護僧

1 聖僧的偉大─弘法利生廣度人天

根據巴利文，阿羅漢──arahant──是由ari及hata這兩個字組成的。

「ari」是敵人，意思是指煩惱。

「hata」是殺。所以「阿羅漢」（arahant）意為殺敵，即殺死煩惱之意。

殺死煩惱後，是否要積極地幫助別人決定於阿羅漢自己的意願。大多數阿羅漢都很積極地幫助別人，如舍利弗尊者、大目犍連尊者。有些阿羅漢則獨自住在森林裡，沒有積極地幫助別人，如憍陳如尊者。然而，即使是不積極幫助別人的阿羅漢也還是帶給別人很大的利益：當他們托缽時，供養食物給他們的施主獲得非常殊勝的功德。即使像憍陳如尊者住在森林時並不外出托缽，但是供養他食物的大象與天神都因而得到很殊勝的功德。
在佛陀的聖弟子當中，阿羅漢是最高的階位。我們所皈依的三寶之一就是佛陀的聖僧團。聖僧團由四對或八種出家聖眾所組成（即所謂四雙八輩）；換句話說就是達到四道與四果的四類聖者。這四類聖者就是須陀洹、斯陀含、阿那含、阿羅漢。如果將聖道與聖果分開來說時，這四類就分成八種。佛陀開示說這四類或八種聖者是世間的無上福田；而阿羅漢果聖者正是他們當中最高的一種。即使只是對阿羅漢表達恭敬或讚歎都已經得到很大的利益。因此，就算阿羅漢沒有積極地幫助別人，自然也已經在利益世間的眾生了；積極幫助別人的阿羅漢就更不用說了。
我想列舉阿羅漢積極地幫助他人及為眾生安樂而努力的例子：

巴利聖典中有許多部經是舍利弗尊者（Venerable Sariputta）所開示的，如《大象跡喻經》（Mahahatthipadopama Sutta）。有時在他的一次開示當中，成千上百位聽眾證悟聖果。他教授了對禪修很重要的《無礙解道》（Patisambhidamagga）。當他托缽時，在每戶居士家門口他先站著入滅盡定（nirodha- samapatti），出定後才接受食物。正是為了使施主能獲得崇高與殊勝的利益，所以他才如此做。另曾問施主有布施否，非貪圖利益而是讓施主種福
摩訶目犍連尊者（Venerable Maha- moggallana）往往會到天界去問諸天人是什麼善業造成他們投生天界。然後他回到人間，向眾人開示說如果他們想要生天，就應當奉行如此這般的善業。有時他到地獄去，問地獄的諸眾生是什麼惡業造成他們投生地獄。然後他回到人間，向眾人開示說如果他們不想投生地獄，就應當避免造作如此這般的惡業。如此，他使許多人捨離諸惡，奉行眾善。
富樓那彌多羅尼子尊者（Venerable Punna Mantaniputta）是善於說法第一的大弟子。他在許多場合開示佛法。由於他善巧的闡述，許多人因而證得聖果或在信心與修行方面獲得提昇。例如阿難尊者（Venerable Ananda）就是在聽聞富樓那尊者說法之後證得須陀洹果的。
摩訶迦旃延尊者（Venerable Mahakaccana）是將佛陀的簡要開示詳盡解釋第一的大弟子。他在偏僻的國家持續地弘法，使無數人獲得法益。他開示了《導論》（Nettippakarana），這是註解藏經的一部著作，詳盡地解釋幾部深奧的經，對佛教徒理解佛陀的教法有很大的幫助。

四尊者共度二人 :

「時四大聲聞迦葉目連阿那律賓頭盧共議。今王舍城有不信樂佛法僧者。我等當共令其信樂。作是議已。遍觀近遠。唯見跋提長者及其姊。不信樂佛法僧。三聲聞言。能化跋提不。賓頭盧言能化其姊。彼長者作七重門。有三部伎。若欲食時七門皆閉。一食作一部伎。阿那律於其食時在其前乞食長者問言。從何處入。答言。從門入。長者即問守門者。汝何以聽乞人入。答言。門閉如常不見人入。長者便以一片麻餅著其缽中。語言出去。汝若有物當作此食。阿那律得已即去。於後食時。迦葉復在前乞。問答如前。後問守門者。汝何故再聽乞人突入我門。答言。」 《彌沙塞部和醯五分律》CBETA電子版 (T22, no. 1421, p. 170, a17~29) 「長者復以一片魚著其缽中。語言出去。汝若有物當作此食。迦葉去後。其婦問言。於意云何。謂此比丘不能得食而來乞耶。答言如是。婦言識前來比丘不。答言不識。婦言。彼名阿那律。釋種之子捨三時殿五欲之樂出家學道。又問識後來比丘不。答言不識。婦言。彼是畢波羅延摩納大姓之子。捨九百九十田宅犁牛出家學道。愍念君故來乞食耳。長者聞婦語已內懷敬伏。於是目連飛在空中為其說法示教利喜。乃至即於座上。遠塵離垢得法眼淨。見法得果已即受三歸五戒。自是已後常供給比丘比丘尼優婆塞優婆夷及諸外道。
時三聲聞語賓頭盧言。我等已化跋提令其信樂。汝今宜行次化其姊。於是賓頭盧晨朝著衣持缽入城乞食。次到其舍。時長者姊手自作[麩-夫+并]。忽見賓頭盧便低頭閉目。賓頭盧亦一心視缽。便語言。決不與汝。一心視缽欲以何為。賓頭盧便身中煙出。復語言。舉身煙出亦不與汝。賓頭盧便舉身火燃復語言。舉身火燃亦不與汝。賓頭盧便飛騰虛空。復語言。飛騰虛空亦不與汝。賓頭盧便倒懸空中。復語言。倒懸空中亦不與汝。賓頭盧作是念。世尊不聽我等強從人乞便出去。去王舍城不遠有大石。賓頭盧坐其上合石飛入王舍城。城中人見皆大怖懼。恐石落地莫不馳走。至長者姊家上。便住不去。彼見已即大恐怖。心驚毛豎叉手白言。願施我命。以石著本處我當與食。賓頭盧便持石還著先」者姊手自作[麩-夫+并]。忽見賓頭盧便低頭閉目。賓頭盧亦一心視缽。便語言。決不與汝。一心視缽欲以何為。賓頭盧便身中煙出。復語言。舉身煙出亦不與汝。賓頭盧便舉身火燃復語言。舉身火燃亦不與汝。賓頭盧便飛騰虛空。復語言。飛騰虛空亦不與汝。賓頭盧便倒懸空中。復語言。倒懸空中亦不與汝。賓頭盧作是念。世尊不聽我等強從人乞便出去。去王舍城不遠有大石。賓頭盧坐其上合石飛入王舍城。城中人見皆大怖懼。恐石落地莫不馳走。至長者姊家上。便住不去。彼見已即大恐怖。心驚毛豎叉手白言。願施我命。以石著本處我當與食。賓頭盧便持石還著先處至其前往」 《彌沙塞部和醯五分律》CBETA電子版 (T22, no. 1421, p. 170, b1~29) 「長者姊作是念。我不能以大餅施。當更作小者與之更作小丸轉反成大。如是三反轉大於前。乃作念言。我欲作小皆反成大。我今便可趣與一餅。即以一餅授與。諸餅相連至於餅器亦相連著。以手捉器手亦著之。便語賓頭盧言。汝若須餅盡以相與。器亦不惜何須我為。而令我手著器不離。答言。我不須餅及器亦不須汝。我等四人共議。度汝及汝弟三人。已化汝弟。我應度汝。所以爾耳。問言。今欲令我何所施作。答言。姊妹可戴此麥并[麩-夫+并]隨我施佛及僧。即便戴[麩-夫+并]隨賓頭盧。賓頭盧即化導皆經他門使人見之。既至佛所。手自供佛及千二百五十比丘。皆悉飽滿猶故不盡。持往白佛。我此少餅供佛及千二百五十比丘。皆悉飽滿猶故不盡。今當持此著於何處。佛言。可著無生草地若無虫水中。彼女人便持著無虫水中。水沸作聲如以熱鐵投于小水。便生恐怖衣毛皆豎。還至佛所頭面禮足卻坐一面。佛為說種種妙法。乃至得法眼淨。受三歸五戒。供給四眾求道如弟無異。諸長老比丘以是白佛。佛以是事集比丘僧。問賓頭盧。汝實爾不。答言。實爾世尊。佛種種呵責已告諸比丘。從今不聽現神足。若現突吉羅。」 《彌沙塞部和醯五分律》CBETA電子版 (T22, no. 1421, p. 170, c1~24)
1.1.1 有一個非常要緊的重點我們必須謹記在心，那就是：阿羅漢弘揚佛法與延續佛法。這就是為什麼在佛陀般涅槃後二千五百多年的今天，我們還能聽聞與修行佛法的原因。關於這點，我想再稍加解釋：
最初的五比丘聽聞《無我相經》而證得阿羅漢果之後，耶舍（Yasa）與他的五十四位朋友也先後地出家，然後證得阿羅漢果。於是包括佛陀在內，世間有了六十一位阿羅漢。當時佛陀囑咐他們要四處遊方，弘揚佛法。佛陀說：
「諸比丘，我解脫了人、天的一切陷阱，你們也解脫了人、天的一切陷阱。去遊方，諸比丘！為了大眾的利益，為了大眾的安樂，出於對大眾的悲憫，為了諸天與人的利益、幸福與安樂，切勿兩個人同行在一條路上。諸比丘，開示初善、中善、後善，具足義理與文句的佛法，顯示圓滿具足的梵行。眾生當中有塵垢較淺的人，若沒有機緣聽聞佛法則會退墮，若聽聞了佛法則能了悟。」
於是，那些阿羅漢擔負起佛陀所交代的弘法任務，無論走到那裡都盡自己最大的努力弘揚佛法。
從那時候開始，一代接一代的阿羅漢繼續弘法的重任；佛陀在世時是如此，佛陀般涅槃後亦然。第一次佛教聖典結集由摩訶迦葉尊者（Ven. Mahakassapa）為首的五百位阿羅漢完成，第二次聖典結集由離婆多尊者（Ven. Revata）為首的七百位阿羅漢完成，第三次聖典結集由目犍連子帝須尊者（Ven. Moggaliputtatissa）為首的一千位阿羅漢完成，這些就是著名的例子。他們甚至不辭辛勞地將佛法弘揚到其他國家去。他們清淨的戒、定、慧不時地照耀世間，感動人們來皈依佛教。如果沒有他們持續不懈的努力，我們今天甚至連佛、法、僧的名稱都聽不到。他們為了利益眾生而做出的輝煌事蹟是記載不盡的；他們為了保護佛法而做出的寶貴貢獻是讚揚不盡的。了解了這些歷史的事實之後，你還會想要說阿羅漢是自了漢嗎？
事實上，批評聖者是不善業。如果不道歉的話，這種不善業會障礙你修行的進步。關於這一點，《清淨道論》裡記載如下的一個故事。
長老托完缽回到寺院時問年輕比丘說：
「賢者，在佛陀的教法中你有了什麼立足處嗎？」
「有的，尊者，我是須陀洹。」
「賢者，那麼你就不必再為證悟更高的聖道努力了，因為你冒犯了漏盡者。」
當時那位年輕比丘立刻向長老請求原諒，因而去除了由於冒犯聖者導致不能證悟更高聖道的障礙。
若有人批評聖者又不道歉，他就不能在那一世證悟任何道果；若果位較低的聖者批評果位較高的聖者又不道歉，他就不能在那一世證悟更高層次的道果。其實批評任何人都是不好的，因為我們無法知道那人是不是聖者。最好是止息自己內心的煩惱，而不要去挑剔別人。
當你批評阿羅漢是自了漢時，你不但抹殺了他們對佛教有重大貢獻的史實，而且對你自己的解脫製造了障礙。為了你長遠的利益著想，我想建議你捨棄這種錯誤的想法。

2 何謂僧(僧隨念)─聖賢僧─四雙八輩
3 佛建僧意義─為涅槃故正法久住故
3.1 「善來，比丘，法已善說，善修梵行以滅盡一切苦。
4 護持的意義─護僧證涅槃

4.1 僧才漸稀而凋零 一個個還俗 戒律蕩然 佛法欲墜 聖果難證 故要善於護持使僧增多和證果

4.2 僧是唯一依靠─佛已滅度法從他教，以除苦

《小誦經》解釋，歸依三寶就是深信佛陀之證悟、深信法的助益；深信僧團為無上福田。它說具備如此信心者會想：「這是我的歸依，這是我所擁有最好的東西。」這就好像佛陀在《法句經》（第192首偈）裡所說的：「這（三寶）的確是平安的歸依處，是最上的歸依處。依此歸依處，人們得以解脫一切苦。」
4.3 護持什麼?─ 讓出家人名副其實以度我
4.3.1 他身披比丘的袈裟「阿羅漢的標誌」、手持比丘的缽、擁有剃得光光的比丘頭時，他就是佛法僧的象徵。。由於袈裟、缽及光頭，人們說：「他是比丘。」由於相信他是比丘，施主們供養他衣、食、住、藥四種必需品。但是有一次佛陀對諸比丘說：「當你們被問到：『你們是什麼人？』你們說你們是沙門。由於你們的稱號是沙門，而且也自己宣稱是沙門，你們就應該如此訓練：『我們將會依適合沙門的方式來修從行，以便我們的稱號是真實的、以便我們的宣稱是真實的、以便那些布施衣、食、住、藥四種必需品給我們的施主的布施會帶給他們極大的果報及利益、以便我們的出家不會白費，而是有擁有成果的。』」
在此，佛陀說不是單靠袈裟、缽及光頭就能成為比丘，而是修行令人成為真正的比丘，真正的沙門。故應護持出家人修行

4.4 出家與修行的定義

4.4.1 「汝等比丘。諦聽諦聽。入佛法海信為根本。渡生死河戒為船筏。若人出家不護禁戒。貪著世樂毀佛戒寶。或失正見入邪見林。引無量人墮大深坑。如是比丘不名出家。非是沙門非婆羅門。形似沙門心常在家。如是沙門無遠離行。遠離之行有其二種。一身遠離。二心遠離。身遠離者。若人出家身處空閑。不染欲境名身遠離。若有出家修清淨心。不染欲境名心遠離。身雖出家。心貪欲境。如是之人不名遠離。」《大乘本生心地觀經》(CBETA, T03, no. 159, p. 306, c14~24)
4.5 何謂比丘比丘尼?
《雜阿含經》「世尊說偈答曰 :　







所謂比丘者　　非但以乞食
　　受持在家法　　是何名比丘
　　於功德過惡　　俱離修正行
　　其心無所畏　　是則名比丘」( T02, no. 99, p. 27, a3~7)
4.6 梵行就是比丘的生活
當佛陀剃度第一位比丘僑陳如時，他說：「善來，比丘，法已善說，善修梵行以滅盡一切苦。」梵行就是比丘的生活，如佛陀所說，過這種生活是為了滅盡一切苦僧團接受他出家是以便他能夠證悟涅槃，也就是一切苦的滅盡。這是為何成立了僧團。這是為何僧團剃度人。

4.6.1 佛陀在《增支部》裡說：「諸比丘，我要教你們沙門的生活及它的目的。諦聽，諸比丘，什麼是沙門的生活？它就是八正道，即：正見、正思惟、正語、正業、正命、正精進、正念及正定。這稱為沙門的生活。諸比丘，什麼是沙門生活的目的？滅貪、滅瞋、滅痴是沙門生活的目的。」
4.6.2 比丘戒是比丘生活的根本。(長部之梵動經及沙門果經)I

4.6.2.1 佛陀在《法句經》（第375首偈）裡說：「防護感官、知足、依照波提木叉自制──這些組成於此（教法中）的智者比丘的梵行之根本。」比丘戒是比丘生活中不可或缺的成分。但比丘並非只是基本佛陀所說而持守及恭敬比丘戒。他持守及恭敬比丘戒是因為如果不這麼做就不能夠證悟涅槃。
4.6.3 要證悟涅槃就必須修禪，而要修禪就必須持戒。佛陀在律藏裡說：「戒是為了自制；自制是為了無悔；無悔是為了喜；喜是為了悅；悅是為了輕安；輕安是為了樂；樂是為了定。」

4.6.4 不恭敬且不持守佛陀所制的比丘戒對比丘來說是有極大危害的。這是為何佛陀在《法句經》（第311首偈）裡說：「猶如不握好古沙草就會割傷手，比丘胡亂的出家生活拖他入地獄。」這是為何佛陀勸比丘們要非常謹慎。在《中部．所願經》（Akankheyya Sutta）中，佛陀說：「諸比丘，應當具足戒、具足波提木叉地過活。應當以波提木叉來抑制自己，行處無瑕，於小錯中見大怖畏，通過持守戒律來訓練自己。」在律藏的《小品》中，佛陀說：「諸比丘，對於我為弟子們所制的任何戒條，我的弟子甚至不會為了保存生命而犯戒。」
4.6.5 要護出家人修禪─沒禪就沒法可傳 佛法將滅

「然而當偽法出現在世間時，正法就會滅了。」
佛陀進一步說，這發生於虛偽的人出現於比丘僧團的時候。他說，船能夠立刻下沉，然而正法只能夠逐漸地消失。

他說有五件事導致正法被竄改，以致最終被消滅。
「是哪五項？那就是：（一）當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷不恭敬且違抗導師地過活時；（二）當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷不恭敬且違抗正法地過活時；（三）當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷不恭敬且違抗僧團地過活時；（四）當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷不恭敬且違抗戒律地過活時；（五）當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷不恭敬且違抗（止觀）禪修地過活時。」
然而，佛陀說當比丘、比丘尼、優婆娑、優婆夷恭敬且遵循導師、正法、僧團、戒律及禪修地過活時，這五件事導致正法的清淨、延續及存在。換言之，佛陀是在說佛教的清淨、延續及存在，因為佛教就是指恭敬與遵循這五件事，更無他事。
佛陀清楚地提到佛教的腐敗始於僧團──當虛偽且無誠意的人出家為比丘時。這是在佛陀時代就已經開始發生的事。然而，就如佛陀所說，佛教的存在並非只是依靠比丘眾，也依靠優婆娑及優婆夷。
4.6.6 不單只是比丘必須學習、實踐及恭敬佛法與戒律，在家人也必須如此，在家人恭敬比丘戒的時候，他們就是在幫助比丘實踐及恭敬比丘戒。該比丘則可以說：「我已經歸依了佛法僧三寶。」他也可以說：「我是釋迦子。」這是為何說如果在家人知道什麼對比丘來說是適當及不適當的、什麼是許可的及不許可的是很好的。這樣他們就是通過幫助比丘們恭敬佛、法、僧、戒及禪修來護持佛教。如果沒有這些特質，比丘僧團又怎麼能夠稱為「世尊的良善修行弟子僧團」？他們又怎麼能夠具備「良善修行、正直修行、正確修行、適當修行」？他們又怎麼能夠成為「應當受供者；應當受招待者；應當受施者；應當受禮敬者；世間無上的福田」？那是不能夠的。他們只能夠依靠過去的光輝過活。
4.7 供養好的食物使僧成阿羅漢的老婦 : 

4.8 錯誤的護僧是無善業的
4.8.1 在家人供養佛陀所不允許的東西給比丘是沒有善業的，而這些東西是佛陀本身也不接受的。在家人幫助比丘違抗佛陀地過活是沒有善業的。
4.8.2 你們認為怎樣？供養酒給比丘是否有善業？你們會不會供養酒給佛陀？供養錢給比丘是否有善業？佛陀是否曾經說過比丘可以持錢、擁有錢、討錢或暗示他人捐錢？你們會不會供養錢給佛陀？在晚上供養食物給比丘是否有善業？佛陀有沒有吃晚餐？這些問題的答案都是否定的。
當優婆娑、優婆夷知道這點且依照它作為時，他們就能夠造下真正強大的善業。在家人供養一位比丘五千美元去世界各地弘揚佛法並沒有善業，但是載送一位比丘去城裡看牙醫卻造了許多的善業，因為前者幫助比丘違抗佛陀地過活，後者則幫助比丘遵從佛陀地過活。你們認為到底是哪一者幫助佛教延繼下去，又是哪一者在阻礙它？
只有當供養給比丘的東西是清淨且許可的時候，在家施主才造了善業。該比丘是佛陀的使者。從《長部》的第一部經裡就可以了解這一點。在該經中，佛陀說到他自己的戒律的種種基本原則。以下是其中的一些：
「捨棄了妄語，喬達摩沙門安住於遠離妄語……。捨棄了惡口，他安住於遠離惡口……。捨棄了綺語，他適時說話，所說的正確、直接、與法與律相關……。他每天只吃一餐，而且不在晚上用餐，不在非時用餐。他不戴花，不塗香水，不用化妝品，也不用裝飾品。他不接受金銀。」
在第二部經(沙門果經)裡，他完整地解釋沙門生活，說及這許多基本的戒律如何應用於比丘眾。佛陀說，當比丘遵守這些基本的戒律時，該比丘就會「在各方面皆不見危險。他親自體驗無可指責、源自持守聖戒的快樂。如此……他戒律圓滿。」
他們之中有許多是虛偽的人。他們覺得要執行自己修行至證悟涅槃的任務很困難。許多比丘都在追求名望、崇敬及物質利益，很容易地就步入歧途，忘了他們自己是釋迦子。所以佛陀向眾比丘說他們應該每天只吃一餐，或者至少只在早上「適時」用餐，就跟他自己一樣。
佛陀這麼說的時候，有一位名叫巴達利尊者（Bhaddāli）的比丘宣佈他自己不要遵從佛陀的勸導。他說他不能夠只在早上用餐。過後他感到後悔而向佛陀請求原諒。佛陀花了好多的時間來訓誡他，告訴他所有的人都稱他為「在此教法中不實踐戒律的人」。
佛陀接著問巴達利道：「巴達利，在那時候，你是否是個虛有其表的造惡者？」巴達利答道：「是的，尊者。尊者，罪惡擊敗了我，我是個迷惑的愚人，竟然在世尊制戒的時候，宣佈自己不願意遵守該戒。」佛陀又向巴達利解釋，說不持戒的比丘「不能證悟上人法，不能獲得聖人的智見」。這就是說他不能證悟涅槃。
又有一次，佛陀說不遵守有關用餐的戒條的比丘為「步入歧途的人，不恭敬佛陀，也不恭敬熱衷於持戒的比丘」。
4.8.3 「汝等比丘。諦聽諦聽。入佛法海信為根本。渡生死河戒為船筏。若人出家不護禁戒。貪著世樂毀佛戒寶。或失正見入邪見林。引無量人墮大深坑。如是比丘不名出家。非是沙門非婆羅門。形似沙門心常在家。如是沙門無遠離行。遠離之行有其二種。一身遠離。二心遠離。身遠離者。若人出家身處空閑。不染欲境名身遠離。若有出家修清淨心。不染欲境名心遠離。身雖出家。心貪欲境。如是之人不名遠離。」《大乘本生心地觀經》(CBETA, T03, no. 159, p. 306, c14~24)
5 護僧

5.1 非護個人

5.2 護僧功德最

5.3 護持有道德和聖果的聖僧團功德更大

5.4 知出家戒後護持後更如法， 

5.4.1 給孤獨長者想過午送什麼去?
5.4.2 莫供養不如法資具 五欲之物
紅包與金錢(上已有)
過午供食物
不如法的住屋
不如法資具
5.4.3 車 
5.5 力使僧眾修行和增上

5.5.1 勸僧諫僧

5.5.2 莫娶我女兒 禿頭的女兒

5.5.3 諫僧五法─真實有益慈悲柔軟私下

5.5.4 諫外道的質多長者
「質多羅長者問言。汝出家來過二十年。為得過人法。究竟知見。安樂住不答言。長者。雖出家過二十年。不得過人法。究竟知見。安樂住。唯有裸形．拔髮．乞食。人間遊行。臥於土中
質多羅長者言。此非名稱法．律。此是惡知。非出要道。非曰等覺。非讚歎處。不可依止。唐名出家過二十年。裸形．拔髮．乞食。人間遊行。臥灰土中」《雜阿含經》(CBETA, T02, no. 99, p. 152, a28~b6)

5.6 莫謗僧

5.7 KOKALI的謗舍利弗和目犍連尊者下地獄

5.7.1.1 不能證得聖果除非道歉(清淨道論)
5.7.2 莫揚僧過「盜衣比丘即大慚愧低頭不語。時年少比丘便於床上取衣而出。以其領數謂浣衣者言。衣數相應不。答言。相應。時諸比丘語浣衣者言。此中出家有種種人。譬如一手五指不齊。雜姓出家何得一種。汝好賢者莫廣語人。我等自當上白世尊」《摩訶僧祇律》CBETA電子版 (T22, no. 1425, p. 242, a9~14)

5.7.3 親者痛仇者快
5.7.4 莫衡量僧─毀戒犯戒者也許是證果前過渡期的行為
6 自增上法增上世間增上
6.1 在家壓力(譏嫌)的好處(世間增上) 

6.1.1 「時毘舍佉鹿子母。即到掘多舍。見迦留陀夷。獨與掘多屏覆處坐。見已作是念。是坐處惡。比丘不應是中坐。若有長者。見是坐處。必當知。是比丘作惡事竟。若欲作惡。我今當往白佛。」《十誦律》(CBETA, T23, no. 1435, p. 28, b14~18)
6.2 鹿子母勸優陀夷

6.2.1.1 「鹿母即入而作是言。阿闍梨優陀夷。此間坐耶。答言。如是。白言。阿闍梨此坐非明白處。設有善惡。誰證知者。當以此事。語諸比丘。優陀夷言。汝說何等。毘舍佉鹿母言。見優陀夷與女人共坐。優陀夷言。我亦當向佛說汝。毘舍佉鹿母言。欲說何等。優陀夷言。我見毘舍佉鹿母。與他男子共坐。毘舍佉鹿母言。何等男子。優陀夷言。我非男子耶。毘舍佉鹿母言。阿闍梨。佛不制我不與男子共坐。然阿闍梨是出家人。應護沙門法。優陀夷言。咄哉。汝惱我不少。便起出去。復在一露處。與女人共坐。毘舍佉鹿母教誡兒婦已出。復見優陀夷與女人露處共坐語。往到其邊。語優陀夷言。此是不善。非沙門法。云何與女人露處共坐。當以是事語諸比丘。優陀夷言。何所說。毘舍佉鹿母言。見優陀夷獨與女人露處共坐。語優陀夷言。我亦當向佛說汝事。毘舍佉鹿母言。為何所說。優陀夷言。我見鹿母與男子露處共坐語。毘舍佉鹿母言。何等男子。答言。我男子耶?」《摩訶僧祇律》(CBETA, T22, no. 1425, p. 290, a10~29)
6.2.1.2 「佛告優陀夷。此是惡事。汝愚癡人。俗人尚知出家宜法應行不應行。汝出家人而更不知坐起言語。應與不應與。汝常不聞世尊種種因緣呵責隨順婬欲讚歎離欲耶。汝今云何作此惡事。此非法非律。非如佛教。不可以是長養善法。佛告諸比丘。依止舍衛城比丘皆悉令集。集已。爾時世尊以是因緣。向諸比丘廣說過患事。起種種因緣。呵責過患」《摩訶僧祇律》(CBETA, T22, no. 1425, p. 290, b6~14)「在家俗人尚知出家人所應行法。不應行法汝信心出家而不知出家所應行法。此非法非律。非如佛教。不可以是長養善法。從今日後不聽共女人獨空靜處坐。佛告諸比丘。依止舍衛城住者。皆悉令集。以十利故。為諸比丘制戒。乃至已聞者當重聞」《摩訶僧祇律》(CBETA, T22, no. 1425, p. 382, c1~6)
