તો પણ તત્ત્વજ્ઞાનનો અભાવ હોઇ - નિશ્ચય , વ્વહારાદિ માન્ય 
દયા-હિસા વગેરેની જાણકારીનો અભાવ હોઇ એ દયા ઇષ્ટ નથી. (તત્ત્વજ્ઞાનની અઆવિદ્યમાનતામાં સાચુ 
દયાપાલન સભવતુ નથી, કેમકે દયા એ તત્ત્વજ્ઞાન સાધ્ય છે એ આગળ કહી ગયા છીએ.) આ અહી રહસ્ય 
છે. ॥૨૭॥ [દયા અગેનુ તત્ત્વજ્ઞાન જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

' [દયા અંગેનું તત્ત્વજ્ઞાન] 
સૂત્રોક્ત જયણાવાળો સાધક અન્યોના પ્રાણોનુ જે રક્ષણ કરે છે તે વ્વવહારથી આહેસા - દયા છે. ર્નાર્વેકલ્ય 

સ્વભાવ રૂપ જે સ્વકીય ભાવપ્રાણ તેની રક્ષા એ નિશ્ચયથી દયા છે. 
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તવવનં - તદ્રક્ષળં તા રયા, પરપ્રાનરક્ષળાડવતરેડપિ તયવિનામાવિના શુમતજ્વેનાશુમતંજલ્યાયુવધૌ 
નિમગ્ઝતો વિષવતરડલામેનેવ સ્વમાવપ્રાળત્રાળેનેવ નિશ્વવેન «યાડ ભ્યુપગમાત | મત ણ્વોસમામયે- 

“ગાયા સેવ ગહિલા માવાં હિત્તત્તિ ળિવ્છમો છ્તો | ગો છોછ ગપ્તમત્તો સહિતગઞો દિલગો ફ્યરો | 1” 
સૈમમલ્ય છિ ગીવેપ્તગીવેણુ ત્વ હિલા, તથા તત વત્છારો ભવસ્તિ - “ઝીવોડનૈન હિસિતો, ઘટોડનૈન હિસિતઃ' 

દ્ત્તિ । દ્ત્થ વ દિતાશવાનુમયાન્ઝીવેપ્વગીવેષુ વ શિલિતિ, છ્વમહિતાડષિ | સંદ્રહ્વ્યવવદારયોશ્ત પટઞગીવસિ- 
જાયેષુ હિલા, સત્રહોડત્ર હેશળ્રાહી મૃલ્યતે, લામાન્યસપલ્મ નૈમનેડન્તબાવાત્, અવહારશ્વ સ્થુત્વિશેપમ્રાહી 
તોજવ્યવદરળશીતશ્વ, તોજો હિ વાદુલ્યેન પટતું ખવતિજાવેપ્વેવ દિલામિષ્છતીતિ | ત્રગુ્ત્રશ્ન પ્રત્યન 

યતનાશીલ સાધકે કરેલ પરપ્રાણરક્ષણ એ એટલા માટે વ્યવહારથી અહિસા રૂપ છે કે (૧) વ્યવવહારનય 

લોકમાન્ય અર્થ ગ્રાહી છે (લોકમાં જીવને બચાવવો એ જ દયા કહેવાય છે) અને (૨) એ પ્રાણરક્ષણ નિશ્ચયથી 
ન નિયમા, રક્ષણીયજીવના પ્રાણોનું જે રક્ષણ અન્ય (-- રક્ષણીય જીવ ભિન્ન સ્વ વગેરે) જીવથી થવુ શક્ય હોય 
તે રક્ષણ સ્વસાધ્ય છે એવા શુભસકલ્પથી સંકળાયેલું હોય છે. એટલે કે “હું જયણા વગેરેથી એ જીવના પ્રાણોનું 
રક્ષણ કરુ' એવા શુભસકલ્પ રૂપ શુભપરિણામથી એ અવશ્ય સકળાયેલુ હોય છે. લોકો અન્ય જીવને બચાવવાના 
પરિણામને પણ દયા કહે છે એટલે એ વ્યવહારથી દયા રૂપ છે. 

પવન અટકવાથી સમુદ્ર જેમ શાંત થઇ જાય છે એમ વિકલ્પરૂપ પવન અટકવાથી આત્મા એવી શાત 
અવસ્થાને પામે છે. આવી શાત અવસ્થા રૂપ જે સ્વકીય ભાવ પ્રાણ તેની રક્ષા કરવી (તેને જાળવી રાખવો) 
એ નિશ્ચયનયે દયા છે. કારણ કે અન્યના પ્રાણોની જ્યારે રક્ષા કરવામા આવે છે ત્યારે પણ નિશ્ચયનય તો 
સ્વકીય ઉક્ત ભાવ પ્રાણની રક્ષા રૂપે જ દયા માને છે. સ્વકીય વજન વગેરેના કારણે સમુદ્રમાં ડૂબતો માણસ 
વિષમ એવા તરાપાની પ્રાપ્તિ થવાથી જેમ સ્વપ્રાણોની રક્ષા કરે છે તેમ અશુભસકલ્પના કારણે સંસારસમુદ્રમા 
ડૂબતા જીવને શુભસંકલ્પ એ વિષમ તરાપાની પ્રાપ્તિરૂપ છે, એનાથી એના સ્વકીય ભાવપ્રાણનુ રક્ષણ થાય 

છે.આ સ્વભાવપ્રાણના રક્ષણ રૂપે જ પરપ્રાણરક્ષણમાં નિશ્ચચનય દયા માને છે. [આમાં અપ્રમત્તતા રૂપ સ્વકીય 

શુભભાવ જળવાઇ રહેતો હોવાથી ભાવપ્રાણની રક્ષા થાય છે ] નિશ્ચયનય સ્વકીય ભાવપ્રાણની રક્ષાને જ 
અહિસા માને છે એ કારણે જ આગમમા પણ કહ્યુ છે કે “આત્મા જ અહિસા છે અને આત્મા જ હિસા છે 
આવી માન્યતા એ નિશ્ચયનય છે જે અપ્રમત્ત હોય છે તે અહિસક હોય છે અને જે ઇતર - પ્રમત્ત હોય છે 

તે હિંસક હોય છે.” 

[હિસા-અહિસા અંગે વિવિધનયાભિપ્રાય] 

હિસા-અહિસા અગે જુદા જુદા નયોનો અભિપ્રાય આવો છે-- નૈગમનય જીવ અને અજીવ બન્ને વિશે હિસા 

અને અહિસા બજે માને છે. અજીવ ચીજને વિશે પણ તેના મુખ્ય ઉપયોગી સ્વરૂપનો નાશ થયે હિસાનો વ્યવહાર 

થાય છે. લોકમા પણ આવુ બોલનારા સંભળાય છે કે “આણે જીવની હિંસા કરી આણે ઘડાની હિસા કરી''આણે 

ઝેર મારીને ખાધુ' ઇત્યાદિ... આમ “હિસા' શબ્દનો ઉલ્લેખ થતો હોવાથી નૈગમનયે જીવો અને અજીવો એ 

બને વિશે હિસાને અને અહિસાને માન્ય કરી છે.સંગ્રહ અને વ્વવહારનય ષડ્જીવનિકાયો વિશે જ હિસા/અહિસા 

માને છે, પણ અજીવ વિશે નહી અહી “સગ્રહ' તરીકે દેશગ્રાહી સંત્રહનય જાણવો, કેમકે સામાન્યરૂપસંગ્રહ- 

નયનો'તો નૈગમમા અતર્ભાવ થઇ ગયો છે. “વ્યવહાર નય” તરીકે સ્થલૂવિશેષોને સ્વીકારનાર અને 

લોડવ્યવહારને અનુસરનાર વ્યવહારનય લેવો લોક મુખ્યતયા પડ્જીવનિકાયો વિશે જ હિંસાનો વ્યવહાર કરે 
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પ્રત્વેજ ખીવષિમાવ્યતિરિત્છામિવ્છતિ | 9જલમમિલ્ટેવમૂતનવાનાં પાત્મવ ઇતા સિગમળપ્રતિપલ- 
પ્રમાવપરિળત-, ક્તબાવપરિળતક્યાત્મવાદિલેતિ નવવિમા3- 11૨૮ 11 

તિશળ્વ્યવદારવેર્ધોર્વેનેળ્વવાઘેડપવિ તિનેષળાપતદજઇયાત્ર વ્યાવાત દ્ત્યાદ- 

યત્નતો ખીવરક્ષાર્યા તત્વીયાષિ ત વોન | 
ઝપીટનેડષિ પીટેવ મવેવવતનાવતઃ | [૨૨ 1 | 

ચત્તત તિ | વત્તત- - જૂત્રોજુવતનવા ગીવરલાર્થા - ત્યરમતા ગોવર્ોવલશપ્રવુત્તા | તત્પીડાપિ - 

ઝીવપીટાષિ | ત હોજી - ન તાંપરાવિજજમવન્યજીત્ | યત સત- 
“ઝઝ્સત્યવિનાદીળ ગીવસિજાણદે મઘછે તોળ । 
લેસિવમસ્તિમત્ત સિખરિં તતુવયરનીઇિ | 19 1 |” તથા - 

છે ત્છજુસૂત્રનય પ્રત્યેક પ્રત્યેક જીવહિસાને ભિન ભિન માને છે. સ્વકીય ગુણોના મ્રતિપથ ભૃત પ્રમાદ વગેરે 
પરિણામો વાળો આત્મા જ હિંસા છે અને સ્વભાવરૂપે પરિણમેલો આત્મા જ અહિંમા છે એવો શબ્દ, સમભિરૃઢ 
અને એવભૃતનયોનો અભિપ્રાય છે. હિસા અનૈ અહિંસા અગે આવી નયપ્રરૂપજ્દા જાશાવી. ।૨૮।। જયણાશ્રીલ 
સાધકે કરેલ પરપ્રાણરક્ષણ એ અહિંસા છે એવુ વ્યવહારનયે કહ્યુ એટલે કે જયણા વિશિષ્ટ પરપ્રાણરક્ષણ 
રૂપ અહિસાનુ વ્યવહારથી વિધાન છે. અપવાદાદિ સ્થળે, જયણાયુક્ત સાધકઘી પદા જે દ્રવ્યપહિસા ઘઇ જાય 
છે તેમા પરપ્રાણરક્ષણ રૂપ વિશેષ્ય બાધિત થઇ જાય છે. તેમ છતાં, હાવિશેવળે દિ વિધિસિવેઘો વિશેવળમુવસામતો 
વિશેવ્વાડડવાઘજે સત્તિ' વિશેપણયુક્ત (એટલે કે વિશિષ્ટ) વિધિ- નિષેધ વિશેષદ્માં સંક્રાન્ત થઇ જાય છે જો 
વિશેષ્ય બાધિત હોય' એવા ન્યાય મુજબ પ્રસ્તુતમા પણ અહિસાનો વિધિ 'જયણા' રૂપ (“આજ્ઞા શ્રુદ્ધભાવ' 
રૂ૫) વિશેપણમા સંક્રાન્ત થઇ જાય છે એટલે વિશિષ્ટ અહિસારૂપ વિશિષ્ટવ્યવહારવિધિનું પાલન થયુ ન હોવા 
છતા વિશેષણમા સક્રાન્ત થયેલ તે વિશિષ્ટ વ્યવહાર વિધિનુ પાલન તો સપન્ત થયું જ હોય છે માટે વિશિષ્ટ 
વ્યવવહારવિધિનો પણ વ્યાઘાત થતો નથી એવું ગ્રન્થકાર જણાવે છે- 

[આ જ રીતે “પ્રમાદયુક્ત પરપ્રાણવ્યપરોપણ' એ હિસા છે અને એનો નિપેધ છે. જ્યાં અજયણા રૂપ પ્રમાદ 
છે ત્યાં કદાચ જીવહિસા ન થઇ હોય તો પણ ઉક્તન્યાયે, પ્રમાદરૂપ વિશેષણમા સકાન્ત થયેલ તે વિશિષ્ટ 
નિપેધનો વ્યાઘાત થતો નથી એવુ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

જીવરક્ષા માટે યત્નથી કરાયેલી જીવપીડા પણ દોષ કરનારી બનતી નથી. જયણાશન્ય જીવે પીડા ન્ કરી 
હોય તો પણ એ પીડારૂપ જ બને છે. 

સ્વરસથી - પોતાના તેવા આંતરિક ભાવથી જીવને બચાવવા માટે જે સૂત્રોક્ત જયણા પાળવામાં આવે 
છે તેનાથી કદાચ કોઇ જીવને પીડા થઇ જાય તો પણ તે પીડા સાંપરાષિક કર્મબધ - સકપાય કર્મબધ કરનારી 
બનતી નથી કહ્યુ છે કે “જીવનિકાયોથી ખીચોખીચ ભરેલા આ લોકમા (જીવોની દ્રવ્યાહિસા અવશ્યભાવી હોવા 
છતાં) ત્રેલોક્યદર્શી શ્રીજિનેશ્વર દેવોએ 'અધ્યાત્મવિશુદ્ધિથી અહિસકપણું જળવાઇ રહે છે' એમ કહ્યુ છે.” વળી 
આવુ પણ કઘ્યુ છે કે “(ઇર્યાસમિતિના પાલનમાં તત્પર અધ્યાત્માવિશુદ્ધે યુક્ત) તે મહાત્માના યોગ (- શારીરિક 
વાપાર) ને પામીને, તેમની જાણ બહાર કે જાણ હોવા છતાં (સહસાત્કારે) જે જીવો વિનાશ પામે છે તેની હિંસાનું ફળ (પાપ કર્મબધ વગેરે) તે મહાત્માને મળતુ નથી.” જે જીવ જયણા રાખતો નથી તેનાથી કદાચ 



ઘ્મન્વવહ્યા-કાત્રિ શો ર 

ગોમ પષ્ત વિળત્તાતિ નત્થિ દિલ્ાપ્ત તહ્સ 1 19 11” 
નાયતનાવતો - યતનાવગિતન્ય | બપીડનેડષિ - જેવાત્વરપ્રાળિપીડનામાવેડ પિ તત્વત- પીર્ક્વ ભવત્તિ । 

લવુત્ત- 

“ત વિ ળ વાવિગ્ઝતિ ળિયમા તેસિ પિ દિંતમો સો ૭। 

સાવન્નો ૩પગોમેળ સવ્યમાવેળ સો ગમા | 19 11” 
દત્યું ઘરિળામપ્રાઘાન્યયેવ વ્યવસ્થિતમિત્યાઈ- 

રહસ્ય પરન સાથો: સમપ્રશ્રુતધારિખઃ 7 
પારિળામપ્રમાળત્વં સિશ્વ્યેજામવેતસઃ |1ર૦ 11 

રટસ્યામિત્તિ | રઇલ્ય - તત્ત્વ પરમ - સર્વાત્જુપ્ટ તાઘો- - સમતરત્રુતઘારિળ- - સ્થમ્યલ્તમળિષિટજોપ- 

સિષટ* વરિળાનસ્ય - [ચત્તમાવસ્વ પ્રમાળત્વં - ષત પ્રતિ સ્વાસત્ચસકન નિશ્વવે - નિશ્વયનવે છક 
(અન્ય જીવના તેવા) ભાગ્યયોગે અન્ય જીવને પીડા ન થાય તો પણ તત્ત્વત* તો એ પીડારૂપ જ બને છે. એટલે 

કે તે જીવની જયણાશૃન્ય તે પ્રવૃત્તિ વસ્તુતઃ તો પીડાકર પ્રવૃત્તિરૂપ જ બને છે. [અને તેના કારણે એ જયણાશુન્ય 

જીવને સાપરાયિક કર્મબંધ થાય જ છે-] કહ્યુ છે કે “જે જીવો મરતા નથી તેઓનો પણ એ જયણાશૃન્ય પ્રમત્ત 

જીવ તો નિયમા હિસક જ છે. કેમકે એ પોતાના ઉપયોગ - પરિણામની અપેક્ષાએ તો સર્વભાવે સાવદ 

છે જ.”1ર૯।॥ આમ અહિસાપાલન થવુ કે હિસાદોષ લાગવો એમા, જીવરક્ષા માટે સૃત્રોક્ત જયણા પાલનના 

ભાવ રૂપ પરિણામ છે કે નહી એ જ મુખ્ય ભાગ ભજવે છે એવી વ્યવસ્થા છે એ જજ્ઞાવવા ગ્રન્થકાર કહે 
છે- 

[હિસા-અહિંસા અંગે નિશ્ચય-વ્યવહાર] 

ઠોસ અભ્યાસથી સમસ્ત હ્વાદશાગીના રહસ્યને પામેલા સાધુઓ નિશ્ચયનયમાં જ્યારે દત્તચિત્ત હોય છે 

ત્યારે આવુ સર્વોત્કૃષ્ટ રહસ્ય જાણે-જણાવે છે કે કોઇપણ પ્રવૃત્તિના કર્મબંધ કે કર્મનિર્જરારૂપ ફળ પ્રત્યે ચિત્તના 

ભાવ રૂપ પરિણામ એ જ પ્રમાણ છે. એટલે કે એ જ સ્વતંત્રપણે બધ કે નિર્જરા રૂપ ફળ આપી દે છે, એને 

એ ફળ આપવામા હિસા થવી કે ન થવી વગેરે રૂપ બાય પ્રવૃત્તિની અપેક્ષા છે નહી [બાહ્ય હિસા થયા છતા 

જો પ્રમાદ વગેરે રૂપ અશુદ્ધ પરિણામ ન હોય તો એ હિસા કર્મબધરૂપ ફળ આપી શકતી નથી અને બાલ્ય 

અહિસા જળવાયેલી હોવા છતા જો જયણા વગેરે રૂપ શુદ્ધ પરિણામ ન હોય તો એ અહિસા કર્મનિર્જરા રૂપ 

ફળને આપી શકતી નથી. એટલે કે બાહ્ય હિસા કે અહિસા ફળ આપવામા આતરિકપરિણામન્ડ અપેક્ષા રાખે 

છે, સ્વતત્ર નથી, માટે એ પ્રમાણ નથી. તેમ છતા, આંતરિકપરિણામ લોકવ્યવહારનો વિષય નથી, બાહ્ય હિસા 

કે આહિસા જ લોકવ્યવહારનો તો વિષય છે. એટલે વ્યવહારનય તો બાહ્ય હિસાથી અને અહિસાથી જ કર્મબંધ 

કે કર્મનિર્જરાનો વ્યવહાર કરે છે. એટલે કે વ્યવહારનયે બાહ્ય હિસા/અહિસા પ્રમાણ છે. એમા પણ આંતરિક 

અશુદ્ધભાવ વિશિષ્ટ હિસાને જે કર્મબધ પ્રત્યે પ્રમાણ માને છે અને આંતરિક શુદ્ધભાવ વિશિષ્ટ અહિંસાને 

જે કર્મનિર્જરા પ્રત્યે પ્રમાણ માને છે તે (શુદ્ધવ્યવહારનય જાણવો) અને તે સિવાયનો અત્રુદ્ધવ્યવવહારનય 

જાણવો ]1૩૦॥ શંકા - 'આતરિક પરિણામને કર્મનિર્જરા રૂપ ફળ આપવામા બાહ્ય જીવરક્ષાની કોઇ અપેક્ષા 

. નુતન -- પરમરસ્્સસિસીન મતસમબિવિસમસરિયનારાન । વરિળામિવ ગાન નિષ્છયમવસવમાળન ।1 



૨9૦ ડી છ્રાધરરઝાતિરિજ 
- ગવ્યાકિપ્ત સતો વધય (તલ્ય) 113૦ 11 તનુ વછય મિ્વયન્તવા છિ પરપ્ાળરકષળવા તૉછમાત્રપ્રત્વવ- 

પ્રવોઝનવેત્વયત ગાઇ- 

તેષ્ટ્તો ન શુમો માવો ધ્યસવાયતનેષુ ત્વ। 
મત્તવ્વં તત્લવાવારમાવામ્યન્તરવર્ત્મના 11૨9 1 । 

સિષ્ટ્ત ઈાતિ। ગઅતવાવતનેવુ પ્રાળનપરાપર્નાહેષુ તિપ્યતો રિ 9મૉ માવ છવ ન મર્વાતિ, બત 
પરિળાયશુવ્ઘ્યર્થમેવ પરપ્રાળરક્ષળ સાયૂનામિતિ માવ | તુત્ત- 

ખો પુળ દિનાયતળેભુ વટ્ટટ તલત નળુ પરિળામો । 
ઘુટ્ઠો નત વ ત જસ્તિમ છોઇ વિસુજ્ધત્ત ગોમલ્સ | 19 ।। 

તમરા તથા વિનુ પરિળામ રસ્છવા સુતિદિણ્ન । 

દિલાયવળા સવ્વે પરિદરિવવ્વા પયત્તેળ | ર 11” 

કે નિર્જરામાટે તો પરપ્રાણરક્ષાની કોઇ આવશ્યકતા નથી. એટલે એ જો કરવાની હોય તો પણ માત્ર, 'અમે 

અહેસક છીએ' એવુ લોકોને દેખાડવા માટે જ કરવાની રહી તો એવી લોકોને માત્ર દેખાડવા માટેની 

પરપ્રાણરક્ષા પરમાર્થથી તો કરવાની ન જ રહી ને! આવી શંકાનું સમાધાન કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

પરપ્રાણવિયોજન વગેરે અસદ્આયતનમા વર્તનાર વ્યક્તિનો ભાવ જ શુભ રહેતો નઘી. એટલે પરિશુદ્ 
બાહ્ય જયણા રૂપ સદાચાર અને શુદ્ધ પરિણામ આ બન્તેથી થયેલ આભ્યન્તર માર્ગે મુમુક્ષુએ ચાલવુ જોઇએ. 

આશય એ છે કે કર્મનો બધ કે નિર્જરા રૂપ ફળ પ્રત્યે તો આતરિક પરિષ્નામ જ ભાગ ભજવે છે. એટલે 

સાધુએ કર્મનિર્જરાના સ્વઉદ્દેશને સિદ્ધ કરવા પરિણામને જ ગુદ્ધ રાખવાનો હોય છે. પણ, આ મુદ્ધ પરિણામ 
માટે હિસા વગેરે અસદ્આયતનો છે અને પરપ્રાણરક્ષા, જયણા વગેરે સદ્આયતનો છે. એટલે પરિણામની 
શુદ્ધિ માટે જ સાધુઓએ પરપ્રાણરક્ષા વગેરે સદ્આયતનોને સેવવાના હોય છે નિષ્કારણ હિસા કરનારો 
અહિસાના પરિણામને શી રીતે ટકાવી શકે? કહ્યું છે કે “જે હિસા આયતનમા વર્ત છે તેનો પરિણામ ખરેખર 

દુષ્ટ હોય છે. (આ એના પરથી જણાય છે કે) હિસાઆયતનમાં વર્તવું એ વિશુદ્ધ યોગનુ લિગ (જ્ઞાપક હેતુ) 
નથી, એટલે કે એ અશુદ્ધ યોગને (ભાવને) જણાવે છે તેથી વિશુદ્ધપરિણામને ઇચ્છતા સુવિહિત મુનિએ હમેશા 
બધા હિસાયતનોનો પ્રયત્ન પૂર્વક પરિહાર કરવો જોઇએ ” 

[ત્રિવિધ શુદ્ધ નિશ્ચય] 

બાકી, “ફળ પ્રત્યે પરિણામ જ પ્રધાન છે' એવા નિશ્ચયને જેઓ એકાન્તે પકડી લે છે [અને તેથી બાહ્ય 
પરપ્રાણરક્ષા કરવાના સદાચાર રૂપ વ્યવહારને નેવે મૂકી દે છે] તેઓ પરમાર્થથી તો નિશ્ચયનયને જ જાણતા 
નથી, કારણકે હેતુગ્ુદ્ધ, સ્વરૂપશુદ્ધ અને અનુબંધશુદ્ધ નિશ્ચયનુ તેઓને જ્ઞાન નથી. [આશય એ છે કે જે નિશ્ચય 
શુદ્ધવહારથી ઉત્પન્ન થયો હોય તે હેતુશુદ્ધનિશ્ચય છે. શુદ્ધ પરિણામ એ સ્વરૂપશુદ્ધ નિશ્ચય છે અને શુદ્ધ 
પારિણામ ટકી રહે - વૃદ્ધિ પામે એ અનુબધશુદ્ધ [નિશ્ચય છે. જેઓ એકાન્તાનિશ્ચયને પકડી બાહ્ય સદાચારની 
સરાસર ઉપેક્ષા કરે છે તેઓ આ હેતુ વગેરેથી શુદ્ધ નિશ્ચયના જાણકાર ન હોવાથી એવા શુદ્ધ નિશ્ચયથી ભ્રષ્ટ 
જ થઇ જાય છે તેઓને કદાચ શુદ્ધભાવ રૂપ સ્વરૂપશુદ્ધ નિશ્ચય અલ્પકાળ માટે પ્રગટ્યો હોય તો પણ*એ 
બાહ્ય સદાચારથી પ્રકટ થયો ન હોવાથી હેતુશુદ્ધ હોતો નથી વળી બાહ્ય અસદાચારોમાં પ્રવર્તતા રહેવાથી 

ર તેઓનો એ શુદ્ધ ભાવ ટકી શકતો નથી.. તેથી તેઓનો નિશ્ચય અનુબંધશુદ્ધ પણ હોતો *નથી . તેથી પરિણામે 



5) ઝત ડડ 
ર ર્જ. ઉર્સ સત૧9 શ; 

ઝ્જઞાનામાવાત્ | તવાઈ- 
“જિત્છવમવતવતા ખિસ્છવગઝો ખિત્્છયં ગવાળતા | 

ળાતતિ વરળજરળ વાદિરજરળાલલા જેટ | 19 | | 

તહ્ - તત્માત્તવાવારઃ પરિશુછવાલ્યયતના માવશ્વ - શુજ્ધપરિળાયઃ તામ્યામમ્યન્તરવર્ત્યના મન્તવ્ય 

મુમુક્ષુળા, તથવ વવાવિશેપસિજરિતિ હિત્તોપહે9ઃ 1 139 1 । 

વિહિત્વા ત્તોજ્મુલ્સિપ્ય તોવ્સત્ઞાં ત્ર ભમ્યતે | 
ટૂત્યં વ્યવસ્થિતો ધર્મઃ પરમાનન્ર્જન્રમૂ? | ।૨૨ | । 

વિિત્વોતિ  વિહિત્વા - વાત્વા, લોજ - સ્વેચ્છાજલ્વિતાવારલત ગન, પત્લિપ્વ - નિરાજુત્ય ભોજસજ્ઞા 
વદુમિતાજરાયીળમેવાલ્માઈમાવરળીયમિત્તેવંલપાં વ લમ્યતે - પ્રાપ્યતે દ્ત્થમુજરીત્યા વ્યવસ્થિત? - 
પ્રમાપ્રસિજ્ધ- ઘય. ૫રમાનન્ર ઇવ જત્તસ્તલ્ય ભૂર - સ્ત્પત્તિલ્થાનપ | 1રૂર 11 

| | ઇતિ ઘયવ્યવહ્યાદ્વાત્રિશિજ | 1૭ । | 
તેઓ પ્રાપ્ત થયેલ સ્વરૂપ શુદ્ધ નિશ્ચયને પણ ગુમાવે છે ] 

કહ્યુ છે કે “નિશ્ચયમાત્રનું આલંબન લેનારા કેટલાક નિશ્ચયપ્રેમીઓ વાસ્તવમાં નિશ્ચયને જ જાણતા નથી. 
બાહ્ય સદાચારોને સેવવામા આળસુ બનેલા તેઓ ચરણસિત્તરી અને કરણસિત્તરીનો નાશ કરે છે, એટલે કે 
પ્રાપ્ત થયેલ ચારિત્રથી ભ્રષ્ટ થાય છે “ આમ એકલા નિશ્ચયને પકડવાથી વસ્તુતઃ તો નિશ્ચયથી પણ ભ્રષ્ટ 
જ થવુ પડે છે. તેથી મુમુક્ષુએ પરિશુદ્ધ બાહ્ય જયણા રૂપ સદાચાર તેમજ શુદ્ધ પરિણામરૂપ ભાવ આ બન્ને 
દ્વારા આભ્યતર માર્ગે ચાલવું જોઇએ કારણકે આ રીતે ચાલવાથી જ નિશ્ચય-વ્યવહાર ઉભય માન્ય (અને 
તેથી સિદ્ધાન્તમાન્ય) વિશેષપ્રકારની દયા સિદ્ધ થાય છે. આ મુમુક્ષુ પ્રત્યેનો ઉપદેશ છે 1૩૧।। ધર્મવ્યવસ્થા 
બત્રીશીનો ઉપસહાર ડરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

લોકને જાણીને અને લોકસંજ્ઞાને દૂર કરીને, ઉપર કહી ગર્યા મુજબની વ્યવસ્થાવાળો ધર્મ પ્રાપ્ત થાય છે 
જે ધર્મ પરમાનંદ મોક્ષરૂપી કંદની ઉત્પત્તિભૂમિ છે. 

લોક સ્વઇચ્છા મુજબ કલ્પી કાઢેલા આચારોને પાળવામા તત્પર હોય છે. આ જાણીએ એટલે લોક સજ્ઞાનો 
ત્યાગ થાય છે જાતને ધર્મી તરીકે ઓળખાવનારા પણ ઘણા લોકો માંસભક્ષણ કરે છે, વેદોક્ત માંસભક્ષણને 
નિર્દોષ માને છે. મધ્પાનને નિર્દોષ માને છે, પુત્ર પ્રાપ્તિ માટે મૈથુનસેવનને ધર્મ તરીકે આચરે છે, દરેક સ્ત્રી 
પ્રયે સમભાવ રાખી દરેકને ગમ્ય માને છે, તપને દુઃખરૂપ માની એનાથી દૂર રહે છે, લૌકિક દયાને પાળે 
છે, માટે અમારે પણ આવું બધુ આચરવુ-માનવુ જોઇએ આવો અભિપ્રાય એ લોકસંજ્ઞા છે. સ્વઇચ્છાનુસારે 
કલ્પી કાઢેલા આચારોથી કાંઇ મુમુક્ષુને ઇષ્ટ મોક્ષની પ્રાપ્તિ થતી નથી. કિન્તુ જ્ઞાનીપુરુષોએ કહેલા યુક્તિસંગત 
આચારોથી એ પ્રાપ્તિ થાય છે. માટે “ણા લોકો કરે છે એટલે હુ પણ કરું' એવી લોકસંજ્ઞા ત્યાજ્ય છે. એનો 
ત્યાગ થવાથી ઉપર કહ્યા મુજબની માસભક્ષણત્યાગ વગેરે વ્યવસ્થાવાળો પ્રમાણસિદ્ધ ધર્મ પ્રાપ્ત થાય છે જે 
પરમાનદ મોક્ષના ઉત્પત્તિસ્થાનરૂપ હોઇ મોક્ષની પ્રાપ્તિ કરાવે છે ॥૩ર॥ 

ઝાહ્તિવય દિ ગલત્યયુત્તિમયનિમિત્તમ્ - ઘર્મપરીક્ષા 

આસ્તિક્ય અસત્પ્રવૃત્તિથી ભય પેદા કરવાનું પ્રબળ નિમિત્ત છે, 



૨9૨-- :: « ' ક્રાત્રગર્જારિા 
- 

1 ।[૩થ વાવદ્ાત્રિશજા | ૮ । | 
ઘર્યવ્વવનથાતો વાર પ્ાુર્મવલીતિ તત્વ હપમિતવ્યતે- 

શુજ્ન્વાવો 1વિવાવ૦્ત ધર્મવાવસ્તયાપર?। 
્માલતસ્તરિવિધો વાવ દ્ત્વેવ તત્વ્ામિદ 19 11 
શુખ્વિ | સપ 119 || 

પરાનર્થો ત્તઘુત્વ વા વિઝવે ત્ત પરાઝઞયે। 
સત્રોત્તમે સદ યુખ્ટ્ન શુષ્જવાવ સ વ્ોતિતઃ 1 1૨ 11 

પર્રેતે | તત્ર ટુપ્ટ્ત - મત્યત્તમાનજોધોપેતાયેત્તન સોજો સત્યા વિગવે તતિ પર્વ ઝ પ્રતિવાસિનિ 

૫ર- - પજ્ષ્સો વાડનર્થો - મરળસિત્તનાશવેરાનુવગન્યમતારપરિકિમળલ્પ- સાઘ્યતિષાતનમાનનાય્વારિકપો 
વા। પરાઝવે વ સત્તિ ત્ઘુત્વ વા “ઝિતો ઝેનોડતલાડતાર ગતમાનત” સત્વેવમવળવાલતનલળ ભવતિ, ઉ 
શુષ્છવાવૉ મતતાત્ુશોપમાત્રપતત્વાત્ત કોર્તિત* | 1૨ । | 

ભક્ષ્યાભક્્ય વગેરે અગેની ધર્મવ્યવસ્થા દેખાડી. અન્યાન્ય ધર્મવાળાઓ જુદા જુદા પ્રકારની ધર્મવવસ્થા 
થાને છે. એટલે કઇ વ્યવસ્થા યોગ્ય છે? કઇ અયોગ્ય છે? ઇત્યાદિ જાણવા વગેરે માટે વાદો ઊભા થાય છે. 
તેથી આ આઠમી બત્રીશીમાં વાદનુ સ્વરૂપ બતાવવામાં આવે છે. એમા સૌ પ્રથમ વાદના પ્રકારો જણાવવા 

ગ્રન્થકા૨ કહે છે- 
શુષ્કવાદ, વિવાદ અને ધર્મવાદ તત્તજ્ઞોએ આ રીતે ત્રણ પ્રકારનો વાદ કહ્યો છે.1૧॥। 'ચથોદેગ સિર્ટશ” 

એ ન્યાયે પ્રથમ શુષ્કવાદનુ સ્વરૂપ દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
દુષ્ટપ્રતિવાદીની સાથે કરાતા જે વાદમા વિજય થાય તો પ્રતિવાદીને અનર્થ થાય અને પરાજય થાય તો 

સ્વકીય જૈનશાસનની લઘુતા થાય તે વાદ શુષ્કવાદ કહેવાય છે જે પ્રતિવાદી અત્યંત અહકારી તેમજ તીવ્રકોધી 
હોય એ દુષ્ટપ્રતિવાદી છે આવા પ્રતિવાદી સામે જો વિજય થાય તો એનો અહકાર ઘવાય છે જેને કારણે એને 
એવો જોરદાર આઘાત લાગે છે કે જેથી કદાચ એ મરી જાય છે યા ગાંડો બની જાય છે. કદાચ આવું ન થાય 
તો પણ પોતાનુ અભિમાન તોડનાર જૈન વાદી સાથે એને વૈર બંધાય છે, તીવ્રદ્વેપ થાય છે જેના કારણે એનુ 
સસારપરિભ્રમણ વધે છે. પ્રતિવાદીને આવા બધા અનર્થો થાય છે. વળી માનભગ થવાથી ગુસ્સે ભરાયેલો 
તે પ્રતિવાદી જો તેવુ રાજકીય લાગવગ વગેરે રૂપ સામર્થ્ય ધરાવતો હોય તો એ વિજેતા બનનાર વાદી સાધુને 
યાવત્ મૃત્યુ સુધીની સજા કરાવે છે. યા તો એ રાજ્ય વગેરેમાંથી શાસનનો સર્વથા ઉચ્કેદ કરાવે છે. આ સ્વપક્ષે 
થનાર અનર્થા જાણતા કદાચ વાદી સાધુ હારી જાય અને એ દુષ્ટ પ્રતિવાદીનો વિજય થાય તો વધુ ગર્વિત 
થયેલો એ અહકારી પ્રતિવાદી “જૈન સાધુ હારી ગયા, માટે જૈનશાસન તુચ્છ છે' ઇત્યાદિ રૂપે પ્રવચનની નિદા 
રૂપ લઘુતા કરે/કરાવે છે આમ આવા વાદમા વિજય થાય કે પરાજય થાય તો પણ સ્વ-પરને તત્ત્વપ્રાપ્તિ/ 
માર્ગપ્રાપ્તિ વગેરે રૂપ તો કોઇ લાભ થતો જ નથી તેથી એમા માત્ર ગળુ-તાળવું વગેરે સુકાવાનુ રહેવાથી 
એને શૃષ્કવાદ કહે છે.1૨॥ 

[હવે વાદના બીજા પ્રકાર વિવાદનુ સ્વરૂપ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 



લાવ-જાત્રિશિવમ ૨૧૩ 

ઇત્તગાતિષ્રયાનોજિર્વુગસ્યિલેનાથિના સઇ | 
વિવાવોડત્રાપિ વિઝયાત્તામો વા વિષ્નજારિતા | |ર્ | । 

ઇતેતિ। યુનસ્થતેન - વરિદ્રેન બારથિના - તામજ્યાત્યાહિપ્રયોગનિના તદ ઈતમન્યામિપ્રાવિનોસલ્ય 
શવસ્યાપમિપ્રાવાન્તરેળ ટૂવળ, ગાતિશ્યાતવુત્તરં, તામ્યા પ્રધાનોસ્ઇિઃ વિવાવો - વિરુદ્ધ વાવ-, ગત્રાપિ ક 
વિવાજેડપિ વિગયાતાબ-, વરત્થાષિ સ્છતગાત્વાથુટ્માવનપરત્વાત, વા - અથવા વિધખજારિતા, મત્યન્તાપ્રમા- 

હિતયા છત્તાદિપરિદારેડષિ પ્રતિવાહિનોડર્થિન: પરામૂતલ્વ સાપલ્યાત્વાહિવિઘાતધ્રોવ્યાત્ | વાઘતે વ પરાપાથ- 
સિમિત્તતા તપસ્તિન- પરતોજ્તાઘનમિતિ નાત્રોમવથાડપિ પતમિત્તિ ભાવઃ | 1૨ 1| 

લાભ, ખ્યાતિ, માન-સન્માન વગેરેના અર્થી દુ*સ્થિત પ્રતિવાદી સાથે છલ અને જાતિના પ્રાધાન્યવાળો વાદ 
એ વિવાદ છે આ વાદનુ પણ વિજયની અપ્રાપ્તિ કે વિઘ્નકારિતા એ ફળ છે જે ધન, ખ્યાતિ, સ્થાન વગેરે 

બાબતમા દરિદ્ર - હીન છે એ દુ-સ્થિત. આવો પ્રતિવાદી જો ધન પ્રાપ્તિ વગેરેના પ્રયોજનથી વાદ કરવા આવ્યો 
હોય તો પોતાનું એ પ્રયોજન પાર પાડવા માટે “ગમે તે રીતે જીતવુ' એ જ એનું લક્ષ્ય હોય છે.તેથી પોતાની 
બાજી જો બગડતી દેખાય તો એ છલ અને જાતિનો પણ આશ્રય લે છે જુદા અભિપ્રાયથી કઢેવાયેલા શબ્દોને 
જુદા અભિપ્રાયવાળા જણાવી એમા દૂષણ દેખાડવા એ છલ છે. [જેમકે “નવી કાબલીવાળો દેવદત્ત આવે છે' 
આવા અભિપ્રાયે કહેવાયેલા “નવળમ્યતો વયત જામતિ' આ વાક્યને “નવ (૯) કાબલીવાળો દેવદત્ત આવે 
છે' આ અભિપ્રાયવાળુ ઘટાવી એને ખોટુ ઠેરવવુ એ છલ પ્રયોગ છે ] અસત્ય ઉત્તર આપવો એ જાતિ છે 
અર્થાત્ વાદીએ સમ્યગ્હેતુ કે હેત્વાભાસનો પ્રયોગ કર્યા હોય ત્યારે તેમા રહેલા દોષને શીદ્દ ન પકડી શકવાથી 
કઇક હેતુ જેવો જે લાગે તેવું ખંડન કરી દેવું એ જાતિ છે જેમકે વાદીએ આવો પ્રયોગ કર્યો હોય કે “શબ્દ 
અનિત્ય છે, કારણકે કૃતક છે, જેમકે ઘડો' તો એને ખાલી સાધર્મ્ય પકડીને આમ ખોટી રીતે તોડવાનો પ્રયાસ 

કરવો કે “ઘડાની જેમ કૃતક હોવાથી શબ્દ જો ઘડાની જેમ અનિત્ય છે તો એ રીતે આકાશની જેમ અમૂરત્ત હોવાથી 
શબ્દ, આકાશની જેમ નિત્ય સિદ્ધ થઇ જશે.' આ જાતિપ્રયોગ છે આવા છલ અને જાતિની બહુલતાવાળો 
વાદ વિરુદ્ધવાદ-વિવાદ બને છે આમા સામો પણ છલ-જાતિ વગેરેનું ઉદ્દભાવન કરવામા પાવરધો હોઇ પ્રાયઃ 

વિજયપ્રાપ્તિ થતી નથી [વાદી તત્ત્વપ્રતિષ્ઠા માટે ગમે એટલી યુક્તિસંગત દલીલો આપે, તો પણ પ્રતિવાદી 

એમા છલ-જાતિ પ્રયોગ કરી અસંગતિનો આભાસ ઊભો કરે છે અને તેથી તત્ત્વની પ્રતિષ્ઠા થતી નથી ] કદાચ 
વાદી અત્યત અપ્રમાદી - જાગૃત રહે અને તેથી પ્રતિવાદીના દરેક છલ/ જાતિનો એ પરિહાર કરે અને એ 
રીતે વિજય પ્રાપ્ત કરે તો પણ સામા દુ સ્થિત પ્રતિવાદીને વિધ્ન કરવાનો દોષ લાગે છ પ્રતિવાદીનો પરાજય 
થવાથી એને સ્વઇષ્ટ ધન-ખ્યાતિ વગેરેની પ્રાપ્તિ થતી નથી, કેમકે પરાજય ધનપ્રાપ્તિ વગેરેમા અવશ્ય વિઘાત 

કરનાર છે આ રીતે બીજાને અર્થપ્રાપ્તિમા વિઘ્ન વગેરે રૃપ અપાયમા નિમિત્ત બનવુ એ પણ તપસ્વી-સાધુની 
પરલોક સાધનાનો બાધક છે તેથી વિવાદમા પણ વાદીનો વિજય થાય કે પરાજય થાય તો પણ સ્વ-પર 

ઉપકારરૂપ અભીષ્ટ કાઇ ફળ મળતું નથી એ સ્પષ્ટ છે ।।૩॥ 

[વાદના ત્રીજા પ્રકાર ધર્મવાદનુ સ્વરૂપ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
સ્વશાસ્ત્રતત્્તના જાણકાર પાપભીરું મધ્યસ્થ સાથે તત્ત્વને પામવા-પમાડવાની બુદ્ધિથી જે ચર્ચાવિચારણા 

* સત્ર રય વહતોડથીવેજસ્વોવવાવનેન વતનવિઘાત- ઇસમ | 
દ રત તાણ ઉત તિના 



૨9૪ જ્ઞાત્રિશવજાત્રાશિવમ 

સાતસ્વશાસ્ત્રતત્વેન મઘ્યસ્યેનાઘમીરુળના | 

જયાવન્યસ્તત્ત્વાધવા ઘર્મવાદઃ પ્રષીતિતઃ । 1૪ ।। 
જ્ઞાતેતિ | ન્નાત ત્વશ્ઞાત્ત્રહ્ય - બમ્યુપમતવર્શનણ્ય તત્ત્વ વેન, છ્વપૂતો દિ હ્યવર્શન ટૂષિતમહૂષિત વા 

ઝાનીતે, મઘ્યલ્થેન - ગાત્યસ્તિજસ્વહર્શનાનુરમપરરર્શનકેવરદિતેન, છ્વમૂતસ્ય દિ સુપ્રતિપાવ તત્ત્વ ભવતિ, 

તથા અઘપીરુળા - પાતજમયશીત્ેન, ઇવમૂતો સ્યતમગઝલવત્ત્ણા ન ભવતીતિ, સહેતિ મ્યલે, તત્ત્વધિયા - 
તત્વવુહ્ઘ્યા ય” %થાવન્ય- સ થર્ષવાઢો - ઘર્ષપ્રાનો વાવ પ્રજીર્તિત 1 1૪ || 

વાહનો ઘર્થવોધારિ વિઝયેડસ્ય મછત્યતતમ । 
આત્નનો મોદનાશશ્વ્ પ્રજ્ટ્સ્તત્વરાઝયે | 1૫ 1। 

વાવિન દ્તતિ। વાહિનો વિગવે સતિ, ગહ્ય - પ્રામૃત્ભવેશેપળવિશિષ્ટત્ય પ્રતિવાહિનો ધર્મ - 
શ્રુતત્વાસિત્રિસક્ષળલ્તલ્ય વોધ- - પ્રત્તિપાસત્તવાહે | આહિનાડતેપપક્ષપાતાવ્ગવાવાવિત્રહઃ મદત સ સ્તુપ 

થાય એ “ધર્મવાદ' કહેવાયો છે. સ્વશાસ્ત્ર એટલે પોતે સ્વીકારેલ દર્શન. એને માન્ય તત્ત્વને જે જાણતો હોય 

તે જ ચર્ચાવિચારણા દ્વારા એ તત્ત્વ યોગ્ય છે કે અયોગ્ય? એ જાણી શકે છે અને એના દ્વારા સ્વદર્શન દૂષિત 

છે કે નિર્દોષ એ પણ જાણી શકે છે. આવો સ્વદર્શનનો જાણકાર પણ મધ્યસ્થ હોવો જોઇએ. એટલે કે એ 
સ્વદર્શનના આત્યતિક અનુરાગ અને પરદર્શનના આત્યતિક ઠ્ેષથી રહિત હોવો જોઇએ “સ્વદર્શન યુક્તિ 
અસગત છે' એવુ સમ્યગ્યુક્તિ વગેરેથી સમજાવનાર મળવા છતા એ સમજવાની કે સ્વીકારવાની તૈયારી ન 
હોવા રૂપ અપ્રજ્ઞાપનીયતા જેનાથી આવે છે એવા દૃષ્ટિરાગ રૂપે પરિણમેલા સ્વદર્શનનો અનુરાગ એ અહી 

આત્યતિક અનુરાગ જાણવો. એમ અન્યદર્શનનો એવો તીવ્ર દ્ેષ કે જે એની યુક્તિસગત વાતોનો પણ સ્વીકાર 
ન કરવા દે એ અહી આત્યતિકદ્દેષ જાણવો. દરેક વાદી-પ્રતિવાદીમા સામાન્યકક્ષાના* સ્વદર્શનરાગ- 

અન્યદર્શનઠ્ેષ તો લગભગ હોય જ છે પણ એ યુક્તિ અસગત વાતોનો ત્યાગ અને યુક્તિસંગત વાતોના 
સ્વીકારમા બાધક ન હોવાથી ધર્મવાદમા પણ બાધક બનતા નથી માટે અહી “આત્યતિક' એવુ વિશેષણ મૂક્યુ 
છે. આત્યતિક રાગ-હ્રેષશૂન્ય પ્રતિવાદીને તત્ત્વનુ પ્રતિપાદન કરવું સરળ હોય છે, અન્યને નહી 

પાપભીરુ પ્રતિવાદી અસમજસ બોલતો નથી. એટલે કે પોતાની હાર જેવુ દેખાય તો છલ-જાતિ વગેરે 
કે બીજુ પણ ગમે તે બોલીને વાદને ભાગી નાખવા પ્રયાસ કરતો નથી અને તેથી તત્ત્વની પ્રતિષ્ઠા થઇ શકે 
છે. તત્ત્વબુદ્ધિથી થતો આવો વાદ ધર્મવાદ -- ધર્મના પ્રાધાન્યવાળો વાદ કહેવાય છે ।૪। આ વાદ ધર્મના 
માધાન્યવાળો શી રીતે છે? એ જણાવવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

વાદીનો વિજય થાય તો પ્રતિવાદીને ધર્મબોધ વગેરે રૂપ મહાન્ ફળ પ્રાપ્ત થાય છે. પ્રતિવાદીથી પોતાનો 
પરાજય થાય તો પોતાના મોહનો નાશ થાય છે. ઉપરોક્ત “મધ્યસ્થ' વગેરે વિશેષણવાળા પ્રતિવાદીને 
સ્વદર્શનનો તેવો તીવ્ર રાગ હોતો નથી એટલે જ્યારે વાદી સાધુનો વિજય થાય છે અને તેથી એ રીતે જૈનદર્શનની 
વાતો યુક્તિસિદ્ધ હોવી સિદ્ધ થાય છે ત્યારે એ પ્રતિવાદી પોતાના દર્શનને યુક્તિઅસગત તરીકે સમજી-સ્વીકારી 
શકે છે અને તેથી તેનો ત્યાગ પણ કરી શકે છે. એ ત્યાગ કરીને એ યુક્તિસગત તરીકે સિદ્ધ થયેલ જૈનદર્શનને 
સરળ રીતે સ્વીકારી શકે છે. આમ એને શ્રૃતધર્મ કે ચારિત્રધર્મની પ્રાપ્તિરૂપ મહાન્ લાભ થાય છે. વળી પોતાને 
પરાજિત કરનાર સાધુ-જૈનદર્શન વગેરે પર એને દ્વેષ થતો નથી ને સ્વદર્શનનો અયોગ્ય પક્ષપાત રહેતો નથી. 
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છત ભવત્તિ, તતઃ - પ્રતિવાહિન- સજાશાત પરાગવે ચાત્નનોડયિજીતતાધો- મોઇસ્યાતત્ત્ાયો તસ્વાઘઘ્યવસા- 
સનક્ષળલ્ત નાશશ્ત પ્રજ્ટ દ્ત્યુમવથાપિ પત્તવાનયવામિતિ માવઃ | 1૫ || 

અવનેવ વિધેવસ્તત્તત્વલ્ેન તપસ્વિના | 
જેશાઘષેક્ષવાડન્યોડાષિ વિજ્ઞાય મુરુત્તાઘવમ | 1૬ | | 

બયમેવોતે | તત્ - તહ્માત્ તત્વયેન તપસ્તિના, ગયમેવ - ઘર્મવાહ ણવ વિઘેવઃ | મપવાવમાઇ - વેશો 
તમરત્રાઝગનપવાહિ-, ગાહિના જાલરાગલમ્યપ્રતિવાઘાહિત્રદ-, તવપેક્ષયા - તવશ્રવળેન મુરુતતાઘવં - 
લોપમુળવો-રલ્વવદુત્વ વિજ્તાય મન્યોડપિ વિવાવઃ (? વાવજાર્યઃ | 1૬ 1 । 

અત્ર જ્ઞાત દિ મમવાન્ યત્લ તામાવ્યપર્ષહિ | 
હિહેશ ઘર્યમુચિતે હેશેડન્યત્ર [હશ ત્વ| 1 ।। 

અત્રોતિ | ઞત્ર હેશાઘપેક્ષાયા જ્તાતય્ - ૩વાઇરળ હિ ભમવાન્ શ્રીવર્ઘમાનસ્વામી, ત્ સ ત મમાવ્યપર્ષટિ 

વળી આ બેના કારણે, વિજયી બનેલા સાધુનો કે ્ જૈનદર્શનનો અવર્ણવાદ કરવા એ પ્રેરાતો નથી આ પણ 

કાંઈ જેવું તેવુ ફળ નથી. કદાચ એ પ્રતિવાદીથી વાદી સાધુ પરાજિત થઇ જાય તો પણ એ મધ્યસ્થ પ્રતિવાદી 
ખોટો ગર્વ કરી મેણા-ટોણાં નથી મારતો. તેમજ મધ્યસ્થ વાદીને પોત્તે માનેલા તત્ત્વમા ક્યા દોષ છે-પોતે 
એ બાબતમા કઇ રીતે ઉંધી સમજ પડડી બેઠો છે - જેના કારણે પોતે હાર્યો એના ખ્યાલ આવવાથી પોતાની, 

અતત્ત્વને તત્ત્વરૂપ માનવાની એ વિપરીત સમજ સ્વરૂપ મોહને એ દૂર કરી શકે છે. આમ વાદીનો વિજય 

થાય કે પ્રતિવાદીનો, બન્ને રીતે સ્વ-પરને ધર્મનો લાભ થવાથી ધર્મવાદ તો સફળ જ બને છે એ આનાથી સ્પષ્ટ 
થયુ. માટે આ વાદ ધર્મપ્રધાન છે.!૫।॥ 

[ધર્મવાદ જ બધી રીતે સફળ બને છે એ નિશ્ચિત થયે ગ્રન્થકાર કઇંક ઉપદેશ આપે છે-] 
આમ ધર્મવાદ ઉભયથા લાભ કરનારો હોવાથી તત્ત્વજ્ઞ તપસ્વીએ ધર્મવાદ જ કરવો જોઇએ. આ ધર્મવાદ 

તેમજ અન્ય (શુષ્કવાદ કે વિવાદ) પણ દેશ વગેરેની અપેક્ષાએ ગુરુ લાઘવ જોઇને કરવો જોઈએ. જ્યાં વાદ 
કરવો છે તે દેશ કુતીર્ધિક વગેરેની પ્રચુરતાવાળો છે કે અલ્પતાવાળો? કાલ દુભિક્ષ છે કે સુભિક્ષ? રાજા અને 
સભ્યો તત્ત્વના જાણકાર છે કે અજાણ ? મધ્યસ્થ છે કે પક્ષપાતવાળા? પ્રતિવાદી વાદ માટે યોગ્ય છે કે અયોગ્ય? 

સ્વય વાદ કરવા માટે સમર્થ છે કે અસમર્થ? આ બધાની અપેક્ષાએ ગૌરવ-લાઘવનો વિચાર કરવો જોઇએ. 

એટલે કે આવા દેશ વગેરેમાં વાદ કરવાથી પ્રવચનનુ અને મારું ગૌરવ વધશે કે લઘુતા થશે? લાભ વધુ થશે 
કે નુક્શાન? એ વિચારવુ જોઇએ. જે રીતે ગૌરવ થાય- લાભ સંભવે એ રીતે વાદ કરવો જોઇએ. આમ દેશ 
વગેરેની અપેક્ષાએ ગુરુ લાઘવનો નિર્ણય કરી મુખ્યતયા ધર્મવાદ જ કરવો. પણ જો વિવક્ષિત દેશ વગેરેમાં 
ધર્મવાદથી નહીં, અને શુષ્કવાદ કે વિવાદથી લાભપ્રાપ્તિ વધુ હોય અને નુક્શાન ઓછુ હોય એવું જાણવા મળે 

તો તેવા દેશ વગેરેમા શુષ્કવાદ કે વિવાદ પણ કર્તવ્ય છે. આ અપવાદપદે જાણવુ.|૬॥ [દિશાદિની અપેક્ષાનુ 

સમર્થન કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

વાદ દેશ વગેરેની અપેક્ષાએ કરવો જોઇએ એવુ જે કહ્યુ તેમા પ્રભુ મહાવીરસ્વામીનું દૃષ્ટાન્ત જાણવું પ્રથમ 
સમવસરણામાં સભા અયોગ્ય હતી. એટલે ભગવાને ત્યા ધર્મદેશનદ આપી નહી અને અન્ય પ્રતિબોધયોગ્ય 

જીવોથી યુક્ત દેશમાં ધર્મદેશના આપી હતી. એટલે, સામાન્યથી ધર્મદેશના માટે પણ દેશ આદિ વગેરેની 

ઈ 



સ. ઝક ટસ્રઝ્ડ૦ મિ 

પ્રથમતમવતરખળેડતોમ્મસદ્સિ ઘર્મ રિટેશ | અન્યત્ર ચોષિતે ત્રસિવાઘ્વગનજલિતે રેળે ઘર્ષ રિકેશ | [૭ || 

વિષયો ઘર્મવાવસ્ય ઘર્યતાયનનક્ષળઃ | 

સ્વતસ્ત્રાસિજ્ધઃ પ્રકુત્તોપયુત્છોડલહ્મઇવ્યને | 1૮ । । 
વિવવ ઇતિ | ઘર્ષવાલત્ત વિષયો ઘર્યતાઘનતલળ- તયતત્રમિદ્ધ? - માર્લ્ારીનાં પરિતત્રાહિગા- 

ત્રસિજ્ન- | અમસ્રદલ્ત - ગશોપનપક્ષષાતમ્ય બવે સતિ, પ્રજુતાપયુત? - પ્શ્સુતમોલતાઘજ-, ઘર્મવાટનેવા- 

સહ્ક્રદનિવૃત્ત્તા માર્મામિયુલમાવાથિતિ ભાવ 11૮1 

ત્યાડહિતાવયઃ પગ્ત્ર વ્રતયર્મયર્માકિમિઃ । 
ઘરે? છુશત્તઘર્માદો? જચ્યત્તે સ્વસ્વહર્શને | 1૨ 1। 

સથેતિ | થથાડષદિલાવવ ગાહિના ભૂનૃતાતતેયવ્રસ્તાપરિત્રઈ- પય *્વ”્વયર્ગને વ્રતઘર્યવમાહિમિ:, તધા 

છુશભયર્માદે- પહે” જથ્યન્તે । તત્ર 'પછાવ્રત'પહેનેતાને એનેસમેીયત્તે, 'વ્રત'વરેન વ ભામવતે; વવાઇનતે- 
“વત વ્રતાસિ પયોપત્રતાનિ, ત્રતાસિ યમા-, સપવ્રતાસનિ સિઘમા:” તિ, ઘર્મપરેન તુ પાશુષતે- યતસ્તે «ન ઘર્મા- 
નાછુ- “ગિત સત્યવવનમત્તેન્ય સાપ્યજસ્વના | વ્રહ્મચ્રર્ય તથાડત્રતોઘો છ્યાર્સવ ગોવમેવ વ । 19 1 1 સત્તોપો 
મરશુશ્રૂષા ફત્યેતે «મ વસતા”, માલમ" - સ્યાસમતાનસાર્સમેશ્ય ચમપહે્નામિદીવન્સ - પવ વમા: પંવ્ય 
સિવમા”” તત્ર યશ - ગહિલા નત્યમત્તેન્ય વ્રધ્ખયર્યમવ્યવઇારુ્વેતિ; શિયમાલ્તુ - અત્રોઘો પુઅુશુશ્રૂપા 

યોગ્યતા-અયોગ્યતાનો જો વિચાર કરવાનો છે તો વાદમાટે તો એ વિચાર આવશ્યક છે જ એ સમજવું સુગમ 

છે 1૭1 [ધર્મવાદનો વિષય દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

સાખ્ય વગેરેના ષષ્ટિતત્ર વગેરે સ્વ-સ્વશાસ્ત્રમા અહિંસા વગેરે જે ધર્મના સાધનો કહેવાયા છે તે ધર્મવાદનો 

વિષય છે. એટલે કે એ અગે ધર્મવાદ કરવો જોઇએ. કદાગ્રહ દૂર થયે તે ધર્મસાધનો પ્રસ્તુત અર્થ : મોક્ષ માટે 
ઉપયોગા બને છે આશય એ છે કે ધર્મવાદથી જ કદાગ્રહ દૂર થાય છે જેથી ઇતરના શાસ્ત્રોમાં કહેલા અહિસા 
વગેરેનો પણ યથાર્થ રૂપે સ્વીકાર થવાથી માર્ગાભિમુખતા થાય છે, જે પરપરાએ યાવત્ મોક્ષ પ્રાપક બને છે ॥૮॥। 
[આ ધર્યસાધનોને ગ્રન્યકાર જણાવે છે-] 

અહિસા, સત્ય, અસ્તેય , બ્રહ્મચર્ય અને પરિગ્રહ આ પાચ ધર્મસાધનો છે જૈન વગેરે દર્શનકારોએ એ બધાનુ 
સ્વસ્વદર્શનમા વ્રત, ધર્મ, યમ , કુશલધર્મ વગેરે શબ્દોથી કથન કર્યું છે. આ રીતે - જેનો આ પાચને “મણાત્રતો' 
કહે છે ભાગવતો આને 'વ્રતો' કહે છે તેઓ કહે છે કે “પાચ વ્રતો છે અને પાચ ઉપવ્રતો. આમા વ્રત એટલે 
અહિસા વગેરે યમ અને ઉપવ્રત એટલે નિયમ.” પાશુપતો આને ધર્મ કહે છે તેઓએ આ પ્રમાણે દશ ધર્મ 
કહ્યા છે “અહિસા, સત્યવચન, અસ્તૈન્ય , અકલ્પના , બ્રહ્મચર્ય , અક્રોધ , આર્જવ શૌચ , સતોપ અને ગુરુશુશ્રૂપા 
એમ દશ ધર્મો કહેવાયા છે ” સાંખ્યોએ અને વ્યાસના અનુયાયીઓએ આને “યમ' કહ્યા છે તે આ પ્રમાણે - 
- “પાચ યમ છે અને પાચ નિયમ છે. તેમાં અહિસા, સત્ય, અસ્તૈન્ય, બ્રહ્મચર્ય અને અવ્યવહાર આ પાચ યમ 
છે અને અક્રોધ , ગુરુશુશ્રૂપા, શૌચ , આહારલઘુતા અને અપ્રમાદ આ પાચ નિયમો છે ” બૌદ્ધો આને “કુશલધર્મ' 
કહે છે તઘથા - “દશ અકુશલ આ પ્રમાણે છે - હિસા, સ્તેય , અન્યથાકામ (પારદારિકતા),પૈશુન્ય , પરુષાનૃત 
(કઠોર અસત્યવચન), સભિન્નઆલાપ (અસબદ્ધ ભાપણ), વ્યાપાદ (પરપીડા ચિતતન) , અભિધ્યા (ધન વગેરેનો 
અસતોષ એટલે કે પરિગ્રહ), ટગ્વિપર્યય (મિથ્યાઅભિનિવેશ) અને પાપકર્મ આ દશ અકુશલધર્મોનો મન, 



વાવ-જ્ાસિશિજા ૨૦૭ 

શૉવમયાદારતાવવન્, ગપ્રમાવશ્વેતિ, જીુશતધર્મવલેન તત વૉદ્ધેરમિધીવન્તે, વલાદલ્તે - “9જી શત્ાસિ, તઘથા- 
-હિલા સ્તૈયાન્યથાજાય પનૂન્ય પરુવાનૃતમ્, લમિત્તાતાપ વ્યાપાવયમિધ્યા ઢૃમ્વિષર્યવમ્ | 19 । | પાષજરમત્તિ 
શઘા જછાવવાટમાનલેલ્ત્તનેત્, કાકડી વ્યાપાવ: પર- 

પીડાતિન્તન, સબિઘ્યા ઘનાવિપ્વલન્તોપ- પરિશ્રટ રતિ વાવત, વૃમ્વિષર્યવો મિથ્વામિનિવેશ*, છ્તદ્ધિપર્યવાય્વ 
«9 છુ?નધર્યા ભવત્તીતિ, ગાહિ પવાપ્ય વસ્માહિપવત્રર?, છતાન્યેવ વહિવાવિમિર્વ્રસ્તાહિપહેનામિધીયન્તે 
તિ | 1૨ । | 

મુલ્યવૃસ્યા વત યુગ્યન્તે ન વૈતાતિ વવ હર્શને। 
[વિવ્વાર્વમેતસ્િષુભેરવ્યમેળાન્તરાત્નના | 19૦ || 
મુહ્વેતિ। છ્તાનિ - ગદિલાહીનિ વવ વર્ગને યુગ્યન્તે વવ વા વર્ગને ન યુગ્યત્તે ણ્તન્યુલ્યવૃત્યા - 

કિ ર ક્ ર્તી [રિ 5 ૮ ર ડઝ ન, ર જઃ કુ ન ર 

ગવ્યમેળ - *્વશાક્તરનાતિપ્રમિધાનાવવ્યાક્િષપ્તેન, ગત્તરાત્મના - મના, શાહ્ત્રાન્તરનીત્યા ધ્વેજગાસ્તોતકપ- 

જારાળામસિસાવીનામયુખ્યમાનતા ₹જીટમેવ પ્રતીયત શતિ સ્વતન્ત્રનીતિપ્રગિવાનેસેવ વિષયવ્યવહ્થા 

વિવ્વાર્યગાળા પત્તવતીત્તિ માવ! 19૦ 11 

મિતિ વ્ય્રતાડનુપરમે જવા પ્રહ્તુતવિવ્ારાવતર રત્વત ગાણ- 

વચન, કાયાથી ત્યાગ કરવો ” આ દશનો વિપર્યય એ દશ કુશલધર્મ છે. આ જ રીતે આને વૈદિકો વગેરે “બ્રહમ” 
વગેરે કહે છે. આમ આ ધર્મ સાધનો દરેક દર્શનકારોને જુદા જુદા નામથી માન્ય છે 1૯ 

[જો દરેક દર્શનકારોને અહિસા વગેરે સમાન રીતે માન્ય છે તો એ બધા જ મોક્ષમાર્ગના યથાર્થ પ્રરૂપક 

બની જશે! આવી શકાનુ વારણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 

બધા દર્શનોએ અહિસા વગેરે ધર્મસાધનોને જણાવ્યા છે એ વાત ખરી. તેમ છતાં કયા દર્શનમાં આ અહિસા 
વગેરે મુખ્યવૃત્તિએ - અનુપચરિત રીતે ઘટે છે અને કયા દર્શનમાં એ રીતે નથી ઘટતા તે, ધર્મની વિચારણા 
કરવામા જેઓ નિષ્ણાત હોય તેવા પ્રાજ્ઞોએ વિચારવુ જોઇએ વળી આ વિચારણા પણ અવ્યગ્ર મનથી કરવી. 

એટલે કે સ્વશાસ્ત્રનીતિના પ્રણિધાનથી કરવી આશય એ છે કે જે દર્શનમા જેવા અહિસા વગેરે પ્રરૂપાયેલા 

હોય તેવા, તે જ દર્શનના સિદ્ધાન્તોથી ઘટે છે કે નહી એની વિચારણાનું પ્રશિધાન રાખવુ એક શાસ્ત્રોક્ત 

અહિસાદિની વિચારણામાં અન્ય શાસ્ત્રોક્ત સિદ્ધાન્તોને ઘુસાડવા એ વ્યગ્રતા છે, તે ન જોઇએ, કેમકે અન્ય 

શાસ્ત્રમાન્ય સિદ્ધાન્તોથી અન્યશાસ્ત્રમા કહેલા પ્રકારવાળી અહિસા વગેરે ન ઘટી શકે એ તો સ્પષ્ટ જ છે. એટલે 

સ્વશાસ્ત્રનીતિના પ્રણિધાનથી જ વિષયવ્યવસ્થાનો વિચાર કરવો એ સફળ બને છે. આમ તે તે શાસ્ત્રમાં કહેલ 

અહિસા વગેરેનો તે તે શાસ્ત્રના સિદ્વાન્તોથી વિચાર કરવો જોઇએ એ નક્કી થયુ, અન્ય કોઇ બાબતનો વિચાર 

નહી. કેમકે એમા ધર્મવાદનો અભાવ રહે છે.1૧૦॥। ્ 
[પ્રમાણલક્ષણાદિની નિરું' વ ક 

શંકા - સ્વતત્રનીતિથી ધર્મસાધનની વિચારણા કરવી એ,” -- એ વિચારણામાં પણ, પ્રમાણ- 
પ્રમેય વગેરેના લક્ષણ માટે પરતત્ર વગેરેની વિચારણા પણ - હેસા વગેરે સુઘટ છે કે નહી? 
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પ્રવાળતક્ષળાહેસ્તુ નોષયોમોડત્ર જશ્વ્ન । 

તસિશ્તસવેડનવલ્થાનાવન્યથાડર્થીસ્યતેર્યતઃ | 199 ।। 
પ્રમાખેતિ । પ્રમાળ પ્રત્યક્ષાહિ, ત” તક્ષળ ત્તવરા(?૧)પાનિત્ઞાનત્વાટે તવાવે , આહિના પ્રમેયસક્ષળા- 

સિત્રર-, તલત તુ ઘર્મતાઘનવિષવે જશ્વનોપયોમો નાસ્તિ, બયમભિપ્રાય - પ્રમાળનલળન નિન્યિતમેવ 

શ્રમાળમર્થત્રાઇ્જામિતિ ત્છુવયોળ ઇતિ, ત પાય યૃત-, યતણાત્નસળ ગિશ્વિતમસિગ્યત વા સમત? ઝય 
ઇત્યાદિ નિર્ણય પ્રમાણથી થઇ શકે છે તેથી પ્રમાણ આવશ્યક હોઇ પ્રમાણ-પ્રમેય વગેરેનું લક્ષણ પણ આવશ્યક 

બને છે આ લક્ષણનો નિર્ણય કરવા માટે પરતત્રાદિ શુ કહે છે એ પણ વિચારવું પડે છે એટલે પરતંત્રાદિની 
વિચારણા પણ આવશ્યક બનવાથી બગ્રતા અટકતી નથી તો પ્રસ્તુત ધર્મસાધનોનો વિચાર કરવાનો અવસર 

ક્યારે મળ? 

આવી શકાનું નિરાકરણ કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
પ્રત્યક્ષ વગેરે પ્રમાણોનુ “સ્વપરાવભાસી જ્ઞાન પ્રમાણ' ઇત્યાદિ જે લક્ષણ છે તેનો તેમજ પ્રમૈયાદિના 

લક્ષણનો આ ધર્મસાધનની વિચારણામા કોઇ ઉપયોગ નથી, કારણકે એ લક્ષણનો નિશ્ચય આવશ્યક માનવામાં 

આવે તો અનવસ્થા દોષ લાગે છે અને એને અનાવશ્યક માનવામા આવે તો એ રીતે જ એ લક્ષણ વિના જ 

ધર્મસાધન વગેરે અર્થનો નિર્ણય કરી શકાય છે કદાથ આવો અભિપ્રાય ઊભો થાય કે - “પ્રમાણાના લક્ષણથી 

નિશ્ચિત થયેલ પ્રમાણ જ અર્થશ્રાહક બને છે એટલે પ્રમાણ અર્થગ્રાહક બની શકે એ માટે પ્રમાણના લક્ષણનો 

ઉપયોગ છે ” પણ આવો અંભેપ્રાય યોગ્ય નથી, કેમકે 'લક્ષણથી પ્રમાણનો નિશ્ચય અને પ્રમાણથી અર્થનો 

નિશ્ચય' આવુ તમે જે કહો છો તેમા લક્ષણ પોતે નિશ્ચિત છે કે અનિશ્ચિત ? આમાંનો પ્રથમ વિકલ્પ સ્વીકારીએ 

કે “નિશ્ચિત થયેલુ લક્ષણ પ્રમાણનો નિશ્ચય કરાવે છે' તો અમારો પ્રશ્ન છે કે એ લક્ષણનો નિશ્ચય શેનાથી 
થયો? અધિકૃત પ્રમાણથી (જે પ્રમાણનો આ લક્ષણ નિશ્ચય કરાવી આપે છે તે પ્રમાણથી) કે અન્ય પ્રમાણથી? 
જો અધિકૃત પ્રમાણથી માનશો તો ઇતરેતરાશ્રય દોષ આવશે તે આ રીતે - અધિકૃત પ્રમાણથી લક્ષણનો નિશ્ચય 
થાય અને તે [નેશ્ચય થાય તો અધિકૃત પ્રમાણનો નિશ્ચય થાય “કોઇ અન્ય પ્રમાણથી લક્ષણનો નિશ્ચય થાય 
છે' એવો બીજો વિકલ્પ સ્વીકારવામાં આવે તો અનવસ્થા દોષ લાગે, કેમકે લક્ષણના નિશ્ચાયક તે પ્રમાણને 
પણ સ્વનિશ્ચય માટે બીજા અન્ય પ્રમાણની અપેક્ષા છે. વળી એ બીજુ અન્યપ્રમાણ પણ નિશ્ચિત થઇને જ 
પ્રથમ અન્ય પ્રમાણનો નિશ્ચય કરાવતું હોઇ સ્વનિશ્ચય માટે ત્રીજા અન્યપ્રમાણની અપેક્ષા રાખશે જ. આમ 
અન્ય-અન્ય પ્રમાણની અપેક્ષા ક્યાંય ન અટકવાથી અનવસ્થા દોષ આવશો 

લક્ષણ પોતે અનિશ્ચિત રહીને જ પ્રમાણનો નિશ્ચય કરાવે છે એવો બીજો વિકલ્પ સ્વીકારશો તો અર્મે 
કહીએ છીએ કે સ્વર્ય અનિશ્ચિત એવું પણ લક્ષણ જો પ્રમાણનો નિશ્ચય કરાવી શકે છે તો સ્વર્ય અનિશ્ચિત 
એવુ પણ પ્રમાણ અર્થનો નિશ્ચય જ્ઞા માટે ન કરાવે? અર્થાત્ કરાવે જ એટલે અર્થ નિશ્ચય માટે પ્રમાણના 
નિશ્ચયની કોઇ જરૂર નથી. સૂરિપુરંદર શ્રીહરિભદ્રસૂરિ મહારાજે અષ્ટકપ્રકરણ (૧૩/૬-૭) મા કહ્યું છે કે 
“અર્થ નિશ્ચયમાટે પ્રમાણના લક્ષણને આવશ્યક માનનારા દાર્શનિકોને અમે પૂછીએ છીએ “પ્રમાણથી નિશ્ચય 
કરીને એ લક્ષણ તથે કહો છો કે એ વિના જ ?” “પ્રમાણથી નિશ્ચય કરીને' એ પ્રથમપક્ષ જો કહેશો તો તેમાં 
પ ક ય ન ક પ્રમાણ લક્ષણથી [નિશ્ચિત (લક્ષિત) થયેલુ છે કે નહી? જો લક્ષિત થયેલું કહેશો 

કે 1 દોષ આવશે લક્ષણથી અલક્ષિત રહીને જ નિશ્ચાયક પ્રમાણ લક્ષણનો નિશ્ચય 
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જિમધિજીતપ્રમાળેન પ્રમાળાન્તરેળ વા? મહિ તેનેવ તહેતરેતરાશ્રવ-, બધિજીપ્રયાળાલ્સક્ષળનિશ્યવઃ, 
તત્તિશ્તયાત્્ાધિજુતપ્રમાળનિશ્તવ દ્તિ વદિ ત્ત પ્રમાળાન્તરેળ તત્તિશ્વતસ્તવડ58- તશસ્િશ્તયે - 
પ્રમાળાન્તરેળ તળ્તક્ષળનિશ્વવેડનવણ્થાનાત્ - તત્િશ્વા-ઘજપ્રમાનેડષિ પ્રમાળાન્તરપૈક્ષાડવિરાનાત્, વહિત્તિ 
પ્રમાળાત્તરેળાનિશ્યિતયેવ તક્ષળ પયાળનિશ્વયે હપવુ-ગ્યલે ટ્તીષ્યતે, તવાઇ - ગન્વથાડન્યતોડનિશ્યિતલ્ય 

સક્ષળલ્યોપયોમેડ્થીસ્યતેરન્યતોડિશ્યતેનૈવ પ્રમાખે-નાર્થીસિને-, તહુતઇ દરિમદ્રાવ્રાવેળ - 
“પ્રમાળેન વિનિશ્સિત્વ તયુસ્નેત ન વા ન નુ | મલક્ષિતાત્થ યુત્ત્ત નાયતોડસ્ય વિસિશ્સિતિ- ।। 
સત્યાં વાલ્યા તહુવત્્યા જિ તકટિપયનિશ્યિતે | તત ણ્વાવિસિશ્યિત્ય તહ્યોષ્ય્વાન્ય્વિમેવ છિ” | । 

દ્ત્થમત્ર પ્રમાળનક્ષળાહેરનુપયોમ- તમર્થિત-, ફમમેવ સિદ્ધસેનતમત્યા હૃઢયત્તાદ યત ઇતિ, વત ગાઇ વાવી 
સિજ્ધસેન દ્ત્યર્થ* | 199 । | 

પ્રસિદ્ધાનિ પ્રમાળાનિ વ્યવદારરવ્વ તત્જુતઃ । 
પ્રમાળતક્ષળસ્યોત્તે જાયતે ન પ્રયોગનન | 19૨ ।। 

પ્રસિજ્ધાનીતિ | પ્રસિદ્વાનિ - ભોજે સવત ણવ હાનિ, ત તુ પ્રમાળતક્ષળપ્રનેતુવવનપ્રતાધનીયાસિ 
પ્રમાળાનિ પ્રત્યક્ષાહીનિ, તથા વ્વવદરળ - વ્યવદારઃ સ્તાનપાનહઇનપવનાવિા ક્રિયા, “ચ શવ પ્રસિજ્ધત્વત- 

મુચ્વયાર્થઃ તત્યુત - પ્રમાળપ્રતાઘ્ય-, પ્રમાળનક્ષળાપ્રવીળાનામષિ મોપાનવાતાવતાવીના તથાવ્યવદાર- 

કરાવે છે એમ કહેવામા લક્ષણની ન્યાયયુક્ત વિનિશ્ચિતિ (વિનિશ્ચય) શી રીતે થાય? તેમ છતા તે રીતે લક્ષણનો 
નિશ્ચય થતો હોય તો પ્રમાણના લક્ષણની ઉક્તિનુ (કથનનુ) પણ શુ કામ છે? લક્ષણથી અલક્ષિત નિશ્ચાયક 
પ્રમાણ લક્ષણનો જેમ નિશ્ચય કરાવે છે તેમ લક્ષણથી અલક્ષિત પ્રમાણ વિષયનો પણ નિશ્ચય કરાવી જ દેશે! 

'એટલે પ્રમાણથી નિર્ણય કરીને અમે પ્રમાણનું લક્ષણ કહીએ છીએ' એવો પ્રથમ પક્ષ માનવો એ તો મૂઢતા 

જ છે તેથી “પ્રમાણથી નિશ્ચય કર્યા વિના જ અમે લક્ષણ કહીએ છીએ' એવો બીજો પક્ષ જો માનશો તો એ 

પણ યોગ્ય નથી, કેમકે પ્રમાણથી નિર્ણય કર્યા વિના એ લક્ષણકથન કરવુ એ તો બુદ્ધિનો અંધાપો (મૂઢતા) 

જ છે.” 

[અન્ય દર્શનકારોએ પ્રમાણના લક્ષણ વગેરેની ચર્ચા એટલી બધી વિસ્તારી દીધી કે જેનાથી એ જ ચર્ચાનો 

મુખ્ય વિષય બની ગયો અને મૂળ વાત બાજુ ૫ર રહી ગઇ. એટલે એનુ અહીં આ નિરાકરણ કર્યું છે એવું 

લાગે છે.] આમ ધર્મવાદમા પ્રમાણનુ લક્ષણ વગેરે અનુપયોગી છે એ બાબતનુ સમર્થન કર્યું. આ જ બાબતને 

શ્રીસિદ્સેનદિવાકરસૂરિની સમતિ દેખાડીને દઢ કરવા માટે ગ્રન્થકારે “યત” કહ્યુ છે. એનો અર્થ આ છે કે - 
“વાદી શ્રીસિદ્ધસેન દિવાકરસૂરિએ પણ ન્યાયાવતાર ગ્રન્થના બીજા શ્લોકમાં કહ્યુ છે 1૧૧॥ શુ કહ્યુ છે? આ- 

પ્રમાણો લોકમા સ્વય પ્રસિદ્ધ - રૂઢ થયેલા છે, વળી તે પ્રમાણોથી થયેલ સ્નાન, પાન, દહન, પચન વગેરે 

ક્રિયા રૂપ વ્યવહાર પણ સ્વય પ્રસિદ્ધ છે. તેથી પ્રમાણના લક્ષણનુ જે કથન કરવામા આવે છે તેનુ કોઇ પ્રયોજન 

દેખાતુ નથી 
તે તે પદાર્થની વ્યવસ્થા માટે અને તે તે વ્યવહારની વ્યવસ્થા માટે લક્ષણનો ઉપયોગ હોય છે પ્રત્યક્ષ વગેરે 

પ્રમાણો લોકમા સવત” [- પ્રમાણના, લક્ષણ વિના] જ રૂઢ થઇ ગયેલા છે, પ્રમાણના લક્ષણના પ્રણેતાના વચનથી 

તેને સિદ્ધ કરવાના છે એવુ નથી. [એટલે કે તે પ્રણેતાના વચનોથી પ્રમાણનો નિર્ણય કરી પછી એનાથી પ્રમેયની 



૨૨૦ જાચિરાવદ્વાત્રિશિવે 

ટર્શનાત, તતશ્ય પ્રમાળક્ષળત્ય - સવિનવાહે તાન પ્રાળમિત્યાહેઝ્ત - પ્રતિપારને લાયે - સપતમ્યતે 

ત - તેવ ॥્રયોઝન - જત, “વર્તતે નેતિ' વતે “લાવતો નતિ' વહુત્તમાવારવેળ તવ તિવવનપાકપ્પરિછાસધમ, 

યન્ત્વત્રાયમુવવનલ્યોપાળપ- - “વે તુ પ્રમાળમેવ નર્વન્ય વ્યવલ્થાપ, ન તુ તકષળ તથપેલાવામનવન્શે- 

ત્માઇન્તેષા “સિન્સામિ ₹ પિવાનિ ઘતિ' સ્યાયાપાત_ | વતાડવ્યાપ્ત્યતિવ્વાપ્તિપર્દિરિળ સત્તવ્થવ્યવલ્ધાષજ 

પ્રમા વગેરે કરવા એવુ નથી તે લક્ષણને નહી જાણનારા પણ ઘણા લોકો તે પ્રત્યથાદિથી જ ઘટ-પટાદિ પદાર્થોનો 

બોધ કરે છે ] વળી પ્રત્યક્ષાદિથી થનાર સ્નાનાદિક્રિયા રૂપ વ્વવહાર પણ સ્વત જ [:- પ્રમાણના લક્ષણ વિના 

જ] પ્રસિદ્ધ છે, કેમકે પ્રમાણના લક્ષણથી અજાણ એવા પણ ગોપાળ, બાળક, સ્ત્રીઓ વર્ગરે તેવો બવકાર ડરે 
છે એવુ લાંકમા સ્પષ્ટ રીતે દેખાય છે તેથી 'અવિસવાદી જ્ઞાન એ પ્રમાણ છે' ઇત્યાદિ પ્રમાણલક્ષણના કથનનુ 
કોઇ પ્રયોજન જણાતુ નથીં આમ તો, પ્રમાણો અને તત્કૃત વ્યવહાર લક્ષણકથન વિના સ્વત- જ પ્રસિદ્ધ હોવાથી 
તેના લક્ષણકથનનુ કોઇ પ્રયોજન જ નથી, તેથી વર્તત્ત ન પ્રવોઝનમૃ એમ ડહેવું જોઇતુ હતુ, પહ જ્યારે 

અન્યદર્શનકારો તે લક્ષણનુ કથન જોરશોરથી કરી રહ્યા છે અને એ માટે મોટો પ્રપચ ખડો કરી રદ્યા છે ત્યારે 
એને સાવ નિષ્પ્રયોજન જ કહી દેવુ એ તેઓને માટે મર્મઘાતી ઢોઇ કઠોરતાવાળુ બને માટે આવી કઠોરતાના 
પરિહાર માટે “એનુ કોઇ પ્રયોજન જ નથી' એમ ન કહેતા “એનુ કોઇ પ્રયોજન જજઞાતુ નથી' એમ કહ્યું છે 

[ઉદયનાચાર્યદત્ત ઉપાલંભ] 

આ વિપયમા ઉદયનાચાર્યે જે ઉપાલભ આપ્યો છે તે અહી શોભતો નથી. ઉદયનાચાર્યે આપેલો ઉપાલભ 
- જેઓ આવુ કહે છે કે “પ્રમાણ જ સર્વનુ વ્યવસ્થાપક છે, નહી કે લક્ષણ , કેમકે જો અર્થ વ્યવસ્થામા લક્ષણની 
અપેક્ષા હોય તો અનવસ્થા દોષ આવે છે” તેઓને 'હુ આ પીણાને (દારૂને) નિદું છુ અને પીઉં છું' એવો ન્યાય 
લાગુ પડે છે, અર્થાત્ લક્ષણનો તેઓ નિષેધ તો કરે છે પણ પાછા એ લક્ષણનો જ આશરો સ્વીકારે છે. કેમકે 
તેઓ પણ અવ્યાપ્તિ અને અતિવ્યાપ્તિના પરિહાર પૂર્વક તે તે અર્થના વ્યવસ્થાપક અને તે તે વ્યવહારના 
વ્યવસ્થાપક પ્રમાણને જ અર્થ નિશ્ચાયક પ્રમાણ તરીકે અપનાવે છે જે પોતે લક્ષણ સ્વરૂપ જ છે. 

આશય એ છે કે સુક્તિને વિશે ફટ રઝતમ્' એવુ જે જ્ઞાન થાય છે તેને તેઓ પણ અર્થનિશ્ચાયક માનતા 
નથી, કેમકે એ અર્થને અવિસવાદી નથી , પણ વિસવાદી છે. આમ, જેમા અર્થની અવિસવાદિતા હોય તેવા 
જ્ઞાનથી જ અર્થનો નિશ્ચય થાય છે સુક્તિને રજત તરીકે જાણ્યા પછી હાથ લબાવવા પર જ્યારે છીપ હાથમા 
આવે છે ત્યારે “હટ્ હુ છેતરાયો, મારુ જ્ઞાન સાચું નહી' એમ વિચાર દ્વારા પાતાના એ જ્ઞાનની પ્રમાણમાંથી 
બાદબાકી કરવા દ્વારા અતિવ્યાપ્તિનો પરિહાર કરી જ દે છે 

એમ, સામે રહેલા ઢોરનો લાલ રગ જોઇને જ એનો કોઇ “ગાય' તરીક નિર્ણય કરી લેતુ નથી, કારણકે 
એ જાણે છે કે ગાય તો શ્વેત પણ હોય શકે છે એટલે કે વસ્તુત , “જે લાલ હોય તે ગાય' આવુ લક્ષણ માનવામાં 
અવ્યાપ્તિદોષ જે આવે છે એનો પરિહાર પણ અર્થનિશ્ચય વગેરેમા કરી જ દેવાય છે એટલે 'ઝવિલવાિનાન 
પ્રમાળ' એવા પ્રમાણના લક્ષણનો ઉપયોગ પણ અર્થનિશ્ચય વગેરે કરવામા સ્પષ્ટ રીતે પ્રતીત થાય જ છે. 

જૈન - પ્રમાણના 'ઝવિક્વાહિન્ાન પ્રમાળમ્' વગેરે લક્ષણની સમુગ્ધ જનને કાઇ ખબર હોતી નથી. અને તેથી, 
આ જ્ઞાનમાં લક્ષણ જતુ નથી માટે એ પ્રમાણ નથી એ રીતે એ અત્િવ્યાપ્તિનો પરિહાર નથી કરતો. પણ જોયેલી 
વસ્તુ હાથમા ન આવે તો એ જ્ઞાન સાચુ નહી આવુ લોક વ્યવહારમાં જે પ્રસિદ્ધ છે એના અનુવાદ રૂપે જ 
એ. આતિવ્યાપ્તિ વગેરેનો પરિહાર થાય છે 

નૈયા.- અમે પ્રમાણનું લક્ષણ અર્થનિશ્ચાયક છે એવુ જે કહીએ છીએ તે લોકમા અનુભવસિદ્ધ વાત જોઇને 
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તત્તદ્વ્યવદારવ્યવસ્થાપજ વ પ્રયાળમુપાવવતે, તહેવ તુ તક્ષળં, “ગનુવાલ- સ' દૃતિ વેત? મહ્માજમપ્યનુવાવ 
છવ, ન છ્યતૌજિજમિદ જિચિટુવ્યતે, ન ચાનવસ્થા, વૈઘજે રોમાવિતિક્ષળવવ્વ્યાઇરળાવો શબાવિવપ્વ વ્વવ- 
સ્થોપપત્તઃ, તત્રાષિ લમુમ્ઘવ્યવહારમાશ્રિત્ય તલ્ષખેરેવ વ્યુત્પાવનાહિતિ,” સત્વત્ર ન શોમતે, યતો વય પ્રમાળ- 
સ્યાર્થવ્યવહ્થાપવત્વે વ્વવદારવ્યવસ્થાપજત્વે વા ભક્ષળ ન પ્રવોઝજમિત્તિ વૂવ-, ન તુ સર્વત્રેવ તવપવોગજમિતિ, 

તેના અનુવાદ રૂપે જ કહીએ છીએ અમે પણ લોકમા નહી જોવા મળતુ એવું અલૌકિક કાઇ કહેતા નથી. 

તળી લક્ષણની પણ અર્થનિશ્ચયમા પ્રયોજકતા માનવામાં અનવસ્થા દોષ તમે જે બતાવો છો તે પણ યોગ્ય 
નથી, કેમકે વૈધકશાસ્ત્રમાં રોગાદિના લક્ષણની જેમ વ્યવસ્થા સગત થઇ શકે છે અથવા વ્યાકરણાદિમા 

શબ્દાદિની જેમ વ્યવસ્થા સગત થઇ શકે છે એટલે કે અન્ય શાસ્ત્રોમા આવતા શબ્દ-વાક્ય વગેરેની વ્યવસ્થા 
(અર્થબોધ-સાધુતા વગેરે) વ્યાકરણશાસ્ત્રથી થાય છે. હવે વ્યાકરણશાસ્ત્રમા જે શબ્દાદિ વપરાયા હોય છે તેની 
વ્યવસ્થા માટે કાઇ અન્ય વ્યાકરણની જરૂર પડતી નથી કે જેથી અનવસ્થા ચાલે, એ તો લોકોમા પણ શબ્દ- 

ક્રિયાપદ-વાક્ય વગેરેનો જે સમુગ્ધ વ્યવહાર હોય છે- પ્રસિદ્ધ શબ્દાદિ હોય છે તેની સહાય લઇને (તેના દ્વારા) 
વિશેપ લક્ષણો બતાવીને વ્યુત્પાદન કરાય છે. આ જ રીતે પ્રસ્તુતમાં પણ સમુગ્ધ વ્વવહારની અપેક્ષાએ વિશેષ 
લક્ષણ વગેરેનો નિશ્ચય કરી અર્થનિશ્ચય થઇ શકે છે. માટે અનવસ્થા દોષ નથી 

[એ ઉપાલંભની અયોગ્યતા] 

જૈત્ત - ઉદયનાચાર્યે આપેલો આ ઉપાલભ પ્રસ્તુતમા શોભતો નથી, કેમકે પ્રમાણ અર્થવ્યવસ્થાપક જે બને 
છે અથવા વ્યવહારવ્યવસ્થાપક જે બને છે એમા એનું લક્ષણ પ્રયોજક નથી એટલુ જ અમે કહીએ છીએ, નહી 
કે એ સર્વત્ર અપ્રયોજક છે એવુ પણ. આશય એ છે કે રજતને વિશે કે સૂક્તિને વિશે “ટ્ઢ રઝત' એવુ જે (પ્રમાત્મક 
કે ભ્રમાત્મક) જ્ઞાન થાય છે તે “રજત' નો નિશ્ચય કરાવી જ દે છે, એ જ્ઞાન અર્થને અવિસંવાદી હોય તો જ 
અર્થનો નિશ્ચય કરાવે એવુ નથી. પણ ભ્રમાત્મક જ્ઞાન વિદ્યમાન અર્થનો નિશ્ચય કરાવતું ન હોવાથી તત્ત્વત* 
એ અર્થનિશ્ચાયક હોતુ નથી એટલે માત્ર પ્રમાણ જ અર્થનિશ્ચાયક હોય છે અને જે પ્રમાણ હોય છે એમા 
પ્રમાણનુ લક્ષણ તો રહેલુ જ હોય છે. તેમ છતા એટલા માત્રથી, પ્રમાણનુ લક્ષણ કાઇ અર્થનિશ્ચયનુ કારણ 

કે પ્રયોજક બની જતુ નથી, જેમકે જે દડ હોય તેમા દડત્વ રહ્યુ જ હોવા છતા દડત્વ કાઇ ઘટ પ્રત્યે કારણ 
કે પ્રયોજક નથી, એ તો અન્યથાસિદ્ધ જ છે. હા, “વિવક્ષિત જ્ઞાન પ્રમાણ છે કે અપ્રમાણ?' એનો નિર્ણય કરવામા 

પ્રમાણનુ લક્ષણ જરૂ૨ ઉપયોગી છે. જો એમા પ્રમાણનુ લક્ષણ રહ્યું હોય તો એ પ્રમાણ અને ન રહ્યું હોય તો 

એ અપ્રમાણ એટલે કે પ્રમાણનુ લક્ષણ ભ્રમ વગેરેથી પ્રમાણને જુદુ પાડી આપે છે આમ સમાન જાતીય (સમાન 
જેવા દેખાતા ભ્રમ વગેરે) કે અસમાનજાતીય (સાવ જુદા એવા ઘટ-પર વગેરે) પદાર્થાથી અધિકૃત પદાર્થ 

(પ્રમાણ)નો વ્યવચ્છેદ કરી આપવો (એને જુદુ તારવી આપવું) એવુ જે (પ્રમાણના) લક્ષણનું પ્રયોજન છે તેને 
તૌ તે તે ગ્રન્થમા સ્વીકારી તેની વ્યવસ્થા કરી જ છે. આમ પ્રમાણને સર્વત્ર અપ્રયોજક અમે કહેતા જ નથી 
કે જેથી ઉદયનાયચાર્યે આપેલો ઉપાલભ યોગ્ય ઠરે. 

નૈયાયિક - લક્ષણનુ તમે જે સમાનાસમાનજાતીયનો વ્યવચ્છેદ કરવાનુ પ્રયોજન સ્વીકારો છો એમા પણ 
અનવસ્થા દોષ તો આવે જ છે જુદા જુદા દર્શનમા, પ્રમાણના 'ઝવિવાવિનાન પ્રયાળય્', 'સ્વપરવ્યવસાચિત્તાન 

પ્રમાળમ્' “ઝર્થોપનય્યિઇેતુ- પ્રમાળમ્' . આવા જુદા જુદાં લક્ષણો મળે છે. આમાંથી કોઇ પણ એક જ લક્ષણ સાચુ 
હોય શકે, બાકીના બધા ખોટા આમાંથી જે ખોટાં છે એ બધાનો (લક્ષણાભાસોનો) વ્યવચ્છેદ કરવો એ 
સમાનજાતીયનો વ્યવચ્છેદ છે ને ઘટ-પટાદિનો વ્યવચ્છેદ કરવો એ અસમાનજાતીયનો વ્યવચ્છેદ છે. એટલે 
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સમાનાતમાનનાતીયવ્યવસઝેટલ્ય તલ્થદ્ય તત્ર તત્ર વ્વવસ્થિતત્વાત | મામાન્યતો બ્ુત્વત્રન્ત તચછાલ્્રાયવિ- 

છજીતતવિશેપપ્રતીત્તિવર્વવતાનેનાનવલ્થાડભાવાત | જવન જેવતવ્યતિરવવવ તટાળમિતિ નારર., પ્રષેવલ્વાલેરવિ 
પવાર્થતક્ષળત્વવ્યવસ્થિતે- દ્ત્યન્યત્ર વિહત | વહ્તુતો ઘર્યવાહે તક્ષળત્ય નોપવોમ-, ક્યતત્ત્રસિજ્વાદિસાટીના 

ને તમે જે રીતે આ અનવસ્થાનો પરિહાર કરશ, એ રીતે અમે પણ તમે આપેલા અનવસ્થા દોષનો પરિહાર 
કરીને પ્રમાણના લક્ષણને અર્થનિશ્ચાયક સિદ્ધ કરીશુ 

જેન - મામાન્ચતો વ્યુત્પન્રહ્ત સાવ મુગ્ધ લોકને તો અર્થવ્યવસ્થાદિમા પ્રમાણ આવશ્યક હોય છે, પ્રમાણનું 
લક્ષણ નહી, એ જણાવી ગયા પ્રમાણનુ લક્ષણ શુ હોય શકે? આવી ઊડી જિજ્ઞાસા જે ધરાવે છે એ સાવ મુગ્ધ 
હોય ન શકે, થોડૉ ઘણો પણ વ્યુત્પન્ન હોય જ. એટલે પ્રમાણના લક્ષણ અગેનો જેને થોડાં પણ અણસાર છે 
એવા આ સામાન્યથી વ્યુત્પત્ર જીવને તચ્છાસ્ત્રાદ્ - પ્રમાણલક્ષણશાસ્ત્ર પરઘી અધિકૃત વિશેપની - પ્રમાણના 
વાસ્તવિક લક્ષણવિશેષની પ્રતીતિ થઇ શકે છે. જેમકે તમે જણાવ્યું હતુ તેમ રવદકમા રોગાદિના લક્ષણ અંગે 
કે વ્યાકરણાદિમા શબ્દાદિ અગે અનવસ્થા આવતી નથી તેમ પ્રસ્્તુતમા પણ અનવસ્થાદોપ રહેતો નથી. 

[લક્ષણને કેવલવ્યતિરેકી ન મનાય] 
પણ, લક્ષણ કેવલવ્યતિરેકી જ હોય છે એ વાત ઉચિત ભાસતી નથી. આશ્રય એ છે કે 

સમાનાસમાનજાતીયનો વ્યવચ્છેદ કરવા માટે ્નયાયિક “ઊોધિવી ત્લેસરપિગા, મન્વસ્તાત્” (તલ ત્વરાને 
નલ્ષળાતૂ) આવા આકારનુ અનુમાન આપે છે આમોૉં જ્યાં જ્યા ગન્ધવત્ત્વ ત્યા ત્યાં સ્વેતરભેદ આવી 
અન્વયવ્યાપ્તિના દષ્ટાન્ત તરીકે જેને લેવા ચાહીએ એ ઘટ, પટ વગેરે બઘું પૃથ્વીમય હોવાથી પક્ષાન્તર્ગત 
હોય છે તેથી આવા સ્વેતરભેદસાધક અનુમાનમા અન્વય દૃષ્ટાત મળતુ હોતુ નથી. તેથી “વ્વ તમૈવ' એ રીતે 
વ્યતિરેક દૃષ્ટાન્ત આપવામાં આવે છે અર્થાત્ જ્યા જ્યા સાધ્યાભાવ ત્યા ત્યા હેત્વભાવ એવી વ્યતિરેક વ્યાપ્તિનો 
વ્યતિરેકી દષ્ટાન્તમા નિર્ણય કરવામા આવે છે પ્રસ્તુતમા, જ્યાં જ્યાં સ્વ (ઘટ-પટાદિરૂપ પૃથ્વી) થી ઇતરના 
(- જળ વગેરેના) ભેદનો (-: સાધ્યનો) અભાવ હોય (જળ વગેરેમા) ત્યાં ત્યાં હેતુનો (ગંધનો) અભાવ હોય 
છે, જેમકે જળાદિમાં જે હેતુને અન્વય દૃષ્ટાન્ત ન મળતુ હોય, માત્ર વ્યતિરેક દૃષ્ટાન્ત જ મળતુ હોય તે 
હેતુ કેવલવ્યતિરેકી કહેવાય છે. ઇતરભેદ સાધક અનુમાનમા હેતુ તરીકે લક્ષણ હોય છે માટે લક્ષણ 
'કેવલવ્યતિરેકી' હોય છે એમ નૈયાયિક કહે છે જે ઉચિત નથી, એવું ગ્રન્થકાર કહે છે, કારણકે પ્રમેયત્વ વગેરે 
કેવલાન્વયી ધર્મા પણ પદાર્થના લક્ષણ તરીકે નિશ્ચિત થયા છે. જેમા પ્રમેયત્વ ન હોય એવો કોઇ પદાર્થ વિશ્વમાં 
વિદ્યમાન ન હોવાથી પ્રમૈયત્વનો વ્યતિરેક મળતો નથી, તો એ કેવલ્યવ્યતિરેકી શી રીતે હોય શકે? આ વાતનો 
અન્યગ્રન્થમા વિસ્તાર કર્યો છે. 

જલુ - પ્રમાણના લક્ષણના ઉપયોગનો જે નિષેધ કરાય છે તે સર્વત્ર નિષેધ માટે નથી, પણ ધર્મવાદમાં 
જ એનો કશો ઉપયોગ નથી એ પ્રમાણે નિષેધ જાણવો. કારણકે ધર્મવાદ હારા અસદ્ગ્રહની નિવૃત્તિ સાધવાની 
હોય છે અને એ તો અન્યથા - પ્રમાણના લક્ષણના ઉપયોગ વિના જ થઇ જાય છે. આશય એ છે કે તે-તે વાદી-પ્રતિવાદી વગેરેને પોતપોતાના પષ્ટિતત્ર વગેરે ગ્રન્થ દ્રારા અહિસા વગેરેનુ જેવું જેવું સ્વરૂપ સિદ્ધ - 
જ્ઞાત હોય છે તેવા તેવા સ્વરૂપવાળી અહિસા એ સ્વતત્રસિદ્ધ અહેસા આ સ્વતત્રસિદ્ધ અહિસા વગેરેનો તાદૃશધર્માન્તર સ સ્વતત્રસિદ્ધ એકાતનિત્યતા , એકાત અનિત્યતા વગેરે અન્ય ધર્મો સાથે મેળ ખાય છે કે કેમ એવો સશય પડે કે તાદશધર્માન્તર કેવો માન્યો હોય તો એ અહિસાદિ સંગત થાય એવી જિજ્ઞાસા જાગે આવા ડૂ 



વાજદ્વાત્રિશિવમ ૨૨ર્ 

તાવૃશઘમાન્તસરસશવતિત્વાતાવિવારટ્વારજતત્ત્વક્ાનેનાલવત્રદનિવૃત્તે મન્યથેવોપપત્તે:, ફ્તરમિસ્ત્વેન ૨ ત્ાનસ્ય 
તત્તાધ્ય્યાત્રાનુપયોમાત્સમુમ્થઘમિલાનેનેવ જાર્વસિજ્રિત્વત્ર તાત્પર્યય | 19 ર || 

તન્વર્થનિશ્વયાર્થમેવ ભક્ષળોપવોમ*, તત તાનપરીમાળ્તંશયનિવૃત્તો તન્મૂતાર્યતગવનિવૃત્યાડર્થનિશ્વ- 
ચસિજ્ધે- ફ્ત્વાશટ્જાવાયાદ- 

ત ત્રાર્યતશયાપત્તિઃ પ્રમાળેડતત્ત્વશટ્જયા | 
તત્રાપ્તેતવ વિચ્છેવાદ્ધેત્વમાવસ્ય સામ્યત? | 19૨ || 

ત્યોતિ | ત વ પ્રયાળેડતત્ત્તવશફ્જથા - ગપ્રાયાળ્વનટજયા ગર્થલશયાપસ્િઃ સક્ષળ વિનેતિ મ્ય, તત્રાષિ 
- પ્રમાળતક્ષળેડષિ છુતવવિચ્છેવાર્ - મપ્રામાળ્વશટ્જાવા- સ્વરસાત્થાપિતાયા મતુપરમાત્, છેત્વમાવલ્ય - 

સશય-જિજ્ઞાસા પ્રયુક્ત વિચારવિમર્શ દ્વારા જે તત્ત્વજ્ઞાન -: વાસ્તવિક સ્વરૃપબોધ થાય છે તેનાથી જ 
એકાન્તનિત્યતા વગેરે માનવાનો અસદ્ગ્રહ તો દૂર થઇ જાય છે આમાં પ્રમાણના લક્ષણનો તો ક્યાંય ઉપયોગ 

કરવો પડતો નથી, કારણકે લક્ષણથી સાધ્ય જે ઇતરભિશત્વેન (- ઇતર ભેદ રૃપે) જ્ઞાન, તેનો પ્રસ્્તુતમાં કોઇ 

ઉપયોગ હોતો નથી તે પણ એટલા માટે કે સંમુગ્ધ ધર્મીજ્ઞાનથી જ કાર્યસિદ્ધિ થઇ જાય છે , એવું તાત્પર્ય છે. 
અર્થાત્ એકાન્તનિત્યતા વગેરેમાંથી જે ધર્મનો જે ધર્મીમાં (જીવ વગેરેમા) નિર્ણય કરવો છે તે ધર્મીનું લક્ષણ- 
સાધ્ય ઇતરભિન્ઞત્વેન જ્ઞાન આવશ્યક નથી, કિન્તુ એ વિના જ , સંમુગ્ધજ નને ધર્મીનુ જેવું જ્ઞાન હોય છે એના 
દ્દારા આ નિર્ણય કરવા રૂપ કાર્યની અને તેથી અસદ્ગ્રહનિવૃત્તિની સિદ્ધિ થઇ જાય છે 

આમ ધર્મવાદમા પ્રમાણનું લક્ષણ નિરુપયોગી છે એ તાત્પર્ય જાણવુ.1૧૨॥। 

“રહ રઝત' ઈત્યાદિ રૂપે થયેલા જ્ઞાન અગે “આ જ્ઞાન પ્રમાણ છે કે અપ્રમાણ ?' એ સશય હોય તો રજતાદિ 
અર્થનો પણ સંશય રહે છે, નિશ્ચય થતો નથી. પ્રમાણના લક્ષણથી એ સશય દૂર થાય છે અને તેથી અર્થનો 
સશય પણ દૂર થવાથી અર્થનો નિશ્ચય થાય છે. આમ અર્થનો નિશ્ચય કરવા માટે જ લક્ષણનો ઉપયોગ છે. 
આવી શકાને દૂર કરવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

[પ્રમાણલક્ષણોપયોગ અંગે અન્ય શંકા-સમાધાન] 
“લક્ષણ વિના તો પ્રમાણમાં અપ્રામાણ્યની શકા પડવાથી અર્થનો પણ સંશય પડવાની આપત્તિ આવશે” 

એવુ ન કહેવું, કેમકે તેમા પણ - પ્રમાણના લક્ષણમાં પણ શંકા પડી શકે છે. શંકા પડવાના હેતુનો અભાવ 

બત્તેમા તુલ્ય છે. 

“કહ રનત' એવા જ્ઞાનમાં જ જો અપ્રામાણ્યની શંકા પડી જાય તો એના વિષયભૂત અર્થની પણ શકા જ 
રહે છે જો એ જ્ઞાન પ્રમાણ હશે તો એના વિષય રૂપે ભાસતી વસ્તુ રજત છે અને જો એ અપ્રમાણ હશે તો 

એ વિષયભૂત વસ્તુ રજત નથી આવો સશય પડવાની આપત્તિ સ્પષ્ટ જ છે. લક્ષણથી અપ્રામાણ્યની શકા દૂર 

થવાથી અર્થનિશ્ચય થઇ શકે છે. પણ આવું કહી શકાતુ નથી, કેમકે પ્રમાણના લક્ષણ અંગે પણ આવી શકા 
પડી શકે છે પોતાના સ્વરસથી જ કોઇને “પ્રમાણનુ આ લક્ષણ પ્રમાણ હશે કે અપ્રમાણ?' આવી શંકા પડે 
તો કોઇ એને અટકાવી શકતુ નથી. એ શકા પડવાથી, એના દ્વારા જ્ઞાનમાં પ્રામાણ્યનો જે નિશ્ચય કરવાનો 
છે તે ન થઇ શકવાથી પ્રામાણ્યની પણ શંકા જ રહે છે જે અર્થસંશયમાં પરિણમે છે. આમ લક્ષણનો ઉપયોગ 

કરવા છતા અર્થસશયની આપત્તિ આ રીતે તો ઊભી જ રહે છે. 
“પ્રમાણના લક્ષણમાં અપ્રામાણ્યની શંકા કરવાનો કોઇ હેતુ ન હોવાથી એની શંકા થતી નથી, અને તેથી 



૨૨૪ જાસગર્જાસામિવ 

ગઇજાજારળાબાવલ્ય તાશ્વત- - તુત્યત્યાત, પરશાળતક્ષળ ર્વ પ્રમાળેડપિ ઝદ જાજારળામાવે શજાવા સનુ- 

તપસેરિત્યર્થ- 1192 11 

ગસ્તિટિયર્મનાઘનત્રાદજ દિ પ્રમાળ પરેપા પષ્ત્તત્રાહિજ 7વત્વનાન્મેવ, તત્ર વાદ્તાયિપ્રિસ્નાગે 

સર્યતત્તરપ્રમજત્તેન સ ઇાષિ સળવન્તકિડોવાળે તુ ભવત્રવયનુજતન છવ, ત ત્રેજામ ગજિતપ્રામાળ્વલાન- 

મિતરાશત્યાપ્વસિળ્યાયર્જમિતતિ થત, ઘટ્પટતમૃદતવનાત્ ઘટાળે પ્રાયાળ્યનશવે પટત્તાપ્યસિન્વવાપત્તરિ- 

ત્વામયવાનાઈ- 

ઝર્થવાયાત્મ્વગટવ તુ તત્વજ્ઞાનોપવોમિની । 
શુજ્ધાર્યસ્યાપવજત્વ વ્વ તત્ત્રં સર્દ્શનદ્રહે । 19૪ 1 । 

શકા તુ વિવારપવૃત્ત્વા તત્ત્વત્ઞાનોપવોમિની । તત્વ પ્રતીવમાન ગુજ્ાર્થત્વ - સર્વથા કજ્િવિષવય્ય વ્યવત્થા- 
પજત્ત [*થાપવત્વ] - પ્રમિતિઝનવત્વ લદર્શનન્ય - નોપનામમન્ય પછે - સ્થીજારે તત્ર - પ્રવાસ, તહ્ત્રછે 

ન હોવું એ તુલ્ય જ હોઇ અર્થ નિશ્ચય શક્ય છે જેને સ્વરસથી જ પ્રમાણમાં પ્રામાણ્યની શંકા પડે છે એને 
તો સ્વરસથી પ્રમાણના લક્ષણમા પણ પ્રામાણ્યની શકા પડી જ શકે છે માટે પ્રમાણના લક્ષણને અર્થનિશ્ચયમાટે 
ઉપયોગી માનવુ એ યોગ્ય નથી 

તેથી અહિસા વગેરે ધર્મસાધનના નિશ્ચય માટે પણ પ્રમાણનું લક્ષણ વગેરે અનુપયોગી હોઇ, પ્રસ્તુત 
ધર્મવાદમા તેની ચર્ચા અનુપયોગી છે એ નિશ્ચિત થયુ ।૧૩। અહિસા વગેરે ધર્મસાધનોનો નિશ્ચય કરાવનાર 
પ્રમાણ તરીકે ઇતરધર્મીઓને તેઓના પોતપોતાના ષષ્ટિતત્ર વગેરે શાસ્ત્ર જ છે. એમાં સામાન્યથી અહિસા 
વગેરે તો સર્વ દર્શનોમા ધર્મસાધન તરીકે પ્રસિદ્ધ છે, એટલે એ અશમા તો ક્યારેય સંશય સંભવતો નથી એ 
અહિસા વગેરેના વિશેપ સ્વરૂપમા સશય સભવે છે એટલે કે તે તે શાસ્ત્રમાં જેવી અહિસા કહેલી છે તે યથાર્થ 
છે કે અયથાર્થ ઇત્યાદિ સશય સભવિત છે. પણ આવો સશય તો પરમાર્થના નિશ્ચય માટે અનુકલ જ છે. 
[શંકા - તે તે શાસ્ત્ર, તેઠો અહિસાના સ્વરૂપ વગેરે જેવા દર્શાવ્યા હોય તે અશમા જો શકિત પ્રામાણ્યવાળુ છે 
તો સામાન્યથી અહેસા વગેરે અત્રમા શી રીતે પ્રમાણ ઠરે? અને તેથી શી રીતે નિશ્ચાયક બને? અર્થાત્ તે 
તે દરેક શાસ્ત્રોએ ધર્મસાધન તરીકે અહિસા, સત્ય વગેરે જે કહ્યા છે તે અશમા તે તે શાસ્ત્ર પણ પ્રમાણ છે 
અને તે તે શ્રાસ્ત્રમા જ અહિસા વગેરેનુ જેવુ સ્વરૂપ દર્શાવ્યુ છે તે, તે તે શાસ્ત્રોમાં જ પ્રતિપાદિત એકાન્ત 
નિત્યતા વગેરે સિદ્ધાન્તોને અનુસરીને ઘટે છે કે નહી એ સશયાસ્પદ હોવાથી એ અંશમા તે તે શાસ્ત્ર શકિત 
પ્રામાણ્યવાળુ છે આવુ શી જીતે સંભવે?] 

સમાધાન - જેનુ પ્રામાણ્ય એક અશમા શકિત હોય તે જ્ઞાન ઇતરાશમા પણ શકિત પ્રામાણ્યવાળુ જ હોય 
અને તેથી તે ઇતરાશમા પણ એ અનિશ્ચાયક જ હોય એવુ માનવુ એ યોગ્ય નથી. કેમકે એમ માનવામા એવી 
આપત્તિ આવે છે કે ઘટ-પટ નુ સમૂહાલબન જ્ઞાન થયુ હોય અને એના ઘટાશમા પ્રામાણ્યનો જો સંશય હોય 
તો પટનો પણ અનિશ્ચય રહે તેથી ઘટાંશમાં શકિત પ્રામાણ્યવાળુ સમૂહાલબન જ્ઞાન પણ પટનુ જેમ નિશ્ચાયક 
બને છે તેમ તે તે શાસ્ત્રો ધર્મસાધન તરીકે સામાન્યથી અહિસા વગેરેને જે જણાવે છે તે અશમાં તો નિશ્ચાયક 
છેજ અને અહિસા વગેરેના વિશેષ સ્વરૂપ વગેરે અગેનો સશય તત્તજ્ઞાન માટે ઉપયોગી છે આવુ જણાવવાના 

ય 
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સ તત ણવ ઘર્યનાઘનોપતંમાત જિ સક્ષળેનેતતિ માવ- | [9૪ | | 

તત્રાત્મા નિત્ય છ્વેતિ વેષાયેજાત્તવર્શનમ | 
જહિભાવયઃ જથ તેભાં જયમપ્યાત્મનોડવ્યયાત | 19૫ |। 

તત્રેતિ | તત્ર - ઘર્મતાઘને વિવારળીયે, લાત્મા નિત્ય છ્વ ફિ વેપ સાટ્લ્યાહીનામેજાન્તલર્શનેં, તેવા 
જિતાવય_ જથ મુલ્યવૃત્ત્યા યુગ્યન્ત દતિ શેષ”, જથમષિ લડિતશરીરાવથવેજપરિળાયેનાપિ માત્નનોડવ્યયાર 
- કલઇનાત્, ન હિ વુષ્તિમતયુઃલોત્વાવ્સપા હિંતા લાકલ્યાનામાત્યનિ પ્રતતિવિવોવવેનાનુપત્વરિતા સમવતિ । 

આશયવાળા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

અર્થના યાથાત્મ્યની શકા તત્ત્જ્ઞાનોપયોગી છે શુદ્ધ અર્થનુ સ્થાપકત્વ સુદર દર્શનશાસ્ત્રના સ્વીકારમા 
નિર્ષીમક છે 

અઢિસા, સત્ય વગેરે અર્થનો આશ્રય આત્મા છે એટલે સ્વ-સ્વદર્શનમા આત્મા જેવો નિત્ય , અનિત્ય વગેરે 

મનાયો હોય તે પ્રમાણે અહિસા વગેરે નિત્યઆશ્રયવૃત્તિ, અનિત્યઆશ્રયવૃત્તિ વગેરે બને છે. તેથી અહિસા 
વગેરેમા નિત્યઆશ્રયવૃત્તિત્વ , અનિત્યઆશ્રયવૃત્તિત્વ વગેરે જે ધર્મો આવે છે એ અહિસા વગેરે અર્થનું યાથાત્મ્ય 
છે. આ અર્થયાથાત્મ્યની શકા તત્ત્વજ્ઞાનપ્રાપ્તિ માટે ઉપયોગી છે. એટલે કે અહિસા વગેરે નિત્યઆશ્રયવૃત્તિ 
હશે કે અનિત્યઆશ્રયવૃત્તિ હશે કે નિત્યાનિત્યઆશ્રયવૃત્તિ હશે ઇત્યાદિ શકા જિજ્ઞાસુને વિચાર કરતો કરી દે 
છે. માધ્યસ્થ્યપૂર્વક થયેલો આ વિચાર યોગ્ય નિર્ણય કરાવે છે જે તત્ત્વજ્ઞાન રૂપ છે. આ તત્ત્વજ્ઞાનમા અહિસા 
વગેરે અર્થનુ જે દર્શનને માન્ય જેવું નિત્યાનિત્યઆશ્રયવૃત્તિત્વ વગેરે રૂપ યાથાત્મ્ય સર્વથા સુસગત જણાય તે 

દર્શન સર્વથા શુદ્ધ વિષયનુ વ્યવસ્થાપક છે, એટલે કે પ્રમિતિજનક છે, અર્થાત્ સત્યજ્ઞાન કરાવનાર છે એવું 
પ્રતીત થાય છે. આ પ્રતીત થતુ શુદ્ધાર્થવ્યવસ્થાપકત્વ સદ્દર્શનના શોભનઆગમના સ્વીકારનુ પ્રયોજક બને 
છે. એટલે કે એ પ્રતીત થવાથી તે દર્શનનો પ્રમાણ તરીકે સ્વીકાર થાય છે. આ સ્વીકાર થયે તો તેનાથી જ 
ધર્મસાધન જણાય જાય છે એટલે પછી પ્રમાણના લક્ષણની તો કોઇ જરૂર રહેતી નથી ।૧૪|। આત્માના 

યાથાત્મ્મનો જ વિચાર કરવા ગ્રન્થકાર સૌ પ્રથમ એકાન્તનિત્યતાવાદી દર્શન અગે વિચારણા જણાવે છે- 

[એકાન્તનિત્યવાદમાં હિસાદિની અઘટતા] 

ધર્ભમસાધનની વિચારણા કરીએ તો જણાય છે કે જે “'સાખ્ય-નૈયાયિક વગેરેના દર્શનમાં “આત્મા નિત્ય જ 
છે' એવો નિત્ય એકાન્ત મનાયો છે તેઓના મતે હિસા વગેરે મુખ્યવૃત્તિએ શી રીતે ઘટે? કેમકે તેઓના મત 

મુજબ, કોઇપણ રીતે આત્માનો નાશ સભવતો નથી કોઇપણ રીતે એટલે. યાવત્ ખડિત શરીર અવયવો 

સાથે એક પરિણામ માનવામા આવે તો પણ આત્મા તો કૂટસ્થ નિત્ય મનાયો હોઇ એનું ખડન તો સંભવતુ 

જ નથી કે જેને હિસા કટી શકાય વળી આત્માને કૂટસ્થ નિત્ય માનનાર સાખ્યોના મતે દુ*ખોત્પત્તિ વગેરે 

બુદ્ધિમા જ થાય છે, આત્મામા તો એનું પ્રતિબિબ જ પડે છે એટલે દુ ખોત્પાદરૂપ હિસાનુ પણ આત્મામા 

તો માત્ર પ્રતિબિંબ જ હોય છે. અને પ્રતિબિબ તો કાલ્પનિક છે. તેથી વાસ્તવિક રીતે તે હિસા હોતી નથી 

માટે આત્મામા અનુપચરિત પણે -- મુખ્યવૃત્તિએ હિસા સભવતી નથી. નૈયાયિકોએ પણ આત્માને કૃટસ્થ 

નિત્ય માન્યો છે તેઓના મતે હિસા એ દુ ખાત્મક ગુણરૂપ છે. તેઓ ગુણીથી ગુણને સર્વથા ભિન્ન માને છ 

એટલે આ હિસા પણ આત્માથી સર્વથા ભિન્ર છે. એટલે સમવાયથી પણ તે આત્મામાં અનુપચરિત પણે સંભવતી 

નથી, કેમકે સમવાય પોતે પણ કાલ્પનિક છે આમ પ્રતિબિબ અને સમવાય એ બને પોતે જ કાલ્પનિક હોઇ 



૨૨૬ 

ત સ છથમષિ ત્વપર્યાવવિનાનામાવે છિતાવ્વવદાર ૧૦૫નાશતેનાપ્યુપપાર્વયિતુ ગવવત દેતિ, તહ્ટિમાઇ 
“તિષ્ઝિયોડલો તતો દાત્તિ દન્યતે વા ન ઝાતુષિત, જોગ્યત્જનવિરિત્વેવ ન દિતાડસ્યોપપંયતે”1 19૧ 11 

મનોયોમવિશેષસ્ત ઘ્વંસો મરળવાત્મનઃ | 
હિંસા તય્વેત્ તત્ત્વસ્વ સિજ્ધેર્યસમાઝતઃ | 19 ૬ || 

મન રાતિ | મનોયોમાવિશેપલ્ય - સ્મૃત્યઝનજતાનગઞનજપયન સયોમત્ત ઘ્ઘંત આત્યનો મરળ, તજના । 
રઘ હ્યાત્નનોડવ્યવેડપ્યુષપત્યતે | ગત્તિતાસ્િવ્યાયેવ દિ ળરીરનઇનાવાત્વાષિ તિત ઇતિ સોજાનાયમેમાન-, 

સેકડો કલ્પના કરોને, તો પણ હિસાનો વ્યવહાર કોઇપણ રીતે સગત થઇ શકતો નથી અષ્ટક પ્રડરણામાં (૧૪- 
૨) આ વાત આ રીતે કહી છે - “એકાન્ત નિત્ય આત્મામા ક્રમેણ કે યુગપદ્ કાર્યકર્તૃત્વ સંભવતું ન હોઇ એ 
નિષ્ક્રિય છે તેથી એ કોઇને હણતો નથી વળી સર્વથા નિત્ય એવો તે કોઇનાથી હણાતો નથી. માટે આત્માની 
હિસા (મુખ્યવૃત્તિએ) સગત થતી નથી ” [હા, પ્રતિબિંબ વગેરંના ઉપચારથી હિસા ઘટી શકે છે, પણ 
તત્તવવિચારણામા ઉપચાર માન્ય હોતો નથી.]1૧૫।। [એકાન્તાનેત્યવાદીએ સ્વમતમાન્ય હિસાની સંગતિ કરવા 
માટે આપેલી કલ્પનાને જણાવીને એનુ નિરાકરણ કરતા ગ્રન્થકાર જણાવે છે-] 

[મનોંયોગધ્વંસને હિસા ન મનાય] 
વિશેષપ્રકારના મનોયોગનો ધ્વસ એ આત્માનું મરણ છે અને એ જ હિસા છે. આવું કથન પણ યોગ્ય 

નથી, કેમકે ઉક્ત ધ્વસ તો કારણભૃત અર્થસામગ્રીથી જ સિદ્ધ થઇ જાય છે. પા 
શંકા - સામાન્યથી મૃત્યુ ભિન્ન કાળે થતાં જ્ઞાનથી કાલાન્તરે સ્મૃતિ થઇ શકે છે. માટે એ સ્મૃતિજનક જ્ઞાન 

છે મૃત્યુકાળે જે જ્ઞાન થયુ હોય છે તેનાથી સ્મૃતિ થતી નથી. માટે એ સ્મૃતિઅજનક જ્ઞાન છે. આવા 
સ્મૂતિઅજનકજ્ઞાનનો જનક મન સયોગ એ અહીં વિશેષપ્રકારના મનોયોગ તરીકે લેવાનો છે આનો ધ્વસ થવો 
એ આત્માનુ મરણ છે - એ જ હિસા છે ફૂટસ્થ નિત્ય આત્માનો વ્યય ન થાય તો પણ આવા પ્રકારની હિસા 
સખત છે નિત્ય એવા આકાશ સાથે ઘટાદિના સંયોગનો નાશ સગત છે જ. 

પ્રશ્ન - આત્માનો જો વ્યય થતો નથી તો “આત્મા ખડેત થયો' “આત્માનો નાશ થર્યાં' એવો વ્યવહાર 
શી રીતે થઇ શકે? ી 

ઉત્તર - એ વ્યવહાર વાસ્તવિક છે જ નહી અને તેથી ભેદ પારખી શકનારા પ્રાજ્ઞોને એ આદરણીય પણ 
નથી જ એમા ખંડિત તો શરીર જ થાય છે, માત્ર આત્માનુ એની સાથે અતિસાત્તિધ્ય હોવાના કારણે લોકોનુ 
આવુ મિથ્યાભિમાન પ્રવર્ત્તે છે કે આત્મા પણ ખંડિત થયો. ર - ફે 

સમાધાન - આવી સ્મૃતિઅજનકજ્ઞાનજનેક મન સંયોગના ધ્વસરૂપ હિસા માનવી એ પણ યોગ્ય નથી, 
કેમકે એવી હિસા માનવાથી પણ હિસકત્વનો વ્યવહાર કાઇ સંગત થઇ શકત્તો,નથી. શા માટે? એટલા માટે 
કે આવો ધ્યસ કાઇ કોઇ વ્યક્તિએ કર્યો હોતો નથી, પણ તેવા પ્રકારની કારણ સામગ્રીથી જ થઇ ગયો હોય 
છે તે આ રીતે - સ્મૃતિના કારણોનો અભાવ હોવાથી જ એ જ્ઞાન સ્મૃતિજનક બનતુ નથી. વળી એ જ્ઞાનનો 
જનક જે ચરમન સયોગ હોય છે તેનો પણ હ્રિચરમ વગેરે અન્ય મન*સયોગની જેમ જ નાશ થઇ જાય છે 
આસ જ્ઞાન સ્મૂતિનુ અજનક રહે છે એમા, હિસક તરીકે અભિપ્રેતવ્યક્તિનો કોઇ વ્યાપાર હોતો નથી કે 

ઝૂ જ 
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ત શિશેપરશમિરારરનીય રતિ વેત? અ, તત્તલ્ય - ૩ઘ્વસત્વસ્યાર્થલમાગઝત- - ગર્થવશાહેવ સિજ્તે-, 
સ્મૃતિહેત્વમાવાહેવ સ્મૃત્યઞનનાત્તરમમન તંથોમલ્યાષિ સયોમાન્તરવવેવ નાશાત્ | તથા વ સેવ સિત્તા 
જેનસિત્જુતા સ્યાલિતે સાલ્લિતમેવ સજ અમત્સ્યાત | 19 દ 1 1 આત્મન છ્છા્તાસિત્યત્વાભ્યુપમયે ટ્પળાત્તર- 
માદ- 

, શરીરેળાષિ,સવન્ધો સિત્યત્તેડસ્વ ન સંમવી | 
વિમુત્વેન ત્ર સસાર: જલ્વિતઃ સ્થાહ્સશયમ્ | 199 |। 
4“ શરીરેળાપીતિ | સિત્યત્વે સતિ મહ્ય - ગાત્મન- શરીરેળાપિ સમ સશ્વન્યો ન સવી, સિત્યસ્વ છિ 
' શરીરલવન્ય--પૂ્વસ્પસ્ન- ત્યામે વા સ્થાવત્યામે વા? આઘે સ્વમાવત્વામસ્યાસિત્યતક્ષત્વાસિત્યત્વહાનિઃ, 

ડત્ત્ે સ પૂર્વલ્વપાર્વાવેસેધાય્છરીસસવન્ય ળ્વેતિ, વિમુત્વેન વામ્યુપમમ્યમાનેન દેતુના લતારોડલંશવ જહ્પિત્તઃ 

- સ્યાત, સર્વમરતલ્ય પરતોજમમનસ્પમુલ્યતંતારપવાર્થાનુપપત્તે-1 સથવા વિમુત્વે ત સંતારો ન સ્યાત્, 
, ચરમમન* સયોગનો નાશ થાય છે એમા એ વ્યક્તિનો કોઇ વ્યાપાર હોતો નથી સ્વાભાવિક મૃત્યુથી મરનારનુ 
પણ (એટલે કે જ્યાં અન્યવ્યક્તિનો કોઇ વ્યાપાર નથી ત્યા પણ) એ જ્ઞાન સ્મૃતિનુ અજનક જ રહે છે અને 
ચરમમન. સયોગનો નાશ પણ થાય જ છે. આમ ઉક્ત ધ્વસંરૂપ હિસા કોઇ કરી શકતું ન હોવાથી આખું જગત 
સુસ્થિત જડ ખૂન વગેરેના ભય વગરનુ જ રહેવુ જોઇએ. [પણ એવું છે નહી, માટે આત્માને સર્વથા નિત્ય 
માનવા છતા ઉક્ત ક્વંસ રૂપ હિસા માની એની સગતિ કરવી એ શક્ય નથી.]1૧૩॥ 

ી [એકાન્તનિત્યનો શરીરસાથે સંબંધ ન ઘટે] 
આત્માને એકાન્તે નિત્ય માનવામાં બીજો-જે દોષ લાગે છે, તેને ગ્રન્થકાર જણાવે છે- 
આત્મા જો સર્વથા નિત્ય હોય તો એનો શરીર સાથે સંબંધ સભવતો નથી. વળી આત્મા વિભુ હોઇ એનો 

, સસાર નિશ્ચિતપણે કાલ્પનિક જ બની જશે. ક 
; ઓઆશય એ છે કે નિત્યવસ્તુનો શરીર સાથે સબંધ જે થાય તે, તે શરીર સાથેની અસંબદ્ધ અવસ્થામા આત્માનુ 
જે સ્વરૂપ હતુ તે પૂર્વસ્વરૂપનો ત્યાગ કરીને થાય છે કે ત્યાગ કર્યા વગર ? ત્યાગ કરીને થાય છે એવુ જો કહેશો 

, તો નિત્યત્વમાન્યતાની હાનિ થઇ જશે, કેમકે સ્વભાવનો ત્યાગ એ અનિત્યતાનું લક્ષણ છે. ત્યાગ કર્યા વગર 

શરીર સાથે સબધ કરે છે, એવો અન્ત્ય વિકલ્પ માનવો પણ યોગ્ય નથી, કેમકે પૂર્વસ્વભાવ તો શરીરસંબંધનો 
વિરોધી હતો (માટે તો શરીર સાથે અસબંધ હતો.) અને એ જ જો હજુ જળવાયેલો છે, તો શરીર સાથે હજુ 
પણ અસબધ જ રહેશે. વળી સર્વથા નિત્ય મનાયેલા આત્માનુ વિભુત્વ પણ જે માનવામા આવ્યું છે તેના કારણે 

,એનો સસાર્ પણ બેશક કાલ્પનિક જ બની જશે, વાસ્તવિક નહી, કેમકે “સસાર' શબ્દનો જે મુખ્ય અભિધેયાર્થ 

છે પરલોકગમન સ્વરૂપ તે સંગત થતો નથી _ આત્મા વિભુ એટલે કે સર્વવ્યાપી છે તો એને ક્યાય જવાનું રહેતું 

'જ ન હોવાથી પરલોકગમન પણ શી રીતે સભવે? એટલે એને'કાલ્પનિક જ માનવો પડે અથવા “શિમુત્વેન 

'પૈલલાર ' ઇત્યાદિ ઉત્તરાર્ધને “વિખુત્વે ન વ્વ સતાર. ..' ઇત્યાદિ રૂપે લઇએ તો આવો અર્થ જાણવો કે આત્માને 

વિભુ માનવામા આવે તો એનો સસાર જ ન સભવે, જો સભવે તો એ અવશ્ય કાલ્પનિક જ હોય. અષ્ટકપ્રકરણ 

(૧૪-૫) માં આ વાત આ રીતે કહી છે-કે “નિત્ય આત્મામા નિષ્ક્રિયત્વ હોય છે એના કારણે જ એનો શરીર 

સાથે સંબધે સંગત થતો નથી. વળી આત્મા સર્વગત હોવાથી એનો અડલ્પિત - વાસ્તવિક સંસાર સગત થતો 

નથી.”॥૧૭॥ છિ 



ી દસિરવ્ાસિસિજા ર૨૮ કકક 

સ્યાય્વેટ્લતશવ જન્વિત સ્માહિતિ યોઝનીય, તલિટિમુત- 
“શસરેળાષપિ સવન્યો નાત ણ્વા”ય સમત 1 

તથા સર્વમતત્વાય્ય તતારશ્યાપ્યજ સ્મિત: | ૬તિ 1 19છ । | ૫ર? 9ફ્જતે- 

ગવૃષ્ટાહ્વેઇસયોમઃ સ્યાવન્યતર્જમંઝઃ | 
રૃત્થં ઝન્મોપપત્તિસ્વ્ર ત તઘોમાવિવેવનાત । 19૮ | | 

ઝવૃષ્ટાહિતે | અદૃષ્ટાત્ - ॥ભગન્મજીતજમળો લવ્યણુસિજાત્ હેદશથોમોડન્યતરજમંગ- સાત, ગાભનો 
વિમુત્વેનામઘજમાંભાવેડષિ હેટન્ય મૂતત્વેનાન્યતરજરમલંબવારિતિ | દ્ત્થ ગન્યન- - સતારત્યોપપત્તિ, 
જીથ્યભોજાવો શરીરલવન્યાહેવોરધ્યતાજમયનાહિવ્યપટેગોપપત્તે- । દત્થમષિ સિમુત્વાવ્યવાત્ શર્વશરીરત્વામોત્ત- 
રશરીસોપાયાનેજન્વમાવત્વારત ત મિત્યત્વાનિ-, ળજત્ર જ્ઞાને સીતપીતોબવાજારવહેવત્રોસે જતી ન 

આ દોપનો બચાવ કરવા એકાન્તનિત્યવાદી શકા કરે છે-- 
અદષ્ટના કારણે દેહનો આત્મા સાથે અન્યતરકર્મજન્ય સયોગ થાય છે. આ રીતે જન્મ પણ સંગત થઇ 

જાય છે આવો બચાવ યોગ્ય નથી, કેમકે તઘોગ - શરીરના સબધનુ વિવેચન ઘઇ શકતું નધી, 
નિત્યવાદી - સંયોગ બે પ્રકારના છે સયોગજન્ય સંયોગ અને કર્મજન્ય સંયોગ આમાંથી કર્મજન્યસંયોગ 

પણ બે પ્રકારનો છે ઉભયકર્મજન્ય અને અન્યતરકર્મજન્ય. સયોગી બનનારા બન્ને દ્રવ્યોની ક્રિયાથી જે થાય 
તે ઉભયકર્મજન્ય બેમાંથી એક દ્રવ્ય સ્થિર હોય અને બીજુ દ્રવ્ય ક્રિયા કરી એના સબંધમાં આવે તો જે સંયોગ 
થાય તે અન્યતરકર્મજન્ય સયોગ આત્મા વિભુ હોઇ નિષ્કર્મ છે. પણ એને પૂર્વજન્મમા જેવું અદૃષ્ટ ઉપાર્જિત 
કર્યું હોય તેના કારણે શરીર પ્રાયોગ્ય દ્રવ્યમા કર્મ પેદા થાય છે અને તેનાથી દેહનો આત્મા સાથે અન્યતરકર્મજ 
સયોગ થાય છે આમ આત્મા વિભુ હોઇ ઉભયકર્મ ન હોવા છતા દેહ મૂર્ત હોઇ અન્યતરકર્મ સભવિત બનવાથી 
શરીરસયોગ પણ સભવિત છે જ વળી આ રીતે જન્મ -: સસારની સગતિ પણ થઇ જાય છે. વિભુ આત્માની 
સાથે અન્યાન્ય સ્થળે શરીરનો સયોગ થવો એ જ સસરણ છે ઊર્ધ્વલોક વગેરે મા શરીરનો સબધ થાય તેનો 
ઊર્ધ્વલોકગમન વગેરે રૂપે વ્વપદેશ સગત થઇ શકે છે. વળી આ રીતે માનવામા એનું વિભુત્વ જળવાઇ રહેવાથી 
તેમજ પૂર્વગરીરનો ત્યાગ કરવો અને ઉત્તરશરીરનુ ઉપાદાન કરવુ એવો એક વિશિષ્ટ પરિણામ રૂપ એક સ્વભાવ 
માની શકાતો હોવાથી નિત્યત્વની હાનિ થતી નથી ક્ષણિકવાદીઓની માન્યતા મુજબ એક જ જ્ઞાનમાં પણ 
જેમ નીલપીત ઉભયઆકાર અવિરોધપણે મનાય છે તેમ એક જ નિત્ય વિભુ આત્મામાં પણ પૂર્વશરીરત્યાગ 
અને ઉત્તરશરીર ઉપાદાન એ બનસૈથી સકળાયેલો એક સ્વભાવ અવિરોધપણે સભવિત છે. 

પ્રશ્ન - અનતકાળમા થનારા અનતા ઉત્તરશરીરોનુ ઉપાદાન કરવાનો એનો સ્વભાવ પહેલેથી જ છે તો 
એ બધાનુ ઉપાદાન એક સાથે કેમ થઇ જતુ નથી? 

ઉત્તર - આત્માનો તેવો સ્વભાવ પહેલેથી હોવા છતાં જુદા જુદા ઉત્તર શરીરના ઉપાદાનરૂપ જૃદા જુદા 
કાર્યો પોતપોતાની સામગ્રીને આધીન છે. એ સામગ્રી જે કમે પ્રાપ્ત થતી રહે છે એ કમે તે તેનુ ઉપાદાન વગેરે 
ર્પ કાર્ય થાય છે. માટે આત્માને એકાન્તનિત્ય અને વિભુ માનવામાં કોઇ અસગતિ રહેતી નથી. 

જૈન - આ રીતે શરીરસંયોગ અને જશ્ત્નની સગતિ થવી સભવતી નથી, કેમકે શરીરના સયોગનું વિવેચન 
થઇ શકતુ નથી અર્થાત્ વિકલ્પો કરીને રખેની વિચારણા કરી એ તો એના કોઇ વિકલ્પ ટકી શકતા નથી. તે આ રીતે - આ સયોગ આત્મા અને શરીરથી ભિન્ન છે કે અભિન્ન? ભિન્ન માનશો તો અનવસ્થા દોષ આવશે. 

#*------- 



વાજ-દ્રાત્રિશિજા ૨૨૨ 

રોઘાત, જાર્વક્મમ્ય ત મામત્ાયત્ત્યાહિત્યાશવ-। સિજ્ધાન્સવતિ - 5, તઘોપલ્ય - શરીરલયોમર્યા- 

વિવેવનાત | તથાદિ - જિમયમાત્યશરીરયોગિત્નો વા સ્યાર્વમિત્રો વા? ગાઈ તત્તવન્યમવાહિજસ્વનાયા- 

મનવન્થા | બત્ત્વે વ્વ ઘાષિજ્યાત્તિરિત્ઇલવન્યાભાવેડતિપ્રતંમ કતિ 119૮ 1 | ૪ 

ગાત્થદ્િયાં વિના સ્વ સ્યાસ્મિતાળુત્રદ્ળ જથ | 
થયં સંયોમમેઢાવિજસ્વના ત્વાષિ યુઝ્યલે? । 19૨ 1।| 

આત્મેતિ | આત્વનો વાવત્ત્યપ્રવેગેરેજયેત્રાવગાઢપુરપસપ્રદળવ્યાપારણપા ષ્ય વિના વ મિતાળૂતા - 

સિયતશરીરારશ્મજવરમાળનાં પ્રઇળ જથ સ્ગાત્? સવજ્ત્યાવિશેષે દિ તોજસ્થાઃ સર્વ ણવ તે પૃછ્યેરન ત વા 
વે્રવર્ઢાષ, મવિશેપાત્ | ગટૃવ્યવિશેવાસ્િતાળુત્રદોપપત્તિર્મવિષ્યતીતિ વેત? ન, ગહૃષ્ટે પુળ્વપાપહષે સાટજ- 
ઘાગ્માતિહ્યમ્ત વિળેપન્યાસિજે-, મિતાળન્રદાર્થદ્ય વિગેપલ્ય ગાતિક્પસ્યાટૃપ્ટજત્વનાવેક્ષયા છ્િમ્યાવસ્વહ- 

કેમકે શરીરના આત્મા સાથે આત્માથી સર્વથા ભિન્ન એવો જે સયોગ છે તેને પણ આત્મામાં રહેવાનું હોઇ તેનો 

પણ આત્મા સાથે એક નવો સબંધ જોઇશે. વળી એ નવા સંબંધને રહેવા એક ત્રીજો સંબંધ જોઇને આમ 

અનવસ્થા ચાલશે એ સયોગ આત્મા અને શરીરથી અભિન્ન છે એવો અન્ત્ય વિકલ્પ જો માનવામાં આવે તો 

આત પ્રસંગ દોષ આવશે. કેમકે એવું માનવામા માત્ર બે ધર્મીઓ જ માનવાના છે, ભિન્ન કોઇ સબંધ તો માનવાનો 

નથી, એટલે બે ધર્મીઓ જુદા હોય ત્યારે પણ બેને સબદ્ધ માનવા પડે.1૧૮॥ 

[વિભુ આત્માનું શરીરગ્રહણ અસંભવિત] 

[વિભુ આત્માના શરીરગ્રહણ અંગે અન્ય દોષો દેખાડતા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 
આત્માની ક્રિયા ન હોય તો પરિમિત પરમાણુનું જ ગ્રહણ શા માટે થાય ? વળી સયોગભેદ વગેરે કલ્પના 

પણ કઇ રીતે ઘટે? આત્માની, પોતાના સર્વ આત્મપ્રદેશોથી તે તે આત્મપ્રદેશો જે આકાશક્ષેત્રને અવગાહીને 

રહ્યા હોય તે આકાશપ્રદેશોમા રહેલાં પુદ્ગલોનું ગ્રહણ કરવાના વ્યાપારરૂપ ક્રિયા જો ન હોય તો શરીર આરંભક 

પરિમિત પરમાણુઓનુ જ ગ્રહણ શા માટે થાય? કેમકે વિભુ આત્માને તો લોકમાં રહેલા સઘળા પુદ્ગલો સમાન 

રીતે સબદ્ર છે એટલે આત્માની જો કોઇ ક્રિયા ન હોય તો એ બધા પુદ્ગલોનુ ગ્રહણ થઇ જવું જોઇએ અથવા 

, વૌએકે ય પુદ્ગલનુ ગ્રહણ થવુ ન જોઇ એ, કારણકે અમુકનુ ગ્રહણ થાય, અન્યનુ નહી એવી વિશેષત
ા કરનાર 

! કોઇ નિયામક છે નહી. 

શંકા - તે તે આત્માનુ અદૃષ્ટ વિશેષ એવી વિશેપતા કરનાર છે. અર્થાત્ તે તે આત્માનુ અદૃષ્ટ જ એવા 

| ઝકારનુ હોય છે કે જેથી એ અમુક પરિમિત પુદ્ગોલોમા જ કર્મ પૈદા કરી આત્મા સાથે અન્યતરકર્મજન્ય સંયોગ 
કરાવે છે તેથી પરિમિતપરમાણુગ્રહણની સગ્તિ થઇ જાય છે 

[ સમાધાન - અદૃષ્ટમા રહેલ જાતિવિશેષ રૂપ આંવો વિશેષ અસિદ્ધ છે, કારણકે સાકર્યદોષ આવે છે તે 

| આ રીતે- શરીર પ્રયોજક અદૃષ્ટ પૃણ્યરૂપ પણ હોય છે, પાપરૂપ પણ (કારણકે શરીરમા અમુક અવયવો સારા 

મળે, અમુક ખરાબ મળે એવું સભવિત છે ) શરીર પ્રયોજક અદૃષ્ટ ભિન્ન ભોગ વગેરે પ્રયોજક જે પુણ્ય હોય 

છે તેમા પુણ્યત્વ છે પણ તે અભિપ્રેત જાતિવિશેષ નથી શરીર પ્રયોજક પાપરૂપ અદૃષ્ટમા તે જાતિવિશેષ છે 
તણ પુણ્યત્વ નથી. અને શરીર પ્રયોજક પુણ્યરૂપ અદૃષ્ટમાં એ બન્ને છે આમ પુણ્યત્વ જોડે સાંકર્ય હોવાથી 

એ જાતિરૂપ વિશેષ સિદ્ધ થઇ શકતો નથી. 
[શંકા - તમે જૈનો તો સાકર્યને જાતિબાધક માનતા નથી એટલે તમારે મતે તો અરૃષ્ટમાં તેવો જાતિવિગેષ 
ક જ હ મ ે-..-2". 



સમાધાન - તેમ છતાં, પરિપ્તિ ૫૨્માણુઓનુ જજે શ્રહણ થાય છે તેના પ્રયોજક તરીકે અદૃપ્ટમાં 
જાતિવિશેષ રૂપ વિશેષની કલ્ક્ના કરવી એના કરતાં ચ્ઞાત્મામાં જ ક્રિયાવત્ત્વ (કિયા) રૂપ વિશ્નેષની કલ્પના 
કરવી એ યોગ્ય છે ી 

[શૅકા - પણ આત્મ્પને જો સદ્વિય માનવો હોય તો વિભુ માની નહી શકાય અને તેથી એન શરીરપ્રમાણ 
માનવો પડશે અને તો પછી નાના-મોટા શરીરને અનુરૂપ એના સકોચ-વિકોચ વગેરે પણ કલ્પવા પડશે. આમ 
આ સકોચ-વિકોચ વગેરેની કલ્પનાનું ગૌરવ થતું હોવાથી જ આત્મામા ક્રિયાવત્ત્તરૂપ વિશેષ માનવાની કલ્પના 
અયોગ્ય ઠરે.છે.] ન. ા 

સમાધાન - આ ગૌરવ ફળમુખ ગૌરવઉપ હોઇ દોપરૂપ નથી. આશય એ છે કે એક વાર કાર્ય-કારણભાવ 
નિશ્ચિત થઇ જાય તે પછી જે ગૌરવ ઉપથ્થિત થતુ હોય તે ફળમુખ ગૌરવ રૂપ હોઇ દોપરૂપ હોતું નથી. અને 
તેથી એ કાર્ય-કારણભાવના નિશ્ચયનુ બંધક બનતુ નથી. કાર્ય-કારણભાવનો “નિશ્ચય કરવા પૂર્વે જ જે ગૌરવ 
ઉપસ્થિત થતુ હોય તે દોષ રૂપ હોય. અને કાર્યકારણભાવના નિશ્ચયમાં બાધક બની જાય છે. પ્રસ્્તુતમાં . 
પરિમિત પરમાણુગ્રહણ રૂપ કાર્ય પ્રત આત્મામાં ક્રિયાવત્્ત રૂપ વિશેષને કારણ માનવાનો નિશ્ચય કરવામાં 
કોઇ ગૌરવ નડતુ નથી એ નિશ્ચયનયા પછી આત્માને સશ્િય માનવો પડતો હોઇ સકોચ-વિકાસશીલ માનંવાનુ 
ગૌરવ ઉપસ્થિત થાય છે માટે પ બાધક નથી. ી 

[શંકા - અદષ્ટમા જાતિજ્િિષની કલ્પના કરવી એના કરતા આત્મામાં જ ક્રિયાવત્્ત માનવુ એ યોગ્ય 
છે એવુ તમે કયા હેતુથી કમ છો?] ! 

સમાધાન - બે હેતુથી અમે એ કહીએ છીએ. એક તો ઉપર કહ્યા મુજબ એમાં બાધક નથી. અને (૨) 
શરીરાવચ્છિન્ન સુખ-દુ-૫, જ્ઞાન વગેરે પરિણામનો અનુભવ સર્વજનોને પ્રતીતિસિદ્ધ હોઇ પ્રામાણિક છે. એટલે ી 
કે, સુખાદિ પરિણાક શરીર જેટલા ભાગમા જ અનુભવાય છે એ સાર્વજનિક પ્રામાણિક પ્રતીતતિના કારણે 
આત્માને પણ એષ જ માનવો યોગ્ય છે. તેથી એ વિભુ ન હોવાનો નિશ્ચય પ્રામાણિક બનવાથી એમા' 
સક્રિયત્વની કુલ્ના જ્ યુક્તિસગત ઠરે છે. ર ડી ર 

જાં [નિષ્ક્રિય આત્માનો શરીરસંબંધ અશક્ય] 
વળી આત્પાર્માં જો કોઇ ક્રિયા માનવાની ન હોય તા અમુક ચોક્કસ શરીરમા એનો અનુપ્રવેશ (એકમેક 

સકળાત રૂપે સબ્ધ) થયો છે એવુ માની શકાતુ નથી. એટલે અન્ય ગરીરોની જેમ એ શરીરમાં પણ એક સરખો ” _ 
જ સમાન્ય સયગ હોવો સિદ્ધ થશે તેથી બધા શરીરોનો સંયોગ સમાન થવાથી બધા શરીરો ભોગાવચ્છેદક “ 
બનવાની આપ॥ આવશે અથવા બધા શરીરો બધા આત્માઓ સાથે એક સરખી રીતે સામાન્ય સયોગવાળા ₹* 
હોઇ તે તે દરે શરીર બધા આત્માઓના ભોગનું અવચ્છેદક બનવાની આપત્તિ આવશે. આવી આપત્તિના 
ભયથી (એટવકે એ આપત્તિને વારવા માટે) તે ચોક્કસ આત્માના ભોગ પ્રત્યે તે આત્માના અદૃષ્ટ વિશેષથી પ્રયોજ્ય જે સોગભેદ (જે વિશેષ પ્રકારેનો સંયોગ) તે હેતુ બને છે - એટલે કે તેવો વિશેષ પ્રકારનો સયોગ 
જે શરીર સા'હોય તે શરીરાવચ્છેદેન, ભોગ થાય-આવી-કલ્પના કરવી એ પણ કઇ રીતે યોગ્ય ઠરે? કેમકે અનત આત્ના અનત અદૃષ્ટ પ્રાયોજ્ય અનત સયોગભેદ વગેરેની કલ્પના કરવામા ઘણું ગૌરવ છે. આશય 

ર૧ 
રક 
* 



ડુ 
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સિયત્તશરીરાનુપ્રવેશાનભ્યુપમમે સવેપા શરીરાળા સંથોમાવિશેષળ લર્યમોમાવય્છેવજત્યાપસ્તિમિવા તવાત્નમોમે 

તદીયાહુપ્ટયિશૈધપ્રયોન્વતોમેદ્ાદિજસ્વનાપિ જથ યુગ્યતે? ઝનન્સતવોયમેદારિજત્વને મૌરવાત, ગવવ્છે- 
દતથા તહાત્યવૃત્તિઝન્યમુળત્વાવાસ્છિત્ર પ્રતિ તાલાત્ય્યેન તય્છરીરત્તેન સેતુત્વે તુ વાસ્યાિભેહેન કારીરમેઢા- 

ર્યામસાર” | ગવસ્ઝિત્રત્વતવધેન તવવ્યસ્િયિશિવ્ટે તહવ્યત્વિત્વેન કેતુત્વે તુ વુતરા મોરવમિંતિ ન વિ્ગ્ય- 

એ છે કે આત્માની ક્રિયા ન ઢોઇ એ ક્રિયા પ્રયોજ્ય સંયોગવિશેષ સભવતો નથી. તેમ છતા આત્માના 
અદૃષ્ટપ્રયોજ્ય સયોગવિશેષ તો સભવે જ છે તેવો સંયોગવિશેપ. આત્માનો જે શરીર સાથે હોય તે આત્માના 
ભોગનું તે શરીરે અવચ્છેદક બને આવી કલ્પના કરવામા આવે તો ઉંકંત આપત્તિનુ વારણ થઇ શકે છે. પણ 
એમા અનત સયોગવિશેષ માનવાનું મહાર્ગૌોરવ થાય છે માટે એ રીતે વારણ થઇ શડતું નથી. અવચ્છેદકત્વ- 
સબધાવછિછિત્ઞતદાત્મવૃત્તિજન્યંગુણત્વાવચ્છિન્નકાર્યતાનિરૂપિત તોદાંત્મ્યસસંબંધાવચ્છિન્ઞતચ્છરીરત્વાવચ્છિન્ન- 
કારણતા આવો કાર્યકારણ ભાવે સંબંધ માનીને પણ એ આપત્તિનુ વાંરણ થઇ શકતુ નથી.એટલે કે અવચ્છેદકતા 
સબંધથી તદ્આત્મામા રહેલ જન્યગુણ પ્રત્યે તાદાત્મ્યસંબંધથી તે શરીર હેતુ છે એવો શરીરનિષ્ઠ પ્રત્યાસત્તિથી 
કાર્યકારણભાવ માનીએ તો એ આપત્તિનું વારણ થઇ શકે છે ,પણ એમાં પણ બાલ્ય વગેરે અવસ્થાભેદે શરીરભેદ 

હોઇ વ્યભિચાર આવે છે.એટલે કે હે હેતુભૂત “તે શરીર' તરીકે તે આત્માનુ જો બાલ્ય અવસ્થાભાવી શરીર લેવામાં 

આવે તો યુવાવસ્થાભાવી શરીર “તે શરીર' કરતાં ભિન્ન હોઇ અમા તા . “ગબભધથી બાલ્યાવસ્થાભાવી શરીર 

રહ્યુનથી અને તેમ છતા એમાં અવચ્છેદકતા સબધથી તદાત્મવૃત્તિજન્યગુણત્વાર્વાશ્છશ -44ં તે આત્મામાં સ્હેલ 

જન્યગુણ સ્વરૂપ કાર્ય થાય જ છે. આમ એ કાર્યકારણ ભાવમા વ્યતિરેક વ્યભિચાર હોઇ એવો કાર્ય કારણભાવ 
માની શકાતો નથી અને તેથી ઉક્ત આપત્તિનુ વારણ આ રીતે પણ કરી શકાતું નથી. અવચ્છિન્નત્વ સંબંધથી 
તંદ્વ્યક્તિવિશિષ્ટ ગુણ પ્રત્યે તદ્વ્યક્તિત્વેન તદ્વ્યક્તિ હેતુ છે એવું માનશો તો નિર્વિવાદ ગૌરવ છે જ. એટલે - 
એ રીતે પણ ઉક્ત આપત્તિનું વારણ કરી શકાતુ નથી આશય એ છે કે તદ્વ્યક્તિ એટલે બાલ્યાવસ્થાભાવી 

વગેરે તે તત શરીર, તેનાથી જે અવચ્છિન્ર હોય તે અવચ્છિન્નત્વસબધથી તદ્વ્યક્તિ વિશિષ્ટ બને. 

બાલ્યાવસ્થાભાવી શરીર કાળે તેના અવગાઢક્ષેત્રમાં રહેલ આત્મામા જે ગુણો ઉત્પત્ર થાય છે તે ગુણો 

બાલ્યાવસ્થાભાવી શરીરથી અવચ્છિન્ત છે, એમ યુવાવસ્થામા જે ગુણો ઉત્પન્ન થાય તે યુવાવસ્થાભાવી 
શરીરાવચ્છિન્ન છે છે.આમ તે તે ગુણો તદ્-તદ્વ્યક્તિઅવચ્છિસ બને'છે.એટલે કેતે તે ગુણો અવચ્છિન્ષત્વ સબંધથી 

તત્તદ્વ્યક્તિવિશિષ્ટ છે . અને એના પ્રત્યે તત્તદ્વ્યક્તિ (તે તે અવસ્થાભાવી તે તે શરીર) તો હેતુ છે જ. 
બાલ્યાવસ્થાભાવી શરીરના અભાવકાળે (યુવાવસ્થામા) અવ્છિન્નત્વ સંબંધથી બાલ્યાવસ્થાભાવી શરીર 

વિશિષ્ટ ગુણો (બાલ્યકાળભાવી ગુણો) તો કાંઇ ઉત્પન્ન થતા જ નથી એટલે આમાં પૂર્વ જેવો વ્યતિરેક વ્યભિચાર 

ન હોઇ આવો કાર્યકારણભાવ માની શકાય છે.પણ એમાં તદ્ તદ્વ્યક્તિનો પ્રવેશ હોઇ અનંત કાર્ય-કારણભાવ 

માનવાનુ ગૌરવ છે એ સ્પષ્ટ છે. માટે એવો કાર્ય-કારણભાવ પણ માની શકાતો નથી. તેથી આવો બચાવ 

પાંગળો છે આની વિશેષ ચર્ચા સ્યાદ્દાદકલ્પલતામાં કરી છે. ; 

આમ આત્મક્રિયા માનવામાં ન આવે તો બધા શરીરો બધા આત્માના ભોગાવચ્છે દક બનવાની જે આપત્તિ 

આવે છે તેનુ કોઇ રીતે વારણ થઇ શકતું ન હોવાથી આત્મક્રિયા માનવી જં આવશ્યક બની જાય છે અને 
ભિન્ન કાળે થતી ભિન્ન ભિન્ન ક્રિયા સ્વભાવભેદ વિના શક્ય નથી ક સ્વભાવભેદ માનવો આવશ્યક હોઇ 

એકાન્તનિત્યતા ટકી શકંતી નથી આ વિચારણાઓથી સ્પષ્ટ થયું કેઃ એકાન્તનિત્યતા માનનારના મતે 
નિરુપચરિત હિસા, અહિસા, જન્મ, સસાર વગેરે ઘટી શકતા નથી “#જેેનો - * કરવો એ યોગ્ય 
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બતિલ્વેજાન્તપક્ષેડષિ હિસાવીનામસમવઃ | 
તારદિતોરવોમેત ક્ષળિજત્વસ્ય સાઘનાત | [૨૦ || 

બસિત્નતિ હસિત્વેછાન્સપકેડપિ - ક્ષળિજત્ાનનન્તાનજપાત્મામ્યુપનેડવિ સિતાવીનાનનંમવો 

મુહ્વવૃત્તાડયાપ , નાગદેતોરથોમેસ - કવજારળન્યાયુગ્યમાનત્વેન કખિજત્વન્ત - કળક્ષથિત્યન્ તસાઘના- 
તૂ, ઇય છિ પરષા વ્યવન્થા - નાશષ્તુિર્ઘટાવેનાગન્તતો મિત્રોડમિત્રો વા વિઘીવેત? ગાથે ઘટાહેલ્તાવવ”લ્યમ્ । 
બત્ત્યે વ ઘટાઢિરિવ છત લ્યાત્ ઇતિ ત્વમાવત ણ્વૉઢવાનન્તર વિર્નામિનો બાવા છતે, ઇત્ધ ત્ર દિતા ત 
જેનચિ્યત દત્યનુપપ્તવ ગમત્્યાહિતિ ભાવ 112૦ 1 । “તતુ અનજ પવ દિતજ- *ચાવતો ન હોપ” ફત્યત્ 
ઝનજ_ જિ મત્તાનસ્ય ક્ષળલ્ત વા ઇતિ વિજન્ત્ાઘ હોપવયાઇ- 

નથી ।૧૯।। 

[એકાન્ત અનિત્યવાદમાં હિસાદિ ન ઘટે] 
નિત્ય એકાન્ત પક્ષમા હિસા વગેરે ઘટતા નથી એ દર્શાવ્યા પછી હવે અનિત્ય એકાન્તપક્ષમા પણા તે ઘટતા 

નથી એવુ ગ્રન્થકાર જણાવે છે-- 

આત્માને એકાન્તે અનિત્ય (ક્ષણિક) માનવાના પક્ષમા પણ હિસા વગેરે અસભવિત બની જાય છે, કેમકે 
તેઓ નાશનો હેતુ ઘટતો ન હોવા રૂપ કારણે ક્ષણિકતાની સિદ્ધિ કરે છે 

'મર્વ લળમ્' એટલે આત્મા પણ ક્ષણિકજ્ઞાનસન્તાનરૂપ છે. આવુ જેઓ માને છે તેઓને પણ હિસાદિ 
અસભવિત બની જાય છે તેઓની માન્યતા આવી છે - “દુનિયામા ઘટ વગેરે કોઇ પદાર્થનો નાશક હેતુ 
સભવતૌ નથી અને તેમ છતા વસ્તુઓ નાશ તો પામે જ છે માટે સ્વીકારવું પડે છે કે દરેક પદાર્થો સ્વભાવથી 
જ નાશ પામે છે આમ નાશ પામવાના સ્વભાવવાળા હોવાથી ઉત્પન્ન થયા પછીની ક્ષણે જ નાશ પામી જાય 

| છે. માટે બધી જ વસ્તુઓ ક્ષણિક છે આમા નાશક હેતુ કોઇ સભવતો નથી એવુ જે કહ્યુ તે આ રીતે - નાશક 
હેતુથી ઘટાદિનો જે નાશ થાય છે તે ઘટાદિથી ભિન્ન છે કે અભિન્ન? ભિન્ન હોય તો ઘટાદિને તેનાથી શું 
લાગેવળગે ? એટલે કે ઘટાદિ તો તદવસ્થ જ રહેશે જેમ પટાદિનો નાશ ઘટાદિથી સર્વથા ભિન્ન હોઇ પટાદિનાશ 
થયે ઘટાદિ એ કાઇ નાશ પામવાનુ હોતુ નથી એમ પ્રસ્તુતમા પણ ઘટાદિ નાશ પામશે નહીં. “એ નાશ ઘટાદિથી 
અભિન્ન છે' એવો બીજો વિકલ્ય પણ માની શકાતો નથી, કેમકે એનો અર્થ તો એ થયો કે “તે નાશક હેતુએ 
ઘટાદિને જ ઉત્પન્ન કર્યા' જે સભવિત નથી, કેમકે ઘટાદિ તો સ્વકારણોથી ઉત્પન્ન થયેલા જ છે. આમ નાશક 
તરીકે મનાયેલ હેતુ ઘટાદિથી ભિન્ન કે અભિન્ન એવો કોઇ પ્રકારનો નાશ કરે એ ઘટતુ ન હોવાથી કોઇ નાશક 
હેતું જ માની શકાતો નથી. માટે તેવા સ્વભાવવાળા હોવાના કારણે જ ઉત્પન્ન થવાની બીજી જ ક્ષણે પદાર્થો 
નાશ પામી જાય છે એવુ માનવુ પડે છે ” આ રીતે ક્ષણિકતાની સિદ્ધિ કરનારના મતે તો આત્માનો પણ કોઇ 
નાશ કરનાર છે જ નહી, કિન્તુ આત્મા જ સ્વયં બીજી ક્ષણે નાશ પામી જાય છે એવું હોવાથી “કોઇએ તેની 
હિસા કરી' એવુ કઇ રીતે સભવે? માટે કોઇથી કોઇની હિસા સભવિત ન બનવાથી આખુ જગત ખૂનામરકીના 
ઉપદ્રવરહિત બની જવુ જોઇએ 11૨૦।( “અન્ય કોઇ પદાર્થ નાત્રક હેતુ તરીકે સભવતો ન હોઇ હિસક સભવતો 
નથી પણ જનકને જ જો હિસક માનીએ તો કોઇ દોષ રહેતો નથી” આવી દલીલના જવાબમા 'કોના જનકને 
તમે હિસક માનો છો? સંતાનના કે ક્ષણના?' એવા બે વિકલ્પો કરી પ્રથમ વિકલ્પમાં રહેલા દોષનુ પ્રદર્શન 
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ત ત્ત સત્તાનમેઢસ્ય ઝનવો હિંશવમે તતઃ | 

તાવૃતત્વાવઝન્યત્વાર્ માવત્વિયતં છિ તત | 1૨9 || 
તત્તેતિ। તત્વ તત્તાનબેવસ્ત દિશ્ચયાનગૂજરટળનમત્તાનષ્છેકેનોત્વત્માનમનુવ્ાહિલળસન્તાનન્ય 

ઝનજો ભુધ્જાવિદિતજો બવેત, તહિતટગનત્તાનોત્વાવજત્વેનેવ તષ્િતજત્વવ્યવારોપપત્તોરિતિ વાવ્વ, તા- 

વૃતત્તાત્ - જાલ્વનિજત્વાત્ લન્તાનમવલ્ય ગઞગન્યત્વાત્ - ભુવ્યજાઇનાથ્યત્વાત | તસ્દિ - અન્યત્વ સિ 
માવત્વનિયત - સત્ત્વ્યાપ્તં, તાવૃતં ત ભરાવિવાળાહિવવસવેવેતિ માવ* 1૨9 1 | ક્િતીયે ત્યાટ- 

કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે- 

[હિસક કોને કહેશો?] 
સતાનભૈદના જનકને હિસક મનાય નહીં, કેમકે સતાન સાવૃત - કાલ્પનિક હોઈ અજન્ય હોય છે. જન્યત્વ 

તૌ ભાવત્વની સાથે સંકળાયેલુ છે, કાલ્પનિકત્વની સાથે નહી. 

અહી “જનક' તરીકે જેનો જનક પદાર્થ લેવાનો હોય તેનો જ તે નાશક (હિસક) હોય એવું તો રંભવતું 
નંઘી તેથી તે તેની પૂર્વકાલીન ચીજનો નાશક (હિસક) હોવો અભિપ્રેત છે એ ખ્યાલમા રાખવુ એટલે પહેલા 
વિકલ્પમા સતાનનો જનક એટલે હિસ્ય તરીકે અભિપ્રેત સતાન કરતા જુદા સંતાનના જનક. ફલિત એ થયુ 
કે સતાનભેદનો જનક મૂળ સતાનના હિસક તરીકે અહી અભિપ્રેત છે એમ ક્ષણનો જનક એટલે હિસ્ય તરીકે 

અભિપ્રેત ક્ષણની ઉત્તર ક્ષણનો જનક સમજવો. 
જેની હિસા કરાઇ રહી છે તે શૂકરક્ષણસતાનનો છેદ થઇ મનુષ્યાદિક્ષણસતાન ઉત્પન્ન થવી એ સંતાનભેદ 

કહેવાય આવા સંતાનભેદના જનક શિકારી ૧-ેરેને હિસક માનવા જોઇએ, કેમકે મૃળ સતાન કરતાં વિસદ્શ 

સતાનનો ઉત્પાદક હોઇ હિસકત્વના વ્યવહારની સંગતિ થઇ જાય છે. આવી ક્ષણિકવાદીની માન્યતા યોગ્ય 
નથી, કમકે સતાનભેદ કાલ્પનિક હોઇ અજન્ય :- શિકારી વગરેથી અસાધ્ય છે. ક્ષણિકવાદીના મતે દરેક 
ભાવપદાર્ધો તો ક્ષણિક જ છે જે અક્ષણિક હોય તેવી વાસ્તવિક કોઈ ચીજ નથી સંતાન તો અનેકક્ષણભાવી 

છે માટે એ કાલ્પનિક છે, વાસ્તવિક પદાર્થ નથી હવે સતાન જ જો કાલ્પનિક છ તો સંતાનભેદ પણ કાલ્પનિક 
હીવો સ્પષ્ટ જ છે, વળી જન્યત્વ તો ભાવત્વને નિયત છે એટલે કે સત્તને વ્યાપ્ત છે જે કોઇ સત્ « વિદ્યમાન 
હોય તે જ જન્ય હોઇ શકે. અસત્ ક અવિદ્યમાન નહી. કાલ્પનિક વસ્તુ ખરવિપાણાદિની જેમ અસત જ હોય 
છે, માટે જન્ય હોતી નથી. તેથી સંતાનભેદ જન્ય ન હોઇ “સતાનભેદનો જનક એ હિસક' એવુ કહી શકાતુ 
નથી ॥૨૧॥। |“ઉત્તરક્ષણનો જનક એ પૃર્વક્ષણનો હિસક છે” એવા બીજા વિકલ્પમાં રહેલા દૃપણને પ્રકટ કરે 

છે-] 
ઉત્તરકાલીન નરાદિક્ષણનો જે હેતુ હોય તે શિકારી વગેરે પૂર્વકાલીન શકરાદિ ક્ષણનો હિસક છે એવું પણ 

કહી શકાતુ નથી કેમકે એમા શુકરઅંત્યક્ષણથી જ વ્યભિચાર પ્રસંગ છે. 
હિસકત્વની અંતિવ્યાપ્તિ થવી એ અહી વ્યભિચારપ્રસગ છે. મરી રહેલ શુકરની અંત્યક્ષણ પણ ઉપાદાન 

કારણ રૂપે નરાદિક્ષણનો હેતુ છે જ એટલે એ પણ શિકારીની જેમ સવનો હિસક બનવાની અતિવ્યાખિ 

આવે ॥૨૨॥ “જેમ ઘટધ્વસપ્રત્યે ઘટ પોતે પણ હેતુ છે તેમ શુકરાદિક્ષહાનાશ પ્રત્યે શકરાદિક્ષણ પણ હેતુ છે 

મથ તમસ રળ્ડેસ તતવા ગડત ત્રિયમ્ | ગાત્માનપૂપના મત્તા નવ સિતતત ઘાતવત | તિ ગજ ઊ 1359-૭1 



રર્૪ ક્રાત્રિશટ્જાચિગિત્ા 

નરાહિક્ષળદેતુશ્વ શજરાહેન રિસિવ: | 
શૂજરાન્ત્યક્ષળેનેવ વ્યમિવારપ્રતટ્મતઃ | 1૨૨ । | 

નરાવીતિ | નરાથિક્ષળદેતુશ્વ તુવ્યજારિ: શૂજરાવ તજો ન પવતિ, શજરાન્વકળનેતલ અખિવાન્નત 

સ્તિજત્લાતિવ્યાત્તિતટળત્ય પ્રતતટ્નત્ત- | પ્રિવયાળશ્જરાન્ત્યજ્ષનોડપિ ઘ્યુપાવનમાવેન તરહિલળપેત્તુસિતિ 
ભુવ્યજ્વત્ તોડપિ સ્વરિલિજ- સ્યાહિતિ ભાવ*11૨રર 11 ઇજાપત્તો વ્યામિયાસ્પારેદારે સ્લાદ- 

બઝનત્તરક્ષળાત્વાવે વુદજ્ધતતુવ્યજ્યોસ્તુતા | 
સેવં તહિરતિઃ વત્તાષિ તતઃ શાસ્ત્રાઘતમતિઃ । 1૨૨ 1 । 

અનન્તરેતિ | મનન્તરકળાત્વાહે - સ્તાવ્યવદિતોત્તરવિતટ્શક્ષળોત્વાવે દિતવત્વપ્રવોગજડમ્યુપમમ્યમાને 
ઇતિ મશ, વુદ્ટળવ્યજયોન્સુતા - તામ્વાપદોત, વુદ્ધનુવ્યજયોરનન્તરકળોત્વાર્જત્યાસિબેપાત, ણ્વમુત- 
પ્રજારેળ તકિર તિ - સ્તિવિરતિ  વવાવિ ન સ્્માત્, તત શાક્ત્રાહીનાય - ગદિતિપ્રાલિપાયજશાલ્વા- 
હીનામલળતિ- સ્યાત્ | ન પેતહિપ્ટ વર્ય, “સસ્વેડસ્ય સતિ (સવ્વે તતસિ) છાનાં તવ્વેસિ ગીવિત પ્રિય, 
ગત્તાન ઝ૫મ કત્તા નૈવ ઇન્વે ત ઘાતવે”- દ્ત્યાયામમત્ય પરેરમ્યુપપમાત્ | 1ર રૂ 1 | 

ક્ષણિકવાદીકૃત દલીલનો જવાબ આપવા ગ્રન્થકાર કહે છે- 
અનન્તરક્ષણની ઉત્પત્તિ પ્રત્યે બુદ્ધ અને શિકારી એ બન્ને જો તુલ્ય છે તો ક્યાંય પણ હિસાની વિરતિ સંભવશે 

નહી. અને તો પછી એ વિરતિના પ્રતિપાદક શાસ્ત્રો અસંગત ઘઇ જશે. 
સ્વઅવ્યવહિત ઉત્તરમાં રહેલ વિસદ્શક્ષણના ઉત્પાદકને હિસકત્વનો પ્રયોજક માનવામાં આવે- એટલે 

કે એ ઉત્પાદમા કારણરૂપે જે કોઇ હોય તે બધા હિસક એવુ માનવામા આવે તો ફલિત એ થાય કે જે પુર્વક્ષણનો 
નાશ થઇ ઉત્તરક્ષણ પૈદા થાય છે તેમાં સહકારી કારણ રૂપ શિકારી અને ઉપાદાન કારણરૂપ પૂર્વક્ષણ એ બન્ને 
સમાન રીતે હિસક છે. તેથી જો કોઇ શ્ઞિકારીનું બાણ બુદ્ધને - બોધિસત્ત્વને લાગે અને એ મરી જાય તો એ 
શિકારી અને બુદ્ધ બવે અનંતરવિસદશક્ષણના સમાન રીતે ઉત્પાદક હોઇ હિસકતાના વિચારમાં તુલ્ય બની 
જાય એટલે કે શિકારીની જેમ જ બુદ્ધને પણ હિસા લાગે જ . આમ બુદ્ધ પણ હિસામાથી છૂટી શકતા ન હોવાથી 
કોઇપણ આત્મામા હિસાની વિરતિ સંભવશે જ નહીં અને તો પછી, જે શાસ્ત્રોમાં હિંસાની વિરતિનુ ત્રતિપાદન 
છે એ શાસ્ત્રો અસંભવિત વાતના પ્રતિપાદક હોઇ અસંગત બની જશે. પણ ક્ષણિકવાદી બૌદ્ધને આ ઇષ્ટ નથી. 
કેમકે તેઓએ પણ [હિસાની વિરતિનુ પ્રતિપાદન કરનાર આગમને સ્વીકાર્યા જ છે. જેમકે “દડ (પ્રહાર વગેરે) 
થી બધા જીવો ત્રાસ પામે છે. બધા જીવોને જીવન પ્રિય છે. બધા જીવોને સ્વ સમાન માનીને કોઇની હિસા 
ન કરવી જોઇએ કે અન્ય પાસે ન કરાવવી જોઇએ.” આવા સ્વીકૃત આગમની અસગતિ થતી હોઇ ચરમક્ષણમાં 
સ્વહિસકતાની આપત્તિને ઇષ્ટાપત્તિ રૂમ સ્વીકારી વ્યભિચારનો પરિહાર કરવો એ સંભવતુ નથી 1૨૩1 [આમ 
એકાન્તનિત્યવાદમા કે એકાન્તઅનિત્યવાદમાં અહિસા ઘટી શકતી નથી એ'જણાવ્યુ હવે એમાં સત્ય વગેરે 
ઘટી શકતા નથી એવુ જણાવે છે--] 

અહિસા વિના તો સત્ય, અર્ચૌર્ય વગેરે પણ ઘટતા નથી, કેમકે આ અહિસાની વૃત્તિરૂપે (વાડરૂપે) સત્ય 
વગેરે વ્રતો સર્વજ્ઞ ભગવાને કહ્યા છે જેમ ધાન્યના રક્ષણ માટે ખેતરને વાડ કરવામા આવે છે તેમ અહિસાવ્રતના' રક્ષણ માટે સત્યાદિત્રતોનુ વિધાન'છે. પણ ખેતરમાં જો રક્ષણ કરવા યોગ્ય ધાન્ય જે ન હોય તો કોઇ વિચારશીલ દરો 



ઘાવ-ઠ્વાત્રિશિવમ ૨ર 

ઘટન્તે ન 1વિનાર્ડરિતાં સત્યાવીન્યાષે તત્વતઃ -- - - - ફં 

તરસ્યા યુતતિમૂતાનિ તાતિ વહ્મમવાગ્નમો | 1૨૪" ી ર 
ઘટન્ત રતિ | દતા વિના સત્યાહીન્યપિ ત ઘટન્તે | યત છ્તસ્યા - ઝરિલાવા-યુસિપૂતાનિ તાસિ - 

સત્યાહીનિ ભમવાન્ ગમૌ - સર્વજ્ો ગહ્તિવાન્ । ન વ સલ્માહિપાલનીયામાવે વૃત્તો વિદ્વાન યતત હતિ | નનું 
ઇસ્તીતિ સજત્વ ણ્વ દિલ, તઘોમાવેવ ત રિસિવત્વ, તવપાવાત્તાદિસાવાસ્તતશ્વ તાતપૂતસત્યાહીનાં સાનુપ- 

પત્તિરિતિ વેત્? તત, હસ્મીતિ તજલ્વક્ષળસ્મેવ સર્વથાડનન્યવે જાતાન્સરમાવિજસગનજત્યાનુવપત્તેઃ, જથસ્િટ- 
ન્વવે ચાસ્મત્તિજ્રાન્તપ્રવેશાપાતાત્ત ઇતિ, ગસધિઇમન્સત્ર 1૨૪ । । પ 

મોનીન્ટ્રે વ્વ પ્રવવને યુઝ્યતે સર્વમેવ દિ | કડજ્ડ” 
સિત્યાનિત્વે સ્જુટ જેછાવિમિતામિત્તે તયાડડત્માસિ। 1૨૦ ।। 

મોનીન્દ્ર તિ | મોનીન્દ્રે - વીતરામપ્રતિપાહિતે વ વવને સર્વમેવ દિ હિલાડટિતાહિજ યુગ્યતે | નિત્યાસિત્વે 

તથા (ઝી પ્રત્યલ ફેદારિમિત્રાબિત્રે ાત્યસિ સતિ, તર્થાદે - ગાત્મત્વેન સિત્યત્વમાત્મન- પ્રતીયતે, મન્યથા 

પુરુષ એને વાડ કરવાનો પ્રયત્ન કરતો નથી. એમ અહિસા જ ન હોય તો સંત્યાદિનો પણ કયો ડાહ્યો માણસ 

પ્રયાસ ડરે? ' 

બૌદ્ધ - “હુ આને હણુ' એવો સંકલ્પ જ હિસા છે ને આવો સંકલ્પ થવો એ જ હિસકત્વ છે. એનો અભાવ 
જાળવી'રાખવો એ અહિસા છે..આવી સંકલ્પરૂપ હિંસા અને સકલ્પાભાવરૂપ અહિસા તો ક્ષણિકવાદમા પણ 
સુઘટ જ છે અને તેથી તેની વાડરૂપ સત્ય વગેરેની પણ અસગતિ રહેતી નથી. 

જૈન - આવી દલીલ પણ તમને શોભતી નથી કેમકે “હુ હણું' એવી સડલ્પક્ષણનો જો સર્વથા નાશ થઇ 

જવાથી કોઇ જ અન્વય ચાલતો ન હોય તો એમા કાલાન્તરભાવી ફળનું જનકત્વ સગત થઇ શકતું નથી. એ 

સગત કરવા માટે જો એનો*કથંચિદ્ અન્વય માનશો તો અમારા પક્ષમા જ તમારે બેસી જવાનું થશે. આ અગેની 

વધુ વિચારણા અન્યત્ર ગ્રન્થમા કરી છે ॥૨૪।। કયા દર્શનમાં અહિસા, સત્ય વગેરે ઘટે છે તે હવે ગ્રન્થકાર 

જણાવે છે-: 

[નિત્યાનિત્યવાદે બધું સુઘટ] 
વીતરાગ પ્રતિપાદિત્ત મૌનીન્દ્ર પ્રવચનમાં આત્મા નિત્યાનિત્ય મનાયો છે તેમજ શરીરથી ભિન્તાભિન્ન 

મનાયો છે એટલે એમા હિસા-અહિસા વગેરે બધુ સ્ફૃટપણે ઘટે છે. 

આત્માનુ નિત્યાનિત્યત્વ વગેરે આ પ્રમાણે સિદ્ધ થાય છે-- આત્મામાં આત્મત્વની અપેક્ષાએ નિત્યત્વ પ્રતીત 

થાય છે, કેમકે જો નિત્યત્વ ન હોય તો પરલોકગમન વગેરેનો અભાવ થઇ જાય.વળી આ આત્મામા જ મનુૃષ્યત્વ 

વગેરે રૂપે અનિત્યત્વ પ્રતીત થાય છે, કેમકે એ રૂપે જો એ અનિત્ય ન હોય તો પરલોકમાં જવા છતા મનુષ્યત્વ 

વગેરે ભાવોનો આત્મત્વની જેમ ક્યારેય ઉચ્કેદ જ નહી થાય આવી શકા ન કરવી કે “આત્મત્વેન આત્માનું 

જ્ઞાન એ ધર્મીગ્રાહકમાન છે. તેનાથી આત્મામાં નિત્યત્વ હોવાની સિદ્ધિ થયા પછી જે અનિત્યતાની બુદ્ધિ થાય 

છે તે શરીર વગેરે અગેની જ હો્ય-એમ માનો ને! નિત્ય તરીકે જણાયેલ પદાર્થને જ અનિત્યતાની બુદ્ધિનો 

વિષય શી રીતે મનાય?” આવી શંકા એટલા માટે ન કરવી કે આત્માનું ગ્રહણ કરનાર જ્ઞાનથી આત્માની 

નિત્યત્વયુક્ત પદાર્થ'તરીકે નહી-પણ ર્ત્રેલક્ષણ્ય યુક્ત પદાર્થ તરીકે જ સિદ્ધિ થઇ હોય છે. એટલે કે ઉત્પત્તિ, 
જ 

ઝા. પ 

નકર જ 



#- 
- અજ ખક 

નિ રર્દ જ ન 

માનેન તત્ર સિત્યત્વસિદ્ધાવસિત્તયત્વધિવ- શરીરાહિવિવત્રજત્વમેવાસ્વિતિ વ્રત? ન, ઘર્ખિત્રાન્ઝમાનિન ઝેતત- 

કષળ્વજશિતલ્યેવ તત્ય સિજ્ટે-, ઘટાયુપાવાનલ્વેવ સાનાઘુપાયાન”ય પૂવોત્તરપર્વાવનામાત્યાકાસ્વિતદ્ુવત્વસિ- 
યતત્વાત્ | વથા ત શ્રા્તત્વાકાન્તત્વે વરમાર્થલવ્યવટારાપેકયા પરેઘા ન ત્તાત”ય વિકે, ચથા પછીજ 

તઘોમતવભાવો, તથા દ્રવ્યો સિત્યત્વ પર્યાવતશ્વાસિત્યત્વ તાત્યા” કિઝ્જિય | ગનપશ્િતવામિહ નવ દિ 
દ્રવ્વં, ગપેશિતવિગિપ્ટલપ ત્ત પર્યાવ ઇતિ, તથા શરીન્ગીવત્રાયનાયૃતત્યામ્લા પટ, ટઇજટજાકિન્યર્ને 
વેવ્નાત્પત્તશ્યાખેલ દ્તિ | તવુત્ઇ- 

“ઝીવમરીરાળ પિ છુ પેગાબેગો તરોવતમાગો । 

મુત્તાયુત્તત્તળગો છિવજમિ વ વેષળાઝ ગ્ર | [9 ||” 

સ્થિતિ અને વિનાશયુક્ત હોવા રૂપે જ આત્માનો નિશ્ચય થયો હોય છે તે પણ એટલા માટે કે ઘટાદિના ઉપાદાન 
મૃત્પિડ વગેરની જેમ જ્ઞાનાદિના ઉપાદાન આત્મામા પણ પૂર્વપર્યાયનાશ અને ઉત્તરપર્યાયઉત્પાદથી યુક્ત એવુ 

ધ્રુવત્વ અવશ્ય રહેલુ જ હોય છે [પણ જેમા નિત્યત્વ રહ્યુ હોય તેમા અનિત્યત્વ હોવુ એ વિરુદ્ધ નથી? ના/] 
જેમ અન્ય દર્શનીઓના મતે જ્ઞાનમા પરમાર્થ અને સવ્યવહારની આપેક્ષાએ ભ્રાન્તત્વ અને અભ્રાન્તત્વ વિરુદ્ધ 
નથી, અથવા જેમ અન્ય દર્શનીઓના મતે એક જ અધિકરણમા (વૃક્ષવગેરેમા) (કપિ)સયોગ અને તેનો અભાવ 
રહેવા વિરુદ્ધ નથી તેમ અમારે પણ એક જ વસ્તુમા પણ દ્રવ્યની અપેક્ષાએ નિત્યત્વ અને પર્યાયની અપેક્ષાએ 
અંનિત્યત્વ હોવા વિરુદ્ધ નથી. જેને વિશિષ્ટરૂપની અપેક્ષા નથી એ દ્રવ્ય છે અને જેને વિશિષ્ટરૂપની અપેક્ષા 
| છે એ પર્યાય છે 

આત્મા શરીરથી ભિન્તાભિન્ન છે તે આ રીતે - શરીર મૂર્ત છે જ્યારે આત્મા અમૂર્ત છે. માટે એ અપેક્ષાએ 
બે વચ્ચે ભેદ છે શરીરને કંટકાદિનો સ્પર્શ થાય તો આત્માને વેદનાનો અનુભવ થાય છે માટે એ અપેક્ષાએ 

। :એ બે વચ્ચે અભેદ છે કહ્યુ છે કે “જીવ અને શરીરનો ભેદાભેદ છે, કેમકે તેવુ જ જોવા મળે છે. તે આ રીતે 
। । - મર્તત્વ-અમૂર્તત્વ રૂપે ભેદ છે અને દેહના સ્પર્શે આત્માને વેદના થાય છે માટે અભેદ છે ” જો આ રીતે અભ્રાન્ત 
,, પ્રતીતિ અનુસારે ભેદાભેદ માનવાના ન હોય તો “બ્રાહ્મણ નાશી ગયો, બ્રાહ્મણ જાણે છે' ઇત્યાદિ વ્યવહારની 
'અસગતિ થાય, જો બ્રાહ્મણત્વ વ્યાસજ્યવૃત્તિ ન હોય તો. આશય એ છે કે હદિત્વ-ત્રિત્વ વગેરે ધર્મો માત્ર એક 
ઘટ વગેરેમા નથી રહેતા, પણ બે-ત્રણ વગેરે અનેક ઘટાદિમા જ રહે છે અનેકમાં જ રહી શકનારા આવા 
ધર્મોને વ્યાસજ્યવૃત્તિ ધર્મ કહે છે આત્મા અને શરીરને સર્વથા ભિન્ન માનનારા નૈયાયિક વગેરે પણ “દ્રાટ્મળો 
નજર, 'ત્રાહ્તનો ગાનાતિ' વગેરે વ્વવહાર તો કરે જ છે પણ “બ્રાહ્મણો નષ્ટ ' મા બ્રાહ્મણ શબ્દના વાચ્યાર્થ તરીકે 
રરીર જ માનવુ પડે છે, કારણ કે તેઓના મતે આત્મા તો વિભુ હોવાથી નિષ્ક્રિય હોવા કારણે નાસી શકે 
તહીં જ્યારે જ્ઞાન તો આત્માનો ગુણ છે, શરીરનો નહી એટલે બ્રાહ્મણો જાનાતિ મા બ્રાહ્મણ શબ્દના વાચ્યાર્થ 
1રીકે આત્મા લેવો પડે છે એટલે શરીર અને આત્મા એ બશ્નૈ જો સર્વથા ભિન્ન હોય તો બ્રાહ્મણત્વને પણ 
પ બન્ઞેમા રહેલ વ્યાસજ્યવૃત્તિ ધર્મ માનવાનો આપત્તિ આવે એ સમજી શકાય છે. એટલે 
મિ ક મી નથી, તો આ બન્ને વ્વવહારનો સગતિ માટે આત્મા અને શરીરને કથચિદ્ 

4 ખની વિશેષ સ્પષ્ટતા અન્ય ગ્રન્થમા કરી છે ॥૨૫॥। 



વાવજ્વાચાશિજા ૨ડૃછ 

હિજમુપપાહ્તિમન્યત્ર । 1૨% । । 

પીછાવ્તુલ્યતો જેઇવ્યાપત્ત્યા ઢુજ્ટમાવતઃ | 
સ્રિધા સિંામમપ્રોત્્તા ન દીત્યમપષેતુજા | 1૨ ૬ || 

પીજેતિ । પીટાજતત્વત- - પીડાયા ત્વતત્રવ્યાપૃતત્વાત વેદલ્ય વ્યાપસિ- - વિનાશલ્તયા જથગ્ચિત્તટ્વ્ના- 
પત્તિસિસ્વિરેતિ બાવ , ઢુપ્ટમાવત- - ઇન્મીતિ તવતેશાત ત્રિધા નિનપોતળ હિંતા રત્થુજલપાત્ાામ્યુપમમે 
ન છ્યપદેતુજા - છેતુરદિતા મવતિ | 1ર ૬ | | બત્રેવ પ્રવારાન્તરેશાતમવ રૂવચિતુમુપન્યસ્યતિ- 

ઇન્તુઞમિત્તિ વે વોષો દિંતનીવસ્ય ર્મળિ | 
પ્રસષ્િસિ૧વમાવે વ્વાન્યત્રાપીતિ મુષા વવઃ | 1૨૪ | । 

ઇન્લ । “હિસનીયસ્વ જર્મખિ - સિંતાનિમિત્તાૃષ્ટે ગાપ્રતિ - તવ્યવૃત્તિજ લતિ ઇત્તુ: જો લેપ-? 

સ્યજર્મળેટ પ્રાળિનો ઇતત્વાત્, તત્જર્યપ્રેરિતત્થ વ ઇત્તુરસ્યતત્રત્વેનાહુપ્ટત્વવ્યવહારાત્, તવમાવે વ - 

હિતિનીયવરમવિપાજાભાવે ત્ર બત્સત્રાડષિ - ગહિલનીયેડપિ પ્રાળિનિ પ્રતસિત - હિંતાપત્િ-” ઇતિ, 

પીડા કર્તૃત્વથી , દેહની વ્યાપત્તિથી અને દુષ્ટ ભાવથી હિસા લાગે છે. આમ આગમમાં ત્રણ પ્રકારે કહેલી 

હિસ્પ આ રીતે - આત્માને નિત્યાનિત્ય માનવાથી અપહેતુકા - હેતુરહિત બનતી નથી. 
પડ? પહોચાડવામાં જે સ્વતંત્રપણે વ્યાપૃત હોય તે પીડાનો કર્તા. [આત્માને એકાન્તનિત્ય માનવાથી એમાં 

કર્વૃત્વ ર1ભવતુ નથી, નિત્યાનિત્ય માનવામાં તો એ સંભવે જ છે.] દેહનો વિનાશ એ દેહની વ્યાપત્તિ. દેહથી 

આત્માને ,ભિન્નાભિન્ન માન્યો હોવાથી અને આત્માને નિત્યાનિત્ય માન્યો હોવાથી આત્માનો કથચિદ નાશ રૂપ 
હિસા સિદ્ધ થાય જ છે “આને હણું' ઇત્યાદિ સક્લેશ એ દુષ્ટભાવ . કથંચિદ્ અન્વયવાળો આત્મા માન્યો હોવાથી 

દુષ્ટભાવનુ ટકાલાન્તર ભાવી ફળ એને મળવું પણ સભવે જ છે. તેથી પીડાકર્તૃપણાથી, દેહવ્યાપત્તિથી અને 

દુષ્ટ ભાવથી [“ડેસા લાગે છે એમ શ્રીજિનેશ્વર દેવોએ જે ત્રણ પ્રકારે હિસા કહી છે તે આવો [ક નિત્યાનિત્ય 

અને દેહથી ભિ જ્ઞાભિન્ન] આત્મા માનવામા હેતુસંગત બને છે 1૨૩।।] 

[કર્મોદય ખરો, પણ હિસકનેય દોષ] 

આમ જૈન માન્યતામ્યા આ રીતે હિસા સભવિત હોવા છતા અન્ય રીતે એ અસભવિત છે એવી શકાને 

દૂષિત ઠેરવવા માટે ગ્રન્થ કાર જણાવે છે- 
“હિંસનીયજીવનુ અશ્પુભ કર્મ ઉદય પ્રાપ્ત હોતે છતે હન્તાને શુ દોષ લાગે? જો એ કર્મ ઉદયમાં ન હોય 

તો અહિસનીય અંગે પણ હિસા થવી જોઇએ ” આવું વચન મુધા - નિરર્થક છે 
શંકા - હિસ્ય જીવના જેદે અશુભકર્મના ઉદયે એની હિસા થાય છે એ કમં ઉદયમ્રાપ્ત થયે હણનારાનો શો 

દોષ? કેમકે એ જીવ તો પોતાના એ કર્મના ઉદયથી જ હણાયેલો હોય છે. ['પણ હણનારે તેવો ઘા કર્યો એટલે 

હિંસ્ય જીવ મર્યો ને! એટલે એ દોષ તો એને લાગે જ ' એવી શંકા ન કરવી, કેમકે] એ હિસ્યજીવના તેવા અશુભ 

કર્મથી, પ્રેરાઇને જ હણનારે ઘ॥ કર્યો હોય છે. તેથી હણનારો એને હણવાની બાબતમાં સ્વતત્ર ન હોઇ નિર્દાપ 

તરીકેનો જ વ્યવહાર પામે છે ર।જાની આજ્ઞાથી પ્રેરાઇને કોટવાલ ચોરને ફાંસી દે તો એમાં કોટવાળ કાઇ 

દૌષપાત્ર કહેવાતો નથી. હિસ્યજીવ ના કર્મનો ઉદય જો એમા ભાગ ભજવતો ન હોય, તો તો અહિસનીય જીવની 
પણ હિંસા થઇ જવાની આપત્તિ આ વે, એટલે કે એની પણ હિસા થઇ જવાની આપત્તિ આવે. પણ એ આપત્તિ 



૨૩૮ દ્રાસિરારજાગિ 

શ્તિાડતબવપ્રતિપાહજ વયો મુધા - મનર્થજમ્ | [૨૪ । | ઝ 
જ વિષે ચહ પ્ર । 

દિસવત્યં ત તેનેઢં વેઘસ્ય સ્તાદ્રિષોરિવ | 1૨૮ || 
[િસ્વેતિ। રિસ્નત્વ પ્ાળન- જર્ષવિવાજે તાતિ વટ - વન્માત્ ઇુજાશવેન - દત્વાતિ તવતેળેત સિમિત્તતા 

- પ્રધાનદેતુજમોલવનાઘ્વા [દતા પ્રતિ સિમિતમાવો છિક્જસ્વમ્ | તેન છોરળન દઈ જિંમવત્વ રિપારિય વંઘન્ય 

ન સ્માત્, તહ્ય દિત્ા પ્રતિ સિમિત્તમાવેડવિ ટુજ્રાળવાનાત્તત્વાત્ | તહિટિમાદ- 

“સ્ત્વજમવિપાજડષિ નિમિત્તત્વાસિયોમત: 1 દિમવજ્ય પવેહેપા દુજા યુષ્ટાનુવન્યત "11 
પરપોરેત”તાપે તાખિમરાેગ્વ છુષ્ત્વ વ્યપહિબ્યત છવ | ઇિમ્યજમીસિર્ઝરળનઇાવત્વેડષિ તત તધાયિઘા- 

શયા'ાવાન્ન દિંતજન્ય વેયાવૃતત્વજરત્વવ્યપહેશ ઇલિ દ્રજ્ય્યમ | [૨૮ | । 

રૃત્થં સટુપરેશાહેસ્લસિવૃત્તિરષિ સ્જીટા। 
સોપજમસ્ય પાપસ્ત્ત તાભાત્સ્વ્રાશવવૃષ્િતઃ 11૨૧ 11 

આવતી નથી માટે માનવું પડે છે કે તેવા અશુભકર્મના કારહો જ ્હિંસ્યની હિંસા થાય છે. માટે હદ્દાનારાને 
હિસા લાગવાનો તો સભવ જ રહેતો નથી. ર 

સમાધાન - હિસાના અસભવનુ પ્રતિપાદન કરનાર આ વચન નિરર્થક છે.૨૭॥ [શા માટે [નેરર્ધક છે? 
એ હવે ગ્રન્થકાર આગલી ૨૮મા ગાથામાં જણાવે છે-] 

હિસ્યજીવના અશુભકર્મ ઉદય પ્રાપ્ત થયે, દુષ્ટાશયથી હિસા પ્રત્યે જે નિમિત્ત બનાય છે તે નિમિત્તપણુ 

એ જ 1હેંસકત્વ છે તેથી વદ્યમાં શત્રુની જેમ હિસકત્વ આવતું નથી. ી 
હિસ્ય જીવના કર્મનો ઉદય એ [હેસા પ્રત્યે મુખ્ય હેતુ છે. આ મુખ્યહેતુના કારણો ઘનારી હેસા પ્રત્યે “આને 

હણુ' એવા દુષ્ટઆશયથી નિમિત્ત કારણ બનવુ એ હિસકત્વ છે તેથી આ હિસકપણ્ું %ત્રુમાં આવે છે પણ 
એની જેમ વૈદ્યમા આવતુ નથી, કેમકે શસ્ત્ર્ટિયા વગેરે દ્વારા હિસા પ્રત્યે એ નિમિત્ત બન્યા હોવા છતાં 'આને 
હણુ' એવો દુપ્ટ આશય એનો હોતો નથી. અષ્ટક પ્રકરણ (૧૬/૩) માં આ વાત આ રીતે કહી છે- “હિસ્યજીવના 

કર્મનો વિપાક તો હિસા પ્રત્યે ભાગ ભજવે જ છે. તેમ છતા, પોતે એમા નિમિત્ત બનવાથી દુષ્ટ અનુબધના 
કારણે હિસકને એ હિસા દોષ લગાડનારી થાય છે ” અન્યની પ્રેરણાથી પણ જે અભિમર 1ધારેલી વ્યક્તિને 
માનનાર ગૂડો) વગેરે હત્યા કરે છે તેઓ જેમ “દુષ્ટ' તરીકે વ્યપદેશ પામે જ છે તેમ કર્મની પ્રેરણા હોવા છતાં 
હણનારો “દુષ્ટ' બને જ છે. 

1પ્રરન - ગુર્વાદિને સૅયમયોગમા સહાય કરવા ઠ્ઠારા [નેર્જરામા સહાયક બનતો હોવાથી તે સહાય કરનારો 
જેમ વૈયાવચ્ચ કરનારો કહેવાય છે તેમ હણનારો પણ [હેસ્ય જીવના તે અશુભકર્મની નિર્જરામાં સહાય કરનારો 
હોવાથી વૈયાવચ્ચ કરનારો જ 'કહેવાવો જોઇએ ને! હત્યારો શા માટે કહેવાય?] 

ઉત્તર -1હેસ્યજીવના તે કર્મની નિર્જરામાં એ સહાયક હોવા છતાં તેવો શુભ આશય ન હોવાથી એ વૈયાવચ્ચ 
કરનારો કહેવાતો નથી , પણ તેવો અશુભ આશય હોવાના કારણે હિસક જ કહેવાય છે એ જાણવું. માટે, આ 
રીતે જૈન માન્યતામાં હિસા-હિસકત્વ-વગેરે સુસંગત છે એ નિશ્ચિત થાય છે.!1૨૮॥ [હિસાનો સભવ દેખાડ્યા 
બાદ હવે [હિસાની વિરતિ વગેરેનો પણ સભવ દેખાડવા ગ્રન્થકાર કહે છે-] 



વાવ-ક્ાતિરિજા _- ૨૨૧ 

રૃત્થમિતિ | દત્થ - રમિ સ્સિપવસા સતા સતનણુનેળલેસરિનાડ'જીાનરિ 
પરિમ્દ-, તવાઇ- / 

9 ર 

સૌપજ્મનય - મપવર્તનીયત્ય પાપન્ય - ચ્ારિત્રમોદનીયત્ય નાશાત્તાતિવૃત્તિરવિ - હિસાનિવૂત્િરષિ સ્જીટા 
- કજ્યા, સ્કાશવસ્ય - શુભા?યન્ક 'ત જમષિ ટનમ” ત્યાજારસ્ઇ વૃષ - ન શનુવન્યાત્ | ૨૬)! 

તથાર્સેપ્રવૃત્્યા વ વ્યગ્યતે જ્મ તારૃશમ્। ર રી 
સંશયં ઝઞાનતા સ્તાતઃ સંત્તાર હોતિ દિ શ્રાતિઃ 1૨૦1 , હ 

તથારયીતિ | તથારુા - -સથાવારત્રળા પરણૃત્યા વ તાટ્શ - સ્યપરયત્તોપજમખીવં જાવ વયગ્યતે | 
પ્રવૃત્તિર્યોપકમળીયજર્માસિશ્વયાહુપાવસંશયે જથ સમા? ટ્તતિ યત્? ઝર્થાનર્થલશયયો- પ્રવૃસ્તિસિયુસ્યટ- 
ત્વાદ્-રયાશયવાનાઇ-લંશયયર્થાનર્થનત ગાનતા દેવોપારેવસિયુરિપ્રયસિમ્યાં વરમાર્થત” સતારો જ્ઞાત દિ છિ 
શ્થિતિ: - ઝપ્રેકષાવતા મર્યાવા | તથા આ્ાવારસૂત્ - સ સઃ 
તો સસાર ઝપરિત્નાતે મયતી”સિ | ર૦ | | ! 

1હિંસાવિરતિની સંભવિતતા] . રઃ 
' આમ પરિણામી આત્મામા હિસાની સગત્તિ હોવાથી જ્ઞાની ગુરુઓના ઉપદેશ વગેરેથી સોપક્મ પાપ કર્મનો 

'નાશ થવાથી હિસાની નિવૃત્તિ થવી પણ સ્પષ્ટ છે, કેમકે શુભઆશયની.વૃદ્ધિ થયેલી હોય છે. 

. ઉપદેશ શ્રવણ, અભ્યુત્થાન વગેરેથી અપવર્તનીય. ચારિત્રમોહનીય કર્મનો નાશ થાય છે. કહ્યું છે કે 
“અભ્યુત્યાન (ગુરુ આવે ત્યારે ઊભા થવુ), દ્વિનય, પરાક્રમ અને સાધુ સેવાથી સમ્યગ્દર્શનનો, વિરતાવિરતિનો 
(દેશવિરતિનો) કે સર્વવિરતિનો લાભ થાય છે (તે તેનો લાભ પોત પોતાના આવારક કર્મનો નાશ થવાથી 
થાય છે-)” આમ ,ઉપદેશશ્રવણ વગેરેથી ચારિત્રમોહનો'નાશ થયે હિસાનિવૃત્તિ થાય છે એ વાત સ્પષ્ટ છે. 
કેમકે ઉપદેશાદિથી તે કર્મનો નાશ થવા દ્વારા'આને હણું' ઇત્યાદિ'દુષ્ટ આશય ખસીને “કોઇને પણ હણીશ 

નહી' એવો શુભઆશય ઊભો થાય છે- વૃદ્ધિ પામે' છે.1૨૯।। [“સોપક્રમ કર્મનો ઉપદેશાદિથી નાશ થાય છે 

એવુ તમે કહ્યુ પણ અતીન્દ્રિય એવુ કર્મ સોપક્રંમ છે કે નિરુપક્રમ એવું” શી રીતે ખબર પડે?” ઇત્યાદિ સભવિત 
શકાને ઉદ્દેશીને ગ્રન્થકાર.કહે છે-] 

ઉપદેશશ્રવણ , અભ્યુત્થાન વગેરે 'સેદાચારની | રુચિથી સ શ્રદ્ધાથી” અને આચરણથી એ બક્ત ય છેકે 

ચારિત્રમોહનીય કર્મ સ્વપ્રયત્નથી ઉપક્રમ પાવા યોગ્ય છે છે. _અર્થ- -અનર્થેના સશયન્તા જાણકારે સંસારને જાણી 
'લીધો છે એવી શ્રૃત્તિ છે. 22 #: કેટ, 

શંકા - કર્મ નિરુપકંમ હોય તો ઉંપદેશશ્રવરોદિથી ' પણ એનો નાશ થતો નથી. 'એટલે ઉપદેશશ્રવણાદે 
“સોપક્મેકર્મયા ધોશનાજ ઉપાંયંભૂર્ત છે ' એટલે ઉપદેશશ્રવણાદિ પ્રવૃત્તિ પૂર્વે કર્મ ઉપક્રમણીય છે! એવો નિશ્ચય 
ન હોવાથી આ પ્રવૃતિ એનો નાશના' ઉપાયભૂત | છે એવો પણ નિશ્ચય થતો નથી. કિન્તુ “જો મારું કર્મ સોપકમ 

હશે તો ઓ પ્રવૃત્તિ ઉપાયભૂંત છે છે અને જો એ નિરુપક્રમ હશે તો એ ઉપાયભૂત-મથી.” એવો સંશય જ રહે 
છે. આમ ઉપાયનો જ સંશય હોઇ એ ગ્રવૃત્તિ જ નહી થાય, તો પછી કર્મ સોપક્રમ છે એવું પણ શી રીતે વ્યક્ત 
"થશે? ઝક 

ગમ્યુત્યાને વિતતતે વરાજમે સાયુલેવનવા ત | લશ્ય'રર્સનતામો વિસ્તાવિરતવિરતે- | ! 



ક 
ક્ાસિરાય્જાસિરિવ ૦ 

બઅપવર્મતસેર્વી-4 ગુહ્યાડદિસેયયુસ્યતે | 

સત્યાહીનિ વ્રતાન્ચત્ર ગાવન્તે પળ્તવા નવા? | 1૨9 || 
હપવર્મ તિ | દપ | ર9 11 

વિષયો ધર્મવાવસ્ય સિરસ્થ મતિજ્ટનય। 
સંશોધ્યઃ સ્વાશવાવહિટ્થ પરમાનન્સમેય્ઈતા | 1૩૨ | 

વિષય દ્તિ | મતિ કર્ટતમાઢાવેવ પ્રમાળતલળપ્રળવનારિપ્રપગ્વમ | 1૩૨ 11 
1 | રાતિ વાવી ત્રિઞિજા । | 

માન્યતાના કારણે તમે આવું કહી રહ્યા છો, પણ વાસ્તવિકતા આ નથી, અર્થનો સશય સડ સંભાવના) પ્રવૃત્તિનો 
હેતુ દો અનં અ નર્થનો સંશય નિવૃત્તિો હેતુ છે એટલે કે 'આનાથી મને લાભ થશે' એવો રાંશમ હૌય તા પણ 
પ્રવૃત્તિ થાય જ છે જંમકે ખેડુત 'વૃપ્ટિ થશે અને સારો પાક થશે' એવો નિશ્ચય ન કવા છતાં તેના સંશયથી 
પ્રવર્તે છે. એમ “આનાથી મને નુક્શાન થશે' એવો સંશય હોય તો પળ 1નેયૃત્તિ થાય છે જેમકે 'કદાચ આમાં 
ઝેર ભાળી અયુ છે' એવો સશય પડે તો પણ માણરા દુપધાક પીતો નથી એટલે જ તાં 'અર્થ-અનર્થ અગેના 
સશયન॥ો જાણકાર હેયથી નિવૃત્ત થાય છે અને ઉપાદેયમાં પ્રવૃત્ત ઘાય છે, માટે એને પરમાર્થથી સંસારને જાણી 
લીધો ।ડોય છે' આવી વિચારશીલ પુરુષોની વ્યવસ્થા છે. આચારાંગમાં સુત્ર આવે જ છે કે “સશયને જાણનારાને 
સસાર પરિજ્ઞાત થઇ જાય છે અને સશયના અજાણને શંરારૈ અપરિજ્ઞાત હોય છે ” [એટલે “મારું કર્મ સોપક્રમ 
હશે! ચ્વે'વી સભાવનાથી 'ઉપદેશશ્રવણ, એભ્યુત્થાન' વગેરે કર્મનાશના ઉપાયભૂત હોવાની સભાવના ઊભી 
થાય છે જેનાથી એ પ્રવૃત્તિ થાય છે ]1૩૦॥ [આ રીતે સભવિત અહિસા એ મુખ્ય અહિસા છે એવું ગ્ર*્થકર 
જણાવે છે.] 

સઃ ,પદેશાદિથી થયેલી હિસાની નિવૃત્તિ એ મોક્ષરૂપી વૃક્ષના બીજસમાન છે અને આ મુખ્ય અહિંસા કેવાય 
છે [કેમ્,ક એમા કોઇ ઉપચાર નથી.] આ અહિસા રૂપી બીજમાંથી સત્ય વગેરે ધ્રત રૂપ નવા પલ્લવા ઉત્પ 
થાય ૬2 1૩૧।। બત્રીશીનો ઉપરાંહાર કરતા ગ્રન્થકાર કહે છે-- 

ધાર્મસાધના અગેની વિચારણા કરીને એનો પૌગ્ય નિશ્ચય કર્યા પહેલા પ્રમાણનું લક્ષણ બનાવવુ વગેરે પ્રબંધ એ બુદ્ધિનો કાદવ છે પરમાનદના - મોક્ષના ઇચ્છુકે તેને દૃર કરી (એટલે કે પહેલાં એની ચર્ચામાં ઉતરી 
પડચ॥ વગર) ધર્મવાદનો વિષય શુભઆશયથી આ રીતે શોધી કાઢવો જોઇએ ॥૩૨॥ 

॥ આ પ્રમાણે વાદબત્રીશી પૂર્ણ ઘઇ ।૮॥। 
ન્યાયવિશારદ ન્યાયાચાર્ય શ્રીમદ્ યશોવિજયજી ઉપાધ્યાય વિરચિત સટીક દાત્રિશદ્દ્રાત્રિશિકા ગ્રન્થની પ્રધમ આઠ બત્રીશીનો ગુર્જર ભાવાનુવાદ પરમકૃપાળુ પરમાત્માના અચિન્ત્ય અનુગ્રહ, ગીત્તાર્થ બહુશ્રુત ગુરુભગવતોના આશીર્વાદ, શાસનદેવોની સહાય ને શ્રી શ્રમણસઘના સાથ-સહકા૨-શુભૈચ્છા વગેરેના બળે તપાગચ્છીય સિદ્ધાન્તમહોદધિ સ્વ પૂ આ. શ્રીમદ્ વિજયપ્રેમસૂરીશ્વરજી મ, સા. ના અનન્ય કૃપાપાત્ર સ્યાદ્વાદસિદ્ધાન્તમર્મજ્ઞ સ્વ પૂ આ. શ્રીમદ્ વિજયભુવનભાનુસૂરીશ્વરજી મ. સા. ના પટ્ટાલકાર સહજાનંદ રઘ, પૂ. આ. શ્રીર્મદ્િજયધર્મજિતસૂરીશ્વરજી મ. સા. ના શિષ્યરત્ન શ્રી સૂરિમન્ત્રપંચપ્રસ્થાનના પાચ વાર આરાધક પૂ. આ શ્રીમદિજય જયશેખરસૂરિ મ. સા. ના શિષ્ય મુનિ અભયશેખરવેજય ગણીએ સાનદ સપૂર્ણ કર્યો: એમા કાઈ પણ વિતથ નિરૂપણ થયુ હોય એનુ મિચ્છામિ દુક્કડ મૂ શભું ભવતુ શ્રી શ્રમણસઘસ્ય . 




