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(kk  M1-0<+-$ m$-.}-W,-0bo#=-=}  kk 
(kk 

立題曰心要莊嚴疏
 kk- 

 
(k    kI{-02t,-+1-.-*v#=-I{-&{,-.}-+$-X,-.-M1=-<m-60=- 

於一切時恭敬頂禮尊德正士具 ;-`o=-*1=-%+-`o-]o=-.=-@#-83;-;}k k<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.8m- 

大悲眾之足。                   勝慧到彼岸
 

1,-$#-#m-0%,-0%}=-1$},-.:-K}#=-.8m-W,->m-8E {;-0-+},-#=;-08m- 

口訣論現觀莊嚴之明義釋之詳疏稱為心要莊嚴疏。  M1-0<+-$ m$-.}8m-W,-%{=-A-0k k1"=-1&}#-A{-0=-0E }+-.8m-;1k k 

千萬勝學晉昇道，
 

/-:};-@m,-.8m-3u;-;v#=-1&}# k#$-#m-H m,->m=-#=;-14+-.k kI{-   
005
 

到達彼岸勝理軌，        由某之恩令明晰，
 

02t,-R-1-+{-;-8`o+k k*v0-0%,-Q}#=-.8m-;1->m-#,+k k'm-06m,-#7m#=- 

頂禮於彼尊德師。   圓滿能教道關鍵，      如理見
 

<m$-1$8-0J{=-,=k k8E}-;-0P{-0=-8+}1=-14+-.k kR-18m-60=- 

且證得已，         愛有情故予教誡，      頭頂
 

;-] m-0}=-8`o+k k70-%m$-W-&{-'m-W-'m-$ {+-+},k k1-;v=-#7m#=-<m$-*v#=- 

禮敬上師足。    甚深廣大如有盡有義，   無餘見且
 

I{8m-#6,-+0$->o:k -kW;-30-+1-.-8'1-.8m-+A$=-;-=}#=k k0Wv+- 

大悲他所制，       補處正士妙吉祥等等，
 

.8m-R-1-M1=-;-@#-83;-;}k k#-@m8m-#}-:m1=-${=-.8m-131=-^:-    
010
 

於之傳承師眾頂禮矣。    決定前後順序之銜接，
 

+$g- gP-0<+-^}:-131=-$ m$-.}:-A{+-.-9m=k k;v#=-8+m8m-@}#=- 

本釋配合作為心要者，         不見其解
 

21-K}#=-.:-1-1*}$-,=k k#bo$-8+m-8A{+-;-%t$-7+-c}-0-[ {=k kH m- 

此軌略分已，         辨析此典略略生好樂。
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1{+-:m#=-.8m-1m#-+$-1m-X,-6m$k k0<{=-#({,-+1-.8m-+1m#=-0v-+$- 

未能具足無垢推理眼，     已離導盲善識正士故，
 

K;-0=k k\o,-1={,-W;-08m-E}$-= {:-8'v#-8+}+-<$k k;}#-.8m-;1- 

雖欲趨入遍智勝者城，                 由顛倒道
 

,=->m-,:-8'v#-.:-7+k k70-1}8m-;1-8+m-<m,-_p-K}#=-+!8-,8$k k  
015
 

唯入於平庸。           雖此深道最極難通達， :$-(m+-3|-:0=-\o,-_p-8H m=-@m:-+$k k[-+$-R-18m-A=-<{=-H m,-#7}8m- 

為我能於一切生薰習，      知天上師已作報恩故，
 

&{+k k0<+-.:-A-9m=-P{-#%m#-]o=-.=-(},k k+{-;-8+m:-8}-! };->m=- 

當解釋故盼專一敬聽。            其次在此，我等
 

<m,-_p-J{+-.:-+!8-0-+$k J{+-,-+},-<m,-_p-&{-08m-+;-8A}:-*}0-.8m- 

至極難獲，若獲則能成辦大事之暇滿，在此 

P002
 

`o=-8+m:-8'm#-K{,-.8m-G,-.}-M1=-<m-;v#=-;=-=+-bo#=-.8m-8'm#-K{,-@m- 

已得之時，若不能較世俗老叟眾之作風更為優異，
 

1-/,-&+-<m-#,=-!0=-+$-1*:-*v#-#m-[ {=-0v8m-1$},-.:-8+}+-.8m-+},- 

妥善奠定後世以後之暫時究竟士夫增上欲求事
 

>m-#6m-;{#=-.:-1-3u#=-.:-3|-8+m-21-> m-J{+-.-+$-0\o:-% m-=}#=-<m-&{+- 

之基，卻僅只為此世之所得與承事等等而辛勤，
 

`o-80+-.-,m-8K=-0v-1{+-.8m-(t,-.-8@:-0-+$-8H-6m$k `o+-8E}8m-\o,- 

則就如同簸揚無果實之穀糠呢！且也不能
-

超越
 

] }+-;=-1-8+=-.:-<{=-.:-A=-;-+;-8A}:-;-$ m$-.}-;{#=-.:-;{,-  
005
 

畜生之行為。如前知已，應致力在暇滿上妥善
 

.-;-80+-.:-A8}g g+{-;-8E }-0-1*8-+#-;-#%m#-_p-/,-.:-14+- 

取得心要。其中，佛陀薄伽梵唯是利濟 .-=$=-W=-0%}1-X,-8+=-<m=-&}=-<m=-8"}:-;}-:m1-.-#=v1-`o-0!}:- 
所有眾生，依序三次轉動正法之輪，  



心要莊嚴__第一品 

3 
 

0:-14+-.-;=-`o=-#=v1->m-8/#=-.-M1=-#<{#=-<m$-I{=-=v-#<{#=- 

其中作為三時聖者眾已趨往且隨後將趨往
 

.:-8>o:-08m-;1-8K=-0v-+$-0%=-.-3+-1:->o:-.8m-[ {=-0v-M1=-<m=- 

之道與伴隨之果、已為量士夫眾
 

;v$-+$-:m#=-.8m-3~#=-W-&{,-.}=-#),-;-/0-.8m-;v#=-<m-I{=-=v-bo#=-  
010
 

以廣大教言與理聚抉擇所成之軌則，予之趨入而
 

,=-+{-+#-#m-+},-"}$-`o-&u+-.:-A=-){-0U0-.-:m,-.}-&{-M1-.-#=v1->m-" }- 

徹底通達彼等之義，隨後由三學珍貴寶之門
 

,=-3u;-06m,-`o-(1=-=v-;{,-.-;=-W;-0-+>{=-.8m-*0=-1&}#-_p->o:- 

如理修持者，應知彼為令勝者欣悅之殊勝
 

.-#6,-1{+-.:-<{=-.:-A=-,=k +{-9$-U}0-+.},-8/#=-.-*}#=-1{+- 

方便，此外無他。 彼又，聖無著軌範師者，
 

%{=-A-0-#},-W;-0-`o-1-;-[#-.:-A-0-A=-<m$k +#{-08m-P-0-W-&{,-.}- 

往昔已於諸勝者行特別所作，且生出廣大善根 1，
 

0[ {+-.k +-W:-9$-=$=-W=-+$-A$-&u0-={1=-+.8m-1#},->m=-9}$=-  
015
 

現在復受佛陀與菩薩怙主所完全攝受 2，
 

=v-07v$-0-R}-E}=-<m-1*v-#6,-;=-=+-bo#=-.k *v0-.-=$=-W=-0%}1- 

聰慧威勢較他者為優異 3，已經妥善成辦肩負
 

X,-8+=-<m-0%,-.8m-"v:-06{=-.8m-*},-;1-;{#=-.:-Es0-%m$k H$- 

能者佛陀薄伽梵聖教重責大任之願望 4，且蒙
 

${=-<m-1+}-&{8m-+#}$=-.-Q}#=-.:-8E{;-0:-;v$-0%,-.-+{=k @ m-:0=- 

授記能圓滿註釋引領決定經藏之尊意 5；彼見
 

<m-#`o;-A-M1=-<m=-*{#-.-&{,-.}8m-& {-' }+-W-13~-W-0v-0W-0-;-8E},-.}- 

後世所調眾閱讀如大海般大乘之藏典，已如
 

@}#=-0U+-.-06m,-`o->o:-){k 3n#-#-@m8m-8K{;-9$-"}$-`o-&u+-.:-+!8-  
020 

迷途旅客一般也；即雖僅詞句前後關聯亦難 

P003
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,-+},-1&}#-_p-70-.-W-%m-�ོས-.:-#7m#=-<m$k :$-(m+-<$-+{-06m,- 

徹底通達，遑論殊勝奧義；且亦了知如來之
 

#<{#=-.8m-#=$-08m-#,=-*1=-%+-;-R}#-_p->o:-.:-1={,-,=k *v0-.8m- 

一切秘密處於自己也成為隱蔽，隨即心忖：「擁有
 

#=v$-#m-#=$-0-*1=-%+-;-R}#-_p-1->o:-.8m-],-1$8-0-W;-30-+1- 

對能者之一切語密不隱蔽之眼者即是補處正士，
 

.-+{-1({=-.:-A=-,-%m-8+}+-.8m-+},-8Es0-0}-$1-`o-+#}$=-,=-au0-.-;- 

若能令彼欣悅，則將成辦任何所求事也。」，知已
 

bo#=-.=-6;-1$},-=v1-`o-#7m#=-){k 0%}1-X,-8+=-<m-Qw-8Js;-;-0K{,-,=-  
005
 

即入於禪修，故親謁聖容，仰賴薄伽梵之神變而
 

+#8-X,-`o-A},-){-&}=-#=,-.=-#=v$-:0-1*8-+#-#m-+#}$=-.-9}$=- 

降臨兜率天，既聽法已，完整圓滿通達
 

=v-Q}#=-.:-K}#=-.:->o:-)}k  k841-0v-Qm$-.8m-@m-:0=-<m-#`o;-A- 

一切至言之尊意。亦為攝受瞻部洲
 

M1=-I{=-=v-07v$-08m-&{+-`o-+1-.8m-&}=-<m-[{=-<$-#,$-% {k +{-9$- 

後世諸所調眾，而賜予正法之厚禮，彼即
 

M1-8A{+-M1-.-#(m=-+$k W,-M1-.-#(m=-+$k *{#-.-&{,-.}-Wv+- 

二部分辨、二部莊嚴與大乘
 

R-18m-0%,-0%}=-){-0%,-0%}=-&{,-.}-T8}k k+{-;-] m:-0%}1-X,-8+=-  
010
 

寶性論，即五部大論。其中總言之，薄伽梵之
 

<m-#=v$-:0-;=-H$-+},-+$-${=-+},-8A {+-.8m-3u;-#(m=-#=v$=-){k 

至言中宣有二道理區分引領義與決定義也；  8/#=-.-R }-E}=-1m-7+-.8m-1+}-+$k )m$-${-84n,-W;-.}8m-1+}-;=- 

《聖無盡意經》、《禪定王經》等宣說， #=v$=-.-=}#=-+$k +},-70-+#}$=-.-${=-.:-8E{;-08m-1+}-;=- 

以及《深義解深密經》宣說矣。 #=v$=-.8}k k+$-.}-,mk &}=-*1=-%+-:$-#m-13,-(m+-<m=-Es0-.=- 

前者指出：講述萬法以自性相成立 



心要莊嚴__第一品 

5 
 

% }$-.:-% },-.-${=-.8m-+},-+$k #$-7#-+$-/v$-.}-;-=}#=-.-3n#-+$-  
015
 

為空者，為決定義；以種種詞句文字講述 9m-#{-'-3~#=-< m=-%},-.-H$-.8m-+},-`o-0%,-;k 1+}-& {-@m-1=-,m-\o,- 

士夫、諸蘊等，為引領義。後部經則指出：  0)#=-:$-#m-13,-(m+-<m=-1-Es0-.-+$k #6,-+0$-+$-9}$=-Es0- 

遍計法為自性相不成立，依他與圓成 :$-#m-13,-(m+-<m=-Es0-.:-0%,-,=-*1=-%+-:$-#m-13,-(m+-<m=-1- 

則為自性相成立；隨即宣謂：片面講述一切 Es0-.:-@}#=-#%m#-_p-% },-.-+$k @ }#=-#%m#-_p-:$-#m-13,-(m+-<m=- 

自性相不成立與片面講述自性相成立，
 

Es0-.:-% },-.-H$-+},-+$k  :$-#m-13,-(m+-<m=-Es0-.-+$-1-Es0-.8m-  
020
 

即引領義；明確區分自性相成立與不成立 

P004
 

=-3n#=-#=;-0:-@{-,=-% },-.-${=-.8m-+},-`o-#=v$=-=}k 1+}-#-18m- 

之界限而講述，即決定義。怙主龍樹 I{=-=v-8K$=-,=-1#},-.}-Pt-au0-<m=-H$-+},-+$-${=-+},-8A{+-.8m-<m$- 

追隨前經，妥善開創區分引領義與決定義
 

K8m-N};-;{#=-.:-@ {-0=-1+}-#(m=-.-H$-08m-+},-`o-80+-.-1{+-.:- 

之宗風，故無辛勞成立第二部經為引領義。
 

Es0-.:-14+-+}k k+{-;-U }0-+.},-8/#=-.-*}#=-1{+-<m=-,mk M1- 

其中，聖無著軌範追隨二部分辨  
 

8A {+-M1-.-#(m=-+$k   *{#-.-&{,-.}-1+}-& {-W,->m-I{=-=v-8K$=-,=-  
005
 

與《大乘經莊嚴論》，依據後部經
 

1+}-& {-@ m-18m-H$-${=-8A{+-.8m-3u;-;-0K{,-){k  #2~-0}:-M1-.:-:m#-.- 

區分引領決定之道理，主要妥善開創了
 

21->m-<m$-K8m-N};-;#=-.:-@{-6m$k *{#-.-&u$-$v8m-& {-' }+-M1=-<m- 

唯了相派之大車宗風，且亦註釋小乘諸
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+#}$=-.-9$-8E{;-.:-14+-+}k  k+{-;-&}=-+$-&}=-(m+-M1-.:-8A{+- 

藏典之尊意。其中《辨法法性論》指出：
 

.-;=-#7v$-84n,-#(m=-=v-'$-08m-#6,-+0$-0+{,-.:-Es0-.-8"}:-0- 

取執二顯之依他起為諦成，係形成輪迴
 

8Es0-.8m-#6m-&}=-+$k #$-;-+1m#=-,=-#}1=-.=-*:-.-*}0-.8m-   
010
 

之基法；緣彼串習故能得解脫之所依，
  

K{,-#7v$-84n,-Q=-*-++-<m=-% }$-.-&}=-(m+-`o-0%,-;k +0v=-+$-1*8- 

即取執異質空，即法性。《辨中邊分別論》
 

M1-.:-8A {+-.-;=-,mk #(m=-'$-0+{,-.:-Es0-.-#6m:-A=-,=-13,- 

以二顯諦成為基礎而區分三性相，
 

(m+-#=v1-`o-@{-% {k- *{#-.-*v,-1}$-+$-*v,-1}$-1-9m,-.8m-#6m-+$-;1-+$- 

建立共通與不共乘門之基道果諸項。
 

8K=-0v-M1=-06#-.:-14+-+}k    k*{#-.-&{,-.}-1+}-& {8m-W,-;=-,mk 

《大乘經莊嚴論》不破二顯諦成，
 

#(m=-'$-0+{,-.:-Es0-.-1-0!#-.:-*{#-.-&{,-.}8m-:m#=-=+-.:-A{+-  
015
 

廣大抉擇由令大乘種姓醒覺之方便
 

.8m-*0=-,=-07v$-%{k A$-&u0-={1=-+.8-:$-(m+-K}#=-.-#}$-,=-#}$- 

肇始，菩薩自己之證悟由上向上
 

`o-=+-.:-`o-8E}-08m-3u;-+$k #`o;-A-#6,-I{=-=v-84n,-.8m-*0=-W=- 

成為更殊勝之方式以及攝受其他所調之
 

.:-#),-;-80{0=-<m$k #bo$-#=v1-.}-+{-+#-#m=-,m-#`o;-A8m-0=1- 

方便。彼等三部教典唯講述觀待於所調
 

.-;-W}=-.8m-+},-+1-.-21-6m#-0%,->mk &}=-*1=-%+-:$-06m,->m=-Es0- 

眾心意所成之勝義，然而不明述萬法
 

.=-% }$-.8m-+},-+1-.-#=;-0:-1-14+-+}k k0%,-0%}=-#=v1-.}-+{-+#-  
020
 

自性成立為空之勝義。追隨彼等三部論典  
 

P005
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#m-I{=-=v-8K$=-,=-1+}-& {-+#}$=-8E{;-`o-H$-${=-8A{+-.8m-3u;-+$- 

之後，隨順《解深密經》區分引領決定
 

1*v,-.:-U }0-+.},->m=-=-&{-T-& }1-M1-#(m=-;-=}#=-.:-M1-.:-:m#- 

之道理，軌範師於五部地論、二部總攝等妥善
 

.-21->m-<m$-K8m-N};-;{#=-.:-@{-6m$k  *{#-.-+1,-.8m-&{-' }+-"-%m#- 

創立唯了相宗之大乘宗風。些許小乘藏典中
 

_p-0={-:v-W-0v8m-:$-=$=-W=-+$k *{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-3~#=-;1- 

宣說麟喻獨覺、大乘種姓者於資糧道經百劫、
 

`o-0!;-0-0W-+$k 0!;-.-E$=-1{+-#=v1-`o-3~#=-0=#=-,=-^}:-  
005
 

以及經三無數劫累積資糧已於一座晉登加行道
 

;1-H }+-9,-&+-%,-#%m#-;-0E}+-.8m-3u;-#=v$=-.-9$-(,-*}=-<m-=:- 

暖位以下之理。前述亦於聲聞地中有宣說。 
 

#=v$=-=}k k*{#-.-&{,-.}-Wv+-R-18m-0%,-0%}=-;=-,m-M1-.:-:m#-.- 

《大乘寶性論》講述：對於已串習唯了相宗
 

21->m-3u;-;-#}1=-.=-Wv+-* m,-.:-A=-.-M1=-;-9$-`o=-@m=-0%,- 

教理而令相續成熟之眾士而言，在後時亦應
 

.:-A-6m$k  *{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-+0$-.}-1&}#-_p->o:-.-M1=-;- 

講述者；對於大乘種姓者殊勝根器眾
 

+$-.}-(m+-,=-0%,-.:-A-0-(,-*}=-<m-A$-&u0-+$k :$-=$=-W=-< m-   
010
 

而言，在初時應講述者；在獲得聲聞菩提、
 

A$-&u0-*}0-.-;-9$-${=-.:-K}#=-+#}=-.8m-;1->m-+1m#=-.-&}=-*1=-%+- 

獨覺菩提而言，亦定須證悟之道所緣，即是
 

0+{,-.=-%}$-.-+},-+1-.8m-0+{,-.-c }=-.-*1=-%+-+$-K;-0-1+}-W=- 

萬法諦空、勝義諦、已離一切戲論者，彼為
 

8K m$-0&q=-#=v1-+$k +{-06m,-#<{#=-.8m-$ m$-.}8m-1+}=-=+-.:-1{+- 

廣中略三經與《如來藏經》毫無差別明白
 

.:-#=;-0:-% },-.:-8&+-;k +{-(m+-U }0-+.},-*}#=-1{+-<m=k +{8m- 

指出矣。彼則無著軌範於其註釋中如實依循
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8E{;-.:k +#}$=-.-'m-W-0-06m,-`o-#=;-0:-14+-.=-H$-${=-8A{+-  
015
 

尊意而闡明，故未應思其離開觀待於初項
 

3u;-+$-.}-;-W}=-.8m-<m$-K8m-N};-8A{+-1#},-.}-Pt-au0-;=-;}#-=v-0=1- 

區分引領決定道理而創立大車宗風之怙主
 

.:-1m-A-% {k +{-(m+-<m-I{=-=v-8K$-08m-@ m:-:}k kU }0-+.},->m=-Wv+-R- 

龍樹也；追隨於彼後之故。承許軌範師於
 

1-M1-.:-:m#-.-21->m-3u;-`o-0C;-0:-06{+-.-,m-1m-8*+-+{k 8E{;-.- 

《寶性論》演繹唯了相宗之教理，未應理也；
  

+{:k 1*:-*v#-*{#-.-#%m#-_p-0au0=-<m$k % }$-(m+-J-1}-W=-.:- 

於彼註中成立究竟一乘、廣大抉擇細分空性；
  

#),-;-/0-.-+$-<m,-_p-8#;-08m-@ m:-:}k k0%,-0%}=-1$},-.:-K}#=-   
020
 

與之極相違之故矣。此《現觀莊嚴論》 

P006
 

.8m-W,-8+m:-,m-% }$-.-(m+-<m-W-0-1*:-*v#-.-9$-+$-9$-`o-#=v$=-1}+- 

雖再再宣說空性究竟見地， 
 

<mk #),-;-+00-A8m-#2~-0}-,mk :m#=-%,-#=v1->m-1$},-.:-K}#=-.8m-:m1- 

然主要所抉擇者即三種姓者之現觀次第，
 

.k $}-0}-${=-.-+$k E$=-${=-.-+$k #}-:m1=-${=-.-#=v1->m-" }- 

由本質決定、數量決定、次第決定三者之門
 

,=-'m-W:-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-1+}-W=-8Km$-0&q=-#=v1->m-d=-+},-"}$- 

如何修行之方式，明晰指出廣中略三經
 

,-#,=-.-#=;-0:-% },-.:-A{+-+}k k1$},-.:-K}#=-.8m-W,-8E{;-.-  
005
 

內中所住之隱義矣。講說《現觀莊嚴論》與註釋，此中
  

+$-0%=-.-8&+-.-8+m-;-+},-#=v1-% {k 13,->m-+},-+$k #bo$-#m- 

分三：甲一、名稱義，甲二、正文義，甲三、結語義。
 

+},-+$k 1'v#-#m-+},-)}k k+$-.}-;k +$}=-+$k 6:-Ap$-$}k k 

甲一分二：乙一、正式名稱，乙二、附錄。初者分二：
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+$-.}-;k 13,-[w:-0-+$k 13,-0<+-.8}k k+$-.}-,mk W-#:- 

丙一、譯名，丙二、釋名。丙一，此論之名稱，印度語
 

>m-!+-`o-0%,-0%}=-8+m8m-1m$-;k ?-Lm-,=-Im-)m8m-0:-:}k k+{-0}+-<m- 

中曰阿毗至計底，彼於西藏語則曰謝拉等。彼又， !+-`o-<{=-:0-%{=-=}#=-){k +{-9$-?-Lm-=-1-9-,m-1$},-.:-K}#=-.-   
010
 

「阿毗薩瑪雅」義「現觀」，「阿朗噶喇」義「莊嚴」，
 

?-;1-!-:-,m-W,k ,-1-,m-6{=-A-0k I-'-.-:-1m-)-,m-<{:-@ m,k ?o-.-a {-<- 

「那瑪」義「稱為」，「札嘉巴拉米達」義「勝慧到彼岸」
 

,m-1,-$# k<%-,m-0%,-0%}=k Im-)m-,m-8E{;-.8}k k#(m=-.-,mk <{:-@ m,- 

「鄔巴迭夏」義「口訣」，「夏札」義「論」，「計底」義
 

,m-P-08m-1+}-+$k ;1-+$-8K=-0v8}k k+A {-0-+$-0%=-.-0&q=-+},->m- 

「註釋」。丙二，慧度者 1，根本經、道與果。在攝
 

!0=-=v-8&+-.:-8>o:-:}k k1,-$#-,m-1+}8m-+},-0+{-R#-_p-K}#=-.:- 

義階段將說明連同分類之內容。口訣者 2，令輕易
 

A{+-.8}k k8&}=-[ }0-<m-9},-),-#(m=-+$-X,-.=-0%,-0%}=k 1$},-`o-  
015
 

了達經文之義。具調整與拯救二功德，故為「論」3。
 

@}#=-.81-1$},-=v1-`o-K}#=-.=-1$},-K}#=-+$k :$-06m,->m-W,- 

正面朝向或現證，故為「現觀」4。自性莊嚴
 

#7v#=-07$-.}-;-14|=-A{+-<m-W,-#`o-0v-;-=}#=-.=-c=-.-#=;-A {+- 

美麗身上莊扮以環釧等能美莊嚴，隨後出現在能明
 

1{-;}$-;-=}#=-.8m-,$-`o-<:-0-1*}$-,-[ {-0}-M1=-+#8-0-[{+-.-W:k 

明鏡等內，見時能令諸士心生喜悅。同理，自性
 

:$-06m,->m-W,-9v1->m-;v=-07$-.}-;-14|=-A{+-< m-W,-+},-0`o,-%t=-0C-0k 

莊嚴佛母之美麗身上莊扮以能美莊嚴七十義而
  

#=;-A {+-0%,-0%}=-8+m:-'$-0=-,k 1"=-.-M1=-+#8-0-[ {+-.8m-   
020
 

光燦，在能明此論中顯出，故令諸博士心生喜悅，
  

P007
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@m:k W,-+$-1m$-+{-!+-a }#=-.:-A{+-.=-6{=-A-0-+$k P-08m-+},- 

故「莊嚴」5。語言上稱呼彼名，故「稱為」。註釋  
 

8E{;-.:-A{+-.=-8E {;-.8}k k#(m=-.-;k 01-.}8m-E$=-+$k 

根本文之義，故「註釋」6。乙二分二：丙一、卷數。
 

8>o:->m-@#-#} k+$-.}-,mk 01-.}-6{=-.-#bo$-#m-&-1$-.}-@ }#=- 

丙二、譯敬偈。初者，所謂「卷」，將正文諸多部份
 

#%m#-_p-0&}1=-.8m-1m$-$}k k#(m=-.-,k =$=-W=-+$-A$-&u0- 

集合為一分之名稱。第二，所謂「頂禮諸佛菩薩」，
 

={1=-+.8-*1=-%+-;-@#-83;-;}k k6{=-.-#,=-!0=-+$-1*:-   
005
 

為了成辦暫時與究竟之諸多
 

*v#-#m-8+}+-+},-`o-1-8Es0-.8m-&{+-`o-;}-q-0=-0!}+-.8}k k#(m=-.-;- 

所求事，故譯師寫之矣。甲二分三：
 

#=v1k 0<+-.-;-8'v#-.-+$k 0<+-.-(m+-+#}+-.-+$k 0<+- 

乙一、趨入解釋。乙二、列出解釋。
 

.-1*:-@ m,-.8m-3u;-;}k k+$-.}-;-#=v1k 1&}+-.:-0I}+-%m$-0<+- 

乙三、解釋究竟。乙一分三：丙一、供讚且 .:-+1-0%8-0-+$k 8E{;-.-P1-:m#=-.:-au0-.-+$k "{$=-[w$- 

立誓解釋，丙二、成立撰註為合理，丙三、謙虛辭
 

6m$-c }-0-[ {-08m-Wv-13,-,}k k+$-.}-,mk ]o=-@#-83;-;}k k#$-    
010
 

與何故生好樂。丙一，「恭敬禮」矣。於何耶？
 

;-,-#bo$-;1-8K=-0v8m-<{=-:0-< m-/-:};-_p-@m,-.-;k #bo$-* }=-.=- 

於之教典、道與果之勝慧到彼岸；雖明說教典
 

#6,-#(m=-<$-8Es0-1}+-< m-8+m:-,m-#=v1-!-07v$-0:-A8}k k+#}=-.- 

亦可成立他二者，然在此應認定為三者。為何
 

%m8m-+},-`o-,-9v1-+{8m-W,->m-3n#-;{8v:-A=-.-+#-9v1-#=v1-.}-\o,->m-W,- 

必要性耶？彼佛母之莊嚴詞作為章節，而作為一切
 

`o-8>o:-0:-,m-8E{;-.-8+m=-M1-.:-+A {-@ m:-_p8}k k8E{;-.-P}1-.8m- 

三佛母之莊嚴者，為此註能予詳辨之故。撰註
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*}#-1:-0<+-.:-+1-0%=-.-;-+#}=-.-9}+-+{k P}1-.-1*:-@ m,-.8m-   
015
 

初始立誓解釋有其必要性也；為撰註能達
 

&{+-9m,-.8m-@m:k 1&}+-0I}+-A=-.-;-+#}=-.-9}+-+{k #,=-!0=- 

究竟之故。行供讚有其必要性也；為成辦
 

+$-1*:-*v#-#m-+},-`o-1-8Es0-.8m-&{+-9m,-.8m-@m:k +#}=-=}#=-06m- 

暫時與究竟諸多所求事之故。實際上講述了
 

+},->m=-0%,-.=-8E{;-.-8+m-&}=-%,k 0I}+-A-9}+-+{k 1+}-+$-P- 

必要性等四項：此註釋作為有法，有所詮也；講述
 

08m-0%,-0%}=-<m-+},-% },-.8m-@m:k +#}=-.-9}+-+{k ={+-;-0K{,-,=- 

佛經與根本論之義之故。有必要性也；為了依汝
 

P-08m-0%,-0%}=-9v1-#=v1->m-W,-`o-8>o:-0:-#}-08m-&{+-9m,-8m-@m:k   
020
 

而了解根本論成為三佛母之莊嚴之故。有更必要
 

P008
 

(m$-+#}=-9}+-+{k =}+-<m-+#}=-.-+{-;-0K{,-,=-1*:-M1-1={,-*}0-.8m- 

性也；為了依汝之彼必要性而究竟上得相智之故。
 

@m:k 8K{;-.-9}+-+{k &}=-#=v1-@m-1-@m-1-#-1-;-8K {;-08m-@m:k 

有相關也；三者中後者後者相關於前者前者之故。
 

$ m$-.}-0&q-0-,mk 3m#=-0%+-8+m=k 0%,-.-;-8'v#-.8m-" }-+1-.- 

歸納心要者，此偈頌指出聖教之純正
 

[0=-=v-8E}-0-0%,-.-9m,-){k 8K=-0v8m-<{:-@ m,->m=-0&q=-.8m-=$=- 

入門即是皈依也；在指出果慧度所攝之
 

W=-+!},-1&}#-+$k ;1-<{:-@ m,->m=-0&q=-.8m-&}=-+!},-1&}#-     
005
 

佛寶與道慧度所攝之法寶為
 

[0=-8E}8m-9v;-`o-0%,-.-,k +{-3u;-06m,-`o-au0-.8m-8/#=-.8m- 

皈依境時即可了解：亦應皈依如理
 

+#{-8`o,-9$-[0=-=v-#}-0:-8>o:-0=k +!},-1&}#-#=v1-;-[ }0-.8m- 

禪修彼者之聖僧。故當由二因：相信
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ao=-.-9}+-.:-9m+-&{=-.-+$k 8"}:-08m-&q#-0#;->m=-8'm#=- 

三寶有救度之能力、因為輪迴痛苦而恐懼，而
 

.-#(m=-< m-Wv-;=-3n#-21-1-9m,-.:-[0=-=v-8E}-08m-R}-0[ {+-.:- 

生出皈依之想，非僅口舌矣。
 

A8}k k*}=-0=1-" }1-#=v1-=}#=-&}=-X,->m-A-0-#$-A{+-.8m-*}#-1:-   
010
 

在進行聞思修三者等任何如法之事情時初時
 

[0=-=v-8E}-0-#},-`o-8E}-+#}=-.:-<{=-.8m-&{+-`o-0%,-0%}=-14+-.- 

必需先行皈依，為了有前述了解故眾撰論者
 

M1=-<m=-1&}+-0I}+-*}#-1:-0!}+-.:-<{=-.:-A8}k k0%,-0%}=-<m- 

於初時先列出供讚文，實應知矣。如何修持
 

+},-'m-W:-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-0:-0:-`o-9$-8&+-.:-8>o:-;k @}#=- 

論典之義？其理將於中間中間講述。總攝
 

#%m#-_p-H m;-,=-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-,m-#bo$-;}#=-=v-P}1-.:-8+}+-.=- 

為一而修持之方式，欲另行撰寫，故應
 

+{:-0W-0:-A8}k k#(m=-.-;-#=v1k @m8m-V{,-+#{-08m-0<{=-     
015
 

閱彼。丙二分三：丁一、成立具有外緣
 

#({,->m-1,-$#-+$-X,-.:-au0-.-+$k ,$-#m-V{,-0%,-0%}=-< m-+},- 

善知識之口訣，丁二、成立具有內緣通達
 

1*8-+#-K}#=-.8m-<{=-:0-+$-X,-.:-au0-.-+$k +{=-,-8E {;-.- 

論典一切義之勝慧，丁三、彼故撰註為合理矣。
 

P}1-.-:m#=-.8}k k+$-.}-;-06m-;=k U }0-+.},-#-1=-A=-.8m- 

丁一分四，其中或曰：「有無前賢軌範師
 

8E{;-.-9}+-+1-1{+k 9}+-,-S}=-.:-8>o:-;k 1{+-,-1,-$#- 

已撰之註解？有則成為重複，無則無口訣，
 

1{+-.=-P}1-1m-:m#=-=}-6{-,k U }0-+.},-#-18m-8E {;-.-;-0K{,-.8m-1,-   
020
 

故撰寫事未應理也。」，有依於前賢軌範之口訣，   
 

P009
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$#-9}+-%m$k 9v1-\o,->m-W,-`o-8E{;-.=-S}=-.8m-[ },-9$-1{+-.-;g- 

且作為一切佛母之莊嚴而注釋，故亦無重複之過。
 

+$-.}-U }0-+.},-*}#=-1{+-<m=-M1-0<+-14+-3u;-,mk M1-0<+-14+- 

初者，無著軌範撰詳疏之情形者，謂：「撰寫詳疏」。
 

#$-#m-,-a-0<+- ò-9}+-.=-0%,-0%}=-&{,-.}-1+}8m-8}k k#$-#m=-,- 

何者之耶？釋名中有，故為大論、本經之矣。
 

8/#=-.-*}#=-1{+-<m=-=}k k+{8m-9},-),-,m-0=1-.-/v,-3~#=-$m$-I{=- 

何者為之耶？聖者無著為之矣。其功德者，心意美滿
 

Wv+-T8m-8E}-0-;-&#=-.=-\o,-_p-% {k [#-.:-&#=-.:-14+-.- 

悲心愛戀五續有情，故週遍愛戀之，「週遍」即
 

+$-^ }:-0-/v,-3~#=-#6,-&q#-0#;-;=-[}0-.-(m+-< m=-1m-/1-1#},-;- 

特別；加行美滿救他離苦。親自於不敗怙主尊前
 

#=,-,=-,m8}k k*}#=-1{+-<m=-<{:-@m,->m-1+}8m-M1-0<+-14+-:m#=- 

聽聞之後也。無著撰寫般若經之詳疏為合理也；
 

){k I{-02t,-;-9v1->m-1+}8m-3n#-+},-Q}#=-.:-#=,-,=-*v#=-=v-&u+- 

於尊德前圓滿聽聞佛母經之詞義，隨後徹底通達
 

.8m-@ m:k !q-1&{+-#(m=-W-0-13u$=-.:-e-0=-,mk *{#-.-&{,-.}-Wv+- 

之故。有說二昆仲見地相等者，唯是應
 

R-18m-0%,-0%}=-< m-8E{;-.-;-6m0-_p-0=1-.:-A-0-"}-,8}k k#(m=-.- 

細思《大乘寶性論註》矣。第二，世親演繹
 

+Am#-#({,->m=-0E};-3u;-,mk M1-.:-0E};-;}k k#$-,-#:-W:-:}k k 

之情形者，謂：「詳演繹」矣。何之耶？如前。何者
 

#$-#m=-,k 8E}-08m-+},-1$},-1*}-${=-;{#=->m-P-;#-_p->o:-.=- 

為之耶？作為眾生之事__增上生與決定勝之親友，
 

+Am#-#m-#({,-+{=-=}k k#$-`o-,-(m-Dm-#bo$-8E{;-`o8}k k'm-W:-,- 

故稱世親，彼為之矣。於何耶？於《二萬文註》矣。
 

#7v#=-;-=}#=-.8m-<{=-A-,$-#m-0+#-(m+-9m,-.-;-9$-+#-.:-0K{,- 

如何耶？於之色等所知為內在之體性，依於純真已，
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,=-={1=-21->m-3u;-`o8}k k+{=-9$-+#-.:-0<+-.-9m,-,1-6{-,k- 

即於唯識之道理矣。或曰：彼純真而釋耶？耽著
 

#(m=-% }$-0+{,-Es0-;-6{,-.=-:$-#m-1}=-.-#2~:-A{+-.=-9m,->m-$m$-.}8m- 

二空諦成，故以自己之勝解為主要故，然則心要
 

+},-,m-+{-;=-#6,-`o-1*8-K;-+0v-1:-#,=-.8}k k#=v1-.-8/#=- 

義係另外住於離邊中觀矣。第三，聖者詳辨之
 

.=-@{-3u;-,mk M1-.:-@ {8}k k#$-,-9v1->m-1+}-+$-W,-,}k k8}#- 

情形者，謂：「詳辨」矣。於何者耶？於佛母經與
 

1-;-9$-<{=-.:-A8}k k#$-#m=-,-1*}$-;1-*}0-.=k  8/#=-.8m-"}$=- 

莊嚴論。後文亦應如此了解。何者為之耶？位列聖者
 

=v-#)}#=-.-9mk  M1-.:-E};-0-6{=-A-0=-=}k  k<$-,m-#-1-#(m=-=v- 

行列內，稱為解脫者，作之矣。「亦」，謂不僅
 

P010
 

1-7+-.8}k  k#$-`o-,-(m-Dm-8E{;-.:-:}k k'm-W:-,-$ m$-.}8m-+},-1*8- 

前二者也。於何處耶？二萬註也。如何耶？心要義
 

K;-+0v-1:-#,=-.-;-+{-W:-"}$-`o-&u+-.8m-R}=-\o,-,=-0U$=-,=-+0v- 

住於離邊中觀，以如彼徹底通達之勝慧為動機而
 

18m-3u;-`o8}k k+{-W:-8E{;-.8m-Wv-13,-,mk +Am#-#({,-+{=-$m$-.}8m- 

於中觀道理也。何故如彼註釋耶？彼世親於
 

+},-={1=-21->m-3u;-`o-A=-.-06{+-.-'m-W-0-06m,-`o-A=-.-1m,-.:- 

唯識道理已作而承許為心要義，見其並非如理如實
 

1*}$-,=-=}k  k+.},-U}0-#(m=-*{#-.-&{,-.}8m-;1->m-:m1-.-] m8m-;v=-;- 

所作已也。應知二軌範師於大乘道次第總體上，
  

E$=-+$-#}-:m1=-+$-[ {-3u;-=}#=-1*v,-.:-<{=-.:-A8}k  k06m-.-02t,- 

在數量、次第、生起方式等皆為相隨順。第四，大德
 

.-E};-& {=-M1-0<+-A=-3u;-,mk  M1-0<+-A=-=}k k#$-#m=-,-M1-E};- 

解脫軍撰詳疏之情形者，謂：「撰詳疏」也。何者為之耶？
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& {-++-.8m-=-3~#=-;1-;-#,=-.-+{-9m=-=}k k`o=-,m-8/#=-.=-14+- 

解脫軍，住於信心之地，資糧道者，彼為之也。時間為
 

.-+{8m-8}#-_p8}k k#$-`o-,-(m-Dm-M1-8E{;-`o8}g- g'm-W:-,-0%,-0%}=- 

隨其之後。於何處耶？於《二萬詳疏》。如何耶？
  

W=-8Km$-0&q=-.-1*8-+#-#m=-1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-:m1-.-3$-0:- 

雖不獲得一切廣中略論典完整講述之八現觀次第，
 

0%,-.-1-J{+-.:-:$-#m=-'m-W:-J{+-.-+$-I{=-=v-1*v,-.:-(m-D m-808- 

然而隨順自己如何所獲得，唯配合《二萬頌》
 

6m#-+$-^:-,=-A=-=}k k-#(m=-.-,mk 'm-!+-0<+-.8m-3u;-+{-W:-1"=- 

而為之矣。第二，如前詞句所述情形，四位
 

.-06m=-3n#-+},-%m-:m#=-'$-0:-A=-<m$-=$=-W=-#(m=-.-W:-E#=- 

博士已經費盡唇舌闡明，而且如同第二佛名滿
 

.-+Am#-#({,-;-=}#=-.-8#8-6m#-"}-,=-+#}$=-.8m-+},-'m-W-0-06m,- 

天下之世親等些許者，唯是尚不如實獲得
 

`o-1-J{+-.8m-0%,-0%}=-W=-8Km$-0&q=-.-1*8-+#-8+m-$ m$-.}8m-+},- 

尊意之義。廣中略論典一切究竟心要之義與
 

1*:-*v#-.-+$-1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-3$-0:-% },-%m$-+{-(m+-W,->m=- 

現觀次第，此予完整講述，且莊嚴論註釋
 

8E{;-.-+{-W:-0+#-#m=-J{+-.-#$-+{-9-13,-,}-6{=-.-:$-(m+-!;-0- 

彼者；我如前述而獲得，彼事實是奇罕矣。前述
 

+$-X,-6m$-<{=-:0-=+-.:-%,-+$-X,-.:-% },-.8}k k8+m=-,m-8E{;-.- 

係謂自己具有緣份，且具特別勝慧也。亦當
 

#-1-M1=-+$-S}=-.8m-[ },-($=-.:-9$-<{=-.:-A8}k k#=v1-.-,mk 

由此而知已除去與諸前釋重複之過失。第三，
 

#:-0<+-.8m-1"=-.-+{-W-0v=-<$-1-J{+-.=-<m,-_p-J{+-.:-+!8-0-70- 

前述彼等博士亦尚不獲得，故是最極難獲得；    
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1}8m-;1-1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-:m1-.-+$-% }$-.-(m+-<m-+},-8+m-%m-6m#- 

此甚深道八現觀次第與空性之義，如何一般能
 

W:-=$=-W=-<m-Am,-T0=-< m-+0$-#m=-J{+-.-,m-!;-0-=+-.:-%,-+$- 

由佛陀之加持之故而獲得者，實是具有特別
 

X,-.=-0+#-+$-13u$=-.8m-1"=-.-#6,-M1=-<m=-<$-=$=-W=-;- 

緣份；故與我相等同之其他博士眾人亦於佛陀
 

A=-.-<{=-<m$-H m,-#7}-08m-&{+- ò-+A{-0:-:m#=-=}k kU }0-+.},-06m8m- 

知已作，且為報恩而詳辨者，為合理矣。由四位
 

0<+-.8m-3u;-> m=-,m-9$-+#-.:-Q}#=-.8m-=$=-W=-,=-07v$-% {-+1-.- 

軌範師解釋之情形，指出具有由真圓滿佛起始
 

0:-1-&+-.8m-1,-$#-+$-X,-.:-0%,-.-9m,-;k +{-9$-8E{;-.-#%m#- 

直至正士前賢間不中斷之口訣。彼又，雖依賴
 

;-0K{,-,=-Q}#=-.:-1-J{+-<$-&-;-;-8E{;-.-#6,-;-0K{,-.-+$- 

一家註尚不能圓滿獲得，然些許部份則依他家註；
  

=$=-W=-;-9v,-:m$-`o-#=};-0-0)0-.8m-*v#=-I{8m-1*v-;=-J{+-.-,m-*{#- 

且長久祈請佛陀，由其大悲威勢而獲得。
  

.-&{,-.}8m-;1->m-:m1-.-1*8-+#-J{+-,=-;1-:m1->m=-0E}+-.-,m-;1- 

為能了知：獲得大乘一切道次第而漸次登
 

>m-P-0-+#{-08m-0<{=-#({,-1({=-.:-A=-.-;-:#-;=-.:-<{=-.8m- 

入道中，需賴能令道之根本善知識喜悅；
 

&{+-`o-U}0-+.},->m=-0!}+-.-9m,-.=-@ m-:0=-<m-#`o;-A-M1=-<m=-<$- 

故軌範師列之矣。故後世諸所調伏眾亦應
 

0<{=-#({,-3u;-06m,-`o-0%{,-.-;-80+-.:-A8}k  k+{-W:-6{=-.8m-F$- 

勤勉於如理依止善知識。「如前」四句指出：
 

.-06m=k +#{-08m-0<{=-#({,->m-A m,-T0=-;-0K{,-,=-9v1-#=v1-#8m- 

依賴善知識之加持而了知作為三部佛母之
 

W,-`o-<{=-<m$k  3n#-+},-1*8-+#-K}#=-.8m-<{=-:0-=+-.:-%,-+$- 

莊嚴，且具有通達一切詞義之特別勝慧，
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X,-.=-U }0-+.},-:$-(m+-+#8-0-&{,-.}-[ {=-.:-0%,-)}k  kF$-.-*-1- 

故軌範師自己生出大喜悅也。最末四句則指出
 

06m=-8E{;-.-P}1-.8m-@ m-,$-#m-V{,-1-;v=-.-3$-0=-8E{;-.-P}1-:m#=- 

立誓撰寫：齊備撰寫註釋之外內不餘順緣，
 

.8m-+1-0%8-0%,-.-9m,-,}k k+{=-,-U }0-+.},-8+m=-8E{;-.-P}1-.:- 

故撰註為合理矣。彼故謂曰：「此軌範撰註釋
 

:m#=-){k   +{-P}1-.8m-@m-,$-#m-V{,-1-;v=-.-3~#=-.8m-@ m:-%{=-.8}k  k 

為合理也；聚集撰彼之外內不餘順緣之故。」
 

+{=-,-&}=-(,-0<+-A {+-8+}+-.-M1=-<m=-<$-#:-0<+-.-W:-+!},- 

彼故期盼欲求聽講正法之眾士，亦如前釋般
 

1&}#-#=v1-;-[0=-=v-8E}-0-9m+-8"v;-ao=-.-:{-+$k :$-#m-+#{-08m- 

皈依三寶，心意撼動；如若自己依師
 

P012 0<{=-#({,-0% {,-3u;-@ m,-%m-1-;}#-.-1-Ap$-,-[-0`o+-`o-00=-.-W:- 

軌理不能不顛倒，則將如同降神成魔一般，
  

8>o:-6m$k ;1->m-0#-&#=-8'}#-1m-ao=-.=-#,=-8+m-;-#70- 

且未能置下道之習氣，故應慎此關鍵。
 

.:-A8}k  k#=v1-.-,mk +#{-08m-0<{=-#({,->m-Am,-T0=-<m-1*v=- 

第三，唯仰賴善知識加持之威勢而獲得慧度之義，
 

J{+-.-1-#)}#=-:$-+0$-`o-<{:-@m,->m-+},-M1-.-\o,-_p-={$-07$-0+#- 

此外在自主、一切情形之下雖非獅子賢我內心
 

#m-,m-R}8m-] }+-9v;-1m,-9$-W,->m-8E{;-.-P}1-.-;-c }-0-[ {=-=}k  k%m8m- 

之行境，然而於撰寫莊嚴論註釋仍生好樂矣。
 

&{+-`o-6{-,-:$-(m+-0#-&#=-06#-%m$-0I{+-A$-`o-A-0-+$-*{#-.-&{,-.}8m- 

何故耶？自己結下習氣、作為備忘、
  

:m#=-+$-X,-.-#6,-;-9$-K}#=-.-0[ {+-.8m-" }-,=-:$-#6,-;-/,- 

其他具大乘種姓者亦能生證悟，以之欲求
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#+#=-.:-8+}+-.=-=}k k+{-;-0K{,-,=-:$-#6,-;-/,-#+#=-ao=- 

助益自他，故矣。依彼而能助益自他也；
  

){k 8E{;-.-8+m-W-0v-P}1-.-,m-M1-1={,->m-&{+-`o-^ m,-=}#=-<m-0=}+- 

撰寫如此註釋者，係隨順為了相智之故而   
 

,1=-+#-au0-.-+$-I{=-=v-1*v,-.8m-*0=-+1-.-9m,-.8m-@m:k  M1- 

成辦布施等諸福德之正方便之故。
 

8E{;-;=k 8K{;-0-+$-,m-I{=-1*v,-*0=k  k[ {=-0v8m-+},-,m-I}+-A{+- 

《釋論》曰：「相關以及隨順方，士夫事者
 

$# k%{=-0<+-.-W:k 1$},-1*}-${=-;{#=-<m-*0=-Q}#=-.:-% },- 

能詮言。」如其所釋，如此論典圓滿指出增上生
 

.8m-0%,-0%}=-8+m-W-0v-+},-+{-+#-au0-.8m-*0=-+1-.8}k kU }0-+.},- 

決定勝之方便，係成辦彼等事之正方便。軌範師
 

(m+-< m=-*{#-.-&{,-.}8m-;1->m-:m1-.-M1=-:m#=-.8m-;1-,=-;{#=-.:- 

自己由理路妥善引用大乘諸道次第，
 

H$=-,=-8E{;-.-8+m-14+-.-9m,-.=k  3n#-#-1-,m-"{$=-[w$-0-;- 

隨後撰寫此註釋，故前句配合謙虛辭 ^:-0-;-"-,-1-*}-0-1{+-+}k  k#(m=-.-0<+-.-(m+-+#}+-.-;-#=v1k 

而無罪。乙二、列出解釋，分三：丙一、供讚文。
 

1&}+-0I}+-+$k W=-.-;-++-.8m-#$-7#-;-@{-% {-0<+-.-+$k 0&q=- 

丙二、對於相信廣品者進行詳釋。丙三、釋其他
 

+},-#6,-0<+-.8}k k+$-.}-;-#=v1k 131=-^:-0-+$k P-0- 

歸納義。丙一分三：丁一、銜接文。丁二、根本文。
 

+$k 8E {;-.8}k k+$-.}-,mk 8/#=-.-A1=-.=-:$-(m+-+1- 

丁三、註釋文。丁一，聖彌勒明確指出自己
 

.8m-]}+-.-+$-1*v,-.:-:0-_p-% },-.=-P}1-.8m-A-0-:m1-%,-`o-1-9}+-.8m- 

隨順正士之行為故，在撰寫之事具有諸多次第
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,$-,=k :{-<m#-+$-.}:-9v1-;-@#-83;-0-,m-:$-+},->m-+#}=-.8}kk 

之中，暫時首先於佛母行頂禮者，己事之必要性矣。
 

#6,-+},->m-+#}=-.-,m-#`o;-A-#6,-+#-X}#-_p-1{+-.8m-:0-_p-+$-0-0[ {+- 

他事之必要性者，為其他調伏眾生起不退轉最極
 

.8m-&{+-`o8}k  k+{8m-+#}=-.-,mk  bo#=-<m#-%{=-+$}=-=v-1-0!q;-9$- 

清澈矣。其必要性者，雖不說「請學」而正式敦勸，
 

+},-#({:-co#=-H#-.}-[{=-,=-+},->m=-8'v#-.:-A-08m-@ m:-#$-;-+$- 

然為生起強烈希求而能實際趨入故。於何生清澈
 

0-[ {-6m$-8'v#-,-9},-),-R-,-1{+-.-1$-.}8m-8Ap$-#,=-=v->o:-.-0%}1- 

而趨入耶？作為諸多無上功德之泉源即薄伽梵母，
 

X,-8+=-1-9},-),-:m,-.}-&{-/v;-`o-+Ap$-`o-1{+-%m$-+.#-_p-1{+-.8m-N=- 

功德珍貴寶、奇罕、無可破壞、難量、成辦四子
 

06m8m-06{+-+},-au0-.8m-8Ap$-#,=-){-Wv-;8}k  k'm-W:-,k ({:-6m:-Dm+- 

所允事之泉源，即因，於之矣。如何耶？「導近寂靜」
 

.-=}#=-9},-),-9}+-.-'m-W-0-06m,-0I}+-.-# },-`o-8E}-0-%,-> m-" }-,=-=}k k 

等句，由具有依據功德如何而先陳述之方式。
 

+$-0-;-0K{,-,=-bo#=-.-;-+#}=-.-%m-9}+-%{-,k <{=-:0-<m-/-:};-_p- 

依賴清澈而趨入，有何必要耶？曰：「慧度
 

@m,-.8m-9v;-%,->m-:0-_p-+$-0-,m-#,=-!0=-+$-1*8m-;{#=-.-*1=- 

有境之最清澈者，係能得暫時與究竟一切
 

%+-8*}0-.8m-+$-.}8m-Wv8m-#2~-0}-9m,-,}k k6{=-A-0:-3+-1=-Es0-,=- 

美好之第一主要因矣。」，已經由量成立後，
  

#`o;-A-#6,-M1=-<$-++-.-;-0K{,-,=-A$-&u0-*}0-.:-+#}$=-.8}k k 

考慮其他調伏眾亦能依信心而得菩提矣。
 

3+-1-#$-#m=-Es0-,-8/#=-.-A1=-.8m-1(1-#6#-=}-=}-:$-#m=- 

由何量成立耶？彌勒聖者之等置，各各自己
 

:m#-.8m-9{-<{=-<m=-K}#=-<m$-+{=-H$=-.8m-I{=-*}0-<m=-${=-.:-07v$- 

了別本智證悟，且彼所引出之後得予之
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,=-=}k kI{-02t,-;-:$-+},-+},-#({:-1{+-.:-8+}+-.-=}#=-,m-*{#-.- 

認定。諸承許「尊德氏無己事希求」者，
 

&{,-.}8m-#bo$-;-$;-0-6m0-_p-1-A=-.-9m,-){k I{-02t,-1$},-.:-Q}#=- 

係不勤勞細究大乘教典也；若就尊德氏為
 

.:-=$=-W=-.8m-+0$-`o-A {+-,-*v,-1}$-+$-*v,-1}$-1-9m,-.8m-!0=-1- 

現圓滿佛而言，係不能區分共通與不共之
 

@{+-.-9m,-;k A$-&u0-={1=-+.8m-+0$-`o-A{+-,-,m-:$-+},-9}$=-=v-Q}#=- 

階段；若就菩薩而言，若不見己事完全
 

.-;-&}=-!q-+#}=-.:-1-1*}$-,k  :$-+},-`o-6m-0-V$-.=-&}#-.:-84n,- 

美滿實需法身，則不能除去執著在己事上唯寂靜
 

.-X}#-1m-ao=-;k +{-1-X}#-,-*{#-.-&{,-.}8m-={1=-0[ {+-<m-13,-(m+-1m- 

即已足可，若不除彼，未能圓滿大乘發心 

P014 Q}#=-.:-8>o:-){k :$-+},-&}=-!q-;-+},-#({:-=-0%t-.8m-#,=-!0=- 

之性相也；希求己事法身，未需在第十地
 

=v-1m-+#}=-.8m-@m:k =$=-W=-<m-!q-;-:$-+},->m-!q-+$-#6,-+},->m-!q- 

階段之故；理應亦無需區分佛身為己事身
 

#(m=-=v-@{-0-9$-+#}=-.-1{+-.:-8>o:-:}k k$m$-.}-0&q=-){-0%,-.-,mk 

與他事身二者矣。歸納心要而述：
 

I{-02t,->m=-8+m:-1&}+-0I}+-14+-.8m-+#}=-.k ++-.-# },-8E}-1- 

尊德氏在此撰供讚文之必要性，如謂曰：「先行
 

W:-0[ {+-.-% {k 6{=-=}#=-+$k ++-.8m-P-0-:0-0K,-Ak 6{=-#=v$=- 

生起信心如母也。」等句，及謂曰：「令信根本極
 

.-W:k ++-.-*1=-%+-<m-# },-`o-8E}-0-9m,-){k  *{#-.-&{,-.}8m-#bo$- 

堅固。」，信心行於一切之前也；如若對於
 

;1-8K=-0v-+$-0%=-.-;-++-.-co#=-H#-.}-9}+-,k  +{=-8`o,-.- 

大乘之教典、道路與果有強烈信心，彼能引出
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co#=-H#-H$=-,=-*}=-0=1-" }1-#=v1-=}#=-;-8'v#-.:-8>o:-0-9m,-;k 

強烈希求，隨而趨入聞思修三者等等；
 

++-.-# },-`o-1-=}$-,k 8'm#-K{,-@m-1-/,-&+-<m-&{+-`o-*{#-.-&{,-.}8m- 

若非先有信心，則未能生穩定內心為下世
 

;1-(1=-=v-;{,-.8m-R}-M;-1-1m-[ {-0:-#7m#=-,=-;1-;-8'v#-.:-8+}+- 

以後之故而修持大乘道。係已見前述而考慮
 

.-M1=-<m=-*}#-1:-1*8m-8K=-0v8m-=$=-W=-+!},-1&}#-+$-k  1= {,- 

到：「欲求趨入道中之眾士，初時對於究竟
 

.-#=v1->m=-0&q1-.8m-&}=-+!},-1&}#-+$k  +{-3u;-06m,-`o-au0-.8m- 

果位之佛寶、三智所攝之法寶、如理禪修
 

+#{-8`o,-+!},-1&}#-M1=-;-X}#-_p-1{+-.8m-++-.-0[ {+-.:-A8}-$1-`o- 

彼者之僧寶，應生出不退轉之信心矣。」
 

+#}$=-.-9m,-,}k  k8}#-,=-'m-21->m=-1$},-.:-K}#=-.8m-;1-> m-:m1- 

後文指出：忖思以若干而可善巧修持
 

.-(1=-=v-;{,-.-;-1"=-.-9m,-$1-.-;-++-=}#=-9v;-T-;-1"=- 

現觀道次第耶？指出需善巧信等五境。
 

+#}=-.:-0%,-;k +{-9$-=$=-W=-=}#=-+1m#=-++-.-+$k 6{=- 

彼亦係曰：「緣諸佛等生信心。」
 

.=-*{#-.-&{,-.}-*v,-1}$-1-9m,-.8m-[0=-=v-8E}-0-0%,-.-9m,-,}kk 

而指出大乘不共之皈依。
 

#bo$-8}#-1-M1=-=v-9$-3n#-+},-0<+-.-#2~-0}:-1m-A{+-<mk  'm-W:- 

諸後文亦未以講述詞義為主要，然而係於如何
  

(1=-=v-;{,-.8m-3u;-M1=-`o=-#=v1->m-=$=-W=-*1=-%+-<m-$}-0}-I{-:m,- 

修持之種種方式，仰賴三時一切諸佛之本質
 

.}-&{-(m+-<m-1,-$#-;-0K{,-,=-8&+-.-9m,-,}k #(m=-.-;k  3n#-+},-+$k 

至尊仁波切自己之口訣而講述。丁二、根本文，分二：
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0G;-;,->m=-#),-;-+00-.8}k k+$-.}-;k  0% }+-.-+$k  @#- 

戊一、詞義。戊二、答辯抉擇。初者分二：己一、讚嘆。
 

83;-08}k
 
k+$-.}-;k 1={,-#=v1->m-9},-),->m-" }-,=-0% }+-.-+$-k 

己二、頂禮。己一分二：庚一、由三尊智功德門讚嘆。
 

8/#=-06m8m-9v1-A {+-.=-0% }+-.8}k  k+$-.}-,mk  #6m-<{=-< m-" }-,=- 

庚二、作為四聖之母故讚嘆。庚一，由基智門讚嘆者，
 

0% }+-.-Dm+-.:-14+-.-#$-9m,-.-+{-;-@#-83;-;}k k#$-6m#-,-(,- 

任何彼能領導，於彼敬頂禮矣。領導何者耶？
 

*}=-:$-=$=-W=-&q#-0#;-+$-\o,-8Ap$-({-0:-6m-0-3~;-0-M1=-=}k k 

聲聞獨覺諸追求苦諦與集諦近寂靜之眾士。
 

#$-#m=-,-#$-7#-#m-0+#-1{+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-\o,-<{=-(m+-<m=-=}k k 

由何耶？即以現證補特伽羅無我之遍知。
 

#$-`o-,-8K=-0v-({:-6m:-D m+-.:-14+-.-+$k  ;1-<{=-<m-"}-,=-0% }+- 

於何耶？能領導至近寂靜果位。由道智門讚嘆者，
 

.-,mk  au0-.:-14+-.-#$-9m,-.-+{-;-@#-83;-;}k kK{,-#$-#m=-,- 

任何能行，於彼敬頂禮矣。所依為之耶？
 

8E}-0-;-#,=-!0=-+$-1*:-*v#-#m-/,-.-au0-.:-A{+-.-A$-&u0-={1=- 

於有情眾，諸位菩薩係能成辦暫時究竟之
 

+.8-M1=-=}k  k*0=-#$-#m=-,k ;1-#=v1-0+#-1{+-.:-<{=-.8m- 

利益者也。何方法耶？即以通達三道無我
 

;1-<{=-(m+-<m=-=}k  k+},-#$-au0-,k 8'm#-K{,-:m#=-%,-#=v1->m- 

之道智矣。成辦何事耶？能成辦世間三種
 

+},-au0-.:-14+-.8}k kM1-1={,->m-" }-,=-0% }+-.-,mk #=v$-.:- 

姓者之事。由相智門讚嘆者，進行宣說，
 

14+-.-+{-;-@#-83;-;}k k#$-7#-#$-#m=-,m-*v0-.-=$=-W=-0%}1- 

於彼敬頂禮矣。何士夫為之耶？能者佛陀
 

X,-8+=-M1=-=}k k*0=-#$-#m=-,-M1-.-1-;v=-.-0+#-1{+-.:-1={,- 

薄伽梵眾。何方法耶？相智通達不餘形相為
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.8m-M1-1= {,-#$-+$-9$-+#-.:-X,-.=-=}k k8K=-0v-#$-,-*{#-.- 

無我，純真具有彼者，即以之矣。何果耶？三乘
 

#=v1->m-;1-9}$=-=v-Q}#=-.=-0I}+-A-M1-.-\o,-+$-X,-.8m-1+}-& {-:m,- 

道盡皆圓滿故，具有一切所詮種類之此諸種
 

.}-&{-'-3~#=-.-8+m8}k k#$-6{=-.-] m8m-a-9m,-9$-1={,-#=v1-;-0%}+- 

經藏珍貴寶。雖然「彼」字為總體詞，但在讚嘆
 

.8m-!0=-+$k  #6,-#(m=-;-0% }+-7m,-.=-co#=-+$k  *v0-.8m-3n#- 

三智之階段，已讚嘆畢另二者，故間接上；且
 

+$-8K{;-0=-M1-1={,-"}-,-;-#}-0:-8>o:-:}k k#(m=-.-,mk (,- 

與「能者」一詞相關，故可知唯是相智。庚二，
 

*}=-8/#=-.-+$-A$-&u0-={1=-+.8m-8/#=-.8m-3~#=-+$-0%=-.8m- 

聲聞聖者，以及菩薩聖者聚集眾，佛陀
 

P016 =$=-W=-<m-,m-9v1-+{-;-@#-83;-;}k k#(m=-.-,mk +{-;-@#-83;- 

之母者，於彼敬頂禮矣。己二，「於彼敬頂禮」
 

6{=-){-]o=-.=-8`o+-.8m-3u;-% },-.-+{-+#-#m-+},-#:-0<+-7m,-)}k k 

指出恭敬頂禮之道理，前已釋彼等之義。戊二、
 

#(m=-.-;k #}-:m1=-${=-.-+$k E$=-${=-.-$k 9v1-N=-<m- 

答辯抉擇，分四：辛一、次第決定。辛二、數量
 

+},-+$k 0% }+-9v;->m-1= {,-#=v1-$}=-07v$-08}k
 
k+$-.}-,mk 0%,- 

決定。辛三、母子之義。辛四、認定所讚境三尊智。
 

0%}=-:m,-&{,-a },-1-,=-0<+-.-W:k 1+}8m-Q{$-#6m8m-#}-:m1=-+$- 

辛一，有曰：「如同《寶炬論》所釋一般，係
 

1*v,-.:-0<+-.-9m,-,}-7{:-0-1m-8*+-+{k 1&}+-0I}+-+$-Q{$-#6mk 

隨順佛經引言之次第而解釋也。」，未應理也；
 

U }0-+.},-+$-8/#=-.-#(m=-!=-1-^:-6m$k U }0-+.},->m=-Q{$-#6m8m- 

軌範與聖者二位皆不將供讚與引言配合；且軌範
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0<+-.-#6,-`o-14+-.8m-@m:-:}k k"-%m#-(,-*}=-<m-:m#=-%,-*{#-.- 

亦另撰引言之解釋故。某者曰：「為令聲聞
 

#=v1-;-:m1-> m=-#bo#-.8m-&{+-`o-+$-.}:-#6m-<{=-;-0% }+-.-9m,-,}k k 

種姓者依序趨入三乘，故先讚嘆基智矣。」
 

6{=-7{:-0-,mk 0%,-0%}=-8+m8m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A-#$-9m,-1-K}#=- 

所述係尚不通達此論典所特別針對之調伏眾
 

.-9m,-){k 8+m:-,m-*{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-808-6m#-9v1-;-++-.- 

為何也；在此唯係為了令大乘種姓者對佛母
 

0[ {+-,=-*}=-=}#=-<m=-8'v#-.:-A-08m-&{+-9m,-;k 0%,-0%}=-8+m8m- 

生起信心，隨後由聽聞而趨入；此論典所
 

&{+-`o-A-08m-#`o;-A-;-:m#=-%,-#=v1-!-9}+-,-*{#-.-*v,-1}$-08m-0%,- 

特別針對之調伏眾，若為三種姓者，理應成為
 

0%}=-=v-8>o:-+#}=-.8m-@m:k 9$-#`o;-A-*{#-.-#=v1-;-:m1->m=- 

共乘論典之故。又，謂曰：「係為了令調伏眾
 

#bo#-.8m-&{+-`o-9m,-,}-6{=-7{:-.-9$-+},-1-9m,-){k ] m:-+{-W-0v8m-#`o;- 

依序趨入三乘。」，亦非其義也；總體雖可能
 

A-Nm+-<$-!0=-8+m:-,m-*{#-.-&{,-.}:-:m#=-${=-.8m-#$-7#-;1-;-8'v#- 

有如彼調伏眾，但在此階段，係針對大乘決定
 

.8m-:m1-.-% },-.-!0=-=v-00-%m$k +$-.}:-(,-*}=-<m-;1-,=-8'v#- 

種姓者指出入道次第之階段；且於供讚階段
 

.8m-3u;-1&}+-0I}+-<m-!0=-(m+-,=-0%,-.-;-+#}=-0-%t$-7+-<$-1{+- 

指出初時由聲聞道趨入之道理，亦無絲毫
 

.8m-@ m:-:}k k+{=-,-8E{;-&{,-> m-&}=-!q8m-131=-^}:-`o-1$},-K}#=- 

必要性之故。彼故如《大註》法身銜接文處
 

0W+-<m-:m1-.-% },-.8m-!0=-=v-*1=-%+-<{=-.-(m+-<m-" }-,=-8'v#-.:- 

講述八現觀之次第時謂曰：「令由一切知之
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A{+-.-+$k 6{=-=}#=-#=v$=-.-W:-W,->m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A-(m+- 

門而趨入。」等句，係隨順《莊嚴論》所特別
 

;1-;-8'v#-.8m-:m1-.-+$-1*v,-.:-0% }+-.-9m,-){k +{-9$-!0=- 

針對之調伏眾之入道次第而讚歎。彼又係
 

#=v1-.8m-!0=-=v-#),-;-/0-.8m-[ {=-0v-8Km$-#m-;1->m-:m1-.-;-0=1- 

為了了解：若尚不在第三段時所抉擇之
 

.-;{#=-.:-1-^$=-,-$ m$-I{-&{,-.}-13,-(m+-9}$=-=v-Q}#=-.-1m-[ {-6m$- 

中士道次第方面妥善修學心意，則未能生
 

+{-W-,-*{#-.-&{,-.}8m-={1=-0[ {+-13,-(m+-Q}#=-.-+$k ;1-<{=- 

性相盡圓滿大悲心；且若依彼，亦未能生
 

=}#=-<$-1m-[{-0=-[ {=-0v-&{,-.}8m-;1->m-:m1-.-Wv+-;-0[ {+-.-;-[ {=- 

性相圓滿大乘發心與道智等；故在相續
 

0v-8K m$-#m-0=1-.-^$-0-# },-`o-8E}-+#}=-.:-<{=-.8m-&{+-`o-9m,-,}k k 

生出上士道次第，需先修學中士之心意矣。
 

8+m-+#-;-0I}+-A-0-1$-% {k 0:-0:- ò-8&+-%m$-W,->m-;1->m- 

此等方面所述仍多，在中間中間時講述，且
 

:m1-.-'m-W:-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-;}#=-=v-9$-8&+-.:-8>o:-:}k k 

如何實修《莊嚴論》之道次第，將另述其理。
 

#(m=-.-,mk #`o;-A-:m#=-%,-#=v1-!-I{=-=v-84n,-.:-8+}+-.8m- 

辛二，大乘士夫欲求攝受所調眾
  

*{#-.-&{,-.}8m-#$-7#-#m=-(1=-=v-R$-0:-A-08m-;1->m-:m1-.-8+m- 

三種姓者，其所修持之道次第，
  

21-"}-,=-/v,-=v1-3~#=-.:-8>o:-0=-1$-0-9$-1-9m,-^p$-0-9$-1- 

唯此即為美滿，故亦不為多，亦不為少。
 

9m,k (,-*}=-<m-:m#=-%,-I{=-=v-07v$-0:-8+}+-%m$-:$-#m-;1-9}$=- 

欲求攝受聲聞種姓者，且欲求令
 

=v-Q}#=-.:-A-0:-8+}+-.=-*}#-1:-#:-0<+-.-W:-[{=-0v-8K m$-+$- 

己道盡皆圓滿，故如前所釋般，初時應
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*v,-1}$-08m-0=1-.-;-#}1=-.:-A8}k k#=v1-.-,mk 1= {,-.-#-1=- 

串習共通中士心意。辛三，前智生
 

8/#=-.-@ m-1-0[ {+-%m$-({:-6m-;-=}#=-.8m-06{+-+},-au0-.:-A {+-.=- 

後聖，且能成辦近寂靜等等所允事，
 

9v1-+$-N=-,m-0[ {+-A-[{+-A{+-`o-<{=-.:-A8}k k-06m-.-,mk #6m- 

故應知母與子為所生與能生。辛四，基智
 

<{=-<$-8}#-,=-1+}8m-H m=-;,->m-+},-0&q8m-!0=-,=-0<+-.-W:-1m- 

亦係具有無常等十六形相，如後文經文問答
 

K#-=}#=-0%t-Hs#-#m-M1-.-%,-9m,-,}k k+{=-13~,-,=-#6,-#(m=-<$- 

總結階段所釋一般。以彼表示後，亦應知
 

<{=-.:-A-6m$k 8}#-+{-1-*#-_p-1={,-.-#=v1-!-;-[ {-1{+-<m-M1-.- 

另二者。後文立刻釋三智皆具無生之
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%,-`o-0<+-.-,mk 9v1->m-X}#-.-$}=-07v$-08m-&{+-`o-9m,-){k 1-,m-<{=- 

形相者，係為了認定佛母之一方面也；如同
 

:0-/-,m-*0=k 6{=-0<+-.-W:k <{=-:0-<m-&-*v,-1}$-08m-Wv-+{-;- 

釋曰：「母者勝慧父方便。」，勝慧分為共通因，
  

1-+$k *0=-< m-&-*v,-1}$-1-9m,-.8m-Wv-;-/-6{=-0I}+-.=k 9v1- 

說其為母；方便分為不共因，說其為父，故承許
 

>m-X}#-.-$}=-07v$-06{+-,=k <{=-:0-< m-#2~-0}-0+#-1{+-K}#=-.8m- 

為認定佛母之一方面，且指出彼勝慧之主分為
 

<{=-:0-+{-(m+-0%,-.-9m,->mk 9v1-+$-1= {,-.-;-+{=-=0-.:-%},-.- 

證無我慧，然而並非指出彼遍及佛母與尊智。
 

1-9m,-,}k k#=v1-.-;k 0&q=-.8m-+},-+$k +#}=-.8m-+},-+$k 

丁三、註釋文分三：戊一、歸納義。戊二、必要義。
 

P}+-.-($-0-+$k 3n#-#m-+},-)}k k+$-.}-,mk P-08m-3n#=-=v-0%+- 

戊三、斷諍論。戊四、詞義。戊一，此根本偈頌者
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.-8+m=-,m-&}=-%,-9v1-8+m8m-&{-08m-0+#-(m+-/v;-`o-Ap$-0-+$-X,-.- 

作為有法，係講述此佛母之偉大性質，具足至極
 

0I}+-+{k 1={,-.-#=v1->m-" }-,=-9v1-;-0%}+-.-0I}+-.8m-@m:k #(m=- 

奇罕也；由三智之門於佛母講述讚嘆之故。
 

.-;k W=-.:-0<+-.-+$k +},-0&q-08}k k-+$-.}-;k ++-.-[{- 

第二，廣釋與歸納。初者，生信情形、
  

3u;-+$k +{-;=-+},-#({:-> m-8`o,-.-[ {-0-+$k +{-;=-bo#=-,=- 

由彼而生追求之希求、由彼趨入後得果之
 

8K=-0v-*}0-.8m-3u;-;}k k+$-.}-;k +0$-eq;-++-.-[ {-3u;-+$k
 

情形。初者，鈍根生信情形、利根生信 +0$-M},-++-.-[ {-3u;-;}k  k+$-.}-,mk  3n#=-0%+-+{-*}=-,=-`o=-:{- 

情形。初者。聞彼頌文之後，暫時，《莊嚴論》
 

<m#-W,->m-#`o;-A-++-.8m-I{=-=v-8K$-0-M1=-,m-&}=-%,k  9v1-8+m- 

所調眾隨信行眾士作為有法，於此佛母生起
 

;-:0-_p-++-.-[ {8}k k9},-),-+{-W-0v-9}+-${=-$1-`o-*{-3~1-1{+-.:-Bp:- 

強烈信心矣。心忖：「定有如彼功德」，無疑而
 

`o-++-.-co#=-H#-.}-[ {-08m-@ m:k #(m=-.-,mk W,->m-&{+-`o-A-08m- 

迅速生起猛烈信心之故。第二，《莊嚴論》特別
 

#`o;-A-+0$-M},-&}=-<m-I{=-=v-8K$-0-M1=-<$-&}=-%,k 3n#=-0%+- 

針對之所調眾利根隨法行眾士亦作為有法，由聽聞
 

+{-*}=-.=-V{,-A=-,=-9v1-+{-;-:0-_p-+$-0-0[ {+-.:-A{+-.-(m+-+}kk 

彼偈頌作為助緣，即能令於彼佛母生起最極清澈矣。
 

+{=-V{,-A=-,=-#6m-+$-;1-+$-M1-.-[{-0-1{+-.:-9}$=-=v-<{=-.8m-9{- 

以彼為作助緣，詳細觀察盡通達基道形相無生
 

<{=-3n#=-=v-0%+-.8m-0I}+-A8m-+},->m-13,-(m+-<m-9v1-9}+-.-;-#,}+- 

之本智具有偈頌所詮義性相之佛母，有無
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.-9}+-1{+-;{#=-.:-0K#=-.8m-3|-+{-8H-9}+-.-;-#,}+-.-1-1*}$-,=- 

妨害，彼時對於如前具有不見妨害已而生出
 

+$-0-[ {-0=-=}k k#}$-`o-8+m-+$-8+m:-+{-6{=-* }=-.-,mk  1&}+-0I}+- 

清澈，故矣。前謂「此」而此謂「彼」，係於
 

;-({-:m$-#m=-9m,->mk #6,->m-0<+-.-3n#-+},-;-1-bo#=-=}k k+$- 

供讚有遠近，然而他釋不合詞義。生清澈
 

0-[ {-08m-3u;-'m-W-0v-6{-,k <{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-*1=-%+-1= {,-.- 

之情形如何耶？認定謂曰：「慧度一切智三者
 

(m+-#=v1->m-0+#-(m+-;1->m-3u;-;v#=-#=v1-.-%,-,m-#+},-1m-7-0:-Nm+- 

之體性，具三道之理趣，無疑而可能矣。」，
 

+}-6{=-$}-0}-;-+$-0-[ {-0-+$k  =$=-W=-;-=}#=-.-8/#=-.-06m-0`u,- 

於本質生起清澈。謂曰：「能生出佛陀等等
 

.:-14+-.-,m-#+},-1m-7-0:-Nm+-.-(m+-+}-6{=-${=-.:-07v$-% {-ao=-.-;- 

四聖者，無疑而可能矣。」，於能力生起
 

+$-0[ {-08}k- k+0$-M},-++-.-[ {-0-Wv-13,-;-W}=-.=-#,}+-.-1-1*}$ 

清澈。利根依賴原因生起信心，故原因
 

0-(m+-Wv-13,-9m,->mk 1&}+-0I}+-<m-;v$-Wv-13,-`o-A:-1m-:v$-%{k  +0$- 

即是不見妨害，然未堪以供讚之經文為原因也；
 

M},-;v$-+},-;-+?+-.-+#-,=-au0-A{+-`o-"=-;{,-.-9m,-;-!0=-8+m:- 

利根於文義研究清淨方承許為能立，在此階段，
  

+{-1m-8*+-.8m-@ m:-:}k  "-%m#-+0$-M},-;-++-.-[ {-3u;-% },-.-9m,->mk 

彼未應理之故。某者承許：「指出利根生信之
 

++-.-[ {-08m-Wv-13,-%t$-7+-<$-1-0%,-.:-8+}+-.-1m-8*+-+{k 3n#=- 

情形，然絲毫不述及生信原因。」，未應理也；
  

0%+-+{-*}=-.=-V{,-A=-,=-+0$-M},-+$-0-1-[ {=-.81-8},-){-Wv-1{+-V{,- 

利根不以聞彼偈頌為助緣而生清澈，或無緣無故
 

1{+-`o-[{=-.81-Wv-V{,-9}+-<$-8+m:-1-0%,-.-#$-9$-1m-8*+-%m$k 

而生，或雖有因緣然此處不述，任皆未應理，
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#bo$-8+m8m-+},-+$-8#;-0-<m,-_p-K}#=-.:-U8}k k+0$-M},->m-!0=- 

與此文義相違則易知矣。若承許：「在此利根
  

8+m:k #6m-;1-M1-#=v1-[ {-1{+-`o-3+-1=-;{#=-.:-Es0-,=-+{8m-+},- 

階段，以量妥善成立基道形相三者為無生，
 

#}1=-.:-A=-.=-#}1=-A8m-+},-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-8/#=-.8m-#}- 

隨後以量成立有串習彼義而現證所串習義之
 

8/$-9}+-.:-3+-1=-Es0-.:-"=-R$=-,-9$-({=-.-%m-9}+k  +{-W-,k 

聖者果位。」，則有何過失耶？或曰：「若依彼，
 

+$-0-[ {=-.-;=-*}=-0=1-" }1-#=v1-;-:m1-> m=-8'v#-.:-0<+-.-+$- 

與所釋已生清澈後依次第趨入聞思修
 

8#;-;}-6{-,k  8}-,-#%m#-+$-`o-K;-0->m-#),-3n#=-<m=-@}#=-&}=- 

成相違矣。」，那麼！若以離一多論因能成立
 

P020 +$-=0-.-0au0-ao=-<m$-+1-0%8m-+},-#}1=-.-;=-#=;-'$-8Ap$-0- 

宗法與週遍，且能成立串習立宗之義後能
 

au0-ao=-,-1$},-.:-K}#=-.8m-W,-;{#=-.:-<{=-.:-"=-;{,-+#}=-.:- 

出明顯，則理應需承許妥善通達《現觀論》。
 

8>o:-:}k k#6m-;1-M1-#=v1-[ {-1{+-`o-3+-1-#$-#m=-Es0-%{-,k  #%m#- 

或問：以何量成立基道形相三者為無生耶？
 

+$-`o-18m-$}-0}-(m+-+$-K;-08m-@m:-%{=-A-0-+$-L}-I{-#7{#=-18m-#),- 

謂曰：「已離一與多之本質性之故。」，以及
 

3n#=-;-=}#=-.8m-K#=-;-0K{,-.8m-3+-1=-+$-.}:-3~#=-;1->m-#,=- 

金剛屑論因等等，依前述論因所成之量，初時於
 

!0=-=v-Es0-%m$k +{8m-+},-#}1=-.:-A=-.-;=-;1-<{=-+$-M1-1={,- 

資糧道成立，串習彼義之後，即能得道智
 

*}0-.:-8>o:-0-9m,-,}k  k1= {,-.-@m-1-#(m=-<m=-&}=-#=v1-#-0+{,- 

與相智。以後二智證悟三法無諦實而生，
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.8m-[{-1{+-`o-K}#=-<$k &}=-<m-0+#-1{+-J-1}-K}#=-.=-=+-.:-`o- 

然以證悟細分法無我作為特別之
 

A=-.8m-#6m-<{=-!0=-8+m:-+$}=-=v-% },-.-1-9m,-1}+-<mk #6m-[ {-0- 

基智，在此階段並非正式所講述，然而
 

1{+-.:-<{=-.-6{=-0<+-.-,mk  9v1->m-X}#-.-$}=-07v$-08m-&{+-`o-#$- 

謂曰：「通達基無生。」，係為了認定佛母
  

7#-#m-0+#-#m=-[ {-0-1{+-.:-<{=-.8m-+},-`o-07v$-0:-A8}k  k8+m-+#- 

之一方面，認定為通達人我無生之義矣。
 

#m=-8Ds;-#6m-0[ {+-,=k #6m-<{=-+$-;1-<{=-;-0+#-1{+-K}#=- 

亦見有眾士以此等作為錯誤基，而承許基智與
 

.8m-=0-.-"=-;{,-+#-<$-'$-;k  :$-#m-% {$-`o-8#;-08m-"v:-<m,- 

道智週遍證悟無我。自己背上矛盾之擔子至極
 

_p-Um-0=-9v,-:m$-.}-,=-,},-.-1m-<{=-.-"-%m#-,mk 3n#-F$-#-1=-+$}=- 

沈重而久受壓迫，如前無知某者承許：前句
 

=v-0%,-.8m-#6m-<{=-*{#-+1,-.-808-6m#-;-9}+-.:-8+}+-%m$k 

正式講述之基智，唯小乘有之，且與此處
 

8+m:-0<+-.-+$-+},-=+-.:-1{+-.:-8+}+-06m,-`o-#%m#-`o-K;-> m-K#=- 

所釋無別；即說明由離一多論因成立基
 

;=-#6m-0+{,-.8m-[{-1{+-`o-Es0-.8m-+},-`o-8&+-%m$k (,-*}=-8/#=-.-;- 

諦實無生之義；且其見有承許聲聞聖者證悟
 

&}=-<m-0+#-1{+-J-1}-K}#=-.-9}+-.:-8+}+-.-;-*,-1*}$-0-W:-A{+-.- 

細分法無我者宛如看見噩耗一般。見有如前矣。
 

+#-'$-$}k k+0v-1-.-06{+-.8m-#),-3n#=-`o-1-9}+-<$k 8+m:-,m- 

中觀宗所承許之論因有諸多，
 

#%m#-+$-`o-K;->m-#),-3n#=-21-6m#-0<+-.:-A-% {k +{-;-U}0-+.},- 

然在此唯略述離一多論因，其中認定
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(m+-06{+-.8m-+##-A8m-&}=-$}=-07v$-0-+$k +{-#6m-#6,->m-% {$-`o- 

軌範師自己所許之應破，與彼於其他基上面
 

8#}#-.8m-#),-3n#=-=}k k+$-.}-,mk +.{:-,-\w-1-1",->m=-cu;- 

能破之論因。初者，例如魔術師變魔術時，小石
 

.8m-3|-L{8v-<m$-0v-=}#=-K-Q$-`o-'$-0-,k '$-0-+{-(m+-R}-8Ds;-.8m- 

木片顯現為牛象馬時，如若彼所顯並非心識
 

+0$-#m=-06#-.-1-9m,-.:k L{8v-<m$-0v-=}#=-<m-$}=-,=-9}+-,k +{- 

因錯亂之故而安立，而係在小石木片等方面即有，
 

+#-#m-:m#=-8H-#-1=-06#-.8m-;#-I{=-=v-8>o:-0=k 1m#-1-0U+- 

則理應為彼等之前分同類所置之成果，故需眼睛
 

0-M1=-<m=-<$-1*}$-+#}=-.-06m,-`o-#$-7#-+$-/v$-.}-R}-;-'$-08m- 

未受感染眾亦見可之。同理，若補特伽羅與諸蘊並非 +0$-#m=-06#-.-1-9m,-.:-9v;-:$-#m-*v,-1}$-1-9m,-.8m-& }}+-;v#=-<m- 

因為在心識上顯出之故而安立，而係由對境自己不共
 

$}=-,=-Es0-,k +},-+1-+?}+-A{+-<m-:m#=-.=-+?+-07}+-%m$-8/#=-.8m- 

住軌方面而成立，則理應堪忍抉擇勝義推理研析，
 

1(1-#6#-#m=-#7m#=-+#}=-.-=}#=-=v-8>o:-:}k k+{=-,-R }-;-'$- 

且需聖者等置見之等等矣。彼故，非由在
 

08m-+0$-#m=-06#-.-1m,-.:k 9v;->m-*v,-1}$-1-9m,-.8m-& }+-;v#=- 

內心顯出之故而安立，然係由對境不共住軌
 

<m-$}=-,=-Es0-.-,m-+##-A8m-&}=-=}k k#(m=-.-;k K#=-+#}+-.- 

方面而成立者，即是所破法矣。第二分二：
 

+$k 3u;-0au0-.8}k k+$-.}-,mk 0+{,-.8m-#%m#-+$-`o-1-#$-`o- 

舉論因、成立道理。初者，若諦實一與多
 

9$-1-Es0-,k 0+{,-.:-1{+-.=-=0-% {k +.{:-,-#7v#=-0J,-06m,k 

任皆不成立，則週遍無諦實也；如影像般，
  

#6m-;1-M1-.-#=v1-.}-9$-0+{,-.8m-#%m#-+$-`o-1:-1-Es0-0}-6{=-A- 

謂：「基道形相三者亦不成立為諦實一與多矣。」
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0-=0-A {+-1-+1m#=-.8m-#),-3n#=-=}k k#(m=-.-;k @}#=-&}=- 

此為能遍不可得論因。第二，成立宗法、
 

0au0-.-+$k =0-.-0au0-.8}k k+$-.}-;k 0+{,-.8m-#%m#-K;-`o- 

成立週遍。初者，成立離諦實一、
 

0au0-.-+$k `o-K;-`o-0au0-.8}k k+$-.}-,mk +{-&}=-%,k 0+{,- 

成立離諦實多。初者，彼為有法，
 

.8m-#%m#-_p-1-Es0-%{k &-0%=-9m,-.8m-@m:k P}+-#6m-0v1-.-W-0v8m- 

不成立為諦實一也；係有部分之故。例如所諍事瓶子
 

% {$-`o-K#=-+{-1$},-=v1->m=-Es0-;k P}+-#6m-1$},-=v1->m=-1-Es0-.8m- 

之上，可直接成立彼論因。在不能直接成立
 

% {$-`o-&-1{+-<{=-A-;-Nm+-.-8#}#-.8m-3+-1-+$k &-9}+-1{+-+$}=- 

之所諍事上，則依二量而成立：破所知上能有無分 
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8#;-`o-${=-.8m-3+-1-#(m=-;-0K{,-,=-Es0-0}k k+{8m-=0-.-0au0-.- 

之量、確定有無部分為正相違之量。成立彼之
 

;-3+-1-#=v1-+#}=-<$k K#=-+$-+##-A8m-&}=-<m-#6m-1*v,-8#}#- 

週遍雖需三量，然破論因與所破法為同位則難以
 

.-K}#=-.:-+!8-0=-+{-0I}+-,-&-0%=-<$-9m,k  0+{,-.8m-#%m#-_p-Es0- 

了解，若略述之，亦是有部分且亦是諦實一成立之
 

.-9$-9m,-.8m-#6m-1*v,-`o-Es0-,k  &-+$-&-%,-#(m=-'$-;v#=-$}-0}- 

同位如果成立，則部分與有分二者於顯軌上雖顯
 

*-++-`o-'$-9$-& }+-;v#=-$}-0}-#%m#-_p-9}+-+#}=-){k #6,-`o-,-&- 

為本質相異，然於住軌上需本質同一也；否則
 

0%=-1m-Nm+-.:-8>o:-08m-@m:-:}k- k'$-;v#=-$}-0}-*-++-`o-'$-9$- 

不可能成為有分之故矣。顯軌上雖顯為本質相異，
  

& }+-;v#=-$}-0}-#%m#-_p-Es0-.-+{k Qw,-.8m-&}+-;v#=-;-1m-8#;-9$- 

住軌上成立為本質同一，彼於假住軌上雖未相違，
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0+{,-.:-Es0-.8m-& }+-;v#=-;-8#;-0-9m,-){k +{-9$-&-%,-+{-+$k 

然於諦成住軌上則相違也；彼又，彼有部分與諸部分
 

&-`o-1-&}=-%,k *-++-1{+-.:-*;k *-++- ò-9}+-,-8/#=-.8m-1(1- 

作為有法，理應無相異，若相異，則需聖者之
 

#6#-#m=-#7m#=-+#}=-.-;=k *-++-`o-8/#=-.8m-1(1-#6#-#m=- 

等置有見之；然聖者之等置不見為相異之故。
 

1-#7m#=-.8m-@ m:k 8+}+-,k &-%,-+{-&}=-%,k `o-1:-*;k Es0- 

若承許，彼有分作為有法，理應為多，成立
 

%m$-&-`o-1-*-++-1{+-.8m-@ m:k 8+}+-,k #%m#-_p-8';-08m-3+- 

且與諸分無相異之故。若承許，則量取一之量
 

1=-#,}+-+}k k&-`o-1-&}=-%,k-  #%m#-_p-*;k  Es0-%m$-&-%,-+$-*- 

能害之矣。諸部分作為有法，理應為一；成立且與有部分
 

++-1{+-.8m-@m:k 8+}+-.-;-`o-1:-8';-08m-*-$+-.8m-3+-1=-#,}+-%m$-k 

無相異之故。若承許，量取多之名言量能害之。
 

+{-+#-;-0K{,-,=-&-`o-1-+$-&-%,-*-++-1{+-.-"{#=-;k +{- 

依於彼等能破除諸部分與有部分無相異。破除
 

"{#=-.=-*;-08m-K#=-+{-"{#=-<m$-k +{-9$-9->;-0!#-,=-3~#=- 

彼故，破除彼應成論因。彼又，若破除支分
 

.-"{#=-.-9m,-.=-K#=-7v:-@ m-1-"{#=-.-1m-8*+-%m$-k #-1-"{#=- 

則破除聚集，故破除論因後項為未應理，故需承許
 

.=-K#=-+{-"{#=-.:-"=-;{,-+#}=-;k &-+$-&-%,-*-++-`o-9}+-,- 

破除前項即破除彼論因，若部分與有分為
 

8/#=-.8m-1(1-#6#-#m=-#7m#=-$}:-"{#=-.=-&-0%=-+$-0+{,-.8m- 

相異，於聖者等置能見之面上能破除，故破
 

#%m#-Es0-<m-#6m-1*v,-"{#=-.-9m,-,}k k#(m=-.-0+{,-.8m-`o-K;-`o- 

有分與諦實一同位。第二，成立離諦實多者，
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0au0-.-,mk  #6m-;1-M1-#=v1-&}=-%,k  0+{,-.8m-`o-1:-1-Es0-% {k 

基道形相三者作為有法，不成立為諦實多也；
 

0+{,-Es0-<m-#%m#-1{+-.8m-@m:k- #:-0+{,-.8m-#%m#-_p-1-Es0-.-0au0=- 

無諦實一之故。或曰：「前已成立諦實一不能
 

.=-8+m:-0+{,-.8m-#%m#-1{+-.-K#=-=v-8#}+-.-%m-9m,-6{-,k K#=-8+m8m- 

成立故，此處何故舉無諦實一為論因耶？」，在成立
 

=0-.-0au0-.-;-({-0:-1"}-6m$-+{8m-K#=-,m-&-1{+-"{#=-.-+$-0+{,-.8m- 

此論因之週遍上為必需，且彼論因能破無部分；
 

#%m#-_p-Es0-,-&-1{+-<m-#%m#-_p-Es0-+#}=-.-#(m=-;-0K{,-,=-Es0-.- 

若諦實一可成立，需為無部分之一；依前述二者
 

9m,-,}g  g#(m=-.-=0-.-au0-.-,mk +{-;-K#=-< m-13,-#6m-${=-.8m-3+- 

而成立矣。第二，成立週遍者，雖然其中有三量：
  

1-+$k 0au0-A8m-&}=-+$-+##-A8m-&}=-+$}=-8#;-`o-${=-.8m-3+-1- 

決定論因事例之量、決定所立法與所破法
 

+$k K#=-+$-+##-A8m-&}=-<m-#6m-1*v,-8#}#-.8m-3+-1-#=v1-+#}=- 

正相違之量、破論因與所破法同位之量，
 

<$-#-1-#(m=-K}#=-U-0=-@m-1-,mk  #6m-#7v#=-0J,->m-%{$-`o-#%m#- 

然前二項易解，就後者而言，以彼決定基影像
 

+$-`o-1-/,-3u,-($-8#;->m-+$}=-8#;-`o-${=-.8m-3+-1-+{=k #%m#- 

之上一與多為互絕相違之正相違之量，即可了解
 

+$-`o-18m-/v$-#=v1-1m-Nm+-.:-K}#=-.-,k #6m-#7v#=-0J,->m-% {$-`o- 

不可能有一與多之第三者，以之可了解：基影像
  

0+{,-Es0-<m-#%m#-+$-`o-18m-/v$-#=v1-1m-Nm+-.:-K}#=-.=-${=-.-9m,-,}k k 

之上不可能有諦成之一與多之第三者，由之決定矣。
 

:m#=-.8m-M1-#6#-1-A$-0-"-%m# k9}+-,-#%m#-+$-`o-1-#$-:v$-`o- 

某者不熟悉推理理論，謂曰：「若有，則定為
 

${=-.-+{=k 0+{,-.:-9}+-,-0+{,-.8m-#%m#-+$-`o-1-#$-:v$-#m=-1-=0- 

任何一與多，以之能斬執著增益：若諦實有，
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.:-84n,-.8m-a}-8+}#=-#%}+-.-9m,-,}-6{=-7{:-)}k  k+{-W-,k A=-,- 

不週遍為諦實一與多任何者。」若依彼，或者
 

1m-K#-.8m-=0-.-${=-.8m-&+-1-+{=k a-A=-,-a-1m-K#-.=-1-=0- 

決定無常週遍之量，就聲而言，彼需能斬執著
 

.:-84n,-.8m-a}-8+}#=-#%}+-+#}=-.=g K#=-+{-;-0K{,-.8m-I{=-+.#- 

增益：聲無常之量不週遍。故理應依彼論因之
 

#m=-a }-8+}#=-#=:-`o-1m-#%}+-.:-8>o:-:}k k0I}+-.:-A-0-1$-%{-:{- 

比度未能新斬除增益。所述繁多，暫且擱置。
 

<m#-06#-#} k#(m=-.-,mk 9v1-;-++-.-[ {=-.-;-+#}=-.-=+-.:- 

第二，於佛母生信心有特別必要性也；能令
 

%,-9}+-+{k 9v1-+{-;-:0-_p-+$-0=-<$-+{8m-9},-),-8/#=-06m8m-06{+- 

對於佛母生起清澈故於彼之功德能成辦四聖所
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+},-0au0-.-=}#=-1$},-.:-8+}+-.8m-#$-7#-W,->m-#`o;-A-+0$-.}-M}- 

允事等等有增上欲求之士夫、《莊嚴論》之
 

eq;-#(m=-!-9$-<{:-@m,-+{-+$-+{-0I}+-A:-9}+-.-;-0K{,-.8m-#=v$=-:0- 

所調利鈍根二眾，亦最極恭敬彼慧度與依於
 

W=-8Km$-0&q=-.-M1=-;-<m,-_p-]o=-.:-A{+-%m$-+},-#({:->m-8`o,-.-[{- 

有彼所詮之廣中略至言諸者，且生起追求之
 

08m-@ m:k #$-#m-+},-`o-6{-,k 0I}+-A-9}$=-=v-Q}#=-.-+$-0%=-.-;- 

希求之故。為何之故耶？為了對於盡圓滿
 

M1-.-*1=-%+-`o-3m#-07v$-0-;-=}#=-.8m-*}=-0=1-" }1-#=v1->m-<{=- 

所詮隨時隨地能背誦詞句等而生起聞思修
 

:0-0[{+-.8m-+},-`o8}k k#=v1-.-,mk +},-#({:-&{,-.}-[ {=-.-+#}=-.- 

三慧之故。第三，生大希求係具有
 

=+-.:-%,-+$-0%=-.-9m,-){k  +{-[ {=-.-+{-,=-+{-;-0K{,-,=-;{#=- 

特別必要性也；已生彼，其後依彼而
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.8m-1&}#-R-,-1{+-.8m-A$-&u0-*}0-.:-8>o:-08m-@m:k +},-#({:-[{=- 

將得殊勝美好無上菩提之故。並非生
 

1-*#-*}0-.-1-9m,-){k *}=-.-;=-Ap$-0-;-=}#=-.8m-<{=-.-#=v1-[ {- 

希求之當下即得也；需依次第生出聞所生
 

08m-:m1->m=-*}0-+#}=-.8m-@m:k +{-+#-#m=-,m-;1->m-:m1-.-I{-02t,->m- 

等等三慧而得之故。彼等正式指出：道次第
 

*v#=-Wv+-;-8Ds$=-.8m-I{=-8E}-+$}=-=v-0%,-,=-X}#-.-co#=-;-8/{,- 

尊德氏相續所生者為順行；間接則
 

.:-A{+-.-9m,-,}k k#(m=-.-,mk 0%}1-X,-8+=-1-;-:0-_p-+$-08m- 

引出反面。第二，於薄伽梵母最極清澈之
 

++-.-,m-&}=-%,k ;{#=-.-*1=-%+-8*}0-.8m-Wv8m-#2~-0}-9m,-){k +{- 

信心作為有法，係能得一切美好之主要因也；
 

W:-Wv-8K=-${=-A{+-<m-3+-18m-" }-,=-0%,-7m,-.-+{8m-@m:k- #=v1-.-,mk 

如前，以抉擇因果量之方式已述畢，彼之故。第三，
 

0%,-0%}=-P}1-.8m-*}#-1:-<{:-@m,-;-0% }+-.-+{-1*8-+#-;81-@}#=- 

或曰：「於撰寫論典之初時讚嘆慧度，於彼
 

#%m#-"}-,-;-9m,k +$-.}-W:-,k ^}:-06m-+$-&}=-!q-;-1-0% }+-.=k 

全體或唯於部分耶？若依初者，則不讚嘆四加行
 

E$=-^p$=-.:-8>o:-;k #(m=-.-W:-,k #=v1-.}-#$-:v$-$1k 

與法身，故理應數量為太少。若依第二，讚嘆三者
 

#2~-0}-M1-1={,-#%m#-.v-;-0%}+-.=-&}#-#m k#=v1-&:-0% }+-.8m-9v;- 

中任一，或主要相智一項即可，何故說三者皆
 

`o-* }=-.=-%m-A-6{-,k k@}#=-@m-1-"=-1m-;{,-6m$-#-1-"=-;{,-; k+{- 

為讚嘆境？」，不承許後者而承許前者。
 

9$-#=v1-.}-(m+-+$}=-=v-* }=-.-;-Wv-13,-+$-+#}=-.-=+-.:-%,-9}+- 

彼又，直接述及三者，有其原因，且有特別
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.=k E$=-^p$=-0:-1m-8>o:-:}k k+{-;-1={,-.-#=v1->m-" }-,=-0% }+- 

必要性，故數量未為太少。其中，由三智方式而行
 

.8m-Wv-13,-9}+-+{k I{-02t,-+},-0W+-!-;-0%}+-06{+-%m$k *1=- 

讚嘆，有其原因也；尊德氏之心意為讚歎八事，
  

%+-1={,-.-(m+-#=v1->m=-,m-+},-0W+-0&q=-;-0&q=-.-+{-W:-*v#=-;- 

一切智三者可以歸納八事，內心如前認定，
  

06#-,=-*1=-%+-1={,-.-(m+-#=v1->m-9},-),->m-"}-,=-<{=-:0-<m-/- 

隨後由一切智三者之功德門讚歎
 

:};-_p-@m,-.-;-0%}+-.8m-@m:k 1= {,-#=v1->m-" }-,=-9v1-;-0%}+-.- 

慧度之故。由三智之門讚歎佛母，
  

;-+#}=-.-9}+-+{k 1={,-#=v1->m=-0&q=-.8m-+},-0W+-.}-+{-+#-<$- 

有必要性也；三智所歸納之八事，彼等
 

<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-Q}#=-.-9m,-6m$k 1={,-.-#=v1-.}-+{=- 

亦圓滿慧度；且由即將說明之方式，
 

<$-8&+-.:-8>o:-08m-3u;->m=-8/#=-.-M1=-<m-06{+-.8m-+},-*1=- 

亦將可知：「以彼三智，諸位聖者之一切
 

%+-/v,-=v1-3~#=-.-9m,-,}-6{=-<{=-.:-8>o:-08m-@ m:k <$-#-1- 

所允事成為美滿。」之故。前「亦」字表示：
 

#=v1-`o-0W+-8`o=-.=-0W+-.-+{-+#-<$-0% }+-.8m-9v;-`o-06{+-%{=- 

八項納入於前三者，故承許曰：「彼等八項亦為
 

.8}k k#=v1->m=-0W+-0&q=-.8m-3u;-,mk W-&{-0=-&u$-0-0&q=-.- 

所讚境。」三項歸納八者之方式，廣大歸納略品、
 

+$k :$-06m,->m=-#,=-!0=-0&q=-.-+$k &q+-A{+-<m-1={,-#=v1- 

自性歸納階段、能納之三尊智與
 

+$k 0&q-A8m-1={,-#=v1-*-++-`o-8&+-.-=}#=-,m-:m#=-.=-+?+- 

與所納之三尊智相異，諸種說法未堪忍推理
 

1m-07}+-.=-:{-<m#-06#-;k +},-,mk 1={,-#=v1-Q}#=-.:-(1=-=v- 

分析，故暫且擱下。實則若圓滿修行三尊智，
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R$-,-+},-0W+-.}-1*8-+#-(1=-=v-R$=-.:-8>o:-0=k 1={,-.-#=v1- 

即成為修行一切八事。故不可能
 

Q}#=-.-8+}+-A8m-9},-),-%,-`o-1*}$-,=-+},-0W+-!-+{-W:-1-1*}$-.-1m- 

見三智圓滿具有所求功德而不見八事
 

Nm+-%m$k 1={,-.-#=v1-;-0% }+-06{+-,=k- +},-1$},-.:-K}#=-.- 

如彼，不可能承許讚歎三智而未承許
 

0W+-;-0% }+-1m-06{+-.-1m-Nm+-.-+$k 1={,-.-#=v1-21-6m#-3n#- 

讚歎八現觀事。詞句所述唯三尊智，
 

#m=-7m,-.:-0%,-.8m-+#}=-.-,mk :m#=-%,-#=v1->m-06{+-+},-au0- 

其必要性者，承許成辦三種姓者所允事，
 

06{+-.-+#-+{-#=v1->m-;1-1-8H {=-.-=}-=}:-<{=-.:-A-08m-@m:-:}k k 

則彼眾應不混雜通達彼三道之故。
 

P026
 

+},-0&q=-,k 1+},-.:-K}#=-.-0W+-.}-#$-:v$-#%m#-9m,-,k 1={,- 

總結言之，若為八現觀任何一項，
 

.-#$-:v$-#%m#-#m-0" }1-A8m-M1-.-9m,-.=-=0-%m$k 3u;-+{-W:-(1=- 

週遍即為三智任一之所修形相；依前道理
 

=v-;{,-.=-#=v1->m=-0W+-0&q=-.8}k k06m-.-;k 9},-),-=}-=}8m- 

而修持，故三項可歸納八者。第四，由各各功德
 

" }-,=-0% }+-.-+$k  0&q=-){-@#-83;-;}k k+$-.}-;-#=v1->m-+$-.}- 

讚嘆、歸納而讚嘆。首先分三，初者，
 

#6m-<{=-<m=-({:-6m:-Dm+-.8m-3u;-,m-*}0-.:-14+-.-#$-9m,-.-+$-6{=- 

基智引領至近寂靜之情形，曰：「能得 =}k  k#$-7#-#$-#m=-,k (,-*}=-+$-+{:-1-7+-:$-=$=-W=-<$- 

任何彼。」何者為之耶？不止聲聞，獨覺亦
 

% {-8K=-0v-:$-+},-`o-B-$,-;=-8+8-0:-8+}+-.-M1=-<m=-=}k k:$- 

為己之故而欲求涅槃之果，諸眾為之矣。
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W;-3n#-#$-#m=-'m-W:-0%,-%{-,k (,-*}=-+{8m-@}#=-=v-0U,-,=-co#=- 

何詞句如何指出獨覺耶？歸納於彼聲聞方面，
 

;-0%,-.=-=}k k+{-9$-#6m-<{=-<m-9},-),-0I}+-.8m-3n#-#m-:m1-.- 

間接指出，故矣。彼又，以述基智功德之同一
 

#%m#-#m=-0%,-.8}k k(,-*}=-<m-@}#=-=v-0U,-,=k 0%,-9$- 

詞句指出。雖歸納於聲聞方面而指出，然非
 

=+-.:-1{+-.-1-9m,-){k- #6,-;-a-1{+-`o-&}=-% },k #7v$-K}#-($=k 

無差別也；於他者無聲演法 1、已斷取妄 2、
 

Nm+-.-*-18m-3|-U }0-+.},->m-1,-$#-;-1m-W}=-.-=}#=-M1-.:-*:-.-%t$- 

最後有世未需依賴軌範之口訣 3等等 4，解脫
 

7+-21-6m#-#m=-[#-.8m-@m:k *0=-#$-#m=-,k k#6m-*1=- 

方面略略增上之故。以何方法耶？週遍
 

%+-#$-7#-#m-0+#-#m=-[ {-0-1{+-.:-9}$=-=v-<{=-.-(m+-<m=-=}k k 

了知一切基上補特伽羅我為無生，即以彼矣。
 

8K=-0v-#$-,k (},-1}$=-7+-.:-($=-<$-#-18m-;=-(},->m-8K=- 

於何果耶？有二者：雖已斷盡煩惱，然仍伴有
 

0v-&q#-0#;->m-/v$-.}-+$-0%=-.8m-B$-8+=-+$k /v$-.}-+{-1{+-.8m- 

前時業力煩惱剩餘果苦蘊之涅槃，以及彼
 

13,-(m+-<m-B-$,-;=-8+=-.-M1-.-#(m=-=}k k8+m:-[#-1{+-<m- 

五蘊無剩餘為性相之涅槃。在此，承許無餘
 

B$-8+=-0{1-:m#-Wv,-&+-.8m-B$-8+=-;-8+}+-.-1m-:m#=-){k +{-(,- 

涅槃為心物續流斷絕之涅槃，則未應理也；
 

*}=-& {-.=-0)#=-.-808-6m#-9m,-.8m-@m:-+$k U }0-+.},-:$-(m+- 

其唯是聲聞部派所安立之故；軌範師自己
 

<m=-:m#=-.8m-;1-,=-H$=-.8m-+1,-.8m-B$-8+=-<m-M1-#6#-A{+-.- 

以理路所引小乘涅槃之理論中有之
 

P027
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!0=-=v-00-.8m-@m:-:}k k#(m=-.-;1-<{=-<m=-8'm#-K{,->m-+},-au0- 

之故。第二，道智成辦世間事之
 

.8m-3u;-,mk K{,->m-#$-7#-A$-&u0-={1=-+.8-8"}:-0-'m-Nm+-.:-8E}- 

情形。所依士夫菩薩，直至輪迴盡有而
 

08m-+},-A{+-.-M1=-<m=-*0=-;1-*1=-%+-0+{,-.8m-[ {-0-1{+-.:-K}#=- 

成辦世間事，方法即以證悟一切道皆無
 

.8m-$}-0}-(m+-<m=-8K=-0v-8E}-0-:m#=-%,-#=v1-.}-1*8-+#-#m-+},- 

諦實生，成果即能成辦一切有情三種姓者
 

0au0-.:-14+-.-#$-9m,-.-+$k #=v1-.-M1-1= {,->m=-&}=-8"}:- 

之事，任何其行為。第三，以相智轉動法輪
 

0! }:-08m-3u;-,mk 0!}:-0:-14+-#$-#m=-,k  =$=-W=-" }-#=v1-1m- 

之情形，何者轉動耶？佛陀，具有純真防護
 

1*v,-@}#=-;=-9$-+#-.:-0&1=-.8m-!q-%,-6m-[#-7v$-8K{;->m-M;- 

三門不順品之聖身、較之具有止觀雙運瑜珈
 

8A }:-%,->m-+0$-@p#-(,-:$-+#-;=-&}=-< m-+0$-@p#-/v,-=v1-3~#=-.- 

自在之聲獨二者擁有更美滿之法自在、
 

1$8-6m$k +{-+#-0!=-1$8-0\w:-0=-,-#2~-0}-M1=-<m=-=}k k*0=- 

以教語權控彼眾故為主尊，眾者為之矣。
 

#$-#m=-,k &}=-M1=-<m-Wv-8K=-$}-0}8m-M1-.-*1=-%+-[ {-0-1{+-.:- 

以何方法耶？相智徹證萬法之因、果、本質之一切
 

*v#=-=v-&u+-.8m-M1-1= {,-#$-+$-X,-,-% {-+{-9m=-=}k k8K=-0v-#$-,k 

形相為無生，具有彼者，以由彼矣。何果耶？
 

#`o;-A-M1=-<m-(},-1}$=-<m-] }+-.-0W+-Dm-06m-% }$-#m-#({,-.}:-&}=-/v$- 

所調眾之煩惱行八萬四千，作為其對治者為
 

0W+-Dm-06m-%}$-#m-:$-06m,->m-&}=-<m-8"}:-;}-1-;v=-.-0I}+-A-*0=-<m- 

八萬四千法蘊自性之不餘法輪，所詮方便
 

M1-.-9}$=-=v-Q}#=-.8m-M1-.-*1=-%+-0! }:-08}k  k+{-;-0%}1-X,- 

之種類盡皆圓滿，轉動一切種類矣。其中，
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8+=-<m=-#`o;-A8m-Wv+-<m-1m-1*v,-.8m-@}#=-0%+-.8m-&{+-`o-#=v$=- 

世尊為斬除所調眾相續之不順品，所宣說
 

.8m-;v$-+$-1$},-.:-K}#=-.8m-&}=-'m-$ {+-.-+{-*1=-%+-&}=-<m-8"}:-;}- 

之盡所有教言與現觀法，彼一切皆係法輪。
 

9m,-;-%m8m-@m:-8"}:-;}-6{=-A-6{-,k 8"}:-;}=-0\w:-08m-W;-.}8m- 

或問：「何故名為輪？」，轉輪聖王
 

8"}:-;}-:m,-.}-&{-9v;-#6,-+$-#6,- ò-:m1->m=-8/}-0-+$k +{8m-+0$- 

之輪寶，依序飛往他處他處，彼故能戰勝
 

#m=-1m-1*v,-.8m-@}#=-;=-W;-0:-A{+-.-W:k +{-9$-#`o;-A8m-Wv+- 

不順品；如彼一般，彼亦依序移動於
 

;-:m1->m=-8/}-0-+$k  8+}+-&#=-=}#=-1m-1*v,-.8m-@ }#=-;=-W;- 

所調之相續，能戰勝欲貪等等不順品， 

P028
 

0:-A{+-.=-8"}:-;}-+$-&}=-1*v,-.8m-@ m:-8"}:-;}-6{=-A8}k  k&}=-<m- 

故與轉輪於法上隨順，故稱為「輪」。在
 

8"}:-;}-*}:-0v-*}:-0v:-#=v$=-.-M1=-<m-+},-@}#=-#%m#-_p-#}-U:- 

零散零散法輪上諸所宣說之義，若為易解而
 

0&q=-,k &}=-<m-8"}:-;}-:m1-.-#=v1->m-1m$-#m-*-$+-< m=-+$}=-=v- 

歸納，即用「三法輪」一名，正式名稱
 

#=v$=-.-+},-70-+#}$=-.-${=-.:-8E{;-0-;=-8Ap$-0-+$k 1m$-#m- 

則是出自《解深密經》。雖不
 

*-$+-+$}=-=v-1-#=v$=-<$-#`o;-A-0Cm-08m-:m1-.-#=v1->m-" }-,=-%},- 

正式說此名稱，然在《聖陀羅尼自在王經》
 

.:-8/#=-.-#7v$=-<m-+0$-@p#-W;-.}8m-1+}-;=-8Ap$-08}k k+$- 

中則由引領所調三次第而講述。
 

.}-,mk 1+}-+{-;=k 0%}1-X,-8+=-<m=-+$-.}:-9v;-5-:-,-={:-H$- 

初者，彼經曰：「世尊初於瓦拉那西神仙說法
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N}$-e-0-:m-3#=-<m-,#=-=vk (,-*}=-<m-*{#-.-;-9$-+#-.:-bo#=-.- 

鹿野苑處，對於純真進入聲聞乘門眾，
  

M1=-;-8/#=-.8m-0+{,-.-06m8m-M1-.-0%,-.=k &}=-< m-8"}:-;}-$}- 

講述四聖諦形相，法輪希罕奇特，
 

13:-O+-`o-Ap$-0k # },-[:->o:-.81k 1m:->o:-.-=v=-<$-1*v,-.:- 

夙昔為天神者，或為人者，任誰亦不曾相隨順
 

8'm#-K{,-`o-1-0! }:-0-6m#-:0-_p-0! }:-){k 0%}1-X,-8+=-<m=-&}=- 

而在世間深入轉動。世尊所深入轉動
 

<m-8"}:-;}-:0-_p-0! }:-0-+{-9$-R-,-1&m=-.-!0=-1&m=-.-H$-08m-+},- 

之彼法輪，亦係有上 1、有階段 2、引領義 3、
 

P}+-.8m-#,=-=v->o:-.-;#=k  0%}1-X,-8+=-<m=-&}=-M1=-<m-$}-0}- 

成為諍論處 4 (一) 。世尊由萬法
 

(m+-1-1&m=-.-(m+-;=-0P1=k [{-0-1-1&m=-.-+$-8##-.-1-1&m=- 

無本質性肇始 1，由不生 2、不滅 3、
 

.-+$-#7}+-1-,=-6m-0-+$k :$-06m,->m=-9}$=-=v-B-$,-;=-8+=-.- 

本然寂靜 4、自性完全涅槃肇始 5，
 

(m+-;=-0P1=-,=-*{#-.-&{,-.}-;-9$-+#-.:-bo#=-.-M1=-;-% }$-.-(m+- 

對於純真進入大乘門之眾人講說空性，
 

* }=-.8m-M1-.=-&{=-$}-13:-O+-`o-Ap$-08m-&}=-<m-8"}:-;}-#(m=-.-0!}:- 

以其形相轉動至大希罕奇特之第二法輪。
 

){k 0%}1-X,-8+=-<m=-&}=-<m-8"}:-;}-0! }:-0-+{-9$-R-,-1&m=-.-!0=- 

世尊所轉動之彼法輪，係有上 1、有階段 2、
 

1&m=-.-H$-08m-+},-P}+-.8m-#6m8m-#,=-=v->o:-.-;#=-<mk 0%}1-X,- 

引領義 3、成為諍論處 4 (二)。然世尊
 

8+=-<m=-&}=-M1=-<m-$}-0}-(m+-1-1&m=-.-(m+-;=-0P1=k [{-0-1- 

由萬法無本質性肇始 1，由不生 2、
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1&m=-.-+$k 8##-.-1-1&m=-.-+$-#7}+-1-,=-6m-0-+$k :$- 

不滅 3、本然寂靜 4、
 

06m,->m=-9}$=-=v-B-$,-;=-8+=-.-(m+-;=-0P1=-,=k *{#-.- 

自性完全涅槃肇始 5，
  

*1=-%+-;-9$-+#-.:-bo#=-.-M1=-;-;{#=-.:-M1-.:-@ {-0-+$-X,- 

對於純真進入一切乘門之眾人，具有妥善分別，
 

.-$}-13:-O+-`o-Ap$-08m-&}=-<m-8"}:-;}-#=v1-.-0!}:-){k 0%}1-X,- 

轉動希罕奇特之第三法輪。世尊
 

8+=-<m=-&}=-<m-8"}:-;}-0! }:-0-8+m-,m-R-,-1-1&m=-.-!0=-1-1&m=- 

此次轉動之法輪，係無上 1、無階段 2、
 

.-${=-.8m-+},-;#=-){k P}+-.8m-#6m8m-#,=-=v->o:-.-1-;#=-=}k k 

決定義也 3；不成為諍論處 4。」
 

6{=-#=v$=-=}k k1+}-&{-8+m8m-+},-;-<m$-K-&{,-.}-M1=-<m-06{+-.-1m- 

於此經藏之義，諸大車乘之承許出現
 

8H-0-`o-1-Ap$-% {k U }0-+.},-8/#=-.-*}#=-1{+-<m=-*{#-.-&{,-.}8m- 

諸多不同也；若依據聖無著軌範為攝受
 

:m#=-%,-`o-1-I{=-=v-07v$-08m-&{+-`ok M1-.:-:m#-.-21-> m-<m$-K8m- 

諸多大乘種姓者之故，開創唯了相大車
 

N};-@ {-0-W:-,k 1+}-& {-8+m-,=-8"}:-;}-#=v1->m-H$-${=-8+m-W:-@{- 

之宗風而言，此經藏如此區分三法輪之引領
 

0-+$k 1*:-*v#-*{#-.-#=v1- ò-#=v$=-.-M1=-a-'m-06m,-.:-14+- 

決定，且究竟三乘，其諸所宣說，係如實詞句。
 

;k +{-9$-8"}:-;}-#(m=-.8m-13,-#6m-<{:-@m,->m-1+}-W=-8Km$-0&q=- 

彼又，第二法輪之事例廣中略三品般若經
 

.-#=v1-H$-08m-+},-`o-8&+-3u;-,mk 1+}-8+m8m-#}$-`o-A$-&u0-={1=- 

為引領義之說法，在此經文前面，勝義生
 

+.8-+},-+1-9$-+#-8/#=-<m=k H$-${=-bo=-.8m-;,-`o-%},-.=k 

菩薩叩詢引領決定義，導師答覆宣曰：「
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\o,-0K#=-:$-#m-13,-(m+-<m=-1-Es0-.-+$k #6,-+0$-+$-9}$=-Es0- 

遍計自性相不成立，依他與圓成二者則
 

#(m=-:$-#m-13,-(m+-<m=-Es0-;k +{-9$-\o,-0K#=-13,-(m+-$}-0}- 

自性相成立。彼又，遍計為性相無本質性，
 

(m+-1{+-.-+$k   #6,-+0$-[{-0-$}-0}-(m+-1{+-.-+$k +},-+1-.-$}- 

依他為生無本質性、勝義無本質性，
 

0}-(m+-1{+-.-+$k 9}$=-Es0-+},-+1-.-$}-0}-(m+-1{+-.8m-3u;-#=v1- 

圓成為勝義無本質性，考慮前述三項道理
 

;-+#}$=-,=k &}=-*1=-%+-$}-0}-(m+-1{+-.:-0<+-+}-6{=-#=v$-.- 

而解釋萬法為無本質性矣。」如同前述，
 

W:k $}-0}-(m+-#=v1->m-$}-0}-(m+-1{+-.8m-3u;-M1-.-#=v1-+#}$=-#6m:- 

將三本質性三項無本質性之道理作為考慮基 

P030
 

A=-,=-&}=-*1=-%+-$}-0}-(m+-1{+-+}-6{=-#=v$=-.=-9v1->m-1+}-a-'m- 

而宣曰：「萬法無本質性矣。」故佛母經
 

06m,-.-1-9m,-;k H$-08m-+},-9m,-9$-M1-.:-1m-K}#-.8m-9{-<{=-<m- 

非如實詞句。雖係引領義，然廣大抉擇
 

+1m#=-.-8>o:-0-1{+-.8m-9}$=-Es0-<m=-0&q=-.8m-% }$-.-(m+-W=-.:- 

無妄本智之所緣__不變圓成所攝之空性，
  

#),-;-80{0=-.-1+}-&{-M1=-<m-#2~-0}-9m,-6m$-+{8m-&{+-`o-A-08m-#`o;- 

實係諸經藏之主要者，而且其所專為之調伏眾，
  

A=-,m-1+}-& {-#6,->m=-+#}$=-.-0C;-0-;-W}=-1m-+#}=-.:-+#}$=-.- 

未需依賴其他經藏演繹尊意，即能圓滿通達
 

Q}#=-.:-K}#=-<m$-a-'m-06m,-.:-1m-84n,-,}k  k1+}-+#}$=-8E{;-W- 

尊意。然不認定其為如實詞句。如同《解深密經》，
 

0v=-+{8m-+#}$=-.-#=;-0:-@{-,=-0%,-+#}=-.8m-:m#=-%,-M1=-,m- 

必需明白區分其尊意而講述之種姓眾士，雖為
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*{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-9m,-9$-#-1-;=-+0$-.}-+1,-.-9m,-;k +0v- 

大乘種姓者，然根器較前者遲鈍。中觀唯識
 

={1=-<m-<m$-K-&{,-.}-M1=-9v1->m-1+}-H$-${=-< m-=+-.:-1m-8H-9$k 

之諸大車乘，雖在佛母經為引領或決定上不同，
 

8+m:-0<+-.8m-8"}:-;}-#(m=-.8m-13,-#6m:-06{+-.-;-,m-8H8}k k 

然承許為此處所釋第二法輪之事例，則同矣。
 

8+m:-0<+-.8m-8"}:-;}-+$-.}-,m-#}-0:-7+-;k 8"}:-;}-*-1-#$-9m,- 

此處所釋之初法輪容易了解。西藏某者以後
 

${=-+},-`o-A=-,=-+{8m-13,-#6m:k 1+}-& {-8+m-(m+-+$k +{-06m,- 

法輪為決定義，隨後承許：「其事例
 

#<{#=-.8m-$ m$-.}8m-1+}-;-=}#=-.-9m,-,}-6{=-0}+-"-%m#-8+}+-%m$k 

即此經藏與《如來藏經》等矣。」
 

9$-"-%m#-1+}-+{-+#-#m=-+},-+1-.8m-0+{,-.-0au0-.-:$-+0$-08m-K#- 

又，某者謂：「彼等佛經係指出：勝義諦為
 

.-+$k \o,-0)#=-+$-#6,-+0$-8Ds;-08m-R}=-T}1=-){-06#-%m$k 

成立，為自主之常；遍計與依他為迷惑心驕傲
  

:$-#m-$}-0}=-Es0-.-%t$-7+-<$-1{+-.:-0%,-)}-6{=-e-6m$k =+-.:- 

而安立，且絲毫亦無以自己之本質而成立也。」
 

`o-@m-1-(m+-<{:-@ m,->m-1+}=-0I}+-A8m-#2~-0}:-0%,-.:-8+}+-.-+#-,mk 

特別是承許：後者係般若經所示主要所詮。
 

1+}-+$-+#}$=-8E{;->m-+},-:#=-.-21-9$-8A{+-.8m-ao=-.-1{+-.-9m,-){k 

前述諸項，雖於佛經與《解深密經》粗略之義
 

1+}-& {-8+m-(m+-`o-#6,-+0$-+$-9}$=-=v-Es0-0+{,-.:-Es0-.-+$k 1*:- 

亦無能力區分也；此經藏中指出依他與
 

*v#-*{#-.-#=v1-`o-0%,-;k +{-06m,-#<{#=-.8m-$m$-.}8m-1+}-+$k 

圓成實為諦成、究竟三乘。《如來藏經》(成佛後第十年開示) 

P031
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8/#=-.-+.;-J {$-#m-1+}-;-=}#=-.:-&}=-*1=-%+-0+{,-.=-% }$-6m$-  
001    pdf 037

 

與《聖祥鬘經》等開示：萬法諦空且 H m-1-Q}-0v:-0-9m,-.-+$k 1*:-*v#-*{#-.-#%m#-_p-0%,-.:-*{#-.- 

污垢為偶然，究竟唯有一乘；前述於 &{,-.}-Wv+-R-1=-;{#=-.:-0au0=-.=-+{-+#-#m-+},-#%m#-9m,-1m,-0=1- 

《大乘寶性論》已妥為成立。故當細思彼等是否 .:-A-0-9m,-,}k k9$-#,=-;v#=-<m-+},-K}#=-.8m-3u;-Wv+-R-18m- 

同義矣。又，證實相義理趣，於《寶性論釋》 8E{;-.:-<{:-@m,->m-1+}-;-6;-8/$=-14+-%m$k +{-,=-:$-% }$-808-  
005
 

內另詳般若經，彼述自空，  6m#-0%,-;k $ m$-.}8m-1+}-;=-+},-+1-0+{,-Es0-0%,-.-Wv+-R-1=- 

如來藏經述勝義為諦成，出於《寶性論釋》 8E{;-.:-8+}+-.-9$-8#;-8`o-808-6m#-_p-<{=-.:-A-% {k &{=-<m,- 

之承許亦唯相違背也。是為至極粗糙 _p-:#=-.8m-;}#-K}#-#m-#,=-=v-'$-0=-+{-21-;=-1-c}=-=}k k9$-"- 

之倒妄處，故唯彼外不贅矣。又，某者  %m#-8+m-,m-R-,-1-1&m=-.-6{=-({-3n#-* }=-.8m-13,-#6m:-1+}-&{-+#}$=- 

主張：所謂「此者為無上」，係近稱詞，其事例  .-${=-8E{;-:m;-84n,-.-9$-1m-8*+-+{k +{:-=-0%t8m-+0$-@p#-#m-    
010
 

即整部《解深密經》。彼亦未應理也；其中， A$-&u0-={1=-+.8-0%t=k % },-.-;-H m-0-1m-8H-0-:{-:{-14+-.8m-H m=- 

十位十地自在菩薩個別叩詢導師不同問題，  ;,-#6,-M1=-8+m8m-13,-#6m:-8K{;-.-1{+-.8m-@ m:-:}k k+{=-,-A$- 

餘諸回答與此事例無關之故矣。彼故，勝義 &u0-={1=-+.8-+},-+1-9$-+#-8/#=-<m=k H$-+},-+$-${=-+},-bo=- 

真聖菩薩叩詢引領義與決定義，    .8m-;,-% },-.=-0!8-+;-.-+{-(m+-9m,-;k #:-H$=-.8m-1+}-8+m-,mk  

導師垂覆者，即是唯此也。前所引此經文者，  
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% },-.=-#=v$=-.8m-;,-+{8m-+},-0&q=-,-0+#-#m=-8+m-W:-#}8- }6{=-+},-    
015
 

即勝義真聖攝而叩稟謂：「若攝導師
 

+1-9$-+#-8/#=-<m=-0&q=-,=-bo=-.8}k  k8"}:-;}-0:-*-#(m=-< m- 

垂覆之義，吾如是解矣。」將中後二法輪之
 

H$-${=-<m-*-$+-=}:-06#-A=-,=-1+}8m-13,-#6m-#}-0S}#-.-,m-+},-;- 

引決義名言保留然而相反佛經之事例者，顯然  
 

%t$-7+-<$-1-+?+-.-3n#-808-6m#-;-0K{,-.:-#=;-;}g- gU }0-+.},- 

實唯依賴文詞，絲毫不研究意義也。若分析
 

8/#=-.-*}#=-1{+-<m=k Wv+-R-18m-8E{;-.:-0C;-08m-+},-;-+?+- 

聖無著軌範師於《寶性論釋》中所引伸之義，  
 

.-+$k U }0-+.},-=$=-W=-0[$=-+$k U}0-+.},-S-0-E#=-.=-   
020
 

以及依據佛護軌範師、月稱軌範師註解
 

P032
 

U }0-+.},-Pt-au0-<m-+#}$=-.-0C;-0-W:-,k +#}$=-8E{;-(m+-a-'m-   
001 

龍樹軌範師之尊意，則係承許：《解深密經》
 

06m,-.-1-9m,-.-H$-08m-+},-+$k 8+m:-0<+-.8m-8"}:-;}-#(m=-.- 

非如實詞句，係引領義；此處所釋第二法輪  
 

9v1->m-1+}-${=-.8m-+},-`o-06{+-%m$k 8"}:-;}-+$-.}:-9$-1m-K#-=}#=- 

佛母經，則為決定義；且承許：於第一法輪     
 

0%,-.-H$-08m-+},-9m,-9$-#$-7#-+$-&}=-;-0+#-1{+-.8m-% }$-.-(m+- 

所述之無常等雖為引領義，然諸所述  
 

J-1}-0%,-.-M1=-,m-${=-.8m-+},-+$k &}=-<m-8"}:-;}-+$-.}-0!}:-   
005
 

細分人、法無我空性，則為決定義；初轉
 

08m-3|k T-& {-+$k [-0W+-Dm-=}#=-< m=-<$k 0+#-1{+-J-1}-+{- 

法輪之時，五賢比丘、八萬天神等眾，亦現證
 

(m+-1$},-=v1-`o-K}#=-.:-06{+-;k :m#=-.-Hs#-%t-.-+$k +0v-1- 

細分無我真性。《六十正理論》與 
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:m,-&{,-J{$-0:-9$-*{#-.-+1,-.8m-& {-'}+-`o-0+#-1{+-J-1}-+{-(m+-0%,- 

《中觀寶鬘論》亦成立小乘藏典有述及
 

.-+$k #`o;-A-+{-+#-#m=-<$-+E-0%}1-.8m-8K=-0v-*}0-.-;-+{-(m+- 

細分無我真性、彼等所調眾得阿羅漢果
 

K}#=-+#}=-.:-au0-.-9m,-,}k kU}0-+.},-;{#=-X,-8A{+-;-=}#=-.-   
010
 

亦需證悟真性。清辨軌範師等眾，初時證悟
 

+$-.}:-:$-Wv+-< m-3u;-;-0K{,-.8m-% }$-.-(m+-<m-+},-K}#=-.8m-3u;-;-:m$- 

自續義理之空性義，隨後長期
 

`o-8H m=-.:-A=-<m$k Wv+-* m,-.-,-+{-1-*#-% }$-(m+-J-1}-*v#=-=v-&u+- 

薰習其義理，相續成熟時，立即徹悟
 

.:-8>o:-08m-[ {=-0v-&{,-.}-M1=-<m-7{:-S}=-21-*}=-.-;-0K{,-,=-(,- 

細分空性。唯依賴於聽聞前述大士之說法而覆述
 

*}=-8/#=-.-;-0+#-1{+-J-1}-K}#=-.-1m-Nm+-+}-6{=-e-0-+#-,mk 5- 

謂：「聲聞聖者未可能證悟細分無我矣。」
  

[ {=-Q$-.}-&{-;-% }0=-8E,-.-+$-13u$=-.=-0+#-;{#=-=v-8+}+-.-   
015
 

前述係如同狐狸與大象較力，故欲一己決定勝
 

M1=-<m=-#,=-8+m-;-#70-.:-A-% {k +;-8A }:-9$-Bp:-`o-8'm#-.:- 

之眾人，應慎此關鍵也；暇滿亦將迅速
 

8>o:-6m$-3|-8+m8m-/v,-3~#=-<$-$m$-.}-<m,-_p-&u$-08m-@m:-:}k kA$-&u0- 

損壞，且此世美滿亦無些略精華之故。
 

={1=-+.8-\v-1-;-cvm-;8m-6;-#-,=-,mk #6,->m=-#$-7#-+$-/v$-.}- 

噶瑪喇希喇菩薩承許：「其他者遍計士夫
 

;-=}#=-.-0+{,-.:-0)#=-.-(m+-\o,-0)#=-.-9m,-;k +{-;-$}-0}-%t$- 

與諸蘊等等為諦實，即是遍計；其亦無
 

7+-<$-1{+-.-(m+-\o,-0)#=-13,-(m+-$}-0}-(m+-1{+-.8m-+},-`o-+#}$=-   
020
 

絲毫本質，即《解深密經》所宣遍計性相
 

P033
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8E{;-;=-#=v$=-<m$k #6,-+0$-0+{,-.:-Es0-.-0!#-.-,k 9}$=-  
001
 

無本質性之義。破依他諦實成立時，
  

Es0-0+{,-.:-Es0-.-9$-6:-;-"{#=-.=k <{:-@m,->m-1+}:-&}=-*1=- 

附帶亦破圓成諦實成立，故般若經宣說萬法
 

%+-0+{,-.:-1{+-.:-#=v$=-.-+{-(m+-${=-+},-`o-au0-.8m-&{+-`ok 1+}- 

無諦實，為成立其為決定義之故，
 

+#}$=-8E{;->m=-+{8m-#bo$-0%t#=-.:-06{+-+}k k8/#=-.-#7v$=- 

《解深密經》引入其經文。」
 

<m-+0$-@#-W;-.}=-bo=-.8m-1+}-;=k 8"}:-;}-#=v1->m-*-$+-1-   
005
 

《聖陀羅尼自在王經》雖未宣說三法輪名言，
 

#=v$=-<$k ,}:-0v-1",-1"=-.=-,}:-0v-^ }$-08m-3u;-+.{:-R$=-,=- 

然引用寶珠巧匠冶煉寶珠道理之比喻
 

#`o;-A-0Cm-08m-:m1-.-#=v1-14+-+{k +$-.}:-1m-K#-.-+$k &q#- 

而宣說引領所調三次第：初時以厭患話語，
 

0#;-0-+$k 0+#-1{+-.-+$k 1{-#2$-0-9m+-8Ap$-08m-#)1->m=- 

講說無常、空、無我、不乾淨，
  

8"}:-0-;-[ }-0-0[ {+-,=-8/#=-.8m-&}=-8`o;-0-;-84v+-.:-14+-.- 

令於輪迴生厭離，隨後引入戒典聖法；
 

+$k +{8m-8}#-_p-% }$-.-(m+-+$k 13,-1-1{+-.-+$k *},-.-1{+-   
010
 

其後講說空性、無表相、無願求，
 

.8m-#)1->m=-+{-06m,-#<{#=-.8m-3u;-K}#=-.:-14+-.-+$k +{8m- 

令其證悟如來道理；
 

8}#-_p-@m:-1m-X}#-.8m-&}=-<m-8"}:-;}8m-#)1-8"}:-#=v1-9}$=-=v-+#- 

其後講說不退轉法輪、三輪全部清淨，
 

.8m-#)1->m=-:$-06m,-'-3~#=-<m-Wv-%,->m-={1=-%,-+{-06m,-#<{#=- 

令具種種自性因之有情入於
 

.8m-9v;-;-84v+-.:-14+-.8}k k8+m=-%m-0%,-%{-,k #`o;-A-*{#- 

如來境。或問：此述何耶？述所調
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.-#=v1-;-:m1->m=-#bo#-.-+$k *{#-.-&{,-.}:-:m#=-${=-.-#(m=-   
015
 

依次第入於三乘與大乘決定種姓
 

!8m-;1-0E}+-.8m-:m1-.-0%,-.-9m,-){k *{#-.-+1,-.:-:m#=-${=- 

二者之晉道次第也；即使是小乘
 

.-9m,-,-9$-:m1-.-+$-.}=-Wv+-* m,-.:-A=-,=-:m1-.-#(m=-.=-Nm+-.- 

決定種姓者，亦需以第一次第令相續成熟，隨後
 

;-E};-0:-14+-+{-:m1-.-#=v1-.8m-" }-,=-*{#-.-&{,-.}8m-;1-`o-0C m- 

以第二次第令解脫三有，隨後以第三次第引入
 

0:-14+-;-*{#-.-&{,-.}:-:m#=-${=-.-9m,-,-9$k :m1-.-+$-.}=- 

大乘道；即使是大乘決定種姓者，如前
 

Wv+-* m,-.:-A{+-.-#:-+$-8H-;k +{-,=-:m1-.-#(m=-.8m-+},-(1=-  
020
 

以第一次第令相續成熟，隨後修行第二次第
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=v-;{,-%m$-k  +{8m-I{=-=v-% }$-(m+-K}#=-.8m-<{=-:0-+{-(m+-*0=-<m-&-W-   
001
 

之義，隨後以第三次第講述在廣大方便分
 

&{,-.}=-9}$=-=v-07v$-,=-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-:m1-.-#=v1-.=-0%,- 

攝持之下修行彼了空慧之道理。
 

)}k k:m1-.-+$-.}8m-0+#-1{+-,m-:#=-.8m-0+#-1{+-9m,-;k :m1- 

第一次第之無我係粗分無我，第二次第
 

.-#(m=-.=-0%,-.-,m-<m,-_p-J-08}k k8},-+{-:m1-.-#(m=-.:-"}1-.-1m- 

所述者則最極細分矣。有謂：「然修第二次第則
 

8*+-+{k % }$-(m+-K}#=-.8m-<{=-:0-<m-# },-`o-*0=-<m-&-8E}-+#}=-   
005
 

未應理也；在了空慧之前時，需先有方便分
 

.8m-@ m:-:}k k6{-,-[ },-1{+-+{k +0v-1-W,->m-8E{;-.-;=-#=v$=-.- 

之故。」無過失也；如《中觀莊嚴論釋》所宣說，
 

W:k  *{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-+0$-.}-M},-.}=-A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=- 

大乘利根種姓者在發起殊勝菩提心
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0[ {+-.8m-#-:};-_p-%}$-.-(m+-K}#=-.-8E}-+#}=-.8m-@m:-+$k :m1-.- 

之前時，需先證悟空性之故。
 

8+m-9$-#2~-0}8m-#`o;-A8m-+0$-`o-A=-,=-#=v$=-.8m-@ m:-:}k k8+m8m- 

此次第亦針對主要所調而宣說之故矣。
 

W:-,k +{-06m,-#<{#=-.8m-$ m$-.}8m-1+}-9$-:m1-.-#=v1-.-8+m8m-     
010
 

若依此，亦應認定《如來藏經》即為此
 

13,-#6m:-07v$-0:-A-%{k  *{#-.-&{,-.}-Wv+-R-18m-0%,-0%}=-<m-!0=- 

第三次第之事例也；在《大乘寶性論》第一段述   
 

+$-.}8m-1'v#-+#}=-.-%},-.8m-#bo$-#m-+},-`o-&{=-<m,-_p-#=;-08m-@m:- 

趨入必要性之經文義中極明白之故矣。
 

:}k k+{-+#-#m-+},-,mk 0%,-0%}=-+{8m-M1-0<+-`o-W=-.:-0<+-7m,- 

彼等之義，於彼論之詳疏中已廣釋竟，應由之
 

.-;=-<{=-.:-A8}k k&}=-<m-/v$-.}8m-3+-+$k (,-*}=-& {-.8m-8+}+- 

而了解。法蘊之量、聲聞部派之承許，
 

3u;-;-=}#=-,m-#}-0:-7+-+}k k#(m=-.-,mk =$=-W=-(,-*}=-+$-    
015
 

易於了解矣。第二，頂禮能成辦佛陀
 

A$-&u0-={1=-+.8-;-=}#=-.=-9}$=-=v-0! }:-08m-06{+-+},-+{-au0-.:- 

聲聞與菩薩等完全轉動之彼所允事   A{+-.-(m+-<m-9v1-+{-;-@#-83;-;}k k#(m=-.-W=-.-;-++-.8m-#$- 

之佛母。第二，對於相信廣品者
 

7#-;-@ {-% {-0<+-.-;k 0%,-0%}=-<m-+#}=-.8m-+},-+$k 0&q=- 

進行詳釋，分三：論典必要性之義、
 

.8m-+},-+$k 3n#-#m-+},-)}k k+$-.}-;k 0%,-0%}=-0P1=-.-+#}=- 

歸納義、詞句義。初者分二：排除撰論無必要性
 

1{+-<m-+}#=-.-=}-=}:-($=-,=-0I}+-A-1={,-#=v1-] m8m-M1-#6#-0<+-    
020
 

之各各疑慮後釋所詮三尊智之總理論、 
P035  
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.-+$k 1+}-+$-S}=-.8m-[ },-($=-,=-+#}=-.-9}+-.:-0au0-.8}k k 
001
 

排除與經重複之過失後成立有必要性。
 

+$-.}-;k P}+-.-+$k ;,-,}k k+$-.}-,mk %m-P}+-.8m-+},-8+m-+# 

初者分二：諍論、回答。初者，何耶？此等諍論義，
 

"=-;{,-.-+$}=-=v-9}+-.81k 8},-){-1{+-<$-+}#=-.-"}$-,-#,=-.- 

正式有承許者耶？抑或雖無，然由內心提出耶？
 

0=v-0-9m,k +$-.}-W:-,k 9v1-> m-1+}81-0%,-0%}=-;-P}+k +$- 

若依前者，係諍論佛母經或論典耶？
 

.}-W:-,-,mk 1+}-;=k 1={,-.-#=v1-;-=}#=-.-=+-#6m:-07v$-,=-  
005
 

若依前者，契經係以三尊智等作為特別基而
 

% }$-.-(m+-W=-.:-#),-;-/0-.=-#6m-"}-,-%},-,1-$1-.-=}#=-<m-+}#=- 

廣大抉擇空性，故無忖思「唯述基耶？」等之
 

.-1{+-;k #(m=-.-W:-,k 0%,-0%}=-Q}#=-.:-1*}$-,=-=1k 8},- 

疑慮。若依第二，由完整閱畢論典或唯
 

){-1&}+-0I}+-21-6m#-1*}$-,=-9m,k %t$-7+-<$-1-1*}$-,-,mk U }0- 

由閱讀供讚文耶？若些略亦不曾閱讀，則理應
 

+.},->m=-+{-W:-@#-83;-0-+$k 6{=-=}#=-8K{;-1{+-`o-8>o:-:}k k  

與謂曰：「軌範師如前頂禮以及。」等無關係。
 

+$-.}-W:-,k 0I}+-A-#$-% },-<{=-1}+k %m8m-@m:-P}+-.-A {+k #(m=-  
010
 

若依前者，了解述何所詮時，何故提諍論耶？
 

.-W:-,k I{-02t,->m=-1&}+-0I}+-<m-3n#=-0%+-21-6m#-Km=-3:-1- 

若依第二，尊德氏方寫畢供讚偈頌，有何士夫
 

*#-+{-W-0v8m-+}#=-.-[ {=-.8m-#$-7#-+{-=v-6m#-9m,k 1={,-#=v1-> m- 

即刻生出如前疑慮耶？見由三尊智
 

" }-,=-9v1-;-0% }+-.-1*}$-0-,-1&}+-0I}+-,=-'m-W:-8Ap$-0-+$-1*v,- 

讚嘆佛母時，隨順供讚文如何所出，
 

.:-0%,-0%}=-<m-;v=-Q}#=-+#}=-.8m-${=-.-%t$-7+-<$-1{+-;k #;- 

絲毫亦無論典之主幹必須圓滿之決定性。
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){-9}+-,-9$-1={,-#=v1-#),-;-80{0=-.:-K}#=-7m,-,=-9$-#$-6m#-   
015
 

若有，則係已通達抉擇三尊智後，亦不具心念
 

0I}+-A:-A{+-$1-.-K}#-.-+$-1m-X,-.8m-H m-0-9m,-.=k +{-W-0v8m-0G;- 

忖思：「何為所詮耶？」而提問耶？此論典中
 

;,-0%,-0%}=-8+m:-A{+-+},-1{+-;k 8},-){-+{-W-0v-8+}+-.-=v-9$-1{+- 

作如前答辯實為無義。然而雖任何誰亦無如前欲求，
  

<$k 1*8-#6,-`o-Nm+-.8m-+}#=-.-0%+-.8m-&{+-`o-U }0-+.},->m=- 

但若係為了排除另邊可能之疑問，故軌範師
 

0!}+-.-9m,-,k 8E{;-&{,-+$-8#;-0=k 'm-W:-9m,-0I}+-.:-A- 

舉出，則與《大註》相違。故謂：「需如何說明耶？
 

+#}=-<m$k 0G;-0-8+m-#$-;=-8J}=-.-9$-0I}+-.:-A-+#}=-=}-6{-  
020
 

且亦需如何說明此辯駁係由何引出耶？」。
 

P036 ,k 0+{,-1}+-<mk 1={,-#=v1-0I}+-A:-A=-.8m-0%,-0%}=-P}1-6{=-  
001
 

確實也，曰：「撰一以三尊智為所詮之論典。」
 

co#=-;-+1-0%=-.-;-P}+-.-9m,-6{=-7{:-0-9$-8*+-.:-+!8-% {k +{- 

係曰：「於間接立誓諍論。」亦難合理也；
 

W:-${=-06m,-`ok #$-0I}+-A:-A{+-%{=-8H m-0-Am=-.8m-H m-0-9m,-.8m- 

在如前決定之下問曰：「所詮何耶？」係童蒙  
 

@m:k 0% }+-9v;->m-9},-),-+$-1*v,-.:-0%,-0%}=-P}1-6{=-co#=-;- 

提問之故；曰：「隨順所讚境功德而撰論。」亦不
 

+1-8&8-0-9$-8K {;-.-${=-.-1{+-.8m-@m:-:}k +{=-,k +{-W:-G};-  
005
 

一定與間接立誓有相關之故。彼故，若真有
 

08m-#$-7#-+$}=-=v-9}+-,k 1={,-#=v1-#),-;-800=-.-9m+-+?}+- 

如前反駁者，由伺察門決定為抉擇
 

<m-" }-,=-${=-,=-+{-#),-;-80{0=-.-;-+{-+#-#m-+1m#=-.-#6m-+$-;1- 

三尊智已，於抉擇彼時，不了知彼等之所緣為
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+$-M1-.-#=v1-1-K}#=-.:-9v;-%,-#=v1-.}-K}#=-.:-A:-1{+-.=- 

基、道、形象三者，則不能了知三有境，
  

+{8m-+1m#=-.-#=v1-.}-*}#-1:-#),-;-+00-+#}=-;k +{-W-,-8}#- 

故需先抉擇其三所緣。若依前，則謂：「應
 

,=-8&+-.8m-[},-`o-8>o:-:}-6{=-.-+$k +}#=-.-[{-08m-#6m-,m-1&}+-  
010
 

有後文所述過矣。」生疑之基，即供讚
 

0I}+-+}k k+{-W-,-9$k K}#-X,->m-H m-08m-;,-8+{0=-.-!0=-=v-00- 

文矣。雖如前，然為回答具思維問題之時機，
  

.=k K}#-X,-;-1&}+-0I}+-<m-$#-;-0K{,-,=-+}#=-.-+{-8H-[ {-0-0%+- 

故在思維下依於供讚詞句而生如前疑問，實難
 

.:-+!8-0=-+{=-,-+}#=-.8m-#2~-0}-,m-1={,-.-#=v1-#-0I}+-A:- 

除去。彼故主要疑問即：若三尊智皆為所詮，
  

A{+-,k 1+}-+$-S}=-.=k 1$},-K}#=-W,-0P1=-.-+#}=-.-1{+-.:- 

則與經重複，故理應撰《現觀莊嚴》為無
 

*;-08m-P}+-.-+#}=-8K {;->m-131=-^:-`o-8Ap$-0-+{-(m+-9m,-;k +{8m-  
015
 

必要性。此諍論係出於必要相關之銜接處。
 

1*8-#%}+-.-;k 9->;-:{-:{-0I}+-A:-A{+-.-;-P}+-.-($-0-8+m-(m+- 

其研析方面，即是斷除以其中一項為所詮之諍論，
 

9m,-.=-@}#=-#-"}$-,-#,=-.-U }0-+.},->m=-0=v-08m-+},-`o-#=;-;k  

係立論者有之，明確實為軌範所迎出， 8E{;-&{,-+$-9$-1m-8#;-){k +{-W-0v-8+}+-.-Ap$-,k 8+m:-0G;-08m- 

亦不違《大註》。若如前承許，在此辯駁階段，
 

!0=-=v-0%,-.8m-=v,-8Am,-8+m-+#-8/{,-.8m-+},-9m,-;k 8+m:-0<+-.- 

，，。。
 

W:k 9->;-:{-:{-"}-,-% },-,-({=-.-8+m-+#-_p-8>o:-:}-6{=-.-9$-  
020
 

，，，。。
 

P037  
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+{-W:-"=-;{,-,-0+{,-9$k +{-W:-"=-1m-;{,-,}-6{=-"}$-,-#,=-.-  
001
 

，，，。。
 

U }0-+.},->m=-R$=-.-9m,-,}k k-0G;-;,-8+m-+#-1&}+-0I}+-;-8J }=- 

，，，。。
 

.-;-0=1=-,=k 1&}+-0I}+-<m-P{+-;,->m-+},-3,-`o-&q+-%m$k [ {-0}- 

，，，。。
 

R}-E}=-+1,-.-+#-%{=-=}#=-+#}=-8K{;->m-P{+-;,-;-8&+-.-,mk-+},- 

，，，。。
 

;{#=-.:-1-K}#=-.8m-M1-8>o:-`o-#=;-){k 1$},-K}#=-W,-0P1=-.-  
005
 

，，，。。
 

+#}=-.-9}+-.:-au0-.8m-&{+-`ok +#}=-1{+-<m-+}#=-.-($=-,=-0%,- 

，，，。。
 

0%}=-<m-0I}+-A-1={,-#=v1-] m8m-M1-#6#-% },-.:-&{=-<m,-_p-#=;-;}k k 

，，，。。
 

P}+-;,-#-@m-1&}+-0I}+-+$-+#}=-8K {;-> m-+},-3,-=}-=}:-A{+-.-1m-8*+- 

，，，。。
 

.-9$-8&+-.:-8>o:-:}k k+{=-,-+{-W:-@#-83;-0-+$-0% }+-.-# },-`o- 

，，，。。
 

8E}-08m-0%,-0%}=-1$},-.:-K}#=-.8m-W,-P}1-,k &}=-:0-_p-M1-8A {+-  
010
 

，，，。。
 

<m-<{=-:0-0[ {+-.8m-&{+-`o-#6m-+$-1m-1*v,-@}#=-($-08m-&{+-`o-#({,-.}- 

，，，。。
 

+$-k <{=-A-1-;v=-.-<{=-.8m-&{+- ò-M1-.-M1=-;=-#$-9$-:v$-0- 

，，，。。
 

6m#-0I}+-A:-0&q=-.-14+-0K#=-,-+{-*1=-%+-1m-:m#=-){k @}#=-+$-.}- 

，，，。。
 

W:-,-,mk 0%,-k0%=-8+m-P}1-.8m-80+-.-+},-1{+-.-9m,-){k &}=-1$},-.- 

，，，。。
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+$-S}=-.8m-@ m:k 8+m-W:-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-1$},-K}#=-W,-  
015
 

，，，。。
 

8+m-;=-,m-&}=-M1=-< m-:$-] m8m-13,-(m+-#),-;-80{0=-.8m-13,-(m+- 

，，，。。
 

<m-0%,-0%}=-1$},-.8m-0%,-0%}=-+#-;=-1m-* }=-.8m-#6m-#$-9m,-.-+{- 

，，，。。
 

8Ap$-0-,m-1{+-.8m-@m:k-@ }#=-#(m=-.-W:-,-9$-#({,-.}-M1-.:-A$- 

，，，。。
 

08m-+$}=-.}-21-6m#-0I}+-A:-0&q=-.8m-@m:k ($-A-\o,-,=-(},-1}$=- 

，，，。。
 

.8m-+$}=-.}-0I}+-A:-1-0&q=-.=-0%,-0%}=-8+m-;-0K{,-,=-#({,-.}-  
020
 

，，，。。
 

P038 8+m-($-A-#$-#m-#({,-.}-9m,-.-"}$-`o-&u+-.:-1m-8>o:-:}k k@ }#=-  
001
 

，，，。。
 

#=v1-.-W:-,-9$-M1-.-#6m-+$-0%=-,=-% },-,1g-#6m-+$-1-8K{;- 

，，，。。
 

0:-%},k +$-.}-W:-,k 1$},-.-+$-S}=-.8m-({=-.-+{-(m+-`o- 

，，，。。
 

8>o:-;k @m-1-W:-,k M1-.-#6m-1{+-.-21-6m#-0I}+-A:-0&q=- 

，，，。。
 

.8m-@ m:k 8'v#-9v;-+},-#({:-> m-[ {=-0v-;-1"}-08m-+},-%t$-7+-<$-1-  
005
 

，，，。。
 

0<+-.:-*;k /v$-.}-1m-K#-.-+$-0+#-1{+-.-=}#=-<m=-13~,-.8m- 

，，，。。
 

#6m-+$-8K{;-08m-+},-0%,-0%}=-8+m-;-0K{,-,=-%t$-7+-<$-K}#=-.-1{+- 

，，，。。
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.=-=}k k8+}+-,-0%,-0%}=-8+m-0P1=-.-+},-1{+-.:-*;k [ {=-0v- 

，，，。。
 

;-({-0:-1"}-08m-+},-%t$-7+-<$-1-0<+-.8m-@ m:k +{=-,-0%,-0%}=- 

，，，。。
 

0P1=-.-+#}=-.-1{+-.-9m,-,}-$1- ò-K}#-X,-#6,-+#-={1=-.:-8>o:-  
010
 

，，，。。
 

0-1-9m,-,1-6{-,k #(m=-.-;-06mk ;,-+$}=g <{=-A {+-<m-;v$- 

，，，。。
 

+#}+k ;v$-#-+},-0<+k +},-0&q-08}k k+$-.}-,mk 1$},-K}#=- 

，，，。。
 

W,-&}=-%,k #6m-#({,-M1-.-#$-:v$-:{-:{-"}-,-0I}+-A:-0&q=-.8m-"}- 

，，，。。
 

,=-[ },-9}+-.-+{-,m-1-9m,-){k #$-#m-@m:-,-=}+-<m=-#6m-#({,-M1-.- 

，，，。。
 

#=v1-!-0I}+-A:-#),-;-80{0=-;k #6m-#({,-M1-.8m-@ }#=-#=v1-  
005
 

，，，。。
 

&:->m=-<$-1={,-#=v1-13|,-.8m-3u;->m=-=}+-<m-0I}+-A:-0&q=-.8m- 

，，，。。
 

@m:-:}k k1= {,-#=v1-#),-;-80{0=-.8m-Wv-13,-9}+-+{k 8/#=- 

，，，。。
 

.8m-1$},-K}#=-1*8-+#-#),-;-80{0=-8+}+-.=-=}k k+{-9$-(,-*}=- 

，，，。。
 

+$-:$-=$=-W=-+$k- A$-&u0-={1=-+.8-+$k R-,-1{+-.8m- 

，，，。。
 

=$=-W=-M1=-<m-1$},-.:-K}#=-.-1*8-+#-#}-:m1=-'m-W-0-06m,-`o-#6m-  
020
 

，，，。。 

P039  
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<{=-+$-k ;1-<{=-+$-k M1-1={,-+$-k *1=-%+-1={,-.-(m+-#=v1-  
001
 

，，，。。
 

>m=-0&q=-.=-,8}?k k"-%m#-8/#=-06m8m-1$},-K}#=-0I}+-A:-0&q=-){k  

，，，。。
 

1={,-#=v1-0I}+-A:-0&q=-.8m-@m:k =0-% {k 1= {,-#=v1->m=-8/#=- 

，，，。。
 

06m8m-1$},-K}#=-0&q=-.8m-@m:k %{=-e-0-,mk I}+-A{+-={;-0=-8'v#- 

，，，。。
 

.8m-M1-+A {-1-<{=-.:-8>o:-0=-06#-#}k k#6m-#({,-M1-.-#=v1-+$k  
005
 

，，，。。
 

1={,-.-#=v1-,mg-!0=-8+m:-#%m#-;-0K{,-,=-%m#-<}=-13~,-.:- 

，，，。。
 

A:-9}+-+{k -=+-#6m-=+-&}=-0& }1=-,k #6m-0+{,-06m8m-% {$- ò-0+#- 

，，，。。
 

1{+-#(m=-8"}:-+$-0%=-.-K}#=-.8m-9{-<{=-<m-A{-K#-%{=-.:-8>o:-;k- 

，，，。。
 

=}-=}:-J;-,-#6m-#({,-M1-.-#=v1-#%{=-.:-8>o:-:}k k+{-9$-8}#- 

，，，。。
 

#m-#6m-<{=-.8m-A{-K#-M1=-6{=-=}#=-,=-<{=-.:-8>o:-:}k k+{-;-  
010
 

，，，。。
 

!0=-8+m:-# },->m-0}+-1"=-.-"-%m#-#m=-<$-#=v1-!-0I}+-A:- 

，，，。。
 

0&q=-,k 0%,-0%}=-0P1=-.-+#=-1{+-`o-*;-08m-P}+-.k +#}=- 

，，，。。
 

8K {;->m-131=-^:-,=-8Ap$-0-+{-1-K}#=-.:k 8+m:-+{8m-P}+-;,- 

，，，。。
 

co#=-;-0%,-.:-0=1=-,=k-#=v1-#-0&q=-,-0%,-0%}=-<m-;v=- 

，，，。。
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#=v1-`o-*;-6{=-.8m-P}+-.-0!}+-,=k-#$-7#-#%m#-83$-W-08m-&-  
015
 

，，，。。
 

V{,-% },-.-9m,-.=k ;v=-#=v1-`o-1m-8>o:-6{=-.8m-;,-`ok8}-,-1={,- 

，，，。。
 

#=v1-#$-7#-#%m#-"}-,8m-1$},-K}#=-=v-8>o:-:}-6{-,k #$-7#-#%m#- 

，，，。。
 

#m-&-V{,-`o-#),-;-80{0=-.-9m,-9$k 1={,-#=v1-#$-7#-=}-=}8m- 

，，，。。
 

1$},-K}#=-9m,-.-8+m-W:-6{=-8&+-+}k k+{-,m-<m,-_p-1m-8*+-+{k 9- 

，，，。。
 

>;-:{-:{8m-P}+-.-($-0-/;-.-9m,-.8m-@m:-+$k- #=v1-!-0&q=-,-0%,-  
020
 

，，，。。 

P040 0%}=-0P1=-.-+#}=-1{+-`o-*;-0-P}+-.8m-#2~-0}-9m,-.=k +{-8E{;-  
001
 

，，，。。故於
 

.-8+m8m-co#=-0%,->m-+},-`o-8&+-.-1m-:m#=-.8m-@m:-:}k k+{=-,-P}+- 

此註之間述義中述彼，為未應理之故。彼故彼
 

($-8+m-+#-,m-0%,-0%}=-<m-0I}+-A-]m8m-M1-#6#-+$k 1$},-.:-K}#=- 

等斷諍，係為了要成立論典總體所詮之理論，以及
  

.8m-W,-0P1=-.-;-+#}=-.-9}+-.:-au0-.8m-&{+-`o-9m,-,}k k#(m=-.- 

撰寫《現觀論》有其必要性。第二分二：一、舉
 

;k 9v1-0:-1-+$k 0&q=-.8m-<{=-A{+-+#}+-.-+$k W=-.8m-  
005
 

《中品佛母》、《集攝經》之能知。二、引出
 

<{=-A{+-"-8/$-.8}k k+$-.}-;k- 1+}:-0%,-+$k W=-0<+-+}k k 

廣品之能知。初者分二：略述與廣釋。
 

+$-.}-,mk 1={,-#=v1->m=-8/#=-06m8m-1$},-K}#=-0&q=-.8m-Wv-13,k 

初者，以三尊智歸納四聖之現觀，原因如此，
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8+m-W:-W;-08m-9v1-0:-1-;=-:0-8A}:k 6{=-0}=-,=k *1=-%+- 

《中品佛母》中呼「須菩提。」後即說明：一切
  

<{=-.-(m+-,m-M1-#6#-#m-K{,-+$k- [ {-08m-K{,-;=k +$-.}8m-+0$-`o- 

知者，就安置所依與能生所依之中，就前者 A=-,=k (,-*}=-+$-:$-=$=-W=-M1=-<m-1$},-.:-K}#=-.-9m,-,}k k  
010 

而言，即是聲聞與獨覺眾之現觀矣。 ;1-<{=-.-(m+-,m-#-1-+$-8H-0:-1$},-K}#=-:m#=-=}-=}:-8A{+-.8m- 

道智者如前，現觀類各各區分之安置所依
 

M1-#6#-#m-K{,->m-+0$-`o-A=-,-A$-&u0-={1=-+.8-M1=-< m-1$},-.:- 

而言，即是菩薩眾之現觀矣。 K}#=-.-9m,-,}k kM1-.-*1=-%+-1={,-.-(m+-,m-M1-#6#-+$-[ {-08m- 

一切相智者，安置所依與能生
 

K{,-#(m=-!-W:-9$k +{-06m,-#<{#=-.-+E-0%}1-.-9$-+#-.:-Q}#=- 

所依二者雖同，然即是如來阿羅漢
 

.8m-=$=-W=-M1=-<m-1$},-.:-K}#=-.-9m,-,}k k+{-;-"-%m#-#m=-  
015
 

正圓滿佛眾之現觀矣。其中，某者承許：
  

#6m-<{=-(,-:$-"}-,-+$k- ;1-<{=-A$-&u0-={1=-+.8-"}-,8m-Wv+- 

基智唯聲聞獨覺之相續有，道智唯菩薩
 

;-9}+-.:-8+}+-.-,mk 0%,-0%}=-<m-+#}$=-.-9{-,=-1-9m,-){k 

之相續有。然所許根本非論典之尊意也；
  

8E{;-&{,-`ok 'm-!+-`o-0<+-.8m-0I}+-.:-A-0-8/#=-.-<{=-:0-<m- 

《大註》曰：「如語所釋之所詮，即是聖慧度
 

/-:};-_p-@m,-.-% }$-J#-0W-.-;-=}#=-.8m-1+}8m-+},k A$-&u0-<m- 

千數百品等等經文之義，菩提心、
 

={1=-+$-#+1=-$#-;-=}#=-.-au0-.8m-:$-06m,k #,=-!0=-0W+-  
020
 

教誡等等禪修之自性，以八段之
 

P041  
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<m-+A{-0=-@{-0-*1=-%+-%{=-+$k #6,-9$-#6m-1{+-8E}-1{+-[ {-1{+-  
001
 

分類而一切區分。」另又曰：「無基無去與
 

+$-k 6{=-.8m-!0=-<m-8E{;-.-+$k &}=-!q8m-8E{;-.:-9$-;,-`o- 

無生。」階段 4之註解，與法身 8註中亦再再
 

1:-#=v$=-.=k !0=-0W+-<m-0I}+-A8m-#2~-0}-0W+-M1-1={,-13~,- 

宣說。故八段之八項主要所詮，係以
 

A{+-&}=-0%t-;1->m-#6m:-07v$-,=k +{8m-#,=-!0=-0W+- ò-@ {-0k *{#- 

十項相智能表法作為道基，將其分為八個階段，
 

.-&{,-.}8m-#$-7#-#m=-(1=-=v-R$-0:-A-0-+$k 8E{;-&u$-8+m:-9$k 
005
 

作為大乘士夫之所修，此《小註》明義釋亦曰：
 

1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-0+#-(m+k A$-&u0-={1=-+.=-(1=-=v-B}$-   

「八現觀之體性，即菩薩之所修。」
 

A:-#=v$=-.=k = {+-W:-,-#6m-<{=-!0=-#=v1-.8m-0I}+-A8m-#2~- 

故若依汝，理應需承許不講述基智為
 

0}:-1-0%,-.:-"=-;{,-+#}=-.:-8>o:-:}k k&}=-!q8m-8E{;-.:-9$k 

第三段之主要所詮。法身註亦曰：「
  

M1-.-*1=-%+-1= {,-.-(m+-+$k 6{=-.8m-+$-#m-a=k ;1-<{=-+$- 

一切相智性以及。」，釋「以及」一詞即是 #6m-<{=-0%,-.:-0<+-.-=}#=-+$-8#;-08m-@ m:-:}k k9$-# },->m-"-  
010
 

述道智與基智，與前述等相違之故。又昔時 %m# kA$-&u0-={1=-+.8m-Wv+-;k #6m-<{=-+$-;1-<{=-#(m=-!-[ {- 

某者云：「菩薩相續雖生基智與道智二者， 9$-$}-0}-*-++-.-+$k =$=-W=-<m-Wv+-;-1={,-.-#=v1-#-$}-0}-*- 

然本質相異；佛陀之相續，三智本質相 ++-.:-[{-;k +{-9$-M1-1={,->m=-M1-.-1-;v=-.-1$},-=v1-`o-<{=-  

異而生；彼亦，相智雖現知不餘形相，  .-9m,-9$k =$=-W=-<m-1={,-.-#6,-#(m=->m=-1m-<{=-.8m-@m:-:}k k  

而佛陀之其他二智則未能了知之故矣。 
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;1-<{=-<m=-;1-]m8m-13,-(m+-1$},-=v1- ò-<{=-<$k #6m-<{=-<m=-1m-<{=-  
015
 

道智雖現了知道之總性相，而基智則未知。 ;k +{=-,-\o,-1={,-#=v1-`o-@ {-08m-#6m-<{=-<m=-#6m-V$-.-+$k  

彼故劃分一切為三智，其中基智唯僅了知基， ;1-<{=-<m=-#6m-+$-;1-V$-.-<{=-.=k 1={,-.-#=v1-$}-0}-*-++- 

道智唯僅了知基與道，故三智唯是本質 .-"}-,8}-6{=-7{:-)}k k+{-;-"-%m#-#m=k M1-1= {,->m=-#6m-1-K}#=- 

相異也。」於彼則某者云；「若相智不了知 ,-+{-;-0K{,-.8m-M1-.-K}#=-.:-8#;-;k #6m-K}#=-,-#6m-<{=-+$-$}- 

基，則違了知依彼之形相；若了知基，則與基智 0}-#%m#-1-9m,-.-(1=-=}-6{=-7{:-0-,mk =v,-8Am,-9$-+#-_p-8>o:-0-  
020
 

本質非一成衰損矣。」所云難以成為真能破，
 

+!8-6m$k 8},-<$-=$=-W=-;-K}#-.-+$-K}#-1{+-8Ds;-.-#$-9$- 

然因佛陀未有任何虛妄與無妄 

P042 1m-1$8-0=k =$=-W=-<m-*v#=-Wv+-<m-#6m-<{=-+{-K}#-1{+-1-8Ds;-  
001
 

迷惑，故需承認佛陀相續之彼基智為 0:-"=-;{,-+#}=-;k +{-W-,k #6m-'$-0-,k +{-;-M1-.-9$-'$- 

無妄不惑也。依彼則若基顯出，彼則形相亦需 +#}=-<m$k 1$},-=v1-`o-'$-9$-1m-#7m#=-.8m-R}-=$=-W=-;-1{+-+{k     
pdf050
 

顯出，且雖現顯出而心未察見之，佛陀為無也， 8Ds;-.8m-=-0},-1*8-+#-7+-.:-($=-.8m-@m:-+$k U}0-+.},-={$-#{- 

一切迷惑種子窮盡而已斷之故。如獅子賢 07$-.}=k =$=-W=-<m-1m#-#m-<{=-.=-<$-<{=-A-*1=-%+-1={,-.:-  
005
 

軌範曰大註：「雖佛陀之眼識亦通達一切所知。」 #=v$=-.-W:-"=-;{,-+#}=-.=k =$=-W=-<m-1={,-#=v1-$}-0}-*- 

而需承認也。故實難安立佛陀之三智為本質  
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++-.-06#-.:-+!8}k k!0=-8+m:-#6m-<{=-(,-:$-#m-1$},-K}#=-=v- 

相異矣。或問：「此階段為何說基智為聞獨之 0<+-.-'m-W:-6{-,k M1-#6#-#m-K{,-*-++-.-21-`o-7+-+{k (,-:$-8/#=-.- 

現觀耶？」唯是安置所依相異也。聞獨聖眾 M1=-<m=-({:-6m-21-0au0-.-;-#6m-<{=-+#}=-<m$k #6m-<{=-21- 

僅將成辦近止息，則需基智，且僅基智  >m=-ao=-.8m-@m:-+$k A$-&u0-={1=-+.=-M1-1={,-[{+-.-;-;1-  
010
 

即能夠之故也。菩薩要生出相智，則需了知
 

#=v1-<{=-+#}=-<m$k +{-21->m=-[ {+-ao=-.8m-@m:-+$k &}=-<m- 

三道，且僅彼即能生出之故也。轉動 8"}:-;}-1-;v=-.-0! }:-0-;-M1-1={,-${=-.:-+#}=-.=-1={,-.-=}- 

不餘法輪，定需相智。故個別尊智之不 =}8m-;#-I{=-1m-8H-0=-M1-#6#-*-++-.8}k k#(m=-.-;-#=v1->m-+$- 

同成效，故安置即為相異矣。第二分三， .}k #6m-<{=-<m=-(,-:$-#m-1$},-K}#=-0&q=-3u;-;-bo-0-,mk 0%}1- 

初者。叩詢基智集攝聞獨現觀之道理者， X,-8+=-Wv-13,-+$-+#}=-.-%m8m-U+-`o-*1=-%+-83;-0-(m+-(,-*}=-  
015
 

即謂「薄伽梵以何原因與必要之故而一切通達  +$-:$-=$=-W=-M1=-<m-1$},-K}#=-;#=-6{=-=}k k#(m=-.-;-,mk 

者，即是聲聞與獨覺眾之現觀也。」第二， :0-8A}:-6{=-0}=-,=-#6m-*1=-%+-,m-@m-+$-,$-#m-&}=-[ {-1&{+-0%t-#(m=- 

喚須菩提已，一切基者，外內之十二處諸法， .}-M1=-'m-$ {+-.-8+m-21-9m,-;k +{-+#-<$-(,-*}=-+$-:$-=$=-W=- 

盡其所有，唯是此也。彼等亦，聲聞與獨覺眾 M1=-<m=-1m-K#-=}#=-0%t-Hs#-#m-=+-.:-`o-A=-,=-1$},-=v1-`o-<{=- 

劃分為無常等十六項之差別已而現實了知， .=-#6m-<{=-9}+-<m-;1-#=v1-.}-*1=-%+-<m=-<$-${=-.:-8Ap$-06m,-  
020
 

故有基智；然亦非如以一切三道出離般， 
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.-1-9m,-.=-;1-<{=-1{+-;-M1-.-*1=-%+-1$},-=v1-`o-K}#=-.-9$-1- 

故無道智；而且亦非現實而證一切形相，  

P043 9m,-.=-M1-1= {,-1{+-.-+{8m-@m:-(,-*}=-+$-:$-=$=-W=-M1=-<m-1$},-  
001
 

故無相智。彼故謂曰：「聲聞與獨覺眾之 K}#=-,m-*1=-%+-<{=-.-(m+-<m=-0&q=-.-(m+-%{=-A8}k k8+m=-(,-:$- 

現觀者，即一切知所攝矣。」此示聲獨 ;-#6m-<{=-9}+-.-+$-;1-<{=-+$-M1-1={,-1{+-.:-0%,-.-9m,->mk 

有基智，且無道智與相智，然略略 #$-7#-#6,-#(m=-;-#6m-<{=-1{+-.-%t$-7+-<$-1-0%,-,}k k#(m=- 

亦不示他二士夫無基智矣。第二， .-;1-<{=-<m=-A$-={1=-<m-1$},-K}#=-0&q=-3u;-;-#(m=-<m-+$-.}-bo-  
005
 

道智集攝菩薩現觀之道理者分二，初叩詢者。 0-,mk 0%}1-X,-8+=-%m8m-U+-`o-;1-#=v1->m-M1-.-83;-0-(m+-A$- 

即謂曰：「薄伽梵，何故通達三道之形相者， &u0-={1=-+.8-M1=-<m-1$},-K}#=-;#=-6{=-.8}k k#(m=-.-;,-;k 

即菩薩眾之現觀。」矣。第二，回答， 3n#-+},-+$-1*8-+?+-.8}k k+$-.}-,mk <{=-:0-M1-.:-+#-.-+$- 

詞義與研析矣。今初者。具純淨勝慧， X,-.=-#+1=-.-:0-8A}:-A$-&u0-={1=-+.8-M1=-<m=-,m-(,-*}=-<m-;1- 

故予教誡：須菩提，菩薩眾者，任何聲聞 #$-9m,-.-#$-7#-#m-0+#-1{+-K}#=-.8m-9{-<{=-+$k :$-=$=-   
010
 

之道，證悟補特伽羅無我本智；與任何獨覺  W=-<m-;1-#$-9m,-.-#7v$-84n,-Q=-*-++-<m=-% }$-.:-K}#=-.8m-9{-<{=-  

之道，證悟取執異質空本智； +$k =$=-W=-<m-;1-#$-9m,-.-&}=-*1=-%+-0+{,-1{+-`o-K}#=-.8m-;1- 

與任何佛道，證悟萬法無諦實；初時當於   
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#=v1-.}-*1=-%+-+$-.}:-Wv+-;-0[{+-.:-A-6m$-+{-,=-;1-*1=-%+-1$},-=v1- 

相續生起一切三道，且隨後當現實通達 `o-<{=-.:-A8}k k;1-#=v1-.}-+{-+#-<$-($-K}#=-<m-" }-,=-9}$=-=v-Q}#=- 

一切道矣；# 亦當以斷證門而令彼等三道盡圓滿，
 

.:-A-6m$-;1-#=v1-.}-+{-+#-#m-;1->m-A-0-={1=-%,-* m,-.-9$-A-0-+{-  
015
 

且亦當行彼等三道之道事，成熟有情。 W:-A {+-.-+{8m-@ m:-A$-&u0-={1=-+.8-M1=-<m-1$},-K}#=-,m-;1->m-M1- 

如彼行，彼故謂曰：「菩薩眾之現觀者，
  

.-<{=-.-(m+-%{=-A8}k kA$-&u0-={1=-+.8-8/#=-.-&}=-%,k <{=- 

即道相智矣。」菩薩聖者為有法，
 

:0-M1-.:-+#-.-+$-X,-){k ;1-#=v1->m-($-K}#=-<m-:m#=-Q}#=-.:- 

具有純淨勝慧也，精通於相續生起三道之 Wv+-;-0[ {+-.-;-1"=-.8m-@m:k 8}#-1-;-*0=-M1-+#-+$-X,-){k 

圓滿斷證類之故。後者具純淨方便也； 9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-A{+-.8m-`o=-+$-`o=-1-9m,-.-;-1"=-.8m-@m:k  
020
 

精通令純真邊現起之時與非時之故。 ;1-#=v1->m-A-0-1*8-+#-A81-6{-,k ;1-#=v1-.}-+{-+#-#m-9$- 

或問：「將行三道所有事耶？」未應現實得彼等 

P044 +#-.8m-1*8-1$},-=v1-`o-,m-1m-A8}k k+{-+#-#m=-6{=-0_},-,=-#bo$-1-  
001
 

三道之純真邊也。謂「彼等」，而致力顛倒 +#-.-;-0<+-.-@m,-%m-;}#-A{+-.-`o-1-'$-$}k  k`o=-*1=-%+-`o81-6{-,- 

解釋不淨教典，見有多矣。或問：「於一切時 cu;-!q8m-+0$-`o-A=-,k- W;-0-8}+-+.#-1{+-<m=-0+#-=$=-W=-.8m- 

耶？」，若以化身為主，則如勝者彌陀誓曰：「於 6m$-+{:-1$},-.:-<{=-.-+$-1m-X,-.-1{+-.:-1->o:-.-+{-Nm+-`o-0+#- 

吾已成佛之彼剎土，無未具神通者，直至不成，  
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83$-1m-W8}-6{=-+1-0%=-.-W-0v-cu;-!q8m-6m$-=+-.:-%,->m-#`o;-A8m-  
005
 

吾未成佛矣。」係為化身特別剎土之所調之故 &{+-`o-+1-0%=-.-+$-k ;}$=-!q8m-+0$-`o-A=-,=-8"}:-`o-*{#-.-&{,- 

而立誓。就報身而言，誓曰：「眷屬唯出大乘 .}8m-8/#=-.-<-%#-8Ap$-08m-ao=-.-1-Q}#=-.-+{-Nm+-`o-83$-1m-W- 

聖者，直至彼能力不圓滿則將未成佛。」 0:-+1-0%=-<m$-+{-W:-* },-.8m-* },-;1-9}$=-=v-Q}#=-.:-1-A=-.- 

如前發願之願望，尚不完全圓滿； +$k `o=-#%m#-_p-6m$-A{-0-J#-0W:-!q8m-0!}+-.-E$=-+{-$ {+-+$-k 

以及於一時，於百千萬剎土，盡彼數身莊嚴， :{-:{-8"}:-`o-9$-={1=-%,-E$=-1{+-.-8/#=-.8m-;1-;-8#}+-.8m-  
010
 

一一亦能安置眷屬無數眾生於聖道，能令盡有 ={1=-%,-'m-$ {+-.-+{-$ {+-M#-*m,-.-0)};-.=-&}#-.-W-0v8m-={1=-%,-M1=- 

有情如膿瘡成熟而可破裂般，尚不能如前完全 9}$=-=v-* m,-.:-1-A=-.-+$k ;}$=-!q8m-6m$-+$k cu;-!q8m-6m$- 

成熟有情眾；如報身剎土、特別化身剎土 =+-.:-%,-0+{-0-%,-W-0v-8Es0-.8m-Wv8m-+#{-08m-P-0-9}$=-=v-Q}#=-     
pdf 053
 

極樂國般，其成辦因為善根，尚不以其盡圓 .8m-"}-,=k =$=-W=-<m-6m$-9}$=-=v-1-^$=-.:-6m-08m-+Am$=-=v- 

滿之門完全調治佛剎土，則於寂靜法界歷 0!;-.-;-=}#=-.8m-0:- ò-$ }1=-.:-bo#=-.8m-3u;->m=-9$-+#-.8m-  
015
 

經劫等之間，未應以等入理趣而現實得 1*8-1$},-`o-1m-A8}k k* },-;1-Q}#=-.8m-3+-&}=-(m+-;-1(1-.:-06#- 

純真邊也。有謂：「願望圓滿之量，能夠在等置 06m,-`o-#6,-+},-80+-1{+-[s,-Es0-_p-A{+-ao=-.-;-8&+-.-,mk &}=-!q- 

於法性之時無勤自成行他事。」此說則成 1-*}0-.:-`o-&}=-!q-1$},-`o-1m-A8}-6{=-.:-8>o:-0=-+}#=-.8m-#,=- 

曰：「在尚不得法身則未應得法身矣。」故無 
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1{+-;k ={1=-%,-* m,-.8m-3+-A$-&u0-={1=-+.8m-;1->m-#`o;-
(བ�ོད)
A-Q}#=- 

疑處也。成熟有情之量，令菩薩道之所調(晉昇)皆 .-;-A{+-.-9$-#-1-+$-8H-6m$-0au0-A-808-6m#-#}k k9$-=$=-  
020
 

圓滿；彼亦如前，唯是所立矣。又倡言 W=-:$-'$-;-6m$-+#-.-808-6m#-#7m#=-.-+$k 1-+#-.8m-6m$- 

曰：「於佛陀自顯，唯見淨剎土，不淨剎土 

P045 #`o;-A8m-#6,-'$-,=-8'}#-.-!+-A{+-.-,m-=$=-W=-:$-Wv+-<m=-0&q=-  
001
 

係就所調之他顯而安立。」此說係未知安立 .8m-'m-$ {+-.-1={,-.8m-9{-<{=-[ },-1{+-8'}#-1m-<{=-<m$k *1=-%+- 

佛陀相續所攝之無過通達盡所有智；且曰：「 1={,-.8m-#7m#=-.-;}#-.=-,m-*1=-%+-`o-1{+-.-#}-0:-A{+-+}k k6{=- 

一切智所見之反面，應了解為一切無也。」 .8m-:m#=-.8m-M1-#6#-"}$-`o-1-&u+-.8m-;}#-.:-K}#-.-808-6m#-9m,- 

此係唯是不通達推理理論之倒見也； ){k =$=-W=-:$-#m-'$-0-;-1-+#-.8m-6m$-#m-'$-0-1-<:-,k 1-  
005
 

在佛陀自己之所顯，若不出現不淨剎土之所顯， +#-.8m-6m$-=$=-W=-<m=-1$},-=v1-`o-1-#7m#=-<m$-co#=-;-K}#=-.- 

則佛陀不現實見不淨剎，且間接上證悟 9$-1m-8*+-.=-1{+-${=-=v-8>o:-+#}=-=}k k+{=-,-#-1-,m-#:-0<+-.- 

亦未合理，故需理應定無矣。彼故，前者為如前 W:-9m,-;k 0:-.-,mk 6m$-A{-0-J#-0W:-!q8m-0!}+-.-E$=-+{-${+- 

所說也。中間者，於百千萬剎土有盡彼數之身莊嚴， +$k !q8m-0!}+-.-:{-:{8m-8"}:-`o-={1=-%,-E$=-;=-8+=-.-;-3n#=- 

一一身莊嚴之眷屬有越數量之有情，以一一 =v-0%+-.-:{-:{=-8/#=-.8m-#}-8/$-;-8#}+-ao=-.-,mk 'm-Nm+-\o,-U}$-  
010
 

偈頌即能置之於聖者果位，其則直至有動機  



心要莊嚴__第一品 

68 
 

#m-K}#-.-9}+-.-+{-Nm+-`o-1m-ao=-.=-+{-8H-`o=-#%m#-_p-;,-%m#-A{+-.-9$- 

之妄念，於彼時即為未能，故需仰賴如彼於一時 80+-1{+-[s,-Es0-_p-8>o:-0-;-:#-;=-<m$k 1-:m#-0#-&#=-<m-=-+$k  

雖行一次，亦成為無勤而自成；且需觀待亦已斷 7#-.-1{+-.8m-;=-<$-($=-,=-U:-1m-X$-08m-3u;->m=-6m-08m- 

無明習氣地與無漏業後，以未再興起之方式 +Am$=-=v-$}1=-.:-8'v#-.-;-W}=-.-9m,-,}k k+{-8H8m-#`o;-A-+{-(m+- 

而等入於寂靜法界矣。如彼之所調，若已安置
 

* m,-E};-#(m=-<m-,$-,=-*m,-;1-;-0!}+-7m,-,k 9$-+#-.8m-1*8-1$},-  
015
 

彼於熟解二者中之成熟道，間接指示將 `o-A-0:-co#=-;-0%,-.-9m,-,}k k6m$-9}$=-=v-^$=-08m-3+-<$k 

得純真邊矣。剎土已完全調治之量，亦非任 6m$-#$-9$-:v$-0-1-9m,->mk ;}$=-!q8m-6m$-+$k cu;-!q8m-6m$-=+- 

何剎土皆可，係就特別報身剎土與化身 .:-%,-8Es0-.8m-+#{-08m-P-08m-ao=-.-9}$=-=v-Q}#=-.8}k k#(m=-.-;- 

剎土，其能成辦之善根能力皆圓滿。第二，  ] m:-0)$-+1m#=-0=;->m-3u;-$}=-07v$-0-+$k A$-&u0-={1=-+.=- 

認定一般與例外之理趣、釋所宣說菩薩 (,-:$-#m-($-K}#=-Q}#=-.:-A-0:-#=v$=-.8m-+},-0<+-.-+$k 9$-  
020
 

當圓滿聲獨斷證之義、認定 +#-.8m-1*8-$}=-07v$-,=-+{-1$},-`o-A{+-.8m-3u;-0<+-.8}k k+$-.}- 

純真邊而釋得彼理趣。初者。一般與 

P046 ,mk ] m:-#)$-+$-+1m#=-0=;->m-0L-a=-7m,-808-6m#-#m-0L-9m,-.=-  
001
 

例外一詞，字面上即「唯是」一詞，故配合 co#=-0%,-;-^ }:-0-1m-8*+-;k !0=-8+m:-+$}=-0%,->m-+0$-`o-A{+- 

間述未應理也。此階段若由正述而言，   
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,k +{-+#-<$-9}$=-=v-Q}#=-.:-A-6m$k +{-+#-#m-;1->m-A-0-9$- 

謂曰：「亦當令彼等完全圓滿，且亦當行彼等之道事。」 A-;k 6{=-]m:-0)$-,=k ;1->m-A-0-*1=-%+-Q}#=-.:-A81-$1-,k  

為一般也。或思：「圓滿行所有道事耶？」謂  +{-+#-#m-9$-+#-.8m-1*8-1$},-=v1-`o-,m-1m-A8}k k6{=-.-+1m#=-0=;-){k  
005
 

曰：「未應現實得彼等之純真邊也。」則為例外也。 +}#=-.8m-#,=-&u$-0=-+{-21-;=-1-c }=-=}k -k#(m=-.-,mk "-%m# k  
pdf 055
 

疑處鮮小，故唯彼外不贅述矣。第二，某者主 (,-:$-#m-K}#=-.-=-+$-.}:-Q}#=-;k ($=-.-=-0W+-.:-Q}#=-<m$- 

張：「初地時圓滿聲獨證德，八地時圓滿斷德。 @m-18m-Wv-13,-`o-(},-9m+-#,=->o:-.-+$k- (},-am0-1-;v=-.:-($=-.- 

後者之因係煩惱意已轉變，且已不餘斷煩惱  ;-A{+-.-,m-U }0-+.},->m-06{+-.-1-9m,-){k 8E{;-&{,-`ok "1=-#=v1- 

障。」彼非軌範所許也。《大釋》分類三界  >m-" }1-($=-(},-1}$=-0%t-Hs#-#m-+A{-0-14+-,=k +{-9$-8E{;-&{,-`ok  
010
 

修斷為十六煩惱，彼亦《大釋》宣曰：「以 1*}$-0-+$-" }1-.8m-;1-;-9}$=-=v-^}$-08m-&}=-<m-+A{-0=-:0-_p-+#8-0- 

見道與修道完全調治法之分類而  ;-=}#=-.8m-=-0%t:-M1-.:-06#-#} k6{=-#=v$=-.=k =-0%t-.8m- 

安置極喜等十地矣。」故釋第十地 #,=-!0=-,-9$-(},-a m0-9}+-.:-0<+-+}k k"-%m#-;v#=-+{-0!#-,=k 

階段亦有煩惱障矣。某者破前軌後主張：「 ($=-K}#=-#(m=-!-=-+$-.}:-Q}#=-;k ($=-.-Q}#=-.8m-+},-8"}:- 

初地圓滿斷證二者；就斷德圓滿之義而言，  0:-8&m$-A{+-<m-(},-a m0-=-+$-.}-,=-<$-($=-;k 0#-;-(;->m-(},-  
015
 

初地已斷能縛輪迴煩惱障，然聲獨阿 a m0-(,-:$-+E-0%}1-.=-<$-1-($=-){k- 1-:m#-0#-&#=-<m-Wv-;=- 

羅漢亦尚不斷隨眠煩惱障也；由無明習氣 
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9m+-< m-:$-06m,->m-;v=-;{,-.=-=}k k+{=-,-($=-K}#=-#(m=-!-=- 

因取得意自性身故，故初地 +$-.}:-Q}#=-=}-6{=-e-0=-,mk ($-#({,->m-M1-#6#-+$k ($-A- 

圓滿斷證二者。」彼說唯是顛倒說明 ( }$-3u;-@ m,-%m-;}#-_p-e-0-808-6m#-9m,-){k- (,-:$-+E-0%}1-.=-(},- 

斷治理論、斷所斷理也；大乘祖師誰亦不曾
 

a m0-<m-=-0},-7+-.:-1-($=-.-<m$-K-&{,-.}-#$-#m=-<$-1-#=v$=-<m$k  
020
 

宣說聲獨阿羅漢尚不已斷盡煩惱障種子； ;{#=-.:-0!#-.8m-@m:-+$k :m#=-.=-<$-1m-8*+-.8m-@m:-:}k k+{- 

且善破除故。以推理亦未應理之故矣。若依彼， 

P047
 

W-,-(,-*}=-<m-1*}$-;1- ò-(},-a m0-\o,-0)#=-<m-=-0},-7+-.:-1-($=-.=k  
001
 

聲聞見道尚不已斷盡遍計煩惱障種子，  8/#=-.8m-#$-7#-U}0-.-M1=-+#{-8`o,-+!},-1&}#-_p-06#-_p-1m-:v$-0:- 

故理應不當將有學聖眾列入僧寶也。 8>o:-){k =}+-W:-,-1*}$-;1-*}0-1-*#-,=-[0=-#,=-9$-+#-;-*{- 

若依汝，方得見道起，於純真皈處起懷疑心 3~1-7-08m-=-0},-1*}$-;1-,=-7+-.:-1-($=-.8m-@ m:k 1-Es0-,-(,- 

之種子，由見道起尚不斷盡之故。若不成，則違 :$-+E-0%}1-.=-(},-a m0-7+-.:-1-($=-.-8#;-;k 1-:m#-0#-&#=-  
005
 

聲獨阿羅漢尚不斷盡煩惱障。依賴無明習 <m-=-;-0K{,-,=-9m+-<m-:$-06m,->m-;v=-;{,-.-Wv-13,-`o-0!}+-.-8K{;- 

氣地而取得意自性身，以之為原因，是無 1{+-9m,-){k 1-:m#-0#-&#=-<m-=-6{=-0<+-.-(,-:$-+E-0%}1-.-+$k  

關聯也；所說「無明習氣地」，聲獨阿羅漢與 +0$-*}0-.8m-A$-&u0-={1=-+.8m-Wv+-;-9}+-.:-,m-<m$-K-&{,-.}-M1=-<m=- 

得自在菩薩之相續有之，且大乘諸祖師以其為所知  



心要莊嚴__第一品 

71 
 

<{=-a m0-_p-14+-%m$-(},-a m0-_p-1-14+-.8m-@m:k "}-0}-%#-<$-0#-;-(;- 

障，不以之為煩惱障故也。或云：「我等亦承許 >m-(},-am0-<{=-am0-_p-8+}+-+}-6{-,k +{-0=-&}=-8+m-$}-13:-&{k =-+$-.}:-  
010
 

隨眠煩惱障為所知障矣。」此法較彼更大奇罕，初地 (,-:$-#m-($=-.-Q}#=-1-Q}#=-+?}+-.8m-($-A:-<{=-a m0-M1-.-*1=-%+- 

圓不圓滿聲獨之所斷？無論如何未當以所分析之所斷 `o-1m-:v$-08m-@m:-:}k k+{=-,-5-[ {=-W;-.}:-0! }=-.-W:k =$=- 

為所知障故矣。彼故如封狐為王般，已入 W=-<m-0%,-.8m-,$- ò-bo#=-,=-+{-=v,-8Am,-.:-1m-A8}k k+{=-,-(m-D m-'$-0:k  

佛聖教，未應壞彼。彼故，《二萬彰顯 #6,-9$-Wv,-_p-bo#=-.-,=-:$-=$=-W=-<m-0:->m-<{=-.-+$k (}$-0- 

論》宣曰：「又有謂：『由預流果直至獨覺之  #$-9m,-.-+{-,m-1m-[ {-08m-&}=-;-07}+-.-*}0-.8m-A$-&u0-={1=-+.8m-07}+-  
015
 

心識，凡彼能斷，即是得無生法忍菩薩 .-9m,-,}-6{=-#=v$=-.-9m,-,}k k07}+-.-#$-9m,-6{-,k &q#-0#;-;- 

之忍位矣。』忍為何耶？即是 &}=-<{=-.8m-07}+-.8}k k8+m-#$-;=-<{=-6{-,k ;1-#6,-=+-.:-9}+-.- 

苦法智忍也。由何知此耶？有較他道為 9m,-,k :m#=-+$-+0$-.}-+$-3~#=-=+-bo#=-.:-8>o:-08m-@m:-:}k kA$- 

特別，種姓、根器與資糧較特別之故。菩薩 &u0-={1=-+.8m-07}+-.8m-A{+-.:-#6,-M1=-<m-K}#-.8m-A{+-.-1-;v=-.-   
pdf 057
 

忍之能行，已超越他眾之不餘妄心能行 8`=-.:->o:-.8m-@m:k +{-+#-#m-<{=-.-+$-($=-.-#$-9m,-.-+{-+{8m-  
020
 

之故。任何彼等之彼心識與已斷，即是彼 07}+-.-9m,->mk K}#=-.8m-3+-8+m-21-1-9m,-,}-6{=-A-0-,m-M1-E$=- 

之忍也，然有謂：『證量非唯此矣』者，是他 

P048
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#6,-9m,-,}k k6{=-#=v$=-.8m-+},-W:-0<+-+{-A$-={1=-1*}$-;1-.8m-  
001
 

項目矣。」依所宣義而釋，於菩薩見道位者之 &q#-0#;-;-&}=-<{=-.8m-07}+-.8m-A {+-.:-(,-:$-M1=-<m-#$-7#-#m- 

苦法智能忍，集攝聲獨眾之不餘補特 0+#-1{+-K}#=-.8m-A{+-.-1-;v=-.-8`o=-.-;-+#}$=-,=-(,-:$-#m-($=- 

伽羅無我能證。思慮彼已，謂曰：「其義即是 K}#=-A$-&u0-={1=-+.8m-07}+-.-+{:-8`o=-.8m-+},-9m,->mk #$-7#- 

聲獨之斷證集攝於菩薩之忍。此外，其義並  #m-0+#-1{+-K}#=-.8m-ao=-.-1-;v=-.-1*}$-;1-`o-Q}#=-.8m-+},-,m-1-  
005
 

非：證補特伽羅無我之不餘能力，於見道位圓 9m,-,}k k6{=-.8m-+},-`o-#=v$=-.=-(,-:$-#m-($=-.-+$-K}#=-.-#(m=- 

滿也。」依所宣故，聲獨之斷證二者或任 !81k #$-:v$-:{-:{=-+$-.}:-Q}#=-.-+{8m-06{+-.-1-9m,->mk 8}-,- 

一項，於初地圓滿，則非所許也。或問：那麼  %m-6{-,k (,-:$-W:-(},-a m0-+$-<{=-a m0-#7v$-K}#-:$-=$=-W=-< m-*v,- 

何義耶？唯示據聲獨而言，煩惱障與所知障 1}$-1-9m,-.8m-($-A:-0%,-.-+{-7+-.:-( }$-8+}+-,-1*}$-;1->m-#,=- 

取妄係獨覺之不共所應斷。若欲斷之，  !0=-=v-(}$-ao=-.8m-ao=-.-9}+-.-;-+#}$=-,=-A$-&u0-={1=-+.8m-  
010
 

在見道階段則有能斷之能力。慮及此，  07}+-.8m-A{+-.:-#6,-M1=-<m-K}#=-.8m-A{+-.-8`o=-.:-0<+-+}k k 

故說菩薩之能忍集攝他眾之能證矣。 ao=-.-+{-8H-9}+-.8m-Wv-13,-#}$-`o-;1-#6,-&}=-*1=-%+-0+{,-% }$-`o- 

有如彼能力，其原因如前，若有以他道而較聲獨 1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-9{-<{=-(,-:$-;=-=+-bo#=-.-9}+-.-9m,-,k +{8m-   
pdf 058
 

為特別之萬法諦空現證本智，則彼之上，  % {$-`o-*{#-.-&{,-.}8m-:m#=-+$-X,-.-+$k ++-=}#=-<m-+0$-.}-<m,- 

具大乘種姓、信根等最 
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_p-M}-0-+$k 0=}+-,1=-<m-3~#=-W-&{,-.}8m-" }-,=-(,-:$-;=-=+-  
015
 

極銳利、福德資糧廣大之門而謂：「較聲獨 bo#=-.8m-@ m:-:}-6{=-Wv-13,-0!}+-.8}k k-R-1-;}-q-0-&{,-.}-,mk 

為特別之故矣。」舉彼為因矣。故師父大洛札瓦 Wv+-R-18m-8E{;-.:-M1-.:-1m-K}#-.8m-9{-<{=-<m=-0&q=-.8m-;1- 

謂曰：「《寶性論釋》宣曰未妄本智所攝之 <{=-.-(m+-=-0W+-.:-:$-#m-++-#m=-8Ap$-0:-#=v$=-.-;-0K{,-,=k  

道智，彼係於八地由己之信而出矣。據之，  (,-*}=-+$-:$-=$=-W=-< m-;1-=-0W+-.:-#7v#=-0J,->m-3u;-`o-0[ {+- 

於八地，以影像理趣生起聲聞與獨覺 .-9m,->mk +{-1,-&+-`o-1-9m,-){k (,-:$-`o-Ws$-08m-+}#=-.-9}+-.8m-  
020
 

之道，而彼下非是也，有墮聲獨之疑慮故 @m:-:}k k8}-,-07}+-.-#$-6{-,k &q#-0#;-;-&}=-<{=-.8m-07}+-.8}k  

矣。那麼或問忍為何耶？苦法智忍也。 

P49
 

k6{=-0<+-.-'m-W-0v-6{-,k +{-,m-<{=-A-(,-*}=-<m-;1-> m=-0&q=-.8m-  
001
 

或問：「所釋為何耶？」彼則係示所知聲 07}+-.-0%,-.-9m,->mk <{=-A{+-A$-&u0-={1=-+.8m-*v,-1}$-1-9m,-.8m- 

聞道所攝之忍，而非示能知菩薩不 07}+-.-%},-.-1-9m,-.=k (,-:$-#m-($=-K}#=-=-0W+-.:-Q}#=- 

共之忍。故承許：於八地圓滿聲獨之斷
 

.:-06{+-+}k k(m-Dm-'$-08m-;v$-8+m8m-+},-,mk A$-&u0-={1=-+.8-^}:- 

證矣。《二萬彰顯論》此經文之義者：例如菩薩
 

;1-07}+-.-;-#,=-.-W-0v=-(},-am0-<m-=-0},-(}$-0-;-#2~:-0}:-80+-,k  
005
 

住於加行道忍位，若主要係勤斷煩惱障種子，
 

1*}$-;1-*}0-.8m-3~+-`o-(},-am0-7+-.:-(}$-ao=-<m$-+{-($=-.8m-M1-E};- 

則得見道之量，係能盡斷煩惱障，且能得已斷之
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;1-*}0-ao=-.=k *{#-.-&{,-.}8m-1*}$-;1-&}=-07}+-;-#,=-.-+{=- 

解脫道。故住於大乘見道法忍，若彼
 

<$-+{-W:-80+-,-#:-0<+-.-W:-*}0-.8m-0K#-.-1*8-07v$-#m-3u;->m- 

亦如彼而勤力，則如前述，係示假設獲得理趣
 

;1->m-ao=-1*v-0%,-.-9m,->mk +{-W-1m,-.:-+1,-;1-# },-`o-1-=}$-08m- 

之道之能勢；此外，若非如彼，不曾先行低道之 A$-&u0-={1=-+.8-8/#=-.=k (},-a m0-<m-=-0},-7+-.:-($=-.-+$k   
010  pdf 059

 

菩薩聖者，在不得佛果之間，未出已斷盡 +{8m-M1-E};-;1-=$=-W=-1-*}0-0:-`o-1m-8Ap$-0-U}0-+.},->m-9$-06{+- 

煩惱障種子與彼之解脫道也。軌範師亦承許 .-9m,-,}k k#=v1-.-,mk +{-;-9$-+#-.8m-1*8-,m-#$k +{-1$},-`o- 

矣。第三，或問：「其中純真邊者何耶？令其現前 A{+-.8m-3u;-'m-W-0v-6{-,k 9$-+#-.8m-1*8-+{-06m,-(m+-21-;-A=-,=k  

之理趣何耶？」若純真邊唯是真如性， +{-1$},-`o-A8m-+},-+{-;-U:-1m-X$-08m-3u;- ò-1(1-.:-06#-.-;-A {+- 

令其現前之義，係能以未再起之理趣而等置 .-+$k &}=-(m+-H m-K;->m-8#}#-.-9$-+#-.8m-1*:-A=-,=k +{-*}0-  
015
 

於彼。若純真邊係指法性離垢之滅，則得 .-;-1$},-`o-A=-.:-06{+-.-M1=-,mk =$=-W=-1-*}0-0:-`o-=$=- 

彼即是己令現前也。前諸承許者，義則應成謂：「不 W=-1$},-`o-1m-A8}k k6{=-.8m-+},-`o-8>o:-0=-8*+-.:-+!8}k  

得佛果之間，未應令佛果現前矣。」故難合理也。 k&+-.8m-B$-8+=-;-A {+-.-9$-Q}#=-*m,-^$=-,=-1$},-`o-A-0:-+},->m=- 

若係間缺涅槃，則亦與所述圓熟淨已令現前義 0%,-.-+$-8#;-08m-@ m:-:}k k"-%m#-+{-06m,-(m+-21-;-1m-X$-08m- 

者相違故矣。某者倡言：「於未興起之理趣 3u;-`o-1(1-.:-8'}#-.-+$k H m-K;->m-+{-06m,-(m+-;-1m-X$-08m-3u;-  
020
 

等置於唯真如性，與能或未能以未興起之理趣 
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>m=-1(1-.:-06#-ao=-1m-ao=-<m-=+-.:-8A{+-.-!+-A{+-.-,m-06+- 

而等置於離垢之真如性，以之為區別。」理當 

P50
 

#+-A-0:-:m#=-=}k -k+{=-,-#+1=-$#-8+m-*{#-.-&{,-.}:-:m#=-${=-  
001
 

為可笑矣。彼故，此教誡主要係教誡大乘 .8m-#$-*#-;-#2~-0}:-#+1=-.-9m,-;k +{-9$-A$-&u0-<m-1&}#-_p- 

決定種姓士夫，彼亦是教誡曰：「由發起 ={1=-0[ {+-.-,=-07v$-% {k +1m#=-0=;-#=v1-.}-1-Q}#=-.8m-!0=- 

殊勝菩提心起，特別三者尚不圓滿之 #$-`o-9$-9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-1m-A8}-6{=-#+1=-.-9m,-;k #`o;- 

階段，於何亦未應令純真邊現前矣。」若就 A-/;-.8m-+0$-`o-A=-,-(,-:$-+E-0%}1-.-6m-08m-+A m$=-;=-;$=-,=-   
005
 

普通所調眾而言，聲獨羅漢由寂靜法界 *{#-.-&{,-.}:-={1=-0[ {+-.-,=-07v$-% {k +1m#=-0=;-#=v1-.}-1-    
pdf 060
 

起來後於大乘發心起，即教誡曰：「在特 Q}#=-.8m-0:-!0=-#$-`o-9$k +{$-@m,-&+-9$-+#-.8m-1*8-1$},- 

別三者尚不圓滿之間何階段，亦由今日起，未應 `o-1m-A8}-6{=-#+1=-.-9m,-,}k k`o=-+{8m-0:-`o-=v-#$-#m=-<$-9$- 

令純真邊現前矣。」若於彼時之間，任誰亦不可 +#-.8m-1*8-1$},-`o-A{+-ao=-.-1m-Nm+-,k !0=-8+m:-+{-W-0v8m-#+1=- 

能令純真邊現前，則應知於彼階段，陳述如 $#-0<+-.-;-+#}=-.-1{+-.:-<{=-.:-A8}k -k+{-W-,-9$-+#-.8m-    
010
 

彼教誡，為無必要也。若察彼，或問：「純 1*8-#$k +{-1$},-`o-A{+-.8m-3u;-'m-W-0v-6{-,k ]m:-+{-06m,-(m+-<$- 

真邊為何？令彼現前理趣如何耶？」總言之，  9$-+#-.8m-1*8-9m,-6m$k A$-&u0-={1=-+.8-8/#=-.-M1=-<m=- 

真如性亦是純真邊也。且若菩薩聖眾已令  
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9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-A=-,k +{-06m,-(m+-;-1$},-=v1-`o-1(1-.:- 

純真邊現前，則需現實等置於  06#-+#}=-1}+-<mk 8+m:-,m-=0-.-8`o-A{+-<m-&q#-0#;-({-0:-6m-08m- 

真如性。然在此，即是遍行苦近 +Am$=-+{-(m+-9m,-;k (,-:$-+E-0%}1-.-6m-08m-+Am$=-=v-$ }1=-.:-bo#=-  
015
 

止息之界。已等入於止息界之聲獨羅 .-M1=-<m=-<$-$ }1=-.:-8'v#-.8m-#-:};-_p-6m-08m-0+{-0-+{=-*v#=- 

漢眾，亦於等入之前時，內心為止息之樂所 J}#=-,=-0=1-$}-;-W}=-,=k- U:-1m-X$-08m-3u;- ò-0!;-08m-0:-`o- 

奪已，觀待於心意，於不再興起之理趣而經 6m-08m-+A m$=-=v-$ }1=-.:-bo#=-.-,mk *{#-.-+1,-.8m-:m#=-%,-(m+- 

歷劫之間，已等入於止息界，彼即就小乘種姓 <m-+0$-`o-A=-,=-9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-A=-.8m-+},-9m,-,}k k+{-W- 

而言，純真邊已現前之義也。如彼 0v8m-#`o;-A-*{#-.-+1,-.:-:m#=-${=-.-,mk +$-.}-,=-#:-0<+-.8m-  
020
 

所調，係小乘決定種姓者，若於初時，給予前釋 #+1=-.-Am,-,-+1,-.8m-:m#=-;=-<$-(1=-.:-8>o:-0-9m,-,}k k6m- 

之教誡，則理應較小乘種姓更衰損矣。由 

P51
 

08m-+A m$=-;=-;$=-,=-A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=-0[{+-.8m-#$-7#-+{-    
001
 

寂靜界起來後，發起勝菩提心之彼士夫，  # },-#}1=-.8m-co#=-<m=k 9$-+$-9$-`o-$}1=-8'v#-+{-;-$ }1=-.:- 

因往昔串習之力，將再再等入於彼等 bo#=-.:-8>o:-1}+-<mk *{#-&{,-={1=-0[{+-#)}$-08m-H m-21-9$-1{+-    
pdf 061
 

入，然亦無捨大乘發心之垢，  .:-+?}+-X,-M1=-<m=-<{=-.:-A8}k k8#}#-0+{,-+},-+1-.8m-0+{,- 

聰慧眾當知矣。承許滅諦為勝義諦之  
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.:-06{+-.8m-<m$-K-&{,-.}-M1=-<m-06{+-.-W:-,-,mk <{:-@ m,->m-1+}8m-    
005
 

諸位大乘祖師，若依據其承許，在般若經 !0=-8+m:-0%,-.8m-9$-+#-.8m-1*8-+{-06m,-(m+-808-6m#-;-0<+- 

此階段所開示之純真邊，唯應釋其唯是真 .:-A-0-"}-,8}k k8E{;-.-14+-.8m-U }0-+.},-8+m8m-06{+-.-,mk #:- 

如性矣。撰釋之此位軌範之承許者，如 0<+-.-W:-U }0-+.},-&}=-<m-0<{=-#({,-9$-06{+-+{k +{-"}-,-(m+-1$},- 

前所釋，法友軌範亦承許也。所謂「未令 =v1-`o-1m-A{+-.8m-K{,-%,-6{=-.8m-*+-`ok #$-7#-;-0+#-1{+-.8m-1*8- 

真實性現實之有依者」方面，應認定「補特伽 6m-0-(m+-+{-6{=-9$-+#-.8m-1*8-$}=-07v$-0-+$k +{8m-<{=-A{+-`o-"}1-    
010
 

羅無我邊止息性」為純真邊，引用修道未開 ;1-1m-% },-.8m-Wv-13,->m-#bo$-H$=-.-M1=-,m-U }0-+.},->m-+#}$=-.- 

示為原因之諸經文，作為彼之能知，已妥善 ;{#=-.:-K}#=-.-9m,-;k &}=-<m-0<{=-#({,-9$-+#-1*8-&+-.8m- 

通達軌範之尊意。云法友承許純真邊為  B$-8+=-;-8+}+-7{:-0-,m-1-0K#=-.8}k kA$-&u0-={1=-+.8-+1,- 

間缺涅槃者，實不細觀察矣。或問：「不曾先 ;1-# },-`o-1-=}$-0-M1=-<m=-&}=-#=v1-.}-1-Q}#=-.:-`o-9$-+#-.8m- 

行低道之菩薩眾，在尚不圓滿三法之間，能 1*8-1$},-`o-A{+-ao=-=1-1m-ao=k 1$},-`o-A=-,-3u;-'m-W-0v-6{-,k 1$},-    
015
 

不能令純真邊現前耶？若已現前，其理如何？」 `o-A{+-8+}+-,k *{#-.-&{,-.}8m-1*}$-;1-*}0-1-*#-.8m-I{=-,=-ao=-,k  

若欲令現前，若方得大乘見道當下之後即能，  =-0W+-.-0=-W-%{-*}=k 8},-<$-=-0`o,-.-1,-&+-`o-1+},-`o-A{+-.8m- 

八地者復何需言。然於七地以下，令現前之 +}#=-.-&u$-;k =-0W+-.:-+}#=-.-&{-0=-=-0W+-.-*}0-,=-W;-0- 

疑慮微小，而八地則疑慮大，故得八地已，諸 
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M1=-<m=-8#}#-.-;=-U }$-0:-14+-+}k k+{-9$-0K#-.-1*8-07v$-21- 

勝者令由滅盡而起矣。彼亦唯是假設， 9m,->mk- =-0W+-.-*}0-,=-&}=-#=v1-1-Q}#=-.8m-0:-`o-9$-+#-.8m-    
020  pdf 062

 

此外既得八地已，於三法尚不圓滿之間，如何可 1*8-1+},-`o-A{+-.-#-;-Nm+k #;-){-1$},-`o-A{+-,-+{-06m,-(m+-<m-% {$-`o- 

能得到純真邊。若得到，於真如性之上， 

P52
 

=0-.-8`o-A{+-<m-&q#-0#;-({-0:-6m-08m-0+{-0-+{=-*v#=-;{#=-.:-H$=-,=k    
001
 

遍行苦近止息之彼樂，妥善牽引心意已，  6m-08m-+A m$=-=v-0!;-.-;-=}#=-.:-$ }1=-.:-8'v#-.8m-+},-)}k  

歷經劫等而等入於止息界，即其義矣。 k+1m#=-0=;-#=v1-Q}#=-,=-,m-9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-A{+-<$k 6m- 

三特別者圓滿已，雖令純真邊現前，彼 0-+{=-*v#=-J}#=-,=-+{8m-#6,-+0$-`o-8>o:-08m-+}#=-.-#-;-9}+k  

止息奪取心意，而成為他主，彼疑慮如何有。 (,-:$-6m-08m-+A m$=-;=-;$=-,-*{#-.-&{,-.}:-bo#=-.-M1=-0:-0:-       
005
 

聲獨若由寂靜界而起，已入於大乘諸眾，雖偶爾  `o-9$-+#-.8m-1*8-1$},-`o-A {+-<$k #}1=-.8m-+0$-21-`o-7+-<m-8+m- 

偶爾令純真邊現前，然唯串習之故，「當長久 ;-`o=-9v,-:m$-`o-1(1-.:-06#-.:-A8m-$1-.8m-8/{,-.-,m-%t$-7+-<$- 

等置於此矣。」如前思惟而牽引內心者，絲毫亦 1{+-+}k k#,=-8+m-+#-<m,-_p-K}#=-.:-+!8-0=-+?+-X,-M1=-<m=- 

無矣。此諸要處至極難通達，故善析者眾，於彼  *{-3~1-[{-:m#=-.8m-!0=-+{:-*#-#%}+-1m-A-0:-;{#=-.:-+?+-.:-A- 

理當生疑之段落，未應決斷，唯是理當善為 :m#=-.-"}-,8}k k#=v1-.-M1-1={,->m=-=$=-W=-<m-1$},-K}#=-0&q=- 
010
 

分析矣。第三，相智集攝佛現觀理趣分二，  
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3u;-;-#(m=-<m-+$-.}-bo-0-,m-0%}1-X,-8+=-6{=-=}k k#(m=-.-;,- 

初，叩啟者，謂曰：「博伽梵」矣。第二，回答 ,mk :0-8A}:-6{=-0}=-,=k M1-.-$}-0}-#$-+#-+$k K#=-8K=- 

者，由曰：「須菩提」起，至曰：「形相本質 0v-#$-+#-+$k- 13,-1-Wv-#$-+#-#m=-#7v#=-,=-M1-1= {,->m-0:- 

彼等與，徵兆與果彼等與，表相與因以彼等， >m-&}=-M1=-:0-_p-0I}+-%m$-*-$+-8+}#=-.8m-M1-.-=}#=-+{-+#-+{-06m,- 

色至相智間萬法，最詮名言施設相，如來通達  #<{#=-.=-*v#=-=v-&u+-+{k Wv-13,-+{8m-@m:-%{=-=}k k#(m=-.-,mk      
015
 

彼等也。彼原因之故。」第二，《中品佛母》  9v1-0:-1-;=k 1={,-#=v1->m=-8/#=-06m8m-1$},-K}#=-0&q=-3u;-   
pdf 063
 

開示三智於四聖之現證集攝之理趣。同彼， #=v$=-.-+{-06m,- ò-1+}:-0&q=-.-0W+-%}$-.-;=-<$-#=v$=-){k +{- 

《集攝經》、《八千頌》亦宣說也，彼宣：「欲 ;=-(,-*}=-<m-=-;-U }0-.:-8+}+-.=-<$-9v1-;-0U0-%{=-A-0-;-=}#=- 

學聲聞地者，亦當學佛母。」等等 .-#=v$=-.8m-@m:k #=v1-.-,mk W=-.-;=-<$-#=v$=-){k Wv,-_p- 

之故。第三，《廣品》亦宣謂：「欲學 bo#=-.8m-=-;-U }0-.:-8+}+-.=-<$-6{=-=}#=-W-&{:-#=v$=-.8m-@m:-      
020
 

預流地者亦。」等等廣大宣說之故 :}k k#=v1-.-,mk 1={,-.-#=v1-0%,-.-+{-;-*1=-%+-<{=-.-(m+-,m- 

矣。第三，開示三智者，彼中一切知者，  

P53 =+-.:-#=v1-+$-X,-){k +1m#=-.-#7v#=-;-=}#=-.8m-&}=-;-M1-.-    
001
 

具有三差別也，所緣為色等之法；形相 1m-K#-.-;-=}#=-.8m-M1-.-0%t-Hs#-#m-K{,-%,-K;-08m-8K=-0v-#$- 

為無常等等十六形相之有依；離繫果  
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7#-#m-0+#-_p-O}$=-.-($=-.-%,-9m,-.8m-@m:-:}k ;1-<{=-.-(m+-,m- 

為具已斷補特伽羅我愚昧，是彼之故矣。道智者 &}=-%,k *0=-<{=-:0-=+-.:-%,-+$-X,-){k *{#-.-#=v1-.}-*1=- 

為有法，具有特別方便勝慧也，一切三乘 %+-<m=-${=-.:-8Ap$-08m-<{=-:0-+$k `o=-1-9m,-.:-+{-"}-,-(m+-1$},-     
005
 

定出之勝慧，與於非時未令真實性 =v1-`o-1m-A{+-.8m-K{,-%,->m-*0=-+$k [{=-0v-A {+-.8m-8K=-0v=-={1=- 

現實之有依之方便，與以士用果集合 %,-1-0&q=-.-&q+-.-;-=}#=-.:-A{+-.-%,-9m,-.8m-@m:-:}k kM1-.-*1=- 

尚不集合之有情，是有諸等作用之故矣。一切 %+-1={,-.-(m+-,m-+},-#(m=-1*:-@m,-){k +1m#=-.-&}=-*1=-%+-M1- 

相智者，二事已究竟也，所緣為萬法，形相 .-+},-+1-.:-[ {-0-1{+-.8m-K{,-%,-8K=-0v-#6,-+},-,1-1"8m-"1=-<m- 

勝義無生之有依，果位則為他事方面，至虛空 1*=-#_p#=-.:-={1=-%,->m-+},-Wv,-1-8&+-.-+$-:$-+},-9$-+#-.-       
010
  

界邊之有情之事，持續而不曾斷；與己事方面，  (m+-< m-1*8-U:-1m-X$-08m-3u;->m=-1$},-=v1-`o-K}#=-.-+$-(},-1}$=-.- 

以未再興起理趣現證純真性之邊；與非煩 %,-1-9m,-.8m-1-:m#-.8m-0#-&#=-<m-:m#=-8H-@m-1-131=-^ }:-0-(m+- 

惱無明習氣之同類後分銜接己斷者， ($=-.-%,-9m,-.8m-@m:-:}k k06m-.-,mk 1={,-#=v1->m=-8/#=-    
pdf 064
 

是彼等之故。第四，三智集攝四聖 06m8m-1$},-K}#=-1*8-+#-0&q=-.-+{-W-0=-,-1$},-.:-K}#=-.8m-W,-,m- 

之所有現證也，彼故《現觀莊嚴論》者為 &}=-%,k 8/#=-06m8m-1$},-.:-K}#=-.-:m;-Q}#=-.:-0%,-.-9m,-      
015
 

有法，謂曰：「圓滿開示完整四聖之現觀 ,}-6{=-A-0-8+m-8*+-.-9m,-,}k k#6m-+$-#({,-.}-+$-M1-.-1*8-+#- 

矣。」此為合理矣，集攝一切基、對治與形相 
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0&q=-.=-=}k k#(m=-.-1+}-+$-S}=-.8m-[},-($=-,=-+#}=-.-9}+-.:- 

故矣。第二，斷與經重復之過失後成立有必 au0-.-;k +}#=-.-0!}+-,=-131=-^:-0-+$k P-0-+$k 8E{;- 

要性，分三：舉出疑點而銜接、根本文、註釋文。 .8}k k+$-.}-,mk #6m-#({,-M1-.-1*8-+#-#),-;-80{0=-,k 1={,- 

初者。或曰：「如若抉擇所有基、對治與形相，  #=v1-W=-.:-#),-;-80{0=-+#}=-;k +{-W-,k <{:-@m,->m-1+}-+$-      
020
 

則需廣大抉擇三智，依彼則與《般若經》 S}=-.=-1$},-K}#=-W,-0P1=-.-+#}=-.-1{+-.:-8>o:-:}-6{-,-+}#=- 

重復故，理應撰《現觀莊嚴》為無必要矣。」 

P54
 

.8m-#2~-0}-( }$-0k 8+m:-+$}=-=v-0!}+-,=-1$},-K}#=-W,-0P1=-.-    
001
 

此處正式列出斷除前述主要疑點後，成立撰 ;-+#}=-.-=+-.:-%,-9}+-.:-au0-.-;-1*8-#%}+-.8m-9,-;#-9m,-,}k k  

《現觀莊嚴》有特別之必要性則為肯定支分。 1+}-+$-0%,-0%}=-<m-*v,-1}$-1-9m,-.8m-+#}=-.8m-=+-.:-1m-<{=-.8m- 

劣慧士夫眾未知經論之不共特別必要性， [ {-0}-R}-E}=-+1,-.-+#-#m-+}#=-.-0=;-08m-@m:-_p-A1=-.=-:$-#m- 

為除其疑問故，慈氏宣說  0%,-0%}=-<m-0I}+-.:-A-0-+$k +#}=-.-+$k +#}=-         
005
 

己論正述之所詮、必要、必要 .8m-9$-+#}=-.-+$}=-=v-0%,-.-+$k 8K {;-.-"}$-,-9}+-.-M1=-#=v$=-){k 'm- 

之更必要，以及內在相關諸項也。 W:-+}#=-,k 0%}1-X,-8+=-8/#=-.-1-W;-0-;=-W;-0=-9$- 

如何起疑耶？或思：「世尊聖勝不勝亦 1$},-K}#=-0W+-<m-:m1-.-+{-0%,-.-;-+#}=-.8m-+},-%m-6m#-9}+k 1{+- 

開示彼八現觀之次第，有何必要義耶？   
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+}-$1-`o8}k k;}#-.:-K}#-.8m-Wv-13,-,mk +0$-.}-M}-8K m$-eq;-.}- 

無矣。」顛倒了解之原因：「不論就利中鈍 #$-#m-+0$-`o-A=-<$-0%}1-X,-8+=-W=-.-+$-8Km$-+$-1+}:-0&q=-.- 
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根何者而言，世尊允諾利益對於廣中略品 ;-++-.8m-={1=-%,-;-/,-8+}#=-.:-06{+-.-*v#=-I{-%,-(m+-<m=-<{=- 

起信之有情，大悲士親自己闡明般若 :0-<m-/-:};-_p-@m,-.8m-+},-1*8-+#-#=;-0:-14+-.-1-9m,-,1k  

波羅蜜多之一切義，非耶？」  14+-7m,-.8m-@m:k #$-;=-,k W;-08m-9v1-#=v1-.}-+{-+$-+{-;=- 

已作為之故。由何耶？由彼與彼三部佛母 =}k k+},-#$-,k- 1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-:m1-.8}k k;}#-K}#-0=;- 

矣。何義耶？八現觀次第矣。除顛倒了解 ,=-+#}=-8K{;->m-$#-0!}+-.-;-+#}=-.-9}+-+{k 0%,-0%}=-8+m-;-       
015
 

而列出必要相關詞，有其必要也；作為 8'v#-.8m-*0=-<m-9,-;#-9m,-.8m-@ m:k +#}=-8K;-> m-$#-0!}+-.=- 

趨入此論之方便支分故。列出必要相關詞  8'v#-.:-8>o:-){k $#-8+m-;-0K{,-,=-+#}=-.-<=-&{:-9}+-$1-.8m- 

故將趨入也；依此語詞或思：「或有必要耶？」 +},-;-*{-3~1-0[ {+-.-(m+-<m=-8'v#-.8m-@m:-:}k k+}#=-.-#-1-,mk @ m,- 

於其義起疑而趨入之故矣。前項疑點大致是 %m-;}#-;-<{=-&{:-@}#=-.-9m,-.=k *{-3~1-0=;-,=-*{-3~1-0[ {+-%{=-.8m- 

顛倒品，故未應執其義為：「除疑慮已而 +},-`o-1m-#7v$-$}k- k1+}:-,-0%,-0%}=-8+m-0P1=-.-;-[ {=-0v8m-#,=-    
020
 

起疑。」總之於撰寫此論，或思：「就成辦 !0=-+$k 1*:-*v#-#m-+},-8Es0-.8m-+#}=-.-/;-&{:-1{+-$1-.-+$k  

士夫暫時與究竟之事，大致上無必要性。」 

P55
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+#}=-.-9}+-<$-[ {=-0v8m-+},-`o-#({:-A-1-9m,-$1-.-+$k +{-9m,-     
001
 

或思：「雖有必要，但非士夫之所追求。」 
9$-+#}=-.-+{-au0-1m-ao=-$1-.-+$k ] m:-0au0-ao=-<$-8+m:-0%,- 

或思：「雖是，然不能成辦彼必要性。」或思：「  .8m-*0=-+$-1-8K{;-$1-.8m-+},-`o-1m-8>o:-08m-*{-3~1-+$-8#;-0-+#}=- 

總之雖能成辦，然與此所述方便無關。」違前述無義 =}#=-06m-;-+},-8>o:->m-*{-3~1-0[ {+-.8m-8'v#-.8m-9,-;#-% },-.-9m,-  

懷疑，而係於必要等四項生有義懷疑作為趨入支分，  ,}k k#(m=-.-,mk 0%,-0%}=-8+m-0P1=-.-;-9v1->m-1+}-+$-S}=-.8m- 
        005

 

是為所述。第二，撰寫此論，無與佛母經重復之 [ },-1{+-+{k 8+m-;-0K{,-,=-9v1->m-1+}8m-+},-0+{-R#-_p-,m-K}#=-.-6{=- 

過也；賴此謂曰：「輕易即通達佛母經文義。」 A-0-0%,-0%}=-8+m-P}1-.8m-+#}=-.-9m,-.8m-@m:-:}k k1+}8m-+},-0+{-    
pdf 066
 

即是撰著此論之必要性故矣。輕易通達 R#-_p-K}#=-.-;-+#}=-.-9}+-+{-+{-;-0K{,-,=-M1-1= {,-13~,-A{+-<m-={1=- 

經文義有必要性也；依彼而對於能表相智 0[ {+-.-=}#=-&}=-]}+-0%t8m-0+#-(m+-< m-1+}8m-+},-R}-+$-X,-.-A$-&u0- 

之發心等十種法行之體性之經文義，菩薩具 ={1=-+.=-1$},-=v1-`o-1*}$-0:-8>o:-08m-@m:k 1+}8m-+},-1$},-=v1-     
010
 

聰慧者將能現實親見之故。現實親見經文義之 `o-1*}$-08m-*0=-1{+-.-1-9m,-){k *}=-0=1->m=-H,-.-;-06#-,=- 

方便並非無也；以聞思置於憶念已 #}1=-.:-A=-.=-1$},-`o-8>o:-08m-@ m:k 0%,-0%}=-8+m-K}#=-.:- 

而行串習，故可現前之故。此論所通達之義 A-08m-+},-=+-.:-%,-+$-X,-.-9m,-){k M1-.-*1=-%+-1= {,-.-(m+- 

具有特別性也；一切相智彼所現實親見， <m=-1$},-=v1-`o-#7m#=-<m$k +{:-0E}+-.8m-;1-&}=-0%t-#,=-!0=- 

與晉昇達彼之道路，即以十法八階段而 
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0W+-<m=-@ {-0-% },-.=-9v1-#=v1-.}-8+m-;=-0<+-.-#$-9m,-.-+{-0I}+-      
015
 

區分，導師由此三佛母之諸種任何解釋， A:-#),-;-80{0=-.8m-@ m:k 1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-:m1-.-+{-&}=- 

抉擇彼為所詮之故。彼八現觀次第為有 %,k- #$-7#-#$-9$-:v$-0=-Q}#=-.:-(1=-=v-B}$-0-1-9m,-){k @m- 

法；非任何士夫可圓滿能領納也；非是 :};-.-+$-(,-:$-=}#=-#6,->m=-B}$-0-1-9m,-.8m-@m:k F$-.-+$-.}- 

外道與聲獨等他者能領納之故。第一、二 #(m=-< m=-0I}+-A8m-$}-0}-+$k +{-,=-#%m#-#m=-=+-.:-+$k +{-,=- 

句為所詮之本質，其後一句為特色，後 #=v1->m=-(m$-+#}=-+$k *-1-#(m=-<m=-+#}=-.-0%,-,=-8K{;-.-      
020
 

三句為更必要性，以末二者開示必要性而實 +},->m=-8/$=-=}k k#=v1-.-;k +#}=-.-+$k (m$-+#}=-+$k  

則引出相關矣。第三分三：必要性、更必要性、 

P56  
 

0I}+-A8}k k+$-.}-,mk 0%,-0%}=-8+m-0P1=-.-;-+#}=-.-9}+-+{k    
001
 

所詮。初者。撰此論典有必要性也；《莊嚴論》 W,->m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A-M1=-<m=-9v1->m-+},-0+{-R#-_p-K}#=-.:- 

所專為之調伏眾將能輕易通達佛母 8>o:-0-,m-0%,-0%}=-8+m-P}1-.8m-+#}=-.-9m,-,}k k-#$-0+{-R#-_p-K}#=-    
pdf 067
 

義者，即撰著此論之必要性。或問輕易 .-6{-,k <{=-:0-<m-/-:};-_p-@ m,-.8m-1+}8m-+},-A$-&u0-<m-={1=-+$- 

通達何耶？般若經之義，菩提心與 0au0-.-;-=}#=-.8m-13,-(m+-&}=-0%t-#6m:-A=-,=-1$},-.:-K}#=-.- 

禪修等之性相，以十法為基礎而區分為八種現 0W+-<m-:m1-.:-@{-08}k k#(m=-.-,mk +#}=-.8m-9$-+#}=-.8m-&{+-     
005
 

觀之次第。第二，為了必要之更必要之故  
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`o-1$},-.:-8+}+-.8m-+},-,m-(m$-+#}=-=}k k(m$-+#}=-1{+-.-1-9m,- 

而增上欲求，即更必要矣。非無更必要性也；  ){k +#}=-.-8+m-;-0K{,-,=-&}=-<m-+Am$=-&}=-%,-*1=-%+-;-\o,-_p- 

依賴此必要性，具證悟法界遍行於一切 8E}-0-K}#=-.8m-13,-(m+-=-:0-_p-+#8-0-;-=}#=-.-K}#=-<m$-*}0-.8m- 

有法作為性相，次第得極喜地等，故謂 :m1-.=-1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-1*8-+#-M1-.-*1=-%+-`o-1$},-=v1- 

曰：「將現實而得一切現觀之次第， `o-A{+-.:-8>o:-0-6{=-A-0-8*}0-.8m-@ m:k (m$-+#}=-1$},-`o-8>o:-     
010
 

一切相。」將可獲得之故。或問更必要性 08m-*0=-#$-6{-,k H,-.8m-<{=-.-;-;{#=-.:-06#-,=-@ m=-1$},- 

現前之方便何耶？於之憶念識妥善安置之後， =v1-`o-A{+-.:-8>o:-:}k k#$-06#-,-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.8m- 

將現實而得。置何者耶？般若經 1+}8m-+},-1-;v=-.-A$-&u0-<m-={1=-+$-^ m,-.-;-=}#=-.-M1-1={,-13~,- 

不餘之義，菩提心與布施等相智 A{+-<m-&}=-0%t-.}-] }+-.8m-K{,-={1=-0[ {+-+$k ] }+-.-(1=-=v-;{,-.8m- 

能表十法，即行持之所依發心、修持行持即 au0-.8m-] }+-.-+$k k*}0-A8m-8K=-0v-0&q=-.-M1=-=}k k+{-9$-    
015
 

禪觀行持、所得果所攝諸項。彼又係就 !0=-0W+-<m=-#),-;-+00-A8m-#2~-0}8m-+0$-`o-A=-,=-1$},-.:- 

八段所抉擇之主要者而言，劃分 K}#=-.-0W+-<m-0+#-(m+-`o-@{-08}k kH,-<{=-<m-=+-.:-'m-W-0v-6{-,k  

為八現觀之體性。憶念識之特色何耶？  1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-M1=-*}=-.8m-+},-;-:m#=-.=-;{#=-.:-0=1=- 

於現觀之諸次第，以推理妥善思惟所聞之義己，  ,=-'m-W:-8+}+-.:-${=-<{=-8H {,-ao=-.8m-(1=-=v-B}$-0-<m,-_p-#=;-     
020   pdf  

如所欲求而能引出定解，領納覺受至極明晰， 
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0=-06#-.8m-0#-&#=-;=-Ap$-08m-H,-.8}k k#$-#m=-*}#- 

所置習氣而出者即憶念。何者初時由 

P57  
 

1:-*}=-0=1->m=-(1=-=v-B}$-,=-1*:-1$},-=v1- ò-A{+-.:-8>o:-6{-,k A$-   
001
 

聞思領納覺受，末時現實而得耶？菩薩為 &u0-={1=-+.8-:$-+$-#6,->m-+},-/v,-=v1-3~#=-.-0au0-.-+{-W-0v8m-;1-;- 

將美滿成辦自他事之故，決定趨入如前之 ${=-.:-8'v#-%m$-#6,->m-H m$-;-1m-8'}#-.=-,-%m-;-9$-1-:#-.:-&=- 

道，且不靠道聽途說，故任皆不依賴而前往 <m$-0P1=-.-+#-"}-,=-B}$-0:-8>o:k 8+m-+#-#m=-!0=-#=v1-.8m- 

進行，唯前述眾將領納也。此諸項已妥善破除 #),-;-+00-A8m-#2~-0}-(,-:$-:$-Wv+-<m-#6m-<{=-=v-8+}+-.-;{#=-.:-     
005
 

主張第三段之主要所抉擇為聲獨自續之 0!#-.-9m,-,}k k#=v1-.-,mk W;-08m-9v1-M1-.-#=v1-&:-;=- 

基智矣。第三，由三部佛母所講述而作為所詮  0I}+-.:-A-0-(m+-`o-0%,-.-#$-9m,-.-+{-0%,-0%}=-<m-0I}+-A-9m,-,}k k 

者，即彼為論典之所詮矣。何者 #$-#m=-0%,-,-0%}1-X,-8+=-Qw-8Js;->m-&}-8Js;-+$k *v#=-\o,- 

講述耶？世尊以三種神變：幻變之神變、 0I}+-.8m-&}-8Js;-+$k I{=-0%,->m-&}-8Js;-M1-.-#=v1->m=-8E }- 

意普詮之神變、隨示神變，隨示於 0-1*8-+#-;-*{#-.-#=v1->m-;1-I{=-=v-% },-.:-14+-.-+{-(m+-<m=-=}k k  
010
 

一切有情三乘之道，即彼為之矣。 0I}+-A-#$-,k 0I}+-A-=+-.:-%,-+$-X,-){k M1-.-*1=-%+- 

所詮何耶？具特別所詮也，彼一切相 1={,-.-(m+-,m-#$-6m#-1$},-=v1-`o-K}#=-.=-M1-1={,-`o-8'v#-.8m-=$=- 

智者，現證某者故入於相智，即是佛道，  
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W=-(m+-<m-;1-={1=-0[{+-,=-au0-.8m-0:-){k +{-#6m:-07v$-,=-#,=- 

由發心至禪修之間也。以彼為基礎而 !0=-0W+-`o-@{-0=-1$},-.:-K}#=-.-0W+-.}-*1=-%+-({-0:-13~,-.- 

劃分為八段故，指出十法近表示一切 &}=-0%t-%},-.-+{=-[s:-;{,-.-9m,-,}k k1+}:-,-1$},-K}#=-0W+-+}k k   
015
 

八現觀，而以彼勤奮，總之，即八現觀。 0I}+-A8m-=+-.:-,mk ={$-#{-+$k 8J }#-A{+-+$k +Am#-#m-$m$-.}-;-=}#=- 

所詮之特別者，獅子、能奪、親寶諸位之 .8m-I{=-=v-8K$-08m-@m:-:};-.-+$-%m#-<}=-< m-8+}+-&#=-+$-K;-0-(,-      
pdf 069
 

追隨者外道，與片面離欲貪之聲 :$-;-=}#=-.-&}=-*1=-%+-0+#-1{+-.-1*8-*1=-%+-+$-K;-0-;- 

獨等，尚不曾串習萬法無我離 #}1=-.:-1-A=-.-M1=-<m=-*}=-.-;=-Ap$-0-;-=}#=-.8m-<{=-.8m- 

一切邊之諸位，尚不以聞所生等心識之次第 :m1-> m=-1-B$=-.-+{-0I}+-A-9m,-,}k k+{-+#-#m=-1-B$=-.8m-Wv-13,-    
020 

所領納者，彼即所詮矣。彼眾尚不領納，有其原 9}+-+{k I}+-.:-A {+-.-9v1->m-1+}-W,-+$-0%=-.-+$k 0I}+-.:-A- 

因也；能詮之佛母與莊嚴論，與所詮 

P58
 

0-1$},-K}#=-0W+-.}-+#-*0=-+$-*0=-<m-au0-.:-A{+-.8m-3u;->m=-    
001
 

八現觀，二者由方便與方便能成道理 8K {;-.:-14+-.-9m,-.8m-@m:k =0-% {k +{-M1=-<m=-<m,-_p-W=-.8m- 

而相關之故。週遍也，彼眾於最廣大藏典與 & {-' }+-+$k +{8m-+#}$=-8E{;->m-0%,-0%}=-;-*}=-0=1-" }1-#=v1- 

彼之註論，尚不曾進行任何聞思修三者 #$-9$-1-A=-.8m-@m:k *{#-.-&{,-.}-0-+1m#=-.-&{-0=-<$-=+-.:-  

之故。大乘者所緣廣大故，亦特別殊  
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`o-8/#=-.-9m,-,}k k#bo$-8+m-8K{;-.-"}$-,-#,=-.-U }0-+.},->m=- 

勝矣。亦有謂軌範師闡明此教典之內在  #=;-0:-14+-.-;-9$-0<+-+}k k+{=-,-0I}+-A8m-$}-0}-,mk 8E{;-   
005
 

相關性矣。彼故，所詮之本質者，《大註》謂 &{,-`ok +{-;-8K=-0v-0%,-.=-A$-&u0-+},-`o-#({:-08m-A$-&u0-={1=- 

曰：「其中開示果位，故令希求菩提之 +.8-={1=-0[ {+-.-;-=}#=-.-M1-.-*1=-%+-9}$=-=v-<{=-.:-A{+- 

菩薩完全完整通達發心等等， .8m-@ m:-,k +$-.}-M1-.-*1=-%+-1={,-.-(m+-0I}+-+}k k6{=-#=v$=- 

故先詮一切相智矣。」故曰：「 .=k M1-.-*1=-%+-1={,-(m+-;1k M1-1={,-`o-0E}+-.:-A {+-.8m- 

一切相智彼與道。」能晉昇相智之道，  ;1-#2~-0}:-0%,-.-;-A8}k k1&}+-0I}+-+$-+#}=-8K {;-,mk 8}#-     
010 

應為主要所述矣。供讚與必要相關者，應知 ,=-8&+-.:-8>o:-08m-0&q=-+},-#6,-#(m=-;-9$-^:-+#}=-.:-<{=- 

亦需配合後面將要講述之其他二項歸納義。 .:-A8}k k-#(m=-.-0&q=-+},-;k 131=-^:-0-+$k $#-({-     
pdf 070
 

第二，歸納義分四：銜接詞、近列語詞、 0:-+#}+-.-+$k 0&q=-){-0<+-.-+$-W=-.:-1-0C};-08m-Wv-13,
 
-,}k k 

歸納說明、不廣大鋪陳之原因。 +$-.}-,mk 8K{;-0-P-0=-+$}=-=v-1-0%,-.=-+}#=-.-0%+-06{+-,=k  

初者，根本頌不正式講述相關性，故考慮除懷疑已， *}#-1:-8K{;-0-* }=-.8}g-   g+{-W:-8K{;-.-;-=}#=-.-0$+-,=-<{=-      
015 

先說相關性矣。如前已述相關等之後，  :0-<m-/-:};-_p-@m,-.8m-;v=-M1-.:-06#-.-#=v$=-){k (,-.-.}-;- 

宣說般若波羅蜜多之身軀理論也；觀待於 W}=-.8m-+#}=-.-,mk #`o;-A-(,-.-.}-M1=-<m=-9,-;#-W=-0<+- 

聽者之必要性者，為令所調聽法眾能輕易 
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<m-:m1-.-0+{-R#-_p-K}#=-.:-A-08m-@ m:-+$-k 8&+-.-.}-;-W}=-.-,m- 

通達支分廣釋次第之故；觀待於講說者， 0%,-0%}=-<m-+},-1+}-21-M1-.:-+A{-0-A=-.-9$-9,-;#-W=-0<+-<m-     
020 

且見略略詳細區分論典義後，亦較容易 :m1-.-1-84n$=-.-(m+-<m=-0<+-.:-A-U-0:-#7m#=-,=-14+-.=-=}k k 

不紊亂解釋支分廣釋次第，而為之故矣。 

P59
 

;v=-<m-0&q=-+},-,mk 3n#-;{8v:-A=-.-0%}-T=-1+}-+$-W=-.:-0%,-   
001
 

身軀之攝義者，詞分為章節有十五，為略述與  .=-=}k k#(m=-.-;k ;v=-1+}:-0%,-.-+$k W=-.:-0<+-.8}k k 

廣述矣。第二分二，身軀略述與廣釋。 +$-.}-;k 0<+-A-8&+-A{+-1+}:-0%,-.-+$k 8&+-A {+-<m-F$-E$=- 

初者分二：略述所釋能釋、能釋之句數。 =}k k+$-.}-;-3n#-+},-+$k 1*8-+?+-.8}k k+$-.}-,mk #bo$- 

初者分二：詞義、研析。初者，廣中略三部 <{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-W=-8Kn$-0&q=-.-#=v1-,m-#),-;-+00-A8}k k 
005 

般若波羅蜜多教典者，即是所抉擇。 #$-#m=-,m-0%,-0%}=-8+m=-=}k k'm-W:-,k I}+-A{+-!0=-0W+-`o-@{- 

以何者耶？以此論。如何耶？劃分能詮為八段， 0-+$k 0I}+-A8m-+},->m-+$}=-.}-9$-1$},-K}#=-0W+-`o-@{-0-(m+-<m=- 

亦且劃分所詮義之事為八現觀，以由之而純真  9$-+#-.-@m,-%m-1-;}#-.:-Q}#=-.:-0<+-+}k k#(m=-.-;-U }0-+.},- 

不顛倒而圓滿解釋矣。第二分二：列出 >m-06{+-.-+#}+-.-+$k #6,->m=-;}#-.:-0<+-.-+##-.8}k k+$- 

軌範之承許、破他顛倒解釋。初者。 .}-,mk 8E{;-&{,-;=k +{-W:-,-+$-.}-*}=-.-+$-0=1-.-+$-" }1-  
010   pdf 071

 

《大註》謂曰：「若如前，先以次第生起具  
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.8m-:$-06m,-%,->m-<{=-.-[ {-08m-:m1->m=-M1-.-*1=-%+-1= {,-.8m-9{- 

有聞思修自性之識，由之證悟一切相智 <{=-K}#=-.8m-@m:k /-:};-){-:0-<m-1*:-8E}-0-9m,-.=-,-/-:};-_p- 

之故。彼岸者，往最極邊也，故已到達彼 @m,-.8}k k+{-9$-<{=-:0-%{=-A-0-&}=-:0-_p-M1-.:-8A {+-.8m-13,- 

岸矣。彼又，所謂『勝慧』，性相為極辨別 (m+-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-,m-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-%{k =$=- 

法。勝慧到彼岸者，勝慧已到彼岸也， 
W=-0%}1-X,-8+=-<m-#(m=-=v-1{+-.8m-9{-<{=-\w-1-W-0v-,m-+$}=-9m,-;k    

015
 

佛陀薄伽梵之如幻無二本智者，為正式。 +{-8*}0-.-+$-I{=-=v-1*v,-.-(m+-< m=-,-3n#-+$-$#-#m-3~#=-<m-#bo$-+$k  

因為能得彼與隨順彼故，文詞聚集之教典，  1*}$-0-;-=}#=-.8m-13,-(m+-%,->m-;1-;-9$-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,- 

與具看見等性相之道，亦稱為『勝慧到彼 .-6{=-A-0-,m-0)#=-.8}k k+{-9$-U }0-+.},-@ }#=-<m-Q$-.}8m-6;-#- 

岸』，為借名矣。彼又，陳那軌範親口 ,=-<m=k <{=-:0-/-:};-@m,-#(m=-1{+k k9{-<{=-+{-,m-+{-06m,- 

釋曰：『勝慧到彼岸無二，本智彼則為如來， #<{#=k k0au0-A-+},-+{-+$-X,-.=k k-#bo$-;1-+#-;-+{-a-9m,k k    
020 

具彼所修義之故，教典道二是彼詞。』 6{=-0<+-.-9m,-,}k k+{8m-@m:-+{-+$-8K{;-0=-#7v#=-0J,-+$-K;-0- 

彼之故與彼相關，故已離影像之 

P60
 

M1-.-#=v1-#-9$-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-(m+-+}k k6{=-${=-.:-07v$-   
001
 

三者，亦稱為『即勝慧到彼岸』，所認定者 0-9m,-){k #2~-0}-;=-+0$-`o-A=-.-9m,-,}k k+{-M1=-(m+-<m-,m-1-9m,- 

係以其中主要者而言，並非唯是彼諸項也，   
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){k 8+m-1{+-,-1m-8Ap$-0=-A$-&u0-#=v1-#8m-+0$-`o-A=-.8m-@m:-:}k k 

無此則未出之故，係就三菩提為主而言之故。 +{-9$-8+m-(m+-;=-(,-*}=-<m-=-;-U }0-.:-8+}+-.=-<$-<{=-:0-<m-/- 

彼又此者(二萬)謂曰：『欲學習聲聞地者， :};-_p-@m,-.-8+m-1(,-.:-A8}-6{=-A-0-;-=}#=-.-8&+-.:-8>o:-0-      
005
 

亦當聽聞此勝慧到彼岸。』等等係將述說 9m,-,}-6{=-0<+-+}k k+{8m-+},-,m-=+-&}=-#=v1-11-06m=-=+-.:-`o-     
pdf 072 

也。」彼之義者，曰：「以三差別法或四項 A=-.8m-=$=-W=-<m-9{-<{=-"}-,-<{:-@ m,-+$}=-9m,-;k ;1-<{:-@m,- 

作為特別之佛陀本智，唯其為正式慧度，而道慧度 +$-#bo$-<{:-@m,-0)#=-.-0-9m,-,}k k+$}=-0)#=-<m-=+-.:-;-U }0- 

與教典慧度則係借名。在正式與借名之差別上 +.},-@}#=-<m-Q$-.}8m-#bo$-H$=-.-9m,->m-\o,-_p-13u$=-.-1-9m,-){- 

引用了陳那軌範之教典，然非完全相等也； #(m=-% }$-#m-<{=-.-0+{,-.:-Es0-.-;=-=+-.:-`o-14+-06{+-,=-\w-1-    
010
 

較二空識諦成更為特別，而謂為 W-0v-6{=-* }=-=}k kK{,->m-#$-7#-*{#-.-&{,-.}-0-+$-8K{;-0=-<{:-@m,-    
 

「如幻」矣。其義為所依士夫與大 >m-#7v#=-0J,-+$-K;-08m-<{:-@m,-#=v1-#-9$-<{:-@m,-(m+-+}-6{=-U }0- 

乘者相關，故離影像慧度之三慧度，皆亦 +.},-@}#=-Q$-#m=-${=-.:-07v$-0-(m+-+}-6{=-.8m-+},-)}k k*{#-.-&{,- 

為慧度矣。」陳那軌範認定矣。」或問何 .}8m-#bo$-;1-8K=-#=v1-808-6m#-%},-.-%m-9m,-6{-,k #),-;-+00- 

故唯示大乘之教典、道、果三項？就所抉 A8m-#2~-0}8m-+0$-`o-A=-.-9m,->mk +{-"}-,:-7+-.-1-9m,-){k (,-     
015
 

擇之主要者而言，然而非僅唯彼也；若無 :$-#m-;1-#),-;-/0-.-1{+-,k *{#-.-&{,-.}8m-#bo$-+$-;1-9$-1m-    
 

抉擇聲獨之道，則亦不能產生大乘之教典與道， 
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8Ap$-0=k A$-&u0-#=v1-#8m-;1-> m-+0$-`o-A=-,=-#),-;-80{0=- 

故以三菩提之道為主而進行抉釋之 .8m-@ m:-:}k k#(m=-.-,mk "-%m#-#2~-0}-;=-+0$- ò-A=-.=-=}-6{=- 

故矣。第二，或有承許：「所謂『針對 .-8+m=k <{:-@m,-#=v1->m-#2~-0}-8K=-0v-<{:-@m,->m-+0$-`o-A=-,=- 

主要者』，係指出以三慧度之主要者果慧度 0%,-.:-8+}+-.-,m-;}#-.:-0<+-.-9m,-){k U }0-+.},-@ }#=-Q$-#m-    
020
 

為主也。」彼為顛倒而說也，陳那軌範之此 #bo$-8+m=-+$}=-=v-*{#-.-&{,-.}8m-#bo$-;1-8K=-#=v1-0%,-.-9m,-;k  

經文，係直接指出大乘之教典、道、果三項， 

P61
 

+{-0au0-.-,mk ;1-<{:-@m,->m-#7v#=-0J,-0+{,-84n,->m-0%m$=-.8m-    
001
 

成立彼者(獅子賢)，影像道慧度，即受到諦執所束縛 1m-K#-=}#=-K}#=-.8m-9{-<{=-+$k +{-21->m=-*}0-.:-A-08m-8K=-    
pdf 073
 

之證無常等本智；唯以彼所得之果，即影像 0v-<{:-@m,->m-#7v#=-0J,-+$k +{-+#-#2~-0}:-#),-;-80{0=-.8m- 

果慧度；主要抉擇彼等之教典，即影像 #bo$-<{:-@m,->m-#7v#=-0J,-+$-K;-0-*{#-.-&{,-.}8m-&}=-#=v1-<{:- 

教典慧度；離彼之大乘三法，即謂為「慧 @m,-,}-6{=-#bo$-+{=-0%,-.-9m,-;k +{-9$-#),-;-+00-A8m-#2~-0}-    
005 

度」，即彼書中所指出者；彼亦所謂「所抉擇 9m,-6{=-.8m-+},-9m,->mk 8K=-0v-<{:-@m,-#2~-0}:-0%,-.-;-+}#=- 

之主要者」之義，此外無需疑慮果慧度為 .8m-#,=-1{+-.8m-@ m:-:}k k<{:-@m,-8+m-1{+-,-A$-&u0-#=v1-#-1m-8Ap$- 

主要指出之故矣。若無此慧度，則未能出三菩提， 0=-#=v1-#8m-;1-% },-){k #$-`o-6{-,k (,-*}=-<m-=-;-U }0-.:-8+}+- 

故指出三者之道也。於何耶？「欲學聲聞地者  
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.=-<$-6{=-=}#=-8}#-_p-8&+-.:-8>o:-:}k k+{-9$-*{#-.-#=v1-&:- 

亦」等句，後文將述，彼亦謂曰；「三乘 *}0-.8m-Wv-6{=-.:-:}k k#bo$-+$-;1-<{:-@m,-#(m=-,m-<{:-@m,-0)#=-  
010
 

能得因」矣。教典與道慧度二者，為借名 .-9m,-){k-8+}#=-.8m-Wv-13,-8K=-0v-<{:-@m,-0I}+-A:-% },-.8m- 

慧度也。借名之原因，講述果慧度為所詮 @m:-+$k +{-*}0-.8m-*0=-9m,-.8m-@m:-:}k- k0)#=-.8m-+#}=-.-,mk  

之故，能得彼之方便之故。借名之必要性者， 8K=-0v-*}0-.:-8+}+-.=-#bo$-;-*}=-0=1-+$k ;1-(1=-=v-;},- 

欲得果位者，應知必需聞思教典，與修持 +#}=-.:-<{=-.8m-@ m:-:}k k+$}=-1-9m,-){k <{=-:0-<m-1*:-@ m,-.- 

道路之故矣。非正式也，無到達勝慧究竟 1{+-.8m-@m:-:}k k"-%m#-<{:-@ m,-;-<{=-:0-< m=-=0-.:-8+}+-.-,mk a-    
015
 

之故矣。# 某者承許勝慧週遍慧度者，不 0<+-.-+$-8'v#-.8m-=+-.:-1-@{+-.-+$k A$-&u0-={1=-+.8m-*v#=- 

區分釋名與運用之差別。即以菩薩相續之 Wv+-<m-^ m,-.8m-/-:};-_p-@m,-.-=}#=-;-8+m=-<{=-:0-< m-/-:};-_p-@m,-.:- 

此布施度等為慧度，故謂為「慧度」， A{+-.=-<{:-@m,-6{=-.8m-a-0<+-`o-9}+-.8m-@m:-:}k k+{=-,-#bo$-<{:- 

有釋名之故矣。彼故，教典慧度者， @m,-,mk k*{#-.-&{,-.}8m-;1-8K=-0v-+$-0%=-.-#2~-0}:-#),-;-80{0=-   
pdf 074
 

即是以大乘之道與果，作為主要抉擇之 .8m-I}+-A {+-#bo$-#m-3~#=-M1=-9m,-;k ;1-<{:-@m,-,m-% }$-(m+-K}#=-    
020 

諸能詮教典。道慧度者，證悟空性 .8m-<{=-:0-+$k *0=-$ m$-I{-&{,-.}=-+$}=-=v-7m,-.8m-A$-&u0-={1=- 

之勝慧，與方便大悲正式攝持之菩薩 
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P62
 

+.8m-*v#=-Wv+-<m-;1-M1=-=}k k8K=-0v8m-<{:-@m,-,mk #:-0<+-.-W:-   
001
 

相續之諸道矣。果慧度者，如前所釋般， =+-&}=-06m=-=+-.:-`o-A=-.8m-1*:-@ m,-.8m-9{-<{=-=}k k#(m=-.-;k  

以四差別法而為差別之究竟本智矣。第二， ;1-] m8m-M1-#6#-+$k =}-=}8m-$}-0}-0<+-.8}k k+$-.}-;g- U }0-+.},- 

釋道總理論，與釋各別之本質矣。初者，列前位 #-18m-;v#=-+#}+-.-+$k +{-8*+-1m-8*+-+?+-.-+$k :$-#m-;v#=- 

軌範師之軌則，分析彼為合不合理，與自宗 =}k k+$-.}-,mk "-%m#-,-:{-1={,-.-#=v1-,mk `o=-#=v1->m-8/#=-     
005 

矣。初者。某者承許：三智者，抉擇三時 .-*1=-%+-<m-Wv+-;-0[ {+-.:-A-08m-1$},-K}#=-] m-#),-;-80{0=-.- 

一切聖者之相續所生之總現證； 9m,-;k ^ }:-06m-+$-&}=-!q-,m-+-W:->m-W,-> m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A8m-Wv+- 

四加行與法身者，開示現下《莊嚴論》所專為 ;-0[ {+-.:-A-08m-;1-21-% },-.-9m,-.=k ] m-+$-A{-K#-+$-=0-&{-&u$- 

調伏眾相續所生之唯道，故有總體各別、 9}+-.:-8+}+-;k 9$-"-%m# k1={,-#=v1-,m-:;-Em-*$-;-06#-.- 

週遍大小也。又某者云：「三智者，如長劍置於平 +$-8H-0=-=-131=-1{+-;k ^ }:-06m-+$-&}=-!q-:;-Em-;#-_p-R$=-     
010 

野上，故無界限；四加行與法身，如長劍已 .-+$-8H-0=-=-131=-06#-_p-9}+-+}-6{=-7{:-0-9$k #-1-;=-=+- 

握手中，故有界限矣。」彼與前者無大 .:-&{:-1{+-;k 9$-"-%m#-1={,-.-#=v1->m-!0=-,mk *}=-0=1->m=- 

差別也。又，某者云：「三智之階段者，主要 #),-;-+00-.:-A-0-+{-(m+-#2~-0}:-% },-.-9m,-;k ^ }:-06m-+$-&}=- 

開示以聞思所抉擇者；四加行與  
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!q-" }1-Ap$-#m=-(1=-=v-;{,-.8m-;1-> m-:m1-.-% },-.-9m,-,}-6{=-7{:-)}k  

法身，則開示修所生修持之道次第矣。」 k7{:-Wv=-/}$=-.-"-%m# k!0=-+$-.}-#=v1->m=-W-0-% },-;k 0:-.-    
015  pdf 075 

某信口者主張：「前三段示見地，中間 06m=-0" }1-.-+$-] }+-.-% },k *-1=-8K=-0v-%},-.:-8+}+-+}k k9$-"-%m#  

四段示禪修與行持，末則示果位。」又某 k;1-V$-.8m-;v#=-=v-A=-,=-M1-1={,-3~#=-^ }:->m-#,=-!0=- 

者以之為單獨道軌，云：「於資糧加行階 =v-0" }1-.:-A-0-9m,-;k ;1-<{=-=-+$-.}-,=-Hs#-.8m-0:-+$k  

段，相智為所修；道智則為於初地至六地之間， #6m-<{=-=-0`o,-+$k- ^ }:-06m-+#-.-=-#=v1-;-:m1-%,- ò-"}1-;k  

基智於七地，四加行於清淨三地；依序而禪修。 &}=-!q-=$=-W=-<m-=:-[{+-+}-6{=-7{:-)}k k9$-U }0-+.},-&}=-<m-0<{=-    
020 

法身則於佛地生起矣。」又，法友軌範 #({,-,-:{k !0=-#(m=-.8m-!0=-,=-0%,-.8m-(,-*}=-<m-;1-+$k  

謂：「第二段所開示的聲聞道 

P63
 

:$-=$=-W=-<m-;1-+$-!0=-#=v1-.-+$-06m-.8m-!0=-,=-0%,-      
001
 

與獨覺道，與第三段、第四段所開示的 .8m-*{#-.-+1,-.8m-;1-M1=-:m1->m=-0[ {+-,=-+E-0%}1-.8m-8K=- 

小乘諸道，依序生起已，令羅漢果己 0v-1$},-`o-A=-){-6m-08m-+A m$=-=v-$ }1=-.:-bo#=-,=k +{-;=-;$=-){- 

經現前，既等入於寂靜法界後，由彼起已， !0=-+$-.}8m-!0=-,=-0%,-.8m-={1=-0[ {+-+$-.}-+$-#(m=-.-+$k  

第一段所開示之第一與第二發心，  !0=-06m-.8m-!0=-,=-0%,-.8m-*:-.-&-1*v,-Wv+-;-0[ {+-%m$k -*{#-   
005 

第四段所開示之順解脫分，方在相續生起，  
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.-&{,-.}8m-;1- ò-8'v#-.:-A{+-.-9m,-,}-6{=-7{:-)}k -k#(m=-.-,mk +{- 

令進入大乘之道矣。」第二，安 +#-/;-&{:-06#-.:-+!8-% {k `o=-#=v1->m-8/#=-.-;1-<{=-+$- 

立彼等，大致為困難也；三時之聖者，相續已 M1-1={,-Wv+-;-0[ {+-.-M1=-<m=-^ }:-06m-+$-&}=-!q-Wv+-;-1m-0[{+-.- 

生道智與相智諸眾，相續未生四加行與法身者， ,m-1m-Nm+-%m$k 8+m:-#),-;-/0-.-,-9$k 8+m-,m-`o=-#=v1-#8m-;1- 

未可能也。雖於此抉擇，此則開示三時之 0%,-.8}k k8+m-,m-+-W:-0-808-6m#-#m-;1-0%,-.8}-6{=-=}-=}:-    
010 

道矣。謂「此者唯開示現在之道矣。」亦無 8A {+-.8m-${=-A{+-<m-3+-1-%t$-7+-<$-1{+-.8m-@m:-+$k +{-;=-#}-X}#-   
pdf 076
 

絲毫別擇決定量之故。與彼相反也，  % {-#6,->m=-"=-R$=-,-9$-#,}+-.-0%,-.:-<m,-_p-+!8-08m-@m:-:}k  

雖他者承許，然極難示妨害之故矣。 k;v#=-#(m=-.-9$-1m-8*+-+{k #$-7#-=v8m-Wv+-;-0[ {+-<$-1$},-.:- 

第二軌則亦未合理也，不論誰之相續生起，  K}#=-.-0W+-;-=-131=-${=-.:-06#-+#}=-){k #6,-`o-,-+$-.}:- 

定需於八現證安立界限也；若為他者，未知先 8+m-" }1-;-+{8m-I{=-=v-8+m-" }1-.8m-;1->m-#}-:m1-1m-<{=-.=k ;1-     
015 

修此項、隨後修此項之道次第，故 8&+-.-.}-+$k (,-.-.}-\o,-O}$=-.:-8>o:-.8m-@ m:-:}k k;v#=- 

說道者與聽聞者將成愚昧之故矣。第三 #=v1-.-,mk *}=-0=1->m=-#6,-6m#-#),-;-/0-,=k 0" }1=-.=- 

軌則者，以聞思抉擇他者後，在以禪修 (1=-=v-;{,-.8m-3|-+{-+$-8K{;-1{+-#6,-6m#-0" }1-.-,mk <m,-_p-*-&+- 

進行修持時，係禪修與彼無關之他者，至極低劣 .-9m,-){k K-Wv#-.-;-+<v=-<m-=-0%,-,=k Wv#=-=-#6,-`o-A{+-.-W:- 

也；猶如賽馬，指示正式場地已卻在他處跑馬一般，  
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8K {;-1{+-`o-8>o:-:}k k+{=-,k *}=-0=1->m=-#$-#),-;-/0-.-+{-     
020 

將成無關矣。彼故，聞思所抉擇之某者， (m+-0" }1=-.=-(1=-=v-;{,-+#}=-.-9m,-;k #$-0"}1-.:-A-08m-+},- 

即需以禪修修持彼也。其所禪修之彼義，  

P64
 

+{-(m+-*}=-0=1->m=-#),-;-1-/0-,g-   0"}1-.-@m,-%m-;}#-_p-8>o:-08m-  
001
 

如不曾以聞思抉擇過，則禪修將成顛倒之 @m:-:}k #+},-1m-7-0:-+{-#(m=-0%,-0%}=-< m=-=}-=}:-0%,-.-+#}=-,k  

故矣。毫無疑問，若論典需各別開示彼二者， !0=-[#-1-T=-*}=-0=1->m=-#),-;-80{0=-.-%},-;k +$-.}-#=v1- 

則若承許後五段講述以聞思進行抉擇，前三  >m=-" }1=-.=-(1=-=v-;{,-.-%},-.:-"=-R$=-,-9$k #,}+-.-%t$- 

段講述以禪修進行修持，理應亦無絲 7+-<$-0%,-Wv-1{+-.:-8>o:-08m-@m:-:}k k^ }:-06m-(1=-=v-;{,-.8m-#$- 
005 

毫可指出妨害之故矣。修持四加行之彼士夫， 7#-+{=-={1=-0[ {+-,=-au0-.8m-0:-;-=}#=-.-(1=-=v-1m-;{,-,k ^ }:- 

若未修持由發心至禪觀之間等等，則 06m-(1=-=v-;{,-.:-8#;-;g-;{,-,-,mk !0=-+$-.}8m-!0=-,=- 

違修持四加行。若修持，則需如第一段內容 0%,-.-W:-(1=-=v-;{,-+#}=-.=k  *}=-0=1-+$-(1=-;{,->m-#bo$- 

所述般而修持。故將聞思與修持之教典各別 =}-=}:-#%}+-.-<m,-_p-1m-:m#=-.8m-@ m:-:}k k8+m-M1=-;-#}-0-#)m$-     
pdf 077
 

分開，為至極未合理故矣。於此諸項，尚不 3u#=-.-1-J{+-.8m-K#=-=v-1m-3|-Om;-.}-& {-' }+-;-;{#=-.:-^$=-      
010 

獲基礎了解，徵兆即是雖一生善學藏典，  .-6m#-<$k  +-#+}+-au0-.-A {+-8+}+-[ {=-.8m-3|-(1=-;{,-A=-.:-1m$- 

方生欲求禪觀之時，即追隨於假名修持而  



心要莊嚴__第一品 

98 
 

0)#=-.8m-%m-9$-1m-<{=-.-6m#-#m-I{=-=v-8K$-0-1$-0:-'$-08m-@ m:-:}k 

任皆亦不通達者之後，見有諸多故矣。 k#}-0-%t$-7+-&#=-.-M1=-<$-*}=-0=1-A{+-.8m-3|-,-9$k ;1- 

雖諸略得了解者，即使於聞思之時，不生 R}8m-$}-0}:-1-0[{+-.:-R}8m-+1m#=-.-808-6m#-_p-A=-.8m-K#=-=v- 

起道為心之本質，而唯作為心之所緣。其徵兆 8&+-.-.}-M1=-<$-8&+-.=-9m+-=v,k (,-.-.}-M1=-<$-(,-.=-    
015 

即是諸講者亦因講說而厭煩，諸聽者亦大多 /;-&{:-9m+-=v,-.:-'$-08m-@m:-:}k k;v#=-06m-.-,mk 1m-8*+-.-K}#=- 

因聽聞而厭煩，見有故矣。第四軌則者，未合理 .:-U-%{k 0%,-0%}=-] m8m-M1-#6#-21-9$-1m-<{=-.:-#=;-;}k  

則易知也，唯論典總理論亦未了解，可明知矣。 k;v#=-T-.-,mk U}0-+.},->m=-&q+-8E{;-`ok +{-:$-;v#=-=v-06#-.- 

第五軌則者，軌範於《攝論釋》，雖看似將彼 W:-'$-9$k 8E{;-.-+},-#=;-8+m:-+{-;-+1m#=-/v#-.8m-+##- 

立為自宗，然於此《明義釋》則徹底破彼，  .-8}#-,=-14+-.8m-@m:-:}k k#}-:m1=-;-;}#-K}#-8#}#-.8m-3u;-% },-.- 
020 

後文將述故矣。不知開示依序滅倒妄之方，而 1-#}-0:-;1-#=v1-0)#=-.-0:-% },-.8m-#bo$-6{=-8&+-.-+#-<$-'$-$}k k 

謂：「開示施設三道之典也。」亦見有謂矣。 

P65
 

;v#=-*-1-+?+-.:-A-%{k W,->m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A-+{=-${=-.:-   
001
 

當析後軌也，若許：「莊嚴論所專為之彼 
+1,-.8m-;1-# },-`o-0)$-,=-*{#-.-&{,-.}8m-;1-`o-8'v#-+#}=-=}-6{=- 

所調，必定需先行低道，後方入大 
8+}+-.-9m,-,k  +0$-.}-eq;-.}-8#8-6m#-M1-1={,-`o-0E}+-.8m-;1-({- 

乘道矣。」雖有些許鈍根者，棄相智晉昇 
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0-0}:-,=-;1-:m$-0-;-8'v#-.-9}+-<$k 0%,-0%}=-8+m8m-&{+-`o-A-08m-   
pdf 078
 

近道，而入於遠道；然此論所專為之所調， 
#`o;-A-;-+{-1m-Nm+-.8m-@m:-:}k k*{#-.-#=v1->m-;1-;-:m1->m=-8'v#-   

005 

彼不可能之故矣。若就依序入三乘道之士夫 
.8m-#$-7#-Nm+-.8m-+0$-`o-A{+-,k *{#-.-&{,-.}:-:m#=-${=-.8m-#$-7#- 

則有可能而言，在開示大乘決定種姓士夫 
#m-;1->m-:m1-.-% },-.8m-!0=-=vk +{-+}:-,=k 8K{;-1{+-#6,-% },-.-1m- 

道次第之階段，棄彼已而開示其他無關者， 
:m#=-.8m-@ m:-:}k  k9$-"-%m#-!0=-+$-.}-#=v1-`o-*{#-.-&{,-.}8m-#$-7#- 

未合理故矣。又依某者承許：「前三段開示大乘 
#m-8'v#-9v;-% },-.-9m,-;k !0=-0:-.-06m=-+{-;-8'v#-.8m-M;-8A}:- 

士夫之趨入境，中間四段開示趨入彼之瑜伽，  
% },-%m$k *-1=-bo#=-.8m-8K=-0v-% },-.:-8+}+-06m,-`ok #6m-<{=-(,-  

010 

末則開示己趨入之果。」而承許唯聲獨 
:$-"}-,-+$k ;1-<{=-=$=-W=-;-1{+-.:-8+}+-.-9$-0=1-.:-A- 

有基智、佛無道智；亦唯當思 
0-"}-,8}k k#=v1-.-,mk +#}=-8K {;->m-!0=-,=-0%,-.-W:k 1$},- 

考矣。第三，如必要相關階段所開示般， 
.:-K}#=-.-0W+-!-*}=-0=1->m=-0+{-R#-_p-K}#=-.-+#}=-.-9m,-;k  

以聞思而輕易證悟八現觀，即是必要性。 
*}=-0=1-> m=-H,-.8m-9v;-`o-A=-.-+{-(m+-0"}1=-.=-(1=-=v-R$=-.- 

有宣謂以彼為所憶境，由聞思禪修彼而進行
 

;=-=-0%t-0E }+-.:-#=v$=-.=k !0=-0W+-!=--*{#-.-&{,-.}8m-#$-   
015 

修持，之後晉昇十地。故八段亦皆開示大乘 
7#-#m=-*}=-0=1->m=-#),-;-+00-.:-A-08m-+},-9$-0%,-;k *}=- 

士夫以聞思所抉擇之義。 
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0=1->m=-#),-;-/0-.8m-+},-+{-(m+-0" }1=-.=-(1=-=v-;{,-.-9m,-.=k  

禪修經聞思所抉擇之彼義，即是修持。 
(1=-=v-;{,-.8m-3u;-9$-0W+-!=-0%,-.:-<{=-.:-A8}k k8E{;-&{,- 

故當知八段亦開示修持之方式。《大註》 
`ok A$-&u0-< m-={1=-+$-#+1=-$#-;-=}#=-.8m--au0-.8m-:$-06m,- 

曰：「菩提心與教誡等等之禪觀自性， 
#,=-!0=-0W+-<m-+A {-0=-@{-0-*1=-%+k %{=-M1-1={,-13~,-A {+-<m-   

020 

八段分類所為之一切劃分。」將彼相智能表
 

&}=-0%t-.}-+{-(m+-;1->m-#6m:-07v$-,=k +{-;-#,=-!0=-0W+-1$},-    
pdf 079
 

十法作為道基，以八現觀之門將彼 

P66
 

.:-K}#=-.-0W+-<m-" }-,=-@{-0-9m,-;-+{-9$-={1=-0[ {+-<m-" }-,=-+1-   
001
 

劃分為八段。彼亦，為成辦發心門所 
0%=-.8m-+},-+{-(m+-au0-.8m-&{+-`o-;1-(1=-=v-;{,-.-;k au0-.-(1=- 

發誓彼事之故而修持道，即安立而稱為 
;{,-%{=-M1-.:-06#-%m$-k ={1=-0[ {+-< m-# },-`o-$ m$-I{-&{,-.}-8E}-+#}=- 

「禪觀修持」。於發心之前，需先有大悲，  
<m$k +{-;-# },-`o-!0=-#=v1-.:-#),-;-/0-.8m-1m-K#-=}#=-0%t-Hs#- 

且於彼前時，需先學習第三段所抉擇之無常等 
#m-;1-[ {=-0v-8Km$-#m-0=1-.-^$-0-# },-`o-8E}-+#}=-<m$-k +{-;-0K{,-   

005 

十六項之道，中士之心意。且賴於彼 
,=-A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=-0[ {+-.=-\o,-,=-0U$=-<m$-k % }$-(m+- 

而發起勝菩提心，以之為動機，且以空性 
1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-1m-K#-=}#=-1$},-=v1-`o-K}#=- 

現證慧所攝持之無常等現
 

.8m-;1-!0=-#(m=-.8m-!0=-,=-0%,-.-+{-(m+-;-(,-*}=-<m-;1-<{=-.- 
 

證道，彼即第二段內容所開示之聲聞道 
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+$k +{-06m,-`o-:$-W;->m-;1-<{=-.8m-3u;-9$-^:-0:-A-;k Nm+-
    
 

智。同理，亦應配合獨覺道智之情形。 
6m8m-1*8-8#}#-.8m-;1-#(m=-!-A$-&u0-={1=-+.=-1$},-=v1-`o-<{=-.-   

 010
 

菩薩現實通達滅有寂邊之二道，  
,k A$-&u0-={1=-+.8m-;1-<{=-.-6{=-A-6m$-k +{-+#-;-,,-),->m=- 

故稱為「菩薩道智」；且以勤勉發起精進 
0P},-8Es=-P}1-.=-=+-.:-`o-A=-.8m-;1-9m,-.8m-"}-,=k 0au0- 

將彼等作為差別之道。由彼門，名言上稱 
.-6{=-*-$+-`o-A8}k k0au0-.-+{-(m+-1={,-.-#=v1-#8m-M1-.-9}$=-=v- 

為「禪觀」矣。彼禪觀者，圓滿禪修三智之完整 
Q}#=-.:-"}1-6m$-+{-9$-6m-#,=-+$-[#-1*}$-#(m=-#7v$-`o-c {;-,=-(},-  

形貌，且彼亦以安止與勝觀二者雙運，而能摧 
1}$=-+$-M1-K}#-8'}1=-.:-A{+-.8m-M;-8A}:-+{-(m+-;-^ }:-0-6{=-A-;k   

015 

滅煩惱與妄念，彼瑜伽即被稱為「加行」也。  
+{-(m+-#,=-!0=-+$-" }1-3u;->m-" }-,=-^}:-0-06m:-+A{8}k k^}:-0-+$- 

以階段與禪修法之門劃分彼為四加行矣。與加行 
$}-0}-#%m#-.8m-0au0-.-;-06m:-+A{-0-9$-*{#-.-&{,-.}8m-;1-(1=-=v-     
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本質同一之禪觀，可劃分為四項，亦在修持大 
;{,-.-;-0=1-.-W-&{,-.}-;-0P},-8Es=-P}1-.-# },-`o-0)$-+#}=-;k +{- 

乘道時，需先發精進於心意廣大。有賴
 

;-0K{,-,=-^ }:-0-;#-;{,-W-&{,-.}-8Ap$-6m$-k 0=1-^ }:-W-&{,-.}-;- 

於彼，可成廣大修持加行。且賴廣大心意 
0K{,-,=-M1-1={,->m-Wv8m-3~#=-W-&{,-.}-#=}#-ao=-;g- +{-W:-,-#+},-   

020 

加行，即能累積相智因廣大資糧。若據彼，則毫 
1m-7-0:-M1-1= {,-`o-${=-.:-8Ap$-ao=-.=-0au0-.-06m:-+A{-;k +{- 

無疑問，必能決定而出相智，故劃分為四禪觀。 

 

 



心要莊嚴__第一品 

102 
 

P67
 

;-9$-k &{+-`o-A-0-#=v1->m-+},-`o-+1m#=-.-0%t-#%m#-;-+1m#=-.-   
001
 

彼亦，為三專為事之故，需先緣取十一 
# },-`o-0)$-+#}=-.=-=}k- k:m#=-^}:-;1->m-!0=-+{:-0<+-<$k- 

所緣故矣。雖在彼加行道階段解釋種姓， 
={1=-0[ {+-Wv+-;-1-[ {=-.8m-#}$-`o-*{#-.-&{,-.}8m-:m#=-=+-.-+#}=-;k  

但在相續尚不生發心之前，需大乘種姓醒覺。  
+{-;-(,-=-,=-0<+-.-W:->m-:m#=-#$-+$-X,-0K#=-.8m-*0=-+$-k  

彼則據《聲聞地》所釋所具種姓觀察方便；與據 
1+}-W,-+$-A$-=-,=-0<+-.-W:-:m#=-=+-.8m-K#=-M1=-<{=-.:-A-   

005 

《經莊嚴》、《菩薩地》所釋種姓醒覺諸兆， 
+#}=-.=k #`o;-A-0Cm-08m-:m1-.-W:-,-$ m$-I{-&{,-.}-;-8Dm+-.8m-#- 

需了知也。若據所調引領次第，在引入大悲之 
:};-,=-:m#=-,=-8Dm+-+#}=-=}k kau0-.8m-#+1=-+#-#m-!0=-=v-+},- 

前時，需由種姓導引矣。在禪觀教誡階段，雖 
3,-0%t8m-X}#-.-;=-1-#=v$=-<$-k *{#-.-#=v1->m-;1-8K=-0v-+$-0%=- 

除十項方面外不曾宣說，但需受取三乘之 
.-1-;v=-.8m-#+1=-$#-,}+-+#}=-;k 3~#=-;1->m-!0=-=v-% }$-.- 

不餘道果教誡。在資糧道階段已禪修空 
(m+-< m-+},-0"}1=-.=-+{-" }1-Ap$-`o->o:-.8m-*}#-18m-=-131=-^ }:-;1-    

010 

性義，故彼成為修所生之最初界限，即講述 
0%,-;k +{-;-+#}=-.-=+-.:-%,-#6,-9}+-.-,m-8&+-.:-8>o:-:}k k  

加行道。彼有其他特別必要性，後將釋也。 
1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-M1=-'m-W:-(1=-=v-;{,-.8m-3u;-,-;}#=-=v- 

在如何修持現證之諸次第的方法，當另外 
8&+-.:-8>o:-0=-8+m:-+{-21-;=-1-


=}k k#(m=-.-;k 1= {,-  
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說明，故在此唯前述外不贅述矣。第二分三：
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.-#=v1-+$-^ }:-0-06m-+$-k &}=-<m-!q8}g -g+$-.}-;-#=v1->m-+$-.}- 

三智、四加行與法身。初者有三項，其中初者
 

M1-1={,-;k 13,-(m+-,m-={1=-0[ {+-;-=}#=-.8m-&}=-0%t-1$},-=v1-   
015 

相智，性相：現證發心等十法之 
>m=-K}#=-.-1*:-*v#-.8m-9{-<{=-8+m8m-M1-1= {,-0+{,-#(m=-1={,-.- 

究竟本智。此之相智，唯以通達二諦之 
21->m-" }-,=-06#-.-,m-U}0-+.},->m-06{+-.-1-9m,-){k :$-#m-*}0-A8m- 

門而安立者，則非軌範之承許也；己之所得 
M1-1={,-+{8m-K}#=-A-0%,-.-(m+-<m=-*{#-.-&{,-.}8m-;1-]m8m-;v=-R}- 

相智，必需是即由講述其所證，心境即出現 
9v;-`o-8&:-0-6m#-+#}=-.-9m,-,}k k13~,-A-,mk M1-\o,-1={,-(m+- 

大乘總道軀幹。所表者，謂「即相遍智」也。 
%{=-=}k k13,-#6m-,mk ] m:-+A{-08m-+0$-`o-A=-,k <{=-A8m-M1-.-    

020 

事例者，依總體分類則有二， 
*1=-%+-1={,-.-+$k Wv-8K=-#2~-0}8m-+},-0+t,-0%t-1$},-=v1-`o-1={,- 

通達所知一切形相、現實通達因果主分七十義 

P68
 

.8m-9{-<{=-#(m=-;=-8+m:-,m-@ m-18}k k=-131=-=$=-W=-<m-=-"}-,-,-   
001
 

之本智，此為後者。界限者，唯佛地有。 
9}+-+}k k#(m=-.-;1-<{=-;-13,-(m+-,mk :$-Wv+-X,->m-#$-7#- 

第二，道智。性相者，相續具己士夫彼 
+{8m-Wv+-<m-%}$-(m+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-*{#-.-&{,- 

相續之現證空性慧所攝持之大乘 
.}8m-#$-7#-#m-1$},-.:-K}#=-.8}k k"-%m# k;1-#=v1-0+{,-%}$-`o- 

士夫之現觀。某者承許：現證三道 
1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-9{-<{=-;1-<{=-<m-13,-(m+-`o-8+}+-.-1m-8*+-+{k      

005
 

諦空之本智，即道智之性相。未合理也； 
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(,-*}=-<m-;1-<{=-.8m-;1-<{=-<m=-1m-K#-=}#=-0%t-Hs#-1$},-=v1-`o-1- 

理應通達聲聞道道智不現證無常等 
K}#=-.:-8>o:-;k +{-W-,-A$-&u0-={1=-+.=-<{=-1*}$-#m=-0W=- 

十六項。若依彼，理應菩薩以智觀看見
 

,=-8+8-0:-A-08m-1$},-K}#=-*{#-.-&{,-.}8m-1*}$-;1->m-`o=-,-0[ {+- 

後所超越之現觀，於大乘見道位時 
.-1m-:m#=-.:-*;-0-+$-k (,-*}=-<m-:m#=-%,-I{=-=v-07v$-08m-&{+-    
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生起則未合理；理應為攝受聲聞種姓 
`o-;1-<{=-#=v1-> m-+$-.}-0" }1-.-1-9m,-.:-*;-0-+$-k 1m-K#-=}#=-    

010 

者而非禪修三道智之初項；如若 
1$},-=v1-`o-K}#=-.-+{-(m+-<m=-c}=-K;-1$},-=v1-`o-K}#=-.-9m,-,-,mk  

現證無常即能現證離戲，理應於
 

U }0-;1-,-0+{,-#(m=-$}-0}-*-++-`o-84n,-.8m-H m-1-7+-.:-($=-.-9}+- 

學道位時，已斷盡執二諦為本質相異之 
.:-*;-0-+$-k 1(1-I{=-$}-0}-#%m#-_p-9}+-.:-*;-.-=}#=-=}k k 

執著污垢；理應等後本質為同一等等矣。 
#6,-9$-;1-<{=-;-6m-08m-1*8-8#}#-.8m-$ m$-I{-&{,-.}-;1-<{=-<m=- 

另又，理應道智所攝遮滅寂靜邊之大悲心 
0&q=-.-1{+-.:-*;-0-+$-k A$-&u0-={1=-+.8m-*v#=-Wv+-<m-+1m#=-    

015 

不為道智所有；若菩薩相續之無緣大 
.-1{+-.8m-$ m$-I{=-<$-%}$-(m+-1$},-=v1-`o-1-K}#=-,k ;1-<{=-;-+{=- 

悲亦不現證空性，則承許彼週遍 
=0-.:-8+}+-.-,m-1m-:m#=-.-"}-,8}k k13,-A-,mk ;1-<{=-(m+-%{=- 

道智者唯是未合理也。所表者，謂「即道智」 
=}k k13,-#6m-,mk (,-*}=-<m-;1-<{=-.8m-;1-<{=-=}#=-% }$-(m+- 

矣。事例者，通達聲聞道道智等現證 
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1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-*{#-&{,-8/#=-.8m-1$},-K}#=- 

空性慧所攝持之大乘聖者之一切現觀。 
1*8-+#-#} k=-131=-*{#-&{,->m-1*}$-;1-,=-=$=-W=-<m-=8m-    

020 

界限者，由大乘見道位直至佛地。 
0:-:}k k#=v1-.-#6m-<{=-;-13,-(m+-,mk :$-Wv+-X,->m-#$-7#- 

第三，基智之性相者，相續具己士夫 

P69
 

+{8m-Wv+-<m-#$-7#-#m-0+#-1{+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-   
001
 

相續之現證補特伽羅無我慧所攝持之 
.8m-9{-<{=-#$-6m#-(,-*}=-<m-1$},-K}#=-<m-:m#=-=v-#,=-.8}k k13,- 

某本智而住於聲聞現觀之種類。所表者， 
A-,mk +{-,=-*1=-%+-<{=-.-(m+-%{=-=}k k13,-#6m-,mk 1m-K#- 

謂「隨後即彼一切知」。事例者，一切 
=}#=-0%t-Hs#-1$},-=v1-`o-K}#=-<m$-+{8m-:m#=-=v-#,=-.-1*8-+#-#} k   

 

現證無常等十六項且住於彼種類者。 
#6m-0+{,-% }$-c }=-K;-`o-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-9{-<{=-;-#({,-.}-#6m-   
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在名言上，稱「現證基諦空離戲本智」為 
<{=-6{=-*-$+-8+}#=-.-,mk U }0-+.},->m-8E{;-.-&{-&u$-#$-,-9$- 

「對治基智」者，在軌範之任何大小註解亦 
1{+-+}k k=-131=-,mk 8/#=-.8m-#$-7#-1*8-+#-;8}k k  

無矣。界限者，於一切聖者士夫。 
#(m=-.-;-06m8m-+$-.}-M1-Q}#=-^ }:-0-;k 13,-(m+-,mk 1={,-#=v1- 

第二，四項之初者，相圓加行之性相者，禪修 
>m-M1-.-"}1-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-={1=-+.8m-M;-8A}:-:}k k     

三智形相 173之勝慧所攝持之菩薩瑜伽。 
13},-A-,mk M1-\o,-1$},-Q}#=-K}#=-.-+$-6{=-=}k k+A{-0-,mk 1= {,- 

010 

所表者，謂「以及眾相最圓觀」。分類者， 
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#=v1->m-M1-.-" }1-.8m-A$-&u0-={1=-+.8m-M;-8A}:-0W-+$-0`o,-%t-P- 

禪修三智形相之菩薩瑜伽，有百又七 
#=v1-9}+-+}k k=-131=-*{#-&{,->m-3~#=-;1-,=-Wv,-1*8m-0:-:}k k  

三。界限者，由大乘資糧道至續流際。 
#(m=-.-P{-^ }:-;-13,-(m+-,mk % }$-.-(m+-;-+1m#=-.8m-" }1-Ap$-#m- 

第二，頂加行之性相者，緣空修所生 
<{=-:0-<m=-7m,-.8m-" }-,=k 1={,-.8m-M1-.-0"}1-.-:0-_p->o:-08m- 

慧攝持之門禪修尊智形相已成最極之
 

={1=-+.8m-M;-8A }:-:}k k13~,-A-,mk P{-1}:-@ m,-+$-6{=-=}k k+A{-0- 
015 

菩薩瑜伽。所表者，謂「到達於頂與」。分 
0&q=-,-06m-+$-k W=-.:-,-0W-0`o,-%t-P-#=v1-1}k k=-131=- 

類略有四☆，廣則百又七三。界限者，由大乘 
*{#-&{,->m-^ }:-;1-H }+-,=-=-0%t-Wv,-1*8m-0:-:}k k#=v1-.-1*:->m=- 

加行道暖位至十地續流際。第三，漸次 
^ }:-0-;-13,-(m+-,mk 1= {,-.-#=v1->m-M1-.-;-0K,-.-*}0-@m:-_p-:m1- 

加行之性相者，為於三智形相得堅固之故而 
>m=-" }1-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-={1=-+.8m-M;-8A}:-:}k k13~,-A-,mk 1*:->m=-.- 

漸次禪修之勝慧所攝持之菩薩瑜伽。所表者，謂「漸次」。 
6{=-=}k k+A{-0-0%t-#=v1-1}k k=-131=-*{#-&{,-3~#=-;1-,=-Wv,- 

020 

分類，有十三。界限者，由大乘資糧道 
1*8m-#-;}#=-.:-:}k k06m-0-!+-%m#-^ }:-;-13,-(m+-,mk 1*:->m=- 

至續流際前分。第四，剎那加行之性相者，由 

P70
 

^ }:-08m-% }0=-;=-Ap$-08m-={1=-+.8m-M;-8A}:-1*:-*v#-#} k13~,- 
001  pdf 084

 

漸次加行之威力所出之菩薩究竟瑜伽。所 A-,mk !+-%m#-#%m#-1$},-Q}#=-A$-&u0-%{=-=}k k+A {-,-06mk =- 
表者，謂「一剎那得圓菩提」。分類，  
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131=-Wv,-1*8-"}-,-,-9}+-+}k k#=v1-.-&}=-<m-!q-;-13,-(m+-,mk  
有四。界限者，唯續流際有。第三，法身。 1={,-#=v1->m-M1-.-0" }1-.8m-%}0=-<m=-*}0-.8m-8K=-0v-1*:-*v#-#}k 
性相者，以禪修三智形相之威力所得究竟果。 13~,-A-,mk &}=-< m-!q-+$-6{=-=}k k+A{-,-!q-06m8}k k=-131=- 

005 

所表者，謂「以及法身」。分類，有四身。 =$=-W=-<m-=-"}-,-,-9}+-+}k k+{-M1=-<m-E$=-0&q=-.-,m-+{-M1=- 
界限者，唯佛地有。彼等之數，歸納則謂「彼 0W+-%{=-=}k k+{-;-1={,-.-#=v1->m-E$=-${=-.8m-3u;-,mk *:-.- 
八項」矣。其中，三尊智數量決定之道理者， 21-+},-`o-#({:-0-+$-k *1=-%+-1= {,-.-+},-`o-#({:-0-\o,->m=-*}#- 
唯希求解脫與希求一切智之眾士，初時 1:-<{=-.:-A-6m$-k #),-;-+00-.:-A-08m-#6m-8/#=-.8m-0+{,- 
所應通達、所抉擇之基，即是由四聖 .-06m-1m-K#-=}#=-M1-.-0%t-Hs#-#m-" }-,=-0" }1-.-,mk (,-*}=-+$-:$-   

010 

諦無常等十六形相之門而觀修，就能得 =$=-W=-M1=-<m-+E-0%}1-.8m-8K=-0v-*}0-.:-A{+-.-;-${=-.:-+#}=- 
聲聞與獨覺眾之阿羅漢果而言決定必需，  <m$-k +{-21->m=-+E-0%}1-.8m-8K=-0v-*}0-.:-A{+-ao=-.-+$-k  
且唯以彼即能得阿羅漢果。  A$-&u0-={1=-+.8-M1=-<m=-<$-;1-<{=-" }1-.8m-# },- ò-M1-.-0%t- 
菩薩眾於禪修道智之前時，亦必需先 Hs#-0" }1-.-# },-`o-8E}-+#}=-<m$-k +{-9$-(,-*}=-< m-:m#=-%,-I{=- 
禪修十六形相；彼亦，應當攝受聲聞 =v-07v$-0:-A-0-+$-k :$-(m+-8"}:-0-1*8-+#-;-9m+-8Ap$-0[ {+-  

015 

種姓者、自己於整個輪迴能生厭離 .8m-@ m:-_p-#6m-+{-W-0v-<{=-.-+#}=-<m$k 1{+-,-1-8Ap$-0-+$-k A$- 
之故，必需通達如彼基礎，若無則不出。 &u0-={1=-+.=-M1-1={,-`o-0E}+-.8m-;1-;{#=-.:-<{=-.-6{=-.8m-*- 
得名言謂「菩薩善通達相智晉昇道。」  
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$+-8*}0-.-+$k 8'm#-K{,-1*8-+#-#m-+},-au0-.-;-*{#-.-#=v1->m- 
以及於成辦所有世間之事，必需通 ;1-<{=-.-+#}=-<m$-1{+-,-1m-ao=-.-+$-:m#=-%,-#=v1-#-;-&}=-    

pdf 085
 

達三乘之道，若無則未能。對於三種 <m-8"}:-;}-Q}#=-.:-0! }:-0-;-M1-1={,-${=-.:-+#}=-<m$-+{-1{+-,-1m-  
020 

姓者圓滿轉動法輪，定需相智，無彼則 ao=-.=k 8/#=-.-06m8m-06{+-+},-au0-.8m-&-,=-<$-k 1={,-.- 

未能。故由成辦四聖所允事方面，尊智亦數量 

P70
 

#=v1-`o-E$=-${=-;k *{#-.-&{,-.}-.=-(1=-=v-R$-0:-A-08m-1={,-.-  
001
 

決定為三。大乘者所修持之尊智， ;-9$-#=v1-${=-.:-+#}=-<m$-+{-;=-1$-0-1m-+#}=-.8m-@m:-:}k kU}0- 
亦決定必需三者，未需較彼更多之故。 +.},-8/#=-.=k A$-&u0-={1=-+.=-(,-*}=-<m-;1-<{=-1*}$-#m=- 
若由聖者軌範釋菩薩以智觀見聲聞道已 0W=-,=-8+8-08m-+},-0<+-.-+$-k *{#-.-#=v1-&:-8*}0-.8m-Wv-6{=- 
而超越之義，與謂「能得三乘之原因」本頌等，   =}#=-;=-,k #6m-<{=-+$-;1-<{=-=}-=}-[ {-0}-;-1{+-.-W:-1$},-,}k k 

005
                                                                                                

可見似乎異生無基智與道智矣。
 

^ }:-0-06m8m-E$=-${=-.-,mk (},-1}$=-.-+$-<{=-A8m-a m0-.-1-;v=-.- 
四加行之數量決定者，於摧滅不餘煩惱與 8'}1=-.:-A{+-.-;k 1={,-#=v1->m-M1-.-Q}#=-.:-" }1-+#}=-;k +{- 
所知障，必需圓滿禪修三尊智之形相。彼亦 ;-9$-#}1=-.-+0$->o:-*}0-.8m-&{+-`o-+$k #}1=-.-:0-<m-1*:-@ m,- 
可納為：為串習能得自在、串習達到上等究 .8m-"}1-3u;-#(m=-=v-8`o=-.=k ^ }:-0-+$-.}-#(m=-+$-k &}=-*1=- 

竟之二類禪修法，故為前二加行。在能正式
 

%+-!+-%m#-1-#%m#-;-1$},-.:-Q}#=-.-A$-&u0-.8m-&}=-!q-+$}=-=v-*}0-  
010 

得到一剎那間萬法增上圓滿菩提之法身 
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.:-A{+-.-;k +{8m-^}:-08m-!0=-=v-1m-K#-.-W-0v-#%m#-9m+-;-A=-.- 
方面，必需在彼加行階段，作意於例如無常 ,k #6,-M1=-9m+-;-A {+-.8m-P};-0-1m-+#}=-.:k 1={,-#=v1->m- 
一項時，即可未需勤力而作意諸他項，三尊智 M1-.-1*8-+#-9m+-9v;- ò-8&:-0-+#}=-;k +{-;-# },-`o-P};-0=-:m1- 
之所有形相即於意境出現，彼則需於前時，以 %,-`o-#}1=-.:-A{+-.-+#}=-.=-0K,-.-*}0-.8m-9,-;#-^ }:-0-@m-1- 
勤力次第串習，係得堅固之支分，故定為後 #(m=-=v-${=-.=-^ }:-0-06m:-${=-=}k k+{8m-8K=-0v-1*:-*v#-.-    

015  pdf 086 

二加行。故加行決定為四矣。彼之究竟果，稱 ;-&}=-<m-!q-6{=-A8}k k1$},-.:-K}#=-.-0W+-<m-#}-:m1=-${=-.-,mk- 
為「法身」矣。八現觀之次第決定者， 8E{;-&{,-> m-&}=-!q8m-131=-^:-`ok #$-#m-3|-\w-+$-#9}-*1=-%+- 

《大註》第八段法身銜接詞釋曰：「『某時，已極 M1-.:-($=-.-;-=}#=-.8m-9m+-;-A{+-.-M1=-< m=-'m-!+- ò-0<+-.8m- 
斷所有諂誑等等之作意眾，依詞句所 :m1-> m=-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-8+m-;-&}=-*1=-%+-\w-1-+$-8H-0- 
解釋之次第，於萬法如幻以一切相智 (m+-`o-M1-.-*1=-%+-1={,-.-(m+-<m=-I{=-=v-:m#-.:-A{+-.-+$-k ;1-    

020 

隨後理解此慧度，且以道 >m-M1-.-<{=-.-(m+-<m=-M1-.:-+?}+-.-+$-k *1=-%+-<{=-.-(m+- 
相智予以細分析，且以一切知而 

P72
 

<m=-8'v#-.-+$-k M1-.-\o,-1$},-.:-Q}#=-.:-K}#=-.=-K}#=-.:-   
001
 

趨入，以眾相最圓觀而行證悟， A{+-.-+$-k P{-1}8m-1$},-.:-K}#=-.=-={1=-.-+$-k 1*:- 
以頂現觀而思惟， >m=-.8m-1$},-.:-K}#=-.=-8';-0-+$-k !+-%m#-1-#%m#-.8m-1$},- 
以漸次現觀而量取，以一剎那現觀  
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.:-K}#=-.=-({-0:-K}#=-.:-8>o:-0-+$-k &}=-<m-!q-1$},-.:-Q}#=- 
而成近證悟，且得法身增上圓滿 .:-A$-&u0-.=-<$-0" }1-.:-8>o:-0-+{8m-3|-A$-&u0-={1=-+.8-8+m-;- 

005 

菩提，故雖為禪修之彼時，此位菩薩 &}=-<m-!q8m-:$-06m,->m-9},-),-*1=-%+-+$-k ;}$=-] }+-Q}#=-.8m- 
全體圓滿獲得法身自性之所有功德、圓 !q8m-13,-(m+-<m-=$=-W=-<m-6m$-+$-k cu;-.8m-!q8m-:$-#m-$}-0}- 
滿受用身性相之佛剎、化身自已 

 
=$=-W=-<m-&}=-R-,-1{+-.-8J m,-;=-+$-0%=-.-9}$=-=v-Q}#=-.-J{+- 
本質-佛之無上法且伴隨事業，將 +!8-0:-1m-8>o:-:}k k6{=-A-0-,m-3n#-#m-+},-9m,-,}-6{=-0<+-.=k  
未為困難矣。』是詞句之義矣。」 1={,-.-#=v1-,m-0<+-.8m-:m1-.-9m,-;k 8+m:-0<+-.-,m-*{#-.-&{,-.}-  

010 

故三尊智者，為解釋次第；此處所釋者， .8m-#$-7#-#m-(1=-=v-;{,-.8m-:m1-.-0<+-.-9m,-.=-*}#-1:-M1-.- 

釋大乘士夫之修持次第故；首先當 0%t-Hs#-0" }1-.-# },-`o-8E}-6m$-k +{-,=-;1-<{=-[ {-;k +{8m-I{=-=v-    
禪修十六形相，其後生道智，其後將 &}=-0%t-1$},-=v1-`o-K}#=-.:-8>o:-0=-=}k k^}:-0-+$-.}-#(m=-<$-   
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現證十法故矣。初、二加行亦為生起次第， [ {-:m1-+$-@ m-1-#(m=-<$-[{-08m-:m1-.-9m,-,}k k^ }:-0-+$-.}-+$-#=v1- 
後ニ項亦為生起次第矣。初、三加行，亦為生起 .-9$-[ {-08m-:m1-.-+$k 1={,-#=v1-+$-^}:-06m-,m-0<+-.8m-:m1-   

015 

次第(有誤，初、四則可)；三尊智與四加行者，係解釋 .8}k k1$},-.:-K}#=-.-0W+-`o-${=-.-,m-^ }:-0-06m=-0" }1-.:-A-0- 
次第。現觀決定為八者，四加行所禪修者 ,mk 1={,-.-#=v1->m-M1-.:-${=-;k +{-" }1-3u;-^ }:-0-06m:-${=- 
決定為三尊智之形相，彼禪修法加行則決定 <m$-k 8K=-0v-&}=-!q:-${=-.8}k k#(m=-.-W=-0<+-;k 1={,-.- 
為四，果位決定為法身。第二，廣釋分三： 
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#=v1->m-;v=-0<+-.-+$-k ^ }:-0-06m8m-;v=-0<+-.-+$-k &}=-!q8m- 
釋三尊智之身軀、釋四加行之身軀與釋法身之   ;v=-0<+-.8}k k+$-.}-;k M1-1={,->m-;v=-+$-;1-<{=-<m-;v=-+$-k  

020
                           

身軀。初者分三：釋相智之身軀、道智之身軀、 #6m-<{=-<m-;v=-0<+-.8}k k+$-.}-;k &}=-0%t8m-:$-06m,k +{=- 
基智之身軀。初者分四：釋十法之自性、 

P73
 

M1-1={,-13~,-3u;k #}-:m1=-${=-.k 0%,-0<+-^:-08}k k+$-   
001
 

彼表相智道理、次第決定、述釋配合。 .}-;k 0=1-.-+1-0%8-+$-k +{8m-+},-au0-.8m-*0=-% },-.-#+1=- 
初者分三：心意立誓、指示成辦彼事之方便即為教 $#-+$-k +1-0%8m-+},-au0-A{+-<m-0au0-.8}k k+$-.}-*{#-&{,-={1=- 
誡、能成辦所立誓事者即為禪修。初者大乘發心，  0[ {+-;-13,-(m+-,m-8&+-.:-8>o:-:}k k13~,-A-,mk ={1=-0[ {+-.-+$-k 
將再說明其性相。所表者，「發心以及」。分類 +A{-0-,m-(m-co-P-#(m=-=}k k=-131=-*{#-&{,->m-3~#=-;1-&u$-$v-,=-     

005 

有廿二。界限者，由大乘下品資糧道至 =$=-W=-<m-=8m-0:-:}k   k#(m=-.-,mk 13,-(m+-*{#-&{,-={1=-0[ {+- 
佛地。第二，性相者，對於能得大乘發心所專為 <m-&{+-`o-#({:-A-*}0-.8m-*0=-1-,}:-0:-8+}1=-.8m-I}+-A{+-+}k k13~,- 
希求之方便不錯誤而進行教誡之能詮。所表者， A-*{#-&{,->m-#+1=-$#-+$-k +A {-,-0%t8}k k=-131=-*{#-&{,->m- 
大乘之「教誡」。分類有十。界限者，由 3~#=-;1-`o-1-bo#=-.8m-#-:};-,=-<$-9}+-%m$-=$=-W=-<m-=8m-0:-     
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尚不入大乘資糧道之前時亦有，且直至佛地 9}+-;k 8+m:-0%,-.8m-#2~-0}-,m-=$=-W=-<m-#=v$-$}k k#=v1-.-;k    
010 

有矣，此處主要所述則為佛語。第三分二： % }$-(m+-K}#=-.8m-" }1-Ap$-#m-0au0-.-*}#-1-$}=-07v$-0-+$-k 0au0-.-]m8m- 
認定證空修慧之最初禪修、禪修總  
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M1-#6#-#}k k+$-.}-*{#-&{,-${=-8A {+-9,-;#-#m-13,-(m+k *:-.-&- 
理論。初者，大乘抉擇支加行道之性相者，於順解脫 1*v,->m-I{=-=v-[{=-.8m-*{#-&{,->m-1$},-K}#=-#$-1}=-] }+-<m-==-0&q=- 
分資糧道後所生起之大乘某現觀，為勝解行地異生地所攝者 .8}k k+A{-,-M1-06m-+$-k #(m=-.-;k au0-.8m-K{,-+$-g- 0K{,- 
也。分類，有四項。第二分二：禪修所依、能依

 
.-0au0-.8}k k+$-.}-*{#-&{,-0au0-.-9m-,m-K{,-`o->o:-.8m-&}=-<m-+A m$=-   

015 

禪修。初者，作為大乘禪修之所依，即住法界 <m-:$-06m,-`o-#,=-.8m-:m#=-<m-13,-(m+k &}=-+Am$=-#$-6m# k*{#- 
自性之種姓，其性相為：法界某者，作為大乘禪修 &{,-au0-.8m-K{,-#6m-A {+-.k 0K{,-&}=-<m-" }-,=-+A {-,k 8+m:-* }=-0%t-#=v1- 
之所依基。由所依法之方式分類，則有此處所說 +$-*{#-&{,->m-3~#=-;1-1}k k=-131=-8+m:-+$}=-=v-0%,- 
十三項，及大乘資糧道。界限者，此處正述者 .-

,=-+$-k ] m:-3~#=-;1-,=-Wv,-1*8m-0:-:}k     k#(m=-.-;k  

由暖位，一般則由資糧道直至續流際。#第二 au0-.8m-+1m#=-.-+$-k &{+-`o-A-0-+$-k    au0-.8m-+A{-08}k k+$-     
020 

分三：禪修所緣、所專為、禪修之分類。初者，  .}-+{8m-13,-(m+-,mk     au0-.=-a }-8+}#=-0%+-.:-A-08m-#6m8}k k13~,- 
其性相者，以禪修進行排除增益時之基礎。所表 
P74
 

A-+1m#=-.-+#-+$-k +A{-,-0%t-#%m#-#} k#(m=-.-;-13,-(m+-,mk   
001
 

者，「諸種所緣」。分類，有十一。第二，性相者， #$-#m-&{+-`o-0au0-.-;-8'v#-.8m-8K=-0v-1*:-*v# k+A{-,-&{,-.}- 
專門為彼之故而趨入禪修後所得究竟果。分類，  #=v1k =-131=-=$=-W=-<m-=8}g    g#(m=-.-;k *{#-&{,-au0- 
有三大。界限者，佛地。第三，大乘禪修  .8m-13,-(m+-,mk *{#-&{,-={1=-0[ {+-;-0K{,-,=-&{,-.}-#=v1-au0-.8m- 
之性相為：依賴大乘發心後成辦三大之所行  
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A-08}k k#}-&8m-au0-.8m-13,-(m+-/:-@ m,-:{-:{8m-,$-`o-Hs#-Hs#-3$-0:-      
005 

事。披甲禪修之性相為：於一一度之中齊攝 0&q=-,=-(1=-=v-;{,-.8m-A$-={1=-< m-A-08}k k+A{-,-Hs# k=-131=-   
pdf 089
 

六六而修持之菩薩事。分類，有六。界限者，  *{#-&{,->m-3~#=-;1-,=-Wv,-1*8m-0:-:}k k8'v#-.8m-A-08m-au0-.8m- 
由大乘資糧道直至續流際。趨入事禪修

 
13,-(m+-,mk *{#-.-&{,-.}8m-Wv-8K=-<m-&}=-%m-:m#=-.-^ }:-0-#2~-0}:- 
之性相為：以任何類大乘因果法作為加行主分 >o:-.8m-" }-,=-(1=-=v-;{,-.8m-A-08}k k+A{-,-+]o k=-131=-1}=-]}+- 
而修持之事。分類，有九。界限者，由勝解 <m-=-,=-Wv,-1*8m-0:-:}k k3~#=-<m-au0-.8m-13,-(m+-,mk :$-8K=-     

010 

行地加行道直至續流際。資糧禪修之性相為：直接能 A$-&{,-+$}=-=v-8Am,-.8m-A-08}k k+A {-,-0%t-0`o,k =-131=-&}=- 
給己果大菩提聖道之事。分類，有十七。界限者，     1&}#-&{,-.}-,=-Wv,-1*8-0:-:}k k${=-.:-8Ap$-08m-au0-.8m-13,-(m+- 
由上品世第一法直至續流際。定出禪修之性 ,m-M1-1= {,-`o-#+},-1m-7-0:-${=-.:-8A m,-.8m-+#-=8m-M;-8A }:k +A{- 
相為：無疑定給相智之淨地瑜伽。分類，有八。 ,-0W+k =-131=-+#-.-=-#=v1-,8}k k0%=-M1=-6{=-.-0%t-.}- 
界限者，於三清淨地有。所謂「諸項」，義為  +{:-8`o=-.8m-+},-)}k k#(m=-.-,mk Wv=-8K=-0v-13~,-.8m-3u;-;-9$-    

015 

納於彼十項。第二，雖亦有略略解釋以 %t$-7+-0<+-`o-9}+-<$k U }0-+.},->m-06+-.-,mk 8E{;-&{,-`ok 9v;- 
因表果道理，然軌範之承許則於《大註》中 >m=-9v;-%,-13~,-.:-<m,-_p-#=;-){k +{8m-+#}=-.-9$-+},-`o-#({:- 
明白係以對境表有境也；謂曰：「彼必要 A8m-M1-1= {,-+{8m-:$-06m,-,mk &}=-0%tt-.}-8+m-1$},-=v1-`o-K}#=-.8}- 
性亦所希求相智之自性者，現證此 6{=-0<+-.-,k +{-K}#=-.8m-3u;-9$-+$-.}:-A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=- 
十法矣。」係釋曰：彼證悟之方，亦於初 
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0[ {+-+{k 0au0-.-06m8m-:m1-.=-(1=-=v-B}$-,=-1*:-&{,-.}-#=v1-    
020 

時發殊勝菩提心後，以四禪修次第領受已，  1$},-=v1-`o->o:-.:-0%,-.=k M1-1={,-+{-1$},-=v1-`o-K}#=-.:-A- 
末則三大現前，故唯講述能現證彼相智 

P75
 

08m-&}=-0%t-.}-0%,-.-21->m=-*{#-.-&{,-.}8m-;1-] m8m-;v=-R}-9v;-`o-     
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之十法，以故大乘總道身軀即出現於心境， <:-,=k *}0-A8m-8K=-0v8m-:$-06m,-<{=-.8m-&{+-`o-9m,-,}k k#=v1- 
隨後知所得果之自性，係為彼之故。第三， .-,mk +#}=-.8m-+0$-#m=-au0-.8m-K{,-0:-`o-0%,-9$k [ {-:m1->m- 
雖因必要而於中間第四法述禪修所依，然若就生起 +0$-`o-A=-,-+$-.}:-:m#=-=+-+{k A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=-0[ {+k  
次第而言，初為種姓醒覺，後發殊勝菩提心、 au0-.8m-#+1=-$#-(,k #+1=-.8m-+},-(1=-=v-R$=-.=-%}$-(m+-;- 

005 

聽聞禪修教誡、實修教誡義所詮，故相續生出 +1m#=-.8m-" }1-Ap$-#m-0au0-.-Wv+-;-[{=-;k +{-9$-+1m#=-.-0%t- 
緣空性之修慧禪修加行道。彼亦緣取十一 #%m#-;-+1m#=-<m$g- &{+-`o-A-0-&{,-.}-#=v1->m-&{+-`o-9m,-;k (1=- 
所緣，且係為了所專為三大之故。 =v-;{,-.8m-:m1-.-9$-0au0-.-06m8m-:m1-.=-(1=-=v-R$=-.=k &}=- 
修持之次第亦以四禪修次第而修持，  0%t-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-M1-1={,-*}0-.:-8>o:-0-9m,-,}k k06m-0-,mk  
故將得現證十法之相智。第四， K{,->m-#$-7#-*v0-.8m-1$},-K}#=-M1-\o,-1={,-.-(m+-+}k k#(m=-.-;k    

010 

所依士夫能者之現觀，即是相遍智矣。第二 &}=-0%t-#%m#-#m=-;1-<{=-13~,-.-+$k 0%,-0<+-^:-08}k k+$- 
分二：十一法表道智、述釋配合。初者 .}-;k ;1-<{=-<m-9,-;#-+$k 9,-;#-%,->m-;1-<{=-=}k k+$- 
分二：道智之支分 5-1、具支分之道智 10。初者，  
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.}-,mk ;1-<{=-[ {-08m-K{,-#{#=-+$-K;-0-+{-06m,-#<{#=-.8m- 
生道智所依遠離阻礙 1，如來自性之 :$-06m,->m-8}+-<m=k 8+}+-#7v#=-< m-[8m-M1-*m,->m-8}+-1}#-1}#-.}:- 
毫光，令欲色天異熟之毫光成為晦暗，

 
A{+-.=-$-W;-={;-0-+$k ;-=}#=-.=-[,-%m#-A{+-V{,-={1=-0[ {+-+$k   

015 

故除我慢；「等」者，以俱有緣發心、因種姓， Wv-:m#=-+$k  :$-06m,-+$-A{+-;=-M1=-<m=-;1-<{=-<m-Wv-+$-$}-0}- 
與自性以及作用諸項解釋道智之因 3、本質 +$-8K=-0v-M1=-0<+-+}k k#(m=-.-;-#=v1->m-+$-.}k  U}0-1-(,-*}=- 
與果諸項。第二分三，初者，「弟子」，通達 <m-;1-<{=-.8m-;1-<{=-<m-13,-(m+-=+-&}=-#=v1->m=-=+-.:-`o-A=-     
聲聞道道智之性相：以三特別法而為特別 .8m-1m-K#-=}#=-1$},-=v1- ò-K}#=-.-#$-6m# k(,-*}=-<m-:m#=-%,-I{=-  
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之無常等某現證者，為攝受聲聞種姓者而 =v-07v$-08m-&{+-`o-<{=-.:-A-08m-1$},-K}#=-=}k k#(m=-.-0={-:v8m-;1-   
020 

通達之現觀。第二，「麟喻道」，通達獨 :$-=$=-W=-<m-;1-<{=-.8m-;1-<{=-<m-13,-(m+-#6,-8H-0-;k #7v$- 
覺道道智之性相，其他皆同，謂「證所取 
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A-@m-:};-+},->m=-+0{,-.:-K}#=-.8m-9{-<{=-6{=-.-+$k :$-=$=-W=- 
遠離外義智」，與「為攝受獨覺 <m-:m#=-%,-I{=-=v-07v$-08m-&{+-`o-6{=-=}k k#=v1-.-A$-&u0-={1=-+.8m- 
種姓者」。第三，菩薩道智分二見道、修道，初者， ;1-<{=-;-#(m=-<m-+$-.}-8+m-+$-#6,-.8m-9},-),->m-/,-9},-&{-0-*{#- 
此與其他之功德，其大利德即為大乘 .-&{,-.}8m-1*}$-08m-;1->m-13,-(m+-Nm+-6m-#(m=-!8m-1*:-8#}#-A{+-<m- 
見道，其性相：係能滅有寂二邊之諦 0+{,-.-1$},-K}#=-=}k k#(m=-.-;-#(m=-< m-+$-.}-*{#-&{,-" }1-;1->m-  

005 

現觀矣。第二分二，初者，大乘修道作用  
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A{+-.8m-13,-(m+-+{-0" }1=-% }0=-<m=-*}0-.8m-/,-9},-,}k k#(m=-.-;k  
之性相：於彼觀修力所得之利德。第二， 7#-0%=-" }1-;1-+$k 7#-1{+-" }1-;1-1}k k+$-.}-;-#=v1->m-+$- 
有漏修道與無漏修道。初者分三，其中初者，

 
.}k 1}=-.-" }1-;1->m-13,-(m+-9v1-+},-#=v1->m-8Ap$-#,=-=v-9m+- 
勝解修道之性相：相信佛母為三事泉源之 &{=-.8m-I{=-;-1$},-K}#=-=}k k=-131=-+$-.}-,=-0%t-08m-0:-:}k k 

(大乘)隨現觀；界限，由初地直至十地；分類， +A{-,-({:-0`o,k +{8m-/,-9},k 0% }+-+$-0\o:-+$-0##=-.-#=v1-,mk  
010
                                                                  

有廿七；其利德即讚歎、承事與受讚三項者， =$=-W=-+$-A$-={1=-#}$-1-M1=-1}=-.-#=v1-" }1-.8m-A$-={1=-;- 
諸佛與上賢菩薩於禪修三勝解之菩薩，由彼分 &-+{-,=-*v#=-+>{=-.8m-&-+$-+$}=-#,=-<m-9},-),-0I}+-.8m-&-#$- 
而尊意歡欣部分，與諷頌實際功德部分任何 :v$-$}k k#(m=-.-0# }-0-9m+-;-A{+-.-R-,-1{+-.8m-" }1-;1->m-13,-(m+k- 
者矣。第ニ，迴向無上作意修道之性相：  :$-#6,->m-+#{-P-Q}#=-.8m-A$-&u0-<m-9,-;#-_p-\w:-0:-A{+-.8m-7#-    
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能將自他善根轉為圓滿菩提支(因)之 .-+$-0%=-.8m-*{#-&{,->m-I{=-;-1$},-K}#=k +A{-,-0%t-#(m=k =-131=- 
015 

有漏大乘隨現觀；分類，有十二；界限，  #-1-W:-:}k k#=v1-.-I{=-=v-9m-:$-0-9m+-;-A{+-.-R-,-1{+-.8m-" }1- 
如前。第三，隨喜無上作意修道 ;1->m-13,-(m+-:$-#6,->m-+#{-0-;-1$},-.:-+#8-0k 7#-.-+$- 
之性相：增上喜悅自他善行之有漏 0%=-.8m-*{#-&{,->m-I{=-;-1$},-K}#=-=}k k+A{-,-#(m=k =-131=- 
大乘隨現觀；分類，有二；界限，如前矣。 #:-W:-:}k k#(m=-.-;-#(m=-<m-+$-.}k 0au0-.-" }1-;1->m-13,- 
第二分二，初者，禪修修道之性相： (m+-7#-.-1{+-.8m-*{#-&{,->m-I{=-;-1$},-K}#=-#$k K}#=-.-1*:-  

020 

某無漏大乘隨現觀，能安立究竟證德之 
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*v#-.8m-;#-I{=-8'}#-A{+k +A{-,-Tk #(m=-.-<m,-_p-M1-.:-+#-.- 
成效；分類，有五。第ニ，稱為最極純淨 

P77
 

6{=-A-08m-"}1-.8m-;1->m-13,-(m+k +{-#$-($=-.-1*:-*v#-.8m-;#- 
修道之性相：某彼者，能安立究竟斷德之成 I{=-8'}#-A{+k +A {-,-+]ok #(m=-!8m-=-131=-=-+$-.}-,=-0%t-.8m- 
效；分類，有九；二者之界限，由初地 0:-:}k   k#(m=-.-,mk A$-&u0-={1=-+.8-8/#=-.-1"=-M1=-<m- 
直至十地。第二，善巧菩薩聖眾士之現觀 1$},-K}#=-;1-<{=-(m+-,m-+{-8H:-0<+-+}k- k;1-<{=-9v;-> m-" }-,=- 
道智者，即釋為如彼矣。由對境門與 +$k $}-0}8m-"}-,=-13~,-.-%m-:m#=-=v-0%,-)}k k+{-9$-M1-1={,-`o-  

005 

本質門表示道智，述任何類矣。彼又，謂 0E }+-.8m-;1-;{#=-.:-<{=-.-6{=-.-,mk *{#-.-#=v1-#8m-;1-;{#=- 
曰：「善通達相智晉昇道」者，即曰：「善通達 .:-<{=-.-6{=-.-,mk *{#-.-#=v1-#8m-;1-;{#=-.:-<{=-,-+{8m-E$=-=v- 
三乘道」，若善通達三乘道，即成為彼之  8E}-0-9m,->mk ;1-(m-3|-0-808-6m#-0" }1-.-,m-M1-1= {,->m-Wv:-8>o:- 
數量，此外唯禪修片面道者，雖為 9$k :m$-08m-;1-`o-<{=-.:-A8}k k#=v1-.-;k #6m-<{=-13~,- 
相智因，然應知其為遠道。第三分二：基智 A{+-<m-&}=-+$k 0%,-0<+-^:-08}k k+$-.}-;k 8K=-9v1-;-({-:m$-  

010 

能表法 9、述釋配合。初者分四：近遠果佛母 #m-Wv-13,-+$k Wv-13,-+{-(m+-0au0-.-+$k 1m-1*v,-.-+$-#({,-.}8m- 
之原因 2、成立彼原因 2、不順品與對治 @}#=-<m-+A{-0-+$k #6m-<{=-<m-^ }:-08}k k+$-.}-;-Nm+-1*8-;-1m-  

pdf 093
 

品之分類 2、基智之加行 2。初者，未住三有 #,=-.8m-;1-,mk k*0=-$m$-I{-&{,-.}=-7m,-%m$-1m-K#-=}#=-1$},-=v1- 
邊之道者，以方便大悲攝持，且現實了知無  
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`o-<{=-.=-Nm+-1*8-8#}#-.:-A{+-.-,mk Nm+-;-1m-#,=-.8m-;1-<{=- 
常等，故能遮除三有邊者，即未住於三有道智*1。

 
=}k k8+m-+#-#:-A$-={1=-<m-1*}$-" }1->m-;1-Nm+-6m8m-1*8-8#}#-    

015 

此等在前時講述菩薩之見修道能遮除有寂 A{+-`o-0%,-.-,-+{-+#-8#}#-A{+-<m-;1-#$-9m,-$1-.-;-+}#=-.-0%+-,=- 
邊時，或思：何道能遮除彼等耶？除疑後 13~,-A8m-+},-#6m-<{=-+$k 13~,-A{+-<m-+},-#(m=-.}-;1-<{=-<m-=+- 
所表義為基智，二能表義為道智之各別， .:-9m,-.=-$m$-I{=-6m-;-1m-#,=-.8m-#6m-<{=-7{:-0-,m-*-$+-;}#-.:- 
故云「悲故未住於寂靜基智」者，名相 ^:-08}k k$ m$-I{=-6m-;-1m-#,=-.8m-;1-<{=-<m-13,-(m+-\o,-Q}0- 
顛倒矣。悲故未住於寂靜道智 2之性相：觀待於 .-;-W}=-.8m-6m-08m-1*8-8#}#-A {+-<m-:m#=-=v-#,=-.8m-*{#-&{,-8/#=-   

020 

世俗者而住於能遮滅寂靜邊種類之大乘聖 .8m-1$},-K}#=k +{-#(m=-!-=-+$-.}-9,-&+-,=-=}k k<{=-.=-6{=- 

者之現觀。彼ニ者初地以上矣。謂「知故」者，  

P78
 

.k % }$-(m+-K}#=-.8m-<{=-:0-808-6m#-;-^:-0-1m-8*+-+{k +{8m- 
唯配合了空慧則未合理也，《大註》謂 +},-8E{;-&{,-`o-<{=-:0-<m=-8"}:-08m-[ },-1*}$-0-+$k 6{=-#=v$=- 
彼義曰：「以慧見輪迴過」，  ;k 8"}:-08m-[ },-*-$+-.8m-<{=-.=-1*}$-0-9m,->mk +},-+1-;- 
由名言識見輪迴過，然而由緣勝義 +1m#=-.8m-:m#=-<{=-<m=-1*}$-0-1m-Nm+-.8m-@m:-:}k k#(m=-.-,mk *0=- 
之推理識見之則未可能之故。第二，非方便  1-9m,-.=-:m$-08m-#6m-<{=-<m-13,-(m+-1m-K#-=}#=-1$},-=v1-`o-K}#=-   

005 

故為遙遠基智 3之性相：某現證無常  .8m-9{-<{=-#$k $m$-I{-&{,-.}-+$-K;-6m$-0+{,-84n,->m=-0%m$=-.8}k k 
等之本智，已離大悲且為諦執所束縛者。  
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*0=-<m=-:m$-0-1-9m,-.8m-#6m-<{=-<m-13,-(m+k   +{-#$-k    $ m$-I{-&{,-.}-  
pdf 094
 

方便故即非遙遠基智 4之性相：某彼，
 

+$-% }$-(m+-K}#=-.8m-<{=-:0-< m=-7m,-.8}k k1m-K#-=}#=-K}#=-.8m-9{- 
為大悲與了空慧所攝持者。證無常等 <{=-+{-(m+-*0=-<{=-=+-.:-%,-+$-K;-1-K;->m-+A{-08m-" }-,=-13~,- 
智，彼已離或不離特別方慧作為分類而 .:-A{+-.-9m,-,}k k13~,-A{+-<m-&}=-#(m=-.}-8+m-9$-;1-<{=-<m-!0=  

010
 

為表示矣。此二能表法亦將於道智 ;-+}#=-.-#%}+-.:-A{+-.-9m,-,}k k #=v1-.-,mk #6m-<{=-+{- 
階段進行除疑。第三，由已離特別  (m+-*0=-<{=-=+-.:-%,-+{-+$-K;-0-+$-k +{=-7m,-.8m-" }-,=-1m- 
方慧與為彼所攝持之門，將彼基智   1*v,-@}#=-<m-#6m-<{=-+$-k #({,-.}8m-@}#=-<m-#6m-<{=-+#-_p-@{-0- 
劃分為不順品基智 5與對治品基智 6二者。 9m,->m k#-1-0+{,-84n,-`o-8+}+-.-,m-:m#=-.8m-M1-#6#-1m-<{=- 
然而承許前者為諦執者，則未知推理之理論，  <m$k ;1-0E}+-.8m-:m1-.-;-1m-1"=-.=-+}:-0:-A-0-% {k (,-*}=-  

015 

且未精通道晉昇次第，故應棄之也；聲聞  <m-1*}$-;1-&}=-%,k  K}#-.:-*;k 0+{,-84n,->m-<{=-.-9m,-.8m- 
之見道(無間道)為有法，理應為虛妄心，是諦執識之故。 @m:k 8+}+-,-#=;-'$-1{+-.=k (},-a m0-<m-=-0},->m-+$}=-#({,-A{+- 
若承許，以無明顯，故承許為煩惱障(遍計)種子*之正對 .:-8+}+-.-(1=-=}k  k#6,-9$-;}#-K}#-_p-*;k  #-1-+{8m-@m:k  8+}+- 
治則敗矣。另又，理應成倒妄，彼前者之故。 ,-6{,-9v;-;-8Ds;-0=-#$-7#-#m-0+#-84n,-+$-k (1=-=v-R$-A- 
若承許，以錯亂於耽著境，故理應成人我執； 9m,-1m,-=+-.:-%t$-7+-<$-1{+-.:-8>o:-:}g- g*0=-<{=-=+-.:-%,->m=-  

020 

亦理應無是否為所修持之差別矣。釋特別方慧 7m,-.8m-#6m-<{=-+{-(m+-;-#({,-.}8m-@}#=-<m-#6m-<{=-6{=-0<+-<mk % }$- 
所攝持之彼基智為「對治品基智」，然而稱現 
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(m+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-9{-<{=-;-#({,-.}-#6m-<{=-< m-*-$+-8/#=-={$- 
證空性智為「對治基智」一名，聖獅二 #(m=-!=-1-14+-+}k k06m-.-;-#6m-<{=-^}:-08m-+A {-0-+$-k 84n,- 
位不曾為之也。第四分三：基智加行之分類 7、 %$=-+$-8K=-0v8}k k+$-.}-,mk #6m-\o,-Q}0-.8m-& }+-;v#=-<m-$}-0}-  
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執取方式 8、果 9。初者，就顛倒耽著於基世俗住軌之 +$-=+-.:-;-@ m,-%m-;}#-_p-6{,-.-+$-k +},-+1-.8m-& }+-;v#=-< m-$}-0}-+$-=+-.:-;-@m,-    
本質與差別、顛倒耽著於勝義住軌之本質與差別， %m-;}#-_p-6{,-.8m-#({,-.}:-" }1-.8m-={1=-+.8m-M;-8A}:-,m-#6m-<{=-<m-  

005 

於其對治進行觀修之菩薩瑜伽，即基智加行。^ }:-0-+$-k +A{-,-0%tk 8+m:-=+-#6m8m-"}-,=-^ }:-;1-+$-^:-9$-k  
分類有十，此雖以特別基方式配合加行道，  =-0%t-.8m-0:-`o-9}+-+}k  k#(m=-.-,mk  #6m8m-+A{-0-+$-k  13,-13~,- 
但直至十地有矣。第二，對於基之分類、性相所表、對境、 +$-k 9v;-+$-9v;-%,-;-0+{,-6{,-8#}#-.:-^ }:-0-+{8m-1(1-(m+-84n,-%$=-=}k k - 
有境滅除諦耽著，為加行彼之平等性，即執取方式矣。 X}#-.=-+A {-,-06m8}k k#=v1-.-,mk +$}=-0%,-1*}$-08m-;1->m-13,- 
由層面分類則有四。第三，正述見道之性相：  (m+-c }=-K;-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-0+{,-.-1$},-K}#=k &}=-+]o-.}-+{- 

010 

現證離戲之大乘諦現觀。彼等九法者， +#-#m=-,mk 1m-K#-=}#=-<m-M1-.-%,-> m-#6m-<{=-+{-(m+-+$}=-0%,-+$- 
係由正述與間述二者之門，作為代表而 co#=-0%,-#(m=-!8m-"}-,=-13~,-,=-0%,-;k <{=-1*}$-#m=-0W=- 
講述具無常等形相之基智也。慧見觀察  ,=-8+8-0:-A-08m-1$},-K}#=-A$-={1=-< m-1*}$-;1->m=-0&q=-.-,mk  
所超越之現觀，為菩薩見道所攝者， +$}=-0%,->m-1*}$-;1-+{8m-co#=-;-0%,-.-9m,-,}k kA$-&u0-={1=- 
於正述見道時間接講述矣。菩薩相續
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+.8m-Wv+-;-<{=-.:-A-08m-1$},-K}#=-+$-k 1$},-`o-A-08m-1$},-K}#=- 
015 

應通達之現觀與應得之現觀， #(m=-;=k +$-.}-;-;1-#=v1-#-9}+-<$-<{=-1*}$-#m=-0W-0-21- 
二者中初項雖有三道，然唯慧見觀察與 +$-k <{=-1*}$-#m=-0W=-,=-8+8-08m-1$},-K}#=-,m-0<+-.-W:-:}k k  

慧見觀察而超越之現觀者，如所釋矣。 @m-1-,mk *:-.-21-*}0-.-;-${=-.:-" }1-1m-+#}=-<m$k <{=-a m0-< m- 
後者，唯得解脫則未定需觀修，然作為所知 #({,-.}:-${=-.:-" }1-+#}=-.8m-;1-M1=-){k *0=-<{=-=+-.:-%,- 
障之對治則定需觀修之諸道者，諸特別方 M1=-=}k k+{=-,-<{=-1*}$-#m=-0W-0-21-+$k 0W=-,=-8+8-0:- 

020   

慧矣。彼故，若講述唯慧見觀察與觀察而 A-08m-1$},-K}#=-% },-,-1*}$-;1-0%,-+#}=-<m-+{8m-:m#=-8H8m-"}1-;1- 
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超越之現觀，則需講述見道，然述彼之同類修道 

P80
 

% },-.:-1m-:m#=-=}k k;1-#$-1$},-`o-A-08m-&{+-`o-1$},- ò-A {+-.8m-U }0- 
則未合理。為得其道故，若講述能得之 ;1->m-#2~-0}-% },-,-" }1-;1-0%,-+#}=-;k +{8m-Wv:-1*}$-;1-9$- 
學道位主分，則需講述修道，亦需述其原 0%,-+#}=-.=-=}k k+{=-,-8+m:-+$}=-=v-0%,-.8m-1*}$-;1-8+8-A{+- 
因見道故矣。彼故，在此正述之見道為能越， +$k co#=-;-0%,-.-,m-8+8-A8m-1$},-K}#=-=}k k#(m=-.-,mk M1- 
間述者為所越現觀。第二，承許安立 #6#-#m-K{,-(,-*}=-+$-:$-=$=-W=-;-=}#=-.8m-1$},-K}#=-+{-8H-    

005 

所依聲聞與獨覺等等之如彼現觀，  \o,-<{=-(m+-`o-8+}+-+}k k&{0-^ }:->m-+0$-;=-8+m-W:-0<+-.:-7+-<mk  
即是遍知矣。因修辭之故唯如此而釋，  1*}$-;1-13~,-A{+-<m-&}=-*-1-9m,-.=k +{=-,-+},-,mk 1*}$-;1-(,- 
然見道即末項能表法，故其義釋為「見道，為
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*}=-;-=}#=-<m-6{=-.:-0<+-%m$-k 8>o:-"-%m#-;=-+{-W:-^:-0-9$- 
聲聞等等之」，且亦有一譯文如彼配合 9}+-+}k k#(m=-.-;k +0$-`o-A-0-Wv-8K=-+$-k 0K,-.-Wv-8K=- 
也。第二分二：自在因果、堅固因果。 =}k k+$-.}-;-#(m=-<m-+$-.}k M1-Q}#=-^ }:-0-;-#(m=k 13~,- 

010
 

初中分二，初項，相圓加行分二：能表法 11、 A{+-<m-&}=-+$-k 0%,-0<+-^:-08}k k+$-.}-;k +#{-P-#=}#-.8m- 
述釋配合。初者分二：就累積善根之 K{,->m-+0$-`o-A=-,=-] m8m-M1-#6#-+$-k +#{-P-* m,-.8m-K{,-> m-+0$- 
所依為主而講述總理論 5、就成熟善根之 `o-A=-,=-Wv+-;-[ {-08m-:m1-.-+$}=-=v-0%,-.8}k k+$-.}-;k ;1- 
所依為主而正式講述相續生起次第 6。初者分四： <{:-@m,->m-M;-8A}:-" }1-.8m-84n,-%$=-<m-+A{-0-+$-k 1(1-#6#- 
觀修道慧度瑜伽(相圓加行)執式之分類 1(173)、等置之 #m-^ }:-0-+$-k ^}:-0-" }1-.8m-[ },-9},-+$-k ;1-<{:-@m,->m-M;- 

015 

加行 2(19)、修加行之過 4 (46)德 3 (14)、表示道慧度 
8A }:-`o-13~,-.8m-13,-(m+-+}k k+$-.}-;-^}:-08m-M1-.-,mk +{8m-84n,- 
瑜伽之性相 5(91)。初者，加行之形相者，彼之 
%$=-<m-A{-K#-% {k +A{-,-0W-0`o,-%t-P-#=v1-1}k k8+m:-0%,-.8m-M1-  
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個別執式分類有百七十三。有以此處所述之 
.-13~,-A:-A=-,=-+{8m-13,-(m+-"-0!$-0-,mk M1-.-6{=-A-13,-(m+- 

形相作為所表，性相為彼之補充者，不知「所謂 
+{k 6{=-.8m-+},-1-K}#=-.-%{k +{-,m-8/#=-.8m-8E{;-.:k #({,- 
形相性相也」之義，彼則《聖註》釋為 .}8m-13,-(m+-0%,-.:-0<+-<mk M1-.8m-13,-(m+-`o-1-0<+-%m$-k +{-  

020 

述對治之性相，然不釋形相之性相，而且 W-,k #6m-+$-k #({,-.}-+$-k M1-.-#=v1-#-0%,-0%}=-=v-0<+- 
依彼則將棄論典所釋基、對治、形相三者 
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P81
 

.8m-!0=-+},-% }:-.:-8>o:-08m-@m:-:}k k#(m=-.-,mk 8+m:-+$}=-=v- 
階段義之故矣。第二，此處正述主要 0%,-.8m-#2~-0}8m-^}:-08m-13,-(m+-9v;-9v;-%,-+$-k   #6m-;1-M1- 
加行之性相：證悟對境有境、基道 #=v1-0+{,-% }$-c }=-K;-`o-K}#=-.8m-6m-[#-7v$-8Km;->m-M;-8A}:-:}k  
形相三者諦空離戲之止觀雙運瑜伽。 8+m:-+$}=-=v-0%,-.-% }$-(m+-K}#=-.8m-6m-[#-7v$-8K{;->m-M;-8A }:-`o- 
此處正述者係證空性止觀雙運瑜伽， A=-,=k +{-3~#=-;1-,=-9}+-.:-8+}+-.-,m-;1->m-:m1-.-;-1m-1"=- 

005 

承許彼由資糧道而有者，係未精通道次 .-9m,-){k +{-8H8m-;1-;-${=-.:-^ }:-;1-H }+-*}0-+#}=-.8m-@m:-:}k k 
第也；如彼之道，決定需得加行道暖位故矣。 9$-0" }1-A-M1-.-+$-k " }1-A{+-^ }:-0-#(m=-=v-@{-,=-M1-.-0W-0`o,- 
又，將所修形相與能修加行分為ニ，以百七十三 %t-P-#=v1-^ }:-08m-a}-8+}#=-#%+-.:-A-08m-#6m-+1m#=-.:-A=-,=k  
形相作為斬除加行增益所依之基(形相)，予緣取已， +{-*1=-%+-0+{,-% }$-`o-0&q=-,=-0" }1-.-M1-Q}#=-^ }:-08m-" }1-3u;-`o- 
攝彼一切為諦空而禪修，以之為相圓加行禪修 A{+-.-,m-<m,-_p-1m-8*+-+}k kM1-Q}#=-^}:-0=-M1-.-0W-0`o,-%t-P- 

010 

法則至極未合理。相圓加行必需是將一切百 #=v1-.}-1*8-+#-:$-#m-M1-.8m-84n,-%$=-=v-<:-0:-A=-,=-6m-[#- 
七十三形相現為自己形相之執取方式，之後 
7v$-8K{;->m=-" }1-+#}=-.8m-@ m:-:}k 8+m-+#-,m-3n#-+},->m-!0=-=v- 
以止觀雙運而禪修之故。此等將在詞義段 8&+-.:-8>o:-0=-+{-21-;=-1-c }=-=}k k0%=-M1=-+$-6{=-.=k 
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講述，故除前述外不贅矣。「與諸項」 ^ }:-0-0"}1-.-+$k- +#{-P-#=}#-.8m-K{,->m-#$-7#-0%,-)}k k^ }:- 
述觀修加行、累積善根之所依士夫。將加
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0-;-(m-co:-+A{-0-,m-#,=-!0=-=v-*}0-.8m-9},-),-;-=}#=-.8m-+A{-0-   
015 

行分類為廿係暫時所得功德等之分類， 9m,->mk 1(1-#6#-808-6m#-#m-+A {-0-1-9m,-,}k k+{-;-8+m:-^}:- 
此外並非只是等置之分類。其中此處

 
6{=-.-,mk 6m-[#-7v$-`o-8K{;-0:-% },-.-9m,-.=-'m-$ {+-.-;-+1m#=- 
「加行」係述止觀雙運，故資糧道亦有 .8m-6m-[#-7v$-8K {;-3~#=-;1-,m-9$-9}+-;k 'm-W-0-;-+1m#=-.-,m- 
緣盡所有之止觀雙運，緣如所有者則如前述。 #:-W:-:}g -g#=v1-.-^ }:-08m-9},-),->m-13,-(m+-+{-0"}1=-%}0=-<m=- 
第三，加行功德之性相：以彼禪修力所得 *}0-.8m-/,-9},k +A {-,-0%t-06mk ^ }:-08m-[},->m-13,-(m+-,m-^ }:-0- 

020 

利德，分類有十四。加行過失之性相：能作為 [ {-081-#,=-.8m-#{#=-A{+-+}k k+A {-,-6{-Hs#-#} k06m-.-;1-<{:- 
加行生出或安住之阻礙，分類有四六。第四， 
P82
 

@m,->m-M;-8A}:->m-13,-(m+-,mk 8K=-0v8m-<{:-@m,-*}0-A {+-<m-*0=-=v- 
道慧度瑜伽之性相：作為果慧度能得方便 >o:-.8m-7v$-8K {;->m-={1=-+.8m-A-08}k k+A{-,-+]o-0%t-P-#%m#-#} k  
之雙運菩薩事，分類有九一。 =-131=-*{#-&{,->m-3~#=-;1-,=-W,-1*8m-0:-:}k k#(m=-.-;k  
界限，由大乘資糧道直至續流際。第二分四： ^ }:-0-[{+-.8m-#,=-!0=-+$-k *m,-.8m-!0=-+$-k K{,->m-#$-7#- 
加行生出之階段、成熟階段、所依士夫、 +$k #$-7#-#m-" }1-:m1-1}k k+$-.}-*{#-&{,-*:-.-&-1*v,->m-13,- 

005 

士夫之禪修次第。初者，(此處所述)大乘順解脫分之 (m+-,mk M1-1= {,-:$-Wv+-;-0au0-.:-1"=-.8m-={1=-+.8m-Wv+-<m- 
性相：善巧於己相續成就相智之菩薩相續之 &}=-1$},-K}#=-=}k k+A{-,-Tk #(m=-.-,mk 8+m:-0%,-*{#-&{,-${=- 
法現觀，分類有五。第二，此處(第四段)所述大乘
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8A {+-&-1*v,->m-13,-(m+-,m-*0=-< m-&=-=+-.:-`o-A{+-.8m-={1=-+.8m- 

順抉擇分之性相：以方便分作為特別之菩薩之 +},-1$},-K}#=k +A{-,-0%t-#(m=k #=v1-.-,mk U }0-.-@ m:-1m-X}#-.8m-  
pdf 099 

義現觀，分類有十二。第三，有學不退轉 3~#=-<m=-0&q=-.8m-+#{-8`o,-> m-13,-(m+k #7v#=-=}#=-8`o-<{=-X}#-.- 
010
 

聚眾所攝僧伽(菩薩)之性相：已得離色等想(諦執現前分)等 =}#=-K#=-#$-:v$-*}0-.8m-={1=-+.8}k k+A{-,-#=v1k =-131=-H }+-9,- 
任何徵兆之菩薩，分類有三；界限，暖位 

 
&+-,-9}+-+}k k06m-0-;-#=v1-> m-+$-.}-&}=-!q8m-;#-I{=-8'}#-A {+-Nm+- 
以上有矣。第四分三，初者，能放置法身成效之 +$-6m-0-1(1-.-(m+-<m-^ }:-08m-13,-(m+k I{=-<m-!0=-=v-9$-0+{,-84n,- 
三有寂靜平等性加行之性相：於後得階段亦能 1$},->o:-[ {-08m-#}-!0=-0%}1-.8m-={1=-+.8m-9{-<{=-=}k k#(m=-.- 
摧滅生現前諦執之機會之(淨地)菩薩本智。第二， 6m$-+#-.-R-,-1{+-.8m-^}:-08m-13,-(m+k :$-#$-`o-83$-W-8>o:->m- 

015 

無上清淨剎土加行之性相：成就己於彼處將 6m$-=+-.:-%,-8Es0-.8m-*},-;1-;-=}#=-.8m-+#{-P-ao=-.-1*v-%,-`o- 
成佛之特別剎土之願望等之善根能力己具 >o:-.8m-={1=-+.8m-9{-<{=-=}k k#=v1-.-*0=-1"=-^ }:-08m-13,-(m+k  
威勢之(淨地)菩薩本智。第三，善巧方便加行之性相：  80+-P};-:#=-.-6m-08m-" }-,=-8Jm,-;=-[s,->m=-Es0-.8m-={1=-+.8m-9{- 
以粗分勤力止息門而事業自成之(淨地)菩薩本智。 <{=-=}k k#(m=-.-,mk &}=-0%t-#%m#-.-+{-+#-M1-\o,-1$},-Q}#=-K}#=- 

第二，當知彼等十一法，係能表示眾相最圓 .8m-^}:-0-13~,-.:-A{+-.8m-&}=-=v-<{=-.:-A8}k k"-%m#-*}#-1*8-0:- 
020 

現觀加行之法。##某者以初中後三階段「與」字 #=v1->m-0%=-<m-a-\o,-;-^:-,=-0%=-0%t-06m:-8A{+-.-,m-O}$=-.-$}- 
應配合一切，故劃分為「十四與」者，係能生 
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P83
 

13:-[ {+-.8m-M1-#6#-#}k k#(m=-.-P{-^}:-;-06m8m-+$-.}-^ }:-;1-P{- 
奇罕愚昧之理論矣。第二，頂加行有四，初者，加行道 ^ }:-,mk P{-^}:-*}0-.-+{8m-K#=-0%t-#(m=-#$-:v$-*}0-.8m-${=-8A{+-&-1*v,- 
頂加行者，得頂加行得彼之十二種徵兆任何者，  +$-.}-+$-k % }$-#=v1->m-={1=-%,-+$-1(1-.8m-=$=-W=-1&}+-.-0=- 
為初順抉擇分；擁有較之供養等同於三千有情數之 [#-.-;-=}#=-.8m-M1-8/{;-0%t-Hs#-&$-08m-#(m=-.-+$-k 1= {,-#=v1-   
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佛陀更為超勝等之十六種極增長，為第二；  I{=-1*v,-.-Q}#=-.8m-<{=-:0-+$-k #6,-+},-;-1m-@{+-.8m-0K,-.-*}0- 
005 

得隨順三智圓滿勝慧，以及得到於他事未能 .8m-#=v1-.-+$-k 1*}$-;1-0[ {+-.8m-ao=-.-* m,-.=-)m$-${-84n,-1*8- 
割裂之堅固，為第三；能生見道之能力成熟故得 9=-.8m-={1=-\o,-_p-#,=-.-*}0-.8m-${=-&-06m-.-+$-k 06m-,m-:m1-.- 

內心遍住於越邊等持，為第四抉擇分；四者 06m,-`o-H }+-P{-^ }:-=}#=-<m-13,-(m+-+}k k#(m=-.-+$-#=v1-.-1*}$-;1- 
依序為暖頂加行等之性相。第二與第三稱為 P{-^}:-6{=-A-0-+$-k 0" }1-.-6{=-A-08m-;1-P{-^ }:->m-13,-(m+-:m1-.- 
「見道頂加行」及與稱為「禪修」之道頂加行之 06m,-`o-1*}$-($=-K}#-.8m-=-0},->m-#({,-.}-A {+-.8m-*{#-&{,->m-0+{,-.- 

010 

性相，依序為：作為見斷妄心種子對治之  1$},-K}#=-+$-" }1-($=-K}#-.8m-=-0},->m-#({,-.}-A {+-.8m-*{#-&{,->m-I{=- 
大乘諦現觀、作為修斷妄心種子對治之 ;-1$},-K}#=-=}k k+A{-,-;1-#(m=-.-=}-=}-;-M1-.:-K}#-.-M1-.-06m8m- 
大乘隨現觀。分類則二道各各項皆有四類虛妄心 #({,-.}-M1-.-06m-+$-$}-k k06m-.-0:-&+-1{+-P{-;}#-au0-+$- 
其之四對治。第四，無間頂加行與顛倒 0%=-.-,mk 0:-&+-1{+-.8m-)m$-${-84n,->m-P{-^ }:->m-13,-(m+-,mk 1= {,- 
禪修，無間等持頂加行之性相：攝修
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#=v1-0&q=-"}1-:0-_p->o:-.8m-M;-8A}:-#$-k M1-1={,-+$}=-=v-[ {+- 
015 

三智(形象)已為最極之某瑜伽，能直接生相智矣。 A{+-+}k k0=;-A-;}#-.:-0au0-+$-0%=-.-8+m:-0%,-0=;-A-;}#- 
以及與所應除顛倒禪修，此(5 段)述所應除顛倒禪修 au0-<m-13,-(m+-,m-8+m:-0%,-.8m-0+{,-#(m=-$}-0}-#%m#-;-8`o:-1m-:v$- 
之性相：未能將此述二諦集為本質同一而行 0:-84n,-.8m-=-0},-+$-1$},->o:-#$-:v$-k +A{-,-0%t-Hs# k#(m=-.-,mk 
執取之種子與現前任何者；分類則有十六。第二， P{-1}8m-1$},-K}#=-6{=-=}k k#(m=-.-0K,-.-Wv-8K=-;k +$-.}-1*:- 
謂「頂現觀」矣。第二，堅固因果，初漸 >m=-.-,mk 0%,-0<+-^:-1*:->m=-.-6{=-+$-k +A{-,k ^m,-.8m- 

020 

次者，述釋配合謂「漸次」；分類，布施 /:-@m,->m-1*:->m=-.-=}#=-M1-.-#=v1-+$-M1-.-0%t8}k k#(m=-.-  
pdf101
 

度漸次等三類與十類。第二，  
P84
 

!+-%m#-^ }:-;k 0%,-0<+-^:-0-,mk !+-%m#-1-#%m#-#m=-1$},-Q}#=- 
剎那加行，述釋配合謂「以由一剎那現 A$-&u0-.-6{=-+$-k +A{-,k X}#-131=-1m-8H-08m-13,-(m+-<m=-,m-$}- 
圓得菩提」。分類，由不同面向之性相而有 0}-#%m#-;-X}#-.-*-++-.-M1-.-06m8}k k=-0`o,-.-9,-&+-,-9}+-.:- 

四類本質同反體異矣。有承許第七地以上方 06{+-.-,mk U }0-+.},->m-+#}$=-.:-1m-={1=-;k Wv,->m-*-1-,-9$-`o=- 
有者，不認為是軌範之尊意；續流際亦未可能 &-1{+-<m-!+-%m#-1-,m-1m-Nm+-.=k A-Q}#=-<m-!+-%m#-18m-*v$-1*8}k k 

005
                                                          

為無分時間剎那，故為事圓剎那之短際矣。 ^ }:-0-*-1-#(m=-"}1-3u;->m-13,-(m+-;-+?+-,-8+m-W:-1$},-){k Wv,- 
若析後二加行禪修法之性相，明確如此： 1*8m-#-:};-=-0%t-.8m-#,=-!0=-=v-1*:->m=-.-"}1-.8m-3|k 1m-K#- 
續流際前時第十地階段禪修漸次之時，現證  
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.-W-0v8m-&}=-#%m#-1$},-=v1-`o-K}#=-.-,k # },-#}1=-.8m-co#=-<m=-P};- 
例如無常一法時，雖因昔時串習力而 0-&{,-.}-1m-+#}=-<$-k P};-0-%t$-7+-+$-0%=-.=-1={,-#=v1->m-M1- 
未需大勤力，然伴有些略勤力，故於不餘三智 .-1-;v=-.-#}-:m1=-1-83~;-0:-+<o=-*}#-#%m#-;-1$},-=v1->m-9v;-`o- 

010 

形相不需尋其順序而連貫成為現實之境； 8>o:-;k 8},-<$-*+-!-*+-!8m-!0=-=v-9$-0a m1-.8m-P};-0-%t$-7+-+#}=- 
然而直接直接當下仍需些略策勵之勤力， .:-<{=-.:-A8}k k"-%m#-#m=-1*:->m=-.8m-^}:-0=-&}=-0%t-#=v1-:m1- 
應知矣。某者曰：漸次加行唯是漸次 >m=-0"}1-.-"}-,-;-8&+-.-,mk !0=-+},-0}:-0:-={1=-){k M1-.-0W- 
禪修十三法。竊以棄階段義也；於串習 0`o,-%t-P-#=v1-;-#}1=-.-+0$->o:-*}0-+#}=-.8m-@m:k &}=-0%t-#=v1- 
百七十三形相需得自在之故。亦需依 9$-'m-W:-:m#=-.8m-#}-:m1=-1-83~;-0:-"}1-+#}=-1}+-<mk 0%t-   

015 

如何瞭解之順序不誤而禪修十三法，此外 #=v1-.}-,m-/;-&{:-M1-.-0W-0`o,-%t-P-#=v1-1(1-#6#-_p-" }1-.8m-   
pdf102
 

應知十三法者，大致上等置時禪修百七三形相，  I{=-<m-A-0-1*:->m=-.-0K,-A{+-<m-9,-;#-_p-<{=-.:-A8}k kQ=-<m- 
在後得事時漸次則作為令堅固之支分矣。後得 !0=-=v-+!},-1&}#-#=1-I{=-=v-H,-.-+$-k #)}$-={1=-( {;-0-+$-k  
階段需緣取隨念三寶、增長捨心、 ( }$-08m-={1=-.-;-+1m#=-.-=}#=-=}k k!+-%m#-^}:-" }1-08m-!0=-=vk  
能斷棄心等等。在禪修剎那加行階段， 'm-W:-[{=-0v8m-7}-&u,-Wv+k %{=-.8m-+.{-W:-,k 7#-1{+-<m-&}=-#%m#- 

020 

如喻：「如何士夫水車續」，一無漏法 1$},-=v1-`o->o:-.-,k [#-1-M1=-;-am1-1m-+#}=-.:-+<o=-#%m#-;- 
已成現實之時，諸餘者即未須策勵在連貫間 
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P85
 

#}-:m1=-1-8&};-0:-1$},-=v1-`o-8>o:-08}k k+{-Wv,-1*8m-^ }:-08m- 
次第不誤而即現實，彼為續流際加行  ;1->m-3{-9m,-;k 0:-&+-1{+-.8m-;1->m-3|-,mk 1$},-.:-K}#=-.-+{- 
道時，應知在無間道時，方現證之當下 1-*#-ao=-.-1*v-%,->m-0+#-(m+-`o->o:-.8m-" }-,=-% }$-.-(m+-;-1(1-.:- 
即成為能力具勢之性質，以其方式在正等置 06#-06m,-.8m-$$-,=-M1-1= {,-!+-%m#-+$-.}:-8/}-0:-<{=-.:-A-;- 
於空性之狀態下即遷入相智第一剎那。 +{8m-3|-,m-R }-$}-0}-#%m#-.}-+{-(m+-<m=-%}$-.-(m+-;-8"}:-0-'m-Nm+-.:-1m- 

005 

彼時彼同一本質之了知，於直至有輪迴以未 X$-08m-3u;-`o-1(1-.:-06#-;k +{-(m+-<m-3|k <{=-A-'m-$ {+-.-*1=- 
興起方式等置於空性。即於彼時，如庵摩羅果 %+-;#-1*m;-`o-[w-:v-:-06#-.-W:-1$},-=v1-`o-#7m#=-.-9m,-,}k k  
置於手心一般現見一切盡所有所知。 !0=-8+m:-1-7+-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@ m,-.8m-3u;-\o,-_p-K}#=-.:-+!8- 
不僅在此階段，實則任皆難證慧度道理，  0=-+#{-08m-0<{=-#({,-9v,-:m$-`o-1({=-.:-A=-.-;=-K}#=-.:-A-0- 
故唯應長期令善知識欣悅，由之而證矣。 "}-,8}k k#=v1-.-&}=-!q8m-;v=-0<+-.-,mk +#-.-#(m=-X,->m-+Am$=- 

010
 

第三，釋法身之身軀。具二清淨之 =v->o:-.8m-$}-0}-(m+-<m-!q-+$-k ${=-.-T=-=+-.:-`o-A=-.8m-;}$=- 
法界即自性身、以五決定作為特別

 

] }+-Q}#=-.8m-!q-+$-0%=-.-+$-k +{-06m,-`o-#(m=-;=-#6,-.-${=-.-T=-  
pdf103
 

之受用圓滿身，同理，除二者而另外不以五決定 =+-.:-`o-1-A=-.8m-#7v#=-< m-!q-1*:-*v#-.-1&}#-#m-cu;-.8m-!q-,m- 
作為特別之究竟色身，即殊勝應化身；前述即 *}0-A8m-8K=-0v-9m,-;g- =}-=}8m-13,-(m+-<$-+{{=-<{=-.:-A8}k k0%,- 
所得之果。各各性相，亦應以彼而知矣。述釋   
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0<+-^:-0-,mk &}=-!q-6{=-=}k kU }0-+.},->m-06{+-.=-0%,-0<+-^}:- 
015 

配合者，謂「法身」矣。軌範之承許故亦有述釋 08m-3n#-_p-9$-14+-1}+-<mk 8+m=-!q-06m-.-0%,-.:-A=-,-9$-k 0%,- 
配合之詞句，此雖述第四身，然承許 0%}=-<m-3n#-+},-;-1-bo#=-.8m-[},-1{+-.:-06{+-.=-+{8m-W:-,k K}#=- 
並無不入論典詞義之過失。故若依彼，  .-9{-<{=-&}=-<m-!q8m-13,-(m+-'m-W-0-+$-'m-$ {+-.-;-W}=-,=-#7m#=- 
證德本智法身之性相：觀待於如所有與盡所有  .-1*:-*v#-.8m-<{=-.8}k k14+-.-+$-0%=-.-&}=-!q8m-&}=-M1-.- 
而為究竟能見之識。以及與行誼，於之四項中 06m:-,m-9$-+#-.:-0I}+-.8}k k8}#-,=-8+m8m-+},-0&q8m-!0=-=v-=$=- 

020 

純真詮釋法身之法矣。在後文此義結論段落  W=-;-=}#=-.8m-9v;-(m+-`o-9{-<{=-;-=}#=-.-;-W}=-,=-6{=-.8m-+},k  
謂：「於佛等對境，觀待於本智等」，謂其義 
P86
 

9{-<{=-<m-=}#=-"}$-,=-9{-<{=-8+},-.-0!#-,=k 7#-.-1{+-.8m-9{- 
曰：「破除本智等係由內在引出本智，而安立 <{=-& {-3,-({:-#%m#-;-9{-<{=-&}=-!q-+$-k 13,-+.{=-c=-.8m-!q- 
廿一類無漏本智為本智法身，相好莊嚴之 1*:-*v#-.-;-;}$=-!q:-06#-%{=-=}#=-<m-+},-`o-8&+-.-#(m=-!=- 
究竟身為報身。」為「等」字之義，二者皆不曾 U }0-+.},->m-8E{;-0-6m0-_p-1-1*}$-0-9m,-){k 8+m8m-*+-<m-8E{;-&{,-`ok  
細看軌範師之註也；正於此義方面， 9{-<{=-&}=-<m-!q-+$-k #7v#=-!q-#(m=-;-9{-<{=-<m-3~#=-;=-Ap$-0- 

005 

《大註》宣謂：「本智法身與色身二者， +$k 0=}+-,1=-<m-3~#=-;=-Ap$-0-+$-k #(m=-!8m-&-;=-Ap$- 
係由智資糧而出，由福資糧而出， 08m-+},-`o-#=v$=-.8m-@ m:-:}k k#=v1-.-0&q=-){-0<+-.-,mk 3n#=- 
由二者而出。」之故矣。第三，釋結論。  
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0%+-0%}-T-9}+-.-+{-;-3n#-;{8v:-A=-.-+$-.}-#(m=-< m=-,m-&}=-%,k k 
pdf104
 

彼十五偈為品者，初二者為有法， ;v=-1+}:-0%,-.-9m,-){k ;v=-+$}=-.}-0W+-<m-F$-E$=-21-`o-0&q=- 
係身軀略述也；唯歸納為身軀八事句數 .8m-@ m:k 3n#-;{8v:-A=-.-[#-1-0%t-#=v1->m=-,m-&}=-%,k ;v=- 

010 

之故。品中餘十三偈為有法， W=-.:-0<+-+{k 0W+-.}-+{-+#-(m+-<m-+},-0`o,-%t8m-F$-E$=-21-`o- 
係身軀廣釋也；唯歸納彼等八者之義為七十 0&q=-,=-0<+-.8m-@m:k +{-W:-,-0%}-T=-;v=-;{#=-.:-0<+-.-9m,- 
句數而釋之故。若依彼，以十五偈妥善釋身軀矣。 ,}k k#:-W:-0&q=-.-+$-W=-.:-0<+-.8m-@m:k 06m-.-W=-.:-1- 

 

如前，略述與廣釋之故。第四，不廣大演 0C};-08m-Wv-13,-,mk 0&q=-.8m-+},->m-3n#-;{8v:-A=-.-8+m-M1=- 
繹，其原因者，歸納義詞句 15所成此諸品為  ,m-&}=-%,k 9,-;#-W=-0<+-8&+-.8m-#-:};-_p-6m0-_p-M1-.:-1- 

015 

有法，於述支分廣釋之前尚不詳細開 0C};-;}k kWv-13,-+{-W:-0C};-,-9,-;#-W=-0<+-<m-8E{;-.-+$k  
解，原因係顧慮若如彼開解，則與支分廣釋之 S}=-.8m-({=-.:-8>o:-`o-+}#=-,=-1-0C};-08m-@ m:k S}=-.:-8>o:-){k  
註解將有重覆之過，而不開解之故。應重覆也；  0%,-0%}=-14+-.-(m+-<m=k ={1=-0[ {+-.-,m-#6,-+},-@m:k %{=-A- 
論典作者將以「發心者為他事故」 0-;-=}#=-.-8&+-.:-8>o:-08m-0%,-0%}=-W=-0<+-<m-P-3n#-1*8- 
等句所講述之論典廣釋所有根本詞句 +#-#m=-;v=-8+m-8&+-.=-=}k k=0-%{-W=-0<+-< m-P-3n#-1*8-+#- 

020 

講述此身軀故矣。週遍也；將述廣釋之所有 8&+-;k +{-+#-M1-.:-0<+-.=-;v=-8+m-0<+-.:-0=1=-.-% {k  
根本詞，思以彼等詳疏釋此身軀也；  
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P87
 

0<+-.:-8>o:-08m-@ m:k "-%m# k1+}:-0%,-W=-0<+-;-S}=-[ },-Pm-0- 
將釋之故。某者云：「以略述廣釋有重覆過，然以 8K {;-0-1{+-.=-!0=-8+m8m-P}+-( }$-1m-8*+-%{=-7{:-0-,mk +},-1-K}#=- 
無關，故在此段行斷諍未合理也。」貌則不 .8m-M1-8>o:-:}k k8}-,-9,-;#-W=-0<+-<m-8E{;-.-P-0-+$-S}=-.:- 
解其義矣。則或云「理應支分廣釋之註解與  8>o:-){k +{=-;v=-W=-.:-8&+-.8m-@m:-:}k k6{-,k P-08m-3n#-21-;-  

pdf105
 

根本文重覆也，彼廣述身軀之故矣。」唯依根本詞 0K{,-,=-+},-Q}#=-.:-"}$-`o-&u+-ao=-.-M1=-;-1m-+#}=-1}+-<mk +{-W:- 
005 

即能通達圓滿意義之眾士則未需也，然針對 1m-ao=-.-M1=-<m-&{+-`o-14+-.-9m,-,}k k#=v1-.-3n#-+},-;k 1= {,-.- 
未能如彼之眾士而撰矣。第三，詞義分三：廣釋 #=v1-W=-.:-0<+-.-+$-^}:-0-06m-W=-.:-0<+-.-+$-k &}=-!q- 
三智、廣釋四加行、廣釋法身。 W=-.:-0<+-.8}k k+$-.}-;k +},-`o-#({:-A-M1-1= {,-0<+-.-+$-k  
初者分三：釋所希求相智、 +{:-0E}+-.8m-;1-<{=-0<+-.-+$-k ;1-<{=-M1-.:-+#-A{+-<m-9,- 
釋登彼道智、釋能淨道智 ;#-#6m-<{=-0<+-.8}k k+$-.}-;k 131=-^:-0-+$-k &}=-0%t- 

010 

支分基智。初者分三：銜接文、廣釋 W=-.:-0<+-.-+$-k !0=-0&q-08}k k+$-.}-,mk +{-W:-0&q=-.8m- 
十法、段落總結。初者，如前 15盡述 +},-\o,-0%,-,=k +$-.}:-M1-.-*1=-%+-1= {,-.-(m+-0<+-.:-06{+-+{k  
歸納義已，尊意欲先釋一切相智也；  ={1=-0[ {+-=}#=-#=v$=-6{=-=}k kM1-1={,-+$-.}:-8&+-.8m-Wv-13,-9}+-+{k  
宣說「發心」等矣。先述相智有其原因也； 1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-1-;v=-.-1$},-=v1-`o-K}#=-.:-8+}+-.8m-#`o;- 

欲求現實證悟不餘現觀次第之諸  
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A-M1=-<m=-1*:-M1-.-*1=-%+-1={,-.-(m+-*}0-.:-A-+#}=-.=-=}k k 
015
                                                         

所調眾，最終需應得一切相智故矣。 +{-+#}=-){k &{+-`o-#({:-A8m-8K=-0v8m-#2~-0}-9m,-.8m-@m:-+{:-*;k  
需彼也；係所專為之主要果之故。應成彼； W,->m-&{+-`o-A-08m-#`o;-A-A$-&u0-={1=-+.8-R-,-1{+-.8m-A$-&u0- 
莊嚴論所專為所調眾菩薩，欲求隨於 8+=-.-+$-+-W:->m-=$=-W=-M1=-#<{#=-.8m-I{=-=v-1*v,-.:-*}0- 
過現眾佛逝往之後而得無上菩提 .:-8+}+-.=-=}k k*}#-1:-8&+-:m#=-<$-k ={1=-0[ {+-+$-#+1=- 
故矣。或問：於初時講述雖合理，然何故 $#-=}#=-21-6m#-0<+-.-%m-9m,-6{-,k +{-+#-8&+-.:-:m#=-){k M1- 

020 

唯釋發心與教誡等耶？講述彼等為合理也； 1={,-+{-&q+-.8m-3n#-;{8v:-A=-.-M1-.:-0<+-.8m-"}-,=-9v;->m=-9v;- 
尊意欲以詳疏彼相智歸納頌之門，以對境 
P88
 

%,-W=-.:-13},-06{+-.8m-@m:k 131=-^:-8+m-+$-8H-0:-8}#-    
pdf106
 

廣大表示有境之故。如此銜接詞般，配合 1-\o,-;-^:-,=-0<+-.-A{+-.-,mk O}$=-.-$}-13:-0[ {+-.8m-M1-06#- 
一切後文而解釋者，是愚昧生奇罕之理論， 9m,-.=-1"=-.=-80+-.:-1m-A-% {k 0-Q$-#m-13,-(m+-,}#-=}#=- 
故學者未應致力也；黃牛之性相，項肉等 8`o=-.8m-+},-W#-.:-<-8/v$=-.-+$-k 1E m,-.:-.#=-.-8@$-0- 
集合物，需解釋為後腦堆肉、脖子皮垂 =}#=-<m-0<+-.-A{+-+#}=-.-:{-<m#-0%,-0%}=-<m-#`o;-A:-1m-:v$-08m- 

005 

等，暫時未堪為論典所調之 @m:-:}k k#(m=-.-;-M1-1= {,-*}0-.8m-&{+-`o-+1-0%=-.8m-0=1-.-+1- 
故矣。第二分三：釋為得相智而立誓之    0%8-0<+-.-+$-k +1-0%8m-+},-au0-.8m-*0=-% },-.8m-#+1=-$#- 
心意__立誓 1、釋講述成辦立誓事方便之教誡 2、  
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0<+-.-+$-k #+1=-+},-'m-W:-au0-.8m-au0-.-0<+-.8}k k+$-.}-;k  
釋如何成就教誡義之禪修 3-8。初者分二： ] m8m-+},-+$-k 9,-;#-#m-+},-)}k k+$-.}-;-*#-&{,-={1=-0[{+-[ {-08m- 
總義、支分義。初者分四：生大乘發心之所依、 K{,-+$-k Wv-+$-k $}-0}-+$-k /,-9},-,}k k+$-.}-,mk * },-={1=- 

010 

原因、本質、利德。初者，生願心之 [ {-08m-K{,-,mk *{#-&{,-;-1}=-<m$-=$=-W=-*}0-.:-8+}+-.8m-[-+$- 
所依者，勝解大乘且欲得佛果之天與龍等  Pt-;-=}#=-.-;-9$-[ {8}k k8'v#-.-A$-&u0-<m-={1=-A$-=-+$-k ;1- 
亦生起矣。行菩提心者，《菩薩地》與《道炬論》 a },-`o-+{8m-K{,-=}-*:->m-& }1-.-+#}=-.:-0<+-.-,mk K{,-=+-.:-%,->m- 
釋彼所依需有別解律者，係針對特別 +0$-`o-A=-.-9m,->mk 8+}+-.8m-[8m-K{,-+$-k #}$-18m-K{,-%,->m-A$- 
所依也，然欲天所依、上層所依者之某 &u0-={1=-+.8-"-%m#-#m-Wv+-;-9$-9}+-.8m-@m:-:}k k#(m=-.-,mk     

015
                                                                 

些菩薩相續亦有故矣。第二， 0U0-0_p=-;=k =$=-W=-<m-!q-1*}$-,=-8+m-W-0v-*}0-,-$1-.-+$- 
《集學論》釋發心四種情形：見佛身 =$=-W=-+$-A$-&u0-={1=-+.8-M1=-< m-1*v-0=1->m=-1m-=0-.-1*}$- 
已心思若得如此、見聞眾佛菩薩之 *}=-=}#=-+$-k *#-&{,->m-0%,-.-ao0-.-1-07}+-.-+$-k ={1=-%,- 
不可思議威勢、不忍大乘聖教沈沒、 &q#-0#;->m=-1,:-0-1-07}+-,=-={1=-0[ {+-.8m-3u;-06m-0<+-;k Wv-  

pdf107
 

不忍有情為苦所迫。所釋由四因、 06m-+$-k V{,-06m-+$-k %}0=-06m-;=-[ {-0:-0<+-.-M1=-,mk Wv-   
020 

四緣、四力而生起者，  V{,-1*8-&}+-.8m-9,-;#-_p-9m,-;k #6,-#=v1-9$-=$=-W=-+},- 
確定為因緣支分，其他三者亦唯為希求 
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#({:-> m-={1=-0[ {+-21-6m#-9m,-1}+k 8+m:-+$}=-=v-0%,-.-,m-] }+-.8m- 
佛果之發心，此處正述者係作為行持 K{,-A{+-.8m-={1=-0[ {+-<m-#2~-0}-13,-(m+-9}$=-=v-Q}#=-.-9m,-.=k  
所依之主要發心，性相盡皆圓滿， 
={1=-%,->m-&q#-0#;-1-07}+-,=-+{-+$-K;-0:-8+}+-.8m-$ m$-I{=-\o,- 

故確定必需：不忍有情受苦而以悲為動機欲求 ,=-0U$-0-${=-.:-+#}=-.-9m,-,}k k#=v1-.-;k 13,-(m+-+$-k +A {- 
離彼。第三分三：性相、分類、 0-+$k * },-8'v#-#m-=+-.:-:}k k+$-.}-,mk #6,->m-+},-`o-9$-   

005 

願行之差別。初者，與為他事之故追求 +#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0-+},-#({:-> m-8`o,-.-+$-k 13u$=-X,->m-={1=- 
純真圓滿菩提之希求相應之特 =+-.:-%,-,}k k8+m-0[ {+-.-;-#6,-+},-+},-#({:-+$-k A$-&u0-+},- 
別心。生此者，追求他事想與追求 #({:-> m-0=1-.-^ }$-08m-3u;-;-=}#=-.-,m-I{-02t,-R}-07$-E#=-.8m-+.;- 
菩提想修心之方式等，有尊德洛桑札巴 07$-.}8m-6;-#-,=-14+-.8m-1$},-.:-K}#=-.8m-W,->m-:m1-.-;=-<{=- 
吉祥賢親撰之《現觀莊嚴次第》，由之可 .:-A8}k k#(m=-.-,mk * },-.-+$-8'v#-.8m-={1=-=}k k#=v1-.-,mk   

010 

了解。第二，願心與行心。第三， " }1-:m1-;=-8E}-0-+{-+#-;-/,-.8m-@ m:-=$=-W=-=v->o:-%m#-%{=-#$- 
《修次第》謂：「謂為利彼等有情故願成佛， *}#-1:-+},-`o-#({:-0-+{-,mk * },-.8m-={1=-=}k k#$-/,-&+-& }1-.-07v$- 
某初時彼追求想者，為願心也。為利某者而取得 % {-3~#=-M1=-;-bo#=-.-+{-,m-bo#=-.8m-={1=-=}k k6{=-#=v$=-.-+$-k  
律儀入於諸資糧，彼即行心。」 ] }+-8'v#-;=-+{-#(m=-<m-+.{-14+-.-,mk 8E}-0:-8+}+-+$-8E}-0-9mk A{-  

pdf108
 

《入行論》說明彼二之喻：「欲求走往與走往，   
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K#-'m-W:-<{=-.-W:k +{-06m,-1"=-.=-8+m-#(m=-<mk kA{-K#-:m1- 
015 

各別如何了知般，如彼學者依次知，此二者之 06m,-<{=-.:-Ak k6{=-E}$-={:-+{:-0E}+-.:-A8}-$1-.-#6m:-A=-.- 
各別矣。」心忖：「當往彼大城矣。」以之為 ;-#}1-.-8+}:-.-;-=}#=-.8m-;v=-<m-A-0=-+$}=-=v-7m,-.-+$-k 1-7m,-.- 
基礎已，有受移步等身活動所正攝持與不攝持 #(m=-=v-9}+-.-W:k ={1=-0[ {+-<m-] m8m-13,-(m+-bo#=-.:-=+-.:-1{+- 
二類。同彼般，在發心總性相上無差 .-;k ] }+-.-(1=-=v-;{,-.8m-A-0=-+$}=-=v-7m,-.-+$-k 1-7m,-.-#(m=- 
別，受行持修持事正攝持與不攝持則可分為二 =v-+A {-0-,m-;v$-#-18m-9$-+},-9m,-;k 8'v#-& }1-R$=-,=-] }+-.-;- 

020 

類，彼亦為前引經文之義。承許取行心律已，學 U }0-.8m-3|-* },-={1=-1{+-.:-8+}+-.-,m-+{-+#-#m-+},-1-9m,-){k +{-9$- 
行持時無願心者，非彼等之義也；彼亦 
P90
 

8+m-W:-8'v#-& }1-07v$-08m-I{=-=v-9$-] }+-.-;-U }0-.-;-R}8m-8'v#-3u;- 
如此，取行心律已學行持時，內心之趨入方式亦 #(m=-9}+-+{k ={1=-0[ {+-<m=-\o,-,=-0U$-0-21-`o-1-7+-#)}$-08m- 
有二，不唯以發心為動機，且增長捨心 ={1=-.-( {;-08m-M1-0-<:-08m-`o=-(m+-,k M1-1={,-+},-#({:->m-H,- 
之形相出現時，正式有期望於追求相智 8`o,-`o-:{-+$}=-=v-9}+-.-,m-]}+-.-(1=-;{,->m-A-0=-+$}=-=v-7m,-.8m-+},- 
之憶念希求，即行持修持事正攝持之義； 9m,-;k +{-W-0v-1{+-.8m- ò=-,-+$}=-=v-1-7m,-.8}k k+{=-,-* },-={1=- 

005 

無似彼之時，即不正攝持。彼故承許願心 ,m-3~#=-;1-,=-07v$-% {-=-*}0-,=-<$-"=-R$=-.-;-({=-.-1{+-.:- 
由資糧道起有，雖已得地起亦有，見其無過 1$},-){k =-*}0-,=-% }$-.-(m+-<m-+},-1$},-=v1-`o-K}#=-<$-k +{=- 
失也；得地已雖現證空性義，彼不 
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+$}=-=v-1-7m,-.8m-={1=-0[ {+-!0=- ò-1:-8Ap$-08m-@m:-:}k k8'v#- 
正攝持之發心，於諸多階段出故矣。雖 & }1-+$-8'v#-={1=-#(m=-8#;-9$-+{-0[ {+-.-,m-& }1-.-07v$-08m-+0$- 
行心律與行心相違，然應知唯由取得律儀 "}-,-;=-<{=-.:-A8}k k8'v#-={1=-,m-3~#=-;1-,=-=$=-W=-<m-=8m- 

010 

之故而生彼，行心則由資糧道至佛地。 0:-:}k k8+m:-0<+-.-\o,-Q}0-A$-&u0-<m-={1=-<m-+A{-0-9m,->mk +},-  
pdf109
 

此處所釋為世俗菩提心之分類，非 +1-.8m-A$-&u0-<m-={1=-< m-+A{-0-,m-1m,-;k +{-#(m=-<m-=+-.:-,m-R-,- 
勝義菩提心之分類。彼二之差別，前者非唯 1{+-.8m-A$-&u0-<m-+},-+1-.8m-#,=-;v#=-21-;-={1=-.-1m,-.:-\o,- 
思及無上菩提之勝義實相，亦思及世俗 Q}0-.8m-!q-;-9$-={1=-.-,m-#-1-9m,-;k A$-&u0-< m-+},-+1-.8m-#,=- 
佛身；後者唯如水置水思及菩提 ;v#=-808-6m#-;-&u-;-&u-06#-#m-3u;-`o-={1=-.-,m-@ m-1-%{k +{-,m-1*}$- 

015 

之勝義實相，彼則於得 ;1-*}0-9,-&+-,-9}+-<m-=}-=}-[ {-0}-;-1{+-+}k k06m-.-,mk #,=- 
見道位起方有，異生無矣。第四，暫時上 !0=-$,-8E}8m-Wv-#:-0=#=-8+#-%m$-@ m-1-8J}-8&+-.-+$-k 0+{- 
淨化前積惡趣因且中斷後續、新積 8E}8m-Wv-#=:-`o-#=}#-%m$-#:-0=#=-.-M1=-7+-.8m-1*8-1{+-.-+$-k  
善趣因且諸前積者無窮盡邊、成為 [-+$-0%=-.8m-8'm#-K{,->m=-@#-A-08m-8}=-=v-8>o:-0-+$-k 1*:-R- 
與天神等世間者之適宜所禮敬；究竟上 ,-1{+-.8m-A$-&u0-*}0-.-=}#=-<m-/,-9},-,}k k#(m=-.-;-+<o=-1-13,- 

020 

得無上菩提。等等利德矣。第二分二：本文 (m+-+1m#=-.-+$-0%=-.-0<+-.-+$-k 8J}=-+},-+A{-0-0<+-.8}k  
釋性相與所緣、引伸義釋分類。 
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P91
 

k+$-.}-;k 13,-(m+-+$-k +{-${=-.8m-9,-;#-+1m#=-.8}k k+$-.}- 

初者分二：性相、定彼支分為所緣。初者 ;k ]m8m-131=-^:-0-+$-k P-0-+$-k 8E{;-08}k k+$-.}-,mk  
分三：總銜接文、根本文、註釋文。初者，  ={1=-0[ {+-.-:$-#m-$}-0}-+{8m-+1m#=-.-+$-0%=-.k #(m=-.-,mk  
發心，自己之本質與彼之所緣。第二，  8+m:-0%,-*{#-.-&{,-.}8m-={1=-0[ {+-.-,m-13~,-A8}k k={1=-%,-#6,- 
此述大乘發心者，為所表；為令其他有情 &q#-0#;-1*8-+#-;=-E};-08m-+},->m-@m:-_p-9$-+#-.:-Q}#=-.8m-A$- 

005 

解脫所有痛苦一事之故，而欲求純真圓滿之 &u0-8+}+-.-+$-13u$=-X,->m-={1=-=+-.:-%,-13,-(m+-+}k k8+m:- 
菩提，與彼相應之特別心，即性相。此處 +},-+$}=-=v-*{#-&{,-={1=-0[{+-0%,-,=-+{-;-8+}+-.8m-a=-0%,-.-,m-  

pdf110
 

正式義為述大乘發心，其中以「欲求」而述者， +#}=-.-=+-.:-%,->m-+},-`o-9m,-){k 1m$-8+m-21->m=-8/$=-.8m-#6,- 
係為特別必要性，唯以此名引出欲求 +},-8+}+-.-+$-k A$-&u0-8+}+-.-#(m=-<m-+},-8+m:-co#=-;-0%,-){k  
他事與欲求菩提，二事在此為間述， +{-9$-#6,-+},-8+}+-.-={1=-0[{+-<m-Wv:-+#}=-.-+$-k A$-&u0-8+}+- 

010 

彼又為了解需欲求他事作為發心因，需 .-E}#=-=v-+#}=-.:-<{=-.8m-&{+-9m,-){-8&+-.:-8>o:-:}k k+{=- 
欲求菩提作為助伴，後將述之。彼故 ,-8+}+-+}k k#$-,-R-,-1{+-.8m-A$-&u0-0}k k#$-#m-&{+- ò-,k #6,- 
曰：「欲求矣。於何耶？無上菩提。為何耶？ >m-+},-`o8}-6{=-.=-+},-`o-#({:-A-A$-&u0-+$-#6,-+},-#(m=-A$-&u0- 
為他事。」故所追求者為菩提與他事二者。雖 # },-;-8Ap$-9$-+{-#(m=-+},-#({:->m-0=1-.-,m-#}-:m1=-X}#-% {-0[ {+- 
菩提在前，然應知追求彼二之心意需順  
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+#}=-.:-<{=-.:-A8}k k#=v1-.-;k 3n#-+},-+$-k P}+-.-   
015 

序相反而生。第三分二：詞義、 ($-08}k k+$-.}-,mk #6,->m-+},->m-@m:-_p-*}#-1:-:$-(m+-=$=- 
斷諍。初者，心忖：「為他事之故，自己 W=-=v-Es0-,=-:m#=-%,-#=v1->m-!;-0-'m-W-0-06m,-`o-80+-.:-A8}- 
先成佛已，依據三種姓緣份如何而當努力矣。」 $1-`o-={1=-0[{+-.-&}=-%,k #(m=-=v-9}+-+{k #6,->m-+},- ò-9$- 
而發心作為有法，有二也；已入其之性相者， +#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0-8+}+-.8m-13,-(m+-bo#=-.8m-* },-.-={1=- 
即為他事之故而欲求純真圓滿之菩提，為願心 0[ {+-+$-k 8'v#-.8m-$}-0}-(m+-M1-.-#(m=-=}k k#(m=-.-;k P}+- 

020 

與行心之本質性二類矣。第二分二：提諍、 .-+$-k ;,-,}k k+$-.}-,mk k9$-+#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0- 
回答。初者，或問：「欲求純真圓滿菩提  
P92
 

8+}+-.8m-+},-#({:->m-8`o,-.-&}=-%,k 'm-W:-,-={1=-0[ {+-.-9m,-.:- 
之追求希求想者作為有法，如何成為發  8>o:-){k 1-9m,-.:-*;k ={1=-;=-Ap$-0-9m,-.8m-=0-% {k  
心也，理應非，週遍為心所也； A$-&u0-8+}+-.-,m-+{-+},-`o-#({:-0-+#{-08m-&}=-;-8`o,-.-9v;-=}-=}:- 
欲求菩提者，追求彼，為希求善法，  ${=-.-,$-3,-8`o-A {+-<m-/v$-.}=-0&q=-.-9m,-;k ={1=-0[ {+-.-,m-  

pdf111
 

為五別境中行蘊所攝；發心者，某心，  ={1=-#$-6m#-9v;-=+-.:-`o-8/#=-.-+},-#(m=-9v;-`o-'$-0-%,-`o-  
005 

具殊勝對境，二事所顯為對境而出， 8Ap$-0-1-9m,-,1-% {-9m,-.8m-@m:k %{-,k P}+-.-8+m8m-+},-;-3n#-808- 
非耶？是之故。」此諍論之義，唯重  6m#-;-8&{;-0-+#-,-:{k ={1=-0[ {+-8+}+-.:-06#-.-;-8+}+-.- 
詞句眾云：「安立發心為欲求，  
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={1=-0[ {+-1-9m,-.:-*;-0-8/{,-.-"}-,-1{+-.8}k k6{=-7{:-0-,m- 
非唯引過：欲求非發心。」若提諍者 P}+-.-.}8m-0=1-.-;-9$-8+}+-.-={1=-0[{+-<m-13,-(m+-`o-06#-.:- 
之心意，亦於安立欲求為發心之性相而 P}+-.-,k 13,-(m+-+{-#$-;-bo#=-.8m-13,-#6m-8+}+-.-+{k ={1=-0[ {+- 

010 

提諍：「彼性相所趨入之事例欲求，需承許彼 `o-"=-;{,-+#}=-$1-.-K}#-.-+$-X,-.-9m,-,k 8Ap$-0=-"=-;{,- 
即發心。」若具前尋思而出，故何有 1{+-.8m-#}-!0=-#-;-9}+k U }0-+.},-"=-;{,-1{+-.8m-P}+-.-0!}+-,=-+{8m- 
無承許之階段？軌範舉出無承許之諍論，引出 ;,-8+{0=-.-/$=-,=-0%,-0%}=-P}1-.-,m-1-9m,-,}k k*;-0-+{8m-=0- 
彼之答覆而撰論典者，非矣。軌範亦承許 .-U }0-+.},->m=-<$-6;->m=-06{=-.=-;,->m-+$}=-;-#,}+-A{+-+{-(m+- 
彼過之週遍性，故答覆之正式能害即彼。 9m,-;k +{=-={1=-={1=-Ap$-Q=-*-++-`o-0%,-)}-6{=-7{:-0-,mk 8#;- 

015 

或云：「彼述心王心所質相異。」係相違也， ,-Q=-*-++-<m-=0-.-3$=-.=-<$-0au0-1m-ao=-=}k k#(m=-.-;k  
梵天亦未能成立質相異之週遍性。第二  #6,-+},-8+}+-.8m-1m$-#m=-0)#=-.-+$-k A$-&u0-8+}+-.8m-1m$-#m=- 
分二：取名欲求他事、取名欲求菩提。 0)#=-.8}k k+$-.}-,mk ={1=-Ap$-9m,-,-={1=-0[{+-1-9m,-.-0+{,- 
初者，若是心所則確真並非發心，  1}+-<m-8},-<$-={1=-0[{+-<m-13,-(m+-% },-.8m-!0=-8+m:-&}=-%,k  
然在此述發心性相之階段作為有法，  ={1=-0[ {+-;-8+}+-.8m-1m$-#m=-({-0:-0)#=-.-;-0K{,-.-9m,-.=-#6m- 

020 

依賴於發心近取名為欲求，故無承許 1*v,-"=-R$=-.8m-({=-.-1{+-+}k k&}=-#=v1-3$-0=-0)#=-.8m-@m:k  
基相順之過失。齊備三法而取名之故。 
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P93
 

8+}#=-.8m-Wv-13,-9}+-+{k Wv8m-1m$-#m=-8K=-0v-;-0)#=-,=-0%,-  
pdf112
 

有取名之原因也；以原因取名而述果 .-9m,-.8m-@ m:k #6,-+},-+},-#({:->m-8`o,-.-+$k *{#-&{,-={1=- 
之故。追求他事之希求與大乘發心成為 0[ {+-Wv-8K=-=v-8>o:-){k +#{-08m-&}=-={1=-%,-1*8-+#-&q#-0#;- 
因果，若有追求他事，性相為希求善法， +$-K;-0-;-8`o,-.8m-13,-(m+-<m-#6,-+},-+},-`o-#({:-0-9}+-,-+{8m- 
一切有情離諸苦，隨其後定即發起 I{=-=v-${=-.:-A$-&u0-<m-={1=-0[ {+-.=-=0-;k +{-# },-`o-1-=}$-,k 

005
                                                            

菩提心故，為週遍，若前時無彼， 8+m:-0%,-.8m-={1=-0[{+-13,-(m+-Q}#=-.-1m-[ {-08m-@m:k #6,-+},-+},- 
此述發心，未生圓滿性相之故。取名追求 #({:-> m-1m$-#m=-0)#=-.-;-+#}=-.-9}+-+{k +{-W:-#6,-+},-+},- 
他事，有必要性也；為知謂：「如前 `o-#({:-08m-A$-&u0-={1=-+.8m-Wv+-;-] }+-.-K{,-={1=-0[ {+-+$-k  
追求他事之菩薩，其相續行持之所依 ] }+-.=-0&q=-.8m-+#{-08m-&}=-*1=-%+-8/{;-0:-8>o:-:}-6{=-<{=- 
發心，行持所攝之一切善法將增長矣。」 .:-A-08m-&{+-9m,-.8m-@m:k +$}=-;-#,}+-A{+-,m-#:-0<+-.-+{-(m+-+}k k 

010 

之故。正式能害即前所釋。 !0=-8+m:-+},-#({:->m-8`o,-.-A$-&u0-+},-#({:-;-8&+-.-,mk /-:};- 
有謂此階段追求之希求係追求菩提者，  _p-@m,-.8m-;1->m-:m1-.8m-M1-#6#-%t$-7+-21-9$-1m-<{=-<m$-k 8+m:- 
些略未知到彼岸道次第理論，而且不知 #+#=-#6m-+$-0)#=-&}=-#),-;-/0-.=-%m-A {+-.-1-<{=-.-9m,-,}k k  
為何在此處抉擇施設基與施設法。 +{=-,-8+m:-%t$-7+-0I}+-,k A$-&u0-<m-1&}#-_p-={1=-0[{+-.8m-#-:};- 
彼故在此當略為解釋，發起殊勝菩提心之  
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_p-% }$-.-(m+-K}#=-.-8E}-+#}=-.-,mk #`o;-A-#(m=-<m-+0$-.}-M},-.}- 
015 

前時需先證空性，係二類所調中之利根者，  ;-9m,->mk eq;-.}-;-${=-.-1{+-;k +{-;-9$-*}#-1:-={1=-0[ {+-.8m-`o=- 
然鈍根則不一定，其亦於最初發心之彼 (m+-,=-$ m$-I{8m-$m$-.}-%,-`o-8>o:-+#}=-.-9m,-,}k k+{=-,-8+m:-0%,-.8m- 
時起需具悲心之精華。彼故，為應知 ={1=-0[ {+-;-${=-.:-$ m$-I{-&{,-.}-# },-`o-8E}-+#}=-.:-<{=-.8m-&{+-`o- 
此處所述發心決定需先有大悲心之故，  #6,-+},-+},-#({:-> m-1m$-#m=-0)#=-.-9m,-;k $ m$-I{-13,-(m+-Q}#=-.-  

pdf113
 

取名追求他事。彼悲心性相圓滿即 +{=-H$=-.8m-={1=-0[ {+-9}+-.-] }+-.-;-U}0-8+}+-$$-#m=-8Ap$-;k +{- 
020 

可引出發心，自然即欲學行持， 9}+-,-M1-1= {,->m-Wv8m-+#{-08m-&}=-*1=-%+-8/{;-.:-8>o:-6m$k +{- 
若有彼，相智因之一切善法將增長，而且 
P94
 

W:-<{=-.8m-&{+- ò-9$-0)#=-.-9m,-,}k k&}=-#%m#-;#-1*m;-`o-1&m=- 

為如彼而知之故亦行取名。如所宣曰：「若掌 ,-&}=-*1=-%+-;#-1*m;-`o-1&m=-.:-8>o:-:}k k#%m#-.}-#$-6{-,- 
心有一法，則掌心將有萬法。一者何耶？  $ m$-I{8}k k6{=-#=v$=-.-W:k *{#-.-&{,-.}8m-;1-;-8'v#-.:-8+}+-.- 
悲心矣。」眾士欲入大乘道，於初中後 M1=-<m=-*}#-1*8-0:-#=v1-`o-#;-&{-0=-*}#-1:-$ m$-I{-0" }1-.:-A- 
皆為重要，故初時當禪修悲心。 6m$k +{-1-(1=-.:-13,-(m+-Q}#=-.-#}$-,=-#}$-`o-8/{;-0-9}+-,k  

005
 

且若彼不衰損而性相圓滿，由上增長向上， ={1=-0[ {+-+$-]}+-.-9}$=-=v-Q}#=-.:-8>o:-:}k k6{=-*{#-.-&{,-.}8m- 
曰：「發心與行持將盡圓滿矣。」為精通 ;1->m-#}-:m1=-;-1"=-.:-<{=-.8m-&{+-`o-8+m:-*{#-&{,-={1=-0[ {+-;- 
大乘道次第之故，當知此處就大乘  
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#6,-+},-+},-#({:-> m-8`o,-.8m-1m$-#m=-0)#=-.:-<{=-.:->m=-<m# k  
發心而取名為追求他事之希求。 8+m-;-0K{,-,=-0I}+-.:-A-0-1$-% {-1-c}=-=}k k#(m=-.-,mk +},-#({:- 
依此所詮多矣，不贅也。第二，第二項 >m-8`o,-.-#(m=-<m-M1-.-#%m#-_p-A$-&u0-+},-#({:->m-8`o,-.8m-+0$-`o- 

010 

追求之希求，一方面上就追求菩提之希  A=-,-9$-8`o,-.8m-1m$-#m=-0)#=-.-9m,-.=-#6m-1*v,-"=-R$=-.8m- 
求而言，亦取名希求，故無承許基相 ({=-.-1{+-+}k k8K=-0v-;-:{-0-8&8-08m-* },-;1-,m-+},-`o-#({:-0-% {-+{- 
順之過。期望於果所發願望即追求，彼 9$-8+m:-9$-+#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0-8+}+-.-(m+-9m,-;-={1=-0[ {+- 
在此處即欲求純真圓滿之菩提。發心作為 .-&}=-%,k A$-&u0-+},-#({:-> m-8`o,-.8m--1m$-#m=-8+}#=-.8m-Wv-13,-  

pdf114
 

有法，取名為追求菩提之希求，有其原 9}+-+}k k+{-+$-13u$=-.-T=-[,-%m#-] }+-.8m-@m:k +{8m-a:-0%,-.-,m- 
015 

因也；與彼以五相應同行之故。「彼」詞所述者， +#}=-.-+$-0%=-){k +{-W:-,-A$-&u0-={1=-+.8-M1=-;-*},-;1- 
係與必要性也；係應知謂：「若如彼，菩薩眾 0<+-.-+{-+$-X,-.8m-={1=-+{-[ {8}-6{=-A-0:-<{=-.:-A-08m-@m:-_p-9m,- 
發起具有所釋彼願望之彼心矣。」之故。  .8m-@ m:-*{#-.-&{,-.}8m-8'v#-" }-*{#-.-&{,-.}8m-={1=-0[ {+-`o-<{=- 
為知大乘之入門為大乘 .8m-&{+-`o-9m,-){k 3n#-1$=-=v-+}#=-.=-1-c }=-=}k k+$}=-;-#,}+-A {+- 
發心之故，恐詞過繁不贅矣。正式能害者，  ,m-#:-W:-:}k k#(m=-.-;k H m-0-+$k ;,-,}k k+$-.}-,mk 13,- 

020 

如前矣。第二分二：提問、回答。初者，不唯 (m+-;-8J}=-.8m-H m-0:-1-7+k 9$-8K=-0v-#$-8+}+-.8m-0+#-(m+- 
於性相引發詢問，亦問：「所欲某果之體性， 
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P95
 

9$-+#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0-+{-,m-#$-9m,k #$-#m-+},-`o-={1=-0[ {+- 
彼純真圓滿菩者何耶？為何事而發心，  .k #6,-> m-+},-,m-#$-9m,-6{-,k #(m=-.-;k P-0-+$k 8E{;- 
他事者何耶？」第二分二：根本頌、註解文。 .8}k k+$-.}-,mk +1m#=-9v;-A$-&u0-+{-+$-#6,-+},-+{-,m-&}=-%,k  
初者，所緣境彼菩提與彼他事者作為有法， W=-8Km$-0&q=-.-#=v1-#-;=-0&q=-.-+$-k W=-.8m-" }-,=-0I}+- 
應知由廣中略三品攝略、廣大門而 .:-<{=-.:-A-% {k 1+}-0:-1-;=-0%,-.-06m,-`o-#6,-#(m=-;=-<$- 

005
 

詮釋也；依據中品經籍所述，其他二者亦齊備 +},-3$-0:-0%,-.8m-@m:k U }0-+.},->m-+#}$=-.-+{-"}-,-06m,-`o-#,=- 
意義而述之故。軌範之尊意唯依彼而住也； ){k 8+m8m-*+-<m-8E{;-&{,-`ok 8/#=-.-% }$-J#-(m-co-T-.8m-1+}-'m- 
《大註》在此方面釋曰：「將如實詮釋 W-0-06m,-`o-0I}+-.:-A8}k k6{=-0<+-.-+$k +A{-0-%},-.8m-!0=- 
聖二萬五千經。」在述分類階段亦曰：「某 =v-9$k #$-#m-@m:-1+}-& {-:m,-.}-&{-8+m-,mk <{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,- 
故此大經藏珍寶者，趨入近集攝二萬五千 .-% }$-J#-(m-co-T-.8m-+},-({-0:-0&q-0-;-8'v#-.-9m,-,}-6{=-#:-0<+-.- 

010 

般若經之義。」唯如前所釋也。 "}-,8}k k+{-!+-`o-9$-U }0-+.},-@ }#=-<m-Q$-.}=k +{-W:-'m-!+-0<+- 
陳那軌範亦釋彼詞謂曰：「如彼諸語(中品)之所 M1=-<mk k0W+-% }$-8+m:-+},-1-3$-1{+k k8+m:-#bo$-0&q=-.-9m,-8+}+-  
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釋，此八千無不備義，承許此(八千)即攝略典，  +{k k+},-,m-'m-!+-#=v$=-+{-(m+k k%{=-0<+-.=-1+}-06m,-`o-6{=-.- 
實則即彼諸語(中品)宣。」故所謂「依經籍」，  % }$-J-(m-co-T-.-;-${=-.:-0<+-+#}=-.8m-@m:-+$k 8E{;-0:-1+}8m- 
定需釋為《二萬五千頌》之故；註釋有謂  
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+},-+$-1m-8#;-0:-6{=-8Ap$-0-8+m8m-3n#-8E {;9m,-.8m-@m:k U }0-  
015 

曰：「未違經文義」，即此詞之註解之故。若欲說明 +.},->m-;v#=-8&+-.:-8+}+-,k &}$-.}-0!}+-.-=}#=-+$-1m-8#;-0:- 
軌範之軌則，無論如何未應說：「與《華嚴經》 6{=-8&+-.-M1-.-*1=-%+- ò-1m-A8}k k#(m=-.-;k +1m#=-9v;-#(m=- 
等未相違。」。第二分三：釋二所緣境、 0<+-.-+$k +{-(m+-Es0-7m,-.:-0%,-.-+$k "v$=-#6,-1m-8H {,- 
述彼二已成立、不引用其他根據之

 
.8m-Wv,-13,-,}k k+$-.}-,mk *{#-&{,-={1=-0[ {+-<m-+1m#=-9v;-9v1- 
原因。初者，大乘發心之所緣境，廣略二品

 

0:-1-06m,-`o-W=-0&q=-#(m=-;=-<$-0%,-.=-W;-08m-9v1-M1-.-#=v1-  
020
 

亦如同《中品般若》而講述，故三部般若
 

&:-;=-<$-0&q=-.-+$-W=-.8m-"}-,=-={1=-0[ {+-<m-+1m#=-9v;-9$- 
亦由攝略與廣大門講述發心之所緣境為純 
P96
 

+#-.:-Q}#=-.8m-A$-&u0-+$-#6,->m-+},-0%,-){k W=-0&q=-#(m=-;=-   
真圓滿菩提與他事也；廣略二品亦未違背

 
<$-% }$-J#-(m-co-T-.8m-1+}8m-+},-+$-1m-8#;-0:-){-1*v,-.:-+{8m-+},-'m- 
而隨順二萬五千頌經文義，如彼義如何般，

 
W-0-06m,-`o-1-3$-0-1{+-.:-0%,-.8m-@ m:k W=-0&q=-#(m=-,-+{-'m- 
無不齊備講述之故。廣略二品非無如彼

 
W-0-06m,-`o-% },-A{+-<m-$#-1{+-.-1-9m,-){k 9v1-0:-1-;=-A$-&u0-1+}:- 
如實講述之語詞也；中品佛母以略述與廣釋

 
0%,-+$-W=-0<+-0%,-.8m-+},-0I}+-A:-A=-,=-<{=-.:-A{+-.8m-+},-    

005
 

菩提之義作為所詮，係具能知義
 

%,->m-$#-+$k 9v1-0:-1-;=-0%,-.8m-#6,-+},-1+}:-0%,-W=-0<+- 
之詞句。中品佛母所述之略述廣釋他事之義，

 
<m-+},-:0-_p-% },-.-[s:-;{,-.8m-9v1-W=-.8m-$#-+$k 0W+-% }$-.-;=k  
於之諄諄極講述，即廣品佛母之詞句。《八千頌》宣
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:0-8A}:-A$-&u0-={1=-+.8-={1=-+.8-&{,-.}-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,- 
曰：「須菩提，菩薩大菩薩當由慧度

 
.-;=-0P1=-){-( }0=-.:-A }=-<m# k%{=-.8m-$#-#m=-0%,-.8m-@m:k  
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起始勇毅而行。」以前語詞講述之故。
 

W;-08m-9v1-M1-.-#=v1-&:-;=-<$-k 9v1-#=v1-&:-+$-1m-8#;-0:-  
010
 

有云：「係曰：『三部佛母亦未違背三部佛母
 

0%,-%{=-.:-8>o:-:}k k6{=-7{:-0-,m-W#-&}+- ò-<{=-.:-A8}k k9v1- 
而講述。』」應知其為雙面刃矣。或問：「中品

 
0:-18m-+},-'m-W-0v-%},-.-[s:-;{,-.-9m,-6{-,k cv-:m8m-0v-8+m-;-A$-&u0- 
佛母之義如何諄諄講述耶？」「舍利子，菩薩

 
={1=-+.8-={1=-+.8-&{,-.}-&}=-*1=-%+-M1-.-*1=-%+-`o-1$},-.:- 

大菩薩於此欲求於一切法一切相增上 Q}#=-.:-83$-W-0:-8+}+-.=-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@ m,-.-;-0P},-.:- 
圓滿成佛，故當精進於慧度矣。」

 
A8}k k6{=-.8m-A$-&u0-1+}:-0%,->m-+},-+$k cv-:m8m-0v-8+m-;-6{=-.-  

015
 

為略述菩提義；由謂「舍利子，於此。」
 

,=-^ m,-.-;-=}#=-.-/:-@m,-Hs#-.}-*1=-%+-;-^ m,-.:-A-0-+$-k ^ m,-.- 
至「於布施等一切六度，應未緣取所施、

 
.}-+$k ;{,-.-.}-;-=}#=-.-1m-+1m#=-.:-0au0-.:-A8}-6{=-.8m-A$-&u0- 
施者、取者等而觀修矣。」為廣釋菩提義；

  
W=-0<+->m-+},-#6,-#(m=-;=-0%,-.8}k k9v1-0:-18m-3n#-'-0&q=- 
其他二部(亦)講述矣。雖見可釋為唯攝略中品

 
.-;-0<+-`o-:v$-21-'$-9$-k +},->m-'-0&q=-.-;-8Em#-#} k&}=-\o,- 
佛母些略詞句，然為攝略其義則佳矣。於萬法

 
1$},-.:-Q}#=-.:-A$-&u0-.-,m-A$-&u0-<m-$}-0}-9m,-;k +{8m-*0=-] m:-   

020
 

增上圓滿成菩提者，為菩提之本質。彼之方，宣謂
 

<{:-@m,-;-U }0-.:-#=v$=-.-,mk *0=-<m-" }-,=-1+}:-0%,-.-+$-k /:- 
總體為學慧度者，由方便門略述也。宣謂
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P97
 

@m,-Hs#-#-;-%}$-(m+-K}#=-.8m-<{=-:0-<m=-7m,-.8m-" }-,=-0U0-.:-#=v$=- 
以證空慧攝持門學習六度者，

 
.-,mk *0=-< m-" }-,=-W=-.:-0<+-.8}k k9$-A$-&u0-={1=-+.8-={1=- 
由方便門廣釋也。經文曰：「又，菩薩大菩薩

 
+.8-&{,-.}-@}#=-0%t-:{-:{-6m$-#$-]v8m-Pt$-#m-A{-1-${+-<m-8'm#-K{,->m-"1=- 
欲求能令於十方一一剎土盡所有恆河沙數之

  
,-={1=-%,-#$-6m#-9}+-.-+{-+#-*1=-%+-/v$-.}-[#-1-1{+-.8m-B-$,- 
世間界，凡所有眾生彼等一切皆於無餘蘊之

 
;=-8+=-.8m-+Am$=-=v-9}$=-=v-B-$,-;=-8+8-0:-8+}+-.=k <{=-   

005
055 

涅槃法界中盡完全涅槃，
 

:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-;-0U0-.:-A8}k k6{=-.8m-#bo$-0:-18m-1+}=-  
pdf117
 

故當學習慧度矣」為中品經以方便門
 

#6,-+},-*0=-<m-" }-,=-1+}:-0%,-;k +{8m-+},-0&q=-.-,mk ={1=- 
略述他事也。攝略其義者，曰：「欲求依據

 
%,-*1=-%+-:m#=-%,-#=v1->m-!;-.-'m-W-0-06m,-`o-B-$,-;=-8+=-.- 
三種姓之緣份如何般，安置一切有情於

  
8+}+-.=-<{=-:0-< m-6{=-+$-k 9$-A$-&u0-={1=-+.8-={1=-%,-={:- 
涅槃，故當修此慧度。」又曰：「菩薩於慳吝有情

 
'-%,-M1=-,m-^ m,-.-;-6{=-=}#=-<m=k #6,-+},-*0=-<m-" }-,=-W=-  

010 

眾者，行布施。」等句，為方便門廣釋他
 

.:-0<+-;k +{8m-+},-0&q=-.-,mk ={:-'-%,-;-=}#=-.-M1=-^ m,-.- 
事，攝略其義者，曰：「欲求安置慳吝

 
;-=}#=-.-;-+#}+-.:-8+}+-.=-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-8+m-(m+-;- 
等眾於布施等，故當修此

 
0au0-.:-A8}g -g6{=-A-0-;-=}#=-.8}k k"-%m#-[s:-;{,-.8m-$#- 
慧度矣。」等句矣。某者曰：「諄諄一詞

  
0%,-0%}=-;-A=-,=k +{=-0&q=-.-+$-W=-.:-0%,-%{=-8&+-.-,m- 
係配合論典，彼表示攝略與廣大。」為無關
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8K {;-1{+-<m-3n#-% {k 9v1-#=v1-&:-;=-<$-k 0%,-0%}=-;=-W=-   
015
 

之詞也；理應：「三部般若亦曰，論典中有廣
 

0&q=-=v-0%,-%{=-.:-8>o:-08m-@ m:-+$-k #6,-+},-+$-A$-&u0-W=- 
略講述。」之故。在分類段落，將講述

 
0<+-:0-+A {8m-!0=-;-8&+-.-,mk +{:-0<+-1}+-<$-!0=-8+m8m-+},- 
廣釋他事與菩提者，雖於彼有釋，然非此段

 
,m-1-9m,-;k 9$-0&q=-.-13,-(m+-% },-.8m-P-3n#-+$k W=-.-:0- 
落之義。又謂：攝略為講述性相之根本文，廣大為

 
+A{8m-P-3n#-;-8&+-.-,mk "-#$-3u#=-3u#=-<m-0<+-.:-#=;-;}k k 
分類之根本文者，顯然為信口而說之詞矣。

 
#6,-+},-,m-8+m:-#6,-Wv+-<m-B$-8+=-9m,-;k +{-*0=-W=-0&q=-<m-  

020   
 

他事者，在此為他相續之涅槃。彼方便，由廣略門
 

" }-,=-0%,-)}k k#(m=-.-,mk +1m#=-9v;-#(m=-#}$-`o-0au0=-.-+{- 
而述矣。第二，前 4 個引文已成立二所緣境，

  
P98
 

W:-,-={1=-0[ {+-.-,m-#6,->m-+},->m-@m:-9$-+#-.:-Q}#=-.8m-A$- 
若依彼，則應知發心者，其體性係為他事之故  &u0-8+}+-.8m-0+#-(m+-9m,-.:-<{=-.:-A8}k k#=v1-.-,mk #2t#-;#-  
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而欲求純真圓滿之菩提矣。第三，經文、
  

#m-#bo$-#=v$=-:0-;=-!0=-<m-+},-={1=-0[ {+-<m-+1m#=-9v;-% },-.-[s:- 
至言諄諄講述階段義發心之所緣者，

  
;{,-.-9v1-#=v1-.}-*1=-%+-;=-<$-#=v$=-1}+-< mk 8E{;-.-8+m:-   

005
 

三部佛母一切亦皆有宣說，然在此註不
 

"v$=-(m+-`o-+$}=-=v-1-Km=-=}k k1+}:-0&q=-.-21-6m#-8&+-.:-8+}+-  

正式寫根據矣。欲僅略略講述，
  

;k 3n#-1$=-=v-+}#=-,=-1-Km=-.8m-@ m:k #(m=-.-;k 131=- 
然恐文繁而不寫之故。第二分三：銜接文、

 
^:-0-+$-k P-0-+$-k 8E{;-.8}k k+$-.}-,mk +{-W:-6{=-){k 
根本文、註釋文。初者，謂「如前」。
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;v=-M1-#6#-#m-+<o=-<m-+},-1-9m,-.:-8J}=-+},-3n#=-0%+-`o-&{0=- 
非身軀理論之直接義，而係引申義納為偈頌文，

  

.=-0:-!0=-<m-3n#=-=v-0%+-.k #(m=-.-,mk +{-9$-6{=-=}#=-<m=-   
010
 

故為中段偈文。第二，「彼亦」等句
 

={1=-0[ {+-({:-#(m=-0<+-+{k ({:-#(m=-+.{=-13~,-.:-A-08m-+},-   
釋廿ニ發心也；由廿ニ喻所表之義、

  

+$-k +.{-+},-&}=-1*v,->m-"}-,=-+},->m=-0%,-.8m-@ m:k #=v1-.-;k 
喻義順法門實際講述之故。第三分二：

 
+.{-({:-#(m=-<m=-+},-({:-#(m=-13~,-.8m-3u;-+$k =-131=-=}k k  
廿ニ喻能表廿二義理趣、界限。

 
+$-.}-;k W=-.:-0<+-.-+$-k +},-0&q-08}k k+$-.}-,mk 6{=- 
初者分二：廣釋、歸納。初者，

 

A-0-+#-#m=-={1=-0[ {+-({:-#(m=-0<+-+{k 8+m-W:-8`o,-.-+$-  
015
 

等詞解釋廿二發心也；如此，與希求
 

13u$=-.:-X,-.8m-={1=-0[{+-,m-&}=-%,k =-W-0v-% {-;1-*1=-%+-   
相應之發心為有法，如大地 1也；能引出

 
8H {,-.=-&}=-+!:-.}-*1=-%+-<m-#6m8m-+$}=-.}-9m,-.8m-@m:k 0=1- 
一切道，故為一切白法之基實有之故。

  
.-+$-X,-.-,mk #={:-07$-.}-W-0v-% {-A$-&u0-<m-0:-`o-0=1-.-(1=- 
具心意者，如純金也；直至菩提心意未改變

  
.:-1m-8>o:-08m-@m:k 8+m-#(m=-<m-1+}-A$-&u0-1+}:-0%,-W=-0<+- 
衰損之故。此二者之經文，如略述地廣釋金菩提。

 
06m,-,}k k[#-.8m-0=1-.-+$-X,-.-,m-S-0-3|=-.-W-0v-% {k H,-.-({:-  

020
 

具誠心者，如新月也；念住等
 

#6#-=}#=-+#{-08m-&}=-1*8-+#-1m-(1=-.:-M1-.:-8/{;-0:-8>o:-08m-       
所有善法未衰損而將極增長之故，

 
@m:k 1+}-;=k cv-:m8m-0v-A$-&{,-> m=-9v1-;-#,=-){-A$-@ }#=-=}  
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經宣曰：「舍利子，大菩薩住佛母已，將盡圓滿
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P99
 

0`o,-9}$=-=v-Q}#=-.:-A8}k k6{=-=}k k1={,-#=v1-I{=-1*v,-0" }1-.8m- 
卅七菩提分矣。」具隨順三智而

 
^ }:-0-+$-X,-.-,m-1{-W-0v-% {k *1=-%+-1={,-.-(m+-#=v1->m=-a m0-.8m- 
禪修之加行者，如烈火也；以一切智三者焚燒

 
0v+-<m$-1$},->o:-0N {#-.8m-@m:k 1+}-;=-*1=-%+-<{=-.-(m+-;-<{=- 
蓋障柴薪現前者之故，經宣曰：「欲求以知與見一

  
.-+$-1*}$-0=-M1-.:-0W=-,=-8+8-0:-8+}+-.=k 6{=-=}k k^ m,- 
切知，故見形相而超越之。」

 
.-+$-X,-.-,m-#){:-&{,-.}-+$-8H-% {k ;}$=-] }+-<m=-={1=-%,-*1=-   

005
 

具布施者，如大寶藏也；能以受用令一切
 

%+-3n1-.:-A{+-.8m-@m:k 1+}-;=k ={1=-%,-={:-'-%,-^ m,-.-;-8#}+- 
有情滿足之故，經宣曰：「欲安置具慳吝有情

 
.:-8+}+-.=k 6{=-=}#=-=}k k3u;-Dm1=-+$-X,-.-,m-:m,-.}-&{8m-8Ap$- 
於布施。」等句。具持戒者，如珍寶源

 
"v$=-<m-#,=-+$-8H-%{k 9},-),-:m,-.}-&{8m-K{,->m-+$}=-.}-A{+-.8m- 
也；能作為功德珍貴寶所依之實有之故，

  
@m:k 1+}-;=-3u;-Dm1=-8&;-0-6{=-=}#=-=}k k07}+-.-+$-X,-.-,m- 
經宣曰：「破戒」等句。具安忍者，

 
W-13~-&{,-.}-+$-8H-% {k #,}+-.-+$-&q#-0#;->m-1m-8+}+-.-*1=-%+-  

010    
如大海也；傷害與痛苦等一切非所欲驟來

  
*}#-_p-00-.=-1m-8Ds#=-.8m-@ m:k 1+}-;=-#,}+-={1=-%,-=}#=-=}g g 
時未擾動之故，經宣曰：「具害心」等句。

 
0P},-8Es=-+$-X,-.-,m-L}-I{-+$-8H-% {k ;1-;-9m+-&{=-.-0K,-.=-*{#- 
具精進者，如金剛也；堅定相信正道，故未

 
.-&{,-.}-;=-1m-@{+-.8m-@m:k 1+}-;=-;{-;}-%,-=}#=-=}k k0=1- 
可分割離開大乘之故，經宣曰：「懈怠者」等句。

 
#),-+$-X,-.-,m-:m8m-W;-.}-+$-8H-% {k )m$-${-84n,-0K,-.=-+1m#=- 
具靜慮者，如山王也；等持堅固，故未因所緣
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.8m-M1-.:-#9{$-0=-1m-0[ }+-.8m-@ m:k 1+}-;=-={1=-M1-.:-#9{$=-  
015  

渙散而搖動之故，經宣曰：「心渙散」
 

0-=}#=-=}k k<{=-:0-<m-/-:};-_p-@m,-.-+$-X,-.-,m-*,-+$-8H-% {k  
等句。具勝慧度者，如良藥也；

  
(},-1}$=-.-+$-<{=-A8m-a m0-.8m-,+-:0-_p-6m-0:-A {+-.8m-@m:k 1+}-;=k 
能令煩惱所知障疾病最極止息之故，經宣

 
<{=-:0-8&;-0-=}#=-=}k k*0=-;-1"=-.-+$-X,-.-,m-+#{-08m-   
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曰：「惡慧」等句。具善巧方便者，
 

0<{=-#({,-+$-8H-%{k ={1=-%,-1m-8+}:-08m-*0=-3+-1{+-06m=-#,=- 
如善知識也；以未捨有情之四無量心方便，

 
!0=-*1=-%+-`o-={1=-%,->m-+},-9}$=-=v-1m-#)}$-08m-@m:k 1+}-;=k-   

020
        

 
 

於一切階段完全未捨有情事之故，經宣
 

+#{-08m-={1=-0[ {+-.-#%m#-21-9$-*0=-1"=-.=-=}#=-=}k k* },-;1- 
曰：「唯生一善心亦方便善巧故。」等句。具

 
P100

 

+$-X,-.-,mk 9m+-06m,->m-,}:-0v-+$-8H-% {k 8K=-0v-;-+0$-0\w:- 
願望者，如同如意寶珠也；以自在於果之五神通

 
08m-*0=-1$},-<{=-T=-'m-W:-* },-.8m-8K=-0v-8Es0-.8m-@m:k 1+}-;=k A$- 
方便，如何所發願果將實現之故，經宣曰：「成

 
&u0-=$=-W=-<m-!q-au0-.-+$-6{=-=}#=-=}k k%}0=-+$-X,-.-,m-(m-1-+$-8H-% {k  
就菩提佛果身。」等句。具威力者，如旭日也；

 
0&q-08m-+$}=-.}-06m=-#`o;-A-9}$=-=v-* m,-.:-A{+-.8m-@m:k 1+}-;=k  
以四攝法能完全成熟所調之故，經宣曰：「大菩薩

 
A$-&{,->m=-7=-! }1-#}=-;-=}#=-.=-={1=-%,->m-          

005
 

以飲食衣等等，令有情心意
 

9m+-;-0=1-.-9}$=-=v-Q}#=-.:-A-0-=}#=-=}k k9{-<{=-<m-/-:};-_p- 
所思完全圓滿。」等句。具本智度

 
@m,-.-+$-X,-.-,m-&}=-<m-a-+A$=-$,-.-+$-8H-% {k  
者，如法音琴瑟也；以得大解脫
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M1-E};-*}0-.8m-*0=-=}-=}-9$-+#-.:-:m#-.-06m=-#`o;-A-8`o,-.:-A {+-.8m- 
方便四無礙解講述所調所希求之法

 
&}=-% },-.8m-@ m:k 1+}-;=-A$-&{,-% }$-(m+-(m-co-;-U}0-.-6{=-=}#=-=}k k 
之故，經宣曰：「大菩薩，學二十空。」等句。

 
1$},-.:-<{=-.-+$-X,-.-,m-W;-.}-&{,-.}-+$-8H-% {k K}#=-.-*}0-7m,-&u+-  

010
 

具神通者，如大國王也；得證悟已，威勢不虛耗
  

1m-7-08m-1*v-*}#=-.-1{+-.=-#6,->m-+},-au0-.8m-@m:k 1+}-;=-A$-&{,- 
而無阻礙成辦他事之故，經宣曰：「大菩薩

 
={1=-0[ {+-.-#%m#-#m=-@}#=-0%t8m-8'm#-K{,-*1=-%+-8+8-0-=}#=-=}k k 
以一發心，將超越十方一切世間。」等句。

 
0=}+-,1=-+$-9{-<{=-+$-X,-.-,m-0$-14~+-+$-8H-% {k R-,-1{+-.8m- 
具福德與本智者，如府庫也；猶如擁有眾多

 
A$-&u0-<m-({-0:-% },-.-0=}+-,1=-+$-9{-<{=-<m-3~#=-1$-.}8m-14~+-W-  

pdf121
 

指示近無上菩提之福德與本智資糧之府庫之故，
 

0v-9m,-.8m-@m:k 1+}-;=-A$-&{,-@}#=-0%t8m-+{-06m,-#<{#=-.-(,-   
015
 

經宣曰：「大菩薩，十方如來與
 

*}=-+$-A$-={1=-<m-+#{-8`o,-+$-0%=-.-6{=-=}#=-=}k kA$-&u0-<m-   
聲聞菩薩僧眾。」等句。具有卅七

  
@}#=-+$-1*v,-.8m-&}=-=}-0`o,-+$-X,-.-,m-;1-.}-&{-+$-8H-% {k `o=-#=v1- 
菩提分法者，如大路也；三時一切

  
>m-8/#=-.-*1=-%+-;1-+{-,=-#<{#=-<m$-I{=-=v-#<{#=-.8m-@m:k  
聖者由彼道逝往且隨後逝往之故，

  
1+}-;=-A$-&{,-`o=-#=v1->m-=$=-W=-*1=-%+-<m-9},-),-  
經宣曰：「大菩薩，欲得一切三時諸佛

 
*}0-.:-8+}+-.-=}#=-=}k k$m$-I{-+$-[#-1*}$-+$-X,-.-,m-06},-.-  

 020 

之功德。」等句。具悲心與勝觀者，如座騎也；
 

+$-8H-% {k 8"}:-0-+$-B-$,-;=-8+=-.-#$-`o-9$-1m-Ws$-0=-0+{- 
未墮入任何輪迴與涅槃故易行走
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R#-_p-8E}-08m-@m:k 1+}-;=-A$-&{,-(,-:$-*1=-%+-<m-#},-`o-8E}-0- 
之故，經宣曰：「大菩薩，行於一切聲聞獨覺之

 
6{=-=}#=-=}k k#7v$=-+$-( }0=-.-+$-X,-.-,m-&u-8A m,-%m$-1m- 
前。」等句。具總持與勇毅者，如湧出水且未

 
7+-.-0!}+-18m-&u-+$-8H-% {k #:-*}=-.-+$-1-*}=-.8m-&}=-84n,-.=- 
窮盡之噴泉也；執持昔已聞與尚不聞之法故

 
1m-7+-.8m-@m:k 1+}-;=k @}#=-0%t8m-=$=-W=-*1=-%+-<m=- 
未窮盡之故，經宣曰：「一切十方諸佛

 
#=v$=-.-+$-#=v$-.-+$-#=v$-.:-8>o:-0-6{=-=}#=-=}k k#7v$=- 

 005
 

已宣正宣與將宣說。」等句。總持
 

<m=-84n,-.:-A{+k ( }0=-.=-7+-1m-<{=-.:-A{+-.8}k k&}=-<m-&}1- 
能執持，勇毅能未知窮盡矣。具四法印

 
06m8m-+#8-% },-+$-X,-.-,mk a-$,-.-+$-8H-%{k *:-.-8+}+-.8m- 
之喜宴者，如琴瑟也；傳發能令欲求

 
#`o;-A-;-8"}:-0-;=-E};-0:-A{+-.8m-$,-.-a }#=-.8m-@m:k 1+}-;=k  
解脫之所調脫離輪迥之悅耳音之故，經宣曰：「十

 
@}#=-0%t-:{-:{-6m$-8'm#-K{,->m-0:-1v,-.-1v,-#,#-_p->o:-.-;v=-<m-8}+- 
方一一剎土世間之間已沈沈黑暗，

  
<m=-'$-0:-A=-,=k +{:-[ {=-.8m-={1=-%,-;-+!},-1&}#-#=v1->m-a-  

010
 

以身光照亮之，令生彼處有情聽聞
  

*}=-.:-A-0-6{=-=}#=-=}k k0E}+-.-#%m#-.8m-;1-+$-X,-.-,m-&u- 
三寶之聲。」等句。具晉昇唯一道者，

 
0}8m-Wv,-+$-8H-% {k #`o;-A-\o,-*v,-1}$-`o-8`o=-08m-ao=-.-*}0-.=-   

pdf122
 

如河流也；已得令一切所調全體集合之能力故
  

#6,->m-+},-A-0-*-1m-++-.8m-@m:k 1+}-;=k @}#=-0%t-:{-:{:-1*8- 
他事所行未相異之故；經宣曰：「於十方一一

 
9=-.8m-8'm#-K{,->m-"1=-,-={1=-%,-;}$-0-+$-8},-.-+$-_ },-.-+$k- 
越邊世間界，目盲、耳聾、瘋狂、赤裸、
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#%{:-0v-+$k 0C{=-.-+$-! }1-.-;-=}#=-.-6{=-=}#=-=}k k14+-.- 
015
 

饑餓、口渴等等有情。」等句。具有等同
 

0%t-#(m=-cu;-,=-={1=-%,->m-+},-A {+-.8m-&}=-<m-!q-+$-13u$=-.:-X,- 
於法身，能化現十二行誼而行有情之事，彼

  
.8m-={1=-0[ {+-.-,m-&}=-%,k c m,-W-0v-% {k +#8-X,->m-#,=-,-0bo#=- 
發心者為有法，如雲朵也；居兜率天處以及

  
.-+$k +{-,=-8/}=-,=-9v1->m-[s1=-=v-8'v#-.-;-=}#=-.-14+-.- 
由彼遷離而入住母胎等十二行誼，

  
0%t-#(m=-`o=-\o,-_p-% },-.:-:v$-0-(m+-<m=-=}k k1+}-;=k cv-:m8m-0v- 
堪可常時示現故矣，經宣曰：「含利子，

 
#6,-9$-A$-&{,-+{-06m,-#<{#=-.8m-] }+-;1-%},-.-6{=-=}#=-=}k   

020
 

另亦，大菩薩，示如來之行誼。」等句。
 

k#(m=-.-,mk +{-9$-=-#={:-S-0-1{-6{=-A-0-;-=}#=-.8m-+.{=-={1=   
第二，若以「彼又地金新月火」等詞之喻

 
P102

 

0[ {+-.-(m-co-P-#(m=-0<+-.-9m,-,k k#:-0<+-.-W:-+.{=-13~,-.:- 
釋廿二發心，則如前所釋般，譬喻所

 
A-08m-+},-+$k &}=-1*v,->m-" }-,=-8/$=-.-+{-W:-,8m-@m:k #(m=-.- 
表之義、順法所引，依彼之故。第二分二：

 
;k =-131=-=}-=}:-0<+-.-+$k ;1-\o,-0&q=-.:-0%,-.8}kk- 
釋各各界限、述集攝一切道。

 
+$-.}-,mk +{-;-={1=-0[ {+-.-+$-.}-#=v1-,m-;=-+$-.}-.8m-==-0&q=-   
初者，其中初三發心係初業者地所攝，

 
=}k k3~#=-;1-&u$-$v-+$-8Km$-+$-&{,-.}-(m+-<m=-:m1-.-06m,-`o-0&q=-

  005
 

即下中上品資糧道依序集攝之故。
 

.8m-@ m:k +{8m-8}#-_p-^}:-0-+$-X,-.-#%m#-,m-=-+$-.}-;-8'v#-.8m-;1- 
隨後具加行一項係入初地之道所集攝，

 
>m=-0&q=-=}k k*{#-&{,-^ }:-;1->m=-0&q=-.8m-@ m:k +{8m-8}#-_p-0%t- 
大乘加行道集攝之故。隨後十項為
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,m-&}=-%,k :0-_p-+#8-0-;-=}#=-.-=-0%t=-0&q=-){-:m1-.-06m,- òk  
有法，為極喜地等十地所集攝也；依序即是

  
=-0%t8m-$}-0}:->o:-.8m-1*}$-0-+$-"}1-.8m-;1->m-]}+-9v;-%,-9m,-.8m-   

pdf123
 

作為十地本質之見道與修道之具行境者之故。
 

@m:g- +{8m-8}#-_p-1$},-<{=-Hs#-+$-X,-.-=}#=-T-,m-=+-.:->m-;1->m=-  
 010
 

其後，具六神通等五項者特別道所集攝；
  

0&q=-=}k k+#-.-=-#=v1->m=-0&q=-.8m-@ m:k +{8m-8}#-_p-={1=-0[{+-  
三清淨地集攝之故。其後末三項發心

  
.-*-1-#=v1-,mk =$=-W=-<m-==-0&q=-){-=$=-W=-<m-=8m-^}:-0-+$- 
係佛地所集攝也；佛地之加行、正行、

 
+$}=-+$-1'v#-#m-"}-,=-:m1-.-06m,-`o-0&q=-.8m-@m:k #(m=-.-,mk  
結行依序集攝之故。第二，

  
={1=-0[ {+-.8m-:0-_p-+A{-0-,mk ;=-+$-.}-.8m-=-,=-07v$-% {k =$=- 
發心之分類者，由初業者地起始，

  
W=-<m-=8m-0:->m=-0&q=-.-9m,-,}k k3u;-+{-#}$-`o-0<+-.-+{-W:-,8m-  

015
 

直至佛地集攝；彼理趣，如前所釋，依彼之故。
 

@m:k #(m=-.-;k +$}=-+$k #+1=-$#-#m-+},-0" }1=-.=- 
第二分二：正文、釋已修教誡義故 % }$-(m+-;-+1m#=-.8m-" }1-Ap$-[{=-.8m-*}#-1-0<+-.8}k k+$-.}-;k- 
初生緣空修所生。初者分二：

   
131=-^:-0-+$k +},-0<+-.8}k k+$-.}-,mg- ={1=-0[ {+-<m-+A{- 
銜接文、釋義。初者，發心之分類係

  
0-+<o=-18m-8J }=-+},-9m,-.=-13,-(m+-+$-+1m#=-.-%},-.8m-6:-;- 
本文之引伸義，故於講述性相與所緣時附帶

 
0I}+-,=-+{8m-I{=-=v-#+1=-$#-% {k ,}+-.-.}-,m-+{-W:-A$-&u0-<m-={1=- 

 020
 

而論述已，之後為教誡也；受取者如前發起
 

+$-.}-;-=}#=-.-#=v1-0[{+-.8m-A$-&u0-={1=-+.8-,m-&}=-%,k 1&}#- 
初三項等菩提心之菩薩為有法，殊勝化身

 
 
 

註解 [F1]:  

辛二  釋講述成辦立誓事方便之教

誡 

    壬一  正文 

    壬二  釋已修教誡義故初生緣

空修所生 

    壬一  正文 

        癸一  銜接文 

        癸二  釋義 



心要莊嚴__第一品 

156 
 

P103
 

#m-cu;-.8m-!q=-*{#-&{,->m-#+1=-$#-8+}1=-.-,m-+#}=-.-+$-0%=-){k 
進行告誡大乘教誡者，有必要性也；發起

  
#:-1-*}0-.8m-A$-&u0-<m-={1=-0[ {+-.-+$-+{=-8/$=-.8m-&}=-^ }:-0- 
前尚不得之菩提心，為能成就彼所引法

 
/v,-3~#=-<m=-0&q=-.8m-6m-[#-=}#=-8Es0-.:-A-08m-@m:-+$k #:- 
加行美滿所集攝之止觀等之故，

 
9},-),-*}0-.-1m-(1=-.:-9}$=-=v-0Ns$-08m-+},->m-&{+-<m=-1$},-.:- 
為盡守護前已得功德未衰損之故，以之令

 
8/{;-0:-A-08m-@m:-_p-9m,-.8m-@m:k 3~#=-;1-&{,-.}-,=-&}=-Wv,->m-  

  005
 

極增長之故。上品資糧道起得法流等持
 

)m$-${-84n,-*}0-.=-1&}#-#m-cu;-.8m-!q-;=-+$}=-=v-#+1=-$#-(,-ao=- 
故週遍能由殊勝化身正聞教誡係就

 
.=-=0-.8m-+0$-`o-A=-<mk ] m:-,m-;1-`o-1-bo#=-.=-<$-+{-;=-*{#-  

pdf124
 

主要者而言，然總體上若尚不入道者亦能
 

&{,->m-#+1=-$#-+$}=-=v-(,-ao=-,k 3~#=-;1-&u$-$v-,=-9}+-.-*}=- 
由彼正聞大乘教誡，則未需言下品資糧道起

  
1m-+#}=-.8m-@m:-:}k k,}+-.-.}8m-=+-.:-,mk #+1=-$#-(,-.8m-`o=- 
即有之故矣。受取者之特別性為聞教誡即時

  
'm-W-0-06m,-`o-+},-`o-#({:-0:-A{+-.8m-={1=-+.8}k k#+1=-$#-(,-  

010
 

如理如實能生追求之菩薩，聞教誡之因即
 

.8m-Wv-&}=-Wv,->m-)m$-${-84n,-,mk ;1-8}#-1-M1=-<m=-=$=-W=-+$}=- 
法流等持，係下層道諸眾正式謁佛

  
=v-1*}$-0-+$k +{-;=-&}=-*}=-.8m-a m0-A{+-:#=-.-/;-&{:-^$=-,=k  
由彼聞法之粗分蓋障大部份淨治已，

 
1&}#-#m-cu;-.8m-!q-;=-#+1=-$#-+$}=-=v-(,-.8m-ao=-.-=+-.:-%,- 
由殊勝化身正聞教教之特別能力

 
[ {=-.8m-6m-#,=-+$-[#-1*}$-7v$-8K{;->m-)m$-${-84n,-)}k k+{8m-Wv:- 
所生出之止觀雙運等持。其因則係於
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0!;-.-`o-1:-3~#=-0=#=-.-+$k W-0-+$-3u;-D m1=-M1-.:-+#- 
015
 

多劫已積資糧、見地與持戒純淨、
 

.-+$k :m#=-+$-X,-.-+$k *}=-.-1$-0-+$k :m#=-<m-({=-+1m#=- 
具足種姓、多聞、種姓四過患

 
06m-/;-&{:-($=-.8}k k#(m=-.-;k ] m8m-+A{-0-+$k +#{-8`o,-+!},- 
大多已斷除。第二分二：釋總分類、別釋

 
1&}#-A{-K#-_p-0<+-.8}k k+$-.}-;k P-0-+$k 8E{;-.-+$k +},-0&q- 
僧寶。初者分三：根本文、註釋文、歸納義。

 
.8}k k+$-.}-,mk *{#-.-&{,-.}8m-#+1=-$#-,m-&}=-%,k 0%t8m-0+#-(m+-`o- 

初者，大乘之教誡者為有法，應當知有十
 

<{=-.:-A-% {k 0au0-.-:$-#m-$}-0}-,=-" }1-;1-;-#+1=-.8m-0:-M1=-  
020
 

體性也；有由告誡禪修自己之本質直至修道諸
 

9}+-.8m-@m:-:}k kau0-.8m-K{,-+$-0K{,-.-#(m=-;=-#-1-=$=-W=-;- 
項之故矣。禪修之所依與能依二項之中，前者為就

 
P104

 

=}#=-+!},-1&}#-#=v1-;-#+1=-.-+$k @m-1-;k =+-#6m-+$g- =+- 
佛陀等等勝三寶行告誡；後者有二：特別基、特別法，

 
&}=-=}k k+$-.}-;-M1-.-+$k +1m#=-.-;-#+1=-.-,mk au0-+$- 
初者告誡形相與所緣，即係告誡

 
0+{,-.-M1=-;-#+1=-.8}k k=+-.:->m-&}=-;-1m-1*v,-@}#=-={;-0:-   

pdf125
 

禪修與諸聖諦。特別法即告誡排除不
  

#+1=-.-+$k 9},-),-au0-.:-#+1=-.8}k k1$},->o:-={;-0-;k 0au0- 
順品、告誡成辦功德。告誡排除現前者為禪修

 
.-0K,-.-+$k 8/{;-0-+$k 1m-(1=-.8m-Wv-;-#+1=-.-1-6{,-.-  

 005
 

堅固、增長、未衰損因，即為告誡
 

+$ k-9}$=-=v-1m-$;-0-+$k *{#-&{,->m-;1-,m-9}$=-=v-84n,-.-;-#+1=- 
不耽著、全未疲倦、大乘道者完全予執持。

 
.8}k k0au0-.-;-:$-+0$-`o-8'v#-.-+$k 8K=-0v-Bp:-`o-Q}#=-.8m-Wv་;- 
告誡自主入於禪修、果速圓滿因，

  
 

註解 [F2]:  

癸二  釋義 

  子一  釋總分類    

    丑一根本文  丑二註釋文   

    丑三歸納義 

  子二  別釋僧寶 
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#+1=-.-],-T-+$-,m-1$},-<{=-<m-9},-),-Hs#-;-#+1=-.8}k k($-A8m- 
則為告誡五眼以及神通六功德。排除

 
=-0},-={;-0-1*}$-;1-+$-" }1-;1-;-#+1=-.8}k k#(m=-.-;k 0K{,- 
所斷種子，則為告誡見道與修道。第二分三：

 
.-0au0-.-;-#+1=-.-+$k au0-.8m-K{,-;-#+1=-.-+$k au0-.8m-  

010  
告誡能依禪修、告誡禪修所依、告誡禪修之

 
=+-.:->m-&}=-;-#+1=-.8}k k+$-.}-;k 0au0-.-:$-#m-$}-0}-;-#+1=- 
特別法。初者分二：告誡禪修己本質、

 
.-+$k +{8m-+1m#=-.-;-#+1=-.8}k k+$-.}-,mk 0au0-.-;-8+}1=- 
告誡其所緣。初者，告誡禪修矣。

 
.8}k k#$-au0-,k 0=1-.-A$-&u0-<m-={1=-< m-:0-_p-+A{-0-+$k +{=- 
禪修何者耶？即告誡在禪修心意菩提心

 
8/$=-.8m-^ }:-0-^ m,-.-;-=}#=-.-#:-'m-!+-0<+-.-0au0-.-;-8+}1=- 
之分類、彼所引出之加行布施等如前文所釋方面。

 
=}k k3u;-'m-W:-au0-,k au0-.-.}-K{,->m-#$-7#-+$k (1=-=v-R$-  

015
 

如何禪修耶？禪修者能依士夫、所修持、
 

A-+$k 8K=-0v-;-=}#=-.-M1=-'m-W:-0<+-.-06m,-`o-3+-1=-Es0- 
果等諸項，如同如何所釋般以量成立

 
,=-(1=-=v-;{,-.-\o,-Q}0-0+{,-.-;-0K{,-.8m-;1->m-:m1-.-+$-k +{- 
而修持，即依世俗諦之道次第；

  
*1=-%+-0+{,-%}$- ò-K}#=-,=-(1=-=v-;{,-.-+},-+1-.8m-0+{,-.-;-0K{,- 
證彼等一切為諦空而修持，即依勝義諦

 
.8m-;1->m-:m1-.-;=-1m-8+8-0=-+$k (,-*}=-;-=}#=-.-+$-*v,-1}$- 
之道次第，未越離之故；與聲聞等為不共，

  
1-9m,-.-={1=-%,-*1=-%+-B-$,-;=-8+8-0-+$k &}=-< m-!q-1$},-  

020
 

為令一切有情涅槃、增上成就法身之故，
 

.:-8Es0-.8m-&{+-`o-9v1-;-] }+-.8m-&}=-06m-1m-+1m#=-.8m-3u;->m=-8'v#-  
pdf126
 

謂曰：「應以未緣理趣而趨入行持般若四法
 

 
 

註解 [F3]:  

丑二  註釋文 

   寅一  告誡能依禪修   

   寅二  告誡禪修所依 

   寅三  告誡禪修之特別法 

      寅一 

        卯一  告誡禪修己本質 

        卯二  告誡其所緣 
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P105
 

.:-A8}-6{=-U }0-.8m-3u;->m=-8+}1=-.8m-@ m:-:}k k\o,-Q}0-Qw,-.-\w-1- 

矣。」以學習法告誡之故矣。未越離證悟
 

W-0v:-K}#=-.8m-3u;-;=-1m-8+8-08m-+},-0<+-,-#:-W:-<{=-.:-A8}k k  
世俗為假如幻之理，若釋其義，則如前當知矣。

 
cv-:m8m-0v-8+m-;-A$-&u0-={1=-+.8-={1=-+.8-&{,-.}-<{=-:0-<m-/-:};- 
宣曰：「舍利子，此中菩薩大菩薩行勝慧

 
_p-@m,-.-;-] }+-.8m-3|k A$-&u0-={1=-+.8-(m+-9}+-06m,-`o-A$-&u0- 
到彼岸之時，菩薩於有之下菩薩未

 
={1=-+.8-9$-+#-.:-I{=-=v-1m-1*}$-6{=-=}#=-<m=-0au0-.-:$-#m-$}-  

005
 

純真隨見。」等句講述告誡禪修自己
 

0}-;-#+1=-.-0%,-){k ={1=-0[{+-+$-+{8m-!0=-=v-0%,-.8m-&}=- 
之本質也；於發心與彼之階段所講述

  
M1=-;k 0+{,-.-#(m=-;-0K{,-.8m-;1->m-:m1-.-;=-1m-8+8-0:-0au0- 
之諸法，告誡應未越離依二諦之道次第

 
.:-A-0:-#+1=-.8m-@m:k cv-:m8m-0v-#;-){-841-0v-Qm$-8+mk +#{-U}$- 
而禪修之故。宣曰：「舍利子，設若於此瞻部洲，

 
cv-:m8m-0v-+$-6{=-=}#=-<m=-0au0-.-:$-#m-$}-0}8m-*v,-1}$-1-9m,-.-;- 
比丘舍利子」等句講述告誡禪修自己不共

 
#+1=-.-0%,-){k :$-(m+-808-6m#-#m-+},-`o-*{#-.-+1,-.-9m+-;-1m-  

010
 

之本質也；告誡未應唯為自己之故而作意
 

A-0:-#+1=-.8m-@m:-:}k k8+m:-0+{,-.-#(m=-;k 13,-(m+-+$k 1m$- 
於小乘之故矣。此處釋二諦分四：性相、名詞義、

 
+},-+$k 13,-#6m8m-+A{-0-+$k #%m#-+$-*-++-0K#-.8}k k+$-.}-;k  
事例之分類、觀察同異。初者，

 
+},-+1-0+{,-.8m-13,-(m+-,mk :$-(m+-+$}=-=v-K}#=-.8m-1$},-=v1-3+-1-+{=k  

勝義諦之性相：於己親證之彼現量
 

#(m=-'$-ao0-.8m-3u;->m=-K}#=-.:-A-0-#$-6m# kau0-.8m-M1-.:-K}#=-A- 

以二顯沈沒方式所證某者，非於成立形相上所證矣。
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1-9m,-.8}k   k\o,-Q}0-0+{,-.8m-13,-(m+k   :$-(m+-+$}=-=v-K}#=-.8m-3+-1-+{=k 
015             

  

世俗諦之性相：住於於己親證之彼量
 

#(m=-'$-+$-0%=-.8m-" }-,=-K}#=-.:-A-08m-:m#=-=v-#,=-.8}k k#(m=- 
伴有二顯方式所證之種類。第二，

 
.-,mk 9v;-%,-+1-.-1-8Ds;-.-8/#=-.8m-1(1-#6#-#m-#7m#=-$}:-  

pdf127
 

住於不錯亂純正有境聖者等置之能見上，
 

#,=-.=k +},-+1-.-0+{,-.-+$k 9v;-%,-@ m,-%m-;}#-R}-*-$+-.8m-0=1- 
故為勝義諦。於顛倒有境內心名言心意上

 
.8m-$}:-0+{,->mk #,=-3~+-;-Qw,-.=-\o,-Q}0-.8m-0+{,-.-6{=-+$k 9$- 
為諦真，然於安住則為假，故名「世俗諦」。又，

 
R}-\o,-Q}0-.-+{-"}-,-(m+-+$}=-=v-1*}$-0-;-am0-.-8+m-+0$-<{=-;-=}#=- 

020
 

彼世俗內心能障礙親見真實性，此住於根識等上，
  

.8m-$}:-#,=-.=-<$-R }-\o,-Q}0-.-+$k +{8m-$}:-0+{,-.8m-a-0<+-.8}k k 
故亦為世俗內心，於彼上說「諦」之詞。 
P106

 

#=v1-.-,mk +},-+1-0+{,-.-;-0I}+-3u;-1m-8H-0-21-1-#)}#=-$}-0}=-A=- 
第三，在勝義諦方面唯詮釋方式不同此外無本質

 
.8m-+A {-0-1{+-;k +},-+1-;-,m-M1-E$=-.8m-+},-+1-:m#=-<{=-I{=- 
所為分類，勝義中之品類勝義即推理識比度，

  
+.#-+$k M1-E$=-1-9m,-.8m-+},-+1k +},-+1-#7m#=-.8m-8/#=- 
非品類勝義即見勝義聖者

 
.8m-1(1-#6#-#} k\o,-Q}0-0+{,-.-;-+A{-,k 9$-;}#-#(m=-=v-<{=- 
之等置。應知世俗諦之分類有正倒二者。

 
.:-A8}k k06m-.-,mk 0+{,-#(m=-#%m#-9m,-,k +#}$=-8E{;-;=-  

 005
 

第四，若二諦為同一，理應有《解深密經》
 

#=v$=-.8m-({=-.-06m:-8>o:-;k $}-0}-*-++-9m,-,-9$-+{-;=-#=v$=- 
所宣四過；若本質相異，亦理應有彼所

 
.8m-({=-.-06m:-8>o:-0=k $}-0}-#%m#-;-X}#-.-*-++-.8}k k  
宣四過。故係本質同一而反體相異。
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8+m8m-*+-<m-U}0-+.},-8/#=-.8m-8E{;-.:-0<+-.-#6,-M1=-,m-#}-0:- 
此方面依聖者軌範註中所釋，其他諸項可了解矣；

 
7+-;k =-0W+-.-;-,m-+{8m-+#}$=-.-%,->m-B-$,-;=-8+=-.-0!#- 
然若略釋謂曰：「於第八地禁止具彼尊意之

  
.=-6{=-.8m-+},-%t$-7+-0<+-,k ={1=-0[{+-<m-*+-`o-*1=-%+-<{=-.-  010 

涅槃故」之義，釋曰：「在發心上於彼一切
 

(m+-;-1*}$-0=-0W=-,=-8+8-0-6{=-0<+-.-+$-k #6},-ao8m-=-;=- 
係以智見故看而超越。」宣謂：「欲求超越

 
8+8-0:-8+}+-.=-6{=-#=v$=-.=k 1*}$-,=-8+8-0-+$-k #,=- 
童子地故。」故見而超越與住而超越

 
,=-8+8-0-#(m=-;=k +$-.}-,mk A$-&u0-={1=-+.=-(,-:$-#m-=- 
二者之中，前者係菩薩於聲獨地，

  
;-1*}$-;1-> m-!0=-=v-<{=-1*}$-#m=-0W=-,=-+{-;=-8+8-0:-A{+-.-  

pdf128
 

在見道階段，以智見看已而能超越彼，
 

+{-9m,-;k #(m=-.-,mk @ m:-1m-X}#-.8m-=-0W+-.-% {k +{-;=-8+8-    
015
 

即彼也；第二即不退轉之第八地，「超越彼」
 

08m-+},-,mk =-0W+-.:-0K#-.-1*8-07v$-#m-3u;->m=-=$=-W=- 
義為於第八地以假設而言，若諸佛

 
M1=-<m=-1-0!q;-,k +{-1-*#-_p-8E}-08m-+},-Wv,-0%+-,=k 7#- 
不予催促，則有情事續流立刻中斷，

 
.-1{+-.8m-+A m$=-=v-$ }1=-.:-8'v#-.:-8>o:-0=k =$=-W=- 
將等入於無漏法界，故諸佛

 
M1=-<m=-0!q;-0=k =-0W+-.-;-Wv,-&#=-=v-$ }1=-.:-8'v#- 
予以催促，故於第八地雖持續等入，

  
<$-k 1$},-`o-A{+-.-;=-8+8-08m-+},-)}k k#(m=-.-;k ] m8m- 

020
                  

然由得果而超越，即彼義矣。第二分二：
 

+},-+$-k 9,-;#-#m-+},-)}k k+$-.}-;k 0+{,-.-06m8m-E$=-${=-.- 
總義、支分義。初者分四：四諦之數決定、
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P107 +$-k #}-:m1=-${=-.-+$-k 13,-#6m-+$-k +{-(m+-${=-A{+-<m-3+- 
次第決定、事例、能定彼者之量。

 
18}k k+$-.}-,mk *:-.-+},-#({:-M1=-<m=-#),-;-+00-A8m-#2~- 
初者，希求解脫眾之主要所抉擇，

 
0}-,mk 8"}:-0-+$-B-$,-;=-8+=-.=-0&q=-.8m-@}#=-#(m=-=v-${=-;k  
決定為輪迴與涅槃所攝之二品，

  
8"}:-0-;-9$-Wv-8&m$-A {+-\o,-8Ap$-0+{,-.-+$-k 8K=-0v-0%m$=-.- 
輪迴亦決定有二：因能縛之集諦、

 
&q#-0#;->m-0+{,-.-#(m=-=v-${=-=}k kM1-A$-;-9$-8"}:-0-;=-E};- 

 005
 

果所縛之苦諦。遍淨化亦決定有二：
  

0:-A{+-.8m-*0=k Wv-;1->m-0+{,-.-+$-k E};-0-8K=-0v8m-$}-0}-8#}#- 
能解脫輪迴之方便為因道諦、解脫果之本質

  
.8m-0+{,-.-#(m=-=v-${=-.=-8"}:-0-8'v#-X}#-#m-Wv-8K=-06m:-${=-=}k k 
為滅諦，故入退輪迴因果決定有四項。

 
#(m=-.-,mk +},->m-:m1-.8m-+0$-`o-A=-,k \o,-8Ap$-+$-k ;1->m-0+{,- 
第二，若以(因果)實際次第為主則應先講述集諦

 
.-+$-.}:-0%,-.:-A-0-9m,-;k &q#-0#;-+$-8#}#-.-@ m=-0%,- 
與道諦，而後講述苦諦與

 
.:-A-0-9m,-,}k k8+m:-,m-9v;-%,-1$},-.:-K}#=-.8m-:m1-.-+$-1*v,-.:- 

010
 

滅諦。此處則隨順有境現觀(修行)次第
 

#}-:m1=-#6,-`o-0%,-.:-A-% {k 8+m-W:k &q#-0#;->m-0+{,-.-+$-k   
pdf129
 

而當講述另外次第，即如此：苦諦、
  

\o,-8Ap$-+$-k 8#}#-.-+$-k ;1-% {k *}#-1:-8"}:-0-] m-+$-A{-K#- 
集、滅、道。初時妥善思惟輪迴

 
#m-({=-+1m#=-;{#=-.:-0=1=-.8m-" }-,=-+{-;=-8K;-8+}+-<m-R}-0[ {+- 
總別過患，由彼方式需生出欲求離彼

 
.:-A{+-+#}=-){k +{-# },- ò-1-=}$-,-+{8m-Wv-;-( }$-8+}+-[ {-0-1m-Nm+-.8m- 
之心也；若彼不先行，未可能生出欲斷彼因之
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@m:-:}k k&q#-0#;-;-8K;-8+}+-[ {=-.-,-8+m-+$-8K;-0:-A {+-ao=-    
015
                            

故。己生欲離苦時忖度：將能離此或未能？
 

=1-1m-ao=k 8+m-;-Wv-9}+-+1-1{+k Wv-+{-9$-K#-#1-1m-K#-$1-`o-\o,- 
此者有因或無？彼因為常或無常？

  
8Ap$-;-K}#-.:-A {+-+{k &q#-0#;-:$-#m-$}-0}-3|:-1-8+},-.-06m,-`o- 
而尋思集也；見痛苦自己之本質未能如拔刺

 
( }$-1m-ao=-.:-1*}$-08m-@m:-:}k k+{-W:-0K#=-.-,k ;=-+$-(},-1}$=- 
般斷除之故。如彼觀察時己通達業與煩惱

 
.-#(m=-+{8m-Wv:-"}$-`o-&u+-,=-+{-;-(}$-8+}+-<m-R}-[ {-0=-\o,-8Ap$-`o=- 
二者為彼之原因，即生出欲斷彼之心，故於第

 
#(m=-.:-0%,-)}k k\o,-8Ap$-( }$-ao=-=v-1*}$-0-,k &q#-0#;-8#}#-   

020
 

二時講述集。見能斷集時，即見
 

ao=-=v-1*}$-0:-8>o:-;k +{-,=-&q#-0#;-8##=-.8m-8#}#-.-1$},-`o- 
能滅苦，隨後見有時機可得苦已斷之滅， 

P108 A-`o=-=v-1*}$-0=-8#}#-.-`o=-#=v1-.:-0%,-)}k k+{-#},-`o-A{+-.-9$- 
故於第三時講述滅。有見於在彼之前時

 
;1-0% {,-%m$-#}1=-.:-A=-.-;-:#-;=-.:-1*}$-0=k ;1->m-0+{,- 
亦須仰賴依止且串習道，故於

 
.-`o=-06m-.:-0%,-)}k k#;-){-`o=-+$-.}-&q#-0#;-8#}#-ao=-=v-1*}$- 
第四時講述道。或謂：「設若初時見

 
,k &q#-0#;-8##=-.-#},-`o-A-ao=-=v-1*}$-0=-=0-.=-8#}#- 
能滅苦，即週遍見能先令苦已滅，故於

 
.-`o=-#(m=-.:-0%,-:m#=-;k 9$-\o,-8Ap$-( }$-ao=-=v-1*}$-,=k  

005 

第二時述滅則合理。又，見能斷集後
  

&q#-0#;-8#}#-ao=-=v-1*}$-+#}=-.=k \o,-8Ap$-&q#-0#;->m-#:-0%,- 
需見能滅苦，故於苦之前述集為

 
.:-:m#=-=}k k\o,-8Ap$-( }$-ao=-=v-1*}$-0-0+#-1{+-.:-K}#=-.-;-:#- 
合理矣。見能斷集則有賴於證悟
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;=-.=k *}#-1:-+{-(m+-0%,-.:-A-0-9m,-.=-'m-!+-0<+-.8m-0+{,-  
pdf130
 

無我，故於初時應述彼者。故前詞所釋四諦
 

06m8m-#}-:m1-1-${=-=}k k6{-,k 0<+-.:-A-% {k ] m:-A-0-#$-;-9$-+{-   
次第為不定矣。」當釋之也；總之於任何事

  
;-8'v#-.-;-/,-9},-1*}$-6m$k +{-;-X}#-.-;-({=-+1m#=-1*}$-0- 

010  

亦有賴於見趨入則有利德，見反之則有過患；
  

;-:#-;=-.=k 8"}:-0-] m-+$-A {-K#-#m-({=-+1m#=-0=1=-.=-8"}:- 
故已思輪迴總別過患，則見輪迴如

 
0-;-1{8m-+}$-W-0v:-1*}$-,=-+{-+$-8K;-8+}+-<m-R}-21-6m#-+$-.}:- 
火灰坑般，隨後初時唯生欲離彼之心，

 
0[ {+-.-9m,->m-8K;-ao=-=v-#}-0-1m,-,}k k+{-,=-`o=-#(m=-.:-\o,-8Ap$- 
非了解將能離矣。其後於第二時則以量

 
( }$-ao=-=v-3+-1=-1*}$-0-9m,-;k +{-1*}$-0-,-8#}#-.-1$},-`o-A-ao=- 
見能斷集，見彼時即見將能得滅，

 
=v-1*}$-0=k \o,-8Ap$-`o=-#(m=-.-+$-8#}#-.-`o=-#=v1-.:-0%,- 

015
 

故於第二時述集，於第三時述滅為
 

:m#=-=}k k;1-*-1:-0%,-.:-A-0-,m-#:-W:-:}k k+{=-,-M;-8A}:- 
合理矣。應於最末時述道者，如前矣。彼故，

  
.8m-Wv+-;-0+{,-.-06m-;-+1m#=-.8m-1*}$-;1-[ {-0-,-9$k #}-:m1=-+{-+#- 
瑜伽士相續生緣四諦之見道，亦隨順

 
+$-1*v,-.:-[ {-0-9m,-,}k k#=v1-.-,mk +-W:-1";-18m-7v#-7{:-;- 
彼等次第而生矣。第三，現在腎臟刺痛

 
=}#=-.8m-3~:-0-,m-&q#-0#;->m-&q#-0#;-+$k 7=-9m+-`o-8}$-0-;- 
等之感受者，為苦苦；特別愛染悅意

  
[#-.:-N{+-,=-:}-B}$-08m-3~:-0-=}#=-8>o:-08m-&q#-0#;-+$k ;=- 

020
 

美食而品嚐滋味之感受等為壞苦；
  

(},->m=-;#-I{=-06#-.8m-7#-0%=-<m-/v$-.}-#$-9m,-*1=-%+-8`o-A{+- 
業煩惱之成效所置之一切任何有漏蘊，

  
 

 



心要莊嚴__第一品 

165 
 

P109 <m-&q#-0#;-){k +{-+#-*1=-%+-&q#-0#;->m-0+{,-.8}k k7#-.-+$-0%=- 
即行苦，一切彼等皆為苦諦。

 
.8m-;=-+$-k (},-1}$=-*1=-%+-\o,-8Ap$-#m-0+{,-.-9m,-;k &q#-0#;- 
有漏業與一切煩惱皆為集諦，苦已

 
8##=-.8m-K;-0-,m-8#}#-.8m-0+{,-.-+$-k 0+#-1{+-1$},-=v1-`o- 
滅之離為滅諦，現證無我之勝慧

 
K}#=-.8m-<{=-:0-;1->m-0+{,-.8}k k06m-.-;k ;}#-K}#-0%t-Hs#-$}=- 
為道諦。第四分二：認定十六倒妄、

  
07v$-0-+$-k +{-+$-8#;-0-0+{,-.8m-M1-.-0%t-Hs#-$}=-07v$-08}k k   

005
                                                 

認定違彼之真諦十六形相。
 

+$-.}-,mk &q#-0#;-;-;}#-.:-bo#=-.-#2$-0-+$-k 0+{-0-+$-k K#-  
pdf131
 

初者，顛倒趨入苦，即執為淨、樂、常、
  

.-+$-k 0+#-_p-84n,-.-06m-+$-k \o,-8Ap$-;-;}#-.:-bo#=-.k &q#- 
我四者。顛倒趨入集，有二：

  
0#;-Wv-1{+-`o-84n,-.-+$-k 1m-1*v,-.-Wv:-84n,-.-#(m=k @ m-1-;8$-k- 
執苦為無因、執為不隨順因。後者亦有三：

 
Wv-#%m#-"}-,=-A=-.:-84n,-.-+$-k +0$-@p#-;-=}#=-.-#6,->m=- 
執唯一因所作、執自在天等他者

 
R}-#},-`o-0)$-,=-A=-.:-84n,-.-+$-k :$-06m,-K#-;-#,=-!0=-   

010
 

先思惟已而作、執自性常暫時
 

8>o:-0:-84n,-.8}k k8#}#-.-;-;}#-bo#=-,mk *:-.-9{-1{+-`o-84n,- 
改變。顛倒趨入滅者，執本無解脫、

 
.-+$-k 7#-0%=-<m-=+-.:-8#8-6m#-*:-.:-84n,-.-+$-k &q#- 
執有漏之某些差別為解脫、

 
0#;-> m-=+-.:-8#8-6m#->-,}1-.8m-*:-.:-84n,-.-+$k &q#-0#;- 
執苦之某些差別為豐盛之解脫、執苦

 
7+-.-9}+-<$-k 9$-X}#-.:-84n,-.8}k k;1-;-;}#-bo#=-,mk *:-;1- 
雖盡然又復返回。顛倒趨入道者，執本無
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9{-1{+-`o-84n,-.-+$-k 0+#-1{+-#}1=-.-;1-`o-1m-:m#=-.:-84n,-.- 
015 

解脫道、執串習無我為道實未合理、
 

+$k 0=1-#),->m-=+-.:-8#8-6m#-21-*:-;1-`o-84n,-.-+$k &q#- 
執唯靜慮之某些差別為解脫道、 0#;-X}#-.8m-&}=-%,-`o-A{+-.8m-;1-1{+-.:-84n,-.8}k k#(m=-.-,mk  
執無返離痛苦之有法為道。第二，

 
&q#-0#;->m-&q#-0#;-&}=-%,k 1m-K#-.-9m,-){k :{=-8#8-[{-08m- 
苦苦為有法，是無常 1也；偶爾生出之故。

  
@m:-+$-k &q#-0#;-0-9m,-){k ;=-(},->m-#6,-+0$-%,-9m,-.8m-@ m:k 
是苦性 2也；是具業煩惱他主之故。

 
% }$-.-9m,-){k +0$-0\w:-0-.}8m-0+#-+},-#6,-1{+-.8m-@m:k 0+#-1{+-  

020
 

是空 3也；無他義控制者我之故。是無我 4也；
  

.-9m,-){k :$-+0$-08m-0+#-#m-$}-0}:-1-Es0-.8m-@ m:k \o,-8Ap$-#m- 
自主我之本質不成立之故。集之形相者， 

P110 M1-.-,mk 7#-.-+$-0%=-.8m-;=-+$-N{+-.-&}=-%,k Wv8m-M1-.-9m,- 
有漏業與愛染為有法，是因之形相 1也；

  
){g :$-8K=-&q#-0#;->m-P-0-9m,-.8m-@m:k \o,-8Ap$-9m,-){k +{-   

pdf132
 

是自果痛苦之根本之故。是集 2也；
 

M1-.-*1=-%+-.-9$-+$-9$-`o-0[ {+-.8m-@ m:k :0-[{-9m,-){k +{-co#=- 
再三生出彼自果痛苦一切種類之故。是極生 3也；強力

 
H#-0[ {+-.8m-@ m:k Nm+-.8m-N{+-.-&}=-%,k V{,->m-M1-.-9m,-){g- :$- 
生出彼自果痛苦之故。有支之愛染為有法，是緣之形相 4也；

  
8K=-&q#-0#;->m-[,-%m#-A{+-V{,-9m,-.8m-@ m:k 8#}#-.8m-M1-.-,mk  

005
                                           

是自果痛苦之俱有緣之故。滅之形相者，
 

#({,-.}8m-% }0=-<m=-&q#-0#;-#),-7+-.8m-K;-0-&}=-%,k ={+-8#}#- 
對治力無我慧令痛苦究竟窮盡之離解脫為有法，汝是

 
.8m-M1-.-9m,-){k &q#-0#;-($=-.8m-K;-0-9m,-.8m-@m:g- 6m-08m-M1-.- 
滅 1之形相也；是已斷痛苦之離之故。是止息 2之
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9m,-){k (},-1}$=-($=-.8m-K;-0-9m,-.8m-@m:k >-,}1-.8m-M1-.-9m,- 
形相也；是已斷煩惱之離之故。是豐盛 3之形相也；

  
){k /,-.-+$-0+{-08m-*:-.-9m,-.8m-@ m:k ${=-.:-8Ap$-08m-M1- 
是利益與安樂之解脫之故。是定出 4之形相也；

  
.-9m,-){k U:-1m-X}#-.8m-&}=-%,->m-*:-.-9m,-.8m-@m:k ;1->m-M1-  

010
 

未復返回不衰損之有法之解脫之故。道之形相者，
 

.-,mk 0+#-1{+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-&}=-%,k ;1->m-M1- 
現證無我慧為有法，是道之形相也；

  
.-9m,-){k *:-.:-0E}+-A {+-<m-;1-9m,-.8m-@m:k :m#=-.8m-M1-.-9m,- 
是能晉昇解脫之道之故。是理解之形相也；

  
){k (},-1}$=-<m-+$}=-#({,-A{+-.8m-@ m:k au0-.8m-M1-.-9m,-){k ={1=- 
能為煩惱之正對治之故。是禪修之形相也；

  
<m-#,=-;v#=-1*:-*v#-.-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-9{-<{=-9m,-.8m-@m:k  
是現證內心究竟實相之本智之故。

 
${=-.:-8A m,-.8m-M1-.-9m,-){k &q#-0#;-U:-1m-X}#-.8m-&}=-%,-`o-  

015
 

是定給之形相也；是以痛苦為未復返回之
 

A{+-.8m-#({,-.}-9m,-.8m-@m:k #(m=-.-;-06m8m-+$-.}-&q#-0#;-0+{,- 
有法之對治之故。第二，四項中初者，於苦諦

 
.-;-8+}1=-.-,mk cv-:m8m-0v-8+m-;-A$-&u0-={1=-+.8-={1=-+.8-&{,- 
告誡謂曰：「舍利子，此中若菩薩大菩薩

 
.}-#7v#=-% }$-.-(m+-;-0P},-,-0P},-6{=-A8}-6{=-=}#=-&}=-%,k &q#- 
精進色空性，則稱為精進矣」等句為有法，

  
0#;-;-<{=-A-0+{,-6{,-+##-.8m-&{+-`o-#+1=-.-9m,-){k 7#-0%=-  

pdf133
 

是為滅耽著苦應知為諦實而告誡也；
 

<m-#7v#=-;-=}#=-.-8K=-0v->o:-.8m-% }$-.-(m+-+$-k +{-1$},-=v1-  
020
                                                                

謂曰：「有漏色等果之空性，
 

`o-K}#=-.8m-<{=-:0-<m-/-:};-_p-@ m,-.-+#-0+{,-.=-%}$-.-+{-06m,-(m+- 
與現證彼之慧度，二者諦實為空，於真如性
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P111 <m-$}-0}:-:$-06m,-#%m#-#}-6{=-<{=-.:-A-0:-#+1=-.8m-@ m:k #(m=-.- 
之本質自性一矣。」告誡應知之故。第二，

 
\o,-8Ap$-0+{,-.-;-#+1=-.-,mk #7v#=-[{-08m-&}=-%,-,1k 8##-.8m- 
於集諦告誡謂曰：「未真隨見色為生之有法，

  
&}=-%,-`o-9$-+#-.:-I{=-=v-1m-1*}$-6{=-=}#=-\o,-8Ap$-0-;-#+1=- 
或為滅之有法。」等句是告誡集也；

 
.-9m,-){k 7#-0%=-Wv=-0&q=-< m-#7v#=-;-=}#=-.-,m-#=:-`o-\o,- 
告誡謂曰：「有漏因所攝之色等者，

  
8Ap$-0-+$-9$-8#}#-.-+$-k \o,-,=-(},-1}$=-.-+$-k M1-.:-A$-  

005
 

非是於新集、再滅、遍煩惱、極淨化之有法而
 

08m-&}=-%,- ò-0+{,-.:-Es0-.-1-9m,-,}-6{=-8+}1=-.8m-@ m:k +{:-0+{,- 
諦實成立矣。」之故。彼諦實

 
.:-1-Es0-% {-%}$-.-(m+-+$-#7v#=-;-=}#=-.-Wv:->o:-.-+#-+},-+1-.:- 
不成立也；空性與色等為因者，二者於勝義

 
*-1m-++-.-(m+-<m=-=}k k\o,-8Ap$-($-A:-0+{,-.-+##-.8m-&{+-`o8}k k  
不相異性故。為破集應斷為諦實之故。

 
#=v1-.-8#}#-0+{,-;-#+1=-.-,mk cv-:m8m-0v-% }$-.-(m+-1m-[ {-1m-8##- 
第三，於滅諦告誡者，謂曰：「舍利子，空性

 
%m$k- \o,-,=-(},-1}$=-.-1-9m,k M1-.:-A$-0-1-9m,-6{=-.-+{-  

010
 

未生未滅，且非遍煩惱，非極淨化。」
 

8#}#-.-;-#+1=-.-9m,-){k % }$-.-(m+-Q}-0v:->m-H m-1-+$-K;-0-+{k  
彼為於滅告誡也；謂曰：「空性已離偶垢也；

  
8`o=-A=-< m-13,-(m+-[{-0-+$-8##-.-+$-($-#({,-\o,-,=-(},-1}$=-.- 
已離有為性相生滅、斷治遍煩惱

 
+$-M1-.:-A$-0-+$-#,=-!0=-(1=-.-+$-8/{;-0-+$-Wv-8K=-;- 
極淨化、暫時衰損增長、因果等

 
=}#=-.-0+{,-.:-Es0-.-+$-K;-0-9m,-.-+{-;-,m-=+-&}=-0+{,-.-0-#$- 
諦實成立，彼特別法任何諦實
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`o-9$-1-Es0-0}-6{=-#+1=-.8m-@ m:k #$-`o-9$-0+{,-.:-1-Es0-  
015
 

亦不成立矣。」告誡之故。理應任亦諦實不
 

.:-*;k +},-+1-.:-\o,-,=-(},-1}$=-<m-] m-#7v#=-1{+-.-,=-=+-.:-  
pdf134
 

成立也；於勝義由無遍煩惱之總色，至特別是
 

1-:m#-.-[ {-0-9$-1{+-M1-A$-#m-]m-1-:m#-.-8##-.-9$-1{+k =+- 
亦無無明生，亦無遍淨化之總無明滅，特別是

 
.:-K}#=-.-=$=-W=-<$-1{+k ($=-.-A$-&u0-<m-0:-`o-9$-1{+-.8m-@ m:k  
亦無證悟佛，亦無直至已斷菩提之故。

  
8#}#-.-1$},-`o-A=-0:-0+{,-.-+##-.8m-&{+-`o-9m,-,}k k06m-.- 
是為破滅應得為諦實之故。第四，於道諦

  
;1-0+{,-;-8+}1=-.-,mk cv-:m8m-0v-A$-&{,-<{:-@ m,-;-] }+-.8m-3|k 0+#- 

020
 

行告誡者，謂曰：「舍利子，大菩薩行持慧度時，
  

(m+-;-^m,-.-;-0P},-6{=-.81k 1m-0P},-6{=-A-0:-9$-+#-.:-I{=-=v- 
未真隨見於己謂精進於布施，或謂未精進。」 

P112 1m-1*}$-6{=-=}#=-;1-;-#+1=-.-9m,-){k ^ m,-.-;-=}#=-.8m-/-:};- 
等句是於道告誡也；謂曰：「布施等度

 
_p-@m,-.-+$-k A$-={1=-0+#-(m+-0" }1-A-"}1-A{+-`o-0+{,-.:-1-Es0- 
與菩薩自己，所修能修諦實不成立

 
.=-X,-.-1-9m,k 0!#-.-0+{,-.:-1-Es0-.=-1m-X,-.-1-9m,-.:-K}#=- 
故非具，滅為諦實不成立故非未具，

 
.:->m=-<m#-%{=-8+}1=-.8m-@m:k %}$-.-(m+-;-% }$-.-(m+-<m=-^}:-0:- 
盼予證悟。」告誡之故。謂曰：「未應以空性結合

 
1m-A {+-+{k % }$-.-(m+-<m=-M;-8A}:-;-1-9m,-,}-6{=-=}#=-:m#=-.-+$-  

005
                                                                                    

空性也；非以空性行瑜伽矣。」等句是告誡
 

0au0-.-;-#+1=-.-9m,-){k ,$-% },-.-(m+-;-=}#=-.-#=v1-9v;-`o-A{+- 
理解與禪修也；以內空性等三者作為對境

 
.8m-)m$-${-84n,-+$-k @ m-9v;-% }$-.-(m+-;-=}#=-.-#=v1-9v;-9v;-%,- 
之等持與外境空性等三者，有境與對境
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`o-0+{,-.:-1{+-%m$-g- 0!#-.-+{-(m+-<$-0+{,-.:-1{+-+}-6{=-8+}1=- 
無諦實，且彼滅亦無諦實矣。」告誡之故。

 
.8m-@ m:k #7v#=-;-# },->m-1*8-^}:-0:-1m-A{+-8A {+-.:-1m-A{+-+}k  
「色未應結合前邊，未應區分矣。」等句

 
6{=-=}#=-${=-8Am,-;-#+1=-.-9m,-){k # },->m-1*8-8"}:-0-+$-k  010                                                  

是告誡定給也；往昔邊輪迴與後時邊涅槃，
  

@m-18m-1*8-B$-8+=-+#-/,-3u,-#$-;=-${=-.:-8Ap$-0-+$-k #$- 
二者彼此由某定出於某定出、

 
`o-${=-.:-8Ap$-0-+{:-X,-.-0+{,-.:-1-Es0-.-+$k 0+{,-.:-1-Es0- 
彼具有為諦實不成立，彼諦實

 
.-+{-(m+-<$-0+{,-.:-1-Es0-.=-1m-X,-.-1-9m,-.-(m+-`o-0au0-0}-6{=-  
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不成立亦諦實不成立故非未具有，成立矣。」
 

8+}1=-.8m-@m:k ;1-0% {,-A:-0+{,-.:-6{,-.-+##-.8m-&{+-`o-#+1=- 
告誡之故。為破耽著道應依為諦實而告誡矣。

 
.8}k k#(m=-.-;k ]m8m-+},-+$k 9,-;#-#m-+},-)}k k+$-.}-;k 

015
  

第二分二：總義、支分義。初者分四：
                                                    

*v,-1}$-1-9m,-.8m-+!},-1&}#-#=v1-$}=-07v$-0-+$-k [0=-] m8m-M1- 
認定不共三寶、總皈依理論、

 
#6#-+$k \o,-Q}0-.-+$-+},-+1-.8m-[0=-<m-=+-.:-+$k 'm-W:- 
世俗與勝義皈依之別、

 
[0=-=v-8E}-08m-3u;-;}k k+$-.}-,mk Wv+-R-1:k 8`o=-1-A=-<m$- 
如何皈依之法。初者，如《寶性論》曰：「無

 
[s,->m=-Es0k k#6,->m-V{,->m=-K}#=-1m,-.k k1={,-+$-0P{-+$-ao=- 
為 1而且自然成 2，非以他緣而證悟 3，具有智 4愛 5

 
.:-X,k k+},-#(m=-X,-.8m-=$=-W=-(m+k k%{=-.-W:k +},-   

020
                                                           

與能力 6，具有二事 78即為佛。」，佛寶
 

#(m=-/v,-=v1-3~#=-.-!q-#=v1->m-0+#-(m+-%,->m-=$=-W=-+!},-1&}#- 
具二事美滿、三身體性。

 
 

 



心要莊嚴__第一品 

171 
 

P113 +$-k 9$-k 0=1-1{+-#(m=-1{+-K}#-1{+-.k k+#-#=;-#({,- 

又如曰：「無思 1無二 2無妄心 3，清淨 4明晰 5
 

.}8m-@}#=-(m+-<mk k#$-6m#-#$-#m=-&#=-K;-0k k-0+{,-#(m=- 
對治品 6，某者 7以某已離貪 8，彼法具

 
13,-(m+-%,-+{-&}=k k6{=-.-W:k M1-A$-#m-0+{,-.-#(m=-<m-13,-(m+- 
二諦性相。」，法寶具遍淨化之

 
%,->m-&}=-+!},-1&}#-+$-k 9$-k 'm-06m,-'m-$ {+-,$-#m-,mk k9{- 
二諦之性相。又如曰：「如有 1盡有 2內之 3者，

  
<{=-#7m#=-.-+#-.8m-@m:k kR}-X,-@m:-1m-X}#-.8m-3~#=k k-R-1{+- 

005
 

本智察見清淨 456故，聰慧不退轉聚眾，
 

9},-),-+$-X,-(m+k k%{=-.-W:k :m#-E};->m-9},-),-+$-X,-.- 
即具無上之功德。」，聖不退轉僧寶

 
8/#=-.-@ m:-1m-X}#-.8m-+#{-8`o,-+!},-1&}#-% {k +{-21-;=-1-c }=- 
具理解 7解脫 8之功德也。唯彼不贅述矣。

 
=}k k#(m=-.-,mk 9$-+{-(m+-;=k % },-.-0%,-.-U }0-+},->m=k k  
第二，又如彼宣曰：「導師聖教所學事，

 
*{#-#=v1-.-+$-A{+-#=v1-;k k1}=-.-M1=-<m=-+0$-A=-,=k k  

pdf136
 

三乘以及三種行，諸勝解眾為主故，
 

[0=-#=v1-M1-.:-06#-.-9m,k k6{=-#=v$=-.-W:-:}k k8+m:-,m- 
010
                                                            

即安立為三皈矣。」，此述總體
 

] m:-#=v$-:0-;=k k[0=-#=v1-M1-.:-06#-.8m-+#}=-.-0%,-.- 
至言中安立三皈理論之必要性，

  
9m,-){k *{#-.-&{,-.}8m-:m#=-%,-;1-;-bo#=-.-+{-(m+-<m-:$-Wv+-;- 
應知彼大乘種姓已入道者己相續

 
*}0-A8m-=$=-W=-8K=-0v8m-[0=-+$-k Es0-7m,->m-=$=-W=-Wv8m- 
所得之佛為果皈依，已成就之佛

 
[0=-=v-<{=-.:-A-0-+$-k :m#=-%,-#6,-#(m=-< m-9$-Wv8m-[0=- 
為因皈依，亦為其他二種姓者聲獨之因皈依；
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+$-k ;1-;-1-bo#=-<$-=$=-W=-;-1&}+-.-+$-k 0\o:-% m-=}#=- 
015
 

尚不入道者亦於佛進行供養承事等，
 

1&}#-_p-A-0-A{+-.:-1}=-.-M1=-<m-+0$-`o-A=-,=k =$=-W=-+!},- 
行最勝事，以勝解眾為主之故

  
1&}#-[0=-=v-M1-.:-06#-#} k:$-=$=-W=-<m-:m#=-%,-;1-;- 
安立佛寶為皈依。於諸獨覺種姓已入

  
bo#=-.-Nm+-.-*-1-.8m-3|k- #6,->m-a-;-1m-W}=-.:-B$-8+=-:$- 
道者，已相續希求於三有最後世，未賴

 
Wv+-;-+},-`o-#({:-0-M1=-<m-8K=-0v8m-[0=-+$-k ;1-`o-1-bo#=- 
他者言聲而涅槃，則為果皈依。雖尚不入道，

 
<$-+1-.8m-&}=-;-1&}#-_p-A-0-A{+-.:-1}=-.-M1=-< m-+0$-`o-A=-,=- 

020
 

然勝解於正法行殊勝事之眾士為主，則
 

&}=-+!},-1&}#-[0=-(m+- ò-M1-.:-.:-06#-#} k(,-*}=-<m-:m#=-%,-;1- 
安立法寶即為皈依。於諸聲聞種姓已入 

P114 ;-bo#=-.-Nm+-.-*-1-.8m-3|k #6,-> m-a8m-I{=-=v-8K$=-,=-*}0-.8m- 
道者，已相續希求於三有最後世隨他者

 
B$-8+=-+},-`o-#({:-0-M1=-<m-8K=-0v8m-[0=-+$-k ;1-`o-1-bo#=-<$- 
言聲而得涅槃，則為果皈依。雖尚不入道，

 
+#{-8`o,-;-1&}#-_p-A-0-A{+-.:-1}=-.-M1=-<m-+0$-`o-A=-,=k +#{- 
然勝解於僧伽行殊勝事之眾士為主，

  
8`o,-+!},-1&}#-[0=-(m+-`o-M1-.:-06#-#} k:$-Wv+-;-*}0-A:-+},- 
則安立僧寶即為皈依。應知雖不希求

 
`o-1m-#({:-9$-k #$-;-[0=-=v-=}$-08m-&}=-+$-+#{-8`o,-+!},- 

005
 

己相續所得，然所皈依之法寶
  

1&}#-<$-k +{-;-W}=-.8m-Wv8m-[0=-=v-<{=-.:-A8}k k#}$-`o-*{#-.-&{,-  
pdf137
 

與僧寶亦觀待於彼而為因皈依。依於
 

.}-*v,-1}$-1-9m,-.8m-[0=-#=v1-M1-.:-06#-.-;-0K{,-,=-:m#=-%,- 
前述大乘不共三皈理論，可知亦為
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#6,-#(m=-<m-9$-Wv8m-[0=-#=v1-+$-k 8K=-0v8m-[0=-#(m=-<$-#}- 
他二種姓者之三因皈依與二果皈依。

 
0:-8>o:-1}+-<mk 8+m-,m-#=v$-:0-M1=-;=-[0=-#=v1-]m:-M1-.:- 
然此處唯陳述諸至言總三皈依

 
06#-.8m-+#}=-.-% },-.-9m,-,}k k#=v1-.-,mk +{-(m+-;=k  ($-@m:-Ut-  

010
 

理論之必要性。第三，彼曰：「棄故 1
 

08m-&}=-%,-@m:k k1{+-@m:-8'm#=-+$-0%=-.8m-@ m:k k&}=-M1- 
欺誑有法故 2，無故 3伴有畏懼故 4，

 
#(m=-+$-8/#=-.8m-3~#=k k#),->m-[0=-1&}#-1-9m,-,}k k6{=- 
二類法與聖者聚，非為永久勝皈矣。」

 
#=v$=-=}k k+{-;-+},-+1-.-+$-k \o,-Q}0-.8m-[0=-<m-+},-,mk (,-*}=- 
其中勝義與世俗皈依之義者，如同聲聞

 
:m#=-${=-.-W:k :$-#m-0=1-$}:-8"}:-08m-&q#-0#;-6m-0-21-6m#-+},- 
決定種姓者，己心意唯希求止息輪迥苦，

 
`o-#({:-6m$-+{-;=-#}$-`o-0E}+-1m-+#}=-.:-84n,-%m$-k +$}=-.}8m-#,=- 

015
 

且認為其外未需晉昇向上。就實情而言，
  

3}+-;-;1->m-0E}+-.-1*:-1-*v#-.8m-[0=-+{-\o,-Q}0-.8m-[0=-+$-k  
道晉昇尚不究竟之彼皈依即為世俗皈依。

  
0=1-$}:-9$-0E}+-.-1*:-*v#-.:-84n,-%m$-k +},-;-9$-1*:-*v#-.- 
心意上亦認定為究竟晉昇，實際上亦為究竟，

  
+},-+1-.8m-[0=-< m-+},-9m,->mg  ;v$-#m-&}=-;-=}#=-.-1*:-*v#-#m-&}=- 
即為勝義皈依之義。然成立教言法等非

 
!q-1-9m,-.:-0au0-.-#$-7#-=v-;-9$-<{=-8+}+-1{+-.=-1m-:m#=-.-"}- 
究竟法身，則士夫誰亦無欲求通達，故唯未應理。

 
,8}k k+{=-,-*{#-.-&{,-.}8m-;v$-#m-&}=-9m,-9$-+},-+1-.8m-[0=-1-   

020 
 

彼故雖為大乘教言法，然非究竟皈依，
  

9m,-){k +},-1$},-.:-K}#=-.8m-*0=-=v-0%,-.:-A-0-21-9m,->mk +},- 
實際上唯述為現觀之方便。實際上
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P115 1$},-.:-K}#=-.-1*:-*v#-.-*}0-.-,k +{-1-*}0-.-*}0-.8m-*0=-=v-1m-+#}=- 

得究竟現觀，未需彼尚不得而能得之方便，
  

.=-#7m$=-W:-($-0:-A-0-"}-,8}k- k8+m:-9$-] m8m-1*8-#%}+-.-=0-                  
pdf138
 

故如筏般唯應捨棄。此亦為總研析，
  

.-au0-.8m-9,-;#-9m,->mk +},->m-#2~-0}-1-9m,-,}k kA$-&u0-={1=- 
係成立週遍支，然非主要義矣。

 
+.8-8/#=-.8m-Wv+-<m-0+#-1{+-1$},-=v1-`o-K}#=-.8m-<{=-:0-,mk  
菩薩聖者相續之現證無我慧者，雖於

  
#7m#=-$}:-H m-1-1*8-+#-+$-K;-0-W:-'$-9$-k- H m-1-1*8-+#-1- 

005
 

能見之面上似顯為已離一切垢，然尚不盡
 

7+-.-+$-k :$-#m-$}-0}-;-H m-18m-0U+-.-1-bo#=-<$-k $}-0}-;-H m- 
一切垢；已本質雖不雜污垢，然本質尚

 
1-1*8-+#-1-7+-.=-+{:-'$-+$-k +{=-% }$-3~#=-.-Qw,-.-Ut-08m-&}=- 
不盡一切垢，故顯為彼與彼空，聚集為假，欺誑

 
%,-9m,-.=k +},-+1-.8m-[0=-1-9m,-.:-0%,->mk 8`o=-A=-9m,- 
之有法，故述為非勝義皈依。若係有為，

 
,-+},-+1-.8m-[0=-1-9m,-.=-=0-.-0%,-.:-8+}+-.-,mk =$=- 
則非勝義皈依，故承許為述週遍者，

 
W=-<m-;1-0+{,-+$-k #7v#=-!q-M1-.-#(m=-1*:-*v#-#m-[0=-9m,- 

010
 

則破佛之道諦與二色身為究竟皈依，
 

.-8#}#-.8m-;}#-K}#-#m-*-&+-`o-<{=-.:-A-;-W$-:m$-`o-($-0:-A8}k k  
知為倒妄思中極粗鄙者，應遠遠棄之。

 
(,-*}=-<m-*{#-.8m-3u;-;-9$k (,-*}=-< m-[#-1{+-<m-B$-8+=-,m-+},- 
聲聞乘門道理中，聲聞無餘涅槃亦

 
+1-.8m-[0=-1-9m,-){k &q#-\o,-1{+-.-21->m=-:0-_p-@{-08m-@m:k  
非勝義皈依也；唯以無一切苦而區分之故。

 
+{=-<{=-a m0-<m-8'm#=-.-1-7+-.-8/{,-.:-A {+-.-9m,->mk 1m-<{=-.- 
彼能引出尚不窮盡所知障之怖畏，然無知
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"-%m# k:$-;v#=-;-+{-+},-+1-.8m-[0=-1-9m,-.8m-au0-A {+-8#}+-.-   
015
 

某者說曰：自宗舉其為非勝義皈依之能立，
  

!0=-=v-00-.-+}:-,=-*;-8>o:-`o-A{+-%m$-k K#=-0=;-(,-*}=-& {- 
則棄階段義而為應成，且論因後陳為聲聞

 
.8m-"=-;{,-;-8&+-.-+$-k "-%m#-1*:-*v#-#m-`o=-,-1{+-.8m-+},-`o- 

部派之承許。某者則說於究竟時為無之義；
  

8&+-.-+$k 1{+-+##-#),-3n#=-=v-8#}+-.-=}#=-,mk +},-1-K}#=- 

以及舉無遮為論因等等者，為不通達
 

06m,-`o-M1-#6#-A{+-.-,mk- =$=-W=-<m-0%,-.-H m-1-%,-`o-8>o:-0=- 
其義而建理論，令佛聖教成為有污垢，等捨

 
0)$-$ }1=-=v-06#-,-14|=-=}k k(,-*}=-<m-3u;-,m-:$-;v#=-;-9$-  

020
 

而不論則佳矣。聲聞之道理，亦為承許自宗
 

"=-;{,-.8m-*{#-.8m-3u;-9m,->mk Es0-1*8-8}#-18m-8+}+-3u;-1-9m,- 
pdf139
 

之一乘門道理，然非下宗義之承許。
 

P116 ;k 1:-1{-<m-08m-+.{-9$-(,-*}=-6m-08m-+Am$=-=v-bo#=-.-,k #6,- 
油燈熄滅喻亦為聲聞已入寂靜法界，略緣

  
>m-+},-;-%t$-7+-+1m#=-.8m-'$-0-9$-ao0-.8m-+},-9m,->mk & {-.-"- 
他事光亮亦已沈沒之義，然非如些許

 
%m#-8+}+-.-W:-0{1-:m#-Wv,-&+-.8m-+},-1-9m,-,}k k-(,-:$-+E-0%}1- 
部派所承許之物心續流中斷之義矣。聲獨阿羅漢

 
.-9$-8`o-A{+-<m-13,-1-;-#<{+-1-:;-Em-#+{$=-.-W:-<{=-a m0-<m- 
亦於諸行之表相如屠夫舉刀般伴有

 
8'm#=-.-+$-0%=-.8}k k+{=-,-+},-+1-.8m-[0=-,mk +{-(m+-;=k   

005
                       

所知障矣。彼故勝義皈依者，如即
 

+1-.8m-+},-`o-8E}-0-9mk k[0=-,m-=$=-W=-(#-#%m#-9m,g- g 
彼曰：「於勝義上有情眾，皈處唯是佛世尊，

  
*v0-.-&}=-<m-!q-%,-@ m:k k3~#=-<$-+{-9m-1*:-*v#-@m:k k%{=- 
能者具有法身故，聚眾亦彼究竟故。」
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#=v$=-.-W:k !q-#=v1->m-0+#-(m+-%,->m-=$=-W=-"}-,-+},-+1-.8m- 
唯具三身體性之佛世尊，為勝義皈依矣。

 
[0=-=}k k06m-.-,mk +!},-1&}#-#=v1->m-9},-),-+$k +{-;- 
第四，已妥善通達《聖集攝經》

 
[0=-=v-=}$-08m-0U0-.:-A-08m-:m1-.-M1-.:-#),-;-+00-.-0&q-0-  

010
 

所宣抉擇三寶之功德與皈依彼
 

=}#=-,=-#=v$=-.-M1=-;{#=-.:-<{=-.:-A=-,=k :$-(m+-] m:- 
已學處次第，隨後自己好好思惟

 
8"}:-08m-({=-+1m#=-+$k =+-.:-`o-$,-8E}8m-({=-+1m#=-;{#=- 
總輪迴過患，特別是惡趣過患而憶念

 
.:-0=1=-,=-8'm#=-.-H,-.-+$k +!},-1&}#-#=v1-;-8'm#=-.- 
畏懼，且知曉三寶有能力救度而

 
;=-[ }0-.8m-ao=-.-9}+-.:-<{=-.8m-Wv-#(m=-;-0K{,-,=k +!},-1&}#- 
離畏懼。依賴前述二因，發自 #=v1-;-0=1-.-*#-.-,=-R}-W}=-8&8-08m-[0=-8E}-9m+-;{#=-.:- 

015
 

內心深處信賴三寶，即是皈依。先以
 

8"v;-0-# },-`o-0)$-6m$k [0=-8E}8m-0U0-A-;-3u;-06m,-`o-0U0- 
之調柔心意後，當如理學習皈依學處矣。

 
.:-A8}k k+{-W:-A=-,-W;-08m-*v#=-I{-bo#=-,=-9},-),-#}$-,=-#}$- 
若如前已行，勝者大悲入已，功德將由上

 
`o-8/{;-0:-8>o:-0=k +;-8A}:->m-K{,-;-$m$-.}-;},-.-9m,->mk [0=- 
增長而上，故於暇滿所依取得心要，此外亦無

  
8E}-9m+-8"v;-ao=-.-:{-9$-1{+-.:k *}=-0=1-0" }1-.-;-80+-.-  

pdf140
 

些許能力以皈依調柔心意卻口說努力
 

!+-A{+-.-,m-8K=-0v-<m,-_p-&u$-$}k k8+m:-+$}=-=v-0%,-.-,m-*{#-.-&{,-  
020
 

聞思修，則成果極微矣。此處直接講述者
  

.}-*v,-1}$-1-9m,-.8m-[0=-#=v1-M1-.:-06#-.k 8}#-,=-=$=-W=- 
為大乘不共三皈理論，後文「緣佛寶
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P117 =}#=-+1m#=-++-.-+$k 6{=-.8m-[0=-8E}8m-9v;-% },-.-9m,-,}k k  
等起信心。」為述皈依境矣。

 
#(m=-.-;-#=v1->m-+$-.}k =$=-W=-+!},-1&}#-;-8+}1=-.-,mk  
第二有三，初，就佛寶進行告誡。

 
A$-={1=-<{:-@m,-;-]}+-.8m-3|k- #7v#=-;-M1-1= {,-(m+-^ }:-0:-1m- 
曰：「菩薩行慧度時，未於色配合相智也，

 
A{+-+{k #7v#=-(m+-9$-+#-.:-I{=-=v-1m-1*}$-6{=-=}#=-<m=-=$=- 
未真隨後見彼色。」等句為斷除耽著佛世尊

 
W=-;-0+{,-6{,-($-08m-&{+-`o-#+1=-.-9m,-){k +1m#=-.:-A-0-+$- 

005
 

為諦實而告誡也；曰：「通達所緣與能緣
 

+1m#=-.:-A{+-.-0+{,-.=-% }$-.:-1(1-.-(m+-`o-<{=-.8m-9{-<{=-1*:- 
為諦空平等性之究竟本智即

 
*v#-=$=-W=-+!},-1&}#-#}-6{=-8+}1=-.8m-@m:k +{:-*;k M1- 
為佛寶矣。」而告誡之故。理應彼，

 
.-*1=-%+-1= {,-.-(m+-+},-+1-.:-1m-+1m#=-.-;-#7v#=-;-=}#=-.- 
曰：「於勝義未緣取一切相智，色等

 
9v;-9v;-%,-+$k 13,-(m+-+$-13~,-A-+$k +Am$=-+$-:m#-.:- 
有境對境、性相所表、法界覺性，未配合

  
+},-+1-.:-1m-^ }:-6m$-^:-,=-6{,-A:-1{+-+}-6{=-8+}1=-.8m-@ m:k M1-  

010
 

於勝義，無配合而耽著矣。」而告誡之故。
 

1={,-;-#+1=-.=-=$=-W=-;-#+1=-.:-8>o:-){k M1-1={,-=$=- 
就相智而告誡，故為就佛寶而告誡也；相智

 
W=-=v-13~,-.:-A{+-.8m-&}=-<m-13,-(m+-9m,-.8m-@ m:k M1-1={,-+},- 
係佛能表法之性相之故。未於勝義

 
+1-.:-1m-+1m#=-){k =$=-W=-+$-+#-.-#(m=-X,->m-A$-&u0-+#-0+{,- 
緣取相智也；因佛與具二清淨之菩提二者

 
% }$-`o-13,-(m+-#%m#-.-(m+-<m=-=}k- k#(m=-.-&}=-+!},-1&}#-;-#+1=-  

pdf141
 

諦空，性相同一故矣。第二，就法寶而告誡。
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.-,mk #7v#=-+$}=-.}-9}+-%{=-A-0:-1m-^ }:k +$}=-.}-1{+-%{=-A-0:- 
015
 

「未應曰色實有為有，未應曰實有為無。」
 

1m-^ }:-6{=-=}#=-< m=-&}=-;-#+1=-.-0%,-){k *1=-%+-1= {,-.-(m+- 
等句為就法而述告誡也；即「一切智三者，

  
#=v1->m=-9v;-`o-0&q=-.8m-#6m-+$-#({,-.}-+$-M1-.8m-#=;-0-1*8- 
於對境所集攝之基、對治、形相之差別，一切

 
+#-0&q=-.-+#-#m=-0&q=-<m$-0&}1=-.8m-&}=-*1=-%+-+},-+1-.:-$}- 
諸集攝所集攝且歸納之一切法，於勝義無本質性

 
0}-(m+-1{+-+}-6{=-8+}1=-.8m-@m:k #=v1-.-+#{-8`o,-+!},-1&}#-;- 
矣。」告誡之故。第三，就僧寶而告誡。

 
8+}1=-.-,mk A$-&u0-={1=-+.8-8/#=-.-U }0-.-@m:-1m-X}#-.-M1=- 

020
 

傳授經文曰：「當勝義無生性趨入於菩薩聖者
 

;-+},-+1-.:-[ {-0-1{+-.-(m+-`o-8'v#-.:-A8}-6{=-;v$-80}#=-.-+#{-8`o,- 
有學不退轉眾矣。」為就僧伽 

P118 ;-8+}1=-.-9m,-){k +#{-8`o,-+!},-1&}#-;1-au0-.8m-E }#=-=v-0+{,- 
而告誡也；告誡破除耽著僧寶禪修

 
.:-6{,-.-+##-.8m-&{+-`o-8+}1=-.-9m,-.8m-@m:k +#{-8`o,-+{-9$- 
助伴為諦實之故。或問：彼僧伽亦有

 
M1-.-`o-6m#-9}+-%{-,k 8K=-0v-;-#,=-.-#=v1-+$-bo#=-.-06m8m-A{- 
多類耶？以三住果與四向之各別

 
K#-#m=-[ {=-0v-&{,-.}-0`o,-.}-:$-=$=-W=-+$-[,-%m#-0W+-.}-&}=-%,k  
為七大士，以及獨覺一起八者為有法，

 
`o-1:-+A{:-:v$-%mk +0$-.}-eq;-.}-;-=}#=-.8m-A{-K#-#m=-E$=-(m-co:- 

005 

可分為多類也，以鈍根等個別有廿數之故。
 

9}+-.8m-@m:k bo#=-#,=-0W+-`o-8>o:-0-1-9m,-,1-6{-,k *{#-.-&{,- 
或問：非八向住耶？大乘阿羅漢

 
.}8m-+E-0%}1-.-,m-!0=-8+m8m-+#{-8`o,-+!},-1&}#-#m-,$-`o-1-#)}#=- 
除於此階段僧寶之外也，
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.-9m,-){k =$=-W=-+!},-1&}#-#m-"}$=-=v-#)}#=-.-(m+-<m=-=}k k  
以屬於佛寶範圍故矣。為破除

 
+!},-1&}#-#=v1-;-+},-+1-.:-[0=-=v-6{,-.-+##-.8m-&{+-`o-9m,-,}k k  
耽著三寶於勝義為救度之故矣。

 
#=v1-.-au0-.8m-=+-.:->m-&}=-;-#+1=-.-;-#=v1k 1m-1*v,-@}#=- 

010
 

第三，就禪觀之特別法而告誡分三：告誡
 

1$},->o:-={;-0-;-#+1=-.-+$k ;1-=+-.:-%,-0au0-.:-#+1=-  
pdf142
 

消除現前不順品、告誡禪觀特別道、
 

.-+$k ($-A8m-=-0},-={;-0:-#+1=-.8}g- g+$-.}-;-#=v1->m-+$- 
告誡消除應斷之種子也。初者分三，初者，

 
.}-0au0-.-1-(1=-.8m-Wv-;-#+1=-.-,mk A$-&{,-<{:-@m,-;-] }+-.-,mk  
就禪觀不損因而告誡。謂曰：「大菩薩行慧度時，

 
;v=-+$-$#-+$-9m+-#$-#m=-6{=-=}#=-<m=-" }-#=v1->m-A-0-$,-.-;-1- 
任何身口心」等句係告誡不耽著

 
6{,-.-;-8+}1=-.-9m,-){k ;v=-;-=}#=-.-+},-+1-.:-$}-0}-(m+-1{+-.:-  

015
 

三門劣事也，述曰：「盼證悟身等等於勝義
 

K}#=-<m#-%{=-0%,-.8m-8+}1=-.-9m,-.8m-@m:k +{-W:-#+1=-.:-:m#=- 
無本質性。」而告誡之故。如彼告誡為合理也；

 
){k % }$-.-(m+-<m-+},-;-#}1=-.:-1-A=-,-^ }:-0=-0P},-8Es=-0P1=- 
若不曾串習空性義，加行起精進而

 
.-(m+-<m=-#:-={1=-0[{+-<m-!0=-=v-'m-!+-0<+-.8m-+},-;-0au0-.-,,- 
勤勉禪觀前時發心階段詞句所釋義，

 
),-A{+-.-;-+0$-eq;-;-;-1$},-.:-6{,-.:-8>o:-0=-+{-(}$-+#}=-.8m- 
些許鈍根將起現耽著，故需斷彼之故。

 
@m:k Wv-#$-;=-,k A-0-/;-0-;-&#=-.8m-;v=-;-=}#=-.8m-0=}+-,1=- 

020 
 

或問由何因？將由身貪庸俗事等等福德
 

(m+-< m=-[ {-0:-8>o:-:}k k#(m=-.-0au0-.-8/{;-08m-Wv-;-#+1=-.-,mk  
而生出矣。第二，就禪觀增長因而行告誡。謂曰：

 
 

 


