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Lời Đầu Sách 
 
 
 Tại “Đại Chánh Tân Tu Đại Tạng Kinh” cuốn 31, 
có 2 kinh luận về năm uẩn. 
 Kinh thứ 1612: “Đại Thừa Ngũ Uẩn Luận” do Thế 
Thân (Vasubandhu) trước tác, Huyền Trang dịch Hoa 
ngữ. 
 Kinh thứ 1613: “Đại Thừa Quảng Ngũ Uẩn Luận” 
do An Tuệ (Sthiramati) trước tác, Địa Bà Ha La dịch 
Hoa ngữ. 
 Trong khi tìm kiếm tư liệu giảng dạy, chúng tôi 
bắt gặp một tập sách nhỏ có tựa đề “Đại Thừa Quảng 
Ngũ Uẩn Luận Chú”. Người chú thích là Cư sĩ Tưởng 
Duy Kiều, đời Võ Tấn. Phật học thư cuộc Thượng 
Hải ấn hành. 
 Chúng tôi thấy ăn ý, nên ra sức đọc và thấy rằng, 
trình độ kiến thức Phật học của Tưởng Duy Kiều rất 
sâu rộng, ông chú thích rất cặn kẽ, đưa ra những luận 
chứng sâu, sát. Lời chú thích của ông bằng ngữ pháp 
Hoa văn rất trong sáng, gãy gọn, dễ đọc, dễ hiểu, 
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không cầu kỳ, khúc mắc như những bộ luận thích, 
luận chú của các học giả uyên thâm Phật pháp khác. 
 Vì những lý do đó, chúng tôi đã quyết định mang 
tập sách nhỏ nầy (chánh văn và chú thích), giảng dạy 
cho nhiều khóa, nhiều lớp; giúp tăng ni sinh hiểu rộng 
hơn về vấn đề, vấn đề sắc thân 5 uẩn, 4 đại hư huyễn, 
của chúng ta, vốn mang nhiều hệ lụy. Hơn nữa, giúp 
cho tăng ni sinh có thêm thời gian tiếp xúc với Hán 
văn, một môn học Ngoại ngữ thiết thực, cũng như 
Phạn văn mà họ chưa được học hỏi từ trường sở vào 
trong hệ thống giáo dục Phật giáo. 
 Vừa giảng dạy, vừa dịch ra tiếng Việt. Việc làm, 
chúng tôi đã thực hiện hoàn chỉnh từ lâu, nhưng chưa 
có thuận duyên để xuất bản. 
 Nay chúng tôi cho in ra vài chục cuốn, có cả 
chánh văn và chú thích Hán văn, để lưu hành nội bộ. 

 
Trân trọng 

Tỳ Kheo Thích Thiện Hạnh 
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ÑAÏI THÖØA QUAÛNG NGUÕ UAÅN LUAÄN CHUÙ 

 
. Taïo Luaän :  Boà Taùt An Tueä 
. Hoa Dòch :  Ñòa Baø Ha La 
. Chuù Thích : Töôûng Duy Kieàu 
. Vieät Dòch :  Tỳ kheo Thieän Haïnh 

 

 
  
 Luaän vaên : 

 

 大乘廣五蘊論註 
   
 Ñaïi Thöøa Quaûng Nguõ Uaån luaän chuù 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Chuù thích Luaän Ñaïi Thöøa Quaûng Nguõ Uaån 
 
 Chuù thích: 
 

 大者,言異於小也。承者,運載之義;言修行之

人,乘此而到彼岸也。廣者,言萁較五蘊論為廣

也。世親菩薩所造大乘五蕴論,為本論;此為釋

論。五蘊,色,受,想,行,識也。論者,言萁異於經

律也。敎誡學徒,稱之為論。 
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“Ñaïi” laø ñoái vôùi “Tieåu” maø noùi。 Chöõ “thöøa” 
nghóa laø chuyeân chôû. Ngöôøi tu taäp nöông töïa vaøo 
ñaây maø ñeán ñöôïc bôø beán beân kia. Chöõ “quaûng” laø 
roäng, coù nghóa laø so saùnh naêm uaån theo nghóa heïp, ôû 
ñaây noùi roäng. Boà taùt Theá Thaân tröôùc taùc “ñaïi thöøa 
nguõ uaån luaän”, laø boä luaän caên baûn (boån luaän); coøn 
boä luaän naøy goïi laø “thích luaän”. “naêm uaån” ñoù laø 
Saéc, Thoï, Töôûng, Haønh vaø Thöùc. Chöõ “luaän” laø ñeå 
phaân bieät vôùi kinh, luaät. Giaùo giôùi cho hoïc chuùng 
goïi laø luaän. 

 
Luaän vaên: 
 
安慧菩薩造。 
  

 An Tueä Boà taùt taïo 
∗  ∗ 
∗ 

 Boà taùt An Tueä taïo 
 
 Chuù thích: 
 

安慧(475_555),梵云悉恥羅末底(Sthiramati)

南印度境,羅羅國人也。菩薩者,梵語具言菩提薩

埵,略言菩薩;華言覺有情。菩提,覺也。薩埵,有

情也。求覺是自利,度生是利他。造者,製作之義,

創造之謂作也。 

 



9 

 An Tueä (475-555) tieáng Phaïn Sthiramati, dòch aâm 
laø Taát-Só-La-Maät-Ñeá, ngöôøi nam AÁn Ñoä, nöôùc La 
La (phaït laïp tyø).“Boà taùt”, tieáng phaïn laø Bodhisattva, 
dòch aâm laø Boà-ñeà-taùt-ñoûa: goïi taét laø Boà taùt (Bodhih) 
Hoa dòch laø giaùc höõu tình. Boà-ñeà laø giaùc. Taùt-ñoûa laø 
höõu tình. Caàu ñöôïc giaùc laø töï lôïi, ñoä sanh laø lôïi tha. 
Chöõ “taïo” coù nghóa laø cheá taùc, laø saùng taùc. 

 
Luaän vaên: 
 
唐中天竺國三藏地婆訶羅奉詔譯。 

  
 Ñöôøng trung thieân truùc quoác tam taïng Ñòa Baø Ha La 
phuïng chieáu dòch. 

∗  ∗ 
∗ 

 Ñôøi nhaø Ñöôøng, nöôùc Trung Thieân Truùc (trung AÁn Ñoä), 
tam taïng phaùp sö Ñòa Baø Ha La dòch Phaïn sang Haùn. 

 
Chuù thích:  
 
天竺,即今印度。中天竺國,五印度之一也。三

藏，其深通經律論三藏。地婆訶羅, 華言日照。 
 

 “Thieân truùc”, nay laø nöôùc AÁn Ñoä. Trung Thieân 
Truùc laø moät trong naêm khu vöïc AÁn Ñoä (nguõ AÁn) 
(Ñoâng, Taây, Nam, Baéc vaø Trung AÁn) “tam taïng” laø 
thoâng hieåu ba taïng Kinh, Luaät, Luaän. “Ñòa baø ha la” 
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Hoa dòch laø Nhaät Chieáu. 
 

Luaän vaên: 
 
佛說五蘊 :謂色蘊,受蘊,想蘊,行蘊,識蘊。 
  
Phaät thuyeát nguõ uaån: vò Saéc uaån, thoï uaån, töôûng uaån, 

haønh uaån, thöùc uaån. 
∗  ∗ 
∗ 

 Ñöùc Phaät thuyeát naêm uaån, ñoù laø Saéc uaån. Thoï uaån. 
Haønh uaån vaø Thöùc uaån. 

 
Chuù thích: 
 
佛, 梵語具云佛陀, 華言覺者, 但言佛,略名也, 佛

是能說之人, 五蕴是所說之法。蕴, 梵云塞健陀, 華
言蕴, 舊譯名蔭, 積聚之義。五蕴之次第, 以前蘊爲

後蕴所依; 如有色相而後有领受, 有領受而後有構

想, 有構想而後有造作, 此四蕰皆以識為本, 乃識之

所住也 。 
 

 Phaät, tieáng Phaïn, noùi ñuû laø Phaät ñaø, hoa dòch laø Giaùc giaû, 
goïi taét laø Phaät. Ñöùc Phaät laø chuû theå thuyeát phaùp, naêm uaån laø 
giaùo phaùp ñöôïc thuyeát minh. “Uaån” tieáng phaïn Skanda dòch 
aâm laø Taéc Kieàn Ñaø, Hoa dòch laø uaån coù nghóa laø tích tuï. Cöïu 
dòch laø aám (che khuaát). 
 Naêm uaån theo thöù töï thì uaån tröôùc laøm nôi nöông töïa cho 
uaån sau; chaúng haïn nhö tröôùc heát coù saéc töôùng (saéc) roài sau 
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môùi coù söï laõnh thoï (thoï); coù laõnh thoï roài sau môùi caáu taïo 
thaønh töôûng (töôûng uaån); coù töôûng roài sau môùi coù taïo taùc 
(haønh uaån); boán uaån naøy ñeàu laáy thöùc laøm caên baûn, vaø an truù 
nôi thöùc. 

 
Luaän vaên: 
 
云何色蘊? 謂四大種,及大種所造色。 
 
Vaân haø saéc uaån? Vò töù ñaïi chuûng, caäp ñaïi chuûng sôû taïo 

saéc. 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø saéc uaån? Nghóa laø boán ñaïi chuûng (nhoùm 4 
ñaïi) vaø caùc saéc phaùp do nhoùm boán ñaïi taïo neân. 
 

Chuù thích: 
 
謂者, 述釋之詞。眼, 耳 ,鼻 ,舌 ,身之五根, 及色, 

聲, 香, 味, 觸, 法(少分)之六塵; (法處所攝色亦色蕴

攝)皆屬色蕴。色相有二:一觸對變壞。謂由手足等

觸對, 卽便變壞也。二方所示現。謂一切色法; 若
據方所,各別安立也。四大種者。地, 水, 火, 風, 是
能造性。一切色法, 因大種生, 說為四大種之所

造。及字, 有相違, 合集二義; 言能造所各異, 是相

違義; 雖能所各異, 而俱是色蕰; 是合集義也。 
 

 Chöõ “vò” trong luaän vaên laø lôøi ñeå giaûi thích roõ ra. 
Maét. Tai. Muõi. Löôõi. Thaân, laø 5 caên; vaø Saéc. Thanh. 
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Höông. Vò. Xuùc. Phaùp (thieåu phaàn) laø saùu traàn. 
[Phaùp, ñoái töôïng cuûa taâm, moät phaàn thuoäc saéc (phaùp 
xöù sôû nhieáp saéc) moät phaàn thuoäc taâm (phaùp xöù sôû 
nhieáp taâm); phaàn thuoäc saéc, cuõng thuoäc vaøo uaån], 
neân ñeàu thuoäc saéc uaån caû. Töôùng saéc coù 2: 

1. Xuùc ñoái bieán hoaïi, nghóa ñuïng chaïm ñeán laø 
bieán hoaïi; nhö tay, chaân ... ñuïng ñeán thì bieán hoaïi. 

2. Phöông sôû thò hieän: Nghóa laø taát caû saéc phaùp 
ñeàu caên cöù töøng nôi choán, sai khaùc maø ñöôïc an laäp. 
Nhoùm 4 ñaïi laø Ñaát, Nöôùc, Gioù, Löûa; laø nhoùm coù tính 
naêng taïo. Taát caû saéc phaùp töø nhoùm 4 ñaïi maø sanh, 
goïi laø sôû taïo do nhoùm 4 ñaïi. Chöõ “caäp” coù 2 nghóa: 
töông vi (traùi nhau) vaø hieäp taäp (thuaän nhau). Nhö: 
naêng taïo, sôû taïo 2 loaïi khaùc nhau, ñoù laø nghóa tuông 
vi; tuy coù naêng taïo sôû taïo khaùc nhau, nhöng cuõng 
ñeàu laø saéc uaån, ñoù laø nghóa hieäp taäp. 
  
 Luaän vaên:  
 
 云何四大種? 謂地界,水界,火界,風界。此復

云何? 謂地堅性,水溼性,火煖性,風輕動性。界者,

能持自性所造色故。 
 
 Vaân haø töù ñaïi chuûng? vò ñòa giôùi, thuûy giôùi, hoûa giôùi, 
phong giôùi. Thöû phuïc vaân haø? Vò ñòa kieân taùnh, thuûy thaáp 
taùnh, hoûa noaõn taùnh, phong khinh ñoäng taùnh. Giôùi giaû, 
naêng trì töï taùnh sôû taïo saéc coá. 

∗  ∗ 
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∗ 
 Theá naøo laø töù Ñaïi chuûng ? ñoù laø ñòa giôùi. Thuûy giôùi. Hoûa 
giôùi. Phong giôùi. Nghóa cuûa chuùng nhö theá naøo ? Ñaát coù 
taùnh raén. Nöôùc coù taùnh öôùt. Löûa coù taùnh noùng. Gioù coù taùnh 
nheï, chuyeån ñoäng. Chöõ giôùi coù nghóa laø khaû naêng giöõ gìn töï 
taùnh caùc söï vaät (saéc) ñöôïc taïo neân do nhoùm boán ñaïi. 
 

Chuù thích: 
 
大有四義: 一為所依故, 與諸造色爲所依處。二

體性廣於造色故。三形相大故; 大地大水大火大風, 
相狀大故。四起大用故; 成壞世界, 作用大故。種

有二義: 一因義, 能起衆色故。二類義, 種類差別

故。地等四大, 是能造性; 然自性各異: 凡堅性屬地, 
溼性屬水,煖性屬火, 此皆易曉; 風自性是動, 隱微

難知; 故舉其作用之輕相, 以彰風之自體; 輕者是所

造性; 觸處所攝也。界者持義: 一能持大種自相不

失, 二能持所造色相續不失, 故名爲界。 
                                         

 Chöõ “ñaïi” trong töù ñaïi chuûng, coù 4 nghóa: 
1. Laøm choå nöông töïa. Coù nghóa laø laøm nôi 

nöông töïa cho caùc saéc (söï vaät) ñaõ ñöôïc hình thaønh. 
2. Theå taùnh roäng khaép caùc söï vaät (saéc) ñaõ ñöôïc 

hình thaønh. 
3. Hình töôùng raát lôùn, coù nghóa laø Ñòa. Thuûy. 

Hoûa. Phong, töôùng taïng chuùng raát lôùn. 
4. Khôûi sinh taùc duïng raát lôùn, nghóa laø taùc duïng 

cuûa 4 ñaïi raát lôùn trong söï thaønh hoaïi cuûa theá giôùi. 
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Chöõ “chuûng” trong 4 ñaïi coù hai nghóa: 
1. Nghóa duyeân: nghóa laø coù khaû naêng sanh khôûi 

caùc saéc (söï vaät). 
2. Nghóa loaïi: (Chuûng): coù nhieàu chuûng loaïi 

khaùc nhau. 
 Ñòa. Thuûy. Hoûa. Phong 4 ñaïi, laø taùnh naêng taïo, 
nhöng töï taùnh cuûa chuùng moãi moãi coù sai thuø. Heã söï 
vaät naøo coù taùnh raén (kieân) laø thuoäc ñòa ñaïi, söï vaät 
naøo coù taùnh aåm öôùt (thaáp) laø thuoäc thuûy ñaïi, söï vaät 
naøo coù taùnh noùng (noaõn) laø thuoäc hoûa ñaïi. Ba ñaïi 
vöøa keå, deã hieåu, ñaïi thöù tö, phong, töï taùnh noù laø 
ñoäng (chuyeån ñoäng) laø ñoäng thaùi aån taøng, vi teá khoù 
hieåu, cho neân phaûi neâu taùc duïng cuûa gioù laø töôùng 
nheï (khinh) ñeå laøm roõ töï theå cuûa gioù; nheï, laø taùnh 
cuûa söï vaät ñaõ ñöôïc hình thaønh (sôû taïo saéc), thuoäc veà 
“xuùc xöù” sôû nhieáp saéc. [phaùp xöù (sôû nhieáp saéc) laø 
höõu bieåu saéc; xuùc xöù (sôû nhieáp taâm) laø voâ bieåu saéc. 
Nheï, thuoäc voâ bieåu saéc, cho neân thích luaän noùi xuùc 
xöù sôû nhieáp laø vaäy]. 

Chöõ “giôùi” trong ñòa giôùi, thuûy giôùi ... coù 2 nghóa: 
1. Khaû naêng duy trì töï töôùng cuûa 4 ñaïi chuûng, 

khoâng ñeå maát. 
2. Khaû naêng duy trì caùc söï vaät ñaõ ñöôïc hình 

thaønh (sôû taïo saéc) ñöôïc tieáp noái khoâng giaùn ñoaïn. 
Ñoù laø 2 nghóa cuûa chöõ “giôùi” trong luaän vaên. 
 

Luaän vaên: 



15 

  
云何四大所造色? 謂眼根,耳根,鼻根,舌根,身

根;色,聲,香,味,及觸一分,無表色等。 

造者,因義。根者,最勝自在義,主義,增上義;

是為根義。所言主義,與誰為主? 謂即眼根與眼識

為主,生眼識故;如是乃至身根與身識為主。生身

識故。 
 

 Vaân haø töù ñaïi chuûng sôû taïo saéc ? Vò Nhaõn caên, nhó caên, 
tyû caên, thieät caên, thaân caên; saéc, thanh, höông, vò, caäp xuùc 
nhaát phaàn, voâ bieåu saéc ñaúng. 
 Taïo giaû, nhaân nghóa. Caên giaû, toái thaéng töï taïi nghóa, 
chuû nghóa, taêng thöôïng nghóa; thò vi caên nghóa. Sôû ngoân 
chuû nghóa, döï thuøy vi chuû ? Vò töùc nhaõn caên döï nhaõn thöùc 
vi chuû, sanh nhaõn thöùc coá; nhö thò naõi chí thaân caên döï 
thaân thöùc vi chuû, sanh thaân thöùc coá. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø saéc (söï vaät) do nhoùm boán ñaïi taïo thaønh ? 
Nghóa laø caên maét, caên tai, caên muõi, caên löôõi, caên thaân; 

saéc (traàn). AÂm thanh, höông thôm, muøi vò, ñuïng chaïm (moät 
phaàn), voâ bieåu saéc v.v... chöõ “taïo” laø nghóa nhaân. Chöõ 
“caên” coù 3 nghóa: 

1.Taêng thöôïng. 2. Chuû. 3. Toái thaêng töï taïi. 
 Ñoù laø nghóa cuûa caên. Noùi ñeán nghóa chuû, cuøng vôùi ai, 
caùi gì laøm chuû ? nghóa laø nhaõn caên cuøng vôùi nhaõn thöùc laøm 
chuû, ñeå nhaõn thöùc sanh khôûi; cöù nhö theá cho ñeán thaân caên 
cuøng vôùi thaân thöùc laøm chuû, ñeå thaân thöùc sanh khôûi. 

 
Chuù thích:  
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前言能造四大已畢, 今言四大所造色, 所造色者, 

謂依止大種; 卽於大種處所, 有所造色生; 故說四大

種所造色。攝在一處, 名之爲造。謂眼根以下列五

根, 五境, 及無表色。此根境外, 更無色法。等者, 
無表色中有極畧極逈等差別, 故等取之。詳見下

文，造者因義: 言以四大種爲因, 乃生所造色也。

因有五: 生因,依因, 立因, 持因, 養因也。生因卽是

起因; 謂離大種,此造色不得起故。依因卽是轉因; 
謂諸造色, 不離大種處而轉; 若捨大種, 無別處可住

故。立因卽是隨轉因; 謂由大種變異, 諸所造色亦

隨之變異故; 蓋造色與大同安危; 大穜壞時，造色

亦也。持因卽是住因; 謂由大穜執持之力; 諸所造

色, 乃能相似相續而生, 不斷絕故。養因卽是長因; 
謂由大種養彼造色, 令得增長故。最勝自在義者; 
如以一眼根, 能了別眾多之色; 故云最勝自在。增

上義者; 謂所依眼根强時, 則能依之識明; 所依眼根

弱時, 則能依之識昧, 是根能與眼爲威勢增上也。

主義者; 謂爲主有自在力, 令餘法得生也。五根皆

各具此三義。乃至者, 包括耳, 鼻, 舌, 三根也。 
 
Tröôùc ñaây ñaõ thuyeát minh veà nhoùm boán ñaïi naêng 

taïo, nay noùi ñeán söï vaät (saéc) ñöôïc taïo neân do nhoùm 
boán ñaïi. Sôû taïo saéc (söï vaät bò taïo) y chæ vaøo boán ñaïi 
chuûng, ôû nôi boán ñaïi chuûng maø söï vaät ñöôïc hình 
thaønh; cho neân goïi laø töù ñaïi chuûng sôû taïo saéc. Ñem 
veà moät choå goïi laø taïo. Nghóa laø, töø nhaõn caên trôû 
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xuoáng goàm 5 caên, 5 caûnh vaø voâ bieåu saéc. Ngoaøi caên, 
caûnh ra, khoâng moät saéc phaùp naøo coù maët. 
 Chöõ “ñaúng” trong caâu “voâ bieåu saéc ñaúng”, nghóa 
laø trong voâ bieåu saéc, coù cöïc löôïc (raát nhoû) saéc, cöïc 
huyùnh (raát xa) saéc ... sai khaùc, cho neân duøng chöõ 
ñaúng ñeå chæ toång quaùt, seõ roõ trong vaên sau. 
 Chöõ “taïo” nghóa laø nhaân, yù muoán laáy nhoùm boán 
ñaïi chuûng laøm nhaân, töø ñoù caùc sôû taïo saéc môùi ñöôïc 
sinh khôûi. 
 Nhaân coù 5 nghóa: 

1. Sinh nhaân.  
2. Y nhaân.  
3. Laäp nhaân.  
4. Trì nhaân.  
5. Döôõng nhaân. 
Sinh nhaân: laø nhaân phaùt khôûi; nghóa laø lìa caùc ñaïi 

chuûng, caùc taïo saéc (söï vaät) khoâng theå phaùt khôûi. 
Y nhaân: töùc chuyeån nhaân; nghóa laø caùc taïo saéc, 

khi chuyeån bieán (hoaïi dieät) khoâng lìa caùc ñaïi chuûng 
maø chuyeån, neáu ngoaøi caùc ñaïi chuûng ra, khoâng 
rieâng coù choã naøo ñeå caùc taïo saéc an truù. 
 Laäp nhaân: töùc tuøy chuyeån nhaân; nghóa laø khi caùc 
ñaïi chuûng bieán dò, caùc sôû taïo saéc cuõng theo ñoù maø 
bieán dò. Bôûi leõ, caùc taïo saéc cuøng vôùi caùc ñaïi chuûng 
ñoàng chòu söï an nguy, khi caùc ñaïi chuûng hoaïi dieät, 
thì caùc sôû taïo saéc cuõng hoaïi dieät. 
 Trì nhaân: töùc truù nhaân; nghóa laø nhôø naêng löïc 
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chaáp trì cuûa caùc ñaïi chuûng maø sôû taïo saéc môùi coù theå 
töông tôï töông tuïc sinh khôûi, khoâng ñoaïn dieät. 
 Döôõng nhaân: töùc tröôûng nhaân; nghóa laø nhôø caùc 
ñaïi chuûng nuoâi döôõng maø caùc sôû taïo saéc kia ñöôïc 
taêng tröôûng. Ñoù laø nghóa “taïo” maø cuõng laø 5 nghóa 
nhaân. Coøn “caên” coù 3 nghóa: 

1. Toái thaéng töï taïi: nhö nhaõn caên chaúng haïn, coù 
khaû naêng töï taïi nhaân thöùc nhieàu saéc traàn; cho neân coù 
nghóa laø toái thaéng töï taïi. 
 2. Taêng thöôïng: nghóa laø khi sôû y nhaõn caên (nhaõn 
thöùc nöông nôi nhaõn caên maø sinh khôûi, neân goïi laø 
nhaõn sôû y) maïnh, thì thöùc naêng y roõ raøng; khi sôû y 
nhaõn caên yeáu thì thöùc naêng y khoâng roõ raøng (con 
maét maïnh, khoâng beänh thì caùi thaáy roõ raøng; con maét 
yeáu coù beänh thì caùi thaáy lôø môø khoâng roõ raøng); nhö 
vaäy nhaõn caên sôû y, cuøng nhaõn thöùc naêng y laøm taêng 
thöôïng uy theá cho nhau. Ñoù laø nghóa taêng thöôïng. 

3. Chuû: laøm chuû, coù söùc töï taïi, laøm cho caùc phaùp 
khaùc ñöôïc sinh khôûi. Caû 5 caên ñeàu coù ñaøy ñuû 3 
nghóa naøy. Chöõ “naõi chí” laø töø chæ bao quaùt caû nhó, 
tyû, thieät ba caên. 
 

Luaän vaên: 
 
云何眼根? 謂以色為境,淨色為性; 謂於眼中, 

一分淨色,如淨醍醐;此性有故,眼識得生;無即不

生。 
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 Vaân haø nhaõn caên ? vò dó saéc vi caûnh, tònh saéc vi taùnh; 
vò ö nhaãn trung, nhaát phaàn tònh saéc, nhö tònh ñeà hoà; thöû 
taùnh höõu coá, nhaõn thöùc ñaéc sanh; voâ töùc baát sanh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø nhaõn caên ? nghóa laø laáy saéc laøm caûnh (traàn), 
laáy tònh saéc laøm taùnh. Trong maét coù moät phaàn tònh saéc, coù 
giaù trò nhö tònh ñeà hoà; heã coù tính chaát naøy (tònh saéc) thì 
nhaõn thöùc ñöôïc sanh khôûi, khoâng thì nhaõn thöùc khoâng 
sanh khôûi ñöôïc. 

 
Chuù thích: 
 
眼根者,四大種所造;為眼識所依之清淨色也。 

以, 因也。以色為境者,色是眼所行境, 謂因色而引

發眼根; 蓋舉所發之色, 顯能發之眼自體也。淨色

者, 指淨色根而言, 顯其非扶根塵 (諸書多作扶塵根惑

浮塵皆誤)也。一分者, 言非周徧也。舌, 身二根, 淨
色徧满所依處; 眼, 耳, 鼻, 三根則否, 故云一分。俱

舍論曰: “眼根極微,重累如丸住;體清澈故”醍醐

者,熬牛馬乳作酪,酪上一重凝者為酥;酥上如油者

為醍醐;熬之卽出,不可多得;味極甘美。此性有故

下,示眼識能生相,謂別現行淨色爲其眼也。餘四根

義倣此  。 
 
Nhaõn caên laø nhoùm boán ñaïi taïo neân; choã nöông 

töïa cuûa nhaõn thöùc laø thanh tònh saéc. Chöõ “dó” laø 
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nhaân. Laáy saéc laøm caûnh, vì saéc laø caûnh sôû duyeân (sôû 
haønh) cuûa nhaõn, nghóa laø saéc laø caùi nhaân laøm daãn 
phaùt cho nhaõn caên; cho neân neâu leân saéc laø caûnh bò 
daãn phaùt, ñeå laøm noãi baät caùi theå naêng daãn phaùt cuûa 
maét. Hai chöõ “tònh saéc” yù muoán chæ “tònh saéc caên” 
chöù khoâng phaûi “phuø caên traàn”{trong caùc saùch phaàn 
nhieàu vieát “phuø (giuùp ñôõ) traàn caên” hoaëc “phuø (noãi) 
traàn caên” ñeàu nhaàm}. 

Chöõ “nhaát phaàn” trong caâu “nhaát phaàn tònh saéc” 
laø yù muoán chæ moät phaàn thoâi, khoâng phaûi cuøng khaép. 
 Hai caên thieät vaø thaân, tònh saéc caên bieán khaép 
cuøng nôi choã sôû y cuûa chuùng; coøn ba caên nhaõn, nhó, 
tyû thì khoâng bieán cuøng khaép, cho neân noùi chæ moät 
phaàn. 

Luaän caâu xaù noùi: “nhaõn caên raát vi teá, ñieåm heä 
troïng nhö moät vieân troøn baùm vaøo maét, raát tinh teá 
trong suoát.” 

Hai chöõ “ñeà hoà” trong caâu “nhö tònh ñeà hoà”, coù 
nghóa laø coâ (rang) söõa boø laøm thaønh “laïc”; lôùp vaùng 
ñoïng laïi treân laïc goïi laø “toâ” (vaùng söõa); lôùp treân toâ 
töïa nhö daàu goïi laø “ñeà hoà” coâ tieáp thì thaønh, khoâng 
coù nhieàu, muøi vò ngoït thôm. Töø chöõ “thöû taùnh” trôû 
xuoáng laø thuyeát minh veà khaû naêng sanh khôûi cuûa 
nhaõn thöùc, chæ rieâng nhôø söï coù maët tònh saéc cuûa 
nhaõn caên vaäy. Ñoù laø nghóa cuûa nhaõn caên; coøn nghóa 
cuûa boán caên khaùc phoûng theo ñoù ñeå hieåu. 
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Luaän vaên: 
 
云何耳根?謂以聲為境,淨色為性;謂於耳中,一

分淨色;此性有故,耳識得生,無即不生。 
 

Vaân haø nhó caên ? vò dó thanh vi caûnh, tònh saéc vi taùnh; 
vò ö nhó trung, nhaát phaàn tònh saéc; thöû taùnh höõu coá, nhó 
thöùc ñaéc sanh, voâ töùc baát sanh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø nhó caên ? nhó caên laáy thanh (aâm thanh) laøm 
caûnh (traàn), tònh saéc caên laøm taùnh. Trong nhó (tai) coù moät 
phaàn tònh saéc; coù tính chaát naøy, nhó thöùc môùi ñöôïc sanh 
khôûi, khoâng coù thì khoâng sanh khôûi ñöôïc. 

  
Chuù thích: 
 
耳根者,亦四大種所造;爲耳識所依之淨色也。

以聲爲境者;義如前說。下三根倣此。  
俱舍論曰,“耳根極微, 居耳穴内; 旋擐而住。如

卷樺皮。“以上二 根, 離中取境; 下三根合中取

境。 
 

 Chöõ “nhó caên” trong caâu ñaàu, cuõng laø do nhoùm 
boán ñaïi chuûng taïo ra; choå nöông töïa cuûa nhó thöùc laø 
thanh tònh saéc. Nhoùm töø “dó thanh vi caûnh” nghóa noù 
cuõng coù nghóa “dó saéc vi caûnh” ñaõ giaûi tröôùc. Ba caên 
tieáp theo döôùi ñaây (tyû,thieät,thaân) cuõng phoûng theo 
ñoù maø hieåu. 
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 Trong luaän caâu xaù noùi: “nhó caên raát vi teá, ôû trong 
hang tai; theo moät xoaén voøng, nhö voõ caây goã hoa 
cuoán troøn”. 
 Hai caên (nhaõn, nhó) vöøa giaûi treân, trong khi tieáp 
xuùc vôùi caûnh traàn, phaûi coù khoaûng caùch (ly) ôû giöõa 
caên vaø traàn; ba caên döôùi ñaây (tyû, thieät, thaân) phaûi 
hieäp, nghóa laø caên vaø traàn phaûi xuùc chaïm vaøo nhau, 
thöùc môùi sinh khôûi. 

 
Luaän vaên: 
 
云何鼻根?謂以香為境,淨色為性;謂於鼻中,一

分淨色;此性有故,鼻識得生;無即不生。 

 
 Vaân haø tyû caên ? vò dó höông vi caûnh, tònh saéc vi taùnh; 
vò ö tyû trung, nhaát phaàn tònh saéc; thöû taùnh hữu coá, tyû 
thöùc ñaéc sanh; voâ tưéc baát sanh.  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tyû caên ? tyû caên laáy höông laøm caûnh, tònh saéc 
laøm taùnh. Trong löôõi coù moät phaàn tònh saéc; coù tính chaát naày 
(tònh saéc), tyû thöùc môùi sanh khôûi ñöôïc, khoâng coù thì khoâng 
sanh khôûi ñöôïc. 

 
Chuù thích: 
 
鼻根者, 亦四大種所造;為鼻識所依清淨色也。 

俱舍論曰: “ 鼻根 極微, 居鼻額內; 背上面下, 如雙



23 

爪甲。” 
 

 Chöõ “tyû caên” trong caâu ñaàu cuûa luaän vaên, cuõng 
laø 1 caên do nhoùm boán ñaïi chuûng taïo neân; thanh tònh 
saéc laø choã nöông töïa cho tyû thöùc. 
 Luaän caâu xaù noùi: “tyû caên raát vi teá, noù ôû trong 
ngaïch traùn; phaàn löng naèm treân, phaàn maët ôû döôùi, 
nhö hai mai ruøa.” 
 

Luaän vaên: 
 

 云何舌根?謂以味為境,淨色為性;謂於舌上,周

遍淨色;有說:此於舌上;有少不遍;如一毛端;此性

有故,舌識得生;無即不生。 
 
 Vaân haø thieät caên ? vò dó vò vi caûnh, tònh saéc vi taùnh; vò 
ö thieät thöôïng, chaâu bieán tònh saéc; höõu thuyeát: thöû ö 
thieät thöôïng; höõu thieåu baát bieán; nhö nhaát mao ñoan; 
thöû taùnh höõu coá, thieät thöùc ñaéc sanh; voâ töùc baát sanh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø thieät caên ? thieät caên laáy muøi vò laøm caûnh, laáy 
tònh saéc laøm taùnh. Nghóa laø ôû maët treân cuûa löôõi,phaàn tònh 
saéc cuøng coù khaép; coù thuyeát noùi raèng, ôû maët treân cuûa löôõi,coù 
moät ít choã, tònh saéc khoâng cuøng khaép, nhö moät ñaùm chaân 
loâng, coù tính chaát naøy, thieät thöùc môùi sinh khôûi ñöôïc, khoâng 
thì khoâng theå sinh khôûi. 
  
 Chuù thích: 
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 周徧者,對上三根一分而言也。俱舍論曰:“布

在舌上,形如半月。”有說者,,舉異說也,印度醫家,
相傳有此說 :“於舌根中 ,有如毛端量 ,無淨色

根。”此量是豎。非橫 , 論但舉此異說 ,並不信

之。 
 
 Chöõ “chaâu bieán” trong caâu “chaâu bieán tònh saéc” 
nghóa laø ñoái vôùi ba caên, nhaõn, nhó, tyû thì “tònh saéc 
nhaát phaàn”; coøn ôû ñaây thieät caên tònh saéc toaøn phaàn 
cho neân noùi “chaâu bieán” laø coù maët cuøng khaép treân 
phaàn löôõi, khoâng coù choå naøo khoâng coù. 
 Luaän caâu xaù noùi: “traûi khaép treân löôõi, hình tôï baùn 
nguyeät”. 
 Chöõ “höõu thuyeát”, laø muoán noùi coù hoïc thuyeát 
khaùc; nhö ôû aán ñoä, caùc nhaø y hoïc, töông truyeàn coù 
thuyeát noùi raèng: “ôû trong thieät caên, coù moät löôïng 
nhö ñaùm chaân loâng, khoâng coù tònh saéc caên.”. löôïng 
nhoû naày naèm theo chieàu doïc cuûa löôõi, khoâng phaûi 
chieàu ngang. Ở ñaây luaän chuû chæ neâu ra dò thuyeát 
nhö vaäy thoâi, vaø khoâng tin. 
 
 Luaän vaên : 
 
 云何身根?謂以觸為境,淨色為性;謂於身中,周

遍淨色;此性有故,身識得生;無即不生。 
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 Vaân haø thaân caên ? vò dó xuùc vi caûnh, tònh saéc vi taùnh; 
vò ö thaân trung, chaâu bieán tònh saéc; thöû höõu taùnh coá, thaân 
thöùc ñaéc sanh; voâ töùc baát sanh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø thaân caên ? thaân caên laáy caûm xuùc laøm caûnh, 
laáy tònh saéc laøm taùnh; nghóa laø ôû treân thaân tònh saéc traûi 
cuøng khaép; coù tính chaát naày, thaân thöùc môùi sanh hkôûi ñöôïc, 
khoâng thì khoâng theå sanh khôûi. 

 
Chuù thích: 
 
觸有二:謂能觸所觸也。所觸中有二:謂能造四

大,及所造之觸也。所造觸有二十二種差別:所謂滑,
澀,輕,重,等;詳見下文。以觸為境者,舉能觸身根之

所觸境;卽滑澀等二十二種法是也。俱舍論曰:“身

根極微,徧住身分;如身形量。” 
 

 Chöõ “xuùc” coù hai loaïi laø naêng xuùc (chuû theå) vaø 
sôû xuùc (ñoái töôïng). Sôû xuùc coù 2 loaïi: boán ñaïi naêng 
taïo vaø xuùc cuûa sôû taïo. Xuùc sôû taïo coù 22 loaïi sai 
khaùc nhau. Ñoù laø: hoaït (trôn), saùp (nhaùm), khinh 
(nheï), troïng (naëng).v.v... seõ thaáy trong ñoaïn vaên sau. 
“dó xuùc vi caûnh” laáy xuùc laøm caûnh, coù nghóa laø, neâu 
leân caûnh (traàn) bò xuùc chaïm (sôû xuùc) cuûa naêng xuùc 
thaân caên, töùc nhö 22 loaïi sôû taïo xuùc, trôn, nhaùm, 
nheï, naëng... 



26 

 Luaän caâu xaù noùi: “thaân caên raát vi teá, ôû khaép phaàn 
thaân, nhö hình löôïng cuûa thaân.” 

 
Luaän vaên: 

 
 云何色?謂眼之境。顯色,形色,及表色等。顯

色有四種:謂青,黃,赤,白。形色謂長,短,等。 
 

 Vaân haø saéc ? vò nhaõn vi caûnh. Hieån saéc, hình 
saéc, caäp bieãu saéc, ñaúng. Hieån saéc höõu töù chuûng: 
vò thanh, hoaøng, xích, baïch; hình saéc vò tröôøng, 
ñoaûn, ñaúng. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø saéc ? saéc laø caûnh (traàn) cuûa maét. Coù 
hieån saéc. Hình saéc. Vaø bieåu saéc.v.v... hieån saéc coù 
boán loaïi: xanh, vaøng, ñoû, traéng; hình saéc coù : daøi, 
ngaén... 

 
Chuù thích: 
 
眼之境,言眼所行之境也。及字通顯形二色;三

種各異,是相違義;三種皆爲色境所攝,是合集義。

顯色開四種:謂青,黃,赤,白;形色開二十種:謂長,短, 
方,圓 , 麤,细, 高,下,正,不正。光,影,明, 闇,雲,煙, 塵,
霧, 逈色, 空一顯色也。等者,等取方圓十八法也。 
論中未釋表色:表色者, 謂取, 捨,屈,伸,行,住,坐,卧,
身上之所依現也。有以六因建立色境者,列表如
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下。 
 

 Caûnh cuûa maét, laø muoán noùi ñoái töôïng nhaän thöùc 
(sôû haønh) cuûa maét. Chöõ “caäp” laø goàm thoâng caû hai 
loaïi hieån saéc, hình saéc ôû treân vaø bieåu saéc, caû ba loaïi 
naày moãi moãi khaùc nhau; ñoù laø nghóa töông vi; nhöng 
caû ba loaïi cuõng ñeàu laø caûnh saéc, ñoù laø nghóa hieäp 
taäp. Hieån saéc khai trieån coù 4, laø xanh, vaøng, ñoû, 
traéng. Hình saéc thì coù 20; ñoù laø: daøi, ngaén, vuoâng, 
troøn, thoâ, teá, cao, thaáp, chaùnh, baát chaùnh, saùng, 
boùng, thoâng minh, meâ muoäi, maây, khoùi, buïi, söông, 
raát xa (huyùnh), hö khoâng (cuõng laø moät hieån saéc). 
 Chöõ “ñaúng” trong laø bao goàm caû 18 phaùp: vuoâng, 
troøn... 
 Ñieàu löu yù ôû ñaây laø trong luaän vaên chöa thaáy giaûi 
thích veà bieåu saéc. Bieåu saéc goàm laø: laáy (thuû), boû 
(xaû), co (khuaát), duoãi (thaân), ñi (haønh), ñöùng (truù), 
ngoài (toïa), naèm (ngoïa); laø nhöõng bieåu hieän treân thaân 
theå. 
 Nay ñem saùu nhaân phoái hôïp vôùi 3 loaïi saéc ñeå 
thaønh laäp ñoà bieåu veà caûnh saéc nhö döôùi ñaây:  
Hình 1: 
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. Xoa xaùt 
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Xanh 
Vaøng 

Ñoû 
Traéng 

1. Nhaân 
 töï töôùng 

Baûn theå töï 
töôùng cuûa 
caùc hieån 
saéc, töï noù 
ñaõ roõ raøng 

Daøi 
Ngaén 

Vuoâng 
Troøn 
Thoâ 
Teá 

Cao 
Thaáp 

Chaùnh 
Baát 

 

3. Nhaân 
 toån ích 

Aùnh saùng 
 

Boùng toái 
Thoâng minh 

Meâ muoäi 
 

Maây 
 

Khoùi 
 

Buïi 
 

Söông 
 

Raát xa 
(huyùnh saéc) 

 

Hö khoâng 

2. Nhaân 
 thuû laäp 

  4. nhaân  
    sôû  y 

5. nhaân   
    trang 
    nghieâm   

20  
Hình 
saéc 

Laáy 
Boû 
Co 

Duoãi 
Ñi 

Ñöùng 
Ngoài 
Naèm 

 
 

6. nhaân  
    töông  
    taùc 

Caùi nhaân taïo 
caùc hình töôùng 

8 
Bieåu 
saéc 

 

Caùi nhaân giöõ 
gìn thi thieát 
caùc tính chaát 
tích taäp, sai 
khaùc, ñoái ñaõi 
nhau cuûa caùc 
loaïi hình saéc 

Caùi nhaân  
coù taùc duïng 
Laøm lôïi ích 
hoaëc toån haïi 

Caùi nhaân laøm  
choã nöông töïa 
cho caùc hình saéc 

Caùi nhaân laøm 
trang nghieâm 
thaønh töïu theá 
gian 
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Luaän vaên: 
  
 云何聲?謂耳之境;執受大種因聲,非執受大種

因聲,俱大種因聲。 

 諸心心法,是能執受;蠢動之類,是所執受。執

受大種因聲者,如手相擊語言等聲;非執受大種因

聲者,如風林駛水等聲;俱大種因聲者,如手擊鼓等

聲。 
 
 Vaân haø thanh ? vò nhó chi caûnh; chaáp thoï ñaïi chuûng 
nhaân thanh, phi chaáp thoï ñaïi chuûng nhaân thanh, caâu ñaïi 
chuûng nhaân thanh. 
 Chö taâm taâm phaùp, thò naêng chaáp thoï; xuaån ñoäng chi 
loaïi, thò sôû chaáp thoï. Chaáp thoï ñaïi chuûng nhaân thanh giaû, 
nhö thuû töông kích ngöõ ngoân ñaúng thanh; phi chaáp thoï 
ñaïi chuûng nhaân thanh giaû, nhö phong laâm söû thuûy ñaúng 
thanh; caâu ñaïi chuûng nhaân thanh giaû, nhö thuû kích coå 
ñaúng thanh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø thanh ? nghóa laø thanh laø caûnh cuûa tai; aâm 
thanh taïo ra do loaøi höõu tình, aâm thanh taïo ra do khoâng 
phaûi loaøi höõu tình, vaø aâm thanh taïo ra do caû hai höõu tình 
vaø phi höõu tình. Nghóa laø taâm vöông vaø taâm sôû höõu phaùp laø 
naêng chaáp thoï (höõu tình), loaøi vaät khoâng yeân tónh (xuaån 
ñoäng) laø sôû chaáp thoï. AÂm thanh do loaøi höõu tình taïo ra. Nhö 
aâm thanh hai tay voã vaøo nhau, nhö aâm thanh noùi naêng ... 
aâm thanh phaùt ra do loaøi voâ tình (phi chaáp thoï), nhö gioù 
thoåi, röøng caây xaøo xaïc, ngöïa chaïy, nöôùc chaûy ... aâm thanh 
phaùt ra do caû höõu tình vaø voâ tình, nhö tay ñaùnh troáng ... 
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Chuù thích: 
 
執受者,指有情言;非執受者,指非有情言也。将

顯所發聲境,先顯能發之因,有有情非情之差別也。

執是攝義持義,受是領義覺義;攝爲自體,持令不壞

安危共同而領受之,(卽第八識之持種)能生覺受;(卽六

識之苦樂等覺)名爲執受,領爲境也。心心法,指心王

心所而言。蠢動之類,指身言。心王心所,是能執

受。五蘊壞身,是所執受。隨自體而有覺受者,名有

執受;相反者名非執受。手語等聲,是有執受大種爲

之因也。風林水等聲,是非執受大種爲之因也。俱

大種因聲者,如手是執受,鼓是非执受;合兩者發聲,
是有執與非執受大種俱爲之因也。駛水,湍激之水

也。有以五因攝十一聲之差別,列表如下。(xem đồ 
biểu 2) 

 
 Chöõ “chaáp thoï” laø chæ loaøi höõu tình “phi chaáp 
thoï” laø chæ nhöõng gì khoâng phaûi loaøi höõu tình. Muoán 
bieát roõ aâm thanh (thanh traàn) ñöôïc phaùt ra töø ñaâu, 
nhö theá naøo thì tröôùc heát phaûi bieát nguoàn goác (nhaân) 
naêng phaùt; cho neân coù aâm thanh do höõu tình vaø aâm 
thanh phi höõu tình, hai loaïi sai khaùc nhau. 
 Chöõ “chaáp” coù nghóa nhieáp vaø nghóa trì; chöõ 
"thoï" coù nghóa laõnh thoï vaø nghóa giaùc tri; nghóa 
nhieáp laø töï theå, nghóa trì laø laøm cho khoâng huûy hoaïi, 
cuøng chòu söï an nguy maøø laõnh thoï, (nhö ôû Duy thöùc 
goïi ñeä baùt thöùc laø trì chuûng - ñeä baùt thöùc duy trì 
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chuûng töû caùc phaùp khoâng ñeå maát), töùc laø khaû naêng 
phaùt sinh söï laõnh thoï caùc tri giaùc; (nhö ñeä luïc yù thöùc 
laõnh thoï caùc tri giaùc veà khoå laïc ...), cho neân goïi laø 
chaáp thoï, laáy söï laõnh thoï laøm caûnh vaäy. 
 Chöõ “taâm taâm phaùp” laø chæ taâm vöông vaø taâm sôû. 
Loaøi xuaån ñoäng, laø noùi veà thaân (thaân uaån). Taâm 
vöông taâm sôû laø naêng chaáp thoï. Naêm uaån hoaïi thaân 
laø sôû chaáp thoï. Töø töï theå maø coù laõnh thoï giaùc tri, goïi 
laø höõu chaáp thoï; traùi laïi thì goïi laø phi chaáp thoï. Caùc 
aâm thanh töø tay chaân, töø tieáng noùi ... laø caùi nhaân cuûa 
höõu chaáp thoï ñaïi chuûng (höõu tình). Aâm thanh cuûa 
gioù, röøng caây, nöôùc chaûy... laø caùi nhaân cuûa phi chaáp 
thoï ñaïi chuûng (khoâng phaûi höõu tình). Coøn “caâu chaáp 
thoï ñaïi chuûng” (goàn höõu tình vaø phi höõu tình) nhö 
“tay” laø chaáp thoï, “troáng” laø phi chaáp thoï; hai thöù 
naøy hoøa hôïp laïi vôùi nhau ñeå phaùt ra aâm thanh, laø caùi 
nhaân cuûa höõu chaáp thoï vaø phi chaáp thoï ñaïi chuûng 
caâu. Ngöïa chaïy nhanh, nöôùc chaûy xieát. 
 Coù 5 nhaân phoái hôïp 11 loaïi aâm thanh khaùc nhau, 
nhö bieåu ñoà döôùi ñaây.  
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1. caùi nhaân coù 
taùc duïng laøm 
lôïi ích hoaëc toån 

 

2. caùi nhaân sai 
bieät cuûa caùc 
aâm thanh 

3 + 4. töôùng laø 
caùi nghóa cuûa 
nhó caên, vaø 
caùi nhaân cuûa 
lôøi thuyeát 
giaûng sai 
khaùc 

5. caùi nhaân 
cuûa nhöõng 
lôøi noùi sai 
khaùc 

Hình 2. 
1.  AÂm thanh vöøa yù 
2.  AÂm thanh laøm traùi yù 
3.  AÂm thanh khoâng vöøa  

cuõng khoâng traùi (töông vi) 
4.  AÂm thanh phaùt ra töø höõu tình 

nhö tieáng noùi…  
5. AÂm thanh phaùt ra töø phi höõu tình 

nhö tieáng gioù reo,röøng caây…  
6. AÂm thanh phat ra töø höõu tình vaø  

phi höõu tình_ nhö duøng tay ñaùnh troáng 
 
7. AÂm thanh do coäng ñoàng xaõ hoäi chaáp 

nhaän maø thaønh nhö lôøi noùi cuûa theá tuïc 
8. AÂm thanh do vì ñoä sanh maø ra,  

nhö lôøi thuyeát phaùp cuûa thaùnh nhaân 
9.  AÂm thanh do chaáp tröôùc coù, khoâng,  

thöôøng ñoaïn maø phaùt ra_ nhö lôøi  
rao giaûng cuûa ngoaïi ñaïo    

 
10. Caùc loaïi aâm thanh, thuoäc vaøo 8 loaïi  

aâm thanh chaân chaùnh cuûa chö Phaät,  
goïi laø baùt chuûng chaùnh thanh : Thaáy  
noùi thaáy, khoâng thaáy noùi khoâng thaáy,  
nghe noùi nghe… (Kieán. Vaên. Giaùc. Tri) 

11. AÂm thanh töông phaûn vôùi 8 loaïi treân,  
nhö thaáy noùi khoâng thaáy, khoâng thaáy  
noùi thaáy…  
Luaän vaên: 
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 云何香?謂鼻之境;好香,惡香,平等香。好香者,

謂與鼻合時;於蘊相續,有所順益。惡香者,謂與鼻

合時;於蘊相續,有所違損。平等香者;謂與鼻合時;

無所損益。 

 
 Vaân haø höông ? Vò tyû chi caûnh; haûo höông, oá höông, 
bình ñaúng höông. Haûo höông giaû, vò döï tyû hieäp thôøi; ö uaån 
töông tuïc, höõu sôû thuaän ích. OÁ höông giaû, vò döï tyû hieäp 
thôøi; ö uaån töông tuïc, sôû höõu vi toån. Bình ñaúng höông giaû, 
vò döï tyû hieäp thôøi; voâ sôû toån ích. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø höông (muøi thôm)? Nghóa laø, höông laø caûnh 
cuûa muõi (tyû caên); höông thì coù höông thôm, höông hoâi, 
höông khoâng thôm khoâng hoâi. Höông thôm, nghóa laø khi noù 
tieáp xuùc vôùi tyû caên (muõi) phaûi hieäp, ñoái vôùi thaân uaån höõu 
tình tieáp noái khoâng döùt vaø coù söï thuaän ích. Höông hoâi, 
nghóa laø khi noù tieáp xuùc vôùi tyû caên phaûi hieäp, ñoái vôùi thaân 
uaån noái tieáp khoâng döùt, vaø coù söï traùi toån. Coøn höông khoâng 
thôm cuõng khoâng hoâi, nghóa laø khi noù tieáp xuùc vôùi tyû caên 
phaûi hieäp, khoâng mang laïi toån haïi hay lôïi ích. 

 
 Chuù thích: 
 

平等者,不好不惡也。與鼻合時者,顯與色聲二

種離境有別;眼耳二根是離中知,鼻舌身三根是合中

知;故云合時。相續者,有情之異名,亦卽身之異名;
前蕴始盡,後蘊卽生;故云相續。有以三因攝六種香



34 

者,列表如下(xem đồ biểu 3)就心言,立前三種;就境

言,復立後三種。蒜蔥等不臭而名香者,世俗說香通

稱臭,如云其臭如蘭是 。 
 

 Hai chöõ “bình ñaúng” coù nghóa laø khoâng toát khoâng 
xaáu. “döï tyû hieäp thôøi”, laø noùi veà saéc vaø thanh laø hai 
traàn caûnh phaûi rieâng bieät. Coøn nhaõn, nhó hai caên khi 
tieáp xuùc vôùi traàn phaûi khoaûng troáng giöõa caên vaø traàn 
(ly trung tri) thöùc môùi sinh khôûi (tri); tyû thieät vaø 
thaân, ba caên khi tieáp xuùc vôùi traàn, thì giöõa caên vaø 
traàn phaûi keà caän (hieäp) nhau, thöùc môùi phaùt sinh 
(hieäp trung tri); cho neân goïi laø hieäp. 
 Hai chöõ “töông tuïc” trong caâu “ö uaån töông tuïc” 
laø moät teân khaùc cuûa höõu tình, vaø cuõng laø teân khaùc 
cuûa thaân (uaån); uaån tröôùc (thaân tröôùc) vöøa môùi heát, 
uaån sau laïi sanh, goïi laø töông tuïc. Coù ba nhaân hình 
thaønh 6 loaïi höông, nhö bieåu ñoà: 
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Hình 3: 
 

1. Haûo höông: nhö traàm xaï…  
2. OÁ höông: nhö toûi, heï…  
3. Bình ñaúng höông: nhö ñaát, ñaù 
    (khoâng thôm, khoâng hoâi) 
4. Caâu sanh höông: nhö chieân ñaøn 

             (vöøa môùi coù ñaõ thôm) 
5. Hoaø hôïp höông: nhaân coâng cheá bieán 
6. Bieán dò höông: traùi caây chín laøm  
    taêng tröôûng muøi thôm 

 
Ñöùng veà taâm maø noùi, neân laäp ba loaïi höông tröôùc 

(1,2,3. Hình 3). Ñöùng veà phöông dieän caûnh maø noùi, 
neân laäp ba loaïi höông sau (4,5,6.Hình 3). 
 Toûi, haønh khoâng noùi hoâi maø noùi thôm, theá gian 
cuõng goïi höông laø hoâi, nhö noùi muøi hoâi nhö hoa lan 
(kyø xuù nhö lan). 

 
Luaän vaên: 
 

 云何味?謂舌之境,甘,醋,醎,辛,苦,淡,等 

 
 Vaân haø vò ? vò thieät chi caûnh, cam, thoá, haøm, taân, khoå, 
ñạm, ñaúng. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø vò (muøi) ? nghóa laø, vò laø caûnh cuûa thieät (caên) 

6 loaïi höông 

 

1. Nhaân toån, ích 

2. Nhaân töôùng traïng 
trong nghóa 

     tyû caên 

3. Nhaân sai bieät 
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vò thì coù ngoït, chua, maën, cay, ñaéng, laït, vaân vaân. 
 

Chuù thích: 
 

  等者,言等取可意等三,及俱生等三也。有以三

因攝十二種味者。 列表如下。 
 

 Chöõ “ñaúng” ôû caâu cuoái, laø bao goàm ba loaïi vò: 
khaû yù, baát khaû yù, caâu töông vi (vöøa yù, khoâng vöøa yù 
vaø caû hai ñeàu traùi) vaø ba loaïi: caâu sanh, hoøa hôïp. 
Bieán dò (sanh ra voán ñaõ coù vò, do bieán cheá, traùi caây 
chín bieán thaùi) 
 Coù ba nhaân ñeå hình thaønh 12 loaïi vò (muøi) naày, 
nhö bieåu ñoà: 
 Hình 4: 
 
 
 

 
 
 
 
 
 
 
 

 

12
 lo

aïi
 m

uøi
 v

ò 

1. Khoå (ñaéng) 
2. Thoá (chua) 
3. Cam (ngoït) 
4. Taân (cay) 
5. Haøm (maën) 
6. Ñaïm (laït) 
7. Khaû yù_ cam 
8. Baát khaû yù_ baát cam 
9. Caâu töông vi 
10. Caâu sanh 
11. Hoaø hôïp 
12. Bieán dò 

Nhaân 1: Töï töôùng.  
  Caùc muøi vò caên baûn 

Nhaân 2: Töôùng sai bieät 
toån haïi hoaëc lôïi ích 

Nhaân 3: Töôùng khôûi taùc 
duïng sai bieät  
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Luaän vaên: 
 
云何觸一分?謂身之境,除大種。謂滑性,澁性,

重性,輕性,冷,飢,渴,等。滑謂細軟,澁謂麁強;重

謂可稱,輕謂反是,煖欲為冷,觸是冷因,此即於因,

立其果稱,如說諸佛出世樂。演說正法樂。眾僧和

合樂,同修精進樂;精進勤苦,雖是樂因;即說為樂;

此亦如是。欲食為飢,欲飲為渴,說亦如是。已說

七種造觸,及前四大十一種等。 

  
 Vaân haø xuùc nhaát phaàn ? Vò thaân chi cảnh, tröø ñaïi 
chuûng.Vò hoaït taùnh, saùp taùnh, troïng taùnh, khinh taùnh, 
laõnh, cô, khaùt, ñaúng. Hoaït vò teá nhuyeán, saùp vò thoâ cöông; 
troïng vò khaû xöùng, khinh vò phaûn thò, noaõn duïc vi laõnh, 
xuùc thò laõnh nhaân, thöû töùc ö nhaân, laäp kyø quaû xöùng, nhö 
thuyeát chö Phaät xuaát theá laïc. Dieãn thuyeát chaùnh phaùp 
laïc. Chuùng taêng hoøa hôïp laïc, ñoàng tu tinh taán laïc; tinh 
taán caàn khoå, tuy thò laïc nhaân; töùc thuyeát vi laïc; thöû dieäc 
nhö thò. Thöïc duïc vò cô, aåm duïc vò khaùt, thuyeát dieäc nhö 
thò. Dó thuyeát thaát chuûng taïo xuùc, caäp tieàn töù ñaïi thaäp 
nhaát chuûng ñaúng. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø xuùc nhaát phaàn ?  nghóa laø, xuùc laø caûnh cuûa 
thaân, tröø 4 ñaïi chuûng. Ñoù laø taùnh trôn, taùnh nhaùm, taùnh 
nheï, laïnh, ñoùi, khaùt v.v... trôn mang tính mòn, nhoû meàm 
nhuyeãn. Nhaùm mang tính thoâ, cöùng; naëng, mang tính caân 
nhaéc. Nheï traùi laïi laø naëng; muoán ñöôïc aám vì laïnh; xuùc 
(caûm giaùc) laø nhaân cuûa laïnh, ñaây laø caên cöù vaøo nhaân maø 
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thaønh laäp quaû; nhö noùi, chö Phaät ra ñôøi (nhaân) haïnh phuùc 
thay (quaû). Dieõn thuyeát chaùnh phaùp (nhaân), vui söôùng thay 
(quaû). Chuùng taêng hoøa hôïp (nhaân) sung söôùng thay (quaû); 
tinh taán caàn khoå, tuy laø caùi nhaân cuûa laïc (tinh taán caàn khoå 
laø nhaân ñöa ñeán quaû an laïc) cho neân noùi laïc, ôû ñaây cuõng 
nhö vaäy. Muoán aên (nhaân) vì ñoùi (quaû), muoán uoáng (nhaân) 
vì khaùt (quaû), cuõng noùi nhö vaäy. Ñeán ñaây ñaõ noùi xong 7 loaïi 
taïo xuùc, vaø boán ñaïi chuûng ñaõ noùi tröôùc, coäng thaønh 11 loaïi 
xuùc. 

 
 Chuù thích: 
 
 身之境者,能取身根之所取境也。觸一分者,觸
有二;謂能觸所觸;能觸中分二:一觸心所法,二能觸

身根;所觸亦分二: 
 一能造四大種,二所造觸處;今言一分者,於能所

觸中,唯取所觸一分;於所觸中,唯取所造,除能造; 故
云除大種 。謂滑以下,列七觸名:等者, 等取輭,緩,
急,飽,力,劣,悶,瀁,黏,病,老,死,疲,息,勇;之十五法

也。滑歰重輕言性,冷飢渴不言性者,前四者從自性

立名,後三者從結果爲名;故不言性也。於大種清浄

位,假立滑性;於不清淨位,假歰性;於大種堅實位,假
立重性;於不堅實位,立輕性。煖欲,食欲,飮欲,是別

境心所中之欲數;由內身有觸力令欲煖,有觸力令欲

食,有觸力令飲;所令之欲,名冷,飢,渴;卽由能令之觸

而生;此三觸相,隱微難知,故從果爲名,名冷,飢,渴,
以 顯其觸體也。 如說以下 :                                                                                                        
  證明於因立果名;諸佛出世非樂,因其能生樂,故
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稱佛爲樂;佛出世 爲因,樂是果也。七種造觸,指本

文所引;前四大,指能造四大種。十一種,此論以十

五法,攝入十一種中;悶不離滑,力卽涩,劣與軟,皆在

輕性中也。有以八因攝  二十二觸者, 列表如下。   
 
 “Thaân chi caûnh” trong caâu “vi thaân chi caûnh” laø 
caûnh sôû thuû cuûa thaân caên naêng thuû. “Xuùc nhaát phaàn” 
trong caâu ñaàu “vaân haø xuùc nhaát phaàn” coù nghóa laø 
xuùc coù hai loaïi: naêng xuùc vaø sôû xuùc. Trong naêng 
xuùc, phaân laøm hai: 

1. Xuùc taâm sôû phaùp. 2. Thaân caên naêng xuùc; trong 
sôû xuùc cuõng phaân laøm hai phaàn: 1. Naêng taïo boán ñaïi 
chuûng. 2. Sôû taïo xuùc xöù. ÔÛ ñaây noùi “nhaát phaàn” coù 
nghóa trong naêng xuùc, sôû xuùc, chæ laáy moät phaàn sôû 
xuùc; ôû trong sôû xuùc laáy sôû taïo, tröø naêng taïo ra, cho 
neân noùi “tröø ñaïi chuûng”. 
 “Vò hoaït tính” trôû xuoáng ... laø lieät keâ teân cuûa 7 
loaïi xuùc. Chöõ “ñaúng” laø bao goàm 15 phaùp: nhuyeãn 
(meàm), hoaõn (thong thaû), caáp (khaån caáp), baûo (no), 
löïc (söùc), lieät (keùm), muoän (buoàn böïc), döôõng 
(ngöùa), nieâm (dính, daùn vaøo), beänh (ñau oám), laõo 
(giaø), töû (cheát), bì (meät), töùc (hôi thôû), duõng (maïnh). 
Hoaït. Saùp. Troïng. Khinh goïi laø taùnh; Laïnh. Ñoùi. 
Khaùt thì khoâng goïi laø taùnh, vì 4 loaïi tröôùc laø töø noùi 
baûn tính maø laäp teân goïi; coøn ba loaïi sau laø töø keát 
quaû maø coù teân, cho neân khoâng goïi laø taùnh. 
 Trong boán ñaïi chuûng, ñaïi chuûng naøo coù tính chaát 
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meàm mòn (thanh tònh) thì giaû laäp taùnh trôn (hoaït); 
ñaïi chuûng naøo khoâng coù tính chaát mòn meàm ( baát 
thanh tònh) thì giaû laäp taùnh nhaùm (saùp); ñaïi chuûng coù 
tính chaát kieân thaät, thì giaû laäp taùnh naëng (Troïng); 
ñaïi chuûng naøo khoâng coù tính chaát kieân thaät, thì giaû 
laäp taùnh nheï (khinh). 
 Muoán aám, muoán aên, muoán uoáng laø “duïc” trong 
bieät caûnh taâm sôû; do trong noäi thaân coù moät söùc caûm 
xuùc ( moät côù gì ñoù noù ñoäng ñeán taâm mình) laøm cho 
mình muoán aám, do söùc caûm xuùc laøm cho mình muoán 
aên, do söùc caûm xuùc laøm cho mình muoán uoáng; 
nhöõng caùi “duïc” sai söû (sôû linh) mình ñoù, teân laø 
laïnh, ñoùi, khaùt do bò caùc “duïc” sai söû (sôû linh) cho 
neân caùc xuùc (chuû theå) naêng linh môùi sanh khôûi. 
Haønh töôùng cuûa ba loaïi xuùc naøy aån taøng vi teá khoù 
bieát, cho neân töø treân quaû maø coù teân goïi laø laïnh, ñoùi, 
khaùt ñeå laøm roõ caùi theå cuûa xuùc. 
 Töø caâu “nhö thuyeát chö Phaät xuaát theá laïc” trôû 
xuoáng ñuû ñeå chöùng minh töø treân nhaân maø laäp teân goïi 
cuûa quaû. Chö Phaät xuaát theá khoâng coù gì laø laïc caû; 
nhöõng caùi nhaân laø Ngaøi coù khaû naêng sanh laïc, cho 
neân goïi Ngaøi laø laïc. Vaäy, Phaät xuaát theá laø nhaân, laïc 
laø quaû. Baûy loaïi taïo xuùc maø luaän vaên ñaõ daãn (hoaït, 
saùp, khinh, troïng, laõnh, cô, khaùt) laø chæ naêng taïo töù 
ñaïi chuûng. Coøn luaän noùi 11 moùn, laø do luaän naøy (baûn 
luaän) thu goïn (saùt nhaäp) 15 phaùp coøn 11. Nhö 
“muoän” ñaõ coù trong “hoaït”; “löïc” töùc laø “saùp”; “lieät” 
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vaø “nhuyeãn” ñeàu coù trong taùnh “khinh”. 
Coù 8 nhaân hình thaønh 22 loaïi xuùc nhö ñoà bieåu:  
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8 
N

ha
ân 

1. Hoaït Đại chủng có tính mềm mịn 

2. Saùp Đại chủng không mềm mịn 

3. Khinh Đại chủng tính không kiên thật 

4. Troïng Đại chủng tính kiên thật 

5. Nhuyeãn Đại chủng không mềm nhẹ, chạm chạp 

6. Hoaûn 

7. Caáp 

8. Laõnh  Do nước gió hòa hợp sanh 

9. Cô 

10. Khaùt 

11. Baûo 

12. Löïc 

13. Lieät Do buoàn phieàn khoâng bình ñaúng 

14. Muoän Do aên uoáng khoâng bình ñaúng 

15. Döôõng Do maùu huyeát khoâng ñeàu 

16. Nieâm Do ñòa thuûy hoøa hôïp sanh 

17. Beänh Cô theå bieán ñoåi thaùc loaïn 

18. Laõo Söï soáng bieán ñoåi 

19. Töû Maïng caên bieán ñoåi 

20. Bì Do ñi laïi lao nhoïc 

21. Töùc Do xa lìa meät moõi 

22. Duõng Do tröø caáu khoâng buoàn baõ 

 

 

 

 

. Xoa xaùt 
 
 
. Caân nhaéc 
 
 

. Caûm giaùc 
 
 

. Naém baét 
 
. Taïp loaïn 
 
 

. Söï töôùng 
 
 
 
 
 
 
 
 
. Caûnh  

giôùi 
khoâng 
quaân bình 

 
 
 
 
. Caûnh giôùi 
quaân bình 
 
 

 

   
 
 
   

 
 

   
 
 

   
 
   

 
 

   
 
 
 
 
 
 
 
 
   

 
 

  
 
 
 
 
   

  
 
 
 

   
 
 
   

 
 

   

 

   
 
 
   

 
 

   
 
 

   
 
   

 
 

   
 
 
 
 
 
 
 
 
   

 
 

  
 
 
 
 
   

  
 
 
 

   
 
 
   

 

 

   
 
 
   

 
 

   
 
 

   
 
   

 
 

   
 
 
 
 
 
 
 
 
   

 
 

  
 
 
 
 
   

  
 
 
 

   
 
 

 

   
 
 
   

 
 

   
 
 

   
 
   

 
 

   
 
 
 
 
 
 
 
 
   

 
 

  
 
 
 
 
   

  
 
 
 

   

Hình: 5 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

Do buồn phiền dai dãng   
không bình thường 

 

Do khoâng buồn phiền  
không bình thường 



43 

Luaän vaên: 
 

 云何無表色等?謂有表業,三摩地,所生無見無

對色等。有表業者,謂身語表;此通善,不善,無記

性。所生色者,謂即從彼善不善表所生之色。此不

可顯示,故名無表。三摩地所生色者,謂四靜慮所

生色等。此無表色,是所造性;名善律儀,不善律儀

等,亦名業,亦名種子。 

 
 Vaân haø voâ bieåu saéc ñaúng ? vò höõu bieåu nghieäp, tam ma 
ñòa, sôû sanh voâ kieán voâ ñoái saéc ñaúng. Höõu bieåu nghieäp 
giaû, vò thaân ngöõ bieåu; thöû thoâng thieän, baát thieän, voâ kyù 
taùnh. Sôû sanh saéc giaû, vò töùc tuøng bæ thieän baát thieän bieåu 
sôû sanh chi saéc. Thöû baát khaû hieån thò, coá danh voâ bieåu. 
Tam ma ñòa sôû sanh saéc giaû, vi töù tònh löï sôû sanh saéc 
ñaúng. Thöû voâ bieåu saéc, thò sôû taïo taùnh; danh thieän luaät 
nghi, baát thieän luaät nghi ñaúng, dieäc danh nghieäp, dieäc 
danh chuûng töû. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø voâ bieåu saéc v.v...? nghóa laø höõu bieåu nghieäp, 
tam ma ñòa, sôû sanh voâ kieán voâ ñoái saéc v.v... höõu bieåu 
nghieäp, laø nghieäp bieåu hieän nôi thaân nôi ngöõ; noù thoâng caû 
thieän, baát thieän vaø voâ kyù. Sôû sanh saéc, nghóa laø saéc ñöôïc 
sanh ra töø söï bieåu hieän thieän, baát thieän luaät nghi maø coù. Noù 
khoâng hieän roõ, cho neân goïi laø voâ bieåu. Tam ma ñòa sôû sanh 
saéc, nghóa laø caùc loaïi saéc töø boán phaùp tònh löï maø sanh ra 
v.v... saéc voâ bieåu naøy laø taùnh bò taïo (sôû taïo taùnh) goïi laø thieän 
luaät nghi, baát thieän luaät nghi v.v...; cuõng goïi laø nghieäp, laø 
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chuûng töû. 
 

Chuù thích: 
 

 無表色,言其無所表示;卽第六意識所緣,法處所

攝色也。其體卽善惡之種子功能:謂彼善思種子上,
有防身語惡,及發身語善之功能;彼惡思種子上,有
發身語惡,及遮身語善之功能;其所防善惡,所發善

惡;俱是依據身語;就其所依據之義邊,假名爲色。

無表色差別有多種,故云等。有表業者,有對無而言;
表,謂表示;業者,造作之義。三摩地是定,所 生,指有

表業與三摩地兩所而言,此二者所生之色,無可見,無
有對礙,故云無見無對色。有表業,舉身語二表業之

自體;身語二表業,唯取能發動之思為自體,能動身

之思名身業,能動語之思名語業;身語二表,自性雖

無記;由思動作,假名善惡;故通善不善無記三性。 
 所生色者，舉能生以示所生 ;從彼善不善表

者，即能生之表業。善即是善律儀;不善即是不善

律儀;所生支色，即指無表所生之體;此無表色乃依

思穜子建立;故不可顯示也。三摩地所生色，亦名

定果色。静慮梵語馱那演那，舊譯禪, 新譯静慮;
静者寂静，即是定之用;慮者審慮即是慧之用; 定
慧均等名静慮。四静慮，指色界四禪定; 禪定所生

之色，為定果色;如定力能變土石成金之類，有眞

實用者是也。 
 所造性者，言此無表色皆依所防身語，以假名
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為色;善名律儀，不善名不律儀; 
 等者，等取無記之非律儀非不律儀也。業，就

思之現行位而言，種子，就思之不現行位而言。 
 
Voâ bieåu saéc, laø muoán noùi caùc loaïi saéc khoâng 

bieåu thò roõ raøng; töùc nhö ñeä luïc yù thöùc duyeân phaùp 
xöù sôû nhieáp saéc. Theå noù laø coâng naêng töø chuûng töû 
thieän aùc. Nghóa laø treân phöông dieän tö chuûng töû 
thieän, noù phoøng ngöï caùc aùc nôi thaân vaø ngöõ, vaø coâng 
naêng phaùt khôûi caùc thieän nôi thaân vaø ngöõ; treân 
phöông dieän tö chuûng töû aùc, noù laøm phaùt khôûi caùc aùc 
nôi thaân vaø ngöõ, vaø coâng naêng cheá ngöï caùc thieän nôi 
thaân vaø ngöõ. Nhö vaäy söï phoøng ngöï thieän aùc hay 
phaùt sinh thieän aùc ñeàu nöông töïa nôi thaân vaø ngöõ. 
Caên cöù vaøo nghóa y cöù maø giaû goïi laø saéc. 
 Voâ bieåu saéc coù nhieàu loaïi, cho neân trong luaän 
vaên coù duøng chöõ “ñaúng”. 
 Höõu bieåu nghieäp, höõu laø ñoái vôùi voâ, bieåu laø bieåu 
thò, hieän roõ; nghieäp laø nghóa taïo taùc. Tam ma ñòa laø 
ñònh. Sôû sanh, laø chæ höõu bieåu nghieäp vaø tam ma 
ñòa; hai loaïi naøy laø saéc sôû sanh (bò sanh), khoâng theå 
thaáy, khoâng coù ñoái ngaïi, cho neân goïi laø voâ kieán voâ 
ñoái saéc. Höõu bieåu nghieäp laø chæ töï theå cuûa hai loaïi 
bieåu nghieäp thaân vaø ngöõ; hai bieåu nghieäp thaân vaø 
ngöõ naøy laáy tö chuûng töû naêng phaùt ñoäng laøm töï theå; 
tö chuûng töû naêng phaùt ñoäng nôi thaân, goïi laø thaân 
nghieäp, tö chuûng töû phaùt sanh nôi mieäng goïi laø ngöõ 
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nghieäp. Hai bieåu nghieäp thaân ngöõ naøy, töï taùnh noù 
tuy laø voâ kyù; do tö chuûng töû taùc ñoäng neân giaû goïi 
thieän aùc; cho neân noù thoâng caû thieän, baát thieän vaø voâ 
kyù taùnh. 
 Sôû sanh saéc, neâu naêng sanh (chuû ñoäng) ñeå laøm roõ 
sôû sanh (bò ñoäng); caâu “tuøng bæ thieän baát thieän 
bieåu”, töùc laø bieåu nghieäp naêng sanh. “Thieän” laø 
thieän luaät nghi; “baát thieän” töùc laø chæ baát thieän luaät 
nghi; “sôû sanh chi saéc”, töùc chæ töø caùi theå voâ bieåu 
maø sinh ra; saéc voâ bieåu naøy, laø caên cöù treân tö chuûng 
töû maø kieán laäp, cho neân noù khoâng hieån thò roõ raøng. 
 Tam ma ñòa sôû sanh saéc (saéc do keát quaû tu ñònh), 
cuõng goïi laø ñònh quaû saéc. “tònh löï” tieáng phaïn laø Ñaø 
Na Dieãn Na, cöïu dòch laø Thieàn, taân dòch laø tónh löï, 
töùc laø coâng duïng cuûa thieàn ñònh. Löï laø thaåm löï, töùc 
laø coâng duïng cuûa tueä; ñònh tueä quaân bình, goïi laø tònh 
löï, töù tònh löï, töùc chæ 4 giai ñoaïn thieàn ñònh coõi saéc; 
do thieàn ñònh maø phaùt sinh, goïi laø ñònh quaû saéc (saéc 
coù ñöôïc laø do keát quaû cuûa thieàn ñònh); nhö ñònh löïc 
coù khaû naêng bieán ñaát ñaù thaønh caùc loaïi vaøng baïc, coù 
coâng duïng chaân thöïc trong ñôøi soáng. 
 “Sôû taïo taùnh” laø noùi, voâ bieåu saéc naøy, ñeàu coù caên 
cöù vaøo khaû naêng phoøng hoä thaân ngöõ, maø giaû goïi laø 
saéc; thieän, goïi laø luaät nghi, baát thieän goïi laø baát luaät 
nghi. 
 Chöõ “ñaúng” ôû ñaây laø goàm voâ kyù, laø phi luaät nghi, 
phi baát luaät nghi. “Nghieäp” laø ñöùng treân phöông 
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dieän hieän haïnh vò tö chuûng töû maø noùi, “chuûng töû” laø 
ñöùng veà phöông dieän baát hieän haïnh vò tö chuûng töû 
maø noùi. 

 
Luaän vaên: 

 
如是諸色,略為三種:一者可見有對;二者不可

見有對,三者不可見無對;是中可見有對者,謂顯色

等,不可見有對者,謂眼根等;不可見無對者,謂無

表色等。 

 
 Nhö thò chö saéc, löôïc vi tam chuûng: nhaát giaû khaû kieán 
höõu ñoái; nhò giaû baát khaû kieán höõu ñoái, tam giaû baát khaû 
kieán voâ ñoái; thò trung khaû kieán höõu ñoái giaû, vò hieån saéc 
ñaúng, baát khaû kieán höõu ñoái giaû, vò nhaõn caên ñaúng; baát 
khaû kieán voâ ñoái giaû, vò voâ bieåu saéc ñaúng. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Caùc saéc nhö vaäy, löôïc laøm ba loaïi: 1, coù thaáy coù ñoái. 2, 
khoâng theå  thaáy, coù ñoái. 3, khoâng thaáy khoâng ñoái. Trong ñaây 
coù thaáy coù ñoái, chæ laø hieån saéc v.v...(chæ hình saéc, bieåu saéc); 
khoâng thaáy coù ñoái, nghóa laø chæ nhaõn caên v.v...(vaø tònh saéc 
caên, thaéng nghóa caên); khoâng thaáy khoâng ñoái, laø chæ voâ bieåu 
saéc v.v... 
 

Chuù thích: 
 
如是，指前之詞。諸色，指以上所明色蘊。略
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者，總略省略之義。謂顯色等者，等取形色以下

諸色也。眼根，指勝義根，眼所見者為可見。意

識所緣者為不可見。能為能礙或所礙者，為有

對。不能為能礙或所礙者，為無對。以上釋色蘊

畢。 
 

 Hai chöõ “nhö thò” trong caâu “nhö thò chö saéc”, laø 
töø ngöõ môû ñaàu vaên. “chö saéc” laø chæ veà caùc saéc uaån 
ñaõ noùi roõ treân ñaây; “löôïc” laø nghóa toång quaùt, tónh 
löôïc. 
 Caâu “vò hieån saéc ñaúng”, ñaúng laø bao goàm caùc saéc 
nhö hình saéc, bieåu saéc v.v... trôû xuoáng; “nhaõn caên” 
laø chæ thaéng nghóa caên, maét coù theå thaáy, goïi laø khaû 
kieán. YÙ thöùc duyeân laø khoâng theå thaáy. Naêng laø khaû 
nnaêng laøm chöôùng ngaïi, hoaëc bò chöôùng ngaïi, laø höõu 
ñoái. Khoâng coù khaû naêng laøm chöôùng ngaïi hoaëc bò 
chöôùng ngaïi, laø voâ ñoái. Ñeán ñaây ñaõ giaûi thích xong 
phaàn saéc uaån. 
 

Luaän vaên: 
 
云何受蘊?受有三種:謂樂受,苦受,不苦不樂受

(亦名捨受)。樂受者,謂此滅時,有和合欲;苦受者,

謂此生時,有乖離欲;不苦不樂受者,謂無二欲。無

二欲者,謂無和合及乖離欲。受謂識之領納。(此

五字應移置云何受蘊下)。 
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 Vaân haø thoï uaån ? thoï höõu tam chuûng: vò laïc thoï; khoå 
thoï, baát khoå baát laïc thoï (dieäc danh xaõ thoï). Laïc thoï giaû, 
vò thöû dieät thôøi, höõu hoøa hôïp duïc; khoå thoï giaû, vò thöû sanh 
thôøi, höõu quai ly duïc; baát khoå baát laïc thoï giaû, vò voâ nhò 
duïc. Vo ânhò duïc giaû, vò voâ hoøa hôïp caäp quai ly duïc. Thoï vò 
thöùc chi laõnh naïp. (thöû nguõ töï öng di trí vaân haø thoï uaån 
haï).  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø thoï uaån ? thoï coù ba loaïi: laïc thoï, khoå thoï, 
baát khoå baát laïc thoï (cuõng goïi laø xaõ thoï). Laïc thoï, nghóa laø 
nieàm vui khi maát ñi (heát), thì coù öôùc muoán coù laïi (tieác reõ); 
khoå thoï nghóa laø söï khoå ñau sanh ra, thì traùi laïi muoán xa 
lìa; khoâng khoå khoâng laïc, nghóa laø khoâng coù caû hai öôùc 
muoán treân. Khoâng coù hai öôùc muoán, nghóa laø khoâng muoán 
ñöôïc coù laïi, vaø khoâng muoán ñöôïc xa lìa. Thoï laø söï laõnh naïp 
cuûa thöùc. (naêm chöõ naøy neân dôøi leân sau caâu“vaân haø thoï 
uaån”. 

 
Chuù thích: 
 
此文有錯簡 ,首三句 ,應作云何受蘊，是有三

種。受蘊即是徧行心所之一，領納者，受之自性;
三受乃受之差別:謂領順境，適悅身心，名樂受;領
違境，逼迫身心，名受苦;領違順心容境，於身心

非逼非悅，名不苦不樂受。樂受者下，釋受之業

用:一切愛染皆緣受境而起;謂於未得樂時，有希合

欲;既得樂後，有不乖離欲;於未得苦時，有不合欲;
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既得苦後有乖離欲;欲者欣求也。受有三受五受之

差別;五受者於苦樂中，別立憂喜二受也;即五識之

領順違境為苦樂，意識之領順為境為憂喜;適悅逼

迫身心之相，前五與第六名異故。至於捨受，非

逼非悅;在五六識，更無異相;故不別立。以表示之

如下。(Hình 6) 
 

 Ñoaïn luaän vaên naøy coù moät laàm loãi lôùn. Ba caâu 
ñaàu neân ñaûo laïi nhö vaày: “vaân haø thoï uaån ? vò thöùc 
chi laõnh naïp. Thoï höõu tam chuûng”. Thoï uaån laø moät 
trong naêm taâm sôû bieán haønh; laõnh naïp laø töï taùnh cuûa 
thoï; ba thoï laø söï sai thuø cuûa thoï; laõnh naïp thuaän 
caûnh, thaân taâm saûng khoaùi, thích thuù, goïi laø laïc thoï; 
laõnh naïp caûnh nghòch, thaân taâm buoàn böïc, thì goïi laø 
khoå thoï; laõnh naïp caûnh trung dung, khoâng thuaän, 
khoâng nghòch, thaân taâm khoâng buoàn khoâng vui, goïi 
laø khoâng khoå khoâng laïc (xaõ thoï). 
 Laïc thoï trôû xuoáng, laø giaûi thích veà nghieäp duïng 
cuûa thoï. Taát caû moïi aùi nhieãm ñeàu do duyeân laõnh 
naïp traàn caûnh maø sinh khôûi; nghóa laø khi chöa nhaän 
ñöôïc nieàm vui, thì hi voïng mong caàu sau khi ñaõ coù 
nieàm vui, laïi khoâng muoán xa lìa. Khi noãi khoå chöa 
ñeán, coù yù muoán khoâng gaàn guõi; khi khoå ñaõ ñeán, thì 
traùi laïi muoán xa lìa. Duïc, coù nghóa laø öôùc muoán, 
mong caàu. 
 Thoï, coù ba thoï, naêm thoï sai bieät. Naêm thoï, laø 
trong khoå, laïc thoï, bieät laäp theâm öu, hyû hai thoï; töùc 
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laø, naêm thöùc tröôùc laõnh naïp caûnh thuaän, nghòch maø 
coù ra khoå, laïc, coøn yù thöùc laõnh naïp caûnh thuaän, 
nghòch maø sinh ra, öu, hyû; hình töôùng cuûa söï thích, 
khoaùi, böùc baùch cuûa thaân, taâm thì naêm thöùc tröôùc vaø 
ñeä luïc thöùc sai khaùc nhau. Ñeán nhö xaû thoï thì khoâng 
böùc baùch, khoâng thích khoaùi, neân ôû tieàn nguõ thöùc vaø 
ñeä luïc yù thöùc, laïi khoâng heà sai khaùc nhau, neân 
khoâng laäp rieâng. Nhö bieåu ñoà sau: 
(Hình 6) 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 Treân ñaây ñaõ giaûi thích xong phaàn thoï uaån. 

 
Luaän vaên: 
 

 云何想蘊?謂能增勝取諸境相。增勝取者,謂勝

Öu 
Hyû  
Khoå 
Laïc 
Xaõ 

Nhaõn * 
 

Nhó    * 
 

Tyû     * 
 

Thieät * 
 

Thaân * 
 

YÙ       * 
 

Khoå  
Laïc 
Xaõ 

Ba thoï: Ñöùng veà 
nghóa laõnh naïp, nghóa 
noù roäng neân 3 nhieáp 
trong 5 

Naêm thoï: Ñöùng treân 
nghóa caên sinh maø noùi, 
nghóa coù heïp, neân bieät 
laäp: öu vaø tyû 
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力能取;如大力者。說名勝力。 
 

 Vaân haø töôûng uaån? vò naêng taêng thaéng thuû chö caûnh 
töôùng. Taêng thaéng thuû giaû; vò thaéng löïc naêng thuû; nhö ñaïi 
löïc giaû, thuyeát danh thaéng löïc. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø töôùng uaån? nghóa laø khaû naêng naém baét caùc 
töôùng caûnh giôùi. Taêng thaéng thuû, laø thaéng löïc naêng thuû, 
nhö moät naêng löïc lôùn, goïi laø thaéng löïc. 
 

Chuù thích: 
 
想蘊，亦是徧行五心所之一;想有有相想無相想

二種:有相想者，能取諸境界，隨起言說;而具明了

及分別二相狀，名為有相想。無相想者，於能緣

所緣:或闕分別，或闕明了，或二者共闕，是名無

相想;如嬰孩未學語言，雖於色起想，而不能了此

名為色也。此論專指有相想言。增勝者，謂想蘊

於境取像為性，施設種種名言為業;諸心心所，雖

同緣一境;(心王取總相心所取別相)就其勝而言，

能領納即為受，能取像即為想。取諸境相者謂就

六根所觸諸境，能取得其相狀也。以上釋想蘊

畢。 
 
Töôûng uaån cuõng laø moät trong naêm taâm sôû bieán 

haønh; töôûng coù hai loaïi, laø höõu töôùng töôûng vaø voâ 
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töôùng töôûng. Höõu töôùng töôûng laø khaû naêng naém baét 
caùc caûnh giôùi, tuøy theo söï hieän khôûi cuûa ngoân 
thuyeát; maø ñaày ñuû hai töôùng traïng laø minh lieãu vaø 
phaân bieät, goiï laø höõu töôùng töôûng. Voâ töôùng töôûng, 
nghóa laø ñoái vôùi naêng duyeân sôû duyeân, hoaëc thieáu 
phaân bieät hoaëc thieáu minh lieãu hoaëc thieáu caû hai, 
goïi laø voâ töôùng töôûng; nhö ñöùa beù chöa hoïc chöõ 
nghóa, tuy ñoái tröôùc caûnh saéc, coù khôûi töôûng nhöng 
khoâng theå bieát ñöôïc saéc ñoù teân laø gì. Trong luaän naøy 
luoân chæ noùi höõu töôùng töôûng. 
 Taêng thaéng, nghóa laø töôûng uaån ñoái vôùi caûnh saéc, 
laáy chaáp thuû hình töôïng laøm taùnh, thi thieát caùc loaïi 
danh ngoân laøm nghieäp duïng; caùc taâm vaø taâm sôû 
phaùp, tuy cuøng duyeân moät caûnh (taâm vöông chaáp 
toång töôùng, taâm sôû chaáp bieät töôùng) theo nghóa taêng 
thaéng maø noùi, khaû naêng laõnh naïp laø thoï, khaû naêng 
chaáp thuû hình töôïng laø töôûng. 
Caâu “thuû chö caûnh töôùng” trong luaän vaên, coù nghóa 
laø khi saùu caên, tieáp xuùc vôùi caùc caûnh traàn, noù coù khaû 
naêng thuû ñaéc caùc töôùng traïng cuûa traàn caûnh. 
 Treân ñaây ñaõ giaûi thích xong töôûng uaån. 
 

Luaän vaên: 
 
云何行蘊?謂除受,想,諸餘心法,及心不相應

行。 
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Vaân haø haønh uaån ? vò tröø thoï, töôûng, chö dö taâm 
phaùp, caäp baát töông öng haønh. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø haønh uaån ? nghóa laø tröø thoï vaø töôûng, coøn 
laïi laø caùc taâm sôû khaùc vaø baát töông öng haønh. 
 

Chuù thích: 
 
行者，造作之義。蘊者，積集之義。謂思為

主，令心造作，餘心法等相從名行。行蘊有二:一
心相應行，即五十一心法:二心不相應行，即二十

四不相應行。受，想，二心法，本在徧行五心法

中;今別立二蘊，故云除受，想，諸餘心法者，即

五十一心法中，除受想，二者，其餘之四十九心

法者。問?心相應行及心不相應行，旣皆屬行蘊;
今何別立受想二蘊耶?答，此二者力量最勝，故別

立之。 
 

 “Haønh” laø nghóa taïo taùc. “uaån” laø nghóa tích taäp. 
Nghóa laø tö (taâm sôû) laø chuû sai taâm (taâm vöông) taïo 
taùc, vaø caùc taâm sôû khaùc theo nhau ñeå sinh khôûi, goïi 
laø haønh. 
 Haønh uaån coù hai: 1, taâm töông öng haønh, töùc 51 
taâm sôû phaùp. 2, taâm baát töông öng haønh, töùc 24 baát 
töông öng haønh. 
 Hai taâm sôû phaùp thoï vaø töôûng, voán ñaõ coù trong 5 
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taâm sôû bieán haønh, nay bieät laäp hai uaån naøy, cho neân 
goïi laø “tröø thoï töôûng chö dö taâm phaùp” töùc 51 taâm 
sôû phaùp tröø thoï vaø töôûng ra coøn laïi 49 moùn taâm sôû 
phaùp vaäy. 
 Hoûi raèng; taâm töông öng haønh vaø taâm baát töông 
öng haønh, ñaõ ñeàu thuoäc haønh uaån. Nay vì sao laïi 
coøn laäp rieâng 2 uaån thoï vaø töôûng ?  
 Ñaùp raèng; vì löïc löôïng cuûa hai uaån naøy heát söùc 
toái thaéng, cho neân phaûi laäp rieâng nhö vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 
云何餘心法。謂與心相應諸行。 

 Vaân haø dö taâm phaùp ? vò döï taâm töông öng chö haønh. 
 

∗  ∗ 
∗ 

 Nhöõng taâm sôû phaùp khaùc laø gì ? nghóa laø cuøng vôùi caùc 
taâm töông öng haønh. 

 
Chuù thích: 
 
上文旣言除受，想，二心法，故此問諸餘心法

之名也。與心相應諸行者，先舉與心相應之諸心

法也。心，卽八識心王:眼識，耳識，鼻識，舌

識，身識，意識，末那識，阿黎耶識，是也。諸

行者，指五十一心法;今除徧行心法中受想二法，
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則衹四十九心法也。相應有三義:一，恆依心起，

二，與心相應，三，繫屬於心。 
 

 Treân luaän vaên tröôùc ñaây ñaõ noùi, tröø hai taâm phaùp 
laø thoï vaø töôûng, cho neân nay hoûi veà teân cuûa caùc taâm 
sôû phaùp khaùc. 
 “Döï töông öng chö haïnh”, tröôùc heát neâu leân caùc 
moùn taâm sôû phaùp cuøng vôùi taâm vöông töông öng. 
Chöõ “taâm” töùc laø taùm thöùc taâm vöông: Nhaõn thöùc. 
Nhó thöùc. Tyû thöùc. Thieät thöùc. Thaân thöùc. YÙ thöùc. 
Maït na thöùc. A laïi da thöùc. “Chö haïnh” laø chæ 51 
taâm sôû phaùp; nay tröø 2 phaùp thoï vaø töôûng, thì chæ 
coøn laïi 49 taâm sôû phaùp. “töông öng” coù ba nghóa: 1, 
luoân luoân nöông vaøo taâm vöông maø sinh khôûi. 2, 
cuøng vôùi taâm vöông töông öng. 3, heä thuoäc vaøo taâm 
vöông. 
 
 
 

Luaän vaên: 
 
觸,作意,思,欲,勝解,念,三摩地,慧。信,慚,

愧,無貪,無瞋,無癡,精進,輕安,不放逸,捨,不

害。貪,瞋,慢,無明,見,疑。忿,恨,覆,惱,嫉,悭,

誑,諂,憍,害,無慚,無愧,昏沈,掉舉,不信,懈怠,

放逸,失念,散亂,不正知。惡作,睡眠,尋,伺。 
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是諸心法,五是遍行,此遍一切善不善無記心,

故名遍行。五是別境。此五一一,於差別境展轉,

決定性不相離。是中有一必有一切。十一為善。

六為煩惱。餘是隨煩惱。四為不定。此不定四,非

正隨煩惱,以通善及無記性故。觸等體性及業,應

當解釋。 

  
 Xuùc, taùc yù, tö, duïc, thaéng giaûi, nieäm, tam ma ñòa, tueä. 
Tín, taøm, quí, voâ tham, voâ saân, voâ si, tinh taán, khinh an, 
baát phoùng daät, xaû, baát haïi. Tham, saân, maïn, voâ minh, 
kieán, nghi. Phaãn, haän, phuù, naõo, taät, xan, cuoáng, sieåm, 
kieâu, haïi. Voâ taøm, voâ quí. Hoân traàm, traïo cöû, baát tín, giaûi 
ñaõi, phoùng daät, thaát nieäm, taùn loaïn, baát chaùnh tri. OÁ taùc, 
hoái mieân, taàm, töø.  
 Thò chö taâm phaùp, nguõ thò bieán haønh, thöû bieán nhaát 
thieát thieän baát thieän voâ kyù taâm, coá danh bieán haønh. Nguõ 
thò bieät caûnh. Thöû nguõ nhaát nhaát, ö sai bieät caûnh trieån 
chuyeån, quyeát ñònh taùnh baát töông ly, thò trung höõu nhaát 
taát höõu nhaát thieát. Thaäp nhaát vi thieän. Luïc vi phieàn naõo. 
Dö thò tuøy phieàn naõo. Töù vi baát ñònh. Thöû baát ñònh töù, phi 
chaùnh tuøy phieàn naõo, dó thoâng thieän caäp voâ kyù taùnh coá. 
Xuùc ñaúng theå taùnh caäp nghieäp, öng ñöông giaûi thích. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Xuùc, taùc yù, tö. duïc, thaéng giaûi, tam ma ñòa, nieäm, tueä. 
Tín, taøm, quí, voâ tham, voâ saân, voâ si, tinh taán, khinh an, baát 
phoùng daät, xaû, baát haïi. Tham, saân, maïn, voâ minh, kieán, 
nghi. Phaãn, haän, phuù, naõo, taät, xan, cuoáng, sieåm, kieâu, haïi. 
Voâ taøm, voâ quí. Hoân traàm, traïo cöû, baát tín, giaûi ñaõi, phoùng 
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daät, thaát nieäm, taùn loaïn, baát chaùnh tri. OÁ taùc, hoái mieân, taàm, 
töø. Ñoù laø caùc taâm sôû phaùp. 
 Naêm moùn bieán haønh, laø bieán khaép caû ba taùnh, thieän, baát 
thieän vaø voâ kyù, cho neân goïi laø bieán haønh. Naêm moùn thuoäc 
bieät caûnh, moãi moät trong naêm moùn naøy, ñoái vôùi töøng caûnh 
rieâng bieät, nhöng nöông nhôø laãn nhau maø sinh khôûi, coù 
taùnh quyeát ñònh baát töông ly, trong ñoù coù moät laø coù taát caû. 
Möôøi moät moùn laø thieän. Saùu moùn thuoäc caên baûn phieàn naõo. 
Coøn laïi laø tuøy phieàn naõo. Boán moùn laø baát ñònh. Boán baát 
ñònh naøy khoâng phaûi laø tuøy phieàn naõo, vì noù thoâng caû thieän 
nhieãm voâ kyù taùnh. Xuc v.v... theå taùnh vaø nghieäp duïng, neân 
giaûi thích roõ raøng. 
 

Chuù thích: 
 
觸作意以下，列諸心法之名。除受想二法，共

有四十九。是諸心法下，分配六位:一徧行，二別

境，三善，四煩惱，五隨煩惱，六不定也。徧行

者，徧是周徧義，行是起行義;卽觸，作意，受，

想思，五者此心法周徧一切善不善無記心而起，

故名徧行。別境，指欲，勝解，念，三摩地，

慧，五者而言:顯其於一一差別境而起，異於徧行

之一一境同時俱起。徧行五法，互無勝劣;別境則

否;欲於所樂境而希望，勝解於決定境方生，念於

曾習境明記不忘，定慧二者，一於所觀境專注不

散，一於所觀境簡擇決定;所樂等四境為所緣，欲

等五心所為能緣;一一差別境而起，故云別境。展

轉者，言其互相資也;如欲心所轉所樂境時，欲心
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所增勝，餘四則微細相資;故云展轉。決定性不相

離者，別境五心法中，隨一起時，餘四者亦決定

起，微細相資，而不相離也。是中有一必有一切

者，謂欲等五心法;雖非如徧行五者，同時俱起而

俱增;然亦同時俱有;有一心法，隨其所緣境而增勝

時，其餘四者亦微細起而相資;故云有一必有一

切。善者，卽信，慚，愧，以至不害，十一心法

也。此十一法，唯於善心中可得生故;總稱爲善。

煩惱，卽貪，瞋，慢，無明，見，疑，六法:此爲

諸惑之根本，故亦稱本惑，亦稱根本煩惱。餘是

隨煩惱者，指忿，恨，至不正知，二十法:乃是本

惑六法之餘;此二十惑，隨根本煩惱而生;故稱隨煩

惱，亦稱隨惑。四爲不定，卽惡作，睡眠，尋，

伺，四心法也。此四者於善，染，無記，三性皆

不定;故名不定心所。非正隨煩惱者，言其衹一分

通染性，非全屬於染性故也。且此幷通善性及無

記性也。觸等體性以下，生故後文。 
 

 Xuùc, taùc yù ... trôû xuoáng, laø lieät keâ teân taát caû caùc 
taâm sôû höõu phaùp. Tröø thoï vaø töôûng laø hai taâm sôû 
phaùp, coäng laïi coù 49 taâm sôû phaùp. Coøn caâu “thò chö 
taâm phaùp” trôû xuoáng laø phaân phoái 6 vò taâm phaùp: 1. 
Bieán haønh. 2, bieät caûnh. 3, thieän. 4, phieàn naõo. 5, tuøy 
phieàn naõo. 6, baát ñònh. 
 Bieán haønh, bieán coù nghóa laø chaâu bieán, haønh coù 
nghóa laø khôûi haønh; ñoù laø xuùc. Taùc yù. Thoï. Töôûng. 
Tö; naêm thöù taâm phaùp naøy bieán khaép taát caû thieän, 
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baát thieän vaø voâ kyù ñeå sinh khôûi, cho neân goïi laø bieán 
haønh. 
 Bieät caûnh laø chæ: Duïc. Thaéng giaûi. Nieäm. Tam 
ma ñòa (ñònh). Tueä; naêm thöù naøy, muoán laøm roõ 
chuùng moãi thöù duyeân töøng caûnh giôùi rieâng bieät ñeå 
sinh khôûi; khaùc vôùi 5 bieán haønh, moãi thöù moät caûnh 
ñeàu ñoàng thôøi sinh khôûi. Naêm phaùp bieán haønh, hoã 
töông cho nhau khoâng hôn thua, bieät caûnh 5 phaùp thì 
khoâng nhö vaäy; Duïc, ñoái vôùi caûnh vui, khôûi taâm hy 
voïng vui söôùng; Thaéng giaûi, ñoái vôùi caûnh quyeát ñònh 
taâm môùi sinh khôûi; Nieäm, ñoái vôùi caûnh ñaõ töøng huaân 
taäp, taâm môùi sinh khôûi ghi nhôù roõ raøng khoâng queân 
maát. Ñònh vaø tueä 2 phaùp, moät ñoái vôùi caûnh sôû quaùn, 
chuyeân chuù khoâng taùn thaát, moät ñoái vôùi caûnh sôû 
quaùn löïa choïn quyeát ñònh; caûnh sôû laïc (duïc) caûnh 
quyeát ñònh (thaéng giaûi), caûnh haèng taäp (nieäm) vaø 
caûnh sôû quaùn (ñònh + tueä) laø boán caûnh sôû duyeân; 
Duïc, thaéng giaûi, nieäm, ñònh, tueä laø 5 taâm sôû naêng 
duyeân; moãi moãi rieâng bieät sinh khôûi, neân goïi laø bieät 
caûnh. 
 “Trieån chuyeån” laø hoã töông, nöông nhôø. Nhö duïc 
taâm sôû khi duyeân vôùi caûnh sôû laïc thì chæ coù duïc taâm 
sôû laø thuø thaéng hôn heát, coøn 4 taâm sôû khaùc, trong 5 
bieät caûnh, thì vi teá, nöông nhôø nhau, cho neân goïi laø 
trieån chuyeån. 
 Caâu “quyeát ñònh taùnh baát töông ly”, nghóa laø 
trong 5 phaùp bieät caûnh, heã 1 phaùp khôûi thì 4 phaùp 
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kia cuõng quyeát ñònh sanh khôûi, vi teá giuùp ñôõ laãn 
nhau, maø khoâng lìa nhau. 
 Caâu “thò trung höõu nhaát taát höõu nhaát thieát” coù 
nghóa laø duïc, thaéng giaûi... 5 taâm phaùp bieät caûnh, tuy 
khoâng gioáng nhö 5 bieán haønh, ñoàng thôøi sanh khôûi, 
ñoàng thôøi taêng; nhöng cuõng ñoàng thôøi ñeàu coù; khi coù 
moät taâm phaùp tuøy caûnh sôû duyeân maø taêng thaéng, thì 
4 phaùp coøn laïi cuõng vi teá sanh maø giuùp ñôõ cho nhau. 
Cho neân noùi, coù moät phaùp, taát coù taát caû laø vaäy. 
 “Thieän” laø 11 taâm sôû phaùp, töø tín, taøm, quí... cho 
ñeán baát haïi, möôøi moät phaùp naøy, chæ coù thieän taâm 
môùi coù theå sinh khôûi; goïi chung laø thieän. 
 “Phieàn naõo”, coù 6 phaùp: tham, saân, maïn, voâ minh 
(si), kieán, nghi. Ñaây laø caên baûn hoaëc, cuõng goïi laø 
boån hoaëc, cuõng goïi laø caên baûn phieàn naõo. 
 “Dö thò tuøy phieàn naõo” coù nghóa laø, coøn laïi laø 
thuoäc caùc taâm phaùp phieàn naõo. Tuøy thuoäc theo caên 
baûn phieàn naõo; ñoù laø: phaån, haän ... cho ñeán baát 
chaùnh tri, goàn 20 phaùp, ngoaøi ra coøn coù 6 phaùp caên 
baûn phieàn naõo nhö ñaõ noùi treân. Hai möôi phaùp hoaëc 
naøy, tuøy thuoäc caên baûn phieàn naõo maø sinh khôûi, cho 
neân goïi laø tuøy phieàn naõo, cuõng goïi laø tuøy hoaëc. 
 Boán phaùp baát ñònh laø 4 taâm phaùp: oá taùc, thuøy 
mieân, taàm, töø. Boán taâm phaùp naøy, ñoái vôùi ba taùnh 
thieän, nhieãm vaø voâ kyù, ñeàu baát ñònh (khoâng nhaát 
ñònh laø thieän...) cho neân goïi laø baát ñònh taâm sôû. Caâu 
“phi chaùnh tuøy phieàn naõo” coù nghóa, noù chæ coù moät 
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phaàn thoâng vôùi nhieãm taùnh, khoâng phaûi hoaøn toaøn 
thuoäc nhieãm taùnh. Vaõ laïi noù ñeàu thoâng vôùi thieän 
taùnh vaø voâ kyù taùnh. 
 Coøn theå taùnh cuûa xuùc, taùc yù... trôû xuoáng, sinh 
khôûi nhö theá naøo seõ ñöôïc thuyeát minh döôùi ñaây. 
 

Luaän vaên: 
 
云何觸?謂三和合分別為性。三和,謂眼,色,識,

如是等。此諸和合心心法生,故名為觸;與受所依

為業。 

 
 Vaân haø xuùc ? vò tam hoøa hieäp phaân bieät vi taùnh. Tam 
hoøa, vò nhaõn, saéc, thöùc, nhö thò ñaúng. Thöû chö hoøa hieäp 
taâm taâm phaùp sanh, coá danh vi xuùc; döï thoï sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø xuùc ? nghóa laø do ba phaùp hoøa hôïp phaân bieät 
laøm taùnh. Ba hoøa hôïp nhaõn caên, saéc traàn, vaø nhaõn thöùc, cöù 
nhö vaäy v.v... ñaây laø do caùc söï hoøa hôïp giöõa taâm vaø taâm sôû 
phaùp maø sinh khôûi, cho neân goïi laø xuùc; cuøng vôùi thoï laø nôi 
nöông töïa laøm nghieäp duïng. 
 

Chuù thích:  
 
此下解釋觸等心所之體性業用;依六位分六節解

釋:此處首釋徧行心所;除受想二者，明觸作意思三
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心所也。觸之三和合者，三謂根，境，識;和謂不

乖離;假如眼根，聲境，鼻識，三法雖並起，不得

名和;以其各相乖離故。唯眼根，色境，眼識，三

者相順生起，方名三和;其餘耳鼻等根境識亦然。

又相順生起，若根境已起，識則未起，三者闕

一，亦不名三和。合者，言三者相合也;未合時三

法各住本位，已合後各有順起觸心所之功用;故三

和爲觸之因，三和所生之果名觸。分別爲性者，

謂三和合能有生心心所之功用;此功用正生分位，

名分別;正顯觸之自體也。謂眼色識者，顯根境識

三者不相乖離，方得名三和。如是二字，卽指

眼，色，識，等字等取餘四者根境識;此僅舉眼之

一種，略耳，鼻，舌，身，四種;故云如是等。此

諸下，釋分別二字，顯觸之功能;諸字指根境識三

法;三法自體，不能生心心所，各性自性;此三和

合，有能生心心所功能;是爲觸之自性，卽釋分別

之義與受所依下，言觸之業用:觸之業，非僅爲受

所依;一切心心法，皆依觸而生;今言與受所依爲

業，以觸生受，近而勝也。 
 

 Töø ñaây trôû xuoáng, giaûi thích nghieäp duïng cuûa caùc 
loaïi taâm sôû nhö xuùc, taùc yù … ; Caên cöù vaøo saùu vò 
taâm sôû, phaân laøm saùu tieát ñeå giaûi thích. 
 Tröôùc heát, giaûi thích bieán haønh taâm sôû; tröø hai 
taâm sôû thoï vaø töôûng ñaõ giaûi tröôùc, nay giaûi thích ba 
phaùp taâm sôû laø xuùc, taùc yù vaø tö. “xuùc chi tam hoaø 
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hôïp”, xuùc laø do ba phaùp hoaø hôïp, ba phaùp laø caên, 
caûnh vaø thöùc; hoaø hôïp coù nghóa laø khoâng traùi, khoâng 
xa nhau; duï nhö nhaõn caên, thanh caûnh, tyû thöùc ba 
phaùp tuy laø cuøng khôûi sinh, nhöng khoâng ñöôïc goïi laø 
hoaø vì chuùng moãi moãi ñieàu traùi ngöôïc nhau, khoâng 
heà dính daáp gì vôùi nhau caû. Maø chæ coù nhaõn caên, saéc 
caûnh, nhaõn thöùc, cuøng thuaän nhau sinh khôûi, môùi goïi 
laø hoaø. Ngoaøi ra coøn nhó, tyû v,v caên, caûnh vaø thöùc 
cuõng nhö vaäy. Vaõ laïi thuaän nhau sinh khôûi, nhöng 
neáu caên vaø caûnh ñaõ khôûi maø thöùc chöa khôûi ba phaùp 
aáy thieáu moät, cuõng khoâng ñöôïc goïi tam hoaø. 
 Chöõ “Hôïp” laø noùi ba phaùp aáy hoaø hôïp nhau; chöa 
hôïp thì moãi ba phaùp ñeàu ôû yeân taïi baûn vò; sau khi 
hoaø hôïp, moãi phaùp ñeàu coù söï ñoàng thuaän, laøm sinh 
khôûi coâng naêng cuûa xuùc taâm sôû vaäy; cho neân ba hoaø 
laø caùi nhaân cuûa xuùc taâm sôû. Caùi quaû cuûa ba hoaø sinh 
ra goïi laø xuùc. 
 “Phaân bieät vi taùnh” coù nghóa laø ba phaùp hoaø hôïp, 
coù coâng naêng laøm phaùt sinh coâng duïng cuûa taâm vaø 
taâm sôû; coâng duïng naày chính ñaõ laøm sinh khôûi caùc 
phaän vò caùc taâm sôû, cho neân goïi phaân bieät; cuõng 
chính ñaõ laøm roõ töï theå cuûa xuùc taâm sôû. 
 “Vò nhaõn, saéc, thöùc” laø noùi roõ ba phaùp caên, caûnh 
vaø thöùc khoâng heà coù söï traùi nghòch nhau, taùch bieät 
nhau, môùi ñöôïc goïi tam hoaø. Hai chöõ “Nhö thò” laø 
chæ nhaõn, saéc, thöùc; chöõ “Ñaúng” laø goàm chæ boán loaïi 
caên, caûnh, thöùc khaùc, maø ôû ñaây ñôn cöû moät loaïi laø 
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nhaõn, caên, saéc caûnh, nhaõn thöùc; löôïc giaûn nhó, tyû, 
thieät, thaân boán loaïi, cho neân luaän vaên goïi “Nhö thò 
ñaúng”. 
 Töø “Thöû chö hoaø hôïp… ” trôû xuoáng, giaûi thích hai 
chöõ “Phaân bieät” laøm hieän roõ coâng naêng cuûa xuùc taâm 
sôû. Chöõ “Chö” laø chæ caên, caûnh, thöùc ba phaùp; töï theå 
cuûa ba phaùp khoâng theå laøm sinh khôûi taâm vaø taâm sôû, 
vì moãi phaùp ñeàu an truù taïi töï taùnh; ba phaùp hoaø hôïp 
môùi coù khaû naêng phaùt sinh coâng naêng cuûa taâm vaø 
taâm sôû, ñoù laø töï taùnh cuûa xuùc, töùc laø giaûi thích veà 
nghóa phaân bieät. 
 Töø “Döï thoï sôû y… ” trôû xuoáng laø ñeà caäp nghieäp 
duïng cuûa xuùc. Nghieäp duïng cuûa xuùc taâm sôû, khoâng 
phaûi chæ laøm choã nöông töïa cho thoï taâm sôû, maø taát 
caû taâm vaø taâm sôû phaùp ñeàu nöông töïa vaøo xuùc maø 
sinh khôûi. Nay trong luaän vaên noùi xuùc cuøng vôùi thoï 
laøm choã nöông cho nghieäp duïng, laø vì xuùc sinh thoï 
ñaõ gaàn laïi thuø thaéng vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 

 云何作意?謂令心發悟為性。令心,心法,現前

警動,是憶念義,任持攀緣心為業。 
 

 Vaân haø taùc yù? Vò linh taâm giaùc ngoä vi taùnh. Linh taâm, 
taâm phaùp, hieän tieàn kænh ñoäng; thò öùc nieäm nghóa, nhaäm 
trì phan duyeân taâm vi nghieäp. 

∗  ∗ 
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∗ 
 Theá naøo laø taùc yù? Nghóa laø taùc yù laøm cho taâm phaùt tónh 
ngoä laøm taùnh. Laøm cho taâm vaø taâm sôû phaùp thöùc tónh; ñoù laø 
nghóa öùc nieäm (nhôù nghó), giöõ gìn taâm phan duyeân laøm 
nghieäp duïng. 
   

Chuù thích: 
 
令心法悟者，謂作意能令心法引發警覺也。作

意起時，能警動應起之心種令之趣境;此爲作意之

自性。令心心法者，言作意非僅令心發悟，亦能

令心法警動也。現前者，言令心心法，現在發動

也。是憶念義，舉作意之另一功能也。諸心心

所，沈沒不行;由作意力警令發覺;說名爲憶。猶世

俗所云留意，與念心所不同。任持下言作意之業

用;攀者，至也;緣者，所緣也;心心所至所緣境，

曰攀緣;謂此作意力，能任持心心所，至所緣境;是
其業用也。 

 
 “Linh taâm phaùt ngoä”, coù nghóa laø taùc yù coù khaû 
naêng laøm cho taâm daãn phaùt tónh ngoä, caûnh giaùc. Khi 
taùc yù ( söï moùng yù) sinh khôûi, noù coù khaû naêng ñaùnh 
thöùc taâm ñeán vôùi caûnh; ñoù laø töï taùnh cuûa taùc yù. 
“Linh taâm, taâm phaùp”, nghóa laø taùc yù khoâng chæ 
khieán taâm daãn phaùt tónh ngoä, maø cuõng coù khaû 
naênglaøm cho taâm sôû phaùp thöùc tónh. Chöõ”hieän tieàn”, 
nghóa laø laøm cho taâm vaø taâm sô,û hieän khi ñoù ñöôïc 
phaùt ñoäng. 
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 “Thò öùc nieäm nghóa”, coù nghóa neâu rieâng moät 
coâng naêng cuûa taùc yù. Caùc taâm vöông vaø taâm sôû, 
chìm moät khoâng hieän haønh; do naêng löïc cuûa taùc yù 
ñaùnh thöùc, laøm cho daãn phaùt tónh giaùc; cho neân goïi 
laø öùc; cuõng nhö theá, tuïc thöôøng noùi löu yù, thì khoâng 
ñoàng vôùi nieäm taâm sôû. 
 Töø “nhaäm trì”…  trôû xuoáng, laø noùi veà nghieäp 
duïng cuûa taùc yù; chöõ “Phan”, nghóa laø ñeán, ñeán vôùi; 
chöõ “duyeân” laø sôû duyeân; töùc laø taâm vöông taâm sôû 
ñeán vôùi caûnh sôû duyeân, neân goïi laø phan duyeân; bôûi 
söùc maïnh cuûa taùc yù, coù khaû naêng giöõ gìn taâm vöông 
taâm sôû ñeán vôùi caûnh sôû duyeân; ñoù laø nghieäp duïng 
cuûa taùc yù.  
 

Luaän vaên:  
 
云何思?謂於功德,過失,及以俱非,令心造作意

業為性。此性若有,識攀緣用,即現在前;猶如磁石,

引鐵令動;能推善不善無記心為業。 

 
 Vaân haø tö? Vò ö coâng ñöùc, quaù thaát, caäp dó caâu phi, 
linh taâm taïo taùc yù nghieäp vi taùnh. Thöû taùnh nhöôïc höõu, 
thöùc phan duyeân duïng, töùc hieän taïi tieàn; do nhö töø thaïch, 
daãn thieát linh ñoäng; naêng thoâi thieän baát thieän voâ kyù taâm 
vi nghiệp. 

∗  ∗ 
∗ 
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 Theá naøo laø tö? Nghóa laø ñoái vôùi caûnh thuaän ích, caûnh 
toån haïi vaø caûnh khoâng thuaän ích khoâng toån haïi, tö taâm sôû 
laøm cho taâm vöông taïo taùc yù nghieäp laøm taùnh. Taùnh naày (tö 
taâm sôû) neáu coù, thì thöùc phan duyeân laø duïng, hieän taïi tröôùc 
maét; cuõng gioáng nhö ñaù nam chaâm, huùt daãn kim loaïi 
chuyeån ñoäng; khaû naêng ñoåi thay thieän, baát thieän vaø voâ kyù laø 
nghieäp duïng. 
   

Chuù thích:  
 
功德者，順益之境 ;過失者，損害之境 ;俱非

者，俱相違境;此三者，是心心所所行之境也。令

心以下，舉所作之法，以顯能作之體;心者是心

王，意者卽心心所之總稱，此思能令心有造作，

爲其自性;業者，身口意三業:身口二業，必由意業

而起，而此意業，由思所驅役而成;故云令心造作

意業爲性;思是能驅役者，心心所是所驅役者，舉

所以顯能也。此性，卽指思心所。攀緣用者，卽

指能緣之心心所，至所緣善惡俱相違境之相也。

若者，不定之詞;謂若此思有時，彼心心所等緣境

之作用必現前;若無此思，則作用不現。識者，舉

其主名也。此思驅役心心所，令趨所緣之境，有

三種差別:卽審慮，決定，動發也。猶如磁石勢

力，能引鐵令有動用，此警喩詞。能推下，舉思

之業用。 
 

 “Coâng ñöùc” laø caûnh thuaän ích; “quaù thaát” laø caûnh 
toån haïi; “Caâu phi”, laø caûnh töông vi (khoâng thuaän 
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ích, cuõng khoâng toån haïi); ba phaùp naày laø caûnh sôû 
haønh cuûa taâm vöông vaø taâm sôû. 
 “Linh taâm… ” trôû xuoáng, laø neâu phaùp sôû taùc, ñeå 
laøm roõ caùi theå cuûa naêng taùc; “taâm” laø chæ taâm 
vöông, “yù” laø chæ chung caû taâm vöông taâm sôû, töø 
taâm sôû naày, coù khaû naêng laøm cho taâm vöông coù taïo 
taùc laø töï taùnh cuûa noù. “Nghieäp” laø ba nghieäp thaân, 
khaåu, yù. Hai nghieäp thaân vaø khaåu, taát do yù nghieäp 
sinh khôûi; maø yù nghieäp naày laïi do tö taâm sôû sai söû 
maø thaønh; cho neân noùi, khieán taâm vöông taïo taùc yù 
nghieäp laøm taùnh. Tö taâm sôû, laø naêng sai söû, taâm 
vöông vaø taâm sôû laø sôû sai söû, noùi sôû ñeå laøm hieån loä 
naêng. “Thöû taùnh”, trong caâu “Thöû taùnh nhöôïc 
höõu”,laø chæ tö taâm sôû. “Phan duyeân duïng”, laø chæ 
taâm vaø taâm sôû naêng duyeân, ñeán vôùi caûnh töôùng sôû 
duyeân nhö thieän, aùc vaø caâu töông vi. Chöõ “nhöôïc” laø 
baát ñònh töø; nghóa laø khi tö taâm sôû naày coù thì taùc 
duïng duyeân caûnh cuûa taâm vaø taâm sôû kia taát phaûi 
hieän höõu. Neáu khoâng coù tö taâm sôû naøy, thì taùc duïng 
kia khoâng hieän höõu. Chöõ “Thöùc”laø neâu teân goïi oâng 
chuû. 
 Tö taâm sôû naày sai söû taâm vöông taâm sôû, khieán 
ñeán vôùi caûnh sôû duyeân, coù ba loaïi sai khaùc: Thaåm löï 
(suy xeùt roõ raøng), quyeát ñònh (yù chí khoâng thay ñoåi) 
Ñoäng phaùt (phaùt khôûi ñoäng duïng). Ví duï nhö, naêng 
löïc ñaù nam chaâm, coù khaû naêng daãn huùt chaát kim 
loaïi, khieán coù ñoäng duïng; ñaây laø duï töø. 
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 “Naêng thoâi”…  laø noùi veà nghieäp duïng cuûa tö taâm 
sôû. 
  
 Luaän vaên:  
 
 云何欲?謂於可愛樂事,希望為性。愛樂事者,

所謂可愛見聞等事,是願樂希求之義.能與精進所

依為業。 

  
 Vaân haø duïc? Vò ö khaû aùi laïc söï, hy voïng vi taùnh. Aùi laïc 
söï giaû, sôû vò khaû aùi kieán vaên ñaúng söï, thò nguyeän laïc hy 
caàn chi nghóa. Naêng döï tinh taán sôû y vì nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø Duïc (taâm sôû)? Nghóa laø ñoái vôùi nhöõng vieäc 
khaû aùi khaû laïc, hy voïng laøm taùnh. Aùi laïc söï, nghóa laø ñoái vôùi 
nhöõng vieäc ñaùng yeâu thích, thì muoán ñöôïc thaáy, ñöôïc nghe… 
laø nghóa nguyeän ñöôïc vui, khôûi taâm hy caàu, noù cuøng vôùi taâm 
sôû tinh taán laøm choå nöông töïa cho nghieäp duïng. 
     

Chuù thích: 
 
此下明別境五心所;可愛樂事，有三種解釋:第

一義，可樂者，可欣境也:謂於可欣境，欲見聞覺

知起希望也;第二義，於可欣可厭二境，起求合求

離二欲;是於欣厭二境起希望，於中容境則無欲;又
縱緣欣厭二境，若不希求亦無欲;此唯依求不求辨

欲心所也;第三義，可樂者，欲觀境也;謂無論欣
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厭，無論求不求;但隨何境起欲觀察處，必有欲心

所也;三義次第，自狹至寬，而以第三爲勝。可愛

樂見文等，謂菸可愛事欲見欲聞也;等者，等取覺

知;在鼻舌身三者云覺，在意識爲知，卽欲覺欲知

也。論中願樂希求，與上三義之第二義同。能與

下，舉欲之業用;精進者，善心所也;欲通三性，而

唯爲精進所依。 
 

 Töø ñaây trôû xuoáng, laø thuyeát minh 5 taâm sôû bieán 
haønh. “khaû aùi laïc söï”, coù ba giaûi thích:1.Khaû laïc, laø 
caûnh vui thích, nghóa laø ñoái vôùi caûnh vui thích muoán 
thaáy, nghe, giaùc, tri, khôûi taâm hy voïng. 2. Ñoái vôùi 
hai caûnh, ñaùng vui vaø ñaùng chaùn, khôûi hai duïc (taâm 
sôû) laø caàu hieäp vaø caàu ly; ñoù laø ñoái vôùi 2 caûnh öa 
thích vaø chaùn gheùt khôûi taâm hy voïng; ñoái vôùi caûnh 
trung dung (khoâng thích, khoâng chaùn) thì khoâng coù 
duïc taâm sôû ; ñaây chæ döïa vaøo caàu hay khoâng caàu ñeå 
bieän minh duïc taâm sôû .3. Khaû laïc, laø caûnh muoán 
quaùn saùt, nghóa laø khoâng luaän laø vui thích hay chaùn 
gheùt, khoâng luaän caàu hay khoâng caàu; chæ tuyø theo 
caûnh naøo khôûi leân, muoán quan saùt choã ñoù, thì taát 
nhieân coù duïc taâm sôû. 
 Thöù töï ba nghóa, töø heïp ñeán roäng, maø chæ laáy 
nghóa thöù ba laø thuø thaéng. 
 “Khaû aùi laïc kieán vaên ñaúng”, nghóa laø ñoái vôùi söï 
vieäc khaû aùi( coù theå chaáp nhaän), muoán thaáy, muoán 
nghe; vaø chöõ “Ñaúng” laø bao goàm muoán giaùc, muoán 
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bieát (kieán, vaên, giaùc, tri); ôû nôi muõi, nôi löôõi, nôi 
thaân goïi laø giaùc; nôi yù thöùc goïi laø tri, töùc muoán giaùc, 
muoán tri. 
 Trong luaän vaên “nguyeän laïc hy caàu”, so saùnh ba 
nghóa treân, ñoàng nghóa vôùi nghóa thöù hai. 
 “Naêng döï”…  trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
duïc taâm sôû; “Tinh taán” laø thieän taâm sôû. Duïc taâm sôû 
tuy thoâng caû ba taùnh, nhöng chæ laø sôû y cuûa tinh taán. 
 

Luaän vaên:  
 

云何勝解?謂於決定境,如所了知,印可為性。決

定境者,謂於五蘊等:如日親說,色如聚沫,受如水泡,
想如陽炎,行如芭蕉,識如幻境,如是決定;或如諸法

所住自相,謂即如是而生決定。 

言決定者,即印持義。餘無引轉為業。此增勝故,
餘所不能引。 
 

 Vaân haø thaéng giaûi? Vò ö quyeát ñònh caûnh, nhö sôû lieãu 
tri, aán khaû vi taùnh. Quyeát ñònh caûnh giaû, vò ö nguõ uaån 
ñaúng: Nhö Theá Thaân (coù leõ laø Theá Toân chaêng?) thuyeát: 
saéc nhö tuï maït, thoï nhö thuyû baøo, töôûng nhö döông dieäm, 
haønh nhö ba tieâu, thöùc nhö huyeån caûnh, nhö thò quyeát 
ñònh, hoaëc nhö chö phaùp sôû truù töï töôùng, vi töùc nhö thò 
nhi sanh quyeát ñònh . 
 Ngoân quyeát ñònh giaû, thò aán trì nghóa. Dö voâ daãn 
chuyeån vi nghieäp. thöû taêng thaéng coá, dö sôû baát naêng daãn. 



73 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø thaéng giaûi? Nghóa laø ñoái vôùi caûnh quyeát 
ñònh, ñuùng nhö sôû tri cuûa mình, aán khaû laøm taùnh. Quyeát 
ñònh caûnh nghóa laø, ñoái vôùi 5 uaån… nhö Theá Toân ( ñuùng hôn 
laø Theá Thaân) daïy: Saéc nhö nöôùc boït, thoï tôï beøo troâi, Töôûng 
nhö döông nieäm, haønh tôï ba tieâu (caây chuoái), thöùc nhö 
huyeån caûnh, quyeát ñònh nhö vaäy; hoaëc nhö caùc phaùp an truï 
trong töï taùnh, nghóa nhö vaäy maø sanh quyeát ñònh. Noùi quyeát 
ñònh laø nghóa aán trì. Ngoaøi ra khoâng coù gì coù theå daãn 
chuyeån, laøm nghieäp. Ñaây laø taêng thaéng, ngoaøi ra khoâng coù 
gì coù theå daãn chuyeån. 

 
Chuù thích: 
 
決定境指所緣之境;若不決不定之猶豫境，卽無

勝解。如所了知，示能緣之心;謂因邪正等教理，

及修證之力，對於所緣之境，由邪教者決定邪

理，由正教者決定正理;是卽如所了知也。卽可爲

性者，正明勝解之自體也;印卽是可，猶云此事必

爾彼事不爾之類。五蘊等者，等取十二處，十八

界;是釋決定境也。如世尊說，是引無垢稱經之文:
聚沬，水泡，言不堅也;陽炎非水，渴鹿妄以爲水

而奔赴之;故少味，少味，故是苦非樂也;芭蕉，言

不淨也;幻境，言無我也;諸法所住自相者，謂一切

諸法，各有其所住之自相，爲五識之所緣;五識之

緣自相，能審決者，皆有勝解;如是而生決定者，

謂於五識所取之境，如所其取而生決定智也;以上

釋如所了知句。餘無引轉者，謂所緣境與能緣心
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相合，決定印可，是勝解之相;是時更不能引轉此

心，再生疑惑也。增勝者，言印可決定，非若疑

惑心之微劣也。 
 

 Quyeát ñònh caûnh laø chæ caûnh sôû duyeân. 
 Neáu caûnh do döï, khoâng quyeát khoâng ñònh taát 
khoâng coù söï thaéng giaûi. Nhö sôû lieãu tri, nhö söï hieåu 
bieát cuûa mình, laø chæ taâm naêng duyeân; Nghóa laø 
nhaân giaùo lyù taø chaùnh…  vaø söùc tu taäp chöùng ñaéc, 
ñoái tröôùc caûnh sôû duyeân; neáu laø taø giaùo thì quyeát 
ñònh laø taø lyù, neáu laø chaùnh giaùo thì quyeát ñònh laø 
chaùnh lyù; ñoù laø ñuùng nhö choã hieåu bieát cuûa mình.  
 “Aán khaû vi taùnh”, chính laø thuyeát minh veà töï theå 
cuûa thaéng giaûi. Aán laø höùa khaû, cuõng nhö noùi, vieäc 
naày laø taát nhó (leõ taát nhieân) vieäc kia baát nhó (khoâng 
nhö vaäy… ) 
 “ Nguõ uaån ñaúng”, chöõ ñaúng laø ngoaøi 5 uaån coøn 
goàm caùc phaùp khaùc nöõa nhö 12 xöù, 18 giôùi; laø giaûi 
thích veà caûnh quyeát ñònh . 
 “Nhö Theá Toân (trong luaän vaên “nhö theá thaân” coù 
leõ laàm laãn) thuyeát”, laø daãn vaên trong kinh “Voâ Caáu 
Xöng”: Tuï maït, Thuyû baøo,…  laø muoán noùi ñeán caùc 
phaùp khoâng chaéc thaät. 
 “Döông nieäm” khoâng phaûi nöôùc, höôu khaùt nöôùc 
maø laàm töôûng ñoù laø nöôùc roài chaïy theo moät chuùt ít 
aûo aûnh nöôùc ñoù, cho neân chæ coù chuoác laáy khoå maø 
chaúng phaûi vui. 
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 “Ba tieâu”, laø noùi baát tònh; huyeån caûnh laø noùi voâ 
ngaõ. 
 “Chö phaùp sôû truù töï töôùng”, nghóa laø taát caû caùc 
phaùp, moãi moãi ñeàu coù choã an truù trong töï töôùng cuûa 
caùc phaùp, laø caûnh sôû duyeân cuûa naêm thöùc; naêm thöùc 
duyeân töï töôùng, moïi khaû naêng thaåm saùt quyeát ñònh, 
ñeàu coù thaéng giaûi. 
 “Nhö thò nhi sanh quyeát ñònh”, nghóa laø ñoái vôùi 
caûnh maø naêm thöùc naéêm baét, thì nhö söï naém baét ñoù 
maø phaùt sinh trí tueä quyeát ñònh ; Trôû leân, ñaõ giaûi 
thích xong caâu “ Nhö sôû lieãu tri”. 
 “Ngoân quyeát ñònh giaû” trôû xuoáng, seõ giaûi thích 
caâu “AÁn khaû vi taùnh”. 
 “Dö voâ daãn chuyeån”, nghóa laø caûnh sôû duyeân vaø 
taâm naêng naêng thích hôïp, quyeát ñònh chaáp thuaän “aán 
khaû”, ñoù laø hình töôùng cuûa thaéng giaûi; luùc baáy giôø 
khoâng theå daãn daét, di chuyeån caùi taâm ñaõ aán khaû naày 
trôû laïi sinh nghi hoaëc. 
 “Taêng thaéng” laø noùi taâm ñaõ aán khaû quyeát ñònh 
chaéc chaén khoâng phaûi laø taâm coøn nghi hoaëc yeáu 
keùm. 
 
 Luaän vaên:  
 
 云何念?謂於慣習事,心不忘失,明記為性。慣

習事者,謂曾所習行。與不散亂所依為業。 
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 Vaân haø nieäm? Vò ö quaùn taäp söï, taâm baát vong thaát, 
minh kyù vi taùnh. Quaùn taäp söï giaû, Vò taêng sôû taäp haønh. 
Döï baát taùn loaïn sôû y vì nghieäp. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø nieäm? Nghóa laø ñoái vôùi nhöõng söï vieäc ñaõ 
töøng traûi qua (quaùn taäp) taâm ghi nhôù khoâng ñeå queân maát, 
laáy söï ghi nhôù roõ raøng laøm taùnh. Quaùn taäp söï, nghóa laø 
nhöõng coâng vieäc ñaõ töøng laøm, töøng hoïc taäp. Noù laøm choã 
nöông töïa cho taâm sôû baát taùn loaïn, laáy ñaây laøm nghieäp 
duïng. 
 

 
Chuù thích:  
 
慣習事，是舉念之所記境，事者業也。不忘失

及明記，釋念之體;謂具不忘失與明記二義，方名

爲念;雖是慣習之事;若不明記，則念不生;故必具

二種，方名念也。曾所習行，謂曾所修習之行，

於彼能緣心中，不忘失也。不散亂，卽三摩地;謂
由明記不忘失，故能得三摩地也。 

 
 “Quaùn taäp söï”laø noùi ñeán caûnh ghi nhôù cuûa nieäm 
taâm sôû; “söï” laø nghieäp. “Baát vong thaát caäp minh kyù” 
laø giaûi thích caùi theå cuûa nieäm taâm sôû; nghóa laø ñaày 
ñuû 2 nghóa laø baát vong thaát vaø ghi nhôù roõ raøng, môùi 
goïi laø nieäm. 
 Tuy laø vieäc quaùn taäp, nhöng neáu khoâng coù minh 
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kyù thì nieäm khoâng sanh khôûi. Cho neân phaûi ñaày ñuû 2 
nghóa môùi goïi laø nieäm. “Taèng sôû taäp haønh”, nghóa laø 
ñaõ töøng laøm coâng haïnh tu taäp, ñoái vôùi coâng haïmh ñoù 
trong taâm naêng duyeân, khoâng heà ñeå queân maát vaäy, “ 
baát taùn loaïn”, töùc laø tam-ma-ñòa, nghóa laø do minh 
kyù vaø baát vong thaát, cho neân ñöôïc tam- ma-ñòa vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 

 云何三摩地?謂於所觀事,心一境性。所觀事者,

謂五蘊等,及無常苦空無我等。心一境者,是專注

義。與智所依為業。由心定故,如實了知。 

 
 Vaân haø tam-ma-ñòa? Vò ö sôû quaùn söï, taâm nhaát caûnh 
taùnh. Sôû quaùn söï giaû, vò nguõ uaån ñaúng, caäp voâ thöôøng, 
khoå, khoâng, voâ ngaõ ñaúng. Taâm nhaát caûnh giaû, thò chuyeân 
chuù nghóa. Döï trí sôû yù vì nghieäp. Do taâm ñònh coá, nhö thaät 
lieãu tri. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tam ma ñòa? Nghóa ñoái vôùi caûnh sôû quaùn, 
taâm chuyeân chuù vaøo moät caûnh laøm taùnh. Sôû quaùn söï, nghóa 
laø naêm uaån v.v vaø voâ thöôøng. Khoå, khoâng, Voâ ngaõ… Taâm 
nhaát caûnh, laø nghóa chuyeân chuù. Laøm choã sôû y cho tri laø 
nghieäp duïng. Do taâm coù ñònh neân söï hieåu bieát ñuùng nhö 
thaät.  

 
Chuù thích:  
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梵云三摩地，此云等持;平等持心，令專注一

境，卽定也。所觀事，舉心所住之境;觀得失俱非

境中，由定令心專注不散，依此便生決擇智也。

心一境，正宗三摩地之自體;謂心專注於一境也。

五蘊等者，等散界處;示心之所住境也。無常苦空

無我，卽四諦觀，皆是所觀之事;事者，事相也。

專注義者，示心之能住相;專注非言定心前後唯緣

一境;乃隨所欲住而住，深取所緣相，是爲專注;亦
云等持定。與智所依下，示其業用;定能生智，故

爲智之所依;如實了知，乃智之作用也。 
 

 Tieáng phaïm laø Tam-ma-ñòa, Tieáng Trung hoa laø 
ñaúng trì; nghóa laø giöõ gìn taâm thanh tònh bình ñaúng, 
khieán taâm chuyeân chuù vaøo moät caûnh, töùc laø ñònh. 
 “Sôû quaùn söï”, nghóa laø naêm caûnh sôû truù cuûa taâm; 
quaùn trong caûnh ñaéc thaát khoâng ñaéc khoâng thaát do 
ñònh löïc maø taâm ñöôïc chuyeân chuù, khoâng taùn loaïn, 
nöông vaøo ñoù laïi phaùt sinh trí tueä quyeát traïch. Taâm 
nhaát caûnh, chính laø söï hieån thò töï theå Tam-ma-ñòa; 
nghóa laø taâm chuyeân chuù vaøo moät caûnh. 
 “Nguõ uaån ñaúng”, chöõ “Ñaúng” coù nghóa laø bao 
goàm 18 giôùi, 12 xöù; chæ roõ caùc caûnh giôùi an truù cuûa 
taâm. 
 “Voâ thöôøng, khoå, khoâng, voâ ngaõ”, töùc laø 4 pheùp 
quaùn, ñeàu laø nhöõng phaùp söï quaùn chieáu; “Söï” laø töï 
töôùng. “Chuyeân chuù nghóa”, laø noùi caùi töôùng cuûa 
taâm naêng truù; chuyeân chuù, khoâng noùi laø ñònh taâm 
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tröôùc sau chæ duyeân moät caûnh, maø tuøy theo choã öa 
thích maø an truù, chaáp chaët caùi töôùng sôû duyeân ñoù laø 
chuyeân chuù, cuõng goïi laø ñaúng trì ñònh. 
 Töø “Döï trí sôû y” trôû xuoáng, laø hieån thò nghieäp 
duïng; ñònh coù khaû naêng laøm phaùt sanh trí, cho neân 
môùi laøm choã nöông töïa cuûa trí; “Nhö thaät lieãu tri”, 
töùc taùc duïng cuûa trí vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 

 云何慧?謂即於彼,擇法為性。或如理所引,或不

如理所引,或俱非所引。即於彼者,謂所觀事。擇

法者,謂於諸法自相,共相,由慧簡擇;得決定故。

如理所引者,謂佛弟子。不如理所引者,謂諸外

道。俱非所引者,謂餘眾生。斷疑為業;慧能簡擇;

於諸法中,得決定故。 
    

 Vaân haø tueä? Vò töùc ö bæ, traïch phaùp vi taùnh. Hoaëc nhö 
lyù sôû daãn, hoaëc baát nhö lyù sôû daãn, hoaëc caâu phi sôû daãn. 
Töùc ö bæ giaû, vò sôû quaùn söï. Traïch phaùp giaû, vò ö chö phaùp 
töï töôùng, coäng töôïng, do tueä giaûn traïch; ñaéc quyeát ñònh 
coá. Nhö lyù sôû daãn giaû, vò Phaät ñeä töû. Baát nhö lyù sôû daãn 
giaû, vò chö ngoaïi ñaïo. Caâu phi sôû daãn giaû, vò dö chuùng 
sinh. Ñoaïn nghi vi nghieäp; tueä naêng giaûn traïch; ö chö 
phaùp trung, ñaéc quyeát ñònh coá. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tueä? Nghóa laø ñoái vôùi caûnh sôû quaùn, löïa choïn 
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phaùp laøm taùnh. Hoaëc nhö lyù maø tìm caàu; hoaëc khoâng nhö lyù 
tìm caàu; hoaëc caâu phi (khoâng nhö lyù, khoâng khoâng nhö lyù) 
tìm caàu “Töùc ö bæ”, nghóa laø ñoái vôùi caûnh sôû quaùn. “Traïch 
phaùp”, nghóa laø ñoái vôùi töï töôùng vaø, coäng töôùng cuûa caùc 
phaùp do tueä taâm sôû löïa choïn maø ñöôïc quyeát ñònh. “Nhö lyù 
sôû daãn”, nghóa laø chæ ñeä töû Phaät. “Baát nhö lyù sôû daãn”, laø 
chæ caùc ngoaïi ñaïo. “Caâu phi sôû daãn”, laø chæ caùc loaøi chuùng 
sanh khaùc. Ñoaïn nghi hoaëc laø nghieäp duïng; Tueä coù khaû 
naêng löïa choïn; ñoái vôùi caùc phaùp, ñöôïc quyeát ñònh. 

 
Chuù thích:  
 
於彼之彼，卽指三摩地中所觀之境。擇法爲

性，正示慧心所之體;慧有善惡二類:善慧離諸顚

倒，乃正简擇性，卽隨正理以推求也;恶慧唯是染

汚，乃邪简擇性，卽隨邪理以推求也;故此慧通三

性。或如下，顯慧有善，惡，俱非，三性之差別:
如理是善，不如理是惡，俱非者非善非惡，卽是

無記;應知心之差別，不外善惡俱非三種;故慧亦隨

之而分爲三也。所觀事，卽三摩地中所觀之境。

諸法自相者，示定中所取之相，定心專注不散，

自然能契合所觀境之自相，非比度而知之;由此故

生實智。諸法共相者，總是散位(非入定時爲散位)
所取之相也。如理所引，謂弟子順佛所說之法，

故總稱佛弟子;卽依佛理所引之慧。不如理所引，

卽依諸外道所引之慧。俱非所引，卽一切世間慧

也。斷疑下，是慧之作用;言由慧之简擇得決定，

故能斷猶豫之疑也。 
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 Chöõ “Bæ” trong “Ö bæ”, laø chæ caûnh sôû quaùn trong 
phaùp thieàn ñònh (Tam-ma-ñòa) “Traïch phaùp vi taùnh”, 
chính laø neâu caùi theå cuûa tueä taâm sôû, tueä coù thieän, aùc 
hai loaïi: tueä thieän, lìa xa caùc thöù ñieân ñaûo, laø taùnh 
choïn löïa chaân chính, töùc nöông theo chaùnh lyù ñeå tìm 
caàu; Tueä baát thieän (Aùc), chæ laø nhieåm oâ, laø taùnh löïa 
choïn, taø nguïy; töùc nöông theo taø lyù maø tìm caàu. Cho 
neân tueä taâm sôû naøy thoâng caû ba taùnh. 
 Töø “Hoaëc nhö”…  trôû xuoáng , laø noùi roõ tueä coù 
thieän, aùc vaø cu phi (khoâng thieän khoâng aùc), cu phi laø 
phi thieän phi aùc, töùc voâ kyù; neân bieát raèng söï sai thuø 
cuûa taâm, khoâng ngoaøi ba loaïi thieän, baát thieän vaø cu 
phi; cho neân tueä cuõng theo ñoù maø phaân laøm ba. 
 “Sôû quaùn söï”, laø caûnh sôû quaùn trong phaùp thieàn 
ñònh (tam ma ñòa). “Chö phaùp töï töôùng” laø nhöõng 
hình töôùng naém baét trong ñònh; ñònh taâm chuyeân chuù 
khoâng taùn loaïn, thì töï nhieân coù theå kheá hôïp vôùi töï 
töôùng cuûa caûnh sôû quaùn, khoâng theå so saùnh löôïng 
ñaït maø bieát ñöôïc; do ñoù cho neân sinh khôûi trí tueä 
chaân thaät. “Chö phaùp coäng töôùng”, laø toång neâu 
nhöõng hình töôùng chaáp thuû ngoaøi thieàn ñònh (taùn vò, 
khoâng phaûi nhaäp ñònh goïi laø taùn vò. Ñang nhaäp ñònh 
goïi laø ñònh vò). “Nhö lyù sôû daãn”, coù nghóa laø ñeä töû 
thuaän vôùi giaùo phaùp Phaät thuyeát, goïi chung laø ñeä töû 
ñöùc Phaät; töùc nöông nôi giaùo lyù ñöùc Phaät maø trí tueä 
ñöôïc daãn sinh. “Baát nhö lyù sôû daãn”, töùc nöông nôi 
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ngoaïi ñaïo maø trí tueä ñöôïc daãn sinh. “Cu phi sôû 
daãn”, töùc chæ caùc loaïi trí tueä cuûa theá gian. 
 Töø “Ñoaïn nghi”…  trôû xuoáng, laø noùi taùc duïng cuûa 
tueä; noùi do söï löïa choïn cuûa tueä taâm sôû maø ñöôïc 
quyeát ñònh, cho neân coù khaû naêng ñoaïn tröø caùi nghi 
cuûa söï do döï. 
 

Luaän vaên:  
 
云何信?謂於業果諸諦寶等,深正符順;心淨為

性。於業者,謂福,非福,不動業。於果者,謂須陀

洹,斯陀含,阿那含,阿羅漢果。於諦者,謂苦,集,

滅,道諦。於寶者,謂佛,法,僧寶。於如是業果等,

極相符順,亦名清淨及希求義。與欲所依為業。 

 
 Vaân haø tín? Vò ö nghieäp quaû chö ñeá baûo ñaúng, thaâm 
chaùnh phuø thuaän; taâm tònh vi taùnh. Ö nghieäp giaû, vò 
phöôùc, phi phöôùc, baát ñoäng nghieäp. Ö quaû giaû, vò Tu ñaø 
hoaøn, Tö ñaø haøm, A na haøm, A la haùn quaû. Ö ñeá giaû, vi 
khoå, taäp, dieät, ñaïo ñeá. Ö baûo giaû, Vi Phaät, Phaùp, Taêng, 
baûo. Ö nhö thò nghieäp quaû ñaúng, cöïc töông kheá thuaän, 
dieäc danh thanh tònh caäp hy caàu nghóa. Döï duïc sôû y vi 
nghieäp. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tín? Nghóa laø ñoái vôùi nghieäp. Quaû. Caùc ñeá lyù. 
Baûo v.v. thaâm tín, chaân chaùnh, phuø thuaän; taâm thanh tònh 
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laøm taùnh. Ö nghieäp, nghóa laø phöôùc nghieäp, phi phöôùc 
nghieäp, baát ñoäng nghieäp. Ö quaû, nghóa laø Tuø ñaø Hoaøn quaû, 
Töø Ñaø Haøm quaû, A Na Haøm quaû, A La Haùn quaû. Ö ñeá, 
nghóa laø Khoå ñeá, Taäp ñeá, Dieät ñeá, Ñaïo ñeá. Ö baûo, nghóa Phaät 
baûo, Phaùp baûo, Taêng baûo. Ñoái vôùi Nghieäp, Quaû v.v nhö vaäy, 
raát töông kheá, töông thuaän, cuõng goïi laø Thanh tònh vaø coù 
nghóa hy caàu. Cuøng vôùi duïc taâm sôû laøm nôi nöông töïa, laø 
nghieäp duïng. 

 
Chuù thích:  
 
自此以下，明善心所共有十一段;此第一信心

所也。於業果等，舉信之所緣境:業果，卽因果

也。信有三種:一信實有，謂於諸法實事實理，深

信忍故; 卽諸諦是。二信有德，謂於三寶之眞淨

德，深信樂故;即佛法僧三寶是。三信有能，謂於

一切世間善，深信自己及他人，今能得，後能

成，起希望故。論中云寶等，卽等取信有能也。

深正符順，明信之因果;示信之能起心:深別於疎

淺，正別於邪解;謂於諸諦等所緣境，能深緣故，

信卽得生，疏緣卽信不生;於外道邪解無德，信彼

是無德，則正信方生也;符順，正顯因果;符者符

合;卽符合所緣境故;順有印順，樂順，二種:印順

卽是勝解，印而順乎彼也;樂順卽是欲，樂彼法而

起欣欲也;此論符順，具含印樂二種:就印順言，

是信之因;卽是深信忍;就樂順言，是信所生之果;

卽是深信樂;合舉因果，以顯信之自體也。心淨爲

性，正顯性之自性:此信是自性善，其體澄清，故
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云心淨;如清水珠，置於池内，令濁穢水卽皆澄清;

如是信珠，在心池内，心諸濁穢，卽皆除道;問?

慚愧等十法，亦是自性善;其體亦應清淨，何以唯

信得爲淨體?答，慚等十法，體性雖善，而體淨相;

唯信體卽淨，以淨爲相:性相俱淨，故獨得淨名;

又信爲能淨，餘爲所淨也。於業下，廣釋所緣境

相:分因，果，諦，寶，四節;業，指身，口，

意，三業;業者因也;有福非福不動三種:作善感欲

果人天果報，名福業，作惡感欲界惡趣果報，名

非福業，修世間禪，感色無色界定地果報，名不

動業。釋果中總舉小乘之四果:須陀洹，此言入

流，卽入聖道之流;是名初果;斯陀含，此言一往

來，從人生天名往，從天還人名來，一往一來，

得盡衆苦;是爲二果;阿那含，此言不還，是人在

欲界，能悉斷諸惑，唯現在一生，更不還生欲

界，故名不還;是爲三果;阿羅漢，此言不生，阿

名不，羅漢名生;又阿羅名賊;漢名破，破一切煩

惱賊也; 煩惱悉破，後世更不受生死果報也;是爲

四果。釋諦中舉苦集滅道:卽於諸法之實事實理，

深信忍也。釋寶中舉佛法僧三寶，卽於三寶之眞

淨德深信樂也。於如是下，釋能緣之相:清淨者，

顯信之自體;希求，卽樂順別境中欲心所也。與欲

下，舉信之業用;欲入佛法，以信爲首也。 

 
 Töø ñaây trôû xuoáng, laø giaûi thích thieän taâm sôû, 
coäng coù 11 ñoaïn; ñaây laø ñoaïn thöù nhaát laø tín taâm sôû. 
“Ö nghieäp quaû… ” laø neâu caûnh sôû duyeân cuûa tín: 
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nghieäp quaû, töùc laø nhaân quaû. Tín, coù 3 loaïi: 1. Tin 
thaät coù, nghóa ñoái vôùi caùc phaùp thaät söï thaät lyù, thaâm 
tín kieân coá, töùc caùc ñeá lyù vaäy. 2. Tin coù ñöùc, nghóa 
laø ñoái vôùi chaân tònh ñöùc cuûa tam baûo, thaâm tín hyû 
laïc, töùc laø Phaät Phaùp Taêng vaäy. 3. Tin coù khaû naêng, 
nghóa laø ñoái vôùi caùc phaùp thieän cuûa theá gian vaø 
thieän phaùp xuaát theá gian, thaâm tín raèng, töï mình vaø 
ngöôøi khaùc, ñôøi naøy coù theå laøm ñöôïc, ñôøi sau coù theå 
thaønh töïu, do ñoù khôûi taâm hy voïng. 
 Trong luaän vaên noùi “Baûo ñaúng”, laø bao goàm tín, 
höõu, naêng. “thaâm. Chaùnh. Phuø. Thuaän” laø noùi nhaân 
quaû cuûa tín taâm sôû; tín coù khaû naêng laøm sinh khôûi 
taâm : “ thaåm” (saâu), khaùc vôùi sô (thöa) thieån (caïn). 
“Chaùnh”, khaùc vôùi taø giaûi; nghóa laø ñoái vôùi caûnh sôû 
duyeân, nhö caùc ñeá lyù (4 thaùnh ñeá) neáu thaâm duyeân 
(duyeân saâu) thì tín taâm sôû, môùi sinh khôûi; neáu sô 
duyeân (duyeân caïn) thì tín khoâng theå sinh khôûi . 
 Ñoái vôùi ngoaïi ñaïo, taø giaûi taø kieán voâ ñöùc; tin 
ngoaïi ñaïo kia voâ ñöùc thì chaùnh tín môùi phaùt sinh.  
 “Phuø thuaän”, chính laø noùi veà nhaân quaû; “Phuø” laø 
phuø hôïp; töùc laø phuø hôïp vôùi caûnh sôû duyeân; 
“Thuaän”, coù 2 thöù: Aán thuaän vaø Laïc thuaän. Aán 
thuaän töùc laø thaéng giaûi, ñaõ hoã töông aán chöùng maø 
coøn töông thuaän vôùi nhau, goïi laø aán thuaän; Laïc 
thuaän töùc laø duïc taâm sôû, vui thích vôùi phaùp noï maø 
khôûi taâm thích thuù. Phuø thuaän trong luaän naày laø ñuû 
caû 2 loaïi aán thuaän vaø laïc thuaän. Treân nghóa aán thuaän 
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maø noùi thì ñoù laø caùi nhaân cuûa tín taâm sôû; töùc laø thaâm 
tín nhaãn; Treân nghóa laïc thuaän maø noùi thì ñoù laø quaû 
do tín taâm sôû sinh ra, töùc laø thaâm tín laïc. Hôïp caû hai, 
neâu leân nhaân quaû ñeå hieån thò töï theå cuûa tín taâm sôû 
vaäy. 
 “Taâm tònh vi taùnh”, laø noùi töï taùnh cuûa tín taâm sôû. 
 Tín taâm sôû  naøy laø töï taùnh thieän, theå cuûa noù laø 
laéng trong, cho neân goïi laø taâm tònh, nhö vieân ngoïc 
Thanh thuyû chaâu, boû noù vaøo ao hoà thì nöôùc ñuïc, 
nöôùc taïp ueá ñeàu ñöôïc laéng trong, saïch seõ. Nhö vaäy 
vieân ngoïc Tín, boû vaøo ao taâm, bao nhieâu caáu ueá 
trong taâm ñeàu ñöôïc laøm saïch tröø khöû. 
 Hoûi: Taøm, quyù…  möôøi phaùp thieän, cuõng laø töï 
taùnh thieän, theå cuûa chuùng cuõng neân thanh tònh, taïi 
sao chæ coù taâm sôû tín môùi ñöïôc theå tònh? 
 Ñaùp: Taøm…  möôøi phaùp, theå taùnh chuùng tuy laø 
thieän, laø caùi theå chaúng phaûi laø töôùng tònh, duy chæ coù 
tín taâm sôû, theå noù töùc laø tònh, laáy tònh laøm töôùng; cho 
neân taùnh töôùng ñeàu tònh. Vì vaäy chæ coù tín môùi rieâng 
ñöôïc goïi laø tònh. vaõ laïi, tín laø naêng tònh, caùc phaùp 
khaùc laø sôû tònh vaäy. 
 “Ö nghieäp” trôû xuoáng, giaûi thích roäng veà töôùng 
traïng cuûa caûnh sôû duyeân: Phaân ra: Nhaân. Quaû. Ñeá. 
Baûo laøm 4 tieát. Nghieäp laø chæ 3 nghieäp: Thaân, 
mieäng, yù. Nghieäp laø nhaân; coù phöôùc, phi phöôùc vaø 
baát ñoäng, 3 loaïi: laøm thieän, chieâu caûm quaû baùo duïc 
giôùi ngöôøi trôøi, goïi laø phöôùc nghieäp; laøm aùc, cuõng 
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chieâu caûm quaû baùo aùc thuù ôû coõi duïc, goïi laø phi 
phöôùc nghieäp. Tu theá gian thieàn, chieâu caûm quaû baùo 
ñònh ôû coõi saéc vaø voâ saéc giôùi, goïi laø baát ñoäng 
nghieäp. 
 Trong phaàn giaûi thích veà Quaû, toång neâu leân 4 quaû 
vò tieåu thöøa (Thanh vaên): Tu ñaø Hoaøn, Hoa dòch 
Nhaäp Löu, nghóa laø böôùc vaøo doøng Thaùnh ñaïo. Ñaây 
laø sô quaû. Tö Ñaø Haøm, Hoa dòch Vaõng lai, töø ngöôøi 
sanh Thieân goïi laø vaõng, töø trôøi trôû laïi ngöôøi goïi laø 
Lai; moät laàn vaõng moät laàn lai thì heát moïi khoå. Ñaây 
laø quaû vò thöù hai. A na Haøm, Hoa dòch Baát Hoaøn, laø 
ngöôøi ôû coõi duïc ñaõ ñoaïn saïch caáu hoaëc, neân chæ coøn 
moät ñôøi hieän taïi naày nöõa thoâi, khoâng coøn sanh trôû 
laïi coõi duïc nöõa, cho neân goïi Baát Hoaøn. Ñaây laø quaû 
vò thöù ba. A La Haùn, Hoa dòch Baát Sanh; A laø baát; 
La haùn laø sanh; laïi nöõa A La laø taëc; Haùn laø phaù, phaù 
heát giaëc phieàn naõo; phieàn naõo phaù saïch, ñôøi sau 
khoâng coøn thoï quaû baùo sanh töû. Ñaây laø quaû vò thöù tö. 
 Trong phaàn giaûi thích veà “Caùc Ñeá”, neâu leân Khoå. 
Taäp. Dieät. Ñaïo: Töùc laø ñoái vôùi caùc phaùp thaät söï thaät 
lyù, khoâng thaâm tín kieân trì (Nhaãn). 
 Trong phaàn giaûi thích veà Baûo, neâu leân 3 ngoâi 
baùu, Phaät, Phaùp, Taêng, töùc laø ñoái vôùi chaân tònh ñöùc 
tam baûo, thaâm tín hoan laïc (laïc). 
 Töø “Ö nhö thò”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích hình 
töôùng naêng duyeân: “Thanh Tònh”, laø noùi roõ töï theå 
cuøa tín taâm sôû; “Hy caàu”, töùc laïc thuaän (Vui veõ 
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thuaän theo), duïc taâm sôû trong naêm bieät caûnh. Töø 
“Döï duïc”…  trôû xuoáng, laø noùi veà nghieäp duïng cuûa 
tín taâm sôû; muoán böôùc vaøo cöûa Phaät phaùp, phaûi laáy 
tín laøm ñaàu. 

 
Luaän vaên:  
 

云何慚?謂自增上,及法增上;於所作罪,羞恥為

性。罪謂過失,智者所厭患故;羞恥者,謂不作眾罪;

防息惡行所依為業。 

 
 Vaân haø taøm? Vò töï taêng thöôïng, caäp phaùp taêng 
thöôïng; ö sôû taùc toäi, tu sæ vi taùnh. Toäi vò quaù thaát, trí giaû 
sôû yeám hoaïn coá; tu sæ giaû, vò baát taùc chuùng toäi; phoøng töùc 
aùc haïnh sôû y vi nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø taøm? Nghóa laø töï taêng thöôïng vaø phaùp taêng 
thöôïng; ñoái vôùi vieäc taïo toäi aùc, laáy söï hoã theïn laøm taùnh. Toäi, 
coù nghóa loãi laàm (quaù thaát), ngöôøi trí chaùn gheùt lo aâu. Tu sæ, 
nghóa laø khoâng taïo taùc caùc toäi loãi. Laáy söï ngaên ngöøa caùc aùc 
haïnh laøm nghieäp duïng. 
 

Chuù thích: 
 
自法二增上，明二緣也:自增上者，尊愛自身

也;謂思惟我如是身，烏可作諸惡事，卽羞已造惡;

是自增上也;法增上者，尊貴善法也;謂彼法甚
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好，我須依之，卽羞已依惡法;是法增上也。所作

罪，示所羞境。羞恥者，顯慚之自體，謂心轉自

羞恥也。過失，是所羞境;智者是能羞人;愚者於

過失，不厭患，故不生羞恥也;羞恥下，是能羞義;

能羞故不作也。防息下，舉慚之業用;羞恥能止息

惡行也。 

 
Töï taêng thöôïng vaø phaùp taêng thöôïng laø noùi roõ hai 

phaùp taêng thöôïng. Töï taêng thöôïng, coù nghóa toân quyù, 
yeâu meán töï thaân; nghóa laø suy nghó raèng, thaân ta nhö 
theá naøy, ñaâu ñöôïc pheùp laøm caùc vieäc aùc; töùc laø laáy 
laøm hoå theïn vì ñaõ taïo caùc vieäc aùc; ñoù laø töï taêng 
thöôïng. Phaùp taêng thöôïng, laø toân quyù caùc thieän 
phaùp; nghóa laø ñoái vôùi caùc phaùp raát thaùnh thieän kia, 
ta caàn phaûi nöông caäy vaøo ñoù, töùc laø laáy laøm hoå 
theïn vì ñaõ nöông vaøo caùc vieäc aùc, ñoù laø phaùp taêng 
thöôïng. 
 “Sôû taùc toäi”, laø noùi tôùi caûnh laøm cho hoã theïn (Sôû 
tu caûnh). 
 “Tu sæ”, laø noùi veà töï theå cuûa taâm sôû taøm, nghóa 
taâm luoân luoân töï laáy laøm hoã theïn.  
 “Quaù thaát”, laø caûnh sôû tu (ñoái töôïng); “Trí giaû”, 
(ngöôøi trí) laø ngöôøi naêng tu (chuû theå); ngöôøi ngu si, 
ñoái vôùi toäi loãi, khoâng bieát chaùn gheùt lo aâu, cho neân 
taâm khoâng sanh hoã theïn; töø “Tu sæ” trôû xuoáng, laø chæ 
roõ nghóa naêng tu; naêng tu laø coù khaû naêng hoå theïn 
neân khoâng laøm; “Phoøng töùc” trôû xuoáng, laø neâu 
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nghieäp duïng cuûa taâm sôû taøm; hoã theïn coù khaû naêng 
ñình chæ caùc aùc haïnh 

 
Luaän vaên:  
 
云何愧?謂他增上;於所作罪,羞恥為性。他增

上者,謂怖畏責罰及議論等;所有罪失,羞恥於他;

業如慚說。 

 
 Vaân haø quí? Vò tha taêng thöôïng; ö sôû taùc toäi, tu sæ vi 
taùnh. Tha taêng thöôïng giaû, vò boá uùy traùch phaït caäp ky 
luaän ñaúng; sôû höõu toäi thaát, tu sæ ö tha; nghieäp nhö taøm 
thuyeát. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø quí? Nghóa laø tha taêng thöôïng; ñoái vôùi caùc 
toäi ñaõ laøm, laáy söï hoã theïn laøm taùnh, tha taêng thöôïng, nghóa 
laø sôï seät, traùch phaït vaø quôû traùch… ñaõ taïo toäi loãi, hoã theïn vôùi 
ngöôøi khaùc, nghieäp duïng cuõng nhö taøm taâm sôû noùi tröôùc. 

  
 
 

Chuù thích: 
 
他增上,明能生緣也;他有二義:一爲世俗責罰事

而生嗟恥;所作罪,示所嗟境。嗟恥爲性者,顯愧之

自體也。怖喂,包責罰譏論兩者而言:所有卽釋所

作。言非唯自所作乃通於一切過失,故云所有。業
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如慚說,言愧之業用; 亦是防息惡行與慚相同也。 
 

 Tha taêng thöôïng, laø noùi veà duyeân naêng sanh; tha 
coù 2 nghóa: moät laø vì bò theá tuïc traùch phaït maø sanh 
taâm hoã theïn. Hai laø bò luaät phaùp quoác gia traùch phaït 
maø sanh taâm hoã theïn. “Sôû taùc toäi” laø noùi veà (caûnh) 
ñoái töôïng cuûa hoå theïn. “tu sæ vi taùnh” laø noùi töï theå 
cuûa quí taâm sôû. “Boá uyù”, bao truøm caû traùch phaït vaø 
quôû traùch (ky luaän). Chöõ “Sôû höõu” laø giaûi thích “Sôû 
taùc”, khoâng phaûi chæ noùi töï sôû taùc maø thoâng luoân taát 
caû nhöõng loãi laàm khaùc, cho neân sôû höõu. “Nghieäp”, 
nhö ñaõ noùi ôû taøm taâm sôû treân, noùi nghieäp duïng cuûa 
quí taâm sôû, cuõng laø khaû naêng phoøng ngöï caùc aùc 
haïnh, cuøng vôùi taøm taâm sôû töông ñoàng. 

 
Luaän vaên:  

  
云何無貪?謂貪對治;令深厭患,無著為性。謂

於諸有,及有資具,染著為貪。彼之對治,說為無

貪。此即於有及有資具無染著義。遍知生死諸過

失故,名為厭患。惡行不起所依為業。 

 
 Vaân haø voâ tham? Vò tham ñoái trò; linh, thaâm yeám 
hoaïn, voâ tröôùc vi taùnh. Vò ö chö höõu, caäp höõu tö cuï, 
nhieåm tröôùc vi tham. Bæ ö ñoái trò, thuyeát vi voâ tham. Thöû 
töùc ö höõu caäp höõu tö cuï voâ nhieåm tröôùc nghóa. Bieán tri 
sanh töû chö quaù thaát coá, danh vi yeám hoaïn. Aùc haïnh baát 
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khôûi sôû y vi nghieäp.  
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø voâ tham? Nghóa laø voâ tham ñeå ñoái trò vôùi 
tham, laøm cho sanh taâm lo aâu chaùn naûn, khoâng tham ñaém 
laø taùnh. Ñoái vôùi caùc höõu (giôùi) vaø tö cuï cuûa caùc höõu, nhieåm 
tröôùc laø tham. Ñoái trò laïi vôùi noù (tham)laø voâ tham. Voâ tham 
ôû ñaây, nghóa laø ñoái vôùi caùc höõu (tam giôùi) vaø tö cuï cuûa caùc 
höõu, khoâng heà tham ñaém, nhieåm tröôùc. Bieát roõ sanh töû toäi 
loãi, goïi laø yeám hoaïn (chaùn gheùt lo aâu). Khoâng khôûi aùc haïnh 
laø nôi nöông töïa laøm nghieäp duïng. 

 
Chuù thích:  
 
此下無貪,無嗔無,癡,名爲三善根;卽對下文三不

善根立之。謂貪對治者,舉所治以顯能治;染著一切

染浄諸法,是貪自性,故貪是所對治法;無貪是能對

治法也。令深厭患者,明無貪之相;令人知三有漏因

果,生死顚倒,深可厭患也。無著爲性,示無貪之自

體;不但三界有漏因果,無所貪著;卽無漏之涅槃,亦
不貪著也。諸有,謂三有,卽三所受之果報,亦云後

有;有天,人,鬼,畜,地獄,五趣之別,故云諸。有胥具

者,謂三有之胥具;葢於有情世間,器世間;起愛執著,
皆是惑昭五趣之胥具;是三有之因也。三有是所生

果,有胥具是能生因;及者,指果(三有)因(有胥具)之
界畔,此因果俱是無貪所治,又是合集義也。彼之對

治,是能對治相;彼, 指所治之貪而言;無貪是能對治,
於三有因果,一切無染著,是無貪之義也。 
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徧知下,釋厭患二字;此等貪著,能令生死相續無

窮,過失莫大,故深可厭患。惡行下,舉無貪之業用;
一切惡行皆由貪起;無貪,卽惡行不起也。 

 
Töø ñaây trôû xuoáng voâ tham, voâ saâu, voâ si goïi laø ba 

thieän caên; ñoái laïi vôùi vaên döôùi ñaây laäp ra ba baát 
thieän caên. “Vi tham ñoái trò” laø neâu sôû trò ñeå noùi roõ 
naêng trò; tham ñaém taát caû caùc phaùp nhieåm hoaëc tònh, 
laø töï taùnh cuûa tham taâm sôû, cho neân tham laø phaùp sôû 
ñoái trò, voâ tham laø phaùp naêng ñoái trò. Caâu “Linh 
thaâm yeám hoaïn”, laø noùi hình töôùng cuûa voâ tham; noù 
coù khaû naêng laøm cho ngöôøi bieát tam giôùi nhaân quaû 
höõu laäu, sanh töû ñieân ñaûo, thaät laø ñaùng chaùn gheùt. 
Khoâng tham ñaém laø taùnh, hieån thò töï theå cuûa voâ 
tham; khoâng nhöõng tam giôùi nhaân quaû höõu laäu, ñeàu 
khoâng laø caùi gì caû ñeå maø tham ñaém; maø coøn ngay caû 
Nieát baøn voâ laäu, cuõng khoâng dính maéc. 
 “Chö höõu” laø tam höõu, töùc laø quaû baùo ñang thoï 
trong tam giôùi; cuõng goïi laø haäu höõu; coù chö thieân, 
loaøi ngöôøi, ngaï quyû, suùc sanh, ñòa nguïc. Naêm coõi 
thuù khaùc nhau, cho neân goïi laø “chö”. 
 “Höõu tö cuï”, laø cuûa caûi vaät duïng trong ba coõi. 
Bôûi vì ñoái höõu tình theá gian, khí theá gian, khôûi taâm 
aùi tröôùc, ñeàu chieâu caûm tö cuï naêm thuù, laø nhaân quaû 
tam höõu. Tam höõu laø quaû sôû sanh, tam höõu tö cuï laø 
nhaân naêng sanh; “Caäp” laø chæ ranh giôùi giöõa quaû 
(tam höõu), nhaân (höõu tö cuï); quaû nhaân naøy ñeàu laø bò 
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ñoái trò bôûi voâ tham, laïi laø caùi nghóa hieäp taäp. Ñoái trò 
cuûa tham (bæ) laø caùc hình töôùng naêng ñoái trò (voâ 
tham); chöõ bæ, laø chæ tham, bò ñoái trò, coøn voâ tham laø 
naêng ñoái trò; ñoái vôùi tam, höõu, quaû, nhaân, taát caû ñeàu 
khoâng aùi tröôùc, ñoù laø nghóa voâ tham. 
 “Bieán tri” trôû xuoáng, laø giaûi thích hai chöõ yeám 
hoaïn; caùc loaïi tham tröôùc naày, laø nhöõng khaû naêng 
laøm cho sanh töû tieáp noái khoâng cuøng, toäi loãi khaù lôùn, 
cho neân thaät laø ñaùng chaùn gheùt. 
“Aùc haønh” trôû xuoáng, laø ñeà caäp nghieäp duïng cuûa voâ 
tham; taát caû nhöõng aùc haïnh ñeàu do tham sinh khôûi, 
voâ tham thì caùc aùc haïnh khoâng sinh khôûi vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 

 云何無瞋?謂瞋對治,以慈為性。謂於眾生不損

害義,業如無貪說。 
 

 Vaân haø voâ saân? Vò saân ñoái trò, dó töø vi taùnh. Vò ö chuùng 
sanh baát toån haïi nghóa, nghieäp nhö voâ tham thuyeát.  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø voâ saân? Nghóa laø voâ saân ñeå ñoái trò saân, laáy töø 
bi laøm taùnh, nghóa laø khoâng laøm toån haïi ñoái vôùi chuùng sanh. 
Nghieäp duïng cuõng gioáng nhö voâ tham ñaõ noùi treân ñaây. 

 
Chuù thích:  
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就身口二業所發而言名嗔,就意所發而言名恚,
具言應云無嗔恚, 今云無嗔,省文也。是嗔是所對

治法,無嗔是能對治法也。以慈爲性, 示無嗔之自

體;慈者與樂之義,與諸有情之樂名慈,卽無珊嗔之

自性也。一切有情,名爲眾生;對於衆生,慈愍爲懷,
故不肯稍加損害也。此論言無嗔,唯對有情言之;實
則無嗔通於情與非情也又嗔通於三界,嗔唯欲界有

之。無嗔之業用, 與無貪同。  
 
Töø thaân khaåu hai nghieäp phaùt ra goïi laø saân; töø yù 

nghieäp phaùt xuaát goïi laø nhueá (töùc giaän), noùi cho ñuû 
thì phaûi noùi voâ saâm nhueá. Nay noùi voâ saân laø noùi tænh 
löôïc. Saân laø phaùp bò ñoái trò, voâ saân laø phaùp ñoái trò 
(naêng). “Dó töø vi taùnh”, laø hieån thò töï theå cuûa voâ saân; 
“Töø” nghóa laø döï laïc, laø ñem nieàm vui ñeán cho 
ngöôøi, cho taát caû loaøi höõu tình goïi laø töø; töùc laø töï 
taùnh cuûa voâ saân. Taát caû caùc loaøi höõu tình, goïi laø 
chuùng sanh; ñoái vôùi taát caû chuùng sanh, oâm loøng 
thöông xoùt, cho neân khoâng nôû laøm cho toån haïi. 
Trong luaän naøy noùi voâ saân, laø chæ ñoái vôùi höõu tình 
maø noùi; nhöng thaät ra voâ saân thoâng caû höõu tình voâ 
tình. Laïi nöõa tham thoâng caû ba coõi, coøn saân chæ coù ôû 
duïc giôiù. Nghieäp duïng cuûa voâ saân, cuõng ñoàng nhö 
voâ tham vaäy. 

 
Luaän vaên:  
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云何無癡?謂癡對治,如實正行為性。如實者,

略謂四聖諦,廣謂十二緣起;於彼加行,是正知義。

業亦如無貪說。 

 
 Vaân haø voâ si? Vò si ñoái trò, nhö thaät chaùnh haïnh vi 
taùnh. Nhö thaät giaû, löôïc vò töù thaùnh ñeá, quaûng vò thaäp nhò 
duyeân khôûi; ö bæ gia haïnh, thò chaùnh triø nghóa. Nghieäp 
dieäc nhö voâ tham thuyeát. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø voâ si? Nghóa laø ñeå ñoái trò vôùi si. Laáy nhö thaät 
chaùnh haïnh laøm taùnh. Nhö thaät, noùi löôïc laø töù thaùnh ñeá, 
noùi roäng laø möôøi hai duyeân khôûi, ñoái vôùi caùc phaùp ñoù phaûi 
gia haïnh, laø nghóa cuûa chaùnh tri. Nghieäp duïng cuõng nhö voâ 
tham ñaõ noùi. 

 
Chuù thích:  
 
癡者無明,卽所對治法;無癡是能對治法也;如實

正行,明無癡之自體;如實對不實言,正行者,正知加

行也;謂於一切善法,如其實在,眞正了知, 而加功修

行;是無癡之自性也。四諦, 十二緣舉所行境; 四諦, 
卽苦, 集, 滅, 道, 四聖諦也。十二緣起, 卽無明, 行, 
識, 名, 色, 六入, 觸, 受, 爱, 取,有, 生 ,老死也。 無
明, 行, 愛, 取, 有, 五支, 合爲集諦。 識, 名色, 六入,
觸,受,生,老死,七支,開爲苦諦。略說爲苦集二諦。

開合廣說,卽爲十二緣。故論云略廣也。於彼下,示
能修義。彼,指四諦十二緣之敎法。謂依彼敎法,加
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實修行,加行釋行字。正知,釋正字。無癡之業用, 
亦與無貪同。 

 
 Si laø voâ minh, töùc laø phaùp bò (sôû) ñoái trò; voâ si laø 
phaùp naêng (chuû theå) ñoái trò.  
 “Nhö thaät chaùnh haïnh” laø noùi töï theå cuûa voâ si; 
nhö thaät ñoái laïi laø baát thaät, “Chaùnh haïnh”, coù nghóa 
laø chaùnh tri, gia haïnh. Nghóa laø ñoái vôùi taát caû caùc 
thieän phaùp, ñuùng nhö thöïc taïi cuûa noù maø chaân chaùnh 
lieãu tri, vaø gia coâng tu haønh, ñoù laø töï taùnh cuûa voâ si. 
 Boán ñeá, möôøi hai duyeân, laø neâu caûnh sôû haønh. 
Boán ñeá laø khoå. Taäp. Dieät. Ñaïo, boán thaùnh ñeá. Möôøi 
hai duyeân khôûi laø voâ minh. Haønh.Thöùc. Danh saéc. 
Luïc nhaäp. Xuùc. Thoï. Aùi. Thuû. Höõu. Sanh. Laõo töû. 
Naêm chi: Voâ minh. Haønh. Aùi Thuû. Höõu, hieäp laøm 
taäp ñeá. Baûy chi: thöùc. Danh saéc. Luïc nhaäp. Xuùc. 
Thoï. Sanh. Laõo töû, khai laøm khoå ñeá; löôïc thuyeát laø 
khoå taäp hai ñeá; khai hieäp quaûng thuyeát, töùc laø möôøi 
hai duyeân; cho neân luaän “Löôïc quaûng” vaäy. 
 “Ö bæ”…  trôû xuoáng, laø noùi nghóa naêng tu, “Bæ” laø 
chæ giaùo phaùp töù ñeá, möôøi hai duyeân; nghóa laø nöông 
vaøo giaùo phaùp ñoù, nhö thaät tu haønh; “Gia haïnh”, laø 
giaûi thích chöõ haïnh; “Chaùnh tri” laø giaûi thích chöõ 
chaùnh. 
 Nghieäp duïng cuûa voâ si, ñoàng vôùi voâ tham ñaõ 
giaûi. 
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Luaän vaên:  
 
云何精進?謂懈怠對治;善品現前,勤勇為性。

謂若被甲,若加行,若無怯弱,若不退,若無喜足。

是如此義,圓滿成就善法為業。 

 
 Vaân haø tinh taán? Vò giaûi ñaûi ñoái trò; thieän phaåm hieän 
tieàn, caàn duõng vi taùnh. Vò nhöôïc bì giaùp, nhöôïc gia haïnh, 
nhöôïc voâ khieáp nhöôïc, nhöôùc baát thoái chuyeån, nhöôïc voâ 
hyû tuùc. Thò nhö thöû nghóa; vieân maõn thaønh töïu thieän 
phaùp vi nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tinh taán? Nghóa laø ñoái trò vôùi giaûi ñaûi; Caùc 
thieän phaùp (phaåm) hieän taïi, sieâng naêng duõng maõnh laøm 
taùnh. Nghóa laø , hoaëc bì phaùp, hoaëc gia haïnh, hoaëc voâ khieáp 
nhöôïc, hoaëc baát thoái chuyeån, hoaëc laø voâ hyû tuùc. Ñoái vôùi 
nghóa cuûa caùc phaùp naày, thaønh töïu vieân maõn caùc thieän 
phaùp laøm nghieäp. 

 
 Chuù thích:  
 
 精進者,精者精純義,進者升進也,由凡夫進而成

聖者故曰進也。懈迨,是所對治法,精進是能對治法

也。 
 善品現前,舉精進之所行境;本有修善斷惡二義,
今惟言善品現前,自含斷惡義也。 
 勤勇爲性,顯精進之自體;勤通善惡無記三性,今
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加勇而言,唯是善性;勤者勤勞,勇者唸唸高勝;若諸

染法,對於善品,則名爲退,不可名勇;但云巾勤則非

精進,必勤而且勇,方爲精進之自體也。 
 謂若下,示精進之差別有五種;此五種乃指修行

自初發心以至究竟位差別之相也;被甲精進是最初

發起猛利樂欲; 如將入敵陣,先著甲著鎧,毫無所喂

也;加行精進,是加功進行;如正入敵陣, 與之塼戰也; 
無怯弱精進, 言無懼怯儒弱; 如已入敵陣, 志在立功, 
敵雖剛强,對之毫無怯弱也;不退轉精進,言能忍受

寒熱等苦,決志修鍊, 絕不退轉;如入敵陣,雖受瘡疾,
能忍受不退也。無喜足精進,言得少喜, 不以爲喜,
而生滿足之心,必進入最後勝道方已。如敵之後,不
以小勝爲滿足,必獲得最後之勝利也。 
 是如下,釋精進之業用;是字,指精進之自體,如此

二字,卽指上五種精進,圓滿成就,言圓滿此善法,成
就此善法也。  
 
 “Tinh taán”, tinh laø nghóa tinh thaàn, taán laø nghóa 
thaêng tieán, töø phaøm phu tieán tôùi baäc thaùnh, goïi laø 
taán. “giaûi ñaûi” laø phaùp bò (sôû) ñoái trò, tinh taán laø 
phaùp naêng ñoái trò. 
 “Thieän phaåm hieän tieán”, laø neâu caûnh sôû haønh, 
caûnh sôû haønh goàm tu thieän vaø ñoaïn aùc hai nghóa, 
trong Luaän vaên chæ noùi thieän phaåm hieän tieàn, laø töï 
noù bao haøm nghóa ñoaïn aùc. 
 “Caàn doõng vi taùnh” laø laøm roõ töï theå cuûa tinh taán; 
caàn thoâng caû ba taùnh thieän aùc voâ kyù nay trong Luaän 
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vaên chæ noùi gia doõng chæ laø thieân taùnh; caàn laø sieâng 
naêng lao löïc, doõng laø cöù moãi nieäm tieán leân cao, 
quyeát thaéng, neáu caùc nghóa phaùp, ñoái vôùi thieän 
phaåm (goàm ñoaïn aùc, tu thieän) thì goïi laø thoái, maø 
khoâng theå goïi laø doõng chæ noùi caàn thì khoâng phaûi laø 
tinh taán; caàn phaûi coù duõng, môùi laø töï theå cuûa tinh 
taán. 
 “Vò nhöôïc bì”…  trôû xuoáng, noùi ñeán söï sai bieät 
cuûa tinh taán taâm sôû, coù naêm loaïi; naêm loaïi naày laø 
chæ töôùng traïng sai bieät cuûa söï tu taäp, töø luùc môùi 
phaùt taâm ñeán vò cöùu caùnh, “Bì giaùp tinh taán”, laø öôùc 
muoán luùc ban ñaàu phaùt taâm maõnh lieät ñoái vôùi thieän 
phaùp; nhö töôùng só vaøo chieán traän vôùi ñòch quaân, 
tröôùc heát laø phaûi maëc aùo giaùp, aùo da ñoàng, maûy may 
khoâng sôï haõi. “Gia haïnh tinh taán”, laø gia coâng taán 
haïnh; nhö chính luùc laâm traän cuøng ñòch quaân ñaùnh 
nhau; “Khoâng khieáp nhöôïc tinh taán”, laø noùi khoâng 
khieáp sôï nhu nhöôïc, nhö ñaõ vaøo traän ñòa, chí khí ôû 
choã laäp coâng, ñòch quaân tuy maïnh nhöng ñoái tröôùc 
ñòch, khoâng chuùt maûy may khieáp nhöôïc; “Baát thoái 
chuyeån tinh taán”, laø noùi khaû naêng nhaãn nhuïc chòu 
ñöïng nhöõng khoå nhuïc bôûi laïnh noùng cô cöïc… , quyeát 
chí khoå coâng luyeän taäp, tuyeät ñoái khoâng thoái 
chuyeån; nhö vaøo traän ñòa, tuy coù bò thöông tích, ñau 
ñôùn, vaãn coù khaû naêng nhaãn nhuïc chòu ñöïng khoâng 
thoái chí. “Voâ hyû tuùc tinh taán”, laø muoán noùi duø coù 
ñöôïc chuùt ít nieàm vui, nhöng khoâng vì chuùt nieàm vui 
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aáy maø sanh taâm töï maõn ñaõ ñuû, maø phaûi quyeát taâm 
tieán vaøo ñeán choã toái haäu cuûa ñaïo nghieäp thuø thaéng 
môùi thoâi. Nhö sau khi ñaõ khaéc phuïc ñöôïc ñòch quaân, 
khoâng vì moät chuùt ít chieán thaéng aáy maø töï maõn tuùc, 
maø phaûi quyeát taâm ñaït ñeán thaéng lôïi cuoái cuøng.  
 “Thò nhö thöû nghóa” trôû xuoáng, giaûi thích nghieäp 
duïng cuûa taâm sôû tinh taán; chöõ “Thò” laø chæ töï theå cuûa 
tinh taán; hai chöõ “Nhö thöû” laø chæ naêm loaïi tinh taán 
ñaõ ñöôïc noùi treân; “Vieân maõn thaønh töïu, laø vieân maõn 
caùc thieän phaùp vaø thaønh töïu caùc thieän phaùp naày vaäy. 

 
 
 
Luaän vaên:  
 
云何輕安?謂麁重對治,調暢堪能為性。謂能棄

捨十不善行;除障為業。由此力故,除一切障,轉捨

麁重。 

 
 Vaân haø khinh an? Vò thoâ troïng ñoái trò , ñieàu söôùng 
kham naêng vi taùnh. Vò naêng khí xaõ thaäp baát thieän haïnh; 
tröø chöôùng vi nghieäp. do thöû löïc coá, tröø nhaát thieát 
chöôùng chuyeån xaõ thoâ troïng. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø khinh an? Nghóa laø ñeå ñoái trò vôøi thoâ troïng, 
kham naêng ñieàu hoaø thích söôùng laøm taùnh. Nghóa laø khaû 
naêng khí xaõ möôøi haïnh baát thieän. Tröø chöôùng laø nghieäp 
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duïng. Do naêng löïc naày maø tröø boû ñöôïc moïi chöôùng, chuyeån 
xaõ thoâ troïng. 
 
 Chuù thích: 
 
 輕安者,離麤重名輕。謂通暢名安,卽身心輕快

而安穩也。麤與细相反,重與清相反,麤重是所對治

法,輕安是能對治法也。對善心而言, 則一切不善

及無記 ,皆名麤重;對定而言,則一切散心 ,皆名麤

重。身心調暢者,示輕安之相;是輕安所得之果也; 
 身者,五蕴壞身;心者,同時俱有之心心所也;輕安

必由定力滋潤長養,故曰調暢。堪能爲性者,示輕安

之自體;堪能,對無堪能而言;於義理不堪任受,卽是

惛沉;輕安由對治麤重故,於一切善法,能領受修習

是堪能性也。棄捨十不善行,舉輕安之所斷法;十不

善行者 ,謂殺 ,盜 ,淫 ,(身三業)妄語 ,惡口 ,兩舌 ,綺
語,(口四業)貪,瞋,邪見,(意三業)輕安能對治一切染

法,今唯舉十不善行,其重者而言也。 
 除障爲業,舉輕安之業用;障卽煩惱障,所知障,二
障防礙善法名麤重;唯輕安能除之。由此下,釋輕安

之轉依相;此字指輕安之自體;言由輕安力,除一切

障礙,轉捨麤重之身,而得勝妙之身也。輕安心所,
唯上有之,欲界則無。  
 
 “Khinh an”, xa lìa thoâ troïng goïi laø khinh; ñieàu 
hoaø thoâng suoát thích khoaùi goïi laø an; töùc laø thaân taâm 
nheï nhaøng thích khoaùi maø an oån. Thoâ vaø teá töông 
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phaûn nhau, troïng vaø khinh cuõng töông phaûn nhau; 
thoâ troïng laø phaùp bò ñoái trò (Sôû), khinh an laø phaùp 
naêng ñoái trò (naêng). Caên cöù vaøo thieän taâm maø noùi, 
taát caû baát thieän vaø voâ kyù, ñeàu laø thoâ troïng; coøn ñoái 
vôùi ñònh maø noùi, thì moïi taùn taâm ñeàu goïi laø thoâ 
troïng. “Thaân taâm ñieàu hoaø vui söôùng”, laø hieån baøy 
hình thaùi cuûa khinh an laø keát quaû do khinh an maø coù 
ñöôïc. 
 “Thaân”, laø thaân naêm uaån hö hoaïi; “Taâm”, laø 
ñoàng thôøi ñeàu coù taâm vöông vaø taâm sôû. Khinh an taát 
phaûi do ñònh löïc vun boài nuoâi lôùn, cho neân goïi laø 
ñieàu söôùng (ñieàu hoøa thích khoaùi). 
 “Kham naêng vi taùnh”, laø chæ töï theå cuûa khinh an; 
kham naêng laø ñoái vôùi voâ kham naêng; ñoái vôùi nghóa 
lyù khoâng coù khaû naêng kham nhaän laø hoân traàm; khinh 
an, do ñeå ñoái trò vôùi thoâ troïng, neân ñoái vôùi caùc thieän 
phaùp coù khaû naêng laõnh naïp tu taäp, laø taùnh kham 
naêng. Xaõ boû möôøi haønh vi baát thieän laø neâu caùc phaùp 
bò ñoaïn tröø cuûa khinh an. Möôøi haønh vi baát thieän: 
saùt. Ñaïo. Daâm (ba nghieäp cuûa thaân). Voïng ngöõ. AÙc 
khaåu. Löôõng thieät. YÛ ngöõ (boán nghieäp cuûa khaåu). 
Tham. Saân. Taø kieán (ba nghieäp cuûa yù). 
 Khinh an coù khaû naêng ñoái trò taát caû caùc phaùp 
nhieåm oâ, nay chæ neâu leân möôøi haønh vi baát thieän, laø 
ñöùng veà phöông dieän troïng maø noùi. 
 “Tröø chöôùng” laø nghieäp, töùc noùi nghieäp duïng cuûa 
khinh an. Chöôùng laø phieàn naõo chöôùng, sôû tri 
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chöôùng, hai chöôùng naøy phoøng ngaïi caùc thieän phaùp, 
goïi laø thoâ troïng; chæ coù khinh an môùi coù khaû naêng 
ñoaïn tröø noù. 
 Töø “Do thöû”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích töôùng 
chuyeån y cuûa khinh an. Chöõ “Thöû” laø chæ töï theå cuûa 
khinh an; laø muoán noùi do naêng löïc cuûa khinh an maø 
tröø ñöôïc taát caû moùi chöôùng ngaïi, chuyeån boû caùi thaân 
thoâ troïng ñeå ñaït ñöôïc thaân thhuø thaéng vi dieäu. Taâm 
sôû khinh an, chæ coù ôû caùc coõi treân (saéc, voâ saéc), ôû coõi 
duïc khoâng coù. 
 

Luaän vaên:  
 
云何不放逸?謂放逸對治,依止無貪乃至精進,

捨諸不善,修彼對治諸善法故。謂貪瞋癡及以懈怠,

名為放逸;對治彼故,是不放逸;謂依無貪,無瞋,無

癡,精進,四法;對治不善法,修習善法故。世,出世

間,正行所依為業。 

 
 Vaân haø baát phoùng daät? Vò phoùng daät ñoái trò, y chæ voâ 
tham naõi chí tinh taán, xaõ chö baát thieän, tu bæ ñoái trò, chö 
thieän phaùp coá. Vò tham saân si caäp dó giaûi ñaûi, danh vi 
phoùng daät; ñoái trò bæ coá, thò baát phoùng daät; vò y voâ tham, 
voâ saân, voâ si, tinh taán, töù phaùp; ñoái trò baát thieän phaùp, tu 
taäp thieän phaùp coá. Theá, xuaát theá gian, chaùnh haïnh sôû y vi 
nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 
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 Theá naøo laø baát phoùng daät? Nghóa laø ñeå ñoái trò vôùi phoùng 
daät. Caên cöù töø voâ tham cho ñeán tinh taán, ñeå xaû boû caùc phaùp 
baát thieän, tu taäp caùc thieän phaùp (voâ tham… ñeán tinh taán) ñeå 
ñoái trò laïi caùc phaùp baát thieän (bæ). Nghóa laø tham saân si vaø 
giaûi ñaõi goïi chung laø phoùng daät; ñoái trò noù laø baát phoùng daät; 
nghóa laø nöông vaøo voâ tham, voâ saân, voâ si, tinh taán boán 
phaùp, ñeå ñoái trò caùc baát thieän, töùc tu taäp caùc thieän phaùp vaäy; 
chaùnh haïnh cuûa theá gian hay xuaát theá gian ñeàu nöông nôi 
baát phoùng daät laøm nghieäp duïng. 
 
 

Chuù thích: 
 

放逸是所對治法,不放逸是能對治法,其體卽無

貪,無嗔,無癡,三善根,及精進,於此四法,假立不

放逸心所,故別無自體。 

依止下,舉不放逸之所依法體,卽三善根及精進;

乃至二字隔越無嗔無癡二法也。  

捨諸不善下,明不放逸之相,諸字包一切不善,

彼字卽指諸不善法; 諸不善是所對治,諸善法是能

對治也。貪嗔等,明所對治法,貪嗔癡是根本煩惱,

懈怠是隨煩惱;此三不善根及懈怠,正是放逸之體;

能對治之不放逸,既依無貪等四法假立;故顯所對

治之放逸,亦是假立,而以貪等四法爲依止法體也;

及以之及,示根本與隨之界畔;而四法同爲放逸所

依,故又是合集義也。 

對冶彼下,示能對治相;彼指貪嗔等四法;謂無

貪等四法,正對治貪等四法;此四功能,名爲放於所
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斷惡法,防令不起;於所修善法,修令增長是也。  

問?若爾,若心所中,信等十法,皆以防惡修善功

能;何故唯於此四法立不放乎?答,餘六心所,雖各

有此能;而以比較此四者,則其勢用, 微而且劣,故

不立之;何以勢用微劣,蓋無貪等獨得根名,精進能

徧策一切斷恶修善之心,餘六法非根亦非徧策故

也。 

謂依下,釋不放逸之相;先舉所依四法;謂依此

四法,斷惡修善;已斷之惡令不再起,未斷之惡能斷

之;已得之善,修令增長,未得之善修令得之也。世

出世下,釋不放逸之業用;言世間正行,出世間正行,

必以不放逸爲所依也。  

 
 Phoùng daät laø phaùp bò (sôû) ñoái trò, baát phoùng daät laø 
phaùp ñeå (naêng) ñoái trò; theå cuûa noù (baát phoùng daät) laø 
voâ tham, voâ saân, voâ si vaø tinh taán, ñoái vôùi boán phaùp 
naày maø giaû laäp leân taâm sôû baát phoùng daät, cho neân 
rieâng noù khoâng coù töï theå. 
 Töø “Y chæ”, trôû xuoáng laø noùi veà theå sôû y cuûa baát 
phoùng daät, töùc ba thieän caên vaø tinh taán; hai chöõ “Naõi 
chí” laø töø vöôït qua, boû qua voâ saân, voâ si hai phaùp.  
 “Xaû chö baát thieän”, trôû xuoáng laø noùi hình töôùng 
cuûa taâm sôû baát phoùng daät; chöõ “Chö” laø töø bao quaùt 
taát caùc phaùp baát thieän, chöõ “Bæ” laø chæ caùc phaùp baát 
thieän; caùc phaùp baát thieän laø phaùp bò (sôû) ñoái trò; caùc 
phaùp thieän laø ñeå (naêng) ñoái trò . 
 Tham saân…  laø noùi phaùp bò (sôû) ñoái trò; caùc phaùp 
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thieän laø ñeå naêng ñoái trò. 
 Tham saân…  laø noùi phaùp bò (sôû) ñoái trò; tham saân 
si laø caên baûn phieàn naõo, giaûi ñaõi laø tuyø phieàn naõo; 
ba phaùp baát thieän caên vaø giaûi ñaõi, chính laø caùi theå 
cuûa phoùng daät; baát phoùng daät laø phaùp naêng ñoái trò, 
ñaõ nöông voâ tham voâ saân voâ si vaø tinh taán, boán phaùp 
maø giaû laäp, cho neân phoùng daät laø phaùp bò ñoái trò, 
cuõng laø giaû laäp, maø laáy boán phaùp tham, saân, si, giaûi 
ñaûi laøm phaùp theå y chæ. 
 Chöõ “caäp” trong caâu “caäp dó giaûi ñaõi” laø ranh 
giôùi phaân caùch giöõa caên baûn phieàn naõo vaø tuyø phieàn 
naõo maø boán phaùp naày (tham saân si vaø giaûi ñaõi) cuõng 
ñoàng laø choã nöông cuûa taâm sôû phoùng daät, laïi laø 
nghóa hieäp taäp. 
 “Ñoái trò bæ”…  trôû xuoáng, noùi töôùng naêng ñoái trò; 
chöõ “bæ” laø chæ tham, saân, si vaø giaûi ñaõi, boán phaùp; 
nghóa laø boán phaùp voâ tham, voâ saân, voâ si vaø tinh taán, 
chính laø ñeå ñoái trò laïi boán phaùp tham, saân, si vaø giaûi 
ñaõi; coâng naêng boán phaùp naày goïi laø baát phoùng daät, 
ñoái vôùi sôû taùc ñoaïn aùc, noù coù coâng naêng phoøng 
ngöøa, khoâng cho sinh khôûi; ñoái vôùi sôû taùc tu thieän, tu 
taäp ñeå khieán taêng tröôûng. 
 Hoûi: neáu vaäy thì trong taâm sôû thieän, tín…  möôøi 
phaùp, ñeàu coù coâng naêng phoøng aùc tu thieän; taïi sao 
chæ ñoái vôùi boán phaùp naày (voâ tham, voâ saân, voâ si vaø 
tinh taán) maø laäp ra taâm sôû baát phoùng daät? 
 Ñaùp: saùu taâm sôû coøn laïi tuy ñeàu coù coâng naêng 
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naày, nhöng so saùnh vôùi boán phaùp aáy, thì löïc duïng 
cuûa saùu phaùp coøn laïi ñaõ vi teá laïi yeáu keùm, cho neân 
khoâng laäp. Vì sao maø noùi duïng löïc cuûa saùu phaùp vi 
teá vaø yeáu keùm? Vì voâ tham, voâ saân…  rieâng ñöôïc 
goïi laø caên. Tinh taán coù khaû naêng saùch taán taâm ñoái 
vôùi coâng haïnh ñoaïn aùc tu thieän. Coøn saùu phaùp khaùc 
khoâng phaûi caên cuõng khoâng phaûi coù khaû naêng saùch 
taán. 
 “Vò y” trôû xuoáng, giaûi thích töôùng cuûa baát phoùng 
daät; tröôùc heát laø neâu boán phaùp sôû y; nghóa laø nöông 
nôi boán phaùp naày ñoaïn aùc tu thieän, aùc phaùp ñaõ ñoaïn, 
ñöøng ñeå sanh khôûi trôû laïi, aùc chöa ñoaïn, thì hay 
chaám döùt; thieän ñaõ coù thì phaûi laøm cho taêng tröôûng; 
thieän chöa sanh haõy laøm cho sanh. 
 “Theá xuaát theá” trôû xuoáng, laø nghieäp duïng cuûa baát 
phoùng daät; noùi theá gian chaùnh haïnh vaø xuaát theá gian 
chaùnh haïnh, laø choã nöông töïa cuûa baát phoùng daät.  
 

Luaän vaên:  
 
云何捨?謂依如是無貪,無瞋,乃至精進。獲得

心平等性,心正直性,心無功用性;又復由此離諸雜

染法,安住清淨法。 

謂依無貪,無瞋,無癡,精進,性故;或時遠離昏

沈掉舉諸過失故,初得心平等;或時任運無勉勵故,

次得心正直;或時遠離諸雜染故,最後獲得心無功
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用。業如不放逸說。 

 
 Vaân haø xảõ? Vò y nhö thò voâ tham, voâ saân, naõi chí tinh 
taán; hoaïch ñaéc  taâm bình ñaúng taùnh, taâm chaùnh tröïc taùnh, 
taâm voâ coâng duïng taùnh; caäp phuïc do thöû ly chö taïp 
nhieãm phaùp, an truù thanh tònh phaùp. 
 Vò y voâ tham, voâ saân, voâ si, tinh taán, taùnh coá; hoaëc 
thôøi vieãn ly hoân traàm traïo cöõ chö quaù thaát coá, sô ñaéc taâm 
bình ñaúng; hoaëc thôøi nhaäm vaän voâ mieãn leä coá, thöù ñaéc 
taâm chaùnh tröïc; hoaëc thôøi vieãn ly chö taïp nhieãm coá, toái 
haäu hoaïch ñaéc taâm voâ coâng duïng. Nghieäp nhö baát phoùng 
daät thuyeát. 
  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø xaõ? Nghóa laø nöông vaøo voâ tham, voâ saân… 
cho ñeán tinh taán, ñeå taâm ñöôïc coù taùnh bình ñaúng, taùnh 
chaùnh tröïc, taùnh voâ coâng duïng; laïi nöõa do xa lìa caùc phaùp 
taïp nhieãm, maø an truï trong caùc phaùp thanh tònh. Nghóa laø 
nöông vaøo taùnh voâ tham, voâ saân, voâ si, tinh taán; hoaëc thôøi 
xa lìa caùc quaù thaát nhö hoân traàm traïo cöõ… maø ban ñaàu ñöôïc 
taâm bình ñaúng; hoaëc thôøi maëc tình khoâng gaéng söùc maø tieáp 
ñeán ñöôïc taâm chaùnh tröïc, hoaëc thôøi xa lìa caùc taïp nhieãm 
maø sau cuøng ñöôïc taâm voâ coâng duïng. Nghieäp duïng cuûa xaõ 
taâm sôû cuõng gioáng mhö baát phoùng daät ñaõ noùi. 

 
Chuù thích: 
 
捨有二:一受蘊捨,名捨受;二行蘊捨,名捨行;

唯識論中必言行捨, 以簡除受蘊;今論衹言捨,蓋
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本已別立受蕴故不必简除,而知其爲捨也。如是,

卽指上不放逸;猶言不放逸,是依四法體假立,今捨

亦如是,依此四法體假立也;四法是捨所依法體,捨

卽是能依;離彼四法;別無捨之相及作用也。 

獲得下,顯捨之三種差別相;心平等者,是橫說

心之自相;不高不下,謂之平等;由捨與心相應,離

沉没等不平等性也;心正直性者,是豎說心之相;不

偏不倚,是名正直,卽離分別作意心無偏曲之義;心

無功用者,無發動,絕思慮,任運自然,名無功用;然

此三心,實是一念;就增勝方面言,有此次第;初平

等勝,次正直勝,後無功用勝也。 

此字,指不放逸,由不放逸治諸雜染增上之力;

卽離諸雜染法,安住清淨法;是捨之自體也;應知由

此二字,指不放逸;離諸等五字,示捨作用;安住等

五字,明捨法體也。  

謂依下 ,釋捨體是假立;依故二字 ,卽示假立之

義。或時下,釋三種差別;此三差別;有自狹至寬之

次第,如文可知。捨之鄴用, 與不放逸同。 
 

 Xaõ coù hai; 1. Thoï uaån xaõ, goïi laø xaõ thoï; 2. Haønh 
uaån xaõ, goïi laø xaõ haønh; trong duy thöùc luaän, goïi 
haønh xaõ laø ñeå loaïi tröø thoï uaån; coøn nay trong luaän 
naày chæ noùi haønh, nhö vaäy voán ñaõ bieät laäp vôùi thoï 
uaån, khoâng caàn phaûi phaân bieät loaïi tröø maø vaãn bieát 
noù laø haønh uaån. 
 Hai chöõ “nhö thò” trong caâu “vò ö nhö thò… ” laø 
chæ baát phoùng daät taâm sôû ñaõ noùi treân; cuõng nhö noùi, 
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baát phoùng daät laø nöông vaøo theå cuûa boán phaùp (ba 
caên vaø tinh taán) maø giaû laäp neân; nay xaõ taâm sôû cuõng 
nhö vaäy, nöông vaøo theå cuûa boán phaùp maø giaû laäp; 
boán phaùp laø phaùp theå nöông töïa (sôû y) cuûa xaõ taâm 
sôû, xaõ laø naêng y; lìa boán phaùp naày ra, thì khoâng coù 
hình töôùng vaø taùc duïng cuûa taâm sôû xaõ vaäy. 
 “Hoaïch ñaéc” trôû xuoáng, laø trình baøy ba loaïi 
töôùng sai bieät cuûa taâm sôû xaõ: taâm bình ñaúng, laø noùi 
chieàu ngang töï töôùng cuûa taâm, khoâng cao khoâng 
thaáp, nghóa laø bình ñaúng; do taâm sôû xaõ, töông öùng 
vôùi taâm vöông, maø xa lìa caùc taùnh chaát baát bình 
ñaúng, nhö söï traàm moät…  taâm chaùnh tröïc, laø noùi 
chieàu doïc töï töôùng cuûa taâm, khoâng thieân leäch, 
khoâng döïa caäy, goïi laø chaùnh tröïc; nghóa laø taâm xa 
lìa moïi phaân bieät taùc yù, taâm khoâng thieân leäch, quanh 
co vaäy. 
 Taâm voâ coâng duïng, nghóa laø khoâng phaùt ñoäng, 
döùt saïch moïi nghó suy lo laéng, maëc tình töï nhieân, goïi 
laø voâ coâng duïng; nhöng ba loaïi taâm naøy, thaät laø nhaát 
nieäm; ñöùng treân phöông dieän taêng thaéng maø noùi, coù 
thöù töï naày: tröôùc tieân laø bình ñaúng thaéng, thöù nöõa laø 
chaùnh tröïc thaéng vaø sau heát laø voâ coâng duïng thaéng. 
 Chöõ “thöû” trong  “höïu phuïc do thöû”…  laø chæ baát 
phoùng daät, do baát phoùng daät ñoái trò vôùi söùc taêng 
thöôïng cuûa caùc phaùp taïp  nhieåm; töùc xa lìa caùc phaùp 
taïp nhieåm maø an truù trong caùc phaùp thanh tònh, laø 
caùi töï theå cuûa xa taâm sôû; neân bieát hai chöõ “do thöû”, 
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chæ baát phoùng daät; naêm chöõ “ly chö taïp nhieãm 
phaùp”, laø hieån thò taùc duïng cuûa xaõ taâm sôû; naêm chöõ 
“an truù thanh tònh phaùp” laø thuyeát minh phaùp theå 
cuûa taâm sôû xaõ. 
 Töø “vò y” trôû xuoáng. Laø giaûi thích theå cuûa taâm sôû 
xaõ laø giaû laäp. Hai chöõ “y coá”, laø nghóa cuûa söï giaû 
laäp. 
 Töø “hoaëc thôøi” trôû xuoáng, giaûi thích ba loaïi sai 
bieät; ba loaïi sai bieät naøy, coù thöù töï töø nghóa heïp ñeán 
nghóa roäng, nhö ôû luaän vaên ñaõ noùi. Nghieäp duïng cuûa 
taâm sôû xaõ, gioáng vôùi nghhieäp duïng cuûa baát phoùng 
daät. 

 
Luaän vaên:  
 
云何不害?謂害對治,以悲為性。謂由悲故,不

害群生;是無瞋分。不損惱為業。 

 
 Vaân haø baát haïi? Vò haïi ñoái trò, dó bi vi taùnh. Vò do bi 
coá, baát haïi quaàn sinh; thò voâ saân phaàn. Baát toån naõo vi 
nghieäp. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø baát hoaïi? Nghóa laø baát haïi ñeå ñoái trò vôùi haïi, 
laáy ñaïi bi laøm taùnh. Nghóa laø do tình thöông maø khoâng laøm 
toån haïi quaàn sanh; laø phaän vò cuûa voâ saân. Khoâng toån naõo laø 
nghieäp duïng. 

 



113 

 
 
Chuù thích:  
 
害者所對治法,卽於嗔之分位上,者立此名,不

害是能對治法,亦於無嗔之分者位上假立者也。以

悲下,示不害之自體;無嗔以慈爲體,慈是與樂義,

卽與有情以樂也。不害以悲爲體,悲是拔苦義,卽

拔有情之苦也。羣生,乃有情之異名也。不損下,

釋不害之業用;不損惱,實咆括情與非情言之;上衹

言羣生,乃就勝而言也。  

 
 Haïi laø phaùp bò (sôû) ñoái trò, töùc laø treân phaàn vò cuûa 
saân ñaõ noùi treân, maø giaû laäp; baát haïi laø phaùp naêng 
ñoái trò, cuõng treân phaàn vò voâ saân maø giaû laäp vaäy. 
 Töø “dó bi”…  trôû xuoáng, laø neâu töï theå cuûa baát haïi; 
voâ saân laáy töø laøm theå, töø laø nghóa cho vui, töùc laø 
ñem nieàm vui ñeán cho loaøi höõu tình; baát haïi laáy bi 
laøm theå, bi laø nghóa baït khoå, töùc laøm heát khoå cho 
loaøi höõu tình. Quaàn sinh, laø teân khaùc cuûa höõu tình. 
 “Baát toån” trôû xuoáng, giaûi thích nghieäp duïng cuûa 
baát haïi, baát toån naõo, thaät ra bao quaùt caû höõu tình vaø 
phi höõu tình. Treân ñaây, chæ noùi quaàn sanh laø ñöùng 
treân nghóa thuø thaéng maø noùi. 
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Luaän vaên:  
 
云何貪?謂於五取蘊,染愛耽著為性。謂此纏縛

輪迴三界,生苦為業。由愛力故,生五取蘊。 

 
     Vaân haø tham? Vò ö nguõ thuû uaån, nhieåm aùi ñam tröôùc 
vi taùnh. Vò thöû trieàn phöôïc luaân hoài tam giôùi, sanh khoå vi 
nghieäp. Do aùi löïc coá, sanh nguõ thuû uaån. 

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø tham? Nghóa laø ñoái vôùi naêm thuû uaån (thaân 
naêm uaån), nhieåm aùi, ñaém tröôùc laøm taùnh. Nghóa laø nhöõng 
nhieåm aùi ñaém tröôùc naày noù raøng buoäc chuùng sanh trong 
luaân hoài tam giôùi, sanh töû khoå laøm nghieäp. do söùc maïnh 
cuûa aùi maø sanh ra naêm thuû uaån kieáp sau.  
 

Chuù thích:  
 
自此以下,明根本煩惱;亦名本惑;本惑有六:一貪,

二嗔,三慢,四無明,五見,六疑;本者,對末而言;蓋指

隨煩惱爲末,此六者乃隨惑之根本也。 
五取蘊者,舉所執之境;取者,執取之義,欲貪爲取;

蘊者,積集義,卽色受等所依之身;蓋所貪取之五蘊

身也。 
執愛下,示能執之體;染愛躭著,顯貪之自相。此

字,指貪之自體。纏縛者,謂被貪所纏縛,不能出三

界;輪廻者,言流轉於五趣也。生苦下,顯貪之業用;
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生是能生 ,卽貪之自體 ;苦是所生 ,卽五取蘊之苦

果。由愛下,結成上文;言由貪愛之力, 增長煩惱, 惑
未来果, 故云生五取蘊。 

 
Töø ñaây trôû xuoáng, laø thuyeát minh caùc caên baûn 

phieàn naõo; cuõng goïi baûn hoaëc; baûn hoaëc coù saùu: 1. 
Tham 2. Saân 3. Maïn 4. Voâ minh (si) 5. Kieán 6. Nghi; 
Baûn (laø goác) ñoái laïi laø maït (laø ngoïn); bôûi vì tuyø 
phieàn naõo laø maït, saùu phaùp naày laø caên baûn cuûa tuyø 
phieàn naõo. 

“Naêm thuû uaån”, laø neâu caûnh chaáp thuû; “thuû” laø 
nghóa chaáp thuû, ham muoán laø thuû; “uaån” laø nghóa 
tích taäp, töùc saéc, thoï. Töôûng…  laø sôû y cuûa thaân, bôûi 
vì tham chaáp thuû thaân naêm uaån vaäy. 
 Töø “chaáp aùi”…  trôû xuoáng, laø noùi theå cuûa naêng 
chaáp thuû; “nhieãm aùi ñam tröôùc”, laø noùi töï töôùng cuûa 
tham, chöõ “thöû” laø chæ töï theå cuûa tham. “Trieàn 
phöôïc” (troùi buoäc) laø bò tham troùi buoäc, khoâng ra 
khoûi ba coõi; “Luaân hoài” laø löu chuyeån trong naêm 
thuù. “Sanh khoå”…  trôû xuoáng, laø hieån thò nghieäp 
duïng cuûa tham. “Sanh” laø naêng sanh, töùc töï theå cuûa 
tham; “Khoå” laø sôû sanh, töùc khoå quaû, cuûa chaáp thuû  
naêm uaån. “Do aùi” trôû xuoáng, keát thuùc vaên treân:  
 Noùi do söùc maïnh cuûa tham aùi, taêng tröôûng phieàn 
naõo, maø chieâu caûm quaû baùo vò lai, cho neân goïi laø 
sanh khôûi naêm thuû uaån. 

Luaän vaên:  
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云何瞋?謂於群生損害為性,住不安隱,及惡行

所依為業。不安隱(此下恐脫等字)者,謂損害他,

自住苦故。 

 
 Vaân haø saân? Vò ö quaàn sinh toån haïi vi taùnh, truù baát an 
oån, caäp aùc haïnh sôû y vi nghieäp. Baát an aån (thöû haï khuûng 
thoaùt ñaúng töï ) giaû, vò toån haïi tha, töï truù khoå coá. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø saân? Nghóa laø toån haïi quaàn sanh laø taùnh. AÊn 
ôû khoâng yeân oån vaø nöông vaøo aùc haïnh laøm nghieäp duïng. 
Baát an oån nghóa laø toån haïi ngöôøi khaùc, töï mình oâm loøng 
phieàn muoän khoå ñau. 
 

Chuù thích: 
 
羣生,卽有情之異名;此顯所害之境;損害者,卽嗔

之自性;此顯能害之體也。住不下,顯嗔之業用。隱

與穩通;不安隱,猶言不安淨;謂嗔令心熱惱,故云住

不安隱,此指意業言;惡行,就身業言;謂因嗔恚,意識

不安静;五識亦隨之不安静,發動種種惡行;是不安

隱及惡行,皆依嗔恚而起也。所依,指嗔之自體;能
依,卽不安隱及惡行也。 

及者,身與意各有界畔,是相違義;意業身業,俱是

依嗔而起,又是合集義也。 
不安下,結成上文:不安隱下,疑有等字,等取惡
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行。損害他者,釋上惡行二字,就身業言。自住苦者,
謂心懷嗔恚,自住於苦,釋上不安隱三字, 就惡業

言。 
 
“Quaàn sanh” laø teân khaùc cuûa höõu tình, ñaây laø noùi 

caûnh sôû haïi; “toån haïi” laø töï taùnh cuûa saân taâm sôû, laø 
theå cuûa naêng haïi. 
 Töø “truù baát an… ” trôû xuoáng, laø thuyeát minh veà 
nghieäp duïng cuûa saân. Chöõ “aån” vôùi “oån” gioáng 
nhau, thoâng nghóa vôùi nhau; “Baát an oån” (oån) nhö 
noùi khoâng an tònh. Nghóa saân laøm cho taâm böùc baùch, 
nhieät naõo, cho neân noùi truù baát an aån (oån), ñaây laø chæ 
yù nghieäp. “AÙc haïnh”, laø chæ thaân nghieäp; nghóa laø 
nhaân vì saân nhueá, yù thöùc khoâng an tònh, naêm thöùc 
cuõng theo ñoù khoâng an tònh maø khôûi sinh caùc loaïi aùc 
haïnh; nhö vaäy laø baát an aån vaø aùc haïnh, ñeàu nöông 
vaøo saân nhueá maø sinh khôûi “Sôû y”, laø chæ töï theå cuûa 
saân taâm sôû; “Naêng y”, töùc laø baát an aån vaø aùc haïnh 
vaäy. 
 Chöõ “caäp”, laø thaân vaø yù moãi nghieäp ñeàu coù laøn 
möùc caûnh giôùi rieâng, laø nghóa töông vi (traùi nhau); yù 
nghieäp thaân nghieäp ñeàu nöông vaøo saân taâm sôû maø 
sinh khôûi, laïi cuõng laø nghóa hieäp taäp. 
 Töø “baát an”…  trôû xuoáng, laø keát thaønh ñoaïn vaên 
treân. 
 Töø “baát an oån”…  trôû xuoáng, nghi laø coù theâm chöõ 
“ñaúng”, thì chöõ ñaúng ñoù, bao goàm caû aùc haïnh. “Toån 
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haïi tha”, laø giaûi thích hai chöõ “aùc haïnh”, ôû treân, laø 
ñöùng treân thaân nghieäp maø noùi. “Töï truù khoå”, nghóa 
laø taâm oâm saân nhueá, neân töï mình ôû trong tình traïng 
ñau khoå, laø giaûi thích ba chöõ “baát an oån”; ñoù laø ñöùng 
treân yù nghieäp maø noùi. 

 
Luaän vaên:  
 

 云何慢?慢有七種:謂慢,過慢,過過慢,我慢,增

上慢,卑慢,邪慢.云何慢?謂於劣計己勝,或於等計

己等;如是心高舉為性。 
 

 Vaân haø maïn? Maïn höõu thaát chuûng: vò maïn, quaù maïn, 
quaù quaù maïn, ngaõ maïn, taêng thöôïng maïn, ty maïn, taø 
maïn. Vaân haø maïn? Vò ö lieät keá kyû thaéng; hoaëc ö ñaúng keá 
kyû ñaúng; nhö thò taâm cao cöû vi taùnh.  

 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø maïn? Maïn coù baûy loaïi? Ñoù laø 1. Maïn  2. 
Quaù maïn 3. Quaù quaù maïn 4. Ngaõ maïn 5. Taêng thöôïng maïn 
6. Ty maïn 7. Taø maïn Sao goïi laø maïn? Nghóa ñoái vôùi ngöôøi 
mình thua keùm, maø cho mình hôn; hoaëc ñoái vôùi ngöôøi baèng 
mình, mình cho minh baèng (ñaúng) ngöôøi. Nhö vaäy maø sanh 
taâm cao coáng laøm taùnh.  

 
 
Chuù thích:  
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慢有七種:就慢之差別而分爲七也。於劣者,慢
所起之境;計已勝者,顯慢之自體;於等計以等亦同;
計已等者,言自思我與彼相等也。心高舉者, 慢之

總名; 唯是心高舉, 其差別則有七也。 
 
Maïn coù baûy thöù: caên cöù vaøo söï sai bieät cuûa maïn 

maø chia laøm bay thöù. Chöõ “ö lieät” laø caûnh laøm cho 
maïn sanh khôûi. “Keá kyû thaéng”, laø laøm roõ töï theå cuûa 
maïn; “Ö ñaúng keá kyû ñaúng” cuõng ñoàng nhö vaäy; “Keá 
kyû ñaúng”, laø töï mình suy nghó, ta vaø ngöôøi kia baèng 
nhau. “Taâm cao cöû”, laø toång danh cuûa maïn; toång 
taùnh cuûa maïn, chæ laø caùi taâm cao cöû “coáng cao”, söï 
sai khaùc thì coù 7. 

 
Luaän vaên:  

 
云何過慢?謂於等計己勝,或於勝計己等;如是

心高舉為性。 
 
Vaân haø quaù maïn? Vò ö ñaúng keá kyû thaéng, Hoaëc ö 

thaéng keá kyû thaéng; nhö thò taâm cao cöû vi taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø quaù maïn? Nghóa laø ñoái vôùi ngöôøi baèng mình, 
mình cho laø mình hôn; hoaëc ñoái vôùi ngöôøi hôn mình, mình 
cho laø mình baèng ngöôøi. Nhö vaäy taâm cao ngaïo laøm taùnh. 

Chuù thích:  
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過慢者,謂於等計勝,於勝計等,乃過於前慢;前慢

尙輕,此慢更重也。 
 
“Quaù maïn”, nghóa ñoái vôùi baèng (ñaúng) maø cho laø 

hôn, ñoái ngöôøi hôn, cho mình baèng ngöôøi. Loaïi maïn 
naày vöôït hôn ñoái vôùi maïn tröôùc (maïn); coù nghóa laø 
maïn tröôùc (maïn) coøn nheï, maïn naày (quaù maïn) caøng 
maïn hôn. 

 
Luaän vaên: 
 
云何過過慢?謂於勝計己勝;如是心高舉為性。 
 

     Vaân haø quaù quaù maïn? Vò ö thaéng keá kyû thaéng; nhö thò 
taâm cao cö vi taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø quaù quaù maïn? Nghóa laø ñoái vôùi ngöôøi hôn 
mình maø cho mình hôn; nhö vaäy maø khôûi taâm cao ngaïo laøm 
taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
過過慢者, 謂於勝計已勝; 更過於前之過慢也。  
 
“Quaù quaù maïn”, nghóa laø ñoái vôùi ngöôøi hôn maø 

cho mình hôn; laïi quaù hôn ñoái vôùi loaïi quaù maïn 
tröôùc. 
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Luaän vaên:  
 
云何我慢?謂於五取蘊;隨計為我,或為我所;如

是心高舉為性。 

 
Vaân haø ngaõ maïn? Vò ö nguõ thuû uaån; tuy keá vi ngaõ, 

hoaëc vi ngaõ sôû; nhö thị taâm cao cöû vi taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø ngaõ maïn? Nghóa ñoái vôùi naêm thuû uaån, theo 
ñoù chaáp thuû laøm ngaõ, hoaëc chaáp laøm ngaõ sôû höõu (caùi ngaõ sôû 
höõu cuûa ta); nhö vaäy sanh taâm cao ngaïo laøm taùnh. 
 

Chuù thích:  
 
我慢者, 執五取蘊爲我, 或執爲我所而起慢也。  
 
“Ngaõ maïn”, laø chaáp naêm thuû uaån laøm ngaõ, hoaëc 

chaáp laøm ngaõ sôû maø khôûi maïn. 
 
Luaän vaên:  
 

 云何增上慢?謂未得增上殊勝所證之法,謂我已

得如是心高舉為性。增上殊勝所證法者,謂諸聖果,

及三摩地,三摩鉢底等;於彼未得,謂我已得,而自

矜倨。 
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 Vaân haø taêng thöôïng maïn? Vò vò ñaéc taêng thöôïng thuø 
thaéng sôû chöùng chi phaùp, vò ngaõ dó ñaéc nhö thò taâm cao cöû 
vi taùnh. Taêng thöôïng thuø thaéng sôû chöùng phaùp giaû, vi chö 
thaéng quaû, caäp tam ma ñòa, tam ma baït ñeà ñaúng; ö bæ vò 
ñaéc, vò ngaõ dó ñaéc, nhi töï caêng cöù. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø taêng thöôïng maïn? Nghóa laø chöa chöùng ñaéc 
phaùp thuø thaéng toái thöôïng, maø noùi ñaõ chöùng ñaéc. Nhö vaäy 
khôûi taâm cao ngaïo laøm taùnh. Phaùp chöùng ñaéc thuø thaéng toái 
thöôïng, laø caùc thaùnh quaû, vaø tam ma ñòa, tam ma baït ñeå v.v. 
ñoái vôùi caùc quaû phaùp ñoù, chöa chöùng ñaéc maø noùi ta ñaõ 
chöùng ñaéc, vaø töï khoe khoang. 

 
Chuù thích: 
 
以下三種慢:均依德而起;德者,有所得也;增上

慢,(内外道)邪慢,(外道)於未得之法,自謂已得而起;
卑慢,就已得之法,計有多少而起。 

增上殊勝者 ,言所證之法 ,加增而上特殊優勝

也。諸聖果,就人而言: 如小乘有須陀洹斯陀含阿

那含阿羅漢四果;於未證得須陀洹果時,謂我已得之;
於未證得斯陀含果時,謂我已得之類;此卽增上慢

也。三摩地, 此名定,亦云等持,謂平心持心,專注不

散也。三摩鉢底,此云等至,謂依定心所之勢力,令
身心等有安相,至此等位,名爲等至;若於未證得三

摩地,三摩鉢底時,而謂我以得,此卽增上慢也。及

者,人與法不同,各有界畔,是相違義;又同爲慢所起

之境,有合集義也。彼字,指上聖果及三摩地等。未
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得計得,是此慢相。矜倨,猶驕傲也。  
 
Ba loaïi maïn döôùi ñaây, ñeàu nöông caùc quaû ñöùc 

maø khôûi. “Ñöùc” laø chæ sôû ñaéc; “Taêng thöôïng maïn” 
(noäi, ngoaïi ñaïo), “taø maïn” (ngoaïi ñaïo) ñoái vôùi phaùp 
chöa chöùng ñaéc, noùi ñaõ chöùng ñaéc maø sanh khôûi; 
“Taø maïn”, laø ñoái vôùi phaùp ñaõ chöùng ñaéc, keå coù 
nhieàu ít maø sanh khôûi . “Taêng thöôïng thuø thaéng”, laø 
noùi caùc phaùp ñaõ chöùng, gia taêng ñi leân, ñaëc thuø öu 
thaéng. “Chö thaùnh quaû”, laø caên cöù loaøi ngöôøi maø 
noùi; nhö tieåu thöøa coù 4 quaû : Tu ñaø hoaøn, Tö ñaø 
haøm, A na haøm, A la haùn; khi chöa chöùng ñaéc quaû 
Tu ñaø hoaøn, noùi laø ta ñaõ chöùng ñaéc; khi chöa chöùng 
ñaéc quaû Töø ñaø haøm maø noùi ta ñaõ chöùng ñaéc …  Nhö 
vaäy laø taêng thöôïng maïn. 
 “Tam ma ñòa” trôû xuoáng, laø caên cöù treân phaùp maø 
noùi : Tam ma ñòa, dòch laø ñònh, cuõng goïi Ñaúng trì, 
nghóa laø bình taâm, trì taâm, chuyeân chuù khoâng taùn 
thaát vaäy. 
 “Tam ma baït ñeå”, Hoa dòch laø Ñaúng chí, nghóa laø 
nöông vaøo theå löïc cuûa ñònh taâm sôû, khieán thaân taâm 
bình ñaúng, coù ñöôïc traïng thaùi an hoaø, ñeán ñaây laø 
Ñaúng giaùc vò, goïi laø “Ñaúng chí” (ñeán ñòa vò Ñaúng 
giaùc); Neáu khi chöa chöùng ñaéc tam ma ñòa, tam ma 
baït ñeå, maø noùi ta ñaõ chöùng ñaéc, thì ñoù laø taêng 
thöôïng maïn vaäy. 
 “Laäp” laø noùi ngöôøi vaø phaùp khoâng ñoàng nhau, 
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moãi moät ñeàu coù giôùi haïn rieâng, ñoù laø nghóa töông vò; 
laïi cuõng ñoàng laø caûnh cuûa maïn sanh khôûi, coù nghóa 
laø hieäp taäp. 
 Chöõ “bæ” laø chæ caùc thaùnh quaû treân, vaø tam ma 
ñòa. Chöa ñaéc noùi ñaéc, laø hình töôùng cuûa taêng 
thöôïng maïn naày. 
 “Caêng cöù” (töï khoe khoang), laø do kieâu ngaïo 
vaäy. 
 

Luaän vaên:  
 
云何卑慢?謂於多分殊勝,計己少分下劣;如是

心高舉為性。 

  
 Vaân haø Ty maïn? Vò ö ña phaàn thuø thaéng, keá dó thieáu 
phaàn haï lieät; nhö thò taâm cao cöû vi taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø Ty maïn? Nghóa laø trong ña phaàn thuø thaéng, 
keå mình coù thieáu phaàn haï lieät. Nhö vaäy sanh taâm cao coáng 
laøm taùnh. 

 
Chuù thích:  
 
卑慢者,自居卑而起慢也;如在家或出家者,於他

人工巧持戒等德,多分殊勝之中,而謂自以少分而劣;
心生高舉,名爲卑慢。問,既云卑慢何以高舉?答,於
他則多而勝,於己則少而劣,有增已之心,故亦說爲
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高舉。  
 
“Ty maïn”, laø töï mình an phaän trong söï thaáp keùm 

maø khôûi taâm maïn. Nhö taïi gia hoaëc xuaát gia, ñoái 
ngöôøi khaùc mình coù caùc coâng ñöùc tu taäp trì giôùi … , 
trong ña phaàn thuø thaéng, maø töï cho mình laø thieåu 
phaàn, heøn keùm, khôûi taâm cao ngaïo, goïi laø ty maïn. 
 Hoûi : Ñaõ noùi ty maïn, taïi sao laïi cao cöû? Ñaùp, Ñoái 
vôùi ngöôøi khaùc thôøi nhieàu maø thuø thaéng, ñoái vôùi 
mình thì ít maø thaáp keùm, maø coù taâm naâng mình leân, 
cuõng goïi laø cao cöû. 
 
 Luaän vaên: 
 

云何邪慢?謂實無德,計己有德;如是心高舉為

性。 

 
 Vaân haø taø maïn? Vò thaät voâ ñöùc, keá dó höõu ñöùc; nhö thò 
taâm cao cöû vi taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø taø maïn? Nghóa laø thaät khoâng coù ñöùc, maø cho 
mình coù ñöùc. Nhö vaäy sanh taâm cao coáng laøm nghieäp. 

 
 
Chuù thích: 
 
上文卑慢,就已得之法而起;此與增上慢,同就未
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得之法而。己實無德, 而自謂有殊勝功德, 恃以高

舉;故名邪慢。 
 
Vaên tröôùc ñaây veà ty maïn, laø caên cöù vaøo phaùp 

mình chöùng vaø sanh khôûi; Ñaây (ty maïn) cuøng vôùi 
taêng thöôïng maïn, ñoàng caên cöù vaøo phaùp chöa chöùng 
ñaéc maø sinh khôûi. Quaû thaät mình khoâng coù ñöùc, maø 
töï goïi mình coù coâng ñöùc thuø thaéng. YÛ vaøo söï cao 
ngaïo aáy, cho neân goïi laø taø maïn. 

 
Luaän vaên: 

 
下生敬重所依為業。謂於尊者,及有德者而起

倨慠。不生崇重。 

 
Baát sanh kính troïng sôû y vi nghieäp. vò ö toân giaû, caäp 

höõu ñöùc giaû nhi khôûi cöù ngaïo, baát sanh suøng troïng. 
 

∗  ∗ 
∗ 

 Khoâng sanh taâm kính troïng, nöông ñoù laøm nghieäp. 
nghóa laø ñoái vôùi nhöõng vò ñaùng toân troïng, vaø caùc vò coù ñöùc 
maø khôûi taâm cao ngaïo, khoâng sanh taâm suøng troïng. 

 
 
Chuù thích: 
 
不生敬重,顯慢之業用。所依,指慢之自體,卽高
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舉性,依此故不生敬重也。謂於下,結成上文;尊者,
指父母師長,於以爲親;其他有德者,於已 爲疏;親蔬

有界畔,是相違義;然俱是僈所起之境,又有合集義;
故云及。 起倨傲是因,不生崇重是果。  

 
“Baát sanh kính troïng”, laø chæ nghieäp cuûa maïn. 

“Sôû y”, laø töï theå cuûa maïn, töùc laø taùnh cao ngaïo; 
nöông vaøo taùnh ñoù, cho neân khoâng sanh taâm kính 
troïng. 
 “Vò ö” trôû xuoáng, laø keát thaønh vaên treân : “Toân”, 
laø chæ cha meï sö tröôûng, ñoái vôùi mình laø ngöôøi thaân; 
nhöõng ngöôøi khaùc coù ñöùc, ñoái vôùi mình laø ngöôøi sô; 
Thaân vaø sô, coù ranh giôùi laø nghóa töông vi; nhöng 
cuõng ñeàu laø laøm cho maïn sinh khôûi, laïi coù nghóa 
hieäp taäp; cho neân noùi “caäp” (caäp höõu ñöùc… ) khôûi 
cao ngaïo laø nhaân, khoâng sanh söï suøng troïng laø quaû. 
 

Luaän vaên: 
 
云何無明?謂於業,果,諦,寶,無智為性。此有

二種:一者俱生,二者分別。又欲界貪,瞋及以無明,

為三不善根:謂貪不善根,瞋不善根,癡不善根。 

此復俱生不俱生分別所起:俱生者,謂禽獸等;

不俱生者,謂貪相應等;分別者,謂諸見相應.與虛

妄決定,疑,煩惱所依為業。 
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 Vaân haø voâ minh? Vò ö nghieäp, quaû, ñeá, baûo, voâ tri vi 
taùnh. thöû höõu nhò chuûng: Nhaát giaû caâu sanh, nhò giaû phaân 
bieät. Höïu duïc giôùi tham, saân caäp dó voâ minh, vò tam baát 
thieän caên: Vò tham baát thieän caên, saân baát thieän caên, si 
baát thieän caên. 
 Thöû phuïc caâu sanh baát caâu sanh phaân bieät sôû khôûi: 
Caâu sanh giaû, vò caàm thuù ñaúng; baát caâu caâu sanh giaû, vò 
tham töông öng ñaúng; phaân bieät giaû, vò chö kieán töông 
öng. Dö hö voïng quyeát ñònh, nghi, phieàn naõo sôû y vi 
nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø voâ minh? Nghóa laø ñoái vôùi nghieäp. quaû, ñeá, 
baûo, voâ tri laø taùnh. ÔÛ ñaây coù hai loaïi: 1. Caâu sanh 2. Phaân 
bieät. Vaû laïi, ôû coõi duïc, tham, saân vaø voâ minh (si) laø ba loaïi 
baát thieän caên: tham baát thieän caên, saân baát thieän caên, si baát 
thieän caên. Ñaây laïi laø do caâu sanh, baát caâu sanh, phaân bieät 
sanh khôûi; Caâu sanh, nghóa laø caàm thuù …, baát caâu sanh, 
nghóa laø töông öng vôùi tham …, phaân bieät, nghóa töông öùng 
vôùi caùc kieán hoaëc. Cuøng vôùi hö voïng quyeát ñònh, nghi, phieàn 
naõo sôû y laøm nghieäp duïng. 

 
Chuù thích:  
 
無明卽是癡,愚而且闇也。業,果,諦,寳,舉無明所

之法;其解釋詳見上文信心所下。無智爲性,示無明

之自體。此有下,示無明之差別;俱生者,任運而起;
分別者,思察而生。又欲下,釋根名之所以,謂對上

無貪無嗔無癡三善根,而名爲三不善根也。此復下,
釋無明更有三種差別:俱生者,是任運而起,非唯禽
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獸,廣通一切有情纇,故云等今就易顯而舉禽獸也;
不俱生者,謂與貪等共行,迷於事理,故云相應;是卽

煩惱共行無明;分別起者,言與諸見相應,由分別而

起邪見,唯迷於理,是謂不共獨行 無明。與虛妄下,
釋無明之業用;虛妄決定者,邪見也;邪見爲先,後方

生疑; 邪見與疑,屬根本煩惱,皆依無明而起也。  
 
“Voâ minh” töùc laø si, ñaõ ngu maø laïi aùm vaäy. 

Nghieäp. Quaû. Ñeá. Baûo, laø phaùp maø voâ minh sôû y; Söï 
giaûi thích ñaõ thaáy roõ ôû tröôùc ñaây trong phaàn tín taâm 
sôû. 
 “Voâ trí vi taùnh”, laø noùi töï theå cuûa voâ minh. 
 Töø “Thöû höõu”…  trôû xuoáng, noùi veà söï sai bieät cuûa 
voâ minh. “Caâu sanh”, laø maëc tình sanh khôûi, khoâng 
phaûi chæ coù caàm thuù, roäng thoâng, taát caû loaøi höõu tình, 
“Phaân bieät”, laø töø söï suy xeùt maø sanh. 
 Töø “Höïu duïc” trôû xuoáng, laø giaûi thích nguyeân do 
teân cuûa caùc caên, nghóa laø ñoái vôùi voâ tham, voâ saân, 
voâ si ba thieän caên ôû treân, maø goïi laø ba baát thieän caên 
vaäy. 
 Töø “Thöû phuïc”…  trôû xuoáng, giaûi thích voâ minh 
laïi coù ba loaïi sai bieät: “Caâu sanh”, laø maëc tình sinh 
khôûi, khoâng phaûi chæ coù caàm thuù maø thoâng roäng 
khaép taát caû loaøi höõu tình, cho neân noùi “Ñaúng”; nay 
caên cöù vaøo söï bieán ñoåi, maø chæ neâu caàm thuù vaäy. 
“Baát caâu sanh”, nghóa laø cuøng coäng haønh vôùi 
tham…  meâ caû söï vaø lyù, cho neân goïi töông öng, töùc 
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laø voâ minh coäng haønh vôùi phieàn naõo; phaân bieät khôûi, 
laø noùi cuøng caùc loaïi kieán chaáp töông öng do phaân 
bieät maø sanh taø kieán, ñaây chæ meâ lyù neân goïi laø baát 
coäng, maø ñoäc haønh voâ minh. 
 “Döï hö voïng” trôû xuoáng, laø giaûi thích nghieäp 
duïng voâ minh. “Hö voïng quyeát ñònh”, laø taø kieán; taø 
kieán tröôùc, sau môùi sanh ra si; taø kieán vaø si laø thuoäc 
caên baûn phieàn naõo, ñeàu nöông voâ minh maø sanh 
khôûi. 
 

Luaän vaên:  
 
云何見?見有五種:謂薩迦耶見,邊執見,邪見,

見取,戒取。云何薩迦耶見?謂於五取蘊,隨執為我,

或為我所,染慧為性。 

薩,謂敗壞義;迦耶,謂和合積聚義;即於此中,

見一,見常,異蘊有我,蘊為我所等。何故復如是說?

謂薩者破常想,迦耶破一想,無常積集,是中無我及

我所故。染慧者,謂煩惱俱。一切見品所依為業。 

  
 Vaân haø kieán? Kieán höõu nguõ chuûng: vò taùt- gia- da- 
kieán, bieân chaáp kieán, taø kieán, kieán thuû, giôùi caám thuû. Vaân 
haø taùt- gia- da- kieán? Vò ö nguõ thuû uaån, tuøy chaáp vi ngaõ, 
hoaëc vi ngaõ sôû, nhieåm tueä vi taùnh. 
 Taùt, vò baïi hoaïi nghóa; giaø da, vò hoaø hôïp tích tuï nghóa; 
töùc ö thöû trung, kieán nhaát, kieán thöôøng, dò uaån höõu ngaõ, 
uaån vi ngaõ sôû ñaúng. Haø coá phuïc nhö thò thuyeát? Vò taùt giaû 
phaù thöôøng töôûng, giaø da giaû phaù nhaát töôûng, voâ thöôøng 
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tích taäp, thò trung voâ ngaõ caäp ngaõ sôû coá. Nhieåm tueä giaû, vò 
phieàn naõo caâu. Nhaát thieát kieán phaåm sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø kieán? Kieán coù naêm loaïi: Taùt- giaø- da- kieán, 
bieân chaáp kieán, taø kieán, kieán thuû, giôùi caám thuû. Theá naøo laø 
taùt giaø da kieán? Nghóa laø ñoái vôùi nguõ thuû uaån, theo ñoù chaáp 
laøm ngaõ hoaëc laø ngaõ sôû höõu. 
 Nhieåm tueä laøm taùnh. Chöõ “Taùt”, coù nghóa laø baïi hoaïi. 
“Giaø da”, coù nghóa laø hoaø hôïp tích tuï; töùc trong thaân baïi 
hoaïi tích tuï naày, chaáp nhaát kieán, thöôøng kieán (chaáp nhaát, 
chaáp thöôøng), chaáp ngoaøi uaån coù ngaõ, chaáp uaån laø ngaõ sôû… 
Taïi sao laïi noùi nhö vaäy? Laø vì noùi “Taùt”, laø phaù yù töôûng 
chaáp thöôøng, noùi “Giaø da” laø phaù yù töôûng chaáp moät, voâ 
thöôøng tích taäp, laø trong ñoù khoâng coù ngaõ vaø ngaõ sôû. 
“Nhieåm tueä”, laø caùc loaïi phieàn naõo. Laáy caùc loaïi kieán chaáp 
laøm nghieäp duïng. 
 

Chuù thích: 
 
五取蘊,舉我之所緣境;卽指色受等五者,此五取

蘊,是我之所緣境也。隨執下,顯能執相;凡於五取

蘊執爲我,或我所者;如執色蘊爲我則以受想等四蘊

爲我所;乃至執識蘊爲我,則以色受等四蕴爲我所;
於此五蘊,隨以一爲我,四爲我所,故云隨也染慧下,
顯薩迦耶見之自體;染慧,染污之慧心所也。 

薩謂下,釋字義;薩迦耶見,此云壞身見;薩是敗壞

義,敗壞故非常;迦耶是火合積聚義,此云身,積聚故

非一;外道於五取蘊起或常,或一之想,今欲破之,故
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立薩迦耶見之名。 
卽於下,舉所破之義;外道計我,不外卽蘊爲我離

蘊爲我二種:卽者, 不離之義,此中,指敗壞積聚之身

而言;卽此敗壞積聚之身,而起種種見也。或不積聚

義,而於身起一見;或不解敗壞無常義,而於身起常

見;因此執我我所;此計卽蘊爲我也。異者,離也;異
蘊有我者,言離開此五蘊身,別有一神我;此計離蘊

爲我也。蘊爲我所者,無論卽蘊離蘊,皆執蘊等爲我

所也。 
何故下 ,舉能破之義。先問云?何故復如是說

耶。答云, 爲破外道見常見一想;諸外道於敗壞無

常中見常,於積聚相中計一,故立薩迦耶見以破之。

無常積集下,結成上意。 
染慧下釋薩迦耶見之自體;慧是別境心所,通於

三性;此云染,乃是惡性,非善性,非無記性,故云與煩

惱俱也。 
一切下;舉薩迦耶見之業用。一切見者,卽一切

惡見;品者,品纇差別;一切見之起,皆依薩迦耶爲根

也。 
 
“Nguõ thuû uaån” laø noùi caûnh sôû duyeân cuûa ngaõ, töùc 

laø saéc, thoï…  naêm thöù, naêm uaån naày laø caûnh sôû 
duyeân cuûa ngaõ. 
 Töø “tuøy chaáp” trôû xuoáng, laø noùi hình töôùng naêng 
chaáp; phaøm ñoái vôùi nguõ thuû uaån chaáp laøm ngaõ, hoaëc 
ngaõ sôû; nhö chaáp saéc uaån laø ngaõ, thì laáy boán uaån coøn 
laïi, thoï, töôûng…  laøm ngaõ sôû; cho ñeán chaáp thöùc laøm 
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ngaõ, thì laáy boán uaån coøn laïi laø saéc, thoï…  laøm ngaõ 
sôû. Ñoái vôùi naêm uaån naøy, tuøy theo ñoù laáy moät laøm 
ngaõ, coøn boán loaïi kia laø ngaõ sôû, cho neân goïi laø Tuyø. 
 “Nhieãm tueä”…  trôû xuoáng, laø noùi töï theå cuûa taùt- 
giaø- ñoái vôùi- da- kieán; “Nhieãm tueä” laø tueä taâm sôû 
nhieãm oâ. 
 “Taùt vò” trôû xuoáng, laø giaûi thích chöõ nghóa; “Taùt 
giaø da kieán”, Hoa dòch laø Hoaïi thaân kieán; “Taùt” laø 
nghóa baïi hoaïi, vì hö hoaïi cho neân chaúng phaûi 
thöôøng coøn; “Giaø da”, coù nghóa laø hoaø hôïp tích tuï, 
thaân naày do tích tuï neân chaúng phaûi moät; ngoaïi ñaïo 
ñoái vôùi naêm thuû uaån naày khôûi yù töôûng chaáp thöôøng 
hoaëc chaáp moät. Nay vì muoán phaù caùc kieán chaáp ñoù, 
cho neân laäp ra teân taùt giaø da kieán. 
 “Töùc ö” trôû xuoáng, neân nghóa sôû phaù; ngoaïi ñaïo 
chaáp ngaõ, khoâng ngoaøi hai loaïi: uaån laø ngaõ vaø ly 
uaån laø ngaõ. “Töùc” laø nghóa khoâng ly. “Thöû trung”, laø 
noùi thaân baïi hoaïi tích tuï; töùc thaân baïi hoaïi tích tuï 
naày maø khôûi leân caùc loaïi kieán chaáp. Hoaëc khoâng 
hieåu roõ nghóa tích tuï, maø ñoái thaân uaån khôûi chaáp 
nhaát kieán; hoaëc khoâng hieåu roõ nghóa baïi hoaïi voâ 
thöôøng, maø ñoái vôùi thaân naày khôûi chaáp thöôøng kieán; 
nhaân ñaây chaáp ngaõ, ngaõ sôû; chaáp naày töùc laø chaáp 
uaån laø ngaõ. Uaån laø ngaõ sôû, khoâng luaän laø uaån hay ly 
(ngoaøi) uaån, ñeàu chaáp uaån…  laø ngaõ sôû. 
 “Haø coá”… trôû xuoáng, laø neâu nghóa naêng phaù. 
Tröôùc heát hoûi raèng: taïi sao laïi noùi nhö vaäy? Ñaùp 
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raèng: vì ñeå phaù yù töôûng kieán thöôøng kieán nhaát cuûa 
ngoaïi ñaïo; caùc ngoaïi ñaïo, ñoái vôùi söï baïi hoaïi voâ 
thöôøng, chaáp laø thöôøng, trong caùc töôùng tích tuï, laïi 
chaáp chæ moät. Cho neân laäp taùt giaø da kieán ñeå phaù 
chaáp. 
 “Voâ thöôøng tích tuï”…  trôû xuoáng, ñeå ñuùc keát yù 
treân. 
 “Nhieãm tueä”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích töï theå cuûa 
taùt giaø da kieán; tueä laø bieät caûnh taâm sôû, thoâng caû ba 
taùnh; ôû ñaây noùi nhieåm laø aùc taùnh, chaúng phaûi thieän, 
chaúng phaûi voâ kyù taùnh, cho neân noùi cuøng phieàn naõo 
ñaây ñuû. 
 “Nhaát thieát”…  trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng 
cuûa taùt giaø da kieán. “Nhaát thieát kieán” töùc nhaát thieát 
aùc kieán; “Phaåm” laø phaåm loaïi sai bieät. Taát caû caùc 
kieán chaáp sanh khôûi, ñeàu nöông vaøo taùt giaø da kieán 
laøm caên baûn. 

 
 
Luaän vaên:  
 
云何邊執見?謂薩迦耶見增上力故,即於所取,

或執為常,或執為斷。染慧為性。常邊者,謂執我

自在為遍常等;斷邊者,謂執有作者丈(作應士)夫

等;彼死已不復生;如瓶既破,更無盛用。障中道出

離為業 
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 Vaân haø bieân chaáp kieán? Vò taùt giaø da kieán taêng 
thöôïng löïc coá, töùc ö sôû thuû, hoaëc chaáp vi thöôøng hoaëc 
chaáp vi ñoaïn. Nhieåm tueä vi taùnh. Thöôøng bieân giaû, vò 
chaáp ngaõ töï taïi vi bieán thöôøng ñaúng,; ñoaïn bieân giaû, vò 
chaáp höõu taùc giaû tröôïng (taùc öng sæ) phu ñaúng; bæ töû dó 
baát phuïc sinh; nhö bình kyù phaù, caûnh voâ thaïnh duïng. 
Chöôùng trung ñaïo xuaát ly vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø bieân chaáp kieán? Nghóa taêng theâm naêng löïc 
chaáp thuû ñoái vôùi taùt giaø da kieán, töùc laø ñoái vôùi caùi ngaõ ñaõ 
chaáp thuû hoaëc chaáp thöôøng coøn, hoaëc chaáp ñoaïn dieät. 
Nhieåm oâ tueä laøm taùnh. 
 Thöôøng bieân (chaáp beân thöôøng), nghóa laø chaáp ngaõ töï 
taïi, laø khaép taát caû vaø thöôøng coøn, baát dieät; Ñoaïn bieân (chaáp 
beân ñoaïn) coù nghóa laø chaáp coù taùc giaû tröôïng (sæ). Phu (só 
phu)…; thaân (bæ) naày sau khi cheát, khoâng coøn sanh trôû laïi 
(ngoaïi ñaïo) nhö caùi bình ñaõ vôõ thì khoâng coøn duøng ñöôïc 
nöõa, chöôùng ngaïi trung ñaïo ñeá vaø thaéng haïnh xuaát ly dieät 
ñeá, laøm nghieäp duïng. 

 
Chuù thích: 
 
邊見之邊有二義一邊側義,執於一邊,障礙中道

也。二邊鄙義,見解鄙陋,障礙勝行也。謂薩下,舉
邊見之所依。前薩迦耶見,以執我我所;此卽薩迦耶

見之所取境(五蘊身)上,隨起籩見,而執或斷惑常;故
云增上力也。或執下,示籩見之相。染慧爲性,顯邊

見之自體。常邊下,釋常見;謂外道執有大我,自然
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徧一切處,永久不生不滅,故云徧常,外道常見非一

種,故云等。断邊下,釋斷見;作者,卽我之異名。丈

夫,應作士夫;士夫;言我所受用之具,卽五蘊身;若詳

言之,眼,耳,鼻,等根爲我所受用者。統名士夫;如主

人之受用僮僕,我爲主人,眼,耳,鼻,等爲僮僕也。士

夫通指一切受用具而言,故云等。彼死下,正顯斷見;
外道以爲我身死後,已斷壞無有,猶如瓶已破之後,
更無盛物之作用也。障中下,舉邊見之業用。因果

法,非斷非常(因故非常,果故非斷)故說有中行道諦,
及出離滅諦;今此邊見,乃障此因果法也。  

 
Chöõ “bieân” trong “bieân kieán” coù hai nghóa: 1. 

nghóa bieân traéc: chaáp moät beân; chöôùng ngaïi trung 
ñaïo. 2. nghóa bieân bæ: caùc kieán giaûi thaáp heøn, chöôùng 
ngaïi thaéng haïnh. 
 “Vò taùt giaø… ” trôû xuoáng, neâu caûnh sôû y cuûa bieân 
kieán. Tröôùc ñaây, ñoái vôùi taùt-giaø-da-kieán, ñaõ chaáp 
ngaõ vaø ngaõ sôû; nay ñoái vôùi treân caûnh chaáp thuû cuûa 
taùt-giaø-da-kieán, theo ñoù maø khôûi leân bieân kieán 
(chaáp moät beân) hoaëc thöôøng hoaëc ñoaïn cho neân goïi 
laø taêng thöôïng löïc. 
 “Hoaëc chaáp”…  trôû xuoáng, chæ töôùng cuûa bieân 
kieán. “Nhieãm tueä vi taùnh”, laø noùi töï theå cuûa bieân 
kieán. 
 “Thöôøng bieân”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích thöôøng 
kieán; ngoaïi ñaïo chaáp coù ñaïi ngaõ, bieán khaép taát caû 
caùc nôi, vónh cöõu khoâng sanh khoâng dieät, cho neân 
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goïi laø bieán thöôøng. Chaáp thöôøng cuûa ngoaïi ñaïo 
khoâng phaûi chæ coù moät thöù, cho neân noùi “Ñaúng”. 
 “Ñoaïn bieân”…  trôû xuoáng, giaûi thích ñoaïn kieán; 
“Taùc giaû”, laø teân khaùc cuûa ngaõ. “Tröôïng phu”, neân 
noùi sæ phu; vì “sæ phu” coù nghóa laø tö cuï thoï duïng cuûa 
ngaõ, töùc laø thaân naêm uaån noùi roõ ra laø maét, tai, muõi, 
löôõi…  caùc caên laø sôû thoï duïng cuûa ngaõ, toång hôïp laïi 
goïi laø “sæ phu”; nhö söï thoï duïng cuûa ngöôøi chuû nhaø 
vaø ñaùm giuùp vieäc (gia noâ, noâ boäc… ); ta laø chuû nhaân, 
maét, tai, muõi…  laø ñaùm ngöôøi giuùp vieäc.sæ phu, thoâng 
chæ cho taát caû nhöng tö cuï thoï duïng, cho neân coù chöõ 
“ñaúng”. 
 “Bæ töû”…  trôû xuoáng, chính laø laøm roõ ñoaïn kieán; 
ngoaïi ñaïo cho raèng thaân ta sau khi cheát laø ñaõ ñoaïn 
hoaïi heát, khoâng coøn gì; cuõng nhö bình, loï sau khi vôõ, 
thì khoâng coøn taùc duïng moät vaät nguyeân veïn. 
 “Chöôùng trung… ” trôû xuoáng, laø noùi nghieäp duïng 
cuûa bieân kieán. Phaùp nhaân quaû khoâng ñoaïn, khoâng 
thöôøng, “nhaân ñaõ chaúng phaûi thöôøng, thì quaû chaúng 
phaûi ñoaïn”, cho neân noùi coù trung haønh ñaïo ñeá vaø 
xuaát ly dieät ñeá; nay bieân kieán naøy, laø chöôùng ngaïi 
phaùp nhaân quaû. 
 

Luaän vaên:  
 
云何邪見?謂謗因果,或謗作用,或壞善事。染慧
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為性。 

謗因者,因謂業煩惱性,合有五支:煩惱有三種:謂
無明,愛,取;業有二種:謂行,及有; 

有者,謂依阿賴耶識諸業種子,此亦名業;如世尊

說:阿難!若業能與未來果,彼亦名有;如是等,此謗名

為謗因。謗果者,果有七支:謂識,名色,六處,觸,受,
生,老死;此謗(下脫名字)為謗果。或復謗無善行惡

行,名為謗因。謗無善行惡行果報,名為謗果。謗無

此世他世,無父無母,無化生眾生;此謗為謗作用。

謂從此世往他世作用;種子任持作用,結生相續作用

等。 

謗無世間阿羅漢等,為壞善事。斷善根為業;不
善根堅固所依為業;又生不善,不生善為業。 

 
 Vaân haø taø kieán? Vò baùng nhaân quaû, hoaëc baùng taùc 
duïng, hoaëc hoaïi thieän söï. Nhieãm tueä vi taùnh. 
  Baùng nhaân giảû, nhaân vi nghieäp phieàn naõo taùnh, hieäp 
höõu nguõ chi: Phieàn naõo höõu tam chuûng; vò voâ minh, aùi, 
thuû; nghieäp höõu nhò chuûng: vò haønh, caäp höõu; 
  Höõu giaû, vò y A laïi da thöùc chö nghieäp chuûng töû, thuû 
dieäc danh nghieäp; nhö Theá toân thuyeát : A nan! Nhöôïc 
nghieäp naêng döï vò lai quaû, bæ dieäc danh höõu; nhö thò ñaúng, 
thöû baùng danh vi baùng nhaân. Baùng quûa giaû, quaû höõu thöùc 
chi: vò thaát, danh saéc, luïc xöù, xuùc, thoï, sanh, laõo ; thöû 
baùng (haï thoaùt danh töï) vi baùng quaû. Hoaëc phuïc baùng voâ 
thieän haïnh, aùc haïnh, danh vi baùng nhaân. Baùng voâ thieän 
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haïnh, aùc haïnh quaû baùo, danh vi baùng quaû. Baùng voâ thöû 
theá tha theá, voâ phuï voâ maãu, voâ hoaù sanh chuùng sanh; thöû 
baùng vi baùng taùc duïng; vò tuøng thöû theá vaõn tha theá taùc 
duïng, chuûng töû nhaäm trì taùc duïng, keát sanh töông tuïc taùc 
duïng ñaúng. Baùng voâ theá gian A la haùn ñaúng, vò hoaïi thieän 
söï. Ñoaïn thieän caên vi nghieäp; baát thieän caên kieân coá sôû y 
vi nghieäp; höïu sanh baát thieän, baát sanh thieän vi nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

 
 Theá naøo laø taø kieán? Nghóa laø huyû baùng nhaân quaû, hoaëc 
huyû baùng taùc duïng, hoaëc hoaïi vieäc toát. Nhieåm oâ tueä laøm 
chaùnh. 
 Huyû baùng nhaân, nghóa laø taùnh nghieäp taùnh phieàn naõo, 
hôïp laïi coù naêm chi: phieàn naõo coù ba chi: voâ minh, aùi vaø 
thuû; nghieäp coù hai chi: haønh vaø höõu;  
 “Höõu”, coù nghóa laø nöông chuûng töû cuûa caùc nghieäp 
trong A laïi da thöùc, ñaây cuõng goïi laø nghieäp nhö Theá toân 
daïy: “Naày, A nan! Neáu nghieäp coù khaû naêng döï phaàn trong 
keát quaû vò lai neân noù cuõng goïi laø höõu”; nhö vaäy v.v, baùng 
naøy goïi laø baùng nhaân. Huyû baùng quaû, quaû coù baûy chi: thöùc, 
danh saéc, luïc xöù, xuùc, thoï, sanh, laõo töû; huyû baùng naày (sau 
chöõ baùng e thieáu chöõ danh) goïi laø baùng quaû. Hoaëc laïi huyû 
baùng khoâng coù haïnh thieän, haïnh aùc; goïi laø baùng nhaân. Quaû 
baùo do huyû baùng khoâng coù haïnh thieän haïnh aùc, goïi laø baùng 
quaû. Huyû baùng khoâng coù ñôøi naày ñôøi khaùc, khoâng cha 
khoâng meï, khoâng coù hoaù sanh, chuùng sanh; huyû baùng nhö 
vaäy laø baùng taùc duïng; nghóa laø taùc duïng töø ñôøi naày qua kieáp 
khaùc, chuûng töû giöõ gìn taùc duïng aáy, keát sanh noái tieáp taùc 
duïng… huyû baùng khoâng coù theá gian, A la haùn… laø phaù hoaïi 
thieän phaùp. Ñoaïn thieän caên laø nghieäp; khoâng coù thieän caên 
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kieân coá laøm choã nöông laø nghieäp; laïi sanh baát thieän, baát 
sanh thieän laø nghieäp. 
 

Chuù thích: 
 
初示謗因果,次示謗作用,後示壞善事,皆邪見之

行相也。染慧爲性,顯邪見之自體。 
謗因者下,釋謗因相。業與煩惱之性,總謂之因,

五支,謂煩惱三種業二種也。 
無明者,十二支中之第一支,有能引發性,引起餘

十一支者也。此爲過去因。愛者,十二支中之第八

支;取者,十二支中之第九支。此爲現在二因。就發

業一邊言,總立無明支;就潤業一邊言,別立愛,取,二
支;無明如生物之芽,故謂之發業;愛如水數數沃潤

此芽;愛之力量加增爲取;故二者謂之潤業,言使此

業滋長也。行者,十二支中之第二支;造作名行,謂
造作身口意三業;其體卽徧行中之思心所,與第六識

正相應;業有現行與種子之差別;行支唯是現行,有
支方是種子。有者。十二支中之第十支也。謂前

業種子,及後識,名色,六處,觸,受,之五果種子,爲愛

取所潤,當引起後有,故名爲有。及者,現行與種子

之界畔,是相違義;然同爲業,又是合集義也。阿賴

耶識卽第八識,此識在因位時,名阿賴耶;其義詳下

文識蘊中;第八識爲所依,種子爲能依,謂能引之業

種子,及所引之五果種子,共依附第八識,能生五果

現行,及生老死等後芽也。諸業種子句,就種子邊言

應名爲有;若業能與未来果句,就現行邊言,應名爲
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業;論文云此亦名業,彼亦名有,乃相互作釋也。如

是等九字,結上文:言若謗議此五支以爲無者,是謗

因也。 
謗果者下,釋謗果相。識者,十二支中之第三支

也。識雖是八種識 
之通稱,然此識支,唯取第八識親因緣種子,以其爲

當来五獸四生總報主故;又託母胎時,必第八識居初

位故;此識支唯取種子不取現行也。名色者,十二支

中之第四支也;此支於五蘊中,除色蘊之五根,受蘊

全分,行蘊中之觸,思,(卽行支)識蘊中之第八本識,及
意根;而取色蘊中之五境,法處色,想蘊全分,行蘊中

之相應法四十八,及不相應法,幷識蘊中前六識等種

子;爲名色支。本識,六根,觸,受,思五法,別立爲支;
故此除之。此名色支,亦唯取種子不取現行。六處

者,十二支中之第五支也;亦名六入;處者,生長義;此
唯取六根種子,尙未生當來之果,在此位時,立爲六

處支。觸者,十二支中之第六支也。觸者,觸境爲名;
是徧行心所之一,此亦唯取種子不取現行。受者,十
二支中之第七支也。領納名受,卽五蘊中之受蘊;亦
徧行心所之一:此亦唯取種子不取現行。生者死者,
十二支中之第十一十二支也;蘊起名生,變異名老,
滅無名死;卽識等五果之現行,於五蘊上,假立此名;
獨不相應行蘊。此二支唯取現行不取種子。此謗

爲謗果五字,結上文:言若謗議此七支,以爲無者,是
謗果也。或復下,就善惡行釋謗因果相。謗無善行

惡行者,言謗議此善行惡行,以爲無有也,謗無善惡

行果報者,言旣無有善惡行,卽決無受果報之理也。
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謗無下,釋謗作用。謗無此世他世者,如衆生在此世

命終之後,轉生他世,邪見外道謗議之,以爲無此世

間,無他世間也。謗無父母者,衆生生死輪轉,如父

命終後,轉生爲子;子命終後,轉生爲父;母終爲女,女
終爲母;邪見外道謗議之,以爲決無是事,世間決定

無父母,卽謗無父母也。謗無火生衆生者,衆生命終,
生色界或生無色界者,皆是火生;邪見外道求彼生處,
不能得見,以爲決定無有火生衆生也。此謗爲謗作

用六字,結上三類。謂從下,就是三纇詳釋其作用

也。此世命終,轉生他世,是從此世間往他世間,謂
之異世往來作用。種子任持者,種子,是父之作用,
任持,是母之作用;謂投胎時,託父之種子,投入母胎,
母能任持之,使其生長,故云種子任持作用。結生相

續者,結生卽指火生;諸獸中皆有火生,先業所招,能
續後有,故云結生相續作用;等者,等取諸法中一切

作用;如水土亦有能生作用也。謗無世間下,釋壞善

事。阿羅漢,是小乘第四果聖者;等者,等取餘三果;
此皆是修集善事所成,若謗議世間決無阿羅漢等,是
壞善事也,斷善下,明邪見之業用。斷善根者,謂由

邪見故, 能斷一切善根,使諸不善根堅固,能治善根

旣斷,所治不善根,無有對治, 故令堅固;此皆依於邪

見也。又者,示第二義。謂能生不善根既堅固,故所

生惡業增盛;亦能生善根已斷,故諸善不得生也。  
 
Tröôùc heát, neâu huyû baùng nhaân quaû, thöù ñeán neâu 

huyû baùng taùc duïng, sau nöõa laø neâu phaù hoaïi vieäc toát, 
ñeàu laø nhöõng haønh töôùng cuûa taø kieán. 
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 “Nhieãm tueä vi taùnh”, laø chæ töï theå cuûa taø kieán. 
 “Baùng nhaân giaû”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích söï 
töôùng cuûa baùng nhaân. “Nghieäp döï phieàn naõo chi 
taùnh”, toång goïi laø nhaân, naêm chi, laø chæ phieàn naõo ba 
chi, nghieäp hai chi.  
 “Voâ minh”, laø chi thöù nhaát trong möôøi hai chi, coù 
khaû naêng daãn phaùt taùnh, daãn khôûi möôøi moät chi coøn 
laïi; ñaây laø nhaân quaù khöù. “AÙi” laø chi thöù taùm trong 
möôøi hai chi; “Thuû”, laø chi thöù chín trong möôøi hai 
chi; ñaây laø hai nhaân hieän taïi. 
 Caên cöù beân phaùt nghieäp maø noùi, neân toång laäp chi 
voâ minh; caên cöù beân nhuaän nghieäp (nghieäp ñaõ ñöôïc 
thaám nhuaàn) maø noùi neân bieät laäp hai chi aùi vaø thuû. 
Voâ minh ví nhö maàm gioáng sinh vaät, cho neân goïi laø 
phaùt nghieäp; aùi ví nhö nöôùc luoân luoân töôùi taåm cho 
maàm gioáng toát töôi; löïc löôïng cuûa aùi gia taêng cho 
thuû; cho neân hai chi naày goïi laø nhuaän nghieäp, nghóa 
laø laøm cho nghieäp theâm lôùn. 
 “Haønh”, laø chi thöù hai trong möôøi hai chi; taïo taùc 
goïi laø haønh, nghóa laø taïo taùc ba nghieäp thaân khaåu vaø 
yù. Caùi theå cuûa noù laø tö taâm sôû trong naêm bieán haønh, 
töông öng chaët cheõ vôùi thöùc thöù saùu. Nghieäp coù hieän 
haïnh vaø chuûng töû sai bieät; chi “Haønh” chæ laø hieän 
haïnh; chi “Höõu” môøi laø chuûng töû. “höõu” laø chi thöù 
möôøi trong möôøi hai chi. Nghóa laø tröôùc do chuûng töû 
cuûa nghieäp  vaø sau chuûng töû naêm quaû laø thöùc, danh 
saéc, saùu xöù, xuùc vaø thoï, ñöôïc Aùi vaø Thuû laøm thaám 
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nhuaàn, seõ daãn khôûi coù ñôøi sau (haäu höõu) cho neân goïi 
laø höõu. 
 Chöõ “Caäp” trong “Caäp höõu”, laø ranh giôùi giöõa 
hieän haïnh vaø chuûng töû, laø nghóa töông vi; nhöng 
cuõng ñoàng laø nghieäp, laïi coù nghóa hieäp taäp. A laïi gia 
thöùc, töùc ñeä baùt thöùc, thöùc naày khi coøn laø nhaân vò, 
goïi laø A laïi da; nghóa noù nhö theá naøo seõ ñöôïc trình 
baøy ôû phaàn thöùc uaån sau. Ñeä baùt thöùc laø sôû y, caùc 
chuûng töû laø naêng y nghóa laø khaû naêng daãn sanh 
chuûng töû nghieäp vaø sôû daãn chuûng töû naêm quaû (thöùc, 
danh saéc, luïc söù, xuùc, thoï). Coïng y vaø phuø thuaän ñeä 
baùt thöùc, naêng sanh hieän haïnh naêm quaû, vaø sanh, laõo 
töû…  cuûa maàm gioáng sau. 
 Caâu “Chö nghieäp chuûng töû”, laø caên cöù beân chuûng 
töû maø noùi, neân goïi “Höõu”. 
 Caâu “Nhöôïc nghieäp naêng döï vò lai quaû”, laø caên 
cöù phaàn hieän haïnh ñeå noùi, neân goïi laø nghieäp. cho 
neân trong Luaän vaên noùi, “ Ñaây cuõng goïi laø ngieäp”. 
Vaø noù cuõng goïi laø höõu, laø hoã töông giaûi thích. 
 Caâu “Nhö thò ñaúng… ” chín chöõ, laø ñuùc keát vaên 
treân, neáu luaän baøn phæ baùng naêm chi naày vaø cho laø 
khoâng coù, thì ñoù laø phæ baùng nhaân. 
 “Baùng quaû giaû”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích haønh 
töôùng huyû baùng quaû. “Thöùc” laø chi thöù ba trong 
möôøi hai chi. Thöùc tuy laø tieáng goïi chung cho caû 
taùm loaïi thöùc, nhöng chi thöùc naøy, chæ ñeå goïi chuûng 
töû thaân nhaân duyeân cuûa ñeä baùt thöùc, bôûi vì noù laø oâng 
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chuû toång baùo töông lai cuûa naêm thuù, boán loaïi sanh. 
Laïi nöõa, khi vaøo thai meï, thì ñeä baùt thöùc ôû vò ñaàu 
tieân; chi “Thöùc” naày chæ caát giöõ chuûng töû maø khoâng 
caát giöõ hieän haïnh. 
 “Danh saùch”, laø chi thöù tö trong möôøi hai chi; chi 
naày ñoái trong naêm uaån, tröø naêm caên cuûa saéc uaån: 
thoï uaån thì toaøn phaàn, xuùc vaø tö (töùc chi haønh) cuûa 
haønh uaån, ñeä baùt baûn thöùc vaø yù caên (töùc maït na) cuûa 
thöùc uaån maø bao goàm naêm caûnh cuûa saéc uaån, phaùp 
xöù saéc, töôûng uaån toaøn phaàn, boán möôi taùm phaùp 
töông öng trong haønh nguõ, vaø caùc phaùp baát töông 
öng, cuøng chuûng töû naêm thöùc tröôùc trong thöùc uaån; 
laø thuoäc chi danh saéc. Boån thöùc, saùu caên, xuùc, thoï, tö 
naêm phaùp, bieät laäp laøm moät chi, neân ôû ñaây noùi tröø 
ra. Chi danh saéc naøy cuõng chæ chaáp thuû chuûng töû maø 
khoâng chaáp thuû hieän haïnh. 
 “Saùu xöù”, laø chi thöù naêm trong möôøi hai chi. 
Cuõng goïi laø saùu nhaäp. “Xöù” coù gnhóa laø sanh tröôûng; 
ôû ñaây chæ caát giöõ chuûng töû saùu caên, maø chöa sanh 
quaû töông lai. Khi ñang ôû vò trí naøy neân laäp laøm chi 
saùu xöù.  
 “Xuùc”, laø chi thöù saùu trong möôøi hai chi. Xuùc, laø 
do tieáp xuùc vôùi traàn caûnh maø coù teân,laø moät trong 
naêm bieán haønh taâm sôû. Ôû ñaây noù cuõng chæ giöõ gìn 
chuûng töû maø khoâng giöõ gìn hieän haïnh. 
 “Thoï”, laø chi thöù baûy trong möôøi hai chi; laõnh 
naïp goïi laø thoï, töùc laø thoï uaån trong naêm uaån; cuõng 
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laø moät trong naêm bieán haønh. Noù cuõng chæ giöõ gìn 
chuûng töû, khoâng giöõ gìn hieän haïnh. 
 “Sanh, laõo töû”, laø chi thöù möôøi moät vaø möôøi hai 
trong möôøi hai chi. Uaån khôûi goïi laø sanh; bieán dò goïi 
laø laõo; dieät heát goïi laø töû; töùc hieän haïnh naêm quaû”: 
Thöùc, danh saéc, luïc xöù, xuùc, thoï, ñoái treân naêm uaån 
maø giaû laäp teân chi naày, thuoãc veà baát töông öng haønh 
uaån. Hai chi naày (sanh, laõo töû) chæ caát giöõ hieän haønh 
maø khoâng caát giöõ chuûng töû. 
 Naêm chöõ “Thöû baùng vi baùng quaû” (huyû baùng naày 
laø huyû baùng quaû), keát thuùc vaên treân, laø noùi neáu baøn 
luaän huyû baùng baûy chi naày (thöùc, danh saéc, luïc 
nhaäp, xuùc, thoï, sanh, laõo töû) cho laø khoâng coù, ñoù laø 
baùng huyû quaû. 
 “Hoaëc phuïc”…  trôû xuoáng, laø caên cöù vaøo thieän, 
aùc haïnh ñeå giaûi thích haønh töôùng cuûa huyû baùng quaû. 
“Huyû baùng khoâng coù haïnh thieän haïnh aùc”, coù nghóa 
laø baøn luaän huyû baùng haïnh thieän, haïnh aùc naày cho 
laø khoâng coù vaäy. 
 “Baùng voâ thieän aùc haïnh quaû baùo”, laø noùi raèng, 
haïnh aùc haïnh thieän ñaõ khoâng coù, töùc quyeát khoâng coù 
lyù ñeå chòu quaû baùo. 
 “Baùng voâ”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích huyû baùng 
taùc duïng. 
 “Baùng voâ thöû theá tha theá”, nhö chuùng sanh noùi 
ñôøi naøy, sau khi maïng chung, chuyeån sanh qua ñôøi 
khaùc, ngoaïi ñaïo taø kieán baøn luaän huyû baùng nhö vaäy 
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ñeå cho khoâng coù theá gian naày, khoâng coù theá gian 
khaùc. 
 “Baùng voâ phuï maãu” nhö chuùng sanh , sanh töû 
luaân hoài, nhö cha meï sau khi maïng chung, chuyeån 
sanh laøm con; sau khi con maïng chung, chuyeån sanh 
laøm meï; meï maïng chung laøm con gaùi, con gaùi maïng 
chung laøm meï; ngoaïi ñaïo taø kieán luaän baøn huyû baùng 
nhö vaäy, quyeát ñònh cho laø khoâng coù nhöõng vieäc nhö 
vaäy,  theá gian quyeát ñònh khoâng coù cha meï, töùc laø 
huyû baùng khoâng coù cha meïï. 
 “Baùng voâ hoaù sanh chuùng sanh”, chuùng sanh 
maïng chung, sanh leân coõi saéc, hoaëc sanh coõi voâ saéc, 
ñeàu laø hoaù sanh, ngoaïi ñaïo taø kieán caàu sanh caùc coõi 
kia (saéc, voâ saéc), laø coõi khoâng theå thaáy ñöôïc, baøn 
luaän nhö vaäy, ñeå quyeát ñònh khoâng coù chuùng sanh 
hoaù sanh. 
 “Thöû baùng vi baùng taùc duïng” (huyû baùng naày laø 
huyû baùng taùc duïng) saùu chöõ naày laø keát thuùc ba loaïi 
huyû baùn treân (baùng nhaân quaû, baùng taùc duïng, baùng 
hoaïi thieän söï). 
 “Vò tuøng… ” trôû xuoáng, laø caên cöù treân ba loaïi 
baùng huyû ñeå giaûi thích roõ veà taùc duïng cuûa chuùng. 
Ñôøi naày thaân maïng keát thuùc, chuyeån sanh ñôøi khaùc, 
laø töø theá gian naày qua theá gian khaùc, goïi ñoù laø taùc 
duïng qua laïi ñôøi khaùc. “Chuûng töû nhaäm trì” : chuûng 
töû, laø taùc duïng cha, nhaäm trì, laø taùc duïng meï; nghóa 
laø khi ñaàu thai nhôø chuûng töû cuûa cha vaøo thai meï, 
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meï coù khaû naêng giöõ gìn, ñeå ñöôïc lôùn leân, cho neân 
goïi taùc duïng chuûng töû nhaäm trì. 
 “Keát sanh töông tuïc”, keát sanh laø chæ hoaù sanh; 
trong caùc thuù ñeàu coù hoaù sanh, tröôùc tieân laø do 
nghhieäp chieâu caûm, khaû naêng noái tieáp ñôøi sau cho 
neân goïi laø taùc duïng keát sanh töông tuïc. 
 “Ñaúng”, laø bao goàm taùc duïng taát caû caùc phaùp, 
nhö nöôùc, ñaát cuõng coù taùc duïng laøm sanh tröôûng. 
 “Baùng voâ theá gian”…  trôû xuoáng, laø giaûi thích 
hoaïi thieän phaùp. “A la haùn”, laø ñeä töù Thaùnh quaû cuûa 
tieåu thöøa. “Ñaúng” laø bao goàm ba thaùnh quaû ñaàu; caùc 
thaùnh quaû naày, ñeàu do tu taäp caùc thieän phaùp maø 
thaønh töïu, neáu luaän baøn huyû baùng cho raèng theá gian 
khoâng coù Thaùnh quaû A la haùn…  laø huyû hoaïi caùc 
thieän phaùp. 
 “Ñoaïn thieän… ” trôû xuoáng, laø noùi nghieäp duïng 
cuûa taø kieán. “Ñoaïn thieän caên, nghóa laø do taø kieán 
cho neân ñoaïn maát taát caû caên laønh, laøm cho baát thieân 
caên caøng theâm kieân coá. Coù theå ñoái trò laïi vôùi thieän 
caên ñaõ ñoïan; baát thieän caên khoâng coù thieân caên ñeå 
ñoái trò cho neân noù caøng theâm kieân coá; taát caû ñeàu do 
taø kieán vaäy. 
  Chöõ “Höïu” trong caâu “höïu sanh baát thieän baát 
sanh thieän vi nghieäp”, laø coù hai nghóa. Nghóa laø 
naêng sanh baát thieän caên ñaõ kieân coá, cho neân sôû sanh 
aùc nghieäp taêng maïnh; cuõng coøn coù nghóa naêng sanh 
thieän caên ñaõ ñoaïn, cho neân caùc thieän khoâng coù ñeàu 
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kieän ñöôïc sanh.       
 

Luaän vaên:  
 
云何見取?謂於三見,及所依蘊,隨計為最,為上,

為勝,為極。染慧為性。三見者,謂薩迦耶,邊執,

邪見。所依蘊者,即彼諸見所依之蘊。業如邪見

說。 

 
 Vaân haø kieán thuû? Vò ö tam kieán, caäp sôû y uaån, tuyø keá 
vi toái, vi thöôïng, vi thaéng, vi cöïc. Nhieåm tueä vi taùnh. Tam 
kieán giaû, vò taùt giaø da, bieân chaáp, taø kieán. Sôû y uaån giaû, 
töùc bæ chö kieán sôû y chi uaån. Nghieäp nhö taø kieán thuyeát. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø kieán thuû, nghóa laø ñoái vôùi ba kieán vaø nöông 
nôi thaân uaån, theo ñoù maø cho laø toái, laø thöôïng, laø thaéng, laø 
cöïc. Nhieåm tueä laø taùnh ba kieán nghóa laø taùt giaø da, bieân 
chaáp taø kieán. Sôû y uaån nghóa laø caùc kieán kia uaån laø nôi 
nöông töïa. Nghieäp gioáng nhö taø kieán ñaõ noùi. 
 

Chuù thích:  
 
見取有攝取執取二義;就其體言,則攝取諸見以

爲體也。就其用言,則執取諸見所計,以爲最上也;
應知見屬他,取屬自,自他相合,卽名見取。三見及

所依蘊,舉所取之境所依蘊者,三見所依之五蘊也。 
及者,三見是能依,五蘊是所依,各有界畔,是相違



150 

義;俱是見取所取之境,又合集義也。 
隨計下,示能執相。謂所計之見有三,隨而計之,

故云隨;計者,計度分別也。隨三見而計度之,以爲

最爲上爲勝爲極;是見取之相也。染慧爲性,顯見取

之自體。薩迦耶,邊執,邪見,詳三見之名。業如邪

見說,言見取之業用,與邪見同也。  
 
Kieán thuû coù hai nghóa: nhieáp thuû vaø chaáp thuû. 

Theo theå maø noùi, thì nhieáp thuû caùc kieán cho laø töï 
theå. Theo duïng maø noùi, thì chaáp thuû caùc kieán, löôïng 
ñaït cho laø toái thöôïng. Neân bieát : “Kieán” laø thuoäc 
tha, “Thuû” laø thuoäc töï, töï tha töông hôïp, töùc laø kieán 
thuû. Tam kieán vaø thaân uaån sôû y, laø neâu caûnh sôû thuû. 
 “Sôû y uaån”, coù nghóa laø naêm uaån laø sôû y cuûa ba 
kieán. 
 “Caáp”, laø ba kieán, laø naêng y, naêm uaån laø sôû y, 
moãi beân ñeàu coù ranh giôùi caùch ngaên, laø nghóa töông 
vi; ñeàu laø caûnh sôû thuû cuûa kieán thuû, laïi laø nghóa hieäp 
taäp.   
  “Tuyø keá… ”trôû xuoáng, noùi veà hình töôùng naêng 
chaáp. Coù nghóa laø, kieán cuûa sôû chaáp coù ba, tuyø theo 
ñoù maø suy löôøng (keá), goïi laø tuyø; “Keá” laø keá ñaït 
phaân bieät; tuyø theo ba kieán keá ñaït phaân bieät, ñeå cho 
laø toái, laø thöôïng, laø thaéng, laø cöïc; ñoù laø haønh töôùng 
cuûa Kieán thuû.   
 “Nhieãm tueä vi taùnh”, laø noùi töï theå cuûa kieán thuû. 
Taùt giaø da, bieân chaáp, taø kieán, ñaõ roõ nhö ñaõ giaûi 
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thích ôû ba kieán tröôùc ñaây.  
 Nghieäp duïng cuûa kieán thuû, cuõng nhö taø kieán ñaõ 
noùi.  

 
Luaän vaên:  

 

云何戒禁取?謂於戒禁及所依蘊,隨計為清淨,

為解脫,為出離。染慧為性。 

戒者,謂以惡見為先,離七種惡。禁者,謂牛狗

等禁,及自拔髮,執三交杖,僧佉定慧等;此非解脫

之因;又計大自在,或計世主,及入水火等;此非生

天之因;如是等彼計為因。所依蘊者,謂即戒禁所

依之蘊。清淨者,謂即說此無間方便,以為清淨;解

脫者,謂即以此解脫煩惱;出離者,謂即以此出離生

死。是如此義,能與無果唐勞疲苦所依為業;無果

唐勞者,謂此不能獲出苦義。 

 
Vaân haø giôùi caám thuû? Vò ö giôùi caám caäp sôû y uaån, tuyø 

keá vi thanh tònh, vi giaûi thoaùt, vi xuaát ly. Nhieåm tueä vi 
taùnh. 
 Giôùi giaû, vò dó aùc kieán vi tieân, ly thaát chuûng aùc. Caám 
giaû, vò ngöu caåu ñaúng caám, caäp töï baït phaùt, chaáp tam 
giao tröôïng, taêng khö ñònh tueä ñaúng; thöû phi giaûi thoaùt 
chi nhaân; höïu keá ñaïi töï taïi, hoaëc keá theá chuû, caäp nhaäp 
thuûy hoaû ñaúng; thöû phi sanh thieân chi nhaân; nhö thò ñaúng 
bæ keá vi nhaân. Sôû y uaån giaû, vò töùc giôùi caám sôû y chi uaån. 
Thanh tònh giaû, vò töùc thuyeát thöû voâ gian phöông tieän, dó 
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vi thanh tònh; giaûi thoaùt giaû, vò töùc dó thöû giaûi thoaùt phieàn 
naõo; xuaát ly giaû, vò töùc dó thöû xuaát ly sanh töû. Nhö thò thöû 
nghóa; naêng döï voâ quaû ñöôøng lao bò khoå sôû y vì nghieäp; voâ 
quaû ñöôøng lao giaû, vò thöû baát naêng hoaïch. Xuaát khoå 
nghóa. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø giôùi caám thuû? Nghóa laø ñoái vôùi giôùi caám vaø 
thaân uaån sôû y, tuyø theo ñoù ñeå löôïng ñaït vaø cho laø thanh tònh, 
laø giaûi thoaùt, laø xuaát ly. Nhieåm tueä laøm taùnh. 
“Giôùi”, nghhóa laø laáy aùc kieán laøm ñaàu, xa lìa baûy ñeàu aùc. 
“Caám”, nghóa laø ngoaïi ñaïo trì giöõ giôùi kính traâu, kính choù, 
vaø giôùi töï thoï khoå, chaáp tam giao tröôïng, taêng khö ñinh 
tueä… ñaây khoâng phaûi laø caùi nhaân cuûa giaûi thoaùt; laïi chaáp 
ñaïi töï taïi, hoaëc chaáp oâng chuû theá gian, vaø vaøo nöôùc vaøo 
löûa… ñaây khoâng phaûi laø caùi nhaân cuûa sanh thieân giôùi; nhö 
vaäy v.v hoï chaáp laøm nhaân. 
 “Sôû y uaån”, töùc laø thaân uaån laø choã nöông töïa cuûa caùc 
caám giôùi. “Thanh tònh”. töùc laø noùi caùc phöông tieän khoâng 
coù yù nghóa naày, ñeå ñaït thanh tònh. “Giaûi thoaùt”, töùc laø laáy 
caùc phöông tieän ñoù, ñeå giaûi thoaùt phieån naõo, “Xuaát ly”, töùc 
laáy ñoù ñeå ra khoûi sanh töû. 
 Nghóa nhö vaäy noù coù theå cuøng vôùi khoâng keát quaû, luoáng 
coâng lao khoå, laøm choã nöông cho nghieäp duïng; “Voâ quaû 
ñöôøng lao”, coù nghóa laø khoâng theå thu hoaïch söï thoaùt khoå. 

 
Chuù thích: 
 
戒者性戒(如,殺,盜,婬,妄等),禁者遮戒(如飮

酒等),雖有性戒遮戒之異,而同是一體也。戒禁及
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所依蘊,擧所取之境;謂戒禁所依之五蘊也。戒禁

是能依,五蘊是所依,及字之義同前。 

隨計下,顯能執相;謂彼就其所戒禁而計度之,

以爲清淨解脫出離也。染慧爲性,示戒禁取之自

體。 

戒者下,舉所執境相;戒禁二種分釋。惡見,指

外道;離七種惡者, 謂離身口七種惡也;殺,盜,淫,

爲身三惡,妄言,綺語,兩舌,惡口,爲口四惡,此釋

戒之行相也。 

禁者下,就解脫生天二宗,釋禁之行相。牛狗禁

者,謂外道或敬牛爲神持牛戒,或敬狗爲神持狗戒,

以爲清淨解脫因。自拔髮者,是自苦戒以自受苦爲

清淨解脫因;三交,乃持自苦戒者之所執也。僧法

者,數論師也;此師雖亦有定慧,然是有漏之定,不

能眞解脫,等者,等取勝論師也。此非句,斥外道之

非;言持牛狗禁者,持自苦戒者,得有漏定者,彼自

以爲清淨解脫因,而實則非解脫之因也。大自在,

欲界之第六天;世主卽大梵天王,爲色界初禪之第

三天;大自在天能生有情類;大梵天能生一切世間,

故云世主;謂外道計大自在天,或世主,爲一切世間

之因,以求命終之後能生天也。入水者,如於恆河

沐浴支體,以爲諸惡除滅,可以生天;入火者,入火

以除罪惡也;此非句,斥外道之非,言彼計自在天,

計世主,或入水火等,以爲生天之因,而實則非生天

之因也。如是句,結上文:如是,指解脫生天二因言

之。所依蘊者下,釋戒禁之所依;謂戒禁依五蘊身

而起也。清淨者下,明能執行相;卽者,不離之義;
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無間亦作無義;由云無意義;謂彼卽以此無意義方

便法,(指戒禁)而自以爲清淨之因。卽以此三字,

亦指戒禁言,謂彼計解脫者,卽以此戒禁爲可解脫

煩惱:計出離者,卽以此戒禁爲能出離生死也。是

如此義下,舉戒禁取之業用。無果,無結果也。唐

勞,空勞苦也;言如此持戒禁者,是毫無結果之勞苦

所依也。不獲出苦,言不得出苦也。 

 

“Giôùi laø taùnh giôùi, (nhö saùt, ñaïo, daâm, voïng… ) 
“Caám” laø giaø giôùi, (nhö uoáng röôïu); tuy coù taùnh giôùi 
giaø giôùi khaùc nhau, maø cuõng ñoàng laø moät giôùi theå. 
 “Giôùi caám caäp sôû y uaån”, laø neâu caûnh sôû chaáp 
thuû; nghóa laø giôùi caám nöông vaøo (sôû y) thaân naêm 
uaån; giôùi caám laø naêng y, thaân uaån laø sôû y, nghóa chöõ 
“Caäp” gioáng nhö tröôùc ñaõ giaûi (ñoaïn giaûi kieán thuû) 
“tuyø keá”... trôû xuoáng, noùi veà hình töôùng naêm chaáp; 
nghóa laø töôùng naêng chaáp naøy caên cöù vaøo sôû giôùi 
caám maø löôïng ñaït, cho  laø thanh tònh, giaûi thoaùt, 
xuaát ly. 
 “Nhieãm tueä vi taùnh”, laø hieån thò töï theå cuûa giôùi 
caám thuû. 
 “Giôùi giaû” trôû xuoáng, laø neâu hình töôùng, cuûa 
caûnh sôû chaáp; phaân laøm hai loaïi giôùi caåm ñeå giaûi 
thhích. “AÙc kieán”, laø chæ ngoaïi ñaïo; “Ly thaát chuûng 
aùc”, laø xa lìa baûy ñeàu aùc nôi thaân vaø khaåu; saùt, ñaïo, 
daâm laø ba aùc nôi thaân; voïng ngoân, yû ngöõ, löôõng 
thieät, aùc khaåu, laø boán aùc nôi mieäng. Ñaây laø giaûi 
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thích haønh töôùng cuûa giôùi. 
 “Caám giaû”…  trôû xuoáng, laø caên cöù vaøo giaûi thoaùt 
vaø sanh thieân hai toâng ñeå giaûi thích haønh töôùng cuûa 
“Caám”. 
 “Ngöu caåu caám”, laø ngoaïi ñaïo, hoaëc toân kính 
traâu laøm thaàn, neân giöõ “Ngöu giôùi”, hoaëc toân kính 
choù laøm thaàn, neân giöõ “Caåu giôùi”, cho ñoù laø nhaân 
thanh tònh giaûi thoaùt. 
 “Töï baït phaùt”, laø giôùi töï khoå, cho raèng mình nhaän 
chòu moïi khoå ñau laø caùi nhaân thanh tònh giaûi thoaùt. 
 “Tam giao tröôïng”, laø caûnh sôû chaáp cuûa ngöôøi 
giöõ giôùi töï khoå. 
 “Taêng khö”, laø soá luaän sö (Sankhya); soá luaän sö 
naày, tuy cuõng coù ñònh tueä, nhöng laø ñònh höõu laäu, 
khoâng theå chaân giaûi thoaùt. Chöõ “Ñaúng” laø goàm 
thaéng luaän (Vaisestka), soá luaän sö (Jankhya). 
 Caâu “Thöû phi giaûi thoaùt chi nhaân”, cheâ baùc ñieàu 
chaúng phaûi cuûa ngoaïi ñaïo raèng, noùi trì ngöu caám giôùi, 
trì caåu caám giôùi, trì töï khoå giôùi, ñöôïc ñònh höõu laäu. 
Ngoaïi ñaïo töï cho ñoù laø caùi nhaân thanh tònh giaûi thoaùt, 
nhöng thaät ra khoâng phaûi laø caùi nhaân cuûa giaûi thoaùt.  
 “Ñaïi töï taïi”, laø coõi trôøi thöù saùu cuûa Duïc Giôùi. 
“Theá chuû” töùc ñaïi phaïm thhieân vöông, laø coõi thöù ba 
saéc giôùi sô thieàn thieân; Ñaïi töï taïi thieân coù khaû naêng 
sinh ra caùc loaøi höõu tình; Ñaïi phaïm thieân coù khaû 
naêng sinh ra taát caû theá gian, cho neân goïi laø theá chuû; 
ñaây laø ngöôøi ngoaïi ñaïo chaáp ñaïi töï taïi thieân, hoaëc 
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theá chuû, laø caùi nhaân cuûa taát caû theá gian, ñeå caàu sau 
khi maïng chung, coù theå ñöôïc sanh thieân giôùi. 
 “Nhaäp thuyû” nhö taém goäi ôû soâng Haèng, ñeå laøm 
cho toäi aùc ñöôïc tröø dieät, coù theå ñöôïc sanh thieân. 
 “Nhaäp hoûa”, nhaûy vaøo löûa ñeå tröø toäi aùc. 
 Caâu “Thöû phi sanh thieân chi nhaân” laø cheâ bai 
ñeàu sai traùi cuûa ngoaïi ñaïo raèng, chaáp töï Taïi thieân, 
chaáp Theá chuû, hoaëc vaøo nöôùc vaøo löûa…  laø caùi nhaân 
ñeå ñöôïc sanh thieân giôùi, nhöng thaät ra khoâng phaûi laø 
caùi nhaân sanh thieân. 
 Caâu “Nhö thò… ” laø keát thuùc vaên treân. 
 “Nhö thò”, laø noùi giaûi thoaùt naø sanh thieân hai 
nhaân.  
 “Sôû y uaån giaû” trôû xuoáng, laø noùi nôi nöông töïa 
cuûa giôùi caám; coù nghóa laø giôùi caám nöông nôi thaân 
naêm uaån maø sinh khôûi.  
 “Thanh tònh giaû” trôû xuoáng, thuyeát minh haønh 
töôùng cuûa naêm chaáp; “Töùc”, laø nghóa baát ly; “Chöõ 
voâ giaùn” cuõng vieát laø voâ nghóa, cuõng nhö noùi voâ yù 
nghóa; coù nghóa laø haøng ngoaïi ñaïo duøng phaùp 
phöông tieän voâ yù nghóa naày (chæ giôùi caám thuû) cho laø 
caùi nhaân cuûa thanh tònh. 
 Ba chöõ “Töùc dó thöû” cuõng chæ cho caám giôùi, nghóa 
laø haøng ngoaïi ñao cho raèng giaûi thoaùt, töùc laø nhôø trì 
caám giôùi naày coù theå giaûi thoaùt phieàn naõo; cho raèng 
xuaát ly laø nhôø trì giôùi caám naày maø coù khaû naêng xuaát 
ly sanh töû. 
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 “Nhö thò thöû nghóa” trôû xuoáng, laø noùi veà nghieäp 
duïng cuûa giôùi caám thuû. “Voâ quaû” laø khoâng keát quaû; 
“Ñöôøng lao”, laø noùi luoáng uoång coâng lao nhoïc; coù 
nghóa laø noùi ngöôøi trì giôùi caám thuû naày, chæ laø lao 
khoå thoâi, khoâng maûy may keát quaû. 
 

Luaän vaên:  
 

 云何疑?謂於諦,寶,等,為有為無。猶預為性。

不生善法所依為業。 

 
 Vaân haø nghi? Vò ö ñeá, baûo, ñaúng, vi höõu vi voâ. Do döï 
vi taùnh. Baát sanh thieän phaùp sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø nghi? Nghóa laø ñoái vôùi töù ñeá, tam baûo,… laø coù 
hay laø khoâng coù. Do döï laøm taùnh. Nöông nôi baát sanh thieän 
phaùp laøm nghieäp duïng. 

 
Chuù thích:  
 
諦寶等,舉疑之所緣境。諦,四諦,寶,三寶;等者,

等取因果也。爲有下,示不決定之相。言疑此諦寶

等,果爲有耶?果爲無耶?由豫下,顯疑之自體。由豫,
二獻名;進退多疑,故以不定爲由豫。不生善下,舉
疑之業用,謂因由豫不定,不能造業修善,故爲不生

善法之所依。  
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“Ñeá baûo ñaúng”, laø neâu caûnh sôû duyeân cuûa nghi 
taâm sôû. Ñeá, laø töù ñeá; Baûo, laø tam baûo; Ñaúng, laø bao 
goàm caû nhaân quaû. 
 “Vi höõu… ” trôû xuoáng, laø chæ haønh töôùng khoâng 
quyeát ñònh. Laø nghi Ñeá, Baûo…  naày laø coù ö? Laø 
khoâng ö? 
 “Do döï… ” trôû xuoáng, hieån thò töï theå cuûa nghi. 
“Do döï” laø teân hai con thuù; taán thoâi ña nghi, khoâng 
quyeát ñònh, laø do döï. 
 “Baát sanh thieän” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng 
cuûa nghi. Nghóa laø nhaân vì do döï khoâng quyeát ñònh, 
khoâng theå taïo nghieäp tu thieän, cho neân khoâng sanh 
phaùp thieän ñeå nöông töïa. 
 

Luaän vaên:  
 
諸煩惱中,後三見及疑,唯分別起;餘通俱生及

分別起。 
 

 Chö phieàn naõo trung, haäu tam kieán caäp nghi, duy 
phaân bieät khôûi; dö thoâng caâu sanh caäp phaân bieät khôûi? 

∗  ∗ 
∗ 

 Trong caùc phieàn naõo taâm sôû, sau ba kieán vaø nghi, chæ do 
phaân bieät maø sinh khôûi, coøn boán loaïi phieàn naõo khaùc, thì 
vöøa caâu sanh, vöøa phaân bieät maø sanh khôûi. 
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Chuù thích: 
 
分別起者,由知見之思察而起;俱生起者,任運而

起也;言後三見(見取戒禁取均由三見而生故不云五

見)及疑,唯從知見之思察而起;其餘四種煩惱,則通

乎分別俱生而起也。  
 

 “Phaân bieät khôûi” laø do tö duy suy xeùt cuûa tri kieán 
maø sinh khôûi “Caâu sanh khôûi”, laø do söï maëc nhieân 
maø sinh khôûi; noùi haäu tam kieán (kieán thuû, giôùi caám 
thuû ñeàu do ba kieán maø sinh cho neân ôû ñaäy khoâng 
noùi naêm kieáng) vaø nghi, chæ töø tö duy suy xeùt cuûa tri 
kieán maø sinh khôûi; boán thöù phieàn naõo coøn laïi thôøi 
thoâng caû phaân bieät vaø caâu sanh maø sanh khôûi. 
 

Luaän vaên : 
 

云何忿?謂依現前不饒益事,心憤為性。能與暴

惡執持鞭杖所依為業。 

 
 Vaân haø phaán? Vò ö hieän tieàn baát nhieâu ích söï, taâm 
phaãn vi taùnh. Naêng döï baïo aùc chaáp trì tieân tröôïng sôû y vi 
nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø phaãn (giaän caùu)? Nghóa laø ñoái vôùi nhöõng 
coâng vieäc hieän tieàn khoâng mang laïi lôïi ích, taâm töùc giaän 
laøm taùnh. Cuøng vôùi baïo aùc, naém caàm roi gaäy laøm sôû y cho 
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nghieäp duïng.  
 
Chuù thích: 
 
自此以下。明隨煩惱,随煩惱亦名隨惑;有二十:

因其隨根本煩惱而生,故名爲隨。二十隨惑,可分三

類:一忿,恨,覆,惱,嫉,悭,誑,諂,憍害,十種,皆各別而

起,非二法並生,其行最狹,名小隨惑;二無慚,無愧,二
法能並生。不通一切染污法;較前忿等十法,其行廣;
較後棹舉八法,其行陜; 名中隨惑;三棹舉,惛沉,不信,
懈怠,放逸,失念,散亂,不正知,八種,既得俱起,又徧

於一切染污法,名大隨惑。忿者,小隨惑中之第一

也。現前不饒益事者,舉忿之所起境;現前,言非過

去,非未來,現前所見所聞之事也。不饒益者,言違

逆於我,無所利益也。心憤爲性,顯忿爲自體。此忿

卽隨瞋之分位而假立。能與下,擧忿之業用。懷忿

者多發暴惡,現於身語二不善業;執持鞭杖以擊人,
乃就麤猛過甚之身業而言;故云能與所依。 

 
Töø ñaây trôû xuoáng, laø thuyeát minh phaàn tuøy phieàn 

naõo; tuyø phieàn naõo, cuõng goïi laø tuyø hoaëc, coù hai 
möôi phaùp: nhaân vì tuøy theo caên baûn phieàn naõo maø 
sinh khôûi, cho neân goïi laø tuyø. Hai möôi tuøy hoaëc 
ñöôïc phaân laøm ba loaïi: 1. Phaãn . haäu. Phuù. Naõo. Taät. 
xan. Cuoáng. Xieåm. Khieâu. Haïi. möôøi phaùp naày, moãi 
moãi ñeàu rieâng bieät sinh khôûi, chaúng phaûi hai phaùp 
cuøng sinh khôûi, haønh töôùng raát heïp, vì vaäy goïi laø 
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tieåu tuyø hoaëc. 2. voâ taâm. Voâ quí. hai phaùp naày coù 
theå cuøng sanh khôûi, nhöng chæ bieán khaép baát thieän 
taùnh, khoâng thoâng vôùi caùc phaùp nhieåm oâ; so saùnh 
vôùi  möôøi phaùp tieåu tuyø tröôùc, phaïm vi noù roäng hôn; 
nhöng so vôùi taùm phaùp sau nhö traïo cöû…  thì phaïm 
vi noù heïp hôn, neân chæ ñöôïc goïi laø trung tuyø; 3. traïo 
cöû. hoân traàm. baát tín. giaûi ñaõi. phoùng daät. thaát nieäm. 
taùn loaïn, baát chaùnh tri; taùm phaùp naày ñaõ ñöôïc ñoàng 
sanh khôûi laïi bieán khaép caùc phaùp nhieåm o, neân goïi 
chuùng laø ñaïi tuøy hoaëc. 
 “Phaãn” laø phaùp thöù nhaát trong tieåu tuyø hoaëc. 
“Hieän tieàn baát nhieâu ích söï” laø neâu caûnh sôû khôûi 
cuûa phaãn taâm sôû. “Hieän tieàn”, laø noùi khoâng phaûi quaù 
khöù khoâng phaûi töông lai laø vieäc ñaõ thaáy, ñaõ nghe 
trong hieän taïi. “Baát nhieâu ích” laø noùi nhöõng gì traùi 
nghòch vôùi ta., khoâng ñem laïi lôïi ích. 
 “Taâm phaån vi taùnh”, laø neâu töï theå cuûa phaãn. 
Phaãn naày töùc laø phaän vò cuûa tuøy saân maø giaû laäp. 
 “Naêng döï”…  trôû xuoáng, laø noùi nghieäp duïng cuûa 
phaãn taâm sô. OÂm naém taâm sôû phaãn (Giaän caùu) 
nhieàu, seõ phaùt sanh taïo aùc, hieän roõ qua hai baát thieän 
nghieäp ôû thaân vaø khaåu; naém caàm roi gaäy ñeå ñaùnh 
ngöôøi, laø caên cöù vaøo thaân nghieäp raát thoâ baïo, raát 
maõnh lieät maø noùi, cho neân noùi “Naêng döï sôû y”. 
 

Luaän vaên: 
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云何恨?謂忿為先,結怨不捨為性。能與不忍所

依為業。 

 
Vaân haø haän? Vò phaãn vi tieân, keát oaùn baát xaû vi taùnh. 

Naêng döï baát nhaãn sôû y vi nghieäp. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø haän? Nghóa laø do phaãn coù tröôùc, nay keát oaùn 
khoâng boû laø taùnh. Cuøng vôùi baát nhaãn laøm nôi nöông töïa laø 
nghieäp duïng. 

 
Chuù thích: 
 
忿爲先者,示所起之先後;言忿在先,恨在後也。

結怨不捨者,謂懷已往之忿而不捨,卽成恨之自體。

此恨亦隨瞋之分位而假立。能與下,舉恨之業用。

不忍者,不能合忍前所忍境,不能忍受不饒益事也。  
 
“Phaãn vi tieân”, laø noùi tröôùc sau cuûa söï sinh khôûi: 

Coù nghóa laø noùi phaãn laø tröôùc, haän laø sau. “Keát oaùn 
baát xaõ”, laø oâm laáy nhöõng caáu baån ñaõ qua maø khoâng 
chòu boû. Töùc sôû thaønh töï theå cuûa haän taâm sôû. Taâm 
sôû haän, cuõng tuøy phaän vò saân taâm sôû maø giaû laäp. 

“Naêng döï” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
taâm sôû haän. “Baát nhaãn”, khoâng coù khaû naêng nhaãn 
chòu tröôùc caûnh laøm mình caùu kænh, khoâng theå nhaãn 
chòu tröôùc nhöõng coâng vieäc khoâng coù lôïi ích. 
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Luaän vaên: 
 
云何覆?謂於過失,隱藏為性。謂藏隱罪故,他正

教誨時,不能發露。是癡之分。能與追悔不安隱住

所依為業。 

 
 Vaân haø phuù? Vò ö quaù thaát, aån taøng vi taùnh. Vò taøng 
aån toäi coá, tha chaùnh giaùo hoái thôøi, baát naêng phaùt loä. Thò si 
chi phaàn. Naêng döï truy hoái bất an oån truï sôû y vi nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø phuù (Che daáu)? Nghóa laø ñoái vôùi caùc loãi laàm, 
laáy söï che daáu laøm taùnh. Che daáu toäi loãi, khi ñöôïc ngöôøi khaùc 
daïy baûo, maø khoâng chòu phaùt loä. Phuù laø phaàn vò cuûa si. Taâm 
luoân aên naêng, truï trong traïng thaùi baát an, laø nghieäp duïng. 

Chuù thích: 
 
過失者 ,已造之過惡也。隱藏爲性 ,顯覆之自

體。謂藏等五字,示覆。之所由。他正敎誨者,謂彼

藏隱自己過惡,於他人敎誨之時,秘之不使發露,此
覆之行相也。是癡之分,示覆是隨癡之分位而假立;
言隱藏過惡,實是愚癡也。能與下，舉覆之業用。

隱藏自己所作過惡者, 心必追悔, 因此不得安隱而

住故爲所依。   
 
“Quaù thaát”, laø nhöõng loãi laàm xaáu aùc ñaõ taïo “AÅn 

taøng laøm taùnh”, laø noùi töï theå cuûa phuù taâm sôû. 
“Vò taøng aån toäi coá”, laø neâu nguyeân do cuûa phuù. 
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“Tha chaùnh giaùo hoái”, nghóa laø ngöôøi kia che daáu loãi 
laàm cuûa mình, khi ñöôïc ngöôøi khaùc khuyeân raên daïy 
baûo, maø cöù daáu kín khoâng chòu phaùt loä, ñaây laø haønh 
töôùng cuûa phuù.  
“Thò si chi phaán”, laø noùi phuù laø tuøy theo phaàn vò cuûa 
si maø giaû laäp. Che daáu toäi loãi, laø haønh ñoäng ngu si. 

“Naêng döï… ’ trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
phuù. Che daáu toäi aùc cuûa mình ñaõ laøm, thì taám thaân 
luoân luoân aên naên hoái haän, nhaân ñaây maø taâm khoâng 
an truù yeân oån, cho neân goïi laø sôû y. 

 
Luaän vaên: 
 
云何惱?謂發暴惡言,陵犯為性。忿恨為先,心

起損害。暴惡言者,謂切害麁獷。能與憂苦不安隱

住所依為業;又能發生非福為業;起惡名稱為業。 

 
Vaân haø naõo? Vò phaùt baïo aùc ngoân, laêng phaïm vi taùnh. 

Phaãn haän vi tieân, taâm khôûi toån haïi. Baïo aùc ngoân giaû, vò 
thieát haïi thoâ quaùnh. Naêng döï öu khoå baát an oån truù sôû y vi 
nghieäp; höïu naêng phaùt sanh phi phöôùc vi nghieäp; khôûi aùc 
danh xöng vi nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø naõo? Nghóa laø hay phaùt khôûi noùi naêng baïo 
aùc, laêng phaïm ngöôøi khaùc laøm taùnh. Tröôùc do phaãn vaø haän, 
taâm môùi khôûi toån haïi. Noùi baïo aùc, nghóa laø thoâ baïo hung 
haûn. Cuøng vôùi öu khoå, trong baát an oån laø nghieäp; laïi hay 
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phaùt sanh phi phöôùc laø nghieäp; khôûi aùc danh xöng laø 
nghieäp. 
 

Chuù thích:  
 
發暴惡言者 ,因惱而發凶暴麤惡之言 ;此語業

也。惱亦能發身業,今就其甚者而言;猶忿亦能發語

業,就其甚者,而僅言身業也。陵犯爲性,顯惱之自

體。陵犯者,陵犯他人也。陵是能陵,犯是所犯之

罪。忿恨爲先,惱心所之起,必在忿恨之後也。心起

損害,示惱之行相。切害,謂暴惡之言,切人心俯也;
麤獷,謂其言麤鄙獷悍也。此惱亦隨瞋之分位假立,
離瞋別無自體也。能與下,舉三種業用;憂苦者,能
依之相也;謂多發惡業,損害他人,自己之心,亦不能

安隱,而恆住於憂苦也。惡業是能生因，不安檃是

所生果。此第一業也。非福者,謂由切害麤獷,多造

罪惡,故生非福業也;切害麤獷是能生因,非福業是

所生果。此第二業也。  起惡名稱者,謂多發惡業,
必得惡名也;惡業是能生因,惡名稱是所生果。第三

業也。 
 
“Phaùt baïo aùc ngoân”, vì naõo maø phaùt ra lôøi noùi 

hung baïo, thoâ aùc, ñaây laø thuoäc ngöõ thaân nghieäp. 
Naõo, cuõng coù khaû naêng phaùt sinh ngöõ nghieäp, ñaây laø 
caên cöù vaøo nghóa saâu maø noùi; cuõng nhö phaãn taâm sôû, 
cuõng coù khaû naêng laøm phaùt sinh ngöõ nghieäp, ñoù laø 
caên laøm cöù nghóa saâu, maø chæ noùi thaân nghieäp. 
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“Laêng phaïm vi taùnh”, laø noùi töï theå cuûa naõo. 
“Laêng phaïm” laø laêng phaïm ngöôøi khaùc. Naêng, laø 
naêng laêng, phaïm, laø toäi ñaõ phaïm. Phaãn vaø haän laø 
tröôùc, taâm sôû naõo taát phaûi sau phaãn vaø haän. 

“Khôûi taâm toån haïi”, laø chæ haønh töôùng cuûa naõo 
taâm sôû. “Thieát haïi, laø lôøi noùi baïo aùc, xeù naùt loøng 
ngöôøi” “Thoâ quaùnh”, laø noùi thoâ bæ, hung tôïn. Naõo, 
cuõng tuøy phaän vò cuûa saân maø giaû laäp, khoâng rieâng coù 
töï theå. 

“Naêng döï”…  trôû xuoáng, laø neâu leân ba loaïi 
nghieäp duïng: Öu khoå, laø töôùng naêng y; nghóa laø taïo 
nhieàu nghieäp aùc, toån haïi ngöôøi khaùc, taâm mình cuõng 
khoâng an oån, maø luoân luoân soáng trong söï öu khoå; Aùc 
nghieäp laø nhaân naêng sanh, khoâng yeân oån laø quaû sôû 
sanh. Ñoù laø nghieäp thöù nhaát. Phi phöôùc, nghóa laø do 
thoâ baïo hung aùc, taïo nhieàu toäi aùc, cho neân sinh ra 
phi phöôùc nghieäp; thoâ baïo hung aùc laø nhaân naêng 
sanh, phi phöôùc nghieäp laø quaû sôû sanh. Ñoù laø nghieäp 
thöù hai: “Khôûi aùc danh xöng”. Nghóa laø phaùt sinh 
nhieàu aùc nghieäp, taát coù aùc danh; aùc nghieäp laø nhaân 
naêng sanh; aùc danh xöng laø quaû sôû sanh. Ñoù laø 
nghieäp thöù ba. 

Luaän vaên: 
 
云何嫉?謂於他盛事,心妬為性。為名利故,於他

盛事,不堪忍耐,妬忌心生。自住憂苦所依為業。 
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Vaân haø taät? Vò ö tha thaïnh söï, taâm ñoá vi taùnh. 

Vò danh lôïi coá, ö tha thaïnh söï, baát khan nhaãn 
naïi, ñoá kî taâm sanh. Töï truù öu khoå sôû y vi 
nghieäp.  

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø taät? Nghóa laø ñoái tröôïc söï thaønh coâng toát ñeïp 
cuûa ngöôøi khaùc, taâm ñoá kî laø taùnh. Vì danh lôïi cho neân ñoái 
tröôùc söï thaønh coâng toát ñeïp cuûa ngöôøi khaùc, khoâng nhaãn 
naïi ñöôïc, neân sanh taâm ganh tî. Töï mình ôû trong tình traïng 
öu khoå, nöông ñoù laøm nghieäp duïng. 
 

Chuù thích: 
 
他盛事者 ,舉嫉之所緣境;盛事 ,指功德名譽而

言。心妒者,心中妒忌,  示嫉之自體也。名利者,名
聞利養也。不堪忍耐,謂見他人得名利,自己心中,
不能忍耐,而生妒忌也。此嫉亦隨瞋之分位假立。

自住下,舉嫉之業用。妒忌者恆令自己心中憂戚不

安也。 
 
“Tha thaïnh söï”, neâu caûnh sôû duyeân cuûa taät; 

“Thaïnh söï”, laø noùi ñeán coâng ñöùc, danh döï. “Taâm 
ñoá”, trong taâm ñoái kî, laø noùi töï theå cuûa taät taâm sôû. 
“Danh lôïi”, laø tieáng khen vaø lôïi döôõng. “Baát kham 
nhaãn naïi”, coù nghóa laø thaáy ngöôøi khaùc ñöôïc danh 
lôïïi, trong taâm mình khoâng nhaãn naïi neân sanh ganh 
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gheùt ñoá kî. 
Taät taâm sôû, cuõng töø nôi phaän vò cuûa saân taâm sôû 

maø giaû laäp. 
“Töï truù… ” trôû xuuoáng, laø noùi nghieäp duïng cuûa 

taät. Ñoá kî laøm cho taâm mình luoân luoân lo laéng öu 
phieàn, baát an. 

 
Luaän vaên: 
 
云何慳?謂施相違,心悋為性。謂於財等,生悋

惜故,不能惠施,如是為慳。心遍執著利養眾具,是

貪之分。與無厭足所依為業。無厭足者,由慳悋故,

非所用物,猶恒積聚。 

 
Vaân haø xan? Vò thí töông vi, taâm laän vi taùnh. Vò ö taøi 

ñaúng, sanh laän tích coá, baát naêng hueä thí, nhö thò vi xan. 
Taâm thieân chaáp tröôùc lôïi döôõng chuùng cuï, thò tham chi 
phaàn. Döï voâ yeám tuùc sôû y vì nghieäp, voâ yeám tuùc giaû, do 
xan laän coá, phi sôû duïng vaät, do haèng tích tuï. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø xan? Nghóa laø traùi vôùi boá thí, taâm laãn tieác, 
boûn xeûn laøm taùnh. Ñoái vôùi taøi saûn… taâm sanh boûn xeûn, laãn 
tieác, khoâng boá thí tu hueä, nhö vaäy goïi laø xan. Taâm thieân veà 
meâ chaáp lôïi döôõng caøng nhieàu, ñoù laø moät phaàn cuûa tham 
taâm sôû. Xan cuøng vôùi voâ yeám tuùc laøm choã nöông cho nghieäp 
duïng. Voâ yeám tuùc, laø do boûn xeûn, ñoái vôùi cuûa caûi vaät chaát 
chaúng coøn choã duøng ñöôïc, maø coøn luoân luoân caát giöõ. 
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Chuù thích: 
 
施者,謂財施法施也。於財於法,心不悭惜,而能

與人曰施;與此相違曰慳。心慳下,示慳之自體。財

等之等,等取法施也。慳惜,卽慳之異名。是貪之分,
謂慳本無別體,隨貪之分位而假立也。與無厭下,舉
慳之業用。無厭足之心,必依慳而起也。無厭足下,
結成上文。非所用之物, 猶時常積聚不肯捨, 况可

用之物乎。   
 
“Thí”, nghóa laø boá thí cuûa caûi, boá thí phaùp. Ñoái 

vôùi taøi, ñoái vôùi phaùp, taâm khoâng heà laãn tieác boûn 
xeûn, maø laïi hay ban phaùt cho ngöôøi, goïi laø thí; cuøng 
vôùi nghóa naày traùi nhau, goïi laø xan. 

“Taâm laãn… ” trôû xuoáng, laø neâu töï theå cuûa xan. 
Chöõ “ñaúng” trong “Taøi ñaúng”, laø goàm caû phaùp thí. 
“laãn tích” laø teân goïi khaùc cuûa xan taâm sôû. 

“Thò tham chi phaàn”, nghóa laø vì xan khoâng coù töï 
theå rieâng maø tuøy theo phaàn vò cuûa tham maø giaû laäp. 

“Döï voâ yeám… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng 
cuûa xan. Taâm voâ yeám tuùc phaûi do nôi xan maø sinh 
khôûi. 

“Voâ yeám tuùc… ” trôû xuoáng, laø keát thuùc vaên treân. 
Vaät (cuûa caûi vaät chaát) chaúng coøn choã duøng ñöôïc, maø coøn 
muoán caát giöõ theâm, khoâng chòu xaû boû, huoáng nöõa laø 
vaät coøn coù theå duøng ö? 
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Luaän vaên: 
 
云何誑?謂矯妄於他,詐現不實功德為性。是貪

之分。能與邪命所依為業。 

 
Vaân haø cuoáng? Vò kieåu voïng ö tha, traù hieän baát thaät 

coâng ñöùc vì taùnh. Thò tham chi phaàn. Naêng döï taø maïng sôû 
y vì nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø cuoáng (löøa doái)? Nghóa laø löøa doái ngöôøi khaùc, 
traù hieän caùc coâng ñöùc khoâng thaät coù laøm taùnh, laø moät phaàn 
cuûa tham taâm sôû. Luoân cuøng taø maïng laøm choã nöông cuûa 
nghieäp. 

 
Chuù thích: 

 
矯者,不實義;妄者,謂心懷不實虚妄,以惑亂他人

也。詐現下,示誑之自體。彼實無功德,而必詐現爲

有功德也。是貪之分,謂誑本無別體,隨貪之分位而

假立也。自己無德而詐現有德,無非爲得利養,故屬

貪分。能與下,舉誑之業用。邪命者,用邪法求利養

以自活命也。   
 

“Kieåu”, laø nghóa khoâng thaät; “Voïng”, laø nghóa hö 
voïng; nghóa laø taâm oâm giöõ nhöõng ñieàu hö voïng 
khoâng thaät, ñeå meâ hoaëc ngöôøi khaùc. 

“Traù hieän… ” trôû xuoáng, chæ töï theå cuûa cuoáng. 
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Ngöôøi kia thaät khoâng coù ñöùchaïnh gì, maø giaû doái coù 
coâng ñöùc, laø phaàn vò cuûa tham. Nghóa laø cuoáng, voán 
khoâng coù töï theå rieâng, chæ theo phaän vò cuûa tham maø 
giaû laäp. Töï mình khoâng coù coâng ñöùc gì maø traù hieän 
coù ñöùc, khoâng phaûi laø khoâng vì ñöôïc lôïi döôõng, cho 
neân thuoäc veà phaàn tham. 

“Naêng döï… ” trôû xuoáng, laø noùi nghieäp duïng cuûa 
cuoáng. “Taø nghieäp”, laø duøng taø phaùp, caàu lôïi döôõng, 
ñeå nuoâi maïng soáng. 
 

Luaän vaên 
 
云何諂?謂矯設方便,隱己過惡;心曲為性。謂

於名利,有所計著;是貪癡分。障正教誨為業。復

由有罪不自如實發露歸懺。不任教授。 
 
Vaân haø sieåm? Vò kieåu thieát phöông tieän, aån kyû quaù aùc; 

taâm khuùc vi taùnh. Vò ö danh lôïi, höõu sôû keá tröôùc; thi 
tham si phaàn. Chöôùng chaùnh giaùo hoái vì nghieäp. phuïc do 
höõu toäi baát töï nhö thaät phaùt loä quy saùm, baát nhaän giaùo 
thoï. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø sieåm (nònh hoùt)? Nghóa laø giaû boä baøy ñaëc ra 
caùc phöông tieän, ñeå che daáy toäi aùc cuûa mình; taâm quanh co 
laøm taùnh. Nghóa laø ñoái tröôùc danh lôïi, coù söï tính toaùn chaáp 
tröôùc, sieåm laø moät phaàn cuûa tham vaø si. Chöôùng ngaïi söï 
chaân chaùnh giaùo hoái laø nghieäp. 
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Laïi nöõa, do mình coù toäi maø khoâng nhö thaät phaùt loä saùm 
hoái, khoâng nhaän söï giaùo huaán. 

 
Chuù thích: 
 
矯設方便者,謂僞飾恭敬,希冀他人愛己也。隱己

過惡者,隱藏自己之過惡,不使人知也。心曲下,示
諂之自體。曲者,不直之義,問?覆亦隱藏自己過失,
與此何別。答,覆爲果,諂爲因;恐他人說己之惡,故
行諂以妄他人說好,是諂後生覆,諂爲覆之因也。謂

於下,舉諂之行相。名者,名譽,利者,利養;計著名利,
是貪之分;矯設方便,是癡之分;言諂本無別體,是隨

瞋癡二分位而假立也,障正下,舉諂之業用。謂不諂

者,能順師友之正敎誨;諂者反之;故云障。復由下,
結成上文:謂自己有罪,不肯如實發露,歸命懺悔,故
是人不堪教誨也。 

 
“Baøy ñaët nhöõng phöông tieän”, coù nghóa nguïy 

trang taïo söï cung kính, mong moûi ngöôøi khaùc aùi moä 
mình. “Aån kyû quaù aùc”, laø che daáu, aån taøng loãi laàm 
cuûa mình, khoâng ñeå ngöôøi khaùc bieát. 

“Taâm khuùc… ” trôû xuoáng, laø chæ roõ töï theå cuûa 
sieåm (dua nònh). “Khuùc”, laø nghóa khoâng ngay thaúng. 

Hoûi, “Phuù”, cuõng laø che daáu loãi laàm cuûa mình, 
cuøng vôùi “Sieåm”, khaùc nhau theá naøo? Ñaùp, Phuù laø 
quaû, sieåm laø Nhaân. Sôï ngöôøi khaùc noùi loãi cuûa mình, 
cho neân haønh sieåm ñeå troâng ngöôøi khaùc noùi toát veà 
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mình, nhö vaäy laø sau sieåm môùi sinh phuù; Sieåm laø 
nhaân cuûa Phuù. 

“Vò ö… ” trôû xuoáng, laø noùi haønh töôùng cuûa sieåm. 
“Danh”, laø danh döï. “Lôïi”, laø lôïi döôõng; tham tröôùc 
danh lôïi, laø phaàn vò cuûa tham; ñaët baøy phöông tieän, 
laø phaàn vò cuûa si; Sieåm voán khoâng rieâng coù töï theå, 
laø bôûi noù tuøy nôi hai phaàn vò cuûa tham vaø si maø giaû 
laäp. 

“Chöôùng chaùnh… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp 
duïng cuûa Sieåm. Nghóa laø ngöôøi khoâng coù Sieåm, môùi 
coù theå thuaän vôùi söï giaùo huaán cuûa thaày baïn. Ngöôøi 
coù Sieåm laø traùi vôùi thaày baïn toát, cho neân goïi laø 
chöôùng. 

“Phuïc do… ” trôû xuoáng, laø keát thuùc vaên treân: 
Nghóa laø töï mình coù loãi laàm maø khoâng chòu nhö thaät 
phaùt loä, cuùi mình saùm hoái; laø ngöôøi khoâng kham 
giaùo giôùi. 

 
Luaän vaên: 
 
云何憍?謂於盛事,染著倨傲能盡(此二字,應移在

是貪之分下,更加為業二字)為性。盛事者,謂有漏盛

事;染著倨傲者,謂於染愛悅豫矜恃。是貪之分,能

盡為業;能盡者,謂此能盡諸善根故。 
 

Vaân haø kieâu? Vò ö thaïnh söï, nhieãm tröôùc cöù ngaïo 
naêng taän (thöû nhò töï, öng di thò tham chi phaàn haï, caùnh gia vì nghieäp 
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nhò töï) vì taùnh. Thaïnh söï giaû, vò höõu laäu thaïnh söï; nhieãm 
tröôùc cöù ngaïo giaû, vò ö nhieãm aùi, duyeät dö caêng thò. Thò 
tham chi phaàn, naêng taän vì nghieäp; naêng taän giaû, vò thöû 
naêng taän chö thieän caên coá. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø kieâu? Nghóa laø ñoái vôùi coâng vieäc thaønh ñaït, 
tham ñaém cao ngaïo. (hai chöõ “naêng taän”, neân dôøi xuoáng sau caâu 
“Thò tham chi phaàn, vaø theâm vaøo ñoù hai chöõ “Vì nghieäp” cho thaønh 
caâu: “Naêng taän vi nghieäp”). Thaïnh söï, nghóa laø nhöõng coâng 
vieäc thaønh ñaït mang tính höõu laäu; nhieãm tröôùc cao ngaïo, coù 
nghóa laø say ñaém an vui töï khoe khoang. Ñoù laø phaàn vò cuûa 
tham, naêng taän laø nghieäp duïng; Naêng taän, nghóa laø coù theå 
tieâu saïch heát moïi thieän caên vaäy. 
 

Chuù thích: 
 
盛事者,憍之所緣境也。染著倨傲者,謂染著盛

事而倨傲也。能盡二字,疑是錯簡;應作能盡爲業;
而移於下文是貪之分分句下;蓋能盡是憍之用,不是

體,不得言爲性;又此論文勢,於本論中,不舉業用;於
釋論中,是貪之分下,必舉業用;故知能盡爲業一句,
必移在下文方合。有漏盛事,謂世間之知見也。染

愛悅豫,釋染著二字;矜恃,釋倨傲二字。是貪之分,
謂憍本無別體,亦隨貪之分位假立。能盡者,舉憍之

業用。言因心存倨傲,能喪盡一切善根也。   
 
“Thaïnh söï”, laø caûnh sôû duyeân cuûa kieâu. “Nhieåm 

tröôùc cöù ngaïo”, nghóa laø tham ñaém vaøo caùc coâng 
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vieäc ñaõ thaønh ñaït maø sanh taâm cao ngaïo. 
Hai chöõ “Naêng taän” ñaët ôû ñaây sôï e laàm laãn 

chaêng? Cho neân, neân duøng “Naêng taän vi nghieäp”; 
maø phaûi dôøi ñeán sau caâu “Thò tham chi phaàn”, roài 
ñeán caâu “Naêng taän vì nghieäp”. bôûi leõ “Naêng taän” laø 
caùi duïng cuûa kieâu, maø khoâng phaûi laø theå, vaø cuõng 
khoâng theå noùi laø taùnh. Laïi nöõa trong luaän vaên khoâng 
neâu nghieäp duïng, trong phaàn thích luaän thì laïi noùi 
“Tham chi phaàn (kieâu laø phaàn vò cuûa tham, thì taát 
nhieân phaûi neâu nghieäp duïng. Cho neân bieát “Naêng 
taän vi nghieäp” laø 1 caâu. Neân phaûi dôøi xuoáng sau caâu 
“Thò tham chi phaàn”, môùi hôïp vaên vaäy. “höõu laäu 
thaïnh söï” laø tri kieán theá gian. “Nhieãm aùi duyeät döï” 
laø giaûi thích hai chöõ “Nhieãm tröôùc”; “Caêng thò” laø 
giaûi thích hai chöõ “Cöù ngaïo”. “Thò tham chi phaàn”, 
nghóa laø noùi kieâu khoâng coù töï theå rieâng, maø cuõng 
tuøy phaàn vò cuûa tham  maø giaû laäp. 

“Naêng taän”, laø noùi nghieäp duïng cuûa kieâu. Coù 
nghóa laø nôi taâm coøn toàn taïi söï cao ngaïo, thì coù khaû 
naêng laøm taùn taän taát caû moïi thieän caên. 

 
Luaän vaên: 
 
云何害?謂於眾生,損惱為性。是瞋之分。損惱

者,謂加鞭杖等;即此所依為業。 

 
Vaân haø haïi? Vò ö chuùng sinh, toån naõo vi taùnh. Thò saân 
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chi phaàn. Toån naõo giaû, vò gia tieân tröôïng ñaúng; töùc thöû sôû 
y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø haïi? Nghóa laø ñoái vôùi chuùng sanh, toån naõo 
laøm taùnh. Laø phaàn vò cuûa saân. Toån naõo, coù nghóa laø gia 
taêng roi, gaäy.v,v. Töùc nöông vaøo ñoù laøm nghieäp duïng. 

 
Chuù thích: 
 
衆生者,所害之境,損害者,能害心所也。無悲無

憫,是害之因;損害有情,是害之果;今以果明體也。

是瞋之分,謂害本無別體,隨瞋之分而假立也。鞭杖,
是身業;等字,等取口意二業;害通三業故。卽字,是
不離之意;  謂卽 此身業等所依,是害之業用也。以

上辨小隨惑十種畢。   
 
“Chuùng sanh”, laø caûnh sôû haïi. “Toån naõo”, laø taâm 

sôû naêng haïi. Khoâng thöông khoâng xoùt, laø nhaân cuûa 
haïi; toån haïi höõu tình laø quaû cuûa haïi; nay nöông nôi 
quaû ñeå laøm roõ theå. Haïi laø phaàn vò cuûa saân, nghóa laø 
haïi voán khoâng töï theå rieâng, maø tuøy phaàn vò cuûa saân 
ñeå giaû laäp. “Tieân (roi) tröôïng (gaäy) laø chæ thaân 
nghieäp; chöõ “Ñaúng”, laø noùi bao goàm caû khaåu vaø yù 
nghieäp; haïi taâm sôû thoâng caû ba nghieäp. 

Chöõ “Töùc”, laø yù noùi khoâng lìa; nghóa laø thaân 
nghieäp naày…  sôû y, laø nghieäp duïng cuûa haïi. 

Treân ñaây, ñaõ noùi xong möôøi taâm sôû tieåu tuøy 
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hoaëc. 
 
Luaän vaên: 
 
云何無慚?謂(疑脫於字)所作罪,不自羞恥為

性。一切煩惱,及隨煩惱助伴為業。 

 
Vaân haø voâ taøm? Vò (nghi thoaùt ö töï) sôû taùc toäi, baát töï tu 

sæ vi taùnh. Nhaát thieát phieàn naõo, caäp tuøy phieàn naõo trôï 
baïn vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø voâ taøm? Nghóa laø ñoái vôùi caùc toäi ñaõ laøm, töï 
mình khoâng sanh taâm hoå theïn laøm taùnh. Taát caû caùc phieàn 
naõo vaø tuøy phieàn naõo hoä trôï laø nghieäp duïng. 

 
 
Chuù thích: 
 
此下明中隨二惑。謂字下,依文勢應有於字。前

文慚愧二善心所,以自他分別釋之;今無慚無愧,亦
分自他二方面解釋。羞恥通爲慚愧二法之體,於所

作之罪惡,不自羞恥,是無慚之體也。一切下,舉無

慚之業用。無慚能生長惡行,故爲一切煩惱及隨煩

惱之助伴;一切煩惱,指根本煩惱也。   
 
Töø ñaây ñaõ noùi veà hai taâm sôû taøm, quí, noù thuoäc 

veà thieän taâm sôû, laø ñoái vôùi mình vaø ngöôøi khaùc, ñaõ 
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phaân bieät giaûi thích xong. Nay, voâ taøm voâ quí, cuõng 
phaân laøm hai phöông dieän töï vaø tha ñeå giaûi thích. 
Hoã theïn, thoâng caû theå cuûa hai phaùp taøm vaø quí; ñoái 
vôùi toäi aùc ñaõ taïo, khoâng bieát töï hoã theïn, laø theå cuûa 
voâ taøm. 

“nhaát thieát… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
voâ taøm. Voâ taøm, coù khaû naêng sanh tröôûng caùc aùc 
haïnh, cho neân ñöôïc taát caû caùc phieàn naõo giuùp ñôõ hoã 
trôï; taát caû caùc phieàn naõo ôû ñaây laø chæ caên baûn phieàn 
naõo. 
 

Luaän vaên: 
 
云何無愧?謂(疑脫於字)所作罪,不羞他為性。

業如無慚說。 

 
Vaân haø voâ quí? Vò (nghi thoaùt ö töï) sôû taùc toäi, baát tu tha 

vi taùnh. Nghieäp nhö voâ taøm thuyeát. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø voâ quí? Nghóa laø ñoái vôùi caùc toäi aùc ñaõ laøm, 
khoâng sanh taâm hoã theïn vôùi ngöôøi khaùc laøm taùnh. Nghieäp 
duïng gioáng nhö voâ taøm ñaõ noùi. 

 
Chuù thích: 
 
不羞他者,不以他人之責罰而生羞恥也。業如無
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慚說,言亦與一切煩惱及隨煩惱為助伴也。無慚無

愧,隨貪癡二分而假立。以上辨中隨二惑畢。  
 
“Baát tu tha”, khoâng vì söï traùnh phaït cuûa ngöôøi 

khaùc maø sanh hoã theïn. “Nghieäp nhö voâ taøm thuyeát”, 
laø noùi cuõng cuøng vôùi phieàn naõo vaø tuøy phieàn naõo 
laøm baïn beø giuùp ñôõ. 

Voâ taøm vaø voâ quí, tuøy phaàn vò cuûa tham vaø si maø 
giaû laäp. 

Treân ñaây ñaõ thuyeát minh xong, hai taâm sôû trung 
tuøy phieàn naõo. 
 

Luaän vaên: 
 
云何昏沈?謂心不調暢,無所堪任,蒙昧為性。

是癡之分。與一切煩惱及隨煩惱所依為業。 

 
Vaân haø hoân traàm? Vò taâm baát ñieàu söôùng, voâ sôû kham 

nhaäm, moäng muoäi vi taùnh. Thò si chi phaàn. Döï nhaát thieát 
phieàn naõo caäp tuøy phieàn naõo sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø hoân traàm? Nghóa laø taâm khoâng ñöôïc ñieàu 
hoaø thanh thaûn, khoâng kham ñaûm nhaän ñöôïc vieäc gì, meâ 
muoäi laø taùnh. Laø phaàn vò cuûa si. Cuøng vôùi taát caû phieàn naõo 
vaø tuøy phieàn naõo laøm choã sôû y cho nghieäp. 
 

Chuù thích: 
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此下明大隨八惑。前文善心所輕安下,言調暢堪

能;調暢者,言其心調和,通暢也。堪能,卽堪任,謂心

境明了,於一善法,堪任修習也;今惛沈心所反之;故
云心不調暢,無所堪任;蒙眛者 ,不知不覺 ,卽迷闇

也。是癡之分,謂惛沈本別體,隨癡之分位而假立

也。一切下,舉惛沈之業用。謂惛沈爲一切煩惱及

隨煩惱所依也。 
 
Töø ñaây trôû xuoáng laø giaûi thích taùm phaùp ñaïi tuøy 

phieàn naõo. Vaên tröôùc ñaây, thieän taâm sôû töø khinh an 
trôû xuoáng, noùi ñieàu söôùng kham naêng; “Ñieàu 
söôùng”, laø noùi taâm ñöôïc ñieàu hoaø thoâng suoát vui 
söôùng; “Kham naêng”, töùc laø kham nhaäm, nghóa laø 
taâm, caûnh roõ raøng, ñoái vôùi caùc phaùp laønh, kham 
nhaäm tu taäp; nay, taâm sôû hoân traàm coù nghóa traùi laïi, 
neân goïi laø taâm khoâng ñieàu hoaø vui thích, khoâng coù 
khaû naêng kham nhaäm; “Moäng muoäi”, laø khoâng bieát, 
khoâng hay, töùc laø meâ muoäi. 

 “Thò si chi phaàn”, laø hoân traàm voán khoâng coù töï 
theå rieâng maø nöông vaøo phaàn vò cuûa si maø giaû laäp. 

“Nhaát thieát… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng 
cuûa hoân traàm. Nghóa laø, hoân traàm laø choã nöông cuûa 
caùc phieàn naõo vaäy. 

 
 Luaän vaên: 
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云何掉舉?謂隨憶念喜樂等事,心不寂靜為性。應

知憶念先所遊戲歡笑等事,心不寂靜。是貪之分。

障奢摩他為業。 

 
 Vaân haø traïo cöû? Vò tuøy öùc nieäm hyû laïc ñaúng söï, taâm 

baát tòch tònh vi taùnh. Öng trí, öùc nieäm tieân sôû du hyù hoan 
tieáu ñaúng söï, taâm baát tòch tònh. thò tham chi phaàn. 
Chöôùng xa ma tha vì nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

 Theá naøo laø traïo cöû? Nghóa laø nhôù laïi caùc vieäc vui thích 
ñaõ qua, taâm khoâng vaéng laëng laøm taùnh. Neân bieát, nhôù laïi 
nhöõng vieäc vui chôi cöôøi côït tröôùc ñaây, maø taâm khoâng ñöôïc 
tónh laëng. Laø phaàn vò cuûa tham taâm sôû? Chöôùng ngaïi thieàn 
ñònh (xa ma tha) laø nghieäp duïng. 

 Chuù thích: 
 
隨憶念喜樂等事者,舉其所緣事,謂追憶往昔喜樂

等事也。心不寂静,乃棹舉之果;今以果之行相明自

體;其實囂棹動舉,乃此心所之自體;心不寂静,非卽

自體也。應知者,指勸之詞。憶念下,正釋棹舉之行

相。先字,指過去而言。是貪之分,謂棹舉本無別體,
隨貪之分位而假立;憶念往昔喜樂,棹舉本徧一切染

心。然在煩惱位中,貪相較勝,故云是貪之分。奢摩

他下,舉其業用。奢摩他此云止,卽寂静義;謂能止

散心,  令住寂静;棹舉卽與此相反,故云障。 
 

“Tuøy öùc nieäm hyû laïc ñaúng söï”, laø noùi caùc duyeân 
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söï cuûa traïo cöû, nghóa laø nhôù laïi caùc vieäc vui chôi 
ñuøa côït ñaõ qua. Taâm khoâng ñònh tónh, laø quaû cuûa 
traïo cöû; nay noùi haønh töôùng cuûa quaû ñeå laøm roõ töï 
theå; Kyø thaät, nhöõng ñoäng thaùi ung dung laø tö ñaéc, laø 
töï dung theá cuûa taâm sôû traïo (ñieäu) cöû naày. Taâm 
khoâng tòch tònh, chaúng phaûi laø töï theå. 

Chöõ “Öng tri”, laø chæ lôøi khuyeân baûo. Töø “ÖÙc 
nieäm… ” trôû xuoáng, chính laø giaûi thích haønh töôùng 
cuûa Traïo cöû. Chöõ “Tieân” laø chæ  quaù khöù. “Thi tham 
chi phaàn”, coù nghóa traïo cöû khoâng coù töï theå rieâng, 
maø töï phaàn vò cuûa tham taâm sôû maø giaû laäp; “ÖÙc 
nieäm vaõng tòch hyû laïc”, laø töôùng cuûa tham,; Traïo cöû 
voán bieán khaép caùc nhieãm taâm, nhöng nôi vò phieàn 
naõo, thì töôùng tham coù phaàn hôn, cho neân noùi phaàn 
vò tham. 

“Xa_  ma_  tha… ”trôû xuoáng, laø nghieäp duïng cuûa 
traïo cöû. Xa_ ma_ tha, dòch laø chæ, coù nghóa laø tòch 
tònh; laø khaû naêng ñình chæ taâm taùn loaïn, ñeå an truù 
trong tòch tònh; Traïo cöû cuøng vôùi Xa ma Tha (chæ) 
töông phaûn, cho neân goïi chöôùng. 

 
Luaän vaên: 
 
云何不信?謂信所治;於業果等,不正信順;心不

清淨為性。能與懈怠所依為業。 
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Vaân haø baát tín? Vò tín sôû trò; ö nghieäp quaû ñaúng, baát 
chaùnh tín thuaän; taâm baát thanh tònh vi taùnh. Naêng döï giaûi 
ñaûi sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø baát tín? Nghóa laø bò tín taâm sôû ñoái trò. Ñoái 
tröôùc nghieäp quaû… khoâng chaân chaùnh tin thuaän; taâm khoâng 
thanh tònh laøm taùnh. Cuøng vôùi giaûi ñaûi laøm choã nöông cho 
nghieäp. 

 
Chuù thích: 
 
信所治者,謂此不信,乃爲信心所所對治;舉能治

以顯所治也。業果,  舉其所緣境也等者,等取諸諦

三寶也。不正信順,顯不信之行相。不正,言其邪,
謂陷於邪見,於業果等,不能信忍樂順也。心不清淨,
亦不信之果,今以果明不信之自體;蓋不信之自相渾

濁,復能渾濁餘心心所;如極穢物,自穢穢他;故心穢

乃不信之自體;心不清淨,非卽自體也。不信心所,
隨愚癡分位假立。能與下,舉其業用。由不信故,不
能勤行進修,故爲懈怠所依。   

 
“Tín sôû trò”, nghóa laø baát tín naày bò tín taâm sôû ñoái 

trò; Neâu naêng ñoái trò ñeå laøm roõ ñoái töôïng ñaõ bò trò. 
“Nghieäp quaû” laø noùi caûnh sôû duyeân. “Ñaúng”, laø goàm 
caùc chaân ñeá lyù, tam baûo. 

“Baát chaùnh tín thuaän”, laø haønh töôùng cuûa baát tín. 
Baát chaùnh, laø noùi caùi taø, tai haïi hôn caû taø kieán, ñoái 
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vôùi nghieäp quûa…  khoâng theå tín thoï vui thuaän. Taâm 
khoâng thanh tònh, cuõng laø quaû cuûa baát tín, nay duøng 
quaû ñeå thuyeát minh töï theå cuûa baát tín, bôûi vì töôùng 
cuûa baát tín ñaõ laøm vaãn ñuïc caùc taâm vaø taâm sôû khaùc; 
nhö moät vaät cöïc ueá, töï thaân ñaõ ueá, vaø laøm ueá vaät 
khaùc, cho neân taâm ueá laø töï theå cuûa baát tín; taâm baát 
thanh tònh, khoâng phaûi laø töï theå. 

Baát tín taâm sôû, tuøy theo phaàn vò cuûa ngu si maø 
giaû laäp. 

“Naêng döï… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
baát tín. Do baát tín, cho neân khoâng theå sieâng haønh vaø 
taán tu; vì vaäy laøm cho nöông cho giaûi ñaûi. 

Luaän vaên: 
 
云何懈怠?謂精進所治;於諸善品,心不勇進為

性。能障勤修眾善為業。 

 
Vaân haø giaûi ñaûi? Vò tinh taán sôû trò; ö chö thieän phaåm, 

taâm baát doõng taán vì taùnh. Naêng chöôùng caàn tu chuùng 
thieän vì nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø giaûi ñaõi? Nghóa laø bò tinh taán ñoái trò. Ñoái vôùi 
caùc thieän phaùp, taâm khoâng doõng maõnh tinh taán laø taùnh. 
Chöôùng ngaïi caàn tu caùc thieän laø nghieäp duïng. 

 
Chuù thích: 
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精進所治者,謂此懈怠,乃爲心所所對治,舉能治

以顯所治也。諸善品者,舉其所緣境。心不勇進者,
正顯自體。懈怠心所,隨愚癡分位假立。能障下,舉
其業用。懈怠者滋長染法,故障礙修善? 

 
“Tinh taán sôû trò”, coù nghóa giaûi ñaûi naày bò taâm sôû 

tinh taán ñoái trò; neâu naêng trò ñeå hieän sôû trò. “Chö 
thieän phaåm”, laø neâu caûnh sôû duyeân. “Taâm baát doõng 
tieán”, laø noùi töï theå. Taâm sôû giaûi ñaõi, tuøy phaàn vò  
cuûa ngu si maø giaû laäp. 

“Naêng chöôùng… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng. 
Giaûi ñaõi nuoâi lôùn theâm caùc nhieãm phaùp, cho neân 
chöùng ngaïi tu thieän. 

 
Luaän vaên: 

  
云何放逸?謂依貪,瞋,癡,懈怠故;於諸煩惱,心

不防護;於諸善品,不能修習為性。不善增長,善法

退失,所依為業。 

 
Vaân haø phoùng daät? Vò y tham, saân , si, giaûi ñaõi coá; ö 

chö phieàn naõo taâm baát phoøng hoä; ö chö thieän phaåm, baát 
naêng tu taäp vi taùnh. Baát thieän taêng tröôûng, thieän phaùp 
thoái thaát, sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø phoùng daät? Nöông vaøo tham, saân, si, giaûi 
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ñaõi; ñoái vôùi caùc phieàn naõo, taâm khoâng phoøng hoä; ñoái vôùi caùc 
thieän phaùp, khoâng theå tu taäp laøm taùnh.  

Baát thieän taêng tröôûng thì phaùp thieän thoái thaát, nöông ñoù 
laøm nghieäp. 
 

Chuù thích: 
 
依貪瞋等者,就其增勝方面言,故舉此四法:其實

放逸亦依慢疑等惑,  蓋放逸別無自體,隨本惑而假

立也。於諸煩惱下,顯放逸之行相。不能斷惡修善,
緫名放逸;今舉其行相以明自體;實則放縱蕩逸乃其

自體也。不善增長下,舉其業用。不善者,三不善根,
及一切不善也。善法者,三善根,及一切善法也。惟

其放逸,故爲不善增長,善法退失所依。  
 
“Y tham saân si ñaúng”, laø ñöùng treân phöông dieän 

taêng thaéng ñeå noùi, cho neân neâu leân boán phaùp naày: 
Thaät ra, phoùng daät cuõng nöông vaøo caùc hoaëc nhö 
maïn, nghi…  bôûi vì phoùng daät khoâng coù töï theå rieâng, 
maø tuøy nôi caên baûn hoaëc maø giaû laäp. 

“Ö chö phieàn naõo… ”trôû xuoáng, laø noùi veà haønh 
töôùng cuûa phoùng daät, khoâng theå ñoaïn aùc tu thieän, 
laøm toång danh cuûa phoùng daät; nay neâu haønh töôùng 
laø ñeå laøm roõ töï theå; Thaät söï thì phoùng tuùng ñaûng daät 
laø töï theå cuûa phoùng daät vaäy. 

“Baát thieän taêng tröôûng” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp 
duïng. “Baát thieän”, laø ba baát thieän caên vaø caùc baát 
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thieän phaùp. “Thieän phaùp”, laø ba thieän caên vaø caùc 
phaùp thieän. Duy chæ phoùng daät cho neân baát thieän 
taêng tröôûng, neân thieän phaùp thoái thaát. 

 
Luaän vaên: 
 
云何失念?謂染污念,於諸善法不能明記為性。

染污念者,謂煩惱俱;於善不明記者,謂於正教授,

不能憶持義.能與散亂所依為業。 

 
Vaân haø thaát nieäm? Vò nhieãm oâ nieäm, ö chö thieän phaùp 

baát naêng minh kyù vi taùnh. Nhieãm oâ nieäm giaû, vò phieàn 
naõo caâu; ö thieän baát minh kyù giaû, vò ö chaùnh giaùo thoï, baát 
naêng öùc trì nghóa. Naêng döï taùn loaïn sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø thaát nieäm? Nghóa laø taâm nieäm nhieãm oâ, ñoái 
tröôùc caùc phaùp laønh khoâng theå ghi nhôù roõ raøng laø taùnh. 
Nhieãm oâ nieäm, nghóa laø luoân töông öùng vôùi taát caû caùc phaùp 
phieàn naõo; ñoái vôùi caùc thieän phaùp khoâng ghi nhôù roõ raøng, 
ñoái vôùi caùc thieän phaùp (töùc chaùnh giaùo thoï), khoâng theå ghi nhôù 
vaø giöõ gìn. Cuøng vôùi taùn loaïn laøm choã sôû y cho nghieäp. 

 
Chuù thích: 
 
念者,別境心所之一;本通三性,今云染汚,蓋除

去善性而言也。諸善法者,舉所緣境。不能明記者,

正顯自體。明記者,明自記憶也。染汚念,恆與煩
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惱相應,故云俱。此失念心所,隨念一分而假立;然

因與煩惱相應,故或云隨癡一分所攝。正教授,卽

善法;不能憶持,卽不能明記也。能與下,舉其業

用。散亂者,失念之果;由失念而起散亂,故爲所

依。  

 
“Nieäm”, laø moät bieät caûnh taâm sôû; thoâng caû ba 

taùnh, nay noùi nhieãm oâ, laø bôûi noù tröø khöû thieän taùnh. 
“Chö thieän phaùp”, laø caûnh sôû duyeân. “Baát naêng 
minh kyù”, chính laø neâu töï theå. “Minh kyù”, laø kyù öùc 
minh baïch. 

Nieäm nhieãm oâ thöôøng cuøng töông öùng vôùi heát 
thaûy phieàn naõo, cho neân noùi “caâu”. Taâm sôû thaát 
nieäm naày, tuøy phaàn vò cuûa nieäm taâm sôû maø giaû laäp; 
nhöng vì noù töông öng vôùi phieàn naõo, neân cuõng noùi 
moät phaàn tuøy thuoäc vaøo si saân sôû. 

“Chaùnh giaùo thoï” töùc laø thieän phaùp; “Baát naêng 
öùc trì” töùc laø khoâng theå ghi nhôù. 

“Naêng döï… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng. 
“Taùn loaïn’, laø quaû cuûa thaát nieäm; Do thaát nieäm maø 
khôûi taùn loaïn; cho neân laøm choã nöông nghieäp duïng. 

 
Luaän vaên: 
 
云何散亂?謂貪,瞋,癡分;令心心法,流散為

性。能障離欲為業。 
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Vaân haø taùn loaïn? Vò tham, saân, si phaàn; linh taâm taâm 
phaùp, löu taùn vi taùnh. Naêng chöôùng ly duïc vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø taùn loaïn? Nghóa laø phaàn vò cuûa Tham, saân, 
si; laøm cho taâm vaø taâm sôû rong ruoåi phaân taùn laø taùnh. 
Chöôùng ngaïi ly duïc laø nghieäp. 

 
Chuù thích: 

 
貪瞋癡分者,謂散亂心所,隨貪瞋癡三不善根之

分位而假立也。令心心所法下,舉功能以顯自體

也。心法卽心所,流者馳流,散者分散也。能障下,
舉其業用。離欲者,定之功能;散亂障礙定功,故云

能障離欲。  
 

“Tham saân si phaàn”, coù nghóa laø taâm sôû taùn loaïn, 
tuøy phaàn vò cuûa ba baát thieän caên laø tham saân si maø 
giaû laäp. 

“Linh taâm taâm sôû… ” trôû xuoáng, laø neâu coâng 
naêng ñeå hieån roõ töï theå. “Taâm phaùp”, töùc taâm sôû, 
“Löu”, laø rong ruoãi, “Taùn” laø phaân taùn. 

“Naêng chöôùng… ” trôû xuoáng, laø noùi nghieäp duïng. 
Ly duïc, laø coâng naêng cuûa ñònh; taùn loaïn chöôùng 
ngaïi coâng naêng cuûa ñònh, cho neân goïi naêng chöùông 
ly duïc. 
 

Luaän vaên: 
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云何不正知?謂煩惱相應慧,能起不正身語意行

為性。違犯律行所依為業。謂於去來等不正觀察

故,而不能知應作,不應作,致犯律儀。 
   
Vaân haø baát chaùnh tri? Vò phieàn naõo töông öng tueä, 

naêng khôûi baát chaùnh thaân ngöõ yù haïnh vi taùnh. Vi phaïm 
luaät haønh sôû y vi nghieäp. 
Vò ö khöù lai ñaúng baát chaùnh quaùn saùt coá, nhi baát naêng tri 
öng taùc, baát ưng taùc, trí phaïm luaät nghi. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø baát chaùnh tri? Nghóa laø phieàn naõo töông öng 
vôùi tueä, coù theå khôûi haønh vi baát chaùnh nôi thaân ngöõ yù laø 
taùnh. Nöông vaøo haønh vi traùi phaïm luaät nghi laøm nghieäp. 

Nghóa laø ñoái vôùi nhöõng vieäc ñaõ qua hoaëc chöa ñeán, … 
khoâng chaân chaùnh quan saùt, neân khoâng theå bieát neân laøm; 
khoâng neân laøm, ñeán noãi ñöa ñeán traùi phaïm luaät nghi. 

 
Chuù thích: 
 
不正知者,错謬邪解也。慧,是別境心所之一;煩

惱相應慧者,染汚慧也。此不正知心所,應隨慧一分

而假立;然因與煩惱相應,故或云癡一分所攝。能起

下,明其行相。不正身語意行者,不正之三業也。違

犯下,舉其業用。違犯律行者,謂違犯戒律之行儀

也。去來等者,謂己往未來事;等者,等取現在也。

不正觀察者,謂於身語意,不能正確觀察,而知 某事
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應作,某事不應作也。以上釋二十隨惑畢。 
 
“Baát chaùnh tri”, laø sai laàm taø giaûi. Tueä laø moät 

trong bieät caûch taâm sôû. 
“Phieàn naõo töông öng tueä”, laø tueä nhieåm oâ. Taâm 

sôû baát chaùnh tri naày, tuøy nôi moät phaàn cuûa tueä maø 
gæa laäp. Nhöng nhaân vì noù töông öng vôùi phieàn naõo, 
cho neân hoaëc goïi laø nhieáp moät phaàn si. 

“Naêng khôûi… ” trôû xuoáng, laø thuyeát minh haønh 
töôùng. 

“Baát chaùnh thaân ngöõ yù haïnh”, laø tam nghieäp baát 
chaùnh. 

“Vi phaïm”, trôû xuoáng laø neâu nghieäp duïng. “Vi 
phaïm luaät haønh”, laø traùi phaïm haønh nghi cuûa giôùi 
luaät.  

“Khöù lai ñaúng”, laø nhöõng vieäc ñaõ qua vaø chöa 
ñeán. “Ñaúng” laø goàm caû hieän taïi. 

 “Baát chaùnh quaùn saùt”, laø ñoái vôùi thaân ngöõ yù, 
khoâng theå quan saùt chính xaùc, ñeå bieát vieäc kia neân 
laøm, vieäc noï khoâng neân laøm. 

Treân ñaây ñaõ giaûi thích xong hai möôøi tuøy hoaëc. 
 
Luaän vaên: 
 
云何惡作?謂心變悔為性。謂惡所作,故名惡

作。此惡作體,非即變悔;由先惡所作,後起追悔故;



192 

此即以果從因為目,故名惡作。譬如六觸處,說為

先業。此有二位:謂善不善;於二位中?復各有二:

若善位中?先不作善,後起悔心;彼因是善,悔即是

善;若先作惡。後起悔心。彼因不善。悔即是善;

若不善位,先不作惡,後起悔心,彼因不善,悔亦不

善;若先作善,後起悔心;彼因是善,悔是不善。 

 
Vaân haø aùc taùc? Vò taâm bieán hoái vi taùnh. Vò aùc sôû taùc, 

coá danh aùc taùc. Thöû aùc taùc theå, phi töùc bieán hoái; do tieân 
aùc sôû taùc, haäu khôûi trung hoái coá; thöû töùc dó quaû tuøng nhaân 
vì muïc; coá danh aùc taùc. Thí nhö luïc xuùc xöù, thuyeát vi tieân 
nghieäp. thöû höõu nhò vò: Vò thieän baát thieän, ö nhò vò trung? 

Phuïc caùc höõu nhò: Nhöôïc thieän vò trung?tieân baát taùc 
htieän, haäu khôûi hoái taâm; bæ nhaân thò thieän, hoái dieäc thò 
thieän; nhöôïc tieân aùc taùc, haäu khôûi hoái taâm; bæ nhaân baát 
thieän, hoái töùc thò thieän; nhöôïc baát thieän vò? Tieân baát taùc 
aùc, haäu khôûi hoái taâm, bæ nhaân baát thieän, hoái dieäc baát 
thieän; nhöôïc tieân aùc taùc, haäu khôûi hoái taâm; bæ nhaân thò 
thieän, hoái thò baát thieän. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø aùc taùc? Nghóa laø ñaõ laøm aùc, ñoåi taâm trôû laïi 
aên naên laøm taùnh. Vieäc aùc ñaõ laøm goïi laø aùc taùc. Theå cuûa aùc 
taùc, chaúng phaûi laø ñoåi taâm aên naên; do vì tröôùc laøm aùc sau 
khôûi taâm nhôù laïi maø aên naên; ñoù laø noùi quaû töø nôi nhaân, cho 
neân goïi laø aùc taùc. Ví nhö saùu xuùc xöù, laø noùi nghieäp tröôùc. ÔÛ 
ñaây coù hai vò thieän vaø baát thieän. Trong hai vò naày moãi loaïi 
laïi coù hai: Neáu ôû vò thieän, tröôùc khoâng laøm thieän, maø sau 
khôûi taâm aên naên; nhö vaäy, nhaân kia baát thieän. Söï aên naên 
cuõng laø baát thieän; neáu tröôùc laøm thieän, sau khôûi taâm aên 
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naên; nhaân kia laø thieän, aên naên laø baát thieän. 
 
Chuù thích: 
 
此下明不定四所:此四法所以名不定者,言其通

乎三性 ,非如信等定善 ,非如貪等定是惡 ;故名不

定。惡者,嫌也。惡作,卽嫌惡其所作之業,而起追

悔也。心變悔者,乃惡作之果,以果顯自體也。若所

作業本是惡,而今悔之,卽是善;若所作業本是善,而
今悔之,卽是惡;此皆改變其造業之心,故云心變。

悔者,追悔也。 
謂惡作下,顯其自體;嫌惡其從前所作之業,乃惡

作之自體也。此惡下,明其因果;謂嫌惡其從前所作

之業,而爲追悔之因;以生變悔之果;因與果有差別

也。由先下,述其所由;謂必先嫌惡其所作善惡等業,
而後起追悔也。此卽下,釋名義;惡作是因追悔是果;
此於果體,假立因名,故名惡作。譬如下,舉例以明;
六觸處者,眼耳鼻舌身意六根之觸所依處。先業,先
世所作之業也。謂因先世所造業因,惑今世六觸處

等果;旣說六觸處爲先業,是於果上假立因名;是猶

於追悔果上,假立惡作因名也此有二位下,示其差別;
惡作實通三性,今惟舉善不善二位;其實無記性,亦
應包括在内,無覆無記是善,有覆無記是不。善也。

復各有二者,於善位中亦有善不善, 於不善位中亦

有善不善也。   
若善下,就因果分四段釋之:以若字爲界畔;於善

位中:先前未作善,後起悔心,謂我何不作善耶!此其
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因是善,故悔亦是善;又先作惡,後起悔心謂我何故

作惡耶!此其因雖是不善,而由其追悔,故悔亦是善;
於不善位中:先前並不作惡,後起悔心,謂我何不作

惡耶!此其因是不善,故悔亦是不善;又先作善後起

悔心,謂我何故作善耶!此其因雖是善,而由其追悔,
故悔亦是不善也。此惡作:或云以癡爲體,或云以思

爲體,或云另有別體。依論文 例:此下應舉業用;唯
識云障止爲業;今無之,恐脫文也 。 

 
Töø ñaây trôû xuoáng, thuyeát minh 4 taâm sôû baát ñònh. 

Boán phaùp naøy sôû dó goïi laø baát tònh, laø vì noù thoâng caû 
ba taùnh, khoâng phaûi nhö caùc taâm sôõ nhö tín… , nhaát 
ñònh laø thieän vaø cuõng khoâng phaûi nhö Tham, Saân…  
nhaát ñònh laø aùc. 

“AÙc”, laø hieàm gheùt. “AÙc taùc”, laø hieàm gheùt 
nghieäp aùc ñaõ laøm, maø khôûi taâm aên naên. 

“Taâm bieán hoái”, laø keát quaû cuûa laøm aùc, laáy quaû 
ñeå hieån töï theå. Neáu nghieäp ñaõ laøm voán laø aùc, maø 
nay aên naên, töùc laø thieän; Neáu nghieäp ñaõ laøm voán laø 
thieän, maø nay trôû laïi aên naên, töùc laø aùc; nhöõng vieäc 
nhö vaäy ñieàu laø caûi bieán taâm taïo nghieäp, cho neân 
goïi laø taâm bieán. 

“Hoái”, laø truy hoái.  
“Vò aùc taùc… ” trôû xuoáng, laø neâu töï theå, hieàm gheùt 

nghieäp ñaõ taïo töø tröôùc, laø töï theå cuûa aùc taùc. 
“Thöû aùc… ” trôû xuoáng, laø thuyeát minh nhaân quaû, 

nghóa laø hieàm gheùt nghieäp ñaõ laøm tröùôc, laø nhaân cuûa 
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truy hoái (aên naên vieäc qua) ñeå sanh ra quaû bieán hoái (bieán 

ñoåi taâm aên naên) nhaân vaø quaû coù sai bieät. 
“Do tieân… ” trôû xuoáng, laø noùi veà nguyeân do; 

nghóa laø do hieàm gheùt nghieäp thieän, aùc ñaõ laøm, maø 
sau laïi khôûi taâm hoái haän. 

“Thöû töùc… ”trôû xuoáng, laø giaûi thích veà danh 
nghóa; aùc taùc laø nhaân; truy hoái laø quaû, ñaây laø ñoái vôùi 
quaû theå maø giaû laäp nhaân danh, cho neân goïi laø aùc taùc.  

“Thí nhö… ” trôû xuoáng, laø neâu ví duï ñeå laøm roõ 
nghóa. “Luïc xuùc xöù” coù nghóa xuùc laø choã nöông töïa 
cuûa 6 caên: Nhaõn, nhó, tyû, thieät, thaân, yù; Tieân nghieäp; 
laø nghieäp ñaõ taïo ôû ñôøi tröôùc. Nghóa laø nhaân vì caùi 
nghieäp nhaân ñaõ taïo ñôøi tröôùc maø ñôøi nay chieâu caûm 
quaû, laø 6 xuùc xöù. Ñaõ noùi saùu xuùc xöù laø nghieäp tröôùc, 
laø ñoái quaû maø giaû laäp nhaân; treân quaû, laø truy hoái, 
giaû laäp nhaân, laø aùc taùc vaäy. 

 “Thöû höõu nhò vò” trôû xuoáng, laø noùi veà söï sai bieät; 
aùc taùc, thaät söï thoâng caû ba taùnh, nhöng nay chæ neâu 
thieän vaøbaát thieän hai phaùp; Kyø thaät, voâ kyù taùnh cuõng 
neân bao goàm trong ñoù, Voâ phuù voâ kyù laø thieän, höõu 
phuù voâ kyù laø baát thieän. 

Laïi nöõa, moãi vò ñieàu coù hai, coù nghóa trong vò 
thieän cuõng coù thieän vaø baát thieän; trong vò baát thieän 
cuõng coù thieän baát thieän. 

“Nhöôïc thieän… ” trôû xuoáng, caên cöù vaøo nhaân 
quaû, phaân laøm boán ñoaïn ñeå giaûi thích: Laáy chöõ 
“Nhöôïc” ñeå laøm ranh giôùi; 



196 

Ñoái trong vò thieän: Tröôùc chöa laøm thieän, sau 
khôûi taâm hoái haän raèng, ta vì sao maø khoâng laøm thieän 
ö? Caùi nhaân naày laø thieän, cho neân hoái haän cuõng laø 
thieän. Laïi nöõa, tröôùc laøm aùc, sau khôûi taâm hoái haän 
raèng, ta taïi sao laøm aùc ö? Caùi nhaân naày tuy laø baát 
thieän, nhöng do vì hoái haän vieäc ñaõ qua, cho neân hoái 
haän cuõng laø thieän. 

Ñoái trong vò baát thieän: tröôùc khoâng taïo aùc, sau 
khôûi taâm hoái haän, raèng taïi sao ta laïi khoâng laøm aùc 
ö? Caùi nhaân naày laø baát thieän, cho neân söï hoái haän 
cuõng laø baát thieän. Laïi nöõa tröôùc laøm thieän, sau laïi 
khôûi taâm aên naên, raèng ta vì sao laøm thieän ö? Caùi 
nhaân naày tuy laø thieän, maø do vì hoái haän vieäc ñaõ laøm, 
cho neân söï hoái haän cuõng laø baát thieän. 

Taùc aùc naày, hoaëc laáy si laøm theå, hoaëc laø laáy tö 
taâm sôû laøm theå, hoaëc coù bieät theå rieâng. Caên cöù 
thoâng leä cuûa luaän vaên thì, töø ñaây phaûi neâu phaàn 
nghieäp duïng; theo duy thöùc hoïc, chöôùng chæ laø 
nghieäp, nay khoâng ñeà caäp tôùi nghieäp, sôï vaên bò 
thieáu soùt chaêng. 
 

Luaän vaên: 
 
云何睡眠?謂不自在轉,昧略為性。不自在者,

謂令心等不自在轉。是癡之分。又此自性不自在,

故令心心法,極成昧略。此善不善及無記性。能與
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過失所依為業。 
           
Vaân haø thuyø mieân? Vò baát töï taïi chuyeån, muoäi löôïc vi 

taùnh. Baát töï taïi giaû, vò linh taâm ñaúng baát töï taïi chuyeån. 
Thò si chi phaàn. Höõu thöû töï taïi baát töï taïi, coá linh taâm taâm 
phaùp, cöïc thaønh muoäi löôïc. Thöû thieän baát thieän caäp voâ 
kyù taùnh. Naêng döï quaù thaát sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø thuyø mieân? Nghóa laø khoâng töï taïi di chuyeån, 
hoân muoäi laøm taùnh. Baát töï taïi, laø khieán taâm taâm phaùp 
khoâng ñöôïc töï taïi di chuyeån. Laø phaàn vò cuûa si taâm sôû. Laïi 
vì töû taùnh laø khoâng töï taïi, cho neân laøm cho taâm vaø taâm 
phaùp, raát laø hoân aùm. Ñaây laø thieän, baát thieän vaø voâ kyù taùnh. 
Cuøng vôùi söï loãi laàm laøm choã döïa nöông cho nghieäp. 

 
Chuù thích: 
 
睡眠者 ,坐曰睡 ,寢曰眠。不自在轉者 ,示其行

相。謂睡眠時,令心心所,不自在而轉也。昧者闇昧,
言與定中有別;略者輕略,言與寢時有別;昧與定中

有別者,謂睡眠時,五識皆滅,惟意識一門轉;定中亦

滅五識,惟意識一門轉;然能觀察諸法自相不至闇劣;
故以昧字區別之;略與寤時有別者,謂寤時心所緣境,
明利而不輕略;睡眠時則反之;故以略字區別之。謂

令心等者,玩令字之意,顯示睡眠別有自體,故能令

心心所不自在轉;等者,等取心所也。是癡之分,意
顯睡眠雖有別體;今姑依世俗言說,而云隨癡分假立
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也。又此自性下,顯示其有實體;能令心心所極成昧

略,故用又字隔開前義。此善下,示通三性:睡眠通

三性者,無夢時唯是無記,有夢時則有善夢惡夢也。

能與下,舉其業用。言睡眠者多越失其所作事業,諸
過失因之而起也。 

 
“Thuyø mieân” laø nguû nghæ. Ngoài goïi laø Thuyø, nguû 

goïi laø Mieân. “Baát töï taïi chuyeån”, laø haønh töôùng 
Thuyø mieân. Nghóa laø khi nguû nghæ, laøm cho taâm vaø 
taâm phaùp khoâng ñöôïc töï taïi  di chuyeån. Muoäi laø aùm 
muoäi, cuøng trong ñònh coù sai bieät; “Löôïc” laø khinh 
löôïc, laø noùi cuøng vôùi luùc naèm, coù khaùc; “muoäi” cuøng 
vôùi luùc ñònh coù sai khaùc, nghóa laø khi nguû nghæ, caû 
naêm thöùc ñieàu khoâng hoaït ñoäng; nhöng coù khaû naêng 
quaùn saùt töï töôùng cuûa caùc  phaùp, khoâng ñeán noãi aùm 
lieät; cho neân duøng chöõ muoäi ñeå khu bieät; coøn 
“Löôïc” cuøng luùc thöùc daäy coù sai bieät, nghóa laø luùc 
thöùc daäy, caûnh sôû duyeân cuûa taâm saùng suûa lanh leï, 
maø khoâng khinh löôïc; khi nguû thì traùi laïi, cho neân 
duøng chöõ “Löôïc” ñeå khu bieät. 

“Vò linh taâm ñaúng”, xeùt yù nghóa cuûa chöõ “linh” coù 
nghóa laø hieån thò taâm sôû Thuyø mieân coù töï theå rieâng, 
cho neân noù coù khaû naêng laøm cho taâm vaø taâm phaùp 
khoâng töï taïi di chuyeån. “Ñaúng” laø goàm caû taâm sôû 
phaùp. “Thò si chi phaàn”, laø muoán noùi Thuyø mieân tuy 
coù töï theå rieâng, nay nöông ngoân ngöõ theá tuïc maø noùi 
raèng tuyø theo phaàn vò cuûa si maø giaû laäp. 
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“Höïu thöû töï taùnh” trôû xuoáng, laø hieån thò Thuyø 
mieân coù thaät theå, neân coù khaû naêng laøm cho taâm vaø 
taâm sôû raát hoân muoäi, cho neân duøng chöõ “höïu” ñeå 
khaùi thoâng söï ngaên caùch nghóa tröôùc. 

“Thöû thieän… ” trôû xuoáng, laø noùi Thuyø mieân thoâng 
caû ba taùnh. Thuyø mieân thoâng ba taùnh, coù nghóa laø 
khi nguû khoâng coù chieâm bao, chæ coù voâ kyù; khi nguû 
coù chieâm bao thì coù chieâm bao laønh, chieâm bao döõ. 

“Naêng döï… ” trôû xuoáng, laø neâu nghieäp duïng cuûa 
Thuyø mieân. Ngöôøi nguû nghæ nhieàu thì tieâu maát söï 
nghieäp ñaõ taïo taùc, caùc loãi laàm nhaân ñoù maø sinh 
khôûi. 

 
Luaän vaên: 
 
云何尋?謂思慧差別;意言尋求,令心麁相分別

為性。意言者,謂是意識。是中:或依思,或依慧,

而起分別。麁相者,謂尋求瓶衣車乘等之麁相。樂

觸苦觸等所依為業。 

 
Vaân haø taàm? Vò ö tueä sai bieät; yù ngoân taàm caàu, linh 

taâm thoâ töôùng phaân bieät vi taùnh. YÙ ngoân giaû, vò thò yù 
thöùc. Thò trung, hoaëc y tö, hoaëc y tueä nhi khôûi phaân bieät. 
Thoá töôùng giaû, vò taàm caàu bình y xa thöøa ñaúng chi thoâ 
töôùng. Laïc xuùc khoå xuùc ñaúng sôû y vi nghieäp. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø taàm, nghóa laø tö vaø tueä hai phaùp sai khaùc, yù 
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thöùc tìm caàu khieán cho phaân bieät töôùng thoâ laøm taùnh. 
YÙ ngoân, nghóa laø yù thöùc. Trong ñoù, hoaëc nöông vaøo tö 

taâm sôû, hoaëc nöông vaøo tueä taâm sôû maø khôûi taâm phaân bieät. 
Thoâ töôùng, nghóa laø tìm kieám nhöõng vaät coù hình töôùng thoâ 
nhö bình cheùn, y phuïc, xe coä… nöông vaøo caûm giaùc vui khoå 
laøm nghieäp duïng. 

Chuù thích: 
 
思慧差別者,舉尋祠之所依法。謂尋祠二法,並

無別體,依思慧二法分位假立者也。意言,卽意識。

有三義:第一,從喻釋:謂如名言,能詮表諸法,意識亦

能取一境,故云意言。第二,從境釋;謂言是聲性,第
六鐿意識緣之;今舉所緣境,名能緣意識故云意言。

第三,從果釋:謂意識是因,言說是果;意識能起諸言

說,今舉所起果,示能起因,合因果爲一意識名,故云

意言。尋求者,謂於諸法,觀察尋求所起之分別也。

若依思尋求?則不能推度,因思非簡擇也?若依慧尋

求?卽能推度,因慧非思惟也。又解:若推度淺,則依

思爲體;若推度深?則依慧爲體也。令心下,示其行

相尋祠行相難曉,故以麤細分之;於所緣境麤轉,名
爲尋;細轉，名爲祠。是中者,猶云是意識之中也。

起分別者,謂能依意識,因所依思慧二法之不同,而
起分別也。麤相者,謂此尋求,唯取甁衣等全部之麤

相。不求分析之細相也。等者,等取以外各物也。

樂觸下,舉其業用。樂觸者,惑受快樂也;苦觸者,惑
受苦痛也;若依思而尋?則除緩爲業,身心必安,安則

覺樂;若依慧尋?則忽遽爲業,身心不,不安,則覺苦
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也。 
 
“Tö tueä sai bieät” laø neâu phaùp sôû y cuûa taàm tuø. Nghóa 

laø hai phaùp taàm vaø tuø, ñieàu khoâng coù töï theå rieâng, maø 
phaûi nöông vaøo phaàn vò cuûa tö vaø tueä giaû laäp.  

“YÙ ngoân” töùc laø yù thöùc. Coù ba nghóa: moät, töø ví 
duï maø giaûi thích, nhö danh, ngoân, coù khaû naêng giaûi 
thích roõ raøng caùc phaùp, yù thöùc cuõng coù khaû naêng 
chaáp thuû caùc thöùc caûnh traàn, cho neân noùi yù ngoân. 
Hai, töø caûnh traàn maø giaûi thích, nghóa laø lôøi “noùi” laø 
taùnh cuûa “tieáng”, ñoù laø caûnh sôû duyeân cuûa yù thöùc. 
Nay neâu caûnh sôû duyeân, ñeå laøm roõ yù thöùc naêng 
duyeân, cho neân noùi yù ngoân. Ba töû quaû ñeå giaûi thích, 
nghóa laø yù thöùc laø nhaân, maø ngoân thuyeát laø quaû; yù 
thöùc coù khaû naêng sanh khôûi caùc ngoân thuyeát; nay 
neâu quaû sôû khôûi ñeå chæ roõ nhaân naêng khôûi, hôïp nhaân 
laø quaû laøm thaønh moät teân goïi laø yù thöùc, cho neân noùi 
laø yù ngoân. 

“Taàm caàu” coù nghóa laø ñoái vôùi caùc phaùp, quan 
saùt tìm caàu maø khôûi taâm phaân bieät. Neáu nöông vaøo 
tö taâm sôû, ñeå tìm caàu, thì khoâng theå tìm toøi löôïng 
ñaït; vì tö khoâng coù khaû naêng ñeå löaï choïn; neáu 
nöông vaøo tueä taâm sôû ñeå tìm caàu, thì coù theå tìm toøi 
löôïng ñaït; Vì tueä chaúng phaûi daõ tö duy. 
Laïi giaûi raèng, neáu tìm toøi löôïng ñaït caïn, thì nöông 
vaøo tö laøm theå; Neáu tìm toøi löôïng ñaït saâu, thì nöông 
vaøo tueä laøm theå.  
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“Linh taâm” trôû xuoáng, laø neâu haønh töôùng Haønh 
töôùng cuûa taàm tuø khoù hieåu, neân laáy thoâ vaø teá ñeå 
phaân bieät. Ñoái vôùi caûnh sôû duyeân thoâ goïi laø taàm, teá 
thì goïi laø töø. “Thò trung” cuõng nhö noùi trong yù thöùc. 
“Khôûi phaân bieät” coù nghóa laø yù thöùc naêng y, nhaân vì 
nöông nôi hai phaùp tö vaø tueä khoâng gioáng nhau, maø 
khôûi phaân bieät. 

“Thoâ töôùng” nghóa laø söï taàm caàu naày tuy chaáp 
thuû toaøn boä caùc töôùng thoâ nhö bình, nhö y phuïc…  
maø khoâng caàu tìm phaân tích caùc töôùng vi teá. “Ñaúng” 
laø goàm ngoaøi caùc söï vaät khaùc. 

“Laïc xuùc” trôû xuoáng, laø nghieäp duïng. “Laïc xuùc” 
coù nghóa laø caûm thoï khoaùi laïc. “Khoå xuùc” coù nghóa 
laø caûm thoï nhöõng thoáng khoå; neáu nöông tö taâm sôû 
maø tìm, thì thoâng thaû thaûnh thôi laø nghieäp; neân thaân 
taâm an oån, an thì bieát vui veû; neáu nöông vaøo taâm sôû 
tueä maø tìm caàu, thì voäi vaøng laø nghieäp, thaân taâm baát 
an, baát an thì bieát thoáng khoå. 

 
Luaän vaên: 
 
云何伺?謂思慧差別;意言伺察,令心細相分別

為性。 

細相者,謂於瓶衣等分別細相成不成等差別之

義。 

 
Vaân haø töø? Vò tö tueä sai bieät; yù ngoân töø saùt, linh taâm 
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teá töôùng phaân bieät vì taùnh. 
Teá töôùng giaû, vò ö bình, y, ñaúng phaân bieät teá töôùng 

thaønh baát thaønh ñaúng sai bieät chi nghóa. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø töø? Nghóa laø tö vaø tueä hai phaùp sai khaùc; 
chính chaén suy xeùt tìm caàu, khieán taâm phaân bieät caùc töôùng 
vi teá laøm taùnh. 

Teá töôùng, nghóa laø ñoái vôùi söï vaät nhö bình, cheùn, y 
phuïc… phaân bieät caùc töôùng vi teá ñeå phaùn xeùt caùc nghóa 
thaønh hay baát thaønh khaùc nhau. 

 
Chuù thích: 
 
祠心所之體性,均與尋同,惟行相之麤細異耳,故

不再詳釋。祠察者,謂於己經尋求之後,又細加祠察

而起分別也。分別細相者,謂就瓶衣等,分析其各部

之細相,而判其成與不成也。照論文體例,應有業如

前說四字。以上釋不定四法畢。 
 
Theå taùnh cuûa töø taâm sôû, cuõng gioáng nhö taàm taâm 

sôû, chæ coù haønh töôùng thì coù thoâ teá khaùc nhau maø 
thoâi. Cho neân ôû ñaây khoâng giaûi thích theâm. 

“Töø saùt” nghóa laø sau khi ñaõ traõi qua taàm caàu, laïi 
chính chaén (teá) gia theâm coâng töø saùt (suy xeùt chính chaén) 
maø taâm phaân bieät. 

“Phaân bieät teá töôùng” coù nghóa laø caên cöù caùc vaät 
bình,cheùn, y phuïc phaân tích caùc boä phaän vi teá cuûa 
chuùng ñeå coù moät phaùn xeùt thaønh, baát thaønh. 
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Chieáu vaên theå cuûa luaän thì neân coù theâm boán chöõ 
“Nghieäp nhö tieàn thuyeát” (nghieäp nhö tröôùc ñaõ noùi) 

Treân ñaây, ñaõ giaûi thích xong phaàn boán phaùp baát 
ñònh. 

 
Luaän vaên: 
 
云何心不相應行?謂依色心等分位假立。謂此

與彼,不可施設異不異性。 

 
Vaân haø baát töông öng haønh? Vò ö saéc taâm ñaúng phaïân 

vò giaû laäp. Vò thöû döï bæ, baát khaû thi thieát dò baát dò taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø baát töông haønh? laø nöông phaàn vò cuûa saéc vaø 
taâm… maø giaû laäp. Nghóa laø caùc phaùp baát töông uûng haønh 
(thöû) cuøng vôùi saéc, taâm (bæ) khoâng theå thi thieát quyeát ñònh 
ñöôïc danh xöng noù laø khaùc taùnh hay khoâng khaùc taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
自此以下,釋十四不相應行。心者,心王;統八識

而言。不相應者,別乎相應法而言謂徧行等五十一

心所,與心王之生滅,相應隨轉;此得等十四法,則與

心王之生滅不相應也。行者,遷流之義,別乎無爲法

而言;謂眞如等無爲法,雖亦與心王不相應,然其性

湛然,而非遷流也。色心等者,等取心所而言。謂此

不相應行,並非實有,乃依色,心,心所,三法分位假立
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也。蓋得非得等,非如色心及諸心所,有體相業用可

得;故知其除色等三法外,更無別體,唯是假立。此

者,指得等諸法言。彼者,指色心三法言。謂此不相

應行法,但是假立,對於彼色心等法,不可施設決定

是異性及不異性之名稱也。   
 
Töø ñaây laø giaûi thích möôøi boán phaùp baát röông 

öng haønh. “Taâm” laø taâm vöông; noùi chung caû taùm 
thöùc taâm vöông. “Baát töông öng”, laø noùi khaùc vôùi 
caùc taâm phaùp töông öng; nghóa laø töø caùc taâm sôû bieán 
thaønh…  naêm möôi moát taâm sôû, chuùng cuøng vôùi taâm 
vöông sanh dieät, töông öng tuyø chuyeån; Coøn ñaéc, voâ 
töôûng ñònh…  möôøi boán phaùp baát töông öng haønh 
naày, thì cuøng vôùi sanh dieät ñaéc, cuûa taâm vöông 
khoâng töông öng. 

“Haønh”, laø nghóa thieân löu bieán chuyeån, chuùng 
khaùc vôùi caùc phaùp voâ vi. Coù nghóa laø caùc phaùp voâ vi 
nhö chaân nhö…  tuy cuøng vôùi taâm vöông khoâng 
töông öng, nhöng theå taùnh noù vaéng laëng maø chaúng 
phaûi thieân löu bieán chuyeån. 

“Saéc taâm ñaúng”, chöõ ñaúng ôû ñaây laø muoán noùi 
goàm caùc taâm sôû. Nghóa laø caùc phaùp baát töông öng 
haønh naày, ñeàu khoâng thöïc coù, maø chæ döïa vaøo saéc, 
taâm, taâm sôû phaàn vò cuûa ba phaùp ñoù maø giaû laäp. Bôûi 
vì ñaéc hay phi ñaéc…  khoâng phaûi nhö saéc, taâm vaø 
caùc taâm sôû, ñeáu coù theå töông vaø nghieäp duïng khaû 
ñaéc; cho neân bieát raèng, ngoaøi ba phaùp saéc, taâm, taâm 
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sôû ra, khoâng phaùp naøo coù töï theå rieâng, maø chæ laø giaû 
laäp.  

“Thöû”, laø chæ caùc phaùp baát töông öng haønh nhö 
“Ñaéc” “Bæ” laø chæ saéc, taâm, taâm sôû ba phaùp. Nghóa 
laø caùc phaùp baát töông öng haønh naày, chæ laø giaû laäp, 
ñoái vôùi caùc phaùp saéc taâm kia, khoâng theå coù quyeát 
ñònh danh xuûng cuûa noù laø dò taùnh hay baát dò taùnh. 

 
Luaän vaên: 
 
此復云何?謂得,無想定,滅盡定,無想天,命根,

眾同分,生,老,住,無常,名身,句身,文身,異生性,

如是等。 
 
Thöû phuïc vaân haø? Vò ñaéc. Voâ töôûng ñònh. Dieät taän 

ñònh, voâ töôûng thieân, maïng caên. Chuùng ñoàng phaàn, sanh. 
Laõo, truù, voâ tröôûng, danh thaân, cuù thaân, vaên thaân, dò 
sanh taùnh, nhö thò ñaúng. 

 
∗  ∗ 
∗ 

Ñaây laïi, theá naøo laø Ñaêc, Voâ töôûng ñònh, Dieät taän ñònh, 
Voâ tröôûng thieân, Maïng caên, chuùng ñoàng phaàn, Sanh, Laõo, 
Truï, Voâ thöôøng, Danh nhaân, cuù thaân, vaên thaân, Dò sanh 
taùnh, nhö vaäy vv. 

 
Chuù thích: 
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此列舉不相應行之名:本有二十四法;略去流轉,
定異,相應,勢速,次第,時,方,數,和合,不和 合,十法,
故云如是等。   

 
Ñaây laø lieät keâ teân cuûa caùc phaùp baát töông öng 

haønh: Voán coù hai möôi boán phaùp, nay chæ neâu möôøi 
boán phaùp; Löôïc boû caùc phaùp: Löu chuyeån, ñònh dò, 
töông öng, theá toác, thöù ñeä, thôøi, phöông, soá, hoaø 
hôïp, laø möôøi phaùp; cho neân noùi “Nhö thò ñaúng” 

 
Luaän vaên: 
 
云何得?謂若獲,若成就。此復三種:謂種子成

就,自在成就,現起成就如其所應。 
 
Vaân haø ñaéc? Vò nhöïôc hoaïch, nhöôïc thaønh töïu. Thöû 

phuïc tam chuûng: Vò chuûng töû thaønh töïu, töï taïi thaønh töïu, 
hieän khôûi thaønh töïu nhö kyø sôû öùng. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø ñaéc? Nghóa laø hoaëc ñöôïc, hoaëc thaønh töïu. 
Ñaây laïi coù ba loaïi: laø chuûng töû thaønh töïu, töï taïi thaønh töïu, 
hieän khôûi thaønh töïu, ñuùng vôùi söï töông öùng. 
 

Chuù thích: 
 
獲與成就,名雖有別,而作用無異。種子成就者,

謂諸法雖不現行,而種子早已具足,故云成就。如凡
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夫身中,成就三無漏根種子也。(三無漏根者:1/未知

當知根。2/已知當知根。3/具知根。)。自在成就

者,謂依定通自在力。成就非分法;如依定力,變土

木爲金寶等也。現起成就者,謂正成一切現行法;如
身欲界,則成欲界法;若身在欲界,已能離欲界染時,
則已成就上界現行法也。如其所應:示相配之義。

種子與自在成就,是種子所得;現起成就,是現行所

得;成就,卽得之總相也。 
 
Hoaïch vaø thaønh töïu, teân tuy coù khaùc maø taùc duïng 

thì khoâng khaùc. “Chuûng töû thaønh töïu” laø caùc phaùp 
tuy khoâng hieän haïnh, maø chuûng töû ñaõ ñaày ñuû, cho 
neân goïi laø thaønh töïu. Nhöng trong thaân theå phaøm 
phu, thaønh töïu ba loaïi chuûng töû voâ laäu caên (ba voâ laäu 
caên: vò tri ñöông tri caên, dó tri ñöông tri caên, cuï tri caên). 

“töï taïi thaønh töïu” nghóa laø nöông vaøo ñòmh thoâng 
vôùi naêng löïc töï taïi, maø thaønh töïu caùc phaùp thieän?, 
nhö nöông naêng löïc cuûa ñònh, bieán ñaát, goã thaønh 
vaøng baïc, chaâu baùu. 

“Hieän khôûi thaønh töïu” nghóa laø chaân chaùnh thaønh 
töïu taát caû caùc phaùp hieän haïnh; nhö thaân taïi coûi duïc, 
thôøi thaønh phaùp coûi duïc; neáu thaân taïi coõi duïc; khi coù 
khaû naêng xa lìa ñöôïc phaùp oâ nhieãm cuûa coõi duïc, thôøi 
ñaõ thaønh töïu ñöôïc phaùp thieän haïnh ôû coõi treân. 

“Nhö kyø sôû öùng”, coù nghóa laø söï töông phoái. 
Chuûng töû cuøng töï taïi thaønh töïu, laø chuûng töû sôû ñaéc; 
hieän khôûi thaønh töïu, laø hieän haïnh sôû ñaéc; thaønh töïu, 
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laø toång töôùng cuûa ñaéc. 
 
Luaän vaên: 
 
云何無想定?謂離遍淨染,未離上染。以出離想

作意為先,所有不恒行心心法滅為性。 
 
Vaân haø voâ töôûng ñònh? Vò ly bieán tònh nhieãm, vò ly 

thöôïng nhieãm.Dó xuaát ly töôûng taùc yù vi tieân, sôû höõu baát 
haèng haønh taâm taâm phaùp dieät vi taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø ñònh voâ töôûng? Nghóa xa lìa oâ nhieãm coõi trôøi 
Bieán tònh thieân cuûa saéc giôùi tam thieân chöa lìa ñöôïc oâ 
nhieãm töø ñeä tam thieàn trôû leân. Ñeå xa lìa töôûng taâm sôû, taùc yù 
taâm sôû laø ñaàu. Coù bao nhieâu taâm vaø taâm phaùp ñieàu dieät saïch 
laøm taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
無想定者,謂諸外道,以想念爲生子根本,故以滅

想念,爲得涅槃;先在人中,修無想定,因其滅想爲首,
又有定力,令身安和,故名無想定。此唯有漏定,身
後生四禪無想天者也。離徧淨等,舉其所依之地。

徧淨者,謂色界第三禪之徧淨天也。離染卽離欲,謂
外道修此定者,以能離第三禪之染,未離第四禪以上

之染也,以出離想等示其行相,出離想作意者,謂慚

次離諸想念,而欣慕無想之寂淨微妙,作涅槃之想
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也。所有不恆行者,舉其所滅之法。不恆行,指前六

識而言;七八二識無間斷。名恆行;前六識有間斷,
故名不恆行;修無想定者,唯能滅前六識,不能滅七

八二識也。滅爲性者,正顯定體。滅者能滅,不恆行

心心所法爲所滅;謂已伏色界第三禪俱生煩惱,得第

四禪廣果天定畢;復伏定前出離想作意之力,厭彼定

相應之自心,令漸漸微細;此微細之最後念,熏種子

於第八識,卽成厭心種子;能防遮六識現行,令不起

功能;此識不行分位,名無想定;別 無有定體,但依厭

心種子上假立,故以能滅爲定體也。 
 
“Voâ töôûng ñònh” haøng ngoaïi ñaïo quan nieäm 

“Töôûng” laø coäi nguoàn cuûa sanh töû, cho neân dieät tröø 
nieäm töôûng laø ñaït ñöïôc Nieát baøn; tröôùc heát, con 
ngöôøi phaûi tu ñònh voâ töôûng, nhaân ñoù, dieät tröôûng 
laøm ñaàu, laïi nhôø ñònh löïc, laøm cho thaân ñöôïc an hoaø 
cho neân goïi laø Voâ töôûng ñònh. Ñaây chæ laø ñònh höõu 
laäu, neân thaân sau seõ sanh coõi trôøi voâ töôûng cuûa Töù 
thieàn. 

“ly bieán tònh ñaúng”, laø neâu xöù ñòa sôû y cuûa voâ 
töôûng ñònh. “bieán tònh” laø Bieán tònh thieân cuûa saéc 
giôùi tam thieàn; Ly nhieãm töùc ly duïc, nghóa laø ngoaïi 
ñaïo tu ñònh naày, coù khaû naêng xa lìa ñöôïc oâ nhieãm ôû 
tam thieàn maø chöa lìa ñöôïc söï oâ nhieãn töø töù thieàn 
thieân trôû leân. 

“Dó xuaát ly ñaúng”, laø chæ haønh töôùng. “Xuaát ly 
töôûng taùc yù”, coù nghóa laø tuaàn töï daàn daàn xa lìa caùc 
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nieäm töôûng, hôùn hôû haâm moä caûnh voâ töôûng tòch tònh 
vi dieäu, laøm yù töôûng vieát baøn . 

“Sôû höuõ baát haèng haønh”, laø neâu caùc phaùp bò huyû 
dieät bôûi voâ töôûng ñònh. “Baát haèng haønh” laø chæ saùu 
thöùc tröôùc, thöùc thöù baûy vaø taùm khoâng heà giaùng 
ñoaïn, goïi laø baát haèng haønh. Ngöôøi tu voâ töôûng ñònh, 
chæ dieät ñöôïc saùu thöùc tröôùc, khoâng dieät ñöôïc hai 
thöùc baûy vaø taùm. 

“Dieät vi taùnh”, chính laø hieån thò caùi theå cuûa ñònh. 
Dieät laø naêng dieät, caùc phaùp taâm taâm sôû baâát haèng 
haønh laø sôû dieät; nghóa laø ñaõ haøng phuïc ñöôïc caâu 
sanh phieán naõo cuûa saéc giôùi tam thieàn, maø ñöôïc leân 
Quaûng quaû thieân Töù thieàn; laïi nöông naêng löïc thieàn 
ñònh tröôùc maø xa lìa töôûng taùc yù, chaùn gheùt ñònh töï 
taâm töông öng, khieán cho daàn daàn vi teá, ñaây laø nieäm 
vi teá cuoái cuøng, chuûng töû huaân vaøo ñeä baùt Thöùc. Töùc 
thaønh chuûng töû ñeø neùn taâm; coù khaû naêng phoøng ngöï 
söï hieän haïnh cuûa saùu thöùc tröôùc, laøm cho khoâng theå 
khôûi sinh coâng naêng. Thöùc naày khoâng thi haønh phaän 
vò, goïi laø voâ töôûng ñònh. Khoâng coù theå rieâng cuûa 
ñònh, maø chæ nöông treân chuûng töû yeám taâm maø giaû 
laäp; cho neân noùi naêng dieät laø theå cuûa ñònh. 

 
Luaän vaên: 
 
云何滅盡定?謂已離無所有處染。從第一有,更
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起勝進。暫止息想作意為先,所有不恒行及恒行一

分心心法滅為性。 

不恒行謂六轉識,恒行謂攝藏識,及染污意;是

中六轉識品及染污意滅,是滅盡定。 

 
Vaân haø dieät taän ñònh? Vò dó ly voâ sôû höõu xöù nhieåm. 

Tuøng ñeä nhaát höõu, caùnh khôûi thaéng taán, taïm chæ töùc 
töôûng taùc yù vì tieân, sôû höõu baát haèng haønh caäp haèng haønh 
nhaát phaàn taâm taâm phaùp dieät vi taùnh. 

Baát haèng haønh vò luïc chuyeån thöùc, haèng haønh vò nhieáp 
taïng thöùc, caäp nhieåm oâ yù; thò trung luïc chuyeån thöùc 
phaåm, caäp nhieåm oâ yù dieät. Thò dieät taän ñònh. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø dieät taän ñònh? Nghóa laø xa lìa ñöôïc caùc phaùp 
oâ nhieåm coõi Voâ sôû höõu xöù. Töø roát cuøng cuûa tam giôùi (tam 
höõu) laïi lhôûi taâm thaéng taán. Daàn daàn döøng nghæ töôûng taùc yù, 
dieät tröø caùc taâm taâm phaùp baát haèng haønh vaø moät phaàn taâm 
taâm phaùp haèng haønh laøm taùnh. 

Baát haèng haønh laø chæ saùu chuyeån thöùc, haèng haønh 
nghóa laø goàm taïng thöùc vaø nhieãm oâ yù ( thöùc thöù baûy) trong 
ñònh naày, dieät tröø ñöôïc saùu chuyeån thöùc, vaø ñeä thaát thöùc 
nhieåm oâ yù, ñoù laø dieät taän ñònh. 

 
 
Chuù thích: 
 
滅盡定是無漏定,蓋心無所緣,煩惱已不生也;與

無想定之有漏大異入此定者,有漏前七心心所皆滅,
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故名滅盡。二乘之三四果,及十地菩薩乃至佛果,皆
入此定。謂已離下,示其所依之地。無所有處,乃無

色界之第三天;謂已能離無所有處之染,再上非想非

非想處染,未離或已離,不能定也。第一有下,正明

所起之地。有卽三有,(三界)第一有,卽三有之頂,謂
非想非非想處,卽無色界之第四天,居三界之極頂,
故云第一有。更起勝進者,示其行相。二乘四果,已
斷三界惑,猶入此定;此言更起勝進,乃指三界未斷

有頂欲者而言。暫指息下,示其行相。所止息者不

但想,幷受亦滅,故亦稱滅受想定。今伝爲先,顯非

唯止息想,不過滅想在先也。所有不恆行下,舉其所

滅之法。此定能滅盡不恆行之六轉識,及恆行之第

七識,而不能滅第八識,故云恆行一分。攝臧識,卽
第八識,染汚意,卽第七識。是中下,總示定相。是

中,猶言此定之中;此定衹能滅盡六轉識,及第七識,
不能滅盡第八識;故云六轉識品及染汚意滅,  是滅

盡定 。 
 
“Dieät taän ñònh”, laø voâ laäu ñònh, bôûi taâm khoâng 

coøn sôû duyeân nöõa, phieàn naõo cuõng khoâng coøn sanh 
khôûi; cuøng vôùi höõu laäu voâ töôûng ñònh raát khaùc nhau. 
Ngöôøi vaøo ñònh naày, höõu laäu baûy thöùc tröôùc taâm taâm 
sôû ñeàu dieät saïch; cho neân goïi laø dieät taän. Quaû thöù ba 
vaø boán cuûa tieåu thöøa, vaø thaäp ñòa Boà taùt cho ñeán 
Phaät quaû, ñeáu vaøo ñònh naày. 

“Vò dó ly… ” trôû xuoáng, laø neâu choã sôû y. “Voâ sôû 
höõu xöù”, laø ñeä tam thieân cuûa Voâ saéc giôùi; nghóa laø 
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ñaõ lìa xa ñöôïc nhieåm oâ ôû coõi Voâ sôû höõu xöù, trôû laïi, 
nhöõng oâ nhieåm cuûa coõi Phi töôûng phi phi töôûng 
chöa, hoaëc ñaõ xa lìa, khoâng theå ñònh ñöôïc. 

“Ñeä nhaát höõu… ” trôû xuoáng, laø noùi roõ xöù ñòa sôû 
khôûi. Höõu laø ba höõu (tam giôùi), “Ñeä nhaát höõu”, laø 
thöôïng ñaõnh cuûa tam höõu, laø Phi töôûng phi phi töôûng 
xöù, töùc ñeä töù thieân coõi voâ saéc, ôû phía treân cuøng cuûa 
tam höõu, goïi laø ñeä nhaát höõu. 

“Caùnh khôûi thaéng taán”, laø neâu haønh töôùng cuûa 
Dieät taän ñònh. Boán quaû vò cuûa Thanh Vaên nhò Thöøa, 
ñaõ ñoaïn saïch hoaëc trong ba coõi, cuõng nhö vaøo ñònh 
naày; ôû ñaây noùi “caùnh khôûi thaéng taán”, laø chæ ngöôøi 
chöa ñoaïn saïch nhöõng oâ nhieåm vi teá cuûa tam höõu. 

“Tieäm chæ töùc… ” laø chæ haønh töôùng. Söï döøng 
nghæ khoâng chæ töôûng taâm sôû maø thoï taâm sôû cuõng 
dieät; cho neân cuõng goïi laø dieät thoï töôûng ñònh. Nay 
duøng chöõ “Vi tieân” laø muoán noùi khoâng phaûi chæ döøng 
nghæ töôûng taâm sôû, maø chaúng qua laáy söï dieät töôûng 
laøm ñaàu maø thoâi. 

“Sôû höõu baát haèng haønh” trôû xuoáng, laø neâu caùc 
phaùp bò ñoaïn dieät. Ñònh naày coù khaû naêng taän dieät 
saùu chuyeån thöùc baát haèng haønh (khoâng sinh hoaït 
thöôøng xuyeân), vaø thöùc thöù baûy haèng haønh, maø 
khoâng coù khaû naêng dieät ñöôïc ñeä baùt thöùc, cho neân 
goïi laø haèng haønh nhaát phaàn. 

“Nhieáp taïng thöùc”, töùc ñeá baùt thöùc; “Nhieåm oâ 
thöùc” laø ñeä thaát thöùc. 
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“Thò trung… ” trôû xuoáng, laø toång neâu hình töôùng cuûa 
ñònh.  

“Thò trung”, cuõng nhö noùi trong naày. Ñònh naày 
chæ coù khaû naêng dieät taän saùu chuyeån thöùc vaø ñeä thaát 
thöùc, maø khoâng theå dieät taän ñeä baùt thöùc; cho neân 
noùi”Luïc chuyeån thöùc phaåm caäp nhieåm oâ yù dieät, thò 
dieät taän ñònh”. 

 
Luaän vaên: 
 
云何無想天?謂無想定所得之果。生彼天已。

所有不恒行心心法滅為性。 

 
Vaân haø voâ töôûng thieân? Vò voâ töôûng ñònh sôû ñaéc chi 

quaû. Sanh bæ thieân dó, sôû höõu baát haèng haønh taâm taâm 
phaùp dieät vi taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø voâ töôûng thieân? Ñoù laø quaû cuûa tu voâ töôûng 
ñònh. Sanh leân coõi trôøi naày, coù bao nhieâu taâm taâm phaùp baát 
haèng haønh ñeáu dieät saïch, laøm taùnh. 

Chuù thích: 
 
無想天,卽色界四禪之第四天,卽三廣果天中,有

高勝處,名爲無想天也。謂無想下,釋無想果。前修

無想定之外道,在人間修此定時,微微心所,熏第八

識成厭心種子,歿後得生無想天之果報也。生彼天

下,顯其定體。言已生無想天後,依前生所修定力,
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所有不恆行心心法皆滅;  依此無心分位,假立也。 
 
Voâ töôûng thieân, laø ñeä töù thieân cuûa saéc giôùi Töù 

thieàn, töùc laø Quaûng Quaû thieân thöù ba, moät nôi cao, 
ñeïp, goïi laø voâ töôûng thieân. 

“Vò voâ töôûng… ” trôû xuoáng, laø giaûi thích voâ vò voâ 
töôûng. Ngoaïi ñaïo tröôùc tu voâ töôûng ñònh, ôû nhaân 
gian khi tu ñònh naày, bao nhieâu taâm sôû vi teá; huaân 
vaøo ñeä baùt thöùc taïo thaønh chuûng töû yeám taâm, veà sau 
ñöôïc quaû baùu sanh leân coõi trôøi voâ töôûng. 

“Sanh bæ thieân” trôû xuoáng, laø noùi theå cuûa ñònh. 
Sau khi ñöôïc sanh leân coõi trôøi voâ töôûng, nöông vaøo 
ñònh löïc ñaõ tu taäp ñôøi tröôùc, nhöõng taâm taâm phaùp 
baát haèng haønh ñeàu dieät saïch, nöông vaøo phaàn vò voâ  
taâm naày, giaû laäp teân Voâ taâm töôûng thieän. 

 
Luaän vaên: 
 
云何命根?謂於眾同分,先業所引住時分限為

性。 

 
Vaân haø maïng caên? Vò ö chuùng ñoàng phaàn, tieân nghieäp 

sôû daãn truù thôøi phaàn haïn vi taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø maïng caên? Nghóa laø ñoái vôùi chuùng ñoàng 
phaàn, nghieäp tröôùc daét daãn, an truù moät thôøi gian coù haïn 
giôùi laøm taùnh. 
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Chuù thích: 
 
衆同分者,舉其所持之法。言衆生共同之五蘊分

位也。先業下,顯其能持之體。謂八識種子,由先世

業力所引,能生住識功能;此功能於衆人共同之五蘊

分位上,有執持一期色心不壞之力,假立爲命根。住

時,卽種子住識之時。此種子若無此功能時,卽是死

滅,身卽爛壞;有一定之期限,故云分限。 
 
“Chuùng ñoàng phaàn”, laø neâu phaùp ñöôïc duy trì. ÔÛ 

ñaây laø noùi thaân naêm uaån laø phaàn vò coäng ñoàng cuõa 
moïi ngöôøi. 

“Tieân nghieäp… ” trôû xuuoáng, laø noùi caùi theå naêng 
chaáp trì. Nghóa laø chuûng töû taùm thöùc, do naêng löïc 
nghieäp ñôøi tröôùc daét daãn, coù khaû naêng sinh ra coâng 
naêng an truù trong thöùc, coâng naêng naày laø treân phaàn 
vò naêm uaån cuûa coäng ñoàng nhaân loaïi, coù naêng löïc 
giöõ gìn saéc vaø taâm moät thôøi gian khoâng hoaïi dieät, 
giaû laäp  laø maïng caên. 

“Truù thôøi”, laø thôøi gian chuûng töû truù trong thöùc. 
Chuûng töû naày khi khoâng coù caùi coâng naêng naày, töùc 
laø cheát, thaân caên tan raõ; coù kyø haïn nhaát ñònh, neân 
goïi phaàn haïn. 

 
Luaän vaên: 
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云何眾同分?謂諸群生,各各自類相似為性。 

 
Vaân haø chuùng ñoàng phaàn? Vò chö quaàn sanh, caùc caùc 

töï loaïi töông tôï vi taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø chuùng ñoàng phaàn? nghóa laø ñoái vôùi chuùng 
sanh, moãi moãi chuûng loaïi töông tôï laøm taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
諸羣生者,包括五趣有情言之。各各者,衆也。

自纇者,同也。相似者,分也。謂五趣諸有情,各有

其種類;然又同類相妄,就其五蘊和合之形,彼此相

似之分位上,立衆同分之名。此衆同分,乃依色心二

法分位假立者也。   
 
“Chö quaàn sanh” laø bao  quaùt caû naêm loaøi höõu 

tình. “Caùc caùc” laø chæ nhieàu, chuùng; “Töï loaïi” laø 
ñoàng; “Töông tôï” laø phaàn. nghóa laø naêm thuù caùc loaøi 
höõu tình, moãi moãi ñeàu coù chuûng loaïi, nhöng laïi ñoàng 
loaïi nöông nhau, caên cöù hình töôùng naêm uaån hoaø 
hôïp, loaøi naày loaøi kia, treân phaàn vò töông tôï neân laäp 
teân goïi chuùng ñoàng phaàn, laø nöông phaàn vò hai phaùp 
saéc vaø taâm maø giaû laäp. 
 

Luaän vaên:  
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云何生?謂於眾同分,所有諸行,本無今有為性。 
云何老?謂彼諸行,相續變壞為性。 
云何住?謂彼諸行,相續隨轉為性。 
云何無常?謂彼諸行,相續謝滅為性。 
 
Vaân haø sanh? Vò ö chuùng ñoàng phaàn, sôû höõu chö 

haïnh, voâ boån kim höõu vi taùnh.  
Vaân haø Laõo? Vò bæ chö haïnh, töông tuïc bieán hoaïi vi 

taùnh. 
Vaân haø truù? Vò bæ chö haïnh, töông tuïc tuøy chuyeån vi 

taùnh. 
Vaân haø voâ thöôøng? Vò bæ chö haïnh, töông tuïc taï dieät 

vi taùnh.  
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø sanh? Nghóa laø ñoái vôùi chuùng ñoàng phaàn, 
caùc phaùp höõu vi, tröôùc khoâng maø nay coù laøm taùnh. 

Theá naøo laø laõo? Nghóa laø caùc phaùp höõu vi, töông tuïc 
bieán hoaïi laøm taùnh. 

Theá naøo laø truù? Nghóa laø caùc phaùp höõu vi töông tuïc tuøy 
chuyeån laøm taùnh. 

Theá naøo laø voâ thöôøng? Nghóa laø caùc phaùp höõu vi töông 
tuïc taï dieät laøm taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
此釋不相應十四法之生,住,老,死,四相。無常卽

是死。諸行者,有爲之相,謂羣生色心生滅之諸法

也。此諸行在本無今有位名生。有後漸用位名
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住。衰變位名老。由有歸無位名無常。四相遷流,
剎那不停,故云相續。此四者色心分位上假立,離色

心無別體也。    
 
Ñaây laø giaûi thích möôøi boán phaùp baát töông öng, 

sanh, truù, laõo, töû, boán töôùng. Voâ thöôøng laø cheát. Chö 
haïnh laø töôùng höõu vi, nghóa laø caùc phaùp: chuùng 
sanh, saéc, taâm, sanh, dieät. Caùc phaùp höõu vi naày, voán 
laø khoâng maø nay coù goïi laø sanh. Sau khi coù taïm thôøi 
söû duïng moät thôøi gian naøo ñoù goïi laø truù. Suy bieán 
goïi laø laõo. Coù ñoù roài trôû laïi khoâng ñoù, goïi laø voâ 
thöôøng. Boán töôùng thieân löu, saùt na khoâng döøng, neân 
goïi töông tuïc. Boán töôùng naày ñeàu nöông vaøo phaàn 
vò cuûa saéc vaø taâm maø giaû laäp, ngoaøi saéc vaø taâm 
chuùng khoâng coù töï theå rieâng. 

 
 
 
Luaän vaên: 
 
云何名身?謂於諸法自性,增語為性。如說眼

等。 

 
Vaân haø danh thaân? Vò ö chö phaùp töï taùnh, Taêng ngöõ 

vi taùnh. Nhö thuyeát nhaõn ñaúng.  
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø danh thaân? Nghóa ñoái vôùi töï taùnh caùc phaùp, 
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taêng cöôøng danh töï laøm taùnh. Nhö noùi nhaõn vv…  
 
Chuù thích: 
 
名者,物之名。身者,積聚之義,如五蘊積聚成身

也。單名爲名,二名以上,謂之名身,諸法自性者,指
無名之法體,增者,增益,語者,音聲;謂於無名法體上,
增加名字;語卽是名;故云增語。如說眼等,舉例以

明之。等者,等取,耳,鼻,舌,身,說眼是單名,說眼,耳,
鼻,舌,身,是名身也。 

 
“Danh” laø teân söï vaät. “Thaân” laø nghóa tích tuï, 

nhö naêm uaån tích tuï thaønh thaân. Moät tieáng goïi laø 
danh, hai tieáng trôû leân goïi laø danh thaân. 
“Chö phaùp töï taùnh” laø chæ phaùp theå voâ danh. “Taêng” 
laø taêng ích, “Ngöõ” laø aâm thanh; nghóa laø ñoái treân 
phaùp theå voâ danh, taêng cöôøng ngoân ngöõ danh töï, 
ngöõ töùc laø danh; cho neân goïi laø taêng ngöõ.  

“Nhö thuyeát nhaõn ñaúng” laø neâu ví duï cho deã 
hieåu. “ñaúng” laø goàm caû nhó, tyû, thieät, thaân. Noùi nhaõn 
laø ñôn danh. Noùi nhaõn, nhó, tyû, thieät, thaân laø danh 
thaân. 

 
Luaän vaên: 
 
云何句身?謂於諸法差別,增語為性。如說諸行

無常等。 
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Vaân haø cuù thaân? Vò ö chö phaùp sai bieät, taêng ngöõ vi 

taùnh. Nhö thuyeát chö haïnh voâ thöôøng ñaúng. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø cuù thaân? Nghóa laø ñoái vôùi caùc phaùp sai bieät, 
taêng cöôøng danh töï laøm taùnh. Nhö noùi chö haïnh voâ thöôøng 
vv…   
 

Chuù thích: 
 
句身者,謂一句是句,二句以上,方爲句身也。諸

法差別者,謂於諸差別上,增加名語以詮釋之也。如

說諸行無常,舉例以明。等取是生滅法諸句。諸行

無常,言一切有情當死。諸行是諸法。無常是差別,
是卽於諸法差別上,增加諸行無常之語以詮釋之

也。諸行無常是句 ,合諸行無常 ,是生滅法 ,是句

身。 
“Cuù  thaân” nghóa laø moät caâu goïi laø cuù hai caâu trôû 

leân môùi ñöôïc goïi laø cuù thaân. 
“Chö phaùp sai bieät” laø ñoái treân caùc phaùp sai bieät, 

taêng gia danh töï ngoân ngöõ ñeå giaûi thích. “Nhö 
thuyeát chö haïnh voâ thöôøng” laø neâu ví duï ñeå deã hieåu. 
“Ñaúng” laø bao goàm caû caùc caâu “Thò sanh dieät 
phaùp”…  “Chö haïnh voâ thöôøng” laø noùi taát caû caùc loaøi 
höõu tình seõ phaûi cheát. “Chö haïnh” laø caùc phaùp, voâ 
thöôøng laø sai bieät, töùc laø ñoái treân caùc phaùp sai bieät 
gia taêng theâm ngoân ngöõ, veà caùc phaùp voâ thöôùng ñeå 
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giaûi thích chuùng. “Chö haïnh voâ thöôøng” laø cuù, hôïp 
“Chö haïnh voâ thöôøng, thò sanh dieät phaùp” laø cuù thaân. 

 
Luaän vaên: 
 
云何文身?謂即諸字,此能表了前二性故。亦名

顯,謂名句所依顯了義故。亦名字,謂無異轉故。

前二性者,謂詮自性及以差別。顯謂顯了。 

 

Vaân haø vaên thaân? Vò töùc chö töï, thöû naêng bieåu lieãu 
tieàn nhò taùnh coá. Dieäc danh hieån, vò danh cuù sôû y hieån lieãu 
nghóa coá. Dieäc danh töï, vò voâ dò chuyeån coá.Tieàn nhò taùnh 
giaû, vò thuyeân töï taùnh caäp dó sai bieät hieån vò hieån lieãu. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø vaên thaân? Nghóa laø caùc chöõ, coù khaû naêng 
bieåu roõ hai taùnh tröôùc (Danh thaân, cuù thaân). Cuõng goïi laø hieån. 
Nghóa laø danh thaân cuù thaân nöông ñaây maø roõ nghhóa. Cuõng 
goïi laø töï, nghóa laø khoâng chuyeån khaùc ñöôïc. 

Hai taùnh tröôùc, laø thuyeân giaûi töï taùnh vaø sai bieät. 
 
Chuù thích: 
 
文即字,一字是文,二以上,謂之文身。此指諸

字而言,能爲前名身句身所依止,表顯了達其所有

事義也。亦名顯者,文是能顯,爲名句之所依;近顯

名句,遠顯其義,故云顯了義。亦名字者,字是不流

轉之意;異,謂轉異。轉,謂流轉。如袁,阿,壹,伊
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等字,但居其自性,袁不轉壹,壹不轉袁也。前二性,

指名身句身而言;名身詮自性,句身詮差別也。名

句文身,皆依聲假立,可分四位:聲是初位;如云蔔

字,未有所指,是爲字位;位二若合葡萄二字,銓一

物名,是爲名位;位三然尙未成句,更言葡萄味甜,

方是句位。位四可知名句文身,依聲假立,別無自

體也 。 

 
“Vaên” laø chöõ, moät chöõ laø vaên, hai chöõ trôû leân goïi 

laø vaên thaân. Ñaây laø chæ cho caùc chöõ, coù khaû naêng 
laøm cho danh thaân,cuù thaân tröôùc ñaây y chæ, bieåu 
hieän lieãu ñaït caùc söï nghóa. 

Cuõng goïi laø hieån, vaên laø naêng hieån, laøm choã 
nöông töïa cho danh vaø cuù; gaàn thì hieån danh, cuù, xa 
thì hieån nghóa lyù, cho neân noùi hieån lieãu nghóa. 

Cuõng goïi laø töï, töï laø yù muoán noùi khoâng löu 
chuyeån, “Dò” laø chuyeån dò, “Chuyeån” laø löu chuyeån, 
nhö caùc chöõ, ai, a, nhaát, y, vv chæ ôû trong töï taùnh; 
“Ai” khoâng chuyeån thaønh “Nhaát”, nhaát khoâng 
chuyeån thaønh ai. 

“Tieàn nhò taùnh” laø chæ danh thaân, cuù thaân; danh 
thaân thì thuyeân giaûi töï taùnh, cuù thaân thì thuyeân giaûi 
sai bieät.  

Danh, Cuù, Vaên thaân ñeàu nöông vaøo tieáng maø giaû 
laäp. Coù theå phaân thaønh boán vò: Tieáng (thanh) laø vò thöù 
nhaát, nhö noùi chöõ “Boà”, chöa chæ cho caùi gì, ñoù laø vò 
töï. Vò thöù hai neáu hôïp hai chöõ Boà ñaøo (röôïu nho) ñaõ 
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thuyeân giaûi teân moät söï vaät; ñoù laø vò danh. Vò thöù ba 
nhöng coøn chöa thaønh caâu neân laïi noùi “Boà ñaøo vò 
cam” (röôïu nho vò ngoït) môùi laø vò cuù. Vò thöù tö : Coù theå 
bieát danh, cuù, vaên thaân, nöông vaøo tieáng maø giaû laäp, 
khoâng rieâng coù töï theå. 

 
Luaän vaên: 
 
云何異生性?謂於聖法不得為性。 
 
Vaân haø dò sanh taùnh? Vò ö thaùnh phaùp baát ñaéc vi 

taùnh. 
∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø dò sanh taùnh? Nghóa laø ñoái vôùi chaùnh phaùp 
choáng traùi (khoâng thuaän) laøm taùnh. 

Chuù thích: 
 
異生,指五趣四生等異類而言。聖法者,無漏聖

法也。此類流轉五趣,違背聖法,故云不得。五趣

之性各別,於此分位,假立異生性之名。以上釋行

蘊畢。 

 
“Dò sanh” laø chæ naêm thuù boán sanh…  khaùc loaïi. 
“Thaùnh phaùp” laø voâ laäu chaùnh phaùp. Caùc loaøi 

naày löu chuyeån trong naêm loaïi thuù, boán loaøi sanh 
traùi choáng chaùnh phaùp, cho neân noùi baát ñaéc. 
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Taùnh cuûa naêm loaûi thuù moãi khaùc, ñoái treân phaàn 
vò sai khaùc naày maø giaû laäp teân dò sanh taùnh. 

Treân ñaây ñaõ giaûi xong phaàn haønh uaån. 
 
Luaän vaên: 
 
云何識蘊?謂於所緣,了別為性;亦名心,能採集

故;亦名意,意所攝故。若最勝心,即阿賴耶識;此

能採集諸行種子故;又此行相,不可分別,前後一類

相續轉故;又由此識從滅盡定,無想定,無想天起者,

了別境界,轉識復生,待所緣緣差別轉故;數數間斷,

還復生起,又(又字應在轉故下數數上)令生死流轉迴

還故。阿賴耶識者,謂能攝藏一切種子,又能攝藏

我慢相故;又復緣身為境界故;又此亦名阿陀那識,

執持身故。最勝意者,謂緣藏識為境之識,恒與我

癡我見我慢我愛相應,前後一類相續隨轉;除阿羅

漢,聖道,滅定現在前位。 

如是六轉識及染污意。阿賴耶識,此八名識

蘊。 
                 
Vaân haø thöùc uaån? Vò ö sôû duyeân, lieãu bieät vi taùnh, 

dieäc danh taâm, naêng thaûi taäp coá. Dieäc danh yù, yù sôû nhieáp 
coá. Nhöôïc toái thaéng taâm, töùc a laïi da thöùc; thöû naêng thaùi 
taäp chö haïnh chuûng töû coá. Höïu thöû haønh töôùng, baát khaû 
phaân bieät, tieàn haäu nhaát loaïi töông tuïc chuyeån coá; höïu do 
thöû thöùc tuøng dieät taän ñònh, voâ töôûng ñònh, voâ töông 
thieân khôûi giaû, lieãu bieät caûnh giôùi chuyeån thöùc phuïc sanh, 
ñaõi sôû duyeân duyeân sai bieät chuyeån coá; saùc saùc giaùn ñoaïn, 
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hoaøn phuïc sanh khôûi, höïu (höïu töï öng taïi chuyeån coá haï, 
saùc saùc thöôïng) linh sanh töû löu chuyeån luaân hoài coá. A lai 
Da thöùc giaû, vò naêng nhieáp taøng nhaát thieát chuûng töû, höïu 
naêng nhieáp taøng, ngaõ maïn töôùng coá; höõu phuïc duyeân 
thaân vi caûnh giôùi coá; höïu thöû dieäc danh A ñaø na thöùc, 
chaáp trì thaân coá. Toái thaéng yù giaû, vò duyeân taïng thöùc vi 
caûnh chi thöùc, haèng döï ngaõ si, ngaõ kieán, ngaõ maïn, ngaõ aùi 
töông öng, tieàn haäu nhaát loaïi töông tuïc tuyø chuyeån; Tröø 
A la Haùn, Thaùnh ñaïo,dieät ñònh hieän taïi tieàn vò. 
Nhö thò luïc chuyeån thöùc caäp nhieåm oâ yù, A laïi da thöùc, thöû 
baùt danh thöùc uaån. 

∗  ∗ 
∗ 

Theá naøo laø thöùc uaån? Nghóa laø ñoái vôùi caûnh sôû duyeân, 
lieãu bieät laøm taùnh. Cuõng goïi laø taâm, laø khaû naêng thu gom. 
Cuõng goïi laø yù, sôû nhieáp taïi yù. Hoaëc toái thaéng taâm, töùc A laïi 
da thöùc; ñaáy laø khaû naêng thu gom chuûng töû caùc phaùp; laïi 
nöõa haønh töôùng cuûa noù khoâng theå phaân bieät, tröôùc sau nhaát 
loaïi töông tuïc chuyeån bieán; laïi nöõa, do thöùc naày töø dieät taän 
ñònh, voâ töôûng ñònh, voâ töôûng thieân maø sanh khôûi, minh lieãu 
phaân bieät caûnh giôùi, caùc chuyeån thöùc trôû laïi  khôûi, ñeàu phaûi 
ñôïi söï sai bieät cuûa sôû duyeân maø chuyeån bieán. Luoân luoân 
giaùn ñoaïn, trôû laïi sanh sanh khôûi, laïi (chöõ höïu (laïi) naày 
neân ñeå tröôùc caâu “saùc saùc giaùn ñoaïn”) laøm cho sanh töû 
luaân hoài trôû laïi vaäy. 

A la da thöùc, nghóa laø coù khaû naêng nhieáp taøng taát caû haït 
gioáng cuûa caùc phaùp; laïi laø khaû naêng nhieáp taøng caùc töôùng 
ngaõ maïn; laïi nöõa, duyeân vaøo thaân uaån laøm caûnh giôùi; laïi 
nöõa, thöùc naày cuõng goïi laø A ñaø na thöùc, chaáp trì thaân caên. 

Toái thaéng yù, coù nghóa laø duyeân taøng thöùc laøm caûnh thöùc, 
luoân luoân töông öng vôùi boán ngaõ chaáp, laø ngaõ si, ngaõ kieán, 
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ngaõ maïn, ngaõ aùi, tröôùc sau nhaát loaïi töông tuïc tuøy chuyeån; 
tröø caùc quaû vò hieän tieàn: A la haùn, Thaùnh ñaïo , dieät ñònh. 

Nhö vaäy, saùu chuyeån thöùc, nhieåm oâ yù, A laïi da thöùc; caû 
taùm thöùc naày goïi laø thöùc uaån. 

 
Chuù thích: 
 
投胎由此識執受,乃至命終,皆一味了別而轉,

絕無少變,故云前後一類相續識蘊者,八識心王,總

名識蘊也。謂於不總釋識蘊。八識皆有了別集起

依止三義:先就其對於所緣境能了別而言;故云於

所緣了別爲生。亦名心者,次就其於諸行相能集起

而言,故云能採集。亦名意者,後就心王能爲心所

所依止而言。故云意所攝。若最勝下,別釋阿賴耶

識。心意識三名,通乎八識;然若就最勝而言,則應

第八名心;故此云最勝心,即阿賴耶識。此能下,示

種子積集相。此字,指阿賴耶言;諸行,即一切法,

指行蘊而言;謂此識能聚集一切法之種子者也。又

此下,示行相不變相。識以了別爲行相;相者,體也,

即謂境相,行於境相,名爲行相;或云相者相狀,行

境之相狀,名爲行相;阿賴耶識緣境之行相,極其薇

細,必聖智方知之,世智聰慧者,亦難了解,故云不

可分別。又此識緣境,無間斷,無變昜,若就人之一

期生死言,則從最初轉。又由下,示識所依相八。

識總分爲二種:一阿賴耶識,二轉識,即前七識;阿

賴耶識是所依,轉識是能依。滅盡定,無想定,無想

天,見前。此二定雖能滅能依轉識,而不能滅所依



229 

阿賴耶識,故此識從定起時,轉識遠復得生也。所

緣緣者,四緣之一;心法依四緣生,一因緣,二等無

閒緣,三所緣緣,四增上緣也。心法是能緣,境是所

緣;心必依境而起,故名所緣緣。待所緣緣差別而

轉者,如滅盡定已離無色界之無所有處,其阿賴耶

識,於非想非非想處,又緣極微細執受境;無想定生

無想天後,其阿賴耶識,又於色界緣廣大執受境;是

皆待所緣緣之差別而轉也。數數下,示生死流轉

相。數數句上,應有又字,下句令生死上之又字,應

移於此,方合。數數間斷者,言阿賴耶識於所緣境,

念念生滅,剎那相續流轉,故云還復生起;能令吾人

之生死流轉迴還,即此識,前文云阿賴耶識緣境無

間斷無變易,此文云數數間斷者,一則就賴耶之行

相言,一就生死流轉相而言也。阿賴耶識下者,就

第八識三位釋之:一我愛執藏位,二善惡業果位,三

相續執持位;在我愛執藏位,此識名阿賴耶;阿賴耶,

華言爲藏;其有三義:謂能藏,所藏,我愛執藏也。

謂能攝藏下,明能藏所藏;就此識能攝藏諸法種子

一邊而言,則此識爲能藏,種爲所藏;若就前七識雜

染種子藏於此識而言,則前七爲能藏,此識爲所

藏。又能攝藏下,明我愛執藏義,謂第七識恆緣此

識之見分以爲我也。我慢相者,第七識之相應感,

謂第七識緣阿賴耶識見分,執之爲我而起慢相也。

雖有三義,而正取執藏爲名,故云我愛執藏位。若

小乘阿羅漢,已破我執,即捨阿賴耶識之名。又復

下,釋異熟識之義,在善惡業果位,此識名異熟。身

者,一形之總稱,謂第八識能引衆生之善惡業種子,
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使異世成熟,受果執之身,故亦名異熟識。爲境界

者,謂即就本識所變之身,以爲所緣之境界也。八

地以上菩薩,始捨異熟識之名。又此下,阿陀那之

名;阿佗那此名執持,言此識從無始以來,相續執持,

通平成佛果位也。執者,乃佛果位正智所執,非執

藏之忘執;持者依持,謂能含藏無漏種子也。最勝

意者下,別釋第七識。諸識皆可名意,最勝意之名,

則 KK 第七識;蓋因其於一切時,皆執我我所,而以

恩思量爲性也。謂緣下,舉此識所依之自體。藏識

爲此識之所依,此識即緣所依以爲自體,故云緣藏

識爲境之識。恆腒與下,舉此識之相 R 惑。我癡,

即無明,不知無我之理,愚於我相,故名我癡;我見,

即我執,明明非我,而忘執以爲我,故名我見;我慢

者,謂自恃有我,而起倨傲,令心高舉,故名我慢;我

愛,即貪,於忘執之我,而深生眈著,故名我愛;此四

者:屬根本煩惱,恆與第七識相應;常擾濁內心,令

外轉識,成爲 K 染;有情由此生死輪廻,不能出離

也。前後一類下,示此識之行相。謂此識恆與四種

煩惱相應,於一切時,微細一類相續隨轉,俱起不

絕。除阿羅漢下,示伏斷分位。阿羅漢,示斷位;此

是小乘第四果,至此位,則染汚意之現行種子皆

斷。聖道,滅定,示伏位;聖道即修無漏道者,謂此

識相應煩惱,無始時來,微細一類相續而轉,故有漏

道不能伏滅;唯無漏心起,方能伏滅也。滅定,即滅

盡定,入此定者,現無漏觀,極其寂静,故亦能伏滅

此識。現在前位者,猶言三者修證之果,現在於前

之位次也。謂除此三者方能伏斷,否則此識總是相
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續隨轉也。如是下,結上文:六轉識,即眼,身,等六

識易於了解,故論中不復詳述。以上釋識蕴畢。 

 
“Thöùc uaån”, laø chæ taùm thöùc taâm vöông, goïi 

chung laø thöùc uaån. 
“Vò ö… ” trôû xuoáng, laø giaûi thích toång quaùt veà 

thöùc uaån. Taùm thöùc ñeàu coù ba nghóa lieãu bieät, taäp  
khôûi vaø y chæ. Tröôùc heát caên cöù caûnh sôû duyeân, coù 
khaû naêng phaân bieät roõ raøng, maø noùi neân goïi “Ö sôû 
duyeân naêng lieãu bieät vi taùnh”. 

“Cuõng goïi laø taâm”; thöù ñeán caên cöù haønh töôùng, 
coù khaû naêng taäp khôûi, maø noùi, neân goïi “Naêng thaùi 
taäp”.  

“Cuõng goïi laø yù”: Sau heát, caên cöù vaøo taâm vöông, 
coù khaû naêng laøm nôi y chæ cho taâm sôû, maø noùi, neân 
goïi yù sôû nhieáp. 

“Nhöôïc toái thaéng”…  trôû xuoáng, laø phaân bieät giaûi 
thích A laïi da thöùc. Taâm yù thöùc coù ba teân, thoâng 
thöôøng goïi laø baùt thöùc. Nhöng neáu caên cöù toái thaéng 
maø noùi, thì ñeä baùt thöùc goïi laø taâm, cho neân ôû ñaây 
goïi laø toái thaéng taâm, töùc laø A laïi da thöùc vaäy.  

“Thöû naêng… ” trôû xuoáng, laø chæ töôùng tích taäp 
chuûng töû. Chöõ “thöû”, laø chæ A laïi da, “Chö haïnh” töùc 
taát caû caùc phaùp, laø noùi veà haønh uaån; nghóa laø thöùc 
naày, coù khaû naêng tích taäp chuûng töû caùc phaùp. 

“Höïu thöû… ” trôû xuoáng, laø chæ haønh töôùng baát 
bieán töôùng. Thöùc laáy söï lieãu bieät laøm haønh töôùng; 
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“Töôùng” laø chæ theå, töùc laø caûnh töôùng, haønh ñoái vôùi 
caûnh töôùng goïi laø haønh töôùng; hoaëc goïi töôùng laø 
töôùng traïng. Töôùng traïng haønh caûnh, goïi laø haønh 
töôùng; A laïi da duyeân haønh töôùng caûnh, raát vi teá, 
thaùnh trí môùi bieát ñöôïc. Ngöôøi coù trí thoâng tueä, cuõng 
khoù maø phaân giaûi ñöôïc, cho neân goïi baát khaû phaân 
bieät.  

Laïi nöõa, thöùc naày duyeân caûnh khoâng giaùn ñoaïn, 
khoâng bieán dòch, neáu caên cöù vaøo thôøi kyø sanh töû cuûa 
con ngöôøi maø noùi, thì töø luùc môùi ñaàu thai, do thöùc 
naøy chaáp thoï giöõ gìn cho ñeán luùc maïng chung, ñeàu 
chæ moät muøi vò lieãu bieät maø chuyeån, tuyeät ñoái khoâng 
moät chuùt bieán ñoåi, cho neân noùi “Tieàn haäu nhaát loaïi 
töông tuïc chuyeån”. 

“Höïu do”…  trôû xuoáng, laø chæ töôùng sôû y cuûa caùc 
chuyeån thöùc. Taùm thöùc, phaân laøm hai loaïi: 1. A lai 
da thöùc, 2. chuyeån thöùc, töùc baûy thöùc tröôùc; A laïi da 
thöùc laø sôû y, caùc chuyeån thöùc laø naêng y. Dieät taän 
ñònh. Voâ töôûng ñònh. Voâ töôùng thieân, ñaõ giaûi thích 
tröôùc. Hai phaùp ñònh naày, tuy coù khaû naêng dieät caùc 
chuyeån thöùc naêng y, maø khoâng theå coù khaû naêng dieät 
ñöôïc A laïi da sôû y, cho neân thöùc naày khi töø trong 
ñònh maø khôûi, thôøi caùc chuyeån thöùc trôû laïi sanh 
khôûi. 

“Sôû duyeân duyeân”, laø moät trong boán duyeân; taâm 
phaùp nöông boán duyeân  naày sanh khôûi. 1. nhaân 
duyeân; 2. ñaúng voâ giaùn duyeân, 3. sôû duyeân duyeân, 4. 
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taêng thöôïng duyeân. Taâm phaùp laø naêng duyeân, caûnh 
laø sôû duyeân. Taâm taát phaûi nöông caûnh maø khôûi, cho 
neân goïi sôû duyeân duyeân. 

“Ñaõi sôû duyeân duyeân sai bieät nhi chuyeån”, nhö 
dieät taän ñònh ñaõ lìa voâ sôû höõu xöù cuûa coõi voâ saéc giôùi, 
thì A laïi da thöùc, ñoái vôùi coõi trôøi Phi töôûng phi phi 
töôûng, laïi duyeân caûnh raát vi teá maø chaáp thoï; voâ 
töôûng ñònh sau khi sanh voâ töôûng thieân, thì A laïi da 
thöùc laïi ñoái vôùi saéc giôùi duyeân caûnh roäng lôùn maø 
chaáp thoï, laø ñeàu ñôïi sai bieät sôû duyeân duyeân maø 
chuyeån bieán. 

“Saùc saùc… ” trôû xuoáng laø neân töôùng traïng sanh töû 
löu chuyeån. Treân caâu “Saùc saùc… ” neân coù chöõ 
“Höïu”. Coøn chöõ “Höïu” ôû caâu döôùi: “Höïu linh sinh 
töû löu chuyeån, neân dôøi vò trí nhö vaäy môùi hôïp.  

“Saùc saùc giaùn ñoaïn”, laø noùi A laïi da thöùc ñoái vôùi 
caûnh sôû duyeân, moãi nieäm sanh dieät, saùt na töông tuïc 
löu chuyeån cho neân noùi trôû laïi sanh khôûi, laøm cho 
chuùng ta sanh töû löu chuyeån luaân hoài, töùc laø thöùc 
naøy. Vaên tröôùc ñaây noùi A laïi da thöùc, duyeân caûnh 
khoâng giaùn ñoaïn, khoâng bieán dòch; maø ôû ñaây noùi saùc 
saùc giaùn ñoaïn, moät laø caên cöù haønh töôùng cuûa A laïi 
da, vaø moät laø caên cöù töôùng traïng sanh töû löu chuyeån 
maø noùi vaäy.  

“A laïi da thöùc… ” trôû xuoáng, laø caên cöù vaøo ba 
phaän vò cuûa A lai da ñeä baùt thöùc: 1. Ngaõ aùi chaáp 
taøng, 2. Thieän aùc nghieäp quaû, 3. Töông tuïc chaáp trì; 
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Treân phaän vò ngaõ aùi chaáp taøng. Thöùc naày goïi laø 
A laïi da; A laïi da, Hoa dóch laø taøng, ñaày ñuû ba 
nghóa: Naêng taøng. Sôû taøng. Vaø ngaõ aùi chaáp taøng;  
“Vò naêng nhieáp taøng… ” trôû xuoáng, laø thuyeát minh 
veà naêng taøng sôû taøng; caên cöù phöông dieän thöùc naày 
coù khaû naêng caát giöõ taát caû chuûng töû caùc phaùp maø 
noùi, thì thöùc naày laø naêng taøng; chuûng töû laø sôû taøng; 
coøn neáu caên cöù caùc chuûng töû taïp nhieãm cuûa baûy 
thöùc tröôùc caát chöùa trong thöùc naày maø noùi, thì tieàn 
thaát thöùc laø naêng taøng, thöùc naày laø sôû taøng.  

“höïu naêng nhieáp taøng… ” trôû xuoáng, laø thuyeát 
minh nghóa cuûa ngaõ aùi chaáp taøng. Nghóa laø ñeä thaát 
luoân luoân duyeân kieán phaàn cuûa thöùc naày chaáp laøm 
ngaõ. 

“Ngaõ maïn töôùng”, laø nhöõng meâ hoaëc töông öng 
vôùi ñeä thaát thöùc, duyeân kieán phaàn a laïi da thöùc, 
chaáp  laøm ngaõ maø sanh töôùng maïn. 
Tuy coù ba nghóa, nhöng laáy nghóa chaáp taøng laøm 
chính maø coù teân goïi. Cho neân goïi laø ngaõ aùi chaáp 
taøng. Neáu tieåu thöøa A la haùn, ñaõ phaù ngaõ chaáp, töùc 
xaõ boû ñöôïc teân a laïi da thöùc. 

“Höïu phuïc… ” trôû xuoáng, laø giaûi thích nghóa dò 
thuïc thöùc; taïi quaû vò thieän, aùc nghieäp, thöùc naày goïi 
laø Dò thuïc. “Thaân”, toång xöng laø hình, nghóa laø ñeä 
baùt thöùc coù khaû naêng daãn daét chuûng töû thieän, aùc 
nghieäp cuûa chuùng sanh, ñôøi khaùc thaønh thuïc, maø thoï 
thaân quaû baùo, cho neân goïi laø dò thuïc Thöùc. 
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“Vi caûnh giôùi”, töùc caên cöù treân thaân baûn thöùc sôû, 
bieán ñeå laøm caûnh giôùi sôû duyeân. Boà bieán taùt töø ñòa 
thöù taùm trôû leân, môùi xaû boû ñöïôc teân A laïi da thöùc.  

“Höïu thöû… ” trôû xuoáng, laøgiaûi thích teân A ñaø na; 
A ñaø na, Hoa dòch laø chaáp trì, laø thöùc naày töø voâ thæ 
ñeán nay, töông tuïc chaáp trì (Giöõ gìn), thoâng thöôøng goïi 
laø quaû vò Thaønh Phaät. “Chaáp”, laø chaáp quaû vò Phaät 
chaùnh trí, chaúng phaûi voïng chaáp, chaáp taøng (Taïng 

thöùc); trì laø y trì, nghóa laø khaû naêng haøm taøng caùc 
chuûng töû voâ laäu.  

“Toái thaéng chí daõ” trôû xuoáng, giaûi thích rieâng veà 
ñeä thaát thöùc. Caùc thöùc ñeàu coù theå goïi laø yù, nhöng 
teân goïi thaéng yù, thì chuyeân duøng cho ñeä thaát thöùc; 
nhaân vì noù ñoái vôùi caùc thôøi gian ñeàu chaáp ngaõ, ngaõ 
sôû, maø laáy tö löông laøm taùnh vaäy.  

“Vò duyeân” trôû xuoáng, laø neâu töï theå sôû y cuûa 
thöùc naày (ñeä thaát thöùc). Taïng thöùc laø sôû y chæ cuûa thaát 
naày,Thöùc naày, duyeân sôû y (taïng thöùc) laøm töï theå. Cho 
neân noùi duyeân taïng thöùc laøm thöùc caûnh. 

“Haèng döï… ” trôû xuoáng, neâu caùc hoaëc töông öng 
cuûa thöùc naày. Ngaõ si, laø voâ minh, khoâng roõ nghóa lyù 
voâ ngaõ, ngu muoäi ñoái vôùi mgaõ töôùng, neân goïi ngaõ si. 
Ngaõ kieán, laø ngaõ chaáp; roõ raøng laø phi ngaõ, maø voïng 
chaáp laøm ngaõ, cho neân goïi ngaõ kieán. Ngaõ maïn, 
nghóa laø töï cho laø coù ngaõ; maø khôûi kieâu ngaïo, khieán 
taâm cao ngaïo, neân goïi ngaõ maïn. Ngaõ aùi, töùc tham, 
ñoái vôùi caùi ngaõ voïng chaáp, maø taâm sanh meâ chaáp 
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say ñaém, neân goïi ngaõ aùi. 
Boán phaùp naày, thuoäc caên baûn phieàn naõo, luoân 

luoân cuõng töông öùng vôùi ñeä thaát thöùc; thöôøng quaáy 
nhieãu oâ tröôïc noäi taâm, khieán cho caùc chuyeån thöùc 
khaùc, thaønh taïp nhieåm; caùc loaøi höõu tình do ñaây maø 
sanh töû luaân hoài, khoâng theå xuaát ly.  

“Tieàn haäu nhaát loaïi… ” trôû xuoáng, laø neâu haønh 
töôùng cuûa thöùc naày. Nghóa laø thöùc naày luoân luoân 
töông öng boán phieàn naõo, ñoái trong taát caû moïi thôøi 
gian, vi teá, nhaát loaïi töông tuïc tuøy chuyeån, cuøng 
khôûi, khoâng döùt. 

“Tröø A la haùn” trôû xuoáng, chæ laø phaàn vò phuïc 
dieät vaø ñoaïn tröø. A la haùn laø chæ ñoaïn tröø vò; ñaây laø 
tieåu thöùa boán quaû, ñeán vò naày, thôøi hieän haïnh chuûng 
töû cuûa nhieåm oâ yù ñeàu ñoaïn tröø. Thaùnh ñaïo, dieät 
ñònh, laø chæ phuïc dieät vò, Thaùnh ñaïo töùc laø ngöôøi tu 
voâ laäu ñaïo, nhöõng phieàn naõo töông öng vôùi thöùc naày 
töø voâ thæ ñeán nay, vi teá nhaát loaïi töông tuïc maø 
chuyeån, cho neân tu höõu laäu khoâng theå phuïc dieät, chæ 
coù voâ laäu taâm khôûi sanh, môùi coù theå phuïc dieät, chæ 
coù voâ laäu taâm khôûi sinh, nôùi coù theå phuïc dieät. 

Dieät ñònh, töùc dieät taän ñònh, ngöôøi vaøo ñònh naày, 
hieän quaùn voâ laäu, heát söùc tónh laëng, cho neân cuõng coù 
khaû naêng phuïc dieät thöùc naày. 

“Hieän taïi tieàn vò”, cuõng noùi nhö ngöôøi tu chöùng 
ba quaû vò (a la haùn, dieät taän ñònh, Thaùnh ñaïo), hieän taïi, laø ñoái 
vôùi vò thöù tröôùc. Nghóa laø tröø ba quaû vò naày môùi coù 
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theå phuïc ñoaïn ñöôïc thöùc naày (Ñeä thaát thöùc), neáu khoâng 
thì thöùc naày vaãn töông tuïc tuyø chuyeån. 

“Nhö thò… ” trôû xuoáng, laø keát thuùc vaên treân.: Saùu 
chuyeån thöùc, töùc nhaõn, nhæ, vv saùu thöùc, raát deã hieåu 
cho neân trong luaän naày khoâng thuaät laïi theâm. 

Treân ñaây ñaõ giaûi thích xong phaàn thöùc uaån. 
Luaän vaên: 
 
問,蘊為何義?答:積聚是蘊義:謂世間相續品類

趣處差別色等,總略攝故。如世尊說:比丘!所有色,

若過去,若未來,若現在,若內,若外,若麁,若細,若

勝,若劣,若近,若遠,如是總攝為一色蘊。 
     
Vaán, uaån vi haø nghóa? Ñaùp, tích tuï thò uaån nghóa: Vò 

theá gian töông tuïc phaåm loaïi thuù xöù sai bieät saéc ñaúng, 
toång löôïc nhieáp coá. 

Nhö theá toân thuyeát: Tyø kheo! Sôû höõu saéc, nhöôïc quaù 
khöù, nhöôïc vò lai, nhöôïc hieän taïi, nhöôïc noäi, nhöôïc ngoaïi, 
nhöôïc thoâ, nhöôïc teá, nhöôïc thaéng, nhöôïc lieät, nhöôïc caän, 
nhöôïc vieãn, nhö thò toång nhieáp vi nhất  saéc uaån.  

∗  ∗ 
∗ 

Hoûi, uaån coù nghóa nhö theá naøo? Ñaùp, tích tuï laø nghóa 
cuûa uaån: nghóa laø trong theá gian taát caû caùc phaùp caùc chuûng 
loaïi, caùc thuù, caùc coõi ñeàu coù sai bieät khoâng taïp loaïn. Toång 
löôïc thu nhieáp trong saéc uaån.  

Nhö Ñöùc Theá Toân daïy: “Naày caùc Tyø kheo! Coù caùc saéc 
phaùp: hoaëc quaù khöù hoaëc vò lai, hoaëc hieän taïi, hoaëc noäi, hoaëc 
ngoaïi, hoaëc thoâ, hoaëc teá, hoaëc thaéng, hoaëc lieät, hoaëc xa, hoaëc 
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gaàn, nhö vaäy toång löôïc thu nhieáp trong moät saéc uaån. 
Chuù thích: 
 
蘊爲何義者,前己明蘊之事相,令唯問蘊之名義

也。積聚云者,言諸有爲法和合積聚,是蘊之義

也。世間者,別乎出世間而言,蘊中不攝無爲法

也。相續者,言一切諸法,無論有情,無情皆是剎那

生滅,而前者滅,後者生,續不斷者也。品纇,即種,

顯其種纇不一。趣者,天,人,鬼,畜,地獄,五趣

也。處者,指人天等處;是五趣雖雜居一處,而有差

別,並不雜亂,故云差別色等。此等字,乃向內等包

括上文世間相續以下而言,非等取餘四蘊也。總略

攝者,言一切差別色,總於一色蘊而略攝之也。如

世尊下,引證阿含經說。無常己滅名過去色,未生

名未來色,己生未謝名現在色;自身名内色,其餘名

外色;有對色名麤,有對色名細;染汚色名劣,不染

汚色名勝;過去未來色名遠,現在色名近。 

 
“Uaån vi haø nghóa” tröôùc ñaây ñaõ thuyeát minh veà 

söï töôùng cuûa uaån, nay chæ hoûi veà danh nghóa cuûa 
uaån. 

Noùi tích tuï laø noùi caùc phaùp höõu vi  hoaø hôïp tích 
tuï, ñoù laø nghóa cuûa uaån. “Theá gian” laø ñeå phaân bieät 
vôùi xuaát theá gian, trong uaån khoâng goàm phaùp voâ vi. 
“Töông tuïc” laø chæ taát caû caùc phaùp, khoâng luaän laø 
höõu tình, voâ tình ñeàu laø saùt na sinh dieät caùi tröôùc 
dieät, caùi sau sinh, noái tieáp khoâng döùt. “Phaåm loaïi” 
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töùc laø chuûng loaïi, ñeå roõ caùc chuûng loaïi khoâng phaûi 
moät. “Thuù” laø Trôøi, ngöôøi, quyû, suùc sinh, ñòa nguïc 
naêm thuù. “Xöù” laø chæ caùc xöù ñòa trôøi, ngöôøi…  

Naêm thuù tuy ôû chung moät coõi (xöù), maø coù sai khaùc 
vaø khoâng taïp loaïn, neân noùi “Sai bieät saéc ñaúng”. Chöõ 
“Ñaúng” ôû ñaây laø noùi bao quaùt vaên treân töø theá gian 
töông tuïc trôû xuoáng, khoâng phaûi bao goàm boán uaàn 
khaùc (thoï, töôûng, haønh, thöùc). 

“Toång löôïc nhieáp” laø noùi taát caû caùc saéc sai bieät, 
ñeàu toång löôïc thu nhieáp vaøo moät saéc uaån. 

“Nhö Theá Toân” …  trôû xuoáng laø daãn chöùng lôøi 
Phaät daïy trong kinh A haøm. Voâ thöôøng ñaõ dieät, goïi 
quaù khöù saéc, chöa sanh, goïi vò lai saéc, ñaõ sanh, goïi 
hieän taïi saéc; töï thaân laø noäi saéc, ngoaøi töï thaân laø 
ngoaïi saéc, höõu ñoái saéc laø thoâ, voâ ñoái saéc laø teá, 
nhieåm oâ saéc laø lieät, baát nhæeâm oâ saéc laø thaéng, quaù 
khöù vi lai saéc laø xa, hieän taïi saéc laø gaàn.  

 
Luaän vaên: 
 

 復有十二處:謂眼處,色處,耳處,聲處,鼻處,香

處,舌處,味處,身處觸處,意處,法處。 

 眼等五處及色聲香味處,如前已釋。觸處,謂諸

大種及一分觸。意處,即是識蘊。法處,謂受,想,

行蘊,并無表色等,及諸無為. 

 云何無為?謂虛空無為,非擇滅無為,擇滅無為,

及真如等;虛空者,謂容受諸色;非擇滅者,謂若滅
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非離繫; 

 云何非離繫?謂離煩惱對治諸蘊畢竟不生;云何

擇滅?謂若滅是離繫;云何離繫?謂煩惱對治諸蘊畢

竟不生;云何真如?謂諸法法性,法無我性。 
 

Phuïc höõu thaäp nhò xöù: vò nhaõn xöù, saéc xöù, nhó xöù, 
thanh xöù, tyû xöù, höông xöù, thieät xöù, vò xöù, thaân xöù, xuùc 
xöù, yù xöù, phaùp xöù.  

Nhaõn ñaúng nguõ xöù caäp saéc thanh höông vò xöù, nhö 
tieàn dó thích. Xuùc xöù, töùc thò thöùc uaån. Phaùp xöù, vò thoï 
töôûng haønh uaån, tònh voâ bieåu saéc ñaúng, caäp chö voâ vi. 

Vaân haø voâ vi? Vò  hö khoâng voâ vi, phi traïch dieät voâ vi, 
traïch dieät voâ vi, caäp chaân nhö ñaúng; hö khoâng giaû, vò 
dong (dung) thoï chö saéc; phi traïch dieät giaû, vò nhöôïc dieät 
phi ly heä; 

Vaân haø phi ly heä? Vò ly phieàn naõo ñoái trò chö uaån taát 
caùnh baát sanh; Vaân haø traïch dieät? Vò nhöôïc dieät thò ly 
heä; Vaân haø ly heä? Vò phieàn naõo ñoái trò chö uaån taát caùnh 
baát sanh; Vaân haø chaân nhö? Vò chö phaùp phaùp taùnh, 
phaùp voâ ngaõ taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

Laïi coù möôøi hai xöù: nghóa laø: Nhaõn xöù, saéc xöù, nhó xöù, 
thanh xöù, tyû xöù, höông xöù, thieät xöù, vò xöù, thaân xöù, xuùc xöù, yù 
xöù, phaùp xöù. 

Nhaõn v.v. naêm xöù vaø saéc, thanh, höông, vò xöù, nhö tröôùc 
ñaây ñaõ giaûi thích. Xuùc xöù, nghóa laø caùc ñaïi chuûng vaø moät 
phaàn xuùc. YÙ xöù töùc laø thaân uaån. Phaùp xöù nghóa laø thoï, 
töôûng, haønh, uaån, voâ bieåu saéc.v.v vaø caùc phaùp voâ vi. 

Theá naøo laø voâ vi? Nghóa hö khoâng voâ vi, phi traïch dieät 



241 

voâ vi, traïch dieät voâ vi vaø chaân nhö voâ vi; hö khoâng nghóa laø 
bao dung naïp thoï caùc saéc, phi traïch dieät nghóa laø xa lìa söï 
raøng buoäc chöôùng ngaïi cuûa phieàn naõo. 

Theá naøo laø phi ly heä? Nghóa laø xa lìa caùc phieàn naõo ñoái 
trò caùc uaån, roát raùo khoâng sanh trôû laïi. Theá naøo laø traïch 
dieät? Nghóa laø neáu dieät phieàn naõo laø xa lìa ñöôïc moïi thuùc 
phöôïc. Theá naøo laø ly heä? Nghóa laø caùc phieàn naõo ñoái trò caùc 
uaån, roát raùo khoâng sanh khôûi; theá naøo laø chaân nhö? Nghóa 
laø phaùp taùnh cuûa caùc phaùp, phaùp voâ ngaõ taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
此下明十二處;眼等九處,己詳前文色蘊中,故

云如前己釋。觸處雖亦見前文,然此處義較廣,故

別說之。觸有能觸所觸二種:能觸復分二:一,心所

法,二,身根,心所法爲法處所攝,身根爲身處所攝;

所觸亦分二:一,能造四大種,二所造觸;前色蘊中

之觸,於能所觸中,唯取所觸;於所觸中,唯取所造

觸;令此觸處,於能所觸中,亦唯取所觸;而於所觸

中,兼取能造四大種,故云諸大種;一分觸者,即貙

貙所造觸之二十二法也。(二十二法詳見前)及者,

四大種是實,二十二法是假,實界畔,是相遠義假;

同為觸處所攝,又是合集義也。意處即是識蘊,而

有大小乘之差別;小乘以六識爲意處;大乘則以八

識皆爲意處所攝也。法處,兼攝一切有爲法無爲法:

受行三法及無表色等,有爲法者也;其解己詳前文;

諸無爲者,指無爲法也;幷字,示有爲法無爲法之界

畔也。無爲對有爲而言;謂色心諸法,非本來常住,
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必由四緣(四緣,我無無間緣,所緣緣,增上緣)而生,

故名有爲;此諸法因果轉變,三世遷流,而生滅無常,

故名有爲法;無爲法反之;非依四緣而生,其體雖生

滅遷流,本來常住,凝然一味,故名無爲。小乘有立

九種無爲者;大乘諸論,亦各不同,或立二無爲,或

立八無爲,此論唯說四種;但是開合不同,要皆依 K

如而假立者也。謂虛空下,列四無爲之名:及者,虛

空,非擇滅,擇滅,三法是假,眞如是實,是假假實相

遠義;而四法同名無爲,是合集義也。百法明門論,

於此四法外,尙有不動滅,想想受滅,二無爲;令論

唯舉四種;故於眞如下如等字,等取二無爲也。虛

空者,謂虛空能容受諸色,而了無障礙;眞如於一切

法,非一非異,非即非離,離諸障礎,猶如虛空;故從

譬喻得名。當知此唯假有,屝非是實有。非擇滅者,

謂諸煩惱,皆由無漏慧簡擇之力方得滅;令不由慧

力而滅,故云非擇滅。繫者,指諸煩惱之繫縛而言;

離此繫縛,皆由慧之蕑擇力;令不由此,故云若滅非

離繫。離煩惱對始者,煩惱是所始,慧力是能治,令

不由慧力,故云離煩惱對治;諸蘊指色心等一切法,

畢竟不生有二義:一,謂眞如本性在凡在聖,本來明

淨,不必由無漏簡擇力方顯,名爲擇滅;二,謂色心

諸法,由衆緣而生,若遇緣闕不生則唯所依眞理獨

顯;此不生而滅,所顯眞理,滅名非擇滅。此滅名亦

唯假有,而非實有。云何擇滅,云何二字,疑是衍文;

擇滅下,疑説者字。謂煩惱對治者,謂由無漏慧簡

擇力,故此滅煩惱雜染法,究竟得證會眞如;故名擇

滅。此名亦唯假有,非是實有。眞如者,眞以別於
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虛妄,如以別於顚倒;又真者實義。諸法,即色心諸

法;諸法雖虛妄顚倒,而法之本性,則是實是常,離

於人我執及法我執,故云法無我性。 

 

Töø ñaây trôû xuoáng, thuyeát minh veà möôøi hai xöù. 
Nhaõn…  chín xöù, ñaõ giaûi roõ ôû ñoaïn tröôùc trong phaàn 
saéc uaån, cho neân noùi “Nhö tieàn dó thích”. “Xuùc xöù” 
tuy cuõng ñaõ giaûi ôû vaên tröôùc, nhöng nghóa cuûa xöù ôû 
ñaây so roäng hôn, cho neân giaûi rieâng theâm. Xuùc, coù 
naêng xuùc vaø sôû xuùc hai loaïi. Naêng xuùc laïi phaân laøm 
hai: 1. taâm sôû phaùp, 2. Thaân caên. Taâm sôû phaùp laø 
phaùp xöù sôû nhieáp, thaân caên laø thaân xöù sôû nhieáp. Sôû 
xuùc cuõng phaân hai: 1. naêng taïo boán ñaïi chuûùng, 2. sôû 
taïo xuùc; xuùc trong saéc uaån tröôùc ñaây, ñoái vôùi naêng 
xuùc sôû xuùc, chæ laáy sôû xuùc vaø trong sôû xuùc chæ laáy sôû 
taïo xuùc, nay xuùc xöù naày, ñoái vôùi naêng xuùc sôû xuùc 
cuõng chæ laáy sôû xuùc maø trong sôû xuùc, goàm kieâm caû 
naêng taïo boán ñaïi chuûng, neân noùi “Chö ñaïi chuûng”.  

Moät phaàn xuùc, töùc laø hai möôi hai phaùp sôû taïo 
xuùc. hai möôi hai phaùp ñaõ giaûi tröôùc “Caäp”, boán ñaïi 
chuûng laø thaät, hai möôi hai phaùp laø giaû, giaû thaät ñeàu 
coù ranh giôùi laø nghóa töông vi, nhöng ñoàng laø xuùc xöù 
sôõ nhieáp neân laïi laø nghóa hieäp taäp. 

“YÙ xö” töùc laø thöcù uaån, maø coù söï sai thuø giöõa ñaïi 
vaø tieåu thöøa; tieåu thöøa laáy saùu thöùc laøm yù xöù; ñaïi 
thöøa thì caû taùm thöùc ñeàu nhieáp thu trong yù xöù. 

“Phaùp xöù”, thì goàm nhieáp taát caû caùc phaùp höõu vi, 
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voâ vi: ba phaùp thoï, töôûng, haønh vaø voâ bieåu saéc v.v laø 
höõu vi phaùp; ngghóa ñaõ giaûi tröôùc. “Chö voâ vi” laø chæ 
voâ vi phaùp. Chöõ “Tinh”, laø chæ nghóa saéc phaùp, taâm 
phaùp töông vi; chöõ “Caäp” laø chæ ranh giôùi höõu vi 
phaùp voâ vi phaùp. Voâ vi laø ñoái vôùi höõu vi maø noùi, 
nghóa laø caùc phaùp saéc taâm, chaúng phaûi xöa nay laø 
thöôøng truï, maø taát do boán duyeân (nhaân duyeân. Ñaúng 
voâ giaùn duyeân, sôû duyeân duyeân, taêng thöôïng duyeân) 
maø sanh khôûi, neân noùi höõu vi; caùc phaùp nhaân quaû 
chuyeån bieán naøy, ba ñôøi löu chuyeån, sanh dieät voâ 
thöôøng, cho neân noùi höõu vi phaùp; Voâ vi phaùp thì traùi 
laïi; khoâng nöông boán duyeân maø sanh, theå noù xa lìa 
sanh dieät thieân löu, boån lai thöôøng truï, ngöng ñoäng 
moät vò, neân goïi voâ vi. 

 Tieåu thöøa coù laäp chín loaïi voâ vi; ñaïi thöøa trong 
caùc boä luaän cuõng moãi khoâng ñoàng, hoaëc laäp hai voâ 
vi, hoaëc laäp taùm voâ vi, hoaëc laäp saùu voâ vi; ôû luaän 
naøy chæ ñeà caäp boán loaïi, ñoù laø söï khai hieäp khoâng 
ñoàng nhau, coát yeáu laø nöông chaân nhö maø giaû laäp. 

“Vò hö khoâng… ” trôû xuoáng, lieät keâ teân cuûa boán 
phaùp voâ vi. “ Caäp”laø hö khoâng, phi traïch dieät, traïch 
dieät ba phaùp laø giaû; chaân nhö laø thaät, laø nghóa giaû 
thaät töông vi, maø boán laïi ñoàng laø voâ vi, neân coù nghóa 
hieäp taäp. 

Trong luaän Baùch phaùp minh moân, ngoaøi boán 
phaùp naày, laïi coøn hai phaùp voâ vi, ñoù laø Baát ñoäng 
dieät, thoï töôûng dieät, trong luaän naøy, chæ neâu boán 
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loaïi, cho neân sau chaân nhö voâ vi, coù theâm chöõ 
“Ñaúng”, ñaúng chính laø chæ hai phaùp naøy vaäy. 

“Hö khoâng” nghóa laø hö khoâng coù khaû naêng dung 
naïp caùc saéc phaùp, roõ laø khoâng chöôùng ngaïi; chaân 
nhö ñoái vôùi caùc phaùp, chaúng phaûi moät maø cuõng 
chaúng phaûi khaùc. Phi laø phi ly, ly caùc chöôùng ngaïi, 
cuõng nhö hö khoâng; cho neân töø nôi ví duï maø coù teân. 
Neân bieát ñaây chæ laø giaû coù maø chaúng phaûi thaät coù. 

“Phi traïch dieät” nghóa laø caùc phieàn naõo ñeàu do 
naêng löïc voâ laäu trí tueä môùi ñöôïc dieät; nay khoâng do 
tueä löïc maø dieät, neân noùi “Phi traïch dieät”. 

“Heä” laø chæ söï troùi buoäc cuûa phieàn naõo. Xa lìa söï 
troùi buoäc naøy, ñeàu do naêng löïc choïn löïa cuûa tueä. 
Nay khoâng do nhö vaäy, neân noùi dieät ñöôïc caùc phieàn 
naõo chaúng phaûi do xa lìa caùc raøng buoäc. 

“Ly phieàn naõo ñoái trò” phieàn naõo laø sôû ñoái, tueä 
löïc laø naêng ñoái, nay khoâng do tueä löïc neân noùi ly 
phieàn naõo ñoái trò; chö uaån laø chæ taát caû caùc phaùp saéc 
taâm.  

“Taát caùnh baát sanh” coù hai nghóa; 1. nghóa laø 
chaân nhö boán taùnh, taïi phaøm taïi thaùnh, xöa nay 
minh tònh, haø taát phaûi do naêng löïc voâ laäu choïn loïc 
môùi hieån thò, goïi laø phi traïch dieät, 2. nghóa caùc phaùp 
saéc vaø taâm, do caùc duyeân sanh, neáu duyeân khuyeát 
khoâng sanh, neân chæ nöông chaân lyù rieâng hieån thò, 
caùi dieät baát sanh naày hieån thò chaân lyù, cuõng goïi phi 
traïch dieät. Teân goïi naày cuõng chæ laø giaû höõu, maø 
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khoâng phaûi thaät coù. 
“Traïch dieät” nghóa laø do naêng löïc voâ laäu tueä, coù 

khaû naêng dieät tröø caùc phaùp taïp nhieåm phieàn naõo, 
cöùu caùnh ñaéc chaân nhö, cho neân goïi “Traïch dieät”. 
Teân goïi naày cuõng chæ laø giaû höõu , chaúng phaûi thaät 
coù. 

“Chaân nhö”, “Chaân” laø khaùc vôùi hö voïng, “Nhö” 
laø khaùc vôùi “Ñieân ñaûo”. Laïi nöõa chaân coù nghóa laø 
thaät, nhö coù nghóa laø thöôøng. 

Chö phaùp töùc laø caùc phaùp saéc vaø taâm, caùc phaùp 
tuy hö voïng ñieân ñaûo, coøn baûn taùnh caùc phaùp, thì 
thaät vaø thöôøng, ly chaáp tröôùc nhaân ngaõ, chaáp tröôùc 
phaùp ngaõ, neân goïi phaùp voâ ngaõ taùnh. 

 
 
Luaän vaên: 
 
問,處為何義?答,諸識生長門是處義。 
 
Vaán, xöù vi haø nghóa? Ñaùp, chö thöùc sanh tröôûng moân 

thò xöù nghóa. 
∗  ∗ 
∗ 

Hoûi, nghóa cuûa xöù laø theá naøo? Ñaùp, ñeàu kieän ñeå caùc 
phaùp sanh tröôûng, laø nghóa cuûa xöù. 
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Chuù thích: 
 
生,謂初生;長,謂生長;門者,生長而所也。謂

由過去現在之身,(即六根)具,(即六境)爲門,能生

未來之六識,故名爲處。 

 
“Sanh”, laø môùi sanh; “Tröôûng”, laø sanh tröôûng; 

“Moân”, laø choã sanh tröôûng. Nghóa laø do thaân quaù 
khöù, hieän taïi (töùc saùu caên) ñaày ñuû, (töùc saùu caûnh) laø moân, 
coù khaû naêng sanh saùu thöùc vò lai, neân goïi laø xöù. 

 
Luaän vaên: 
 
復有十八界:謂眼界,色界,眼識界,耳界,聲界,

耳識界,鼻界,香界,鼻識界,舌界,味界,舌識界,身

界,觸界,身識界;意界,法界,意識界。 

眼等諸界,及色等諸界,如處中說。六識界者,

謂依眼等根,緣色等境,了別為性。意界者,即彼無

間滅等;為顯第六識依止,及廣建立十八界故。 

如是色蘊,即十處十界,及法處法界一分。識蘊

即意處,及七心界。餘三蘊,及色蘊一分,并諸無為,

即法處法界。 
 
Phuïc höõu thaäp baùt giôùi: Vò nhaõn giôùi, saéc giôùi, nhaõn 

thöùc giôùi,nhó giôùi, thanh giôùi, nhó thöùc giôùi; tyû giôùi, höông 
giôùi, tyû thöùc giôùi; thieät giôùi, vò giôùi, thieät thöùc giôùi; thaân 
giôùi, xuùc giôùi, Thaân thöùc giôùi; yù giôùi, phaùp giôùi, yù thöùc 
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giôùi. 
Nhaõn ñaúng chö giôùi, caäp saéc ñaúng chö giôùi, nhö xöù 

trung thuyeát. Luïc thöùc giôùi giaû, vò ö nhaõn ñaúng caên, 
duyeân saéc ñaúng caûnh, lieåu bieät vì taùnh. YÙ giôùi giaû, töùc bæ 
voâ giaùn dieät ñaúng; vi hieån ñeä luïc thöùc y chæ, caäp quaûng 
kieán laäp thaäp baùt giôùi coáâ. 

Nhö thò saéc uaån, töùc thaäp xöù thaäp giôùi, caäp phaùp xöù 
phaùp giiôùi nhaát phaàn. thöùc uaån töùc yù xöù, caäp thaát taâm 
giôùi. Dö tam uaån, caäp saéc uaån nhaát phaàn, tònh chö voâ vi, 
töùc phaùp xöù phaùp giôùi. 

∗  ∗ 
∗ 

Laïi coù möôøi taùm giôùi: laø nhaõn giôùi, saéc giôùi, nhaõn thöùc 
giôùi; nhó giôùi, thanh giôùi, nhó thöùc giôùi; tyû giôùi, höông giôùi, 
tyû thöùc giôùi; thieät giôùi, vò giôùi, thieät thöùc giôùi; thaân giôùi, xuùc 
giôùi, thaân thöùc giôùi; yù giôùi, phaùp giôùi, yù thöùc giôùi. 

Nhaõn v.v caùc giôùi, vaø saéc v.v caùc giôùi, nhö trong phaàn 
noùi veà xöù ñaõ noùi. Saùu thöùc giôùi, nghóa nöông caùc caên: nhaõn 
v,v. duyeân caùc caûnh nhö saéc v,v. minh lieãu phaân bieät laøm 
taùnh. YÙ giôùi, töùc noùi yù thöùc (bæ) voâ giaùn dieät v,v., laøm hieån thò 
ñeä luïc thöùc y chæ, vaø kieán laäp möôøi taùm giôùi. 

Nhö vaäy, saéc uaån, töùc möôøi xöù, möôøi giôùi vaø moät phaàn 
phaùp xöù phaùp giôùi. Thöùc uaån laø yù xöù, vaø baûy taâm giôùi. Ngoaøi 
ra ba uaån vaø moät phaàn saéc uaån, cuøng caùc phaùp voâ vi, töùc 
phaùp xöù, phaùp giôùi. 

 
Chuù thích: 
 
此下明十八界:即等者,等取耳,鼻,舌,身,四法;

色等者,等取聲,香,味,觸,法,五法;如處中說,信



249 

此十一界;與十二處中所說相同;意界則於下文別

說之也。六識界,指眼,耳,鼻,舌,身,意,之六識而

言。眼等爲所依根,色等爲所緣境;舉所依所緣,以

顯能依依能緣之識體;謂六識依根緣境而能了別

也。意界者,別說意根界也。彼字,指上文意識而

言;無間滅者,謂現意識落謝過去,無間又生現意識,

是知無間滅意,爲現識之能生因也。等者,等取七

八二識;此二識,爲苐六識之所依,故以七八二識及

無間滅意總束爲意界也。爲顯下,明別立意根之

由。等六識所依止者,即指意根可知;爲欲顯示第

六識之所依止,及廣建立十八界,故別立意界也。

(按十二處中之意處,統括八識(識蘊)而言,黍此此

處意界,則專指無間滅意及七八識,故別說之。)如

是色蘊下,分配蘊處界三科:十處十界,即眼,耳,鼻,

舌,身,色,聲,香,味,觸,也。法處法界一分,即指

無表色也。識蘊即意處,意處中攝八識也。七心界

者,即六識界意界也。餘三蘊,,指受,想,行,三蘊;

色蘊一分,即無表色;此與諸無為,皆屬法處法界所

攝也。以圓示之如左: (xem bieåu ñoà) 
 
Töø ñaây trôû xuoáng, thuyeát minh möôøi taùm giôùi. 

“Nhaõn ñaúng” , chöõ ñaúng laø goàm nhó, tyû, thieät, thaân 
boán phaùp, “Saéc ñaúng”, chöõ ñaúng laø goàm thanh, 
höông, vò, xuùc, phaùp, naêm phaùp, nhö trong phaàn noùi 
veà xöù ñaõ noùi, möôøi moät giôùi naày cuøng vôùi möôøi hai 
xöù ñaõ noùi. Töông ñoàng yù giôùi, thì trong vaên döôùi ñaây 
seõ giaûi thích rieâng. 
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Saùu thöùc giôùi, laø chæ nhaõn, nhó, tyû thieät, thaân, yù 
saùu thöùc. Nhaõn…  laø caên sôû y, saéc…  laø caûnh sôû 
duyeân, neâu sôû y, sôû duyeân, ñeå chæ roõ thöùc theå naêng y 
naêng duyeân, nghóa laø saùu thöùc nöông caên, duyeân 
caûnh maø coù khaû naêng minh lieãu phaân bieät. “YÙ giôùi”, 
noùi rieâng laø yù caên giôùi. Chöõ “Bæ” laø chæ yù thöùc trong 
vaên ôû treân, “Voâ giaùn dieät”, nghóa laø hieän taïi yù thöùc 
quaù khöù rôi rôùt laïi, khoâng giaùn ñoaïn laïi sinh hieän taïi 
yù thöùc, vaäy neân bieát voâ giaùn dieät yù, laø caùi nhaân naêng 
sanh hieän thöùc. 

“Ñaúng”, laø bao goàn hai thöùc, baûy vaø taùm, hai 
thöùc naøy laø sôû y cuûa ñeä luïc thöùc, cho neân laáy thöùc 
thöù baûy, thöùc thöù taùm vaø Voâ giaùn dieät yù goäp chung 
laïi laøm yù giôùi. 

“Vò hieån… ”trôû xuoáng, laø thuyeát minh nguyeân do 
bieät laäp yù caên. 

“Ñeä luïc thöùc sôû y chæ”, laø chæ yù caên coù theå bieát, 
laø muoán hieån thò choã y chæ cuûa ñeä luïc thöùc, vaø kieán 
laäp möôøi taùm giôùi, neân bieät laäp yù giôùi (Xeùt yù xöù trong 
möôøi hai xöù, toång quaùt taùm thöùc (thöùc uaån) maø noùi, xöù yù giôùi naày, chuyeân 
chæ cho voâ giaùn dieät yù vaø hai thöùc baûy taùm, cho neân noùi rieâng). 

“Nhö thò saéc uaån” trôû xuoáng, laø phaân phoái ba 
khoa. Xöù giôùi: möôøi xöù möôøi giôùi, töùc nhaõn, nhó, tyû, 
thieät, thaân, saéc, thanh, höông, vò, xuùc vaäy. Moät phaàn 
phaùp xöù phaùp giôùi, töùc chæ voâ bieån saéc. Thöùc uaån töùc 
yù xöù, trong yù xöù goàm taùm thöùc. 

“Baûy taâm giôùi”, töùc saùu thöùc giôùi vaø yù giôùi. Coøn 
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ba uaån, laø chæ Thoï, töôûng, haønh ba uaån, moät phaàn 
saéc uaån, töùc voâ bieåu saéc, Ñaây cuøng caùc phaùp voâ vi 
ñeàu nhieáp thuoäc phaùp xöù phaùp giôùi.  
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(Hình 7)        
Baûn Ñoà Ba Khoa Töông Nhieáp 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

Phaùp 
 

xöù 

Nguõ 
 

caûnh 

Nguõ 
 

caên 

thöùc 
 

uaån 

haønh 
 

uaån 

töôûng 
 

uaån 

Thoï 
 

uaån 

Saéc 
 

uaån 

Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù 

Phaùp Xuùc Vò 
 

Höông 
 

Thanh 
 

Saéc 
 

yù Thaân Thieät Tyû Nhó Nhaõn 

Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù Giôùi xöù 
 Trong ñaây nhieáp phaùp 
giôùi xöù saéc, Töông öng 
haønh 51, baát töông öng 
haønh 24, 6 voâ vi. 

Trong ñaây nhieáp 
 2 thöùc 7 vaø 8. N

eáu trong 
12 xöù thì 2 thöùc naày nhieáp 
trong yù xöù. 2 thöùc 
 7 vaø 8 laø 2 phaùp. 

Toång coù 82 phaùp 

5 caên 5 caûnh hôp laøm
 10 phaùp 

Traêm phaùp töông nhieáp trong xöù, giôùi 

Thaân 
thöùc 
Giôùi 

Thieät 
Thöùc 
Giôùi 

Tyû 
Thöùc 
Giôùi 

Nhó 
Thöùc 
Giôùi 

Nhaõn 
Thöùc 
Giôùi 

YÙ 
Thöùc 
Giôùi 

Trong ñaây khai 6 thöùc laøm 6 phaùp 
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Luaän vaên: 
 

問界為何義。答任持無作用性,自相,是界義。 

 
Vaán, giôùi vi haø nghóa? Ñaùp, nhaäm trì voâ taùc duïng 

taùnh, töï töôùng, thò giôùi nghóa. 
∗  ∗ 
∗ 

Hoûi, nghóa giôùi nhö theá naøo? Ñaùp, coù khaû naêng giöõ gìn 
töï töôùng caùc chuûng töû ñoù laø nghóa giôùi. 

 
Chuù thích: 
 
無作用性自相者,指種子而言;根境識相對,能

任持種子自相不失,故名爲界。 
 
“Voâ tuùc duïng taùnh töï töôùng”, laø chæ noùi ñeán 

chuûng tö;û caên, caûnh, thöùc ñoái nhau, coù khaû naêng giöõ 
gìn töï töôùng chuûng töû khoâng maát, neân goïi giôùi. 

 
Luaän vaên: 
 
問,以何義故,說蘊界處等。答,對治三種我執

故:所謂一性我執,受者我執,作者我執,如其次

第。 

 
Vaán, dó haø nghóa coá, thuyeát uaån giôùi xöù ñaúng? Ñaùp, 

ñoái trò tam chuûng ngaõ chaáp coá: Sôû vò nhaát taùnh ngaõ chaáp, 
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thoï giaû ngaõ chaáp, taùc giaû ngaõ chaáp, nhö kyø thöù ñeä. 
∗  ∗ 
∗ 

Hoûi, duøng nghóa gì maø noùi uaån giôùi xöù…? Ñaùp, ñoái trò ba 
loaïi ngaõ chaáp: Nhaát taùnh ngaõ chaáp, thoï giaû ngaõ chaáp vaø taùc 
giaû ngaõ chaáp, thöù töï nhö vaäy. 

 
Chuù thích: 
 
何義者,道理義也。說者,佛及聖人所說也。一

性我執者,是即蘊計我之外道所執也。彼計五蘊即

是我,故爲一性我執,謂諸外道大都計識爲我之自

體,於餘四蘊,計爲我所,識之所依,猶如舍宅。令

欲破彼執,故說蘊有五,不減不增,並非我及我所

也。受者我執,非作我執,是離蘊計我之外道所執

也。彼言離五蘊外,別有我體,能受報能作業也。

如其次第者,謂欲破外道之三種我執,故次第說蘊

處界也。 

 
“Haø nghóa”, laø nghóa ñaïo lyù. “Thuyeát”, laø lôøi 

Phaät vaø Thaùnh noùi ra.  
“Nhaát taùnh ngaõ chaáp”, laø sôû chaáp cuûa ngoaïi ñaïo, 

ñoái vôùi  uaån maø chaáp ngaõ. Ngoaïi ñaïo chaáp naêm uaån 
laø ngaõ, cho neân goïi nhaát taùnh ngaõ chaáp, nghóa laø caùc 
haøng ngoaïi ñaïo, ñaïi boä phaän cho raèng, thöùc laø töï theå 
cuûa ngaõ, ñoái vôùi boán uaån khaùc, chaáp laøm ngaõ sôû, sôû 
y cuûa thöùc, cuõng nhö nhaø cöûa. 

Nay muoán phaù caùi chaáp ñoù, neân noùi uaån coù naêm, 
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khoâng, giaûm, khoâng taêng, cuõng chaúng phaûi ngaõ vaø 
ngaõ sôû. 

“Thoï giaû ngaõ chaáp”, “Taùc giaû ngaû chaáp”, laø ly 
uaån, vaø sôû chaáp ngaõ cuûa ngoaïi ñaïo. Ngoaïi ñaïo noùi, 
ngoaøi naêm uaån luoân coù ngaõ theå, coù khaû naêng thoï 
baùo, taïo nghieäp.  

“Nhö kyø thöù ñeä”, nghóa laø muoán phaù ba loaïi chaáp 
ngaõ cuûa ngoaïi ñaïo, neân tuaàn töï thöù lôùp noùi veà uaån, 
xöù, giôùi. 
 

Luaän vaên: 
 

   復次此十八界 

 
Phuïc thöù: Thöû thaäp baùt giôùi. 

 
∗  ∗ 
∗ 

Laïi nöõa, ñaây laø möôøi taùm giôùi. 
 
Chuù thích: 
 
此下十八界分別,有十二門:一有色無色門,二

有見無見門,三有對無對門,四有漏無漏門,五繫不

繫門,六蘊取蘊門,七三性門,八內外門,九有緣無

緣門,十有分別無分別門,十一執受非執受門,十二

同分彼同分門。 
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Töø ñaây trôû xuoáng, phaân bieät möôøi taùm giôùi, coù 
möôøi hai moân: 1. Höõu saéc, voâ saéc moân. 2. Höõu kieán 
voâ kieán moân, 3. Höõu ñoái voâ ñoái moân, 4. Höõu laäu voâ 
laäu moân. 5. Heä baát heä moân. 6. Uaån thuû uaån moân, 7. 
Tam taùnh moân, 8. Noäi ngoaïi moân, 9. Höõu duyeân voâ 
duyeân moân, 10. Höõu phaân bieät voâ phaân bieät moân. 
11. Chaáp thoï phi chaáp thoï moân. 12. Ñoàng phaàn bæ 
ñoàng phaàn moân. 

 
Luaän vaên: 
 
幾有色?謂十界,一少分,即色蘊自性。幾無色?

謂所餘界。 

 
Kyû höõu saéc? Vò thaäp giôùi, nhaát thieåu phaàn, töùc saéc 

uaån töï taùnh. Kyû voâ saéc? Vò sôû dö giôùi.  
∗  ∗ 
∗ 

 
Coù bao nhieâ höõu saéc? Nghóa laø möôøi giôùi, moät phaàn ít, 

töùc töï taùnh saéc uaån. Coù bao nhieâu voâ saéc? Nghóa laø soá giôùi 
coøn laïi. 

 
Chuù thích: 
 
第一有色無色分別門:十界,即五根五境;一少

分,即法界一分,謂法處所攝色。色蘊自性者,上文

十明所界等,各各其色自相;故云色蘊自性。所餘
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界者,謂眼等六識界,及意界全,(此中攝七八二識)法

界一分;(此中除法處色)即相應法五十一,不相應法

二十四,及六無爲也。 

 
Moân thöù nhaát: Phaân bieät höõu saéc voâ saéc:  
Möôøi giôùi, töùc naêm caên naêm caûnh, moät phaàn ít, 

töùc moät phaàn phaùp giiôùi, nghóa phaùp xöù sôû, nhieáp 
saéc. 

“Saéc uaån töï taùnh”, treân ñaây ñaõ roõ möôøi giôùi…  
moãi moãi ñeàu ñuû töï töôùng saéc, neân goïi saéc uaån töï 
taùnh.  

“Sôû dö giôùi”, Nghóa laø nhaõn…  saùu thöùc giôùi vaø yù 
giôùi toaøn phaàn (goàm hai thöùc baûy vaø taùm), moät phaàn phaùp 
giôùi (trong ñaây tröø phaùp xöù saéc) töùc naêm möôi moát phaùp 
töông öng haønh, hai möôi boán phaùp baát töông öng 
haønh vaø saùu phaùp voâ vi vaäy. 

 
Luaän vaên: 
 
幾有見?謂一色界。幾無見?謂所餘界。 

 
Kyû höõu kieán? Vò nhaát saéc giôùi. Kyû voâ kieán? Vò sôû dö giôùi. 

∗  ∗ 
∗ 

Coù bao nhieâu höõu kieán? Nghóa laø moät saéc giôùi. Coù bao 
nhieâu voâ kieán? Nghóa laø soá giôùi coøn laïi. 
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Chuù thích: 
 
第二有見無見分別門:一色界者,謂色塵差別,

有三十二種:即顯色四,形色二十,表色八;皆是眼

所行境,故名有見。所除界者,謂除十七界,與有見

相違,故名無見。 

 
Moân thöù hai: Phaân bieät höõu kieán voâ kieán: 
 “Nhaát giôùi saéc” nghóa laø: saéc traàn coù ba möôi hai 

loaïi khaùc nhau: hieån saéc boán, hình saéc hai möôi, 
bieåu saéc taùm, ñeàu laø caûnh sôû duyeân cuûa nhaõn thöùc, 
cho neân goïi höõu kieán. 
“Sôû dö giôùi”, nghóa laø coøn möôøi baûy giôùi cuøng vôùi 
höõu kieán töông vi, cho neân noùi voâ kieán. 

 
Luaän vaên: 
 
幾有對?謂十色界。若彼於此,有所礙故。幾無

對?謂所餘界。 
 
Kyû höõu ñoái? Vò thaäp saéc giôùi. Nhöôïc bæ ö thöû, höõu sôû 

ngaïi coá. Kyû voâ ñoái? Vò sôû dö giôùi.  
∗  ∗ 
∗  

Coù bao nhieâu höõu ñoái? Nghóa laø möôøi saéc giôùi.  
Trong caùc saéc phaùp, bæ (naêng) ñoái vôùi thöû (sôû) coù chöôùng 

ngaïi. Coù bao nhieâu voâ ñoái? Nghóa coøn caùc giôùi khaùc. 
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Chuù thích: 
 
第三有對無對分別門:十色界者,五根五境也。

諸色法中,彼與此能所互礙,爲有對;能所不相礙,

爲無對。所餘界者,六識界,意界,法界也。  

 
Moân thöù ba: phaân bieát höõu ñoái vaø voâ ñoái. 
“Möôøi saéc giôùi”, laø naêm caên naêm caûnh. Trong 

caùc saéc phaùp, phaùp naày ñoái vôùi phaùp kia, naêng sôû hoã 
töông trôû ngaïi, goïi laø höõu ñoái, naêng sôû khoâng trôû 
ngaïi nhau, goïi laø voâ ñoái. 

“Sôû dö giôùi”. Laø saùu thöùc giôùi, yù giôùi, phaùp giôùi. 
 

Luaän vaên: 
 
幾有漏?謂十五界,及後三少分,謂於是處煩惱

起故,現所行處故。幾無漏?謂後三少分。 
 
Kyû höõu laäu? Vò thaäp nguû giôùi, caäp haäu tam thieåu 

phaàn, vò ö thò xöù phieàn naõo khôûi coá, hieän sôû haønh coá. Kyû 
voâ laäu? Vò haäu tam thieåu phaàn.   

∗  ∗ 
∗ 

Coù bao nhieâu höõu laäu? Coù nghóa laø möôøi laêm giôùi vaø ba 
thieåu phaàn sau, coù nghóa laø choã phieàn naõo khôûi sanh, laø choã 
sôû haønh hieän taïi. Coù bao nhieâu voâ laäu? Nghóa laø ba thieåu 
phaàn sau. 
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Chuù thích: 
 
第四有漏無漏分別門:十五界者,五根,五境,五

識界界也。後三少分者,意界,法界,意識界也。此

三者通乎有漏無漏,令唯取通乎有漏一邊而言,故

云少分。無漏門唯取三者通乎無漏一邊而言。故

亦云少分。 

 
Moân thöù tö: Phaân bieät höõu laäu voâ laäu:  
“Möôøi taùm giôùi”, laø naêm caên, naêm caûnh vaø naêm 

thöùc giôùi. “Haäu tam thieåu phaàn”, laø yù giôùi, phaùp 
giôùi, yù thöùc giôùi. Ba giôùi naày thoâng caû höõu laäu voâ 
laäu, nay chæ thoâng coù moät beân laø höõu laäu neân noùi 
thieåu phaàn. 

Voâ laäu moân, chæ goàm ba giôùi vaø hôïp thoâng moät 
beân voâ laäu neân noùi thieåu phaàn.  

 
Luaän vaên: 
 
幾欲界繫?謂一切。幾色界繫?謂十四;除香味

及鼻舌識.幾無色界繫?謂後三。幾不繫?謂即彼無

漏。 

 
Kyû duïc giôùi heä? Vò nhaát thieát. Kyû saéc giôùi heä? Vò thaäp 

töù, tröø höông vò caäp tyû thieät thöùc. Kyû voâ saéc giôùi heä? Vò 
haäu tam. Kyû baát heä? Vò töùc bæ voâ laäu. 

∗  ∗ 
∗ 
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 Coù bao nhieâu giôùi leä thuoäc coõi duïc? Nghóa laø taát caû. Coù bao 
nhieâu giôùi leä thuoäcv saéc giôùi? Laø möôøi boán giôùi. Tröø höông, 
vò, vaø tyû thieät thöùc. Coù bao nhieâu giôùi leä thuoäc voâ saéc giôùi? 
nghóa laø ba giôùi sau. Coù bao giôùi khoâng leä thuoäc? Nghóa laø 
caùc phaùp voâ laäu vaäy. 

 
Chuù thích: 
 
第五繫不繫分別門:一切者,謂十八界皆全也。

繫謂繫縛,謂被欲界貪等煩惱所繫縛,具足十八

也。色界中,無香味二境,舌二識無所緣,故除之。

後三者,即意界,法界,及意識界也。要離色欲,方

得生無色界;故無色界中,無十色界,亦無五識;唯

有後三者,爲無色界繫。即彼無漏者,彼,指十八界

而言;謂即彼中後三者之通乎無漏一分也。  

 
Moân thöù naêm: Phaân bieät heä (leä thuoäc) baát heä:  
“Nhaát thieát”, laø möôøi taùm giôùi ñeàu leä thuoäc toaøn 

phaàn. (heä), laø raøng buoäc.  
Nghóa laø bò tham…  phieàn naõo ôû coõi duïc raøng 

buoäc, ñaày ñuû caû möôøi taùm giôùi. Trong saéc giôùi, 
khoâng coù hai traàn caûnh laø höông vaø vò, tyû vaø thieät 
hai thöùc khoâng coù caûnh sôû duyeân, cho neân tröø ra. 

“Haäu tam”, töùc laø: yù giôùi, phaùp giôùi, vaø yù thöùc 
giôùi. Coát yeáu laø xa lìa saéc duïc, môùi ñöôïc sanh voâ 
saéc giôùi, cho neân trong coõi voâ saéc, khoâng coù möôøi 
saéc giôùi, cuõng khoâng coù naêm thöùc, chæ coù ba giôùi sau 
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(yù giôùi_ phaùp giôùi_ yù thöùc giôùi) laø bò raøng buoäc ôû coõi voâ saéc. 
“Töùc bæ voâ laäu”, “bæ”, laø chæ möôøi taùm giôùi, nghóa 

laø trong möôøi taùm giôùi (bæ), ba giôùi sau, thoâng vôùi 
moät phaàn voâ laäu. 
 

Luaän vaên: 
 
幾蘊所攝?謂除無為。幾取蘊所攝?謂有漏. 

 
Kyû uaån sôû nhieáp? Vò tröøø voâ vi. Kyû thuû uaån sôû nhieáp? 

Vò höõu laäu.  
∗  ∗ 
∗ 

Coù bao nhieâu uaån sôû nhieáp? Nghóa laø tröø voâ vi. Coù bao 
nhieâu thuû uaån sôû nhieáp? Nghóa laø höõu laäu.  

 
Chuù thích: 
 
第六蘊取蘊分別門:蘊門中除無爲者,即就法界

所攝法中除六無爲也。取蘊,即五取蘊;詳詳見前

云何貪註文。有漏,即十五界及後三少分也。 

 
Moân thöù saùu: Phaân bieät uaån, thuû uaån: 
Trong moân uaån tröø voâ vi, töùc caên cöù phaùp sôû 

nhieáp trong phaùp giôùi tröø saùu phaùp voâ vi. Thuû uaån, 
töùc laø nguõ thuû uaån, xem theâm ôû vaên chuù thích tröôùc, 
trong phaàn “Vaân haø tham”. 
“Höõu laäu”, töùc möôøi laêm giôùi vaø moät phaàn ít cuûa ba 
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giôùi sau (yù giôùi, phaùp giôùi, yù thöùc giôùi) 
 

Luaän vaên: 
 
幾善?幾不善?幾無記?謂十通三性,七心界色,

聲,及法界一分,八無記性. 

 

Kyû thieän? Kyû baát thieän? Kyû voâ kyù? Vò thaäp thoâng tam 
taùnh, thaát taâm giôùi saéc, thanh, caäp phaùp giôùi nhaát phaàn, 
baùt voâ kyù taùnh. 

∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu thieän? Bao nhieâu baát thieän, bao nhieâu voâ kyù? 
Nghóa laø möôøi giôùi thoâng caû ba taùnh, baûy taâm giôùi, saéc, 
thanh vaø moät phaàn cuûa phaùp giôùi. Coøn taùm giôùi khaùc ñeàu 
thuoäc voâ kyù taùnh. 

 
Chuù thích: 
 
第七三性分別門:七心界者,即六識界,意界

也。色聲二界通三性者,色聲之自體,本無善惡性;

隨能發之心,假說爲善爲惡也。法界一分通三性者,

指相應心所五十一法中:除善心所十一;本感六,隨

感二十外;其餘徧行,別境,不定諸心所,皆通乎三

性,故分一分。八無記者,眼等五根,及香,味,觸,

八者,皆屬無記性也。 

 
Moân thöù 7: phaân bieät ba taùnh: 



264 

“Baûy taâm giôùi”, töùc laø saùu thöùc giôùi, yù giôùi. “Saéc 
giôùi, höông giôùi, hai giôùi naày thoâng caû ba taùnh”, laø 
töï taùnh cuûa saéc giôùi vaø thaùnh giôùi, voán khoâng coù 
taùnh thieän hay aùc, tuøy theo taâm maø phaùt khôûi, cho 
neân giaû noùi thieän noùi aùc. Moät phaàn cuûa phaùp giôùi 
thoâng caû ba taùnh laø chæ naêm möôi moát moùn töông 
öùng taâm phaùp, tröø möôøi moät thieän, saùu caên baûn 
hoaëc, hai möôi tuøy hoaëc, coøn laïi caùc taâm sôû bieán 
haønh, bieät caûnh, baát ñònh, ñieàu thoâng caû ba taùnh cho 
neân noùi nhaát phaàn. 

“Baùt voâ kyù”, laø nhaõn…  naêm caên, vaø höông, vò, 
xuùc caû taùm ñeàu thuoäc voâ kyù taùnh. 

 
Luaän vaên: 
 
幾是內?謂十二,除色,聲,香,味,觸,及法界。

(儀脫一分二字)幾是外?謂所餘六. 
 
Kyû thò noäi? Vò thaäp nhò, tröø saéc, thanh, höông, vò, xuùc, caäp 

phaùp giôùi. (nghi thoaùt nhaát phaàn nhò töï). Kyû thò ngoaïi? Vò sôû 
dö luïc. 

∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu laø noäi? Nghóa laø möôøi hai, tröø saéc, thanh, 
höông, vò, xuùc, vaø phaùp giôùi (ôû ñaây nghi thieáu hai chöõ nhaát phaàn). 
Bao nhieâu laø ngoaïi? Nghóa laø coøn laïi laø saùu giôùi. 

 
Chuù thích: 
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第八內外分別門:十二者,指六根六識也。所餘

六者,即色,聲,香,味,觸,法,之六境也。 

 
Moân thöù taùm: Phaân bieät noäi ngoaïi: 
“Thaäp nhò”, laø chæ saùu caên, saùu thöùc. “Sôû dö luïc”, 

laø saéc, thanh, höông, vò, xuùc, saùu caûnh. 
 
Luaän vaên: 
 
幾有緣?謂七心界,及法界少分心所法性。幾無

緣?謂餘十,及法界少分。 

 
Kyû höõu duyeân? Vò thaát taâm giôùi, caäp phaùp giôùi thieåu 

phaàn taâm sôû phaùp taùnh. Kyû voâ duyeân? Vò dö thaäp, caäp 
phaùp giôùi thieåu phaàn. 

∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu höõu duyeân? Nghóa laø baûy taâm giôùi, vaø thieåu 
phaàn phaùp giôùi, taâm sôû taùnh. Bao nhieâu voâ duyeân. Nghóa laø 
coøn laïi möôøi, vaø thieåu phaàn phaùp giôùi.  

 
Chuù thích: 
 
第九有緣無緣分別門:有緣者,有所緣也.無緣

者,無所緣也。緣謂攀緣,心及心所法,名能緣;境

是所緣;有彼所緣,名有所緣;無彼所緣,名無所
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緣。六識界,意界,及法界少分所攝相應諸心所法,

名無緣。 

 
Moân thöù chín: Phaân bieät höõu duyeân voâ duyeân: 
“Höõu duyeân” laø coù sôû duyeân. “Voâ duyeân”, laø 

khoâng sôû duyeân. Duyeân laø  phan duyeân (vinh leo), 
taâm vaø taâm sôû phaùp laø naêng duyeân, caûnh laø sôû 
duyeân, coù caûnh sôû duyeân, goïi laø höõu sôû duyeân, 
khoâng caûnh sôû duyeân, goïi laø voâ sôû duyeân. 

Saùu thöùc giôùi, yù giôùi vaø thieåu phaàn phaùp giôùi sôû 
nhieáp töông öng vôùi caùc taâm sôû phaùp, goïi höõu 
duyeân. 

Coøn möôøi saéc giôùi vaø thhieåu phaàn phaùp giôùi sôû 
nhieáp, khoâng töông öng caùc taâm sôû phaùp, goïi voâ 
duyeân. 

 
Luaän vaên: 
 
幾有分別?謂意識,。意界,及法界少分。 

 
Kyû höõu phaân bieät? Vò yù thöùc giôùi, yù giôùi, caäp phaùp giôùi 

thieåu phaàn . 
∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu höõu phaân bieät? Nghóa laø nöông yù thöùc giôùi, yù 
giôùi, vaø thieåu phaàn phaùp giôùi. 

Chuù thích: 
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第十有無分別門:意界少分,除等八識外,指等

七識無間滅二者言之。法界少分,指相應法而言。

此處說五識爲無分別;不云幾無分別;不云幾無分

別者,舉有以例無也。 

 
Moân thöù möôøi: Phaân bieät höõu vaø voâ: 
Thieåu phaàn yù giôùi laø noùi tröø ngoaøi ñeä baùt thöùc, 

chæ coù theâm ñeä thaát thöùc voâ giaùn dieät laø hai thöùc. 
Thieåu phaàn phaùp giôùi laø chæ töông öng phaùp. ÔÛ choã 
naày noùi naêm thöùc laø voâ phaân bieät, maø khoâng noùi bao 
nhieâu voâ phaân bieät, laø noùi caùi coù ñeå sanh caùi khoâng. 
 

Luaän vaên: 
 
幾有執受?謂五內界,及四界少分;謂色,香,味,

觸。幾非執受?謂餘九,及四少分。 

 
Kyû höõu chaáp thoï? Vò nguû noäi giôùi, caäp töù giôùi thieåu 

phaàn; vò saéc, höông, vò, xuùc. Kyû phi chaáp thoï? Vò dö cöûu, 
caäp töù thieåu phaàn. 

∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu höõu chaáp thoï? Nghóa laø naêm noäi giôùi, vaø 
thieåu phaàn boán giôùi, laø saéc, höông, vò, xuùc. Bao nhieâu phi 
chaáp thoï? Nghóa laø chín giôùi khaùc, vaø thieåu phaàn boán giôùi 
thuoäc ngoaïi giôùi. 

 
Chuù thích: 
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第十一執受非執受分別門:能生苦樂爲執受,反

此爲非執受。五內界者,眼等五根,四界少分者,五

境中除聲外,色,香,味,觸,之屬屬於內者,爲有執

受也。此色香味觸,即扶根塵;第八識攝爲自體,故

能生苦樂;若聲則但爲境,第八識不攝爲自體,不生

苦樂,故非執受也。餘九者,七心界,(六識界意界)

法界,及聲界;四少分者,色,香,味,觸,之屬於外者

也。七心界,非第八識所攝自體;法界,但爲意識所

緣之境,故與聲同;皆非執受。 

 
Moân thöù möôøi moät: Phaân bieät chaáp thoï vaø phi 

chaáp thoï: 
Coù khaû naêng bieát khoå bieát laïc laø chaáp thoï, traùi 

laïi laø phi chaáp thoï. Naêm noäi giôùi, laø naêm caên, 
nhaõn… , thieåu phaàn boán giôùi, laø trong naêm caûnh tröø 
thanh giôùi ra, coøn laïi laø saéc, höông, vò, xuùc, thuoãc veà 
noäi giôùi, laø höõu chaáp thoï. Saéc, höông, vò, xuùc naày laø 
phuø caên traàn, ñeä baùt thöùc thu nhieáp laøm töï theå, cho 
neân coù khaû naêng sanh khoå, sanh laïc, coøn thanh giôùi 
chæ laø caûnh, ñeä baùt thöùc khoâng theå nhieáp laøm töï theå. 
Neân khoâng theå sanh khoå, laïc, cho neân goïi laø phi 
chaáp thoï.  

Tröø chín giôùi, laø baûy taâm giôùi (saùu thöùc giôùi, yù giôùi) 
phaùp giôùi, vaø thanh giôùi, thieåu phaàn boán giôùi, laø saéc, 
höông, vò, xuùc laø thuoäc ngoaïi giôùi. Baûy taâm giôùi 
khoâng nhieáp trong töï theå ñeä baùt thöùc; phaùp giôùi, chæ 
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laø caûnh sôû duyeân cuûa yù thöùc, neân cuøng vôùi thanh 
ñoàng ñeàu laø phi chaáp thoï vaäy. 
 

Luaän vaên: 
 
幾同分?謂五內有色界,與彼自識等境界故。幾

彼同分?謂彼識空時,與自類等故。 

 
       Kyû ñoàng phaàn? vò nguû noäi höõu saéc giôùi, döï bæ töï thöùc 
ñaúng caûnh giôùi coá. Kyû bæ ñoàng phaàn? vò bæ töï thöùc khoâng 
thôøi, döï töï loaïi ñaúng coá.  

∗  ∗ 
∗ 

Bao nhieâu ñoàng phaân? Nghóa laø naêm noäi höõu saéc giôùi 
(töùc chæ naêm caên), cuøng vôùi töï thöùc ñoàng caûnh giôùi  sôû 
duyeân. Bao nhieâu chuûng loaïi töông ñoàng vôùi ñoàng phaàn? 
nghóa laø khi ñoàng phaàn khoâng coù (thieáu) töï thöùc, cuøng töï 
loaïi töông ñoàng. 

 
Chuù thích: 
 
第十二同分彼同分分別門:根境識三者,更相交

涉,故名爲分。大衆彼此同有此分,故名同分。三

者若闕其一,名彼同分。五內有色界者,指五根而

言;自識者,五根各自之五識;(如眼根與根識爲自)

境界者,五根五識各自之所緣境;等者,言根與自識

等同境界,即於境界相似相續而生,三法行相均等

也。彼同分者,謂與彼同分種類相同也;彼,指同分
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而言;同分者,自名也;謂根境識三法行相相同,名

同分;三法中若闕自識之時(自識空時),則所闕自

識行相不同,故不名同分;而種類則與彼同,故名彼

同分。令分彼自識空時與自類等者,即以種類相同

義,解釋彼同分也。 

 
Moân thöù möôøi hai: phaân bieät ñoàng phaàn vaø bæ 

ñoàng phaàn: 
Caên, caûnh, thöùc ba phaùp cuøng nhau hoaø hieäp giao 

thieäp, goïi laø “Phaàn”. Ñaïi chuùng bæ thöû ai naáy ñeàu coù 
phaàn naày, neân goïi “Ñoàng phaàn”, trong ba phaùp, neáu 
thieáu moät, goïi laø “Bæ ñoàng phaàn”. 

“Nguû noäi höõu saéc giôùi”, laø chæ naêm caên, “Töï 
thöùc” laø naêm caên, moãi caên ñeàu coù 5 (nhö nhaõn caên cuøng 

vôùi nhaõn thöùc laø töï) “Caûnh giôùi” laø naêm caên naêm thöùc, 
moãi moãi ñeàu töï coù caûnh sôû duyeân, “Ñaúng” laø moãi 
caên cuøng vôùi töï thöùc ñaúng ñoàng caûnh giôùi, töùc laø ñoái 
vôùi caûnh giôùi töông tôï töông tuïc maø sanh khôûi, haønh 
töôùng ba phaùp (caên, caûnh, thöùc) ñoàng ñeàu bình ñaúng. 

“Bæ ñoàng phaàn”, nghóa laø cuøng vôùi chuûng loaïi 
ñoàng phaàn töông ñoàng. “Bæ”, laø chæ ñoàng phaàn, 
“Ñoàng phaàn” laø teân töï; nghóa laø haønh töôùng ba phaùp 
caên, caûnh, thöùc, töông ñoàng goïi laø ñoàng phaàn, maø 
chuûng loaïi cuøng vôùi ñoàng phaàn töông ñoàng, neân goïi 
laø bæ ñoàng phaàn; Trong ba phaùp, neáu khi thieáu töï 
thöùc (töï thöùc khoâng thôøi) thieáu töï thöùc, laø baát ñoàng, cho 
neân khoâng goïi ñoàng phaàn, maø chuûng loaïi thì cuøng 
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vôùi ñoàng phaàn kia ñoàng, neân goïi bæ ñoàng phaàn. 
Nay noùi “Bæ töï thöùc khoâng thôøi döï töï loaïi ñaúng”, 

töùc laáy nghóa chuûng loaïi töông ñoàng, ñeå giaûi thích 
“Bæ ñoàng phaàn”. 

 
Dòch xong muøa An cö naêm Giaùp Thaân 

Phaät lòch 2548 - 2004 
Tyø Kheo Thích Thieän Haïnh 
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