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3ȁ ∞ ҉ ȇ ӗ Ȉ ∞ ҉

Ȃ 

4ȁ ╠ ȉ ̔Ȋ ╠ ȉ ̔Ȋ ⱴȂ 

5ȁ ̆ ⱴȂ 

6ȁ ⱴ῀ԅ ∞̆ ḂҌ ѿ ӊῂȂ Ḃ

̆ ╠ ̆ ӊ ̆ ץ ₮Ȃ 

7ȁ ῃ ⱴȂ 
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10ȁ Ҭ ȉ Ȋ ȇ ӗ ȈҬ ̆ȉ Ȋ ȇ ӗ ҕ

ȈҬ Ȃ 
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ѿ  

简介 

Ṕ ȇ ӗ ȈȂ ̆ ∆ѿ

̆Ӟ ץ ԅ ∆ ѿ Ȃ 

ҕ ̆ ȇḴ Ȉ ̆ ₮ ̆ ȇḴ Ȉ̆

̆ᵖ ז̆ ᶖ Ḥ ӗȂҕ ԅ ӊ

ז̆ ӗ̆ Ȃ ᵥ ז̙ ◓Ҋᶖ Ȃ

̔ ◓Ҋᶖ ̆ᵰ Ṏ ᶖ ӗ̆ץ ⱳ ᶖ ᵰ

╠ץ ֓ Ȃ ѿ ̆ ȇ ӗ Ȉ̆ ҕ Ạ

ѿṎ Ȃҕ Ȃ 

ѿ ̆ Ṕ ҕ Ҋץ̂ ȇҕ Ȉ̃̆Ӟ Ṏ Ȃ

ҕ Ạ ̆ Ȃ

ף ѿ ȇ Ȉ̆ ֓ Ȃ ѿ ̆

Ṕ Ӟ ԅѿ֓̔ ȇҕ Ȉ ⌠ ȇץ̆

ȈẠ ᾟȂזṔӊ ḅ̆ Ṕ ѿ Ȃҕ ỹ ז

Ҋז̆ ҈Ṏỹ ̔ѿṎ ȁ ȁ ᴟ Ȃ Ṏỹ

Ȃ ԋṎ ̆ Ҋ ̆ Ҋ ȁ ȁ Ȃ

Ṏ Ṕ ḅ ∟ ѿ Ȃ ѿṎ

̆ỹ Һ̆Ῥ ỹ ԅ̆ ץ Һ ̆Ӟ ѿ Ȃ

ѿṎ Ҋז̆ ỹּר Ȃ ҕ Ȃ 

ף ̆ Ṕ ץ ⌠ ̆ ̆ ԅѿṎ ̕

Ӟ ѿ Ȃ ῄ Ҍ ԅȂ ⌠ ̆ ȇ Ȉ

ȇ Ȉ̆ ῄ ᵬץ Ȃ Ṕ ̔ѿṎ ̆ѿṎ

̆ѿṎ Ȃ ⌠̆ Ӟ ץ ѿҊȂ Ṕץҕ

ҺȂ ȇ Ȉ ȇ Ȉ ̔

ȁ ┴ѿ ̕ ȇ Ȉ ѿ ̆

ῄṎ ӊ Ȃ 

Ṕ ȇ Ȉ ĺĺȉ Ȋ̆ ѿ

֓ ץ̆ ѿ֓ Ȃ Ṏ ȇ ӗ Ȉӊ╠ԅ ѿҊ̆

Ṕ ѿ Ȃ 
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一、《攝大乘論講記·懸論》 

（一）釋題 

Ӑ╦Ї Їᾨ ɼ 

ʅ ʆЇ ɻ Ї Ή ᶜ Е҅װ ≢Ї

ԑװ ɼ װ Їפֿ ҅⅓ ӝ Ї װ

ɼ ᶜ Ї Ғ Ї Ї Ї

Ї ӝ Ҳ ≢ Ї ᶜЇ װ ≢ɼ 

ȉ ӊ╠̆ ̆ᾢ ȊȂȉ Ȋ̆ ȁ

̆ ץ ῄ ᶖ ̔ѿṎ ȉץ ∟Ȋ̆ Ṏ∟Ṏ∟ ᶖ̕

ῬѿṎ̆ץ ᶖ Ȃ ̆ Ṕῃ ̆ ӗ

ѿ֓ Ҋᶖ̆ ⌠̆ ῒז Ӟ ץ ԅȂ ץ ȉ ץ

̆רּ ѿ℗ ӗ Ȋ̆ѿ℗ ӗ ̆ Ṏ רּ ̆

Ṏ רּ Ȃ ץ Ṏ ᶖרּ ѿ℗ ӗ ̆ ȉץ Ȋ

Ȃ 

ȉ ᶖ ̆ Ҍ ̆ ̆ Ȃ ̆

ӗ Ҭ ∟ ̆ ᶖ̆ ץ ∟ȂȊ ץ ∟ ΐ ᶛ

Ȃᵫ ̆ Ҍ ̆ Ӟ Ҍѿ Ȃ ̆

Έ ̕ Ȃ Ṏ Ṏ ̆ Ṏ ӗ

ץ ᶖ̆ ץ ∟ Ȃ 

 

ʅӝʆ ӝЇ ָ └ Ї צּ ₴ ᵲ ɼ

ҲЇ ԇ Ї ֢ Ї Ⱶ

ɼ ᶜ װ Ї Ҳ ₴ᶜɼ ת

Ї ʅӝʆɼᵜ └ Ғ Ї

ӝ ≢ɼ ӝ ӝɻ ӝЇ ӝ ӝɼ 

Ҋ № ָ ȉ ӗ Ȋ̆ѿṎ ѿṎ Ȃȉ Ȋ ԅ̆

ȉӗȊ ָ ̙ӗ̆ Ṕѿ ̆ ӗֲץ ̆ ӗ̆

ֲ Ṏ ⌠ Ṏ Ȃ ȉӗȊ ̆ ⌠ ԅ̆

 

 ᴥ  

   

ᾩ 

Ӏ  

פֿ  

қ  
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Ṕ Ṏ ⌠ ̆ ӗȂӗѿ №҈ ̔ ӗȁ

ӗȁ ӗȂȉ לּ ₮ ᵬ Ȋ̆ ȉӗȊ̆לּ Ȃלּ Ṏ ӗ

Ҍ ̆לּ Ȃ ₮̆ ṎּלҌ ԁּ̆ל ₮ ҈ Ȃ Ṏᵬ

ӗȂ 

ȉ Ҭ̆ ԁ Ȋ̆ ̆

̆ ̆ Ṏ ԋ Ȃ Ṏ ̆

ԅ ̆ ԅ ӊ ̆ Ṏ ᵰ ̆ ⌠ ̆ Һ

̆ȉ ԁ ȊȂȉ ֜ Ȋ̆ Ṏ҈ ̆ Ȃ

ֲ̕ ȁ ҉ ̆ ̕ ᶖ ̆ Ҍ ѿṎ Ȃȉ

ⱬ Ȋ̆₄ ԅȂῒז ԅ ̆ ԅ̆

ԅ̆ Ṕ ז̆⌠ Ἕ ԅֲ ̆ᵖ ҉ ̆

҉ ֣ ԅ̆ Ҋᶖ῀ Ȃ ץ ̆ ҥ Ȃ 

ȉ ᶖ ץ ̆ Ҭ ₮ᶖȂ פ

̆ ȋӗȌȊ̆ ᶏ ȁ ̆ ȉӗȊ̆

Ἕ ӗ ֲȁ ѿ ⌠ ѿ Ȃ 

ȉᵖ ⌠ Ҍ ̆ ӗ ∟ȂȊ ̆

ḱ ̕⌠ ̆ ӗ ̆ ӗ ᵫ Ȃ Ҍ ̆ ԅ ӗ

∟Ȃȉ ӗ ӗȁ ӗ̆ ӗ ӗȂȊ Ṕ ȇ Ȉ

ᶖ ̆ ȁ ̆ ҉ ѿӗ Ȃѿӗ ҈ӗ ԓӗ ̆

ᵫ №ῄ ̆ Ṕȇ ӗ Ȉ ̙ ṔҊ Ȃ

ԅ ҈ӗ̆ № Ȃ ӗ ӗ̆ ӗ ᵫ ̕ ӗȁ

ӗ Ȃ 

 

ʅ ʆЇ Ї ɻ ɻֿפҎ ɼ ҅Ṕ ЇҒ

҅ Ї҅ פֿ ɼ װ Ї פֿ

פֿ ɼ҅ ɼ ᵲ Е

ӝ װ ӝЇ Ї װ ɼ ӝ Ї Ҏ

Ї ӝ ╠ ֒ Ї װ ӝҎ ЇҒ

ӝ֒ ҅ṔҲ Ї Ї ӝ ɼ

Ї ӝҒ҅ ӝЇ ӝЇΈ ӝ ᵱ

ɼ Ї Еʇ ҅⅓ ʈЇʇԑӝ Ї

ʈɼ 

ָ ӗ̙ȇ ӗ Ȉ Ṏӗ ̆Ҍ ̆ ∟ ԋӗȂ

ȉ Ȋ̆ Ṕ ȁ ȁ רּ ҈Ṏ ̆ ҉ ᶖ

ѿṎ ̆ ̆ Ӟ Ȃרּ ץ ̆ №₮ ȁּרῄ

Ṏ ȂȉҌ ѿ Ȋ̆ѿṎ ̆ ̆ ̕ѿṎ



4 

̆רּ ̆ Ҍ ѿṎ Ȃȉ ץ ̆ רּ

רּ Ȋ̆ ̆ ̕ רּ ̆ Ȃרּ

ȉ Ȋ Ȃ 

Ȃ ȇ Ȉ ̔ ӗ ץ ӗ̆

ӗ ץ ӗ Ȃȉ ̆ ץ ȂȊ Ṕ ȇ Ȉ

Ӟ ̆ᵰ ӗ̆ ӗҊ Ȃ Ṏ ӗ̆ ӗ̆ ҉

ӗ⌠ԅѿṎ ̆ ╠ Ȃ ז̆ ԅӊ ̆ Ҭ ̆

Ҭ ԅ Ȃ ἑἑ ѿṎ ̆ ץ

Ȃ ץ ̆ ̆ Ȃ ԋӗ̆

Ȃȉ ӗ ̆ ҈ ̆ ӗ ╚ ԓ Ȋ̆

ȇ Ȉ ̆҈ ҥ ⌠ ̆ ̆ ֲ֓ ⱬ

̆ ԓ ԅ̆זҌ ̆ ҈ ז̆ ⌠ Ҍ

ז̆ ԅȂ ⌠ ז̆ ԅ̆Ῥ ז ȉ ѿṎ ̆

Ῥ ╠ Ȋ̆ Ӟז ԅȂ ӗ ҈ ̆ ӗ ԓ ̆ Ṏ҈

ԓ ԅ̆ ץ Ȃȉ ̆ ӗ

̆ ӗҌѿ ӗȊ̆ ȇ Ȉ ̆ ӗҥҌ ӗȂ

ӗἑἑ ӗ ѿṎ ȁ₮ ̆ ̕ ӗҌᵖҌ ̆ ғ

ӗȂ ץ ӗ̆ Ӟ ԅ ̆Ӟ Ҍ ̆ Ȃȉῂ ӗ

ᵫ Ȋ̆ ӗ̆ ӗ ̆ Ṏ ӗȂȉ ̔

ȋ ѿ℗ ȌȊ̆ Ṏ ̆ȇ Ȉ ѿ℗ ̆

ӗ Ӟ ̆ᵰ ӗ Ҍ ̆ ӗ Ӟ҉Ҍ Ȃȉȋԋӗ ̆

ȌȊ̆ ̆ ԋӗ ֓ⱳ Ȃ

̆ ӗ ̆ ѿ℗ ԅ̆ ԋӗ Ȃ 

 

ԑ פֿ ɼ ҅ ẘ ҅ Е ӝ ӝҲ

Ї ⅎ Ї ӝᶜ ɼפֿ ӝҒΐ ӝ

ҏ Ї װ ӝ ἥ ӝװ ҅ פֿ ᵱ ɼ פֿ ־ К

ɼ פֿ Ї װ ӝ֤ ӝЇפֿ ӝ֤ ꜛӝɼ Ї

ӝ ≢ЇҒ Ї ҙ ɼꜛפֿ פֿ

҅ ᵲ Ѓװҏ ẘֿפ Єɼ פֿ ɼ 

װ ᶜפֿ ɼ Їᶳ҅פֿ Ї ⅎ

Ҏ Е҅ɻԑ ЖҎפֿ ῍Ї ЖӢɻפֿ

ɼפֿ פֿ Ї ЇҒΐ ӝ ɼ פֿ

Ї װ ₴ Ї װ ӝɼ 

ȉ Ȋ̆ ̆№∟ ̕ Ȃ 
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ԋṎ רּ ̆ ѿṎ ̆ȉ Ȋ Ẓ רּ ѿ Ȃ

ȉ ӗ ̆ ӗҬ ̆ № ̆ ӗᶖ ╠ȂȊרּ

ӗ ӗ̆ ῍ ̆ȇ Ȉ ῍Ҋ ȁ῍Ҭ ̆ ӗ῍ ̕

҉ ̆Ҭ ȁҊ ̆ ԅȂרּ ӗ

̆ ӗ ̆ Ṏ Ȃȉרּ ӗҌ῍ ӗ ҉

Ȋ̆ ̆ ӗ ȉ Ȋ רּ ѿ ᶖ Ȃȉ ̆ץ

ӗ Ἕ ӗץ ѿ רּ ᵫ Ȋ̆Ҍѿ ᵫ ץזֲ̆ ӗ

ӗ Ἕ№ ᶖ̆ ӗ רּ ̆ ӗ Ҍ Ȃרּ Ṕ╠ ̆ ҉ ӗ

ӗ Ȃ Ṏ Ẓ רּ ᶖ ̆ ἝῄṎ № ԅȂָ

רּ ̙ȉ Ȋ̆ רּ Ȃȉ ȊӞ ȉּרȊ̆ ӗӞ ӗ̆רּ

ӗӞ ⱷӗȂ 

ȉ ̆ ӗ ∟̆Ҍ ̆ ғ ⱷȂȊרּ ӗӊ

Ҍ ̆ ғ Ӟ Ҍרּ  Ȃרּ

ȉ רּ ѿ ᵬ Ȋ̆ȇ ӗ Ȉ רּ ᶖ ̆

Ȃȉ רּ Ȋ̆ Ӟרּ Ȃ 

ȉ ץ ᶖרּ Ȋ̆ ̙רּ ̆ȉ

ᶭѿ̆רּ ̆ № ҈ ȊȂ ̆ ̕ ̆ Ṕḱ ̕

̆ ⌠ ̆ Ȃץ ҈Ṏᶖ Ṏ Ȃרּ ѿṎȁ ԋ

Ṏ ̆רּ ᶭȁ ̆ ׆Ȃרּ ҈⌠ ῇ̆Ӟ Έ

ȁ҈ ̆ Ȃרּ № ȁ ԋ Ȃ

רּ ץ ȁ ȁ Ȃ ̆רּ ץ ̆ Ҍ῍ ӗ Ȃ

ȉ Ṏ רּ ̆ ץ ₮ ̆ ץ ӗȊȂ רּ

ᶖᵬ ∟ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ Ṏ ̙ȉ ̆№∟ ȊȂ Ṕ ȇḴ Ȉ

Ӟ ̆ ̆ Ҋז Ȃȉ№∟ Ȋ̆ ֓

ȁ ֓ Ҍ ̆ ֓ ȁ ֓ ̆ Ṏ ̆№∟

ῂ Ȃ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ѿ ̆ Ӟ ѿҊȂ 

 

（二）本論與釋論及翻譯 

Ї қ ɻ Ή ᶳ ᶜЇ

֙₴ῇɼ Ї Ғ ɼ

Ї ҏ Ғ Ї ԋɼҒ ל ᵫ₴ῇЇ

Ҳ ὓẅЇ ῝Ї

ӤҒ ɼ 
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Ҋ ѿҊ ȇ ӗ Ȉ ץ Ȃ ᶖ

̆ Ȃȉ ̆ ҕ ȁ ῄ

ᶭ ᶖȊ̆ ̆ҕ ̆

̆ ῄṎ ᶭ ᶖ ̆ȉ ֓₮῀Ȋ̆ ῄ

ᶖ ̆ Ҍ ѿ ѿ ̆ ֓Ҍ ӊ Ȃȉ ̆

Ҍ Ȋ̆ Ṏ Ȃ ṔҬ ̆ȉ ҉ Ҍ

̆ ԅȊ̆ Ҍ ̆ ⌠Ҭ ᶖ̆Ҍ ȁҌ

̆ ᶖ̆ Ҍ ԅȂᵖ ȉҌ ז ᵥ₮῀̆

Ҭ Ὃṿ̆ ῖ̆ ӞҌ

ȂȊὰ ѿ֓₮῀̆ ֓Ҍ ӊ ԅ̂ ṎҌ Ӟ Ӎ

ῒ ̆ ָ ḅ̃̆ᵖ Ҍ ̆ ȁ

Ὃṿ Ȃ ץ Ṕ ̆Ӟ ̆ Ҍ

Ȃ ∆ ѿ ̆ ғ ̆Ӟ Ὃṿ ѿ ̆

ֲ ѿ ῖ̆ ṎӞҌ Ȃ 

 

Ї қ ɻ Ή Ї ῚלҒ Ӥ

Ғ ɼ Ή ᵲ ҲЇқ ᾤ Ї ל Ї

Їқ Ї ɼ Ї

қװ ӀЇ ᵲ ɼ 

ȉ Ȋ̆ ȇ ӗ Ȉ ̆ȉ ҕ ȁ ῄ

Ȋ̆ ῒז ̆ᵖ ỹҊᶖ̆ ῄ ỹҊᶖȂ ῄ

ᵬ Ҭ̆ҕ ᾞ ̆ ז Ȃȉ ̆ҕ

Ȋ̆ ̆ҕ ѿ֓̆ Ȃ

ז ᾞ ̆ ̆ ̆ז ז

Ạ ̆ ץ ֓ ̆ҕ ̆

Ȃ ץ ̆ ȇҕץ Ȉ Һ̆ȇ Ȉᵬ Ȃ Ṕ Ӟ

ȇҕ ȈȂ ף ѿ֓ ̆ Ҍ ѿ֓ ̙ Ṕ ̆

Ṕ ᵫ ̆ ῖ ᵬ̆ ῇ ̆ ȁҕ ̆Ҭ ȁ

̆ ȁ ̆ ᾣȁⱳ ᾣ ̆ ֓ ȁҌ

לּ ̆ῒז ȁ ֲ ᵬ ̆ Ӟ ̆Ἕ ᵬ ̆ Ὃṿ ̆

ᵖ ף ᵬ̆ Ṕ ѿ ₄ ̆Ҍ ᾧ ᴪ ֓Ẓ Ȃ ץ Ṕ ץ

ῖ ᵬ Һ ѿ֓̆ῒזᵬ Ȃ ᶏ ҕ ӞҌ ԅѿז̆ף Ӟ

ᵬ ҕץ̆ ҺȂ 

 

Ҏ Е҅ᾣ ᵱ Їԑ ЇҎ

ɼ Ҏ Ї ɼ Ҳ қ Ї Ӥ Ҏ Е
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҅ Їԑ Ѓ Ӥ ЄЇҎ ɼ Ҏ

Έ ᶜЇ ԋɼ Ї ֒ Ї

ɼ └ Ї Ғ Їᵜ ל

Ї ӤҒὶ Ї ל Ї ֙ Ї

װ ל└ Ї Ὶל ɼ

Їװ ל ЇҒ ҅ Ї ל Ї

Ї װ └√ ɼ װ Ṛ ᵲ

Їᵜ Ї װ Ї ЇҒ

ὓẅɼ Ї ЇӤ ᵲװ ɼ 

̆ ҈Ṏ ̔ ᾝ Ṝ̆ᵫ ѿṎ ̕

Ṝ̆ ҈ Ӟ ѿṎ ̕ Ӟ ԅѿ Ȃȉ ҈

̆ Ȋ̆ ȇ ӗ Ȉ Ȃȉ Ҭ ȇҕ ȈȊ̆ Ṕ

Ӟ ҈Ṏ̔ѿṎ ҈ ̕ѿṎ ̕ ѿ

Ṏ Ȃ Ṕ Ȃȉ ҈ ῂ

ᶖ̆ ԅȊ̆ ȇҕ Ȉ ̆҈ ῂ

Ȃ ̆ ԓ Ȃ ȁ Ȃ 

ȉ ⌠ ̆ Ҍ ȊȂ ̆ ѿṎ ѿṎ Ҍּל

̆ ѿ ̕ ѿ Ȃȉᵖ ז ̆ ӞҌὰ Ȋ̆ז

̆ ָ ѿ ̆Ҍ ѿṎ ѿṎ ̆ ץ

ȉҌ Ȋ̆ ṎҌ ѿṎ ѿṎ ̆ ᶖ ̆

Ҍ ז Ȃȉ ז ̆ ֓ Ȋ̆ז

Ȃȉ ץ ז⌠ ̆ ῒז

Ȋ̆Ҍ ῃ ѿ Ҍּל ̆ ῒז ᶖ̆

҉ ̆ ῤץ Ȃ ז Ҍ ץ ̆ᵖ Ҍ ז

Ȃ ז ץ ⌠∆ Ȃ ̆ץ Ṕ

ᵬ ̆ȉᵖ ̆ ץ ̆ Ȋ̆

ᵬѿṎ ̆ȉҌ ὋṿȊȂ Ӟ ᵬ Ȃ Ṕ

╠ץ Ṝ ȇ ӗ Ȉ̆Ӟ ᵬ Ȃ

ѿ֓̆ӊ╠ Ҍ ȂῬѿṎ̆ Ӟ ѿ֓Ȃ

̂ ̆ Ҍ ԅ̃ 

̆ȇ Ȉ̆Ӟ ̆Ӟ ᵬץ Ȃ Ṕ Ṝ

ԅѿ֓̆ᵖ ῂ ̆ Ӟ Ҍ Ȃ Ṕ

ȇ Ȉץ ȇ Ȉ̆ Ṏ Ȃ ᵰ

̆ ̆ Ὃṿ Ҍ ԅ̆ Ṕ ѿ֓ Ȃ

ȇ̆ץ Ȉ Ṕ ׃ ̆ ̆ ᵰ ⱬ ̆Ӟ

ץ ѿҊȂ 
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（三）本論的組織 

Ї ⅎ ⅎ ɼ Їⅎ Ї

ⅎ ɼ ⅎ ҅ Їᵜ ⅎ ɼ ԑ ⅎ Ї ᶳ

פֿ Ї ≡ɼᵜ ҅ √ԑ Ї

Ὴ Ї װ ≢ ҅ Ї ҅ ɼ ֙

ⅎ Ї ЇӤҒ қ Ї ש

҅ ≡Ї ҲЇἥ ▓ Ҏ ԑⅎ҅ ɼ 

̆ ѿҊȂȉ Ȋ̆ᾝ № ȁ

№ Ȃ №ԅ ̆ ѿ Ṏ Ȃ № ѿ ̆ᵖ № Ȃ

ȁ ῄṎ ̆ ᶭ Ṏ רּ ῂ ᶖ ̆ȉ

∞Ȋ̆ № ᶖ ̆Ӟ Ȃȉᵖ ѿ ∆ԋ ̆ ῃ

Ȋ̆ ץ №⌠ Ṏ רּ ̆Ӟ Ҍ ̆ ╠

№ ̆Ҍ ѿṎ רּ Ȃ ̆ץ ѿ ̆

ѿ ̆ ̆ № Ȃ ֓ №̆ӞҌ

ᶖ ̆ӞҌ ҕ ᶖ ̆ ȉ ף ѿ

∞Ȋ̆ Ȃז Ṏᶛ̆ Ἕȇ ▄ Ȉ ҈ ԋ№̆ ᵫ Ṝ̆

҈ ԋ№ ̆ ֲ № ѿҊ̆ №ԅ҈ ԋ№Ȃ

֓ ȁ Ӟ №₮ᶖ ̆ Ṝ №Ȃ 

 

ᵲ ≡Ї ⅎ Ҏⅎ ɼ҅ɻ Ї

ԑɻ ᶳЇҎɻ Ї ɻῇ Ї֒ɻ ῇ Ї῏ɻ

ḷ ≢Ї҈ɻ Ҳ ҏ ɻ ҏ ɻ ҏ Ї῍ɻ ЇӢɻ Ї

ɻ ɼ √ Ї ӝЖ ҅ Ї ӝЖҲ

῍ Ї Ṕ≢ ӝ ɼפֿ װ ɻ ɻ

Ѓᵜ ЄЈЈҎⅎɼ 

ȉ ᵬ ∞̆ № ҈№ ȂȊѿ῍҈ №ȁ ̆

̔ ȁ ᶭȁ ȁ῀ ȁ ῀ ȁ ḱ ∟ȁ Ҭ ҉

҉ ҉ ̂ ҈Ṏ ѿṎ̃ȁ ȁ ȁ Ȃ № Ȃ

∆ ̆ ȇ ӗ Ȉ ̆ ѿ ̆ ӗȂҬ ῇ ̆ Ṏ

∟ ῂ ĺĺ Ṏ Ȃרּ ῇץז̆ ᶖ Ṏ ╠̆רּ ѿṎ ̆

ѿṎ Ȃȉ ȁ ȁ Ȋ̆ №҈ṎȂ Ṕ ὔ ѿ Ӟ

҈№ĺĺⱴ ȁ ḱȁ ḱ̂ ̃̆ѿ №Ȃ 
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פֿ ᶜ Ї ╦ Ї Ғ ṛԇ Ї

Ҳ ɼ פֿ Їᵲ ҅ Ї ₴

ǊǊ Ї Ї ӝ

҅⅓ɼ ЇҒפֿ ԋ Ї ԋ ӝ ḷ ɼ

ᵱ Ғ ӓ Ї ɼ Ї

ʇ ʈɼ ɻ ɻ ɻ ɻ ɻ ɻ Ї ֙

ɼ 

ȉ רּ ᶖ ̆ ╠ ̆ Ҍ ṕԁ ȂȊ

Ṏ Ҍ ṕ ̆ Ṕ Ҋ ץ ̆ȉ Ҭ ȊȂȉ

רּ ŀŀ ԅ ӗ ḱ ȂȊ ḱ ̆

ḱ Ṏ ᶖ ӗ Ṏ ҥҌ̆רּ ѿ֓ ̆

ӊ Ӟ Ȃ ѿ֓ ̆ ̆ Ṏ ȉ Ȋԅ̆

̆ ᵥḱ Ȃ ȁḱ ĺĺ ᵥ ⌠

ȂҊ Ṕ ץ ⌠̆ Ȃ 

ᵫ ᶖ ̆ȉҌ Ӎ Ȋ̆ ̆ ᶏז ̆ זᶏ̆ז

Ȃȉ Ȋ̆ ᶖ ̆ ̆ Ṏ לּ

ᵫ Ȃȉ Ȋ̆ Ȃ ᶖ Ṕ

̆ѿ℗ ̆ ̆ ̆ Ȃ Ṕ ҉

ȉ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ Ȋ̆ ֓ ȉ Ȋ

∟ Ȃ Ȃ ץ Ṕᵫ Ҍ Ḥ̆

̆Ҍ ԅֲ Ḥ̆ז Ṕ ⌠ Ԋ Ȃ 

 

ҲЇװ ӀЖ ӝҲЇ װ Ҏ Ӏɼ

Ҏ Ї ɻ Ї ӝ ɼ қװ Е

ʅ Ї Ї Ҏ ʆɼ Ї ḷ

Ї Ї Ї Ғ ɼ

Ѓ Ҏ ЄЇ ל Ї ᶕӐ Ї

ɼ Ї ҅⅓ ɼ

Ї ᶳל ⅎ Ж Ї

Ї ᶳל ⅎ ɼ ᵱ

Ҳ ҅ Їʇ ʈЇ Жʇ

ʈЇ ɼ Ї Ї

Ғ Ї ɼ 

ӗ ̆ ץ Һ̆ ̕ ӗ ̆ȉץ ҈

ҺȊ̆ ȁᶭז ȁ ̆ ֓ ̆ Ṏ҈ ᶖ

ѿ℗ ̆ ҉ ӗ Ҍ Ȃ ҩ҈ ̆ ȁ
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ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ӗ ֲ ҈ץ̆ ᶖ ֓̆ᶏ

Ṕ Ȃȉ ҕץ ̔ȋ ̆ ̆ ҈ ȌȊȂ

ѿṎ רּ ᶭָ̆ ̙ Ȃ Ṕ Ҍ

̆ ԅ̆Ạ Ԋ ̆ ԅ ̆ ̆ Ȃ Ṕ ᵫ̆

ᶖ̆ ֓ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ̆

ғ ץ ̆ Ȃ Ṏ Ȃ ָ ̙ ҈ ̔ ȁ

ᶭז ȁ Ȃ 

ȉ ̆ ḱ ̆Ȋ̆ ѿ Ȃȉ

̆ ̆ Ҍ Ȋ̆ Ṕѿ ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ

Ṕ ̆ȉ Ȋ Ȃ ȉ Ȋ Ṕѿ ȉ Ȋ ֓

Ҍ Ȃȉ ̂ ҈ ̃̆ ז ̆ ᶏӊ ̆

Ȃ ̆Ȋ ז ԅ̆ ץ Ȃȉ ѿ℗

Ȋ̆ Ṏ Ȃ ̆ Ȃᵫ

̆ ᵰ ̆ᵰ ԅȂ Ҍ‰Ӟ Ṏ ̆

̆ ‰Ӟἑἑ ⌠̆ ₮ᶖӊ╠̆ᵰ

Ṏ ץ ̆ѿ ̆ Ṏ Ӟ ԅ̆ ץ Ҍ‰Ȃᵫ Ӟ

̆ ̆ Ṏ ҊԅȂ Ṕ ̆Ҍᵖҕ ץ

̆₄ ȁ҈ ̆ ץ ̆ ᵫ

Ȃ ӊ ̆ ̆ ╚ᵰ ҊȂ ᵫץ ̆ Ṕ

ץ ⌠Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ҍ ̆

֓̆ ̆ ᶭז ѿ№̆ȉ Ȋ̆

̆ ѿ№Ȃȉ ̆ ̆

ᶭז № Ȋ̆ ᵰ ̂

̃ ̆ Ȃ Ṏ ᶖ̙ ᵫ Ҭ Ȃ

ץ ̆ Ҋ Ȃ

̆ Ṕ ̆ ̆ Ҋ ̆

ᶖ ̆ ᵫȂ ץ Ṕ ̆ ̆

ȉ ᶭז № ȊȂ ץ ̆ᶭז Ṏ ̔

ᶭ ᶭז ̆ ̕ᶭ ᶭז ̆ ץ Ȃ 

ȉ ᵫ Ҭ ѿ ̆ȋ Ȍ̆ Ȋ̆

ԋ ̆ ȁ ŀŀ̆ ̆ ̆ȉ

ȊȂ ᶖ ̆ȉ Ȋ̆ ̆ ̆

ŀŀȂ ̆ ̆ ⌠ Ȃ ץ ȉ

Ȋ̆ ̆Ҍᵖ ̆ѿ ⌠Ȃ ̆ Ṕḱ

ԅ ̙ ḱԅȂ ̆ᵫӞ Ṏḱ ⱳ ̆
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̆ ץ Ṕ Ṏ ḱȂ Ṏ ̆ Ҍ ̆ ᴍ҉̆

ז Ṏ ⱬ Ȃȉ Ȋ̆ ָ Ҍ ̙ ̆Ҍ Ȃ ԅ

Ҍ ̆ Ҍ ̆Ӟ Ҍ⌠ ȁ Ȃ ̆

Ṕ ⱬ ̆ ̆ ᶖ̆ѿ֓

Ȃ 

 

Їװ ӝ ḷ Їװ ῇ Їᶳ Ї

ꜘ ⅎ≢ Їḷ Ї ῇ Ї

ⅎ≢ Їῴ ⅎ≢ Ї ⅎ≢ ЇҒ ḷ ɼ

ḷ ῇЇҒᵜ ⅎ≢ Ї ⅎ≢ ЈЈ Ї ӝ

Ӏ Їᵜ ֒ ᶳΐ ḋЇ ḷ ῏ Ї

ῇ ЇӤ Ї῏ Ὶ

ɼ Ԑ Ї ԝ ɼ 

ȉ ̆ץ ӗ ḱ ץ̆ ῀ ̆ᶭ ̆ ⱴ

№∟ Ȋ̆ Ṕḱ №∟ ̂ ⌠ ̃̆ⱴ Ṝ̆ ⌠

Ṝ̆ ⱴ №∟ ̆ Ȃȉḱ ̆ ῀

̆ №∟ Ȋ̆ ᶭ ̆ᶭҬ Ӟ ץ

⌠ №∟ ̆ ̆ ץ ᶖ Ȃ Ṕᾢḱⱴ №∟ ̆

ⱴ №∟ ̆ḱ Ȃ ̆Ҍ ȉ Ȋ ̆ Ṏ

̆ Ṏ҈ ̆ Ṏ ȇ ԋ Ȉ Ȃ

̆ ḱ Ȃ ḱ ̆ ѿ ץ ῀

Ȃ∆ ⌠ѿ℗ ̆ ̕Ῥ ѿ ̆

Ӟ ѿṎ ̆Ӟ ̆ ԅȂ ץ ԅ̆ Ӟ Ҋ ԅ̆

̆Ӟ Ȃ ̆ ԅ̆ ⌠ №∟ Ȃ

ȉῬ №∟ ̆ №∟ ̆Ҍ ḱ Ȋ̆ Ṏ Ȃ

̆ᵰ ֲ ̆ Ȃ ץ ̆ ̆

Ṏ ̆ Ṕ Ṝ Ҍ ̆ №∟ ₮ᶖ ̆ѿ℗

ᶭ Ȃȉ ḱ ῀̆Ҍᵖ №∟ Ȋ̆ Ṕḱ

̆Ҍ №∟ ̆ ̂Ҭ Ạ Ḃ ̃ȂѿṎ ̆ѿṎ

̆ῄṎҌ Ȃ №∟ ̆ Ṏ ѿ℗ Ȃȉ

ӗ Һ ̆ᵖ ԓ ᶭ῍ ḅȂȊ ֲ ⌠ №∟

̆ ⌠ӊ ָ̆ ԅ̆ᵖ ӞҌ ╠ ԓṎ ̆

ῄṎ ḅȂȉ ḱ Έ ̆ ῀ ȂȊ Ṕ

῀ Ṏ ̆ ḱΈṎ ̆Ҍ ⌠

Ȃ Ṏ ╠ԓ ̆ԑ ᶭ ̆ ⌠̆ ╠ԓ ̆

̆ ╠ԓ ̆ Ӟ ᶭ Ȃ Ὲ҉ ̆
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̆ Ἕ₴ ѿ ̆Ẋ ᵰ ₴̆ Ṏ₴ ᶖ̙ᵰ ȉ

₴ ̆ ̆ Ṏ₴ ̆ Ṏ₴ ̆ Ҍ ̆ ₴ Ȋ̆

̙ Ṏ₴ ₴҉ ̆₴ ≠ԅ̆ ԅ̆ Ṏ₴ ̆

ѿṎ₴ Ȃ ╠ԓ ḅӞ ȂȉӞ ̆

Έ ῒ Ȋ̆Ӟ Ṏ ⌠ԅ̆

ѿ℗ ⌠ӊ ̆ Ṏ ⌠ ̆ ╚ ̆ Ҍ⌠ ̆ἑ

ΈṎḱ Ȃ ⌠ ̆ ⌠ Ȃ ץ ̆╠ ԓṎ

̆ѿ ̕

Ӟ ╠ԓṎ Ҍ Ȃ ץ ȉ Ԋ ̆ ԑ Ȋ̆ ̆

̆Ԋ ̆╠ ԓ ̆ң ԑ ḅȂ 

 

Ҳ ῏ Ї ל ╦ Ї ɼ

╦ Ї Ї ɼ

Ї ≢ Ї └ Ї ⅎ≢ Ѓ

Є ⅎ≢ ᵱ ɼ ԑ Ҏ Ї

ɼ Ї Їפֿ ӝ ɼ 

ȉ Ҭ Έ ̆ ז ╠ ̆ ȂȊ Ṕ

⌠ ̆ ḱΈ Ȃ ṎΈ ̆ ז ȁ ⌠

ᶖ ̆№ Ṏ Ȃ Ṏ Ṏ Ȃȉ ╠ ̆

̆ ȂȊ Ṏ ₮ᶖ ̙ᶭָ

Ṏ ̙ Ȃᾢ Ҋ ̆ ⌠ ̆ Ȃȉ

̆ ∟ Ȋ̆ ҉ ȁ ҉ ȁ ҉ ̆ ҈

Ṏ̆ №∟ ∟ ̆ ה Ȃȉ ⌠

̆ №∟ ̂ ̃ №∟ ᵫ ȂȊ ⌠

⌠ Ȃ Ṏ ̆ ԅ̆ ԅ ̆

ԅ̆ ԅӽ ̕ ̆ №∟ ᵫ Ȃ 

ȉ ԋ ҈ ̆ Ȃ ̆ ̆רּ

ӗ ȂȊ Ṕ ӗ ḱ ̆ ̆

Ṏ ץ Ṏ ᶖרּ Ȃ ῂ ̆ Ṕ ̆ ἑἑ ѿҊ

Ȃ 

 

（四）攝論與阿毘達磨大乘經的關係 

פֿ ЇҒ ☻ Ж ӝ ЇӤ

Ғ ɼ √ Еʇ ӝ Ҳňň פֿ

פֿ ʈɼ ԋ Еʇ ӝ Ҳ ӝ Ї ἽᵓЃ
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Є ʈɼ װ ₴Ї ӝ Ї ӝ Ї

פֿ ɼ ᶳ Ї װ ӝ ɼ

Έ Ї Ї ЇӤҒ ҅ Ї

ɻ ɻ ɻ ɻ Ї ᵓɻ ӝ

ɻ Ҳ ɻⅎ≢ ᵓ ɼ װ Ї פֿ

Ї ӝ ɼ Їװ ӝ ӝЇ

ӝᵱ ҅⅓ɼ 

ȇ ӗ Ȉ ȇ ӗ Ȉ ḅȂȇ ӗ Ȉ ȇ

ӗ ȈҬ ѿ ̆ Ṕ ḅ ℗Ȃ Ṏ רּ ̆ҥ

Ҍ ◖ ̕ Ṏȉ ӗȊ ̆ӞҌ ̆ ᶖ Ȃ

ȉ ∆ ̔ȋ ӗ Ҭŀŀ רּ רּ ȌȊ̆ȇ

ӗ Ȉ ᶖ רּ רּ Ȃ ȉ ӗ Ҭ

ӗ ̆ ἷᵍ Ȋ̆ ἷᵍ ̆ ѿ ̆╠ ԅ̆

ז ȇ ӗ Ȉ ѿṎȉ ӗ Ȋ̆ȉ ἷᵍȊ̂

̃ ԅȂ ̆ Ṏ ῂ ȇ ӗ Ȉ

ȉ ӗ Ȋ ₮ᶖ Ȃ ץ ₮ȇ ӗ Ȉ ᶖ ȉ

ӗ Ȋ ̆ ѿ Ṏ רּ ̆ ᶭ ѿ Ṏ ̆ Ӟ

ȇ ӗ ȈȂ 

ȉ ῂ ̆ ̆ ̆ӞҌ

ѿ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ᵍȁ ӗ

ȁ Ҭ ȁ№∟ ᵍ ȂȊ ᶭȇ ӗ Ȉ ȉ

ӗ Ȋ ̆ᵖ ҥҌ ѿ ז̆ ԅȇ Ȉȇ Ȉ

ȇ Ȉȇ Ȉȇ Ȉ ̆ ȇ ᵍ Ȉ

ȇ ӗ Ȉȇ Ҭ Ȉȇ№∟ ᵍ Ȉ̆ ̆ ⌠ Ṏ

ῂ Ȃ ץ ̆ȉ רּ ̆ ӗ

Ȋ̆ ץ҉ רּ ᶖ ̆ ῂ ̆ ӗ ̆

Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ȃ ץ ̆ȉ ӗ ӗ̆

ӗᵫ ѿ℗Ȋ̆ Ṏ ѿ℗ ӗᵫ ԅ̆ Ṏ Ӟ Ȃ 

 

Ї Ғ ӝ ḋҒ Ї

ӝ Ї ӝ Ї └҅⅓ ɼ

ӝ ḋ Ї Ї Ғᵜ Ὴ

ҏЇ Ὴᶳ ӝ ╠Ї ≢ פֿ ЇӤ

ɼ ᶳ ʇ ᶜ ʈ ʇ ʈԑ Ї

ɼ ʇ ʈ҅ Ї

ԝ ɼ Ї ʇ ʈ҅ Ї ҅⅓ ɼ
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Ҏ ʇ ʈԑ Ѓ Ҳ ЄЇ ʇ

ҎⅎЕ҅ ⅎЇԑ ⅎЇҎ ԑⅎʈ҅ ɼ ҏ ҲЇ

ʇ ʈ ʇ ộ ָ ʈ῏ Ї ⅎ≢ ɼ

₴ ẑ Ї Ӥ ɼ Їװ ӝ Ї

ӝ ЇדҒ ᶳ Ӏ ɼ ἅ ᶜЇ

ᵰ Ї Ṛ Ҳ ἥ ԋɼ 

ȉ ̆ Ҍ ӗ ḅҌ ̆ ӗ

Ȋ̆Ҍ ῃ Ȃ ȉ ӗ ̆ ⌠

ѿ℗ Ȋ̆ ᶭȉ ӗ Ȋ ѿ℗̆ ӗ ѿ℗ ῃ Ȃ

ȉ ӗ ḅ ̆ ̆ Ҍᵖ ῃ ҉̆

ῃᶭ ӗ ╚̆ ∟ רּ ̆Ӟ Ȋ̆ Ṕ

ḅ ̆ ȇ ӗ Ȉ Ȃ ̆ץ

ӗ ̆ ӗ ̆ ҍȇ ӗ Ȉׅ ℗

ḅׅ̆Ҍ ᶭ Һ ῖȂ ̆ᵖҺ ᶭ ȇ

ӗ Ȉ̆Ҍ ָ ḅȂ ̆ȇ ӗ Ȉ ỹ

ᶖ̕ ғ Ӟ ԅȂ ױ ⌠ ѿ֓ῂ ̆ Ἕ

ѿṎ Ȃ ȇ ӗ Ȉ ḅȂ 

 

（五）攝論在無著師資學中的地位 

ᵓ Ї װ Ҳ Ї סּ ל Їқ

ל ɼҒ סּ ᾽ ҏҐᶜЇ ָ Їל

₴ Ї Ғ ɼқ ἅ ָ ɼ

Їװ Ї װ Ҳ Їל Ї Ӥ

Ҳ ɼ 

ṔῬᶖ ѿҊȇ ӗ Ȉ ȁҕ Ṏ Ҭ ᵝȂȉ ᵍ

Ȋ̆ ᵍ ᵍ ̆ ̆ ץ

ᵬ ѿṎҬ Ȃז יּ ̆ ỹ ץ ז̆⌠ ⌠ᾷ

יּ ̆ יּ ז ԅ ̆ זץ יּ Ȃҕ

ז ȂȉҌ יּ ᾷ ҉Ҋᶖ Ȋ̆ ᵫ ֲ̆

ֲ יּ ֲ ѿṎ ̆ Ҍ̆יּ ҉ ̆ ҕץṔז

ᾣ ̆ᾷ Ҋᶖ ἝҌ Ȃᵖ Ṕᵫ ᶖ ̆ ῃ Ȃѿ

ỹ ̆ Ṏ יּ Ӟ ᾷ יּ ̆ ṔҌѿ Ṕז ̆

Ҍ ԅȂ יּ ₮ ̆ȉ Ҍ Ȋ̆

יּ ̆ ҕ ỹ ȁ
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ѿṎֲ ȂזṔ ѿṎ ץ̆ Ҭ ז̆ ̆ יּ ᶖ ̆ Ҋ

ỹᵘ ҕ Ȃ 

ץ ̆ȉ Ȋ̆ ץ Ҭ Ȃȉז ̆

Ӟ Ҭ Ȋ̆ Ṕ ѿ ̆ ץ

Ҭ ᶖ ̆ᶖ Ȃ 

 

҅ ῝Ї ₴ ᵓ ɼ Έ ֒ⅎЇΈ

ἅ סּ Ї ɼΈ ἅ סּ ᵓЇ

ᵱ ҅ ╦Ї ἅ ᵓЇ ҈ Ї ᵓ

ⅎ ɼ ⅎ ⅎ Ғ Ї װ Ї ᵓ

Ғ Έ ἅ Ὴ סּ ЇӤҒ Ὴ ɼ װ

Е ⅎ סּ Ї ⅎ ɼ סּ ⅎ ╦ЇΈ

ָ ἅ ⅎӤ סּ Ж ⅎ Ї ָӤ

Ὴ ɼ Ḫ Ї ӓ ɼ 

ȉ ѿ ῖȊ̆ ᵍ Ṏ ῖ̆ ῖ̆ȉ ₮

ᵍ Ȋ̆ יּ ∆ ȇ ᵍ ȈȂ יּ

ỹ ̆ῂ יּ ̆ Ȃ ṎӞ

ָ ḅ̆ ỹ₮ᶖ Ȃȉῂ ỹ יּ ᵍ̆

ᵫ ѿ ╠̆ ỹ ᵍ̆ ҂ ̆ ᵍ №

Ȋ̆ȉ ҂ Ȋ ȇ ᵍ ¥ №Ȉ̆ ԅ ҂Ṏ Ȃ 

ȉ № № Ҍ Ȋ̆ ȇ ᵍ Ȉ ῂ ̆

ȇ ᵍ Ȉ ȉ №Ȋ̆ ȉ №Ȋ̆ ̆ ῄ

№ Ҍ Ȃ Ṏ ᵬṎ ̆Ҍѿ Ȃ

זֲ̆ ᶖ Ȃ Ṕ ᶭỹ ᶖẠȂ

ȉ ᵍ Ҍ ῂ ỹ ῃ יּ ̆ӞҌ ῃ Ȃ ץ

̔ № יּ ̆ № Ȋ̆ ז ̆

Ṕ Ҍ ԅȂ 

 

ⅎ Ӏ Е҅ɻ ≢ Жԑɻ ≢ ЖҎɻ

Ж ɻ ҏ Ғ Їᵜ ᶳ

≢ ɼ Ї √ Ї

└ ɼᶳ ⅎ ӝ Ї

└ ɼ ⅎҒ Е҅ɻ҅ Жԑɻ

҅ Ї ᵲ Ї ЖҎɻ

Ї ҅ⅎЇҒ ≢ ɼ Ї

ⅎ Ӏ ɼ Їᵜ Ғ ụЇ
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ɼ└ԋ ӝ ₴қЇ

ԋɼ 

№Һ ָ ̙ȉ ∟ Ȋ̂ ֓ ץ ̃̆ ∟

Ȃȉ ∟ Ȋ̆ Ӟ № Ȃȉ Ȋ̆ ᶖ ̆

Ȃȉ ҉ Ҍ ̆ᵖ ᶭ

∟ Ȋ̆ Ҍ ̆ᵖ ѿṎ ᶭ ∟̆

Ҍ ῃ ѿ Ȃ̂ ̆ѿ℗ ̆ ∟Ȃ̃ ȉ №Ȋ

̆ȉ ∆ Ȋ̆ Ҍ Ȃȉ∆

Ȋ̆ Ṕז ̆ Ṕ ᵬ Ȃ ṔῬ҈ ̆ ף

֓ ̆ἑᵬ ̆Ҍ ѿ Ȃז ̆ ֓ ̆ ∆

Ἕ ⌠ ץ ̆ ѿ℗ ̆

ȇ ԋ Ȉ ⌠ Ṏ ԅȂ 

ȉᶭ № ӗ Ȋ̆ȉ №Ȋ Ṏ ȉ Ȋ̆

Ṏȇ ӗ Ȉᶭȉ № Ȋ ̆ȉ ⌠

ȊȂ ̆ᶭȉ № Ȋ ȇ ӗ Ȉ̆

⌠ Ȃ 

ȇ ӗ Ȉ ȉ №Ȋ Ҍ ӊ ֓ ̙ ѿ ȉѿ Ȋ̔

ȉ №Ȋ̆ ̕ ѿṎ ̂ ̃Ȃȉԋȁ ѿ Ȋ̔ȉ

№Ȋ Ҍ ѿṎ ̕ȇ ӗ Ȉ ѿṎ ̆

ᵬ ̆ ̆ ѿṎ Ȃȉ҈ȁ

ѿ№̆Ҍ Ṏ∟ Ȋ̆ ȉ №Ȋ Ҍѿ ̆

̆ѿ℗ Ȃ Ṏ ̆ѿ℗ ̆

ӊ Ȃ ѿ№̆ №̆Ҍ

Ṏ∟ Ȃȉ ̆ № Һ Ȋ̆ ̆

Ȃ ᶖ Ṏ ̆Ẋ ᶖ ז̆ ץ ̕ ᶖ

̆ ץ ᵫ̕Ẋ Ṏ ̆ ᵬѿ ̆ ז̆

Ҍԅᵫ̆Ӟ Ҍԅ Ȃ ѿ Һ Ȃȇ ӗ Ȉ

̆ № Һ Ȃ 

ȉ ̆ᵖ Ҍ ở̆

ȊȂ ѿ֓ Ȃ Ṕ ̆

ԅ̆ᵰҌ ԅ̆ҥҌ Ҍ ̆ ֲ ̆ᵰ ԅ Ṏ

ԅ̆ ᶖ ֲ ԅ̆ᵰҌ ѿ ̆Ҍ ѿ ז̆ Ҍ ̆

ԅȂ 

ȉ⌠ԅ ӗ ₮ҕ̆ ԅȊ̆ Ӟ ₮ԅȇ ӗ Ȉ

Ȃ╠ ̆ № Ṝἑ ∆ ̕⌠ȇ ӗ Ȉ₮

ᶖӊ ԅ̆ᵖ ̆ Ҍ ̆Ҍ ̕⌠ԅȇ
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ӗ Ȉ̆ ԅ Ȃ ץ ȇ ӗ Ȉ Ӟ ץ

ѿ Ȃ 

 

Ӏ Е҅ɻ Ї ⅎɻҲ ɻ

ῊҒ ɼԑɻ Ғ Ї ⅎ Ї

ԓҲ ɻ ɼҎɻ ɼ ɻ Ӑ ҅ Ї

Ӥ ԓ Їᵜ ︣ɼ ᶜЇ Ї

Їᵜ ԋ ɼῴ ⅎ

Е ⅎ ⅎ Їל ≢ɻ ≢ɻ ≢Ї

ⅎЇ ╠ ɼ Ї

ԋɼ 

Һ ̔ѿȁȉ ̆ №ȁҬ ȁ

ῃҌ Ȋ̆ ץ ̆ ̆ ᵰ ӗ ̆

ӗ Ȃ Ṏ ̆Ҍѿ ᶖ ȂҬ Ӟ Ṏ ̆

ѿ℗ ᵫ̆ ᵰ ̆ ̆ Ҋ ץ ̆ ᶖ

Ȃ ̆ץ ̆ ȇ ӗ Ȉ ѿṎҺ ̆ ╠ץ Ҍ Ȃ

ԋȁȉ Ҍ ̆ № ̆ ԍҬ ȁ ȂȊ ȇ

ӗ Ȉ̆ Ҍ ѿṎ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ѿṎԅȂȇ ӗ

Ȉ ̔ ᵬ ̆ ᵬ ᵬ ̆ ̆

ᵬ ̆ Ȃ ȇ ӗ ȈҌ ̆ ̆ Ҍѿ

Ȃ ȉ №Ȋ Ȃ҈ȁȉ Ȋ̆ Ȃ ȁȉ

ӊ ѿ ̆ Ӟ ̆ᵖ Ȋ̆ȇכֿ ӗ

Ȉ ѿṎ ̆ Ṕ ῇṎ ̆ ̆ᵖ Ӟ№ԅ

ῇṎȂ ֓ ֲ ̆ ṔҌѿ ṎȂ ̆

̆ҥҌ ָ ȁѿ ̆ ֓ ṔҌ Ȃ 

ȉ ᶖ̆ ̆ ̆ᵖ ԅ

ȂȊ ̆ȇ ӗ ȈӞ ԅ Ȃ ֓

ᵫ ֲ ҕ ᶖ ̆ ṔᵬṎ Ȃ ṔӞҌ ῃ

ᵫ ̆ Ṕז ᵬѿ֓ ̆ Ṕ ѿ֓ ꜛ̆ᵖ Ҍ

֓ ȁҌ לּ Ȃȉ №Ȋ ׃҉ ԅѿҊȂ

Ҋ ȉ №Ȋ ̆ȇ ᵍ Ȉ ȉ №Ȋ ȉ

№Ȋ̆ Ṕ Ҍ Ȃ 

ȉ № № Ȋ̆ № ѿ֓ № ȁ Ȃ

ȉז ∟ȁ ∟ȁ ∟̆ №̆ ╚

Ȋ̆ȉ №Ȋ ȉ №Ȋ ̆ᵖ

ѿ ȉ №Ȋ Ҍѿ Ȃȉ №Ȋ ̆Ҍ ̕ȉ
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№Ȋ ץ ̆ ȇ ӗ Ȉ Ȃȉ ̆

ԅ Ȋ̆ Һ ץ ̆Ҍ

Ҍּל Ȃ 

 

қ ⅎ Ї ɼל

Ҏ Ї ⅎ ᵲ ɼ қ ӝҒΐ Ї

҅ Ж ЇҒ Ї

ל Ẓ Ї ᵓɻ Ή Ї ᵓ

ⅎ ҏɼ ≢ɻ ≢ɻ ≢ ɻ

Ѓ ⅎЄ Ѓ ⅎЄ Ї ש

Ғ ɼ 

ȉҕ № ȂȊҕ ԅ ̆

ȇ Ȉ № Ҍᵖז̆ ̆ ғ Ȃ

ז ȇ ҈ Ȉ ԅȇ ᵍ ѻ №Ȉ ᵬ Ȃ 

ȉ ȁҕ ӗҌ῍ ̆ ѿ Ȋ̆

ȁҕ Ҍ῍ ̆ ̆

ҥҌ ῃ Ṕז Ȃ Ṕῂ ̆ ⌠

̆ ץ ῂ ץ Ҭ

̆ ץ╚ Ҭ Ȃ ץ ̆ ȉף

Ȋ Ҍ Ȃ 

 

ָ Ї א ɼ ש Їל

Ї א ɼῚ ЇלҫҒ־ Ї Ї ל

Ї └ √ ⅎ ҏ ԋЇ Ғ К

қ ɼ Ї ἅ қ

ɼ ל ῴἅ Ї Ї Ầ

ɼ ל Ї ҏ └ ⅎЇ ԋɼ 

ȉ ֲ ̆ ׂ ȂȊ Ṏ Ṕץ╠ ȇ ԋ

Ȉ Ȃȉ ף Ȋ̆₮ ז̆ ץ ׂ ̆ ף

Ȃῒ ῂ № ̆ ȉזҥҌ ̆ ̆ ז

̆ ⌠ ∆ № ҉ ԅȊ̆ ȇ ᵍ Ȉ

ȉ №Ȋ Ḡ ̆ȉ №Ȋ ̆

ȉ №Ȋ̆ ז ׂ ̆ᵖҥҌ ̆ Ȃȉ ŀŀ ȁ

ԅȊ̆ ̆ ̆ҥҌ ׂ Ȃᵖѿ

̆ ׂ ̆ Ȃ 
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Ї Ғ ɼ װ

Ї ҅ҐЇ Ҳ ɻ ԝ Ї

ԋ ɼ 

ȇ ӗ Ȉ Ҍ ̆ Ӟ Ṕ ȇ Ȉ

Ṝ̆Ҍ ὰ ȇ Ȉ ᶖ ̆ ∞∟ Ȃ

ῂ ѿṎ ז̆ ȇ Ȉ̆זᶭȇ Ȉᶖ

Ȃ Ṏ Ṕ ץ ̆ Ṏ Ȃȉ ץ ̆

ѿҊȂȊ ȇ Ȉ̆ ȇ ӗ Ȉ Ṏ

ῖ҉ ѿҊ̆ ȇ Ҭ Ȉȇ ӗ Ȉԑ ̆

ԅץ ז Ȃ ⌠ ̆ ṔᵬṎ Ȃ

Ҍ ѿ ̆ ӞҌ Ȃ 

╠ Ṕ ԅѿ ̆ ȇ ᵫ Ȉ Ҋᶖ Ȃҕ

҈Ṏỹ ̔ѿṎ ȁ ȁ ᴟ ѿṎ Ȃ ԋṎ̆

̆ỹ ȁ ȁ ̆⌠ ̆ Ҋ ѿṎ ᾣ ̆ ѿ

Ṏ ̕ ѿ ỹ Һȁ ̆Һ Ȃ ѿṎ ̆

ҕ ỹ רּ Ȃ Ṏ ҉Ӟ ץ Ṕז₮ Ҍ ̆

Ṕ Ṝ ᵬṎץ Ȃ̂ ѿ ̃ 

 

ԋ  

二、論主、釋主、譯主簡介 

Ṕ ԅ ȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ԅ

Ҋז̆ ̆ Ṕ ᶖ ѿ Ὃṿ Ȃ Ṕ₮ԅѿ֓ ̆

ѿҊȂׂ Ṕ Ҋ ̆ Һȁ ֲȁ ỹ

ѿҊȂ ѿṎ ̆ Ṕ ѿṎ ỹ
ŵ
Ȃ 

 

（一）無著菩薩簡介 

Ї Ҏ Ї ɼ Ї

ɼ ᾲ Ї ҅ Ї ≢ װ Ӑɼ Ҏ

Ї ₴ Ї Ї≢ Ѓ Є ɼ

Ὶ Ї Ї֤ ᾲɼ ָ Ї ֤ Ї

ᵜ ɼ ָЇ֤ ₴ Ї

ḷ Ї Ғ ῇЇ ɼ

                                                
ŵ Ҋ҈ᵝ Ԋ ȇ ỹȈ̂ ҈ ̃̆ȇ ἷỹȈ ȇ ἷỹȈȂ 
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ԐЇ ᶜЇ ӝ ɼ ӐЇ Ḉ ῇɼ

ӝ Ї Ї Ғ ɼ 

ѿṎ ̆ Ṏ ̆ ̆ Ȃז ҈Ṏ

̆ Ȃ ̆҈Ṏֲ ∟ Ȃ ԋṎ

̆ ᶖ ҕ ̕ ѿṎ ֲȂ 

҉ Ṕ ԅѿҊԓ ̆ Ṝ̆ ᵫ

ȁ Ȃ ȇ Ȉ̆ ѿ℗ ᵫ ̆҈ӗ ѿӗ̆

ԋӗ Ẋ Ȃ ѿ №ֲ Ṥԓ ̔ ȁ ȁ

̆ Ҍ לּ ̆ ᵫ ̆ ̆

Ȃ ѿ Ҍ ז̆ ᵬץ ̆Ӟ ᵬץ ̕

ᵬץ ̆Ӟ ᵬץ ̕ ᵬץ ̆Ӟ ᵬץ ̕ ᵬץ ̆

ᵬץ ̆Ӟ ᵬץ ̆ ̆ Ҍ Ȃ ֓Ҍ ̆

ᵫ Ȃ ѿ ז̆ Ҍ ᶖ ̆ ḱֲ ӗ̆

̆ ῀ֲ Ȃ ѿ №ֲ Һ ԓ Ȃ 

Ȃז ̂ ̃₮ ̆ḱ ԅ ̆

ȉ Ȋ̆ ₮ Ȃȉ Ҍ ῀Ȋ̆ᵖ ז̆

Ṝ̆Ҍ ז̆῀ ⌠ ̆ Ȃ Ṏ Ṝ Ṏ ̂ Ҍ῀

ז̆ ז̆̃ Ṏ ⌠ ̆

ᶖ Ȃז ᶖ̆ז ̆ ̆ ᶖԅȂז ז ̆

ᵖ ȉ ӗ Ȋ̆Ӟ ӗ Ȃ ȉ ӊȊ̆ ז

ḱ ̆ȉ Ḃ ῀Ȋ̆ ԅ Ȃᵖȉ Ȋ̆ Ṏ Ҍ

̆ Ẓ ̆ Ȃ ז Ҍ ̆ Ҍ ̆ȉ Ҍ

Ȋ̆ Ṏ Ҍ ⌠ ̆ Ҋ Ȃ 

 

ӝ ᾽ Ї סּ ɼ סּ ӝ ɼ

Ї Ḉ Їԓ Ї ῏ ɼצּ ӝ Ї

Ї Ἵᵓɼ Ἵᵓ ɼ ҏ᾽ Ї סּ

ӝ ɼ סּ Ї Ї Їװ Ї ָ Ї

Ғ Ḫɼ 

ԅ̆ ז̆ ӗ ⌠ᾷ יּ Ȃȉ יּ

ӗ Ȋ̆ יּ ז ӗ ̆ ѿ Ȃ

ȉ ̆ Ȋ̆ ᾷ ⌠ Ṕ ᶖӊ ̆

יּ ḱ ̆ȉ Ḃ Ȋ̆ז ̆ ԅȂȉԍ ̆

Έ Ȋ̆לּ ז Ṝ̆ Έ ̆לּ ԅ̆ ӗ

⌠ԅȂȉ ӗ ̆ Ȋ̆ Ṏ ἷᵍ̂ ̃̆ ἷᵍӞ

ԅז ז̆ ᶖ Ṏ ̂ ̃ Ṏ Ṝ Ҍ ԅ̆ ἷᵍȂ
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ἷᵍ ז ḱ ז̆ Ӟ ἷᵍȂ ἷᵍ ̆ ҹ

̆ Ȃȉ ҉ᾷ ̆ יּ ӗ Ȋ̆ז ⌠ Ṏ ӊ ̆

יּ ̆⌠ᾷ ҉ ̆ ӗ יּ Ȃ

ȉ יּ Ȋ̆ יּ ז Ȃȉ ̆ ץ̆

ֲ Ȋ̆ יּ Ṝ̆ ז̆ ז

⌠ ̆ ⌠ ᶖ̆ ⌠ ȉ ֲ Ȋ̆ ԅȂȉ

Ҍ ḤȊ̆ᵖ ֲ Ҍ Ḥ̆ Ṏ Ṝ יּ ѿ ̆ ⌠

̆ Ҍ Ḥ Ȃ 

 

Е א ת Ḫ ӝЇ Ґ Ї

ӝЇת Ḫ ɼ סּ Ὶ Їԓ Ґ Ї

ᾩ Ї Ї ₴ ҈ Ї ₴Ї Ὶ ɼ

Ї ҈ ɼ ҅ Ї סּ Ї

ᵯָᵜ ɼ ΐ סּ Ї ᵯָ סּ ɼ

Ї ָ Ḫ ӝɼ סּ ḷ ᾩҎ ɼ ḷ Ї

ɼ Ї Ї Ж Ї Ғ Ж

ᵱ ӝ ɼ סּ ᾽ Ї

ӝ Ї ҫ Ї ɼ ӝ ᾊ Ї

ᵱ ҅⅓ ɼ 

ȉ ̔ ׂ פ Ḥ ӗ̆ Ҋ ̆ ӗ̆

פ Ḥ ȂȊ ̔ ᶏ ṔҊ ֓ Ḥ

ӗ̆ ̂ יּ ̃⌠ ᶖ̆ ӗ פ̆ ԅӊ

⌠Ḥ Ȃ Ṏ ԅӊ ̆ȉ יּ ῒ ̆ Ҋ Ȋ̆ יּ

ז ̆ ҉⌠ ᶖ̆ȉ ᾣ Ȋ̆ ҉ ז̆ ᾣ Ȃȉ

Ȋ̆ ѿ℗ ᶖȂȉ ₮ ҂ Ȋ̆

ז̆ ₮ȇ ҂ ȈȂȉ ₮̆ ῒ Ȋ̆ Ȃȇ ҂ Ȉ

ȇ ᵍ ȈȂȉ ̆ ҂ Ȋ̆ ҉Ҋᶖ̆ѿ῍ ԅ

Ṏ ̆ Ȃȉ ѿ ̆ יּ ̆ ֲᵖ

Ȋ̆ ѿṎ ̆ ץ יּ ̆ῒ

̆ Ҍ ̆ ױז Ҍ ̆ Ҍ Ȃȉ ῍ יּ

̆ ᵩֲ יּ Ȋ̆ ҉ ῒז ѿ֓ ѿ

יּ ̆ ῒֲז יּ Ȃ 

ԅ ̆Ҍ ̆ ҉ ̆ ז̆ ץ ᵟȂ Ṕ

Ҍ Ȃ ֲ ҉Ҍṕ ̆ ȁ ̆ ҉ Ӟ

̆ ⌠ ֦ Ҍ ̆ Ȃ ֲ֓̆ᵰ ̆
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ẶҌ אָ Ȃ ӗ ȁԋӗ ⌠ԅ̆ז

̆ᵰṔ Ṏ ⱬ Ҍ ԁ Ȃ 

ȉ ̆ ֲ Ḥ ӗȊ̆ Ḥ ӗԅȂ ̆

Ḥ ӗ̆ Ṏ ԅ̆ ԅӊ Ḥ ӗȂ 

ȉ יּ ḱ ᾣ҈ Ȋ̆ יּ ḱѿṎ ̆

ᾣ҈ Ȃ ȉ ḱ Ȋ̆ יּ ḱԅӊ ̆ȉ

Ȋ̆ ⌠ Ṏ Ȃ Ṏ ᾣ҈ ̆ ᾣ҈ ̆ Ṏ ∆

⌠ Ȃ ץ ԅӊ ∆ ̆ȉ ̆ ̆ Ȋ̆

Ҍԅ ѿ֓ Ȃȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ ȁ ⌠ ץ

ᵟȂ ֲ ̆ȉ ̆ ԅ ̆ ԅ ̆ Ӟ

ѿ ̆ Ҍ ȊȂ ᵰ ḱ ᾣ҈ ԅ̆ᵖ Ҍ ѿ ֲḱ Ȃȉᵫ

ӗ ̆ Ȋ̆ᵫ ȇ Ȉȇ Ȉ ӗ

̆ Ȃ Ṏ ∆ Ȃȉ יּ ᾷ ̆

ӗ ̆ ҥ ̆ ȂȊ יּ ᾷ

ԅ ӗ ̆ ԅ ̆ῃ ̆ ғ ᵟȂȉ

ӗ ᾄ Ȋ̆ ⌠ ӊ ̆ ԅ ӗ ᾄ ̂ᾄ

ԋ ӊѿ̆ ̃Ȃȉ ᵫ ѿ℗ ӗ Ȋ̆ ᵫ ӗ

Ȃ ԅ ̆ ȇ ӗ Ȉȇ ▄ Ȉ̆ ȇ Ȉ

̆ ѿ֓ ӗ Ȃ 

׃ ѿҊ ȂҊ ҕ ̆ ѿ ̆

Ṕ ȇḴ Ȉ Ṝ Ȃ 

 

（二）世親菩薩簡介 

Ѓқ ЄЇ ᾣЎЍЋЈЏЋЋ Ї

ָɼ Ї Ї Ҏ Ї ἽᵓЇ

ЇҎ Ї Ҳɼ Їᶳ ₴

Ї Ї Ї ḓ Ї ὲЇ Ї װ ɼ

҅⅓ Ҏ Ї Ї Ї

ʃ ʄɼ ῍ Ғ Ӑ Їӈ ῏

Ї Ғ ԋЇҫ Ӑ ɼ Ҳ Ї ἽЇ

Ї ӐʃḺ ʄɼ 

ȉ ̂ҕ ̃Ȋ̆ ̆ ҕ Ȃ ז ᾞ

∟ ἷᵍ̆ז Ӟ ѿṎ ̆ ז̆ Ҭ ̆ ῒז ̆

ז ĺĺ Ȃז ᾝ̍̌̊ ⌠̎̊̊ ӊ ₮ҕ ̆Ӟ

ֲȂז ᵝ ̆ ז̆ ҈Ṏ ̆
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ἷᵍ̂ ̃̆ ҈Ṏ ̆ ԅ ̆ҕ ԋṎ̆

Ҭ Ȃȉ ̆ᶭ ₮ Ȋ̆ז ̆ᶭ ₮ Ȃ

ȉ ̆ Ȋ̆ז ̆ Ӟ ̆ѿ℗ ῖ Ȃ

ף ֓ Ȃȉ ḍ Ȋ̆ Ȃȉ ὬȊ̆

ֲ ҉ Ȃȉ ̆ ץ Ȋ̆ז ̆ ֲ ז Ȃ

ȉ ѿ℗ ҈ ̆ ̆ ȂȊ

ȇḴ Ȉ ֲ ז̆ ̆ȇ Ȉ

̆ Ḡ ̆Ҍ Ὲ ҕ ̆ ץ ̆

ῒז Ҍ Ȃ ҈ ז ԅ̆ᵖȇ Ȉ ז̆

ѿҊȂȉ Ȋ Ȃז ⌠ ̆ ԅ ̆ ԅ

ȇ ȈȂȉ ῇ Ȋ̆ ῇṎ ̆ Ҍ ȁ ȁ

Ȃ ֓̆ӂ Έ ֓ ז̆ ȉ Ҍ ԅȊ̆Ӟ ῂ ̆ᵫ

ῂ ῇ ̆ ̆Έ ֓ Ӟῃ Ȃȉҥ

ӊ Ȋ̆Ҍᵖ ז̆ Ӟ Ȃȉ Ҭ ̆

ἷ̆ ̆ ӊȇḴ ȈȊ̆ז ӊ ̆ ⌠Ҭ ̆ ἷ

̆ ԅѿ ȇḴ ȈȂ Ṏ ȇḴ Ȉ Ṝ ᴍ Ȃ 

 

ʃḺ ʄ Їӈ Ӑ Ї Ὶ Ї Ї

Ӑ Ї ᵱ ҏЇ Ὶ ɻ Ӑ ᵣɼ

ᵱ ῇ ᵓ Ҳ Ӑש ᵲɼ ʃ ԑ ʄ

╠ ᵲ ᵓ Ӑ☻ ɼԑ Їԓ Ӑ

Ї Ӑ ɼ 

ȇḴ Ȉ ᶖ ̆ᵖ ҕ Ҍ ѿ֓ ז̆

ᾄ ᶖ ֓ ̆ ғ ̆Ҍ ѿṎ ̆Ҍ Ḃᾷ

ᶖ ̆ ז ̆ ѿṎ ̆ ᵫ ҉ ᵝȂ

Ṏ ҕ ȉ ᵫ ῀ ᵍ Ȋ̆ ᵍ ̆ Ṏȉ Ҭ

ӊף ᵬȊ̆ ҕ ᵫ ȁ ѿ

ȇḴ ȈȂז ҈ ̆ ⌠ ԅ ȇ Ȉ̆

ԅȇḴ ȈȂ ז ᵫ ȁ ѿṎף ᵬ̆

ȇḴ ȈȂ ᶖ ז̆ Ḥԅ ӗ ᵍ ̆ȇ ԋ Ȉ

ᵬז ᵍ ∆ ѿ ᵬ̂ ṔӞ ̃̆ȉԋ ̆ԍ

ӊ ̆ ӊ ȂȊ Ṏ Ṕ Ṏ ̔ȇḴ Ȉ

ԅӊ ̆ ῀ ᵍ ̆ ᾢ ȇ ӗԓ Ȉȇ Ȉ̆ӊ

ȇ ԋ ȈȂ ҕ ̆ȇ Ȉȇԓ ȈӞ ҕ Ȃ 
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ᾨ Ї Ї Ἵᵟ Ї ᶍ Ї

Ὶ Ї Ї ᵱ Їῇ Ї ɼ

ʃ҈ ʄЇ Ὶ Ἵᵟ Ї Ї ҅ ɼ

Ҏ Ӑ Ї ᵲҎⅎЇװ Ҏ ɼ 

Ї ḷ Ї Ї ᵓ Їװ

Ї Ḻ ɼ ӈ Ї ᵓ Ҏ ԑ Ї ɼ

Ḫ ᶳЇҫת Ї ֤₴ ɼ 

ҕ ѿ֓ṿ ѿҊȂ Ṏ Ṝ Ṏ ̆ ז̆

ѿ ȇἷᵙ Ȉĺĺ ѿ Ȃȉ ᶇ Ȋ̆ȉ Ȋ

̆ȉᶇ Ȋ ̆ ȁ ̆ Ṏֲ ̆ ̆ ץ ז

̆ ֲ Ȃ ԅ ᵫ ⌠ז̆ ̂ Ṏ ѿṎᵫ ̃̆

ȉ Ȋ̆ז Ȃ ̆ᵰ Ṕז ̆ ̆ ѿ ̆

ᵰ Ṕז Ȃҕ ȉ ȇ҂ Ȉ̆ ῒ ἷᵙ ̆

̆ ѿ Ȋ̆ז Ṏ ̆ ȇἷᵙ Ȉ ῃ ̆ ѿ

ᵟ Ȃȉ ҈ ӊ Ȋ̆ז ԅ̆

̆ Ṏ҈ז ̆҈Ṏ ̆ Ȃ №ᵬ҈№̆

ԅ҈Ṏ Ȃ ѿṎ ̆ѿṎ ѿṎ ̆ѿ῍

ԅ҈Ṏ Ȃ ѿṎῈ Ȃ 

ԋṎ̆ ז̆ Ṏ ̆ ḱ ̆ Ṏ ז̆

ȇ ᵍ ȈȂȇ ᵍ Ȉ ̆ȉץ ̆ Ḵ Ȋ̆ז ̆

ȇḴ Ȉ Ҍԅ̆ȇḴ Ȉ Ҍ ז̆ זץ

ᶖ ȇḴ Ȉ ̆Ӟ ׆ ᶖ Ȃȉ ӂ ̆ ᵍ ҈ ԋ ̆

Ȋ̆ Ҍᵖ ῂ ̆ ז̆ ԅѿ ̆ ז

ȇ ᵍ Ȉѿ῍҈ ԋ Ȃ ѿ ̆ ѿ ῃ ԅ̆ ѿ

ӞҌ ᵟȂ ӊ Ḥ̆ ᶭԅ̆ҥғ ז ⌠ ̆

ז Ӟ₮ Ạ Ȃ ѿṎῈ Ȃ 

 

Ї ʃ֒ ʄЃ ʃ ᵓ ʄЄ

Ғ ЇҒḪ Ӑ ɼἅ Еʅ Ї

ҲЇ ԑ ḷ Ї ᵲЇ☻ ɼʆ

Ї Ї ԑ ҝ╦ ᴥɼ ʃ ʄЇ

Ḫ ӝЇ Ї Ї Ὶ װ ɼ װ Ӑ Ї

ӝ Ї ῝Ї ᵱ פֿ ɼ 

ȉ ̆ ̂ҕ ̃ ȇԓ ȈȊ̆ ȇ ᵍ

Ȉ̆ȉ Ҍ Ȋ̆ז ̆ ז⌠ ԅѿ ȇ ᵍ

Ȉĺĺ ѿ ז̆ Ҍ ȂȉҌḤ ӊ
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Ȋ̆זӞҌ Ḥ יּ Ȃȉỹ Ȋ̆ Ҍѿ ̆ỹ

ҕ ԅ ȇ ᵍ Ȉ̆ ̆ȉ ̆ Ҭ̆

ԋ ḱ ̆ ̆ ᵬ◖ Ȋ̆ז ̔ ̆

̆ ḱԅ ԋ ̆ ḱ ⱳ̆ ԅѿ Ȃ

Ṏ ץ ȉ Ȋ̆ ԅѿ ̆ ԅ ѿṎ Ȃ

ԅѿ֓ ̆ ̆ ̆

ȇ ᵍ ȈȂ ԅ Ṏ ̆ ԅ̆ ԅῄṎ җ ᴟ

̆ז ז ȇ ȈȂȇ Ȉ ȇ Ȉ Ȃҕ ԅ

ץ ̆ ӗḤ ԅ̆ ⌠ ӗ ԅҌ ̆ȉ ̆ Ȋ̆ ⌠

ӗ̆ ԅ ̆ Ȃȉ ῒ ץ Ȋ̆ז ◓Ҋᶖ

Ȃ ז ӗ̆ ӗ̆ Ԋ ז̆ ◓ ̆ᶖ

ᵬ Ȃȉ ץ ӊ ̆ ӗ ̆ ῖȊ̆ ̔

ᵰ ̆ ◓Ҋᶖ ָ ̙ᵰ ӗ̆ ӗȁ

ӗ ԅ Ȃ ז ̆ ᶖẠ̔ ᵘ

ӗ ̕ ȁ ӗ ῖ̕ Ӟȉ ᵫ רּ Ȋ̆

ץ ᶖ Ȃ רּ ѿṎ Ȃ ז ̆ Ȃ 

 

҅⅓ ӝ ῝Ї ҅ Їἅ

Ї ɼ қ Ӑᵱ Ї ἅ қ

װ Ї қ Ї Ӑ ῝Ї Ҏ Ҳ֒

Ї ӝ ֒ Ї ֒ ɼ ʃ ῍ ʄɼ

Ї ᴑ Ӑ Ї ⌐ Ї

ӝ Їᶕ ӝ ҝṖ Ї ῏ ָӐ Ԝɼ 

ȉ ѿ℗ ӗ ῖ̆ ѿ ̆ỹ ̆

ȂȊ ԅז ӊ ̆ҕ ז Ặ

ԅ ӗ ῖ̆Ӟ ̆Ӟ Ạԅ Ȃ ̆

ז ᵫ רּ ז̆ ԅѿṎ ̆ỹ ԅ ̆ ḱ רּ

̆ Ȃ ῒזỹ ̆ҕ Ṝ̆ז ȇ רּ

Ȉ ѿṎ ⌠ ѿṎ ̆ṕ Ȃ ז ԅȂ Ṕ ѿṎ ̆

ȉ Ȋ̆ᵰ ᶖ ̆ᵰ Ҍ ̙ ѿ Ȃ רּ

ѿṎ ז̆ ҌẊץ ̆ ѿṎ ⌠ ѿṎ ̆Ҍ ̆

ז Ȃזȉ ҕ ӊᵫ Ȋ̆ҕ ԅ̆

ץ ҕ ҉ ᵫ ז̆ ̆ ᵟ̆Ҍ Ȃȉ ỹ ҕ

ץ ̆ ҕ Ȋ̆ ỹ̔ ץ ̆

ῖ̆ ̆ Ἕҕ Ȃᵫ ҕ Ṝ̆ ̆ ѿȂ

ᵫ ӊ ̆ ȁ ỹҊ ̆ᵖ ץ Ἕҕ ѿ ԅȂ
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ז ῖ̆ ԓ ̆ ӗ Ӟ ԓ ̆ Ȃȉ

ԓ Ȋ̆Ӟ ԓ Ȃז ȇ ῇ Ȉ̆ ȇ

Ȉ̆ Ȃ Ṏȇ Ȉ Ṕץ╠Ӟ ̆ ץ ֓Ȃ 

ȉ ̆ ᴋ ӊ Ȋ̆ ӊ ̆ҕ

ᵬ ҇Ȃȉ ≠ Ȋ̆ז⌠ Ȃ

≠ ѿṎ Ȃȉ ӗ ̆ᶏ ӗ җṐ ̆

Έ ֲӊ ԐȊ̆ ӗ җ ֲ Ҍ ̆ ז ̆ Ṑ ̆

ѿ῍ Έ ֲȂ 

 

ₐ ɻ Ї Ї ҒḪ ɼ ᵯ

ӝ Ї װ ɼ Ї Ї

Ғ ᴥɼԓ Ї ῍ Ѓ҅ ᵥқ Єɼ ₐ Ї

Ӥɼ 

ȉ₄ ȁ ̆ ̆ ҌḤ Ȋ̆ҕ ȁ

̆Ҍᵖ ̆ Ӟ Ȃ╠ ז ז̆ ⱳ

Ȃ ץ ȁ ֲ Ḥ̆ז ז ȁז ̆

ѿṎҌ Ạ Ȃȉ ᵩ ӗ ̆ ץ Ȋ̆ ץ

ῒז ̆ ӗ ӗ ̆ ᵬ ѿṎ ̆ ז

Ȃȉ ̆ ̆ Ҍ ᴟȊ̆ῒז ̆ ⌠ҕ

̆ ⌠ ̆ ԅȂ 

ȉԍ Ȋ̆ҕ ̆ ῇ ̆ᵖ ֲ

ᵟҕז ѿ Ȃ ז ḱ ֲ̆ ҥҌזץ Ἕ ֲѿ ̆

ז ῇ ̆ ֲ Ҍ ԅѿ Ȃ 

ȉ ₄ Ȋ̆ ז ₄ ̆ ҉Ҍ Ȃ῏ԍḱ ̆

ѿ ∆ ̆ҕ ⱴ ᵝȂ ̆ ҉ ז

̆ Ҍ ̆Ҍ Ȃ 

Ҋ Ṕ Ӟ ԅ ѿҊȂ Ṕԅ ֓ ָ ̙

֓ ȁ ז̆ ᵬ Ὃṿ ԅ̆ ץ ז ѿ ̆ Ṏ

Ӟ ѿ Ḇ ᵬ Ȃ 

 

（三）玄奘法師簡介 

Ѓ ᾣБЋЋЈББЏ ЄḠ Ї

ָɼ Ї Ї Ї Ї תּ Їꜘ Ї

῝Ї Їҫ Ғ ɼ Ї Ҏ

҅ Ї ∆ ɼῚ ԑᾤ Їᾨ₴ Ї Їᵥ ɼ
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ἅ Ї Ї Ї ɼ ҎЇ

ἽЇ ᾊ Ї װ Ғԍ Ї ῎ ӐỀɼ

ᶕָ Ӑ Ї ӐЇ ₴ Ї Еʅ

ᶜЇ ᾩ ɼʆ Ὶ Ї ӐЇ ₴ Ї ɼ 

ᾝ̐̊̊⌠̐̐̎ זֲ̆ Ḛ ̆ ̆

ֲȂז ̆ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ̆ז Ṝ̆ѿ֓ ̂ Ṏ Ὢ ̆ ̃ȁ

Ȃȉ ̆ ףּ Ȋ̆ז ȁ ̆Ҍ Ԋ ̆

ӞҌ Ạ Ȃȉⱴ ̆ ῖȊ̆ Ṝ ז̆ Ҍ

Ạ ז̆ Ȃȉ ῖȊ ȇ҈ ȈȇԓῖȈӊ ̆ Ҭ ף ῖ

̆ ף ѿ֓ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ᵟז ̆

ז ȁ ̕ ̆ ̕ ̆ Ạז ̕

Ȃᵖ ȉҥז Ҍ Ȋ̆ז ז ̆ ẠȂז ̆

ԅ҈Ṏᾬ ѿṎ ᾬ̆ ѿṎȂȉῒ ԋᾞ Ȋ̆ ԋṎ ̆

₮ᾢז̆ ̆ ̆ᵟ ѿṎ Ȃז ⌠ ̆ȉ ỹ

ȊȂ⌠ Ṝ̆ ҕԅ̆ԋ ז ז⌠ ̆ȉ

Ȋ̆ ז Ȃȉ ҈Ȋ̆ ҈ Ṝ̆ȉ ἷȊ̆

פ ἷ̆ ̆╖ ԅ̆ Ṏ Ṝ Ȃȉ

ᾄ ̆ ץ Ҍԇ Ȋ̆ Ṏ Ṝ ₮ ֲ֓ ̆

ֲ̆ Ȃ Ṏ Ṝ ҈ ̆ ̆ Ȃȉ

Ὲ ӊẺȊ̆ז ̆ ╠̆ ╠ץ ᶖ Ԋ ז̆

̆ Ȃȉ ᶏֲ ӊ Ȋ̆ Ṏ ̆

ז̆ ז̆ ᾣ̆ ₮ ֲ֓ ֲ Ȃז ⌠

⌠ ̆ Ṏֲ ̆ ̔ᵰ ̆ᵰ ָ ₮ ̙

̆ȉ ᶖ̆ ᾣ Ȋ̆ ᶖ ̆ ᵫ

ᾣ Ȃ Ṏ ̆ ԅז ̆ ז⌠ Ȃ

ȉ ῒ Ȋ̆ ז ӊ Ȃȉ ӊȊ̆ ז ҈ ̆

ᶛ ԅזȂ Ṏ Ṝז ₮ ԅ̆ Ȃ 

 

ʃ ʄЇ ʃ ӝ ʄɼ

֒Ї Ї ɼ Ӣ ЇװҲ ῙԇЃ Ї

Ṓŀŀ Ї ЄЇӈ ᾤῇ Ї

ɼԑ ҅ Ї Ί Їҫ ɼ Ї ἅ ŀ

ŀ Ҏ ἅӐʃ ʄʃḺ ʄЇ ἅӐʃ ʄʃ ʄ

ʃ ʄ Ї Ї ɼ 
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₮ ӊ ⌠ז̆ Ȃȉ ȇ Ȉ̆ ȇ

ӗ ȈȊȂ Ṏȇ ӗ Ȉ ╠ץ ̆ Ṕ Ṏ ╠ץ̆ ԅ

Ṏ ז̆ ᶖ ԅȂ ԓ Ṝ̆ȉ ̆ Ȋ̆ ז

ԓ Ṝ ᵫ ז̆ ᶖ Ȃ Ӝ ̆ȉҬ ῑԁȊ̆ Ṏ

ṜҬ ̆ ѿ ̆ ̆ח Ṕז̆ ѿṎ

Ṍ̂ ̃ ԅ̆ ⌠ Ȃז ̆ȉӂ ᾞ῀

Ȋ̆⌠ ̆ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ז Ȃȉԋ

ѿ ̆ ΐ Ȋ̆ Ȃ Ṏ Ṝ ז̆ ₮

̆ ԋ ѿ ̆ҥ Ȃȉҥ Ȋ̆ҥғ Ȃ Ṏ

ῃ ᵫ ̆ԓ Ȃȉ ̆ ỹ Ȋ̆̂ ̆

ᵫ ̆Һ ז ỹ ȇ ӗ Ȉ̆ץ╠ᾝ ԅѿ ̆

ԅѿ ̆ ץ Ȃ̃ ҈ ȇ ӗ ȈȇḴ Ȉ̆

̆ ỹ ȇ Ȉȇ Ȉȇ Ȉ ̆ȉ ̆

Ȋ̆ז ԅ ֓ ȉ ȊȂ 

 

Їụ Ὶ Ї Ὶ Ї Ї Ӑ ῝Ї֤

Ї Їӈ Їװ Їҫ ʃ ҈ ʄЇװ

ɼԑ Ӣ Ї Ї ЇῇҲ Ї

Ї ʃ ᵓʄ Їᾨ ֒ ɼ ԑ Ї פֿ

Ї ɼҲ Ї╦ ҈ Ї

Ӣ Ї ɼ֪ Ἣ ῎ ᷅ ɻ

ɻ ת ᵧ╦ ɼ Ї ɼ 

ȉ ̆ở ῒ ̆ ῒ ̆ ̆ ӊ ῖ̆֞ ̆

̆ӂ ץ̆ ȂȊ ⌠ Ṕז̆ Ҋᶖ̆ᵖ

Ṕז ̆ Ҍ ̆ȉ Ȋ̆ ѿṎ

Ҍ ӊ Ȃȉ ӊ ῖȊ̆ Ҍ ̆ ҉ ̙ ҉ ̆

ȉ֞ Ȋ̆Ӟ ȁ ѿ֓Ҍѿ ̆ Ҍ ̆ȉ Ȋ̆

Ҍז Ṏ ԅ̆ ⌠ ̆ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ ז

Ҍԅ Ȃ Ṏỹ ̆ Ṏ ᶖỹ ̆ ֲ ז Ȃ

ז ȇ ᵍ Ȉ̆ ז̆ ⌠

ȇ ᵍ ȈȂ Ṏȇ ᵍ Ȉ Ṏ Ṝ ⌠ ז̆

֓ ̆ҥғ ȇ ᵍ Ȉ ᶖ̆ᶖ Ȃזԋ Ӝ

Ṝ ₮ ̆ ̆ѿ ⌠Ҭ ̆

̆ ȇ ᵍ Ȉ ̆ᾢ ԓ Ȃ 

₮ ⌠ ̆Ҭ ̆ ȇ Ȉ̆

₮ Ȃ ȇ Ȉ ̆ ԅ Ԋ Ȃ
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ѿ╚ ֲלּ Ȃ ѿ ז ѿ ֲӗ ̆ ԅѿ ̆ ⌠ ̆ Ṕז

ꜝҊᶖԅ̆ ԅȂ ֓ Ḥ Ṕז̆ ꜝ ⱳӊ Ṕז

̆ ѿṎ ֲ Ṕז ȂזṔ ԅ ̆ ⌠ ̆

Ṕז ᶖ̆ ԅ Ȃ Ṏ Ṝ ҉ ᵫ ̆ ⌠

ḱ ȁ ̆ ⌠ ̆Ҍ ̆ ̆

זף Ȃ ṎҌ ̆ ף Ȃ ̔ȉᵰṔ Ҍ ̆

̆ Ṕѿ זῒ̆ז Ҍ ȂȊ ԅ̔ȉᵰṔѿ Ӟ ᵰ̆ץ

Ṕ ḱѿҊ ȂȊזṔ ̔ȉᵰ ḱ ᵰ ḱ ȂȊ ῀ ̆⌠ᾷ

יּ Ȃ ῀ Ṝ̆ ̆ ԅȂ ֓ᵫ

ӗ ̔ȉᵰṔ ֲ֓Ạ Ԋԅ̆ ץ ̙ᵰṔ

ԅ̆ ᵰṔ̆ ᵰṔ ȂȊ ֓ Ӟ Ṕז̆ ₴Ҟԅ̆

╠ Ȃ ῀ ԅ̆ ֓ Ҍ ̆ ₮ז⌠ ̆ ԅ̆ז

̔ȉ ԅ̆ᵰṔץ ԅȂȊזṔ ̔ȉҌ˻Ҍ ̆ ᵰ ˻ȊזṔ

ԅȂ ̆ Ṏ ԅȂ 

̆Ӝ ѿ ⌠ԅ ̆ ԅ

ԅԓ Ȃ ԋ ̆ᶖ⌠ѿ ҉̆ ̆ רּ ̆ ѿ℗

ȂȉҬ Ȋ̆ ῄṎ Ҭ ז̆ ⌠ Ȃ╠╠

ԅ ҂ ̆ Ӝ Ṝ ⌠ Ȃ Ṏ Ṝ֤̆ ἥ Ὲ

̂ ̃̆ ̆ ѿṎֲ̆ז ѿṎ ̆ ᶿ

̆ ̆ ᵡ̆ ᶖȂ

ȉ ̆ Ȋ̆ Ӟ ᶖ̆ ֤ ̆ ҉ ԅ

ֲȂ 

 

Ї Ԑ Ї╦ ԑ Ї Ҳ ɼ Έ

Ї ⅎҎṔ ЕЃ҅Є╦῏ Їװʃ ᵓ ʄ Ҳ Ї

₴ Ӑʃ ʄʃᵱ ʄʃ ӝ ʄ ɼЃԑЄ

Ҳ Їװ ʃḺ ʄ Ҳ Ї Ὶ ᵲ ʃ ʄʃ

ʄʃ ʄʃ ʄ Жҫ Ї қ

ʃ Ҏ ʄ Ї ʃ ʄ ɼЃҎЄ Їװʃ

ʄ Ҳ Ї ᵓ Їҏ Ї Ὶ Ӑ ɼ

Ҳ ₴ʃ ʄʃ ʄʃ Ҳ ʄʃ ʄ

῝Їʃԑ ʄ Їװ ᾣ ῏ ҅ Ї῍

ɼ 

ץ ̆ Ԋ ̆╠ ԅԋ ̆ Ҭ Ȃ ԋ

Ả ̆ ̆Ὃṿ Ȃ Ṏ҈№ץ Ȃ Έ ȇץ̆

ᵍ Ȉ Ҭ ̆ ₮ ȇ Ȉȇᵫ Ȉȇ ӗ
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ȈȂȇ ᵍ Ȉ Һ ̆ȇ Ȉ ȇ ᵍ Ȉ ̆

̆ ȇᵫ Ȉȇ ӗ Ȉ ᵬȂ ѿṎ ̆

ȇץ ᵍ Ȉ Ҭ ȂҬ ̆ ȇḴץ Ȉ Ҭ Ȃ

ȇ Ȉȇ Ȉȇ Ȉȇ ȈȂȇ Ȉȇ Ȉ

ȇḴ Ȉ Ạ ῄ ̆ ѿ ὋṿȂ

ȇ Ȉ ȇḴ Ȉ Ȃȉҥ ̆ ҕ ȇ ҈

Ȉ ̆ ȇ Ȉ ȊȂҕ ȇ҈ Ȉ̆זẠԅ ̆

Ạ ԅȂ ҕ ̆

ᶖȂ Ṝ̆ ̔ ѿ ̆ ἝҌ

ṔҬ ̆ Ҍ ѿ ץ̆ Һ̆ῒז ץ

ѿ֓Ȃ ѿ ̆ ȇ҈ Ȉ̆

ȇ ȈȂ Ҭ Ȃ ȇץ̆ Ȉ Ҭ ̆

ȇ ᵍȈ ѿ ҉ ⌠ȇ Ȉ̆ ȇ ᵍ Ȉ ȇ Ȉ

₮ᶖ Ȃ Ṏ ṜӞ ₮ȇ Ȉȇ Ȉȇ Ҭ Ȉȇ

Ȉ Ȃȇԋ Ȉ Ṏ ̆ȉץ ᾝ Έ ѿ

̆ῇ Ȋ̆ ԅ҂ ̆ѿ ̆⌠ ῇ Ȃ Ṏ ָ ∟

̙ Ṏỹ ȇԋ Ȉ Ṝ ̆ ץ Ṏ ∟ ѿҊȂ 

 

ԑ ҲЇΐ ₴ Ї פֿ Ӑ῝ Їΐ҈ ֒

҅ Ҏ ɼῚ ʃ ʄҲЇ ב Ҳ֜ɻ

Ӑ Ї ש Ҳ֜ɻ ֜ ש ɻ Ӑ ɼ

҅ ῃῃ Ї Ї ֢ Ԑ ҏЇᵲ₴ԋҒ

Ӑꜗ Ї Ӑ Ї Ї ɻ ɼ қ

Ӑ Ї ש ṚЇ ԍ ᴆ ὓɼ 

ᶖ ̆ ԋ ̆Ῥⱴ҉ רּ ̆ѿ῍ ҂

ԓ ̆ѿ ҈ ̆ ז˻ ȇ Ȉ̆ ׃ ԅ

Ҭ֖ȁ ̂ ȁ ̃ ̆ ף Ҭ

֖ȁ ֖ ף ȁ Ȃ 

ȉ ѿ ᾽᾽ ̆ Ȋ̆ ז̆ ᵬץ

֜ Ԋ ҉̆Ạ₮ԅҌ ⱳ ̆ ԅ Ȃ Ȃ

Ҭ ◖ ̆ᵖ Ȃ 

ȉ ̆ ȁ Ȋ̆ ̆ ȁ ỹԅ Ṏ

Ȃ ᶖ Ṝ̆ Ӎ ԅ̆ Ӟ ԅ̆

Ӟ ԅȂ ף Ṝ̆ ֹ ⌠ Ạ ז̆ ȇ Ȉ

Ҭ ̆ ᶖԅȂ ץ Ṏ Ṝ ̆ ȁ Ҭ ̆

ԅѿ Ȃ₮ ז̆ ȇ Ȉ̕ ̆ ֹ
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ȁ ̂ ῂ ̃̆ ̆ ̂ ֤ ҈ ̃̆

҈ Ȃ 

ȉ ҕ ӊ Ȋ̆ ҕ ̆ᾣ

̆ ף ז Ὃṿ̆ȉ ԇ ᴀ ὋȊȂז Ҍ

ᵖ ̆ ѿ֓ Ӟז Ȃ 

ѿ֓Ԋ ̆ Ṕ ԅӊ ̆Ῥ ̆ ѿ ꜛȂ 

Ҋ Ṕ Ȃ ֹ ԅ ᶖӊ ̆Ҭ

ԅȂ ѿ ֹ ◖ ῂ ̆ ┴ Ӟ

Ṕז Ȃ ֹ Ҭ ₮ ̆ Ạ Ṏ Ȃ

Ҋ ₮ ̆ Ҋ Ῥ ָ ֲȂ ₮ ᵝȂ ֤

ѿᵝ̆ ҉╠ץ ᵫ ѿᵝ̆Ӟ ῂ ז̆

̆ Ȃ 

Ӟ ̆ᵖ ԅ ̆ ȇ ӗ Ȉ

Ạ Ὃ̆ ԅѿҊȂ Ṕ ז ᶖẠṎ ̆ ѿ

ὋṿȂ 

 

三、《攝大乘論世親釋》序 

（一）摄论旨意
①
 

Їқ ҲӐ Ї ʃ ʄɼ סּ

ҲӐ ӝ Ї ʃ ᵓ ʄɼ ʃ ᵓ ʄ Ї

ʃ ʄ Ї ԑ Ї ʃ ʄʃ ʄɼ 

ʃ ʄ Ὴ Жʃ ʄ╠ ӐЇ ʃ ᵓʄ

ⅎҲ Ӑꜗ Ї ҎԐ ʃ ʄ҈ Ї ʃ

ʄҲ ӝ҅ ɼʃ ʄ Ї╠װ Ҏ

҅⅓ Ї Ї ҫ Жʃ ʄ Ї╠҅װ

⅓ װ Ї ҅⅓ Ї ⅎ≢Ї Ї Ҏ װ

҅ ɼ ʃ ʄ Ҏ Ї ╠ ɼ Ҳ

Ї╠Ғ ʃ ʄ ʃ ʄɼ 

ȉ ̆ҕ Ҭӊ ̆ ȇ ȈȂ יּ Ҭӊ ӗ

̆ ȇ ᵍ ȈȂȊȉ Ȋ ꜛ ̆ȉ Ȋ Ȃ Ṕ

ᵫ ̂ ӗ҈ ̃ ̆ ȇ Ȉ̆ Ȃ

̆ יּ ӗ ̆ ȇ ᵍ ȈȂ ₮ ȇ

                                                
ŵ Ҭ ⱴȂ 



32 

Ȉ̆ ȇ ᵍ ȈȂ ԍ ӗ ̆ѿṎ ᵫ ̆ѿṎ

יּ Ȃ 

ָ ̙ ̆ ѿҊȂ ױ Ṏ ̔ȉ ̆

ȁ ȁᴟ ȁ ȊȂ ̆ Ṕ ȇḴ Ȉ ̆ ȁ ̆

Ȃȉ Ȋ̆ ȇḴ ᾣ Ȉ̆ȉ Ȋ ȉ̆רּ Ȋ ̆

ȁּר ̆ ȁ רּ ȁ ̆ Ȃȇ

Ȉ̆ Ṕ ӗ ̆ ╠ץ ȇ ȈȂ ӗ

̙Ӟ ̆ ȇ ᵍ ȈȂȇ Ȉԋ ̆ȇ ᵍ Ȉѿ

̆ Ȃ ̆ ȇ Ȉ̆ ᵫ Ȃ 

ȉ ȇ ᵍ Ȉ ̆ ȇ Ȉ ̆ ȁ ԋ ̆

ȇ Ȉȁȇ ȈȂȊ ז̆ ȇ ᵍ Ȉ ᶖ ᵫ

ȇ Ȉ ̆ ԅῄṎ ̔ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ֲ

̆ ̆ ῄṎ ̙ ѿṎ ̆ᵖ

∟Ȃ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆ѿ℗

̆ ץ ῄṎ ѿ ∟ Ȃז ᵫ ȇ Ȉ יּ ȇ ᵍ

Ȉᶖ ̆ ԅῄṎ ̔ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ Һ

ῖ ȇ Ȉ̆ ȇ ӗ ȈȂ ̆ ȇ ӗ ȈȂ

₮ȇ ӗ Ȉ ̆ ץ יּ ȇ ᵍ Ȉᶖ

ᵫ ȇ ӗ Ȉ̆ ԅѿṎ ĺĺ Ṏȇ ӗ Ȉ

Ȃ ῄṎ ѿҊȂ 

ȉȇ Ȉ ῃ ̆ȇ Ȉ╚ ӊȊ̆ȇ Ȉ ̆

ῃ ԅ̕ ȇ Ȉ ̆ ѿ℗

Ȃȉ ȇ ᵍȈ №Ҭ ӊⱳ Ȋ̆ ȇ ᵍ Ȉ №

ⱳ Ȃȉ ҈Ԋȇ Ȉ҂ Ȋ̆ ȇ

Ȉ ҂Ṏ ̆ ҈Ṏ ȇ Ȉ҂Ṏ ₮ Ȃ

ȉ ȇ ȈҬ ӗѿ Ȋ̆ȇ ӗ Ȉ ᵫ ȇ

Ȉ ӗ ѿ Ȃ ȇ ӗ Ȉ ῂ Ȃ 

ȉȇ Ȉ ץ╚̆ ҈ ѿ℗ Ȋ̆ ȇ Ȉ ȇ

Ȉ Ҍ Ȃȇ Ȉ ȇ Ȉ̆ ̆ԓ ȁ ԋ ȁ ῇ

҈Ṏ ̆ Ṏ Ṕ ȇḴ Ȉ ̆ѿ ṎȂȉ Ȋ̆ ȁ

ѿ℗ ̆ ѿ℗ ҈ ᶖ Ȃȉ ̆ ҥ

Ȋ̆ Һ ̆ᵖ ̆ ̆ ԓ ӊѿȂ

ץ ᵬ ∟ ̆ᵖ ҥז ₮ ᵝ̆

ԓṎ Ȃ 

ȉȇ Ȉ ℗ѿץ╚̆ ץ ȂȊȇ ӗ Ȉ Ҍѿ ԅ̆

ȇ Ȉ ̆ѿ℗ ̆ ץ ᶖᵬѿ℗ ץ̆ ᶖ
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ז Ȃȉ ѿ℗ ̆ №∟̆ Ȋ̆ѿ℗ Ӟ ̆ῂ

Ӟ ̆ ֓ №∟̆ ̆ №∟ ῂ ̆ ̆

̆ № № Ȃ Ṏ Ṕ ȇ ԋ Ȉ ̆ ȇ

ԋ Ȉ ̆ ̆ ᵰ ԅѿ ̆ ̆

Ҭ ̆ ȇҬ Ȉ ̆ᵰ ԅѿ Ȃᵰ Ṏᾢ ԅ̆ץ

Ῥ Ȃȉ ҈ ץ ѿ Ȋ̆҈ ̔ ȁᶭז ȁ ̆ ҈

Ṏ ѿṎ Ȃȉ ȇ Ȉ ҈ Ȋ̆ ȇ Ȉ ȇ Ȉ

̆ ҈ Ȃȉ ╚ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋָ ̙

ȉ Ȋ ̆҈ ѿҩ Ȃȉ Ȋ̆ ҈ ѿṎ ̂ ѿṎ

̃ ₮ᶖ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆╚Ҍ ȇ Ȉ ȇ ȈȂȊ

̆ᵫ ̆ ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ȇ ᵍ Ȉ

ԋ Ԑ̔ȉ ‗ №̆ Ȃ ҕ ҹ‗

̆ Ȃ ֞ ̆ ‗ №ȂȊז ̆ҕ ҉

̆ ̆ Ẋ ̆ ̆ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ

Ҍ ̆ Ṏ ̆ ץ Ҍ Ῥ ԅ̆ Ṏ Ȃ ָ

̙ Ȃ⌠ Ṏ ̆ Ṏ ̆ Ṏ ̆ Ṏ ̂ Ṕ

⌠ѿṎ ∟ ̆ ֓ ̆ ֓ Ẋ ѿז̆ ₮ᶖ

Ȃ ԅȁ ԅȁ ԅ̆זѿ Ẋ ̆ ̆

ῳᾟ ̃Ȃ 

̆ ᵫ ̆ ₮ᶖ̆

̆ Ṏ ̆ Ȃȇ ȈӞ ̆ȉ Ȋ Ȃ

Ṏᴋּ̆ףȉ╚Ҍ ȇ Ȉ ȇ ȈȊ̆ ȇ Ȉ ⌠ Ṏ

Ȃȇ Ȉ ȁ ѿ℗ ԅ̆ Ṕ ȇԓ Ȉ

̆ȇԓ Ȉȁȇ Ȉ ѿṎѿṎ ̆ ῖѿ ԅȂ

ȇ ԋ Ȉ Ҍѿ ԅ̆ Ȃ Ṏȇ Ȉ ᵬ ̆

ץ Ȃ 

 

Ї Ї װ Ї֒ ЇҎ Ж

Ї Ї ԑЇӝ֤ ҅ɼ ʃ ʄ ҅⅓

ΐ ҅ Ї ҅ Ї ԑɼʃ ʄ

҅ӝ Ї ԑ֤ Ҏɼ ɻ ԑӝ Ї֤ᶳ Ї

ӝЇ ᴥ Їḷ ɼ ╠ ֒Ї ҅ɼ Ҳ

Ї ꜘ Ї╠Ғ ʃ ʄ ʃ ʄɼ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṕ ᵬ ӞҌѿ ̆ȇ Ȉ ̆ѿ℗

̆ ̆ ⌠ ָ ̆ ̆ȇ Ȉ Ṏ Ȃ
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ȉ ץ ̆ԓ ̆҈ Ȋ̆ȇ Ȉ ӗ ̆ ֓

ֲ ӗ̆ԓṎ ̆ȉ҈ Ȋ̆ ȁҬ ȁ≠ ̆Ӟ

ῃ ̆ Ἕ Ȃԓ ̔ ȁ ȁ ̆

Ҍ לּ ̕ ѿṎҌ ̆ ӊ Ҍ ̆ ӊ Ҍ ̆

ӊ Ҍ ̆ ӊ Ҍ ̆ѿ῍ Ҍ ̕ ̆

Ҍ ̆ὰ ᵰ ԅ ז̆ Ạѿ֓ ̆ҕ ҉ ѿ֓ ̆ ᶖ

Ặֲ Ҍ Ȃ ԓ Ҍ לּ ̆

Ȃȉԓ ởȊ̆ԓ ⌠ Ȃȉ҈ Ȋ̆ ȁҬ ȁ≠ ̆

Ȃ ȇ Ȉ Ҍ ԅ̆ȇ Ȉ ̆ȉ Ȋ̆ ̆

Ҍ ӊ↓̆ ӗ Ȃ ῄ ̔ѿ ̆ѿ Ҍ

̆ ץ ̆ ῄṎ Ȃ ȁ ȁ ̆ Ҍ

ȇ Ȉ ̆ ̆ץ ӗ Ȃȉ ԋ̆Ȋ ῄṎ̔ѿ

Ṏ ̆ѿṎ Ҍ Ȃȉӗ֞ ѿȊ̆ӗӞ ѿӗ̆ ӗȂ

ȇ Ȉ ȇ ȈҌ Ȃȉȇ Ȉ ѿ℗ ῍ ѿ

̆ ѿ ̆ ԋȂȇ Ȉ ѿӗ ̆ ԋ֞ ҈Ȃ

ȁ ԋӗ ̆֞ᶭ ̆ ӗ̆ ᴟ ̆ḱ Ȃ ╚

ԓ̆ ѿȂ Ҭ ̆ ⱴ ̆╚Ҍ ȇ Ȉ

ȇ ȈȊȂ ̆ȇ Ȉ ѿ℗ ѿṎ ̆

̆ ԋṎ Ȃȇ ȈӞ ѿӗ̆ ҈ӗ Ȃȉ Ȋ

ȇ ᵍ Ȉ̆ȉ Ȋѿ ȇ Ȉ̆ ȇ Ȉ ̆

ѿ ̆ Ӟ Ṏ Ȃȇ ᵍ Ȉ ȇ Ȉ

Ӟ ̆ԋӗ ȁ ᶭ ᵫ Ȃԋӗ ץ ̆ ץ

ᴟҊ ̕ ḱ ̆ Ȃ ѿṎ̆ ԓ̆ Ἕȇ Ȉ

̆ Ҋᶖ̆ ⌠ ̆ᵖ Ҍѿ ̆ ԅ ̆

ѿ Ȃ ץ ȉ ԓ̆ ѿȊȂ ȇ Ȉ̆Ҋ ȇ

ȈȂ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ Ӟ ѿṎ̆ Ӟ ѿṎȂȉ ⱴ Ȋ̆

ӗ ӗ ̆ Ṏȇ Ȉ ̆ ȇ ӗ Ȉ Ȃ

₮ȇ ӗ Ȉ ӗ ӗ ̆ ȇ Ȉ Ҍ Ȃ 

 

Їʃ ʄ Ҳ Їᶳқ₴қ ῏ Жʃ ʄ Ҳ

Їᶳ₴қ ɼ Ї Ї Ї Ї

Ї Ҳ ɼ ʃ ʄ Ғּצ ꜗ ɼʃᵱ ʄ

ῇ ᶜ Ї ≢ ᶳЇ ≢ɻ ɻ ɼ

╠ᶳ₴қ ᶳЇ Ҳ ꜘ ῇװ ᵱ Ї╠Ғ

ʃ ʄ ʃ ʄɼ 
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ҏᶜ Їװ Ї ɼ 

Ҭ ӞҌѿ Ȃȇ Ȉ Ҭ ̆ᶭҕ ₮ҕ Ȃ

ָ ̙ ԅ ӊ ̆Ῥ ᶖ ֓ ̆ Ṏ Ȃ

ץ Ṏ ̆ ⌠ Ṏ ̆ᵖ ԅ̆

҈ ȂҌ Ӟ ȉῂ Ȋ ̆ᵰ ԅ ӊ ̆ѿ℗ῂ ̆

̆ ̆Ạ ѿ ̆ Ṕ Ҍѿ Ȃ

Ҭ ̆ȇ Ȉ ץ ᶖ ̆ ָ ̙ȉΈ Ȋ̆ ̆

Ṕ Ҍ ԅȂȉȇ Ȉ Ҭ ̆ᶭ₮ҕ Ȋ₮ҕ №∟ ̆

№∟ ̆ Ȃָ ̙ȉ Ȋ̆ ̆

Ȃȉ Ȋ̆ Ṝ̆ ῄṎ ԅ̆ ̆ ̆ ѿȂ

ȉ Ȋ̆ѿ℗ ̆ ȇҬ Ȉ ῇҌҬ ̂ȉҌ ֞Ҍ ̆Ҍ

֞Ҍ ̆Ҍѿ֞Ҍ ̆Ҍᶖ֞Ҍ Ȋ̃̆ѿ℗ ԅȂȉ ̆

Ҭ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̆ᵖ ҥҌ ԋ№Ӟ ԅ̆ Ṏ

ᶖ ̆ ԋ̆ Ҭ ̆ ȇ ȈӞ Ҍ Ȃ 

ȉ ȇ Ȉ Ҍּל ⱳ Ȃȇᵫ Ȉ ῀ ᶖ ̆ ∟

ᶭ̆ ∟ȁ ȁ Ȃ ╚ᶭ₮ҕ ᶭ̆ Ҭ ⱴ

῀ץ ᵫ ̆╚Ҍ ȇ Ȉ ȇ ȈȊ̆ ȇ Ȉ

ᵝȂȇ Ȉ ȇ Ȉ ̆ȉҌּל Ȋ ῇ ̆ ȁ

ⱳ Ȃȇᵫ Ȉ ῀ ᶖ ̆ȉ ∟ ᶭȊ̆ ῒז ᶭ̆

Ӟ ∟ ̆ ̆Ӟ Ȃ Ṏ ᶭ₮ҕ ᶖ Ȃ

ⱴ ῀ ̆ ⌠ ⌠ ᵫ ̆ ֓ ȇ Ȉ

̆ ȇ Ȉ Ȃ ₮ȇ Ȉ ̆ ⱴ ⌠ №∟ ̆

∆ ̆ѿ ⌠ ̆ӂ ᵫ ̆ ֓ ȇ ӗ Ȉ ⌠ԅȂ 

ȉ҉ᶖ Ȋ̆҉ Ṕ ԅѿҊȇ ӗ Ȉ ̆ Ȃ

ȉץ ̆ Ȋ̆ ȇ Ȉ Ὃṿ̆ Ṕ Ṏ

ȇ ȈȂ 

 

（二）略說要義 

א ɼʃ ʄ Ԝᵫ К Е√ Ї Ж

ᶳɻ Ї ɻ Ж ῇ ῇ Ї ḷ

≢ ҏҎ Ї ꜘ ɻ ɻḷ Ж ɻ Ї

ɼ 

ȉׂ Ȋ̆ȇ Ȉ ⌠ ָ ̙ ѿ

ҊȂ 
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ȉȇ Ȉ Ԑᵥ ̙Ȋ ̆ ѿṎ ̆ Ȃ

ץ Ȃȇ Ȉ ̙ ̔

ȉ∆ Ȋ̆ȇ Ȉ Ȃ ᶭȁ ̆

ȁ ȂῬѿṎ ȉ῀ Ȋ̆ ᵥ ῀ Ȃȉ ῀ ̆

ḱ ∟̆ ҉҈ Ȋ̆ ῀ ȁ ḱ ץ̆∟ ҉

҈ ̆ȉ ⱴ ȁ ȁḱ Ȋ̆ Ṕ ᵥḱⱴ ̆ ⌠ Ȃ

̆ȉ ȁ Ȋ̆ ̕ ̆ Ȃ

Ȃ 

Ṏȇ ӗ Ȉ № Ṏ ̔ ѿṎ ̕ ᶭ̆ ҈ ̕ ̆

Ȃ῀ ̆ ῀ ѿ֓ ̕ ῀ ̆ ῀ ῀ ̕

ḱ ∟̆ḱΈ ̕Ῥ ҉ ȁ ҉ ȁ ҉ ̕ ̆ Ṏ ȁ

Ṏ Ȃ Ṏ Ȃ ԅ ץ Ṏ Ȃ̂ ԋ

̃ 

 

҈  

Ғ Ї ᵫ К Е Ӑԓ Ї ᶳ ɻ

ΐ ɼ ԜЕ Ғԓ҅⅓ Ї Ї Ж

ԓ҅⅓ Ї ЇҒ ҅⅓ ɼ 

ᾢ ѿṎ ̔ȇ ӗ Ȉ ̙ Ҍ҉ ̆ ȇ

ӗ Ȉ ̆ ̙ ̆ȉ ӊԍ Ȋ̆ Ṏ Ȃ

ȉ ᶭȊ ̆ ⌠̆ ᶖ̆ ᶭȂ

ᶭ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ᶭȂ ᶭ ̆ Ṏ ̆

̕ ̆ Ṏ Ӟ Ȃ ̆ᵫ ̆ Ṏ Ӟ

̆ Ȃ ץ ȉ ᶭ ȁ ȊȂ ԅ̆

̆ Ӟ ̆ ץ Ṏ Ҭ Ȃȉ ԐȊ̆ז ᶭ

ԅ̆ ז̆ ȇ ӗ Ȉ ̆ ̂ ԋӗ̃ȉҌ ѿ℗

Ȋ̆זҥҌ ѿ℗ ̆ ̆ ̆ῒז Ҍז

Ӟ ḅ̆Ҍ ז Ȃ ȇḴ Ȉ ̆ȉѿ℗     Ȋ̆

ԅ̆ ֓ ̆ᶛ ̆ ԍῇ ץꜝ ȁץ╠

Ԋ Ҍ ̆ ȇḴ Ȉ ԅ Ȃ Ҍ

ѿ℗̆ ̆ ̆ ץ ȉ Ҍԍѿ℗ ȊȂ

Ṏ ז̆ ז ̆ȉ Ȋ̆ ḱ

Έ ̆ ז̆ Ṏ ⌠ӊ ̆ ̆Ҍ

̆Ҍ ḅ Ȃȉ ԍѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗

̆ ᵫȂ ̆ ᵫ ѿ℗ ̕Ẋᶏ

̆ Ӈ ѿ℗ ᵫ Ҍ ⌠Ȃ ץ Ȃȉ Ҍԍѿ
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℗ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆ȉ Ȋ̆ז ז

ȁ ̆ ⌠ ̆ȉ Ȋ̆ ̆ ץ Ȃ ץ

Ҍ ז Ȃᵖ ̆ȉ ԍѿ℗ Ȋ̆ ָ ̆

ȉ Ȋ̆ѿ ז Ȃȉ Ȋ̆ ԅ ̆

ᵫ ѿ℗ Ҍ⌠ Ȃ ץ Ṏ Ӟ Ȃ ᶭȇ Ȉ

ᶖ Ȃ 

 

Їᵫ К Е ⅎ≢ ɼ ֤Ғ Ї

֤Ғ Ї ֤ ɼ 

ԋṎ Ȃȉ ̆ᵥ ̙Ȋ Ṕ ̂ ̃ ̆

ָ ̙̂ȇ῀Ҭ Ȉ ῇṎ ̆ Ṏ Ӟ ↓ ԅ̆

Ȃ̃ ֲ Ҍ ̆ ָ ̙

̆ Ҍѿ Ȃ ̔ȉ №∟ ȊȂזӞ ᵫ

̆ ֓Ҍ ֲ̆ ҹ ̆ ԅ ԓ

̆ ѿṎ ̆ ץ Ҍ Ȃȇῇ Ȉ

ѿ ̆ Ҍ ̆Ӟ Ȃ ῇ Ṝ̆ȉ ᶖᾢᵬҺ

ῈȊ̆ Ἕ ѿṎѿ ӊ ̆ ȉ ȊԅȂ

̆ȇῇ Ȉ ѿ Ҍ ᶭ ̆ ₮ ̆

Ṏ Ȃ ₮̆ Ṏȉ Ȋ̆ ̆ץ

̆ Ȃȉ ֞Ҍ ̆ ֞Ҍ Ȋ̆ ѿ℗

̆ᵖ ҥҌ ̕ ̆ӞҌ Ȃ Ṕ ̆ӞҌ ̆

ȉ ֞Ҍ Ȋ̕ȉ Ȋ̆ ̆ȉ֞Ҍ Ȋ̆ ̆ѿ℗

̆ Ҍ Ȃ ̆ Ҍ ῒז ̆ ȁ ᵟ Ȃ

Ȃ ̆ ȁ ҥ↓ ̆ Ҍ Ẓѿ ̆ ץ

ȉ Ҍ ̆ ӞҌ ȊȂȉ ֞ Ȋ̆ Ṏ Ӟ

Ȃ ң ᶖ Ȃ ԅȉ Ȋ̆ ̆ ԅ̆

ᵰ ȉ Ȋ̆Ҍ ȉ Ȋ̆ ץ Ȃ 

 

֤ Ї К Е Ӑ ԑЕ҅ װ Ї

ʃ Ҳ ʄ ɻʃ ʄ Ҏ Жԑ װ Ї

ʃ ʄ ᶳⅎ ɼ 

҈Ṏ Ȃ╠ ȉ׆̆ Ȋ ̆ ԋṎ ĺ

ĺ ȁ ̕ȉ Ȋ Ҭ Ȃ Ӟ ӗ̆ ָ Ҍ

̙ ̆ Ӟ ӗ̆ Ӟ ̆ ָ

Ҍ ̙ȉ ̔ ӊ ԋ̔ѿ ץ ̆ȇ Ҭ Ȉ ̆ȇ

Ȉ ҈ ̆ ̕ԋ ץ ̆ȇ Ȉ ᶭ№̆ ȊȂ
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ῄṎ ̔ѿṎ ȉ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ ̆ Ṏ

Ȃ ֲ ̂ ̃̆ѿ℗ Ȃ ѿ ֲ ̆ ѿ℗

ָ̆ ̆ Ṏ Ȃ ̆ ̆

̆Ҍ ָ Ȃ Ṏᶛ̆ȇ Ҭ Ȉ ѿ ̆ Ȃȇ

Ȉ ҈ ̆ ҈Ṏ ̆ ̆ ҥ

∟ ₮ᶖȂ Ӟ ⌠ԅ ̆ᵖ ̆ Ҍץ ∟

Ȃ ԋṎ̆ȉ ץ ȊȂ╠ ̂ ̃̆ Ҍץ ∟

̕ ȇ Ȉ ᾢ ̆ ̆ ̆ ̆

Ṏ ̆ Ṏ Ȃ ᶖ Ӟ ̆ Ȃ ץ ȇ Ȉ

ҩ ̆ ץ ȂῄṎ Ҍ ̔

̆ ȂῄṎ ῂ Ҍѿ ̔ѿṎ ѿ℗ ̆

ѿṎ ∟ ₮ Ȃ ץ ̆ȇ ӗ Ȉѿ ᶭ№Ȃ

ȉ Ȋ̆ Ṕ ȁ ȉ ᶭȊ̆ Ȃ 

Ҋ ₮ѿṎ Ȃ 

 

ʃ ʄ Ї ᶳ Їᵫ К Е Ғ Ї

ᶳ Ї ɼ 

ӗ ̆ ≢ ̆ȇ ӗ Ȉ

ӗ ̆ ָ Ҍ ȉ Ȋ Ṏ ̆ ȉ ᶭȊ Ṏ ̙

ѿṎ̆ᵖ Ҍѿ Ȃ Ṕ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ᶭ ָ ̙

ᶭ Ȃ ָ Ҍ ̆ ᶭ Ṏ ̙ȉ ̔

Ҍ ̆ ᶭ ̆ ȂȊ ҈Ṏ ̔ ӗ

̂ԋӗ̃ Ҍ Ȃ╠ ̆ ӗ ᵫ̆ ȁ ̕

ԋӗ ԅ ץ ̆ ԋӗҌץ Ȃ ᶖ ̆ Ṏ

ᶭ ӗ̆ Ṏ ₮ Ṕ ̆ ᶭҌ Ȃ

Ṏ ̆ Ṕ ᶭ Ṏ Ȃȉ ᶭ Ȋ̆ȉ ᶭȊ

ȉ ᶭȊ Ȃȉ ᶭȊ̆ ṎȉᶭȊ ᶖ ȁ

̆ ᶖ̆ ԅ̆ ṎȉᶭȊ ᶭ̆ ץ ȉ ᶭȊ

Ṏ ҉ ȉ ᶭȊ Ṏ ̆ ץ Ṕ ᶭ

Ṏ ȂῬѿṎ ̆ȉ Ȋ̆ѿ ̆ ̆

Ṕ Ҍ ̆ ᵫ ̆ Ҍץ Ṏ Ȃ

Ṕ ӗ̆ ӗ ₮ ̆ᵖ ̆ ץ

ᶭ̕ ᶭ ᶭ ȉᶭȊ ̆ ץ ᶭ̕ῬѿṎ̆

ѿ ̆ Ӟ ̆ Ҍץ Ȃ 

Ҋ ѿṎ Ȃ 
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ʃ ʄ Ҳ Їᵫ К ╦װ Їῇ ᾨװ ꜘ ɼ

פֿ Ї ụ Ї ῇ Ї√ ꜘ Ї

Ї ᵣ ɼ 

ȇ ӗ Ȉ ḱ Ҭ̆ Ṏ ָ̆ ̙ ȇ

ӗ Ȉ ̆ ӊ╠ ̆ ╠ ̆ Ṕ

῀ ̆ ̆ ӊ╠ ⱴ ̆ ץ ⱴ ∟ ̆

Ȃ רּ⌠ ̆ ΐở ̆ ԅ̆ ץ ⱴ ̆ Ṏ

ԅ̆ Ҍ ̆ ԅ̆ȉ ⱴ Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ

̆ ᵝ ȂȊ ԋṎ ̆ Ṕ Ȃȇ

ӗ Ȉ Ṏ ה ̆╠ ԅȂ Ṏ ̙ѿ ̆

ᵫ ԓ ԋᵝ̆ Ḥȁ ᵟȁ ȁ ȁ ̆╠ ԓ Ṏ ̆ ȁ

̆ Ἕ יּ ѿ Ȃ ╠

Ṏ ̆ ָ ̙╠ ԅ̆ ԅ̆ Ԋ ѿ֓̆

ץ Ȃ ṔῬ ѿ ̔╠ Ṏ ̂ ṎḤȁ Ṏᵟȁ Ṏ ȁ Ṏ

̃ ╠ץ ̆ ץ ̕ ∟ ̆ȉ ᵝ

Ȋ̆ ᵝ̆ Ȃ 

 

╠ ₐ ᵫῇ К Еῇ √҅ ԜЕ ӝ

Ї√ ɼ ɻ Ї Ⱶ ɼ ɻ Ї

ɼҎ ɻ ɻ῏ ɻҎ Ғ ɼ 

ȉ ╚ ₄ ᵥ῀ ̙Ȋ ₄ ̂ Ṏ ⌠ ̃̆ ָ ̙

₄ ̆ Ṏȉ Ȋ ᵝ̆ȉ Ȋ ȁ Ȃ Ṏȉ Ȋ ̔

ѿṎ ѿ ̕ ԋṎ ѿ ̆ ָ Ӟ ḱ

₄ Ȃ ₄ ̆ Ṏ ᵝ ₄ ̆ Ӟ Ȃ

ȉ ₄ Ȋ̆Ӟ ץ ̆ ₄ ָ ̙ Ṏȉ ȊҌ ̆

Ȃ Ṏ ᵝ ₄ ז̆ ̆ ָז ḱ̆

̆ ҉ Ӟ ̆ ℗ѿץ Ṏ ᵝ ֲ̆ ₄ Ȃ

₄ ȁ ₄ ̆ῄṎ Ȃ 

ⱴ ᵝץ ̆ ֓ ₄ ̆ ∆ ָ Ӟ

ḱ ₄ ז̆ ῀ Ṏ ̙ȉ ̔῀ ∆ѿ Ԑ̔ ӗ

̆∆ ȂȊӞҌ ῃ Ҍ ̆῀ ѿ ̆ ᵥ ῀ ̆

ѿ ѿ ȉ ӗ Ȋ̆ ӗ ̆ ̆Ҍ ȉ

Ȋ̆ Ṏ ̆ȉ∆ Ȋ̆ ӗ ԅ̆ Ȃ

ᶖ ̆ ̆ ԅӞ Ȃ Ṕ Ӟ

ӗ ̆ᵰ ӗ ̆ Ҍ ̆ ӗ ץ

ᶖȂ ῄ ̔ȉ ȁ ȊȂѿṎ ̆ ᶖ ̕ѿṎ
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ᶖ Ȃ Ṕ ⌠ȇ ӗ Ȉ ԅῄ Ȃ╠ Ṕ ̆ᾢ╠̆ԓ

Ҍ לּ ̆ ᶖ̆ ̆Ӟ ӗ Ȃ Ṏ ῄ ̆

̆Ӟ ץ Ȃȉ ⱬ ̆ ȁ Ȋ̆ז

̆ ⱬ ̆ᵰ ᵫ ӗ ̆ ȁ

̂ ̃̆ ̆ ץ ȉ ȊȂ Ṕ ȉ Ȋ

Ҍᵖ ⱴ ȁ ̆Ӟ ╠ ̆ Ӟ

Ȃ ץ ̆ ̆ᵖ Ӟ ̆Ӟ Ȃ 

ῬѿṎ̆ ȉ҈ ȁ ȁΈ ȁ҈ Ȋ̆ ֓ȉҌ Ȋ̆

∆ Ӟ ץ ̆ҥҌ ֓ⱴ ᵝץ ḱ̆╠ Ӟ ץ ̆

Ӟ ץ ̆Ӟ Ạץ ⌠ Ȃ Ӟ Ӟ ӊ╠̆ҥҌ

ֲ ԅȂѿṎ ̆ ץ ̆ ץ Ṏ ̕

҈ ȁ ȁΈ ȁ҈ Ӟ ץ ⌠╠ ̆Ҍ ṔҌז Ȃ ץ

╠ץ ҉ ∟ ̆ҥҌ Ҍ ̆ Ȃ 

Ҋ ѿṎ Ȃ 

 

῏ Ҏ Їᵫ К Е ɻפֿ ῏ ≢ ⅎ≢

Ї ҏЇ ɼ 

ԅΈ ̆ Ҍ ҈ ԅ̆Έ ҈ ̆ ṔҌ ȉ ҈

Ȋ ̆҈ ӊ Ῥ ӗΈ ̆ ָ Έ ӊ ҈ ̙ȉ ̔ ȁרּ

Έ ∟ №∟ Ȋ̆ ҉ Ṝ ̆רּ ҉ Ṝ Έ

∟̆ Ṏ №∟ ҉ ̆ȉ ҉̆ Ȋ̆ ֓ ₮ ӗ

҉ ԋӗ̆רּ ̆ ץ ѿҊȂ Ṏ Ҍ ѿ ̆

Ṏ ̆רּ ΈṎ ∟̆ №∟ Ȃ ӗ ̆רּ ҉ ̆ԋ

ӗ Ȃ ָ Έ ӊ ҈ Ȃ 

 

Ҳ ɻ Їᵫ К Е Ї

Ї ᶜ Ї ᵥЇ ɼ ɼ 

Ṕ ȇ ӗ Ȉ Ṝ̆ ȁ ̆ῒҬ ȁ

̆ ѿ ᵫ ⌠ ̆ ָ Ҍ ̙ ȉ

ȊȂ ̆ ⌠ ̆ ̆ ז̆ Ȃ

ז̆ ԅ̆ ԅ ԅ̆ Ȃ ᵟ ̆Ҍ

̆ӞҌ ̆ ᵟ Ȃָ ᵟ ̙ Ȃ

ȉ Ȋ̆ Ҍ ̆ӞҌ ̆ᵖ Ӟ ̆Ӟ Ȃȉ

̆ ᶖ Ȋ̆ז ץ ᶖ Ạѿ℗ Ԋ Ȃ ץ Ṕ ȉ

ᵟȊ̆ ᵟ ̆Ҍ ̆ӞҌ Ȃ ᵟ Ӝ

Ṝ Ȃ Ṏ ᵟ ̆ ḱ ֲ ⌠ №∟ ז̆
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ԅ ̆ ̆ ӞҌ ԅ̆ ̆

Ҍ ̕ᵖȉ Ҍ Ȋ̆ ⌠ ̆ ѿ℗ Ҍ ԅ̆ӞҌ

Ҍ Ȃ Ṏ ̆ ̆ҥ ⌠ ̆ᵖ ֓

ԅ̆ӞҌ ⌠Ȃ ץ ȉ Ҍ ̆ Ҍ

Ȋ̆ ȉ ȁ Ȋ̆Ӟ ̆Ӟ Ȃ Ṏ ᵟ ̆

ȉ Ȋ̆Ҍ ԋӗ ⌠ Ȃ ץ Ṕ ᵟ ̆Ҍ

̆ӞҌ Ȃ 

ԅ Ȃȉ Ȋ̆ ҉ ȇ ӗ Ȉ

ԅѿҊȂ 

 

（三）论释译本 

қ Ї Ї Ї◙ ɼ Ї

ᵲװ ɼ Ї Ҏ Ї Ї Ԑ Ї҅ᵫ ɼ

Ї֤ Ї Ї Ғ ɼ Їₐ Е҅

ᵱ Їԑ ЇҎ Ї ɼ Ї Ҏ ɼ

Ї֤ Ҏ Їᵜ Ї֤ Ї ɼ Ї

Ὶ ɼ 

֒ ӢЇ ԓ ╔ ɼ 

ȉҕ ̆ Ȋ̆ ҕ ӗ ̂ Ṕ

Ҍ ӗ Ȃ ̆ Ṕ Ҍ ѿṎ ז̆

№ ԅȂ Ṕ ̆ ṎҊ ȁҬ ҥҌ ֲ ӗȁ ӗ̆ ῍Ҋ ȁ

῍Ҭ ̆ ӗ ז̆̃ ӗ ̆ ᶖ ⌠ȇ Ȉ̂ȇ Ȉ

̃̆ ̆ז ῄṎֲ ז̆ז ̆ ⌠ ӗ ̆

╠ץ ז̆ Ȃȉ ̆◓ Ȋ̆ז ԅ ӗ̆

◓Ҋᶖ̆ᶖ ז Ȃȉ ̆ ᵬץ Ȋ̆ ̔ᵰҌ ◓

ԅ̆ᵰ Ṏ ̆ ӗ̆ ӗ ԅȂץ

ԅȇ ӗ Ȉ̆ ᵬז ̆ ȇ ӗ ҕ Ȉ ᶖ Ȃ

ᵬ ̆ ҕ ᵬ Ȃ ҕ Ṏ ӗ

Ȃ 

ҕ Ạԅȇ ӗ Ȉӊ ̆ȉ ̆ ҈ Ȋ̆Ҭ ȇ

ԋ Ȉ ̆ ѿṎѿṎ ԅ̆ ȇ ҈ Ȉ̆

⌠ ̆ȉ Ȋ̆ Ȃȉ Ԋ ̆ѿᵥ Ȋ̆

Ṏ Ԋ Ȃ ҕ ᵬ ѿ֓ Ȃ 

ȉ ̆֞ Ȃ ̆ Ҍ ȊȂ ѿṎ ̆

Ӟ ҕ Ȃ ѿṎ ̆ӞҌ Ҍ ҕ ̆
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ᵖ ѿ № ̆ ҕ ѿ ȂזӞ ԅȇ ӗ Ȉ̆ȉ ȊȂ

ȉ Ȋ № ȁ ԁȂ ȇ ӗ Ȉ № ԅ̆ῒז ₮ᶖԅ̆

֓ Ṕ Ҍ ԅȂ ȇҕ Ȉ Ȃ Ṕ ȇҕץ

Ȉ Һ̆ ȇץ Ȉ Ṕ Ṝ ѿҊȂ Ҍ ԅ̆ѿ

ԅ̆ῄ ⱬ̆ Ҭ ѿ Ȃ 

ȉ ̆₄ Ȋ̆ Ȃȇ ӗ Ȉ Ṏ ̔ ѿ

ᵫ ̕ ԋ ̕ ҈ ̕

Ȃȉ ̆ ҈ Ȋ̆ ѿ ̆ῒ҈ז ҉ Ȃ

ȉ ̆֞ ҈ Ȋ̆ȇ ӗ Ȉ Ṏ ̆ҕ ֞ ҈Ṏ ̆

̆Ӟ ̆Ӟ ̆ Ȃ Ӟ ̆

҉ Ȃȉ ̆ ῒ Ȋ̆ᵰṔ ̆ ץ ז

Ȃ 

ᵬ ̆ Ṕ ȇ ӗ Ȉ ѿ֓ ̆ Ṏ ȂҊ

ԅȂ 
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攝大乘論釋卷第一 

總標綱要分第一 

甲一 世親序頌 

乙一 皈敬序 

丙一 禮贊三寶 

丁一 禮贊佛寶 

諸破所知障翳暗 盡其所有如所有 

諸法真俗理影中 妄執競興於異見 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ȇḴ Ȉ ᵌӊ ̆ ץ ѿ

Ҋ̆ȉ ѿ℗   Ȋ̆ᵖ ӗ̆ ץ ѿ℗ ̆

Ҍ ԅȂ ᵞ ̆ Ṏ ԅ̆ ̆

ץ Ṏ ̂ Ṕ ᵟ ѿ ̕ ̆ Ҍפ

̃Ȃ ἝѿṎ ̆Ӟ ѿ ̆ Ṕ Ԋ ȁ ᵟ̆ Ҍ

ԅ̆ ̕ ̆ ᵫԅȂ ̆Ῥ ѿ Ȃ

Ҍ ̆ᾢ Ҍ ̙ẠҌ⌠ ̆ᵰ Ҍ ̆ᾢ ̆ Ҍ ̙Ҍ

Ȃ ԅӊ ̆ ѿ℗ Ȃ ץ Ṏ ̂ ̃ ӊ

̆ ᵫԅȂ 

ȉ ῒ Ȋ̆ ῄ ̔ ȁ Ȃ

֓ ̆ ֲ ̆ᵖ Ṕ ֲ ̆Ӟ ѿ

ҊȂᾢ ȁ ̆ ȇ Ȉ Ȃ ̆

ѿṎ ̆ ᶖ Ṏ ȁ ᶭ ѿ֓̆ Ṏ

ԅ̆ᵖ ֲ Ṏ ̆ ԅ̆Ҍ Ȃȇ

Ȉ Ӝ ̔ȉ ̆ ҉ ̆ ԋ ῇ

Ȃ ̆ ̆ Ȃ ̆

҉ ̆ Ȃ ṕ ̆

̆ ȂȊ ָ ̙ ̆ ѿṎ ȉ Ȋĺĺ

ץ̆ Ṏ Һȁ ҉ ̆ ѿ ԋ ῇ ̆ ̆

֓ ̆ ̆ Ȃ ̙ ץ

ѿṎ ȉ Ȋ Ṏ ᵍ Һ̆ Ṏ ᵍ ̆ ѿ

ԋ ῇṎ ̆ ѿ֓ ̆ ֓ ̆

ז ̆ Ȃ Ȃ 
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̙ Ҍ ̆ ̆ Ȃ Ṕץ╠ Έ

̂ ȇḴ Ȉ ̃̔ ̆ ᶭҺ Ȃȉ Ȋ̆Ҍ

̆ ╚ Ṕָ Ҍ ԅ̙ ֲ֓ ז̆

̔ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ԅӊ ⱴᵰ ̆ ҌԅᵫȂ ᵰָ

Ҍ ˻ Ҍ לּ ̆ ԅȁ ԅȁ ԅȁ ԅ̆ Ṕָ ᵫ Ҍ ̆

Ṕ ᵫԅ ̙ Ὲ҉ ȁ ̆ ῒז ̆ ῬῬ

Ȃ ᵰ ᵟԅ̆Ҍ ̆ ̕ᵰ ԅ̆ѿ

℗ ̆ ᵫ˻ ץ Ҍ ѿ Ȃ ̆

̕ ̆ Ṏ ᵰ ᵟԅ̆ Ṏ Ȃ ̆

ԅ̆Ҍ ѿ֓ԁ҂ῇ ̆ԁ҂ῇ ӞҌ Ȃ 

ָ ̙ȉ Ȋ̆ Ṏ ȉ ᵍ Ȋ ҉ ̆

ץ Ҭ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ֓ ȉ Ȋ̆

ԅ ᵟԅ̆ᶏᵰҌ Ȃȉ ṕ Ȋ̆ ᵰ

ṕ ᵟ̆ ԅ ṕ̆ Ҍ ԅȂȉ Ȋ̆╠ ̆

Ȃ ԅ Ҍ ᵫ̆ Ȃ ץ ̆ Ṕ ̆ ȁ

̆ѿ℗ ԅӊ ̆ ̕ᵰ Ҍ ̆ᵰ

̆ ᵟ̆ ⌠Ȃ ץ ӗ Ṏ Ȃ 

ȉ ῒ Ȋ̆ ̔ ῒ ȁ ῒ Ȃ ῄṎ

Ӟ ̆ Ṕ ׃ ѿҊȂȉ Ȋ ָ ̙ȇ ᵍ ȈԐ̔

ȉ ȁ Ҭ̆ ѿ℗ ∟ ̆ Ҭ Ȃ ԓ ȁΈ

ῂ ȁΈ ̆ ѿ℗ȂȊ ᶛ̔ȉԓ Ȋ̆ ԓ ̕ȉΈ ῂ Ȋ̆

Έ ̕ȉΈ Ȋ̆ Έ ̕ȉ ѿ℗Ȋ̆ѿ℗ ῃ ԅ̆Ҍ ѿ

ṎȂ ԅѿ℗ ̆ ȁ ῃ ԅ̕ᵖ Ҍ ̆

ѿ℗ ȁ Ȃ ῒ ̆ Ȃȉ

̆ ѿ℗ Ҭ ̆ Ҭ ȂȊ ֓

̂ ̃̆ ȂѿṎ Ԋ̆ѿṎ Ȃ Ṕ ̆ ῒ ȁ

ῒ ѿ℗ ԅ̆ѿ℗ ԅ̆ ᵫԅȂ 

ȉ Ḛ Ҭ̆ Ȋ̆ ̆ѿ℗ ȁ

Ḛ ̂ רּ ȁҕḚ ̃̆ ȁ Ԋ Ҍ Ȃ ̆

ѿṎ ̆ Ṏ ̆ Ȃ ̆ѿ℗

ᶖ ̆ ̆ ̆ȇ ▄ ȈӞ

ȉ ȊȂѿ℗ Ḛ ̂ ȁ ̃ Ҭ̆ ᵰ

̆ ԅ̆ ԅ ̆ ̆ ᶖԅȂ

Ҍ ̆ ̆ѿ℗ Ȃ

ⱳ̆ ֲ ⌠ ̆ ̆ ֓ Ṕ ѿ

Ȃ ץ Ȃ 
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斯由永離諸分別 無垢清淨智光明 

獲得最勝三菩提 惑障并習斷常住 

能無功用於十方 隨諸有情意所樂 

開示殊勝極廣大 三種解脫等方便 

由無分別有大悲 生死涅槃俱不住 

由攝妙慧巧方便 究竟至極自他利 

ȉ №∟̆ ᾣ Ȋ̆ ̆ ᵫӊ ̆ ѿ

℗ №∟̆ ȁ ᾣ ₮ᶖȂ ֓ №∟ Ṕ ᵟԅ̆

ѿ℗ №∟ ̆ ₮ᶖȂָ ̙ȇ ᵍ Ȉ҈

ῇ Ԑ̔ȉѿ℗ ҥ ̆ ȂȊ Ṏ Ȃ Ṏ

ᾣ ₮ᶖԅ̆ȉ ҈רּ Ȋ̆ ҉ ̆ Ṏ ᵫ Ȃ

ȉ ҥ Ȋ ԅ̆ѿ℗ ̂ȇḴ Ȉ ȉѿ℗     Ȋ̆

ȉѿ℗  Ȋ ̆ ֓ Ҍ ̕ȉ  Ȋ ̃̆ ֓ ̆

ᵫԅȂᵫ ҈ ̆ ᵟ Ȃ ָ ᵟ̙ ̆

ᵟ̆ ȁ ̆ Ӟ ז̙ ᵬ Ȃ 

⌠ᵫ ҈ ̂ רּ ⌠ԅ̃̆ ȁ ̆ ⱳ

₮ᶖԅ̆ȉ ⱳ ̆ ̆ רּ ̆҈

ḂȊ̆ז ⱳ ̂Ҍ ᵬ ̃ȁᴋ ҕ ̂ ָ ̆

̃ רּ ̆ᶛ ҈ Ḃ Ȃ 

ָ ҈ ̙ Ṕ ԅῄṎ ȂѿṎ ȇ ᵍ Ȉ Ȃȉ

҈ ̔ѿҕ ̆ԋ ̆҈ Ȃҕ ̆ ȂȊ

ҕ ḱ ̔∆ ѿ֓ ̆ԋ ѿרּ ̆ ∆ ̆ӂ

̆ ץ Ҋ ῇ Ȃᵖ ṎҌ ̆ ̆

ҕץ Ҍ ̆Ҍ Ȃȉ Ȋ̆

̆Ҍ ̆ᵖ ̆Ҍ ̆ Ҍ Ȃ ̆

Ҍ ̆ᵖ Ҍ ̆ ̆ȉ ᵬ Ȋ̆ ̆ ꜜⱬ̆

҉ Ȃȉ ΐ ԋ Ȋ̆ȉ Ȋ ҈ ̆ ΐ ԅ╠ ῄ

ⱳ ̔ Ҍἑ ̆ ғҌ ̆ ̆Ӟ ץ

Ῥ ҉ꜜⱬ ԅ̆ ⌠ ԅȂ ҈ ̔ҕ ȁ ȁ

Ȃ 

ѿṎ ȇ Ȉ Ȃȉ҈ Ԑᵥ̙ ̔҈ Ȃᵥ ҈̙

ѿ ̆ԋ ̆҈ Ȃ ̆ ̆ רּ

רּ רּׂ ̆ ȊȂȉּר Ȋ ԅ̆Ҍ לּ ԅȂ רּ

ԅ̆ ᶖ רּ ̆ רּ ̆ Ṏ Ȃȉ ̆

̆ רּ רּ רּׂ ̆ Ȋ̆ רּ ԅ̆ ᶖ רּ ̆
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רּ ̆ Ṏ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ȃ

Ṏ ̆ ȇḴ Ȉ ̆ ԅ̆ ⌠ ̆

Ȃ ԅ҈ ῄ ȂȇḴ Ȉ ȉ҈ Ȋ̆ Ӟ ҈Ṏ ̆

Ҍ ȉ Ȋ̆ Ṕ ҉ ԅȂ 

⌠ԅ ̆ ץ רּ Ḃ̆ ҈

Ḃ Ȃ 

ȉ №∟ Ȋ̆ №∟ ̆ Ȃȉ Ȋ ȉ Ȋ ̔

̆ ╚ ̆ Ḃ ̕ ̆ ̆ ҕ

̆ Ạ Ԋ Ȃᶛ ̆ ̆ ԅ̆ᵖ ̆ ז

ԅȂ ץ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ḴҌᵟȊ̆ȉ Ҍᵟ ̆ Ҍᵟ Ȋ̆ ȇ Ȉ

Ȃ ז̆ Ҍᵟ ̆₮ ԅ̕ ז ̆ӞҌἝ ѿ ̆

ᵟ Ҍּ̆לҌ Ȃ ӞҌᵟ̆ ӞҌᵟ̆ ᵟ ̆

ᶖ ̆ ̆ ֓ Ȃ 

ȉ ḂȊ̆ ז ԅּר ̆ ḂȂ ң

Ṏ ̔ѿṎ Ḃ̆ѿṎ Ȃ Ḃ ̆ ֓ רּ ̕ ̆

̆ Ҍ ѿ ̆ Ȃ ҥҌ ᵬ ̆

ḂȂ Ṕ῀ ̆ῄṎ ⌠ ̆ ָ ̙ Ḃȁ

ῄṎ Ȃ Ḃ̆ Ҍ ԅ̕ Ḃ ̆ԁ ̆ Ӟ

Ҋ ̆ ץ Ḃȁ ῄṎ Ȃȉ Ȋ̆≠ז ץ

⌠ ≠ז≠ Ȃ ᵫ ѿ֓ⱳ ̆ ԅ ֓ Ȃ 

∞ ̆⌠ ̆ ҈ Ҭ ᵫ ̆ ᵫ ̂

̆ ἷ ץ ̆ ᾢ ̃ȂҊ Ȃ 

 

丁二 禮贊法寶 

如是世尊等所覺 等所開示微妙法 

若能於此善修行 必獲寂然甘露迹 

誹謗決定沒無底 甚久無能大苦海 

ȉ ҕ Ȋ̆ ⱳ ҕ ̆ȉ Ȋ̆ז ⌠ ֓

̂ ̃Ȃȉ Ȋ̆ ֓ Ȃҕ ⌠ ̆Ӟ

Ṕ ֓ ȂẊ ᶭ ֓ ḱ ̆

⌠ȉ Ȋ̆ѿ℗ ȁ ῃ ̆ ⌠ȉ Ȋ̆ ȁ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ȇ ᵍ ȈԐ̔ȉ ̆ ȂȊȇ Ȉ

Ԑ̔ȉᵥ ̙Ȋᵥ Ṏ ̂ ̃ ̙ȉ Ȋ̆

ԓ ̆ ̆ ԅ ̆ ԅȂȉ ѿ℗ ᶭ ̆
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Ȋ̆ Ṏ ᶭ ᶖ ̆ ̆ ̆ Ӟ ̆

Ȃ Ҍ ̆Ҍ ԅ ̆ Ҍ ̆Ҍ Ӟ ȂẊ

ᵰᶭᵫ ḱ ̆ ⌠ Ȃ ᶖ̆Ẋ ᵰ Ṏ

רּ ̆ Ӟ ԅ̆ȉ ̆ ӄ Ȋ̆ ⌠

ȁ ȁ ₮ᶖ Ȃ ץ Ṏ Ҍ ̆

Ṕ ḱ ̕ Ҍ ̆ Ḡ Ȃ ֲ ᵫ Ṏ ̆

ֲ Ṏ Ҍ ̆ ̆ ȂᵰҌ ҹ ̆

ᵰ Ҍ ̆ ̆ ⌠ ᶖ ԅȂ ԅ̆ ֓Ṣᵫ ԁ ̆ Ҍ

ᵫ ̆Ҍ ᵫ ̆ Ҍ ↓Ȃ Ȃ 

 

丁三 禮贊僧寶 

學無學僧居道果 普勝一切所餘僧 

善逝無垢功德河 真實於中而沐浴 

為世無上良福田 雖復投於微少善 

而便廣大如地空 慧者由斯得解脫 

故我至誠身語思 頻修無倒歸命禮 

ȉ ἷ ̆ ℗ѿרּ ἷȊ̆ Ṕ ȉ ᵫ ҈ Ȋ̆

ἷ ἷ̆ ἷȂ Ṕ ֓ ₄ ἷ ἷ ̆

Ӟץ ӊ↓̆ ҉ Ṕ ᾣ ̆ҥҌ ᶭ ̆ Ҍץ

Ȃ ֲ₮ԅ ̆Ạԅ җ̆ Ἕ ᶫ ̆ ֣ ̆ ֣ Ȃ

ᵰ ѿ ̔ᵰ Ҍ ἷ̙ ԅ ἷ̆Ҍ ᵰ Ṏ ԅ̕ ᵰ

₄ ἷ̆ ᶖ̆ ֓ Ȃᵰ ѿ ̆

ᶭ ἷ̆ᵰ ᴍ ̆ᵰἑἑ ԅѿ ᾣ̆ ᵰ ̆ ᶖ

⌠ ἷ̆ Ӟץ ᵰ ⌠ἷ ԅȂ ץ ȁ ἷ̆

ז ԅ ̆ Ṏȉ ℗ѿרּ ἷȊ̆ѿ℗₄ ἷ Ҍ Ȃ Ṕ

ᶭ ̆ ᶭ ἷȂ 

ȉ ⱳ ̆ Ҭ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̂ᵫ̃ ⱳ

̆ Ṏ ̆ᵰ ̆ ḱ ̆ḱ ̆

ҕ ҉ ҉ Ȃȉ ̆ Ḃ ȊȂ Ṕ Ҍ⌠

ᵫ̆ᵖἷӞ ҕ ̆ᵫ ҕ ṜӞ ȉ ἷ Ȋ̆ᵫӞ ἷ

Ȃἷ ҕ ̆ᵰ ѿ Ҋ ̆ ץ ⌠

ȁ ѿ Ȃ Ȃȉ Ȋ̆

̆Ҍᵖ ⌠ ̆ ץ Ȃ 
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ȉ ̆ ḱ ṕ Ȋ̆ ⱳ ᵫȁ ȁἷ̆ ҕ

ץ ̂ ̃҈ ḱ̂Ҍ ḱ̃ ṕ ̂ ṕ ̃

Ȃ 

҈ Ȃ 

 

丙二 傷歎德減起失 

軌範諸師今減少 真法正理多渾濁 

皆由聰叡邪慢人 依自尋思失教證 

ȇḴ Ȉ̆ ץ ⌠ ȇḴ Ȉ ᵌ̆ȉ ѿ℗

  Ȋ̆ ȉ Ȋ̕ ȉ ׂ ̆ ̆

ֲ̆ᶭ Ȋ̆ȇḴ Ȉ Ӟ

̂ȉ ҕ ӄ ̆ ̆Ҍ └ֲ̆ ԁ Ȋ̃Ȃ

₮ ѿṎֲӊ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ᵬץ Ṕ ̆ Ȃ ҕ Ṏ Ṝ̆ᵫ

Ӝ ̆ ̆ ῀Ἕ ԅ̆ ᶖ Ȃȉ

Ȋ̆ Ҍ ԅ̆ ԁԅȂ ָ ̙ȉ ֲȊ̆Һ

֓ ̂ ̆ Ṏ ҕ ̆ҕ ̃ȁ ֲȂ

҂ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ҉ ȁ ȁ ⱷ ̆ Ȃ

ָ ̙ Ṕ Ṏ ̆ȉ ̆҂ ӊѿ̆ ̆ ̆ Ȋ̆

ⱳ ̆ ⱳ ̆ Ȃ ⱳ ȁ ̆

ָ ԅ̆ ḱ ԅ̆ ֲ ԁ Ȃȉᶭ Ȋ̆

Έ ֓ ȁ ̆ ᵫ ԋ ԅ̆ ԅ̆

ԅȂ ҕ Ṏ Ṝ̆ ֲ֓₮ᶖᶏ ᵫ ԅ ԁ Ȃ 

Ҋ ⱳ Ȃ 

 

丙三 贊無著師 

我師於此非前後 逢事聖者大慈尊 

依止無動出世間 放大法光三摩地 

闡揚妙法流清譽 如日舒光遍十方 

文光無垢最甚深 諸了義經所隨順 

廣大句義皆微妙 悉以綺飾自莊嚴 

能令聰敏者融心 無諂無憍生愛敬 

極難通法慧無滯 不住利養稱譽中 

於樂常無染著心 故名決定稱自德 
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諸賢聖者常親近 一切世間無不知 

無著名稱普皆聞 功德顯然同所讚 

ȉ ╠ ̆ Ԋ Ȋ̆ ҕ Ȃҕ

̆ ᾞ ̆ᵖ ז ӗ ̆ ץ ז Ȃ

̂ ̃ Ṏ Ṝ̆Ҍ ╠Ҍ ̆ Ṝ̆ ֓

ֲ Ṝ̆ȉ Ԋ ȊȂ Ṕ ╠ ׃ ԅ̆

ᾷ⌠ז יּ ̂ ̃Ȃȉᶭ ҕ₮לּ ̆ ᾣ҈ Ȋ̆ז

ⱳ ָ ז̙ ⌠ԅ ᾣ҈ ̂ ᾣ ᶭז̆̃ ԅ ṎҌּל ̆

Ҍּל ԅ̆ ₮ҕ ̆Ҍ ҕ Ȃ Ṏ ᾣ҈ Ȃ

ᾣ҈ ̆ Ṕ Ṏ ̆ȉ∆ ӊ ̆ ӊ ᾣ̆ ᾣ Ȋ̆

∆ ז̆ ⌠ Ṏ ᾣ Ȃ ԅ Ṏ ӊ ̆ ᾣ ȁ

ᾣ ₮ᶖ̆ ԅ̆ ᾣ Ȃ ԅ∆ ̆ ᾣ ̆

ԅȂ 

ȉ Ȋ̆ ֓ ⌠ ̆ ԅ Ȃ

ȉ ᾣ Ȋ̆ Ἕ ᾣѿ ̆ ⌠Ȃז ȉ ᾣ

Ȋ̆ Ṏ ᾣ ̆ѿ ̆ ғ Ȃȉ

ԅ Ȋ̆ ѿ℗ԅ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̂ ῂ ̆

̃̆ ȁῂ Ȃȉ ץ Ȋ̆ ̆

֓ ḱ ̆ Ȃȉ פ Ȋ̆ ᶏץ ֲ ⌠

Ȃȉ Ȋ Ṏ ̆Ӟ ץ ̆ ̕Ӟ ץ ȁ Ȃ

ֲ ԅ ֓ ̆ѿ╚ ̆ ָ ̙ Ӟּ̆ר Ӟ ̕Ῥ╚ ԅӊ ̆

Ȃȉ Ȋ̆ѿ ȁ ̆ ԅ Ṏ ז̆

̆ ᶖȂָ ̙ ̆ȉ ̆ ̆ ̆

Ȋ̆ ֲ̆ ҉ ̆ ҉ ז ̆ ז Ḥᴋ̆

ז ָ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ᶖȂȉ Ȋ̆ ȇḴ

Ȉ ̆ȉ Ȋ̆ ץ Ṏ ָ ̆ ȉ Ỹ Ȋ̆

Ȃȉ Ȋ ז ̆ ז ̕ȉ Ȋ ז̆ ץ

ԅҌ ԅ̆ Ȃ ֓ ֲ ԅ ӊ ̆

Ҋ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ᶏ ̂ ̃̆ Ṏ Ӟ

̆ ȂȉҌᵟ≠ ҬȊ̆ ̆ᵖ ז ≠

ҕ ῇ Ҍ ̆ҥҌ ֓Ȃȉ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ҕ

₮ҕ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ זץ ז ⱳ Ȃ

ז ז̆ ⱳ Ӟ ̆ ץ ȁ Ȃ 
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ȉ Ȋ̆ѿ℗ ֲ Ȃȉז Ȋ ҈ ҂ ̆ȉ Ȋ

҉ץ ̆ Ȃז ז ⱳ ԅҌ Ȃȉѿ℗ҕ Ҍ Ȋ̆ҕ

ֲ Ȃȉ ̆ⱳ Ȋ̆

ỹᵘ₮ ז̆ ⱳ Ṕ ̆ ז ⱳ ∟ֲ

̆Ҍ ̆Ҍ Ҍ Ȃ 

ⱳ ̆Ҋ Ȃ 

 

乙二 發起序 

無盡辨者等所雨 甘露文義微妙法 

多從彼聞自力微 少受猶如乞雨鳥 

從廣決擇集少分 以言略釋攝大乘 

願此所作遍饒益 怖於極大文海者 

ז ⱳ ̆ȉ Ȋ̆ז ז̆ Ҋ ȁ

̆ Ҋᶖȉ ȊȂȉ Ȋ̆ ԅ ̆ ԅז ԅ ̆

ᵖ ̆ⱬ ̆ȉ ӝ ȊȂ ѿ ̆ Ṕ Ṝ̆

ӝ ̆ ѿ ̆ Ҋ Ȃ Ӟ ̆ ԅ̆ Ȃ

Ҋᶖԅ̆ ԅ ̙ ԅѿ Ȃ ̆

Ἕ ѿ Ҋᶖ̆ᵖ ⱬ ̆ Ἕӝ ѿ ѿ Ȃ 

ȉ ץ̆№ ӗȊ̆ ԅѿ

№̆ ᶖ ѿҊȇ ӗ ȈȂ Ṏȇ ӗ Ȉ ᶖ

Ạז ז̆ ̆ ⱬ ̆ ז̆ ԅѿ

̆ ӝ ѿ ̆ ⌠ԅѿ Ȃָ ȉ Ȋ̙

̆ Ṕᾢ ̆ ֓ ֓Ҍ ȂẊᶏ Ṕ ̆ Ṕ ԅ̆

Ṏ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ ̆ Ṕ ȂҌ Ṕ ̆ Ȃ

ԅ̆ ԅ̆ ԅӊ ̆ Ҍ Ȃ

̆ ԅ ѿ ̆ ᶖ ȇ ӗ ȈȂ 

ȉ ᵬ ̆ ԍ ȂȊ ᵬ ֓

Ҍ ֲ̆ Ṏ ױז ȉץ Ȋ̆ ֓ ԍ

ֲ̆ Ṏ Ṕז Ȃ 

ҕ Ạȇ ӗ Ȉ Ȃ 

⌠ ҹ ̆ȇ ӗ Ȉ ̆ ҕ ӊ╠

ȂҊ ȇ ӗ Ȉ Ȃ 
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甲二 成立大乘是佛說 

乙一 略標 

論曰：阿毘達磨大乘經中，薄伽梵前，已能善入大乘菩薩，為顯大乘

體大故說。謂依大乘，諸佛世尊有十相殊勝殊勝語。 

ѿ ȇ ӗ Ȉ̆ Ṏ ̙ ӗ ̆ ῀

ӗ ̆ȉ ӗ Ȋ̆ ṎȂ ָ ̙ ᵍ ╠

̆ ᵫ Ȃ ӗ ̆ ᵫ ̆ Ҍ

̆ Ҍ ̆ ױ ᴪ Ȃȉ ᵍ ╠Ȋ̆ ᵫ ╠ ̆

ᵫ ̆ Ҍ Ȃ ץ ∟ ᵍ ╠Ȃ 

ȉ ᶭ ӗ̆ ᵫҕ רּ רּ ȂȊ ָ ̙ᶭ ӗᶖ ̆ ᵫҕ

רּ רּ Ȃ 

ȉ ᵍ Ȋ̆ ȇᵫ Ȉ̆ȉ ᵍ Ȋ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ

ΈṎ Ȃȇ Ȉ ̆ ᵍ Ȃ ȁ

ȁ ȁ Ȃȉ ⱳ ̆ ᵫ ᵍ Ȋ̆Ҍᵖ ̆

╠ Έ ̆ҍ ⱳ ֲ ᵍ Ȃ ȇ Ȉ

ѿ֓ ̆ ṔῬ ѿҊ̔ѿ ̆ѿ℗ Ȃԋ №∟

ѿ℗ ץ̆ №∟ѿ℗ Ȃ҈ ̆ΐ ȁ ȁ ̆

ΐѿ℗Ҍ῍ⱳ ̆ ȁ ȁ ̂ ̃̆ ῇҌ῍ ̆ѿ℗Ҍ῍ԍ

ⱳ ΐ Ȃ ̆ ҉ Ҋ ᵫ̆ ѿ℗ҕ Ȃΐ

֓ⱳ ᵫ̆ ԅᵫӊ ԋṎȂ 

╠ ᶖԅңᵝ Ṕז̆ Ḥ Ṕז̆ ָ ָ ֲ ᵍ Ȃ

ᵍ ᵫ̆ ֓ⱳ ᵍ ̆ᵰҌΐ ֓ⱳ ̆ ᵍ ̆

ῳᾟ ᵍ Ȃ ṎӞҌ ̆ ῳᾟᵫ̆זҌ ᵫ̆ ᵫ̆

ᵫ Ȃ ῳᾟ ̆ ָ ̙ ὰ̆ץ ᵰ ᵍ Ṏ

҉̆ᵖ ᵰⱳ ̆ ȂȇḴ Ȉ ָ Ҍ ᵫ̆

ȉ ѿ℗     Ȋ ̙ ᵫ ⱳ ₮ᶖȂ ז Ṏ Ṝ

ᵫԅ̆ᵰ ᵫԅ̆ז Ӟז ᵫ̆ Ҍ ԅ̆⌠ ᶭ Ṏᵫ

̙ Ṕ ᶭ ֓ⱳ ̆ȉѿ℗     Ȋ ̆ȉ ₮ Ȋ ̆

ⱳ ̆ ᵫ̆ Ṕ Ȃᵰ ̙ᵰ ᵫ̆

ᵰ ֓ⱳ ̙ ̆ᵰ Ҍ҉Ȃ ֓ ҕ ̆ᵖ Ҍ ԅ̆

ȉ ᵍ Ȋ ₮ᶖȂ̂ ҈ ̃ 

 

 

Ṕ ԅ ̆ ȉ ᵍ Ȋ ԅ̆ ԅ ѿ ̆

ȇ Ȉ Ṏ ̔ ѿ̆ ̆ѿ℗ ̆ѿ Ӟ
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̆ῃ Ȃ ԋ̆ ץ̆∟№ №∟ѿ℗ Ȃ

ᵍ ז̆ ̆ №∟ѿ℗ ̕ Ṏ ̆ Ҍ

ԅ ᵍ Ȃ ҈̆ ̆ΐ ȁ ȁ ҈Ṏ̆ѿ℗Ҍ῍ⱳ ̆ᵫ ῇҌ῍

̆ ֓ ΐ Ȃ ̆ ̆ ҉ Ҋ ᵫ̆ ѿ℗ҕ Ȃ ̆

ᵫ ᵍ Ȃ ᵍ ֲ ̆ ᵍ ̆

ᵫ ̆ ֓ ̆ Ṏⱳ ̆ᵰҌ ԁ Ȃ ȇḴץ Ȉ Ҍ

ᶭᵫ̆ ⱳ ĺĺȉѿ℗     ̆ ₮ ȊȂ Ṏ ȁ

ȁ ̆ Ṕ ᵫ̕ ᵰⱳ Ҍΐ̆ ҉ ӞҌἝȂ 

 

釋曰：依止何義，從何所因，而作是說？廣博所知深大法性，若離諸

佛菩薩威力，誰於此中能造釋論？復由何義於此論初說如是事？由若離舉

阿毘達磨大乘經言，則不了知論是聖教。為此義故，又為顯經名如言十地

經故，說如是阿毘達磨大乘經言。復有餘義，為顯彼經是聖教故，初說如

是阿毘達磨大乘經言。今造此論有所用者，為欲開曉無知者故。為顯法門

別名故，舉阿毘達磨；為顯通名故，舉經言；為簡聲聞阿毘達磨，復舉大

乘。由今亦有非聖所說阿毘達磨，如現有人自尋思慧，謂是佛說阿毘達磨，

或聲聞說，或世智造。又言大乘素怛纜者，為欲顯示異聲聞等。為欲顯示

菩薩藏攝故，復舉其阿毘達磨。 

ȉᶭ ᵥ ̆ ᵥ ̆ ᵬ Ȋ̆╠ ѿ ̆ ָ ȁָ

̙ȉ ̆ ᵫ ⱬ̆ Ҭ ̙Ȋ

֓ ῃ ̆ ԅᶭ ᵫ ⱬӊ ̆ Ṏ ᶖ

̙ 

ȉ ᵥ ∆ ԊȊ̆ ָ ̙ȉ

ӗ ̆╚Ҍԅ Ȋ̆Ẋ Ҍ ȉ ӗ Ȋ Ṏ ̆

Ṏ ⌠ ᵫ ̆ ̆ ̙ Ҍ ԅȂѿ ȉ ӗ

Ȋ̆ ᵫ ̆ ᵫ׆ ῖ ᶖ Ȃȉ Ȋ̆ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ӗ ȂȊ ̆ ₮

ָ ̆ ȉ ӗ ȊȂҽҩᶛ̆ ȇ Ȉ ̆

ȇ ӗ Ȉ Ȃ 

ȉ ̆ ̆∆ ӗ ȂȊ Ṏ

ῒז ̔ ԅ Ṏ ᵫ ̆ ץ ȉ ӗ ȊȂ 

ȉׂ ̆ Ȋ̆ Ṏ Ṏ ̆ ָ

̙ҹԅ ֓ ֲ̆ ז ᵫ ȇ ӗ Ȉ ᶖ Ȃ 

ȉ ∟ ̆ ̕ ̆ Ȋ̆ ∟

̆ Ȃ ̆ ᵫ ̆ ѿ℗ ̆ ᵫ ѿ

̆ ̆ ץ ∟ Ȃ ָ ȉ ӗȊ ̙ 
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ȉ ̆ ӗȊȂ Ṕ ӗ ӗ ̆

ȉ ӗ ҬȊ̆ ָ Ṏȉ ӗȊ ̙ ӗ

̆Ҍ ӗ ̆ ץ ȉ ӗȊῄṎ ⱴ Ȃ 

ȉ ׂ֞ ̆ ֲ ̆ ᵫ ȂȊ

ҕ ֲ֓̆ȉ ֲ̆ᶭ Ȋ̆ ҕ

Ӟ ֲ֓̆ ץ ԅҌ ̆ Έ ԁ ̂ ̃̆

ԅѿ֓ ̆ῳᾟᵫ Ȃ ֓ ӞҌ ז̆ ԅѿ֓ ̆ Ḥ̆

ᵫ Ȃ ể ể ԅ̆ Ҍ Ȃזᶭ ԅѿ֓

̆ ᵫ ̆ Ẋῳ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ᵫ

ῂ ̆ ԋӗ ̆Ҍ ӗ Ȃȉ ҕ Ȋ̆ ҕ ҉ѿ֓ ֲ

ѿ֓ ̆ Ҍ ᵫ Ȃ ץ ∟ᶭ ԁ ể ᵫ ̆

∟ ֓ ӗ ̆ ∟ ֓ҕ ҕ Ȃ ᵫ

ӗ ᶖ ̆ ץ ȉ ӗȊȂ 

ȉ ӗ Ȋָ̆ ̙ȉ Ȋ̆ ∟╠

֓ ȁҕ ể ֓Ȃ 

ȉ ̆ ῒ Ȋ̆ ∟ԅ ֓ӊ ̆ ₮

Ṏ ӗ Ȃҕ ה Ȃ Ṏȉ ӗ Ȋ ∟

֓̆ ₮ ӗ ȂῬ ȉ Ȋ̆ ₮ ԍ ӗ

̂ ̃ Ṏ №Ȃ 

 

又藏攝者，謂入自宗素怛纜藏；現滅自惑毘奈耶藏，即大乘中菩薩煩

惱以諸菩薩種種分別為煩惱故；不違最勝阿毘達磨，廣大甚深為其相故。 

ȉ Ȋ̆ ȁ ȁ ̆ ֓ ̙

Ȃȉ ῀ Ȋ̆ ̂ ӗ ̃ ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ Ȋ̆Ӟ ⌠ ̂ ̃̆ ӗ Ȃȉ

ӗҬ ץ̆ №∟ Ȋ̆ Ҍѿ ԅ̆

֓̆ №∟̆ ֓№∟̆

̂ ̃Ȃ ץ ֓ Ҍ №∟ ̆ Ӟץ

Ȃ 

ȉҌ רּ ̆ ῒ Ȋ̆ ṎҌ רּ ӗ

̆ ̆ Ӟ ץ ֓ №∟Ȃ ץ Ӟ ץ

̆Ӟ ץ ̆Ӟ Ȃ ̂ ԋ ׆̆̃

ᶖ ̆Ӟ Ȃ 
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此中三藏者，一素怛纜藏，二毘奈耶藏，三阿毘達磨藏。如是三藏下

乘上乘有差別故則成二藏：一聲聞藏，二菩薩藏。此三及二，何緣名藏？

由能攝故，謂攝一切所應知義。 

Ҋ ∟ѿҊָ ҈ Ȃ ̆ ̕ ̆ ̕

̆ Ȃ ҈ ḅȂ 

ȉ ҈ Ҋӗ҉ӗ ∟ ╚ ԋ ̔ѿ ̆ԋ Ȋ̆҈ ̆

̂҉ӗ̃ ҈ ȁ ̂Ҋӗ̃ ҈ Ȃ҈ ȁ №̆ №ῄ ̆

҈ ҈ Ȃ 

ȉ ҈ ԋ̆ᵥ ̙Ȋ ҈ṎӞ ̆ῄṎӞ ̆ ָ ̙ȉ

Ȋ̆ ̆ȉ ѿ℗ Ȋ̆ѿ℗

̆ Ȃ 

 

復由何緣建立三藏？由九種緣。謂為對治疑惑立素怛纜藏，若於彼彼

義中有疑惑者，即為決定宣說彼彼義故；為對治二邊受用立毘奈耶藏，謂

遮有罪著欲樂邊受用故，及開無罪不自苦邊受用故；為對治自見取執立阿

毘達磨藏，顯照諸法無倒相故。 

ȉ ᵥ ҈ ̙ Ӝ Ȋ̆ ָ ҈ ̙ ӜṎ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ֓ ̆ Ȃ

ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆Ẋ ̆

ᵫ ז Ȃ ԅ̆ ԅ̆ ץ ⌠ ԅ̆

Ȃ 

ȉ ԋ Ȋָ̆ ԋ ̙ ֣ ѿ ̆ ѿ Ȃҕ

҉ ֲ ֣ ̆ ḱ ̆ ̆ ԋ ̆ Ȃ

ῄ ̙ȉ Ȋ̆ ԓ ѿ

̆ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ ֓ ȁҌ

̆ҌἝ ̆ ȁҌ ̆ ֓Ҍ Ȃ

҉ ᵫ ̆ ╚ ᵰ Ҍ ̆ Ӟ Ҍ ԅȂ

ץ ֓ Ҍ ѿ ̕ ԓ Ȃ

ץ Ҭ ̆ ṎҬ Ȃ 

ȉ ̆ ṕ Ȋ̆

̂ ̆ ץ ̃̆ Ṏ ̆ Ȃ ѿ℗ ṕ ᵰ

ԅ̆ Ҍ ᵰ ץ ̆ ֓ ṕ ԅȂ

֓ Ȃ 

ѿ ̆Ҋ ѿ Ȃ 
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又能說三學故立素怛纜藏；能成辦增上戒、增上心故立毘奈耶藏，謂

具尸羅即無悔等，漸次能得三摩地故；能成辦增上慧故立阿毘達磨藏，謂

能決擇無倒義故。又能說法義故立素怛纜藏；能成滿法義故立毘奈耶藏，

謂為調伏煩惱勤修行者便於此二能通達故；能於法義決擇善巧故立阿毘達

磨藏。 

由此九緣，許立三藏。又此皆為解脫生死。此復云何能得解脫？熏、

覺、寂、通，故得解脫。謂由聞熏習心故，由思覺悟故，由修奢摩他寂靜

故，由證毘鉢舍那通達故，能得解脫。 

ȉ ҈ Ȋ̆ ҈ ̆ ̂ ̃Ȃ 

ȉ ҉ ȁ ҉ Ȋ̆╠ ԅ̆ ḱԅ̆ḱԅ

̆ ⱳȂ ҉ ȁ ҉ ̂ ҉ ̃̆ רּ

֓ Ȃ ̆ Ṏ Ȃȉ ΐ ̆

҈ Ȋ̆ ᵰΐ ̆ ̆ ָ ԅ̆ ̆

ҊᶖԅȂ ᵰ ̆ ҌҊᶖԅȂ ̆

ᵰᵞ ֓ ̆ Ҍ ԅ̆ Ҍ ῀ Ȃ ᶏ ֓

ԅ̆ ̆ӞҌ ῀ Ȃ ᵰΐ ̆Ҍᵖ Ҍ

Ặ ֓ Ҍ Ậ Ҋ ̃̆ ғ ֓ ӊ ӞҌ Ȃ

ᵰ ԅ ̆ҌẠ ԊӞҌ ԅ̆ ῀ Ȃ ץ ҉

ȁ ҉ Ȃ 

ȉ ҉ Ȋ̆ Ṏ רּ ̂ ̃ᶖ

Ȃȉ ṕ Ȋ̆ ṕ ₮ ̆ ̆

Ԋ Ȃ 

ѿ ̆Ҋ ѿ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆ ̆ ѿṎȂ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ₮ᶖץ ̆ ḱ ⱳ̆

פ ̆ ԅ̆ ѿ ԅȂȉ ᴟ ḱאל Ḃ

ԋ Ȋ̆ ֲ ̆ ̆ Ҍ ḱ ȁ ̆

֓ԊҌ ̆ Ἕ ᵤḂ ̆ ῃ ᶖ ԅȂᵖ ᵰ ̔ ̆

ἑἑ ᵰ ̆ᵰ ̆ ̆ Ȃָ

̙ȉ ᴟ ḱאל Ḃ ԋ Ȋ̆ ֓ ԅ ᴟ אל

ḱ ֲ̆ ̕ᵰҌ ᴟ ḱאל ̆ Ҍ ̆

ѿ֓ ̆ῂ ᶖ ẠҌ⌠Ȃ Ṕ ⌠ ֲὰ ԅ

̆ ̆ ̆ ᵰἑἑ ԅѿ ̆

ḱ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ᶖ

⌠ ̆ Ԋ Ȃ 
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ȉ Ӝ ̆ ҈ Ȋ̆ ԅ҈Ṏ ̆ ҈Ṏ ̆ ҈҈ Ӝ̆

ӜṎ ҈ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ԅ Ӈ ̆ ҈ ӜṎ ̆ ָ ̙

ȂҌᵖ ̆ ѿ℗ Ȃ ӗ Ȃ

ȉ Ԑᵥ ȂȊ ̙ȉ ȁ ȁ ȁ ̆ Ȋ̆ ԅ

ȁ ԅ ȁ ԅ ȁ ԅ ̆ ̆ ѿṎ Ȃȉ

Ȋ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ȉ Ȋᶖ ̆ ѿ ȉ Ȋ

ᶏ Ȃȉ ḱ ז ̆ ̆ ȂȊ

̆ᾢ ̂ ̃̆Ῥ ̂ ̃̆Ῥḱ ̂ז ῀ ̃̆

ԅ ӊ ̆ Ῥᶖ ѿ℗Ȃ Ṕḱ Ȃᵰ ȁԅ

̆ ̆ ḱ Ȃ ᵥ ᶖ̙ ˻ ̆ ᶖ Ȃ

⌠ḱ ̆ ₮ᶖԅ̆ ₮ᶖԅ̆ ȁԅ

Ԋ Ӟ ץ ԅȂ Ṕ ԅ ̆ ̆ Ṏ Ȃ

ȇḴ ȈӞ ̆ Ȃ 

 

又若略說此素怛纜、毘奈耶、阿毘達磨藏，各有四義。菩薩於此若具

了知，則能證得一切智性；聲聞於此雖但解了一伽陀義，亦得漏盡。云何

此三各有四義？謂能貫穿依故、相故、法故、義故，名素怛纜。此中依者，

謂於是處，由此為此，而有所說；相者，謂世俗諦相、勝義諦相；法者，

謂蘊、界、處、緣起、諦、食、靜慮、無量、無色、解脫、勝處、遍處、

菩提分、無礙解、無諍等；義者，謂隨密意。 

ȉ ȁ ȁ ̆ Ȋ̆Ẋ ̂

ԅ̃̆ ҈ ̆ ѿṎ Ṏ Ȃȉ ΐԅ ̆

╚ ѿ℗ ̕ ᵖ ԅѿᵍ ̆֞ Ȋ̆ Ṏ ̆

Ẋ ῃ ԅ ̆ ⌠ѿ℗ ̆ ᵫԅ̕ Ҍ ῃ ԅ ̆

ѿṎᵍ ̂ ̃̆ ԅ ̆Ӟ ץ ̂ ȁ ̃Ȃ

Ṏ ̆ ץ ѿҊȂ 

ȉԐᵥ ҈ ̙Ȋ҈ Ṏ ̆ ̙ȉ ᶭ ȁ ȁ

ȁ ̆ Ȋ̆ ᶭ ȁ ȁ ȁ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ Ҭᶭ ̆ ̆ ̆ Ȋָ̆ ᶭ̙ Ṏ ̆

ṎԊ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ҕḚ ȁּר Ȋ̆ ̆ ҕḚ ̆ רּ Ȃ

ҕḚ רּ ῄṎ Ҍ ̆ ֲ ῄṎ ӊ ̆ ѿ

̆ῃ ԅȂרּ׆ ̆ѿ℗ №∟̆ ȁ ̆ ҍ ̆

ҍ ̆ ѿ ̆Ҍԋ ̕ᵰ ⌠ҕḚ ̆ᵰ ḱӞҌ ḱԅ̆

̆ ԅ̆ ᵰ ѿ ⌠ ԅȂ ᵰҌ ԅ ̙˻
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ץ רּ ҕḚ ѿ ֲ̆ ֓ Ȃ ֲ֓

̆ ֲ ז ԅ ָ̆ Ԋ ӞҌ ḱԅ̆ḱӞ ̆ ӞҌ

ԅ̆ ̆ᵰ ̙ Ӟ ̆ ̆ Ҍ ԅȂ

֓ ⌠ѿ ԅ̆ ҹҕḚ ȁּר Ҍ ̆Ӟ ⌠

̆ ̆ ȁ ῄṎ ̆ᵰ ԅ̆ ԅȉ ȊȂ

ȉ Ȋ̆ҕḚ רּ Ȃ 

ȉ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁּר ȁ

ȁ №ȁ ȁ ȂȊ ֓ ̆ ĺĺԓ ȁ ῇ ȁ

ԋ ̆ ĺĺ ԋ ̆ ĺĺ ̆ ĺĺ Ṏ ̆ ĺĺ Ṏ ̆

ĺĺ ȁ ȁ ȁ ̆ ĺĺ ̆ῇ ȁῇּר ȁ ȁ

҈ ҂ № ȁ ȁ ҈ ̆ ֓ Ṏᶛԅ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ȃ Ṕ ᶛ ̆

ץ ̆ ̆ ԓ ԅ̆ ̆ Ṏ ̙ Ȃ

ָ ̙ ̆ ̆ Ṏ ȁ ԅ̆ ᵰ ԅȂ

ץ ̆ ̆Ҍ ᶭ Ȃ 

֓Ẋ ῃ ԅ̆ ᵫ ԅȂҊ Ȃ 

 

對故、數故、伏故、通故，應知名阿毘達磨。謂阿毘達磨亦名對法，

此法對向無住涅槃，能說諦、菩提分、解脫門等故。阿毘達磨亦名數法，

於一一法數數宣說訓釋言詞、自相共相等無量差別故。阿毘達磨亦名伏法，

由此具足論處所等，能勝伏他論故。阿毘達磨亦名通法，由此能釋通素怛

纜義故。 

ȉ ֞ ̆ ᵟ Ȋ̆ Ṏ Ṕ ȇḴ Ȉ ̆

ȉ ̆ Ȋ̆Ҍ ӗ ᵟ ̆Ҍ ԋӗ ᵩ

Ȃȉ ȁ №ȁ Ȋ̆ ᵟ Ṏ ָ ̙

ȁ № ȁ҈ Ȃ 

ȉ ֞ ̆ ѿѿ ̆ ȁ ῍ ∟

Ȋ̆ ѿṎ ̆ ̆ ̆ ȁ ῍

̆ ∟ ̆ ה ̆ Ȃ 

ȉ ֞ ᴟ ̆ ΐ ̆ זᴟרּ Ȋ̆ Ӟ ᴟ

̆ ᴟ ֲ̆ Ȃȉΐ Ȋ̆ȉ Ȋ ָ ̙

Ṕ Ṝ̆ ָ ץ ָ̆ Ҍ Ȃ ץ ֓

̙ѿȁ ̆ Ȃԋȁ ̆ ∞∟ ֓ Ȃ҈ȁ

ҬȂ ȁ ╠̆ ֲȁ ֲ╠ Ȃԓȁ ȁ

╠̆ ԅ ╠ȂΈȁ ╠̆ Ṏ

Ȃ ֲ֓ ╠ ̆ ץ ⌠ Ȃ ᵰ ̆
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ṕ Ҍ Ȃ ץ Ȃ ԅ ץ ̆ ȁ ᶭ

ȁ ̆ ᶏ Ҍ Ȃ Ṝ Ԋ ̆ȇ ᵍ

Ȉ ԅ ̆ Ӟ ԅ Ȃ ֓ᵰ ΐ ԅ̆ ̆

ᴟԅ̆רּ ᴟ Ȃ 

ȉ ֞ ̆ Ȋ̆ Ӟ ̆ ָ

̙ ̆ ᶖ ̆ Ȃ ץ

Ṏ ̆ ȁ ȁᴟ ȁ Ȃ 

 

犯罪故、等起故、還淨故、出離故，應知名毘奈耶。此中犯罪者，謂

五眾罪。等起者，謂無知故、放逸故、煩惱盛故、不尊敬故而犯諸罪。還

淨者，謂由意樂不由治罰，如受律儀。出離者，有七種：一、各各相對，

說悔所犯；二、誓受治罰，謂授學等；三、等有妨害，先制學處，後由異

門還復開許；四、別更止息，謂僧和合，還捨所制；五、轉依，謂苾芻、

苾芻尼轉男女形故，捨不共罪；六、由真實觀，謂作殊勝法嗢柁南諸行相

觀；七、由法爾得，謂由見諦，法爾得無小隨小罪。應知毘奈耶復有四義：

一、補特伽羅故，世尊依彼制所學處；二、制立故，謂告曰彼補特伽羅所

犯過已，大師集僧制所學處；三、分別故，謂制學處已更廣解釋先所略說；

四、決擇故，謂於此中決判所犯云何有罪云何無罪。 

Ṏ ̔ȉ ȁ ȁ ȁ₮ ȊȂȉ Ҭ ̆

ԓ Ȋ̆ԓ ̆ ԋ ȁ₮ ҈ Ȃȉ ̆ ȁ ȁ

ȁҌ Ȋ̆ ᵥ לּ Ȃ ĺĺ ȁ

ȁ ȁҌ ̆ לּ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ᵥᶏ

ӽ ̙ȉ Ҍ Ȋ̆ ̆Ҍ ᶭ ̆

ȉ ὔȊȂᶛ ̆ ᶖ ὔ ̆ ̆ᵰ ѿṎ҈

ԓ ԅ̆ ὔ ԅȂ Ṏ ̆ҥҌ Ȃȉ₮ Ȋ̆

ӽ Ȃȉ Ȋ ̆Ҍ ̆ ҈

̆ ᵰ ⌠̆ Ȃ ԅ ̆ ȉ₮ Ȋ̆ ̙

҂ ̔ 

ȉѿȁ ̆ Ȋ̆ԑ Ȃ 

ȉԋȁ ̆ Ȋ̆ җ Ԋ ̆ ̆ᵖ Ҍ

ѿ ֲ Ȃ 

ȉ҈ȁ ̆ᾢ└ ̆ Ȋ̆ȉ Ȋָ ̙

ᾢ└ ̆ Ạ̕ ᶖ ԅ̆ ԅ̆ ̆ ԅ

ӊ Ҍ ԅȂ 

ȉ ȁ∟ ̆ ἷ ̆ └Ȋ̆ ἷ Ṝ̆ ѿ֓ ̆ ⌠

ץ ̆ȉ Ȋ̆ ֓ӊ╠ Ҋ Ȃ 
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ȉԓȁ ᶭ̆ ̆ Ҍ῍ Ȋ̆Ẋ җ җ̆

җ ֓ ̆ ז ̆ Ṏ ԅȂẊ

җ җ ̆ ֓ ̆ ̆ ֓Ԋ ̆

Ṏ Ӟ ԅȂ 

ȉΈȁ ̆ ᵬ רּ Ȋ̆ ̆ ѿ֓

רּ ̆ ḱҌ ̆ ḱ ̆ ̆ ֓ ץ

Ȃ 

ȉ҂ȁ ̆ Ȋ̆ȉ Ȋ Ȃ

ѿ֓ ̙ ԅ ӊ ̂ ץ ̃̆ ֓ ԅȂ ז ԅ

ӊ ̆ ֓ Ҍ Ȃ 

Ṏ ȂҊ Ṏ Ȃ 

ȉ ̔ѿȁ ᵍ ̆ҕ ᶭ └ Ȋ̆ ֲ ̆

ҩ ᵍ ̆ җ ̆ ז ᴍᶖ└ז ̂ ̃Ȃȉԋȁ└

̆ ᵍ ̆ ἷ└ Ȋ̆ Ṏ ᵍ ̆

җ̆ ז̆ ԅָ ̆ᵫ ἷ̆ └ ѿ ץ̆ Ҍ ẠȂȉ҈ȁ

№∟ ̆ └ ᾢ Ȋ̆└ԅ ӊ ̆⌠ Ṏ ָ

╠ץ̆ ̆ ѿҊ̆ ̆ ̆ Ṏ Ȃȉ ȁ

̆ Ҭ ∞ Ԑᵥ Ԑᵥ Ȋ̆ Ṏ ̆ᵰ

Ạԅ̆⌠ ԅ ̙ ̙ Ṏ Ȃ ̆ץ

Ṏ Ȃ 

 

今當釋本文。薄伽梵前者，顯有所敬，故無異言。善入大乘者，是由

已得陀羅尼等勝功德義，顯已得此諸功德故，於義於文能正任持、能正開

示，如是名菩薩。為何義故說？為顯大乘體大故說。所言顯者，開發大乘

實有大體。依大乘者，依止大乘而起所說。 

ȉׂ Ȋ̆҉ץ ̆ ԅ ҈ ̆ ̆

ԅȂ╠ ȉ Ҭ ᵍ ╠Ȋ ȉ Ȋ ̆

ȉ ᵍ ╠ȊȂ 

ȉ ᵍ ╠Ȋָ ̙ Ṏ רּ ̆ ָ

̙ ᵍ ╠ ̆ ᵍ Ȃ ָ ѿ ̙

ȉ Ȋ̆ᵫ ѿ℗ᴧ ̆ ֲ ╠̆ Ҍ ԁ ̆

̆ Ҍ Ȃȇ Ȉ ̆ ᵍ ╠ ̆ ᵫ

̆ᵫᾛ ̆ ץ Ȃ ᵫ ̆ Ҍ ѿ֓ῒז ̆

ץ Ȃ ῒז ѿ֓ ̔ ӗ ̆ ᵫ ̆Ӟ ̆ȇ

ӗ Ȉ ̆ᵖ ֓ ᵫⱴ ̆ ᵫ
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̆ זץ ȇ ӗ Ȉ̆ ᵫ Ὃṿ̆ ᵫ ѿ ̆

ѿץ ⱴѿṎȉ ᵍ ╠ȊȂ Ҍⱴ̆ Ҍ⌠ Ṏ Ȃ 

ȉ ῀ ӗ Ȋ̆ ֲ֓ ᵍ ╠ ̙ ῀ ӗ

Ȃ ⌠ ⱳ ̆ Ҍ ѿ ԅѿṎ

Ȃȉ ⱳ ̆ ̆ ᴋ ̆ ̆

ȂȊ ⌠ ⱳרּ ֲ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ᴋ ̆

ῒֲז ̆ ֓ Ȃȉ ᵥ ̙Ȋ רּ ָ

ȇ ӗ Ȉ ̙ȉ ӗ Ȋ̆ ӗ ̆

ץ ṎȂȉ ̆ ӗ Ȋָ̆ ӗ ̙

ӗ רּ Ȃ ӗӊ ץ ̆ רּ Ȃȉ

ӗ ̆ ᶭ ӗ̆ ᵫҕ רּ רּ Ȋ̆ Ṏȉᶭ ӗȊ̆

ȉᶭ ӗ Ȋ̆Ҍ ԁ ̆ ӗ ᶖ Ȃ 

 

有十相殊勝殊勝語者，謂即由彼十種殊勝所殊勝語，名十相殊勝殊勝

語。此殊勝言，是差別義，兩互相待，如言此義殊勝於彼；又最上義是殊

勝義；或是異類，謂義因殊勝故，語果是殊勝。今當說此十種別相。 

ȉ רּ רּ ̆ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ṏ ̂ȉ Ȋ

ҹȉ Ȋ̃Ȃȉ רּ רּ ̆ רּ רּ Ȋ̆ ῄṎȉ Ȋרּ

̙ȉ רּ ̆ ∟ Ȋ̆ ֲ Ҍѿ Ȃȉῄԑ Ȋ̆ῄṎԑ Ȃ

ȉ רּ Ȋ̆ῄṎ ̆ Ṏ ̆רּ Ṏ ̆ ץ ȉ Ȋרּ

Ȃȉ ҉ רּ Ȋ̆ רּ ȉ Ȋ Ȃȉ

̆ רּ ̆ Ȋ̆רּ Ҍ ̆ ̆רּ Ӟ Ȃרּ

̂ ז̆̃ ̆רּ ̂ ̃Ӟ Ȃרּ ץ ָ ῄṎȉ

Ȋ̆רּ Ṏ Ȃ ז ̆רּ Ӟ Ȃרּ רּ ȉ Ȋ

רּ ̆ȉ Ȋ רּ ȉ Ȋᶖ ̆ ץ ῄṎȉ ȊȂרּ ѿ

ԅȂ 

ȉׂ ∟ Ȋ̆ רּ רּ ̙ 

 

論曰：一者所知依殊勝殊勝語，二者所知相殊勝殊勝語，三者入所知

相殊勝殊勝語，四者彼入因果殊勝殊勝語，五者彼因果修差別殊勝殊勝語，

六者即於如是修差別中增上戒殊勝殊勝語，七者即於此中增上心殊勝殊勝

語，八者即於此中增上慧殊勝殊勝語，九者彼果斷殊勝殊勝語，十者彼果

智殊勝殊勝語。由此所說諸佛世尊契經諸句，顯於大乘真是佛語。 

ȉѿ ŀŀӜ רּ רּ Ȋ̆╠ ԅḱ̆ḱ ָ ̙ ̆

ѿ℗ ȁ ̆ Ӝ ῏ Ṏ ̂ ̃ רּ רּ Ȃȉ
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רּ רּ Ȋ̆╠ ̆ Ṏ ̆ ῏ԍ

רּ רּ Ȃ רּ רּ ԅȂ 

ȉ ᵫҕ ̆ ӗ ᵫ Ȋ̆ ᵫ

̆ ӗ ᵫ Ȃ ԋӗֲҌḤ ӗ̆ Ҍ ᵫ

̆ ץ ѿ ̆ ӗ ᵫ Ȃ ̆Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：此中所知依殊勝殊勝語者，所應可知，故名所知，所謂雜染清

淨諸法，即三自性。依是因義。此所知依即是殊勝，故名所知依殊勝。由

此殊勝，故語殊勝。此依即是阿賴耶識。如是持業釋，乃至彼果智殊勝亦

爾，謂彼果智即是殊勝，故名彼果智殊勝等。所知相者，是所知自性義。

所知即是相，故名所知相，謂三自性。 

ȉ Ҭ ᶭ רּ רּ ̆ Ȋָ̆ ̙

Ԋ ̆ Ȃȉ ̆ ҈ Ȋ̆ ֓ ̙

ȁ ֓ Ȃ ᶖ ̆ ̆ ̆ ֓ Ṕ

Ȃᵖ Ҍ ᶖ ̆ ҈ ᶖ ̔ ȁᶭז ȁ

Ȃ ȉ҈ Ȋ ѿ℗ ̂ ̆ ̃̆

ȉ҈ Ȋ Ȃ 

ָ ȉᶭȊ ̙ȉᶭ Ȋ̆ Ṏ ᶭ ȁ ᶭȂ

ȉ ᶭ ̆רּ ᶭ Ȋ̆רּ Ṏ ᶭ רּ ̆ ᶭ

Ȃȉרּ ̆רּ Ȋ̆רּ ᶭ ̆רּ ᶭ Ӟ ԅ̆רּ

ץ רּ רּ Ȃ ṎȉᶭȊ⌠ ָ ̙ȉ ᶭ Ȋ̆

̆ѿ℗ ᶭԍ Ȃ ̆ ѿ℗ ȁ ̆

ѿ℗ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̂ ȇḴ Ȉ ̆ Ҍ

Ӟ ̆ץ ԅ ̆ ȉΈ Ȋ ѿ ̃̆ ̆ ȁ ѿṎȂ

ᶭ ̆רּ ץ ᶭ ȉӂ̆רּ ֞רּ Ȋ̆ ᶭ ѿרּ

⌠ ̆רּ Ȃȉ Ȋ̆רּ ̆רּ ֓

Ȃ 

ᶭ ԅȂȉ Ȋ̆ѿ℗ ̆ ҈ ᶖ ̕ȉᶭȊ

̆ ṎȉᶭȊ Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ ȊȂȉ Ȋ ȉ Ȋ̆ѿ ̆

ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ̆ ȁ ∟̕ᵖ ̆ ȁ

ῄṎ ̆ ԅȂָ ̙ ̆ Ṏ

̆ȉ ̆ Ȋ̆Ӟ ̆ Ṏ ̆

ѿṎ Ȃ Ȃȉ ҈ Ȋ̆ Ṏ ⌠ ̙ΐ

҈ ĺĺ ȁᶭז ȁ Ȃ ȉ Ȋ ҈ Ȃ 
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入所知相者，謂於所知相，若能入若正入，即唯識性。彼入因果者，

謂能入彼，故名彼入，即是悟入唯識理性。因謂加行時世間施等波羅蜜多；

果謂通達時出世施等波羅蜜多。彼因果修差別者，即彼因果，故名彼因果，

即於此中修之差別。修謂數習，即此數習於諸地中展轉殊勝，故名差別，

即是十地。 

ȉ῀ ̆ ̆ ῀ ῀̆ Ȋ̆ ῀

̂ ⌠ Ṏ ̃̆ ῀ Ṏ ̆ ḱ ̆ ̆

ḱѿ℗ Ȃ ῀ ѿ №Ȃ 

ȉ ῀ Ȋ̆῀ ̆ ῀ ̆ ᵰ ῀ Ṝ̆ ָ

̙ȉ ῀ ̆ ῀Ȋָ̆ ῀ ̙ ῀ Ṏ ̆

῀̆ȉ ῀ ȊȂ ῀ ָ ̙ȉ ⱴ ҕ

Ȋ̆ ῀ ̆ ḱⱴ Έ Ȃ ̆ ץ ⱴ

Έ ҕ Ȃⱴ Ṝ ṎΈ ҕ ̆Ҍ Ȃȉ

₮ҕ Ȋ̆ ⌠ ̆ ⌠ ӊ רּ ₮ҕ

Έ ̆ Ȃ ̆ ץ Ṏⱴ ҕ ̕ ῀ ӊ ̆

ԅ̆ ԅ₮ҕ ȁ רּ Ȃ Ṏ ῀ ̔ ῀ Ṝ

ҕ ̕῀ԅץ ₮ҕ Ȃ 

ȉ ḱ ∟ ̆ ̆ Ȋ̆ Ȃȉ

Ҭḱӊ ∟Ȋ̆ ḱ Ṝ̂ḱ Ṝ̃̆ Ṏ ∟ ̙

ȉḱ Ȋָ̆ ḱ̙ Ҍ ұ Ȃ Ἕ Ṕ ׂ̆ ̆

ֲ Ҍ ̔ ѿ ᶖ ̆ ̙ ѿ ̆ Ṕ

ᵍ̆ Ȃҕ ҉Ҍ ֲ ᵰ ̙ ḱ̆

ḱ̆ Ṏ ḱ Ȃȉ Ҭ רּ ∟̆ Ȋ̆ ḱ

Ṝ̆ ҉ ԅ̆ Ҍ ̆ ҉̆ רּ ∟̆ №

ԅ Ṏ Ȃᶭḱ ᵞ№ Ṏ ץ̆ ᶖ ∟Ȃ 

 

即於如是修差別中增上戒者，謂十地中依戒而學，故名增上戒，即諸

菩薩所有律儀，於諸不善無復作心。增上心者，謂在內心或即依心而學，

故名增上心，即諸三摩地。增上慧者，謂趣證慧，故名增上慧，或依慧而

學故名增上慧，即是無分別智。斷殊勝者，謂最勝品別自內棄捨煩惱及所

知障，即是無住涅槃。智殊勝殊勝語者，謂無障智名智殊勝。彼無分別智

有所對治，今此佛智已離一切障及隨眠，是名於彼無分別智，佛智殊勝。 

ȉ ḱ ∟Ҭ ҉ Ȋ̆ ḱ ∟ Ҭ̆ Ṏ ҉ ָӇ ̙ȉ

Ҭᶭ Ȋ̆ᶭ ḱ ̆ ҉ Ȃȉ ὔ̆ Ҍ

ᵬ Ȋ̆ Ṏ ̆ ḱ Ṝ̆ ֓
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҉̕ ֓Ҍ ̆Ҍ ז̆ Ạ ̆ȉ ᵬ Ȋ̆ Ҍ ̆ᵥ

˻ 

ȉ ҉ ̆ ῂ ᶭ ̆ ҉ Ȋ̆ ῂ ̆Ҍ ̕

ᶭ ̆ ҉ Ȃ⌠ ָӇ ̙ȉ ҈ ȊȂȇ Ȉ

̔ȉᶭ ḱאל ̆ ҉ Ȃ ҈ Ȃ

҉ Ҭ ̆ ҈ ̆ ̆ ̆ ᵬԊ ȂȊ ҉

ᶭ ̆ ̆ ῂ ̆Ҍ ̆ ҈ Ȃ ץ

҉ ֓ רּ Ȃ 

ȉ ҉ ̆ ̆ ҉ Ȋ̆ ⌠ ֓ ̆Ӟ

⌠ ̆ Ṏ ҉ ̂ רּ ̃Ȃ ȉᶭ ҉ ̆

№∟ Ȋ̆ ҉ №∟ Ȃ ҉ №∟ ̆ ҉

̆ ҉ ȁ Ҥ҈ ֓ רּ Ȃ 

ָ רּ ̙ȉ רּ ∟ ῂ ̆ ᵟ ȂȊ

∟Ȃ ̆ᶛ ȁ ̆ ѿ ̆

ᵟ Ȃ ῂ ȁ ӽӽ ̆ Ӟ ̆ ȉ ѿ

℗   Ȋ̆ῃ ̆ Ṏ ᵟ ̆ ӗ Ȃ╠ ԅ̆

ӗ Ҍᵟ ̆ Ҍᵟ ̆ ԅ ̆ ץ ᶖ ̆ ѿ℗ ̆

ѿ℗ ̆ ̆ Ȃ רּ Ȃ ԅ ̆ ԅ̆

ָ ᵬ Ҍ ̆ ֣ ̆ ῒֲז ᵬ ԅȂ ᵟ

Ҍ ̆ ̆ ̆ᵖ ז≠ Ԋ ̆ ᶖ ȁ

ѿ℗ ȁҌẢ Ҍ ẠȂ 

ȉ רּ רּ ̆ Ȋ̆רּ Ṏ ̆ѿ℗ ȁ

ȁ ῃ רּ Ȃ №∟ ̆ Ṏ ҉ ₮ѿ

℗ ̆ ҉ ̆ ᵫ Ȃȉ №∟ ׂ̆ ᵫ ѿ℗

Ȋ̆ ₮ ҉ ᵫ Ȃ №∟ ḱ Ṝ ̆ ѿ֓

Ҍ №∟̆ Ṝ̕ ᵫ ╚ѿ℗ ԅȂȉ Ȋ̆ѿ℗

Ӟῃ ԅȂȉ №∟ ̆ᵫ Ȋ̆רּ ֓

№∟ ̆ᵫ ̂ ҉ ̃ Ȃȉרּ רּ רּ Ȋ ᵫ №∟ ̆

Ҍ ѿ ҉ Ȃ Ṏ רּ ԅѿҊȂ 

 

乙二 顯大乘殊勝 

論曰：復次，云何能顯？由此所說十處，於聲聞乘曾不見說，唯大乘

中處處見說。謂阿賴耶識，說名所知依體。三種自性：一、依他起自性，

二、徧計所執自性，三、圓成實自性，說名所知相體。唯識性，說名入所

知相體。六波羅蜜多，說名彼入因果體。菩薩十地，說名彼因果修差別體。
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菩薩律儀，說名此中增上戒體。首楞伽摩、虛空藏等諸三摩地，說名此中

增上心體。無分別智，說名此中增上慧體。無住涅槃，說名彼果斷體。三

種佛身：一、自性身，二、受用身，三、變化身，說名彼果智體。由此所

說十處，顯於大乘異聲聞乘；又顯最勝，世尊但為菩薩宣說。是故應知但

依大乘，諸佛世尊有十相殊勝殊勝語。 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ ̆ ӗ Ҍ ̆ ӗҬ ȂȊ

ᾢ ѿҊ רּ ӗ Ȃ ₮ Ṕ Ṏ

רּ ̆ ӗ Ҍ ̆ ӗ ⌠ ̙ ץ ₮ Ṏ

ᶖ ̙ 

ȉ ̆ ᶭ Ȋ̆ ѿṎ ᶭ̆ ᶭ

Ȃȉ҈ ̔ѿȁᶭז ̆ԋȁ ̆҈ȁ Ȋ̆ Ṏ

Ȃȉ Ȋ ῀ ȂȉΈ ̆ ῀ Ȃ

̆ ḱ ∟ Ȃ ὔ̆ Ҭ ҉ ȊȂȉ ᵍ ȁ

҈ Ȋ̆ȉ ᵍ Ȋ ẫ ҈ ̆ ֓ רּ ҈ ̆ȉ

҈ Ȋ ҉ Ȃȉ №∟ Ȋ Ҭ ҉ ̆ ҉ Ȃ

ȉ ᵟ ̆ Ȋ̆ ᵟ Ȃȉ҈ ᵫ ̔ѿȁ

̆ԋȁ ̆҈ȁ ̆ Ȋ̆҈ ᵫ Ȃ 

ȉ ̆ ӗ ӗȊ̆ ӗ ̆ ӗ Ҍ

Ȃȉ ҕ̆רּ ᵖ Ȋ̆ѿṎ ӗ̆ Ṏ רּ ̆

̆ ֓ Ҍ ֲ̆ ₄ ȁ ̆ ֓ Ҍ Ṕז ̆

רּ Ȃȉ ᵖᶭ ӗ̆ ᵫҕ רּ רּ ȂȊ

̆ ӗ ̆ᵫ רּ רּ ̆ῒז Ҍ Ȃ╠

ᵍ ╠ ֓ רּ ̆ ᵫ ̆ ̙

̆ ֓ ᵫ ╠ ̆ ᵫ ̆ ᵫӞ ԅ̆ ᵫ ѿ Ȃ

╠ Ṕ ̆ Ὃṿ ᵫ ѿ ̆ ᵫ ̆ᵫṢ ̆

Ӟ ץ ᵫ Ȃ ץ ȉҕ ᵖ ȊȂ 

Ҋ ҕ ԅ Ȃ 

 

釋曰：云何能顯者，是問何緣義。六波羅蜜多說名彼入因果體者，謂

由唯識性入三自性時，世間施等波羅蜜多名清淨因，由能引發出世間故。

入地已去，即彼施等波羅蜜多成出世間，名清淨果。菩薩十地說名彼因果

修差別體者，謂菩薩十地是前所說波羅蜜多因果二位修差別性。無分別智

說名此中增上慧體者，若諸聲聞離四顛倒分別，名無分別；若諸菩薩離一

切法分別名無分別：二無分別差別如是。 

ȉԐᵥ ̆ ᵥ Ȋָ̆ ӗ̙ 
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ȉΈ ῀ Ȋָ̆ ̙ Έ Ȃȉ

῀҈ Ȋ̆ḱ ῀҈ Ṝ̆ȉҕ

Ȋ̆ ⌠₮ҕ ̆ ḱҕ Έ Ȃȉ ₮ҕ

Ȋ̆ Ṏ ⌠₮ҕ ̆ᵖ ₮ҕ

̆ ץ Ȃ 

ȉ῀ ̆ ₮ҕ ̆ Ȋ̆ ⌠ᵰ ⌠ԅ ̆

ԅ̆῀ ԅ̆ ῀∆ ץ ̆ѿ ҉ ̆ ₮ҕ

Ȃ Ṏ Ṝ̆ ҉ ḱ Ṏ ̆ Ҍ ԅ̆ ₮ҕ ̆

ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃ 

ȉ ḱ ∟ Ȋ̆ ָ ḱ Ṝ ∟

̙ȉ ╠ ԋᵝḱ ∟ Ȋ̆

╠ ῄᵝ ḱ Ṝ̆ Ҍ ∟̆ Ṏ ᶖ Ȃ 

ȉ №∟ Ҭ ҉ ̆ ṕ№∟̆ №∟̕

ѿ℗ №∟̆ №∟̔ԋ №∟ ∟ ȂȊ ѿṎ ̆ №∟

Ӟ ̆ ָ ҉ №∟ ̙ ∟ѿҊ̆ ṎҌ

№∟ Ȃ №∟ ṕ̂ ̃̆ Ṏ №∟̆ ṕ

№∟ №∟̕ №∟̆ ѿ℗ №∟ ̆ №∟Ȃ

ֲ ԅ̔ѿ℗ Ҍ №∟̆ Ṕָ ӞҌ ̆ №∟ԅȂ Ṏ

ԅȂ Ṕ №∟ ̆ ֓ №∟ ̆ Ṕ Ṏ

̆ №∟ ᶖ ̆ ̆ ֓№∟ ̆ҥҌ

ȁ ҌּלȂ ֲḱ №∟ ̆ ӞҌ ָ̆ ӞҌ ̆ ӞҌּ̆ל

Ȃ ḱ ̆ ⱬ Ȃ 

ѿṎ ז̆ ѿ ᶖ ז̆ ԅṎ ז̆ ѿṎ ̆

̆ ̆Ҍ Ҍ ̆ ԅ ѿ Ȃ ̆ḱ ̆ ̆

ѿ֓Ҍ ₮ ԅȂᵖ ז ѿṎ Ҍ ̆ ז ⱬȁ ⱬ

ָ̆ Ҍᵟ̆ӞּלҌԅ Ȃז ָ Ȃ ᵰḱָ̔ז

ז̙ ḱ №∟ ̆ ָ ᵟԅȂ Ṕ ȇḴ Ȉ ̆

ᵰḱ №∟ָ̆ Ҍ ̆ᵰ ̆ Ȃ ᵰҌ ̆

ⱬ ̆ ᶖ ̆ Ҍ ̆ ̆ᵰ ̕

ᵰ ̆ ̆ Ȃῒז Ҍ ̆ ḱ Ṏ ̆ ᶖ

̕ ῒז ̆ Ҍ Ȃ ץ Ṕ Ҍ №∟ ԅȂ

ѿ℗ ȁҌ ȁ №∟̆Ҍ ̕ҥҌ ѿ℗№∟ Ҍ ̆ Ӟ

Ҍ ԅָ̆ Ҍ ̆ ԅȂ ӗ ѿ℗ №∟̆ ѿ℗

№∟ȁ №∟Ҍ ̆ №∟Ȃ №∟ȁ ӗ №∟̆ ῄ

Ṏ №∟ ∟ ̆Ҍ ѿ Ȃ 
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無住涅槃說名彼果斷體者，謂三學果故名彼果；彼果即斷，名彼果斷。

此性名為彼果斷體，即是煩惱所知二障斷義。三種佛身說名彼果智體者，

彼三學果故名彼果；彼果即智，名彼果智。此性名為彼果智體。 

ȉ ᵟ ̆ ҈ Ȋ̆ḱԅ ҈ ̆ ԅ

̆ ָ ̙ ᵟ ̆ ȁ ԅ̆ Ṏ

Ṏ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆ Ȃ ̆

ѿṎ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ᵟ ̆

ȁ ԋ ԅ̆ ᵟ Ȃ ̆ ̕ ӗ

ȁ ῃ ̆ ᵟ Ȃ 

ȉ҈ ᵫ ̆ ҈ Ȋ̆ ҈

Ȃ ῄ ̆ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ Ṏ ̆ ̆ Ṏ

̆ȉ ̆ Ȃ ȂȊ 

 

此中若無自性身，應無法身，譬如眼根；若無法身，應無受用身，譬

如眼識。應知此中所依能依為同法喻。若無受用身，已入大地諸菩薩眾，

應無受用法樂；若無受用法樂，菩提資糧應不圓滿，譬如見色。若無化身，

勝解行地諸菩薩眾、諸聲聞等劣勝解者，最初發趣皆不應有。是故決定應

有三身。 

顯於大乘異聲聞乘者，聲聞乘中不說此故。又顯最勝者，顯大乘中此

亦最勝。 

ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆҈ ᵫ ĺĺ ȁ ȁ ̆Ẋ

̆ ̆ȉ Ȋ̆ Ҍ ̆

ȂẊ ̆ Ȃ ̆ Ӟ Ҍ ̆

Ἕ ̆ Ӟ Ҍ₮ᶖ̂ ᶭ ̆ Ṏ ̃Ȃȉ

Ҭ ᶭ ᶭ Ȋ̆ ȁ ᶖ ̆ ᶭȁ ᶭ Ạ ̔

Ṏ ᶭ̆ ᶭ̆ Ἕ ᶭ̆ ᶭȂ ᶭ̆ ᶭ

Ӟ Ҍ₮ᶖ̕ ̆ Ҍ ̆ ᵌ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ῀ Ȋ̆Ẋ ᵫ ̆

҉ Ҍ ᵫ ╠ ̂ḱ Ṏ ̆ Ṏ ̆ №̆

Ṏ ̆ҥҌ ֣ ̆ ̃Ȃ ᵫ ̆

ȁḱ ̆ רּ ȂẊ ᵫ ̆ ᵫ

ᶖ ṔזṔ̆ז Ԋ Ȃȉ ̆ Ҍ

Ȋ̆ ז ᵫ Ҍ ̆ȉ Ȋ̆ ̆

Ҍ⌠Ȃ ѿ ұ ̔ ̆ ̆

Ȃ ̆ Ҍ⌠ ̕ ז̆ Ҍ ̆

ᵫ Ԋ Ҍ ԅ̆ ץ Ȃ 
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ȉ רּ̆ ȁ ⱷּר ̆ ∆ Ҍ Ȃ

҈ ȂȊָ רּ ̙ ȇ ᵍ Ȉ̆ ֓ ḅ ҈Ṏ

ᵟ ҂Ṏ Ȃ ѿṎ ̆ ̕ ԋṎ רּ ̆

∆ ѿ ⌠ ῀∆ ӊ╠̆ ѿṎ רּ ̆ Ȃ ץ

҉ ̆ ᵫ Ṕז ̆ḱ ̕ ̆

ѿ ⌠ ӊ╠ ֓ ֲ ԅ̆ ̂ Ҍ

̆ Ṕז Ҍ ̃Ӟ ᶖ Ȃȉ ⱷּר

Ȋ̆ רּ ᵞ ֲ֓̆ȉ ∆ Ҍ Ȋ̆ז ῀ Ṏ ̆

ᵫ ̆ ̆ ֓ Ӟ ԅȂ ̆ץ ᵫ ז̆

ḱ ̆ Ӟלּ Ҍ ᶖ̕ ̆∆ Ӟ ῀

̆ Ȃ 

̆ȉ ҈ Ȋ̆ᵫ ҈ Ȃ 

ָ ̙ ӗҌ ᵫ ҈ ױז̆ ᵫ

ѿṎ ̆ ָ ȁ ȁ ṔҌז̆ Ȃ ץ

ᶖ ҈ Ȃ 

ȉ ӗ ӗ Ȋ̆╠ ӗ ӗҌ ̆ȉ ӗҬҌ Ȋ̆

ӗ ֓ Ҍ ̆ ṔӞҌזץ Ȃȉ רּ Ȋ̆╠

ȉ Ȋרּ ָ ̙ȉ ӗҬ ֞ Ȋ̆רּ ӗ ṎӞ רּ Ȃ

ӗ Ӟ ̆ Ṏ ӗ רּ Ȃ Ṏ רּ ӗ

Ӟ רּ ̆ ץ ȉ  ȊȂרּ

ׂ ⌠ԅȂ ѿҊ̆ ∆ ̆ Ṕ ̆

Ӟ ה ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ᵰṔ Ӟ ̕

̆ Ҍ ץ̆ Ҍ ̆ ԅȂ

ѿ ̆ ᵰҊ ⱳ ԅ˻ѿṎ ᵰ ȁᵫ ᵥ̆Ῥѿ

Ṏ ᵰ ⱳ ᵥ̆ ῀ ȁ ̆ ᵰ Ȃ

Ṏ ̆ ∞ ᵰ Ҍ ѿ Ȃᵖ ꜜⱬ̆ѿ

Ȃ Ṕ Ṝ̆ԋ ᶖ ̆ ῀ ̆ Ṝ̆ ֲ

̆ ֲ ̆ ȁᵞ Ȃ ѿṎ

̆ Ӟ ԅ Ȃ ץ ̆ ҉ Ҋ ԅȂ

ᶖ̆ ֹ ᶖ̆ ԅѿ ̆ Ȃ

ᵖ ԅѿṎ ӊ ̆ Ҋ ̆ Ҋѿ ȂῬ Ṏ Ȃ ̆

ᶖṎֲȂ ѿṎ ̆ ᶖ Ṝ̆ ѿ

ԅ̆ ̆ Ҭ ̆ῄ ̆ ԅ̆ ṎֲȂ

̆Ҍ ⱳ Ҍꜜⱬ̆ Ҍ ̕ᵥ ̆

ѿ ̆ҌἝȇԓ Ȉȁȇ Ȉ̂ Ӟ ѿ֓ ̆ ѿ ̆Ӟ

̃Ȃ ̆ ѿ֓ ̆ ѿ ̆Ҍ
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Ȃ ̆ Ṏ ̆ᵰ ᵟ̆ Ṏ ѿ

ԅȂᵖ Ṕ ⱴ ̆ ꜜⱬ̆ѿ ץ ̆ ̆Ҍ

ѿ ӞҌ Ȃ ֓ ԅ זֲ̆ ̆ Ҍ ԅ̆ ̆

ҥҌ ѿז Ҍ ⌠Ȃ Ṕ ᵝ̆ ̆ ⌠ רּ ̆ Ҋ

ⱳ Ȃ ѿṎ ̆ ֲ ̆ᵖ Ṕ

̆ ⌠ ̆ לּ ԅȂ̂ ̃ 

 

ԓ  

乙三 顯大乘真是佛語 

論曰：復次，云何由此十相殊勝殊勝如來語故，顯於大乘真是佛語，

遮聲聞乘是大乘性？由此十處於聲聞乘曾不見說，唯大乘中處處見說。謂

此十處是最能引大菩提性，是善成立，隨順無違；為能證得一切智智。 

ӗ ᵫ Ȃ ӗ ֲҌ ӗ ᵫ ̆

ѿ ֲ ѿҊ̆ ӗ ᵫ Ȃ ֓ ȉ ᵍ ╠Ȋ ̆

Ҍ ᵫ ̙ ᶖ Ȃ 

ז Ṏ Ṏ רּ רּ ᶖ ̆ ץ ӗ ᵫ ̆ Ṏ Ȃ

Ҍ ԋӗ ̆ȉ ӗ ӗ ȊȂָ ӗ ̙Ҍ ԋӗ ̆Ҍ ӗ Ȃ

Ṏ ӗ Ҍ ̆ ӗ Ȃ 

ָ ӗ ѿ ᵫ ̙ Ṏ Ҋ ̆ȉ

̆ Ȋ̆ Ṏ ̆ ᵫ רּ

̆ ᵫ ̆ᵫ ᶏ ᵫ̆ ץ ҉ ᵫ Ȃ

ȉ ̆ ̕ ѿ℗ ȂȊҊ ̆ ῄṎ Ȃ 

 

乙四 重颂 

論曰：此中二頌： 

所知依及所知相 彼入因果彼修異 

三學彼果斷及智 最上乘攝是殊勝 

此說此餘見不見 由此最勝菩提因 

故許大乘真佛語 由說十處故殊勝 

ῄṎ ╠ Ṏ ȉ̔רּ ᶭȊ ѿṎ̆ȉ Ȋ ԋṎ̆

ȉ ῀Ȋ̂῀ ̃ ҈̆ȉ ῀ Ȋ ̆ȉ ḱ Ȋ ̆ȉ҈ Ȋ

҈Ṏ̆Ῥⱴȉ Ȋȉ ȊȂѿ῍ Ṏ Ȃȉ ҉ӗ Ȋ̆רּ

Ṏ ҉ӗ Ṏ ̆ ץ Ȃȉרּ Ҍ Ȋ̆ ӗ

Ṏ̆ ȉ Ȋ ̂ ̃ Ҍ ̆ ץ Ȃȉרּ
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רּ Ȋ̆ Ṏ רּ ̆ȉ ӗ ᵫ ȊȂ Ṏ ӗ

̆ ӗ Ҍ ̆ רּ ᵫ ̆ ץ Ṏ ӗ ᵫ

Ȃȉ Ȋ̆רּ Ṏ ץ רּ Ȃ 

Ҋ ԅȂ 

 

釋曰：此復云何？謂復顯此所說十處是最能引大菩提性，是善成立，

隨順無違。是最能引大菩提性者，是大菩提能引因義。是善成立者，謂由

正理等量思擇，如見導師所說道相。言隨順者，謂為證得勤修行時隨順住

故，如隨導師所說正道隨順而住。言無違者，謂諸地中無障礙因，如隨導

師所說道中無劫賊等所有障難；或復生死涅槃二種互不相違。 

ȉ Ԑᵥ̙ ̆ Ȋ̆ ᵫ

̆ Ṏ ̆ ᵫ רּ Ȃᵫ₮ҕ

῀ᵫӊ ̆ ȉ Ȋ ᵫ ̆ ᵫ

̆ ᵫ Ȃ Ṏ ȉ ̆ ȊȂ 

Ҋ ᶖ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

Ȃ 

ָ ȉ Ȋ ̙ȉ ̆ Ȋ̆ѿṎ

̆ѿṎ Ȃ Ṏȉ Ȋ̆ѿ ᵫ ᵫץ̆ ᶖ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ רּ⌠ ̆ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ ̆

Ṕ ѿṎ ̂ Ṕ ֲ̃̆ Ṏ Ṏ ᵰ ԅ̔

ָ ̆ ֓ ָ Ҍ ̆ ֓ Ȃȉ Ȋ

ᶖ Ṏ ̆ ἝѿṎ ̆ᵰ ז̆ ᵰҬ

̆ ᵰ Ȃ 

ȉ ̆ ḱאל ᵟ Ȋ̆ ԅ̆ ḱ ̆ ԅ

ᵫ ḱ ̆ȉ ᵟ Ȋ̆ ԅ Ṏ ̆ ᵟ ҉ Ȃ Ṏ ̆ȉ

ᵟȊ̆ Ἕ Ṝ̆ Ṏ ╠ ᵰ

ԅ̆ Ṝ̆ ̆ᵰ ז ᵟ Ṏ ҉ Ȃ

ѿ ̆ ԅȂȉ ̆ Ҭ Ȋ̆ḱ Ṏ Ҭ

Ȃȉ Ҭ ꜝ Ȋ̆ Ṏ ᵰ ̆ Ҍ

⌠ѿṎ ̆ ῃ ז̆ ֓ ῃ ȁ ץ ̆ ֓

Ҍ ̆ᵰ ז ῃ ȁ ȉꜝ Ȋ ֓ Ȃ ֓ ̆

ץ Ȃ ṔӞѿ ̆ᶭԅ Ṏ ḱ ̆ Ҭѿ ѿ ҉ ̆ѿ

Ӟ ̆ ץ ⌠ᵫ ᵝȂȉ ԑҌ Ȋ̆ȉ Ȋ̆ ץ

Ҍ ̆ ṎӞ ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ Ȋ ѿ Ȃ 
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復有異門：是最能引大菩提性者，謂此能引無戲論無分別智故；是善

成立者，謂與四理不相違故；言隨順者，謂與三量不相違故；言無違者，

非先隨順後相違故。如有頌言： 

初任持愛悲 後隨順不善 非黑白我見 有益亦有損。 

ȉ Ȋ̆ ѿṎ Ȃȉ ̆

№∟ Ȋ̆ ̆ ╠ №∟ ̆ ᵫ Ȃ Ӈ

₮ Ṏ ̆ ᵫԅȂ 

ȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ ̆ҍ Ṏ Ҍ Ȃ

Ṏ ̙ ȇ ᵍ Ȉ҂ ῇ ̆ѿ ȉ ̆

̆ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ ̆ ѿ֓ ̆

ѿ֓ ̆ ѿ֓ לּ Ȃ Ȃԋ ȉᵬ ̆

Ȋ̆ ѿṎᵬ ̆ ⌠ ̆ ⌠ Ṏ ̆ȉ ᵬ

̆ ᵬ Ȋ̆ Ṏᵬ ̆ ץ ѿ֓Ԋ ȁᵬ ̆Ạѿ

֓Ԋ ԅȂ ᵬ ̆ ָ ᵬ Ȃ ҈ȉ ̆

פ ӈ פ̆ ̆ Ȋ̆ Ṏ

̆ᶏ ȁ ̆ Ṏ ԅ̆ ̆

Ȃ ȉ ̆ ᶖ₮ҕ Ҍ₮ҕ ᵟ ᵟ ̆

Ȋ̆ ̆ᵫ₮ҕӞ ̆Ҍ₮ҕӞ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ̆ Ṏ Ṏ ᶖ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ Ȋ ҍ҈ Ҍ ̆ȉ҈ Ȋ ҈Ṏ ĺĺ ȁ ȁ

̆ҍ ֓Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ᾢ Ȋ̆ ̆ҥҌ ᾢ ̆ ᶖ Ȃ

ѿṎ ᶖ Ṏ ̆ȉ∆ᴋ ̆ Ҍ ̆ ̆ ֞ ȊȂ

Ṏ ̂ ̃ ̆ ̆ Ṏȉ Ȋ̆ ҩ

ȉ Ȋ̆ Ạץ Ԋ̂ ᵘ ̆ ḱ ̆ Ṏ Ạץ Ԋ̃̆ᵖ ԅȉ Ȋ

̆Ӟ ץ ̆ ץ ֲ ̆ ץ ֲ ̆Ӟ ץ Ạ Ԋ

̂ ҙ̃Ȃ ̆Ҍ ̆Ҍ ̆ᵖ ץ Ạלּ

Ԋ̆Ӟ Ạץ Ԋ̆ Ἕ Ṝז ȁ ̆ ᶖ ẠҌ Ȃ ץ

Ṏ ̆ Ṝ Ṕ ̆ Ṝ Ṕ Ȃ Ṏ

̆ ᶖԅ̆₮ ̆ ̕ ȉ ȊҌ

̆ ѿ Ȃ 

 

為能證得一切智智者，謂於一切法中發生無上無間一切行相智故。善

成立，為復有餘義，謂善成立、隨順、無違，展轉標釋。云何善成立？謂

能隨順故。云何能隨順？謂無違轉故。 
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ȉ ѿ℗ ̆ ѿ℗ Ҭ ҉ ѿ℗ ȂȊ ѿ℗

Ҭ ץ ѿ℗ ̂ ̃̆ Ṏ ѿ℗

רּ Ȃȇ Ȉ Ӝ ̔ȉѿ℗ ԅ ̆ ѿ℗ Ȋ̆

ѿ℗ ȁѿ℗ ԅ ̆ ѿ℗ Ȃ ҩȉѿ℗ Ȋ⌠

ָ ̙ ֲ ȁ ȁ Έ ̆Ӟ ֲ ѿ℗ ̆

̔ȉ ׂ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ȂȊ Ṏ

ѿ℗ ԅ̆ѿ℗ ȁ ԅ̆ Ṏ ѿ℗ Ȃז ԅ ̆

Ṕ ѿҊȂѿ℗ ѿ℗ ȁѿ℗ ԅ ̆ ᵫ

Ȃ ҉ רּ ₮ᶖԅ̆ ѿ℗ Ȃȉѿ

℗ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ȉѿ℗ Ȋ ָ ̙ ѿ℗

Ӟז ⌠Ȃ Ṏȉѿ℗ Ȋ ⌠ Ṏ Ҍ ̆ ⌠ ҩ Ӟ

Ҍ Ȃȉѿ℗ ȊῬⱴṎȉ Ȋ̔ ѿ℗ ȉѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗

ȉѿ℗ ȊȂ ̆ ̆ ̆ ȉѿ℗ Ȋ ̆

ᵫ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ȉ Ȋ Ṏ ῒז Ȃȉ ȁ

ȁ ̆ Ȋ̆ ḅ ̔╠ѿṎ ԅ̆ ѿṎ Ҋ Ӟ

ԅȂȉԐᵥ ̙ Ȋ̆ ̆ ץ Ȃ ̙ Ȃ

ץ ̆ ҹ ̆ ̕ ̆ Ȃ ѿṎ ̆

ѿ ̆ᵖ ׆ץ Ȃ∆ ѿṎ ѿץץ Ȃ

Ṕ Ὲ҉ ̆ ȇ Ȉ ץ Έȁ҂ ̆ ȁ

ȁҬ ȁ ̆ Ȃ Ὲ҉ Ӟ

ᵩ Ȃ ̆ ץ ̆ ғ ̆

ץ ̆ Ҍ Ȃ Ҍ ̆ ᶖ ԅȂ 

 

甲三 攝大乘義究竟盡 

論曰：復次，云何如是次第說此十處？謂諸菩薩於諸法因要先善已，

方於緣起應得善巧。次後於緣所生諸法，應善其相，善能遠離增益損減二

邊過故。次後如是善修菩薩應正通達善所取相，令從諸障心得解脫。次後

通達所知相已，先加行位六波羅蜜多，由證得故應更成滿，增上意樂得清

淨故。次後清淨意樂所攝六波羅蜜多，於十地中分分差別，應勤修習，謂

要經三無數大劫。次後於三菩薩所學應令圓滿。既圓滿已，彼果涅槃及與

無上正等菩提應現等證。故說十處如是次第。 

ȉ ̆Ԑᵥ Ȋ̆ ָ ץ Ṏ ̙ 



72 

ȉ ᾢ ̆ Ȋ̆ ̂ ḱᵫ

ֲ֓̃̆ ѿ℗ ᾢ ̕ȉ Ȋ̆ѿ℗

Ҍ ̆ ̙ ץ ᾢ ѿ℗ ̆ ץ Ȃ 

̆ Ȃ ԅ ӊ ̆ ᵰ

̕ Ҍ ̆ ᵰ ̙ ̆ ֓ ̆

̆ ҈Ṏ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ָ

҈Ṏ ̙ ῄ ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ᶖ ̆ ז

̆ ̕ ᶖ ̆ ז ̆ Ȃ ῄṎ ̆

Ȃ ̆ ̕ Ҍ ҹ ̆ Ҍ ̆

ῄ Ȃ 

╠ ̆ ᶖ ̆ ҹ ̆ Ṕ₄

ץ ̕ ᶖ ̆Ҍ ̆ ֓ ֲ

Ȃ ̆ Ȃ 

ȉ ḱ ̆ פ̆ Ȋ̆

ӊ ̆ ḱ ȉ פ̆ Ȋ̆ ᵥ

῀ Ṏ ̆ᶏ ѿ℗ ₮ᶖȂ 

ȉ ̆ᾢⱴ ᵝΈ ̆ ̆ ҉

Ȋ̆ᶭΈṎ ᶖḱ̆ ӊ╠̆ ⱴ ᵝ ΈṎ ̆ ҕ ̆

̕ ӊ ̆ȉ ȊȂȉ ҉ Ȋ̆ ⱴ ҉ ᶖ

Έ ̆ ̆ ᵫԅȂָ ȉ Ȋ̙ ȇ Ȉ

ȉ Ȋ ȉּר Ȋ ̆ ῄṎ ̆ѿṎ ̆ѿṎ

רּ Ȃָ ȉ ҉Ȋ̙ רּ ȁ ҕ ҉Ȃȉ Ȋ̆

̆ ԅ ̆ҕ ҉ ֓ ԅȂ Ȃ 

ȉ Έ ̆ Ҭ№№ ∟̆ ḱאל ̆ ҈

ꜝȊ̆ ḱ ΈṎ Ṝ̆ ѿ ѿ ҉ ̆№№ ∟̆

Ṏᴋּ̆ף ᶖ ҈ ἷ ꜝȂ 

ῬҊ ȉ҈ Ȋ̆ȉ ҈ ̆ פ Ȋ̆ ҈

̆ ᶏ ̆ ӊ ̆ ҉ ȁ ҉ ȁ ҉ Ȃ 

ȉ ̆ ҉ Ȋ̆ ӊ ̆ ѿ℗

ȁ ԅ̆ ̂ ᵟ ̃̆ Ӟ ԅȂȉ ҉ Ȋ̆

ᵫ ̂ѿ℗ ̃̆ȉ Ȋ̆ Ҋ ⌠Ȃ 

Ṏ ̆ȉ Ȋ̆ Ṏ רּ רּ

ȂҊ ҕ Ȃ 

 

釋曰：云何如是次第說者，問。謂諸菩薩於諸法因要先善已，廣說乃

至彼果涅槃及與無上正等菩提應現等證故者，答。要先了知諸法因已，後
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於緣起方得善巧：必有因故，果得生起，非自在等，由此能得因果兩智。

次後於因所生諸法應了其相，何等為相？謂實無有徧計所執，定執為有，

名為增益；增益無故，損減實有圓成實性。遠離如是二邊過失，故名善巧。

次於如是所取諸相，由唯識性，應正通達，得無障礙。 

ȉԐᵥ ̆ Ȋ̆ Ṏ רּ רּ ָ Ṏ ᶖ ̙

ѿṎ Ȃȉ ᾢ ̆ ӂ ҉

̆ Ȋ̆ Ȃ╠ ԅ ҍ ̔ȉԐᵥ

Ȋ ̆ Ṏѿ Ȃ 

ȉ ᾢԅ ̆ ̔ ̆ ̆ ̆

ң ȂȊ ױ ᾢ ѿ℗ ̆ ԅ ӊ ̆

Ȃ Ṏ ̂ѿ℗ ̃̆ Ṏ ᵰ ԅ̆

ᵰ ̕ ╚ Ҍ ̆ Ṏ ᵥ ᶖӞ Ҍ Ȃ

ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆

ѿ℗̆ז Ҍ ז̆ ѿ℗Ȃ Ṏ ̆ ѿ ̔

ז ̆ ז Ҍ ῒז Ȃ Ȃ ̆ ╠ ̆

̕ ̆ Ȃ ѿṎ Ҍ ̆ Ṕז˻ ҉ Ӟ

̆ Ӟ ̆ ז ̆ ז ◖ ѿ℗̆ ѿ℗ ̆

֓ ᵫ Ҍ ̆ ץ ȉ Ȋ̆ ֓ Ҍ ̆ Ṝ

֓ Ҍ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ԍ ̆ ῄṎ

⌠Ȃ 

ȉ ԅῒ Ȋ̆ ԋ ̆ ̆

̂ ֓ ̃̆ ԅ Ȃȉ Ȋȁȉ ȊҌ ѿṎ Ȃ

ȁ ŀŀ̆ Ȃᵖ ̆ Ṝ̆ ̆

Ṝ̆ Ṏ Ȃ ҉ᶖ ̆ ҉

Ȃ ӊ ̆ ̂ ̃̆ ԅ Ȃȉᵥ ̙

̆ ̆ Ȋ̆ ҈Ṏ ҈ ̂ ȁ

ᶭז ȁ ̃̆ Ṏ ȉ Ȋ̆

̆ ᶖ ̆ᵰ ԅȂ ᶖ ̆ᵰ ̆

Ȃ ̆ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ᵰ

̆ Ṏ ̆ Ȃ ᶖ

̆ ז ̕ ᶖ ̆ Ҍᴪ ȉ Ȋ̆ ᶖ ̆

ȉץ ȊȂ ̕ᵖ ᶖ ̆ᵰ ̆

ȉ ȊȂ ᵰ ̆ Ȃȉ ԋ

̆ Ȋ̆ ȁ ῄ ̆ Ṏ Ȃ ץ

҈ ̆ᶭ҈ ᾧ ῄṎ Ȃ 



74 

ȉ ̆ ̆ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̂

ȁᶭז ȁ ̃ ⌠ ̙ ̆ ḱ

̆ ѿ℗ ̆҈Ṏ ץ ̆ ԋ Ȃ Ṏ

ȉ ̆ ̆ Ȋ̆ ḱ ̆ ̆ ⌠

ӊ ̆ Ȃ 

 

次於隨順入唯識性世俗所證世間六種波羅蜜多，由勝義故應更證得，

是應修作清淨增上意樂攝義。次於十地分分差別應勤修習，謂要經三無數

大劫，非如聲聞極疾三生勤修對治便證解脫。次後即於如是修中增上戒等

菩薩三學應令圓滿。最後於彼學果涅槃，煩惱永斷，及與無上正等菩提三

種佛身，應現等證。故說十處如是次第。 

ȉ ῀ ҕḚ ҕ Έ ̆ רּ ̆ ḱ

ᵬ ҉ ȂȊ Ṕ Ṏ ̆ ῀ Ṏ҈ ̆ ָ ᶖḱ

̙ᾢ ⱴ ᵝḱҕ ΈṎ ̆ ΈṎ ӊ╠ⱴ ᵝ

Ṝ̆ ҕ Ȃȉ רּ Ȋ̆ ԅ ̆Ḃ Ṏ

̂ ̃ ҉ ̂ רּ ῄṎ ᵬ ̃ ΈṎ Ȃ

҉ⱴ ᵝ ҕ ΈṎ ̆ ⌠ ҉ ҉ ΈṎ

Ȃ 

ȉ №№ ∟ ḱאל ̆ ҈ ꜝ̆ ҈ ḱאל

Ḃ Ȋ̆ ӊ ̆ ∆ ȁԋ ȁ҈ ӂ ̆№№ ∟̆ ѿṎ

ѿṎ Ҍ ̆ ḱאל ̆ ҈ ἷ ꜝ̆ ȂҌἝ ̆

҈ ̆ Έ ꜝ ̆ ȇḴ Ȉ ̆ ḱאל ̆

҈ ̆ Ṏ Ȃ ץ ṔҌ ̆ ֲ Ḃȁ ̆

Ӟ Ȃ҈ ̆ ҈ ἷ ꜝ ԅ̆ᵖ ז ̆

ҥҌ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ ԅ̆Ҍ ѿ℗ ̆ Ӟ

̆ Ȃ 

ȉ ḱҬ ҉ ҈ פ Ȋ̆ḱ Ҭ̆

҈ ̆ ҉ ȁ ҉ ȁ ҉ ̆ ᶏ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆҈ ӊ ̆ ᵟ ̆

Ӟ ԅȂ ̆ ᵟ Ȃȉ ҉ ҈ ᵫ Ȋ̆

҈ ᵫ ĺĺ ȁ ȁ ̆ȉ Ȋ̆ ╠

⌠Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ץ Ṏ ̆Ҍ ̆Ҍ

Ȃ 

 

論曰：又此說中一切大乘皆得究竟。 
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釋曰：一切大乘齊此究竟，何以故？若欲說緣起，即入阿賴耶識攝。

若欲說諸相，即入三自性攝。若欲說證得，即入唯識性攝。若欲說波羅蜜

多，即入波羅蜜多攝。若欲說諸地，即入諸地攝。若欲說諸學，即入諸學

攝。若欲說斷及智，即入無住涅槃及三種佛身攝。齊是名為一切佛語，是

故但說如此次第。 

ȉ Ҭѿ℗ ӗ Ȋ̆ Ṏ ԅ̆ ӗ

Ṏ ԅȂ ԅ Ṏ ̆ᵖ ѿ℗ ӗ Ȃȉѿ℗

ӗ Ȋ̆ ӗ ⌠ ̆ Ῥ Ȃ 

ȉᵥץ Ȋ̆ ָ ̙ȉ ̆ ῀ Ȋ̆ ӗ

̆ ѿ ̆ ̆ ԅȂẊ ̆

҈ ԅ̆ѿ℗ ̆ ȁᶭז ȁ

̆ ȁ ̆ ȁ ̆ῃ ԅȂẊ ̆ȉ ῀

Ȋ̆῀ ̆ Ӟ ԅȂȉ ̆ ῀

Ȋ̆Ẋ ̆ȉ ῀ Ȋ ̆ ҕ ⱴ

ȁ ҉ ̆ ԅȂẊ ȉ Ȋ ̆

Ṏ ̆ ȉ Ȋ Ӟ ԅȂẊ ҈ ̆ȉ ῀

Ȋ̆ ҉ ȁ ҉ ȁ ҉ ῃ ԅȂȉ Ȋ̆ ⌠ ȁ

̆ȉ ῀ ᵟ ҈ ᵫ Ȋ̆ ᵟ ̆҈ ᵫ

̆ ṎӞ ԅȂ 

ȉ ѿ℗ᵫ Ȋ̆ѿ℗ᵫ ⌠ ̆ ֓ Ȃȉ

ᵖ Ȋ̆ Ṏ ̆Ӟ ᵫ ѿ℗ ῃ

ԅȂ Ҍᵖ ԅ ̆ ӗ ᵫ ѿ℗ ̆ ȇ ӗ Ȉ Ṏ

רּ רּ ῃ ԅ̆ Ῥ Ȃ ԅ̆Ҍ Ῥ ԅ̆

ԅ̆ ӗ Ȃ 

 

所知依分第二 

甲一 從聖教中安立阿賴耶識 

乙一 釋名以證本識之有體 

丙一 阿賴耶教 

丁一 引經證 

論曰：此中最初且說所知依，即阿賴耶識。世尊何處說阿賴耶識名阿

賴耶識？謂薄伽梵於阿毘達磨大乘經伽陀中說： 
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無始時來界 一切法等依 由此有諸趣 及涅槃證得 

釋曰：此中能證阿賴耶識，其體定是阿賴耶識。阿笈摩者，謂薄伽梵

即初所說阿毘達磨大乘經中說如是頌。界者謂因，是一切法等所依止，現

見世間於金鑛等說界名故。由此是因故，一切法等所依止。因體即是所依

止義。由此有者，由一切法等所依有。 

ȉ Ҭ ∆ғ ᶭ̆ Ȋ̆ѿ℗ ⌠ ָ ̙ ԅȂ

ȉ ᶭȊ̆ȉ Ȋ ╠ Ṕ ѿ℗ ̆ ᶭ ָ

̙ᶭ Ȃ 

ȉҕ ᵥ ̙ ᵍ ӗ ᵍ Ҭ ̔

ᶖ ̆ѿ℗ ᶭ̆ ̆ ȂȊ Ṕ Ṏѿ℗ רּ רּ

ᵫ ̆ ѿṎȉ ᶭȊ ̆ Ṏ ᵫ ָ ̆

ȉ Ȋ Ṏ ̙Ҋ ᶭ ̆ ᵍ ȇ ӗ Ȉ

Ṏᵍ ̂ẋ̃̆ȉ ᶖ ̆ѿ℗ ᶭȊ̆ ᶖ̆ץ ѿṎ

Ȃȉ Ȋ̆ ℗ᶖѿץ Ȃ ᶭ ָ ̙ȉѿ℗ ᶭȊ̆

Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ȉ Ȋ̂ԓ ̔

ȁֲȁ ȁ ȁ ̃Ȃ Ȃ ᶖȉ Ȋ̆

Ӟ ᶭ ѿ℗ ᶭ̂ ᶭ̃ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ῒ Ȃ ̆ ᵍ ∆

ӗ Ҭ Ȋ̆ Ṏ ָ ̙

ᶭȂȉ Ҭ Ȋ̆ ѿ Ȃ Ṏ

̂ ̃̆ ╠ ȇ ӗ Ȉ Ṏ ̆ ץ

ᵫ ̆ Ṏȉ ᶭȊ Ȃ ᶭ ȉ ᶖ ̆ѿ

℗ ᶭȊȂȉ ̆ ѿ℗ ᶭ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ָ ̙ȉ Ȋ

ȉ Ȋ ̆Ӟ ȉ Ȋ Ȃȉѿ℗ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ץ ȉ Ȋ̆

Ӟ ץ ѿ℗ ̆ Ȃѿ℗ ᶭ Ṏ ȁ Ṏ Ȃ Ṏ ᶭ̆

ѿ℗ ȉ Ȋ ᶭ Ȃȉ ҕ Ȋ̆ ָ ̙

Ṕ ⌠ҕ ҉ ȉ Ȋ̆ ̆ ̆

Ṏ ̆ ץ ₮ Ȃ ℗ѿץ ̆ ѿ℗ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ȉѿ℗ ᶭ Ȋ̆ѿ℗ ᶭ

Ṏ ᶭȂָ ̙ ѿҩ ̔ȉ ̆ Ԑỹᶖ̆ ҈ҕ

ᵫ ỹᶖ̆ ȂȊ ỹ ᶖ̆҈ҕ ᵫ ỹҊᶖ ̆

̆ȉ ӞȊ̆ ȁᵫ Ȃ ȉ Ȋ

҈ҕ ᵫ ỹҊᶖ ̆ᵫ Ȃ 

ȉ ᶭ Ȋ̆ Ṏ ᶭ Ȃ 
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ȉ ̆ ѿ℗ ᶭ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ז ᾬ ᶖ Ȃ

ȉ Ȋ ҈Ṏ ̆ ԍ ȉѿ℗ ᶭȊ̆ ȉ ȊԅȂ ԅȉѿ℗

ᶭȊ̆ ԅ ᶭ̂ ̃̆ԓ ₮ᶖԅȂ 

Ҋ Ȃ 

 

諸趣者，於生死中所有諸趣。趣者，謂異熟果。由此果故，或是頑愚

瘖瘂種類，或有勢力能了善說惡說法義，或能證得上勝證得，又為煩惱所

依止性，由此故有猛利煩惱、長時煩惱。如是四種異熟差別所依止故，無

有堪能；應知翻此名有堪能。非唯諸趣由此而有，亦由此故證得涅槃，要

由有雜染方得涅槃故。 

ȉ Ҭ Ȋ̆ Ҭ Ȃ̂ȉ Ȋ ԓ ̆ ȁֲȁ

ȁ ȁ ̕ȉ Ȋ ΈṎ ̆ⱴṎ ḱ Ȃȉ Ȋ ̆ ḱ ̆

ḱ ̆Ӟ ֲ ̆Ӟ ̆ ѿṎ ̕

ȉ Ȋ ̆ ѿṎ ḱ Ȃ̃ȉ ̆ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆

Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ֲ ȉ Ȋ̆ Ҍ ̕ȉ

ⱬכֿ ԅ Ȋ̆ ̕ȉ רּ҉ Ȋ̆ ̕

ѿ ̆ȉ ᶭ Ȋ̆ Ṏ ᶭ ̆ȉ

≠ ȁ Ȋ̆ Ṝ ≠̆ѿҊ ᶖ̆Ҍ ̕ Ṝ̆

Ҍ ѿҊ ̆Ҍ ̆ ̆ Ҍԅ ȂῒҬ

ז Ȃȉ ∟ ᶭ Ȋ̆ ∟ᶭ Ṏ҉ ̆

ץ ȉ ȊȂ ̆ ץ Ȃȉ

Ȋ̆Ẋ ᵰ ԅ̆ ₮ᶖԅȂ 

ȉ Ȋ̆Ҍᵖ Ṏ ᶭ ̆ȉ֞

Ȋ̆Ӟ Ṏ ᶭ̂ ̃̆ Ȃᵖ ̙

ȉ Ȋ̆ ᶖ ̆ ̆ Ȃ

Ӟ Ҍ҉ ̆ ̆ Ȃ ҕ

̆ ԅ ̆ҥҌ ᶖץ ᶖ Ȃ 

ֲ ѿ℗ᵫ ᶖ ̆ Ṕ ץ ̆ Ἕ Ṕ

ᵫȂᵰ ᵫ̆ ̙ ̆ Ṕꜜⱬ ̆ Ṕ

ӊ ̆ ⌠Ȃ ꜜⱬ ̆ ḱ ̆Ҍ

Ȃ ֲ֓ Ḃ Ȃ ѿ ҉ ̆ ѿᵝ ᶖ

Ȃ ̔ ⌠ ҈Һ ḱ ԅ̆ ȁ₮ ȁ

ԅ̆ ḱ ̆₄ Ҍ ԅ̕ ԅ̆ᴪ Ȃז ̔

ȉ ᵫ˻Ȋ ̔ȉᵰ ᵫ̆ᵰᶖ ̙ Ҍ ᵫȂȊᵰ ᵫ̆

̙ ֓Ҍ ץ̆ ᵫȂᵰ ᵫ̆ ᶖ Ἕ ̕ ̆
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ᵰ ᵫ̆ᵰҹָ Ҍ ̙ ̆ ᵫ ꜜⱬ̆

ꜜⱬ ̆ҥҌ ᵰ Ȃ ̆ᵰ ԅ̙ ᵰ ӊ

ԅ̆ ᵰ ԅ ӊ ̆ ᶖ ԅ̆ ̙ ꜜⱬ ԅᵫӊ

Ҍ ̕ᵰץ╠ ᵫ̆ ץ Ȃ ᵰҌץ ȉ ᶖ ᵫȊ Ṏ ̆

רּ ȁҕḚԋ ԅȂּר ̆ ѿ℗ ᶖ ̆ ᶖ ᵫ̕

ᵖ ҕḚ ̆ᵰ ᶖץ ̆Ҍ ᵫȂ ץ Ṏ ∟

̆ ֓ ῃ ԅ ̆Ҍ ᶖ Ȃ 

 

論曰：即於此中復說頌言： 

由攝藏諸法 一切種子識 故名阿賴耶 勝者我開示 

釋曰：已引阿笈摩證阿賴耶識是所知依體，復引阿笈摩證阿賴耶識名

阿賴耶識。於此頌中由第二句釋第一句。勝者即是諸菩薩眾。 

╠ Ҍ ̆ ₮ȉѿ℗ ᶭȊ̂ ᶭ̃ ȉѿ℗ ȊȂ 

ȉ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ ̆ ѿ℗ Ȃ Ṏ

╠ ȉ ᶖ ̆ѿ℗ ᶭȊȂ Ṏ⌠ ָ ̙ ȉ

Ȋ̆ ₮ᶖԅȂ 

ȉּר Ȋ̆ Ṏ ̆ᵫ ֓ רּ Ȃ ֓

̆Ҍ ז ̕ѿ ז̆ ҹ Ȃ 

ȉ ᶭ Ȋ̆╠ ԅ ᶭ ̆ᵖ

₮ Ṏ ̆ Ṏ ᶖ ╠ ᶭ̂ ̃

Ȃ 

ȉ Ҭ ԋ ѿ Ȋ̆ȉ Ȋ ȉѿ℗

Ȋ̆ѿ℗ ѿ℗ Ȃ ȉѿ℗ ᶭȊ ѿ℗ ̆Ӟ

ᶭȂ Ṏ ָ ̙ ̆ ᵫ ԅȂ Ṕ

ȉ ᶭȊӞ ̆ȉѿ℗ ȊӞ ̆ȉѿ℗ ᶭȊӞ ̆ ᵫ ȉ

ȊȂ 

ᵖ Ṏ ̆ѿ ֲҌ ז ̆ ԅӊ ז̆ Ȃ ȉּר

Ȋ̆ ̆ ҉ ̆ ז Ȃѿ ∆

Ҍ ̆ῒז Ҍ Ȃ ̆ ҉ ҉ ̆ ז Ȃ

ץ ̆ ӗ ̆ Ȃ 

 

丁二 釋名義 

論曰：如是且引阿笈摩證，復何緣故此識說名阿賴耶識？一切有生雜

染品法，於此攝藏為果性故，又即此識於彼攝藏為因性故，是故說名阿賴

耶識。或諸有情攝藏此識為自我故，是故說名阿賴耶識。 
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釋曰：今訓此識阿賴耶名。一切有生者，諸有生類皆名有生。雜染品

法者，是遮清淨義。於中轉故，名為攝藏。或諸有情攝藏此識為自我者，

是執取義。 

ȉ ғ Ȋ̆╠ ԅ ᶖ Ȃȉ ᵥ

̙ȊҊ ָ ̆ Ȃ 

ȉѿ℗ ̆ Ȋ̆ȉѿ℗ Ȋ ̂

̆ѿ℗ ̃̆ѿ℗ ̆ Ṏȉ Ȋ

҈ ̆ ȁ ȁ Ȃѿ℗ ᶖ̆

̆ ̆ Ȃ ֓ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ֓ Ȃ

ᶖ ̆ Ṏ ̆ Ȃȉ

Ȋ̆ ֓ ̆ ₮ᶖ ̆ ץ Ṏ Ȃ

ҩ ̔ȉ ҹ ȂȊ ȇҕ Ȉ ̆

ԅ ̆ҥҌ ׆ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ Ȋ ῄṎ Ȃ ѿṎ̆ȉ Ȋ ̆ ̆

̆ ̆ ֓ ̆ԋ ῍ ῍

Ȃ ԋṎ ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ̆

ҹ ̆ ҂ ̂ ̃ ҹ ̆ȉ ȊȂ Ṏ Ӟ

̆ Ṏ Ȃ ԅ̆ ָ ᵫҌ ̆ ѿ℗ ̆

Ȃ ᶖ ̆ Ҍ Ḥ̆ᵰ ѿṎ ז̆

ȉ Ȋԅ̆ ₮ѿṎ ԅȂ ץ ֓ Ҍ ֲ Ҍ ̆ ԅ

ӊ ז ⌠ȉ Ȋ҉ Ȃ 

Ṏ ῄṎ ̆ѿṎ ȉ Ȋ ̆ ҉

̆ ҉ ̕ ѿṎȉ Ȋ ̆ Ṏ ҹ Ȃ 

ȉׂ Ȋ̆ ̆ Ṏ Ȃȉѿ℗

̆ Ȋ̆ѿ℗ ̆ ᵟ ̆ ̆

Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ̆ Ҭ ̆

Ȃȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ ῄṎ ̆ Ṏ ȉ Ȋ

̆Ӟ ȉ Ȋ Ȃȉ Ȋ № ῄṎ ̆ Ṏ ̆

Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ȉ Ȋ Ȃȉ Ȋ

ῄṎ ̔ȉ Ȋ ȁȉ Ȋ Ȃ ₮ᶖȂ 

 

丙二 阿陀那教 

丁一 引經證 

論曰：復次，此識亦名阿陀那識。此中阿笈摩者，如解深密經說： 
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阿陀那識甚深細 一切種子如瀑流 

我於凡愚不開演 恐彼分別執為我。 

ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ Ṏ Ȃȉ Ҭ ̆

Ȋ̆╠ ȇ ӗ Ȉ̆ ȇ Ȉᵬ Ȃȉ

̆ѿ℗ ̆ ₄ Ҍ ̆ №∟ ȂȊ Ṏ

₮ᶖԅ̆ ̆ѿ℗ ѿ Ȃᵫ ̔

Ṏ ̆ ֓₄ ̂ȉ Ȋ ԋӗ̃Ҍ ̆ ָ ̙ Ṕז

ԅ№∟ ̆ Ṏ ҹȉ ȊȂ Ṕ҉ ȇῇ Ȉ ȉ

ᶖᾢᵬҺῈȊ̆ Ҍה ̆ ᴪ Ȃ

ᾢᶖ̆ ̆ ֲ ҹץ Ἕ ȉ Ȋ ̆ ҹȉ Ȋԅ̆ Ҍ

Ȃ ̆ Ṏ ̆ ̆ᵰҌ ԅѿ №̆

ѿṎ № ̆ҥҌ ѿṎ Ȃ ץ ȉ₄

Ҍ Ȋ̆ѿ ̆₄ ȁԋӗֲ №∟ ̆ ȉ ȊȂ 

 

釋曰：復引解深密經。即此阿笈摩中，佛告廣慧菩薩摩訶薩曰：廣慧

當知，於六趣生死彼彼有情，墮彼彼有情眾中，或在卵生，或在胎生，或

在濕生，或在化生，身分生起。於中最初一切種子心識成熟，展轉和合增

長廣大，依二執受：一者有色諸根及所依執受，二者相名分別言說戲論習

氣執受。有色界中具二執受，無色界中不具二種。 

廣慧，此識亦名阿陀那識，何以故？由此識於身隨逐執持故。亦名阿

賴耶識，何以故？由此識於身攝受藏隱同安危義故。亦名為心，何以故？

由此識色聲香味觸等積集滋長故。 

廣慧，阿陀那識為依止為建立，故六識身轉，謂眼識耳鼻舌身意識。

此中有識，眼及色為緣生眼識，與眼識俱隨行同時同境有分別意識轉；有

識，耳鼻舌身及聲香味觸為緣生耳鼻舌身識，與耳鼻舌身識俱隨行同時同

境有分別意識轉。廣慧，若於爾時一眼識轉，即於此時唯有一分別意識與

眼識同所行轉；若於爾時二三四五諸識身轉，即於此時唯有一分別意識與

五識身同所行轉。廣慧，譬如大瀑水流，若有一浪生緣現前，唯一浪轉；

若二若多浪生緣現前，有多浪轉。然此瀑水自類恒流無斷無盡。又如善淨

鏡面，若有一影生緣現前，唯一影起；若二若多影生緣現前，有多影起。

非此鏡面轉變為影，亦無受用減盡可得。如是廣慧，由似瀑流阿陀那識為

依止為建立故，若於爾時有一眼識生緣現前，即於此時一眼識轉；若於爾

時乃至有五識身生緣現前，即於此時五識身轉。 

廣慧，如是菩薩雖由法住智為依止為建立故於心意識祕密善巧，然諸

如來不齊於此施設彼為於心意識一切祕密善巧菩薩。廣慧，若諸菩薩於內

各別如實不見阿陀那不見阿陀那識，不見阿賴耶不見阿賴耶識，不見積集
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不見心，不見眼色及眼識，不見耳聲及耳識，不見鼻香及鼻識，不見舌味

及舌識，不見身觸及身識，不見意法及意識，是名勝義善巧菩薩，如來施

設彼為勝義善巧菩薩。廣慧，齊此名為於心意識一切祕密善巧菩薩，如來

齊此施設彼為於心意識一切祕密善巧菩薩。 

ȇ Ȉ ̆Һ ȉѿ℗ Ȋ̆ Ҍ

ԅ̆ᵰṔ ץ ѿҊȂ Һ ₮ԅȉ ȊȂ 

 

此伽陀中重顯彼義。阿陀那識者，所釋異名。甚深細者，難了知故。

一切種子如瀑流者，次第轉故，一切種子剎那展轉如瀑水流相續轉故。恐

彼分別執為我者，一行相轉故，分別執可得。 

ȉ ᵍ Ҭ Ȋ̆ Ṏᵍ Ῥѿ ѿ Ȃȉ

̆ Ȋ̆ Ȃȉ ̆ ԅ Ȋ̆ Ṏ

̂ ̃ ̆ѿ ֲҌ Ȃȉѿ℗ ̆ ̆ѿ

℗ ┤ Ȋ̆ ̆ Ṏ ԅ̆ Ṏᶖԅ̆

̆┤ ┤ Ȃȉ №∟ Ȋ̆ Ṏ ̆

ᶖץ ̆ѿ ⌠ᵰ ӊ ̕ ѿ ̆ҌἝ

Ṕ Ҍ ̆ ҉ Ҍ ̆ ̕ Ҍ ̆ לּ ̆

ἝѿṎ ȉ Ȋѿ ̆ Ҍץ ֓₄ ԋӗ ̆ѿ Ṕז ҹȉ Ȋ

ԅȂ 

Һ ₮ ̆ ȉѿ℗ Ȋ ̆ ѿ℗

̆ ѿ℗ Ȃ Ṏ ȁ ̆₄ ȉ Ȋ

̆ ᵫץ ԋӗֲҌ Ȃ 

 

丁二 釋名義 

論曰：何緣此識亦復說名阿陀那識？執受一切有色根故，一切自體取

所依故。所以者何？有色諸根，由此執受，無有失壞，盡壽隨轉；又於相

續正結生時，取彼生故，執受自體。是故此識亦復說名阿陀那識。 

ȉᵥ ֞ ̙Ȋ ָ Ṏ ̙ȉ

ѿ℗ ̆ѿ℗ ᶭ Ȋ̆Ҍ Ṏ № ̆ѿ℗ҕ
ŵ
̆ҕ ѿ℗ Ȃȉѿ℗ ᶭ Ȋ̆ѿ

℗ ᶭ Ȃ 

ȉ ץ ᵥ̙ ̆ Ȋ̆ Ṕ ԍ

̆ Ȃȉ Ȋ̆ᵰ ̆ ᵰ ̆Ҍ ̕ ԅ̆

Ṏ ԅ̆ ԅȂȉ ̆ ̆ Ȋ̆

                                                
ŵ ҹ ԓ Ȃ 



82 

̆ ṜȂ ̙҈ ̆ ȁ ȁ

̂ ȉҬ Ȋᵝ̃҈ Ṝ̆ Ṏ ̆ ԅȂ

ȉ Ȋ̆ ԅ ӊ ̆ ѿ ז ̆ ̆

₮ ѿṎ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ ץ Ṏ ̆

ȉ Ȋ Ȃ 

 

釋曰：執受一切有色諸根故者，所以者何？有色諸根由此執受，盡壽

隨轉，用此為釋。謂由眼等有色諸根，阿賴耶識所攝受故，非如死身青瘀

等位；若至死時，此捨離故，彼即便有青瘀等位。是故定知，此執受故，

乃至壽限，彼不失壞。一切自體取所依故者，又於相續正結生時，取彼生

故，執受自體，用此為釋。謂由此識是相續識故，於相續正結生時，能攝

受生一期自體，亦為此識之所攝受。 

ҕ ѿ ᵰ ѿҊȂȉ ѿ℗ ̆ ץ ᵥ̙Ȋ

̙ȉ Ȋ̆ ̆ȉ Ȋ̆ ԍ ̆

ȉ Ȋ̆ ѿ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ

ᵬ ̆ ĺĺ Ȃ 

ҕ Ῥ ѿҊ̆ȉ Ȋ̆

֓̆ ̆ ᶏץ Ҍ Ȃȉ ᵝȊ̆ҌἝ ԅӊ ̆

Ҍ ̆ ̆ Ȃȉ ̆ Ȋ̆⌠ֲ Ṝ̆

Ṏ Ṏ ̆ ̆ ԅ Ҍ ̆Ҍ ̆ Ṏ

Ȃ ץ Ṝ Ҍ Ȃȉ Ḃ ᵝȊ̆ѿ ӊ

ȁ ᵣ ̆ Ӝ Ȃȉ ̆ ̆

ӂ ̆ Ҍ Ȋ̆ ̆ Ṕ ̆ ̆

ԅ̆ Ҍ Ȃ 

̆ῒז Ȃ ֲҌ ז̆ ΈṎ

ץ Ȃ ᵰ Ṝ̆ΈṎ Ҍ ᵬ ԅ̆ Ṏ

ԅ̆ Ҍ ԅ ̙ ҉Ҍ ָ̆ ̙ Ȃ ̆ ԅ

̆ ҂ Ӟ ԅ̆ ԅ זֲ̆ Ҍ ̆ ҂Ṏ

ԅ̆ Ṏ ̙ ῇṎ̆ ῇṎ Ȃῒז Ӟ

̆ ԅѿṎ̆׆ Ҍ Ṏ ᶖ Ȃ 

ȉѿ℗ ᶭ ̆ ̆ ̆ ̆

Ȋ̆ȉѿ℗ ᶭ Ȋ ָ ̙ȉ ̆

Ȋ̆ ѿ ᶖ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ Ȃ ѿҩ ̔ȉ ̆

╠ѿ ѿ ̆ Һ ̕ ȊȂ

ѿṎ ̆ ╠ѿṎ ѿṎ ̆ Ṕ ѿ ԅ̆
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ѿ ԅ̆ Ҋ ̆ Ṏ Ҋ ̆ Ṏ Ҋ

Һ ̆ ץ Ӟ Ȃ ᵬ ̆

Ȃ Ṏ ̆ Ṝ̆ ╠ѿ ѿ

ᶖ ̆ ᶖ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆ ѿ℗

Ṝ̆ ̆ ҈ ̆ѿ ̆ ⱴ҉Ҭ ̂

̃̆ ҈Ṏ ԅȂ Ṏ Ṝ̆ȉ Ȋ̆ ̆

̆ ԅȂȉѿ ̆֞ ӊ Ȋ̆ ӊ ̆ ̆

ז Ṏ Ӟ Ṏ ̂ ̃̆Ҍ Ȃ 

 

由阿賴耶識中一期自體熏習住故，彼體起故，說名彼生。受彼生故，

名取彼生。由能取故，執受自體。以是義故，阿賴耶識亦復說名阿陀那識。 

ȉ Ҭѿ ᵟ Ȋ̆ѿ ̆ ḅ̆

ץ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ҕ ה ̆ȉ ȊῄṎ ָ

̙ ȉ Ȋ̆ ז ץ ᶖԅ̆ Ȃȉ

̆ Ȋָ̆ ȉ Ȋ̙ Ȃ ԅ ѿṎ ̆ Ȃ

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆ Ṏ ᶖ̆Ҍ Ȃȉץ

̆ ֞ Ȋ̆ ̆ ץ Ȃ

Ӟ Ȃ 

ָ ̙ ҹ Ȃ ѿ ̆ ץ

Ҍ ̕ Ṝ ῀̆ Ҋᶖ ̆ᶏӊҌ Ȃ

ⱳ ̆ ץ Ȃ 

 

丙三 心教 

丁一 引教 

論曰：此亦名心，如世尊說：心意識三。 

釋曰
①
：此亦名心者，阿賴耶識即是心體。意識二義差別可得，當知

心義亦有差別，顯示此故。 

ȉ ֞ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆Ӟ Ȃץ ̆ȉ ҕ Ȋ̆

ᵫ ȉ ȁ ȁ Ȋ҈Ṏ ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ ѿ ̆

ᾢ ȉ Ȋ̆ ᵫ ԅȉ Ȋ҈Ṏ ̆ȉ Ȋ ȉ ȊҌѿ ̆ Ҍ

ңṎȂ Ҍѿ ̆ Ӟ Ҍѿ Ȃ ̆ Έ ҂

̆ Ṏ Ȃ ᵫ ҈Ṏ ̆ ȁ ԅ̆

                                                
ŵ Ҋѿ ᶖȂ ׆ Έ 11̔25—12̔50Ȃ 
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Ṏȉ Ȋ ̙ Ȃ ҈Ṏ ѿṎ ̆

̆Ӟ ̆ Ȃ ̆ ҈Ṏ ̆ ȉ Ȋ

Ạ҈Ṏץ ̆Ӟ ץ ҈Ṏ ̆ȉ ȊѿṎ ̆ȉ ȊѿṎ ̆ȉ ȊѿṎ

Ȃ ѿ ᾢ № ᶖȂ ῄṎ̔ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ

∟ ̆ ̆ ̆Ӟ ∟ ̆

ѿṎ Ȃ 

ȉ ֞ ̆ Ȋ̆ ̆ Ṏ ̆ᵫ

ȉ Ȋ Ȃȉ ԋ ∟ ̆ ֞ ∟̆ ȂȊ

ѿ ᾢ ῄṎ ∟̕ ∟̆ ҈Ṏ ̆

Ӟ ∟̆ Ҍ ԅȂ ԅ ̆ ῄṎ ҂Ṏ

ԅ̆ ָ ̙ ̆ ץ Ȃ̂ ԓ

̃ 

 

Έ  

҉ Ṕ ⌠ȉ Ȋ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ Ӟ ̆ ѿṎ Ȃ

̙Ҋ ѿ ᶖȂȉ ҕ ҈Ȋ̆ ᵫ ̆ᵫ

ȁ ȁ ̆ ҈ṎȂ῏ԍ ҈Ṏ Ҍ ̆

҈Ṏ ̆ ѿ ̆ ҈Ṏ̕Ӟ ҈Ṏ ∟ ̆Ҍѿ

Ȃ ̆ ҈Ṏ Ҍ Ȃ Ṕ Ṏ

̆ԋӗ Ҍ ̆ ץ ̆ᾢ ȁ ̆ ̆ ̆

Ҍ ѿṎ Ȃ Ҍ ̆Ҍ ̆ Ӟ

Ҍ Ȃ ᶖ ̆ ԅ ӊ ̆ Ṏ Ҍ ̆ ץ

Ȃ Ṏ ѿ Ȃ 

 

丁二 釋意 

戊一 釋二種意 

論曰：此中意有二種：第一、與作等無間緣所依止性無間滅識，能與

意識作生依止。第二、染污意，與四煩惱恒共相應。一者薩迦耶見，二者

我慢，三者我愛，四者無明。此即是識雜染所依。識復由彼第一依生，第

二雜染。了別境義故，等無間義故，思量義故，意成二種。 

ȉ Ҭ ԋ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ ᾢ ȉ ȁ Ȋ Ҍ ̆

ᾢז ̆ ῄ Ȃ 

ȉ ѿȁᵬ ᶭ Ȋ̆ ̆ Ṝ̆ ѿṎ

Ȃ ̆ ̆╠ Ṏֲ ԅ̆ ԅ̆ Ṏ ᵰ ҉ ̕

Ҍז̆╚ ̆ᵰ Ҍ ҉ ԅȂ Ӟ Ṏ ̆╠ Ṏֲ ԅ
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ᵝ ̆ᵰ ҉ץ ̆ ץ ₮ᶖԅȂ Ṏ̆ ȁ ȁ ȁ

҉ Ȃ ̂ ȇḴ Ȉ̆ ֓ ̃Ȃ

ѿ ᶭ ̆ ᵬ ̆ Ȃ╠

Ṏ ̂ΈṎ Ҭ ᴋᵥѿṎ ̃ץ ԅ̆ ѿṎ ̆

₮ᶖȂ 

ȇḴ Ȉ Ȃ ѿ ̆ ȇḴ Ȉ ̔

Ṏ ԅ̆ ̆Ӟ ̆ Ȃ ̆

Ṏ ԅ̆ ԅȂ ץ ȁ ѿṎ ̆

Ӟ Ȃ Ṏ ԅ̆ ѿṎ ̆Ӟ ץ Ȃ Ṏ

Έ ᵬ ᶭ ̆ Έ ᶭ ᶖ ᶖȂ ԅ̆

Έ ₮ᶖԅ̕ Ҍ ̆ Ҍ₮ᶖȂ ᶭץ ̆ Έ

ᶖ̆₮ץ ᵬ ᶭ Ȃ ѿṎ ̆ ӗ Ṏ Ȃ

ָ Ṏ ̙ Έ ᶖ̆ Ṏ Ȃᶛ ̆ Ṝᶭ

̆ Ṝᶭ ̆ӂ Ṝᶭ ̆ Ṝ Ṏ

̂ ӗ ̃Ȃ Ṝ̆ᶭ ̂ ̃

ץ ᶖȂ 

ѿṎ ̆ԋӗӞ Ȃ ԋṎ ̆ԋӗ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ ῍ Ȃѿ ̆ԋ ̆҈ ̆

Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ Ṏ Ȃ ҂ ̆

̆ ָ ̙ ȁ ȁ ȁ Ṏ Ȃ

ԅ̆ ̆ ̆ ѿ℗ Ȃ Ṏ ̆Ҍ

̆ Ȃȉ ᶭȊȂ ̆ ȁ ȁ

̆ Ȃ 

ѿҊ Ȃ ̆ Ṏ ̔ȉ ̆ ̆Ҍ

ȂȊ ᶖѿ℗ ̆ ԅѿṎ ̆ ҹ Ȃ ָ

̙ ᵟԅ̆ ᵟԅ̆ ԅѿṎ Ȃ ҈

̆ ȁ ȁ ̆ Ȃ Ҍѿ ԅ̆ Ҍ

̆ Ҍ ԍ Ȃ ῄṎ Ҍ Ȃ ֲ ԅ

Ӟ ̆ Ӟ ץ̆ ῄṎ ѿṎ ̆Ҍ Ȃ ̆ ȁ

ȁ ̕ ̆ ̆ Ҍ ̆ ӞҌ ̆

Ҍ ̆ Ṏ Ȃ 

ԋṎ Ȃ ָ ̙ ѿ℗ Ṏ

ᵟԅ̆ ̕ᵖ Ҍ ȁҌ ̆ ̆ Ҍ ̆

Ҍ ȁ ̆ Ȃ 

ȉ ῍ ȊȂѿṎ ȉ Ȋ̆ ̆Ҋ

̆ Ȃ ԋṎ̆ȉ ȊȂ ԅ ̆ ֲ ȂᵰṔ
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ָ̆ ᶖԅ̆ ѿҊ̆ Ȃ Ṏ

̆ ̆ Ȃ Ṕ Ṝ ̆

Ȃ ̆ ҉ ԅ ̆ Ҍ Ṏ ̆

Ȃ ֲ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ̆

Ȃȉ Ȋ ̆Ҍ Ȃ Ṏ ȁ

ȁ ȁ Ṏ ҂ ̆ ḱ Ṝ ԅ̆

╚̆ ₄ ᵝ҉ ̆ Ṏ Ȃ 

׃ ԅῄṎ ̔ѿṎ ӗ ӗ῍ ̆Ӟ ̕ ԋ

Ṏ ̆ ӗ ̆ԋӗ⌠ Έ ԅ̆ ҂Ṏ ̆ ץ

҂ ӗ Ȃ Ṏ ȉ ᶭȊ̆ ╠

Ạ ᶭȂ Ṏ ѿ℗ ӊ ץ Ȃ ̆ ԅ̆

Ҍ ⌠ ̕ ԅ Ȃ ԅ ̆ ̆

Ȃѿ℗ ӊ ץ ̆ Ṏ ᵬ Ȃ 

ȉ ѿᶭ ̆ ԋ ȂȊ ѿҊԅ̔ ѿṎ ̆ ᶭ

̆ ̆ᵬ ̕ ԋṎ ̆ѿ℗ Ȃ 

ȉԅ∟ Ȋ̆ Ṏ ̆ȉԅ∟ Ȋ ╠ΈṎ ԅ∟ ̆

№∟ Ȃ ԅ∟ ̆ ⌠ѿṎ ̆ ȁ ̆ ȁ

̆ ȁҌ ̆ԅ∟Ȃ ⌠ ȁҌ ̆ ȁ

̆ ԅ∟Ȃ ⌠ ̆ ⌠ ̆ѿ Ȃ ԅ ̆ Ṏ ȁҌ ̆

ԅ∟ȂΈṎ ᵬ ̆ԅ∟ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ᵬ Ṏ

̆ ѿṎ Ȃȉ Ȋ̆ ԋṎ ̆ ̆

ѿṎ Ȃ ץ ̆ ԋ ̆Ҍ ѿ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：此中與作等無間緣因性，謂無間滅識與意識為因，是第一意。

由四煩惱常所染污，是第二意。此中薩迦耶見者，謂執我性。由此勢力，

便起我慢，恃我我所而自高舉。於實無我起有我貪，名為我愛。如是三種，

無明為因。言無明者，即是無智。 

ȉ Ҭ ᵬ ̆ ̆ ѿ ȂȊ ̆

ӗ ̆ ᶭ ̆ Ṕז̙ ╠ Ṏ

ԅ̆ ѿṎ ̆ ₮ᶖ̆ Ṏ ̆ Ȃ ӗ

ȇḴ Ȉ Ṏ Ȃ ץ ᵬ Ṏ ̆ ᵬ

̆ᵬ ̂ ̃̆ ץ ₮ ᶖȂ ѿṎ ̆

ԋӗ Ȃ 
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ȉ ̆ ԋ Ȋ̆ ԋ ̆ ָ ̙

Ṏ ѿ ȁ ̆ Ȃ ԋṎ ̆ ╠ Ṏ

Ҍѿ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ̙ ѿṎ Ȃ ָ

̆ȉ Ȋ̆ Ȃ ̆ Ȃ 

ȉ ⱬ̆Ḃכֿ Ȋ̆ ԍ ȉ Ȋ ⱬȁᵬכֿ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ ̆ ̆ ֲ ѿ Ȃȉ Ȋ̆ᶭ ҍ

̆ȉ Ȋ ̆ ̕ȉ Ȋ̆ ̆ ̆ Ȃ

ֲ ̆ ֲ ̆ ֲ ̕ ᶏ ̆Ӟ

ҥҌ ᵰȂ ֲ Ṕ ⌠ ̆ Ȃ ԅ ⱬ̂ⱬכֿ

̃̆ ԅ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ԅѿṎ ̆ Ṏ ̆ Ȃ

ֲ ̔ Ṝֲ̆ ᶖ ᵰ̆ᵰ ֲ̆ ̆ᵰ

̕ ҬӞ ṎȂ Ạ ╩ Ṝ̆ ◓ ԅ̆

҉⌂ѿҊ̆ Ḡ ѿ № ̆ ᵰ ̆ Ȃלּ

ԅ̆ᵖ Ḡ Ȃᵰ ┬ ̆

ᶖḠ ̆ ԅȂ 

ȉ ҈ ̆ Ȋ̆ȉ ȊӞ ̆ȉ ȊӞ ̆ȉ ȊӞ ̆

̆Ҍ ̆ ױ Ȃָ ̙ Ȃ 

҉ץ ԅ Ṏ ̔ ȁ ȁ ȁ Ȃ ѿ

ȁ ȁ ȁ Ȃ 

 

識復由彼第一依生、第二雜染者，謂無間滅識說名為意，與將生識容

受處所，故作生依；第二染污意為雜染所依，以於善心中亦執有我故。 

ȉ ѿᶭ ȁ ԋ Ȋ̆ ָ ѿṎ ᶖ̆

ԋṎ ̙ 

ȉ Ȋ̆ Ӟ ̆ȇḴ Ȉ Ӟ Ȃ

̆ Ṏ ԅ̆ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ ᶖ

Ṏᵝ ̆ ᶖ̆ Ṏ Ȃȉ ᵬ ᶭȊ̆ Ṏ ̆

ᶭ Ṏ Ȃ ᵬ Ȃ 

ȉ ԋ Ȋ ᵬ ȉ ᶭȊȂҌ ѿ Ҍ ̆₄

̆ ȁ ȁ ̆ Ȃ ȁ ̆

Ṏ ̕ Ӟ ̙ȉץԍ Ҭ֞ Ȋ̆

Ӟ ̆ Ṏ ̆ᵖ Έ ╠

ԓ ץ Ȃ ṔҌ ̆ Έ ץ ̆ ץ

Έ ץ Ȃᵖ Ṏ ̆ Ṏ ̆ ץ ԅ Ȃ 
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Ṕ ץ ̆ ָ ֲ ̆ ᵘ Ȃזᵘ ̆

Ṏ ̙ ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ Ṕ ̔ Ṕ ḱ Ṝ̆

⌠ Ҍ ȉ Ȋ ẠҺ̙ Ṕḱ ̆ ᶖ ָ ̆

ᶖ ̆ ᵰ Ṏḱ ̆ ˻ᵰ

ȉ Ȋ ̆ⱳ ˻ ֲḱ ԅ ̆ ȉ Ȋ

̆ ԅ̆ ԅȂᵰ Ạ Ԋ ̆ ⱳ ̆ ָ ̙

ȉ Ȋ ̆ ȉ ȊȂ 

Ṕ ̆ ԅ ̆ ԅ ᵟ̆ȉ Ȋ Ԋ ȂҌ ≠Ҍ≠̆

≠̆ Ặ ≠ ̆ ҌẠ̕ ᵟ ≠ Ặ

ᵟ ≠ ҌẠȂ ≠̆Ҍ Ȃᵰ ȉ Ȋ

ѿᵝ̆ ̆ѿ℗ Ṏ ԅ̆Ҍ ԅȂ ȉ Ȋ ̆ⱳ

Ҍ ̆ ̆ṕ ԅȂ ץ Ṕḱ Ṏ ̂ ̃ Ạ̕

ȉ Ȋ ̆ᵖ ᵰ ȉ Ȋ Ȃ ᵰ ԅȉ Ȋ̆ Ӟ ̆ Ӟ

̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ⱳ ̆ ץ Ȃ 

Ṕ ѿҊȇ҈Һ Ȉ ̆ᵰ ԅ ̆ ԅ

≠̆⌠ ᾷ ̆ ⌠ ֓ ̆ᵫ Ҍ

̆ Ṏ ≠̆ Ṏ ̆ ̆ ⱳ ̙ ז˻ ̆

Ȃ ̆ Ҍ ̆ ȉ Ȋ ḅȂ ץ Ṕ

ѿҊ̆ ҈ Ԋ̆⌠ ȉ Ȋ Ạ ̙

̆ ᵰ ̆ᵬԅ ⱳ ̆ ԅ̆ ԅ

̆ Ȃ 

 

了別境義故，等無間義故，思量義故，意成二種者，謂於此中，由取

境義說名為識，由與處義名第一意，由執我等成雜染義名第二意。 

ȉԅ∟ Ȋ̆ Ȃ╠ Ҍ ȉ Ȋ ̙ᾢ ȉ ȁ ȊȂָ

̙ԅ∟ ̆ΈṎ ∟ԅ∟ ̆ ᵬ ̆ ȉԅ∟

ȊȂ 

ȉ Ȋ̆ ѿṎ ̆ Ạ ̆ ₮ᵝ ᶖ Ṕ

ᶖ̆ ̆ ѿṎ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ

ᶖԅ̆ ԋṎ Ȃ 

ȉ ԋ Ȋ̆ ȉ ԋ Ȋ ָ ̙ȉ Ҭ̆

Ȋ̆ ∟ȉ Ȋ ȉ ȊҌ ѿṎȂ׆ ѿ ̆ ̆

Ҍ Ȃȉ ѿ Ȋ̆ȉ Ȋ̆ ₮ ᵝᶖ̆ ₮ᶖ̆

ѿṎ Ȃȉ ԋ Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ ̆

ᶏ ԅ ׆̆ ԅ ѿ ̆ ԋṎ Ȃ ᾢ
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ῄṎ№ ̔ ȉԅ∟ Ȋ̕ ῄṎ̆ѿṎ ᵬ ̆ѿṎ ᵬ

̆ ѿṎȉ Ȋ ̆ ȁ Ȃ №

ԅȂ 

 

戊二 染汙意存在之理證 

論曰：復次，云何得知有染污意？謂此若無，不共無明則不得有，成

過失故。又五同法亦不得有，成過失故。所以者何？以五識身必有眼等俱

有依故。又訓釋詞亦不得有，成過失故。 

҈ӗ ῍ ̆ ӗӞ ̆ԋӗӞ ̆ ῍ ̕ ̆ ӗ ̆

ԋӗ Ҍ Ȃᵰ ѿṎ ̆ԋӗҌ ̆ ᵰ Ṏ ̆ᵰ

ᶭ ₮ᶖȂ ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙Ȋᵰ ̙ 

ȉ ̆Ҍ῍ ╚Ҍ ̆ ȂȊẊ Ṏ ̆Ҍ῍ Ҍ

̆ ԅȂҌ῍ Ṏ ̆ ԋӗӞ ȂẊ ᵰ Ҍ῍

̆ Ҍ Ṏ ̆ ṎҌ῍ Ӟ Ҍ ̆ ԅȂ

ѿṎ Ȃ ָ ̙Ҋ Ȃ 

ȉ ԓ ӞҌ ̆ ȂȊ ԋṎ ̆ȉԓ Ȋ̆╠ ԓṎ

̆ Ӟ Ṏ ̆ ԓ ̆ Ȃ ̆

̆ Ӟ ѿṎ Ȃȉ ץ ᵥ̙ץԓ Ḵ ᶭ ȂȊԓ

ԓṎ ̆ ױ ȁ ȁ ȁ ȁ №≢

ᵬ Ḵ ᶭ̆ Ȃ Ṝ̆ ̆ ԓṎ Ȃ

Ṝ̆ᵰṔ ̆ ԅ̆ Ҍ ̆ Ҍ

Ḵ ᶭ̆ҍ Ḵ ᶭ ԅ̆ ѿṎ Ȃ 

҈Ṏ ̆ȉ ֞Ҍ ̆ ȊȂ ̆ Ṏ ̆

ӞҌ ԅȂ ָ Ṏ Ҍ ̙ȉ Ȋ ҹȉ Ȋ̆Ẋ ᵰ

̆ ̆ ԅ̆ ̙ Ṏ

Ҍ ԅȂ ̆ ԅ̆ ̙ ץ ȉ ֞Ҍ Ȋ̆

ѿṎ Ȃ 

 

又無想定與滅盡定差別無有，成過失故。謂無想定染意所顯，非滅盡

定；若不爾者，此二種定應無差別。又無想天一期生中應無染污，成過失

故，於中若無我執我慢。又一切時我執現行現可得故，謂善、不善、無記

心中；若不爾者，唯不善心彼相應故，有我我所煩惱現行，非善無記。是

故若立俱有現行，非相應現行，無此過失。 
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ȉ ∟ ̆ Ȋ̆ ҂Ṏ ̆

ȁ ῄṎѿ ԅ̆ ∟ԅȂ ΈṎ ԅ̆

ΈṎ ̆ ԅ̆ҍ Ӟ ԅ̆ ץ

Έ ԅ̆ Ȃ Ҍᵖ╠Έ ̆ ҂ ̂ ̃

Ӟ Ȃ ץ ṔῄṎ ∟Ȃ ̆ ̆ ̕

Ṏ Ӟ ԅ̆ ץ Ҍ ҕ ̆ ҈ ҉ץ ֲ

῀ Ȃ ץ Ҍѿ ̆ ῃҌѿ ̆ ӞҌѿ Ȃ ҂Ṏ

̆ Ҍ ѿ ԅ̆ №∟ԅ̙ ѿṎ Ȃ

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆ Ȃ

Ҍ ̆ȉ ԋ ∟ȊȂ ̆

̆ Ṕ ∟Ȃ ᵰ ̆ ῄṎ ∟̆

ԅѿṎ ԅȂ 

ȉ ѿ Ҭ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ̆ḱԅ ӊ ̆

ז ԓ ꜝ Ȃ ԓ ꜝ ז̆ ז̆ ԅ

ѿṎ ȂẊ ᵰ ΈṎז̆ ז̆ Ҍ ԅ̆ Ṏ

ԅȂ ҉ ̆ ḱ Ȃ ╚ Ҍ ῒ Ҍ ῒ ԅ̆

ѿṎ ̆ȉ Ҭ ȊȂ ָ ̙ ѿ

ԅ̆ ҂ ̆╠Έ ԅ̆ Ӟ

ԅȂᵖ Ṏ ԅ̆ Ӟ Ȃ 

ȉ ѿ℗ Ȋ̆ѿ ֲᴋᵥ Ṝ Ȃȉ ȁ

Ҍ ȁ ҬȊ̆ Ҍ ᵰ Ӟ ̆Ҍ Ӟ ̆ Ӟ ̆

ȂᵰṔ ̆ᵰ ԅ ̆ ԅ̆ ԅ̆ ԅ̆ ̆

̙ ᶖ ̆ ᶖ ̆ ԅ ⱳ ̆ ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ

Ӟ ȉ Ȋ̆Ҍ ȁ ȉ ȊȂȉ Ҍ ̆ Ҍ Ȋ̆

Ẋ ҂ ̆╠Έ ԅ ̆ Ҍ Ῥ ̆ Ҍ ץ

̆ Ҍ ̆ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ ȉ Ȋ Ṏ Ṝ̆ ȁ Ҍ Ȃ ̆

ᶖ ̙ ױ Ҍ Ȃᵖ Ṏ ҂ ̆

̆ҥҌ ╠Έ ̆ ץ Ȃȉ Ḵ ̆ ̆

ȂȊ Ẋ̆ץ ȉḴ Ȋ̆ ԅȉ Ȋ ̆ Ḵ

̆Ҍ ̆ҥҌ ╠ΈṎ Ṏȉ Ȋ ̆

Ȃ ҂ ̆ ҹ Ṕ Ȃ

҂ ̆ ԅ ̆ ̆ Ҍ Ȃ

҂ ̆ ԅ ̆ Ҍᶖ̕ ԅ ̆ ԅȂ Ṕ

Ṝ̆ ̆ ץ ҂ Ҍ ԅȂ 
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ҹ ̆ ץ Έ ӊ ѿṎ ̆ ҂Ṏ Ȃ

ԅ ᶖ Ṏ Ȃ 

Ҋ ѿṎ ֓ Ȃ 

 

此中頌曰： 

若不共無明 及與五同法 訓詞二定別 無皆成過失 

無想生應無 我執轉成過 我執恒隨逐 一切種無有 

離染意無有 二三成相違
①
 無此一切處 我執不應有 

真義心當生 常能為障礙 俱行一切分 謂不共無明 

ȉ Ҍ῍ ̆ ԓ Ȋ̆ ̆Ҍ῍ Ҍ ̆ԓ Ӟ

Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ Ȃȉԋ ∟Ȋ̆ ȁ ∟Ȃȉ

Ȋ̆Ẋ Ṏ ̆ Ȃȉ ̆ ȂȊ ⌠

ֲ ԅ̆ ╠ ΈṎ ԅ̆ ҂Ṏ ӞҌ ̆

ᶖ Ҍ ԅ̆ Ȃȉ ̆ѿ℗ Ȋ̆₄ ̆

̆₄ Ӟ ץ ԅȂȉѿ℗ Ȋ̆ ȁ

̆ ̆ Ҍ ᶖԅȂȉ ̆ԋ

҈ Ȋ̆Ẋ ̆ ȉ ԋ̆҈ ȊȂȉ ѿ℗ ̆

Ҍ Ȋ̆Ẋ ̆ȉѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗ ѿ℗ ȁѿ℗ Ṝ̆

Ṏ ӞҌ ̆Ҍ ԅȂ 

ָ Ҍ῍ ̙ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̂ ̃

ᶖ̆ ᵟԅ̆Ҍ ̆ Ҍ῍ Ȃָ ̙

ȇ Ȉ̆ȉ ̆ №≢ ӞȂȊ ̆

Ȃ Ṏ ᵟ̆ ̆Ҍ ᶖ̆

Ҍ῍ Ȃ 

҈ӗ῍ ̆ ӗ Ȃ ҈ӗ ̆Ҍ Ῥ

ԅ̕ ̆ ӗ ̆ԋӗҌ ̆ ץ Ȃ 

ѿ ץ ȂҊ ѿ ̔ Ṏ ҈

ѿ ̙ 

 

戊三 辨染汙意是有覆無記性 

論曰：此意染污故，有覆無記性，與四煩惱常共相應。如色無色二纏

煩惱，是其有覆無記性攝，色無色纏為奢摩他所攝藏故；此意一切時微細

隨逐故。 

                                                
ŵ ┴ ȉ ̆ԋ҈ ȊȂּר ȇ ӗ Ȉᵬ̔ȉ ̆ ԋ ҈ȊȂ 
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ȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ȂҌ ȁ

̆ Ṏ ̆⌠ ѿṎ ̙ ̆Ҍ Ҍ Ȃȉ Ȋ

Ҍ ̆ ᶖ ̆ ̆ ĺĺ ᵟԅ̕ᵖ ȉ

Ȋ̆ Ȃ ̆ ז ≠ ̆ ѿҕ Ҋѿҕ

≠ ̆ Ṏ ץ ȁҌ Ȃ 

ȇḴ Ȉ ↓ԅ Ṏ Ȃ Ҍ ̆ ז Ҍ

̆ᵖ Ҍ Ȃ Ḥ҉ ḤҺ ̆ ז

Ȃᵫ ҥ Ḥᵫ ̂ Ḥᵫ ̃̆ ̆ᵰẠ Ԋ

ᶖ ̆ ̆ᵰẠ Ԋ ᶖ ̆ Ȃ

ᶖ Ȃ ҩ Ḥᵫ ̙ ᵰḤᵫԅ̆ ᵫ ̆ᵰᶭᵫ

Ặ ̆ ̕ ᵰҌ ᵫ Ặ ᶖ ̆

Ȃ Ҭ ̆ҥҌ ᵫᶖץ ̆ Ḥᵫ ȂẠ ṎԊ ̆

̆ ̆ ̆ ָ Ὃ Ȃᵰ ᵰ Ṏ ̆⌠

҉ Ҍ Ṏ ̙Ҍѿ Ȃ ֓ ̆ Ἕץ╠ Ṕז̆

̆ ̆ ֓ῃ ῇ Ȃ Ӟ ̆ ȁ

̆ ȁ ̆ ֓ ז Ȃ Ṕז

̆לּ ֓ Ҍ Ȃ 

̆ ̆ Ҍ ̆ӞҌ Ҍ ̆ Ҍ ָ ӏ ̕ᵖ

̆ ᵟԅȂ ץ Ṏ ̆ ҈ ∞̆ Ȃ 

ָ ̙ ȉ ῍ ȊȂ ̆ Ȃ

Ṏ ̂ ȁ ȁ ȁ ̃ ̆ ғ ̆

Ҍ ̆ Ӈ Ṏ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ ῒ ȊȂ Ṏᶛ̆ ָ

̆ Ȃᶛ ȁ ̂ ̃Ӟ ̆

Ȃȉ ז Ȋ̆ ȁ ֓ ̂ז ̃

ⱬ ̆ ᵟȁᴟᵟԅ̆ ץ ̆Ҍ Ȃ 

Ṕ Ṏ ̔ȉ ̆ ז ᴟ̆ ȂȊ Ṕ

̆ ז Ἕ ̆ Ṏ ⱬ Ἕ ̆ Ἕ ѿ ̆

ᵟԅ̆ Ṏ ̆ Ҍ ԅ̆ Ҋ Ҍ Ȃ Ṏ

Ӟ ѿ ̆ ⱬ ᴟ̆ ⱬ Ҍ ԅ̆ ̆

Ҍ ԅ̆ ȂҌ ̆ Ȃ ̆ȉ Ṏ

̆ ӊ Ӟ ̆Ҍ ̆ ȂȊ

Ṏ ̆ ̆Ҍ ̆ ̆ᵖ Ṏⱬ

̆Ҍ ̆ӞҌ ̆ ץ Ȃ 

ԅ ̆ Ṏ ָ Ȃ ̆

ᵟԅ Ȃ ̆ⱬ ̆ ѿ ̆ⱬ
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Ӟ ̆ ҹ ̆Ҍ ̆Ҍ ̆ ץ Ȃ ̆ ҈

ѿṎ ̙ ԍ Ȃ 

Ҋ ҕ ῄṎѿ Ȃ 

 

釋曰：此文復以餘道理成立染污意，何等名為成立道理？謂此若無，

不共無明即不得有。不共無明其相云何？謂未生對治，能障真智愚。此於

五識理不相應，是處無容能為障故。若處有能治，此處有所治。亦不得在

染污意識。此非有者，餘惑現行名不成故。若立此煩惱在染污意識，即應

畢竟成染污性，云何施等心得成善？與此煩惱恒相應故。若說有意識與善

法俱轉，此即與彼煩惱相應，是染意識引生能治不應道理。若說染污意俱

轉有善心，即此善心引生能治，此生彼滅，即無過失。 

ȉ ץ Ȋ̆ᶭ ץ Ṏ Ȃᵰ

ԋӗҌ ̆ Ṕ ̆ᵰ Ҍ ̆ Ṏ Ԋ ̆ᵰҌ

Ȃȉᵥ Ȋ̆ ֓ ᶖ Ṏ ̙ 

ȉ ̆Ҍ῍ Ҍ Ȋ̆Ẋ Ṏ ̆Ҍ῍ Ҍ

ȂҌ῍ ̆ ӗӞ Ȃ Ҍ῍ ̆ᶏѿ℗

Ҍ Ҍ῍ ̆ԋӗӞ Ṏ ȂẊ Ṏ

̆ᵰ Ҍ῍ ӞҌ Ȃ 

ȉҌ῍ ῒ Ԑᵥ̙ȊҌ῍ ̙ȉ ̆

Ȋ̆ ̂ ̃ ₮ᶖӊ╠̆ ̆Ӟ

Ṕ ̆ ṎҌ῍ Ȃ 

ȉ ԓ Ҍ Ȋ̆ ṎҌ῍ ԓṎ Ҍ Ȃ

Ẋ ̆Ҍ῍ Ҍ Ȃᾢ ╠ԓ Ҍ Ҍ῍ ̆

ȉ Ȋ̆ ╠ԓ Ҍ ̆ ָ ̙ȉ ̆

Ȋ̆ ̆╠ԓ №∟̆ №∟ №∟Ȃ №∟ Ἕ

Ἕѿ ̆ ̆ ̆ ̆ῒ №∟ ԅ̆Ҍ Ȃ

Ҍ ̆ Ҍ Ȃȉ ̆ ȂȊ ̆

Ṏ ̕ Ҍ ᶖ̆ ӞҌ ᶖ̆

Ṏ ̂Ҍ῍ ̃Ҍ Ȃ ԓ Ҍ ̆

ӞҌ Ȃ ╠ԓ Ҍ Ҍ῍ Ȃ 

ȉ֞Ҍ ȊȂ ̂ Έ ̃ Ҍ Ҍ῍ ̙╠

ԓ Ҍ ̆ Έ ԅ̙ȉ Ȋ̆ Ṏ Έ ӞҌ Ȃȉ

Ҍ Ȋ̆ Ṕ╠ ̆ ṎҌ῍ ̆Ҍ ̆ ┴┴

̆ѿ℗ ̆ Έ Ȃȉ Ȋ̆ Έ Ṝ̆ Ṏ

ȉ Ȋ Ҍ῍ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ̆

ȉ Ȋ Ҍ Ȃ Έ ̆ᵰ ԅ ̆ᴡᾥ
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ԅӞ ̆῀ ԅӞ ̆ Ҍ῍ Ҍ Ȃ Ṏ Έ ԅ̆Ҍ

῍ Ӟ ԅ ̆ ԅ̆ ᶖ ̙ ˻Ҍ῍ ȉ Ȋ

Ṏ Ҍ ԅȂҌ῍ ̆ ̆ Ҍ ̆ᵰҌ

Ȃ Έ Ҍ Ҍ῍ Ȃ 

ȉ ̆ ̆Ԑᵥ ̙ȊῬ ̆

ᶏᵰ Ṏ Ҍ ̆ᵰ Ṏ Έ Ṝ ̆

Ṏ Έ ѿ ԅҌ῍ ̆ȉ Ȋ̆ ̂

Ҍ ̃̆ Ҍ ԅȂȉԐᵥ ̙Ȋ

Ṕ ⌠ זֲ ץ ᵘ ȁ ȁᶫ ̆ ᶖȂ

̆ ̙ ץ ӞҌ Ȃȉ

Ȋ̆ Ҍ῍ ̆ Ҍ῍ ̆Ҍ

̆ Ҍ῍ Έ ̆ זῒץ ̂ ̃ Ҍ

ᶖȂᵖ Ṕ ֲ ̆ ῍Ҍץ Έ ӞҌ

Ȃѿҩ ̆ Ṏ ̙ 

ȉ Ḵ ̆ ̆ ̆Ҍ

ȂȊẊ ᵰ ѿṎ Ḵ ̂ ̆ҥҌ ̃̆ Ṏ

Ҍ῍ ̆ ̆ Ṏ ̙

̆ Ṕḱҕ Ṝ ̆ ₮ҕ Ṝ

֓ Ȃ ̙ Ṕḱ

Έ ̆ḱ ̆ Έ ̆ Έ Ҍ῍

̆ ̆ Ҍ ᶖȂ ץ Ṏ Ҍ Ȃ 

Ṏ ̆ ᵰ Ҍ ̆ Ṕ ̆ȉ Ḵ ̆

̆ ̆ ȂȊ ѿṎ ̆ Ṏ

̆ ԅȂ Ṏ Έ ᶖ

֓ ĺĺ ԅ̆ ԅȂ Ṏ Έ ҥ ȁ ȁ

ȁ ̆ ҍ ױ Ȃ ȁ ȁ ȁ

̆ Έ Ȃ ԅ̆ ץ

ѿṎ Ȃ ╚̆Ῥ Ӈ Ӟ Ҍ ԅȂ ѿṎ ᶭ Ȃ 

֓ ̆ᵀ ֓ ֲ ̆ ԅ̆Ἕ Ԑ

ԅ̆ ꜜⱬ ╠ ᶖ̆ Ȃ ֓ȇḴ Ȉ

ԅ̆ ᶖ ԅѿ ̆ Ҍ ̙ Ҋ ⱳ ץ̆ Ṝ̆

ѿ ԅȂ Ṕ ῄ ̆ Ṏ ѿ֓̆ Ṏ

Ȃ ѿ ᵰṔ ѿҊȂ 

╠ Ҍ῍ Ҍ Ȃ Ṏ ̆ ᵰ

ṎҌ῍ ̆ Ҋ ̕ ̂ ҂ ̃̆

Ṏ Ȃ ѿṎȂ 
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又五同法故，所以者何？譬如眼等五識必有眼等五根為俱有依，如是

意識亦應決定有俱有依。 

ԋṎԓ Ȃȉ ԓ ̆ ץ ᵥ̙ ԓ ԓ Ḵ

ᶭȊ̆ ԓṎ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ԓṎ ᵬȉḴ

ᶭȊȂȉḴ Ȋ̆ ᶭ Ȃ ԅ̆ ᶭ Ӟ ̆

ῄṎ ̆ȉḴ ᶭȊȂȉ Ӟ Ḵ ᶭȊ̆ ̆╠

ԓ Ḵ ᶭ̆ Έ Ӟ ṎḴ ᶭȂ ᵰ ̆

ԅ̆ Ṏ Ҍ Ḵ ̆ѿṎ ̆ѿṎ ̆Ҍ Ḵ ᶭ̆

Ҍ ╠ ԓṎ ȉ Ȋ̆ Ҍ ᶖ̆ ԅȂ ╠ ԓṎ Ḵ

ᶭ̆ Έ Ḵ ᶭ ̙ Ҍ Ȃ ѿṎ

ĺĺ ̆ ҂ ԅȂѿ ̆Ҍ ̆ȉԓ ȊӞ

Ҍ Ȃ ԋṎ Ȃ 

 

又訓釋詞故，所以者何？能思量故說名為意，此訓釋詞何所依止？非

彼六識與無間識作所依止，應正道理，已謝滅故。 

ȉ ̆ ץ ᵥ̙Ȋ Ӟ Ҍ ̆ ָ ̙ȉ

Ȋ̆ȉ Ȋ ȉ ȊȂᵫ ȁ ȁ ҈Ṏ ̆ᵬ Ҍѿ ̆

̆ ̆ԅ∟ Ȃ Ṏȉ Ȋ ̆ Ȃᵰ

Ṏ ̆ ԅ̆ ̙ Ӟ ̆Ҍ

Ȃ ץ ṎӞҌ Ȃ 

ȉ ᵥ ᶭ ̙Ȋ ҂ ̆ ȉ Ȋ ᵬ Ṏ҉

̙ ᶭ Ȃ Ṕ ҂ ̆ Ȃ ᵰ Έ

̆ ╠Έ ԅ̆ ̆ ̆ Ṏ ᶖ ̙

ᶭȂ 

ȉ Έ ᵬ ᶭ ̆ Ȋ̆╠ΈṎ Ҍ ᵬȉ Ȋ ᶭ ̕

ᵬᶭ ̙ӞҌ Ặ Ҍ Ȃ ָ ̙ȉ Ȋ̆ Ṏ

̆ ̙ ṎҌ Ȃ ץ ȉ Ȋ Ṏ ҉ ̆

ӞҌ Ȃ ѿṎ ̔ Ȃ 

 

又二定別故，所以者何？若定說有染污意者，無想定中即有此意，餘

定中無，故有差別。若異此者，於二定中第六意識並不行故，應無差別。 

Ҋ ̆ȉԋ ∟ Ȋ̆ ѿṎ Ȃ ∟̆ ץ

Ṏ ̆ ╚̆ῄṎ ∟Ȃ 

ȉ ץ ᵥ̙ ̆ Ҭ Ȋ̆Ẋ Ṏ

̆ Ṏ Ȃȉ Ҭ ̆ ∟Ȋ̆



96 

̂ȉ Ȋ ῄṎ ῒ ѿṎ̆ ̃ ̆ ῄṎ

∟Ȃȉ ̆ ԋ Ҭ Έ ҥҌ ̆ ∟Ȋ̆Ẋ Ҍ

Ṏ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆╠ ΈṎ Ҍ ̆ Έ

̆ Ṕ ∟ ̙ ∟Ȃ Ṕ ∟̔

ḱ ̆ ḱ ̂ ҈ ҉ץ ֲḱ ̃̕ ̆

Ȃ ᵰ ̆ Ṕ ∟ԅ̆ Ҍ ԅȂ ѿ

Ṏ Ȃ 

Ҋ ѿṎ Ȃ 

 

又無想中生，應無我執故，所以者何？若彼位中無染污意，彼一期生

應無我執。若爾，不應聖所訶厭。既被訶厭，是故定知彼有我執。 

ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ḱԅ ̆ ᶖ

̆ ԓ ꜝ̆ ̆ ̆ ҂

̆ Έ ԅ̆ Ӟ ԅȂȉ ץ ᵥ̆ ᵝҬ

̆ ѿ ȂȊָ ̙ ΈṎ ԅ̆

̆ ̂ ҂ ̃ ז̆ ѿ ΈṎ ԅ̆ Ӟ

ԅȂ ԅ̆ Ӟ ԅȂ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ ̆ ӞҌ ̆Ҍ ԅȂ

ȉ Ȋ̆ Ԋ ҉̆ ̂ᵫȁ ȁ ̃ ̆

̆ȉ Ȋ̆ Ȃ ȉ Ȋ ז̆

Ṕ Ṏ Ҍ ̆ ̆ ̆ ̕ Ṕז̆

Ҍ ȁҌ ԅȂ ץ Ȃ ѿṎ Ȃ 

Ҋ ̆ѿ℗₄ ̆ ѿṎ Ȃ 

 

̆ ץ ᵥ̙ ᵝҬ֞ Ȃ ̆ Ҍ

Ȃ ᶭ ̆ ᶭ ∟ Ȃ ̕

Ҍ ̆ ҉ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ѿ℗₄ Ȃȉ ץ ᵥ̆ ᵝҬ֞

ȂȊ ᶏ Ṝ̆ ᵘ ȁ ̆Ӟ Ȃ Ṕ ֲ

ז̆ ԅ̆ ̆ ᶖ Ԋ̕ᵖ ᶖԅ̆

ȉ ᵰ ̆ ̆ᵰ Ȋ̆ ѿᶖ̆ ז̆

ȇ Ȉ ȉ Ȋ̆ Ȃ 

Ṏᶛ̆ Ṝ̆ ѿᵝḱ זֲ̆ ԓ ‛ ֦̆ ȁ

Ẓ ȁ ȁ ѿ ז̂ ̆ѿ Ṕ҈ ץז̆̃

̆ȉ Ȋ̕ Ὲ҉ Ҍ ̆ ָ ̙ȉᵰҌ ȊȂ Ὲ

҉ Ṕѿ ̆ ̆Ӟ ̆Ӟ ῄ Ȃז ȉ ѿ ̆
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ᵰ ῄ ̕ ֦ ̆ᵰ ̕ ̆ ̆ᵰ ̆ᵰҌ ȊȂ

ᶖ ѿ ԅ̆ ᶫ Ṝ ᶖԅȂ ᵝ֦ ḱ ̆ẠԅΈ

Ṏ ̆ Ḛԅ̆ ԅṎ ֲ̆ ΈṎ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ᵰ ẠָӇ

̆ ᶖ ̆ ԅȂז ẠԅѿṎ ֲ̆ Ҍ

̙ ץ ̆ Ԋ̆ᵖ ̆ѿṎ Ҍ ԅȂ 

̆Ҍ Ȃ ᵝҬӞ ̆ ₄ ѿṎ Ȃ ѿץ

Ȃ Ҍ ᵰẠָ ⱳ Ԋ ̆ ᶏ ̆ᵰӞ Ṏ ȁ

≠ ̆Ҍ ȉ Ȋ ̆ᵰ ȉ Ȋ ≠ ̆ Ԋ Ȃ 

ᵘ Ạ Ԋ ṜӞ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ

Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ ṎҌ῍ ̆ Ҍ Ȃ

ז ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ᶭ Ȋ̆ Ṏ ̆ ԅȂȉ

ᶭ ∟ Ȋ̆ ᶭ ∟ ԅȂ╠

̆╠ԓ Ҍ ᶭ̆ Έ ӞҌ ᶭ̆ ᵰᶭָ ̙ Ṏ ҂ Ȃ ץ

ṎҌ῍ ᶭ ̆ȉ ȊȂ ̆

Ӟ ѿ ̆Ӟ ץ ѿṎ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ ҉ Ȋ̆Ẋ Ҍ ̆ ᴪ ҉ ֓ Ȃ 

 

重顯彼故說四伽陀：若不共無明等，乃至廣說。此中不共無明者，謂

於一切善不善無記煩惱隨煩惱位中，染污意相應俱生無明。彼若無者，成

大過失。常於苦等障礙智生，是其業用，此即顯無業用過失。五同法者，

第六意識與五識身有相似法，彼有五根、阿賴耶識為俱有依；此亦如是，

有染污意、阿賴耶識為俱有依。此五同法離染污意決定無有，此則顯無自

性過失。 

ȉ ᵍ ̔ Ҍ῍ ̆ӂ ȂȊҊ Ṏ ╠

Ȃ Ṏᵍ ȉ Ҍ῍ ̆ ԓ ̆ ԋ ∟̆

ȊȂẊ ̆ Ҍ῍ ȁԓ ȁ ȁԋ ∟̆ Ȃ

ȉ ̆ ̆ ̆ѿ℗ Ȃ ̆ԋ҈

ȂȊ ̆ ԅȂ 

ȉ ҬҌ῍ ̆ ѿ℗ Ҍ ᵝҬ̆ Ḵ

Ȋ̆ Ҍ῍ ѿ℗ ȁҌ ȁ ȁ ȁ ᵝҬ

̂ȉᵝҬȊ ᵰ ֓ Ṝ̃̆ Ṏ Ȃ Ṏ

Ҍ῍ ̆ ָ ᵝ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆Ẋ ṎҌ῍ ̆ Ȃ ָ ̙

ȉ ̆ ῒ Ȋ̆ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ȁ ȁ ̆

̆ ѿ℗ Ṝ̆ ᵟ̆Ҍ ̆ Ҍ῍
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̕Ẋ Ҍ῍ ̆Ӟ ԅ̆ ֓ ₮ᶖԅ̆

Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ṕ ԅ̆ Ṕ ԅȂ

Ṕ Ҍ῍ ᵟԅ̆ ₄ ̆ Ҍ῍ Ȃᵰ Ҍ῍

̆ Ṏ Ȃ Ҍ῍ ȉ Ȋ̆ ȁ ȁ ȁ

֓ ₮ᶖ ̆ Ṏ Ȃᵰ Ҍ῍ ̆ Ӟ

ԅ̆ ̆ ₄ ԅ̆ Ȃȉ Ȋ̆

ԅȂ Ἕ╠ ̆ ѿᵝ ȉ ᵫȊ̆ Ҍ῍ ̆ ᵰ

ᵫ̆ ֲ ᵰԅ̕ᵖ Ҍ῍ ̆ᵰ Ҍ ᵫ̆ᵰ ḱ ᵫȂ 

ȉԓ ̆ Έ ԓ ᵌ Ȋ̆ Έ ╠ ԓṎ ̂

ԓṎ ̃ ᵌ Ȃԓ ȉ Ȋѿ ȉ Ȋ ̆ ᵌ

̂ ȁ ȁ ̃Ҭ ȉ Ȋ̆ѿṎ ̆ῄṎȁ҈Ṏ҉ץ ̆ Ṏ

Ҍ ̔ȉ Ȋ Ȃԓ ̆ԓṎ ץ Ȃ

ԓṎ ̆ ̆ Ҭ ⱴṎȉSȊ̆ ⱴȉ Ȋ̆ ⱴṎȉ Ȋ̆

Ṏ ḅȂ╠ԓṎ Έ ᵌ ̔╠ԓṎ Ḵ ᶭ ԓ ̆

̆ Ḵ ᶭȂ ῍ ᶭ ȂԓṎ ȁ ̆

Ṕ ̂ ҉ ԓ Ӟ ̃Ȃȉ ֞ ̆ ȁ

Ḵ ᶭȊ̆ Έ ѿ ̆Ӟ ѿṎ Ạ Ḵ ᶭȂ 

ȉ ԓ ̆ ╚ ȂȊ Ṏ ╠ԓ ᵌ

̆ ̆ Ҍ ᶖȂ Ḵ ᶭ ̆ ̆

Έ ԅ̆ Ṏ ₮ Ȃ ̆

Ṏ ̆ Ṏ ԅȂ̂ Έ ̃ 

 

҂  

Ṕ ԅ ̆ ԅ ᶭ ̆ Ṏ Ҍ

Ȃ 

ȉҌ῍ Ȋ̆ҕ Ӟ ԅ̔ȉҌ῍ ῒ Ԑᵥ̙

ȂȊ Ṝ̆Ҍ῍ Ṏⱳ ̆ ᵟ̆

Ҍ῍ ᵬ Ȃȉ ҬҌ῍ ̆ ѿ℗ Ҍ ᵝҬ̆

Ḵ ȂȊ ָ ̙Ҍ ȁҌ ȁ ̆

Ӟ ̆ Ӟ ̆ ҩᵝҬ Ḵ ̆

ҩҌ῍ Ȃȉ Ȋ̆Ẋ ṎҌ῍ ̆ ĺĺ

ԅȂ ᵬ ȉ Ȋ̆ ̆

Ȃ Ҍ῍ ȉ Ȋ ȉ Ȋ ԅ̆Ҍ῍ ѿṎ

Ȃ 

ӊ ̆῍Ҍץ ᵬ ῒז ᵬ Ҍѿ ̆ Ṏ

Ȃ ѿ ̆ҕ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ȂҌ ȇ Ȉ
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Ṏ ̔ ̔ ᵰ ṎҌ῍ ῒז Ҍ῍ ̆ ᴪ ȁ ȁ

̙ ῍ῒז Ȃ ̔ Ṏ Ҍ Έ ҉ ̆

҂ ҉ Ҍ῍Ȃ ѿᶖ̆ ҹ Ҍ῍ Ҍ῍Ȃז

Ӟ Ṏ ̆ᵖ ᵬ Ҍ῍Ȃ ѿ ҉̆ ҕ

Ȃ Ҍ῍ ᵬ Ҍ῍̆ ῒז ᴪ ̆ Ҍ

῍ ̆ῒז Ṏⱳ ̆ Ҍ῍Ȃ 

ָ Ҍ῍ ̙ Ẋ ̆Ҍ῍ Ҍ ̆ ԋӗ

Ӟ ṎҌ῍ ̆Ҍ Ҍ῍ Ȃ ᵰ Ҍ῍ ̆ ╠

ԓ ̙ ̆ Ҍ ̆ ╠ԓ ԅ∟̆Ҍ ̆

ӞҌ Ȃ Έ ̙ Έ ӞҌ ̆ ҹ Έ ̆

ṎҌ῍ Ҍ ȂῬ ̆Ẋ Ṏ ̆ Ṏ ᴪ

̆ ̆ Ҍ ԅȂ ֓ Ȃ ╠ԓ Ҍ

̆ Έ ӞҌ ̆ Ṏ ҂ Ȃ 

ȉԓ Ȋ̆ ԓ ѿṎ Ḵ ᶭĺĺԓ ̆ ̆

̆ӂ ̆ Ӟ ѿṎ Ḵ ᶭȂ ᵰ ᶭ

̆ ԅ̆ Ҍ ̆Ҍ Ḵ ᶭ̆

Ṏ ҂ ᵬ Ḵ ᶭȂ 

̆ ̆ ̆ ̆ԅ∟ Ȃ ̆╠ ΈṎ

ԅ∟ ̆ ̆Ҍ Ȃ ̂ ̃Ӟ ̆ Ҍ

̙ ԅ̆ ᵬ ԅ̆ ̙ ץ ѿṎ ̆

ѿṎ ҂ ̆ ץ ̆ Ȃ 

ῬҊ ̆ ∟Ȃ ̆ᵖ ╠Έ ԅ̆

҂ ̆ Ӟ ԅȂң Ҍ Ȃ 

ֲ ₄ ̆Ҍ ̆ᵖז ԅ̆ Ӈ

ᶖ ̙ ץ Ṏ ҂ Ȃѿ℗₄ ז̆ Ṝ̆╠

Έ ԅ̆ז ̙ ̆ץ ̆ ҂ Ȃ 

Ҋ ȉ ᵍ Ȋ̆ Ṏ ╠ ѿҊȂ 

ȉ Ҍ῍ ̆ӂ Ȋ̆ ѿ ѿ ⌠ Ȃ ᾢ ָ

Ҍ῍ ̆ Ṕ▄ Ȃ ѿ℗ ȁҌ ȁ ȁ ȁ

№ᵝҬ̆ Ḵ ̆ Ҍ῍ ȂẊ ṎҌ῍

̆ ̆ Ṏ╠ ԅ Ȃ ᵬ ȉ Ȋ̆

ᶖ̆Ҍ῍ Ȃ ԅ ̆ ᶖ̆

ץ ̕ ӊ╠̆ Ȃѿ℗ ᵫ ̆ᵖ Ṏᵫ

ᵟԅ̆ Ҍ₮ᶖ̆ѿ Ṏ Ȃ ץ ꜜⱬ ⱳḱ ̆

Ҍḱ Ҍ ᵫ Ȃ 
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ȉԓ ̆ Έ ԓ ᵌ ȊȂ╠ԓ ָ ̙ȉ ԓ ȁ

ᵬḴ ᶭȊ̆ ᶭԓ ̆Ӟᶭ ̆ ῍ ᶭȂ Έ

Ӟ Ḵ ᶭ̆ ץ ̂ ҂ ̃ Ḵ ᶭȂȉ ԓ

Ȋ̆Ẋ ̆ Έ Ṏ ԅ̆ ╠ԓ Ҍ

̆ Ḵ ᶭȂ ץ ĺĺ Ṏ ̆ Ȃ 

 

訓詞若無成過失者，取所緣相而思量故，無間滅時能取境故，說名為

意。過去已滅，無所思量，云何當有能思量性？訓詞無故成大過失。二定

別者，滅盡定中無染污意，無想定中有染污意。此若無者，如是二定差別

應無，成大過失。又染污意若無有者，無想身中應無我執，非異生者於相

續中暫離我執應正道理。如是諸過離染污意皆定應得，故應定許有染污意。

為顯此義故，復說言無有二等。二者，即是不共無明、五相似法。三相違

者，謂訓釋詞、二定差別、無想生中我執恒隨。離染污意，如是三事皆成

相違。無此一切處我執不應有者，離染污意，於一切種善等位中我執恒隨

不應得有。故應定許有染污意。餘文易了，不復須釋。 

ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ

ȉ Ȋ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ ᶏ

Ṝ̂Ҍ ԅ̃ ̕ ̆ ̆

ṎҌ ̆ ȉ ̆Ԑᵥ Ȋ̆ Ṏ Ȃ╠Έ

ԅ∟ ̆Ҍ ȂẊᶏ ̆ ԅ̆ Ҍ Ȃ ̆ץ

ѿṎ ҂ ̆ ̆Ӟ Ȃ 

ȉԋ ∟ ̆ Ҭ ̆ Ҭ Ȃ ̆ ԋ

∟ ̆ ȂȊẊ ̆ԋ ∟Ȃ 

Ẋ ̆ȉ ҬȊ̆ ֲ̆ȉ Ȋ̆

ֲ ԅ̆ ז ΈṎ ԅ̆ ̆ Ӟ ԅ̆

ӞҌ Ȃ ̆ ָ ̙ȉ Ҭ

Ȋ̆ ֲ ̂₄ ̃̆ ̆ Ҭ ̆

Ҍ Ȃ זֲ ז̆ ז̆ ѿṎ ȂΈ

ԅ̆ Ṏ ̙ ҂ ̆ ̆ ץ Ṏ҉ Ȃ

Ṏ ҂ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ ̆

̕ ԅ ̆ ֓ ԅ̆ ץ Ȃ 

ҹָ ̙ ԋӗҌ ̆ ҂

̆ ӗ ҂ ̆ ѿ Ȃ ֓ ᶭ ₮ᶖ̆

Ԋ ̆ ̆ Ҍ Ȃ 
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Ҋ Ῥ ѿҊ̆ȉ ԋ Ȋ̆ Ṏ ̆

ȉԋ Ȋ̆ ṎȉԋȊ ָ ̙ȉ Ҍ῍ ȁԓ ᵌ Ȋ̆Ẋ

̆Ҍ῍ Ҍ ̆ԓ ᵌ ̂ ԓ ᵌ Ṏ ̃ӞҌ Ȃ ῄṎ

Ȃ ̆ ȉԋȊ̆ ῄṎ Ҍ Ȃ 

ȉ҈ ̆ ȁԋ ∟ȁ Ҭ ȂȊẊ ̆

̂ ̃̔ѿṎ ȉ ԋȊ̆ѿṎ ȉ҈ ȊȂ Ṏ

̆ ҈ṎԊ Ȃ 

ȉ ѿ℗ Ҍ Ȋ̆ ̆Ẋ ̆ѿ℗ ̂₄ ̃

Ҍ ԅȂȉ ̆ ѿ℗ ᵝҬ̆ Ҍ ȂȊ ₄ Ӟ

ץ ̆ Ҍ ̆ ԅ ̆ ̙ Ҍ

ԅȂ ץ ̆ ̆ѿ℗ ӞҌ ̆ ̆ ԅѿṎ

Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ѿ Ȃȉ ԅȊ̆ῒ

ז ̆Ҍ ԅȂ 

ѿṎ ̔ȉ ̆ ̆Ḵ ѿ℗№̆ Ҍ῍ ȂȊ

Ҍ῍ ѿṎԊ Ȃȉ Ȋ̆ №∟ ̆

Ṏ Ṝ̆Ҍ῍ ̆Ҍ ᶖ̆ Ҍ῍ ᵬ ̕

̆ Ṏ Ȃȉѿ℗№Ȋ̆ ȁҌ ȁ

ѿ℗ ĺĺѿ℗№̆ȉḴ Ȋ̆ ̆ ₄ Ҍ῍

Ȃ Ṏ Ҍ῍ Ȃ Ҍ῍ ԅ̆ Ҍ

ῒז Ҍ῍̆ӞҌ Ҍ῍̆ ῒז Ҍѿ Ȃ

Ӟ ̆ҥҌ ҂ Ҍ῍̆ӞҌ ῒז Ҍ῍Ȃ 

 

丁三 释心 

論曰：心體第三，若離阿賴耶識，無別可得。是故成就阿賴耶識以為

心體，由此為種子，意及識轉。 

釋曰：心體第三，若離阿賴耶識，無別有性。由此為因，意及轉識皆

得生起。見取轉識，當知亦即取第二意，所以者何？彼將滅時，得意名故。 

Ҋ Ȃ╠ ȉ ҈Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ

ȉ Ȋ ȉ Ȋ ̔ ╠Έ ̆ԅ∟ ̕ ҂ ̆ Ȃ Ṏ

̆ Ҍ Ȃ╠Έ ԅ̆ ҂ Ӟ ԅ̆ ָ

̙ Ȃ ץ ȉ ҈Ȋ̆╠ ȁ ȁ ҈Ṏ ̆

ԅ̆ ҈Ṏ ȉ ̆ ∟ Ȋ̆ ָ

̙╠ ԅ̆╠Έ ԅ∟ ̆ ҂ ̆ Ṏ ָ ̙ ԅ

̆ ῒזԅȂᵫ ԅ ̆ᵫ ̆ Ȃ
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ԋӗҌ ̆ᵖ ̆ Ṏ Ȃȉ ץ Ȋ̆

ץ ̆ Ṕ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̆ ̆ ָ ̙

Ȃ Ṏ ӊ ̆ ᶖ̆ ̕

̆ ԅ ̂ ̃ ╠Έ Ȃ 

ȉ ҈̆ ∟ Ȋ̆ ҈̆ ̆ ҈Ṏ

̆ ̆ ָ ̙ Ҍ Ҍ ̆ ⌠ Ȃ

ץ ῒז ᵬ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ץ ̆ Ṏ ᶖȂ

̆ ╠Έ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ԋ ̆ ץ ᵥ̙ ̆ ȂȊ

̆ ȉ Ȋ̆Ӟ ԋṎȉ Ȋ̆ ₮ᶖȂ Ṏ

ȉ Ȋ ᶖ ̆ ԋṎ ̆ ԋṎ ᶖ Ȃ ָ ѿ

Ṏ Ҍ ̙ ѿṎ ԅ̆ ԅ̆ Ҍ ԅ̆Ҍ ԅȂ ̆ץ

̆ ԋṎ̂ ̃̆Ҍ ѿṎ̂ ̃Ȃ 

 

論曰：何因緣故亦說名心？由種種法熏習種子所積集故。 

釋曰：復欲釋名，故作此問。由種種法者，由各別品類法。熏習種子

者，功能差別因。所積集故者，是極積聚一合相義。 

ȉᵥ ֞ Ȋ̆ ָ ̙ȉ

ȂȊ ̆ Ȃ Ṏ ⌠ ̔ԅ∟ ̆

̆ Ȃ ₮ᶖԅ̆ȉ Ȋ̆ѿ℗ ȁ

̆ Ṏ ̆ ԅѿ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ᵬ Ȋ̆ҹԅ Ṏ ̆ ᶖṎ ԅȂȉ

̆ ∟ Ȋ̆ȉ Ȋ Ȃȉ Ȋָ̆

̙ȉⱳ ∟ Ȋ̆ Ṏ № Ṏ ̆ Ṏ

ⱳ ҉ ∟Ȃ ̆ ̆ ̆ ̆ӂ

̆ Ṕ ⱳ Ҍѿ Ȃ ̆ ̆

Ҍ₮ ָ ∟̆ᵖ ⱳ ̆ ̆

̆Ҍѿ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ ȂȊȉ Ȋ̆ ῃױ ᶖ̆ ȉѿ

ȊȂָ ѿ ̙ȇ Ȉ ̔ȉѿ ̆ ̆ ץ

̆ ԓ ץ ԍֲ̆ ѿ ȂȊ ᶖ ̆ ̆ѿ֓ ᶖ̆

ѿṎ ̕ῒז ̆ԓ ̆ ѿṎֲȂ Ӟ ֲ̆Ӟ ̆ ѿ ̆

ᾷ ᶖ ̆ᵖ ᶖ ѿṎ Ȃ ᶖ ԅ

ѿṎ ̆ ѿ Ȃѿ ȇ ▄ Ȉ Ӟ ⌠ԅȂ ᶖ ̆
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ᾷ ᶖ ἝѿṎ ̆ ѿ Ȃ ̆ ̆ᵖ

ᶖ̆ Ṏ ̆ ԅѿ Ȃ ᾷ ᶖ̆

ԅѿṎ ̆ Ȃ 

 

論曰：復次，何故聲聞乘中不說此心名阿賴耶識，名阿陀那識？由此

深細境所攝故。所以者何？由諸聲聞，不於一切境智處轉，是故於彼，雖

離此說，然智得成，解脫成就，故不為說。若諸菩薩，定於一切境智處轉，

是故為說；若離此智，不易證得一切智智。 

釋曰：由此深細境所攝者，謂此境界即深細，故名深細境。此即深細

境界中攝，難了知故，非諸聲聞為求一切境界智故，正勤修行，唯正希求

自義利故，彼由粗淺苦等正智便能永斷煩惱障故。若諸菩薩為利自他，求

斷煩惱及所知障，正勤修行，是故為說。 

ȉ ̆ᵥ ӗҬҌ ȁ ̙Ȋ ָ ӗ

Ҍ Ṏ ̙ ԋӗ ̆ ̆

̆Ӟ Ȃ ԋӗҌ ȂזṔ ̔ᵰ ̆

ṔӞ ̆ᵖ Ṕ Ҍ ȂҊ ָ Ṕז Ҍ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ȁ ̆ᵰṔ

̆ Ҍץ ᵰṔ ԅȂȉ ץ ᵥ̙ ̆Ҍ ѿ℗

̆ ̆ ̆ ̆ Ҍ ȂȊ ֲҌ

ѿ℗ ז̆ ז̆ ̆ ԅ̆ ⌠ ̆ Ҍᶖ

Ṏ҈ ̆ῒז Ҍז ̆ Ҍ ȂȇḴ Ȉ ̆ ѿ

̂ ̃ Ҍ ̆ ḱז Ṝ̆ ֓ Ҍז ̆

ԅ̆ז ԅץ ̆ ָ ȁ ̆ ז ԅז̆ ̆Ҍ

֓Ӟ ḅȂ ̆ ז̆ ԅ Ҍ̆ץ

ѿ℗ Ȃ ץ Ҍז̆ ѿ℗ ᶖ̆ז ץ Ȃȉ

Ȋ̆ Ҍ ז ז̆ ̂ ȁ ȁ

̃ ̆ ץ ̆ ץ ᶖז ̆ Ҍ ḅ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ ѿ℗ Ȋ̆ ָ ז̆ ̆ ᵫ̆

ᵫҌ ѿṎ Ҍ ̆ ӞҌ ѿṎ Ҍ Ȃᵰ Ṏ Ҍ

̆ᵰ ̆ẒẒ Ṏ ᶖ ̆ᵰ Ȃ ץ ᵫ ̆

ָ Ȃᵫ ҕ Ṝ̆ ѿṎ ז̆ ⌠ ֲ

ᵫ̆ᵫ ԅ Ȃז ̔ ̆ᵰᵫ₮ ̆ ̆ ᶖ ̆

ᵰ ԅ ̆ Ӟ ̆ ᶖ ᵫ Ҍ Ȃז

ᵫ̆ᵫ ז ̆ ז Ȃז ԅ̆ ѿ℗ ̆

ָ Ȃ ѿ ԍѿ℗ ̆ Ṏѿ℗ ѿ ᶖ Ȃȉ
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Ȋ̆ ץ Ҍ Ȃȉ ̆Ҍ ѿ℗ Ȋ̆Ẋ

Ṏ ̆ Ҍ⌠ѿ℗ ̆ᵫ Ҍ⌠Ȃ 

҉ץ ָ ӗ Ҍ Ȃ Ҍ Ӟז̆ ̆ Ҍ

ԅȂᵖ ӗ Ҍ ̆ Ҍ ҈ ҈ ̆ ץ

Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ Ṏ ȁ

̆ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ԅ Ȋ̆ Ṏ Ṏ

̆ ṎҌ Ȃȉ ѿ℗ ̆ ḱאל Ȋ̆ ḱ

ҥҌ ѿ℗ ָ̆ Ҍ ז ָ ḅ̆זҌ

Ӟ Ȃ ץ ȉ ≠ Ȋ̆ז ԅ Ԋ Ȃ

ץ ̆ȉ Ḃ Ȋ̆ז ѿ

̂ Έ ̃̆ ̆ ̆ זץ

Ҍ אל ѿ℗ Ȃ 

ȉ ≠ ז ḱאל ̆ ȂȊ Ҍ ԅ̆

ז ≠̆Ӟ ̆ז≠ ̆Ӟ ̆ѿ℗ Ȃז

ḱ Ҍ ̆ ץ Ṕז Ȃ ӗֲ ̆Ӟ Ṏ Ȃ

Ṏ Ҍ Ҍז̆ ѿ℗ ̆Ӟ Ҍ ᵫȂ Ҍ ָ ז̆ ץ

̆ ԋӗץ Ҍ ԅȂ 

ḱ ֲ ԅ Ȃ ѿṎ ̆ ᾢ ≠ Ạԅ Ԋ ̆

ᶖז ԅ̆זҌ ԅָ̆ Ԋ Ҍ₮ᶖẠԅ̆ ᵫ ԅȂ ᵫ

̆ᵖ ᵰ Ṏ Ҍ ԅ לּ ̙ ԅ ԅֲ̆

Ԋ Ҍ ԅȂ Ҋ Ṏҕ ҉̆ Ṕ ̆ ⱳ ̆ ֲ ̆

ᵰ ѿҊ̆ ᵰ Ṏ ֲҌ ҉ ȂᵰҌ ̆ ԅ ֓ ̆

҉ ̆ ᶖҊ ̆ᵰ ᵥ ̙ ӗ ̙Ҍ ӗȂ ץ ṔҌ

ָ ̆Ҍ Ἕԋӗֲѿ ̆ ԅ Ȃ ԅ Ҍ ӗ̆

ԋӗȂ 

ᵫ ҕ ӗ ̆ԋӗֲ Ҍ ̆ѿ ̆

ῇ ԅȂ Ṏ Ȃḱ Ҍ ̆ ̆ ≠ Ԋ

Ạѿ֓Ȃ Ṏҕ ̆ ̆ ȉ ҉Ȋָ ̆ ָ

רּ ̆ ҉ ̆ ָ Ȃ ѿṎ Ṕ ₮ ̆

ԅ̆ ֓Ҍ ̙ ѿҊ̆ ֲ֓

ᶖ̆Ҍ Ԋ ̙ ԅ Ҍ ԅ̆ Ṏ ӗ ̙ Ȃ 
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攝大乘論釋卷第二 

丙四 聲聞異門教 

論曰：復次，聲聞乘中亦以異門密意已說阿賴耶識。如彼增一阿笈摩

說：世間眾生愛阿賴耶，樂阿賴耶，欣阿賴耶，憙阿賴耶；為斷如是阿賴

耶故，說正法時，恭敬攝耳，住求解心，法隨法行。如來出世，如是甚奇

希有正法，出現世間。於聲聞乘如來出現四德經中，由此異門密意已顯阿

賴耶識。 

ȉ ̆ ӗҬ֞ץ ȂȊὰ ╠ ԅ ӗ Ҍ

̆ᵖ ӗ זῒץ Ȃ Ṏ

ᶛ ̆ȉ ѿ ̔ҕ ̆ ̆ ̆ ̕

̆ ̆ ̆ᵟ ̆ Ȃ ᶖ₮ҕ̆

₮ ҕ ȂȊ ԅѿ ̆ ѿ℗ ȇ ĺ Ȉ Ȃ

Ṕ ȇ ѿ Ȉ Ҍѿ ѿ Ȃ ̔ҕ ̆

̆ ̆ Ȃ ԅ ̆ᵫ Ṝ̆

̆ ᵟ ̆ Ȃָ ȉ Ȋ ̙ ѿṎ ̆

ָ ̆ ֜ ̆ Ṏ Ȃҕ ȉ

Ȋ ̆ȉ Ȋ Ṏ ̆ȉ Ȋ Ṏ

̆ȉ Ȋ ᶖ ȁ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ Ȃ ԅ

̆ ̆ Ȃ 

ȇ Ȉ ѿ ץ Ȃȇ Ȉ ֓ ȇҕ Ȉ Ҍѿ

̆ Ṕ ̕ ֓ ꜛ ȇҕ Ȉ ̆

̆ ץ ᶖȂ ז ȉ ̆ᵟ ̆ Ȋ

ᶖȂָ ȉ Ȋ ̙ ȉ Ȋ̆ז ז̆ ̆

ҥҌ ז̆ ̆ ̆ ᶖȂ

ԅ ̆ ̆Ҍ Ҍ ̆ ̆ ָ Ȃȉ Ȋ

ѿ ̆ ȉ Ȋ̆ Ṏ ̔ Ȃ Ṏȉ Ȋ

̆Ӟ ȇḴ Ȉ ̆ Ȃȉᵟ

Ȋ̆ ԅ ӊ ̆ ̆ ̆ Ҋᶖ̆⌠ ṎԊ

̆ ̂ ̃̆ Ȃ Ṏ ⌠ ̆

̆ Ȃȉ Ȋ ̆ ȇ Ȉ

ԅ Ȃ ȇ Ȉ ̔ȉ ̆ ̆ ̆ Ȃ

₮ҕ ̆ҕ Ȋ̆ ̆ѿ ̆ ̆

̕ ̆ Ṏ ȁ ⌠ Ṏ Ȃ ѿṎ Ȃ ԋṎ̆
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₮ҕ ̆ҕ Ȃ Ṕḱҕ ᶖ ⌠₮ҕ ̆

Ȃȉ ̆ ̆ פ̆ ╠ Ȃ ╚ ῒḱ ȂȊ

Ṏ ̆ Ṏ ᶖ̆ ᶖ̆פ Ṏ ╠̆

ᵬ ̆ ̆ Ṏ ḱ Ȃ ̆ȉ Ȋ

̆ȉᵟ Ȋ ̆ȉ Ȋ ⌠ḱ Ȃ

Ṝ̆ Ṕ ḱ ҈Ṏ ̆ ̆Ҋ ̆ ḱ Ȃ 

ȉ ᶖ₮ҕ̆ ̆₮ ҕ Ȋ̆ᵫ₮ҕ ̆ Ȃ

רּ ҕ ₮ ̆ Ҍ ̆ ⌠̆ ѿ ԅȂᵖ

ֲ Ҍ ̆ ז̆ ԅȂ Ҍ ̆Ӟ Ȃȉ

ӗ ᶖ₮ ҬȊ̆ ѿ ȇ ᶖ₮ Ȉ̆ ȇ ѿ Ȉ Ȃ

ȉ Ȋ̆ץ Ҍ ̆ ץ ₮ Ȃ

ȉ ŀŀ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̆ Ṏ Ȃ 

 

於大眾部阿笈摩中，亦以異門密意說此名根本識，如樹依根。化地部

中，亦以異門密意，說此名窮生死蘊，有處有時見色心斷，非阿賴耶識中

彼種有斷。 

̆Ӟץ ̆ ȉ ȊȂȉ ᶭ Ȋ̆

Ἕ ᶭ Ȃῒז ̂╠Έ ̃ Ṏ ₮ᶖ Ȃ Ӟ

Ṏ Ȃ Ӟ ѿ ̆ ѿṎ ̂ ̃

̆ ȉ Ȋ̆Ӟ Ȃ 

Ṏ ̆ȇ Ȉ ̔ȉ Ҭ ҈ Ȃѿ ѿ ̆ ѿ╡

Ȃԋ ѿ ̆ ӂ Ȃ҈ ̆ ӂ ▄

ȂȊ ԅ҈ ̔ ѿ ̆ѿ ̆ѿ┤ Ȃ ԋ ̆

ѿ ֲ̆ לּ ̆ ₮ᶖӊ ̆ѿ ⌠ ̆ ѿ ѿ

̆ Ṏԓ Ȃ ҈ ̆ ̆ ᶖץ ̆ѿ ⌠ ▄ Ṏ Ṝ

̆ ̆ ᵫӊ Ȃז ᵫץ

Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ Ҭ ȂȊȉ Ȋ

̆ Ȃȉ Ȋ ῀

Ṝ̆ ⌠ Ṝ̆ Ȃ ᶖ ԅ̆ᵖ ז ȁ

̆ ᶖ Ṝ̆ ᶖԅȂ ̆

̆ Ṏ ȁ Ṏ Ṝז ԅ̆ᵖ

ᶖ Ȃ Ṏ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 
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釋曰：世間眾生愛阿賴耶者，是總標句。如其次第，復以餘句約就現

在過去未來三時別釋。復有別義，謂於現在愛阿賴耶，於過去時樂阿賴耶；

由先世樂阿賴耶故，復於今世欣阿賴耶；由樂由欣阿賴耶故，於未來世憙

阿賴耶。法隨法行者，如教行故。大眾部中名根本識，如樹依根者，謂根

本識為一切識根本因故，譬如樹根，莖等總因，若離其根，莖等無有；阿

賴耶識名根本識，當知亦爾。化地部中異門說為窮生死蘊，為釋此因，說

有處等。言有處者，謂無色界無有諸色。言有時者，謂無想等諸定位中無

有諸心。非阿賴耶識中彼種有斷者，謂阿賴耶識中色心熏習，由此為因，

色心還有。 

ȉҕ ̆ Ȃ ῒ ̆ ץ ᶖ҈

∟ ȂȊ ̆ ᶖ̆ ȉ Ȋ ̆

ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ҈ץ∟№̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ∟ Ȋ̆ ѿ Ȃȉ ̆ ̕

ᾢҕ ̆ ׂҕ Ȋ̆ ׂ̆ҕ

̆ Ȃȉ ̆ ᶖҕ Ȋ̆ ̆

̆ ᶖ ̆ ᶖҕӞ ̆Ӟ Ṏ Ȃ

ѿ ҕ҈׆̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ѿ֓̔ ̆ Ȃ

ȇ Ȉ ѿ ̆ Ṕ ץ ̆ ȇ Ȉ ̆ ԅȂ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭ Ȋ̆ ̆ Ἕ ᶭ

̆ ָ ̙ȉ ѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗

̆ѿ℗ ̂ ̃ ᶖ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

ԅ ̆ ȁ ȁ ȁ Ṏ ̂ ̃ ԅȂȉ ῒ ̆

Ȋ̆Ẋ ̆ ֓ ȁ ȁ Ȃ 

ᶫ ѿṎ Ȃ₄ ̆ѿ Ṏ ѿ Ȃ

ҌҊᶖ ̆ Ṏ ѿ ѿ ԅ̆ Ҋᶖ̆ Ṏ ѿ Ȃ Ṏ∟

Ӟ Ṏ ̆ ΈṎ ̆ԓṎ ̆ Ȃѿ Ṏ ̆

ȇḴ ȈӞ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ȂȊץ ᶖᵬ ̆ ᵬ ̆Ӟ

Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ̆ ȂȊ Ӟ ῇ ӊ

ѿ̆ז Ȃҹ Ṏ ̆ ȉ Ȋ ̆

ȉ ȊȂָ ̙ȉ Ȋ̆ Ȃ

ȉ ̆ ᵝҬ Ȋ̆ ᵰ῀ ⌠

Ṝ̆ Ṏ Ṝ Ȃ 
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̆ Ṝ ̆ᵖ ȉ Ҭ Ȋ̆ҥ

Ҍ Ȃȉ Ҭ ̆ ̆

ȂȊ ĺĺ Ṏ ԅ ̆ Ḡ Ȃ

̆ ᶖ Ṏ Ȃ ׆ץ Ҋ ̆ ⌠ ȁ

Ṝ̆ ԅ̕׆ ₮ Ṝ̆ ᴪ ᶖԅ̆ҥҌ ԅӊ

ԅ̆Ҍ ṎԊ ̆ ḅȂ Ӟ ⌠ ֓ Ȃ 

ӗ ҥҌ Ҍ ̆ᵫץῒז ̆

̆ ѿ ₮ᶖԅȂ 

 

丙五 總結成立 

論曰：如是所知依說阿賴耶識為性，阿陀那識為性，心為性，阿賴耶

為性，根本識為性，窮生死蘊為性等。由此異門，阿賴耶識成大王路。 

釋曰：由此異門，阿賴耶識成大王路者，是極廣義。 

ᶭ Ṏ ̆ ̆ ̆ ̆

╠ Ȃȉ Ȋ̆ ԋӗ ̆ ᵫ Ȃ

ȉ ̆ ȂȊ Ṏȉ Ȋ̆ ῒז Ӟ ̆

ȉ Ȋ̆҉ ȁѿ ȉ № Ȋ̆

Ȃ 

ץ ̆ȉ ̆ ȂȊץ ᶖ ̆ Ṏ

̆ Ἕ ̆ Ȃȉ Ȋ ָ ̙ ҕ

̆ ̆ ̆ ̆ ῇ ̆ Ȃ ̆

ȉ Ȋ Ȃ ̆ Ṏ ᶭ ̆ ᾟ ̆Ҍ

̆ Ҍ ̆ ̆ Ἕ ѿ Ȃ ѿṎ Ȃ 

 

乙二 遮異釋 

論曰：復有一類，謂心意識義一文異。是義不成，意識兩義差別可得，

當知心義亦應有異。復有一類，謂薄伽梵所說眾生愛阿賴耶乃至廣說，此

中五取蘊說名阿賴耶。有餘復謂貪俱樂受名阿賴耶。有餘復謂薩迦耶見名

阿賴耶。此等諸師，由教及證，愚阿賴耶，故作此執。如是安立阿賴耶名，

隨聲聞乘安立道理，亦不相應。 

ȉ ѿ ̆ ѿ ȊȂ ѿ ֲ ѿṎ̆

Ҍ Ȃ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ Ҍ Ȃȉ ῄ ∟ Ȋ̆ ңҩ

Ҍ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ Ṕ ̆ Ȃ ױ ѿṎ̆
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̂ ̃Ҍѿ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ Ҍ ѿṎ ̆ ̔

҂ ̆ ̆ ╠Έ Ȃ Ҍ ̆ ̙

ѿṎ Ȃ 

ȉ ѿ ̆ ᵍ ӂ ̆ Ҭԓ Ȃ

Ḵ Ȃ ȂȊԋӗזṔӞ

̔ᵫ ȁ ̆ ָ ̙Ҍ ᵰṔ

̆ ԓ ̕ ̕Ӟ

̂ ̃ Ȃ ԋӗ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆ ᵬ ȂȊ ֓ Ҍ

ԅ ̆Ҍ ԅ Ṕז̕ Ӟ Ҍ ȁҌ רּ ̆ ץ ԅ

Ȃ╠ ̆ԋӗֲ̆ᵫҌ Ṕז ̆ ṔҌז Ӟ ḅ̆ז

ȁԅ ̆Ҍ Ӟ Ȃ Ṕזץ Ҍԅ Ṕז̆

Ҍ ̆ ȉ Ȋԅ̆Ҍ ԅ ̆ ̆ ԓ ̆

ӂ Ȃ Ṏ ῒҬ ̆ ȁ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ӗ ̆֞Ҍ ȂȊ ᶏᵰױ

̆ ӗᶖ ̆ ҉Ӟ Ҍ ̆Ҍ Ȃ 

 

若不愚者，取阿賴耶識安立彼說阿賴耶名，如是安立則為最勝。云何

最勝？若五取蘊名阿賴耶，生惡趣中一向苦處，最可厭逆，眾生一向不起

愛樂，於中執藏，不應道理，以彼常求速捨離故。若貪俱樂受名阿賴耶，

第四靜慮以上無有，具彼有情常有厭逆，於中執藏，亦不應理。若薩迦耶

見名阿賴耶，於此正法中信解無我者，恒有厭逆，於中執藏，亦不應理。 

ȉ Ҍ Ȋ̆Ẋ Ṏ ̆ ̆ȉ

̆ ȂȊẊרּ ̆Ҍ ז̆ ԅ

̆ ̆ ֲ֓ ҉ ȉ Ȋ ̆ ҉ ̆

ԅȂҹָӇרּ ҩ ̆ԋӗ Ҍ ̆Ҋ Ȃ

ᵰ Ҍז ̆Ҍ ֲ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ԓ ̆ Ҭѿ ̆ ѿ Ҍ ̆ Ҭ

̆Ҍ ץ̆ ȂȊᵰ ԓ ̆ Ӈ

̆Ἕ ȁ ̆ѿ ̆ ȁ Ҍ ᵟ ̆ȉ ѿ Ҍ

Ȋ̆ ᶖ Ҍ Ȃᵰ ז ԓ ̆ ̆

̆ Ҍ Ȃ ָ ̙ȉץ Ȋ̆זҌ Ṏ

Ȃז ԓ ̆ Ȃ Ṏ

̆ҥҌ ԓ Ȃԓ ז ̆ Ṏԓ Ṏ ̙ Ӈ

ԓ ̆ Ҍ Ȃ 
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ȉ Ḵ ̆ ҉ץ ̆ΐ ̆ Ҭ ̆

֞Ҍ ȂȊ Ḵ ̂ ȁ Ṏ ̃ ̆ Ҍ

̙ Ṕ ̆∆ ̆ ̕ԋ ̆ ̕҈

̆ ̕ ҉ץ ԅ̆ ̆ ԅ̆ ԅȂ ⌠

҉ץ ̆ ̆Ӟ ז̆ Ṏ ̆Ҍ ̆

ԅ̆ ҈ Ҍ ԅȂ ֓ ⌠ ҉ץ ̆ ԅ

ז̆ Ḵ ז̙ Ҍ ԅȂ Ӈᵰ ҩ Ҍ ԅ̆Ҍ Ȃ 

Ẋ ̆ȉ ҬḤ ̆ Ҭ ̆

֞Ҍ ȂȊ ᵫ ̆ȉḤ Ȋ̆ḱԅⱴ ӊ ̆

ԅḤ ̆ ḤҌ ԅ̆ז Ῥ ѿ ̆ ̆ ⌠ Ṏ ̆ ֲ֓

ȉ ȊӞ ̆Ҍ Ȃᵰ ז ̆ӞҌ ̆Ἕ ֲ֓ Ҍ

Ṏ Ȃ ᵰץ ̆ӞҌ Ȃ 

 

阿賴耶識內我性攝，雖生惡趣，一向苦處，求離苦蘊，然彼恒於阿賴

耶識我愛隨縛，未嘗求離。雖生第四靜慮以上，於貪俱樂恒有厭逆，然彼

恒於阿賴耶識我愛隨縛。雖於此正法信解無我者厭逆我見，然於藏識我愛

隨縛。是故安立阿賴耶識名阿賴耶，成就最勝。 

ȉ ῂ ̆ ѿ Ȋ̆ ԅ̆

ȉῂ Ȋ̆ ҂ ԅ №̆ ̆Ҍ ̆ ῂ̆

ῂ Ȃ ѿ ̆ ז̆ Ṏ ̕ Ṏ ȁ

ѿ ז̆ Ṏ ԓ ̆ Ȃȉ

̆ ̆ Ȋ̆ ז ᶖ ̆ ȉ Ȋ

̆ Ṏȉ Ȋ ȂזҌ ̆ȉ Ȋ ̆ ȉ Ȋ

Ȃ ԓ ҥҌז̆ Ȃ ̆ץ ԅȂרּ

ѿṎȂ 

ԋṎ̆ȉ ̆҉ץ Ḵ Ȋ̆ ⌠ ҉ץ ̆

ȁ ז̆ ԅ̆ȉ Ȋ̆

ᵖ ז ̆ҥ ⌠ ȁ

ԅ̆ ₄ ̆ Ȃ 

҈Ṏ̆ȉ Ḥ ̆ Ȋ̆Ḥ ԅ

ֲ֓̆ ז ̂ ̆ ץ

̃̆ᵖ ῂ Ȃ זֲ ̆ ȉ ȊҌ

ѿ ̆ᵰ ѿז ז̆ ҉ ԅ̆ ָ ז̙ Ȃ ҉

ז Ҍ ̆ᵖ ῂ ҥ Ȃ 



111 

ȉ ̆ ȂȊרּ ץ ӗ ȉ Ȋ

Ṏ ̆ ᵬ ṔזԅȂרּ ҹԓ ̆ ҹ Ḵ ȁ

̆ Ҍ ̕ ҹ ̆  Ȃרּ

 

釋曰：不愚者者，謂諸菩薩，彼所宣說阿賴耶識理成立故。惡趣中者，

謂餓鬼傍生及那落迦諸惡趣中。一向苦處者，謂一向受非愛業果處。於彼

有時樂受生者，是等流果，生彼所受異熟果者，唯是其苦。第四靜慮以上

無有者，謂即第四靜慮及上諸地。具彼有情者，謂生所得。阿賴耶識內我

性攝者，謂諸眾生攝取此識為內我性。求離苦蘊者，求離苦受。然於藏識

我愛隨縛者，謂於阿賴耶識執我起愛，隨縛不離。 

ȉҌ Ȋ̆ ҕ ╠ ȉ Ҍ ̆

ȊȂ ̆ Ҍ Ȃָ Ҍ ̙Ҍ ̆

ȉ ȊȂ 

ȉ Ҭ ̆ ồ ҬȊ̆ ̆ȉѿ ̆

ѿ Ȋ̆ Ȃȉ ̆ ̆

̆ ῒ ȂȊ ṜӞ ̆ ̆ҥҌ

̕ ῒ ̆ѿ Ȃ 

ȉ ҉ץ Ȋ̆ ҉ץ Ḵ Ȃȉ ҉

Ȋ̆ ץ Ȃȉΐ ̆ Ȋ̆

֓ ҉ Ȃ 

ȉ ῂ ̆ ῂ ȂȊ ╠ Ȃ

ȉ ̆ Ȃ ̆ ̆ Ҍ

ȂȊ ̆ ̆Ҍ ԅȂ ҕ

ᵬ Ȃ 

 

甲二 在理論上成立阿賴耶識 

乙一 安立阿賴耶識相 

丙一 三相 

論曰：如是已說阿賴耶識安立異門。安立此相云何可見？安立此相略

有三種：一者安立自相，二者安立因相，三者安立果相。此中安立阿賴耶

識自相者，謂依一切雜染品法所有熏習為彼生因，由能攝持種子相應。此

中安立阿賴耶識因相者，謂即如是一切種子阿賴耶識，於一切時與彼雜染

品類諸法現前為因。此中安立阿賴耶識果相者，謂即依彼雜染品法無始時

來所有熏習，阿賴耶識相續而生。 
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ȉ Ȋ̆ ĺĺ Ҍ

̆ ԅȂ Ӈ ̙ȉ Ԑᵥ ̙Ȋᵫץ

ᶖ ̆ ֓ ԅȂ ̆ ̙ 

ȉ ҈ Ȋ̆ ̆ ҈ Ȃȉѿ Ȋ̆

Ȃȉԋ Ȋ̆ ᵬҹ ⱳ Ȃȉ҈ Ȋ̆

ᶖ Ȃ ҈Ṏ ̆ ᶖ ̆ ᵬ ᶖ ̆

ᵬ ᶖ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭѿ℗ ̆

ȂȊѿ℗ ѿ℗ Ȃȉ Ȋ ȁҌ ȁ

̆ Ȃ ֓ ̆ ױ ֜ ̆ ױ №

҉ԅ̆ ⌠ Ṕ Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ѿ℗

̂ ῒ Ӟ ԅ̃Ȃȉ Ȋ̆

̆ Ṏⱳ ̂ Ṏῤ ṔҊ Ῥ№ ̆ ᾢ ⌠̃Ȃ

ѿ℗ ̆ ֓ ̆ ָ ̙ ̆

̆ ̆ Ṏ ̆ Ȃ 

̙ȉ Ҭ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ

℗ ╠ ȂȊ Ṏ ̂ ̃ ѿ℗ Ṝ̆

⌠ԅ̆ ֓ ̆ Ạҹ ױ Ȃ ̆ ѿ℗

Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ̙ȉ ᶭ ᶖ

̆ ȂȊ ᶖ̆ץ ֓ ̆

̆ ᶖ̕ ̆ ᶖԅ̆ Ӟ ԅ̆ Ṏ

̕ ԍ ̆ ̆ Ȃ Ȃ 

Ҋ ҕ Ῥ ѿҊȂ 

 

釋曰：如是已說阿賴耶識安立異門。非說異門即了其相，是故次說此

識自性、因性、果性。此中安立自相者，謂緣一切雜染品法所有熏習，能

生於彼功能差別識為自性。為欲顯示如是功能，故說攝持種子相應，謂依

一切雜染品法所有熏習，即與彼法為能生因。攝持種子者，功能差別也。

相應者，是修義。是名安立此識自相。此中安立因相者，謂即次前所說品

類一切種子，阿賴耶識由彼雜染品類諸法熏習所成功能差別，為彼生因，

是名安立此識因相。此中安立果相者，謂即依彼雜染品法無始熏習，此識

續生而能攝持無始熏習，是名安立此識果相。 

ȉ Ȃ ԅῒ Ȋ̆ ԅ ̆ҥҌ

ԅ ԅ̆ ṎẺ ᶖ Ṏ ̆ Ȃ
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ԅ̆ȉ ȁ ȁ Ȋ̆ Ҋץ ̆

̆ ȁ ̆ ȁ Ȃ 

Ῥ ѿҊ̆ ̆ ȁ ̕ ̆ ȁ

Ҍ Ȃ Ṏ ѿ Ȃ ̆ ̆ ̆

Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋָ̆ ̙ȉ ѿ℗ ̆

ⱳ ∟ ȂȊ ѿ℗ ̆ ̕ ֓

ⱳ ∟ ̆ Ṏ Ȃ

Ȃ 

ȉ ⱳ ̆ Ȋ̆ҹԅ ֓ⱳ ̆

Ȃָ ⱳ ̙ ⱳ Ȃȉ ᶭѿ℗ ̆

ȂȊѿ℗ ̆ Ȃ

̆ Ȃȉ Ȋ̆ ֞ ̆

֓ ̆ Ṏ ̆ Ȃ ̆ ̆

ԅ ̕ ̆ ̆ ̆ Ṏ

Ȃ 

ȉ ̆ⱳ ∟ӞȂȊ ̆ ΐ Ҍ ⱳ

≢ Ḡ Ȃ ҌḠ ̆ Ҍ₮ᶖȂ ѿ℗

̆ Ṏ ⱳ ∟Ȃ 

ȉ ̆ ḱ ȂȊ ̆ ḱ ̆ ḱ̆

Ṏ Ҍ Ȃָ ḱ ̙ȇ Ȉ ԅ ̆ ѿ ̔

ᵬ ḱȂ Ṏᵬ ̂ ̃̆ ḱȂȇ Ȉ ̔ȉ Ṝ̆

Ḵ Ḵ ̆ ̆ Ҭ̆ ѿ ̆ Ạ ̕

ץ ̆ ᴋ ֓ Ҍ ̆ Ạ Ȃ ῍ Ṝ̆ΐở

ᴆ̆ ץ ȂȊ Ṝ̆ Ḵ Ḵ Ȃ╠

҂Ṏ ̆ Ȃ ̆Ẋ Ҍּל ̆ Ҍ Ȃ

ȉḴ Ḵ ̆ Ȋ̆ ֓ Ȃȉ Ȋ̆

̆ ֓ ѿ ̆ ѿ ̆ ᵬ ̆ ᵟԅ̆Ҍ

Ȃ №Ҍ₮ᶖ ̆ ѿ ̆ Ȃ ӊ ̆

ᴋ ᶖ̆Ҍ ̆ Ṏ Ȃȉ Ȋ Ṏ ̔ ֓

̆ ̆ ѿ ̆ ̕ ⱳ Ҍ ̆ ӊ

Ҍ ̆ Ṏ Ȃ Ḵ Ḵ ̆ѿ Ṝ̆ΐởԅȉ ȁ

Ȋ ῄṎ ᴆ̆ Ȃ ᵬ ̆ ȉḱȊ ̆ ᵬ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ Ȃ 

ָ ̙ȉ Ҭ ̆ ╠ ѿ℗ ̆

ⱳ ∟̆ ȂȊ ╠ ѿ℗
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Ȃ ֓ ӊ ̆ ԅ ̆ Ṏ ⱳ ∟Ȃ

ⱳ ∟̆ ⌠ѿ ̆ ץ Ṏ Ȃ ̆ ץ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ᵬ ̆ ֓

ĺĺ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭ ̆ ̆

ȂȊ ̆ ֓ ᶖץ ԅ ̆

Ṏ Ҍ ̆ ᶖ Ȃ

ᵟ̆Ҍ ̆Ҍ ̆ Ṏ Ȃ Ȃ 

ԅ ȁ ȁ Ȃ 

 

此中自相，是依一切雜染品法無始熏習為彼生因，攝持種子識為自性，

果性因性之所建立。此中因相，是彼雜染品類諸法熏習所成功能差別為彼

生因，唯是因性之所建立。此中果相，是依雜染品類諸法無始熏習，阿賴

耶識相續而生，唯是果性之所建立，是三差別。 

ȉ Ҭ ̆ ᶭѿ℗ ̆ ̆

ӊ ȂȊ̂ᶭѿ℗ ̆ᵬ ӊ ̕

֓ ̔ Ȃ ȁ ᶭ Ȃ̃ȉ Ҭ ̆

ⱳ ∟ ̆ ӊ ȂȊ

ӊ ̆ ⱳ ∟̆ ̆ ҉ᶖ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭ ̆ ӊ

Ȋ̆ᶏ Ҍ Ҍ ̆ ׆ ҉ Ȃ 

҉ץ ᶖ ȁ ԅ̆ Ṏᵬ ᶖ ̆

̆ ᶖ ̆ Ȃ ҉ ῄṎ Ȃ

Ṏ҈׆ ѿ ̆ ѿ֓Ȃׂ ⌠ Ȃ 

ԅ ̆ ֲ֓ Ҍ Ȃ ᵰṔ Ṏ ̆ ѿҊȂ ̆

̆ ץ ̆ Ҍѿ Ȃ ̆ ̆

Ȃ ץ ̆ ԅ̆ Ȃ

̆ ᵰ ԅ̆ᵰ Ҍ⌠Ȃ ̆Ҍ ԅ̆

ץ Ȃ ̆ ᵰ ԅ̆ ҉ ץ ᵟȂ ץ

ᵰ ѿ ̆ ה ̆ ₮ᶖԅ̆ӞҌ Ȃ Ṕ

ָ ̆Ӟ ꜛ ֓∆ ȁ Ҍ ̆ ҉

ԅȂ ᵰ ̆ ҉ Ἕ҉ ѿ ԅȂѿ֓ ̆

ᵰ ῖ ԅȂ ̆ ᵰ ԅ̆Ҍ ₮ᶖ Ȃ

Ӟ ̆ Ṏ ̆ ץ Ṏ Ȃ ԅӊ ̆ Ӟ ₮ᶖ Ȃ ץ

ѿṎ ̆ Ȃ ̆ᵰ ԅ̆Ҍѿ ⌠̆ ֓
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Ҍ Ȃ Ӟ ̆ Ҍ Ӟ ̆ꜜⱬ ̆ ̆

Ȃ̂ ҂ ̃ 

 

ῇ  

҉ѿ Ṕ ԅ ̆ ԅ ̆ ԅѿҊ Ȃ

ӄԅ̆Ῥ ѿҊȂ 

ȉ Ȃ Ԑᵥ ̙Ȋ

№҈ Ȃȉѿ ̆ԋ ̆҈ ȂȊ ᶖ ̆

̆ ̆ ҉ ѿṎ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭѿ℗ ̆

ȂȊ ̆ ̆ȉ Ȋ

̆ ̆ Ṏᵬ Ҍ ̆ Ṏ ̆ Ȃ 

̆ȉ Ҭ ̆ ѿ℗ ̆ ѿ℗

╠ ȂȊ ᶭ Ṏ ̂ ̃̆ѿ℗ ץ

Ȃ ̆ Ȃ Ṏ̆

ѿ℗ Ȃ 

̆ȉ Ҭ ̆ ᶭ ᶖ ȂȊ

ԅ Ṏ ⌠ ̆ ̆ Ҍ Ṕ ̆

Ҍ ₮ ̆ Ҍ ᶖȂѿ℗ ̆╠ ԅ̆

ᶖԅ̆ Ȃ 

╠ ̆ҕ ѿ Ȃȉ Ȋ̆

Ṏ╠ ԅȂȉ ԅῒ Ȋ̆ ԅ ̆ ҥ

ԅ̆ ѿҊ ̆ȉ ȊȂ 

Ṕ╠ ̆ ȁ ѿṎ Ȃ ̆ ȁ ̕

̆ȉ Ȋ ȉ Ȋ Ҍ Ȃ ȁ ȁ ̆

ԍ ȁ ȁ Ȃ 

ָ ̙ ָ ̙ȉ Ҭ ̆ ѿ℗

̆ ⱳ ∟ ȂȊȉ ѿ℗ Ȋ̆

̆ Ṏ ȉ Ȋ̆ Ṏ

Ȃȉⱳ ∟Ȋ̆ ֓ ̆ ⱳ ∟Ȃ Ṏ

̂ ̃Ȃ ѿ℗ ̆ Ṏ

̆ Ṏⱳ ∟ Ȃ ṎȂ 

ȉ ⱳ ̆ ȂȊ Ṏⱳ ȉ

ȊȂȉ Ȋ ᵬ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ⌠ԅ̆ ֓ Ȃ 

ȉ ᶭѿ℗ Ȋ̆ ̆ ҉ ԅ

Ȃȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ᶖ Ȃ
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̆ Ȃȉ Ȋ ⱳ ∟Ȃ Ṏ ⱳ

∟̕ Ṏⱳ ∟̆ ᵟ̆Ҍ Ȃ Ṏ

Ȃȉ Ȋ ḱ Ȃ Ṕ ̆ȉḱȊ ᵬ ̆ ᵬ Ȃȉ

ȊȂ 

ȉ Ҭ ̆ ╠ ѿ℗ ̆

ⱳ ∟̆ ̆Ȋ ̆ ѿ℗ Ṏⱳ ҉ᶖ

̆ Ȃ ╠ ѿ℗ ̆ ֓

̆ Ṏ Ṕ ⱳ ∟̆ Ṏ Ȃ Ṏ

Ȃ Ṏ ̆ Ṏⱳ ᶖ Ȃ 

̆ȉ ᶭ ̆ ̆

ȂȊ ᶖ ̆ ῍ ῍ ̆ Ṏⱳ

Ṏ ҉ ̆ Ṏ ̆ Ṏ ҉ ̆ ԅѿṎ Ȃ

╠ ԅ̆ ԅ̆ ԅ̆ ᵌ Ȃȉ Ȋ̆

Ḡ ᵬ Ҍ Ȃ Ṏ Ȃ 

Ҍ ̆ҕ Ῥ Ṕ№∟ѿҊ̔ȉ Ҭ ̆ ᶭѿ℗

̆ ȂȊ Ṏ Ȃ Ṏ

ᶖ ̙ѿ℗ ᶖץ Ṏ ҉ ̆ ԅӊ Ṏ

Ȃ ץ ѿ ᶖ Ȃ 

ȁ ̙ȉ Ҭ ̆ ⱳ ∟

̆Ȋ ⱳ ∟ĺĺ Ṏ ⱳ ̆ᵬ ׆̆

ѿ ̆ Ȃȉ ӊ Ȋ̆ Ṝ Ṕ ȉ

Ȋ̆ ׆̆ ѿ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ᶭ ̆ ̆ ӊ

ȂȊ ̙ ̆ ԅ ̆ Ṏ

ץ Ȃ ̆ ԅ̆ ԅ̆

ԅȂԊ ҉ ̆Ҍ ̆ ᶖ Ҍ ₮ᶖ̆

ץ ᵌ Ȃ ҉ ֓ ᶏ Ҍ ᶖȂ

̂ ̃ ᶖ Ȃ 

҉ ȁ Ҭ ̆

̕ Ṏ ᶖ ̆ Ȃ

ȁ ̆ᵖ ᶖ ̆ ̂ ̃̕ Ṏ

ⱳ ∟ ̆ Ȃ ᶖ ̕

̆ᶏ ᵌ Ҍ ̆ Ȃ 

Ҋ Ȃ╠ ⌠ ָ̆ ̙ 
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丙二 熏習 

論曰：復次，何等名為熏習？熏習能詮，何為所詮？謂依彼法俱生俱

滅，此中有能生彼因性，是謂所詮。如巨勝中有花熏習，巨勝與花俱生俱

滅，是諸巨勝帶能生彼香因而生。又如所立貪等行者，貪等熏習，依彼貪

等俱生俱滅，此心帶彼生因而生。或多聞者，多聞熏習，依聞作意俱生俱

滅，此心帶彼記因而生，由此熏習能攝持故，名持法者。阿賴耶識熏習道

理，當知亦爾。 

釋曰：謂依彼法俱生俱滅此中有能生彼因性是謂所詮者，謂即依彼雜

染諸法俱生俱滅，阿賴耶識有能生彼諸法因性，是名熏習。 

ȉ ̆ᵥ ̙ ̆ᵥ ̙Ȋ Ṏ ָ ̙

ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ Ṏ ̕ ̆ ָ ̙ȉ ᶭ Ḵ

Ḵ ̆ Ҭ ̆ ȂȊᶭ Ṏ ̆ ̆ Ҭ

̆ Ṏ Ȃ 

Ҍ ̆ Ṏ ̆ ᶖ ѿ֓Ȃ ץ ԅ ӊ ̆Ῥ Ṏ Ȃ

ȉ Ҭ ̆ Ḵ Ḵ ̆ ȂȊ

̆ ̆ ᶖ Ҍ ̆ ѿ ̆ ┤ ┤ ̆

Ṏ Ӟ┤ ┤ ̆ ῄṎ ѿ ̆Ḵ Ḵ Ȃ Ḵ Ḵ Ҭ̆

Ṏ ҉ ̆ Ṏ Ӟ Ȃ ҉ ̆ ᶏ

Ṏ ̆ Ȃ Ȃ 

ῂ ̙Ῥ Ṏ Ȃȉ Ȋ̆ № ̔

ȁ ȁ ̆ № ̂ ̃̆ № ̂

̆Ҍ ̃Ȃ ∟ ֲȂ ֓ ȁ ȁ

̙Ӟ ᶖ Ȃȉ ᶭ Ḵ Ḵ ̆ ȊȂ

ז ̆ ̙ȉᶭ Ḵ Ḵ Ȋ̆ Ṏ Ṏ

Ḵ Ḵ ̆ ̆ Ȃ ̆ Ṏ

№ ̕ Ṝ̆ Ṏ Ȃ Ṏ Ṝ̆

Ӟ ᶖԅȂ ╠̆ץ ԅ Ȃ 

Ṕ₄ ̆ Ṏֲ Ṏ Ҍѿ Ȃ ֲ ∟ ז̆ ⌠ָ

̆ ⌠ ԅ ԅ Ȃ Ṏ Ȃ ֲ֓

̆ѿ Ԋ Ӟ Ҍ ̆ ԅ Ȃ ֓ ԍ Ȃ ץ Ṕ

̆ ̆ ץ ᶖ Ӟ ԅ ̆ Ԋ Ȃ

ץ ȁ ̆ Ȃ ̆ ᶖ̆ ֓

̆ ᶏץ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ֲȂȉ Ȋ̆ Ṕ Ȃ

ȉᶭ ᵬ Ḵ Ḵ Ȋ̆ Ṕ ӊ╠ Ṏᵬ ̂ᵬ ̃̆ ᵬ Ṏ

Ḵ Ḵ Ȃȉ Ȋ̆ץ Ṏ Ṝ̆
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ᶖ̆ ԅȂ Ṕ ̆ ⌠ ᶖ̆Ҍ Ҋᶖ̆

ȉ ȊȂȉ Ȋ̆ ̆ Ṏ

Ṕ ̆Ҍ Ȃȉ Ȋ Ḡ ᶖ̔ ̆Ҍ ̕ ̆Ҍ

̆Ҍ ԅȂ ȉ ȊȂᵫ ̆ ѿ̆ז

Ȃ Ṝ̆ ז Ҋᶖ Ȃ Ṕ ȁẠ ̆ ̆

ԅ̆ Ṝ ҊᶖȂ ̆ Ȃ ̆

ԅȂ ̆ רּ ԅ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ȂȊ ԅ҈Ṏ ̆ѿṎ ̆ѿṎ

̆ѿṎ Ȃ ԅ̆ ̆

̆ᶭ ץ Ȃ 

̆Ҋ ҕ Ȃ 

ȉ ᶭ Ḵ Ḵ Ҭ Ȋ̆ ̙ȉ

ᶭ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ֓ ȂȉḴ Ḵ Ȋ̆ ┤

̆ң ѿ ̆ ѿṎ ̆ ѿṎ ̆ ֓ Ḵ

Ḵ Ȃ ҩ Ṝ̆ȉ ̆ Ȋ̆

Ҋ ̆ Ṏ Ṏ ̆ Ṏ ԅ̆ Ṏ Ȃ 

̆ ԅ ᶛ̆ Ṕ ѿҊ̆ ץ

ᴪ ȂҊ ѿ ѿ ᾬ ̆ ∞ ȉ ӊ Ȋ̆

ѿṎ ῄṎ̙ 

 

丙三 本識與種子之同異 

論曰：復次，阿賴耶識中諸雜染品法種子，為別異住，為無別異？非

彼種子有別實物於此中住，亦非不異。然阿賴耶識如是而生，有能生彼功

能差別，名一切種子識。 

ȉ ̆ Ҭ ̆ ∟ ᵟ̆ ∟ ̙Ȋ

̆ ѿṎѿṎ№ ᵟ ̆ ѿᵣ ᵟ ̙ ̆

ἝҥҌ ҍ ∟ Ҍ ̕

̆ ԅѿᵣ ̂ ∟ ̆ ᶖ ԅ ̃Ȃ ṎῄṎ

̆ץ ╠ Ṏ̔ ҍ Ҍ ѿṎ Ȃ ҩ῏ ̆╠

Ҭ ҩ ̔ Ȃ ᶖ ̆ Ἕ Ȃ 

ѿ ̆ № ᵟ ̂ ̃̆ ᶖ

ѿ ̙ȉ ∟ ҬᵟȊ̆ז ᵰ Ṏ Ҍ ̆

Ṏ Ҍ ѿṎ Ȃ Ṏ∟Ṏ∟ ̆ᵰ ץ

Ṏ № ᵟ ̆ ѿᵣ ᵟ̕ Ҍ ѿṎ ̆

ᵟ ҥҌ Ṏ∟Ṏ∟ ̆ Ҍ̆ץ ∟ Ȃȉ֞ Ҍ
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Ȋ̆ᵰ Ṏѿᵣ ̆ ̆ӞҌ ̆ Ҍ

̆ ₮ᶖȂ ѿ ӞҌ ̆Ҍѿ ӞҌ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ̙ ȉ

ⱳ ∟̆ ѿ℗ ȊȂ Ṝ̆ ₮ ⱳ ∟̆

ѿ℗ Ȃ ∟̆Ҍ ᶖ ѿ ̆ ̆ ̆ ̆

̆ ̆ ̆ Ȃ ̆ץ ѿӞҌ ̆

ӞҌ Ȃ 

Ҋ ҕ ̆ ѿ Ȃ 

 

釋曰：阿賴耶識中雜染法種子，為異為不異？若爾，何失？若有異者，

彼諸種子應分分別，阿賴耶識剎那滅義亦不應成，有別異故。由善不善熏

習力故，種子應成善不善性，然許無記。若不異者，云何有多？此不應理。

是故二說俱有過失。 

ȉ Ҭ ̆ Ҍ ̙Ȋ ң ̔

ᵰ ѿṎ ԋṎ̆ ץ ̕ᵰ

№ ȁҌ ̆ ᶖ ѿ ̆ ṎӞ Ȃ

ῄṎ Ṕ № ѿҊȂ 

╠ѿ ז̆ ∞ ѿ Ȃ 

ҕ Ἕ Ҍѿ Ȃז ̔ȉ ̆ᵥ ̙Ȋ ѿ ̆

ָ ̙ 

ȉ ̆ №№∟̆ ╡ ֞Ҍ ̆ ∟ ȂȊ

Ẋ Ṏ∟Ṏ∟ ̆Ҍ ѿ ȁ ̆ Ӈ ┤

Ҍ ԅȂ 

ҕ ̔ȉ ˻ ָ

∟̆ Ҍ ῒ ╡ ̙ ╡ ̆ȇ ᵍȈ ⌠Ȃ

̆ ᶭ ̆ ᵟ̆Ӟ ȇ Ȉ Ȃ

̆ Ҭ̆ ҉ ̆ ╡ ̕ᵖ ̆

ῒ ᶖ Ȃ ӊ Ҍ ̆ҥ ╡ Ȃ

̆ ᾧ ᵟ ̆ᵖ ᶭ

Ҍ ȂȊ 

ԋṎ ̆ȉ Ҍ ⱬ ̆ Ҍ ̆ ȂȊẊ

̆ ̆Ҍ Ҍ ̆

̂ ̆ ӊ ∟ ѿ֓̃̆ᵖ ̆

Ҍᵖ ̆ Ȃᵰ ∟ ̆ ̆

̆ᵖ Ȃ ȉ̆ץ ∟ Ȋ ҌᵟȂ 
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ȉ Ҍ ̆Ԑᵥ ̙ Ҍ ȂȊẊ Ҍ ѿṎṎ№

̆ ѿ ̆ ̙ Ṝ̆ ̆

̆ ̆Ҍ Ҍ ̕

̆ ̕ Ȃ ∟ ̙ 

ȉ ԋ Ḵ Ȋ̆ ̆ץ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ȃ 

̆ ȉ Ȋ̆ ԅ Ȃ ԅ

ῄṎ ѿ ̆ Ȃ Ṕ ̆ ҥ Ȃ

̆ ԅ ̆ ԅᶭӊ Ԋ Ȃ

Ҍ ̆ ԅ̆ Ӟף Ȃҕ Ṏ ̆

Ȃȇ Ȉ Ҍ Ṏ ̆ ̆ ԅ̆ז ҕ

Ȃȇ Ȉ Ṏȉ ┤ Ȋ ȉ׆̆ Ҍ Ȋ Ҋ

̔Ẋ № ̆ ̆ ̆ ̆

Ȃז ῄṎ ѿṎ ԅ̆Ӟ Ṏ ԅȂ 

Ṕ Ӟ ᵖ̆ץ ⌠Ҍ ̆ Ṕ ѿ Ȃ

̆ Ṕ Ҍѿ ԅ̆ Ạ ̆ӞҌ ̆

̆ Ӟ Ȃ 

Ṕ ̔ ҥҌ ȉѿȊ ȉ Ȋ̆

̆ ∟ Ȃ ҕ Ἕ

ѿ֓Ȃ Ҭ ̂ ̃̆ Ҍ ̂ ԅѿ

̙̃ȉ ̆ᵥ ̙Ȋᵰ Ӟ ȁҌ Ӟ ̆ ָ ̙ȉ

̆ №№∟Ȋ̆Ẋ ȉ Ȋ ̆ Ṏ

̆ № Ȃ Ṕ ̆ᵖҌ ̆ Ṏ

Ṝ Ṏ ץ ̆ Ṏ Ṝ Ṏ ץ Ȃ Ӈ̆ȉ ┤ Ȋ Ṏ

Ҍ ԅ̆ ȁ ̆Ҍ ╡ ԅȂ

Ṕ ̆ Ҍ ᶭ ̆ ẠṎ Ȃ 

̆ Ṕ ̆ ȁ ̆

Ҍ ̆Ӟ Ҍ ̆ ѿ┤ ̆ Ӟ ̆

Ӟ ̆ ȉ ┤ Ȋ ̙Ҍ ԅȂ ╡

Ҍ ԅȂ ָ ̙ ∟ ̆ ∟ Ȃ 

ԋҩ ̆ ∟ ̆ ̆Ҍ

Ӟ Ҍ ̆ᵖ ̆ ӞҌ Ṕ ԅȂ 

ȉҌ Ȋ̆ӞҌ Ȃȉ Ҍ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ ѿ ̆

̙ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁҌ

ȁ ȁ ŀŀ̆ ᴪ ̙ȉ Ҍ Ȋ̆ ӞҌ̆ץ ѿ

Ȃ 

ȉ ԋ Ḵ Ȋ̆ ̆ץ Ӟ ̆Ҍ Ӟ ̆ Ȃ 
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Ṕ ̆ Ҍ ѿ ᶭ ̆ ᵬṎ Ȃ 

 

非彼種子有別實物於此中住，亦非不異，乃至名一切種子識者，為避

如前所說過失，故不定取異及不異。如是而生者，謂由如是品類而生。有

能生彼功能差別者，謂有能生雜染品法功能差別相應道理。由與生彼功能

相應故，名一切種子識。於此義中有現譬喻，如大麥子於生自芽有功能故

有種子性。若時陳久或火相應，此大麥果功能損壞。爾時麥相雖住如本，

勢力壞故無種子性。阿賴耶識亦復如是，有生雜染諸法功能，由此功能相

應故，說名一切種子識。 

̆ ⌠ ̙ȉ ∟ Ҭᵟ̆֞ Ҍ ̆

ӂ ѿ℗ Ȋ̆ ╠ ȉ Ȋ ȉҌ Ȋ ̆ȉ Ҍ

Ҍ Ȋ̆Ҍѿ ̆ӞҌѿ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̆Ҍ ̆ӞҌ

Ҍ Ȃ Ṏ ̆Ҍ ̆ӞҌ Ҍ Ȃ

̆ ₮ᶖȂ 

ȉ ⱳ ∟ Ȋ̆ Ṏָ ̙ ⱳ ∟̆

₮ Ȃ 

ȉ ⱳ ̆ ѿ℗ ȂȊ Ṏ ₮ѿ℗ ⱳ

̆ ץ ѿ℗ ̆Ӟ Ȃ 

Ṏ Ӟ ̆ҕ ѿṎ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ Ṏ

Ȃȉ ⱳ Ȋ̆ ̆ ⱳ ̆

ѿ Ҋ ̆ ̆ Ȃ Ṏⱳ ̆ Ṕ

Ȃȉ ӄ Ȋ̆ᵖ ̆ ӄҌ ̆ ̆

ԅ̆ ԅ̆ Ҋ Ҍ Ȃȉ ⱳ Ȋ̆ Ṏ

ⱳ ԅȂ ̆ ѿ╠ץ ̆ᵖ Ṏ ⱳ ԅ̆

Ṏ ԅȂ Ṏ ̂ ⱳ ̃ҥҌ ̔ ѿ

̆ ⱳ Ṝ Ṏ ̆ ԅ ⱳ Ṏ ̆ѿ ѿ ̆

̕ᵖ ⱳ ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ̆ȉⱳ ȊҌ ѿṎ

̂ȉ ∟ Ȋ̃̆Ҍ ѿṎ ȉᵟȊ ⱳ

̆ Ṏ ԅ Ҍ Ȃ ץ Ṏⱳ ̆Ҍ ѿṎ Ȃ 

Ӟ Ȃ Ҍ ̆ᵰ ȉѿȊ

ȉ Ȋ̆ Ҍ Ԋ ̙ȉѿȊӞҌ ̆ȉ ȊӞҌ Ȃז Ṏ ԅȂ 

Ӟ ̆ ⱳ ̆ ⱳ ̆ ѿ℗ Ȃ

ȉⱳ ȊӞ ̆ ȉ ȊӞ ̆ҥҌ ᵣ Ȃ ⱳ ̂ᵬ

̃̆ᵰ ȉ ȊӞҌ ̆ȉҌ ȊӞҌ Ȃ 

Ṏ ∟ ᵟ Ҍ∟ ᵟ ץ̆ ᵬ ᶖ Ȃ 
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丙四 本識與雜染法更互為緣 

論曰：復次，阿賴耶識與彼雜染諸法同時更互為因，云何可見？譬如

明燈，焰炷生燒，同時更互。又如蘆束互相依持，同時不倒。應觀此中更

互為因道理亦爾。如阿賴耶識為雜染諸法因，雜染諸法亦為阿賴耶識因。

唯就如是安立因緣，所餘因緣不可得故。 

ȉ ̆ ԑ ȂȊ ֓ ̂

̃ ѿṎ ԑ ̆ Ḵ ̆Ḵ Ȃ ṔῬ ѿҊ̆

ȉ ȊҥҌ ȉ ȊȂ ̆ѿ℗ ȁҌ ȁ ̆

ѿ℗ҕ ̆ ᶖץ ֓ ֜ ȂȉԐᵥ Ȋ̆ Ṏ

ᵰ ̙ 

ȉ ̆ ̆ ԑȂȊ Ṏᶛ̆ѿ ̆ ̆

̂ ̃ԑ ̔ Ṏ ̆ ԅ Ȃ ѿṎ Ṝ̆ Ӟ

̆ Ӟ ̆ȉ ԑȊ̆ԑ ᵬ ̆ ̆ ₮ ᶖȂ

̆ȉ ԑȊ̆ԑ Ȃ 

ȉ ̆ԑ ᶭ ̆ ҌṕȂȊȉ Ȋ ̆ ᶖ̆

ץ Ҍṕ̆ᵰ ̆ ᵰȂ Ҍṕ ῒ ᵟ̆

ῒ ҌṕӞ Ȃԑ ̆ Ҍ ᾢ Ȃ ԑױ ᶭ ̆

Ṏ Ṝ̆ᵰ ̆ Ӟ ᵰ̆ ѿҩ ̆ ҌṕҊᶖȂ ̆

ṕҊᶖԅ̕ ҌṕȂ ѿṎ Ȃȉ Ҭ ԑ ֞

Ȋ̆ Ṏ ԅ̆ ֓ ԑ Ӟ Ȃ ̔

̆ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ Ȋ̆ԑ ̆

̆ ̆ Ȃȉ

̆ Ҍ ȂȊ ̆ ȇ ӗ Ȉ ̆ Ṏ ̆ῒז

ȂȇḴ Ȉ ̆ ̆ ᵬ ӊ ̆Ḵ ȁ ȁ ȁ

ȁ Ạץ Ȃ ȇ ӗ Ȉ ̆ Ṏ̂Ḵ

̃̆ ᵬ ̆ῒז Ҍ Ȃ 

 

釋曰：復次阿賴耶識與彼雜染諸法同時更互為因云何可見者，欲以喻

顯，故為此問。譬如明燈焰炷生燒同時更互者，謂一剎那燈炷為依，發生

燈焰，是則燈炷為焰生因；即此剎那，焰復能燒所依燈炷，是則燈焰為炷

燒因。餘喻亦爾。如是顯示有俱有因，由因現在住即見果生故。從如阿賴

耶識為雜染諸法因，乃至所餘因緣不可得故者，此言顯示阿賴耶識與雜染

法更互為因，即是因緣。 
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ȉ ԑ Ԑᵥ Ȋ̆ Ȃ

ԑ ̔ ̆ ̕

̆ᶏ Ҍ ̆ԑ Ȃ Ṏ ̙ȉ ץ

̆ ȂȊ Ṏ ̆ ᶖ Ȃҹԅ ᶖ Ṏ ̆

ᾢᶖץ ѿҊȂ 

ȉ ԑ Ȋ̆ ԑ ̆ ԑ

Ȃȉ ѿ┤ ̆ ᶭ̆ Ȋ̆ ѿ┤ ̆ ԅ̆ ₮

Ȃȉ ╚ Ȋ̆ Ṏ ̆ Ṏ ׆

₮ᶖ Ȃȉ ┤ ᶭ Ȋ̆ ѿ┤ ̆ ⌠ ҉ Ȃ

̆ ̆ԑ Ȃ ȉ Ȋ̆ Ṏ

ԅ̆ Ȃ ᶖ ̆ Ṏ ԅ̆ ̆

ᶖ ԅȂ ԑ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ῒזȉ Ȋ Ӟѿ ̆

ԑ ᶭ ̆ԑ Ȃ 

ȉ Ḵ Ȋ̆ ȇḴ Ȉ Ḵ ̆ ԑ Ȃȉ

ᵟ ȂȊָ Ḵ ̙ Ṝ̂ ᵟ̃̆ ҉ ₮

ᶖԅ̆ Ȃѿ ̆ Ṏ Ṝ ̆ ᶖ ̆

╠ѿ┤ ̆ ѿ┤ Ȃ Ḵ ̆ ѿṎ Ṝ ̆ ѿ┤

̆ ̆ Ӟ ̆ԑ ᵬ Ȃ ȇḴ Ȉ ̆ Ṏ Ҍ

̕ ̆ Ἕ ̆ ѿṎ Ṝԑ ҹ ̙ᵰ Ṏ

̆ Ṏ ѿ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ӂ Ҍ ȂȊ ָ

̙ȉ ԑ ̆ ȂȊ

ԑ ̆ Ṏ Ȃ ӊ ̆ῒ Ҍ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆

ῒז ῒז ̆Ҍ Ȃ Ṏ ̆ ȇ ӗ Ȉ Ȃ

ȇḴ Ȉ ῒז Ҍѿ Ȃ 

Ṕ ѿṎ ѿṎ ̆Ҍ Ḃ ѿ ȂҌ ӗ ӗ

̆ Ҭ ѿ ̆ ѿ ָ̆ Ҍ Ȃ∆ ֲ

ѿ ָ̆ ָ̆ Ҍ ̆ ԁז Ȃ ȇḴ Ȉ ⌠ ҉̆

Ҭ Ȃ ̆Ҍ ז̕ ȇ Ḥ Ȉ

Ҍ ̆Ҍ ̆ Ȃז Ṏ ѿ ̆ Ҍ Ȃ ῄṎ

Ҍѿ ̆ ῄṎ Ҍѿ ̆ᵰ ԅ Ṏ ѿ ̆ ᾷ ᶖȂ

ᵰ ѿ ̆ѿ ָ̆ Ҍ Ȃ 
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丙五 本識與雜異諸法為因 

論曰：云何熏習無異無雜，而能與彼有異有雜諸法為因？如眾纈具，

纈所纈衣，當纈之時，雖復未有異雜非一品類可得，入染器後，爾時衣上

便有異雜非一品類染色絞絡文像顯現。阿賴耶識亦復如是，異雜能熏之所

熏習，於熏習時雖復未有異雜可得，果生染器現前已後，便有異雜無量品

類諸法顯現。 

ȉԐᵥ ̆ ̙Ȋ ѿ ̔

Ҍ ̆ӞҌ ̆ ̆ ָ

̙ ̆ ̆ ȁ ȁ ȁ ̕ ̆

Ȃ ̂ ̃ ֓ ̂ ̃̆ ָ ̙

Ṏ Ῥ ȉ Ȋѿ Ȃ 

̆ȉ ΐȊ̆ ΐ ѿ֓ ΐȂȉ ̆

ӊ ̆ ѿ ̆῀ ̆ ҉Ḃ ѿ

Ἕ ȂȊ ҉ ҉ῒז ӊ ̆ Ṝѿ ԅȂ

ӊ ̆ ҉ ֓ ̆ ᵟ ҉ ̆ ₮ᶖԅȂ

ף ѿ Ȃ ΐᵬ ̔ ₮ᶖ ᶖ ѿ

ѿ ̆ ̆ ̆Ҍ ̕ ԅץ ̆҉ ₮

ȁ ԅȂȉ ֞ ̆ ӊ ̆

Ȋ̆ Ҍ ̂ ̃ ҉ ̆

Ṝ̆ Ҍ₮Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ҕ ȉ

Ȋ̕ ҹȉ Ȋ̆ № ῄṎ ԅȂȉ ╠

Ȋ̆ᵖ ̆ ╠ӊ ̆ȉḂ Ȋ̆῀ԅ ӊ ̆

₮ᶖ ̆ Ṝ Ȃ ף Ȃ

ץ Ṏᵬ ̆ ̔ Ҍ₮Ҍ ̆ᵖ

֓ Ȃ 

 

釋曰：云何熏習無異無雜而能與彼有異有雜諸法為因者，欲以譬喻顯

斯道理，故為此問。如眾纈具纈所纈衣，當纈之時，雖無異雜文像可見，

入染器後，便有異雜文像可見。阿賴耶識如所染衣，果生即染器，故名果

生染器。入者，即是緣所攝義。於熏習時雖無異雜，至果熟位，便有非一

品類諸法因性顯現，如已染衣。 

ȉԐᵥ Ȋ̆ Ṝ̆ ̆ȉ

ȊȂ Ṕ ᵌ ̆ ̆ ₮ ̆ Ҍ

̆Ҍ Ἕ Ȃ ̆ ̆ Ҍ ̆

̆ ̆ ᵌ Ȃ Ṏ ̆

₮ ֓ ᶖԅ̆ Ṏ Ҍ Ȃ Ṏ ̆
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ᶖ Ȃȉ ץ ̆ ȂȊ ז Ṏ ᶖ ₮ Ṏ ̆

ᾢץ ѿҊȂ 

ȉ ΐ ̆ ӊ ̆ Ἕ ̆῀ ̆Ḃ

Ἕ Ȃ Ȋ̆ Ἕ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ № ԅȂҕ ̆ȉ Ȋ

ȉ Ȋ̆ ȉ ȊȂ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ȉ

ȊҌ ̆ȉ ȊҌ ȉ ȊȂזṔ ȉ Ȋ̆ ȉ

ἝȊ ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ ѿṎ ѿ ȂזṔ Ṏȉ ἝȊ

Ҍ ȉ Ȋ̆Ҍ ȉ Ȋ ȉ ȊȂ 

ҕ ̆ȉḂ ѿ ̆ ȂȊҕ

Ṏ ̆ҥ ȉ Ȋ Ȃ Ṕזץ Ҍ ҕ

Ȃ 

ῬѿṎ̆ҕ ̔ȉ῀ ̆ ̆Ȋז ȉ Ȋ ̆

֓ ̂ ̆ Ṏ ѿ ̃ Ȃѿ℗ ̆ ȉ῀Ȋץ ף Ȃ

ץ Ҍ Ῥᵬ ̆ ԅȂ ץ Ṕῄᵝז ṿ Ȃ 

Ṕ ̔ȉ Ȋ ҕ ȉ ᵝȊ̆

Ṏ Ṝ̆ Ṏ Ἕ ԅȂȉ Ȋ̆ Ἕ ̆ҥ

Ҍ Ṕז̆ ԅȂ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ Ṏ ȉ ᵝȊ̆ Ṝ̆

ѿ ̆ ᶖ Ṝ̆ ȁ ₮ᶖԅ̆

₮ᶖȂ ̆ץ ҩȉ Ȋ̆ῄᵝ Ἕ ₮ҕ

Ȃ Ӟ ѿṎ Ȃ Ṕ ̆ ȉ ᵝȊȂ

Ṝ̆Ἕ ѿ ̆ ѿ ₮ᶖԅ̆

Ἕ Ȃױז ̆ Ȃ ̆ᵰṔ

̆ Ҍ ⌠̆ Ȃ 

 

丙六 大乘甚深緣起 

丁一 二種緣起 

論曰：如是緣起，於大乘中極細甚深。又若略說，有二緣起：一者分

別自性緣起，二者分別愛非愛緣起。此中依止阿賴耶識諸法生起，是名分

別自性緣起，以能分別種種自性為緣性故。復有十二支緣起，是名分別愛

非愛緣起，以於善趣惡趣能分別愛非愛種種自體為緣性故。 

ȉ ̆ ӗҬ Ȋ̆ ӗ ȁ

Ȃ ץ ̆ Ṏ ̆ ᵰ ѿҊ̆ ⌠ԅ ԅȂᵰ
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̆ ⌠ ᵝ Ȃ ѿҊ̆ Ṏ

ӗ ѿṎ Ȃ 

Ṏ ῄ ̆ȉ ̆ ԋ ̔ѿ №∟ ̆ԋ №

∟ Ȃ Ҭᶭ ̆ №∟ ȂȊ Ṏ ѿ

Ҍ⌠̆ ȇ ᵫ Ȉ ₮ Ṏ Ȃȉ№∟ Ȋ

Ȃָ №∟ ̙ȉᶭ Ȋ̆ ᶭ

̆ ᶖԅȂ Ṏ №∟ Ȃȉץ №∟

Ȋ̆ Ṏⱳ ̆ ΐ ̆ ȁ

ȁ ̆ ȁ ȁ ̆ ∟ ᶖ̆Ҍ ѿ Ȃ

ѿ ̆ ₮ᶖ ̆ ԅ ӞҌ ԅ̆ ԅ

Ӟ ֲ̆ ӞҌ ԅ̆ ѿ Ȃ ṎҌ ̆ ᵰ№∟

̆ ᵰ ∟ ᶖ̔ ԅ ̆ ̕ ̆ Ȃ

ѿ Ҍ ᵰ№∟₮ᶖȂ ̆Ҍ Ἕ Ȃ ᵰ№∟₮

ĺĺ ȁ ȁ ȁ ̆ ᵬ ̆ №∟ Ȃ

Ṏⱳ ̆ № ̆ѿ ӞҌ Ȃ№∟

̆ ѿ Ȃ 

ѿ ̆ȉ ԋ Ȋ̆ ȁ Ȃ Ṏ

ȉ№∟ ȊȂ ָ ȉ Ȋ̙ȉץ №∟

Ȋ̆ᵰ ԅ ̆ Ҍ ̕ᵰ ԅ ̆ ⌠

̆ Ṏᶖ ̙ ̆Ҍ Ȃᵰ ָ ̆ ָ

ָ ̆ Ҍ Ȃȉ№∟ Ȋ̆ ᵰ№ Ȃ 

ῄ Ȃ 

 

釋曰：如是緣起於大乘中極細甚深者，異生覺慧難了知故名為極細，

阿羅漢等難窮底故名為甚深。又若略說有二緣起者，舉數。一者分別自性

緣起，二者分別愛非愛緣起者，列名。此中依止阿賴耶識者，謂阿賴耶識

為因，諸法生起，是名分別自性緣起，由能分別異類自性為因性故。若無

明等，是名分別愛非愛緣起，由能分別愛非愛種種自體為因性故。 

ȉ ӗҬ Ȋ̆ Ṏ ӗҬ ̆ Ṏ ָ

̙ȉ ԅ ҹ Ȋ̆ȉ Ȋ ₄ ̆₄

̆ ԅȂ Ṕ₄ ̆ Ṕ Ҍ⌠ Ȃ Ṕ

Ṏֲ┤ ┤ ̆ᵰ ז ̆ Ἕ ȂҌלּ ῒז ̆ѿṎ ̆ᵰ ̆

ѿ ѿ ᵰ̆לּ ⌠ ̕ ̆ᵰ ԅ №̕לּ ̆ᵰה ̆Ӟ

Ҍ₮ᶖ ̙לҌּלȂּלּ לȂҌּלּ ѿṎ ԅ ԓ ̙ ѿ

⌠ῄ ̆ ┤ ┤ ᵖ̆לּ ṔӞ Ҍ₮ᶖ ̆לּ ⌠

̆לּ ץ Ȃ₄ ̆ȉ ԅ Ȋ ȉ ȊȂ 
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ȉ Ȋ̆ԋӗ ѿ ̆ ѿ

̆ᵖ Ȃ Ṏ ̆ ȁ ȁᾮ ̔ ̆ ӗ ⌠ ̆

⌠ ̕ Ҭ̆ ̆ ⌠ ̕ᾮ ҉

̆ Ҭ Ӟ ῀Ȃ ȁ ȁ Ṕז̆ Ἕ ѿṎ

Ȃ Ἕᾮ ҉̆Ӟ ̆Ӟ ԅ̆ᵖ ז ҉ ̆

Ҋ ѿ ӞҌ ̕ ѿ ԅ̆Ἕ Ҭ ԅ̆ᵖ

ז ⌠̕ Ἕ ̆ ԅ̆ Ӟ ⌠ԅ̆ ̆

Ȃ Ӟ ̆ ץ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ȉ

Ȋ ₄ ̆ȉ Ȋ ԋӗ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ Ȋ̆ Ṏ ᶖ ῄṎȂ№ץ

ȉ Ȋ̆ ῄṎ̆ ѿṎ№∟ ̆ ԋṎ№∟ Ȃȉѿ

№∟ ̆ԋ №∟ ȊȂ Ṏ Ӟ ̆ Ṏȉ Ȋ

Ṏ Ȃȉ↓ Ȋ̆ ↓₮ᶖȂ 

ȉ Ҭᶭ Ȋ̆ ץ Ȃȉ Ȋ̆ץ

̆ ԅ̆ Ṏ ȉ№∟ ȊȂ

Ạ ̆ ̆ Ṏ №∟ Ȃ Ҍ ̆

Ṏ∟Ṏ∟ ₮ᶖ̆ѿ Ҍ ₮ᶖȂȉ №∟

Ȋ̆ ≢ Ҍ ̆ Ȃ Ṏ ᶖ

̆ᵖ ѿ Ҍ ᵰ ₮ᶖ̆ Ṏ ȉ ȊȂ 

Ṕ ⌠̆ ȉ Ȋ̆ҕ ȉ ȊȂָ ̙

ȁ ̆ Ȃ ץ ԅῄṎ̆ ѿṎȂ ȉץ №∟

Ȋ̆ ҕ ȉ №∟ Ȋ̆ Ἕ ѿṎ

ѿṎ ̆ ԅ̙ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ №∟ ȂȊ ȁ ȁ ̆ ֓

№∟ Ȃȉ №∟ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ

̆ᵰ ȁ ̆ ᵰ№∟ ѿ Ҍ Ȃᵰ ָ ̆

ѿ Ȃ ֲ ̆ Ṏ ̆ Ṏ ̆ ̆ ̆

̆ѿ Ҍ ᵰ№∟₮ᶖ̆ ᵰ ῃ Ȃ

Ṏ ̆ Ṏ ₮ ̙ Ҍ₮ ∟̆ ̆

ѿ ӞҌ Ȃ Ṏ ̆ Ȃȉ №∟ ȊȂ

ȉ№∟ Ȋ̆ ẒẒᶖṎȉ ȊȂ

̆ ̆ Ȃ ֲ ԅȂ ̆ Ȃ 

ԅ ῄṎ ̆ ָ ̙ ץ ᾧ Ȃ ̆

Ҍ ̆ ₮ Ԋ ̆ ԅ ȂזṔ

₮ᶖ Ȃ 
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論曰：於阿賴耶識中，若愚第一緣起，或有分別自性為因，或有分別

宿作為因，或有分別自在變化為因，或有分別實我為因，或有分別無因無

緣。若愚第二緣起，復有分別我為作者，我為受者。 

ȉ Ҭ̆ ѿ Ȋ̆ ̆Ẋ Ҍ ѿṎ№∟

Ȃȉ №∟ Ȋ̆ ∟№ץֲ ̆ Ȃז

Ṕ ѿ℗ Ṏ ̆ ѿ℗ ̆ᶭ ȂזҌ

̆ Ṏ Ȃ 

ȉ №∟ ᵬ Ȋ̆ ̂ ̃ Ȃז ѿ℗

̆ ṔӞז̆ Ṏҕ ̆Ӟ ԅ

Ҍ ̆ᵖ ṔҌז ᵥ Ṏ ץ̆ ԅ ̆ ̆

ὰ ̆ ԅ̆ ȂזṔҌ Ṝ̆ ԍҌ

̆ ԅ ̆ ᶖ ̆ Ҍ ȂזṔ ̆

ѿ ̆ ̆Ạԅ ̆ ԅ ԅȂ Ҍԅ˻ץ

ᵬ ̆Ӟ Ҍ Ȃ 

ȉ №∟ Ȋ̆ ̆ ѿ℗̆ץ Ṏ

Ȃ 

ȉ №∟ Ȋ̆ Ḥᴀ ̂ ̃̆ ѿṎ ̆ Ṕ

№₮ᶖ ѿṎ ̆ ḱ ӊ ᶖ ̆ Ҍ ѿṎ

̆ Ӟ ѿ Ȃ 

ȉ №∟ Ȋ̆ Ȃז ᴋᵥ Ẽ ̔ᵰ Ẽ

̆ ᵰ ֲ ̆ᵰ ԅ̕ᵰ ԅȂ Ẽ ̆

ҥҌ ᵰ ԅָ ̆ ᵰ Ȃ ̆ Ṏ Ȃ

Ӟ ץ ̆ ̆ ̙ 

Ẋ ȉ Ȋ ̆Ҍԅ ѿṎ ̆ ҉ץ Ȃ 

ȉ ԋ ̆ №∟ ᵬ ȂȊ ԋṎ ̂ ̃

Ҍ ̆ᶛ רּ ѿṎȉ Ȋ ᵬ ̆ ֲ̆

ȉ Ȋ ̆ ֲȂ ֓ ̆ Ṏ ̆ ӊ ̕ ֓

Ӟ Ṏ ̆ ѿṎȉ ȊȂ 

Ṕ ̆ᵫ ̆ Ҭ ȂҬ ԓץ ̆

̆ҥҌ Ȃ ѿṎ ̆ Ҍ Ҍ Ȃᵫ ֲӞ

Ṏ ̔ Ṏ ԅ̆ ѿṎ Ȃ Ἕ Ṏ ԅ̆ Ṏ Ȃ

Ἕ Ṏ ̆ᵟ Ṏ ̆ ᶖ Ṏ ԅ ₮ ̆Ῥ Ṏ

Ȃῒ ̆ Ṏ Ȃ Ṕ Ṝ ̆ ⌠ ̔ Ṕ

̆ Ἕֲ ̆ ѿ לּ ᶖȂ Ṏ

̆ Ṕ ̆ Ṕ ̆ Ṕ Ȃᵖ ᵫ ̔ז
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ᵰ ֲᵟ ̆ Ṏֲ ̆ҥҌ ̆ҥҌ ̆ᵰ Ṏ Ҍ Ȃ

Ṕז ԅȂ ֓ Ȃ 

 

譬如眾多生盲士夫未曾見象，復有以象說而示之。彼諸生盲有觸象鼻，

有觸其牙，有觸其耳，有觸其足，有觸其尾，有觸脊梁。諸有問言：象為

何相？或有說言象如犁柄，或說如杵，或說如箕，或說如臼，或說如帚，

或有說言象如石山。若不解了此二緣起，無明生盲亦復如是。或有計執自

性為因，或有計執宿作為因，或有計執自在為因，或有計執實我為因，或

有計執無因無緣；或有計執我為作者，我為受者。阿賴耶識自性因性及果

性等，如所不了象之自性。 

ȉ ̆ ץ ӊȂȊ ֲ̆ Ҋ

ᶖ ̆ ᶖ ȁ ӊ Ȃ ֲ ̆ז ѿṎ ȁ ⱬ

ȂזṔҌ Ḥ̆∟ֲ ᶖ Ṕז Ṕז̆ Ҍ⌠̆ ῄ

Ȃȉ ̆ ŀŀȊ̆ ⌠ ̆ ⌠ ̆ ⌠

̆ ⌠ ̆ ⌠ ̆ ⌠ ԅȂֲ ז

Ṕ̆ ̙ ⌠ ̆ Ἕ ̆ Ἕ ѿ ̆

ἝṎ Ȃȉ Ȋ̆ ⌠ ἝṎ Ȃ ⌠ ἝṎ ѿ

Ȃȉ Ȋ̆ ⌠ Ṏ ̆ ץ Ȃ ⌠

ѿ Ȃ ⌠ ѿṎ Ȃ ̆

̆ᵰῬ ז ז̆ Ҍ ז̆ ⌠ ̆

ῃ ᶖ ̆ ԅȂ ̆ᵰ ⌠̆ ⌠ԅ̆ᵖ ᵰ Ṏ

ѿṎ ̆ ѿ ̆ ԅȂ ̆ᵰ ѿ ̆Ӟ

Ҍ ̕ᵖ ז ѿ ⌠ῃ ̆ ԅ̆ Ȃ ⌠

̆ ⌠ ̆ ̆ ѿṎ ̙ ֓ ԅȂ 

ȉ Ҍ ԅ ԋ ̆ ֞ ȂȊ ̆Ẋ ᵰҌԅ ᵫ ῄṎ

̂№∟ ȁ№∟ ̃̆ ȉ ȊȂ Ṕ Ҍ ̆

ᵖ Ṕ ᵟ̆ ̆ӞἝ ѿ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̕ȉ ᵬ ̆

̆ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̕ȉ Ȋ ̆

̕ȉ ᵬ ̆ Ȋ̆ ѿṎ ̆ ̆ᶖ

Ȃ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍԅ ӊ ȂȊᵰҌ

ȁ ȁ ̆ ἝҌ ̆ ⌠ָ ָ ̆ ѿ Ȃ 

Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ץ ⌠ ̆ᵖ

Ṏ ⌠ῃ ̆Ӟ Ȃ ̆ḱ ṔӞז̆

⌠ѿ֓ ̆ᵖ ѿ № ⌠ῃ ̆ ԅ̆ ѿṎ Ȃ ᵫ
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̆ ̆ Ṏ Ȃ ץ Ṕ ᵫ ̆ Ṏ

̆ Ṕ Ҍ ⌠̆ᵖ ⌠ᵫȂᵫ Ṕ ̆

ᶏ Ṕ ץ ѿ ̆ Ҍ ֓ Ȃ ⱳӊ ̆

ᵰ Ṏ ̆ ץ ז ז̆ ѿ Ҍ Ȃ

ᵫ Ṏ ̆ ̆ Ҍ ̆ѿ№ № Ȃ̂ ῇ ̃ 

 

Ӝ  

Ҋ ѿҊҕ Ȃ 

 

釋曰：或有分別宿作為因者，謂彼不許有士用因，故成邪執。為顯此

等，說生盲喻。無明生盲者，謂由無明，故成生盲。阿賴耶識自性因性及

果性等，如所不了象之自性者，謂前所立此識自相說名自性，所立因相說

名因性，所立果相說名果性。由無明力不了此等，於阿賴耶識分別自性緣

起不解了故，執自性等為諸法因。於第二分別愛非愛緣起不解了故，執有

我為作者受者。此中因謂阿賴耶識，諸法熏習於中持故。果者即是阿賴耶

識，即彼諸法所熏習故。 

ȉ №∟ ᵬ ̆ Ҍ ̆ ȂȊ ֓ ̆

ӽ Ṕז̆ ѿ℗ ԅ ̆ ̆ ԅ ȂזṔ

̆ ҥҌ Ҍ ̆ᵖ Ṏ̆ ȉ Ȋ ̕ Һ

ꜜⱬזҌ ̆ Ȃ Ṏ ẠҌ⌠ ̆ ץ ̆ȉ Ҍ

Ȋ̆ ԅ ꜜⱬ Ṏ ̆ȉ Ȋ̆ ԅ Ȃ ᵬ ҥҌ ̆

̆ Ȃᵖ ȉ ȊӞ ѿṎ №Ȃז ṎҌ ԅ̆

ԅȂ Ἕ ѿ ̆ ⌠ ̆ ҥ ̆ᵖ ᵰ ῒז ԅ̆

ȁ ȁ ȁ Ҍ ԅ̆ ѿ ̆ ԅȂ 

ȉ ̆ ȂȊ ₮ ֓ ̆ ԅȂזṔ ԅѿ ̆

⌠ῃ ԅȂȉ ̆ ȂȊ Ṏ ̆ ᶖ

Ȃ Ṕ ̆ ᶖץ Ṕ ԅ̆Ӟ ѿ ̆ ᶖ ⌠

Ȃ Ṏ Ҍ⌠̆Ӟ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍԅ ӊ Ȋָ̆ ̙ Ṕץ

╠ ̆ ̆ ̆

Ȃ ⱬ ̆ ȁ ȁ Ҍԅ Ȃ

№∟ Ҍԅ ̆ȉ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ᵖ ז

Ҍԅ Ṏ ז̆ ȁ ᵬ ȁ ̆ ֓ Ȃ

ԅȂ҉ץ ̆Ӟ ѿ Ȃ ԋṎ№∟ Ҍ ̆ȉ

ᵬ ȊȂ ȇḴ Ȉ ȉ Ȋ̆ ԓ ̆ҥ
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ѿṎȉ ȊȂזṔҌԅ Ṏ ԋ ̆ ԅѿṎȉ Ȋ ᵬ ̆

Ṏȉ ȊȂ ֓ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ Ҭ Ȃ ̆

ȂȊ ╠ ԅ ̆ ѿҊȂ

̆ Ṏ ѿ℗ ̆ Ȃ ֓ ҉

̆ Ȃ 

 

論曰：又若略說，阿賴耶識用異熟識一切種子為其自性，能攝三界一

切自體、一切趣等。 

釋曰：阿賴耶識用異熟識一切種子為自性者，謂得異類自體熟故，諸

法種子熏在中故。一切趣等者，謂五趣等。一切自體者，謂趣趣中同分異

分種種差別。 

ȉ ̆ ѿ℗ ῒ ̆ ҈ ѿ℗ ȁѿ℗

ȂȊ ₮ȉ Ȋ Ȃ Ṕ Ṏ ̆

ῂ ̔ ̆ Ҍ Ȃ Ȃȉ Ȋ̆

ȇ ȈȁȇḴ Ȉ ̆ ҈Ṏ ̆ ȁ ȁ Ȃ ̆

̆ ѿ℗ ̆ ȉ ҈ ѿ℗ ȁѿ℗

ȊȂȉѿ℗ Ȋ ѿ℗ ̆ ̕ȉѿ℗ Ȋ̆ԓ ̆ ∟

Ȃ 

ҕ Ȃȉ ѿ℗ ̆

Ȋ̆ ⌠ Ȃ ȉ Ȋ ̆ ̆ ̆ Ҍ

Ȃ ҌἝ ̆ ̆ ̆ ȁ Ȃ

̆ ȁ ₮ᶖӊ ̆⌠ԅ ̆ ̆ Ṏ

Ȃ ̆ ȉ ȁ Ȋ̆ ̆ҥғҌ ѿṎ

Ȃ╠ ԑ ̆ ȇḴ Ȉ ȉḴ Ȋ̆ ȁ

̆Ҍѿ Ȃ ȇḴ Ȉȁȇ Ȉ ̆ ԅȂ

ṔҌ ֓ῃ ₮ᶖ ȂȉΈ ԓ Ȋѿ ̆ ȇ ӗ Ȉ ⌠

ѿ ̙ ԅȂ ѿṎȂ ѿṎ̆ȉ Ҭ Ȋ̆ѿ

℗ Ṏ ̂ ̃ Ȃ ῄ Ȃ 

ȉѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗ ̆ ԓ Ȃ Ṕ ̆Έ ԓ ̆Ҍ Έ

̆ӞҌ ԓ ȂΈ ̆ ₮ ḱ ̆ԓ ḱ ̆ ָ ̙

ḱ ȁֲ ȁ ̆ ѿṎ Ȃԓ ȁֲȁ

ȁ ȁ Ȃȉѿ℗ ̆ ҬȊ̆ԓ ѿṎ ̆ȉ № №

∟Ȋ̆ №ȁ №̆ Ҍ Ȃָ № ̙ȇḴ Ȉ ȉ №

Ȋ̆ ѿ℗ ῍ ̆ Ạ №̆ №Ȃ №̆ ȁ

ȁ ̆ ѿṎ ̆ ѿṎ ̆ ѿṎ ̆ ҉ №Ȃ
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ᵌ ѿ № №Ȃ ֖̆ ֲ ֲ̆ ̕ ֲ

̆ №̕ ֲ ̆Ӟ №Ȃ Ṕ ֲ ̆ ֲ ȁ

ֲ Ḛ̕ ֲ Ҍѿ ԅ̆ ֲ Ҍѿ ̆ Ӟ №Ȃ ᶖ̆ №

№̆ №Ȃ ∟̆ ѿṎ ̆ ∟̆

Ṏ Ȃ ᶖ Ȃ ̆ᵖ Ṝ̆

̆ Ȃ 

̆Ҋ ᶖԓṎ ̆ ѿ℗ῂ Ȃ 

 

丁二 種子 

論曰：此中五頌： 

外內不明了 於二唯世俗 勝義諸種子 當知有六種 

剎那滅俱有 恒隨轉應知 決定待眾緣 唯能引自果 

堅無記可熏 與能熏相應 所熏非異此 是為熏習相 

六識無相應 三差別相違 二念不俱有 類例餘成失 

此外內種子 能生引應知 枯喪由能引 任運後滅故 

為顯內種非如外種，復說二頌： 

外或無熏習 非內種應知 聞等熏習無 果生非道理 

作不作失得 過故成相違 外種內為緣 由依彼熏習 

ȉ ῂҌ ԅ̆ ԋ ҕḚּ̆ר ̆ Έ ȊȂᾢ ῂ ȁ

Ҍ Ȃ Έ ̔┤ ȁḴ ȁ ȁ ȁ ȁ

Ȃ 

ᶖ̆ ֓ ̆ ֓ Ҍ ̙Ҋ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̔ ̆ ̕ ̆ Ҭ ̆

Ҍ Ẓ ѿ ̕ ץ ̕ Ӟ Ȃ Ḵ ̆

Ӟ ѿṎ Ȃȉ Ȋ ѿ ȉ Ȋ̆ ̕ ԅ Ṏ̆

Ҍ Ȃ Ṏ ȉ ȊȂ 

ԅ ӊ ̆ ȉΈ ȊȂΈ Ҍ ̆ ָ Ҍ

̙ȉ҈ ∟ ̆ԋ ҌḴ ̆ ᶛ Ȋ̆ ֓ Ȃ 

ȉ ῂ ̆ ̆ ̆ᴋ ȂȊ ѿ ̆

ῂ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ῄṎ ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ̆

₮ᶖ̕ ̆ ₮ᶖӊ ̆ ԅ̆Ҍ ҉ Ȃᶛ ̆ѿ ̆

Ҋ ̆ ̆ ԅ̆ ₮ᶖԅ̆ ◓Ҋᶖ̆◓Ҋᶖ ԅ ̙

̆Ҍ ҉ Ȃֲ ӊ ̆ Ṏ ̆Ҍ ҉ Ҍ ԅ̆

҉ ԅ̆ ѿ ѿ ̆ ԅ̆ ԅȂȉ Ȋ ԅ̆ȉ Ȋ ֲȁּל Ȃ
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ԅӊ ̆ ѿṎ ̆ ѿ ̆ȉᴋ Ȋ̆ ̆

Ҍ ѿҊ Ȃ ῄṎ ḅȂ 

Ҋ ԋṎ ̆ҕ Ȃ ԋ ̕ Ṏ ̆ᵖҕ

Ȃ 

ȉ ῂ ̆ ԋ ̔ ̆ ῂ ȂȊ ץ

̆ῂ Ȃȉ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ḱ ̆

ḱ Ҍ ȂȉᵬҌᵬ ̆ Ȋ̆Ẋᶏ ῂ

̆Ạԅ ̆ Ạ ⌠̆ ̆ԁ ԅ̆ Ṏ Ȃȉ

ῂ ̆ ᶭ Ȋ̆ ̆ ῂץ ̆Ӟ ῂ

Ȃ ָ ̙ ᶖ ̆ ̆

ῂ Ȃ 

Ҋ Ṕᾢ ҕ Ȃ 

 

釋曰：如是已說阿賴耶識為一切法真實種子，復欲顯示彼種子體，說

斯五頌。此中外者，謂稻穀等。內者，即是阿賴耶識。不明了者，謂外種

子是無記義。言於二者，阿賴耶識於善不善二性明了，通有記故；復有別

義，謂於雜染清淨明了。唯世俗者，謂外種子唯就世俗說為種子。所以者

何？彼亦皆是阿賴耶識所變現故。勝義即是阿賴耶識，所以者何？是一切

法真種子故。 

ȉ ѿ℗ ̆ ̆ ԓ ȂȊѿ

℗ ̆ ֓ ̆ Ṏ Ȃ ҹԅ

₮ ָ ̆ ԅԓṎ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ ѿṎ ȉ Ȋ ָ ̙ȉ Ȋ̆ ̆

Ҍ ῂ ̆ ҕ ҉ ⌠ ֓ ̆ Ȃȉῂ ̆

Ȋ̆ ῂȂȉҌ ԅȊ Ȃ ̆

̆ᵰ ̙ Ҍ҉̆ ̆ Ҍ҉ ̆ Ҍ҉ ̆

Ȃᵖ Ṏ Ҍ ȉ ̆ Ȋ̆ ԍ ᾢ ȁ

ӟ ̆ ̆ᵖ ₮ᶖ ̆Ӟ

̆ ҈ Ȃ ṎȉԋȊ̆ ԍ ȁҌ ̆Ҍ Ҍ ԅ ̕

ԍ ȁ Ȃ ῄṎ Ȃץ ȁҌ ԋ̆

ṎԋȂ ╠ԋ Ȃ 

ԋ ȉ ҕḚȊ̆ ҈ ȉּר Ȋ̆ ῄṎ ָ ̙ȉ ҕ

Ḛ Ȋ̆ ᶭҕḚ ̆ ҕ ҉ ̆ ҉ӞҌ Ȃ

ȉ ץ ᵥ̙Ȋ ָ ̙ ҉Ӟ ₮ᶖ Ȃҕ ҉

̆ ̆ ̆ Ṏ ҕḚ Ȃȉּר Ȋ ȉ Ȋԅ̆

ᶖ ̆ Ȃ ṎҕḚ Ẋ ̆Ẋ ѿṎ ̆
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Ȃȉּר Ȋ ȁ Ȃȉ ץ ᵥ̙ ѿ℗

Ȋ̆ רּ ᶖ ̆ ѿ℗ ̆ҕḚ Ẋ Ȃ

ѿ℗ ̆ ҕḚ ̆ Ṏ ₮ᶖ Ȃ 

 

應知如是一切種子復有六義：剎那滅者，謂二種子皆生無間，定滅壞

故。所以者何？不應常法為種子體，以一切時其性如本，無差別故。言俱

有者，謂非過去亦非未來，亦非相離得為種子。何以故？若於此時種子有，

即於爾時果生故。 

ȉ ѿ℗ Έ ȂȊ ȉ ῂҌ ԅ ԋ̆ ҕḚּר Ȋ̆

ῂ Ҍ ̆ ԅѿҊȂҊ ȉ Έ Ȋ̆

ΐ Έ ̆ Ȃ 

ȉ┤ ̆ ԋ ̆ ȂȊҌ ȁῂ ̆

̆ ԅӊ ҉ ̆Ҍ Ả Ȃ Ṕ ⌠ ̆Ҍ לּ

̙ᶛ Ṏ ̆ ԅӊ ̆Ҍ ̙ Ṏ┤ ̆ Ṕ

Ҍ⌠Ȃ ┤ ̆ ָ ӊ ̆ ₮ ᶖԅ ̙

┤ ┤ ̆ᵖ ̆ Ṕ Ҍ⌠Ȃᵰ ԅ ѿ

̆ Ṏ ԅ̆ ₮ᶖԅ̆ ץ ̆ Ӟ Ҍᵟԅ̆

ԅ̆Ἕ Ṕ ᾢ ̆Ἂ ԅ̆ Ӟ ԅ̆ ṕҊᶖ Ȃ ┤ ┤

̆ ԅӊ ̆ȉ Ȋ̆Ҍ Ả ̆ ҉ Ȃȉ ץ ᵥ̙Ҍ

℗ѿץ̆ ῒ ∟ ȂȊ ̆ ̆

Ҍ ȂẊ ȁ ̆ȉѿ℗ Ȋ̆ ⌠ ̆

∟̆ Ҍ ̆ᵰ ̙ ̆ ̕ ̆

̙ ┤ ̆ ᵬ ̕ Ҍּל ̆ ᶖ ̆⌠ ᶖ

Ṏ ̆ ᵬ ̙ Ҍ₮ ᶖȂ ץ ┤ Ȃ

ѿṎ̆ ┤ Ȃ 

ԋṎȉḴ Ȋ̆ȉ ֞ ᶖ֞ ȂȊ Ҍ

̆ӞҌ ᶖ ̆ Ȃ ӞҌ Ṏ ̕

̆ Ṏ ̙ȉᵥץ ̙ ̆ ȂȊ

̆ Ȃ╠ ̆Ḵ ̔ ̆ ̆ Ȃ

ԅ̆ ԅ̆ Ҍ ῒ Ȃ ץ ᴆ̆

Ҍ ̆ӞҌ ᶖ ̆ ӞҌ ̆ ῄṎ ѿ Ȃ 

 

恒隨轉應知者，謂阿賴耶識乃至治生；外法種子乃至根住，或乃至熟。

言決定者，謂此種子各別決定，不從一切一切得生，從此物種還生此物。

待眾緣者，謂此種子待自眾緣方能生果，非一切時能生一切。若於是處是
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時遇自眾緣，即於此處此時自果得生。唯能引自果者，謂自種子但引自果，

如阿賴耶識種子唯能引生阿賴耶識，如稻穀等唯能引生稻穀等果。 

ȉ ̆ ӂ ̕ ӂ ᵟ̆ ӂ ȂȊָ

̙ ̆ ᵰ ̆ ̆

Ӈ̆ ᴪ Ҋ Ȃ ᵰ ӊ╠̆ ̆ ȁ

Ҍ Ҋ Ȃ ȉ ᵟȊ̆ ̆ Ҍ ̆ȉӂ

ȊȂ Ṏȉ Ȋ̆ ԅ Ȃ ҕ ̆ ̆

ԅӊ ̆ ᵬ Ӟ Ҍ Ȃ ԅ̆ ᴋּףԅ̆ Ҍ ԅȂ

ӊ╠̆ ̆ Ṏᵬ Ȃ 

ȉ ̆ ∟ ̆Ҍ ѿ℗ѿ℗ ȂȊ Ṏ

Ṏ̆ Ṏ ṎȂҌ Ṏ ץ Ṏ̆ Ṏ ץ Ṏ̆ԁ҂ῇ

ԁ ̆ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ ̆

̆ ̆ ȂҥҌ ԁ҂ῇ ԁ ̆ ̆ Ṏ

Ṏ ̆ Ṏ Ṏ ̆ Ȃ 

ȉ ȊȂ ̆ Ҍ ԅ ̙Ҍ Ȃ ΐ ԅ

̆ Ҍ Ҍ ᶖȂ Ҍ ̆ѿҊ ₮ᶖԅ̆

̆ῃ ₮ᶖԅ̆ ԁ ԅȂ ԅ Ȃȉ

̆ ѿ℗ ѿ℗Ȋ̆ Ṏ ̂ ԅֲ̆

̃̆ ԅ̆ ̆Ҍ ȉѿ℗ ѿ℗Ȋ̆Ҍ ָ

Ṝ ̆Ҍ Ṏ Ȃ Ȃȉ ̆

ȂȊȉ Ȋ ѿ Ṝ̆ȉ Ȋ ѿ ̆

ԅ̆ Ṏ Ṝȁ Ṏ ̆ ԅȂẊ Ҍ ̆ Ҍ ̆

ῒז ȁῒז ṜӞҌ Ȃ 

ѿṎȉ Ȋ̆ Ȃȉ ᵖ Ȋ̆

̆ Ṏ Ȃ 

ΈṎ Ȃ ΐ ṎΈṎ ᴆ̆ Ҍ ᵬ

Ȃ Ṏȉ Ȋ ȉ Ȋῄ ∟ѿҊȂȉ Ȋ ҈ ̆ ȁ

ȁ ̆ Ṏ∟ ̆Ҍ ̆ ̆ ӞҌ

̆ ӞҌ Ȃȉ Ȋ ѿ ѿ ̆ӞҌ

ԁ Ȃ 

 

如是且顯種果生義，今當更示熏習異相。堅者，堅住方可受熏，非如

動風。所以者何？風性流動不能任持，所有熏氣一踰缮那，彼諸熏氣亦不

隨轉；占博迦油能持香氣百踰缮那，彼諸香氣亦能隨轉。言無記者，是不

可記極香臭義。由此道理，蒜不受熏，以極臭故；如是香物亦不受熏，以

極香故。若物非極香臭所記，即可受熏。言可熏者，謂應受熏，方可熏習，
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非不受熏如金石等。不應受熏名不可熏。若於此時能受熏習，即於爾時名

為可熏，如可熏物。與能熏相應者，能熏相應方名可熏，非不相應，當知

即是無間生義。 

ȉ ғ ׂ̆ Ȋ̆ Έ ԅ̆ ᶖ

̙ ᶖȂ ̆ ̆ ֓ ̙Ӟ ΐָ ᴆ

̙ Ṏ ̆ ץ ѿҊȂȉ Ȋ ∟ Ȃ 

ѿṎ̆ȉ ȊȂ ̆ ᵟȂ Ṏ ᵟ ȁ ȂҌ ѿ

ᵟ̆ Ȃȉ ᵟ ̆ לּ ȂȊἝ ᶖ ̆

Ҍ ̆Ҍ Ȃȉ ץ ᵥ̙ Ҍלּ ᴋ ȂȊ לּ ̆ לּץ

̆ Ҍ ᵟ ̆Ҍ ᵟ Ҍ ᴋ ̆Ҍ Ȃȉ ѿ ̆

֞Ҍ Ȋ̆ ̆Ẋ ѿ ̆ ̆לּ Ṏ

Ҍ ̆Ҍ Ḡ ̆ ԅ̆ ԅ̆ Ҍ҉ Ȃ ᶛ

̆ ̆ Ȃ Ҍ ̆ ̆ ѿ

̆ ғӞ Ȃ Ṏ ѿ ̆ Ṏ Ḡ ᵟȂ Ṏ ̆

לּ қ Ҍ Ḡ ̆ӞҌ ̆Ӟ Ҍ ̕Ҍ לּ ȁ ̆ ץ

Ȃ 

ԋṎ̆ȉ ȊȂ Ҍ ῄ ̆ȉ Ҍ Ȋ̆

ȁ ᶖ Ṏ ̆ ȁ қ ̆ Ҍ ̕ Ҍ ӞҌ

Ȃȉ ̆ Ҍ ץ̆ ȂȊ ̆ᵰ Ῥ

̆ Ȃȉ ֞Ҍ Ȋ̆ ̆ ֓̆ᵰ

ѿ ̆ ӞҌᴪ ̆ Ȃ Ṕ ֓ѿ Ҍ ̆

ԅ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ ȁ Ҍ

Ȃȉ ̆ ȂȊҌ ץ ∟ ̂ȉ ∟Ȋ

№∟̃̆Ҍ ῄṎ ̆ ץ Ȃ 

҈Ṏ̆ȉ ̆ ̆ ȂȊָ ̙

̆ ץ ̆ ץ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ ֓Ҍ ȁ

̆ ̆ Ҍ ̆ ṎҌ ̆ Ҍ Ȃ ̆

Ȃȇ Ȉ ѿṎ ̆ȉ ̆ ̆№

№ ̆ӂ ȂȊῄṎ ץ ᶖ ̆ ғ ץ ̆

ȂȉҌ Ҍ Ȋ̆ Ҍ ̆Ἕ ȁ ѿ

̆ Ҍ ̆Ҍ Ȃ ̆ῄṎ ̆ ̆

ѿṎ ̆ Ȃȉ ̆ ̆ ȂȊ

ᶛ ╠ ̆ Ȃ ̂ Ṕ Ṝ̆

ѿ ̆ Ҍ ̆ Ṏֲָ Ҍ ̃̆ Ἕ ̆

Ҍ ̆ ԅȁ ԅ̆ᵰῬⱴ ̆ ѿ Ӟ Ҍ Ȃ

Ҍ ѿṎ Ȃ 
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Ṏ̆ȉ ȊȂ Ṏ ѿ Ṏ Ȃȉ

Ȋ̆ ̆ȉ Ҍ Ȋ̆Ҍ Ҍ ԅȂȉ

ȊȂ ױ ҩ ̔ȉ ̆ᶭ ̆ҍ ῍ ̆ ҍ

̆Ҍ Ҍ ̆ӂ Ȃ ז ̆┤ ╠ ̆ ӈ̆ ȂȊ

ῄṎ ᶖ̆Ҍ Ȃ ѿṎ Ṝȁ ѿṎ ̆Ҍ

Ҍ ̆ Ҍ ѿṎ ̆ӞҌ № ̆Ҍ Ȃȉ Ȋ Ṏ ̆ ȁ

ȁ ̆Ҍ Ҍ ̆ῄṎ ѿ ̆ӞҌ ԅѿ Ȃ ԅѿṎ

̆ Ҍ ῄṎԅ̆ №Ҍ₮ᶖԅȂ ѿṎ ȁ ѿṎ ̆

ѿ ̕ᵖ ṔҌ Ҍ ̆ Ҍ ῄṎ ѿṎ̆ῄṎӞҌ № ̆ Ṏ Ȃ

ȉ ז Ȋ̆ῄṎ № ̆ ┤ ╠ № ̆ Ҍ ̆ Ҍ

Ȃ ץ ҍ Ȃȉ Ȋ ѿṎ ̆ ѿṎ

̆Ҍ Ҍ ̆ῄṎ ѿ Ȃ ӊҊ̆ ̆ Ȃ 

 

言所熏者，阿賴耶識具上四德，應受熏習故名所熏，非轉識等。非異

此者，謂若離此阿賴耶識，餘非所熏，是故所熏即此非異。是為熏習相者，

謂阿賴耶識有剎那滅等，是熏習相。剎那滅故，與諸轉識俱時有故，乃至

對治恒隨轉故，或窮生死恒隨轉故，定與善等為因性故，待福非福不動行

緣，於善惡趣異類熟故。如是等義，於轉識中一切異法，皆應成立，是故

唯此阿賴耶識，與如是等勝德相應，可受熏習。 

ȉ ̆ ΐ҉ ȂȊȉ Ȋ ȉ

ȊȂ ָ ̙ ̆ ΐở҉ ҩ ̂ ȁ ȁ ȁ

̃̆ Ṏⱳ Ȃ ץ ̆ ץ Ȃȉ Ȋ̆ ԅ ӊ

̆ῒז Ҍ ԅȂȉ Ȋ̆ ץ Ṏ̆Ҍ ῒ

ז Ȃ 

ȉ ̆ ╡ ̆ ȂȊ ָ ̙

┤ Έӈ̆ ȁ ӈȂ ̆

ΐ Ȃ 

ȉ┤ ̆ Ḵ ̆ӂ ̆ ȂȊ

̆ ᵰ ḱ ⌠ ӊ╠̆

ᵬ Ȃȉ Ȋ̆ ѿ Ҍ ᵬ ̆ Ȃ

ȉ Ҍּל ̆ ȂȊ ̆ ̕ ̆

̕Ҍּל ̆ ḱ ̆∆ ȁԋ ȁ҈ ȁ ̆ Ҍּל Ȃ

̂ ȇḴ Ȉ ̆ Ȃ̃ ̆

ԍ ҙ ҙҌꜚҙ ᵬӊ ̕ ᵰ ȁ ȁҌּל ̆ ᶖ

̆ ̂ ̃Ȃ 
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ȉ ̆ Ҭѿ℗ ̆ ȂȊ Έӈȁ ӈ̆

ץ ҉ΐ ̆ ץ Ȃȉ ̆

רּ ̆ ȂȊ ץ ̆ ̆╠

Έ Ҍ Ȃ Ṕ ̆Ҍ Ẋ ȂẊ ̆╠

̆ Ṏ ҕ ҉ ̕ Ṕ ̆ Ȃ 

 

六識無相應者，謂彼諸識有動轉故。三差別相違者，謂彼諸識別別所

依，別別所緣，別別作意；復有餘義，別別行相，一一轉故。譬喻論師欲

令前念熏於後念，為遮彼故，說言二念不得俱有，無二剎那一時而有，俱

生俱滅熏習住故。若謂此識種類如是雖不相應，然同識類亦得相熏。如是

例餘應成過失，謂餘種類例亦應爾。以眼等根同淨色類，亦應展轉更互相

熏。此意說言眼耳兩根同有淨法，二淨展轉應互相熏，餘亦如是。然汝不

許，雖同淨法，異相續故，不得相熏。識亦應爾，雖同識法，何得相熏？ 

ȉΈ Ȋ̆╠Έ Ҍ ̙ ̆Ҍ ̆ ָ ̙

ȉ לּ ȊȂ ֓ Ҍ ᵟ ̆ לּ Ȃ ѿ ̂

ᵌ ̃̆Ҍ Ȃ ԅ̆ ԅ̕ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ҈ ∟ ̆ ∟∟ ᶭȊ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ᶭ

∟Ȃȉ∟∟ Ȋ̆ ӞҌѿ ̔ ̆ Ȃȉ∟∟ᵬ Ȋ̆ᵬ

ӞҌѿ ̔ ᵬ ̆ ᵬ ̆ӂ ̆ᵬ Ҍ

ѿ Ȃ ץ ҈ ̆ Ȃ ̔ Ṏ ̆ ṎҌ ̆ Ṏ ̆ Ṏ

Ҍ ̆ᶛ ᵰḱ Ṝ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ Ҍ ᵬ ̆ Ȃ

ᶭȁ ȁᵬ Ҍѿ ̆ ץ Ṏ ̆ ṎҌ Ȃ

ѿṎ ̆ȉ∟∟ ̆ѿѿ Ȋ̆ Ṕ ӞҌѿ Ȃȉ Ȋ

Ṏ Ȃ ӞҌѿ ̔ ̆ ̆ Ҍѿ Ȃ 

ҹ ∟̆ȉ ∟ Ȋ̆ Ҍ ѿ ᵌ ̆ ץ ╠Έ Ҍ

̆ Ҍ ╠ ᴆȂ 

ȉ Ȋ̆ Ἂ ֓ ̆ȉ ╠פ Ȋ̆

Ṕז Һ ̆╠ѿṎ ѿṎ ԑץ ̆ Έ ץ Ȃױז

ҹ ѿ┤ Ҍ ̆ᵖ╠ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ԋ Ҍ Ḵ ̆Ȋ ױז ̆ ȉԋ ҌḴ

ȊȂῄṎ ѿ╠ѿ ̆Ҍ ѿṎ ̆ȉ ԋ┤ ѿ ̆Ḵ Ḵ

ᵟ ȂȊ╠ ῄṎ┤ Ҍ ѿṎ ̆ Ҍ ѿ ̆ Ҍ Ḵ Ḵ ̆

╠№ױ ῄṎ┤ Ȃ Ṕ ̆ ̆ ᵟ̆ ῄṎ

┤ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ ֞ ȂȊ╠ ┤ ̆ Ṏ

ԅ̆ԍ ז ̔ Ṕ Ҍ ̆ ̆ ̆ᵖ



139 

Ṏ ȁ ȁ ̆Ӟ ץ ̆ԑ Ȃ ╠ Ҍ ̆

ѿṎ ץ Ȃז ₮ Ṏ ᶖԅȂ 

ȉ ᶛ Ȋ̆ ᵰ ̆ ץ ̆ ₮

̆ ᴪ Ȃ ̙ȉ ᶛ֞ Ȋ̆ ̆ ѿṎ

̆ ץ ̆ Ӈ̆ῒ Ӟ ԅȂȉץ

̆֞ ԑ ȂȊᶛ ̆ Ṕ ̆ ̆ ȁ ȁ ȁ

ȁ ̆ ױ ̆ ̆ ԅȂȉ

ῄ ̆ԋ ԑ ̆Ȋҕ ה ̆ ᵰṔҌ Ȃ

ҩ ῄ ̆ ̆ ῄṎ ̆

ץ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ῒז ȁ ȁ ̆Ӟ ԑץ ԅȂȉ Ҍ

Ȋ̆ᵖ Ҍ ̆ ᵰ Ҍ ̆ᵰ ץ ̙ȉ

̆ ̆Ҍ Ȋ̆ ̆ ̆ᵖ ȉ Ȋ̆

̆Ҍ ԑץ Ȃ ȁ ȁ ̆ ԅ ̆ ԑ

̙Ҍ ԅ ̙ 

ȉ ֞ Ȋ̆ Ҍ ̆ ѿ ӞҌ ̆ȉ

̆ᵥ ̙Ȋ Ҍ ̆ ӞҌ Ȃ 

 

如是所說二種種子，謂外及內，應知皆有能生能引。此中外種，乃至

果熟，為能生因；內種乃至壽量邊際，為能生因。外種能引枯後相續，內

種能引喪後屍骸。由引因故，多時續住。若二種子唯有生因，此因既壞，

果即應滅，應無少時相續住義。若謂剎那展轉相續，前念為因，後念隨轉，

是則後邊不應都滅。由此決定應有引因。此二種子，譬如放弦、彎弓為因，

箭不墮落，遠有所至。 

ȉ ԋ ̆ ῂ̆ ȂȊ ȉ

ῂ ̆ ȊȂῂ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ῄṎ ӊ ̆ ȁ

Ȃ 

ᾢ ̆ ѿ֓Ȃȉ Ҭ ̆ӂ ̆ ȂȊ̂ Ṏ

̆╠ Ṏ Ҍ ԅ̆ ҕ Ȃ̃ ѿ ⌠

̆ ⌠ ₮ᶖ̆⌠ ⱳ Ӟ ԅ̆ῬӞҌ ῒז

₮ᶖ̆⌠ Ȃȉῂ ӂ ̆ ȂȊѿṎֲזѿ ᵟ

̆ῂ Ҍ ᶖ̆ ז Ȃ҉ץ Ҋץ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ԅ̆ᵰҌ ◓Ҋᶖ̆ ̆⌠ԅ

Ṏ Ṝ̆ ⱳ ԅ̆ Ȃ ṜҥҌ ҉ ̆ ѿ ѿ Ȃ 

ȉῂ Ȋ̆ῂ ̆ѿṎֲ ӊ╠̆ז Ṏῂ Ҍ

ז ז̕ ץ ̆ Ҍ ҉ ̆ ѿ ѿ ̆ Ȃȉ

̆ ᵟȊ̆ז ̆ ѿ ᵟ̆ Ȃ 
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ȉ ԋ ̆ ̆ ̆ ᵟ ȂȊẊ

̂ῂ ȁ ̃ ̆ ԅ̆ Ӟ ҉ ̆ ѿ

̆Ҍ ᵟ̆ ̆ ץ ѿ Ȃ 

ȉ ┤ ̆╠ ̆ ̆ ╚ Ҍ ȂȊẊ ᵰ

Ҍ ҉ ̆┤ ┤ ̆╠ Ṏ ץ Ṏ ̆╠

Ҍ ̆ Ӈ ȉҌ Ȋ̆ Ҍ ԅȂȉ Ȋ̆

Ṏ ̆ ѿ Ȃ 

ᵰṔ Ҍ ז̆ Ṏ ̔ȉ ԋ ̆ ȁ Ȋ̆ Ṕ

̆ᾢ ̆ ѿ ̆ Ṏ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ ₮ ԅ̆

Ҍ ҊᶖԅȂȉ Ȋ ╠ ̕ᵖҌ ԅѿҊ Ҋᶖԅ̆

̆ ̆ ⌠ Ȃȉ Ȋ ȇ Ȉ

№ԅѿҊ̔ ᵬ ̆ ᵬ Ȃᵰ ₮ ̆ ̆ ̕

ᵖ ԅҌ Ҋᶖ̆ ̆ Ȃ

ᵬ ̆ᶏ Ṕ Ȃ 

ҕ ԅ̆ ԋṎ ז Ȃ 

ȉ ῂ ̆ ԋ ȂȊҹ ῂ Ҍ ̆Ῥ ῄṎ

ᾟȂ 

ȉ Ȋ̆ ̆ Ἕ ̕

֓Ҍ ̆ Ȃȉ ῂ Ȋ̆ ῂ ̆ҥҌ

Ȃȉ ῂ Ȋ̆ῂ Ҍ ̆ῂ Ȃ Ṏ Ȃ 

ָ ѿ ̙ȉ ̆ ȂȊ ̆

̆ḱ ḱ ̆ ԅȂẊ ̆

̆ ḱ ̆ ḱ Ӟ Ҍ₮ᶖȂ ῂץ ̆

Ҍ ȂῬѿṎ̆ȉᵬҌᵬ ̆ ȂȊẊ ̆ῂ

ѿ Ӟ ץ ̆ᵰᵬԅӊ ̆Ҍᵬ ⌠Ȃ ̆

ᵰᵬԅ̆Ӟ ̆ӞҌѿ ̕ᵰҌᵬ̆ ̆ӞҌѿ Ҍ Ȃ

ץ ᶖ̆ᵬԅ ̆Ҍᵬ ̆ ̆ԁ҂ῇ ̆ Ṏ ̆

ȉ ȊȂ ῂ ѿ ̆Ҍ Ȃ 

Ҋ ῂ ȁ ḅȂȉ ῂ Ȋ̆

Ȃ ҉ ̆ ₮ᶖ Ȃ ץ ̆

ῂץ Ȃȉ ᶭ Ȋ̆ᶭԅ Ṏῂ ̆

₮ ᶖȂ ╠ץ Ẋ ̆ҕḚҬ ̕ רּ̆ ̆

ῂ ̂ ̃Ȃ 

ῂ ∟ ԅѿҊ̔ῂ ̆ ץ ̆Ӟ

ץ Ȃ ֓̆ ῂץ ̆ ῂ ̆ Ӟ

Ҍ₮ᶖԅȂ ԅ ̆ Ӟ Ȃ 
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丁三 明第三能受用緣起 

論曰：復次，其餘轉識，普於一切自體諸趣，應知說名能受用者。如

中邊分別論中說伽陀曰： 

一則名緣識 第二名受者 此中能受用 分別推心法 

釋曰：此中受用是生起義，受用中有名受用者。為顯此義故，引中邊

分別論頌為阿笈摩。 

ȉ ̆ῒ ̆ ѿ℗ ̆ ȂȊ ᶖѿṎ

̆ Ȃȉῒ Ȋ̆ῒ ֓ ₮ᶖ ̆

ῒז ֓ ̂ ֓ ̆ ѿ ̆ ╠ץ ΈṎȁ҂Ṏ

Ӟ Ȃȉ̃ץ ѿ℗ Ȋ̆ ѿ℗ Ȃȉ Ȋ

̆ȉ Ȋ ז ҕ ̆ ѿṎ ז̆ Ȃ 

ΈṎ ╠҂ Ạȉ ȊȂ ָ ̙ ԅȇ Ҭ Ȉ

ѿṎ ̔ȉѿ╚ ̆ ԋ ̆ Ҭ ̆№∟ ȂȊȇ Ҭ

Ȉ ῄ ̔ѿ ̂ ̃̆ ѿ℗ ̆ Ȃȉ ̆

̆ ȂȊ ῒזѿ℗ ̆ ץ Ȃѿ

̆ȉ ̆ Һ ȂȊץ Ṏ

ץ̆ ҹҺ̆ ץ Ȃȉ Ȋ ̆ ѿṎ ̆ ᵌ

ԍ ̆ ᵬ Ȃ Һֲ Ṏ ̙ ԅȂ ץ ֓

Ȃ Ṏ ̂ ̃ ̆ ̆ №∟ ̆

לּ Ṕ לּ ̆ ̆ ֓ Ȃ Ȃ 

ȉ Ҭ Ȋ̆ Ṏ ̆ ԅ ̂ᶭ ̃

̆ ԅ ̆ Ṏ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆ Ṕ

ȇ Ҭ Ȉ ᶖ ̆ ѿ֓Ȃ ̆ Ṏ ̂ ̃ ѿṎ ̆

̆ ꜛ ̆ Һֲ ̆ ̂ ̃̆

ץ ȉ ȊȂȇ Ҭ Ȉ ̔ȉ Ҭ̆ ̆ №≢̆

ᵬ Ȃ ҈ꜛ ̆ ȂȊ Ṏ ̂ ̃ ̆

ѿṎ ̆ Ȃȉ ҬȊ̆ ֓ Ȃ

ȉ Ȋ̆ Ȃȉ №∟Ȋ̆ №∟Ȃȉ ᵬ

לּ Ȋ̆ ȁᵬ ֓ לּ לּ Ȃ ץ ҈Ṏ

ꜛ ẠԊ ̆ Ȃ ̂ ̃ ̆ ̆

№∟ѿ℗ ̆ לּ Ṕ ᵬ Ṏᵬ Ȃ ֓

ꜛ ᵬ ̆ ̆ ̂ ̃Ȃ 

ԅ ̆ Ȃ ῄṎ ̆ᵖ ҈

Ṏ ̆ ѿṎ Ȃ 



142 

 

論曰：如是二識更互為緣，如阿毘達磨大乘經中說伽陀曰： 

諸法於識藏 識於法亦爾 更互為果性 亦常為因性 

釋曰：阿賴耶識與一切法，於一切時互為因果，展轉相生。若於此時

阿賴耶識為諸法因，即於爾時諸法為果；若於此時阿賴耶識為諸法果，即

於爾時諸法為因。 

ȉ ԋ ԑ ̆ ӗ Ҭ ᵍ Ȋ̆ ῄṎ ԑ ̆

ז ȇ ӗ Ȉ ѿṎ ᶖ ̂ ȉѿ℗ Ȋ̃

ԑ Ȃȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃ ѿ℗ Ҍ

̆ ץ ԋ ̂ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ ̆

₮ᶖ ȂѿṎ ̆ѿṎ Ȃ̃ԑ ̆ Ṏ Ṏ

Ȃȉ Ȋ̆ ԍ ̆ȉ ֞ Ȋ̆

Ӟ ̆ ḅȂȉ ԑ ̆֞ Ȋ̆ ῄṎ

ԑ ᵬ ̆Ӟԑ ᵬ Ȃΐ ԑ ᵬ ̙Ҋ ᶖ Ȃ 

ȉ ѿ℗ ̆ ѿ℗ ԑ ̆ Ȃ

̆ ȂȊ ̆Ẋ

̆ Ṏ Ṏ ̆ ̆ ԅȂ 

ȉ ̆ ȂȊẊ ᵬ

—— ̆ ԅ ̆ ԅ̆ ̆

ԅȂ ץ ԑ Ȃ 

ѿ ̆ ̆ ̕ ѿ ̆

ᶖ ̆ ̆ Ȃԑ Ȃ ȇ ӗ Ȉ

ῄṎ ̂ ȁ ̃ԑ Ȃ 

 

丁四 三種緣起具有四緣 

論曰：若於第一緣起中，如是二識互為因緣。於第二緣起中復是何緣？

是增上緣。如是六識幾緣所生？增上，所緣，等無間緣。如是三種緣起，

謂窮生死、愛非愛趣、及能受用，具有四緣。 

ȉ ѿ Ҭ̆ ԋ ԑ Ȋ̆ ѿ ̂№∟ ̃̆

ѿ℗ ԑ Ȃ ӊҬ Ȃ ѿṎ ̆

ѿ℗ ԑ Ȃ 

ȉ ԋ Ҭ ᵥ ̙Ȋ ԋṎ ̂ ̃ ̆ ָ ̙

ȉ ҉ Ȋ̆ Ṕז ҉ Ȃ 

ȉ Έ ̙Ȋ ̆ ΈṎ ̆ Ṏ ̙

҉ ȁ ȁ Ȃ ҉ ̆ѿ℗ ꜛ ҉ Ȃ ̆
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Ṏ Ṝ Ȃ ̆╠ Ṏ ԅ̆ ԋṎ

҉ ̆╠ Ṏ ̆ Ҍ ᶖ̆ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ҈ Ȋ̆ ₮҈Ṏ ̆╠ ῄṎ ̆ ҈Ṏ

Ȃȉ Ȋ №∟ ̆ ᶖץ ̆ᵰ

Ҍḱ ̆ ̆ Ҋ ̆ Ȃȉ Ȋ

̆ᵰ ѿ ̆ѿ Ȃȉ Ȋ

̆ ┤ Ȃ҈Ṏ ̆ѿṎ ᶖץ ̆ѿṎ ѿ

̆ѿṎ ┤ Ȃ ҈ ⱴ ᶖ̆῍ Ṏ ̔ ȁ ҉ ȁ

ȁ Ȃ 

 

釋曰：此中第一緣起，謂阿賴耶識中所有習氣與彼諸法互為因緣。第

二緣起，謂無明等為增上緣，由無明等增上勢力，行等生故。又六轉識名

受用緣起，三緣所生，謂眼識以眼為增上緣，以色為所緣緣。等無間緣，

謂彼無間此識生起。所以者何？若彼不與容受處者，此不生故。餘識亦爾。 

ȉ Ҭ ѿ ̆ Ҭ ̆ ԑ ȂȊ ╠ ԅ

Ȃ 

ȉ ԋ Ȋ̆ ̆ ̆ ̆ Ṏ ҉ ̆

Ӟ ҉ Ȃȉ ҉ ⱬ̆כֿ ȂȊ ҉ ḅ̆

ץ ԋ ҉ Ȃ 

ȉΈ Ȋ̆ ₮ᶖ ҈Ṏ ̆ Ṕ ∞ ҈Ṏ

ԅȂ ҈Ṏ Ȃ ΈṎ Ȃȉ҈ Ȋ̆ ҈Ṏ

Ȃȉ ץ ҉ ץ̆ Ȃ ȂȊ╠

Ṏ ԅ̆ Ṏ ᶖԅȂ╠ ̆ ῄṎ ̆ѿṎ ̆ѿṎ

̆ Ṏ Ȃ 

֓ ȇḴ ȈҌ ̆ ȇḴ Ȉ ᶖ̆

̆Ҍ ̆ ᶖ Ȃ ȇḴ Ȉ ̆ ̆ ̆

ᾟ Ȃ Ṕ Ҍ ̆ ᶖ̆ Ṏ Ȃ ᶖ ̆

ᵰ ̆Ӟ ̆Ӟ ᵬ ȂҌ ̆Ҋԅ ⱳ ̆

⌠ ԁ҂ῇ ѿ Ȃ ᶏᵰ Ҋᶖԅ̆ ѿ ѿ ᶖ ̆Ҍ

ֲ̆ Ҍ Ȃ ֲ֓ ԅѿ ̆ȇḴ Ȉ Ӟ ̆ Ӟ ̆Ҭ

Ӟ ̆ Ӟ ̆ѿ ̆ᵰ⌠ ָ ז̙ ӞҌ Ȃ ̆

ԅ ֲ̙ ԅ̆ ῒ ̔ᵰ ̙ ѿṎ ̔

Ṝ̆ ̕ Ҭ Ṝ̆Ҭ Ȃ ֲ̆ Ȃᵰѿ

̆ ָ Ȃ ָ ̕ ᵰ Ṏ ѿ Ҍ Ȃ ץ ѿ

῀̆Ҍ ȁ⌠ ̕⌠ ̆ѿ ̆ ᶏᵰ Ҋᶖԅ̆Ӟ Ṏ

ȁԁ ȁҌ Ȃ Ҍ ̆ Ṕ Ȃ ᵫ҈
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ἷ ꜝ̆ᵰ ָ ̙ᵰ ᵫ ̙ᶖҌ ȂҌ Ȃֲ Ҍѿ ̆

ᶖץ ԅ ̆ᵰѿ ז ԅ̆ ֲ ₄ ̆

ᵫ ̆ᵰ ԅ ז̆ Ҍ Ȃ ̙ ᶖ̆ᵰ Ҋ ̆

ᶖ ̆ᵰ ̔ȉ Ҍ ̆Ҍ ԅ˻Ȋ ԅ̆ Ӟ ̆ ᶖ

ѿṎἇ ̆Ҍ Ȃ ̆ Ҋ ̕ ̆ ԅ̆ ҉ Ȃ 

̆ Ṏ Ȃ ѿṎ Ȃ╠ ԅ̆ῒז Ҍ

̆ ԑ Ḵ Ȃ ԋṎ ̂ ̃

҉ Ȃ ̙ ₮ᶖ ̆Ӟ ̆ᵖ ̆

ȁ ̆ ҉ Ȃ ҈Ṏ ҈ Ȃ ̙

ԑ ̆Ӟ Ȃ ԅ Ṏ ӊ ̆Ῥⱴ҉ ȁ ȁ

҉ ̆ѿ῍ Ṏ Ȃ ̂ ȁ ̃ Ṏ ̕ ῄṎ ̂ ȁ

҉ ̃̆ ȁ Ȃ ѿ ̆

̆ ӞҌ ᵰṔ Ȃ 

ָ ̙ȉ ȂȊ Ṏ ̆

ԅ̆ȉ Ȋ Ҭ ̆ Ṏ ᶖ̆ ╠ Ṏ ̆

҉ Ȃ Ṕ ̆╠ ֲ ̆ᵰ Ҍ⌠ ̆╠ ԅ̆ᵰῬ҉ ̆ ץ

ԅȂ╠ Ṏ ᵰ Ȃז ԅӊ ̆ᵰ ҉ Ҍז̕ ̆

Ṏ ̆ᵰ Ҍ⌠Ȃȉ ץ ᵥ̙ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ ָ

Ҍז̙ ᵰ Ṏ ̆ᵰ Ҍ₮ᶖȂז Ҍ ̆ᵰ Ҍ⌠

ז̕ ԅ̆ᵰ ⌠Ȃ ץ Ẋז Ҍ ᵰѿṎ ̆ ᵰѿṎ ӊ ̆

ᵰ Ҍ₮ᶖȂ 

ȉ ֞ Ȋ̆ΈṎ Ҭ̆ ̆ Ӟ ѿ ̆ Ȃ 

ѿ῍ ԅ҈Ṏ ̆ Ṏ Ȃ Ṕ ḅ̆ᵰ ᵟȂҊ

ѿṎ ̆ ᶭ Ȃ 

 

乙二 決擇賴耶為染淨依 

丙一 總標 

論曰：如是已安立阿賴耶識異門及相，復云何知如是異門及如是相，

決定唯在阿賴耶識非於轉識？由若遠離如是安立阿賴耶識，雜染清淨皆不

得成。謂煩惱雜染，若業雜染，若生雜染，皆不成故；世間清淨，出世清

淨，亦不成故。 

釋曰：如是已說阿賴耶識安立異門及安立相，今當顯示此二唯在阿賴

耶識應正道理，非於餘處。以理決擇。 

ȉ Ȋ̆╠ Ṕ ԅ̆

Ӟ ԅȂȉ Ԑᵥ ̆ ̙ȊҊ
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ѿҊ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ᵰ ҉ ֓ ̆

ῒז ̙ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ Ẋ ԅ

̆ ȁ Ҍ Ȃ 

̕ ̆₮ Ȃȉ ̆ ̆

̆ Ҍ ̕ҕ ̆₮ҕ ̆֞Ҍ ȂȊ ̆

̔ ȁ ȁ Ҍ ̆ҕ ȁ₮ҕ ӞҌ Ȃָ

ȁ ȁ ̆ ֓ ѿ Ȃ 

̆ ѿ℗ ̆ № ҈Ṏ̔ ȁ ȁ Ȃָ

̙ȇ ȈԐ̔ȉ ̆ Ҍ ̕ ̆

ȊȂ ̆ ֓ ̆ ԅȂ 

̙ȇ ȈԐ̔ȉ ȁ ȁ ѿ℗ Ȋ̆ ̆

ȁ ȁ ̆ѿ℗ ȂȇḴ ¥ Ȉ ῃ Ȃ 

̙ȇḴ ¥ Ȉ ̆ ȁ Ȃ

Ṕ╠ ̂ ̃ȁ ̂ ̃ȁҌּל ̂ḱ ̃ ҈ Ȃ

̆ ̆ ̕ ԅ ̆ Ȃ 

̙ȇ ȈԐ̔ȉ ̆ӂ ̆ ȂȊ

ԋ ȁ ȁΈ῀ȁ ȁ ȁ Ȃ ԋ ѿ ̆

Ȃ 

ָ ҕ ̙ȇ ȈԐ̔ȉ ץ ḱ ҉ ̆ ᴟ Ҋ ȂȊ

ҕ ḱ Ȃ҈ ӜṎ ̆ ԓ ̆ ȁֲȁ ȁ ȁ

Ȃ∆ ̆ԋ ŀŀѿ῍ӜṎ Ȃѿ ѿ

̆ Ҋ Ҍӽ ̆ ȁ ȁ Ҍ ԅֲ̆ ӞҌ ҉ Ȃ

̆∆ ̆ԋ ∆ ̆҈ ԋ ̆ ҕ Ȃҕ

ḱ ̙ȉץ ḱ ҉ Ȋ̆ Ҋ ̂ ȁ ̃ ᴟԅȂ

ᴟ Ҍ ̆ Ȃ 

ׂ ֲᶖ ḱ ̔ḱҕ ז̆ ȂẊ Ṕ ḱ∆

̆ Ҋ ȁ ȁ ̆ Ṏ∆ ȁ ȁ ̆

̆ ̆ ֓ Ȃ ∆ ȁ ̆

̆ ∆ Ȃ ∆ ̆ ̙ Ҍ ̆ ȁ ̆

ԓ ̆ ̆ ֓ ӊ ∆ Ȃץ ḱ ⌠∆ ̆ ̔

Ҋ Ҍ ̆ ҉ ̆ѿ ҉ Ȃ Ṏ Ҍ ̆ἑἑ ֓

ᵟ̆ Ҋ ֓ ᵟ̆ Ҍ ᵬ ̕⌠ԅ ᶖ̆ ⌠ԅ̆

ᵬ Ȃ∆ Ҋᶖ ̕ ԅ ̆∆ Ȃ 

₮ҕ ̙ȉ ץ ̆ ҈ Ӝ ѿ℗ ȂȊ

̆ῬӞҌ ԅȂ ץ Ҍ Ῥ ̆Ῥ ԅȂ Ṕ
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ֲ̆ ԅ Ṏ ז̆ ץ ̆ᵫ ҉ ז̆ ԅ ԅ̆₮ԅ

ӊ ̆ ז ҉ ᵬ ԅ̆ Ṏ ז̆ ԅ̆ ᶖ Ҋ ԅȂ

̆ ԅ̆Ҍ ̆ Ȃ ԅ ̆₮҈ ԅ̆Ҍ

₮ԅ҈ ӊ ᶖԅȂ ṎԊ ̆₮ԅ҈ ̆ῬӞҌ ᶖȂ 

ȉ ̔ ׂ̆ ԋ

̆ Ȃץ ȂȊ╠ ԅ ̆ ῒ҈ ̆ᵰ

Ҍ ̆Ҍ ῒז ̙ Ṏ ѿҊȂȉץ

Ȋ̆ ᶖ Ȃ ∞ ѿṎ ̆ ѿṎ Ҍ Ȃ

̆ Ҍ ѿ ̆ Ҍ ῒזӞ ץ Ṏⱳ ̙Ҋ

Ṏ Ȃ̂ Ӝ ̃ 

 

 

̆ ȁ ȁ ̆ ԅȂ ָ ѿ

֓ ̙ Ṏ ҉ᶖ Ȃ 

ָ ̙ ᵫ Ҍ Ȃ

ᶏ ԅ ̆ӞҌ ῇ ᶖ Ȃ ῖ ԅ ̆ ╠

Ṕז̆ ԓ ̆ ѿṎ

Ȃ ԅᶏ ֲ֓Ḥ ̆ ₮ ᶭ Ȃ 

Ҋ ѿ ̆ῃ ᶖ Ȃȉ Ԑᵥ

̙Ȋ╠ ̆ ȁ ȁ

ԅ̆ᵰ ֓ ̆ ֓ ҉ ̆Ҍ ῒז ̙

ᶖ ῒז Ȃ ֓ Ҍ ῒז ҉̆ѿ

ѿṎ ̙ 

ȉ ̆ Ҍ Ȃ ̆ ̆

̆ Ҍ Ȃҕ ̆₮ҕ ̆֞Ҍ ȂȊẊ ᵰ

̆ Ҍ ̆ Ԋ Ҍ ԅȂ ֓ ̙

Ҍ Ȃ ̙ ȁ ҈ṎȂ ҕ

₮ҕ ȂẊ ̆ ֓ Ҍ ̆ ҌԅȂ ץ Ṏ

̆ Ṏ Ȃ ѿҊȂ 

֓ ̆ ȁ ѿ℗ Ȃ ̆ ȁ

֓ ̆ ╠ ̆ ̆ ̆Ҍּל

ḱ Ȃ ̆ ȁ Ȃ Ṏ ҈

Ȃҕ ḱ ̆ Ҋ ȁ ȁ ̆ ҉ ȁ ȁ

Ȃז ⌠Ҋ ȁ ȁ ̆ Ҍ ̆ ⌠҉ ̂ ̃ȁ ̂

̃ȁ ֓ ̆ ז ҉ Ṏ Ȃ ḱҕ ѿ

Ȃ Ṏḱ ̆ ̆ Ҋ ̆ ҉ ̕Ῥ҉ѿ ̆ Ṏ ̆



147 

Ῥ ҉ѿ Ȃ∆ ԅ ̆ԋ ԅ∆ ̆ӂ ḱ⌠ ̆

Ῥ҉ Ҍ ԅ̆҉ Ῥ ԅ̆҉זҌ ԅ̆ ⌠ Ȃ ̆

ץ Ṏ ҈ ̆ Ṏ ₮ ҈ Ȃҕ ̆ ̆

Ҋ ѿ ̕₮ҕ ̆ Ṏ ̆₮҈ Ԋ Ȃ

̆ ֓Ԋ Ҍԅ̆Ҋ Ȃ 

 

丙二 煩惱雜染非賴耶不成 

丁一 轉識為煩惱熏習不成 

論曰：云何煩惱雜染不成？以諸煩惱及隨煩惱熏習所作彼種子體，於

六識身不應理故。所以者何？若立眼識、貪等煩惱及隨煩惱俱生俱滅，此

由彼熏成種非餘，即此眼識若已謝滅，餘識所間
①
，如是熏習、熏習所依，

皆不可得。從此先滅、餘識所間、現無有體眼識，與彼貪等俱生不應道理，

以彼過去現無體故，如從過去現無體業異熟果生不應道理。 

ȉԐᵥ Ҍ ̙Ȋᾢ Ȃ ָ ̆

Ҍ ̙ 

ȉץ ᵬ ̆ Έ Ҍ ȂȊ ̆

̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ̕ ̆ ̆ ȁ ȁ ȁ ȁ

Ȃ ̙ Έ

̂ ȁ ȁ ȁ ȁ ȁ ̃̆ Ҍ ̆ȉҌ ȊȂ

ָ Ҍ ̙ 

ȉ ȁ Ḵ Ḵ ̆ Ȋ̆ץ ᶛ̆

Ẋ ץ Ḵ Ḵ ̆ ֓ ȁ

̆ȉ Ȋ̆Ҍ ῒז ̂ ȁ ӂ ̃Ȃȉ

̆ ̆ ȁ ᶭ̆ Ҍ ȂȊ Ṕ ̆

Ҭ ̆ᶛ ᵰ Ṝ̆ Ṏ ̆ ԅ̆

Ҍ ԅ̆ ẢҊᶖ̆ ᶖ̆ Ṏ ԅ̆ȉ Ȋ̆

ԅȂ ̆ ץ̆ ᶭ ̆ ԅȂ 

ȉ ᾢ ̆ ̆ Ȋ̆ ᾢ ԅ̆ῒ

ԅ̆ Ȃȉ Ḵ ̆Ҍ Ȋ̆ Ṏ ̆ Ṕ

̕ ̆ ̆ Ҍ ῬḴ ԅȂȉץ

Ȋ̆ Ṕ ԅ̆ ԅȂ Ṏ ̆ȉ ̆

Ҍ Ȋ̆ Ἕ ̆ ԅ̆ ԅ̕

ԅӊ ̆ Ṏ ԅ̆Ῥᶭ Ṏ Ҍ₮ᶖԅȂ ̆ Ṏ

                                                
ŵ ┴ ┴ ȉ Ȋׂ̆ᶭ ȉ Ȋ̆ Ȃ 



148 

ԅ̆ Ӟ ԅ̆ ῄṎ ԅ̆ץ

Ῥ ̆ ̙ ҌԅȂ ץ ֓ ҉ Ҍ Ȃ 

 

又此眼識貪等俱生，所有熏習亦不成就。然此熏習不住貪中，由彼貪

欲是能依故，不堅住故；亦不得住所餘識中，以彼諸識所依別故，又無決

定俱生滅故；亦復不得住自體中，由彼自體決定無有俱生滅故。是故眼識

貪等煩惱及隨煩惱之所熏習，不應道理。又復，此識非識所熏。如說眼識，

所餘轉識亦復如是，如應當知。 

ȉ Ḵ ̆ ֞Ҍ Ȋ̆ ̆ Ṏ Ḵ ̆

ӞҌ Ȃȉ Ҍᵟ Ҭ̆ ᶭ ̆Ҍ ᵟ ȂȊᵰ

Ҍ ̆ Ҍ ̙ӞҌ Ȃ ̆ ᶭ̆

Ҍ ̆ ᶭ Ȃ Ṕ╠ ̆ Ҍ Ҍ Ȃ

Ҍ ᵟ̆ ̆ѿ ᾬ ѿṎ ᶖԅ̆ ԅ̆ҌἝ

ѿ ᵟ Ҍּל Ȃ ̆ Ṏ ӞҌ Ȃ

Ҍ ̆ Ḵ ̆ ᶭ ̆Ҍ ᵟ ̆ Ṏ ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ

̆Ҍ ̆Ҍ ᵟ Ȃ 

ȉ֞Ҍ ᵟ ҬȊ̆ Ṏ ῒז ̂ ȁ ̃ Ҍ ̙

ӞҌ ̆ȉץ ᶭ∟ Ȋ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ Ṕ

ᶭ Ҍ Ȃȉ Ḵ Ȋ̆ ̆ Ҍѿ Ḵ Ḵ ̔

Ṝ̆ Ҍ ̕ Ṝ̆ ӞҌѿ Ȃ Ṕ ᶭ ∟ ̆Ҍ

῍ ̕ ȁ ȁ Ҍѿ Ḵ Ḵ ̆ Ṝ ԅ̆ Ҍ

̆ Ṝ ԅ̆ ȁ Ҍ Ȃ Ҍ Ḵ ̆ Ҍ ῍ ̆

̆ ῒז ӞҌ Ȃ 

ȉ֞ Ҍ ᵟ ҬȊ̆ Ҍ ̙ӞҌ Ȃȉ

Ḵ Ȋ̆ ѿṎ̆ Ḵ ῄṎ ̆

̙ ῄṎ ̆ѿ┤ ѿṎ ̆ Ҍ Ḵ ̆ ץ Ӟ

Ҍ Ȃ ̆ Ӟ

Ȃ 

ȉ ӊ ̆Ҍ Ȋ̆ ץ ̆ ץ

Ҍ Ȃȉ Ȋ̆ӞҌ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ̆ ȂȊ ̆ῒ

Ӟ Ȃ ΈṎ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：此中此者，即此眼識。由彼熏者，由貪等熏。言成種者，謂成

因性。言非餘者，非耳識等。餘識所間者，耳等識所間。如是熏習者，貪
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等熏習。熏習所依者，謂即眼識。眼識與彼貪等俱生等者，謂從過去現無

體因眼識與彼貪等俱生不應道理。如從過去現無體業，異熟果生不應道理

者，如彼果生不應道理，此亦如是，不應道理。復有餘師執彼有體，謂異

論師欲令過去是實有性。然過去能詮所詮不可得，所以者何？若法是實有，

云何名過去？是故從彼異熟果生不應道理，熏習無故。 

ȉ Ҭ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃȉ ̆ Ȋ̆

Ȃȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ ץ ₮ ᶖ Ȃ

ȉ Ȋ̆Ҍ ῒז ̆Ҍ Ȃ 

ȉ Ȋ̔ȉ Ȋ ̕ȉ Ȋ

̆ Ҍ ȉ Ȋ ̆ ҉ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ṝ̆ ⌠ῒז

̆ Ҍ ԅ̆ ԅ̆ ᵟ̆ ẢҊᶖԅȂ 

ȉ ̆ Ȃ ᶭ ̆ ȂȊ Ṏ

Ȃ ᶭ Ȃ 

ȉ Ḵ ̆ Ḵ Ҍ ȂȊ

ԅ̆ ᶖȂ ȁ ץ̆ Ṏ ̆

Ҍ Ȃ ̆ ̙ 

ȉ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ֞ ̆

Ҍ ȂȊ Ṏ ̆ ԅ̆ Ṏ ̆ Ṏ Ҍ

ᵬ ̆ ԅȂᵰ ᶭ Ṏ ȁ ̆

Ҍ Ȃ ̆ ̆

ᵥ ̙ ̆ Ҍ ԅȂ ҉ ҉ ̆

Ӟ ̆ Ҍ Ȃ ץ ҉ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ פ ȂȊ ѿ֓

Ȃȉ Ҍ Ȃ ץ ᵥ̙ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ

ҕ ҉ ̆Ӟ Ҍ ̔Ẋ Ṏ ̆ ̙ ԅ̆

ᵬ ԅȂȉ Ҍ ̆ ȂȊ ̆

̙ 

 

又此眼識者，謂與貪等俱生眼識。所有熏習亦不成就者，謂彼熏習尚

不成就，何況從彼後時眼識與貪俱生而當得成？然此熏習不住貪中者，謂

眼識熏習在貪欲中不應道理。何以故？由彼貪欲依眼識故，不堅住故。亦

不得住所餘識中者，謂此熏習不得在於耳等識中。何以故？以彼諸識所依

別故；由所依別，無有決定俱生滅義。謂眼識依眼，耳識依耳，如是乃至

意識依於未那，所依遠故，所餘熏習在所餘處不應道理。亦復不得住自體

中者，謂此眼識亦復不得熏習眼識，無二眼識俱時起故；以無二故，決定
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無有俱生滅義。由此道理，是故眼識定不應為貪等煩惱及隨煩惱之所熏習，

亦非眼識眼識所熏。 

ȉ ̆ Ḵ ȂȊ ȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ

Ҍ ῒז ̆ Ȃ 

ȉ ֞Ҍ ̆ Ҍ ̆ᵥ’ Ḵ

̙Ȋ ғҌ ̂ Ṏ

̃̆ ᵥ’ ҉Ȃ ̆ Ӟ

҉̆ ғ ̆ ᵥ Ḵ

҉ ̙ ȁ ̆ Ṕ ̆ ȁ

ᵥ ̙ Ҍ ᶖȂ Ҍ Ȃ 

Ҍ ̙Ҍ Ȃȉ Ҍᵟ Ҭ ̆

ҬҌ Ȃᵥץ ̙Ȋ ӞҌ ̆ ָ ̙ȉ ᶭ

Ȋ̆ ̆ ̆ ̆ Ҍ Ȃ Ṏ ̆

ԅ ̆ ̆ Ҍ ᵟ ̆ ץ ȉ ᶭ ȊȂ

Ҍ ̆Ҍ Ҍ ȂȉҌ ᵟ Ȋ̆ Ṏ ̆ ѿ ̆

ԅ̆ ᶭӞ ԅȂ 

ȉ֞Ҍ ᵟ Ҭ ̆ Ҍ ԍ ҬȂȊ Ҍ ᵟ

̆ Ҍ ᵟ ֓ ̙ӞҌ Ȃȉᵥץ ץ̙ ᶭ∟

Ȋ̆ ֓ ᶭ Ҍѿ Ȃȉ ᶭ∟̆ Ḵ Ȋ̆

ᶭ ∟ ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ᶭ ̆

Ҍ ȉ ѿ Ḵ Ḵ Ȋ Ȃ╠ Ṝ̆ ᴆ

ԅ Ȃȉ ᶭ ̆ ᶭ ̆ ӂ ᶭԍ ̆ ᶭ ̆

Ҍ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ ᶭ № ̆

Ḵ ̙ Ҍ Ḵ ̆Ӟ Ҍ ԅȂ 

ȉ֞ Ҍ ᵟ Ҭ Ȋ̆ Ҍ ̙ȉ ֞ Ҍ

Ȋ̆ ӞҌ ̆Ҍ Ȃȉ ԋ Ḵ ̆

ץ ԋ ̆ Ḵ ȂȊ ѿ┤ ̆ ѿṎ ̆ ῄṎ

̆ ̙ ᴆ ῄṎ ѿṎ ̆Ḵ Ḵ Ȃ ῄṎ

̆ ̆ ӞҌ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ӊ ̆֞

ȂȊ Ȃ ‗ Ҍ ᵬ ̆ӞҌ Ạ

Ȃ Ҍ Ȃ 

Ẋᶏ ̆ Ҍ ̆ ̆ ȁ

Ҍ Ȃ ғҌ ҹ ̆ ҹ ̙

ѿṎ Ȃ 
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丁二 離欲後退煩惱雜染不成 

論曰：復次，從無想等上諸地沒，來生此間，爾時煩惱及隨煩惱所染

初識，此識生時應無種子，由所依止及彼熏習並已過去，現無體故。 

釋曰：所染初識者，謂來此間最初生識。此識生時應無種子者，謂初

生識應無因生。所依止者，謂所依止
①
。彼熏習者，煩惱熏習。 

ѿṎ Ȃȉ ̆ ҉ ̆ᶖ Ȋ̆ ∟ ₮

̆ ז Ȃȉ ҉ Ȋ Ҍᵖ ̆ ӊ҉ Ȃ

ȉᶖ Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ ҉ ̆ ∆ ȁԋ ȁ҈ ӂ

֓ ̆ ⌠ Ȃȉ ∆ ̆

ȂȊ ҉ ⌠ Ṝ̆ȉ∆ Ȋ Ṏ ̆

̆Ҍ ⌠ ̙ Ṏ Ṝ̆ Ṏ ѿ℗

Ȃȉ Ȋ̆ ҹ ҉ Ṝ̆Ҋ ̂ ̃ ԅ̆

҉ ̆ ⌠ Ṝ̆ ѿṎ Ȃȉ ᶭ

ҥ ̆ ȂȊ ̂ ץ̃ ֓

̆ ԅ̆ Ȃѿ ҉ ̆ Ҋ Ȃ

⌠҉ ԅ̆ ̆ ӊ ₮ᶖ̆

̙ ᵬ ̆ Ṏ ȁ Ṏ ᵥ ᶖ ̙

֓ ̆ Ữ ̆ ⌠ԅ̆ ԅȂ

̆ ̆ ⌠ ̆ Ṏ ᶖ̆ ̙

Ҍ Ȃ ̆ ̆Ҍ Ῥ Ȃ 

ȉ ̔ ∆ ̆ ᶖ ∆ ȂȊ ⌠ Ṏ ᶖ ∆ ̆

Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ∆ ȂȊ ̆

̆ Ṏ ̙ ̆ ̆ Ṏ ̙

Ṏ∆ ԅȂ 

ȉ ᶭ ̆ ᶭ Ȃ ̆ ȂȊ Ṏȉ ᶭ Ȋ ┴

ԅ̆ ̆ ȉ ᶭ ȊȂ ᶭ Ӟ ̆

Ӟ ̆ ⌠ ѿṎ ᵥ ᶖ ̙ ԅȂᵫ ᶖҌ

̆ ѿ℗ Ȃ Ṏ ̙ ԅ ̆

ԅȂ ѿṎᶭ Ȃ 

 

丁三 對治識生煩惱雜染不成 

論曰：復次，對治煩惱識若已生，一切世間餘識已滅，爾時若離阿賴

耶識，所餘煩惱及隨煩惱種子在此對治識中，不應道理。此對治識自性解

                                                
ŵ ȉ Ȋ ȉ ȊȂ 
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脫故，與餘煩惱及隨煩惱不俱生滅故。復於後時世間識生，爾時若離阿賴

耶識，彼諸熏習及所依止久已過去，現無體故，應無種子而更得生。是故

若離阿賴耶識，煩惱雜染皆不得成。 

ȉ ̆ ̆ѿ℗ҕ ȂȊ Ṝ̆

₮ҕ ᶖ ̆ Ṏ Ṝ̆ҕ ҉ ῒז ѿ℗

ԅȂ ╠ԓ Ҍ ̆ Έ ṜӞ Ȃ

̂ ̃ ᶖԅ̆ҕ ѿ℗ ῃ ԅȂȉ

̆ Ҭ̆Ҍ ȂȊ ῒז ̆

Ṝ̆ Ȃ Ṝѿ℗ Ҍ ԅ̆ ᶭ ̆ Ҍ

Ȃᶭ ȇḴ Ȉ̆ Ṝ̆ ῇ ῇᶏ ԅ̆ ḱ

ץ̆ ₮ᶖ ȂẊ ̆ḱ

Ҍ ̆ ԅ̆ Ҍ ̆

̙ ᾣ ̆ ̆ᾣ ᶖԅ̆

ԅ̆ᾣ ̙Ҍ ˻ 

ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆ ̆

Ȃ ̆ ̆ ץ Ṏ

̙ ץ Ҍ Ȃȉ ҌḴ Ȋ̆

ḱ ȁ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ ̆

֓ḱ ԅ ̆ Ҍ ԅȂ ḱ

Ӟ ԅ̆ Ҍ ḱ ԅ̆ Ҍ Ȃ ҉ ӊ ̆

ԅ̆ḱ ₮ᶖȂ ץ Ҍ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ̆ ᶭ ӄ ̆

̆ ȂȊ ԓ┤ ̆ ԓ┤ ץ ̆ҕ

̆₮ԅ ӊ ̆ҕ ᶖȂẊ ̆

ᶭ ԅ̆ ̆ ̆

̙ ̆ ץ ӊ ̆ ԅ̆

ᶖԅȂ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ ̔ ̆

ѿ℗ ҌԅȂ 

 

釋曰：對治煩惱識若已生，一切世間餘識已滅者，謂六識已滅。所餘

煩惱及隨煩惱種子在此對治識中不應道理者，謂對治識非後世間識生起因。

復於後時者，謂復從此出世心後。彼諸熏習者，謂餘煩惱及隨煩惱所有熏

習。及所依止者，謂所依識。應無種子而更得生者，謂若無有阿賴耶識，

彼應無因而更得生。此中煩惱即是雜染，是故說名煩惱雜染。由上道理，

煩惱雜染皆不得成。 
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ȉ ̆ѿ℗ҕ ̆ Έ ȂȊ Έҩ

ԅ̆ ָ ̙ ̂ Ṝ Ҭ̃̆╠ԓ Ҍ ̕

Έ ̆ ԅ̆ ӞҌ ԅȂ Ṏ Ṝ̆

ΈṎ ԅȂ 

ȉ ҬҌ ̆ ҕ

ȂȊ ̆ ҕ ̆ Ҍ ̆

Ҍ ̆Ҍ ̆ ҹѿṎ ̆ѿṎ Ȃ 

ȉ ̆ ₮ҕ ȂȊȉ Ȋ ץ ׆̆

₮ᶖӊ ̆ ῀ḱ ̆ҕ ᶖԅȂ 

ȉ ̆ ȂȊȉ Ȋ ḱ

Ȃ 

ȉ ᶭ ̆ ᶭ ȂȊȉ ᶭ Ȋ ᶭ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ

̆ḱ ֓ ̕ ̆ Ṕ

̆ ᶖ ᶖ ̙ ̆ Ҍ ̆ Ӈ

ҩ ̆Ӟ Ҍ ԅȂ 

ȉ Ҭ ̆ Ȃ ҉ ̆ Ҍ ȂȊץ

҉҈ ̆ ̆ Έ Ҍ ̕ ҉ ⌠

∆ ӞҌ ̕ ԅץ ׆̆ ₮ᶖ̆ḱ

ᶖ̆ӞҌ Ȃ ᶖ ̆ ̆ Ҍ

Ȃ 

 

丙三 業雜染非賴耶不成 

論曰：云何為業雜染不成？行為緣識不相應故。此若無者，取為緣有

亦不相應。 

釋曰：為辨業雜染不得成因緣故，次問云何業雜染不成。行為緣識不

相應故者，謂福非福及不動行生已謝滅，若不信有阿賴耶識，當於何處安

立熏習？如六識身不能任持所有熏習，於说煩惱雜染事中已具顯示。此若

無者，謂若無有行為緣識。取為緣有亦不相應者，謂亦無有取為緣有。此

復何緣？謂前諸行所熏習識，由取力故，熏習增長，轉成有故。此中即業

是雜染性，名業雜染；或依於業而有雜染，名業雜染。若不信有阿賴耶識，

此業雜染亦不得成。 

ȉԐᵥ Ҍ ̙Ȋ ӞҌ ָ̆ ̙ȉ Ҍ Ȋ̆

Ẋ ̆ ԋ Ҭ ̆ Ҍ ԅ̆ Ҍ Ȃȉ
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̆ ̆ ֞Ҍ Ȋ̆ ̆ ̆ӞҌ Ȃ Ṏָ

̙ ̆ Ṕ ҕ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ Ԑᵥ Ҍ ȂȊ ѿ № Ҍ

̆ ῬᶖѿṎץ ָ̔ Ҍ ̙ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ ז Ȃȉ Ҍּל ̆ Ҍ

Ḥ ̆ ᵥ ̙Ȋ ȁ ȁҌּל Ȃ ̆

̆Ҍּל ḱ ̆∆ ȁԋ ȁ҈ Ȃ ֓ ӊ ̆

┤ ̆ѿ ӊ ȂẊ ѿṎ ̆ ̙

̆ ԅ ̆ ԅ Ҍ ԅ̆ ᵬ

̙Ҍ ᵬ Ȃ ץ ̆ ̙ ̆

⌠ ̆ ץ Ȃȉ Έ Ҍ ᴋ ̆ Ԋ

Ҭ ΐ ȂȊ Ҍ ̆ ╠ ΈṎ ̆ Ҍ ̙Ҍ ȂΈ

Ҍ ̆╠ ̆ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋָ̆ ̙ ̆

̆ ̆ Ṏ ȂẊ Ṏ Ҍ ̆

ΈṎ ̆ ΈṎ Ҍ ̆╠ ԅȂ Έ Ҍ ̆ ῇ ӞҌ ̆

Ṏ ԅȂ ̆ȉ Ȋ Ҍ Ȃ Ҍ ̆ȉ Ȋ

ӞҌ Ȃ 

ȉ ֞Ҍ ̆ ֞ Ȋ̆ ԋ ̆ Ṏ ̆ȉ Ȋ

̆ȉ Ȋ ̆Ẋ ̆ ӞҌ Ȃ 

ȉ ᵥ ̙ ╠ ̆ ⱬ ̆ ̆ Ȋ̆ ָ

Ҍ ̙ ȇḴ Ȉ ̆ѿṎ ̆ ᶖ ̆

ӊ ̆ Ṏ ᵬ ̆ Ȃ ̆ Ῥ ̆Ҍ Ȃ

ᶖ̆ץ Ṕ ̆ ԅ̙ ˻ ָ Ҍ

̆ ҈₮ץ ̙ ԅȂ ̆ Ῥ ̆ қ ̆

̆ Ҍ Ȃ ץ ԅ̆Ҍ Ῥ

Ȃ ѿ ̆ ̆ȉ Ȋ ̆ ̆

ԅȉ Ȋ̆ Ṏȉ Ȋ ץ Ȃָ ̙ȉ Ȋ Ṏ Ȃ ̆

ȉ Ȋ Ȃ ̆ ╠ Ṝ̆

Ạȉ Ȋ̆ Ȃȇ Ȉ ̔ȉ ⱳ ̆ Ȋ̆

̆ ȉ Ȋ Ṏ ̆ ̆

ԅ̆ ⱳ Ṝ̆ Ȃ ԅ̆ Ṏⱳ Ȃ

Ẋ ̆ Ṏ ̆ Ӟ ̆ȉ Ȋ ָ

̙ Ҍ₮ Ṏ ᶖ̆ȉ ȊӞҌ Ȃ ץ Ẋ ̆

ȉ ȊҌ ̆ȉ ȊӞҌ ̆ ԋ ԅ̆ ץ

Ҍ Ȃ ᶖ ̆ Ҍ Ȃȉ ╠ ̆
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ⱬ ̆ ̆ ȂȊ╠ Ṏ ̆ Ṏ

ⱬ̆ ̆ᶏ ̆ ⱳ ̂ ̃ ₮ᶖȂȉ Ȋӊ

ȉ Ȋ̆ Ҋѿ ̆ ᶖԅȂ 

ȉ Ҭ ̆ ȂȊ Ṏ ̆ ̆ ̆

Ȃȉ ᶭ ̆ ȂȊ ᶭԅ ̆ ̆

ᶭҺ Ȃ ῄṎ ץ Ȃ 

ȉ ҌḤ ̆ ֞Ҍ ȂȊẊ Ҍ Ḥ ̆ ᵰṔ

̂ ԋӗֲ̃ Ὲ ԋ ӞҌ ԅȂ ָ ̙ ̆ ̆

Ҍ ̆Έ Ҍ ̆ȉ Ȋ Ҍ ̆ Ȃ

̆ȉ Ȋ ̆ ̆ᵰ ̙ȉ ȊӞҌ Ȃ

Ṏ ԋ ᵰ ԅȂᵰṔҌ ̆ ԋ ӞҌ ̕

ԋ ̆ Ҍ Ȃ ᶖ ̆ ѿ

Ȃ 
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攝大乘論釋卷第三 

丙四 生雜染非賴耶不成 

丁一 約生位辨 

戊一 約非等引地辨 

己一 結生相續不成 

論曰：云何為生雜染不成？結相續時不相應故。 

釋曰：若不信有阿賴耶識，如生雜染亦不得成，今當顯示。結相續時

不相應故者，謂得自體不相應故。 

ȉԐᵥ Ҍ ̙ Ҍ ȂȊ ̆ Ӟ ̆

ȂẊ ̆ ӞҌ ̆ ṎԊӞҌ Ȃ 

ȉ ҌḤ ̆ ֞Ҍ ׂ̆ ȂȊ ̆

ӞҌ ̆ Ṏ ѿҊȂ 

ȉ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ ָ Ҍ ̙ Ҍ

Ȃ ̆ ⌠ ̆ ⌠ ᶖ ̆ȉҌ Ȋ̆ Ṏ

Ҍ Ȃȇ ȈԐ̔ȉ ̆ ̆ ̆ ȂȊ

Ṏ ̆ ᵰ ̆ Ṏ ԅȂ 

 

論曰：若有於此非等引地沒已生時，依中有位意，起染污意識，結生

相續。此染污意識於中有中滅，於母胎中，識羯羅藍更相和合。若即意識

與彼和合，既和合已，依止此識，於母胎中，有意識轉。若爾，即應有二

意識於母胎中同時而轉。又即與彼和合之識是意識性，不應道理，依染污

故，時無斷故，意識所緣不可得故。設和合識即是意識，為此和合意識即

是一切種子識，為依止此識所生餘意識是一切種子識？若此和合識是一切

種子識，即是阿賴耶識，汝以異名立為意識。若能依止識是一切種子識，

是則所依因識非一切種子識，能依果識是一切種子識，不應道理。是故成

就此和合識非是意識，但是異熟識，是一切種子識。 

ȉ ̆ᶭҬ ᵝ ̆ ̆ ȂȊ

̆ ̂҈ ѿ῍Ӝ ̆∆ ȁԋ ȁ҈ ȁ ȁ ȁ

ȁ ȁ ̆ ̆ Ҋ

̆ ̃Ȃָ ̙ Ṕ ̔ȉ ̆ ҈ ̆

ӊ ̕ ̆ ⱳ Ȃ
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ȂȊ Ҋ ̆ ҉ ̕ ԅ ȁ ̆ Ȃ

Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ṏ Ȃ Ṏ ̆ ̆

̆ Ȃ ̆ Ȃ ԅ ̆ Ṏ Ȃ

ָ ̙ ⱳ Ȃ ԅ ̆ ⱳ Ȃ ῄṎ̔ѿ

Ṏ ̆ ̆ Ṏ ₮ᶖ ̆ ̕Ῥѿҩ̆

̆ Ṏ ⱳ ̆ Ȃ ̆

Ȃ 

ӊ ׅ̆ ̆ ᴪ ѿ֓̕ ⌠҉ ̆҉

⌠ ᶖ̆ ѿ֓Ȃ׆ ԅӊ ⌠ ̆ ȉҬ ᵝȊ̆

ṎҬ ̆ ⌠ ̆ ̆ ̆ȉҬ Ȋ ԅ̆

ȉ Ȋ ᶖԅȂ Ҭ Ṝ̆ ѿṎ ̂ ᶭ ̃̆

Ṏ Ṏ ̆ ԅȂ ̆ѿ Ԋ ̆

Ȃ ҹ ̆ ̕ ҹ ̆ ̆

̆ ԅȂ 

ȉ Ҭ Ҭ ̆ Ҭ̆ ȂȊ Ṏ

̆ Ҭ ᵝ ѿ┤ ԅ̆ ̆ ̂ Ṕ ̃

̂ ̃ Ȃֽ Ҍ ̆

ȉҬ Ȋ ̂ ̃Ȃ ҍ ȉ Ȋ̆

ԅȂ 

ȉ ̆ ̆ᶭ Ҭ ȂȊ Ṏ

ԅ ȂẊ ̆ Ṏ ̆ Ҍ

̆ ӊ ̆ ԅ Ṏ ̆ Ҭ ԋṎ Ȃȉ ̆

ԋ Ҭ ȂȊ ̆ ῄṎ ᶖ̆

Ҍ ԅȂ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ӊ ̆Ҍ ̆ᶭ ̆ ̆ Ҍ

ȂȊẊ Ṏ ̆ Ҍ Ȃ ָ ̙

҈Ṏ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ѿ℗ ̆ ᶭ

ѿ℗ ̙ȊẊ Ṏ ̆ ̆ Ṏ ѿ℗

̆ ѿ℗ ̙ҹָӇ Ṏ ̙Ẋ

Ṏ ѿ℗ ̆ ̆ᵰҌ Ṏ ̆ᵰ

Ṕ Ȃ 

ȉ ᶭ ѿ℗ ̆ ╚ ᶭ ѿ℗ ̆ ᶭ ѿ℗

̆Ҍ ȂȊẊᶏ ᶖ Ṏ ѿ℗ ̆ ᶭ ѿ

Ҍ ѿ℗ ̆ Ҍ ԅȂ ̆ ѿ℗ ̆

ṕ ̆Ҍ Ȃ 
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ȉ ̆ᵖ ̆ ѿ℗ ȂȊ ֓

̆ Ṏ ѿ Ҍ ̆ ̆ ѿ℗ ̂

̃Ȃ ԅѿ ̆ Ҍ Ȃ 

 

釋曰：非等引地，即是欲界。沒者，死也。染污意識，即是煩惱俱行

意識。結生相續者，謂攝受自體。此染污意識緣生有為境，於中有中滅。

言和合者，識與赤白同一安危。若和合識即是意識，依此復生所餘意識，

是則一時二意識轉，謂所依止和合意識及能依止所餘意識。 

ȉ ̆ ȂȊ ̆ Ȃ҈ Ӝ ̆ῇṎ

̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ӞȂ ̆ Ḵ ȂȊ

Ȃ Ṝ̆Ҭ ⌠ ԅ̆ Ṏ ̆ Ṏ ̆

Ḵ Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ Ṏ ץ ҹ ̆ȉ Ҭ Ҭ Ȋ̆ ṎҬ

⌠ ̆ ѿṎ ̆Ҭ ̆ Ṏ Ӟ ԅ̆

ԅȂ 

ȉ ̆ ѿ ȂȊ ̆ Ṏ ̂ѿ

Ṏ ̆ѿṎ ̃ ̆ ᶖԅ̆ ᵬ Ȃȉ ѿ Ȋ̆

Ṏ ̆ Ṏ Ӟ Ԋ̕ ԅ̆ Ṏ Ӟ Ҍ

ᵟԅ̆ Ṏ ӞҌ ԅ̆ ץ ѿ Ȃ 

ԅ̔ȉ ̆ᶭ ̆ ╚ѿ ԋ

̆ ᶭ ᶭ ȂȊẊ ᵰ ῄ Ṏ

̆ᶭ Ṏ ῒז ̆ Ӈ̆ ῄṎ ᶖ̆ Ҍ Ȃ

Ṕ Ṏ ѿ ̆ ̆Ҍ ԅӊ Ȃ ԋṎ

ᶖԅ̆╠ѿṎ ̆ Ҍ ῄṎ ᶖԅ ̆ Ҍ Ȃ

ѿṎ ̆ѿṎ ̆ ̆ ̕ Ẋ ῄṎ ̆

ῄṎ ᶖ̆ Ҍ Ȃ 

 

又和合識是意識性，不應道理，何以故？依染污故，時無斷故。謂此

意識，貪等煩惱所染污，意為所依止，緣生有境，故是染污；即此為依，

名依染污。於此位中所依異熟不容染污，是無記故。此和合識常無間斷，

任業轉故。意識所緣不可得故者，意識所緣明了可得，所謂諸法；此和合

識無有如是明了所緣。是故此識是意識性，不應道理。 
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ȉ ̆Ҍ ̆ᵥץ ̙ȊῬѿṎ̆ᵰ Ṏ

̆ Ҍ ָ̆ ̙ȉᶭ Ȋ̆ѿṎ ̕ȉ Ȋ̆

ԋṎ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ȉᶭ Ȋ ̆ ҕ Ҍѿ ̆

Ṕᾢ ҕ Ȃָ ȉᶭ Ȋ ̙ Ṏ ȉ Ȋ̆

Ҭ ז⌠ ֜ ̆ Ṏ ѿṎ Ȃ ָ ȉ Ȋ ̙

Ẋ ז̆ ̆ ̕ ̆ ̆ ̆ ץ ȉ

ȊȂȉ ᶭ Ȋ̆ ̆ ᶭȂᶭ ҩ

Ȃȉ ̆ Ȋ̆ ָ ̙ ̆

Ȃ ֜ Ȃȉ ᶭ̆ ᶭ Ȋ̆ Ṏ ᵬ

ᶭ̆ ᶭ Ȃ ָ ̙ Ẋ ̆ Ṏ Ҭ

ᵝ Ȃ Ṏ ᵬ ᶭ ̆ ᶖ Ȃ Ṏ ᶭ

Ȃ 

ᵖ ̆ȉ ᵝҬ ᶭ Ҍ ̆ ȂȊᵖ Ṕ ̆ҍ

ҩ ᶭ ̆Ҍ Ȃᵰ ̆ ̆ Ҍ

Ȃ ̆ץ Ҍ Ȃ ѿṎ ̔ȉᶭ ȊȂ 

Ҍѿ ̆ ̆ Ҍ ѿ℗ ȁѿ℗ ȁѿ℗

̆ ץ ̆Ҍѿ ̕ᵖ Ṝ̆Ҍ

Ṏ ȁָ Ṝ ̆ Ṏ ᶭ ̆Ҭ Ȃ

ץ Ҍ ̆ Ṏ ѿ℗ ȁѿ℗ ȁѿ℗

̆ Ҍ ᶭ ̆ ѿṎ ̆ Ȃ

̆ҕ Ȃ ῄṎ Ȃ 

ȉᶭ Ȋ̆ Ҍ ѿṎ Ȃ 

ѿṎ̆ Ȃȉ ̆ᴋ ȂȊ Ṏ ׆

ӊ ѿ ̆ ̆ ȂẊ ᵰ ̆ ⌠ѿ

̆ Ӈ ѿ ̆ Ṏ Ҍ ̆ ȂẊ

̆ ᴪ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ԋṎ ̆ȉ Ȋ̆

̆ ץ Ṏ Ҍ Ȃ 

ῬѿṎ ȉ Ҍ ȊȂ ̆ Ȃ

ָ ̆ ץ ⌠̆ Ṏ

̆Ҍ ԅ ȂẊ ҩ ̆ ̆ᵖ

Ṝ̆ ̆Ҍ ָ Ȃ Ӟ ԅҌ Ȃ 

ץ Ṝ̆Ẋ Ҍ ̆ ̆ Ҍ Ȃ

̔̂Ҍ ԋ ȁ̃ȉᶭ Ȋȁȉ Ȋȁȉ Ҍ

ȊȂ ԅ ѿ ̆ ה ̆ ̆ ֲ

ῒ ̆ᵰ ѿ ̆ ₮ᶖԅ̆ Ȃᵰ ̆
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₮ᶖԅȂ Ṏ ̆ ᵣᴪ̆ ѿ ̆Ҍ ̆ ԅ ԋ ̆

ԅ̆ ҈ ȁ ̆ Ҋ ̆ ̆ ₮ᶖԅȂ ̆

ѿ ̆ ̆ ѿ֓Ȃ 

╠ ̆ Ṏ ̆ ӊ ѿ ⌠ѿ ̆

ᶖ ̆Ẋ Ṏ ̆ ԋ ӊ ̆

ԋṎ ̆ Ҍ ԅȂ ѿṎ ѿ Ҍ ѿז̆

ѿ ̆ѿ Ҍ ̆ ץ ᶖԅ̆

Ҍ ̆Ҍ ѿ ԋṎ ᶖȂ ᵰ ῄṎ ԅ̆ Ṏ̆

Ṏ̕ ѿᴆԊ ȁ ̆ ԅ̆ ԁ ԅȂҌ

ῄṎ ̆ Ṏ Ȃ 

 

己二 執受根身不成 

論曰：復次，結生相續已，若離異熟識，執受色根亦不可得，其餘諸

識各別依故，不堅住故，是諸色根不應離識。 

Ҋ ̆ ѿṎ ̔ Ҍ ⱳȂȉ Ȋ̆ ӊ ̆

ӊ ̆ȉ ̆ ֞Ҍ ȂȊẊ Ṏ

̆ Ṏ ̙ ԅȂȉῒ ∟ᶭ Ȋ̆ῒ

̂ ̃ ᶭ̆ ױ ᶭ ̆Ҍ ῒז Ȃ

ȉҌ ᵟ Ȋ̆ ױ Ҍ ᵟ ̆ ̆ Ӟ ̂ Ҍ

̆ Ҍ ̕ Ҍ ̆ Ҍ ̃Ȃ ԅ̆ΈṎ Ҍ ԅ̕ ῀ԅ

ȁ ̆ ╠Έ Ȃ ץ ̆Ҍ ᵟȂ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ Ṏᶖ ̙ ֓ Ҍ ̕

̆ Ȃᵰ ̆ᵰ ԅ̆ ῀ ȁ ̆ Ҍ

ԅ ̙ ץ ṎҌ Ȃ 

 

釋曰：結生相續已者，謂已得自體。若離異熟識者，謂離阿賴耶識。

其餘諸識各別依故，不堅住故者，謂餘六識各別處故，易動轉故。且如眼

識，眼為別依，如是其餘耳等諸識耳等色根為各別依。由此道理，如是諸

識但應執受自所依根。又此諸識易動轉故，或時無有，若離阿賴耶識，爾

時眼等諸根無能執受，便應爛壞。 

ȉ ̆ ȂȊ ̆ ⌠ԅȂȉ

̆ ȂȊ Ȃȉῒ ∟ᶭ ̆Ҍ ᵟ ̆

Έ ∟ ̆ לּ ȂȊῒז ΈṎ ᶭ ̆№ ̕

לּ ̆ѿ ᾬ Ṏ ̆ѿ ᾬ Ṏ ̆Ҍ ᵟѿ Ҍּל Ȃ 
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ȉғ ∟ᶭ̆ ῒ ̆ ∟ᶭȂȊҽҩᶛ ̆

ᶭ ̆ ᶭ ̆ ̆№ Ȃȉ ̆ ᵖ

ᶭ ȂȊ ֓ ᶭ ̆ ̆

̆ῒז Ҍ ԅȂ 

ᵰ ѿ ̆ Ṏ Ҍ ԅ ˻ Ҍ ̆

ᴡ ̆ᵰ ᵰ ԅ ӄ̆ ԅ̆ Ҍ ԅ̆ Ṏ

ԅ̆ ԅȂᵰ ԅ̆ ⌠ԅ̆ ԋ ᶖ̆ ԅ̆

Ҍ ̙Ҍ Ȃ ̆ Ṏᶖ ̙ 

ȉ לּ Ȋ̆ᵰ Ṏ Ӟ ᵖ̆ץ לּ Ȃȉ

Ȋ̆ Ṝ̆ᶛ ῀ԅ ȁ ̆ ԅ̆ᴡᾥԅ̆ Ṏ Ҍ

ԅ̆ ᶭ Ҍ ԅ ̙ Ṕҥ ⌠ѿṎֲ ԅ̆ ԋ ѿ

ԅ̆Ҍ ̆ ԋ ̆ ⱬ ԅ̆ ѿ֓Ȃȉ ̆

̆Ḃ ȂȊ ̆ ᶖ

̆Ҍ ԅ ̙ ̆ ӊ ̆ Ṕ ѿ Ҍ

Ȃ ̆ ̆ Ṏ Ԋ Ҍ Ȃ ץ ₮ᶖ̆

Ȃ 

Ҋ ̆ῬѿṎᶭ Ȃ 

 

己三 識與名色互依不成 

論曰：若離異熟識，識與名色更互相依，譬如蘆束相依而轉，此亦不

成。 

釋曰：若離異熟識者，謂離阿賴耶識。如不得成，今當顯示。謂世尊

言：識緣名色，名色緣識。此中識緣名者，謂六識中非色四蘊；識緣色者，

謂羯邏藍。若不說有阿賴耶識，何等名為名色緣識？由依名色剎那展轉，

相似相續流轉不絕。 

ȉ ̆ ԑ ᶭ̆ ᶭ ̆ ֞Ҍ ȂȊ

ԑ ᶭ̆ Ἕ ᶖ ѿ ̆ ԑ ̆Ҍ ṕҊᶖȂ ̆

Ӟ ҌԅȂ 

ȉ Ҍ ׂ̆ ȂȊ Ҍ ̙ ԅȂȉ ҕ ̔

̆ ȂȊᵫ Ṏ ץ̔ ̆ ̕ ̆ Ȃ

ȉ Ҭ ̆ Έ Ҭ ̕ ̆ ȂȊ ָ

̙ Έ ̆ ԓṎ Ҭ ̆ Ṏ Ȃ

Ṏ Ҭ̆ ̆ ̆ ԅ̆ Ҍ

̆ ΈṎ ̆ΈṎ ȉ Ȋ Ȃ ȉ Ȋ ̙ ̆

Ṏ ̆ ₀ ѿ Ȃ ץ̆ ̆
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ץ̕ ̆ ̆ԑ ╡ Ȃ ᵫ ȂҹָӇ ₮

Ṏ ̙ȉ Ҍ ̆ᵥ ̙Ȋᵰ ̆ȉ

Ȋ Ṏ Ҍ ԅȂ ָ ̙ȉ Ȋ ΈṎ ԅ̆ Ṏȉ Ȋ

ָ ̙ ԅȂ ΈṎ ̆ΈṎ ̆

ȉ Ȋ ȉ Ȋ ᶖ̙ 

ȉ ᶭ ┤ ̆ ᵌ Ҍ ȂȊ ̆

̆ Ҍ Ҋ Ȃᵰ ̆

̆ Ṏ ָ ̙ ԅ̆Έ ̆ ῒז Ȃ

ᵫ ̆ Ṏ ̆ Ṏ

̆ Ҍ ᵌ Ҋ ̆ ₮ Ṏ

ᶖȂ ̆ ̆ԑ ̆ Ṏ╠ Ȃ ᵫ Ӟ

ץ ̆ Ṏ Ȃ ̆ȉ ̆ Ȋ

Ṏ ָӇ ̙ ԅȂ 

ׂ ԅҌ ̆ ѿҊȂᵖ Ҍ ̆ѿ ̆ ᴪ ᶖ

̆ Ҍ Ȃ Ҋ ᶖ̆ ̆ ᴪ Ȃ ṔῬ ѿ ̆

Ҍ ̆ᵰ ԅ̆ ᴪ ȂҬ ̆Ҭ ̆ᵰ

Ṏ ̆ ⌠Ҭ Ȃ Ṏ ץ ҉ Ȃ

⌠ԅ̆ Ṏ ⌠ԅ̆ ҉ ̆ Ҍץ ̆ Ȃᵖ

̆Ҍ ̆ ̆ ̆ Ȃ ѿṎ ̆ ῀ Ȃ῀

̆ᵰ ̆ᵰ ῀ ̆Ạ Ȃ ̆

Ҋᶖ̆ӊ Ῥ Ῥ ̆ ῀ץ Ȃ ץ Ӟ ῀ ѿṎ Ȃ

ᵰ ḱ ̆ ԅ ̆ᶭ ̆ ץ ̆ ᶖ̆Ӟ ѿṎ ḂȂ

Ҍ⌠̆ ᵰ≢ ῀ ̆ ԅȂ ָ ̙ ̆

̆ Ҍ ̆ Ṏ ̆ ῀ ᵰ ᶖ ̙῀

ԅ ӊ ̆ ҉ ̆ Ȃᵰ ѿ

ᶖ ̆ᵰ ῀ ̙ Ṕ ḱ ̆ Ҍ ̆ ṎҥҌ Ԋ

̆ Ṕ₄ Ạ ⌠ Ȃ ֲҌ ̆ ָ ז Ҍ ̙Ҍ

Ḥ ̆Ҍ Ȃѿ℗ ᵫ ̆ Ṏ Ṕ Ҍ ̆ Ṏ

ṜӞ ץ ѿҊ̆ ᵫ ̆ ָ Ҍ ̙ ˻

̂ ̃ 

 

ѿ  

己四 識食不成 

論曰：若離異熟識，已生有情識食不成。何以故？以六識中隨取一識，

於三界中已生有情能作食事不可得故。 
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釋曰：此言顯示識食不成。如世尊說，食有四種：一者段食，二者觸

食，三者意思食，四者識食。此中段食者，是能轉變，由轉變故饒益所依。

觸食者是能取境，由暫能見色等境界，便令所依饒益生故。意思食者，是

能希望，由希望故饒益所依，如遠見水，雖渴不死。識食者，是能執受，

由執受故所依久住；若不爾者，應同死屍，不久爛壞。是故應許識亦是食，

能作所依饒益事故。此中觸食屬六識身，意思食者屬希望意，有何別識可

說為食？又若無心、睡眠、悶絕、入滅定等，六識身滅，誰復有餘能執受

身令不爛壞？若棄捨阿賴耶識，身必爛壞。 

ȉ ̆ Ҍ Ȃᵥץ Έץ̙ Ҭ ѿ ̆ ҈ Ҭ

ᵬ Ԋ̆Ҍ ȂȊ ̆ ̆ Ԋ

Ҍ Ȃץ ֓ΐ Ԋ ̆ Ȃ ᶛ̆Ẋ ̆

Ṏȉ Ȋ Ҍ ָ̆ ̙ ╠ ΈṎ ̆ ѿṎ ̆

҈ ̆ Ҋ ̆ ᵬ ṎԊ Ҍ ̆Ҍ Ȃ 

Ṏ ̙ȉ ҕ ̆ ̔ѿ ̆ԋ ̆҈ ̆

ȂȊ ȇḴ Ȉ ̆ Ṏ ̆ ץ ѿ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ̆ ᶭȂȊ Ṝ̆ѿ

ѿ Ҋ ̕⌠ ԅ̆ ԅ̕ ӊ ̆ ̆ ̆

ᶭ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̆ ҈Ṏ ѿṎ ̆ Ṏ Ȃ

ӊ╠̆ ̆ ̆ ̆Ҍ Ȃ Ṏ Ṕ҈Ṏ

ᶖӊ ̆ῂ ᶭ Ȃ Ṝ̆ ᵬ Ԋ ̙ȉ

̆Ḃפ ᶭ ȂȊ Ṕ ⌠ԅ ̆ ᶏץ

Ṕ ̆ Ṏ ӊ ̆ ѿ Ṏ ̆

Ṏ Ṕ Ȃ ץ Ӟ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̆Ӟ ̆ Ȃȉ

ᶭȊ̆ Ṏ ̆ ᶭ Ȃ Ṕ ȇḴ Ȉ

Ṏ ̔ ῄṎ ̆ ᵬ Ȃָ ȉ

ᶭȊ ̙ Ṕ ⌠ѿ֓Ԋ ̆ᶛ ̆ ֲ ԅ̆ז Ҍ ̆

ז ז̆ ץ ̆ Ṕז⌠ ᶖ̆ ѿ ̆ ԅȂ Ԋ ̙ Ṏ

ץ ז ᵟ̆ ᶏזҌ ̆ Ȃז Ṏᶛ̆ȉ ̆

Ҍ ȂȊẊ ̆ ̆ ̆ ԅȂ ̆

⌠ ԅ̆ ᶖԅ̆Ῥ ѿ ȁῬ ѿ ץ ԅ̆

Ṏ ᶖ̆ ץ ⌠ Ҍ Ȃ ҉̆ Ҍ

ԅ̆ ז̆ ⌠ ҉ѿ ̆ ╠ ̆ ̆

Ṏ ̆ ̆ ץ ԅȂז ῑ ԅ ̆
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₮ᶖԅ̆ ԅȂ ̆ᵖ ⌠ԅ Ҍӄ ԅ̆Ӟ

ԅȂ Ȃ 

ȇḴ Ȉ Ṏ ̆ ѿṎ ̆ ῄṎֲ ̆ Ȃ

̆ ҌּלȂזṔ ₮ ᶖ ז ̆ ѿ Ȃז

Ṕ Ṝ̆ ҉ ԅ҂Ṏ ̆ ̆ ̆ᵰ Ṝ

ᵰ Ҋᶖ̆ ѿ Ȃץ ῄ ̆ ԅ̆҂ Ҍ Ȃ

⌠ ҂ ̆ ᶖԅȂ ̆ ̆ Ҋᶖ̆ ԅ҂ ̆ῬҌ

ԅȂ ̆ ҂ ̆Ҍ Ȃ ̔ ̆ѿ

̆ᵰ ҊᶖȂ Ṏ Ҋᶖ̆ ѿ ָ̆ ̙ ˻ Ṏ

ѿ ⌠ ̆ ѿ ԅȂָ ̙ ԅȂ Ṏ ̆

ᶏז҂ Ҍ ̆ѿ ԅ̆ ԅȂ 

ѿṎ ̆ȉ ̆ ̆ ᶭӄᵟȂȊ Ṕ

Һ ᶖ ̆ פ Ҍ ӄᵟȂȉ Ҍ ̆ ̆

Ҍӄ ȂȊẊ Ṏ ᶖ Ṏ ̆ ѿ ̆ ̆

̆ Ҍӄ Ȃȉ ֞ ̆ ᵬ ᶭ Ԋ ȂȊ ץ

Ṏ Ӟ ѿ —— Ȃ ָ ̙ ̆ᶏ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҭ Έ Ȋ̆ ̆ΈṎ ̆ ⌠ ӊ ̆

Ȃ ⌠ ̆ ץ ̆ ⌠ ̆

⌠ ̆ ⌠ ̆ ҉ ⌠ ̆ ѿ

̆ Ȃȉ Ȋ̆ ԍ Ṏ ̆ ץ

̆ ȁ Һ Ȃ ΈṎ ̆

ѿṎ Ȃȉ ᵥ∟ ̙Ȋ ѿ ̆ ָ ̙Έ

Ṏ ̆ ȉ Ȋ ָ ̙ Ҍ ԅȂ ֲ Έ

Ṏ ΈṎ ⌠ԅ̆ ѿṎ ָ ̙Ҍ Ῥ ѿṎ Ȃᵖ Ṕ

ṎΈṎ Ҍ Ҍ ̆ Ȃ ̆ ᶖԅ̆ᵰҌ

ԅӊ ̆ Ҍ ԅ̆ Ҍ Ῥ Ṏ ̆ Ҍ ԅ ̙ᵰ

ԅѿ ̆ ԋ ҉ ԅ̆Ҍ ̙ Ṏ ̆ ѿ

Ṏ Ȃ 

ȉ ȁ ȁ ȁ῀ ̆Έ ̆ Ҍפ ̙

̆ ȂȊ ȁ ȁ ȁ ȁ ֓

Ṝ̆ΈṎ ̆ Ҍ ̆ ָ ̙ Ȃ

Ṝ̆ΈṎ ᴡ ԅȂ ᴡᾥ Ṝ̆Ӟѿ Ȃȉ῀ Ȋ̆ȉ Ȋ

Ȃ Ṏ Ṝ̆ȉΈ Ȋ̆ΈṎ ẢҊᶖԅ̆ Ṏᶖ ̆

ᶏ Ҍ ̙ ѿṎ ̆ Ṏ Ȃ ץ

̆ ̆ ̆ ԅȂ ̆ ѿ

Ṏ Ṏ ᵟ̆ ᶏ╠ ΈṎ ᴡ ԅ̆ Ҍ Ȃ 
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ѿṎᶭ ̆ ᶖ Ȃ 

 

戊二 約等引地解 

己一 結生心種子不成 

論曰：若從此沒，於等引地正受生時，由非等引染污意識結生相續，

此非等引染污之心彼地所攝，離異熟識，餘種子體，定不可得。 

釋曰：如是已說非等引地結生相續，離異熟識不可得成，如等引地亦

不得成，今當顯示。謂於此處由染污識結生相續，於等引地由非等引染污

意識結生相續。言染污者，彼地煩惱之所染污，彼地煩惱者，謂餐定味等。

此染污心在不定地
①
，不定地沒，從此沒已，即彼地心云何現前？既不現

前，云何當得結生相續？由此道理，定應許有阿賴耶識，無始時來，恒有

彼地此心熏習，由此熏習，此心現行，由此心故，結生相續。 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ

ץ ̆ ⌠҉ ̂ ̆ ⌠∆ ȁԋ ӂ ̆

֓ ̃Ȃ Ṝ̆ ̂Ҍ Ҭ ̃ Ȃ

Ṝ̆ ̆ ̕ ̆ ̆רּ

̆ Ṏ Ȃ Ṏ Ҍ Ҭ ̆ ץ ȉ

Ȋ̆ Ṏ Ȃȉ ӊ Ȋ̆ Ṏ

̆ȉ Ȋ ̆Ҍ Ȃ Ṏ

̆ Ṏ ᵥ ᶖ ̙ ̆ ̆

ᵥ ᶖ ̙ ԅ̆ ̆Ҍ ̆

₮ ᶖ̆ Ҍ Ȃ 

ᾟѿҊ̆ȇḴ Ȉ ֲ̆ Ҭ Ἕ̆ ‗ԍ

ȂẊ ̆ ṎҬ Ҭ ̆ ѿ ̕Ẋ

̆ ṎҬ ѿ ѿ ̆ ̆Ҭ ԅ

̕Ẋ ֲ ̆ ֲ ̕Ẋ ̆ Ȃ 

̆∆ ȁԋ ȁ҈ ̆ ṎҬ ԍ҉ Ҭ

ԅȂ Ṏ҉ Ҭ ҉ ̆ Ṏ҉ ᶖ ̙

҉ Ҍ ѿṎ̆ ₮҉ ᶖ̆ ᶖ̙ ҉

̆ Ṏ ̆ ᶖȂ 

ȉ ̆ Ҍ ̆ ֞Ҍ ׂ̆

ȂȊ╠ ԅ ̆Ẋ ̆ Ҍ Ȃ

                                                
ŵ ҹȉ ȊȂ 



167 

⌠҉ ̆Ẋ ̆ӞҌ ȂҌ ̆ȉׂ

ȊȂ 

ȉ ̆ ȂȊȉ

Ȋ ╠ Ȃ ̆ Ṝ̆

̆ Ṏ╠ Ȃȉ Ȋ̆ ̆∆ ȁԋ ȁ҈ ̆ӂ

̆ Ṏ Ṝ̆ ̆ Ҭ ѿṎ

῀ Ȃ Ṏ ȁ Ṏ ̆ Ҍ ῀ ̆

Ҋ ̆Ҍ ȂҬ Ṏ ̆ Ṏ Ҍ Ҭ ̆

Ȃ Ṏ Ҍ Ҭ ̆ ҉ ז̆ Ṏ

Ȃ ҉ ̆Ҍ Ȃָ ̙ȉ ̆ ӊ

Ȋ̆ Ȃȉ ̆ ȂȊ ָ

̙ Ṏ ̆ ῒז ̆Һ Ṏ ̆

̆ ֓ ז Ȃ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ Ṝ ̆ Ṏ Ҍ

Ȃ Ṏ ԍ ̆Ҍ ҌἝԅȂ Ṕ ᶖ̆

ԅ̆ ̆ Ṏ ԍ ȂȉҌ ̆

̆ Ԑᵥ ╠̙ȊҌ ̆ Ȃ ԅӊ ̆ Ṏ

╠ ̙ ̆ ̆ Ṏ ᶖ

̙ȉ Ҍ ╠̆Ԑᵥ ̙Ȋ Ҍ ₮ᶖ̆

Ṏ ̆ Ṏ Ҍ ╠̆ᵰ ᶭץ ᶖ ̙

Ṏ ̆ ז̆ ԅ ⌠ ̆ ̆

Ṏ ᶖȂ ץ ̆ ᶖȂ ╚

Ҍ ̆Ҍ ₮ ᶖ ̙Ҍ Ȃȉ Ҍ ╠̆Ԑᵥ

̙Ȋ Ṏ Ҍ₮ᶖ̆ᵰ ̙ 

ȉ ̆ ̆ ᶖ̆ ȂȊ Ṏ

₮ᶖ̆‗ Ṏ Ȃ ᶖ̆ץ

̆ ѿ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆

⌠ ԅ̂זḱ Ṏ ̃̆ Ṏ ₮ᶖԅȂȉ ̆ Ȋ̆

Ṏ ᶖԅ̆ז ץ ̆ ╚Ҍ Ȃ 

̆ ԅ̆⌠ ̆Ẋ ̆

Ṏ Ӟ Ҍ ᶖ̆ ̆Ҍ Ȃ ѿṎᶭ Ȃ 

╠ ҉ ̆ ȁ ̆Ҋ Ȃ 
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己二 染善心種不成 

論曰：復次，生無色界，若離一切種子異熟識，染污善心應無種子，

染污善心應無依持。 

釋曰：生無色界者，謂已解脫色。染污善心者，謂能愛味及三摩地。

應無種子者，謂應無因；應無依持者，謂應無依。復有別義，謂此二心，

若無種子，從何而生？若無依持，依何而轉？阿賴耶識所攝受故，從自種

生；為所依故，令此能依相續而轉。 

ȉ ̆ ̆ ѿ℗ ̆ ̆

ᶭ ȂȊ ̆ Ṏ ̕ Ȃ

̆ᵰ ԅ ̆ ѿ℗ ̂ ̃̆ Ṏ ȁ

̆Ӟ ᶭ Ȃ 

҉ ̆╠ ԅ̆ ָ Ῥ ѿҊ ̙

ԑץ ̆ ץ ̆ᶛ Ṏ ̆

ץ ҉ ̆ Ṝ̆ Ṏ ץ ₮ ᶖȂ

Ӟ ԅ̆ ᵰ ̙ ԅ ̆Ῥ ԅȂ ץ

Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ⌠ ӊ ̆ȉ Ȋ ԅ̆

ԅ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ҈ ȂȊ ̆ Ṏ ̆ Ṏ

Ȃ ̆ ҈ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ӟ ̆ Ӟ ̆Ẋ ̆ Ṏ

̆ ̙ ̆ Ҍ Ȃȉ ᶭ ̆ ᶭȂȊ

ᶭ ̆ᶭ Ӟ Ȃ Ṏ ѿṎ ̆ѿṎ Ȃ 

ȉ ∟ Ȋ̆ ѿṎ ̆ȉ ԋ ̆ ̆ ᵥ ̙ ᶭ ̆

ᶭᵥ ̙Ȋȉ ԋ Ȋ̔ ȁ Ȃ ṎȉᶭȊ ᶭ ᶖ̆ȉ

Ȋ̆ ȂѿṎ ̆ѿṎ ᶭ Ȃ ӽ ѿ℗

ῄṎ№ ᶖ̆ז ̔ȉ ̆ ̕ ᶭ ̆

ȊȂ ԅѿ℗ ̆ ̕ ԅ ̆

ᶭ ԅȂז ȉᶭ Ȋ ȉ Ȋ№ ῄṎ ̔ѿ℗ ̕

ᶭ ȂẊ ѿ℗ ̆ ̕ ̆ ᶭ Ȃז

№Ӟ  Ȃץ

ȉ ̆ ̕ ᶭ פ̆ ᶭ ȂȊ

̆ ץ Ȃ Ӟ ᶭ̆ᶏ ᶭӊ

Ҍ ᶖȂ 
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己三 出世心異熟不成 

論曰：又即於彼，若出世心正現在前，餘世間心皆滅盡故，爾時便應

滅離彼趣。 

釋曰：即於彼界，若出世心現在前時，除此所餘是世間心，彼世間心

爾時皆滅。如是彼趣便應永斷，不由功用自然證得無餘涅槃。既無此理，

不應撥無阿賴耶識。 

ȉ ԍ ̆ ₮ҕ ╠̆ ҕ ̆ Ḃ ȂȊ

ѿṎᶭ Ȃ Ṏȉ Ȋ ȂẊ ₮ҕ ̂ ̃ ╠ԅ̆῀ԅ

̂ ḱ ̃̆ Ṏ Ṝ̆ ֓ҕ ԅ̆Ҍ ץ

ԅ ̙ 

ȉ ԍ ₮ҕ ╠ ̆ ҕ ̆ ҕ ȂȊ

╠ Ṝ̆ȉ Ȋ̆ ԅ₮ҕ ץ ῒזҕ ̆ȉ

Ȋ̆₮ҕ ₮ᶖ̆ҕ Ҍ ȂԋṎ ̆ Ἕ ԅᾣ

̆₮ҕ ₮ᶖ̆ҕ ԅ̆ Ṏҕ ԅȂ 

ȉ Ḃ ̆Ҍ ⱳ ̆ ȂȊ ̆

Ȃ ҕ ̂ ̃ ԅ̆ ԍ ָ ԅ̆

Ӟ ԅ̆ Ӟ ԅ̆ Ӟ ԅ̆ ԅ ȂҌ ⱳ ̆

₮ҕ ѿ ԅ̆ ⌠ Ȃ ҉ҥ ̆ ₮ҕ

₮ᶖӊ ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆Ҍ ȂȊ ҉ Ṏ ̆ Ԋ ҉ҥҌ

̆ᵰѿ Ȃ Ṏ Ṝ̆ҕ ԅ̆ᵖ ̆

₮ᶖӊ ̆ҕ ԅ ̆ ₮ҕ ᶖȂ ̆

Ȃ ̆ Ṏ Ṝ ̆ᵖҥ ⌠Ȃ ѿ

Ṏ Ȃ 

 

論曰：若生非想非非想處，無所有處出世間心現在前時，即應二趣悉

皆滅離。此出世識不以非想非非想處為所依趣，亦不應以無所有處為所依

趣，亦非涅槃為所依趣。 

̆ᵰ ̆Ҍ ̆ Ҍ ̆ Ҍ

̆ ̆ ѿ ̆ ѿṎ Ȃ ָ Ṏ ̙ѿ

ז ̆ ̆ Ҍ Ȃ Ṕז̆

Ṏ Ȃ Έ ԅ̆ ̆ ᶖ Ȃ⌠ԅ ̆ ԅ̆

Ῥ ԅ̆ ȉ Ȋ Ҍ ԅ̆ ѿ ȉ Ȋ Ȃז

לּ ̆ Ҍ ז̆ ѿṎ ̔ ̂ ̃ ԅ̆

Ȃᵰ ̆ ̆Ҍ ԅ̕ᵰ ̆

ѿ ̆ȉ Ȋ Ȃ ז Ḡ ԅ̆ ץ ⌠
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ԅ̆Ῥ ҉Ҍ ԅȂᵖ Ṏ ⱬ ԅ̆ ḱ₮ҕ ̆ⱬ Ҍ Ȃ

̆ ₴ ̆ѿҊ ̆ᵰ ⱬ ̙

ץ ⌠ Ῥ Ҍ҉ ԅȂ ֲ ז̆

Ҍԅ ̆ ṢҊ ̆ Ṏ ḱ ̆ Ṏ Ṝ ץ Ȃ

ץ ז̆ ̆ѿ Ҋѿ ȂҊѿ

̆ῬҊ ԅ̆ Ṣץ ḱ₮ҕ Ȃ 

Ẋ ז̆ ץז̆ ᶖḱ ̆

Ṏ Ṝ̆ ̆ȉῄ ȊȂ ָ ̙ Ṏ₮ҕ ̆

Ҍ ̆ ז Ṣᶖ ̕ᵖӞҌ ̆

₮ҕ ̆ ҕ ̆ ₮ҕ ̕ ז Ҍ ז̆ ᶖ

₮ ӊ ᶖ̆ ⌠ ָ ̙ ӞҌ ̆ Ӟ

Ҍ ̆ӞҌ ᶭ ̆ Ṏ ԅ̆ ᶖԅȂᵖԊ ҉ҥҌ ̆

̙ Ṏ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：若生非想非非想處，或時起彼無所有處出世間心，令現在前，

由彼處心極明利故，又由非想非非想處心闇鈍故，住於彼處，極明利心起

出世心，令現在前。此出世心不應以彼第一第二為所依趣，由彼二地皆世

間故；又生餘地起餘地心現在前故，二所依趣俱不應理；又即此心不應涅

槃為所依趣，有餘依故。如是三種為所依趣既不得成，若不信有阿賴耶識，

此出世心何所依趣？ 

ȉ ̆ ₮ҕ פ̆ ╠̆

≠ ȂȊ ̂ ̃ Ȃ ≠̆ ≠̆ ḱ₮ҕץ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆Ҍ Ҍ≠Ȃ

ָ ̙ ḱז Ṏ Ṝ̆ Ṏ ̆ Ҍ ̆

̆ ⱬ ̆ Ȃȉᵟԍ ̆ ≠ ₮ҕ פ̆

╠ȂȊ ̆ ḱ ̆ ⱬ ̆ Ṣ Ṏ ≠ ᶖḱ

₮ҕ Ȃ Ṏ₮ҕ ȉҌ ץ ѿ ԋ ᶭ Ȋ̆ Ҍ

ᶭ ̆ Ṏ ̆Ҍ

Ȃ ̆ Ṏ ӞҌ Ȃ Ҍ ̙

ז̆ ḱ ₮ҕ ̆ӞҌ ԍ Ȃȉ ԋ ҕ

Ȋ̆ ῄṎ ҕ ȁ ̆ Ҍ ԍ ῄṎ Ȃȉ

╠ ̆ԋ ᶭ ḴҌ Ȋ̆ᵰ ̆

̆ ῄṎ Ҍ Ȃᵰ Ṏ ᶭ Ҍ ̆ᶭ

ӞҌ Ȃȉ Ҍ ᶭ Ȋ̆ӞҌ ץ ᶭ ̆ȉ

ᶭ Ȋ̆ ̆ ז Ṏֲ ҥז̆ ῀ Ȃ
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Ҍᶖԅ̆ ᶭץ ԅȂז ῀ ̆₮ԅ ӊ ̆ ̆

Ҍ̆ץ ᶭ Ȃ 

ȉ ҈ ᶭ Ҍ ̆ ҌḤ ̆ ₮ҕ ᵥ ᶭ ̙Ȋᵰ

Ṏ Ṝ ԅȂᵰ Ṏ ץ ᵬᶭ̆Ҍ ץ̕

ᶭ̆ӞҌ ץ̕ ᶭ̆ӞҌ Ȃ ԅȂ ץ Ṏ ᶭ

̆ Ȃ ז ץ̆ ̆ᵖ

ז ̆ Ṝז Ȃ Ṏ

ᶖ ̆ Ҍ ԅ̕ ̆ Ṏ ԅȂ ץ Ṏ

̆Ӟ Ȃ ѿṎᶭ Ȃ 

 

丁二 約死位辨 

論曰：又將沒時，造善造惡，或下或上，所依漸冷。若不信有阿賴耶

識，皆不得成。 

╠ Ṕ ̆ ȁ ̆ Ȃ ̆

̆ ѿ ̆Ӟ ԍ ѿ №Ȃ 

Ṝ̆ ז̆ Ҋ ‛ ̆ ⌠҉ ̕ ̆ ҉ ‛ ̆⌠

Ҋ ȂȇḴ Ȉ ̆ Ҋ₮ ̆ Ҋ ‛ ̆ ̕ ‛

̕ ‛ ̕ ‛ ̆ ֲ ̕ѿ ̆ Ҋ

‛⌠ ҉̂Ҋ ‛ ԅ̆҉ ̃̆ ̆ Ȃ

ז̆ ҉ ‛ Ҋ ‛ ᶖ̆ ѿ ᶭ ȂẊ ᵰҌḤ

̆ Ҋ ҉‛̆ Ṏ ҌԅȂ 

 

丁三 結 

論曰：是故若離一切種子異熟識者，此生雜染亦不得成。 

釋曰：將捨命時造善造惡，或下或上，身分漸冷，以造善者必定上昇，

若造惡者必定下墜。若不許有阿賴耶識為能執受，云何得有所依漸冷？阿

賴耶識能執受故，或下或上，如其次第，隨所捨處，身即有冷。 

ȉ ѿ℗ ̆ ֞Ҍ ȂȊ Ȃ ҉

ᶖ ̆Ẋ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ҕ Ȃ 

ȉ ̆ Ҋ ҉̆ № ץ̆‛ ҉ ̆

Ҋ ȂȊ Ҋ ‛ ᶖ̆⌠҉ ̕ ̆Ҋ ‛ ԅ̆

̕ ̆҉ ‛ ԅ̆ ̆ ԅ̆Ҋ Ȃ

҉ ҉ז̆ ‛̕ Ҋ Ҋז̆ ‛ Ȃ 
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ȉ Ҍ ̆Ԑᵥ ᶭ ‛̙ȊẊ Ҍ ̆

Ṏ‛ ԅ̆ ‛ז ԅȂ ̆ Ṏ

ᵥ ‛Ҋᶖ ̙ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ҋ ҉̆ ῒ ̆ ̆ ‛ȂȊ

̆ ҉ ̆ Ҋ ᾢ‛ ᶖ̕ Ҋ

̆ ҉ ᾢ‛ҊᶖȂ Ṏ ԅ̆ Ṏ ‛ԅȂ

̆ ⌠ ̕ Ṏ ̆

‛Ҋᶖԅ̕ ̆ Ṏ ‛ҊᶖȂ ̆

Ṏ̕ ̆ Ṏ ̆ Ȃ 

҉ץ ԅ ̆ᾢ ȁ ̆Ῥ Ȃ ԅ ̂Ҍ

̃ ̆ ̂҉ ̃ ̆ ̆ ̆ Ȃ ̆

ȉ Ҍ Ȋ ѿ ԅ̆Ҋ ȉ Ҍ Ȋ̆ᾢ ҕ Ҍ Ȃ 

 

丙五 世間清淨非賴耶不成 

論曰：云何世間清淨不成？謂未離欲纏貪未得色纏心者，即以欲纏善

心為離欲纏貪故勤修加行。此欲纏加行心與色纏心不俱生滅故，非彼所熏，

為彼種子不應道理。又色纏心過去多生餘心間隔，不應為今定心種子，唯

無有故。是故成就色纏定心，一切種子異熟果識展轉傳來為今因緣，加行

善心為增上緣。如是一切離欲地中，如應當知。如是世間清淨，若離一切

種子異熟識，理不得成。 

̆ȇḴ Ȉ ȉ ȊȂ ̆ ̆ ̆

Ȃ ȉ Ȋ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆

Ȃȉ Ȋ Ȃ ҈ ̔ ȁ

ȁ Ȃѿ ȁ Ṏ ̆ ̆ѿ

̆ Ȃ Ṕ ḱ∆ ̆ ᵊ̆ Ҍ ̆ ԓ ̆

∆ Ȃ ̆ ∆ ̆ Ṏ ̆

╚̆ ̆ Ạ ӞẠҌ⌠ ̆ Ạ Ȃ 

̆ ⌠ ̆ ֲ̆ ⌠∆

̙ҕ Ҋ ⌠҉ ԅ̆ץ ∆ ᶖᵬ Ȃᵰ

̙ ̆ ̆ ץ ȉ אל̆

ḱⱴ Ȋ̆ ԅ ץ̆ ḱⱴאל Ȃ Ṏ ⱴ

ȉҌḴ Ȋ̆ᵰḱⱴ ̆ḱԅ ̆ ̆ᵖ ᵰⱴ ḱ ⱳԅ̆

ᶖԅ̆ Ṏ ᶖ ̙ ̆ Ҍ

̆ ⱴ ḱ ԅ̆ ₮ᶖ̆ ḱⱴ Ṝ̆ Ȃ

Ḵ ̆ȉ ̆ Ҍ Ȋ̆ᵰ
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ⱴ ̆ ₮ ̆ Ҍ Ȃץ ḱ ̆

ḱ ̆ḱ ԅ∆ ̆ ԅ̆ Ṏ ᵥ ᶖ̙ ⱴ

Ḵ Ḵ ̆ Ḵ Ḵ ̆ ӟ̆

̆ ₮ ̙ ѿṎȂ 

ȉ ̆Ҍ ׂ ̆ ȂȊ

Ҍ ̆ᵖ Ṕ ҕӞ ץ̆ Ṝ ̆

ᶖԅ̆ Ṏ Ҍ ̙ӞҌ Ȃ ̆ ҕ

ԅ̆ ԅ̆ Ҍ ԅ̆Ҍ Ạ ̙ȉ Ȋ̆

̆ Ҍ Ȃ 

ᵫ Ṏ ѿ ̔ Ҍ ̆ Ҍ ᶏ

Ȃ ֲ ̆Ҍ ȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ ԅ̆҈ Ӟ ԅ̆ Ҍ ȉ Ȋ

ԅ ̙ ᶖ ̆ Ҍԅ̕ ȉ Ȋ ᶖ ̆ ̆

⌠ ̆ ᶖ ̆ ₮ Ȃ ᶖ ̆ ᵰῬ

ḱ̆ȉ ȊӞḱҌ ̕ ᶖ ̆Ῥ ḱ̆ ӞԅҌԅ Ȃ Ҍ ᶏ

̆ ӞҌ ᶏ ̆ ̆ ᶖ Ȃ ᶖ ̆ Ṕ Ṏ

̆ Ṏ ̆ Ṏ ᶖ̆ ԅ̆ ̆ ᶖ ̆

̆ ᶖ ̆ ₮ ԅȂ ᵰ̆ץ ץ Ạ

̆ ̙ 

ȉ ̆ѿ℗ ỹᶖ ׂ ̆ⱴ ҉

ȂȊ ̂ ̃ ᵥ ᶖ̙ ѿ℗ ᶖȂ ỹᶖ

ᵬ Ȃⱴ ҉ ̆ Ṕ ḱ ⱴ ̆ḱ ̆

Ҍ ̆ ᵊ̆ ⌠∆ ̆ Ṏⱴ ҉ Ȃᵰ Ṏ ҉ ̆Ῥ

ⱴ҉╠ ̆ ⌠ ̆ҥҌ ᶖ Ȃ 

ȉ ѿ℗ Ҭ̆ ȂȊ∆ ̆ԋ ∆ Ӟ ̆҈

ԋ Ӟ ̆ӂ Ӟ ̆ ̆

ץ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ѿ℗ ̆ Ҍ ȂȊҕ ̆ ḱҕ

̆Ҋ Ҍ ̆ ҉ Ȃ Ṏҕ ̆ ԅ

̆ ҌԅȂ ̆ҕ Ӟ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：如世間清淨理不得成，今當顯示。謂為遠離欲纏貪故，以欲纏

善心修加行時，即此欲纏加行善心未曾為彼色纏善心之所熏習，不俱生滅

故，今色纏心應無種子自然而生。又過去世色纏善心，多生所間，餘識所

隔，唯無有故，已過去故，不得為今定心種子。展轉傳來為今因緣者，阿

賴耶識持彼種故，今色纏心從自種生，加行善心非無功力。言功力者，但
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增上緣，非是因緣，由彼增上力，生此色纏心。如是遠離色纏貪等，如應

當知。 

ȉ ҕ Ҍ ׂ̆ ȂȊ╠ Ẋ ̆ҕ

ӞҌ ̆ Ṏ ԅȂ 

ȉ ץ̆ ḱⱴ ȂȊ Ṕḱ∆ ̆ Ṏ

̆ ȁ ȁ ᵬȁ ԓ Ȃԓ ԅ̆

∆ ȂῒҬ ̆ Ṕӊ ץ Ҍ⌠ ̆ Ṏ Ȃ

ȇ ԋ Ȉ ѿṎ̆ ῄṎ ̆ Ҍ

ԅȂѿṎ ԅ̆ῄṎ Ȃ ѿṎ̆ ץ ̆

ꜜⱬ ̆ Ȃ ץ Ṕ ̆ ץ ᶖ

ḱⱴ Ȃ 

ȉ ⱴ ӊ ̆ҌḴ ׂ̆

ȂȊ ḱ ⱴ ̆ ₮ᶖԅ̆ Ṏ

ᶖԅȂᵖ Ṏ ⱴ ̆ ̆ ̆ ָ ̙

Ṕ ѿ Ȃ ⱴ Ṝ̆ ₮ᶖ̆

₮ᶖ̆ Ḵ Ḵ ̆ Ҍ Ȃᵰ ⱴ ԅ̆ ₮ᶖԅ̆ Ṏ

ᶖ̙ ̆ ̙ Ҍ Ȃ ⱴ

Ḵ Ḵ ̆Ҍ ̆ Ӟ ̕ Ṏ ᶖ̆

̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ̆ ̆ ̆ ̆Ҍ ׂ

ȂȊᵰ ץ ᵬ Ȃ ṔӞ῀ ̆ ᶖ̆ץ

Ӟ῀ ̆ Ӟ ̆ ̆ Ӟḱ ̆ᵖ

ԅ ̆ ̆ ̆ Ҭ ̆ ץ

ṎҬ ̆ ȉ Ȋ̆ѿ ѿ ̆ῒז ̂

ȁ ȁ ȁ ̆ ̃ ԅȂ ԅ̆

ԅ ̆ȉ Ȋ̆ ѿṎ ̆ ԅȂȉҌ ׂ

Ȋ̆ ԅ̆ ̆ Ạץ ̙ 

ȉ ỹᶖ ׂ ̆ Ȋ̆ Ṏ ̆

̆ ץ Ҍ Ȃ ⱴ ҉ ԅ̆ Ṏ ₮

̆ȉׂ Ȋ̆ Ȃȉⱴ ⱳ

ⱬȊ̆ⱴ Ҍ ḱԅ̙Ҍ̆ⱴ Ҍ ⱳⱬ Ȃ 

ȉ ⱳⱬ Ȋ̆ⱴ ָ ⱳ ̙ ҉ ̆ Ṏ ҉ ̆ Ӟ

₮Ҍᶖ̆ῄṎ ΐ ԅ Ȃᵫ ̆ѿ℗ ̆ ѿṎ

Ҍԅ̆ ҉ ̆ ᶖ Ȃȉᵖ ҉ ̆ Ȋ̆ᵖ Ṏ

ⱳⱬ ѿṎ ҉ ̆Ҍ Ȃ ҉ Ῥ ̆ Ӟ Ҍ₮ᶖȂᶛ ̆

̆ ̆ ̆ᵰ ָ Ҍ ̆ ̆
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₮ᶖӞҌ Ȃ ץ Ҍ ̆ ҉ Ῥ Ҍ ף Ȃ

ȉ ҉ⱬ Ȋ̆ᵖ ҉ Ӟ ҌԅȂ ԅ̆

ȁ ȁ ᾣ ҉ ̆Ӟ Ҍԅ Ȃᵰ Ҋ̆ ᾣ ̆

Ȃ ץ ԅ̆Ӟ ҉ ⱬ Ȃȉ Ȋ̆

∆ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊԋ ∆ ̆҈ ԋ

̆ӂ ̆ Ṏѿ ѿ ҉ ̆ Ȃ

ѿṎ ԅ̆ῒ ̆ Ҍ ה ԅȂ 

ѿ ̆Ẋ ̆ҕ ҕץ̂ Ҋ ⌠҉ ̃Ӟ

Ҍ Ȃ ̆ Ȃ ṎԊ ̆ ̆ץ

Ȃ 

ῄ ̆ѿ ҕ ̆ѿ ₮ҕ Ȃҕ ԅ̆Ҋ ₮ҕ Ȃ 

 

丙六 出世清淨非賴耶不成 

丁一 約出世心辨 

戊一 聞熏習非賴耶不成 

論曰：云何出世清淨不成？謂世尊說，依他言音及內各別如理作意，

由此為因，正見得生。此他言音、如理作意，為熏耳識，為熏意識，為兩

俱熏？若於彼法如理思惟，爾時耳識且不得起；意識亦為種種散動餘識所

間。若與如理作意相應生時，此聞所熏意識與彼熏習，久滅過去，定無有

體，云何復為種子能生後時如理作意相應之心？又此如理作意相應是世間

心，彼正見相應是出世心，曾未有時俱生俱滅，是故此心非彼所熏。既不

被熏，為彼種子，不應道理。是故出世清淨，若離一切種子異熟果識，亦

不得成。此中聞熏習攝受彼種子不相應故。 

ȉԐᵥ₮ҕ Ҍ ̙ ҕ ̆ᶭז ῂ ∟ ᵬ ̆ ̆

ȂȊ ₮ҕ ᶖȂȉ ҕ Ȋ̆ ᵫ ̆

ῖԅȂ Ṕ ᵰҌ Ḥ̆ᵫ ᵰҌ ҌḤȂᵫ ̙ȉᶭז Ȋ̆

ᶭᵫ ̆ ̆ȉ ῂ ∟ ᵬ Ȋ̆ ̆ȉ

̆ Ȋ̆ץ Ṏ ̆ ԅȂ Ṕ ᵫ ֲ

ᶖȂ ָ ̙ ̆ ˻ 

ֲ ᶖḤҬ ֲ ̔ Ṕ ̆╠ ̆ Ҍ ̆

Ҭ Ṏ ⌠ԅ ԅȂᵰ ָ ̙ᵰ ̆ Ȃᵰ

ṜӞ ̆ᵰ ᵰ ԅ̆ᵰ ̙ ֲ̆

̆ ᵟ ֓ ԅ̆ ԅȂ ̆Ẽ ⌠Ȃ Ἕ ̆
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ԅ̆ ѿ ԅȂᵰ ȉ Ȋ ̆ ȉ Ȋ̆ᵰ ̙ᵰѿ

⌠ ̆╠ ̆ Ҍ ̆ᵰ ԅ ̆ᵰ ԅ̆ Ҍ Ḥ̆ ᵰ

ȉ Ȋ ԅ̆ Ȃ Ṕ ѿ ̆ ̆

҉ ̕ ̆ᵰ ָ ̙ ̙ ȁ

Ȃ ץ ȁ ̆ᵰ ̆ Ҍ Ȃ

ȁ ᵬ ̆ ѿṎ ╠ ̔ Ȃ ӊ ̆

̆ ᵬ ̆ Ȃᵰ ̆ᵰ Ҍѿ ̕ ᶖ ̆

ᵰ ̆ᵰ ԅ̕ ᶖ Ҍ ̆ᵰץ Ȃ 

Ṏֲ Ḥ҉ ז̔ ԅ ѿ ז̆ Ҍ Ȃ

ᵫ ԅ ᵫ ̆ Ҍ ז̙ ֲ ̆ ᵰ

ԅ̆ᵰ җ ̆ ᶖ җ Ҍ ԅ̆ ̆ᵰҌ ₮ ԅȂᵰ

֓ ָ ̙Ҍ ԁ ̆ ԅ ֓ ̆ Ҍ ԅȂ ̆Ҍ

̆ ῒ ᵌᵫ ̆ ἝҌἝ̆ Ҍ ҉ ԅȂ 

ֲ֓ ̆ Ȃ ̆Ҍѿ Ȃ ף ᵫ

̆ᵖ Ҍ Ȃ ̆ץ ᵫ ֲ̆ᵰ Ṏⱳ Ҋѿ ̆

ѿ ȂᵰҌ ̆ᵰ ̆ ṕ ̆ ז ԅ̆ᵰӞ ̆ Ҍ ᵫ

Ȃ ֲ ̆ ף ᵫ ̆ ᵫ ̆ Ҍ ̙

ԅ Ȃᵖ Ṕ ̆ Ҍ ѿṎֲ ̆ Ṏֲ ̆

֓ ̆ ֓ ̆ ֓ ̆ῒҬ ḱ ֲ ̆

₮ᶖ ᵫ ȂᵰѿṎֲ ԅ ̆ Ṏ ᵰḠ ̙ᵰ ԅ̆

ֲӞ ԅȂ ֲ̆ ᾷѿ Ṏᶖѿ ̆ Ҍ ̆ ָ ̙

ḱ ֲ Ṏ̙ᵰѿ ֲ Ҭ̆ Ṏ ḱ ̙ ḱ ֲ ף ̆

ѿ ̆ Ȃᵰ ḱ ̆ Ἕ ᶖ ̆ᵰ ᵰ ԅ̆Ҍ

ḤȂ ץ ֓ Ṕ ̆Ҍ Ḃ ץ̆ Ȃ ѿ ̆ ѿṎ

̆ ֲᶭ ѿ Ṏ ̆ Ȃ Ṏ ṕԅ̆

ף ̆ ȂᵰḤᵫ Ḥ ̙ ̆ᵰҌ

ṕ ̙ 

֓ Ԋ ץ ԅ̆ ȉᶭז Ȋ̆ᶭᵫ ̂

̃̆ȉῂ ∟ ᵬ Ȋ̆ ̆ȉ ̆ Ȋ̆

̆Ҍ ᶭԁ҂ῇ ₮ᶖ Ȃ 

Ȃ 

ȉ ז ᵬ ̆ ̆ ̆ ῄḴ ̙Ȋᵰ ȁ

ᵬ Ṝ̆ Ṏ ̆ ̆ ῄṎ ̙

ᵰ Ṝ ̆ᵬ Ṝ ᵬ ̆ ᵰ⌠

̆ ῄṎ ̙ 
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ȉ ̆ ғҌ ȂȊᵰ ӊ ̆Ῥ ̆

ᵰ Ṝ̆ Ṏ Ȃȉ ֞ לּ

ȂȊ ԅѿ ̆ Ӟ ῒז Ȃȉ ᵬ ̆

ӄ ̆ ̆Ԑᵥ ̆ ᵬ

ӊ ̙Ȋץ ᵬ Ṝ̆ӊ╠ ץ ̆ ̆

ԅȂ ԅ̆ Ạ ̙ᵰ ῂ ̆ ̆ᵰ

̙ѿ ̆Ҍ Ȃ ̆ᵰ ̙

Ȃ 

ȉ ᵬ ҕ ̆ ₮ҕ ̆ Ḵ Ḵ ̆

ȂȊ Ṕ ҕ ̆ ₮ҕ ̆

Ṏ₮ҕ ҕ ᶖ Ȃ ̆₮ҕ ҕ

̆Ӟ Ȃȉ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ ̆ᵰҌ

Ȃ ӊ ₮ᶖ Ȃᵰ Ṝ ҕ ̆

₮ҕ ҕ ᶖ Ȃ ̆ Ṏ₮ҕ

̙ ץ ₮ҕ Ҍ Ȃ 

ȉ ₮ҕ ̆ ѿ℗ ֞Ҍ ȂȊ ץ ₮ҕ ̆

Ẋ ѿ℗ ̆ӞҌ Ȃ ָ Ҍ ̙ȉ Ҭ

Ҍ ȂȊ ҕ Ҭᶭז ̆ ҕ Ҍ Ṏ₮ҕ Ȃ

Ṕ ҕ ̆ ӊ ̆₮ҕ ԅ̆ Ṏ

̙ Ҍ ̆ѿ Ȃ ₮ҕ

̆ӞҌ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：如出世間清淨不成，今當顯示。此他言音、如理作意者，謂與

言音相應作意。意識亦為種種散動餘識所間者，是與正見相應出世間心被

間隔義。若與如理作意相應生時者，謂於後時。此聞所熏意識與彼熏習久

滅過去定無有體者，謂經長時已謝隔越，決定無體。云何復為種子能生後

時如理作意相應之心者，謂彼久滅，現無有體，不能為因。此中聞熏習、

攝受彼種子不相應故者，謂在世間意識之中，故言此中。聞熏習者，依他

言音正聞熏習。攝受彼種子者，在意識中攝受出世清淨種子。不相應故者，

謂彼所計不應理故，云何可說此從彼生？ 

ȉ ₮ҕ Ҍ ׂ̆ ȂȊ╠ ԅҕ Ҍ ȁ₮ҕ

Ҍ ̆ ₮ҕ Ҍ ԅȂ 

ȉ ז ȁ ᵬ ̆ ᵬ ȂȊ Ṏ ᵬ Ҍ ̆

Ṝ̆ Ṏᵬ ̂ѿṎ ̃Ȃ 
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ȉ ֞ לּ ̆ ₮ҕ ȂȊᵰ

Ṝ̆ Ṏ Ӟ Ȃ Ṕ ԅ Ṝ̆ ԅ

̆Ҭ ₮ ԅ ῒז ̆ ̆ ԅ ӄ̆ Ҭ ԅ Ȃᵰ

Ṏ₮ҕ Ṏ ӊ ̆ ῒז Ȃ 

ȉ ᵬ ̆ ȂȊ ̆ ӊ ̆⌠ԅ

ṜȂ 

ȉ ӄ ̆ ̆

ȂȊᵰᾢ╠ ԅ̆Ҭ ԅ ӄ̆

ԅȂ ָ ̙ ̆ Ṏ Ӟ ԅ̆ Ṝ ̆

ԅ ԅ̆ ғ ԅ ӄ̆ Ȃ 

ȉԐᵥ ᵬ ӊ ̆ ӄ ̆ ̆Ҍ

ȂȊ ȁ ̆Ҍ ᵬ ₮ Ȃ 

ȉ Ҭ ȁ Ҍ ̆ ҕ ӊҬ̆ ҬȂȊ

ѿ ̆ ָ ̙ ҕ Ȃȉ ҬȊ ҕ

Ȃ 

ȉ ̆ᶭז ȂȊ ȉ Ȋ Ṝ

Ȃ 

ȉ ̆ Ҭ ₮ҕ ȂȊ Ṏ₮ҕ

Ȃ 

ȉҌ ̆ Ҍ ̆Ԑᵥ ̙Ȋ Ṝ

ҕ ̆ ₮ҕ ҕ ̆ Ҍ ̆ҕ

Ҍ ₮ҕ Ȃᵰ Ṝ̆ Ṏ₮ҕ

ԅ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ҕ ̆₮ҕ ҕ Ҍ ᶖ̆ Ȃ

₮ҕ ҕ ̙ ṎҌ ̆Ҍ ₮ҕ ҕ

Ȃ 

҉ץ ̆ҕ Έ Ҍ ₮ ₮ҕ Ȃ

ָ ᶖ Ṝ̆ ₮ ̙

ԅ̆ Ṕ ᶖṢꜛ ҉ⱬ̆ ₮ҕ Ȃ Ṏ

ѿ ̆ ̂ ̃ ̆ ⱴⱳ ̂ ҉ ̃

₮ᶖ̆₮ҕ ԅȂ ̆ ̆₮ҕ ӞҌ Ȃ

̆ ̆ ₮ Ṏ₮ҕ ̙ 

⌠ ̆╠ ҈ Ҍ ̆ῄ Ҍ ̆ ԅȂҊ

ѿ֓ Ȃ̂ ѿ ̃ 

 

ԋ  

҉ѿ Ṕ ⌠₮ҕ Ҍ ̆ ̆ Ȃ 
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ᶖ̆ץ Ȃ Ṏ ᵥ ᶖ̙ Ṏ₮ҕ

ᶖ ̙ ȉᶭז ῂ ∟ ᵬ Ȋ ̆ Ȃȉᶭז

Ȋ ⌠ᵫ ̕ȉῂ ∟ ᵬ Ȋ̆ ᵬ ȂᵰҌᵬ ̆

̆ Ӟ Ҍ ̆ ץ ̆ ᵬ Ȃץ Ṏ ȁ

ᵬ ̆ ᶖ ᶖȂ 

₮̔ Ṕ ᶖ ̆ Ȃ

Ṕ ̆ ᶖ ԅ̆ ₮ ᶖȂ ȁ ȁ

ḱ̔ᾢ ̆ ̕ ᶖ ᵬ ̆ ̕ ̆ Ҭ ḱ̆

ḱ Ȃ ḱ ⌠ӊ ̆ ѿ ѿṎ┤ ̆ ₮ᶖȂ

ȇḴ Ȉ ѿṎ┤ Ҍ ̆ ᶖ Ȃҹᵥ₮ᶖ Ṏ ̙

ԅ̆ Ṏ ᶖ Ȃ Ṏ

ֲ ̆ ץ ᶖ Ṏ ̆ ȂҊ

Ԋ Ȃ 

 

戊二 辨聞熏 

己一 因 

論曰：復次，云何一切種子異熟果識為雜染因，復為出世能對治彼淨

心種子？又出世心昔未曾習故，彼熏習決定應無。既無熏習，從何種生？

是故應答：從最清淨法界等流正聞熏習種子所生。 

ȉ ̆Ԑᵥѿ℗ ̆ ₮ҕ ̙Ȋѿ

℗ ̆ Ṕ ȁ ̆

₮ҕ ̂ ̃ ̙ ȁ ̆

Ȃᵰ Ṏ ̆ Ṏ ̆

̆⌠ Ԋ ̙ 

ѿṎ ̆ ̆ ᶖѿץ ̆

ץ ₮ҕ ̙ ̆

̙ ѿṎ Ȃ 

ȉ ₮ҕ ̆ ‗ Ȃ ̆ ᵥ ̙Ȋ ԋṎ

̆₮ҕ ᶖ ̆ ᶖץ Ȃ ᶖ̆ᵰץ ₮

ҕ ̆ᵰ Ҍ Ȃ ᶖץ ₄ ̆⌠ ̆

̆ ᶖ ̆ Ӟ Ȃ ̆ ̕

̆Ӟ ԅȂ ̆Ӟ ̕ ̆₮ҕ

₮ᶖ ̙ 

ȉ ̔ ȂȊ Ṕ ̔

Ҋᶖ ̆ Ȃ Ṏ
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Ҍ ⌠ ̆ ᵫ ⌠ ̆ ѿ℗ ȁ

Ȃ ȁ ⌠ ̆ἑἑ ԅ ̆ ̆ ̆

ᵖҌ Ȃᵫ ⌠ ̆ ȁ ῃ ̆ Ȃ

Ṏ ₮̆ Ṏ ₮ҕ Ȃ Ṏ ₮ Ṕ ᶭ ̆

Ṏ₮ҕ Ȃ 

 

釋曰：云何等者，謂異熟識是所治因，為能治因不應道理。又出世心

昔未曾習者，謂先未生故。彼熏習決定應無者，由此因故，彼出世心無有

熏習，決定無疑。從最清淨法界等流正聞熏習種子所生者，為顯法界異聲

聞等，言最清淨；由佛世尊所證法界永斷煩惱所知障故，從最清淨法界所

流經等教法，名最清淨法界等流。無倒聽聞如是經等，故名正聞。由此正

聞所起熏習，名為熏習；或復正聞即是熏習，是故說名正聞熏習。即此熏

習相續住在阿賴耶識為因，能起出世間心，是故說言從最清淨法界所流正

聞熏習種子所生。 

ȉԐᵥ ̆ ̆ Ҍ ȂȊ ̆

̆ ̆ ᵬ ̙ ₮ҕ Ȃ

̆ ̆ ԅȂ Ṏ ѿṎ Ȃ 

ȉ ₮ҕ ̆ ᾢ ȂȊ Ṏ₮ҕ ╠ץ̆ ᶖ Ȃ

ᶖץ Ṕ ̆ ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ₮ҕ ̆ ȂȊ ᶖ

̆ Ṏ₮ҕ ̆Ӟ Ȃ ̆ ᶖ

Ṝ̆ Ṏ₮ҕ ᶖ ̙ ȇḴ Ȉ ѿҩ ᶖ

̙ ̙ Ṕᵫ Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ Ȋ̆ ̔ ҩ₮ҕ

̆ ҩ Ҋ Ȃȉ ̆

Ȋ̆ Ṏ ᵫ ⌠ ̆ ȁ ⌠ Ҍѿ ̆ ץ

Ȃ ȁ Ҍ ̙Ӟ ̆ᵖҌ Ȃȉ ᵫҕ

ȂȊ ȁ ԅ ̆ Ȃ

ᵫ ȁ ԅȂȉ ̆

ȂȊᵫ ⌠ ̆ Ṏ ₮ᶖ ֓ ̆

Ȃ 

ȉ ṕ ̆ ȂȊ Ṝ̆ ṕ Ȃ ȇḱ

Ȉ ԅ̆ ᴆȂ ṕ ̆ ῂ Ҍ ̆Ҍ

ҹ ȁ ȁ ̆ Ȃ ṕ ֓ ̆ ȉ ȊȂ ṕ

̆ Ҍ Ȃ ̆ץ Ṕ Ṝ̆ Ṏ Ȃȇḱ Ȉ



181 

̆ Ṏ Ṝ ᶖԅȂ Ṕ ̆ ץ ˻ ԅ Ҍ ̆ᵰ

Ῥ Ӟ Ȃ ץ ȇḱ Ȉ ↕ ᶖȂ 

ȉ ̆ ̕ ȂȊ Ṏ

ᵬ ̕ Ṏ Ȃ Έ ̔ ̆

ᶭҺ ̕ ̆ Ȃ ῄṎ ȂΈ ȇḴ Ȉ

Ҭ ̆ ̆ ѿ Ӟ Ȃ 

ȉ ᵟ ̆ ₮ҕ ȂȊ Ṏ

Ҍ ᵟ Ҋ ̆ ᵟ ̙ᵟ ̆ᵖҌ ̆

ṎҊ Ȃץ Ṏ ̆ ₮ҕ ̆ ᶖ ѿṎ┤ ̆ Ṏ₮ҕ

ᶖȂ 

̆ץ ᶫԅѿṎᶭ ̆ Ṏ ₮ҕ ̆

ᶖȂ ȇḴ Ȉ Ṏ ̆ ȉѿ┤ Ȋ̆ ᶖ ̆

Ṏ Ṝѿ┤ ₮ ԅȂ ָ ₮ ̙ Ȃ  ԅȂף֜

ȉ ȂȊ ץ Ṏ₮ҕ ̆

ᵫ ⌠ ȁ ₮ᶖ ץ̆ ṕ

Ṏ ̆ ᶖ₮ҕ Ȃ Ṏ

ԅȂ 

 

己二 所依 

論曰：此聞熏習，為是阿賴耶識自性，為非阿賴耶識自性？若是阿賴

耶識自性，云何是彼對治種子？若非阿賴耶識自性，此聞熏習種子所依云

何可見？乃至證得諸佛菩提，此聞熏習，隨在一種所依轉處，寄在異熟識

中，與彼和合俱轉，猶如水乳；然非阿賴耶識，是彼對治種子性故。 

ȉ ̆ ̙Ȋ╠ ̆

̆ ̆ᵖ ₮ҕ Ȃ╠ ԅ₮ҕ

ᶖ ̆ Ṏ ץ ҹ ̆ ץ

ҹ ̙ ᵟ ̆ Ҍ ̙

̆ ̆ ᵬ ̆ Ṏ Ἕ ̆Ҍ Ȃ Ῥץ

Ṏ ѿҊȂ 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ȊẊ ᵰ ץ ҹ

̆ ᴪ ̙ ̆ Ṏ ̆

ȁ ѿ ̙ 

ȉ ̆ ᶭԐᵥ ̙ȊẊ ᵰ Ҍ ץ

ҹ ̆ Ҍ ᵟ ѿ ̆ Ӈ Ṏ ᵟ

̙ 
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ȉӂ ᵫ ̆ ̆ ѿ ᶭ ̆ Ҭ̆

Ḵ ̆ Ӳ̕ ̆ ȂȊז ԅȂѿ ⌠ᵰ

ᵫ̆ ̆ Ṏ ̆ ѿ ᶭ ̆ Ṏ ᶭ

̆ Ṏ ̆ Ȃ

Ӳѿ ̆ῄṎ ᶖԅ̆ №Ҍ₮ ҩ ̆ Ṏ Ӳ̕ᵖ ̆Ӳ ӲȂ

Ṏ ᶭ ҥҌ ̆ ̆ Ṏ

ȁ Ҍ ѿṎ ᶭ Ȃ ץ ̆ Ṏ

̆ ̆ Ἕ Ӳѿ ̆ ѿ ̆№Ҍ₮ᶖԅȂ Ҍ Ҍ

№ ̙ № Ȃ Ṏ ̆ȉ Ȋ Ӳ Ṝ̆ ץ Ӳ ̆ Ҍ ̆

Ṏ Ȃ ̆ ҉ Ӳ №̆ᵖ ҉ № Ȃ Ṏ

ֲ̆ № Ȃ Ṕ₄ ᶖ ̆ ѿ ̆ Ҍ ԅȂ

ᵬ Ҍѿ ̆ ѿṎ ̕ ṔῄṎ Ḵ ̆

Ӳ ѿ ̆Ҍ №₮ᶖȂ 

 

釋曰：此聞熏習為是阿賴耶識自性，為非阿賴耶識自性？若爾何過？

若是阿賴耶識自性，云何即為阿賴耶識對治種子？若非阿賴耶識自性，此

聞熏習種子即應別有所依。乃至證得諸佛菩提者，謂乃至得諸佛所證無上

菩提。此聞熏習者，即是最清淨法界等流正聞熏習。隨在一種所依轉處者，

謂隨在一相續轉處。寄在異熟識中與彼和合俱轉猶如水乳者，此聞熏習與

異熟識，雖不同性，而寄識中，猶如水乳，和合俱轉。然非阿賴耶識等者，

雖復和合，似一性轉，然非即是阿賴耶識，是能對治阿賴耶識種子性故。 

ȉ ̆ ̙Ȋ Ȃȉ ᵥ

̙Ȋ ̆ ָ ̙ 

ȉ ̆Ԑᵥ ̙ȊẊ

ץ ҹ ̆ ̙ ῄṎ ̆ ṎҌ

Ȃ ἝѿṎ Ҍ ̆ῄ ѿṎ ̆

̆ ȁ Ҍ ѿ Ȃᵰ ѿṎ ̆

ȁ ѿ ̙ Ṏ Ҍ ԅ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ∟ ᶭȂȊẊ Ҍ ̆ Ṏ

ᶭ ѿṎ Ȃ 

ȉӂ ᵫ ̆ ӂ ᵫ ҉ ȂȊ ᵰ ̆ѿ

⌠ᵰ ⌠ᵫ ⌠ Ȃ 

ȉ ̆ Ȃ ѿ ᶭ ̆ ѿ

ȂȊ Ṏ ѿ ᵌ Ȃ Ҭ̆ ѿ

̆ȉ Ḵ Ȋ̆ ̆ ᶖ Ȃ 
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ȉ ̆ Ҍ ̆ Ҭ̆ Ӳ̆ Ḵ ȂȊ

̆ Ҍ ̆ѿṎ ̆ ̆ѿṎ ̆ ̆

ᵖ ̆ ҉ ᶖ̆ Ӳѿ Ḵ ̆ ҉Ҍ ѿṎ

̆ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ᵌѿ ̆ ̆

ȂȊ ң ̆ Ἕ ѿ ѿ ̆

Ҍ ̆ Ҍ ԍ ̆ Ȃ

ᶖ̆ ῄṎ Ȃ Ҍץ ̆ ӞҌ ᵌ

Ȃ Ṏ ԅȂ ѿṎ ̆ Ḵ ̆ ѿ ̆

Ӳѿ ̆ᵖ ̆ ᶖ̆ ̆Ӳ Ӳ̆ Ṕ ᵬ Ҍѿ Ȃ

̆ ̆ ̕ ѿṎ

̆ Ȃң Ҍѿ ̆ ԅ Ṏ Ȃ 

 

己三 品類 

論曰：此中依下品熏習成中品熏習，依中品熏習成上品熏習，依聞思

修多分修作得相應故。 

釋曰：此中下中上品者，應知依聞思修所成慧說，由彼一一有三種故。

復有別義，聞所成慧是下品，思所成慧是中品，修所成慧是上品。依聞思

修多分修作得相應故者，謂依聞等數數猛利而修作故。又於此中下品為因，

得成中品；中品為因得成上品。 

ȉ ҬᶭҊ Ҭ ̆ᶭҬ ҉ ̆ᶭ ḱ №ḱᵬ

ȂȊᶭԅ ḱ ̆ Ҋ ⌠Ҭ ̆ Ҭ ⌠҉ ̆ ԅ҉ ӊ ̆

₮ᶖԅȂ Ṕ ̆ Ṏ ᶖ̆ ȁ ȁ ȁҕ ѿ Ȃ⌠ԅ ҉

ҕ ѿ ̆Ῥѿ┤ ̆ ᶖԅȂ 

ȉ ҬҊҬ҉ ̆ ᶭ ḱ ̆ ѿѿ ҈ ȂȊ ҊҬ

҉ ȁ ȁḱ ̔ ҊҬ҉҈ ̆ Ӟ

ҊҬ҉҈ ̆ḱ Ӟ ҊҬ҉҈ ̆ѿ ѿ Ȃ 

ȉ ∟ ̆ Ҋ ̆ Ҭ ̆ḱ ҉ ȂȊ ѿ

̆ Ҋ ̆ Ҭ ̆ḱ ҉ Ȃ ѿṎṎ

̆ ̆ ḱ ̆ḱ

Ῥ ԅ̆ ₮ᶖԅȂ 

ȉᶭ ḱ №ḱᵬ ̆ ᶭ ≠ ḱᵬ ȂȊҌ

ḱ̆ ≠ ḱ̆ Ҋⱳ ȁҊ ⱬ ḱ̆ ẠȂ 

ȉ Ҭ̆Ҋ ̆ Ҭ ̕Ҭ ̆ ҉ ȂȊץҊ ԅ

Ҭ ̆Ҭ Ῥᵬ ԅ҉ ̆Ҍ Ȃ ṎӞ ҍȇḴ Ȉ ҉ ̔ ȁ



184 

ȁḱ ̆ Ҋ ҉ ̆ Ῥ ѿ ̆

⌠ḱ ̆ ⌠ ̆ ԅȂ 

 

己四 體性與作用 

論曰：又此正聞熏習種子下中上品，應知亦是法身種子，與阿賴耶識

相違，非阿賴耶識所攝。是出世間最淨法界等流性故，雖是世間，而是出

世心種子性。又出世心雖未生時，已能對治諸煩惱纏，已能對治諸嶮惡趣，

已作一切所有惡業朽壞對治，又能隨順逢事一切諸佛菩薩。雖是世間，應

知初修業菩薩所得亦法身攝，聲聞獨覺所得唯解脫身攝。 

Ῥ ѿҊ̆ Ṏ ḱ ҊҬ҉ ̆ ḱ

ҊҬ҉҈ ̆ ֓ ̆ҥҌ Ȃȉ

Ȋ̆ ̆ Ȃȉ Ȋ̆ Ҍ

Ȃȉ ₮ҕ Ȋ̆ ╠ Ӟ Ȃ ץ

₮ᶖӊ╠̆ ֓ ҕ ̆ ̆

ȉ₮ҕ Ȋ̆ ̆ ̆ ѿ Ҍѿ Ȃ

ץ ȉᵌ Ȋ̆ Ἕ ̆Ҍ ̆ Ҍ

₮ ̆ Ȃ 

ȉ ₮ҕ ̆ ȂȊ Ṏ₮ҕ ̂ ̆

ѿ┤ ̃ ̆ ҩ Ҋ⌠Ҭ̆ Ҭ⌠҉̆

̆ ᵟ Ҍᶏ Ȃ ץ ץ ̆ᶏ Ҍ

Ȃ Ӟ ץ ₮ᶖȂᵰ ̆ ᵥҊ ̙ ̆

̆ Ҍ Ȃ ץ ῂ Ҋ ̆Ҍ

Ȃ Ṝ̆ Ṏ ⱬ ᵟȂ 

ȉ Ȋ̆ ̆ Ҍץ ȂȇḴ Ȉ ̔ȉ

̆ Ҍ ̆ Ҍ ̆ ѿ῀ ȂȊ ԅȉ Ȋӊ ̆ ᶖ

ѿ ̕ ԅȉ Ȋӊ ̆ Ҍ ԅ̕ȉ Ȋӊ ̆҉ ̆

̆ Ҍ ԅ̆ ȉץ ȊȂ ᶖ̆

ץ ̆Ҍ ԅȂ 

ȉ ᵬѿ℗ Ȋ̆ ᵬ ѿ℗ ̆ פץ ̆

Ӟ ⱳ Ȃ ̆ᶏ ̆Ҍ ̆Ӟ Ȃ ץ

Ṏ ̆ ˻ ̆ ֓ Ȃ 

ֲ ̆ ᶖ̆Ҍ Ҍ ̆ Ҋᶖ̆ ҉

ԅ̆ Ṏ Ḃ ˻ ӞҌ ̆ ӞҌ ָ̆ Ҍ ̆ѿҊ ԅ̆҈

ԋ ָ̆ ₮ᶖȂ Ṏ Ҍ ̙Ạ Ҍ ̕ҌẠ ̆

Ҍ Ȃᵰ Έ ז̆ Ҍ ѿṎ̆ז ז̙
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ז̆ ԅȂᵰ ̆ ̙ ̆ Ṕ ז̆

ᵫ ҕ Ṝ Ȃז ḱ Ṝ̆ ⱬѿ Ӟ ̆ ԅ╠ ԅ ̆

ԅ ԅ╠ ȂѿṎẋ ז̆ Ҍ ז̆ ᶖ ԅ ̙

҈ ԋ ԅָ̆ ̙ ᶖֲ ᵫԅȂᵫ ז Ṏ ̆

ֲ̆ ז̆ Ҍ ֲ ̆ ᶖ ԅȂ ӊ ᵫӞ ԅѿ֓

̆ ԅ̆ץ╠ ԅ̆ ԅȂז ̆

̙Έ Ӟѿ ̆ ԅ ̆ ̆ ѿ ̆ᵖ

ԅ̆ ѿҊ ז ԅ̆ ԅӊ ₮ᶖԅ̆

ԅȂ ṔҌ ᵤḂ ԅ̆ ֓ ̆ ₮ᶖ̆

Ҍ⌠ ̆ ҉Ҍ Ҋᶖ Ȃ ץ Ṕ ̆ Ȃ 

ȇ Ȉ҉
ŵ
̆ ̆ᵰ ̆ᵰ ᶖ

̆ ץ Ṕѿ Ṏȉ ȊҊ Ȃ Ṏ ̆ᵰ

ԅ̆ ᶖ Ṏ ԅ̆ ץ Ȃᵰ ̆ Ҍԅ ̕

̆ Ȃᵰ ̆ Ҍԅ Ȃ 

Ṕ ֲ֓ Ṏ ̆ Ҍ ̆ ̆ ̆ ᵰ

ᵫ ԅȂָ Ҍ ̆ ̆Ҍ Ҍ ̆ѿṎ Ҍ ̆

ԅȂ Ṏ ᵫ ҉ Ҍ⌠ᶭ ̆ Ṏ ȁ ̆ ᵫ ̆ ԅȂ

ԅ̆ ֲҌ ̆ ֲ Ạԅ̆ ԅṎἇ ̆ ԅ̆ ᶖ

ԅȂ 

Ṏ ז̆ ᶖ ז̆ ⱳ̆ Ȃ ז̙

ᶖ̆ ̆Ҍ Ҍṕ ̆ ⱳ҂ Ȃ҂ ₮ᶖӊ ̆ Ҍ ̆

Ҭ ̆ Ȃᵖ ז̆ ѿ ̆ ⱬ

ԅָ̆ Ԋ ԅ Ȃ ᵰḱָ ז̙ Ҍ Ҍ ָ̆ Ҍ ̆

Ȃ ḱ ԅ̆ᵰ ԅ̆ ₮ ᶖ̙ 

ѿṎῈ ̆ Ὲ҉ ȂѿṎ ֲ ⌠ѿṎ ѿṎֲ̆

҉ ᴧ ̆ Ȃ ̆ ז Ṏ ̆ Ӟז Ȃ

Ӟז ̆ Ȃ ԅѿ ᾬ̆ז ᶖԅȂҊԅ ӊ ̆

ᵰ̔ז Ҍ ԅ̆ ᶖԅ̙ז ̔ ᶖ ̆ ָ

̙ ᵰ ָ ԅ̙ז ̔ Ạ ̆ ѿ ԅ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ

ᶖԅ̆↨ ѿҊ ̆ Ҋᶖ̆ ᶖԅ̆ ץ ᶖ̆

Ҍ ̙ ᵰ Ҋᶖ̆ ⱳ ̆ ̆ᵖ ᵰҌ Ҍ

̆ Ӟ Ȃ ṎⱳҌ ԅ̆ ԅᵰ Ȃ Ṕ

                                                
ŵ ȇ Ȉ̂ ԋ̃Ԑ̔ȉ ץ ᾢ̆ ץ ᾢ̆ ḱ ֞ ḱץ ᾢ̆ץῒḱ ḱ

Ȃ ̆╚ḱ ╠ ӊḱ̆ ḱ ‗ ̆ ḱ Ȃץ ̆֞

Ȃ ̆ῒ ֞ ̕ ̆ ֞ Ҍ Ȃ ̆╚ ḱ ̕ḱ ̆╚

ȁ ȂȊ 
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̆ ᶏ ₮ҕ ₮ᶖӊ╠̆ ᵬ ԅ̆ ֓

̆ ᴟ Ҍ ̆ Ҍץ ̆ѿ℗ ᵬ ץ ̆Ҍ Ȃ 

ȉ Ԋѿ℗ ᵫ Ȋ̆ ⌠ ҉ ̆ ץ ⌠ ̆ ⌠ᵫ

̆ ץ Ԋᶫ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ∆ḱ ֞ ̆ ȂȊ

Ṏ ᶿ̆ ₮ҕ ₮ᶖ̆ ҕ ̆ᵖ ∆ḱ ̂

⌠ ֓ ̃ ḱ ̆Ӟ ̕ ⌠

̆ ᵰ ԅ ̆Ӟ ̆Ҍ Ȃ῏ ԍ̔ѿṎ

Ҍ ̆ѿṎ Ȃ ץ Ῥ ̆Ӟ ̕∆

Ῥᵞ̆Ӟ Ȃ ҉ ̆ ԊῬ ̆ Ṏ ̕ ̆

ѿ ָ̆ ̆ᵖ ז ᶖ Ạ ̆ ז ȂזṔῬ Ӟ ѿṎ

̆ᵰ Ҋᶖ Ȃ ң Ҍѿ Ȃ 

 

又此熏習非阿賴耶識，是法身解脫身攝。如如熏習，下中上品次第漸

增，如是如是異熟果識次第漸減，即轉所依。既一切種所依轉已，即異熟

果識及一切種子，無種子而轉，一切種永斷。 

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ Ҍ

ȂẊ ᵰ ӗ̆ ̕Ẋ ԋӗ̆ Ṕז̔

Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ҊҬ҉ ̆ ̆ ᶭȂȊ

Ҍ Ҍ ̆Ҋ Ҭ ̆Ҭ ҉ ̆ ᶭ ҉̆ Ṏ

ԅ̆ Ҋ ԅ̆ Ṏ ᶭԅȂ ᶭ̆ ᶖ ̆

Ṏ ̕ ᶭԅ̆ ᶖᶭ Ṏ Ȃ 

ȉ ѿ℗ ᶭ ̆ ѿ℗ ̆ ̆ѿ℗ ȂȊ

ᶭ ѿ℗ ԅ̆ ᶭ ̆ ̆

ᶭ Ṏ ̆ ᶖ ̆ ᶖ Ȃ

ᶖԅ̆ ԅȂ ֲ ̔ҕ ѿ℗

̆ ѿṎ Ȃ ȉ ѿ℗ Ȋ ῄṎ Ȃ

ᵰ ѿṎ ᵣ̆ѿṎ ᴍ̆ ṎӞ Ҍ ̆ȉ Ȋ̆

̆ ԅ̆ Ἕ ҩқ Ȃ Ṏ ̆ᵰѿ ̆ ᶭ

Ȃ ֓ ѿҊ̆Ҍ Ҋ Ȃȉ ̆ѿ℗

Ȋ̆ ԅ̆ѿ℗ ῃ ᶭԅȂ 

 

釋曰：已能對治諸煩惱纏者，謂是能斷增上貪等現起轉因。已能對治

諸嶮惡趣者，謂若能斷諸煩惱纏，即能對治諸嶮惡趣。已作一切所有惡業

朽壞對治者，謂若雖有順後受業應墮惡趣，而能為彼作朽壞因。舉要言之，
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此聞熏習能治一切過去未來現在惡業。又能隨順逢事一切諸佛菩薩者，謂

是當來逢事善友自身得因。雖是世間應知初修業菩薩所得亦法身攝者，謂

諸異生菩薩名初修業菩薩；亦是法身種子，故說亦法身攝。聲聞獨覺所得

唯解脫身攝者，謂聲聞等正聞熏習，唯是解脫因，唯得解脫身不得法身故。 

ȉ ̆ ҉ ȂȊȉ Ȋҥ

Ҍ ԅ̆ פ ҉ פ̆ ≠ ֓

ꜚ ̆Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊ

ӊ ̆ Ҍ ԅȂ ԅ ̆

Ҍ ԅ̆ ӞҌ ԅ̆ ӞҌ ԅȂ ᶖ ȂẊ ᵰ

ԅ ̆ Ҍ ̙⌠ԅ ᵝ Ṝ̆ ᶏᵰ ԅ ̆

ᶖ ̆ӞҌ ԅȂҌᵖ ԅ̆Ҍ ̆ ̆

̆Ӟ Ҍ ̆ ץ ȉ Ҍ ȊȂ 

ȉ ᵬѿ℗ ̆ ̆ ᵬ

ȂȊ ȁ ȁ Ȃ ҕ ̕

ԋҕ̂Ҋѿ ̃ ̕ ԋҕץ ̆ ָ Ṝ ָ̆

Ṝ ȂẊ ̆ ̆ ץ Ṏ ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ӊ̆ ѿ℗ ᶖ ȂȊ ᶖ ̆ Ṏ

ᶖ ѿ℗ Ȃ ̆ ̆ ᶖ Ҍ ̆

ᵟ̆Ҍ ᶖȂ ᶏ ̆Ӟ Ҍץ ᶖ̆

̆ Ҍ₮ᶖȂ Ҟ Ҋ̆ ᾣ̆ Ҍ Ȃ ԅ

ӊ ̆ ԅ̆ ̆ Ҍץ Ȃ Ṏ ȇḴ Ȉ

ԅ Ȃ 

ȉ Ԋѿ℗ ᵫ ̆ ᶖ Ԋ ȂȊ ᶖ

⌠ȁ Ԋ ᵫ ̆ ȁ Ȃȉ Ȋ̆ ԅ ҉ ̆

ᴪ ֓ ԊȂ Ṕḱ ȇḱ Ȉ ῍Ҋ ̆ ҉ ̕ ԅ ҉ ̆

ץ ⌠ ȁ ȁᵫ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ∆ḱ ֞ ̆ ∆ḱ ̆

֞ ̆ ֞ ȂȊ ȁ ̆Ӟ

∆ḱ ̆ ∆ ԅȂ ҈ ̆ ѿ ̆ ץ

∆ Ȃᵰ ԅ̆ᵖᵰ Ԋ̙ᵰ ָ Ҍ

ȂᵖӞҌ ̆ᵰӞ ԅ̆ ṎҌ ӗ ̆ ̆ ӗ Ȃ

̆ ᶖ ̆ Ӟץ Ȃ 

ȉ ̆ ̆ ̆

Ҍ ȂȊ Ṕז Ṕז̆ ᶖ Ȃ

ץ Ṕז ̆Ҍ Ạ Ȃ Ḃ ԅ̆ Ṕ ⌠
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ԅ̆ ᶖ Ạ ז̕ ̆ ᶖ Ạ ԅȂ ץ Ṕ

ԅ ӗ ̆ ̆ ӗ Ҋ ӊ ̆ ᶖ ⌠ ̂

ᵫ̃Ȃ ᶏ ̆ ӟ ̆ ̆ ᶖ

Ȃ 

 

論曰：復次，云何猶如水乳，非阿賴耶識與阿賴耶識同處俱轉，而阿

賴耶識一切種盡，非阿賴耶識一切種增？譬如於水鵝所飲乳。又如世間得

離欲時，非等引地熏習漸減，其等引地熏習漸增，而得轉依。 

ȉ ̆Ԑᵥ Ӳ̆ Ḵ ̆ ѿ℗

̆ ѿ℗ ̙Ȋ╠ ̆ Ṏ ѿṎ ̆

Ṏ Ҍ ̆ ѿ ̆ѿ ̆ Ӳ ѿ Ȃ

ԅ̆ ѿ Ṏ Ҍ ̆ ᶖԅȂ

ѿṎ Ҋ ̆ѿṎ ᶖ̆ ᶭȂ Ṏᶭ ᶖ̆

ṎᶭȂ ⌠ Ԋ ̙ Ṏ ̆ ѿ ̆ᵰ ѿ

̆ ץ ̆ Ҍ ̆ ׆ Ҭ№ ₮ᶖ̆

Ṏ ԊȂ Ṏ ̆ ᶖ ̆ Ṏ

ᶖ ̆ ѿ ̆ ̆ᵖ № ̆ѿṎ Ҋ ԅ̆ѿ

Ṏ ᶖԅȂ Ӳ ᶖ ̆ ѿ Ҍ῀ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ̆ῒ ̆ ᶭȂȊ

Ῥץҕ ḱ Ạ ̆ Ṕץ∆ ᶖ Ṏ Ȃ Ṕḱ∆

̆ḱ ̆ ̂ ̃ ᶖ ̆ ∆ ᶖ ̆

⌠∆ ԅȂץ Ṏ ᶖ ᶖ ̆ ѿṎ

ᶖ Ȃ 

 

釋曰：非阿賴耶識與阿賴耶識雖同處俱轉，而阿賴耶識盡，非阿賴耶

識在。還即以前水乳和合，鵝所飲時，乳盡水在，譬喻顯示。又如世間得

離欲時，於一阿賴耶識中，非等引地煩惱熏習漸減，其等引地善法熏習漸

增，而得轉依。此中轉依當知亦爾。 

ȉ Ḵ ̆ ̆ ȂȊ

̂₮ҕ ̃ ̆ Ḵ Ȃ ⌠

ᶖ ԅ̆ ԅ̆ ̆ ᶖ ԅȂ 

ȉ ╠ץ Ӳ ̆ ̆Ӳ ̆ ȂȊ ╠ Ӳ

ᶖ ̔ ץ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ѿ Ҭ̆ ̆ῒ

̆ ᶭȂȊ ԋṎ ̆ȉҕ Ȋ̆ ҕ ḱ Ṝ̆

Ṏ ̂ҕ ̃̆
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Ҋ ԅ̆ ᶖԅ̆ Ӟ ᶭԅȂ Ṏ ᶭ ׆

̆Ҍ ׆ Ȃҕ ᵟ Ṝ̆ԍ

ѿṎ ̆ ᶖ ̆ ᶖ ̆

ԅ∆ ̆ ⌠ ̆ ṎӞ ᶭȂ 

ȉ Ҭ ᶭ ֞ Ȋ̆ Ṕ ⁞̆

̆ Ṏ ᶭ Ȃ 

╠ ȉ₮ҕ Ȋ ₮ ѿ ұ ĺĺ ȁ ȁ

҉ҬҊ ȁ ̆ῃ ԅѿҊȂ 

Ҋ ׆ ᶖ Ṏ ԅ̕ ̆ Ӟ ҌԅȂ 

 

丁二 約滅定識辨 

戊一 辨滅定識非賴耶不成 

論曰：又入滅定，識不離身，聖所說故。此中異熟識應成不離身，非

為治此滅定生故。 

釋曰：引入滅定識不離言，為成定有阿賴耶識。世尊說識不離身者，

除異熟識，餘不得成，以滅定生對治轉識，故觀此定為極寂靜。 

ȉ ῀ ̆ Ҍ ̆ ȂȊᵫ ̆῀ Ṝ̆

ᵰ Ȃ Ṏ ᵫ Ȃ 

ȉ Ҭ Ҍ ̆ ȂȊ ṎҌ ָ ̙

Ҍ ╠ԓ ̆╠ԓ ῀ԅ ̆ ԅ̕ӞҌ Έ ̆

̆ Έ ̆ ӞҌ Ȃ ᵫץ Ҍ Ȃ ḱ

לּ ̆╠Έ ԅ̆ ҂ Ӟ ԅȂ ̆ Ҍ

̆ҥҌ Ṏ ῀ ̆ לּ Ȃ

̆ѿ ̆ Ҍ ̆ ץ ̆ ץ

Ȃ῀ ̆ Ҍ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ ̔ ῀ Ҍ ̆ ȂȊ Ṕ ᵫ Ṏ

ᶖ ̆ Ȃ 

ȉҕ Ҍ ̆ ̆ Ҍ ץ̆ ̆

ȂȊᵫ Ҍ ̆ Ṏ ̆ ԅ ӊ ̆Ҍ ῒ Ȃ

ᶖ ̂╠Έ ҂ ̃Ȃ ֓ Ҍלּ ̆῀

̆ ḱ ̆╠҂Ṏ Ҍ ̆ לּ ̆

ץ Ȃ Ҍ לּ ̆ ̆Ҍ ̆ ץ

Ҍ Ȃ ῀ Ҍ ̆ Ṏȉ Ȋ Ȃȉץ

Ȋ̆ ҂ Ȃȉ Ȋ̆ ҂Ṏ לּ

ԅ̆ѿ℗ לּ ԅ̆ Ṏ ⌠ԅȂ 
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ָ ֲ῀ ̙ ȁ ̆ᵖ ₄

῀ ̆ ῀ Ṕז̆ ץ ̆ҹ ץṔז̆ ҩ ḱ

̆ ₄ ȁ ̆ ԅȂᵫ Ҍ ḱ Ṏ ז̆

Ҍ Ȃḱ Ṏ ԅ̆ Ԋ Ҍ ̆

ԅṎ ԅ̆ ḱᵫ ̆ ץ Ҍ ḱ Ȃ Ṏ

̆₄ ḱҌ ᶖ ̆ ᵫȁ ȁ ̂ Ҍ ץ̃҉ץ Ҍ

ḱ̆ῒז ֲҌ ḱ ̆ᵞ ᵝ ̆ ᵞᵝ ḱҌ ̆Ҍ ₄

ԅȂ 

 

論曰：又非出定此識復生，由異熟識既間斷已，離結相續無重生故。 

釋曰：若執出定此識還生，由此意故識不離身，此不應理，以從定出，

識不復生。異熟果識既間斷已，離結相續更託餘生，無重生故。 

ȉ ₮ ̆ ̆ ȂȊ ֲ

ȉ Ҍ Ȋ̔ ῀ Ṝ̆ ԅ̆₮ Ṝ Ṏ ԅȂ

Ṏ Ҍ ̆ ԅ̆ ԅ Ҍ Ῥ Ȃ 

̆ ̆ Ҍ ᵬ ̆ ₮ ӊ ̆ Ṏ ᴪ

ᶖ Ȃז Ṏ ̆ ѿ ̆Ҍ ̆ ѿ ѿ ̆Ҍ ѿ

̆ᵖ ҉Ȃ ̆ ῀ԅ ̆ ₮ᶖ̆

ᵖ ₮ז ӊ ̆ ̆ Ṏ ᵬ ѿ ̆ ̆

̕ ̆῀ Ҍ ̆ᵖ Ȃᵫ Ҍ

ᶖ ̆ Ҍ Ȃ Ȃ 

Ȃȉ ₮ Ȋ̆Ẋ ᵰ ₮ ӊ ̆ Ṏ

̆ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ ̆ᵫ Ҍ ̆ᵰ ᵫ

ȉ Ҍ Ȋ̆ ̆ ̆ Ҍ Ȃȉ Ҍ ץ̆ ₮̆ Ҍ

ȂȊ Ҍ ̆ᵰ ₮ᶖӊ ̆ Ṏ ̙ 

ȉ ̆ ̆ ȂȊᵰ ṎȉҌ Ȋ

Έ ̆ Ӈ̆ Έ ԅ̆ ҹᵰ Ҍ Ȃᵖ

ԅӊ Ҍ ̆ Ȃ Ҍ ̆ѿ ̆ ԅȂ

ᵰ ̆ ╚̆ Ҍ ԅȂ Ṏ Ȃᵖ Ӟ ץ

̔ ṎȉҌ Ȋ ȂҊ ץ ԅȂ 

 

論曰：又若有執以意識故滅定有心，此心不成。定不應成故；所緣、

行相不可得故；應有善根相應過故，不善無記不應理故；應有想受現行過

故；觸可得故，於三摩地有功能故，應有唯滅想過失故；應有其思、信等

善根現行過故；拔彼能依令離所依不應理故，有譬喻故，如非遍行此不有

故。 



191 

ȉ ץ Ȋ̆ ҉ ̔ ̆

̆ ̆ҌἝ Ṕ Ȃ ԅ̆ᵖ ̆

ץ ȉ Ȋ̆ ȉ Ȋ̆ Ṏ ̆

ץ ̆ҥҌ Ȃȉ Ҍ Ȋ̆ Һ Ҍ ̆

ז ԅ Ṏ Ȃ 

ѿṎ̆ȉ Ҍ ȊȂ ᵰ ̆ ̙ 

ԋṎ̆ȉ ȁ Ҍ ȊȂ ̆ Ȃ Ṏ

̆ Ṏ Ṕ Ȃ̂ ȁ ῄṎ ̆

ȇḴ Ȉ ᾢץ ῖȂ ῖ ҉ ᶖԅ̆ᵰṔ Ṏ Ȃ̃

ᶛ ̆ Ṕ ⌠ Ṏ ̆ ̆ Ṕ ѿṎ

̆ Ȃ Ṏ ̆Ҍ ѿ ѿ ̆ Ṏ ̆Ҍ

Ȃ Ṕ Ṏ ̆ Ṏ ̆ Ṕ Ṏṕ ̆

Ἕ ѿ ̆ Ȃ ̆ ῂȂ₄ ̆

Ȃᵰ ̆ ȁ ָ ̙ ̆῀ԅ ӊ ̆

Ҋ ԅ̆ Ȃ 

҈Ṏ̆ȉ ̆Ҍ Ҍ ȊȂᵰ ̆

ҍ ԅȂ ̆ ̆

ԅ
ŵ
Ȃ ̆ ҩ ȂȉҌ Ҍ Ȋ̆

Ҍ ̆ Ҍ ԅ̆ ̆ Ҍ

Ҍ Ȃ ₮ ᶖԅȂ ̆ҕ Ῥ

Ȃ 

Ṏ̆ȉ ȊȂ ȁ ̆ ̆

ңҩ Ȃ ȇḴ Ȉ Ṏ̆ ȇ Ȉ ԓṎ̆ ȉ ȁ Ȋ

̆ ̆ ╠ץȂױ ̔ ᾣ̆

ᾣ ҂ Ȃ ҂Ṏ ̆

ᾣ ҂ ̕҂Ṏ ̆ ᾣ Ȃ ̆ Ȃ

ȉ Ȋ ̆ ᵰ ̆ ѿ Ȃᵰ

̆Ҍ Ȃ ̆ ̙ Ṏ Ȃ 

ԓṎ̆ȉ ̆ ҈ ⱳ ̆ ȊȂ ̆

̆ ԅ̆ ̂ ̃ ԅȂҌ ̆ ̆

Ȃᵰ Ṏ ̆ Ȃ 

ΈṎ̆ȉ ῒ ȁḤ ȊȂ ̆ ץ

לּ ̆ ѿ ̆לּ ץ ̆ ԅѿ ұ ̆ ̙ 

҂Ṏ̆ȉ ᶭפ ᶭҌ ȊȂ ᶭ ̆ ᶭ Ȃ

ᵰ ᶭ Ṏ Ҋ̆ ᶭ Ṏ ̆ ṎҌ Ȃȉ ̆ Ẓ

                                                
ŵ Ҍ ̆ ӊ רּ ̆ ̆ Ԑ ӊ Ȃ 



192 

Ҍ Ȋ̆ ҩ Ȃ Ṕ ᾣ̆ᵰ ҂

Ҍ ̆ ᾣ̆ Ӈ ̙ ᾣ Ṏ҂Ṏ ᶖ Ȃᵰ

Ṏ Ҍ ̆ ѿṎ ̆ẠҌ⌠̆Ҍ Ȃ ̆ Ȃᵰ

ҩ ᶭ̆Ҍ ᶭ̆Ӟ ᾣ̆Ҍ ҂Ṏ

̆ ᵰ Ạ ⌠̙ ѿṎ ᵣȂ Ṏ ̆ Ҍ ῃ Ȃ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：又若有執以意識故滅定有心，此心不成者，若有欲離前說自相

阿賴耶識，以餘轉識滅定有心，此不應理。何以故？定不應成故，未曾見

心離心法故，如餘心法，想受亦爾，俱應不滅，然此滅定俱滅所顯，是故

應至定不應成。若立唯有阿賴耶識，則無此過。求靜住者為治彼怨餘心心

法，故生此定，不為對治不明了性阿賴耶識。 

ȉ ץ̆ Ȋ̆ Ȃ ҹ Ṏ

̆ ᴟ Ҋ ȂᵰҌ ̆ ҉ Ҍ₮̆ ԍ Ṏ ̆

Ȃ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ Ṏ Ҍ ̆ ָ ̙ȉ ╠ ץ̆

̆ Ҍ Ȃᵥץ ̙Ȋᵰ ̆ ᵰ Ṕ╠

̆ ╚̆ ῒ ̂╠Έ ̃ ᵬ Ҭ ̆ Ҍ

Ȃָ ̙ 

ѿṎ ̆ȉ Ҍ ̆ ȂȊᵰẊ ̆ Ṏ

Ҍ ԅȂ ҹ̆ Ҍ ץ Ȃ Ṏ

ԅ̆ῒז ץ Ȃᶛ ̆ᵰ ̆ ץ ̆ᵖ ᵬ ȁ ȁ

ȁ ȁ ֓ Ҍ Ȃ ᾣ҂ ѿ ̆ ̆ ᶖ

⌠ Ȃȉ ̆ ֞ Ȋ̆ ῒ ̆ ֓

Ӟ ̆ Ҍ Ȃȉ Ḵ ̆ Ҍ ȂȊ Ṏ

ԅ ̆ᵰ Ҍץ ̂ ̆

ӞҌ ԅ̃̆ Ṏ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆╚ ȂȊẊ ᵰ Ṏ ̆

ԅȂ ָ ̙ ̆ ̆ Ṕḱ

̆ Ṏ ⌠ԅ̆Ҍ ̆ ץ Ṏṕ ץ Ȃ

̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ᵟ ̆ Ȋ̆ ָ ḱ ̙ ȇḴ Ȉ

̆ ז̆ ѿҊȂ Ṏ ̆ῒז ̔

ᵰ ̆ ҹ ̆ ⱬȂ Ἕ ѿח ̆

ѿṎ ӊ╠̆ᾢ ᴡ ѿҊȂ Ṏ ӊ╠̆ ᾢ ῀

ѿҊ̆ ⱬ ̆ ѿҊ Ȃ Ṏ ȉ ᵟȊ̆ ԅ ̆
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ḱץ Ȃ ̆ ֲ ָ ̙ȉ Ȋ̆ Ṏ

לּ ̆ ᵰ ԅ̆ᵰ Ҋᶖ̆ ץ ῀ ȂȉҌ

Ҍ ԅ Ȋ̆ḱ ҥҌ Ȃ

̆Ҍ Ȃ ԅ ̆҂Ṏ לּ ̆ Ȃ ̆ץ

ᵰ ̆ Ṏ ̆ῒ Ҍ ̆ ѿṎ Ȃᵰ

̆ ҩ ̆ ԅ̆ ѿ ̆ Ҍ ԅ̕ ╚̆

̆ Ҍ Ȃ 

 

又此定內無有餘心，何以故？所緣、行相不可得故。諸心心法相續不

斷，必不遠離所緣、行相。此滅定中若有心者，亦應不離所緣、行相。然

此二種俱不可得，是故此定無有餘心。若唯立有阿賴耶識，無此妨難，執

受所依之所顯故。 

ԋṎ ̆ȉ ῂ Ȋ̆ Ṏ ̆ῒז Ҍ

̆ ָ ̙ȉ ȁ Ҍ Ȋ̆῀ Ṝ̆ ̆Ӟ

Ȃȉ Ҍ ̆ Ҍ ȁ Ȋ̆ѿ℗

Ҍ ̆ Ҍ ȁ Ȃȉ Ҭ ̆֞ Ҍ ȁ ̆

ԋ ḴҌ Ȋ̆ ȁ ῄṎ Ҍ⌠Ȃȉ Ȋ̆

ץ ̆ Ṏ ῒז ̆ ӊ ̆҂Ṏ

Ȃ 

ȉ ̆ Ȋ̆Ẋ ̆ ԅȂ

Ӈ ̙ ҌӞ ז̙ ḅ̆ Ṏ ȉ

ᶭӊ Ȋ̆ ̆ Ṕ Ҍ⌠ ̆ ץ Ҍ Ȃ

Ṕ ̆ ̆ Ṕ Ҍ ̆ ץ

Ȃ ԍ ̆ ᵥ̆ Ṕ₄ ᵥ Ҍ

Ȃ ץ ̆ ԍ ᵟ Ȃ 

 

又此定中若有轉識，此識必有善等差別，謂或是善，或是不善，或是

無記。然此中識且非是善，應有善根相應過故，此則相違。亦非此識是自

性善，由此不離善根相應成善性故。由立定心是善性故，至所不欲與無貪

等善根相應，此不應許。與餘善心無差別故，徧一切處應成此過。又於此

中亦不得有不善無記，不善無記不應理故。於離欲時諸不善根皆永斷故，

不成不善；亦非無記，此定善故。 

҈Ṏ ̆ȉ Ҭ ̆ ∟̆ ̆ Ҍ ̆

ȂȊẊ ᵰ Ṏ ╠҂Ṏ ̆ ԅ ῒז

̆ Ӈ Ṏ Ҍ Ȃ ̆ ̕
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̆ Ҍ ̂ᶛ ̃̕ ̆

ԅȂ 

ȉ Ҭ ғ ̆ ̆ ╚ ȂȊ ̆

Ṏ Ҍ Ȃ 

Ṏ ̆ ָ ̙ȇḴ Ȉ ̆ ԅ̆

ᵰ ̙ ̆ ᶖ ̆ ץ ̆

Ȃ 

ȇḴ Ȉ ̔ȉּר ̆ ̆ ̆

ȊȂѿ רּ ̆ ̆ ̆ Ȃѿ ̆

ȁ ῄṎ ̆ ȁ ȁ ҈Ṏ ̆ ԓṎ Ȃѿ

̆ ȁ ȁ ȁ ȁ ԓṎ Ṏ Ȃ

̆ ҙȁҌ Ҭ

ȁԋ Ȃ 

̆ץ ̆ ԅ̆ לּ ⌠ ̆ ̆

ץ Ȃ ̆ Ṕ ̆

ԅ̆ Ҍ ԅȂȉ Ҭ ғ Ȋ̆ᵖ Ṕ

Ҍ҉̆ ᵥ’Ҍ Ȃ ָ ̙ȉ ȂȊẊ

̆ Ṕ╠ ̆ Ȃ Ҍ ̆ Ҍ ѿṎ

̂ ȁ ȁ ȁ ȁ ̆ ԅ̆ ̃Ȃ

̆ ̆ ѿ ԅ̆↕ȉ Ȋ ԅȂ

ԅ̆ ̙ȉ ╚ Ȋ̆ Ҍ ԅȂ ȉ

Ȋ ̆ ҍ Ȃ Ṏ

ԅ̆ Ȃ 

ȉ֞ ̆ Ҍ ȂȊ Ṏ Ҍ ̙

ӞҌ Ȃ ȁ ȁ ȁ ȁ Ṏ Ṏ Ȃ Ҍ

̆ ̆ Ҍ ̆ ȁ ȁ

ԅ̆ ̕ ԅ Ṕ̆ Ҍ ԅȂ Ҍ ̆

Ȃ ץ Ṏ Ҍ ̕ ̆

Ṏ ̆ Ҍ ҌᶖԅȂᵖ ҉ѿ ᾬ ̆ѿ ᾬ

̆ Ҍ ̆ Ҍץ Ȃ ָ ̙ ̆ Ҍ

ҍ ̕ ԅ ̆ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ ̆

Ṏ Ὲ Ȃ Ṏ Ӟ ̆ᵰ ̆ Ṏ ‗ ̆

ȉ Ҍ Ȋ̆ ₮ᵰ Ҍ ⌠ ѿṎ ̔ Ȃ

̆ ̕Ҍ ֓ ̆ Ҍ ԅȂ ץ

ᵰ ̆ȉ Ҍ Ȋ̆ ₮ ᵰҌ ⌠ ̆ ᵰ
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Ṏ ȁ ȁ ȁ ȁ ԅȂȉ Ҍ Ȋ̆

֓ ̆ Ҍᾛ Ȃȉ ∟ Ȋ̆Ẋ ᵰ Ӟ ץ ֓

̆ ῒז ∟ԅ̆ ָ ̙ȉ ѿ℗

Ȋ̆Ҍ ᵰ ̆ Ṏ Ȃ 

ȉ Ҭ֞Ҍ Ҍ ̆Ҍ Ҍ ȂȊ Ṏ ̆Ҍ

Ҍ ԅȂ Ṏ ̆Ҍ Ҍ ̆ӞҌ Ȃ ָ

Ҍ Ҍ ̙ȉ Ҍ ̆Ҍ Ҍ ֞̕ ̆ ȂȊ

ḱ Ṝ̆ ̆ ֓Ҍ ῃ ԅ̆ Ҍץ Ҍ ̕

ӞҌ ̆ ҹ Ȃ Ṏ ̆ ̙

̆ לּ Ȃ ̆ ̆Ҍ

̆ᵖ ḱ₮ᶖ ̆ ̆ Ȃ ץ ̆Ҍ

Ȃ̂ ԋ ̃ 

 

҈  

又不可立此心是善，應有想受現行過故。若離善根，善心不有，是故

應至善根現行。此中如有善根現行，想受亦爾，應至現行，無別因故。然

不應理，所治現行能治無故。譬如貪等正現行時，不淨觀等決定無有。 

Ṏ ̆ȉ Ҍ ̆ ȂȊẊ ᵰ Ṏ

̆ Ȃȉ ̆ Ҍ ̆

ȂȊẊ ̆↕ Ṏ Ҍ ̆ ̆

֓ ̆ Ȃ ץ ̆Ҍ Ȃ Ҋᶖ̆

ȁ ȁ ̆Ҍ Ҍ ԅȂ 

ȉ Ҭ ̆ ֞ ̆ ̆ ∟ ȂȊẊ Ṏ

̆ ȉ ȁ ȊῄṎ Ȃ ԅ̆ ָ ȁ

Ҍ ̙ ȁᵬ ȁ ȁ ȁ ̆ ֓ ̕ ȁּר ȁ ȁ ȁ ̆

֓ ∟ ȂҌ ᶖԅ̆ Ҍ ᶖ̆Ҍ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ ȂȊ ȁ ῄṎ ᶖԅ̆ Ҍ

ԅ̆ ̆ ȉ ȊῄṎ ᶖԅ̙ Ṏ Ҍ ԅȂѿṎ

ѿṎ ̆ ԅ̆ Ȃ ̆ȉ Ȋ

ῄṎ ̆ Ṕ ԅ̆ Ṏ ̂ ̃

ԅȂ ̆ ԅȂ ̆ ̆

Ҍ ῒ Ȃȉ ̆Ҍ ȂȊ Ṏ ̆

Ҍ ̆ ԁ Ȃȉ Ȋ ȁ ԁ Ȃ ֓

Ṝ̆ Ҍ ȁ Ȃ Ṝ̆

Ҍ ̙Ҍ ԅץ ̆ Ҋ ԅȂ ԅ̆ Ṏ

̆ Ӈ ̙Ҍ Ȃ 
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又此定中離阿賴耶識，餘心不容有，必應有觸可得過故，如住餘定，

決無有疑。謂餘定中善根相應，餘識轉時決定有觸。以定所生輕安為相，

或順樂受，或有隨順非苦樂受。此觸為緣或生樂受，或復生於非苦樂受。

何以故？於餘三摩地有此功能故，於餘定中見此二觸於生二受必有功能。

此亦應爾，無障因故，觸為緣受，此中應至。然不應理，何以故？應有唯

滅想過失故。若許此觸為緣生受，於此定中唯應想滅。然不應許，想受俱

滅，聖所說故。 

ԓṎ ̆ȉ Ҭ ̆ Ҍ ̆ ȊȂ

Ṏ Ҭ̆ ӊ ̆ Ҍᾛ ╠҂ ̆ ֓ ̆ ̆

ȉ Ȋ Ҭ Ȃȉ ᵟ ̆ ȂȊ ῒז

̂ ̃ѿ ̆ Ṏ Ȃȉ Ҭ ̆ ȂȊ

̆ ῒז Ҭ̆ Ṏ ̂╠Έ ̃ Ṝ̆

Ȃ 

ȉץ ̆ ̆ ȂȊ ָ ̙

Ȃ Ṏ Ȃ Ṏ ̆ ∆ ȁԋ ȁ҈

̆ ҉ץ Ȃȉ ̆ ȂȊץ

Ṏ ̆ ∆ԋ҈ ̕ ҉ץ Ȃ 

ȉᵥץ ̙ ҈ ⱳ ̆ Ҭ ԋ ԋ ⱳ ȂȊ

ָ ̙ ץ ̆ῒ ѿ℗҈ Ṏⱳ Ȃῒז

ῄṎ ̆ ȁ Ȃ ῄṎ ̆ ῄṎ ̂

̃̆ Ṏⱳ Ȃȉ ֞ Ȋ̆ῒז ̆ Ṏ Ӟ

Ȃȉ Ȋ̆ ̆ ȉ Ȋ Ȃȉ

̆ Ҭ Ȃ Ҍ ̆ᵥץ ̙Ȋ ԅ̆ Ȃȉ Ҭ Ȋ̆

Ṕ Ҋ ⌠ Ṏ ̆ Ȃᵖ ṎҌ ̆ ָ ̙ȉ

Ȋ̆ ԅ ̆ Ṏ Ҍ ԅ̆ ȉ Ȋԅ̆ȉ Ȋ

̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ҭ ȂȊẊ ᵰ Ṏ ץ ᶖ̆

̆ Ṏ Ҭ ̆ ѿṎȉ ȊȂȉ Ҍ ̆

Ḵ ̆ ȂȊ Ҍ ̆ᵫ Ṏ ̆ᵰ

ѿṎ ̆Ҍ ̆ Ȃ 

 

又此定中若有餘識，必與其觸俱有相應。此不應理，何以故？若有觸

者，應有其思、信等善根現行過故。若有其識觸相應轉，必有與此俱生思

等，聖所說故。此中應至有思現行。若此定中有思現行造作善心，必有信

等善根現行。然不應許。 
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ΈṎ̆ȉ Ҭ ̆ ῒ Ḵ Ȃ Ҍ ̆ᵥץ ̙Ȋ╠

̆ Ṏ ӊ ̆ ῒז Ȃ Ṏ Ҭ̆Ẋ ԅ ̆

ῒז ̂ ז ̃̆ Ӈ Ṏ Ṝ̆ Ȃ

ȁᵬ ȁ ȁ ȁ ̆ ̆ Ṕ̆ Ἕ ᾣ

ѿ ȂѿṎ Ṝ̆ԓṎ ̆ ῒҬѿṎȂ

ԅ̆ȉ Ȋ Ṏ Ӟ Ȃᵖ ṎҌ ̆ Ҍ ̆ ָ ̙

ȉ ̆ ῒ ȁḤ ȂȊ ȁᵬ ȁ ȁ ȁ ̆ Ẓ

̆ȉ Ȋ ԅ̆ȉ ȊӞ Ȃ ָ ⱳ ̙ לּ ᵬȂ ̆

לּ ̆ Ḥלּ ԅȂ ḤȁҌ ̆ Ṏ

ԅȂ ԅ Ȃ 

ȉ ῒ ̆ Ḵ ̆ Ȃ Ҭ ȂȊ

Ẋ Ṏ ̆ ̆ ̆ Ȃ

ᵫ Ȃ 

Ṏ ̆ ָ̆ ̆ ᶖṎ ̆ѿ ⌠

⌠ ̆ ԅȂ ȇԓ Ȉȁȇ Ȉ ԅ̆ Ҍ ̆

ȇḴ ȈӞ ̆ Ṏ Ӟ ̆ ԅ Ȃ 

ȉ Ҭ ᵬ ̆ Ḥ ȂȊẊ ȉ Ȋ ̆

ᵬ̆Ҍ Ҍּל Ȃ ᵬ ̆ Ḥלּ ̆ḤȁҌ ȁ

ѿṎ ᶖȂȉ Ҍ Ȋ̆ᵖ ֓ ̆

ץ Ṏ Ȃ 

 

若有欲避如前所說種種過失，及阿笈摩相違過失，由但厭離諸心法故，

唯拔心法，於此定中唯立有心無有心法，此亦不然，何以故？拔彼能依令

離所依不應理故。所依是心，能依是心法。所依能依，心與心法，無始生

死來更互不相離。由此相引，是故定應與無貪等善根相應。若言此定及定

方便，與無貪等善根相違，故於定中，善根不轉唯善心轉，此於餘處都未

曾見。若於因時彼法相應，等流果時亦有相應，故不應理。 

҂Ṏ̆ȉ ╠ ̆ ̆ ᵖ

̆ ̆ Ҭ ̆ ȊȂ╠ ̆

̆ҹԅ ֓ ז̆ Ṏ ̂

̃̆ ̆ Ҍ ĺĺז Һ Ṏ Ȃז Ṏ

̆ ̆ Ȃז ץ ╠ ̆Ӟ

Ȃȉ ֞Ҍ ̆ᵥץ ̙ ᶭפ ᶭ̆Ҍ ȂȊ

ṎӞҌ ̆ҹָӇ̙ᶏ ᶭ ᶭ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ 
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ȉ ᶭ ̆ ᶭ Ȃ ᶭ ᶭ̆ ̆ ᶖ ԑҌ ȂȊ

ᶭ ̆ ᶭ Ȃ ꜝᶖ ̆ ȁ ̂ Ṏ

̆Ҍ ̃ ԑ Ҍ ̆ ᶖ № Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ҍ ̆ ץ ₮

ȁ ȁ ֓ ԅȂ ̆ ֓ ҍ Ȃ 

ȉ Ḃ̆ ̆ Ҭ̆ Ҍ ȂȊ

ז ԅ̆ז ḱ Ṏ Ḃ Ṝ̆ ֓

̆Ҍ ᶖ ̆ ḱ Ḃ Ṝ ̆ Ҭ̆ ֓ Ӟ Ҍ

₮ᶖԅ̆ ץ ᶖȂ ᶖ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆

Ṏ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ̆ Ҍ ȂȊᵰḱ ӊ Ṝ̆

̆ ̂ ̃ Ṝ̆ ̆ ̆Ҍ

Ṝ ̆ Ṝ ̆ Ҍ Ȃ 

 

又不應理有譬喻故。謂世尊說，諸身行滅，諸語行滅，諸意行滅。此

中身行，謂出入息；其語行者，謂尋與伺；其意行者，謂思想等。如尋伺

滅，語必不起；意亦如是，若意行滅，亦應不起。若汝意謂：如身行滅，

安住定中，身在不滅；意亦如是，雖意行滅，應在不滅。此亦不然，何以

故？如非遍行，此不有故。如世尊說，離身行外，有身住因，所謂飲食命

根識等。由此雖無入息出息，而身安住。意即不爾，離意行外更無別因持

心令住。由此應至，無意識故名無心定。異熟果識此中有故，世尊說識不

離於身。即從此識一切種子，後出定時，轉識還生。故知定有阿賴耶識。 

ȉ Ҍ ȂȊ҉ ҉ Ҍ ȂҊ ̆ ѿṎ ῒҌ

Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ̆ ̆ ȂȊ ҈ ָ ̙

₮῀ ̆ ᵊ̆ Ȃ₮῀ ̆ Ṕ ₮῀ ̕

̆ ᵊ לּ ̆ ᵊ ̆ ԅ̆ ԅȂ 

ȉ ᵊ ̆ Ҍ ̕ ֞ ̆ ̆֞ Ҍ ȂȊ ᵊ ӊ ̆

ѿ ̆ Ҍ ԅȂȉ ȁ Ȋ ֓ ԅ̆ Ṏ ӞҌ

ԅȂ 

ȉ ̔ ̆ ᵟ Ҭ̆ Ҍ ̕ ֞ ̆ ̆ Ҍ

ȂȊ ץ ̆ᶛ ῀ ҉ץ ̆₮῀ ԅ̆ᵖ

̆ Ȃץז Ṏ ̆ ̂

̆ ̃Ȃ Ṏ ᶖ ṕזȂ Һ ץ ז

ז̆ ԅ̆ ᵣ Ҍץ ̆ Ṏ ҉ץ Ạ⌠Ȃ 
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ῇ ף ᾣ Ṝ̆ ҉ ѿṎ ̆ Ṏ

Ạ ῀ז̆ ҉ץ ӊ ֲ̆ ז ѿṎ ̆ ̆

ᶖ̆ ԅ҈Ṏ Ȃ ӊ ז̆ Ȃ ԅ῀ז̆

Ṏ ӊ ̆₮῀ ԅ̆Ҍ ԅ̆ ӞҌז Ȃ҈Ṏ ӊ

ᶖ̆ז₮ ԅ̆ ̆ ָ Ȃ ԅӊ ̆

ץ Ȃ ץ ȉ ȁ Ȋ ֓ ԅ̆ Ṏ Ӟ ץ ̆

Ṕז Ȃ 

ᵖ ̆ Һ ӞҌ Ȃȉ ֞Ҍ ̆ᵥץ ̙ ̆ Ҍ ȂȊ

Ṏȉ₮῀ Ȋ ԍȉ Ȋᶖ Ҍ ̆Ҍ ᴆ̆ҥ Ҍ Ȃ 

ȉ ҕ ̆ ̆ ᵟ ̆ ȂȊ ҕ ̆

̂₮῀ ̃ӊ ̆ ᵟ Ȃ ᵟҊᶖ̆ ̆ ȁ

ȁ ̆ ȁ ȁ Ҍ ̆ ₮῀ ̆ ץ Ȃ

῀ԅ ӊ ז̆ ȁ ̆ ԅ̆ ȁ

ȁ Ȃ ̆ ᶏ ᵟ ֓ Ȃ 

ȉ ῀ ₮ ̆ ᵟȂȊ ₮῀ Ҍ ̆

ῒז ̆ ץ ᵟ Ȃȉ Ҍ ̆ ∟ ᵟȂȊȉפ Ȋ

Ҍ ȉ ȊẠ ̆ ԅ ֓ ̂ ȁ ̃ӊ ̆ ῒז

ץ ᵟ̆ᶏ Ҍ Ȃ ȁᵬ ȁ ȁ ȁ ֓ ̆ ԅ

Ṕӊ ̆ ῒז ץ ᵟҌ ̕ Ṕѿ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ץ ₮̆ ԅ̆

Ạ Ȃ ̆ ԅȂ 

ȉ Ҭ ̆ҕ Ҍ ȂȊ ҹ Ҭ ̆

ᵫץ ῀ Ṝ Ҍ ̆ Ṏ ̆ ץ ῇ Ȃ

ȉ ѿ℗ ̆ ₮ ̆ ȂȊ₮ԅ ӊ ̆ ѿ℗

҂ Ȃ Ҭ̆ ֓ ԅ̆ ̆

ԅ̆ץ Ҍ ̆Ӟ ₮ ԅȂ ̆ ֓҂

̆₮ ӊ ̆ ΐ ԅ̆ ֓ ᶖԅȂȉ Ȋ̆

̆ Ȃ 

ԅ ̆ ѿṎ ̆ ̆ Ṏ Ȃ

Һ ̆ ԅ ӊ ̆Ҍ Ȃ ѿ ԅȂ 

Ҋ ҩ Ȃ 

 

論曰：又此定中由意識故知有心者，此心是善不善無記皆不得成，故

不應理。 

釋曰：已廣廢立滅定有心，今當略顯第二頌義。若有欲除阿賴耶識，

以意識故滅定有心，此心是善不善無記皆不得成，故不應理，何以故？由
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此滅定是善性故，且非不善，無記亦爾，威儀、工巧、變化無記，定不得

有。若說此是異熟無記，理即應至阿賴耶識，除此更無第五無記。又此定

中，心若是善，應無貪等善根相應，染污意滅，唯善心在。爾時善心所依

所緣，皆悉是有，三事和合，云何此中不生其觸？既有其觸，受等心法何

得不生？如是滅定應不得成，諸心心法皆不滅故。 

ȉ Ҭ̆ ̆ Ҍ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ

Ẋ ᵰ Ṏ ̆ ̆ Ṏ ȁ

Ҍ ȁ ̆ Ҍ ̆ Ҍץ Ȃ ѿ ╠ Ӎ ѿ ̆

ѿ ∟Ȃ 

ז̆ Ṏ ≢̆ ╠ ̕

╠ ̕ ῄṎ ̆ ѿ Ȃ 

ȉ ̔ ȂȊ῏ԍ ̆ ᵬԅ ԅȂ

ȉׂ ԋ Ȋ̆ ԋṎ ₮ᶖ̆ ѿ Ȃ╠

ԅ̆Ῥ ѿҊ̆ ץ Ȃ 

ȉ ץ̆ ̆ Ҍ ̆ Ҍ ̆

Ҍ ȂȊẊ ᵰѿ Ҍ ̆ ̆Ҍ ̆ ̆

Ṏ ӞҌ ̆Ҍ ӞҌ ̆ ӞҌ ̆ Ṏ Ҍ ԅȂ

̆ ̆ Ҍ ̆ Ȃ ҈Ṏ Ҍ ̆ ָ ̙ ̆

ȉ Ҍ ȊȂ 

ȉᵥץ ̙ ̆ғ Ҍ ̆ ֞ ȂȊ ָ ̙ Ṏ

̆ ̆ ḱ₮ ᶖ ̆ לּ ̆ ץ Ṏ

Ӟ Ȃ Ṏ ̆ Ҍ Ҍ Ȃ Ҋ ѿ῍

ṎȂ 

ȉ ὔȁ ȁ ̆ Ҍ ȂȊ Ṏ̔ ὔ ȁ

ȁ ȁ Ȃ Ҭ̆ ὔȁ ȁ ҈ҩ Ҍ Ȃ

ᵟ ᶖԅ̆ Ҍ Ȃ ̆ ̆ᵬ Ἕ̆

Ҍ Ȃז ̆ Ȃ ҈Ṏ ̆ ѿṎ

Ȃȉ ̆ ̆ ԓ ȂȊ

ᵰ ̆ Ṏ Ȃ ̆

Ȃ ԅ ӊ ̆ ԅ̆ῒז Ҍ Ȃ ԅ Ṏ ȁ

Ṏ ӊ ̆ ԓṎ ԅȂ ᵰҌץ Ṏ ѿṎ

Ȃ╠ ҈ṎҌ ̆ ̕ ̆ Ȃ 

ȉ Ҭ̆ ̆ ȊȂẊ ᵰ Ҭ ̆

̆ ̆ Ҍ ̆ Ҍ

̆ ̆ Ȃȉ ̆ Ȋ̆ Ṏ Ṝ

ԅ̆ Ҭ ҂ Ӟ ԅ̆ Ȃ 



201 

ȉ ᶭ ̆҈Ԋ ̆Ԑᵥ ҬҌ ῒ ̙Ȋ ̆

ᶭ ȁ Ȃ ̆ ҈Ṏ ԅ̆

ӇᴪҌ ̙ ̆ ̆ Ṕ҈Ṏ ᶖ̆҈

ѿṎ Ȃ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ ԅȂ Ȃ 

ȉ ῒ ̆ ᵥ Ҍ ̙Ȋ ₮ᶖԅ̆ ̆ ҉

₮ᶖԅ̆ ȁ ᶖԅȂȉ Ҍ ̆ Ҍ

ȂȊ ̆ ȁ ̆ ᵰ ȁ ̆

̙ Ṏ ̆ Ҍ Ȃ ѿṎȂ 

 

又若有執此定是善，由心所引定前方便能引善心力所引故，定中善心

非無貪等善根相應。又三和合，若有堪能，亦能生受，若三和合無有堪能，

唯生其觸，是故定中雖有善心，非無貪等善根相應，亦無受等。此義不然，

方便善心既無貪等善根相應，從此所引等流果心，何故不爾？又從所依拔

除能依，不應理故。心與心法無始已來，於一切時互不相離，今拔能依令

離所依，必不可得。何以故？有譬喻故。謂於世間從生至壞，於一切時互

不相離，無有道理拔除能依令離所依。譬如大種與所造色，無有道理令其

所造離於能造；心法亦爾，不可令其離所依心。是故於此無心定中，無有

心法但有善心，不應道理。 

ȉ ̆ ╠ Ḃ ⱬ ̆ Ҭ

ȂȊ Ṏ ̆ ҹ ḱ Ṝ̂ ╠ Ḃ

Ṝ̃̆ ֓ ̆ ̆ Ṏ Ȃ Ṏ

̆Ҍ Ṏ ̆ ḱ Ṏ ╠ Ḃ Ṝ ̆

Ṏ ⱬ ₮ Ṏ ᶖ̆ԍ Ṏ Ӟ Ȃז ᶖ ԅȂ

Ṏ ѿ Ȃ 

ȉ ҈ ̆ ̆֞ ̆ ҈ ̆ ῒ Ȋ̆

ᶭ ץ ԅ̆ ԅȂ Ṏ҈ ̆Ẋ ⱬ ̆

̕ ҈ ̆ Ṏ ̆Ҍ Ȃȉ Ҭ ̆

̆֞ ȂȊ 

ѿṎ Ȃז Ṏ Ҍ ᵰ ҍ ȁ ȁ

̆ ḱⱴ Ṝ̆ ₮ᶖԅ Ṏ ̆ Ṏ Ṕⱴ

₮ᶖ ̆Ҍ ȁ ȁ Ȃ ̆҈ ᴆ ̆

̆ Ҍ ̆ Ṏ Ȃ Ṕ Ṏ ̆

̆ Ȃז ̆ Ἕ ╠ ῄṎ ᾧ ԅȂ 

ȉ Ҍ ̆ Ḃ ̆ ̆ᵥ Ҍ ̙Ȋ

Һ ԅ̆ᵰ Ṏ Ҍ ԅȂ Ṏ Ḃ ̆ ȁ ȁ

̆ ₮ᶖ ĺĺ Ṏ Ҭ ̆ ָ Ҍ Ṕ ̙ Ҍ
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̆ Ҍ ̆ ╠ Ȃ╠ Ḃⱴ

ȁ ȁ ̆ ָ Ҍ ̙ ץ ᵰ Ṏ

Ҍ Ȃ 

ȉ ᶭ ᶭ̆Ҍ ȂȊ ╠ ѿ ̆ ᶭ

Ṏ ᶭ ̆ Ҍ Ȃȉ ̆ ᶖ̆ ѿ℗ ԑҌ ̆

ׂ ᶭפ ᶭ̆ Ҍ ȂȊ ̆ ᶖץ Ҍ ̆

ᵰ ᶭ ₮ᶖ̆ ҊѿṎ ᶭ̆ẠҌ⌠Ȃ 

ȉᵥץ ̙ ȂȊ Ṏ ̆ Ṏ Ȃȉ ҕ ̆

ѿ℗ ԑҌ ̆ ᶭפ ᶭȂȊҕ ҉̆ Ṕ ⌠ѿ℗

⌠ ̆ ᶭ ᶭָ Ṝ Ҍ ̆ Ṕ№ Ȃȉ

̆ ῒפ ȂȊ ̂ ̃

Ȃ Ṕ ⌠ ѿ℗ ̆ Ҍ⌠ Ȃ ָ ̙

̆ ⌠ ̆ ⌠ ̆ ⌠

Ṏ ⱬ ̆ לּ ̆ ֓ Ҍ⌠ Ȃ Ṏ

̆ Ṕ ᶖ ̆ Ṕ ⌠ Ȃ Ṕ ̆

̕ ѿ Ҍ ̕ ̕ Ṏ ̆ ȁ

ҌẢ לּ ̆ Ȃ ѿ℗ ⌠ Ȃᵰ

ᶖ̆ Ạ⌠ Ȃȉ ֞ ̆Ҍ ῒפ ᶭ ȂȊ

Ӟѿ ̆ ᶭ ᶭ ̆ Ṕ ᶖ̆ẠҌ⌠Ȃ 

ȉ Ҭ̆ ᵖ ̆Ҍ ȂȊ ᵰץ Ṏ

̆ ȁ ̆ ̂ ̃̆ Ṏ Ҍ Ȃ 

 

若有復謂令拔能依令離所依雖不應理，然想及受能障此定，於方便中

厭患彼故，唯二不行；餘法不爾，亦得現行。不應道理，何以故？如非遍

行，此不有故。非遍行者，此中可滅；二是遍行，故不可滅。遍行若滅，

心亦隨滅，無別因故。是故此中，言有心者，是異熟識，定非意識。 

ȉ פ ᶭפ ᶭ̆ Ҍ ̆ ̆ ḂҬ

̆ ԋҌ ̆ Ҍ ̆֞ ȂȊ Ṏ ԅ̆ז ̆ ᶭ

ᶭ № ᶖ̆ Ҍ ̆ ṔӞ ̆ᵖ ̆ȉ ȁ ȊῄṎ

Ṏ ̂ ̆ ῄṎ ̆ Ҍ

ԅ̃̆ ץ Ṕḱ ⱴ Ҭ̆ ̆ Ȃ ȉץ ԋҌ Ȋ̆

ῄṎ Ҍ ̆ῒז Ȃ Ҍ ̆ Ṕ

ῄṎ̆ ḱⱴ Ṝ Ṕ̆ῒז Ȃז ԅ̆ᵖ

Ȃ 

ȉҌ ̆ᵥץ ̙ ̆ Ҍ Ȃ ̆ Ҭ ̕ԋ ̆

Ҍ ȂȊᵰ Ṏ ӞҌ Ȃ ָ ̙Ẋ ̆ Ṝ̆
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ץ Ȃᶛ ḱҌ ̆ ԅ̆ Ҍ ԅ̆ Ҍ

̆ Ṏ ץ Ȃ ȁ ̆ᵰ Ҍ Ȃ ̆ ֓̆

ᵰḱԅ ̆ ץ ̕ Ṏ ̆ Ҍ ̆

̆ ᵰץ Ṏ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ֞ ̆ ∟ ȂȊ ԅ̆ Ӟ ԅȂ

ῒז ̆ ῄṎ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҭ ̆ ̆ ȂȊ ץ Ṏ

Ҍ ̆ᵰ ̆ ̆Ҍ Ȃ 

ῄ ҉ ѿṎ ̆ѿṎ ̆ Ҍ ȂҊ ѿṎ Ȃ 

 

戊二 附論色心無間生為種不成 

論曰：若復有執色心無間生是諸法種子，此不得成，如前已說。又從

無色、無想天沒，滅定等出，不應道理。又阿羅漢後心不成，唯可容有等

無間緣。 

ȉ Ȋ̆ױז ̆╠ ѿṎ

̆ ѿṎ ᶖ̆Ҍ ̆ Ṏ ̆Ҍ Ȃ╠ ̆

Ṏ ᶖ̆ Ἕ ѿ ̆╠ ѿṎ Ҋ ̆ ѿṎ Ȃ

ԅ̆ ̆Ҍ Ȃȉ Ҍ ̆ ╠ ȂȊ ṎӞҌ ̆╠

Ṕ Ṏ ̆ ԋ ҌḴ ̆ ԋ Ҭ Ȃ 

ȉ ȁ ̆ ₮̆Ҍ ȂȊ׆ ̆

׆ ȁ ₮ ̆ ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ Ҍ Ȋ̆ ╠ ץ Ṏ ̆╠

̆ Ӈ Ҍ ῀ ԅȂז ╠ ̆ ԅ̕ז ╠ Ṏ

̂ ̃̆ ԅ̆Ҍ ָז̆ Ṝ῀ ̙Ҍ ῀

ԅȂ ᵰץ Ṏ Ҍ Ȃ╠ Ṏ ԅ̆ Ṏ ̆ Ӟ

̆ Ӟ ̆ ̆ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆

̆Ҍ ̆ Ȃ 

 

釋曰：若復有執色心無間生是諸法種子者，謂若有執前剎那色能為種

子，後剎那色因彼而生，前識後識相望亦爾，此前已破。又無色沒，色復

生時，色久斷滅，何有種子？無想天沒，或復從於滅定等出，心復生時，

心久斷滅，何有心因？若如是者，谓阿羅漢終不應得無餘涅槃，色心兩因

永無盡故。前剎那色望於後色，前剎那識望於後識，應知容有等無間緣，

無有因緣。 
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̆ҕ ԅȂȉ ̆

╠┤ ̆ ┤ ̆╠ ֞ ̆ ╠ ȂȊ

̆ ╠ѿ┤ ̆ẠṎ ̆ ┤ ╠ ┤

ԅ̆ Ȃ ̙╠┤ ԅ̆ẠṎ ̆ ┤ ᶖ̆Ӟ

Ȃ Ṏ Ṕ╠ ԋ ԅȂ 

ῒז Ȃȉ ̆ ̆ ӄ ̆ᵥ ̙Ȋ

̆ ⌠ ̆ ԅ̆ ȂẊ ׆

⌠ Ṝ̆ Ṏ ԅ ӄ ̆ᵰ Ṏ ᶖ ̙ 

ȉ ̆ ₮̆ ̆ ӄ ̆ᵥ ̙Ȋᵰ ╠

┤ Ạ ┤ ̆┤ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ӟ

̆ ̆ ԅӊ ̆ ׆ ȁ ₮ ԅ̆ ԅ

ӄ ̆ᵰ ҩ ̙ Ӈ ₮ ̙ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ ᵰ ̆╠┤

┤ ̆╠┤ ┤ ̆ Ҍ ̆ ῀

̆ ָ ̙ȉ ῄ Ȋ̆ ̆ Ṏ Ҍ ̆

ז Ҍ ̆ Ҍ ז̆ ῀ ԅȂᵖ ῀

̆ Ԋ Ȃ ᵰ Ṏ Ҍ ԅȂȉ╠╡ ̆╠╡

̆ ̆ ȂȊ╠┤ ┤ ̆╠┤

┤ Ṏ ̆ ẠṎ ̆Ạ ̂ ̃ Ҍ Ȃ 

ԅѿ ̆Ҋ ԅȂ 

 

丙七 結成賴耶 

論曰：如是若離一切種子異熟果識，雜染清淨皆不得成。是故成就如

前所說相，阿賴耶識決定是有。 

釋曰：由前所說無量道理，是故成就阿賴耶識決定是有。 

Ҍ ̆ Ҍ ȁ Ҍ ȁ ӞҌ ̕ Ҍ ̆ҕ

Ҍ ȁ₮ҕ Ҍ ȂҬ ԅ ḱ Ԋ ̆₮ҕ ̆ ̆ ԅ

ѿ ̆⌠ ᶖṎ Ȃ 

ȉ ѿ℗ ̆ Ҍ ȂȊ ̆Ẋ ԅѿ℗

̂ ̃ ̆ Ӟ ̆ Ӟ ̆ Ҍ Ȃ

ȁ ̆ Ԋ ̆ Ȃȉ

╠ ̆ ȂȊ ╠ץ ΐ ȁ ȁ

Ȃ 

ѿ ╠ ѿ ̆ ̆Ҍ Ȃ ָ

ⱬ ̙ ╠ץ ᵫ Ҍ ̆ᵰ
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̆ ⱬ ̆Ҍ ѿ ̆ ԅȂ ז ̆

ץ ⱬȂ 

 

丙八 別釋轉依非賴耶不成 

論曰：此中三頌： 

菩薩於淨心 遠離於五識 無餘心轉依 云何汝當作 

若對治轉依 非斷故不成 果因無差別 于永斷成過 

無種或無體 若許為轉依 無彼二無故 轉依不應理 

釋曰：如住轉識，轉依不成，三頌顯示。菩薩於淨心者，是於出世對

治相應善意識義。遠離於五識者，謂此遠離眼等五識。言無餘者，無善有

漏雜染意識。已舉淨心，復舉無餘，為欲遮遣善有漏識。言心轉依云何作

者，若汝信有阿賴耶識可作一切雜染種子，無種子義名心轉依，若不爾者，

云何當作？ 

ȉ ԍ ̆ ԍԓ ̆ Ȃ ᶭԐᵥ ᵬ̙Ȋ Ṏ

̆ ᶭҌ Ȃ ᶭѿ Ȃ 

ȉ ᶭ̆ Ҍ ̆ ∟̆ ȂȊẊ

ᶭ̆ Ҍ ̆Ҍ ̆ ӞҌץ Ȃ ғ ̆ ⌠ ̆

ᵰ ᶭ ̆ ∟ԅȂ 

ȉ ̆ ᶭ̆ ԋ ̆ ᶭҌ ȂȊ Ṏ Ȃ 

ȉ ᵟ ̆ ᶭҌ ̆҈ ȂȊᵰ ̆ Ӈ̆

ᶭ Ҍ ԅȂ ҈Ṏ Ṏ Ȃ 

ȉ ̆ ₮ҕ ȂȊȉ Ȋ

ԅ ᶖ Ṝ̆ ₮ҕ ᶖ Ṝ̆ ԅ Ṏ

̆ Ȃ 

ȉ ԓ ̆ ԓ ȂȊ Ṏȉ Ȋ Ṝ̆‗ ԓ

̆ ῀ԅ ӊ ̆╠ԓ Ҍ ᵬ ԅ̆ Ҍ ԅ̆ ӞҌ ԅ̆ ӞҌ

ԅ̆╠ԓ ̆ Έ ᶖḱȂ Ҭ̆ԓ ӞҌ ᵬ ԅȂȉ

ԓ Ȋ̆ Ҭ ԓ Ȃ 

ȉ Ȋ ԓ ץ Ȃȉ ̆ ȂȊ

̆Ҍ Ҍ Ȃȉ Ȋ ̆

ȁҌ ȁ Ȃ Ṏ ̙Ӟ Ȃȉ

̆ ȂȊ ̂ ̃ ᶖԅ̆ ᶏ ӞҌ

Ȃ ̆ ӞҌ ̆ȉ ȊȂԓ ԅ̆

Έ Ӟ ̆ Έ Ȃ 
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ȉ ᶭԐᵥᵬ ̆ Ḥ ᵬѿ℗ ̆

ᶭ̆ Ҍ ̆Ԑᵥ ᵬ̙ȊẊ ᵰ Ḥ ̆ ѿ℗

ԅ̆ ᶭȂẊ ᵰҌ ̆ Ṏ ᶭ ̙ ԅ̆

ᶖ ̆ᵰ ָ ̙ 

 

若對治生名為轉依，此不應理，何以故？若對治轉依，非斷故不成。

雜染永斷，故名轉依，非能對治即是永斷，由此但是永斷因故。若必爾者，

便至果因無差別過。果是永斷，說名涅槃；因是對治，說名聖道。若能對

治即是永斷，應至果因一體之過，纔生對治，應即涅槃。 

ȉ ᶭ̆ Ҍ ̆ᵥץ ̙Ȋᵰ Ṝ̆

ԅ̆ ᶭ̆ ӞҌ ̆ ָ ̙ȉ ᶭ̆ Ҍ ȂȊ

ᵰ ᶭ̆ ҥҌ ̆ Ҍץ Ȃ 

ȉ ̆ ᶭ̆ ȂȊ ֓ ῃ ᶭ

̂╠ ̃̆ ҥҌ ԅȂȉ ᵖ

Ȋ̆ Ȃ 

ȉ ̆Ḃ ∟ ȂȊẊ ᵰѿ Ṏ ᶭ̆

∟ԅȂ ̆ ̆ᵰ Ṏ ᶭ ̆

ԅ̆ №Ҍ₮ᶖԅȂ 

ȉ ̆ ̕ ̆ Ȃ ̆

ѿ ӊ ̆ ̆ ȂȊ ̆ ȂẊ ̆

ѿṎ ̆ᵰ Ṏ Ҍ ԅȂ ָ Ҍ ̙ ѿ ᶖ̆ ҉

̆ ̆ ҉ ̆ Ҍ ԅȂ ԅ̂῀ ̃

ӊ ז̆ ₮ ̆₮ ץ ̆ ᶖ̆ḱ Ȃ

̆ ̕ ԅ ̆ Ҍ Ῥ Ȃ Ҍ ѿҊ ̆ Ҍ

ԅȂ 

 

無種或無體若許為轉依者，若於轉識作無種子或即無體許為轉依，無

彼二無故，轉依不應理。雜染轉識此定位中不得有故，亦無種子可令作無，

無二可無，而名轉依，不應道理。若決定有阿賴耶識，雜染轉識此定位中

雖不得有，而彼種子一切住在阿賴耶識，可能作其無種無體。由汝轉依不

應道理，故應信有阿賴耶識。 

ȉ ᶭ Ȋ̆ ѿṎ ԅȂȉ ᵬ

ᶭȊ̆ȉ Ȋ ╠Έ ̆ Έ ̆ Ҭ ╠ԓ

ȂẊ ᵰ ԅ ԅ̆ ᶭ̆ȉ ԋ ̆

ᶭҌ ȂȊᵰ ᶭҌ Ȃ ָ ̙ȉ ᵝҬҌ ̆֞

ᵬפ ̆ ԋ ̆ ᶭ̆Ҍ Ȋ̆ Ṝ̆ ֓
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̂ ̃ Ҍ ̆ Ṏ Ҍ ̆Ӟ Ȃ

̆Ӟ Ȃ ȉԋȊ ̆ ᶭ̆ Ҍ Ȃ ̆

ᶖԅ̆ Ṏ ̕ ̆ ̙ Ṏ ᶭ

̙ Ҍ ԅȂ 

ȉ ̆ ᵝҬ Ҍ ̆ ѿ℗ᵟ

̆ ᵬῒ ȂȊẊ ᵰ Ḥ ̆ Ṏ Ҭ̆

̂ ̃̆ᵖ ̆ȉ ᵬῒ Ȋ̆ ץ ֓

Ȃ ̆ ᶏץ ȂӞ ᶏץ ȉ Ȋ̆

̆ ᶏץ Ȃ ̆ Ṏ ᶖ

̆ ᶖӞ ̆ᵰ פ ԋȉ Ȋ ̙ ҌԅȂ ᶖ ̆ᵰ ̙

ᶭ ̆ ᶖ ᶖ ȂẊ Ḥ ̆ȉ ȊӞ ̆ȉ Ȋ

Ӟ ̆ῄṎȉ Ȋ̂ ȁ ̃ Ȃ 

ȉ ᶭҌ ̆ Ḥ ȂȊ ᵰ ᶭҌ ̆ѿ

ᶭȂ 

ȉ Ȋ̆ȉ Ȋ ̕ȉ Ȋ ѿҊȂҕ

Ṏ ԅ ȉ Ȋ̕ ̂ ̃ ԅ ȉ ȊȂ

̔ȉ ᶭ ̆ ∟̆ Ȃ ̆

ᶭ̆ ᶭȂȊז ֓ ̆ Ṏ

̆ ԅ ȉ Ȋ̆ ԅ ȉ ȊȂ

ȉ ȊӞ Ṏ Ȃ ֲ ȉ ̆ҕ ̆

ȂȊҌ Ṏ ̆ Ӟ Ȃ ᶭ̆ȉ

ᶭȊ̆ѿ ԅ ᶭ̕ ѿ ȉ ᶭȊ̆

̆ Ṏ ̆ҥҌ ̆ Ṏ Ȃ ҕ ȉ

Ȋ ѿ ̆ҥ Ȃ 

╠ ԅ̆Ҋ ∟Ȃ 

 

乙三 成立賴耶差別 

丙一 總標 

論曰：復次，此阿賴耶識差別云何？略說應知或三種，或四種。 

֓ ∟ ̙ ̆ ҈ ̆ Ȃ 

 

丙二 三種差別 

論曰：此中三種者，謂三種熏習差別故。一名言熏習差別，二我見熏

習差別，三有支熏習差別。 
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釋曰
①
：如是已成立阿賴耶識，今當顯此品類差別。於三種熏習差別

中，名言熏習差別者，謂眼名言熏習在異熟識中為眼生因。異熟生眼從彼

生時，用彼為因，還說名眼。如是耳等一切名言差別亦爾。我見熏習差別

者，由染污意薩迦耶見力故，於阿賴耶識中我執熏習生。由此為因，謂自

為我，異我為他，各有差別。有支熏習差別者，由善不善不動行力故，於

諸趣中流轉差別。此三如後所知相初當廣分別。 

̆ ᶖ ̆ ҈ ∟̔ѿ ∟̆ԋ

∟̆҈ ∟ȂҊ Ȃ 

ȉ ׂ̆ ∟ȂȊ ԅ̆

⌠ Ṏָ ̆ ָ ⱳ ∟Ȃ 

ȉԍ҈ ∟Ҭ̆ ∟ ̆ Ҭ ȂȊ

ᾢ ҈ ̆҈ ∟Ȃ ѿ ȉ ∟Ȋָ̆ ∟

̙ Ṏ Ҭ̆ ᶖ Ȃ ∟ ̆

ָ ̆ ᶖ ָ Ȃȉ ̆ ̆ ȂȊ

Ṏ ̆Ạ Ȃ ᶖ Ṏ ̆

₮ Ȃȉ ѿ℗ ∟֞ ȂȊ

̆ ᶖ ₮ᶖ ץ Ṏ ̆ ̆ Ȃ

∟Ȃ 

ԋṎ̆ȉ ∟ ̆ ⱬ ̆ԍ Ҭ

ȂȊ Ṏ ̆ ֓ ̆ Ṏ ץ Ȃָ

ȉ ∟Ȋ ̙ ̆ ̂ ῄ ̔ ȁ ̃Ȃ

Ṏ ̔ ȁ ȁ ȁ Ȃ

̆ Ṏ ⱬ ̆ ̆ Ṏ

Ȃȉ ̆ ̆ ̆ז ∟ȂȊץ Ṏ ̆

̆Ҍ ̆ז ז №∟Ȃ ̂ ̃∟№ז

̆ ⱬ ̆Ҍ Ȃ ἑἑ

̆ Ṏ ⱬ ז ∟ Ȃ 

҈Ṏ̆ȉ ∟ ̆ Ҍ Ҍּל ⱬ ̆ Ҭ ∟ȂȊ

ȉ ∟Ȋ ԍ ȁҌ ȁҌּל ̂ ̃ ⱬ ̆

Ҭ Ȃȉ Ȋ ̆ ̆ ԋ Ҭ ȉ Ȋ Ȃ ԍ ֓ ⱬ̆

ԓ ̔ ̆ ֲ ̕Ҍ ̆ ֓ ̕Ҍּל

̆ Ȃ ֓ ∟ ∟ Ȃ 

ȉ ҈ ∆ №∟Ȋ̆ ҈Ṏ Ҋѿ ȉ Ȋ №

№∟̆ ׃ ѿҊȂ Ҍ ̆ Ӟ

Ҍ ԅȂ 

                                                
ŵ ѿ Ҋѿ׆ Ȃ 
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҈ ∟ ԅ̆ ∟Ȃ 

 

丙三 四種差別 

丁一 總標 

論曰：四種者，一引發差別，二異熟差別，三緣相差別，四相貌差別。 

∟̆ ץ ҈ ᶖ ̆Ӟ ׆ץ ᶖ Ȃ ∟

∟ȁ ∟ȁ ∟ȁ ∟ȂҊ Ȃ 

 

丁二 引發差別 

論曰：此中引發差別者，謂新起熏習。此若無者，行為緣識，取為緣

有，應不得成。 

釋曰：引發差別者，謂能引發品類差別。謂新起熏習者，謂彼最先所

起熏習。若此能引阿賴耶識差別無者，諸行生滅熏習成識，由取攝受生有

現前，此所作有應不得成。能有後生，故名為有。此所說取，或善不善，

是串習果。 

ԋ Ҋᶖ̔ ̆ ̆ ̆ Έ῀̆Έ

῀ ̆ ̆ ̆ ̆ ̆ ̆ Ȃ ȉ

Ȋ̆ ̕ȉ Ȋ̆ Ȃ Ṏ ∟̆ ֓ Ҍ ԅȂ

ԍ ∟̆ Ҍ ̆ Ȃ 

Ṕᾢ ҕ Ȃȉ ∟ ̆ ∟ȂȊ ȉ Ȋ

҉ ̆ ∟Ȃȉ ̆ ∆ ȂȊ

̆ Ṏȉ ∆ Ȋ ̙ȇ Ȉ ̔ȉ ∟

̆ ∆ ̆ ∟̆ ȂȊז ȉ

Ȋ ԅ̆ ԅȂ ױ Ҍ Ṏ Ȃȇ Ȉ

ȉ ∟ Ȋ ╠ ҈ ȉ Ȋ̆ȉ ∟ Ȋ ȉ

Ȋ̆ȉ ∟ Ȋ ȉ ȊȂ ṕ Ȃ ױ Ҍ

ȉ ᾢ Ȋ Ȃȉ ᾢȊ ∆ ̆ ̆ ᾢ̆

∆ ӟȂ 

ȉ ∟ ̆ ̆ ╠̆

ᵬ Ҍ ȂȊ ∟̆ ᾢ ̆Ẋ Ṏ

̆ ȉ ȁ Ȋ Ҍ Ȃȉ Ȋ̆

҉̆ Ṏ ̆ Ȃ ̂ ̆

̃Ȃȉ ╠Ȋ̆ȉ Ȋ ̆ ᶖ̆

ȉ Ȋԅ̆ȉ Ȋ ҉ ̆ ȉ Ȋ ᶖԅȂȉ ᵬ Ҍ
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Ȋ̆ ᾢ ̆ ₮ ṎԊ Ҍ ԅ̆ Ṏȉ Ȋ

Ҍ Ȃ 

ָ ̙ȉ ̆ ȂȊ ȁ ᶖԅ̆ ԅȉ Ȋ̆

ȉ Ȋ ᶖԅ̆ Ṏ ̆ ̆Ҋѿ ȉ Ȋ ᶖԅȂ ╠

̆ ̆ ̆ ȉ Ȋ̂ ̃ Ṏȉ Ȋ̆ ᶖ

Ṏȉ Ȋ̆ Ҍ ԅȂȉ ̆ Ҍ ̆ ұ ȂȊ

ȉ Ȋ̆ ȁҌ ̆ ұ ̆ Ҍ Ҍ Ặ ԓṎ

̆ ⱴⱳ ⌠ Ȃ 

 

丁三 異熟差别 

論曰：此中異熟差別者，謂行有為緣，於諸趣中異熟差別。此若無者，

則無種子，後有諸法生應不成。 

釋曰：異熟差別者，謂行有為緣，於諸趣中所引異熟。若此所引阿賴

耶識差別無者，則無有因，後有諸法，眼等色根此等異熟生應不成。當知

此則是異熟果。 

ȉ Ҭ ∟ ̆ ̆ Ҭ ∟ȂȊȉ Ȋ̔ ̕

ȉ Ȋ̆Ӟ Ȃ ԅ ԅ̆ ԓ ̆ ∟̆

Ạ ∟Ȃ 

ȉ ̆╚ ̆ Ҍ ȂȊẊ ∟̆

̆ Ҍ₮ᶖȂ ȉץ ∟Ȋ ȉ Ȋ̆

ԓ ̆ Ṏ Ҍ Ȃ ҩ ̆╠ Ȃ

ⱳ ̆Ӟ ⱳ Ȃ ⱳ ̔ ԅ ̆ ᶖ Ṏ ԅ

ԓ ̆ ̆ ∟Ȃ 

ȉ ∟ ̆ ̆ Ҭ ȂȊȉ Ȋ ̆ȉ Ȋ

̂ ̃Ȃȉ Ȋ̆ץ ҹ ̆ ̆

Ṏ Ȃ 

ȉ ∟ ̆╚ ȂȊ╠ ̂ ̃̆

̆ Ṏȉ Ȋ ̆ȉ╚ Ȋ̆

ԅ̆ ԅȂȉ ̆ Ҍ ȂȊץ

Ṝ̆ ȁ ֓ Ҍ ₮ᶖȂȉ ╚ Ȋ̆

Ȃ 

⌠ԅῄṎ ̔ѿṎ ұ ̆ ̕ѿṎ Ȃ

ԅ̆ȉ ∟Ȋ ӊ╠̆ ̆ Ҍ ̆ Ȃ 
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丁四 緣相差別 

論曰：此中緣相差別者，謂即意中我執緣相。此若無者，染污意中我

執所緣應不得成。 

釋曰：緣相差別者，謂此阿賴耶識即是染污意中能依我見我執緣相。

若此緣相阿賴耶識差別無者，染污意中薩迦耶見為因我執，此所緣境應不

得成。當知此則是等流果。 

ȉ Ҭ ∟ ̆ Ҭ ȂȊ ̔ Ȃ ̔

Ȃȉ ̆ Ҭ Ҍ Ȋ̆ ṎẊ ̆

ץ ̆ ԅȂ 

ȉ ∟ ̆ Ҭ ᶭ ȂȊ Ṏ

ᶭ Ȃȉ ∟ ̆

Ҭ ̆ Ҍ ȂȊẊ Ṏ Ạ

̆ Ҭ ̆ ָ ̙ ԅȂȉ

╚ Ȋ̆╠ ̆ ̆ Ҋᶖ ̆ Ȃ̂

҈ ̃ 

 

 

҉ѿ ⌠҈ ∟̆ ∟Ȃ ∟ ̆

ԅѿҊȂ 

ȇ ӗ Ȉ̆ ֲ ⌠ ̆ Ҍ ̆ᵖ

Ȃ Ṕ∆ ҥҌ ᵰṔ ̆ᾢ ָ ̆

ץץ ῀Ȃ 

∟Ȃ Ṕ ⌠ȉ ȊῄṎ ̆Ҍ ⌠ Ȃ

̆ ȁ ̕ ̆ ̆ Ȃ ԋ ԍ

Ȃ ѿ℗ ѿ ̆ Ṏ ԍ Ȃ

Ȃ ԅ Ҍ Ҍּל ̆ ԓ ֓ ∟̆

∟̆ ԋ ѿ Ȃ 

ᶖ ̆ ̆ ԅѿṎȉ Ȋ̆ ԓ ̆

Ҭ ȉ Ȋ ╠ Ȃ ҈ ∟̆Ҋ ∟Ȃ 

∟̆ Ȃҕ ̆ ᾢ ȉ ȊȂ

ԅѿ ̆ ∆ Ȃ ҉ ̆ Ҍ Ȃ

̆ ̆ ╠̆ᵰ ∆ ₮ ѿ ∟ⱳ ̆

ⱳ Ȃ Ṏ ̆ Ṏȉ Ȋ̆ ╠ץ ̆

̆ Ṏ ȁ ̆ ԅȉ Ȋ̆ ӊ ҉ ȉ ȊԅȂ Ṏ

∟̆ ⱳ ∟Ȃ 
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∟̆ ∟̆ ȉץ ȁ Ȋ Ȃ ̕

Ȃ Ṝ̆ Ṏ ⱳ ∟̆ ⱳ

∟Ȃѿ ̆ ∟ ̆ ∟ ̆

ԅȂ 

∟ ȉ Ҭ ȊȂ Ṏ ̆ Ṏ

ȉ ȊȂ Ṏ Ȃ ̆ ԅ № ̆ῒז Ȃז

Ҭ ᶭ ̆ҥҌ Ȃ Ṏ

̔ ȁ ȁ ȁ Ȃ Ṏȉ Ȋ ѿṎ Ȃ

Ṏⱳ ∟ ̆ ȉ Ȋ ԅȂ 

╠ ҈ ҉ ̆ ҈ ∟ ҉ ȂῒҬȉұ Ȋ

̆ Ȃ Ṏ ѿ Ṏȉ Ȋ̆╠

̆ ԅȉ ȊȂ ҈ ∟̆Ҋ Ṏ̆ ∟Ȃ 

 

丁五 相貌差別 

戊一 總標 

論曰：此中相貌差別者，謂即此識有共相，有不共相，無受生種子相，

有受生種子相等。 

釋曰：相貌差別有多品類。謂於此中，有共相有不共相，無受生種子

相有受生種子相等者，是略標舉，後當廣釋。 

ȉ ῍ ̆ Ҍ῍ Ȋ̆ Ṏ ῍ ̆ Ҍ῍ Ȃ Ṕ

̆ѿ ῍ Ҍ῍ ̆ ╚̆ Ԋ Ҍ Ȃ῍ ȉ

Ȋ̆Ҍ῍ ȉ ȊȂ ῍ ̆

῍ ȂҌ῍ ∟ֲ ̆ ̆ᵰ Ҍ ז ̆ᵰ Ҍ ז ̆

Ҍ῍ Ȃ῍ ̆ ҕ ̆Ҍ ̂ ̃Ȃ Ṕ

̆ Ҍ Ȃ῍ ֓ Ȃ ᶖ̆Ҍ῍

̆ ̆ ᵬ ̆ Ȃ 

ȉ ∟ Ȋ̆ Ṏ ∟ ̆ᵖ № ῄ ̆

ȉ Ҭ̆ ῍ ̆ Ҍ῍ ̆ ̆ ȂȊ ԅ Ṏ̆

҉ ῄṎȂ 

ᾢ ȉ ∟Ȋ ѿҊ̆ Ȃ 

 

戊二 共不共相與有受生無受生相 

論曰：共相者，謂器世間種子；不共相者，謂各別內處種子。共相即

是無受生種子；不共相即是有受生種子。對治生時，唯不共相所對治滅，
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共相為他分別所持，但見清淨，如瑜伽師於一物中種種勝解，種種所見皆

得成立。此中二頌： 

難斷難遍知 應知名共結 瑜伽者心異 由外相大故 

淨者雖不滅 而於中見淨 又清淨佛土 由佛見清淨 

復有別頌，對前所引種種勝解種種所見皆得成立： 

諸瑜伽師於一物 種種勝解各不同 

種種所見皆得成 故知所取唯有識 

此若無者，諸器世間、有情世間生起差別，應不得成。 

ȉ῍ ̆ ҕ ȂȊ ῍ ̆ Ṏ ҕ

Ȃ 

ȉҌ῍ ̆ ∟ῂ ȂȊҌ῍ ∟ ῂΈ

Ȃ 

ȉ῍ ̆Ҍ῍ ȂȊ῍ ҕ ̆

̆ ̕Ҍ῍ ̆ ̆ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ῍ ̆῍ ∟№ז ̆ᵖ ȂȊ

Ṝ̆Ҍ῍ ԅȂ῍ №∟ ῍

Ṏ ̆ Ṏ῍ Ҍ Ȃ ̆ᵖ ԅ̔ ӊ╠̆ ⌠

ȁҌӽ ̆ ԓ ҕ̕ ӊ ̆ ⌠ ̆ Ȃ ᵫ

Ӟ ⌠ ̆ȇ Ȉ Ṏ ҕ ᵫ Ȃ ֲҌ

Ḥ̆ Ṏ ̙ᵫ ᵰṔ Ҍ ̆ ԅ ⌠ ԅ̆

╚ ̆ Ҍ ╚ ӞҌ Ȃᵫ ̆ ҉ѿ ̆ ̆

⌠ ҕ ̆⌠ ҂ ̆ Ȃ Ṕ ӊ

╠̆ ⌠ ҕ Ҍ ̕ ᵰ ԅ ̆ ̆ᵰ ⌠

ҕ Ȃᵰ ῍ Ҍ ̆ №∟ ῍

̆ ̙ ᵰѿṎֲ ԅ̆ῒז Ȃ

֓Ҍ ̆ Ȃ 

ȉ ᵍ ̆ ѿ Ҭ רּ ̆ ȂȊ Ṏ ҕ ԓ

ҕ ѿҊ ̙ Ҍ Ȃ Ṏ ̆ Ἕ ᵍ ̂ḱ ֲ̃

ѿṎ ҉ רּ ̆ ⌠ Ҍѿ Ȃȇ Ȉ ̆ ѿṎ

җ ḱ ̆ḱ ⱳԅȂѿṎ ̂ᶝ ̃ ̆ ԅ Ҍ ̆

ז ѿ ̆ῃ Ȃז ̆ Ȃז ̆ ̆ Ṏ

̆ȉ ȊѿҊ ̆ Ȃ җ₮ ӊ ̆ Ҍ Ȃז

ԅ̆ ῀ Ṝ̆ᵰ ז̙ ⌠ ̆ ԅṎ Ȃ ˻

ᵰ ѿ ᾬῬ Ṝ̆ ₮ᶖȂז ῀ ̆ Ṏ ⌠ѿ ̆

ז̆ ₮ᶖȂ Ṏ җ₮ ӊ ̆ Ҍ ԅȂ ᵰ

רּ ̆ ̆ ⌠ Ȃᵰ῀ Ṝ ̆῀
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ѿ Ȃ Ҍ Ἕ Ṕ ̆ Ṕ ̆ Ӟ

Ȃ ̆ ᵍ ̆ ⱬ ֲ ̆ץ ⱬ ҌԅȂ 

ѿᴍ ҉ ̆ѿṎ זֲ̆ ⱬ Ȃ ז ̆ ז

ѿṎ ̆ ₮ᶖ Ṏ ̆ Ҍ ̕ז Ῥז ѿṎῒז ̆

₮ᶖ Ṏ Ȃ ז ⱬ ̆ ₮ᶖ ṎȂ 

Ҭ Ӟף Ṏᶛ Ȃ Ḳ̂ᾝף ȁ ̃ ז̆ ѿ

̆ ̆Ӝ Ӝ ԅ̆ Ṏ ԅ̆ Ῥ ѿṎ ̆

Ӟ Ҍ ᶖԅ̆ז ⱬ Ȃ ѿ ז̆ ז̆ ֲ ᶖѿ ̆ ҉

ѿ Ȃז ̆ ⱬ ԅ̆ז ֲ ⌠ѿ Ȃ ᶖ ̆ז

ᵰ ԅѿ ԅ̙ ̔ ̆ ̆ ̆ ᵫἝȂ

̆ץ Ḳ ᶖ ԅ ᵫἝȂ ᵫἝ̆҈ ԋ ȁῇ ̆ Ṏ ̆Ҍ

̆ Ȃ ̆ רּ ̆ Ҍ Ȃ ץ ̆

Ṕ Ҍ ԅ̆ ҕ ̆ ⌠ Ӟ Ҍ ᶖ Ṏ

̆ ԅȂ 

ȉ Ҭԋ Ȋ Ṏ Ȃȉ ̆ ῍ Ȋ̆ȉ῍ Ȋ ῍ Ȃ

Ҍ ᵰѿṎֲ ̆ ῍ ̆ ץ Ȃ Ӟ ̆ Ṏ ῍ Ȃ 

ȉ ᵍ ̆ ̆ Ҍ ̆ Ҭ ȂȊ ᵍ ̆

Ȃ Ṏ ̂ ҕ ̃ ̆ Ҍ Ȃ ԅ ᶭ

̂ ז ̃̆ Ṏ ҕ ̆ ԅ ̆ҌῬ

Ἕץ╠ ⌠ԓ ҕȂ 

ȉ ᵫ ̆ ᵫ ȂȊ Ἕȇ Ȉ ̆ᵫ ѿṎ

Ҍ ̆ ᵫ Ȃ₄ ԓ ҕ̆ Ȃ ץ

╚ Ȃ 

ȉ ∟ ̆ ╠ רּ Ȋ̆ Ῥ ѿṎ ̆

╠ ָ רּ ⌠ָ Ṏ ץ Ȃ 

ȉ ᵍ ѿ ̆ רּ Ҍ ̆ ̆ ȂȊ

ḱ ֲ ѿṎ ҉ ז̆ ̆ ̆

̆ Ȃ רּ Ҍ ̆ Ӟ Ȃ ᵍ

ⱬ ̆ Ҭ ⱬ̆ Ȃ ̆ ֲ ̙

֓ ֲ ̆Ҍ Ȃ ҉ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ ҕ ȁ ҕ ∟̆ Ҍ ȂȊ Ȃ῍ ȁ

Ҍ῍ ̆ ȁ ̆ ֓ ∟ ̆ Ṏ ҕ ȁ

ҕ ∟ ԅȂ ҕ ȁ ҕ ѿ ̆ ԁԅ Ȃ Ṏ ∟̆

Ҍ ԁȂ 
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釋曰：此中若阿賴耶識為一切有情共器世間因體，即是無受生種子；

若阿賴耶識為不共各別色等諸處因體，即是有受生種子。若離如是品類共

相阿賴耶識一切有情共受用因，諸器世間應不得成。如是若離第二不共阿

賴耶識，有情世間亦應不成，由此應如木石等生。 

ȉ Ҭ ѿ℗ ῍ ҕ ̆ ȂȊ

Ạѿ℗ ῍ ҕ ̂ ̃̆ Ȃ Ṏ

Ҍ ̆ ҕ Ȃȉ Ҍ῍ ∟ ̆

ȂȊ ẠҌ῍ ȁ ∟ ̂ Ṕ ԓ ̃

̆ ̆ Ṏ ₮ᶖ ̆ Ȃ 

ȉ ῍ ѿ℗ ῍ ̆ ҕ Ҍ ȂȊẊ

֓ѿ℗ ῍ ̆ ̂ ῍

̃ ̆ Ṏ ҕ Ҍ Ȃ 

ȉ ԋҌ῍ ̆ ҕ ֞ Ҍ ̆ ȂȊ

̆ ԋ Ҍ῍ ̆ Ṏ ̆ ҕ Ӟ Ҍԅ̆

ȁ ѿ Ȃ ῍ ȁҌ῍ ῄ ∟̆ Ṏҕ ҉

Ṕ ⌠ Ȃ ץ ᶖ ∟ Ȃ Ҍ

⌠ ̆ ⌠ Ȃ Ṏ ̆ Ṏ ̕ ̆ ᵥᶖ

̙ 

 

戊三 粗重輕安相 

論曰：復有麤重相及輕安相。麤重相者，謂煩惱隨煩惱種子；輕安相

者，謂有漏善法種子。此若無者，所感異熟無所堪能、有所堪能所依差別，

應不得成。 

ȉ Ȋ̆ ̆Ẋ Ṏֲ ז̆

̆ Ӟ Ҍ ̆ ̆ ӞҌἝ Ȃ זֲ̆

̂ ᶭ̃ ̆ ⱬᾟ Ȃ ≢Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ ̂ ̃ ᶖ ̙

֓ Ȃ ȁ ̆ ̆ ָ̆ Ԋ Ạ

Ҍ ᶖȂ ḱ ẠҌ ᶖ̆ Ҋ Ȃ ᵰẠѿṎԊ ẠҌ ̆Ạԅѿ ᾬ̆

ԅ Ȃ ̆ ԅ ̆ Ҍ ̆ Ȃ Ṏ Ȃ

Ṕ ̆ ̙ ̆ ˻ᵰҌ ̆ Ạᵰ Һֲ̆ᵰ

ԅȂ ⌠ ̙҈ ԅȂ ˻ȇḱ ȈҌ ̆

Ҍ ̆ ᶏ ԅׅ̆ ℗ ̆ ѿ ᵰ ṕȂ Ṏ ̆

Ṏ ṕ Ȃ ╚̆ᵰ ѿ ̆ ԅ̆ ᵰ ̆

Ҍԅ҈ Ȃ 
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ȉ ̆ ȂȊָ ̙ ̆ ῒ

Ҭ Ȃ Ṏ ᶖ̆ ̆ Ӟ Ȃ῀ԅ ֲ̆

ץ ҉ ѿ ѿ ̆ ץ Ȃ ԅ ֲ̆ ץ

ѿ ҈Ṏ ̆῀ Ҍ ᶖ̆ ḅȂ ץ Ҋ Ȃ ֲ⌠

̆ ѿṎ ҉ ԅ ֲ̆ ᶖ̆

ԅ̆ᵖ ז ז̆ ῀ Ȃ ̆ ̆ ץ

Ȃ ̆ ̆ ᶏץ Ṕ ȂẠ ԊẠ

ԅ̆ᵰ ̆ ӊ ̆ Ӟ ̆ Ӟ≠ לּ̆ Ӟ ̆

Ȃ ֲ̆ ̆ Ӟ ̆ ѿ ѿ לּ̕ לּ

Ҍ ᶖ̆ѿṎ ᶖԅ̆Ҍ ָ̆ Ҍ ̆ѿ Ȃ ȁ

Ȃ Ṕ ԅ Ṏ ḅ̆ Ṝ̆ ҉ Ȃ Ҍ ᵫ

̆ ̆ ԅ̕ ᵰ ȁ ̆ ᵰ

ѿ Ȃ ᵥ ̙ Ạѿ Ȃ 

ȉ ̆ ȁ ᶭ ∟̆ Ҍ ȂȊẊ

̆ ̆ Ṕ ̂ ̃ ∟ ԅ̆

ѿ ԅȂ ⌠ Ҍѿ ̆ ̆ ̆ Ҍ ̆

̙ ȁ ∟Ȃ ̆ ᵰ ̆Ҍ

ԅȁ ԅ̕ѿ ̆ ̆ ᵰ ᶖ Ȃ 

 

戊四 有無受盡相 

論曰：復有有受盡相、無受盡相。有受盡相者，謂已成熟異熟果善不

善種子；無受盡相者，謂名言熏習種子，無始時來種種戲論流轉種子故。

此若無者，已作已作善惡二業，與果受盡，應不得成；又新名言熏習生起，

應不得成。 

ȉ ȁ ȂȊ ѿ ץ ̆ ѿ ╚ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ

Ҍ Ȃ Ṕ ԅ Ҍ ̆ Ṏ Ҋ ԅ̆ ᶖ Ȃ

Ṏ ₮ᶖ̆ ԅ̆ Ṏ Ӟ ԅȂ Ҍ ̆ ԅ

̆ Ҍ ̆₮ҌᶖԅȂ ᵰ ⱬכֿ ԅ̆ ᵰ

̆ ₮ᶖԅȂ Ṏ ̆ ץ Ȃ Ṏ ̆ ѿ

₮ҌᶖԅȂ 

ȉ ̆ ̆ ᶖ ȂȊ ѿ

̆ Ȃ Ṏ ̆

̆ ̆ Ȃ

֓ Ȃ Ṏ ԅ̆ Ӟ ԅ̆ ԅ̆
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Ḃ Ԋ ̙ ץ ῄ ̆ѿ ̆ ̕ѿ

̆ ̆ Ҋ Ȃ 

ȉ ̆ ᵬ ᵬ ԋ ̆ ̆ Ҍ ȂȊȉ ᵬ ᵬȊῄṎ

̆ ᵬ ȁ ᵬ ̆ Ҋ ԋ ̕ ҕ ᶖҌץ

ᵬ̆ ԅ ԅȂ Ἕ ҕ ̆ȉ ᵬ ᵬȊ

ԅ ̆ ԅ ̆ Ȃ ԅ ̆ ԅ Ȃ

ԅ ̆ Ṏ ԅ̆ ԅ̆Ҍ Ҋ ȂẊ ȉ Ȋ

∟̆ ԅ ̆ Ҍ ԅ̆ ԅѿ ̆ ṎҌ Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ȂȊ ̆Ẋ ȉ Ȋ ∟̆

ᶖ ̆ ԅ̆ Ҍ₮ᶖԅȂԊ ҉

Ҍ ᶖ ̆ ȉ Ȋ Ȃ 

ῄ Ҍѿ ̔ѿṎ ̆ ̕ѿṎ ̆ Ҍ Ȃ 

 

戊五 譬喻相 

論曰：復有譬喻相。謂此阿賴耶識，幻燄夢翳為譬喻故。此若無者，

由不實徧計種子故，顛倒緣相應不得成。 

╠ ∟ ῍ ȁҌ῍ ̆ ȁ ̆ ȁ

Ȃ ̆ ѿṎ ̆ ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ ȂȊ Ṏ Ṏ ̆ ԅ

Ṏ̆ȇ ▄ Ȉ ԅ ̆ Ȃ ̆ ѿ ̆

ѿṎ ӊ ȁ Ȃ ѿṎ ̆ ᶖז Ȃ ҉ ̆

ὰ ̆ Ȃ ѿṎ ̆ Ṏ ҉ ̆

҉ ԅȂ Ṏ ̆ѿ҉ Ҋ ԅ̆ Ṏ Ӟ ԅȂ

₮ᶖ̆ ѿ ̆ Ȃ ̆ ̆ ᾣ ̆

Ἕ ѿ Ȃלּ ṎӞ Ȃ ̆ ҉ ԅ̆ ԅ ̆

ץ ̆ ̆ ԅṎ ̆ ⌠ Ȃ ̆Ạ Ȃ ̆

Ṏ ̆ Ҭ ԁ Ȃ Ҭ ᶖ ̆ ԅ ̆ ⌠ Ȃ

֓ Ҍ Ȃ Ṕ ⌠ Ҍ ̆ ̆ ץ ᶖᵬ

Ȃ 

ȉ ̆ Ҍ ̆ ṕ Ҍ ȂȊ Ṕ

̆ ⌠ Ҍ Ȃ Ṏ ̆ Ṕ ⌠ ̆

ԅ̆ ѿҊ ᵫ ⌠ԅ̆ ṎӞ Ҍ Ȃ

̆ Ṕ ⌠ ֲ ֓ Ȃ 
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戊六 具足不具足相 

論曰：復有具足相不具足相。謂諸具縛者，名具足相。世間離欲者，

名損減相。有學聲聞及諸菩薩，名一分永拔相。阿羅漢獨覺及諸如來，名

煩惱障全永拔相，及煩惱所知障全永拔相，如其所應。此若無者，如是次

第雜染還滅應不得成。 

֓ΐ ȁҌΐ ≢Ȃȉ ΐ ̆ ΐ ȂȊָ

ΐ ̙ ῃ ̆ ᵰ ̆ Ṏ ΐ Ȃ ѿ ₄

̆╠ ₄ ΐ ѿ℗ ̆ѿ Ӟ Ȃ 

ȉҕ ̆ ⁞ ȂȊ ḱ זֲ̆ ̆ ∆ ȁԋ

֓ Ҋ ̆ Ȃ ṎҌ ΐ ז̆ ԅѿ֓Ȃ ̆

Ҋ ̆ ץ Ȃ Ҭ ҉ ̆ᵖ ₮ԅ

̆ ҉ ֣ ԅ̆ Ҋᶖԅ̆ ԅȂ 

ȉ ̆ ѿ№ ȂȊ ̆ ⌠ ̕ ̆

⌠ᵫ Ȃ ̆ ̆ ̆ ᵌ ѿ

Ȃ ֓ȉ ѿ№ Ȋ̆ѿ № ԅȂ Ṏ₮ҕ ̆Ҍ

Ҋ ԅ̆Ӟ ԅ̆ᵖ Ȃ ̆ ̆ ̆

ȉѿ№ Ȋ̆ѿ № ̆ ѿ № Ȃ 

ȉ ᶖ̆ ῃ ̆ ῃ ȂȊ ҉

̆ ӗ ̆ ӗ ᵫ̆ Ṏ ̆Ҍ

̆ Ῥ ̆ ԅȂ Ṏ ῃ ԅ̆ ῃ

Ȃ Ṏ Ҍ ѿҊ̆ ̆ῬӞҌ ԅȂᵫ ȁ

ῃ ԅ̆ ץ ῃ Ȃ 

ΐҌΐ ̆№ԅ Ṏ ̔ ΐ ѿ℗ ΐ ̆ ҕ

⁞ ̕ ₮ҕ ѿ№ ̆ӂ ῃ

ῃ Ȃ 

ȉ ῒ ̆ ̆ ̆ Ҍ ȂȊ Ṏ Ẋ ̆

╠ Ṏ ̆ ĺĺΐ ȁҕ ̆ ĺĺ ֓ ȁ

ᵫ̆ ֓ ԅȂ 

Ҋ ҕ Ȃ 

 

釋曰：麤重相者，謂所依中無堪能性。輕安相者，謂所依中有堪能性。

若無有受盡相，阿賴耶識數數已作善惡二業與果受盡應不得成。無受盡相

謂名言熏習種子者，如名言熏習差別中已說。無始時來種種戲論流轉種子

故者，謂無始時來共言說因故。若無如是阿賴耶識，新起名言熏習生起應

不得成。何以故？若無舊熏習，今名言亦無故。若於世間本來無者，本無

今有不應道理。譬喻相者，如由所作幻等因故，得有象等顛倒緣相；阿賴
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耶識亦復如是，由所說譬喻相不實徧計種子故，有顛倒緣相。此若無者，

顛倒緣相應不得成。 

ȉ ̆ ᶭҬ ȂȊ ᶭ̆ Ṕ Ṏ Ȃ Ӟ Ӟ

̆ Ṕ ȁּלᵬ ᶭ Ȃ ̆ ̆ ⱬ Ȃȉ

̆ ᶭҬ ȂȊ ̆ ᶭ҉ Ȃ ֲ

̆ ++̆ ̕ ֲ ̆ Ҍ ̆

Ȃ 

ȉ ̆ ᵬ ԋ Ҍ ȂȊẊ ȉ

Ȋ ̆ ̆ ṎԊ Ҍ ԅȂ

Ҍ ̆ ԅ Ṏ ̆ Ṏ ̆ ᵰ Ҍ ԅȂᶛ ̆

ԅ ̆ ԅ ̆ ԅ̆ ₮ ̕ Ṏ ̆

ԅṎ Ҋԅ ̆ ԅ̆ Ҋ ̆₮Ҍᶖԅ̆ Ҍ Ȃ 

ȉ ̆ ∟Ҭ ȂȊ Ṏ Ȃ 

ȉ ᶖ ̆ ᶖ῍ Ȃ

̆ Ҍ ȂȊẊ ̆

ԅ̆ Ҍ₮ᶖ̆ Ṏ Ӟ Ҍ ᶖȂ Ṕ Ṏ

̆Ἕ ѿ ̆ ̆ ̆

Ҍ₮ᶖȂ ₮ᶖ̆ᵰ ָ Ӟ ԅ̆ ṎҌ Ȃ ̆ ץ

Ṏ ץ ᶖȂ 

ȉᵥץ ̙ ׂ̆ ֞ Ȃ ҕ ᶖ ̆ ׂ Ҍ

ȂȊẊ ̆ Ȃ Ẋ ̆

ԅ ԅ̆ Ӟ Ҍ₮ᶖȂ ָ ̙ҕ ҉ ̆

ᶖ ̆ ᶖ ̆ᵰ ᶖ ̆ ₮ᶖ̆ Ҍ

̆ȉ ׂ Ȋ Ҍ Ȃᵰ ԅ̆ ₮ᶖԅ̆

Ҍ Ȃ ᶖ ̆ Ҍ ̕ ᶖ ̆ ץ Ȃ 

ȉ ̆ ᵬ ̆ ṕ ȂȊ ѿṎ ̆

ȁ ȁ ӊ ̆ ṕ ̆ҕ Ạ Ȃȉ

֞ ̆ Ҍ ̆ ṕ Ȃ ̆ ṕ

Ҍ ȂȊ Ӟ ̆ Ҍ ̆ Ἕ

ѿ ̆ ⌠ ҉ Ȃ ̆ ᶖ ̆ ṕ

₮ᶖԅȂẊ ̆ ӞҌ ṕ̕ ṕ ԅ̆ Ṕѿ ᵫԅȂ

ᵖ ẠҌ⌠ Ȃ ̆ ṕ ᶖ Ṕ̆ ץ

҉ Ȃ҉ ̆ ԅ ̆ ᶖץ ᶖ Ȃ 
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乙四 辨賴耶是無覆性 

論曰：何因緣故，善不善法能感異熟，其異熟果無覆無記？由異熟果

無覆無記，與善不善互不相違，善與不善互相違故。若異熟果善不善性，

雜染還滅應不得成。是故異熟識唯無覆無記。 

釋曰：無覆無記者，此中無染說名無覆，即無染無記，名無覆無記，

非如色界生煩惱不善說為無記。若異熟果善不善性雜染還滅應不得成者，

以從善更生善，從不善更生不善故，則生死流轉無有邊際，流轉雜染通有

漏善故。 

ȉᵥ ̆ Ҍ ̆ῒ ̙Ȋ ᶖԅѿṎ ̔

ᵰ ̆ ȁҌ ̆ ̆ ָ ̙ 

ȉ ̆ Ҍ ԑҌ ȂȊ ̆Ҍ Ҍ

ָ ᶖ ̆ ᶖ Ȃ

̆ Ҍ Ҍ Ȃ ̆ ᵰ Ҍ⌠

̕ Ҍ ̆ ԅ̆ Ҍ⌠ Ȃȉ Ҍ ԑ

Ȋ̆ Ҍ ԑ Ȃ ̆Ҍ Ҍ Ҋ̕

̆ Ӟ Ȃ 

ȉ Ҍ ̆ Ҍ ȂȊ ȁҌ ̆

Ҍ ̆ ץ Ȃ Ṏ ᵬ ᶖ

Ȃ ָ ̆ ̆ ̆ ԅᵫ̆

ῒֲזӞ Ҍ₮ᶖ̆ Ṕ ҉ᶖ Ȃ 

ȉ ̆ Ҭ ̆ ̆ ȂȊ ָ

̙ ҈ ̆ ȁҌ ȁ Ȃ ȁҌ ̆ Ȃ №ῄ

̔ ȁ Ȃ ̆ Ṕ╠ ̆

̆ ץ ̆ᵖ ̆ ѿṎȉ Ȋ̆ז לּ

ȉ Ȋ̆ ̆ ̆ Ạ ԊȂ ̆ Ṏ

ᵟԅ̆ Ȃ ̆ Ȃָ

̙ȉ Ҭ ̆ Ȋ̆ Ṏ Ҍ ̆

Ȃ ȉץ ȊӞ ץ ȉ Ȋ̆ ֓ Ȃȉ

Ҍ Ȋ̆ ҉ ̆ Ҭ ֓ ̂ ֓ ̆

̃̆ᵖ Ҍ ̆ Ȃ Ṏ Ȃ

Ҍѿ ̔ ̆ Ȃ 

ȉ Ҍ Ҍ ץ̆ ̆ Ҍ Ҍ ̆

╚ ȂȊẊ ̆ Ҍ ̆ҕ ҉

̆ Ҍ Ȃ Ẋ ̆ᶭ ̆ ̆

̕Ẋ Ҍ ̆ᶭҌ Ҍ ̆ Ҍ Ȃ Ҍ ̆

Ҍ ̕Ҍ ̆ ӞҌ ̆ ᶖץ ԅȂ ᶖץ
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̆ Ṏ Ӟ ḱץ ᶏ Ȃ ̆ץ

̆Ҍ ȂẊ ̆ Ҍ Ҍ ̆ ԅ̆

ȉ Ȋ̆ Ӟ Ṏ ̂ ̃Ȃ

Ẋ ̆ Ҍ ԅȂ ̂ ̃

̆ Ȃ 

⌠ ̆ Ṕ ȉ ᶭȊ ѿ ԅȂӊ ץ ᶭ̆ ∟

ӗ̆ Ṏ ᶭ ᶖȂ ѿ֓╠ץ Ṏ̆

ӗ Ȃ ᾢ ̕ ̆ ԅ Ȃȉ ᶭȊ

ѿ ⌠ ԅȂ 


