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は
じ
め
に 

本
稿
で
は
、『
敦
煌
秘
笈
』
で
題
名
に
礼
懺
文
と
表
記
が
あ
る
も
の
、
内
容
が
礼
懺
文
と
重
な
る
も

の
を
取
り
あ
げ
、
翻
刻
を
行
い
そ
の
特
徴
を
報
告
す
る
（
１
）
。
翻
刻
で
は
判
読
不
能
な
文
字
は
「
・
」

で
示
し
、
一
部
欠
け
て
い
る
も
の
の
判
読
で
き
る
文
字
に
は
（ 

）
を
付
し
た
。 

一 

翻
刻 

一
―
一 

羽
〇
三
九  

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
１
】 

001

南
无
東
方
須
弥
燈
光
明
如
来
十
方
佛
等
一
切
諸
佛 

002

南
无
毗
婆
尸
如
来
過
去
七
仏
等
一
切
諸
佛 

003

南
无
普
光
如
来
五
十
三
仏
等
一
切
諸
佛 

004

南
无
普
光
佛 

 

南
无
普
明
佛 

005

南
无
普
淨
佛 

 

南
无
多
摩(

羅)

跋
栴
檀

香佛 

006

南
无
栴
檀
光
佛 

 

南
无
摩
尼
幢
佛 

007

南
无
歡(

喜)

藏
摩
尼
寶
積
佛 

008

南
无
一
切
世
間
樂
見
上
大
精
進
佛 

009

南
无
摩
尼
幢
燈
光
佛 

 

南
无
恵
炬
照
佛 

010

南
无
海
徳
光
明
佛 

 

南
无
金
剛
牢
強
普

散
金

光
佛 

011

南
无
大
強
精
進

勇
猛

佛 
 

南
无
大
悲
光
佛 

012

南
无
慈
力
王
佛 

 

南
无
慈
藏
佛 

013

南
无
栴
檀
窟
莊
嚴
勝
佛 
 

南
无
賢
善
首
佛 

014

南
无
善
意
佛 

 

南
无
廣
莊
嚴
王
佛 

015

南
无
金
華
光
佛 
 

南
无
寶
蓋
照
空
自
在

王佛 

016

南
无
虚
空
寶
華

光佛 
 

南
无
琉
璃
莊
嚴
王
佛 

017

南
无
普
現
色
身
光
佛 

 

南
无
不
動
智
光
佛 

018

南
无
降
伏
諸
魔
王
佛 

 

南
无
財
光
明
佛 

     019

南
无
智
恵
勝
佛 

 

南
无
弥
勒
仙
佛 

020

南
无
世
静
光
佛 

 

南
无
善
寂
月
音
妙
勝
王

稱佛 

021

南
无
龍
種
尊
王
佛 

 

南
无
日
月
光
佛 

022

南
无
日
月
珠
光
佛 

 

南
无
恵
幢
勝
王
佛 

023

南
无
師
子
吼
自
在
力
王
佛 

 

南
无
妙
音
勝
佛 

024

南
无
常
光
幢
佛 

 

南
无
觀
世
燈
佛 

025

南
无
恵
威
王
佛 

 

南
无
法
勝
王
佛 

026

南
无
須
弥
光
佛 

 

南
无
須
曼
那
華

光佛 

027

南
无
優
曇
鉢
羅
花
珠

勝 王
佛 

 

南
无
大
恵
力
王
佛 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
２
】 

028

南
无
阿
閦
毗
歡
喜
光
佛 

 

南
无
無
量
音
聲
王
佛 

029

南
无
財
光
佛 

 

南
无
金
海
光
佛 

030

南
无
山
海
慧
自
在
通
王
佛 

 

南
无
大
通
光
佛 

031

南
无
一
切
法
常
滿
王
佛 

乃
是
過
去
久
住
遠
舊
住
娑
婆
世
界
成

１
１
１
熟
衆
生
而
般
涅
槃
若
乃
善
男 

032 

子
善
女
人
及
餘
一
切
衆
生
得
聞
是
五
十
三
佛
名
者
是
人
於
千
万
億
阿
僧
祇

劫
不
墮
惡
道
若
復
有
人
能
稱
是
五
十
三
佛
名
者
是
人
於
千
生
生
之
常
得 

033 

値
過
十
方
諸
仏
若
復
有
人
能
至
心
礼
敬
五
十
三
佛
者
除
滅
四
重
五
逆
謗

方
等
經
皆
悉
清
淨
以
是
諸
佛
本
誓
願
故
於
念
念
中
即
得
除
滅
如
上
諸
罪 

034

南
无
東
方
善
徳
如
来
十
方
无
量
佛
等
一
切
諸
佛 

035

南
无
拘
那
提
如
如
来
賢
劫
千
佛
等
一
切
諸
佛 

036

南
无
釋
迦
牟
尼
如
来
三
十
五
佛
等
一
切
諸
佛 

037

南
无
釋
迦
牟
尼
佛 

 

南
无
金
剛
不
懐
佛 

038
南
无
寶
光
佛 

 

南
无
龍
尊
王
佛 

039
南
无
精
進
軍
佛 

 

南
无
精
進
喜
佛 

040

南
无
寶
火
佛 

 

南
无
寶
月
光
佛 

041

南
无
現
无
愚
佛 

 

南
无
寶
月
佛 

042

南
无
無
垢
佛 

 

南
无
離
垢
佛 

『
敦
煌
秘
笈
』
所
収
の
礼
懺
文
に
つ
い
て 

―
羽
〇
三
九
・
羽
六
八
三
・
羽
七
五
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の
翻
刻
と
研
究
― 
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043
南
无
勇
施
佛 

 

南
无
清
淨
佛 

044

南
无
清
淨
施
佛 

 

南
无
婆
留
那
佛 

045

南
无
水
天
佛 

 

南
无
堅
徳
佛 

046

南
无
旃
檀
功
徳
佛 

 

南
无
無
量
掬
光
佛 

047

南
无
光
徳
佛 

 
南
无
無
憂
徳
佛 

048

南
无
那
羅
延
佛 

 
南
无
功
徳
花
佛 

049

南
无
蓮
花
遊
喜
神
通
佛 

 
南
无
財
功
徳
佛 

050

南
无
徳
念
佛 

 

南
无
善
名
稱
功
徳
佛 

051

南
无
紅
燄
幢
王
佛 

 

南
无
善
遊
歩
功
徳
佛 

052

南
无
鬪
戰
勝
佛 

 

南
无
善
遊
歩
佛 

053

南
无
周
迊
莊
嚴
功
徳
佛 

 

南
无
寶
華
遊
歩
佛 

054

南
无
寶
蓮
華
善
住
娑
羅
樹
王
佛 

藥
王
藥
上
經
空
有
其
１

目
而
無
名
号
此
丗
五
佛 

055 

名
出
決
定

毗
尼
經 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
３
】 

056

南
无
東
方
阿
閦
如
来
十
方
无
量
佛
等
一
切
諸
佛 

057

南
无
寶
集
如
来
廿
五
佛
等
一
切
諸
佛 

058

南
无
寶
集
佛 

 

南
无
寶
勝
佛 

059

南
无
成
就
盧
舍
那
佛 

 

南
无
盧
舍
那
鏡
像
佛 

060

南
无
盧
舍
那
光
明
佛 

 

南
无
不
動
佛 

061

南
无
大
光
明
佛 

南
无
無
量
聲
如
来 

三
昌

三
礼 

062

南
无
阿
弥
陁
劬
沙
佛 

南
无
大
稱
佛 

063

南
无
寶
明
光
佛 

 

南
无
得
大
無
畏
佛 

064

南
无
然
燈
火
佛 

 

南
无
實
聲
佛 

065

南
无
無
邊
無
垢
佛 

 

南
无
月
聲
佛 

066

南
无
無
邊
稱
佛 

南
无
日
月
光
明
世
尊 

三
昌

三
礼 

067

南
无
無
垢
光
明
佛 
 

南
无
清
淨
光
明
佛 

068

南
无
日
光
明
佛 

南
无
無
邊
寶
佛 

069

南
无
華
勝
佛 

 

南
无
妙
身
佛 

070

南
无
法
光
明
清
淨
開
敷
蓮
華
佛 

此
廿
五
佛
名
１
１

出
佛
名
経
第
八
巻 

071

南
无
虚
空
功
徳
清
淨
微
塵
等
目
端
政
功
徳 

072

相
光
明
華
波
頭
摩
瑠
璃
光
寶
體
香
最
上
香
供
養 

073

訖
種
種
莊
嚴
願
力
頂
髻
无
量
无
邊
日
月
光
明
願
力 

074

莊
嚴
變
化
莊
嚴
法
界
出
生
無
障
㝵
王
如
来 

075 

若
有
善
男
子
善
女
人
犯
四
重
五
逆
誹
謗
三
寶
及
犯
四
波
羅
夷
是
人
罪
重
１
１
１

假
使
如
閻
浮
履
地
變
爲
微
塵
一
一
微
塵
成
於
一
劫
是
人
有
若
千
劫
稱
是
一
佛 

076 

名
号
礼
一
拜
者
悉
得
滅
除
況
復
晝
夜
受
持
讀
誦
憶
念
不
忘
者
人
功
徳
不
可

思
議
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１
１ 

077

南
无
毫
相
日
月
光
明
華
寶
蓮
華
堅
如
金
剛
身 

078

毗
盧
遮
那
無
障
㝵
眼
圓
滿
十
方
放
光
照
一
切 

079

佛
刹
相
王
如
来 

此
二
佛
名
号
出
十
二
佛
名
神
呪
校
量
功

徳
除
障
滅
罪
經
１
１
１
１
１
１
１
１ 

080

南
无
過
現
未
来
十
方
三
世
一
切
諸
佛
歸
命
懺
悔 

081

如
是
等
一
切
世
界
諸
佛
世
尊
常
住
在
世
是 

082

諸
世
尊
當
慈
念
我
憶
念
我
證
知
我
若 

083

我
此
生
若
我
前
世
従
无
始
生
死
已
来
所
作 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
４
】 

084

衆
罪
若
自
作
若
教
他
作
見
作
隨
喜 

085

若
塔
若
僧
四
方
僧
物
若
自
取
若
教
人 

086

取
見
取
隨
喜
或
作
五
逆
无
間
重
罪
若 

087

自
作
若
教
他
作
見
作
隨
喜
十
善
道
自
作
教
他
見 

088

作
隨
喜
所
罪
障
或
有
覆
藏
應
墮
地
獄
餓
鬼 

089

畜
生
及
諸
惡
趣
邊
地
下
賤
及
弥
戻
車
如
是 

090

等
處
所
作
罪
障
今
皆
懺
悔 

091

今
諸
佛
世
尊
當
證
知
我
當
憶
念
我
我
復 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
５
】 

092

於
諸
佛
世
尊
前
作
如
是
言
若
我
此
生
若
於
餘
生 

093

曾
行
布
施
或
守
淨
戒
乃
至
施
与
畜
生
一
掃
之
食
或 

094

修
淨
行
所
有
善
根
成
就
衆
生
所
有
善
根
修
行
菩 

095
提
所
有
善
根
及
无
上
智
所
有
善
根
修
一
切 

096
合
集
校
計
籌
量
皆
悉
迴
向
阿
耨
多
羅
三 

097

藐
三
菩
提
如
過
去
未
来
現
在
諸
佛
所
作 

098

迴
向
我
亦
如
是
迴
向 

099

衆
罪
皆
懺
悔 
諸
福
盡
隨
喜 

及
請
佛
功
徳 

願
成
無
上
智 
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100
去
来
現
在
佛 

於
衆
生
最
勝 

无
量
功
徳
海 

歸
依
合
掌
礼 

101 
 

一
切
誦 

102

南
无
摩
訶
般
若
波
羅
蜜 

是
大
明
呪 

无
上
明
呪 

103

无
無
等
等
明
呪 

104 
 

梵
唄
文 

105

處
世
界 

如
虚
空 
如
蓮
花 

不
着
水 

心
清
淨 

106

超
於
彼 

稽
首
礼 

无
上
尊 

107 
 

説
偈
發
願 

108

願
以
此
功
徳 

普
及
於
一
切 
我
等
与
衆
生 

皆
共
成

佛道 

109 
 

一
切
恭
敬 

110

自
歸
依
佛 

當
願
衆
生 

體
解
大
道 
發
无
上
意 

111

自
歸
於
法 

當
願
衆
生 

深
入
經
藏 

智
慧
如
海 

112

自
歸
於
僧 

當
願
衆
生 

統
理
大
衆 

一
切
无
㝵 

113

願
諸
衆
生
諸
悪
莫
作
諸
善
奉
行
自
淨
其
意 

114

是
諸
佛
教
和
南
一
切
賢
聖 

115

白
衆
等
聴
説
黄
昏
無
常
偈 

116

是
日
已
過 

命
亦
随
減 

當
観
此
身 

念
念
衰
老 

117

一
念
之
間 

云
何
可
保 

是
故
衆
等 

勤
修
行
道 

118

諸
行
無
常 

是
生
滅
法 

生
滅
滅
已 

寂
滅
爲
樂 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
６
】 

119

如
来
證
涅
槃
永
斷
於
生
死
若
能
至
心
聴
長
得 

120

无
量
樂
随
意 

121

十
方
三
世
諸
佛
當
證
知
弟
子
某
甲
等
爲
一
切
衆 

122

生
觀
一
切
三
寶
爲
一
切
衆
生
礼
一
切
三
寶
爲
一
切 

123

衆
生
供
養
一
切
三
寶
爲
一
切
衆
生
於
一
切
三
寶 

124

前
行
道
爲
一
切
衆
生
於
三
寶
前
懺
悔
爲
一
切 

125

衆
生
作
佛
像
轉
經
供
養
衆
僧
供
養
一
切 

126

衆
生
行
六
波
羅
蜜
四
攝
四
无
量
等
一
切
行 

127

已
集
當
集
現
集
一
切
善
根
以
此
善
根
願 

128

令
一
切
三
塗
衆
生
一
切
貧
窮
衆
生
一
切
生
老 

129

病
死
衆
生
一
切
獄
囚
繋
閉
衆
生
一
切
破
亡
流
徙 

130

衆
生
一
切
不
自
在
衆
生
一
切
邪
見
顛
倒
衆
生 

131

等
悉
得
離
苦
解
脱
捨
邪
歸
正
發
菩
提
心
永 

132

除
常
見
一
切
諸
佛
菩
薩
及
善
知
識
恒
聞 

133

正
法
福
智
具
足
一
時
作
佛 

134

又
以
此
善
根
願
令
一
切
衆
生
皆
悉
上
品
往
生
一
切 

135

淨
土
先
證
无
生
忍
然
後
度
衆
生 

136

又
以
此
善
根
願
令
一
切
三
寶
一
切
國
土
常
得
安 

137

隠
不
破
不
壞
四
方
寧
靜
兵
甲
休
息
龍
王
歡
喜 

138

風
調
雨
順
五
穀
熟
成
万
人
安
樂 

139

六
時
礼
拜
佛
法
綱
晝
夜
三
三
各
嚴
香
華 

140

入
塔
觀
像
供
養
行
道
礼
拜
佛
平
旦
及
与 

141

午
時
並
別
唱
五
十
三
佛
餘
階
總
唱
日
暮
初
夜 

142

並
別
唱
三
十
五
佛
餘
階
總
唱
半
夜
後
夜
並
別
唱 

143

廿
五
佛
餘
階
總
唱
觀
此
七
階
佛
如
在
目
前
思 

144

惟
如
来
所
有
功
徳
應
作
如
是
清
淨
懺
悔 

145

衆
生
无
邊
誓
願

度 

煩
悩
无
邊
誓
願
断 

146

法
門
无
盡

邊
誓
願
知 

无
上
佛
道
誓
願
成 

【
羽
〇
三
九
Ｒ
―
７
】 

147

若
人
不
發
四
弘
誓
者
無
有
是
處 

148

白
衆
等
聴
説
寅
朝
清
浄
謁 

149

欲
求
寂
滅
樂
當
學
沙
門
法
衣
食
支

身
命
精 

150

麁
隨
衆
等 

今
日
寅
朝

清
浄
偈
各
記
六
念 

151

念
佛 

念
法 

念
僧 

念
戒 

念
施 

念
天 

152

白
衆
等
聴
説
午
時
無
常
偈 

153
人
生
不
精
進
喩
若
樹
無
根
採
花
置
日
中
能 

154
得
幾
時
鮮
花
亦
不
久
鮮
色
亦
非
常
好
人
命 

155

如
刹
那
百
年
何
可
保
是
故
諸
衆
等
勸 

156

修
无
上
道 

 

黄
昏
無
常
偈 

157

人
間
怱
怱
營
衆
務
不
覺
年
命
日
夜
去
如
燈 
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158
風
中
滅
難
期
忙
六
道
無
定
趣
未
得
解
脱 

159

出
苦
海
云
何
安
然
不
驚
懼
各
聞
強
健
有
力 

160

時
自
策
自
勵
求
常
住 

161

初
夜
無
常
偈 

162

煩
惱
深
無
底
生
死
海
無
邊
度
苦
舩
未 

163

辨
云
何
樂
眠
睡
睡
眠
當
覺
悟
勿
令
睡 

164

覆
心
勇
猛
勤
精
進
菩
提
道
自
然 

165

中
夜
無
常
偈 

166

汝
等
物
抱
臰
屍
臥
種
〃
不
淨
假
名
身 

 
 
 
 

167

如
得
重
病
箭
入
體
衆
苦
痛
集
安
可 

168

可
眠 

169

後
夜
無
常
偈 

170

時
光
遷
流
轉
忽
至
五
更
初
無
常
念
〃 

171

至
恒
与
四
王
居
勸
請
修
道
者
勤
學 

172

至
無
餘 

【
羽
〇
三
九
Ｖ
ノ
六
―
１
】 

001

・
・
・
一
心
念
・
・
・
・
・
・ 

002

・
世
界
・
等
・
・
・
・
・
・ 

003

自
歸
・
佛
當
願
衆
生
體
解
大
道
法
无 

004

上
意
自
歸
依
法
當
願
衆
生
深
入
經
藏
智 

005

恵
如
海
自
歸
依
僧
當
願
衆
生
諸
悪
莫
作 

006

・
善
奉
行
自
淨
其
意
是
諸
佛
教
和 

007

南
一
切
賢
聖 

白
衆
等
聴
説
此
時
无 

008

常
偈 

世
界
不
牢
固
如
水
沫
泡
炎
衆
等 

009

咸
應
當
疾
生
厭
離
心
是
故
諸
衆
等 

010

懃
求
无
上
道 

寅
朝
礼
懺 

011

敬
礼
毗
盧
遮
那
佛 

敬
礼
盧
舍
那
佛 

012

敬
礼
釋
迦
牟
尼
佛 

敬
礼
當
来
下
生
弥
勒 

013

尊
佛 

敬
礼
東
方
一
切
諸
佛 

敬
礼
東
南 

014

一
切
諸
佛 

敬
礼
南
方
一
切
諸
佛 

敬
礼
西
南
方 

015

一
切
諸
佛 

敬
礼
西
方
一
切
諸
佛 

敬
礼
西
北
方 

016

一
切
諸
佛 

敬
礼
東
・
・
・
切
諸
佛 

017

敬
礼
上
方
一
切
諸(

佛) 

・
礼
下
方
一
切
諸
佛 

【
羽
〇
三
九
Ｖ
ノ
六
―
２
】 

018

敬
礼
過
現
未
来
一
切
諸
佛 

敬
礼
利 

019

舎
形
像
一
切
諸
佛 

敬
礼
十
二
部
尊
經 

020

甚
深
法
藏 

敬
礼
諸
尊
サ
サ
訶
摩
サ 

021

衆 

敬
礼
聲
聞
縁
覺
一
切
賢
聖 

022

爲
二
十
八
天
釋
梵
王
等
敬
礼
常
住
三
寶 

023

爲
諸
龍
神
等
風
雨
順
時
敬
礼
常
住
三
寶 

024

爲
皇
帝
聖
化
無
窮
敬
礼
常
住
三
寶 

025

爲
太
子
諸
王
福
延
万
業
敬
礼
常
住
三
寶 

026

爲
国
土
安
寧
法
輪
常
轉
敬
礼
常
住
三
寶 

027

爲
道
場
施
主
六
度
圓
滿
礼
常
住 

028

爲
師
僧
父
母
及
善
知
識
敬
礼
常 

029

爲
邊
方
无
為
永
思
弋
千
敬
礼 

030

爲
四
威
儀
中
五
常
含
識
敬 

031

爲
三
塗
八
難
受
苦
衆
生
敬
礼
願
皆 

032

解
脱
歸
命
懺
念 

志
心
懺
念 

033

普
懺
六
根
三
業
罪
願
令
除
滅
不
福 

034

生
勧
請
十
方
諸
如
來
流
身
久
住
済 

035

含
識
随
喜
稱
讃
生
死
永
寂
證
无 

036

爲
懺
念
勧
請
随
喜
廻
向
發
願
以 

037

至
心
歸
命
礼
三
寶 

【
羽
〇
三
九
Ｖ
ノ
六
―
３
】 

038
白
衆
等
聴
説
寅
朝
清
淨
偈 

039
欲
求
寂
滅
樂
當
學
沙
門
法
衣 

040

食
支
身
命
精
麁
諸
衆
等
寅
朝
清 

041

淨
各
記
六
念 

042

奉
報
四
恩
散
周
沙
界
和
南
一
切
賢 
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043
聖 

一
―
二 
羽
六
八
三  

【
羽
六
八
三
ノ
一
（
表
紙
）】 

001

・
夜
無
常
偈
煩
惱
深
無
底
生 

002

死
海
无
邊
度
苦
船
未
至
云
何 

003

樂
遂
眠
遂
眠
當
覺
悟
物
令
睡 

004

覆
心
勇
猛
懃
精
進
菩
提
道
自
然 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
１
】 

001

寅
朝
礼 

002

敬
礼
毗
盧
遮
那
佛 

敬
礼
盧
舍
那
佛 

003

敬
礼
釋
迦
牟
尼
佛 

敬
礼
東
方
善
徳
佛 

004

敬
礼
東
南
方
無
憂
徳
佛 

敬
礼
南
方
旃
檀
佛 

005

・
・
・(

南
方)

寶
施
佛 

敬
礼
西
方
無
量
明
佛 

006

・
・
・
・(

方)

華
徳
佛 

敬
礼
北
方
相
得
佛 

007

敬
礼
東
北
方
三
勝
行
佛 

敬
礼
上
方
廣
衆
得
佛 

008

敬
礼
下
方
明
徳
佛 

敬
礼
當
来
下
生
弥 

009

勒
尊
佛 

敬
礼
過
現
未
来
十
方 

010

三
世
一
切
諸
佛 

敬
礼
舍
利
形
像
無
量 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
２
】 

011

寶
塔 

敬
礼
十
二
部
尊
經
甚
深
法 

012

藏 

敬
礼
諸
大
菩
薩
摩
薩
衆 

013

敬
礼
聲
聞
圓
覺
一
切
賢
聖 

014

・
・(

恭)

敬
爲
天
龍
八
部
諸
善
神 

015

・
敬
礼
常
住
三
寶 

爲
過
現
諸 

016

師
恒
爲
道
首 

敬
礼
常
住
三
寶 

017

爲
帝
主
聖
化
无
窮 

敬
礼
常
住
三 

018

寶 

爲
太
子
諸
王
福
延
葉
萬
敬 

019

礼
常
住
三
寶 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
３
】 

020

爲
師
僧
父
母
及
善
諸
識

敬
礼
常 

021

住
三
寶 

爲
十
方
施
主
六
度
圓
滿 

022

敬
礼
常
住
三
寶 

爲
聞
路
百
観
恒 

023

基
祿
雨 

敬
礼
常
住
三
寶 

024

・
・(

苦)

衆
生
願
皆
離
苦 

敬
礼 

025

・
・
・(

寶) 

爲
國
土
安
寧
法 

026

輪
常
轉 

敬
礼
常
住
三
寶 

爲
法 

027

界
有
情
礼
佛
懺
悔 

至
心
懺
悔 

028

十
方
無
量
仏
所
知
無
不
盡
我
今
悉 

029

於
前
發
露
悔
諸
悪
三
三
合
九
衆 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
４
】 

030

從
三
煩
惱
起
今
身
若
前
身
有 

031

罪
皆
懺
悔
於
三
悪
道
中
若
應
受 

032

業
報
願
得
今
身
償
不
入
悪
道 

033

首
懺
悔
已
歸
命
礼
三
寶 

至
心
勸
請 

034 (

十
方)

諸
如
来
現
在
成
道
者
我
請 

035

轉
法
輪
安
樂
諸
衆
生
十
方
一
切
仏
若 

036

欲
捨
授
命
我
今
頭
面
礼
勸
請
礼 

037

久
住
勸
請
已
歸
命
礼
三
寶 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
５
】 

038

至
心
隨
喜
所
有
布
施
福
持
戒
修 

039

善
恵
從
身
口
意
生
起
来
今
所 

040

有
習
學
三
乘
人
具
足
一
乘
者 

041

无
量
人
天
福
衆
等
皆
隨
喜
隨
喜 

042

・
・
・(

礼)

三
寶 

至
心
迴
向 

043

・
・(

作)

福
業
一
切
皆
和
合
爲
度
郡 

044
生
苦
正
迴
向
仏
道
罪
應
如
是 

045
懺
勸
請
隨
喜
福
迴
向
已
菩
提 

046

迴
向
已
歸
命
礼
三
寶 

至
心
發
願 

047

願
諸
衆
生
等
悉
發
菩
提
心
敬 

【
羽
六
八
三
ノ
二
―
６
】 
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048
常
思
念
十
方
一
切
佛
仏
願
諸
衆
生 

049

永
破
諸
煩
惱
了
了
見
佛
姓
遊
如 

050

妙
得
等
發
願
已
歸
命
礼
三
寶 

051

白
衆
等
聴
説
寅
朝
清
淨
偈
欲
求 

052

盡
滅
樂
當
學

沙
門
法
於 

053

食
諸
身
命
精
麁
随
衆
等
諸 

054

衆
等
今
日
寅
朝
清
淨
敬
上
従 

055

下
坐
各
已
六
念
了
也 

一
―
三 

羽
七
五
五  

【
羽
七
五
五
Ｒ
】 

001

建
中
辛
酉
五
月 

朔
廿 

002

四
日 

沙
州
安
九
謨
以
清 

003

酌
之
奠
敬
祭
于
故
大 

004

何
嬢
之 

005

霊
伏
惟
三
従
備
體
四
徳 

006

不
歔
権
家
有
節
族
内 

007

白
眉
柰
何
挑
疾
醫 

008

薬
虚
陳
駆
傍
没
祭
凊 

009

来 

歆
弥
伏
惟 

010

尚
饗 

【
羽
七
五
五
Ｖ
】 

001

身
同
一
軆
五
眼
清
浄
惣
圓
明
三
種
意
生
無 

002

鄣
儗
菩
提
樹
下
度
群
生 

發
願
已
至
心
歸
命
礼
三
寶 

003

一
切
誦 

處
世
界 

如
虚
空 

如
蓮
花
不
着
水 

心
清
浄 

004

超
於
彼 

稽
首
礼 

无
上
尊 

 

發
願 

 

願
以
此
功 

005

徳
普
及
於
一
切 

我
等
為
衆
生 

 

皆
共
成
仏
道 

006

礼
懺
已
一
切
恭
敬 

007

歸
仏
得
菩
提 

道
心
常
不
退 

願
共
諸
衆
生 

同
歸
寶
相
軆 

008

歸
法
薩
般
若 

得
大
惣
持
門 

願
共
諸
衆
生 

同
會
真
如
海 

009

歸
僧
息
諍
論 

理
衆
稽
無
連 

願
共
諸
衆
生 

同
入
和
合
海 

010

願
諸
衆
生
等 

三
業
皆
清
淨 

奉
持
諸
仏
教 

和
南
聖
衆
尊 

011

白
衆
等
聴
説
黄
昏
无
常
偈 

012

人
間
怱
〃
營
衆
務
不
覺
年
命
日
夜
去
如
燈
風 

013

中
滅
難
期
忙
〃
六
道
無
定
趣
未
得
下
脱
出
苦
海 

014

云
何
安
然
不
驚
懼
各
聞
強
犍
有
力
時
自
策
自 

勵 

015

例
求
常
住 

諸
行
无
常 

是
生
滅
法 

生
滅
〃
已 

寂
滅
為
樂 

016

如
来
入
涅
盤 

永
断
於
生
死 

若
能
至
心
聴 

常
得
无
量
楽 

017

嘆
仏 

018

天
上
天
下
無
如
仏 

十
方
世
界
亦
无
比 

世
界
所
有
我
盡
見 

019

一
切
無
有
如
仏
者 

容
顔
甚
其
妙 

光
明
照
十
方 

 
 
 

昔 

020

我
釋
曽
供
養 

今
復
還
親
還 

二 

研
究 

二
―
一 

羽
三
九 

二
―
一
―
一 

羽
三
九
Ｒ 

羽
三
九
Ｒ
は
、
杏
雨
書
屋
編
『
敦
煌
秘
笈
』
影
片
冊
一
（
二
〇
〇
九
、
公
益
財
団
法
人
武
田
科
学

振
興
財
団
）
二
五
八
～
二
六
八
頁
に
影
印
が
掲
載
さ
れ
、「
七
階
佛
名
經
（
２
）
」
と
題
名
が
付
さ
れ
て

い
る
。
内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。
な
お
、〈
矢
吹
〉
で
翻
刻
さ
て
い
る
「
Ｓ
五
九
」
と
の
相
違
点
を

適
宜
示
す
。 

L001-L033･･･

礼
仏
五
十
三
仏 

一
切
諸
佛×

三
・
五
十
三
仏 

L034-L055･･･

礼
仏
三
十
五
仏 

一
切
諸
佛×

三
・
三
十
五
仏 

L056-L070･･･

礼
仏
二
十
五
仏 

一
切
諸
佛×

二
・
二
十
五
仏 

※
Ｓ
五
九
で
は
「
三
昌
三
礼
」
が
「
三
礼
」
と
な
っ
て
い
る
。 

L071-L080･･･

礼
仏
長
名
の
二
仏 

※
仏
名
の
第
一
は
、
Ｓ
五
九
で
は
六
三
文
字
、
羽
三
九
Ｒ
で
は
六
五
文
字
。
第
二
は
同
名
。 

L081-L090･･･

懺
悔
文 

L091-L098･･･

廻
向
文 

L099-L100･･･
廻
向
偈 

L101-L103･･･
「
一
切
誦
」
※
Ｓ
五
九
で
は
「
如
来
妙
色
身･･･

（
３
）
」
の
あ
と
に
「
南
无
摩
訶
般
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若･･･
」。 

L104-L106･･･

「
梵
唄
文
」 

處
世
界
の
梵
唄 

L107-L108･･･
「
説
偈
発
願
」
※
Ｓ
五
九
で
は
「
説
偈
文
」 

L109-L112･･･
「
一
切
恭
敬
」 

L113-L114･･･

和
南 

L115-L117･･･

「
黄
昏
無
常
偈
①
」
※
Ｓ
五
九
で
は
「
黄
昏
偈
」 

L118-L120･･･

無
常
偈 

L121-L147･･･

昼
夜
六
時
発
願
文
※
Ｓ
五
九
に
な
し 

L148-L151･･･

「
寅
朝
清
浄
偈
」 

L152-L156･･･

「
午
時
無
常
偈
」 

L156-L160･･･

「
黄
昏
無
常
偈
②
」 

「
人
間
怱
怱
營
衆
務･･･

」 

L161-L164･･･

「
初
夜
無
常
偈
」 

L165-L168･･･

「
中
夜
無
常
偈
」 

L169-L172･･･

「
後
夜
無
常
偈
」 

首
題
・
尾
題
共
に
欠
だ
か
ら
、
こ
の
題
名
は
編
集
段
階
で
つ
け
ら
れ
た
も
の
で
あ
る
。〈
宮
井
〉
を

参
考
に
す
れ
ば
、
題
名
が
安
定
し
な
い
テ
キ
ス
ト
で
あ
る
た
め
、「
七
階
仏
名
」･

「
七
階
礼
懺
」･

「
七
階
礼
懺
文
」
等
が
適
切
と
思
わ
れ
る
（
４
）
。
楷
書
体
で
書
か
れ
て
お
り
、
書
き
ぶ
り
か
らL142

～L148

は
筆
者
が
別
で
あ
る
こ
と
が
わ
か
る
。 

L121-L147

の
「
昼
夜
六
時
発
願
文
」
は
Ｓ
五
九
に
は
な
く
、『
集
諸
経
礼
懺
儀
巻
上
』（
５
）

に
同
様

の
文
が
あ
り
、
羽
三
九
Ｒ
で
は
一
部
が
省
略
さ
れ
、
四
弘
誓
願
が
付
加
さ
れ
て
い
る
。
ま
た
、『
制
法
』

（
Ｐ
二
八
四
九
）
の
礼
仏
法
と
『
礼
仏
懺
悔
文
』（
Ｓ
二
五
七
四
）
中
の
「『
昼
夜
六
時
発
願
法
』
信

行
禅
師
撰
」
に
も
、L139-L143

と
同
文
が
見
ら
れ
る
こ
と
か
ら
、
三
階
教
の
礼
仏
法
を
規
定
し
た

文
の
一
部
で
あ
る
こ
と
が
わ
か
る
（
６
）
。
こ
の
昼
夜
六
時
発
願
法
に
つ
い
て
は
、〈
西
本
〉
に
詳
し
い

（
７
）
。 

 

Ｓ
五
九
と
羽
三
九
Ｒ
で
は
、
黄
昏
無
常
偈
①
（
Ｓ
五
九
で
は
黄
昏
偈
）
と
無
常
偈
の
順
序
が
逆
で
、

羽
三
九
Ｒ
で
は
、「
諸
行
無
常
」
で
は
じ
ま
る
無
常
偈
も
黄
昏
無
常
偈
に
含
め
て
い
る
。
Ｓ
五
九
の
無

常
偈
は
「
諸
行
無
常
偈
」「
黄
昏
偈
」「
初
夜
無
常
偈
」「
日
午
無
常
偈
」
の
四
つ
で
、
こ
れ
ら
が
連
続

し
て
書
か
れ
、「
日
午
無
常
偈
」
の
あ
と
に
「
十
方
仏
名
」「
懺
悔
文
」「
寅
朝
礼
懺
文
」「
尾
題
」
と

次
第
す
る
。
羽
三
九
Ｒ
に
は
、
Ｓ
五
九
に
あ
る
「
十
方
仏
名
」「
懺
悔
文
」「
寅
朝
礼
懺
文
」
な
ど
は

な
い
。 

六
時
の
無
常
偈
が
全
て
揃
っ
て
連
続
し
て
書
か
れ
る
形
式
は
、
典
型
的
な
七
階
礼
懺
文
や
他
の
系

統
の
礼
懺
文
に
も
み
ら
れ
ず
、「
人
間
怱
怱
營
衆
務･･･

」
の
黄
昏
無
常
偈
は
「
往
生
礼
讃
文
」
に
し

か
み
ら
れ
な
い
（
８
）
。
よ
っ
て
、
羽
三
九
Ｒ
は
型
と
し
て
は
七
階
礼
懺
文
の
系
統
で
あ
る
が
、
往
生
礼

讃
文
が
考
慮
さ
れ
な
け
れ
ば
書
け
な
い
礼
懺
文
で
あ
る
こ
と
が
わ
か
る
。 

二
―
一
―
二 

羽
三
九
Ｖ 

内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。 

L003-L006･･･

帰
依
三
宝 

L006-L007･･･

和
南 

L007-L010･･･

「
此
時
無
常
偈
」「
寅
朝
礼
懺
」 

無
常
偈
は
『
法
華
経
』
の
一
節
を
使
用
（
９
） 

L011-L021･･･

礼
仏 

八
方
向
の
一
つ
が
不
足 

L022-L032･･･

所
為 

末
尾
が
不
完
全 

L032-L037･･･

懺
悔･

勧
請･

随
喜･

廻
向･

発
願 

内
容
が
不
完
全 

L038-L040･･･

寅
朝
清
浄
偈 

L041････････

六
念 

L042-L043･･･

和
南 

羽
三
九
Ｖ
に
は
、
六
種
の
文
が
書
か
れ
て
お
り
、（
一
）
般
若
波
羅
蜜
多
経
経
題
、（
二
）
金
光
明

寺
主
恵
登
書
状
習
字
、（
三
）
舜
子
變
、（
四
）
大
般
若
波
羅
蜜
多
経
経
題
、（
五
）
般
若
波
羅
蜜
多
心

経
、（
六
）
禮
懺
文
、
と
題
名
が
付
さ
れ
て
い
る
。（
一
）
～
（
五
）
ま
で
は
用
紙
の
右
端
か
ら
始
ま

り
上
か
ら
下
へ
、（
六
）
は
左
端
か
ら
始
ま
っ
て
下
か
ら
上
へ
上
下
逆
さ
ま
に
書
か
れ
て
い
る
。（
六
）

を
書
く
と
き
に
紙
の
上
下
を
逆
に
し
て
右
端
か
ら
書
き
始
め
た
こ
と
が
わ
か
る
。（
三
）
は
あ
る
程
度

ま
と
ま
っ
た
文
字
量
が
あ
る
が
、（
一
）（
二
）（
四
）（
五
）
は
、
文
字
量
が
少
な
く
、
習
字
の
跡
が

残
っ
て
い
る
な
ど
、
六
種
の
配
列
に
何
か
明
確
な
意
図
を
読
み
取
る
こ
と
は
難
し
い
。
書
か
れ
方
を

見
る
と
、（
一
）（
二
）（
四
）（
五
）
を
避
け
る
形
で
（
三
）
が
飛
び
飛
び
に
書
か
れ
て
い
る
の
で
、

余
白
の
大
き
か
っ
た
紙
を
再
利
用
す
る
形
で
（
三
）
を
書
き
込
ん
で
い
っ
た
と
想
像
し
た
い
。 

（
一
）
に
は
「
般
若
波
羅
蜜
多
心
経
一
巻 

如
是
我
聞
一
時
薄
伽
梵
住
王
舍
城
鷲
峯
山
中
與
大
」、

（
五
）
に
は
「
般
若
波
羅
蜜
多
心
経
一
巻 

如
是
我
聞
一
時
薄
伽
梵
住
王
舍
城
鷲
峯
山
中
與
大
苾
蒭

衆
及
諸
菩
薩
摩
訶
薩
倶
」
と
あ
る
。
こ
の
『
般
若
心
経
は
』、
序
文
を
持
つ
い
わ
ゆ
る
大
本
の
『
般
若

心
経
』
で
、「
大
苾
蒭
衆
」
の
あ
と
が
「
及
諸
菩
薩
」
で
あ
る
こ
と
か
ら
、
法
成
訳
で
あ
る
こ
と
が
わ

か
る
（
10
）
。
法
成
は
八
世
紀
後
半
か
ら
九
世
紀
中
頃
の
チ
ベ
ッ
ト
僧
で
、
廃
仏
に
よ
り
敦
煌
に
逃
れ

て
訳
経
に
従
事
し
た
僧
で
、
同
一
の
序
文
を
も
つ
『
般
若
心
経
』
は
そ
れ
以
前
に
は
存
在
し
な
い
か
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ら
、
羽
三
九
Ｖ
も
八
世
紀
後
半
以
降
の
も
の
で
あ
る
と
い
え
る
。 

（
六
）
礼
懺
文
も
同
時
期
の
も
の
で
あ
る
と
考
え
る
の
が
自
然
で
あ
ろ
う
。
字
粒
は
大
き
く
豪
快

な
行
書
体
だ
が
、
右
上
が
り
が
強
く
、
か
な
り
急
い
で
書
か
れ
て
い
る
こ
と
が
わ
か
る
。「
帰
依
三
宝
」

か
ら
始
ま
っ
て
い
る
が
、
前
の
行
に
も
三
文
字
確
認
で
き
る
か
ら
、
当
初
は
「
帰
依
三
宝
」
以
前
に

も
文
字
が
あ
っ
た
も
の
の
、
後
に
冒
頭
の
数
行
が
摩
耗
し
て
見
え
な
く
な
っ
た
こ
と
に
な
る
。
内
容

は
、「
寅
朝
礼
懺
」「
寅
朝
清
浄
偈
」
と
記
さ
れ
て
い
る
よ
う
に
、
寅
朝
礼
懺
文
で
あ
る
。 

〈
汪
〉
が
「
寅
朝
禮
」
を
三
類
型
に
分
け
た
乙
類
、
即
ち
、
十
方
佛
を
礼
拝
す
る
が
十
方
佛
の
仏

名
を
明
確
に
指
示
し
な
い
類
型
の
も
の
と
一
致
す
る
と
こ
ろ
が
多
い
。
乙
類
の
資
料
と
し
て
Ｐ
二
六

九
二
と
Ｐ
三
〇
三
八
を
使
用
し
て
い
る
（
11
）
。 

羽
三
九
の
Ｒ
と
Ｖ
は
、
直
接
的
な
関
係
を
示
す
も
の
は
な
い
が
、
同
一
用
紙
の
表
と
裏
な
の
で
、

同
時
期
の
も
の
と
考
え
る
の
が
自
然
か
と
思
う
。
し
か
し
、
書
き
ぶ
り
が
あ
ま
り
に
も
違
う
こ
と
や

内
容
の
完
成
度
の
差
に
鑑
み
て
も
、
一
連
の
流
れ
で
書
か
れ
た
も
の
と
は
言
い
難
い
だ
ろ
う
。 

同
一
紙
に
書
か
れ
た
法
成
訳
般
若
心
経
の
存
在
が
、
こ
の
礼
懺
文
が
八
世
紀
後
半
以
降
に
敦
煌
地

方
で
使
用
さ
れ
て
い
た
こ
と
を
示
し
て
い
る
。 

二
―
二 

羽
六
八
三 

羽
六
八
三
は
、
杏
雨
書
屋
編
『
敦
煌
秘
笈
』
影
片
冊
九
（
二
〇
一
三
、
公
益
財
団
法
人
武
田
科
学

振
興
財
団
）
五
一
～
五
五
頁
に
影
印
が
掲
載
さ
れ
て
い
る
。 

二
―
二
―
一 

羽
六
八
三
―
１ 

内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。 

L001-L004･･･

初
夜
無
常
偈 

縦
十
四･

五
㎝×

横
十･

三
㎝
の
冊
子
で
、
四
枚
の
紙
を
重
ね
た
中
綴
じ
形
式
。
題
名
は
「
擬
無
常

偈
」
と
し
て
い
る
。
内
容
は
初
夜
無
常
偈
で
、
文
字
に
相
違
は
あ
る
も
の
の
、
Ｓ
五
九
の
典
型
的
な

七
階
礼
懺
文
に
あ
る
初
夜
無
常
偈
と
同
文
で
あ
る
。
冊
子
本
の
表
紙
の
表
に
文
が
あ
る
こ
と
が
不
自

然
と
み
た
た
め
「
擬
」
と
し
た
の
だ
ろ
う
か
（
12
）
。 

二
―
二
―
二 

羽
六
八
三
―
２ 

内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。 

L001････････

寅
朝
礼 

L002-L009･･･

礼
佛 

L009-L014･･･

礼
三
宝 

L014-L027･･･

所
為 

L027-L033･･･

至
心
懺
悔 

L033-L037･･･

至
心
勧
請 

L038-L042･･･

至
心
随
喜 

L042-L046･･･

至
心
廻
向 

L046-L050･･･

至
心
発
願 

L051-L053･･･

寅
朝
清
浄
偈 

L053-L055･･･

六
念 

題
名
は
「
寅
朝
礼
懺
文
」
と
し
て
い
る
。
尾
題
を
「
下
座
各
已
六
念
了
也
」
と
し
て
い
る
が
、
こ

れ
は
礼
懺
文
の
一
部
な
の
で
「
尾
題
は
欠
」
と
い
う
こ
と
に
な
る
。〈
汪
〉
で
「
寅
朝
禮
」
を
三
類
型

に
分
け
た
甲
類
、
即
ち
、「
東
方
全
徳
佛
」
な
ど
、
礼
拝
の
対
象
と
な
る
十
方
佛
の
仏
名
を
明
確
に
指

示
す
る
類
型
の
も
の
と
一
致
す
る
。〈
汪
〉
の
分
類
で
は
甲
類
が
最
も
多
く
、
当
該
資
料
と
し
て
十
三

本
の
写
本
を
提
示
し
て
い
る
（
13
）
。 

寅
朝
礼
に
は
、
六
念
の
詳
細
が
続
く
も
の
や
、
さ
ら
に
「
三
帰
依
」「
和
南
」
が
続
く
も
の
な
ど
が

あ
る
が
、
羽
六
八
三
は
こ
こ
ま
で
で
終
わ
っ
て
い
る
。 

二
―
三 

羽
七
五
五 

羽
七
五
五
は
、
杏
雨
書
屋
編
『
敦
煌
秘
笈
』
影
片
冊
九
（
二
〇
一
三
、
公
益
財
団
法
人
武
田
科
学

振
興
財
団
）
三
〇
一
～
三
〇
四
頁
に
影
印
が
掲
載
さ
れ
て
い
る
。 

二
―
三
―
一 

羽
七
五
五
Ｒ 

内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。 

L001-L010･･･

祭
文 

題
名
は
「
建
中
辛
酉
五
月
沙
州
安
九
謨
大
草
信
札
」
と
し
て
い
る
。
建
中
辛
酉
（
七
八
一
年
）
に

敦
煌
の
安
九
謨
が
大
字
の
草
書
で
書
い
た
書
簡
と
い
う
こ
と
に
な
る
が
、
内
容
か
ら
こ
れ
は
祭
文
で

あ
る
こ
と
が
わ
か
る
。L010

「
尚
饗
」
の
二
字
は
祭
文
の
末
尾
に
用
い
る
語
で
あ
り
、L002-L003

の
「
清
酌
」
は
神
仏
に
献
じ
る
酒
の
こ
と
で
、
そ
れ
を
若
く
し
て
亡
く
な
っ
た
自
分
の
娘
に
捧
げ
霊

を
ま
つ
る
と
い
っ
た
内
容
で
あ
る
。
極
め
て
優
れ
た
人
物
で
あ
り
な
が
ら
、
薬
石
の
効
な
く
亡
く
な

っ
て
し
ま
っ
た
こ
と
を
歎
い
て
い
る
。 

二
―
三
―
二 

羽
七
五
五
Ｖ 

内
容
は
次
の
通
り
で
あ
る
。 

L001-L002･･･
至
心
発
願 

L003-L004･･･
「
一
切
誦
」 

處
世
界
の
梵
唄 



19 

 

L004-L005･･･

「
発
願
」 

L006-L010･･･

三
帰
依 

L011-L015･･･
黄
昏
無
常
偈 

L015-L016･･･
諸
行
無
常
偈 

L017-L020･･･

「
嘆
仏
」 

題
名
は
「
黄
昏
礼
懺
文
」
と
し
て
い
る
。
黄
昏
無
常
偈
が
あ
る
の
で
そ
の
よ
う
に
し
た
の
だ
ろ
う
。 

L002

に
「
発
願
已
至
心
帰
命
三
寶
」
と
あ
る
の
で
、
発
願
の
内
容
が
前
段
に
あ
る
と
思
わ
れ
る
が
、

七
階
礼
懺
文
系
統
でL001-L002
の
よ
う
な
発
願
の
内
容
を
も
つ
も
の
は
見
ら
れ
ず
、「
文
殊
師
利
菩

薩
無
相
十
禮
」
に
近
い
表
現
が
あ
る
こ
と
が
分
か
っ
た
。〈
汪
〉
は
こ
れ
を
「
法
身
礼
（
無
相
礼
）」

と
し
、
法
身
礼
を
さ
ら
に
三
類
型
に
分
け
、
そ
の
中
の
丙
類
に
分
類
し
て
い
る
（
14
）
。〈
汪
〉
が
丙
類

の
資
料
と
し
て
使
用
し
て
い
る
の
は
Ｐ
二
二
一
二
で
、
羽
七
五
五
Ｖ
の
発
願
に
近
い
文
は
次
の
傍
線

箇
所
で
あ
る
。 

至
心
發
願 

令
諸
衆
生
妨
六
賊 

悲
智
二
照
現
前
行 

不
斷
不
常
離
無
量 

非
空
非
有
惶
了
行 

四
智
三
身
縁
彼
體 

三
身
縁
彼
體 

五
眼
常
照
浪
三
明 
三
衆
意
生
無
障
礙 

菩
提
樹
下
度
群

萠 

發
願
已
歸
命
禮
法
身
如
來
一
切
恭
敬 

歸
佛
徳
菩
提 

道
心
恒
不
退 

願
共
諸
衆
生 

同
入
眞
如
體 

歸
法
薩
般
若 

得
大
總
持
門 

願
共
諸
衆
生 

同
入
眞
如
海 

歸
僧
息
諍
論 

同
入
和
合
海 

願
諸
衆
生
等 

悉
發
菩
提
心 

三
業
恒
清
淨 

和
南
衆
法
身
佛
（
15
） 

こ
の
よ
う
に
、「
法
身
礼
」
Ｐ
二
二
一
二
に
は
、
一
切
誦
は
な
く
、
発
願
の
あ
と
三
帰
に
な
る
。
三

帰
文
も
、
二
句
目
と
四
句
目
に
一
致
し
な
い
と
こ
ろ
が
あ
る
が
、「
願
共
諸
衆
生
」
と
い
う
表
現
は
あ

る
。
こ
の
あ
と
に
「
寅
朝
清
淨
偈 

欲
求
寂
滅
樂･･･

」「
午
時
無
常
偈 

人
生
不
精
進･･･
」
と
続
く

が
、
黄
昏
無
常
偈
は
な
く
、
そ
の
後
の
無
常
偈
や
歎
仏
も
な
い
。 

〈
汪
〉
が
七
階
礼
懺
系
の
「
黄
昏
礼
」
と
し
て
甲
乙
丙
三
種
に
分
類
し
た
七
本
の
写
本
は
い
ず
れ

も
、
一
切
誦
→
説
偈
発
願
→
三
帰
依
→
黄
昏
（
無
常
）
偈
→
無
常
偈
と
い
う
流
れ
で
羽
七
五
五
Ｖ
と

一
致
す
る
が
、
三
帰
依
が
「
自
帰
依･･･

」
で
あ
り
、
無
常
偈
も
、
甲
類
は
「
黄
昏
無
常
偈 

西
方
日

已
暮
…
」、
乙
類
は
「
三
晡
無
常
偈 

西
方
日
已
没
…
」、
丙
類
は
「
此
時
偈 

世
界
不
牢
固
…
」
で
、

「
人
間
怱
怱
營
衆
務･･･

」
は
な
い
（
16
）
。
な
お
、
七
階
礼
懺
文
の
典
型
Ｓ
五
九
で
も
「
黄
昏
偈 

此

日
已
過
…
」
と
し
て
い
る
。 

ま
た
、〈
汪
〉
が
十
二
光
礼
懺
系
と
し
て
七
本
の
写
本
を
甲
乙
二
種
に
分
類
し
た
う
ち
の
乙
類
と
流

れ
は
お
お
か
た
一
致
す
る
が
、
発
願
の
内
容
が
違
う
。
ま
た
、
無
常
偈
は
「
辰
朝
清
浄
偈 

欲
求
寂

滅
樂
…
」
で
あ
り
、
諸
行
無
常
偈
の
あ
と
の
嘆
仏
は
な
い
（
17
）
。
さ
ら
に
、〈
宮
井
〉
が
対
応
表
で
使

用
し
て
い
る
Ｐ
二
七
二
二
「
往
生
礼
讃
文
」
と
流
れ
は
一
致
す
る
も
の
の
、
発
願
の
内
容
が
違
い
、

一
切
誦
が
な
く
「
次
作
梵
」
と
あ
る
の
み
で
、
説
偈
発
願
の
偈
文
も
違
う
。
三
帰
依
は
各
偈
の
書
き

出
し
が
同
じ
も
の
の
、
そ
の
後
の
内
容
が
違
う
。
無
常
偈
は
一
致
す
る
が
、
諸
行
無
常
偈
と
嘆
仏
が

な
い
（
18
）
。 

L018-L020

の
「
嘆
仏
」
と
見
出
し
の
あ
る
箇
所
に
は
、「
天
上
天
下
無
如
仏
…
」「
容
顔
甚
其
妙

…
」
と
二
種
類
の
歎
仏
の
偈
が
書
か
れ
て
い
る
。
前
者
は
十
二
光
礼
懺
文
の
乙
類
写
本
の
前
半
に
あ

る
し
（
19
）
、『
集
諸
経
礼
懺
儀
』
に
も
見
ら
れ
る
が
（
20
）
、「
容
顔
甚
其
妙
…
」
は
礼
懺
文
の
歎
仏
に

は
見
つ
け
ら
れ
な
か
っ
た
。
近
い
偈
文
と
し
て
、
羅
什
訳
『
妙
法
蓮
華
經
』
の
讃
佛
の
偈
「
容
顏
甚

奇
妙 

光
明
照
十
方 

我
適
曾
供
養 

今
復
還
親
覲
（
21
）
」
が
挙
げ
ら
れ
る
。 

こ
の
よ
う
に
羽
七
五
五
Ｖ
は
、
流
れ
と
し
て
は
七
階
礼
懺
文
系
・
十
二
光
礼
懺
文
系
・
往
生
礼
讃

文
系
と
一
致
し
て
く
る
も
の
の
、
各
項
目
の
内
容
は
様
々
な
も
の
が
混
在
し
て
い
る
と
い
え
る
。「
往

生
礼
讃
文
」
に
し
か
見
ら
れ
な
い
「
人
間
怱
怱
營
衆
務･･･

」
の
無
常
偈
が
「
黄
昏
無
常
偈
」
と
し
て

記
さ
れ
、
そ
の
前
後
は
他
の
各
種
礼
懺
文
と
一
致
し
て
い
る
こ
と
に
注
目
し
た
い
。 

『
敦
煌
秘
笈
』
で
は
、「
建
中
辛
酉
」
か
ら
始
ま
る
祭
文
の
面
を
表
、
礼
懺
文
の
面
を
裏
と
し
て
い

る
が
、
界
線
を
引
い
て
謹
厳
な
楷
書
体
で
礼
懺
文
を
書
い
て
い
る
面
を
表
と
す
べ
き
で
は
な
い
だ
ろ

う
か
。
こ
の
面
に
は
、
文
字
が
二
十
行
残
っ
て
い
る
が
、
紙
が
不
自
然
に
切
ら
れ
て
い
る
た
め
、
前

後
に
も
文
字
が
あ
っ
た
と
考
え
ら
れ
る
。
一
切
誦
・
無
常
偈
・
歎
仏
等
書
か
れ
て
い
る
部
分
を
切
り

取
り
、
そ
の
裏
に
祭
文
を
書
い
て
、
安
九
謨
と
い
う
人
物
が
自
ら
の
娘
の
菩
提
を
弔
っ
た
と
推
察
で

き
る
。
な
お
、
書
き
ぶ
り
か
ら
表
と
裏
の
書
写
者
は
同
一
で
は
な
い
と
い
え
る
。
安
九
謨
が
何
ら
か

の
方
法
で
礼
懺
文
を
入
手
し
、
そ
の
裏
に
、
失
意
の
中
に
あ
り
な
が
ら
も
丁
寧
に
祭
文
を
書
き
上
げ

た
と
想
像
で
き
る
。
草
書
体
の
く
ず
し
を
用
い
な
が
ら
も
、
か
す
れ
や
連
綿
は
な
く
、
一
字
一
字
慎

重
に
筆
を
運
ん
で
い
る
。 

表
と
裏
で
大
き
な
時
間
の
隔
た
り
は
な
い
と
考
え
る
の
が
自
然
で
あ
ろ
う
。そ
う
で
あ
る
な
ら
ば
、

七
八
一
年
頃
に
敦
煌
地
方
で
は
、
七
階
礼
懺
文
系
・
十
二
光
礼
懺
文
系
・
往
生
礼
讃
文
系
の
礼
懺
文

と
礼
讃
文
が
揃
っ
て
お
り
、
特
定
の
形
式
に
拘
束
さ
れ
ず
に
、
あ
る
程
度
自
由
に
使
用
し
て
い
た
可

能
性
を
示
す
こ
と
が
で
き
る
。 

ま
た
、
仏
道
修
行
者
が
自
ら
の
修
行
の
一
環
と
し
て
礼
懺
文
を
使
用
し
た
儀
式
を
し
て
い
た
だ
け

で
な
く
、仏
道
修
行
者
で
は
な
い
立
場
の
人
が
死
者
の
菩
提
を
弔
う
た
め
に
適
し
た
文
章
と
し
て「
礼
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懺
文
」
を
捉
え
て
い
た
と
い
う
可
能
性
も
示
す
こ
と
が
で
き
る
。 

小
結 

 

以
上
、『
敦
煌
秘
笈
』
所
収
の
礼
懺
文
と
し
て
、
羽
〇
三
九
・
羽
六
八
三
・
羽
七
五
五
の
三
本
を
取

り
上
げ
て
翻
刻
作
業
と
若
干
の
研
究
を
行
っ
た
。
三
者
に
直
接
的
な
関
係
は
み
ら
れ
な
か
っ
た
が
、

敦
煌
地
方
に
伝
わ
っ
た
礼
懺
文
の
多
様
性
を
確
認
す
る
こ
と
が
で
き
た
。
ま
た
、
羽
七
五
五
に
は
年

代
と
人
名
が
記
載
さ
れ
て
い
た
た
め
、
そ
の
使
用
実
態
が
よ
り
鮮
明
に
な
っ
た
と
い
え
よ
う
。 

 

〈
注
〉 

 

（
1
）
矢
吹
慶
輝
『
三
階
教
之
研
究
』（
岩
波
書
店
、
一
九
二
七
）
で
、
Ｓ
五
九
『
七
階
佛
名
』
を
底
本
と
し
て
数
本

を
対
校
し
た
礼
懺
文
が
翻
刻
さ
れ
、
七
階
礼
懺
文
の
典
型
が
示
さ
れ
た
こ
と
（
五
一
二
～
五
三
六
頁
）
が
七
階
礼

懺
文
研
究
の
嚆
矢
で
あ
っ
た
。 

そ
れ
か
ら
半
世
紀
を
経
過
し
て
、
廣
川
暁
敏
が
「
敦
煌
出
土
七
階
仏
名
経
に
つ
い
て
―
三
階
教
と
浄
土
教
と
の

交
渉
―
」（『
宗
教
研
究
』
二
五
一
号
、
一
九
八
二
）
で
一
二
七
本
も
の
礼
懺
文
を
整
理
し
、
系
統
の
分
類
を
試
み

て
い
る
。 

西
本
照
真
『
三
階
教
の
研
究
』（
春
秋
社
、
一
九
九
八
）
で
は
、
新
た
に
翻
刻
し
た
三
階
教
諸
文
献
の
中
に
七

階
礼
懺
と
同
様
の
儀
礼
が
み
ら
れ
る
こ
と
を
指
摘
し
て
い
る
。 

汪
娟
『
敦
煌
禮
讃
文
研
究
』
中
華
佛
學
研
究
所
論
叢
一
八
（
台
湾･

法
鼓
文
化
、
一
九
九
八
）
で
は
、
七
階
礼

懺
に
限
ら
ず
、
法
身
礼･

十
二
光
礼･

金
剛
五
礼･

上
生
礼･

讃
礼
地
蔵
菩
薩
懺
悔
発
願
法
と
い
っ
た
様
々
な
礼
懺
文

に
つ
い
て
、
膨
大
な
敦
煌
文
献
を
整
理
し
て
い
る
。 

宮
井
里
佳
「
善
導
浄
土
教
の
成
立
に
つ
い
て
の
試
論
―
『
往
生
礼
讃
』
を
め
ぐ
っ
て
―
（
荒
牧
典
俊
編
『
北
朝

隋
唐
中
国
仏
教
思
想
史
』
法
蔵
館
、
二
〇
〇
〇
、
所
収
）
で
は
、
往
生
礼
讃
文･

敬
礼
法
（『
国
清
百
録
』）･
十
方

仏
名
経
（『
集
諸
経
礼
懺
儀
』）･

十
二
光
礼･

七
階
礼
懺
の
対
応
表
を
作
成
し
、『
往
生
礼
讃
』
と
各
礼
懺
文
と
の

関
係
を
精
査
し
、
影
響
の
過
程
を
指
摘
し
て
い
る
。 

柴
田
泰
山
『
善
導
教
学
の
研
究
』（
山
喜
房
仏
書
林
、
二
〇
一
四
）
は
、
こ
れ
ら
の
研
究
を
ふ
ま
え
、『
七
階
仏

名
』
と
『
往
生
礼
讃
』
の
一
部
を
対
照
し
て
接
点
を
指
摘
し
、「『
往
生
礼
讃
』
の
原
初
形
態
を
『
七
階
仏
名
』（
Ｓ

五
九
）
に
み
る
こ
と
が
で
き
る
。（
二
八
頁
）」
と
し
て
い
る
。 

本
文
で
は
、
い
ま
挙
げ
た
矢
吹
の
著
書
を
〈
矢
吹
〉、
西
本
の
著
書
を
〈
西
本
〉、
汪
の
論
文
を
〈
汪
〉、
宮
井

の
論
文
を
〈
宮
井
〉
と
表
記
す
る
。 

（
2
）〈
宮
井
〉
の
対
応
表
と
矢
吹
の
翻
刻
を
参
考
に
し
た
。 

（
3
）「
如
來
妙
色
身 

世
間
無
與
等 

無
比
不
思
議 

是
故
今
敬
禮 

如
來
色
無
盡 

智
慧
亦
復
然 

一
切
法
常
住 

是
故
我
歸
依 

降
伏
心
過
惡 

及
與
身
四
種 

已
到
難
伏
地 

是
故
今
敬
禮 

敬
禮
過
稱
量 

敬
禮
無
譬
類 

敬

禮
無
邊
法 

敬
禮
難
思
議 

哀
愍
覆
護
我 

令
法
種
増
長 

此
世
及
後
生 

願
佛
常
攝
受
」（
正
蔵
一
二･

二
一
七

上
～
中
）
と
『
勝
蔓
経
』
の
一
節
が
そ
の
ま
ま
引
用
さ
れ
て
い
る
。
Ｓ
五
九
で
は
、「
已
到
難
伏
地
」
と
「
是
故
今

敬
禮
」
の
間
の
「
是
故
禮
法
王 

知
一
切
爾
焔 

智
慧
身
自
在 

攝
持
一
切
法
」
が
落
ち
て
い
る
。
な
お
、
Ｓ
五

九
で
は
、
梵
唄
（
如
来
唄
）
が
「
如
来
妙
色
身
」
の
文
な
の
で
、
こ
こ
で
再
度
使
用
さ
れ
て
い
る
こ
と
に
な
る
。 

（
4
）
廣
川
は
注
１
前
掲
論
文
で
、
七
階
仏
名
経
と
七
階
礼
懺
を
区
別
し
、
前
者
か
ら
後
者
へ
発
展
し
た
と
す
る
が
、

〈
宮
井
〉
で
は
、
内
容
が
重
な
る
も
の
の
七
階
礼
、
仏
説
七
階
礼
仏
名
経
、
仏
説
観
薬
王
薬
上
二
菩
薩
経
等
略
礼 

七
階
仏
懺
悔
法
一
巻
、
と
い
っ
た
異
な
っ
た
題
名
が
付
さ
れ
て
い
る
写
本
が
複
数
あ
る
こ
と
か
ら
、
明
確
な
区
別

は
な
か
っ
た
と
し
て
い
る
。 

（
5
）
正
蔵
四
七
・
四
六
五
頁
中
～
下 

（
6
）〈
西
本
〉
四
四
二
～
四
四
三
頁 

（
7
）〈
西
本
〉
四
四
四
・
四
七
一
頁 

（
8
）〈
汪
〉
の
整
理
に
よ
る
。「
往
生
礼
讃
文
」
に
つ
い
て
は
、
十
二
光
礼
の
と
こ
ろ
で
同
系
統
の
も
の
と
し
て
比
較

し
て
い
る
（
七
五
～
一
一
四
頁
）。 

（
9
）「
世
皆
不
牢
固 

如
水
沫
泡
焔 

汝
等
咸
應
當 

疾
生
厭
離
心
」
羅
什
訳
『
妙
法
蓮
華
經
』
正
蔵
九
・
四
七
頁

中
。
完
全
に
は
一
致
し
な
い
。 

（
10
）
福
井
文
雅
『
般
若
心
経
の
総
合
的
研
究
―
歴
史･

社
会･

資
料
－
』（
春
秋
社
、
二
〇
〇
〇
）
六
二
、
四
八
三
～

四
八
九
頁 

（
11
）〈
汪
〉
一
五
一
～
一
六
四
頁 

（
12
）『
敦
煌
秘
笈
』
記
事
の
翻
刻
に
誤
字
脱
字
が
あ
る
。 

（
13
）〈
汪
〉
一
五
一
～
一
六
四
頁 

（
14
）〈
汪
〉
三
三
～
七
四
頁 

（
15
）
正
蔵
八
五 

一
二
九
六
頁
下 

（
16
）〈
汪
〉
一
六
四
～
一
七
九
頁 

（
17
）〈
汪
〉
七
五
～
一
一
四
頁 

（
18
）〈
宮
井
〉
三
六
七
頁
で
、「
次
作
梵
」
の
梵
唄
は
「
處
世
界･･･

」
で
あ
ろ
う
し
て
い
る
。 

（
19
）〈
汪
〉
八
〇
頁 

（
20
）
正
蔵
四
七
・
四
五
七
頁
中 

（
21
）
正
蔵
九
・
五
三
頁
下 


