《十住毘婆沙論》

厚觀院長指導，第五組編，2001/12/27
【041】何謂「淨施」、「不淨施」？

（一）《十住毘婆沙論》卷6，〈分別布施品〉，大正26，50b28-c24：
問曰：所說「非法得財施等」及「空智慧等」和合施，此二施應廣分別！答曰：是二施，〈無盡意菩薩會品〉中，檀波羅蜜中說，初分別布施功德。所謂諸菩薩：

	《十住毘婆沙論》
姚秦鳩摩羅什譯
（大正26，50b28-c24）
	《大方等大集經》

隋．僧就合譯

（大13，189b20-c12）
	《阿差末菩薩經》

西晉竺法護譯
（大正13，589b6-c16）

	1、無非法求財施


	1、不以邪命求財而行布施
	

	2、無熱惱眾生施

	2、不逼眾生強求他物轉以施人
	不起忿心、罵詈愚施。

	3、無恐畏施
	3、無恐怖施
	若施與時不恐、不怖、不畏、不懅。

	4、無著故施
	
	不以色故而有所施，用修正故。

	
	4、(?)無羞恥施
	

	5、無請而不施
	5、無慳惜施
	若來求多，後人求少，悉遍與之，使各得足。有來求者，不前卻彼乃施與之。

	6、無不如所許施
	6、如其所許，無損減施
	若有來求，如本言要，未曾減損。

	7、無吝好以不好施
	7、無不愛施
	不選擇物惡者與之，好者留之。

	8、無不深心施
	8、畢竟常施  9、無不畢竟施

	9、無諂曲施
	10、無諛諂施
	無諛諂施。

	10、無假偽施


	11、無姦詐施
	

	11、無損果施

	12、不疑業報施
	

	12、無邪心施
	13、無邪命施
	

	13、無癡心施

	14、無愚癡施
	

	14、無雜心施
	
	

	15、無不信解脫施
	15、無不信施，

16、無不解施
	菩薩所施，常懷篤信。

	16、無疲厭施


	17、無疲難施
	不念懈惓。

	17、無親附施
	18、無依著施
	菩薩所施，愍念眾生，弘無偏黨，欲令受者常獲安隱。若施與時，則念其人是吾國界。所以者何？一切皆是菩薩之道地也。

	18、無以承望己施
	19、(?)無選擇施
	又所施者，少不輕己，多不歡喜。雖布施多，不自察言：「我今廣施，所與如法。」無悕望故。

	19、無求福田者施
	20、無異相施
	菩薩布施，未曾觀察，某有福祚。亦不思惟某善、某惡。不必選求得成道者，來者便與。施人之後不作是念：「某已得道，某不得道。」

	20、無輕一切眾生非福田者施
	21、不求受者施
	

	21、無持戒毀戒高下心施
	22、無有眾生，不堪受者，持戒、犯戒無增減施
	菩薩施與，見奉持戒人來受其物，不以欣然；見無戒者，亦無異心。

	
	23、於受者所，不望報施
	

	22、無求名聞施
	24、不求名施
	有所施者，不求名稱，使遠近聞。

	23、無自高心施
	29、不自讚施
	不自咨嗟。

	24、無卑他施
	25、不毀譽施

26、(?)無慢非慢施
	不惡誹謗。

	25、無懊惜施
	
	不沈吟施：乍與、乍不與。

	26、無悔心施
	28、不悔心施
	無貪行施，不懷悔恨，心未曾變。

	27、無急喚故施
	27、(?)無熱惱施
	菩薩布施，不呼人至前，目自見面乃與之也。

	28、無惡賤施
	30、無雜穢施
	不持惡物、無所中者，以與人也。

	29、無自然法施
	
	


	30、無求果報施
	31、不望業報施
	其所施與，不望還報。

	31、無瞋恚施
	33、無有瞋怒、垢愛等施
	無瞋恚施、不歡喜施。

	32、無令人渴乏施
	32、無定處施
	

	33、無惱求者施
	34、有來乞者，不惱害施


	菩薩施與，不行煩擾，不懷恨施。

	34、無輕弄彼施
	
	無輕慢施，專心而與。

	35、無欺誑施
	
	

	36、無俾面施
	36、不[卑*頁]面施
	(？)無有狐疑，不別好醜。

	37、無擲與施
	37、不撩擲施
	不卒暴施，手自授之。

	38、無不一心施
	38、無不故施
	不罣礙施，自用心施

	39、無不自手施
	39、無手不與施
	不倩他人，持物往與。所以者何？手自斟酌。亦不念言：「值吾前施，不當前者不施與之。」

	40、無不常施
	40、無不常施
	

	41、無休息施
	
	菩薩不念：「吾所可施疲惓勞極。」施從來者不多不少。

	42、無斷絕施
	41、無斷絕施
	不中斷絕、遺漏施也。何謂中斷遺漏施？於大會中獨與一人，不與一人，悉欲遍濟。

	43、無競勝施
	42、無嫉慢施


	

	
	43、無齊限施
	

	44、無輕少物施
	47、不輕小施
	

	45、無請隨自恣而以輕物施
	35、無輕易施


	不輕易施。

	
	44、如其所許，不貿易施
	


	46、無不稱力施
	45、無有堪任、不堪任施
	

	47、無非福田施
	46、無非福田施
	

	48、無於少物劣弱心施
	49、無衰耗施
	

	49、無恃多物憍心施
	48、不讚多施
	

	50、無邪行施
	
	

	51、無樂受生施
	50、不求後生施
	菩薩布施，不念後世當得其福。

	52、無恃色族富貴施
	51、不求自在得財寶施
	

	53、無求生四王釋梵天上施
	52、不求釋梵、護世天王、轉輪聖王諸果報施
	菩薩所施，不念是福，當有所生受其功報。所以者何？施於一切眾生蒙恩故，所施人者亦不念之：吾於天上天下人中獨致尊勢。其所施與普為眾生。

不以其福，求慕四王釋梵之位。亦復不貪轉輪聖王。

	54、無求聲聞辟支佛乘施
	53、不願聲聞緣覺乘施
	不習聲聞緣覺之心。

	55、無求國王王子施
	54、不求王子得自在施
	

	56、無限一世施
	55、不為一世故施
	

	57、無厭足施
	56、無厭足施
	菩薩施與，心不念言：「所施具足亦不惟少，足與不足。

	58、無不迴向薩婆若施
	57、無不迴向一切智施
	有所施者，使一切眾不離於佛，諸通敏慧。

	59、無不淨施
	58、無不淨施
	

	60、無非時施
	59、無不時施
	所施與者，常得其時，無有不應。

	61、無刀毒施
	60、無刀毒施
	不以兵仗毒藥施與。

	62、無惱弄眾生施
	61、無惱眾生施
	無惱患施；以安施人，不加嬈害。

	63、無智者所呵施
	62、菩薩行施，不為智者之所輕笑。
	


《阿差末菩薩經》 (大正13，589b6-592a4)
阿差末曰：

1. 菩薩不以色故而有所施，用修正故。若來求多，後人求少，悉遍與之，使各得足。若施與時，不恐、不怖、不畏、不懅，無貪行施，不懷悔恨，心未曾變。

2. 菩薩無輕慢施，專心而與，無諛諂施，不持惡物，無所中者，以與人也。

3. 菩薩布施，未曾觀察，某有福祚，甲有罪殃，無有狐疑，不別好醜，不中斷絕、遺漏施也。何謂中斷遺漏施？於大會中獨與一人，不與一人，悉欲遍濟。所以者何?菩薩所施，常懷篤信，不念懈惓，無惱患施。

4. 菩薩布施，不呼人至前，目自見面乃與之也。亦不思惟某善、某惡。不必選求得成道者，來者便與。施人之後不作是念：「某已得道，某不得道。」

5. 菩薩施與，見奉持戒人來受其物，不以欣然；見無戒者，亦無異心。其所施與，不望還報；有所施者，不求名稱，使遠近聞。不自咨嗟，不惡誹謗。

6. 菩薩施與，不行煩擾，不懷恨施，無瞋恚施、[無]不歡喜施。

7. 菩薩布施，不念後世當得其福。不起忿心罵詈愚施，有來求者，不前卻彼，乃施與之。不輕易施，不倩他人持物往與。所以者何?手自斟酌。亦不念言：「值吾前施，不當前者，不施與之。」不罣礙施，自用心施。不卒暴施，手自授之。不沈吟施：乍與、乍不與。菩薩不念：「吾所可施，疲惓勞極。」施從來者不多不少。不選擇物惡者與之，好者留之。若有來求，如本言要，未曾減損。

8. 菩薩所施，愍念眾生，弘無偏黨，欲令受者常獲安隱。若施與時，則念其人是吾國界。所以者何?一切皆是菩薩之道地也。又所施者，少不輕己，多不歡喜。雖布施多，不自察言：「我今廣施，所與如法。」無悕望故。

9. 菩薩所施，不念是福，當有所生，受其功報。所以者何？施於一切眾生蒙恩故。所施人者，亦不念之：「吾於天上天下人中獨致尊勢。」其所施與，普為眾生，不以其福，求慕四王釋梵之位。亦復不貪轉輪聖王，不習聲聞緣覺之心。

10. 菩薩施與，心不念言：「所施具足，亦不惟少，足與不足。」有所施者，使一切眾不離於佛，諸通敏慧。所施與者，常得其時，無有不應。不以兵仗、毒藥施與，以安施人，不加嬈害。

11. 菩薩布施從佛法教：所可惠施知一切空。所以施者，以為因緣，有所興發，由斯之故，而不可盡。所施與者，悉曉無想，為諸想者，建其因緣，故不可盡。所可施者，皆達無願。為諸願者，作善因緣，由是之宜，故不可盡。以道法意，而有所施，其心堅強，完具甚安，無所破壞。

12. 菩薩所施，其在三界，無能逮者。所可施與，欲令其福，歸流一切菩薩之業，其志常建一切智心，以是之故為不可盡。所施與者，以脫諸想，總攬眾魔，令不自在，離諸煩苛，故不可盡。

13. 菩薩所施，與眾超異，明泥洹故。所可施者，決眾疑心，故不可盡。所施與者，正住佛道，不懷異心，所施等願，故不可盡。

14. 菩薩所施，坐佛樹下，得成正覺。所施與者，及無央數，不可稱計眾生之類，皆荷濟度，故不可盡。所施與者，不可盡矣，其事廣大。所施與者，以得道處，無能動者，無能超踰，況復施者，故不可盡。所施與者，其心坦然，如一切智故不可盡。

（二）《十住毘婆沙論》卷6，〈分別布施品〉，大正26，50c24-51a15：

如是開示施門，餘不淨施亦應當知，所謂諸菩薩：

1、無應棄物施


2、無憎惡涅槃施

3、無豐饒易得物施

4、無量恩施


5、無報恩施


6、無求反報施

7、無求守護施


8、無求吉施


9、無慢心施

10、無家法施


11、無因得即施

12、無不終身施

13、無垢心施


14、無遊戲施

15、無以善知識故施

16、無輕施


17、無遊逸施

18、無因失施

19、無以讚己故施

20、無以呵罵故施
21、無以祝願故施

22、無以稱希有事故施
23、無以明己信故施
24、無以畏故施

25、無誑施


26、無求眷屬施

27、無不唱導施

28、無引眾施


29、無不信施

30、無無因緣施

31、無隨意施


32、無現奇特施

33、無自稱讚施

34、無不隨所求施

35、無為伏彼施施
36、無不愛施

37、無不任用物施

38、無不恭敬施

39、無下施

40、無以怪相故施

41、無抑挫施

42、無挾勢得物施

43、無不清淨心施

44、無疑心施

45、無破求者心施

46、無禁忌物施

47、無分別施

48、無以酒施

49、無以兵杖施

50、無奪彼物施

51、無令人生疑心施

52、無以親近故施

53、無說彼過咎施
54、無隨所愛施

55、無瞋施


56、無癡施


57、無戲論施

58、無不為菩提施。
（三）《大智度論》卷11，大正25，140c28-141a13：
施有二種，有淨、有不淨。不淨施者：

1、直施無所為


2、或有為求財故施
3、或愧人故施

4、或為嫌責故施

5、或畏懼故施

6、或欲取他意故施

7、或畏死故施


8、或狂人令喜故施
9、或自以富貴故應施

10、或諍勝故施

11、或妒瞋故施

12、或憍慢自高故施

13、或為名譽故施

14、或為咒願故施
15、或解除衰求吉故施

16、或為聚眾故施

17、或輕賤不敬施。
如是等種種名為不淨施。淨施者，與上相違名為淨施。
復次，為道故施，清淨心生，無諸結使，不求今世、後世報，恭敬憐愍故，是為淨施。淨施是趣涅槃道之資糧，是故言為道故施。若未得涅槃時施，是人天報樂之因，淨施者如華瓔珞，初成未壞，香潔鮮明，為涅槃淨施得果報香亦復如是。
【042】從施者、受者論淨施、不淨施？
（一）《十住毘婆沙論》卷6，大正26，51b7-29：
復次，是施，淨、不淨，今當更說。經
說施有四種：

1、有施於施者是淨，不於受者淨。

2、有施於受者是淨，不於施者淨。

3、有施於施者淨，亦於受者淨。

4、有施不於施者淨，亦不於受者淨。

若施者成就善身、口、意業，受者成就惡身、口、意業。是名於施者淨不於受者淨。

若施者成就惡身、口、意業，受者成就善身、口、意業。是名於受者淨不於施者淨。

若施者成就善身、口、意業，受者亦成就善身、口、意業。是名於施者淨於受者亦淨。

若施者成就不善身、口、意業，受者亦成就不善身、口、意業。是名不於施者淨亦不於受者淨。

貪欲、瞋恚、愚癡若斷、若不斷，亦應如是分別。

復次，四種布施中：有淨、不淨。一從施者淨、二從受者淨、三共淨，是名淨。一不從施者淨、二不從受者淨、三不共淨，是名不淨。

是中施者有功德故，從施者施得淨。以受者有功德故，從受者施得淨。以施者、受者有功德故，從施者、受者施得淨。施者有罪故，從施者施不淨。受者有罪故，從受者施不淨。施者、受者有罪故，從施者、受者施不淨。施者功德，受者功德，施者罪，受者罪，先已說。

	人
	有功德
	有罪
	淨、不淨施
	注

	施者
	V
	
	淨施

· 成就善三業

· 斷貪瞋癡
	從施者淨

	受者
	V
	
	
	從受者淨

	施、受者
	V
	
	
	共淨

	施者
	
	V
	不淨施

· 成就不善三業

· 不斷貪瞋癡
	不從施者淨

	受者
	
	V
	
	不從受者淨

	施、受者
	
	V
	
	不共淨


（二）《阿毘達磨集異門足論》卷8，大正26，402a18-c2：
四種施者：一者有施，施者清淨，受者不清淨。

二者有施，受者清淨，施者不清淨。

三者有施，施者、受者俱清淨。

四者有施，施者、受者俱不清淨。

云何有施、施者清淨，受者不清淨？

答：如世尊說：「苾芻當知！若有施主，具淨戒、住律儀，有依見、有果見，依如是見說如是言：『決定有施、有果異熟。』能受施者，不具淨戒、不住律儀，無依見、無果見，依如是見說如是言：『決定無施、無果異熟。』是名有施施者清淨受者不清淨。」
何故此施施者清淨，受者不清淨？

答：諸支分諸資糧施者應修集，彼支分彼資糧施者成就。諸支分諸資糧受者應修集，彼支分彼資糧受者不成就。是故此施施者清淨受者不清淨。

云何有施受者清淨，施者不清淨？

答：如世尊說：「苾芻當知！若有施主，不具淨戒、不住律儀，無依見、無果見，依如是見說如是言：『決定無施、無果異熟。』能受施者，具淨戒、住律儀，有依見、有果見，依如是見說如是言：『決定有施、有果異熟。』是名有施受者清淨施者不清淨。」

何故此施受者清淨，施者不清淨？

答：諸支分諸資糧施者應修集，彼支分彼資糧施者不成就。諸支分諸資糧受者應修集，彼支分彼資糧受者成就。是故此施受者清淨施者不清淨。

云何有施施者、受者俱清淨？

答：如世尊說：「苾芻當知！若有施者，具淨戒、住律儀，有依見、有果見，依如是見說如是言：『決定有施、有果異熟。』能受施者，亦具淨戒、住律儀，有依見、有果見，依如是見說如是言：『決定有施、有果異熟。』是名有施施者受者俱清淨。」

何故此施施者、受者俱清淨？

答：諸支分諸資糧施者應修集，彼支分彼資糧施者成就。諸支分諸資糧受者應集，彼支分彼資糧受者亦成就。是故此施施者受者俱清淨。

云何有施施者受者俱不清淨？

答：如世尊說：「苾芻當知！若有施者，不具淨戒、不住律儀，無依見、無果見，依如是見說如是言：『決定無施、無果異熟。』能受施者，亦不具淨戒、不住律儀，無依見、無果見，依如是見說如是言：『決定無施、無果異熟。』是名有施施者受者俱不清淨。」

何故此施施者受者俱不清淨？

答：諸支分諸資糧施者應修集，彼支分彼資糧施者不成就。諸支分諸資糧受者應修集，彼支分彼資糧受者亦不成就。是故此施施者受者俱不清淨。

【043】何謂「佛語具三相」（修多羅相應、不越毘尼、不違法性）？
（一）《十住毘婆沙論》卷7〈分別法施品第13〉，大正26，53a27-c8：
問曰：何謂異論？

答曰：佛欲滅度時告阿難：「從今日後，依修多羅，莫依人。」

阿難云：「何名依修多羅，不依人？」

〔佛言：〕

1、 有比丘來作是言：『我現從佛聞，現從佛受，是法是善，是佛所教。』是比丘語莫受、莫捨，審諦聽已，應以經律撿其所說。若不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，應報是比丘言：『是法或非佛所說，或長老謬受。何以故？是法不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義。是則非法、非善、非佛所教。』如是知已，即應除卻。

2、 復有比丘來作是言：『彼住處有大眾，有明經上座，善說戒律。我現從彼聞，現從彼受，是法是善，是佛所教。』是比丘語莫受、莫捨，審諦聽已，應以經律撿其所說。若不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，應報是比丘言：『長老！彼比丘僧，法相善相，或作非法、非善說，或長老謬受。何以故？是法不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，是則非法、非善、非佛所教。』如是知已，即應除卻。

3、 復有比丘來作是言：『彼住處多諸比丘持修多羅、持毘尼、持摩多羅迦。我現從彼聞、現從彼受，是法是善，是佛所教。』是比丘語莫受、莫捨，審諦聽已，應以經律撿其所說。若不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，應報是比丘言：『長老！彼比丘僧，法相善相，或作非法、非善說，或長老謬受。何以故？是法不入修多羅、不入毘尼。又復違逆諸法相義。是則非法、非善、非佛所教。』如是知已，即應除卻。

4、 復有比丘來作是言：『彼住處中有長老比丘。多知、多識，人所尊重。我現從彼聞，現從彼受，是法是善，是佛所教。』是比丘語莫受、莫捨，審諦聽已，應以經律撿其所說。若不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，應報是比丘言：『長老！彼諸比丘法相、善相，或作非法、非善說，或長老謬受。何以故？是法不入修多羅、不入毘尼，又復違逆諸法相義，是則非法、非善、非佛所教。』如是知已，即應除卻。

是四名異論，是故言：「智者不依異論，而行清白法施。」

（二）《長阿含經》〈遊行經〉，大正1，17c2-18a22：
佛告諸比丘：「當與汝等說四大教法，諦聽！諦聽！善思念之！」諸比丘言：「唯然，世尊！願樂欲聞。」

何謂為四？若有比丘作如是言：『諸賢！我於彼村、彼城、彼國，躬從佛聞，躬受是教。』從其聞者不應不信，亦不應毀。當於諸經推其虛、實，依律、依法究其本末。若其所言非經、非律、非法，當語彼言：『佛不說此，汝謬受耶！所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相違。賢士！汝莫受持，莫為人說，當捐捨之！』

若其所言，依經、依律、依法者，當語彼言：『汝所言是真、佛所說。所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相應。賢士！汝當受持，廣為人說，慎勿捐捨。』此為第一大教法也。

復次，比丘作如是言：『我於彼村、城、彼國和合眾僧，多聞耆舊，親從其聞，親受是法、是律、是教。』從其聞者，不應不信，亦不應毀。當於諸經推其虛、實，依法、依律究其本末。若其所言非經、非律、非法者，當語彼言：『佛不說此，汝於彼眾，謬聽受耶！所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相違。賢士！汝莫持此，莫為人說，當捐捨之！』

若其所言，依經、依律、依法者，當語彼言：『汝所言是真、佛所說。所以者何？我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相應。賢士！汝當受持，廣為人說，慎勿捐捨！』此為第二大教法也。


復次，比丘作如是言：『我於彼村、彼城、彼國眾多比丘持法、持律、持律儀者，親從其聞，親受是法、是律、是教。』從其聞者，不應不信，亦不應毀。當於諸經推其虛、實，依法、依律究其本末。若其所言非經、非律、非法者，當語彼言：『佛不說此，汝於眾多比丘，謬聽受耶！所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相違。賢士！汝莫受持，莫為人說，當捐捨之！』若其所言依經、依律、依法者，當語彼言：『汝所言是真、佛所說。所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相應。賢士！汝當受持，廣為人說，慎勿捐捨！』是為第三大教法也。

復次，比丘作如是言：『我於彼村、彼城、彼國一比丘持法、持律、持律儀者，親從其聞，親受是法、是律、是教。』從其聞者，不應不信，亦不應毀。當於諸經推其虛、實，依法、依律究其本末。若所言非經、非律、非法者，當語彼言：『佛不說此，汝於一比丘所，謬聽受耶！所以然者，我依諸經、依法、依律，汝先所言與法相違。賢士！汝莫受持，莫為人說，當捐捨之！』若其所言依經、依律、依法者，當語彼言：『汝所言是真、佛所說，所以然者，我依諸經、依律、依法，汝先所言與法相應。賢士！當勤受持，廣為人說，慎勿捐捨！』是為第四大教法也。

· 參見《增一阿含經》卷20，(大正2，652b13-653a17)
（三）印順導師《原始佛教聖典之集成》，p.23：

「佛語具三相」：一、修多羅相應；二、不越（或作顯現）毘尼；三、不違法性。說一切有部所傳，開合不同：判決為非佛說的，名「四大黑說」（迦盧漚波提舍）；是佛說的，名「四大白說」（摩訶漚波提舍）。這四大（黑說、白）說
，經中傳為佛將涅槃時說，編入「增壹阿含」。律部中，載於「七百結集」下。這充分表明了，這是原始結集以後，七百結集前後，佛教界對於新傳來的經律，審定而取去的準繩。
（四）印順導師《初期大乘佛教起源與開展》，p.1324：

對傳來的種種教說，到底是否佛說，以什麼為取捨的標準？赤銅鍱部說：「依經，依律」。法藏部說：「依經、依律、依法」。這就是「佛語具三相」：一、修多羅相應，二、不越毘尼，三、不違法性。修多羅相應與不越毘尼，是與原始集出的經律相順的；不違法性，重於義理（論證的，體悟的），也就是「不違法相[性]，是即佛說」
。
（五）印順導師《華雨集》第二冊，p.67：
但各處傳來的，到底是否佛說，以什麼為取捨標準？起初是「依經，依律」，後來法藏部（等）說：「依經，依律，依法」。這就是「佛語具三相」：一、修多羅相應；二、不越毘尼；三、不違法相[性]。前二是與原始集出的經、律，相順而不相違的；第三是不違論究與體悟的法相。各派所傳的聖典，都有出入，這是部派分化的原因之一。
【044】為何在家菩薩應多行財施？出家菩薩應多行法施？
（一）《十住毘婆沙論》卷7，大正26，54b7-c7：
白衣在家者　　應多行財施  　餘諸善行法　　今當復解說

是二施中，在家之人，當行財施，出家之人，當行法施。何以故？在家法施不及出家，以聽受法者，於在家人信心淺薄故。

又！在家之人多有財物，出家之人於諸經法讀誦、通達、為人解說，在眾無畏，非在家人之所能及。

又！使聽者起恭敬心，不及出家。

又！若欲說法降伏人心，不及出家。如說：

先自修行法　　然後教餘人  　乃可作是言　　汝隨我所行

是事出家者所宜，非在家者所行。又說：

身自行不善　　安能令彼善  　自不得寂滅　　何能令人寂

是故身自善　　能令彼行善  　自身得寂滅　　能令人得寂

善法寂滅，是出家者之所應行。

又！出家之人於聽法者恭敬心勝。

又！出家之人若行財施，則妨餘善。

又！妨行遠離、阿練若處、空閑林澤。出家之人若樂財施，悉妨修行。

如是等事，若行財施，必至聚落與白衣從事，多有言說。若不從事，無由得財。若出入聚落，見聞聲色，諸根難攝，發起三毒。

又！於持戒、忍辱、精進、禪定、智慧心薄。

又！與白衣從事，利養垢染，發起愛恚、慳嫉煩惱。惟〔以〕心思惟力而自抑制心，志弱者或不自制，或乃致死，或得死等諸惱苦患。

貪著五欲，捨戒還俗故，名為死。

或能〔犯〕反戒，多起重罪，是名死等諸惱苦患。

以是因緣故，於出家者稱歎法施，於在家者稱歎財施。

如是廣說在家菩薩所行財施。

（二）《大智度論》卷29，大正25，271b10-15：

聞佛法有二種施：法、財施。出家人多應法施，在家者多應財施。我今以先世因緣故，不生富家，見敗菩薩輩作罪布施心不喜樂，聞佛不讚多財布施，但美心清淨施，以是故隨所有物而施。又出家菩薩守護戒故，不畜財物。
（三）《大智度論》卷49，大正25，412b13-16：

演出法教者，菩薩如上求法已，為眾生演說。菩薩在家者，多以財施；出家者愛佛情重，常以法施。
（四）《大智度論》卷81，大正25，628b23-c1：

菩薩有二種：在家、出家。在家菩薩福德因緣故大富，大富故求佛道因緣，行諸波羅蜜，宜先行布施。何以故？既有財物又知罪福，兼有慈悲心於諸眾生故，宜先行布施。隨次第因緣，行諸波羅蜜。出家菩薩以無財故，次第宜持戒、忍辱、禪定。所宜故名為主。除財施，餘波羅蜜皆出家人所宜行。

�  《長阿含經》卷8〈眾集經〉﹙大正1，48b10-19﹚。


�  一、「從佛聞」；第二從「和合眾僧多聞耆舊」邊聞；第三從「眾多比丘持法、持律、持律儀者」邊聞；第四從「一比丘持法、持律、持律儀者」聞。這四者，是佛、僧伽、多數比丘、一比丘。《原始佛教聖典之集成》p.19。


�  參照印順導師《原始佛教聖典之集成》，pp.22-24。
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