
CBETA 2021Q3 變更記錄 
B02n0001《均如大師華嚴學全書》卷 11 
B02n0001_p0079a05║益故次來也露地牛車至主伴具足者法花具舍含多義且 

B08n0026《四分比丘尼戒本註解》卷 2 
B08n0026_p0455b04║向故，氣力安樂，無聞罪獨觸住故。如人乘車，塗以膏

油，不為自高，乃至莊嚴，為載 

B09n0043《釋量論略解》卷 1 
B09n0043_p0502b32║有自相與共相，所以決定量也只有現量和比量。現量，

即現見的認識；此比量，即推理比度 

B09n0044《入中論善顯密意疏》卷 1 
B09n0044_p0622b20║往菩提之道。若謂何者？菩提薩雖亦從佛聽聞佛道，為

所化宣說。然經說聲聞，意 
B09n0044_p0627a03║差別，謂初地中有十二類百功德，第二地中有十二類千

功德等。二，由殊勝神刀力 

B09n0044《入中論善顯密意疏》卷 2 
B09n0044_p0627b06║許同具俱舍論。亦與集經論相順，彼說假使有人經殑伽

沙數刧，於日日中以百味飲 
B09n0044_p0629a10║說：「不若不通達真寔義，則應緣色等五蘊而執寔有。

由此心顛倒故，則應不能圓 
B09n0044_p0629a18║煩惱亦得成立。若彼已成，則現見補特伽羅無我已，更

數數薰修之修道亦得成立。 
B09n0044_p0629a22║當釋彼疑。吾等非說；末得真寔義見，則以正理決擇無

常等十六行相，及彼所不化 
B09n0044_p0629a26║不了義。如唯識宗彼破無方分極微與極微所集之外境，

并與彼異體之能取，雖可以 
B09n0044_p0629a30║之道。如集論說：「無我作意能斷煩惱，所餘諸相是修

彼之方便」釋量論亦云： 

B09n0044《入中論善顯密意疏》卷 3 



B09n0044_p0634b29║『極喜猶如水晶月，安住佈佛子意空中，所依光明獲端

嚴，破諸重闇得尊勝。』 
B09n0044_p0635a13║垢所染。此又非但不犯根本罪及性罪，即一切違違越佛

制之輕罪，亦皆遠離也。由 
B09n0044_p0635b13║若有苾蒭具足修行十二柱杜多功德，而彼苾蒭見有所得，

住我我所執。迦葉，是名 
B09n0044_p0636a08║『著若時自在住順處，設此不能自攝持，墮落險處隨他

轉，後以何因從彼出。』 
B09n0044_p0636b04║善亦各得二種不可愛樂果報。十善業道，則能感生欲界

人天乃至有頂。其土上若有 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 95 
B15n0088_p0413c09║品頌偈一卷又破邪論一卷希還參同契一卷良伯价 

B18n0098《高旻寺規約》卷 3 
B18n0098_p0460b07║推本處。面向上垂手站。候敬散香至門口。對靣立定。

敬散香一卓。當 
B18n0098_p0460b17║衣。候敬散香師關門。音聲畢出香盤。香至寸半。接二

板香一支。火 
B18n0098_p0460b20║香。當值候敬散香師。持敬散香下問訊。當值打二下[木
*魚]子起香。當值 
B18n0098_p0460b24║[木*魚]椎還本處。面向上站。候敬散香至堂門口。對靣

站定。敬散香一卓。 
B18n0098_p0461a03║草鞋盤腿子坐。候敬散香至佛前問訊。當值放腿子。敬

散香師將散 
B18n0098_p0461a04║香插畢。當值轉面向香棹。敬散香師至下問訊。當值打

三椎[木*魚]子 
B18n0098_p0461a17║敬散香師散過盃子。當值提茶壺。面向東將右手提起。

倒茶從香 
B18n0098_p0461a19║當值。二巡敬散香。三巡當值。到畢歸原處。下壺絆子。

送壺出堂。擺 
B18n0098_p0461a22║東邊前盃子畢。拿條箒掃佛前水。歸位聽敬散香卓畢。

打二椎小 
B18n0098_p0461b01║打抽解。拿手速打。不能摸索。[木*魚]椎擺好。面向上

垂手站。候敬散香 
B18n0098_p0461b02║至門口。對面立定。敬散香一卓。當值從西出。掛簾子

從東進堂。舖 
B18n0098_p0461b14║前水。歸位暫挂腿坐。候敬散香至東面外。當值起身面

向香桌。候 
B18n0098_p0461b15║敬散香卓過。即打起四支香[木*魚]子二下。將[木*魚]椎
放原處。拿小板椎 
B18n0098_p0461b23║站。候敬散香到門口。對面站定。敬散香一卓。當值從



西出外挂簾子。 
B18n0098_p0461b24║小圊回。關韋䭾殿東。大小止靜門。回堂連草鞋盤腿子

坐。候敬散 
B18n0098_p0462a01║香主中問訊。當值放腿子。敬散香向上插好向外。當值

向香桌。散 
B18n0098_p0462a02║香至下主中問訊。當值打三椎[木*魚]子止靜。敬散香向

東轉臉關門。 
B18n0098_p0462a04║鳴桌二下。當值輕輕下位子。打一椎[木*魚]子開靜。掛

腿子坐。候敬散 
B18n0098_p0462a05║香師請敬散香下。主中問訊。當值打起六支香[木*魚]子
二下。[木*魚]椎子 
B18n0098_p0462a16║一點雜物灰土。事畢與副當值。正副敬散香。穿袍子同

過二堂。喫 
B18n0098_p0462b19║打一椎[木*魚]子開靜。當值開門挂簾子。進堂問訊請敬

散香。聽維那 
B18n0098_p0463a02║壺放原處。下絆子遞敬散香手。送茶壺出外。放在喫開

水桌上。趕 
B18n0098_p0463a04║盃子。放籃內。拿條箒掃佛前水。歸位暫坐。看敬散香

繞至東。起身 
B18n0098_p0463a05║向小板。候敬散香卓畢。打二椎小板。板椎挂好。拖[木
*魚]椎子。拿條箒 
B18n0098_p0463a07║打抽解。向上垂手站。候敬散香至門口。對面立定。敬

散香一卓。當值 
B18n0098_p0463a10║倒香。一椎二磬開靜收香盤。聽開門放腿子。至監值寮。

與副敬散 
B18n0098_p0463a14║香盤上。隨至西敬散班首筷子。亦放香板上。除班首維

那外。一概 
B18n0098_p0463a15║散在懷內。從西前敬散至西後維摩龕。復從東前至東後

到維摩 
B18n0098_p0463a21║聽招呼收東單前筷子。徃後收。接副敬散香筷子。一齊

放在大碗 
B18n0098_p0463a22║籃當中。收盌筷畢。正敬散香將辣椒碗。放小盌籃內。

當值與付散 
B18n0098_p0463b03║維那後走。聽招呼打抽解。[木*魚]椎仍放原處。向上垂

手站。候敬散香 
B18n0098_p0463b04║至門口。對面立定。聽敬散香一卓。從西出挂簾子。小

圊回。關東大 
B18n0098_p0463b05║小止靜門。回堂連草鞋。盤腿坐。候敬散香至中間問訊。

當值放腿 
B18n0098_p0463b06║子。敬散香師復問訊。當值打三椎[木*魚]子止靜。候巡

香走過草鞋圈 
B18n0098_p0464b03║齊插原處。即穿袍子。與當值正副敬散香。同過二堂。

至晚二板。候 
B18n0098_p0465a01║頭堂放叅。收西邊盌。跟正敬散香後收。收畢走開水壺



前。幫洗頭 
B18n0098_p0465a03║夏天單班單行正敬散香日行事則 
B18n0098_p0465a04║正敬散香。早粥回堂。站齊進堂五塊磚線縫。問訊手捧

彌陀印。左脚 
B18n0098_p0465a05║先𡘧𡘧。至佛前將敬散香拿下。上六下四拿好。左手亦平

胸次。至原 
B18n0098_p0465a07║站定。聽二椎起香[木*魚]子敲過。即將敬散香西敲三下。

再東敲三下。 
B18n0098_p0465a10║香。如有人替敲即向替敲人合掌。將敬散香接過手。走

三圈子敲 
B18n0098_p0465a11║三下。敬散香拿時。正對鼻樑。右手持敬散香平胸。左

手擺七分。靠位 
B18n0098_p0465a12║子邊走。敲敬散香時。敬散香動手靠胸不動。佛前佛後

不敲。鐘板下 
B18n0098_p0465a13║不敲。和尚班首後不敲。所敲者四角可敲。凡未敲敬散

香時。先徃 
B18n0098_p0465a15║板一鐘畢。即將敬散香拿四六分。卓一下後卓一下隨跳

畢。先將 
B18n0098_p0465a16║敬散香放位邊。後連草鞋盤腿坐。如人多可挂腿坐。將

敬散香頭拿 
B18n0098_p0465a19║將敬散香四六分拿。若站在西向位轉臉。若在東一直至

堂門口。 
B18n0098_p0465a20║西邊與當值對面。卓敬散香畢。手拿中間出堂。廊簷下

[句-口+(刁-(幻-ㄠ))][句-口+(刁-(幻-ㄠ))]敲三 
B18n0098_p0465a22║陣畢。將敬散香靠柱。敬散香底齊白石邊。跟維那後走。

小圊回亦跟 
B18n0098_p0465a23║維那後走。手拿敬散香敲一陣。煞尾一下。四六分拿好。

跟維那後 
B18n0098_p0465a24║走。將敬散香靠在東邊。大柱西底齊磚縫。關大止靜門

雙手拿敬散 
B18n0098_p0465b02║將牌用敬散香頭挑好。挂在接敬散香人衣邊。在兩衣當

中。方不礙 
B18n0098_p0465b03║事。脚齊三塊磚縫單敬散香。敬散香上頭向左手倒。問

訊畢跟維那 
B18n0098_p0465b04║後走。看維那用手一招。即至佛前主中問訊。交敬散香

拿杪。篾青 
B18n0098_p0465b06║主中問訊。坐監值位。候當值歸位。敬散香師收蒲團。

向東轉面關 
B18n0098_p0466a07║早板香開靜。開門放腿子。接敬散香人。至中問訊請敬

散香。四六分拿 
B18n0098_p0466a09║東邊敲三下。直至打抽解。同早板香一樣。至進堂交敬

散香。主中 
B18n0098_p0466a10║問訊。交敬散香插好。向東轉面。主中問訊。聽打三椎

大[木*魚]子止靜。 



B18n0098_p0466a18║午飯回堂。請敬散香與早板香同。真至挂二板一鐘。將

敬散香四六分 
B18n0098_p0466a20║袖子。提盃籃子。進堂就敬散。香桌上散三個。從西散

班首。皆散手 
B18n0098_p0466a21║內。從西而後。至東前敬散畢。臉向西站。右脚直。左

脚橫。名站丁字 
B18n0098_p0466b03║多。皆挂腿子坐。若人數少。則盤腿子坐。聽卓盃子。

敬散香師將維 
B18n0098_p0466b07║拿敬散香。向東靠佛龕。轉面向西。繞至東前。齊白石

頭站好卓散 
B18n0098_p0466b08║香。搶過佛前。東西共敲六下。直至打抽解煞敬散香。

進堂交敬散香。 
B18n0098_p0466b15║[打-丁+(券-刀+(令-(合-口)+、))]袖子。提盃籃子。散盃

子提進就敬散。香桌上。如和尚在堂散七 
B18n0098_p0466b22║攪好。如正敬散香茶吃畢。皆正敬散香上壺絆子。如不

及副敬散香幫 
B18n0098_p0466b23║上好。正敬散香到第三巡畢。放原處。挂腿子坐監值位。

當值接到 
B18n0098_p0466b24║第四巡。副敬散香到第五巡畢聽著盃子。正敬散香收香

桌盃子放 
B18n0098_p0467a04║午後起四支香。香盃籃子出堂。請敬散香人放腿子。至

佛前主中問訊。 
B18n0098_p0467a05║請敬散香四六分拿。向下主中問訊。繞佛龕東。站白石

邊卓敬散香。 
B18n0098_p0467a14║起養息香時。樓敬散香人。趕急小圊回堂。在監值位。

拿敬散香敲三下。 
B18n0098_p0467a15║敲法同前。至二板一鐘。卓敬散香畢。將敬散香四六分

拿。放靠佛龕。 
B18n0098_p0467a20║敬散香師將維那茶盃放上。收香桌盃。放籃內反擺。又

收班首盃。 
B18n0098_p0467a21║從西前至西後。收畢放籃內。見副敬散香提籃。正敬散

香拿敬散香。皆 
B18n0098_p0467a23║卓。卓敬散香。與起午後四支香同。惟外三陣畢。跟維

那後走。小圊 
B18n0098_p0467b01║門。交敬散香及請香板皆同前。走過草鞋圈子。主中站

定。候香至 
B18n0098_p0467b06║敬散香桌上。和尚在堂散四個。不在堂散三個。向西散

班首放手 
B18n0098_p0467b08║頭巡放參將送交頭。即散辣椒。先敬散香桌。次散和尚。

復從西前 
B18n0098_p0467b22║晚四支香。盌籃出堂。一齊放腿子。請敬散香人出位。

至佛前主中問 
B18n0098_p0467b23║訊。請敬散香。皆與午板香同。至打抽解小圊畢。息架

房燈。煞一陣 



B18n0098_p0467b24║畢。息路燈。跟維那後走。至東關大止靜門。進堂放簾

子。交敬散香 
B18n0098_p0468a10║早四板一响。正敬散香趕急起身。先摺被条。次穿襪子。

輕輕下單。帶 
B18n0098_p0468b05║香牌者。做事名正巡香。若接過敬散香牌。未做事未交

者。不名正 
B18n0098_p0468b08║末當值老當值。正敬散香副敬散香。末敬散香老敬散香。

凡招呼人做事。 
B18n0098_p0468b09║副敬散香不得喊副巡香。末當值不得喊末監值。此是夏

天單班 
B18n0098_p0468b13║及正副當值敬散香等。此為冬天雙班雙行規矩。如冬天

人不多。 
B18n0098_p0468b15║不得喊正敬散香。總之雙班單行。亦用雙班名義。如夏

天有三十 
B18n0098_p0468b20║當值。又敬散香代巡香。只名敬散香。皆不違冬夏各值

名義故也。 
B18n0098_p0468b21║夏天單班單行副敬散香及末敬散香日行事則 
B18n0098_p0468b22║副敬散香者。正敬散香時。名正敬散香。敬散過以後。

名副敬散香。在副敬散香後。 
B18n0098_p0468b23║名末敬散香。敬散早四支香人。做午板香事。名副敬散

香。茲從午二板 
B18n0098_p0469a01║龕後。聽著盃子。從東中徃後收。至西單與正敬散香接

交。或從西 
B18n0098_p0469a06║板香開靜。聽開門。副敬散香放腿子。若西單從佛龕後。

至香桌拿 
B18n0098_p0469a07║茶。坐監值位挂腿子吃。若人多。看正敬散香。散過香

桌盃子。即提 
B18n0098_p0469a12║香拿筷子。到畢攪好。正敬散香上絆子。副敬散香吃茶。

若不吃茶。將 
B18n0098_p0469a13║茶盃大中兩指卡口放香盤頭。第三巡第五巡。皆歸付敬

散香到 
B18n0098_p0469a15║幫浪盃子。小圊回堂經行。午後六支香開靜。副敬散香

同眾。一齊放 
B18n0098_p0469b01║正敬散香同。聽維那招呼。到開水。或收醃菜。即將放

參盌放低。輕 
B18n0098_p0469b07║末敬散香。養息香開靜。聽開門放腿子。出外小圊回堂。

站佛龕後。添 
B18n0098_p0469b09║監值寮放好。即回堂站佛龕後。聽招呼跟副敬散香後收

小盌畢。 
B18n0098_p0469b11║如單班單行。末敬散香到養息香開靜。出外提菜桶進堂。

添東單 
B18n0098_p0470a06║位班首對面站定。恐敬散香趕之不及。必稍候一刻。至

敬散香請下 
B18n0098_p0471b01║好。挂腿坐。看敬散香在東向外。即起身拿[木*魚]椎。



橫持胸次。聽著過 
B18n0098_p0471b11║前。看敬散香師。將香桌盃子散好。悅眾即散塩。候到

開水畢。右手 
B18n0098_p0475b10║好。即遞一個與末敬散香。候開靜開門挂簾子。將菜桶

拿進堂。在 
B18n0098_p0475b15║湯菜可接添。不拘回數。若醃菜無末敬散香。司水一人

添菜。皆二 
B18n0098_p0476a03║正巡敬散香。數人洗擦放參碗筷。各件畢。候過午堂。 
B18n0098_p0476a08║靜坐。候香到開靜請敬散香。敲過即時交上去。出外小

圊回。抬大 
B18n0098_p0476b06║序坐香。當值候敬散香一人。進堂交敬散香畢。打三椎

[木*魚]子止靜。出 
B18n0098_p0477a01║正敬散香晚課下殿。養息開靜。提小盌籃至丹墀。在大

盌籃東排好。 
B18n0098_p0477a06║副敬散香。晚課下殿。養息開靜。拿兩小板橙出堂。到

丹墀放好。與正 
B18n0098_p0477b24║次收鉿子。末收手鼓。敬散收皆用單合掌。收好放大[木
*魚]子架底下。 
B18n0098_p0478b02║晚四支香。正敬散香。普佛殿回堂。若在後搶前。佛前

問訊請敬散香。聽 
B18n0098_p0478b04║單從東至西。抽衣脫袍子。換草鞋。吃茶小圊回堂。拿

敬散香到丹 
B18n0098_p0478b06║一著。在維那寮廊下敲三下。至敲敬散香處。敲三陣。

不敲四陣。徃 
B18n0098_p0478b08║敬散香。接敬散香人咳𠻳𠻳。對面一著問訊。繞東至中。

齊維那班首椿 
B18n0098_p0489a19║五六支香。香假不得再多。不論那一支香。每逢敬散香

進堂。銷假 
B18n0098_p0493b18║維那招呼師付們。各人自將草鞋鞋子。收回拿進堂。敬

散香師候 
B18n0098_p0493b20║陣敬散香畢。跟維那後走。收草鞋時。不得拍打作聲。

亦不得私晒。 

B19n0103《禪林象器箋》卷 17 
B19n0103_p0542b02║也。（法華文句疏引粱梁宣驗記） 

B22n0117《三藏法數》卷 8 
B22n0117_p0235b01║言妙高。四大海者。即東西南比北四海也。）二 

B24n0132《尚直編》卷 2 



B24n0132_p0106a09║為四時之帝乎何必勾芒等為四時之神乎[門@并]䦕尹子 

B27n0151《新續高僧傳》卷 2 
B27n0151_p0035b03║為天下消八苦之災僧增無量之福志願弘矣因賜紫衣法號

以 
B27n0151_p0035b13║以賜之號曰洪鏡既歸取圓覺諸經及摩訶衍四絕綸論飜以

僰 
B27n0151_p0036a04║釋沙囉巴西域積寧人幼而通慧年才總卯丱即依帝師癹思

巴 

B31n0170《朝鮮佛教通史》卷 1 
B31n0170_p0292b02║暨灌師來。始講三論。上下仰風。貽厥相序。粱梁法朗

者。三論之祖也。在興皇寺。服青 

B32n0185《初學題額集》卷 1 
B32n0185_p0598b05║常也。五星者東方才歲星。南方熒惑星。西方太白星。

北方 
B32n0185_p0598b06║辰星。中央鎮西星。此為五星。在地為五嶽者。東嶽泰

山。 

C056n1163《一切經音義》卷 3 
C056n1163_p0855c05║以血濺大王衣作濺揚楊泉物理論 

C057n1163《一切經音義》卷 22 
C057n1163_p0084a13║䖧螫知列反下舒亦反[門@并]䦕西行此音 

C057n1163《一切經音義》卷 23 
C057n1163_p0097a20║云[門@并]䦕中以鷃為鷃爛堆是也。 

C059n1169《紹興重雕大藏音》卷 3 
C059n1169_p0539c03║ㄟ）。[門@并]䦕（関正）。閫（昔本ㄟ）。𨵦𨵦（俞

音）。問（呼活ㄟ）。閈（汗音）。[門@土]（閏正）。[門@刲] 

D15n8853《梵網古跡抄》卷 1 



D15n8853_p0037a02║得名性罪若云由貪等是意業者自由起貪等何[門@并]䦕
断草又為貪等起[煞-(烈-列)]等時應犯身意二處業道又解 

D27n8883《百法問答聞書抄》卷 1 
D27n8883_p0026a04║ム�心持業也故論云多發麁言蛆䖧螫他故（已上）暴佷

戾 
D27n8883_p0026a05║蛆䖧螫囂四覆心所者於此字フクト云云依クン[(天*天)/
日]也フク 

D36n8895《略述法相義》卷 1 
D36n8895_p0028b09║佷戾為性。能[障-日+田]不惱。蛆䖧螫為業。謂追往𢙣𢙣。

觸 
D36n8895_p0029a01║現違緣。心便佷戾。多發囂暴凶鄙麁言。蛆䖧螫 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 3 
D44n8914_p0107b06║非相[這-言+(素-糸+ㄆ)]問難不攝義攵文猶未盡何先評取

荅正就淨 
D44n8914_p0107b07║土立理引攵文問荅已竟然餘經說難未盡故重雖引 
D44n8914_p0107b09║云依此㣪解復為斯問荅攵文初云此何所惑更為斯 
D44n8914_p0108a05║者攵文有其三初至說非人天惣牒所觧二如勝鬘至 
D44n8914_p0109a06║本此何所惑至三界身也重救不攝義攵文即有二一 
D44n8914_p0109b01║此所難義亦以尒雖是凡身不名界身也但今攵文中 
D44n8914_p0112a03║攵文既會属於助囙何致疑難但𣵀𣵀槃經名有為有漏 
D44n8914_p0114b09║依此障若無彼定非有故於身住有大助力（已上）。攵文

有 
D44n8914_p0115a08║本前言是其至非三界也救前更難攵文有三意一反 
D44n8914_p0116a06║長壽本願也餘如攵文觧不湏重釋。 
D44n8914_p0116a10║本淨有多種至穢相淨也荅第五問攵文有二意一廣 
D44n8914_p0119b09║經攵文乃約十地䓁者既云心淨應無漏心彼無漏心 
D44n8914_p0119b11║彼經次下攵文云螺𮫀𮫀梵言仁者心有高下不依佛恵 
D44n8914_p0120a06║本淨土有多至不相妨也更通維摩難攵文有二意一 
D44n8914_p0120b08║諸異生類故下攵文云觀經伏現行惑初地見道断二 
D44n8914_p0121a08║問何故十地立究竟稱况上攵文云究竟淨者諸佛世 
D44n8914_p0122b09║攵文中彼本此未依他[乞-乙+、]依者佛變為本生變為未

言 
D44n8914_p0124a05║理義也苐二極樂處有穢土義中雖攵文雜參而會七 
D44n8914_p0124a11║不雜故不礙囙通不雜囙故結不礙攵文之次𠔥𠔥以明 
D44n8914_p0125a11║穢有輕重不可一摡上下攵文意有漏名穢若㨿其義 
D44n8914_p0125b08║師淨土論者樂郊邦攵文𩔗𩔗二云又此方諸法師各造論 
D44n8914_p0125b11║卷（已上）。如此書中雖載其名亦引其攵文未來本朝恨



不 
D44n8914_p0126b07║本安法師恵至起万形也荅苐七問攵文有二意先嘆 
D44n8914_p0127a02║未形于時大乗經論攵文義未周者自摩騰入漢法兩 
D44n8914_p0128b06║廣釋中攵文即有三一釋一質不成淨穢虧盈初直釋 
D44n8914_p0130a09║火風兩重持業尺也但荅攵文云是薩婆多故以前義 
D44n8914_p0130a11║難攵文有三意一明所難小乗之意非大乗義二只如 
D44n8914_p0133b06║本有漏之心至佛國嚴淨是苐八問攵文意應見問 
D44n8914_p0134a09║本躰既是淨至教修行也荅苐八問攵文有其二一明 
D44n8914_p0134b05║成荅非離他力獨現淨相故上攵文明躰穢相淨述依 
D44n8914_p0135b07║事（指此攵文言及穢國一切佛事者即釋迦一化也）十方

佛國亦於中現（指此攵文言 
D44n8914_p0135b08║十方淨土也）餘攵文可了。 
D44n8914_p0135b10║有穢土已訖自下問荅有相趣求攵文有其二初引大 
D44n8914_p0137a11║合觀攵文略故也（已上）。道蔵䟽䓁亦許有為無為合觀

又 
D44n8914_p0137b01║維摩經言諸佛國土亦復皆空䓁者經問疾品云攵文 
D44n8914_p0137b04║顯攵文不盡故經次攵文云又問空何用空荅曰以無分 
D44n8914_p0138a05║云尒時攵文殊問維摩詰言菩薩云何觀於眾生維摩 
D44n8914_p0138b04║眾生為若此（已上以無法譬眾生相）攵文殊師利言若菩

薩作是 
D44n8914_p0138b11║攵文意可見。 
D44n8914_p0139a01║本如向所說至何是何非荅苐九問攵文有二意一先 
D44n8914_p0141a11║經五攵文明二諦宛然初二攵文在彼上卷中是寳積菩 
D44n8914_p0141b02║有亦不無句有離有䓁四句經攵文略故只舉兩單或 
D44n8914_p0141b04║[乞-乙+、]有無又言雖觀䓁者是苐三證攵文在彼經問疾

品 
D44n8914_p0141b06║滅是菩薩行又下攵文云雖觀諸佛國土𣱵𣱵家如空而 
D44n8914_p0141b07║現種[乞-乙+、]清淨佛土是菩薩行今參雜引二攵文一句

攵文 
D44n8914_p0141b09║而無攵文者即是省略成就一切諸法䓁者是苐四證 
D44n8914_p0141b10║攵文在彼經苐子品中湏菩提昔乞食至維摩詰室時 
D44n8914_p0142a01║法相乃可取食（云云）。今攵文之初應云又言而無者略

或 
D44n8914_p0142a04║次引大品及諸經意攵文可觀矣次誡毀謗中上下參 
D44n8914_p0142a06║忌有子湏具讀經攵文上下除信謗心却讃毀語勿徒 
D44n8914_p0142a10║識方明三性三無性義所餘經論攵文義無[這-言+(素-糸+
ㄆ)]先三性 
D44n8914_p0146b11║法三重誡毀謗中二先釋次證[乞-乙+、]中故經攵文者指

無 
D44n8914_p0147a05║有皆俗随機中說空有皆俗䓁者上来攵文釋說空苐 
D44n8914_p0147a06║一義空說有俗諦而對利鈍今攵文意者空有俱俗苐 
D44n8914_p0148b05║本若能觀一至一切淨土荅苐十問攵文有二意一明 
D44n8914_p0148b11║徃生初攵文中若能觀一切諸法畢竟空寂者惣明無 
D44n8914_p0150a04║徃生次引有相散滅罪徃生如此䓁經者結攵文可視 



D44n8914_p0150b03║不攝更應思擇若言攝在會經攵文者雖云凡夫不遮 
D44n8914_p0150b08║囙淺深各別以徃生者非唯聖人者問准今攵文意為 
D44n8914_p0150b11║解苐一義不可言聖若言不属今攵文難消所以何者 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 4 
D44n8914_p0153b05║者大寳積經二十六云攵文殊師利言大德舎利弗汝 
D44n8914_p0153b07║之心攵文殊師利言大德以何䓁心得於解脫為過去 
D44n8914_p0154b07║本以三世推至淨佛土也荅苐一問攵文有其三一舉 
D44n8914_p0156a02║䓁者𡧘𡧘滅與無生業報與生死言別義同𦂶𦂶攵文㸦顯 
D44n8914_p0156b08║諦沒則去義彼處去也生則來義此處來也今攵文無 
D44n8914_p0156b10║曰妙喜者此下▆二攵文證世諦相經次攵文云佛告舎 
D44n8914_p0157a03║之相菩薩雖沒不𥁞𥁞善本雖生不長諸𢙣𢙣（已上）。此二攵

文 
D44n8914_p0157a10║本金[(罩-卓+止)*寸]般若至此實難矣是苐二問初引二攵

文次如 
D44n8914_p0157b03║見謂凡夫人不能見故次攵文離一切相䓁者諸佛遠 
D44n8914_p0157b10║本般若觀經至願詳其致荅苐二問即有其二初攵文 
D44n8914_p0158a01║通兩經說初攵文中㸦說是邪者般若勸無相有相▆ 
D44n8914_p0158b08║誠攵文者𣵀𣵀槃八偈云或有服甘露傷命而早夭或有 
D44n8914_p0159b11║而諸凡夫心堕邪見攵文出九種邪見非必囙果撥無 
D44n8914_p0160a06║莫知善巧執攵文迷義今亦如是為其進修且毀言邪 
D44n8914_p0160a07║也凡随攵文取義招五種過一不正信二退勇猛三誑 
D44n8914_p0160a08║他四謗佛五輊法攵文正在十地論義廣通諸餘典就 
D44n8914_p0161a09║初引證中一二可知苐三證云攵文殊師利言者准苐 
D44n8914_p0161a11║住䓁攵文無前際不來之言𢙢𢙢是畧也取捨者用捨也 
D44n8914_p0162a04║本甚深實相至𢘻𢘻為妙說荅苐三問攵文有四釋三釋 
D44n8914_p0162a06║䓁攵文即是也苐一釋中甚深實相䓁者明法身本無 
D44n8914_p0162b11║也問自受用身亦名真者何故攵文云平䓁妙理法身 
D44n8914_p0163a10║有情識上攵文義相生似如來說色身相現似如來身 
D44n8914_p0163b03║一云有義如來慈悲本願增上緣力聞者識上攵文義 
D44n8914_p0163b04║相生此攵文義相雖親依自善根力起而就強緣名為 
D44n8914_p0163b06║次義云聞者善根本願增上緣力如來識上攵文義相生此攵

文義相是佛利他善根而起名為佛說聞者識 
D44n8914_p0163b08║慈悲本願緣力其可聞者自意識上攵文義相生似如 
D44n8914_p0163b09║來說此攵文義相雖自親依善根力起而就本緣名為 
D44n8914_p0163b10║佛說佛實無言若依本乃無攵文義唯有無漏大定智 
D44n8914_p0165a05║如[乞-乙+、]意寶二說法利益猶如天皷（已上）。論攵

文分[(尸@言)*(〦/羊)]現形 
D44n8914_p0165a08║可湏摩𡰱𡰱之[(尸@言)*(〦/羊)]而举天皷同攵文故來然所

現化者此 
D44n8914_p0165a10║有二義一𥾸𥾸真身而作是說此或下至前已尺竟攵文 
D44n8914_p0168a07║㫮𢘻𢘻常住如下攵文云三身疑然今消經攵文准難者意相 
D44n8914_p0168a08║宗不然唯識論引𣵀𣵀槃經獲得常色攵文䟽釋云又𣵀𣵀槃 



D44n8914_p0168b02║論䓁成立更救前難攵文有二意初且順難出𣵀𣵀槃學 
D44n8914_p0168b04║一攵文中一般大德者般猶是品如云千般𣵀𣵀槃經攵文 
D44n8914_p0168b05║本業經者𣵀𣵀槃經攵文如向所引本業經下云以果身 
D44n8914_p0171a03║惣結中以此眾多義理者惣指攝大乗已下諸攵文義 
D44n8914_p0171b03║即是其義彼經中云攵文殊師利既入其舎見其室空 
D44n8914_p0171b04║維摩詰言善來攵文殊師利不來相而來不見相而見 
D44n8914_p0171b05║攵文殊師利言如是居士若來已更不來若去已更不 
D44n8914_p0172a01║有無相對次句假實相對餘攵文易了。 
D44n8914_p0172a02║本依諸大乗至詮說者也荅苐四問攵文有三意初至 
D44n8914_p0172a08║攝大乗證名字空次引遺教意證名字有詮經言攵文 
D44n8914_p0172a10║至於智者不著攵文字故無所懼何以故攵文字性離無 
D44n8914_p0172a11║有攵文字是則解脫（已上）。一切言說不離遍計所執虛

妄 
D44n8914_p0172b04║心以解脫中攵文字性離無攵文字故如對法苐七云於 
D44n8914_p0172b09║攵文即是字為二所依豈非名字有實躰而詮法性耶 
D44n8914_p0177a11║指而不視月此如是語為義指語非義也（釋依義不依語攵

文） 
D44n8914_p0180a02║音之昔微言廣被導含類於十地金容影晦殘真攵文 
D44n8914_p0180b09║本諸經論攵文至離鄣而說荅苐五問攵文有三意初惣 
D44n8914_p0181a01║結成初攵文可了苐二別明中即有其五一依仁王明 
D44n8914_p0184a03║為苐三地此䓁解釋甚應道理荅論攵文意泛所解非 
D44n8914_p0188b01║土化十方天下全同仁王問瓔珞經次上攵文云現百 
D44n8914_p0188b05║百佛者弁其貟數故前後攵文不成相[這-言+(素-糸+ㄆ)]或
百佛者絇 
D44n8914_p0189a06║矣今且依攵文[乞-乙+、]則可知不生華蔵而生極樂略有

四 
D44n8914_p0189a10║心忋忙攵忙者無所依記託故方便引之三極樂去此有但 
D44n8914_p0189b05║此䓁諸攵文即是凡夫徃生相也苐三故知下結也。 
D44n8914_p0193b11║對彼而說不相[這-言+(素-糸+ㄆ)]（已上）。佛設四意攝

釈有攵文如對治秘 
D44n8914_p0195a02║尺典麤攵文淺義非不解生遂於佛教生鄙淺心輊而 
D44n8914_p0196b07║是得諸佛三菩提義（已上）。若取此偈明了[利-禾+(光-
兀+天)]攵文則成相 
D44n8914_p0197a03║論云欲令眾生依理[利-禾+(光-兀+天)]攵文以理為依不應

依攵文故說 
D44n8914_p0197b03║訳攝大乗設依此訳猶以可謂百有餘年餘攵文可知。 
D44n8914_p0197b04║本攝論言唯至㧾無益也荅苐六問攵文有三意初至 
D44n8914_p0197b08║䓁者先[條-ㄆ+(二/(世-廿+卄))]本論明通論諸師以此攵文

證言一切不生 
D44n8914_p0197b09║今詳此攵文下正明論意謂梁論云復有說言由唯𤼵𤼵 
D44n8914_p0198a07║依觀經會此攵文者由唯𤼵𤼵願得徃生彼是別時意若 
D44n8914_p0198b03║攵文全同京師大師親緣之釈而有人云彼釈各別举 
D44n8914_p0198b04║三業行若執彼義今攵文如何若言是述下品稱名故 
D44n8914_p0198b07║名号至下結攵文云念佛三昧明知三緣皆是稱名更 



D44n8914_p0198b11║相應[工*兄]有二師解自異者應云相[這-言+(素-糸+ㄆ)]攵
文義既同更無 
D44n8914_p0199a02║主說此䓁者預示惑者不細攵文義謂諸論明成佛別 
D44n8914_p0199a04║直得菩提若念佛徃生別時論攵文何囙如前別時不 
D44n8914_p0199a09║不細論攵文豈非誤甚[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、][乞-
乙+、]苐二举論家計中即 
D44n8914_p0199b05║惣破中二先審次破攵文相可見別破中破初師次又 
D44n8914_p0199b06║所下破次師初攵文中如俱舎䓁者引例而示觀經䓁 
D44n8914_p0199b07║說攵文不可諍初一字者俱舎論苐十四云若諸近事 
D44n8914_p0200b06║趣及顯彼業定順生受若但執攵文應要具五方生地 
D44n8914_p0201a01║間及顯順生無餘生間若但執攵文定無中有應要具 
D44n8914_p0201a11║經說行攵文顯然不可𭑭𭑭混言𢘻𢘻發願謂觀經䓁備陳 
D44n8914_p0201b03║聞行人之所䓁如何惣將為𤼵𤼵願攵文二又所以下破 
D44n8914_p0201b04║次師攵文挙八由一惣依三經及餘經說明本論師更 
D44n8914_p0201b06║其攵文難解愚者可迷解尺幽義令愚亦知然如觀無 
D44n8914_p0201b07║量壽䓁所說念佛徃生攵文義顯然愚智皆解攵文者即 
D44n8914_p0201b08║是諸經諸攵文義者他力本願令凡夫生何所不了湏 
D44n8914_p0201b09║於論尺會属別時問此義不明誰能得許攵文義顯然 
D44n8914_p0201b10║[工*兄]如彼說稱多寳佛不退菩提攵文義顯然無有不了 
D44n8914_p0202a07║比丘者此下三由別㨿經說今先依大經本願攵文諸 
D44n8914_p0202a11║中故非別時唯願不在本願故是別時問如今攵文者 
D44n8914_p0203b01║下三由別㨿論攵文今先依淨土論彼兩論同一師所 
D44n8914_p0203b07║㫖趣淨土論即迷其聖言[工*兄]二論共世親所造攵文義 
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D44n8914_p0261b04║[這-言+(素-糸+ㄆ)]相攵文意易解。 
D44n8914_p0261b05║本古今大德至足十念人廣舉異計通第一問攵文分 
D44n8914_p0262a06║後代亦非所覧只引攵文當示義同耳若難此義者論 
D44n8914_p0262a08║又觀經取逆經攵文何處有懺悔之語憬興破云既十 
D44n8914_p0262a10║故若更有別懺悔法者即於下品下生攵文中都無故 
D44n8914_p0265a06║荅論攵文雖言二師所說非是異說所謂上言無間同 
D44n8914_p0265b01║異也且止傍論應尺本攵文苐五發菩提心不發菩提 
D44n8914_p0266a02║举雖義相似攵文言頗異淨影解所謂興師大經䟽云 
D44n8914_p0266a05║趣之人有作五逆謗正法故二攵文各談一互不相[這-言
+(素-糸+ㄆ)] 
D44n8914_p0267b06║別破和尚義故若尓何故下攵文即言一[乞-乙+、]徵誥荅

從 
D44n8914_p0268b08║除願攵文可成太過大减大[先-儿+八]言太過者除不可除

不 
D44n8914_p0270b10║故說除耳問苐十五家今論義者大乖論攵文即初攵文 
D44n8914_p0270b11║云古今大徳尺此兩經有十五家共解此教下攵文問 
D44n8914_p0271a03║者何乃至廣說案攵文始終前十五家古今大徳一途 
D44n8914_p0271a10║[這-言+(素-糸+ㄆ)]荅苐十五說攵文言及義全與今同不可



言別故興 
D44n8914_p0271b02║如彼經不可除故此之所破攵文義全同苐十五家非 
D44n8914_p0271b04║苐十五全當今義故下攵文載信行難云若一念法少 
D44n8914_p0271b06║興師破彼攵文言義意更無相[這-言+(素-糸+ㄆ)]豈非苐十

五即今義 
D44n8914_p0272b02║兩說當殊謂苐十五家若會興破者將以應云經攵文 
D44n8914_p0272b08║本諸家解尺至茲異說耳荅是非相攵文即有二一顕 
D44n8914_p0273a02║除次又觀經䓁者尋攵文而責其取逆義三准此以下 
D44n8914_p0274a08║代彼門徒計今致此難故云四依菩薩下論攵文云如 
D44n8914_p0275a11║師相凢有其二一先預弁行相二次随攵文別解苐一 
D44n8914_p0276a09║並引正攵文然其表題立名無定准的雖曰對根起行 
D44n8914_p0277a04║論一部也但所尺義不似常䡄攵文言𮤀𮤀髴未詳宗䏍 
D44n8914_p0277a06║淪又下論云禪師宗途引攵文解義常與聖教一倍相 
D44n8914_p0277a08║集錄及今論䓁畧弁其相者下論攵文云然禪師以其 
D44n8914_p0277b06║果威力䓁皆𢘻𢘻普分作三分攵文當一分属一切大乗 
D44n8914_p0277b09║攵文當一分属一切坐禪聲聞義當属一切苐二階佛 
D44n8914_p0277b11║五百年属苐二階機法）攵文當属一切破戒讀經誦經聲聞

義當 
D44n8914_p0278a05║苐二云攵文當法滅盡之時攵文當㫆勒菩薩䓁義當一 
D44n8914_p0278a06║切菩薩皆𢘻𢘻普不能度得一切眾生時攵文當義當佛 
D44n8914_p0278b08║錄二云攵文當一切佛皆悉普不能得度一切眾生時 
D44n8914_p0278b11║階佛法內佛滅度後時莭分𦙟𦙟義一者明攵文當佛滅 
D44n8914_p0279a01║度五百年已㣪攵文當千佛不能得度一切眾生時如 
D44n8914_p0279a02║迦[葉-廿+卄]說二者明攵文當佛滅度後千年以㣪攵文當

百千 
D44n8914_p0279a06║[利-禾+(光-兀+天)]三階機何下攵文云故知善星受持法蔵

永刧沉淪 
D44n8914_p0279b09║此攵文此攵文通明時處人（云））又云一切娑婆世界亦

名一切五濁諸 
D44n8914_p0280a01║經一部通上及下攵文方廣十輪經一部通上及下䓁 
D44n8914_p0280a02║說不見導說一乗唯見導說三乗以此攵文驗所以得 
D44n8914_p0280a03║知（已上）。准兩處攵文淨土即是苐一階一乗世界娑婆

穢 
D44n8914_p0280a09║論攵文云一切苐三階人𢘻𢘻唯居在娑婆又云娑婆世 
D44n8914_p0280b10║可知又亦名已下此叚後破戒不破見經攵文驗之所 
D44n8914_p0281b05║大乗即是三乗中大乗也為顕此別預顕示耳）下論攵文云

苐一階人根正能 
D44n8914_p0282a01║一阿含經苐二十六卷說攵文當明一切種類為護戒 
D44n8914_p0282a03║下此叚後破戒不破見經攵文驗之所以得知（苐二階機即

有 
D44n8914_p0282a08║攵文當作五逆罪作四重罪誹謗正法毀呰賢聖十一 
D44n8914_p0282a10║三乗果攵文當破戒更不破見又如大般𣵀𣵀槃經苐九 
D44n8914_p0282b03║地獄暫入即得生善處攵又利根空見一闡提暫入地 
D44n8914_p0282b04║獄即得還生善根又如一切大乗經律論䓁說攵文當 



D44n8914_p0283a05║半已前說攵文當義當或一身或兩身或三身懺悔不 
D44n8914_p0283a07║攵文顕易識摩訶衍經𨒬𨒬耳品䓁說但使得聞大乗經 
D44n8914_p0283a10║何以故明攵文當以上大方廣十輪經內少時懺悔断 
D44n8914_p0283a11║𢙣𢙣即得罪滅即得出世間聖道果攵文當破戒不破見 
D44n8914_p0284a03║大般𣵀𣵀槃經說攵文當世間之義為一切苐三階佛法 
D44n8914_p0284a05║以此攵文驗所以得知一者明迦業經說攵文當千佛不 
D44n8914_p0284a07║說攵文當百千万億佛不能廻得一切利根空見有見 
D44n8914_p0284a09║一切利根有見眾生攵文義㝡廣㝡大具足攵文當無量 
D44n8914_p0284b01║含經䓁說攵文當一切諸佛菩薩皆𢘻𢘻普不能廻得一 
D44n8914_p0284b02║切利根空見有見眾生五者明如大般𣵀𣵀槃經說攵文 
D44n8914_p0284b06║說攵文或唯單就一切利根空見眾生說或唯單就一 
D44n8914_p0285a02║何以故明攵文當佛滅度五百年已㣪攵文當千佛不得 
D44n8914_p0285a05║部經名為九十六種道竸興滅一切佛法以此攵文驗 
D44n8914_p0286a03║根空見有見一切諸佛大[貝*戒]眾生又云攵文當義當佛 
D44n8914_p0286a09║真正持戒人者不在其限攵文當遣㝡大鈍根眾生勸 
D44n8914_p0286a11║大方廣十輪經說攵文當福德時如大集月蔵分經說 
D44n8914_p0286b01║與雜阿含經同攵文當滅度一千年已㣪道俗莫問一 
D44n8914_p0286b05║引攵文廣明其相其鈍根者㝡大鈍根無慚無愧兩種 
D44n8914_p0286b11║戒破戒持戒三種比丘（已上）。下論攵文云苐三階類受

得 
D44n8914_p0287b03║字不見有小乗名字二者明一切苐二階佛法經攵文 
D44n8914_p0287b08║經攵文說世間名字者如大般𣵀𣵀槃經苐三卷過半已後 
D44n8914_p0287b09║攵文世間之義為一闡提說者是又如勝鬘經㨔半卷 
D44n8914_p0287b10║已前說攵文當無聞非法眾生以人天善根而授與之 
D44n8914_p0288a05║二法者三階集錄處[乞-乙+、]雖明普別二法攵文義幽隱

是 
D44n8914_p0288a06║非無地只湏編綜普別之攵文備於後昆愚推所及少 
D44n8914_p0288b04║行䓁常錯常謗佛常謗法通凡及聖攵文當常行誹謗 
D44n8914_p0289b09║云佛滅度一千年已後攵文當義當於一切道俗內亦 
D44n8914_p0290b01║苐九攵文叚內十三部經䓁說一者攵文當明一切道俗 
D44n8914_p0290b09║經誦經亦名不淨說法（已上）。此攵文同上苐三階內一

切 
D44n8914_p0292b11║性故於理無傷假別為囙修成普業此攵文意者明先 
D44n8914_p0295b07║要决懇責盖在此耳上來苐一攵文前明行相已竟自 
D44n8914_p0295b08║下苐二随攵文解中即有其三一初至勝佛者也明禪 
D44n8914_p0295b09║師尺兩經除取本願攵文有過咸之[先-儿+八]二又難若言

至 
D44n8914_p0296a09║二階𨒫𨒫故謂彼師許苐二階者亦造五逆然願攵文云 
D44n8914_p0296b05║不造逆故經攵文說唯除五逆謗正法即有過减▆二 
D44n8914_p0296b06║咎也彼經應言䓁者明准彼義改本願攵文可離▆[先-儿+八] 
D44n8914_p0297a08║願名為聖人下論攵文云法蔵比丘如經所讃是大菩 
D44n8914_p0298a06║䓁云佛三階眾生諸佛不能㢠得故如上明下論攵文 
D44n8914_p0298a09║階眾生三世諸佛𭜨𭜨家眾生故如上已明下論攵文云 



D44n8914_p0299a05║法蔵初地本願超捐念三初住𤼵𤼵誓如下攵文云教被 
D44n8914_p0300a08║未却太减失也攵文即有二先牒彼計以若去身下正 
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D44n8914_p0303b05║是名薩埵故此䓁諸攵文名根為情斯乃憎愛依止六 
D44n8914_p0306b11║之言攵文義全應𢘻𢘻之[乞-乙+、][乞-乙+、]二難曰下正難

重救先㧾 
D44n8914_p0307a02║之難次然此下摽數随弁一[乞-乙+、]難攵文先牒救次正

難 
D44n8914_p0307a03║後結次但苐五七𡙇𡙇牒救攵文至下當弁此一釋者則 
D44n8914_p0308b08║脫前三種持𢙢𢙢不發戒故知淨戒必可得聖下攵文名 
D44n8914_p0310b11║皆名為罪五兩𦀇𦀇相[這-言+(素-糸+ㄆ)]難[乞-乙+、]意易

了攵文不牒救是略 
D44n8914_p0311a01║而已又結攵文云非是根機故不重牒也六逆不名逆 
D44n8914_p0311b09║囙語說除何益問何故㧾難攵文註字模荅有[估-口+(田/寸)]
說云 
D44n8914_p0313b07║示禪師化儀超絕諸佛問次向攵文云苐三階未造逆 
D44n8914_p0315a05║薩品說攵文當明出家比丘菩薩唯學一切普禮拜一 
D44n8914_p0317a02║不盡難攵文有其二一惣明願普別得[先-儿+八]不同二若

於 
D44n8914_p0317a03║下正属別難初攵文亦二先明菩薩若願普取捨義周 
D44n8914_p0317a04║謂改願攵文言修行普法若不生者䓁陳於普教攵文義 
D44n8914_p0317b03║造留不可生盡故願攵文有不盡理[先-儿+八]二若於下正

難 
D44n8914_p0317b04║中進退兩開者普名為進別名為退此進退間願攵文 
D44n8914_p0317b06║此願攵文不盡[先-儿+八]餘如攵文了三聖不願普難法蔵

菩薩 
D44n8914_p0317b10║敗種難攵文意可了言敗種者杇敗種子不生苗芽故 
D44n8914_p0318b02║階菩薩無緣不蒙利益唯空有願故云唯有餘如攵文 
D44n8914_p0319b05║拾餘攵文易了不湏重尺次留別[這-言+(素-糸+ㄆ)]時難者

攵文亦可見 
D44n8914_p0323b09║極尊勝故天台攵文句云無與䓁名無上士調他心名 
D44n8914_p0324a05║難若言下明[這-言+(素-糸+ㄆ)]經乃至十念言中攵文有其

三一舉計 
D44n8914_p0324b02║計所遮之門強安乃至十念具足十念之攵文十念之 
D44n8914_p0325a01║従二向十之辞也故此攵文中必具一念善人之法後 
D44n8914_p0325a02║願成就言乃至一念従十向一之辞也故此攵文中必 
D44n8914_p0325a03║具十念𢙣𢙣人之法故僅以為下成就攵文乃至言中必 
D44n8914_p0326b07║念善人法中除之問今論攵文只弁得名相不論除取 
D44n8914_p0327b04║少同生即述上㧾中一聲乃至極樂世界攵文謂此經 
D44n8914_p0327b07║唯除即述上㧾中唯除五逆謗正法者攵文謂以佛意 
D44n8914_p0328b05║經攵文二准經難三同禪師所難之意起盡可見於中 
D44n8914_p0328b11║故言解脫安樂集亦云恵堅固即此義也燈明記攵文 



D44n8914_p0329a01║未詳其意彼先攵文云初得聖果名為解脫（已上）。淨恵

能 
D44n8914_p0329a05║實難知更[冰-水+尺]賢哲經攵文只挙恵定二學准常途者

持 
D44n8914_p0329b04║者依經典說聞知識辞弁彼[乞-乙+、]攵文解種[乞-乙+、]
義內外博 
D44n8914_p0329b07║携攵文義他寳無有入實自利鎮諍是非還沇生死近 
D44n8914_p0330a02║覺聞者学十六觀門解九品攵文義明本願極致達真 
D44n8914_p0330a10║聞之[先-儿+八]也下攵文云未得謂得未證謂證偏觀之[先-
儿+八]何 
D44n8914_p0330b06║攵文殊問曰云何眾生䓁聞正法而不能断随淫怒癡 
D44n8914_p0331a02║說自他國兵起賢護經云諸國相伐時故經攵文不言 
D44n8914_p0332a03║亦然故下攵文云初二五百年解脫禪定得堅固者此 
D44n8914_p0332a05║漏修恵法在初二也今三階学者多引此攵文者問彼 
D44n8914_p0332a10║本十六觀與至何其謬矣荅苐二問攵文分為二一正 
D44n8914_p0332a11║會難二而信行下還破彼師初攵文亦二先直明十六 
D44n8914_p0332b06║明之故觀經者引地觀攵文證淺深定想成粗見欲界 
D44n8914_p0333a06║者依大集經一相之攵文且明三学堅固之義㨿實而 
D44n8914_p0333a07║論修恵亦通苐三已後若堅犱攵文初箇無定二無戒 
D44n8914_p0334b01║力爭三昧流布亦復如是豈以人力竸佛威耶餘攵文 
D44n8914_p0334b03║本大集月蔵至淨土者哉是苐三問攵文意可覺不湏 
D44n8914_p0334b05║本若如三階至其能處也荅苐三問攵文有二意一反 
D44n8914_p0334b09║攵文難謂若苐二階作謗法䓁彼所𢷤𢷤棄而不生者何 
D44n8914_p0334b10║囙將彼𢷤𢷤棄經攵文偏證苐三階者不生誰知亦說苐 
D44n8914_p0335a06║聖教何經攵文說謗䓁非障五棄取相[這-言+(素-糸+ㄆ)]難
謂若苐二 
D44n8914_p0336a03║本依佛蔵經至定不得生是苐四問攵文有其二初廣 
D44n8914_p0336a04║弁破戒[先-儿+八]次於此下正明不可生淨土初攵文中佛

以 
D44n8914_p0336b04║芻以此故知律中自稱苾芻是犯重人餘攵文可知 
D44n8914_p0337b05║切世間皆應遠離是壞人是𭜨𭜨家（已上）。餘攵文可知於

此 
D44n8914_p0337b08║本准依經律至應依取捨荅苐四問攵文即有五一惣 
D44n8914_p0341b04║別誦但得學普即其攵文也由学普故得六根淨更增 
D44n8914_p0343b11║八万從彼减刧慈法興（䟽攵文廣故略而不載）七年七月

七日䓁 
D44n8914_p0344b01║光記一尺八寸為肘餘攵文可知璟興破此義存苐三 
D44n8914_p0345b06║本大聖世尊至不依佛語救前重難攵文即有四一㧾 
D44n8914_p0345b09║滅四以此經攵文下驗於當根破他謬解苐一㧾明中 
D44n8914_p0347a03║之德學者能弁湏依行矣餘攵文可解不湏重釋。 
D44n8914_p0347b03║本此不救言至以祛疑滯荅苐六問攵文有其四一反 
D44n8914_p0348a06║生淨何囙偏證苐三階人不生淨土三經攵文不蕳難 
D44n8914_p0348a07║謂若苐二階造十𢙣𢙣而亦諸佛救者經攵文但言造此 
D44n8914_p0348a08║罪者諸佛不救禪師下重責所立理經攵文無蕳二三 



D44n8914_p0348b04║[這-言+((留-田)-刀+ㄗ)]苐四結攵文如攵文弁矣。 
D44n8914_p0348b07║本由五勝故至不同餘類荅苐七問攵文成五對顕念 
D44n8914_p0349a08║攵文云宿世見諸佛即能信此事故知依有過去善熟 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 13 
D44n8914_p0616a04║兩攵文互無鉾揗即令一切眾生見此相者依例釋成 

GA016n0015《大昭慶律寺志》卷 4 
GA016n0015_p0150a09║𥲅𥲅文中不引及，淳熙是淳祐之訛。《夢梁粱錄》云： 

J23nB122《醒世錄》卷 3 
J23nB122_p0111b27║竭大魚，多有諸蟲唼食其身，身癢揩山，殺蟲汗汙海，

血流 

J23nB122《醒世錄》卷 6 
J23nB122_p0142c03║面目如此放縱造惡，何不取鏡自照？」遠忽覺，驚悸流

汙汗。 

J33nB294《雲溪俍亭挺禪師語錄》卷 6 
J33nB294_p0750c17║亦猶枕子落地也雲巖云價价闍黎承當個事大須審 

J40nB494《雨山和尚語錄》卷 9 
J40nB494_p0564b14║拼栟茶場楊森之爾常仝母施太君請上堂。問。雲起雷 

K35n1257《新集藏經音義隨函錄》卷 14 
K35n1257_p0088c08║（音𢙉𢙉）。可耐（奴代反）。僶仰（上泯緬二音目自強

為之也）。𨳰𨳰目（上必 

K35n1257《新集藏經音義隨函錄》卷 19 
K35n1257_p0257a09║瞬動（上書閏反）。埃塵（上烏[門@并]䦕反）。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 16 



L130n1557_p0818b14║與此比量及似唯自悟謂能立能破現量比量此之四義各

有真似故成八耳言八義 

LC01n0001《印度佛學源流略講》卷 4 
LC01n0001_p0130a13║然，認為一切皆空，法的自信性也是空，所以說一切

法的存在如幻如化。（三）小乘認 
LC01n0001_p0131a10║施，只是示現接受的樣子。這樣，佛、布施都是空，

與法自信性空的理論很接近。因 

LC01n0001《印度佛學源流略講》卷 7 
LC01n0001_p0292a06║糾正了這些看法，強調了假說自性和離言自信性的統

一。就是說，既應看到假說為不實， 
LC01n0001_p0294a03║國的禪宗，原是住在律寺別院內的，以後自成一套清

規，就另外自力立門庭了。 
LC01n0001_p0338a05║有相唯識說和無相唯識說的觀點，有很多不同，而且

牽涉到一個根本的三姓性問 
LC01n0001_p0338a06║題。特別是三姓性中的依他起究竟何所指？在實踐中

究竟斷不斷？說法有分歧。這些分 

LC02n0002《中國佛學源流略講》卷 11 
LC02n0002_p0375a01║傳雲岩曇晟（公元七八二～八四一年），再傳洞山良

價价（公元八〇七～八六九 

LC02n0002《中國佛學源流略講》卷 25 
LC02n0002_p0549a14║領會，那就越發不易了。像有僧人問洞山（良價价，

石頭下三傳，公元八〇七～八六九年）如何是 

LC05n0005《佛教重要名相釋義及經論攷證》卷 10 
LC05n0005_p0105a05║法名相應知其實也。昔者洞山價价辭雲岩，問曰：

「老和尚百年後，有人欲見真容，如 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 24 
P168n1581_p0763b07║佷戾為性蛆䖧螫為業謂追徃惡觸現違緣心便佷戾多發

嚚暴因鄙 
P168n1581_p0763b08║麤言蛆䖧螫他故乃名為訟此覆彼訟二習相發故感惡友

業鏡等事 



T01n0001《長阿含經》卷 7 
T01n0001_p0045b11║成功，輕細可取。』彼一人言：『我以已取麻，繫縛 

T01n0026《中阿含經》卷 3 
T01n0026_p0439c25║我聞如是：一時，佛遊那難陀園，在墻村捺㮈 

T01n0027《七知經》卷 1 
T01n0027_p0810a02║No. 27 [No. 26(1), No. 123(39.1)][No. 26(1), No. 
125(39.1)] 

T03n0160《菩薩本生鬘論》卷 4 
T03n0160_p0344b18║竭大魚，為諸小蟲匝食其軀，身痒指揩山蟲血 

T04n0193《佛本行經》卷 5 
T04n0193_p0091a06║佛與弟子眾，乃至捺㮈女林； 
T04n0193_p0091a17║「捺㮈女今來至，卿等攝撿意。 
T04n0193_p0091b13║捺㮈女遙見佛，光相明嚴好； 

T12n0325《佛說決定毘尼經》卷 1 
T12n0325_p0040a22║不應生於大悔纏。優波離！聲聞乘人數數犯 
T12n0325_p0040b14║諸法，常應為說甚深無難雜無悔纏法，常 
T12n0325_p0041b23║若有欲知無有無法，作是思惟非真實， 
T12n0325_p0042c07║名『破壞一切心識』，當奉持之。」爾時，優波離、文

殊 

T12n0354《毘耶娑問經》卷 2 
T12n0354_p0230a21║不動亂，咽不杼抒氣，亦不咳𡂡𡂡及上氣等，身 

T12n0394《佛入涅槃密迹金剛力士哀戀經》卷 1 
T12n0394_p1116c28║為憂苦毒蛇之所蛆䖧螫，願賜我法阿伽陀藥 

T13n0397《大方等大集經》卷 1 
T13n0397_p0002a24║憐愍為葉莖智慧花葉，三昧為鬚解脫敷， 



T13n0397《大方等大集經》卷 2 
T13n0397_p0011c22║男子！夫菩提者無想無緣。云何無想無緣？不見 
T13n0397_p0011c24║中不知不見故無取無著，是名無緣。無想無 
T13n0397_p0012b26║之為空。「善男子！第一義者謂無諸法。若無諸法。云

何 
T13n0397_p0013a17║所見。所見是邪，夫邪見者謂想想數法。如來無 

T13n0397《大方等大集經》卷 3 
T13n0397_p0016a01║輕，知一種根能增生死，知一種根能滅減生死。 
T13n0397_p0021c14║已以㻲氀褐毼磨，是名真正青琉璃珠。善男子！ 

T13n0397《大方等大集經》卷 5 
T13n0397_p0033a06║能為人天開正路，能開閉八正難邪嶮徑。 
T13n0397_p0033b28║以己身、眾生故；四者、慧力，離煩惱故；五者、方便 

T13n0397《大方等大集經》卷 6 
T13n0397_p0038b13║不生分別一一二數，是名菩薩不退印。 

T13n0397《大方等大集經》卷 8 
T13n0397_p0047a04║方世界海慧智神通如來，致問無量。如來身命 
T13n0397_p0049b03║集如是忍惡罵時，即得具足忍六波羅蜜。菩 

T13n0397《大方等大集經》卷 12 
T13n0397_p0082b11║堅牢者不可作脆，脆亦不可作於堅固牢。生 

T13n0397《大方等大集經》卷 13 
T13n0397_p0086c07║是惡法。云何遠離？如不貪節際。云何不貪？猶如 
T13n0397_p0086c08║貪節際。云何貪節際？如真實節際？云何實節際如 
T13n0397_p0086c09║我見節際？云何我見如過去節際。云何過去？如 
T13n0397_p0086c10║無明節際。云何無明？如貪愛節際。云何無明貪 
T13n0397_p0086c11║愛等節際？猶如智慧解脫等節際。云何智慧解 
T13n0397_p0086c12║脫等節際？猶如幻節際。」無畏菩薩言：「寶女！幻者 
T13n0397_p0088c03║人各各脫身烏鬱多羅僧奉上寶女。爾時，不可 
T13n0397_p0090c13║如來學覺得真法性，是故名為無礙智。 



T13n0397《大方等大集經》卷 14 
T13n0397_p0093c21║高八十億多摩羅樹，為諸菩薩說虛空印法門。 
T13n0397_p0094b29║薩雨妙華香供養世尊，及此大寶普集經。所 

T13n0397《大方等大集經》卷 15 
T13n0397_p0105b18║故得圓足辯，講說法時無諍競故得威儀德 
T13n0397_p0107a01║損，所作諸業終不悔退，所作諸業不離雜愚 

T13n0397《大方等大集經》卷 16 
T13n0397_p0112b14║諸佛所受持正法，攝法取為首未曾失念，能善 

T13n0397《大方等大集經》卷 17 
T13n0397_p0115c10║靜、知識離，知識無終、知識無成就，知識與虛 
T13n0397_p0118b26║繒僧奉上虛空藏，奉上衣已，一時同聲說如是 

T13n0397《大方等大集經》卷 20 
T13n0397_p0140a17║六波羅蜜是我性姓，以六和敬調諸根， 

T13n0397《大方等大集經》卷 22 
T13n0397_p0156c10║此，九萬二千億恒河沙等諸佛世界。彼有 

T13n0397《大方等大集經》卷 24 
T13n0397_p0172b02║神至心護持，若有國土王，剎利、婆羅門、毘舍、 

T13n0397《大方等大集經》卷 27 
T13n0397_p0188c23║能到，一切善事悉成就故；畢竟遠離憍慢慢、增 
T13n0397_p0191a18║危逼者以身伐代故；忍節節支解，具足覺支 

T13n0397《大方等大集經》卷 29 
T13n0397_p0205c06║平等者亦復平等。無思因無緣得正決定，於 

T13n0397《大方等大集經》卷 30 



T13n0397_p0211c15║無盡法門。若有直耳得聞無盡意菩薩名字，亦 

T13n0397《大方等大集經》卷 31 
T13n0397_p0219b14║檀香、匈堅䩕香、多摩羅跋、沈水諸香、多伽羅 

T13n0397《大方等大集經》卷 32 
T13n0397_p0222c23║果焰，如大毒樹、毒盆、行廁，如刀如賊，如旃陀 

T13n0397《大方等大集經》卷 34 
T13n0397_p0234c11║宿習因緣故，於是諸物不生慳悋悉能捨施，為 

T13n0397《大方等大集經》卷 36 
T13n0397_p0247c19║胎，乃至出胎、乳哺長養，種種飲食吸及其精氣， 

T13n0397《大方等大集經》卷 37 
T13n0397_p0252a03║彼山王佛為護汝故，說無量盡根陀羅尼，汝可 

T13n0397《大方等大集經》卷 39 
T13n0397_p0263b05║滅。若本來無今始有者，是無常想相、無決定 

T13n0397《大方等大集經》卷 40 
T13n0397_p0267b22║之物，我亦不與。若有眾生於常修常命念福德 
T13n0397_p0267c03║或被彼行人供養檀越，我諸天、龍乃至迦吒富 
T13n0397_p0268a22║是無乏少已，己身得安隱無有憂愁，心常歡喜 

T13n0397《大方等大集經》卷 41 
T13n0397_p0272b01║一切五道通皆來此剎，供養禮拜釋迦如來。是 
T13n0397_p0273a01║心。何以故？發是心者，乃是至供養十方諸佛， 
T13n0397_p0274c23║「『復次置嘴觜為第三宿，屬於月天，即是月子，姓 
T13n0397_p0274c25║行十五時，屬嘴觜宿者祭根及果。 

T13n0397《大方等大集經》卷 42 



T13n0397_p0276b10║珞。嘴觜宿、角宿、女宿、七星之宿，此四宿日宜於 
T13n0397_p0276b22║不得作。女角嘴觜宿此三宿日亦為最惡，翼宿 
T13n0397_p0276c10║日為事有利，利作柔軟無有障礙。嘴觜宿、角 
T13n0397_p0276c17║「『嘴觜宿四日用事，於此世間作諸事業疾速自 
T13n0397_p0276c20║防護，我說不虛。嘴觜宿生人，若以女宿、婁宿、斗 
T13n0397_p0278c20║煩惱。箕宿、七宿星、婁宿，此三宿日乃得自在 
T13n0397_p0278c27║子，祭於水神八月日（丹本云日）乃愈。其日生人善能 
T13n0397_p0279a20║宜結親友嫁聚娶之事。 
T13n0397_p0279c19║宜尾宿日。昴宿、斗宿，此三二宿日造作眾事平 
T13n0397_p0281a16║時，持特羊之神主當其月。 
T13n0397_p0281b01║時，持特牛之神主當其月。 
T13n0397_p0282a25║歲星、熒惑、鎮星、太白、辰是星、日、月、荷羅睺星。

又 
T13n0397_p0282b27║佉盧羅氐山聖人住處，尊重恭敬光味仙人，盡 

T13n0397《大方等大集經》卷 43 
T13n0397_p0283c20║不自在者悉稱心，一切歸寂家安隱住。 

T13n0397《大方等大集經》卷 44 
T13n0397_p0291b16║在彼經於無量歲，如是循還環餓鬼中， 
T13n0397_p0291b20║憶念死時受是殃，決定無莫疑早懺悔。」 

T13n0397《大方等大集經》卷 45 
T13n0397_p0296b09║集，亦非和合亦非依止。何以故？各不相持待， 
T13n0397_p0297b14║若有居家乃至國土抄寫此經，福德天下人，於 

T13n0397《大方等大集經》卷 46 
T13n0397_p0302b27║如佛一人出世間，眾生所怖希福華現。 

T13n0397《大方等大集經》卷 47 
T13n0397_p0304a19║若己已境界得自在，則能悲愍一切眾。 
T13n0397_p0304c02║與化樂天、兜率陀天、須夜摩天、釋提桓因，及其 
T13n0397_p0305a20║時魔波旬住往彼諸宮告言：「悉出，往詣彼所。」 
T13n0397_p0305c23║諸事迭相掁棖觸出五音聲，所有鼓貝、齊鼓、籢鼓、箜

篌、 
T13n0397_p0306a21║臭穢，及惡烟塵灰土𡓄𡓄塳𡋯𡋯處處盈滿，蚊虻、蛇 
T13n0397_p0308b28║「諸魔各作念，我常當降伏怨， 
T13n0397_p0308c02║「汝等應見我力，昔於菩提樹， 



T13n0397_p0310c14║珠瓔珞、天生寶鬘、天瓔珞衣服、指印環玔、寶 
T13n0397_p0310c22║惟佛賞商人主，三有中更無， 

T13n0397《大方等大集經》卷 48 
T13n0397_p0312b23║及餘眷屬，今於我所起勤殺害心，於正法幢起 
T13n0397_p0312c21║胆䏣佞斷常之心，修行施戒忍辱精進禪定智 
T13n0397_p0315b10║重，常生慈心、不怖畏心、不胆䏣佞心、不惱害心、 

T13n0397《大方等大集經》卷 49 
T13n0397_p0319b24║忍招諸勝報，忍能超趣善道， 

T16n0665《金光明最勝王經》卷 1 
T16n0665_p0403c14║王，大力龍王，大吼龍王，小波龍王，持駃駛水 
T16n0665_p0406a29║「恒河駃駛流水，可生白蓮花； 

T16n0665《金光明最勝王經》卷 7 
T16n0665_p0437c07║「莎訶（此上呪誦頌是呪亦是讚，若持呪時必先誦之） 

T16n0665《金光明最勝王經》卷 9 
T16n0665_p0446a10║針毛及日支友，寶髮皆來護。 
T16n0665_p0447c11║邁，老耄虛嬴羸，要假扶策，方能進步，不復能 

T17n0721《正法念處經》卷 67 
T17n0721_p0397a10║爪甲屎風之所殺害；八名杼抒氣蟲，為正跳風 

T19n0991《大雲輪請雨經》卷 2 
T19n0991_p0499b04║我勅雖難陀優波難陀龍王於閻浮提請雨國內 

T19n1001《法華曼荼羅威儀形色法經》卷 1 

T19n1001_p0605c09║威怒身大火鬘住七寶𮎔𮎔右 

T20n1094《不空羂索神呪心經》卷 1 
T20n1094_p0404c24║毒。或蛇蠍等之所蛆䖧螫。呪水令飲呪泥塗之。 



T24n1499《菩薩戒羯磨文》卷 1 
T24n1499_p1106a07║𤛓𤛓牛乳項頃善心一緣住修習者，不應從受。有 

T24n1503《優婆塞五戒威儀經》卷 1 
T24n1503_p1118a10║聞之人順自為己，菩薩常為一切眾生故。菩薩 
T24n1503_p1118a25║善，若彼外道要作非法，若彼憙鬪恐怨更增 
T24n1503_p1118c12║慧眼。佛口所說我云何謗？』如是菩薩自憤責由 
T24n1503_p1119b10║若無巧便，若為調伏滅惡增善，若護僧限，若知 
T24n1503_p1120c05║得三樂證三果真，直超生死危，當得智慧，離 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 2 
T26n1521_p0031b15║等無二，以信解力故。是第六願復次。 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 3 
T26n1521_p0031b24║復次——願淨佛土故滅除諸雜惡 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 9 
T26n1521_p0067b15║一憎、增上慢人自謂能降伏心，二、求大乘者 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 13 
T26n1521_p0094a21║分別二地業道品第一二十八 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 14 
T26n1521_p0099b10║◎分別聲聞辟支佛品第二十九 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 15 
T26n1521_p0101c25║大乘品第三十 

T26n1521《十住毘婆沙論》卷 16 
T26n1521_p0107c25║護戒品第四三十一 
T26n1521_p0111b26║解頭陀品第五三十二 



T26n1521《十住毘婆沙論》卷 17 
T26n1521_p0116a27║助尸羅果品第六三十三 
T26n1521_p0120a07║讚戒品第七三十四 
T26n1521_p0121a19║戒報品第八三十五 

T26n1537《阿毘達磨法蘊足論》卷 9 
T26n1537_p0495b19║性、難勸捨性、拙應對性、師子執性、心蛆䖧螫 

T30n1564《中論》卷 2 
T30n1564_p0014b27║無所說，則義不可明。如有論者破欲破有 

T30n1569《百論》卷 2 
T30n1569_p0177b24║為福。福人常無為福人，不應為罪。罪福等 

T30n1579《瑜伽師地論》卷 25 
T30n1579_p0420a12║住在身中。或被蛇蠍百足蚰蜒之所蛆䖧螫。或 

T30n1579《瑜伽師地論》卷 26 
T30n1579_p0426a01║嫌恨意樂慘烈。悖惡尤蛆䖧好相拒對。得少語 

T31n1585《成唯識論》卷 6 
T31n1585_p0033b23║追觸暴熱佷戾為性，能障不惱蛆䖧螫為 
T31n1585_p0033b25║囂暴凶鄙麁言蛆䖧螫他故。此亦瞋恚一分為 

T31n1604《大乘莊嚴經論》卷 2 
T31n1604_p0595c11║發心，謂信行他地。二淨依發心，謂前七地。三報 

T33n1699《金剛般若疏》卷 1 
T33n1699_p0087b20║經轉教耶，那得言不聞深經？若聞而未悟，豈能 

T33n1705《仁王護國般若經疏》卷 5 



T33n1705_p0278b26║因是異時。又粱梁椽成舍是俱時，十二時為日 

T33n1712《般若波羅蜜多心經略疏》卷 1 
T33n1712_p0555b07║說，法本不義生；我以無所得而傳，今則無滅。 

T34n1723《妙法蓮華經玄贊》卷 4 
T34n1723_p0719b15║發囂暴凶鄙麁言蛆䖧螫名惱。此三以瞋為 

T34n1723《妙法蓮華經玄贊》卷 7 
T34n1723_p0785b03║「穀」續也。楊泉《物理論》云：「梁粱者黍稷之總名，

稻 

T39n1786《金光明經文句記》卷 5 
T39n1786_p0147a09║人。百穀者。楊泉物理論云。梁粱者。黍稷之總名。 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 8 
T39n1799_p0937a15║法。忿恨為先。追觸暴熱恨戾為性。蛆䖧螫為 
T39n1799_p0937a17║暴凶鄙麁言。蛆䖧螫他故乃名為訟。此覆彼訟。 

T40n1811《菩薩戒義疏》卷 1 
T40n1811_p0564a01║利王割其心不動是忍滿。大施杼抒海是進滿。 

T41n1821《俱舍論記》卷 18 
T41n1821_p0279a29║非父非阿羅漢。而為無問間罪觸不。答曰有。 

T42n1828《瑜伽論記》卷 1 
T42n1828_p0319b11║有此七。第七八識除發業招異熟有除餘五分。 

T43n1830《成唯識論述記》卷 6 
T43n1830_p0458b02║論。云何為惱至蛆䖧螫為業。述曰。追先忿．恨 

T43n1833《成唯識論演祕》卷 5 



T43n1833_p0915a14║憤發故二論互舉。又此明惱暴等為性。蛆䖧螫 

T44n1836《大乘百法明門論解》卷 2 
T44n1836_p0049b06║為性，能障不惱，蛆䖧螫為業。言追觸等義，謂追 
T44n1836_p0049b08║言，蛆䖧螫他故，此亦瞋分也。覆者，於自作罪， 

T45n1865《八識規矩補註》卷 1 
T45n1865_p0471b28║恨為先追觸暴惡恨戾為性。能障不惱蛆䖧螫 

T45n1909《慈悲道場懺法》卷 1 
T45n1909_p0922c09║言。搜索佛經錄其名號。兼親杼抒睿思灑聖翰撰 

T46n1911《摩訶止觀》卷 5 
T46n1911_p0053b24║果。習因習讀續於前。習果剋獲於後。故言如 

T46n1911《摩訶止觀》卷 6 
T46n1911_p0083a03║為不識水氷人指水是水氷指水氷是水。但有 

T46n1911《摩訶止觀》卷 7 
T46n1911_p0092b28║難說精進覺佛即起坐。如大施杼抒海乃 

T47n1970《龍舒增廣淨土文》卷 6 
T47n1970_p0274c09║未末如之何也已。 

T48n2016《宗鏡錄》卷 44 
T48n2016_p0676a07║惡毒蟲之所蛆䖧螫。或復為人非人類等之所 

T48n2020《高麗國普照禪師修心訣》卷 1 
T48n2020_p1009b11║之何、如之何者，吾未末如之何也已矣！且世間 

T49n2026《撰集三藏及雜藏傳》卷 1 



T49n2026_p0001c09║丘尼賢者天帝人王各共然屍尸 
T49n2026_p0002c24║三尸繫咽第一人屍尸第二狗尸 

T49n2027《迦葉結經》卷 1 
T49n2027_p0004c08║且具安佛之子須集眾經卷 
T49n2027_p0004c24║不那。三垢已斷逮三達智。曉三歲藏經獲于三 
T49n2027_p0007a07║眾生上為阿難示現諸教禁 

T49n2028《迦丁比丘說當來變經》卷 1 
T49n2028_p0007b14║主爾乃得住。雖復得住內心恚恨意不喜之。若 
T49n2028_p0007b27║地獄。其比丘者貪著名利取。三寶尊物妄為恩 
T49n2028_p0007c14║貪利供養達噠嚫財物。不避罪福益得為善。用 
T49n2028_p0008a16║已破壞佛法。經輕慢上下合聚惡人。意合志同 
T49n2028_p0009b12║下孤寡眾生失目甚速。柰奈何天下不久。人民 

T49n2029《佛使比丘迦旃延說法沒盡偈百二十章》

卷 1 
T49n2029_p0010b26║雀鼠及蝗蟲虫災害並輻至 
T49n2029_p0010c06║眾集會至夜半鬪諍事彌滋 

T49n2030《大阿羅漢難提蜜多羅所說法住記》卷 1 
T49n2030_p0013b05║者與自眷屬千一百阿羅漢。多分住在鉢刺剌 
T49n2030_p0014a05║石銅鐵木石泥漆。或以繒縷或以綵彩畫。作佛 

T49n2031《異部宗輪論》卷 1 
T49n2031_p0015c23║正性離生時。可說斷一切結。諸豫預流者。造一 
T49n2031_p0016c14║多同說一切有部。有其犢子部本宗同義。謂補 

T49n2032《十八部論》卷 1 
T49n2032_p0017c22║（律主執修妬路義也）。此謂大體毘履部出十一部。及

體毘 

T49n2033《部執異論》卷 1 
T49n2033_p0020a16║故應取真實義猶如沙中金 
T49n2033_p0022c01║出三部。一猗（意紫反）柯毘（步夷反）與婆訶利梨柯



部。 
T49n2033_p0022c03║俱胝（張持反）柯部。次從摩柯訶僧耆柯部。又出一 
T49n2033_p0022c15║次從薩婆阿私底婆拖部。又與出一部。名彌（三亡梨 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 1 
T49n2034_p0023a01║周時也。年代䆮浸遠人世參差。指而言之亟迷 
T49n2034_p0023a20║五年乙丑。至今丁巳則一千二百二十五年。依趙伯林休

梁大同元年於盧廬山遇弘度律師得佛滅度後眾聖點記推。 
T49n2034_p0023c06║度。時節有所表明。將示眾生離於佛日。必在夜分若初

夜時。時方未曉。即表後佛久乃出世。若在中夜。相 
T49n2034_p0024a16║ （辛酉）十七 （壬戌）十八（佛本行集經云。菩薩

六年苦行既滿至春二月十六日。內心自惟。須得上食乃證菩提。天化二女令煮

十六分乳糜施。至二月二十三日晨朝。乞食而食） （癸亥）十九（佛初成道

普曜經第六云。菩薩明星出時寉霍然大悟。 
T49n2034_p0026a02║ （辛未）十五 （壬申）十六（舍那婆修滅後。優婆

波掘多住持法藏亦二十年。付提多迦。一名尸羅難陀。然後入滅） （癸酉）

十七 （甲戌）十八 
T49n2034_p0026a07║ （壬辰）十一（優波崛掘多滅後。尸羅難陀住持法藏

經一百年。此即第二百年初而提多迦聰明智慧三日得阿羅漢道。凡度十二億人

得道） （癸巳）十二 （甲午）十三 
T49n2034_p0029a04║（壬辰）二世皇帝胡亥元（始皇帝子。佛入涅槃來至此

四百二年。治三年） （癸巳）二 （甲午）三（始皇帝孫子嬰立。四十六日

為漢滅。佛入涅槃至此四百四年） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 2 
T49n2034_p0030a20║（辛丑）武帝徹（景帝子治五十四年。自此始建年號稱

建元元年。東方朔上書日自進。時年二十二民年九十已上復子孫令侍養。佛入

涅槃至此已四百七十年） （壬寅）二（置茂陵邑徙郡國豪傑居之。賜徙民戶

錢二十萬田二頃） 
T49n2034_p0031a07║ （丙子）六 （丁丑）太初元（十一月己酉天父火焚

柏梁臺。於是真形圖六甲五帝靈飛十二事并帝所受集訣凡四卷共函並為火燒失

本） （戊寅）二 （己卯）三 
T49n2034_p0031a18║ （丁卯）四 （戊辰）甘露元（一云甘姶始元） 

（己巳）二 （庚午）三 （辛未）四 
T49n2034_p0034a10║（庚午）獻帝協（靈帝子立三十年。號初平元。二月董

卓劫帝令還遷長安袁紹起兵勃海。孫堅起兵江南。佛入涅槃至此七百九十九年） 

（辛未）二 （壬申）三 
T49n2034_p0034a13║ （壬午）七 （癸未）八 （甲申）九 （乙酉）十

（詔遣苟荀悅撰漢記紀） （丙戌）十一 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 3 



T49n2034_p0038a09║ （壬戌）二（十二月改元太安元） （癸亥）（永安

元正月改建武元七月改） （甲子）永興元（八月改） （乙丑）二 （丙寅）

光熙元 
T49n2034_p0038a17║ （丙戌）成帝衍（明帝子稱咸和元） （丁亥）二 

（戊子）三 （己丑）四（丹陽尹高悝旦行至張矦橋。望自浦中有五色光。出

水上高數尺。悝往看異之。遣人入水。乃得一金像。無光趺工。製殊常悝乃下

車 
T49n2034_p0040a19║（戊申）四   十一（八月二十日。什卒於逍遙園依

外國法焚惟唯舌不灰）   五   十   六 
T49n2034_p0045a23║（辛亥）三   廣陵王位立（改普泰元。攝大乘論本

三卷。佛陀扇多出勝思惟經論無量壽優波提舍等。菩提流支出） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 4 
T49n2034_p0050b19║八正道經一卷（右二經并出雜阿含。見朱士行漢錄及祐

錄三藏記） 
T49n2034_p0052a14║過去彈琴人經一卷（出雜阿含第四十八卷） 
T49n2034_p0052b03║住陰持入經一卷（亦或云除持入。或二卷） 
T49n2034_p0052c24║薩學成品經。亦云可阿閦佛經或一卷。祐錄亦載） 
T49n2034_p0053b04║弱三分政致有吳蜀。魏雖吞蜀還復禪晉。自晉 
T49n2034_p0053b08║蠻夷㺐獠。何有經書。乃云胡語。創標胡言語 
T49n2034_p0054b08║於雒陽陽譯。 
T49n2034_p0054b20║梵本經四卷（舊作云胡字似長安中出） 
T49n2034_p0055a03║頂生王因緣經一卷（舊錄曇云頂生王經） 
T49n2034_p0055b27║五言詠頌本起一卷（一百四十二道首） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 5 
T49n2034_p0056a19║諸侯建立年號。朝宗海嶽南面君臨稱吳。徒徙 
T49n2034_p0056c19║法華三昧經六部卷（一本有正字。祐云失譯） 
T49n2034_p0056c24║入吳錄今據平年及魏錄收。附此。 
T49n2034_p0057a10║句樸朴質。 
T49n2034_p0057c13║十二門大方等經一卷（安無錄無。祐云見別錄） 
T49n2034_p0057c20║七知經一卷（一作智出中阿含第七一卷） 
T49n2034_p0057c26║降千梵志經一卷（出阿含經） 
T49n2034_p0058c04║弗加沙王經一卷（一云萍蓱沙王五願經道安云。出中阿

含） 
T49n2034_p0058c11║鷹鷂臘獵經一卷（出增一阿含） 
T49n2034_p0058c18║覽經籍莫不精究。世間枝技藝多所綜習。遍學 
T49n2034_p0058c22║（慧召與相見。意甚）悅之即使拜為博士。使輔導東 
T49n2034_p0059a15║典曲得聖義辭旨文雅甚有碩才。又依無量壽經 
T49n2034_p0060c22║行牧食牛經一卷（舊錄所數載） 



T49n2034《歷代三寶紀》卷 6 
T49n2034_p0062a07║實雲所出六卷者小異。見聶道真及古緣錄） 
T49n2034_p0063a15║舍利弗目連遊諸國經一卷（或云舍利弗摩訶目揵連遊諸

四衛衢經） 
T49n2034_p0063c16║舍頭諫經一卷（亦云大太子二十八宿經。亦云虎耳意經。

與摩登伽經同本異出。第二譯。 
T49n2034_p0065b24║後遂更重整文偈刪改勝前。見今所行於世者 
T49n2034_p0066c01║摩訶般若波羅蜜道行經二卷（第二出。亦直云道行經。

與漢世竺佛朔 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 7 
T49n2034_p0068b18║億兆。愍帝崩後遂即居尊號。號建武年元。因都建 
T49n2034_p0068b20║管恭作亂。于時建業伍振筮之曰。暴恭已滅 
T49n2034_p0070c07║阿毘曇心論四卷（太元十六年。在盧廬山為慧遠出道慈

筆受） 
T49n2034_p0071a15║文殊師利發願偈經一卷（元熙二年於道場寺出出經後記

其歲庚申。一本 
T49n2034_p0072a06║無量壽至真等正覺經一卷（一名樂佛土經。一名極樂佛

土經） 
T49n2034_p0073b03║理不絕一人而已。林在京師涉歷三載。迄乞還 
T49n2034_p0073b16║時或譏之。遁曰。貧道愛其神駿。聊復畜耳。復後 
T49n2034_p0073b27║禮。苕華母亡。頃父又終。度母亦卒度見世代 
T49n2034_p0073c07║茂。日夕就凋朽。川上有餘吟。日斜思鼓嶽缶。清 
T49n2034_p0074a04║右四錄經目合四卷。盧廬山東林寺釋慧遠弟 
T49n2034_p0074b06║南方佛名經一卷 滅罪德得福佛名經一卷 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 8 
T49n2034_p0075c16║中阿含經五十九卷（建元二十一年出。出是第一譯。竺

佛念筆受。見竺道祖晉世雜 
T49n2034_p0076a09║傳譯。沙門慧嵩沙門智敏祕書郎趙文業等筆 
T49n2034_p0076c18║譯梵胡為秦有五失本三不易也。一者胡言 
T49n2034_p0077a16║鼻柰奈耶經一十卷（或云戒因緣經。沙門曇景筆受。見

釋道安經序） 
T49n2034_p0077c05║錄。與七卷菩提經同本異出別錄僧叡製序同） 
T49n2034_p0077c21║稱揚諸佛功德經二三卷（一名集華經弘始七年出。見二

秦錄） 
T49n2034_p0081a10║漠寞妙絕於有為。滅度者言乎大患永滅超度 
T49n2034_p0081b01║五陰永滅。推之無卿鄉則幽靈不竭。幽靈不竭 
T49n2034_p0081b10║其神道者不亦邈哉。其後十演九折。凡數千言。 
T49n2034_p0081c11║觀其才器。叡風韻[宋-木+注]隆流含吐彬蔚。興大賞 



T49n2034《歷代三寶紀》卷 9 
T49n2034_p0082c11║圖北有佛殿一所。形如太極。中有八丈八金像 
T49n2034_p0083a11║武太元十二年星次娶娵訾。至今開皇歲在作 
T49n2034_p0084b21║天竺國三藏法師曇摩讖。或云無讖懺。涼言法 
T49n2034_p0084c02║謝。時沮渠蒙遜潛僭據涼土稱河西王。聞讖 
T49n2034_p0085b20║經。凡四名。與秦秦羅什宋跋陀羅譯者本同出異） 
T49n2034_p0086c09║阿難多目佉尼訶離陀羅尼經一卷（與支謙無量微跋密 
T49n2034_p0086c10║跋持跋陀羅尼無量門持功德直無量門破魔陀羅尼舍利弗

陀羅尼等五經同本別出異名） 
T49n2034_p0087b20║右一錄一卷。梁武帝世。雒陽清信士李廓。魏永 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 10 
T49n2034_p0089c23║關中有竺佛念善於宣譯。符姚二代猶獨擅其 
T49n2034_p0089c26║雲後濁獨宣。故不多載。 
T49n2034_p0090b08║在事。法由己非由人。且帝王與匹夫所修分各 
T49n2034_p0090c04║繫心緣後彼處。此身性如是。常見此身相。貪 
T49n2034_p0092b16║虛空藏觀經一卷（亦云觀虛空藏菩薩經。亦直云虛空藏

菩薩經。見道慧宋齊及祐等錄） 
T49n2034_p0092b27║閣於閑曠地。植捺㮈千株開園百畝。禪眾濟濟 
T49n2034_p0092c13║外國傳五卷（竭自述遊西域事） 
T49n2034_p0092c19║僧祐慧皎李廓法上等錄。白自著行記五卷。 
T49n2034_p0093c13║十誦律比丘尼戒本一卷（太姶始年出） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 11 
T49n2034_p0094b20║顯有無譯證真偽經。凡十七科頗為覼縷。二三 
T49n2034_p0095b18║善見毘婆娑沙律十八卷（見道慧宋齊錄及三藏記） 
T49n2034_p0096c15║古見古錄。眾錄相承並云誦出。未詳誦意。依 
T49n2034_p0099b24║法郎朗注。見寶唱錄。 
T49n2034_p0099c05║不斷法輪。於鍾山起愛敬寺。青谿溪起智度寺。 
T49n2034_p0101a06║罕人諳練。是以角義慇懃逢文指掌。詳攬覽君 
T49n2034_p0101a14║厭食想文一卷 僧崖菩薩傳一卷（保定二年於城成都燒 
T49n2034_p0101a16║韶法師傳一卷（贊并贊） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 12 
T49n2034_p0102c19║百佛名經一卷（開皇二年十月出上四經六卷。並沙門尋

慧獻筆受） 
T49n2034_p0103a02║即勒勅安處大興善寺。給以上供為法重人。其 
T49n2034_p0104a10║諦翻六卷。並無周世囑崛多翻五卷並無。此兩品今有故

後出也） 



T49n2034_p0104c07║增壹數四十卷（略諸經論所有數法。從一至十從十至百

乃至千萬有似敷數林） 
T49n2034_p0106b09║則矛甲兵仗。道場則旛幡華寶蓋種種莊嚴。今 
T49n2034_p0107a20║王無方俯降。開導郡群品匪隔釋儒。隋梵通其 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 13 
T49n2034_p0109a21║人致別。或是時世異而人出同。或止一翻或 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 14 
T49n2034_p0115b22║庶傳照法炬明賢。幸供共除燼添油也。 
T49n2034_p0117b23║勒勤苦泥犁經一卷（亦直云泥犁經） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 15 
T49n2034_p0120c14║未周。廣究博尋求敬俟來俊。今之所撰集。 
T49n2034_p0124b03║開皇三寶錄卷第十一（齊梁周釋譯經）總五十一人 

T49n2035《佛祖統紀》卷 31 
T49n2035_p0309c13║有高樓閣者是（具俱舍論）大梵是君。梵輔是臣。梵 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 12 
T49n2036_p0585c29║畢。般刺剌復携梵本歸于天竺。 

T50n2060《續高僧傳》卷 25 
T50n2060_p0654b16║雖在水中惟弊士土坌我耳。又屬嚴冬氷 

T50n2061《宋高僧傳》卷 4 
T50n2061_p0726a18║色可愛。次零然而下者，狀如黃梁粱粟粒。一 

T51n2073《華嚴經傳記》卷 3 
T51n2073_p0162b28║無滯耳。然其常坐。開目如錢線。動逾信宿。初 
T51n2073_p0162c03║灰炙土坌。誠難測也。一日講起信論。至真如門。 
T51n2073_p0162c16║英身出。騰焰數大丈。及明露霧結。周二十里。人 



T51n2073《華嚴經傳記》卷 4 
T51n2073_p0165c18║驚惕。心怪非常。然猶攝躡石崎嶇。僶仰而進。 

T51n2073《華嚴經傳記》卷 5 
T51n2073_p0172a02║脫矣。山後林休健。往新豐。尋覓果毅。相見悲 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 20 
T51n2076_p0362a22║蘇欺君不得。非常之旨人焉庾廋哉。問道無橫 

T53n2121《經律異相》卷 41 
T53n2121_p0214c27║好十四大火鬘與瓦師子為善知識共相勸 
T53n2121_p0218c05║大火鬘與瓦師子為善知識共相勸信十五 
T53n2121_p0218c07║一。有一子。頭上有自然大火鬘。因以為名。姿首 
T53n2121_p0218c09║大火鬘少小親交心相敬念。瓦師子精進勇猛 
T53n2121_p0218c15║大比丘有二萬人。皆是羅漢。護喜語大火鬘曰。 
T53n2121_p0218c16║共見迦葉如來。大火鬘答曰。用見此道人。為直 
T53n2121_p0218c18║三。護喜復語大火鬘。共至水上澡浴乎。大火鬘答 
T53n2121_p0218c20║曰。迦葉精舍去是不遠。可共暫見。大火鬘答曰。 
T53n2121_p0218c21║用見此為。護喜便捉大火鬘衣牽。大火鬘脫衣捨 
T53n2121_p0218c23║俗諱捉人頭法皆斬刑。大火鬘代其驚怖心念 
T53n2121_p0218c25║終不相置。要當使卿見佛。大火鬘心念。必當有 
T53n2121_p0218c26║好事耳。乃使此人分死相捉。大火鬘曰。放我頭 
T53n2121_p0218c28║喜白佛言。此大火鬘者是我少小親友。然其不 
T53n2121_p0219a01║識信三尊。願世尊開化。大火鬘童子覩佛相好。 
T53n2121_p0219a06║七匝從頂上入。以神足力現陰馬藏。令大火鬘 
T53n2121_p0219a07║獨見。餘人不覩。大火鬘童子具足見佛三十二 
T53n2121_p0219a08║相。踊躍歡喜不能自勝。迦葉如來。為大火鬘童 
T53n2121_p0219a11║是為菩薩三惡行。於是大火鬘前禮佛足言。我 
T53n2121_p0219a13║至三。迦葉如來默然受之。大火鬘童子護喜童 
T53n2121_p0219a14║子。俱禮佛足辭退而還。大火鬘曰。卿為失利不 
T53n2121_p0219a16║曰。何以故爾。大火鬘曰。卿早從佛聞深法。何 
T53n2121_p0219a19║故不得出家耳。大火鬘語護喜曰。我從迦葉佛 
T53n2121_p0219a21║還至佛所求為比丘。護喜報曰。善哉大火鬘。得 
T53n2121_p0219a22║思惟力耶。便可時還。所以然者佛世難值。大火 
T53n2121_p0219a25║真大道。於是大火鬘說頌讚曰。 
T53n2121_p0219a29║寧可入道受具戒不。即度大火鬘受具足戒。佛 
T53n2121_p0219b01║語舍利弗。時大火鬘童子則我身是。大火鬘父者 

T53n2122《法苑珠林》卷 30 



T53n2122_p0512a18║鉢刺剌拏洲。第九尊者名戌博迦。與自眷屬九 

T53n2122《法苑珠林》卷 33 
T53n2122_p0547b28║身出。騰焰繞梁。及明露霧結。周二十里。人物 
T53n2122_p0547b29║先失光三日方歇。蒲晉一川行化之所。聞哀 

T54n2132《悉曇字記》卷 1 
T54n2132_p1187c03║i 短伊字（上聲聲近於翼反別體作 īi）。 
T54n2132_p1187c05║u 短甌字（上聲聲近屋別體作 ūu）。 
T54n2132_p1187c10║au 長奧字（依字長呼別體作 ūau）。 

T55n2145《出三藏記集》卷 14 
T55n2145_p0105a14║野之地建立精舍。植捺㮈千株。房閣池林。極為 

T55n2154《開元釋教錄》卷 2 
T55n2154_p0496a18║捺㮈女耆域經一卷（或云捺㮈女經太安年譯第二出見聶

道真錄及僧祐錄） 

T55n2154《開元釋教錄》卷 10 
T55n2154_p0581a25║小乘經律舊譯（五部五卷） 

T55n2157《貞元新定釋教目錄》卷 23 
T55n2157_p0948b10║舍頭諫經一卷（一名大太子二十八宿經一名虎耳經） 

西晉三藏竺法 

T85n2804《唯識三十論要釋》卷 1 
T85n2804_p0970b01║性。能障不惱蛆䖧螫為業。謂追往惡觸現違緣 
T85n2804_p0970b02║心便佷戾。多發囂暴兇鄙麁言蛆䖧螫他故 

T85n2810《大乘百法明門論開宗義記》卷 1 
T85n2810_p1058b03║暴熱佷戾為性。能障不惱蛆䖧螫為業。謂追往 
T85n2810_p1058b04║惡觸現違緣心便佷戾多發囂暴凶鄙麁言蛆䖧 



T85n2825《真言要決卷第一．第三》卷 1 
T85n2825_p1226c27║流轉三塗。何其苦哉。論語云。不日曰如之何如 
T85n2825_p1226c28║之何者吾未末如之何。 
T85n2825_p1227a17║不解正心以除禍患。何其愚哉。故老子云。循修 
T85n2825_p1227a27║語道則終身而不聞。故易云。知機幾其神乎。 
T85n2825_p1227c11║智知。 
T85n2825_p1227c14║云。亂之所生則言語以為階。老子云。開其銳兌 
T85n2825_p1227c25║德於后妃。殷紂之亡卒歸愆於姐妲己。自餘群 
T85n2825_p1227c27║為有長舌維厲之階亂匪自降自天生自婦人。 
T85n2825_p1228a23║云。若人加□惡如猪楷揩金山益發其明。求佛道 
T85n2825_p1228b10║華。故玄去彼取此仕而懷居。未足以為仕修道 

T85n2825《真言要決卷第一．第三》卷 3 
T85n2825_p1230c18║佛告大慧。為無為餘涅槃故說誘進行菩薩行 
T85n2825_p1231a25║身。法身有二種眾生。一者知諸法假名。二者 
T85n2825_p1231c04║云。比丘不應作治身呪術六十四能十八或惑 
T85n2825_p1232a03║山衣被服端嚴。淫誘女色。服既是為偽心。 
T85n2825_p1232b04║裹𭞴𭞴幞稱與疾僧。重索齋餘言供同學。觀 
T85n2825_p1233a07║觀其所由。察其所安。人焉庾廋哉人焉庾廋哉。涅 
T85n2825_p1233a20║智度論云。若總惱眾生供以供養佛。佛所不 
T85n2825_p1233b07║不向人說其過愆。縱使多乞長史錢正誤課正 
T85n2825_p1234a18║淫亂。以為無相大乘。酒肉貪嗜無厭。名為不 
T85n2825_p1234b03║財以潤屋針疚灸。合鍊金石卜筮推步。盈虛呪 
T85n2825_p1234c11║邪魔牽者身心必敗。故書云。僕臣正身厥后 
T85n2825_p1234c12║剋正。僕臣諛身厥后自聖。老子云。其安易持。 
T85n2825_p1234c20║罰下士過必生。無罪福中士過必起。雖無罪 
T85n2825_p1235a11║子云。不以言舉人不以人癡廢言。易曰。鼎折 
T85n2825_p1235b01║去奢去恭泰。木性是一。隨材異住。人性是一。 
T85n2825_p1235b10║體真則。化物體真則賢愚咸得其分。真善 

T85n2827《淨土五會念佛誦經觀行儀卷中．下》卷

2 
T85n2827_p1253c12║面作禮阿彌陀佛所頭面作禮。阿彌陀佛歡 

U205n1368《大乘百法明門論疏》卷 2 
U205n1368_p0266a05║恨為先追觸暴熱恨悷為性能障不惱蛆䖧螫為業 
U205n1368_p0266a07║言蛆䖧螫他故此上三種並嗔一分為體四覆者於 



X08n0235《華嚴經談玄抉擇》卷 5 
X08n0235_p0063b02║三覆。隱藏為性。悔惱為業。四惱。佷戾為性。蛆䖧螫

為業。 

X10n0252《圓覺經類解》卷 4 
X10n0252_p0237b08║淳凞𠘕𠘕己亥長至日 承信即沈 應辰 謹識 

X11n0267《楞嚴經義疏釋要鈔》卷 6 
X11n0267_p0159b19║心令暴熱也。△蛆䖧螫者訢人之事如蟲毒傷人也。 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 8 
X11n0268_p0594a17║訟即是惱之一法。忿恨為先。追觸暴熱恨悷為性。蛆䖧

螫為業。謂追往惡觸。現違 
X11n0268_p0594a18║緣心。便恨悷多發囂暴凶鄙麤言蛆䖧螫也。故乃名為訟。

手鑑云。既作大罪常 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 8 
X12n0279_p0626c03║惱。蛆䖧螫為性。乃追懷往惡多發囂暴。兇鄙麤言。蛆

䖧 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 6 
X12n0281_p0852a08║【疏】天台曰物理論云糧粱者黍稷之總名稻者粳糯 

X13n0287《楞嚴經疏解蒙鈔》卷 8 
X13n0287_p0751c10║為先。追觸暴熱。狼戾為性。蛆䖧螫為業。謂追往惡。

觸 
X13n0287_p0751c11║現違緣。心便狼戾。多發囂暴。凶鄙麤言。蛆䖧螫他故。 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 1 
X14n0288_p0026a04║鎮澄讚曰 阿難示墮。調御垂憐。七重徵詰破攀緣。心

目耀金拳。真妄同年源。 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 8 



X14n0288_p0216a08║果色貪者乾枯感旱魃惑貪者迷罔感魑魅恨貪者蛆䖧螫感

蠱毒憶貪者 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 10 
X16n0308_p0339a17║能為礙。像季之時。佛道漸衰。人猶此比量倣傚。魔事 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 8 

X16n0316_p0595c05║熱。狠戾為性。能障不惱。蛆䖧𭌤𭌤為業。謂追往惡觸。

現 
X16n0316_p0595c06║違緣心。便狠戾多發。囂暴。凶鄙麤言。蛆䖧螫他故。

乃 

X19n0343《維摩經略疏》卷 1 
X19n0343_p0153b11║子科也亦略子科而獨出母科也亦趨趋牒科名以直 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 7 
X20n0358_p0266c04║【記】百穀者楊泉物理論云梁粱者黍稷之總名稻者 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 7 
X20n0360_p0464a15║謂黍稷麥稻麻楊泉物理論云梁粱者黍稷之總名稻 

X20n0361《金光明經照解》卷 2 
X20n0361_p0518c02║稻黍稷梁粱麥豆也楊泉物理論曰穀氣勝元氣其 
X20n0361_p0518c04║梁粱者黍稷之總名稻者溉種之總名菽者眾豆之 

X21n0375《盂蘭盆經疏孝衡鈔》卷 1 
X21n0375_p0535c09║【鈔】五穀者。梁粱。稻。菽。麻。麥也。又楊泉物理

論云。粱者。 

X21n0376《盂蘭盆經疏鈔餘義》卷 1 
X21n0376_p0567c20║五糓有云百糓揚楊泉物理論云粱者黍稷之總名 

X22n0425《阿彌陀經疏鈔事義》卷 1 



X22n0425_p0693a03║論語。子曰。里仁為美。擇不處仁。焉得智知。 

X22n0427《阿彌陀經疏鈔演義》卷 3 
X22n0427_p0767c19║智知。 

X26n0519《仁王經疏法衡鈔》卷 6 
X26n0519_p0517a01║【經】經百穀者楊泉物理論云梁粱者黍稷之總名稻者 

X26n0520《仁王經疏》卷 4 
X26n0520_p0584a17║百穀者。揚楊泉物理論云。梁粱者黍稷之總名。稻者溉 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 3 
X29n0594_p0054a22║暴凶鄙麤言蛆䖧螫名惱此三以嗔為體為綱胃他過 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 4 
X29n0594_p0075a08║【疏】百糓等者釋名云穀者續也楊泉物理論云梁粱者 

X30n0605《法華經科註》卷 5 
X30n0605_p0731a08║其澤普洽奔卉木叢林及諸藥艸小根小莖小枝小葉 

X31n0614《法華經大窾》卷 3 
X31n0614_p0742c04║三千大千世界。一時等澍。其澤普洽。奔卉木叢林。及

諸 

X32n0619《法華經大成》卷 5 
X32n0619_p0448a10║理物理論云。糧粱者黍稷之總名。稻者粳糯之總名。菽 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 3 
X33n0631_p0580b15║者。理物理論云。糧粱者黍稷之總名。稻者粳糯之總名。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 19 



X34n0638_p0623b12║不恨。蛆䖧螫於他。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 27 
X34n0638_p0777c05║故。疏判奔卉木喻現行。藥草喻種子。或卉木別喻大乘。 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 2 
X42n0733_p0004c03║意云。理實毗尼。具舍含多義。略而言之。身論善戒及

護 

X46n0775《釋摩訶衍論通玄鈔》卷 4 

X46n0775_p0161b12║[○@(內-入+人)]（隱天反）畺【圖】（於阿反）𭖜𭖜（弗

八反）[旲-一+(王*王)]（去言反）【圖】（伊入反）【圖】（阿含反）【圖】

（只因 

X48n0799《百法論顯幽鈔》卷 7 
X48n0799_p0276c10║者。兩个業用也。疏云能障不腦惱。是一个業用蛆。䖧

螫為 
X48n0799_p0276c12║也。以敵相翻。是別業用。又能蛆䖧螫自他。故此蛆䖧

螫二 
X48n0799_p0276c16║朧戾。二重廣業用者。疏云多發囂暴至蛆䖧螫他故者。 
X48n0799_p0276c18║又以尤蛆䖧於他人等也。即有惱亦發身業也。言暴者。 

X48n0804《百法明門論贅言》卷 1 
X48n0804_p0335c16║恨戾為性。能障不惱。蛆䖧螫為業。言追觸等義。謂追 
X48n0804_p0335c17║往惡。觸現違緣。心便狠戾。多發囂暴。兇鄙麤言。蛆

䖧 

X51n0822《成唯識論證義》卷 6 
X51n0822_p0047b22║戾。多發囂暴凶鄙麤言。蛆䖧螫他故。此亦瞋分。瞋分 

X51n0824《成唯識論觀心法要》卷 6 
X51n0824_p0381b13║蛆䖧螫為業。謂追往惡。觸現違緣。心便狠戾。多發囂

暴 
X51n0824_p0381b14║凶鄙麤言。蛆䖧螫他故。此亦瞋恚一分為體。離瞋無別 



X53n0857《因明入正理論集解》卷 1 
X53n0857_p0923b22║此比量相違者。如說瓶等是常。 

X55n0888《唯識開蒙問答》卷 1 
X55n0888_p0360b09║狠戾為性。能障不惱。蛆䖧螫為業。問。追觸等義。答。

謂追 
X55n0888_p0360b10║往惡。觸現違緣。心便狼戾。多發囂暴㐫鄙麤言。蛆䖧

螫 

X55n0890《八識規矩補註證義》卷 1 
X55n0890_p0402b21║障不惱。蛆䖧螫為業。謂追往惡。觸現違緣。心便狠戾。 
X55n0890_p0402b22║多發囂暴。凶鄙麤言。蛆䖧螫他故。此亦瞋恚一分為 

X55n0904《大乘止觀法門宗圓記》卷 5 
X55n0904_p0587c10║有感名各得上味。六道聞香發菩提心。於食能生六波 
X55n0904_p0587c11║羅蜜及以三昧行。智者亦云。譬如熏藥。藥隨火熱勢入

人身 
X55n0904_p0587c12║中。患除方復并。菩薩觀食亦復如是。以食施時。食為

法界 
X55n0904_p0587c13║具一切法。凡諸事受者法隨食入。乃至為冥益或近或遠 

X56n0939《法華五百問論》卷 2 
X56n0939_p0639b23║泉物理論云梁粱者黍稷之總名稻者粇糯之通號菽 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 9 
X57n0980_p0927b18║如順流舟。更加㯭掉棹。豈不速疾到於所止。 

X60n1116《毗尼日用切要香乳記》卷 2 
X60n1116_p0211a13║粱梁時僧祐律師也。及長。依日嚴頵公出家。年二十。 

X63n1231《心賦注》卷 1 
X63n1231_p0093c01║如昔有娼姬。捨錢造普光王寺。主者不受。遂令理埋 



X65n1280《闢妄救略說》卷 3 
X65n1280_p0133a12║修證即不無。污梁染即不得。祖曰。只此不污染。諸佛

之 

X65n1288《萬法歸心錄》卷 1 
X65n1288_p0406c22║為之修性。張紫陽云。真土擒真鈆。真鈆制真永汞。鈆

汞 

X70n1382《無準師範禪師語錄》卷 5 
X70n1382_p0266a15║掉棹。等閑抹過碧波心。 

X77n1534《華嚴經持驗記》卷 1 
X77n1534_p0653b06║者入龕。虎便孚妥尾而去。龕素無水。是夕風雷拔一老 

X77n1535《智者大師別傳註》卷 1 
X77n1535_p0663b14║宋明帝造興皇寺。續傳七十卷。法郎朗於止觀寺受 

X79n1563《大光明藏》卷 1 
X79n1563_p0670b24║死。然後設為津粱梁。其未到家之人。如獲司南之車。 

X88n1646《居士傳》卷 22 
X88n1646_p0222c05║汪大紳云。里仁為美。擇不處仁焉得智知。二公只是 

Y15n0015《學佛三要》卷 9 
Y15n0015_p0181a01║事理脫節、真俗隔礙，所以究竟圓滿的大乘觀慧，必達

理事圓融、真實俗平等無礙 

Y30n0030《雜阿含經論會編》卷 1 
Y30n0030_pb029a12║相應〉，〈金翅鳥相應〉，《雜阿含經》沒有這部分，

可能伕佚失的就是這些。在實存的一四卷中 
Y30n0030_pb042a01║，椎尾辨匡《（新訂）雜阿含經》（《校訂相應阿

含》），分四八卷為八誦四六相應：〈五蘊誦〉第一，三 



Y34n0032《印度佛教思想史》卷 6 
Y34n0032_p0227a10║力漸次熟，緣合時與果，如染枸櫞花，果時瓢瓤色赤」。

傳說偈頌是馬鳴（Aśvaghoṣa）所說的 

Y35n0033《原始佛教聖典之集成》卷 2 
Y35n0033_p0072a09║「又出說一切有部跋𡨧𡨧堵（即諸律中犍度跋渠之類也梵

音有楚夏耳），約七八十卷。但出其本，未遑刪綴，遽入泥洹 
Y35n0033_p0091a07║「增壹阿含經五十卷（隆安元年正月出，是第二譯，與

難提本小異。竺道祖筆受。或四十二，或三十三，無定。見道祖及寶唱

錄。）」。 

Y35n0033《原始佛教聖典之集成》卷 5 
Y35n0033_p0374a12║1 外道（四月別住）1 外道 1 外道 1 外道 1 外道 

Y35n0033《原始佛教聖典之集成》卷 7 
Y35n0033_p0471a09║波羅延（晉言過道經），阿陀婆耆耶修妬路（晉言眾德

經），薩耆陀舍修多羅（晉言諦見經）」，都是屬於「雜藏」的。說一 

Y37n0035《初期大乘佛教之起源與開展》卷 1 
Y37n0035_p0036a14║般泥洹，與方等泥洹大同」；「方等泥洹經（竺法護釋

法顯）：右一經，二人異出」。支謙的《大般泥洹》 

Y37n0035《初期大乘佛教之起源與開展》卷 12 
Y37n0035_p0909a03║定為：今日如來當說《妙法蓮華經》。（二）〈提見婆

寶達塔多品〉：文殊從娑竭羅龍王宮來，對智積說 

Y39n0037《如來藏之研究》卷 6 
Y39n0037_p0151a05║有藏文譯本，也存有梵本。依中村瑞隆所作的《（梵漢

對照）究竟一乘寶性論研究》，《（藏和對譯）究竟一乘寶性 

ZS01n0001《正史佛教資料類編》卷 8 
ZS01n0001_p0541a17║良價价《大乘經要》一卷 



ZW10n0086《敦煌本《壇經》校釋疏義（標題章、

第一章、第二章）》卷 3 
ZW10n0086_p0384a07║什麼叫「竟成《壇經》傳宗」？胡适適解釋為：這說

明 
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