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
細說

一人施設




什麼人是時解脫者呢？
在這裡有一種人以適當時間，用（名）身證得八解脫之後而住，以（道）智看到之後，他的一些漏完全滅盡，這個人被稱為：「時解脫者」。






什麼人是無時解脫者呢？
在這裡有一種人實在不是以適當時間，用（名）身證得八解脫之後而住，以（道）智看到之後，他的諸漏完全滅盡。這個人被稱為：「無時解脫者。 」。所有的聖人在聖解脫裡都是無時解脫者。

	生 字           
	

	
時解脫者

 指三種人 預流者、一來者、不還者
在這裡有一種
適當時間
	以智慧
(((((((，
(((
(＜以觀智看到行的種類，以道看到四聖法

他的
看到之後＜

	八解脫

  八指色界、無色界定，解脫則指從那些逆法中解脫出來。
	(((((
(((((
(((

	身，在這裡指名身
證得＜
	

	
	








什麼人是動法者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是不隨欲得、不容易得、不順利，又不能在想要的地方、想要的方法及想要的時間（隨意）入定和出定。這種情況是存在的-對於那個人來說，因為放逸的原因，那些定會搖動。這個人被稱為：「動法者」。








什麼人是不動法者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是隨欲得、容易得、順利得，又能在喜歡的地方、喜歡的方法及喜歡的時間（隨意）入定和出定。這種情況不會有機會-對於那個人來說，因為放逸的原因，那些定會搖動。這個人被稱為：「不動法者」。所有的聖人在聖解脫中都是不動法者。

生字

	得利者＜
諸色俱行


定＜
(隨欲得 
＜容易得 
＜順利得 
＜
想要的地方

＜
想要的方法

＜
想要的時間
	（入）定

出定

(情況＜
存在

放逸

(((＜放逸的原因

動搖＜
動法者

指普通人，他有到達八定，也指預流者和一來者，

不動法者
   指不來者以及漏滅者，他的成就不因為無意義的談話或者其他不適合等種種錯誤而把破或毀壞。










什麼人是退法者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是不隨欲得、不容易得、不順利得，又不能在想要的地方、想要的方法及想要的時間（隨意）入定和出定。這種情況是存在的：那個人因為放逸的原因，他會從那些定退離。這個人被稱為：「退法者」。







什麼人是不退法者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是隨欲得、容易得、順利得，又能在想要的地方、想要的方法及想要的時間（隨意）入定和出定。這種情況不會有機會-那個人因為放逸的原因，會從那些定退離。這個人被稱為：「不退法者」。所有的聖人在聖解脫中都是不退法者。


	生字

退法者
＜

	
不退法者











什麼人是思不能者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是不隨欲得、不容易得、不順利得，又不能在想要的地方、想要的方法及想要的時間（隨意）入定和出定。假如他隨思，不會從那些定退離，假如他不隨思，會從那些定退離，這個人被稱為：「思不能者」。









什麼人是護不能者呢？
在這裡有一種人是諸色俱行或無色俱行定的得利者，他既是不隨欲得、不容易得、不順利得，又不能在想要的地方、想要的方法及想要的時間（隨意）入定和出定。假如他隨護，不會從那些定退離，假如他不隨護，會從那些定退離，這個人被稱為：「護不能者」。

	1. 思不能者
＜

	護不能者

   ＜
    保護/守護     不可能/不洽當




生字



什麼人是凡夫呢？
哪個人的三結既沒被捨斷，又沒有為了捨斷那些法而修行。這個人被稱為：「凡夫」。




什麼人是種性者呢？
因為那些法的無間（修習）而出現聖法，因為具足那些法 ，這個人被稱為：「 種性者」。



什麼人是怖畏止息者呢？
七個有學和那些具有持戒的凡夫是怖畏止息者。阿羅漢是不怖畏止息者。


生  字

	凡夫

三結

((((((
((((
 ＜見結、戒禁取結、疑結＞

沒有被捨斷

種性

無間斷（）
出現顯現（）怖畏止息者

（因害怕而止息）＜
四種害怕：(、(、(((、((

	有學

凡夫

具有持戒者＜
＊七有學和凡夫怖畏之後終止了惡，不做惡。凡夫怖畏（四）惡趣、輪迴、煩惱、叱責，有學因還未斷絕怖畏，所以害怕後有，。漏盡者在這四個害怕裡，一個也不害怕，他已經斷絕了所有的害怕，因此被稱為不怖畏止息者。










什麼人是不能行者呢？
那些人具足業障、具足煩惱障、具足果報障、不信、無希望、劣慧、魯鈍，在諸善法中不能進入正性決定。這些人被稱為：「不能行者」。






什麼人是能行者呢？
哪些人不具足業障、不具足煩惱障、不具足果報障、有信、希望、具慧、不魯鈍，在諸善法中能進入正性決定，這些人被稱為：「能行者」。


生字
	
                 不能行者

業障  ＊以五種無閒業
＜
   ((
具足             
煩惱障 
＜
＊((((＊以邪見確定
果報障/異熟障
   ＊((
＊以無因惡因結生


	不信  ＊在佛法僧裡沒有信無希望

劣慧     

  ＜((((( ＊有分沒有慧
魯鈍

不洽當

決定  ＊道決定、正性決定

    ((((
進入＜
正性








什麼人是確定者呢？
五種人（具足）無間（業） 和那些持有邪見的人是確定者，八種聖人是確定者。剩下的人是不確定者。





什麼人是向道者呢？
具足道的四種人是向道者，具足果的四種人是住果者（住立在果上）。




什麼人是同首者呢？
哪個人的漏滅盡和命滅盡是不前不後（同時）。這個人被稱為：「同首者」。
生字
	 確定
無間

邪見者
剩餘

向道者

具足道

具足果


	住立

9.同首者

10.  不前

11.不後

12.漏滅盡

13.   命漏盡




？





什麼人是住劫者呢？
這個人為了作證預流果而修行，而且應是劫的被燃燒時間，在這個人未作證預流果之前，劫不會燃燒。這個人被稱為：「住劫者」。所有具足道的人都是住劫者。




什麼人是聖者呢？
八個聖人是聖者，其餘的人是非聖者。




什麼人是有學呢？
具足道的四種人和具足果的三種人是有學。阿羅漢是無學，其餘的人既不是有學也不是無學。


什麼人是三明者呢？
具足三明的人是：「三明者」。


生字
	1. 住劫者＜

  預流         果        為了作證
3. 劫
4. 被燃燒時

((
5. 到為止

	有學

道具足

＜
果具足

三明者＜





什麼人是六通者呢？
具足六個神通的人是：「六通者」。





什麼人是正等正覺者呢？
在這裡有一種人，在以前還未聽聞的諸法中，自己徹底了解諸諦，在那裡既得到一切智性，而且在諸力中得自在，這個人被稱為：「正等正覺者」。





什麼人是獨正覺者呢？
在這裡有一種人，在以前還未聽聞的諸法中， 自己徹底了解諸諦，在那裡既沒有得到一切智性，而且沒在諸力中得自在，這個人被稱為：「獨正覺者」。

生字
	六通者＜
2. 正等正覺

3.在以前

4. 在還未聽聞

5. 自己

6. 諸諦


	7.徹底了解

8.一切智

9.得到

10.在力上＜指佛陀的十力＞

11. 得自在＜
12.獨正覺者

   ＜






什麼人是雙分解脫者呢？
在這裡有一種人，以（名）身證得八解脫之後而住，以（道）智看到之後，他的諸漏完全被滅盡。這個人被稱為：「雙分解脫者」。





什麼人是慧解脫者呢？
在這裡有一種人，實在不是以（名）身證得八解脫之後而住，以（道）智看到之後，他的諸漏完全被滅盡。這個人被稱為：「慧解脫者」。




什麼人是身證者呢？
在這裡有一種人，以（名）身證得八解脫之後而住，以（道）智看到之後，他的一些漏完全被滅盡。這個人被稱為：「身證者」。

生字

	 雙分解脫者

13.慧解脫
＊：乾觀者、熟觀者；英譯為，譬喻為以萌芽或插支即可成長的植物，或水分足夠的植物不必澆很多水，或譬喻為乾洗衣服；此人不需修習八定，因為前世所修習定的波羅蜜已足夠，此生只需要在稍加修習色界四禪定，即可以其智慧見到四諦而到達諸漏滅盡。
	14.身證者

15.一些漏

  ＊((-(
最下道三種過失是指身見、戒禁取、疑。





(((

((((
(((((((
((((((
(((((

什麼人是見至者呢？
在這裡有一種人，如實地了知 ：「這是苦」，  如實地了知：「這是苦集」，  如實地了知「這是苦滅」，如實地了知：「這是導向滅苦之道 」， 以他的智慧徹見和實踐了如來所的法。以智慧看到之後，他的一些漏完全被滅盡。這個人被稱為：「見至者」。











什麼人是信解脫者呢？
在這裡有一種人，如實地了知：「這是苦」，  如實地了知：「 這是苦集」，  如實地了知：「這是苦滅」 ，如實地了知：「 這是導向滅苦之道」， 以他的智慧徹見和實踐了如來所教的法。以智慧看到之後，他的一些漏完全被滅盡，但是不同於見至者。這個人被稱為：「信解脫者」。


生字
	見至者＜
這是苦

(如實地

((了知

這是苦的集
＜＊五取蘊

這是苦的滅
((
 這是苦滅導向道路

＊八支聖道


	((如來所教的

＜他的
(法＊指四聖諦

(以智慧

(徹見了

＜
(實踐＜
(完全被滅盡 pp.

信解脫者







什麼人是隨法行者呢？
哪個人為了作證預流果而修行者的慧根是非常強。他修習帶領慧、以慧為前行的聖道-這個人被稱為：「隨法行者」。為了作證預流果而修行的人是隨法行者，住果者是見至者。






什麼人是隨信行者呢？
哪個人為了作證預流果而修行者的信根是非常強。他修習帶領信、以信為前行的聖道-這個人被稱為：「隨信行者」。為了作證預流果而修行的人是隨信行者，住果者是信解脫者。


生字 

	隨法行者


 為了作證預流果

修行的

慧根
增上（）非常強

	帶領慧

＜
以慧為前行
＜
修習

隨信行者







什麼人是極七次者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡三結而成為預流者，不墮惡趣、決定、趨向究竟正覺。

他在天和人間輪迴流轉七次之後，作苦的盡-這個人被稱為：「極七次者」。





什麼人是家家者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡三結而成為預流者，不墮惡趣、決定、趨向究竟正覺。他輪迴流轉二或三家之後，作苦的盡。這個人被稱為：「家家者」。


生字
	極七次者

三結

＊身見、戒禁取、疑
（）由於滅盡

預流者
不墮惡趣 
決定確定

趨向究竟正覺

七次
	在天

在人

輪迴之後往返轉生輪迴之後

苦的盡

家家者

家＜指天界和人間＞







什麼人是一種者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡三結而成為預流者，不墮惡趣、決定；趨向究竟正覺。他只一次轉生人類之後，作苦的盡-這個人被稱為：「一種者」。





什麼人是一來者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡三結、薄貪瞋痴性而成為一來者。只要來這個世間一次後，作苦的盡-這個人被稱為：「一來者」。






什麼人是不還者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五下分結而成為化生者，在那裡完全寂滅了，不會從那個世界回來，這個人被稱為：「不還者」。

生 字

	一種者
只一次＜
人類

有存在
轉生
一來者


貪瞋癡

薄性
只一次＜

	
來了這個世間之後

不還者

下分的

結的

化生

完全寂滅了般涅槃了
不回來

從那個世界










什麼人是中圓寂者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五下分結而成為化生者，那裡完全寂滅了，不會從那個世界回來，他被生之後或者還未到達壽量的中間，為了最上結的捨斷，而使得生起聖道。這人被稱為：「    中圓寂者」。






什麼人是生圓寂者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五下分結而成為化生者，在那裡完全寂滅了，不會從那個世界回來，他超過壽量的中間之後，或者接近死時，為了最上結的捨斷，而使得生起聖道。這個人被稱為：「生圓寂者」。

生字
	(中圓寂者/中般涅槃

被生

  等無間（） / 之後

還沒得到

中間

壽量

使得產生

最上

(((((
＜指五上分結：色貪、無色貪、慢、掉舉、無明

	為了捨斷
生圓寂者
譯為：

超越
接近
死時








什麼人是無行圓寂者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五下分結而成為化生者，那裡完全寂滅了，不會從那個世界回來，他為了最上結的捨斷，以無形使得生起聖道-這個人被稱為：「無行圓寂者」。






什麼人是有行圓寂者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五下分結而成為化生者，在那裡完全寂滅了，不會從那個世界回來，他為了最上結的捨斷 ，以有行使得生起聖道。這個人被稱為：「有行圓寂者」。

生字

	無行圓寂者

	有行圓寂者










什麼人是上流至色竟天者呢？
在這裡有一種人，由於完全滅盡五上分結而成為化生者，在那個地方完全寂滅 ，不會從那個世界回來，他從無煩天死後去到無熱天，從無熱天死後去到善現天，從善現天死後去到善見天，從善見天死後去到色究竟天，在色竟天為了最上結的捨斷而使得生起聖道。這個人被稱為：「上流至色究竟天者」。







什麼人是預流者和為了作證預流果而修行呢？
為了捨斷三結而修行的人是為了作證預流果而修行者， 哪個人的三結已被滅盡了。這個人被稱為：「預流者」。

生字

	上流＜
走至色究竟天者
下分的

化生

從無煩天（）
死

   無熱
善現天


	善見天

從善見天

色究竟天

   在究竟天

最上
為了捨斷
預流者


     預流        果      為了作證

被捨斷








為了淡薄欲貪、瞋恨而修行的人是為了作證一來果而修行者，哪個人的欲貪、瞋恨是淡薄性。這個人被稱為：「一來者」。





為了完全的捨斷欲貪、瞋恨而修行的人是為了作證一來果而修行者，哪個人的欲貪、瞋恨是完全的被捨斷-這個人被稱為：「一來者」。






為了完全的捨斷色貪、無色貪、慢、掉舉、無明而修行的人是為了作證阿羅漢果而修行者。哪個人的色貪、無色貪、慢、掉舉、無明是完全的被捨斷-這個人被稱為：「阿羅漢」。

生字

	
      欲       貪      嗔瞋恨嗔嗔嗔

為了淡薄＜ 
淡薄性＜
.
     沒有剩餘（完全） 為了捨斷


	色貪


     無色貪          慢

掉舉

無明
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