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 *فبطوِ لاجَسدٕ

 اػتبدٗبس گشٍُ ادٗبى ٍ عشفبى داًـگبُ آصاد اػلاهٖ، ٍاحذ علَم ٍ تحم٘مبت تْشاى، اٗشاى

 (20/12/96: َٗٔدٌ نٔسبٍ؛ 17/11/95: بٵزٔىٍ نٔسبٍ)

 چى٘ذُ

ي ّاداه   شىبڇٔي، ًانٔسب، وذبڃ، سجز، ډٲًڅٖشبن، ٽٌَ، هٕؿْ ٽًٍَٚبٔٓ إز ٽٍ ىٍ ثًىا هٔىٓ اُ ثٍِځٙبهّ  بؤٍډُب ٸ٥َٔ

ٓ څاًْٝ ي ډجبىٍيى، ثَ  ٙمبٍ ډٓ ( ثٍبؤٍ ىٍَٕياىٌ ) ٓ سٌَُٮىاُ ٙبهّ هًاََ ان، ٔ يسَٔػيٽٍ  هٕٔا هٔاىاٍى.  بٍٕثٖ َيانٕد

ّٔ هلأ و٪َ. ىَيٓ ډٓ ٍا اُ اوُب اٍائٍ ډشٶبيسْ ََبٕسٶْٖ ىاٍى ي ٚشَٕث يٕسؤٽٓ اُ اوُب ثَهډٚبثٍ ثب ان إشًاٍ إز، اډب ثَ 

 ٖاشًٌ ٕثيًَٕځىي  ٽَىن بىثَ ٔ يٕسؤٽْ ډشٮيى ي َب ٖشًٌٕثيَ، يػًى ٖشًٌٕثٔيَْ ياثٖشٍ ثٍ ان، ا٭شٺبى ثٍ اٍډبن َب اډًٌُي 

ٍ ٔډُبىَىايِ   اًٝڃ ٙپڄ هٔسَ ثَػٖشٍاُ  ډبٍځٍٓ ثُپش بٓ َٕٕٔذَىځ ٸ٥َٔي ثبلأهٌَ  ياىٌ  ان ثاب سُاٌَ   ِٔسماب ، ي يػاٍ  بوا

اُ ډپبسات ډشٮايى هاًى     ټ، ىٍ ََ ٔا بؤٍ ىٍَٕثيين ٍى ٽَىن ډشًن ډٺيٓ  بؤٍډُب. اٵِين ثَ أه، ٙبهّ ًٙويٓ ډٙمَىٌ 

َ ٓ مٔٹاي ٓ اُ پا ٖشىي. َٔ  ْ ان ډپبستَب يځبٌٔىِ ٽىىي بنٕثٓ إز ٽٍ ډَػٮي  ٙيٌ َٵشٍٔدٌْ ډشًن ىاٍا ْ َاب  بنٔا ػَ هٔسا

ْ ان بىٕا ثى( اُ ػمچاّ اٝاًڃ   2شبٕٓٙاًو  بٔ ًٍٕٓٙؤّ هلأ )و٪َ( إز ٽٍ بوٍٕډ)ٍاٌ  1پٍٕډٍ ٕډبىَ، ډپشت بؤٍډُبْ ىٍين ٵپَ

ٍائّ ډٺبڅٍ ٽًٙ٘ ثَ ان إز ٽٍ ١مه ا هٔا. ىٍ ًٙىٓ ډ يٌٕوبډ ِٕو شبياىًٌٕٓٓٙو بٔ ياىٌٍٓ ًٕٙوٍي،  هَٕمي اُ  ٍيىٓ ډٙمبٍ  ثٍ

َ  بنٔػَ هٔا يځبٌٔى، اډًُِ هلأ اُ پٍٕډٍ ٕډبىَي ډپشت  بؤٍډُب ٸ٥َْٔ َٕځ ٙپڄْ اُ ډوشَّٞ وـٔسبٍ ٵچٖاٶٓ   -ْ ٵپا

 .ٓ ًٙىثٍَٕ بؤٍډُباًٝڃ  َٕٔبي ٍاث٦ّ ان ثب  ٴٔسٮَ

   ٍاطگبى ول٘ذٕ
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 تبسٗخچٔ اًذٗطِ هْبٗبًِ

ٽاٍ ځابٌ    ْا٭شٺابى ثًىا، اهشلاٳ ثَ َٕ ډٖبئڄ  ٓبډًوٕٙبٽدٔ اُ ډَٿ  َْب ٕيٌ هٕووٖشاُ 

 َيانٕا د بنٕا ډىٍ  ٓځًوبځًوَبْ  َب ي ډپشت ٵَٹٍ َْٕځ ٙپڄوجًىوي، ثٍ  زٕاَمؿىيان َڈ ثب 

ىٍ كاييى   بنٕٔا ثًىاػبډٮّ  بنٕډىٍ  ٔٓػيا هٕووٖشٽٍ  ٍٕيٓ ډو٪َ  ثٍ هٕؿى. ډىؼَ ٙيثًىا 

ٍم ىاىٌ ثبٙي ٽاٍ ىٍ ١امه ان،    1ٓٚبڅٔيا ًٍْٙا دٔ اُ ٓٽمي  لاىٕډٕيِ ؿُبٍڇ دٕ٘ اُ 

ػيا ٙايوي. دأ اُ ان، ىٍ ٥اًڃ     ڂَٔپئاُ  3ُبٔا ياىٌ ٌَٕٔشًُي  2 َب پٍٕډُبٕىڂُىي ځَيٌ 

يػًى اډيواي ٽاٍ    ثٍ ْډشٮيى سَ ٽًؿټ َْب ځَيٌ ،ىي ډپشت هٔااُ  ټٔثٮي، اُ ََ  َْب ٕيٌ

ا٥لا٭ابر   ڂَٔپاي ُٔ اوُاب ثاب   ا ْبٍٕثٖا  ْثبيٍَبي اهشلاٳ  ْا٭شٺبىاًٝڃ  برٕٔػِىٍثبٍِ 

سٮياى  ٔٓثًىا َْب ٕىزډبويٌ إز.  ٓثبٹ ٓوبډاُ اوُب سىُب  ٓثَهي اُ  ٖزٕوىٍ ىٕز  ٓٽبډچ

ٍ َٕياىٌ ) ثٍِٿ سٌَُ ٸ٥َٔاُ  ٓثوٚ اوُبډپبست ٍا ٽٍ اډَيٌُ َمّ  بَٔب  ٵَٹٍ هٔا ٍ ٔ ىا ( ىٍ بوا

إاز ي ډلٺٺابن ىٍ    ٓشٕى ْ٭يى٭يى َٝٵبً  هٔا، اډب ىاوىيٓ ډ، َؼيٌ سب ًٙويٓ ډو٪َ ځَٵشٍ 

 اوي.  ٽَىٌ ٔٓٙىبٕبځَيٌ ډوشچٴ ٍا  ٕٓاُ  ٕ٘ثكبڃ كب١َ 

 -ْاي  4سٖاىڀ  -َمـًن ٙاًن  ٓىٕؿُائَان  َْب ٕٶَوبډٍَب،  وجٚشٍ ٽٍ اُ ٕىڀ ځًوٍ  ان

ډشٮايى ثاًىأٓ    َْب ٵَٹٍاُ  ټٔ ؾَٕ، ئآ ثَډ ٓىُبڅٕٕ َْبْ وڂبٍ نٔسبٍ هَٕمـى، ي 5ىڀٕؿ

 َْٕځ ٙپڄډلڄ  ِٕو ٓهبٝډى٦ٺّ  ؾَٕ، ڂَٔى ًْٕٙشىي. اُ ىٍ سمبڇ ډىب٥ٸ َىي ك٢ًٍ ويا

ٍا  َيانٕا د زٔاٽظَ ٓهبٝ ځَيٌځَيٌ هبٛ وجًى. ىٍ ياٹ٬، ىٍ ََ ډى٦ٺٍ  ټٔي ك٢ًٍ سىُب 

 ٖٓاش َٔمِ ،زٕا اٹچَب ي ډپبست  ٵَٹٍ ڂَٔى، ثب زٔاٽظَځَيٌ  هٔاىاى ي  ثٍ هًى اهشٞبٛ ډٓ

ي ډشًن ډٺيٓ هًى ثًى ي ٍاَجابن   ٓىٍيو ٕٓبُډبويَىاٙز. ََ ٵَٹٍ ىاٍاْ  ِْٕاډ ډٖبڅمز

، ٓٽچا  ٥ًٍ ثٍ. ٽَىويٓ ډ ُٓويځ ڂَٔپئىٍ ٽىبٍ  ٓىيٕشًٝډٮٍ ثب  ټٔډوشچٴ ىٍ  َْب ٵَٹٍ

 َيٳيػًى ىاٍى ٽٍ َمٍ ثٍ  ٓځًوبځًو َْب ٍاٌ ٍْٕشڂبٍثٍ  ينٍٕٕ ْثَاثبيٍ ثَ ان ثًى ٽٍ 

َماَاٌ ثاب    ٓډ١ًاٮ ډوشچاٴ ىٍ ډٺبثاڄ َاڈ     َْب ٵَٹٍ َيانٕد، ٍي هٔاي اُ  ٍٕىيٓ ډ ْياكي
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 -Conze, 2000; Buddhism, 25- 27; Radhakrishnan, vol.1: 581) سٖبَڄ ي ډياٍا ىاٙاشىي 

اوي، إبٕبً ىٔاه ثاًىأٓ ثاَ هالاٳ      (. اٵِين ثَ أه، ؿىبوپٍ ثَهٓ ډلٺٺبن اٙبٌٍ ٽَى582ٌ

ىاٙشٍ ثبٙي، اُ اٱبُِ هاًى، ىٔىآ    1ٽٕٚٓ اىٔبوٓ ؿًن ډٖٕلٕز، ثٕ٘ اُ اوپٍ ىٱيٱّ ٍإز

ثًىٌ ي أه ثاٍ ان ډٮىبٕاز ٽاٍ َاڈ ىٍ ٕاىڂٍُ، ي َاڈ ىٍ        2ػًْ ٭مڄِ ىٍٕزي ىٍ ػٖز

َ  ډُاڈ ٥ًٍ ٽچٓ، َمبَىڂٓ ي ٔپيٕشِٓ ٭مڄ ي ٍٵشبٍِ ىٔىآ   ػبډٮّ ثًىأٓ ثٍ اُ َمابَىڂٓ   سا

ٍ اډي. ثٍ َمٕه ٕاجت،   ٙمبٍ ډٓ ا٭شٺبىْ ثٍ ىٍ ػبډٮاّ ٍَجابوٓ ثاًىأٓ ډًػات كٶا٨       اوـا

و٪بڇ ٍَجبوٓ( ياكي ثًى، وٍ ثبيٍ ثٍ  َبْ نًّ )ٹبوٙي، دبٔجىيْ ثٍ ئىَٕ يكير ي َمبَىڂٓ ډٓ

ٕاىشٓ   َْب زٍٔيااًٝڃ ا٭شٺبىْ ٽبډلاً ٔپٖبن. اُ َمٕه ٍيٕز ٽٍ ثىب ثَ ًٙاَي سبٍٔوٓ ي 

و٪ََب ي   ىوجبڃ ان ثًى ٽٍ اهشلاٳ ثًىأٓ، ًٍٙاْ ىيڇ ثًىأٓ ٽٍ ىٍ يأٚبڅٓ سٚپٕڄ ٙي، ثٍ

ٍ  هٔا اثٍ  ىٍ ډٕبن ٍاَجبن ٍا اُ ډٕبن ثجَى ي َب ٍيٗسٶبير  ٍ دبٔابن ىَاي.    َاب  اهاشلاٳ  ځًوا   ثا

َابْ   ڇ ساب ووٖاشٕه ٕايٌ    ح100ډٕابن   َْاب  ډَُيډًڇسًان سًٍٞ ٽَى ٽٍ ىٍ  ، ډٓتٕسَس هٔا

ٍاَجبوٓ ثب ثبيٍَبْ ځًوبځًن ىٍ ٽىابٍ ٔپائڂَ ثاب اٍاډا٘      ،َبْ ثًىأٓ ډٕلاىْ، ىٍ ًٝډٮٍ

ز، ډلٺٺبن اډَيٌُ ثاَ  ٽَىوي. ىٍ كٺٕٺ ٍَجبوٓ ٔپٖبوٓ دَٕيْ ډٓ َبْ نًُٖٔشىي ي اُ ٹبو ډٓ

ځَْٕ ي ىٍ اٝڄ هاًى،   سًٍٞ ٍأغ، ٥َٔٸ ډُبٔبوٍ ىٍ اٱبُ ٙپڄ ثَهلاٳىاٍوي ٽٍ  يٕسؤٽان 

ىوجبڃ أؼبى اٙشٺبٷ ىٍ ٕىڂُّ ثًىأٓ ثبٙاي،   اوپٍ ثٍ ػبْ ثٍاْ وجًى ي سٮبڅٕڈ ان  كَٽشٓ ٵَٹٍ

ٓ ځًوابځًن ٍا ثاٍ هاًى ػچات      َْب٘ ٔځَاسٮبڅٕمٓ ثب٥ىٓ ثًى ٽٍ سًػٍ ٍاَجبوٓ ثب  ٽاَى.   ډا

َبْ  اْ ٩بََاً سىُب ىٍ ٕيٌ ىَي ٽٍ ډٶًُڇ ٔټ ئىّٕ ډىلَٞاً ډُبٔبوٍ ًٙاَي سبٍٔوٓ وٚبن ډٓ

 :Williams, 2000) ډٕلاىْ ىٍ ّاده ي ثٍ ىٕز ٕبٔـً، ٍاَت سٙىياْ ٙاپڄ ځَٵاز   9 - 8

97- 99; Gethin, 1998: 56- 57 .) 

ٓ ٽاٍ ځابٌ اهاشلاٳ    ڇ ډپبسات ډشىاً٭   700ح ڇ ساب  100سَسٕت، ىٍ ٵبٝچّ ډٕابن   ثٍ أه

َ ٔىدأ اُ   ٓپٔډٕبن اوُب ثٖٕبٍ اويٻ ثًى،  ْا٭شٺبى  َٓياوا ٕد، يويٍٕٕا ٓ ډا ثاٍ ٩ُاًٍ    ْڂا

َمإه ٕاجت، ىٍ    ي ثٍ وُبىويٓ ډٍي ثٍ اٵًڃ  غٔسيٍ ٙيوي ي َٕاوؼبڇ ثٍ ، ځٖشَىٌ ډٓبٵشىئٓ ډ

َ  ٽًؿاټ  َْب ٵَٹٍ، اٽظَ وًٙزٓ ډٕٶَوبډّ هًى ٍا  سٖىڀ-ًٙنٽٍ  ْلاىٕډٕيِ َٶشڈ  اُ  سا

                                                           
1. orthodoxy 

2. orthopraxy 
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ىاٙاشىي ي   زٔاٽظَ لاوپبَٕٔډىب٥ٸ  ٚشَٕثياىٌ ىٍ  سٌَُ َيانٕدَىڂبڇ  هٔاٍٵشٍ ثًىوي. ىٍ  بنٕډ

. ىٍايٍىواايهااًى  هٔاإاثااٍ  ِٕااوٍا  چىاائسبثٮااي ثَډااٍ، ٽاابډجًع، لائاآً ي  َْااب ٕاايٌىٍ 

ُ ، ٽٍ سىُب ثبُډبوايځبن  1ُبٔا ياىٌ څًٽًسٌَ اٵٲبوٖاشبن   بنٕا ثبډثًىواي، ىٍ ډى٦ٺاّ    َاب  پٍٕډُبٕاىڂ

ٍا ىاٙاشىي ي   زٔا اٽظَ ڄٕا سبډىٍ  ُاب ٔا ياىٌ ٌَٔا ي ٕاشًٌُ ډبويٌ ثًىواي،   ٓثبٹبڃ ي ٵٮ زٕدَػمٮ

ٍا ثاٍ هاًى اهشٞابٛ     َيانٕد زٔاٽظَ ،ىٍ سمبڇ ډىب٥ٸ ٙمبڃ ٱَة َىي 2ُبٔا ياىٌٓ َٕيإش

 (. Bareau,1986,vol.2: 446-447) ىاىوي ډٓ

ٍ  لاىٕډا َبْ اٱابُٔه دأ اُ    ، َمِډبن ثب ٕيٌٓاػشمب٭ -ْ ٵپَثٖشَ  هٔاىٍ  ٍ  ثا  غٔساي

ٍ ٔډُب»ٙپڄ ځَٵز ٽٍ ثٮيَب هًى ٍا  ٔٓثًىاىٍ ىٍين ػبډٮّ  ْا٭شٺبى ٓبؤػَ وبٹاڄ   بٔا « بوا

 ٍٕا ايڅ ِِٕاوڂٙين  ٴ١ٕٮ ڄٕىڅثٍ  ًٕ ټٔاُ  بنٔػَ هٔاثٍ ثبيٍ ثَهٓ ډلٺٺبن،  .يٕوبډثٍِٿ 

ٍ ډشٮايى ي ٍي ثاٍ اول٦اب٣ وُابىن      ٓيسٕا ٭ٺاهشلاٵابر   ٘ٔيإد، بنٕٔثًىا بنٕډىٍ   َْاب  ٵَٹا

 ْډٖابي  ْبَُاب ٕاډشثٍ ىاٙشه  ْ٭بىډَىډبن  بُٕوثٍ ٕجت اكٖبٓ  ڂَٔى ًْٕډوشچٴ، ي اُ 

 (ثاٍ وؼابر ٍا ىاٍواي    ينٍٕٕا سىُب اوبن اډپبن  ٙيٓ ډٽٍ سب ان َىڂبڇ سًٍٞ )ثب ٍاَجبن  ٓىٔى

 يػًى اډي. ثٍ

ّ ُاياُ  ٓپٔاُ ىي ػىجٍ،  بؤٍډُب ٸ٥َٔ َْٕځ ٙپڄٍٙي ي  َ  ډُاڈ  ٔا َ ٭ىبٝاَ   هٔسا  ْٵپا

إاز.   ٓثٍَٕا ، ٹبثاڄ ثلاض ي   بنٔػَ هٔا ٓؤسبٍاُ و٪َ ٩ًٍُ  ْڂَٔىان، ي  ِِٽىىئډشمب

ىٍ ٕاٍ ډٶُاًڇ اډاًُِ     سًانٓ ډٍا  بؤٍډُب سٶپَسَٔه يػًٌ  اٙبٌٍ ٙي، ثَػٖشٍ ٚشَٕدؿىبوپٍ 

ان،  ٓاهلاٹي  ْا٭شٺبى َْب ػىجٍَمَاٌ ثب  ٖشًٌٕثيَياثٖشٍ ثٍ ان، اٍډبن  َْبٍ ٔو٪ًَٙوٕٓشب ي 

ٍ  هٕؿىا  ٓؤسبٍ َْبٓ ثٍَٕلاٍٝ ٽَى. ىٍ ي اهلاٛ ه َٕٕٓذَىځ ٸ٥َٔي ثبيٍ ثٍ  و٪اَ   ثا

 َْٕځ ٙپڄ ٓؿڂًوڂسلًڃ ي  َٕٕډٮىب  ټٔثٍ  بؤٍډُبٙبهّ  ٓؤسبٍسلًڃ  َٕٕٽٍ  ٍٕيٓ ډ

ٍ ٕد ڂَٔپاي ٕٔاٍ ډٶُاًڇ ځَؿاٍ ځابٌ ثاب       هٔا اإز.  ڂَٔپئثب  ڈٕډٶبَ هٔا ، ٱبڅجابً  اواي  ًٕاش

اواي، اُ   ٍٙي ٽَىٌ ڂَٔيپٔي َمَاٌ ثب  ْډًاُ ٓٙپچهًى ىاٍوي ي ځَؿٍ ثٍ  ِْٔي ْا وـٍٔسبٍ

َ ٔى ًْٕاوي. اُ  وياٙشٍ ڂَٔپئثب  ٓمٕډٖشٺٍاث٦ّ  ٓډى٦ٺو٪َ  َ  هٔا ااُ  ټٔا  ؾَٕا ، ڂا  ڈٕډٶاب

ثًىا، ٽاٍ ىٍ   ْځٶشبٍَبىٍ ډًا٭٨ ي  اوُباوي، ثچپٍ ثٌٍ َمّ  وجًىٌ اْ ي وًايٍاوٍ ٬ٔثي َْب ئٌا

                                                           
1. Lokottaravādins 

2. Sarvāstivādins 
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اوي، سىُب وڂابٌ   ٽَىٌ بؤٍډُبإشبىان  اوـٍطجز ٙيٌ إز، يػًى ىاٍى ي  بؤٍ ىٍَٕډشًن ډٺيٓ 

 ٓٵچٖٶثَ ػىجّ  يٕسؤٽ هَٕمـىي  َب ئٌا هٔااُ  ٓوً ي ډشٶبيس َٕسٶٖي اٍائّ  ئػي ْاٍ ُٔاياُ 

 َب ثًىٌ إز.  اډًٌُ هٔا ٓپِٕٔډشبٵي 

 ؾَٕا ْ ثاَا ٔٓ إاز ٽاٍ   ثًىآ ٕىش يځبٌٔىىٍ ياٹ٬ كبٝڄ سلًڃ  پٍٕډٍ ٕډبىَّٔ هلأ و٪َ

 ٺازٙ ٕكٺ، وياٙاشه  يځبٌٔا ى هٔا ا. ىٍ ٖاز ٕوئاڄ  ډٖاشٺچٓ ٹب  ٺزٕكٺ بْ، وٶٔ )هًى( ٔډًػًى

ىاىٌ ٙاي ي ثاٍ    ڈٕسٮما  ِٕوىَىيِ ٭بڅڈ(  ٭ىبَٝ ي اػِاْ ٙپڄ بَب )ٔ ثٍ ىََډٍ غٔسيٍ ثٍډٖشٺڄ، 

 ِٕا وٓ مٔٹاي ٓ ٖاش ٕاڅ ئٌاْ َب٘ ٔځَا، ڂَٔىْ ًٕاوؼبډٕي. اُ « پٍٕډٍ ٕډبىَ» بنٔػَْ َٕځ ٙپڄ

ِ ئا اْ َٕا ځ ٙاپڄ ثاٍ   غٔسيٍ ثٍ، يوئىٓ ډًَه  زٕٵٮبڅٍا ىٍ ٵپَ ي  ِٕؿٽٍ ډىٚؤ ي ٭چز َمٍ 

َ  ډُڈٓ ٮىوجًى ډبىٌ، ي اٝبڅزٙ يػًى ٵپَ، ٔ ٍ ٔي« )ًځبؿابٌٍ ٔ»ْ ا٭شٺابى اٝاڄ   هٔسا ( 1ياىٌ ؼىبوا

 ډىؼَ ٙي.

ثًىٌ إاز،   بؤٍ ىٍَٕٽٍ اٍډبن  2ثٍ ډٺبڇ اٍَز ٓبثٕىٕشي  َياوٍٕوثٍ  ينٍٕٕ ْثَاٽًٙ٘ 

ٍاَجابن   ْداب  ٕ٘دا ى ٽٍ سىُاب  ثً ٍٓاَ، ومًىٓ ډهًىهًاَبوٍ  ْٹيٍاُ اوپٍ ىٍ ٩بََ  ْػيا

ٍا وياٙاشىي. ىٍ ډٺبثاڄ، اٍډابن     ٓوؼابس ؿىإه  ثاٍ   ٓبثٕىٕش يٕاډ ْ٭بىځًٚىٌ ثًى ي ډَىډبن 

ً  ټٔوؼبر َمّ ډًػًىار ٭بڅڈ، اُ  ْثَاي ٽًٙ٘ اي  ٖشًٌٕثيَ ٍٕاشڂبٍْ ٍا ثاٍ    يٕا اډ ٕا

ً ي اُ  ٽاَى ٓ ډا  ٍَٔي ْ٭بىډَىڇ  َ ٔى ْٕا دَٕاش٘ َماَاٌ ثاب اهالاٛ ي      ْثاَا ، ٍاٌ ٍا ڂا

 ّٔدب َڈ ٓډٺبډي ثٍ ډلجز ي ٭ٚٸ  ځًٚىٓ ډاوٖبن إز،  ٓإبٕ ْبَُبٕو، ٽٍ اُ ٓىځَٕٕذَ

ثاٍ   غٔسيٍ ثٍ ْډٮىًي  ْٵپَ َْب٘ ٔځَا هٕؿىثًى ٽٍ  تٕسَس هٔا  ثٍ. ىاىٓ ډهَى ي كپمز 

اُ  ٓثَهاٙبٌٍ ًٙى ٽٍ  ٖزٕوثي  ىؼبٔا. ىٍ اوؼبډٕي بؤٍډُباًٝڃ  َْٕځ ٙپڄي  بٵشهٔسلًڃ 

ثًىواي،   پٍٕډُبٕىڂُډپشت  َْب َځَئٌُاُ  ٓپٍٔا ٽٍ  ُبٔا ياىٌ ًسٌَڅًٽ، ځَيٌ و٪َان ٝبكت

َ ٕداډًُِ ٕاٍ   ّٕايڅثًىا ي ًٍٝر  ْثَا ْٵَاډبىي  ٓډشٮبڅ ْيػًىا٭شٺبىٙبن ثٍ  ڄٕىڅثٍ   پا

ٍ ٔډُبډپشات   ٘ٔيإا دىٍ  ڄٕىهځَيٌ  هٔسَ ډُڈ، َب ٖشًٌٕثيَثًىا ي  ٍ  بوا  ايٍواي ٓ ډا ٙامبٍ   ثا

(Bareau, 1986, vol. 2: 449; Lavalle Poussin, 1911, vol. 8: 333 - 334 .) 

ډلٺٺبن يػًى ىاٍى،  بنٕډىٍ  بؤٍډُب ٓؤسبٍٽٍ ىٍثبٍِ ٩ًٍُ  ٔٓو٪ََباهشلاٳ  ب يػًىث

                                                           
1. Yogācāra (Vijnānavāda) 

2. arhat or arhant 
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ٍ ٕو ٕبُډبني  ٍٕايڅ ّبؤډُب»ٙبهٍ ٍا ىٍ ىي ثو٘ ٭ميِ  هٔا َْٕځ ٙپڄ ىئٵَا سًانٓ ډ ي « بٵشا

ح ڇ سب  100اُ كييى  ُٓډبو، ٽٍ ٵبٝچّ ٍٕايڅ ّبؤډُبىاى.  ْػب« بٵشٍٔ ٕبُډبن ِٓٵچٖٶ ّبؤډُب»

 َْاب  كَٽاز إاز ٽاٍ ىٍ ان    ٓسلًڅ َٕٕ ِىَىي وٚبن ٓٽچ ٥ًٍ ثٍ، َىٕځٓ ډڇ ٍا ىٍثَ  500

ٍ ٕو ٕابُډبن يػًى ايٍىوي، دَاٽىيٌ ي  ٍا ثٍ بؤٍډُبٽٍ ثٮيَب ٙبهّ  ْٵپَ ثًىواي ي ٩ابََاً    بٵشا

ٍ ٔډُبوياٙشىي ي وبڇ  ٓهًىاځبَ، ٓػمٮ ِْٵپَ بنٔػَ هٔاوٖجز ثٍ ٩ًٍُ  هاًى   ْثاَا ٍا  بوا

 .ثَىويٓ ومٽبٍ  ثٍ

، َٔٓب كَٽز هٕؿىاٱبُٽىىيځبن  هٕووٖشأه ُډٕىٍ، ثَهٓ ډلٺٺبن ثَ أه ثبيٍوي ٽٍ  ىٍ

ي  ٽَىواي ٓ ډا  زٕا ٵٮبڅ ٔٓثًىاٽٕ٘  ثًىوي ٽٍ هبٍع اُ ٕىڂُّ ٍإز ٓىبوٕوٚ ځًٍٍٙاَجبن ي 

اُ ٍاَجابن ي   َٔٓاب  ځاَيٌ  ډٖشٺَ ثًىواي. أىابن   ٔٓثًىا)ډٮبثي(  1َْب إشًدٍ ٓكًاڅ٩بََاً ىٍ 

ٽَىواي ي ثاٍ ٹَائاز     اوبن ډً٭٪ٍ ډٓ ْثَاهًى ځَى ايٍىٌ ثًىوي ي  َاډًنٕدٍا  ْ٭بىډَىډبن 

 بنٕا ډىٍ  بؤٍډُب َْب ًٕسٌَ هٔسَٓ مٔٹي. ثٍ ثبيٍ أه ډلٺٺبن، أه وپشٍ ٽٍ دَىاهشىيٓ ډډشًن 

ي ىهشاَان هاًة( ٍا    )دَٖان 3َبْ شَٕىيَ ٽًڅٍي  2َب دًسٌَ ثب وبڇ ٽًڅٍ ٓٽٖبوډوب٥جبن هًى 

ٍ وٺا٘   ْ٭ابى ان إز ٽٍ ډَىان ي ُوابن   ِىَىي وٚبنىَىي،  ډوب٥ت هًى ٹَاٍ ډٓ وٖاجز   ثا

ٍ    بؤٍډُب َْب ٺ٥ٍَٔ َْٕځ ٙپڄىٍ  ٓډُم َابْ   ىاٙشىي. اډب ځَيٌ ىٔڂاَْ اُ ډلٺٺابن ىٍ ىَا

اوي ي ثَ إبٓ سلٺٕٺبر هًى ىٍ ډشاًن ثاًىأٓ، ثاٍ أاه      اهَٕ أه ىٔيځبٌ ٍا ثٍ وٺي ٽٕٚيٌ

ساًان هبٕاشڂبٌ ډُبٔبواٍ ٍا ىٔىاياٍْ ٭بډٕبواٍ ي ٕاىز دَٕاش٘ ىٍ         اوي ٽٍ ومٓ ؼٍ ٍٕٕيٌوشٕ

َبْ ډُبٔبوٍ ىٍ ډٕبن ډاَىڇ ٭ابىْ ي    سًان سًٍٞ ٽَى ٽٍ ًٕسٌَ ٙمبٍ ايٍى ي ومٓ َب ثٍ إشًدٍ

ه٦بة ثٍ اوبن وًٙشٍ ٙيٌ ثبٙي. ثٍ ا٭شٺبى أه ډلٺٺبن، هبٕاشڂبٌ ډُبٔبواٍ ٍا ثبٔاي ىٍ ډٕابن     

ايڅٕاّ  ْ  بَ اٍډبني وِٕ ٽٖبوٓ ىاوٖز ٽٍ ىٍ دٓ ثبُځٚز ثٍ  َب ػىڂڄٔه ىٍ ځِ ٍاَجبن ٭ِڅز

 :Schopen, 2004: 493- 495; Williams, 2000: 104- 111; Gethin, 1998) ثًىواي ثاًىأٓ  

225; Gombrich, 1990: 29 - 30.) 

هشه َاب ي ٕاب   َب ىٍ إشًدٍ ٕهَٔب اُ اػَاْ ا ځَيٌ هٔاََ ٍيْ، ٩بََاً ثب ځٌٙز ُډبن  ثٍ

                                                           
1. Stupas 

2. Kulaputras 

3. Kuladuhitṛs 
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َاب   ياىٌ إاز، ٵبٝاچٍ ځَٵشىاي ي ثاٍ ٹَائاز ٕاًسٌَ       ثًىأٓ سُاٌَ  َْبٓ ْځٔيډٮبثي، ٽٍ اُ 

ايٍىواي.   ٍْي َاب  ٖاشًٌ ٕثيَاوُب ي ثٍِځياٙز ثًىاَاب ي   َاډًنٕدثًىا( ي ثلض  ْځٶشبٍَب)

 ْبَُاب ٕوُډبواٍ ي ثاَيُ    ٤ٔٙاَا  َٕٕسٲثبيٍ ٽٍ ثٍ ٕجت  هٔاثب  بنٔػَ هٔاډشٮچٸ ثٍ  بنٕٔثًىا

 ََْبٕسٶٖا ساب   يويٕٽًٙا واياٍى،   ٔٓٽابٍا  ڂَٔىىََډٍ  ٓمٔٹي ََْبٕسٶٖب٫، ىٍ اػشم ئػي

سابٌُ، ىيثابٌٍ    ٓوڂبَثًىا اٍائٍ ىَىي ي ا٭شٺبىار هًى ٍا ثب  ْځٶشبٍَبي  ٍٕايڅاُ ډشًن  ٓىٔوً

 يٌٕا وبډ« ٕاًسٌَ »دَىاهشىاي ٽاٍ    ٓډشًوَب ي  ډى٪ًٍ، اوبن ثٍ وڂبٍٗ ٍٕبڅٍ هٔاو٪بڇ ثوٚىي. ثٍ 

ي ٩ًٍُ وَٕيْ  زٕهلاٹوبىٍ  َْب ومًوٍهًى اُ  َٕو٪ٓ ثځٖشَىٌ ي ي ثٍ ٕجت كؼڈ  ًٙويٓ ډ

 َْاب  ُډبناُ دىغ ٕيٌ، ىٍ  ٕ٘ث ٥َٓب، ٽٍ  ًٕسٌَ هٔا. ٍيويٓ ډٙمبٍ  ثٍ نٔسبٍثَٚ ىٍ  ْٵپَ

ځًوبځًن، َمـًن وٺب٣ ډوشچٴ َىي، اٵٲبوٖاشبن   ْٵپَي  ٓاػشمب٭ َْب ٤ٕډلډوشچٴ ي ىٍ 

 ٓډوشچٶا  َْب ځَيٌى٫ً ي ډشٮيىوي ٽٍ ثٍ وبؿبٍ ىٍ اوي، اوـىبن ډش وًٙشٍ ٙيٌ ْډَٽِ ْبٕإي 

ٍ  َْاب  ٕاًسٌَ ، ٓكپمش َْب ًٕسٌََمـًن  ډَثا٣ً ثاٍ سىبٕان ي ...     َْاب  ٕاًسٌَ ، ْا ډَاٹجا

 .ًٙويٓ ډ ْثىي ىٕشٍ

َبْ  َمٍ، ثبٔي سًػٍ ىاٙز ٽٍ ىٍ َىڂبڇ ٩ًٍُ اىثٕبر ډُبٔبوٍ ىٍ َىي ثبٕشبن )ٕيٌ ثب أه

َب ي ډٶابَٕڈ ډًػاًى ىٍ اوُاب ځاَأ٘      ٍ أه وًٙشٍ( ان ٭يٌ اُ ا٭٢بْ ٕىڂٍُ ٽٍ ثڇ 2 - 1

َبْ سَٚٵٓ ٕىڂٍُ ثبٹٓ ډبويوي ي ثٓ َإؾ   ىاٙشىي، ىٍ ىٍين َمبن ډپبست ډًػًى ي ٕچٖچٍ

َبْ  َبٔٓ ُويځٓ ٽَىوي ٽٍ اڅِاډبً ثب ىٔيځبٌ اهشلاٳ ي سٶبير هبٝٓ ىٍ ٽىبٍ ٍاَجبن ي ٍاَجٍ

ٍ  َْاب ٘ ٔځَاَب ىٍ ُډٕىّ  ًٕسٌَ ٍي، ډ٫ً١ً ا٭شجبٍ أه ٭ٺٕيٌ وجًىوي. اُ أه اوبن َڈ اْ  ٵَٹا

َب ؿىبوپٍ دٕٚشَ اٙبٌٍ ٙي، سب كي ُٔبىْ ډٮاَٳ ٔاټ    ډًٍى سًػٍ ٹَاٍ وڂَٵز، َُٔا ًٕسٌَ

   ٍ ٽاٍ أاه    ٍٕاي ٓ ډا و٪اَ   ػَٔبن اٹچٕشٓ ي ثب٥ىٓ ثًىوي، وٍ ٔټ كَٽز ثاٍِٿ ډَىډآ، ي ثا

 ٍ  ڇ 5ٕايِ   سائٍغ ي ىٍ كاييى   ي١ٮٕز ثٍ ډير ؿىي ٕيٌ َمـىبن اىاډٍ ىاٙز، سب اوپٍ ثا

سَسٕات، ٙاًاَي    اْ ٍا ٍى ٽَىواي. ثاٍ أاه    َبْ ډُبٔبوٍ ثَهٓ ډپبست ٍٕمبً ي اٙپبٍا ًٕسٌَ

ٍ   اْ ٽاٍ ثٕٚاشَ ٕاًسٌَ    ىَي ٽٍ ٥آ ؿىائه ٕايٌ    سبٍٔوٓ وٚبن ډٓ اْ وًٙاشٍ   َابْ ډُبٔبوا

ٍ  اْ ٭ىًان ًَٔز ډٖشٺڄ ي ػياځبوٍ ٙيوي، وٍ سىُب ا٦ٝلاف ډُبٔبوٍ ثٍ ډٓ ٽابٍ   ثَاْ ډٮشٺيان ثا

ثچپٍ اوُب وِٕ هًى ٍا ػاياْ اُ ىٔڂاَ ثًىإٔابن، ي ځَيَآ ډشمابِٔ ثاب ثبيٍَابْ         ٍٵز، ومٓ

 (. Gethin, 1998: 57; Schopen, 2004: 493) دىياٙشىي ډشٶبير ومٓ
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 زٕا اَمَاب   ٕاًسٌَ  هٔا ااُ  ٓځَيَا ثٍ  بؤٍډُب ْٵپَډپشت  بٔ ٘ٔځَاسئٍغ، ََ  اډب ثٍ

سَسٕات، ىٍ ځاٌٍ ُډابن ثاٍ      أاه ډشًن ډَػ٬ هاًى ٙامَى ي ثاٍ     يثٕٚشَْ ىاى ي اوُب ٍا ػِ

وًٙشٍ  ْا ًٕسٌَٽٍ  َٓىڂبډي هًىاځبٌ ٙپڄ ځَٵز. ىٍ ياٹ٬،  بٵشٍٔ ٕبُډبن ّبؤډُباَٖشڂٓ 

ٽٍ ثَ ان ًٕسٌَ ي ډشًن ډٺيٓ  يويٍٕٕٓ ډوبډياٍْ ثٍ ٩ًٍُ  َْب زٕٙوٞ غٔسيٍ ، ثٍٙيٓ ډ

 َْٕسٶٍٖٕبئڄ اُ  ْا ډؼمً٭ٍ ََبٕسٶٖ هٔا َاډًنٕد. دٔ اُ ان، وًٙشىيٓ ډ ََٔٓبٕسٶٖ ڂَٔى

ثًى ٽاٍ   هٕؿىهبٕز.  اطبٍ ثَډٓ هٔااُ ىٍين  ٓٵچٖٶ ٕٓىش غٔسيٍ ي ثٍ ځَٵزٓ ډٙپڄ  ڂَٔى

ً َٙي٫ ثاٍ   پٍٕډٍ ٕډبىَډپشت  1وبځبٍػًوٍ َْب وًٙشٍ، ثب ْلاىٕډىٍ ٕيِ ىيڇ  َ  هٔسپا ى ي ٽا

ٍ   ْلاىٕډي ىٍ ٕيِ ؿُبٍڇ  بٵزٔسًٕٮٍ  ً  2ي دٔ اُ ان، ثب اطابٍ إَٓاىڂ ډپشات   3ي يٕٓاًثٓىيَ

 ,Conze, 2000; Buddhism, 28; Nakamura, 1986) يٍٕٕثٍ ٩ًٍُ  ياىٌ ؼىبؤٍي بٔ بؿبًٌٍځٔ

vol. 2: 457- 458, 466 .) 

 ىِ٘هِ ٘هبدًّبگبسجًَِ ٍ هىتت 

َ  ثٍِٿاُ  ٓپٔوبځبٍػًوٍ  ئسَىٓ ث  َٕساؤط إاز ٽاٍ    َْىاي  4ْكپماب ي  ٚامىيان ٔاوي هٔسا

َ ٔى ْبٍٕثٖا إز. َمـًن دٔ اُ هًى ىاٙشٍ  ٔٓثًىاسلًڃ سٶپَ  بنٔػَثَ  ْاٙپبٍ اُ  ڂا

 برٕٔا ػِٽٍ ىٍثبٍِ  ٔٓاسپبٹبثڄ َٕٱَب ي ا٥لا٭بر  اُ اٵٖبوٍ ْػيا، َْىيكپمب ي ډشٶپَان 

ځٶاز ان   ساًان ٓ ډا  ٓوٖج هٕٺٔىٍثبٍِ اي ثب  اوـٍوٺڄ ٙيٌ إز،  ٔٓثًىااي ىٍ ډىبث٬  ُٓويځ

ي اُ  ٖاز ُٔٓ ډىٍ ػىًة َىي  ْلاىٕډ 200سب  150 َْب ٕبڃ٩بََاً ىٍ ٵبٝچّ  ْيإز ٽٍ 

 ثَاَمه ثًى.  ْا هبوًاىٌ

ثاَ   ٓډجشىٽَى ٽٍ  ٍا سًٍٕٝ ډٓ ٓىٔى ٓىٕث ٍّٳي  ڄٔٵ٢باُ اسٞبٳ ثٍ  ْا ځًوٍوبځبٍػًوٍ 

ٓ ځَا څاٌر اُ كاي ي   ٕ٘ثا َُاي   ِٓاٵَا٥ىي كي  ّبوٕډٽٍ  ٍٓاَثًىا ثبٙي.  ّبوٕډٍاٌ  ، ي ىي ٔا

، اي َٕډٖ هٔإَى. ىٍ ٍا ىٍ دٕ٘ ثڂ ِٕؿ ؾَٕوجًىن  ٓٺٕكٺي  ِٕؿىاٙشهِ َمٍ  ٺزٕكٺاډًُِ 

جب٣ ٢ا اُ ٍواغ، اُ ٥َٔاٸ ٽابٍثَى او    ْاُاىثٍ  ينٍٕٕ ْثَا ٔٓثًىا ٕٓىش بٵزٍَٕىَىيِ  اىاډٍ

                                                           
1. Nāgārjuna 

2. Asanga 

3. Vasubandhu 

4. ācāryas 
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وٚابن   ْثاَا . اډاب  ئځٚبٓ ډٍا  ٓياثٖشڂهًىٕبهشّ ػُڄ ي  ْثىيَبثًى ٽٍ  ٓاهلاٹي  ًَٓى

ثٌَُ ػٖز سب ىٍ ١مه ان ثشًاواي   ٓٵچٖٶ ٍٓيٙ، اُ ْډٮىً ٸ٥َٔ هٔان ٽَىىاىن ي ٍيٙه 

ٍا اُ  ٔٓثاًىا ا٭شٺبىار  هٔسَ اكشَاڇډًٍى  ٓكش، ًَٓىځًوبځًن  ڈٕډٶبَي  َب ئٌاثٍ  ٓياثٖشڂ

 ى. ٽٍَا ډ٦َف  َب ئٌديَمّ  ْيػًى ٺزٕكٺډى٪ًٍ، اډًُِ ٭يڇ  هٔاثَىاٍى ي ثٍ  بنٕډ

ّ ىُٕډٔٓ ىٍ ثًىآ ٍَجبوْ ي ډٮىًٓ ىي ٕىز سلاٹٓ، وبځبٍػًوٍ ٍا ثبٔي ډلڄ ؤسبٍ يځبٌٔىاُ 

ً ي ػٖزثٍ ٍيٗ هًى ىٍ  ټٙمبٍ ايٍى ٽٍ ََ ٔ ٮمٸ ثٍډَاٹجٍ ي س ٓ ٺا ٕكٺ زٕا ډبَْ ىٍٻ ػا

 ڄٕا سلچَب، ٍيٗ سٮمٸ ىٍ  ٕىز هٔا هٕووٖشٔٓ اُ ٍوغ ثًىوي. ٍَبٓ ثٍ بثٕىٕش، ؼٍٕوشاډًٍ ي ىٍ 

. اوابن ىٍ دآ ان ثًىواي ٽاٍ     ثٖاشىي ٓ ډا ٽابٍ   ان ٍا ثٍ« 1يََډٍٕاثَُ»ْ ثًى ٽٍ إشبىان ثَٚسؼَثّ 

ٔٓ اُ ٍوغ ٍَبان، ي ٍاٌ  ٤َٔٙاي  َب ٭چزٓ ٩ًٍُ يػًى، ؿڂًوڂٔٓ ىٍثبٍِ ثًىإّ ايڅْ َب اډًٌُ

َ ٔٓ َمـاًن  َب ٍيٗ اوُبډى٪ًٍ،  هٔاٽىىي ي ٕبډبن ثوٚىي. ثٍ  هٕٕسجي  ڄٕسلچي ػُڄ ٍا  ٓ اځاب

ي َمَاٌ  ٸٕىٹْ ثىي ڈٕسٺٖىٍ ٙىبهز،  ڄٕىهِٓ ٍياوٓ ي ًَىٓ، كْٖ ا څل٪ٍاُ َمّ ٭ًاډڄ  ٸٕىٹ

 بنٕا ډي اُ  ؼابى ٔاكبٽڈ ثَ  ٤َٔٙاْ اىٍاٻ ي ٙىبهز، ي ثَٙمَىن ا څل٪ٍاُ كبلار  برٕٔػِثب 

 (. Skorupski, 1986, vol. 4: 354-356ثَىوي ) ٽبٍ ډٓ َب ٍا ثٍ كبڅز هٔاٍٵشه 

َ ٔىي ډىابث٬   2ٽمابڃ هاَى   برٕا اىثثًى ٽٍ ىٍ  ٓبٵشٍَٕىيڇ،  ْډٮىًٕىز  َمـاًن   ْڂا

 هٔا اىٍ . ٙاًى ٓ ډ بٵزٔ (وُب اډيٌ إزىٍ ا بؤٍډُبٽٍ إبٓ سٶپَ ) 4پٍمٖٓاَيٓسَي  3ٽًسٍ سىٍٍٓ

اُ  ٓهابڅ إاز ٽاٍ َماّ اډاًٍ      ٺاز ٕكٺ هٔا اي ىٍٻ  ٜٕسٚو ْډٮىبډشًن، ٽمبڃ هَى ثٍ 

 ْىاٍا ،ياٍَبٔاادياُ  ټٔاا ؾَٕاايػااًى وااياٍى ي  ْهااًىډًػااًى ٹاابئڈ ثااٍ  ؾَٕاا، ٺشىاايٕكٺ

 ٓوبياثٖاشڂ سلٺٸ  ْډٮىبثٍ  ثو٘ ٍَٔٓبهَى  هَٕمـى. ٖشىيٕو ْػًََي  ًٓاس برٕهًٞٝ

إز ي ٽمبڃ هَى ثاٍ   َياوٍٕوَمـًن  ْډٮىً َْب اٍډبنثٍ  ٓكش، ْاډَ ؾَٕٮچٸ ثٍ ي ٭يڇ س

َمّ ډًػًىار سٮجٕاَ   ٍَٔٓب ْثَاىٍ ٽًٙ٘ ثيَٕٖشًٌ « 5ډبََاوٍ ڄٔيٕب»ثٍ  ٓىٍيو ٓٙپچ

 . ًٙىٓ ډ

                                                           
1. Abhidharma 

2. Prajnāpāramita Sūtras 

3. Ratnakūta 

4. Avatamsaka 

5. upāya Kauśalya  
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ٍ ٕاثُوبځبٍػًوٍ ثٍ ٍيٗ سٮمٸ  ٓ٭مچ ٓياثٖشڂىٍثبٍِ  ٓؤسبٍٙبَي  ؾَٕاوپٍ  بث  يََډا

َ اي اُ  برٕٔا ػِي َماَاٌ ثاب    ٸٕا ىٹيػاًى واياٍى، اوشٺابى     اٗٓ ُويځاُ  ْا ىيٌٍىٍ  ، ڈٕډٶاب

ٍ ٕاثُ َْب ڄٕسلچ٭بڇ  ٓډى٦ٺي ٕبهشبٍ  ٓ٭چّ لبرٕس١ً اي ثاب   ٸٕا ٭م ٔٓاٙاىب ، ډٮاَٳ  يََډا

ٍ ، وٺا٘  ڂَٔى ًْٕإز. اُ  يََډٍٕاثُ بٵزٍَٕ ٓٵچٖٶي  ٍٓياوډوشچٴ  َْب ػىجٍ  ْډلاً

َ  ٸٕا ٭م٭ىاًان   ثٍ ٺزٕكٺ هٔاىٍٻ  ْثَا ْيٽٍ  ٓشٕاَماي ي  ْهلأ ىٍ اٍا ّٔو٪َ ىٍٻ  هٔسا

( Streng, 1986, vol. 10: 292ٍّٳ ٕىز ىيڇ ثَ ايٕز ) َٕسؤطىَىيِ  ٹبئڄ ثًى، وٚبن ْډٮىً

 ى(ًٙ ډٓ ٓثٍَٕ ڄٕسٶٞوبځبٍػًوٍ ىٍ ٝٶلبر ثٮي ثٍ  ْ)اٍا

، اډاب ډلٺٺابن   ًٙىٓ ډثٍ وبځبٍػًوٍ وٖجز ىاىٌ  ْډشٮيى َْب وًٙشٍ ٔٓثًىا َْب ٕىزىٍ 

اطبٍ ٭جبٍسىي اُ: ىي  هٔا. َويٕځٓ ډىٍ و٪َ  ْي ٓياٹٮ٭ىًان اطبٍ  ٍا ثٍ ْسٮياىب اوُب سىُ بنٕډاُ 

 2ٓبيٍٓسَىٔا ي ڂٍَََٔي( ي بوٍٕډٍاٌ  َْب هٔبىٕثى) 1پبٔٽبٍ پٍٕډٍ ٕډًلاډبىَ َْب وبڇثب  ٓٵچٖٶٍٕبڅّ 

)َٶز ثىاي   3ٓشبٕذشَشًٕٓٙو َْب ٍٕبڅٍډًػًىوي؛  زٕٔىٖپَ)ثَځَىاوين ډجبكظبر( ٽٍ ثٍ ُثبن 

)َٙف  5دََٽََوٍٍ ٕيٓڅٔيٓ(، َٓمبَىڂ)ٙٞز ثىي ٙٮَ ىٍثبٍِ  4پبَٕٙٚشٓ ًٽشٍٔثبٍِ هلأ(، ٙٮَ ى

ثاٍ   ٓاهلاٹا ىٍ ىٕاز إاز؛ ي ىي اويٍُوبډاّ     ٓسجشا ثٍ ُثابن   اوُبٽٍ سَػمّ ( ًٕسٌٍَ ٕيٓڅٔيٓ

ي  اواي  اُ دبىٙابَبن ډٮبٝاَ اي وًٙاشٍ ٙايٌ     ٓپٔٽٍ ه٦بة ثٍ  7ًٕڅٙپٍُٓ ي 6ٍٓٓسىًَاڅ َْب وبڇ

ثاٍ اي   ِٕا و٭بٙاٺبوٍ   برٕاث، ډًا٭٨ ي ٍٕاى٭ ْسٮياى هَٕمـىوُب ډًػًى إز. ا ٓسجشسَػمّ 

 (. Streng, 1986, vol. 10: 292; Yūichi, 1986, vol. 9: 71) ًٙىٓ ډوٖجز ىاىٌ 

ٍا  ٔٓثاًىا ، سٶپَ ي ٭ماڄ  ٙيٌځًوبځًن سَػمٍ ي ډ٦بڅٮٍ  َْب ُثبناطبٍ وبځبٍػًوٍ ٽٍ ثٍ 

َ  هٕؿا ىٍ ٥ًڃ ىي َِاٍ ٕبڃ ىٍ  هاًى ٹاَاٍ ىاىٌ إاز.     َٕساؤط ٌ ي ّاداه سلاز   ، سجاز، ٽا

 ْا ٭يٌ، مبويٌٕثبٹثَ ًٙاَي  إز ٽٍ ثىبډُڈ ؿىيان  ٔٓثًىا ّٚٔاويىٍ  ْيي سٶپَ  زٕٙوٞ

)ثًىاَااب(  بٵشڂاابنَٔٔسىًاُ  ٓپاأ، اي ٍا َمـااًن ْيٝااي ٕاابڃ داأ اُ ډاَٿ   بنٕٔا ثًىااُ 

                                                           
1. Mūlamādhyamikakārikā 

2. Vigrahavyāvartanī 

3. śūnyatāsaptati 

4. Yukiṣaṣtika 

5. Vaidalyaprakarana 

6. Ratnavāli 

7. Sullekha 
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 ٓپا ٔوبځبٍػًوٍ ٍا  وٍبٔډُب ،ډپشت هٔؿىيثٮي،  َْب ٕيٌي ىٍ  ٽَىويٓ ډ ڈٔسپَىاوٖشىي ي  ډٓ

 (. Streng, 1986, vol.10: 293) ٙمَىويٓ ډهًى  هٔىاُ ثٍِځبن 

ٍ ٕډٍاٌ  بٔ« پٍٕډٍ ٕډبىَ»اٍاْ وبځبٍػًوٍ ٙپڄ ځَٵز، ډپشت  َٕسؤطْ ٽٍ سلز ٵپَډپشت   بوا

َ  ډُاڈ ، ثَځَٵشٍ اُ «ئدًٓ ډٍا  بوٍٕډاوپٍ ٍاٌ »ْ ډٮىب، ثٍ پٍٕډٍ ٕډبىًَٙى. وبڇ  هًاويٌ ډٓ اطاَ   هٔسا

هًى ىٍ َىاي ي ىٍ   نٔسبٍٓ اُ ثوٚډپشت ىٍ  هٔاإز.  پبٔٽبٍ پٍٕډٍ ٕډًلاډبىَٓ ٮىٍػًوٍ، ٔوبځب

ْ ٕاٍ  َىيّ پٕډٍ ٕډبىَ، ّاده، ...( ٵٮبڃ ثًى. ډپشت هٕؿ) هَُٕٕډ هٔاىٍ هبٍع اُ  ڂَٔىٓ ثوٚ

 زٕا ٵٮبڅي  برٕا كٕاّ ان، ُډابن   ايڅٓ ي ډشؤهَ ٍا دٚز َٕ ځٌاٙز ٽٍ ډَكچّ بوٕډ، ٍٕايڅډَكچّ 

ْ َاب ٍ ٔو٪َ هٔسَٓ اٝچىيٌٍ، وبځبٍػًوٍ  هٔا. ىٍ َىٕځٓ ډٍا ىٍثَ  1ييٌٙٓٔٓاٍي ٙبځَىٗ  وبځبٍػًوٍ

ىاٙز، ىٍ  زٕٵٮبڅىٍ ػىًة َىي  ِٕوٽٍ اي  يئٌاٍٽَى. دٔ اُ اي،  هٔسييډپشت ٍا  هٔآ ٵچٖٶ

ٍ ٕډٍ ٕډبىَّ ٵچٖٶّ ىُٕډٽٍ ََ ٍٕ ىٍ  4اٽََََٚٙشَپٍَ ي 3ٙشََٚبٕشٌَ ،2ٙشَپٍَ ٍٕ اطَ ډُڈ هًى ؿشًٌْٕٓٔ  پا

 ٽَى.  ڄٕسلچي  ٍٔسؼِي  َٕسٶٍٖا  َبٍ ٔو٪َ هٔااوي،  وًٙشٍ ٙيٌ

ٍ ٕډٍ ٕا ډًلاډبىَْ ثَ ډشٮيىْ ََبٕسٶٖڇ(  7 - 5ْ َب ٕيٌٓ )بوٕډىٍ ىيٍِ  وًٙاشٍ   پاب ٔٽبٍ پا

ډپشات، ډپشات    هٔا ا برٔا و٪َْ ډى٦ٺِٓ اطجابر  اثِاٍَباهشلاٳ ثَ َٕ  ڄٕىڅٙي ي َٕاوؼبڇ ثٍ 

َ ي  5پٍٕإٓاىڂ دَثاٍ ىي ډپشات    ٍٕا ايڅّ پٕډٍ ٕډبىَ . ىٍ ىيٍِ ډشاؤهَ  يډىٚاٮت ٙا   6پٍٕٔاًاسىَش

اٍاْ  َٕسؤطثٍ َمبن اوياٌُ ٽٍ سلز  پٍٕډٍ ٕډبىَډپشت  چًٖٵبنٕٵْ( وِٕ لاىٕډ 11 -8ْ َب ٕيٌ)

 -ٓ ډى٦ٺااډپشاات  ىاوٚاامىي هٔسااَ ثااٍِٿٽااٍ  7َٓساإٽ ىََډااٍوبځبٍػًوااٍ ٹااَاٍ ىاٙااشىي، اُ 

ىيٌٍ  هٔااا ٚاامىيانٔاوي هٔسااٍَ ثَػٖااشاُ  .َٵشىاائدٌ َٕسااؤط ٔٓ ثااًى،ثااًىا ٓٙىبٕاا ٙااىبهز

)ىٍ ٙمبڃ ٙاَٷ   10ثًى ٽٍ اُ إشبىان ًٝډٮّ ډٮَيٳ وبڅىَيا 9ځَثٍُ ٙبځَى ػىبوٍ 8شٍٍٕٽٓٚٓ ٙبوش

ْ ىٍ سجاز  يي اُ ًْٕ دبىٙبٌ سجز ثاٍ ان ٽٚاًٍ ى٭اًر ٙاي.      ٍٵزٓ ډٙمبٍ  َىييٕشبن( ثٍ

                                                           
1. Āryadeva 
2. Catuhśataka 
3. Śataśāstra 
4. Akṣaraśataka 
5. Prāsangīka 
6. Svātantrika 
7. Dharmakirti 

8. Śāntiraksita 

9. Jnānagarbha 

10. Nālandā Monastery 



216   ،5931، بْاس 5، شواسُ 51دٍسٓ فلسفِ دٗي 

 

 :Yūichi,1986)ٔٓ دَىاهاز  ثاًىا  هٔىاًٝڃ  ڈٕسٮچوُبى ي ثٍ  بنٕثىٔٓ ٍا ثًىاًٝډٮّ  هٕووٖش

71- 77; Guenther, 1972: 23- 129; Conze, E., 2000, Buddhism: 50- 53 .) 

 ٕ ػبلن حسذاسّبٗپذٕ ثَدى ا لحظِٕ ٍ ذاسًٗبپبٍاثستِ،  صٗذا٘پ

هًى ثٍ ٍاَجبن اډًهاز،   َٔسىًٽٍ ثًىا دٔ اُ  1ٔٓيالاؿُبٍځبوّ  ٸٔكٺباُ  ٺزٕكٺ هٕووٖش

إبٓ، سًڅاي،   هٔااوٖبن ثب ٍوغ ثًى. ثَ  ُٓويځ ٓشڂوٕاډ زٕياٹٮ ٓٮىٔ، 2يػًى ٍوغ ٺزٕكٺ

ي  َااب ايٍىنىٕااز  ، ثااٍَااب ىيٍاٵشاابىني  َااب ينٍٕٕاا، َااب ٱااڈي  َاابْ ٙاابىي ډااَٿ،  َْٕااد

ٍ  زٍٔيا، َمٍ ي َمٍ ٍوؼىي. ثٍ َب ىاىن اُىٕز ٍ  ٕامًٕس ثاب ٭ىاًان    ٓډ٦چجا ، ثاًىا ىٍ  3وٕپبٔا

ؤ ٍواغ ٍا سًڅاي ىاوٖاز ٽاٍ     ، ډىٚا ٺاز ٕكٺ هٔا قٕس١ًىٍ « 4(ىٍَٔٓٽـبځً ثب ٽبسٕبوٍَ )ي ځٶز»

چٍ، ډ١ًا٫ً  ئډٖا  هٔا ان ٽاَى ٍيٙاه   ْثَا ْي. ايٍىٓ ډىوجبڃ  ُويځٓ ي َٕاوؼبڇ ډَٿ ٍا ثٍ

ى ي ثَ إبٓ ٽٍَا ډ٦َف  زٕ٭چ َُٕوؼىياُىٌ كچٺّ  بٔ، «6ياوٍٕوىياُىٌ »ي « 5ياثٖشٍ ٘ٔيإد»

 هٔا اىي. ٽ هٕٕسج٭بڅڈ ٍا  َْب ئٌدي ٺزٕكٺي يػًى اوٖبن ي  ٘ٔيإد ٓؿڂًوڂسب  يٕٽًٙان 

ډوشچٴ  َْب ًٍٝرثٍ وًى ي ٙ٘ ًٕسَِ ىٔڂَ ثٍ  ټٔوِىځًوٍ ٽٍ اُ ٹًڃ ثًىا ىٍ  اډًٌُ، ان

 بٔا اٍاىِ ٭ماڄ   ٘ٔيإا د ٕاجت  (avīdya)ٽاٍ: ػُاڄ    ىاٍىٓ ډا  بنٕا ث هٕؿىا وٺڄ ٙيٌ إز، 

 ْبٍَٕٚ) ٓاځبَ ؼبىٔا ډًػتثٍ وًثّ هًى  ِٕوي ان  ىًٙٓ ډ( Samskāraٽَډٍ ) َْٕځ ٙپڄ

vij ānaٵَى ٓي ثيو ٍٓياوًى ( ي ٕذٔ يػ  (nāma-rūpa)ٓثيوي  ٍٓياو. يػًى هًاَي ٙي 

ٙىبٕاب ي ډ١ًا٫ً    بنٕا ډثٍ وًثّ هًى سمابٓ   ِٕو، ي ان (sadāyatana)ٵَى، ٙ٘ اوياڇ كٔ 

ٍ  (vedāa) سمابٓ، اكٖبٕابر   هٔا ا. ىٍ اطاَ  ٙاًى ٓ ډٍا ډًػت  (sparśa)ٔٓ ٙىبٕب يػاًى   ثا

، سٮچٸ بٷٕاٙشځَٕى ي اٍُي ي  ٙپڄ ډٓ (tṛsna) بٷٕاٙشيا٦ّٕ اكٖبٕبر، اٍُي ي  أىي ي ثٍ ډٓ

كبٝاڄ   (bhava) ٙاين  بٔا سٮچٸ، يػاًى   ّؼٕوشٽىي. ىٍ  ٍا أؼبى ډٓ (upādāna)ٓ ياثٖشڂي 

 ىَي:  ٍم ډٓ (jarāmarana) يا٦ّٕ ٙين، سًڅي ًٙى ي ثٍ ډٓ

                                                           
1. catvāri ārya-satyāni 

2. dukha 
3. Samyutta- nikāya 

4. Discourse to Kātyāna (Kaccāyana) 

5. dependent origination 
6. twelve nīdāna 
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 سمبٓ  ٙ٘ كٔ ٓ ثيو -ٍٓياويػًى  ٓ اځبَ اٍاىِ ٭مڄ  ػُڄ

 ٓاكٖب  اٍُي  سٮچٸ  ٙين  ًڅيس  ٍوغ، ُْاٍ، ډَٿ، ٱڈ، َْٕد ،
 .ْيٕوباډي  ٓاٍُىځ

ٽاٍ   ىيَٖاش   زٕا ٭چ َُٕوؼىياُىٌ ٭بډڄ  بٔ، ياوٍٕو، َمبن ىياُىٌ ًٕشٍٕدىياُىٌ كچٺّ  هٔا

اُ ان إز  ٕ٘دډى٣ً ثٍ يػًى ٭بډڄ  ټََٔ  ؼبىٔااوي، ؿىبوپٍ  َمٍ ثٍ َڈ ډَث٣ً ي ياثٖشٍ

ٽاٍ  )ػُابن   هٔا ااوٖبن ىٍ  ُٓويځوپٍ ، سب اىًٙٓ ډ ْثٮي ؼبىٔا ٕجتكبڃ، هًى  هٕ٭ي ىٍ 

 .  ئآ ډكبٝڄ  (سًأڇ ثب ٍوغ إز

 ْډٮىب. ىاويٓ ډياثٖشٍ، ډىٚؤ ٍوغ  ٘ٔيإدډَكچّ  هٕووٖش، ثًىا ػُڄ ٍا ىٍ تٕسَس هٔاثٍ 

ياٍيوٍ  بنٔػَ هٔاٍٵشه ػُڄ،  بنٕډٕوه، ؿىبوپٍ ثًىا ىٍ و٪َ ىاٙز، ان إز ٽٍ ثب اُ  هٔا

ځبوٍ، سمابٓ، اكٖابٓ،    ، كًآ ٙ٘ٓثيوي  ٍٓياوػًى ، يْبًًٍَٕٙٙى ي اٍاىِ ٭مڄ،  ډٓ

 -Samyutta- nikāya, 2:16ووًاَاي ٙاي )   ؼبىٔا، ډَٿ ؼٍٕوشىٍ اٍُي، سٮچٸ، ٙين، سًڅي ي 

17; A Source Book,1957: 278- 279; Kalupahana, 1986, vol. 2: 485  .) 

 بٔا « ياثٖشٍ ٘ٔيإد» ٭ًاډڄ ي اډًُِ هٔاډشٺبثڄ  ٓياثٖشڂثًىا،  يځبٌٔىإز ٽٍ اُ  هٕؿى

1ډٮبىڃ ىََډٍ «ياثٖشٍ َْٕځ ٙپڄ»
ي ٙاىبهز   ٌَٕا ُوؼ هٔا ا ٸٕا ٭مإز ي ىٍٻ ىٍٕز ي  

 :هًاَي ثًى 2َياوٍٕو بٔ َٔسىًډشٺبثڄ ٭ًاډڄ ډوشچٴ ان، ډٮبىڃ  ٓياثٖشڂ

 ٘ٔيإا د، يٕا ىٕثجإز؛ ان ٽٍ ىََډاٍ ٍا   ئٌى، ىََډٍ ٍا يٕىٕثجياثٖشٍ ٍا  ٘ٔيإدان ٽٍ »

 (. Majjhima- nikāya, I. 90- 91; Conze, Buddhist, 2000: 65« )إز ئٌىياثٖشٍ ٍا 

، ډىٚاؤ  زٕا ٭چىٍ ٍاث٦ٍ ثب يػًى،  بنٕٔثًىا ٙمبٍٓ ث ََْبٕسٶٖځً ٽٍ ډ٫ً١ً ي ځٶز هٔا

ٽٍ ىٍ ان، وٍ  ئآ ډٙمبٍ  ثًىا ثٍ ْځٶشبٍَب هٔسَ ډُڈاُ  ٓپٔاوٖبن ثًىٌ إز،  برٕكٍوغ ي 

ځَٵشبٍ اډاين اوٖابن ىٍ ان ٍا ډ٦اَف     ٓؿڂًوڂوغ ي ، ډىٚؤ ٍزٕ٭چسىُب ىياُىٌ كچٺّ ُوؼَٕ 

ثاٍ   َب ئٌدي هٔاډشٺبثڄ  ٓ٭چّ ٓياثٖشڂ٭بڅڈ ي  َْب ئٌدي وجًى بٔيػًى  ٺزٕكٺ، ثچپٍ ٽىيٓ ډ

٭ابڅڈ،   َْاب  ئٌا دياډًٌُ وٍ سىُاب اوٖابن ي    هٔا، ىٍ ڂَٔى. ثٍ ثٕبن يٽىٓ ډ بنٕث ِٕوٍا  ڂَٔپئ

ي  ياٍَبٔا ديٙاًى، ثچپاٍ    ىاوٖشٍ ومٓ ڂَٔيپٔاُ  ْػيا َاډًوٕ٘د ٤ٕډلي ٍوغ اي ي  ُٓويځ

                                                           
1. dharma 

2. nīrvāna 
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ٍ   ٓثوٚ ،ِٕوډشٺبثڄ اوُب  ٓياثٖشڂ ٓؿڂًوڂ ٓ   اُ سؼَثّ اوٖبن اُ ٭ابڅڈ ثا  هٔا اأاي.   ٙامبٍ ډا

ي  ٬ٔيٹاب  قٕس١ًا  ْثاَا ، ٔٓإاشٺَا  َْٕا ځ ؼٍٕوشٔبثي ي ثٍ ٽمټ  ډٓ ڈمٕسٮاوڂبٌ « ٓياثٖشڂ»

 ځٶشٍ إز:  ْڂَٔى ٶشبٍځٍيى. ؿىبوپٍ ثًىا ىٍ  ٽبٍ ډٓ ثٍ ىئٌاځٌٙشٍ، كبڃ ي  َْب ئٌدي

وجبٙاي، ان   هٔا ا؛ اځَ ًٙىٓ ډ ؼبىٔا، ان هٔا ؼبىٔاهًاَي ثًى؛ اُ  ِٕوَٖز، ان  هٔااځَ »

 -Samyutta- nikāya, II. 64 ) «ډشًٹٴ هًاَي ٙي ْڂَٔى، ان هٔاووًاَي ثًى؛ اُ سًٹٴ  ِٕو

64; Conze, 2000, Buddhist…,66 .) 

 بىٔاُ ان  1ٕٓمًسذبىٌ ثب ا٦ٝلافِ دَسٕشٍٕ« ٽبسٕبوٍ ځً ثبي ځٶز»ٽٍ ثًىا ىٍ  ٓډشٺبثچ ٓياثٖشڂ

ٙايٌ إاز.    بنٕا ثٽٍ ىٍ ُډبن ثًىا ډ٦َف ثًى،  زٕ٭چ ّٔو٪َؿُبٍ  ٓؤسبٍ ّىُٕډ، ىٍ ٽىيٓ ډ

 أىُبٕز: ٍٔو٪َؿُبٍ  هٔا

ډش٢امه   ٓ٭چشا  - هاًى  هٔا اثٍ ان ثبيٍ ىاٙشىي.  ٓثََمى چًٖٵبنٕٵٽٍ  2ٓ٭چش - . هًى1

إاز ٽاٍ ثاًىا ان ٍا     ٓاُڅا ىائاڈ ي   ْ«4هاًى »ا٭شٺبى ثٍ يػًى ، ؼٍٕوشي ىٍ  3ا٭شٺبى ثٍ ىياڇ

 .ٽَىٓ ډٍا ٍى  يځبٌٔى هٔا، هٔثىبثَاي  ىاوٖزٓ ډ وبدٌَٔ اطجبر ْيػًى

ډش٢مه ا٭شٺبى  ْسٶپَ هٕؿىثٍ ان ثبيٍ ىاٙشىي.  ځَاْ ډبىٽٍ ډشٶپَان  5ٓهبٍػ زٕ٭چ. 2

ِ ي  ًْىٽبٍهإز ٽٍ كبٝڄ ان  6ٮز٥ٕج َٔوبدٌ اوٮ٦بٳي  ٓپِٕٔٵثٍ يػًى ٹبوًن   َْٔوابځ

اُ  ٓاهلاٹا  زٕډٖائًڅ ٕاچت   ٕاجت إز ي  ٓاوٖبوػجَ ٽبډڄ اُ ػىجّ  ؼٍٕوش، ي ىٍ َب ئٌدي

 .ٽىيٓ ډ بىٔ« 7ٔٓځَا دًؽ»ثب وبڇ  ٍٔو٪َ هٔا. ثًىا اُ ىًٙٓ ډاوٖبن 

                                                           
ثبٍ هًى ان ٍا ي٬١ ٽَى، اُ ىي  هٕووٖشٔٓ ا٦ٝلاكبر ډًػًى ُډبو٘، ثَاْ وبٍٕب ڄٕىڅا٦ٝلاف ٽٍ ثًىا ثٍ  هٔا. 1

 بٔ« ٘ٔيإدثب َڈ »اڅچٶ٪ٓ ثٍ ډٮىبْ  ٥ًٍ سلز ثٍ samutpādaٙيٌ إز.  ڄٕسٚپ samutpādaي  pratityaثو٘ 

، َمَاٌ ثب «كَٽز ٽَىن»ثٍ ډٮىبْ  iّ ٍٚٔ)إڈ ډٞيٍ اُ  pratityaإز، اډب َىڂبډٓ ٽٍ ثب « ڂَٔپيثب ٔ ؼبىٔا»

ْ ياثٖشڂٓ ٍا ًٙى، ډٮىب َمَاٌ ډٓ« ثٍ ًْٕ ڄٔسمب» بٔ« كَٽز»ثٍ ډٮىبْ «( ثٍ ًْٕ»ثٍ ډٮىبْ  prati ًٚويٕد

 سَػمٍ ٽَى.« ثٍ َڈ ياثٖشٍ ؼبىٔا» بٔ« ياثٖشٍ ٘ٔيإد»سًان ثٍ  ا٦ٝلاف ٍا ډٓ هٔا، ؼٍٕوشٍٕبوي. ىٍ  ډٓ
2. svayaṃ kṛta, self- causation  

3. śāśvata 

4. ātman, self 

5. parakṛta, external causation 
6. svabhāva 

7. uccheda 
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 ثٍ ان ثبيٍ ىاٙشىي. َبٓ ىٕػٓ، ٽٍ ٓهبٍػ زٕ٭چي  ٓ٭چش - اُ هًى ٓٺٕسچٶ. 3

ډشٶپاَان   ٓثَها ، ٽاٍ اكشمابلاً   ٓهابٍػ  زٕا ٭چي  ٓ٭چشا  - . اوپبٍ ََ ىي كبڅز هًى4

 .  ٽَىويٓ ډان ٍا ډ٦َف  1٘ٔاوي ٙټ

 هٔا ا بنٕا ډي  ٴٕا ٥ هٔا ًْٕىي  بنٕډ« 2بوٍٕډ زٕډًٹٮ» بٔياثٖشٍ، كي ي٤ٕ  ٘ٔيإداډب 

 ٕجتىٍ ٭چز ٍا ٽٍ  َٕشٲٔلا ْػًََطبثز ي  ًٓاسًٕ ا٭شٺبى ثٍ  ټٔاُ  ٓٮىٔىي اٵَا٣ إز. 

اوٖابن   ٓشٕډٖئًڅٓ ث، ٍاٌ ٍا ثَ ػجَ ډ٦چٸ ي ڂَٔى ًْٕي اُ  ىيٽٓ ډ، ٍى ىًٙٓ ډثَيُ ډٮچًڃ 

 . ثىيىٓ ډ

. اځَ ىٍ ًَه ىاٙشٍ ًٙىٓ ډىٍ و٪َ ځَٵشٍ « بوٍٕډ زٕډًٹٮ» ِٕو ْڂَٔى ُّٔاياډًٌُ اُ  هٔا

 4وجاًى ډش٢مه سيايڇ إز، ىي ډٶًُڇ يػًى ي  3َىي، يػًى ٓٵچٖٶسٶپَ  ّىُٕډٽٍ ىٍ  ڈٕثبٙ

 زٕا ياٹٮثاَ   يٕا سؤٽٕاً ثاب    ٽٍ ثًىا اُ ٔاټ  تٕسَس هٔا. ثٍ ىىيٽٓ ډ يإد ِٕو ْڂَٔىػىجّ ډُڈ 

ي اُ  ٽىاي ٓ ډا سيايڇ ٍا ٍى  ؼٍٕوش)ػًََ( ي ىٍ  ٓٺٕكٺ، ډٶًُڇ يػًى َب ئٌديسًٹٴ  ٓسؼَث

ثاَ   يٕا سؤٽ، ثاب  اوؼبډيٓ ډ ٓسيايډ ؾَٕډ٦چٸ ثيين  ٔٓځَا ؾَٕثٍ  وجًى، اُ اوؼب ٽٍ ڂَٔى ًْٕ

سايثَٕ،   هٔا اي ثاب   ًٙىٓ ډاوُب ٹبئڄ  ْثَاسيايڇ  ٓوً٭، َب ئٌديياثٖشّ  ؼبىٔا ٓسؼَث زٕياٹٮ

ي سايايڇ ىٍ   ًٕٓاشڂ ٕدٍا، ثيين اٵشابىن ىٍ ىاڇ   ْثَٚسيايڇ ىٍ سؼَثّ  ٓٵچٖٶډٖئچّ ثٍِٿ 

 (. Kalupahana,1986,vol.2: 484 -488) ٽىيٓ ډ٭يڇ سيايڇ ډ٦چٸ كڄ  بٔاُ اٙپبڃ ان  ٓٙپچ

اُ ٍٕ اٝڄ اُ  ٓپٔٽٍ  ِٕوٍا  ْڂَٔىډُڈ  ٔٓثًىااډًُِ  ئثب، يځبٌٔى هٔاىٍٻ ثُشَ  ْثَا

إاز،  « 6ا٭شٺابى ىٍٕاز  »اُ ٕاٍ اٝاڄ    ٓپا ٔ ٓٮىٔ، «5َٚشڂبوّ يالا ٸ٥َٔ»ډَكچّ  هٕووٖش

 ٔٓثاًىا  يځبٌٔا ىإاز، ٽاٍ اُ    7َب ئٌدي٭يڇ سيايڇ  بٔاٝڄ َمبن ٭يڇ ثٺب  هٔاٽَى.  ٓثٍَٕ

 : ٍيىٓ ډٙمبٍ  َمّ يػًى ثٍ ثبُځٚزٓ ثي  ْبىٕثى، َٔوبدٌ اوٮ٦بٳٹبوًن 

                                                           
1. skeptics 

2. madhyama 

3. Skr: astitva, Pali: atthitā 

4. Skt: nāstitva, Pali: n’atthitā 

5. Ārya- aśtāngika- mārga 

6. samyagdrsti :ُاٝڄ ا٭شٺبى ىٍٕز ٭جبٍسىي ا ٍٕ ،anattā  ،)وجًىن هًى(dukha  ي )ٍوغ(anittya (يأٍوبدب.)ْ 

7. Skr: anittya, Pali: anicca 
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، واٍ ثاََمه ي واٍ    2، وٍ ډبٌٍٓٔٓهيا ؾَٕثَاَمه ي  ؾَٕ، 1ٕٓمٓىب ؾَٕإز ٽٍ  ِٕؿ دىغ»

ؿٍ َٖشىي؟ ان  ِٕؿ. ان دىغ ٖزٕوسًٹٴ( ان  بٔىٍ ٭بڅڈ ٹبىٍ ثٍ ثَځَىاوين ) ْډًػًى ؾَٕ

ٍ إز، ٍٙي وپىي؛  َْٕدىٍ ډٮَٟ  اوـٍإز ٽٍ  ٍ ٕثىٍ ډٮاَٟ   اوـا ٍ ٕثإاز،   ْماب  ماب

ى؛ ًٚإز، ٵًَٕىٌ و ٓٵًَٕىځىٍ ډٮَٟ  اوـٍ؛ َىٕومىٍ ډٮَٟ ډَٿ إز،  اوـٍوًٚى؛ 

 ٕٔٓامىب  ؾَٕا إاز ٽاٍ    ِْٕا ؿان  هٔاوَيى.  بنٕډٍٵشه إز، اُ  بنٕډىٍ ډٮَٟ اُ  اوـٍ

ډًػاًى   ؾَٕ، وٍ ډبٌٍ، وٍ ثََمه، وٍ ٔٓهيا ؾَٕان ٍا ثَځَىاوي )ډشًٹٴ ٽىي(، وٍ  سًاويٓ وم

  (.Coomaraswamy, 1988: 93) «ىٍ ٭بڅڈ! ْڂَٔى

 ِٕا ؿىٍ َٖشٓ يػًى وياٍى ي َماٍ   ٓطبثشي اډَ  ئٌدي ؾَٕثًىا،  يځبٌٔىاُ  تٕسَس هٔاثٍ 

، اُ َمابن  ئآ ډيػًى  ٭بڅڈ ثٍ هٔاىٍ  اوـٍإز. ََ  ٓىائم ٓٙيوي ىٍ كبڃ  َٕٕسٲىٍ كبڃ 

ٽاٍ اُ   ٓثٍِځا ي ٵًَٕىن إاز ي َمـاًن ٕاىڀ     َٕٕسٲىٕشوًٗ  ڄٕسٚپڅل٪ّ  هٕووٖش

ي وٍ ٹبىٍ إاز   َىٕثڂكَٽز هًى ٍا  ْػچً سًاويٓ ډ، وٍ ٱچ٦يٓ ډ هٕٔدبًْٕ  ٽًٌ ثٍ ْثبلا

ي. ٽى، ډشًٹٴ َىٕځٓ ډكَٽز ي ثَهًٍى ًٍٝر  هٔاٍا ٽٍ ىٍ اطَ  ٘ٔاػِا ينٕدبٙٽٍ اُ َڈ 

ىيٍ اسٶابٷ هًاَىاي    ُٓډبوٽٍ ىٍ  ٖشىيٕو ْا كبىطٍي ډَٿ ىي  َْٕداوٖبن،  برٕك بنٔػَىٍ 

 ٍا ىٍ ث٦اه هاًى ىاٍى   ، ډاَٿ ُٓوايځ ي َاَ څل٪اّ    ٙاًى ٓ ډا اٱابُ   َْٕا داٵشبى. ثب سًڅاي،  

(Visudhimagga, 1. 230; Coomaraswamy, 1993: 32.) 

ْ لاُڇ ي سلاز  َب ٭چزٕجت ځَى اډين  إز ٽٍ اػِاْ ٕبُويِ ٭بڅڈ ىٍ ََ څل٪ٍ ثٍ هٕؿى

َ ٔىّ څل٪ي  ايٍويٓ ډيػًى  ي ثٍ ًويويٕدٓ ډٓ هبٛ ثٍ َڈ ٦َٔٙا َ ٔى ٙاپڄ  ڂا ْ ثاٍ هاًى   ڂا

، ىيٕثٓ ډ ًٕشٍٕدىَىي ٽٍ ًَه اوٖبن اوُب ٍا  َٕ٭ز ٍم ډٓ ؿىبن ثب َارٕٕسٲ هٔاي ... ي  َويٕځٓ ډ

ي ډٶُاًڇ   ىَىيٓ ډ تٔٵَٓ ٽٍ ىٍ اطَ َٕ٭ز كَٽز، ًَه ٍا چمٕٵْ ځًوبځًن َب ٝلىٍَمـًن 

ٽٍ ثَهلاٳ سًٍٞ ٭بډٍ، ػًََ طبثاز   بثئٓ ىٍډٓ هًث ثٍ هٕث ٍّٳ. اوٖبن ٽىىيٓ ډكَٽز ٍا اڅٺب 

، ٍٕاي ٓ ډا  ًٕشٍٕدو٪َ  ثٍ اوـٍْ ٭بڅڈ يػًى وياٍى ي َب ئٌدياُ  ټٔ ؾَٕٓ ىٍ دٔ اُڅٓ ٺشٕكٺ بٔ

َ ٓ ي ډشاًاڅ ْ َب ينٕدبٙي اُ َڈ  َب ًٕشهٕدَب، ثٍ َڈ  ٓ اُ ځَىاډينثٍِځىٍ ياٹ٬ ډؼمً٭ّ   ٬ٕٔا

                                                           

1 .samanāٌٍٕمىبْ ثٍِٿ»ا ٓ اُ اڅٺبة ثًىپځَى، ٔ : ٍاَت ىي»(The Great Samanā)  .إز 

2 .Māra َٜبْ ثيَمّ  بٵشّٔ : يػًى سٚو. 



  200  ٖٗبَدا ه٘کٔ ِ٘هادّ ٍٔابستِ بِ آى دس فلسف ٘ن)خلأ( ٍ هفاّ ٘تَاشًَ ًٗٔظش 

 

. َمـىبوپٍ ؿَم اٍاثٍ ىٍ ََ څل٪ّ هبِٛ كَٽز، بثئٓ ىٍومٽٍ ًَه ان ٍا  ٬َٕٔإز، ؿىبن 

، ٖاشي ٔآ ډوٺ٦ٍ  ټْ ٍٔي، سىُب ثَ ٖشبىنٔاّ ي ىٍ ََ څل٪ ٽىيٓ ډوٺ٦ٍ كَٽز  ټْ ٍٔيسىُب ثَ 

 څل٪ٍ إز.  ټسىُب ډشٚپڄ اُ ٔ ٺزٕكٺٓ ََ ډًػًى ىٍ ُويځ

ووًاَاي   ُٓوايځ ي  ٽىاي ٓ وما  ُٓويځٽَىٌ إز، اډب  ُٓويځډًػًى څل٪ّ ځٌٙشّ ٵپَ »

. ٽىيٓ وم ُٓويځوپَىٌ إز ي  ُٓويځهًاَي ٽَى، اډب  ُٓويځٵپَ  ِىئاٽَى. ډًػًى څل٪ّ 

« ٓ ووًاَاي ٽاَى  ُوايځ ٓ وپاَىٌ إاز ي   ُوايځ ، اډب ٽىيٓ ډٓ ُويځ٪ّ ٵپَ څل هٔاډًػًى 

(Visuddhimagga, VIII; Coomaraswamy, 1993: 95 .) 

ي ٕاَاوؼبڇ ډاَٿ    َْٕا دساب ثاٍ ٕاه     ٽىاي ٓ ډ َٕٕسٲ، ىڇ ثٍ ىڇ ًٙىٓ ډٽٍ ډشًڅي  ٓاوٖبو

اُ  ًٕ َمبن ٽًىٻ ؿىي ٍيٌُ إز ي ټٔاُ  ٕٓبڅڂٙٞز  بٔاوٖبن ىٍ دىؼبٌ  هٔا. ٍٕيٓ ډ

ٕاً ٙاٮچٍ إاز ي اُ     ټٔا ، اُ ًُٕىٓ ډٽٍ اُ ٙت سب ٝجق  ْا ٙٮچٍ. ٖزٕوىٔڂَ اي  ًْٕ

ٍ  اوـٍ، ٓٚڂَٕم َارٕٕسٲ هٔاي  ٓىائمٙين  هٔا ّبوٕډ. ىٍ ٖزٕوًٕ َمبن  ڂَٔى َاب ي   څل٪ا

٭بڅڈ  ْياٍَبٔديإز. « ياثٖشٍ ٘ٔيإد»، اٝڄ ًويىٕدٓ ډ٭بڅڈ ٍا ثٍ َڈ  َْب ئٌدي ؼٍٕوشىٍ 

 ،ئٌا دي، ثب َڈ ىٍ اٍسجب٥ىي، ؿىبوپٍ ٩ًٍُ َاَ  ڂَٔپئډشٺبثڄ ثٍ  ِٓ٭چّ ِٖٓشڂياثسىُب ثٍ ٕجت 

. اډاب  ٙاًى ٓ ډا  ٕجتٍا  ْڂَٔى ِئدي ؼبىٔا ِٕوي ان  ىًٙٓ ډ ْڂَٔى ِئديٕبُ ٩ًٍُ  ىٍُٕډ

ٍ وٍ ثٍ ٙپڄ  ٓ٭چٍّاث٦ّ  هٔا ٽاٍ   َأا ُإاز،   (causa materialis) ْډابى ثاب ٭چّاز    ْا ٍاث٦ا

ٍ اٍى، ي واٍ ثاٍ ٙاپڄ    يػًى واي  ٓىائمطبثز ي  ْػًََ  causa) َْٕساؤط ثاب ٭چاز    ْا ٍاث٦ا

efficiins) ٍڅل٪اٍ كب١اَ    ټٔا ثٍ ٕجت اوپٍ سىُب ىٍ  ْا څل٪ٍ ِئدي بٔډًػًى  ټٔ، ؿَا ٽ

َ ٔىډًػاًى   ؾَٕا ، اډپبن ان ٍا وياٍى ٽٍ ثَ ىًٙٓ ډوبثًى  ڂَٔىإز ي ىٍ څل٪ّ   َٕساؤط  ْڂا

ٍ  ٘ٔيإا د» بٔ« سًأڇ ؼبىٔا»، ثٍ ًٍٝر َب ئٌدي بنٕډ ٓ٭چّ، ٍاث٦ّ هٔاثڂٌاٍى. ثىبثَ  بٔا « ياثٖاش

pratitya-samutpāda  ٍي ٓهابٍػ  زٕا ٭چّي  ٓ٭چّش -هًى ّبوٕډ زٕډًٹٮ، ٺزٕكٺإز ٽٍ ى ،

 ٺاز ٕكٺ هٔا ا( إاز.  none-existence  وجاًى ) ًٕٓشڂٕوبد( ي existenceسيايڇ )يػًى  بنٕډ

 بٵشهٔا ىٕز ان، ډٮبىڃ  ٓٺٕكٺَمبن إز ٽٍ ډٮبىڃ ىََډٍ ىاوٖشٍ ٙيٌ ي ىٍٻ  بةٔىًٙاٍ

ٍ  َياوٍٕوثٍ  (؛ Coomaraswamy, 1993: 30- 35; idem, 1998: 93- 98) ٙامبٍ اډايٌ إاز    ثا

ىٍ َڈ  ٓوواْ  ډَىڇ َمـًن ځچًڅٍ هٔااُ ىٍوٕبٵشه ان إز ٽٍ »... كٺٕٺشٓ ٽٍ ثٍ ٹًڃ ثًىا: 

 هٔا ا اُ سًاوىاي ٓ وما ي  اوي يٌٕـٕدٓ ىٍ َڈ ٥ىبثاوي، َمـًن  ٙيٌ يٌٕدًٙاوي، اُ ُوڂبٍ  ځٌَ هًٍىٌ
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ٓ )ىٍ ىائم ينٔځَى هٔاؿبٌ ٍّٳ، اُ  هٔاٹچمَي وبځًاٍ، اُ  هٔآ ٽٍ ځَٵشبٍ اوىي، اُ دٍَوؼ ٤َٔٙا

 (.Dīgha- nikāya, II. 55; Conze, 2000, Buddhist…: 69-70 « )بثىئٓ ٍَٔبٕمٖبٌٍ( 

 ضًََ٘تب دس دٍ ًگبُ

 ٓىائما ٙاين   بٔا  ْيأٍا وبدبي  ٘ٔيإا دٽٍ ثاَ إابٓ ىي اډاًُِ     ڈٕىاوٖشاُ اوـٍ ځٶشٍ ٙي 

 ڂَٔپاي ٔهابٛ ثاٍ    ٓ٭چّ٭بڅڈ كٔ َمٍ ىٍ اٍسجب٣  َْب ئٌدي بنٕٔثًىا يځبٌٔى، اُ َب ئٌدي

وٕبُ ىاٍوي ٽاٍ   ٓ٭ًاډچي  ٤َٔٙا ّهًى ثٍ ډؼمً٭ ؼبىٔاي  ٘ٔيإد ْثَا ټٔاوي ي ََ  ياثٖشٍ

 هٔا ا، ثاٍ ٵاَٟ اوپاٍ َماّ     ڂَٔى ًْٕووًاَىي ٙي. اُ  ؼبىٔااُ اوُب  ټٔثيين يػًى ََ 

ي، يػًى ي ىياڇ ان ٕجت ًٙوٍا  ْا ئٌدي ؼبىٔاٵَاَڈ ًٙوي ي  ْا څل٪ٍىٍ  ٤َٔٙا ٭ًاډڄ ي

هًاَاي ىاى   ْڂَٔى ِئديهًى ٍا ثٍ  ْػبثلاٵبٝچٍ  ئٌدي هٔاووًاَي ثًى ي  ٕ٘ث ْا څل٪ٍ

ىاٍى ي  ِٕا و ْډشٮايى  َْب سٶبيرىاٙشٍ ثبٙي، اډب  ٓايڅثب  ْبٍٕثٖډٚشَٽبر  ٙبٔيٽٍ ځَ ؿٍ 

ثَى  ٓد سًانٓ ډثٍ ًُٕڅز  ڈٕډٶبَ هٔا. اُ ٽىبٍ َڈ وُبىن ٖزٕو ٓپٔىٍ ََ كبڃ ََځِ ثب ان 

ثابىياڇ   ٓ٭چّشا وياٍى ٽٍ َمـًن  ْيأٍدبػُبن، ػًََ طبثز ي  هٔا َْب ئٌدياُ  ټٔ ؾَٕٽٍ 

 ټٔ َٕٕسٲثب سًٍٞ ان ثشًان ډٶًُڇ ٭مڄ، كَٽز ي  بٔى، ًٙ ٓډٮچًڅ ؼبىٔا ٕجت٭مڄ ٽىي ي 

 يػاًى  ْا ئٌا دي ؾَٕا ٽاٍ   بٵاز ٔىٍ ساًان ٓ ډ هٕىَمـى. ٽَ طبثز ٍا ىٍ ًَه ډؼٖڈ ِئدي

َ ٔى َْب ئٌدييػًى ي ٩ًٍُ هًى، ثٍ  ْثَا ياٍَبٔديي َمّ ډًػًىار ي  ٖزٕو ٓډٖشٺچ  ڂا

 .ٖزٕو ٓٺٕكٺ ْيػًىياثٖشٍ،  ْيػًىٍيٙه إز ٽٍ  ِٕو هٔا. اوي ياثٖشٍ

َ ٓ اٝاچ ثاب اڅُابڇ اُ    هَٕمـىا ي سٮمٸ ىٍ اوُب،  ڈٕډٶبَ هٔاثب ىٍ و٪َ ځَٵشه  ًن ډشا  هٔسا

ْ ىٍ يٍا ډ٦َف ٽَى.  (śūnyatā)« هلأ»، وبځبٍػًوٍ ډٶًُڇ َب ًٕسٌَ شٍٕدَػىبدبٍډ ٓٮىٔ بؤٍډُب

 َْب يځبٌٔىي  ٓٵچٖٶ ڈٕډٶبَ ټٔثٍ  ټٔ ڄٕسلچ، ثب پبٔٽبٍ پٍٕډٍ ٕډًلاډبىَاطَ هًى،  هٔسَ ډُڈ

ي  (thathāgata)ٽبډڄ  ّبٵشَٔٔسىًوٶٔ،  بٔ، ُډبن، ٽَډٍ، هًى ٓ٭چّ ٤َٔٙا، َمـًن ٓپِٕٔډشبٵ

ٹبئڈ ثٍ هاًى يػاًى وياٍواي ي     ْيػًى٭ىًان  ثٍ ڈٕډٶبَ هٔااُ  ټٔ ؾَٕٽٍ  ىَيٓ ډ... وٚبن 

ؿُبٍځبوٍ  َْب ٭جبٍرٽٍ ىٍ ٹبڅت  ٓهبٝ إشيلاڃثب ٽبٍثَى  ْيډٖشٺچىي.  شٓٺٕكٺَمٍ ٵبٹي 

، يٕا وبډ 2«ٓډىٶا ػيڃ » بٔ« ْاوشٺبىػيڃ »ان ٍا  سًانٓ ډٙيٌ إز ي  بنٕث ٚشَٕث بٔ( 1)سشَٙاڅٙمب

                                                           
1. critical dialectic or negative dialectic 

2. tetralema or catuskuti  
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وبياثٖشٍ ثبٙاي.   ي َٕٕسٲثيين  ثبٔيٽٍ ََ ډًػًى ٹبئڈ ثٍ هًى ي ډٖشٺڄ  ٽىيٓ ډز طبثز ووٖ

٭ابڅڈ   َْب ئٌدياُ  ټََٔ  ْثَا ٓٶٔسٮَ هٕؿىٽٍ ىٍ و٪َ ځَٵشه  ٽىيٓ ډٕذٔ إشيلاڃ  ْي

ثب سؼَثّ ٍيُډَِ اوٖبن س٢بى ىاٍى. وبځبٍػًوٍ اوڂبٌ وٚابن   بٔوبىٍٕز إز  ٓډى٦ٺاُ و٪َ  بٔ

اطجابر   بْډٮىا هًى ي ډى٦ٺبً ثٍ  ډٶًُڇ، هًىثٍ ټٔٽٍ ٍى ٽَىن  ِٕوسًٍٞ ٭بڇ  هٔاٽٍ  ىَيٓ ډ

« يػاًى »ٵبٹاي   ْډًػاًى پٍ ىٔا، اطجبر تٕسَس هٔاډوبڅٴ ان إز، وبىٍٕز إز. ثٍ  ْاډَ

 زٕا ډبَ قٕس١ًا ومًواٍ، وبځبٍػًواٍ ىٍ    ْثَا. ٖزٕوان « وجًى»اطجبر  ْډٮىبإز، اڅِاډبً ثٍ 

   :ئځًٓ ډ هٕؿى« ٽبډڄ ّبٵشَٔٔسىً»

ي  ٓهابڅ وٍ  بٔ، َٓهبڅٕٱي َڈ  ٓهبڅَڈ  بٔ َٓهبڅٕٱ بٔ)اُ يػًى(  ٓهبڅاي ٍا  سًانٓ وم»

  .«ڈٕثوًاو ْا ياٌّان إز ٽٍ اي ٍا ثب  ْثَاَب سىُب  وبڇ هٔاځٶز.  َٓهبڅٕٱوٍ 

ٍ  َْب ډٮمبځًوٍ بَٔب  ٭جبٍر هٕؿى بنٕثډى٪ًٍ اي اُ  ٕاً ان إاز ٽاٍ     ټٔا اُ  ؿُبٍځبوا

ً ، ي اُ ٖزٕواطجبر اډَ ډوبڅٴ ان  ْډٮىبډٶًُڇ ثٍ  ټٔوٚبن ىَي ٍى  َ ٔى ْٕا  هٔا اثاَ   ڂا

 ١ٓمى٥ًٍ  ٽٍ ثٍ ٓبٵشٔىٍ ؾَٕ بٔىٍ ٹبڅت ُثبن  سًانٓ ومهلأ يػًى ٍا  ْٓځٔيٽىي ٽٍ  يٕسؤٽ

ٽَى. ثٍ ا٭شٺبى اي، سىُاب ثاب اُ    بنٕث، ٽىيٓ ډٵَٟ  َب ئٌدي ْثَاٍا  ٓطبثش ْػًَََب بٔ برٕٶٕٽ

ي كَٽزٙ ىٍ َڈ ياثٖشّ يػًى ٍا  ٔٓبٔدً بٔٸ ٹبىٍوي هلأ ډى٦ بٔٽٍ ُثبن  يٕاډ هٔاٍٵشه  بنٕډ

. وبځبٍػًواٍ ٽشابة   بثاي ٔ ٍَٔٓاب  ًٕٓاشڂ ٕدٽىىي، ٵَى هًاَي سًاوٖز اُ سًَڈ ىياڇ ي  بنٕث

 :ٽىيٓ ډاٱبُ  برٕاث هٔاهًى ٍا ثب  ْپبٔٽبٍ پٍٕډٍ ٕډًلاډبىَ

 ٵَٕشڈ ثًىاْ ٽبډڄ... ثٍ ان يالاسَٔه إشبى ىٍيى ډٓ»

 ڄ )٭بڇ( ياثٖشڂٓ )وٖجٕز( ٍااي ٽٍ ا٭لاڇ ومًى اٝ

 أه إز َمـًن )وَٕياوّ( هؼٖشٍ، ٕپًن سپظَ

 ًٙى ځَىى ي َٕؾ ؿِٕ ٩بََ ومٓ ي ان أه إز ٽٍ َٕؾ ؿِٕ وبدئي ومٓ

 ... َٕؾ ؿِٕ اثيْ وٕٖز َٕؾ ؿِٕ دبٔبوٓ وياٍى

 ... َٕؾ ؿِٕ ډشمبِٔ وٕٖز َٕؾ ؿِٕ َمبوىي )هًى( وٕٖز

 Yamaguchi, 1956: 61; A « )ٔىؼاب، واٍ ثاٍ اوؼاب    ٽىي ... واٍ ثاٍ ا   َٕؾ ؿِٕ كَٽز ومٓ

Source Book in, 1957: 340- 341 .) 
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ٍ ٔا ّٕىا٭ًٙوي، وبځبٍػًوٍ ثب  اي ٙمَىٌ ډٓ برٕاث هٔډًٍُٚسَٽٍ اُ  زٕثؿىي  هٔاىٍ   ىپا

. داَىاُى ٓ ډا ډٶُاًڇ   هٔا ا هٕإ سجثٍ  ْډًػِ بنٕثٽَىٌ إز، ثب  بٵزٔىٍاډًُِ هلأ ٍا اُ ثًىا 

 ؾَٕا ، َاب  ئٌا ديثٍ َڈ ياثٖشّ  ٘ٔيإدان إز ٽٍ ثب ىٍ و٪َ ځَٵشه  برٕثا هٔاډٺًٞى اي اُ 

وابثًى   ٤ٔٙاَا ثيين ػم٬ اډين  ِٕو ْا ئٌدي ؾَٕي  ًٙىٓ ومهًى ٩بََ  ْهًىثٍ  ْا ئٌدي

 هٕ٭ا واياٍى ي ىٍ   ٓبؤدب ْا ئٌدي ؾَٕ، زٕ٘٭چ ڄٕىڅ، ثبُ ثٍ َمبن ڂَٔى. اُ ًْٕ يوًاَي ٙو

. ثاَ  ٖاز ٕو ٓػابيىاو  ْا ئٌدي ؾَٕځٶشٍ ٙي،  َب ئٌدي ْيأٍوبدبىٍثبٍِ  ٚشَٕدكبڃ ؿىبوپٍ 

 َْاب  ډٮچاًڃ  ؼابى ٔا ٕاجت يػاًى واياٍى ٽاٍ     ٓطبثش٭چز  ؾَٕياثٖشٍ،  ٘ٔيإدإبٓ اٝڄ 

 ٭چزاُ  ْػيا سًاويٓ وم ِٕو ٓډٮچًڅ ؾَٕىاٙشٍ ثبٙىي ي  َٓمبو هٔاى ٽٍ ثب ٭چز ًٙ ٓىٍدٓ د

. ثابلاهٌَ، اُ  ِٔسماب ثڄ سًٍٞ إز ي وٍ ٹب َٓمبو هٔا، وٍ هٔثىبثَايػًى ىاٙشٍ ثبٙي.  ْڂَٔى

 بٔا ډًػاًى   ْثاَا ٍا  ٓكَٽش سًانٓ وم، ٖزٕوطبثز  ْػًََ ْىاٍا ْا ئٌدي ؾَٕٽٍ  ٔٓاوؼب

 ى.ٽَسًٍٞ  ئٌدي

سًٍٞ طجبر، ثٺب ي إشٺلاڃ  ؼبىٔا ٕجت اوـٍََ  ٓىٍدٓ د ٓوٶ، وبځبٍػًوٍ ثب تٕسَس هٔاثٍ 

 ٓٺشٕكٺطبثز، ي  ْػًََاُ  ٓهبڅ َب ئٌديّ ٽٍ َم ٽىيٓ ډ، طبثز ىًٙٓ ډي اډًٍ  َب ئٌديىٍ 

ٽٍ ٹجلاً ىٍثبٍِ يػًى اٍائٍ ٙي )ٹابئڈ   ٓٶٔسٮَٹبئڈ ثٍ هًى ي ډٖشٺچىي ي ىٍ ياٹ٬، ثب سًػٍ ثٍ 

ٍ ٭ابڅڈ   َْاب  ئٌا دي( َمّ ٓٺٕكٺ، ىاٙشه يػًى ؼٍٕوشثٍ هًى ثًىن، إشٺلاڃ ي ىٍ  اُ  ْ٭اب

 ىي.  َٖش( śūnyam) ٓهبڅيػًى ي 

ْ ٭ابڅڈ  ياٍَبٔا ديْ ٽاٍ ىٍ وڂابٌ ثاٍ    ا مٍٕوإز، « هلأ»اُ ډٶًُڇ  ٓمٕوَمٍ، سىُب  هٔااډب 

 ٺاز ٕكٺيػًى ىاٍى ٽٍ ىٍ وڂبٌ ثاٍ   ِٕوْ ڂَٔىّ مٕو. ىٍ ډٺبثڄ، بٵزٔىٍان ٍا  سًانٓ ډ كٔ

ٓ إز ٽٍ ٹبئڈ ډ٦چٺ ٺزٕكٺٓ ثًىن، ٝٶز هبڅ بوڂبٌ، هلأ ٔ هٔا. ىٍ ًٙىٓ ډډ٦چٸ ډٮىبىاٍ 

ػُابن إاز، ي ثاٍ ٕاجت ا٥الاٷ ي       هٔا اْ بَا  ئٌا ديْ سمبڇ يٍاثٍ هًى، يػًى ډ٦چٸ، ي 

اډايٌ   ٚابىَب ٕايدبو، ډڂَ اوپٍ ؿىبوپاٍ ىٍ  ځىؼيٓ ومٓ ٶٕسًٝي  ٴٔسٮَ ؾَٕىٍ  اْٗ كيٓ ث

ْ ډٮىبْ ٍي ؾَٕٔٓ ثٍ هلأ هٕؿى، هٔثىبثَا!« ٖزٕو هٔا! ٖزٕو هٔا: »ڈٕٔثڂًإز، ىٍثبٍِ ان 

ٍ ٝٶز  بٓ ْٔځٔي ؾَٕبْ وياٙشه ډٮىٓ ٍا وياٍى، ثچپٍ ثَ٭پٔ، ثٍ ٖشٕو بوجًىن ٔ ْ ا ډٚوٞا

 .ئىٍاإز ٽٍ ىٍ يٝٴ 

ان إز ٽٍ َٖشٓ ي َماّ ډًػاًىار ي    ْډٮىب، ًٙوٕٓشب ىٍ وڂبٌ ثٍ ٭بڅڈ ثٍ تٕسَس هٔاثٍ 
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ىٍ وڂبٌ  ٽٍٓ كبڅطبثشىي. ىٍ  ْػًََي  ْيػًى ٺزٕكٺي ياثٖشٍ، ي ٵبٹي  ٓوٖجان  َْب ئٌدي

ٍ ، ٓډشٮابڅ  ٺزٕكٺ هٔا، ٓشىبَٔلايػًى ډ٦چٸ ي  هٔاان إز ٽٍ  ْډٮىبثٍ اډَ ډ٦چٸ ثٍ   ْ٭اب

 ٓٝاٶش  ؾَٕا ُثبن ي ثاب   ؾَٕٽٍ ثب  ٔٓاوؼبي كي إز ي اُ  زٕوٖج، َٕٕسٲ، يٕٕسٺاُ ََ ځًوٍ 

 ٕوه ىٍثبٍِ ان ٕپًر إز.  هٔثُشَ، ٖزٕو ٙيوٓ ٴٕسًٝ

 ٺاز ٕكٺاډَ ياٹٴ ثًى ٽاٍ اوپابٍ َاَ وا٫ً      هٔاثٍ  ٓهًث َمٍ، وبځبٍػًوٍ هًى ثٍ هٔاثب 

 هَٕما ٭بڅڈ، ثب سؼَثّ ٍيُډَِ اوٖابن ىٍ س٢ابى إاز. ثاٍ      ْياٍَبٔدياډًٍ ي  ْثَا ْيػًى

َ  هٕٔداب : ووٖاز، ډَسجاّ   َىٕا ځٓ ډىي ٦ٕق( ىٍ و٪َ  بٍٔا ىٍ ىي ډَسجٍ ) ٺزٕكٺ ْيٕجت   سا

إز ي ثب سؼَثٍ ي ُثبن ٍيُډَِ اوٖابن ٕاَيٽبٍ ىاٍى ي ىٍ َاَ     ٓسؼَث ٓشٕياٹٮ، ٽٍ ٺزٕكٺ

ًٙى؛ ي ىيڇ كٺٕٺشآ   ًاويٌ ډٓه« paramārtha-satya»ډَث٣ً إز ي  ٓوٖجًٍٝر ثٍ اډًٍ 

ډ٦چٸ ي ٭بٍْ اُ ََ ځًوٍ سٺٕٕي، وٖجٕز ي كي، ٽٍ ثب َٕؾ ُثبن ي َٕؾ يٝٶٓ ثاٍ سًٝإٴ   

ىي  هٔا ا ٜٕسٚاو ي  ِٔسماب ٽٍ اوابن ٽاٍ ٹابىٍ ثاٍ      ىاٍىٓ ډٕذٔ ا٩ُبٍ  ْيىَي.  سه ىٍومٓ

، تٕا َسس هٔا أبثىاي. ثاٍ    ثًىا ٍا ىٍومٓ َْب اډًٌُ ٸٕ٭م، ََځِ ٍاُ ٖشىيٕو ڂَٔپئاُ  ٺزٕكٺ

ٽاٍ ىٍ   ىاويٓ ډ ٓوٖج ٓٺشٕكٺوبځبٍػًوٍ ثيين اوپبٍ سؼَثّ اوٖبن، ان ٍا ډَث٣ً ي ياثٖشٍ ثٍ 

 ٺاز ٕكٺثاٍ   ينٍٕٕا ٍا ىٍ  ىايٌ ٔػًٵاَى   ٓوَىثبوًٍٝر ډَاٹجٍ ي ٕچًٻ ىٍٕز، َمـًن 

 -Mulamādhyamikakārikā, 24: 8-9; Streng, 1986, vol. 14: 155) َاي  ىٓ ډا  ْبٍٔ ٓډشٮبڅ

156; Chatterjee & Datta, 1960:140, 143-147; Coomaraswamy, 1988: 243; 

Yamaguchi, 1956: 160-161; Gard, 1962: 117- 119 .) 

 3ِٗوبٕ تشٍ  2گَشثَِْ تَتبگَتِ ،1تَتَْتب

ٍ ٕډٍ ٕا ډبىَاُ َمٍ ىٍ ىي ډپشات   ٕ٘ث ،ډَسج٤ ثب ان ڈٕډٶبَي  َب ئٌاي « سَشُٓشب»ا٦ٝلاف  ي  پا

َ ا٦ٝلاف ي  هٔاَمٍ،  هٔاٹَاٍ ځَٵشٍ إز. ثب  ڄٕسلچډًٍى ثلض ي  ًځبؿبٌٍٔ ياثٖاشٍ   ڈٕډٶاب

 بٔا « ٓىا ٕؿى هٔا ا» بْډٮىا ثٍ ان ََځِ ډشٮچٸ ثٍ ډپشت هبٝٓ وجًىٌ إز. ياِّ سَشُٓشب هًى ثٍ 

 هًاَي ثاًى  ٓاثُبډاُ  ٓثوٚ بوڂَٕثان، هًى  ْډٮىبإز ي اثُبڇ وُٶشٍ ىٍ « ثًىن هٕؿى هٔا»

                                                           
1. tathatā 

2. tathāgathagarbha 
3. tṛkāya 
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 ٺزٕكٺډ٦چٸ ي ٽڄ  ٺزٕكٺيػًى ىاٍى. سَشُٓشب ډٮَٳ ، ًٙىٓ ډثٍ ان ا٥لاٷ  اوـٍ َاډًنٕدٽٍ 

 ٓوٖاج ا٦ٝلاف، يكير ىي ٹچمَي ډ٦چٸ ي  هٔاان إز.  ْيأٍديي  ٓډشٮبڅىٍ ََ ىي ػىجّ 

 . ىَيٓ ډٍا وٚبن  1ِٕؿَمٍ  زٕػبډٮي  زٕٽچٽىي ي  ډٓ بنٕثٍا 

 هٔا ا. بٵاز ٔىٍ ْكاي ساب   ساًان ٓ ډ 2ٓىٍيوٍا سىُب ثب ٕچًٻ، ًُٙى ي سلٺٸ « ٓىٕؿى هٔا»

 برٕا سؼچ ٸٔا ٥َيػاًى، هاًى ٍا اُ    ٓٺا ٕكٺ زٕا ډبَثاٍ ان ډٮىبٕاز ٽاٍ     بةَٔٔى ٺزٕٺك

، ٭ابڅٙڈ ي ډٮچاًڇ، ډايٍِٻ ي ډايٍٓٻ اٙاپبٍ      ٔٓٙىبٕاب َمـًن ٙىبٕب ي ډ١ًا٫ً   ْا ىيځبوٍ

« ٓىا ٕؿى هٔا»ثَٚ إز. ىٍ ياٹ٬  ٓډٮمًڅي ٙىبهز  ْ٭بىىٍٻ  ْيٍا ٺزٕكٺ هٔا. يٽىٓ وم

، كي ي وٺٜ، ي َٕٕسٲثًىن اُ ََ ځًوٍ  ْ٭بٍٓ ي ىي ػىجٍ ٔب ىي يػٍ ىاٍى: ٔټ يػٍ ان دبٽ

ٽاٍ ىٍ   هًاَاي ثاًى   ٔٓياٍَبٔديَمّ  ڂَٗٔىإز ي يػٍ  ِٕؿان وٖجز ثٍ َمٍ  زٕػبډٮ

 ٓٺشا ٕكٺ بوڂَٕا ثإبٕابً  « ٓىا ٕؿى هٔا ا»ىي ػىجاّ   هٔا ا. بثىئٓ ډي سلًڃ  َٕٕسٲىٍين ٕمٖبٌٍ 

 برٕا سؼچََ ىي ٍا  ئثبثچپٍ ٙمبٍ ايٍى،  اُ َڈ ثٍ ْػياىي اډَ  سًانٓ ومىي ٍا  هٔاياكيوي. 

ٽٍ سَشُٓشب ډٮبىڃ ًٙوٕٓشب ىٍ  َٓىڂبډىاوٖز.  ْيأٍديي  ٓډشٮبڅي س٪بََار سَشُٓشب ىٍ ىي ٹچمَي 

ډ٦چاٸ   ٺاز ٕكٺاوُب اُ ٕابكز   برٕهًٞٝي  َب ئٌديَمّ  ٓوٶ بوڂَٕث، ًٙىٓ ډو٪َ ځَٵشٍ 

ُبن ډلييى، ډَٚي٣ ي ثب ػ ٓاٙشَاٽوٺ٦ّ  ؾَٕهًى  ٓپِٕٔډشبٵسَشُٓشب ىٍ ػىجّ  هٔثىبثَاإز. 

 هٔا إمٖابٌٍ إاز ي اُ    زٕٙوٖجي  ٘ٔالاََ و٫ً  ْيٍاهًى،  ٓسٮبڅاڅًىٌ وياٍى ي ىٍ ايع 

ٕاجت   هٔا اثاٍ   ٺابً ٕىٹ« ٓىٕؿى هٔا»وڂبٌ،  هٔا. ىٍ ډبويٓ ډ ٓثبٹٍَب ي دبٻ « ٓىٕؿى هٔا»، ٍُٔاي

 ؾَٕا ىٍ ان  زٕډبَي اډًٍ إز ي  بٕاٙٽٍ ىٍ ىٍين هًى، ػبډ٬ َمّ  ئومبٓ ډ وبٙيوٓ ىٍٻ

 .  ځىؼيٓ وم ٓډٶًُډ ْثىي ٥جٺٍ

ي وٺٜ، َڈ ډلڄ ك٢ًٍ ي ٩ًٍُ سَشُٓشب إز ٽٍ ثاٍ ًار   ٓاڅًىځٹچمَي  ٓٮىٕٔمٖبٌٍ، 

سَشُٓشاب ٍا   ْا داَىٌ هًى َمـًن  َْبٓ اڅًىځي  َبٜ وٺي َڈ ثب  ثًىٌ، دبٻ ي ٽبډڄ ٓاُڅهًى 

 ڂَٔپاي ٕٔمٖابٌٍ ثاَ    ٽاٍ سَشُٓشاب ي   ياٍَبٕزٔديكبڃ، ىٍ ٹچمَي  هٕ٭. ىٍ ىاٍىٓ ډ وڂٍدىُبن 

اُ  ِٔډشماب  سًانٓ ډَمبن ىاوٖز ي وٍ  أه سًانٓ ډىي ٍا وٍ  هٔاٽٍ  ْا ځًوٍ ، ثًٍٙويٓ ډډى٦جٸ 

ثاٍ   ٓهبٝا  ٓ٭چّا ٽٍ ثب ٍياثا٤   ياٍَبٕزٔدياُ  ْا ډؼمً٭ٍٙمبٍ ايٍى. ٕمٖبٌٍ  ثٍ ڂَٔپئ

                                                           
1. dharmadhātu 

2. inner realization 
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ٍ  » بٔ ځََثٍُٓ سَشبځَشٍاوي ي اُ  ياثٖشٍ ڂَٔپئ هاًى، اٝاڄ    هٔا ا اواي ي  ٝابىٍ ٙايٌ  « ٍكاڈ سَشبځَشَا

 ٓوٖاج إز( ي ٹچماَي   ٓاىډ ّٚٔاويٹچمَي ډ٦چٸ )ٽٍ ثَسَ اُ  بنٕډإز ٽٍ  ْا بٵشٍٔ سٚوٜ

 :َىٕځٓ ډٕز( ٹَاٍ َبٜ وٺي  َبٓ اڅًىځ)ٽٍ َٕٙبٍ اُ 

 كٺٕٺز ډ٦چٸ )سَشُٓشب( ]ٹچمَي ډ٦چٸ[
 

 ٔبٵشٍ[ ځَثٍُٓ ]اٝڄ سٚوٜ سشُبځَشٍ
 

 ٕمٖبٌٍ ]ٹچمَي وٖجٓ[

ي ثاٍ ثٕابن    ٓكٖا ي  ٓسؼَثا ، ٹچماَي  بؤٍډُبثًىأٓ  يځبٌٔى ځٶز ٽٍ اُ ئثب قٕس١ًىٍ 

 ْثاَا  ٔٓډجىاب اُ ان هاًى واياٍى،    ٓډٖاشٺچ ي يػاًى   ٺزٕكٺ ؾَٕ، ٽٍ ياٍَبٔدي٭بڅڈ  ڂَٔى

ٍ  ٓٺٕكٺٙىبهز اډَ  اډاَ   ِٓاٝاچ  ِٓسؼچا ٹچماَي، ٽاٍ ومابى ي     هٔا ا. ٍيىٓ ډا ٙامبٍ   ډ٦چٸ ثا

ٍ ٕوشًٕ كًآ ي ىٍ  ټٔإز، اُ  1ي ډ٦چٸ َٔوبدٌ ٴٔسٮَ ډاب ٍا ثاٍ هاًى ډٚاٲًڃ      ًَاه  ؼا

ي  ڈٕډابو ٓ ډثبُ ٓٺٕكٺٙمبٍٔڈ ي اُ سًػٍ ثٍ اډَ ډ٦چٸ ي  ډٓ ٓٺٕكٺ، سب اوؼب ٽٍ ان ٍا ىاٍىٓ ډ

 ياٍَبٔا دياىٍاٻ ډب اُ اډَ ډ٦چٸ إز، َُٔا ٭بڅڈ  ّچٕيٕىٔڂَ، سىُب ٭بډڄ ٙىبهز ي  ًْٕاُ 

ٍي،  هٔا ااُ  ي ٙاًى ٓ ډا اډَ ډ٦چٸ ٍَىمًن  ٺزٕكٺهًى، ډب ٍا ثٍ  ْيػًىٓ ثي  ٓٺشٕكٺٓ ثثب 

 ثَٚ يػًى وياٍى.  ْثَا ٓٙىبهشٍاٌ  ؾَٕثيين ان 

 بنٕا ث« Visuddhi- dharmadhātu- nishyanda» ٔٓثاًىا ډٶُاًڇ ىٍ اډاًُِ ډٮاَيٳ     هٔا ا

٭بڅڈ دئياٍَب ٔب ٭بڅڈ ٹابوًن   ١َِْيٍ ّؼٕوش ٓدبٽ» ْډٮىبثٍ  ٓاڅچٶ٪ ٥ًٍ سلز ًٙى ٽٍ ثٍ ډٓ

ٍ  ٙاپڄ اډًٌُ، ٽٍ ان ٍا ثاٍ   هٔا . ډى٪ًٍ اًُٙى ىٍ و٪َ ځَٵشٍ ډٓ« 2ٽُٕبوٓ إز َ  اُاىاوا  ْسا

ډٮىب ٽَى، ان إاز  « ياٍَبٔدي)اډَ ډ٦چٸ( ىٍ ٭بڅڈ  ٓىٕؿى هٔا بٵشهِٔ بنٔػَدبٽِٓ »ثٍ  سًانٓ ډ

ي ي ٽىا اٙپبٍ  ياٍَبٔديًٍٝر ٭بڅڈ  هًى ٍا ثٍ ثبٔي َٔوبځِ، شبًٕٓٙو بٔ ٓٺٕكٺٽٍ اډَ ډ٦چٸ ي 

ًٙى ي  ثب ٽمټ ان كٶ٨ ډٓ ي ډ٦چٸ َٕٙبٍ٭بڅڈ اُ وًٍ اډَ  هٔا٩ًٍُ إز ٽٍ  هٔا ڄٕىڅثٍ 

ٔاب   بٵشڂابن ٔ سلٺاٸ ٍكاڈِ )ثاٌٍِ(   »ثب يا٦ّٕ  ياٍَبٔدي. ٩ًٍُ اډَ ډ٦چٸ ىٍ ٭بڅڈ ډبويٓ ډ ٓثبٹ

                                                           
1. The Absolute Principle 

2. Vissuddhi= purity; dharma dhātu= the wold of the cosmic law or the phenomenal world; 

nishyanda= flowing in to or the necessary result.  
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، ا٭اڈ اُ  َاب  ئٌا ديإز ٽٍ َمّ اوًا٫  ٓډىجٮي ان  َىٕځٓ ډًٍٝر  ځََثٍُٓ سَشبځَشٍ بٔ« َب سَشبځَشٍ

 :Skuropsky, 1986, vol.4: 356; Yamaguchi, 1956)َواي ٕځٓ ډا ي ډبىْ اُ ان ډىٚاؤ   ًَٓى

171- 172; Nakamura, 1986, vol.2: 469- 470.) 

 ڈٕسٮبڅ: ثًىا اُ َمبن اثشيا ىٍ ىاٍى ٓثٍَٕ ػبْ ِٕو ْڂَٔى ُّٔاياُ  ځََثٍُٓ سَشبځَشٍا٦ٝلاف 

ٽَى، سب اوؼب ٽٍ ٱچجاٍ   ډٓ يٕسؤٽ ٕٓوشثٍ  َب ئٌدي بٔٵَى  ْثَا 1ٓٺٕكٺ ْهًىهًى ثَ وجًىن 

 هٕووٖاش ، ىٍ َمابن  ْيٕا سؤٽ هٕؿىا . ىٍ ٽىابٍ  ىاوٖاز ٓ ډا « 2هَى»يػًىٙ هًى ٍا  ثَ سًَڈِ

ان ٽأ ٽاٍ ثاَ    »، «إز ٓٺٕكٺسٖچ٤ ثَ هًى، سٖچ٤ »ؿًن  َٔٓب ٭جبٍرثًىا،  َْب ډً٭٪ٍ

ي ... يػًى ىاٍى ٽٍ ثاب اډاًُِ وجاًىٙ هاًىٙ     « إز ٓٺٕكٺ ًْؼػىڂ، ٽىيٓ ډهًىٙ هًى ٱچجٍ 

ٽٍ ىي  ٍٕيٓ ډو٪َ  ثٍ هٕؿىىي ډٶًُڇ،  هٔاثٍ  سَ ٸٕىٹ وڂبٌي. ىٍ وىاٍ ٩ْبََ ْس٢بىكٺٕٺٓ، 

ي ډٖشٺڄ، ٽاٍ   ٚشهٔهًطبثز، ٹبئڈ ثٍ  ْهًىډًٍى و٪َ ثًىا ثًىٌ إز: ووٖز، « هًى»و٫ً 

، ٽٍ ىٍ ياٹ٬ كبٝڄ سيايڇ سؼَثّ ٵاَى  ٓسؼَثُويٌ ي  ْهًى؛ ي ىيڇ، ًٙى ډٓٙير اوپبٍ  ثٍ

ٓ  يٕسؤٽإز ي اٙپبٍا ثَ ان  ٘ٔهً برٕكاُ  ٍ ٔډُبسٶپاَ  ٙاًى. ىٍ   ډا ىي ډٶُاًڇ   هٔا ا، بوا

يػاًى   ٙاي ٓ ډا ٽاٍ سٞاًٍ    ْهًى ٓٮىٔ. ډٶًُڇ ايڃ، بٵشىئ ٕ٘داُ  ٕ٘ث ٓ٭مٺځٖشَٗ ي 

ډاًٍى سًػاٍ ٹاَاٍ     5ٓىٍيو، ي ًٍٝر 4ٓىٍيو زًَٔ، 3ٓىٍيو ٺزٕكٺوياٍى، ىٍ ٍٕ ػىجّ 

ٽاٍ   يٕا اوؼبډ« 7ٓثَيوا  ْهاًى ٓ ث»ٵَاسَ ٍٵز ي ثٍ « 6ٓىٍيو ْهًىٓ ث»ان اُ  ٓوٶځَٵز ي 

ٵاَى ډاًٍى سًػاٍ ٹاَاٍ      ٓسؼَثا ٭ىاًان هاًى    هلأ إز. ډٶًُڇ ىيڇ، ٽٍ ثٍ بًٔٙوٕٓشب ډٮبىڃ 

ډاًٍى سًػاٍ   « 9ثاًىا  ٮاز ٥ٕج» بٔ« ًار ثًىا»ي « 8بٵشٍَٔٔسىًًَه »ىٍ ىي ػىجّ  ِٕو ځَٵزٓ ډ

ٽٍ ًَاه اُ َاَ    َٓىڂبډي كبڅز ًَه إز.  زٕٶٕٽ هٔثبلاسَ« بٵشٍَٔٔسىًًَه »ٹَاٍ ځَٵز. 

ثبٙي، َمـًن ٵ٢بٕز ٽٍ ىٍ َمٍ ػب كب١َ ي  ٓهبڅ ٓډٶًُډ ٍوڀ ي سؼَثٍ ي اُ سًٍٞ ََ

                                                           
1. anātmā, selflessness 

2. prajnā  

3. svabhāva 

4. svalaksana 

5. svarūpa 
6. qudgala- nairātmyā, objective selflessness 

7. dharma- nairātmyā, subjective self lessness 

8. bodhicitta 

9. tathāgata or sugata- garbha, Buddha essence or Buddha nature 
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، ًار ثًىإز. ثاٍ ا٭شٺابى   ثًىٌ ثلض ډب ٓاٝچډ٫ً١ً  اوـٍإز. اډب  ِٕؿَمٍ  َِويٕىٍثَځ

ي  َٖٓاش إز، ىٍ َماّ ًار   ٓاُڅي  ٓډشٮبڅٽٍ « 1ډ٦چٸ ثًىا ٺزٕكٺ پَٕد»، بؤٍډُبثًىأٓ 

ثاًىا َماّ ډًػاًىار ىٍ     يځبٌٔا ىىٍ ، تٕا سَس هٔا. ثٍ هًاَي ثًىان كب١َ  ْىٍ َمّ اػِا

ٽاٍ اُ   ډبوىاي ٓ ډا ٭چاز َمـىابن ىٍ ٍواغ     هٔا اٹَاٍ ىاٍوي ي سىُب ثٍ « 2ٺزٕكٺ پَٕدٹچمَي »

 ٺاز ٕكٺ بٔ، ًار ٺزٕكٺ پَٕد. ك٢ًٍ ََ ډًػًى ىٍ ٹچمَي هجَويٓ ثهًى  ٓٺٕكٺ زٕډًٹٮ

ً  هٔثىابثَا إاز ي  « 3ثًىا ثًىن»ََ ٽياڇ ىٍ  ًٓاساُ اوُب، ي ُٕڈ  ټََٔ  ى ًار ، َاَ ډًػا

ايٕاز. ىٍٻ  « 4ٔٓٱاب  ٓٮا ٥ٕج ٍَٔٓاب » بٔا  ْهاًى ٓ ثٽٍ َمبن  ىاٍىىٍ ىٍين هًى  ٔٓثًىا

َاب ي ٱجبٍَاب اُ ًار    ٍٵشه سًَمبر، ډًػات ٽىابٍ ٍٵاشه داَىٌ     بنٕډي اُ  ْهًىٓ ث ٓٺٕكٺ

ً ٓ ډا ٹچمَي ثًىا  ٓٮ٥ٕجىٍين ٵَى، ي اٙپبٍ ٙين ىٍهٚ٘  ْثًىا  ,Thurman, 1986) ىٙا

vol. 14: 354- 355; Skorupsky, 1986, vol.4: 358.) 

اٙابٌٍ   ِٕو ْڂَٔىان إز ٽٍ ثٍ ډٶًُڇ ډَسج٤  ْػباډي،  ٚشَٕدٽٍ  ٓمٕډٶبَثب سًػٍ ثٍ 

سٶپاَ   ٓإبٕا  َْاب  اډاًٌُ ٽبٍٔ إاز ٽاٍ اُ    ٔب سَْ« ثًىا پَٕدٍٕ »ډٶًُڇ، اٝڄ  هٔاًٙى. 

 بٔا « 5(ٓوُاب ٕٽٹابوًن )  پَٕد: »پَٕدٍٕ  بٔي ډٮَٳ ا٭شٺبى ثٍ ٍٕ ػىجٍ  ٍيىٓ ډٙمبٍ  ثٍ بؤٍډُب

ٍ إاز.  « 7)سلًلار( َارٕٕسٲ پَٕد»، ي «6ٕٮبىر پَٕد» ،«ًار پَٕد» َ ٕد» بٔا  ٍٔا ٽب ىََډا  پا

ٓ هلأډ٦چاٸ ي   ٺزٕكٺ« ُٓبوٕٽٹبوًن  پَٕد» بٔ« ًار ي  بنٕا ثَاَ ځًواٍ    ْيٍاإاز ٽاٍ    ٔا

إاز.   ٓپا ٔ 11ي هاَى  10ٓاڅُا ، ٭چڈ «9ٓىٕؿى هٔا»، «8هلأ»ثب  پَٕد هٔا. هًاَي ثًى ٴٔسٮَ

إاز ٽاٍ اٍاىٌ، سٶپاَ ي ٭ٚاٸ َماّ ثًىاَاب ي       « ثاًىا ثاًىن  » سٚوِٜٓ ثاٝڄ  ٍٔٽب ىََډٍ

                                                           
1. dharmakāya 
2. dharmakāyadhātu 

3. Buddhahood 

4. parakṛti- parinirvāna 

5. dharmakāya, The Essence- body  

6. sambhogakāya 

7. nirmānakāya 

8. śūnyata 

9. tathatā, tattva 

10. prajnā 

11. buddhi 
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ٽاٍ َىاًُ ٍاٌ ٕاٮبىر ٍا     ٓاوابو  بُٕا و، ىٍ دبٕان ثاٍ   ىئٌاي ىٍ  نٔسبٍىٍ ٥ًڃ  َب ٖشًٌٕثيَ

َ ٕد» هَٕمـى ٍٔٽب ىََډٍ. َىٕځٓ ډ، اُ ان َٕؿٚمٍ اوي يٌٕوَٕي ثٍ ٽمبڃ  اوي بٵشٍٕو  ٮازٙ ٥ٕج پا

هًاوايٌ   ِٕا وي ... « ثًىاَب بَٔب  ٍكڈِ سَشبځشٍ»ي « 3ػٌثٍ پَٕد»، «2ػبيىاوٓ ٍَٔٓب» بٔ« 1ْهًى

ىٍ  بٔا ىٍ إامبن )  ٓډشؼچا ًار  بٔ ٓإمبو ٓسؼچ، «ٕٮبىر پَٕد» بٔ ٍٔٽب ٕمجًُځٍ. ًٙىٓ ډ

ثًىا( إز ٽٍ ثاب وابڇ ي ٝاًٍر ډلاييى ي ډٚاوٜ       ْٹچمَيَبىٍ  بٔډوشچٴ  َْب إمبن

 پَٕد»، ٹبىٍ ٽبډڄ إز. زٕ٭چٹبوًن ، اډب ٭بڅٙڈِ ٽڄ، ىٍ َمٍ ػب كب١َ، ي ىٍ ډلييىِ ىًٙٓ ډ

ٽَىٌ سب ىٍ ػُبن ٩ابََ ٙاًى، اُ    بىٔډ٦چٸ إز ٽٍ ًٕځىي ٍكمز  ٺزٕكٺَمبن « ٕٮبىر

، ځَؿاٍ  تٕا سَس هٔا اان ثٌَُ ثڂَٕى ي َمّ ډوچًٹبر ٍا ثٍ ٽمبڃ ي ٕٮبىر ٍَىمًن ًٙى. ثٍ 

ٶبيسىاي،  ډش ْيػًىَٖشىي، اُ و٪َ ډَاست  ٓپٔىٍ اٝڄ هًى « ٕٮبىر پَٕد»ي « ٹبوًن پَٕد»

ٍ  « ٕٮبىر پَٕد»ډَسجّ ووٖز، ي « ٹبوًن پَٕد»ؿىبوپٍ  ٓ   ډَسجّ ٵَيساَ اُ ان ثا ٍيى.  ٙامبٍ ډا

 هٕٕاَُډ ، ؿاَا ٽاٍ ىٍ ٹچماَي    ٖزٕو زٍٔإػُبن ٹبثڄ  هٔاډوچًٹبر  ْثَا« ٕٮبىر پَٕد»

 هٔا اٽاٍ ىٍ   َٓىڂبډ( ٍٔٽب ىََډٍثٍ ثٕبن ثُشَ، ًار ډ٦چٸ ) بٔ پَٕد هٔادبٻ ك٢ًٍ ىاٍى، اډب 

 ٙاًى ٓ ډ يٌٕوبډ« َٕٕسٲ پَٕد» بٔ ٍٔٽب َډبوٍٕو، ٽىيٓ ډ يإد ٓسؼچ ٓؤسبٍ ْثًىاًٍر ٝ ٭بڅڈ ثٍ

. اُ يٽىا ٓ ډا وؼبر ٍا ىٍ ٭مڄ ډشلٺاٸ   ًْٕ َمّ ډوچًٹبر ثٍ َْٕىٕشڂي  زَٔياٽٍ اٍاىِ 

َ  هٕٔدبَمٕه ٕجت، ډَسجّ  َب، ي ثٍ ىٍ إمبن ٍٔٽب ىََډٍ ٓسؼچ ٍٔٽب ٕمجًُځٍٍيٕز ٽٍ  هٔا  سا

ي ىٍ ٹبڅات   هُٕډا  ٍْيثاَ   ٍٔٽب ٕمجًُځٍ ٓسؼچٽٍ  ٍٔٽب َډبوٍٕو، ي ئآ ډ ٙمبٍ ثٍ ٍٔٽب ىََډٍ

َ ٕدٕاٍ   هٔا، تٕسَس هٔا. ثٍ َىٕځٓ ډثًىإز، ىٍ ډَسجّ ًٕڇ ٹَاٍ  ْډبى پَٕد ٽاٍ اُ ػىجاّ    پا

اډاَ ډ٦چاٸ ىٍ ډَاسات ډوشچاٴ      برٕا سؼچَٖشىي، ىٍ ياٹا٬ ډٮاَٳ    ٓپٔ ڂَٔپئثب  ٓٺٕكٺ

ٜ  ٓسؼچا ٽبډڄ،  ّبٵشَٔٔسىً بٔ٭چز إز ٽٍ سَشبځشٍ  هَٕم يػًىوي ي ثٍ  ٺاز ٕكٺ ّبٵشا ٔ سٚاو

ي  ٚاًاٌٍ ٔاثاََمه،   ضٕا سظچثاب   ٓٺٕس٦ج يځبٌٔىثًىا اُ  پَٕد. اډًُِ ٍٕ ًٙىٓ ډډ٦چٸ ىاوٖشٍ 

ىٍ  5هُٕډ ٍْيثَ  ٖٕٓ٭، ي 4ىٍ ػلاڃ ي ٙپًٌ قٕډٖديٍ،  ضٕسظچ، ي َٔٓىيي هٔىايسبٌٍ ىٍ 

                                                           
1. svabhāvyakāya 

2. nirvāna 

3. samādhikāya 

4. Christ in glory 

5. Jesus on earth 
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 -Coomaraswamy,1988: 238- 241; Zimmer, 1963: 529 ) إز ٍٖٔډٺبٹبثڄ  ٓلٕډٖ هٔى

530; Yamaguchi, 1956: 175-176; Anesaki, 1911, vol.4: 836 .) 

 «  آهذُ است ي٘چٌآًىِ »، «سفتِ است ي٘چٌآًىِ »

. هًٍىٓ ډؿٚڈ  ثبٍَب ثٍ ٓدبڅثًىإز ٽٍ ىٍ ډشًن  َْب څٺتاُ  ٓپٔٽبډڄ  ّبٵشَٔٔسىً بٔسَشبځشٍ 

ٍ  ٔٓثاًىا ٕاىز   َْٕځ ٙپڄاُ  ٕ٘د ىاٍى، هٕوبډٮ اٙشٺبٷي  ٍٍٚٔا٦ٝلاف ٽٍ  هٔا ډى٪اًٍ   ثا

ٍ ٙاي ٓ ډا ا٥لاٷ  ىيأٍى ٓمٕكپ بٔ بٵشٍٔ ٍَٔٓباكشَاڇ، ثٍ ٙوٜ  ْاىا ، ډٶٖاَ  1. ثًىاځًُٙا

ٓ   هٔا ْثَاٍا  بډٮى هٔؿىيهًى  ََْبٕسٶٖياىٌ، ىٍ  وبډياٍ سٌَُ ٙامبٍى ٽاٍ اُ    اٝا٦لاف ثَډا

إاز ي   tathā- gatoٚشٸ اُ ا٦ٝلاف ډ هٔا. 1: ٍٕيٓ ډو٪َ  سَ ثٍ اوُب ٍٕ ډًٍى دٌَٔٵشىٓ بنٕډ

ىٕاز   ٔٓوُاب  ٍَٔٓبإز ٽٍ ثٍ  ٓٽٖىَي ي ډى٪ًٍ اُ ان،  ډٓ بډٮى« ٍٵشٍ إز هٕؿىاوپٍ »

ي  ثاًىٌ « اډايٌ إاز   هٕؿىا اوـاٍ  » بډٮى، ثٍ tathā- āgatoٽچمٍ ډٚشٸ اُ  هٔا. 2إز؛  بٵشٍٔ

ډشٮايى، ٕاَاوؼبڇ    َْاب ٓ ُوايځ إز ٽٍ دأ اُ دٚاز ٕاَ ځٌاٙاشه      ٓٽٖډى٪ًٍ اُ ان، 

ٽچمٍ ډٚشٸ  هٔا. 3إز؛  بٵشٍٔ، ثٍ ٽمبڃ ىٕز يويٍٕٕثٍ ٽمبڃ  ڂَٔى ْثًىاَبځًوٍ ٽٍ  نَمب

 . ًٙى ډلًٖة ډٓ« إز يٌٍٕٕ (tatha) ٺزٕكٺاوپٍ ثٍ » بْډٮى، ثٍ tatha- āgatoاُ 

سٶابير ٽاٍ    هٔا اٍيى، ثب  ٽبٍ ډٓ ثٍ ِٕو« اٍَز» ْډٮىبثٍ  هَٕمـىسشبځشٍ  ٔٓثًىاىٍ ډشًن 

. سشبځشاٍ  ىَيٓ ډَب وٚبن  اٍَز ڂَٔىإز ٽٍ ٍاٌ ٍا ثٍ  ٓٽٖاٍَز ي  هٔثبلاسَډى٪ًٍ اُ ان، 

 بٕا ىو هٔا ااوبن ثاٍ   ٍْٕشڂبٍٽمټ ثٍ ډوچًٹبر ي  ْثَاَٖشىي ٽٍ  ْٵَىىي  2هٕؿٓپََيٍٓسي 

٭ماڄ   ٓؿڂًوڂ٭چڈ ثٍ  هٔثبلاسَاوُب،  بنٕډٽٍ اُ  َيٕزٕو بٔىٌ ٹيٍر  ْىاٍا. سشبځشٍ ىئآ ډ

سَواي. ځئًسماٍ    اُ ان، اُ َمٍ ډُاڈ  ٍَٔٓب ٓؿڂًوڂچڈ ثٍ ٭ هٔثبلاسَٹبوًن ٽَډٍ ىٍ ػُبن ي 

ثاَ   َْٕسٶٖا . ىٍ ٙاًى ٓ ډا ىٍ و٪اَ ځَٵشاٍ    ٺزٕكٺىيٍان إز، سؼٖڈ  هٔاثًىا، ٽٍ سشبځشّ 

« ايٕاز  ٓىٍيوا  ٮز٥ٕج ٺزٕكٺاوپٍ » ٓٮىٔ، 3ًَٕٓجُبيٌٓ ، سشبځشٍ ثب ٭ىًان ىَمٍوٕپبٍٔ ىٔڂٍُ

ٍ سش»اډايٌ إاز ٽاٍ     وٕپبٍٔ ډبػٕمًٍٙى ي ىٍ  ډٓ ٓډٮَٵ  ٺاز ٕكٺثاَهلاٳ   ٕٓاوى َاب   بځشا

َ ٓ ٭ابڅ  بٔا ٽاٍ ىََډاٍ    ىاوىاي ٓ ډا  ٓٽٖا سشبځشٍ ٍا  ،ياىٌ ډشًن سٌَُ«. ىئځًٓ وم  ٺاز ٕكٺ هٔسا

                                                           
1. Buddaghosa 

2. cakravartin 

3. dhamma- svabhāva 
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اُ اڅٺبة سشبځشٍ  ٓپٔ« ٍٔٽب ىََډٍ»ډشًن،  هٔا. ىٍ ٽىيٓ ډي ان ٍا ا٭لاڇ  ىاويٓ ډثو٘ ٍا  وؼبر

 (. Majjhimanikāya, 2.108; Bond, 1986, vol. 14: 353) إز

 هٔا آ ډشٮبڅٓ ي پِٕٔډشبٵْ َب ػىجٍَب، ثٍ  ٴٔسٮَأه  َٵشهٔدٌ، اٵِين ثَ بؤٍډُبثًىأٓ اډب ىٍ 

ٍ بؤٍډُب يځبٌٔىًٙى. ىٍ  ْ ىاىٌ ډٓٚشَٕث زٕاَما٦ٝلاف   بَاب ٔا   ، ووٖز ثٍ يكير َمّ سشبځشا

، يځبٌٔا ى هٔا اسًػٍ ٙيٌ إاز. ىٍ   1ياكي ي اٝڄ ياكي ٺزٕكٺٽىىيځبن  ثًىاَب ثٍ ٭ىًان اثلاٯ

َ ٓ ٭ابڅ اوٖابن ي   بنٕا ډْ َاب  يا٦ٍٕ ب، ٔبٵشٍٔ سٚوٜ برٕسؼچَب سؼٖڈ ىََډٍ ي  َمّ سشبځشٍ  هٔسا

 2اډَ ډ٦چٸ سشََُشاب  هٔآ ٽٍ َىڂبډٓ اډَ ډ٦چٸ إز ي سؼچ. سشبځشٍ ًٙويٓ ډىٍ و٪َ ځَٵشٍ  ٺزٕكٺ

 زٕا ډبَ، ؿاَا ٽاٍ سشبځشاٍ    ىًٙٓ ډْ اٙپبٍ ٚشَٕثٓ ٍيٙىسشََُشب ثب ي ، ٍاث٦ّ سشَبځشٍ ًٙىٓ ډ يٌٕوبډ

ٓ ىا ٕؿى هٔا ٺزٕكٺٓ إز ٽٍ ثٍ ٽٖ. اي يٽىٓ ډځًوٍ ٽٍ َٖشىي، اٙپبٍ  ي اډًٍ ٍا ان بٕاٙٓ ٺٕكٺ

ً ٓ هلأ ىٍ اي ډشلٺٸ ٙايٌ إاز )ٍٵاشه(. اُ    ياٹٮي كپمز ٙىبهز ډٶًُڇ  بٵشٍىٕز ٔ ْ ٕا

ساب   بٵشٍٓ ٔسؼچ« ٓىٕؿى هٔا»اُ  ڂَٔىثٍ ٭جبٍر  ب٭بڅڈ ډشًڅي ٙيٌ إز، ٔ هٔاْ ىيثبٌٍ ىٍ ي، ڂَٔى

، تٕا سَس هٔا ا٭بڅڈ هًاَي ثًى، اٙپبٍ ٽىي )اډين(. ثٍ  هٔاّ وؼبر ډوچًٹبر چٕيٕٓ ٍا ٽٍ ٍكمش

ي ىيثبٌٍ ثبُځٚشه،  ينٍٕٕ بٍٵشه ي اډين، ٔ َِٔوبدٌ ٔٓػياٍاث٦ّ  ٸ٥َٔسىُب اُ « ٓىٕؿى هٔا» بسشََُشب ٔ

هًاوايٌ  « َډٖپًنٕٱّ َياوٕو» بٔ« ڂَهًاَبؤٍىّ َياوٕو»ْ إز ٽٍ ِٕؿَمبن  هٔاًٙى.  ىٍٻ ډٓ

ْ سًڅايَب إاز، ىٍ ػُابنِ    ڈٕكپٓ إز ٽٍ ثٍ ان ٕجت ٽٍ ٭بٹڄ ي ٽّٖ َياوٕوي ان ، ًٙىٓ ډ

َمبن سشبځشٍ إز  هٔا. ډبويٓ وم َياوٍٕوٍي ٽٍ ډَُثبن ي ٍئًٳ إز، ىٍ  ، ي اُ انډبويٓ ومىيثبٌٍ 

، َاَ  ـىيَٕٓ، ي ََ ىي پي ٕمٖبٌٍ ٔ َياوٍٕوإز ي ىٍ و٪َ اي،  بٵشٍاډًٍ ىٕز ٔ ٺزٕكٺٽٍ ثٍ 

ىاٍى، سىُاب سشََُشاب إاز     ٺاز ٕكٺ اوـٍَٖز ي  اوـٍ. پٖبوىيْ، ي ٔيػًى ٺزٕٙكٺ ٓ اُهبڅىي 

(Yamaguchi, 1956: 173; Bond, 1986, vol. 14: 352- 354.) 

 )خشد آغبصٗي( 3ثَدا آدٕ

سَٔه ډىبث٬ ٕىٖاپَٔز ثاٍ ان اٙابٌٍ     إز ي ىٍ ٽُه« هَى اٱبُٔه»ثًىا ثٍ ډٮىبْ  ياِّ اىْ

                                                           
1. ekayāna  

2. tathatā 

3. Ᾱdibuddha 
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دابىٌ، إاشبى    اْ سٶَْٖٕ ثَ ډىييٽٍٕ ايدبوٕٚبى وًٙشّ ځئًىٌ بڅٍٙيٌ إز. ثَاْ ومًوٍ، ىٍ ٍٕ

اوي،  َبٔٓ ٽٍ اُ اُڃ يػًى ىاٙشٍ ىٍ ياٹ٬ هًى دَٽَٔشٓ َمّ ىََډٍ»هًاوٕڈ:  ؿبٍٍٔ، ډٓ ٙىپٌَ

 (.Sinnet, 1907: 181) «ثًىا َٖشىي اىْ

ٵشاٍ ي اُ  ثًىا ثًىاْ اٱبُٔه، ثٍ ډٮىبْ ثًىأٓ اُ هًى ٝييٍ ٔب ٔبوٍ، اىْ ىٍ ثًىأٓ يػٌَ

َب ډٮماًلاً   وڂبٍْ ٽٍ دٕ٘ اُ َمٍ ؿِٕ يػًى ىاٙشٍ إز ي ىٍ ٙمبٔڄ ثًىٌهًى ډىٚؤ ځَٵشٍ 

ْ   أاي. ىٍ أاه   ثٍ ٍوڀ اثٓ سٌَٕ ثٍ ومبٔ٘ ىٍډٓ ْ  ځًواٍ سٞأًَدَىاُ ثاًىا ىٍ ډَٽاِ    َاب، اى

ٍ   اْ اُ أِىان دَډَُ ي أِىان دَهٚڈ سًَٞٔ ډٓ ډؼمً٭ٍ ٙامبٍ   ًٙى ٽٍ سؼچٕبر هاًى اي ثا

ْ  ٕشًٌ كپٕمبن ي ثيَٓ ًّٙى ٽٍ َم . َمـىٕه ځٶشٍ ډٓأىي ډٓ ثاًىا   َبْ وبډياٍ سؼچٕابر اى

دأٌَْ   ًٙوي ي اُ أه سٚوٜ َبْ اي ٙىبهشٍ ډٓ ٭ىًان سٚوٜ َٖشىي ي ثٖٕبٍْ اُ اوُب ثٍ

 ًٙى. )دٕپَ ٹبوًن( ٔبى ډٓ« ٽبٍٔ ىََډٍ»اٱچت ثب ا٦ٝلاف 

ًٕٳ ٔاب اٍهاٍ إاز ساب      ، ٭ٕهثٕٚشَ ٙجٍٕ ٹًاْ ډؼَى ثََمه ّثًىا ىٍ ډٺبڇ ډٺبٖٔ اىْ

ثاًىا َٕډىٚاؤ    ًٙى ٽٍ اىْ ٍي، ځٶشٍ ډٓ هيأٓ ډشٚوٜ ي اٵَٔىىيٌ َمـًن أًٚاٌٍ. اُ أه

، ي ىٍ ياٹ٬ سىُب اڅًَٕشٓ إاز ٽاٍ َٖاشٓ اُ اي ٝابىٍ     اوُبَمّ ؿَِٕبٕز، اډب وٍ اٵَٔىىيِ 

، أه ډٶًُڇ ډٮَٳ ٭ىًان اٵَٔىىيٌ ىٍ و٪َ ثڂَٕٔڈ ثًىا ٍا ىٍ ډٮىبٔٓ وٖجٓ ثٍ ًٙى. اځَ اىْ ډٓ

اْ ومبىٔه ثٍ  ځًوٍ سًان دئياٍَب ٍا ثٍ ياثٖشڂٓ ډشٺبثڄ دئياٍَب ثٍ ٔپئڂَ إز. اځَؿٍ ډٓ

ثًىا ډىج٬ ػمٮٓ اوُاب ثبٙاي، اډاب     ثًىا ىٍ و٪َ ځَٵز، ؿىبوپٍ اىْ ٭ىًان ډبَٕز اٱبُٔه اىْ

ڇ ي ؿىٕه وٕٖز ٽٍ ػُبن ثٍ ٙپچٓ ه٦ٓ س٤ًٕ اي اٵَٔيٌ ٙيٌ ثبٙي ي ٍاث٦اّ اثايْ ډاياي   

ثًىا َمـىٕه ډٮَٳ واً٭ٓ ٭ايڇ ىيځابوڂٓ     ٭ىًان ٔټ أِى ىاٙشٍ ثبٙي. اىْ ډشٺبثچٓ ثب اي ثٍ

ډٕبن وًډه )ًَه ٵَىْ( ي ٵىًډىب )دئياٍَب، َٖشٓ( إز ٽٍ هًى ثٍ ٙپچٓ ثٍ َاڈ ډاَسج٤   

 ًٙى.  ىٍ و٪َ ځَٵشٍ ډٓ

َبٕز ي ثب ٭ىًان ثًىاْ اٱبُٔه ي ثبلاسَٔه اڅًَٕز، ډٮَٳ ډؼمً٭ّ َمّ ثًىا ثًىا ثٍ اىْ

ٍ    2ٕٓشًٌ )ىاٍويِ اڅمبٓ(، يػٌَٓ 1ىَبٌٍ ٝٶبسٓ ؿًن يػٌَٓ  3ثُابىٌٍ  )يػاًى اڅمابٓ(، ي ٕٓامٓىش

                                                           
1. Vajradhāra 
2. Vajrasatva 
3. Samantabhādra 
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شـود   (چرخ زمـان) نيـز خوانـده مـي     1چكره شدگي) يا كاله (سراسر مباركي، سوگند روشن
)Wayman, 1973: 53.(   

   

                                                           
1. Kālacakra 
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