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

＜ 十 人 施 設  ＞





哪五個是在這裡終結者呢？

極七次者、家家者、一種者、一來者和哪個在現法中的羅漢-這五種是在這裡終結者。







哪五種在這裡捨棄之後而為終結者呢？
中圓寂者、生圓寂者、無行圓寂者、有行圓寂者、上流至色究竟天者-這五種是這裡捨棄之後而為終結者。在這個範圍是諸人的人施設。

生字
	1.終結
極七次者
家家者
一種者
一來者
捨棄之後＜

	中圓寂者
上圓寂者
無行圓寂者
有行圓寂者

上流至色究竟天者



(資源加油站
論母：
1. ((：施設/    「給予設定」「定義」「指示」（，）之意

2. 本論綱要：(( 就譯「論母」，

((＜(（母/目）+(（註解），

意及目錄、本論綱要之意。

3. 五蘊：「色蘊」是在欲界（之特徵），其餘「受、想、行、識」四蘊是在四地。        

行蘊則包含50個心所

＊四地：惡趣地、色界地、無色界地

4. 十二處：「眼處~觸處」共10個是在欲界，「意處、法處」共2個在四地。

5. 十八界：「意界、法界」是在四地，      眼觸、耳觸等  眼、耳、觸也都存在

其餘十六界是在欲界。

6. 四諦：「苦、集」二諦屬於世間，

「滅、道」二地屬於出世間。

7. 二十二根：1.「眼根、耳、鼻、舌、身、女、男、樂（喜）、苦（憂）捨根」這十根是欲界特徵，其中「樂根」包 含喜根，「苦根」包含憂根。

              2. 「意根、命、喜、憂、信、精進、念、定、慧根這九根為混合之特徵。

              3.「未知當知跟」「已知根」「具知根」這三根為出世間之特徵。

8.施設又可分為如下：（見人施設論註解書）
（存在施設）




（不存在施設）人、男女等不存在    
（有存在而不存在施設  /  勝義而世俗施設）     所謂三明者、六通者，這個三明、六通是存在，而人是不存在的

（沒有存在而存在施設）      
所謂女色、男色等，男、女是不存在，而色是存在

（存在而存在施設）    眼觸、耳觸等  眼、耳等  觸等都是存在的

（不存在而不存在施設）

剎帝利兒、婆羅門兒 、長者兒等， 剎帝利等，不存在，兒子也不存在。 廟不存在，廟公也不存在。

又可細分為如下：

（所造施設）人、牛、馬、時間、方位等。

（比較施設）比較一二、二三等等，互相比較長與短、遠與近。   


（集合施設） 


將那些那些希望集合之後便成三個棒，八支腳，穀類的積聚，花聚等施設。
（近置施設）將最初最初放置靠近之後，二，三，四等等的施設。  

（它生施設）預計法的自性後，地、火、粗惡、熱等等施設。  
（持續施設） 




在六個施設中，它生施設是存在施設，其餘的是接近不存在的一半和接近以不存在而不存在的 一半。

 又可細分如下：

（作用施設）誦出、法談等等，以作用的施設。  
（形狀施設）瘦、粗大、圓、四角等等，以形狀的施設。    

（性施設）女人、男人等等，以性別施設。

   
（地施設）欲界、色界、無色界、僑薩羅國等等 ，以地施設。   

（各自施設）三隻象、幸福等等，以各自的名字做程度的施設。    
（無行施設）滅盡、涅槃等等是無行法的施設。   


 
   在這裡地施設是無行施設和存在施設，作用施設接近以存在而不存在的一半，其餘名為不存在施設。
一之誦
16.頌
1. Samas(si = 同首者
   1.(((四威儀-行住坐臥

((生病同首

(((命終同首

     eq \o\ac(◇,1) ((((
 eq \o\ac(◇,2) (((
 eq \o\ac(◇,3)((((((
  eq \o\ac(◇,4)(((
  eq \o\ac(◇,5) (((
  eq \o\ac(◇,6)(((
  eq \o\ac(◇,7) (((
  eq \o\ac(◇,8) (((((
  eq \o\ac(◇,9) (((
    eq \o\ac(◇,10) (((((
    eq \o\ac(◇,11) ((((
    eq \o\ac(◇,12) ((
    eq \o\ac(◇,13) ((((
 eq \o\ac(△,1)障礙首者 = 貪愛   eq \o\ac(△,2)繫縛首者= 意

 eq \o\ac(△,3)執取首者 = 見     eq \o\ac(△,4)散亂首者= 掉舉

 eq \o\ac(△,5)共煩惱首者 = 無明 eq \o\ac(△,6)勝解首者= 信
 eq \o\ac(△,7)策勵首者 = 精進   eq \o\ac(△,8)看護首者= 念

 eq \o\ac(△,9)專念首者 = 定     eq \o\ac(△,10)見首者= 慧

 eq \o\ac(△,11)轉起首 = 命根     eq \o\ac(△,12)守護首者= 解脫

 eq \o\ac(△,13)行首者 = 滅

2.J(vitapariy(d(na( = 命滅盡
((((，(((，((((((((

(((((((((((
＜在預流道時有五個省察，在一來道時有五個，在不來道時有五個，在阿羅漢道時有四個，

在十九個省察智確立後，進入有分之後般涅槃（到死沒有再生）。

 所謂十九省察智為：

( 觀察道 = 以「我實由此道而來」而觀道。

( 觀察果 = 以「我曾獲得這樣的功德」而觀果。

( 觀察已斷的煩惱 = 以「我曾捨斷此等煩惱」而觀已斷的煩惱。

( 觀察殘餘的煩惱 = 以「我以此法為所緣而通達」觀察由三道所斷的煩惱。

( 觀察涅槃 = 以「我以此法為所緣而通達」觀察涅槃。

    預流果、一來道、不來道各有五種觀察      共  有

    阿羅漢有四種觀察（無殘餘的煩惱）        十九種

17.頌
3.直到....為止
((((((((？
((((((，(((((((((((

((((((((((((

((((
＜這個住劫的人會住多少時間呢？在那個時候，道出定，然後有分轉向，意門轉向生起，那個之後三個隨順，一個道心，二個果心，五個省察智，會住立這個範圍時間。
24頌
4.雙分解脫者

   ＜
 eq \o\ac(◇,1)定和道相應的解脫,定是指：色界初禪

  ~五禪及無色界空無邊處禪~非想非非想處禪；一般稱此色界、無色界定為四禪八定（於經教中色界初禪闔第二禪合併為初禪，

故色界只有四禪）。道是指出世間道，及一般人所謂的－慧，所有的漏滅盡是因為道而解脫。
 eq \o\ac(◇,2)（1.）另有人認為「色身解脫」是「定解脫」,
  此所指的是「色界定」,認為不必到達「無     

  色界定」即可在色界定中達到某些漏盡。        

  此類見解稱為「色身證者」。「色身證」

  者認為：打坐時，色身若進入無色界定，

  必須退定才能作「觀」,所以「觀」不必有四禪八定。

（2）誤解：佛陀成道後,原本要先度以前的

無色界定老師(但當時此師已死，無法學習佛拖教導的智慧；此後便有人誤認為「無色界定者投胎至無色界, 所以若要修「觀」,必須退定才能作「觀」」

（3）    明辨：打坐時進入無色界定並非投胎,也並非必定投胎至無色界,因為無色界只是一種修定的所緣,正得無色界定者稱為「名身證」,是受、想、行、識的作用，仍可作「觀」

頌
信解脫者
＊比較信解脫者與見至者

(((
((
((((((((。
＜在一來時，，以少數的苦 、少數的苦難 使得煩惱消失，沒有疲倦、平定、可能。信解脫者以苦、苦難，變成疲倦之後，平定、可能。因此，沒有到達見至者。＞

(((((((((((((((((((((((((
((((((((
＜對於見至者來說，上三道的觀智是敏銳、勇敢、明淨之後而實行，對於信解脫者來說，觀智是不敏銳、不勇敢、不明淨之後而實行。因此，他沒有到達見至者。＞

頌
來了這個世間之後

＊(((((((
 eq \o\ac(◇,1)(((   ((

＜有一種一來果者返回（這個世間）之後，就在那裡般涅槃＞

 eq \o\ac(◇,2)((   ＜有一種在這裡返回之後，在天界般涅槃＞

 eq \o\ac(◇,3)((＜有一種在天界返回之後，就在那裡般涅槃＞

 eq \o\ac(◇,4)((((
  ＜有一種在天界返回之後，投生這個（世間）之後，般涅槃＞

((
 eq \o\ac(◇,5)((((((((
＜他返回這個（世間）之後，（投生）在天界直到 壽命盡之後，在投生這個（世間）之後，般涅槃＞
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 四種初善、中善、後善

＜戒是初，定是中，觀是後＞


＜或定是初，觀是中，道是後＞


＜或觀是初，道是中，果是後＞


＜或道是初，果是中，涅槃是後＞



     ＜兩個兩個正被做時，戒、定是初， 觀、道是中，果、涅槃是後＞
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已具足解脫知見
(
＜解脫指阿羅漢果解脫
(
＜知見是指十九種省察智
成就具足解脫之見
(
＜在那四種裡，第一種相同於婆迦梨長老。
(
＜第二種相同於優婆難陀釋迦子
(
＜第三種相同於舍利佛和目建連長老。
(
＜第四種相同於提婆達多
200
Puggalapa((atti                                                                 
201
Puggalapa((atti……………………………………………………………………………………

