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世親造『撮大乗論繹』所知依章

の漢蔵対照（一）

岩　田　諦　静

　周知のように，無著（Asahgha）の二摂大乗論Lに彼以前の「解深密経：五巻や二楡伽師地

証百巻など・それまで説かれてきた楡伽行唯識学説を組織的に体系化した唯識哲学の概説書

であり，『楡伽師地論』などの尼大な唯識説を簡潔に十章にまとめたものである．

　その内容を簡単に記すと次のようである。序論総標綱要分は「阿砒達磨大乗経」の十種の殊

勝語（すぐれた特徴）に基づいて，以下の十章を説くことを明す。第1章　所知依分は阿頼耶

識の存在論証とその機能及び薫習や種子の意味など阿頼耶識説を説く。第2章　所知相分は遍

計所執相・依他起相・円成実相の三性説の解明及び一YJ諸法が唯識である論証などを説く。第

3章　入所知相分は阿頼耶識縁起説と三性説を修めて唯識観に悟入する実修の次第を説く。第

4章　彼入因果相分は唯識観の実修を六波羅蜜によって説く。第5章　彼修差別分は六波羅蜜

の修行の差別による十種の階程（菩薩道の十地）を説く。第6章　増上戒学分は菩薩の戒律に

依って学ぶことを説く。第7章　増上心学分は首拐厳三味などの禅定を説く。第8章　増上慧

学分は禅定と戒律に依って智慧（無分別智1）を説くc第6・7・8章の3章は戒定慧の三学を

説く章である。第9章　果断分は煩悩・所知の二障を棄捨（断）して浬磐（解脱）の果を得る

成仏論を説く。第10章　彼果智分は仏の三身説と浄土説を説いて仏陀論を説いている。

　その：摂大乗論［を世親（Vasubandhu，約400－480）が注釈したのが世親造の『摂大乗論釈』

である、このr摂大乗論釈！には三漢訳本とチベット訳本がある。それを漢訳の年代順に見る

と真諦訳（563年）と達磨笈多訳（605－616年）と玄奨訳（648－649年）がある。チベット訳は

Dipalnkar誌riji亘na訳（AtiSa，阿通沙，1045－1054年）がある。『摂大乗論』とそのこ無性釈』

のチベット訳は「世親釈Lより約250年も早くYe　Ses　sdeなどにより訳されている。しかし，

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　くり
なぜ」世親釈1が遅れて訳されたかについては明確ではない。

筆都すでに世雛の「鰍繍測の第2章所知瞳の繊対照を行い公表してい塁

しかし，それは第2章のみであり，引き続き残りの序論と9章の部分の作業を行うべきであっ

たが，筆者の個人的な都合により中断していた。今回，対照する箇所は「世親釈二の序論（総

標綱要分）と第1章　所知依分の一部分である。

　この二世親釈』の序論の部分に対する漢訳三本とチベット訳本との対照には，すでに長尾雅
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人氏の「摂大乗論世親釈の漢蔵本対照」（東方学報）と題する優れた研究がある。更に，二摂大乗

論』のチベット訳の校訂についても，長尾雅人氏の『摂大乗論一和訳と注解一二（講談社）

の付録としてローマナイズ本がある。今回この対照を行うに当って，それらの研究成果を参照

し，多くの示唆を得たことを明記して学恩に感謝するものである。

　今回掲載の対照部分で，特に注意を引いた箇所について二，三指摘しよう。

　『世親釈』の「総標綱要分」の帰敬偶は，なぜか達磨笈多訳に記載されていない。

　〔序．4〕の箇所について，玄挺訳では注釈の部分で，同じ論の部分を重複して注釈してい

る。それは「復有異門。是最能引大菩提性者。…中略…云何能随順。謂無違転故。」である。

しかし，真諦訳と達磨笈多訳及びチベット訳では，それは〔序．5〕の注釈部分の後半に有る。

これはおそらく玄奨が訳出に際し，その注釈の該当する箇所へ移動させたものであろう。しか

し，後者の三訳が本来の姿ではなかったかと考えられる。この重復の注釈部分には，三量説が

説かれていることから，最初の『世親釈』にはなかったのではないか，それは世親自身か，他
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）
の者によって，後に追加注釈されたのではないかと考えられないであろうか。

　〔1．7〕の箇所について，チベット訳では，この箇所の注釈部分は〔1．10〕の注釈部分に

有る。しかし，明らかに〔1．7〕の注釈であることから，三漢訳本に従って，本校のチベット

訳では〔1．7〕の注釈部分に移動した。その注釈部分は玄奨訳について見ると，2つに区分さ

れる。それは前半の「此文復以余道理，…中略…若不レ許老有上過失。」と，後半の「重顕。彼故

説四伽他，…中略…余文易了，不復須釈。」とである。前半の部分は真諦訳と達磨笈多訳及びチ

ベット訳にも有ることから本来有ったものであろう。しかし，後半の部分は玄奨訳だけに有っ

て，他の諸訳本には存在しない。それはなにを意味しているのか，にわかに理解しがたい。

　以下に漢訳三本とチベット訳本との比較対照を行うに当っての凡例ともいうべきものを記し
　　　（4）
ておこう。本対照は，無著の『摂大乗論』（Mahayana－sarpgraha）と世親造の二摂大乗論釈」

（Mahayana－sarpgraha－bha＄ya）の序論と第1章　所知依章の漢訳三本とチベット訳本との比

較対照である。しかし，漢訳三本の『世親釈』には『摂大乗論』全体が引用されているが，チ

ベット訳の「世親釈』には漢訳三本のように『摂論』全体は引用されていないので，本対照で

はチベット訳「摂論』を玄奨訳の区切を参照して挿入し，利用者の便宜をはかった。

　漢訳対照の凡例　『摂大乗論釈』の底本には『大正新脩大蔵経』31巻所収のものを用いた。な

お，三漢訳は上段から翻訳年順に従って次のように配列した。上段・陳の真諦訳・摂大乗論釈

15巻，中段・晴の笈多共行矩等訳・摂大乗論釈論10巻，下段・唐の玄奨訳・摂大乗論釈10巻と

した。玄奨訳本の論の部分（論日）を基準にし，それに真諦訳本と達磨笈多訳本とを比較対照

させた。玄奨訳本を基準とし，それに通し番号（略号〔序．1〕～〔序．5〕など）を付けた。
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チベット訳本にも玄奨訳本と同じく，通し番号を付け，また真諦訳本・笈多訳本にも対応部分

に同一の番号を付け，比較対照に便ならしめた。玄装訳本及びチベット訳本の区分に順じて論

日と釈日を前後させた方がよいと考えられる場合でも個々の漢訳の特色を残すことを考慮して

できるだけ移動しないことにした。

　略号　〔論日〕〔釈日〕は対照上やむをえず前後移動させた場合の箇所を明示した。

　　　　〔〕は他訳によって訳語・文章を校訂・挿入したことを示した。

　　　　二大正新脩大蔵経』の注によって本文を校訂した場合は明記しなかった。

　チベット訳対照の凡例　チベット訳本はデルゲ版と北京版のテキストを校合し，それにナル

タン版を参照した。なお，挿入の「摂大乗論』はゴシック活字にした。

　略号　D・（Derge）＝Theg　pa　chen　po　bsdus　pa（Mahayana－sarPgraha），デルゲ版・東京

　　　　　大学所蔵．No．4048．（東北目録）。

　　　＝Theg　pa　chen　po　bsdus　pahi　bgrei　pa（Mahayana－sarpgraha－bhaSya），同上．

　　　　　N　o．4050．（東北目録）。

　P・（Peking）＝Theg　Pa　chen　po　bsdus　pa，「影印北京版西蔵大蔵経』vol．112，　No．5549

　　　　　（大谷目録）。

　　　＝Theg　Pa　chen　po　bsdus　pabi　bgrel　pa，同上．　vol．112，　No．5551．（大谷目録），

　N’（Na「than9）＝Theg　Pa　chen　Po　bsdus　Pa，ナルタン版・東京大学所蔵．　No．3540（壬

　　　　　生台舜編「大正大学所蔵チベット大蔵経　論疏部目録　ナルタン版』1967）。

　　　＝Theg　Pa　chen　po　bsdus　pahi　bgrel　pa，同上，　No．3542（同上）。

　デルデ版・北京版・ナルタン版の「摂大乗論」と「世親釈』の略号を区別すべきかとも考え

　たが，・一マ字化本文中に各版の葉数を挿入したのでD．P．　N．とだけ記した。

　長尾本＝長尾雅人「摂大乗論世親釈の漢蔵本対照」（東方学報（京都）第13冊第2分，東方

　　　　　文化研究所，昭和18年1月）p．119－175。

　　　＝長尾雅人『摂大乗論　和訳と注解　上』（講談社，昭和57年6月30日），付録Mahayana－

　　　　　sarPgraha　p・3－106。長尾本としてあるのは，摂大乗論の本文の場合は講談社版の

　　　　　ことであり，世親釈の場合は「東方学報」のものを指している。

注

（1）拙論「世親釈のチベット訳年代」（拙著『初期唯識思想研1究一世親造「摂大乗論釈」所知相章の

　　漢蔵対照　　』大東出版社，昭和56年）p・60－62。（2）　（1）同上。（3）　拙論「真諦訳の『摂大

　　乗論世親釈』における三性説について（O」（「法華文化研究」第13号，昭和62年3月）P．42－45。

（4）注（1）の拙著の几例参照，P．63－64。
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　　　（1）

Rgya　gar　skad　du　I　Mahayana・sarpgraha・bha§ya　l

Bod　skad　du　l　Theg　pa　chen　po　bsdus　pahi　hgrel　pa　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　くふ

　　　　　　【Bam　bo　dah　po　l

safis　rgyas　Ia　phyag　htshal　lo　1
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

lbphags　pa　hjam　dpal　gsh皿nur　gyur　pa　la　phyag　htshal　lo【

1gah　shig　ges　byahi　skrib　pa　mun　pa　rab　rib　dag　gis　ji　sfied　ji　lta　bar　l

｝yod　pa　don　dam　kun　rdsob　tshul　gyis　chos　gah　gzugs　brfian　gshan　du　snan

　　gyur　pahi　l

lsems　can　rnams　la　bsam　pa　bshin　du　dri　med　thar　pabi　thabs　ni　ranm　pa［N．

　　130a］gsum　l

l60n　mohs　bag　chags　bcas　par　bcom　pahi　dri　med　yah　dag　byah　chub　mchog
　　　　　（4）

　　rtog　pa　l

lrnam　rtog　dra　ba　thams　cad　spafis　pahi　dri　med白es　zer　gyis　thob　gyur　nas　l

lgai　gis　lhun　gyis　grub　par　phyogs　bcu　rnams　su　rab　tu　ston　kyah　hkhor　ba　la　l

lder　mi　rtog　pas　gnas　pa　med　cih　sfiin　rje　mya　han　hdas　la　mi　gnas　gah　l

lthabs　dafi　6es　rab　chen　pos　yohs　su　gzufl　bas　bdag　gshan　don　gyi　mthar　byorl

　　dah　l

lgafl　yah　dam　pahi　chos　gafi　bcom　ldan　de　yis　yah　dag　rtogs　nas　legs　bstan　pa　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔5）

lgah　h　di　Iegs　par　sgrub　dafi　ldan　pa　de　yis　bdud　rtsihi　go　hPha6　shi　ba　hthob　l

　lgah　shig　spo血　bar　byed　pa　de　ni　sdug　bshal　rgya　mtshor　yun　rin　6in　tu　hbyih　l

　lslob　dafi　mi　slob　hbras　bu　la　gnas　［P．142　a］　1am　de　nas　sofi　dge　hdun　gshan

　　gyi　mchog　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ザ

1gafi　shig　bde　gξegs　dge　hdun　yon　tan　dri　med　rig　pahi　brtul　shugs　kyis　bsgrubs

　　pal

lbla　med　bsod　nams　shih　la　dge　ba　cuh　zad　phra　mo　dag　kyah　hdir　byas　na　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（7）

lsa　dafi　nam　mkhah　rgya　che　ba　ltar　mkhas　pa　rnams　kyi　thar　pa　sgrub　par

　　byed　l

　lde　dag　la　ni　lus血ag　yid　kyis　lan　cig　min　par　gus　pas　phyag　htshal　lo　l

　lmkhas　par　rlom　pa　rah　gi　rtog　la　brten　pas　luth　dah　rtogs　pa　dkrugs　gyur　cin　l

（1）

（2）

（3）

（4）

（5）
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〔序．1〕

154a

第稗、

日
　　　　　　o 聰

明
邪
慢
人

行

説

随
二
自
執
一

事
二
彌
勒
菩
薩
一

照
二
了
實
法
相
一

爲
二
我
等
一
宣
二
説

如
，
1
秋
月
日
光
一

甚
深
大
種
種

能

令
三
聰
慧
人

細

密

法

難
レ
通

利
等
八
世
法

無

擬

名
稻
レ
義

天

人

普

識

知

措

説

常

無
レ
蓋

依
レ
奪
随
レ
分
聞

披
二
閲
決
定
藏
一

願

此

言

利
三
盆

　
衆
名
品
第
一
之
一

　
此
品
有

三章
、

三
衆
名
。

　
無
等
聖
教
章
第
一

退
二
阿
含
修
得
一

正

理
非
レ
所
レ
謹
。

依
二
止
日
光
定
一

無

動

及

出
世

正

法
眞
道
理

文

詞

遍
二
於
世
『

句

義

依
二
了
経
一

下
レ
心
起
二
辱
敬
ぺ

智

無
レ
著
無
レ
擬

心

常
無
二
染
著
一

通

敏

者

恒

諦

頂
二
禮
大
師
足
7

雨
二
甘
露
文
義
一

猶

如
二
乞
レ
雨
鳥
ゴ

以

稗
二
撮
大
乗
一

怖
二
大
文
海
人
7

一
無
等
聖
教
、
二
十
義
次

　
論
日
。
掻
大
乗
論
即
是
阿
毘
達
磨
教
及
大
乗
修
多

　
羅
、

稗

日
。
此
言
依
二
何
義
「
因
レ
何
而
起
。
依
二
切
所

知
依
甚
深
廣
大
諸
法
實
性
↓
若
離
二
佛
菩
薩
威
力
f
何

〔序．1〕

　　　　　271a

　
　
無
等
聖
教
章
第
一

論

日
。
阿
毘
達
磨
大
乗
修
多
羅
中
、
婆
伽
婆
前
善

入
二
大
乗
一
菩
薩
、
爲
レ
顯
二
揚
大
乗
大
禮
一
故
、
説

所
謂
爲
二
大
乗
一
故
、
諸
佛
世
奪
有
二
十
種
勝
相
勝

語
『

〔序．1〕

依
二
止
無
動
出
世
間
一

閨
二
揚
妙
法
一
流
二
清
響
一

文
光
無
垢
最
甚
深

廣
大
句
義
皆
微
妙

能
令
三
聰
敏
者
融
心

極
難
レ
通
法
、
慧
無
・
滞

於
レ
樂
常
無
二
染
著
心
一

諸
賢
聖
者
常
親
近

無
著
名
縛
普
皆
聞

無
蓋
辮
者
等
所
レ
雨

多
從
レ
彼
聞
自
力
微

從
1
1
廣
決
揮
一
集
二
少
分
一

願
此
所
レ
作
遍
饒
下
盆

放
二
大
法
光
三
摩
地
一

如
二
日
紆
プ
光
遍
二
十
方
一

諸
了
義
経
所
二
随
順
一

悉
以
二
綺
飾
一
自
荘
嚴

無
レ
諸
無
レ
僑
生
二
愛
敬
［

不
レ
佳
二
利
養
稻
暑
中
一

故
名
決
定
稻
二
自
徳
一

一
切
世
間
無
レ
不
レ
知

功
徳
顯
然
同
所
レ
讃
。

甘
露
文
義
、
微
妙
法

少
受
猶
如
二
乞
レ
雨
鳥
一

以
レ
言
略
二
稗
搦
大
乗
↓

怖
二
於
極
大
文
海
一
者
垣

　
論

日
。
阿
毘
達
磨
大
乗
経
中
、
薄
伽
梵
前
巳
能
善

　
入
二
大
乗
一
菩
薩
、
爲
レ
顯
二
大
乗
髄
大
，
故
、
説
謂

　
依
二
大
乗
f
諸
佛
世
尊
有
二
十
相
殊
勝
殊
勝
語
『

稗
日
o
依
二
止
何
義
一
從
二
何
所
因
一
而
作
二
是
説
〔
廣
博
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1de　Itar　yafi　dag　dam　chos　tshul　dkrugs　pa　la　chos　kyis　rab　tu　sna白mdsad　pahi【

ltin　hdsin　mig　yo　hjig　rten　hdas　la　brten　nas　hphags　pa　byams　pa　Ia　brfies　pas　l

lshon　chad　ma　byuh　ba　yi　daln　chos　ston　par　mdsad　pahi　slob　dpon　la　yafi　ho　l

lji　ltar　fii　ma　phyogs　rnams　thams　cad　kun　tu　hod　zer　dra　ba　hgyed　pa　ltar　l

lgaft　gis　legs　pahi　grags　pa　gshufi　gi　hod　zer　dri　r【1ed　rnam［D．122　a］par　spro

byed　de　l

lzab　cin　don　che　bzah　la　sna　tshcgs　tshig　bzaft　fies［N．130　b］pabi　don　gyi　mdo

　las　byu血　1

｛gah　shig　skye　bo　mkhas　pa　rafi　dgah　med　pa　drafi　ba　mften　shifi　gus　par　byed　l

lSin　tu　rtogs　par　dkar　bahi　chos　de　ftid　lhafi　gah　gi　blo　ni　thogs　med　la　l

lrfied　dafi　grags　pa　da白ni　bstod　dah　bde　ba　rnam　lhah　chags　pa　rtag　med　pahi　1
　　　　　　（1）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　↓2）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

lgan　gi　mii　yan　yon　tan　rjes　mthun　fier　par　mkhas　pa　dag　gi　rtag　brjod　de　l

lgah　shig　thogs　med　ces　ni　mi　dah　lha　yis　grags　pahi　yon　tan　rjod　byed　pa　l

lmi　zad　blo　las　dam　chos　tshig　don　bdud　rtsihi　char　hbab　las　phyogs　gcig　fiid　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　C5）

lthos　te　byihu　lta　bur　rafi　gi　nus　pa　cun　shig　gah　yah　ci　gzun　dafi　l

【bsdu　ba　gtan　la　［p．142　b］dbab　par　Sin　tu　rgyas　par　bstan　las　cun　shig　brjod　par

bya　i

）　des　kyafi　la　la§in　tu　rgyas　pahi　gshuh　gi　rgya　mtshas　skrag　pahi　don　byed　srid　l

　　　　　　　　　　　　　（6）

〔序．1：　［D．1b］「theg　pa　chen　po　Ia　Sin　tu　shugs　pahi　byan　chub　sems　dpas｜

theg　Pa　chen　pobi　che　babi　bdag　fiid　brjod　pahi　phyir　l　bcom　ldan　hdas　kyi

spyan　s血ar　bdi　lta　ste　l　theg［P．2a］pa　chen　po　las　brtsams　nas　l　cho8　m血on　pa

theg　pa　chen　pohi　mdo　las　l　sa血s　rgyas　bcom　ldan　bdas　rnams　kyi　gsu血khyad

par　rnam　pa　bcus　khyad　par　du　bphags　pa［N．2a］gsufis　te　l

（1）

（2）

（3）

（4）

（5）

（o

P．N．　gi，　D．　gis．

P．par，　D．　pa．

P．N．　gi　rtag，　D．　gis　brtag．

D．pa，　P．　N．　pas．

P．Ngzufi，　D。　bzufi．

摂論の巻頭に以下のような論名と帰命文があるが， 釈論の巻頭とほとんど．重複するので略した。

rgya　gar　skad　du　l　Mahayana・salpgraha　l　bod　skad　du　l　theg　pa　chen　po　bsdus　pa　l　bam　po

dafi　po　l　bcom　ldan　hdas　hphags　pa　hod　dpag　tu　med　pa　dafi　l　bjam　dpal　gshon　nur　gyur

pa　la　phyag　htshal　Io　l　l
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人
有
二
此
功
能
一
能
説
二
此
義
つ
云
何
造
レ
論
由
二
此
相
一

説
。
若
離
二
阿
毘
連
磨
名
一
則
レ
不
知
二
此
論
是
聖
敦
ゴ

爲
二
此
義
一
故
。
又
爲
二
領
経
名
つ
管
加
二
十
地
経
つ

今
造
二
此
論
一
其
用
云
何
。
衆
生
無
知
疑
倒
欲
レ
令
レ
得
レ

解
。
復
次
此
論
説
二
阿
毘
達
磨
大
乗
修
多
羅
名
一
者
、

欲
下
顯
二
如
來
法
門
別
類
「
及
顯
中
此
論
別
名
垣
言
二
大

乗
一
者
、
欲
レ
簡
二
小
乗
阿
毘
達
磨
ゴ
何
故
不
三
但
説
二

　
阿
毘
達
磨
名
ゴ
g
t
説
　
・
i
修
多
羅
名
ゴ
有
三
阿
毘
達
磨
非
二

　
是
聖
教
「

　
復
吹
説
二
阿
毘
達
磨
名
一
者
、
顕
二
此
論
是
菩
薩
藏
『

　
復
次
立
レ
藏
者
、
欲
二
何
所
爲
「
爲
レ
滅
三
自
惑
於
二
大

　54

乗
中
7
是
菩
薩
煩
悩
。
何
以
故
、
諸
菩
薩
以
二
分
別
一

　
爲
二
煩
悩
「
阿
毘
達
磨
者
、
甚
深
廣
大
法
性
爲
レ
相
’

　
此
菩
薩
藏
凡
有
二
幾
種
ゴ
亦
有
三
二
種
「
謂
修
多
羅
、

　
阿
毘
達
磨
、
毘
那
耶
。
此
三
由
二
上
下
乗
差
別
一
故
成
・

　
二
種
↓
謂
聲
聞
藏
菩
薩
藏
。
此
三
及
二
云
何
名
レ
藏
。

　
由
二
能
巌
一
故
。
此
婦
二
何
法
↓
一
切
懸
レ
知
義
。

　
云
何
成
レ
三
。
有
三
九
種
因
i
別
立
。
修
多
羅
者
、
爲
レ

　
封
二
治
他
疑
惑
叩
若
人
於
二
此
義
中
一
起
レ
疑
、
爲
レ
令
レ

　
得
二
決
定
智
一
故
、
立
二
修
多
羅
っ
爲
レ
封
二
治
受
用
二

　
邊
一
故
、
別
立
二
毘
那
耶
↓
由
下
佛
遮
中
有
二
罪
過
一
受
用
上

　
立
二
毘
那
耶
「
封
二
治
樂
行
邊
「
由
下
佛
随
申
喜
無
二
罪

　
過
一
受
用
い
立
二
毘
那
耶
「
樹
二
治
苦
行
邊
『
爲
レ
封
二
治

　
自
見
取
偏
執
一
故
、
別
立
二
阿
毘
達
磨
「
能
顯
二
無
倒

澤

H
。
問
何
爲
造
レ
論
。
答
爲
二
敷
演
つ
礁
レ
知
二
甚
深

寛
大
法
性
一
故
。
苦
除
レ
不
レ
承
二
沸
三
□
薩
力
「
何
人
有
二

能
於
此
解
澤
『
復
以
ご
何
義
一
故
、
此
論
年
・
如
レ
此
目

説
づ
苦
離
二
阿
毘
達
磨
言
「
則
不
レ
知
T
’
i
是
聖
説
「
爲
・

此
義
一
故
。
又
是
出
三
祉
名
「
如
レ
言
二
十
地
己
『

今
當
レ
澤
二
彼
経
名
ゴ
爲
レ
令
二
不
知
者
一
令
レ
知
故
。
言
二

阿
毘
達
磨
修
多
羅
一
者
、
彼
修
多
羅
中
、
明
二
此
阿
昆

達
磨
法
門
一
故
、
亦
爲
レ
顯
二
修
多
羅
名
一
故
、
言
二
大

乗
一
者
、
簡
レ
異
二
聲
聞
阿
昆
達
暦
一
故
、
亦
有
レ
非
二
聖

1
阿
毘
達
磨
ゴ

有
レ
人
自
以
二
分
別
慧
一
謂
是
佛
説
阿
昆
達
磨
、
或
言
二

聲
聞
所
説
一
或
言
二
世
智
者
所
作
つ
爲
レ
此
故
言
二
大
乗

修
多
羅
「
創
顯
三
示
異
二
於
聲
聞
等
一
故
。
復
吹
言
二
阿

毘

達
磨
一
者
、
顯
三
不
菩
薩
減
撮
一
故
。
復
次
藏
巌
者
、

顯
三
示
調
二
伏
自
煩
悩
一
故
。
於
二
大
乗
中
ぺ
是
菩
薩
煩

悩
、
菩
薩
以
二
分
別
一
爲
二
煩
惜
一
故
。
阿
毘
達
磨
者
、

甚
深
寛
大
爲
レ
相
。

此
藏
有
ご
三
種
『
謂
修
多
羅
、
阿
毘
達
磨
、
毘
那
耶
。

　
即
此
三
上
下
乗
別
故
爲
レ
1
l
。
謂
聲
聞
藏
、
菩
薩
藏
。

　71

復
吹
此
三
及

二
、
何
故
名
レ
藏
、
答
由
レ
撮
故
、
謂
掻
二

2　
一
切
所
鷹
レ
知
義
「

　
云
何
成
レ
三
、
有
二
九
因
縁
一
故
。
封
二
治
諸
疑
一
者
修

　
多
羅
。
若
人
於
レ
義
有
レ
疑
、
爲
レ
令
下
彼
人
於
二
彼
義
一

　
得
中
決
定
上
故
説
、
封
三
治
著
二
二
邊
一
者
毘
那
耶
。

　
所
知
深
大
法
性
、
若
離
二
諸
沸
菩
薩
威
力
f
誰
於
二
此

　
中
一
能
造
二
澤
論
つ
復
由
二
何
義
一
於
二
此
論
一
初
諒
二
如
レ

　
是
事
由
7
若
離
レ
畢
二
阿
毘
達
磨
大
乗
経
言
「
則
不
レ

　
了
二
知
論
是
聖
敦
つ
爲
二
此
義
一
故
。
又
爲
レ
顕
三
経
名
一

　
如
レ
言
二
十
地
経
↓
故
説
二
如
レ
是
阿
毘
達
磨
大
乗
経
言
↓

　21

復
有
・
徐
義
↓
爲
・
碩
・
彼
経
是
聖
教
一
故
e
初
説
・
如
・

3　
是
阿
毘
遠
磨
大
乗
経
三
口
？

　
今
造
二
此
論
一
有
レ
所
レ
用
者
、
爲
レ
欲
レ
開
二
暁
無
知
者
一

　
故
、
爲
レ
顯
二
法
門
別
名
一
故
、
畢
二
阿
毘
達
磨
↓
爲
レ

　
顯
通
多
故
、
畢
，
，
E
X
言
叩
爲
・
簡
二
聲
聞
阿
毘
達
匿

　
復
畢
二
大
乗
ゴ
由
下
今
亦
有
中
非
二
聖
所
説
一
阿
毘
達
磨
加

　
如
三
現
有
レ
人
自
尋
思
慧
、
謂
二
是
佛
説
阿
毘
達
磨
或
聲

　
聞
説
或
世
智
造
づ
又
言
二
大
乗
素
担
撹
一
者
、
爲
レ
欲
レ

　
顯
三
示
異
二
聲
聞
等
『

　
爲
レ
欲
レ
顯
三
不
菩
薩
藏
旙
一
故
、
復
畢
二
其
阿
毘
達
磨
↓

　
又
戚
旙
者
、
謂
入
二
自
宗
素
但
提
藏
「
現
滅
二
自
惑
つ

　
品
奈
耶
藏
印
大
乗
中
菩
薩
煩
憎
、
以
二
諸
菩
薩
種
種
分

　
別
一
爲
二
煩
悩
一
故
、
　
不
レ
違
二
最
勝
「
阿
毘
達
磨
廣
大

　
甚
深
爲
二
其
相
一
故
。

　
此
中
三
藏
者
、
一
素
担
績
藏
、
二
毘
奈
耶
藏
、
三
阿

　
昆
達
磨
藏
。
如
レ
是
三
藏
下
乗
上
乗
有
二
差
別
一
故
、
則

　
成
三
一
藏
『
一
聲
聞
藏
、
二
菩
薩
藏
。
此
三
及
二
何

　
檬
名
レ
藏
、
由
二
能
轟
一
故
’
謂
轟
二
一
切
所
レ
底
レ
知
義
ゴ

　
復
由
二
何
縁
一
建
二
立
三
藏
↓
由
二
九
種
縁
↓
謂
爲
レ
封
二
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　　［hdi　Itar　safis　rgyas　bcom　ldan　hdas　rnams　kyi　gsuh　khyad　par　rnam　pa　bcus　khyad

par　du　hphags　pa　gsufis　te　shes　bya　ba　don　ci　las　brtsams　nas　rgyu　gan　gis　brjod　na

1台in　tu　yans　pahiξes　bya　chos　kyi　raft　bshin　zab　cid　rgya　che　ba　fiid　sa血s　rgyas　dafi

byah　chub　sems　dpahi　mthus　brjod　kyi　gshan　du　na　ga　Ia　nus　l　yan　gah　gis　na　bstan

bcos　hdi　rim　pa　hdi　ltar　bstan　na　gafl　gi　phyir　chos　mfion　pa　smos　pa　med　na　hdi　gtsug
　　　　　　　　　　　　　　　　　　f1）

lag　fiid　du　miもes　pas　des　na　dehi　phyir　dan　l　mdohi　min　bstan　pahi　phyir　te　l　sa　bcu

pa　bshin　du　chos　mfion　pa　theg　pa　chen　pohi　mdo　shes　bstan　to川gshan　yafi　gtsug
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔2〕

lag　fiid　du§es　par　bya　bahi　phyir　chos　mΩon　pa　shes　byaho　l　l　da　ni　mdo　brtsams

pahi　dgos　pa　ni　ma　rtogs　pa　r1ユams　kyis　rtogs　par　bya　bahi　phyir　te｜chos　mfion　pahi

mdo　smos　pa　ni　hdis　chos　kyi　rnam　gra血s　brjod　par　bya　bahi　don　dan　l　mdohi　min
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ぶ

bstan　pahi　phyir　ro　l　l　theg　pa　chen　po　smos　pa　ni　yah　fian　thos　kyi　chos　mfion　pa　bsal

bahi　phyir　te　l「N．131a］gah　gi　phyir　chos　mhorl　pa　kun　gtsug　lag　ma　yin　no日shes

lag　par　rtog　pahi　phyir　ro川de　yafi　kha　cig　raft　gi　rtog　pahi　blo　dag　gis　chos　mhon

pa　sahs　rgyas　kyis　gsufis　par　hdod　do　l　l　kha　cig　ni　fian　［D．122　b］thos　kyis　bstan　pa

dafi　l　mkhas　pa　dag　gis　byas　par　hdod　do　l　l　theg　pa　chen　pohi　mdo　shes　bya　ba　hdis

ni　ftall　thos　Ia　sogs　pa　las　khyad　par　du　hPhags　pa　fiid　ston　to　l　l　yah　chos　mfion　pa
　　　　　　　「4）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（5）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（6…

smos　pas　ni　byah　chub　sems　dpahi　sde　snod　gzuh　no　l［P．143　a］lyafi　bya血chub　sems

dpahi　sde　snod　bzuh　bas　ni　rah　gi　theg　pa　chen　po　las　rafi　gi　fion　mo血s　pa　hdul　bar　yaft

dag　par　snafi　fio川gafi　theg　pa　chen　por　byah　chub　sems　dpah　ranms　kyi　fion　mofis　pa

ni　rnam　par　rtog　pa　iid　fion　mofis　pa　yin　pas　byath　chub　sems　dpahi　chos　mΩon　pa　ni
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…6）　　　［η

rgya　che　shih　zab　pahi　mtshan　fiid　can　fiid　do　l｜de　la　sde　snod　gsum　ni　mdo　sde

dah　l　hdul　ba　da劃m血on　paho　l　l　gsum　po　de　dag　6id　theg　pa　dman　pa　dah　l　theg　pa

mchog　gi　bye　brag　gis　ghis　su　hgyur　te　l　han　thos　kyi　sde　snod　dafi　l　byafi　chub　sems
　　　　　　　　ぶ

dpabi　sde　snod　do　l　l　yafl　de　ni　gsum　yah　rufi　giis　kyafi　ru血ste　l　cihi　phyir　sde　snod

ces　bya　na　i　bsdus　pahi　phylr　te　lξes　bya　ma　lus　pahi　don　bsdus　pa血id　kyis　so日rgyu

Cl）

（2）

（3）

（4）

（5）

（6…

　大乗荘厳経論Sロtral．1．　II（梵文p．5，1．5－8．）

（7）長尾本p．132注CiSより，以下三蔵の解釈。

　SatraL　XI．1－4（梵文p．53－55）の文とほぼ合致する。

〈さ）　D．sde，　P．　N　ナシ。

P．N．　pas，　D．　pa．

D．N．　brtsams，　P．　brtsam．

P．N．　bsal，　D．　btsal．

P．N．　pas，　D．　pa．

D．gzufi，　P．　N．　bzuh．

… 6）長尾本P．ユ32注⑪参照。
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實
法
相
一
故
。

　
復
次
爲
レ
説
三
二
種
修
學
一
故
、
別
立
”
修
多
羅
「
爲
レ

　
成
，
1
依
レ
戒
依
レ
心
學
一
故
、
別
立
二
毘
那
耶
『
何
以
故
、

　
若
人
持
レ
庇
則
心
無
レ
悔
。
由
二
無
悔
等
「
能
次
第
得
レ

　
定
。
爲
レ
成
二
依
レ
慧
學
一
故
、
別
立
”
阿
毘
達
磨
づ
何

　
以
故
、
能
簡
二
揮
無
倒
義
一
故
．

　
復
次
正
説
二
法
及
義
一
由
二
修
多
羅
「
成
二
就
法
義
一
由
二

　
毘
那
耶
↓
何
以
故
、
若
人
修
二
行
或
毘
那
耶
一
得
レ
通
二

　
達
此

二
法
及
義
↓
法
義
決
定
勝
智
由
二
阿
毘
達
磨
↓

　
由
二
此
九
因
縁
一
故
立
三
二
藏
ゴ

　
此
三
藏
通
用
云
何
。
爲
下
解
二
脱
生
死
一
是
其
通
用
い
云

　
何
得
二
解
脱
つ
能
薫
、
畳
、
寂
、
通
故
得
二
解
脱
『
由
レ

　
聞
二
思
三
藏
一
故
、
能
薫
、
由
レ
薫
故
畳
、
由
レ
畳
故
寂
、

　
由
レ
寂
故
通
、
由
レ
通
故
、
得
二
解
脱
？

　
若
略
説
三
二
藏
一
各
有
二
四
義
ゴ
菩
薩
若
能
了
二
別
此
義
一

　
則
且
三
一
切
智
『
若
聲
聞
能
了
二
句
一
偏
義
一
則
至
二

　
流
圭
告

　
云
何

＝
藏
各
有
二
四
義
『
修
多
羅
四
義
者
、
1
依
二

　
相

三
法
四
義
。
能
顯
二
示
此
四
義
一
故
名
二
修
多
羅
ゴ
依

　
者
是
庭
是
人
是
用
。
依
二
此
三
一
佛
説
二
修
多
羅
一
故
名
レ

　54

依
。
相
者
謂
眞
俗
二
諦
相
故
名
レ
相
。
法
者
陰
、
界
、

1　
入
、
縁
生
、
諦
、
食
、
定
、
無
量
、
無
色
、
解
脱
、

　
制
入
、
遥
入
、
助
迫
、
無
擬
辮
、
無
詳
等
故
名
レ
法
．
、

　
義
者
、
所
作
事
故
名
レ
義
．
生
レ
道
滅
レ
惑
是
事
。

有
罪
一
過
，
，
g
X
用
1
故
。
謂
著
二
欲
樂
一
邊
。
賠
二
無
罪
過

受
用
一
故
。
遮
∴
自
疲
・
苦
邊
「
封
・
治
自
見
著
者
、

阿
毘
達
磨
。
由
レ
顯
二
無
倒
相
一
故
、

復
次
説
三
二
學
一
者
修
多
羅
。
具
二
足
増
上
戒
増
上
心
i

者
毘
那
耶
。
由
二
持
灰
一
故
、
得
二
不
悔
等
吹
第
一
得
二

三
磨
提
「
具
二
足
増
上
慧
一
老
阿
毘
達
磨
。
簡
二
揮
無

倒
義
一
故
。

復
次
説
二
法
及
義
一
者
修
多
羅
。
成
二
就
法
義
一
者
毘
那

耶
。
若
修
行
人
調
二
伏
煩
悩
「
於
レ
中
得
三
追
達
一
故
。

於
二
法
義
一
決
定
善
巧
者
阿
毘
達
磨
。
由
二
此
等
九
因

縁
一
故
立
二
三
藏
↓

此
等
皆
爲
レ
解
二
脱
生
死
一
故
。
復
次
云
何
得
二
解
脱
〔

薫
、
知
、
寂
、
通
故
得
二
解
脱
ゴ
由
レ
聞
故
重
二
於
心
「

由
レ
思
故
知
、
於
レ
修
二
中
奢
摩
他
一
故
寂
静
、
毘
鉢
舎

那
故
通
達
。

此
修
多
羅
、
昆
那
耶
、
阿
毘
達
磨
、
略
説
各
有
二
四

義
『
菩
薩
解
レ
此
則
得
二
一
切
智
「
聲
聞
随
レ
解
二
偶

義
「
則
得
二
流
圭
鵠

云
何
各
有
二
四
義
↓
一
依
二
相
三
法
四
義
。
貫
二
穿
此
i

者
修
多
羅
。
於
レ
中
依
者
、
依
庭
依
人
依
所
爲
故
説
。

相
者
、
世
諦
相
第
一
義
諦
相
。
法
者
陰
、
界
、
入
、

縁
生
、
諦
、
念
、
定
、
無
量
、
無
色
、
解
脱
、
勝
庭
、

一
切
庭
、
菩
提
分
、
辮
才
、
無
誇
等
。
義
者
、
随
順

相
績
故
。

　
治
疑
惑
一
立
二
素
恒
績
藏
ゴ
若
於
二
彼
彼
義
中
一
有
二
疑

　
惑
一
者
、
邸
爲
四
決
二
定
宣
三
説
彼
彼
義
一
故
。
爲
レ
封
二

治
二
邊
受
用
一
立
二
毘
奈
耶
藏
叩
謂
遮
下
有
罪
著
二
欲
饗

　
邊
受
用
上
故
、
及
開
下
無
罪
不
二
自
苦
一
邊
受
用
上
故
。

万
レ
封
二
治
自
見
取
執
一
立
二
阿
毘
達
磨
蔵
「
顯
二
照
諸

　
法
無
倒
相
一
故
、

　
又
能
説
三
二
學
一
故
立
二
素
相
績
藏
『
能
成
ユ
琉
増
上
戒

　
増
上
心
一
故
立
二
毘
奈
耶
滅
つ
謂
貝
二
戸
羅
一
創
無
二
胸

　
等
「
漸
吹
能
得
三
二
摩
地
一
故
、
能
成
二
緋
増
上
慧
一
故

　
立
二
阿
毘
達
磨
藏
『
謂
能
決
二
揮
無
倒
義
一
故
。

　
又
能
説
二
法
義
一
故
立
二
素
担
績
蔵
［
能
成
二
満
法
ゾ
惑

　
故
立
二
毘
奈
耶
藏
ゴ
謂
爲
レ
調
二
伏
煩
悩
一
勤
修
行
者
、
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便
於
二
此
二
［
能
通
達
故
。
能
於
・
法
義
一
決
澤
善
巧
故

3　
立
二
阿
毘
達
磨
藏
ゴ
由
二
此
九
綜
一
許
レ
立
三
二
藏
ゴ

　
又
此
皆
爲
レ
解
i
i
脱
生
死
『
此
復
云
何
能
得
二
解
脱
つ
勇
、

　
魔
、
寂
、
通
故
得
二
解
脱
『
謂
由
レ
聞
烹
二
習
心
一
故
、

　
由
レ
思
畳
悟
故
、
由
レ
s
s
1
’
1
奢
摩
他
i
寂
静
故
、
由
レ
謹
二

　
毘
鉢
舎
那
一
通
達
故
、
能
得
二
解
脱
「

　
又
若
略
説
此
素
恒
覆
、
毘
奈
耶
、
阿
毘
達
磨
滅
各
有
二

　
四
義
「
菩
薩
於
レ
此
若
具
了
知
則
能
謹
二
得
一
切
智
性
「

　
聲
聞
於
レ
此
難
三
但
解
二
了
一
伽
他
義
一
亦
得
二
漏
蓋
ゴ

　
云
何
此
三
各
有
二
四
義
「
謂
能
貫
穿
。
依
故
、
相
故
、

　
法
故
、
義
故
名
二
素
担
穫
「
此
中
、
依
者
、
謂
於
二
是

　
庭
一
由
レ
此
、
爲
レ
此
而
有
二
所
説
。
相
者
、
謂
世
俗
諦
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gah　gis　gsum　yin　na　rgyu　dgu　ste　l　the　tshom　gyi　gfien　po　yin　pas　na　mdo　sde　ste　l

gatl　don　gah　la　the　tshom　za　ba　dehi　don　de　nes　par　bstan　pahi　phyir　ro川mthah

gnis　su　sbyor　bahi　gfien　pos　na　hdul　ba　ste　l　kha　na　ma　tho　ba　dan　bcas　pahi　lohs
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ω

spyod　bkag　pas　lユdod　pahi　bsod　nalns　la　sbyor　balユi　mthah　spon　ba　fiid　dah　l　kha　na

ma　tho　ba　med　pahi　lohs　spyod　rjes　su　gnafi　bas　bdag　nid　flal　pahi　mthah　la　sbyor

ba　spoh　bahi　phyir　ro　l　l　bdag　gi　lta　ba　mchog　tu　hbsin　pahi　ghen　pas　［N．13ユb］na

chos　Inhon　pa　ste　l　phyin　ci　rna　log　pahi　chos　kyi　mtshan　iid　gsal　bar　byed　pahi

phyir　ro！　1yafi　bslab　pa　gsum　ston　pas　na　lndo　sde　ho　l　口hag　Pahi　tshul　khrilns

dan　l　Ihag　pahi　sems　yafi　dag　par　sgrub　pas　hdul　ba　ste　l　tshul　khrilns　dafl　ldan　pa
　　　　　　　　　　　　　　ゆ

ni　hgyod　pa　las　rab　tu　hdah　bas　tih　fle　hdsin　hthob　pahi　phyir　ro　l　llhag　pahiξes
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

rab　yafl　dag　Par［P．143　b．欠］skrab　pas　chos　lnflon　pa　ste　l　phyin　ci　ma　log　pahi　don
　　　　　　　　　　　ゆ

la　rab　tu　rtog　pahi　phyir　ro「　1yafl　chos　dah　don　rtogs　pas　lndo　sdeho　l　chos　dan
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　「5）　　　　　　　　　　　　　　　　　　「6J

don　sgrub　pas　hdul　ba　ste　l　hon　mons　pa　hdul　ba　dah　ldan　pa　ni　de　rtogs　pa　las　so　l

　lchos　dah　don　rnam　par　gtan　la　dbab　pa　［D．123　aユla　mkhas　pas　na　chos　lnnon　pa

ste　l　rgyu　dgu　po　de　dag　gis　na　sde　snod　ni　gsum　du　hdod　do　l　l　de　dag　gis　kyafi

hkhor　ba　las　rnam　par　grol　bar　byed　pahi　phyir　ro日yafl　ji　ltar　na　de　dag　gis　rnam
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（、7）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　⑧

par　grol　bar　byed　ce　na　l　bsgo　ba　dafl　l　rtogs　pa　dah　l　hjil　ba　Clafi！rab　tu　hbyed　pas

rnam　par　grol　bar　byed　pa　iid　do　l　l　thos　pas　ni　sems　la　bsgo　ba　fiid　do　l｜bsam

pas　ni　rtogs　pa　fiid　do　l　l　shi　bahi　don　tu　sgom　pahi　phyir　hjil　ba　iid　do　l　l　lhag
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　tg：）

Inthoh　gis　ni　rab　tu　hbyed　pa　fiid　do川mdor　bsdu　na　mdo　sde　dah　l　hdul　ba　dah　l

chos　InΩon　pa　de　dag　so　so　shih　don　rnam　pa　bshi　ste　l　byah　chub　selns　dpah　de　rnams

rtogs　na　thalns　cad　mkhyen　pa　hid　thob　par　hgyur　ro　l　litan　thos　kyis　ni　tshigs　su
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　⑳

bcad　pa　gcig　gi　don　6es　pas　kyafi　zag　Pa　zad　pa　hthob　po　l　　ji　ltar　so　so　shifl　don

rnam　pa　bshi　yin　she　na！gnas　dah　mtshan　fiid　dafi　l　chos　dah　don　mdor　ston　pas

na　l　mdo　sdeho　l　l　de　la　gnas　ni　yul　gah　du　gan　gis　gah　Ia　bstan　paho　l　l　mtshan　nid

Cl）

｛2）

（3）

（4）

（5）

（6）

（7）
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阿
毘
達
磨

四
義
者
、
一
勤
二
数
三
伏
四
解
。
翼
者
、

是
法
封
二
向
無
佳
庭
浬
薬
「
何
以
故
、
能
顯
三
諦
追
門
一

故
名
レ
封
．
。
敷
者
、
諸
法
中
随
一
二
法
「
或
以
レ
名
、
或

以
二
別
相
「
或
以
二
通
相
一
等
、
藪
数
顯
二
此
一
法
二
故

名
レ
敏
．
伏
者
、
此
法
能
伏
二
諸
説
つ
立
破
二
能
由
二

正
説
、
依
止
等
方
便
一
故
故
名
レ
伏
、
解
者
、
由
二
阿

毘
達
磨
一
修
多
羅
義
易
・
解
故
名
レ
解
、

毘

那
耶
有
二
四
義
二
者
、
一
由
二
9
8
過
「
二
由
二
縁
起
「

三
由
二
還
浮
「
四
由
二
出
離
一
、
罪
過
者
、
謂
五
篇
七
聚

罪
。
縁
起
者
、
或
四
或
八
。
四
者
一
無
知
二
放
逸
三

煩
惟
熾
盛
四
輕
慢
。
八
者
一
由
レ
心
不
レ
由
二
身
口
「
二

由
レ
身
不
レ
由
三
心
口
⊃
二
由
レ
目
不
レ
由
二
身
心
「
四
由
二

心
身
一
不
レ
由
レ
ロ
、
五
由
二
身
口
一
不
レ
由
レ
心
、
六
由
二
心

ロ
l
不
レ
由
レ
身
、
七
田
二
身
口
心
「
八
不
レ
由
二
身
口
心
叩

還
浄
者
、
由
二
善
心
一
不
レ
由
二
治
罰
づ
善
心
者
如
レ
本

受
二
持
封
治
ゴ
出
離
者
、
有
二
七
事
「
一
各
各
護
露
遮
二

相
績
『
二
受
二
興
學
罰
＝
二
先
制
後
田
、
先
已
制
レ
戒
、

後
由
二
別
意
一
故
開
、
四
更
捨
、
若
大
衆
、
聚
集
同
意

如
レ
本
、
更
レ
捨
、
先
犯
レ
罪
人
是
時
還
浮
．
。
五
轄
依
、

比
丘
比
丘
尼
斡
二
男
女
二
根
「
若
不
共
罪
、
六
如
箕

観
、
由
二
四
種
法
欝
陀
那
一
魁
二
察
請
法
門
又
如
二
封
治

法
相
「
恒
親
二
察
自
罪
「
七
法
爾
得
、
若
見
二
四
諦
一

小
随
小
罪
不
三
史
故
犯
「
由
二
法
爾
所
得
「

復
次
昆
那
耶
有
二
四
義
『
慮
レ
知
、
　
↑
人
、
佛
世
奪
、

　
一
向
二
数
三
伏
四
普
集
、
麿
レ
知
此
是
阿
毘
達
磨
、
向

　
者
、
阿
毘
達
磨
是
向
二
無
佳
庭
馳
在
葉
法
⊃
碗
二
諦
．
言
五

　
分
解
脱
等
門
一
故
、
数
者
、
阿
昆
達
磨
是
藪
法
、
於
二

　
一
1
法
中
一
決
二
了
其
自
相
一
通
二
相
等
差
別
「
右
二
無

　
是
説
一
故
．
伏
者
、
阿
昆
達
巳
是
伏
三
旭
法
⊃
籠
伏
二

　
他
論
一
山
二
共
立
宗
等
一
故
。
普
集
者
、
由
二
阿
昆
達
磨
「

　
普
集
二
修
多
羅
義
一
故
。

　71

復

訳
昆
那
耶
四

者
、
一
罪
追
、
二
濠
起
、
三
迷
e
、

2　
四
出
離
、
応
レ
知
、
於
レ
中
、
罪
過
香
、
謂
五
篇
罪
．

縁
起

者
、
起
罪
有
レ
四
、
一
無
知
、
二
放
迄
、
三
煩

　
悩
熾
盛
．
四
不
尊
重
、

　
還
浄
者
、
由
二
洋
心
一
非
二
治
罰
法
⌒
如
二
禁
双
撮
持
一
故
、

　
出
離
者
、
有
二
七
種
「
一
］
証
護
露
、
二
輿
宇
等
宿
罰
、

　
三
一
向
禁
廟
立
崇
句
、
復
以
二
別
迫
埋
一
故
鑑
．
四
已

　
6
7
、
謂
衆
僧
同
忘
共
解
故
、
五
鷲
方
、
謂
比
丘
比
丘

　
尼
轄
二
男
女
根
一
若
不
二
共
罪
『
六
眞
政
観
、
由
レ
作
二

　
法
欝
陀
那
勝
観
一
故
’
七
法
爾
得
、
謂
得
レ
見
レ
諦
巳
、

　
小
罪
及
随
小
罪
、
法
爾
無
レ
有
故
、

復
久
昆
那
恥
有
二
四
議
一
臆
レ
知
、
　
1
人
、
謂
依
レ
此
立
二

堅
庭
「
二
立
制
、
謂
如
レ
所
レ
ロ
ニ
彼
人
罪
遊
「
大
刷

　
集
衆
制
二
學
庭
［
三
分
別
、
詰
制
二
學
句
二
巳
随
三
史
解

　
稗
「
令
二
分
分
差
別
¶
四
決
判
、
謂
於
二
彼
分
甲
一
云

何
得
レ
罪
、
云
何
無
罪
、
令
二
決
定
知
一
故
、

今
富
レ
稗
三
本
茎
。
婆
伽
婆
前
者
、
爲
撤
三
恭
敬
無
二
異

　
柘
、
勝
義
諦
相
。
法
者
謂
紐
、
界
、
庭
、
縁
起
、
諦
、

　
食
、
静
慮
、
焦
量
、
無
色
、
解
脱
、
勝
庭
、
遍
庭
、

　
三
口
提
分
、
無
媛
解
、
無
謡
等
。
義
者
、
謂
随
二
密
意
『

　
封
広
、
藪
故
、
伏
故
、
通
故
、
雁
レ
知
名
二
阿
毘
達
磨
「

　
請
阿
昆
達
磨
亦
名
二
封
法
「
此
法
封
二
向
無
住
浬
薬
「

　
籠
訪
二
諦
、
菩
提
分
、
解
脱
門
等
i
故
。
阿
毘
．
達
磨
亦

　
名
三
新
法
「
於
一
二
一
法
一
藪
薮
盲
三
説
訓
三
繹
言
詞
自

　
桔
共
相
等
無
量
差
別
一
故
。
阿
毘
達
磨
亦
名
二
伏
法
「

　
山
レ
此
去
一
足
r
議
庭
所
等
一
能
麟
一
伏
他
論
一
故
。
阿
昆

　
達
培
亦
名
三
適
法
「
由
レ
此
能
樺
二
通
素
恒
撹
義
一
故
．
。

犯
非
故
、
等
起
故
、
遠
浄
故
、
出
離
故
、
慮
レ
知
名
二

　
昆
奈
耶
一
、
此
中
犯
罪
者
、
謂
五
衆
罪
。
等
起
者
、
謂

　
無
知
故
、
放
逸
故
、
煩
恒
盛
故
、
不
二
尊
敬
一
故
、
而

　
犯
二
諸
罪
〔

　
還
、
浮
者
、
謂
由
二
意
架
一
不
レ
田
二
治
罰
一
如
レ
受
二
律
w
r
　
l
’

　
出
離
者
、
有
二
七
種
ゴ
一
各
各
相
封
説
二
悔
所
τ
犯
。
二

　
誓
賞
二
治
罰
「
謂
技
二
挙
等
「
三
等
有
二
妨
害
一
先
制
二
學

　
・
庭
「
後
由
二
異
門
一
還
復
開
許
。
四
別
．
更
止
息
。
謂
倍

　
和
ム
ロ
ぷ
返
栓
川
二
所
制
一
、
五
韓
依
、
　
調
嗣
一
必
〆
切
‥
必
倒
別
尼
轄
二
男

　g　

女
形
一
故
、
拾
二
不
共
罪
一
、
六
由
二
眞
長
観
「
謂
作
二
殊

3　
勝
法
嘘
庄
届

請
行
柏
魁
ゴ
七
山
二
法
爾
待
「
謂
出
レ
見
レ

　
諦
、
法
爾
得
レ
無
二
小
随
小
罪
『

口
・
知
昆
奈
耶
復
有
二
四
垂
．
一
補
特
伽
羅
故
、
世
奪

　
依
レ
彼
制
二
所
學
庭
一
、
二
制
立
故
、
謂
告
二
日
彼
補
特
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ni　kun　rdsob　kyi　bden　pabi　mtshanΩid　dah　l　don　dam　pahi　bden　pahi　mtshan　hid

do　l　l　chos　ni　phu立po　da白iskye　mched　da血lkhams　da血lrten　cin　hbrel　par　hbyufi

ba　dafi　l　zas　dah　l　bsam［N．132　a］gtan　dah　l　tshad　med　pa　dah　l　rnam　par　thar　pa

brgyad　dafi　l　zil　gyis　gnon　pahi　skye　mched　da血［zad　par　gyi　skye五nched　dart　l　byah

chub　kyi　phyogs　dah　I　［P．144　a］so　so　yafi　dag　Par　rig　Pa　la　sogs　paho　l　l　don　ni　rjes

su　brjod　paho川mfion　du　phyogs　pahi　phyir　dan　l　yah　da血yafi　du　ston　pahi　phyir　dan

lzil　gyis　gnon　pabi　phyir　dafl　l　mfion　par　rtogs　pahi　phyir　chos　mfion　par　rig　par　bya

ste　1　mi　gnas　pabi　mya　fian　las　bdas　pa　la　mΩon　du　phyogs　pahi　chos　ni　chos　mfion　paho

l　lbden　pa　dah　l　byufi　chub　kyi　phyogs　dafi　l　rnam　par　thar　pahi　sgo　la　sogs　pa　ya血

dah　yan　du　ston　pahi　chos　ni　chos　mfion　pa　ste　l　chos　re　re　shin　ya血nes　pahi　tshig　dan

【rah　gi　mtshan　fiid　dan　l　spyihi　mtshan　ftid　la　sogs　pa　rab　tu　dbye　ba　mafi　pos　ston
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

pahi　phyir　ro　l　l　zil　gyis　gnon　pas　na　ches　m血on　pa　ste　l　Phas　kyi　rgol　ba　hdod　pahi

dbafi　du　byas　nas　zil　gyis　gnon　pa　fiid　do　l　l　mdo［D．123　b］sdehi　don　hdis　rtogs　par

byed　pas　na　yah　chos　mhon　paho　l　l　yah　hdul　ba　ni　ltun　ba　dafi　l　kun　nas　hbyufi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　②

ba　dah　l　ldafl　ba　dah｜fies　par　hbyufi　bar　rig　par　byaho　l　l　de　la　ltun　ba　ni　ltufi　ba

ris　l血aho　l　lkun　nas　hbyuh　ba　ni　ltuΩ　ba　mi白es　pa　ftid　dafi　l　bag　rned　pa　fiid　dan　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

fton　mons　pa　man　ba　da血lma　gus　pa　las　so　l　l　ldan　ba　ni　ji　lta　ba　bshin　du　sdom
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）

pa　hdsin　pahi　bsam　pas　yin　gyi【chad　pahi　las　kyis　ni　ma　yin　no　l　l　fies　par　hbyufi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　t5）

ba　ni　rnam　pa　bdun　te　l　so　sor　hchags　ltun　bar　mthoh　ba　dah　l　bslab　pa　sbyin　pa　la

sogs　pahi　chad　pahi　las　da血lnah　khrims　kyis　te　l　bslab　pahi　gnas　bcas　pa　la　yafi　rim

gyis　rjes　su　gnaΩ　ba　la　brten　nas　dge　hdun　blo　mthun　pas　rab　tu　bcas　pahi　bslab　pabi

gshi　rjes　su　gnah　ba　fiid　dan　l　rten　gnas　gyur　pa　fiid　kyis　te　l　dge　slo血dah　dge　［N．

132b］slo立ma　bud　med　dah　skyes　pa　hid　du　mtshan　gyur　pas　thun　moh　ma　yin　pahi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　↓6）

［P．144b］bye　brag　dag　go　l　lltufi　bahi　de　kho　na　hid　［so　sor　rtog　Pa　ni］　chos　kyi

skyed　mos　tshal　gyi　rnam　pas　so　sor　rtog　pahi　khyad　par　dafi　l　chos　fiid　rab　tu　rtogs

pas　bden　pa　mthoh　ba　fiid　kyis　ltufi　ba　phra　shifi　phra　ba　dag　las血es　par　hbyufi

ho川yah　don　rnam　pa　bshis　na　hdul　bar　rig　par　bya　ste　l　ga白zag　nid　ni　gart　la

（1）

（2）

（3）

（4）

（5）

（6）
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比
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D
注

マ
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R
長
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依
レ
此
立
レ
戒
。
二
立
制
、
已
説
二
過
失
「
大
師
集
レ
衆

　
　
」
止
・
’
學
慮
「
三
分
別
。
已
略
立
レ
制
、
更
廣
解
稗
。
四

　
　

決
判
、
此
立
制
中
、
云
何
犯
罪
、
云
何
不
犯
、
今
冨
二

　
　

稗
本
文
ゴ

　
　
　

論

日
。
佛
世
尊
前
、

　
　

　
田

稗
日
。
欲
レ
顯
三
恭
敬
及
無
二
異
言
三

　
1

　
　
　
論

H
。
善
入
二
大
乗
句
義
一
菩
薩
摩
詞
薩
、

　
　
澤
日
。
已
得
二
陀
羅
尼
等
功
徳
「
由
二
此
功
徳
一
於
二
文

　
　
句
及
義
一
善
能
搦
持
、
又
能
如
レ
理
顯
説
故
名
レ
善
レ
入
。

　
　
何
故
但
言
二
菩
薩
摩
詞
薩
一
而
不
レ
説
レ
名
。
欲
レ
顯
三
諸

　
　
菩
薩
摩
詞
薩
衆
、
通
有
二
此
能
ゴ
何
故
説
二
両
名
「
欲
レ

　
　
顯
二
具
二
足
二
行
ゴ

　
　
　
論
日
。
欲
レ
顯
二
大
乗
有
二
勝
功
徳
一
依
，
i
大
乗
　
u
t
　
f

　
　
稗

日
。
唯
大
乗
中
有
二
勝
功
徳
「
鹸
乗
中
無
、
爲
レ
明
二

　
　
大
乗
不
共
徳
一
故
、
言
下
欲
レ
顯
二
大
乗
有
二
勝
功
徳
一
依
中

　
　
大
乗
教
卸

　
　
　
論

日
。
説
二
如
・
是
言
「
諸
佛
世
奪
有
二
十
勝
相
、

　
　
　
所
説
無
等
一
過
二
於
除
教
ゴ

　
　
稗

日
。
此
言
欲
二
何
所
明
「
爲
レ
顯
三
大
乗
有
二
勝
功
徳
づ

　
　
爲
二
實
有
及
利
他
一
故
。
諸
佛
世
奪
如
二
十
號
中
解
ゴ

勾　
　
　
論

日
。
十
勝
相
者
、

尻w　
　
稗

日
。
由
二
依
止
等
十
相
異
一
故
勝
。
十
義
爲
レ
因
、

　
　
言

説
爲
・
果
。
以
二
義
勝
一
故
所
説
無
等
。

　
　
　
論

日
。
一
雁
知
依
止
勝
相
、

〔序．2〕

言
一
故
。
善
入
，
1
大
乗
一
者
、
謂
得
二
陀
羅
尼
等
功
徳
『

顕
三
不
得
二
彼
功
徳
已
『
於
レ
文
於
レ
義
、
能
正
持
正
説

故
’
此
菩
薩
名
三
善
入
二
大
乗
「
何
爲
而
説
、
篤
レ
顕
二

獲

天
乗
大
膿
一
故
。
顯
護
者
、
廣
説
二
彼
大
胎
一
故
、

所
謂
爲
二
大
乗
一
故
者
、
依
二
於
大
乗
一
故
。
十
種
勝
相

勝
語
者
、
十
相
勝
故
。
所
以
語
勝
、
由
レ
此
故
彼
有
二

十
種
勝
相

勝
説
つ
復
次
勝
言
者
、
雨
相
形
故
如
二
此

物
ゴ
勝
二
過
於
彼
ゴ
最
上
義
是
勝
義
．
。
復
次
由
二
因
膿

勝
一
故
、
彼
果
語
勝
。
今
當
レ
説
二
彼
十
種
？

論

日
。
諸
佛
世
尊
有
二
鷹
知
依
止
勝
相
勝
語
、
懸

知
勝
相

勝
語
、
入
雁
知
勝
相
勝
語
、
彼
入
因
果
勝

相
勝
語
、
彼
因
果
修
勝
相
勝
語
、
於
二
彼
修
差
別

中
「
増
上
戒
勝
相
勝
語
、
増
上
心
勝
相
勝
語
、
増

〔序．2〕

伽
羅
所
レ
犯
過
一
己
大
師
集
レ
僧
制
二
所
學
庭
つ
三
分
別

故
、
謂
制
二
學
庭
つ
巳
更
廣
解
三
稗
先
所
二
略
説
つ
四
決

揮
故
、
謂
於
二
此
中
一
決
二
判
所
レ
犯
云
何
有
罪
、
云
何

無
罪
一
、

今
當
レ
稗
二
本
文
ゴ
薄
伽
梵
前
者
、
顯
下
有
二
所
敬
一
故

無
申
異
言
垣

善
入
二
大
乗
一
者
、
是
由
三
已
得
二
陀
羅
尼
等
勝
功
徳
義
ゴ

顯
三
已
得
二
此
諸
功
徳
一
故
。
於
レ
義
於
レ
文
能
正
任
持
、

能
正
開
示
、
如
レ
是
名
二
菩
薩
『

爲
二
何
義
一
故
説
。
爲
レ
顯
二
大
乗
饅
大
，
故
説
。
所
レ
言

顯
者
、
開
二
登
大
乗
實
有
大
饅
「
依
二
大
乗
一
者
、
依
二

止
大
乗
一
而
起
二
所
説
ゴ

有
二
十
相
殊
勝
、
殊
勝
語
一
者
、
謂
即
由
i
l
彼
十
種
殊

勝
所
、
殊
勝
語
『
名
二
十
相
殊
勝
、
殊
勝
語
『

此
殊
勝
言
二
是
差
別
義
爾
互
相
待
ゴ
如
レ
言
二
此
義
殊
二

勝
於
彼
ゴ
又
最
上
義
是
殊
勝
義
、
、

或
是
異
類
、
謂
義
因
殊
勝
故
、
語
果
是
殊
勝
。
今
當
レ

説
二
此
十
種
別
相
「

論

日
。
一
者
所
知
依
殊
勝
殊
勝
語
、
二
者
所
知
相

殊
勝
殊
勝
語
、
三
者
入
所
知
相
殊
勝
殊
勝
語
、
四

者
彼
入
因
果
殊
勝
殊
勝
語
、
五
者
彼
因
果
修
差
別

殊
勝
殊
勝
語
、
六
者
創
於
二
如
レ
是
修
差
別
中
一
増
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brten　nas　bslab　pa　bcas　paho　l　｜gah　zag　gi　fies　pa　gah　gis　shus　pa　na　l　dehi　dbafl
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　fl）

gis　dge　hdun　thams　cad　hdus　nas　bslab　pa　bcas　pas　na　bcas　paho　l　l　rab　tu　dbye　ba

ni　bslab　pahi　gshi　bcas　pa　de　rnam　par　phye　nas　gtan　la　phab　pabo　l　lfles　par　gzun
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　②

ba　ni　de　la　ji　ltar　ltuh　ba　dafi　I　ltufi　ba　med　par　hes　par　gzuh　baho川da　ni　rtsa

bahi　gshufi　brtsam　par　bya　ste　l　bcom　ldan　hdas　kyi　spyan　sflar　shes　bya　ba　ni　hbad

pa　dafi　gus　par　bcas　pas　tshig　gshan　du　ma　yin　pahi　don　to　l　ltheg　Pa　chen　po　la

ξin　tu　shugs　pahi　shes　bya　ba　ni　gzufis　la　sogs　pahi　yon　tan　rab　tu　thob　pa　shes　bya

bahi　don　te　l　yon　tan　de　dag　thob　pas　kyafi　don　dan　tshig　yah　dag　Par　hdsinpa　dafi

lrab　tu　ston　pa　fiid　du　hdis　bstan　paham　l　de　lta　buhi　min　can　gyi　byah　chub　sems
［3．）

dpas　so［　lcibi　phyir　brjod　na　l　theg　Pa　chen　pohi　che　bahl　bdag　fii　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　pahl　phyir　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　dbrjod

te　「de　la　brjod　pa　［D．124　a］　ni　theg　Pa　chen　po　che　bahi　bdag　fiid　rab　tu　bstan　paho

l　lhdi　lta　ste　l　theg　pa　chen　po　las　brtsams　nas　shes　bya　ba　ni　dehi　dbah　du　byas

nas　so川gsufl　khyad　par　rnam　pa　bcus　khyad　par　tu　lユphags　pa　shes　bya　ba　la　l

khyad　par　rnam　bcus　khyad　par　tu　hphags　pahi　gsufl　gah　la　mhah　ba　de　ni　gsuh

khyad　par　rnam　pa　bcus　khyad　par　du　hPhags　paho　l　lgan　gshan　yan　khyad　par　du

hphags　pahi　sgrahi　don　ni　mthog　gi　don　tu　l　de　ita　bu　ni［P．145　a］khyad　par　du

hPhags　pahi　don　［N．133　a］　to　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ンの

　　　　：序．2：．　lhdi　lta　ste｜（1）safts　rgyas　bcom　ldan　bdas　rnams　kyi　gsuh　Ses　byahi

　　　　gnas　kyi　khyad　par　gyis　khyad　pa　du　bphags　pa　dah　l（2）sahs　rgyas　bcom
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔5）

　　　　ldan　bdas　rnams　kyi　gsufi　Ses　byabi　mtshan　fiid　kyi　khyad　par　gyis　khyad

　　　　par　du　bphags　pa　da血1（3）Ses　byahi　mtshan　fiid　la　hjug　pabi　khyad　par　gyis
　　　　　　　　　　　　（61　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（7）

　　　　khyad　par　du　hphags　pahi　gsuh　dah　l（4）hjug　［D．2a］pa　dehi　rgyu　dafi　hbras
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ど　

　　　　buhi　khyad　par　gyis　khyad　par　du　bphags　pabi　gsufi　dafi　l（5）delli　rgyu　dah

　　　　hbras　bu　bsgom　pa　rab　tu　dbye　babi［N．2b］khyad　par　gyis　khyad　par　du　hPhags
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　cg）

　　　　pahi［P．2b］gsuh　dah　l（6）sgom　pa　rab　tu　dbye　ba　de皿id　la　lhag　pahi　tshul　khrims

（1）

（2）

〔3）

（4）

（5）

⑥
（7）

（8）

（9）
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緯

日
。
慮
知
者
、
謂
浄
不
浄
品
法
、
即
是
三
性
。
此

　
三
性
依
二
止
三
性
因
「
副
是
勝
相
。
由
二
此
依
止
勝
相
へ

　
如
來
．
一
．
口
説
亦
勝
、
創
是
阿
妄
耶
ぷ
依
止
、
帥
是
勝
相
、

　
伴
如
二
石
子
つ
乃
至
、
智
果
勝
相
亦
如
レ
是
、

　
　
論

日
。
二
態
知
勝
相
、

　
稗

日
、
鷹
知
勝
相
．
百
、
謂
感
知
自
性
、
或
ぱ
知
帥
是

　
相
’

　
　
論

日
。
三
慮
知
入
勝
相
、

　
稗

日
、
隠
知
謂
三
性
。
入
者
、
謂
能
成
入
及
所
成
入
、

　
創
是
唯
識
。

　
　
論
日
。
四
入
因
果
勝
相
、

　
稗

日
。
入
u
唯
識
一
因
即
是
施
等
止
同
六
波
羅
蜜
、
在
二

　
晒
蝋
娠
木
位
中
ゴ
・
人
果
創
畔
入
二
唯
識
つ
後
六
波
川
維
密
一
在
一
∴
通

　
達
位
中
「
韓
二
成
果
一
名
二
出
世
間
ゴ

胤
論・
。
五
入
因
果
修
差
別
勝
桓

　
稗

日
。
入
因
果
創
世
出
世
六
波
羅
蜜
。
修
者
謂
四
徳

　
敷
習
、
此
修
地
地
不
レ
同
故
名
二
差
別
「
即
是
歓
喜
等

　
十
地
。

　
　
論

日
、
六
於
二
修
差
別
一
依
レ
戒
學
勝
相
、

　
鐸

日
、
謂
於
二
修
差
別
一
諸
地
中
戒
學
．
．
依
レ
戒
菩
薩

　
修
レ
観
、
創
十
地
中
菩
薩
一
切
戒
、
於
二
諸
悪
法
一
無
二

　
復
作
ロ
心
。

　
　
論

日
。
七
此
中
依
レ
心
學
勝
相
、

　
稗

口
。
學
義
如
二
前
解
↓
心
創
是
定
。
定
以
二
一
心
一

　
　
上
慧
勝
相
勝
語
、
滅
勝
相
勝
語
、
智
勝
相
勝
語
↓

　
　
如
レ
是
等
所
レ
．
況
修
多
羅
句
顯
・
於
・
大
乗
一
是
9
9
語
垣

螢
り
慮
知
依
止
勝
川
勝
語
者
、
所
レ
可
レ
知
二
法
多

2

隠
レ
知
。
謂
彼
染
治
等
法
副
是
三
性
。
依
止
者
是
因

　
義
。
感
知
依
止
即
是
勝
相
故
、
i
i
l
、
口
二
燈
知
依
止
勝
相
『

　
由
二
彼
勝
相
一
故
詰
勝
．
即
是
阿
梨
耶
識
。
如
レ
是
等

　
略
稗

註
、
乃
至
、
智
勝
相
亦
爾
、
智
創
勝
相
故
、
言
二

　
智
勝相
一
、

　
隠
知
相

者
、
謂
慮
知
自
性
。
鷹
知
創
是
相
故
、
言
二

　
慮
知
相
つ
副
是
三
性
、
、

　
入
慮
知
勝
相
者
、
此
態
知
相
中
、
若
所
入
及
能
入
。

　
倶
名
レ
入
，
。
創
是
唯
識
、
創
此
入
名
二
彼
入
ゴ

　
言
二
彼
入
因
果
一
者
、
唯
識
名
レ
入
。
因
者
、
謂
世
間

　
施
等
諸
波
羅
蜜
。
創
是
加
行
時
。
果
艦
者
、
即
此
通

　
達
時
爲
二
出
世
間
農
一
故
。

　
彼
因

果
修
二
差
別
一
者
、
創
是
前
因
果
於
二
此
因
果
中
「

　
修
レ
之
差
別
．
、
修
者
、
謂
歎
習
故
”
此
叡
習
於
二
諸
地
一

　
轄
レ
勝
故
、
名
二
差
別
「
創
是
十
地
、

　
於
二
此
修
差
別
中
「
増
上
戒
學
者
、
爲
レ
戒
修
レ
學
名
二

　
増
上
戒
「
即
是
十
地
中
、
所
レ
有
二
菩
薩
禁
戒
「
於
二

　
諸
不
善
一
無
二
復
作
τ
心
故
．
、

　
塔
上
心
學

者
、
内
観
心
、
此
心
創
是
宿
上
同
学
、
謂
三

摩
提
故
、

　
培
上
忌
學
者
、
勝
得
レ
慧
名
二
堰
上
慧
「
此
慧
創
是
増

　
　
上
戒
殊
勝
殊
勝
語
、
七
者
創
於
二
此
中
一
増
上
心
殊

　
　
勝
殊
勝
語
、
八
者
創
於
二
此
中
一
増
上
慧
殊
勝
殊
勝

　
　
語
、
九
者
彼
果
断
殊
勝
殊
勝
語
、
十
者
彼
果
智
殊

　
　
勝
殊
勝
語
、
由
二
此
所
レ
説
諸
佛
世
尊
契
経
諸
句
「

　
　
顯
二
於
大
乗
眞
是
佛
語
『

　
稗

日
”
此
中
所
知
依
殊
勝
殊
勝
語
者
、
所
二
礁
可
τ
知

　2
故

名
二
所
知
「
所
謂
雑
染
清
浄
諸
法
即
三
自
性
。
依

3　
是
因

義
、
此
所
知
依
即
是
殊
勝
故
名
二
所
知
依
殊
勝
「

　
由
二
此
殊
勝
一
故
語
殊
勝
。
此
依
創
是
阿
頼
耶
識
。
如
レ

　
是
持
業
稗
、
乃
至
彼
果
智
殊
勝
亦
爾
、
謂
彼
果
智
即

　
是
殊
勝
故
名
二
彼
果
智
殊
勝
等
ゴ

　
所
知
相

者
、
是
所
知
自
性
義
。
所
知
即
是
相
故
名
二

　
所
知
相
つ
謂
三
自
性
。

　
入
所
知
相

者
、
謂
於
二
所
知
相
一
若
能
入
若
正
入
即
唯

　
識性
．
、

　
彼

入
因

果
者
、
謂
能
入
レ
彼
故
名
二
彼
入
「
即
是
悟
二

　
入
唯
識
理
性
ゴ
因
謂
加
行
時
世
間
施
等
波
羅
蜜
多
。

　
果
謂
通
達
時
出
世
施
等
波
羅
蜜
多
。

　
彼
因
果
修
差
別
者
、
創
彼
因
果
故
名
二
彼
因
果
「
部

　
於
二
此
中
一
修
レ
之
差
別
。
修
謂
二
数
習
「
即
此
数
習
於
二

　
諸
地
中
一
展
轄
殊
勝
故
。
名
二
差
別
一
創
是
十
地
。

　
創
於
二
如
レ
是
修
差
別
中
「
増
上
戒
者
、
謂
十
地
中
依
レ

　
戎
而
學
故
名
二
増
上
戒
へ
即
諸
吾
薩
所
レ
有
律
儀
於
二

　
諸

不
善
一
無
二
復
作
丁
心
。
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　　　　kyi　khyad　par　gyis　khyad　par　d皿bphags　pahi　gsufl　da血1（7）lhag　pabi　sems　kyi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

　　　　khyad　par　gyis　khyad　par　du　hphags　pahi　gsuft　dah　l（8）lhag　pahiξes　rab　kyi

　　　　khyad　par　gyis　khyad　par　du　bphags　pabi　gsu血dah　l（g）debi　hbras　bu　spahs

　　　　pabi　khyad　par　gyis　khyad　par　du　hphags　pahi　gsuh　da血1（1りdebi　hbras　bu　ye

　　　　ξes　kyi　khyad　par　gyis　khyad　par　du　l）phags　pahi　gsu血血o　l
　　　　　　　（2・・・　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…　2）

　　　　　　lsahs　rgyas　bcom　ldan　bdas　rnams　kyis　mdo　sdehi　tshig　bstan　pa　hdi　ni　theg

　　　pa　chen　po　sa血s　rgyas　kyi　bkah　fiid　du　brjod　pallo　l

　　　lde　laξes　byahi　gnas　kyi　khyad　par　gyis　khyad　par　du　bphags　pahi　gsufi　shes

bya　ba　la　lξes　par　bya　bas　na　Ses　byaho　I　l　de　yafl　kun　nas　fion　mofts　pa　dan［rnam
‘3

par　byafi　ba　pa　ste［de　yaft　fto　bo丘id　gsum　mo　l　｜dehi　gnas　ni　rgyu　shes　bya　bahi

don　to　l　lkhyad　par　du　hPhags　pahi　gsun　shes　bya　ba　de　yafi　kun　gshi　rnan／　par　ξes

pas　so　l　lbdi　ni　las　hdsin　pa　ste　lξes　bya　ji　sfied　ba　ftid　kyi　khyad　par　yin　pas　6es

byal〕i　khyad　par　ro　［
r
．
t

　　［ξes　byahi　mtshan　fiid　ni●es　byahi　fio　bo　shes　bya　bahi　don　te　l　Ses　byahi　mtshan

fiid　ni　Ses　byahi　mtshan　fiid　de　l　ho　bo　iiid　gsum　lno［

　　1ξes　byabi　mtshan　fiid　de　la　ji　ltar　hjug　par　hgyur　ba　ham　l　gah　gis　hjug　par　hgyur

ba　ste　l　rnam　par　Ses　pa　tsam　mo口der　hjug　Pa　ni　de　la　hjug　paho　l

　　lbjug　pa　debi　rgyu　dah　hbras　bu　s｝les　bya　ba　la　rnaln　par白es　pa　tsaIn　la　bjug　pa　ni

1コ　jig　rten　pahi　sbyin　pa　la　sogs　pa　pha　rol　tu　phyin　pa　la　sbyor　bahi　dus　su　ni　rgyuho

l　lde　dag　fiid　mnon　du　gyur　cin　hjig　rten　las　lユdas　par　gyur　pa　ni　lユbras　bulユo　「

　　ldehi　rgyu　dah　bbras　bul：、i　sgom　pa　rab　tu　dbye　ba　shes　bya　ba　la　l　dehi　rgyu

dafi　lユbras　bu　fiid　ni　de垣rgyu　dah　hbras　buho「Idelユi　rgom　pahi　rab　tu　dbye　ba　ni
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（5…

sgom　pa　goms　pa　ste　l　de］〕i　goms　pa　ni　sahi　khyad　par　gaft　yin　paho　i　l　dehi　bya　ba　ni

け　　　　　　　のコつり

sa　dag　paho［
f7

　　lsgom　pa　rab　tu　dbye　ba　de　fiid　la　lhag　pabi　tshul　khrims　shes　bya　ba　la　l　tshul

khrims　kyi　dbafi　du　byas　pahi　bslab　pa　ni　lhag　pahi　tshul　khrilns　te　I　bslab　pa　de　yafi

byan　chub　selns　dpahi　sgom　pa　gah　lni　dge　bahi　chos　mi　byed　pahi　selns　so　i

（1）　D．P．　kyi，　N．　kyis．

（2……2）D．による。P．　N．　mdohi　tshig．真諦訳，玄奨訳はD．と一致し，笈多訳はP．と一致する。

（：a）　P．N．　byan　ba　pa，　D．　byaft　ba．

（4）　P．N．　te，　D．　to．

（5……5）長尾本P．150注⑯，debi　6es　bya　ba　ni　sa　dag　lahoと改むべきかとある。
（6）　P．N．　sa，　D．　yafi．

（7）　D．N．　la，　P、　ham．
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〔序，3〕

爲
レ
膿
、
依
二
一
心
一
修
習
。
謂
一
切
菩
匡
定
名
二
依
レ

心
浸
．
↑
つ

　
論

日
。
八
此
中
依
レ
慧
學
勝
相
、

鐸
日
。
爲
一
能
得
レ
果
名
レ
依
レ
慧
、
以
レ
慧
爲
・
依
止
つ

護
二
修
行
心
『
是
依
レ
慧
創
是
無
分
別
智
．

　
論

日
。
九
學
果
寂
滅
勝
相
、

稗

口
。
謂
滅
差
別
有
三
二
種
「
一
最
勝
、
　
二
品
預
、

三
自
封
解
脱
定
智
、
障
滅
創
是
無
住
庭
湿
薬
、

　
論

日
。
十
智
差
別
勝
相
。

稗

日
．
謂
已
離
二
一
切
障
一
智
。
智
即
無
分
別
智
、
名
二

封
治
道
差
別
「
即
佛
如
來
智
巳
離
二
一
切
随
眠
障
づ
此

智
無
分
別
智
差
別
。

　
論

日
。
由
二
此
十
義
勝
相
r
如
來
所
レ
説
過
二
於
鹸

　
教
『
如
レ
此
稗
二
修
多
羅
文
句
一
顯
二
於
大
乗
眞
是
佛

　
説
つ

繹

日
。
云
何
能
顯
。
由
二
此
略
稗
文
句
一
顯
下
十
義
於
二

小
乗
中
一
無
、
唯
大
乗
説
加

　
論

日
。
復
次
云
何
此
中
略
郡
能
顯
三
大
乗
誘
二
於
除

　
教
ゴ
〔
今
］
、
此
略
稗
顯
二
斯
十
義
、
唯
大
乗
有
、

　
小
乗
中
無
↓
何
者
爲
レ
十
。
謂
阿
黎
耶
識
説
名
二
懸

　
知
依
止
相
一
三
種
自
性
、
一
依
他
性
、
二
分
別
性
、

　
三
眞
實
性
、
説
名
二
慮
知
相
？
唯
識
敦
説
名
二
悪
知

　
入

相
7
六
波
羅
蜜
説
名
二
入
因
果
相
「

稗
日
。
何
以
故
、
山
一
唯
識
道
一
得
レ
入
”
三
性
↓
願
樂

〔序．3〕

272b
上
學
。
壇
上
慧
昌
†
創
是
無
分
別
智
故
．

演
勝
相
者
、
謂
最
勝
種
類
目
禮
滅
レ
於
二
煩
悩
障
智
障
一

故
。
即
是
無
住
庭
混
菜
故
、
智
勝
相
勝
語
舌
、
無
障

畷
智
名
二
智
勝
川
つ
彼
無
分
別
智
有
二
封
治
「

佛
智
汐
、
離
二
一
切
随
眠
障
「
副
是
無
分
別
智
之
殊

訪
．

論

口
、
復
次
云
何
顯
登
－
。
此
等
所
説
十
虞
、
聲
聞

乗
中
不
レ
説
、
唯
大
乗
中
説
故
。
所
謂
阿
黎
耶
識

説
爲
二
慮
知
依
止
饅
ゴ
三
種
自
性
、
分
別
、
依
止
他
、

成
就
説
二
爲
鷹
知
相
螢
『
唯
識
説
爲
二
入
鷹
知
相
謄
二

六
波
羅
蜜
説
爲
三
人
因
果
噛
竺
、
菩
薩
十
地
説
●
二
入

因
果
修
差
別
膿
〔
菩
薩
禁
戒
説
爲
二
塘
上
戒
溢
「
健

行
及
虚
空
器
等
三
摩
提
説
爲
二
増
上
心
燈
「
無
分

〔序．3〕

323a
増
上
心
者
、
謂
在
レ
内
心
、
或
即
依
レ
心
而
學
故
名
二

壇
上
心
「
即
諸
三
摩
地
。

壇
上
慧

者
、
謂
趣
レ
讃
慧
故
名
二
増
上
慧
「
或
依
レ
慧

而
學
故
名
二
増
上
慧
ぺ
即
是
無
分
別
智
。

断
殊
勝
者
、
謂
最
勝
品
別
自
内
棄
二
捨
煩
悩
及
所
知

障
「
即
是
無
住
浬
薬
。

智
殊
勝
殊
勝
語
者
、
謂
無
障
智
名
二
智
殊
勝
バ
彼
無

分

別
智
有
二
所
封
治
つ
今
此
佛
智
、
已
離
i
i
1
切
障
及

随
眠
f
是
名
下
於
二
彼
無
分
別
智
一
佛
智
殊
勝
垣

論

日
。
復
次
云
何
能
顯
。
由
下
此
所
説
十
慮
、
於
二

聲
聞
乗
一
曾
不
レ
見
レ
説
、
唯
大
乗
中
虞
庭
見
七
説
。

謂
阿

頼
耶
識
説
名
二
所
知
依
農
三
二
種
自
性
、
一
依

他
起
自
性
、
二
遍
計
所
執
自
性
、
三
圓
成
實
自
性

説
名
二
所
知
相
燈
『
唯
識
性
説
名
二
入
所
知
相
饅
↓

六
波
羅
蜜
多
．
説
名
二
彼
入
因
呆
艘
ゴ
菩
薩
十
地
説

名
二
彼
因
果
修
差
別
燈
「
菩
薩
律
儀
説
名
二
此
中
増
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　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

　　llhag　pahi　sems　shes　bya　ba　la｜［P．145　b］nafi　gi　sems　ni　lhag　pahi　sems　sam　l　sems

fiid［D．124　b］kyi　dbafi　du　byas　pahi　bslab　pa　ni　lhag　pahi　sems［N．133　b］te　tifi　fie　hdsin

　②
nol

　　llhag　pabiξes　rab　ces　bya　ba　la　l　mfion　par　rtogs　par　byed　pahi　Ses　rab　ni　lhag　pahi

6es　rab　bam　l白es　rab　6id　kyi　dbafi　du　byas　pahi　bslab　pa　ni　lhag　pahiξes　rab　ste　l　de

yafl　rnam　par　mi　rtog　pahi　yeもes　so　l

　　　spafis　pahi　khyad　par　shes　bya　ba　la　l　khyad　par　du　hphags　paham　l　rab　tu　dbye

bas　sam　l　so　so　raft　gi　rig　pas　fion　mohs　pa　dafi［もes　byahi　sgrib　pa　spafis　pa　ste　l　de

yan　mi　gnas　pahi　mya　fian　las　hdas　paho　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

　　　yeξes　kyi　khyad　par　gyis　khyad　par　du｝｝phags　palli　gsu血shes　bya　ba　ni　sgrib
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ぽ　　　　　ゆ

pa　dan　bral　bahi　ye　Ses　te　l　de　yan　rnam　par　mi　rtog　pahi　ye　ges　rjes　su［mi］mthun　pa

paho　l　l　safts　rgyas　kyi　yeξes　ni　sgrib　pa　thams　cad　kyi　bag　chags　spahs　pa　ste　l　hdi

ni　rnam　par　lni　rtog　pahi　yeξes　dafi　l　yeもes　kyi　khyad　par　ro　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（6）

　　　：序．3．’　lji　ltar　brjod　ce　na　i　hdi　ltar　bstan　pa　hdis　l　nan　thos　kyi　theg　par　ga血

　　　dag　ma　bstan　pahi　gnas　bcu　po　dag　theg　Pa　chen　po　las［N．3a］b8tan　te　l　bdi　lta

　　　ste　l（1）kun　gshi　rnam　par§es　pa　ni　Ses　byahi　gnas　su　bstan　to　l（2）1血o　bo　fiid

　　　gsum　po　gshan　gyi　dbafi　da血lkun　brtags　pa　dah　l　yofis　su　grub　pa　dag　niξes

　　　byahi　mtshan丘id　du　bstan　to　l（3）1rnam　par［D．2b］rig　pa　tsam　fiid　ni§es　byahi

　　　mtshan　fiid　la　bjug　par　bstan　to「（4）lpha　rol　tu　phyin　pa　drug　bo　dag　ni　des
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　コアノ

　　　bjug　pabi　rgyu　daft　hbras　bur　bstan　to　I（5）lbya血chub　sems　dpahi　sa　bcu　dag　ni
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（8）

　　　debi　rgyu　dah　hbras　bu　sgom　par　rab　tu　dbye　bar　bstan　to　l（6）lbya血chub　sems

　　　dpahi　sdom　pa　ni　der　lhag　pabi　tshul　khrims　su　bstan　to　l（7）ldpabi　bar　hgro　ba
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隅
P
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頭
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5
位
六
波
呈
蜜
錐
二
是
世
法
「
能
引
二
出
世
江
『
能
生
ニ

ー5　
唯
識
亘
一
故
、
品
ド
是
人
二
．
蓬
一
因
バ
章
陸
P
］
人
レ
地
、

　
山
山
世
土
椚
冶
ぽ
白
ハ
．
洩
パ
川
㏄
蚤
、
　
創
日
疋
・
へ
；
．
二
杜
‥
一
田
末
、

　
　
論

口
一
菩
薩
十
地
説
、
名
三
人
因
果
修
差
別
相
一
、

　
澤

日
。
出
世
十
種
菩
薩
地
、
是
名
三
人
因
果
修
差
別
ゴ

　
　
論

日
、
菩
薩
所
二
受
持
守
護
一
禁
成
説
、
名
下
於
一
’
惨

　
　
差
別
一
庇
曝
r
相
い
首
楊
伽
摩
、
虚
空
2
3
亨
定
．
況
名
’
・

　
　
心
撃
相
ゴ
無
分
別
智
説
名
・
’
已
學
相
ゴ
無
仕
庭
湿
渓

　
　
説
名
二
學
果
寂
滅
相
つ
三
種
佛
身
自
性
身
、
礁
身
、

　
　
化
身
、
此
三
説
名
二
無
分
別
智
果
相
つ

　
稗
日
o
於
二
地
中
一
有
三
二
種
修
観
「
説
名
三
二
種
依
學
『

　
此
學
果
即
是
滅
、
謂
滅
二
三
障
「
無
分
別
智
名
二
依
慧

　
學
「
此
智
若
約
二
聾
聞
一
無
二
四
倒
分
別
「
名
二
無
分
別
「

　
若
約
二
菩
薩
一
無
・
二
切
法
分
別
「
名
二
無
分
別
づ
二
無

　
分
別
異
相
、
如
レ
此
。
三
種
佛
身
是
無
分
別
智
果
。

　
若
離
二
自
性
身
一
法
身
不
レ
成
。
壁
自
如
，
，
g
根
『
若
離
二

　
法
身
一
鷹
身
不
レ
成
。
墜
、
。
如
二
眼
識
離
レ
根
不
▽
成
。
鷹
レ

　
知
、
此
二
由
二
能
依
所
依
一
故
得
二
相
雁
二
若
離
二
隠
身
一

　
已

入
二
大
地
一
菩
薩
無
レ
受
二
用
法
樂
つ
若
無
レ
受
二
用
法

　
樂
ゴ
菩
提
資
糧
不
二
具
足
ゴ
管
如
レ
見
レ
色
、
若
離
二
懸

　
身
一
化
身
不
レ
成
。
若
無
二
化
身
一
諸
菩
薩
在
二
願
築
位

　
中
ゴ
聲
聞
痩
澁
願
樂
、
初
護
搭
行
．
、
皆
不
レ
得
レ
成
。

　
是
故
決
定
鷹
“
g
t
i
1
二
身
ゴ

　
　
論

日
。
如
レ
此
十
種
庭
、
唯
二
大
乗
中
一
有
、
異
二
於

　
別
響
説
爲
二
槍
上
慧
鐙
「
無
庄
湿
叡
三
説
●
二
彼
果
滅

　
措
つ
諸
m
岬
三
才
、
白
注
才
、
共
沮
身
、
化
身
、
江

　
一
，
∵
筏
果
智
燈
一
．
田
・
此
ば
寺
十
庭
一
故
、
輿
一
厄
語
坦
竺

　
殊
・
八
．
．
殊
異
プ
杓
最
上
故
。
山
二
匪
尊
二
．
”
二
菩
薩
一
説
。

　
是
故
言
下
諸
佛
世
尊
爲
二
大
乗
一
故
、
有
中
十
種
勝
相

　
協
譜
上
隠
知
．

線
げ
日
．
　
一
工
何
顕
、
技
者
、
　
油
川
右
け
・
・
川
門
川
’
況
一
故
。
　
‥
ハ
波
川
川

　
　
t
t
t
入
彼
因
果
榿
一
者
、
謂
唯
蔵
胤
得
入
三
二
性
「
剖

是
清
淳
波
羅
蜜
囚
。
雄
是
世
間
能
引
二
出
世
間
i
故
．

入
レ
地
巳
去
即
是
清
淳
、
爲
二
出
世
果
燈
一
故
、

十
地
爲
二
彼
因
果
修
差
別
榿
一
者
、
副
是
諸
地
中
修
二
習

三
學
「
果
者
、
副
此
三
學
果
名
レ
果
。
此
果
中
滅
是

滅
果
燈
。
謂
滅
’
一
煩
悩
障
智
障
i
故
，
無
分
別
智
是
増

上
雌
．
］
學
儂
碕
、
謂
聲
聞
無
・
一
四
倒
分
別
一
故
、
名
二
無

分
別
一
、
諸
吉
薩
於
二
一
切
法
無
分
別
「
此
是
二
無
分

別
差
別
故
。
1
1
1
s
w
佛
身
爲
二
果
智
燈
一
者
、
彼
三
學
果

名
二
彼
果
「
彼
果
即
是
智
故
、
言
二
彼
果
智
づ
此
鎧
創

是
彼
果
智
燈
。
此
中
若
離
二
自
性
身
一
即
無
二
法
身
ゴ

如
レ
眼
、
若
離
レ
此
則
無
二
報
身
「
如
・
・
眼
識
ゴ
此
能
依

所
依

二
法
平
等
慮
レ
知
。
若
離
二
報
身
「
已
入
二
大
地
一

諸
菩
薩
受
用
法
不
レ
成
。
若
無
二
受
用
法
「
菩
提
資
糧

満
足
亦
不
レ
成
。
如
レ
見
レ
色
、
化
身
亦
爾
、
若
離
二
此

解
行
－
甲
一
語
．
ユ
ロ
薩
．
及
諸
葺
聞
鹿
淺
解
、
初
登
修
行

亦
不
レ
成
。
是
故
決
定
雁
心
レ
有
二
三
身
『
故
大
乗
與
二
聲

　
上
．
民
農
「
首
拐
伽
摩
、
虚
空
戚
等
諸
三
摩
地
説
名
二

　
比
中
増
上
心
燈
『
無
分
別
智
．
況
名
二
此
中
増
上
“
．
〔

　
泣
一
、
無
仕
況
梁
況
名
二
波
果
断
膣
＝
二
種
佛
身
、
　
一

　
m
性
身
、
二
受
用
身
、
三
愛
化
身
、
説
名
二
彼
果

　
智
鎧
つ
由
二
此
所
，
説
十
庭
一
顯
三
於
大
乗
異
二
聲
聞
乗
「

　
ズ
勲
下
最
勝
世
尊
但
爲
二
菩
薩
二
百
一
説
い
是
故
慮
・
知
、

　
但
K
‡
八
乗
「
諸
佛
世
稼
有
二
十
行
相
殊
勝
殊
勝
語
ゴ

澤

日
．
云
何
能
顕
者
、
是
問
二
何
縁
義
ゴ
六
波
羅
蜜
多

説

名
二
彼
入
因
果
麗
一
者
、
謂
由
二
唯
識
性
一
入
三
二
自

性
一
時
、
世
間
施
等
波
羅
蜜
多
名
二
清
洋
因
？
由
三
能

引
二
護
出
世
間
一
故
。
入
レ
地
已
去
即
彼
施
等
波
羅
蜜

多
成
二
出
世
間
一
名
二
清
浄
果
｝
．
菩
薩
十
地
説
名
二
彼
因

果
修
差
別
儂
一
者
、
謂
菩
薩
十
地
、
是
前
所
レ
説
波
羅

蜜
多
因
果
二
位
修
差
別
性
f
無
分
別
智
魂
名
二
此
中

増
上
慧
禮
一
者
、
若
諸
聲
聞
離
二
四
顛
倒
分
別
一
名
二
無

分
別
「
若
諸
害
薩
離
二
一
切
法
分
別
［
名
二
無
分
別
ゴ
ニ

無
分
別
差
別
如
レ
是
。
無
住
浬
菓
説
名
二
彼
果
断
艘
一

者
、
謂
三
學
果
故
名
二
彼
果
ゴ
彼
果
創
断
名
二
彼
果
断
ゴ

此
性
名
爲
二
彼
果
蹴
鎧
『
副
是
煩
慣
所
知
二
障
断
義
。

三
種
佛
身
説
名
二
彼
果
智
精
一
者
、
彼
三
學
果
故
名
二
彼

果
ゴ
彼
果
創
智
名
二
彼
果
智
↓
此
性
名
爲
二
彼
果
智
膿
↓

此
中
若
無
二
自
性
身
一
隠
レ
無
二
法
身
二
百
如
二
眼
根
『
若

無
三
法
身
一
鷹
レ
無
二
受
用
身
つ
誓
如
，
1
眼
識
「
鷹
レ
知
此

中
所
依
能
依
爲
二
同
法
楡
つ
若
無
二
受
用
身
一
已
入
二
大
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　　　da血nam　mkhah　mdsod　la　sogs　pahi　ti血he　hdsin　dag　ni　der　lhag　pahi　sems　su

　　　bstan　to　l（8）lmam　par　mi　rtog　pahi　yeξes　ni　lhag　pahiξes　rab加bstan　to　l（9）

　　　　lmi　gnas　pahi　mya　fian　las　bdas　pa　ni　debi　hbras　bu　spa血8　par　bsta皿［N．3b］to

　　　　l⑩1sahs　rgyas　kyi　sku　gsum　ste　l　ho　bo　fiid　da血elohs　spyod　rdsogs　pa　da血l

　　　bprul　pa　ni　dehi　hbras　bu　ye忌es　su　bstan　to　l

　　　　　　l丘an　thos　kyi　theg　pa　las　khyad　par　du　byas　pa　gnas　bcu　po　bdi　dag　ga血dag

　　　bcom　ldan　bdas　kyis　bya血chub　sems　dpab［P．3a］rnams　las　brtsams　nas　l　theg

　　　pa　chen　po　las　khyad　par　du胞phags　pa　mchog　fiid　du　bstan　pa　dag　go　l

　　　　　　lde　bas　na　theg　pa　chen　po　las　brtsams　te！sa血s　rgyas　bcom　ldan　hdas　rnams

　　　kyi　gsu血khyad　par　mam　pa　bcus　khyad　par　du　hphags　parξes　par　byaho　l

　　iji　ltar　brjod　ces　bya　ba　ni　rnam　pa　gah　gis　shes　bya　bahi　tha　tshig　go川pha　rol
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（卜・

tu　phyin　pa　drug　Po　dag　ni　de　Ia　hjug　pahi　rgyu　dafl　hbras　bur　shes　bya　ba　la　rnaln　par

ξes　pa　tsam　fiid　kyis　na　no　bo　fiid　gsum　gyi　khyad　par　dag　pahi　pha　rol　tu　phyin　pa　ni

rgyu　ste「hjig　rten　dan　lユjig　rten　las　hdas　pa　hdren　par　byed　pahi　phyir　ro　l　l　sar　chud
　　　　　　　　　　’2‘　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…　1）

pa　rnams　kyi　ni　de　dag　hid　dag　palユo　l｜hjig　rten　las　hdas　par　gyur　pa　ni　hbras　buho　l

　　lbyafi　chub　sems　dpahi　sa　bcu　dag　ni　dehi　rgyu　da血bbras　bu　sgom　pa　rab　tu
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ
dbye　ba　shes　bya　ba　la　bslab　pa　gsum　dah　l［dehi　hbras　bu　yod　de　l　de　la］dehi　hbras

bu　dan　l　dehi　spahs　pa　ni　de｝Ji　hbras　bu　spafis　pal）o｝　ldehi　ho　bo　ni　dehi　hbras　bu
4ト

spails　pa亘id　de　l［fion　mcfls　pa　da司6es　byahi　sgrib　pa　spahs　pa［P．］46　a］shes　bya　balユi

dontol

　　lrnam　par　mi　rtog　pahi　ye§es　ni　Ihag　pahi　6es　rab　ces　bya　ba　la　l　fian　thos　kyi

rnam　par　mi　rtog　pa　ni　phyin　ci　log　bshis　rnam　par　lni　rtog　palユo　l　l　byath　chub　sems
　　　　　　ぼ

dpahi　ni　chos　thams　cad　rnam　par　mi　rtog　pa　fiid　de　i　de　dag　ni　rnam　par　mi　rtog　pa
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　の

dag　gi　khyad　par　yin　no　l

　　lsans　rgyas　kyi　sku　gsum　ni　dehi　bbras［N．134　a］bu　shes　bya　ba　la　l　de　rnalns　kyi

bbras　bu　ni　Clehi　hbras　bu　ste　l　dehi　hbras　bu　dan　ye　ξes　ni　delユi　hbras　bu　ye　白es　so　I　l

dehi　ho　bo　ni　dehi　hbras　bu　ye●es　fiid　do　l　l　de　la　flo　bo　fiid　med　na　chos　kyi　sku

［D．125a］fiid　kyan　ma　yin　te　l　mig　bshin　no　l　l　de　Ined　na　lo血s　spyod　rdsogs　pahi　sku

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　の
yafl　ma　yinte　l　mig　gi　rnaln　parξes　bshin　te　l　hdir　rten　dan　brten　pa　mtshufis　pahi　chos

blta　bar　byaho　l　「lo血s　spyod　rdsogs　pahi　sku　lned　par　sa　chen　por　shugs　pahi　byah

（1……1）

〔2）

（3）

（・1）

（5）

（6）

（7）

　　　　長尾本p．156注「23の還梵参照。

P、N．　kyi，　D．　kyis．

長尾本P．158注（4）により挿入。
（1）同。

P．N．　n▲，　D．　chos　ni．

D・P・N・yin　no，長尾本P．158　L　9．　ro．

D．P．　pa，　N．ナシ。
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小
乗
一
故
説
二
第
＝

棒

日
。
此
十
法
是
無
上
菩
提
因
、
次
第
相
引
乃
至
二

無
上
菩
提
「

　
論

日
。
佛
世
奪
但
爲
二
菩
薩
一
説
二
此
十
義
「

稗

日
。
大
乗
但
是
佛
説
、
小
乗
則
共
説
、
大
乗
但
爲
二

菩
薩
一
説
不
下
爲
三
一
乗
一
説
い
由
二
此
三
義
一
故
勝
二
小

乗
？　

論

日
。
故
依
二
大
乗
一
諸
佛
世
奪
有
二
十
勝
相
、
所

　
　
　
説
無
等
一
過
二
於
鹸
教
ゴ

勾
a

尻

ぷ
　
復
次
云
何
此
十
勝
相
所
説
無
等
、
能
顯
二
大
乗
、
是

L
t　

　
　
如
來
正
説
「
遮
三
小
乗
決
非
二
大
乗
ゴ
於
二
小
乗
中
一

　
　
　
未
曾
見
三
此
十
義
、
随
稗
二
一
義
ぺ
但
見
二
大
乗
中

　
　
　
稗
ゴ
復
吹
此
十
義
能
引
二
出
無
上
菩
提
ぺ
成
就
随
順

　
　
　
’
K
　
i
l
相
違
『

　
　
鐸

日
。
此
三
義
讃
三
十
義
能
引
二
無
上
菩
提
ゴ
以
二
是

　
　
無
上
菩
提
因
一
故
。
成
就
者
、
若
約
二
聖
教
及
正
理
「

　
　
簡
揮
思
惟
此
十
義
成
就
、
不
レ
可
二
破
壊
つ
讐
如
三
已

　
　
見
二
導
師
所
説
道
相
『
随
順
者
、
若
人
観
行
在
二
修
位

　
　
中
「
此
十
義
随
順
修
観
而
佳
。
警
如
二
導
師
所
説
道

　
　
随
順
而
佳
ゴ
不
二
相
違
一
者
、
於
二
十
地
中
一
無
二
障
因
7

　
　
警
如
三
導
師
所
説
道
中
、
無
二
劫
盗
、
虎
狼
等
障
ゴ
復

　
　
有
二
地
地
中
生
死
浬
薬
一
不
二
相
妨
擬
「
是
故
十
義
能

　
　
引
二
無
上
菩
提
「

　
　
　
論
日
。
爲
三
諸
衆
生
得
二
一
切
智
智
一
、

聞
乗
一
殊
異
者
、
聲
聞
乗
中
不
レ
説
故
o

示
於
大
乗
中
一
亦
殊
勝
故
．
、

最
上
者
、
顯
二

垣　
　
　
論

日
。
復
次
云
何
以
二
此
十
種
如
來
勝
相
勝
語
「

応w　
　
　
得
レ
顯
二
大
乗
是
佛
語
バ
亦
得
下
遮
二
聲
聞
乗
一
異
中
於

　
　
　
大
乗
垣
由
下
此
十
庭
於
二
聲
聞
乗
中
一
不
レ
見
レ
説
故
、

　
　
　
唯
於
二
大
乗
中
一
説
上
故
。
引
二
生
大
菩
提
「
此
十
庭

撒
成麗
順
不
・
相
渓
得
二
切
智
智
亘
此
中

　
　
　
有
レ
偏
、

　
　
　
　
慮
知
依
、
相
、
入
、
因
果
、
修
差
別
、

　
　
　

　
三
學
果
滅
、
智
、
上
乗
中
殊
勝
、

　
　

　
　
此
説
餓
庭
無
　
見
二
此
勝
畳
因
一

　
　
　
　
故
大
乗
佛
語
　
由
レ
説
二
十
庭
勝
一
、

　
　
繹

日
。
此
義
云
何
、
能
引
二
大
菩
提
一
故
、
顯
三
不
此

　
　
義
一
此
十
庭
成
就
随
順
不
二
相
違
一
者
、
能
引
二
生
大

　
　
菩
提
一
故
。
引
二
生
大
菩
提
二
者
、
爲
レ
因
故
、
成
就
者
、

　
　
於
二
三
學
量
中
一
思
量
観
察
、
如
三
導
師
顯
三
爪
迫
相
一
故
、

　
　
樋
順
者
、
於
二
勝
得
中
一
起
二
修
行
一
時
、
随
二
順
相
慮

〔序．4「

　
地
i
諸
菩
薩
衆
悪
レ
無
二
受
用
法
樂
↓
若
無
レ
受
二
用
法

　
柴
「
菩
提
資
糧
態
レ
不
二
圓
浦
↓
警
如
二
見
色
ゴ
若
無
二

　23

化
身
一
勝
解
行
地
諸
菩
薩
衆
「
諸
聲
聞
等
劣
勝
解
者
、

つ
・
V　

最
初
褒
趣
皆
不
レ
慮
レ
有
。
是
故
決
定
雁
レ
有
三
二
身
↓

　
顯
，
，
1
於
大
e
s
異
二
聲
聞
乗
一
者
、
聲
聞
乗
中
不
レ
説
レ
此
故
o

　
又
顯
二
最
勝
一
者
、
顯
・
一
大
乗
中
此
亦
最
勝
↓

　
論

日
。
復
次
云
何
由
二
此
十
相
殊
勝
殊
勝
如
來
語
一

　
故
、
顯
二
於
大
乗
眞
是
佛
語
「
遮
二
聲
聞
乗
是
大
乗

　
性
「
由
下
此
十
庭
一
於
二
聲
聞
乗
一
曾
不
レ
見
レ
説
、
唯

　
大
乗
中
庭
庭
見
右
．
説
。
謂
此
十
庭
是
最
能
引
二
大
菩

　
提
一
性
。
是
善
成
立
随
順
無
レ
違
、
爲
三
能
讃
二
得
一

　
切
智
智
『
此
中
二
顛
、

　
所
知
依
及
所
知
相

　
　
　
彼

入
、
因
果
、
彼
修
異
、

　

三
學
彼
果
断
及
智
　
　
　
最
上
乗
撮
是
殊
勝
。

　
此
説
此
鹸
見
不
レ
見
　
　
由
二
此
最
勝
菩
提
因
一

　
故
許
二
大
乗
眞
佛
語
一
　
　
由
レ
説
二
十
庭
一
故
殊
勝
。

稗

日
。
此
復
云
何
、
謂
復
顯
二
此
所
説
十
庭
¶
是
最

能
引
二
大
菩
提
「
性
是
善
成
立
、
随
順
無
レ
違
。
是
最

能
引
二
大
菩
提
一
性
者
、
是
大
菩
提
能
引
因
義
。
是
善

成
立
者
、
謂
由
i
l
正
理
等
量
一
思
揮
如
レ
見
二
導
師
所
説

道
相
一
言
二
随
順
一
者
、
謂
爲
二
謹
得
一
勤
修
行
時
、
随
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chub　sems　dpah　rnams　kyi　chos　kyi　lofis　spyod　mi　hbyuh　ho川de　med　par　ya血tshogs

y・hs　su・d・・g・p・mi・hby・n・t・1gzug・mi　mth・fi・b・b，hin　n。川、p，ul　p。hi，k。　m，6

pa「yah　m°s　pas　spy°d　pahi　by，号ご・h・b・em・dp・h・n・m・d・n／　fi・n　th・・dm・n　p・1・

mos　pa　rnams　kyi　dafi　rtsom　pa　hid　fiams　par　hgyur　ba　des　na　hes　par　sku　gsum　du

hgyur　ba　yin　no　「

　　Itheg　Pa　chen　po　fian　thos　kyi　theg　Pa　las　khyad　par　tu　byas　pa　shes　bya　ba　la　l

han　thos　kyi　theg　Pa　las　ma　bstan　pa　theg　Pa　chen　po　las　khyad　par　du　hPhags　pa

mthog　hid　du　bstan　pa　dag　go　l

　　　ミ序・4二　lji　ltar　na　de　bshin　gSegs　pahi　gsuh　khyad　par　rnam　pa　bcus　khyad　par

　　　du　hPhags　pa　bdis　theg　Pa　chen　po　safis　rgyas　kyi　bkah　fiid　du　yofis　su　bstan

　　　pa　yin　la　l　fian　thos　kyi　theg　pa　ni　theg　pa　chen　por　mi　chud　par　bkag　pa　yin

　　　te「bdi　Itar　gnas　bcu　po　hdi　dag　fian　thos　kyi　theg　pa　la　ni　bstan　par　mi　sna血

　　　Ia　l　theg　Pa　chen　po　la　ni　snaft　bahi　phyir　ro　she　na　l　gnas　bcu　po　hdi　dag　ni

　　　byafi　ehub　chen　po　kun　tu　sgrub　par　byed　pa　ste　l　thams　cad　mkhyen　pabi　ye

　　　●es　hthob　par　Sen　tu　hthad　pa　mthun　pa　hgal　ba　med　paho　l　l　hdir　tshigs　su

　　　bcad　pa　l

　　　　　　　’　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　・　　～◆
　　a

b．

　　lde　dag　kyah　gafi　shig　ce　na　l　gnas　bcu　po　hd

sgrub　par　byed　pa　ste　l　thams　cad　m

mthun　pa

sgrub　par　byed　pa　fiid　ni　l　bya血chub　chen　por　sgrub　par　byed　pa　fiid　de　l　rgyu　shes

bya　bahi　don　to　i　l　6in　tu　bthad　pa　shes　bya　ba　ni　rigs　pa　la　sogs　pahi　tshad　mas　brtags

nas　fie　bar　bstan　pahi　lam　gyi　rgyu　mtshan　te　l　rgyu　mtshan　rnam　pa　bcu　poho口
　　　　　　　‘．6．．．　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　C7）

mthun　pa　shes　bya　ba　ni　mhon　par　rtogs　pa　la　rab　tu　sbyor　ba　na｜rjes　su　mthun　par

1ses　byahi　gnas　dan　mtshan　md　der　hjug　dah　l

「de　yi　rgyu　hbras　de　rab　dbye　ba　dah　l

「bslab　pa　gsum　dafi　de　hbras　spahs　pa　da血i

lye　Ses　theg　pa　mchog　gyur　khyad　par　hphags［
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ
［bstan　hdi　bdi　ltar　gshan　la　ma　mthon　la　l［［N．4a］

｜hdi　dag　byah　chub　mchog　gi　rgyur　mtho血bas　l

lg皿as　bcu　bstan　pas　khyad　shugs［D．3a］gah　yin　pa　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）

itheg　Pa　shen　po　sahs　rgyas　bkar　lldod　do　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　「5）

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．　idag　ni　bya血chub　chen　po　kun　tu

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　khyed　pahi　yeξes　bthob　par　●in　tu　bthad　pa

　　　［P．146b］bgal　ba　med　paho　shes　bya　ba　la　I　byafi　chub　chen　po　kun　tu

戊
～
　
戊
｜
戊
　
＞

1
2
3
4
5
6
7

～
く
⊂
く
⊂
く
く

P、N．　pahi　sku　med，　D．ナシ。

P．N．　da血rtsom　pa，　D．　dafi　bahi　tshol　ba．

P．N．　la，　D．　na、

D．bkar，　P．　N．　dkar．

P．N．　gafi　shig　ce　na，

D．pa，　P．　N，　ba．

P．N．　na，　D．　ni．

D．gafi　she　na．
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〔序．5〕

繹

H
。
由
三
此
十
義
具
二
足
三
徳
づ
謂
無
等
境
、
無
等

行
、
無
等
果
。
若
人
聞
思
修
、
此
必
得
二
無
上
菩
提
一

故
、
言
レ
爲
三
諸
衆
生
得
二

　
論
日
．
．
而
諒
偶
言

　
　

慮
知
依
及
相

　

　
三
學
及
果
滅

　
　
十

義
除
虚
無
、
．

　
　
故

大

乗

併
言

一
切
智
智
一
．

入
、
因
［
果
、
修
異
、

智
無
上
乗
搦

見
二
此
菩
提
因
一

由
レ
設
∴
十
義
一
勝
、

　
　
十
義
弐
第
章
第
二

論
日
。
云
何
十
義
如
レ
此
次
第
説
。
菩
薩
初
學
、

態
三
先
観
二
諸
法
如
實
因
縁
「
由
二
此
観
一
故
、
於
二

十

二
縁
生
一
態
レ
生
二
聰
慧
↓
次
後
於
二
縁
生
法
一
懸
レ

了
二
別
其
鵠
相
「
由
レ
智
能
離
二
増
盆
損
減
二
邊
過

失
↓
如
レ
此
正
修
慮
レ
通
二
達
所
縁
如
實
諸
相
『
次
後

從
二
諸
障
一
懸
解
脱
。
次
心
、
已
通
二
達
慮
知
實
相
「

是
先
所
レ
行
六
波
羅
蜜
、
鷹
四
更
成
就
、
〈
P
l
i
l
清
浮

u予．5〕

住
一
故
。
如
二
導
師
所
説
「
於
レ
中
随
順
而
住
。
不
二
相

違
一
者
、
於
二
諸
地
中
一
障
庭
事
不
レ
有
故
。
如
二
所
読

道
中
一
無
レ
有
二
牡
等
障
硬
一
．
謂
生
死
品
薬
不
二
相
障
擬
二

故
。

　
　
十
義
吹
第
立
早
第
二

論

日
。
復
次
此
十
庭
、
何
故
作
二
如
レ
此
次
第
説
つ

諸
菩
薩
最
初
由
二
於
如
レ
是
等
諸
法
「
因
中
得
二
善

巧
『
帥
於
二
縁
生
中
一
得
二
善
巧
一
故
。
彼
等
弐
於
二

縁
所
生
法
中
「
得
三
善
知
二
其
相
ゴ
善
知
離
二
増
盆

損
減
二
邊
過
一
故
。
菩
薩
於
二
如
レ
是
等
相
一
善
相
慮

已
。
次
於
二
彼
善
一
襯
二
持
椙
中
一
慮
須
二
通
達
「
部

於
二
障
擬
中
l
心
得
二
解
脱
一
故
。
通
二
達
彼
鷹
知
相
一

　
　
順
住
故
。
如
下
随
二
導
師
所
説
正
道
一
随
順
而
住
垣
言
レ

　
　
無
・
違
者
、
謂
諸
地
中
無
二
障
擬
因
7
如
下
随
二
導
師
所

　
　
読
一
道
中
、
無
力
劫
賊
等
所
レ
有
障
難
い
或
復
生
死
浬

　
　
紮
二
種
互
不
二
相
違
「

　
　
復
有
二
異
門
　
i
’
是
最
能
引
二
大
菩
提
一
性
者
、
謂
此
能

　
　
引
二
無
戯
論
無
分
別
智
一
故
。
是
善
成
立
者
、
謂
與
二

　
　
四
理
一
不
二
相
違
一
故
。
言
二
随
順
一
者
、
謂
與
二
三
量
一

　
　
不
二
相
泣
三
故
、
言
レ
無
レ
違
者
、
非
二
先
随
順
後
相
違
一

　
　
故
ン
如
レ
有
二
頒
言
ゴ

　
　

　
　
初
任
・
持
愛
悲
一
後
随
二
順
不
善
一

　
　
　
　
非
二
黒
白
我
見
　
有
レ
益
亦
有
ワ
損

　
じ

　
2
3
爲
三
能
讃
二
得
一
切
智
智
一
者
、
謂
於
二
一
切
法
中
一
護
二

　
3

　
　
生
無
上
無
間
l
切
行
相
智
一
故
。
善
成
立
等
復
有
二
鹸

　
　
義
『
謂
善
成
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。
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何

　
　
善
成
立
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。
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能
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謂
無
二
違
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故
e

め　
　
　
論

日
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復
次
云
何
如
レ
是
次
第
説
二
此
十
庭
『
謂
諸

底L
t

　
　
　
菩
渥
於
二
諸
法
因
一
要
先
善
己
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方
於
二
縁
起
一
懸
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得
二
善
巧
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二
縁
所
レ
生
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法
「
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レ
善
二
其

　
　
　
相
↓
善
能
遠
二
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増
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損
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二
邊
過
一
故
。
次
後
如
レ

　
　
　
是
善
修
菩
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懸
正
通
二
達
善
所
レ
取
相
「
令
下
從
二
諸

　
　
　
障
一
心
得
中
解
睨
加
弐
後
通
二
達
所
知
相
一
已
、
先
加

　
　
　
行
位

六
波
羅
蜜
多
、
由
二
誼
得
一
故
懸
二
更
成
浦
『
増

　
　
　
上
意
樂
得
二
清
浮
一
故
。
次
後
清
浄
意
樂
所
レ
鑛
六
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gnas　pa　ste「ji　ltar　lam　bstan　pa　rjes　su　［N　134　b］mthun　par　gnas　pa　bshin　no　l　l　bgal

ba　med　pa　shes　bya　ba　ni　sa　rnams　la　mi　mthun　pabi　gnod　pahi　rgyu　med　pa　ste　l　ji

ltar　bstan　pahi　lam　la　chom　rkun　la　sogs　pahi　gnod　pa　med　pa　bshin　te　l　hkhor　ba　dafi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1｝

mya　fian　las　hdas　pa　dag　mi　hgal　ba　fiid　do　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　↓2）　　　　　　　　　　　　　　　　［3）

　　　’序．5：　【cihi　phyir　gnas　bcu　po　hdi　dag　gi　go　rim　bdi　ltar　bstan　ce　na　1（1）hdi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）

　　　ltar　byafi　chub　sems　dpab　thog　ma　ftid　du　re　shig　chos　mams　kyi　rgyu　la　mkhas

　　　pa　Ia　brten　nas　l　rten　cifi　hbrel　par　hbyuft　ba　la　mkhas　par　byaho　l（2）ldebi　hog

　　　tu　sgro　bdogs　pa　dafi　skur　pa　bdebs　pah輌mtha　fies　pa　yo血s　su　spa血ba　la　mkhas
　　　　　　　　　　　　　　　　　　f5）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　⑥

　　　pa　fie　bar　bzuh　ste　l　rten　ci血bbrel　par　1ψyuh　babi　chos　de　dag　gi　mtshan　fiid　la

　　　mkhas　par　byabo　1（3）lde　ltar　rab　tu　sbyor　babi　bya血chub　sems　dpas　mtshan

　　　fiid§in　tu　bzuh　ba　de　rtogs　par　bya　ste　l　des　sgrib　pa　rnams　Ias　sems　mam　par
（7）

　　　grol　bar　hgyur　ro　l（4）【dehi　hog　tuξes　byahi　mtshan　fiid　rtogs　nas［P．3bユ1hag

　　　pahi　bsam　pa　rnam　par　dag　pa　la　brten　te　l　shon　sbyor　ba　can　gyi　pha　rol　tu

　　　phyin　pa　drug　Po　dag　rtogs　par　bsgrub　par　byaho　i（5）ldehi　hog　tu　lhag　pahi

　　　bsam　pa　mam　par　dag　pas　yo血s　su　gzuh　bahi　pha　rol　tu　phyin　pa　drug　po　de

　　　dag　sa　bcu　dag　tu　rab　tu　phye　ste　l　bskal　pa　gra血s　med　pa　gsum　du　bsgos　par

　　　byaho　l（6－8）［dehi　hog　tu　byah　chub　sems　dpabi　bslab　pa　gsum　po　dag　yo血s

　　　su　rdsogs　par　byabo　l（9－10）lyo血s　su　rdsogs　nas　dehi　hbras　bu　mya血an　las　hdas

　　　pa　dah　l　bla　na　med　pa［N．4b］yah　dag　par　rdsogs　pabi　byaft　chub　mhon　par　rdsogs
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ls）

　　　par　htshah　rgya　bar　bya　ste　l　gnas　bcu　po　de　dag　gi　go　rim　ni　de　ltar　bstan

　　　to　1

（1）

巴）

〔3）

（ユ）

（5）

（．り

（7）

（s）

長尾本p．166では玄呉訳に依って，この文章の後1ここ序．5〕の後半の注釈を．移動している。

P．N．　rim，　D．　rims，

P．N．　ce　na，　D．　she　na．

P．N．　dpab，　D．　dpas．

D．pa　ne　bar　bzufi　ste，　P．　N．　par　bya　bahi　phyir．

D．gi，　P．　N．1a．

D．rtogs　nas，　P．　N．　rtog　Pas．

P．N．　rim，　D．　rims．
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蜜
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　　　　1bstan　pa　bdir　ni　theg　pa　chen　po　thams　cad　yo血s　su　rdsogs　pa　yin　no　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）　　　　　　　　　　　②

　　［cihi　phyir　go　rim　hdi　ltar　ce　na　l　gah　gi　phyir　bya血chub　sems　dpas　re　shig　dan

po　fiid　du　chos　shes　bya　ba　nas　brtsams　nas　l　hbras　bu　mya　han　las　hdas　pa　da血ibla

na　med　pa　ya血dag　par　rdsogs　pahi　byah　chub　m血on　par　rdsogs　par　byaft　chub　pabi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

bar　du　hdi　las　bstan　te　l　hdi　ltar　rgyuhi　chos　rnams　Ses　nas［rten　cifl　bbrel　par　hbyufi

ba　la　mkhas　par　bgyur　te｜gafl　gi［D．125　b］rgyu　Ias　hbras　bしl　Iユbyufi　gi　l　dban　phyug　la

sogs　pa　las　ni　ma　yin　pas　des　na　rgyu　dan　hbras　bu　gftis　ka　yanξes　par　hgyur　ro　l
　　　　　　　　　　　ほハ

　　　　de　nas　ni　gafi　rgyu　nid　las　byufl　bahi　chos　rnanls　kyi　mtshan　fiid白es　par　bya　ste　l

mtshan　nid　kyafl　gafl　she　na　yod　pa　Ina　yin　pahi　kun　tしI　brtags　pa　la　yod　par　mhon

par　shen　cin　sgro　btags　pa　ste　l　yod　pa　ma　Yill　pa　la　sgro　btags　pas　na　yod　pahi　yons

su　grub　pa　la　skur　pa　btab　par　hgyur　bas　mthah　de　dag　gfii　gahi　skyon　spafls　pa　ni

mkhas　pa　P．147　a．　yin　no　l

　　　ide　nas　ni　1）di　ltar　rnam　parξes　pa　tsam　fiid　kyi　n〕than　flid　du　bzufl　shin　rtogs　par

bya　ste　des　ni　sgrib　pa　med　par　lユgyur　ro　I
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．5）

　　　lde　nas　rnam　par自es　pa　tsaIn　fiid　la　hjug　pa　na　rjes　su　mthul〕pahi　pha　rol　tu　phyin

pa　drug　po　hjig　rten　pa　kun　rdsob　tu　rtogs　pa　dan　l　don　dam　pa　dag　rtogs　par　bya　ste

lyofls　su　dag　pahi　bsam　pas　gzun　bar　byalユo　shes　bya　bahi　don　to　l

　　　lde　nas　ni　sa　bcu　po　rnams　kyi　khyad　par　gyis　bskal　pa　grafls　med　pa　gsum　du　goms
（6．i

par　bya　ste　han　thos　kyi　rtogs　pa　ltar　ni　Ina　yin　te　l　de　dag　gi　ni　skye　ba　gsum　gyi

gfien［N．135　a］pos　thar　par　hgyur　ro　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　もアハ

　　　1de　nas　de　dag∩id　la　bsgoms　pas　lhag　palユi　tshul　khrims　Ia　sogs　pahi　bslab　pa　gsum

yo血s　su　rdsogs　par　byaho　i
　　　　　　　　　　　　　「s／

　　　lde　nas　bslab　pahi　hbras　bu　mya　flan　Ias　hdas　pa　fion　mofls　pa　dan　1ξes　byahi　sgrib

pa　spafis　pa　bla　na　med　pa　yafi　dag　par　rdsogs　pahi　byan　chub　sku　gsum　rdsogs　par

byafi　chub　pa　shes　bya　ba　ni　go　rim　ste　l　bdi　dag　丘id　ni　theg　Pa　chen　pol）o　l

　　　ldes　na　hdi　ltar　rten　cifl　hbrel　par　hbyuh　ba　brjod　par　bya　ba　de　yan　kun　gshi　rnam

（1）

（2）

C3）

（4）

（5）

（6）

（7）

（8）

P．N．　rim，　D．　rims．

P．N．　ce　na，　D．　she　na．

D．Ses　nas，　P．ξe　na，　N．　she　na．

P．N．　de　nas，　D．　des　na．

P．N．　hjug，　D．　bdug．

P．N．　dag　gl，　D．　dag．

P．N．　lhag，　D．　bslab．

P．N．　bsIab，　D．1hag．
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句
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。

　

　

　

　

衆
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猫鎌
中
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阿
梨
耶
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二
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磨
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澤
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梨
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梨
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磨
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右
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右
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．
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蜜
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澤
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梵
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。
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。
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parξes　pahi　narh　du　hdus　so　l　l　dehi　mtshan　nid　ni　dehi　ho　bo　ftid　gsum　mo　l

rtogs　pa　ni　rnam　par白es　pa　tsam　ftid　do川de　las　ni　pha　rol　tu　phyin　paho　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

tu　phyin　pa　las　ni　sa　dag　go　l　【sa　dag　［las］　ni　bslab　paho　l

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　②　　　　　　　　　　↓3）

　　　　　　　　　　　　　　　　　（・t）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（5）

dag　fiid　ni　sa血s　rgyas　shes　bya　ste｝de　bas　na　go　rim　ni　hdi　ltar　bstan　to　l
　（6…

　　rnam　grahs　gshan　yan　byah　chub　chen　po［P．147　b］

bya　ba　ni　spros　pa　med　pa　rnam　par　mi　rtog　pahi　yeξes　kun　tu
　　　（7…

［1ξin　tu　bthad　pa　ni　rigs　pahi　tshad　ma　gsum　dafi　mi　hgal　baho　1
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…　7）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔8）

　　　　　29

1des　na

Ipha　rol

ibslab　pa　las　ni　spafis　pa

dah　yeξes　te　I　mi　gnas　pahi　mya血an　las　hdas　pa　ni　sku　gsum　gyis　bsdus　paho　l「de

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　kun　tu　sgrub　par　byed　pa　shes

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　［D．126a］bdren　paho

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　lmthun　pa　shes

bya　ba　ni　shar　rjes　su　mthun　par　gyur　la　l　phyis　hgal　ba　ma　yin　te！ji　skad　du　l

　　　　　　［dge　la　rjes　su　chags　pa　dai　l　l　gnod　正a　phan　pa　lyed　pa　la　1

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　↓9｝

　　　　　　［dkar　nag　flo　bor　mi　blta　babi［ldan　pahi　rtsa　ba　sfiin　rje　hdod　l
　　　　　　　　　　　　　　⑩

　　　　　　［ces　hbyub　bas　so　l

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　q1‘

　　1thams　cad　mkhyen　pabi　yeξes　bthob　par　shes　bya　ba　ni　chos　thams　cad　rgyunmi

hchad　par　rnam　pa　thams　cad　kyis　mkhyen　pa　hbyufl　ba　iid　do　1
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　⑫

　　［ξin　tu　hthad　pa　la　sogs　pa　dag　gi　don　gshan　yanξin　tu　hthad　pa　mthun　pa　hgal　ba

rned　pa　shes　bya　ba　ni　bstan　pa　dan　b白ad　［N．135　b］　pa　hid　de　［ji　ltar　she　na　6in　tu
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…6）

hthad　pa　ni　mthun　pa　hgal　ba　med　par　gnas　pas　so　l

　　　　　　　　　　　　　　　　　［6es　byahi　gnas］

　　　　［ユ．1］　lde　la　re　shig　thog　ma　kho　nar　kun　gshi　rnam　parξes　pa　niξes　byahi

　　　gnas　so　shes　brjod　pa　bcom　ldan　bdas　kyis　kun　gshi　rnam　par　ges　pa　shes　bstan
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　‘）3

　　　pas　l　kun　gshi　rnam　parξes　pa　gafi　du　bstan　ce　na｜bcom　ldan　hdas　kyis　chos

　　　m血on　pahi　mdo　las　tshigs　su　bcad　de　l
　　　　　　　ユむ

　　　　　　［thog　ma　med　pahi　dus　kyi　dbyins　l

　　　　　　lchos　rnams　kun　gyi　gnas　yin　te　l

　　　　　　ide　yod　pas　na　bgro　kun　dah【
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　頑

　　　　　1mya血an　hdas　pabafi　thob　par　bgur　l

（1）長尾本P．174t．8によるc　（2）D．　P．　N．　ni，長尾本は漢訳によってdaftと改めている。

（3）D．gyis，　P．　N　gyi．　　（4）長尾本P．174注23には，陳訳に依って，　sahs　rgyas［kyi　bkah　nidユ

　　とし．ている。　（5）P．N．　rim，　D．　rims．

（6……6）玄装訳世親釈ではこ序．4二の後半に挿入されている。しかし，真諦訳・笈多訳はチベット

　　と一致する。

（7……7）長尾本p．166注（7）には，この部分を次のように改めて理解すべきとしている。Sin　tu　hthad

　pa　ni　rigs［・pabo　l　l　mthun　pa　ni］tsad　ma　gsum　dah　mi　hgal　baho川［hgal　ba　med　pa］ni

　　snar　rユeS　SU．…

（8）　P．N．　te，　D．　pa　ste．　　（9）　P．　N．　blta，　D．　lta．　　（19　P．　N．　bbyub，　D．　bya．

（10　P．N．　pahi，　D．　pas．　　O⇒　P．　N．　gshan，　D．　bshin．　　（13　P．　N．　ce　na，　D．　she．

（19　この項は『唯識三十頒安慧釈』に次のようにある。

　anadikaliko　dhatuh　sarvadharmasama6rayah　l
　tasmin　satih　sarva　nirvanadhigamo’pi　va　l　l（TrirpSika，　p．37）

（10　P．N．　thob，　D．　bthob．
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　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

　　1de　la　kun　gshi　rnam　parξes　pa　ni　kun　gshi　rnam　par　Ses　pa　fiid　kyi　luh　ni　bcom

ldan　hdas　kyis　chos　mhon　pa　de　iid　las　da宜por　bstan　pa　thog　ma　med　pahi　dus　kyi

dbyifis　shes　bya　bahi　tshigs　su　bcad　pa　gsufis　te　l　dbyi血s　shes　bya　ba　ni　rgyuho　l　lchos

rnams　kun　gyi　gnas　yin　te【shes　bya　ba　ni　gafi　rgyu　yin　pa　des　na　chos　thams　cad

kyi　gnas　yin　no　shes　bya　bahi　don　to【　lde　yod　pas　de　shos　rnams　kun　gyi　gnas　yod

na　l｝gro　kun　te　l　gah　su　］lkhor　ba　na　yod　pahi　hgro　baho　l

　　lhgro　ba　hbah　shig　ma　yin　gyi　mya　han　las　hdas　pahah　ste　l　de　yod　pas　na　kun　nas

fion　mohs　pa　dah　mya　han　las　hdas　pa　fiid　kyafi　fio　l

（1）　P．N．　de　la　kun　gshi　rnam　par　Ses　pa　ni，　D．　de　la．
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〔1．3〕

及
有
レ
得
二
浬
薬
一
者
、
此
l
切
法
依
止
、
若
有
是
道

則
有
、
果
報
亦
有
。
由
二
此
果
報
一
衆
生
受
レ
生
、
易
レ

可
レ
令
レ
解
二
邪
正
爾
説
分
別
有
τ
異
。
後
復
、
能
得
二

上
品

正
行
一
雁
得
二
勝
徳
ゴ
由
二
煩
悩
依
止
一
故
生
二
極

重
煩
悩
、
及
常
起
煩
悩
ゴ
是
果
報
等
四
種
差
別
名
二

依
止
勝
7
能
翻
二
此
四
種
一
名
二
依
止
下
劣
『
生
死
中

不
二
但
道
等
非
有
「
浬
薬
義
亦
非
レ
有
、
何
以
故
、
若

有
二
煩
悩
一
則
有
二
解
脱
『
雁
知
依
止
中
復
有
二
阿
含
「

能
謹
二
阿
黎
耶
識
名
ぺ

　
論

日
。
阿
毘
達
磨
中
、
復
説
レ
偏
言
、

　
　
諸

法

依
レ
藏
佳
　
一
切
種
子
識

　
　
故

名
二
阿
黎
耶
「
我
爲
二
勝
人
一
説

稗

日
。
諸
法
依
レ
藏
任
者
、
第
二
句
繹
二
第
一
句
？
謂
二

一
切
種
子
識
叩
由
二
煩
悩
業
一
故
愛
、
阿
黎
耶
識
相
績

前
果
報
後
成
レ
因
。
故
名
二
阿
黎
耶
一
者
、
顯
レ
義
．
讃
レ

名
以
名
二
目
識
『
我
爲
i
l
勝
人
一
説
者
、
勝
人
謂
一
一
諸
菩

薩
「
是
菩
薩
境
界
依
止
、
及
能
障
二
菩
薩
道
一
故
、
爲
二

菩
薩
一
説
。

　
論

日
。
此
阿
含
南
偶
讃
二
識
燈
及
名
『
云
何
佛
説
二

　
此
識
一
名
二
阿
黎
耶
↓

稗
日
．
、
此
語
欲
レ
顯
二
立
名
之
囚
「

　
論
日
、
一
切
有
生
不
浄
品
法
、
於
レ
中
隠
藏
爲
レ
果

　
故
。

繹

日
。
一
切
謂
三
世
。
三
世
中
、
取
二
正
生
能
生
不

〔1．2〕〔1．3〕

　
論
日
。
即
彼
紅
復
説
レ
偏
、

　
　
諸

法

所
レ
依
佳
　
　
一
切
種
子
識

　
　
故

名
二
梨
耶
識
一
我
爲
二
勝
人
一
説

稗

日
。
此
偏
第
二
句
群
，
l
v
a
1
句
ゴ
勝
人
老
謂
諸
菩

薩
故
。

　
論

日
。
有
二
此
等
阿
含
一
爲
レ
讃
。
然
此
識
何
因
縁

　
故
、
説
名
二
阿
梨
耶
『
一
切
有
生
染
法
依
任
爲
レ
果
、

　
此
識
亦
依
二
彼
法
一
爲
レ
因
故
、
名
二
阿
梨
耶
識
ゴ
又

　
衆
生
依
佳
以
爲
二
目
我
一
故
、
名
二
阿
梨
耶
識
「

稗

日
。
此
識
名
二
阿
梨
耶
一
者
、
謂
諸
法
依
佳
故
。
依

佳
者
、
共
轄
故
、
有
生
者
、
謂
有
生
起
・
類
、
皆
名
二

〔1．2〕〔1．3〕

　
論
日
。
卸
於
二
此
中
一
復
説
レ
頒
言
、

　
　
由
下
撮
二
藏
諸
法
一
　
一
切
種
子
識
上

　
　
故

名
二
阿
頼
耶
一
　
勝
者
我
開
示

稗

日
。
已
引
二
阿
笈
摩
一
讃
二
阿
頼
耶
識
是
所
知
依
饅
「

復
引
二
阿
笈
摩
一
謹
三
阿
頼
耶
識
名
二
阿
頼
耶
識
↓
於
二

此
頒
中
i
由
i
l
第
二
句
一
稗
二
第
一
句
↓
勝
者
即
是
諸
菩

薩
衆
。論

日
。
如
レ
是
且
引
二
阿
笈
摩
読
ゴ
復
何
縁
故
、
此

識
説
名
二
阿
頼
耶
識
『
一
切
有
生
雑
染
晶
法
、
於
レ

此
巌
藏
爲
二
果
性
一
故
、
又
創
此
識
於
レ
彼
鐵
藏
爲
二

因
性
一
故
、
是
〔
故
〕
説
名
二
阿
頼
耶
識
ゴ
或
諸
有

情
巌
二
藏
此
識
一
爲
二
自
我
一
故
、
是
故
説
名
二
阿
頼
耶

識
『
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　　　　［1．2］　yah　de五id　las

　　　　　　！chos　kun　sa　bon　thams　cad　pabi　l

　　　　　　巨nam　parξes　pa　kun　gshi　ste　l

　　　　　　lde　bas〔D．3b〕kun　gshi　rnamξes　te　l

　　　　　　ldampadagIanasbξaddo｜

　　　shes　gsuns　te　l　bdi　ni　re　shig　lu血血o　I

　　lde　ni●es　byahi　gnas　kun　gshi　rnam　par白es　pa　fiid　kyi　lun　ho　l　l　lun　gshan　yan　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ω

chos　rnams　kun　gyi　gnas　yin　te　l　rnam白es　sa　bon　thams　cad　pa口shes　bya　ba　la　l

rkafl　pa　dah　po　ni［P．148a］rkan　pa　ghis　pas　b6ad　do　l　l　dam　pa　dag　lashes　bya　ba
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（2）

ni　byai　chub　sems　dpahi　nes　pahi　ies　pahi　tshig　yin　gyi　l　kun　gshi　rnam　par●es　pa

nimayinnol
　　　　［1．3］　lcihi　phyir　de　kun　gshi　rnam　parξes　pa　8hes　bya　she　na　I　skye　ba　can
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

　　　kun　nas　fion　mo血8　pabi　chos　thams　cad　hbras　bubi　dnos　por　der　sbyor　babam　l

　　　de　yan　rgy噂i　dnos　por　de　dag　tu　sbyor　babi　phyir　kun　gshi　rnam　parξes　pabo｜

　　　　lyan　na　sems　can　dag　dehi　bdag面d　dll　sbyor　bas　kun　gshi　rnam　par　Ses　paho　l

む芸
口

　
P

p
N
D

m

P
㏄

y
　
P

°

式

N

P
N

D
D
P

ω

②

㈲
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浮
品
法
「
謂
翻
二
五
種
浮
品
一
名
二
不
浮
品
「

恥
論・
．
此
識
於
諸
法
中
讃
爲
・
塁

　
　
稗

日
。
諸
法
謂
阿
黎
耶
識
果
、
副
不
浄
品
等
。
阿
黎

　
　
耶
識
藏
二
住
此
果
中
［
爲
レ
因
。

　
　
　
論

日
。
復
弐
、
諸
衆
生
藏
二
此
識
中
「
由
レ
取
二
我

　
　
　
相
一
故
、
是
故
名
二
阿
黎
耶
識
っ

　
　
稗

日
o
藏
者
以
レ
執
義
。
約
二
阿
陀
那
識
及
意
識
ゴ
説
二

　
　
衆
生
名
『
何
以
故
、
一
切
衆
生
無
レ
無
二
我
執
「
我
執

　
　
若
レ
起
、
縁
二
何
境
ゴ
縁
二
本
識
一
起
、
微
細
一
類
相
績

　
　
不
レ
断
故
。

勾　
　
　
論
日
。
〔
此
識
亦
名
二
阿
陀
那
識
［
〕
阿
含
云
如
二
解

d　
　
　
節
経
所
レ
説
偏
ゴ

　
　
　
　
執

持

識

深

細

〔
諸
〕
種
子
恒
流

　
　
　
　
於
レ
凡
我
不
レ
説
　
彼
勿
二
執
爲
丁
我

　
　
澤

日
’
前
引
二
阿
毘
達
磨
偏
一
爲
レ
謹
。
此
中
、
更
引
二

　
　
経
偶
一
爲
・
讃
。
阿
毘
達
磨
以
レ
理
爲
レ
勝
、
経
以
・
敦

　
　
爲
レ
勝
。
教
必
有
レ
理
理
必
順
レ
教
。
此
二
名
レ
謹
。
若

　
　
離
二
此
二
謹
一
立
レ
義
不
レ
成
。

　
　
此
謹
從
二
解
節
経
一
出
。
佛
、
告
二
廣
慧
菩
薩
「
廣
慧
、

　
　
於
三
ハ
道
生
死
「
是
諸
衆
生
随
在
二
衆
生
聚
「
或
受
二

　
　
卵
生
胎
生
漁
生
化
生
バ
此
中
得
レ
身
及
成
就
。
初
受
レ

　
　
生
時
、
　
一
切
種
識
先
熟
合
大
長
圓
。
依
二
二
種
取
「

　
　
謂
有
依
色

根
、
及
相
名
、
分
別
言
説
習
氣
。
若
有
色

　
　
界
中
有
三
一
種
取
「
若
無
色
界
無
ニ
1
1
種
取
ゴ

有
生
一
故
．
染
法
者
、
謂
異
二
於
浮
法
一
故
。

住
爲
・
自
我
一
者
執
取
故
。

衆
生
依

め礼き
鐘
羅
雛
那
識
↓
於
中

　
　
　
阿
陀
那
識
甚
深
細

　
　
　
一
切
種
子
韓
如
レ
流

　
　
　
嬰
見
凡
夫
我
不
レ
説
　
　
不
下
令
二
分
別
一
謂
爲
右
我

　
　
稗

日
。
復
於
二
解
節
、
阿
含
中
「
佛
告
二
廣
慧
「
六
趣

　
　
生
死

中
、
彼
彼
衆
生
中
、
随
二
彼
彼
衆
生
類
ゴ
若
卵

　
　
生
若
胎
生
若
漁
生
若
化
生
中
、
自
身
轄
生
。
於
二
出

　
　
生
一
時
、
彼
時
一
切
種
子
心
、
最
初
成
熟
、
便
得
和

　
　
合
、
髭
大
培
長
圓
浦
、
有
二
二
種
取
s
所
謂
有
依
色

　
　
根
取
故
、
相
名
、
分
別
世
俗
、
戯
論
等
薫
習
取
故
。

於
二
色
界
中
一
有
二
二
種
取
「
無
色
界
中
無
二
二
種
取
ゴ

廣
慧
、
此
識
或
説
名
二
阿
陀
那
「
於
レ
身
普
遍
持
故
。

或
説
名
二
阿
梨
耶
「
於
レ
身
隠
藏
普
遍
同
衰
利
安
否
故
。

或
説
名
レ
心
、
以
レ
積
三
聚
増
二
長
色
聲
香
味
鰯
法
一
故
o

澤

日
。
今
訓
二
此
識
阿
頼
耶
名
づ
　
一
切
有
生
者
、
諸

有
生
類
皆
名
二
有
生
ゴ
雑
染
品
法
者
、
是
遮
二
清
浄
一
義
。

於
レ
中
韓
故
名
爲
二
撮
藏
『
或
諸
有
情
撮
二
藏
此
識
一
爲
二

自
我
一
者
是
執
取
義
。

勾　
　
　
論

日
。
復
次
此
識
、
亦
名
二
阿
陀
那
識
↓
此
中
阿

d　
　
　
笈
摩
者
如
二
解
深
密
経
説
ゴ

　
　
　
阿

陀
那
識
甚
深
細
　
　
　
一
切
種
子
如
二
爆
流
一

　
　
　
我
於
二
凡
愚
一
不
，
i
開
m
s
　
l
恐
二
彼
分
別
執
爲
亨
我

　
　
稗

日
。
復
引
二
解
深
密
経
「
郎
此
阿
笈
摩
中
、
佛
告
二

　
　
廣
慧
菩
薩
摩
詞
薩
一
日
、
廣
慧
當
レ
知
、
於
ニ
ハ
趣
生

　
　
死
「
彼
彼
有
情
堕
二
彼
彼
有
情
衆
中
「
或
在
二
卵
生
「

　
　
或
在
二
胎
生
「
或
在
二
漁
生
c
或
在
二
化
生
ゴ
身
分
生
起
。

　
　

　
2
　
於
レ
中
、
最
初
一
切
種
子
心
識
成
熟
、
展
轄
和
合
増

　
3

　
　
長
廣
大
、
依
二
二
執
受
『
　
一
者
有
色
諸
根
及
所
依
執

　
　
受
。
二
者
相
名
、
分
別
言
説
、
戯
論
習
氣
執
受
。
有

　
　
色
界
中
具
二
二
執
受
↓
無
色
界
中
不
レ
具
二
二
種
『

　
　
廣
慧
、
此
識
亦
名
二
阿
陀
那
識
つ
何
以
故
、
由
二
此
識

　
　
於
レ
身
随
逐
執
持
一
故
o
亦
名
二
阿
頼
耶
識
「
何
以
故
、
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　　1der　sbyor　ba　she　bya　ba　ni　gnas　paho　l　「skye　ba　can　shes　bya　ba　ni　gah　dag　la

skye　ba　yod　pa　de　dag　la　skye　ba　can　shes　byas　nas　so川kun　nas　fion　mofis　pahi　chos
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

shes　bya　ba　ni　rnam　par　byah　ba　las　bzlog　pahi　don　to川sems　can　dag　skyes　pahi

dehi　bdag　fiid　du　sbyor　bas　shes　bya　ba　ni　hdsin　par　byed　ces　bya　bahi　don　to　l

　　　　【1．4］　lde　ni　len　pabi　rnam　par　6es　pa　shes　kyafi　bya　8te　l　hdi　la　lufi　ni

　　　dgofts　pa血es　par阜grel　pabi　mdo　las　l
　　　　　　　ゆ

　　　　　　llen　pabi　mam　par　6es［P．4a］pa　zab　ci血phra　1
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

　　　　　　lsa　bon　thams　cad　chu　bo　bshin　du　bbab｜

　　　　　　lbdag　tu　rtog　Par　gyur　na　mi　ruh　shes　l

　　　　　　lbdi　ni　byis　pa　rnams　la　has　ma　bstan　i
　　　　　（4）

　　lces　ji　skad　gsuhs　pa　lta　bubo　l

　　Iyah　hdibi　lufi　ni　dgo血s　pa　hes　par　hgrel　pa　de　las　blo　gros　yahs　pa　hgro　ba　drug

gi　hkhor　ba　hdi　na　sems　can　gafl　dafl　gafi　dag［D．126　b］sems　can　gyi　ris　gafl　dafi　gafi
f51

du　yath　sgofi　las　skyes　pahi　skye　gnas　sam　l　yafl　na　mfial　las　skye　baham　l　yan　na　dgod

g6er　las　skye　baham　l　yah　na　rdsus　te　skye　bahi　skye　gnas　su［N．136　a］1us　mfion　par
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　f6；　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（7J

hgrub　cih　hbyuh　bar　bgyur　ba　dehi　dah　bor　hdi　ltar　len　pa　rnam　pa　g面s　so川rten
　ゆ
pa　dan　bcas　pahi　dbah　po　gzugs　dafi　l　len　pa　dafi　l　mtshan　ma　dafi　l　mifi　daft　l　mam

par　rtog　Pa　la　tha　sfiad　hdogs　pahi　spros　pahi　bag　chags　Ien　pa　la　brten　nas　sa　bon

thams　cad　pahi　sems　rnam　par　smin　cin　hjug　la　rgyas　gin　hPhel　ba　dan　yahs　par　hgyur

ro日le　la　gzugs　cas　gyi　khams　na　ni　len　pa　gfiig　yod　la　l　gzugs　can　ma　yinpahi　khams

na　ni　len　pa　gfiis　su　med　do　l

　　lblo　gros　yafis　pa　rnas　parξes　pa　de　ni　len　pahi　rnam　parξes　pa　shes　kyafi　bya

ste「hdi　ltar　des　lus　hdi　gzufi　shin　blafts　pahi　phyir　ro　l　lkun　gshi　rrlarn　par　ξes　pa

shes　kyah　bya　ste　l　hdi　ltar　de　lus　hdi　Ia　grub　pa　daft　l　bde　ba　gcig　pahi　don　gyis　kun

tu　sbyor　ba　dath　l　rab　tu　sbyor　bar　byed　pahi　phyir　ro　l　l　sems　shes　kyafi　bya　ste　l　hdi

Itar　de　ni　［P．148　b］gzugs　dah　l　sgra　dan　l　dri　dan　l　ro　dafi　l　reg　bya　da血lchos　rnas

kyis　kun　tu　bsags　pa　dah　l　fie　bar　bsags　pa　yin　pahi　phyir　ro　l

（1）　D．skyes　pahi，　P．　N．ナシ。

（2〕この頒は「唯識三十頒安慧釈』に次のように

　adanavijfiana　gabhirasak§mo　ogho　yatha

　balana　e§o　mayi［na］prakaSito　ma　haiva
（3〕

（4）

（5）

（6）

（7）

（δ）

ロ曲d域abh
・edn

　
・
　
　
°

　
　
　
　
　
　
　
む

麗
咋
ぽ
W

豊
ぷ
N
N

㎞

吟

p
輻
R
R

懸

言
三

P
P
D
D
D
D

　　ある。

　　vartati　sarvabijo　l

　　atma　parikalpayeyuh　l

bohi　rgyun　bshin　bbab．

1（trim6ika，　p．34）
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廣
慧
、
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識
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説
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阿
陀
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ゴ
何
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識
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能
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一
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。
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説
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二
阿
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識
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以
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本
識
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身
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i
故
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説
名
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多
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何
以
故
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此
識
色
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香
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等
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生
長
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故
。

　
廣
慧
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レ
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二
此
本
識
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是
識
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得
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生
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謂
眼
識

　
乃
至
意
識
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依
二
有
識
眼
根
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縁
二
外
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塵
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限
識
得
レ

　
生
。
與
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眼
識
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時
共
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境
、
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分
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意
識
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眼
識
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、
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時
、
一
分
別
意
識
生
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與
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眼
識
一

　
共
レ
境
。
此
眼
識
若
共
二
二
識
一
或
三
四
五
共
レ
起
、
是

　57

時
一
有
二
分
別
意
識
「
與
二
五
識
一
共
縁
レ
境
生
。

1　
如
，
1
大
水
流
つ
若
有
一
二
能
起
レ
浪
因
至
一
則
一
浪
起
、

　
若

二
若
多
能
起
レ
浪
因
至
、
則
多
浪
起
、
是
水
常
流

　
不
レ
慶
不
レ
断
。
復
弐
、
於
二
清
浄
圓
鏡
面
中
「
若
有
二

　
一
能
起
レ
影
因
至
一
則
一
影
起
、
若
二
若
多
能
起
レ
影
因

　
至
、
則
多
影
起
、
是
圓
鏡
面
不
レ
越
、
成
レ
影
亦
無
二

　
損
減
ゴ

　
此
本
識
猶
如
二
水
流
及
鏡
面
「
依
二
此
本
識
「
若
有
二

　
能
起
二
眼
識
一
縁
至
い
則
一
限
識
起
、
乃
至
若
有
二
五

　
能
起
レ
識
因
至
「
則
五
識
起
。

　
廣
慧
、
如
レ
此
菩
薩
依
二
法
如
智
一
有
二
聰
慧
ゴ
能
通
二

　
達
意
心
識
秘
密
義
↓
諸
佛
如
來
如
理
如
量
、
由
二
如
レ

　
此
義
「
不
レ
記
三
説
諸
菩
薩
能
通
二
達
意
識
心
8
6
密
義
ゴ

　
廣
慧
、
諸
菩
薩
由
T
l
如
實
不
レ
見
二
本
識
及
阿
陀
那
識

　
鹿
只
巳
心
、
依
二
阿
陀
那
識
一
爲
二
仕
‥
庭
一
醇
二
左
ニ
ハ
川
ぱ
身
ゴ
所

　
謂
限
識
耳
識
鼻
識
舌
疏
孝
、
ぱ
意
□
．
於
レ
中
有
レ
ぷ
、

　
眼
根
及
色
爲
レ
話
生
二
眼
’
・
呉
臨
彼
ほ
ぷ
共
行
、
同
時

　
共
二
境
界
『
有
二
分
別
意
識
一
生
、

　
若
一
一
眼
識
生
、
’
n
g
　
l
　
1
有
二
分
別
意
識
「
與
二
限
識
一

　
共
・
行
、
同
時
共
二
境
界
二
巳
二
時
一
一
時
行
二
若

　
二
着
四
若
五
識
身
樽
生
、
卸
伐
一
時
。
　
時
一
分
別

　
〉
口
心
識
m
ハ
ニ
五
識
身
一
井
六
レ
．
行
、
　
H
凹
は
吋
丑
ハ
ニ
ぽ
現
川
介
一
ル
」
、

　
如
二
大
川
流
ゴ
若
有
二
起
レ
浪
縁
至
「
則
一
浪
生
、

　
若

二
若
多
起
レ
浪
縁
至
、
則
多
浪
生
．
彼
川
白
流
無
レ

断
無
・
蓋
。
復
次
如
二
浮
鏡
面
ゴ
若
有
三
起
レ
像
縁
至
「

　
則
↓
像
生
。
若
二
若
多
起
レ
像
縁
至
、
則
多
像
生
。

　
然
此
鏡
面
不
レ
韓
成
レ
像
、
亦
無
二
損
減
7

　
蔭
レ
知
二
如
レ
是
如
レ
是
阿
陀
那
識
「
猶
如
二
大
川
「
依
レ

　
此
而
仕
、
若
有
下
随
一
起
二
眼
識
一
縁
至
い
則
随
有
一
二

　
眼
識
一
生
、
若
乃
至
随
有
下
起
二
五
識
身
一
縁
至
K
則
随

　
有
二
五
識
身
一
生
’

　
如
レ
是
廣
慧
、
菩
薩
住
二
法
住
智
つ
得
二
心
意
識
秘
密

　74

善
巧
「
如
來
一
切
種
一
切
智
、
不
レ
説
三
菩
薩
齊
レ
此

り
］　

名
二
心
意
識
秘
密
善
巧
ゴ

　
廣
慧
、
若
菩
薩
於
レ
内
於
レ
外
、
如
實
不
レ
見
二
阿
陀
那
、

　
阿

陀
那
識
ゴ
不
レ
見
二
阿
梨
耶
、
河
梨
耶
識
『
不
レ
見
二

　
滋
長
「
不
レ
見
二
種
種
「
砒
に
不
レ
見
二
眼
色
眼
識
「
不
レ

　
見
二
耳
啓
耳
識
パ
不
レ
見
二
鼻
香
鼻
識
「
不
レ
見
二
舌
味
舌

由
二
此
識
於
レ
身
搦
受
藏
隠
同
安
危
義
故
。
亦
名
爲
レ

心
、
何
以
故
、
白
∴
此
識
一
色
蝶
香
味
燭
等
積
集
滋
長

故
、廣

慧
、
阿
陀
那
識
爲
二
依
止
「
爲
二
建
立
一
故
六
識
身

縛
。
謂
眼
議
耳
鼻
舌
身
意
識
。
此
中
有
レ
識
、
眼
及
色

鳥
レ
縁
生
二
眼
識
「
與
二
眼
識
一
倶
随
行
、
同
時
同
境
有
二

分
別
意
識
一
縛
。
有
レ
疏
、
耳
鼻
舌
身
及
聲
香
味
燭
爲
レ

縁
生
二
耳
鼻
舌
身
識
一
與
’
・
耳
鼻
舌
身
識
倶
随
行
、
同
時

同
－
l
：
X
有
　
，
，
分
別
意
識
一
縛
。

廣
緋
，
〔
、
若
於
二
爾
時
二
眼
識
轄
創
於
二
此
時
一
唯
有
一
二

分
別
意
識
一
盟
二
眼
識
一
同
二
所
行
一
轄
、
若
於
二
爾
時
一

二
三
四

五
諸
識
身
韓
、
副
於
二
此
時
一
唯
有
一
二
分
別

意
識
一
與
二
五
識
身
一
同
二
所
行
一
韓
。

廣
慧
、
警
如
二
大
操
水
流
「
若
有
二
一
浪
生
縁
現
前
「

唯
l
浪
縛
。
若
二
若
多
浪
生
縁
現
前
有
二
多
浪
轄
ゴ
然

此
爆
水
自
類
、
恒
流
無
レ
断
無
レ
蓋
。
又
如
二
善
浄
鏡

而
「
若
有
二
一
影
生
縁
現
前
一
唯
一
影
起
。
若
二
若
多

影
生
縁
現
前
、
有
二
多
影
起
「
非
二
此
鏡
面
轄
愛
爲
噺

影
。
亦
無
二
受
用
減
蓋
可
τ
得
。

如
レ
是
、
廣
慧
、
由
下
似
二
漫
流
i
阿
陀
那
識
爲
二
依
止
一

爲
中
建
立
上
故
、
若
於
二
爾
時
一
有
二
一
眼
識
生
縁
現
前
「

剖
於
二
此
時
二
眼
識
轄
。
若
於
二
爾
時
一
乃
至
有
二
五

識
身
生
縁
現
前
「
創
於
二
此
時
一
五
識
身
轄
。

廣
慧
、
如
レ
是
菩
薩
錐
下
由
二
法
住
智
一
爲
二
依
止
，
爲
二
建
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　　1blo　gros　yahs　pa　len　pahi　rnam　parξes　pa　de　la　brten　cih　gnas　nas　rnam　par　Ses

pahi　tshogs　drug　po　hdi　lta　ste　l　mig　gi　rnam　parξes　pa　dah！rna　ba　daft　l　sna　dah　l

lce　dafi　l　lus　dah　l　yid　kyi　rnam　parξes　pa　dag　hbyu白ho　l　l　de　Ia　rnam　par白es　pa　dah

bcas　pahi　mig　dafi　gzugs　rnams　la　brten　nas　mig　gi　rnam　parξes　pa　hbyufi　ste　l　mig
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

gi　rnam　parξes　pa　de　dafl　lhan　cig　hjug　pa　dus　dah　spyod　yul　mtshuns　pa　rnam　par

rtog　pahi　yid　kyi　rnam　par　ges　pa　yah　hbyuh　ho　l

　　lgal　te　mig　gi　rnam　par§es　pa　gcig［N．136　b］1an　cig　hbyufi　na　ni　mig　gi　rnam　par

6es　pa　dah　l　spyod　yul　mtshufis　pa　rnam　par　rtog　pahi　yid　kyi　rnam　par　6es　pa　yah
　　　　　　　　　　　　　　ゆ

gcig　kha　na　tsam　lan　cig　hbyufi　fio　l　l　gal　te　rnam　par　6es　pahi　tshogs　gfiis　sam　l　gsum
　　　ゆ　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ジぶ

rnam　l　bshi　lhan　cig　gam　l　lha　char　Ihan　cig　hbyufi　na　yam　der　rnam［D．127　a］par　Ses

pahi　tshogs　IΩa　po　dafi　spyod　yul　mtshu血s　pa　rnam　par　rtog　pahi　yid　kyi　rnam　parξes

pa　yah　gcig　kho　na　lan　cig　hbyu血　flo　l

　　ldpehi　sgo　nas　rgyas　par　blo　gros　yafis　pa　hdi　lta　ste　dper　na　chuhi　kluh　chen　po

　　　　　　　　　ね
hbab　pa　las　gal　te　rlabs　gcig　hbyuh　bahi　rkyen　fie　bar　gnas　par　gyur　na　rlabs　gcig

kho　na　hbyuh血o　l　lgal　te　rlabs　gfiis　sam　l　gal　te　rab　tu　mafi　po　dag　hbyun　bahi　rkyen

fie　bar　gnas　par　gyur　na　rlabs　mafl　po　dag　hbytm　chih　chuhi　kluh　de　ran　gi　rgyungyis

　　　　

61

rgyun　hchad　par　yafi　mi　hgyur　la　i　yohs　su　zad　par　yaft　mi　hgyur　ro川me　lo血gi

［P．149a］　dkyil　hkhor　yohs　su　dag　Pa　la　gal　te　gzugs　brfian　gcig　bbyufi　bahi　rkyen　fie

bar　gnas　par　gyur　na　gzugs　brf］an　yafi　gcig　kho　na　hbyuh　fio　l　lgal　te　gzugs　brfiangfiis

sam　l　gal　te　rab　tu　mafl　po　dag　lユbyun　bahi　rkyen　fie　bar　gnas　par　gyur　na　gzugs

brfian　rab　tu　mafi　po　dag　hbyuh　slli血lme　lofi　gi　dkyi　la　bkhor　de　gzugs　brfian　gyi
TI）

dflos　por　yolils　su　hgyur　ba　yafl　ma　yin　la　l　yafis　su　sbyor　bar　yafi　mi　mhon　llo　l

　　lblo　gros　yafis　pa　de　bshin　du　chu　klufl　lta　bu　dafi　l　me　lofl　lta　buhi　len　pahi　rnam

parξes　pa　de　Ia　brten　cifl　gnas　nas　gal　te　mig　gi　rnam　parきes　pa　gcig　lan　cig　hbyufi

bahi　rkyen　fie　bar　gnas　par　gyur　na　yah　mig　gi　rnam　parξes　pa　yafi　gcig　kho　na　lan

cig　bbyuh　ho　l　l　gal　te　rnam　parξes　pahi　tshogs　lfia　char　gyi　bar　dag　lan　cig　hbyufi

babi　rkyen　he　bar　gnas　par　gyur　rla　yah　rnam　parξes　pahi　tshogs　lha　char　lan　cig

hbyufi　fio　1　［N．137　a〕
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ドタ　

　　　1blo　gros　yahs　pa　de　ltar　byan　chub　sems　dpah　chos　kyi　lugsきes　pa　la　brten　cin

　　　　　　　　　　　　　　rg）

chos　kyi　lugs　ses　pa　la　gnas　nas　sems　dafi　l　yid　dafi　l　rnam　parξes　pabi　gsah　ba　la

rnkhas　pa　min　la！de　bshin　g6egs　pa　ni　byafi　chub　sems　dpah　sems　dafi「yid　dafi　l

（1）

（2）

（5）

（7）

（8）

D．dus　dah　spyod　yul　mtshufis　pa，　P．　N．　dus　mtshuhs　pa　l　spyod　yul　mtshuhs　pa．

D．tsam，　P．　N．ナシ。　（3）D．　mam，　P．　N．　ham．　　（4）P．　N．　bbyuh，　D．　byufi・

D．las，　P．　N．　la．　　（6）　P．　N．　gyis　rgyun，　D．ナシ。

D．P．　N．　yofis　su　sbyor　ba，玄英訳は受用yofis　su　spyod　paのように見れる。

D．ξes，　P．　shes，　N．不明。　（9）D．ξes，　P．　shes，　N．不明。
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等
「
於
レ
内
於
レ
外
、
不
レ
見
一
藏
佳
「
不
レ
見
二
生
及
長

等
7
不
レ
見
二
識
、
眼
、
色
及
眼
識
ゴ
不
レ
見
二
耳
聲
及

耳
識
「
乃
至
不
レ
見
二
身
燭
及
身
識
「

廣
慧
、
諸
菩
薩
依
二
法
如
智
一
有
二
聰
慧
「
能
通
三
達
意

心
識
秘
密
義
『
諸
佛
如
來
如
理
如
量
、
由
二
如
レ
此
義
「

記
三
説
諸
菩
薩
能
通
二
達
意
識
心
秘
密
義
「

復
次
引
レ
偏
重
鐸
二
経
所
レ
説
義
『
執
持
識
深
細
者
、
云

何
此
識
或
説
爲
二
阿
陀
那
識
『
能
執
u
r
e
　
1
切
有
色
諸

根
f
謂
能
報
二
持
有
依
五
根
及
相
等
習
氣
一
故
、
此
識

亦
名
二
阿
陀
那
↓
深
細
者
、
難
レ
滅
難
レ
解
故
。
一
諸
」

種
子
恒
流
者
、
一
切
不
浄
品
法
、
能
生
薫
習
所
依
住
、

如
二
水
流
念
念
生
滅
、
相
績
不
断
「
於
レ
凡
我
不
レ
説

者
、
諸
凡
夫
人
無
二
甚
深
行
ぺ
不
レ
求
二
一
切
智
「
根
鈍

故
、
不
下
爲
二
凡
夫
及
二
乗
一
説
垣
彼
勿
二
執
爲
τ
我
者
、

一
相
起
相
績
長
。
若
衆
生
依
レ
経
、
起
二
邪
分
別
「
創

執
二
此
識
一
爲
レ
我
。
恐
レ
起
二
邪
執
一
故
我
不
二
爲
説
「

司　
　
　
論

日
。
云
何
此
識
或
説
爲
二
阿
陀
那
識
↓

㏄　
　
稗

日
。
前
已
引
二
正
理
及
正
教
「
謹
三
此
識
名
二
阿
梨

　
　

　
5
8
耶
『
云
何
今
、
復
、
説
二
此
識
一
名
二
阿
陀
那
つ

　
1

　
　
　
論

日
。
能
執
二
持
一
切
有
色
諸
根
バ
　
一
切
受
生
取

　
　
　
依
止
故
。
何
以
故
、
有
色
諸
根
此
識
所
二
執
持
「

　
　
　
不
レ
壊
不
レ
失
乃
至
二
相
績
後
際
「
又
、
正
受
レ
生
時
、

　
　
　
由
三
能
生
二
取
陰
一
故
。
故
六
道
身
皆
如
レ
是
取
。
是

〔1．5〕

識
「
不
レ
見
二
身
鰯
身
識
『
廣
慧
、
若
菩
薩
依
二
法
住

智
「
住
二
法
仕
智
「
得
二
心
意
識
善
巧
ゴ

又
復
如
二
此
義
［
者
偏
中
．
顯
示
。
阿
陀
那
識
甚
深
細
者

難
レ
知
故
。
　
一
切
種
子
韓
如
レ
流
者
、
謂
一
切
種
子
吹

第
轄
生
、
猶
如
二
水
流
「
念
念
相
績
轄
故
。
阿
陀
那

者
顯
二
別
名
一
故
。
不
下
令
二
分
別
一
謂
爲
七
我
者
、
一
相

轄
故
、
分
別
謂
爲
レ
我
。

　
論

日
。
何
因
縁
故
、
説
二
此
識
一
名
二
阿
陀
那
『
撮
二

　
持
一
切
有
色
諸
根
一
故
、
及
一
切
自
身
取
依
庭
故
。

　
於
二
彼
色
根
一
撮
二
持
不
失
「
乃
至
命
在
故
。
又
於
二

　
相
績
受
生
時
「
取
レ
生
令
レ
得
二
自
身
一
故
、
是
故
名
二

　
阿
陀
那
ゴ

鐸

日
、
撮
二
持
一
切
有
色
諸
根
一
故
者
、
謂
此
識
色
根

爲
二
彼
識
撮
持
一
故
、
乃
至
命
在
者
、
創
以
二
此
句
一
爲
レ

　
　
立
一
故
’
於
二
心
意
識
一
秘
密
善
巧
い
然
諸
如
來
不
下
齊

　
　

　
2
5
於
二
此
施
設
一
彼
爲
中
於
二
心
意
識
一
切
秘
密
一
善
巧
菩

　
3

　
　薩
一
、

　
　
廣
慧
、
若
諸
菩
薩
於
レ
内
各
別
如
實
不
レ
見
二
阿
陀
那
一

　
　
不
レ
見
二
阿
陀
那
識
「
不
レ
見
二
阿
頼
耶
一
識
不
レ
見
二
阿

　
　
頼
耶
識
「
不
レ
見
二
積
集
一
不
レ
見
レ
心
。
不
レ
見
二
眼
色

　
　
及
眼
識
「
不
レ
見
二
耳
聲
及
耳
識
「
不
レ
見
二
鼻
香
及
鼻

　
　
識
「
不
レ
見
二
舌
味
及
舌
識
「
不
レ
見
二
身
鰯
及
身
識
「

　
　
不
レ
見
二
意
法
及
意
識
「
是
名
二
勝
義
善
巧
菩
薩
↓
如

　
　
來
施
二
設
彼
一
爲
二
勝
義
善
巧
菩
薩
『
廣
慧
、
齊
レ
此
名

　
　
爲
下
於
二
心
意
識
一
切
秘
密
一
善
巧
菩
薩
加
如
來
齊
レ
此

　
　
施
二
設
彼
「
爲
下
於
二
心
意
識
一
切
秘
密
一
善
巧
菩
薩
』

　
　
此
伽
他
中
重
顯
二
彼
義
↓
阿
陀
那
識
者
、
所
稗
異
名
。

　
　
甚
深
細
者
、
難
二
了
知
一
故
。
一
切
種
子
如
二
爆
流
一
者
、

　
　
次
第
韓
故
、
　
一
切
種
子
刹
那
展
轄
、
如
二
爆
水
流
一
相

　
　
績
韓
故
。
恐
彼
分
別
執
爲
レ
我
者
、
　
一
行
相
轄
故
、

　
　
分
別
執
可
レ
得
。

司　
　
　
論

日
。
何
縁
此
識
亦
復
説
名
二
阿
陀
那
識
『
執
二
受

d　
　
　
一
切
有
色
〔
諸
〕
根
i
故
、
一
切
自
膿
取
所
依
故
。

　
　
　
所
以
者
何
。
有
色
諸
根
由
レ
此
執
受
。
無
レ
有
二
失

　
　
　
壊
「
蓋
レ
壽
随
轄
。
又
於
二
相
績
正
結
生
時
「
取
二

　
　
　
彼
生
一
故
、
執
二
受
自
饅
「
是
故
此
識
亦
復
説
名
二

　
　
　
阿
陀
那
識
「

　
　
稗

日
。
執
二
受
一
切
有
色
諸
根
一
故
者
、
所
以
者
何
、
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rnam　par　Ses　pahi　gsah　ba　la　mkhas　par　hdogs　na　de　tsam　gyis　thams　cad　kyi　thams

cad　du　hdogs　so　l

　　　lblo　gros　yahs　pa　ga血gi　phyir　byafi　chub　sems　dpah　nah　gi　so　so　rah　gi　len　pa　r【li

mthoh　l　len　pahi　rnam　parξes　pa　yan　mi　mthon　la　l　de　yan　yah　dag　pa　ji　lta　ba　bshin
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　・　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　「1）

［D，127b］du　yin　pa　dafi　l　kun　gshi　yafl　mi　mthoh　l　kun　gshihi　rnam　par　6es　pa　yafi

［P．149b］mi　kthoh｜bsags　pa　yafi　mi　mthoh　l　sems　kyan　mi　mthon　l　mig　kyah　mi
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　②
mthoh　i　gzugs　kyafi　mi　mthoh　l　mig　gi　rnam　par　Ses　pa　yafi　mi　mthoh　l　rna　ba　ya血

mi　mthoh　l　sgra　yafi　mi　mthoh　l　rna　bahi　rrlam　par　6es　pa　yafi　mi　mthofi　l　sna　yah　mi

mthoh　l　dri　yafi　mi　mtho川snahi　rnam　par　Ses　pa　yafi　mi　mthofi　l　lce　yah　mi　mthofi　l

ro　yafi　mi　mthoh　1　lcehi　rnam　par　6es　pa　yafi　mi　mthofi　l　lus　kyafi　mi　rnthofi　l　reg　bya

yafi　mi　mthefi　l　lus　kyi　rnam　par●es　pa　yah　mi　mthoh　shih｜blo　gros　yahs　pa　gah　gi

phyir　byafi　chub　sems　dpah　nafi　gi　so　so　rafi　gi　yid　kyah　mi　mthofi　l　chos　rnams　kyah

mi　mthofi　l　yid　kyi　rnam　par§es　pa　ya血mi　mthofi　la　l　de　yafi　yah　dag　pa　ji　lta　ba

bshin　du　yin　na　l　de　ni　byafi　chub　sems　dpab　don　dam　pa　la　mkhas　pa　shes　bya　ste　l

de　bshin　g白egs　pa　yah　byah　chub　sems　dpah　don　dam　pa　la　mkhas　pa　ni　sems　da血l

yid　dafi　1　mam　par　Ses　pa1）i　gsah　ba　la　mkhas　pa　yin　par　hdogs　so　l

　　lblo　gros　yahs　pa［N．137　b］de　tsham　gyis　sems　dafi　l　yid　dah　l　rnam　par　6es　pahi

gsan　ba　la　mkhas　pa　yin　la　l　de　bshin　g白egs　pa　bya白chub　sems　dpah　sems　dan　l　yid

dah　l　rnam　parξes　pahi　gsafi　ba　la　mkhas　par　hdogs　na　yafi　de　tsam　gyis　hdogs　so　shes

bya　ba　daf1｜ya血don　hdi丘id　tshigs　su　bcad　pa　l　len　pahi　rnam　par　Ses　pa　zab　ci血

phra「1shes　bya　ba　la　sogs　pas　bstan　te　l　rtogs　par　dkah　bahi　phyir　ro川sa　bon　thams

cad　chu　bohi　rgyun　bshin　bbab川ces　bya　ba　ni　rim　gyis　hjug　pa　iid　kyis　der　sa　bon

thams　cad　chu　bohi　rgyun　bshin　du　skad　cig　mahi　rim　gyis　hjug　pas　so　l　l　len　pahi

rnam　parξes［P．150　a］pa　shes　bya　ba　ni　min　gi　rnam　grafis　dafi　l　fies　pahi　tshig　go　l

lbdag　tu　rtog　par　gyur　na　mi　ruh　shes　bya　ba　ni　rnam　pa　gcig　tu　shugs　pa負id　la

bdag　tu　rtog　par　ma　byed　cig　paho　l

　　　　［1．5］　lcibi　phyir　len　pabi　rnam　par●es　pa　shes　bya　she　na　l　dbafi　po　gzugs
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　み

　　　can　thams　cad　kyi　rgyu　yin　pa　da血lIus　thams　cad　fie　bar　len　pabi　gnas　su　gyur

　　　pabi　phyir　te　l　bdi　Itar　tshe　ji　srid　par　rjes　su　bjug　gi　bar　du　des　dba血po　gzugs
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）

　　　can　lha　po　dag　ma　shig　par　fie　bar　gzufi　ba　da血lni血mtshams　sbyor　ba　sbrel

　　　ba　na　yah　de　mho皿par　hgrub　pa　fie　bar　hdsin　pahi　phyir　lus　gzu血ba　yin　te　l
　　　　　　　　　　　　　　　（5）

　　　de　lta　bas　na　de　len　pahi　rnam　parξes　pa　shes　byabo　l

（1）

（2）

（3）

（4）

（5．）

D．gshihi，　P．　N．　gshi．

D．rna，　P．　N．　sna．

P．N．　thams　cad，　D．　can．

nifiの前に，　D．にだけ有る。　lus　thams　cad　fie　bar　Ien　pahi　gnas　su　hgyur　bahi　phyir　l

D．na，　P．　N．ナシ。
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取
事
用

識
所
二
巌
持
一
故
、
説
名
二
阿
陀
那
　
、

澤

け
、
今
、
立
二
這
理
「
爲
レ
成
二
阿
陀
那
名
「
道
理

者
、
能
執
二
持
一
切
有
色
諸
根
一
・
田
三
此
試
執
二
持
有

色
五
根
「
不
レ
如
下
死
人
身
、
在
中
黒
脹
壊
等
育
二
愛
異
一

位
卸
若
至
二
死
位
「
阿
梨
耶
識
捨
二
離
五
根
「
是
時
、

黒
脹
壊
等
諸
相
即
起
。
是
故
定
知
、
由
下
爲
二
此
識
一

所
中
執
持
い
一
期
中
五
根
不
二
破
壌
「
一
切
受
生
取
依

止
故
者
、
此
言
重
答
二
前
間
つ
此
識
衆
生
正
受
レ
生
時
、

能
生
二
取
陰
「
此
取
農
性
、
識
所
二
執
持
ゴ
由
二
此
識

是
正
受
生
識
づ
是
故
正
受
レ
生
時
、
一
切
生
類
皆
爲
二

此
識
所
撮
つ
一
期
受
身
亦
爲
二
此
識
一
所
レ
覇
，
於
二
阿

梨
耶
識
中
「
身
種
子
具
足
故
。
以
一
一
是
義
一
故
、
阿
梨

耶
識
亦
名
二
阿
陀
那
つ

　
論

日
。
或
説
名
レ
心
。
如
三
佛
世
曾
言
二
心
意
識
「

稗

日
。
阿
梨
耶
識
及
意
、
見
二
此
二
義
不
▽
同
。
心
義

亦
鷹
有
レ
異
。
此
三
異
相
、
云
何
。

　
論

日
。
意
有
二
二
種
ゴ
一
能
與
二
彼
生
「
次
第
縁
依

　
故
、
先
滅
識
爲
レ
意
、
又
以
二
識
生
依
止
一
爲
レ
意
。

稗

日
。
若
心
前
滅
後
生
、
無
間
能
生
二
後
心
「
説
レ
此

名
レ
意
。
復
有
レ
意
能
作
二
正
生
識
依
止
「
與
二
現
識
一

不
二
相
妨
7
此
二
爲
二
識
生
縁
一
故
名
レ
爲
意
、
正
生
者

名
レ
識
。
此
即
意
與
レ
識
異
。

　
論

日
。
二
有
染
汚
意
、
與
二
四
煩
機
一
恒
相
懸
。

繹
日
。
此
欲
レ
稗
二
阿
陀
那
識
↓
何
者
四
煩
憎
。

稗
。
何
以
故
、
以
二
眼
等
諸
色
根
一
阿
梨
耶
識
覇
持
故
、

不
レ
拍
二
死
身
住
二
青
侭
等
柏
つ
若
至
一
死
時
一
役
識
捨

離
故
、
部
有
二
此
諸
青
療
等
相
一
、
是
故
定
知
、
・
田
二
筏

徹
持
一
乃
至
二
壽
限
一
不
レ
壊
故
、
一
切
身
取
依
庭
故
者
、

邸
以
二
相
績
受
生
時
「
取
レ
生
令
レ
得
二
自
身
一
故
等
解

稗
。
以
二
相
績
受
生
識
一
於
二
彼
相
績
生
庭
一
覇
取
故
、

何
以
故
、
能
扇
二
持
自
身
具
足
一
故
、
由
二
阿
梨
耶
識

中
具
足
自
身
二
黒
習
住
故
、
創
彼
生
時
、
名
爲
二
轄
生
「

即
彼
生
時
、
取
名
爲
二
韓
生
取
『
由
・
此
取
一
故
取
二
得

自
身
つ
以
三
疋
義
　
故
、
阿
梨
耶
識
説
名
二
河
陀
部
識
つ

旬　
　
　
論
日
。
亦
説
名
レ
心
。
如
三
世
曾
説
∴
心
意
識
「
於
・

口　
　
　
中
、
意
有
三
一
種
『
｝
次
第
縁
與
レ
作
二
依
庭
一
者
、

捌
由
・
識
・
次
第
滅
二
．
護
依
・
此
毒
第
二
染
汚

　
　
　
意
、
與
二
四
煩
憐
一
常
相
鷹
謂
身
見
、
我
慢
、
我

　
　
　
愛
、
無
明
。
此
意
創
是
飴
識
染
汚
依
止
。
除
識
由
二

　
　
　
第
一
依
止
一
生
、
由
二
第
二
染
汚
ゴ
由
二
了
レ
境
義
一

　
　
　
故
、
次
第
義
故
、
念
義
故
、
意
有
三
一
種
7

　
　
稗

日
。
復
説
名
レ
心
者
、
阿
黎
耶
識
即
名
爲
レ
心
。
意

　
　
及
識

二
種
有
二
別
義
一
可
レ
見
。
當
レ
知
、
此
心
亦
有
二

　
　
別
義
『
爲
レ
顯
二
示
此
一
故
。
於
レ
中
、
次
第
縁
與
レ
作
二

　
　
依
庭
一
故
者
、
謂
識
若
次
第
滅
巳
、
得
レ
爲
二
立
思
識
因
ゴ
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有
色

諸
根
由
レ
此
執
受
。
蓋
レ
壽
随
轄
、
用
レ
此
爲
レ
稗
。

謂
田
三
眼
等
有
已
諸
根
阿
頼
耶
識
所
二
轟
受
一
故
、
非
レ

　
姐
二
死
身
青
憤
等
位
一
、
着
至
レ
死
時
此
捨
離
故
、
彼
副

　
便
有
二
青
麿
等
位
つ
是
故
定
知
、
此
執
受
故
、
乃
至
二

壽
限
一
彼
不
二
失
壊
一
、
一
切
自
饅
取
所
依
故
者
、
又
於
二

　
相
績
正
結
生
時
一
取
二
彼
生
一
故
、
執
二
受
自
饅
「
用
レ

　
此
爲
レ
稗
。
謂
由
二
此
識
是
相
績
識
一
故
、
於
二
相
績
正

　
結
生
時
一
能
壌
瑚
二
受
生
一
期
自
膿
パ
亦
爲
三
此
識
之
所
二

　25

搦
受
つ
由
二
阿
頼
耶
識
中
一
期
自
農
薫
習
住
一
故
’
彼

3　
艦
起
故
、
説
名
二
彼
生
『
受
二
彼
生
一
故
名
レ
取
二
彼
生
ゴ

　
由
二
能
取
一
故
執
三
支
自
膿
づ
以
二
是
義
一
故
阿
煩
耶
識

　
亦
復
説
名
二
阿
陀
那
識
つ

　
論

日
．
此
亦
名
レ
心
。
如
三
世
尊
説
二
心
意
識
三
↓
此

　
中
、
意
有
二
二
種
ゴ
第
一
與
作
二
等
無
間
縁
所
依
止

　
性
『
無
間
滅
識
、
能
與
二
意
識
一
作
二
生
依
止
ゴ
第

　
二
染
汚
意
、
與
二
四
煩
悩
一
恒
共
相
懸
。
　
一
者
薩
迦

　
耶

見
、
二
者
我
慢
、
三
者
我
愛
、
四
者
無
明
。
此

　
剖
是
、
識
雑
染
所
依
。
識
復
由
二
彼
第
一
依
一
生
、

　
第
二
雑
染
。
了
，
1
別
境
一
．
義
故
。
等
無
間
義
故
、
思

　
量
義
故
、
意
成
三
一
種
つ

稗

日
。
此
亦
名
レ
心
者
、
阿
頼
耶
識
創
是
心
饅
。
意

識
二
義
差
別
可
レ
得
。
當
レ
知
、
心
義
亦
有
二
差
別
ゴ

顕
，
1
1
v
a
此
i
故
。
此
中
、
與
作
二
等
無
間
縁
因
性
「
謂
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　　　1dbah　po　gzugs　can　thams　cad　kyi　rgyu　yin　pa　shes　bya　bahi　b6ed　pa　ni　hdi　ltar

tshe　ji　srid　par　rjes　su　hjug　gi　bar　du　shes　bya　ba　la　sogs　pa　yin　te　l　gan　gi　phyir［D．128　a］

mig　la　sogs　pahi　dbah　po　gzugs　can　rnams　kun　gshi　rnam　par　6es　pas　ma　bzufi　na　6i

babi　lus　bshin　du　snon　po　la　sogs　pahi　gnas　skabs　su　h9yur　bas　gan　yan　6i　bahi　dus

na　de　dafi　bral　bar　gyur　pa　na　hdi　dag　kyafl　shon　po　la　sogs　pahi　gnas　skabs　su　hgyur

ro　l　l　des　na　hdi　ltar　gzuh　bar　bya　ste　l　ji　srid　des　bzufi　bahi　bar　du　tshe　halns　par　Ini

hgyur　ro　l　l　lus　thams　cad　fie　bar　Ien　pahi　gnas　su　gyur　pahi　phyir　na　yafl　len　pa
　　　　　　　　　り

ste！　hdihi　b6ad　pa　ni　l　fiih　mtshams　sbyor　ba　sbrel　ba　na　yafi　de　dag　mhon　par　hgrub

par　fie　bar　hdsin　pa　shes　bya　ba　hdis　bSad　pa　yin　no　l　lgafi　gi　phyir　flin　mtshams　sbyor
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

bar　byed　pa　des　na　yan　hitt　mtshams　sbyor　shifi　sbrel　ba　mhon　par　lユgrub　pa　hdsin　par

byed　pas　Ius　thams　cad　yofis　su　gzun　ba　byas　pas　hgyur．．N．138　aへ1　te　l　kun　gshi　rnam

par白es　pa　la　Ius　thams　cad　kyi　bag　shags　kun　tu　gnas　pahi　phyir　ro　l　l　de　dag　mhon
　　　　　　　　ゆ

par　hgrub　pa　ste　l　dehi　mhon　par　hgrub　pa　ni　de　mflon　par　hgrub　paho　l　l　fie　bar

bdsin　pa　ni　de　dag　mfion　par　hgrub　ba　fie　bar　len　te　l　dehi　he　bar　hdsin　pa　yafi　bdag
　　　　　　　　　　　　　　　団

gi　dnos　po　bskyed　par　hgyur　baho　l　l　don　hdis　ni　kun　gshi　rnam　par　Ses　pa　len　pahi

rnam　parξes　pa　nid　du　ya血brjod　pa　yin　no｜
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．5）

　　　　［1．6］　lde　ni　sems　shes　kyafi　bya　ste　l　bcom　Idan　hdas　kyis　sems　da血［yid

　　　dan　l［N。5a］rnam　par　Ses　pa　shes　ji　skad　gsu亘s　pa　lta　buho　l

　　　　　　lde　Ia　yid　ni　rnam　pa　gzis　te　l　de　ma　thag　pahi　rkyen　byed　pas　gnas　su
（61

　　　gyur　pabi　phyir　l　mam　par　Ses　pa　hgags　ma　thag　pabi　yid　ces　bya　ba　mam　par

　　　Ses　pa　skye　bahi　gnas　dan　l　gfiis　pa　fion　mohs　pa　can　gyi　yid　fion　mo血s　pa　bshi

　　　po　hjig　tshogs　la　lta　ba　dah　l　fiaho　sfiam　pahi　ha　rgyal　dan　l　bdag　la　shags　pa

　　　dah　l　ma　rig　pa　dah　rtag　tu　mtshu血s　par　ldan　pa　ste　de　ni　rnam　parξes　pa

　　　kun　nas　fion　mo血s　pahi　gnas　so　l

　　　　　　！rnam　parξes　pa　Ri　gafi　gnas　gcig　pos　ni　bskyed　la　l　gfiis　pas　ni　fion　mofis

　　　pa　can　du　byas　pa　ste　l　yul　Ia　rnam　par　rig　pahi［D．4a］phyir　rnam　par§es

　　　　paho　1

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．’？）

　　　　　　lde　ma　thag　pa　da血lhar　sems　pahi　phyir　yid　ni　rnam　pa　gfiis　so　l

　　lyan　de　ni　sems　shes　kyafi　bya　ste　l　shes　bya　bahi　sems　6id　ni　kun　gshi［P．150　b］

rnam　parξes　pa　ste　l　yid　kyi　rnam　parξes　pahi　don　sna　tshogs　flid　du　dmigs　pa　ltar

hdllユi　don　yah　sna　tshogs　nid　du　hgyur　ro　shes　bya　ba　hdis　bstan　to　l　l　de　la　mtshuns

（1）

（2）

｛3）

（4）

（5）

（6）

（7）
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瓢
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論

日
。
一
我
見
、
二
我
慢
、
三
我
愛
、
四
無
明
。

　
　

　
5
8
稗
日
。
我
見
是
執
レ
我
心
。
随
二
此
心
一
起
二
我
慢
ゴ
我

　
　
慢
者
由
二
我
執
一
起
二
高
心
『
實
無
レ
我
起
二
我
貧
一
説
名
二

　
　
我
愛
ゴ
此
三
惑
通
以
二
無
明
一
爲
レ
因
。
謂
諦
實
因
果

　
　
心
迷
不
レ
解
名
爲
二
無
明
ゴ

　
　
　
論

日
。
此
識
是
鹸
煩
悩
識
依
止
、
此
煩
悩
識
由
二

　
　
　
第
一
一
依
止
生
、
由
i
l
第
二
一
染
汚
、

　
　
稗

日
。
此
染
汚
識
由
レ
依
i
l
止
第
二
識
生
、
由
二
第
二
一

　
　
識
染
汚
。
次
第
已
滅
説
名
レ
意
。
鹸
識
欲
レ
生
能
與
生

　
　
依
止

故
。
第
二
識
名
二
染
汚
識
『
煩
憎
依
止
故
。
若

　
　
人
、
正
起
二
善
心
一
亦
有
二
此
識
つ

　
　
　
論

日
。
由
三
縁
レ
塵
及
次
第
、
能
分
別
一
故
此
二
名
レ

　
　
　
意
。

　
　
鐸

日
。
以
二
能
取
τ
塵
故
名
レ
識
、
能
與
二
他
生
i
依
止

　
　
故
名
レ
意
。
第
二
識
是
我
相
等
。
或
依
止
能
分
別
故

　
　
名
レ
意
。

刀　
　
　
論
日
。
云
何
得
レ
知
レ
有
二
染
汚
心
「

㏄　
　
稗

日
。
以
二
何
道
理
「
能
成
二
立
此
義
叩

　
　
　
論

日
。
若
無
二
此
心
一
燭
行
無
明
則
不
レ
可
レ
説
レ
有
。

　
　
稗

日
。
猫
行
無
明
其
相
云
何
。
若
人
未
レ
得
二
封
治
道
一
、

　
　
能
障
二
實
慧
一
惑
名
二
猫
行
無
明
［
此
無
明
於
二
五
識
一

　
　
非
レ
有
。
何
以
故
、
若
人
在
二
於
五
識
一
不
レ
能
レ
爲
レ
障
。

　
　
何
以

故
、
若
是
封
治
道
生
レ
庭
、
則
是
障
庭
。
於
二
染

　
　
汚
意
識
一
此
亦
非
レ
有
、
何
以
故
、
但
由
二
此
惑
一
心
隠
二

〔1．7〕

此
是
第
↓
意
。
復
有
二
第
二
染
汚
音
告
四
種
煩
悩
故
。

於
レ
中
、
身
見
者
、
副
是
我
執
、
由
’
一
此
執
一
故
則
有
二

我
慢
i
以
レ
取
レ
我
自
高
、
山
＝
此
等
一
於
二
實
無
我
中
「

起
二
我
渇
一
名
二
我
愛
ゴ
此
等
三
種
皆
以
二
無
明
一
爲
レ
因
．

無
明
者
、
無
智
故
。

絵
識
由
二
第
一
依
止
一
生
、
由
二
第
二
染
汚
一
者
、
若
識

次
第
滅
巳
名
爲
・
意
。
與
二
當
生
識
一
庭
所
、
爲
二
彼
生

依
止
一
故
”
第
二
染
汚
意
、
爲
二
染
汚
依
止
「
何
以
故
、

山
二
善
心
中
一
亦
有
レ
我
故
。
由
二
了
レ
境
義
一
故
、
次
第

義
故
、
念
義
故
、
意
有
三
一
種
一
者
、
於
レ
中
、
取
レ
境

義
故
名
爲
レ
識
、
與
二
庭
所
一
義
故
名
二
第
一
意
「
我
相

等
染
汚
義
故
名
二
第
二
音
答

論

川
、
復
弐
云
何
得
レ
知
レ
有
二
染
汚
青
ご
。
此
若
不
レ

有
猫
行
無
明
亦
不
レ
有
レ
此
、
爲
二
返
失
ぞ
五
識
相

似
亦
不
レ
有
レ
此
、
爲
二
過
失
「
如
三
五
識
身
有
二
同

時
依
止
一
故
。
得
二
眼
等
名
一
不
レ
有
レ
此
、
爲
二
過
失
一
、

無
想
定
滅
蓋
定
無
レ
有
二
差
別
「
此
爲
二
過
失
『
無

想
定
染
汚
意
得
レ
名
、
滅
蓋
定
不
レ
爾
、
故
有
二
差

別
「
又
創
此
無
想
一
生
無
レ
有
二
煩
悩
「
此
●
・
一
逼

失
つ
若
彼
天
中
無
レ
有
二
我
及
慢
等
一
者
、
又
一
切

〔L7〕
325c

無
間
滅
識
與
二
意
識
一
爲
レ
因
。
是
第
一
意
。

由
二
四
煩
悩
一
常
所
二
染
汚
「
是
第
二
意
。
此
中
、
薩

迦
耶
見
者
、
謂
執
レ
我
性
。
由
二
此
勢
力
l
便
起
二
我
慢
「

侍
二
我
我
所
一
而
白
高
畢
、
於
二
實
無
我
一
起
二
有
我
貧
『

名
爲
二
我
愛
「
如
レ
是
三
種
無
明
爲
レ
因
。
言
二
無
明
一

渚
、
卸
是
無
智
、

識
復
由
二
彼
第
一
依
i
生
。
第
二
雑
染
者
、
謂
無
間
滅

識
碗
名
爲
レ
意
。
與
二
將
生
識
一
容
受
庭
所
故
作
二
生
依
『

第
二
染
汚
意
爲
二
雑
染
川
依
㍉
以
下
於
∴
善
心
中
一
亦
執
中

有
レ
我
上
故
。
了
，
1
別
境
一
義
故
、
等
無
間
義
故
、
思
量

義
故
、
意
成
二
二
種
一
者
、
謂
於
二
此
中
一
由
二
取
レ
境
義
一

説
名
爲
レ
識
、
由
二
與
レ
庭
義
一
名
二
第
一
意
「
由
下
執
二

我
等
一
成
二
雑
染
一
義
上
名
二
第
二
意
ゴ

論

日
。
復
次
云
何
得
レ
知
レ
有
二
染
汚
意
「
謂
此
若

無
不
共
無
明
則
不
レ
得
レ
有
、
成
二
過
失
一
故
。
又
五

同
法
亦
不
レ
得
レ
有
、
成
二
過
失
一
故
。
所
以
者
何
．

以
三
五
識
身
必
有
二
眼
等
倶
有
依
一
故
、
又
訓
繹
詞

亦

不
レ
得
レ
有
、
成
二
過
失
一
故
、
又
無
想
定
與
二
滅

蓋
定
i
差
別
無
レ
有
、
成
二
過
失
一
故
．
謂
無
想
定
染

意
所
撤
、
非
二
滅
蓋
定
ゴ
若
不
レ
爾
者
、
此
二
種
定

隠
レ
無
二
差
別
7
又
無
想
天
一
期
生
中
、
慮
レ
無
二
染
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pa　de　ma　thag　pahi　rkyen　byed　pa負id　kyi　phyir　rnam　par§es　pa　gafi　de　ma　thag　par

hgags　pa　hid　ni　yid　kyi　rnam　par　6es　pahi　rgyur　hgyur　bas　de　ni　yid　gcig　go　l　l　ghis

pa　ni　fion　mons　pa　bshins　non　mons　pa　can　gyi　yid　de　l　de　ni　hjig　tshogs　la　lta　ba
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（1）

ste　l　bdag直id　du　mhon　par　shen　pa　da副gafl　gi　dban　gis　fiaho　sfiam　du　fia　rgyal　te　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ゆ

bdag　6id　mthoho　shes　pa　da血lyah　de　la　mi　bden　pahi　bdag　la　sred　palユi　bdag　fiid　la

shags　pa　dah　l　gsum　po　de　dag　gi　rgyu　ma　rig　Pa　ste　l　nla　rig　Pa　ni　mi　6es　paho　l
　　　　　　　　　　　　　　f3）　　　　　　　　　　　　「4）　　　　　　　　　　　　　t5）

　　【gaft　gnas　gcig　pos　ni　bskyed　la［D．128　b］g苗s　pas　ni　fion　mofis　pa　can　du　byas

pa　ste　i　shes　bya　ba　de　la　hgags　ma　thag　pahi　rnanl　par　ges　pa　yid　ces　brjod　pas　ni

mam　par　6es　pa　thams　cad　hbyuth　bahi　skabs　sbyin　pas　skye　babi　rten　yin　no　l　l
．6．】

gfiis　pa丘on　mohs　pa　can　nl　kun　nas　fion　mofis　par　byed　pa　ste「gafi　gi　phyir　dge　bahi

sems　la　yan　bdag　go　shes　hbyuh　bahi　phyir　ro「1yul　la　rnam　par　rig　pahi　phyir　rnam

parξes　paho　l　l　de　ma　thag　pahi　rten　byed　pa　da亘lfiar　sems［N．138　b］pahi　phyir

yid　kyi　rnam　pa　gfiis　so　shes　bya　ba　la　l　de　la　yul　la　hdsln　pahi　don　gyis

parξes　pa　ni　skabs　ster　bahi　don　gyis　ni　yid　gcig　go　l　lbdag　tu　fla　rgyal　la

kun　nas　ion　mois　pabi　don　gyis　na　g負is　pa　fion　mons　pa　can　gyi　yid　do　I

　　　　［1．7］　1五〇nmons　pa　can　gyi　yid　de　yod　par　ci・mhon　she　na　l　de

　　　　　　コ

　　　Zln　na

　　　da血bdra　ba　med　pahi　skyon　du　yafl　hgyur　te　l　hdi　　　　　　　　’

　　　tshogs　dag　gi　lhan　cig　bbyufh　bahi　gnas［P．4b］ni　mig　la　sogs　　．
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔7）

　　　pahi　tshig　med　pahi　skyon　du　ya血bgyur　ro　l（4）lbdu　6es　med　pa　dan　．

　　　s五〇ms　par　bjug　pa　bye　brag　med　pabi　skyon　du　yah　bgyur　te　l　bdi

，

　　　ses　me
　　　　　　　　　　　　（8）

　　　ba　yin　gyis｜車gog　pahi　s丘oms　par　hjug　Pa　ni　ma　yin　te　l　gshan　du
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（9）

　　　bye　brag　med　pa　ftid　du　hgyur　ro　l（5）lgal　te　bdu■es　med　pa
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ao）

　　　hdsin　pa　dah　l　haho　sfiam　pahi血a　rgyal　med　na　　　’

na　rnam

sogs　pas

med　du

（1）ma　rig　pa　ma　hdres　pa　med　pahi　skyon　du　hgyur　ro　I（2）lI血a　po　dag

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ltar　rnam　par　ses　pa　Ifiahi

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　paho　l（3）1血es

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　lhgog　pahi

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ltar　hdu

dpahi　sfioms　par　bjug　pa　ni　fion　mohs　pa　can　gyi　yid　kyis　rab　tu　phye

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　na　bdi　ghis

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　pa　de　na　har

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　bdu　ses　med　par　shye　ba　tho9

（1）

（2）

（3）

（4）

（5）

（6）

（7）

（8）

（9）

09

D．gis，　P．　N．　gi．

D．fiid，　P．　N．ナシ。

D．gcig，　P．　N．　cig．

P．N．　la，　D．　pa．

P．N．　pas，　D．　pos．

P．N．　gi，　D．ナシ。

D．　N．med，　P．　mad．

P．N．　gyis，　D．　gyi．

P．N．　med　pa　pa，　D．　med　pas．

D。N．五aho，　P．　ra　ho．
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染
汚
一
故
J
與
二
鉄
惑
一
相
雁
共
行
、
濁
行
名
則
不
レ
成
o

　
若
汝
説
下
第
六
識
由
二
濁
行
無
明
一
染
汚
加
則
第
六
識

　
一
向
不
二
清
浮
『
以
三
此
無
明
不
二
暫
息
バ
云
何
施
等

　
心
成
レ
善
。
以
下
第
六
ぷ
恒
與
二
無
明
一
相
懸
上
故
。
若

　
有
レ
人
説
三
心
與
レ
吉
相
臆
生
「
此
人
則
有
二
過
失
つ
若

　
第
六
識
恒
被
二
染
汚
一
則
不
レ
得
下
引
二
封
治
道
一
生
垣
若

　
有
人
説
三
染
汚
心
相
隠
有
二
別
善
心
「
此
善
心
能
引
二

　
生
封
治
道
一
故
、
染
汚
心
創
波
。
若
作
二
此
5
1
一
則
無
二

　
過
失
『

ぽ曹
．
與
・
k
i
｛
　
1
相
似
此
慈
・
無
。
何
以
故
、

　

此
五
識
共
1
時
有
二
白
依
止
ゴ
謂
眼
等
諸
根
。

　
稗

日
。
猶
如
三
眼
識
等
五
識
、
眼
等
五
根
同
時
爲
二
依

　
止
「
意
識
必
懸
レ
有
二
同
時
依
止
『
若
不
レ
立
二
鹸
識
「

　
亦
無
二
此
依
止
ゴ
如
下
眼
識
無
一
一
依
止
一
不
レ
得
壱
生
、
意

　
識
亦
慮
レ
爾
、

　
　
論
日
。
復
次
、
意
名
隠
無
レ
有
レ
義
、

　
繹

日
。
云
何
無
レ
義
。
若
立
二
前
滅
心
一
爲
レ
惹
、
此
但

　
有
レ
名
無
レ
義
。
何
以
故
、
意
以
二
了
別
一
爲
レ
義
、
於
二

　
無
中
一
云
何
可
レ
立
。
是
識
随
二
六
識
一
前
巳
滅
、
此
意

　
名
不
レ
可
レ
得
。
不
レ
能
二
了
別
「
以
レ
無
レ
艦
故
’

　

論

日
．
、
復
弐
、
無
想
定
滅
心
定
、
慮
レ
無
レ
有
レ
異
、

　
　
何
以
故
、
無
想
定
有
染
汚
心
所
顯
、
滅
心
定
不
レ

　
　
爾
。
若
不
レ
爾
、
此
二
定
臆
レ
不
レ
異
．
、

　
稗
日
。
若
人
立
レ
有
二
染
汚
心
ぺ
此
人
於
二
無
想
定
一
則

274c

時
我
執
得
レ
行
。
謂
善
悪
無
記
心
若
不
レ
如
レ
是
、
唯

不
善

心
中
得
一
一
相
鷹
二
我
執
是
煩
悩
故
。
不
レ
慮
下
與
二

善
無
記
心
一
共
行
加
是
故
若
倶
有
而
共
行
、
則
無
二
此

過
↓
若
相
隠
現
行
、
則
有
二
此
過
一
故
、
此
中
有
レ
偏
。

若

猫

行
無
明

二

種

定

差

別

無
想
天
中
生

我

執

随

順

韓

ン
セ
　
　
し
く
　
ぬ
ト
　
ぶ
ヘ
　
　
エ

園
二
膓
ゴ
日
竺
オ
レ
右

無
レ
此
即
亦
無

心

行

實

義

時

一

切
時
共
行

及

相

似

五

法

得

名
無
二
是
過
一

無
我
則
有
レ
過

一

切

庭

不
レ
有

二

三

倒
相
迄

一

切

庭

我
執
一

常

與

爲
二
障
畷
一

名
二
拭
行
無
明
一

稗

日
。
此
第
二
染
汚
意
以
二
何
道
理
一
得
二
成
立
「
此

意
若
不
レ
有
、
則
猫
行
無
明
不
レ
成
。
何
者
是
鈎
行
無

明
、
未
レ
起
∴
封
治
一
時
、
障
二
眞
如
智
ゴ
療
此
與
二
五

識
一
不
二
相
ぱ
二
於
二
此
庭
一
不
レ
爲
二
障
娠
一
故
。
若
起
二

封
治
庭
「
則
於
・
彼
爲
・
障
、
亦
不
レ
在
二
染
汚
意
識
「

若

創
是
染
汚
意
識
、
則
有
二
過
矢
ぺ
非
二
染
汚
忘
邑

者
、
以
與
二
絵
煩
悩
一
共
行
、
猫
．
行
名
則
不
レ
成
、
又

若
欲
レ
令
二
即
是
煩
恒
染
汚
忘
識
一
者
、
則
有
二
常
染
汚

過
失
　
、
云
何
施
寺
心
得
レ
成
レ
吾
。
以
二
常
與
レ
彼
相
雁
二

故
。
若
言
レ
有
三
忌
與
レ
善
相
懸
生
「
創
建
二
立
此
一
爲
レ

引
二
生
封
治
ゴ
能
宿
染
汚
意
誠
此
不
レ
成
、
若
言
レ
有
下

善
心
與
二
染
汚
意
一
共
生
垣
此
善
心
能
引
二
生
封
治
ゴ
治

汚
「
成
二
過
失
一
故
。
於
レ
中
、
若
無
二
我
執
我
慢
↓

又
一
切
時
我
執
現
行
、
現
可
レ
得
故
。
謂
善
不
善

無
記
心
中
。
若
不
レ
爾
者
、
唯
不
善
心
彼
相
懸
故
、

有
二
我
我
所
煩
悩
現
行
「
非
二
善
無
記
↓
是
故
、
若

立
一
一
倶
有
現
行
「
非
二
相
慮
現
行
一
無
二
此
過
失
7
此

中
、
類
日
、

　

　

　

　

　

　
有
．
覆
無
記
性
、

　
　
　
　
如
二
色
無
色
二
纏
煩
悩
「

　
　
　
　
色

無
色

纏
爲
三
奢
摩
他
所
二
鑛
藏
一
故
、

　
意
一
切
時
微
細
随
逐
故
。

稗

日
。
此
文
復
以
二
飴
逼
理
一
成
二
立
染
汚
立
亙
、
何
等

名
鳥
二
成
立
道
埋
「
謂
此
若
無
不
共
無
明
創
不
レ
得
レ

有
．
不
共
無
明
、
其
相
云
何
、
謂
禾
レ
生
二
封
治
一
能

障
二
眞
智
一
愚
。
此
於
二
五
識
一
理
不
二
相
臆
『
是
庭
無
レ

容
二
能
爲
p
障
故
、
若
庭
有
二
能
治
一
此
庭
有
二
所
治
「

亦
不
レ
得
レ
在
二
染
汚
意
識
『
此
非
レ
有
者
、
鹸
惑
現
行

　

オ
不
共
無
明

　
訓

詞
、
二
定
別
、

　

無
想
生
懸
レ
無
二

　
我

執

恒

随
二
逐

’
離
三
染
意
一
無
レ
有

　

無
レ
此
一
切
庭

　
眞
．
義
心
當
レ
生

　

倶
二
行
一
切
分
一

此
意
染
汚
故
、

相
慮
、

性撮
．
、

及

與
二
五
同
法
一

無
、
皆
成
二
過
失
『

我

執
韓
一
成
レ
過
。

一

切

種
一
無
レ
有
。

レ

ニ
、
三
成
二
相
違
ゴ

我

執

不
レ
慮
レ
有
。

常

能

爲
二
障
娠
「

謂
二
不
共
無
明
「

　
　

與
二
四
煩
悩
一
常
共

　
　
　

是
其
有
覆
無
記

　

　

　

　

　

　

　

　
此
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thag　tu　fion　mohs　pa　can　ma　yin　pa車i　skyon　du　yah　bgyur　ro　l（6）ldge　ba　dafl

mi　dge　ba　da亘luh　du　ma　bstan　pa車i　sems　rnams　la　ya血fiar　hdsin　pa　dus

thams　cad　du　k皿tu　hbyu血bar　dmigs　pa車i　yafi　phyir　ro口gshan　du　na　ni

mi　dge　bahi　sems　kho　na　dah　de　mtshufis　par　ldan　pas　haho　sfiam　pahi　fion

mo血s　pa　kun［N．5b］tu　hbyuh　gi　l　dge　ba　da亘1uh　du　ma　bstan　pa　dag　la　ni

ma　yin　no　l　l　dehi　phyir　Ihan　cig　hbyufi　bar　kun　tu　hbyu血ba　dafi　l　mtshufis
　　　　　　　　　　（1）

par　Idan　par　kun加hbyufi　bas　skyon　hdi　dag加mi　hgyur　ro川車dir　tshigs

su　bcad　pa　l

a

b．

c．

d．

　　　pa　ste　l　sgrib　pahi　fion　mons　pa　rnam　pa　bsh

　　　nol

　　　bsgribs　la　l

　　　pahi　yid

　　　phyir　ro　l
（5）

　yan　de　ltar　grags　pa　de　sgrub　pa　gan　yin　she　na　l　de　med　du　zin　na　ma　rig　pa　ma

hdres　pa　Ined　pahi　skyon　du　hgyur　ro｜lyafi　ma　hdres　pahi　ma　rig　pa　gah　she　na［

gften　po　ma　skyes　pa　na　de　kho　na　fiidξes　pa　la　sgrib　par　byed　pa　ste【de　ya白rnam

par　Ses　pa　lna　la　ni　ldan　pa［D．129　a］ma　yin　te　l　de　la　gnas　pa　la　mi　sgrib　pahi　phyir
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（6）

ga血na［N、13g　a］gfien　po　hbyun　ba　yod　pa　de　ni　mi　mthun　pahi　phyogs　kyan　hbyufi

ba　yin　no　shes　bya　bas　so　l　l　fion　rnohs　pa　can　rna　yin　pahi　yid　kyi　rnam　parξes　pa　de

la　ya血med　de　l　fion　mons　pa　can　hid　du　thal　bar　hgyur　bahi　phyir　ro川fton　mo血s

lma　hdres　pa　yi　ma　rig　dan川1血a　po　dag　dan　hdra　ba　dan　I

lsnoms　par　hjug　paho　bye　brag　da血ll血e8　tshig　med　pahi　skyon　du　hgyur［
　　　　　　　　　　　　　　（2）

1hduξes　med　par　skye　bahi　rgy皿11nar　hdsin　med　pahi　skyon　du　bgyur　l

【血ar　bdsin　pa　dan　ldan　par　ni　l　l　mam　pa　kun　tu　mi　hthad　do　l

l丘on　mo血s　can　gyi　yid　med　na　l　l　g五is　med　gsum　po　bgal　bar　hgyur　l

lde　med　na　ni　har　hdsin　pa川kun　na　yod　par　mi　hgyur　ro「
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

lyan　dag　don　la　hjug　pa　yi　I　l　sems　kyi　bgegs　su　rtag　gyur　da血l

ldus　rnams　kun　tu　bbyur　ba　de川ma　hdres　pa　yi　ma　rig　bdod　l

［D．4b］1y輌d　ni五〇n　mo血s　pa　can　yin　pahi　phyir　bsgribs　la　Iu血du　ma　bstan

　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　ida血rtag　tu　mtshufis　par　ldan

　　lgzugs　da血gzugs　med　pa　no　spyod　pabi［P．5a］fion　mofts　pa　bshin　du　hdi　ni

　　　　　　　un　du　ma　bstan　pa丘id　do口gzugs　da亘gzugs　med　pa　na　spyod
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）

　　　　　ni　shi　gnas　kyis　hkhyud　pa　yin　la　l　yid　ni　dus　thams　cad　du　ldan　pabi

（1）

②
（3）

（4）

（5）

（6）

　D．P．　N．1dan　par，　Lammotte．　ldan　pa　ma　yin　par．

　P．N．　par，　D．　pahi．

　P．N．　gyur，　D．　bgyur．

　P．N．　bkhyud，　D．　khyad．

　この〔1．7〕の注釈部分の全体が，チペット訳では〔1．10〕の注釈部分の中に有ったものである。

しかし，漢訳諸本に依ってここに移動した。
　D．ni，　P．　N．　na．
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説
レ
有
・
染
1
5
心
「
於
二
滅
心
定
一
則
説
レ
無
二
染
汚
心
づ

封
二
此
人
一
二
定
則
有
二
差
別
門
若
不
レ
如
レ
此
於
”
二
定
一

意
識
不
レ
行
故
、
二
定
則
無
レ
異
．

　
論
日
．
復
次
、
於
二
無
想
天
一
期
「
懸
レ
成
二
無
流

　
無
失
「
無
二
染
汚
一
故
、
於
レ
中
、
若
無
二
我
見
及
我

　
慢
等
「
復
次
、
　
一
切
時
中
起
二
我
執
「
遍
二
善
悪
無

　
記
心
中
「
若
不
レ
如
レ
此
但
悪
心
與
二
我
執
等
一
相
懸

　
故
、
我
及
我
所
、
此
惑
得
レ
行
。
於
二
善
無
記
中
一

　
則
不
レ
得
レ
行
。
若
立
二
二
心
同
時
生
「
無
二
此
過
失
「

　
若
立
下
與
二
第
六
識
一
相
鷹
行
い
有
二
此
過
失
↓

澤
日
o
於
二
無
想
天
生
「
若
無
二
染
汚
心
「
一
期
生
中

則
無
二
我
執
及
我
慢
等
『
此
生
便
無
二
流
失
「
此
定
不
レ

鷹
レ
爲
二
聖
人
所
二
厭
悪
つ
既
爲
二
聖
人
一
所
二
厭
悪
一
故
、

知
三
此
定
有
二
染
汚
識
ゴ
由
二
我
執
恒
相
随
「
施
等
諸

善
常
爲
二
我
執
一
所
レ
雑
我
執
恒
随
。
若
離
二
無
明
一
則

無
二
此
事
ゴ
此
無
明
若
離
二
依
止
一
則
不
レ
得
レ
有
、
此

　
無
明
依
止
、

　
　
論
日
。

撒

怒
務
行
無
明
、

　
　
　
二
定
無
二
差
別
「

　
　
　
無
想
無
二
我
執
「

　

　
　
善
悪
無
記
中
、

　
　
　
離
二
汚
心
一
不
レ
有
、

　
　
　
無
レ
此
　
l
切
庭
、

若
離
二
阿
陀
那
識
一
無
レ
有
二
別
題
「

及

相
似
五
識
「

意

名
無
レ
有
レ
義
、

一

期
生
無
流
、

我

執

不
レ
鷹
レ
起
。

二

與
レ
三
相
違
。

我

執

不
レ
得
レ
生
。

　
滅
二
除
識
「
此
滅
則
無
レ
過
。

　
復
次
與
二
五
識
一
相
似
故
。
如
三
眼
識
等
五
識
、
則
有
二

　
眼
等
五
根
ゴ
同
時
爲
二
依
止
［
此
意
識
亦
隠
有
二
同
時

　
依
止
つ

　
二
定
無
二
差
別
一
者
、
若
言
レ
有
二
染
汚
意
ぺ
彼
無
想
定

　
中
則
有
、
滅
心
定
中
則
無
。
可
レ
得
二
差
別
ゴ

　
此

二
定
中
意
識
不
レ
行
レ
無
二
差
別
｝
故
。
得
レ
名
者
、

　
由
レ
念
二
自
身
一
故
名
爲
レ
意
、
若
無
農
此
名
何
所
依
。

　
若
六
識
次
第
過
已
、
此
識
名
レ
意
不
レ
懸
二
道
理
『
以
二

　
其
滅
一
故
。

　
又
無
想
天
中
生
、
　
一
期
底
二
無
レ
我
故
。
若
言
三
彼
庭

　
無
二
染
汚
意
一
者
、
於
二
彼
生
中
一
則
鷹
レ
無
レ
我
。
諸
聖

ぴ75

人
不
レ
鷹
二
厭
悪
『
既
厭
悪
故
。
是
故
雁
レ
知
二
彼
中
生
一

2　
者
、
鷹
定
有
レ
我
。
我
執
随
順
韓
者
、
以
二
施
等
諸
善
［

　
皆
與
レ
我
相
雁
故
。
此
我
執
若
離
二
無
明
一
則
不
レ
成
。

　
無
明
不
レ
離
二
依
止
「
此
依
止
離
二
染
汚
意
一
不
レ
可
レ
得

　
故
。

　
　
論

日
。
此
意
染
汚
故
、
是
障
擬
無
記
．
恒
與
二
四

　
　
煩
悩
一
相
慮
。
如
，
1
色
無
色
界
煩
憎
「
是
障
擬
無
記
。

　
　
爲
二
色
無
色
界
奢
摩
他
所
藏
「
此
意
一
切
時
染
著
。

　

6
名
不
レ
成
故
。
若
立
二
此
煩
憎
在
二
染
汚
意
識
「
即
鷹
二

32　
畢
党
成
二
染
汚
性
『
云
何
施
等
心
得
レ
成
レ
善
。
與
二
此

　
煩
憎
一
恒
相
懸
故
。
若
説
レ
有
下
意
識
與
二
善
法
一
倶
轄
ム

此
創
與
二
彼
煩
悩
一
相
鷹
。
是
染
意
識
引
二
生
能
治
「

　
不
レ
雁
二
道
理
『
若
説
二
染
汚
意
倶
韓
有
二
善
心
「
即
此

善
心
引
二
生
能
治
「
此
生
彼
滅
、
即
無
二
過
失
ゴ

　
又
五
同
法
故
、
所
以
者
何
。
讐
如
下
眼
等
五
識
、
必

有
二
眼
等
五
根
一
爲
中
倶
有
依
垣
如
レ
是
意
識
亦
膿
三
決

　
定
有
二
倶
有
依
↓

　
又
訓
輝
詞
故
、
所
以
者
何
。
能
思
量
故
説
名
爲
レ
意
。

　
此
訓
澤
詞
何
所
依
止
。
非
下
彼
六
識
與
二
無
間
識
一
作
中

　
所
依
止
い
鷹
二
正
道
理
『
已
謝
滅
故
o

　
又
二
定
別
故
、
所
以
者
何
。
若
定
説
レ
有
二
染
汚
意
一

者
、
無
想
定
中
即
有
二
此
意
「
鯨
定
中
無
故
有
二
差
別
ゴ

若
異
レ
此
者
、
於
三
一
定
中
一
第
六
意
識
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不
レ
行
故
、

慮
レ
無
二
差
別
「

　
又
無
想
中
生
雁
レ
無
二
我
執
一
故
。
所
以
者
何
。
若
彼

位
中
無
二
染
汚
音
芸
彼
一
期
生
雁
レ
無
二
我
執
『
若
爾

　
不
レ
懸
三
聖
所
二
詞
厭
つ
既
被
二
詞
厭
「
是
故
定
知
、
彼

有
二
我
執
『
又
我
執
随
故
、
所
以
者
何
。
施
等
位
中

亦
決
定
有
二
我
執
随
一
故
。
比
我
執
随
若
離
二
無
明
一
不
レ

懸
二
道
理
ゴ
非
三
此
無
明
離
二
所
依
止
「
此
所
依
止
離
二

染
汚
意
一
無
二
別
農
一
故
。
故
定
鷹
レ
許
レ
有
二
染
汚
意
ゴ

　
若
不
レ
許
者
有
二
上
過
失
ぺ
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pa　can　ma　yin　pa　ni　gshan　du　fion　mohs　pa　dafi　l　kun　tu　spyod　par　Ini　hgrub　po　1

［P．151b］1de　lta　na　60n　mohs　pas　fion　mohs　pa　can　du　yid　kyi　rnam　par白es　pa
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〔1）

khas　len　naξin　tu　fton　mons　pa　can負id　du　thal　bar　hgyur　bas　ji　ltar　sbyin　pa　la　sogs

pa　dge　bahi　sems　hbyufl　bar　hgyur　l　de　dah　mtshufis　par　ldan　pa　las　te【yafi　gafi

dge　ba　dan　mtshuns　par　bjug　pabi　yid　yod　pas　de　la　de　mtshuhs　par　ldan　par　hgyur

gy引yafi　fion　mofis　pa　can　gyi　yid　la　ni　gfien　pohi　phyogs　hdren　par　mi　rigs　so　1【

yah　ga白la　fion　mohs　pa　tsam　gyi　yid　dah　mtshufis　par　hjug　pa　dge　balユi　sems　yod　na
　　ゆ
lde　clafi　des　drahs　pahi　gfien　pohi　phyogs　skyes　pa　na　cig　60s　hgag　Pa　yin　pas　hdi　Ia

skyon　med　do　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．3）

　　　1fla　po　dag　dafi　chos　mtshuns　dah　ste　l　ji　ltar　mig　gi　rnaln　par　Ses　pa　la　sogs　pa

Iha　po　dag　la　mig　la　sogs　pa　l血a　po　dag　rten　mtshuths　par　yod　pa　de　bshin　du　yid　kyi

rnam　parξes　pa　la　yon　de　dan　mtshuiis　par　hgyur　balpi　rten　yod　pa　min　no　l
f41

　　　lsfioms　par　hjug　pahi　bye　brag　da直ste　l　gan　la　fion　mofls　pa　can　gyi　yid　yod　pa

de　ni　hdu　ges　med　pahi　sfioms　par　hjug　Pa　ste　de　yod　pas　so　l　l　gshan　la　ni　de　med

de　l　de　ni　khyad　par　yin　no　l　I　gshan　du　na　gfti　ga　Ia　yid　kyi　rnam　parもes　pa　kun

tu　rgyu　ba　med　na　bye　brag　med　par　bgyur　ro　l
　　　　（5…

　　　ldes　tshig　med　pahi　skyon　du　hgyur　l　gafi　hdi　skad　du　fiar　hdsin　pas　na　yid　ces　bya

bahi　nes　pahi　tshig　de　skad　du　brjod　［N．139　b］pahi　gshi　gan　yin　l　rrlaln　par　Ses　pa

drug　Po　hgags　ma　thag　pahi　rnam　par　ges　pa　la　ni　hdi　ltar　mi　brjod　de　l　hgags　pahi
　　　　　…5）

phyir　ro　l

（1）　P．N．　mohs，　D、　mahs．

（2）　D．da血，　P．　N。1a．

（13）D．N．　mtshufis，　P．　mtshahs．

（4）（5……5）の文章は玄奨訳ではこの（4）の前に来る。注釈の順序としては玄装訳が正しい順序のよう

　　である。しかし，本校はチベット訳に依った。
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謹
二
見
眞
實
義
一
　
惑
障
令
レ
不
レ
起
、

　
　
恒

行
一
二
　
切
虞
「
　
名
二
掲
行
無
明
「

　
論

日
、
此
心
染
汚
故
無
記
性
撮
．

稗

口
。
此
心
是
無
明
所
依
。
於
二
．
二
性
中
「
此
心
励
二

何
性
『
由
二
染
汚
一
故
、
屍
三
月
覆
無
記
性
9
何
以
故
、

有
二
染
汚
一
故
。
云
何
二
有
染
汚
つ

　
論

日
．
恒
與
二
四
惑
一
相
慮
、

揺
日
。
不
レ
了
二
無
我
境
一
故
、
起
二
我
執
「
由
二
我
執
一

起
二
我
愛
我
慢
「
此
四
惑
↓
切
庭
恒
起
．

　
論

日
。
讐
如
二
色
無
色
界
惑
是
有
覆
無
記
ゴ
此
二
界

　
煩
悩
奢
摩
他
所
藏
故
。

稗
日
。
界
以
二
生
性
一
爲
レ
義
．
、
離
二
婬
欲
及
段
食
欲
「

由
二
色
欲
一
生
故
名
二
色
界
「
離
二
下
二
界
欲
「
由
二
無

色
欲
一
生
故
名
二
鉦
川
色
界
つ
此
二
界
或
心
難
與
二
］
弟
六
b
鹿

識
一
相
懸
、
不
レ
失
二
無
記
性
「
由
三
八
定
所
藏
一
故
。

此
惑
若
在
一
一
欲
界
散
心
一
隠
レ
成
二
不
善
『
由
二
依
止
、

麓
一
故
、
若
與
二
第
二
識
一
相
鷹
、
難
レ
不
レ
在
二
定
中
一

亦
非
二
不
善
『
以
二
依
止
、
最
細
一
故
、
。
若
在
二
色
無
色

界
ハ
依
止
、
難
レ
農
、
八
定
所
レ
撮
心
、
軟
滑
故
、
亦

非
二
不
善
『
能
生
二
生
死
一
亦
非
二
是
善
『
故
属
二
有
覆
無

記
性
『
第
二
識
所
レ
起
惑
亦
爾
。
依
止
、
細
故
非
二
不

善
↓
是
生
死
因
故
亦
非
二
是
善
可

　
論

口
。
此
心
恒
生
不
レ
慶
。

繹

日
o
此
染
汚
心
三
性
中
、
八
定
無
想
定
無
想
天
庭
、

　
重
顯
レ
彼
故
説
，
l
四
伽
他
f
若
不
共
無
明
等
、
乃
至
廣

　
設
。
此
中
、
不
共
無
明
者
、
謂
於
一
二
切
善
不
善
無

　
記
、
煩
憎
随
煩
悩
位
中
「
染
汚
意
相
慮
倶
生
二
無
明
『

　
彼
若
無
者
成
二
大
過
失
ゴ
常
於
二
苦
等
一
障
磯
智
生
。
是

　
其
業
用
、
此
創
顯
下
無
二
業
用
一
過
失
垣
　
五
同
法
者
、

　
第
六
意
識
與
二
五
識
身
一
有
二
相
似
法
「
彼
有
二
五
根
「

　
阿
頼
耶
識
爲
二
倶
有
依
ぺ
此
亦
如
レ
是
有
二
染
汚
意
「
阿

26

頼
耶
識
爲
二
倶
有
依
「
此
五
同
法
離
二
染
汚
意
一
決
定

3　
伝
レ
有
、
此
則
顯
レ
無
二
自
性
一
過
失
』
訓
詞
若
無
成
二

　
遍
失
一
者
、
取
二
所
縁
相
一
而
思
量
故
、
無
間
滅
時
能

　
取
レ
境
故
説
名
爲
レ
意
。
過
去
巳
滅
無
レ
所
二
思
旦
畏
云

　
何
當
レ
有
二
能
思
量
性
「
訓
詞
無
故
成
二
大
過
失
↓
二
定

　
別
者
、
滅
蓋
定
中
無
二
染
汚
意
「
無
想
定
中
有
二
染
汚

　
意
『
此
若
無
者
、
如
レ
是
二
定
差
別
鷹
レ
無
、
成
二
大

　
過
失
「
又
染
汚
意
若
無
レ
有
者
、
無
想
身
中
懸
レ
無
二
我

　
執
『
非
下
異
生
者
於
二
相
績
中
一
暫
離
申
我
執
上
鷹
二
正
道

　
理
u
如
レ
是
諸
過
離
二
染
汚
意
一
皆
定
鷹
レ
得
故
、
鷹
三

　
定
許
レ
有
二
染
汚
意
つ
爲
レ
顯
二
此
義
一
故
、
復
説
言
二
無
レ

　
有
レ
1
l
等
ゴ
ニ
者
即
是
不
共
無
明
、
五
相
似
法
。
三

　
相
違
者
、
謂
訓
繹
詞
二
定
差
別
、
無
想
生
中
我
執
恒

　
随
。
離
二
染
汚
意
一
如
レ
是
三
事
皆
成
二
相
違
ゴ
無
レ
此

　
一
切
庭
我
執
不
レ
懸
レ
有
者
、
離
二
染
汚
意
一
於
一
二
切
種

　
善
等
位
中
「
我
執
恒
随
不
レ
慮
レ
得
レ
有
故
。
慮
三
定
許
レ

　
有
二
染
汚
意
ゴ
鹸
文
易
レ
了
、
不
，
i
復
須
予
鐸
。
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　　！hdu　6es　med　pahi　skye　babi　rgyun　thob　pa　rla　fiar　hdsin　pa　med　pahi　skyon　du

bgyur　te　l　l　hdi　ltar　dehi　dus　skabs　na　fion　mofis　pa　can　gyi　yid　med　na　fiar　hdsin　pa
　　　　　　　　　　　　　（1）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（2）

med　par　skye　bar　hgyur　ro　l　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　lde　lta　na　ni　hPhags［P．152　a］pas［D．129　b］kyafi　smad

par　mi　hgyur　na　de　ni　smad　pa　nid　yin　pas　des　na　de　ni　de　na　yod　pa　fiid　du　rtags

par　byaho　l

　　lftar　hdsin　pa　daft　ldan　par　ni　ste　l　sbyin　pa　la　sogs　pa　sbyin　pa　la　yan　fiar　hdsin

pa　dan　ldan　pa　fiid　do　l　l　fiar　hdsin　pa　dafl　ldan　pa　yafi　ma　rig　Pa　med　par　mi　rigs

la　l　ma釈a　yan「ten　m・d　p・r　m・yi・・hifi　1・t・n　y・n　i・n　m・h・pa　can　gyi　yid　m・d

na　gshan　med　de｜

（1）

（2）

（31
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恒
生
不
レ
慶
、

的。

鷲
詣
羅
興
縄
謬
謬
卵
一

　
1

　
　
識
「
此
識
不
レ
得
レ
起
，
故
知
下
有
・
一
第
一
識
一
今
成
巾
就

　
　
第

二
識
い
爲
レ
顕
二
第
一
識
一
故
．

　
　
　
論

日
、
是
故
阿
梨
耶
識
成
就
爲
レ
意
、
依
レ
此
以
レ

　
　
　
爲
二
種
子
一
餓
識
得
レ
生
、

　
　
稗

日
、
離
二
第
一
識
一
無
三
別
識
儂
爲
二
第
二
識
因
及
生

　
　
起
識
因
［
佛
説
二
心
名
「
此
名
目
二
第
二
識
つ
佛
魂
二
識

　
　
名
「
此
名
目
∴
六
識
ゴ
佛
説
二
意
名
「
此
名
日
二
第
一

　
　
識
つ
何
以
故
、
第
二
識
及
生
起
識
、
若
前
已
滅
後
識

　
　
欲
レ
生
、
必
依
二
第
一
識
一
生
、
及
能
生
二
自
類
一
故
、

　
　
説
名
二
意
根
ゴ

8　
　
　
論

日
。
云
何
此
意
復
説
爲
レ
心
。
多
種
屯
習
種
．
丁

江　
　
　
所
聚
故
。

　
　
稗

日
。
第
一
識
或
名
二
質
多
⊃
質
多
名
有
1
・
何
義
「
謂

　
　
種
種
義
及
滋
長
義
、
種
種
者
自
有
・
十
義
ゴ
　
一
増
上

　
　
縁
、
二
縁
縁
、
三
解
相
、
四
共
作
、
五
染
汚
、
六
業

　
　
薫

習
、
七
因
、
八
果
、
九
道
、
十
地
。
此
義
中
各
有
二

　
　
多
種
義
一
故
名
二
種
種
ゴ
滋
長
有
二
．
二
義
『
一
由
二
此
十

　
　
法
聚
集
「
令
二
心
相
績
久
住
「
二
此
心
能
撮
二
持
一
切

　
　
法
種
子
『
三
是
種
種
法
薫
習
種
子
之
所
二
滋
長
つ
種

　
　
子
者
、
謂
功
能
差
別
因
。
所
二
滋
長
一
者
、
謂
愛
異
爲
二

　
　
三
界
『
由
二
此
義
一
故
、
佛
E
二
第
一
識
一
亦
名
二
質
多
『

的
　
　
故
心
艘
第
三
、
離
二
阿
梨
耶
識
一
不
レ
可
レ
得
。
是
故

ユ
　
　
成
二
阿
梨
耶
識
三
”
レ
心
．
由
レ
此
鳥
二
種
子
一
故
、
ヱ
」
］

　
　
　
及
意
識
等
穂
生
、

〔1．9〕

　
何
縁
故
説
名
爲
レ
心
。
種
種
諸
法
烹
習
種
子
聚
集

　
故
。

鐸

口
。
以
レ
見
二
意
及
轄
識
「
以
二
阿
梨
耶
識
一
爲
レ
因
レ

生
故
。
心
燈
鹸
庭
不
レ
可
レ
得
。
佛
説
レ
識
者
、
即
是

次
第
滅
意
所
錨
、
由
二
彼
識
滅
一
巳
説
爲
レ
意
故
、

復
パ
由
二
種
種
法
黒
習
種
子
一
聚
集
故
、
得
レ
名
レ
心
於
レ

中
、
種
種
者
、
諸
法
各
各
相
故
。
黒
習
種
子
者
、
謂

有
二
功
能
一
爲
二
彼
差
別
因
一
故
、
聚
集
者
、
密
合
積
聚

一
薄
椙
故
、

旬　
　
　
論

日
。
心
儘
第
三
、
若
離
二
阿
績
耶
識
一
無
二
別
可

江　
　
　
得
『
是
故
成
二
就
阿
頼
耶
識
一
以
爲
二
心
騰
つ
由
三
此

　
　
　
爲
二
種
子
一
意
及
識
醇
．
．

　
　
鐸

日
．
心
膿
第
三
、
若
離
二
阿
頼
耶
識
一
無
二
別
有
τ
性
。

　
　
由
二
此
爲
豆
因
意
又
韓
識
皆
得
二
生
起
「
見
取
韓
識
當
レ

　
　
知
亦
即
取
二
第
二
意
『
所
以
者
何
。
彼
將
レ
滅
時
得
二

　
　
意
名
一
故
一

旬　
　
　
論

日
。
何
因
縁
故
、
亦
説
名
レ
心
、
由
二
種
種
法
勲

江　
　
　
習
種
子
一
所
二
積
集
一
故
。

　
　
稗

日
。
復
欲
レ
稗
レ
名
故
作
二
此
問
「
申
種
種
法
一
者
、

　
　
由
二
各
別
品
類
法
つ
薫
習
種
子
者
、
功
能
差
別
因
。

　
　
所
二
積
集
一
故
者
、
是
極
積
聚
、
一
合
相
義
、
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　　　［1．8］　lkun　gshi　rnam　parξes　pa　ma　gtogs　par　sems　kyi　lus　gsum　pa　mi

　　　dmigs　te　l　de　lta　bas　na　kun　gshi　rnam　parξes　pa　ni　sems　fiid　yin　par　grub

　　　po川sa　bon　thams　cad　pa　de　las　yid　da血rnam　par　6es　pa　hbyuft　no　l

　　lgshan　yan　gafi　fion　mohs　pa　can　gyi　yid　de　med　na　l　gafi　gi　rgyu　carL　yid　dan

hjug　pahi　rnam　parξes　pa　yah　hjug　par　mi　hgyur　ro　shes　blta　bar　byaho　l［P．151　a］1
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　〈1）

rnam　par§es　pa　smos　pas　yid　gftis　pa　yah　smos　pa　hid　du　hgyur　te　l　rgyu　ga白gis
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　

yid　gafi　hgags　pa　de　負id　yid　ces　brjod　na　thob　pahi　phyir　ro　l
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　の

　　　　［1．9］　de　yah　cihi　phyir　sems　Sis　kyah　bya　she　na　l　chos　kyi　bag　chags　kyi　sa
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4）　　　　　　　　　　t5｝

　　　bon　sna　tshogs　mams　kyis　kun　tu　bsags　pahi　phyir　ro　l
（6）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　 （．71

　　lyafi　hdi　hes　pahi　tshig　ni　rnam　pa　sna　tshogs　kyi　chos　kyi　bag　chags　kyi　sa　bon

gyis　gah　shin　fie　bar　len　pahi　phyir　ro「lde　la　rnam　pa　sna　tshogs　ni　rnam　pa　tha

dan　paho　l　lchos　kyi　bag　chags　kyi　sa　bon　shes　bya　ba　ni　rgyu　gafi　gis　nus　pahi

khyad　par　ro｜　19afl　shifi　shes　bya　ba　niξin　tu　gafi　shin　bsags　shes　bya　bahi　don　to　l

（1）

（211

（3）

（4）

（5」

（6｝

（7）
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珂
　
論

口
。
云
何
於
・
聾
聞
乗
一
不
三
読
二
此
心
相
「
及
　
町

ユ
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
　
ユ

　
　
　
説
叩
河
型
耶
、
河
陥
部
名
自
徴
細
境
界
所
瑚
故
．

　
　
澤

日
，
問
レ
名
問
二
名
品
＝
合
通
答
二
．
語
間
『
此
識
於
’

　
　
所
知
中
一
最
微
細
。
以
レ
非
二
二
乗
所
縁
一
故
、
此
歳
亦

　
　
是
境
界
。
若
求
二
佛
果
一
人
、
必
須
レ
通
二
達
此
識
「
此

　
　
識
是
懸
知
等
九
義
所
依
藏
故
、
故
名
二
所
扇
「
復
次

　
　
菩
薩
有
二
微
細
境
界
藏
「
此
議
難
レ
解
故
厨
二
微
細
境

　
　
界
蔵
掻
ゴ

　
　
　
論
日
．
何
以
故
、
聲
聞
人
無
下
有
二
勝
位
一
爲
得
竺

　
　
　
切
智
智
垣

　
　

　
5
9
稗
日
。
何
故
於
二
聾
聞
乗
一
不
レ
説
二
微
細
境
界
ゴ
聲
聞

　
1

　
　
人

不
レ
作
田
正
勤
，
，
I
求
知
二
如
來
境
界
「
修
行
唯
爲
二
日

　
　
利
一
故
。
諸
聲
聞
人
惑
障
由
二
苦
等
智
侮
淺
槻
行
「
可
レ

　
　
得
二
除
滅
づ

　
　
　
論
日
。
是
故
於
二
聲
聞
入
f
離
二
此
説
一
由
レ
成
二
就

　
　
　
智
「
令
二
本
願
圓
浦
一
故
不
二
爲
説
ゴ

　
　
稗

口
。
諸
佛
見
三
聲
聞
人
少
欲
知
足
、
求
レ
除
二
白
惑

　
　
障
↓
此
障
若
離
二
此
智
一
由
二
徐
智
一
可
レ
得
二
滅
除
「
本

　
　
願
得
レ
成
、
不
レ
爲
レ
解
二
脱
他
障
「
不
レ
褒
下
願
求
二
如

　
　
來
法
身
一
修
中
行
微
細
甚
深
道
加
故
不
二
爲
説
つ

　
　
　
論
日
。
諸
菩
薩
鷹
有
二
勝
位
「
爲
得
一
二
切
智
智
一

　
　
　
故
、
佛
爲
説
。

　
　
稗

日
。
諸
菩
薩
求
レ
滅
二
自
他
惑
障
及
智
障
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　　　bstan　to　l

　　　pa　yin　no　1

　　　ミN．6　a）：pahi　yeξes　thob　par　sla　ba　ma　yin　no　l

　忌es　bya　phra　mo　kun　tu　bsdus　pabi　phyir　te　shes　bya　ba　ni　de　phra　mo　yafl　yin

laξes　bya　yai　yin　pasもes　bya　phra　mo　ste　l白es　bya　phra　mohi　khons　su　gtogs　pa
f71

ham「rtogs　par　dkah　bahi　phyir　ro　l　l　ion　thos　niξes　bya　thams　cadξes　pahi　don

du　spro　ba　med　kyi　l　bdag　gi　don　hbah　sh｛g　gi　rgyur　de　dag　ni　ion　mons　pahi　sgrib

pa　rags　pa危id　sdug　bshal　la　sogs　paξes　pas　spon　ho口byah　chub　sems　dpah　ni　bdag
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　．8）

da血gshan　rnams　kyiho　l［ion　mons　pa　dahξes　byahi　sgrib　pa　spans　pahi　phyir　hbad

pas　de　dag　gi　phyir　bstan　to　l
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［1．10］　lcihi　phyir　fian　thos　kyi　theg　par　sems　de　kun　gshi　rnam　parξe8
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　fl）

pa　shes　bya　bar　ram　l　len　pabi　mam　par　Ses　pa　shes　bya　bar　ma　bstan　ce

na　l　Ses　bya　phra　mo　bsdu　bahi　phyir　te　l　fion　thos　rnams　niξes　bya　thams
　　　　　　　　（2）　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（3）

cadξes　pa　Ia　gtogs　pa　ma　yin　no川dehi　phyir　de　dag　ni　de　bstan　pa　med
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　（4…　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　…4）

par　yanξes　par　rab　tu　grub　pas　rnam　par　grol　ba　rab　tu　grub　pahi　phyir　ma
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　f5）

　　　　　　　　　1bya血chub　sems　dpah　rnam　ni　Ses　bya　thams　cadξes　pa　Ia　gtogs
　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　　↓6）

　　　　　　　　　　ldehi　phyir　de　dag　la　bsta皿te　l　deξes　pa　med　ni　thams　cad　mkhyen

（1）　P．N、　ce，　D．　she．

（2）　P．N．ξes　pa，　D．　lhag　par　Ses　pa．

（3）D．P．　N．　de　dag，長尾本．　de　dag＜la＞．

（4……4）D．rnam　par　grol　ba　rab　tu　grub　pahi，　P．　N．ナシ。

（5）（2）に同じ。

（6）　P．N．　bstan，　D．　de　bstan．

（7）　D．par，　P．　N．　pa．

（8）チベット訳では〔1．7〕の注釈部分全体が，この文章の前に有る。しかし，漢訳諸本に依って前に

　移動した。なお，（8）のチベット．訳は，玄奨訳では「求．断二煩悩及所知障一正勤修行，是故為．説」に相当

　　する。
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