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攝大乘論釋卷第四 

Ҋ Ṕ ѿ ȉ ȊȂ ᶭ ̆

ָ ̙ 

所知相分第三 

甲一 出體相 

乙一 略釋三相 

丙一 總標 

論曰：已說所知依，所知相復云何應見？此略有三種：一依他起相，

二徧計所執相，三圓成實相。 

釋曰：依所知相，說如是言。略者，要也。 

ȉ ᶭ̆ Ԑᵥ ̙Ȋ ᶭ ԅ̆ѿ℗ ԅ̆

̆ ̙ Ṕ ѿṎֲ̆ז ⌠̕

ᵰ Ҍ⌠ ̆ Ṏֲᶖԅ̆ӞҌ ᵝȂ 

ȉ ҈ Ȋ̆ №҈ ̔ᶭז ȁ ȁ Ȃ

̆ῒז Ҍ ҈ Ȃ 

ȉᶭ Ȃ ̆ ӞȂȊ ̆ ᶖ ̆ Ȃ

ѿҊ҈ ̆Ҋ Ȃ 

 

丙二 依他起相 

論曰：此中何者依他起相？謂阿賴耶識為種子，虛妄分別所攝諸識。

此復云何？謂身、身者、受者識、彼所受識、彼能受識、世識、數識、處

識、言說識、自他差別識、善趣惡趣死生識。此中若身、身者、受者識、

彼所受識、彼能受識、世識、數識、處識、言說識，此由名言熏習種子；

若自他差別識，此由我見熏習種子；若善趣惡趣死生識，此由有支熏習種

子。由此諸識，一切界趣雜染所攝依他起相虛妄分別，皆得顯現。如此諸

識，皆是虛妄分別所攝，唯識為性，是無所有非真實義顯現所依。如是名

為依他起相。 

ȉ Ҭᵥ ᶭז ̙Ȋָ ᶭז ̙ȉ ̆ №∟

ȂȊᶭ ₮ᶖ ̆ №∟ ֓ Ȃ
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ᶭ̆ѿ℗ Ȃ ̔ ̆ ץ ̆

ҥ ̕ ̆ Ҍ Ȃ ԅ

№∟ ̆ №∟ѿ ᶭז
ŵ
̆ №∟ ̆ᵖ

̆ ᶭז Ȃ №∟ ѿ Ȃ 

ȉ Ԑᵥ̙Ȋ ָ ̙ȉ ȁ ȁ Ȋ̆ ѿ Ȃ

ԅȂ ᶖ ̆ȉ ȁ ȁ Ȋ ῂΈ —— ̕

ȉ Ȋ ΈṎ ̕ȉ Ȋ ΈṎ ȂΈ ȁΈ ȁΈ ̆ ῇ

Ȃ Ṕ ̆ ᶭ ӗ ᶖ Ȃ ӗ

Ṝ̆ѿ ԓ ȁ ԋ ȁ ῇ ̆ ở ῇ Ȃ ῇ

̆ ̆ Ҍ ̆ ȉ Ȋᶖף ̆ ᾢ̆ץ ῇ

⌠ Ȃ 

Ҋ ∟Ȃ 

ȉҕ Ȋ̆ ȁ ȁ ᶖ̕ȉ Ȋ̆ ̕ȉ Ȋ̆ ̕

ȉ Ȋ̆ Ȃȉ ז ∟ Ȋ̆ Ȃȉ

Ȋ̆ Ҭ ԅ̆ Ȃ 

ѿṎ ᾢ ԅȂ ∆ ̆ Ҍ ῇ

Ṏ ̆ ѿṎ Ȃ ѿṎ Ȃ 

ȉ Ҭ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁҕ ȁ ȁ ȁ

Ȋ̆ ֓ ᶖ Ȃ ̆ ̆

̆Ҍ Ҋ ̆ Ӟ ѿ ỹ ̆ ╠ץ Ҋᶖ ֓

̆Ӟ ѿ Ȃȉ ז ∟ Ȋ ᶖ Ȃȉ Ȋ

ᶖ Ȃ 

ȁ ȁ ѿṎ Ạԅ♅№Ȃ 

ȉ ̆ѿ℗ ᶭז №∟̆ ȂȊ ֓ ̆

ҕ ҉ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̂҈ ̃ȁѿ℗ ̂ԓ ̃ȁ ̂ ᶖץ

֓ ̆ ̃ ѿ℗ᶭז №∟

̆ ץ ̆ ₮ᶖȂȇ Ҭ Ȉ ᶭז

№∟̕ Ṝᶭז ̆ Ҍ №∟ԅ̆ ѿṎ Ȃ

̆ №∟ᶖ ̆ ᶭז Ȃ 

ȉ ̆ №∟ ̆ Ȋ̆ ֓ №∟ Ȃ

ȉ Ȋ̆ ̆ ҕ ѿ℗ ԍ ̆ ѿ

ѿ Ȃ ̆ ѿ℗ ̆ ╠ ֓ ԅȂ ῇ

ῂΈ ȁ Έ ȁΈ ץ̆ ҕ ∟ ȁ ȁ ȁ ̆

                                                
ŵ ȇ ȈԐ̔ȉ №∟̆ ҉ Ҍ ̔ ỹ ̆ №∟ᵖ ᶭז ̕ ỹ ̆

ᶭז ȂȊ ̆ ᶭז ̆ Ԑȉѿ ȊȂ 
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ז ∟̆ ԓ ̆ ֓ ѿṎ ῃ

ԅȂ ȉ Ȋ̆ ̆ҥ ֓ Ȃ 

ȉ ᶭȊ̆ȉ Ȋ̆ ᶖ ̆Ҍ

̂ ̃̆ ѿ℗ №∟ ₮ᶖ Ȃ Ṕ ⌠ ץ̆

̆ ҉ ȉ Ȋ̆ ᶖ ̆Ҍ Ȃ ῀ԅ ̆

ѿ℗ ̆ ֓ Ȃ₄ ⌠ Ҍ ҕ ̆

ҕ ̆ ѿṎ №∟ ₮ᶖ Ȃ 

ȉ ᶭז Ȋ̆ ᶭז Ȃ ᶭז ᶭ

̆ Ṏ ₮ ҕ ѿ℗ ȁѿ℗ ̆ҕ ѿ℗

Ȃ 

 

釋曰：虛妄分別所攝諸識者，謂此諸識，虛妄分別以為自性。謂身、

身者、受者識者，身謂眼等五界，身者謂染汙意，能受者謂意界。 

ȉ №∟ ̆ ̆ ץ∟№ ȂȊ ֓ ץ №∟

Ȃ ֓ ̙ 

ȉ ȁ ȁ Ȋ̆ ҈Ṏ̆ ȁ ȁ ̆ΐ ָ

̙ȉ ԓ Ȋ̆ ῂԓ ԓ Ȃȉ ̆

ȂȊ ̆ ̂ ̃Ȃ

ῂΈ ף֜ ԅȂ ῄṎ̔ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ȇ ӗ

Ȉ╠ Ȃ╠ ȉ ҈Ȋ̔ ̕ ῄṎ̆ѿṎ

̆ѿṎ ̕ Έ Ȃ ȉ Ȋ ԓṎ ̆

ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ Ȃ ҈ ῂΈ

̂Έ ̃ ԅ̆ ̆ ȇ ӗ Ȉ ץ ҕ

Ȃᵖ ԅ № ̆ Ṕ № ѿҊȂ 

ȇ Ȉ ̔ȉ ԓ ᶭ ̆ ̕ Έ ᶭ ̆

ȂȊז ╠ԓ Έ ᶭ ̂ ̃№ ῄṎȂ ̆ ᶖ

ᶭ ̆ ╠ԓ ȁ ȁ ȁ ȁ ᶭȂ ᶭ ̆

ᵖ ̆ ̆ ᶖ̆ Ҍ ̆ ѿṎ

̆ ץ Ṝ ѿṎ Ạז ᶭȂ Έ

ԅ̆Ҍᵖ ̆ ӗ ⱴԅѿṎ Ȃ ȇ Ȉ ╠

ԓ Έ ᶭ № ȁ Ȃ ѿ№̆ ̆

Ȃ ҉̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ΈṎ

ᶭ̔ ̆╠ԓ Ӟ ̕ ᶭ ̆

╠ԓ ᵥ Ҍᶭ Ȃ ѿṎ ̂ ᶭ̃̆ ᶭȂ╠ԓ Ḵ ᶭ

Ȃז ╠ԓ Έ ѿ№̆ ԅ̆ ῄṎ

ᶖ Ȃ ץ ѿṎ Ȃ 
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ȇҕ Ȉ ̆ ̆ ĺĺ Ȃ

╠ ֜ ԅȂ Ṏ ԅ Ȃ Ṏף

ԅ̔ԓ ᶭ ̂ ԅ ̃̆

ᶭ Ȃ ȉԓ ᶭȁ ᶭȊ ҩ ᶖ

ԅ̆ Ȃ ̆ ╠

ԅ̔ ѿṎ ̆ ̆

₮ᶖԅ̙ ̆ ѿ ӊѿ ԅ̆

Ȃ ֲ ̔ ῇ ̆ ᶭ̕ ̆

̆ Έ ᶭ ҂ ̆ ῄṎȉ Ȋ ᶭԅȂ 

ᶭ ױ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ȇ Ҭ Ȉᶖ ̆ȉ Ȋ

ȉ Ȋ ȉҺȊ ̆ ֲ̆ Ȃ ̆ ̆

ץ Ӟ ̂ Ṏ Έ ̃Ȃ Ҍ ̆

Ḵ ̂ ̃ ̆ Ӟץ Ȃ Ṕ ̆ȉ ȊӞҌ

ᶭ̆ ֲĺĺ ȉ Ȋ̆ ̆ ז̆ Ṏ

ȉ Ȋ̆ ԅ Ȃ ץ ȇҕ Ȉ ѿ ̔

̆ȉ ȊҌ ᶭ ̆ ȉҺȊ ̆ ṎҺ̆

ῂ ̆ ῂ ̆ Ȃȉ Ȋ ̆ ̆Ҍ ᶭȂᵰ

ᶭ̆ ᶭ ̆ ₮ᶖԅȂ ̆

ԅ ̙ Ҍ Ȃ ֲ֓ ̆ ҕ

̆ԍ ῄṎ ḅԅȂ ׆ז̙ ⌠

̆ԍ Ṏ ̆Ӟ ̆

Ȃ Ṏ Ṏ Ȃ 

ҕ ӊѿ̆ Ӟ

₮ᶖ ̆ ₮ԅṎ Ȃᵰ

Ҍ ̆ ԅṎ ̙ ԅȂ 

Ṕ ̆ ҕ ̆ѿ℗ᶭҕ Ȃ Ṏȉ Ȋ

ԓ ̆ Ȃȉ Ȋ ̆ ̆ ҕ ѿ ̆

ԅ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ԅȂȉ Ȋ ̆

̆ № № ѿṎ № № Ȃ

ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃ Ṕ ҕ ̆Ӟ

̆ ȁ ȁ ῂΈ ̂ Έ ̃ȂῒҬ̆ȉ Ȋ

ԓ ̆ȉ ȁ Ȋ№≢ ȁ Ȃ Ҭ ̆

ז ȉ Ҭ ̆ Έῂ ȂȊ ѿ ӞҌ ̆

ȂΈῂ ̆ ṔӞ Έῂ Ȃ 

 



231 

彼所受識者，謂色等六外界；彼能受識者，謂六識界；世識者，謂生

死相續不斷性；數識者，謂算計性；處識者，謂器世間；言說識者，謂見

聞覺知四種言說。如是諸識皆用所知依中所說名言熏習差別為因。自他差

別識者，謂依止差別，此用前說我見熏習差別為因。善趣惡趣死生識者，

謂生死趣種種差別，此由前說有支熏習差別種子。 

ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ṎΈ ̆ Έῂ ̆ Ṕ ȁ

֓ ̆ȉ Έ ȊȂȉ Ȋ̆ ȂΈ ѿṎҺ̆

ᵖ ΈṎ ̆ ץ Έ ̆ ̆ ̆

ӂ Ȃ Ṏ ῇ ῃԅ̆ѿ Ӟ Ȃ №ԅ ̆

⌠ ̆ ȇҕ Ȉ ӽ Ȃȉҕ ̆ Ҍ Ȋ̆

Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ȃȉ ̆ ҕ Ȋ̆ Ȃ

ȉ ̆ Ȋ̆ ᶭ Ȃ ̆

̆ ̂ᶭ ⌠ Ӟ ץ ̔ ⌠Ṏ ̆ ָ

̙ ̆ ָ Ȃ ⌠ ̆ ‛ ̆

̆ ᶭץ ֓ ̃̆ Έ Ȃ

ץ̆ Ṏᶖ ̔ ̆ ̆ ̆

Έ Ȃ ╠ ΈṎ ̆ ȉ ȊȂ

Έץ Һ ̆ ץ ȉ Ȋ̆ ȁ ̆ Ȃ 

ȉ ᶭҬ ∟ Ȋ̆ ֓ ҹ ᶭ

̂ ̃ ̂ ѿ ̃ Ȃ ̆

Ҭ Ҍ ̆ ̆ ̆ѿ℗ Ȃ ѿ ̆

ῒז ӟȂ ̆ Ȃ 

ȉ ז ∟ ̆ ᶭ ∟ȂȊ ז ∟ ̆ ᶭ ̆ȉᶭ Ȋ Ṕ

Ȃ ᶭ ̆ᵰ ᶭ ᵰ̆זᶭ ̆ז №∟ ԅȂȉז ╠

∟ Ȋ̆ץ╠ѿ ∟ Ȃ ṔҌ ⌠

ᶖ̆ ╠ Ȃ ץ Һ̆ Ҍ

Ȃ╠ѿ ̔ȉ ∟ ̆

ⱬ ̆ Ҭ ȂȊ ⱬ ̆

Ȃ ⱬ ̆ ץ Ҍ ⌠ ᶖȂ Ṏ Ҍ

̆ ̔ Ṏ ӞҌ Ȃȉ ̆ ̆ ̆ז

∟ȂȊ ̆ Ҍ Ȃז ז №∟ ᶖ ̆

Һ ̆╠ ∟ Ȃ ז ∟ ̆

ᶖȂ 

ȉ ̆ ∟ȊȂ Ṝ ѿṎ ̙ ᶖ

҈ ԓ ֲ̂ȁ ȁ ȁ ȁ ̃̆ Ṏҕ ԓṎ Ȃ Έ

̆ ḱ ԅ̙ ḱ ֲ ȁ ȁ ̆ ḱ ֲ
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̆ ḱ ̆ ḱ ̆Ҍ ѿṎ Ȃ

ץ ԓ ∟ ̆ ₮ᶖԅȂȉ ╠

∟ Ȋ̆ ᶖ ָ̆ ₮ᶖ ̙ ╠

Ȃ 

 

由此諸識者，即由次前所說諸識。一切界趣雜染所攝者，謂墮三界五

趣，雜染是彼自性，故名所攝。依他起相者，謂依他起為體，虛妄分別皆

得顯現。如此諸識皆是虛妄分別所攝唯識為性者，謂此諸識皆是虛妄分別

自性，故名所攝。是無所有非真實義顯現所依者，謂無所有非真實義顯現

所因。非真實故，名無所有，如所執我；無所有故，名非真實。義者所取，

謂即彼我實無所有，似我顯現。言所依者，顯現所依，是所因義。此即名

為依他起相。 

ȉ ̆ ╠ ȂȊ ̆ ╠ ѿṎ Ȃ 

ȉѿ℗ ̆ ҈ ԓ Ȋ̆ȉ Ȋ ҈ ̆ȉ Ȋ ԓ ̆

ȉ Ȋ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ҈ ԓ

֓̆ ץ Ȃ 

ȉᶭז ̆ ᶭז Ȋ̆ᶭז ᶭ ᶖ ̆

ץ Ȃȉ №∟ Ȋ̆ᶭ ֓ ̆ѿ℗ №∟ ₮ᶖȂ Ṕ

ҕ ⌠ №∟Ȃ 

ȉ №∟ Ȋ̆ȉ Ȋ ╠ ѿṎ ̆

№∟ ̂ ̃Ȃ ֓ №∟ ̆ ֓№∟Ҍ ̆ №

∟̆ᵖ ᶭז ̆Ҍ Ȃ №∟ №∟ ₮ᶖԅ̆

̕ №∟ Ҍ ̆ ᶭז Ȃȉ Ȋ̆ץ

№∟ ̆ №∟ Ȃ 

ȉ ᶭ Ȋ̆ Ṕҕ ҉ ⌠ Ҍ ̆ӞҌ

̆ Ȃ ֓ ̂ ̃ᶭ ָ ̙ ᶭ ᶭז

№∟ Ȃ ֓̆Ӟ Ҍ₮ᶖȂ Ἕ ̆ ץ

Ȃ ̆ Ӟ Ҍ₮ᶖȂָ

ᶭ ̙ȉ Ȋ̆ȉᶭȊ Ȃ Ṕ ⌠

ᶖ ̆ ̆Ҍ Ȃ ָ ̙ №∟Ȃȉ

̆ ̆ Ȋ̆ Ҍ ̆ Ȃ Ṏ ̆

ȉ Ȋ ̆ ץ Ȃȇ Ȉ Ἕ ѿ ז̆ ̔ȉ

̆ ̕ ̆ ȂȊ ̂ ̃ ̆

ᶖ ̆ᵰ ̙ ԅ̆Ҍ Ȃ׆ז ԋ№

̔ ̂ ̃ ᶖ ̆ᵰ ̙ ץ ̕ ᵰ



233 

ԅ̆ Ȃ ץ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ

Ἕ ѿ֓̆ẠṎ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ Ȃȉ ᵌ

Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ᶖ ̆ᵰ ȉ Ȋ ̙ Ṕ ѿṎȉ Ȋ̆

ᶭ ̂ ̃ ץ ῂ ̆ ҉ᵰҌ

̆ ȉ ȊȂ Ṏ Ӟ ȁ ԅ ̆ ȁ ȁ ȁ Ҭ

Ṏȉ Ȋ ԅ̆ ԅṎȉ Ȋ̆ ̆ ᵰ ԅ̆ȉᵌ Ȋ

̆ Ἕ Ṏ ₮ᶖԅȂȉ ᶭȊ ȉ ᶭȊ̆ ֓ Ἕ

₮ᶖ ̙ ֓ᶭז ₮ᶖ ̆Ӟ ץ Ṏ Ȃȉ ᶭ

ז Ȋ̆ ᶭז Ȃ 

ᶭז ̆⌠ ԅȂᵖ ᶭז ̆

ѿҊȂ 

ῬѿṎ̆ ̆ Ṕ ⌠ ̆Ҍ ᶭֲ̆זῃ

ֲז ̆ ԅȂ Ṕ ᶖ ̔ ȇ Ȉ̆

ȇ Ȉ̆ ȇ Ȉ̆ ȇ Ȉ̆

ѿṎ ̆ ѿ № Ȃ ῄ ╠ץ Ṝ ̆

Ȃ ᶖ ̆ ֓ ֲף ̆ ȉ ȁ Ȋ Ẓ ԅҕ

Ȃ ץ ̆ Ṕ Ṝ Ҍ ז ז̆ ץ ̆

ז ҕ Ҍ ԅȂ Ṕ ҕ

̆ Ṕז ᶖ̆Ҍ ῒז ᶖȂѿ ᶖ ̆ᵰ

ԅ ָ̆ ̆Ҍ ѿṎ Ȃ Ἕ ѿ ̆ ѿṎ

ѿ ̆ ̆ ᾝᴆ ̆ ז ѿ ָ̆ ᵬ

Ҍ ̆ ԁ Ȃ ̆ ⌠Ȃ Ṕ ∆ ̆ᵰ

◖ѿṎ ̙◖ ҌԅȂᵰҌ ◖ ԅ̆ᵰ ҌԅȂᵖ Ṕ

ᶭ ҕ ̆ Ҍ ԁ ̆ ֓Ȃ̂ ̃ 

 

ԓ  

҉ѿ Ṕ ⌠ᶭז ̆ᶭז ָ ̙ ȉ ̆ №

∟ ȊȂ ᶭӊ╠̆ᶭז №∟ ̕ ᶭӊ ̆ᶭז Ҍ

№∟ԅȂ ̆ ץ №∟Ȃ ᶭӊ ̆

Ҍ №∟̆ӞҌ ԅȂ 

ᶭז ȁ ̆ȇ Ҭ Ȉ ∟ ₮ ѿ Ȃ Ṕ №∟

̆ ֓ᶭז ̂ ̃Ȃ ѿ֓ ̙ѿ

̆ ῇṎ ̆ ῇṎ ̆ᵖ ȇ ӗ Ȉ ̆

ԅ ѿṎ Ȃ ѿṎ ̆ ץ ̆Ӟ ̆

₮ ѿṎ Ȃ ̆ ѿṎ ̆ ȉ ȁ ȁ
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Ȋ̆ Һ Ȃȉ Ȋ̆Έ ΈṎ ̕ȉ Ȋ̆Έ

̆ ΈṎ ȂҬ ΈṎ Ȃ 

ԅ ῇ ӊ ̆Ҭ ԅ ̔ҕ ̆ ̕ ̆ ̕

̆ ̕ ̆ ᶭ Ȃ ֓

Ȃȉ ז ∟ Ȋ ̆ ֲז ∟ ᶖȂҍ Ṏ

Ṏ ῂ ̆ῒז Ȃȉז Ȋ

Ȃ ̆ ⌠ ̆ ⌠ ̆ ҈

ᶖ ̆ Ȃ 

ѿṎ ᶖ ҕ ѿ℗Ԋȁѿ℗ ̆ Ṏ Ȃ ѿṎ

̆ѿ℗ҕ ̆ ױ ץ̆ ᶖ Ȃ

ҍ ҂Ṏ Ҍ ῃѿ Ȃ №ȁ № ӞҌѿ Ȃ ֓ ץ̆

ȉ ԋ№Ȋᶖ Ṏ̆ Ҍ Ȃ 

̆ Ṕ ѿҊ̔ Ṕ ȇ ӗ ҕ Ȉ̆Һ ҕ

̆ ȇ ӗ Ȉ ⌠̆ Ҍ ῒז Ȃ

ᵟ̆ ҍῒז ᶖ ̆ ̆ѿ Ȃҕ

ᾞ ̆ҕ Ḥ ӗץ ̆ ȇ ӗ Ȉ ז Ȃ

ȁ ҕ ԅȂ Ṕ ҕ

̆ Ṏȇҕ Ȉ̆Ҍ ῒז ᶖȂ

⌠̆ ԅѿ ̆ Һ̆ ⌠Ȃῒז

̆ ԅṎ Ȃ Ṕ∆ Ҍ ֓̆ᾢ Ҭ ⌠Ȃ 

ȉ Ҭ ȁ ȁ ȁ ȁ Ȋ̆ Έ ȁΈ ȁΈ ̆

ȉҕ ȁ ȁ ȁ Ȋ̆ ֓ ȉ Ȋ Ȃȉ ז

∟ Ȋ̆ ȉ Ȋ Ȃȉ Ȋ̆ ȉ

Ȋ Ȃ╠ ҈Ṏ ∟Ȃ ѿṎ ⌠҈ ∟

҉ᶖȂ 

ȉ ̆ѿ℗ ᶭז №∟̆ Ȋ̆ҕ ѿ℗

̂҈ Ӟ ȁԓ Ӟ ̃ ᶭז Ȃ ∟̔ Ҍ

̆₮ҕ ȁ Ȃ Ṏ ᶖץ ѿ℗

ᵩԅȂ ᶭז №∟ ҹ ѿṎ ̆ ѿṎ ѿ℗ ῃ Ȃ

ȉ ̆ №∟ ̆ Ȋ̆ ֓ №∟ ̆

Ȃȉ ᶭȊ̆ Ҍ ӊ ᶭ̆

ᶭ Ṏ ̆Ӟ ᶭז Ȃȉᶭז Ȋ ѿ℗Ҍ ӊ ᶭ ̆ᶭ

ᶖז Ȃ ԅ ѿ ̔ѿ℗ ᶭז ҉ ԅ̆ ҹ

Ȃ 

ȁᶭז ῄṎ №∟ Ȃ׆ ѿ ̔

№∟̆ Ṕ ᶭז ֓ ̆ ֓ ̆
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Ẋ ̆ ̕ ᶭז ҉ ֓ Ҍ ̆

Ȃᶭז ȁ ̆ ױ ᶖ̔ᶭ

ז ̆ ̕ ᶭז ῄṎ ҉

Ҍ ԅ̆ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆

Ȃ 

 

丙三 徧計所執相 

論曰：此中何者徧計所執相？謂於無義唯有識中，似義顯現。 

釋曰：於無義者，謂無所取，如實無我。唯有識中者，謂無實義似義

識中，如唯似我顯現識中。似義顯現者，似所取義相貌顯現，如實無我似

我顯現。 

ᶭז ѿṎ ̆ Ȃᶭז ԅָ̆ ̙

ȉ Ҭ̆ᵌ ȂȊȉ Ȋ ̆ ̆ȉ ȊҥҌ

Ȃ ȉ Ȋ Ȃ ̆ ̆ᵖ Ṕ ᶖȉᵌ

Ȋ̆ Ἕ Ȃ Ṕ ȁ ȁ ̆ Ҍּ̆ל

֓ Ẋ ̙ Ȃᵰ ⌠ Ṏ ז̆ ⌠ Ӟ Ṏ ̆ ֲ

Ṏ ̆ ֲ ⌠Ӟ Ṏ ̆ Ȃᵖ ̆

̆ Ȃ ԅ̆ ̆ ѿ ̆

╚ ѿҊȂȉ Ȋ̆ ᶖ ̆ ѿṎ ̆ᵖ

ᾣ ᶖ̆ Ἕ ̆ ֓ Ȃ

̆ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ ̆ ȉ Ȋֲ̂

̃Ȃѿ ѿṎ ̆ Ṕᵫ Ҍ Ȃ Ӟ ̆

Ӟ ̆ῄṎҌ № ̆ Ṕ ȉԓ Ȋĺĺ ̆ ԓ ̆

ָ ̆ ԓṎ ̆ ̆ Ȃ ̆ Ṏ

̆ ȂȂ 

ȉ Ҭ ̆ ᵌ Ҭ̆ ᵌ ҬȂȊ ̆ ̆

҉ ̆ ҉ Ἕ Ȃ Ṏ ̆ Ἕ Ṏ

Ҭ̆ ᶖ ̆ ᶭז ҉ ₮ѿṎ Ἕ ȉ ȊȂ 

ȉᵌ ̆ᵌ Ȋ̆ᵖ ₮ Ἕ Ṏ Ȃ

ȉ ᵌ Ȋ̆ Ṏ ̆ ᶖ ̆ᵖ Ṕ ᶖ Ṏ ̆

₮ Ṏ Ȃ Ṏ Ҍ ̙Ҍ ȂȉᵌȊ̆ Ἕ Ṏ ̆ᵖ

ԅ ѿṎ Ȃᵰ ѿṎֲ̔ȉ Ȋ ז̙ ̔

˻ ֲᴪ ̆Ҍ ̆₄ Ṏ Ȃ ȁ ӊ ̆ᵰ
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ѿҊ̆ Ȃ ָ ̙ Ḡ ̆ ᵰἃ Ȃ ℗ᶖ̆ѿץ

Ṏȉ ȊȂ 

̆ №∟ ȁḴ Ȃ№∟ ӟ ᶖ ̆ ȉ

ȊȂ ֲ̆Ӟ ҩ ̆ Ḵ Ȃᶛ ȁ ӊ לּ ̆

Ҍ ̆ᵖӞ Ṏ ̆ Ḵ Ȃ№∟ ץ ̆ᵖḴ

Ȃ 

ז̆ ̆ Ȃ 

 

丙四 圓成實相 

論曰：此中何者圓成實相？謂即於彼依他起相，由似義相永無有性。 

釋曰：於無所有非真實義顯現因中，由實無有，似義相現，永無有性，

如似我相雖永是無，而無我有。 

ָ ̙ ᶭז ҹ ̆ ̕

ԅ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆Ҍᵖ ѿ

Ҋ̆ Ȃȉ Ȋ ȉ Ȋ̆ᵖ

̔ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ Ȃ ָ ̙

₮ᶖӊ╠ ̆Ӟ ̆ Ҭ ̂Ҭ ◖ ȁҕ

ӊ╠̃ȂҬ ₮ᶖ Ṝ ̆ ȉ Ȋ̆ ̆

Ȃᵖ ⌠ԅ ᶖ̆ ԅ̆ ⌠ȉ Ȋ ԅ̆ѿ℗ ָ Ȃ

ԅ ̆ ԅṎ Ȃ ȁҕ ԍ ₮ᶖ ֓ ̆

Ṏȉ Ȋ̔ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ȂӞ ᵰ ȉ Ȋ̆ ץ

ѿ℗ ԅ̆ ῀ ̆ ̆ԁ ԅ̆ ᵰ ѿṎȉ Ȋ̆ȉ

Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ Ȃ Ҭ ̔ȉ Ȋ

̆ȉ Ȋ Ṏ Ȃᶭז ׃ ῄṎҬ ̔ ᵰ

Ṝ̆ ̕ ᵰ ӊ Ȃ ᶖṎ

ȉ҈ ȊȂ ҉ȉ҈ Ȋ ȉԋ Ȋ ѿṎ ̆ᵖ Ҍѿ Ȃ

ԅ̆ ֲ֓Ҍ ԋ ̆ ̆ԍ ᶖṎ҈ Ȃ 

ȉ Ҭ̆ ̆ᵌ ̆ Ȋ̆ ᶖ

ȁҌ ̆ Ṏ ̂ ᶭז ̃҉̆ȉ ̆ᵌ

Ȋ̆ ᶖ ̆ᵖ ₮ᶖ Ἕ ̆ Ṏ ȉ Ȋ̆ Ȃ

ᵖ ̆ ȂҊ ᶖṎ ̔ȉ ᵌ

̆ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ Ȃ

Ȃז ̆ȉ Ȋ ̆ Ȃ ȉ Ȋ̆

ȉ Ȋ ̆ ̂ ̆ ԅֲ̆ ȁ ̆

̃̆ᵖ ̆ Ȃ ץ ȉᵌ Ȋ̆
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Ṏ ̆ ᶖ ̆ ԅ̆ ̕ ᵰ

Ṝ̆ ԅ̆ ԅ̆ ғ Ȃ ᶖ ̆ Ṏז

ȉ ȊȂᵖ ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ Ҍ Ȃ ᾧ ̆

Ȃ 

 

乙二 廣成唯識 

丙一 明一切無義成唯識 

丁一 出十一識體以攝法 

論曰：此中身、身者、受者識，應知即是眼等六內界。彼所受識，應

知即是色等六外界。彼能受識，應知即是眼等六識界。其餘諸識，應知是

此諸識差別。 

̆ ѿ֓ ᶖ Ȃ╠ ѿṎ ̆Ҋ

ה Ȃץ ѿṎ ᶖ ѿ℗ ̆ ѿ℗ Ҍ ̆

Ȃ 

ѿṎ ̆ȉ ȁ ȁ ̆ Έῂ Ȋ̆ Έ ̆

ῇ Έῂ ȂΈῂ ѿṎ Ҭ ̆ Ӟ ₮ᶖȂȉ

̆ Έ Ȋ̆ȉ Ȋ Έῂ ̆ Έ Ȃȉ ̆

Έ Ȋ̆ᶭΈ ΈṎ Ȃ ῇ Έץ Һ̆

Έ Έ ̆Έ Έῂ ̂ ̃Ȃȉῒ ̆

∟Ȋ̆ῒ ̆ Ṏ ∟ ԅ̔ҕ ȁ ȁ

̆ ῇ ᵬ ∟Ȃ 

 

丁二 辨唯識無義 

戊一 譬喻顯示 

論曰：又此諸識皆唯有識，都無義故。此中以何為喻顯示？應知夢等

為喻顯示。謂如夢中都無其義，獨唯有識，雖種種色聲香味觸舍林地山似

義影現，而於此中都無有義。由此喻顯應隨了知，一切時處皆唯有識。由

此等言，應知復有幻誑鹿愛翳眩等喻。若於覺時一切時處皆如夢等唯有識

者，如從夢覺，便覺夢中皆唯有識，覺時何故不如是轉？真智覺時亦如是

轉，如在夢中此覺不轉，從夢覺時此覺乃轉。如是未得真智覺時，此覺不

轉；得真智覺，此覺乃轉。 

ȉ ̆ ȂȊῬ ѿҊ̔ ֓ ̆ ̆

̆ Ṏ Ȃ 
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ȉ Ҭץᵥ ̙Ȋᵰ ѿ℗ҕ ̆ ῇ ̆ ̆

̆ Ṏ Ṕ ̆ Ṕ ֓ Ȃȉ

Ȋ̆ ץ ѿ֓ ȁ ȁ ȁ Ạ Ȃȇ ▄ Ȉ ԅ ̆

Ӟ ԅ ̆ Ṏ̆ ȁ ̆ Ạץ ̆ ᵰ Ȃ 

ᾢ ᶖẠ Ȃȉ Ҭ ῒ Ȋ̆ Ṕ ⌠ѿ֓ ̆

⌠ ֲ̆ᶖᶖ ̆ ̆ ᶖ ̙ѿ Ӟ ̆

ѿ֓ ṕ Ȃ ̆ ⌠ ᶖ̆ ԅ̆ ᶖ ָ

̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ạ Ṏ Ȃ

ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ֲ ̆ ̆ ᶖָ

Ȃ ֲ ⌠ ̆ᵖ ᶖ ̙ ȁ ȁ

ȁ ̆ ₮ Ȃȉᵌ Ȋ̆ Ἕ Ṏ ₮ᶖ̆

Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ᵖ ֓ ̙ Ȃ 

ȉ ԅ ̆ѿ℗ Ȋ̆ Ṏ Ӟ ץ ̆ѿ

℗ ̆ѿ℗ ̆ ȁף ̆ף Ҭ ȁ ӂ ̆ ̆ҥ

Ȃȉ ̆ Ȋ̆ȉ Ȋ ╠ ̆

ȉ Ȋ ȉ Ȋ Ȃ Ṝ ѿ ̆ ȁ ₮

ӊ Ȃ ȉ Ȋ̆ ̆ ̆

Ἕ ̆ ̆ᵖ ҥ Ȃ ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆

⌠ Ҭ ̆ ԁ ̆ ҉ ָ̆ Ȃ ̆ ⌠

̆Ҍ ̆ ȁ ȁ ȁ ֓ Ạץ Ȃ 

ȉ ѿ℗ Ȋ̆ Ṝ̆ѿ℗ ѿ℗

ѿ ̆ Ȃȉ ̆Ḃ Ҭ Ȋ̆Ạ Ṝ̆

̆ᵖ ᶖ ⌠Ạ ѿṎ ̆ ⌠ ̆ ҉

֓ Ȃȉ ᵥ Ҍ ̙Ȋ ᶖ̆ ѿ℗

Ẋ ̆ ᶖԅ̆ ָ ⌠ ׅ Ҍ Ẋ

̙ 

ȉ ֞ Ȋ̆ᵰ ᶖ̆ ᶖᵰ ԅȂ

Ṕ ̆ Ṕ ᶖȂָ Ṝ ̙ ̆ ԅȂ

ᶖӊ ̆Ӟᴪ ⌠ ѿ ̆ Ҍ Ȃȉ

Ҭ Ҍ Ȋ̆ Ҍ ץ̆ Ȃ Ҭ Ṏ ̆

Ҍ Ҍ ̆ ̕ᵖ ᶖ Ҍ ԅȂ ȉ ӂ Ȋ̆

ᶖ̆ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ̕ ̆ ӂ Ȋ̆ ָ ṔҌ

̆ ̙ ѿ ̆ ̙

Ṕ ̆ ᶖ̆ ԅ̆Ӟ ץ Ẋ ̆
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Ȃ ԅ̆ ᶖӊ ̆ ֓ Ӟ Ẋ ̆

̆ Ȃ 

ѿ ץ ᶖ Ṏ ̆⌠ Ҍ ̙Ҍ Ṏ ԅ̆ Ṏ

ԅ̆ ȁ ᶖ Ȃ 

 

戊二 教理比知 

論曰：其有未得真智覺者，於唯識中云何比知？由教及理，應可比知。

此中教者，如十地經薄伽梵說：如是三界皆唯有心。又薄伽梵解深密經亦

如是說，謂彼經中慈氏菩薩問世尊言：諸三摩地所行影像，彼與此心，當

言有異當言無異？佛告慈氏：當言無異，何以故？由彼影像唯是識故；我

說識所緣，唯識所現故。世尊，若三摩地所行影像即與此心無有異者，云

何此心還取此心？慈氏，無有少法能取少法，然即此心如是生時，即有如

是影像顯現。如質為緣，還見本質，而謂我今見於影像，及謂離質別有所

見影像顯現。此心亦爾，如是生時，相似有異所見影現。 

ȉῒ ̆ԍ ҬԐᵥ ̙Ȋ ⌠ ̆ ӊ╠̆

ץ ₮ᶖ ̙ Ṏ Ҍ ̆ Ṕ ҉ȁ ҉

₮ᶖȂ ₮ᶖԅ̆ ᵥ ̙ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṕ ᵫ ץ ῄṎ ץ

₮ ᶖȂᾢ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᵍ ̔ ҈ ȂȊ ȇ Ȉ

̆ ᵫ ҈ Ȃȉ҈ Ȋ ̆ ȇ

Ȉ ̆҈ ҥ ̆ Ȃᵖ Ṏȉ ȊҌ

̆ ѿ℗ Έ ̆ ԅ Һ ԅȂ Έ ̆ᵰ

Έ ̆ ᵰ ѿṎ ̆ᵰ ₮ᶖ ̙ Ҍ₮ᶖ˻ ᵰ ⌠ Ṝ̆

ᶛ ԅ̆ᵰ Ṏ ̆ ҉ Ҍ ̆ᵰ ₮ᶖ ̙

Ҍ₮ᶖȂ ץ Ҍ Һ Έ ȉ Ȋ̆ Ṕᵫ ȉ Ȋ

ҕ ҉ Һ Ṏȉ ȊҌѿ Ȃ Ṏ ָ ̙ ̆

ה Ȃ 

ȉ ᵍ ֞ Ȋ̆ᵫ ȇ ȈӞ Ȃȇ Ȉ

ᶭ Ȃ ᶭ Έ ѿ Ȃ ѿ ѿ ̔

ȉѿ Ȋ ȇ ᵍ Ȉ̆ȉ Ȋ ȇԓ Ȉȇ Ȉȇ ԋ Ȉȇ ҈

Ȉȇ ӗ Ȉȇ Ҭ Ȉ Ȃ Ṏȇ Ȉ Ӟ ̆ȉ

Ҭ ҕ ̔ ҈ Ἕ̆ ̆ ̙Ȋ҈

̔ ѿ Ȃ҈ ̆ ѿṎ ҉̆ Ȃ

̔ Ṏ ҉ ̆לּ Ȃ Ҍלּ ̆ Ṏ ̆ Ȃ Ṏ
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Ἕ̆ Ȃᶛ Ṕ҉ ḱ ̆ ҈

₮ᶖԅ̆ Ṏ Ȃ יּ ᵫ̔ Ҭ Ṏ

Ṏ ѿṎ ῄṎ̙ 

ȉᵫ ̔ Ȋ̆ᵫ יּ ̆ ῄ Ȃȉᵥץ

̙ Ἕ ̆Ȋ ָ ѿ ̙ ȉ ἝȊ̂ Ҭ ̃

̆ ₮ᶖ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

̆ Ȃָ ̙ Ṏ Ἕ Ȃ ̆ Ṏ ̆

Ṏ Ȃ ѿṎ ̆ ָ ∟Ȃ 

ȉҕ ̆ ҈ Ἕ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ Ṏ

ԅѿ Ȃ יּ ̆ Ἕ Ἕ ̆

Ṏ Ṏ ̙ ̆ ἝӞ ̆ ̙ Ṕ

Ҍ ̆ Ҍ ̆₴Ҍ ◓ Ȃ ץ ̆ᵖ

Ҍ⌠Ȃ ץ ῒז ̆ᵖ Ҍԅ̆₴ זῒ◓ץ

̆ᵖ ◓ ◓ҌԅȂ ἝӞ ̆ ҈ Ӟ ̆

̙ Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ᵫ יּ ̆ ȂҌᵖ

ἝҌ ̆ᴋᵥ Ҍ ᴋᵥ ̆ ѿ℗ Ҍ ῒז ᵬ

Ȃ ̆ Ṕ ԅ ̆Ҍ ץ Ῥᶖ̆ Ṏ Ȃ҈ ԋ ѿ

Ҋ ̙ ̆ѿṎ ῒזѿṎ ᵬ Ȃᵫ ̆

ⱳ ̆ Ṏⱳ ̆ Ἕ Ṏ̆ᵖ ᵬ

Ȃ ᵬ ֲӞ ̆ ᵬ Ӟ ̆Ҭ ᵬ Ӟ ̆ ҈

Ȃ Ṕ ҈ ̆ ָ ҈ ̙ ῀ Ȃȉ

Ȋ̆ ̆ ѿ℗ Ҭ̆ ѿṎ ῒז ѿ

ᵬ ̆Ҍ Ȃ ⱳ ̆ ᶖ ̆ῄṎ Ҍ

̆ Ҍ ȁ Ҍ ֓ Ȃ Ṕ Ṝ ֓

₮ Ȃ ȇḴ Ȉ Ṏ ̆ ֲ ԅ̆ Ҍ ז ԅ̆ ̆

ז ᶖ┤ ̆ ᶖ ԅӊ ҉ ̆ᵖ ԋ┤ Ṝ̆ ז

̆ Ҍ₮ᶖԅ̆ ԋ┤ ז ԅ̆Ҍ ԅ̆ ԅȂ

Ҍ ז ԅ̆ Ҍ ̆ ԅז Ȃ ֓Ӟ ᵌ ̆

ץ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ Ἕ Ȋ̆ Ṝ̆ Ἕ Ȃ

̆ №ȁ № ῄṎ Ἕ ῄṎ ѿ ̆ ₮ᶖ ῄṎѿ

₮ᶖ̆Ҍ₮ᶖ Ҍ₮ᶖȂ № №̆ Ҭ̆ № ̆

Ȃ Ṕ ȉ ▄̆ Ȋ̆ԁ Ṝ̆ ѿ ̆

̆ ▄ ₮ᶖԅ̆ ז ἝȂ ̆ Ȃ Ṝ̆

Ἕ ₮ᶖȂ 
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ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ Ṕ ̆ᵰ זץ̆ ̆

⌠ᵰ ̆ Ȃȉ ׂ ἝȊ̆ᵰ ⌠ѿṎ Ἕ̆

⌠ ѿṎἝ₮ᶖ̆ץ Ҍ ᵰ Ȃ ԅ̆ץ ѿṎ ̆

҉ ̆ ז ̆Ӟ ̆ҥҌ Ṏ ᵰ ⌠̆

ԅ̆Ҍ Ṏ Ȃȉ ∟ Ἕ Ȋ̆ Ṝ̆

ᵰ ⌠ ҉ ᵰ ̆ ѿṎ ₮ᶖȂז ̆ ׂ Ἕ̆

⌠ѿṎ Ἕ̆ Ṏ ἝҌ ̆ҥғ Ṏ Ἕ ӊ Ȃ

Ҍ ̆ ᵰ ԅ̆ ҉Ҍ Ȃȉ ֞ ̆ ᵌ Ȋ̆

Ṏ Ӟ ̆ Ṝ̆ № ᶖ ἝҌ ѿṎ ̆

҉ ᵰ Ȃ ץ ̆ ̆ ῒז ̆

̆ᵖ ᵰҌ ̆ ץ ѿṎ Ἕ₮ᶖԅ̆ Ҍ ѿṎ Ȃ 

 

即由此教，理亦顯現。所以者何？於定心中隨所觀見諸青瘀等所知影

像，一切無別青瘀等事，但見自心。由此道理，菩薩於其一切識中，應可

比知，皆唯有識，無有境界。又於如是青瘀等中，非憶持識見所緣境，現

前住故，聞思所成二憶持識亦以過去為所緣故，所現影像得成唯識。由此

比量，菩薩雖未得真智覺，於唯識中，應可比知。 

ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ Ṏ ̆ ҉Ӟ ץ ₮ᶖȂѿṎ

̆ѿṎ Ȃ ԅ̆ Ῥ Ȃȉ ץ ᵥȊ̆ ̙ȉ

Ҭ Ἕ̆ѿ℗ ∟ Ԋ̆ᵖ ȂȊẊᶏḱҌ ̆

ҬӜ ḱ ⱳ̆ ⌠ѿṎ ԅ̆ ԅ̆ ԅ̆ ̆ ѿ ȁ

ѿ ̆ ₮ᶖԅ ̆ ֓ Ἕᵰ Ṝ ₮ᶖȂ ₮ᶖ

Ἕ̆ҥҌ ѿṎ ╠̆ᵰ ⌠ Ȃ ᵰ

Ṝ̆ Ṏ № ₮ Ṏ ̆ ᵰ Ȃᵰץ Ṏ ⌠ԅ̆

Ҍ Ԋ̆ᵰ ⌠ Ȃ ᶖ ⱳ ̆ №ȁ №Ȃ №

Ṝ̆ №Ȃ Ṕԁ №Ӟ ̆ Ҍ ̆ ԁ ԅ̕ Ṝ̆

ԅ̆ № ₮ᶖԅ̆ ⌠ Ȃ 

ȉ ̆ ῒѿ℗ Ҭ̆ ̆ ̆ Ȋ̆

̆ ӗ ѿ℗ Ҭ̆Ҍ ѿṎ ̆ ̆ ̆

Ȃ ӗ ̆ԋӗ ṔҌז Ḥ̆Ҍ ԅȂ 

ȉ Ҭ̆ ̆ ╠ᵟ ȊȂ ֲ ̆ Ҍ

̆ᵰ Ṏ ԅ ֓ ̆ᵰ ᶖԅ̆

ᶖԅ̆ ╠ԅ̆ ̆Ҍ ᵰ Ȃ Ṕ ֲӞ ̆

ז ᵰ ̆ ᶖԅ̆ Ṏ Ȃ ԅ̔ҥҌ

Ȃ ⌠ ̆ ֓ ₮ᶖ̆ ԅ ̆

Ҍ Ȃ ָ ̙ ╠ᵟ̆Ҍ ֓ ̆ Ҋ ₮ᶖ Ȃȉ
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ԋ ץ֞̆ Ȋ̆ Ӟ Ӟ ̆ ῄṎ ץ

̆Ҍ ╠ Ȃ ̆ ̆ ԅȂȉ Ἕ

Ȋ̆ ᵟ ̆ Ҋ ̆Ҍ ̆ ץ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ ̆ Ҭ̆ ȂȊץ ᶖ ̆

ḱ ӗ ֲ ⌠ ̆ ̆ᵖ ֓ Ӟ ץ ѿ℗

Ȃ ̆Ҍѿ ⌠ ӊ Ȃᵰᶭᵫ ̆Ῥᶭ

̆Ӟ ̔҈ ѿ℗ ̆ҥ

Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：此唯有識由教顯示。如十地經言，如是三界皆唯有心故。解深

密經中，我說識所緣唯識所現故者，謂識所緣，唯識所現，無別境義。復

舉識者，顯我所說，定識所行，唯識所現，無別有體。然即此心如是生時

者，謂即由此品類生時。相似有異所見影現者，謂定所行，相似離識，別

有所取，分明顯現。 

ȉ ҈ Ȋ̆ ȇ Ȉ Ȃȇ ȈҬ ̆

̆ ̆Ҍ ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ̆ ∟ ȂȊȉ Ȋȁ

ȉ Ȋ̆ ῄṎ Ȃ ָ Ṏ ̙ ȉ ̆

ȊȂȉ Ȋ ῀ ̆ȉ Ȋ̆

̆ ҍ ѿṎ ̆ ץ ȂҌ ̆ᵰץ Ȃȉ ∟

Ȋ̆ Ȃ 

ᵰ ̆ ᶖ Ἕ ѿṎ ̙ȉ

̆ Ȋ̆ Ṝ̆ȉ ᵌ

Ȋ̆ Ἕ ѿṎ Ҍѿ ȉ Ἕ ȊȂȉ ̆ ᵌ ̆∟

̆№ Ȋ̆ Ἕ Ȃ Ṏ

ҥҌ Ṕ Ạ ̆ ̆ Ṏ Ȃ

̆ Ἕ Ṕ ∟ ̆ ̆ ҉

Ȃ 

 

又於如是青瘀等中，非憶持識見所緣境，現前住故者，謂青瘀等是三

摩地所行影像，非憶持識，由此不即在彼方處，如昔所受還如是憶，此住

現前分明見故。彼憶持識所見暗昧，此現前住所見分明。若有復謂如聞思

慧，由串習故，境雖謝往，纔作意時，如昔而生，此亦爾者。聞思兩慧，
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境既謝往，現無有體；於無體中，若更生時，但識影現，似彼而生。故聞

思慧不緣謝往曾所受境。是故唯識，由此彌彰，所取義無，理亦成就。 

ȉ Ҭ̆ ╠ᵟ Ȋ̆ḱҌ Ṝ̆

Ҭ ֓ ̆Ҍ ⌠ ̆ ╠ᵟ Ȃȉ

҈ Ἕ̆ ̆ Ҍ Ȋ̆ҥҌ ̆ ḱ

ḱ ֓ ̆ ╠ ₮ᶖ ̆Ҍ ᵟ Ȃ ҈ Ṏ Ҍ

Ṏ ̆Ẋ ᵰ ⌠ ̆ ̆ᵖ ז ⌠

Ҍ Ȃȉ ̆ ᵟ ╠№ ȂȊ

̆ᵖ Ҍ ᵰ ѿ ̆ ̆ ѿ

ṎȂ 

ȉ ̆ ╠ᵟ № ȂȊ ∟̔ȉ Ȋ̆ Ṕ

̆ȉ Ȋ̆Ҍ ̕ Ҭ ̆ȉ ╠ᵟȊ̆ ̆

Ҍ ̆ ғȉ № Ȋ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ұ ̆ ̆ ᵬ ̆ ̆ ֞

Ȋ̆ ֲ Ҍ Ḥ̆ז Ҍ ̆ᵖ ̆ Ṕ Ṝȁ

Ṝ ̆ ұ ̆ Ṏ ̂ Ἕ Ṕ ѿ ̆ᵰ ̆

̆ Ҋᶖԅ̃̆ȉ Ȋ̆ Ṝ ԅ̆ Ҍ ԅ̆

ᵖ Ṝ̆ Ἕ ѿ Ȃȉ ᵬ ̆ Ȋ̆ ᵰѿҩᵬ ̆

ԅ̆ȉ Ȋ ҊᶖԅȂז ᶖ ̆Ҍ ╠ Ȃȉ ֞

Ȋ̆ Ҭ Ӟ ̆ ұ ̆ ḱ ̆ѿᵬ Ṝ̆

ᶖԅ̆ Ἕ ѿ ҊᶖԅȂ Ӟ ѿ ̆

ұ ̆ ̆ ѿᵬ ₮ᶖԅȂ Ȃ 

ȉ ῄ ̆ ̆ ̕ Ҭ̆ ̆ᵖ ̆ᵌ

ȂȊᵰ Ṏ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ῄṎ ȉ Ȋ̆

ԅ̆ ԅ̆ ̕ ԅ̆Ῥ ̆

ѿṎ ̆ ᵌ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆

ԅ̆ ѿṎ Ἕ ̆Ҍ Ṏ Ȃ

̆ᵰ ̆ ȉץ Ҍ Ȋ̆

Ҍ Ṏ ̆ ѿṎ ̆ ץ Ṏ ӞҌ ̆

̆ҥҌ ᵟ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ץ ₮ᶖ̆ ⱴ Ȃ

ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ᵰ Ṏ ̆ Ṏ Ӟ ץ Ȃ 

ѿ ̆ Ȃ ᶖ ̆ ⌠

̆ Ҍ Ḥ̆ Ȃ 

Ҋ Ȃ 
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戊三 通釋妨難 

己一 有色非識疑 

論曰：如是已說種種諸識，如夢等喻，即於此中，眼識等識，可成唯

識；眼等諸識，既是有色，亦唯有識，云何可見？此亦如前，由教及理。 

釋曰：眼識等識皆非有色，可成唯識；眼等諸識既是有色，云何唯識？

此亦如前由教及理者，此眼等識如前所引理教顯示，亦成唯識。 

ȉ ̆ Ȋ̆╠ Ṕ ԅ ̆ ȁ Ȃ

ȉ Ҭ Ȋ̆ ̆ Έ ҹ ̆ ױ

Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṕ ᵟ̆ Ṏ ѿṎ ̆ȉ Ȋ

Έῂ ̆╠ԓ ̆ Ȃԓ Ȃ ̆ ѿ ȁ

̆ ⌠ Ȃ ֲ ̆Ҍ ̆ ⌠ ̆

Ȃ Ṕ ⌠ Ἕ ̆ Ἕ ѿ Ҋᶖ ̆

Ἕ ѿ ̆ ̆Ҍ ̆ ᵰ ⌠̙ᵖ

Ӟ ̆ Ӟ ̆ ̆Ҍ Ȃᵰ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ

̆ Ṏ ̆ ᶖ ̕ ȉ Ȋ̆ ȁ

Ṏԓ ̆ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃȉ֞ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ

ᵰ Ӟױ ̆ ̆ Ṏ ᵰ ̙ 

ȉ ֞ ╠̆ Ȋ̆ Һ ̔ ╠ ѿ ̆ ץ

Ȃ 

ȉ ̔ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ̆ ȁ ȁ

ȁ ȁ ȁ ṎΈṎ ̆Ҍ ̆ ̆ Ṏ Ȃ

ȉ ̆ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ֓ ̆ ȁ

̆ ̙ 

ȉ ֞ ╠ ̆ ̆ ╠ ̆֞ ȂȊ ╠

ѿ ̆ Ȃ Ṏ Ҍ ԅ̆ᵰ ԅ̆╠ ᵰ ԅ̆

ᵰ ̆ᵰ ⌠ ӂ ̆Ҍ ̆

̙ ̆ Ҍץ ᵰ ԅȂᵖ Ṏ ֲ ̆ ѿҊȂ

╠ ԅ̆ᵰ ╠ ̆ Ṏ Ӟ ԅȂ 

ԋṎ ᶖԅȂ 

 

己二 色相堅住疑 

論曰：若此諸識亦體是識，何故乃似色性顯現，一類堅住相續而轉？

與顛倒等諸雜染法為依處故；若不爾者，於非義中起義顛倒應不得有。此
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若無者，煩惱所知二障雜染應不得有；此若無者，諸清淨法亦應無有。是

故諸識應如是轉。此中有頌： 

亂相及亂體 應許為色識 及與非色識 若無餘亦無 

ȉ ֞ ̆ᵥ ӂᵌ ̆ѿ ᵟȁ ̙Ȋ ᵰ

ԓ ȁ ԓ ֓ ̆ ָ Ṕ ѿ ̆ȉѿ ᵟȊ̙

Ṕ ᶖҌ ᵟ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ

ᶖԅ̆ ᶖҌ ᵟ̆ Ȃ ᵰ ֓ ̆Ҍ Ӟ

̆ Ӟ ̆ ѿ ᵟ Ȃ ̆ ץ ̆ᵟҊ ̆Ҍּל Ȃ

̔ ץ ᵟҊ ̆ ᵌ ᶖȂ ׂ̆ ⌠ᵰ Ṏ ̆

̆ ̆ ╚ ┤ ┤ Ȃᵰ ṎҌ Ӟ ̆

ṎҌ Ȃ 

ȉ ṕ ᶭ Ȋ̆ ҉ᶖ ԅȂ ֓ ṕ

ȉᶭ Ȋ̆ ֓ ҉ ṕ Ȃȉ Ҍ ̆

Ҭ ṕ̆ Ҍ ȂȊ Ҍ ̆ ѿ ԁ҂ῇ ̆ѿ

ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ԁ ̆ Ṕ Ṏ ṕ Ӟ Ҍ ᶖԅ̆ ѿ

ԁ ̆Ҍ Ȃ ᶖ ̆ ṕ Ȃ

Ҍ ȉѿ ᵟȁ Ȋ ̆ѿ Ṏ Ẋ ̆ Ṏ ṕ Ӟ Ҍ

ᶖ̆ᵰ Ṏȉ Ҭ Ȋ ṕ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ ԋ Ҍ Ȋ̆Ẋᶏ Ṏ ṕ ̆

ȁ Ҍ ̆ ̆ӞҌ ᶭԅȂȉ ֞

Ȋ̆ ᵰ ̆ Ӟ ԅ̆ ԅȂ

̆ ץ ȉѿ ᵟ ȊȂ Ṏ ᶖ ָ

ᵟ̆Ҍ ῂ ѿ֓ ᶖ ̆ ҉ᶖ ̔ ȁ

̆ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ז ѿṎȇ Ȉ Ȃȉԁ ԁ ̆ ̆

̕ ֞ ȂȊԁ ̆ԁ ȂѿṎ ̆

ѿṎ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏԁ ̆ȉ ֞ Ȋ̆

Ṏ Ӟ ԅȂ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：一類堅住相續轉者，由相似故名為一類，多時住故說名堅住，

諸有色識相似、多時、相續而轉。顛倒等者，即是等取諸雜染法，與煩惱

障及所知障為因性故。為依處者，為彼因性。若彼諸識離如是轉，於非義

中起義心倒應不得有。此若無者，若煩惱障諸雜染法、若所知障諸雜染法

應不得有。於此頌中顯如是義，亂相亂體，如其次第，許為色識及非色識。
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此中亂相即是亂因，色識為體；亂體即是諸無色識。色識亂因若無有者，

非色識果亦應無有。 

ȉѿ ᵟ Ȋ̆ԓ ԓ ֓ ѿ ̆ȉѿ ᵟȊ̆Ҍ Ἕ

Ṕ ̆ Ȃָ ѿ ̙ȉ ᵌ ѿ Ȋ̆╠ ᵌ ׂ̆

̆ ᶖ Ṏ ̆ӂ ԅ Ṏ Ȃȉ ᵟ ̆

ᵟȊ̆ ᵟ Ҍּל ̆ ᵟȂ 

ȉ ᵌȁ ȁ Ȋ̆ ̂ ̃ ץ ᵌ ȁ

Ҍ ȁ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ṕ Ȋ̆ ╠ ȉ ṕ ȊԅȂȉ Ȋָ ̙

ȉ ̆ ȂȊ ȁ

ȂẊᶏ Ҍ ѿ ᵟ ̆ ȁ Ҍ ̕

ѿ ᵟ̆ Ἕ Ṏ ѿ ̆ ץ ԅ ̆ ȁ

ᶖԅȂȉ ᶭ ̆ ȂȊȉᶭ Ȋ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ Ҭ ṕ Ҍ ȂȊẊᶏ ֓ Ҍ ȉ ᵌ

ѿ ᵟ Ȋ ̆ Ṕ Ҍ ҉ ̆

ȉ ṕȊ̆ Ṏ ṕ ȉ Ҍ ȊȂ Ἕ ѿ

̆ᵰҌ Ҍ Ȃ 

ȉ Ȋ̆Ẋᶏ Ṏṕ Ҍ ̆ȉ ȁ

Ȋ Ҍ Ȃ Ṏṕ ̆ Ṕ ԅ ̆ ѿṎ ̆ Ṕ

Ȃ Ṏṕ ̆ ԁ ̆Ҍ ѿ ׂ̆

Ṏ ̆ Ṏ ̆ᵰ ̙Ҍ ԅ̆ ȁ ӞҌ

₮ᶖԅȂ 

Ῥ ѿҊȂȉ Ҭ Ȋ̆ Ṏ Ӟ Ṏ

Ȃָ ԁ ȁԁ ̙ѿṎ ̆ѿṎ Ȃԁ ̆

ᶖἝ Ṏ ̕ԁ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ Ҭԁ ԁ Ȋ̆ԁ ṕ ̆ȉ Ȋ̆ ץ Ἕ

Ȃȉԁ Ȋ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ԁ Ȋ̆ Ṕ ԅ Ṏ ̆ ԅԁ ̆ ̂ Ṏ

ṕ ̃ ̆ȉ ֞ Ȋ̆ Ṏ ӞҌ Ȃ

Ṏ Ҍ ȉѿ ᵟȊ ̆ Ṏ ӞҌ Ȃ

ѿ ᵟ ̆ ץ Ṕ ṕ ̆ Ȃ ҉ᶖ Ȃ 
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己三 自性和合疑 

論曰：何故身、身者、受者識、所受識、能受識，於一切身中俱有和

合轉？能圓滿生受用所顯故。 

ȉ ȁ ȁ Ȋ̆ Έ ̂Έῂ ̃Ȃȉ Ȋ̆Έ Ȃȉ

Ȋ̆Έ Ȃȉ ѿ℗ ҬḴ ̙Ȋ ָ Έ ȁΈ ȁΈ ѿ℗

Ҭ Ḵ ̆ Έ Έ Έ ̆҈ Ṏ ̆ ̆Ӟ

ԅ̆ ָ ̆ ̙ȉ Ȋ̆

Ȃ҈ ӊ ̆ ԅ̆ ̆

Ṏ ̆ ץ ȉ ȊȂ 

Ṕ ҕ ̔ȉ פ Ȋ̆ ᶏ Ȃ

ȉ ҈ ̆ѿ℗ Ҭ ѿ Ḵ Ȃѿ ̆ Ḵ ȂȊ ԅᶏ

̆ ҈Ṏ Ȃ Ṕ ̆ Ἕ ԋ Ҭ

ȉ ΐῇ Ȋ̆Ҭ ῇ ᶖ Ȃ Ҍ ̆Έ ѿ ̆

ᶛ ֲ ѿṎ ז̆ ѿṎ ̆ ԅ̆Ҍ ԅȂ

ᶖ ̆ ῇ Ḵ Ȃ 

ȉѿ℗ ҬḴ Ȋ̆ Ṏȉѿ℗ ҬḴ Ȋ ᶖ ̆ҥҌ

ָ ̆ Ҍ ז̆ Ṏ Ȃȉѿ℗ ҬḴ Ȋ

Ṏ ̆ Ȃ Ҍ ̆ Ҍ ̔ Ṏ ֲ Ҍ ̙ѿ

℗ ᶖ Ȃ 

╠ Ṏ ῇ Ȃ 

 

己四 差別影現疑 

何故如說世等諸識差別而轉？無始時來生死流轉無斷絕故，諸有情界

無數量故，諸器世界無數量故，諸所作事展轉言說無數量故，各別攝取受

用差別無數量故，諸愛非愛業果異熟受用差別無數量故，所受死生種種差

別無數量故。 

釋曰：為令自身圓滿受用故，身身者受者三識，一切身中許彼一時俱

有和合。一時轉故，說名俱有。所顯故者，是彼因性①。 

ȉᵥ ҕ ∟ ̙ȊҊ Ῥ ҕ ȁ ∟ Ȃ 

ȉ ᶖ Ȋ̆ ҕ Ȃ ᶖ̆ץ ̆

Ṏ Ȃ ̆ ץ ҕ Ȃ ҕ ̆ ᶖץ Ṏ

Ҍ ᶖȂ Ṕ ̆ Ȃ ῄṎ

ԅ̆ᵰ ̙ ԅ̆ Ӟלּ ԅָ̆ Ҋᶖ̆ᵰ

ӞẢ ԅȂ ץ ȉ ᶖץ Ȋ Ṏ ̆ ѿ ҕ ᶖ ₮ᶖȂ 

                                                
ŵ ѿ ҉ѿ Ȃ 
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ȉ Ȋ̆ ῒ ̆ѿ ᶖ ̕

̆ѿ ̆ Ҍ₮ᶖȂ 

ȉ ҕ Ȋ̆ ̂ ҕ ̃Ӟ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ᵬԊ Ȋ̆ Ṕ Ạ Ԋ ̆ Ȃ

̆ᵰ ᵥ Ҍ ̆ Ȃ ̆ᵰ Ṏ ӞẢ

ҊᶖԅȂ ̆ץ Ṕ Ạ Ԋ ̆ ̂ ȁ ̃̆ Ṏ

Ȃ Ṏ ̆ ȁ ԅ̆ Ṏҕ Ҍ ԅȂ 

ȉ ∟ ∟ Ȋ̆ ז ∟ Ȃ ∟̆ᵰԅ ԅ̆

∟Ӟ Ȃ Ṕז̆ Ҍѿ Ȃ ז ∟

ԅ̆ Ṏᶖⱴץ№∟̕ Ṏ ז ∟ ̆ Ҍ ҕ ԅȂ 

ȉ ∟ Ȋ̆ ̆ ԅ ̆

ԅ ̆ ԅ ̆ ԅҌ ̆ ∟̆Ӟ Ȃ

ȉ ∟ Ȋ̆ ∟̆

ѿṎȉ ȊȂ 

֓ ѿṎ ῃ ԅȂ Ṕ Ҍ₮ ѿṎ ̆ ѿ

Ṏ ̆ ץ Ȃ 

ȉ פ Ȋ̆ ̆ ȉ Ȋ҈Ṏ ̆ȉѿ℗

Ҭ ѿ Ḵ Ȋ̆ ѿṎ ᶖ̆ ԑ Ȃָ Ḵ ̙

ȉѿ Ȋ̆ ѿṎ ᶖȂȉ ̆ ȊȂָ ̙

Ȃ ҈ ̆ Ȃ҈ ̆ ̆ ῒז ѿ֓

ᶖԅ̆ ץ Ȃ 

҉ץ ѿṎ Ȃ 

Ҋ ѿ ̆ ⌠ ȁ ̆ №ȁ № Ҍ ̆

῀ԅ ȁ ̆ ԅ ̆ Ἕ ̆ ҉ ̆

҉ҥ Ṏ ̆ ѿṎ ԋ№̆

Ȃ ̆ ᵰ ӊ ̆ ԅ ѿṎ ̆

Ҍץ Ȃѿ ̆ ҕ ȁ ԁԅȂ

Ṕ Ȃ 

 

丙二 安立三相成唯識 

丁一 約轉識能所成唯識 

戊一 約多識論者說 

論曰：復次云何安立如是諸識成唯識性？略由三相：一由唯識，無有

義故；二由二性，有相有見，二識別故；三由種種，種種行相而生起故。
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所以者何？此一切識無有義故，得成唯識。有相見故，得成二種：若眼等

識以色等識為相，以眼識識為見，乃至以身識識為見；若意識，以一切眼

為最初、法為最後諸識為相，以意識識為見。由此意識有分別故，似一切

識而生起故。此中有頌： 

唯識二種種 觀者意能入 由悟入唯心 彼亦能伏離 

ȉ Ԑᵥ ̙Ȋᵰ ԅ Ṏ ̆ ԅ

̆ᵰ ᵰ ֓ ̙ 

ȉ ҈ Ȋ̆ Ṕ ҈Ṏ ᶖ Ȃȉѿ ̆ Ȋ̆ Ṏ

̆ ѿṎ ̆ ̆ Ȃᵖ ῒז ѿ֓

̆ ῄṎ Ȃȉԋ ԋ ̆ ̆ԋ ∟ Ȋ̆ ̆

̆ῄṎ ∟Ȃѿ℗ ԅ̆ ∟̆ ֓ ̆ ֓

̆ ֓ ̆ᵰ ̙ ῄ ̔ѿ ̆ ̕ѿ ̆

̆ Ȃ ̆ ̆ᵰ ȁ ̆ Ȃ

Ṏ ץ ԅȂȉ҈ ̆ Ȋָ̆ ̙

Ṏ Ṝ ∟̆ Ṕ Ṝ̆ ץ

ᶖ̆ Ȃ Ṏ ∟ ȉ Ȋᶖ Ȃ ҈Ṏ ѿ℗

Ȃ ̆Ҋ Ȃ 

ȉ ץ ᵥ̙Ȋᵰ ҈Ṏ ̙ȉ ѿ℗ ̆

ȂȊ ѿṎ ̔ Ṕ ѿṎ ԅҕ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆

̂ ̃̆ Ṏ ̆ ץ ̆ ѿṎȂ 

ȉ ̆ ԋ ȂȊ ֓ №ῄ ̆ѿ ̆ѿ Ȃ 

ȉ ץ̆ ץ̆ ̆ӂ ץ ̕ ץ̆

ѿ℗ ∆ȁ ץ̆ ȂȊ Ṕ ѿҊ̆ Ҍ

№ȁ № ᶖȂ ᵰ ָ ԋ Ȃȉ Ȋ̆

ȁ ȁ ԓṎ ̆ȉץ Ȋ̆ץ ץ̆

ȁ ӂ Ȃ Ṕ ץ ⌠̆ҥҌ ̔

̆ №̆ №̆ №̆ №

̆ №̂ ̃ Ȃ ̆

Ȃ 

ȁҕ ȉ ץ Ȋ̆ Ṏ ȁ ȁ

ȁ ȁ ץ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ԓṎ ץ̆ ȁ

ȁ ȁ ȁ Ȃז Ȃȉ Ȋ ̆ȉ

Ȋӂ ȉ Ȋ ̆ Һ ̆ ȂҌ

№ῄ№̆ № ̆ № ̆ Ṏ № №

̆ № Ȃ Ṏ ̆ № ̆

Ҍ Ȃ Һ ̆ ץ ץ̆
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̆ ̆Ҍ Ȃ ̆ ȁ ȁ ȁ ѿ Ȃ

ץ̆ ץ̆ Ȃ ȁ ѿ Ȃ 

̆ ̆Ҍ Έ ̆ Έ Ȃ

℗ѿץ ץ̆ ∆̆⌠ ̆Ӟ

̔ ̆ ̆ӂ Ȃ ̆

∆̆ ̆ ̆ ֓ ̕ȉ Ȋ̆

Έ ̆ Ȃ 

№ȁ №̆ ҉ ̆ ֓ ֓ №ԅȂ 

ȉ №∟ Ȋ̆ №∟Ȃȉᵌѿ℗ Ȋ̆ ץ

ȉᵌѿ℗ Ȋ̆ ⌠ ̆ Ӟ ץ Ṏ ̕ ⌠ ̆ Ӟ

ץ Ṏ ̆ᵌѿ℗ ̂ ֓ ̃ ᶖȂ 

ȉ №∟Ȋ̆ Ṕ ⌠ȇḴ Ȉ ȂȇḴ Ȉ Ṏ ȉ ԓ №

∟̆ ȊȂ╠ԓ №∟ ̆ ̙№∟ ҈ ̔

№∟ȁ №∟ȁ №∟Ȃ №∟ ̆ Ҍѿ

ԅȂ ȁ ȁ ̆╠ ȁ ̆ №∟ȁ №∟̆

Έ Ȃ Ṏ №∟̆╠ԓ ̆ Ṕ №∟Ȃ ץ

Ṏ╠ԓ №∟̆ Έ №∟ȂҥҌ ╠ԓ ָ №∟ ̆

ѿ ̆ ̆ Ҍ Ṏ ȂȇḴ Ȉ ѿ ̆ ҈

Ṏ ̆ Ṕ Ȃ ҉Ҍ ѿ Ӟ ̆ ҈ ̆ ԅѿ Ȃ Ṕ

Ӟ╠ץ ѿṎ ̔ Ṏֲ ̆ ז Ȃᵰ ז ז̆ ̆

̆ Ḃ ̆ ̙ ԅָ̆ Ҍ ̆ ֓

҉ Ԋ ̆ ז Ȃ ̆Ҍ ז̆ ̆

ԅ̆ ץ Ṕ ṎֲҌ ̆ Ȃ ╠ԓ №∟̆ҥ

Ҍ ָ №∟ ̆ №∟̆ №≢ⱳ ̆ №∟Ȃ

Ṏ№∟̆ ץ ȉ №∟ ̆ᵌѿ℗ Ȋ̆ Ȃ

̂ ԓ ̃ 

 

Έ  

҉ Ṕ ⌠ ҈Ṏ ̆ȉ Ԑᵥ ̙ ҈

Ȋ̆҈Ṏ Ȃȉѿ ̆ Ȋ̆ ̆ ѿṎ ↓₮ᶖԅ̆ ᵥ

̙ ̆ ̔ ֓Ҍּל

̆ ₮ᶖ ז̙ ҈ ȂѿṎ ̆ѿ℗

̆ Ȃȉԋ ԋ Ȋ̆ ̆ ֓ ᵥ ᶖ ̙

ԋ ̆ȉ ̆ԋ ∟ Ȋ̆ ȁ ̆ῄ Ҍ Ȃ

Ṕ ̆ ῂ Ȃ ԋ ̆ ᶖ Ἕ
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₮ Ȃȉ҈ ̆ Ȋ̆ ̆

ᶖ̆ Ṏ ῃ ԅȂ ҈Ṏ Ȃ 

ȉ ץ ᵥ̙Ȋ ָ ҈Ṏ ̙╠ ѿṎ ̆Ҋ

Ȃ 

ѿṎ̆ȉ ѿ℗ ̆ ȂȊ╠ ѿṎ ̆

̆ ץ ѿ℗ Ȃ 

ԋṎ̆ ̆ Ṕ ᶖ Ṏ ĺĺ ̙

ȉ ȁ Ȋ̆ ῄ ̆ѿ ̆ѿ Ȃ

Ȃ Ṏȉ ԋ Ȋ ȉ №ȁ №Ȋ Ҍѿ Ȃ

Ṕ҉ѿ Ӟ ∟ ׂ̆ Ῥ ѿҊȂȉ Ȋ̆ Ṕ ̆ ȁ

ȁ ȁ ȁ Ȃ ֓Ӟ Ȃȉץ Ȋ̆ ץ ̆

ץ ̆ӂ ץ Ȃȉץ Ȋ̆ ץ ̆

ץ ̆ȉӂ ץ ȊȂ ̆ ѿṎ ΈṎץ̆

̂ΈṎῂ ̃ Ҭ ̆ ⌠ ̂ ̃ ̆ ̕

Ȃ ȉ ȁ Ȋ ȉ ԋ№Ȋ Ҍѿ Ȃ

̆ԋ ᶖ Ȃ 

҉ץ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏȉ ȊҌ Έ ̆ ȉ Ȋ̆

Έ Ȃȉץѿ℗ ∆Ȋ̆ ̆ ȁ ̆

Ṏȉ Ȋ̆ Ȃȉ Ȋ̆ץ ̆ ̆ӂ

̆ ֓ ̕ ̂ Έ ̃ Ȃ 

ȉ №∟ ̆ᵌѿ℗ Ȋ̆ ̆ ̆

Ȃ╠ ԓṎ ̆Ҍ ̆ ̆ №∟Ӟ

Ȃ Ṕ╠ ̆╠ԓ №∟̆ Έ №∟̆ №∟̆

№∟̆ ȁ Έ ̆ ץ ₮ ᶖȂ

҈Ṏȉ ȊҺ Έ Ȃ 

Ṕ ⌠̆╠ ȁ ȁ Һ ̆ Ӟ ץ

₮ᶖ̆ ṎΈ ̂ΈṎῂ ̃ Һ̆Έ ̆Έ Ȃ ῇ

ᶖ ץ̔ Ҭ ̆ ̆ ̕ӂ ץ

Ҭ ̆ ̆ ץ̕ Ҭ ̆ ѿ ⌠

̆ ̂ Έ ̃Ạ Ȃ ѿṎ ̆ Ṏ Ҍѿ Ȃ

ֲ ̆ ∞ Ṏȉԋ Ȋ ̆ ׂ ̙

Ҍ ˻ ̆ Ӟ ׂ̆ Ӟ ̆ Ṏ ₮ᶖ Ȃ

ȇץ ӗ Ȉ ז̆ Ṏȉԋ Ȋ ⌠ ѿṎ ԋ№Ȃ ̆

ѿṎ ῇṎ ĺĺ╠ԓ ȁ Έ ȁ ҂ ȁ ̆

∆ ̆ ѿ֓ ȁ Ȃ ѿṎ ̆ ῇṎ ̆ ԋ№
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⌠ ѿṎ ԋ№̆ ȁ ԅ̆ ֓

₮ᶖ Ȃ Ҍ҉ָ ȁ ̆ ѿ ̆

ѿ ̆ѿ Ȃ҉ץ ̆Ҋ ѿṎ Ȃ 

ȉ ԋ Ȋ̆ ҈Ṏ ̔ ȁԋ ȁ Ȃȉ ῀Ȋ̆ḱ ᵍ

ֲẊᶏ ῀ Ṏ Ȃȉ ῀ Ȋ̆ ⌠ѿ℗ Ȃȉ ֞ ᴟ

Ȋ̆ ⌠ ̆ Ṏῂ ̂ῂ ̃Ӟ ᴟ̆Ӟ Ȃ ȉ ȁ Ȋ

Ҍ Ȃ Ṕ Ṝ̆ ̕ Ṝ̆ Ṏ

Ӟ ̆ Ṏ Ӟ ̆ ץ ᴟȂ ӊ╠̆ⱴ ᵝ

Ṝ̆ҕ ѿ ᴟ̆⌠ԅ Ṝ ̂ ̃̆ Ṏ Ӟ Ȃ 

 

釋曰：此中長行及頌顯示由三種相成立唯識。於長行中，由唯識者，

唯有識故，一切諸識皆唯有識，由所識義無所有故。由二性者，由於一識

安立相見，即此一識一分成相，第二成見。眼等諸識即於二性安立種種，

謂一識上如其所應，一分變似種種相生，第二變似種種能取。若就意識，

即以一切，眼為最初、法為最後諸識為相，意識識為見；由此意識遍分別

故，似一切識而生起故。又於三中，唯就意識以為種種，所取境界不決定

故，其餘諸識境界決定；又無分別，意識分別故，唯於此安立第三種種相

見，是故於此意識具足安立唯識。 

ȉ Ҭ ̆ ҈ Ȋ̆ ҈ ᶖ Ȃ 

ȉ Ҭ̆ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ̆ ץ ̆ѿ℗

ȁ҈ ԓ ᶭ ѿṎ ̆ѿ℗ ̆ Ȃ

ȉѿ℗ Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ Ȋ̆ №∟ ̆

№∟ Ṏ ̂ ̃ ̆ ̆ѿ℗ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ ѿ ̆ ѿ ѿ№ ̆ ԋ ȂȊ

ᶖ ז̆ ѿṎ ԋ№̆ȉ ѿ Ȋ̆ ѿ ҉ ̆ѿ№

̆ѿ№ ̆ Ṏ ѿṎ № № № Ӎ ѿ Ȃᵖ

Ҍѿ ̆Ҋ ᵰ ԅȂ 

ȉѿ Ȋ ָ ̙ȉ Ȋ ԓṎ Ȃȉ ԍԋ Ȋ̆ ԋ

҉ ȉ ȊȂȉ Ȋ Ῥ ̆ ȉԋ Ȋ ̙ȉ ѿ ҉

ῒ ѿ№ ᵌ ̆ ԋ ᵌ Ȋ̆ ѿṎ ҉ ̆ѿ № ̆

ѿ № Ȃ ̆ Ṕ Ȃץ ҹᶛ̆

̆ Ȃ Ṏ ԅ̆ѿṎץΈ Ҭ ̆Έ

̆ΈṎ Ȃ ̆ ԅ Ṏ ̆ѿ ֲ

ȉѿṎ ῄ№Ȋ Ṏ Ȃ Ṏ Ӟ ̆ᵖ

Ṏ ̆ ȇ ӗ ȈȂȇ ӗ Ȉ ̔

ץ ץ̆ Ȃ ῇ № ҈ ̔ѿṎ Ҭ ̆ѿ
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Ṏ ̆ѿṎ Ȃ ԋ ̆ ѿṎ №ȁ

№ Ҍѿ Ȃ ץ ԋ№ᶖ ̆ ԅ̆ ᶖ Ԋ ⌠

╠ ԅ̆ ṎҌ Ȃ 

ȉ ѿ ҉ ̆ѿ№ ᵌ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ҍ ѿ ̆

̆ ȁ Ȃ ̆ Ӟ ̆ ̆

̆ ̆ ȁ ̆ ̆ Ȃ

⌠ ȁ ȁᾄ ȁҌ ̆Ӟ Ȃȉ ԋ ᵌ

Ȋ̆ Ȃ ԓ Ӟ ̆ Ṏ

̆ Ȃ 

ȉ ̆ ℗ѿץ ∆ȁ ̆ ̆Ȋ

ȁ ̆ ̆ ⌠ ̆ ֓ ̕

̂ Έ ̃ Ȃȉ №∟ Ȋ̆ Ṏ ̆ №∟Ȃ

№∟ ȁ ᶖȁ ̆ ȁ ̆ Ȃ Ṏ №∟ȁ

№∟̆ Ṏⱬ ₮ᶖȂȉᵌѿ℗ Ȋ̆ ץ ѿ℗ ѿ

ᶖ̆ Ṏ Ἕ Ȃ ץ №∟ ԅȂ 

ȉ ҈Ҭ̆ ץ Ȋ̆ ҈ ̆ѿṎ ȉ Ȋ̆ѿṎ

ȉԋ Ȋ̆ѿṎ ȉ ȊȂ₮ ̆ Ṏȉ Ȋ ̆ ̆╠

ԓ ̆ ̆ ȉ ȊȂ ̆

̆ӂ ̆ ֓ ȁ ȁ ̆

ȉ Ȋ Ȃ₮ ∟ ̆ ȉ Ȋ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ῒ Ȋ̆ ̆

̆ ָ ̆ Ṏ Ӟ ∟ Ȃ

ȉ Ȋ ҈Ṏ ҉ ∟ ₮Ȃ 

ȉ №∟̆ №∟̆ ҈ Ȋ̆╠ԓ №∟̆

Ṏȉ №∟ȊҌ ָ Ҍ ̆ ѿ №∟Ȃ ̆ ̆

№∟ ̆ №∟ ̙ №∟Ҍ Ȃ╠ ̆ ̆№

∟ ̆╠ԓ ̆ №∟̆ №∟ ̙ №∟ ̆

№∟̆ №∟ȁ №∟ ̆ ץ №∟Ȃ №∟̆Ҍᵖ

№∟̆ №∟̆ №∟̆ №∟ ⱬ ̆ ץ Ṏȉ Ȋ

҉Ȃ ȉ Ȋ ╠ԓ ῃ ԅ̆ ץ ȉ Ȋ

Έ ҉̆ ѿ֓Ȃ╠ ԓ Ҍ ̆ᵖ └ ̆

№∟ⱬӞ ̕ №≢ └̆ №∟ⱬ Ȃ ȉץ

Ȋ Έ ҉ Ȃȉ ΐ Ȋ̆ ץ Ṏ ҉

̆ ҈ ῃ Ȃ 
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於伽陀中，能入唯識者，悟入所取義永無有故；能入二者，悟入此識

有相見故；能入種種者，悟入此識似種種相而生起故；觀者意者，諸瑜伽

師所有意趣。問：於何悟入？答：由悟入唯心，彼亦能伏離。若能悟入唯

有其心都無有義，是則於彼亦能伏離：既無所取義，何有能取心？說入二

性及入種種，皆為成立入唯識因；餘義相似。 

ȉ ᵍ Ҭ̆ ῀ ̆ ῀ Ȋָ̆ ῀ȉ Ȋ ̙

῀̂ ῀̃ ̂ ̆ ⌠ ȁ ₧̃

̆ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ῀ԋ ̆ ῀ Ȋ̆ ῀ ṎȉԋȊȂ ῀ ̙

⌠ Ṏ ѿ № ̆ ѿ № Ȃ Ṏ ₮Һ ̆ ̆

₮ᶖԅȂ 

ȉ ῀ ̆ ῀ ᵌ Ȋ̆ ῀ȉ Ȋ̆

̆ ̆ Ṏ ᶖ̆ ⌠ Ȃ 

ȉ ̆ ᵍ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ Ṏ ḱ

ֲ Ȃ 

ȉ ̔ ᵥ ῀̙Ȋ ῀ ̙ȉ ̔ ῀ ̆ ֞ ᴟ ȂȊ

῀ԅѿ℗ ̆ Ṏ Ӟ ᴟ̆Ӟ ԅȂ 

ȉ ῀ ῒ ̆ ╚ ֞ ᴟ Ȋ̆ ѿ℗

̆ ̆ ̆ Ӟ ᴟ̆Ӟ Ȃ ̆ⱴ ᵝ

ҕ ѿ Ṝ ᴟ̆ Ṏ ӞᴟҊ ̕ ̂ ̃̆ ⌠ ̆

Ṝ ȁ ѿ̆Ҍ№ԅ̆ ԅȂȉ ̆ᵥ

Ȋ̆ ̆ ̆ ԅ̆ ԅ̆

̙ Ӟ ԅȂ ῄṎ ѿ ̆ Ἕ ῄṎ ѿ ̆ѿṎ

ԅ̆ ѿṎӞҌ ԅ̆ ₮ᶖῄṎѿ ₮ᶖ̆ ₮ѿṎ Ҍ Ȃ 

ȉ ῀ԋ ῀ ̆ ῀ Ȋ̆ Ṕ ῀ԋ ̆ ῀ ̆

֓ ԅ ѿ℗ Ȃ ⌠ ԋ ̆ ֓ Ṏ ₮ᶖ ̕

̆ Έ №∟ ₮ᶖ Ȃ ̆ѿ℗ Ȃȉ

ᵌȊ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ԋ Ȃ ֓ ԅ ̆ Ṕ Ҍѿѿ׃ ԅȂᶭ Ṕ ̆

̆ Έץ ҺȂ ṔῬ ѿҊ̆ץ ᶛ̆ ̂ ̃

̂ ̃̆ ȂҌ Ṏ ԅ̆

̆ ̆Ҋ ѿṎȉ Ȋ Ȃ ̆ ĺ

ĺ ̆ Ȃ ̆ ̆ Ȃ ̆

̆ Ȃ ̆ Ȃ

̆ Ȃ ̆ ԓṎѿ Ȃ Ҍѿ ԅ̆

ԅȂ̂ Ṏ Ṕ╠ ȉ ȁ ȊȂ ȉ Ȋ
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ȉҺȊ ̆Ҍ ᶭ ̕Ẋ ᶭ̆ ᶖ̆

Ҍ Ȃ ѿṎҺȂ̃ Ṏ ̆ ̆⌠

̕ ̂ Έ ̃Ȃ Ṏ ȇ ӗ Ȉ

Ȃ ֓ ԅ ̆ Ẓ ̆ ⌠ Ἕ ᶖ Ȃ ԍ

ׂ № ̆ȇ ӗ Ȉ Ȃ

ȇ ӗ Ȉ̆ ₮ ∟̆ᾢ ̆ ׂ Ȃ⌠ԅ ̆ ѿṎ

ӞҌ ԅ̆ ῇ ̆ ѿ ⌠ ̕ῇṎ Ṏ №ȁ

№Ȃ ̆ Ṕ ȇ ӗ Ȉ Ṝ̆ Ҍ ԅȂ 

 

戊二 約一意識者說 

己一 約一意識成立唯識 

論曰：又於此中有一類師說一意識，彼彼依轉，得彼彼名，如意思業

名身語業。 

釋曰：一類菩薩欲令唯有一意識體，彼復次第安立顯示。如意思業名

身語業者，如一意思於身門轉，得身業名；於語門轉，得語業名，然是意

業。意識亦爾，雖復是一，依眼轉時得眼識名，如是乃至依身轉時得身識

名，非離意識別有餘識，唯除別有阿賴耶識。 

Һ ѿṎ ̆ῒ ̆ ᵬ ̆

ᵖ Ȃ 

ȉ Ҭ ѿ ѿ Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ ᶭ Ȋ̆

ᶭ ָ ꜚ ̆ ָ Ȃ ᶭ ̆ ̕ᶭ

ŀŀ ҉ ѿṎ Ȃז ̆ ̆ ᶭҌ

̆ ∟ ̆ᶭ ̆ӂ ᶭ ̆

̆ ѿṎ Ȃ Ṏ ̆ȉ ȊȂ 

ָ ̙ȇḴ Ȉ ̆ Ṏ Ȃ №

̔ѿ ȁ ̆ ̆ ӊ

̆ ԋ Ạ Ȃ ԋȁּל ̆ לּ Ṏ Ȃ ҈ȁ ̆

לּ Ȃ ᶖ ̆ Ṏ ̆ לּ ̆

ԅלּ ̆ ԅלּ Ȃ 

ץ Ṏ ̔ לּ ̆ לּ ȂӞ

̆ ז̆ ѿ ֲ ԅȂ

̆ ѿ ֲ ԅ̆ ᶖѿṎ ԅ̆ Ṏ ѿ ̆

ᵰ ᶖѿṎ ̆Ҍ Ȃ ץ Ṕ ᶭ Ӟ Ṏ ̆ᵖ

╠ ̆ Ṕ ԅѿ Ӟ ԅ̆ Ӟ ̆ Ṏ

Ȃ 
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ȉѿ ȊȂ Ṕ ѿҊ̔╠ ̆ ѿṎ ̕

Ȃ╠ ѿṎ ̆ Έ ̆ ȁ ȁ ̆

ΈṎ № ̆ ṎΈṎ ᶖԅ̆Һ ѿṎ Ȃ ѿ ̆ ֲ

̆ ∞ ̕ ז ꜛ ╠ ѿ֓ Ȃ ̆

ȉѿ Ȋ ̆ҥ ҹȉѿ Ȋ ῃ Ҍ Ȃ 

ָ ѿ ̙ ץ Ȃ Ṏ ѿ

̆Ҍ ז ѿṎ Һ ̆ Ṕ╠ ̆

̆ Ҍ ѿṎ ̆ ȉ ѿ℗Ȋӊ Ȃ╠

ȉ Ȋ̆ ѿ℗̆ ̆ ץ

ѿ℗Ȃ ѿ ȉ №∟ ̆ᵌѿ℗ Ȋ

Ȃ ѿ ᶖ Ṏ̆ ѿ Ȃ ₮ Ṏ ̆ Ṏ

Ṝ ѿṎ Ҍ ז̆ Ṏȉѿ Ȋ ̆ ∞ Ȃ

Ҍ Һ ז̆ ץ ̆ Ạץ Ȃ Ṕ ⌠

ѿ ѿ Ὃṿ̆ ᾟ ѿ℗ȁᵌѿ℗ ȁ ̆ ᾟ

ѿ Ȃ Ṏѿ Ҍ ̆ ғ ז ȉѿ Ȋ̆

ז ̆  Ȃז

ȉѿ פ ѿ ̆ ȂȊ ѿṎ Ȃ

ԅ̆ȉ Ȋ̆ ᶖ ̆ ̙

ῄ ԊȂȉ ѿ ̆ Ȋ̆ Έ ̆

לּ Ṝ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ לּ Ṝ Ȃ

ȉ Ȋ̆ᵖ ᶖ ̆ Έ ѿṎ ̆ ̆

ȂẊᶏ Ṏ לּ ̆ לּ Ȃ

Ӟ ѿ ̆ ᶖ ѿṎ ̆ לּ ̆ לּ

̆ӂ לּ Ȃ Ṏ ᵌӊ ̆ ץ Ṏᶖ Ȃ

ֲ ̆ѿ ҉ Ȃ∆ ṎҌ

̆ѿ ԅṎ ȂᵖӞҌ ԅ̆ ⱴץ Ӟ Ȃ 

ȉ ֞ ̆ ѿȊ̆ ѿṎ ̆ᶭ Ṝ ̆

ӂ ᶭ Ṝ Ȃȉ ∟ Ȋ̆Ҍ ѿ

Ṏ ȁ ȁ Ȃ ѿ ѿṎ ̆

ѿṎ Ȃ ѿṎ ̆ᵬ Ṏ̔ ҉ ₮ᶖ ᵬ

ԅ̆ ҉ ₮ᶖ ԅȂ ṎӞ ז ᶭ ԅ̆ḱ ⌠Έ

Ṝ̆Έ ԑ ԅ̆ ̆ ̆ Ṏ ̆ѿṎ Έ ̆

Ṏ Ӟ ₮ᶖԅȂ 

ȉ ∟ Ȋ̆ Ṏѿ ̆ ѿṎ

̆ᵖ ̆ Ṏ ̕ ̆ Ӟ

₮ᶖȂ 
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Ҭ ₮ѿ ̆ ָ ̙ Ṕ ᵬṎ

ᾟȂ 

 

論曰：又於一切所依轉時，似種種相二影像轉，謂唯似①義影像及分

別影像。又一切處亦似所觸影像而轉，有色界中即此意識依止身故，如餘

色根依止於身。 

釋曰：或有難言：眼等諸根無有分別，是故意識依彼轉時應無分別，

如染污意為雜染依令雜染轉，此亦應爾。故次解言：又於一切所依轉時，

似種種相二影像轉，謂唯義影像及分別影像。此中一切所依者，謂眼等所

依。似種種相二影像轉者，謂唯似義影像及分別影像二句解釋。由此二句

說唯一識，一分唯義影像顯現，第二分別此義相生。是故前說無有過失。 

ԅ ̆ ╠ Ӟ Ȃ 

ȉ Ȋ̆╠ ᶭ Ȃ ֲ Ҍ ̆ ԅȂ

ȉ №∟Ȋ̆ ̆ ̆ ̆ №∟ Ȃȉ ᶭ

№∟Ȋ̆ᶭ ᶖ ̆ ѿ Ӟ №∟Ȃ Ṏ

№∟̆ №∟ Ҍѿ ̆ №∟ №∟̆ №

∟̆ №∟ ̕ Ṏ ̆ Ṏ №∟̆ ѿ ָ̆

Ҍ Ȃᵰ ᶭ ̆ ̆ №∟̆ Ӈ̆ Ӟ

№∟ ָ̆ Ҍ Ȃז Ṏ ̆ȉ ᶭפ Ȋ̆

̆ ѿ℗ ᶭ̆ѿṎ ᶭԅ ᶭӊ ̆ Ṏ ԅ̆

ᶭ ԅȂ ̆ᵰᶭ Ṏ №∟ ̆ ᶖ ҌӞ

ԅ №∟ ԅ̙ץז Ṏ ᶖ №∟Ȃȉ ֞ Ȋ̆ Ṏ

Ӟ ̆ Ṏ ᶭ ѿ ѿ ̆ №∟ԅȂ 

ѿ ҩ ̆ ԅȂ ָ Ҍ Ṏ ѿ №

∟̙ȉ ̆ ѿ℗ ᶭ ᵌ ԋ Ἕ Ȋ̆ Ṏ ̔ ᵰᶭѿ

℗ ᶭ̆Ҍ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ᶭ ֓ Ṝ̆

Ἕ ̆ ԋ№ԅ̆ȉ ἝȊ̆ ѿ№̆ȉ №∟ ἝȊ̆

№∟ ѿ№Ȃ Ṝ̆ ῄ Ἕ ₮ᶖ̔ѿ ̆ Ṏ

̕ѿ №∟ Ȃ 

ȉ Ҭѿ℗ ᶭ Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ Ȃȉᵌ ԋ

Ἕ ̆ ᵌ Ἕ №∟ Ἕԋ Ȋ̆ѿ ᵌ Ἕ̆ ѿ

Ἕ̆ѿ №∟ Ἕ̆ץ ῄ ᶖ Ȃ 

ȉ ԋ ѿ ̆ѿ№ Ἕ ̆ ԋ№∟ Ȋ̆ѿṎ ̆ѿ

№ ₮ Ἕ̆ ѿ№ №∟ Ṏ №≢ ἝȂ 

                                                
ŵ ҂ ┴ ȇ ӗ Ȉ ȉᵌȊ ̆ ȇ ӗ Ȉ֞ ȉᵌȊ Ȃ 
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ȉ ╠ Ȋ̆ ץ ᶭ ∟ԅץ ̆ ̆Ҍ

Ἕᵰ ̆ᶭ №∟̆Ҍ Ȃ ῄṎ Ἕ̆ѿṎ

ᵌ Ἕ̆ ѿ Ҍ №∟ ̆ᵖ ѿṎ№∟ᵌ Ἕ̆ №

∟ Ȃ ̆ ԅȂ 

Ҋ ѿṎ Ȃ 

 

又一切處亦似所觸影像而生，謂有色處於定位中無五識時，在色身中

內領受起。如餘色根依止於身者，如餘眼等有色諸根依止於身，由此諸根

依止身故，於自所依能起損益；意識亦爾，依止身故，應知於身能作變異。

復有別義，謂如身根依止於身，若有外緣所觸現前，身根便似所觸相起，

即此起時，於自依身能作損益；意識亦爾，依止身故，似彼所觸影像生時，

於所依身能作損益。 

「又一切處亦似所觸影像而生」，一切處指哪裡呢？「謂有色處」，不

是說三界都有，有色處——欲界、色界，有物質的這兩個界。 

「於定位中無五識時」，入定時候，前五識不生，只有第六識。這個

時候，「在色身中內領受起」，這就證明意識通前五識。為什麼這麼說呢？

在有色處入定時候，就是你身體有的，前五識是不生的（定中前五識是沒

有的，前五識是緣外境的，不緣內的），只有意識，意識是緣內的。但是

我們說在入定時候要生起觸——定觸嘛，或者是輕安的相，或者是冷觸、

暖觸，這個有八種變化。在定中所受的觸不是身所受的，身識沒有，而是

第六意識受。第六意識還是能夠領納我們身體所生的受。那就是說意識可

以領納這個身體所受的觸，就是說通身識的。 

為什麼呢？「如餘色根依止於身者，如餘眼等有色諸根依止於身」，

我們的眼根、耳根、鼻根、舌根都在身體上。「由此諸根依止身故，於自

所依能起損益」，因為眼根依止身體的，如果眼根看了好的東西，這对身

體也好；眼根看了一些可怕的東西，或许就對身體有害的。耳朵聽了好的

音樂，身體就感到舒服，如果聽到炸彈的聲音，那身體就會受驚，受到一

點不好刺激，產生不好的反應。這就說我們眼耳鼻舌身根依的是身體，五

根有什麼反應，對身體都会產生或好或壞的影响。「意識亦爾，依止身故

應知於身能作變異」，意識也一樣，意識也是依靠在身的，不過它沒有處

所的，到處都有。「應知於身能作變異」，意識對身體也有一定影響，假使

入定得了輕安的觸，身體就滋養；假使著魔了，那身體就受損了。 

「復有別義，謂如身根依止於身，若有外緣所觸現前，身根便似所觸

相起」，另外還有一個解釋，身根是依止身的，「身根」跟「身」不要混淆，

身根是淨色根，而這個身體是浮塵根，身根依止在身上。假如外緣所觸現

前了，碰到什麼觸，這個身根便随所觸的相而起變化，跟外邊那個所觸的
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相同：如果碰到冷觸，身根就起個變化，感到很冷；碰到暖觸，身根就起

個變化，感到很暖和。「即此起時，於自依身能作損益」，這個暖冷觸對自

己這個所依的身體有損益。例如，冬天碰到暖和了，身體就舒服；碰到冷

了，就很難受，有損有益。「意識亦爾，依止身故，似彼所觸影像生時，

於所依身能作損益」，意識也是依止身的，当它随身所觸的影像而生的時

候，意識所依的身體也能夠受到損益。 

ԅ ָ ̙ ╠ԓ ̆ ̆

̆ ̆╠ԓ Ӟ ̆ ╠ԓ Ȃ

֓ᶭ ᶖ ̆ Ҍ Ṏ ̆ ╠ԓ ȂҊ ѿṎ ѿṎ

Ȃ 

 

己二 引經證成一意識 

論曰：此中有頌： 

若遠行獨行 無身寐於窟 調此難調心 我說真梵志 

釋曰：彼諸菩薩為成此義，引阿笈摩伽陀為證。若遠行者，能緣一切

所緣境故。言獨行者，無第二故。言無身者，遠離身故。寐於窟者，於身

窟中而居止故。言調此者，作自在故。難調心者，性暴惡故。 

̂ ̃ Ȃᵫ ̆ ԅ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ ḱ ֲ̆ ḱ ֲȂ 

ȉ Ȋ̆ ז ̆Һ ѿṎ ֓

̆ ѿṎ ̆ȉ ᵍ Ȋ̆ ԅ ẋ ᶖẠ

Ȃ╠ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ Ȋ̆ ָ̆ ̆ ̆

̆ ָ ̆ ץ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ѿṎ̆Ҍ ╠ԓ ѿ ̆ ѿṎ ̆

לּ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ̆ ԋṎ ̆ ѿṎ Ȃ

̆Ҍ ̆╠ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋָ̆ ̙ Ṏ ̆ Ȃ

Ṏ ̆Ҍ ̆ ̆ᵖ ̙

Ṏȉ Ȋ ̆ ᵟ Ṕ Ȃ 

ȉ ̆ᵬ Ȃ ̆ ȂȊ ᴟ Ṏ ̆ᶏ

Ȃ ̆ ᴟ ̆ Ȃ ḱ

ֲ̆ḱ ֲ̆ Ȃᵖ ז ╠ Ṏ ̆ ᶖ ѿṎ ̆

ῒז ̆Ҍ ḱ ̆ ѿṎ Ȃ 
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論曰：又如經言，如是五根所行境界，意各能受，意為彼依。 

釋曰：復引餘教證成此義。如是五根所行境界意各能受者，諸根所行

名為境界，如是境界，意各能受，悉能分別一切法故。一一各各能領受，

故名各能受。意為彼依者，是彼諸根能生因故，以意散亂彼不生故。 

ѿṎ ̔ԓ ̂ ̃ ̆ Έ Ȃȉ

ᶭȊ̆ Ṏ ԓ ᶭ Ȃ 

ȉ ᵩ Ȋ̆ ѿṎᵫ ᶖ Ṏ Ȃȉ ԓ

̆ Ȋ̆ Ṏ Ȃ 

Ṕ ̆ԓ ̆ ̙ ⌠ȇḴ Ȉ

ȉ ȁ Ȋ ѿ֓Ȃ Ṏ ̆ Ȃ

ἑᶭ ̆ ᵫ ᶭ ̆Ҍ ѿ ז ᵰ ̆Ҍ Ȃ

ȇḴץ Ȉ ̔ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ⌠ѿ Ȃ ℗ ̆

̆ ȁ ȁ ҈Ṏ ԅ ̆ ⌠̆ ԅ ԅ∟ Ṏ ̆

Ҭ Ҍ ѿṎ Ȃ ץ ȁ ̆ᵖ ȁ ̆ӞҌ

ῃ Ҍ Ȃ ᶭ ̆ Ȃȉ ԓ

Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ԓ ̆ ̆ ѿ℗Ȃȉ

Ȋָ̆ ̙ ̆ ̆ Ȃ Ṏȉ Ȋ

ȁלּ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ֓ ̆ Έ

̆ №∟Ȃȉ №∟ѿ℗ Ȋ̆ №∟ѿ℗ Ȃ 

ȉѿѿ ̆ ȂȊȉѿѿȊ ԓ ̆

ѿѿ ̆ ȉ ȊȂ 

ȉ ᶭ ̆ ȂȊ Ȃȉ Ȋ̆

Ṏ ̆ ₮ᶖ Ȃ ṎӞ ԅ̆ ̆

Ȃ ̆ ȁ ̆ Ṕץ ̆ Ṕ

Ȃ Ṏ ̆ȉץ ԁ Ҍ Ȋ̆Ẋᶏ ԁҌ Ҭ̆ Ҍ ȂҬ

̔ Ҍ ̆ Ҍ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ᵰ ̆ ̆

╠ ̆ ⌠Ȃ Ṏ Ҍ Ṝ̆╠ ԓṎ

ԅ ̆Ҍ ᵬ Ȃ ̆ῒז ᵬ Ӟ ԅ̆ ץ Ȃ

ᶭ ̆╠ ᵬ ̕ Ҍ ᵬ ̆ ԁ̆ Ҍ ̆ ⱬҌ

Ҭ Ṝ̆╠ ̆ ᵬ ԅ̆Ҍ ᵬ ᶖȂ Ṏ

ᶭ̆Ӟ ҺȂ 

 

論曰：又如所說十二處中，說六識身皆名意處。 

釋曰：復有聖教能證此義，謂六識身皆說名意，無餘識名。由六識身

皆是意處，聖所說故，是故得知，唯有意識。 
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Ῥ ѿṎ ̆ȉ ԋ Ҭ̆Έ Ȋ̆ Ṏ ԋ

̆ ̆ ΈṎ ѿṎȂ ԋ ᶖ

╠ԓ Ȃ ֓ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ Έ Ȋ̆Έ ̆

╠ԓ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ῒז Ȃȉ Έ ̆

Ȃ ̆ ȂȊ ᵫ ̆ΈṎ Ȃ ȁ ȁ ȁ

ȁ ̆ΈṎ ̆ ᵫ Ȃ ΈṎ

Ȃ 

ѿ ῖ ṎΈ ̆ ҉ ѿṎ ̆ᵬ № Έ

ҩ̆ ױ ѿṎĺĺ Ȃ 

 

丁二 約本識因果成唯識 

論曰：若處安立阿賴耶識識為義識，應知此中餘一切識是其相識，若

意識識及所依止是其見識，由彼相識是此見識生緣相故，似義現時能作見

識生依止事。如是名為安立諸識成唯識性。 

ѿ ᶭ ԋ Ȃ ╠

ѿ ȉ ԋ Ȋ ᶖ̆ Ȃ╠ ̆ ȁ ȁ

ȁ ȁ ̕ ѿ ̆ ѿṎ Ȃ ץ ̆

╚ ̆ ᶭ ΐ Ҍѿ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ᶭѿ ̆Ẋ ҹ ̆

̆ ѿ℗ Ȃȉ Ҭ ѿ℗ ῒ Ȋ̆ Ӈ̆ ԅ

ᶭ ̆ῒ ѿ℗ ̂ ȁ ̃

Ȃȉ ᶭ ῒ Ȋ̆ ̂ Έ ̃ ᶭ ῄṎ

̂ ȁ ̃↕ Ȃ ѿ ԋ ̔ ̆

ѿṎ ̆ ԅ ᶭ ȁ ̆ῒזѿ℗

̆ ᶭ ̂ ̃Ȃ Ṏ ѿ

ԋ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ᶖ Ȃ

ᶖ ̙ ̆ ₮ Ṏ ᶖ̕ ̆ Ҍ₮ᶖȂѿ

̕ ̆ Ҍ Ȃ ȇ Ȉ ȇԓ Ȉ ̆ ̆

̕ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ Ṕ Ṏ ѿ ԅ ̆

̆ ԅ Ṏ Ȃȉᵌ ᵬ ᶭ ԊȊ̆ Ṏȉᵌ Ȋ

Ἕ ̆ ᶭ ᶖ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ѿ Ȃ ѿ

ᾟ╠ Ȃ ֲ ̆ Ȃ ӞҌ ̆ ҥ ̆ ғ
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̆ױז ӊ ȉѿ ȊȂ Ṏ Ṕ ᵬ ᾟ╠ ȉ Ȋ̆ȉ

№∟ ̆ᵌѿ℗ Ȋ̆ ֓ᶖ ᾟ̆ ץ ѿ֓Ȃ 

 

釋曰：於阿賴耶識亦得安立相見二識，謂阿賴耶識以彼意識及所依止

為其見識，眼等諸識為其相識，以一切法皆是識故。由彼相識者，謂眼等

諸識。是此見識生緣相故者，是見生因，由所緣性，名見生因。似義現時

能作見識生依止事者，能於彼見，故名見識，即此見識似義現時，彼諸相

識與意見識能作相續不斷住因，是故說名生依止事。 

ȉ ֞ ԋ Ȋ̆╠ ѿṎ ̆ ԋ ̆

Ӟ Ȃȉ ץ ᶭ ῒ Ȋ̆

ץ ᶭ ̆ᵬ Ȃȉ Ȋ

╠ ѿṎ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ̆

֓ Ȃȉץѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ ѿ ԅ ᶖȂ ָ

̙ Ṏ ̆ Ṏ Ṏ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆

̆ ᶖȂȉ Ȋ̆ ̆

Ṏ ̆ ̕ ̆ Ҍ Ȃ Ṕ ̆

̕ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉᵌ ᵬ ᶭ Ԋ ̆ ̆ Ȋ̆ Ṏ ᵌ

ᶭ ̆ ᶭ Ṏ Ȃ Ṏ ⌠ Ṏ Ȃ

̆ Ȃ 

ȉ ᵌ ̆ ᵬ Ҍ ᵟ Ȋ̆ Ṏ

ᶖ̆ ̆ Ṏ Ҍ ̆Ӟ Ҍ Ȃ

ԅ̆ Ӟ ԅȂȉ ᶭ ԊȊ̆ ץ Ṏ

ᶭ Ԋ̆ Ṏ Ȃ 

ѿ ѿ ╠ ῤ ᾟԅѿҊȂ╠ ȉ ȁ ԋ ȁ

Ȋ Ṏ ԅӊ ̆ ѿ ᾟԅѿҊȂᶏ

Ṏ ѿ֓Ȃ 

Ҋ ѿṎ ̆ ᶖ ѿ℗ Ȃ 

 

丙三 成就四智成無義 

論曰：諸義現前分明顯現而非是有，云何可知？如世尊言：若諸菩薩

成就四法，能隨悟入一切唯識，都無有義。一者成就相違識相智，如餓鬼

傍生及諸天人，同於一事，見彼所識有差別故。二者成就無所緣識現可得
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智，如過去未來夢影緣中有所得故。三者成就應離功用無顛倒智，如有義

中，能緣義識，應無顛倒，不由功用，智①真實故。四者成就三種勝智隨

轉妙智，何等為三？一得心自在一切菩薩、得靜慮者，隨勝解力，諸義顯

現；二得奢摩他修法觀者，纔作意時，諸義顯現；三已得無分別智者，無

分別智現在前時，一切諸義皆不顯現。由此所說三種勝智隨轉妙智，及前

所說三種因緣，諸義無義道理成就。 

ȉ ╠№ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ₄ Ṏ Ȃ ̔

Ȃ ╠№ ̔ ̆ ╠Ȃᵰ ̆ᵰҌ

˻ Ṕ Ṏᵫ ᵫἝȁ ȁ ֓ ̆ᵰ

̙ ṎҌ Ȃ 

ȉ ҕ ̔ ̆ ῀ѿ℗ ̆ ȂȊ ᵫ

Ҭ ̆ ֓ ̆ḱ ӗ ̆ ױז Ṏ ̆ ῀ѿ℗

̆ ȁ Ȃ Ṏ ̙ 

ȉѿ ̆ ồ ֲ̆ ѿԊ̆ ∟

ȂȊ ѿ ֲ ԅ ̆ Ṏ ѿ℗ ץ Ȃ

ᶛ ̆ ѿ ̆ ̆ồ ȁ ⌠ ֲ̆ ⌠ ̆

ֲ ⌠ Ȃ ̆ ̙ ̙ Ṏ

̙ ̆ ᵰ ָץ̆

̆ ҹָ ˻ Ȃ 

ȉԋ ̆ ᶖ Ҭ ȂȊ Ṏ

̆ ץ ̆ Ȃᶛ ȁ ᶖ

̂ ̆ ̆ Ṕᶭ ̃ᵖ ץ Ȃ ָ Ԋ ̆

ץ Ȃ Ҭ Ԋ ̆ ᶖ ̆ᵖӞ ץ Ȃ ᾮ

̆ᵖ ᵰӞ ץ Ἕ̆ ҉ ȁᾮ ῄṎ ̆Ӟ ץ Ἕ̆ Ṏ Ӟ

ᶖȂ ̆ҥ ̆ ץ ᶖȂ Ẋ ̆ Ȃ 

ȉ҈ ⱳ ṕ ̆ Ҭ̆ ̆ ṕ̆Ҍ ⱳ ̆

ȂȊ Ṏ ̂ ̃̆ᵰ ⌠ Ӟ ̆

Ӈᵰ ṕȂ ̆ Ṕ ̆ᵰ ṕԅȂ Ṕ ḱ ̆

̆ ȂẊᶏ ̆ᵰ ̆ ᵰ Ṏ

ṕԅȂᵰ ṕ̆ Ҍ ⱳԅ̆ Ṏ ̆ ԅ ѿ℗

ԅ̆Ҍ ῬḱԅȂ ӞҌ Ȃ 

ȉ ҈ רּ Ȋ̆ ҈ רּ ̆ ̆ Ṏ

ӊ ̆Ӟ ץ ѿ℗ Ȃ ҈ ̙ȉѿ ѿ℗ Ȋ̆ ⌠

ѿ℗ ̕ȉ Ȋ̆ ԅ ֓ ̆ȉ רּ ⱬ̆

Ȋ̆ ָ ָ Ȃȉԋ ḱז ̆ ᵬ ̆ Ȋ̆ ԅ

                                                
ŵ ᵬȉ ȊȂ 



264 

ֲ ḱָ ̆ Ṏᵌ ₮ᶖȂȉ҈ №∟ ̆ №∟

╠ ̆ѿ℗ Ҍ Ȋ̆ ԅ №∟ ̆ ѿ℗ ̆

Ṏ Ṝ̆ѿ℗ ԅָ̆ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ҈ רּ ̆ ╠ ҈ ̆ ȂȊ

҈Ṏ ╠ ҈Ṏ ̆ ץ Ȃ Ṏ ̆

ץ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：相違識相智者，謂能了知相違者識所緣義相。無所緣識現可得

智者，謂現見有，雖無所緣，而識得生，如過去等。應離功用無顛倒智者，

謂能了知，若如是義，如所顯現，即是實有，離起對治，無顛倒智任運應

成。三種勝智隨轉妙智者，謂能了知三種勝智，境隨轉義。得心自在者，

得心調順，有所堪能。得靜慮者，謂諸聲聞及獨覺等已得靜慮。隨勝解力

諸義顯現者，謂若願樂，地成其水，如意則成，火等亦爾。得奢摩他者，

得三摩地。修法觀者，於契經等策勤觀察。纔作意時諸義顯現者，隨於一

義如如作意，如是如是非一品類境相顯現。無分別智現在前時，一切諸義

皆不顯現者，若如顯現義即如是實有，應不得有無分別智；無分別智若是

實有，決定應許諸義皆無。 

ȉ ̆ ԅ ȂȊ ԅ ֓ȉ Ȋ

̆ Ṏ
ŵ
Ȃָ ȉ Ȋ ̙

⌠ ̆ ֲ ⌠ ̆ ֓ ˻ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ̆ ȂȊ ⌠

Ṏ ̔ ̆ ̆ᵖ ץ ╠ Ȃ ̆

̆ ץ ̆ Ἕ ȁ ᶖȁ Ҭ ̆ Ȃ Ҍ

Ȃᵰ ѿ ̆ ԅ ̆ Ṕ ѿ֓ Ӟ

Ȃ ̆ ץ ᶖ̆ ץ Ȃ 

ȉ ⱳ ṕ ̆ ԅ ̆ ̆ ̆ ̆

̆ ṕ ̆ᴋ ȂȊ ᵰ ̆ᵰ ⌠

̆ ᵰ Ҍ ḱ ԅ̆Ҍ ⱴⱳ ԅ̆Ҍ ԅ̆ Ṏ

ṕ ԅȂᵰ ⌠ ̆ ҉Ӟ ̆ ᵰ ṕ ᶖ

ԅ̆Ҍ ḱԅȂ ҉Ҍ ̆ᵰ ṕ ̆ ḱ ̆ ṕ

₮ᶖȂ ѿṎ Ȃ 

ȉ҈ רּ ̆ ԅ ҈ רּ Ȋ̆ ҈ רּ ֲ ץ

Ȃ 

                                                
ŵ ȇ ȈԐ̔ȉ ̔ ̆ ̕ ̆ ̕ ̆ ̕ԅ

ῂ ̆ Ҍ ̆ ȂȊ 
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ȉ ̆ Ȋ̆ ѿṎ Ȃ

ԅ̆ ԅ̆ ԅ̆ᵰ ̆ᵰ Ȃȉ

̆ Ȋ̆ ԅ ԋӗ Ȃȉ רּ ⱬ

̆ ̆ ῒ ̆ ╚ Ȋּ̆ר ̆ Ṏ ̆

Ҍ Ȃᵰ ̆ ҉ ԅ̆ Ӟ ץ ̆

Ӟ ᶛ̆ץ ̂҉ ₮ ̆Ҋ ₮ ̆ ̃Ȃ

ԅ ԋӗ ז̆ ץ ֓ Ȃ 

ȉ ז ̆ ҈ Ȋ̆ ԅ ̆ ԅ ̆ ԅ Ȃȉḱ

̆ אל Ȋ̆ ԅ҈ ӊ ץ̆ ̆Ῥ Ҭ ֓

̆ ץ̆ ḱ ֲȂȉ ᵬ ̆ ѿ ᵬ ̆

ѿ ȂȊᵰ ᵫ ̆ ᵬ Ṝ̆

Ȃȇ Ȉ ̆ ᵰḱ ̆

₮ᶖ̆ ѿ ₮ᶖȂ 

ȉ №∟ ╠ ̆ѿ℗ Ҍ Ȋ̆ №∟ ѿ℗

̆ ╠ Ṝ̆ѿ℗ Ҍ ԅ̆ ѿ Ȃȉ

̆ Ҍ №∟ Ȋ̆ ̆ №∟ Ҍ ̆

ᶏץ ̙ ᶖ ̆ᵰ №∟ ѿ ̆

ԅ̆ ԅ̆ ԓ ԅȂ ᶖ ̆ᵰӞ Ҍ Ȃ ᶖ Ҍ

ᶏ ̆ ᶖ ӞҌ ᶏ Ȃȉ №∟ ̆

Ȋ̆ ῄṎ ̔ ̆ №∟ Ẋ ̆ᵰ

ԅ ̙ №∟ ̆ Ẋ ̆ ᶖ Ȃ ῄ ѿ

̆ №∟ ̆ ҹ Ҍ ̆ Ȃ 

╠ ץ Ҍ ̆ Ȃ ץ ᶖ

Ȃ 

Ҋ ҈ Ȃ 

 

甲二 釋名義 

乙一 正釋三性 

論曰：若依他起自性，實唯有識，似義顯現之所依止，云何成依他起？

何因緣故名依他起？從自熏習種子所生，依他緣起故名依他起；生剎那後

無有功能自然住，故名依他起。 

釋曰：實唯有識似義顯現之所依止者，謂實無義，唯有其識，與彼似

義顯現為因，即此唯識，名依他起。云何成依他起者，問自攝受。何因緣

故名依他起者，問為他說。從自因生，生已無能暫時安住，名依他起。應

自攝受，亦為他說。 
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ȉ ᶭז ̆ ̆ᵌ ӊ ᶭ ̆Ԑᵥ ᶭז ̙ᵥ

ᶭז ̙Ȋᾢ ᶭז ѿҊȂẊ ╠ ̆ᶭז ̆ᶭ

Ṏ ̆ ֓ ᵌ ץ ̆ ָ ᶭז ָ̙ ᶭז ̙ ԅῄ

Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ᶭז ᶭז ̕ ┤ ⱳ ᵟ̆

ᶭז ȂȊ ῄṎ ̆ ҕ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ҉ Ȃȉᵌ ӊ ᶭ Ȋ̆ѿ℗ Ἕ

ᶭ Ṏ ₮ Ȃָ ̙ȉ ῒ Ȋ̆

̆ ѿṎ Ȃȉ ᵌ Ȋ̆ ֓ Ἕ ẠṎ

̆ Ṏᶭז ₮ᵌ ̂ ̃Ȃȉ ᶭז

Ȋ̆ Ṏ ᶭז Ȃ 

ȉԐᵥ ᶭז ̆ Ȋ̆ Ȃȉᵥ ᶭז ̆

ז Ȋ̆ ӊ ץ ᶭז ֲ Ȃ∆ ȁ ̆ѿṎ ᶖ

̆ѿṎ ֲז ̆ ҉ ѿṎ ̆ ץ ῄṎ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ ᵟ̆ ᶭז Ȋ̆ ̆

̆ᶭז ̆ Ṏ ᶭז Ȃ ̆

ῒז ₮ᶖȂץ ᶭז Ȃ ┤ ̆ ⱳ

ᵟ̆ ԅӊ ҉ ̆ ῒז ᶖ̆ ┤ᵟ̆ץ

ȁ┤ ̕ ╚ ̆ ѿ ̆ Ҍ ᵟ Ȃ ȁҌ ᶭז

̆ ᵟҊ ԅȂ ᶭז ̆ᶭז ̔ ԅ̆ Ӟ ԅ̕ᶭז

ԅ̆ ԅȂ ԅӊ ̆ ᵟ ⱳ ̆ ῃᶭ ז ⱬ ᵟ ̆

ץ ᶭז Ȃȉ Ȋ ᶭז ̆ȉᵟȊӞ ᶭ ῒז ⱬ Ȃ ̆

̆ ԅӊ Ҍ ᵟ̆Ӟ ᶭ ῒז ⱬ ᵟ̆ ᶭז Ȃ 

ȉ ̆֞ ז ȂȊ ᵥ ᶭז ̆ ᵥ ֲז

ᶭז ̆ ῄṎ ץ ῄṎ Ȃ ῄṎ ᶖ ѿṎ̆ѿṎ

ᶖ ̆ ᶖ ̕ѿṎ ᶖֲז ̆ ᶖ ֲ Ȃ ץ ῄ ̆

ז ԅȂ 

ׂ Ṕ ᶭז ԅѿҊ̆ ȁ Ȃ 

Ṕ ῄ ̆ ̆Ҍ ⌠ ̕ ̆ ⌠

̆ᵖ Ṏ ӞҌ Ҍ ᾥ ̆ Ҋ Ӟ ᾥ ȂҌ ̆ ԅᾥ

Ҍ ̆ ӞҌ Ȃ ֲ ̆ ̆ Ṝ ԅ̆

ṎӞҌ Ȃ Ṕ ѿṎ ΐ̆ѿṎ ΐ̆ Ṏ ΐ ̆

Ȃ ṔҌ ΐ ԅ̆ ᵰ ԅ̆ Ӟ Ҍ ԅȂ

ȂѿṎ ̆ Ṏᴡ Ṏ שּאל Ȃ

ῬѿṎ̆ ҈ ⱴ Ȃ Ȃ Ṝ̆ ̆ⱴ

ⱬ ԅ̆ Ԋ ץ רּ̆ Ȃ ⱬ ̆ ⱴ ̆
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ᵰָ ṕ Ԋ ₮ᶖȂ ץ Ṕ ȁ Ṝ̆ ᶖȂ

Ҍ Ṏ Ṝ̆ᵰ ԅ̆ᵰשּ Ȃ ԅ̆ ֲ ̆שּ ᵰ

ԅ̆ Ҍ Ṕ ȁ ȁ҉ Ṝ̆ ᵰ Ȃ ̆Ҍ ᵰȂ

̆₮ ֲ Ҍ ̆ᵖ ֲ ⱬ ̆ ԅ ̆ᵰ ѿҊȂ

Ȃ̂ Έ ̃ 

 

҂  

ᶖḤ̆ ԅѿ֓ ̆ ѿṎ Ӟ ѿҊȂז ̆

҈ ̆ Ṏ҈ ԋ ḅ ᵥ̙ 

Ṏ ̆ Ṕ׃ ѿȁԋ ԅ̆ץ ԅ ̆Ӟ Ȃ ᾢ

Ṕ ȇ Ȉ ̆ᶭז ȁ רּ ̆ ҕḚ Ȃ

ז Ȃז ֓ ̆Ҍ №∟Ẋ ̂Ҍ Ṕ ҉

̃̆ ̂ ̃̆ Ṏ ̆

̆ רּ Ȃ רּ ̆ ᶖ̆ ̕ Ẋ ֓

̆Ҍ רּ ̆ ҕḚ Ȃ ᶖ̆ ̆

̕ ᶭז Ҍ ̆ Ẋ ̆ᵖ Ȃ ̆ץ ῄṎ רּ

Ȃ ῃ №∟Ẋ ̆ ҕḚ Ȃ Ȃ 

ᶭȇ Ҭ Ȉ רּ̆ ȁҕḚ ҈ Ȃ҈ ҕḚ ̔ẊҕḚ̆

̕ ҕḚ̆ ѿ℗ ̆ ԅ̆לּ ᶭז ̕

ԅҕḚ̆ ѿ℗ᵫ ̆ Ṏ Ȃ ҕḚ ҈ ̔Ẋ

ҕḚ ̆ ҕḚ ᶭז ̆ ԅҕḚ Ȃ̂

̆ԅ ԅ∟ּ̃ר Ӟ ҈Ṏ̔ רּ ̆ Ṏ №∟ ̆ Ṏ

̕ רּ ̆ ⌠ Ṏ ̆Ӟ ̕ רּ ̆ ̆Ӟ

Ȃּר ҈Ṏ̆ רּ ȁ רּ ȁ רּ ̆ Ȃȇ ӗ Ȉ

₮ᶖ Ӟ Ȃȇ Ҭ Ȉ ᵫ

῀ ԅҕḚ ṎҕḚ ̆ ̆ ⌠̆

ᶖ̆ ҕ ̆ Ȃ Ṏ ȇ ӗ Ȉ ҉ Ȃ 

ѿ֓ № ̆ᶭז ȁ רּ ̆ ҕḚ

Ȃ ѿ֓ ᶭזȁ ҕḚ ̆ רּ Ȃ ̆ Ṕ

ѿ ԅ̆ץ ԅ ᶖȂ ץ ̆ῒז ᶭῒז

̆ Ҍ ԅȂ Ṕ ȇ Ҭ Ȉ ῄṎ ԅӞ ԅȂ 

҉ѿ Ṕ ָ ᶭז ָ̆ ᶭז ̆ Ṏ ԅѿҊȂ

ȉ Ȋ̆ᶭῒז ̆ ᶭז ̆ Ҍ ץ

ᶖ̆ ᶭ ᶖ ̆ ѿṎȂȉ ┤ ⱳ ᵟ Ȋ̆

ԅѿ┤ ӊ ̆ Ҍ ᵟҊ ̆ ῒז ᵟҊ ̆ᵟ ̆

ԅȂ ̆ᵟӞ ̆ ῄṎ ᶭז Ȃ 
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Ҋ Ȃ 

 

論曰：若徧計所執自性，依依他起，實無所有，似義顯現，云何成徧

計所執？何因緣故名徧計所執？無量行相意識徧計顛倒生相，故名徧計所

執；自相實無，唯有徧計所執可得，是故說名徧計所執。 

釋曰：依依他起者，謂依唯識。實無所有者，實無自體。似義顯現者，

唯有似義顯現可得。云何、何故等者，如次前說。無量行相者，所謂一切

境界行相。意識徧計者，謂即意識。說名徧計顛倒生相者，謂是能生虛妄

顛倒所緣境相。自相實無者，實無彼體。唯有徧計所執可得者，唯有亂識

所執可得。 

ȉ ̆ᶭᶭז Ȋ̆ᶭז ֓ №∟ ̆

ᶭ Ṏᶭז Ȃȉ ̆ᵌ Ȋ̆ ̆

ᵖ Ἕ Ṏ Ȃ ╠ ’ȂȉԐᵥ ̙

ᵥ ̙Ȋ ῄṎ Ӟѿ ̔ȉԐᵥȊ̆ ᶖ ̕

ȉᵥ Ȋ̆ ̆ ָ ȉ ȊȂ 

ȉ ṕ ̆ ȂȊ╠ ԅ̔

Ȃѿ℗ ҹ ̆ ҈Ṏ ̔ѿṎ ץ ̆ѿṎ ԋ ̂ ȁ

̃̆ѿṎ Ȃ Ӟ ̆ ⌠ ̆

̆ ̆ᵖ ץ ѿ℗̆ ȉ Ȋ̆

ᶖ ȁ ₮ᶖ ̆ῃ ᶖȂ ץ ȉ Ȋ ҉ ∟ ₮̆

Ȃ ԅѿ ̆ Ȃ

֓╠ Ȃ ץ ̆ ₮ ṕ Ȃ

ԅ ṕ ̆Ӟ ԅ ṕ ̆ ҍ Ȃ╠

̆ Ṏ ₮ᶖȂ ׆ ҩ ҉ ₮ᶖ

̆ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ

ѿṎ Ȃ╠ ᶖ ̆ Ṏ

̆ ₮ᶖ Ȃȉ Ȋ̆ ԅ ѿ ̆

Ȃ Ṏ ̆ ᶖȂѿṎ

ᶖ ̆ѿṎ Ȃ 

ȉᶭᶭז ̆ ᶭ Ȋ̆ᶭᶭז ̆ ᶭ ֓ ̆ᶭ ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ȃ 

ȉᵌ ̆ ᵌ ȊȂ ̆ қ ԅȂ

̆ Ҍ ҹ ԅȂ ̆ ᵌ ̆ Ἕ Ṏ

ѿ Ȃ Ἕ ȁ ₮ қ ̆ ֓

̆ᵖ ᵌ Ȃ Ṏ ̆ Ȃᵖ ̆ ᵌ
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̆ᵰ ᵌ ̆ ԅ̆ӞҌ ̆ Ҍ

ԅȂ 

ȉԐᵥȁᵥ ̆ ╠ Ȋ̆ȉԐᵥ ̆ᵥ Ȋ̆

ῄṎ ╠ ᶭז ῄ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ Ȋ̆ѿ℗ ̆ ֲ ѿ

℗ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ Ṏ ̆ ̆ȉ ȊȂ 

ȉ ṕ ̆ ṕ ȂȊ ṕ ᶖ ̙ Ṏ

ᶖ ̆ Ṏ ̆ Ṕ Ȃ Ṏ

Ṏ Ȃ ṕ ̔ ṕ Ṏ

Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ȃ 

ȉ ̆ ԁ ȂȊ ֓ ԁ Ȃ

Ṏ ̆ Ṕ ѿṎȉ Ȋ Ȃᵖ Ṕ ᵫ ̆ Ṏ

̆ Ṕ №∟̆ ԅ ѿṎ ̆ ҉ Ȃ̂ῒז ѿ

֓ ȁ Ӟ ȉ Ȋ Ҍ ԅ̆ ᶖṎȉ ȊȂᵫ Ṏȉ Ȋ

Ӟ ̆ᵫ ȉ ȊȂ̃ȉԁ Ȋ̆ԁ ԁ ̆ Ṏ

ԁ ѿṎ Ȃ 

Ṕ ѿṎ ̔ѿṎֲ ҉ Ҋѿ ̆

ᾣ ̆ Ἕѿ ז̆ ѿ ̆ Ȃ ֲ ̆

̆ ԅȂ ̆ ҉ Ṏ ̙

Ȃ ̆ᶭז Ȃ ᶭז Ṏ ҉̆ᵰ ԁ ԅѿ ̆ ԅ

ȂẊᶏ Ṏ ̆ ԅ̆ ˻Ҍ ̆ Ȃᵖ ̆

Ҍ ̆ ȁ ₮ᶖ ̆ ᶖ ̆

Ȃ ̆ ᶭז ̆ Ȃ Ṏ ̆ ץ

ֲפ ѿ ᵌ Ȃ 

Ҋ Ȃ 

 

論曰：若圓成實自性，是徧計所執永無有相，云何成圓成實？何因緣

故名圓成實？由無變異性，故名圓成實；又由清淨所緣性故，一切善法最

勝性故，由最勝義，名圓成實。 

釋曰：是徧計所執永無有相者，謂徧計所執自性無性為性。云何、何

故等，如前依他起中已說。由無變異性故者，謂無虛誑性，如不虛誑性。

又由清淨所緣性故，一切善法最勝性故，由最勝義名圓成實者，謂由清淨

所緣性故，最勝性故，名圓成實。 
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ԅῄṎ ̆ ңṎ Ȃ ѿṎ̔ȉ Ȋ̆

Ȃ ̆ ȉ Ȋ̆Ҍ ̆ Ȃ ̆

̆ ̆ Ȃ ԋṎ̔ȉ ̆ѿ℗ רּ ̆

רּ ̆ ȂȊ ԋ ̔רּ ѿṎ רּ ̆ רּ №∟

̂ №∟ ̆Ҍ ̆ ̃Ȃ

ԋṎ ℗ȉѿ̆רּ רּ ȊȂ Ṕ ̆ ̔ ȁ ȁ

ȁּר Ȃּר ̆ רּ Ȃ ԋṎ

̆רּ ȁԍѿ℗ Ҭ ̆רּ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ

ԅ̆ ԅ̆ Ṏ Ȃ 

ȉԐᵥȁᵥ ̆ ╠ᶭז Ҭ ȂȊῄṎ ̔ѿṎ ᶖ

̆ѿṎ ָ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̆Ҍ Ȃ

̆ ̆Ҍ ̕ Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ѿ℗ רּ ̆ רּ ȂȊ ̆

№∟ ̆ ℗ѿ̕רּ רּ רּ Ӟ Ȃȉרּ

̆ רּ Ȋ̆ץ ῄṎ רּ ̆ ץ Ȃ ̆

ȁ ȁ ̆ Ȃ╠ ̆ ѿṎ Ҍ ̆ѿṎ

Ҍ ṕ Ȃ Ṕ ԋ ѿҊ̔ȉ רּ Ȋ̆ Ṏ №∟ ̕

ȉ רּ Ȋ̆ ⌠ Ṏ ĺĺ Ȃ ῄṎ №∟ ̆Ҍ ̆

Ҍ ̆ Ȃȉ רּ Ȋ̆ Ҍ ṕ ̆

ṕ Ȃ 

ָӇ ȁᶭז ȁ ̆ ָ Ṏ ̆ ԅѿҊȂ

Ṕ ѿṎ ̆ ̆ ̆

⌠ Ȃ Ҋץ ∟ ₮ᶖ̆ ѿҊȂ 

 

乙二 別辨徧計所執性 

論曰：復次，有能徧計，有所徧計，徧計所執自性乃成。此中何者能

徧計？何者所徧計？何者徧計所執自性？當知意識是能徧計，有分別故，

所以者何？由此意識用自名言熏習為種子，及用一切識名言熏習為種子，

是故意識無邊行相分別而轉，普於一切分別計度，故名徧計。又依他起自

性名所徧計。又若由此相，令依他起自性成所徧計，此中是名徧計所執自

性。由此相者，是如此義。 
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ȉ ̆ ̆ Ȋ̆ ̆ ̆

Ȃȉ ӂ Ȋ̆ ῄṎ̆ ᶖ ̆

Ȃ 

ȉ Ҭᵥ ̙ᵥ ̙ᵥ ̙Ȋָ ̙ ѿ

Ṏ ָ̙ ̙ ҈Ṏ ѿҊ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ №∟ ȂȊ Ṏ ṔῬῬ ̆

Ṏ Ȃ╠ԓ №∟̆№∟ ⱬ ̆ Ӟ ̆

Ȃ ̆ ̆ ᶖ ȁ ₮ᶖ Ҍ

Ȃ Ҍᵖ Ҋ ̆ ғ

≢̆ ᶖ ȁ ₮ᶖ ̆ѿ℗ ̂ ̃ Ȃ ץ

Һ Ȃԓ Ҍ ̙ Ӟ ̆ᵖ ⱬ Ҍ ̆ Ṕ Ҍ

̆ Έ Ȃ 

ֲ ԅṎ ̆ ῇ ̙ ῇ Ӟ ̆ᵖ Ṏⱬ Ӟ

̆ Ȃ ȇ ӗ Ȉ Ṏ

̆ ȂῒҬ̆ Έ ȁ҂ ̆ ԓ ȁ

ῇ Ӟ Ȃ Έȁ҂ ѿ ̆ ԓȁῇ Ӟ

ѿ Ȃ 

̆ №∟Ȃ Ṏ №∟ ╠ԓ №∟

̔╠ԓ №∟̆ ȁ №∟̕ ̆ ҈Ṏ№∟ Ȃ 

ȉ ץ ᵥ̙ Ȋ̆ ̆

Ȃȉ ѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗

̆ Ӟ Ȃ ץ ̆ ȉ №∟ Ȋ̆ ԅȂ

╠̆ץ ȉ Ȋ ҉Ӟ Ṏ Ȃȉ ѿ℗№∟ ̆

Ȋ̆ ѿ℗ ∟№ץ ̆ ץ Ȃ Ṏ ̆⌠ Ȃ ̆

ָ ̆ Ṏ ԅȂ 

ȉ ᶭז Ȋ̆ ̆ ̆

ᶭז Ȃ ᶭז ̆ Ṏ Ӟ Ҍ₮ᶖ̕ Ṏ ̆

Ȃᶭז Ȃ 

ȉ זᶭפ̆ ̆ Ҭ ȂȊ

ѿṎ ז̆ ԅѿ ̔ᶭז ̆ ̆

Ӟ ̆ ָ ᶖṎᶭז ̙ Ṕ Ȃ

Ṏ ᶭז ̆ᵖ ԁ Ṝ̆ ѿ Ȃ ᶖ ᶭז ̆

ᵖ ԁ Ṝ̆ ԅѿ ̆ Ṏᶭז ԅȂȉ ̆

זᶭפ ̆ Ҭ ̆Ȋ Ṏ ᶖ ᶭז ̆

ԅ ̂ ̃Ȃ ̆ ᶖ ᶭז ̆ᵰ Ӱ

ѿ ̆ ԅ Ȃ Ҍ ᶭז ̆ Ȃ Ṏᶭז
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ԅ ӊ ̆ Ȃ ̆ Ṏ

ȁ ̆ң ԅ ̆Ҍ ᶭז ԅȂ ᶖ ᶭז ̆

ᶭז ̆ Ӟ ᶭז ̆ᵖ ᵰ ԁ ѿ ̆ ԅ ̆ ῄṎ

ᶭז ԅ ̆ Ṏ Ȃ ᵰ Ṏ ̆Ῥ

Ṏᶭז ̆ ȂῬ Ṏ ̆ ᵖҌ ̆ ᶭז

̂ᶭז ̃̆ ӊ ̆ ̆ Ȃ Ṏ ѿҊ̆

ᶏץ Ṕ Ȃᶭז ңҩ ̆ѿ ᾬ ᶭז ̆ѿ

ᾬ ̆ᵰ ׆ ҉ ̆ ⌠ ̆ ₮Ȃ

ᵰ ԅ̆ ᶭז ̆ Ӟ ᶭז ̆

̕ᵖ ̂ ̆ ̃ ԅ

̆ ᶭז Ӟ ԅ ̆ ѿ֜ ̆ ῄṎ ԅ

Ȃ 

ȉ זᶭפ̆ ȊҬ ȉ Ȋ ָ ̙ȉ Ȋ̆

ѿṎ Ȃ Ṏ ̆ Ṕ ᶖ ᾟѿҊȂȇ Ȉ ̔

ȉ ̆ ȂȊ ̆ ֓ Ṏ

̆ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ

Ȃ Ṏ ѿҊ̆ ̆ Ҍѿ ̆

ѿҊȂ 

Ῥ ѿҊ̔ ᶭז ̆ᶭז ̆ Ȃ

ᶭז ֓ ̆ ̙ ̆ Ṏ

̆ №∟ ̆ Ṏ №∟ ԅ Ṏᶭז ̆ ѿṎ ̆

ԅȂ Ṏ ̆ Ṏ ̆ ̆ Ȃ

Ṏ ̆ Ӟ ̔ Ȃ

ӊ ̆ Ṏᶭז Ҋ Ȃ 

 

復次，云何徧計能徧計度？緣何境界？取何相貌？由何執著？由何起

語？由何言說？何所增益？謂緣名為境，於依他起自性中取彼相貌，由見

執著，由尋起語，由見聞等四種言說而起言說，於無義中增益為有：由此

徧計能徧計度。 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ָ ָ̙ Ȃȉ

ᵥ ̙ ᵥ ̙Ȋ ָ ̙ ָ ̙ȉ ᵥ ̙Ȋ ָ

̙ȉ ᵥ ̙ ᵥ ̙Ȋ ָӇ ̙ ָӇ ̙ȉᵥ

̙Ȋ ⱴԅָ֓ ז̙ ѿ ұ ̆ ⌠

ѿ֓ᵬ Ȃ Ṏ ̆╠ Ȃ 

ָ ̙ȉ Ȋ̆ Ȃ 
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ᵥ ̙ȉ ᶭז Ҭ Ȋ̆ ᶭז ҉ Ṏ

̆ Ȃ ᶭ ᶭז ̆ᵖ Ҍ ᶭז ז̆ ԅȂ

̙ 

ȉ Ȋ̆ ז ̆ ᶖ ̆ᵰ ̆

ԅ̆ Ӟ ԅѿ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ז̆ ֲ Ȃ Ṏ ᶖ ̙ ᵊ

̆ ᵊ Ȃ╠ ᵊ̆ ԅ ᵊ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ᵥ ᶖ ̙ ̆ ᶭ

Ȃ Ṏ ᶭ ̆ Ȃ Ṕ ᶖ ̔ ᶖ ᶭז ̂

ᶭז ̃̆ ᶖ ̆ ̂ ̃Ӟ ᶭז ̆ ѿṎ Ȃ

ᵖ ̆ᵰ ̆ ԅ ԁ̆ ԅ ԅ̆ ԅ Ȃ

ᵰ ԁԅӊ ̆ ָ ̙ ᶭז ҉ ѿṎ Ȃᵰ

ז̆ ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ȃᶭ Ṏ Ἕ̆ץ Ṏ ̆

Ṏ ѿ Ȃӊ ̆ ֲ ̆ ֲ Ȃ Ṏ Ҍ

̆ᶭ ̆ ᵰ Ṏ ᶭ ̔ ⌠ ̆

⌠ѿ ̆ ⌠ ̆ ᵰ ⌠ԅ‛—— Ȃ ԅ

ӊ ̆ ץ ֲ ֲ̆ Ӟץ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ᶖ ̆ Ṏ ̆ Ȃ Ṏ

̆Ҍᵖ ̆ ≢ֲ Ȃ ҩ

ѿҩ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：復次云何徧計能徧計度者，謂意識名能徧計，依他起性名所徧

計。為欲顯示由此品類能徧計度故，又說緣名為境等。於依他起自性中取

彼相貌者，謂即於此依他起中，由眼等名，取彼相貌，由取彼相，能徧計

度。由見執著者，如所取相如是執著。由尋起語者，如所執著由語因尋而

發語言。由見聞等四種言說而起言說者，如語所說見聞覺知四種言說，與

餘言說。於無義中增益為有者，如所言說，於無義中執有義故。 

ȉ Ԑᵥ ̆ ̆ᶭז ȂȊ

ᶖ ̆ᶭז ̆ᵖ ᵰ ̆ Ἕ ԅ Ҭԅ ̆ ԅ̆

Ҍ ̆ ԅ̆ ̆ ᶖ ᶭז Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ԅ Ṏ

Ῥ ѿҊ̆ ȉ Ȋ ῂ Ȃ 

ȉ ᶭז Ҭ ̆ ᶭז Ҭ̆ ̆ Ȋ̆

̆╠ ȉ Ȋ̆ Ṏ ᶖ ѿṎ ̆

Ṏ Ӟ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ᵰ ⌠ ̆ ѿṎ ̆ᵖ
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̆ ⌠ ̂ Ӟ ̆Ӟ ̃Ȃ ̆

ᶭז ̆ Ṏ ҉ ̆ ⌠ ԅȂ 

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ ̆ ѿ

Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ҹ ԅӊ ̆

ֲ Ȃ ᵊ ̆ Ȃ ԅ ̆ ֲ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ Ȋ̆

Ṏ ᶭԍ ץ̆ Ạᶭ ̆ᶖ ֲ Ȃȉ

Ȋ̆ ῒֲז Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ᶖ ̆ ̆ Ṏ ̂ᶭז ̃

҉ ̆ Ṏ ̆ Ἕѿ Ȃȉ ̆ Ҭ

ȂȊᶭ ז ̆ ̆ᶭ ̆ Ṏ ԅ Ȃ

Ṏ Ȃ 

 

甲三 辨一異 

論曰：復次此三自性為異為不異？應言非異非不異。謂依他起自性由

異門故成依他起，即此自性由異門故成徧計所執，即此自性由異門故成圓

成實。由何異門此依他起成依他起？依他熏習種子起故。由何異門即此自

性成徧計所執？由是徧計所緣相故，又是徧計所徧計故。由何異門即此自

性成圓成實？如所徧計畢竟不如是有故。 

ȉ ҈ Ҍ ̙Ȋ ҈Ṏ ⌠ ѿṎ Ҍ ѿṎ̙ȉ

Ҍ Ȋ̆ᵰ ӞҌ ̆ Ҍ ӞҌ Ȃ ֲ̙ Ҍ ̆ ᵰ

ѿҊȂ 

ȉ ᶭז ᶭז ̆ ̆

ȂȊ Ҍ ̆ Ṏ ᶭז ̆ Ṏ

̆ ѿṎ ԅ Ȃ 

ȉ ᵥ ᶭז ᶭז ̙Ȋ ѿṎ Ṏᶭז ᶭז ̙ᵰ

ѿ ᶭז ̙ȉᶭז Ȋ̆ ṎȉᶭזȊ ȉזȊ

̆ᶭז ֓ ᶭ ֓ ̆

Ṏ ̆ ץ ᶭז Ȃ 

ȉ ᵥ ̙ Ȋ̆ ѿ

̙ Ṏᶭז ԅ ̆ ᵰ ̆ ԅ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ Ṏᶭז ̆

ѿ ̆ ԅ Ȃ 
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ȉ ᵥ ̙ Ҍ ȂȊ

ԅ̆ Ȃ Ẋ ̆ ѿ ̆ ԅȂ ԅ̆ ᶭז

Ȃ ᶭז ѿ№ ̆ Ṏ № ᶖ ̆ ԅ Ȃ 

ץ ̆ ҈ṎҌ ̆ӞҌ ѿȂ ̆ ױ Ṏ ᶖ№ ̆

̆ ᶭז ̆ ѿ ̆ ѿ

Ȃᵰ ѿ ӞҌ ̆ Ҍѿ ӞҌ Ȃ 

 

釋曰：由是徧計所緣相故者，謂彼意識名為徧計，此為所取所緣境性，

能生徧計，是故亦名徧計所執。又是徧計所徧計故者，即彼意識名為徧計，

緣彼相貌為所取境，為所徧計，由此義故，依他起性亦名徧計所執自性。

如所徧計者，如彼意識徧計所執。畢竟不如是有故者，所徧計上徧計所執

畢竟無故，由此義故，即此自性成圓成實。 

ȉ ̆ Ȋ̆ᶭז Ȃ

Ṏ ̆ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

̆Ӟ ᶭ Ȃ ̆ Ҍ ԅ̆

ѿ ᵟ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ Ȃᵰ

̆ ̆ Ҍ ҌӞ Ṏ ̙ Ṏ ̆ ̆

ᾣ ̆ ̆ ̆ ָ ̆ᵰ Ṏ ᶖ̙

Ҍ ᶖȂ ץ ̆ ╚ ̆ѿ ᵟȂ ̆

̆ ѿ Ȃ זᶭᶭץ Ṏ Ȃ

ȉ ֞ Ȋ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆

Ṏ ̆ Ṏᶭז ̂ ̃ Ȃ ᶖ

ᶭז ̆ᵰ ԅ ᵬ ̆ Ṏ ԅ̆ᶭז ԅ

Ȃȉ ̆ᶭז ֞ ȂȊ ̔ѿ ᾬ

ᶭז ̆ѿ ᾬ ̕ ѿṎ ĺĺᶭז ̆ Ҍ

ѿṎ Ȃ ԅȂ ҉ᵰ ԅӊ ̆ѿ ӞҌ Ȃ

Ҍ ѿṎ ̙ᵰ Ṝ̆ Ṏ ̆ ѿṎȂᵖ Ҍ ̆

ᵰ ⌠ Ҍ Ṝ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ȃ Ҍ ̆ ҉

Ȋ̆ ᶭז ̆ ̆ ԅȂ ̆

̆ Ȃ ҉ ̙ Ȃȉ

̆ ȂȊ ̆ ᶭז ҉ ӊ ̆

Ҋ Ȃ҈ ḅ̔ Ṏᶭז ѿṎ ̆׃ ԅ̆

̕ ᵰ ԅ̆ Ҋ Ȃ 
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甲四 辨品類 

乙一 總辨三性品類 

論曰：此三自性各有幾種？謂依他起略有二種：一者依他熏習種子而

生起故，二者依他雜染清淨性不成故，由此二種依他別故名依他起。徧計

所執亦有二種：一者自性徧計執故，二者差別徧計執故，由此故名徧計所

執。圓成實性亦有二種：一者自性圓成實故，二者清淨圓成實故，由此故

成圓成實性。 

ȉ ҈ ̙Ȋ ȁᶭז ȁ ̆ ѿṎ ̙ 

ȉ ᶭז ԋ Ȋ̆ᶭז ῄ Ȃȉѿ ᶭז Ȋ̆

ᶭז ѿṎ ̆ Ҍ ̆ᶭ Ȃָ ̙

̆ Ṏ ̆ῒז ҉ Ȃᶭ Ṏ ̂ᶭז

̃ ̆Ҍ ̆ ̆ ᶭז Ȃ ԋṎᶭז ̔ȉԋ ᶭז

Ҍ ȊȂᵰ ̆ӞҌ ̕ᵰ ѿ ̆ӞҌ Ȃ ָ

̙ᶭז Ȃ ᵰ ԅ̔ᵰ Ṝ̆ ̕ №∟

Ṝ̆ ̆ Ȃ Ҍ ̆ ῒזᶖ ̆

ȂẊᶏ ᶖ ̆ ̕ №∟ ᶖ

̆ ̂ᶭ ̆ ᶭז ̃Ȃ ץ Ҍ

̕ ᶭז ̆ᶭ ῒזᶖ ̆

Ȃȉᶭז Ȋ ̆ ῒז ̕

̆Ӟ ῒז ̆ Ȃᵰ ̆ӞҌ ̆ ᵰ

Ṝ̆ ̆ ԅ ̕ᵰ ѿ ̆ӞҌ ̆

№∟ Ṝ̆ ̆Ӟ Ȃ Ҍ ̆ӞҌ

Ȃȉ ԋ ᶭז∟ ᶭז Ȋ̆ ῄ ᶭז ∟̆ѿ ᶭז

̆ѿ ᶭז ̆ ץ ᶭז Ȃ ᶭז ῄ Ȃ 

ȉ ֞ ԋ ̔ѿ ̆ԋ ∟ ̆

ȂȊ ȂѿṎ ̆ᶛ ̆ ȁ ȁ ̆

ѿṎ Ȃ ∟̆ᶛ Ṏ ̆ ̆ ̆

̆ ȂȇḴ Ȉ №∟ ∟Ȃ ̆

∟ ̆ Ӟ ԋ Ȃ 

ȉ ֞ ԋ ̔ѿ ̆ԋ ȂȊ ̆

ᶖ Ȃ Ṝ̆ ҥ ̆ Ṏ

⌠Ȃ ѿṎ̆ ̆ ⌠ №∟ Ṝ̆ Ṏ ⌠ԅȂ

ȉ Ȋ̆ῄ ̔ ̆ Ȃ

ץ ̆ Ȃ 
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釋曰：雜染清淨性不成故者，由即如是依他起性，若徧計時即成雜染，

無分別時即成清淨，由二分故一性不成，是故說名依他起性。自性徧計執

故者，如於眼等徧計執為眼等自性。差別徧計執故者，如即於彼眼等自性，

徧計執為常無常等無量差別。自性圓成實故者，謂有垢真如。清淨圓成實

故者，謂無垢真如。 

╠ ᶭז ῄ ̆ѿ ̆ ᶭז ̆ Ṏ

̆ ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ╠ ̆ ѿҊȂ

̙ȉ ᶭז ̆ ̆ №∟ Ȋ̆ ᵰ

Ṝ̆ ᶖ Ṝ̆ ԅ ̕ №∟ Ṝ̆

Ȃ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ᶭ ῒ ᶖ ̆Ҍ ₡

Ȃ ̆ ̕ №∟ ̆

̔ ᶭ ᶖ Ȃ ץ ȉ ԋ№ ѿ Ҍ Ȋ̆ ȁ

̆ᵰ ѿ ̆ ѿ ̆ Ҍ ̆ѿ Ҍ ̆ȉ ᶭז

ȊȂ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ҹ

ȁ ̆ Ȃ ∟ ̆ȉ ̆

∟Ȋ̆ Ṏ ȁ ȁ ̆ ֓ ∟̆

∟Ȃ ȇḴ Ȉ ֓ ∟ ̆ ᵟԅ̆

֓ ȁ ȁ ȁҌ ̆ ∟Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ⌠ Ȃȉ

̆ Ȋ̆ ⌠ԅ̆ ԅ ֓ ̆ ֓ ԅ

Ȃ Ṏ ̆ ̆ Ԑ Ṝ̆ Ṕ ⌠ѿ Ԑ̆ ̆

Ṏ Ἕ ԅ̆ Ҍ⌠ Ȃ ҉̆ ҥ Ҍ

ӽ ԅ̆ Ԑ ̆ ⌠ Ȃ 

 

乙二 別辨徧計品類 

論曰：復次徧計有四種：一自性徧計，二差別徧計，三有覺徧計，四

無覺徧計。有覺者，謂善名言；無覺者，謂不善名言。如是徧計復有五種：

一依名徧計義自性，謂如是名有如是義；二依義徧計名自性，謂如是義有

如是名；三依名徧計名自性，謂徧計度未了義名；四依義徧計義自性，謂

徧計度未了名義；五依二徧計二自性，謂徧計度此名此義如是體性。 

釋曰：善名言者，謂解名言。不善名言者，謂牛羊等，雖有分別，然

於文字，不能解了。 

Ḃ № ₮ᶖ ѿҊȂ ԅ╠

ȁ ∟ ӊ ̆ ȁ Ȃ 
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ָ ̙ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ Ṏ ̆ ȁ ֓ ̆ ṔҌ ԍ ̆

Ṕ Ṕ Ҍѿ Ȃ ѿṎ ̆ ̆ ԅ ̆

ғ ȁ ̆ ֓ᵬ ̕ Ҍ ̆ ԅ Ṏ

̆ Ҍ ָ №∟Ȃ ֓ ̆ ̂ Ҍ

̃̆ Ҍ ∟ Ȃ ̆ ԓ Ȃ 

ȉ ԓ ̔ѿᶭ Ȋ̆ ḅ̆ᶭ ᶖ

̂ ̃̆ᶭ ᶖ Ȃȉ Ȋ̆

Ṏ ̆ᵰ ⌠ ԅ̆ ⌠ֲ ̆ᵰ ԅ Ṏ ̆

̆ Ṏῳ Ȃ ԁ ᶖԅȂ 

ȉԋᶭ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ԅṎ ̆ Ҍ

̆ᵰ ԅӊ ̆ ԅ̆ Ṏ ָ ̙ ָ ̙ 

ȉ҈ᶭ Ȋ̆ ⌠Ṏ ̆ᵰ №∟ ̆№∟ Ṏ

Ṏ Ҍ Ȃᶛ ̆ Ṏ Ҍ Ȃȉ ԅ

Ȋ̆ Ҍ ̆ ԁ Ȃ 

ȉ ᶭ Ȋ̆ ԅṎ ̆ Ҍ ̆ Ȃᶛ ̆ ⌠ ̆

ᶖ̆ Ṏ Ἕ ѿ לּ ̆ ᶖȂȉ ԅ Ȋ̆ Ṏ

̆ᵖ ԅѿṎ ⌠ῒז ԅȂ 

ȉԓᶭԋ ԋ ̆ Ȋ̆ Ṏ Ṏ

ѿṎ Ȃȇ ᵍ Ȉ̔ȉԐᵥᶭԋ ԋ ̙ Ԋ ̆

ӊ ̕ Ԋ ̆ ȂȊ
ŵ
Ẋᶏ ⌠ ̆ ̆

Ṕ ̕ ⌠ ̆ Ṏ ̆ ȁ ̆ Ṏ Ȃ

ȉ ȁ ȊῄṎ̆ ѿ ᶖ Ȃȇ Ȉ Ӟ ѿṎ ̔

ȉᶭẊ ̆№∟ԋ ȂȊ ̆ȇ ᵍ Ȉ ΐ ѿ

֓Ȃ 

 

乙三 廣辨十種分別 

論曰：復次，總攝一切分別略有十種：一根本分別，謂阿賴耶識。二

緣相分別，謂色等識。三顯相分別，謂眼識等并所依識。四緣相變異分別，

謂老等變異、樂受等變異、貪等變異、逼害時節代謝等變異、捺落迦等諸

趣變異及欲界等諸界變異。五顯相變異分別，謂即如前所說變異所有變異。

六他引分別，謂聞非正法類及聞正法類分別。七不如理分別，謂諸外道聞

非正法類分別。八如理分別，謂正法中聞正法類分別。九執著分別，謂不

                                                
ŵ ȇ ᵍ Ȉ ҂ ҈  
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如理作意類，薩迦耶見為本六十二見趣相應分別。十散動分別，謂諸菩薩

十種分別。 

ȉ ̆ ѿ℗№∟ Ȋ̆╠ № ԅ̆ ᶖ∟№׆ ̆

№∟ⱴץ№ Ȃ ᶖ̆№∟ №ץ ̆ ̙ 

ȉѿ №∟Ȋ̆ Ȃȉԋ №∟̆ Ȃ҈ №∟̆

Ȋ̆ѿṎ ̆ѿṎ Ȃȉҥ ᶭ Ȋ̆ ᶭ Ȃ Ṏ ᶭ

ȉ Ȋ̆ Ȃ 

ȉ №∟Ȋ̆ Ṏ ̆ȉ ̆ Ȋ̆ז

Ṝ̆ ̔ Ṝ ȁᾣ ̕ ԅ ӊ ז ̆

ԅ ᶖȂȉ Ȋ̆ Ṝ Ṝ̆ Ҍѿ ̔

Ṝ̆ ̕ Ṝ̆ Ȃȉ ȁ ף Ȋ̆

Ṝ̆ ԅ̆ ԅ̆ Ӟ Ȃ ף Ṝ̆ ̆

̆ ף ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ̆

Ṏ Ṕז̆ ̆ Ӟ Ȃȉ ̆ԓ

№∟̆ ╠ Ȋ̆ Ȃ 

ȉΈז №∟̆ №∟Ȋ̆ ֲ ̆ᵰ ⌠

ֲ ̆ Ҍ ̆ᵰ ԅ№∟̆ ז ԅȂ 

ȉ҂Ҍ №∟Ȋ̆№∟ ȁҌ ̆ ԅ

№∟̆ Ҍ Ȃ 

ȉῇ №∟Ȋ̆ ⌠ᵫȁ ֓ №∟̆ №∟Ȃ 

ȉӜ №∟̆ Ҍ ᵬ Ȋ̆ Ҍ ᵬ ץ̆

Έ ԋṎ №∟Ȃ ȉΈ ԋ Ȋ̆ ῖ̆ ᵫ ῖ

Ȃ ̆ ԓ № ȁ ᶖȁ ҈ҕ̆ԓ ѿṎ ̆

ԓԋ ̕Ῥ ȁ ȁ ᶖ̆ Έ ̕Ῥⱴ ȁ ̆ Έ ԋ

Ȃ 

ȉ ̆∟№לּ №∟Ȋ̆ Ȃ 

 

釋曰：總攝一切分別略有十種者，是總標舉，後當別釋。根本分別者，

謂阿賴耶識，是諸分別根本，自體亦是分別。緣相分別者，謂色等識為所

緣相所起分別。顯相分別者，謂眼識等并所依識，顯現似彼所緣境相所起

分別，有所分別或能分別，故名分別。 

ȉ ѿ℗№∟ ̆ Ȋ̆ ѿҊȂȉ ∟ Ȋ̆

Ҋ ѿṎṎ Ȃ 

ȉ №∟ ̆ ̆ №∟ ̆ ֞ №∟ȂȊ Ӟ №∟̆

Ӟ №∟ Ȃ ֲ ̔ ̆Ҍ ̆ȉѿ ҂ Ȋ ˻

⌠ ԅ̆ ҹҕ №∟ ̆ Ӟ
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№∟ ̆ Ҍ №∟ Ȃ ץ ̆ ȉѿ ҂ Ȋ̆ӞҌ

ԅȂ 

ȉ №∟ ̆ №∟Ȋ̆ ̆ ̆

Ṏ Ӟ №∟Ȃ 

ȉ №∟ ̆ ҥ ᶭ Ȋ̆ ̆ȉ ᶭ Ȋ

̆ Ȃȉ ᵌ №∟Ȋ̆ Ṏ№∟

Ἕ Ȃ Ṏ ̆ Ṕ Ṝ̆ ѿṎṕ ̆ Ṏ

ṕ ᵌ Ȃ ἑἑ Ṏ ̆ Ṏ ̆ №∟ Ȃ

⌠ Ṕ ᶖ̆ Ṏ ̆ Ṏ Ṏ ᵌ Ȃ

№∟Ȃ 

ȉ №∟ №∟̆ №∟Ȋ̆ Ṏ №∟Ӟ №∟̆ №∟Ӟ №∟̆

№∟Ȃ №∟ №∟̆ №∟ №∟Ȃ ָ ѿҊ̙ ᵰ

̆ №∟ ̙ №∟Ȃ 

 

緣相變異分別者，謂即緣相所有變異，緣此緣相變異分別，故名緣相

變異分別。謂老等變異者，身中大種衰朽改易，名老變異，分別此故說名

緣相變異分別；等者，等取病死變異。樂受等變異亦爾，謂由樂受身體改

易；等者，等取苦及不苦不樂。貪等變異亦爾，等者，等取嗔癡。逼害、

時節代謝等變異亦爾，謂身變異為所緣境所起分別；逼害者，謂殺縛等；

時節代謝者，謂寒時等時節改易。捺落迦等諸趣變異者，等取傍生及餓鬼

趣。及欲界等諸界變異亦爾；等者，等取色無色界。 

ȉ №∟ ̆ ̆ №∟̆ №

∟ȂȊ ̆ ṎӞ №∟Ȃ ԅ ָ̆ №∟ ָ̙ ̙

ȉ ̆ Ҭ ̆ Ȋָ̆ ̙

ȁ ԅ̆ Ȃ Ҍ ѿҊ ̆Ҍ ̆┤ ̆Ҍ

̆ ⌠ѿṎ ̆ ⌠ ̆ѿ ԅ̆ ҉

ѿ┴ Ȃ Ȃȉ№∟ №∟̕ ̆

Ȋ̆ȉ Ȋ ȁ ֓ Ȃ 

ȉ ֞ Ȋ̆ ̆ Ӟ ̕ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ Ҍ Ҍ Ȃ 

ȉ ֞ Ȋ̆ȉ Ȋ ȁ ȁ Ȃ Ṝ̆ Ṏ

Ҍѿ ̆ Ȃ ̆ Ṏ Ӟ Ҍѿ Ȃ 

ȉ ȁ ף ֞ ̆ №∟Ȋ̆ ̙

ȉ Ȋ̆ ז ᶖԅ̆ ԅ̆ Ṏ ҉ Ȃȉ ף ̆

ȂȊ ӽ ̆ ᶖԅ̕ ѿ֓ԅȂ

 Ṏ ֓ Ȃ 
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ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ồ ȁ Ȃ 

ȉ ֞ Ȋ̆ȉ Ȋ ȁ Ȃ 

̆ Ȃ ̆ ԅ ᶛ Ȃ 

 

顯相變異分別者，謂眼識等顯現似彼所緣境相所有變異，緣此顯相變

異分別。此亦如前所說老等種種變異，由此亦於老等位中變異起故。他引

分別者，謂由他教所起分別。此復二種，一聞非正法類，二聞正法類。此

復二種於法分別，謂聞正法類，或善或不善。聞非正法類，亦如是釋。不

如理分別者，謂諸外道及彼弟子聞非正法類為因分別。如理分別者，謂正

法中諸佛弟子聞正法類為因分別。執著分別者，謂不如理作意為因，依止

我見，起六十二諸惡見趣相應分別，如經廣說。散動分別者，謂諸菩薩如

後所說十種分別。 

ȉ №∟ ̆ ᵌ ̆ №

∟ȂȊ Ӟ Ȃȉ ֞ ╠

̆ ֞ ᵝҬ Ȋ̆ Ӟ Ȃ ̆

Ӟ ̆Ӟ Ȃ ̆ ╠ ѿ

Ȃ 

ȉז №∟ ̆ ז №∟Ȋ̆Ҍ ̆ ∟ֲ

№∟Ȃȉ ԋ ̆ѿ ̆ԋ ȂȊ Ṏ ῄ ̆ №

∟Ӟ ԋ ̔ѿ ̆ѿ Ȃȉ ԋ №∟̆

Ҍ ̆ ֞ Ȋ̆ №∟ ȁҌ ̆

№∟Ӟ ȁҌ Ȃ 

ȉҌ №∟ Ȋ̆ ז ץṔז̆ №∟Ȃ

⌠ ѿ ̆ №∟ Ҍ №∟Ȃȉ №∟ ̆ Ҭ

ᵫ №∟ȂȊ 

ȉ №∟ ̆ Ҍ ᵬ ̆ᶭ ̆ Έ ԋ №∟Ȋ̆

№∟Ȃȉ Ȋ̆ ̆ҕ ӞҌ ԅȂ 

ȉ ∟№לּ ̆ №∟Ȋ̆ Ṏ Ȃ ∟№לּ

̆ ѿ №∟̆ Ҋ №∟Ȃ 

№∟ ̙ 

 

論曰：一無相散動，二有相散動，三增益散動，四損減散動，五一性

散動，六異性散動，七自性散動，八差別散動，九如名取義散動，十如義

取名散動。為對治此十種散動，一切般若波羅蜜多中說無分別智。如是所

治、能治，應知具攝般若波羅蜜多義。 
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ѿ ̆לּ ԋ ̆לּ ҈ ̆לּ

̆לּ ԓ ѿ ̆לּ Έ ̆לּ ҂ ̆לּ ῇ ∟ ̆לּ

Ӝ ̆לּ  Ȃלּ

ȉ ℗ѿ̆לּ Ҭ №∟ Ȃ ȁ ̆

ΐ Ȋ̆ ̆ לּ

№∟ Ȃѿ℗ Ṏ №∟ ̆ ҹԅ

֓ לּ Ȃ 

ѿ №∟ Ҭ ѿ ̆ Ȃלּ

ȇ Ȉ ז̆ ̔ȉ ѿ℗ Ҭΐ לּ

Ȋ̆ ̆לּ לּ ̆

№∟ Ȃȉғ Ȋ̆ ѿṎᶛ̂ ̃̆

̔ȉҕ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ≠ ᵫ̆

̙ᵫ ̔ȉ ≠ ˻ ̆Ҍ ̆ᵥץ ̙

̆Ҍ Ȃ ̆ Ҍ ̆ ̆ ̆ᵥץ ̙ ≠ ˻

ᵖ ̆ ӊ ̆ ̆ ̆Ẋ ̆∟∟ №∟̕

Ẋ ̆ ̆ ̆ Ȃ ѿ℗ Ҍ ̆ Ҍ

̆Ҍ Ȃ ̆ӂ ̆ ֞ ȂȊ ῃלּ

ԅȂ 

̙Ҋ ѿ ѿ Ȃ 

 

釋曰：此中無相散動者，謂此散動即以其無為所緣相。為對治此散動

故，般若波羅蜜多經言實有菩薩。言實有者，顯示菩薩實有空體；空即是

體，故名空體。有相散動者，謂此散動即以其有為所緣相。為對治此散動

故，即彼經言不見有菩薩。此經意說不見菩薩，以徧計所執及依他起為體。

增益散動者，為對治此散動故，即彼經言色自性空，由徧計所執色自性空

故。損減散動者，為對治此散動故，即彼經言不由空故，謂法性色性不空

故。 

ȉ Ҭ לּ ̆ לּ ῒץ Ȋ̆ לּ Ȃ

̂Ҭ ̃ѿ℗ ԅ̆ ԅ̕ ȉֲ ȁ Ȋ ̆

̆ᵖ ȉ Ȋ ̆ ץ ȂҌ ῃ ̆ῃ

῀ ԅȂ Ṝ̆ ֲ ԅ ̆ ԅ Ȃ ԅ

ֲ֓̆ Ṏ҈ ̆ Ȃȉ Ȋ ̆ Ṏ

ȉֲ ȁ Ȋ ̆ᵖ ֲ ȁ ӊ ȉ Ȋ ̂ ̃

ȂҌ ȉ ȊӞ ָ̆ ԅ̆ ╚ ֲ֓Ҍḱ ԅ̆

Ȃז Ṏ̆ ץ ̆Ҍ ῃ Ȃ 
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ȉ Ȋלּ Ṏȉ Ȋ̆ѿ℗ ԅȂȉ לּ Ȋ̆

ȉ Ȋ ̆ ָ ӊ ̆ ȇ Ȉ ȉ Ȋ̆

Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆

Ṏȉ Ȋ Ȃȉ Ȋ ̆ Ṕ ȉֲ ȁ Ȋ̆

ᵰ ȉֲ ȁ Ȋ ̆ᵰ ָ ԅ̆Ҍ ̆ȉ Ȋ Ȃ

ѿ Ṏ̆Ӟ ז ̆ ז Ṝ ȉ Ȋ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ̆ ̆ ̆Ҍ ȉ Ȋ Ȃ Ṏ

̆ ̆ Ȃ ̆ ָ ̙ ȉֲ ȁ Ȋ̆ ῄṎ

ȉ Ȋ ̆ ԅ̕ᵖ ȉ Ȋ ̆ ץ ȉ ȊȂᵰ

ָ ̆ӞҌ Ȃ 

ȉ לּ ̆ לּ ῒץ Ȋ̆ ȉ ȊԅȂ̂ ֲ

ȉ Ȋ̆ ֲ ȉ ȊȂ̃ Ṏ ̂לּ ̃̆ȉ Ҍ ȊȂ

ȉ Ҍ ץ̆ ᶭז Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ѿ ȉ Ȋ̆

ӞҌ Ȃ Ṏȉ Ȋ ̆ ᶭז Ȃȇ Ȉ ȉ Ȋ

̆ ᶭז Ҍ ῃ ȂȉҌ Ȋ̆ Ṏ

̕ ᶭז Ẋ ̆ᵰӞҌ ѿ ̆ ҕץ ᶭזȁ

ԅȂ 

ȉ לּ ̆ לּ ̆ ̆

ȂȊ ᵰ ӇѿṎ ̆ ̆ᵰ ̆ Ȃ

̆ Ṏ ̆ Ȃ 

ȉ לּ ̆ לּ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ

̆Ҍ ̕ ̆ӞҌ Ȃ לּ ᶖ Ȃ

ᵰ ָ ̆ᵖ ȉ ȁ Ȋ Ҍ Ȃ ̕

Ӟ ̆ ӞҌ Ȃ ȁ Ҍ ̆ Ȃ 

 

一性散動者，為對治此散動故，即彼經言色空非色，何以故？若依他

起與圓成實是一性者，此依他起應如圓成實是清淨境。異性散動者，為對

治此散動故，即彼經言色不離空。何以故？此二若異，法與法性亦應有異；

若有異性，不應道理，如無常法與無常性。若取徧計所執自性，色即是空，

空即是色，何以故？徧計所執色無所有，即是空性，此空性即是彼無所有，

非如依他起與圓成實不可說一。 

ȉѿ לּ ̆ לּ ̆ ̆ᵥץ ̙ ᶭז

ѿ ̆ ᶭז ȂȊȉѿ Ȋ ָ ̙ ᶭז

ѿ ԅȂ ҉ ̆ȉ Ȋ ᶭז ̆ȉ Ȋ

̆ȉ ȊҌ ȉ Ȋ̆ᶭז Ҍ ѿṎȂᵥץ ̙ ᶭז
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ѿṎ ̆ᶭז ԅ ̆ ԅ̕ ̆ᶭז ̆

ץ Ҍ ᶭז Ȃ ᾧ ᶭז ѿṎȂ 

ȉ Ȋ̆ᵰלּ ᶭז ῄṎ № ̆ ԅȂȉ לּ

̆ Ҍ ̆ᵥץ ̙ ԋ ̆ ֞ Ȋ̆Ẋᶏᶭז ȁ

Ҍ ῏̆ ԅῄṎ ̆ Ӈ̆ Ӟ ԅңҩқ ȂԊ ҉ң

ḅ ̔ ᶭז ̆ ̆ᵰ ѿṎ Ҍ ̆

ῄṎ № ӞҌ Ȃȉ ̆Ҍ ̆ ȂȊẊᶏ

Ҍѿ ̆ Ҍ Ȃᶛ ̆ ̆

̆ ҉ ̆ ῄṎ ӞҌ Ȃ ץ

Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆Ẋᶏᵰ ̆ ȉ ̆

ȊȂ ̆ Ҋ ̕ ᶭז Ҍ

Ȃȉᵥץ ̙ ̆ Ȋ̆

̆ ̆ ץ Ҋ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ץ

ȁ ♅ץ ̆ ̆ Ȃȉ ᶭז

̆Ҍ ѿȊ̆ ᶭז Ҍ ѿṎ̆ ῄṎ ̆ѿṎ

̆ѿṎ Ẋ Ȃ 

 

自性散動者，為對治此散動故，即彼經言：舍利子，此但有名，謂之

為色。何以故？色之自性無所有故。差別散動者，為對治此散動故，即彼

經言：自性無生無滅無染無淨。生即有染，滅即有淨；無生滅故，無染無

淨。如是諸句有如是義。如名取義散動者，謂如其名於義散動。為對治此

散動故，即彼經言：假立客名，別別於法而起分別。言別別者，謂別別名。

如義取名散動者，如義於名而起散動。為對治此散動故，即彼經言：假立

客名，隨起言說，非義自性有如是名。為對治此十散動故說般若波羅蜜多；

由此說為因，無分別智生。 

ȉ לּ ̆ לּ ̆ ̔ ≠ ̆ ᵖ ̆ ӊ Ȃ

ᵥץ ̙ ӊ ȂȊ ԅ ȉ Ȋ Ṏ ̆לּ ̔ ≠ ̆

Ṏ ̆ ̆ Ṏ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ∟ לּ ̆ לּ ̆ ̔ Ȋ̆ ∟

ȁ ȁ Ȃ ԅ Ṏ ∟ ̆לּ

̆Ӟ Ȃȉ ̆ ̕ ̆ Ȋ̆

̆ ̕ ̆ Ȃ ̆ Ӟ

Ȃȉ ȊȂ 

ȉ לּ ̆ ῒ Ȋ̆לּ ȉ Ȋ҉ ҩȉ ȊȂȉ

לּ ̆ ̔Ẋ ̆∟∟ №∟Ȃ ∟∟ ̆ ∟∟ ȂȊ
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Ṏ ḅ̆ Ṏ ȉ Ȋ̆ Ṏ ҉Ẋ ѿṎ ̆ Ṏ

ץ ҉ №∟Ȃ Ṏ ∟∟ץ ̆ ̆ ѿṎ ̆ ֲ

ֲ Ҍѿ ̆ ȉ Ȋ̆ץ Ṏ ף Ṏ ̆ҥҌ Ṏ

Ṏ Ȃ ֲȁ ֲȁ ֲ ѿṎ Ҍѿ ̆ Ṏ

Ẋ ̆Ҍ ץ Ȃ 

ȉ לּ ̆ ȂȊלּ ᶖ̆ ȉ Ȋ҉ ȉ Ȋ̆

Ṏ Ӟלּ Ȃȉ לּ ̆ ̔Ẋ ̆ ̆

ȂȊҥҌ Ṏ Ṏ ̆ Ṕ ѿṎ ̆ ҹԅ ̆

ҥҌ Ṏ ҉ Ṏ Ȃ 

ȉ לּ ̕ ̆ №∟ ȂȊ ᵫ

ᵰ ̆ ᶖ ץ №∟ Ȃ ȇ Ȉ ̆ ᶭ

҈ ᶖ ̆ᵰ ᶭץ Ҭ ̆ᶭ ȇḴ ȈӞ ץ Ȃ

ѿ ̆Ҍ Ṏ ̆ᵰѿ ̆Ҍ Ȃ ᶭ

Ҍ ̆ Ӟ Ҍ Ȃ ᶭ ҈ ᶖ Ȃ̂

҂ ̃ 

 

ῇ  

҉ѿ Ṕ ԅ Ȃלּ ̆לּ ₮ԅ ̆

Ṏ №∟ ᵬ Ȃ ̔ȉ לּ Ȋ̆

לּ ̕ȉ ̆ №∟ Ȋ̆ Ṏ

̆ ᶖ ץ №∟ Ȃ 

 

甲五 釋妨難 

乙一 異門無別難 

論曰：若由異門，依他起自性有三自性，云何三自性不成無差別？若

由異門成依他起，不即由此成徧計所執及圓成實；若由異門成徧計所執，

不即由此成依他起及圓成實；若由異門成圓成實，不即由此成依他起及徧

計所執。 

釋曰：此義如前道理解釋。 

ȉ ̆ᶭז ҈ ̆Ԑᵥ҈ Ҍ ∟̙Ȋ Ṏ ╠

ᵌȂז ᶭז Ҍ ᶖ ҈ ̆ ȁᶭז ȁ

Ȃ ѿṎ Ҍ ᶖ №ԅ҈Ṏ̆ Ӈ ҈Ṏ ѿṎ̆

∟Ȃ 

̔ ∟Ȃ Ṏ ᶭז ̆ᵖ Ṏ ̆ Ҍ

̆ӞҌ Ȃ ѿṎ ̆ ̆ Ṏ ̆
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Ҍ ᶭז ӞҌ Ȃ ̆ ѿṎ ̆ Ṏ ̆ Ҍ

ᶭז ӞҌ Ȃ ̆ץ ∟ Ȃ ҍ╠ ȉ҈ Ҍ Ȋ

ѿ Ȃ ֲ ץ̆ ҈Ṏ ѿ ̆ Ῥץ ѿҊ̆ ѿ Ҍ

ѿ ̆ ╠ ԅȂ 

╠ ᶭȁ ῄṎȂ ѿҊ̆Ṣ ѿҊ̆

Ȃ 
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攝大乘論釋卷第五 

乙二 名不稱體難 

論曰：復次，云何得知，如依他起自性，徧計所執自性顯現，而非稱

體？由名前覺無，稱體相違故；由名有眾多，多體相違故；由名不決定，

雜體相違故。此中有二頌： 

由名前覺無 多名不決定 成稱體多體 雜體相違故 

法無而可得 無染而有淨 應知如幻等 亦復似虛空 

ȉ ̆Ԑᵥ ᶭז ̆ ̙Ȋᶭז

ҍ ῄṎ ̆Ҍ ѿṎ̆ Ҍ ȂҹָӇָ̙̂Ӈ

Ҍ ̙ѿ ̆ȉ Ȋ ᶭז ̆ Ȃ̃Ҍ

Ṏ ̔ȉ ╠ ̆ Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ԋṎȂȉ Ҍ ̆ Ȋ̆ ѿṎȂ 

ῄṎ ̆Ҋ ѿ ѿ Ȃ 

 

釋曰：如依他起自性，徧計所執分雖顯現可得，而非稱彼體。為顯此

義，故說由名前覺無稱體相違故等。若依他起、徧計所執同一相者，應不

待名，於義覺轉。如執有瓶，若離瓶名，於瓶義中，無有瓶覺。若此瓶名

與彼瓶義同一相者，瓶覺應轉；以非一相，是故不轉。由此，名義若體相

稱，則成相違。此中安立名為依他起，義為徧計所執，以依他起由名勢力

成所徧計故。 

ȉ ᶭז ̆ № Ȋ̆ ᶭז ̆ № Ἕ

̆ ̆ȉ Ȋ̆ᵖ Ҍѿ Ȃ

ȉ ̆ ╠ Ȋ̆ ֓ ̆Ҋ Ȃ 

ȉ ᶭז ȁ ѿ Ȋ̆╠ ԅ ̔ᶭז ȁ ȁ

∟ ̆ ָ ∟̙ ֓ ȂẊᶏ ᶭז ȁ

ѿṎ ȁ ̆ȉ Ҍ ̆ Ȋ̆ ѿṎ Ҍ ᶭ ̆ᵰ

ץ ָ Ȃᵖ Ԋ ̆ȉ ̆ ̆ Ҭ̆

Ȋ̆ᶛ ѿṎ ̆ȉ Ȋ ̆ ԅ Ṏ ̆ᵰ Ҍ

Ȃȉ ѿ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ Ṏȉ Ȋ

Ṏ ̂ ̃ ѿ ̆ῄṎ ̆ȉ Ȋ̆ᵰ ⌠ ̆ ҉

ᶖ̕ ⌠ ̆ȉ Ȋ Ӟ ᶖȂȉץ ѿ

̆ Ҍ Ȋ̆ Ҍױ ѿṎ ̆ ץ ̂ ̃ Ҍ ᶖȂȉ ̆



288 

̆╚ Ȋ̆ ̆Ẋᶏ ̆ ѿ ̆ Ԋ

ԅȂ ȉ ╠ Ȋ̆ ӊ╠̆ Ṕ ԅ ̆

Ȃ 

ȉ Ҭ ᶭז ̆ Ȋ̆ Ṏ ᶭז ̆ Ṕ

⌠ ̆ Ȃᶭז ̆ᵰ ⌠ӊ ̆ Ṏ ̆ᵰҌ

ᶖ̆ ץ Ṏ ̆ῄṎҌ ѿṎ Ȃ ѿṎ ̆ᵰҌ ȉ Ȋ

Ṏ ̆ᵰ ԅ ̆ᵰ ̆ᵖ ̆ ῄṎ Ҍ

̆ ⌠ ṎҌѿ Ṏ̆ ץ ῄṎ Ҍ Ȃȉץᶭז כֿ

ⱬ Ȋ̆ ָ ȉ Ȋ ᶭז ̙ ᶭז

ⱬכֿ ̆ ⱬכֿ ԅ ̂ ̃̕ ̆ Ṏ ̆

Ṕ Ṝ̆Ӟ ԅ Ȃ ץ ȉ Ȋ ᶭז ̆

ȉ Ȋ Ȃ 

Ṏ Ҍ ̔ Ҍѿ ̕ ̆ ⌠ Ṏ ӞҌ

⌠ Ȃ Ҍ ѿṎ ̆ᶭז ̆Ҍ ѿṎ Ȃ 

 

又於一義有眾多名。若名與義同一相者，義應如名亦有多種；若爾，

此義應成多體，一義多體，則成相違。是故兩性若同一相，則成第二相違

過失。又名不決定，以一瞿聲於九義轉。若執名義同一相者，多義相違應

同一體，則成第三相違過失，由執牛等非一相義同一性故。 

ȉ ѿ Ȋ̆ ѿṎ ̆ Ȃȉ ѿ ̆

֞ Ȋ̆ѿṎ ̆ᶛ ̆ ץ ̆Ҭ ֲ ץ

̆ Ṏ Ṏ Ṏ ȂẊᶏ ̂ Ṏ ̃

ѿṎ ̆ ȉ Ȋ ̆ Ṏȉ ȊӞ Ȃᵖ ̆ Ҍ ѿ

Ṏ ̆ὰ ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ѿṎ̆ ץ ӞҌ Ȃȉ ̆

Ȋ̆Ẋᶏ Ӟ ̆ ĺĺ Ṏ ȉ Ȋ ̆

ѿṎ ѿṎ Ȃ Ҍ ԅȂȉѿ ╚ Ȋ̆ ѿṎ Ṏ ̆

ṎҌ Ԋ Ȃ Ṏȉ Ȋ ᶭ̆זȉ Ȋ ̆ ץ ῄṎ Ҍ

Ȃὰ ̆ ѿṎȂ ѿṎ ̆ ̆ Ṏ

̆ Ṏ Ԋ ԅȂȉ ῄ ѿ ̆╚ ԋ Ȋ̆

ץ ̆Ẋᶏ ᶭז ѿ ̆ ԋṎ ̆ѿ

̆ ҉ Ҍ Ȃ 

҈Ṏ ̆ȉ Ҍ ѿץ̆ Ӝ Ȃ ѿ ̆

ѿ ̆╚ ҈ ȂȊ Ӝ ̆ȇḴ Ȉ̂ ԓ ̃Ԑ̔

ȉғ ̆ԍӜ Ҭ̆῍ ѿ ȂȊ ̆ ȉ Ȋ

ѿṎ ̆ȉ Ȋ Ṏ ̆ ӜṎ ̆ ѿṎ ץ Ӝ Ȃ

Ṏȉ Ȋ ̆ Ӝ Ȃ ѿṎ Ӝ ₮ᶖԅ̔ȉ ᾣ
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̆ ▄ ̆ Ӝ ̆ ȂȊ Ṏȉ Ȋ ԅӜṎ ̔

ȁ ȁ ȁᾣȁ ȁ ▄ȁ ȁ ȁ Ȃ ӜṎ ȉ Ȋ Ȃ Ṕ

ῖӞ ̆ѿṎ Ṏ Ȃ ף ȉ Ȋ Ṏ ӜṎ ̆

ף ѿṎ Ȃ ᶖ ̆ ̆ȉ Ȋ

Ṏ ӜṎ ̆ ̆ ԅѿ ̆ ԅȂѿ ӜṎ ̆ѿ

Ṏ ӜṎ ̆ Ҍ ̆ ҈Ṏ Ȃ ѿṎ̆ᵖ ӜṎ̆

ῄṎ Ҍ ̂ ԍѿ ̆ ̃Ȃ╠ ԋṎ ѿṎ ̕

ѿṎ ̆ ѿṎ ̆ Ҍ Ȃȉ

ѿ ѿ Ȋ̆ ȉ ȊᶖẠ Ȃȉ Ȋ ץ ȁ ̆

Ҍ ѿṎ ̆ ȁ ȁᾣ Ҍ ѿṎ ̆ Ṕ ѿṎ̆ ץ

Ȃ 

 

初一伽陀重顯此義，於中成者，顯依他起、徧計所執非一義成。 

法無而可得等者，此一伽陀以幻等喻開悟弟子。弟子有二相違疑問：

云何法無而現可得？云何無染而有清淨？此中兩喻釋此疑問。如幻等者，

譬如幻象實無所有而現可得；應知此中義亦如是，雖現可得而非實有。似

虛空者，譬如虛空雖非雲等所能染汙，性清淨故，而離彼時說名清淨；當

知諸法亦復如是，雖實無染，性清淨故，然客障垢得滅離時，說名清淨。 

ȉ∆ѿᵍ Ȋ̆ ѿṎ Ṏ Ȃȉ ╠ ̆

Ҍ ̆ ̆ ȂȊȉ Ҭ ̆ ᶭז ȁ ѿ

ȂȊ ָ ̙ ᶭז Ҍ ѿṎ Ȃ ̙ȉ ╠

̆ Ҍ ȂȊ ╠ ȁ ȁҌ ̆ ҈Ṏ ץ ᶭז

Ҍ ѿṎ ȂẊᶏ ѿṎ ̆ ̔ ̆ ̆

̆ ҈Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ѿᵍ ץ ȂȊץ ֓ ᶖ

Ȃ ָ ̙ȉ ԋ Ȋ̆ ῄṎ ̔ȉԐᵥ

̙Ԑᵥ ̙Ȋ Ṏ ̆ȉ Ȋᵖ

Ṕ ⌠Ȃᵰ ז ̆ Ṕ ╠ Ȃ ̆

̆ ̙ ̆ Ȃ

̆ ̆ ̆ ̆ Ӟ ѿṎ Ȃ

ῄṎ ̔ѿṎ ╠ ץ ⌠̆ѿṎ Ȃ ֲ ῄ

Ṏ Ȃ 

ȉ Ҭῄ Ȋ̆ ῄṎ ᶖ ῄṎ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ῄṎ Ȃȉ ̆֞ Ȋ̆ץ ȁ ᶖ

ῄṎ ȂҊ Ȃ 
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ȉ ̆ ȊȂ Ṏ ̆

ṔҬ ̆ᵖ ȁ ȁ Ἕ ̆

̆ ץ ᶖẠ Ȃ ₮ᶖ ̆ᵖ ȉ

Ȋ̆ ᶖ ȁ Ȃȉ Ҭ ֞ ̆ Ȋ̆

Ṕ ⌠ Ṏ ̆ ץ̆ ȁ

ᶖᵬ Ȃ 

ԋṎ ̆ȉᵌ ̆ ̆ ̆

ȊȂ ̆ ̙ Ṝ̆

ԅ̙ ˻ἑἑ ᵟ̆ ҥ ȂẊᶏ ̆

⌠ Ȃȉ ֞ ̆ ̆ Ȋ̆ѿ℗ Ӟ

̆ ̆  Ȃ ̆ ԅȂȉ

̆ ȂȊ ֓ ӊ ̆ ԅ̆ Ṏ

₮ᶖԅȂ ̆ ץ ԅ̆ Ṏ Ȃ ᶖ

̆ ӊ ̆ Ṕ Ȃ ץ ̆ ̆

Ȃ 

ῄṎ ̆ ῄṎ ᶖ Ȃ Ҍ ̆ ῄṎ ѿ

̆ ҉ ץ ᶖȂ ץץ ᶖ ץ̆ ᶖ

Ȃ 

 

乙三 依他都無難 

論曰：復次，何故如所顯現實無所有，而依他起自性非一切一切都無

所有？此若無者，圓成實自性亦無所有。此若無者，則一切皆無。若依他

起及圓成實自性無有，應成無有染淨過失。既現可得雜染清淨，是故不應

一切皆無。此中有頌： 

若無依他起 圓成實亦無 一切種若無 恒時無染淨 

Ҋ ȉᶭז Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ ̆ᵥ ̆

ᶭז ѿ℗ѿ℗ ̙Ȋ ָ ̆ѿ Ӟ

̆ ᶭז Ҍ ѿ℗ ̙ ᶭ ᶭז ̆ ѿ

Ӟ ̆ ָ ᶭ ᶭז Ҍ ָ Ӟ ̆ ѿ ̙ 

ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ ᶖ ̔Ẋᶏ ᶭז ̆

Ӟ Ȃȉ ̆╚ѿ℗ Ȋ̆ ȁᶭז ̆ ָ

ԅȂ 

ȉ ᶭז ̆ Ȋ̆ Ӟ ̆ Ӟ

̆ Ṕ ⌠ ȁ ̆ȉ Ҍ ѿ℗ Ȋ̆ᵰ ѿ℗ ̆

Ҍ Ȃ ̆ᶭז Ҍ ῃ Ȃᶭז ԅ̆
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̔ᶭז ԅ̆ Ӟ ̕ ԅ̆ ȁ Ȃ Ṕ

ȁ ̆ᵰ ̙ ץ ῄṎҌ Ȃ 

ȉ Ҭ ̔ ᶭז ̆ ֞ Ȋ̆ Ṏ ╠ ̔ ᶭז ̆

Ӟ Ȃȉѿ℗ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ῄṎ ̆ Ӟ

̕ ̆Ӟ Ҍ҉ ̆ ḱ Ӟ ꞋԅȂ 

 

釋曰：若依他起如所可得不如是有，既爾，何不一切一切都無所有？

此若無者，圓成實性亦應無有，何以故？由有雜染，清淨有故；若二俱無，

則一切種皆無所有。今當顯此非都無有，有謗雜染清淨過故。雜染清淨既

現可得，故此二性俱非不有。若執為無，則撥現有雜染清淨，言無所有。 

ȉ ᶭז Ҍ ̆ ̆ᵥҌѿ℗ѿ℗ ̙Ȋ ᶭז

҉ ̆ ָ ᶭז Ҍ ָ ז̙ ̆ȉ ̆

֞ Ȋ̆Ẋ ᶭז ̆ Ӟ Ȃ Ṏᶭז ҉

ԅ ̕ ᶭז ̆ Ӟ Ȃ 

ȉᵥץ ̙ ̆ Ȋ̆ ᶭז ̆

̆ Ṏ ӊ Ȃȉ ԋḴ Ȋ̆Ẋ

ᶏᶭז ̆ȉ╚ѿ℗ Ȋָ̆ ԅȂ 

ȉׂ Ȋ̆ Ҍ ῄ Ȃ ָ ̙ȉ

Ȋ̆ ָ ̆ ȁ Ȃ 

ȉ Ȋ̆Ԋ ҉ ȁ ̆ȉ ԋ Ḵ Ҍ Ȋ̆

ȁ ̆ Ṏᶭז Ҍ ̆ ᶭז ̆

Ȃ 

ȉ ̆╚ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ῄ ̆

ȁ Ȃ ̆ ̆ Ҍ ̆ Ȃ Ṕ

╠ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ̕ ̆

Ȃ ῄṎ ̆ ȁ ̆ Ҍ Ҭ ̆ Ҍ Ȃ

̆ ᶭז ȁ ̆Ҍ Ȃ 

Ҋ ᶖ Ṏ Ȃ 
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甲六 通契經 

乙一 依三性通大乘經 

丙一 通方廣教 

丁一 正釋三性 

論曰：諸佛世尊於大乘中說方廣教，彼教中言：云何應知徧計所執自

性？應知異門說無所有。云何應知依他起自性？應知譬如幻、燄、夢、像、

光影、谷響、水月、變化。云何應知圓成實自性？應知宣說四清淨法。 

ȉ ᵫҕ ӗҬ Ȋ̆ᵫҕ ӗ Ȃ ѿ

ӗ ̆ ԋ№ ̆Ҍ Ṕ ӗ Ȃ

̆ Ṏ Ȃ ѿṎ̆ᶭ҈ ӗ ̆ᾢ ̆ ҈ Ȃ 

ȉ Ҭ ̔Ԑᵥ ̙ ȂȊ Ṏ ̆

Ӈ ̙ ѿṎ ̆ѿ℗ ̆ ̆

̆ ָ̆ ̆ Ṏ Ȃ ѿ℗ ̆ᵰ

Ȃ 

ȉԐᵥ ᶭז ̙ ȁ ȁ ȁἝȁᾣ ȁ ȁ ȁ

Ȋ̆ᶭז Ӈ ̙ ̆ ̆ ̆ Ἕ̆ ᾣ ̆

̆ ̆ ̆ ֓ ̆ᵰ ᶭז Ȃ 

ȉԐᵥ ̙ ȂȊ ̆ᵰ

ז Ȃ ₮ᶖ̆ ָ Ṝ̆

ѿṎ Ȃ Ṝ̆ ̕ Ἕ Ṝ̆

ז ᶭז ̕ Ṝ̆ Ṕ

Ȃ 

╠ ῄṎ̆ ȁ ȁ ԅ̕ Ӟ Ȃָ Ṏ ̙ ֜

ѿҊȂ 

 

何等名為四清淨法？一者自性清淨，謂真如、空、實際、無相、勝義、

法界。二者離垢清淨，謂即此離一切障垢。三者得此道清淨，謂一切菩提

分法波羅蜜多等。四者生此境清淨，謂諸大乘妙正法教。由此法教清淨緣

故，非徧計所執自性；最淨法界等流性故，非依他起自性。如是四法總攝

一切清淨法盡。此中有二頌： 

幻等說於生 說無計所執 若說四清淨 是謂圓成實 

自性與離垢 清淨道所緣 一切清淨法 皆四相所攝 

ȉᵥ ̙ѿ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁּר ȁ

ȂȊ ҩ Ȃ ѿ ̆ Ӟ ̆
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Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ רּ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ֓ ȂҊ

ȇ ȈẠѿ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ѿ℗ ῍ Ȃ ̆ Ҭ ѿ℗

ᶖ ȂȊ Ṏ ̆ ̆ ̆ȉ Ȋ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ᶭז ҉ ȂȊ ᶭז ҉ ̆

ԅ̆ ԅ̆ ̂ ̃̆ ȉ ȊȂ ̆

Ṕ ̆ Ṏȉ Ȋ Ҭ ȉ ȊҌѿ Ȃᵖ Ṕ

Ҍᵬ ̆Ҍ ̆ѿ ᶖ̆ᾢ ̆Ῥ Ҭ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ Ȃ ̆ ȂȊȉ

Ȋ̆ ̆ ̕ȉ Ȋ̆ ⌠ ̆ ⌠ ԅ̆Ῥ

ԅȂȉ Ȋ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ȂȊ ֓ ̆ȇḴ Ȉ ԅ ̆ѿ

℗ Ȃ 

ȉ רּ ̆ רּ Ȋ̆ №∟ ⌠ רּ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ̆ ̆ ȂȊѿ℗

Ȃ ȉ Ȋ ̆ᶛ ȉ Ȋ̆ ̆

Ȃ 

ᶭ ᶖ ֓ Ȃ ѿṎȉ Ȋ̆

̆ ̆ ȇ Ḥ Ȉȇ Ȉ ̆Ҍ ᶖȂ

ѿ ̆ Ҍ ̆ ӞҌѿ Ȃ ̆ץ Ṕ ῖ ᾣȂᵰ

ȉ Ȋ̆Ẋᶏᵰ ̆ᵰ Ṏ ̕ᵰ Ҭ ̆ᵰ Ҍ

Ṏ ̆ ╚ᵰ ԅ̆ Ҍ Ȃ Ṕ ̆

Ȃ ̆ ҉ ȁ ȁ ȁ ȁּר ȁ ̆

Ȃ 

ȉԋ ̆ ѿ℗ ȂȊ ҉ Ȃ

̆ ̕ ̆ ԅȂ Ἕ╠ ̆ ̆ ᶖ

̆ᵖ Ṝ̆ Ṕ Ҍ⌠ ̆ ̕ ԅ̆

⌠ ԅ̆ Ȃ 

ȉ҈ ̆ ѿ℗ № ȂȊ ⌠ ̆

ȉ Ȋ̆Ӟ ḱ ȁ ̆ѿ℗ № ̆ ̆Έ

֓ ӗ ̆ ⌠ ̆ Ṏ Ȃ ҈ ̆

ȉ Ȋ ̆ ⌠ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ӗ ȂȊ № Ṏ ̆

ȉ Ȋ Ṏ ̆ Ȃ Ṏ ָ ̙ ӗ

̆ Ṏ Ạȉ ȊȂȉ Ȋ̆ Ṏ ̆

╠ Ҋᶖ ֓ Ȃ Ṏ ̆ Ṏ
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Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ Ҍ ̆ ̆

Ṏ ̆Ҍѿ Ȃ╠ ̆ȉ ̆ ᶭז Ȋ̆

Ṏ ̂ ԅ ȁ ̃ Ҋᶖ ̆Ҍ Ȃ Ṏ

Ҍ ᶭז ̂ᶭז ̆ №∟̃̆ Ṏ ̆Ҍ ̆

ץ Ӟ Ȃ 

ȉ ѿ℗ Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ

̆ Ṏ ѿ℗ ̆ѿ℗ ῃ ԅȂ ѿ℗

Ȃ 

ᶖ Ṝ̆ᵰ ̔ ѿ℗ ̆

̕ Ἕ ̆ ᶭז ̕

̆ Ȃ Ҍѿ ᵰ ̆ ᶭז ̆

̆ᵰ ̆ ץ Ṏ ᶖ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҭ ԋ Ȋ̆ ῄṎ ᵬ Ȃȉ Ȋ̆ ̆

֓ ᶭז ̆ȉ Ȋ ᶭז Ȃȉ Ȋ̆ ѿ℗ ȁ ̆

Ȃȉ ̆ Ȋ̆Ẋ ⌠ ̆

Ȃָ Ṏ ̙ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ҉ Ҋ

ĺĺ ȁ ȁ ȁ Ȃ ̔ Ȃ ̔ ӗ

Ȃ Ȃȉѿ℗ ̆ Ȋ̆ѿ℗

ԅ̆ ץ ≢ Ȃ 

 

釋曰：自性清淨者，謂此自性本來清淨，即是真如，自性實有，一切

有情平等共相，由有此故，說一切法有如來藏。離垢清淨者，即此真如遠

離煩惱所知障垢，即由如是清淨真如顯成諸佛。得此道清淨者，謂能得此

真如聖道即是清淨，謂念住等菩提分法，及以一切波羅蜜多。生此境清淨

者，生此能證菩提分法所緣境界，生此境界即是清淨，故名生此境清淨，

即契經等十二分教。何以故？若此聖教是徧計所執，應成雜染因；若是依

他起，應成虛妄。最淨法界等流性故，非是虛妄；既離二自性，故成圓成

實。又此四種，於大乘中隨說一種，應知是說圓成實性。於中初二無有變

異圓成實，故名圓成實；後之二種無有顛倒圓成實，故名圓成實。 

ȉ ̆ ᶖ ̆ ̆ Ȋ̆ ᶖ Ȃ

ȉѿ℗ ῍ ̆ ̆ ѿ℗ ᶖ Ȋ̆ ᶖ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ָ ̙ ȁ

Ȃ ̆ ԅ̆ Ȃ Ṝ̆ ἝҞ

ѿ ̆ ԅ̆ᵖ ̆ ԅ̆ ӽ ԅȂ

Ӟѿ ̆ ̆ ̆ ԅ̆ ₮ᶖԅȂѿṎ
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₮ᶖ̆ѿṎ ₮ᶖԅȂȉ ᵫȊ̆

ᵫ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ⌠ Ṏ ̆

ḱ ̆ᵰҌ ⌠̆ ḱ ⌠Ȃ Ṏ Ӟ ̆

⌠ ֓ Ӟ Ȃ ֓ ̙ȉ ᵟ Ȋ̆ ᵟȁ

ȁאל ȁԓ ȁԓⱬȁ҂ ȁῇ ̆ ȉ № Ȋ̆ȉ ѿ℗

Ȋ̆ ֓ ӗ ḱ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ № Ȋ̆ № ̆ᵰ

ָ ̙ ᵫ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

Ӟ ̆ ԋ№ ̆ ӗ Ȃ 

ȉᵥץ ̙ ̆ Ȋ̆ ָ ԋ№

̙Ẋᶏᵰ Ҍ ̆ ̆ Ṏ

ԅ Ȃȉ ᶭז ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ᶭז ̆ ̆

̆Ҍ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

Ҋᶖ ̆ ̆ Ṏ ̆ Ҍ ̆

Ҍ ̆ Ҋᶖ ӞҌ Ȃȉ ԋ ̆ Ȋ̆

Ҍ ——Ҍ ̆ Ҍ ——Ҍ ᶭז ̆ῒז ԅ̆

ԅȂ ̆ ԋ№ Ȃ 

ȉ ӗҬ ѿ ̆ ȂȊ ̆ ӗ

Ḃ ѿ ̆ᵰ Ȃ Ṕ

ԅȂ ȇ ▄ Ȉ ̆ῒҬ ῄ ̆ѿ ҕ ̆ѿ

̆ ᶭ ᶖ ̆ ῒז Ҍ Ȃ ῄ ȇ ▄

Ȉ̆ ̆ ֲ Ȃ ҈ ᶖ ȇ ▄ Ȉ

̆ѿ ᶖ ̆ ῒ ỹ ̕ ̆

̆ Ṕ ȇ Ȉ Ȃ₄ ᵰ ⌠ ̆Ҍ ѿ

̆ᵰ ̆ Ȃ 

ȉ Ҭ∆ԋ ̆ ̕ ӊԋ ṕ ̆

Ȋ̆ȉ∆ԋȊ ȁ ̆ ῄṎ ̆

Ȃ ̆ ᶖ ̆ ̆ Ҍ ̆

̆ Ȃ ῄ ṕ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ṕ̆

ῄṎ ṕ ᶖ ̆ Ȃ ȁ ṕԋ

̆╠ ῄ ȉ Ȋ̆ ῄ ȉ ṕȊȂ 

 

後伽陀中具頌此義。幻等說於生者，謂依他起，此中名生。若於是處，

說一切法譬如幻事乃至變化，應知此說依他起性。說無計所執者，若於是

處，說無有色，乃至說無一切諸法，應知此說徧計所執性。 
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ȉ ᵍ Ҭΐ Ȋ̆ Ṏ ₮ᶖȂ 

ȉ ̆ ᶭז ̆ Ҭ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ᶭז ̆

Ȃᶭז ȉ ȊȂȉ ̆ ѿ℗ Ԋӂ ̆

ᶭז ȂȊẊᶏ ѿ℗ ȁ ȁ ȁ ȁ Ҭ ȁ

̆ Ṏ Ṝ Ṕ ̆ ᶭז Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ӂ ѿ℗ ̆

ȂȊ Ẋᶏ ̆ ѿ℗ ̆ ̆

̆ Ȃ Ṝ̆ᶛ ȇ Ȉ ȉ ̆

̆ ӂ ̆ ֞ Ȋ̆ ̆

֓ ̆ Ȃ 

҉ץ ̆ Ṕᶭ҈ ᶖ Ṝ̆ № Ȃ ᵰ

ԅ̆ ѿ℗ Ṝ̆Ҍ ῒָז ̆ ̕

ѿ℗ ȁ ȁ ȁ Ἕ ̆ ᶭז ̕ ѿ℗ ̆

Ҍ Ҍ Ӟ ̆Ҍ ṕӞ ̆ Ȃ Ṏ ╚ ӊ ̆ᵰ ץ

҈ ԅ̆ ̕ ╚̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ Ἕ

╠ ѿ ȇ Ȉ̆ Ṏ ̆ᵰ Ҍ Ȃᵰ

Ṏ ̆ ѿ ָ ̆ ѿ ָ ̆ ѿṎ Ȃ 

ῇṎ ᶖ ᶭז ̆Ҋ ᶭז ῇṎ Ῥה ѿҊȂ 

 

丁二 依他八喻 

論曰：復次，何緣如經所說於依他起自性說幻等喻？於依他起自性為

除他虛妄疑故。他復云何於依他起自性有虛妄疑？由他於此有如是疑：云

何實無有義，而成所行境界？為治此疑，說幻事喻。云何無義，心心法轉？

為治此疑說陽燄喻。云何無義，有愛非愛受用差別？為治此疑，說所夢喻。

云何無義，淨不淨業、愛非愛果差別而生？為治此疑，說影像喻。云何無

義，種種識轉？為治此疑，說光影喻。云何無義，種種戲論言說而轉？為

治此疑，說谷嚮喻。云何無義，而有實取諸三摩地所行境轉？為治此疑，

說水月喻。云何無義，有諸菩薩無顛倒心為辦有情諸利樂事故思受生？為

治此疑說變化喻。 

ȉ ̆ᵥ ᶭז ̙Ȋ ָ ᶭז ̆

֓ ̙ȉ ᶭז ז Ȋ̆ ᶭז ̆

ѿ Ȃȉז Ԑᵥ ᶭז ̙Ȋ

̙ ֓ ᶭז ̙ȉ ז Ȋ̆ ⌠

ָ ̙ Ҋ ֓ ̔ 
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ȉԐᵥ ̙ȊҹָӇ ̆ᵖ Ṕ ⌠

֓ ̆ ҹ Ṕ ̙ ΐ ₮ᶖ̔ ̆

̆ ץ ̆ ̙ȉ Ԋ ȊȂ 

ȉԐᵥ ̆ ̙Ȋ ̆ ̆ ̆

₮ᶖ ̙ȉ ȊȂ 

ȉԐᵥ ̆ ∟̙Ȋ ̆ ̙

Ṕ ԅ ֲ̆Ӟ ᶖ̆ ԅҌ Ҍ ֲ̆Ӟ Ҋ ̆ ֓

∟Ȃ ̆ ̆ ֓ ∟ ̙ȉ

ȊȂ 

ȉԐᵥ ̆ Ҍ ȁ ∟ ̙Ȋ ѿ℗ ̆

̆Ҍ ̆ ᴪ ֓ ∟ ̙ ̆ ∟

ᵥ ᶖ ̙ȉ Ἕ ȊȂ 

ȉԐᵥ ̆ ̙ ᾣ ȂȊ ̆ ₮ᶖ̙╠

̆ Ȃ ∟ ̆ ֜ ̆ѿṎ Ҭ ̆ѿṎ

Ȃ ԅ ̆ ᾣ Ȃ 

ȉԐᵥ ̆ ̙ ȂȊ ̆ ֓

₮ᶖ ̙ ̆ Ȃ ̆ᵟ

ֲ ⌠ ̆ ̆ ֲ ̆ᵖ Ȃ 

ȉԐᵥ ̆ ҈ ̙ ȂȊ ̆

ҹָӇ Ҭ ⌠ԅ҈ ̙ ̆ ̆ Ҭ ѿ Ȃ 

ȉԐᵥ ̆ ṕ ≠ Ԋ ̙Ȋ ̆ѿ℗

̆ Ӟ ̆ ָ ṕ ≠ Ԋ ̆

̙Ҍ ̆ Ṏ ̆

̆ҥҌ Ṕ ̆ Ҍѿ Ȃ ̆ Ӟ ̆

̆ Ӟ ̆ȉ Ȋ̆ᵥ ̙ Ҍ Ạԅ̆

ԊȂȉ ȊȂ ֲ ז̆ ѿ℗ ԅ̆ ז

ԅ̆ ᵫԅָ̆ ̆Ạ Ԋ ̆ ̆ Ȃ

ֲ Ṕז̆ Ԋ ԅ̆ ԊԊȂ ῃ ̆

ῄṎ ̆ ⌠ȉ Ȋ ԅ̆ ̆ Ȃ 

ῇṎ Ҍ ḂḂ ̆ ԅ ̆ ᵫץ ԅῇ

Ȃ 

 

釋曰：為此義故，於依他起說幻等喻，今當顯示。此中虛妄疑者，謂

於虛妄依他起性所有諸疑，為治此疑，說幻等喻，顯依他起。若實無義，

云何成境？為治此疑說幻事喻顯依他起：譬如幻象，雖無實義而成境界，

義亦如是。他復生疑：若無有義，即無所緣，諸心心法云何而轉？為治此
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疑，說陽燄喻顯依他起。此中陽燄譬心心法，水喻於義。譬如陽燄有動搖

故，雖無有義而生水覺；諸心心法亦復如是，由動搖故，雖無有義而生義

覺。 

ȉ ̆ ᶭז Ȋ̆ ԅ Ṏ ̆ ԍᶭז ̆ᵫ ȁ

ȁ Ȃȉׂ Ȋ̆Ҋ ᶖ Ȃ╠ ԅ ̆ ⌠ ָ

̆ ̆ Ȃ Ṏ ̆Ҍ Ḃ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆╠ ȉ ז Ȋָ̆ ̙

ȉ ᶭז Ȋ̆ ᶭז ҉ ԅ

Ȃȉ ᶭז Ȋ̆ ᶖ ᶭז Ȃ

̆ ᶭז ҉ ȂҊ ѿṎѿṎ Ȃ 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ȊẊᶏ ̂ ̃̆ Ṕ

̙ȉ ̆ Ԋ ᶭז Ȋ̆ᶭז ᵬ ץ ᶖ Ȃ

̙Ҋ Ȃȉ Ȋ̆ ₮ᶖ ̆ȉ Ȋ̆

ѿ ̆ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ ֲ ⌠ ѿ ₮

̆ ̆ᵖ Ṕ ⌠ ѿ Ȃ ᶭז ҉

̆ᵖ Ṕ Ἕ ⌠ ̆ Ṏѿ Ȃ ѿṎ ̆

̆ Ȃ 

ȉז ̆ ̆ ̆ Ԑᵥ ̙Ȋז ԅ̔

̆ ԅ̆ ₮ ̙ Ṕ ԅ ̆

̆ ̆ Ҍ ̆ Ҍ₮ᶖ Ȃ ĺĺ

̆ ̙ȉ ᶭז Ȋ̆ ̆

ץ̆ ᶖ ₮ᶭז ѿ ᵬ Ȃȉ Ҭ ̆

ȂȊ ̆ ̂ ̃Ȃȉ לּ ̆

Ȋ̆ ᾣ ҉̆ ̆ Ҍѿ

̆ ̆ Ἕ ѿ ̆ לּ Ȃȉ Ȋ̆

╠̆ᵖ ̆ Ṕ ╠ Ἕѿ Ȃȉ

֞ ̆ לּ ̆ ȂȊ ᶖ ̆ Ӟѿ

לּ ̆ ⌠ ̆ᵖ Ṕ ̆ Ἕ ѿ Ȃ

ᶖ ̆ ץ ᶖȂ 

 

是諸愚夫於此復疑：若無有義，諸愛非愛受用差別云何可得？為治此

疑說所夢喻顯依他起：如於夢中，雖無實義而見種種愛與非愛受用差別現

前可得；此亦如是。於此復疑：淨不淨業義既實無，愛非愛果義云何起？

為治此疑說影像喻顯依他起：譬如影像實無有義，即於本質起影像覺，然

影像義無別可得；此亦如是，應知雖無愛與非愛真實果義，而現可得。 
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ȉ ԍ Ȋ̆ ԋӗֲ ₄ Ȃᵰ ז ԅῄṎ̆ Ҍ ̆

ז ԅ̆ȉ ∟Ԑᵥ ̙Ȋᵰ ĺ

ĺ ̆ ̆ ֓ ̆ ֓ ̆

∟ ̙ȉ ᶭז ̔ Ҭ̆

∟ ╠ ̕ ֞ ȂȊ ἝẠ ̆ ̆ᵖ ᵰ

ץ Ȃ ̆ Ҍ ԅ̆

̆ ԍ ᶖ ̕ ⌠ ᶖԅ̆ ᵰ Ҍ ԅ̆

₮ѿ ̆ ᶖ ̆ Ṏᵬ ץ ₮ᶖȂ Ṏ ̆ ╠ ̆

ȉ ֞ ȊȂ 

ȉ ̔ Ҍ ̆ Ԑᵥ ̙Ȋ₄ ̆

ԅ ̆ Ȃ ̆ Ҍ ֓ ̆Ҍ Ӟ ̆

Ҍ Ӟ ̆ ֓ ̆ ̆ ₮ ᶖ ̙

Ṏ ᶖ ̙̂ Ṏȉ Ȋ̆₄ ̆Ҍ

ѿ ̆ Ӟ ̆ץ Ӟ ̆ץ ץ ҹ Ȃ̃ Ҍ

̆ ⌠ ̙ 

ȉ Ἕ ᶭז ̔ Ἕ Ȋ̆ ԅ̆ Ἕҥ

Ҍ ԅȂȉ Ἕ Ȋ̆ᵰ⌠ ѿ ̆ ⌠ѿṎ Ἕ

₮ᶖȂȉ Ἕ ∟ Ȋ̆ᵰ Ἕ Ṏ ̆ ̙ Ҍ⌠Ȃȉ ֞

̆ ̆ ȂȊ ̆

╠ Ȃ Ἕѿ ̆ Ἕ Ṏ Ҍ⌠ ̆ᵖ № ᵰ ⌠ Ȃ

ѿ ̆ ӞҌ ̆ᵖ ╠ ̆ Ҋ Ȃ 

 

於此復疑：若無有義云何得有種種識轉？為治此疑說光影喻顯依他起：

如弄影者有其種種光影可得，雖有多種光影可得，而光影義實無所有；識

亦如是，無種種義而有種種義現可得。於此復疑：若無有義，無量品類戲

論言說云何而轉？為治此疑說谷響喻顯依他起：譬如谷響，雖無有義而現

可得；戲論言說亦復如是，雖無實義而現可得。 

ȉ ̔ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ԅ̔ ̆

ᴪ ᶖ ̙ȉ ᾣ ᶭז Ȋ̆ץᾣ ᶖ ᶭז

ᵬ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ᾣҊ ῄṎ ᶖ ₮

₮ᶖ̆ᾮ ȁ ȁ ץ ₮ᶖȂȉ ῒ ᾣ ̆ ᾣ

̆ ᾣ Ȋ̆ Ṏᾣ ̆ ᾣ ̆ᵰ

Ṏᾮ ₮ᶖԅ ̙ ̆ Ṏ ȁ ָ̆ Ȃȉ ֞ ̆

Ȋ̆ ̆ ₮ᶖȂ 

╠ ̆ ̆ ᶖἝ ѿ ̆ ≢Ȃ Ṕ

ȇ Ȉᶖ ᾟѿҊ̔ȉ Ἕ̆ Ҭ ̆ ׂ∟ Ἕ̆
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Ἕ ȂȊז ⌠ ѿṎἝ̆ ̔ ѿṎ ԅ̆ѿṎἝᶖ

ԅ˻ ҉ ṎἝ ̙ ᵰ ̆ҥ ѿṎἝȂȉ

̆ ̆ Ἕ ̆֞ ȂȊ Ҍ ̆ ῀

Ṝ̆ Ṏ ץ ̂ Ṕ╠ לּ̆ ȁ ȁ ȁ

̃Ȃ ̆ ̆ Ἕ ̆ Ṏ

Ἕѿ Ȃᵰ ̙ҥ ̆ ̆ҥҌ ѿṎ ̆ᵖ

⌠ Ȃȉ ᾣ ̆ ῒᾣ ̆ Ҭ

̆ ∟ ȂȊ ̆ ̆Ӟ ץ Ȃ ̔ѿ

Ṏ Ҭ ̆ѿṎ Ȃ ῄṎ ᶖ ᵌ̆ᵖ ѿṎ Ҭ ̆ѿṎ

Ҭ ̆ ∟Ȃ 

ȉ ̔ ̆ Ԑᵥ ̙ȊẊᶏ ̆

ᶖ ̙ ̆ Ṏ ᵥ ᶖ̙ Ṕ ᶭ

̆ ȁ ȁ ȁ ̆ ׂ̆ ̆ ֓ ԅ̆

ᵖ ̆ᵰ ̙ ֓ ׆ ᶖ ̙ȉ

ᶭז ̔ ̆ ȊȂ ̆ ָ

̙ ̆ ֲ ̆ Ṏ ץ ⌠Ȃȉ ֞ ̆

ȂȊ ̆ ̆ Ӟ ץ ᶖ̆ Ἕ ѿ ̆

ȉ ȊȂ 

 

於此復疑：若無有義，云何世間定心心法有義可得，由說定心能如實

知如實見故？為治此疑說水月喻顯依他起：譬如水月，其義實無，由水潤

滑澄清性故而現可得；定心亦爾，所緣境義雖實無有，而現可得。水喻其

定，以是潤滑澄清性故。於此復疑：若有情義實無所有，云何證真諸菩薩

等作彼利樂，覺慧為先，彼彼趣中攝受自體？為治此疑說變化喻顯依他起：

譬如變化，實無有義，由化者力，一切事成，非變化義而不可得；應知此

中亦復如是，所受自體其義雖無，而有能作一切有情利益安樂所受自體義

現可得。 

ȉ ̔ ̆Ԑᵥҕ ̆

̙Ȋᵰ ̆ҹָӇҕ ῀ Ṝז ץ ⌠ѿ֓ ̙҈

̆ ץ ̆ ⌠ѿ֓ Ȃȉ ᶭ

ז Ȋ̆ץ ᶖ ᶭז Ȃָ ̙ȉ ̆ῒ Ȋ̆

֦ ̆ȉ Ȋ̆ Ṏ ȁҌּ̆ל

ץ ̆ Ҭ ֦ ץ ⌠ ᶖȂȉ ֞ ̆ ̆

Ȋ̆ Ӟ ѿ ̆ ̆ ̆ ץ ₮

ᶖȂȉ ῒ ץ̆ Ȋ̆ ̆ Ṏ ֦Ȃ

̆ ֦ ץ ₮ᶖȂ 
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Ṕ ԓ Ṝ̆ Ṏ Ṕז̆ Ṏ ̆ ץ ⌠ ֦̆

Ҋ ץ ֦̆ Ṏ Ԋ Ȃ Ṕ ԅ ̆ѿ ̆ ⌠̆ԋ

ֲ ⌠Ȃ Ṏ ז̆ ⌠ԅ̆ ֦ ҉ѿ ѿ ̆ ̆

Ȃ ṔӞ ῒ Ȃ ֦̆ ץ ֦̆

Ԋ Ȃ ̆ ṔҌ Ȃ 

ȉ ̔ ̆Ԑᵥ ᵬ ≠ ̆ ᾢ̆

Ҭ ̙Ȋ ̔ᵰ ̆ ᵍ ̆

ָ ̙ז Ṏ ץ ̆ Ȃ ԅ ז ѿ℗

̆ Ạ ֓ ≠ Ԋ ̙ȉ ᾢȊ̔ז Ҍ ̆

ᶭז ᾢᶖȉ ҬȊ̆ Ṏ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ֲ̆

Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ȃȉ Ȋ̔ ז ̆ Ȃ

̆ Ṏ ԅ ָ ⌠ ̆ Ạ ֓ Ԋ

̙ 

ȉ ᶭז Ȋ̆ץ Ṏ ᶖ ₮ᶭז ᵬ Ȃȉ

̆ ̆ ⱬ̆ѿ℗Ԋ ̆ Ҍ ̕ Ҭ֞ ̆

ῒ ̆ ᵬѿ℗ ≠ ̆ ȂȊ

ⱬ ̆ ץ ѿ֓Ԋ ̆ҥҌ ᵬ ̆ ץ Ԋ Ȃ Ӟ

ѿ ⌠ז̆ ̆ ̆ Ӟ ̆ᵖ

ץ ≠ Ԋ ̆ Ṏ Ạ⌠Ȃץ ̆ ̆ᵰ ԅ̆

ᵰ Ạ≠ז Ԋ ̂ ̃ҥҌ ̆ Ȃ 

Ҋ ̆ҕ ԅῇṎ ῒז Ȃ 

 

復有別義，世尊意說幻等八喻，今當顯示。此中幻喻，為治眼等六種

內處：應知顯示眼等六處，譬如幻象，雖實非有而現可得。說陽燄喻，為

治器世間：由彼大故，於陽燄中實無有水，動搖力故似水可得。說所夢喻，

為治色等所受用境：顯如所夢，色等實無，而能為因，起愛非愛受用差別。

說影像喻，為治身業果：顯善不善身業為緣，而有餘色影像生起。說谷響

喻，為治語業果：顯語業因，感語業果，猶如谷響。意業三種：一非等引

地，二等引地，三聞種類。說光影喻，為治非等引地諸意業果：顯此意業

所得諸果猶如光影。說水月喻，為治等引地諸意業果：顯等引地諸意業果，

猶如水月。說變化喻，為治聞種類意業。聞種類者，即是聞思之所熏習。

此即顯示聞種類意差別而轉，猶如變化。 

ȉ ∟ ̆ҕ ῇ ׂ̆ ȂȊ ṎӞ ̆ҕ

ז̆ ԅѿṎ ѿṎȂ Ῥ ҈Ṏ̆Ӟ ץ̆ץ ̆Ῥ Ӟ

̆ Ṕ Ҍ ԅ̆ ̆ץ ῄṎӞ Ҍ ԅȂ 
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ȉ Ҭ ̆ Έ ῂ ̔ Έ ̆ ̆

ȂȊ Έ ῂ ̆ ΈṎ Ȃ ΈṎ ѿ ̆

̆ᵖ ᵬ ̆ȉ Ȋ̆ Ṕ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ҕ ̔ ̆ Ҭ לּ̆ ⱬ ᵌ

ȂȊ ҕ Ἕ ̆ ҕ ̆ ѿ ̆ѿ ѿ ̆ ̆

ᵖ לּ Ἕ ̆ Ṏ ҕ ̆ᵖ Ṕ ᶖ Ṏ ҕ ̆

Ἕ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ ̔ ̆ ̆ ̆

∟ȂȊ ⌠ѿ֓ ̆ Ȃȇ Ȉ ᶛ ԅ ֲ̆

ԅ ̆ ᶖԅȂᵖ Ṏ ֲ ̙ Ȃ

̆ ԅ Ȃ ֓ ̙ ̆ᵖ

ᵬ Ȃ 

ȉ Ἕ ̆ ̔ Ҍ ̆ Ἕ ȂȊץ Ἕ

̆ Ȃ 

ȉ ̆ ̔ ̆ ̆ ȂȊ

Ȃ ̆ Ӟ ̆ᵖ Ȃ Ἕ ̆

̆ ̆ Ṏ Ȃ 

҈ ̔ѿ ̆Ҍ ̕ԋ ̆ ̕҈

̆ ḱѿ Ȃȉ ᾣ ̆ ̆

ᾣ Ȃ ̆ ̔ ̆ Ȃ ̆

Ȃ ̆ ӊ Ȃ ∟ ̆

ȂȊ 

ז ῇ ᵬԅῄ ̆ Ȃᵫ ῇṎ ̆ Ṕ ץ

ῄ Ȃᵰ ῄ ᵟ̆ ѿ Ȃѿ ╠

ѿ ̆ ԅ̕Ӟ ̆ ԅȂ Ṏ ̆ Ӟ

̆ ԅѿ Ȃᵰ ̆ Ȃ ̙ ѿ

Ṏֲ ̕ ̆ᶭ ⱬ ᶖ ̆ ῀ № Ҋ Ȃ

҉ ̆ ῀̆ Ȃ̂ ῇ ̃ 

 

Ӝ  

҉ѿ Ṕ ⌠ῇṎ ̆ȇ ▄ ȈӞ ֓ ̆ Ȃ ῇṎ

̙ ̆ ᶭז ̆ᶭז Ҍ

ῇṎ ̆ Ṏ Ṏ ̆ ѿṎ Ṏ Ȃ

ᾣ ̆ ȇ Ȉ̆╠ ̆ Ȃ ҕ

ᶖ ̆ Ἕ Ӟ ̕ ᾣ Ṏ

Ӟ ̆Ҍ ̆ᵖ Ӟ ȂѿṎ ̆ѿṎ
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Ӟ Ȃҕ Ἕ ̆Ἂ ѿ Ȃ ᶖ

̆ҕ₮ҕ Ԋᶛ̆ ȁ ̆ ῇṎ ῃץ ԅȂ 

 

丙二 通梵問經 

論曰：世尊依何密意，於梵問經中說如來不得生死不得涅槃？於依他

起自性中，依徧計所執自性及圓成實自性，生死涅槃無差別密意。何以故？

即此依他起自性由徧計所執分成生死，由圓成實分成涅槃故。 

╠ ̆ ȇ Ȉ̂ ȇ Ȉ̃Ȃ 

Ṕ ̆ ̆ ̕ȇ ӗ ȈӞ ̆ ῒ

ȇ Ȉ Ȃ ̆ ᵫ ̆ ᶖ Ȃ Ṕ҉ѿ

Ҍ ̆ȇ ▄ Ȉ ̆ ѿ ֲ ⌠̆ ȁҕ

ȇ ▄ Ȉ̆ ᶭ҈ ᶖ ȇ ▄ Ȉ Ȃ ̆ ץ

ᶖ ȇ ȈȂ 

ȉҕ ᶭᵥ ̆ Ҭ ᶖҌ Ҍ ̙Ȋȇ Ȉ ᶖ

Ҍ ӞҌ ̆ ָ ̙ ̆ᵰ Ҍ ̔ ӞҌ ̆

ӞҌ ָ̆ ̆ Ṏᵫ ̙ Ṏ Ҍ ԅȂ ᶭ

̔ȉ ᶭז Ҭ̆ᶭ ̆ ∟ ȂȊ

ᶭז ѿṎ ׃ ̆ ᶭ ᶭז ̆

∟Ȃ ̆ ̆ ṎῄṎ

ᶭז ̆ ∟Ȃ 

ȉᵥץ ̙ ᶭז № ̆ № ȂȊᶭ

ז ̆ ᵰ Ṝ̆ ̕ ᵰ ⌠ Ṝ̆

̆ ̆ ⌠ԅ ԅȂ 

 

釋曰：如是三種自性相法，所說契經悉皆隨順，今當顯示。世尊依何

密意於梵問經中說如來不得生死不得涅槃者，問。於依他起自性中依徧計

所執自性及圓成實自性生死涅槃無差別密意者，答。次當廣釋。依他起自

性非定生死，由圓成實分成涅槃故；亦非定涅槃，由徧計所執分成生死故：

是故不可定說一性。由此自性，若得一分，餘分不異，依此意趣，於彼經

中說如來不得生死不得涅槃。 

ȉ ҈ ̆ ׂ̆ ȂȊᵰ ҈

ᶖ ̆ ̆ ȂҊ ᶖ ȇ Ȉ Ȃ 

ȉҕ ᶭᵥ Ҭ ᶖҌ Ҍ Ȋ̆ Ȃȉ ᶭז

Ҭᶭ ∟ Ȋ̆ Ȃѿ ѿ Ȃ

ז ᵰ Ȃ 
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ȉ Ȋ̆Ҋ ᶖ Ȃȉᶭז Ȋ̆ᶭז Ҍѿ

̆ ָ ̙ȉ № Ȋ̆ ѿ№ᶖ ̆ Ȃ ץ

Ṏ Ҍѿ ̆ ѿ Ȃȉ֞ ̆ №

Ȋ̆ᶭז ӞҌѿ ̆ Ȃᶭז ῄ

̆ Ҍѿ ̆ӞҌѿ Ȃ ѿ№ ̆ Ҍ ̕

ѿ№ᶖ ̆ӞҌ Ȃȉ Ҍ ѿ Ȋ̆ ᵰҌץ

ѿ ָ Ȃ Ҍ Ṏ̆ӞҌ Ṏ̆ῄ ̆ ᶭז ῄ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ№̆ №Ҍ Ȋ̆ Ṏᶭז ̆ᵰ ԅѿ№̆ ѿ

№ӞҌ ̆ ῄ№ ∟Ȃ ῄ׆̆ ᶖ ̆Ҍ ѿ Ȃ ѿ

̆ ָ ȉ №Ҍ ȊԅȂẊ ᵰ Ṏ ̆ ̕

ᵰ ѿ ̆ Ȃ ῄ׆ ̆ ѿ ѿ Ҍ ̆ῄṎ

Ҍ ̆ ∟ Ȃ 

ȉᶭ ̆ Ҭ ᶖҌ ȁҌ Ȋ̆ᶭז Ҍ ̆

Ӟ ץ ̆Ӟ ץ Ȃ ᶖ Ҍ ̆ ѿ

№ᶖ Ҍ ̆ ץ Ҍ Ҍ Ȃ ᶭז ῄ№ᶖ Ȃ

̔Ҍ Ẓ ѿ№̆ ᶭז ᶖ Ȃ ᵰẒ ̆

̆ Ҍ ̕Ẋ ᵰẒ ̆ ̆ӞҌ Ȃ

ᵰ ῄ№ ᶭז ᶖ ̆ Ҍ ̆ ̕ӞҌ ̆

Ṏ Ȃ ץ Ҍ Ҍ Ȃ 

ᶖ ̆ ֓ ̆ Ҭ ̆Ҍ Ȃ

̆ ѿṎ ̆ ҈ץ Ạ ̆ ץ Ṏ

ᶖ ̆Ҭ Ҭ ̆ῒז ῒז ȂҌ ז̆ ̆

Ṏ Ȃ ̆ץ ̆ Ȃץ ȇḴ Ȉ ̆

ԅ ἷֲ ᶫ̆ Ṝ̆ ἷֲ Ҍ Ȃז ̆

̆ Ҍ ̆ᵖ ᵰᶭᴋᵥѿ ḱ̆ ̆ Ҍ

Ȃ ᵫ ԅῇ ̆ Ḃ ̆ ԋ ̆⌠ ѿṎȂ

ץ ᶖ ȉ ᶖҌ Ҍ Ȋ̆ ᶭז ῄ№

ᶖ Ȃ 

Ҋ ȇ ӗ ȈȂ 

 

丙三 通阿毗達磨大乘經 

論曰：阿毗達磨大乘經中，薄伽梵說法有三種：一雜染分，二清淨分，

三彼二分。依何密意作如是說？於依他起自性中，徧計所執自性是雜染分，

圓成實自性是清淨分，即依他起是彼二分，依此密意作如是說。於此義中

以何喻顯？以金土藏為喻顯示。譬如世間金土藏中三法可得：一地界，二
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土，三金。於地界中，土非實有而現可得，金是實有而不可得；火燒鍊時，

土相不現，金相顯現。又此地界，土顯現時虛妄顯現，金顯現時真實顯現，

是故地界是彼二分。識亦如是：無分別智火未燒時，於此識中所有虛妄徧

計所執自性顯現，所有真實圓成實自性不顯現；此識若為無分別智火所燒

時，於此識中所有真實圓成實自性顯現，所有虛妄徧計所執自性不顯現。

是故此虛妄分別識依他起自性有彼二分，如金土藏中所有地界。 

ȉ ӗ Ҭ̆ ᵍ ҈ ̔ѿ №̆ԋ №̆҈ ԋ№Ȃ

ᶭᵥ ᵬ ̙Ȋȇ ӗ ȈҬᵫ ̆ ҈ ̔ѿ ̆ѿ

̆ѿ ῄ Ȃᶭָ ̙ Ȃ 

ȉ ᶭז Ҭ̆ №̆ №̆ ᶭז

ԋ№̆ᶭ ᵬ ȂȊ ȇ ӗ ȈҬ Ȃ 

ȉ Ҭץᵥ ץ̙ ȂȊ Ҍ ̆ Ṏȉ

Ȋ ᶖ Ȃ Ȃȉ ҕ Ҭ҈ ̔ѿ ̆ԋ

̆҈ ȂȊҕ ҈Ṏ ̆ ץ ҈Ṏ ̔ №ȁ №ȁ

ԋ№ȂѿṎ ָ̆ ̙ ̕ ԋ ̆ ̕ ҈ ̆

Ȃȉ Ҭ̆ Ȋ̆ Һ ̆ ҉

̆ᵖҌ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ҍ ̆ᵖ

ӊ╠ ᶖ Ἕѿ ̆ Ҍ Ȃȉ Ҍ Ȋ

̆ ̆ᵖ ȉҌ Ȋ̆ ҉ Ҍ₮ ̆ Ἕѿ Ȃȉ

̆ Ҍ ̆ Ȋ̆ Ṝ̆ Ҍ ԅ̆ҌῬἝ

ѿ ̆ ᾣ ₮ᶖԅȂȉ ̆ Ȋ̆

҉ ̆ Ṝ ̆Ҍ ̆ ҉ ᶖἝѿ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ Ṝ ̆

₮ᶖԅȂȉ ԋ№Ȋ̆ ץ ῄ№ Ȃ 

ᶖ ⌠̂ ̃ ҉ᶖ̆ȉ ֞ Ȋ̆ ᶭז Ȃ

ȉ №∟ ̆ Ҭ ̆

Ҍ ȂȊ №∟ ̆ Ἕ Ṝ̆ Ṏ ̆

₮ᶖ̆ ⌠̆ ̆

Ȃ Ṝ̆ ⌠ ȁ Ẋ ̆

₮ᶖȂȉ №∟ ̆ Ҭ

̆ Ҍ ȂȊᶭז №∟ ̂ ╠ ѿ

̃ №∟ Ṝ̆ȉ Ҭ ȊȂ №∟

ᶭז Ṝ̆ Ҍ ̆ ₮ᶖ̆ Ἕ ₮ ᶖѿ ̆

Ҋ ̆ ԅ̆ ԅȂ 

ȉ №∟ ᶭז ԋ№̆ Ҭ ȊȂ ̆ץ

№∟ ̂ ᶭז ̃ ԋ№ ̆ Ἕ ѿ ̆ Ӟ ̆
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ӊ╠̆ Ҍ ̕ ԅӊ ̆ Ҍ ԅȂ №∟ ᶖ

Ṝ̆ᶭז ҉ ₮ᶖ ̕ №∟ ₮ӊ ̆ ⌠

Ȃ זᶭץ ῄ Ȃץ ᶖ ҈№̂ №ȁ

№ȁ ԋ№̃ĺĺ҈ ᶖ ԅȂ 

 

釋曰：阿毗達磨大乘經中，由此密意說有三法：一雜染分，謂徧計所

執自性是雜染故；二清淨分，謂圓成實自性是清淨故；三彼二分，謂依他

起自性通彼二故。為顯此義，以金土藏為其譬喻。此中藏者，是彼種子。

言地界者，是堅硬性。土之與金，是所造色。於此喻中三法可得，謂此藏

中，先時有土相貌顯現，後時金相方乃可得。為顯金相後方可得，說火燒

鍊後可得，故金真實有。 

ȉ ӗ Ҭ̆ ҈ ȊȂ ҈ ̙ѿṎ ̆ȉ

Ȋ̆ ȂѿṎ ̆ȉ Ȋ̆ Ȃ

҈ ̆ ԋ№̆ῄṎ ̆ȉ ᶭז ԋ Ȋ̆ᶭז ̆

Ȃ⌠ ѿṎ̆ №∟ ̔ ̆ ̕

№∟ ԅ̆ Ȃ ⌠ ̆ ԅ

Ȃ 

ȉ ץ̆ ῒ ȂȊ ̆Ҍ ̆ ԅ ᶏ

ѿ֓̆ ĺĺ ᶖẠṎ Ȃȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ ̆

̆ѿ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ̆

Ȃȉ ӊ ̆ Ȋ̆ ̆ Ҭ

ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃ 

ȇḴ Ȉ ѿ ̆ ᶖԅָ̆ ȁ Ȃ

̆ ̆ ₮ᶖ ̆ Ṕ

⌠ ̆ Ȃ ̆ Ȃ ₀ ᶖ̆

Ҍ ȁ ѿ ̆ ̆ ₀ ᶖԅȂ ̙

̆ ̆ Ҍ ̆לּ לּ Ȃ

̆ Ȃ — ̆ ָ ̙— ̆ ̆

Ҋԋ ̆ ץ Ȃ Ȃ Ṕ ⌠

₮ᶖ ̆ Ȃ 

ȉ Ҭ҈ ̆ Ҭ̆ᾢ ̆ ӂ ȂȊ

҈Ṏ ̆ ̂ ̃ ᾢ ₮ ̆ ᶖ ₮ᶖȂȉ

̆ ̆ ȂȊ ѿ ̆Ҍ ₮

ᶖ ̆ №∟ ᵟԅ̆ѿ ḱ ̆ ⌠ №∟ ץ

₮ᶖȂ Ӟ ѿ ̆Ҍ ҉ ⌠̆ Ȃ

Ṝ̆ ⌠ ̆ Ҍ₮ ̆ѿ ӊ ₮ᶖ̕ ̆ ḱ ץ
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⌠̆Ҍ ѿҊ ⌠̆ ⱴ ̆ ḱȂ ֲ ̔ ḱ

̆Ҍ ḱ̆ḱ ̙ ᶖ ᵫȂ Ҍ ̆ ḱҌ ̕Ҍḱ ̆ Ҍ

Ȃ ̆ ⌠ ̆ Ẋ Ȃ 

҉ץ ̆ ҈№Ҭ̆ № ̆ №

̆ ԋ№ ᶭז Ȃ ᵰҌ ̆ Ṏ ̆ ѿ ̆

ѿ֓Ȃ 

Ҋ ̆ ῒז Ȃ 

 

丙四 通餘經 

丁一 長行 

論曰：世尊有處說一切法常，有處說一切法無常，有處說一切法非常

非無常，依何密意作如是說？謂依他起自性由圓成實性分是常，由徧計所

執性分是無常，由彼二分非常非無常，依此密意作如是說。如常無常無二，

如是苦樂無二，淨不淨無二，空不空無二，我無我無二，寂靜不寂靜無二，

有自性無自性無二，生不生無二，滅不滅無二，本來寂靜非本來寂靜無二，

自性涅槃非自性涅槃無二，生死涅槃無二亦爾。如是等差別一切諸佛密意

語言，由三自性應隨決了，如前說常無常等門。 

ȉҕ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆ᶭᵥ

ᵬ ̙Ȋ ῒז ̆ Ṝᵫ ѿ℗ ̆ Ṝ ѿ℗

̆ Ṝ ̆ Ἕᵫ Ḃ ̆ ָ ̙ 

֓ ᵫ ̆ ̆ ᵫ ԁ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ

̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ Ҍ ̆ Ἕ Ȃ ⌠ ̆ ᵫ

Ȃ ̆ᵫ ̆ ỹ ∆ῇ̆ ỹ

ѿ ̆ ỹ ѿ ̆ ỹ ̆ ȂזṔ ҊѿṎ

̆ ᵫ ̆ ╚ ѿ Ҍ ץ̙

ᵫ ̆ ָ ԅȂ 

╠ץ Ṕ ԓ Ṝ̆ ṎҬ ᵫ ̆ᵫ ԅ ԋ ̆

≠ ̆ ז Ȃז ᶖԅ̆ז ̔ ˻ᵰṔ ȁ ᵫ

̙ᵫ ˻ ז̙ ᵫ ҉ ≠ ̆ Ṕ

҉ ָ̆ ԅ̆— ̆ ≠ ̙ ≠ ̆

̙ ̆ᾷ Ӟ ̆ӂ Ӟ ̆ ̆

̙ ̆ḱָ ̙ Ҍ ḱ̆ῃ Ȃ Ṏ Ṕᵫז

֓ ᵫ —— ᵫ ץ̆ ᶖ

ᵫ ̆ ԅ ѿṎ ָ̔ Ȃ 
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ָ ̙ ̆ ᶖԅ̆ז Ȃѿ ̆

ז ԅ ָ̆ ̙ ̆ ̆ ̆

ѿṎ ז ҉̆ ז ̆ Ҍּ̆ל ̆ Ȃ 

ᵫ ҩ ⌠ ̙ ᵥ ̙ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ

Ȃ ̆Ҍ ԁ Ȃȉ ᶭז № ̆

№ ̆ ԋ№ ̆ᶭ ᵬ ȂȊᶭז ̆Ẋᶏ

̆Ҍ ׆̕ ᶖ ̆ ̕ȉ ԋ№Ȋ̆ ᶭ

ז ᶖ ̆ Ȃ ̆ Ҍץ ̕ ̆ ӞҌץ ̔

Ȃ ҥҌ ԁ ̆ Ҍ ᶖ ̆ Ṏ ̆

Ṏ ̆ Ȃᵫ Ҍ Ḃ ̆ ᶭ ̆ ṔҌ

̆ȉᶭ ᵬ ȊȂ 

ȇ Ȉ Ṏ ԋ ̆ȇΈ ȈӞ ԋ̆ ̆ᶭ

҈ ᶖ Ȃז Ȃ Ṏ Ҍ ̆ ԅ

Ȃ ̆ ₮ Ȃ ᵫ ⌠ ֓

ѿ℗ ̆Ҍ ḱ̆ Ṏ ̆ Ȃ ̆

ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ Ȃȇ Ȉ ̔ȉ № ̆

Ȃ ̆ ̕ ̆ ȂȊ

̆ ̆ Ȃ ᶭז ᶖ ̆ ̆ ̕

̆ ̆ ץ Ȃᵫ ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ

ᾬ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ԋ̆ ԋŀŀ ԋ֞ ȂȊ Ἕ╠ ȉ ȁ

ȁ Ȋѿ ̆ῒ Ӟ ̆Ҋ ץ Ȃ 

ȉ ԋȊȂ ̆ Ȃ ̆ Ȃ Ṏ ṔҌ ҕץ

ᶖ ̆ Ṕ ̆ ҕ Ȃ

̆Ӟ ῀ ԋ ԅ̆ Ҍ Ҭ Ȃ̂ ̆Ӟ ԅѿ℗ ӊ

Ṏ̆Ҍ Ṏ ̆ Ṏȉ Ȋ ԅȂ̃ 

ȉ Ҍ ԋȊȂ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ Ҍ ԋȊȂ ̆Ҍ ȂȉҌ Ȋ ȉ

Ȋ ̆ ᵫ ֲָ֓ ̆ ̆ ѿ ץ̆ Ῥ Ȃ 

ȉ ԋȊȂȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆Ҍ Ȃ

ȉ Ȋ ̆ҥҌ ѿṎȉ Ȋ̆ Ṏ Ҍ Ȃȉ Ȋ ̆╠

ԅָ̆ ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆ȉ ȊӞ Ȃȉ Ȋ ̆ᵖ

ȉ Ȋ ̆ Ṏȉ ȊҌ ᵬȉ Ȋ Ȃᵰ ȉ Ȋ ȉ Ȋ

ԅ̆ ȉ ȊȂ ̆ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆

ץ ȉ ԋȊȂ Ṕ Ṏȉ Ȋ̆ҥҌ ԋ̆ ȉ Ȋ

ȉ Ȋ ԋȂ 
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ȉ Ҍ ԋȊȂ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ԋȊȂ ҕ ֜ Ȃ

̆ ̆ ̆

̆ Ȃᵖ Ṕᶭ ̆ҕ ̆

̆ Ȃ ץ Ṕ ҕ ̔

̆ Ȃ Ṏ ̙ȇҕ Ȉ Έ ̔ȉץ

Ҍ Ȃ ̆ᶭ ӗ ѿ℗ ȂȊ ץ

Ṕ ҕ Ṏ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ Ҍ ԋȊ̆ ̆ ̕Ҍ ̆ Ȃ

̆ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ᶖ Ȋ ̆ȉ ᶖ Ȋ Ȃ 

ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆ ᶭז Ҍ

̆ Ҍ ̆ ץ ԋȂ 

ȉ ȊӞ ѿ ̔ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆ ᶭז

̆ ̆ ԋȂ 

₮ ֓ ̆ ѿ ̆ ⌠ ̆ ῄ

ԋ̆ Ҍ Ṏ Ҍ ṎȂ ҈ץ ᶖ ̆Ἕ Ὲ ѿ ̆ѿ ԅ̆ץ

ָ Ȃ 

ȉ ∟ѿ℗ ᵫ ̆ ҈ ԅ̆ ╠ ȂȊ

ᵫ ѿ℗ ∟ ̆ ̆ᵰ ҈ ̆ ҉ ץ Ȃ╠

ȁ ȁ Ҍ ̆Ҋ Ṏ ᶖ Ṏ Ȃ 

 

丁二 偈頌 

此中有多頌： 

如法實不有 如現非一種 非法非非法 故說無二義 

依一分開顯 或有或非有 依二分說言 非有非非有 

如顯現非有 是故說為無 由如是顯現 是故說為有 

自然自體無 自性不堅住 如執取不有 故許無自性 

由無性故成 後後所依止 無生滅本寂 自性般涅槃 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̆ ׆ Ȃȉ

ѿ Ȋ̆ᵖ ╠ ⌠ ̆ ̆ Ȃȉ

Ȋ̆ ᶭז ᶖ ̆ Ҍ ̆ӞҌ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ץ ῄṎ

∟Ȃ ╠ ȉ ԋȊ̆ Ȃ 
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ȉᶭѿ№ ̆ ̕ᶭԋ№ ̆ Ȋ̆ᶭѿ№ᶖ ̆

ᶭ ᶭ ᶖ ̆ѿṎ ̆ѿṎ ̕ ᶭז ῄ ᶖ ̆

Ӟ Ȃ ╠ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṕ ⌠ ̆ ҉ ̆

ץ ̆ȉ Ȋ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ᵖ ̆

Ṕ₄ ⌠̆ ȉ ȊȂ 

ȉ ̆ Ҍ ᵟȊ̆ ̆ ̆ ̆ Ҍ ᵟ̆

ԋӗ Ȃȉ Ҍ ̆ Ȋ̆ ̆ ҩ ӗ Ȃ

֓ ̆ Ȃȉ Ȋ̆Ҋ ԅ ̆ ῍ԋ

ӗ ̆ Ҍ῍ ӗ Ȃ 

ȉ ̆ ᶭ ̆ ̆ Ȋ̆ ̆

ᶭץ ȁ ȁ ᶖ ȁ ̆ ֓ ץ Ȃ ᵥ ̙

Ҋ ה Ȃ 

 

釋曰：伽陀義中，如法實不有如現非一種者，如其次第釋非法非非法

因緣。由實不有故非法，由現非一種故非非法，以非法非非法故說無二義。

依一分者，謂依一邊。開顯者，說示也。或有或非有者，或是有性或是無

性。依二分說言非有非非有者，取依他起具二分性，說為非有及非非有。

如顯現非有者，如現所得不如是有。是故說為無者，由此義故說之為無。

由如是顯現者，由唯似有相貌顯現。是故說為有者，即由此義說之為有。 

ѿṎ Ҭ̆ȉ Ҍ ̆ ѿ Ȋ̆ᶭ ȉ ȁ Ȋ

Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ ֓ Ҍ ̆ ᶖ ̆ №

ᶖ Ȃȉ ѿ Ȋ̆Ẋᶏ № ̆ ̆ ̆

Ҍᵖ ̆ ғ ѿ ̆ ץ ȉ Ȋ̆ӞҌ Ȃȉץ

ԋȊ̆ ᶭז ᶖ ̆ Ҍ ӞҌ ̆ ̆ ץ ῄ

Ṏ ԋ̆ ∟Ȃ 

ԋṎ Ҭ̆ȉᶭѿ№Ȋ̆ ᶭѿ ̆ᶭ Ȃȉ ̆

ӞȊ̆ ѿץ̙ ᶖ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

ץ ᶖ ̆ Ṏ ץ̕ ᶖ ̆ Ṏ Ȃȉᶭԋ№

̆ ᶭז ΐԋ№ ̆ Ȋ̆ ̆ Ҍ

̕ ̆ Ҍ Ȃ ̆ῄṎ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ ⌠ Ҍ Ȃȉ

̆ ӊ Ȋ Ṕ ⌠ ̆ ץ

Ȃȉ ̆ ᵌ Ȋ̆ᵖ Ἕ Ṏ ̆

Ṕ ̆ Ṏȉ Ȋ̆ ѿ№ᶖ ̆
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ᶖ Ȃȉ ӊ Ȋ̆ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ

זᶭ׆ ᶖ ̆ ֞ Ȃ 

 

說一切法無自性意，今當顯示：自然無者，由一切法無離眾緣自然有

性，是名一種無自性意；自體無者，由法滅已不復更生故無自性，此復一

種無自性意；自性不堅住者，由法纔生，一剎那後無力能住，故無自性。

如是諸法無自性理，與聲聞共。如執取不有故許無自性者，此無自性不共

聲聞，以如愚夫所取徧計所執自性不如是有。由此意故，依大乘理說一切

法皆無自性。由無性故成者，由一切法無自性故，無生滅等皆得成就。所

以者何？由無自性故無有生，由無生故亦無有滅，無生滅故本來寂靜，本

寂靜故自性涅槃。後後所依止者，是後後因此而得有義。 

ȉ ѿ℗ ׂ̆ Ȋ̆Ҋ ѿ℗ Ȃ 

ȉ ̆ѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ ̕

Ȃȉ ѿ Ȋ̆ѿ℗ ̆ ץ

̆ ץ Ṏ Ȃ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ Ṏ ̆ ԅӊ Ҍ

Ῥ Ȃ Ṕ ѿ℗ Ҍ ȁҌ ̙Ҍ ̆ ѿᾷ ᶖ

Ȃ ѿṎ ԅӊ ԅ̆ ԋṎ ΐ ԅ ̆ҥҌ ѿṎ ԅӊ

Ҍ ̆ ᵟҊ ̆ҥҌ Ṏ Ȃ ԅӊ Ҍ ᵟ̆ ҉ ̆ᵖ ῒז

̆ ᶖȂ ץ ӊ Ҍ ԅ̆ ̆

ԋ ̆ȉ ѿ ȊȂ 

ѿ ̆ Ҍ ̆ ̕ ԋ ̆

ԅӊ ҉ ̆Ҍ ᵟ Ȃ 

ȉ Ҍ ᵟ ̆ ̆ѿ┤ ⱬ ᵟȊ̆╠ ҌῬ ̆

Ҍ ᵟȂҌῬ ԅ Ṏ ̆ ԅӊ ̆ ԅӊ Ҍ Ῥ Ȃ

Ṏ Ῥ ̙ῒז ᾷ ᶖῬ Ȃ ̆ ԅӊ ᵟҌᵟ ̕Ҍ

ᵖҌ ̆ ӞҌ ᵟҊ ̆ȉ ȊȂ ҈ Ȃ 

ȉ ̆ ῍Ȋ̆ѿ℗ ̆ ԅӊ Ҍ Ῥ

̆ ԅӊ ӞҌ ᵟ̆ ҈ ӗӞ Ȃ 

Ҋ ѿṎ̆Ҍ῍ Ȃ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṕ ֓ Ẋ ̆ ץ

Ȃ Ṏ ̆ȉ Ҍ῍ ץ̆

Ҍ Ȋ̆ Ṏ ̆ ₮ᶖ ̆

҉ Ṏ Ȃ ̆ ̙ Ṏ Ṕ ̆

Ҍ ᶖ Ȃ Ṏ ȁҌ῍ԋӗ Ȃȉ ̆ᶭ ӗ

ѿ℗ Ȋ̆ ̆ ӗ ѿ℗ Ȃ 
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Ṕ╠ ȉ ȊҌ ̆ Ȃѿ℗

̆ Ȃ ҩ ̆ Ṏ ̕

Ṏ ̆ ̆ ȉ Ȋ ̆ ԅȂѿṎ ̆

Ṏȉ Ȋ̂ȉ Ȋ ȉ Ȋ ̃̕ ̆ Ȃ ̆ץ

╠ ᵬ ̆Ӟ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ̆ ȂȊ ҹѿ℗

̆ ȁ ȁ ᶖ ȁ ᶭ Ȃ ̙ȉ

̆ ֞ ̆ ᶖ ̆ ᶖ ȂȊ╠

ԅ̆ Ȃȉ ᶭ Ȋ̆ Ṏᶭ ╠ѿṎ̆Ῥ ѿṎᶭ ѿ

Ṏ̆ѿṎѿṎᶭҊ Ȃȉ Ȋ̆╠ ̆ Ṏ

Ȃ ╠ ̆ ץ ⌠ ̆ ץ ₮ᶖԅȂ 

҉ץ ̆ᵫ Ҍ ̆ Ἕ ̆ Ἕ Ҍ ̆

҈ ̆ ץ Ҋᶖ̆ ָ Ȃ 

Ҋ ȁ Ȃ 

 

乙二 依四意趣四秘密決了一切佛言 

論曰：復有四種意趣、四種祕密，一切佛言應隨決了。四意趣者：一

平等意趣，謂如說言我昔曾於彼時彼分，即名勝觀正等覺者。二別時意趣，

謂如說言若誦多寶如來名者，便於無上正等菩提已得決定，又如說言由唯

發願便得往生極樂世界。三別義意趣，謂如說言若已逢事爾所殑伽河沙等

佛，於大乘法方能解義。四補特伽羅意樂意趣，謂如為一補特伽羅先讚布

施後還毀訾，如於布施，如是尸羅及一分修當知亦爾。如是名為四種意趣。 

Ṏ ̆ Ṕ ȇ ԋ Ȉ Ṝ̆ ̆

ȇ ӗ Ȉ ѿ Ȃ ̆ ṔҌ ᶭ Ȃ

ᵫ ̆ ̆ ȁ ᶖ ᵫ ̆Ҍ

҉ȁ ҉ᶖ Ȃ ץ ȉ ȁ ̆ѿ℗ᵫ

ԅȂȊѿ℗ᵫ ȁ ᶖ ̆ԅ ז ̆Ҍ

ᵰ ᶖ Ȃ 

̙ȉ ̔ѿ ̆ №̆

רּ ȂȊּר ᵫ ᵫȂ ᵫ ̔ Ṏ

Ṝ Ṏ ̆ רּ ᵫȂ ᵫ ᵫ̆ ᵫ ᵫ̆

ᵫ ҂ᵫӊѿ̆ ז ᵫ ̙ ױז ̆ ḱ

ⱳ ᶖ ̆ ȉ Ȋ̆ҥҌ ױז ѿṎֲȂ 

ȉԋ∟ ̆ ᶖ ̆Ḃ ҉ Ȋ̆

ᵫ ҉ ̔ᵰ ᶖ ̆ᵰ ץ ҉ ҉ ⌠ Ȃ
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ȉ Ȋ ᵰ ԅ Ȃ Ṏ Ἕ Ḃ ̆ ֲ Ȃ Ṕ ԓ ȉ

ŀȊ̆ ̆ ᵫ̆ᵰ ԅ ȉ ŀȊ̆ᵰ

ᵫԅ ̙ ȉ∟ Ȋ̆ ᶖ ᵫ̆Ҍ ҉ԅ̆∟ ˻

ȉ Ḃ ҕ Ȋ̆ ԅ̔ᵰ ̆ ̆

ᶖ ԅ˻ᵰ ̆ Ṕז ̆

̆ Ṏ ֲ ̙Ҍ ̆∟ ˻ᵰ ԅ̆ ᶖ

ѿ ҕ Ȃᵖ ̆ Ҍ ̆ᵰ ҕ

ѿ Ȃȇ Ȉ ֲ ԅ ̆ ѿ ̆ѿ ̆ ῍ ᵫ Ȃ

Ḃ ԅ̆ ⌠ Ṏ ̆ Ṏ ̆ Ṏ ̆ ᵫ ԅȂ ̙ ̆

̙∟ ˻ѿ Ҋ ԅ̆ ᶖ ᵫȂ ץ Ҍ

̆ Ἕᵫ Ҍᾦ ̆ ԅ ᵫ̆ ᵫ Ȃ ᶖ ˻ᵰ

⌠̆ ∟ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ҈∟ ̆ Ԋ ᵍ ᵫ̆ ӗ ȂȊ

̆ᵰ Ԋ ᶫ ᵍ ѿ ᵫ̂ ᵍ ̆

ȇ ▄ Ȉ ̆ Ҍ ̃̆ᵰ ᶫ Ԋ ᵫӊ

̆ ӗ ᵰ ̆ Ȃ ȇ ӗ Ȉ ṔҌ ԅ̆ Ṕ

Ԋ ᵫ̆ ᵰҌ ̆ Ҍԅ̆ᵰ ԅ̙ Ṏ ָ ̙

ȉ∟ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ̆ ⌠̆ ᶭ ̆₄ Ӟ Ȃ

ץ Ṕ ̆ Ṕᶭ ̆ Ҍ⌠Ȃז ̆

Ԋᶫ ᵫȂ ֓ ṔҌ ̆ ᶭ ᵫ ̆

ἝҌᾦ ̆ ᵫ Ҍ ̆ ᵫȂᵰ ̆ᵰ

ᵫ ̆ Ṕ ᵫ Ȃ Ṏ ̆ Ṕ ̆Ҍ

ԅ ̆ ԅ ῖ ԅȂ 

ȉ ᵍ ̆ ѿ ᵍ ᾢ ̆ ̆

ѿ№ḱ ֞ ȂȊ Ṏ ᵍ ̆ ז ᵘ Ȃז ᵰ

ᵘ ԅ̆Ҍ ᵘ ̆ᵖ ᶖ ᵘ ̆ ԅᵘ Ȃ ѿ

Ṏֲ⌠ ᶫ ז̆ ѿṎ ҉Ȃ ᶖֲ ᶖᶫ ̆

҉ ̆ ז Ҋᶖ̆ ҉ Ȃ ̆ᵰ

Ҋᶖԅ̙ ᶫ ̆ᵰҌ ᶫ ˻ ԅᶫ Ȃ ̆ᵰ

ᵘ ӊ Ӟ Ȃ Ṏ Ṝ̆ ᵘ ̔ᵰ ẠҌ ˻ 

̆ ᵍ Ṏ Ṝ ᵘז ̆ ԅזפ ѿ Ȃᵫ ᾢ

̆⌠ԅ ӊ ̆ᵰῬҌ Ҍ ԅ̆ ԅ̔ ˻ Ṏ ̆

Ẋ ᵰҌ Ṏ ̆ ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ Ҍ ̆ Ṕ Ȃ

ᵰ ָ Ṝ ̆ Ṝ̆ ᵰ҉ Ṝ̆ ᵰẠ̕ᵰẠԅ

ԅ̆Ҍ ╠ ԅ̆ Ȃ ץ Ҍ ҊȂ 



314 

ᵘ ̆ Ӟѿ Ȃ ֲҌ ̆ᵰ ̆ᵖ ֲ

̆ ᵟ Ҍּ̆ל ӞҌ ̆ ӞҌ ̆ ԅṎ ̆

ԅȂ 

ҕ ̆ȉѿ№ḱȊ ҕ ḱ ̆ҕ ḱ ̆

̆ Ӟ ̆ᵖ ᵰἑḱҕ ̆ᵰҌ ̆ ₮Ҍԅ҈ ̆

Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ȃ 

 

四祕密者：一令入祕密，謂聲聞乘中或大乘中，依世俗諦理，說有補

特伽羅及有諸法自性差別。二相祕密，謂於是處說諸法相，顯三自性。三

對治祕密，謂於是處說行對治八萬四千。四轉變祕密，謂於是處以其別義，

諸言諸字即顯別義。如有頌言： 

覺不堅為堅 善住於顛倒 極煩惱所惱 得最上菩提 

Ȃ ҍ ָ Ҍ ̆ Ȃ 

ȉѿפ῀ ̆ ӗҬ ӗҬ̆ᶭҕḚ ̆ ᵍ

∟ȂȊ ᵰ ῀ᵫ Ȃᵰ ̆ ԅ̆ ̙Ҍ ḱԅ ˻

ᵍ ̆ ҕḚ ᶖ Ȃ ᵍ ̆ᵰ ḱ ̆ ᶖ ᵫ̆

Ȃ ∟̔ Ṏ ̆ Ṏ ̕ Ṏ ̆ Ṏ ̕

ḱԅ ̆Ạԅ ԊҊ ̆ḱ ԅ Ȃ ֓ ∟

ᵰ№ ̆ ᵰ ῀ᵫ Ȃ 

ȉԋ ̆ ҈ ȂȊ ҈ ̆ ╠ ѿ

ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ ֓ Ȃ 

ȉ҈ ̆ ῇ ȂȊ ῇ ̆

̆ᵰ ḱҌ ̕ ̆ᵰ ḱ ȂҌ ѿṎ ҊȂᵫ ҕ Ṝ̆

ῄṎֲ̆ ѿ ≠ Ṕḱז ̆ḱԅ ӄ̆ Ṕז Ȃ ᶖ

ᵫ̆ᵫ ḱҌ ֲ̔ᵰ ָ ז̙ ̔ ╠ץ Ȃᵫ ̔ᵰḱ

Ȃ ḱ ֲ̔ᵰ ָ ז̙ ̔ Ȃᵫ ̔ᵰḱҌ Ȃ

ԅѿҊ̆ҌӄזṔ ԅȂ Ṏ ̆Ҍ ѿṎ ⌠ Ȃ ױ

₄ ̆ ҩᶖԅ ז ᵫ̆ ҩᶖԅӞ ז ᵫ̆ ѿṎ ̆

Ṏ Ҍ ̙ ҉ԅӞ Ȃᵖ ֲ֓ ̔ ҌҊ ̙ᵰ

ᵫ˻ᵰ ˻ᵰ ˻ ѿ ̆ ԅ̆ז ԅȂז ῒ

ז ̆Ӟ ץ Ȃ Ȃ 

Ҋ ԅȂ 

ȉ ̆ ∟ῒץ ̆ ∟ ȂȊ ̆

Ȃȉ ̔ Ҍ ̆ ᵟ ṕ̆ ̆ ҉

ȂȊ Ṏ ԅ ῒ ̔Ҍ ᵰ ̕ ᵟ ṕ ̆Ҍ
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̆ ṕ̆ᵰ ȉ ᵟ ṕȊ̆ ᵟ ṕ ̕

ᵰ ̆ ҹ ҉ Ȃ ῒ ԅ˻ ѿ֓ ̔

ᵫȂ ṎӞ ԅ˻ ̆ ԓ ̆ ᵫ̙ ָ ̙

˻ ָ ̙ ˻ Ṕ ԍ ȁ ̆ ѿ

̆ ̆Ҍ ᵫԅ ˻ 

ץ ̆ ֓ Ҍ Ȃ ṔҌ Ṏ ̆Ҍ Ṏ

̆ᵰ ̆҈ ԋ ᵰ Ҋᶖԅ̆ᵰ ҈ ԅ ̙Ҍ ̆ ᵰ

ԅ ̆ ָ ̙ ỹ Ȃ ̆ᵰ ỹ ̆ᵰ Ῥ ̆

Ҍ Ȃᵰ ֲ̆ ᵰ ỹ Ȃȉ ̆ ᶖ ˻Ȋֲ ѿ ᴪ

̔ȉ Ҍ ˻Ȋ ָ ̙ ỹ Ȃѿ ỹ ̆Ӟ Ṏ Ȃ 

 

釋曰：意趣、祕密有差別者，謂佛世尊先緣此事，後為他說，是名意

趣；由此決定令入聖教，是名祕密。平等意趣者，謂如有人取相似法說如

是言，彼即是我；世尊亦爾，平等法身置在心中，說言我昔曾於彼等，非

彼昔時毗鉢尸佛即是今日釋迦牟尼，依平等義所起意趣作如是說。別時意

趣者，謂此意趣令嬾惰者，由彼彼因於彼彼法精勤修習，彼彼善根皆得增

長。此中意趣，顯誦多寶如來名因是昇進因，非唯誦名便於無上正等菩提

已得決定。如有說言由一金錢得千金錢，豈於一日？意在別時，由一金錢

是得千因，故作此說。此亦如是，由唯發願便得往生極樂世界，當知亦爾。 

ָ ָ̙ ̙ȉ ȁ ∟ ̆ ᵫҕ ᾢ Ԋ̆

ז ̆ Ȋ̆ᵫ ᾢ ѿṎ ץ̆ ѿ ᶖ ז ̆

̆ Ȃȉ ῀פ ̆ Ȋ̆ᶭ ̆

זᶏץ ῀ ̆ Ṏ Ȃ Ṏȉ Ȋ ѿ ֲҌ ̆ ᵫ ץ

̆ ז ῀ ̆ Ṏ Ȃȇ Ȉ ̔ȉ ̆ז ᵬ ̆

̕ ̆ז פ ῀̆ ȂȊ ѿṎ ̆ ̆ז

̆ ԅ ̆ז Ạ ̕ ̆ פ ῀ ̆ Ȃ

ῄṎ ᾷ ᶖ̆ ץ ⌠ Ȃ ∟ Ȃ 

ȉ ̆ ֲ ᵌ ̆ Ȋ̆ᶭ Ṏ Ҍ ̆

ᶖ Ṏ Ȃָ Ҍ ̙ᶛ ̆ῄṎֲ ᵌӊ ̆ ז ז̔

Ȃȉҕ ֞ ̆ Ҭ̆ ԍ ̆ ᵫ

ׂ ̆ᶭ ᵬ ȂȊᵫӞ ז̆

̂ѿ℗ᵫ ז̆̃ Ṏ Ṝ ᵫȂᵫ

̆ Ҍ Ȃ ҉̆ ᵫ Ҍ ᵫ̆

ῄṎ ᵍ Ṕז̆ ᶭ ḱ ᵫ ̆ᵖ ᶖ ז̆ Ȃᶛ

̆ᵰṔῄṎֲ̆ ̆ᵰ Ṏ ז̆ ̆Ӟ ץ ̆

ӞҌ ̆ ᵰ Ȃ Ҍѿ̆ᵰ Ҍѿ



316 

̆ ֲ Ȃᵰ ᵰ ѿ ̆ ṎҌ Ȃ ̔

Ṏ Ṝ ᵫ̆ץ ᶖ Ṏ ץ ̆ Ṏ

Ȃ 

Ṏ ̆ Ṕ ᵫ Ṝ̆ᵰ Ҍ ₮ ̙ᵰ ỹ ̆

ֲ ̆ᵰ ᵰ ԅ Ṏ ̙ Ҍ Ȃỹ ₮ᶖԅȂ

ָ ̙ ˻ ̙

˻ ̙ ˻ Ṏ̙

ᵫ˻ז ̆ ṎҌ ˻ ̆ ỹ ̕ ѿṎ̆ז ԅ̆

Ṏỹ ԅ̆Ҍ ỹ Ȃ 

ȉ∟ ̆ פ ̆ ḱאל ̆

ȂȊ ֓ ֲ̆ᵰ ז ḱאל ̆ ḱҌז̆ ̆Ҍ ḱ̆

˻ ԅ̆ ̆ ᵥ ˻ ԅ ̆ ԅ ̆ Ṏ ̆ ̆Ҍ

˻ ֲ֓ ̙ ∟ ז ז̆ Ȃ

ז̙ ᵰ ᶖ ̆ ᶖ ᵫȂᵰ ᶖ ᵫ

̙ Ҍ Ȃ ᵫ̆ ̆ѿ℗ ḱ̆ѿṎ ᵫ ̙

̆ᵰ ԅ ᶖӊ ̆ ῒז Ӟḱ ᶖ̆ ҉ ̆

ᵫȂȉ Ḃ ҉ Ȋ̆ Ҍ ᵰ ѿṎᵫ

ᵫԅȂ ̙˻ ѿ ᵫ ԅ̆ῇ Ҍ

ԅȂ 

Ṏ ̆ȉ ѿ ̆ ѿ ̙ ∟ ̆ ѿ

̆ ᵬ ȂȊᵰ ѿ ̆ᵰ ץ ⌠ѿ ̆ ָ ̙

ᵰ ԅ Ạ ̆ᵬ ̆ ̆ ѿṐ ̆ѿ ῄ ̆ῄ Ạ

̆ ̆ѿ ԅ̆Ҍ ѿҊ ᵰѿ ᶖԅȂ Ṕ

ѿṎᵫ ̆ Ҍ ҉ ᵫ̆ᵖ ᵫ Ҋ ԅ̆ ѿ ᵫ

҉̆ ḱ ̆ ⱴ̆ⱴ⌠ ᶖ̆ῃ ḱ ⱳԅ̆ ᵫԅȂ ץ ȉ

Ȋ̆ Ҍ ԅѿṎ ̆ ҉ ⱳ̆Ҍ Ȃ ἝẠ ̆

ѿ ѿ ̆Ҍ ѿ ̆ȉ ∟ Ȋ̆ ᶖᵰ ץ ⌠ѿ Ȃ

ѿ ⌠ѿ ̆Ҭ ꜜⱬ̆ Ҍ ѿ ⌠

ԅ̆ѿ ̆Ҍ Ṏ Ȃ 

ȉ ֞ ̆ Ḃ ҕ ̆ ֞ ȂȊ ҉Ӟ ̆ᵰ ֓

ֲ ̔ᵰ ̆ ץ ⌠ ҕ ̆ Ȃ ̙

ҕ Ṏ ԅ̙ ֲ ̆ ̙ ̆ ֲ

Ȃ ∟ ̆ ᶏᵰ Ҍԅ̆ ᶖ ̆ Ṏ Ҋ ԅ̆ ѿ

Ȃ ᴆԊȉ ֞ Ȋ̆Ӟ ∟ Ȃ Ṏ ̆ ᶖᵰ

ץ ⱳȂȉ∟ Ȋ̆ ֓ ̆ ṔҌ ∟ ̆ᵰ

Ȃ ѿ̆ץ ỹ Ȃ 
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別義意趣中，於大乘法方能解義者，謂於三種自性義理自證其相。若

但解了隨名言義是佛意者，愚夫於此亦應解了。故知此中言解義者，意在

證解，要由過去逢事多佛。補特伽羅意樂意趣者，謂如為一先讚布施後還

毀訾。此中意者，先多慳悋，為讚布施；後樂行施，還復毀訾，令修勝行。

若無此意，於一施中先讚後毀，則成相違。由有此意，讚毀應理；於尸羅

等當知亦爾。一分修者，謂世間修。 

∟ ̆ȉ ӗ Ȋ̆╠ Ԋᶫ ᵫ̆

ӗ Ȃ Ṏ ӗ ̆ ҈ Ȃȉ ҈

ῒ Ȋ̆ ⌠҈ ̆ ᵫ Ԋᶫ ⌠Ȃ

ȉ ᵖ ԅ ᵫ ̆ ֞ ԅȊ̆Ẋᶏ Ҍ ̆ ̆

̆ ѿ ̆ Ṏ Ӟ Ȃ 

Ṕ ⌠ ᵫ Ӟז̆ ԅ ̆ ԅָ̆ ԅ̆ᵰ ѿז

ӞҌ ז̙ ѿ ז̆ Ҍ ᵫ ז̆ ѿ ̆ Ԋ

ᵫ ˻ ץ Ṏȉ Ȋ ̆Ҍ ᶭ ȉ ȊȂᵰ ỹ ̆

֓ᵰ ̙ ᶏȇ ӗ Ȉ ᵰ ₮ᶖԅ̆ᵰ ∟ ̙ᵰ

‗ ҌԅȂ ̆ץ ̆ѿ ỹ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ̆ Ԋ ᵫȂȊ Ṏȉ Ȋ

̆ ⌠҈ ̆ Ԋ ᵫ Ȃ 

ȉ ᵍ ̆ ѿᾢ ȂȊ ѿṎ ᵍ ז̆

Ṝ̆ᵰᾢ ᵘ ̕ ᶖז ԅ̆ᵰ ᵘ Ȃȉ Ҭ ̆ᾢ

̆ ̕ ̆ רḱּפ̆ ȂȊ ԅ̆ רḱּפ̆ז

̆ ҉ ̆ᵰἑἑ Ҍּ̆לҌ ̆ ḱ רּ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ Ҭᾢ ̆╚ Ȋ̆ẊᶏҌ Ṏ ̆ѿᴆԊ ̆

ᵰѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ Ҍ ̙ᵫ ̙ ץ Ӟ

ᵫ Ȃ Ṏ ⌠ ỹ ̆ ỹ ̆ᵰ ̆ᵰ

̙ Ṏ ̆ᵰ ̙ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ᵍ ̆

̆ Ӟ ̆ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ ᵘ ̆ῒ

̆ ̂ ̃ӂ ̆ ѿ Ȃ 

ȉѿ№ḱ ̆ ҕ ḱȂȊѿ№ḱ̆ ҕ ḱȂ ₮ҕ ḱ̆ῃ№

₮ҕ ḱȂ ╠ Ҭ ȉѿ№ḱȊȂ 

Ṏ ԅȂҊ Ṏ ̆ ѿ℗ ῀ᵫ Ȃ 

 

令入祕密者，謂若是處依世俗諦理，說有補特伽羅及一切法自性差別，

為令有情入佛聖教，是故說名令入祕密。相祕密者，謂於宣說諸法相中說
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三自性。對治祕密者，謂於是處宣說有情諸行對治，為欲安立有情煩惱行

對治故。轉變祕密者，謂於是處以說餘義，諸言諸字轉顯餘義。 

ȉפ῀ ̆ ᶭҕḚ Ȋ̆ ֲ ᶭҕḚ ȂѿṎֲ

Ḥᵫ̆ᵰ ז ѿ℗ ̆ѿ℗ Ҍ ̆ ֞ Ȃ ԅ ̆

ָ̆ Ҍ ̆ ᶖẠ ̙ Ҍ ᶖԅ̆ ָ ̆ᶖԅӞҌ Ȃ ᵰ̆ץ

ѿ Ҍ ֓̆ѿ ᵘ ָ ̆ ָ ̆ ҕḚ

ᶖ Ȃȉ ᵍ ѿ℗ ∟Ȋ̆ ᵍ ̆ѿ℗ Ӟ

̆ ∟̆ ז ץ ῀ ̆ ԅᵫ Ȃȉ פ ῀ᵫ ̆

῀פ Ȋ̆ Ṏ ᵫ῀ז ̆ ֓ Ȃ 

ȉ ̆ Ҭ ҈ ȂȊ ѿ ԅ̆ ֓ ῀ԅᵫ

ֲ̆ ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ ֓

ז Ҍ Ȃᵰ ̆ ҈ Ȃץ Ṏ҈ ᶖ ̆ ̕

Ҍ ҈ ̆ ԅ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ ̆

Ȃ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ

ᵰ ̆ḱҌ ̕ ḱ ̆ Ȃ ᵰ ᶖ ̆

Ҍ ѿṎ Ȃָ ̙ Ἕҕ ҉ ̆ᵰ ̆

̆ ̆ ̆ӂ Ȃ Ҍ ̙

Ṏ Ҍ Ȃ ָ ̆ ָ ̆ᵖ ᵰҌ Ḥ Ȃ ѿṎ

ָ ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ ץ ̆ ȂȊץ ȁ

̆ᶖ ₮ ѿṎ Ȃ Ṏ ԅ̆ ỹ ̆ ⌠ ֓̆

ԅȂ 

 

於伽陀中，覺不堅為堅者，不堅謂定，由不剛強馳散難調，故名不堅；

即於此中起尊重覺，名覺為堅。善住於顛倒者，是於顛倒、能顛倒中善安

住義。於無常等謂是常等，名為顛倒；於無常等謂無常等，是能顛倒，是

於此中善安住義。極煩惱所惱者，精進劬勞，名為煩惱，為眾生故長時劬

勞精進所惱。如有誦言，處生死久惱，但由於大悲，如是等。得最上菩提

者，其義易了。 

ȉ Ҍ ȊȂָ Ҍ ̙Ҍ ̆ ṎȉҌ Ȋ Ȃָ ̙

▄ ̆ ԁ ̕Ҍ▄ ̆Ҍ ԁ̆ ԅ̆ Ҍ ̆ Ȃȉ

Ҭ ̆ ȂȊ Ṏ ̆ ȂᵰҌ ̆

̆Ҍ ̆ ҉ ̆ ҉ Ȃȇ ȈԐ̔ȉ Ҭ

̆ ȂȊ Ҭ ѿ ̆ ̆ Ȃ 
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ȉ ᵟ ṕ ̆ ṕȁ ṕҬ ᵟ Ȋ̆ ṕ Ῥ ṕ ᶖ̆Ῥ

ᵟ Ȃᶛ ̆ȉ Ȋ̆ ᵰ ̆ ṕ̕

ȉ Ȋ̆ ᵰ ̆ Ҍ ṕȂ ṕ ָ ̙ ṕ

Ῥ ṕ ᶖ̆ ṕȂ Ṏ ᵟ̆ Ṏ ̆ ᶖ ṕ ̆ᵰῬ

ᶖ ԅȂ ѿṎ ̔ȉ ᵟ ṕ ̆ ṕ

ᵟȂȊָ ṕ ̙ҕ ̆ ṕ̆ ᵟ ̆

ṕ Ȃ ѿ ̆ ᵰ ԅȂ Ṕ ̆ ̆ ̆

ט ֲ ̆ Ṕ ≠̆ Ȃ 

ԓ Ṏ ̆ Ṝ ז ̆῀

Ṝ̆ז ̂ ≠̃ ṕ ̆Ҍ ̆ Ҍ ҉̆ Ҋ̆ ҉Ȃ

ָ ̙Ҍ ז̆ ẠԅȂ ᶖ ֲ҉ ԅ̆ז Ҍ ̆

ז ᶖ̆ ԅṎ ̆ ָ ̙ ᵰ ṕ̆ ז ҉̆ ҊȂ ז̆

ᶖ ṕ ̆Ῥ ᶖ ҉ԅȂ ̆ ᶖ ֲ ̆

ז ᾢ ṕԅ̆ ᵰ ᶖ̆ ԅ̆ ṕԅῬ ṕȂ 

ȉ Ȋ̆ ץ ᵫȂ ѿṎҌ Ȃȉ

שּꜞ Ȋ̆ Ṏ Ṝ̆ᵰ ḱ ̆ ̆ḱ ̆ ⱬ̆ Ṏ

̆ ̆Ҍ Ṏ Ȃȉ שּꜞ

Ȋ̆ ԅ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ᵰ̆ᵰ

ז̆ז ᵰҌ ̆ Ṏ Ṝ̆ ̆ Ṏ ᵟȂ 

ȉ ̆ ӄ ̆ᵖ Ȋ̆ ѿṎ ̆ ̆ ӄ

⌠ѿ֓ ̆ ̆ᵖ ₮ ̆Ҍ ԍ

Ȃ 

ȉ ҉ ̆ῒ ԅȂȊ זֲ̆ ҉ ⌠̆ Ȃ

҉ ̆ᵰ Ҍ ̆ᵟ ṕ ̆ ̆

ᵰ ᵫԅȂ Ṏ ᵰ ̙ Ȃ Ṏ∟ ̆ ̆

Ṕ ҩ ∟₮ᶖ̙ Ȃᵰ ∟ ∟ ̆ ԅ

Ṏ ṕ̕ ∟ ׆ ҉ ̆ ᶖṎ ṕȂ ҈ṕ ̆ Ṏᵫ ᵰ

ṕ Ȃ Ṕ ᵫ Ҍ ṕ̆ ̕ ̆Ҍ ṕ ̆

ᵰ ṕȂ ץ ֲ ᴆ̆Ҍ ̕ ̆ Ҍ

̆ ᶏᵰ ⌠̆ ᵰ ̆ Ҍ ᵫ Ȃ ץ ֓

Ȃ ̆ ᶭ ỹ ̕ ỹ ̆ᵰ ҈

ԋ ᵰץ̆ ̆ ҉ⱴ Ȃᵰ ̙ ȁ

ᵰ ̙ ˻̂ Ӝ ̃ 

 

ԋ  
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҉ѿ Ṕ ԅ ȁ ̆ Ṏ Ṕ ᵫ ꜛ̆ ᵫ

Ҍ ̆ ̆ Ṏ ȁ Ṏ Ȃ

ױ ԅ Ṏ ȁ Ṏ ̆ᵖ Ṏ Ҍ Ṏ ̆ Ҍ Ṏ ̆

ȂҌ Ṏ ̆ Ṏ ҉ ̆ Ṏ ̆

ѿṎ ҉ ̆ ᴪ Ȃ ץ ṔῬ҈ ̆ ỹ Ȃỹ ̔

ᵫ ̆ ѿףѿףỹҊᶖ̆ Ҍ Ȃ ̆

ῖ̆ ̆ ₮ᶖ ̆ Ȃ ץ ỹ Ҍ Ȃ 

 

乙三 由三相造大乘法釋 

丙一 總標 

論曰：若有欲造大乘法釋，略由三相應造其釋：一者由說緣起，二者

由說從緣所生法相，三者由說語義。 

釋曰：由此三相，隨其所應，應造一切大乘法釋。 

ȉ ӗ ̆ ҈ ῒ Ȋ̆ ӗ Ạ Ṝ̆ ҈

Ṏ Ȃȉѿ Ȋ̆ѿṎ Ȃȉԋ Ȋ̆ᶭ

₮ᶖ ̆ Ṏ ̆ ᵥ̆ Ṏ ף֜ Ȃ ҈Ṏȉ

Ȋ̆ȉ Ȋ №ԅȉ Ȋ ȉ ȊῄṎȂ Ṏ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ ῒ ѿ℗ ӗ Ȋ̆ᵰ ѿ℗ ӗ ̆

ѿ ᶭ ҈Ṏ ᶖ Ȃ 

 

丙二 別釋 

丁一 說緣起 

論曰：此中說緣起者，如說： 

言熏習所生 諸法此從彼 異熟與轉識 更互為緣生 

釋曰：言熏習所生諸法者，由外分別熏習在阿賴耶識中，以此熏習為

因，一切法生，即是轉識自性。此從彼者，此分別熏習用彼諸法為因。此

即顯示阿賴耶識與彼轉識更互為因。 

ѿṎ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ȉ ҬȊ ╠ ӗ Ȃ῏

ԍ ᵥ ̆ ѿҩ ̔ȉ ̆ ̆ ̆ ԑ

ȂȊ Ṏ ₮ ȇ ӗ Ȉ̆ҕ Ȃ 

ȉ ̆ №∟ Ҭ̆ץ ̆ѿ℗

ȂȊ ѿ ԓṎ ̆ᵖ Ҋ Ȃ Ṏ Ṕѿ ᶭ Ṝ
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̆ ֓ №∟̆ ץ̆ Ṏ ̆ѿ℗

׆ ̆ Ṏ Ȃ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ №∟ Ȋ̆ Ṏ№∟ ̆ѿ Ȃ

Ṕ ҈ ̆ ѿ №∟ ᶭ ̆ Ṏ Ȃ

̆ᶭ Ȃ 

ȉ ԑ Ȋ̆ ̆

̕ ̆ Ȃ ץ Ṏ ԑ ̆ԑ

Ȃ Ṏ ̆ԑ Ȃ ̆ ╠ ѿṎ ̆

₮ᶖ Ȃ ̆ ᶭ Ȃ ̆ ᶭ

̆ ̆ Ṏ ̆ Ṏᶭ Ȃ 

 

丁二 說從緣所生法相 

論曰：復次，彼轉識相法有相有見，識為自性。又彼以依處為相，徧

計所執為相，法性為相，由此顯示三自性相。如說： 

從有相有見 應知彼三相 

復次，云何應釋彼相？謂徧計所執相於依他起相中實無所有，圓成實

相於中實有。由此二種非有及有、非得及得、未見已見真者同時，謂於依

他起自性中，無徧計所執故，有圓成實故，於此轉時，若得彼即不得此，

若得此即不得彼。如說： 

依他所執無 成實於中有 故得及不得 其中二平等 

ԋṎ ̔ ᵥ̙ȉ ̆ ̆

ȂȊ ̆ ̆ №̆ №̕ Ӟ ̆

Ӟ ̆ ץ Ȃ 

ȉ ᶭץ ̆ ̆ ̆ ҈ ȂȊ

ԅῄ Ȃѿ ̆ Ṝ̆ ѿ № Ạ ̆ ѿ № Ạ

Ȃ ѿ №ҹ҈Ṏ ̔ȉץᶭ Ȋ̆ᶭ ᶭז ̆

ᶭ ̆ זᶭץ ̕ȉ Ȋ̆ץ

̕ȉ Ȋ̆ Ȃ 

̆ ѿ № Ȃ ҈ ̆ ᶭז ȁ ȁ

Ȃ 

ȉ ̔ ̆ ҈ ȂȊ Ṏ ԅ̔ ̕

҈ ̆ᶭז ȁ ȁ Ȃ ѿҊȂ 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ԅ̆ ̙ȉ

ᶭז Ҭ Ȋ̆׆ᶭז ҉ ̆ №∟̆

̆ ҉ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ ᶭז ҉
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Ȃ ̆ ̆ ᵌ ̆ Ἕ ̆ ҉ ̕

Ȃ 

ȉ ԋ ȁ ȁ Ȋ̆ ̆ѿ

̆ѿ Ȃѿ ̆ ѿ ̆ ̙ ̆ ⌠

̆ ̆ ̆ ⌠ ̕ ȉ҉ץ Ȋ

ז̆ ⌠ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ̔ ѿ┤ ̆

₄ ⌠ ̕ ԅ ѿ┤ ̆ ⌠ ̆ Ȃ 

ȉ ᶭז Ҭ̆ ̆ ̆ ̆ Ҍ

̆ Ҍ ȂȊ ԅ ̆ Ҍ ̕Ẋᶏ ̆ ԅ

Ṏ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ Ҍ Ṏ̆ ԅ Ṏ Ҍ Ṏ̆ῄṎѿ

Ҍ Ȃ 

ȉᶭז ̆ Ҭ ȊȂ ᶭז ҉ ̆ ᶭז ҉

Ȃȉ Ҍ ̆ῒҬԋ Ȋ̆ ץ ⌠ ṎҌ Ṏ̆

⌠ ṎҌ ṎȂȉῒҬȊ ᶭז ҬȂȉԋȊ ԋ Ȃ

ѿ┤ ԋ ̔ Ṏ Ҍ Ṏ̆ Ṏ Ҍ Ṏ̆ ѿ┤ Ҍ

Ȃ 

 

釋曰：彼轉識相法有相有見識為自性者，謂彼識有相有見以為其體。

又即彼相有其三種。依處為相者，謂依他起相。由此所說三種自性顯示彼

相，於伽陀中即顯此義。從有相有見，應知彼三相者，如釋顯示。由此二

種非有及有非得及得未見已見真者同時者，徧計所執及圓成實名為二種，

如是二種，第一非有，第二是有。未見真者，得徧計所執不得圓成實。已

見真者，即此剎那，得圓成實不得徧計所執。於伽陀中即顯此義，謂依他

所執無等。平等者，謂一剎那。其中者，謂依他起中。二者，謂未見真者

及已見真者。故者，是由此因義，謂於依他起中，由徧計所執無故及由圓

成實有故；又諸愚夫顛倒執故如是見轉，若諸聖者由正見故如是見轉。 

ȉ Ȋ̆ ₮ᶖ ֓ Ȃȉ ̆

ץ ῒ Ȋ̆ Ṏ ̆ ᶖ ̆ Ȃ 

ȉ ῒ҈ Ȋ̆ ѿ ̆ ҈Ṏ Ȃ 

ȉᶭ ̆ ᶭז Ȋ̆ᶭז ȁ ᶭȂ Ṏᶭ

ז ̆ ̆ ̆ זᶭץ ᶭ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ ᵍ Ҭ ȂȊ╠ Ṏ ̂ȉ

̆ ҈ Ȋ̃҈ץṎ ᶖ Ȃ Ṏ ̆

҈ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ Ȋ̆ Ṏ Ȃ 
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ȉ ԋ ȁ ȁ Ȋ̆ ҩ ָ

̙ Ṏȉԋ Ȋ ῄ Ȃȉ ԋ ̆ ѿ ̆ ԋ

ȂȊ ȁ ң Ҭ̆ Ẋ ̆ ̆

Ȃ 

ṔҌ ̆ ԅѿṎ ̆ ὅ ԅȂ Ṏ

̆ ֓ ῀ ז̆ ȉ Ȋ̆ᵖ Ṏ Ҍ

Ȃז ȉ Ȋ ̆Ҍ ֲ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ̆ȉ ȁ

Ȋ Ȃ ᶖ ᵰ῀ ̆ ȉ Ȋ ̂ȉ Ȋ

Ṕ ץ ̆ ṔҌ ѿṎ ̆ѿ ⌠ ȉ Ȋ̃Ȃȉ Ȋ

̆ ԅ ֓ ֲ̆Ҍ ָ ԅ̆ȉ Ȋ Ṏ

Ȃ ḂȂ Ṏ ̆ Ȃ

ץ ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ ₄ ז̆ ⌠

̆ Ҍ⌠Ȃ ԅ̆ Ҍ⌠ Ȃ 

ȉ ̆ ┤ ̆ Ҍ Ȋ̆ ̆҉ץ ԅ №

∟ ̆ ѿ┤ ̆ ⌠ԅ ̆ ԅȂ

ӊ ⌠ Ȃᵰ ԅ ̆ Ҍ⌠ ̕ ԅ ̆ Ӟ

ԅȂ ץ ѿ ṎҌ Ṏ̆ѿ ṎҌ Ṏ̆₄ ҍ ԋ ѿ

┤ Ȃ ץ ̆ Ṏ┤ ӊ ̆ ̆ ԅ №∟ ז̆ ⌠

̆Ҍ Ȃ 

ȉ ᵍ Ҭ ̆ ᶭז Ȋ̆ Ṏẋ ȉᶭז ̆ Ҭ

Ȃ Ҍ ̆ῒҬԋ Ȋ̆ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ

ѿ┤ ȂȉῒҬȊ̆ ᶭז ӊҬ̕ ѿ┤ ӊ ̕ȉԋȊ̆ѿṎ

̆ѿṎ Ȃ №∟ ̆ №∟ Ȃ 

ȉ Ȋ ָ ̙ȉ Ȋ̆ ԍ Ṏ Ȃȉ ᶭז Ҭ̆

Ȋ̆ ̆ ̆ Ṏ ̆

ȉ Ҍ ̆ῒҬԋ ȊȂ Ṏȉ Ȋ ץ ̆ȉ ṕ

Ȋ̆ ṕ ̆ ̆ ԅȂ Ṏ ̙

⌠ ̆Ҍ ⌠ Ȃȉ Ȋ̆

ԅ ז̆ ̙ ⌠ԅ ̆Ҍ Ȃ ῄ Ҍѿ ԅȂ 

҉ץ ӗ ̆ ԅῄ ̔ ̆ ╠ ̆ Ҍ ̕

̆ ȉ Ȋ╠ ԅ̆ȉ҈ Ȋ╠ Ӟ ̆ ѿҊ

ȁ ̆ԋ ѿ┤ Ṏ Ҍ Ṏ̆ Ṏ Ҍ ṎȂ ῄ

Ṏ̂ ȁ ̃ ᶭ ᶭז Ȃ 

╠ ȉ Ȋȁȉ Ȋ ԅ̆Ҋ ҈Ṏȉ Ȋ̆ Ȃ 
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丁三 說語義 

論曰：說語義者，謂先說初句，後以餘句分別顯示。或由德處，或由

義處。 

釋曰：由說語義，如所造釋，今當顯示。或攝其德，或攝其義。 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̙ȉ ᾢ ∆ ̆ ץ ̆№∟ Ȋ̆

ᾢ ѿṎ ̆ ̆ῒ ѿ ѿ №∟ Ȃ №ῄ ̆ȉ ̆

ȊȂ 

ָ ȉ Ȋָ̙ ȉ Ȋ̙ȇ ȈԐ̔ȉ ̆ ̆

̕ ̆ ̆ Ȋ̆ᵫⱳ ⌠̆ ץ ԅ̆

Ȃ ῃ ⌠̆ Ṏ ̆ ḱ̆ Ṏ Ȃ╠ ᵫ

ⱳ ̆ ⱳ ̆ ̆ ῃ ⌠Ȃ 

ȉ ̆ ׂ̆ Ȋ̆ Ṏ ҈Ṏȉ Ȋ Ȃȉ

ῒ ̆ ῒ Ȋ̆ ז ⱳ ̆ ז ĺĺ ֓ⱳ Ȃ 

 

戊一 說德處 

論曰：由德處者，謂說佛功德最清淨覺：不二現行，趣無相法，住於

佛住，逮得一切佛平等性，到無障處，不可轉法，所行無礙，其所安立不

可思議，遊於三世平等法性，其身流布一切世界，於一切法智無疑滯，於

一切行成就大覺，於諸法智無有疑惑，凡所現身不可分別，一切菩薩等所

求智，得佛無二住勝彼岸，不相間雜如來解脫妙智究竟，證無中邊佛地平

等，極於法界，盡虛空性，窮未來際。最清淨覺者，應知此句由所餘句分

別顯示，如是乃成善說法性。最清淨覺者，謂佛世尊最清淨覺，應知是佛

二十一種功德所攝：謂於所知一向無障轉功德，於有無無二相真如最勝清

淨能入功德，無功用佛事不休息住功德，於法身中所依意樂作業無差別功

德，修一切障對治功德，降伏一切外道功德，生在世間不為世法所礙功德，

安立正法功德，授記功德，於一切世界示現受用變化身功德，斷疑功德，

令入種種行功德，當來法生妙智功德，如其勝解示現功德，無量所依調伏

有情加行功德，平等法身波羅蜜多成滿功德，隨其勝解示現差別佛土功德，

三種佛身方處無分限功德，窮生死際常現利益安樂一切有情功德，無盡功

德等。 

Ṏ ̆ Ӟ ̆ Ȃ ѿ 1̆ ᶖ Ȃ

ҕ Ạ ̆ ̆ Ạץ Ȃ 

ȉ ̆ ᵫⱳ Ȋ̆ᵫ ⱳ ̆ Ȃ

ȉ ̆ ∆ ̆ ῒ Ȃ ӂ ̆

ץ ѿ ȂȊȉ Ȋ̆ ѿ ̆ȉ ̆ ῒ Ȋ̆
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ῒז ԋ ѿ Ȃȉ ӂ Ȋ̆

Ȃȉ ץ ѿ Ȋ̆ץ ⱳ ᶖ Ṏ ȉ Ȋ ⱳ Ȃ 

ѿ ̆Ҋ №∟ Ṏ ̆ Ṕ 1Ȃ 

 

表 1：佛最清淨覺所摄的二十一句与世尊二十一種 

 

 

ȉ ̆ №∟ Ȋ̆ȉ Ȋ ѿ ⱳ

Ҋ ԋ ѿ ᶖ№∟ ̆ѿ ѿ ⱳ Ȃȉ ӂ

Ȋ̆ ҉ Ȃ Ṕ Ạ ֲ Ȃ 

ȉ ̆ ᵫҕ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ᵫҕ

Ȃȉ ᵫԋ ѿ ⱳ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ᵫ ԋ ѿ

ⱳ ̆ ץ ֓ⱳ ̂ ҬҊ ѿ ԋ ѿ ⱳ ̃Ȃ

Ҋ ҕ Ȃ 

 

 

ᵥ ᵱᵥ 

҅⅓ᵱ  

└  

Ғ  

 

Ὶ Ғ  

Ҏқ  

Ὶ ҅⅓қ  

҅⅓  

҅⅓  

 

ₐ Ғ ⅎ≢ 

҅⅓  

ᵱ ԑᵥֿפ  

Ғ ᶜ  

Ҳ ᵱ  

 

 

Ғԑ  

ᶜ  

 

ԑ פֿ ῇꜗ  

ꜗ ᵱԐҒᴧ ᵥꜗ  

Ҳ ᶳ ᵲ ≢ꜗ  

ḷ҅⅓ ꜗ  

ᴥ҅⅓ ꜗ  

қ Ғ қ ꜗ  

ꜗ  

ꜗ  

҅⅓қ ꜗ  

ꜗ  

ῇת ꜗ  

ᶜ ꜗ  

Ὶֿפ ꜗ  

ᶳ ᴥ ꜗ  

ꜗ  

Ὶֿפ ≢ᵱ ꜗ  

Ҏ ᵱ ⅎ ꜗ  

⌐ ҅⅓ ꜗ  

ꜗ  

҅ ꜗ  

Ѓ ꜗ Є 

қ

ԑ

҅

ꜗ
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釋曰：此中不二現行者，謂二現行此中無有，是故說名不二現行，即

是於所知一向無障轉功德，非如聲聞獨覺智亦有障亦無障故。趣無相法者，

謂清淨真如名無相法，趣謂趣入，即是於有無無二相真如最勝清淨能入功

德。謂此真如非是有相，諸法無性以為相故；亦非無相，自相有故。於此

無相真如最勝清淨能入，最勝能入故，清淨能入故。 

ѿ ȉҌԋ ȊȂȉ ԋ Ҭ ̆ Ҍԋ Ȋ̆ᵫ

ῄ Ȃȉ ѿ ⱳ Ȋ̆ Ṏ ѿ℗ ̆

ѿ Ȃȉ ֞ ֞ Ȋ̆ ̆

̆ Ȃ ̆ ̆ ץ ֞ ֞ Ȃᵫ

ԋ Ȃ 

Ṕ ѿҊ ז̆ ̔ȉ ᵫѿ Ȋ̆ᵫ ѿ

̆ ȁ ѿ℗ ԅ̆ ἝȇḴ Ȉ ȉ ѿ℗

  ȊȂȉ ѿ℗Ԋ ∟ ̆ ȁ ̆ԋ

ԋ Ȋ̆ҌἝ ̆ ̆ Ȃȉ Ҭ

ԋ Ȋ̆ᵫ ῄ ̆

̆ѿ ̆ ץ ȉҌԋ ȊȂ ѿ Ȃ Ṏ ȉ ѿ

ⱳ Ȋ̆ ѿṎ Ȃ Ṏⱳ ѿ℗̆ѿ ̆ҌἝ

Ṝ ̆ Ṝ Ȃ 

ԋ ̆ȉ ȊȂ ̆ ̆

ѿ℗ ̆̂ȇ ▄ Ȉ ԅ ̃Ȃȉ Ȋ ῀̆ ῀ Ṏ Ȃ

ȉ ԋ רּ ῀ⱳ Ȋ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ֓№∟

ԋ Ȃ Ṏ ȁ ȁ ̆ ȇҬ Ȉ ȉҌ ֞

Ҍ ̆Ҍѿ֞Ҍ ̆Ҍ ֞Ҍ ̆Ҍᶖ֞Ҍ₮ȊȂ ֓№∟ ̆ ԋȂ

ȉ ̆ ץ Ȋ̆ ץ ҥ ̆ Ȃ

ָ ̙ ̆ Ṏ Ҍ Ṕ ѿṎ ̕ᵰ Ṏ ̆

̆ ץ Ȃȉ֞ ̆ Ȋ̆ ̆ᵰ ָ ̆

⌠ ̆ Ṏ ̆ӞҌ ָ ̆ ̆

Ȃ ⌠ ̆Ҍ ⌠ ̆ ҩ

̆ ṎҌ Ȃ Ṏȉ Ȋ̆ Ҍѿ Ȃ 

ȉ רּ ῀̆ רּ ῀ ̆ ῀ ȂȊȉ רּ ῀Ȋ

№ῄ ̔ȉ רּ ῀Ȋ̆ȉ ῀ȊȂ רּ ῀̆ ̕

̆ѿ℗ Ȃ ̆ ῀ ̙ ȁרּ ῀Ȃ

ȇ ȈԐ̔ȉѿ℗ Ҭ ѿ ̆ ѿ℗ ȊȂ ѿ ̆רּ

ѿ℗ ȂѿṎ ѿṎ̆רּ Ȃȉ זפ֞̆῀

῀Ȋ̆ז ȉ̆῀זפ֞̆῀ רּ ῀ⱳ ȊȂזҌᵖ ѿ℗

Ҭ רּ ̆ ғ ѿ℗ ̆ ȁ ῃ ̆
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ץ ȂҌᵖ ῀̆ Ӟזפ ῀̆ Ṏ רּ ῀Ȃᵫ ȁז

ז≠≠ ⱳ ῃ Ȃ 

 

住於佛住者，謂住佛所住無所住處，即是無功用佛事不休息住功德，

謂此住中常作佛事無有休息。逮得一切佛平等性者，即是於法身中，所依、

意樂、作業無差別功德。到無障處者，即是修一切障對治功德，謂一切時

常修覺慧對治一切障故。 

҈ ̆ȉᵟ ᵫᵟȊȂᵫᵟ ָ ̙ᵫ ᵟ ᵟ̆ᵫᵟ ᵟȂ

ԅ̆ᵰ ᵟ ᵟ Ṏ ̆ ᵟ ᵟ ̙ȉ ⱳ ᵫ

ԊҌᴡ ᵟⱳ Ȋ̆ ӊ ̆ᵫ ҌἝ Ṕ ᵬ ȁ ⱳⱴ ̆

ᵫҌ ̆ ᵰ ̆ ̆ ṎҌ ⱳ ȂזҌᵖҌ ⱳ ̆

ғҌᴡ ̆Ҍ Ặ ẠȂȉ ᵟҬ ᵬᵫԊ ᴡ Ȋ̆

Ṏᵫᵟ ѿז̆ ⌠ ̆ ᵬᵫԊ ᴡ ̆ Ṏ ᵫᵟȂᵫᵟ

Ṏ̆ ᵟ Ȃ ̆ ȂԊ Ҍ ẶҌᴡ Ặᵖ Ҍ

ⱴⱳ Ȃ ҈Ṏⱳ ̆רּ ᵫ Ȃ Ṕ ẠᴆԊ ̆ Ҍⱴⱳ ̆

ԅ̆ ָ Ҍ Ȃᵫ ז̆ץ Ҍץ ᵬ ̆Ҍ ⱳ ̆

ѿ℗ᵫԊȂ ᵫҌ ̆ҌἝ Ṕ Ȃ 

῏ԍᵫᵟ̆ȇ ȈԐ̔ȉ Ҍᵬⱳ ᵫԊ̆ Ҭ ̆ ῒ

ᵟ ᵟ̆ ᵬⱳ ≠ Ԋ̆ ᵟ̆

רּ ᵟȂȊ ᵟ̆ Ṏ ̕ ᵟ̆ ̕ ᵟ̆

Ȃᵫ ᵟ ̆Ҍ ⱳ ̆Ҍᴡ ≠ ̆ ȉ ⱳ ᵫ

ԊҌᴡ ᵟⱳ Ȋ̆ ╠ ᵟԍᵫᵟȂ ᵫᵟ̆ ⱳ ẠᵫԊ̆Ҍᴡ

̆ ̆ ẠȂ 

̆ȉ ѿ℗ᵫ Ȋ̆ ȉ Ҭ̆ ᶭȁ ȁᵬ ∟

ⱳ ȊȂҕ Ạ Ȃ ̆ ѿҊȂ Ṕ

Ạ ̔ȉ Ҭ ᶭ ᵬ ∟ⱳ ̆ ѿ℗ᵫ

Ȃ ᶭ ∟ ̆ѿ℗ ᶭ ̕ ∟ ̆ѿ℗ ≠ ѿ

℗ רּ ̕ᵬ ∟ ̆ѿ℗ ᵬ Ԋז≠ Ȃ

ᶭ ȂȊ ̆ ᶭȁ ȁᵬ ∟ Ȃ ̆ ᶭ ∟̆

∟̆ᵬ Ӟ ∟̆ Ṏⱳ Ȃ ᶭ ∟̆ѿ℗ ᶭ

̆ №∟ Ȃ ∟̆ѿ ԅ≠ ѿ℗ ̆

Ṏ ̆ Ṏ רּ ̆₄ ᵫ ṎȂᵬ ∟̆ѿ

℗ ץ ȁ Ạ≠ז Ԋ ̆ ̆ Ȃ ȉץ Ҭ̆

ᶭȁ ȁᵬ ∟Ȋ̆ ᵫ ̆ѿ℗ᵫ ⌠Ȃ Ṏῄ

Ӟ ҉ԅȂ 
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ԓ ȉ⌠ Ȋ̆ ȉḱѿ℗ ⱳ ȊȂ ѿ℗ ḱ

̆ Ṏⱳ Ȃȉ ѿ℗ ḱ ѿ℗ Ȋ̆ḱ ѿ℗ ̆

ȁ ȁѿ℗ ̆ѿ Ӟ Ȃ ȉ⌠ Ȋ̆

ԅȂ Ṏ ̆ ḱ ѿ℗ ⱳ Ȃ 

 

不可轉法者，即是降伏一切外道功德。所行無礙者，即是生在世間不

為世法所礙功德，謂雖生世間，行於世間，所行之處，不為利等世間八法

所染汙故。其所安立不可思議者，即是安立正法功德，由契經等正法無量

不可思議，非諸愚夫所能解故，由此故名最清淨覺。此最清淨覺句，於句

句中皆徧相應。遊於三世平等法性者，即是授記功德。其身流布一切世界

者，即是於一切世界示現受用變化身功德。於一切法智無疑滯者，即是斷

疑功德。於一切行成就大覺者，即是令入種種行功德。於諸法智無有疑惑

者，即是當來法生妙智功德，謂知當來如是法生如來妙智。 

Έ ̆ȉҌ Ȋ̆ ᵫ ῒֲזҌ לּ Ȃ ָ Ҍ לּ ̙

ѿ℗ Ҍרּ ᵫ ԋ ̆ ץ Ҍ לּ Ȃ ȉ ᴟѿ℗ ⱳ ȊȂ

ᵫ ̆ ̆ᵰ ᵫ רּ ̙ᵫ ᵰҌ̆רּ

לּ ̕ ᶖᵫ ᴟѿ℗ Ȃ 

҂ ȉ Ȋ̆ ȉ ҕ Ҍ ҕ ⱳ ȊȂ ῄ

Ȃᵫ ̆⌠ ̆ᵖ Ȃ ᵫ ҕ ̆Ҍ ҕ

ѿ℗ Ȃȉ ҕ ̆ ҕ ̆ ӊ ̆Ҍ ≠ ҕ ῇ

Ȋ̆ᵫ ҕ ̆ Ṕѿ ҕ ѿ֓ ̆ᵖ Ҍ ҕ ῇ

̂≠ ȁ ȁ ȁ ̃ Ȃҕ ѿ℗ Ҍ ̆ז ѿ ̆

₮ Ҍ Ȃ ᵫ̆ ҕ Ҍ ҕ ѿ℗ ף̂ ҕ ῇ ̃

Ȃ ᵫ ҕ Ҍ ҕ ⱳ Ȃ 

ῇ ̆ȉῒ Ҍ Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂָ ⱳ

̙ȉ Ҍ ̆ ̆ ȂȊ

ԅ̆҈ ԋ ̆ ̆ ֓ ̆ Ҍ

̆₄ Ҍ ̆ ץ Ȃ ѿҊ̆ Ṏⱳ ̆ ץ

ᵫ Ȃȉ ̆ Ҭ Ȋ̆ȉ Ȋ

̆ ѿ Ȃ Ҭ ѿҊ̆ ѿҊ̆Ҋ ѿ Ȃ 

Ӝ ̆ȉ ҈ҕ Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂҕ ̆

Ṕ ᵬ ̔ȉ ҈ҕ ץ̆ ҈ҕ Ҭ̆

ԅ ᶖ Ԋ̆ ȂȊ ȁ ᶖ Ԋ ᵫ

⌠ѿ ᵰ ̆ ⱳ Ȃ҈ҕ ̆ᵫ Ԋ ѿ ̆

ȁ ᶖ Ԋ ̆ Ȃ 
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̆ȉῒ ѿ℗ҕ Ȋ̆ ȉ ѿ℗ҕ ⱳ ȊȂ

ᵫ ѿ℗ҕ Ȃ ָ ҕ ̆ ᵫ ȁ Ạѿ℗≠

Ԋ ̆ ̆ ₄ Ȃ 

ѿ ̆ȉ ѿ℗ Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂ ԍѿ℗ ̆

̆ ̂Ҍ ̃Ȃ ԍѿ℗ ז ̆ Ȃ

̆ Ȃ ⱳ ̆ ԅ Ạ⌠Ȃ 

ԋ ̆ȉ ѿ℗ Ȋ̆ ȉפ῀ ⱳ ȊȂѿ℗

̆ Ṏ ᵰḱ ⱳ Ȃ 

҈ ̆ȉ Ȋ̆ ȉ ᶖ ⱳ ȊȂ ῄ Ӟ

Ȃȉ ᶖ ᶖ Ȋ̆ ָ ᶖ ₮ᶖ̆ᵫ Ṏ

Ȃ ᵫ ҈ҕȂȇ Ȉ ԅṎ ̆ ѿṎ ₮ ̆

≠ ז ₮ ⱳ ̆ѿ Ӟ ̂ ⌠ῇ ץꜝ

╠̆Ῥӄ ז Ҍ⌠̃Ȃԍ Ҍ ╖ Ȃז⌠ᵫ ̆ᵫ ῇ

ז╠ץꜝ ѿ ̆ᶭ Ṏ ᶖ ץ ᵫȂ ᶖ

ָ ̆ ̆ ȁ ᶖ Ȃ ѿ Ҍ ̆ ᶖ

ץ ᵫȂ ᵫ ȉ ᶖ Ȋ̆ Ṏ Ȃ ᵫ

̆ Ȃ 

 

凡所現身不可分別者，即是如其勝解示現功德。一切菩薩等所求智者，

即是無量所依調伏有情加行功德，謂無量菩薩所依，能作調伏諸有情事，

此非諸佛已得自他平等更求此智，唯有諸佛已作如是勝調伏事。得佛無二

住勝彼岸者，即是平等法身波羅蜜多成滿功德，謂無二法身名平等法身，

即於如是無二法身得善清淨波羅蜜多。 

̆ȉ₄ Ҍ №∟Ȋ̆ Ȋ ῒּר ⱳ ȊȂ ҩҕ

ӞҌ ԅȂ ̔ȉ ῒּר ⱳ ̆ ₄ Ҍ №∟̆

רּ ̆ №∟̆ ȂȊ

רּ ̆ᵫ ̆ ץ ̆ №∟

̆ ȉ₄ Ҍ №∟Ȋ̆ȉҌ №∟Ȋ №∟ Ȃȉ ῒּר

Ȋ̆ רּ ȁ ȁ ῒז Ȃ ᵫ

̆ ᵫ ̆ ץ Ȃ 

ԓ ̆ȉѿ℗ Ȋ̆ ȉ ᶭ ᴟ ⱴ ⱳ ȊȂ

ȉ ᶭȊ̆ Ṏ ᶭ Ȃȉ ᵬ ᴟ ԊȊ̆

Ṏⱳ Ạ ᴟѿ℗ Ԋ Ȃҕ ̔ȉ ᵫ ז

̆ ᵫ ᵬ רּ ᴟԊȊȂ Ҍ ᵫ Ṏ ̆ᵫ Ṏ

̆ ץ רּ ᴟ Ȃ ѿ℗ Ȃᵫ ⌠ԅ̆ ץ

רּ Ạ ֓ ᴟ Ԋ ̆ Ṏ Ȃ 



330 

Ȃ ѿ֓̆ז ̔ȉᵫ ̆

ᴟ ⱴ ⱳ ȊȂᵫ ̆ ז̆ ᴟ ѿ℗ⱴ

ⱳ ̆ȉ ᶭȊ̆ ץ ᶭ Ȃȉ ӊ

Ȋ̆ѿ℗ Ṏ ĺĺᵫ Ȃ ⌠̆ ץ ṎȂ

ȇ Ȉ ̙ȉ ᶭ̆ ᴟ ̆ ⱴ ᵫ ҉

ⱬ̆ ᾢ ̆ ט ̆ ̆ ѿ℗

ȂȊ Ṏ ̆ᵫ ⌠ԅ̆ Ṏ ѿ℗ Ȃ

Ҍ Ȃ 

ӊ̆ ῄ ׆ ᶖ ̆ Ҍ ԍҬ ֲ ̆

ѿ֓Ȃ 

Έ ̆ȉ ᵫ ԋᵟּר Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂ

ȉ ԋ Ȋ̆ Ṏ ԋ̆ ̆ ⁞ ̂ȉ

ԋȊ╠ ԅ̃Ȃȉ ԋ Ȋ̆ Ṏ ̆

̆ ∆ ⌠ ̆ѿ ѿ ҉ ̆ ⱳ ̆ ȉ ᵫ

ԋᵟּר ȊȂȉ Ȋ ᵫ Ȃȉ Ȋ ∆

ḱ ̆ѿ ⌠ ̆ ᵫ Ȃ 

 

不相間雜如來解脫妙智究竟者，謂於無雜如來智中勝解究竟。此中勝

解名為解脫，即是隨其勝解示現差別功德。證無中邊佛地平等者，即是三

種佛身方處無分限功德，謂佛法身不可分限爾所方處，受用變化亦不可說

爾所世界。極於法界者，謂極清淨法界，是名極於法界，即是窮生死際常

現利益安樂一切有情功德。盡虛空性者，即是無盡功德，謂佛智無盡如虛

空故。窮未來際者，即是究竟功德；等言等此。佛智究竟，窮未來際，無

有間斷，是故名為最清淨覺。 

҂ ̆ȉҌ ᶖ Ȋ̆ ȉ ῒּר ∟ᵫ ⱳ

Ȋ̆ȉ ᶖ Ҭּר Ȃ Ҭּר ̆ ῒּר ∟

ⱳ ȂȊ Ṏ רּ Ȃ Ҍ ̆ ѿ ̔ȉ

רּ ∟̆ ᵫ ̆Ҍ ȂȊ Ṏּר ∟ רּ

∟̆ᶭ רּ ז̆∟ ᵫ ̆ ̆ ̆

̆ ̆ ̆ ̆ ԁȂȉҕ רּ

╠ ̆ ̆ ̆ Ҍԅ ̆ ᶖ ȂȊ

̆ᵫ Ṏּר ₮ᶖ̆ ғז Ҍԅ ̆ Ȃȉ

Ҭּר Ȋ̆ רּ̆ ῄ ̆ רּ ̆ᵫ ץ

רּ Ṕז ̆ ғ Ҍԅ ̆ҥҌ ԁ ̆ Ȃ

ȉ ᶖ Ҭּר ȊȂ 
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ῇ ̆ȉ Ҭ ᵫ Ȋ̆ ȉ҈ ᵫ № ⱳ ȊȂȉ

ᵫ Ҍ № ̆ ֞Ҍ ҕ ȂȊᵫ ᵘѿ℗ ̆

̆Ҍ ⌠ ̆ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃ ȁ

ӞҌ ҕ ̆Ӟ ҕ ̆ ̆Ҍ ֓ ̆

Ȃȉ҈ ᵫ № ⱳ Ȋ̆ ȉ Ҭ ᵫ Ȋ̆

Ҭ Ȃ 

Ӝ ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ

̆ Ȃ ȉ ≠ ѿ℗ ⱳ Ȋ̆

ȉ Ȋ̆ ̆ ̆ᵫ Ҍ ≠

ѿ℗ⱳ Ԋ ̆ Ṏ Ȃ 

ԋ ȉ Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂȉ ᵫ Ȋ̆╠

ȉ Ȋ ̆ ȉ Ȋ Ȃᵫ

ⱳ ѿ ̆⌠ ̆ └̆Ӟ └Ȃ 

ԋ ѿ ȉ ᶖ Ȋ̆ ȉ ⱳ ȊȂȉ ⱳ Ȋ Ҭ ̆

╠ ѿ ȉ ⱳ ȊҬ ȉ Ȋ Ṏ ⱳ ĺĺȉ Ȋ̆ 

ȉᵫ ̆ ᶖ ̆ ̆ ȂȊᵫ ᶖ

Ҍ Ȃ҉ץ ᵫ ̆№∟ ⱴץ Ȃ ᶖ ⱳ ̆

ᵫ Ȃѿ ȉᵫⱳ Ȋ ᵫ ԋ ѿ ⱳ ᶖ ̆ῃ

҉ԅȂ 

ԅ̆Ҋ Ȃ ̆ Ạ⌠Ȃ 

 

戊二 說義處 

論曰：復次，由義處者，如說若諸菩薩成就三十二法乃名菩薩，謂於

一切有情起利益安樂增上意樂故：令入一切智智故，自知我今何假智故，

摧伏慢故，堅牢勝意樂故，非假憐愍故，於親非親平等心故，永作善友乃

至涅槃為後邊故，應量而語故，含笑先言故，無限大悲故，於所受事無退

弱故，無厭倦意故，聞義無厭故，於自作罪深見過故，於他作罪不瞋而誨

故，於一切威儀中恒修治菩提心故，不悕異熟而行施故，不依一切有趣受

持戒故，於諸有情無有恚礙而行忍故，為欲攝受一切善法勤精進故，捨無

色界修靜慮故，方便相應修般若故，由四攝事攝方便故，於持戒破戒善友

無二故，以慇重心聽聞正法故，以慇重心住阿練若故，於世雜事不愛樂故，

於下劣乘曾不欣樂故，於大乘中深見功德故，遠離惡友故，親近善友故，

恒修治四梵住故，常遊戲五神通故，依趣智故，於住正行不住正行諸有情

類不棄捨故，言決定故，重諦實故，大菩提心恒為首故。如是諸句應知皆

是初句差別，謂於一切有情起利益安樂增上意樂。 
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ԅ҈ ῇ ̆ ҈ ԋṎ Ȃ҈ ԋ ҈ ῇ ḅ

2 ҬȂ ѿṎ ̔ԋ ѿ ̆҈ ѿ ѿ Ȃ

҈ ῇ ԅ҈ ԋṎ ̆ ҈ ῇ Έ ̆ ҉

ԅȂ 

ȉ ̆ ̆ ҈ ԋ ӂ ȂȊ ҈

ԋ ̆ ҈ ԋṎ ̙Ҋ ԅ҈ ῇ Ȃ 2 ԅ

҈ ԋ ҈ ῇ ḅȂ 
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表 2：菩薩增上意樂所攝的三十八句與三十二法、十六種業對照 

 

 

҅
⅓

⌐

ҏ

 

ᵫẐא  ԑɻ ṛ  

ᴥ  ҎɻҒ ל ꜘ  

פֿ  ɻҒּצ  

Ẑ   

  

ᵲ ӈ   

  

ᾨ   

 ҈ɻ  

ԑҲ  

Ԑ  ῍ɻ Ґꜛ  

ṯ  Ӣɻ  

 ɻ Ḉ  

ᵲ  

ᵲל Ғ  ҅ɻ  

҅⅓ ὝҲ ḷ  ԑɻ ᵲ  

Ғ   

Ғᶳ҅⅓   

  

⅓ῇ҅ת  ҅ɻ ꜘ  

҅⅓   

῏

 

Ḉ ḷ   

Ԑ Ḉ   

ԑ   

װ   

װ ᵥ  ᵥ  

қ ԐҒ   

Ґꜛӝ Ғ  
ɻ ꜘ  

ӝҲ ꜗ  ᵲ ꜗ  

 

 ꜡ᵊꜗ  

ḷ ᵥ   

֒  Ⱶ 

ᶳ  ꜗ  

ᵥ Ғᵥ Ғ  ꜗ  

  

 ҅ 

  

ḷ   

֒ɻ  

῏ɻ  

῏ɻ  

֒ɻ  

Ҏɻֿפ  
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ȉ ѿ℗ ≠ ҉ Ȋ̆ Ȃȉפ῀ѿ℗ Ȋ

ѿ Ȃȉ ׂᵥẊ Ȋ ԋ Ȃȉ ᴟ Ȋ ҈ Ȃȉ רּ Ȋ

Ȃȉ Ẋ ̆ ̆ ᵬ ӂ Ȋ ҈

ѿ Ȃȉ ̆ ᾢ Ȋ̆ ԋ ѿ Ȃȉ Ȋ̆ȉ

Ԋ Ȋ̆ȉ ṩ Ȋ̆ȉ ȊȂȉ ᵬ ̆ ᵬז

Ҍ Ȋ̆ ԋ ѿ Ȃ Ṏ Ṕ ̆ѿ ֲ ԅ ̆ ԅ

Ҍ⌠ ̆ ץ ⱳ ̆ ֲ ѿ ̆ Ҍז Ȃ

Ҍ ẠȂȉ ᵬ Ȋ̆ Ạѿ ̆ ̆ ԅ

Ṏ ̆ Ȃז ᵬ Ҍ Ҍ ⌠̆ȉᵰᵬ Ҍ ̆Ҍ

Ȋ̆ז ӞҌ ̆ȉ ᵬז Ҍ Ȋ̆Ҍ ᵖ̆ז Ȃז ֲ

Ҍ ̆ ָ Ҍ ȂҌ ӞҌ ̆ᵰ ז ӞҌז ̆ ȉҌ

ȊȂ Ṏ Ṕ ԅ̆ ἷ ̆ ֓Ԋ ̆ ѿ

Ȃȉԍѿ℗ ὔҬ ḱ Ȋ̆ Έ ȂȉҌ Ȋ̆ȉҌ

ᶭѿ℗ Ȋ̆ȉ Ȋ̆ȉ ѿ℗ אל

Ȋ̆ȉ ḱ Ȋ̆ Ṕ ̆ ̆ ≠

Ԋ ẠҌ ᶖ ̆ ץ ḱ ̆ ≠ץ Ȃȉ Ḃ

̆ Ԋ Ḃ ̆ ԋ ץ̆ ̆

ץ ᵟ ̆ ҕ ԊҌ ȊȂ 

ȉԍҊⱷӗ Ҍ ̆ԍ ӗҬ ⱳ Ȋ̆ ԋ ѿ Ȃ ѿ ̆

ҊⱷӗҌ ̆ ӗ ⱳ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ԋ ѿ

̆Ӟ ѿ Ȃȉ ḱ ᵟ ̆ ԓ ̆ᶭ ̆ԍᵟ Ҍᵟ

Ҍ Ȋ̆ ῄ Ҍ Ȃז Ṏ ṔӞ ֲ̔Ҍ ̆

ԅ̆זҌ Ҍ̆ז ԅȂז ṎӞҌ ̆ Ȃȉ Ȋ̆

̆ȉ ̆ ȊȂ 

҈ ῇ ̆ ҈ ԋ Ȃȉ ∆ ∟Ȋ̆

̆ ȉ ѿ℗ ≠ Ȋ ȉ ҉ Ȋ̆ ẠȂ

҈ ῇ ѿ Ȃ 

 

此利益安樂增上意樂句，有十六業差別應知。此中十六業者：一展轉

加行業；二無顛倒業；三不待他請自然加行業；四不動壞業；五無求染業，

此有三句差別應知，謂無染繫故，於恩非恩無愛恚故，於生生中恒隨轉故；

六相稱語身業，此有二句差別應知；七於樂於苦於無二中平等業；八無下

劣業；九無退轉業；十攝方便業；十一厭惡所治業，此有二句差別應知；

十二無間作意業；十三勝進行業，此有七句差別應知，謂六波羅蜜多正加

行故，及四攝事正加行故；十四成滿加行業，此有六句差別應知，謂親近

善士故，聽聞正法故，住阿練若故，離惡尋思故，作意功德故，此復有二
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句差別應知，助伴功德故，此復有二句差別應知；十五成滿業，此有三句

差別應知，謂無量清淨故，得大威力故，證得功德故；十六安立彼業，此

有四句差別應知，謂御眾功德故，決定無疑教授教誡故，財法攝一故，無

雜染心故。如是諸句應知皆是初句差別。 

ȉ ≠ ҉ Ȋ Έ ∟̆ ̆ Έ ↓

₮ᶖ̆ Έ ╠ ҈ ῇ Ӟ ̆ ҈ ῇ ҈ ԋ Ӟ Ȃ

ΈṎ ָ ̙ 

ȉ Ҭ Έ ̆ѿ ⱴ ̆ԋ ṕ ̆҈Ҍ ז ⱴ ̆ Ҍ

לּ ȊȂ 

ԓ̆ȉ ȊȂ ҈ ̔ȉ Ȋ̆

̕ȉ Ȋ̆ ̕ȉ Ҭ ȊȂȉ

Ȋ ҉ ҈ ̂ Ẋ ̆ ̆ ᵬ ӂ

̃̆ ҈ ȉ ̆ ̆ Ҭ ȊȂ

ȉ Ȋ ҈ ԅ҈ ῇ Ҭ ҈ Ȃ 

Έ̆ȉ Ȋ̆ Ṏ ȁ ῄ ̆ȉԋ ∟ ȊȂ╠ ҈

ῇ ̆ȉ Ȋ ̆ ̕ȉ ᾢ Ȋ̆ Ȃ

ῄ ⌠ѿ Ȃ 

҂̆ȉ ԋҬ Ȋ̆ ҉ ȉ ȊȂ 

ῇ̆ȉ Ҋⱷ Ȋ̆ ҉ ȉ Ԋ ȊȂ Ҋⱷ̆Ҍ Ȃ 

Ӝ̆ȉ Ȋ̆ ҉ ȉ ṩ ȊȂ ṩ ̆ Ҍ ԅȂ 

̆ȉ Ḃ Ȋ̆ ҉ ȉ ȊȂ 

ѿ̆ȉ Ȋ̆ ╠ ῄ ̂ȉ ᵬ ̆ ᵬז Ҍ

Ȋ̃Ȃ 

ԋ̆ȉ ᵬ Ȋ̆ ╠ ȉ ѿ℗ ὔҬ ḱ ȊȂ 

҈̆ȉּר Ȋ̆ ҂ ̔ȉҌ Ȋ̆ ᵘ ̕ȉҌᶭѿ

℗ Ȋ̆ ̕ȉ Ȋ̆ ̕ȉ

ѿ℗ אל Ȋ̆ ̕ȉ ḱ Ȋ̆ ̕ȉ Ḃ ḱ

Ȋ̆ ̕ȉ Ԋ Ḃ Ȋ̆ ȂΈ ῬⱴṎ ̆ѿ῍҂ Ȃ

ץ ȉ ҂ ∟ ̆ Έ ⱴ ̆ Ԋ ⱴ ȊȂ 

̆ȉ ⱴ Ȋ̆ Έ ∟̔ ȁ ȁᵟ ȁ

ȁᵬ ⱳ ȁꜛᵄⱳ Ȃᵬ ⱳ ῄ ̔ȉԍҊⱷӗ Ҍ Ȋ̆ȉ

ӗҬ ⱳ ȊȂꜛᵄⱳ Ӟ ԋ ̔ȉ Ȋ̆ȉ ȊȂ 

ԓ̆ȉ Ȋ̆ ҈ ∟̔ ȁ ⱬȁ ⱳ Ȃȉ

Ȋ ╠ ȉ ḱ ᵟȊ̂ ᵟ ̃Ȃȉ ⱬȊ ȉ

ԓ ȊȂȉ ⱳ Ȋ ȉᶭ ȊȂ 
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Έ̆ȉ Ȋ̆ ̆ ̙ȉ ⱳ Ȋ̆ ╠ ȉ

ᵟ Ҍᵟ Ҍ Ȋ̆ ̆ Ṏⱳ ̔ ֓ ȁ

Ҍ ̆Ҍ Ȃᵖז ԅ ̆ᵰҌ ̆ז ז Ҋᶖ

̆ӞҌ Ȃ ∟̆ ȉ ȁҌ Ȋ ֓ ץ Ȃ

Ṕ ȉ Ȋ Ҍ Ҍ ז ̙ȉ Ȋ ז ז̆ ԅ ̆ᵰ ז

Ȃ ז ̆ ̆ Ҍ ̆ ז ҌԅȂ ץ ᵫ Ḃ

ѿ ᵬ Ȃȉ Ȋ̆ ȉ ȊȂᵰȉ Ȋԅӊ ̆

ȉ ȊԅȂᵰׂ ̆ ֲ̆ ̆

ԅȂȉ ѿȊ̆ ȉ ȊȂȉ Ȋ̆ ȉ

ȊȂ 

҈ ῇ ҈ ԋṎ ̆ Έ ԅ Ȃ

̆ ̆ ץ Ȃ ̆ Ῥ ̆ ѿ ̆

Ȃ ᾢ ̆ ҉ ̆ Ȃ ȇ Ȉ

Ӟ ץ ѿҊ̆Ҍ Ӟ ḅ̆ ҊᶖԅȂ̂ ԋ ̃ 

 

ԋ ѿ  

҉ѿ ȉ ȊҬ ȉ Ȋ ԅȂ Ṏ ̆ ȉᵟ ᵫ

ᵟȊȂָ ᵫᵟ ̙҉ѿ ԅ ⱳ ̆ ѿ֓ῂ ה Ȃȇ

Ȉ̔ȉᵫᵟ Ҍᵬⱳ ̆ ᵫԊ Ҭ ̆ ῒ ᵟ ȁ ȁ

ᵟȂȊ Ạѿ℗ ≠ Ҭ ̆ ᵟ ᵟȁ ᵟȁ

ᵟ Ȃȉ ᵬⱳ ≠ Ԋ̆ ᵟ̆ רּ

ᵟȂȊ ⱳ ≠ Ԋ Ȃ ָ̆ ᵟָ̙ ᵟ̙

ָ ᵟ̙ 

ᵟ̆ Ṏ ̔∆ ȁԋ ȁ҈ ȁ Ȃ╠ ̆ ȁ

Ҍ ≠ ̆ ץ Ҍ ̕ Ṏ ̆

ⱳ ̆ ץ ᵟ Ṏ Ȃ ᵟ̆ Ȃ ᵟ̆ ȁ ȁ

҈ Ȃ 

ᵟ ̆ᵫᵟ ̆ Ҭ ̆ᵫӞ ᶭ ᵫ ̕

ᵟ ̆ ᵟ ̆ ץ Һ̆ ̕ ᵟ ̆ᵟ ̆ ȁ

ȁ ̆ ᵟ Ȃ ᵫ ⱳ ̆ ≠ Ҭ ̆

ᵟ Ṏ ᵟ ĺĺ ̆ ᵟ ĺĺ ̆ ᵟ ĺĺ Ȃ Ṏȉᵫ

ᵟȊ ֓ῂ Ȃ 

Ṕ Ҋ ̆ 2 Ȃȉ ̆ ̆

҈ ԋ ̆ӂ ȂȊָ ̙ ҈ ԋ ̆ ץ ̆

ԅ̕ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ̆Ҍ ∆

Ȃȉ ѿ℗ ≠ ҉ Ȋָ̆ ȉ≠ Ȋ̙ȇᵫ Ȉ
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Ԑ̔ȉפḱ ̆ ≠ פ̕ ̆ Ȋ̆ ҉ ̆ ḱז ̆

≠ ̕ᶏז ⌠ ̆ ȂѿṎ ҉ ̆ ̆≠ ̕ѿṎ

҉ ̆ ̆ Ȃ ѿ Ȃȇ ᵍ Ȉ ῇ ԋ ̔ȉ

̆ ≠ ̕ ̆ ȂȊ Ṏ ḱ ̆ לּ ̆ ≠ ̕

ᶖ ⌠ ̆ Ȃ ╠ Ҍ Ȃ 

ָ ȉ Ȋ̙ ȉ ȁּר ȊῄṎ Ȃȉּר Ȋ Ḥ̆ Ҍ

Ḥ ̕ȉ Ȋ ̆ ≠ Ȃ ṎḤ ̆ Ṏ ̆

Ȃ Ṏ ̆רּ ҉ ȂҌ ѿ ̆ ≠ רּ ̆

҉ Ȃ ȉ ҉ Ȋ ѿ ̆Ҋ ҈ ῇ ȉԍѿ℗

≠ Ȋ Ṏ רּ ȉ ҉ Ȋ Ȃ ֓ ̙ȉפ῀ѿ℗

ŀŀ Ȃ ∆ ∟ȂȊ ҈ ῇ ҥ ҈ ԋ

̆ ҈ ԋ Έ ̆ ҈ Ȃ ᴪ ѿ֓ȂҊ ҕ

Ȃ 

 

釋曰：由義處中，於一切有情起利益安樂增上意樂故者，此句義由十

六業餘句顯示。由何等業顯示利益安樂增上意樂？謂展轉加行業者，即是

令入一切智智故；謂令諸有情入一切智智，展轉化導，譬如一燈傳然千燈。

此即顯示利益安樂增上意樂，如是一切所餘句中，皆應配屬利益安樂增上

意樂。無顛倒業者，即是自知我今何假智故。謂或雖有利益安樂增上意樂，

仍是顛倒，如有發起利益安樂增上意樂勸飲酒等。若有正智，如實自知，

方能稱量教導有情，非增上慢不如實知，起饒益心勸他令作不饒益事。 

ȉ Ҭ̆ ѿ℗ ≠ ҉ Ȋ̆ ̆ Έ

ᶖ Ȃȉ ᵥ ≠ ҉ ̙ȊҊ №∟ Ȃ 

ȉ ⱴ Ȋ̆ ҈ ῇ ȉפ῀ѿ℗ ȊȂȉ

℗ѿפ ῀ѿ℗ ̆ ̆ ѿ ỹ Ȃ ≠ ҉

̆ ѿ℗ Ҭ̆ ≠ ҉ ȂȊ ז ℗ѿפ

῀ᵫ ̆ ̆ Ἕѿ ̆Ҍ ᶏ ̆ ῀

ѿ℗ ̆ ѿṎ ѿ Ṏ̆ѿ Ṏ ѿ Ṏ̆ ᶖ Ȃ ≠

҉ ̆ ѿ℗ ᵫ Ȃ רּ ̆ ᶏѿ℗

⌠ѿ℗ Ȃ ԅѿṎᶛ̆ῒז Ӟ ̆Ҋ Ҍ ԅȂ 

ȉ ṕ ̆ ׂᵥẊ Ȃ ≠ ҉ ׅ̆

ṕ̆Ȋᵰ ṕ ̆ ז ⌠≠ ȁ ̆ רּ ̆ᵖ

̆̂ ̃ ṕ Ȃ Ṏᶛ̆ȉ ≠ ҉

Ȋ̆זṕ ̆ ᵰ ⌠≠ ̆ Ṏ רּ ̆ᵖ ̆

ṕԅ̆ז ᵰ ז̆ ץ ⌠≠ Ȃ Ṏ ԅ̆ ԅ ӊ

ԅ̆ ̆Ạ Ԋ Ҍ ≠ ̆Ҍ ̆ ӞҌ ̆
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ῒ Ȃ ץ ̆ ̆ Ạ ԊȂȉ ̆ ̆

̆ ҉ Ҍ ̆ ᵬҌפז ԊȂȊ ̆

̂ ̃ ̆ᶏזṔ ⌠≠ ȁ ̆Ҍ ҉ Ȃ

ȉ ҉ Ȋ̆ ̆ ץ ̆ȉҌ Ȋ̆ Ҍ

̆ ԅ ̆ᵖ ᵰ ̆ ṕԅ̆ Ạѿ֓Ҍז Ԋ ̆

Ҍ⌠≠ ̆Ӟ Ҍ⌠ Ȃ 

ȇ ȈӞ ̔ȉ ≠ ҉ ṕȊ̆ ̆ȉ

̆ ׂᵥẊȊ̆ ̆ ȉẊȊҌ ȉ ẊȊ Ẋ̆ ȉ

Ȋȁȉᶭ ȊȂ ᶭ ᶭ ṕ̙ Ҍ ̆ ᵰ Ṏ≠

Ҍᵟ Ȃȉ ׂᵥẊ̙Ȋ ̔ ׂ ᶭ ָ ̙ȉ ̆

ṕ Ȋ̆ ̆ ץ ṕ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ

ᵥ ᶖ ̙ ⌠ Ȃȉԅ Ȋ̆ ȁ ԋ ̕ ̆

ѿרּ ̆ḱ Ȃ ḱ̆ Ҍ ṕ̆ ԅ ḱ̆

₮ ̆ ᵰ ̆ᵖ Ạ ṕ Ԋ Ȃ ץ ᶭ

̆ ḱ ˻ȉ ̆ԅ ̆ ̆ ṕⱴ

Ȋ̆ Ṏ ̆ ῒ Ṏ ṕ ⱴ ̆Ҍ Ȃȉ ̔

אל̆ ̆ Ҍ ̆שּꜞ ⌠ ⌠ȂȊ Ṏ ̆

̆ Ҍץ ̆ ⌠ Ȃ Ȃ 

ָ ҉ ̙ȇḴ ȈԐ̔ȉ רּ Ҭ ̆ ҉ ȂȊ

Ṏ רּ ⱳ ⌠ȁ ⌠̆ ⌠ԅȁ ⌠ԅ̆ ҉ Ȃָ

̙ȉפ Ȋ̆ ץ̆ ֲ Ȃ 

╠ ̆ Ṏ≠ ָ ̙ ̕

Ҍ ̆Ҍ ḱ ̆ Ạ ԊȂҕֲ ̆ ῒ

ז̆ ᵫ ̆ ҕ ₮ ̆ Ȃ ָ Ҍ ̆

ָ Ҍ ̆ ₮ ֲ ̆ ̕Ẋᶏ ז̆ Ạ Ԋ̆

ԅȂ 

 

不待他請自然加行業者，即是摧伏慢故。謂由摧伏憍慢心故，不待勸

請，自為說法。不動壞業者，即是堅牢勝意樂故，不以有情行邪行故動壞

菩薩利益安樂增上意樂堅固之心。無求染業者，即是非假憐愍故，於親非

親平等心故，永作善友乃至涅槃為後邊故。謂後三句釋此三句，非為利養

恭敬等因作諸有情利益安樂，是故說名無求染業。利益安樂增上意樂云何

可知？謂由相稱語身業者，即是應量而語故，含笑先言故。此二句中，應

量而語及先言是語業，含笑是身業。應量語者，唯作法語；言含笑者，舒

顏往來，作饒益事。 
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ȉҌ ז ⱴ ̆ ᴟ ̆ ᴟ ̆Ҍ ̆

ȂȊ ̆ ̆ᵖ ֓ Ṝ̆ ז⌠ ̆ ѿ֓ז ̆

ᵰ ᴟ ̆Ҍѿ ז Ȃ ѿ ≠ רּ

₮ ̆ Ṏ Һּל ז ̆ ᴟ ̆ ז ̆Ҍ Ȃ

ᵫӞ ̆ȇ Ȉ ̆ ᾢᶛ Ȃ 

ȉҌּל ̆ רּ ̆Ҍץ לּ ≠ ҉

ӊ ȂȊ ṜҌ ̆Ạ Ԋ̆Ҍ Ҍ Ạ

Ԋԅ̆ ז ̆Ҍ ԅȂ ṎҌ ̆ Ȃ ̆ Ḃ̆ ҉Ҍ ̆

Ȃ Ӟѿ ̆ Ҍ Ҍ ԅ̙ז ז ₮ ԅ̙ ̆

ץ ᶏז Ȃ ᵰҌ ז̆ Ҍԅ̆ז ץ Ṏ ̆

̕ᶖṎ ̆ ז ⌠ Ȃ ̆ ҉ Ȃ

ȉҌץ לּ ≠ ҉ ӊ Ȋ̆ Ṏ ȉҌּל

ȊȂ 

ȉ ̆ Ẋ ̆ ̆ ᵬ ӂ

ȂȊ ҈Ṏ Ȃָ ȉẊ Ȋ̙ ̔

ȉ ᵬ ̆ᵖ Ȋ̆Ẋᶏ ῒץֲ̆ז

₮ ̆ ⌠ ԅ̆Ҋѿ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ ⌠ ̆

ȂҬ ̆ ֲ ḅҌ ̆ №   Ȃҕ

҉ Ԋ Ҍ ̆ ̆ ԅ   Ȃᾟῒ ⌠ ̆

Ȃȉ ̆ Ҭ ӊ Ȋ̆Ẋᶏᵰ ̆

₮ ̆ Ṏ ѿ ⌠ ᵫ̆ ҕҕ ᶖ̆ȉ ӂ

ᵬ Ȋ̆ ץ ҈Ṏ ḅȂҌ ȉẊ Ȋ̆ ₮

̆ ᵰ ȉ Ȋ̆ ȁ Ȃ Ṕѿ Ẓ

̆ ̆ Ṏ Ҍ ̆Ẋ ̆ Ӟ ⌠ Ȃ Ҍ Ẋ

̆ ѿץ ⌠ ̆ ̆ ≠ Ȃ Ṏ

Ҍ ╠ Ṏ ҉ Ȃȉ ᵬ ӂ Ȋ̆ ԅ≠ זẶז

̆ ̆ѿ ⌠ ̆ ז ᵫ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̆ Ȃ

ѿ῍ ҈Ṏ̔ѿṎ Ẋ ̆ѿṎ ̆ѿṎ ⌠ ȁ ᵫ

Ạז ȁ Ȃȉ ҈ ҈ ̆ ≠ ᵬ ≠

̆ ȂȊ Ṕ Ạ≠ ѿ℗ Ԋ ̆Ҍ ԅ≠ ȁ

ȁ ̆ Ṏ Ȃ ̆ Ṏ ̕

ԅȂ 

ȉ≠ ҉ Ԑᵥ ̙ ̆ ̆ ᾢ

ȂȊ≠ Ṏ ҉ ̙ ҉̆ ῄ ̔

̆ ᾢ Ȃȉ ԋ Ҭ̆ ᾢ ̆ Ȋ̆
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ָ ̙ȉ ᵬ Ȋ̆ ᶭ ̆Ҍ ҕ ̆ ᵫ

֓ ̆Ҍ ҕ ֓Ȃ Ṕἷ Ҍ‰ұ ̆Ӟ Ҍ ᵰ

ҕ ֓ Ȃᵰ ӈ̆ ̕ ֓ҕ ̆ Ҍ

ᾛ Ȃ ̆ ̆Ҍ ῒז ѿ֓ Ȃȉ ᾢ Ȋ̆ ᵰҺּלᾢ ז

̆ ̕ Ṝ ̆Ӟ Ȃᵰ ז ̆

Ҍז ז̆ ̆ ԅ̕ ̆ȉ ᶖ̆ᵬ ԊȊȂ ȁᾢ

̕ Ȃ ᵰ ̆ ᵬ̔

̆ ᾢ ̆Ҍ ֲ ԅ ̆ ֓ Ặᵰᾢ ̕ז

̆ Ҍ ̆ ̆ Ȃ ֓ Ạ⌠ Ȃ 

Ṕ ѿ ̔ ̆ ̆ ѿ֓ ḱ ̆ Ҍ ᾢ

̆ Ҍ Ȃ Ạץ Ṕ ̆ ץ̆ Ṝ̆

ѿ ̆ Ҍ Ȃ 

 

於樂於苦於無二中平等業者，即是無限大悲故。無限悲者，愍三苦故：

於有苦有情愍其苦苦，於有樂有情愍其壞苦，於不苦不樂有情愍其行苦。

不苦不樂故名無二。無下劣業者，即是於所受事無退弱故，謂不自輕云我

不能當得佛果如此等類。無退轉業者，即是無厭倦意故，謂勤精進修成佛

因，心無厭倦。 

ȉ ԋҬ Ȋ̆ ╠ ȉ Ȋѿ Ȃָ

̙ȉ ҈ ȊȂҕ ֲ ̆ ֲ ֲ̆

Ҍ Ṝ̆ Ṝ̆ז ̆Ҍ Ҍ ṜӞ ̆

̆ ȁ Ҍ Ȃ Ṏ ̆ ҈ ז

Ȃ ז Ṝ ז̕ Ṝ ̆ ̆

Ҍ̕ז Ҍ Ṝ̆ ̆ Ȃז ҈ ̆ ̔

ȉ ῒ Ȋ̕ȉ ῒ Ȋ̆ ̆ ҉ ̆

ԅӊ ᶖԅ̆ ҊӞ ̕ȉ Ҍ Ҍ ῒ Ȋ̆ᵰ Ҍ

̆ᵖ Ṏ ̆ Ṕ Ṏ ȂȉҌ Ҍ

ԋȊ̆ Ӟ ̆ Ҍ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҋⱷ ̆ Ԋ Ȋ̆Ԋ ֜ ᵰԅ̆Ҍ Ȃ Ṕ

⌠ѿֲ֓̆ ˻ ṎԊ ԅ̙ Ṏ₄ ŀŀ ԅȂ

Ҋⱷ̆Ҍ Ҋⱷ ̆ȉ Ԋ Ȋ̆Ҍ Ȃȉ Ҍ Ԑ Ҍ ᵫ

Ȋ̆ז ̆ ᵫ Ԋ ẠҌԅ̆ Ṏ Ҍԅ̆ Ȃ ᵫ

̆ ҕ ҉ ѿ֓ ӊ Ԋ Ӟז̆ ̆ ̆ ṎԊ ẠҌԅ̆

ᵰ ֲ Ạ ˻ Ҍ ̆ ᵫ Ԋ ᶖ̆ ᵥ ҕ ҉ῒז Ԋ ȂҌ

˻ 
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ȉ ̆ ṩ Ȋ̆ ̆ ṩ Ȃȉ אל ḱ

ᵫ ̆ ṩȂȊ ḱ ᵫ̆₄ ꜛԍ ᵫ Ԋ ז Ҍ ṩȂḱ ᵫ

̆ Ҍ ṩȂ ˻ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ אל ̆

ᶖ̆ ṩȂ 

 

攝方便業者，即是聞義無厭故，謂由多聞成善巧智，饒益有情。厭惡

所治業者，即是於自作罪深見過故，於他作罪不瞋而誨故。由此方便，乃

能如實調伏有情。無間作意業者，即是於一切威儀中恒修治菩提心故。如

是句義，如所行清淨契經廣說。 

ȉ Ḃ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆

Ḃ̆ Ṏ Ḃ ᵥ ᶖ ̙ ᶖ̆ ץ ȉ ȊȂᵰ

Ḃ ̕ Ḃ Ȃᵰ ̆ Ḃ ̆ Ȃ

ȇ Ȉ ȉ Ḃ Ȋ̆ Ḃ ̆ Ȃ 

ѿṎ ̔ȉ ̆ ̕ ӊ ȂȊ

ָ ̙ ˻ ȁ ԋ№ ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃȉ Ȋ ָ

̙ ӊ ̆ Ȃȉ ̆

Ḃ ̆ Ḃ ȂȊ ԍ ȁ ̆

ԅ̆ Ḃ ᶖԅȂȉ ̆ ȂȊᵰ

ȁ ̆ ԅ̆ ̆ ᶖ Ȃ

ᵰ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ╠ Ạ Ԋ̆ ז ̆ ז

Ԋָ Ȃ 

ֲ֓ ⌠ Ṏ₮ ֲҌ ̆ ˻ᵰ ҉ ѿ ˻ᵰ ԅ ˻

ᵰḱ ˻ Ȃѿ ז̆ ԅȂ ԅ˻ ԅ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ Ḃ

ᶖȂ ֓ ֲ ̆ᵰҌ ז ̆ ԅ ҉ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ ᵬ ̆ ᵬז Ҍ Ȃ Ḃ̆

ӂ ᴟ ȂȊȇ ȈԐ̔ȉ Ҭ ̆ Ȃ פ ̆

ȂȊז ̆ ̆ Ȃ ̆Ҍ

₮ᶖȂΐ Ạ ȉ Ȋ̆ ⌠ Ṏ ז

Ҍ≠̆ ᶖ ̆ Ȃ ⌠ Ṏ ̆Ҍ ѿ

ԅ̆ Ḡץ ҌῬ Ȃ ᵰ ץ̆ Ȃ

Ȃȉ ̆ ̆ ז└ Ҍ ᵬ̆Ȋ

⌠ ̆ ҌῬẶ ҌẠȂז Ặᵰ ז ̙ ץ

̆ᵰ ז Ȃ ≠ ̆ ֓ Ҍ ≠

Ȃᵰ ≠ ̆ Ȃ ȇ Ȉ Ȃ

ȉ ̆ └Ȋ̆ ᵰ ҉ ̆ ԅ ̆ ֲ
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Ҍ Ạ Ԋ̆ᵰ Ḥȁ Ȃῒז ֲҌ ̆ѿ ҌẶ

ֲ ҌẠȂȉ ̆ ז ץ ≠ Ḃ ̆ Ҍ ז̆ ̆

ȂȊז ԅ ̆ ᵖҌ̆ז ץ ȂẊᶏץ ᶖȉ ז Ȋ̆

ץ ᶖ ̆ז Ạז Ԋ Ҍ ̆Ҍ ẠȂᵖ ᵰ ԅ̆ Ҍ

≠ ԅȂ Ҍ ≠ ז Ԋ ̆Ҍ ̆ Ҍ ̆ӞҌ

רּ Ḃ̆ᵰ Ҍ ̆ ḤȂȉז Ȋ̆זҌᵖҌ ᵰ ̆

ᵰ ᶖ̆Ạ Ԋ ԅȂ ץ ᵰ ֲ ᵰ ҌẠ Ԋ̆ ѿ̆

Ҍ Ạ Ԋ̆ ᵬ ̕Ῥ ̆ ז ӞҌ Ȃ ῄṎ

ᴆ ԅֲ̆ ᵰ Ȃ ᵰ Ҍ ̆ Ặ ז Ṝ

₮ ̆ ̆ ῒ ̆ҌᵖҌ ᵰ ̆ Ạ Ԋ̆

ᵰȂ Ṏ Ҍ Ȃ 

ӊ̆ȉ Ḃ̆ӂ ᴟ Ȋ̆ ᵬ ̆ ᵬז Ҍ

ץ̆ Ḃ̆ ᴟ ̕ ╚ Ҍ ᴟ̆ Ҍז ᵰ Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ԍѿ℗ ὔҬ ḱ ȂȊ Ҍ ̆

ᵟ ѿ℗ ὔҬ ḱ Ȃ ԅ ֲ̆ Ҍ ̆

Ȃȉ ̆ ȂȊ ѿ ṎԊ Ȃ

ȇ ȈҬ ԅѿṎᶛ ̆ȉ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆

Ȃ ѿṎ ̆ ᵟ ὔ Ҭ̆Ẋᶏᵰ ̆ᵰ

Ṏ ̆ ѿ℗ ᵫ ̆ ᵫȂ Ṝ ̆ᵟ Ṝ

̆ Ṏ Ȃז Ṏᶛ̆ Ҍ ̆ѿ℗ ₮ Ȃ 

 

勝進行業者，即是不希異熟而行施故，乃至由四攝事攝方便故。謂即

依前利益安樂增上意樂修此加行，以為增長趣向果因。 

ȉּר ̆ Ҍ ̆ӂ Ԋ Ḃ ȂȊ Έ

Ȃ ԅ≠ ̆ѿ℗ Ṏ ₮ ̆Ҍ Ȃ 

ȉҌ ȊȂѿ ̆ᵘ ̆ ̆ ֲ ԅ

ᵘ Ȃ ѿṎ Ҍז̆ ѿ ỹזᶫ ̆ ָ ז̙ ז

Ȃ Ạָ ז̙ Ҍ ԅῒז ז̆ ԅ ἁ̆ ἁ ԅ

ḱ Ȃ Ἕ Ȃᵖ ᵰ ԅ ӊ ̆ Ҍ ḱ ̆ Ṏ Ȃᵰἁ

ԅ̆ ̆ᵰ Ҍ ḱ̙Ҍ Ȃ ̆ץ ỹ ̆ז Ṏ

Ҍ Ȃ ≠ ₮ ̆ ̆Ҍ Ȃ ᵘ ̆ ԅ

ᶖ ̕ ̆ ԅֲ ̔ Ṏ Ȃ 

ᵫ ḱ ̆ ѿṎ ֲ ̆Ῥ ̆ᵰ ȉ Ȋ ̆

Ȃ ᶖᵫ ȁ Ԋ ̆ ᵰ ԅӊ ̆ ԅ ̔ᵰ ̆

̆ Ҍ ԅ̆ Ӟ Ҍ ̆ ԅ̆ ҌԅȂ
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ץ ֓ Ṏ ѿҊ̆ ≠ ѿ℗ Ṏ ₮ ̕

≠ ₮ ̆Ӟ ץ Ȃ Ҍ ᵘ Ȃ 

ȉҌᶭѿ℗ ȊȂҌ ᶭѿ℗ Ȃᵰ ⌠ ҉ ̆

ԅ̆ ҩ Ȃ 

ȉ ȊȂ ֲ ֲ Ṝ̆Ҍ ̆ Ἕ

ḱ ̆ᵖ Ҍ ԅ̆ Ҍ ז̆ ̆ ѿ ⱬ ᵰ

̆ Ȃ ̆ Ȃ Һֲ ṜҌ

ז̆ ḱ ̙Ҍ ז̆ ̆ѿ ז ԅ̆ ז

Ҍ ԅ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ѿ℗ אל ȊȂ Ṕ ҹԅ אל Ȃ ֲ

ȉ Ȋ̆ ҉Ҍ ̆Ạָ ̙ ̆⌠ ̆ Ҍ ̙ ˻

ᵫ ̆ Ạ ̕ ҌẶ Ԋ Ạ ̆ Ạ ̆

̆ Ҍ҉ Ȃ 

ȉ ḱ ȊȂ Ṏ╠ ̆ ̆ ᴍ ̆ ᴍ ̆

Ҍ ≠ Ȃ Ṕ≠ ̆ ̆ Ȃ ץ Ҍ ⌠ ̆

ӞҌ ̆ ḱ Ȃ 

ȉ Ḃ ḱ ȊȂ Ṕ ḱ ̆ᵖ Ҍ ѿ℗ ̆

ԅ̆ȉ ṎҌ ̆ ז ԅȊȂ ṎӞҌ ̆ Ḃ ᶖ̔

Ҍץ Ạ ֓≠ Ԋ Ȃ ץ Ḃ ᶖȂ 

ȉ Ԋ Ḃ ȊȂᵰ Ḃ ̆ᵘ ȁ≠ ȁ ȁ Ԋ̆

ĺĺ ḂȂ 

ȉ ᶭ╠≠ ҉ ḱ ⱴ ץ̆ ȂȊᵰ Ặ

╠ץ ≠ רּ ḱ ֓ⱴ ̆ ⱴ ̆

ᵫ Ȃ 

 

成滿加行業者，即是於持戒破戒善友無二故，乃至親近善友故；謂後

六句釋此八句。若有習近如是加行，速得成滿。以慇重心住阿練若故者，

由住此處，離惡尋思。世雜事者，謂歌舞等。 

Ṕ ⱴ ̆ Ạָ ̙ 

ȉ ԋ Ȋ̆ Ȃȉץ Ȋ̆ Ȃ 

ȉץ ᵟ Ȋ̆ ȁ ̆ᵟ

ӊ ̆ Ӟ ̆ḱ Ӟ ̆ Ȃ 

ȉ ҕ ԊҌ Ȋ̆ḱ Ṝ̆ ̆ ᶖԅ̆ ҕ

ԓ ᶖԅȂ ֓ҕ Ԋ Ҍ ̆ ҊȂ 

ȉԍҊⱷӗ Ҍ Ȋ̆ ӗֲ ԋӗ Ҍ Ȃ ̆ԋӗ ̆

҈ ̆ ̆ ӗ ҈ ἷ ꜝ̆ ̆ṕҌ
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ᾢ ̆ԅ Ῥ Ȃ ṔҬ ỹ ӗ ̆ᵖ ֲ Ṏ ̆ԅ

ѿ̆ Ạָז Ԋ̆ ˻ ԅ̆ Ҍ ̆ ᵫ Ȃ

Ṏ ᵫ ῇ Ȃ ⌠ Ṏ ̔ ˻ ԅ̆Ҍ

ԅ̆ ֓Ԋ Ҍ ̆ ԅ Ȃ Ṏ ԋӗ ˻ Ṕ ӗ ̆ѿ℗

̆ Ȃ 

ȉ ӗҬ ⱳ Ȋ̆ ԍ ӗ ⱳ ̆ Ṕ ᵬ Ȃ 

ȉ ̆ ȊȂ Ṏ ȁ ╠ ȉ

ԋȊ ̙ Ṕᾢ ̆ ȁ ԋ ז̆ ̔

ȉ ԋ ̆ ̆ ̆ ̆ ∟̆

ԋȂ ̆ԍ Ҍ ѿ ȂȊ ̆ ԅ ̆

ԅ ̆ ץ ᵰ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ạ ̆ ∟̆ ԋȂ

Ṏ ̆ ṔῬᶭỹ ᾟѿҊȂ 

̆ ̆ ̙ Ṏ Ṕ ה

ѿ ̆ ⌠ Ȃ Ṕ ΐở Ṏⱳ Ȃ ѿṎ

̆Ҍ Ȃ ȇ Ȉ Ὲ҉ ̆ȉ ֲ Ṏ ᴆ

̂ Ṏⱳ ̃ ̆ ΐởӜṎ ᴆ̆ Ҍ ̆ ̙Ȋ

Ṏ ̆ Ṕ Ṝ̆ẊᶏῒזӜṎⱳ ΐở̆

ѿ ̆ Ҍ ̙ȇ Ȉ ̆

Ҍ Ȃ ᶖ̆ẊᶏӜ ̆ ѿṎ ̆ Ṏ Ҍ ץ

̙ȉ֞ ˻Ȋ ѿҊ ץ Ȃ Ҍ Ҍ Ȃ 

ȉ ԋȊ̆ ṎҌ ̙ӜṎ ᴆҌ

ΐ̆ ΐѿṎ ̆ ȇ Ȉ ֲ ץ ᶭ ̕Ẋᶏ

̆ ῄ ̆ ץ ᶭ Ȃ Ṏ ᴆ ̆ ῇṎ ̆

̆ ≠ ₮ ̆Ҍ ̆ ֲ̆ѿ ᶭ ̆ץ

ῒז ⱳ Ȃ ȇ Ȉ ̆ Ҍ ̙ȉ

ԋȊ̆ Ṏ ̙ 

˻ Ṕ ̆ ̆ Ḥ ̆ ⱳ ̆ ̆Ҍ

Ҍ ѿ℗ Ȃ Ṏ ̆ᵰ זץ ԅ̆ז ѿ֓ ̆ ҉

Ҍ ̆ᵰ Ҍ ԅ˻ זץ ԅӊ ז̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ԅ

̆ ᵰ ԋ ̆ Ӟ Ȃ Ṏȇ Ȉ ̆ᵰ ז ̆

ᵰ Ḥ ̆ ז ⱳ ̆ ז ̆Ҍ ѿ℗ Ȃ 

ȇ Ȉ ԋ ҈ ѿ ̔ȉҊ ѿẋ ̆ ̆֞

ῒⱳ ̆ ̆ ∟ȂȊᵰ ԅ Ṏ ̆ ᵰ ⌠ѿ ẋ̆

ѿṎ ̆ זֲ̆ ̆ᵰ ⱳז ҉ ̆Ҍ ז ̆

ῒז ∟̆ ԋ̆ ∟ Ȃȉȇ Ȉ

Ԑ̆ȋ ῒᶭ ̆ ҉Ҍ ̆╚ ̆
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̆ ΐ ̆ ӊ ȌȊ̆ ᵰ ԅ̆

ᵰ ̆ ̆ ̆Ҍ Ҋ Ȃ

ѿṎ ӊ ̆ Ṏ ̆ ̕

̆ ̕ ̆ ̆ ᵫ Ȃ

Ӟ ԋ̆ ∟Ȃȉȋ Ḥ ̆ ֞ Ḥ ̆

ԊȌȊ̆ ᵫ Ḥ ̆ ᵰ Ӟ Ḥ ̆

̂ ̃Ӟ ԊȂȉȋ ̆

̆ Ȃ ̆Ḃ ̆

̆ Ҍ Ҍ ȂȌȊ ̆Ạ ԋ ̆Ҍ ז Ạ

̆ ẶҌז ҌẠԅȂ Ạ Ҍ ̆ Ṏ ẠҌᶖ̆

Ȃ ԅ̆ ԅ ז̆ Ӟ ̆ Ӟ ָ̆ Ӟ

̆ᵰᵬ ԋ ̆ ȇ Ȉ Ȃ 

ṔῬ ȇ Ȉ ѿ ѿ ̔ȉ ̆ ѿ℗ ̆

ḱ Ȋ̆ ᵰ ̆ ∟ ѿ℗ ̆ḱ ⱳ Ȃ Ṏ

ץ Ԋ ̆ ץ ̆ ȉ ԋȊ̆ ᵰҌ

̆ ⱳ ̆ ȁҌ ̆Ҍ Ȃ

ȉ ῒ ҉̆ ἑ ῒ ̆╚ ȂȊ ᵰ

ⱳ ̆ᵖ ᵰ ѿ֓ ѿז⌠ ̆ ̆

ᵰ Ȃ Ṏ Ṕ Ȃᵰ ⌠ Ҍ ̙ᵰ ⌠ ⌠

ⱳ ̆ᵰ Ҍ ̆ᵰ Ȃ Ԋ ̆ᵰ ז

̆ᵰ ̆ ᵰ ԅȂȉ ҉̆ Ҍ ̆

ⱳ ḱḤ ̆ ȂȊ ѿ ̆ ᶏ Ṏ ̆

҉ ̆ᵰҌ ז ̆ ⱳ ḱḤ ז̆ ⱳ ̆ ⱳ ḱ ז

Ḥ Ȃ Ạ ָ ̙ȉ Ȋ̆ ̆

Ȃ ӊ ̆Ҍ Ḃ Ȃ ѿ ָ

ԋ Ṏ Ȃ ᶭ ԅ̆ ז ԅ̆ Ҍ Ῥ

Ȃȉ ₄ ӊ ̆ᴋῒ ̆ ̆

ӊȂȊ ץ —— ̆Ҍ ז ̂

ᵰ ̆ Ҍ Ҍѿ ̃̆ ̔

̆ῒ Ȃ ̆ ̆ ̆

ӊ ̆ Ȃȉ ӊֿכⱬ ̆ ӊ ̆֞

ⱬ Ȃ ̆ⱬ ⱷȂȊẊᶏ ̆ ̆

Ṏⱬ Ṝ̆Ӟ ȁ ̆Ҍ ᵰ ԅ̆ Ҍ ѿ℗

ԅ̆ ⱴꜜⱬ ȁ ̆Ҍ Ῥ ᶖȂ Ặ Ṏ

Ҋ Ȃȉ ῒΐ ̆ ΐ ̆ Ḥ פ̆ ̆ ⱳ ȂȊ

Ҋ Ҍ ̆ Ṏ ̆ ̆ ז
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Ḥȁ ȁ ȁ ȁ ֓ⱳ ̆ ̆ ̆ ז ⱳ

Ȃȉ ḱ ̆ ̆ ⱳ ̆֞Ҍ Ḥ ȂȊ

ᵰ ⱳ ̆ᵰ ⱳ ԅ̆ ᶏῳ₮ ̆ ṎḤ ӞҌ

̆ ץ ᵰ Ṏ ̆ ȂҌ ̔

Ӟ Ȃז ̆ ̆Ӟ ̆ ҕ ҉

Ȃ ԅז ⱳ ז̆ ז ⱳ ℗ѿז̆ Ҍ

ԅȂ Ṕ ⱳ ̆ ᵰ ѿ֓ ̆ Ẋ Ҍ ̆ᵰ

ṎḤ Ҍ Ȃ ⱳ ̆ Ȃ 

Ṕ Ὲ҉ ̔ Ṕ Ṏ ̆ ̆ Ҍ ̕ז⌠

ᶏ ⌠̆ Ҍז ̕ ᶏז ̆ Ҍ Ȃ Ҍ

̆ Ҍ ז ̆ ṎԊȂ ⌠ӊ ז̆

ז̆ Ӟ Ҍ₮ᶖȂ ז ԅ̆ ̆ Ҍ ̆Ҍ ָ

̆ Ṏ Ҍԅ ̆ Ἕ ԅ ̆Ҍ Ȃ 

ѿ ᶖ Ἕ ̆ ҉ Ȃ ֲ ұ ᾟ ̆ ֓

ֲ ̆ Ḥ ԅ̆ ԅȂӊ ̆ ̆

̆ ᶖȂ ֲ ԅ̆ Ӟ ֲ Ḥᶖ̔ ˻ ԅ̆

Ҍ Ȃז ₮ ̆ ԅָ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ᶖ̆ᵖ

ז ҌᶖԅȂז Ạ ֲ̔ ˻ Ҍ ̆ ԅ̆ Ṏ ˻

˻ָ ָ Ȃᵰ ̆ ֲ ̆ ̙ ԅӊ

̆ ᵰ ԅ̆ᵰ ᶖẶ ̙ᵰ ̆

ָ ԅ̆ ԅȂ 

Ṕ ֓ ԅ̆Ҋ Ȃ 

ȉ ⱴ ̆ Ȋ̆ץ ḱⱴ ̆ ԅȂȉץ

ᵟ ̆ ᵟ ̆ ȂȊҌ ץ ץ̆

ᵟ ̆ Ȃָ ̙ ҕ ԊȂȉҕ Ԋ ̆

Ȋָ̆ ҕ Ԋ ̙ ᴞȁ ̆ Ȃ ֓ҕ Ԋ Ҋ̆

̆ ֓ Ṕ ḱ Ȃ ⌠ ̆⌠ ̆ᵰ Ҍ

̆ ᴞ Ҍ Ȃ ҕ ̆Ҍ ̆ԓ ԅȂ ѿӜӜ҂

Ṝ ԓ ᵟ̆ Ṏ ̆ ⌠ Ȃ Ṏ

̆⌠ ̆ ᵰ ԅ̆ᵰ ҕ ԊҌ ̆

ᵰ ̆ Ȃ ԅ̆ᵰ ֓ ָ̆ ᶖ̆ӂ

ἃ ̆ Ṏ Ҍ ẠȂ 

 

成滿業者，即是恒修治四梵住故，常遊戲五神通故，依趣智故。謂後

三句釋此三句，此成滿業所有相狀。大威力者，謂六神通。依趣智故者，

謂依趣智，不依趣識，內智生故。由此內智，現見相應安住於法。 
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ȉ ̆ ḱ ᵟ ̆ ԓ ̆ᶭ Ȋ̆ ҈

Ȃḱ ᵟ ḱ ̆ ѿṎȂ ԓ ̆ ⱬȂ

Ṏ ⱬ ָ ̙ Έ ȂΈ ̆╠ ԓṎ ̆

ᵫ ῂ ̆ Ṏ ̆ Ȃ 

̔ȉ ԓ ⱬȊ̆ ⱬ̆ȉ Ȋ̆

ⱬ̆ ⱬҌ ╠ԓ ̆ Ȃҕ ⱬ Έ ̆

Ӟ ̆ ΈṎ Ҍ ⱬ̆ ⱬ̕

ⱬ̆ ΈṎ Ȃ ̆ ΈṎ ⱬ̕ҕ ΈṎѿ ̆

ⱬȂ 

ȉᶭ ̆ ᶭ ̆Ҍᶭ ̆ῂ ȂȊ Ṕ ᶭ Ҍᶭ ָ̆

ᶭ ̙ȉ ῂ ̆ ᵟ ȂȊῂ №∟ ȁ Ȃ Ṏ

ῂ ӊ ̆ ̆ ԅ̆ ᵟԍ ҉Ȃ Ṏῂ Ṕ ᶭ ̆

Ҍ ᶭ Ṏ ̆ ̆ Ȃ ∟ῂ ᶭ ̆ ῂ ⌠ Ȃ

Ҍ ȁ ̆Ҍ ᶭ̆ ᶭ Ȃ 

 

安立彼業者，即是於住正行等，謂後四句釋此四句。由利益安樂增上

意樂故，安立有情利益安樂。御眾功德故者，由於破戒亦不棄捨，安立不

擯，令出不善，令住於善。決定無疑教授教誡故者，由能一向與彼教敕，

非自說已還復說言我言不善；由是因緣，其言威肅。財法攝一故者，由言

誠諦，以法攝取衣服等財，還如是施。無雜染心故者，由善攝受大菩提心

饒益有情，非欲自求為給使故，云何有情由此善故速證無上正等菩提，如

此攝受一切有情。 

ȉ ̆ ᵟ ̆ ȂȊ Ṏ ̆

ԅ≠ ̆ ץ Ȃ 

ȉ ⱳ ̆ ԍ ֞Ҍ ̆ Ҍ Ҍ₮פ̆ ᵟԍפ̆ Ȋ̆

ⱳ ̆ҕ ז̆ ӞҌ ӞҌ̆ז זפ̆ז Ҍ

₮ᶖ̆ ̆ᵟ Ȃ ̆ Ṏ Ҍ ̕ ̆

̙ ԅ̔ȉ ⱳ ̆ ̆Ḵ פ

ῒ₮Ҍ ̆ ̆ Ҍ ȂȊ ז̆ ̆ ̆

Ҍ₮ז ̆ ԍ ̆ ӞҌ ԊȂ ̆

̆ ԅ Ȃ ᶏז ̔ᵰ ̆Ҍ ἷ ᵟȂ

ԅ ̆ ץ ̆₮Ҍ ̆ ԍ Ȃ ᵰ ̆ז ז̆

̆ Ҍ ₮Ҍ ̆Ҍ Ȃ ץ ṎӞ ѿҊȂ

ז Ṕ Ҍ ѿ ̆ ᶏז₮Ҍ ȁ ̆ Ӟז

Ҍ ̆ ז ̆ ӞҌץ Ȃ ṎȉҌ ȊӞ
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Ȃ ᵰ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ҍ ̆ ԍҌ₮ז ̆ ԍ

Ȃ 

ȉ ̆ѿ ̆ Ҍ Ȋ̆

̆Ҍ ׂ ̆ ᶖ ̆ȉ ԅ̆

Ҍ ԅȊ̆ ḤȂȉ ̆ῒ Ȋ̆ ̆ Ṏ

ז̆ Ḥ̆ Ȃ 

ָ ѿ̙ȉ ѿ ̆ ץ̆ ̆

ȂȊז ז̆ ̆ Ҍ ̆Ҍ ̆ Ȃ

ץז ̆ӊ ̆ ̆ Ṏ ѿȂ ҕ

̆ ̆ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ᶏ Ȋ̆ז ̆

֓ ̆ ̆ ₮ ̆ᶖ ̆ז Ҍ

Ԋ ̆ ẠԊז ̆ Ṏ Ҍ ̆ ԅȂ ₮ ̆ ץ

זᶏ̆ז ᵫ̆ ₮ ȂȉԐᵥ ҉

Ȋ̆ז ץ ᶏ Ṏ Ạ Ṏ Ԋ̆ ᶏז ץ ⌠ ҉

Ȃ ѿ℗ ̆ ѿ ȉ Ȋ̆ ῒז

Ȃ 

 

論曰：如說：由最初句故，句別德種類；由最初句故，句別義差別。 

釋曰：此伽陀中，即為顯示前所說義，說如是言。 

ȉ ∆ ̆ ∟ Ȋ̆ Ȃ ѿ ̆ȉ Ȋ̕ῒ

ז №∟ ∟ Ȃ 

ȉ ∆ ̆ ∟ ∟Ȋ̆ Ȃ ѿ ̆ȉ ѿ℗ ≠

҉ Ȋ̕Ҋ ѿ ץ̆∟ ∟ ᶖ Ȃ 

ȉ ᵍ Ҭ̆ ╠ ̆ ȂȊ ԅ̆ ԓ ԅȂ̂ ԋ

ѿ ̃ 
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攝大乘論釋卷第六 

入所知相分第四 

甲一 长行 

乙一 能入觀體 

論曰：如是已說所知相，入所知相云何應見？多聞熏習所依，非阿賴

耶識所攝，如阿賴耶識成種子，如理作意所攝，似法似義而生，似所取事、

有見意言。 

ȉ Ȋ̆╠ Ṕ ᶭȁ ԅ̆ Ҋᶖ ῀

Ȃ ᵥ ῀ Ṏ ̙ ḱ ԅȂȉ῀ Ԑᵥ ̙Ȋ

῀ ̙ȉ ᶭ̆ ̆ ̆ ᵬ ̆

ᵌ ᵌ ̆ᵌ Ԋȁ ȂȊ Ṏ ῀ Ȃ Ṏ ̆

῀ Ṏ ̆ Ӈ ӊ ָ ̙ Ṏ˻ Ҍ ̆ ̆

̆ ᶖ̆ ̆ Ṕ Ȃ 

 

釋曰：如能悟入如是種類所應知相，今當顯說。入所知相者，謂能悟

入所知境義。多聞熏習所依者，謂大乘法所熏自體。非阿賴耶識所攝者，

謂能對治阿賴耶識故。如阿賴耶識成種子者，謂如阿賴耶識為一切雜染法

因，此為一切清淨法因亦爾。如理作意所攝者，謂如理作意為自性。似法

似義而生者，謂似法義相而生起時。似所取事者，謂似色等義；有見者，

謂似於見：此即成立有相見識。 

ȉ ῀ ׂ̆ Ȋ̆ ῀ Ṕ╠

̙ ᵫ ̆ ῀ Ṏ ̙ 

ȉ῀ ̆ ῀ ȂȊ ῀ ̆ ῀

Ȃ ῀ ̙ Ҋ ѿ Ȃ 

ȉ ᶭ ̆ ӗ ȂȊ Ṕ╠ ̆ ӗ

ᶭ ѿṎ ҉Ȃ Ṏ Ҍ ѿṎ ̆ᵖ ѿ ̆

Ӳ ̆ ֓ ᶖȂ ̆

̆ῄṎҌѿ ̆ ̆ Ṕ ᶭ Ṏ ҉ Ȃ ӗ

Ṏ ȂזҌ ̆Ҍ Ṏ Ȃ

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ ̆

Ҍ ѿṎ Ȃ 
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ȉ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ֞

Ȋ̆ ѿ℗ ȁ ̆ ѿ℗ Ȃ Ṏ

ѿ℗ ̆ Ҍ ̆ᵖ ᵌӊ ̔

̆ ѿ℗ ̕ Ṏ ᶭӞ ̆ ѿ℗ Ȃ

ѿ ᵌ̆ ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ᵬ Ȋ̆ḱ Ṝ̆ Ṕ ᵬ ̆Ҍ

ᵬ ̆ ᶭ ᵫ ᶖḱ ̆ ᵬ Ȃȉ ᵬ Ȋ ḱ ѿ

Ṏᵬ Ȃ 

ȉᵌ ᵌ ̆ ᵌ ȂȊז ѿ ̆

Ҍ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ȇ Ȉ ̔ȉ ᵌ ̆ ̆

ȂȊ Ṏȉ Ȋ ̆ᵫ ̆ Ἕȇ ȈȂȉ ᵌ ̆

ȂȊȉ Ȋ ֓ ȉ Ȋ ֓ Ȃȉᵌ

̆ ᵌ ᵌ ȂȊ ֓ ᵌ ̆ Ṕ

Ҭ ҉ ֓ ̆ȉᵌ Ȋ̆

ᶖ ̆ Ṏ ᵌ ̆ Ȃ 

ȉᵌ Ԋ ̆ ᵌ Ȋ̆ ֓ ̆ ֓

̆ Ȃȉ ̆ ᵌ Ȋ̆ѿṎ ̆ѿṎ ̆

ᵌ Ȃז №ῄ №̆ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ṎӞ ᵌ Ȃ ҉̆

ȁ №₮ᶖ ̆ ץ ȉᵌȊ̆ Ἕ Ȃȉ ȁ Ȋ̆

ԅ Ṏ №Ӟ №Ȃ Ṝ̆ ̆ ̆Ӟ

̆ ҉ѿṎ №ῄṎȂ 

Ṕ Ȃז ̔ȉᵌ Ԋ ̆ Ȋָ̆ ᵌ

Ԋ ̙ ₮ Ṏ ̆ Ἕ Ȃȉ ̆ ḴȂȊָ

̙ Ṏȉ Ȋ Ṕ ┴ף ԅ̆ Ṕ ȉ Ȋ̆ȉ ḴȊȂ

ѿṎ ̂ Ԋ̃̆ѿṎ ̆ Ṏ ᶖȂָ

̙ȉ ̆ ̆ №Ḵ ȂȊȉ Ȋ Ṕᵬ

Ṝ Ṏ ̆ ̆ ҕ ȉ ȊȂ Ṕ

Ṝ̆ Ṏ № №̆ ҈ ἝȂ╠ ̆

Ҭ Ṏ ̆ ̆ Ȃָ ̙ҕ

̔ȉ ̆ ȊȂ ̆ Έ Ȃָ

̙ҕ ̔ȉ ȊȂ ̆ Έ

Ҭ ̂ ̃ Ȃ ῀ Ṝ̆ ᵫ Ȃץ

ᵬ ̆Ҍ ᵬ ̆ ᶖ ̆ ᵬ Ȃ Ṝῤ

ᵌ ̆ Ṏ ᵌ ̆ Ԋ̂ ̃̆Ӟ

Ȃ Ṕ῀ Ṝ Ȃ 
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Έ ̆ Ṏ Ȃ ѿ ȉ ῀ Ȋ̆ץ

ᶖ῀ Ȃ 

 

乙二 誰能悟入 

論曰：此中誰能悟入所應知相？大乘多聞熏習相續，已得逢事無量諸

佛出現于世，已得一向决定勝解，已善積集諸善根故善備福智資糧菩薩。 

ȉ Ҭ ῀ ̙Ȋ ָ ֲ Ṏ ̙ ῀ Ṏ ֲ

ᴆ̆Ҍ ḂḂ Ȃ 

ѿṎ̆ȉ ӗ ȊȂז ӗ ̆ ӄ Ȃ

ᵰҌ ̆ ӗ ̆ ̆ᵰ Ҍԅ ̆ѿ ӗ

Ȃ ѿṎ ̆ Ṏ ̆Ҋ Ῥ ⱳӞ ̆ ѿṎ ̆

Ṕ ̆ѿ ӗ Ȃ ԅ Ṏ ץ ̆ῒז

҉̆ ᵰ ץ Ṏ ̕ ╚̆ῒז Ῥ ̆Ӟ ҌԅȂ ֲ֓ ̆

ז ḱ ̆ ѿṎֲ ᵟ ḱ Ȃ ז ԅ̆ᵰ Ṏ ӗ

̆ᵰ ⱬῬ Ӟ Ҍԅ Ȃᵫ ̆ ̆ḱ Ҍ ̆

ѿṎ ̆ ᵬָ ̙ Ȃ ᵰ ԅ ץ̆ ̆

Ҍ ԅ̆ ᵰ Ṏ ָ ̙ᵫ ҕ Ṝ̆ ⌠

̆ᵖ ז Ҍԅ ̆ ̆Ҍ ₮ Ȃ Ṕ ⌠ԅᵫ ̆

ѿ Ȃ ̙ ӗ ˻ Ṏ ̆ ᶏᵰ

⌠ԅ ̆ Ҍ₮ᶖ̆ Ӟ Ȃ ץ ӗ ̆

̆ ⱬȂ 

ԋṎ̆ȉ Ԋ ᵫ₮ ҕȊȂז ⌠ ᵫ₮ҕ̆ ȁ

ȁᶫ ̆ӂ ᵫ₮ ȁ ȁ ȁ Ȃ ֓ Ԋ

ᵫ ̆ ⌠ ⱴ ̆ Ȃ 

҈Ṏ̆ȉ ѿ רּ ȊȂᵰ ⌠ ̆ ӊ ̆ ᵬ

ѿ רּ ̆ Ҍ ̆לּ ӗ Ḥ Ҍ ̆לּ ѿ ̆Ҍ

Ȃ 

Ṏ̆ȉ ̆ ở ȊȂ Ȃָ

̙ ȁ Ȃ ̆ ӊ ז̆ ȁ

Ȃ 

̆ ΐở ֓ⱬ ῀ Ṏ Ȃ 

 

釋曰：如是品類如此方便而能悟入，今當顯示。大乘多聞熏習相續者，

簡聲聞等所有多聞熏習相續。已得逢事無量諸佛出現於世者，已得現前逢

事諸佛出現世間超過數量。已得一向決定勝解者，謂於大乘所得勝解，非
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諸惡友所能動壞。即由無間所說三因，已善積集諸善根故，乃得名為善備

福智資糧菩薩。 

ȉ ȁ Ḃ ῀Ȋ̆ ῀ ֲ̆ ⱬ ̆

ⱬȁ ⱬȁᵬ ⱬ ̆ Ḃ̆ ῀Ȃ 

ȉ ӗ ̆ ȂȊ ӗῄ ∟ԋӗ̆

ԋӗ Ӟ ̆Ӟ Ṕ Ҋᶖ̆ᵖ ז ԋӗ ̆

⌠ ἑἑ ̆Ҍ ⌠ᵫ Ȃ Ṕ Ṏ ӗ ̆

ӗ ̆ ⌠ Ṏ ̆ ӗ Ȃᵰ ḱ

ӗ ̆ ӗ Ȃ ∟ԋӗ̆ ∟ ֓₄ ̆ Ҍ

ԅȂԋӗ ғҌ ̆ᵥ Ȃ ѿṎȂ 

ԋṎ ȉ Ԋ ᵫ₮ ҕȊȂ Ṏ ⌠ ᵫ₮

Ṏҕ ҉Ȃ₮ ҕ ҉ӊ ̆ Ṕ ̆ ȁᶫ ȁ ̆

ȁ ȁ ̆ ₮ ḱ Ȃ Ṏ ̆ ╠ Ԋ ᵫ₮

ҕ ̆ Ṏ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ѿ רּ Ȋ̆ ҈Ṏⱬ ——ᵬ ⱬȂȉ ӗ רּ ̆

לּ Ȋ̆ᵰ ӗ ԅּר ̆ Ḥ ԅ̆ѿ℗ Ҍ

לּ ᵰ Ḥ Ȃ ѿ֓ḱ ֲ Ṏⱬ ̆ᵰ Ҍ ѿ ӗ

Ḥ ̆ ⌠ ᵰῄ ѿ ̆ ҉ לּ ̆ Ḥῒז ԅȂ Ṏ

̆ Ҍ ῄ Ȃ רּ⌠ ̆ѿ ̆ѿ

℗ Ҍ לּ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ ̆ӂ ở Ȋ̆

╠ ҈Ṏ ̆ ԅ ̆ ֲ ץ Ạ

ở ̆ ḱ ╠ Ṏ Ȃ ץ ḱ Ṏ ̆Ҍ

ѿ ֲ ḱ Ȃ ֲ ԅѿ ̆ ҉ ḱ Ȃ ᵰ ḱӊ╠̆ᾢ

ѿ ֲ̆ Ҍ ӗ ԅ̆ ᵫ Ԋ ̆ ⌠

ѿ רּ Ȃ ̆ ᵰḱԅ ̆ Ҍ ̆ ᵰ Ȃ 

 

又即如是福智資糧云何漸次而得圓滿？謂由因力，由善友力，由作意

力，由依持力。此中兩句即是二力，如數應知。作意力者，即是一向決定

勝解，此用大乘熏習為因，事佛為緣。以有一向決定勝解，能修正行，修

正行故，積集善根，如是名為由作意力善修福智二種資糧。由此漸次善修

福智二資糧故能入大地，如是名為由依持力。 

ȉ Ԑᵥ ̙Ȋ ѿ

ᶖ̙ᶭ Ṏⱬ̆ȉ ⱬ̆ ⱬ̆ ᵬ ⱬ̆ ᶭ ⱬȊ̆ Ṏ

ⱬ ץ Ṏ ѿ ѿ ᶖ̆ ̆ ∆ ȁԋ ȁӂ Ȃ

ȉ Ҭῄ ̆ ԋⱬȊ̆ ῄ ̆ȉ ӗ Ȋ ⱬ̆ȉ
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Ԋ ᵫ₮ ҕȊ ⱬ̂ ̃Ȃȉ Ҭῄ ԋⱬȊ̆

Ṏ ԅ̆ȉ Ȋ̆ ῄṎⱬ̆ Ṏ ז̆ Ҍ ԅȂ 

ȉᵬ ⱬ ̆ ѿ רּ Ȋָ̆ ᵬ ⱬ ז̙ ᵬ ѿ ̆

Ҍ Ȃȉלּ ӗ ̆Ԋᵫ Ȃץ ѿ רּ ̆ ḱ ̆ḱ

̆ ȂȊ Ṏѿ רּ ҥҌ ᶖ̆ Ȃָ ̙

ӗ Ȃ ӗ ̆Ӟ ⌠ ᵫ̆ Ԋᶫ ̆ӂ ᶭ

ḱ ̆ Ȃᶭ Ṏ Ṏ ̆ ⌠ѿ רּ Ȃ Ṏּר ⌠ӊ ̆

ḱ Ȃ ḱ ̆ Ȃȉ ᵬ ⱬ ḱ ԋ

Ȋ̆ Ṏ ҈Ṏ̆ᵬ ⱬȂ 

ȉ ḱ ԋ ῀ Ȋ̆ ԅּר ̆ѿ Ҍּל רּ ̆

ץ ̆ ̆ ̆ ̆ Ṏ ᶭ ⱬȂᶭ Ṏ

ȁ ԅ̆ ῀ ̆ ∆ ӂ ̆ ̆

Ṏ̆ᶭ ⱬȂ 

̆ Ṕ ḱ╠ Ṏ ̆ ⱬ ΐ ԅ ḱ̆ ѿṎ

Ҍ Ȃ Ṕ ̆ ⱬ Ȃ ⱬ ᵰ ḱ̕ ⱬ ̆ ѿ

Ȃ Ṏ ᵰѿҊ ḱҌ ̆ ѿҊ̆ ѿҊӞ ̆ ᶖῬḱȂ 

҉ץ ԅѿ֓ḱ ᴆȂ 

 

乙三 何處能入 

論曰：何處能入？謂即於彼有見似法似義意言，大乘法相等所生起；

勝解行地、見道、修道、究竟道中，於一切法唯有識性，隨聞勝解故，如

理通達故，治一切障故，離一切障故。 

ȉᵥ ῀̙ ᵌ ᵌ ̆ ӗ Ȋ̆ᵰ

῀ Ṏ ̙ ╠ ḱ Ṏ ̆ ̆ȉᵌ ᵌ Ȋ̆ ᵫ

Ȃ Ṏ ̆ Ṏ ῀̆ ῀

ṎȂ Ṏ ȁᵌ ᵌ ̂ Ҭ ̃ ӗ

Ȃ Ṏ Ṕ ῀
ŵ
Ȃ 

̆ ֲ֓ ῀ ̙ ῀ ᵝ Ȃּר ̆ ӊ╠ Ȃ₄ ᵰ

̆ ̆̂῀ԅⱴ ̃̆ѿ ⌠ ӊ╠̆ Ṏ רּ Ȃ ̆

∆ Ȃḱ ̆∆ ̆ԋ ̆ӂ Ȃ ̆ ᵫȂ ᵝ № Ṏ̆

ḱ Ṏ ֲ̆ רּ ȁ ȁḱ ȁ ̆ Ṏᵝ ῀̆ᵖ

Ҍѿ Ȃȉ ѿ℗ רּ Ȋ̆ רּ ז̆ ѿ℗ ̆

̆ ⌠ӊ ̆ Ḥ ̆Ҍּל ̆ רּ ֲȂ

                                                
ŵ ȇ ȈԐ̔ȉᵥ ῀ ̆ ῀ ῀ᵝȊȂȇ ȈԐ̔ȉᵥ ῀ ̆ ᵥץ ̆ ᵥ

ᵝ ῀ӞȂ ӗ ᵌ ᵌ ̆ ῀ȂȊ 
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ȉ Ȋ̆ ȂȊ ѿ℗ Ȋ̆ ḱ Ҭ ѿ℗ ̆

ȁ Ȃ ḱ Ȃȉ ѿ℗ Ȋ̆ ̆⌠ ᵫᵝ Ṝ̆

ѿ℗ ῃ ̆ Ӟ Ȃ ῀ ᵝ̆ Ȃ ᵞ רּ ̆

רּ ̆Ҍּל ̆ ᴆ̕ Ṕ ̆ Ҍ⌠ Ṏ

ᵝ Ȃ ԅ̆ḱ ̆ ̆ѿṎ ѿṎ Ȃ 

 

釋曰：入如是類及入行相，今當顯示。意地尋思，說名意言，如是意

言以大乘法為因而生，此中顯示意言差別。大乘法相等所生者，是此教法

為緣生義。或有即於勝解行地名能悟入，由但聽聞一切諸法唯有識性，深

生信解，故名能入。於見道中如是悟入，今當顯示。如理通達故者，謂於

意言如理通達。云何於此如理通達？謂此意言非法非義，非所取非能取，

如是通達。於修道中如是悟入，今當顯示。治一切障故者，謂觀此意言非

法非義非所取非能取時，便能對治一切障故。究竟道中如是悟入，今當顯

示。離一切障故者，謂善清淨妙智位中，最微細障亦無有故。 

ȉ῀ ῀ ׂ̆ ȂȊ ῄṎ ̔ѿṎ ̆ѿṎ

Ȃ ῀ ̆ ῀ ᵝȂ 

ȉ ̆ ȂȊ ҕ ָ̆ ̙╠ ֜ ̆

ԅȂ ̆ Έ Ҭḱ Ȃ Ṏ Ṕ Ȃ 

Ṏ ᶖ ̙ȉ ץ ӗ Ȋ̆ ӗ

Ȃȉ Ҭ ∟Ȋ̆ Ṏ Ҍ ᶭ ῒז ̆

ӗ Ȃȉ ӗ ̆ Ȋ̆ץ ӗ

̆ Ṏ ̆ Ȃ Ṏ ᶖ ̙ ӗ

̆ ץ Ṏ ̆Ҍ Ȃ ӗ ̆ᵰ

̆ ԁ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ԅȂ 

҉ ῀ ̆ ̆ ╠ ѿ ̆ ȁᵌ ᵌ ̆

Ȃ Ӈ̆ Ṏ ῀ ᵝ ̆ ֲ֓ ῀ ̙ȉ רּ ̆

῀Ȋ̆ רּ ̆ ῀̆ Ṏ ῀ Ȃȉ ᵖ ѿ℗

̆ Ḥ ̆ ῀Ȋ̆ Ṏ ῀ἑἑ Ḥ̆ז ⌠ᵫ ѿ℗ Ṏ

̆ȉ Ḥ Ȋ̆ Ḥ̆Ҍּל ̆ ṎӞ ῀̆ רּ ῀Ȃ

Ạ⌠ Ḥ ̆ѿ ̆ ӞҌ Ȃ ̆ ̆ ̆

Ҍ҉ Ṏ ᴆȂז ԅӊ ̆ ָ̆ לּ Ҍԅ̆ז

Ḥ Ȃ ץ Ḥ ῀̆Ӟ ῀̆ Ȃ 

ȉ Ҭ ῀ׂ̆ Ȋ̆ Ṝ ῀ ̙ Ȃȉ

̆ ȂԐᵥ ̙ ̆

̆ ȂȊ Ṏ ̆ ̆ Ṏ ̆ ̆ Ȃ

̙ Ṏ Ҍ Ҍ ̆ Ҍ Ҍ Ȃ
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Ṝ ֙̆ѿ℗ №∟̆ №∟ ᶖ Ṝ ̆

̆ Ȃ 

ḱ ̆ ӊ ̆ ᵥ ̆ ȁ Ȃȉ ḱ Ҭ ῀̆

ׂ Ȋ̆ ḱ ῀Ȃȉ ѿ℗ Ȋ̆ Ṏ ̆ᵖ

̆ḱ Ṝ ѿṎѿṎ ̆ ץ ѿ℗ ̆ѿ℗

Ȃȉ ̆Ḃ ѿ℗ ȂȊ

Ṏ ԅӊ ̆ ѿ℗ ȁ Ȃ ḱ ᵬ̆

Ȃ 

ȉ ῀ȊῄṎ ̆ᵖ Ҍ רּ̆ ῀ ̆ ῀

̆ḱ ῀ ̆ ῀ ̙ȉ Ҭ ῀ׂ̆ Ȃ

ѿ℗ ̆ ᵝҬ̆ ֞ ȂȊ ᵫ Ȃ

▄ ӊ ̆ѿ℗ ῃ ԅ̆ Ṏ ѿ℗ Ȃ

̆ ̆ ▄ Ṝ Ȃ Ṏ ̆ ֲ Ҍ⌠̆

ᵥ ̆ ѿṎ ̂ ▄ ̃ Ȃ Ṏ ӊ ̆

̆ѿ℗ ̆ Ṏ Ṝ ̆ᵫ Ȃ 

̆ ῀ ̆ ╠ ̆ ӗ ᶖ Ȃ

Ṝ̆ ̆ ᵌ Ȃ Ṏ

ᶖ ȁ Ӟ Ȃ Ṏ ԅ Ȃ ӊ ̆

̆ᶖ ѿ℗ ̆ ḱ Ȃѿ℗ ̆ ̆ ᵫȂ Ṏḱ ᵝ

ץ̆ Ṏ ᵝᶖ№Ȃ 

Ҋ ѿṎ ̆ ᵥ ῀̆ᵰ ῀ ̙ 

 

乙四 由何能入 

丙一 總標 

論曰：由何能入？由善根力所任持故。謂三種相練磨心故，斷四處故，

緣法義境止觀恒常慇重加行無放逸故。 

釋曰：由此能入，今當顯示。由何能入由善根力所任持故，謂三種相

練磨心故，乃至恒常慇重加行無放逸故者，謂於如是所說八句善順相應，

名善根力所任持故。言恒常者，無間修故；言慇重者，恭敬修故。若於如

是品類造修，即於如是能無放逸。 

ȉ ᵥ ῀̙ ⱬ ᴋ ȂȊᵰ ῀ Ṏ ̆ ⱬ ᵰᴋ

ᶖ ̆ ╚ Ҍ Ȃ 

ȉ ҈ Ȋ̆҈ץ ᶖ ᶖ ̆ Ȃȉ

Ȋ̆ Ṏ Ȃȉ ⱴ Ȋ̆҈
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ȁ ̆ ᵫ ḱ ̆ ȁ ̂ ̃

ⱴ ̆ ̆ ḱ̆ ῀Ȃ 

ȉ ῀ׂ̆ Ȋ̆ ָ ῀ ̙ ̆ Ȃȉ ᵥ

῀ŀŀ ῇ Ȋ̆ ╠ ῇ ̆ Ṏ ȉ

ⱬ ᴋ Ȋ̆ ╠ ῇ Ạ⌠ԅ̆ ⱬ ᵰᴋ ᶖԅ̆ ῀ԅȂ 

ȉ ̆ ḱ ̕ ̆ ḱ ȂȊ Ṏ ḱ̆

ḱ̆ ̕ ḱ̆Ҍ Ȃ ֲ

̆ ԅҌ ᶖ̆ᶖ Ṝ ̆ ̆ ̆Ҋ ԅ̆ ḱ

ԅ̆ ḱȂ 

ȉ ԍ ḱ̆ ԍ ȂȊᵰ ḱ̆ Ҍ

̆ ֓ ⱬ ᴋ ῀Ȃ 

Ҋ Ȃ 

 

丙二 別釋三練磨心 

論曰：無量諸世界無量人有情，剎那剎那證覺無上正等菩提，是為第

一練磨其心。由此意樂能行施等波羅蜜多：我已獲得如是意樂，我由此故，

少用功力修習施等波羅蜜多當得圓滿，是名第二練磨其心。若有成就諸有

障善，於命終時即便可愛一切自體圓滿而生；我有妙善、無障礙善，云何

爾時不當獲得一切圓滿！是名第三練磨其心。 

ȉ ҕ ֲ ┤̆ ┤ ҉ ̆ ѿ ῒ ȂȊ

ᵥ ̙ ҈Ṏ ᶖ Ȃ ѿṎ ̆ᵰ ⌠̔

ҕ ֲ ̆┤ ┤ ̆ ̆

ָ Ҍ ץ˻̙ ᶖ Ȃ 

ȉ ̔ ̆ ̆ ⱳⱬḱ

̆ ԋ ῒ ȂȊ ԋṎ ̆ ⌠ Ṏ

ᵘ Έ ̔ ⌠ ̆ Ҍ ⱬ̆ ⱳⱬ̆

ḱ ΈṎ ̆ Ȃ ⌠ԅ̆ ᶖ

Ȃ Ṏ ̆ ԋṎ ῒ Ȃ 

ȉ ̆ Ḃ ̆ѿ℗ ̕

̆Ԑᵥ Ҍ ѿ℗ ˻ ҈ ῒ ȂȊ ҕ ᵬ

ᶖ ȂẊᶏ ֲ ̆ Ṏ ҕ ̆

ḱԅז̆ ̆ Ҋѿז̆ ⌠ѿṎ

̆ ᶖ Ṏ ẫ ̆ ̆ ̆

Ȃ ғ ץ ⌠ ̆ ȉ Ȋ̆

Ṏ ̆ ̆Ҍ ѿ ̆ ̆ ̕
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̆ Ҍ ⌠ѿ℗ ᵫ ˻ ̆Ҍ ᵫ

̆ Ṏ ץ Ȃ ҈Ṏ ῒ Ȃ 

ץ ҈Ṏ ῒ פ̆ Ҍ Ȃ ֲ ̔ȉ ᵫ Ԋ ̙ Ҍ

˻Ȋȉᵰ Ҍ̙Ȋȉ Ҍ ˻Ȋ ̆ Ṏ Ҍ Ȃᵰ

ȉ Ҍ ̆ ᶖ Ạ⌠̆ Ȋ̆ Ȃ ԅ ѿ

ṎҌ ̆ᵰ ̆ Ҍ ḱ ԅȂ 

 

釋曰：此中對治三種退屈心故唯修三種練磨心，所以者何？以諸菩薩

聞於無上正等菩提最勝甚深廣大難可證得，心便退屈；對治此故修第一練

磨心。又諸菩薩聞所修行波羅蜜多最勝甚深廣大難可證得，心便退屈；對

治此故修第二練磨心。由此意樂能行施等波羅蜜多者，此中意樂，謂信及

欲，菩薩於諸波羅蜜多真實有性、具功德性、有堪能性深生信解，是名為

信；深信解已，樂欲修行，是名為欲；菩薩既得如是信欲，自性意樂少用

功力修習六種波羅蜜多，當得圓滿。又諸菩薩於佛甚深廣大言教，思議抉

擇，善巧轉時，如是思量，如是無上正等菩提難可證得，隔一念心方可證

得，心便退屈；對治此故修第三練磨心。我有妙善者，我有一切十種地中

妙善積集福智資糧。無障礙善者，謂金剛喻定，能破在骨麤重微細極難破

障，此定無間得一切障離繫轉依。云何爾時不當獲得一切圓滿者，此中意

說於障離繫，似彼命終時，一切種智如彼體圓滿。 

ȉ Ҭ ҈ ḱ҈ Ȋ̆ ԅ ҈ ̆ ץ ḱ

҈ ץ̆ ҈ ᶖ ȁ ̆Ҍ Ȃȉ ץ ᵥ̙ץ

҉ רּ ̆ Ḃ Ȋ̆ ָ ̙ ֓

⌠ ҉ רּ ̆ ̆Ҍ ⌠̆ Ḃ Ȃѿ֓

ᵫ ̆⌠ṔẠҌז̆ Ṏ ԅ ˻ ̆ Ṕז ⌠

ԅӊ ̆Ῥ Ṕז ╠Ȃ ֓ ԋӗ ̆ ṔҌ ̆Ҍ ̆ Ҍ ̆

ѿ Ҍ Ȃ Ṏ ̆ ̆Ҍ ҉ ̆

ᶏᵰҌץ ̆ᵰ Ṏ Ạ Ҍ Ȃȉ ḱ ѿ Ȋ̆ Ṏ ̆

ѿṎ ῒ ̆ ҕ ֲ̆┤ ┤ ᵫ̆ ֲ

ᵫԅ̆ Ҍԅ ̙Ῥ ֲ̆ ҌӞ ᵫ ̙ Ṏ Ҍ ̆

̆ Ṏ ḱ ѿṎ Ȃ 

ȉ ḱ רּ ̆ Ḃ Ȋ̆ ֓

ז ⌠ ḱ Έ ̆ רּ ̆ Ặ Ḃ Ȃȉ

̆ḱ ԋ ȊȂḱΈ ̆ᵫ ҕ ֓Ԋ ȇ Ȉ ԅ ̆

ȁ◓ ̆ ֲָ̆

ԅ̆ ז ⌠ ҉ ז̆ ᾬ ȁ Ӟᵘ Ȃ Ṏ ԅ̆

̆ ֲ Ҍԅ̆ ץ ԅȂԍ ̆ ԋṎ ᶖ Ȃȉ
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Ȋ̆ Ṏ ᵘ ̆ Ȃȉ Ҭ

̆ Ḥ Ȋָ̆ ̙ ̆ѿṎ Ḥ ̆ѿṎ Ȃ

ȉ ȁΐⱳ ȁ ̆ Ḥ ̆ ḤȊ̆

ḤΈ ̂ ̃̆ΐⱳ ̂ ̃̆ ̂ ̃̆ Ḥȉ Ȋ̆

ѿ ӞҌּל ̆ Ḥ Ȃ ̆ ⱳ ̆ Ạ⌠ ̆ ֓ Ḥ

ԅ̆ Ṏ ḤȂ Ḥӊ ȉ̆לּ Ḥ ̆ ḱ Ȋ̆ Ḥԅ̆ לּ

ᶖ̆ ḱ̆ ḱ̆ȉ Ȋ̆ ḱ ᶖȂ ṎḤȁ

ԅ̆ Ҋ ̆ ΈṎ ḱ ̆ᵥ ̙

ᶖ Ҍ ̆ ᵰ Ṏ Ҍ ᶖȂ Ṏ

ԋṎ ᶖ Ȃ 

ȉ ԍᵫ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆ ֓

ᵫ Ṝ̆ ̔ȉ ҉

ȊȂ ҉ ⌠ ̆ ȉז Ȋ ̆

ᵟԅȂז ȉ ѿ Ȋ̆ ѿ ѿ┤ ▄ ̆

ѿ ̆ ѿ ̆ ▄ ̆

ѿ ӊ ̆ ⌠ᵫ ̆ ҉ Ȃȉ Ḃ Ȋ̆ ԅȂ

ȉ ̆ḱ ҈ Ȋ̆ ̆ḱ ҈Ṏ Ȃȉ ̆

ѿ℗ Ҭ Ȋ̆ ̆ ╠

֓ Ȃȉ ̆ ▄ ̆ Ȋ̆

ָ ̙ ̆ ȇ ԋ Ȉ ̆ ̆

̆ ҉ ̆ ҉ ̆ Ȃ ѿṎ̆ ▄

̆ ̆ ̆ ȁ Ȃ Ṏ

̙ ▄ Ȃȉ ѿ℗ ᶭȊ̆ Ṏ ⌠̆

ԅӊ ̆ȉ Ȋ̆ ҉ Ҋ ̆ ̆ ȉѿ℗ Ȋ̆ѿ℗ ̆

ᶭԅ̆ ԅȉ ᶭȊ ⌠ԅȂȉԐᵥ Ҍ ѿ℗ Ȋ̆

Ҍ⌠ѿ℗ ᵫ ̙ȉ Ҭ ̆ ̆ᵌ Ȋ̆ז ̆

ԅ̆ Ἕ╠ Ṏḱ ֲ ԅ̆ȉѿ℗ ̆ Ȋ̆ѿ℗

ԅ̆ ἝזҊѿ ᶭ ȁ ѿ Ȃ ḱԅ

̂ҕ ̃̆ҥ ז̆ ӊ ̆Ҋ ⌠ ̆ ȁᶭ

Ȃ ḱ ̆ ѿ℗ ̆ ӊ ̆ѿ℗ ĺĺᵫ

̆ Ҍ⌠ ̙ ⌠ᵫ Ȃ ҕץ̆ץ ᶖ ̆

Ȃ 

 

又於此中三種練磨心者，謂諸菩薩善根無缺，善根力持，由此力故，

則能三種練磨其心，心無退屈。初當顯示第一練磨心，謂人趣中無量世界

無量有情，剎那剎那能證無上正等菩提，云何我今獨不能證？次當顯示第
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二練磨心，謂諸菩薩作是思惟：我此意樂離諸障礙波羅蜜多，慳等障礙皆

無有故，不由功用，波羅蜜多當得圓滿，此圓滿故證佛菩提。後當顯示第

三練磨心。有障善者，謂由世善而成其善，此有障善尚命終時即便可愛一

切自體圓滿而生，況我今者由無障善而成其善，不當成佛無上菩提無有是

處。 

ȉ Ҭ҈ ̆ ̆ ⱬ ̆ ⱬ ̆╚ ҈

ῒ ̆ ȂȊ ץ̆ ⱬ ᴋז ᶖ̆

҈ ᶖ ז ̆Ҍ Ȃ Ҋᶖז ԅѿ Ȃ 

ȉ∆ ѿ ̆ ֲ Ҭ ҕ ┤ ┤ ҉

̆Ԑᵥ ׂ Ҍ ̙Ȋ ᵫ ֲ ̆ ҕ ̆ ֲ̆ѿ┤ ѿ┤

ᵫ̆ ᵫ ̆ Ҍԅ ̙ ѿṎȂ 

ȉ ԋ ̆ ᵬ ̆ Ȋ̆

ԋṎ ̆ Ṏ ̆ ѿ℗ ḱ Ȃָ ̙ ȁ

̆ᵘ ̆ ̆ѿṎѿṎ ԅ̆ ֓

ԅ̆ᵰҌ Ҋ ̆ ֓ ̆ Ṏ ӊ ᵫԅ̆ ᵫ

Ȃ ԅ̆ ⌠ ̆ ָ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ҈ Ȋ̆ ҈Ṏ ̆ḱ ֲ Ṝ ץ ⌠

̆ᶭ ̆ᵥ’ ḱ ̆Ҍ Ҍ

ᵫ Ȃ ץ ȉҌ ᵫ ҉ Ȋ̆‗ ᵫ˻ 

ץ ҈ ᶖ ̆Ҍ Ȃ 

 

論曰：此中有頌： 

人趣諸有情 處數皆無量 念念證等覺 故不應退屈 

諸淨心意樂 能修行施等 此勝者已得 故能修施等 

善者於死時 得隨樂自滿 勝善由永斷 圓滿云何無 

釋曰：復以伽他顯如是義。故不應退屈者，由上因緣策持其心令不怯

弱，謂生是心：我不能證無上菩提。諸淨心者，是非不善無記心義。謂或

有人以其散亂無記之心而行施等，如是外道以不善心而行施等。若求無上

正等菩提，是最勝善，故名淨心。此勝者已得故能修施等者，最勝菩薩名

為勝者，此之意樂菩薩已得，是故能修施等諸度，即是已得能斷慳等所治

心義。等者，取始從尸羅乃至般若波羅蜜多。善者於死時得隨樂自滿者，

是乃至得非想非非想處義。勝善由永斷圓滿云何無者，是由永斷障而成勝

善圓滿佛果，云何無義！ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ѿṎ ᶖ ╠ Ȃȉֲ ̆ ̆

̆ Ҍ ȂȊ ѿṎ ֲ̆ ̆ ҕ ̆

̆ ֲ̆┤ ┤ ӊҬ ᵫ̆ ָ Ҍ ̙
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Ҍ Ȃ ԋṎ̆ȉ ̆ ḱ ̆ רּ ̆ ḱ ȂȊ

ḱ ̆ Ṏ ḱΈז̆⌠

̆Ҍ Ȃ ҈Ṏ̆ȉ ̆ רּ̕ ̆ Ԑᵥ ȂȊ

ҕ ֲ Ṝ̆ ḱԅ ̆ ז ̆Ҋѿ ⌠ ᶭ

̕ Ṕḱ רּ ̆ ̆ ѿ℗ ̆ Ҍ

ᵫ ̙ 

҈ץ ҈ ̆҈ ˻Ҋ ҕ Ȃ 

ȉ זᵍץ Ȋ̆╠ ԅӊ ̆Ῥץẋᶖ Ṏ Ȃȉ Ҍ

̆ ҉ ῒ Ҍפ ̆ ̔ Ҍ ҉ ȂȊҌ

̆ ̆ ҉ץ ῒҌפ̆ ̆ Ҍ ̆Ҍ ץ Ҍ⌠Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ Ҍ ȂȊ Ҍ Ҍ ̆

Ṕḱ ץ ᶖḱ̆Ҍ ̆ӞҌ Ҍ Ȃȉ ֲ

ῒץ ԁ ӊ ̆ Ҍץ Ȋ̆ҕ ҉ ץֲ ԁ

̆ ╚ Ҍץ ̆ Ṕ ̆ ̆ Ҍ

ѿ Ȃȉ ҉ רּ ̆ Ȋ̆ ṔҌ ̆ Ҍ ֓

ԁ ̆ Ṕ ҉ ̆ רּ ̆ ̆ Ṏ Ҍ ѿ Ȃ 

ȉ רּ ̆ ḱ Ȋ Ṏ ̆ רּ רּ ̆ ֓

҉ץ ̆ רּ ̆ רּ Ȃȉ ӊ Ȋ̆ Ṏ

⌠ԅ̆ȉ ḱ Ȋ̆ז ḱ ṎΈ ̆ȉ

Ȋ̆ז ֓ ̆ᵘ ̆ ̆ӂ

Ȃȉ ̆ ӂ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆

ѿṎ̕ ̆ ȁ ȁ ȁ ӂ Ȃ 

ȉ ̆ ӂ ȂȊҕ ֲ

⌠ Ȃҕ ̆ ̆ ῇ ꜝ֣

̆ ҕ Ȃȉּר ̆ Ԑᵥ ̙Ȋҕ ̆

̆ ғ ⌠ҕ ̆ Ṕ רּ ԅ̆ ԅ̆

ᵫ Ҍ⌠ ̙ ˻ 

Ҍ ̆ ҈ Ȃ ҈ Ӟ ҉̕₄

̆ ⱬ Ȃ ╠ ᶖ ̆ ̆Ῥ

ᵰӞ Ȃ Ṏ ̆ ֓ Ȃ 

҈ ԅ̆Ҋ ∟ Ȃ 
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丙三 別釋斷四處 

論曰：由離聲聞獨覺作意，斷作意故；由於大乘諸疑離疑，以能永斷

異慧疑故；由離所聞所思法中我我所執，斷法執故；由於現前現住、安立

一切相中無所作意，無所分別，斷分別故。此中有頌： 

現前自然住 安立一切相 智者不分別 得最上菩提 

ȉ ᵬ ̆ ᵬ Ȋ̆ ᵬ ̆Ҍ ԋӗȂ Ṕ

ḱ ӗ̆ ԅ₄ ȁ ̆ ₄ץ ȁ Ҍ ԅ̆Һ ԋӗ

Ҍ ᶖ̆ ץ ԋӗᵬ Ȃ 

ȉ ӗ ץ̆ Ȋ̆ ԋṎ̆ Ȃ

ӗ ѿ℗ ̆ ָ ̙ Ȃ Ҍ ӊ

̆ ԅ Ṏ ̆ Ṏ Ȃ Ṏ ̆Ҍ Ῥ

Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ ҈Ṏ̆ Ȃ

Ṝ Ṏ ̔ ⌠ ̆ ̆ ̆ Ȃ ѿṎ

̆ Ṏ Ҍ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ╠ ᵟ ѿ℗ Ҭ ᵬ ̆ №∟̆ №∟ Ȋ̆ ῀

ԅ̆ ԍ ╠ ѿ℗ ̆ ̆ ᵬ ̆ №∟Ȃѿ℗№

∟ ̆ №∟ ᶖȂ ѿṎ̆ №∟̆ Ṏ Ȃ

῀ ̆ ԅӊ ̆Ῥ ̆ѿ℗№∟̆ №∟ Ȃᵰ

№≢ ̆Ҍ Ṕ ָ №∟ Ҍ ̆ ԅ̆ Ҍ Ȃ

ָ Ṝ ָ ̆ ῀ ̆ ѿ ѿ Ȃ 

ȉ ╠ ᵟ̆ ѿ℗ ̆ Ҍ№∟̆ ҉ Ȋ̆ ȇ ӗ

Ȉ ѿṎ Ȃ Ṏ ᵬ ̆ №∟̆ №∟ Ȃ Ȃ 

 

釋曰：今當顯示斷除四處。斷作意故者，謂斷聲聞等諸作意故。以能

永斷異慧疑故者，謂於大乘甚深廣大，能永斷除異慧及疑。此中異慧，謂

鄙惡慧，於理動搖；疑謂猶豫。由於大乘諸疑離疑者，謂於大乘安立法相

三自性教：謂若說諸法皆無自性，無生無滅，本來寂靜，自性涅槃，諸如

是等永無異門，依徧計所執自性而說；若說諸法如幻、陽燄、夢想、光影、

影像、谷嚮、水月、變化諸如是等虛妄異門，依依他起自性而說；若說諸

法真如、實際、無相、勝義、法界、空性諸如是等真實異門，依圓成實自

性而說。於此一切異慧及疑永無復轉。 

ȉׂ Ȋ̆╠ ҈ ῒ ԅ̆ Ҋᶖ Ṏ Ȃ 

ѿṎȉ ᵬ ̆ ᵬ ȂȊ Ṕ ̆ ӗ̆

῀ᵫ ḱ ֲ̆Ҍ ѿ ₄ ȁ ̆ ₄ץ ȁ Ҍ ԅȂ

Ҍ ̆ ₄ ȁ ̙ ṎҌ Ȃ₄ ԅȂ
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ԋӗ ᵬ ̆ ӗ Ȃ Ṕḱ ӗ ̆ ӗ ᵬ Ҍ ̆

ץ ȉ ᵬ ȊȂ Ṏȉ Ȋ ῒז ̆ ԅ ӗӊ ῒז ᵬ

Ҍ Ȃ 

ȉץ ̆ ӗ ̆ ȂȊ ԋ

Ṏ ̆ Ȃ ̆ ԅ ̆ ӗ ̂ ᶭז ȁ ȁ

҈ ̃ᵬ ̆ᵬ Ȃ ѿ ̆ ᶖԅȂȉ Ҭ ̆

̆ לּ ̕ Ȋ̆ Ҍ ̆ ӗ ҈

Ҍ ḤȂּל ӊ ̂ ̃Ȃ ̆ Ӟ Ҍ Ȃ 

ȉ ӗ ̆ ӗ ҈ Ȋ̆ ԍ

҈ Ṏ ̆ ѿ℗ Ȃ ̙Ҋ ΐ ᵰ Ȃȉ

̆ ̆ ᶖ ̆ ̆ ̆ᶭ

ȂȊẊᶏ ѿ℗ ȁ ȁ ᶖ ȁ ̆

Ṝ̆ Ṕ ᶖ ̆

̆ ̆Ӟ ̆ ̆ ᶖ ̆ Ȃȉ

ȁ ȁ ȁᾣ ȁ Ἕȁ ȁ ȁ ̆ᶭ

ᶭז ȂȊ╠ Ṏȉ Ȋ̆ Ṏ ᶖ ̆

Ẓ ȂẊᶏ Ṏ ᶖ ̆ ᶭז

ᶖ Ȃȉ ȁ ȁ ȁּר ȁ ȁ ̆

ᶭ ȂȊ ֓ ᶖ ̆ Ṕ ᶖ Ȃ

ȉ ѿ℗ Ȋ̆ ӗ ѿ℗ ̆ ԅ ̆

Ҍ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ̆

Ȃ 

 

由離所聞所思法中我我所執者，此中意說斷除法執。斷法執故者，乃

至所聞所思法中執我我所，終不於彼如實悟入。由於現前現住安立一切相

中無所作意無所分別者，謂加行無分別智轉時，如理作意住一切定心、諸

相作意分別皆斷。斷分別故者，謂於現前色等現住及骨鎖等定所安立，一

切所緣諸境界相皆不作意，無所分別。由無分別，方便能入；若異分別，

終不能入。現前自然住等頌，唯顯最後所斷義。 

ȉ Ҭ ̆ Ҭ ȂȊ ҈Ṏ ̆

Ȃ ȉ ȁ Ȋ ̙ Ȃȉ ̆

ӂ Ҭ ̆ Ҍ ῀ȂȊ ̆ᵰ

̆ ⌠ ̆ Ṏȉ Ȋ ̆ Ҍ ῀̆ᵰⱴԅȉ Ȋ

Ȃ ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ ̙ ѿṎ ̔ȉ

̆ Ҭ̆ ̆ ̆
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̆ ѿ℗ ȂȊ ̆ ⌠ ̆ ₮ᶖ ̆ȉ Ȋ

ԅ̆ ԅ Ȃ ̆ᵰ ԅ̆ Ȃ 

Ṏ ̙ Ṕ Ṏֲ ѿ Ȃ Ṕ ѿҊ̆

̆Ҍ ԅ ̆ ╠ץ ̆ ᵰ ̆ ̆  

ԅȂ ṔҊԅⱳ ̆ ̆ ᵥ ᶖ̙ ̆Ҍ ֲ Ȃ

̆Ҍ ֲ Ȃᵰ ̆ ֲ ̆ ֲ

̆ ᵰ ȂᵰҌ ̆ ᵰ ̆ Ȃ Ҍ ̆

ֲ ̆ Ȃ ̆ Ȃ Ṕ ֓ ȁ ḱ ̆

̆ ָ ̙ ֲ Ҍ ̆ ѿṎֲ ̆ ᵰ ԅȂᵰ

⌠ ԅ̙ ̆ ԅȂ ֲ Ḥ ֲ̆ Ҍ ֲ̆ז

Ҍ Ȃᵰ ԅ ̆ᵰ ԅ Ḥ̆ ԅ Ṏ ̆ Ҍז Ȃ

Ṏ Ҍ ԅ̆ᵰ ᵰ Ṕז ̆ ̕ᵰ ѿ ̆ᵰ Ṕז ̆

Ҍ ԅ̆ Ҍ Ȃᵰ ᶖ ̆Ҍ ̆ᵰ

̙ ṔῬ׃ ᵰṔ ѿ ȇ≠ ӊ Ȉ̆ ѿ ̆ ╚̆

Ȃ 

Ҋ ѿṎ ̆ №∟̆ ῀ Ṝ̆ѿ℗№∟ ̆

Ṏ ṜҌ Ȃ ץ ̆ȉ ╠ ᵟ ѿ℗ Ҭ ᵬ №

∟Ȋ̆ Ṏָ ̙ȉ ⱴ №∟ ̆ ᵬ ᵟѿ℗ ȁ ᵬ

№∟ Ȋ̆ №∟ ҈ ̔ⱴ №∟ ȁ №∟ ȁ №∟ Ȃ

ḱⱴ Ṝ №∟ ̆ᵰ Ҭ ѿṎ ᵬ ̆ ԍѿ℗ №∟

Ȃȉ №∟ ̆ ╠ ᵟ ѿ℗ ̆

Ҍᵬ ̆ №∟Ȋ̆ ᵰ №∟̆ ╠ ̂ ̃ Ҭ

̂ ȁ ̃ Ҍ №∟Ȃ Ṏ Ṝ ̆Ҍ

֓ Ȃᵰ ῀ ̆ᾢ ̆ Ӟ Ȃ

ṜҌ №∟̆ ḱ №∟ Ȃȉ №∟̆ Ḃ ῀̕ №∟̆ Ҍ ῀ȂȊ

Ẋᶏᵰ №∟̆ Ҍ №∟ ̆ Ҍ ῀ Ṏ Ȃ 

ȉ ╠ ᵟ ̆ Ȋ̆╠ Ṏ ȉ ╠ ᵟ̆ ѿ

℗ ̆ Ҍ№∟̆ ҉ Ȋ Ṏ ̆ №∟Ȃ ̔ ᵬ ȁ

ȁ ȁ №∟Ȃ ѿ ѿ֓Ȃ Ṏ ̆ №∟Ȃ 

⌠ ̆ ῀ ḱ ҈ ȁ Ṏ ԅȂ̂ ԋ ԋ ̃ 

 

ԋ ҈  

乙五 由何云何而得悟入 

論曰：由何云何而得悟入？ 

釋曰：為顯由此如是悟入，故為此問。 
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῀ ̆ ̙ ̙ №ῄ ̆ ȉ ᵥȊ̆ȉԐᵥȊ

ῄṎ ̆ȉ ῀ȊȂ 

 

丙一 由此悟入 

論曰：由聞熏習種類，如理作意所攝，似法似義有見意言。 

釋曰：由此悟入，今當顯示。此中由聞熏習種類者，謂由聞熏習為因，

即前所說悟入任持大乘熏習等所生故，應知是圓成實自性所攝。 

ȉ ̆ ᵬ ̆ᵌ ᵌ ȂȊ ȉ ῀Ȋ̆

Ҋ ȉ ῀ȊȂ Ṕ╠ ̆ Ҍ ̆

ӟҊᶖ Ȃȉ ᵬ Ȋ̆ Ṕḱ Ṝ̆ ᵬ ̆Ҍ

ᵬ Ȃҍᵫ ᵌ ̆ ̕ ̆ №Ȃ

Ṏ ̆ Ṏ ̆ Ҭ ̆ Ṏ ῀Ȃ ῀

׆̆ Ṏ ѿ℗ ̆ ̆ ѿ℗ Ẋ ̆

̆ ῀ Ȃ 

 

丙二 如是悟入 

論曰：由四尋思，謂由名、義、自性、差別假立尋思，及由四種如實

徧智，謂由名、事、自性、差別假立如實徧智，如是皆同不可得故。以諸

菩薩如是如實為入唯識，勤修加行，即於似文似義意言，推求文名唯是意

言，推求依此文名之義亦唯意言，推求名、義、自性、差別唯是假立。若

時證得唯有意言，爾時證知若名、若義、自性、差別皆是假立，自性、差

別義相無故，同不可得。由四尋思及由四種如實徧智，於此似文似義意言，

便能悟入唯有識性。 

ȉ ̆ ȁ ȁ ȁ ∟Ẋ ̆ ̆ ȁ

Ԋȁ ȁ ∟Ẋ ̆ Ҍ ȂȊ ⱴ Ṝ ̆ⱴ

ӊ ⌠ ̆ Ṏ Ṝ̆ ȂѿṎ ⱴ ̆ѿṎ ̕ѿṎ

Ṏ ̆ѿṎ ⌠ Ṏ Ȃȉץ ῀ ḱⱴאל̆

̆ ᵌ ᵌ ̆ ̆ ᶭ ӊ ֞ Ȋ̆ᾢ

Ṏ ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ ȉ Ȋ̆

ȉ Ȋ̕ȉ Ȋ ȉ Ȋ̆ Ṏ ᾷ ᶖ ѿṎȉ ȊȂῬ

ȉ Ȋ ȉ ȊӞ ̆ ₮ᶖ ̆ҥ Ȃȉ

ȁ ∟ Ẋ Ȋ̆ ȁ ∟Ӟ Ẋ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆Ẋᶏ Ṏ Ṝ ⌠ԅ̆

₮ᶖԅ̆ȉ ȁ ȁ ȁ ∟ Ẋ ̆ ∟ ̆
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Ҍ ȂȊ Ӟ ȁ Ӟ ̆ Ӟ ȁ ∟Ӟ ̆ Ẋ ̆

̆ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ȉ Ȋ̆

Ȃ Ṏ ӊ ̆ȉ ᵌ ᵌ ̆Ḃ ῀ Ȋ̆

Ἕ Ṏ ̆ᵰ Ṏ ̆ ⌠ Ṏ ̆ѿ℗

̆ ῀ԅ Ȃ 

 

釋曰：如是悟入，今當顯示。由四尋思者，謂由名、義、自性等文之

所顯說。及由四種如實徧智者，謂由名、事、自性、差別假立等文之所顯

說。如實徧知若名、若事、自性、差別，皆是假立，於中實義皆不可得，

是故說言：如是皆同不可得故。又先推求若名、若義、自性、差別唯是假

立，後如實知如是真實皆不可得。於推求時，名為尋思；若如實知不可得

時，即名四種如實徧智。 

ȉ ῀ׂ̆ Ȋ̆ ῀̆ Ȃȉ ̆

ӊ ȂȊ ╠ ȁ ȁ ȁ ∟ Ẋ Ȃ

ȉ ̆ ȁԊȁ ȁ ∟Ẋ ӊ Ȋ̆ Ṏ

̆ ╠ Ԋ ȁ ∟ Ẋ Ȃȉ Ԋ

ȁ ∟̆ Ẋ ̆ Ҭ Ҍ ̆ ̔ Ҍ ȂȊ

Ẋ ̆ Ҍ₮ᶖȂ 

ȉ ᾢ ȁ ȁ ȁ ∟ Ẋ ̆ Ҍ Ȋ̆

Ṝ̆ ̆ ̆ Ẋ ̕ ̆ ̆

ԅ̆ қ Ҍ ̆ Ҍ₮ᶖȂȉ Ȋ̆

Ṝ Ṏ Ȃȉ Ҍ ̆ Ȋ̆

̆ ᵰ ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ȃ ̆

Ȃ ̆ Ȃ ӊ ̆ ԅ̆ ȂѿṎ

̆ѿṎ Ȃ 

̆ Ṕ ԅң Ȃᾢ ̔ȉ

̆ᶭ ᾢ ῀ΐ ᵬ Ḃ̆ ⱴ Ẋ ̆

Ḃ ̕ԅ Ẋ ̆ ̆ Ḃ ȂȊ ѿṎ

Ḃ̆ⱴ Ṝ ̆ ̆ȉẊ Ḃ Ȋ̆ Ṏ ҉

̆Ẋ ҹ ׆̆ ҉ Ȃ ӊ ̆ ԅ ̆ Ẋ ̆

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ Ṏ Ḃ Ȃѿ

Ṏ Ṝ ̆ Ȃ Ӟ ̆ Ṏ

̆ ȂҊ Ṏῤ Ȃ 

ָ ̙ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ ֓ ̆ȉ֞

Ȋ̆Ӟ ȁ Ȃȉ Ȋ Ȃ ֓ ̆

ȁ ȁ ̆ Ȃȉ ̆ Ẋ ̆Ҍ ̆ ȂȊ
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Ṕ Ṏ Ȃ Ṕ Ἕȁ ̆ Ṏ ̆ᵰ Ҍ₮

ᶖ̆Ҍ ̆ ̆ Ȃ 

ָ ̙ȉ Ȋ̆ қ ̆

Ẋ ֓ ̔ȉ Ȋ ָ ̙ Ẋ ̆ Ṏ

Ҍ₮ᶖȂȉ ȊӞѿ ̆ Ẋ ̆ ̆ Ȃȉ

∟ ̆ Ҍ Ȋ̆ ∟

̆ Ӈ ̂ ̃ ̆ ╠ ̆ Ҍ Ȃȉ ᶭ

ӊ ֞ ̆ ᶭ Ԋ̆ ̆ ᵌ ̆

ῂȂȊ Ṏ ̆Ӟ ̆ ₮ᶖ ̆

Ȃȉᶭ ԊȊ ̆Ӟ ̆ȉ ᵌ Ȋ̆ ȁ

ȁ ₧̆ Ἕ ̆ ҉ ̆ҥ Ȃ Ȃ 

ָ ȁ ∟ ̙ȉ ȁ ∟ Ẋ ̆

ԋ Ẋ ̆ ̆Ẋ ̆ Ẋ ᵍ ̕

ԋ ∟֞Ẋ ̆ ∟ Ẋ ȂȊ ῄ

Ẋ ̆ Ṏ ȁ Ṏ ̆ Ẋ ̆ ̆ᶛ ̆

ȉ ᵍ Ȋ̆ Ṕ Ṏ ᵍ ̆⌠ ̆ Ҍ₮ ָ ̆

Ӟ ̆Ӟ Ҍ⌠ Ȃ Ȃȉ ∟Ȋ̆

Ṏ ȁ ȁ ̆ ȁ ̆ ȁ ̆ ̆̂

ȇḴ Ȉ ̆ ∟ Ȃ̃ ֓ ∟ ̆ Ṕ Ẋ ̆

∟ Ӟ Ẋ Ȃ 

̆ȉ ȁ ȁ ȁ ∟ Ẋ ̆ ̆ᶭז ̆

ȁ ∟ ȂȊ ̆ѿ ⌠ ⌠ȉ Ȋ̆ ױ

̆ Ҍ ̆ᶭז Ȃȉ ȁ ∟ Ȋ̆ᶭז

ȁ ∟ ̆ Ṕ ̆ ̆ ̆

Ҍ Ȃȉ Ҍ ̆ԅ Ȋ̆ ȁ ̆ ȁ

∟ ֓ Ҍ ̆ Ȃȉ Ҭ Ḃ Ȋ̆

Ȃ Ṝ̆Ẋᶏ Ẋ ̆ ̕

⌠ ̆ Ẋ ̆ Ȃȉ ԅ ̆

Ẋ ̆ Ԋ ∟Ẋ ȂȊ Ԋ ȁ ∟̆ ̆

Ӟ ѿ Ȃ 

҉ץ ̆Ҋ ṔῬ ȇ Ȉ Ȃ 

ᾢ ̔ȉ ̆ ̆ ̆ ᶭ

ȂȊ Ṝ̆ Ṏ ̆ᶭ ᶖ Ṏ ̕

Ҍ ᵰ ̙ȉ ̔ אל ̆ ̙Ȋ

Ṕ ᵫ אל ה ̆ ̙

ȉ ̔ ̔ ȁᵬ ȁ ȁ ȂȊ 
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ȉ ̆ ̆ ̆

ᵬ ̆ ȂȊָ ̙ѿ℗ ̂ ̃ ᶭ

Ȃ Ṏᶛ̆ ̆ ѿ ̆ Ҍ ̕

̆ ̆ ᾣ̆ ̆ ̆ Ȃ ̆

̆ ῒז ̆ ҉ Ȃ ̆ Ṝ̆ ᶭ ȁ ̆

ᵬ ̆ ᵬ ̆ ̆ Ҍ Ȃ ֓ ΐ ԅ̆ ԅ̆ Ȃ

̆ ѿ℗ Ȃ 

ȉᵬ ̆ ∟ᵬ ̆ ᶭᵬ ̆

ᵬ ̆ ԅ∟ ̆ ḱ ̆ ȂȊ

ԋṎ̆ᵬ ̆ ᵬ ̆ ᵬ Ạ ӊ ᶭ̆

ѿ ᵬ ̆ Ṏ ᵬ ᶭ ᵬ Ȃ ̆

̆ ᵬ ᵬ Ȃ Ṏ ָ ᵬ ̙

ԅ∟ ᵬ Ȃ ̆ Ӟ ᵬ Ȃ Ṏ ᵬ

̆ȉ Ȋ̆ Ȃ 

҈Ṏ̆ ̆ ̆ȉ ̆ ̆

Ҍ ȂȊ Ṕ Ṏ ̆ Ṕ ̆

̆ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ̆ ֓ᶖ Ȃָ ȉ

Ȋ ̙ȉ ̆ ȁ ∟ ȂȊ Ṏ Ȃָ

ȉ Ҍ Ȋ ̙ȉ Ҍ ȊȂ ̆ ̆

ᶖ Ҍ ̆ Ҍ ̆ Ȃ 

Ṏ̆ ̆ѿ℗ Ṏ Ȃȉ ̆ ᶖ

῍ ᵟ Ҭ̆ ̆ ̆

ȂȊ ℗ᶖ̆ѿץ ᵬ ̆ Ṏ ̆ ᶛ̆ ̆ Ҍ

ᵖ ̆ Ӟ ̆ ᶖӞ ̆Ҍ Ҍ ̕ ̆

Ȃ ֓ ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆Ҍ ֲ Ȃȉ ̆

̆ ӂ ̆ ץ ᵥ̙ῒ ȂȊ ̆

̆ Ἕ ̆ ̆ ̆ӂ ָ̆ ̙ Ȃ

ѿ℗ ̆ ̆ Ȃ 

Ṏ ̆ ѿ℗ ̆ Ṕ ᶖ Ȃ ԅ ӊ ̆

ԅȂ ̙Ҋ Ȃ 

ȉ ̆ѿ ̆ԋԊ ̆҈ Ẋ ̆ ∟Ẋ ȂȊ

̆ῂ Ҍ ̆ᵰ ԅѿ ̆ῒז ҉ Ȃ

Ṕ Ҍ ̆ ז ѿ ̆ ṔẠṎ Ȃ ȇҕ Ȉ

̆ ѿ֓̆ ץ Ȃᵖ Ṕἑἑ ̆ Ṕ Ҍ

Ṕז̆ Ҋⱳ ̆ Ṕἑἑ Ṕז ᵥҊⱳ ̆

̆ ѿ Ȃᵰ ᵰ ԅ̆ ԅᵰ Ȃ Ṕ ѿ
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Ҋ̆ Ṕ Ạ⌠ ṎȂ Ṏ ̔ ȁԊ ȁ Ẋ

ȁ ∟Ẋ Ȃ ȁԊ̆ ȁ Ȃ ȁ Ӟ Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ Ҍ ̆

Ẋ ̆ Ҍ ȂȊ ᵰ ԅ̆ ₮ᶖԅȂ

̆ Ȃ ֓ Ẋ ̆ Ṕ ᾷ ᶖ ԅṎ ̆

ᾷ ᶖ ѿṎ ̆ ֓ Ẋ ̆ ̆ Ȃ ̆

ѿ֓̆ ᶖ Ẋ ȂԊ ̆ ѿ ̆ Ṕ ⌠ Ἕ ̆

҉ Ȃ╠ Ṕ ԅ ȉ Ҍ Ȋ ̆ Ṏ Ṝ̆

Ԋ Ṝ̆ ֓ ᶖ ̆ Ṝ̆ ᶖ ѿҊȂ 

ȉԊ ̆ Ҍ ̆ ̆ Ԋ

Ҍ ̆ Ҍ Ȃ ȂȊ ֓ ̆ Ṕ ֓

̆ ֓ Ҍ ̆ ̆ Ȃᶛ ̆ԓ ̂ ȁ ȁ

ȁ ȁ ̃̆ ̆ Ҍ₮ᶖ ̆ ֓ Ҍ ̆Ҍ

Ȃ Ȃ 

ȉ Ẋ ̆ Ҭ ̆ Ẋ ȂȊ

Ṏ ̆Ҋѿ ⌠Έ ̔ ȁ ȁ Ẋ ȁ ∟Ẋ ̆

Ẋ ȁẊ ∟ Ȃ ֲ ΈṎ̔ ȁ ȁ ȁ ȁ

∟ȁ ∟Ȃ Ṏ ̆ Ҍ Ȃ ̆ ῄṎ

ӊҬ̆ ѿṎ ̆Ҍ № ᶖ ̆Ҍ ȁ Ȃ

̆ Ẋ ̆ ̆Ҍ ̆

Ȃָ ̙ȉ ̆ ԋ ԑ Ȋ̆ ̆

ῄṎԑ Ạ ѿṎ Ȃ ̙ȉ ץ ᵥ̙ ᵖ ̆

Ḃ ̕ ᵖ ̆ Ḃ ȂȊ

ֲ̆ ⌠ ̆ ⌠ѿṎ ̆ ̆ ѿ ̆

ָ ז̆ ԅȂ Ṕ ᶖ ̆ ᵰ ԅ

——ȉ Ȋ̆ ֲ ῒ ̆ѿ Ӟ Ҍ Ȃ Ҭ ֲ ̆ᵰ ȉ

Ȋ̆ ̆ Ҍ Ӟ ѿṎ Ȃᵰ ȉ Ȋ̆ Ṕ

̆ᵰ ⌠ ץ ⌠ Ṏ Ȃȉԑ Ȋ Ȃȉ

Ȋ Ȃȉ Ȋ̆ ָ Ȃ ⌠

̆ ָ Ȃȉ ῍ Ҭ̆ Ẋ ̆ᵖ

Ҭ ȂȊ ̆ ∟ ∟ ȁ ̆

ȁ ȁ Ȃ ᶛᶖ ָ̆ ̙ Ṕ ѿ

Ṏ ̆ ѿ ץ̆ ̆ Ṏ ̆ ̆ ѿṎ ҉̆ Ṕ

Ȃȉ ̆ Ẋ Ȋ̆ Ẋ ̆

Ṕ Ṏ Ẋ ̆ Ṏ Ӟ Ẋ Ȃ Ṏ№ Ҋ ̆ Ẋ

Ȃ 
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ȉ ∟Ẋ ̆ Ҭ ∟̆ Ẋ Ȃ

ץ ᵥ̙ץ Ҭ̆ ҉ ҉ ∟

̆ Ẋ ȂȊ ̆ ҉ ҉ ̆ ̆

̆ ∟̆ ֓ Ẋ Ȃȉ Ȋ Ẋ ̆

҉ ȁ ̆ ֓ Ẋ ̆ Ȃȉ

̆ ∟Ẋ ȂȊ 

Ҋⱳ Ȃ Ṕ ̆ Ҋⱳ ֓ ̆ ̆

̆ ץ ̆ ̆ ̆ ԅ̆

Ӟ ⱳԅȂ 

ȉ ḱאל ̆ ȂȊᵰ ꜜⱬ ץ ̆

⌠ ̆ Ṏ ₮ᶖȂȉԐᵥ ̙ ̔ѿ

̆ԋԊ ̆҈ Ẋ ̆ ∟Ẋ

ȂȊ ̆ Ṏ ⌠ԅ̆ ⌠ ̆ ₮ᶖ

ԅ̆ Ȃ ̆ Ȃȉ

̆ Ҍ ȂԊ ̆ Ԋ ֞Ҍ Ȃ

Ẋ ̆ Ҍ Ȃ ∟Ẋ

̆ ∟Ҍ Ȃ ╠ ԅ Ҍ ȂȊ

ԅ Ҍ ̆ ԅ ̆ Ȃ 

Ҋ ̆ ѿָ֓ ̙ȉ ᶭ ḱ҈ ̆ ᵍ Ԑᵥ

̙Ȋᶭԅ ֓ ḱ҈ ֲ̆ ᵥ ῒҬ ᵍ ̙ ז Ҭ

̙ȉ ԓ ̆ ȁᴋȁ ȁ ȁᶭȂȊ ᵍ ῍ ԓ ̔

ѿ ̆ԋ ᴋ̆҈ ̆ ̆ԓ ᶭȂ 

ѿṎȉ ȊȂȉ ̆ ̆ ᵝᶭ ̆

̆ ȂȊ ╠ ở Ȃ

ȉ ᵝȊ ҕ ѿ̆ ӊ╠ Ṏⱴ Ȃ ⌠ ̆ ᶭ ᶭ

Ҍ ̆ Ҍ ̆ Ȃ ⱴ ̆ȉᶭ Ȋ̆

⌠ ᵫ ̆ȉ Ȋ̆ ᵰ ⌠ ֓

⌠ Ҭ Ȃ Ṏ Ṕ ѿ ѿ ̆ Ṕ

Ṕ ⌠ ֓ ̆ ᵌ ᵌ ̆ ᶖ ̆ ȉ ȊȂ

ᶖẠ Ṕ ̆ Ṏ Ȃȉ ̆ ̆

̆ ȂȊ Ṏ ̆ ̆Ἕ Ṕ

֓ Ҍ Ȃ ̆ ԅ ̆ḱ Ṏ ̆

̆ ֓ Ȃ ץ Ṕ ̆Ҍ Ҍԅ ̆Ҍ Ȃ

̆ ԋ№ ̆ Ȃ Ṏ ȉ ȊȂ 

ԋṎȉᴋȊȂȉᴋ ̆ ᵬ ̆ ᵬ ᶭ ṕ ̆

ᴋ ȂȊᵰ ḱ ̆ ᵬ ̆Ҍ ᵬ ̆Ҍ ԁ Ȃ
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ֲ ̆ Ȃ ṕ ̆ ṎҌ Ȃ Ṕ ṕ ̆

Ҍ ṕ ᵫ Ȃ ᴋ ᶖ̆ Ṏ ᴋȂ 

҈Ṏȉ ȊȂȉ ̆ ҈ ̆ ҈ ̆

Ḵ̆ ̆ ҈ Ԋ № Ἕ ȂȊ Ṏ ̆

҈ Ἕ ₮ᶖ̆ ȁ Ȃ Ṏ҈ ̆ᵌ ᵌ

Ȃȉ Ḵ̆ Ȋ̆ Ṏ ᶖ̆ ҈ Ἕ̆

Ȃȉ ҈ Ԋ № Ἕ Ȋ̆ Ṏ ȉ Ȋ̆ Ἕ ₮ᶖ

ѿ Ȃȉ ҈ Ԋ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ̆ Ṏ҈

ה ̆ Ԋ ҉ Ȃ ̆ Ἕ

ѿ ȂѿṎ Ἕ̆ѿṎ ה ̆ ȉ Ȋ Ȃ 

Ṏȉ ȊȂȉ ̆ ̆ ȂȊ

ᵰᶭ Ṏ ̆ ӊ ̆ ⌠ Ṏ ̆ȉ Ȋ ₮ᶖԅȂ ̆

Ṏ ̆ Ҍ ̆ ӞҌ Ȃ Ṏ

̆ȉ Ȋ̆ Ṝ̆ ̆ ⌠ԅ ̆ №∟ Ṏ

ѿ̆ ̆ ȂȉԐᵥ ᶭ ᵍ Ḃḱ

̙ ԋ ̆ ѿ ꜝ ̆

ᵬ ̆ ҈ ̆ᶭ ̆ Ҭ Ἕ̆ ἝҌ ̆

ᶭ Ἕ ̆ ἝȂȊȉ Ȋ ԅ ῄ

̆ ѿṎ ἷ ꜝ̆ ֓ ̆ ԅ

Ȃץ ᶖ ἝȂ Ṏ ἝҥҌ ̆

Ȃȉᶭ Ἕ Ȋ̆ Ṏ Ἕ̆ ԅ ṎҌ ̆ ῤ

̆ ̆ Ҍ Ȃȉ ԅ ̆ῂᵟῒ ̆

ѿ℗ ȂȊԅ ѿ℗ ̆ ᵟ ῂ ̆ѿ℗

Ȃȉ ̆ѿ℗ ֞ ̆ ԅ ȂȊ ̆

ῄṎ ѿ ̆ ̆ ̆ᵰ ᶖ ̂ Ӟ

Ṕ ѿṎ ̃Ӟ ԅȂ Ӟ ӊ ̆ ԅȂȉ ῂ

ԋ ̆ ȂȊ Ṕ ᶖ ῄ ̂ ̃̆

⌠ ῄṎ ̆ Ȃȉᶭ ̆ᵫ ᵍ ̔

ᵝ̆ ̆ ̆ Ȃ ᵟῂ ̆ ̆

֞ ̆ ȂȊ ̆ Ȃ 

ԓṎȉᶭȊȂȉᶭ ̆ ᶭ̆ ѿ℗ ᶭ ȂȊ ӊ

ᶭ̆ȉᶭȊ ᶭ̆ ̂ ֓ ̃ ̆ ⌠ ̆ ᶖԅȂ

ᶖᶭ ̆ ᶭ ԅȂȉ Ҭץ ῄᵝ ᵍ ̆

̆ ѿ ȂȊ ԓṎᵝ ץ ῄṎᵝᶖ ̆╠ Ṏ ̆

ѿṎ Ȃ 
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Ṕ ԅѿҊ̆ ꜛ Ṕ Ṏ ӊ ָ ̆ ⌠

̆ ̆ Ӟ ̆ №∟ ₮ᶖ̆ ԅ̆ Ṕ

῀ Ȃ 

̆ Ṕ ֓ ᵬ Ȃ 

 

乙六 何所悟入如何悟入 

丙一 何所悟入 

論曰：於此悟入唯識性中，何所悟入？如何悟入？入唯識性、相見二

性及種種性，若名，若義，自性，差別，假自性、差別義，如是六種義皆

無故；所取能取性現前故；一時現似種種相義而生起故。 

ȉᵥ ῀Ȋ̆ ֓ ῀̕ȉ ᵥ ῀Ȋ̆ Ṏ ᶖ

῀Ȃᾢ ᵥ ῀̆╠ ̆ ѿṎ ̆ ԋṎ

̆ ҈Ṏ Ȃᵰ Ṏ҈Ṏ ԅ̆ ѿ℗

Ẋ Ȃ 

ᾢ ᵥ ῀̆№҈ҩ Ȃ ѿṎȉ῀ Ȋ̆ ѿ℗ Ȃ

ԋṎȉ ԋ Ȋ̆ ̆ Ṕ ⌠ ̙ ҹ № ԋ№Ȃ

҈Ṏȉ Ȋ̆ ̆ѿ℗ Ȃ ╠ ȉ ҈

ȊҬ Ȃ 

Ṕ ᵥ ̙ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ∟̆Ẋ ȁ ∟ Ȋ̆ Ӈ ̙ ֲ

ȁ ȁ ∟ȁ ȁ ȁ ∟̆ ΈṎȂ Ṕ ∟

ӊҬẊ ̆ ȉ ȁ Ȋ Ҍ ԅ̆

Ҍ Ȃ ץ Ṕ╠ ȇ Ȉ̆ Ṏȉ ȁ Ȋ Ҍѿ

̆ ғ ӞҌ ̆ ȁ ȁ ȁ ∟ȁẊ ȁ ∟̆

ӇΈṎȂ 

ΈṎ ̙ȇҕ Ȉ ̆ȇ Ȉ ̆ ᵬץ

̆ ֲף ԅ̆ Ṕ ȇ Ȉ̆ Ӎҕ

ז̆ №ΈṎȂᵰ ȁ ȁ ∟ȁ ∟̆ ȇ

Ȉ Ҭ ȁ ∟̆ Ҍ ԅȂ ȁ ∟Ҭ ᶖ ̆

ΈṎ ԅ̆ ṔҌ ̆ ȇ Ȉ Ȃ 

ᵥ ȉẊ ȁ ∟Ȋ̙ Ӈ ̔ȉ ȁ ∟ Ẋ̆ᵥ

Ẋ ȁ ∟ԋ ̙ԋ Ȃׂ Ԑ̔ ȁ רּ∟ Ẋ̆ ҕ

ḚҬ №∟̔ḚҬ ṕ̆ҕ ̆ Ҭᵖ ȁ ∟̕ ṕ ҕ

ȁ ∟̆ Ҭ Ẋ ∟Ȃ̂ ȁ ῄ Ԑ̆Ẋ

∟ ̆Ẋ ԋ ̔ѿȁ Ẋ̆ ̕ԋȁ Ẋ̆ Ҍ
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Ȃ ҬẊ ∟̆ Ẋ Ӟ̆ῒ ̃ȂȊ ҕḚ ṕ ȁ

Ὲ ̂ᶛ ̆ ̆ ̃̆ Ṏ ҕ ̆ ֓

ȁ ∟Ȃ ֓ ṕ ȁ ҕ ̂ᶛ ̆ ᾮ ֓ ̆ҕ

̃̆ ȉẊ ∟ȊȂ Ȃ 

ѿ֓ ̆ѿṎ ̆ѿṎ Ṕז̆

̆ Ӟ ̆Ӟ ⌠ ҉ ԅȂזṔ ȉẊȊ ῄ ̔ѿ

Ẋ̆ ̆ ̆ ֓ Ẋ ̆ᵖ ——ҕḚ Ҭ

̕ѿ Ẋ̆ ҕḚ ҉ Ӟ ̆ᶛ ̆Ҍ

̂ȉ ȁ Ȋӊ ̃Ȃ ҬȉẊ ∟Ȋ ȁ ∟̕

ȉ ȁ ∟Ȋ ȁ ∟̆ ȁ ῄᵝ Ȃ ῄ

Ȃ Ṏȉ ȁ ȁ ∟ȁ ȁ ȁ ∟Ȋ ̆

ȇ Ȉᶖ ̆ Ҍ ̆ ץ Ҍױ Ȃ Έ № ԅȂ 

ȉ Έ Ȋ̆ Έ ̆ ⌠ Ṏ ̆ ̂

̃ ̆ ̆ ̆ ̆ ̆ѿ℗ Ȃ

ȉ ╠ Ȋ̆ ̆ ̆ ȂѿṎ ̆

̆ ̆ ᶖ Ἕ Ȃȉѿ ᵌ Ȋ̆ ╠ ̆

ץ ѿ℗ָ̆ ₮ᶖ̆ ȉ ȊȂ 

҈ ⌠ ̆ ⌠ԅ ҈ ̆ ѿ℗ Ȃ Ṕ

⌠ ̆ᵰ ̆ Ἕ ̆ Ṏ ̆

∟Ӟ Ȃ ̆ѿ℗ Ȃ 

 

丙二 如何悟入 

論曰：如闇中繩顯現似蛇，譬如繩上蛇非真實，以無有故。若已了知

彼義無者，蛇覺雖滅，繩覺猶在；若以微細品類分析，此又虛妄，色香味

觸為其相故，此覺為依繩覺當滅。如是於彼似文似義六相意言，伏除非實

六相義時，唯識性覺猶如蛇①覺亦當除遣，由圓成實自性覺故。 

ᵥ ῀ ̙ Ҍ ԅ̆ Ṏ ̔ȉ Ҭ ᵌ ̆ ҉

ץ̆ Ȋ̆ᶛ ҉ ̆ ӊҬ ⌠ѿ ̆

ᵰ ҉ ⌠ ╠ץ̆ ̆ ̆ ̆ᵰ ̆

ᵰ̆ ᶖȂ ҉ ̙ Ȃ ̆ᶭז ҉

Ṕ ⌠ ̙ Ȃ ̆ Ṕ ̆ Ҍ

̆ Ἕ ѿ Ȃ Ṕ Έ Ҍ ̆ ָ Ҍ ̙

̆ ᵰ ̆ ᶖ ̆ ָ ̙ 

                                                
ŵ ȇ Ȉ ȉ Ȋ Ȃ 
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ȉ ԅ ̆ ̆ Ȋ̆ᵰ ԅ Ṏȉ Ȋ̂

Ṏ ̃ ̆ ̆ ԅ̆ᵖ ̆

Ṕ ⌠ Ȃȉ ץ № ̆ ̆ ῒ Ȋ̆

ṔῬ № ̆ ֓ ̆ ̆

̆ Ӟ ԅȂ Ṏ ̆ Ӟ ᶭ ȁ ȁ ȁ

̆ⱴ҉ֲ ̆ Ạ ̆ ѿ֓ ₮ᶖ ̕ ֓ № ᶖ̆

Ҍ Ȃ ץ ѿ№ ̆ Ҍ Ҍ ̆ ἑἑ Ȃ

ȉ ᶭ̆ Ȋ̆ᶭ ԅ̆

Ӟ ̆ѿ ѿ Ȃ 

Ṏ ⌠ ҉ᶖ̔ȉ ᵌ ᵌ Έ ̆ᴟ Έ ̆

֞ ȂȊ Ṝ̆ᴟ Ṏᵌ ᵌ Έ ̆

Ҍ ̆ᵖ Ȃ ̆ ԅ̆

̆ Ṏ Ȃ ӞἝ ѿ ̆Ӟ ̆Ӟ Ȃ

̆ Ӟ ̆Ӟ Ȃȉ Ȋ̆

ѿ ̆ Ṏ Ӟ Ẋ ̆ Ӟ Ẋ ̆ ԅȂ ȁ ῄṎ

̆ Ȃ 

 

釋曰：今於此中問所悟入及悟入譬。唯識性者，唯有識性。相見二性

者，顯示有相有見之識。顯現似因似所建立，故名為相。種種性者，唯是

一識顯現，似有種種相生，非速疾故別別而現。於此悟入唯識性中，如是

三種為所悟入。一時現似種種相義而生起故者，謂似種種名句文相而生起

故，及似種種依止此義而生起故。此中繩喻，顯示悟入三種自性。伏除非

實六相義時者，謂於遣滅六相義時。此中遣滅名為伏除。 

ȉׂ Ҭ ῀ ῀ Ȋ̆ ῀ ̆ ȁ ԋ

ȁ Ȃ Ṏ ῀ ̆ᵰ ₮ᶖ̆ ֲӞ ̆ ֲ

̆‛ ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ȃ Ṏ Ṕ ̆ Ṏ

ᶭ ᴏᵫ ѿ֓̆ ץ Ṏ Ȃ ῄṎ ̔ ῀

῀ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ╠ ̆ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ ӊ Ȋ̆ Ṏ ץ ̂ ȁ

̃̆ ῄṎᵬ Ȃȉ ᵌ ᵌ ̆ Ȋָ̆ ̙ Ἕ

̆ Ҍ ̆ ᵌ Ȃָ ̙ ȁᵟ Ȃ ₮ᶖ ̆

ᵟҊ ̆ Ҋ ̆Ӟ Ṏ Ȃ ╠ѿ Ҭ̂Ҁԋ ̃

̆ ̔ȉ ̆ Ȃ ̆ ̆

̆ Ȃᵌ ᵬ ᶭ Ԋ ̆ ̆ ̆

ᵌ ̆ ᵬ Ҍ ᵟ ̆ ᶭ ԊȂȊѿṎ
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ᶖ̆ѿṎ Ҍ ᵟ̆ Ṏ ——ᵌ Ȃ Ṏ Ṝ ᵌ ̆

ȁ ᵟ Ȃָ ȉᵌ Ȋ ̙ȇ Ȉ ̆ᵫ ԋ

̂ ̃̆ ᵰ Ҭ Ṝ ֓

̆ Ȃָ ̙ᵌ ᵌ ̆

Ṏ Ȃ ȉ Ȋ Ҍ ԅ̆ҕ ȉ Ȋ Ȃ ȇ ȈῬ

ⱴѿ֓ ̔ȉ ⱬ ̆ ᵌ ̆ᵌԅ∟ ̆ ȂȊ ᶖץ

ⱬ ̆ ѿṎ ᵌ ̆לּ ѿṎ ᵌ ԅ∟ⱳ

ᵬ ̆ Ṏ Ȃ ѿṎ ̆ѿ ԅ∟ ̆ѿ ԅ∟ Ȃ

ῄṎ ᶖ̆ ̆ ԋ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ ̆ᵌ ̆ ∟∟ Ȋ̆

̆ ₮ᶖȂ Ҍ ѿҊ ₮ᶖ ̆∟∟ ̆

Ṏ Ṝ Ṏ̆ Ṏ Ṝ Ṏ̆ Ȃ 

ȉ ῀ Ҭ̆ ҈ ῀ȂȊ ҈ ⌠ԅ̆

῀̆ ᵰ ԅȂ ⌠ ̆ ҈Ṏ ᵰ ԅ̔ᵰ

̆ ץ ̕ᵰ ̆ ԋ№̕ᵰ ∟ ̆

Ȃᵰ ָ ̙ Ȃ ҈ ̆ ץ

ѿ℗ Ȃ 

ȉѿ ᵌ ̆ ᵌ ̆ ᵌ ᶭ

ȂȊ Ṏ ᵌ ̆ Ἕ ̆

̆ Ӟ ᵌԍ ӊ Ȃ 

Ҋ ̆ ᵥ ῀ ̙ Ṏ Ҭ ז̆ Ṏ Ȃȉ Ҭ ̆

῀҈ Ȋ̆ץ ῀҈ ̔ ̆ ᶭז ̆

̆ Ӟ Ȃ 

ȉᴟ Έ ̆ Έ Ȃ Ҭ ̆ ᴟ ȂȊҕ

̆ Ṕ Ӟ ѿҊȂȇ Ȉ̔ȉ

֞ ̆ ̆֞ ̆ ҉ ̆֞

ȂȊ ̆ᵰ Έ ԅ̆ ̆ ԅ̆ Ṏ

̆ᵰ ѿṎ ̆ ̆ Ἕ ҉ ѿ ̆ Ӟ Ȃ

ȉ ̆ ᶭ̆ ̆

ӞȂȊ Ṏ Ṏ ̆ ⌠ ̆ Ṏ

Ӟ ԅ̆ Ṏ Ӟ Ȃȇ Ȉ̔ȉ Ҭ̆ ᶭ

̆ ᶭ ᶭז ̆ Έ ̕ ᶭ №ӊ

̆ ᶭ ᶭז ԁӊ ȂȊ Ṏ Έ ̆

⌠ ⌠ᶭז ԅ̆ץ Ȃ ̆ ᶭ ᶭ

ז ԁӊ Ȃ ԅṎ ̔ȉ ̆ ԅ Ȋ̆ ԅ ӊ ̆ԅ
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ṎẊ ̆ȉ № ̆ ԁȊ̆ ᵰ ⌠ Ṏ ̆

Ṏȉ ȊӞἝ ѿ ̆ ᵰԁ ̆ Ṏ Ӟ Ȃ 

ז ה ̆ ṎẺ ᶖ ̆ ṎẺ ᶖ ̆ ҉

ȉ ῀ ȊȂ Ἕ Ṕ ѿ ̆ ȁẺ ȁ҉ ̆ ԅ

҈ ӊ ̆ ᵰ Ἕ₮ᶖȂ ῄ ѿ ̆ᵰҌ Ἕ

ԅ̆⌠ ָ ̙ ἝҌԅȂ ṎẺ ̆ ᶏץ Ṕ Ṏ

Ȃ 

 

乙七 悟入所知相 

論曰：如是菩薩悟入意言似義相故悟入徧計所執性，悟入唯識故悟入

依他起性，云何悟入圓成實性？若已滅除意言聞法熏習種類唯識之想，爾

時菩薩已遣義想，一切似義無容得生，故似唯識亦不得生；由是因緣，住

一切義無分別名，於法界中便得現見相應而住。爾時菩薩平等平等所緣能

緣，無分別智已得生起，由此菩薩名已悟入圓成實性。 

ȉ ῀ ᵌ ῀ Ȋ̆ᵌ ̆ Ἕ

̆ ῀ Ȃȉ ῀ ῀ᶭז Ȋ̆ ѿ℗

̆ ⌠ԅᶭז ȂȉԐᵥ ῀ ̙

ӊ ̆ ̆ѿ℗ᵌ ̆ ᵌ ֞Ҍ Ȋ̆

⌠ ̙ѿ℗ ̂Έ ̃ ̆ ҊѿṎ ӊ ̆

Ṕ Ṏ ̆ Ҋ Ṏ ӊ ̕ᵰῬ ѿ ȉ

Ȋ Ṏ ӊ ̆ Ṏ ӊ Ӟ Ȃȉѿ℗ᵌ ̆ ᵌ

֞Ҍ Ȋ̆ѿ℗ ̂ ̃ Ҍ ̆ Ṕ ᶖ Ṏ Ӟ ̆

Ӟ Ȃ ԅ ̆ ԅȂ Ṏ ̔ᵰ Ṝ̆ Ӟ ԅ

̆ ̕ ѿ ѿ Ҋ ̆ ⌠ ̆ ᶖԅָ̆

̆ Ӟ ̆ᵌ ֞Ҍ Ȃȉ ̆ᵟѿ℗ №∟ Ȋ̆ Ṏ

Ṝѿ℗ №∟̆Ӟ Ṏ ̆ ᵟѿ℗ №∟ Ȃȉ ҬḂ

ᵟȊ̆ Ҋ ץ ᵟȂȉ Ȋ ȁ ̕ȉ Ȋ Ȃ

ԅ̆ ῃ ̆ ѿȂ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ̆ῄṎ Ȃ

ȉ №∟ Ȋ̆ Ṏ Ṝ №∟ ᶖ̆ ѿ℗ №∟̆

̆ ѿ Ȃ Ҍ ̆ №∟ ̆Ҍ ָ

Ҍ ȂᵰҌ ̆ᵰ Ṏ Ȃȉ ῀ Ȋ̆ №

∟ ᶖ Ṝ̆ ԅȂ Ṏ ╠ ῀ ̆ ῀ᶭז ̆ ῀

̆ ԅȂ 
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釋曰：悟入意言似義相故悟入徧計所執性者，謂知諸義唯是徧計分別

所作，由是故言悟入徧計所執自性。悟入唯識故悟入依他起性者，舉其唯

識即取意言，了知一切唯意言性，由此悟入依他起性。一切似義無容得生

者，謂無如是品類實義可似其生。故似唯識亦不得生者，謂唯識相亦不得

起，何以故？計有識時即有義故。從是已後，現證真如。此現證位，不可

宣說，內自證故。爾時菩薩平等平等所緣能緣無分別智已得生起者，所緣

謂真如，能緣謂真智，此二平等，譬如虛空，即是不住所取能取二種性義；

由不分別所取能取，是故說名無分別智。如是悟入圓成實性。 

ȉ ῀ ᵌ ῀ ̆ №∟ ᵬȊ̆ Ṕ

⌠ ̂ ̃ ₮ᶖ Ȃ ѿ ̆ ⌠ ̙ ῃ ᵰ

₮ᶖ ̆ ̙ ˻ᵰ ῀ԅ ѿ ̆Ӟ ԅѿ℗

̆ҥ ̆ ṎȉΈ Ȋ Ẋ Ȃ ῀ ̔ Ṕ

֓ Ẋ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ῀ ῀ᶭז ̆ ῒ ̆ԅ ѿ℗ ̆

῀ᶭז ȂȊ ̆ ѿ℗ №∟ ᶖ Ȃ ҹ №∟̆

——ᶭז Ȃᶭז ̆ᶭ ̆ Ἕ╠

ῇ ̆ ₮ᶖ ̆ Ȃ 

ȉѿ℗ᵌ ̆ ᵌῒ ȂȊ ֓

̆ ֓ ȉ Ȋ Ҍ₮ᶖȂȉ ᵌ ֞Ҍ ̆ ֞

Ҍ ̆ᵥץ ̙ ȂȊ Ṏ Ӟ Ẋ ̆ ӞҌ Ȃ

ָ ̙ᵰ ̆ ̆ Ȃ ̆ ᶖ ̆ᵰ ⌠

̆ Ṏȉ Ȋ ѿṎ Ȃ ѿ ѿ ̆ ⌠ ᶖ̆

ῄṎ ̆ ѿԅȂᵰ Ṝ̆ Ṏ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ᵝҌ ̆ῂ ȂȊ Ӟ ԅ̆

ԅȂ ̆ ֲ ̆‛ ̆ ̆ Ȃ Ҍ₮ᶖ̆

̆ ԅȂ ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ №∟ ̆ ̆ ̆

ԋ ̆ ̆ Ҍᵟ ԋ ȂȊ ̆

ѿ ̆ ̆ ̆ Ȃ ̆ ̆ Ҍ

̆ Ҍ ̆ ῄ Ȃ 

ȉ Ҍ№∟ ̆ №∟ Ȋ̆ ԅ̆ №∟ ̆

ҥҌ ᵰ №∟ Ȃ ̆ ̆Ҍ №∟ Ȃ

ֲ ̔ ˻ᵰҌ ԅ̆ ̆ ̕ Ṕָ Ҍ ̆ Ҍ ̆

№∟ ̆ ᶖ Ȃ ̆ №∟ ᵰ ̙

№∟ ̆ҕ ҉ ѿ℗ Ṏ ָ̆Ӈ Ṝᵰ

̙ ẠҌ⌠Ȃ Ҋ ⱳ Ạ⌠̆ ở ̆
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̆Έ ḱ̆ ⌠ ̆ №∟ ₮ᶖȂ Ṏ

ֲ Ṕז̆ №∟ №∟̆Ҍ ̆ ᶖ ץ Ṏ №∟ ̕

ᵰ №∟̆ ̆ ᶖ №∟̆ №∟ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ

҂ῇ ԁ ˻ Ṕ ̆ ̆ ⌠ №∟ Ȃ

№∟ ḱᶖ ̆Ҍ ᶖ Ȃҕ҉ ֲ ̆ ῒѿ֓

ֲȂ ӞҌ ̆ ז ԅ̆ Ȃȉ Ҍ№∟ ̆

№∟ Ȋ̆ ᵰ ᵟָ̆ №∟ ̙ Ҍ№∟ ̆ҥҌ

ָ̆ Ҍ Ȃ Ṏᵰ ̆ᵰ Ṝ̆ Ҍ Ạ⌠

Ҍ№∟̙Ҍ ˻Ῥ ̆ ̆Ӟ ̔ ⌠ֲ ᶖ ̆

̆ ̆ ̕ ⌠ ̆ ̆ Ȃ

̆ Ҍ №∟ Ἕּל Ȃ 

Ҋ ѿṎ ȉ Ȋ Ȃ ѿṎ №∟ ̆ѿ℗ №∟

Ṏ ̆ ̆ᵖ Ҍ№∟Ȃ 

 

論曰：此中有頌： 

法補特伽羅 法義略廣姓 不淨淨究竟 名所行差別 

釋曰：如前所說住一切義無分別名，何等為名？幾品類義？為答此問，

以頌顯示名類差別。此中法名者，謂色受眼耳等；補特伽羅名者，謂佛及

隨信行等。又法名者，謂契經等；義名者，謂依此法義。略名者，謂有情

等；廣名者，謂彼一一各別能詮。姓名者，謂諸字本母。不淨名者，謂諸

異生；淨名者，謂有學等；究竟名者，謂一切法總相所緣。是諸菩薩所緣

名類略有十種：一法名，謂眼等；二補特伽羅名，謂我等；三法名，謂十

二分教；四義名，謂此十二分教所詮諸義；五略名，謂一切法為無為等；

六廣名，謂色受等及虛空等；七姓名，謂阿字為初，訶字為後；八不淨名，

謂諸異生；九淨名，謂諸見諦；十究竟名，謂一切法總相所緣，即是二智

所緣境界，謂出世智及後得智以一切法真如實際為所緣故，以一切法種種

相別為所緣故，如十地等，此中意取於一切義總相緣智所緣境界。如是品

類，是諸菩薩名所行別。 

ȉ ȁ ᵍ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆Ҍ ȁ ȁ ̆ ∟ȂȊ

∟̔ѿṎ ̆ѿṎ ᵍ ̆ѿṎ ̆ѿṎ ̆ѿṎ ̆ѿ

Ṏ ̆ѿṎ ̆ѿṎ Ҍ″̆ѿṎ″̆ѿṎ ̆ѿ῍ ṎȂ 

ȉ ╠ ᵟѿ℗ №∟ ̆ᵥ ̙ ̙Ȋ╠ ⌠ȉᵟѿ

℗ №∟ Ȋָ̆ ̙ № ̙ȉ ץ̆ ∟Ȋ̆

ԅ Ṏ ̆ Ṏ ᶖ ∟Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ѿṎ̆ Ṏ ̆ȉ Ȋ

ѿ℗ ̆ ȁ ֓ Ȃȉ ᵍ ̆ ᵫ Ḥ
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ȂȊ ̆ ᵍ ̆ ᵍ ֓ ̙ᵫȁ Ḥ ȁ

Ȃⱴ ᵝ ̆ ᵝ ̆ ̆ ֲ֓ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆Ҋ ѿṎ ̆Ҍ ╠ Ṏ ̆ ῄṎ Ҍ

Ȃ╠ ȉ Ȋ ȉ ᵍ Ȋ ̆ Ṏȉ Ȋ ȉ Ȋ Ȃ

Ṏ ̆ ԋ№ Ȃȉ ̆ ᶭ Ȋ̆ᶭ Ṏ

̆ Ȃ ȉ ȁ Ȋ ѿ ̆ȉ ȁ ᵍ Ȋ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ ̕ ̆ ѿѿ ∟ ȂȊȉ Ȋȁȉ ᵍ Ȋ

Ȃȉҕ Ȋȁȉ Ȋ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ ̆ Ṕ

̆ ȂȉҌ ̆ Ȋ̆₄ Ҍ

″ ̆Ҍ″ ֓₄ ̆ ╠ץ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ץ

҉ ″ Ȃ ″Ҍ ″̆ ₄ ῄṎ ∟Ȃȉ ̆

ѿ℗ ȂȊ ѿṎ ̆ ѿ℗ ̆ ῍ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ȂҊ Ῥ ѿ Ȃ 

ȉ Ȋ ̆ ̆ Ȃȉ ᵍ Ȋ̆ ȁᵰȁזȂ

҈Ṏȉ Ȋ ̆ ԋ№ Ȃ Ṏȉ Ȋ ̆ ԋ№ Ȃ ԓṎȉ Ȋ

̆ѿ℗ ȁ ȁ ̆ Ȃȉ Ȋ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆

ȁ ȁ ȁ ̆ Ȃȉ Ȋ ̆

Ҭ̆ȉ Ȋ ∆ѿṎ̆ȉ Ȋ ѿṎ̆ ԋṎ

↓ Ȃ ῇȉҌ″Ȋ ̆ ̆ Ҍ″Ȃ ָ Ҍ″̙

֓ Ȃȉ″Ȋ ̆ ̆ӽ″ԅȂȉ Ȋ̆ ҉ץ

̆ ̆ ″ Ȃȉ Ȋ ̆ȉ ѿ℗ Ȋ̆ѿ℗

̆ ̆ ̆ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ῄṎ

̙ȉ₮ҕ ȊȂ₮ҕ №∟ ̕ ̆ ԅ №∟ ӊ ̆

ѿ℗ ̆ҌἝ Ṕ Ȃȉץѿ℗

Ȋ̆ Ṏ Ҍ ̆ ѿ℗ ̆ ⌠

̆Ҍ ̆Ҍ ṕ ̆֞ ץ ̆ №∟ Ȃȉץѿ℗

∟ Ȋ̆ ̆ ̆ᵖ Ҍ Ȃ

Ṕ ̆ ѿ℗ ̆ ҈ Ȃ Ṕ

ҬΈṎ ӊ ̆ ҈ ̆ ṎȂѿ℗ ᶖ ̆

Ҍ ȂᵖҌ №∟ȁָ Ҍ ̆ӞҌ Ȃȉ Ȋ̆ №

ԅ Ȃȉ Ҭ ѿ℗ Ȋ̆╠ ȉѿ℗ №∟ Ȋ

№∟ ̆ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ∟ȂȊ Ṏ ḱ Ṝ̆ז

∟̆ ᵫ ֲ Ȃ ѿ ȉ Ȋ

ĺĺѿ℗ ῍ ̂ ̃̆ №∟ ӊ Ȃ Ṏ №∟ ̆ Ҍ
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ԅ̆ ῂ ̆ Ҍ₮ᶖ̆ Ҍ₮ᶖ Ȃᵰѿ №∟̆

Ȃ ̆ҍ ԅ̆ ԅ̕ᵰҌ ̆ ᵰ Ӟ Ҍ ̆

Ṏ ̆ ԅȂ 

ׂ Ṕ ԅ῀ ῂ ̆ ̆ ָ ̕

̆ ѿҊ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ ̆ ̆ ѿ֓

̆Ῥ ץ̆ ᶖ Ṏֲ Ȃ Ȃ̂ ԋ

҈ ̃ 

 

ԋ ᾟῤ  

ױ ̆ ᵥ ῀ ̆ Ӈ ԅ ̆ ᶷ ԅȂ

Ҋ ̆ ╠ ӟѿҊ̆ ̆ ῏ ̆ ױ Ҭ ָӇⱳ

̆ ⱳ ̆ ԅ ⱳ Ҋ ӊ ̆ ҩ

Ҋ ԅ̆ѿ℗ ῀ Ȃ҉ ╠ ѿ ̆╠ ̆

₮ Ȃ ԓ ѿ ̆ ױ ָӇ̆ ̆

ᶭז ҩ ̆ᶭז Ȃ ѿ ᶭז

Ḭҩ Ҍ ̆ᶭז ̆ ᶭז Ҍ ̆ ̆

ᶭז ḬҩҌ ѿҩқ ̆ȉ ̆Ԑᵥ ̆ ᶭז ̆

̆ ̙Ȋ̆ ḬҩᵣҌ ̆ Ӈז ԅѿҩȉ ╠ Ȋ ̆ȉ

╠ ̆ ̕ ̆ ̕ Ҍ ̆ ȊȂ

ᶭז Ḭҩ ҈ҩ ᵣҌ ̆ ₮ ̆

Ҍ ᵣ ̆ Ӈ ҈ҩ ̔ ╠ ȁ ȁ Ҍ‗ Ȃ Ӈ╠

̆ ╠ Ҍ‗ ̆ Ӈ ╠ ѿҩ̆ ѿҩ̆Ҍ‗ ѿҩ̆

Ӈ ̆ȉ ȊȂָӇ ̙ ȁ ȁ ̆ ҹ ҈

̆ ҈ ̆ ҩ ץ ԅȂҊ ҩ ѿҊ̆ȉ ᶭ

ז ̆ №̆ ̆ Ȋ̆ ᶭז Ҍ ̆Ҍ

̆ȉ ̆ ╠ Ȋ̆Ẋᶏᶭז ȁ

ѿҩ ̆Ḭҩ ̆ȉ Ҍ ̆ Ȋ̆ ̆ ҩ ̆

ҩ ԅ ̆ ̆Ҍ Ȃ ҩ ̆ȉ ̆ ̆

Ҭ̆ Ȋ̆Ẋᶏѿҩ ̆ᵰ Ҍ ̆ ҩ қ ᵰҌᴪ

ҩ Ȃ ҹ ҩ ԅ̆ ҩ ̆ қ ᵰ ̆

̆ ᵰҌᴪ Ȃ Ӈ̆ȉ ѿ Ȋ̆Ẋᶏ

̆ ҩқ ̆ ѿҩ ̆ ѿҩқ ̆ȉ Ȋ̆ Ҍ ̆

ԅ̆ ҹ Ҍ ѿ ̆ᵰ ҩ Ҍ ̆ ҩ қ ῒ ̆

Ҍ Ȃȉ ̆ ̆╚ Ȋ̆ Ḭҩқ ẊᶏḬҩ

̆ ᵰҌ ̆ ҩқ ̆ ̆ ̆ ץ ̆

Ҍ Ȃȉ Ҭ ᶭז Ȋ̆ ҩ ̆ ᶭ̆ז ᶭ
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ז ̆ ӟ̆ ̆ ױ ҩқ ̆ Ȃȉץᶭז ⱬȊ̆כֿ

̆ ױ ѿҩ қ ₮ ̆ ѿҩ̆ Ҍ Ȃ ԋ

ҩ̆ȉ ѿ ̆ ѿ Ȋ̆ ̆ Ӟ ̆ Ӈѿҩ

ԅ ̆ ԅȂ ץ ̆ȉῄ ѿ Ȋ̆ ԋҩ ̆Ẋᶏᶭז

̆ Ӈ ԋҩ ₮ Ȃ ̆ѿҩқ ̆ ױ ѿҩқץ

̆ ̆ᵖ қ ѿҩȂẊᶏ ѿқ ̆

Ӈ ̆ ҩқ Ӟ ̆ ̆ ѿҩқ ̆ᵖ

ѿҩқ ̆ ̆ Ӈ Ҍ Ȃ Ӈ ҈ҩ̆ȉ Ҍ ץ̆

ѿ Ӝ Ȋ̆ ѿҩȉ Ȋ ҩ ̆ Ӝҩ ̆ ȁ ȁ ȁᾣȁ

̆ ӇẊᶏ ȁ ѿҩқ ̆ Ӈ ̆ ѿ ̆

ѿҩ ҉̆ ҹѿҩ ̆ȉ Ȋ ̆ Ӈ Ҍ ̆

ѿҩ ̆ ҩӞ ̆ ץ ̆ ҈ҩ ȂҊ ҽҩ ̆ȉ

ѿ Ȋ̆ ѿҩȉ Ȋ̆ ̆ Ҍѿ ̆Ҍ

ѿҩ Ӈ қ ̆Ҍ ̆ Ҍ ѿҩ Ȃ ̆ ̆ ҈ҩқ

ָӇ ̙ ᶭזҌ ѿҩқ ̆Ҍ Ȃ Ҍ ѿҩқ Ӈ̆

̆ᶭזӇ ᶭ ̆ ̆ ̆ ̆

Ȃ Ӈ ȁ ȁԊ ȁ ≢ ̆ №≢ ̆

қ Ҍ₮ ̆ Ӈ ῀ ̆ ԅ̆

̆ ̆ ᵰ Ṝ̆Ӟ ̆ Ӈ Ӟ Ȃ Ӈ̆

ԅ̆ ̆ ῀ԅ̆ ԅȂ ҩ Ҍ ̆ᵖ

ҩ Ҍ Ӈ Ȃ № ̆ ̆ ̆ Ӈ

ҩ Ҋⱳ Ȃ ⌠‗ ӊ ̆ ҩ Ȃ 

 

ԋ  

論曰：如是菩薩悟入唯識性故悟入所知相，悟入此故入極喜地，善達

法界，生如來家，得一切有情平等心性，得一切菩薩平等心性，得一切佛

平等心性，此即名為菩薩見道。 

釋曰：生如來家者，由此能令諸佛種性無斷絕故。得一切有情平等心

性者，由作是思，如我自身欲般涅槃，一切有情亦如是故。得一切菩薩平

等心性者，由得菩薩等意樂故。得一切佛平等心性者，由此位中得佛法身，

證得此故得一切佛平等心性。又得一切有情平等心性者，謂證自他平等性

故，如於自身欲盡眾苦，於他亦爾。得一切菩薩平等心性者，謂與一切菩

薩意樂加行皆平等故。得一切佛平等心性者，見彼法界與己法界無差別故。 

ȉ ῀ ῀ ̆ ῀ ῀ Ȋ̆ ԅ̆ ӗ

∆ Ȃȉ Ȋ̆ ԅ̆ ԅ ̂ ̃Ȃȉ ᶖ Ȋ̆

⌠ᵫ ̆ ̆ ̆ ᵫ ᾬ ̆ ᶖ Ȃȉ ѿ
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℗ Ȋ̆ ѿ℗ Ȃȉ ѿ℗ Ȋ̆ ѿ

̆ Ȃȉ ѿ℗ᵫ Ȋ̆ᵫ Ӟ ⌠̆ ᵫӞ Ȃȉ

Ȋ̆ Ȃ ╠ Ṏ ȁ Ṏ ̆ ⱴ ᵝ ȁ

ȁ ȁҕ ѿ̆ӊ ԅ̆ ∆ ĺĺ Ȃ ᶖ ̆ḱ ᶖ

ѿ ἷ ꜝȂ 

ȉ ᶖ ̆ פ ᵫ Ȋ̆ᵫ Ҍ ԅ̆

ᶖ Ȃ ԅ̆ᵫ Ҍ ԅȂ ԅ ӊ ̆

ᵫ Ҍץ Ҋ ̆ ץ ᶖ Ȃȉ ѿ℗ ̆

ᵬ ̆ ̆ѿ℗ ֞ ȂȊז ̆ ѿ ̆

ѿ℗ Ȃȉ ѿ℗ ̆ Ȋ̆ѿ℗

ԅ∆ ӊ ̆ Ṏ ̆ ᶏזṔ ȁ ᵫȂ Ṏ ѿ℗

Ȃȉ ѿ℗ᵫ ̆ ᵝҬ ᵫ ̆ ѿ℗ᵫ

ȂȊᵫ ⌠̆ ᵫ ԅȂ ⌠̆ ⌠ѿ №̆

ᵫץ Ӟ ⌠Ȃ ѿ Ȃ 

ԋ ̔ȉ ѿ℗ ̆ ז ̆ ԍ

̆ԍ֞ז Ȋ̆ ז ז̆ ̆ ז №∟Ȃ Ṏᶛ ̆

ѿ℗ ̆ Ӟ ѿ℗ ̆ ѿ℗ Ȃȉ ѿ℗

̆ ѿ℗ ⱴ Ȋ̆Ҍᵖ ̆ⱴ Ӟѿ ̆

╠ ѿṎȉⱴ ȊȂȉ ѿ℗ᵫ ̆ ∟

Ȋ̆ ᵫ ∟̆ ∟ ԅȂ 

ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ℗ᵫ ̆№ῄ Ȃ

ṔῬ ῒז Ȃ 

ȇ ȈԐ̔ȉ ̆ ᵬ Ȋָ̆ ̙ Ṏ

⌠Ȃȉ ᶖ ̆ ᵫ ᶖ Ȋ̆ᵫ ᶖ ̆

⌠̆ ⌠ ᶖ ѿ Ȃ ⌠ ̆ ⌠ ᶖ Ȃȉ רּ ̆

ᾢ ᶭ ᶭ Ȋ̆ Ṏ רּ Ӟ №∟ ̆ №∟ ᶖȂץ╠

ᶭ ̆ Ҍᶭ ԅ̆ ᶭ ̂ ̃̆ ץ ᶭԅȂ

ȉ ᵫ Ҍפ ̆ №̆ Ҍ ̆ Ȋ̆

⌠ ѿṎ ̆ ץ ̂ ̃Ҍ Ҋ ̕ ̆ ⌠ ᶖ ̆

ץ ᵫ ̆ ᵫ Ҍ ז̆ ԅᵫ ᾬ ԅ̆ᵫ ᾬ ᶖ ̆

ᵫ Ҍ Ȃȉ ᵫ ̆ Ҭ ̆ ᵫ Ȋ̆ᶭ

⌠ᵫ ̆ ץ №∟ ⌠ ̆ ᶖ ̆ ᵫ Ȃ

ȉ ᵫ ᵬ ̆ ̆ ╠̆ ȂȊ

ȉ ᶖ ȊẠԅ ̆ Ạ ̆ ởѿ֓̆ ⱴץ Ȃ 

Ҋ ῀ ≠Ȃ Ṕ ῀ ̆ ∆ ̆ ָ ̙ 
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乙八 悟入義利 

論曰：復次，為何義故入唯識性？由緣總法出世止觀智故，由此後得

種種相識智故。為斷及相阿賴耶識諸相種子，為長能觸法身種子，為轉所

依，為欲證得一切佛法，為欲證得一切智智，入唯識性。又後得智，於一

切阿賴耶識所生一切了別相中，見如幻等，性無倒轉，是故菩薩譬如幻師

於所幻事，於諸相中及說因果，常無顛倒。 

ȉ ŀŀ῀ Ȋ̆ Ȃȉ ₮ҕ Ȋ̆

№∟ Ȃȉ Ȋ̆ №∟ ӊ №∟ѿ℗

̆ №∟ ץ Ȃ ҈ Ҭ̆ ⌠̆Ҍ

Ἕ №∟ ָ №∟̆ Ṏ №∟̆ᵖ ҌἝ Ṕ ⌠

̆ ᶖ ̆ Ἕ ֲ̆ Ẋ ̆ᵖ Ҍ Ҍ

⌠Ȃ ῄṎ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ץ ῃ Ȃ

ȉ Ȋ̆ ῒפ̆ Ȃ ̆

″ ᶖȂȉ ᶭȊ̆ץ╠ᶭ ̆ ᶭ ″

Ȃȉ ѿ℗ᵫ Ȋ̆ᵫ ѿ℗ⱳ ⱬȁ ̆ ⌠Ȃ

ȉ ѿ℗ Ȋ̆ᵫ Ȃ ץ ῀ ̆῀ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ѿ℗ԅ∟ Ҭ̆ ̆ ṕ ̆

Ԋ̆ Ҭ ̆ ṕȂȊ Ṏ ̆

ѿ℗ ̆ ̆ Ҍ ṕԅȂ ᶖ

̆ Ṕ ̆ ̆ ṕȂᵰ ԅ ̆ ᶭז

̆ҥ Ṏ Ȃ Ἕ ז̆ Ȃ

⌠ ̆ ̆ ₮ᶖ ̆Ҍ Ȃȉ ѿ℗

Ҭ Ȋ̆ ז ҕ ѿ℗ ̆ ֲ ̆ȉ

ṕȊ̆ ₮ᶖ Ҍ Ȃ ᵰ ⌠ ṕ ̆ Ӟ Ҍ ̕ᵰ

⌠ԅ ӊ ̆ Ҍ ṕȂ 

╠ץ Ṏ ז̆ ѿ Ὢ ז̆ Ṏ Ȃ Ṕ ̆Ὢ

ᵫ Ṕז̆∟ ҉ ̆ ᵫ ṜҌ ̆

Ṝ Ȃ ̆ץ ṎҌ ̆Ҍ ṤȂ Ṕᵫ

̆ ָ ᵰѿ ṤὪ ̙ Ҍ ̆ ȂӞ

̆ ָ ̙ Ȃᶛ ̆ѿṎֲẠ Ԋ̆ ᶖ ̆ᵰ ז Ạԅ

Ԋ ̆ ҉ ⌠ Ȃ Ҍ Ԋ̙Ҍѿ Ạז˻ Ԋ

Ṏ ₮ᶖ̆ץז╠ ₮ᶖԅȂ ῄ

̆ҥҌѿ ṎȂᵖ Ὢ ⌠╠ ז̆ ⌠ ̆

ṎԊ ᶖ̆ Ȃ ֲ̆ Ӟ ̆ᵖ

҉ ̆ ̆ ṕԅȂ ץ ̆ѿ ⌠ ̆ Ҍ ṕȂ
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Ṕ ̆Ὢ Ӟ ̆ῒז Ӟ ̆ӂ ҕ ῒז Ӟ ̆

ᵬ ѿ ̆ Ḥᵫ ̕Ḥԅᵫ ֲῬ ֓

ᶖ ỹ̆ ̆ ṕԅȂ ץ ̆ ṔḤᵫ Ҍ ԅȂ

֓ ̆ ץ Ṥ̆ ᾣ Ṥ Ὢ ̆ᵖ ∆ ̕

ԅ ӊ ̆ ֓ Ҍ Ῥ ᵟԅ̆Ῥ ᵟ ԅ Ȃ 

 

釋曰：由緣總法出世止觀智故者，謂由止觀所顯智故。為斷及相阿賴

耶識諸相種子者：此中及相是及因義；於阿賴耶識中，諸雜染法種子名阿

賴耶識諸相種子；復舉相者，為欲顯示即彼種子是所緣相。如是說已，顯

彼種子因果俱斷。若無分別智斷一切障證得佛法，此後得智復何所用？無

分別智不能宣說諸因果法，無分別故；由是因緣，須後得智宣說所有諸因

果法常無顛倒，譬如幻師於所幻事。於一切阿賴耶識所生者，謂阿賴耶識

為因。一切了別相中者，謂識為因見相分中，由後得智見如幻等，及宣說

時皆無顛倒。 

ȉ ₮ҕ ̆ ȂȊ ̆ Ṏ

⌠ ₮ҕ ̆ №∟ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ָ ̙

ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ Ṏ ᵬȉ Ȋ Ȃ ȇ Ȉ̆ Ṏ

Ȃ ̆ ̆ Ȃ ̆

Ӟ Ȃ ץ ῀ԅ ̆ Ṏּר≠Ȃ

̆ȉ Ҭ̆ Ȋ̆

̆ ȉ Ȋ̆Ӟ Ҋᶖ Ȃȉ

̆ ȊȂ ֲ ԅ̆ץ Ṏ ȉ Ȋ

̆╠ ̆ ̙ Ṏ Ἕ Ȃ Ṏȉ Ȋ

ȉ Ȋ Ṏ ̆ Ṏ ̆

Ȃ Ӟ ̆ Ҍ ̆ ⱴץ

Ṏȉ Ȋ ̆ ╠ Ṏ ȉ ȊҌ Ȃȉ ̆ Ḵ Ȋ̆

ȉ Ȋ̆ ̂ ̃ ԅ̆ Ӟ

ԅȂ ԅ ̆Ҍᵖ ץ ̆ Ӟ ץ Ȃȉ Ȋ̆

̆ ̆ Ḵ Ȃ 

ȉ №∟ ѿ℗ ᵫ ̆ ᵥ ̙Ȋ №∟ ץ ѿ℗

̆ ⌠ᵫ ̂ ȁ ̃̆ Ӈ ָ ̙ȉ №∟ Ҍ

Ȋ̆ №∟ ̆ ȁ Ȃᵰ ̆

ֲ Ӟ ̆ №∟ Ṏⱳ ̆ ̂ ȁ ̃ ̆

Ҍ№ ָ̆ №∟ Ȃ Ṕ ∟ ̆ №∟ Ҍ ָ Ҍ ̆

№∟ ԅ̆‗Ҍ Ἕ ֲ Ҍ№∟Ȃ Ҍץ ̆ȉָ
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Ҍ №∟ Ȋ̆ Ȃ №∟ ̆ №∟ Ȃȉ

̆ ̆ ṕȊ̆ ̆ ᶖ ̆

ᶭ ᶖ ṕȂ ָ Ҍᴪ ṕ ̙ȉ ԊȊ̆

ז̆ ̆ Ẋ ̆ ץֲ Ȃז Ҍ

̆ ז̆ Ҍ Ẋ ̙ Ӟ ѿ ̆

֓ ̆ ѿ ̆ ̆ ץ ṕ ῏

₮ᶖ̆Ҍ Ӱ ṕȂ 

ȉ ѿ℗ ̆ Ȋ̆ Ȃȉѿ

℗ԅ∟ Ҭ ̆ №ҬȊ̆ץ ԅ∟ ̆ №ȁ №Ȃȉ

̆ ṕȊ̆ №Ӟ ̆ №Ӟ ̆ ᶖ

Ȃ Ṝ ̆ ̆Ҍ ṕ̕ ֲ ̆Ӟ Ҍ ṕȂ

Ҍ ̆ ᵰ ֲ ̆ Ҍ Ȃ ṔҌ ᵫ ỹ

Ὢ ̆Ӟ Ṏ Ȃױז ̆ ṕ̕

ԅ Ҍ ṕȂ ̆ץ ᶭ ̆Ҍ Ṕ ᶖ Ḃ ̆

ᵫץ ᶖ∞ ṎԊ Ȃ 

Ṕץȇ ȈẠṎ Ȃȉ ̆ ѿ℗ ̆

ӗ Ҭ ѿ℗ ̆ ԅѿ℗ ȂȊָ ̙

ѿ℗ Ȃѿ℗ ָ ̙ ̆ Ҭ

Ȃ ѿҩ ҩ῍ ̆ῒז ↕ Ȃ ѿ℗

Ȃ ӗ Ҭ ѿ℗ ץ ̆ ̆ץ ᵰ

Ṝ̆ ԅѿ℗ ̆ѿ℗ Ȃȉ Ҍ ̆ ̆ №

∟ ֞ Ҍ ȂȊ Ҍ ̆ᵰ Ῥ ̆ №∟ Ӟ Ҍ ᶖȂ

ץ ѿ ̆ №∟ Ȃȉ ̆ ȁ

҉ ҉ ̆ № ȂȊז ȉ ȊҬ ȉ

Ȋ̆ ȁ ȁ ҉ȁ ҉ ∟ ̆ ȁ Ȃ

֓ᶭז ̆ ̆ҌἝ №∟ ̆ ѿ℗

№∟Ȃ Ȃȉ ̆

Ҭᵌ ̆ ȂȊ Ṏ ̆ ₮

Ἕ ̕ ̆ ֓ ̆ Ȃȉ Ȋ ָ ̙

ȉ ȊȂ Ṏȉ Ȋ ̆ ̆ Ȃ ץ Ӟ

̆ȉ Ȋ̆ ῄṎ Ȃ

ҕ ѿ ѿ ̆ᵖ ѿ Ҍѿ ̆ῄṎ ᶖ ̆

ץ ѿ֓Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ӗ ̆ ᾢ ȂȊ

Ṏ ̆ ᶖ ץ ̆ Ȃ 
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ȉ ᶭ ̆ ̆ ″ ȂȊᶭ ̆

Ҍᶭ ̆ ᶭȂ ̆ ᶭ⌠

″ᶭ̆ ᶭȂ ̆ ⌠ ̆ ᶭȂ 

ȇ Ȉ̔ȉ ѿ℗ ̆ ̆ ῒ ȂȊ

ȉ Ȋ ҹ ̆ Ȃȉѿ℗ԅ∟ Ҭ ̆ ῒ ̆

№ҬȂȊ ℗ԅ∟ѿץ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ԅ

∟Ȃȉ №ҬȊ̆ ̆ Ȃ ҕ

̆ ̆ѿ℗ԅ∟ ̆ѿṎ

̆ѿṎ ̆ ԋ№Ȃңҩ ѿ Ȃ 

ȉ ṕ ̆ ᶭז Ԋ ̆ ԁ ȂȊ Ṕ ⌠

Ṝ̆ ̆Ҍ ṕԅ̆ Ṏ ̙ ᶭז Ṝ̆Ҍ

Ἕ Ṕ ѿṎ ̆ ῬӞҌ ԅ̆ᶭז Ȃᶭז

╠ ῇ Ȃ ᶭז ̆ȉ ᶭ

ז Ԋ ̆ ԁ ȂȊ̆ Ԋ ⌠ԅ̆ῬӞҌ ԁȂ₄

ԁ̆ ץ̆ ̆ Ṏ ῬӞҌ ԁԅȂ 

ȉ Ԋ ̆ Ҭ ṕ̆ ̕

Ҭ֞ ṕ̆ ȂȊ ̆ ֲ̆ ₮ᶖ ץ

Ṕ Ԋ Ṕז̆ Ҍ ṕ̆ Ṕז ⌠ԅ̕ז ֓ ̆

ӞҌ ṕ̆ ҹז ⌠ԅȂ 

ȉ ̆ ̆ ̆

ҕḚ ̆ ̆ ṕȊ̆ Ṏ ԅ ̆ ԅ ̆

ԅȂז ⌠ ̆ Ῥᶖ ᶭז ̆Ҍ

ֲ ̆ Ҍ ṕȂ 

Ṕ ᾟѿҊ̆ᶭז Ṏ ̆ ⌠ ԅ ̂ ̃

ӊ ̆ ⌠Ȃ╠ ῀҈ ̆ ѿ ̆ᵰ ᶭז

̆ᾢ ῀ Ȃᵰ ץ №∟ ⌠ ӊ ̆ ⌠ᶭז

̕ ӊ╠̆ᶭז Ҍ⌠ ̆ №∟

ӊ Ȃ №∟ ԅӊ ̆ ̆ ̆ᵰ Ҍ ṕȂ

̆ᵰ ṕȂ ץ ⌠ ̆

⌠ ӊ ̆ᶭ ⌠ȂҌ Ҭ ̆ ̔ ̆

῀ ӊ ̆ Ҭ ̕ ̆ ῀

ӊ ̆ ⌠ᶭז Ȃ 
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乙九 悟入依止 

論曰：於此悟入唯識性時，有四種三摩地，是四種順抉擇分依止，云

何應知？應知由四尋思，於下品無義忍中，有明得三摩地，是煖順抉擇分

依止。於上品無義忍中，有明增三摩地，是頂順抉擇分依止。復由四種如

實徧智，已入唯識，於無義中已得決定，有入真義一分三摩地，是諦順忍

依止。從此無間伏唯識想，有無間三摩地，是世第一法依止。應知如是諸

三摩地是現觀邊。 

ȉ ῀ ̆ ҈ ̆ №ᶭ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ

῀ ᶭ ָ ̙ ׆ ῀ ה Ȃᵰ ῀

̆ ̆ Ҭ ̆Ҍ Ȃ ⱬ ̙Ҍ

̆ѿ Ȃ Ṏ № ̆ № ҕ ѿ̆

№ ᶭ Ȃ ̙Ҋ ה ԅȂ 

ȉ ̆ Ҋ Ҭ ҈ ̆ №ᶭ ȂȊ

Ṝ̆ ⌠Ҋ ̆ ѿ℗ Ȃ Ҍ ҉

̆ Ҋ ̆ ⌠Ȃ Ṏ Ṝ ᶭ ҈ Ȃȉ Ȋ Ṏⱴ

ᶭ ̆ ҈ Ȃ Ṏȉ Ȋ∆ ⌠̆ Ṏ ̆

ѿ℗ Ȃ ѿṎȂ 

ȉ ҉ Ҭ̆ ҈ ̆ №ᶭ ȂȊҊ ῀҉ ԅȂ

ȉ Ȋ̆ Ṏ ԅȂ Ṏ ҈ ҩ № ᶭ ̙

ⱴ Ȃ ⱴ ᶭ ҈ Ȃ Ṏ ṔӞ ₮ᶖ̆ ȇḴ Ȉ

̆ȉ Ȋ ⌠ ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ⌠ ȁ҉

Ṝ̆ Ȃ Ṝ ᶭ ῄṎ Ȃ 

Ṝ̆Ӟ ῄṎ Ȃȉ ̆ ῀ ̆

Ҭ ̆ ῀ ѿ№҈ ̆ ᶭ ȂȊ ץ⌠ ̆ ῀ Ȃ

╠ ̆ ⌠ ̆ ῀ Ȃ ѿ№̆ №

̆ № Ȃ Ṏ ѿ№҈ ȉ Ȋ ᶭ Ȃ 

ȉ ᴟ ̆ ҈ ̆ ҕ ѿ ᶭ ȂȊ ҈ ѿ┤

̆ ̆ ҕ ѿ Ȃҕ ѿ ѿ┤ ӊ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ Ȋ̆ ԅ̆ҕ ѿ ̂ ̃

ѿ┤ ̆ ԋ┤ ̆ ץ ҉ȂҊ ̆ҕ Ȃ 

 

釋曰：於一切處入真觀時，皆有四種順抉擇分，故於此中亦應顯示。

是順抉擇分依止者，謂抉擇分因所依止義。於下品無義忍中有明得三摩地

者，謂於無義中起下品愛樂；以其明名，顯下品無義智；三摩地名，顯此

無義智所依止定。於上品無義忍中者，謂於無義中起上品愛樂。有明增三

摩地者，謂以明名，顯上品無義智；三摩地名，顯此無義智所依止定。諦



387 

順忍依止者，法無我理名諦，此忍順彼，名諦順忍。此云何成？謂於外無

中已決定者，於無能取亦深愛樂，應知於利①順忍轉時。是現觀邊者，謂

現觀時義。 

ȉ ѿ℗ ῀ ̆ №̆ Ҭ֞ ȂȊ

̆ ѿ℗ ̆ Ṕ ῀ Ṝ̆ №̂ ⱴ ̃ȂҌ

ԋӗȁ ӗ̆ ȁҬ ̆ ῀ ̆ Ṏⱴ Ȃ ̆ץ Ṕ

ѿҊȂ 

ָ №̙ȇḴ Ȉ ԋ ҈ Ԑ̔ȉᶭᵥ № ̙

̆ ̆ ץ̆ ̆ №∟ ȊȂ

ᾢ ȉ Ȋ̆ ȁ Ȃ ̆ ̆ Ṏ Ȃָ ̙‗

‗ ̆ ̆‗ Ṏᵬ ̆ ԅ ӊ ̆ Ṏⱳ ̆

̆ ̆ Ҍ ̆ Ҋᶖ̆ Ȃ Ṏ

̆ Ȃȉץ Ȋ̆ ץ ̆ѿ℗

ץ ̆ Ȃȉ №∟ Ȋ̆ ̆ №∟

̂ᶭז ȁ ȁ ̃̆ Ҭ ‗ ̂ѿ℗ ̃Ȃ

№∟ ֓ ̆ ̆ ץ Ȃ Ȃȉ№ № ̆

ѿ№Ȋ̆ Ṏȉ№Ȋ ѿ№̆ ѿ№Ȃ Ṏ ̙

ȁḱ ȁ ̆ ҈ ̆ῒҬѿ№ Ȃ ̆ ѿ

№Ȃ ȉ №Ȋ̆ ѿ№̆ ȁ ȁ ȁҕ

ѿ ᶭ ̆ Ṕ ̆Ҍ ḱ ̆ḱ ԅѿ

̆ Ȃ ץ Ȃȉ № Ȋ̆ № ̆

ᾢ ҊᶖȂȉ ̆ №̕ ̆ ̆

№ȂȊ ҕ ѿᵬ ҉ ̆ Ṏ №̆ Ȃȉ Ȋ̆

̆ ̆ ̆ Ȃȉ ̆

№Ȋ̆ №̆ Ȃ ԅ Ṏ ̔ №

̆ ̆ ѿ № ̆ ̆ ҕ ѿ

Ṏⱴ Ȃ ̆ № ⱴ ̆ № ̆ⱴ ԅ Ȃ 

Ṏⱴ ᶭ ָ ̙ Ṏ Ȃȉ №ᶭ ̆

№ ᶭ Ȋ̆ № №̆ № ᶭ Ṏ ̆

Ȃ 

ȉ Ҋ Ҭ ҈ ̆ Ҭ Ҋ Ȋ̆ ᵰ

Ҋ Ṝ̆ Ṏ ҈ Ȃ ̆ѿ℗ ̆

Ȃ ѿṎ Ȃ Ҋ ̆ Ҍ Ȃȉץῒ

̆ Ҋ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ⌠Ҋ ̆ Ṏ Ȃ

ȉ҈ ̆ ᶭ Ȋ̆ ṎҊ ᶭ ҈ Ȃ

                                                
ŵ ȉ ȊȂ 
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ȇ ȈԐ̔ȉ Ҋ Ҭ ̆ Ҋ ҬȂȊ Ṏ

̆ ⌠Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ̆

Ṏ Ȃ╠ ȉ Ҋ Ȋ ԅ ѿ Ȃ

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ⌠ѿ℗ ̆ Ṏ

⌠ԅ̆ ȉ ȊȂ ȉ Ȋ ⌠ȁ Ȃȉ ◖ ̆

̆ ҈ ȂȊ Ṏ ѿ ⌠̆ ╠ ̆ ץ ̕

⌠̆ Ȃ ȇḴ Ȉ ה ̆ Ṕ Ҍ ȇḴ Ȉ̆

Ҍ ԅ̆ᵖ ȉ Ȋ ̆ ѿ ⌠ Ṏ ̆ Ȃ

Ṏ ҈ ѿ ⌠̆ ⌠ѿ℗ ̆ ֓

Ȃᵖ Ҋ ̆ Ҍ ҉ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ Ṏ ԅȂȉ ҈ ̆ ץ ̆ ҉

Ȋ̆ Ṏ ҉ Ȃ╠ Ṏ Ҋ ̆ ҉ ̆ ץ

Ȃȉ҈ ̆ ᶭ Ȋ̆ ҈ ⌠҉

ᶭ ̆ Ṏ ҈ Ȃ ҉ԅ̆ Ṏ ҈ Ȃ 

ȉ ᶭ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆ Ṏ

̆ȉ ҕ ѿȊ Ṏ ̂ ̃ ̆

Ȃȉ Ԑᵥ ̙Ȋᵥץ Ṏ ̙ȉ Ҭ ̆

֞ ̆ ≠ ȂȊ ԅȂ ⌠̆ᵖ

̆ ̆ Ӟ ̆ ⌠ Ӟ

Ȃ Ṝ ṜȂ̂ Ṏȉ≠Ȋ ԅȂ̃

҈ ῀ ѿ№҈ Ȃȉѿ№Ȋ ̆ ῀ԅ̆

ѿ№̆ ̆ ⌠̆ Ȃȉҕ ѿȊ ז̆ Ҍ

ԅȂ ӊ ̆ȉ ᴟ Ȋ̆ Ӟ ᴟ̂ ̃Ҋ ԅ̆ ̆

⌠ Ṝ Ȃ ᴟ̆ҕ ѿᴟ Ȃȉ ҈ Ȋ̆ Ṏ҈

ѿ┤ ̆ Ҋ ̆ Ṏ҈ ҈ ̆ ҕ ѿ ᶭ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ ȂȊᵰ ̆ ֓҈ ҉̆

ԅȂ Ἕ Ṕ⌠ ̆ ԅ ̆ ̆ ῀ ԅ̕

̆⌠ԅ ̕ ῀̆⌠ ̆Ῥ ѿ┤ ҕ ѿ̆ Ȃȉ Ȋ

῀ ԅȂ ѿ ⌠ ȁ ⱴ ᶭ ̆

Ṏ ̔ ҈ ȁ ҈ ȁ῀ ѿ№҈ ȁ ҈ Ȃ ȁ ȁ

ȁҕ ѿ ᶭ ̆֜ Ȃ 

 

乙十 云何修道 

論曰：如是菩薩已入於地，已得見道，已入唯識，於修道中云何修行？

於如所說安立十地，攝一切經皆現前中，由緣總法出世後得止觀智故，經
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於無量百千俱胝那庾多劫數修習故，而得轉依。為欲證得三種佛身，精勤

修行。 

釋曰：於如所說安立十地者，謂於隨說安立菩薩十種地中。由緣總法

者，謂緣總相，非分別緣。言出世者，無分別智。後得即是能成立智，此

不應說唯是世間，由於世間未積習故，亦不應說唯出世間，由隨世間而現

前故，由是因緣不可定說。而得轉依者，由緣總智故得轉依。為欲證得三

種佛身精勤修行者，謂我當證三種佛身故勤修行。 

ȉ ῀ ̆ ̆ ῀ Ȋ̆ ῀ ӊ ̆ ῀ ̆

ԅ̆ ḱ Ȃ ԅ ӊ Ҍ Ԋ ᴡ̆ ԅ ӊ ̆

Ҋ ̆ ḱ Ȃ ԅ̆ ⌠ԅ̆

̆ ȁ ̆ ̆ ḱ Ȃ 

ȉԍḱ ҬԐᵥḱ ̙Ȋ ԅ ӊ ḱ ̆ ḱ ̙

Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ∆ ̂ ̃̆

ӜṎ ̆ѿ῍ Ṏ Ȃȉ ѿ℗ ╠ҬȊ̆ Ṏ ḱָ ̆ѿ℗

̆ ╠ԅ̆ ֓ Ȃȉ ₮ҕ Ȋ̆

̆ѿṎ ₮ҕ ̂ №∟ ̃̆ѿṎ ̂ ̃Ȃḱ

ῄṎ ̙ Ḵ ꜝ̆ ḱ ̆

ȉ ᶭȊ̆ Ṏ ᶭ ″ ᶭ̆ Ȃ

ȉ ҈ ᵫ ̆ ḱאל ȂȊ ԅ ҈ ᵫ ̆ ᵫ ȁ ȁ

̆ ḱ Ȃ ᵫ ԅָ ̙ ̆ ȂҌ ᵫ

Ҍԅ ̆ ץ ᵫȂ 

ȉ ̔ ̆ ҬȂȊ ԅ ӊ

Ṏ Ȃ Ṏ Ӈḱ ̙ 

ȉ ̆ ̆ №∟ Ȋ̆ Ṏ №∟ ̆Ҍ №∟ Ȃ 

ȉ ₮ҕ ̆ №∟ Ȋ̆ ̆₮ҕ Ȃȉ Ȋ̆

ѿ℗ Ȃȉ Ҍ ҕ ̆ ҕ Ȋ̆

Ҍ ҕ ̙ӞҌ ҕ Ȃ ҹҕ ̆ ѿ ̆

ҕ ̆ Ṏ ᵫ׆ Ҋᶖ ̆Ҍ

₮ᶖ ̆ Ҍץ ҕ Ȃȉ֞Ҍ ₮ҕ ̆ ҕ ╠ Ȋ̆

ᵖ ӞҌ ₮ҕ ̆ №∟ ȁ ̆ ᶭז

֓ҕ ̆ ҕ ֓ ̆ ̆ Ȃ 

ֲ ╠ ̆ ̆ ҕ ӞҌ ̆₮ҕ ӞҌ ̆ ָ

̙ Ҍ ̆ Ҍ ₮ҕ ̆ӞҌ ₮ҕ Ȃ ̆ ѿ

̆ᵰױ ѿ ȂҌ ҕ ̆ ҹ ҕ ̆

Ҍ ̕ӞҌ ₮ҕ ̆ ҕ Ȃȉ Ҍ

Ȋ̆Ҍ ѿ ₮ҕ ̆ӞҌ ѿ ҕ Ȃ 
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ȉ ᶭ ̆ ᶭȂȊ ᶭ Ԋ ̙ №

∟ ̆ ᶭ №∟ ᶖ Ȃ 

ȉ ҈ ᵫ ḱאל ̆ ҈ ᵫ Ȋ̆ ḱ

ᵫ҈ Ȃ Ṏ ̆ ԅ ̆Ҍ Ҋᶖ̆ ḱ ̆

⌠ Ȃ ̔ȉ ᶭ ̆ ꜝḱ №∟ ̆

ᶭ̆ ȂȊ ꜝ №∟ ȁ ḱ ᶭȂ

ᶭ ̆ Ṕ ᶖ ̆ ″ԅ̆ ᶭȂ 

Ṏ Ҍ ҕ ̆ Ҍ ₮ҕ ̆ ̙

Ṏ ̔ȉ₮ҕ ̆ №∟ ̆ ҕ ̆ ̆

ȂȊז ″ ҕ ̆ ″ҕ Ȃ

Ṏ №∟ ӊ ⌠ ̆ ″ ̆ ҕ ז̆ ѿṎ ″ҕ ̆

Ṏ ԅȂ ᶖ Ҍ ₮ҕ Ҍ ҕ ̆Ҍ ⌠̆ ѿṎ

ȉ ″ҕ ȊȂ Ҍ ȉ ҕ Ȋ̆ ȉҕ Ȋ Ṏ ̆ ȉ ″Ȋ

Ȃ ῄ ̔ᵰ ″ ̙ ″ №∟ ̆ ҕ ̆

ҕ Ȃ ″ҕ ̆ ᵰᶖѿṎ ̆ ῄ ̔ Ҍ ₮ҕ̆

ӞҌ ҕ Ȃ ѿ ̆ Ҍѿ Ȃ 

Ҋ ָ ∟Ȃ Ҍ ⌠ ̆

ᶖ̆ז רּ ̙ ѿҊȂ 

 

乙十一 現觀差別 

論曰：聲聞現觀、菩薩現觀有何差別？謂菩薩現觀與聲聞異，由十一

種差別應知：一由所緣差別，以大乘法為所緣故；二由資持差別，以大福

智二種資糧為資持故；三由通達差別，以能通達補特伽羅法無我故；四由

涅槃差別，攝受無住大涅槃故；五由地差別，依於十地而出離故；六七由

清淨差別，斷煩惱習、淨佛土故；八由於自他得平等心差別，成熟有情加

行無休息故；九由生差別，生如來家故；十由受生差別，常於諸佛大集會

中攝受生故；十一由果差別，十力、無畏、不共佛法無量功德果成滿故。 

ȉ ȁ ᵥ ∟̙Ȋ ԍ ָ ∟

̙Ȋ ̆ ѿ ∟ Ȋ̆ ≢ ѿ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉѿ ץ̆∟ ӗ ȂȊ Ҍѿ ̆ Ṕ ӗ ̆

ȁ ᶭ ֓̆ ӗ Ȃ ̆ ̆Ҍ

̆ѿ℗ Ҍѿ ῃ ̆ ῃ Ȃ ץ ̆ Ҍѿ

Ȃ 

ȉԋ ץ̆∟ ԋ ȂȊ ̆ ᶭ ̆

Ҍѿ Ȃ Ṏ ȁ Ҍ ̆ ̆ ѿ℗ ̆ ḱΈ
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Ṏ Ȃ Ṏ Ҍѿ ̆ ᵬ ז ᶭ

Ȃ 

ȉ҈ ץ̆∟ ᵍ ȂȊ ̆ ҹ

ᵍ ̆ ᵍ ȁ Ȃ Ҭ ҹ

Ҍ ῃ ̆ Ӟ ѿ № ̕ ѿ № Ҍ ̆

ᵍ Ӟ Ҍԅ̆ң Ȃ Ṕ Ҍ ̆ Ҍץ

ѿ℗ פ̆ ₮ ӊ ԅ ԅȂ ץ

Ҍ ̆ ѿ №Ȃ Ҭ Ȃ

̙Ӟ Ȃȇ Ȉ Ӟ Ȃ῏ԍ Ṏ

̔ ̆ ԋӗ ᵍ ̆Ҍ ̕ᵖӞ Ȃ 

ȉ ∟̆ ᵟ ȂȊ ȁ ̕

ᵟ ̆Ҍᵟ ̆Ҍᵟ ̆ῄ ҌᵟȂ ȉ Ҍ

ᵟ ̆ Ҍᵟ Ȋѿ ̆ ₮ ̆ Ҍᵟ ̆ ≠

̆ ᵟ Ȃ Ȃ 

ȉԓ ∟̆ᶭ ₮ ȂȊ Ҍᶭ ̆ᶭ ӞҌѿ Ȃ 

ȉΈ҂ ∟̆ ȁ ᵫ ȂȊ Έȁ ҂ ″ ∟Ȃ

ΈṎ̆ ԅ̆ ̆ Ҍԅ Ȃ ȇḴ Ȉ ̆

ᵍ ԅ ז̆ ̆ Ṏ ̆ז ז ז̆ ̆

̔ȉҪ ̆ ԅȂȊ Ṏ Ҍ ̆ ᵫ ̔ Ṏ

ז̆ Ҫ ̆ Ἕ Ҍ Ȃᵫ ֲ ᵍ ᶖ̆ ̔ᵰ

Ҫ ז̙ ̔ ԅ̆ ˻ ז˻ ̔Ҫ ̆ ᵰ ԅȂ ԅҪ

Ȃ ָ ̙ Ȃ Ṏ ⱴ ӄץᶖ ̆Ҫ

ԅ̆ ₮̆ ԅ̆ᵖ Ȃ Ἕ ̆ ԅ̆

̆ Ṏ Ȃ Ҍԅ̆ Ȃ ҂Ṏ̆

Ҥ″ᵫ ̆ ᵫ ҕ ̆ ᵫ ҕ ̆ ̆ Ȃ

ῄṎ ″Ҍ ̔ѿṎ ̆ѿṎ Ҥ″ᵫ Ȃ 

ȉῇ ז ∟̆ ⱴ ᴡ ȂȊ╠ ̆

ז ז̆ ̆Ҍᴡ ⱴ Ȃ ⌠ ԅ̆ῒז

̆ ԅ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉӜ ∟̆ ᶖ ȂȊ Ҍ ᶖ Ȃ ѿṎ ̆ Ȃ

̆Ҍ ̆ Ṕז ̆Ҍѿ Ȃ 

ȉ ∟̆ ᵫ Ҭ ȂȊ Ṏ ᵫ

̆ Ҍ ⌠ Ȃ 

ȉ ѿ ∟̆ ⱬȁ ȁҌ῍ᵫ ⱳ ȂȊᵫ ̆ ⱬȁ

֓Ҍ῍ ̆ Ҍ῍ Ȃ 

ѿ Ҍ ∟̆ ץ  Ȃרּ
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釋曰：由涅槃差別者，以菩薩現觀攝受無住大般涅槃，聲聞不爾。由

清淨差別者，以菩薩現觀永斷煩惱及諸習氣，能淨佛土，聲聞不爾。 

╠ ̆ҕ Ҍ ԅȂȉ ∟ ץ̆

ᵟ ̆ Ҍ ȂȊ ᵟȁ ᵟȂ 

ȉ ∟ ץ̆ ̆ ″ᵫ ̆ Ҍ ȂȊ

̆ ″ᵫ Ȃ Ҍ ̆Ҍ ″ᵫ Ȃ 

ẠṎ ᾟ̆ᾢ ∟Ȃȇ ȈԐ̔ȉ ∟Ҭ̆

Ḃ ̆ ᵟ ץ ̕ ᵟ ץ ȂȊ

ῄṎ̆ᶭ Ҍᵟ ̆ᶭ Ҍᵟ ̆ ᵟ ̆ῄ Ҍᵟ̆

Ȃ ȉ ᵟ ץ Ȋ̆ᵟ ̆ῬҌ

ԅȂ ױז Ҍ ȂῬ ″ ∟̆ȇ ȈԐ̔ȉ ∟Ҭ̆

̆ ᵫ ̕ ̆ῃҌ

ᵫ ȂȊ Ҍԅ̆ ᵫ Ԋ ̆ ̆ѿ

Ӟ Ȃ ָ ̙ȉ ̆ ̆ ῒ ᵬᵌ ȂȊ

ԅ̆ᵖ ז Ἕ ѿ ̆ Ἕ ᵍ ѿ ̆ ֲ

Ҫ ̆ Ἕ ̂ ̃̆ᵖ ז҉ ̆ Ȃ

Ȃ 

Ҋ ῄṎ ᾟ╠ Ȃ 

 

甲二 偈頌 

乙一 本論自頌 

論曰：此中有二頌： 

名事互為客 其性應尋思 於二亦當推 唯量及唯假 

實智觀無義 唯有分別三 彼無故此無 是即入三性 

釋曰：將入真觀，故說二頌。名事互為客其性應尋思者，謂名於事為

客，事於名為客，非稱彼體故。由定而觀故名尋思。於二亦當推唯量及唯

假者，應當推尋義之自性差別並無，唯有識量，唯有自性、差別假立。言

實智者，應知即是如實徧智，謂由四種尋思為因，發生四種如實徧智。所

言觀無義唯有分別三者，謂觀於義本無所有，唯有三種虛妄分別，謂名分

別、自性分別、差別分別。彼無故此無者，謂義無故分別亦無，何以故？

若有所分別義，可有能緣分別；由義無所有故，當知分別亦無。是即入三

性者，謂於此中悟入三性。觀見名事互為客故，即是悟入徧計所執性；觀

見二種本無有義，唯有分別量，唯有名、自性、差別假立故，即是悟入依

他起性；亦不觀見此分別故，即是悟入圓成實性。如是名為悟入三性。 
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╠ѿṎ ̆ ѿṎ Ȃ 

ȉ ̔ ῀ ̆ ԋ Ȋ̆ ῀ ̆ ῄṎ ῂ

̂ ָ ̃Ῥ ѿҊȂ 

ȉ Ԋԑ ῒ Ȋ̆ ῄ ȉ Ԋ ̆Ԋ Ȋ̆

Ԋ ̆ῄṎҌ ѿ ̆ ṔẊ ҉ ̕Ԋ Ӟ ̆

Ӟױ Ȃȉ Ȋ̆ ῄṎ Ҍ Ȃȉ

Ȋ̆ҕ Ȃ Ṏ ̙ ȁԊ

̆ȉῒ Ȋ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ԋ֞ Ẋ ̆ ӊ ∟ҥ ̆ ̆

ȁ ∟Ẋ ȂȊȉԋȊ ӊҬ ∟̆ ңṎӞ

Ȃȉ ԋ֞ ̆ ẊȊ̆ ̆ ῄṎ ᶖ

ӊҬ ῒ ∟̆ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ Ṕ ̆

Ӟ Ȃȉ ȁ ∟Ẋ Ȋ̆ Ẋ ̆ ̆

̆Ӟ ∟Ȃ ̆Ҋ ̆

⌠ ҉ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ȂȊ

҉Ạ ̆ ҉ Ȃȉ №∟҈ ̆ ̆

҈ №∟Ȋ̆ Ṕ Ṏ ̆ ῃ Ҍ ̆ №∟

̆ ҈ №∟̆ȉ №∟ȁ №∟ȁ ∟№∟ȂȊ №∟

ᶭז ҉ ̆ Ṕ ԅ̆ ₮ ȉ Ȋᶖ̆ Ȃ ̆

̆ ҈ №∟̆ №∟ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ԅ̆ ᶖ̆ №∟Ӟ ѿṎ ̆Ӟ

ԅȂ ѿҊ Ṏ№∟̆ №∟ Ṏ№∟ Ӟ ԅȂȉᵥץ ̙ №∟

̆ №∟̕ ̆ №∟֞ ȂȊ №∟ ̆ №∟

ᴪ ̕ №∟ ̆ Ӈ №∟ Ṏ№∟Ӟ Ȃ╠ Ṕ

̆ᵰ №∟ Ṏ Ӟ ѿṎ ̆Ӟ ̆ԅ Ṏ№

∟ Ӟ ѿṎ ̆ѿ Ҋ ̆ ̆ ԅָ̆ ̆

ῄṎ ѿ ̆Ҍ№ ̆ №∟ ₮ᶖԅȂ 

ȉ ῀҈ ̆ Ҭ ῀҈ ȂȊ ῀҈ Ȃȉ Ԋԑ

̆ ῀ Ȋ̆Ԋ ̆ ̆ Ṣ

№∟ ₮ᶖ̆ῄṎҌ Ȃ ᶭז №∟ ̆

Ҍ ̆Ҍ ᶭז ̆ Ȃ ȉ Ԋԑ Ȋ Ẋ ̆

Ȃȉ ԋ ̆ №∟ ̆ ȁ ȁ ∟Ẋ ̆

῀ᶭז Ȋ̆ ᶖ ̆ Ṕ Ȃ №∟ ̆ Ȃ

№∟ȁ ץ∟№ Ẋ ∟Ȃ ѿ℗ ̆

Ẋ ҉ Ȃ ԅ Ṏ̆ ῀ᶭז Ȃȉ֞Ҍ №∟ ̆
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῀ Ȋ̆ №∟ ӞҌ ԅ̆ ῀ Ȃȉ ῀҈ ȊȂ

Ṏ ῀҈ ҉ Ȃ╠ ̆Ҍ ῀ Ҍ ῀ᶭז ̆

ᶖ ῀҈ Ȃ ҉ ῀ ̆

῀ᶭז Ȃ̂ ԋ ̃ 

 

ԋ ԓ  

ׂ Ṕ ẋ ѿҊȂ ѿ ῀ ̆Һ ῀

ῂ Ȃ╠ ԅ῀ Ṏ ̆ ҈Ṏᶖ ȂѿṎ Һ

̆ѿṎ ȇ№∟ ᵍ Ȉ ̆ѿṎ ᶖ ȇ ӗ Ȉ Ȃ

῀ ῂ Ȃ 

ȉ Ԋԑ ̆ῒ Ȃ ԋ֞ ̆ ẊȊ̆ ԊῄṎ Ҍ

ḅ ̆ Ẋ ̆ ѿ ̆ ץ ԑ Ȃ ̆

ҩ ̆ Ҍ₮ᶖ Ȃȉ ԋ֞ Ȋ̆ȉԋȊ ȁ

ץ̆∟ ̆ ԋӞ ̂ ̃̆ Ẋ ̆ Ẋ Ȃ

̆Ҋ Ȃ 

ȉ ̆ №∟҈Ȋ̆ ̆ ᶭז ҈Ṏ№∟

̆ №∟ȁ №∟ȁ ∟№∟Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ̆

Ӟ Ȃȉ ῀҈ Ȋ̆ ῀ԅ҈ ̔ ̆ᶭ

ז ̆ ᶭז ҉ ԅ̆ Ȃ 

ȉ ῀ ̆ ԋ Ȋ̆ҹԅ ῀ ̆ ῄṎ ԅ ȁ

ῂ Ȃȉ Ԋԑ ῒ ̆ Ԋ Ȋ̆ Ԋ ḅ̆

ἝҺ ѿ Ȃ Һ ָ ḅ̆ᶖԅẠ ̆ ԅѿᴪᾙ ̆Ҍ ֲȂ

Ԋᶖ ̆ ̆Ҍ ḅ̕Ԋ ᶖ ̆Ӟ ̆Ҍ ḅȂ ṔҌ ̆

╠ ̆ ҈Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋָ̆ ̙ Ҭ Ȃȉ ԋ֞ Ȋ̆

ȁ ∟̆Ӟ ̆ Ṏ ̆ ̆

ȁ ∟ Ȃ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ ԅ

Ṏ Ȃ ∟̔ ̆ ̕ ̆ ̆

⌠ ̆ ҉ Ȃ 

ȉ №∟҈Ȋ̆ ₮ᶖӊ ̆ Ṏ ̆

Ṏ ѿ Ӟ ̆ῃ ̕ ҈Ṏ№∟̆ᶭז ҈

Ṏ№∟ Ȃȉ ̆ ҈ №∟̆ №∟ȁ №∟ȁ

∟№∟Ȋ̆ ᶭז ̆ Ȃ 

ֲ Ҭ Ȃ ⌠ԅ̆Ҭ ⌠ԅ̆Ῥ

̕ ῄṎ ⌠̆ ԅ Ӟ Ҍ Ȃ ץ Ҍ ⱬ

ѿṎ Ȃ Ṕז ∟ ̔ ̆ᶭז
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̆ ᶭז ҉ ԅ ז̆ ̆ ̕ Ҭ ̆ѿ℗

ȂῄṎ ∟ Ȃ ̆ Ṏ ∟ ᵟ̆ Ҍ₮ ᶖ Ȃ

ѿṎ ̆ѿṎז ̕ѿṎ ָ ̆ ̆

̆ᶭז ȂῄṎ Ҍ Ȃᵰ ᵟԅ Ṏ ̆Ῥ

̕ ῄṎ ̆ ԅ ̆ѿṎӞ Ȃ

Ӟ ̆ ѿṎ ̆ Ȃ ҈ҕѿ℗ ̆ѿ℗

̕ ԅ ȁ ᶖ̆ ֓ ̕ ̆ ῃ ̆ᵖ ԅ

Ṏ ̆ ӞҌ ӄ ̆ῇ ץ ̆ Ṏ

ᶭӊ ̆ ᶭ̆ҥҌ ȁҌ

Ȃ 

ȉ ̆ №∟֞ Ȋ̆ Ṕ ֲ ⌠ ̆ Ṏῒ

ѿ ӞҌ Ȃ ѿ ̆ ѿ ̆ ӞҌ Ȃ Ṏ

ԅ̆ ̆ᵰ ᶖ ̆ Ṏ ̆ Ȃ ѿ

ѿ Ҋ ̆ ָ Ȃȉᵥץ ̆ №∟ ̆ №

∟Ȋ̆ №∟̆ №∟̕ȉ ̆ №∟֞ Ȋ̆ №∟

̆ №∟ ̙ Ӟ Ȃ №∟Ҍ ѿҊ ̆ Ṏ №∟̆

ѿṎ №∟Ȃ ̆ Ҋ ̆ ָ Ȃ ╚ ̔ №∟ ̆

№∟Ӟ Ȃᵖ №∟Ҍ ѿҊ ԅ̆ ѿ ѿ Ȃ ╚ ̆

№∟ ̆ №∟ Ӟ ̆ ῄṎ ѿ ̆ ҉ Ҋ̆

ȉҊȊ̆ ᶖ ȉ҉Ȋ ̙ Ҋ ҉̆Ҋ ԅ̆Ӟ ҉Ȃҕ

̆ ѿṎ̆ ѿṎ Ҍ Ȃ ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ̕

ȉ Ȋ̆Ӟ ȉ ȊԅȂ 

ȉ ῀҈ ̆ Ҭ ῀҈ Ȋ̆ ῀҈ Ȃ Ṕ ҉

̆ ҉̆ᾢ ⌠ ̆ ᶭז ̆ ҉ Ȃ

ȉ Ԋԑ ̆ ῀ ȂȊ ̆

ԊҌ ḅ̆▼Ҋ ȂԊ Ṕ ̆ ̆ Ȃ Ṏ

҉ᶖ ̆ ̆ Ṏ ̆ᵖ Ṏ ӞҌ ̆ ԅ

Ȃ Ṏ ̆ Ȃ ῀

̆ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ №∟ ̆ ȁ ȁ ∟Ẋ ȂȊȉԋ Ȋ

ȁ ∟Ȃ╠ ԅȉ Ȋ Ṏ ̆ ȁ

∟ ῄṎ ̆ Ṕ Ӟ ̆ Ԋ ̆ ∟̆ ̙

Ӟ ∟Ȃ ̙ №∟ ̆ ̆Ӟ Ẋ ̆

Ẋ Ȃ ῀ᶭז Ȃ Ṏ ῀ ҉ ₮ᶖ ̆ ̆

ᾢ῀ ̆ ⌠ᶭז Ȃ 
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ȉ֞Ҍ №∟ ̆ ῀ ȂȊ Ṏ№∟Ӟ ԅ̆

Ӟ ̆ Ҍ ȁ ȁ ȁ Ṏ ̆ ӞҌ

ԅ̆ᶭז №∟ӞҌ ԅ̆ ῀ Ȃȉ ῀҈ Ȋ̆ ץ Ṏ

῀ ̆ ҈ Ȃ 

ᵬ ̆Ҋ ȇ№∟ ᵍ Ȉ Ȃ 

 

乙二 引分別瑜伽論颂 

論曰：複有教授二頌，如分別瑜伽論說： 

菩薩於定位 觀影唯是心 義想既滅除 審觀唯自想 

如是住內心 知所取非有 次能取亦無 後觸無所得 

ȉ ᵝ̆ Ȋ̆ Ṕ ̆ ᵝ Ԋ ̆ ῀ ̆ᵰ

Ῥ ̆Ӟ Ҍ₮ ȉ Ȋ̕ҥғ̆ ᵰӞҌѿ Ȃ Ṏ

Ҭ Ἕ ҈ Ἕ̆ ̆ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ԅ̆Ῥ ה ֽֽ̆ ₮ᶖ Ȃ 

ȉ ᵟῂ ̆ Ȋ̆ Ҍ ̆ᵟῂ ̆

̆ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ ᶖ̆ Ӟ Ȃ ԅ̆

‗ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ̆ ̆ ῀

̆ №∟ Ȃ 

ԍ∞ᵝ̆ ∞ Ȃ ѿ ∞ ̆ȇ Ȉ ∞ ̔ȉ

ᵝ̆ Ȋ ᵝ̕ȉ ̆ Ȋ ᵝ̕ȉ ᵟῂ ̆

Ȋ ᵝ̕ȉ ֞ Ȋ ҕ ѿ̕ȉ Ȋ Ȃҕ ѿ

Ṝ̆ ᴟȉ Ȋ̆ ῃ ̆ ᴟҊ ̕Ῥѿ┤ ̆ ԅ̆

Ӟ Ȃ ȇ Ȉ Ȃ 

ֲ ̔ȉ ᵝ̆ Ȋ ԋᵝ̆ ̕ ҈ ⌠

҂ ̆ ᵝ̆ ̕ȉ Ȋ ҕ ѿȂ Ṏ∞ Ӟ ̆ץ

⌠ ѿṎ∞ ѿ֓̆ȉ Ȋ ԅ̆Ҍ ҕ ѿȂ ҉

ȁҬ ȁҊ ̆҉ ҕ ѿ ̆ ȉ̆ץ ֞ Ȋ ץ

∞ ҕ ѿ̆Ӟ ∞ץ ᵝ̆Ҍ ̆ ⌠ȉ Ȋ ̆∞ ҕ ѿ̆

╚ ֓Ȃ 

 

釋曰：為入真觀，授以正教，於此義中說其二頌。菩薩依定位觀影唯

是心者，謂觀似法似義影像唯是其心。誰能觀？謂菩薩。在何位？於定位。

義想既滅除審觀唯自想者，謂此位中義想既遣，審觀似法似義之相唯是自

心。如是住內心者，如攝自心住於無義，即是令心住於內心。知所取非有

者，謂了所取義無所有。次能取亦無者，由所取義既是非有，故能取心能
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取之性亦不得成。後觸無所得者，謂從此後觸證真如。由此真如無所得故，

名無所得。 

ȉ ̔ ᶭ ᵝ ̆ ᵌ ᵌ Ἕ ῒ ȂȊ ᵌ

ᵌ ̆ Ҭ Ἕ̂ҍ ԋ№ ᵌ ҈ Ἕ̃

̆ №Ȃȉ ̙Ȋָ ֲ ̙ ̆Ҍ ѿ ֲȂ

ָ ᵝ ̙ ᵝ Ȃ Ȃ 

ȉ ̆ ᵝҬ ̆ ᵌ ᵌ ӊ

ȂȊ Ҭ̆ ԅ̆Ῥ ֓ᵌ ᵌ

₮ᶖ ̆ҥҌ Ȃ 

ȉ ᵟῂ ̆ ᵟ ̆ פ ᵟ ῂ ȂȊ

̆ ῂ̆ᵟ ̆ ԅ̆ᵟ ῂ Ȃ 

ȉ ̆ ԅ Ȃ ֞ ̆ ̆

ӊ ֞Ҍ ȂȊԅ ̆ȉ ӊ ȊӞҌ Ȃ

ѿ ̆ ѿṎ Ҍ ѿṎȂ 

ȉ ̆ ȂȊ ץ ԅ̆ Ȃ

Ṏ ̆ ̆ ԅ̆ ҕ ѿ ⌠ Ȃ ץ

Ṕ ⌠ ѿṎ∞ ֓Ȃȉ ̆ ȂȊ Ṏ

̆ Ȃ 

Ṕḱ ֲ Ҍ ҉ ⌠ ҉ᶖ Ȃȉ ̆ ᵰḱ ָ

̙ᵰ ָ ̙ ̆ᵰ ̆ᵰ ԅ ̆ ԅ̆

Ҍ ָ Ҍ ̆ ȂȊ ᶖ ̆ᵖ

ֲ Ҍ ̆ ῒ ̆ ֓ Ȃז ̆

҉ ᵞȂָ Ҍ ̆ᵰҌ ̆ ȉ ȊȂᵰ

Ṏ ̆ ̙ ṎҌ ԅȂ 

ȉ Ȋ ̆ȇ ᵍ ȈԐ̔ȉ ѿ℗ ̆

ȂȊᵰ Ҍ ѿ℗ ̙ᵰ ȉ ̆ ָ Ҍ ̆ Ȋ̆

ᵰ Ҍ ѿ℗ ̙ ̆ Ԋ ̆ᵰ ԅ ̙ ̆

ԅ ̆ṩԅ ̆ᵰ ̙ Ҍ̆ץ ̆ᶭ

ԅȂ ץ Ṏ ꜛ Ṕ ָ ̆ Ȃȇ ȈԐ̔

ȉ ̆ ԋ ȂȊ ԋ ̆ ԋ ̆

⌠ ̆ Ȃ 

Ṕ ̆ ῄṎ ѿҊȂᵰ Ҍ ԅ̙ ᵰ

̆ Ҍ Ȃ ԅ̆ ӞҌ Ȃ

҉ ̆ Ҋ ѿ ̆ ԅ ̆ ԅ ̆ Ȃ

ᵖ ӊ╠̆ ָ Ҍ ̆ ԅ̆ ף ѿ֓ Ȃ Ӟ

ԅ ̆ Ṝ̆ ̆ӞҌ ֓ Ȃ 
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ԓṎ ̆₮ ȇ ӗ Ȉ̆ ԅ ῀ ѿ֓

̆Ӟ ᶖẠѿṎ Ȃ 

 

乙三 引大乘莊嚴經論頌 

論曰：複有別五現觀伽他，如大乘經莊嚴論說： 

福德智慧二資糧 菩薩善備無邊際 

于法思量善決已 故了義趣唯言類 

若知諸義唯是言 即住似彼唯心理 

便能現證真法界 是故二相悉蠲除 

體知離心無別物 由此即會心非有 

智者了達二皆無 等住二無真法界 

慧者無分別智力 周遍平等常順行 

滅依榛梗過失聚 如大良藥消眾毒 

佛說妙法善成立 安慧並根法界中 

了知念趣唯分別 勇猛疾歸德海岸 

釋曰：復有現觀伽陀如經莊嚴論說，其中難解，於此顯示。福德智慧

二資糧菩薩善備無邊際者，資糧有二種，一福德資糧，二智慧資糧。謂施

等三波羅蜜多是福德資糧，第六般若波羅蜜多是智慧資糧，精進波羅蜜多

二資糧攝，何以故？若為智慧而行精進，是智慧資糧；若為福德而行精進，

是福德資糧。如是靜慮波羅蜜多亦通二種：若緣無量而修靜慮，是福德資

糧；餘是智慧資糧。如是資糧是誰所有？謂諸菩薩。長遠難度名無邊際，

如無邊語非無有邊，但以多故得無邊稱，此亦如是。於法思量善決已者，

要由定後思惟諸法，方善決定，非餘所能。故了義趣唯言類者，謂了知諸

義唯意言為因。 

ȉ ᵍ ̆ῒҬ ̆ ȂȊ ѿṎ ᵍ ̆

Ҍ ̆ҕ ѿҊȂ 

ȉ ԋ ở Ȋ̆ ῄ ̔ ̆ Ȃ

Ṕḱⱴ Ȃ ΈṎ ᶖ ԋ ̆ ΈṎ

ץ ѿ℗ Ȃᵘ ȁ ȁ ҈Ṏ ̆ Ἕ

ָ ḅ Ȃᵖ ҉̆ᵰ Ӟ ̆ ᵰ Ҍ

Ҋ Ȃᵰᵘ Ӟ ̆ ᵰ ᵘ ̙ ̆ץ №̆

⌠ ѿṎ ΈṎȂ Έץ ӞҌ № ̆

҉ Ȃᵘ ȁ ȁ ҈Ṏ Ȃ ΈṎ

Ȃ ץ ̆Ӟ ץ ̆ ָ ̙

ᵰ Ṝ ̆ ̕ᵰ Ṝ ḱ ̆ Ȃ
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ץ ῄṎ Ȃ Ӟ ῄṎ ̔ ᵰ ḱ ̆

ḱ ̆ ̕Ẋ ḱῒז Ἕֲ ȁ ӊ ̆

Ȃ ΈṎץ ̆҈Ṏ ̆ѿṎ ̆ ῄṎ ԋ

Ȃ 

ȉ ̙Ȋ Ṏ Ṏ ̙ȉ ȂȊ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ̆ ᵰ ̆ḱ

Ȃ Ṏȉ Ȋ Ṏ ̆Ӟ

Ȃ Ṏ ̆ҥҌ ̆ȉ ̆ᵖץ

̆ ֞ Ȋ̆ Ҍ ̆ҥҌ ̆ ∟ Ȃ҈ ἷ

ꜝӞ ̆ ἷ ꜝ ꜝ̆ Ṏȉ ꜝȊ ̆ ȇḴ Ȉ

̆ Ӟ Ṏ ץ ̆ҥҌ Ȃ Ӟѿ ̆ȉ Ȋ

̆ҥҌ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ȂȊ Ṏ ̆

ҥҌ Ḃ Ҋᶖ̆ Ҭ ӊ ȂῒֲזҌ ̆ ῀

̆ ̆ ԅ Ṏ ̆ ҊᶖȂѿ ̆ᵰҌ ̆

ȁ ̆ Ҍ Ҭ̆ ᵰ Ṏȉ Ȋ ⌠̙

Ҍ⌠Ȃ 

ȉ ԅ ̆ ԅ ȂȊᶭ ԅ Ṏ

ӊ ̆ Ṕ ⌠ ѿ℗ ̆ Ȃȉ Ȋ

Ṕ ̆Ҍѿ Ȃ Ṏȉ Ȋ Ȃ ̆ ȁ

̕ѿ ̆ ̆ Ҍ ̕Ῥ ̆

ԋ ҉ץ ̆ ̆ ̆ Ṏ ⌠ ̆ ᵞ ⌠

Ҍ Ȃ 

 

若知諸義唯是言即住似彼唯心理者，謂若了知似義顯現唯是意言，即

住似義唯心正理。便能現證真法界是故二相悉蠲除者，謂從此後現證真如，

永離所取能取二相，如入現證，次當顯示。體知離心無別物由此即會心非

有者，體知離心無所緣義，彼無有故，即會能緣心亦非有。智者了達二皆

無者，謂諸菩薩了達此二悉皆是無。等住二無真法界者，謂平等住離義離

心真實法界。 

ȉ ᵟᵌ Ȋ̆Ẋᶏ Ṏ

ἑἑ Ṕ ֓ ̆ ץ ᵟ Ṏ ӊҬ̔ȉᵌ Ȋ

֓ ̆ ҉ Ȃ 

ȉḂ ԋ Ȋ̆ ̆ ̆

Ȃ ̙ԋ ̆ ȁ ῄṎ ̆

῀ Ȃ ԅᵌ ̆ ԅ̕ ԅ̆ Ӟ
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Ȃ זץ ⌠ Ȃȉ ̆ ԋ ̆ ῀

̆ ȂȊᵰ ̆ ץ ̆ Ӟ ̆

Ȃ ̙ Ȃ ̆ ῄ ԍⱴ Ӟ ȂҊ

̆ Ȃ 

ȉ ∟ ̆ ̆ ̆

֞ ȂȊ ̆ ℗ ̆ ⌠ȂҌ ̆ ⌠̆

⌠ ӊ Ȃ ̆ ᶖ Ἕ ̆ ҉ ̆

ӊ Ȃ ̆ Ӟ ̆ Ȃȉ

ԅ ԋ ̆ ԅ ԋ Ȋ̆ ̆ԅ

Ȃȉ ᵟԋ ̆ ᵟ ȂȊ Ṏ

Ṝ ̆ᵟ Ṏ ̆

̆ Ȃ 

Ҋץ̆ ḱ Ȃ 

 

慧者無分別智力者，謂諸菩薩無分別智所有勢力。周徧平等常順行者，

於平等中隨順而行，觀契經等一切諸法猶如虛空，性平等故。內外諸法皆

如是觀，故名周徧。常者時恒。滅依榛梗過失聚如大良藥消眾毒者，滅謂

除滅，依謂所依，即所依中雜染法因極難了故，如溪谷林榛梗難入；過失

聚者，是雜染法熏習自性。 

ȉ №∟ ⱬ ̆ №∟ ⱬȂȊכֿ ̆ ̆

̆ זֲ̆ ⌠ №∟ ӊ ΐ ѿ ⱬȂȉכֿ ̆

Ҭ ̆ ѿ℗ ̆ ȂȊᵰ ⌠ №∟ ̆

Ῥ ҕ ѿ℗ ̆ ̆ ̆ №∟ ̆Ҍ

№∟ № Ȃ ӊ╠̆₄ ̆ №∟ Ҍ ḅ ̆

̕ ԅ №∟ ӊ ̆ №∟ ⱬכֿ ̆ᵰ ⱬכֿ ѿ℗̆

̆ Ȃȉ Ȋ ҕ ѿ℗ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ̆ ̆ҌἝ Ṕ ⌠ Ȃȉῂ

̆ ȂȊῂ ȁ ̆ ̆ ץ

ȂȊ Ȋ̆ Ả ̆ Ṏȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ

Ҍ Ȃ 

ȉ ᶭ ̆ ̆ᶭ ᶭ̆ ᶭҬ

ԅ ̆ ῀Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ Ἕ ҉

ѿ ̆╟ֲ ̆ Ҍ Ȃ №∟ ץ⌠ ̆ ḱ Ṝ̆ᵰ ץ

ѿ ̆ ѿ℗ Ȃ ̆ᶭ ᶭ̆ Ṕ

ᶭ ֓ Ȃȉ ԅ Ȋ̆ ԅ̆ ̆

̆ȉ ῀Ȋ̆ Ἕ῀ ѿ Ȃᵖ ӊ
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̆ḱ ץ ֓ῃ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

̆ ԅȂ ḱ ̆ ֓ ̆ ȂȇḴ

Ȉ ̆ ῇ ῇᶏ ̆ ḱ ῇ ѿ Ȃ ̆

ҥҌ ԅ Ԋ ԅ̆ḱ Ԋ Ặ ֓ ̆ Ṏ

̆ ᵫ ̂ ̃̆ ָ Ȃ 

 

佛說妙法善成立安慧并根法界中者，謂由佛教善安其慧置真如中，及

能緣彼根本心中。根本心者，謂緣如來所有正教總為一相，應知即是無分

別心。了知念趣唯分別者，謂彼安住根本心已，為說正教，由後得智念諸

義趣，知此念趣唯是分別。勇猛疾歸德海岸者，謂諸菩薩由無分別智及後

得智巧方便故，速趣佛果功德海岸。如是五頌總略義者，謂第一頌顯資糧

道，第二初半顯加行道，後半第三顯於見道，第四一頌顯於修道，第五一

頌顯究竟道。 

ȉᵫ ҥ Ҭ ̆ ᵫ ῒ Ҭ̆

ҬȂȊȉ Ȋ №∟ Ȃ ̆ ᵫ ̆ Ṕ

̆ №∟ ̆ Ҍ Ȃȉ ̆

ᶖ ѿ ̆ №∟ ȂȊ №∟ ̆

№∟ Ȃȉԅ №∟ ̆ ᵟ ̆

̆ ̆ №∟ȂȊᵰ ᵟ Ҍ ̆Ҍ ṕȂ

ᵖ ᵰ ֲ ̆ Ȃ ̆ №∟

̆Ҍ ̆Ҍ Ἕ₄ ѿ ̆ Ȃז №∟Ẋ ̆ ᶭז Ȃ 

Ҋ Ȃ 

ȉּׂש ̆ №∟ Ḃ ̆ ᵫ ⱳ

ȂȊ ⌠ ᵫ ⱳ ̆ Ȃָ ᵫ ̙ȇ Ȉ

Ԑ̔ȉ ᶖ ᵝȊ̆ᵫ ᵝ̆ ԅ ᵝ ⱳ ̆ ץ

Ȃᵫ ⌠ԅ ᵝ̆ ᵝ ⱳ ԅȂ 

Ҋ ԓ Ȃȉ ԓ ̆ ѿ ̆ ԋ∆ ⱴ

̆ ҈ ̆ ѿ ḱ ̆ ԓѿ ȂȊ ѿ

̆Ҋ Ṏ ⱴ ̆ῬҊѿṎ ̆ ḱ ̆ ԓ Ȃ

ҕ ∞ Ȃ ѿṎ ף ѿṎ ̔ ѿṎ ̆ ԋṎ

ⱴ ̆ ҈Ṏ ̆ Ṏ ḱ ̆ ԓṎ Ȃ ԓ ῃ

ԅ̆ Ṕ ѿ ⱴ ⌠ Ȃ 
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攝大乘論釋卷第七 

彼入因果分第五 

甲一 總明因果 

論曰：如是已說入所知相，彼入因果云何可見？謂由施戒忍精進靜慮

般若六種波羅蜜多。云何由六波羅蜜多得入唯識？復云何六波羅蜜多成彼

入果？謂此菩薩不著財位，不犯尸羅，於苦無動，於修無懈，於如是等散

動因中不現行時，心專一境，便能如理簡擇諸法，得入唯識。 

ȉ ῀ ̆ ῀ Ԑᵥ ̙Ȋ ῀ ̆ ̆

ԅ̆ ῀ ̙ ָ ̙ ȁ

̆ Έ ԅȂ ῀ ῀ ̙ȉ

Έ Ȋ̆ ᾢ ᵰ̆ ΈṎ Ȃ 

ȉԐᵥ Έ ῀ ̙ ԐᵥΈ ῀ ̙Ȋ ῀

̆ѿṎ ̆ѿṎ ȂΈṎ ̆ ҹ ῀ ̙

ҹ ῀ ̙ ȁ ̙ 

ȉ Ҍ ᵝ̆Ҍ ̆ ̆לּ ḱ ̆ לּ ҬҌ

ѿ ̆Ḃ ̆ ῀ ȂȊ ҉ ̆ᵰ ῀

̆ ᵰ ḱΈ Ȃ 

ѿȁҌ ᵝȂ Ҋ ȁ ᵝȂ 

ԋȁҌ ȂҌ Ȃ ѿ ѿ ̆ ѿ Ȃᾢ Ҍ

ᵝ̆ҕ Ҋ̆ῬѿṎҌ Ȃ ᵝ ̆ ֓

̆ ӊ ̆ ѿ Ȃ 

҈ȁ Ȃלּ Ȃḱ Ṝ̆ ̆ז≠≠ ̆

Ҍ לּ Ȃ Ṕ ֲѿ Ҍԅ̆ ԅ̆ᵰ ̙ ̆

Ṏḱ ȁ ז≠≠ Ȃ ̆ Ҍ Ȃᶛ ָ̆

ⱳ ̆ ֓Ҍᵖ ̆ ̆ ᶖ Ҋ Ҍ ԅȂ

̆ לּ ̆ Ṏ ̆ ץ ֓ Ҍ Ȃ ḱ

Ҭ ̆ᵰҌ ̆ḱ ̙ 

ȁ ḱ Ȃḱ Ҍ ̆ ̆ḱ Ṝ ԅ̆ ᴡ ѿҊȂ

ṔӞҌ ѿ ⌠ Ȃȇ ԋ Ȉ ̆ ᴡ Ṝ

ᴡ ̆ ꜜⱬ Ṝ ꜜⱬȂҌ ᵰ ԅ ̆ ̆ Ҍṕ ̆ ѿ

̆ ᵰ ҌԅȂᵰ Ṏ ̆ᵰ ̆ḱ Ṝ ̆
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Ṝ ȂҌ ԅѿ ꜜⱬ ̆Ҋѿ ⌠ ӞҌ ̆ᵰ

Ῥ ḱ ̙ Ҋѿ ԅ̆ ҉ ԅ̆ ȁῇ ̆ Ӟ

Ȃᵖץ ᵰ ̆ ⌠ Ȃ Ṝָ̆ Ҍ ̆

Ҍ ⌠ᵫ Ҍ ̆ ⌠ӊ ᵰ Ҍ Ḥ̆ Ҍ ⌠ ̆ Ҍ

⌠ רּ ̆ ֓ Ҍ ̆ᵰҌ ҕ ḱѿ֓Ȃ ȁ Ӟ Ṏ

Ȃᵰ № ⱳ̆ ԅ̆Ҭ ѿ ̆ ̆Ӟ ץ

Ȃ Ҍ ̆ ≠ Ṏ ̆ᶏ Ȃ 

ԓȁ ѿ Ȃȉ לּ ҬҌ Ȋ̆ ѿ֓ ӊלּ ̆ᵰ

ѿ֓Ԋ Ạ ̆ Ȃ ץ ̆

ᵘ ȁ ȁ ȁ ̆ ⌠ Ȃ ֓ לּ Ҍ

Ṝ̆ ᵘ ӞẠ⌠ ԅ̆ Ӟ ̆ ȁ ̆ ѿ ̆

Ȃ 

Έȁ Ḃ ̆ ᵬ ᶖȂȉ Ȋ̆ ȁ

Ṏ Ȃȉ ῀ Ȋ̆ ֓ Έ ᶖ Ȃ ᵥ῀ ̙ Έ

Ṏ Ȃ 

 

菩薩依六波羅蜜多入唯識已，證得六種清淨增上意樂所攝波羅蜜多。

是故於此，设离六種波羅蜜多現起加行，由於聖教得勝解故，及由愛重、

隨喜、欣樂諸作意故，恒常無間相應，方便修習六種波羅蜜多，速得圓滿。 

ȉ ᶭΈ ῀ ̆ Έ ҉ ȂȊ╠

῀ ΈṎ ̆ ׆ ҉ ̆ ᵰḱԅΈṎ ̆

῀ԅ ̆ ԅ̕ ӊ Έ ҉ ̆ Ṏ

҉ Ȃ ҉ Έ ⌠ӊ ̆ȉ

̆ Έ ⱴ Ȋ̆ ᶏᵰ ⱴ ̆ȉ רּ ̆

ȁ ȁ ᵬ ̆ ̆ Ḃḱ Έ ̆

ȂȊ רּ ⌠ԅ̆ץ ȉ ȁ ȁ

ᵬ Ȋ̆ᵰӞ ץ Ḃ ḱ Έ Ȃ Ḃȁ ȁ

ḱ̆ Ȃ ӊ╠ ̆ ӊ ̆ ѿ

Ȃ 

 

釋曰：若於爾時得入唯識，即於是時證得清淨增上意樂波羅蜜多。現

起加行者，謂波羅蜜多現行加行。由於聖教得勝解者，謂即於此波羅蜜多

相應聖教，雖極甚深而能信解。愛重作意者，謂即於彼見勝功德深生愛味。

欣樂作意者，謂如已到最勝彼岸諸佛所得清淨意樂，願我及彼一切有情亦

當證得。 
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ȉ ῀ ̆ ҉ ȂȊ ׆ ҉ Ȃ

҉ ז̆ ԅ Ҍ ԅȂ ӊ ̆ΈṎ ԅ̆

╠ Ҍѿ ̆ ⌠ ҉ ΈṎ Ȃȉ ⱴ ̆

ⱴ Ȋ̆ ԅ ḱⱴ ̆Έ ӞҌ Ȃ 

ȉ רּ ̆ ̆ Ḥ ȂȊ

ΈṎ ֓ ̆ ̆Ӟ Ḥ Ҍ ȁҌּל Ȃ

Ҍѿ ̆ѿ Ṝ ԅ̆ Ḥ ̆ȇ ▄ Ȉ

̆ Ṏ ṜῬ Ӟ Ḥץ Ҍ Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ⱳרּ ȂȊ ӊ ̆ΈṎ

ⱳרּ ⌠ԅ̆ Ṏ ӊ ̆ ⱳ ̆

ᶖԅ̆Ҍ ⌠ Ȃ Ṕ₄ ̆Ҍ Ṏ̆

ᵘ ̆ ⌠ ̔ ̆ ̆ᵰױ Ṏᶖ̆ Ṏᶖ̆ѿҊᶖ

ԅ ̆ ט ԅ ̙ᵘ ṎԊ ԅȂ Ṝ ̆

ѿ ӞҌ ṩ Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ⌠ רּ ᵫ ̆ ѿ℗ ֞

ȂȊ ᵬ ̙ Ἕᵫѿ ̆ ⌠ԅ רּ ̆ ⌠ ̆

ѿ℗ ⌠ᵫ ̆ Ṏ ᵬ Ȃ 

ᵬ ̆ ̆ Ṕ ȇ Ȉ Ạҩ ᾟ̔ȉ ᵬ ̆

ѿ℗ҕ ז Ҭ ∟ Ҭ ̆ ȂȊ ѿ℗ҕ

Ṕḱז̆ ץ̆ ḱ ̆ Ȃ ḱ ӇӞ

̙ ӊ Ҍ ̆ ץ Ạ Ӟ Ȃ ⱳ ̆ ҉Ӟ ԅ̆

ẊᶏѿṎֲẠѿṎ Ԋ̆ᵰ ̆ᵰ ⱳ ѿז Ȃȉ Ṏ Ḃ ̆ Ṕ

ԅ˻ȊҌ ᵰ ѿ ̆ ᵥ ֲ̙ Ạ ⱳ ᵰ ᶖҌ ̆ᵰ

̙ 

ѿṎ ̆ᵫἝ ╠ ѿṎ ̆ Ṏ Һ̆ז ԅ

̆ ԅȂ ѿṎֲᶖԅ̆זӞ ԅ ז̆ ⌠ ԅ̆ ԅ̆

ז ԅ̆ ╠ Ҋᶖ̆ ҉ Ȃ Ҍ ̙ Ҍ

̆ ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆∟ֲ Ȃ Ṏ₄ Ȃ

ѿṎ ̆ Ȃ Ṕ ѿҊ ̆⌠ ᴍ

̆ ᴍ ̙ ӊῇӜ ̆ ȂҌ ѿ

Ҋ̆ ⌠ ≠ ̆ ҌԅԅȂ Ṏ ₄ ̆ ṔҌ Ạ₄ ̆ Ṏ

Ҋ ⱳ Ȃ 

Ṕ ԅ ᶖ Ḥ̆ז ⌠ ȂḤҬ ̔ᵰṔ Ṏ

ָ̆ ָ Ȃᵖ ̔ ⌠ ₮ԅ Ṏֲ ̙ ԅ

̆ ԅ₮ ֲ Ȃז ױ ̆Ҍ Ȃ Ṕ ֓

̆ ױ ѿҊ̆ ז ֓ ̕ ֓Ҍ



406 

̆ Ṕ Ҍ ԅȂ ѿ ז̆ Ṕ Ȃ Ṏ

̙ ԅ̆ ̙ Ἕ №Ȃ ̆

Ȃז Ṕ ̆ ֓ № Ȃᵖ ֓Ҍ ̆

ῒҬ ץ ̆ Ṕ ֓ ̆ ץ ѿҊȂᵰṔ

Ṝ̆ ץ ѿ Ȃ 

Ṕḱ Ҍ ҉̆ לּ Ȃ ҉ Ῥ ̆ ҉לּ ₮ᶖ̆

№ ̆ №̆ №̆ ָ ̙ᵰ ֲ̆ ̆ ԁ ̆

≠̆ ṎҌ Ȃ Ṕ ̆ᵰẠҌ⌠ ץ ̆ Ṕ Ҍ

̆ ̆ ῀ԅ ̆ᵖ Ṏ ẠȂ Ạ⌠

Ạ ̆Ҍ ̆ Ṏ Ҍ Ԋ ̆ Ҍ ԅȂ Ṏ

Ҍ ̆ Ạ⌠ѿ Ȃ 

 

論曰：此中有三頌： 

已圓滿白法 及得利疾忍 菩薩於自乘 甚深廣大教 

等覺唯分別 得無分別智 希求勝解淨 故意樂清淨 

前及此法流 皆得見諸佛 了知菩提近 以無難得故 

由此三頌，總顯清淨增上意樂有七種相，謂資糧故、堪忍故、所緣故、

作意故、自體故、瑞相故、勝利故。如其次第，諸句伽陀應知顯示。 

ȉ Ҭ ҈ Ȋ̆ ҈Ṏ ̆Ӟ Ȃȉ ҈ ̆ ҉

҂ Ȋ̆╠ ̆ ⌠ Ṏ ӊ ̆ ץ ⌠Έ ҉ Ȃ

҉ ѿ Ԋ ̙ ҂Ṏ ᶖ ̔ȉ ȁ ȁ ȁ

ᵬ ȁ ȁ ȁּר≠ ȂȊȉ ῒ ̆ ᵍ Ȋ̆ ֓ ̆

ᶭ ԅ ҂ Ȃ ῇṎ ̆ⱴѿṎȉ Ȋ̆ Ṏ ⱴ Ҍ

ⱴ̆ Ṕ⌠ Ṝ ѿҊȂ 

 

釋曰：如是清淨增上意樂有何等相而能攝彼波羅蜜多？為答此問，次

說三頌顯示其相。已圓滿白法者，謂先於彼勝解行地善備資糧故，於此中

白法圓滿。及得利疾忍者，忍有三品，謂軟中上，此中最上名利疾忍。由

是所緣而得清淨，次當顯示。菩薩於自乘甚深廣大教者，謂於大乘名於自

乘，此中宣說無量甚深廣大事故。法無我性名甚深事；虛空藏等諸三摩地

名廣大事。由是作意而得清淨，次當顯示。等覺唯分別得無分別智者，謂

若覺知一切諸法唯有分別，即能獲得無分別智。 

ȉ ҉ ᵥ ̙Ȋ῀ԅ ӊ ̆ ӊ

̆ΈṎ ҉ ̆ ╠ ΈṎҌ ̆ ԅȂ ΈṎ

҉ ָ ȉ Ȋ ̙ȉ ̆

҈ ῒ Ȋ̆ ԅ Ṏ ̆ ԅ҈Ṏ ̆ Ȃ 
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ȉ ̆ ᾢ רּ ở ̆ Ҭ ȂȊָ

̙ ̆ ȁⱴ רּ ̆Ῥ҉ ̆ ȁ

ḱ ȁ ԅȂ רּ ԅ ̆ ̆ ȁ

ḱ ԅȂ ̆ Ȃ ở Ȃ 

ȉ ≠ Ȋ̆ №҈ ̆ ȁҬȁ҉̂ҊȁҬȁ҉̃̆ Ҭ ҉

≠ Ȃ Ṕ╠ Ҍ ̆ ̆ Ṏ ѿ℗

Ҋᶖ̆ ҉ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ╠ ȉ Ȋ ̆ȉ

Ȋ ≠ ̆ ȉ Ȋ ̙Ҋ ԅȂȉ ӗ

Ȋ̆ ̆ ӗ ӗȂȉ Ҭ Ԋ Ȋ̆ ӗ̆

ָ ̙ ӗ Ԋ ̆ ԋӗ Ҍ Ȃ

ȉ ԊȊ̆ Ṏ Ԋ ̆ԋӗ ֲ ̂ ᵍ

̃̆ Ҍ ̆ Ṏ Ṏ Ȃȉ ҈ ԊȊ̆

֓ ҈ Ԋ̆ ṎԋӗӞҌ ̆ҍ רּ ֓ ̆ ֓

ԋӗ ̆ ӗ ̆ ץ ԊȂȉ Ȋ

̆ԋӗ Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ȂȊ ȉᵬ Ȋ ̙ȉ №∟

№∟ ̆ ѿ℗ №∟̆ №∟ ȂȊ ȉᵬ

ȊȂ ᵬ ᵬ Ҍѿ ̆ ⌠ №∟ Ȃ Ṏ №∟ ᵬ ̆ Ṏ

ԋӗ ̆ԋӗ ⌠ ז̆ Ȃ 

ȇ Ȉ ᵬ Ҋ ⱴԅṎ ז̆ №∟ ̆ ץ ѿ℗

̆ ץ Ȃז ῄ № ῄṎ̔ѿṎ ᵬ ̆ѿṎ №∟ Ȃ №∟

ѿ℗ ȂזⱴԅѿṎ̆҂Ṏ ԅῇṎ Ȃҕ

∟ ₮ᶖ̆ ҉Ӟ ̆ Ṏᵬ ̆ Ȃ 

 

意樂自體，次當顯示。希求勝解淨故意樂清淨者，欲及勝解俱清淨故

意樂清淨。應知此中，欲名希求，信名勝解。意樂瑞相，次當顯示。前及

此法流皆得見諸佛者，前謂意樂清淨位前，此謂意樂清淨位中，皆得見佛，

是其瑞相。言法流，謂定位中。意樂勝利，次當顯示。了知菩提近以無難

得故者，謂此位中見菩提近，得彼能得勝方便故，得不為難。 

ȉ ̆ Ȋָ̆ ȉ Ȋ ̙ȉ רּ ̆

רּ Ḵ Ȋ̆ רּ ῄṎ ̆ȉ Ȋ ̆

ḱ ̕ȉּר Ȋ ṎḤ Ȃ רּ ῄṎ ԅ̆

Ȃȉ Ҭ̆ ̆Ḥ רּ Ȋָ̆ ̙ Ȃ

̆ᵰ ֓ Ԋ̆ ṎҌ Ȃ Ҍ ԓ ̆

ȂḤ רּ Ȃ Ȃȉ Ȋ ȉּר Ȋ ԅ̆ Ȃ
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ȉ רּ Ȋ̆ Ӟ רּ̆ Ӟ ̆ ץ ̆ רּ

ῄṎ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋָ̆ ȉ Ȋ ̙ȉ╠ ᵫ ̆

╠ ᵝ╠Ȋ̆ȉ╠Ȋ ᵝӊ╠̆ ӊ╠̕ȉ

ᵝҬȊ̆ȉ Ȋ ⌠ ȂѿṎȉ╠Ȋ̆ѿṎȉ Ȋ̆ȉ

ᵫ̆ ῒ Ȋ̆ ᵫȂ ᵫ ̙ȉ ̆ ᵝҬȊ̆ Ҭ

⌠ᵫȂ ᵝӊ╠ ᵝӊҬ̆ Ҭ ᵫ̆ Έ

Ȃ ԅ ᵝӊ ̆ ᵫ ̆ ԅȂ 

ȉ ̆≠רּ Ȋָ̆ ȉּר≠Ȋ ̙ȉԅ ץ ̆

ᵝҬ ̆ רּ Ḃ ̆ Ҍ ȂȊ ԅ ᵝӊ ̆ ⌠

Ҍ ԅ̕ ғ ⌠ רּ Ḃ̆ Ҍ ԅȂѿṎ Ҍ ԅ̆ѿṎ

רּ Ḃ ԅ̆ Ҍ ԅ̆ Ἕ Ҭѿ ȂҌ ȇ Ҭ

Ȉ ̆ Ἕ Ҭѿ ̆ Ҍ Ȃ ᵰ ̆ Ҍѿ

ԅȂ Ӟ Ҍ ̆ ΈṎ̆≠רּ ӊ

 Ȃ≠רּ

ץ ҂ ₮ ҉ רּ Ȃ 

 

此三頌中顯示清淨增上意樂有如是資糧，如是堪忍，如是所緣，如是

作意，如是自體，如是瑞相，如是勝利。由此三頌，成立清淨增上意樂所

有體相。 

҈Ṏ ԅ̆ Ȃ 

ṎΈ ḱ ᶖ ̆ ѿṎ ̆Ҍ Ȃ

ᵘ ̆ Ὲ҉ Ὲ Ȃזᵘ ԅѿ℗ Ṍ

ז̆ ѿ ̆ Ṕז ̆Ҍ ᷅ ṔȂז

ѿṎ Ṏ Ṕז̆ ᵘ ̆ Ṕ Ṏ ᶖ̆ Ṏ

ԅȂ Ṏ ԅ̆ ѿ ԅ ֲȂ Ҍ ԅ̆

ז ⌠ Ȃ ̆ Ӟ ̆ ԅѿṎ ῄṎ

Ȃ זֲ̆ ֓ Ȃ Ṏ ז̆ ῇ ̆

ῇ ̆ ̆ ז ֲ ֦̆ ̆ẠּףּשȂῒ

ז ֲ ԅ ̔ ԅ̆ ѿṎ Ạ ֓ ̆ᵰҌ ז

ῄṎᶏ לּשᵰּף ̙ ԅ̆ ז ῄṎỳֲ Ȃ Ṏ

̆ ז̙ ῄṎ ̆ ⌠

Ȃ Ṝ ⌠ ԅ̆ ԅᶖ Ȃ ̆ᵰ

Ȃ Ҍ ̆ Ṕז ᶖ̆ ֜ ̆ ז Ȃ

Ӟ ̆ ԅȂ ᶖѿ ̆ ̆ ῒֲז ̆

ѿṎ Ạ Ԋ ̆Ҍ ԅ˻זṔ ₮ Ȃ ԅ̆
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̆ Ṏ ̆ ⌠Ṕז Ҍ ̆ ғ ז⌠

ĺĺ ҩ Ȃ ⌠ ᵘ ṕז̆ ̆⌠ ᵘ ̆

Ẋᵘ Ȃ Ӟ Ṏ ᶖԅ̔ ᵰ ̆ ᵰ Ȃ

ᵰ ָ ̙ ᵰ ֲȂ ̆ᵰ ᵰ Ȃ ֲҌ ז̆ ԅ

ѿ ̆ ז Ȃ Ṏ ԅ҂ ̆ ᶖ ̆ῒז ᵘץ ̆

ֲ Ҍ ᵘ ԅ̆ ָזȂז ԅ̆ ᵝȁ ȁ ̆ῃ

ԅ̆ ῃ ԅȂ 

Ṏ ӊ ז̆ ֲ̂ ̃ ԅ ̆Ҍ Ȃ

ֲ̆ ̆ ֦ ̆ ṔẠז Ӟ Ҍԅ Ԋ ̆ᵰ

ז Ҍ ̙ᵰ Ῥץ ῄṎ ̆ ⱬ ẠԊȂ ̆ ˻

ױז Ȃז ԅṎ ̆ ңṎ Ȃ ҉ֲ ᵰ̔ז ז̙

Ȃȉᵰἇ˻ᵰ ̆ᵰ ז ҉̆ᵰ ז ԅ̆ᵰ ԅ Ὃ

̙Ȋ ѿ ̔ ˻ ז ̆ ԅ Ҍ₮ Ȃ ˻ ז ⌠

҉ ̆ Ȃ ̆ ғὋ ז̆ Ҍ ԅ̆

ѿ ⌠ ̆ ⌠ԅ Ȃ ֲ ױז ᶖ̆ה ѿ ̆ ̆

ȁ Ȃז ̆ᵰ ̙ Ṏ ̔ᵰ

Ȃ ѿṎ ᶖ ῒז ̆ṿѿ Ȃ ̔ ̆ѿ

ᵰ ˻ Ṏ ̆ ̙ ̔ ̙Ạ

ғѿ Ҍ ԅ̆ Ṏ ᾙ ԅ̆ Ҍԅ ̆Ҍ

̆ ˻ ѿ ̆ ԅ̆ Ṕז ᶖȂ 

Ԋ⌠ ԅȂ 

ᵘ Ạ ᶖҌ ̆ ᵫḱᵘ ̆ḱԅ ꜝ̆

Ȃ̂ ԋ ԓ ̃ 

 

ԋ Έ  

҉ѿ Ṕ ῀ №̆ ԅ ҉ ҂ ̆

ѿ֓ ӊרּ Ȃ ̆ רּ ῄṎ ̕ ԅ ӊ ̆

Ȃ ̆ ץ ᵫȂָ Ṝ ᵫ̙ȉ╠ ̆ ᵫȊ̆ ᵝ

ӊ╠̆ץ ᵝҬ̆ ⌠ᵫ Ȃ Ӈ ̙ȉ Ȋ̆ Ҭ Ȃ 

ⱳ ָ ̆ ѿ ⌠ ⌠ ȁᵫ̆ Ҍᵟ Ȃז

ḱ̆Ӟ ̆ ̙ ֲ ԅѿ ⱳ̆ ̆

ᵫ̕ ᵫ Ṝ̆ ҉ ᵫ̕ ѿ ̆ ҉Ӟ ᵫ̆ Ἕ⌠ ҕ

ԅȂ Ҍᵟ ז̆ ⌠ ⌠ ָ ̙ Ҍ ԅȂ ̆

ᵫ̕Ҍ ̆ Ҍ Ȃ 
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甲二 十門分別 

乙一 長行 

丙一 數 

論曰：何因緣故波羅蜜多唯有六數？成立對治所治障故，證諸佛法所

依處故，隨順成熟諸有情故。為欲對治不發趣因故，立施、戒波羅蜜多。

不發趣因，謂著財位及著室家。為欲對治雖已發趣復退還因故，立忍、進

波羅蜜多。退還因者，謂處生死有情違犯所生眾苦，及於長時善品加行所

生疲怠。為欲對治雖已發趣不復退還而失壞因故，立定、慧波羅蜜多。失

壞因者，謂諸散動及邪惡慧。如是成立對治所治障故，唯立六數。 

̆ ָ ΈṎ̆ Ҍ ҂Ṏ̆ Ҍ ⌠ԓṎ̙ 

ȉᵥ Έ ̙ ̆ ᵫ ᶭ ̆

ȂȊ ΈṎ̆Ҍ Ḃ Ȃ Ṕ

ΈṎ̆ ץ Ӟ ΈṎȂᵰ ָ ̆ ָ ̕ ̆

Ҍ Ȃ Ҍ ӞҌ ̆ΈṎ ΈṎ Ȃ ץ Ṏ ѿ Ȃ

Ṕ ᵫ ̆ ᶭ ָ ̙ᶭ ΈṎ̆Ҍ ӞҌ Ȃ Έ

Ṏ ̆ ץ ӞҌ Ҍ Ȃ ҈Ṏ Ҋ № Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ ȁ Ȋ̆ Ҍ ̆ ץ ᵘ

ȁ ῄṎ Ȃָ Ҍ ̙ ̔ ֓ ̆ Ȃ

Ҍ Ҍז̔ ̆Ҍ Ȃ ָ ̙ ҹ ז

ᵟԅȂ 

ȉҌ ̆ ᵝ ȂȊ ȁ ᵝ ֓ ז ᵟԅ̆

ṎȂ ѿṎȉ Ȋ̆ ז ᵟԅ̆

ṎȂ ץ Ṕ ḱ ̆ Ҋ ѿṎ ҉ ֟ ᵝȂᵰᴋָ

̆ףּ ̆ Ṏ ҊȂ ╚̆ᵰ ḱ ̙ҕ ҉ ֓

ᵰ ҌҊȂ Ṏ Ҋԅ̆ ҌҊ̆ ᾬ ̆ Ӟ ̆

ץ Ӟ ҊȂ Ṏ Ҋ̆ Ȃ ̆ Ҍἑ ԓ ̆₮

ѿ֓ Ȃ ῄṎ Ҍ ̔Ҍ ̆Ҍ Ȃ ῄṎҌ

ᵘ Ȃ 

ȉ ̆ ȁ ȂȊ Ṏ ԅ̆

ᵖ ԅ̆ ָ ̙ Ȃ ᶖ Ȃָ ̙

ȉ ̆ Ȋ̆ Ҍז̆ ᵰ ̆

ᵰ̆ᵰ ̆ ᶖ Ȃᵰ ̆ᵖ ֲ Ҍ ᵰ

Ȃ ֓ ̆ ḱ Ҭ Ȃ ҉ ̆ᵰ ḱ Ҍז ᵰ

ḱȂ ѿṎ ז̆ ѿ Ḥᶖ̆ Ҍḱ Ԋ̆ ᶖ ԅ̆ ᾣ

ָ ᶖԅ̆ ̆ ז Ҍ̆ז ז ̆ Ҍרּז֓ ̆
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⌠ Ȃ Ṏ רּ Ȃȉ ⱴ Ȋ̆ḱ Ҍ Ẽ ḱѿ

Ҋ̆ ḱ̆Ҍ ḱȂ Ṝ ̆ ⌠ ṩȁ ̆Ҍ ḱԅȂ

Ṏ Ṝ ָ ̙ ˻ ᶖȂ ֓

ᶖ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ ȁ ȂȊӞ ԅ̆

ӞҌ ԅ̆ᵖ ᶖ ԅ̆ Ȃ Ӟ ԅ̆

Ӟ ԅ̆ӞҌ ԅ̆ᵖ ԅ̆ ╠ץ ԅȂ ָ

̙ ȁ ῄṎ Ȃָ ̙ȉ ̆ לּ

ȂȊ ̆לּ Ҍ⌠ ̆ Ҍ⌠ Ҍԅ ̕ ̆ ԅҌ

ȁ ṕ ȁ ȁ Ȃ Ṏ ȁ ̆ҍ Ȃ Ṏ ᶖ̆

╠ ֓ꜜⱬ ԅ̆ ԅȂףּ Ṏ ԅ̆ ץ ῄṎ̆

Ȃ ̆ѿ ̆Ҍ ԁ̆ ԁ

Ҍ ̆ Ṏ Ҍ₮ᶖ̆ ᶏ ̆ ̆

ԅ̆ ԅ̆ ꜜⱬӞ ꜜⱬԅȂ ԁ̆

Ȃ 

ȉ ̆ Έ ȂȊ ΈṎ̆

Ӟ ΈṎȂ ѿҩ ̆Ҋ ԋҩ Ȃ 

 

又前四波羅蜜多是不散動因；次一波羅蜜多不散動成就；此不散動為

依止故，如實等覺諸法真義，便能證得一切佛法。如是證諸佛法所依處故，

唯立六數。 

╠ Ṏ Ҍ לּ ̆ ԅ╠ Ṏ ̆Ҍ לּ ԅȂ

ԅ̆Ҍ לּ Ӟ ̆Ҍ לּ ԓṎ̂ ̃Ȃ

╠ Ṏ ̆ᵰ ḱ ̆ Ҍ⌠Ȃ ֲ ̆ ᶖ

ḱ Ȃ ̆ȇ ≠ ¥ Ȉ ԅ ̆ ҈

̆ȉ ΐ ̆╚ Ȋ̆ ҈ ᵰ ѿṎ̆ Ҍ⌠Ȃᵰ ḱ ̆

ΐở ֓ ̕ ̆ᵰ ̆ ̆ Ҍ Ȃ ᵰẼ

ԅ ̆ ṿ ԅ̆ ָ ̙ ⱴ ̆ ᵰ ̆

̆ ץ ֓Ḃ Ҍ Ȃᵰ ⌠Ҍ ̆לּ Ҍ לּ Ȃȇ ≠

¥ Ȉ ԅ ҈ ̆ȇ ȈӞ ԅ ̆ ֓

Ҍ לּ Ṏ Ȃ ᶖΈṎ ѿ℗ ז̆ Ҍ

לּ ╠ Ṏ Ȃ ҊѿṎ ̂Ҍ Ӟ̃לּ ԅ̆ ԅȂ

ȉ Ҍ לּ ᶭ ̆ ̆Ḃ ѿ℗ᵫ ȂȊᶭ Ṏ ̆

̆ ⌠ԅ̆ ᶖȂץҌ לּ ᶭ ̆ ⌠ѿ℗ ̆

⌠ѿ℗ ̆ ̆ῃ ̆ ̆Ҍ

̆ӞҌ ṕ ̆ ѿ℗ᵫ ̆ѿ℗ᵫ ⱳ ⌠Ȃ 
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ȉ ᵫ ᶭ ̆ Έ ȂȊ ⌠ѿ℗ᵫ ̆ ⱬȁ ȁ

ȁ҈ ᵟ ̆ ⌠ᵫ ѿ℗ רּ Ҍ῍ ̆ᶭ ָ ̙ᶭ ΈṎ

Ȃ╠ Ṏ Ҍ לּ ̆ ԓṎ Ҍ לּ ̆ ΈṎᶭ ṎҌ לּ

Ȃ ⌠ӊ ̆ ѿ℗ⱳ ̆ѿ℗ᵫ

₮ᶖȂ ̆ ⌠ѿ℗ᵫ ᶭ ΈṎ̆Ҍ Ҍ ̆ ΈṎȂ҉ץ ԋ

ҩ ̆Ҋ ҈Ҋ ̔ Ȃ 

 

由施波羅蜜多故，於諸有情能正攝受。由戒波羅蜜多故，於諸有情能

不毀害。由忍波羅蜜多故，雖遭毀害而能忍受。由精進波羅蜜多故，能助

經營彼所應作。即由如是攝利因緣，令諸有情於成熟事有所堪任。從此已

後，心未定者令其得定；心已定者令得解脫。於開悟時，彼得成熟。如是

隨順成熟一切有情，唯立六數，應如是知。 

ȉ ̆ ȂȊ ᵘ ̆ᵰ ̕

ᵘ ̆ᵰҌ Ҍז̆ז ᵰ Ȃ ץ ̔ז

ז ̆ ז ̆ ᵟ ז ᵟȂ ז ᵰ̆

ᵰ Ȃ ╚ᵰ ז ז̆ ᵰӞ ̆ᵰ Ӟז Ҍ Ḥ̆Ҍ ᵰ Ȃ

̆ץ ̆ѿ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ ̆Ҍ ∟Ȃז

Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊᵰ ԅ̆Ҍ ̆ᵖ

ז ̆ Ṝ ᵰ̆ᵰ ̙ ˻ ԅ

̆ ̆Ҍ ̆ Ȃז Ṕ ̆

ᾟ№ ԅ ֓Ȃ Ҍ ҉ ̆ Ạ Ȃ Ṕ Ӟ ԅ̔ ԅ

̆ Ạ Ṝῃ ԅ̆ ῃ ₮ᶖ̆ Ṏ

ԅ ̙ ̆ȉ Ȋ̆   Ҍ Ӎ̆Ҍ

ԅѿ   Ҍᵟ̆ ᶖ̆ Ҋѿ℗Ҍ ԅ̆ ᵫ ̆

Ӟ ԅ╠ Ȃ ץ ḱ Ҭ̆ᵰ ̆ז ז ᵰ Ṝ̆ᵰ

̆Ҍ ̕ҌᵖҌ ̆  Ȃז

ȉ ̆ ꜛ ᵬȂȊ ̆ Ạѿֲזꜛ

ז֓ Ạ Ԋ ̆ ḱ Ԋ ̆ᵰ  ẠȂזꜛ

ṎӞ Ṕ Ȃ Ṕ ⌠ ꜛֲ ̙ Ṕ ֲ

ꜛ ̆ ̆ ꜛᵰ̆ ᵰ ꜛ ѿ Ȃ ֓ ᵤ

Ḃ ̆ȉ Ȋ ҌҊ̆ץ ѿָ̆ Ԋ ᶖԅ̆ ̆

≠Ȃ ≠̆ ҉ ᵈ ᶖ̕ ≠̆ Ҍ ԅ̆ ԅȂ

ḱ ȉ Ȋ ḱ̆ḱȉ Ȋ ̆ Ҍ ḱȂᵫ ḱ Ȃ ץ
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№ ̆ Ṕḱ ̆ ḱ Ṝ Ȃḱ Ṝѿ ⌠

ȉ Ȋ ѿ̆ Ṏ Ӟ Ṏ ̆Ҍ ᵫ Ȃ 

ȉ ≠ פ̆ Ԋ ᴋȂȊ ╠ Ṏ ̆

≠ ֓ ̆ᶏ ֓ ḱ ֓Ԋ̂ץḱ ԅ Ԋ̃

Ȃ 

ȉ ̆ ῒפ ̕ פ̆ ȂȊ╠ ԅ̆

ԅ̆ ̆ זפ̆ Ҋᶖ̕ ̆ᶏז ̆ ԅ

Ȃ ҥҌ ѿṎ ᵰ ̆ ԅ ̕ Ṏȉ Ȋ ᵰ

҉ ̆ ᵰ ᶖ Ȃȇ Ȉ҉ ̔ȉ

̆ ԓ ̆ ѿ℗ ȂȊԓ ̆ѿ℗ ԅ̆ ԅȂ

Ҍ ԓ ̆ Ҍ ѿ℗ Ȃ ץ Ȃ ⌠

ῒפ ̆Ӟ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̆ זפ̆ ῀ Ṏ ̆

זפ Ȃȉ ѿ℗ ̆ Έ ̆ ȂȊ פ

Ӟ ΈṎȂ 

ָ ΈṎ ̙ ҈Ṏ ̔ ḱ ΈṎ̆ ץ

Ṕ ΈṎ ̕ ⌠ѿ℗ᵫ ᶭ ΈṎ̆ Ṕ ΈṎ ̕

Ӟ ΈṎ ᴆ̆Ӟ ԅΈṎ Ȃ 

 

釋曰：成立對治所治障中，失壞因謂邪惡慧者，顛倒執取，名邪惡慧，

如諸外道由邪惡慧而失壞故，餘義可知。證諸佛法所依處者，謂證一切佛

法因故，由此第二成立因緣，波羅蜜多其數唯六，不增不減。此不散動為

依止故如實等覺諸法真義者，依止靜慮波羅蜜多，能起般若波羅蜜多，如

實等覺諸法真義，餘義可知。第三成立數因緣中，隨順成熟諸有情者，謂

為隨順成熟一切有情類故，唯立六數，不增不減。其心未定令得定者，謂

得靜慮波羅蜜多。心已得定令解脫者，謂得般若波羅蜜多。於開悟時彼得

成熟者，謂教授時令彼成熟。 

ȉ ̔ Ҭ̆ ̆ ṕ ̆ ȂȊָ

̙ ҕ ṔῬ ѿҊȂ ṕ ̆Ҍ ̆

ṕ ̆ ̆ ̆ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ Ἕѿ֓

Ṕז̆ ̆ᵖ Ṕז Ҍ ̆ Ȃ

ⱳ̆זṔ ̆ ֲ ԅ̆ז ̆ Ҍ Ȃ ṕ̆

ԅȂȉ Ȋ̆ ԅ̆ ԅ Ȃ

Ȃȉ Ȋ̆ῒז ז̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ᵫ ᶭ ̆ ѿ℗ᵫ ̆ ԋ ̆ ῒ

Έ̆Ҍ Ҍ ȂȊ ѿ℗ᵫ ̆ ᶭ ΈṎȂ Έ ԋṎ ̆
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⌠ѿ℗ᵫ ᶭ Ӟ ΈṎ̆ ץ Ӟ ΈṎ̆Ҍ ӞҌ Ȃ

ȉ Ҍ לּ ᶭ ̆ᶭ ̆

Ȋ̆Ҍ לּ ץ̆ ᶭ ̆

̆ Ȃ

Ȃȉ Ȋ̆ῒז ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ҈ Ҭ̆ ̆ ѿ℗ ̆

Έ ̆Ҍ Ҍ ȂȊָ ̙ Ṕ ѿ℗ ̆ Ṏ

Ԋ ̆Ӟ ΈṎ̆Ӟ Ҍ Ҍ Ȃȉῒ פ ̆ Ȋ̆

ᶏז ̆ פ Ȃȉ פ ̆

ȂȊ ԅ ӊ ̆ ԅȂȉ ̆ פ

ȂȊ ῃ ӊ╠̆ᵰ ז Ȃȉ Ȋ̆ ז ῀̆

ᵰ Ṝ̆ז ̆ ז ̆Ҍ ז̆ Ҍ Ҍ Ȃ ץ

Ṝᶏז ̆ זפ ΐở ᵫ Ȃ 

ѿ ָ ΈṎ ΈṎ̆Ҍ ԓṎ̆ӞҌ ҂ṎȂ Ἕ

Ṕץ╠ Ṝ̆ ָ ԓ ԓ̆Ҍ Έ̆ ᵫ ̆ ȁ

ѿ ̆Ҍ Ḃ ̆Ҍ ȂΈṎ Ҍ Ḃ

̆ ԅ҈Ṏ Ȃ 

ȉ Ȋ ԅ̆Ҋ ȉ ȊȂ 

 

丙二 相 

丁一 六種最勝 

論曰：此六種相云何可見？由六種最勝故：一由所依最勝，謂菩提心

為所依故；二由事最勝，謂具足現行故；三由處最勝，謂一切有情利益安

樂事為依處故；四由方便善巧最勝，謂無分別智所攝受故；五由迴向最勝，

謂迴向無上正等菩提故；六由清淨最勝，謂煩惱所知二障無障所集起故。 

ȉ Έ Ԑᵥ ̙ Έ רּ Ȋ̆ΈṎ ץ̙

Έ ᶖרּ ῒ Ȃ 

ȉѿ ᶭ ̆רּ ᶭ Ȋ̆ ᶭ רּ ̆ ץ

ᶭȂΈ ԅ ӊ ḱ ̆ᶭ Ȃ ̆ ᶭ

̆ ᶭ  Ȃרּ

ȉԋ Ԋ ̆רּ ΐ Ȋ̆Ạ Ԋ ΐ̆רּ ̆Ҍ ẠѿṎῄ

Ṏ̆ῃ Ạ ̆ῂ ѿ℗Ԋ Ặ Ȃ Ԋ  Ȃרּ

ȉ҈ ̆רּ ѿ℗ ≠ Ԋ ᶭ Ȋ̆≠ ̆

ᶏז ҉ Ȃѿ℗ ≠ ᵬ ᶭ ̆ Ҍ ԅ̆

Ṏ Ȃ Ṕ Ҍ ѿṎ Ȃ Ṕ Ṝ ȉ ѿṎֲ
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ז ԅ̆ Ҍ ז ̆ῒז ῃ Ȋ̆ Ṏ Ҍ ҹ ̆

Ҍ ѿṎ ̆ ԅѿṎ Ҍ Ȃ ץ ѿ℗ ̆Ҍᵖѿ℗ ̆

Ạ≠ Ԋ ̆ Ӈ Ṏȉ Ȋ רּ Ȃ 

ȉ Ḃ ̆רּ №∟ Ȋ̆ №∟ ̆ Ḃ

Ȃרּ ױ №∟ ⌠̆ ṕṕ Ặ

̆ Ạ ԊȂᵰ ṕ ̆ ԅ̆ ȁ ̆

Ṏ Ḃ Ҍ Ȃ ԅ №∟ ץ ̆ Ḃ רּ Ȃ 

ȉԓ ̆רּ ҉ Ȋ̆ ҉ ̆

רּ Ȃ Ạԅᶫ ̆ ָ ז̙ ȁ Ȃ

֓ Ҍ ̙Ӟ Ṏ∟ ≠ ̆Ӟ ̆ᵖ ̕ ҉

̆ Ȃ ָ ̙ ԅ ӊ ̆ ѿ℗ ֲ ԅѿṎ̆

Ȃרּ Ṏ∟ ȁ ѿṎῄṎ̆Ҍ Ҍ ̆ᵖ ԅѿ Ȃ 

ȉΈ ̆רּ ԋ Ȋ̆ ΈṎ ⌠ ᵫ

Ṝ̆ ̆ Ṏ Ṝ ԅ̆ Ṏ ΈṎ

ȁרּ Ȃ ԋ ̆ ץ Ȃ ԅ̆ᵖ

̕ᵫ ̆ ῄṎ ῃ ԅ̆ Ȃ ץ ΈṎ  Ȃרּ

ΈṎ ԅȂҊ ̆ ѿ Ȃ 

 

丁二 四句分别 

若施是波羅蜜多耶？設波羅蜜多是施耶？有施非波羅蜜多，應作四句。

如於其施，如是於餘波羅蜜多亦作四句，如應當知。 

ז ԅ̔ȉ Ȋ̆ᵘ Ҍ ̙ Ṏ

̙ Ҍѿ Ȃȉ Ȋ̆ Ҍ ᵘ ̙

Ҍѿ ̆ Ȃȉ ̆ ᵬ ȂȊ ̔

ᵖҌ ̕ ᵖҌ ̕ Ӟ ̕ Ҍ ӞҌ

Ȃ ̆ Ȃ 

 

釋曰：以何等相施等得名波羅蜜多？由諸世間及聲聞等亦有施等，是

故決定應說其相，謂六最勝為施等相。所依最勝者，謂菩提心為所依止。

事最勝者，謂無有一於內外事具足現行，唯有菩薩能具現行。處最勝者，

謂以一切有情利益安樂為處。方便善巧最勝者，謂三輪清淨，是此中所取

方便善巧。由無施物、施者、受者三分別故，如是無分別智所攝施等得名

波羅蜜多。迴向最勝者，謂以施等迴求無上正等菩提。清淨最勝者，謂至

佛果，施等方淨，爾時解脫煩惱所知二種障礙所集起故。 
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ȉץᵥ ̙Ȋ ָ ̆ Ṏ ȁ

̙ Ȃȉ ҕ ֞ ̆

ῒ ̆ Έ רּ ȂȊҕ ֲӞ ᵘ ̆Ӟ ̕ Ӟ

ᵘ ̆Ӟ Ȃ ӗ ᵘ ȁ ָ ̙ ҕ

ᵘ ȁ ᵘ ∟̆ רּ ₮ᶖȂ Ṏ רּ Ӟ

Έ ̆ ȁ ΈṎ רּ Ȃ 

ѿṎ̆ȉ ᶭ רּ ̆ ᶭ ȂȊ ѿ℗ҕ Ȃҕ

ֲҌ ̆ᵰ ז ѿ ז̆ Ȃ ָ ̙ ԅ ӊ ̆

ᶫ ֲ ̆ ̆ᵰӞ ᶫ Ȃז Ṏѿ ֲ Ҍ ז̆

Ҍ Ȃѿ ᵫ ѿ ȁѿ ḱ Ȃ

ᵫ ḱԅ ̆ᵖ ̆ Ҍ ᶖȂ ץ

רּ ᶭ ̆ Ṏ רּ Ȃ̂ȇԓ Ȉ ԅ ̆

ȇ ȈӞ ⌠ ԋ ԋṎ ̆ ֓ ȇ Ȉ

ѿ֓ῂ ̆ ѿҊ̆ רּ ץ ⌠Ȃ̃ ΈṎ ᶭ

̆ רּ ᶭ Ȃ ȁҕ ̂ ̃ᵘ ȁ

̆ Ҍ҉ Ȃ ץ Ṏᶭ רּ Ȃ 

ȉԊ רּ ̆ ѿ ῂ Ԋΐ ̆ ΐ ȂȊ Ṕ

ѿṎֲ ῂȁ ΐ ΈṎԊ ̆ ԅ Ȃ Ṕ ⌠

ᵫ Ԋ ָ̆ ᵘ ԅֲ̆ ָ ̆

ץ ₮ᶖ ֲ ̆ ҕ ҉ Ҍ Ἕ ̆ ΐ Ȃ

ֲӞẠѿ ̆ ז ז̆ Ҍ ԅȂ ΐ ̆Ҍᾣ

Ԋ̆ῂԊӞѿ ΐ Έ Ȃ Ԋ  Ȃרּ

ȉ רּ ̆ ℗ѿץ ≠ ȂȊѿ℗ ≠ ז Ȃ 

ȉ Ḃ רּ ̆ ҈ ̆ Ҭ Ḃ ȂȊ №∟

҈ Ȃᵰᵘ Ṝ̆Ҍ ᵘ ֲ̆Ӟ Ҍ ᵘ

̆ Ҭ ᵘ ṎԊ ӞҌ ̆ ҈ Ȃȉ ȁ ȁ ҈№

∟ ̆ №∟ ȂȊ ᵰᵘ ̆ᵖ ̆

Ӟ ֲ̆Ӟ ̆ ҈Ṏ№∟ ̆ רּ Ȃ

Ṕ ᵘ ̆ ̆ ̕ ȉ ᵰ

Ȋ̆ ⌠ ṎԊ ԅҌ ̆ Ῥ̕רּ ̆ᵰ ᵘ ̆ᵰ

Ȃ ֓ ᶖ̆ Ҍ Ȃ ҈ №∟ ̆ רּ Ḃ

Ȃ №∟ ̆ Ṏ Ḃ Ȃҕרּ ֲᵘ ȁ

̆ ᵘ ȁ ̆ Ҍ Ạ⌠ ѿ Ȃ 

ȉ רּ ̆ ץ ҉ ȂȊ Ṕ ᵬ ѿ℗ ҉

̆Ҍ ῒז Ȃҕ ̆ӂ ԋӗ Ҍ ̆ ҉
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Ȃ ҉ ̙≠ ѿ℗ Ȃ ≠ ѿ℗ ̆ Ṏ

רּ Ȃ 

ȉ רּ ̆ ᵫ ̆ Ȋ̆ ̆רּ ָ ̙ѿ ⌠ ᵫӊ

̆ Ȃ ̆ѿ ѿ ḱ̆ ⌠

̆⌠ᵫ Ṝ ӽ Ȃȉ ԋ Ȋ̆

Ṝ̆ Ṕ ΈṎ ̆ ȁ ῄṎ ῃ ԅȂ

ΈṎ ȁ רּ Ȃ 

Ҋ Ȃ 

 

若施是波羅蜜多耶設波羅蜜多是施耶者，是問。於答中，有施非波羅

蜜多，謂離六種最勝而行布施；有波羅蜜多非施，謂六種最勝所攝戒等；

有亦施亦波羅蜜多，謂六種最勝所攝布施；有非施非波羅蜜多，謂離六種

最勝而行戒等。如是一切處作四句應知。 

Ҍ ̙ Ҍѿ Ȃ 

ѿ ̆ȉ ̆ Έ רּ ᵘ Ȋ̆ҕ ᵘ Έ

רּ ̆ ᵘ ̆ Ҍ Ȃ ԋ ̆ȉ Ȋ̆

̆ Ҍ Ȃ Έ רּ ȁ ȁ ȁ ȁ

ԓ ̆ Ṕ ̆ ױ Έ רּ ̆ Ҍ ᵘ ̆ ԓ

Ȃ ҈ ̆ȉ ֞ ֞ Ȋ̆ ᵘ ̆ Έ רּ

̆ Ạ Ԋ Ӟ ᵘ Ȃ Ȃ ̆ȉ

Ȋ̆ Ҍ Ҍ ̆ᶛ ̆ ԅΈ רּ ȁ

ҕ ȁ ֓Ԋ Ȃ Ӟ Ṕז̆ Ҍ Ҍ̆רּ ז̕

Ṕ ȁ Ҍ ᵘ Ȃҕ ӂ ԅΈ רּ Ạ

֓ ᵘ Ԋ ̆ Ҍ ᵘ Ҍ Ȃ 

ȉ ѿ℗ ᵬ Ȋ̆ᵘ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ

ץ ᶖẠ Ȃ ָ ̙ ̆ Ȃ

№ ῄ ̆ѿṎ Έ ̆רּ ѿṎ №∟Ȃ 

Ҋ Ȃ 

 

丙三 次第 

論曰：何因緣故如是六種波羅蜜多此次第說？謂前波羅蜜多隨順生後

波羅蜜多故。 

釋曰：如是六種波羅蜜多，依生前後，說此次第。 
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ȉᵥ Έ ̙Ȋ ΈṎ ̆ ָ ᶭ

Ṏ ᶖ ̙ ָ ᵘ ╠ ̆ ̙ȉ ╠

Ȋ̆╠ ̕ ╠ ̆ Ҍ ᶖȂ 

ȉ ̔ Έ ̆ᶭ ╠ ̆ ȂȊᶭ╠ ̆

ᶭᵘ ̆ᶭ ̆ᶭ ̆ Ṏ ᶖ ̆ ץ

Ṏ Ҍ ṕȂ Ṕḱ ̆ᵰ Ҭ ḱԅ̆ ꜜⱬ̆ᵖ

Ҍ Ȃ 

ѿҩ ̆ Ȃᵰ ̆ ᶖ ̆ Ṝ

̆ ѿṎ ̆ ̆ᵰ ҉ ̆ Ҍ ⱬҌ

̙ᵰ ԅ ⱬ̆ Ҍ ̆ ֲȂ ̙Ҍᶭ ̆ᵰ ᶭ

ḱ̆ ⱬҌ Ȃ ṔӞ Ṏ ̆ ̆ᵰ ז ̆

ᵰ ⌠ז ԅȂ ᵰ Ῥ ̆ ԅѿṎᵝ ̆ז Ӟז̆ ԅ̆

ז̆ Ҍ Ȃז ̆ᵰ ז

̆ ז Ȃ ⱬҌ Ȃ 

Ṕḱ Ӟѿ ̆ ḱ Ȃ ָ ̙ȇ Ȉ ԅ Ȃ Ṕ

ῬῬ ȇ Ȉ̆ז ᵫ Ȃ Ṕ ̆

֓ Ȃ Ṏ ̆ ╠ Ặ ̆╠ ԅ̆ Ạ

Ȃ ץ ╠ ̆ῬѿṎѿṎ Ҋ Ȃᵰ ╠ ̆

Ȃ ץ ᵰ ̆ҥҌ ׂ ѿ ̆ ̆⌠

̆ ԅ̆ᵰ Ṏ Ҍ Ȃ╠ Ạ ᶖ ╠ץ̆ ṔӞ ԅ

̆ ̆ ̆ ̆

Ȃ Ṏ ᴆ ᶖ̆ Ȃ ╚ ᵥ ̙ 

ֲѿ ̆ ̆ ╠ ѿ֓ ̆ᵰ

̙ᵫ ̆ ̆ ԅ ṔȂ ṔῬҌ

֓ ̆ ̆⌠ ̆ ̆Ӟ Ҍԅ ̆ ̆ѿ

ԅȂ ԋҕῬᶖ̆ Ҍ Ȃ ץ Ṕ ᶭᵫ ḱ̆ῬῬ

̆ᵫ Ṕ ḱ ḱ̆Ҍ ѿ ḱȂ Ṕ ᵫ̆Ҍ

̕ ̆ Ҍ ̆ Ȃ Ṕ ᶖץ ȁ Ȃ

̆ ̆ ȉ ȊȂᵰҌ ᵫ ̆ ȉ Ȋ ̆ ȉ Ȋ

̆ᵰ ̙ 

Ṕ ָ ̙ Ҍѿ ԅᵫ ȂẊᶏ ҩ

╠ Ҋᶖ ̆╠ ז Ҋᶖ ̆ ╠

ᵫ̆ ѿףѿף Ҋᶖ ̆ Ҍ ᵰ ̙ᵰ ז ̆

ᵫ Ҍ ˻ ᵰ ̆Ҍ ̆ ᵰ ָ

̙ Ṏ ᵰ Ạץ ԅ ̙ ̆ ᵰ ȉ Ȋ

ȉ Ȋ ֲ̆ᵰ ȁ ̆ᵰ ̆ Ҍ ᵫ
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̙ ֓ ᶖ ̆ȉ Ȋ̆Ạ ᶖ ѿ Ҍ ̆ ֲ ԅȂᵖ

Ṕ ̆ Ҍ Ṏֲ Ԋ ̆ Ṕ Ҍ Ȃ 

ѿ ̆ Ȃ ̆ ΈṎ Ȃ 

 

丙四 訓詞 

論曰：復次，此諸波羅蜜多訓釋名言，云何可見？於諸世間、聲聞、

獨覺，施等善根最為殊勝，能到彼岸，是故通稱波羅蜜多。又能破裂慳悋、

貧窮，及能引得廣大財位福德資糧，故名為施；又能息滅惡戒、惡趣，及

能取得善趣、等持，故名為戒；又能滅盡忿怒、怨讎，及能善住自他安隱，

故名為忍；又能遠離所有懈怠、惡不善法，及能出生無量善法令其增長，

故名精進；又能銷除所有散動，及能引得內心安住，故名靜慮；又能除遣

一切見趣、諸邪惡慧，及能真實品別知法，故名為慧。 

ȉ ̆ ̆Ԑᵥ ̙Ȋָ ̙

̙ȉ ҕ ȁ ȁ ̆ ̆רּ ⌠ ̆

ȂȊ ԍҕ ȁ ȁ ᶖ ̆ Ṏ

̆רּ ѿ℗ҕ ̆ ז̆ ⌠ ᵫ ̆ ץ ΈṎ

ҹ ̆ Ȃ ΈṎ ѿ℗ҕ ȁ

̆ רּ ̕ ז̆ Ṕ⌠ ̆ ץ Ȃרּ ѿ ̆

ז̆רּ ȉ⌠ ȊȂ 

Ҋ № ԅȂ 

ȉ ȁ ̆ ᵝ ̆ Ȋ̆ ᵘ

̂ ̃ ᵬҹ ̕ᵘ ᵝ̆

ᵝ̆ ȂҌ ̆ ⌠̆

Ȃ 

ȉ ȁ ̆ ȁ ̆ Ȋ̆

̂ ̃ ̂ ̃Ȃᵰ ԅ ̆ Ȃ ֲ Ӟז̆ ̆

ָ̆ Ҍ Ặָ Ҍ ẶӞ ̆ᵖ ̆

  Ȃᵫ ṎҌ Ạ ṎҌ Ặ ᵫ ѿ℗ ԅ̆

└ Ȃ 

ᵫ ⌠ᵰẠ ṎԊ Ҋ ̆ ץ ᵰҌ ẠȂ Ṏ ז̆

₮ѿ ̆ ṎҌ Ặ ṎҌ Ặ ԅז Ҋ Ȃ ⱳ̆

ᵰ ̆ ̙ Ҋ Ȃ ԅֲ̆ ҌҊ ̙ ̆

ֲ̆Ҍ ֲṔ ҌẠ֓̆ףּ Ԋ ̆ ̆ᵰ Ҍ ̆ᵰ

̙ ץ ֓ Ҍ ̆ Ȃ

֓ ̆ ҉ Ӟ ̆ ᶖ̆ Ȃ ԓ
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ֲ ̕҉ ₮ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ Ṏ Ӟ

ᶖȂ ץ ῀ ȁ ̆ ᶖ ̆ Ṏⱳ Ȃ 

ȉ ȁ ֿ̆ ᵟ ז ̆ Ȋ̆ Ṕ ȁ

̆ ӽӽ Ȃ Ӟ ֿԅ̆ ֿ ᶖ ̙

ֿȂ ץ ѿ℗ ֲ Ҍ ̆ Ȃᵫ Ҋ ᵫ

Ṝ̆ ῑ ̆ ᵫ ᶖȂᵫ ҈ ̆ ֓ ₴

̆ ז⌠ ҉ ԅ ̆ ̆ ᴟ Ȃ Ṕ ᴟ̆ҥҌ

₪ ̆ ԅ ῑ ᴟȂ Ṕ ̆ ῑ

ᶖ ̕ ̆ҥҌ ᴟ ֓ Ȃ ᴟ ȁ

Ȃ ѿ℗ ȁֿ ̆ ֿ ȂҌᵖ Ṏ

ԅ̆ פ ז ̔ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ȃ 

֓ ֲ ᶖ Ṕ ̔ ̆ Ҍԅԅ˻ᵰҌ ̆ᵰ

ז Ҍ ז̙ ӞҌ ̆ ᶏᵰҌ Ȃᵰ ז ̆ ̕ ҌҊ

̆ ӞҌ ̆ ӞҌ ̆ԑ ̆ ѿ ̙ Ҍ ̆ᵰ

Ҍ Ȃᵰ ̆ Ȃ ѿ ̆ ̆ᵖ ̆ Ạ⌠̆

ȂҌ ѿṎ ֿ̆Ҍ ѿ ⱬ̆ ֲ ѿṎ ̆ Ạ

Ҍ⌠Ȃ ᶖ ֲ̆ ץ ̆ᵖ ̆

ᶖ̆ ѿҊȂ Ṏ Ȃ 

ȉ ȁ Ҍ ̆ ₮ ῒפ ̆ Ȋ̆

ָ ̙ ȁ Ҍ Ȃ Ạ Ҍ Ȃ

ֲ ץ̆ ҉Ҍּל ̕ᵰẠ Ԋ̆ ᵰҌ ̆ ̆

ѿ ̆ Ȃ ָ ̙ ҌẠ ̆ᵰ Ạ ̆

̆ Ȃ ץ ̆ Ҍ Ҍ ⱬ ̆ ⱬ ̆Ạԅ

ԊȂ ̆ Ҍ Ȃȉ ₮ Ȋ̆ ԅ

Ҍ ̆ ̆ Ặ ₮ ̆Ҍᵖ₮ ̆ פ ̆

Ȃ Ȃֲ ᵰָ ̙ Ṏ ז Ȃָ

̙Ῥ ז Ȃ ̆ ȇ ӗ Ȉ ̆

Ҍ ̆ӞҌ ᵰ Ȃ 

ȉ ̆לּ ῂ ᵟ̆ Ȋ̆ ѿ℗ Ȃלּ

Ҍ ѿ̆ Ȃלּ לּ ̆ȉ ῂ ᵟȊ̆ ѿ ̆

ᵟ ѿṎ ҉̆ῂ ᵟ̆ Ȃ ֲ ѿ ̆ Ἕ ѿṎ ҉Ҍ

̆לּ ѿ Ȃ ѿ ̆ ᵰ ѿṎ┤ ᵟ ѿṎ ҉Ȃᵰ Ṝ̆Ҍ

Ṏ Ҍ ԅ̆ Ҍ Ȃ Ṝ̆ᵰ Ṏ̆ ᵟ Ṏ ҉ ̕

Ṏ̆ ᵟ Ṏ ҉ ̔ ѿ ̆ҥҌ Ҍּל ѿ Ȃ ᵰ

Ṝ̆ ╠ ѿṎ ̆ ⱬῃ Ҭ ҉ ̆ Ṏ ѿ Ȃ
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╚ ̆ᵰ Ҍ ԅȂ ̆ Ҍ ̆ ḱ ָ̆ ԅ̆

ҌּלԅȂ 

ȉ ѿ℗ ȁ ̆ ∟ ̆ ȂȊ

ѿ℗ ץ Ȃȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆

ȉ Ȋ ҊᶖԅȂѿ℗ Ṏ Ȃȉ ∟

Ȋ̔ȉ Ȋ №∟ ̆ѿ℗ ̕ȉ ∟ Ȋ̆

ѿ℗ № ∟ Ȃ ̆ Ṏ ῄṎ̆ѿṎ

№∟ ̆ѿṎ Ȃ 

 

釋曰：今當顯示訓釋名言。且釋總名：由此一切能到彼岸，是故說名

波羅蜜多；超諸世間、聲聞、獨覺施等彼岸，是故通名波羅蜜多。次釋別

名：以於因時破慳慧①施，果時能裂一切貧窮，及於果時引大財位廣福資

糧，故名為施。 

ȉׂ Ȋ̆ΈṎ ̙ ҕ

ѿҊȂȉғ Ȋ̆ᾢ Ṏ Ȃȉ ѿ℗ ⌠ ̆

Ȋ̆ ΈṎԊ ⌠ ᵫ Ṏ ̆ ץ ̆

ѿṎ Ȃȉ ҕ ȁ ȁ ̆ Ȋ̆ Ṏ

ѿ℗ҕ ȁ ֓ Ȃ ֓ Ӟ ̆ᵖҌ ̆

⌠ᵫ Ṏ ̆ Ȃ Ṕ ̔ȉ ҕ

Ȋ̆ҕ ֲȁ ȁ ṔӞḱᵘז̆ ȁ ȁ ̆ ֓

ᶖ̆ ΈṎ ̆רּ ⌠ ̆⌠ᵫ Ṏ ̆ ץ Ȃȉ⌠

רּ Ȋָ̆ ⌠ ̙⌠ ̆ȉ⌠ Ȋ̆ ҉ רּ

̆ ̆ȉ⌠ Ȋ ⌠ ̆ ȁ Ȃ Ṏ ̆

Ȃ 

ȉ ∟ Ȋ̆ΈṎ∟ ѿҊȂȉץ ̆ ѿ℗

Ȋ̆ Ṝ ̆ ҉ ѿ℗ Ȃȉ ᵝ

Ȋ̆ ҉ ץ ⌠ ᵝ̆ Ȃȉץ Ȋ̆ Ṏ

ȉ Ȋ ̆ ┴ Ṝ̆ ף Ṝ Ȃ ҉

̆ ҉ ̆ ⌠ ᵝȂ ̆ ᵝ ⌠ԅ̆

ȉ ᵝ ȊȂ ᵘ Ȃ 

 

又於因時息諸惡戒，果時能滅一切惡趣及於未來能取善趣，於現在世

能得等持，故名為戒。如是一切波羅蜜多訓釋言詞如應當說。及能善住自

他安隱者，謂於自身不為忿怒過失所惱，不生他苦，故得安隱。 

                                                
ŵ ȉ ȊȂ 
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ȉ ̆ ѿ℗ ȊȂ Ȃ ѿ℗

̆ ҉ ѿ℗ Ӟ ץ Ȃ ᵰ ԅ ̆‗ Ȃ 

ḅ Ȃᵫ ҕ Ṝ̆ ֲ ᵫ̔ ̆ ̆

ѿ ֲẠҌ⌠ Ԋ ז̆ ẶזṔ ̆ ᶖ ָ ̙ᵫ ̆

̆ ז ̆ ᶖ Ȃ ̆ ᶖ

ѿ ̕ ז ԅ̆Ҋ Ȃ Ṕ ̆ Ṏ ♅Ҍᶖԅ̆ Ạ

ѿ ȁѿ ̆ ԅ Ҋ ̆ ˻ Ȃ

̆ ѿ֓ ᶖ ֲȂ ṔҌ ҉ ̆ Ȃ ᵫץ

ѿ ̆ᵰҌ ̆ Ҍ ∟ָ ᵫ ָ̆ ̆ᵰ ѿ ᾬ ̆

ץ Ḥ Ȃ ᵰ ָ Ḥ ̆ᵰ ҈ Ḥ

̆ᵰ Ḥ Ȃᵰ ̆ Ҍ ֲ̙

̆ Ạ ̆ ԅ Ҋ ̆ ♅ ᶖ ̙ ԅ ֓ ֲ

̆ Ȃ ָ ֲ ҉ ̙ ˻ ṎԊ ᶖ ֲפ

̆ ָ ᵫ ᵰ ԅҌ Ḥ̆ẒẒ ֓ ȁ ̆ѿ Ḥ

Ҍ ᶖ̆Ῥ Ӟ Ҍ ᶖȂ ֲ ̆Ӟ Ȃ ֲ̆ᵫ

ҕ ̆ ֓ Ҍ⌠ᵫ̆ ԅᵫӞҌ Ḥ̆ ̆ ̆

ҕ Ȃ Ṕ ᾧ ֓̆ Ҍ ᶖ̆ ᶭ̆

Ȃ ᵰ ᶭҌ ̆ ᶖץ ̆ᵰ Ҍ ̆ᵰ

ԅ ̆ᵰӞҌ ̆ ᵰҌ ̆ Ṏ ᶖ ˻ ᵫץ Ԋ

ẶҌ Ὃ Ὃ̕ Ҍ ̆Ҍ ̆ ṔȂ 

ȉ ᶖ Ȋ̆ ҕ Ṝ̆ ѿ℗ ̆ᵰ ԅᵫ

̆ ᶖҕ Ȃȉ ҕ Ȋ̆ Ӟ Ҋ Ȃ ᵰ

̆ ץ ̆ ῀ Ȃȇ ≠ ¥ Ȉ ḅ

̆ᵰ ҈ ԅ̆ Ȃ ȉ ΐ ̆

╚ ȊȂ ̆ ̆Ҍ Ȃ Ҍΐ ̆ ҈Ṏ Ҍ ̆

Ҍ ̆ᵰ ᵤḂ ӞҌ Ȃ 

ȉ ѿ℗ ̆ Ȋ̆ ԅᵘ ȁ ̆ ̆

ȁ ȁ ȁ ̆ ץ ̆ ₮ᶖ̆Ӟ Ҍ ԅȂ

ѿ֓Ҍ ז̆ ׃ ѿҊȂ ȉז̆ ᵟ ז Ȋ̆ ָ ̙

ȉ Ҍ ̆Ҍ ז ̆ ȂȊ Ҍ ̆Ҍ

Ȃ Ṕ ̆ Ṝ̆ Ӟ ԅ̆ Ҍ Ȃז ȁ

̆ Ҍ ԅȂ ᵰ ̆ᵰ ̆ᵰ ԅ̆

Ȃ 

ѿṎ ̆ ȁ ָ ῃ ̆ ԋ

̆ ♅Ҍᶖ ˻ Ҍ ̆ ѿ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ ḱ

ֲ ̆ᵰ ḱ ⱳ ῃ ̆ ⱳ ˻ ḱԅ
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̆ ѿ ̆ ԅָ̆ ԅ̆ ♅ҌᶖȂ Ҍ ̆ ȂȉҌ

ז Ȋ̆ӞҌפ∟ֲ ̆ ᵰҌ ṔȂז ז ᵰ ̆ᵰҌ Ȃ ̆

ז ̆ Ԋ Ȃ Ԋ Ạ ᶖ Ҋ ⱳ ̆ҌҊⱳ ̆Ԋ ѿᶖ̆

ԍ ᶖץ ̆ Ṕ ₮ᶖ ѿṎ ȉ ֿȁ

ᵰȊ Ȃ Ṏ ₮ᶖӊ ̆ ԋṎ ĺĺᵫ ₮ᶖԅ̆

Ҋ ԅȂ ᵰ ԋṎ Ҍᶖ̆ ѿ ұ ̆ ᵰ ԅ̆

ԅ̆רּז˻ȉזȊ ̆ ᵰּר ԅ̆ᵰ ԅȂ ᵰ ԋ

ᶖ̆ ȉזȊ ᶖ̆ᵰ Ȋזԅ̆ȉרּ ԅ̆ȉזȊ Ҍ ᵰ

҉ ᵬ Ȃ ѿ ӊ ̆ᵰ Ῥ ̆ ԋ Ҍ ᶖ

̆ ̆ᵰⱳ Ȃ ԋ ҉ ᶖ̆ᵰ ḱ ԅȂ 

ṎӞҌ Ȃ Ṕ ֲ Ԋ Ṝ̆ ᾣ ̆ ᵫ ẠȂ

ῒ ̆ᵰẠᴋᵥԊ ȁ ὔ Ҍ ̆ ץ Ȃ

ָ ̆Ӟ Ṏ Ȃ ԅӊ Ȃᵰ ̆ѿṎԊ ᶖԅ̆

⌠ ̆ ᶖҌ ԅȂ Ҋᶖԅָ̆ Ԋ ᶖԅ ̆ ѿ

̆ ̆ ѿ ̆ Ҋ ̆ ḱ Ȃ ṎҌ ḱ ̆

̆ ѿ №̆ ̆ Ṝ Ҍ ̆ ԅѿ ̆ ᶖ

̆ Ҍ ḱ ̙Ҍ ˻ ḱ ᴟ̆

₮ᶖȂ ץ ̆ḱ Ҍ ̆ ҉לּ Ȃ 

ṔῬῬ ̆ Ṕḱ ̆Ҍ Ṏ ̆ Ȃ Ҍ

̙Ӟ ̆ ԅ ̆ ᵫἝ̆ ָ Ȃ ̆

╠ץ Ṝ ԅѿṎ̆ ҉ Ṝ̆ ̆

ԅѿṎ̆ Ḃ Ȃῒז ̆ Ȃ 

ԅ ָ̆ ̙ Ṕ ̆ѿ לּ ᶖȂ

ᵰ לּ ̆ Ȃ Ṕ לּ ̆

̆ ̆ ẠȂ ḱ ̆ ╚ ȉ

Ȋ̆ ̆ ᵰ ҉ ԅ Ȃ ̆ Ṏ Ȃ ָ ̙

ᵰָ ָ̆ Ȃѿ ᶖԅ̆ᵰ ץ ᵫ ῖ ᶖ ֲט ̆ᵖ

ᵰҌ ᶭ ̆ ₮ ̆ ᵰ ̆ףּ Ȃ ֲ

Ҍ ᵰ̆ ᵰ Ȃᵰ ץ ֲȂ ᵫ Ԋ ̆ Ҍ

Ȃ ᾢ ̆ Ṕ ̔ ̆

Ȃ ̆ Ṕ ԋᵝȂ ѿ ̆ ℗ Ȃ ԅ ̆

̆ ŀŀȂ҉ ֲ ѿ ̔ȉ ֲ ȊȂז ḱ

ֲ ̆ᵖ ̆ Ȃ №̆ ԅ̆ᵖ

֓ᶭ ̆ Ṏ ֲ̆ Ҍ ̆ ֲ≠ ̆ ֲ֓ ̆

Ȃ ѿ֓ Ṕᵫ ᶖ Ҍ Ȃ Ҍ ̆
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ֲӞҌ ̆ ֓ Ȃ ֲ ̆ Ȃ ᶖ ̆

Ҍ Ԋ ̆ ̙Ҍ Ȃ̂ ԋ Έ ̃ 

 

ԋ ҂  

丙五 修習 

丁一 總辨五種修 

論曰：云何應知修習如是波羅蜜多？應知此修略有五種：一現起加行

修，二勝解修，三作意修，四方便善巧修，五成所作事修。此中四修，如

前已說。成所作事修者，謂諸如來任運佛事，無有休息，於其圓滿波羅蜜

多，復更修習六到彼岸。 

ȉԐᵥ ḱ ̙ ḱ ԓ Ȋ̆ ԓ ḱ ԅѿ

ҊȂ╠ ╠ ԅ̆ ȉ Έ ⱴ ̆ רּ ̆

ȁ ȁ ᵬ ̆ Ḃḱ Έ ̆ ȊȂ 

ѿṎ̆ ⱴ ḱ̆╠ ̆ȉ ⱴ ̆ ⱴ Ȋ̆

ꜜⱬ ṎԊ ᶖẠȂ 

ԋṎּ̆ר ḱ̆ȉ רּ ̆ ̆

Ḥ ȂȊ Έ ̆ᵖ Ḥ ̆ Ḥ ᵟ̆

Ҍ ̆לּ רּ ḱȂ 

҈Ṏ̆ᵬ ḱ̆Ҋ ̆ Ṏᵬ ̂ ᵬ ȁ ᵬ ȁ

ᵬ ̃Ȃȉ ᵬ ̆ ⱳרּ Ȃ ᵬ ̆ ⌠ רּ

ᵫ ̆ ѿ℗ ֞ ȂȊ ᵬ ḱȂ 

Ṏ̆ Ḃ ḱ̆ȉ Ḃḱ Έ Ȋ̆ Ḃ

ḱȂ 

ԓṎ̆ ᵬԊḱ̆ȉ ᵬԊḱ ̆ ᶖᴋ ᵫԊ ᴡ ̆ԍῒ

̆ ḱ Έ⌠ ȂȊָ ᵬԊḱ̙ ᵫẠ Ԋ ̆

ᴡ ̆ᴋ ȁҌ ᵬ ̆ Ἕ ᾣ ̆ ѿ℗ ָ̆ Ԋ ᴋ

̆Ҍ לּ Ȃᵫ ΈṎ ̆ᵖ ז Ặ ᵬԊḱȂҥ

Ҍ ḱ ԅΈṎ ᴡ Ҍ ԅ̆ ẠȂҊ ∟ ᵬ ḱȂ 

 

丁二 別辨作意修 

論曰：又作意修者，謂修六種意樂所攝愛重、隨喜、欣樂作意：一廣

大意樂，二長時意樂，三歡喜意樂，四荷恩意樂，五大志意樂，六純善意

樂。 



425 

若諸菩薩乃至若干無數大劫，現證無上正等菩提，經爾所時一一剎那，

假使頓捨一切身命，及以殑伽河沙等世界盛滿七寶，奉施如來，乃至安坐

妙菩提座，如是菩薩布施意樂猶無厭足；經爾所時一一剎那，假使三千大

千世界滿中熾火，於四威儀常乏一切資生眾具，戒忍精進靜慮般若，心恒

現行，乃至安坐妙菩提座，如是菩薩所有戒忍精進靜慮般若意樂，猶無厭

足，是名菩薩廣大意樂。 

╠ ᵬ ḱ̆ ̆ Έ Ȃ 

ᵫ ȉ ꜝȊ̆ȉ ꜝȊ ἷ ꜝ̆ȉ Ȋ

҈ṎȂ ҈Ṏ ἷ ꜝ̆ ץ ҉ ȂẊᶏ ѿṎ ἷ ꜝ

ѿṎ┤ ̆ ѿ┤ ѿ┤ ҈ ἷ ꜝ̆ ̆

ז̆ ѿ┤ ѿ℗ ̆ȉ ץ ᵍ Ȋ Ӈ ҕ ҂ ᶖ

ᶖȂ ѿ ̆ѿ┤ ѿ┤ ӊ ̆ȉӂ Ȋ̆ѿ ⌠ ᵫ̆

ȉ ᵘ ̆ Ȋ̆ ᵘ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ѿѿ┤ ̆Ẋᶏ҈ ҕ Ҭ Ȋ̆ ╠ Ӈ

̂҈ ἷ ꜝ ᵬѿ┤ ̆Ῥ ѿѿ┤ ҈ ἷ ̃̆ Ṏ҈ ҕ

ᾟ ԅ ̆ ӊ ̆ȉ ὔ ӎѿ℗ ΐȊ̆ᵟ

̆ѿ℗ ΐ ӎȂ Ҋ̆ ḱ ȁ ȁ ȁ

ȁ ̆ȉ Ȋ̆ז Ҍ ̆ȉӂ Ȋ̆ ѿ┤

ѿ┤ ̆ ѿ┤ ҈ ἷ ꜝ̆ ѿ┤ ѿ┤ ҈ ἷ ꜝ̆

ᵫ̆ ḱ ȁ ȁ ȁ ȁ ȉ ̆

ȊȂ ԓ ᶖ ԅȂ ȁ

̆ ΈṎ ז̆ Ҍ ̆ ȉ Ȋ̆ Ȃ 

ṔῬ ѿ ̔ȉ Ҭ ̆ ӎ רּ Ȋ̆ ᵟז

Ȃȉ ӎѿ℗ ΐ ̆ ΐ̆

Ȋ̆ ӊΐ Ȃ ҉‛ ̆ ̕ ̆ ̕

ᴡ ̆ ΐ̕ ̆ Ȃ Ṏ ΐ Ȃ

֓ Ӟ ̆ ҉ⱴ ԅ̆ Ȃ ̆

ȉ ὔ ̆ ̆ ӎּר ΐ̆ ѿ℗ ὔҬḱ ⌠

╠ ȂȊ ̆ Ҋ̆ ӎ ̆ ӊΐӞ

̆ᵖѿ℗ ὔ̂ ᵟ ̃ ḱ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆

ȉ ╠Ȋ̆ҌẢҊᶖȂ ̆ ḱ Ҍ ̆ Ҍ ̆

Ȃ 

ֲ ȉ ԅȊ̆ Ȃᵰ ѿҊ̆ḱΈṎ

̆ᵰ Ṏ Ҍ ̙ ̆ Ҍ ̆

ᵰ ꜜⱬ̆ҥ ⌠ Ȃ 
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又諸菩薩即於此中無厭意樂，乃至安坐妙菩提座，常無間息，是名菩

薩長時意樂。又諸菩薩以其六種波羅蜜多饒益有情，由此所作深生歡喜，

蒙益有情所不能及，是名菩薩歡喜意樂。又諸菩薩以其六種波羅蜜多饒益

有情，見彼於己有大恩德，不見自身於彼有恩，是名菩薩荷恩意樂。又諸

菩薩即以如是六到彼岸所集善根，深心迴施一切有情，令得可愛勝果異熟，

是名菩薩大志意樂。又諸菩薩復以如是六到彼岸所集善根，共諸有情迴求

無上正等菩提，是名菩薩純善意樂。如是菩薩修此六種意樂所攝愛重作意。 

ȉ Ҭ ̆ӂ ̆ ̆

ȂȊ Ҋ̆ ̆ ṩ ̆ ̆ѿ ⌠

ᵫ̆Ҭ ѿ┴ӞҌᴡ ḱ̆ ȉ ȊȂ Ṏ ̆ ᶖ҈

ἷ ꜝ ԅ̆ז ҈ ἷ ꜝ ѿṎ┤ ̆ ѿ┤ ҈ ἷ

ꜝ̆ Ȃ ̆ ז̆ ṩ̆ Ȃ

̆ ָ̆ Ԋ Ῥ ז Ȃ ṔẠԊ ̆

ԅѿ ̆ȉ ̆ ̆ ᴡץ ԅ˻Ȋ Ṏ Ҍ Ȃ ̆

҉ ̆ ҉ץ ̆ Ṕ₄ Ҍѿ ̆ᵖ Ṕ

ѿ ̆Ҍ ̆ Ԋ̆֜ԅ ԅ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ῒΈץ ̆ ᵬ ̆ Ҍ

̆ ȂȊ Ṏ Ȃ ╠ ӊҊḱΈṎ

̆ ז̆ Ҍ ⌠ ̙ ̆ ḱ Έ

Ṏ ȉ Ȋ̆ ̆ȉ Ҍ Ȋ̆

ԅ̆ᵖ ז ̆ ԅȂᶛ ̆ Ṕ ᵍ

ҕ ҂ ᶫ ѿṎֲ̆ Ṏֲ ԅ̆ᵖ Ṕ ז

Ȃ ѿ ֲẠҌ⌠̆ᵰ◓ѿ ז ̆ᵰ ̔ȉ ᵰ ԅ̆

ᵰ ԅ˻Ȋז ̆ Ṏ ⌠ ֲ ̆ Ṏѿ ֲẠҌ

⌠̆ ҉ Ȃ Ṕ∆ Ӟ Ṏ ꜜⱬ̆Ҍ

Ạԅѿ Ԋ ̆ Ҍ ֲ ᶖ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ῒΈץ ̆ ̆Ҍ

̆ ȂȊ Ӟ Ȃ ╠ Έ

̆ ѿ℗ ̆ ֓ ԅ̆ᵖ ⌠

̆Ҍ ז ָ ̆ȉ ȊȂ ѿ ֲ ẠҌ

⌠̆ᵰ ѿז ̆ ז Ȃ ̆ ԅֲ ̆

̆ Ҍ ז ָ Ȃ Ṏ Ṕ Ȃ Ṕ

Ӟ ֲ ̆Ạԅ Ԋ̆ᵖ ז ҌҊ̆ ץ ȉ Ạԅ Ԋ̆

ᵰ Ȋ ̆ Ṏ ԅȂ ֓ Ṕ ̆ ẠҌ⌠̆

ᵖ Ṏ ꜜⱬȂ 
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ȉ ץ Έ⌠ ̆ ѿ℗ פ̆ רּ

̆ ȂȊ ḱ Έ ⌠ ̆ ѿ℗

ָ ̙ ̆ ̆ ѿ℗ ̆ᶏזṔ

רּ ̆ Ṕ֣ז ֲ Ȃ ז̆ Ҍ

ѿ ̆ ѿ℗ ⌠ רּ Ȃ 

ȉ ץ Έ⌠ ̆῍ ҉ ̆

ȂȊ╠ ѿ ̆ ℗ᶏѿץ ⌠ רּ ȂҌ

Ҍ ̆ ѿ℗ ҉ ̆ ̆ ̆ѿ

Ӟ Ҍ Ȃ╠ ֓ ̕ ̆ ᵫ

ԅȂ 

̆ҕ Ȃȇ ȈӞ ץ ѿ

Ҋ̔ȉ ̆ Ḥ ᶖ Ȋ̆ ז Ḥᶖ

̆ȉ Ḥ ᶖ ̆ Ȋ̆ Ḥ

ᶖ ֲ Ȃ Ṕ ѿṎֲᶖ ̆ᵰ ѿז

ԅ̆ז Ҍ ̆ᵰ ᶖ̆ Ҍ Ȃ ⌠̔ᵰᶖ ̆

̆ ԅᵰӊ ̆ ᶖ Ȃ ץ ⌠≢ֲ ̆

Ҍ ⌠ ז ָ Ȃ ז ̆ ᶖ ז̆

҉ ᶖ ̆ Ȃ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ≠ ̆ ѿ℗̆

̆רּ ȂȊ Ṏ ̆ ѿ

℗ ῃ ̆ Ṕז ⌠ ̆ Ṏ רּ ̆ ץ Ȃ 

ȉ ̆ῒ ѿȊ̆ ѿ ̆ ָ ῄṎ ̙

ȉ ץ ҈ ᵝ ̆ ΐ̆ᵌ ̆Ҍ Ȋ̆ Ṕ

ḱΈץ ⱳ ҈ ӊῂ ᵝ ֓ҕ ̆ Ṏ

ΐ̆ ҈ ̆ Ҍ ̆ Ἕ ̆Ҍ Ȃ ҈

̆Ҍ Ȃȉ ץ ῍ ᵫ ̆ Ҍ ΐ̆

ȂȊ Ṏ Ҍ ҈ ̆ Ҍ ѿ ̆ѿ ԅ̆

Ȃ ҈ ᵝ ҈ ̆ ̆Ҍ Ȃ Ṏ

Ӟ Ȃᵖ ̆ ῄṎ ѿ ̙Ҍѿ Ȃ 

Ṕ ̆╠ ̆ ֓ ז̆ ҈ ⌠ רּ ֲ

ז̆ Ҍ ̆ᵖ ז Ȃ ̆ ԅ̆

Ȃ Ṕ ᵘ Έ Ṝ̆Ҍ ̆ ᵞ

Ṝ̆Ӟ Ṕ̆Ҍז ԅ̆זṔ Ҍ҉ Ȃ ץ ῄṎ Ҍ ѿṎ̆

ѿ Ȃᵖ Ӟ ץ ѿ ᶖ̔ ז ⌠ ֓ ᵝӊ ̆ᵰῬ ז ̆

҈ ҈ Ȃ ̆ ҈ ҈ ̆

̆ ̆ѿ Ӟ ָ Ҍ Ȃ 
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ȉ ḱ Έ ᵬ ȂȊ╠ Έ ̆ ȉ ᵬ Ȋᶖ

̆ ̆ ᵬ ԅ╠ Έ Ȃ 

 

又諸菩薩於餘菩薩六種意樂修習相應無量善根，深心隨喜，如是菩薩

修此六種意樂所攝隨喜意樂。 

ԋṎ̆ ḱ̆ ῒז Ӟ Έ ḱ

Ṝ̆ ̆ Ȃ ╠ Έ Ȃ 

 

又諸菩薩深心欣樂一切有情六種意樂所攝六種到彼岸修，亦願自身與

此六種到彼岸修恒不相離，乃至安坐妙菩提座，如是菩薩修此六種意樂所

攝欣樂作意。 

ֲ ḱΈ Έ ̆ Ӟ ΈṎ

Ҍ ̆ѿ ⌠ ᵫ̆ ᵬ Ȃ ֲ Ạ ̆ Ӟ ḱȂ 

 

若有聞此菩薩六種意樂所攝作意修已，但當能起一念信心，尚當發生

無量福聚，諸惡業障亦當銷滅，何況菩薩！ 

ֲ ⌠ Έץ ᵬ ḱ Ṝ̆ ѿ

Ḥ ̆ ץ ̆ ץ ̆ ⱳ ̆ᵥ

ḱ̆ ̆ ⱳ  Ȃרּ

Ṕ ֲ ḱ ̆ ṔӞҊז̆ ̆ ȁᶫ ȁ

̆ᵖ ̆רּ Ҍ Ȃ ╠ץ ѿ ̆ ѿ

Ṏ ԅѿ Ṏ ̆ ᶖ ᶖ᷅ ז̆ ῑ Ȃ Ṏ ̆

ᵰ Ṏ Ҍ ̆ Ạԅ ̆ ⱳ Ȃ ̆ᵰ ḱ̆

Ҍ רּ ̆ Ӟ Ҍ Ȃרּ ̆ Ṕ Ȃᵰ ⌠

ז ḱ̆ ѿ Ḥ ץ ̆ѿ℗ ̆ Ḃ

˻ᵖ ӞҌḂ ̆ᵰ ז ̆ Ḥ Ȃᵰ ԅ

̆ Ҍ Ḥ ̆ ̆ Ҍ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ҌԅȂ 

ѿ℗ Ȃ ֲ ̆ḱԅ ̆ᵰ

ԅ Ȃѿ℗ᵫ ₮ ̆ ̆ ֲ ѿṎ

̆ ѿץ ȁ ̆ ז ₮ ̆ ḱ Ȃ Ṕ

ԅ ֓̆ ѿҊ̔ ָ ḱ ̆ Ҍ ̙ Ҍ

Ȃᵰרּ Ṏ רּ ᶖ̆Ҍ ᵰḱ ̆ᵰ ѿ Ḥ

ԅ̆ ץ ̆ Ȃᵰ Ṏ Ҍ ᶖ ̆ ᶏᵰ

̆ ӞҌ Ȃ 
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ץ Ṕ ̆Ҍ ἑἑ Ԋ ҉ẠȂ ֲ ᵟ ̆ẽẽ

̆ Ạ Ԋ ҌẶ ҉ Ҍ҉̆ ≠ Ȃᵰ ᵰ ָ

ⱳ ̙ᵰἝ ̆ᵰ ♅Ҍᶖ Ȃ 

 

釋曰：五種修中，現起加行修者，謂於現起加行而修。成所作事修者，

謂諸如來安住法身，有無功用，所作佛事常無休息，於其六種波羅蜜多雖

無現行，然為攝益諸有情故，恒常現行成所作事。於爾所時一一剎那者，

假使以三無數劫量為一剎那，如是剎那積集時量，乃至菩提。經爾所時一

一剎那，假使頓捨一切身命等，其義易了，應隨本文。如此次第積集時量

乃至菩提，經爾所時一一剎那，假令為起一戒等心，處在三千大千世界滿

中熾火，恒乏一切資生眾具，此言顯示住處艱難，資緣乏少。此中意樂無

有厭足，當知即是廣大意樂。即此長時恒無間斷，當知即是長時意樂。長

者，久也；餘義易了。諸惡業障亦當銷滅者，此中意說滅彼能與異熟功能，

或對治彼往惡趣力。 

ԓṎḱ̆Ῥ ᾟѿҊȂָ ⱴ ḱ̙ȉԓ ḱҬ̆ ⱴ ḱ ̆

ⱴ ḱȊ̆ Ạ ⱴ ᶖԅ̆ Ҋ Ạԅ̆ Ṏ ȉ ⱴ

ḱȊȂҌ ȉ ḱ̆ ḱ̆ ḱȊ̆ ṎҌ ⱴ ḱ̕ Ҋ Ặ

Ṏ ⱴ ḱȂ 

ȉ ᵬԊḱ ̆ ᶖ ᵟ ̆ ⱳ ̆ ᵬᵫԊ ᴡ Ȋ̆ᵫ

ᵟ ̂Ῥ ᵫ ⱳ ̃̆Ҍ ⱳ ̆ ֓≠ ѿ℗

Ԋ ׅ Ҍ ẶҌ ⱳ Ҍ ẠȂȉ ῒΈ ̆

̆ ᵬԊȂȊᵫ Ҍ Ῥⱴⱳ ̆ΈṎ

ԅ̆ᵖ ԅ ̆ ̆ ΈṎԊ ҌẢ ẠȂז ӞҌ

ᵬ ̆ Ҍ Ặ Ṏ ȉ ᵬԊḱȊ̆ Ȃ Ṕ ̆

ⱴⱳ ȂᵫҌ ⱴⱳ ̆ᵖ Ạ Ԋ Ṕ ₮ ̆

Ặ ғҌᴡ ẠȂ 

ȉ ѿѿ┤ ̆Ẋᶏ҈ץ ꜝ ѿ┤ ̆ ╡ ̆ӂ

ȂȊ Ṕ ᵫ ҈ ἷ ꜝȂẊ ҈ץ ἷ ꜝ ѿṎ┤ ̆ ѿṎ┤

ѿṎ┤ ᶖ̆ѿ ⌠ѿ ȁѿ ȁ ȁ ̆ӂ ѿṎ ἷ ꜝ̆

Ῥ ҈Ṏ ἷ ꜝ̆ ̆ӂ ᵫȂȉ ѿѿ┤ Ȋ̆

ѿṎ┤ ̆ȉẊᶏ ѿ℗ Ȋ̆ ῃ ̆

ҕ ҂ ῃ ̆ ̆ ѿ┤ Ạ Ԋ ̆

ѿ ⌠ ᵫ̆ז Ҍ ̆ רּ Ȃȉῒ ԅ̆ Ȋ̆ ѿ℗

֓ ̆ ԅ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ӂ ̆ ѿѿ┤ ̆Ẋפ ѿ ̆

҈ ҕ Ҭ ̆ ӎѿ℗ ΐȊ̆╠ ᵘ ̆Ҋ ȁ ȁ
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Ȃז ̆╠ ̆ ѿṎ┤ ̆ ԅ ѿṎ ̂Ҍ ῃ

̃̆ ӊҬ̆ ҈ ҕ ̆ ӎѿ℗

ΐ̆ ԅ̆ Ṏ ⱷԅȂȉ ᵟ ̆ ӎ Ȋ̆ᵟ Ἕ

ѿ ̆ ̕ ӞҌ ̆ Ҍ ȁ Ҍ Ȃ ӊҊ̆זḱ

̆ Ȃ ѿҊ╠ ȁ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ҍ ḱ̆

Ȃȉ ̆ӄӞȊ̆ Ṏ ָ̆ ̆ ӄȂȉ

ԅȊ̆ῒז ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ֞ ̆ Ҭ ⱳ ̆ ⱬȂȊ

ѿ℗ ̆ ѿ Ḥ ̆ ץ ԅȂ ̆ ѿ Ḥ

ԅ̆ ז̙ ᵰ ̔ȉ ⱳ Ȋ̆ Ṏ ᶖ

̆ ⱳ ̆ᵰ ⌠ ṎԊ ̆ ԅḤ ӊ ̆ ԅ ⱳ

̆ Ҍ ԅ̆ ԅ̕ ȉ ⱬȊ̆ ⌠

Ṏⱬ ̆ ⌠ Ṏ רּ Ḥ ̆ ԅ̆ Ҍ ԅȂ

ץ ѿ Ḥ ץ ̆ ῄ Ȃ ֲ ̆

̆ ̆ Ȃ ̆ ̆Ῥⱴ҉ѿ

֓ⱴ ̆ⱬ ᾟ ԅ̕ ╚̆ Ҍ ̆ⱴ Ῥ ̆ ӞҌ Ȃ 

 

丙六 差別 

論曰：此諸波羅蜜多差別，云何可見？應知一一各有三品。施三品者，

一法施，二財施，三無畏施。戒三品者，一律儀戒，二攝善法戒，三饒益

有情戒。忍三品者，一耐怨害忍，二安受苦忍，三諦察法忍。精進三品者，

一被甲精進，二加行精進，三無怯弱、無退轉、無喜足精進。靜慮三品者，

一安住靜慮，二引發靜慮，三成所作事靜慮。慧三品者，一無分別加行慧，

二無分別慧，三無分別後得慧。 

釋曰：於此宣說波羅蜜多品差別中，顯示體性各三差別。此中何故說

法施等三種差別？謂由法施故資他善根，由財施故資益他身，由無畏施故

資益他心，以是因緣故說三施。 

ȉ ∟̆Ԑᵥ ̙Ȋ Έ ѿ ∟ ̙ȉ

ѿѿ ҈ Ȋ̆ ѿ ҈ ̆҈Ṏ Ȃ ΈṎ̆

ѿ ҈Ṏ Ȃ 

ȉ ̔ ∟Ҭ̆ ҈ ∟ȂȊ ѿ

҈ ∟Ȃȉ Ҭᵥ ҈ ∟̙Ȋᵘ ҈ ̔ѿ ̆ԋ

̆҈ Ȃ ָ ҈Ṏ ∟ ̙ ҈ṎҌѿ ̆ ץ ҈Ṏ ∟Ȃ

ȉ ז Ȋ̆ Ṕ ז ̆ᶏז Ȃȉ ז Ȋ̆
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ᶏז ⌠ ̆ ԅ ӊ ̆ ԅȁ ԅ̆ ԅ̆ז

ץ ̆ ẠԊץ Ȃȉ ז Ȋ̆ זꜛ ̆

ᶖ ̆ᵰ ז ז̆ ԅ̆ ԅȂᶭ ҈ Ҍ ᵬ

̆ ԅ҈ ᵘ Ȃ ̆ ̆ ץ ז ̆

ӂ ᵫ̕ ѿ ̕ Ӟ ז Ȃ 

Ṕ ȇ Ȉ̔ȉ ̆ ȂȊ ץ

Ȃ ѿṎ̆ ̆Ҍ ̆ ≠̆ ָ ᵝ̆

ָ ̆ѿ Ӟ ̆ ѿ ̆ ₮ז≠ Ȃ Ṕ

ѿҊ̆ Ạ⌠̆ ѿ֓ Ȃ ԋṎ̆ ̆

ᵫ ̆ ԅ Ҍ Ȃᵫ ̆ ԅ̆ Ṏ Ҍѿ ̆

ԅѿ Ȃ ץ ȉ ѿ ̆ ȊȂᵰ ѿ ̆ ѿṎ

ԅ̆ ѿ Ȃ Ҍ ̆ ̆ Ṏ ȂẠ Ҍ

̆ᵰ ̆ ᵫ Ȃ Ṏⱳ ̆ ץ

ז ̆ӂ ᾟ№ӊ ץ ᵫ̆ ץ ⱳ Ȃ ̆ѿ

̕ Ӟ ѿז Ȃ 

ȉץ ҈ Ȋ̆ ̆ ҈ Ҍ ᵬ ̆ ץ ҈

ᵘ Ȃ 

 

三種戒中，律儀戒者是依持戒，為欲建立其餘二戒，是故安住。所以

者何？住律儀者，便能建立攝善法戒，由此修集一切佛法，證大菩提；復

能建立益有情戒，由此故能成熟有情。 

҈ ̆ ὔ ̆ ȉᶭ Ȋ̆ᶭ ᶖ ῄṎȉ҉ Ȋ

Ȃȉ ῒ ԋ ̆ ᵟȊ̆ ԅ ȁ ̆ ץ

Ṕ ᵟ ὔ Ȃ ὔ ̆҉ ῄ Ҍ҉ ָ̆ ̙ȉᵟ ὔ

̆Ḃ ̆ ḱ ѿ℗ᵫ ̆ Ȋ̆ᵰ ᵟ ὔ ̆

֓ Ԋ̆ Ԋ ̆ ̕ ᵰ

ẠҌ⌠̆ ֓ Ҍ Ԋ Ҍᵟ̆ᵰ ḱ ̆

ḱ ̙ Ҍ ̆ᵰ Ԋ ᵟ̆ᵰ ᵰ ֲ̆

ᵰ̆ȉᵰᶖҌ ̆ Ȋֲ̆ ᵰ̆ ᶖҌ ̆

ᵰ ̙ ץ ὔ ֲ̆ ̆ȉ ṎֲҌ ֲȊ̆

ᵰ ῄ Ạ ᶖȂ ὔ ̆ ῄ Ҍ҉ Ȃ 

 

三種忍中，耐怨害忍能忍受他所作怨害，勤修饒益有情事時，由此忍

力遭生死苦而不退轉；安受苦忍能正忍受所遭眾苦，由此忍力，於生死中

雖受眾苦而不退轉；諦察法忍堪能審諦觀察諸法，由此忍力，建立次前所

說二忍。 
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Ӟ ҈ Ȃѿ ȉ Ȋ̆  ᵰ̆ȉ ז ᵬ ḱאל̆

Ԋ ̆ ⱬ Ҍ Ȋ̆ᵰ Ṝ̆ ⌠ѿ֓

ᶖ ᵰȂ ᵰ Ҍᵟ ̆ ז ̆ Ԋ ẠҌ ̆ ḱ

Ӟ҉Ҍ Ȃ ץ Ȃ Ṕ ӞῬ ѿҊ̆ ֓

̆ᵰ ̆ᵰҌ ₮ Ȃȉ ԅ̆ ѿ

Ȋ̆ Ṏ Ҍ ȂẠ ̆  ᵰ̆ᵰ Ҋ Ȃȇԓ ȈᵰṔ

̆ ῤ Ȃ ̆ᵰ ѿ

̆ ץ ̆ Ṏ  ԅȂᵖ ᵰҌ ̆ᵰ ז ̆

ᵰ ѿṎ ז ̆ ԅ̆ ԅȂ ץ ̆

Ҋ ̆Ҍ Ȃ ̆ᵫ Ҍ Ṥ ̆

̆ Ҍ ̆ ̆ḱ Ԋ̆ Ṏ Ӟ ԅȂѿ

̆ Ȃ Ṏ ̆ ז ᵬ ѿ℗ Ȃזᶖ ᵰ̆ Ȃ

Ṕ ḱ Ṝ̆ ⌠ ֲ֓ᶖ ᵰ̆ Ṏ ⱬ̆ ̆

⌠ԅӞ Ҍץ Ȃ 

ȉ ̆ ⱬ̆ Ҭ Ҍ Ȋ̆

̆ ѿ℗ Ȃȇ Ȉ ̔ȉ ̆

Ȋ̆ Ṝ ̕ȉ ̆ ᵫ Ȋ̆ ᵫ

Ṝ ⌠ѿ֓ ̆ȉ Ԋ ȂȊ ḱ

Ṝ̆ ȁ ȁ ȁ ⌠̆ᶛ Ṕ ᶖ ̆ ֲҌ ̆

Ҭ ԅ ̆ Ӟ ԅ̆ Ҍ Ȃ ᵫ ̆ᵖӞҌ ̆

ᵰ ̆ ӞҌ Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ ⱬ̆ ╠ ԋ

ȂȊ╠ ңṎ ⱬ ҉ Ȃ ץ ѿ℗Ԋ ṔҌ ̆

̆ ⱬ ԅȂ 

Ṥ ̆ ԅ ץ ⱬ Ȃ Ṏ ̆ᵫ Ӟ

Ȃ╠ ῄṎ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ᵰ ̆

҉ ԅ̆ Ҍ ԅ̆ ᶖ̆ ѿ ̆ ֿԅȂ

̆ Ҍ₮ᶖ Ȃ ̆ ȉ Ȋ̆

ѿ℗ Ȃ Ṕ ȇ Ȉ̔ȉ ̆ ╠ԋ ᶭ ̆

ȂȊ ҊᶖȂ╠ ΈṎ ̆

Ẋ ᵰ ԅ ̆ᵰ ⱬӞ ⱴ̆ Ҍ אָ Ȃ ᵰ ѿ

Ӟ ̆ ᵰ Ԋ҉Ạ Ԋ ̆ ̆ ѿ ̆ ָ̆

Ԋ Ҍ ԅȂ ̆ Ҍ Ȃ 

Ṕ ᶖ ѿֲ֓ Ҍ ̆ Ȃ ḱ ̆ᵖ Ӟ

Ȃ ̆ ѿ Ḥ ̆ Ṝ ̆ Ṝ

Ҍ Ȃѿ ̆ Ṕѿ℗ לּ ̆ѿ℗ⱬ ̆ Ṕѿ Ȃ
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Ҍ ̆ ֓Ԋ Ҍ Ȃ Ṏ Ҋᶖ̆Ӟ

⌠ ԅ ̆ ᵰ ⱬ ԅȂᵰ ֓ ̆ Ҋᶖ̙ ᵰ ◓

Ҋᶖ̆ Ҋᶖ̆ᵰ ̆ ◓ ֲ ̆ᵰẠ ⌠Ҍ̙ Ṏ Ἕ

̆ᵖ ᵰ Ṏ ⌠ԅ̆ӞҌ ⌠ ̕ ⌠ԅ ṎԊ

̆ᵰ Ṏ ̆ ᵰ ̆ ᵫ ̆ᵰӞ

ẠԅȂ ╚ᵰ Ạ ̙ᵰ ẠӞҌ Ȃ 

ץ ȁ ѿ ȂҌ ̆ᵰ ẠҌ ֓Ԋ Ȃᵰ

̆ Ḥ ̆ Ặ ⌠ᵰ ⌠ԅ̆ Ặ

ⱬ ԅȂ Ḥ ѿҊ̆ѿ Ḥ Ӟ ⱬ Ȃ ̆

Ṏ ᶖ Ȃ 

̆Ҍ Ȃ ̆ Ҍ ̆

̆ѿ Ȃ ̆ ỹ Ȃ ֲ ѿ

ᶖ ̆ Ṏ ԅ̆Ӟ ỹ

ԅȂ 

Ṏ ̆ ⱬ̆ ╠ ῄṎ Ȃ 

 

三精進中，其體差別，即薄伽梵契經中說：有勢，有勤，有勇，堅猛，

不捨善軛。彼經五句即是此中三精進體之所解釋：由被甲精進故，最初有

勢；由加行精進故，於加行時能有精勤；由無怯弱、無退轉、無喜足精進

故，如其次第於此後時有勇、堅猛、不捨善軛。故由此三釋彼五句。 

ȉ҈ Ҭ̆ῒ ∟Ȋ̆ז ԅѿ ᵫ ̆ҍ҈ Ȃ ᵍ

̆ȉ ̆כֿ ̆אל ̆שּׂ ̆Ҍ Ȋ̆ ԓ ȉ Ҭ҈

ӊ Ȋ̆ ԓ ҈ Ȃ ԓ ҈ ̙ 

ȉ ̆ ∆ Ȋ̆҈כֿ Ҭ̆ ѿ ̆ ᵫ

ȉ ȊȂָכֿ ̙ ѿṎ Ȃ ᾢ̆ח ᶖ̆

ở₮ Ȃᵰ ԅ̆ח ѿṎ ̆ ԅ̆ ָ ̙ח

Ṏּׂש ҉ Ȃ Ṕ ̆ᵰ ᶖ̆ ԅ̆

Ҍ ₮ ̆ ҈ Ȃ ȉ Ȋ̂כֿ ⱬ ̃̆ ҩⱬ

֟ ԅȂ 

ȉ ⱴ ̆ ⱴ Ȋ̆אל ԋ ̆ⱴ Ȃᵰ ḱ

Ṝ̆ Ṏⱬ Ȃ ҉ ȉ ȁכֿ Ȋאל ῄṎ ȁⱴ Ȃ 

ȉ ȁ ȁ ̆ ῒ ȁשּׂ ȁҌ

ȂȊ ҈ ̆ ȁ ȁ ᶭ ȉ ȁשּׂ ȁҌ

ȊȂȉ Ȋ̆ ̂כֿ ̃ȁ ⱴ̂אל ץ̃ ̆

̆שּׂ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ ҈ ԓ Ȋ̆ ҉ ԓ ҈ ȂҊ Ȃ 
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所以者何？或有最初為求無上正等菩提，雖有勢力，而加行時不能策

勵，故說有勤。雖復有勤，心或怯弱，為對治彼，故說有勇。由有勇故，

心無退屈，應知怯弱即是退屈。心雖無怯，逢生死苦心或退轉，由此退失

所求佛果，為對治彼，立無退轉。無轉退者，即是堅猛。故無退轉，顯示

堅猛，由堅猛故，逢苦不退。有雖逢苦能不退轉，而得少善便生喜足，由

此不證無上菩提，是故次須說無喜足，是不得少生喜足義，此即顯示不捨

善軛。由是義故說三精進。 

ȉ ∆ ҉ ̆ ⱬ̆כֿ ⱴ Ҍ ̆ ȂȊאל

∆ ṕ ̆ ᵫ̆ ⱬ̆כֿ ⱬ ԅ̆ᵖ ⱴ ṜҌ

̆ Ȃ ԋṎȉ Ȋאל ⱴ҉ Ȃ 

ȉ ̆אל Ȋ̆ אל ṕ ᶖԅ̆ᵖ ̆ȉ ̆

Ȋ̆Ҍשּׂ ̆ Ȃȉשּׂ שּׂ ̆ Ȋ̆ ̆שּׂ Ҍ

ԅȂ 

ȉ ̆ ̆ ᵫ Ȋ̆ ֲ Ҍ

̆ᵖ ⌠ ז̆ ̔ȉ ̆ᵥ ᵫ ̙ ѿ

Ṏָ ԅ ȂȊ ֲ ̆ ԅ̆

ᵫ ԅȂȉ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆ҹ ̆ ԅ

ȉ Ȋ Ȃ ԅ ӗ ̆ Ҍ ̆Ҍ ̆ Ṏ ȉ Ȋ̆

שּׂ Ȃȉ ̆ ̆ ̆ Ҍ Ȋ̆ ץ Ҍᴪ

̆Ҍ ⌠ԋӗ ԅȂ 

ȉ Ҍ ̆ Ḃ ̆ Ҍ ҉ Ȋ̆ ֲ ⌠

Ҍ ̆ᵖ ԅѿ ז Ȃז ⌠ѿ ̆ȉ ̆

̆ ԅȂȊ Ҍ ̆ ᵫ̆Ҍ ԅѿ ẢҊᶖȂᵰ

ԅ̆Ҍ ԅ̆ Ҍ⌠ ҉ ԅȂȉ ̆ Ҍ

Ȋ̆ᵰ Ṏ Ҍ ̆ ҉̆Ҍ ⌠ѿ ԅȂȉ Ҍ

Ȋ̆ ѿṎ ̆ ѿ ̆ ֲ ҉̆ ץ

ԅ̆ᵰҌ ̆ ԅ̆ Ҍ ԅȂᵰ ⌠ ̆ѿ

╠ ̆ȉҌ ȊȂ 

ȉ ̆ ҈ Ȋ̆ Ṏ ҈ Ȃץᵫ ԓṎ

ᶖ ҈ Ȃ 

 

三靜慮中，安住靜慮者，由此能安現法樂住；引發靜慮者，由此引發

六種神通；成所作事靜慮者，謂依此故成立所作利有情事，是故說名成所

作事。由此義故，靜慮有三。 
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҈ ̆ ѿṎ ᵟ̆ ȂָӇ ᵟ ̙

Ҋ̆ ᵟ ᵟȂ Ṕ ȇ ᵍ Ȉ ѿ ѿ Ạ Ȃ

ȉ ᵟ̆ Ҭ Ȋ̆ Ṏ ̂∆ ȁԋ ȁ҈ ȁ ̃

Ȃȉ ץ ᵥ̙ᶭ ȁ ȁ ȁ ȂȊ

֓ ֓ ̙ ̆ ȁ ֓ Ȃ ̆

Ȃ ̆ ҉ץ Ȃ ̔ ȁ Ȃ

̆ ̆ᵖ ҈ Ȃ ȇḴ Ȉ ̆

҉ Ṏ Ȃȉ ̆ ̆ ῀₮̆

ᵟ Ȋ̆ ⌠ ̆ ῀ ȁ₮ Ȃȉ Ȋ ╠ ⌠ ֓

רּ Ȃ ȇ ᵍ Ȉ Ȃ 

ṔῬ ȇ Ȉῇ ѿ ̔ȉ Ҭΐԋ ̆

ᵟȂȊ Ҭ ῄ ̆ ᵟȂѿ ȉ Ȋ̆ ̆ ̕

ѿ ȉ Ȋ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ῄ ̆ Ṏ

Ȃ╠҈ ῄṎ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̕ ̆ ̆

̆ Ȃ 

ѿ ̆ ̆ ԅ Ҍ ̆ ̆ Ȃ 

ԋ ̆ ̆ רּ Ȃ 

҈ ̆ ̆ ҉ ̆҈ ҈ Ȃ 

̆ ̆ ̆ ԅȂ Ṝ Ҍ Ҍ ԅ ̙

̆ ∆ ȁԋ ̆Ӟ ҈ ̆ᵖ ѿ ̆ Ṏ

ⱬ ̆ ╠҈ Ȃ 

Ṏ ̆ ╠ ᵟ Ṏ ᵟ ̆ ᵟȂ ѿ ̔

ᵟ Ȃ 

ȉ ̆ Έ Ȋ̆ ԅ ӊ ץ Ȃ Ṏ

῍ ԓ ̆ ȁ ȁז ȁ ȁ ̕Ҍ

̆ ԅ ̆ Ȃ ֓ ̆ Ҍ Ȃ

ԋ ̆ Έ Ȃ 

ȉ ᵬԊ ̆ ᶭ ᵬ≠ Ԋ̆ ᵬԊȂȊ

ֲẠ Ԋ ̆ⱬ ̕ ԅ ӊ ̆ ⱬ ԅȂȉ ᶭ

Ȋ̆ᶭ Ṏ ̆ȉ ᵬ≠ ԊȊ̆ᶖẠ≠ Ԋ ̆ Ạ ̆

ȉ ᵬԊ ȊȂ 

ȉ ҈Ȋ̆ ҈ ̆ ⱳ Ҍ ̆ №ԅ҈ Ȃ 

 

安立慧體有三種中，其義易了。 

҈ ̔ №∟ⱴ ̆ ḱ №∟ ̆ ḱ╠ ⱴ ̆ⱴ

№∟ⱴ ̕Ῥ №∟ ̆ №∟ ̕ №∟
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⌠ӊ ̆Ῥ ֓ ̂ᶭז ̃̆ №∟ Ȃ ҈Ṏ

҉ Ȃ 

Ṕ ѿҊ̔ №∟ Ȃ ⌠ ӊ ̆ ⌠ ̆ѿ℗

Ȃ ῄṎ ḱ₮ᶖȂ Ṕ ḱȇԓ Ȉ̆ №∟ ̂

̃̆ȇԓ Ȉ ḱ Ȃ Ṏ ̆ Ӟ Ҍ⌠̆ѿ

℗ᵫ Ӟ Ҍ ᶖȂ Ṏ ̆Ӟ Ȃ Ҍἑ ̆ӂ ᵫȂ

Ṏ ̆ѿ ҉ ̆ ̆ Ṏ̆ῒז Ҍ҉

Ȃ ץ ȇԓ ȈҌ ԅȂȇԓ Ȉ ̆ ̆

ᵰ⌠ ԅ ԅ̙ ̆ ԋ ԋṎ Ҍ ̙ ȁ

ԋ ̆ ȇ Ȉȇ῀Ҭ Ȉ ῂ Ȃ 

 

丙七 相攝 

論曰：如是相攝，云何可見？由此能攝一切善法；是其相故，是隨順

故，是等流故。 

釋曰：如是相攝云何可見者，此問如是波羅蜜多與諸善法互相攝義云

何可見。由此能攝一切善法者，應知由此波羅蜜多能具足攝一切善法，彼

亦能攝波羅蜜多。應知此中一切善法即是一切菩提分法。是其相故者，是

般若相。是隨順故者，應知即是信、輕安等。是等流故者，謂六神通及十

力等諸餘功德。 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ ѿ℗ ̕ ῒ ̆ ̆

ȂȊ ΈṎ ҍѿ℗ ԑ ̆ΈṎ ѿ℗ ̆ѿ℗

ץ ΈṎ ȂҹָӇ ѿ℗ ̙ ҈ҩ ̔ȉ

ῒ ̆ ̆ ȂȊ 

ȉ Ԑᵥ ̆ ԑ Ԑᵥ ȂȊ

̆ԑ ̆ΈṎ ῒז ѿ℗ ԑ ̙Ԑᵥ ̙ΈṎ

ץ ѿ℗ ᶖȂΈṎ ̆ ̆ ץ ѿ℗ Ȃ

ῄṎԑ ̆ ץ Ṏ Ṏ ̆ Ṏ Ṏ ̆ ∟̆ Έ

ѿ℗ ̆ ѿ ԅȂȉ ѿ℗ ̆

̆ ΐ ѿ℗ ̆ ֞ Ȋ̆ ΈṎ ץ ѿ℗

̆ѿ℗ Ӟ ̆ Ȃȉ Ҭѿ℗ ̆

ѿ℗ № ȂȊ ѿ℗ ֓ ̙ ḱ № Ȃ 

ȉ ῒ ̆ Ȋ̆ѿ℗ Ȃȉ ̆

Ḥȁ Ȋ̆ ѿ℗ ΈṎ ̆ᶛ ̆Ḥȁ

֓ Ȃȉ ̆ Έ ⱬ ⱳ Ȋ̆
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̆ ΈṎ ₮ᶖ Έ ȁᵫ ⱬȁ ̆ Έ

̆ Έ Ȃ 

ԅ҈Ṏ̔ѿṎ ̆ ̕ѿṎ ̆ѿ℗

̆ Ḥȁ ̆ ΈṎ ̕ѿṎ ̆ Έ

ȁᵫ ῇҌ῍ ̆ Έ Ȃ 

 

丙八 所治 

論曰：如是所治攝諸雜染，云何可見？是此相故，是此因故，是此果

故。 

釋曰：如到彼岸攝諸白法，前已顯示；此所對治亦攝一切諸雜染法，

今當顯示。是此相故者，是貪等相；是此因故者，是慳等因，所謂不信及

邪見等；是此果故者，謂慳、犯戒、忿等諸果。 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ȊΈṎ ̆ ԅ̆ Ӈ̆

ΈṎ Ҍ ѿ℗ ̙Ӟ Ȃץ ҈Ṏ ̔ȉ

̆ ̆ ȂȊ 

ȉ ⌠ ̆╠ Ȋ̆ΈṎ ѿ℗ ̆╠ Ȃ

ȉ ֞ ѿ℗ Ȋ̆ΈṎ ָ ̙ᵘ ̆

֓Ԋ ̆ Ȃ ֓ Ҍ ֓ ̙ΈṎ

̆Ӟ ѿ℗ Ȃ ̙ȉׂ ȊȂ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆ᵘ ̆ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ҌḤ Ȋ̆ ָ ̙ ҈

ҌḤȁ ̆ ֓ ΈṎ ֓ Ȃ 

ȉ ̆ ȁ ȁ ȂȊ Ṏ ᴪ ָ ̙

̂ ̆ Ҍ ̃ ᵰᵘ ̕ ֓ ̆ᵰҌ ̆ ̕

̆ᵰҌ ̆ ̆Ạ Ԋ ԅ̆ Ȃ 

̆ ̆ ȁ ȁ ̆Ӟ ץ

ѿ℗ ȂΈṎ ץ ѿ℗ ̕ΈṎ

ץ ѿ℗ Ȃ ῄṎ Ȃ 

 

丙九 勝利 

論曰：如是六種波羅蜜多所得勝利，云何可見？謂諸菩薩流轉生死，

富貴攝故，大生攝故，大朋大屬之所攝故，廣大事業加行成就之所攝故，
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無諸惱害、性薄塵垢之所攝故，善知一切工論明處之所攝故，勝生無罪，

乃至安坐妙菩提座，常能現作一切有情一切義利，是名勝利。 

ȉ Έ Ԑᵥ̆≠רּ ̙Ȋ ΈṎ ָ ̙ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ΈṎ ̆

Ṝ̆ ץ ̆ ᵘ Ȃȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ӊ ̆

Ȃȉ ӊ Ȋ̆ ̆ ̆ ἥ ̆

Ȃȉ Ԋ ⱴ ӊ Ȋ̆ Ԋ ̆

ⱳ̆ Ȃȉ ȁ ӊ Ȋ̆Ҍ

ז̆ ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃȉ≠רּ ѿ

℗ ӊ Ȋ̆ ̆Ҍᵖ ῂ ̆ ȁ ȁ

ȁ Ӟ ̆ȉѿ℗ Ȋ ԅ Ȃ 

ȉּר ̆ӂ ̆ ᵬѿ℗ ѿ℗ ≠Ȋ̆ȉּר Ȋ

҉ ̆ רּ ֲ ᶭ Ȃȉ Ȋ̆₄ ȁ ԅּר ̆ ז̆

Ạ Ԋ̕ רּ ̆ ז̆ ҉ Ҍ Ԋ Ȃѿ ⌠ȉ

Ȋ̆ ᵫ̆Ҍ Ạ≠ ѿ℗ ѿ℗Ԋ Ȃȉ Ȋ̆≠רּ ΈṎ

 Ȃ≠רּ

 

釋曰：今當顯說波羅蜜多所得勝利。勝生無罪者，非如外道雖得勝生

而名有罪，雜染汙故。又彼勝生皆是無常；波羅蜜多果非無常，由說乃至

安坐妙菩提座故。又彼勝生唯能自利，不能利他，由不說彼常能現作有情

義利；波羅蜜多所得勝果，常能現作一切有情一切義利。如是名為諸到彼

岸得無罪等勝果義利。 

ȉׂ רȂּ≠רּ ̆ רּ ̆

ȂȊ ∟ ₮̆ Ӟ ץ ֲ ̆ᵖ ז ̆₄ Ӟ ֲ

̆ӞᾧҌԅ Ȃ ḱԅΈṎ ̆ רּ ֲ ̂ ȁ

ȁ ȁ Ԋ ̃ Ȃ ָ ̙ȉ Ȋ̆

Ȃ ̆ ץ Ȃ 

ȉ רּ ̆ Ȋ̆₄ Ṕז רּ ̆

ᵰῬ ̆Ҋѿ Ҍ ̆ ╠ ̆ ̆ ֲ ̆

ԅȂ Ҍ ̆ҹָӇ ̙ȉӂ Ȋ̆ѿ

⌠ ᵫ̆Ҍ רּ֓ ₮ ̆ Ȃ 

ȉ רּ ≠̆ Ҍ ᵬ ≠Ȋ̆₄ רּ

≠̆Ҍ ṔҌזȂז≠ ᵬѿ℗ Ṕז̆≠ ̆ Ạ ≠

Ԋ ̙ȉ רּ ̆ ᵬѿ℗ ѿ℗ ≠Ȋ̆ ᵫ

̆ѿ℗ ≠ Ҍ ȁ ᵬȂ 
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ȉ ⌠ רּ ≠Ȋ̆ ΈṎ רּ

≠Ȃ 

 

丙十 抉擇 

論曰：如是六種波羅蜜多互相抉擇云何可見？世尊於此一切六種波羅

蜜多，或有處所以施聲說，或有處所以戒聲說，或有處所以忍聲說，或有

處所以勤聲說，或有處所以定聲說，或有處所以慧聲說，如是所說有何意

趣？謂於一切波羅蜜多修加行中，皆有一切波羅蜜多互相助成，如是意趣。 

釋曰：於三百頌般若波羅蜜多等經中，本為說一波羅蜜多，乃說一切

波羅蜜多，於如是說有何意趣？於修一時，一切相助，應知此中有是意趣。

謂修施時，防護身語，由此有戒波羅蜜多而相助成；乃至了知施之因果，

由此有慧波羅蜜多而相助成。其餘相助，如應當知。 

ṎΈṎ ԑ ̆ Ṕӊ ԑ ḅ ᵥ ̙ᵫ ΈṎ

Ṝ̆ ᵘץ ᶖ ̆ ץ ᶖ ̆ ץ ᶖ ̆

ץ ᶖ ̆ ץ ᶖ ̆ ץ ᶖ Ȃȉ

ᵥ ̙ ѿ℗ ḱⱴ Ҭ̆ ѿ℗ ԑ ꜛ ̆ ȂȊ

ָ ̙ ѿ℗ Ҍ ̆ ѿṎ ῒ ԓṎ̆ῒז

ԓṎᶖ ꜛ ѿṎȂ ̆ץ ΈṎ № Ҍ ̆ ѿṎ

ῒזԓṎ̆ ῒҌ Ȃ 

ȉ ҈ ҬȊ̆ Ṕ ̆ Έᴪ̆Έ

̆ ῇ ̆ῄ Ȃ ҈ ̆Ҍ

ᶖȂ ҈ ̆ȉ ѿ ̆ӂ ѿ℗

̆ ᵥ ̙Ȋ ᶖ ѿṎ ̆ ⌠ѿ℗ ̆

ָӇ ̙ 

ȉ ḱѿ ̆ѿ℗ ꜛ̆ Ҭ ȂȊḱѿṎ ̆ῒז ԓṎ

ᶖ ꜛ̆Ҍ ῒזԓṎȂ Ṕ Ṏ Ȃȉ ḱ ̆

̆ ꜛ Ȋ̆ᶛ ̆ᵰḱᵘ Ṝ ̆Ҍ ԁ

ẠȂᵰᵘ Ṝ̆Ҍ ѿ ᵘ ѿ Ạ Ԋ Ȃ җᵘ ̆

̆ᵰҌ ̆ ҉ Ȃȉ Ȋ̆ᵘ Ṝ

Ȃ ̆Ẋ ̆ᵰ Ạᵘ Ԋ ̆ ̕ ╚̆

Ҍ ẠȂᵘ Ӟ ̆ ̆ Ȃȉӂ ԅ ӊ ̆

ꜛ Ȋ̆ ᵰҌ ̆ᵰӞҌ ᵘ ̕ᵰ ̆

ȂѿṎ ԓṎ Ȃ ᵘ ᶛ̆ῒז Ӟ ץ

ԅȂ 
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Ṏ ̆ȉ ḱ ̆ Ȋ̆Ҍ ᵬ Ԋ ̆ ̕

ȉ Ȋ ̆ ⌠ Ṝ̆ Ҍ Ṝ̆ ̆ Ạ⌠ ̕ȉ

Ȋ̆ ̕ȉ Ȋ ᵬ ̕ȉ ԅ Ȋ̆ԅ ᵬ

ᵰ ̆ᵰ ᵬ̆ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ ᵘ

ῒᵩԓṎȂȉ ḱ Ȋ̆ᵰḱ Ṝ̆Ҍ ̆

ӞҌ ȂҌ ᵘ ̕ ̆ Ȃᵰḱ

Ṝֲ̆ ᵰ Ṏ ȁ Ṏ ̆ᵰ ԅ ̆ ̕ᵰẊ ԅ̆

ԅȂֲ ᵰ̆ᵰ ȂӞҌ ̆ ȂӞҌ ȉ Ȋȁלּ ԁ

̆Ҍ ̆ ȂӞҌ ȉ Ȋ̆ Ȃז ḱ Ӟ ῒ

ԓṎȂז ѿṎ ῒזԓṎ Ȃ 

ȇ Ȉ Ӟ ̔ȉ Ҭ̆ Έץ ȂȊ Ṏ

ΈṎ №̆ΈṎԑ ̆ ѿṎ ΈṎ̆ΈΈ҈ Έ

ṎȂȇ Ȉ Ṏ Ȃ Ṕ ᾢ׃ ѿҊ̆ ȇ

Ȉ ṜῬ Ȃ 

 

乙二 結頌 

論曰：此中有一嗢拖南曰： 

數相及次第 訓詞修差別 攝所治功德 互抉擇應知 

釋曰：次第頌前，其文易了。 

ѿṎ ȂΈṎ ̆ ԅָ֓ ῤ ̙ ΈṎ ̆

ΈṎ ̕ ̕ ̕ ̆ ̕ ԓ ḱ̕ ∟̕

̕ ̕ ̆≠רּ ⱳ ̕ ̆ ѿṎ ΈṎȂ

ῂ ֓̆ȉ ȊȂ̂ ԋ ҂ ̃ 


