   《中部135經》小業分別經 略說
    某時，世尊住舍衛城祇陀林給孤獨園。彼當時，都提之子年輕的斯波(Subho manavo Todeyyaputto，中阿含170經：鸚鵡摩納都提子)造訪世尊。跟世尊打過招呼，說了令人愉悅的話之後，坐在一邊。坐在一邊的斯波，問世尊說：「尊敬的瞿曇！什麼因緣，各種人有優、劣之別？尊敬的瞿曇！為什麼有夭壽、長壽、多病、無病、醜陋、端正、無權、有權、貧窮、財富、卑族、貴族、愚鈍、聰明？」世尊答覆說：「年輕人，自作業，是業的繼承者，業為胎藏，綁在業，以業為依靠(“Kammassaka manava, satta kammadayada kammayoni kammabandhu kammappatisarana.)。眾生有種種業，就有優、劣之別。」接著，世尊為婆羅門的青年說明人生的種種業的差別之原因。
	
	《中部135經》小業分別經

	1.夭(短命)
	◆兇惡的殺生者，血手、專做殺戮，對諸有情無慈心(panatipati hoti luddo lohitapani hatapahate nivittho adayapanno panabhutesu)。他如是成就，帶著這個業，身壞命終之後，往生於離去(福樂)處(apayam)、惡趣(duggatim)、落難處(vinipatam)、無去(無自由來去)處(nirayam)(此四名詞都是「地獄」的同義詞)。若身壞命終後，不往生於無離處、惡趣、險難處、無去處，若來人位者，再生於任何地方也會短命(appayuko)。

	2.壽(長命)
	◆停止殺生、遠離殺生、捨棒、捨刀、知恥、有慈心、憐愍利益一切生物。他如是成就，帶著這個業，身壞命終之後，生於善趣天界。若身壞命終後，不往生於善趣、天界，若來人位者，再生於任何地方也長命(dighayuko)。

	3.病
	◆用手、或用土塊、或用棒、或用刀，惱害諸有情(sattanam vihethakajatiko hoti, panina va ledduna va dandena va satthena va)。他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於無幸處、惡趣、險難處、地獄。若身壞命終後，不往生於無離處、惡趣、險難處、無去處，若生來人位者，再生於任何地方也多病。

	4.無病
	◆不用手、或用土塊、或用棒、或用刀，惱諸有情。帶著這個業，往生善趣，以至無病。

	5.醜
	◆易忿怒、多愁(kodhano hoti upayasabahulo)。雖細故，也會憤、怒、瞋、抗拒、怒、恚、不滿(Appampi vutto samano abhisajjati kuppati byapajjati patitthiyati kopabca dosabca appaccayabca patukaroti.)。他如是成就，帶著這個業，…以至如是醜陋。

	6.美(端正)
	◆不忿怒、不多愁(akkodhano hoti anupayasabahulo)。細故，不忿、不愁、不瞋恚、不抗拒、不怒、不瞋、無不滿。他如是成就，帶著這個業，…往生善趣，以至如是端正。

	7.無權勢
	◆有嫉妒心(issamanako)，對他之利得、恭敬、尊重、尊敬、禮拜、供養，懷嫉之惡意以結妒心(paralabha-sakkara-garukara-manana-vandana-pujanasu issati upadussati issam bandhati)。他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，往生於無幸處…成為無權勢者。如是所行即有嫉妒心…以結妒心，以至權勢有限(issam bandhati)。

	8.有權勢
	◆沒有嫉妒心(anissamanako)，對他之利得、恭敬、尊重、尊敬、禮拜、供養，不嫉、不懷惡意、無結妒心。他如是成就，身壞命終後，往生於善趣…成為權威者。不結妒心(na issati na upadussati)，以至權威無限(na issam bandhati.)。

	9.貧
	◆對沙門、婆羅門不施與飲食、衣服、車乘、華鬘、香料、塗油、臥具、住宅、燈具者(annam panam vattham yanam mala-gandha-vilepanam seyyavasathapadipeyyam)。他如是成就，帶著這個業(慳)，身壞命終後，生於無離處…為貧窮者…不施與燈具，以至貧窮。

	10.富
	◆對沙門、婆羅門施與飲食、衣服…。他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於善趣…為大財富者…施與臥具、住宅、燈具，以至大財富。

	11.卑
	◆頑固的過慢(thaddho hoti atimani)，應禮人而不禮，應起迎而不起迎，應讓座而不讓座，應讓路而不讓路，應尊敬而不尊敬，應尊重而不尊重，應供敬而不恭敬，應供養而不供養，他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於無幸處…為卑族…，以至於卑族。

	12.貴
	◆不傲慢而不過慢，應禮者而禮，應供養者而供養。他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於善趣…為貴族…應供養而供養，以至於貴族。

	13.愚
	◆親近沙門、婆羅門之後，不尋問(na paripucchita)：「尊者!如何是善?如何是不善?如何是有罪?如何是無罪?如何是應修習?如何是不應修習?我長時行不利益、如何是苦?或長時行利益，如何是安樂?」他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於無幸處…為魯鈍[者]…，再生為魯鈍(duppabbo)。

	14.智
	◆親近沙門、婆羅門之後，尋問：「尊者!善者，如何…利益，如何為樂?」他如是成就，帶著這個業，身壞命終後，生於善趣…為大慧者…，再生於任何地方也大慧(mahapabbo)。


Nirayadayo hi vaddhisavkhatato ayato apetatta apaya. Dukkhassa gati patisarananti duggati. Ye dukkatakarino, te ettha vivasa nipatantiti vinipata.(失(自由去來)界、惡趣、險難處都是地獄的同義詞。)地獄，實是所謂的不從何處(去來)(=無自由)，無增長，是無幸處。依靠苦的趣，為苦趣。險難處：那些犯錯者，他們跌入無法控制的地方。)(D.A.16./II,544；CS:pg.2.134)
 北傳漢譯 中阿含一七O、鸚鵡經(大正藏一，七0三頁。)分別善惡報應經(大正藏1.895)兜調經(大正藏1.887)鸚鵡經(大正藏1.888)佛為首加長者說業報差別經(大正藏1.891)

------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

第一三五 小業分別經

如是我聞。

        一時，世尊住舍衛城祇陀林給孤獨園。其時，都提之子斯波學童詣世尊處。詣已，與世尊問訊，交談可喜、可樂之語已，坐於一面。坐於一面之彼都提之子斯波學童，如是白世尊言：「尊瞿曇!有何因、何緣，種種人存在之間，有優、劣之性耶?尊瞿曇!如何有諸短壽人、有長壽、有多病、有無病、有醜陋、有容麗、無權勢、有權勢、有貧窮、有財富、有卑族、有貴族、有愚鈍、有伶俐耶?尊瞿曇!有如何因、如何緣，種種人存在之間，有優、劣之性耶?」

        [世尊曰：]「學童!種種有情，有各各之業，為業之相續者，有業為胎藏，被縛於業，以業為所依。以業分別種種之有情，即有優、劣之性。」

        [學童言：]「我如是聞尊瞿曇之略說，不詳細分別之義，不知解其詳細之義。善哉!尊瞿曇為我所說之法，使我詳細解知尊瞿曇如是略說，未詳細分別之義。」

        [世尊曰：]然者，學童!應諦聽，善作意之，我當說之。」都提之子斯波學童對世尊言：「如是，尊!」世尊乃如是說：

        「學童!茲有一類或女、或男，殺生者而兇惡，手塗血、以殺戮為事，對諸有情無慈心。彼如是成就，如是由正持彼業，身壞命終之後，生於無幸處、惡趣、險難處、地獄。若身壞命終後，不生於無幸處、惡趣、險難處、地獄，若來人位者，再生於何處亦短命也。學童!如是之所行，即殺生者而兇惡、手塗血、以殺戮為事，對諸生物無慈心，以至[如是]短命。

        學童!更茲有一類或女、或男、停止殺生、遠離殺生、捨棒、捨刀、知恥、有慈心、憐愍利益一切生物而住。彼如是成就，由如是正持彼業，身壞命終之後，生於善趣天界。若身壞命終之後，不生於善趣、天界，若來人位者，再生於何處亦長命也。學童!如是之所行，即停止殺生、遠離殺生、捨棒、捨刀、知恥、有慈心、憐愍利益一切生物而住。以至[如是]長命。

        學童!茲有一類或女、或男、或依手、或依棒、或依刀、惱害諸有情。彼如是成就，由如是正持彼業，身壞命終之後，生於無幸處、惡趣、險難處、地獄。若身壞命終之後，不生於無幸處、惡趣、險難處、地獄，若生來人位者，再生於何處亦多病也。學童如是之所行，或依手、或依棒、或依刀惱害諸有情類，即以至[如是]多病。

        學童!更茲有一類之或女、或男、或依手、或依棒、或依刀，不惱諸有情。彼如是成就，由如是正持彼業…無病也。學童!如是所行即不惱害…以至[如是]無病。

        學童!茲有一類之或女、或男，易忿怒、多愁、雖[由其他]言些少[事]，遂現為憤、怒、瞋恚、剛情、怒氣、瞋恚、不滿。彼如是成就，由如是正持彼業…

    無幸處…醜陋也。學童!如是之所行，即易忿怒…現不滿、以至[如是]醜陋。

        學童!更茲有一類或女、或男，不忿怒、不多愁、雖[由其他]言些少[事]，不忿、不愁、不瞋恚、不剛情、不現怒氣、瞋恚、不滿。彼如是成就，由如是正持彼業…善趣…端正也。學童!如是之所行即不忿怒…不現不滿、以至[如是]端正。

205     學童!茲有一類或女、或男，有嫉妒心，對他[人所得]之利得、恭敬、尊重、尊敬、禮拜、供養，懷嫉之惡意以結妒心。彼如是成就，如是由正持彼業…無幸處…成為無權勢者。學童!如是所行即有嫉妒心…以結妒心，[如是]以至無權勢。

205     學童!更茲有一類或女、或男，有嫉妒心，對他[人之所得]之利得、恭敬、尊重、尊敬、禮拜、供養，不嫉、不懷惡意、無結妒心。彼…由其業…善趣…成為權威者…不結妒心，[如是]以至大權威。

        學童!茲有一類或女、或男，對沙門、婆羅門不施與飲食、衣服、車乘、華鬘、香料、塗油、臥具、住宅、登具者。彼…由彼業…無幸處…為貧窮者…不施與燈具，[如是]以至貧窮。

        學童!更有一類或女、或男，對沙門、婆羅門施與飲食…臥具、住宅、燈具者。彼…由彼業…善趣…為大財富者…施與臥具、住宅、燈具，[如是]以至大財富。

        學童!茲有一類或女、或男，傲慢而過慢，應禮人而不禮，應起迎而不起迎，應讓座而不讓座，應讓路而不讓路，應尊敬而不尊敬，應尊重而不尊重，應供敬而不恭敬，應供養而不供養，彼…曲彼業…無幸處…為卑族…應供養而不供養，[如是]以至於卑族。

        學童!更有一類或女、或男，不傲慢而不過慢，應禮者而禮，應供養者而供養。

    彼…由彼業…善趣…為貴族…應供養而供養，[如是]以至於貴族。

        學童!茲有一類或女、或男，親近沙門、婆羅門已而尋問：「尊者!如何是善?如何是不善?如何是有罪?如何是無罪?如何是應修習?如何是不應修習?我長時行不利益、如何是苦?或長時行利益，如何是安樂?」彼…由彼業…無幸處…為愚鈍[者]…不尋問，[如是]以至愚鈍。

     學童!更有一類或女、或男，親近沙門、婆羅門已，尋問：「尊者!善者，如何…利益，如何為樂?」彼…由彼業…善趣…為大慧[者]…尋問，以至[如是]於大慧。

        學童!如是至所行於短壽者，以持短壽；至所行於長壽者，以持長壽；至所行於多者，以持多病；至所行於無病者，以持無病；至所行於醜陋者，以持醜陋；至所行於端正者，以持端正；至所行分權勢者，以持權勢；至所行於貧窮者，以持貧窮，至所行於大富者，以持大富；至所行於卑族者，以持卑族；至所行於貴族者、以持貴族；至所行於愚鈍者，以持愚鈍；至所行於大慧者，以持大慧。學童!諸有情各有業，是業之相續者。業為胎藏而有，被縛於業，以業為所依。業以分諸有情，即有優劣之性。」

        如是說已，都提之子斯波學童，如是白世尊曰：「妙哉!尊瞿曇!妙哉!尊瞿曇!尊瞿曇!譬喻使伏者仰臥…見。恰如是，由尊瞿曇，以種種異門宣說法，使我歸依尊瞿曇。[歸依]法及比丘眾。尊瞿曇受納我從今日以後，以至命終歸依為優婆塞。」

 《增支部》第四 業品

          二百三十一1

    一  「諸比丘!於此等之四業我自了知、作證、宣說。四者為何?

        諸比丘!是黑而有黑異熟業者。諸比丘!是白而有白異熟業者。諸比丘!是黑白而有黑白異熟業者。諸比丘!是非黑非白而無黑白異熟，能有諸業盡業者。

        諸比丘!於此等之四業我自了知、作證、宣說。」

    註1 參閱集異門、七(大正藏、26.396a)

          二百三十二1

    一  「諸比丘!於此等之四業，我自…宣說。四者為何?

        諸比丘!是黑而有黑異熟業者。諸比丘!是白而有白異熟業者。諸比丘!是黑

231 白而有黑白異熟業者。諸比丘!是非黑非白，而無黑白異熟，能有結業盡業。

    二  諸比丘!云何是黑而有黑異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，造有損害之身行…造有損害之意行，彼造有損害身行

    已，造有損害之語行已，造有損害之意行已，生於有損害之世間，彼生於有損害之

    世間，觸有損害之觸，彼既觸有損害觸者，受有損害之一向苦受，如地獄之有情。

    諸比丘!此名黑而有黑異熟業者。

    三  諸比丘!云何是白而有白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，造無損害之身行…乃至…造無損害之意行，彼造無

    損害之身行已。…乃至…造意行已，生於無損害之世間。彼生於無損害之世間

        四 集 第四 業品                                     三七五

        增支部經典二                                        三七六

    者，觸無損害觸，彼觸無損害之觸者，受無損害之一向樂受，如偏淨天。

        諸比丘!此名白而有白異熟業者。

    四  諸比丘!云何足黑白而有黑白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，造有損害與無損害之身行…造有損害與無損害之意

    行，彼造有損害與無損害之身行已…造有損害與無損害之意行已，生於有損害與

232 無損害世間，彼生於有損害與無損害世間者，觸有損害與無損害觸。彼觸有損害與

    無損害觸，受有損害無損害之相同相雜苦樂受。如居於人，一分天，一分險難。諸

    比丘!此名是黑白而有黑白異熟業者。

    五  諸比丘!又，云何是非黑非白而無黑白異熟，是能盡諸業之業者耶?

        諸比丘!此中凡思為黑而盡黑異熟業，凡思為白而盡白異熟業，凡思為黑白而

    盡黑白異熟業者。諸比丘!是非黑非白，無黑白異熟，能名盡諸業之業者。諸比丘!

    此等之四業，我自了知、作證、宣說。」

    註1 與二三一註1同。

          二百三十三

    一  一時，尸佉目犍連婆羅門1，詣訪世尊在處。至已，與世尊俱相慶慰，…乃

    至…坐於一面之尸佉目犍連婆羅門，白世尊言：

        「尊瞿曇!數日以前，邵那卡亞那儒童，來至我座前。至已，語我曰：「沙門瞿

    曇制立一切業不作，制立一切業不作者，說世間之斷滅，此世間以業為自性，由業

    之起動住立。」」

        「婆羅門!我猶不知與邵那卡亞那晤見，何況作如是言論者。

    二  婆羅門!我自了知是等之四業，作證、宣傳。四者為何?

        婆羅門!是黑而有黑異熟業者。婆羅門!是白而有白異熟業者。婆羅門!是黑

233 白而有黑白異熟業，非黑非白而無黑白異熟，能盡黑白業之業者。

    三  婆羅門!又，云何者，是黑而有黑異熟業者耶?

        婆羅門!世間有一類，有損害…乃至[二三二之二]…如地獄有情。

        婆羅門!此名黑而有黑異熟業者。

        四 集 第四 業品                                     三七七

        增支部經典二                                        三七八

    四  婆羅門!又，云何者，是白而有白異熟業者耶?

        婆羅門!世間有一類，無損害…乃至[二三二之三]…如遍淨天。

        婆羅門!此名是白而有白異熟業者。

    五  婆羅門!云何者，是黑白業而有黑白異熟業者耶?

        婆羅門!世間有一類，是有損害與無損害之…乃至[二三二之四]…如居

    於人與一分天與一分險難者。

        婆羅門!此名黑白而有黑白異熟業者。

    六  婆羅門!又，云何者，是非黑非白，而無黑白異熟，能盡諸業之業?

        婆羅門!此中凡思為黑而斷黑異熟業，凡思為白而斷白異熟業，凡思為黑白而

    為斷黑白異熟業者。婆羅門!非黑非白而無黑白之異熟，能名諸業之盡者。

        婆羅門!此之等之四業，是我自了知、作證、宣說。」

    註1 在底本上，雖有Sikho Moggallano brahmano，但在暹本則有sikha-moggallano

        brahmano，採之。

          二百三十四

    一  「諸比丘!此等之四業，我…宣說。四者為何?

234     諸比丘!是黑而有黑異熟業，…乃至…能盡諸業之業者。

    二  諸比丘!又，云何是黑而有黑異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是殺生者，是不與取者，是邪欲者，是虛誑語者，是穀    酒、果酒有酒分放逸處者。        諸比丘!此名黑而有黑異熟業者。

    三  諸比丘!又，云何是白而有自異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，離殺生…離穀酒、果酒之有酒分放逸處。

        諸比丘!此名白而有白異熟業。

    四  諸比丘!又，云何是黑白而有黑白異熟業者?

        四 集 第四 業品                                     三七九

        增支部經典二                                        三八0

        諸比丘!世間有一類，是有損害與無損害者…乃至[二三二之四]…

        諸比丘!此名黑白而有黑白異熟業者。

    五  諸比丘!又，云何是非黑非白而無黑白異熟…業者耶?

        諸比丘!此中凡黑而黑之異熟業…乃至[二三二之五]…諸比丘!此名非

    黑非白而無黑白異熟，能名諸業之盡者。

        諸比丘!此等之四業，我自了知、作證、宣說。

    六  諸比丘!此等之四業，我…宣說。四者為何?

        諸比丘!是黑而有黑異熟業…乃至…能盡諸業之業者。

    七  諸比丘!云何是黑而有黑異熟者耶?

        諸比丘!世間有一類1，殺母2、殺父3、殺阿羅漢4、以瞋心出5如來血，

    又破僧伽者。

235     諸比丘!此名黑而有黑異熟業者。

    八  諸比丘!又，云何是白而有白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是離殺生…離雜穢語，無貪，無瞋心，是正見者。

        諸比丘!此名白而有白異熟業者。

    九  諸比丘!又，云何是黑白而有黑白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是造有損害與無損害身行…乃至[二三二之四]…

        諸比丘!此名黑白而有黑白異熟業者。

    一O  諸比丘!又，云何是非黑非白而無黑白異熟，能名諸業之盡者耶。

        諸比丘!此中，凡是黑而有黑異熟業者…乃至[二三三之五]…諸比丘!

    此名非黑非白，而無黑白異熟，能名諸業之盡者。

        諸比丘!此等之四業，我自了知、作證、宣說者。」

    註1 一類 底本之ekacco，在暹本作ekaccena，正確。

      2 殺母 底本之mata-jivita，應作mata jivita。

      3 殺父 底本之pita-jivita voropita，在暹本作pita jivita voropito，正確。

      4 殺阿羅漢 底本之araham-jivita voropita，在暹本作araham jivita voropito，正

        確。

        四 集 第四 業品                                     三八一

        增支部經典二                                        三八二

      5 出 底本之uppadita，在暹本作uppaditam，正確。

          二百三十五

    一  「諸比丘!此等之四業，我…宣說。四者為何?

        諸比丘!是白…乃至…

    二  諸比丘!又，云何是黑而有黑異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是造有損害之身行…乃至[二三二之二]…

        諸比丘!此名黑而有黑異熟業者。

    三  諸比丘!又，云何是白而有自異熟業者耶。

236     諸比丘!世間有一類，是造無損害之身行…乃至[二三二之三]…

        諸比丘!此名白而有白異熟業者。

    四  諸比丘!又，云何是黑白1而有黑白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是有損害又無損害之…乃至[二三二之四]…

        諸比丘!此名黑白而有黑白異熟業者。

    五  諸比丘!又，云何是非黑非白，而無黑白異熟，能盡諸業之業者耶?

        是正見…乃至…正定是。

        諸比丘!此名非黑非白而…盡業者。

        諸比丘!此等之四業，我…宣說。」

    註1 底本之kanhasukkham是kanhasukkam之誤。

          二百三十六

    一  「諸比丘!此等之四業…乃至…宣說。四者為何?

        諸比丘!是黑而有黑異熟業…乃至[二三二之一]…

    二  諸比丘!又，云何是黑而有黑異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是有損害之身行…乃至[二三二之二]…。

        諸比丘!此名黑而有黑異熟業者。

        四 集 第四 業品                                     三八三

        增支部從典二                                        三八四

    三  諸比丘!又，云何是白而有白異熟業者耶?

        諸比丘!世間有一類，是無損害身行…乃至[二三二之三]…

        諸比丘!此名白而有白異熟業者。

    四  諸比丘!又，云何是黑白而有黑白異熟業者耶?

237     諸比丘!世間有一類，是有損害與無損害之…乃至(二三二之四)…

        諸比丘!此名黑白而有黑白異熟業者。

    五  諸比丘!又，云何是非黑非白而無黑白異熟，能盡諸業之業者耶?

        即：念覺支、擇法覺支、精進覺支、喜覺支、輕安覺支、定覺支、捨覺支是。

        諸比丘!此名非黑非白而無黑白異熟，能名諸業之盡者。

        諸比丘!此等之四業，我…宣說。」
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