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《瑜伽師地論》卷第八十四

＜攝異門分之下＞
(大正30，766b14～772b9；《披尋記》4，p.2511～p.2531)
肆、欲等九門
（壹）舉頌列九門（766b）
復次，嗢拖南曰：
〔1〕欲三種、〔2〕延請、〔3〕法、〔4〕僧、〔5〕惠施故、
〔6〕厭、〔7〕梵志、〔8〕無常、〔9〕聚沫等為後。
（貳）長行釋
一、標釋三種
（一）欲三種無常、虛偽、不實

       1、宣說顛倒
         （1）出依事
諸欲無常虛偽不實者：謂於諸欲，宣說顛倒；以是四種顛倒事故。
         （2）釋顛倒
當知此中虛故無我，偽故不淨，不實故苦；由於是處，樂非實故。
       2、名妄法等
         （1）說名妄法
然彼諸欲，似常等現，說名妄法，顛倒事故。

云何諸欲名為妄法？為顯此義，說幻事喻。雖非常等，然似顯現，故同彼法。
         （2）誑惑愚夫
誑惑愚夫者：謂無聞愚夫，於彼諸欲，不如實知，故於長夜恒被欺誑，深生染著；為變壞苦之所（766c）逼觸。
諸聰慧者：則不如是，如實知故。
       3、喻諸過失

 eq \o\ac(○,1)又彼諸欲喻枯骨者：令無飽故。 eq \o\ac(○,2)喻段肉者：多所共故。

 eq \o\ac(○,3)喻草炬者：是非法行惡行因故。 eq \o\ac(○,4)喻一分炭者：增長欲愛大熱惱故。
 eq \o\ac(○,5)喻大毒蛇者：為諸聖賢所遠離故。 eq \o\ac(○,6)喻夢所得者：速散壞故。
 eq \o\ac(○,7)喻所假借莊嚴具者：託眾緣故。 eq \o\ac(○,8)喻諸樹端爛熟果者：危亡地故。
（二）不淨異名
       1、總句
又不淨者：是其總句。
       2、別句
○言臭穢者：受用飲食變壞成故，屎尿不淨變壞所成，故名臭處。諸肉血等變壞所成，故名生臭。
○可厭逆者：受用婬欲變壞所成，可惡逆故。

二、延請

復次，

 eq \o\ac(○,1)應招延者：約捨世財。
 eq \o\ac(○,2)應奉請者：約盡貪愛。

◎欲求果報，是故招延；欲求解脫，是故奉請。
 eq \o\ac(○,3)應合掌者：即為二事，而延請時。
 eq \o\ac(○,4)應和敬者：應設禮拜、問訊等故；應可與彼戒、見同故。
 eq \o\ac(○,5)無上福田世應奉施者：於彼惠施，果無量故。
三、法
（一）教法攝
復次，

 eq \o\ac(○,1)善說者：文義巧妙故。
 eq \o\ac(○,2)現見者：於現法中可證得故。
（二）證法攝
1、滅諦異名
 eq \o\ac(○,1)無熱者：離煩惱故。 eq \o\ac(○,2)無時者：出三世故。
 eq \o\ac(○,3)難引者：老、病、死等不能引故。 eq \o\ac(○,4)難見者：天等趣中不可見故。
 eq \o\ac(○,5)

 eq \o\ac(□,a)內自所證者：唯信他等不能證故。
 eq \o\ac(□,b)諸有智者：者
謂學、無學。
 eq \o\ac(○,6)為舍、為洲、為救、為歸、為趣者：由後後句，釋前前句，顯出離義。

2、道請漸次
（1）標名正見
又能了知四聖諦故，名為正見。
（2）釋漸次相 
A、生起等

 eq \o\ac(○,1)言生起者：於一切時，容可生故。 eq \o\ac(○,2)已生起者：於過去世，住無學位。
 eq \o\ac(○,3)今生起者：於現在世，或已證得，或修圓滿。 eq \o\ac(○,4)當生起者：或未證得，或勤修習。
B、應修、應習、應多修習
應修、應習、應多修習者：隨其所應，如前當知。

C、應隨護
應隨護者：遠離隨順退墮法故。

D、應觸、應作證
 eq \o\ac(○,1)言應觸者：由身體故。（767a） eq \o\ac(○,2)應作證者：或果，或勝智；如說我已證道故。

（三）說法攝
 eq \o\ac(○,1)應時而說者：若了知彼願樂欲聞及堪聞者，方可為說；坐卑座等，是名為時。
應當序說先時所作。
 eq \o\ac(○,2)若了知彼是增上已，
即便殷重，隨其所能，盡己所有而為說法。為欲開示彼彼差別未曾有義，非直華詞樂說而已。

 eq \o\ac(○,3)次第者：開示義故。 eq \o\ac(○,4)隨密者：設妨難故。 eq \o\ac(○,5)隨會者：顯釋彼故。
 eq \o\ac(○,6)令歡喜者：化受教者故。 eq \o\ac(○,7)令愛樂者：化處中者故。 eq \o\ac(○,8)令喜樂者：化誹謗者故。
 eq \o\ac(○,9)讚勵者：求彼實德，以稱順心，發自言音揄揚讚美。
 eq \o\ac(○,10)訶擯者：觀彼實過，以無恚心，發自言音開示訶責。
 eq \o\ac(○,11)道理者：具四道理故，謂觀待道理、作用道理、法爾道理、證成道理。
 eq \o\ac(○,12)有益者：於所為處不棄捨故。
 eq \o\ac(○,13)無雜者：無雜亂故，有繫屬故。

 eq \o\ac(○,14)有法者：能引義故；依於苦等，有無量種出離遠離所生法故。
 eq \o\ac(○,15)如眾會者：隨剎帝利等四種會眾，所堪能故。
 eq \o\ac(○,16)以慈心者：為欲令彼得樂義故。
 eq \o\ac(○,17)利益心者：云何當令若有殷重聽聞正法，皆得悟解獲大利益故。
 eq \o\ac(○,18)哀愍心者：欲令彼修法隨法行故。
 eq \o\ac(○,19)無所依者：不為利養、恭敬、名稱故，謂不依止衣服等事，亦不依止禮敬等事，唯欲令他悟入正法；又不於他有所輕蔑，乃至廣說。
 eq \o\ac(○,20)不自高者：不為利養、恭敬事故，作如是言：「唯我能知如是法律，非汝等輩，乃至廣說讚己功德，談彼過失。」

（四）聽說攝
1、無雜染心
（1）遠離貢高雜染
A、應時而聽
於時時間應聽法者：至如是時，應自觀察：我今說法，多有所作；他說法時，應正了知，勿我於中當為障礙。
B、殷重恭敬而聽
即便殷重以謙下心坐于（767b）卑座，具足威儀，隨其所能，聽聞正法，起恭敬相。
C、不為損害等
為欲啟悟先未解義，而興請問。若不悟解，或復沈疑，終不譏誚，於其勝者恭敬隨順，於等、於劣，恭敬法故，亦不輕蔑。
（2）遠離輕慢雜染
於說法師深生尊重。
 eq \o\ac(○,1)如說法者：當獲無上大果修利故。
 eq \o\ac(○,2)不輕法者：不作是言：「此非綺飾文字章句，所有文句，悉皆麤淺故。」

 eq \o\ac(○,3)不輕法師者：不作是言：「彼於我所，種姓卑劣等故。」

 eq \o\ac(○,4)不自輕者：不作是言：「我於解法，無有力能；」於其所證，無怯劣故。
2、無散亂心
 eq \o\ac(○,1)奉教心者：無惱亂心，唯欲求解故。 eq \o\ac(○,2)心一趣者：為欲領解文句差別故。
 eq \o\ac(○,3)屬耳聽者：為欲了知音韻差別故。 eq \o\ac(○,4)修治意者：為欲悟入甚深義故。
 eq \o\ac(○,5)於一切心無不繫念者：為欲無間領解音韻文句義故，無不了知，無不通達，而空過者。
四、僧
（一）正行攝
1、正行異名
（1）總句
復次，言正行者：謂是總句。
（2）別句          

	
	A、第一義
	B、第二義

	1
	應理行者：住果有學。
	又應理行者：是其正道，及果滅行。

	2
	質直行者：住於向道。

	質直行者：如其聖教而正修行，無諂無誑，如實顯現。

	3
	和敬行者：是其無學；由彼唯於大師正法及學處等，深恭敬故。
	和敬行者：與六堅法而共相應。


	4
	隨法行者：於因轉時，法隨法行；由聞他音、內正如理而思惟故。
	隨法行者：法隨法行。


2、正行果異名
 eq \o\ac(○,1)諸阿羅漢諸漏永盡，乃至廣說。
 eq \o\ac(○,2)最極究竟，乃至廣說。
 eq \o\ac(○,3)亦名出離，超出坑塹，越度坑塹，乃至廣說。 eq \o\ac(○,4)永斷五支，成就六支，乃至廣說。
 eq \o\ac(○,5)獲得預流不顛墜法，決定趣向三菩提果，乃至廣說。
◎如是一切，於自處所，＜攝事分＞中，我當廣說。

（二）大師子攝
       1、總句
又大師子者：是其總句。
2、別句
         （1）諸句差別
 eq \o\ac(○,1)腹所生者：簡去異生卑（767c）劣子故。
 eq \o\ac(○,2)口所生者：從說法音而誕生故。
 eq \o\ac(○,3)法所生者：如理作意法隨法行之所生故。
 eq \o\ac(○,4)法所化者：從法身路而得成立，相似法故。
 eq \o\ac(○,5)法等分者：受用無漏法之財寶，相似法故。

（2）圓滿差別
           A、標
如是諸句，顯示增上生圓滿，及父相似法生圓滿。
           B、配
             （A）顯示增上生圓滿
 eq \o\ac(○,1)謂初句，於其增上生圓滿中，遮器過失。 eq \o\ac(○,2)第二句，遮其精血不淨所生；
 eq \o\ac(○,3)第三句，遮其欲貪非正法生。
如是三句，顯示增上生圓滿。
（B）顯示父相似法生圓滿
 eq \o\ac(○,4)第四句，顯示自體相似之法。 eq \o\ac(○,5)第五句，顯示受用相似之法。
如是二句，顯示父相似法生圓滿。
（三）序集攝
       1、標差別
 eq \o\ac(○,1)又序者：是緣。 eq \o\ac(○,2)集者：是因。
2、釋異名
 eq \o\ac(○,1)緣增上故，名彼種類。 eq \o\ac(○,2)因增上故，名彼所生。
3、明建立
雖因所生，藉緣勢力，方得生起；為彼依故，又於此中後句釋前。

（四）善見攝
1、總句
又善見者：是其總句。
       2、別釋

 eq \o\ac(○,1)言善知者：知法義故。 eq \o\ac(○,2)善思惟者：如其正理而思惟故。
 eq \o\ac(○,3)善黠慧者：全分知故。 eq \o\ac(○,4)善通達者：如實知故。
3、結顯
 eq \o\ac(○,1)由後二句，顯善見性。 eq \o\ac(○,2)由前二句，顯彼加行。

（五）聖攝

 eq \o\ac(○,1)又言聖者：是無漏故，及在聖者相續中故。 eq \o\ac(○,2)言出離者：出離三界一切苦故。
 eq \o\ac(○,3)言決達者：究竟出離無退轉故。
五、惠施（師德）差別 
復次，

 eq \o\ac(○,1)諸法皆以世尊為本者：由佛世尊是其最初現等覺故。

 eq \o\ac(○,2)世尊為眼者：現等覺已，為諸天人等開示故。
 eq \o\ac(○,3)世尊為依者：所說法中，隨所生起一切疑惑，皆能遣故。
 eq \o\ac(○,4)又佛世尊能為眼者：謂能引發俱生慧故。 eq \o\ac(○,5)能為智者：謂能引發加行慧故。
 eq \o\ac(○,6)能為義者：謂能引發思所成慧故。 eq \o\ac(○,7)能為法者：謂能引發聞所成慧故。
 eq \o\ac(○,8)不顯了義能決了者：一切疑惑皆能斷故。
 eq \o\ac(○,9)能為一切義所依者：謂能引發一切世（768a）間及出世間興盛事故。
六、厭差別
     （一）由位別
復次，

 eq \o\ac(○,1)厭者：謂於見道。 eq \o\ac(○,2)言離欲者：謂於修道，離欲究竟。
 eq \o\ac(○,3)所言滅者：謂於無學一切依滅。
◎前之二種，於加行位，修習厭行及離欲行；後之一種，在無學位行於滅行。
     （二）由相別

 eq \o\ac(○,1)又言厭者：由見諦故，於一切行皆悉厭逆。
 eq \o\ac(○,2)言離欲者：由於修道永斷貪故。
 eq \o\ac(○,3)言解脫者：由離貪故，一向安隱，於餘煩惱心得解脫。
 eq \o\ac(○,4)遍解脫者：煩惱斷故，於生等苦普得解脫。
七、梵志差別
（一）標辨
復次，

 eq \o\ac(○,1)是為婆羅門者：究竟到彼岸故，蠲除諸惡故，是為其相。

 eq \o\ac(○,2)無猶豫等者：於自所證，離疑惑故。
 eq \o\ac(○,3)斷諸惡作者：於應作事，無不作故；不應作事，無有作故。
 eq \o\ac(○,4)離諸貪愛者：無有利養、恭敬愛故。
 eq \o\ac(○,5)於有、非有著，無有隨眠者：
○隨眠永斷故。
○當知此中，若現在世、若未來世，名之為有；其過去世，名為非有。

（二）料簡其義
1、第一義
（1）總標觀察
由此諸句，無倒觀察婆羅門相。
（2）配釋別相
A、前三句
由前三句，顯示多聞及與正知，觀察其相。
B、第四句
或謂不正修習善品，故復顯示第四一句，觀察其相。
C、第五句
（A）辨所著
a、標八種
此中著者：謂八種著。
 eq \o\ac(○,1)於非有中，作愁憂著。
 eq \o\ac(○,2)- eq \o\ac(○,6)於現在世所攝有中，有五種著：一、作修治，二、作救護，三、作我所，四、作高勝，五、作下劣。
 eq \o\ac(○,7)- eq \o\ac(○,8)於未來世所攝有中，作行、作動。
◎總於三處，
作極厚重，作極甘味。
b、隨別釋
 eq \o\ac(○,1)作愁憂者：所愛變壞故。 eq \o\ac(○,2)作修治者：養育攝藏故。
 eq \o\ac(○,3)作救護者：於逼惱處，求作救護故。 eq \o\ac(○,4)作我所者：執為我所故。
 eq \o\ac(○,5)作高勝者：計我為勝，而起憍慢故。如世尊言：「世間眾生，慢為高幢故。」

 eq \o\ac(○,6)作下劣者：計我為劣，而起憍慢故。
 eq \o\ac(○,7)言作行者：是其希望未來（768b）世愛。 eq \o\ac(○,8)言作動者：既希望已，方便追求。
 eq \o\ac(○,9)作極厚重者：是所愛樂，非可食用；謂金銀等，應可貿易。 eq \o\ac(○,10)作極甘味者：是可食用。

2、第二義
（1）顯義
復有差別：謂此五句，略顯得道、道果作證。
        （2）配句
          A、配初句
是為婆羅門者：略顯得道。
B、配餘句
○無猶豫等，斷諸惡作，離諸貪愛，於有、非有著無有隨眠者：如是諸句，略顯獲得道果作證。
○於記所解疑惑斷故；於所行中，一切忘失法行斷故；於未來世，苦因斷故；現在苦因，麤重斷故。
        （3）釋名
          A、有
所言有者：謂此義中，當知於其三界所攝諸相作意。
B、非有
言非有者：於無相界作意思惟。
C、著
所言著者：謂此義中，是貪、瞋、癡。
            （A）辨品類
 eq \o\ac(○,1)如無相定，諸有學者猶有隨眠；非阿羅漢得有尋思、戲論、著、想四種雜染。
 eq \o\ac(○,2)前二是出家品，後二是在家品。由有著隨眠，故彼得生起。
            （B）釋雜染
 eq \o\ac(○,1)諸出家者，由追憶念曾所更境，故有尋思；動亂現行，故有戲論。
 eq \o\ac(○,2)諸在家者，住現前境，有著、有想；由有染著、取諸相故。

            （C）廣因緣
復有二種雜染因緣：謂不如理作意，及順彼處法。由此因緣，彼得生起，是故說此為彼因緣。
八、無常差別
     （一）苦聖諦攝
       1、辨四行
         （1）無常、苦義
復次，所有無常皆是苦者，義何謂耶？
 eq \o\ac(○,1)若有無常眾同分者，有生、老等眾苦生起。
 eq \o\ac(○,2)若依諸觸有諸受者，彼皆變壞，生已尋滅，故說諸受皆悉是苦。
（2）空、無我義
若有生等苦法，及有壞等苦法，彼皆無我，自非我故，於是處所，亦無有我。由此攝受空、無我行。

2、明慧忍
 eq \o\ac(○,1)又解了者：聞所成慧，諸智論者如是說故。
 eq \o\ac(○,2)等解了者：思所成慧。
 eq \o\ac(○,3)審解了者：修所成慧。
 eq \o\ac(○,4)即於如是三慧行中所有諸忍，名為喜樂，若等喜樂，若遍喜樂。
（二）隨觀等攝

1、舉差別
又有無常隨觀、斷隨觀、離欲隨觀、（768c）滅隨觀者：如＜聲聞地＞已廣分別。

又無常力之所損害，乃至廣說。當知此中，增一略文顯無常等差別，障礙差別為後，如其所應。
2、明證得

 eq \o\ac(○,1)為欲獲得所未得者：最初得故，或先下劣有所證故。
 eq \o\ac(○,2)於上差別而作證者：謂於其斷而作證故。
 eq \o\ac(○,3)言觀察者：此說於慧。
 eq \o\ac(○,4)言審慮者：說三摩地。
 eq \o\ac(○,5)如理觀察者：此說二法無顛倒轉。

○雖實無有而顯現者：謂於此中實無樂故。
○虛者：空、無我故。
○偽者：不淨故。
○不堅者：無常故。

此則顯示無四顛倒。
九、聚沫差別
     （一）色如聚沫

       1、標四因
復次，色如聚沫者：速增減故，水界生故，思飲食味水所生故，不可揉捼故。

       2、隨難釋
 eq \o\ac(○,1)非如泥團可令轉變造作餘物，是故說言不可揉捼。
 eq \o\ac(○,2)又實非聚，似聚顯現，能發起一有情解故。
（二）受喻浮泡

       1、標義
受喻浮泡者：三和合生，不久堅住，相似法故。
2、別釋
 eq \o\ac(○,1)言如地者：所謂諸根；彼生依故。 eq \o\ac(○,2)言如雲者：謂諸境界。
 eq \o\ac(○,3)言如雨者：所謂諸識。 eq \o\ac(○,4)如雨擊者：所謂諸觸。
 eq \o\ac(○,5)如浮泡者：所謂諸受速疾起謝，不堅住故。
（三）想同陽焰

想同陽焰者：飈
動性故，無量種相變易生故，令於所緣發顛倒故，令其境界極顯了故，由此分別男女等相成差別故。
（四）行類芭蕉

云何行類芭蕉？ 

 eq \o\ac(○,1)如明眼人者：謂聖弟子。
 eq \o\ac(○,2)言利刃者：謂妙慧刀。
 eq \o\ac(○,3)言入林者：謂於五趣，舉意攀緣；種種自性眾苦差別，同樹法故。
 eq \o\ac(○,4)為取端直芭蕉柱者：謂為作者、受者我見。
 eq \o\ac(○,5)截其根者：謂斷我見。
 eq \o\ac(○,6)齣折葉者：委細簡擇、唯有種種思等諸行差別法故。
 eq \o\ac(○,7)彼於其中都無所獲者：謂彼經時，無堅住故。
 eq \o\ac(○,8)何況堅實者：何況有餘常恒實我作者、受（769a）者而可得見！

（五）識如幻事

云何識如幻事？
       1、第一義
 eq \o\ac(○,1)言幻士者：隨福、非福、不動行識。 eq \o\ac(○,2)住四衢道者：住四識住。
 eq \o\ac(○,3)造作四種幻化事者：謂象、馬等。如象身等雖現可見，而無真實象身等事。
2、第二義
如是應知隨福、非福、不動行識，住四識住，雖有作者及受者等我相可見；然無真實我性可得；又識於內隱其實性，外現異相，猶如幻像。
第二項釋黑品異門
壹、結前生後
復次，已說白品異門。

（壹）、舉頌列九門
黑品異門，我
今當說。嗢拖南曰：
〔1〕生、〔2〕老、〔3〕死、〔4〕藏等、〔5〕可欣
等、
〔6〕煩惱、〔7〕廣說貪瞋癡、〔8〕少等、〔9〕差別等。
（貳）長行釋
一、生差別

 eq \o\ac(○,1)所言生者：謂初結生，即名色位。
 eq \o\ac(○,2)等生，則是胎藏圓滿。
 eq \o\ac(○,3)出謂出胎。
 eq \o\ac(○,4)現謂嬰孩，乃至少年，及中年位。
 eq \o\ac(○,5)起者，乃至極老年位。
 eq \o\ac(○,6)又蘊得者：謂名色位。
 eq \o\ac(○,7)界得，即是於此位中，彼種子得。
 eq \o\ac(○,8)言處得者：名色增長，六處圓滿。
 eq \o\ac(○,9)諸蘊現者：謂從出胎，乃至老位。
 eq \o\ac(○,10)命根起者：捨故眾同分，取新眾同分。
二、老差別

復次，

 eq \o\ac(○,1)言蹎蹶者：年衰邁時，行步去來，多僵仆故。 eq \o\ac(○,2)言皓首者：髮毛變改，白銀色故。
 eq \o\ac(○,3)言襵
多者：皮緩皺故。 eq \o\ac(○,4)言衰熟者：年衰邁時，即彼黃皴無光澤故。
 eq \o\ac(○,5)言朽壞者：勢力、勇健皆無有故。 eq \o\ac(○,6)脊傴曲者：身形前僂、憑杖行故。
 eq \o\ac(○,7)多諸黑子莊嚴身者：青黑雜黶
遍支體故。 eq \o\ac(○,8)言惛耄
者：於所作事經行住等，無多能故。
 eq \o\ac(○,9)言羸劣者：諸根於境，無多能故。 eq \o\ac(○,10)言衰退者：念智慧等，無多能故。
 eq \o\ac(○,11)遍衰退者：即諸根等，經彼彼念瞬息等位，漸損減故。
 eq \o\ac(○,12)諸根熟者：即彼衰廢，無堪能故。 eq \o\ac(○,13)諸行朽者：根所依處時經久故。
 eq \o\ac(○,14)體腐敗者：即彼所說性衰變（769b）故。
三、死差別

復次，

 eq \o\ac(○,1)殞者：捨身形故。 eq \o\ac(○,2)終者：臨死時故。
 eq \o\ac(○,3)喪者：若於是時屍骸猶在。 eq \o\ac(○,4)歿者：若於是時屍骸殄滅。
 eq \o\ac(○,5)又喪者：據色身故。 eq \o\ac(○,6)沒者：據名身故。
 eq \o\ac(○,7)壽退煖退者：將欲終時，餘心處在。 eq \o\ac(○,8)命根滅者：一切壽量，皆窮盡故。
 eq \o\ac(○,9)死者：其識棄捨心胸處故。 eq \o\ac(○,10)殂
落者：從死已後或一七日，或復經於二、三七日。
四、藏等差別

復次，

 eq \o\ac(○,1)一切愚夫異生，於其六處，由執我故，名藏。
 eq \o\ac(○,2)執我所故，名護。
 eq \o\ac(○,3)由薩迦耶以為根本各異世間見趣差別、我慢增上、愛現行故，名覆。
 eq \o\ac(○,4)於順樂受所有六處，有貪欲故，名味。
 eq \o\ac(○,5)於順苦受所有六處，有瞋恚故，名結。
 eq \o\ac(○,6)於順不苦不樂受所有六處，有愚癡故，名合。
 eq \o\ac(○,7)於過去世所有六處，有顧戀故，名隨眠。
 eq \o\ac(○,8)於未來世所有六處，有希望故，名繫屬。
 eq \o\ac(○,9)於現在世所有六處，有耽染故，名執著。
 eq \o\ac(○,10)於自攝受他身六處，執為我所。

 eq \o\ac(○,11)於劣中勝，非自攝受他身六處，依慢種類，發起於慢。
 eq \o\ac(○,12)於不定地欲界所繫，發起後後所有希求。

 eq \o\ac(○,13)於其定地色、無色繫，如其所應，由廣大微妙故，發起厚重。
 eq \o\ac(○,14)依在家品，色、聲、香、味、觸，由愛味眷屬所隨逐故，發起甘味。
 eq \o\ac(○,15)依出家品，六處由懈怠放逸煩惱故，遍於一切不能捨離。
五、可欣等差別
（一）標辨四句
復次，可欣、可樂、可愛、可意者：當知此四句，略顯可愛事。
1、別釋
（1）第一義
A、出可愛事
此可愛事，略有三種：一、可希求事，二、可尋思事，三、可耽著事。
B、配屬四句

 eq \o\ac(○,1)未來可愛事，可希求故，名為可欣。
 eq \o\ac(○,2)過去可愛事，唯可欲故、唯可樂故，名為可樂。
 eq \o\ac(○,3)現在可愛事，略有二種：一、（769c）境界事，二、領受事。
 eq \o\ac(□,a)若境界事可愛樂故，名為可愛。
 eq \o\ac(□,b)若領受事可愛樂故，名為可意。
C、結說一切

◎如是所說諸可愛事，或過去、或未來、或現在、或境界、或領受，有差別故；或名可希求事，或名可尋思事，或名可耽著事，是故宣說如是一切諸句差別。
（2）第二義
 eq \o\ac(○,1)又可欣者：約未來世，可希求故。
 eq \o\ac(○,2)可樂者：約現在世，現可欲樂無厭足故。
 eq \o\ac(○,3)可意者：約過去世，隨念可意而追憶故。
 eq \o\ac(○,4)可愛者：約妙色相，貫通三世皆可愛故。
（二）釋隨應
 eq \o\ac(○,1)又可欲者：悅意記念故。 eq \o\ac(○,2)欲所引者：欲界繫故；或復隨順二種差別，受用欲故。

 eq \o\ac(○,3)可染著者：貪處所故。
六、煩惱差別
     （一）體性義攝
       1、結

（1）標得名
復次，於五種事能和合故，說名為結。
（2）列五事
五種事者：一、所結事，二、能結事，三、罪過事，四、等流事，五、趣向事。

（3）別釋
 eq \o\ac(○,1)諸結所緣，名所結事。所以者何？由愛、恚等，各於所緣，隨相差別而和合故。
 eq \o\ac(○,2)即彼諸結，展轉相引而和合故，名能結事。
 eq \o\ac(○,3)諸結因緣於現法中能生過罪，乃至領受從彼所生心法憂苦；由此因緣能和合故，名罪過事。
 eq \o\ac(○,4)為當來世猛利貪等生成之因，而和合故，名等流事。
 eq \o\ac(○,5)能生五趣，於諸趣中能和合故，名趣向事。
（4）廣罪過
 eq \o\ac(○,1)○由此因緣，自行惡行，遭他笞罰、縛錄、訶罵、驅擯害等，種種眾苦而生起故，名能自損。
○若不自遭，令他遭故，名能損他。
○若由彼故，自他俱遭，名能俱損。
 eq \o\ac(○,2)○能生現法罪者：謂由彼故，遭如所說種種苦事，然不決定往諸惡趣。
○能生後法罪者：謂由彼故，雖於現法他所不知，然能為因，往諸惡趣。
○能生現法、後法罪者：謂具（770a）二種。於現法中多懷染著，所欲不遂，廣生種種心法憂苦；復於當來往諸惡趣。
（5）結勝說
結雖無量，就勝而言，略有九結。

2、縛
 eq \o\ac(○,1)又約不隨所欲義故說有三縛：謂貪、瞋、癡；依三受故。

 eq \o\ac(○,2)由彼因緣，雖欲脫彼，而不能脫，故名為縛。
3、隨眠
 eq \o\ac(○,1)又煩惱品麤重種子之所隨逐，說名隨眠，是隨縛義，是微細義。
 eq \o\ac(○,2)取其根本，但有七種。

4、隨煩惱
 eq \o\ac(○,1)又從煩惱生故，親近煩惱故，隨惱亂心故，名隨煩惱。
 eq \o\ac(○,2)除七隨眠，所餘一切染污心法，皆隨煩惱。

5、纏
 eq \o\ac(○,1)又現起、相續、無斷絕義，說名為纏。
 eq \o\ac(○,2)纏有八種；謂無慚等。
6、株杌
 eq \o\ac(○,1)又彼能令轉成上品、相續起故，能令身心無堪能故，說為株杌
。如舄
鹵田，不任耕植。

 eq \o\ac(○,2)○又處所別故，彼所生疑，有差別故，說五心株。

○貪等別故，說有三種。

7、垢
又彼能令不清淨故，說名為垢。
8、儞伽
 eq \o\ac(○,1)又於諸處門，常流注故，名為儞伽。
 eq \o\ac(○,2)常能害故，亦名儞伽。

9、箭
又彼能令不寂靜故，說名為箭。如被毒箭，若未拔時，多不寂靜。
10、所有
又能障捨故，有戲論故，名為所有。

11、惡行
又非法行、不平等行，現在前故，說名惡行。

12、根
又能等起一切煩惱、諸惡行故，說名為根。
13、漏
又能出生當來生故，說名為漏。
14、匱
又既生已；由老死等令匱乏故，說名為匱。
15、燒
又非愛合會、所愛乖離，貪求利養所燒然故，說名為燒。
16、惱
又能令愁歎憂苦惱故，說名為惱。
17、暴流
又能令順流而漂溺故，說名暴流。
18、軛
又依前際，能為現法生死流轉勝方便故，說名為軛。
19、取
又依現在，能為未來勝方便故，說名為取。
20、繫
又難解故，說名為繫。
21、蓋
又於所知事，能障智故，說名為蓋。
22、分結
（1）下分結
A、辨差別（770b）
又望色、無色界，欲界為下分；望其修道，見道為下分。
B、釋得名
由約此二下分差別，隨其所應，說名五下分障；亦名五下分結。

（2）上分結
與此相違，當知說有五上分結。
       23、林
又言林者：能生種種苦蘊體性。由親愛故，彼得增長；說名稠林。
24、諍
又能發起諸鬥訟等種種忿競，故名為諍。
（二）訶毀義攝
1、黑
明所治故，說名為黑。
2、無義
能引苦故，說名無義。
3、弊下
無所用故，說名弊下。
4、有罪
性染污故，說名有罪。
5、應遠離
不應習近故，說名應遠離。
6、突尸羅等

	
	（1）第一義
	（2）第二義

	1
	毀犯所受清淨戒故，名突尸羅。
	又捨所受故，名突尸羅。

	2
	又惡法者：謂極猛利無慚、無愧、不信佛等，毀謗賢聖邪見相應故；或復種種惡法現行故；又有貪欲、瞋恚心等，乃至廣說。

	先捨惡法，復還取故，名為惡法。

	3
	當知此中內朽敗者：外持沙門相故，內無沙門法故；猶如大木，外皮堅妙，內被蟲食，虛無有實。
	形相、意樂，互不相稱，由是因緣，名內（770c）朽敗。

	4
	下產生者：廣如下產，及非下產法門中說。
	隨其所欲，而行住故，名下產生。

	5
	水生蝸螺者：謂所聽受，與水相似，除渴愛故。若諸苾芻，犯禁戒等，如彼蝸螺穢濁淨水，是故猶如有蝸螺水，不堪飲用，應遠離故。
	毀辱所聞故，名水生蝸螺。

	6
	螺音狗
行者：謂諸苾芻，習行惡行，於受利養臥具等
時，自稱年雨
最第一故。
	由邪受用諸信施故，名螺音狗行。

	7
	實非沙門稱沙門者：
 eq \o\ac(○,1)已失苾芻分，稱有苾芻分故。實懷惡欲，而自稱言，我是第一真沙門故。
非梵行者：實非遠離婬欲穢法，而自稱言我遠離故。
 eq \o\ac(○,2)又失苾芻性，而自稱有苾芻性，是故說名妄稱梵行。實非沙門，而自稱言我是第一真實沙門，是故說名妄稱沙門。
	邪言說故，名為妄稱沙門梵行。


（三）指廣說
 eq \o\ac(○,1)又有貪、瞋、癡、忿、恨等，乃至廣說諸雜碎事，＜攝事分＞中我當廣說。

 eq \o\ac(○,2)又有無常、苦、空、無我、生法、老法乃至燒雞
，隨其處所，即於彼中我當廣說。
七、廣說貪、瞋、癡
（一）貪差別
復次，

 eq \o\ac(○,1)染者：謂樂著受用故。 eq \o\ac(○,2)著者：謂即於彼，無所顧惜故。
 eq \o\ac(○,3)饕餮者：謂希望未來所得受用事故。 eq \o\ac(○,4)吞吸者：謂彼所餘助伴煩惱所吞吸故。
 eq \o\ac(○,5)迷悶者：次後當說。 eq \o\ac(○,6)耽著者：謂堅執已得，無所營為故。
 eq \o\ac(○,7)貪求者：謂追求未得，勤加行故。 eq \o\ac(○,8)欲者：謂於未得、已得，希求獲得及受用故。
 eq \o\ac(○,9)貪者：謂於受用，喜樂堅著故。 eq \o\ac(○,10)親昵及愛樂，如所親昵、所愛樂中，應知其相。

 eq \o\ac(○,11)藏者：謂於內所攝自體中愛故。 eq \o\ac(○,12)護者：謂於他相續中愛故。
 eq \o\ac(○,13)執者：謂於我所中愛故。 eq \o\ac(○,14)渴者：謂倍增希求故。
 eq \o\ac(○,15)所染者：謂貪居處故。 eq \o\ac(○,16)所憍者：謂七種憍，所居處故。

 eq \o\ac(○,17)所欲者：謂種種品類受用貪欲所居處故。
 eq \o\ac(○,18)所親昵者：謂是過去諸顧戀愛所隨處故。
 eq \o\ac(○,19)所愛樂者：謂是現在諸欣喜愛所隨處故。
又現法中串所習愛，名為親昵。
宿世串習所發生愛，名為愛樂。
 eq \o\ac(○,20)所迷悶者：不能於中觀察功德及過失故。 eq \o\ac(○,21)所貪著者：是耽樂心所居處故。
 eq \o\ac(○,22)所縛著者：是貪、瞋、癡所居處故。 eq \o\ac(○,23)所希求者：能生愛故。
 eq \o\ac(○,24)所繫縛者：是一切結所居處故。 eq \o\ac(○,25)是惡者者
：謂能和合不善法故。
 eq \o\ac(○,26)為令現前而喜樂者：謂希望故。 eq \o\ac(○,27)為令現前而言說者：謂（771a）以語言而追求故。
 eq \o\ac(○,28)為令證得而遽務者：謂生貪著身追求故。 eq \o\ac(○,29)耽著而住者：謂得已，抱持而不捨故。
 eq \o\ac(○,30)等染者：謂於樂受，起貪欲故。 eq \o\ac(○,31)等惡者：謂於苦受，起瞋恚故。
 eq \o\ac(○,32)等愚者：謂於三受，起愚癡故。 eq \o\ac(○,33)顧戀者：謂於過去故。
 eq \o\ac(○,34)繫心者：謂於未來故。 eq \o\ac(○,35)劬勞者：謂由彼因緣，正起追求故。
 eq \o\ac(○,36)熾然者：謂所欲果遂，起染污心故。 eq \o\ac(○,37)燒者：謂所欲衰損起染污心故。
 eq \o\ac(○,38)惱者：謂所得變壞故。 eq \o\ac(○,39)為祈禱者：顯示取著吉祥愛故。
 eq \o\ac(○,40)為觸對者：顯示取著摩執
愛故。 eq \o\ac(○,41)為希求者：顯示取著與利愛故。
 eq \o\ac(○,42)為欣悅者：顯示取著如意思惟所有愛故。又於諸欲其心趣入清淨，乃至廣說於五種出離界，應知如前＜三摩呬多地＞已說。

 eq \o\ac(○,43)言憍醉者：謂與三憍共相應故。

 eq \o\ac(○,44)極憍醉者：謂依上
憍，遍於諸惡不善法中，能令其心不防護故。
 eq \o\ac(○,45)趣憍醉者：謂於憍醉所有因緣，受學轉故。
 eq \o\ac(○,46)於諸欲中生等憍者：謂不觀過，受用欲故。 eq \o\ac(○,47)平安者：謂樂受自相故。
 eq \o\ac(○,48)領受者：謂諸受共相故。 eq \o\ac(○,49)趣受者：謂餘受因相故。
 eq \o\ac(○,50)又欲貪、堅著、拘礙、饕餮等貪，如＜聞所成地＞已說。

（二）瞋差別
復次，

 eq \o\ac(○,1)言內垢者：謂於怨意樂，堅持不捨故。 eq \o\ac(○,2)內忌者：謂於所愛，障礙住故。
 eq \o\ac(○,3)內敵者：謂能引發所不愛故。 eq \o\ac(○,4)內怨者：謂能引發所不宜故。
 eq \o\ac(○,5)又不可喜、不可樂、不可愛等，翻可喜等，如前應知。
 eq \o\ac(○,6)又言苦者：謂彼自性苦，亦隨憶念苦故。 eq \o\ac(○,7)損害者：謂現前苦故。
 eq \o\ac(○,8)違逆者：謂於三世思惟苦故。 eq \o\ac(○,9)不順意者：謂現有苦，能損害故。
 eq \o\ac(○,10)又苦、猛利、堅鞭、辛楚、不可意等，如＜攝事分＞（771b）我當廣說。

 eq \o\ac(○,11)又暴惡者：是其總句
 eq \o\ac(□,a)蠥成
者：麤言猛切故。 eq \o\ac(□,b)怨字語者：謂造文字無有依違，麤獷言故。
 eq \o\ac(□,c)怨嫌者：謂毀辱所依故。 eq \o\ac(□,d)憤發者：謂出言，顯發惡意樂故。
 eq \o\ac(□,e)恚害者：謂以手等而加害故。 eq \o\ac(□,f)顰蹙而住者：謂憤、害已後，顰蹙眉面，默然而住故。
 eq \o\ac(□,g)遍生憤恚者：謂數數追念不饒益相，深懷怨恨，惱亂心故。
	 eq \o\ac(○,12)
	約因緣辨
	約諸受辨

	1
	若生煩惱惱亂其心，由此因緣便住於苦。如說「苾芻！懈怠雜諸惡，便住於眾苦。」
	又言苦者：是其總句。

	2
	有苦者：謂彼攝受未來苦故。
	有苦者：謂憂苦相應故。

	3
	有匱者：謂彼遠離諸善品故。
	有匱者：謂樂受變壞故。

	4
	有災者：謂彼能為餘惑因故。
	有災者：謂在不苦不樂受中，於二不解脫故。

	5
	有熱者：謂於後時發熱惱故。
	有熱者：謂於樂等，如其所應有貪、瞋、癡火故。

	◎
	有於過去有苦，於未來有匱。


 eq \o\ac(○,13)又害者：者
顯示攝受上品怨嫌故。 eq \o\ac(○,14)敵者、怨者：如前已說。
 eq \o\ac(○,15)又摧伏者：謂與未生士用，生相違故。 eq \o\ac(○,16)破壞者：謂與生已士用，住相違故。
 eq \o\ac(○,17)為他所勝者：謂與未生功能，生相違故。 eq \o\ac(○,18)落在他後者：謂與已生功能，住相違故。
◎又不摧伏、不破壞、非所勝、有所勝者：如是諸句，由前諸句其義應知。
（三）癡差別
1、出種類
（1）舉已說
A、世愚攝
復次，

 eq \o\ac(○,1)在前際無智者：謂於過去諸行無常法性，不了知故。
 eq \o\ac(○,2)於後際無智者：謂於現在諸行盡滅法性，不了知故。
 eq \o\ac(○,3)於前後際無智者：謂於未來諸行當生法性，及當生已當盡法性，不了知故。
◎彼於如是不了知者：謂依前際等，起不如理思惟：我於過去世，（771c）為曾有耶？乃至廣說：我為是誰？誰當是我？今此有情，從何而來？於此沒已，當往何所？
B、事愚攝
 eq \o\ac(○,1)如是依前後際不如理作意，故於如是無常法性，愚癡不了。於諸行中我見隨逐；於內、於外俱於二種唯有法性，不能了知。
 eq \o\ac(○,2)內謂內處，外謂外跡。內外即是根所住處，及以法處。由彼諸法於內可得；又是外處之所攝故。
C、移轉愚攝
 eq \o\ac(○,1)於業無智者：謂於諸業唯有行性，不能了知，而妄計度我為作者。
 eq \o\ac(○,2)於異熟無智者：謂於有情世間及器世間，若餘境界業因所起，妄計自在作者、生者。
 eq \o\ac(○,3)於業異熟無智者：謂遍愚一切，獲得誹謗業果邪見。此即宣說外道異生，於諸法中所有無智。
D、最勝愚攝
 eq \o\ac(○,1)於佛無智者：謂不了知如來法身，及諸形相。
 eq \o\ac(○,2)於法無智者：謂不了知善說等相。
 eq \o\ac(○,3)於僧無智者：謂不了知善行等相。
E、真實愚攝
於苦等無智者：謂如諸經所分別相及十六行中不了知故。
F、染淨愚攝
 eq \o\ac(○,1)於因無智者：謂於無明等諸有支中，能為行等所有因性不了知故。
 eq \o\ac(○,2)於因所生無智者：
 eq \o\ac(□,a)謂於行等諸有支中，從無明等因所生性，不了知故。
 eq \o\ac(□,b)又於雜染、清淨品法，謂不善、善，有罪、無罪，過患、功德相應故，隨順黑、白謂無明、明分故。黑黑異熟，白白異熟，及有對分謂即黑白黑白異熟，如是一切皆從因緣之所生故，名為緣生。於彼一切不了知故，名為無智。

G、增上慢怨攝
 eq \o\ac(○,1)或於六觸處不能如實遍通達者：謂於六處順樂受等觸所生中，彼滅寂靜，不能如實遍了知故。
 eq \o\ac(○,2)又此加行不能如實於法通達知
見現觀者：謂即（772a）於彼法，不如實知故。
（2）指一切
於彼於此者：於如所說，或所未說。
2、辨異名

 eq \o\ac(○,1)無知者：於不現見。
 eq \o\ac(○,2)無見者：於現見現前。
 eq \o\ac(○,3)無現觀者：於如實證不由他緣。
 eq \o\ac(○,4)黑闇者：於其實事，不正了知。
 eq \o\ac(○,5)愚癡者：於不實事，妄生增益。
 eq \o\ac(○,6)無明者：於所知事，不能善巧。於彼彼處不正了知；謂於彼彼所說義中，及於名、句、文身不能解了。
 eq \o\ac(○,7)昏闇者：成就誹謗一切邪見。

 eq \o\ac(○,8)又障蓋無眼
等，廣說如＜攝事分＞。
 eq \o\ac(○,9)又覆蔽、隱沒、昏昧、遍昏昧等，廣說如愛契經。
3、辨能障

（1）不恭敬等

A、第一義

 eq \o\ac(○,1)不恭敬者：不修恭敬故。 eq \o\ac(○,2)不尊重者：不信彼德故。
 eq \o\ac(○,3)不貴尚者：令彼所欲、有匱乏故。 eq \o\ac(○,4)不供養者：不施利養故。
B、第二義
又不恭敬乃至不供養者：當知展轉，後句釋前。
C、第三義
又不恭敬、不尊重、不信有而聽聞法等，廣說如＜攝決擇分＞。
（2）不承聽、不審聽
 eq \o\ac(○,1)又不承聽者：不欲聞故。 eq \o\ac(○,2)不審聽者：心散亂故。
（3）不住奉教心等
 eq \o\ac(○,1)不住奉教心者：不欲修行故。 eq \o\ac(○,2)不修正行者：於法隨法
，不如意樂正修行故。
 eq \o\ac(○,2)又不受學轉者：於大師聖教，不能證故。
（4）樂睡眠虛度生命等
A、總句
又樂睡眠虛度生命者：是其總句。
B、別句
 eq \o\ac(○,1)唐捐者：不能修往善趣因故。 eq \o\ac(○,2)無果者：不能得彼善趣果故。
 eq \o\ac(○,3)無義者：不能修得涅槃因故。 eq \o\ac(○,4)無利者：不能得彼涅槃果故。

（5）不慰問同梵行者
 eq \o\ac(○,1)又問少病惱不者：界無不平等故。 eq \o\ac(○,2)少事業不者：加行事業，無不平等故。
 eq \o\ac(○,3)起居輕利不者：希須飲食，既飲食已，易消化故。
 eq \o\ac(○,4)又務、力、樂、及無罪等，如＜聲聞地＞食知量中，已說其相。

（6）不簡擇等
又不簡擇，不極簡擇等，廣說如＜聲聞地＞。

（7）不思惟等
又不思惟，不稱量等，廣說亦如＜聲聞地＞。

八、少等
復次， eq \o\ac(○,1)少者：高廣量不相應故。 eq \o\ac(○,2)小者：卑狹量（772b）相應故。
 eq \o\ac(○,3)尠
者：纔受世間言說量故。
九、異等
復次， eq \o\ac(○,1)或異門者：自相差別故。 eq \o\ac(○,2)或意趣者：俗相差別故。 eq \o\ac(○,3)或殊異者：因相差別故
第三節總結
如是名為＜攝異門分＞。如是異門，於諸經中隨其麤顯言多用者，略已採集，示差別義。其餘無量諸佛世尊所說異門，及義差別，由此方隅，由此所學，由此言教，應當精勤別別思擇異門、異義顯示安立。
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� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（下）》(p.257-260)。


〔2〕《雜阿含經》卷22（591經）(大正2，157a27-29)：「爾時、世尊告諸比丘：「過去世時，海洲上優婆塞，至他優婆塞舍會坐。極毀呰欲，言此欲者虛妄不實，欺誑之法，猶如幻化，誑於嬰兒。」。


〔3〕《中阿含經》卷18(大正1，542b6-10)：「爾時，世尊告諸比丘：欲者無常、虛偽、妄言，是妄言法，則是幻化、欺誑、愚癡。若現世欲及後世欲，若現世色及後世色，彼一切是魔境界，則是魔餌，因此令心生無量惡不善之法，增伺、瞋恚及鬪諍等。」


� 〔1〕《雜阿含經》卷7（186經）(大正2，48b27-c15)：「如無常，……骨聚法、肉段法、執炬法、火坑法、如毒蛇、如夢、價借、如樹果、……如是比丘，乃至斷過去、未來、現在無常，乃至滅沒，當修止觀。」


〔2〕《中阿含經》卷55＜晡利多品持齋經第一＞(大正1，774a20-775b28)：「居士！猶如有狗，飢餓羸乏，至屠牛處，彼屠牛師、屠牛弟子淨摘除肉，擲骨與狗。狗得骨已，處處咬嚙，破脣缺齒，或傷咽喉，然狗不得以此除飢。……世尊說：欲如骨鏁〔ㄙㄨㄛˇ〕，樂少苦多，多有災患，當遠離之。若有此捨離欲、離惡不善之法，謂此一切世間飲食永盡無餘，當修習彼。


居士！猶去村不遠，有小肉臠，墮在露地，或烏或鵄，持彼肉去，餘烏鵄鳥競而逐之，……。世尊說：欲如肉臠，樂少苦多，多有災患，當遠離之。……


居士！猶如有人，手把火炬，向風而行，……世尊說：欲如火炬，樂少苦多，多有災患，當遠離之。……


居士！猶去村不遠，有大火坑，滿其中火，而無烟 [火*僉]。世尊說：欲如火坑，樂少苦多，多有災患，當遠離之。


居士！猶去村不遠，有大毒蛇，至惡苦毒，黑色可畏，……世尊說：欲如毒蛇，樂少苦多，多有災患，當遠離之。


居士！猶如有人，夢得具足五欲自娛，彼若悟已，都不見一，……世尊說：欲如夢也，樂少苦多，多有災患，當遠離之。


居士！猶如有人假借樂具，或宮殿樓閣，或園觀浴池，或象、馬車乘，或繒綿被，或指環、臂釧，或香瓔珞頸鉗，或金寶華鬘，或名衣上服，多人見已，……世尊說：欲如假借，樂少苦多，多有災患，當遠離之。


居士！猶去村不遠，有大果樹，此樹常多有好美果，……世尊說：欲如樹果，樂少苦多，多有災患，當遠離之。若有此捨離欲、離惡不善之法，謂此一切世間飲食永盡無餘，當修習彼，是謂聖法、律中更有此八支斷絕俗事而得作證。」


� 《披尋記》（四）p.2486：「多所共故者：謂為眾多所共有故。由是義顯能為他奪，簡非不共故作是說。」


� 《中阿含經》卷38＜梵志品鬚閑提經第二＞(大正1，671b12-14)：「人間欲者，臭處不淨，意甚穢惡而不可向，憎諍極苦。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.417-418)。


〔2〕《雜阿含經》卷13（342經）(大正2，93b12-17)：「若比丘成就此六常行者，當知是舍利弗等。舍利弗比丘，眼見色已，不苦不樂捨心住，正念、正智；耳、聲；鼻、香；舌、味；身、觸；意識法，不苦不樂捨心住，正念、正智。舍利弗比丘成就此六常行故，世間難得，所應承事，恭敬、供養，則為世間無上福田。」；《雜阿含經》卷2（53經）(大正2，12c4-13a16)。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.37-38)。


〔2〕《雜阿含經》卷8（215經）（大正2，54b3-6）：「爾時，尊者富留那比丘往詣佛所，稽首佛足，退住一面。白佛言：『世尊說現法、說滅熾然、說不待時、說正向、說即此見、說緣自覺。』」，《相應部》（三五）「六處相應」七○經〔SN 35，70（Ⅳ）p.41-43〕。


� 〔者〕－【宋】【元】【明】【宮】(大正30，766d，n.6)。


� 〔1〕《大乘阿毘達磨集論》卷5 (大正31，682a21-27)：「何故此滅復名舍宅？無罪喜樂所依事故。何故此滅復名洲渚？三界隔絕故。何故此滅復名弘濟？能遮一切大苦災橫故。何故此滅復名歸依？無有虛妄意樂方便所依處故。何故此滅名勝歸趣？能為歸趣一切最勝聖性所依處故。」


  〔2〕《雜阿含經》卷31（890經）(大正2，224b7-10)：「如無為，如是難見、不動、不屈、不死、無漏、覆蔭、洲渚、濟渡、依止、擁護、不流轉、離熾焰、離燒然、流通、清涼、微妙、安隱、無病、無所有，涅槃亦如是說。」；《相應部》（四三）「無為相應」。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.157-158)。


〔2〕《雜阿含經》卷16（443經）(大正2，114c20-26)：「如是我聞：一時，佛住舍衛國祇樹給孤獨園。爾時、世尊告諸比丘：「我本未聞法時，得正思惟：此苦聖諦，正見已生；此苦集聖諦，此苦滅聖諦，苦滅道跡聖諦，正見已生」。佛說此經已，諸比丘聞佛所說，歡喜奉行。如已生，如是今生，當生，亦如是。如生，如是起，習，近，修，多修，觸，作證，亦如是。」


� 《瑜伽師地論》卷83 (大正30，765b14-18)：「若修者，謂由了相作意故。若習者，謂由勝解作意故。多修習者，謂由餘作意故。又若修者，謂於所知事而發趣故。若習者，謂無間、殷重修加行故。多修習者，謂於長時熟修習故。」


� 《雜阿含經》卷31（875經）(大正2，221a10-12)：「爾時，世尊告諸比丘：有四正斷。何等為四？一者、斷斷。，二者、律儀斷，三者、隨護斷，四者、修斷。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.385-389)。


  〔2〕《雜阿含經》卷13(大正2，87c6-7)：「若法應知、應作證者，悉皆作證。」；《中部》（一四九）《大六處經》。


� 《瑜伽師地論》卷38 (大正30，503a20-29)：「菩薩為他說正法時，當何所說？云何而說？何義故說？謂：諸菩薩正所應求，即是所說。為此義求，即為此義而為他說。依二種相應為他說：一者、依隨順說應為他說。二者、依清淨說應為他說。云何依隨順說應為他說？謂：諸菩薩應當安住如法威儀而為他說，非不安住如法威儀。不為無病處高座者而說正法，不為坐者立說正法，不應居後為前行者而說正法，不為覆頭而說正法。」


� 《披尋記》（四）p.2512：「若了知彼是增上已者：謂了知彼願樂欲聞及堪聽聞，不於下劣而生喜足，名是增上。」


� 《瑜伽師地論》卷25(大正30，418a23-26)：「云何名為善說正法？謂於時時，能善宣說初時所作，無倒言論。所謂施論、戒論、生天之論，於諸欲中，能廣開示過患、出離、清淨品法。」，卷85(大正30，772b)。


� 《披尋記》（四）p.2514：「無雜亂故等者：不非時說名無雜亂。前後義趣非勿相屬，名有繫屬。」


�《瑜伽師地論》卷26(大正30，426c13-20)：「云何由道果差別建立補特伽羅？謂行四向及住四果。


◎行四向者：一、預流果向補特伽羅。二、一來果向補特伽羅。三、不還果向補特伽羅。四、阿羅漢果向補特伽羅。


◎住四果者 ：一預流果，二一來果，三不還果，四阿羅漢果。


若於向道轉彼名行向者，由向道故建立四種補特伽羅。


若得沙門果彼名住果者，由道果故建立四種補特伽羅。


如是名為：由道果差別建立補特伽羅。」


� 《披尋記》（四）p.2515：「與六堅法而共相應者：謂六和敬名六堅法應知。」


� 《瑜伽師地論》卷34(大正30，477a9-b27)。 


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（下）》(p.397)。


  〔2〕《雜阿含經》卷18（501經）(大正2，132b1-2)：「若正說佛子從佛口生，從法化生，得佛法分者，則我身是也。」；《相應部》（二一）「比丘相應」一經〔SN 21，1（Ⅱ）p.273-274〕；（四○）「目揵連相應」少分〔SN 40（Ⅳ）p.262-280〕，（一九）「勒叉那相應」相當〔SN 19（Ⅱ）p.254-262〕。


� 《披尋記》（四）p.2516：「又於此中後句釋前者：前說集者，是其後句。序者，是其前句。由有因故，緣可為依，是名後句釋前句義。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（下）》(p.33-34)。


  〔2〕《雜阿含經》卷12（295經）(大正2，84b4-9)：「若多聞聖弟子，於世間集、世間滅，如實正知，善見、善覺、善入，是名聖弟子招此善法，得此善法，知此善法，入此善法；覺知、覺見世間生滅，成就賢聖、出離、貫穿、正盡苦，究竟苦邊。」；《相應部》（一二）「因緣相應」三七經〔SN 12，37（Ⅱ）p.64-65〕。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.33-34)。


〔2〕《雜阿含經》卷12（295經）(大正2，84b7-9)：「覺知、覺見世間生滅，成就賢聖出離、實寂、正盡苦、究竟苦邊。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.37-38)。


〔2〕《雜阿含經》卷1（29經）(大正2，6a17-20)：「佛告比丘：『諦聽，善思，當為汝說。若比丘於色，說厭，離欲，滅盡，是名說法師。如是於受、想、行、識，於識說厭，離欲，滅盡，是名說法師。』」，《相應部》（二二）「蘊相應」一一五經〔SN 22，115（Ⅲ）p.163-164〕。


〔3〕《雜阿含經》卷1（24經）(大正2，5b21-24)：「羅睺羅！比丘如是識身及外境界一切相，無有我、我所見、我慢、使、繫著者，超越疑心，遠離諸相，寂靜，解脫；是名比丘斷除愛欲，轉去諸結，正無間等，究竟苦邊。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九二經〔SN 22，92（Ⅲ）p.136-137〕，「一八」「羅睺羅相應」二二經〔SN 18，22（Ⅱ）p.253〕。


〔4〕《雜阿含經》卷3（75經）(大正2，19b29-c10)：「比丘白佛：「如來為法根，為法眼，為法依，唯願世尊為諸比丘廣說此義！諸比丘聞已，當受奉行」。佛告比丘：『諦聽，善思，當為汝說。如來、應、等正覺，未曾聞法能自覺法，通達無上菩提；於未來世開覺聲聞而為說法，謂四念處，四正勤，四如意足，五根，五力，七覺，八道。比丘！是名如來、應、等正覺，未得而得，未利而利，知道，分別道，說道，通道，復能成就諸聲聞，教授教誡；如是說正順欣樂善法，是名如來、羅漢差別。』」，《相應部》（二二）「蘊相應」五八經〔SN 22，58（Ⅲ）p.65-66〕。


〔5〕《中阿含經》卷28＜林品蜜丸喻經第九＞(大正1，604a18-22)：「諸賢，當知世尊是眼、是智、是義、是法、法主、法將，說真諦義，現一切義由彼世尊，諸賢應往詣世尊所而問此義。世尊，此云何？此何義？如世尊說者：『諸賢等當善受持。』」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.10-11)。


〔2〕《雜阿含經》卷1（8經）(大正2，1c23-29)：「爾時，世尊告諸比丘：「過去、未來色無常，


況現在色！聖弟子如是觀者，不顧過去色，不欣未來色，於現在色厭、離欲、正向滅盡。如是過


去、未來受、想、行、識無常，況現在（受、想、行、）識！聖弟子如是觀者，不顧過去識，不


欣未來識，於現在識厭、離欲、正向滅盡。無常，（如是）苦，空，非我，亦復如是。」；《相應部》（二二）「蘊相應」九經〔SN 22，9（Ⅲ）p.19〕。


� 《瑜伽師地論》卷55 (大正30，606b4-607a14)。


� 《披尋記》（四）p.2517：「總於三處者：過去、現在、未來三時差別，說名三處，時依處故。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.370-371)。


〔2〕《雜阿含經》卷28（751經）(大正2，198c15-18)：「爾時，世尊告諸比丘：「若在家、若出家而起邪事者，我所不說。所以者何？若在家、出家而起邪事者，則不樂正法。何等為邪事？謂邪見乃至邪定。」《相應部》（四五）「道相應」二四經〔SN 45，24（Ⅴ）p.18-19〕。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.13-16)。


〔2〕《雜阿含經》卷1（12經）(大正2，2b9-13)：「如是比丘！色無常，受、想、行、識無常。無常者則是苦，苦者則非我，非我者則非我所。如是觀者，名真實正觀。聖弟子如是觀者，於色解脫，於受、想、行、識解脫，我說是等為解脫生老病死、憂悲惱苦。」；《相應部》（二二）「蘊相應」一八－二○經〔SN 22，18-20（Ⅲ）p.23-24〕。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.5-6)。


  〔2〕《雜阿含經》卷12（283經(大正2，79b5-9)：「若於結所繫法，隨順無常觀，住生滅觀、無欲觀、滅觀、捨觀，不生顧念，心不縛著，則愛滅；愛滅則取滅，取滅則有滅，有滅則生滅，生滅則老病死、憂悲惱苦滅，如是如是純大苦聚滅。」，《相應部》（一二）「因緣相應」五七經〔SN 12，57（Ⅱ）p.89-90〕。


� 《瑜伽師地論》卷27(大正30，433b4-22)：「彼於諸蓋障，修道者心已解脫，餘有隨眠，復應當斷。為斷彼故，起道現前，謂於諸行無常法性，極善精懇，如理觀察，是故念言：『於無常隨觀入息出息，我今能學無常隨觀入息出息。』又彼先時，或依下三靜慮、或依未至依定，已於奢摩他，修瑜伽行；今依無常隨觀，復於毘缽舍那，修瑜伽行。如是以奢摩他、毘缽舍那，熏修心已，於諸界中，從彼隨眠而求解脫。


◎云何諸界？所謂三界。一者、斷界；二者、離欲界；三者、滅界。


見道所斷一切行斷名為「斷界」。修道所斷一切行斷名「離欲界」。一切依滅名為「滅界」。思惟如是三界，寂靜、安隱、無患，修奢摩他、毘缽舍那。


◎彼由修、習、多修習故，從餘修道所斷煩惱，心得解脫，是故念言：『於斷隨觀、離欲隨觀、滅隨觀入息出息，我今能學斷隨觀、離欲隨觀、滅隨觀入息出息。』」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，68c1-3)：「爾時，世尊告諸比丘：『譬如恒河大水暴起，隨流聚沫。明目士夫諦觀分別，諦觀分別時。無所有，無牢，無實，無有堅固。』」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 《披尋記》（四）p.2518：「此說二法無顛倒轉者：慧、三摩地，說名二法，止觀雙運，圓滿清淨名無顛倒轉。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，68b29-c8)：「如是我聞：一時，佛住阿毘陀處恆河側。爾時、世尊告諸比丘：「譬如恆河大水暴起，隨流聚沫。明目士夫，諦觀分別。諦觀分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固。所以者何？彼聚沫中無堅實故。如是諸所有色，若過去、若未來、若現在，若內、若外，若麤、若細，若好、若醜，若遠、若近，比丘諦觀思惟分別。（諦觀思惟分別時），無所有，無牢，無實，無有堅固；如病、如癰、如刺、如殺，無常、苦、空、非我。所以者何？色無堅實故。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 《披尋記》（四）p.2519：「速增減故等者：速增減者，喻聚無常。水界生者，喻緣攝受。思飲食味等者，喻喜為因。不可揉捼者，喻不隨己欲。由是故說，色如聚沫。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，68c8-17)：「諸比丘！譬如大雨，水泡一起一滅。明目士夫，諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固。所以者何？以彼水泡無堅實故。如是比丘！諸所有受，若過去、若未來、若現在，若內、若外，若麤、若細，若好、若醜，若遠、若近，比丘諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固；如病、如癰、如刺、如殺，無常、苦、空、非我。所以者何？以受無堅實故。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，68c17-25)：「諸比丘！譬如春末夏初，無雲無雨，日盛中時，野馬流動。明目士夫，諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固。所以者何？以彼野馬無堅實故。如是比丘！諸所有想，若過去、若未來、若現在，若內、若外，若麤、若細，若好、若醜，若遠、若近，比丘諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固；如病、如癰、如刺、如殺，無常、苦、空、非我。所以者何？以想無堅實故。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 唐‧慧琳撰《一切經音義》卷92(大正54，888b2)：「飆舉(上必遙反郭璞注爾雅云飇謂[日/出/大/米]風從上而下者也說文云飇浮搖也從風猋聲猋音摽)。」；《漢語大字典》（七）p.4492：「同“飈（飆）”《廣韻‧宵韻》：“飆，風也。俗作飈”。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，68c25-69a7)：「諸比丘！譬如明目士夫，求堅固材，執持利斧，入於山林，見大芭蕉樹，牅直長大，即伐其根，斬截其峰，葉葉次剝，都無堅實。（明目士夫，）諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固。所以者何？以彼芭蕉無堅實故。如是比丘！諸所有行，若過去、若未來、若現在，若內、若外，若麤、若細，若好、若醜，若遠、若近，比丘諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固；如病、如癰、如刺、如殺，無常、苦、空、非我。所以者何？以彼諸行無堅實故。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.65-68)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（265經）(大正2，69a7-b3)：「諸比丘！譬如幻師，若幻師弟子，於四衢道頭，幻作象兵、馬兵、車兵、步兵。有智明目士夫，諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固。所以者何？以彼幻無堅實故。如是比丘！諸所有識，若過去、若未來、若現在，若內、若外，若麤、若細，若好、若醜，若遠、若近，比丘諦觀思惟分別。諦觀思惟分別時，無所有，無牢，無實，無有堅固；如病、如癰、如刺、如殺，無常、苦、空、非我。所以者何？以識無堅實故。」爾時，世尊欲重宣此義而說偈言：「觀色如聚沫，受如水上泡，想如春時燄，諸行如芭蕉，諸識法如幻，日種姓尊說。周匝諦思惟，正念善觀察，無實不堅固，無有我我所。於此苦陰身，大智分別說：離於三法者，身為成棄物。壽、暖及諸識，離此餘身分，永棄丘塚間，如木無識想。此身常如是，幻偽誘愚夫，如殺、如毒刺，無有堅固者，比丘勤修習，觀察此陰身，晝夜常專精，正智繫念住，有為行長息，永得清涼處。時諸比丘聞佛所說，歡喜奉行。」，《相應部》（二二）「蘊相應」九五經〔SN 22，95（Ⅲ）p.140-143〕。


� 〔我〕－【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，769d，n.1)。


� 欣＝喜【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，769d，n.2)。


�〔1〕《瑜伽師地論》卷10(大正30，323c5-13)： 


「生云何？謂於胎、卵二生，初託生時。等生云何？謂即於彼身分圓滿，仍未出時。


趣云何？謂從彼出。起云何？謂出已增長。出現云何？謂於濕、化二生，身分頓起。


蘊得云何？謂即於彼諸生位中，五取蘊轉。界得云何？謂即彼諸蘊，因緣所攝性。


處得云何？謂即彼諸蘊，餘緣所攝性。諸蘊生起云何？謂即彼諸蘊，日日飲食之所資長。


命根出現云何？謂即彼諸蘊，餘壽力故，得相續住。」


  〔2〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.38-40)。


  〔3〕《雜阿含經》卷12（298經）(大正2，85b11-13)：「緣有生者，云何為生？若彼彼眾生，彼彼身種類，一生超越和合出生，得陰、得界、得入處、得命根，是名為生。」；《相應部》（一二）「因緣相應」一‧二經〔SN 12，1、2（Ⅱ）p.1-4〕。


� 〔1〕《瑜伽師地論》卷10(大正30，323c16-324a7)：「衰云何？謂依止劣故，令彼掉動。


老云何？謂髮色衰變。攝云何？謂皮膚緩皺。熟云何？謂火力衰減，無復勢力受用欲塵。


氣力損壞云何？謂性多疾病故，無有勢力能作事業。黑黶間身云何？謂黯黑出現，損其容色。


身脊傴曲、喘息奔急云何？謂行步威儀，身形所顯，由此發起極重喘嗽。


形貌僂前云何？謂坐威儀位，身首低曲。憑據杖策云何？謂住威儀位，依杖力而住。


昏昧云何？謂臥威儀位，數重睡眠。羸劣云何？謂即於此位無力速覺。損減云何？謂念慧衰退。


衰退云何？謂念慧劣故，至於善法不能現行。諸根耄熟云何？謂身體尪羸。


功用破壞云何？謂彼於境不復明利。諸行朽故云何？謂彼於後將欲終時。


其形腐敗云何？謂壽量將盡，身形臨壞，於諸事業，無復功能。


此老略義者，謂依止變壞（衰），鬚髮變壞（老），充悅變壞（攝），火力變壞（熟），無病變壞（氣力損壞），色相變壞（黑黶間身），威儀變壞（身脊傴曲喘息奔急、形貌僂前、憑據杖策、昏昧、羸劣），無色諸根變壞（損減、衰退），有色諸根變壞（諸根耄熟、功用破壞），時分已過（諸行朽故），壽量將盡（其形腐敗），略義應知。」


  〔2〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.38-40)。


〔3〕《雜阿含經》卷12（298經）(大正2，85b13-16)：「緣生老死者，云何為老？若髮白、露頂、皮緩、根熟、支弱、背僂、垂頭、呻吟、短氣、前輸，柱杖而行，身體黧黑，四體斑駮，闇鈍垂熟，造行艱難，羸劣，是名為老。」；《相應部》（一二）「因緣相應」一‧二經〔SN 12，1‧2（Ⅱ）p.1-4〕。


� 襵＝攝【宮】【聖】(大正30，769d，n.3)。唐‧慧琳撰《一切經音義》卷73(大正54，782c11)：「襵皺(之涉知獵二反。襵，猶襵疊也，亦細襵)。」


� 《漢語大字典》（七）p.4757：「黶：《說文》：“黶，申黑也。从黑，厭聲。”」


� 《漢語大字典》（四）p.2781：「耄：年老；高齡。年老昏亂。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.38-40)。


〔2〕《雜阿含經》卷12（298經）(大正2，85b16-18)：「云何為死？彼彼眾生，彼彼種類沒、遷、移，身壞，壽盡、火離、命滅，捨陰時到，是名為死。」；《相應部》（一二）「因緣相應」一‧二經〔SN 12，1、2（Ⅱ）p.1-4〕。


� 殂＝徂【宋】【元】【宮】【聖】(大正30，769d，n.5)。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.296)。


〔2〕《雜阿含經》卷9（247經）(大正2，59b15-16)：「如習近，如是繫、著，如是味、如是鄰、聚，若使，受持、繫著，我所求欲，淳，濃，不捨，亦如上說。」


� 《瑜伽師地論》卷91(大正30，814c16-19)「不可欣者，於未來世不可樂故。不可樂者，於過去世由隨憶念不可樂故。不可愛者，於諸境界不可樂故。不可意者由於諸受不可樂故。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.293-294)。


〔2〕《雜阿含經》卷9（245經）(大正2，58c21-24)：「有眼識色，可愛、可念、可樂、可著；比丘見已，歡喜、讚歎、樂著、堅住，有眼識色，不可愛、不可念、不可樂著、苦厭。」；


� 《瑜伽師地論》卷33(大正30，467b22-23)：「欲有二種：一者、煩惱欲，二者、事欲。」


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（下）》(p.373-384)。


  〔2〕《雜阿含經》卷18 (490經) (大正，126a3-128b6)；《相應部》（三八）「閻浮車相應」一至十六經〔SN 38，1-16（Ⅳ）p.251-260〕。


〔3〕《瑜伽師地論》卷8(大正30，314b20-315a1)：「煩惱差別者，多種差別應知：謂結、縛、隨眠、隨煩惱、纏、暴流、軛、取、繫、蓋、株杌、垢、常害、箭、所有、根、惡行、漏、匱、燒、惱、有諍、火、熾然、稠林、拘礙，如是等類煩惱差別，當知。此中，◎能和合苦，故名為結。◎令於善行不隨所欲，故名為縛。◎一切世間增上種子之所隨逐，故名隨眠。◎倒染心，故名隨煩惱。◎數起現行，故名為纏。◎深難渡故，順流漂故，故名暴流。◎邪行方便，故名為軛。◎能取自身相續不絕，故名為取。◎難可解脫，故名為繫。◎覆真實義，故名為蓋。◎壞善稼田，故名株杌。◎自性染污，故名為垢。◎常能為害，故名為常害。◎不靜相故，遠所隨故，故名為箭。◎能攝依事，故名所有。◎不善所依，故名為根。◎邪行自性，故名惡行。◎流動其心，故名為漏。◎能令受用無有厭足，故名為匱。◎能令所欲常有匱乏，故名為燒。◎能引衰損，故名為惱。◎能為鬪、訟、諍、競之因，故名有諍。◎燒所積集諸善根薪，故名為火。◎如大熱病，故名熾然。◎種種自身大樹聚集，故名稠林。◎能令眾生樂著種種妙欲塵故，能障證得出世法故，名為拘礙。諸如是等煩惱差別，佛、薄伽梵隨所增強，於彼種種煩惱門中，建立差別。◎結者，九結：謂愛結等，廣說如前。◎縛者，三縛：謂貪、瞋、癡。◎隨眠者，七種隨眠：謂欲貪隨眠等，廣說如前。◎隨煩惱者，三隨煩惱：謂貪、瞋、癡。◎纏者，八纏：謂無慚、無愧、惛沈、睡眠、掉舉、惡作、嫉妬、慳悋。◎暴流者，四暴流：謂欲暴流、有暴流、見暴流、無明暴流。如暴流，軛亦爾。◎取者，四取：謂欲取、見取、戒禁取、我語取。◎繫者，四繫：謂貪身繫、瞋身繫、戒禁取身繫、此實執取身繫。◎蓋者，五蓋：謂貪欲蓋、瞋恚蓋、惛沈睡眠蓋、掉舉惡作蓋、疑蓋。◎株杌者，三株杌：謂貪、瞋、癡。如株杌，如是垢、常害、箭、所有、惡行亦爾。◎根者，三不善根：謂貪不善根、瞋不善根、癡不善根。◎漏者，三漏：謂欲漏、有漏、無明漏。◎匱者，三匱：謂貪、瞋、癡。如匱，如是燒、惱、有諍、火、熾然、稠林亦爾。◎拘礙者，有五拘礙：一、顧戀其身。二、顧戀諸欲。三、樂相雜住。四、闕隨順教。五、得微少善便生喜足。」 


� 《瑜伽師地論》卷8(大正30，313b10-12)：「謂九結：一、愛結，二、恚結，三、慢結，四、無明結，五、見結，六、取結，七、疑結，八、嫉結，九、慳結。」


� 《瑜伽師地論》卷66(大正30，663b27-c3)：「又樂受中多生染著，是故說彼貪所隨增。於苦受中多生憎恚，是故說彼瞋所隨增。於非苦樂之所顯現，麤重所攝，所有安立，行自體中，於無常性計常顛倒，於眾苦性計樂顛倒，於不淨性計淨顛倒，於無我性計我顛倒，是故說彼不苦不樂受無明所隨增。」


� 《阿毘達磨俱舍論》卷19(大正29，98c7-10)：「論曰：即前所說六隨眠中分貪為二，故經說七。何等為七：一、欲貪隨眠，二、瞋隨眠，三、有貪隨眠，四、慢隨眠，五、無明隨眠，六、見隨眠，七、疑隨眠。」


� 《漢語大字典》（二）p.1159：「杌：樹木無枝也。《集韻‧沒韻》：“杌，樹無枝有。”」


� 舄＝潟【元】【明】(大正30，770d，n.1)。《漢語大字典》（五）p.3039：「舄：通“潟”。種碱地。《漢書‧溝洫志》：民歌之曰：鄴有賢地令兮為史公（起），決漳水兮灌鄴旁，終股舄鹵兮生稻梁。顏師古注：“舄即斥鹵也，。謂鹹鹵之地也。”」


� 《阿毘達磨集異門足論》卷12(大正26，416b29-c20)：「五心栽者，云何為五？具壽！當知，如有一類於大師所，疑惑猶豫不悟入。……如有一類於正法所。……如有一類於所學處。……如有一類於教誡所。如有一類於諸苾芻上座聰慧，久入佛法久修梵行，乃至大師及諸有智、同梵行者共所稱讚護念敬愛，於是有智梵行者所。……。」


� 《瑜伽師地論》卷8(大正30，314c23-24)：「株杌者，三株杌：謂貪、瞋、癡。如株杌，如是垢、常害、箭、所有、惡行亦爾。」；卷8(大正30，314c26)：「匱者三匱：謂貪、瞋、癡。」


� 《瑜伽論記》卷22(大正42，816a23-24)：「儞伽者：梵語〔nigha〕，唐云常流注，或云常害，亦貪等三也。」


� 〔1〕《瑜伽師地論》卷87(大正30, 792a5-8)：「又能制伏四外繫所攝貪、瞋、癡三種所有：謂貪欲身繫，攝貪所有；瞋恚身繫，攝瞋所有；餘二身繫，攝癡所有。當知此中極鄙穢義，是所有義。」。


  〔2〕《空之探究》p.21：「同樣的意義，貪、瞋、癡是障礙papaJca，貪、瞋、癡空即超越於所有，不動心解脫是無所有心解脫中最上的。」


  〔3〕《雜阿含經》卷21（567經）(大正2，149c29-150a2)：「云何無所有心三昧？謂聖弟子度一切無量識入處，無所有、無所有心住，是名無所有心三昧。」，《相應部》（四一）「質多相應」七經〔SN 41，7（Ⅳ）p.295-297〕，(日譯南傳15，p.451〜p.452），（漢譯南傳16，p.375〜p.376)：「大德!染欲是障礙，瞋恚是障礙，愚癡是障礙。漏盡之比丘，捨棄此等，如斷根無本之多羅樹，非使生成者，為未來不生之法。大德!於無所有解脫中，知不 動心解脫為此等之最第一。然此不動心解脫，為依染欲而空，依瞋恚而空，依愚癡而空。」


� 《瑜伽師地論》卷62(大正30，645b26-27)：「由非善義名非法行，非愛果義名不平等行。」


� 《雜阿含經》卷18（490經） (大正2，127c17-18)：「清涼者，五下分結盡﹔謂身見、戒取、疑、貪欲、瞋恚。」


� 《瑜伽論記》卷22(大正42，816b1-6)：「文有兩番，初番中，言突「尸羅」者，「尸羅」是戒清涼，「突」是違害，亦名為捨，此豈不通身、語業耶？言「下產生」者，是下資產，無善七財，但有煩惱惡業下資產也。「螺音狗行」者，從喻得名，譬如有一狗，吠聲清直，似於螺音，而行狗行，惡比丘亦爾，言善而行惡也。年雨者，夏臘也。」


� 《雜阿含經》卷37（1052經）(大正2，274c20-23)：「爾時，世尊告諸比丘：有惡法、有真實法。諦聽！善思！當為汝說，云何為惡法？謂殺生、不與取、邪婬、妄語、兩舌、惡口、綺語、貪、恚、邪見，是名惡法。」，《增支部》「十集」一九一經。


� 狗＝苟【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，770d，n.2)。


� 等＝籌【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，770d，n.3)。


� 雨＝臘【宋】【元】【明】(大正30，770d，n.4)。


� 《瑜伽師地論》卷89(大正30，802b17-21)：「隨煩惱者：謂貪不善根，瞋不善根，癡不善根，若忿，若恨，如是廣說諸雜穢事。當知此中能起一切不善法貪，名貪不善根。瞋癡亦爾。若瞋恚纏能令面貌慘裂奮發，說名為忿。內懷怨結故名為恨。」


� 〔1〕《瑜伽論記》卷22(大正42，816b7-10)：「第二番重釋可知。又有貪、瞋已下，更有多雜碎事，指同後說。言「燒雞」者，泰師云：『如燒生雞，苦、無常亦爾，故云「燒雞」。』達師云：『喻破戒比丘。』」


  〔2〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.219-220)。


〔3〕《雜阿含經》卷8（196經）(大正2，50b7-13)：「如說一切無常，如是一切苦，一切空，一切非我，一切虛業法，一切破壞法，一切生法，一切老法，一切病法，一切死法，一切愁憂法，一切煩惱法，一切集法，一切滅法，一切知法，一切識法，一切斷法，一切覺法，一切作證，一切魔，一切魔勢，一切魔器，一切然，一切熾然，一切燒，皆如上一一經廣說。」，《相應部》（三五）「六處相應」三三經〔SN 35，33（Ⅳ）p.27-28〕。


� 《瑜伽師地論》卷2(大正30，289b11-12)：「云何七種憍？謂：無病憍、少年憍、長壽憍、族性憍、色力憍、富貴憍、多聞憍。」


� 者＝作【宋】【元】【明】【宮】(大正30，770d，n.9)。


� 著摩＝摩著【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，771d，n.1)。


� 《瑜伽師地論》卷11(大正30，331c1-20)：


〔1〕復次，此五根出離，無相為後，與彼五種順出離界展轉相攝。此中(1～3)由欲、恚、害出離，即說乃至樂根出離；(4)由色出離，即說第四靜慮捨根出離；(5)由薩迦耶滅，即說無色界一切捨根出離。順出離言，有何等義？由住此者能出離故，名順出離。不說由此出離於彼。為離欲者，說此界故。云何於諸欲中心不趣入？謂於彼處，不見勝功德故。


〔2〕云何不美？謂於彼處，喜悅不生故。云何不住？謂於彼處，不樂受用為欣悅故。云何無有勝解？     謂於彼處，不樂取著不如理相故。


� 《瑜伽師地論》卷23(大正30，409c13-16)：「當得勇健膚體充實，長夜無病久時少壯，不速衰老壽命長遠，能多噉食數數食已，能正消化除諸疾患，如是為於無病憍逸、少壯憍逸、長壽憍逸而食所食。」


� 上＝止【宋】【元】【明】【宮】【聖】(大正30，771d，n.2)。


� 《瑜伽師地論》卷23 (大正30，410a9-16)；卷24(大正30，415c16-20)。


� 《瑜伽師地論》卷91 (大正30，814c16-22)。


� 成＝螫【明】(大正30，771d，n.3)。


� 者＝謂【宋】【元】【明】【宮】(大正30，771d，n.7)。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.38-40)。


〔2〕《雜阿含經》卷12（298經）(大正2，85a16-25)：「云何義說？謂緣無明行者，彼云何無明？若不知前際，不知後際，不知前後際；不知於內，不知於外，不知內外，不知業，不知報，不知業報；不知佛，不知法，不知僧；不知苦，不知集，不知滅，不知道；不知因，不知因所起法；不知善、不善，有罪、無罪，習、不習，若劣、若勝，染汙、清淨，分別緣起，皆悉不知。」，《相應部》（一二）「因緣相應」一、二經〔SN 22，1、2（Ⅲ）p.1-9〕。


� 知＝智【宋】【元】【明】【宮】(大正30，771d，n.11)。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（上）》(p.44-45)。


〔2〕《雜阿含經》卷10（256經）(大正2，64c6-8)：「摩訶拘絺羅！於此五受陰如實不知，不見，無無間等，愚，闇，不明，是名無明。成就此者，名有無明。」，《相應部》（二二）「蘊相應」一三三經〔SN 22，133（Ⅲ）p.175〕；《雜阿含經》卷18 (490) (大正02，126a3~128b6)，《相應部》（三八）「閻浮車相應」一至十六經〔SN 38，1-16（Ⅳ）p.251-260〕。


� 《緣起經》卷1(大正2，547b22-c4)：「云何名為緣起差別？謂：無明緣行者。云何無明？謂：於前際無知、於後際無知、於前後際無知、於內無知、於外無知、於內外無知、於業無知、於異熟無知、於業異熟無知、於佛無知、於法無知、於僧無知，於苦無知、於集無知、於滅無知、於道無知、於因無知、於果無知、於因已生諸法無知、於善無知、於不善無知、於有罪無知、於無罪無知、於應修習無知、於不應修習無知、於下劣無知、於上妙無知、於黑無知、於白無知、於有異分無知、於緣已生或六觸處如實通達無知，如是於彼彼處如實無知、無見、無現觀。愚癡、無明、黑闇，是謂無明。」


� 眼＝明【宋】【元】【明】【宮】(大正30，772d，n.2)。


� 法＋（行）【宋】【元】【明】【宮】(大正30，772d，n.3)。


� 〔1〕印順導師編《雜阿含經論會編（中）》(p.289-291)。


〔2〕《雜阿含經》卷9（243經）(大正2，58b11-14)：「多聞聖弟子作如是學：睡眠者，是愚癡活，癡命，無果、無利、無福。我當不眠，亦不起覺想，起想者生於纏縛、諍訟，令多人非義饒益，不得安樂。」；《相應部》（三五）「六處相應」一九四經〔SN 35，194（Ⅳ）p.152〕。


� 《瑜伽師地論》卷21(大正30，397b1-7)：「云何於食知量？謂彼如是守諸根已，以正思擇食於所食，不為倡蕩、不為憍逸，不為飾好、不為端嚴，食於所食。然食所食，為身安住、為暫支持，為除飢渴、為攝梵行、為斷故受，為令新受當不更生，為當存養、力、樂、無罪、安隱而住。如是名為「於食知量」。」；卷23 (大正30，410b17-411b22)。


� 《瑜伽師地論》卷30 (大正30，451b13-452a10)。


� 《瑜伽師地論》卷25(大正30，419b5-8)。


� 《漢語大字典》（一）p.565：「尠ㄒ一ㄢˇ：同“鮮”。少《廣韻‧彌韻》：“尠”，同“鮮”。」
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