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共變更 5821 卷，232,316 行 

A091n1057《新譯大方廣佛華嚴經音義》卷 1 

A091n1057_p0317b10║病身安之藥，故名「與樂」。）彩雲（《尚書》曰：

「以五彩彰施於五色。」[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王 

A091n1057_p0320a12║不唐[捐-口+ㄙ]捐（[捐-口+ㄙ]捐，与專反。唐，虛

也。[捐-口+ㄙ]捐，棄也。）無倫疋（《玉篇》曰：「倫，類也。 

A091n1057_p0323b08║夷坦（夷，以脂反。他[娕*頁]嬾反。《毛詩傳》曰：

「夷，易也。」謂簡易之道，言省力易行 

A091n1057_p0324a08║棟宇（棟，都弄反。郭璞注《[迄-乙+小]雅》曰：

「棟，屋[木*急] 也。」[木*急] ，於靳反。[木*急] ，即齊也。） 

A091n1057_p0329a10║秀出（秀，私究反。《國語》曰：「秀出於眾，有則

以告。」[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「秀，美也。」） 

A091n1057_p0336a05║猗覺（猗，於宜反。淹師《文選音義》云：「猗，美

也。」《玉篇》[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「歎美之猗 

A091n1057_p0346a09║無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀（《廣雅》曰：

「[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ，眷也。」）毗𡰱（正云「毗奈耶」。此曰「調

伏」，謂調身 

A091n1057_p0348a09║胞[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] （[(暇-日)-(己-(乳-孚))+

几] ，徒玩反。胞胎分[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] ，故云「胞[(暇-日)-(己-(乳-

孚))+几] 」也。）祇夜（此云「諷誦」。）伽陁 

A091n1057_p0350b10║言我，長我育我，[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 我復

我，出入復我。」鄭玄《牋》曰：「[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ，視也。復，

反也。」言去子雖 



A091n1057_p0359a11║海淪[涓-口+(口/└)]𣷢（滑，相余反。《廣雅》曰：

「淪，沉也。」《毛詩傳》曰：「湑，落也。」） 

A091n1057《新譯大方廣佛華嚴經音義》卷 2 

A091n1057_p0368b10║熙怡微笑（[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞，許基反。怡，

與脂反。《方言》：「湘、潤之閒謂喜曰[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞怙，或 

A091n1057_p0368b11║曰紛怡。」《說文》曰：「[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]

凞，恱也。怡，和也。」謂容㒵和恱也。鬚字，又作[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞

也。）炳然 

A091n1057_p0373a09║刻字譯也。）心恒[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 復（已

見第二十三卷。）嬉戲（嬉，許其反。《切韻》 

A091n1057_p0375b08║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「近所以為親

也。」《毛詩傳》曰：「相親曰戚。」戚字正冝從竪心也。經本 

A091n1057_p0377a03║板也。」王逸注《楚辤》曰：「懢，植也。縱曰㩜，

橫曰楯。」[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「謂殿上抅攔也。」） 

A091n1057_p0378b05║結珠之[絅-口+又]，孔相望，更為中表，[逅-口+巾]

相圍繞，互作主伴，同時成就圍繞相應也。） 

A091n1057_p0379b03║隅即角也。）玩好之物（死，五[(暇-日)-(己-(乳-孚))+

几] 反。孔安注《書》曰：「玩，戲弄也。」謂戲弄 

A091n1057_p0382a01║此云「不[娕*頁]嬾墮」也。）仙人名毗目瞿沙（毗目

瞿沙，具云「毗沙 

A091n1057_p0384a08║（攘，如羊反。《孟子》曰：「臂而下車。」[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「『攘』謂除去衣袂而出臂也。」㭈，音[弓

*(乞-乙+小)] 

A091n1057_p0384a09║勵反弟也。）挑（天彫反。）曾不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 懼（《廣雅》曰：「[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ，眷也。」言不眷戀 

A091n1057_p0390a03║「[胺-女+(尸@貝)]，膝骨也。」《尚書大傳》曰：

「决關梁、踰城郭而略盜者，其刑[胺-女+(尸@貝)]。」[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 野王曰：「謂断 

A091n1057_p0392a08║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰：「『俻』謂豫早

為之也。」孔安注《書》：「瞻，視也。」謂看視。）毛孔量 

A097n1267《大唐開元釋教廣品歷章》卷 4 

A097n1267_p0830a07║顗 筆受） 

A098n1267《大唐開元釋教廣品歷章》卷 9 

A098n1267_p0134a01║佛說灌頂塚塚墓因緣四方神呪經第六 

A111n1493《大中祥符法寶錄》卷 4 



A111n1493_p0700a07║羅游寒林中，於大塚塚閒為鬼 

A111n1493《大中祥符法寶錄》卷 8 

A111n1493_p0777b09║三千世界悉如灰灰燼，豈有眾 

A111n1493_p0783b03║諦之言，利均蜎蜎蠢；其釋也， 

A111n1493《大中祥符法寶錄》卷 11 

A111n1493_p0817a11║𧨏。易葭灰灰而未幾，成貝葉 

A112n1493《大中祥符法寶錄》卷 20 

A112n1493_p0122a09║二人。捐捐茲命質，拯彼塵勞，示 

A112n1494《景祐新修法寶錄》卷 11 

A112n1494_p0273b06║肈之流。共討竺墳，載更灰灰律。 

A114n1504《佛說大乘僧伽吒法義經》卷 2 

A114n1504_p0353b09║[仁-二+顛]𠑘倒，住[仁-二+顛]𠑘倒中，云何能勝？汝

等於自 

A114n1504_p0362b07║苦惱，心不動搖不生[仁-二+顛]𠑘倒，正念現前， 

A114n1504_p0365b02║者，若聞是法，[仁-二+顛]𠑘倒疑惑，不生淨信，欲 

A114n1504《佛說大乘僧伽吒法義經》卷 6 

A114n1504_p0379a12║良醫施妙藥，功效亦唐捐捐， 

A114n1505《佛說清淨毘奈耶最上大乘經》卷 1 

A114n1505_p0402b01║一切捐捐捨不生愛樂。如是，天子！菩薩 

A114n1505_p0402b02║摩訶薩修菩薩行，捐捐捨財物及諸珍 

A119n1548《因明論理門十四過類疏》卷 1 

A119n1548_p0374a02║為兔角之名。尋其意義，更為踈謬 。何者？為陽生

有 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 1 



A120n1561_p0215a04║有三種食回中除段 。論又由三處至正現在前。 

A120n1561_p0215b05║趣欲。演曰後彰生相文分三段 一由妄受生二見 

A120n1561_p0216b04║根文分三段 一辯根生次第二明依處先後三辯根身 

A120n1561_p0218a03║彼為新。演曰五本有新熏文分三段 一辯本新二 

A120n1561_p0221a06║至如是展轉。演曰第三大段 展轉為緣文分為二 

A120n1561_p0221a08║名為展轉。論諸有情類至未證菩提。演曰大段  

A120n1561_p0221a12║後辯達空文分三段 初辯聞思二空教理故得漏盡。 

A120n1561_p0221b02║辯我無者分謂分段 計我分段 量如微塵誰謂自他 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 4 

A120n1561_p0230b13║諸煩𢙉生。演曰第三煩𢙉因起門文分三段 初標次 

A120n1561_p0240a14║隨標別釋此初也。論盡壽至分清淨。演曰二段 ▆別 

A120n1561_p0243b07║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 欲解至所作善業。演曰二

隨別釋別釋有八第 

A120n1561_p0247a03║段 初明律儀次不律儀後明俱非初中有二先標後釋 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 6 

A120n1561_p0268a09║惑。演曰断非断類文分三段 一明非断二明正断 

A120n1561_p0274b09║曰二隨標別釋如列所科三十二段 此即第一明自 

A120n1561_p0282b14║諸經宗要。演曰第四明第五段 攝經宗要文分三 

A120n1561_p0283a01║段 一結前生後二依標正辯三結上所明此初也。 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 7 

A120n1561_p0302a13║浴末至出離尋等。演曰後句順行如灰灰豆末能順香 

A120n1561_p0308a07║文分三段 初標次釋後結此初標舉止觀二法以為 

A120n1561_p0309b08║至等至。演曰攝經宗中文分三段 此即第三（揔結前

也）。 

A120n1561_p0313b03║差別門文分三段 一標經說有二依經正辯三揔結於前

此 

A120n1561_p0314a03║知至退時顛倒。演曰二明退時文分三段 初徵次釋 

A120n1561_p0314b05║演曰二釋之中有三復次初復次中文分三段 一 

A120n1561_p0318b04║曰次釋三人即為三段 此明第一䎡品對治由正 

A120n1561_p0319a14║此先揔標據貪等相麤中細異以分三段 也。論其▆ 

A120n1561_p0319b12║合成亦分三段 此今下品初定下天有尋伺定名為 

A120n1561_p0320b14║等為四。演曰十二四法攝持門分為王段 一揔標 

A120n1561_p0324b12║明寂靜九明體性今明照理十一段 設十二現觀。 

A120n1561_p0327b06║文分三段 一明二法二明三法三明四等此初二法二十 

A120n1561_p0328a01║演曰四㸦相繫屬門文分三段 一屬六處扶塵四大各 



A120n1561_p0329b11║聖教義文中有二先徵後釋釋有十句分為三段 初之 

A120n1561_p0332b07║斷滅門文分三段 一摽舉漏因二辯生斷滅三示 

A120n1561_p0333a12║曰十一三退同異門文分三段 一舉人標數有學 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 8 

A120n1561_p0350b03║至自在而轉。演曰六六界差別分文分三段 初摽德 

A120n1561_p0353a01║善趣戒嚴俱足財三[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自妙好

慚無𢙣行財四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 他誹 

A120n1561_p0355a01║八初懈怠失凡有所施皆起懶嬾心名懈怠失不隨欲 

A120n1561_p0355a03║失[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀施者酬答先思而行所

施非為求福而行惠 

A120n1561_p0355a11║類。演曰三結前義懶嬾為修斷名為懈怠此八起緣 

A120n1561_p0360b12║量善自他宗隨意所立亦目此為不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 論宗也若立 

A120n1561_p0370b04║別釋文分三段 一明德失二明時眾三明善巧此觀 

A120n1561_p0373b08║演曰二依標正釋文分三段 一明自性二辯所知三 

A120n1561_p0374a10║文分三段 一徵舉列名二依徵正釋三揔結前義此 

A120n1561_p0374a12║文分三段 一明勝義二明相狀三明現在此初勝義 

A120n1561_p0375b10║段 一揔標略釋二別明真假三結釋前文此初也。 

A120n1561_p0376a01║鼓亦尒。演曰後釋三句文分三段 初依法立次約 

A120n1561_p0378b10║揔有四十四頌分為三段 初十六頌揔明勝義法我 

A120n1561_p0379a02║所科亦分三段 一明前十六頌法我有無二辯二十 

A120n1561_p0379b09║尚無況用。演曰後釋五頌顯用非有文分三段 一 

A120n1561_p0381b05║生雜染中文分三段 一釋二句二釋一句三釋二句 

A120n1561_p0382a11║演曰後釋十九頌彰其世俗勝義諦境文分三段 初 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 11 

A120n1561_p0390a04║段 一結前標後二依標正釋三㧾結略文此初標也。 

A120n1561_p0393b14║行微薄門文分三段 謂徵釋結釋中有二一謂此貪 

A120n1561_p0397a05║段 二徵二釋三揔結前此初徵也。論謂由十一至 

A120n1561_p0398a01║段 一徵二釋三結此初也。論謂或至聲聞種姓。 

A120n1561_p0398a12║行差別門文分三段 初徵次釋後結釋中有四一標 

A120n1561_p0398b03║果至補特伽羅。演曰六道果差別門文分四段 徵 

A120n1561_p0398b06║四段 徵標釋結釋中有二一隨信行二隨法行由行 

A120n1561_p0398b08║證定別門文分三段 徵釋及結釋中有八即八解脫。 

A120n1561_p0398b10║段 謂徵釋結釋中有四一七返有二謂家家三者一 

A120n1561_p0398b14║一依障建立門文分四段 徵標釋結釋中有二初慧 

A120n1561_p0404a05║六明速壞明朽穢中文分三段 一揔標列二別解釋 

A120n1561_p0410b04║段 標列及釋釋中有四如文可知。論修入出息者 

A120n1561_p0413b11║中文分三段 一問二荅三㧾結之此揔問也。論荅 



A120n1561_p0414b14║三段 一牒前起後二辯界差別三顯能觀察此初也。 

A120n1561_p0419b03║曰四辯名因文分三段 初問二荅三結所明荅中有 

A120n1561_p0420a07║隨順學法。演曰第六隨順學法門文分三段 一徵 

A120n1561_p0421a04║捐捐名為無間所修敬極稱為慇重。論云何猛利至 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 12 

A120n1561_p0431b06║之中文分三段 一惣出體二別分別三結聖迹此初也擇 

A120n1561_p0432a03║分三段 初明蘊攝次辯八支後明位次此初也正見慧體 

A120n1561_p0432a09║應齊也。論問至八支聖道。演曰次辯八支文分三段  

A120n1561_p0432b09║段 一明三體二辯得時三明愛戒初中有三一明正語二 

A120n1561_p0443b03║云何心一境性。（演曰）三證心境性門文分三段 一

明根本二明加行 

A120n1561_p0444a13║段 謂徵釋結釋中行相安住可知次下八心分三准 

A120n1561_p0456a01║文分三段 先徵次釋後結自性釋中有二初標後辯 

A120n1561_p0462b02║演曰後隨標釋文分三段 一內二外三明內外此初也 

A120n1561_p0464a11║至應知亦尒。演曰二明真實文分三段 一明真實 

A120n1561_p0468b07║理文分三段 徵釋及結釋中有四一大資糧下明觀待 

A120n1561_p0471a12║前故不重也。論又彼麤相至果作意。演曰大段  

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 15 

A120n1561_p0478a04║三即為三段 初明下品次明中品後彰上品此下品 

A120n1561_p0481b09║相應初有之中文分七段 一明樂欲二明加行三不 

A120n1561_p0481b14║至名為熾然。演曰二明三勝行文分三段 初辯熾然 

A120n1561_p0482a10║知此中至修習彼法。演曰大段 第二揔料揀中文 

A120n1561_p0487b13║論何以故。演曰二釋之中文分三段 先徵次釋後 

A120n1561_p0488a03║文分三段 一辯行同二反成義三明破救初復分三 

A120n1561_p0488b11║文分三段 此初乘願故不同出。論又一如來至無 

A120n1561_p0501b10║正修。演曰後明第五於法正修文分三段 一徵二 

A120n1561_p0502b05║分三段 初標次釋後明相攝此略標舉有其八也。 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 17 

A120n1561_p0522a09║中有五一妙威儀揀外道等塗灰灰持杖諸鄙劣者三千 

A120n1561_p0527a10║諸菩薩至有堪能心。演曰三明悲德文分三段 一明 

A120n1561_p0531b07║緣至不[后-口+十] 其諱。演曰三稱理宣說。論若復為

他至不 

A120n1561_p0537a04║徵釋結釋中有六一悲心[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀

深念眾生心二遍知諸 

A120n1561_p0537a07║問內證佛法即自利行云何得言[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 有情等荅[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 有 



A120n1561_p0548b10║實物有即為唐捐捐所以者何大生生色法離色別有 

A120n1561_p0548b13║為唐捐捐不應道理。論若言異者至不應道理。演曰 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 19 

A120n1561_p0568b03║有六一於財無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 施也二棄家

受淨戒也三重戒能忍 

A120n1561_p0571a01║段 初標次釋後惣結之此初也四善業者一决定修作 

A120n1561_p0572b10║者處非處至十力經說。演曰後釋之中文分三段 一 

A120n1561_p0574a02║如來自證十力法之性已方為起說說無踈謬 方名成 

A120n1561_p0578b12║重略辯之文分三段 一明為險二彰惡趣三明墮義文 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 20 

A120n1561_p0601b11║論中亦名披閱决定藏皆訛謬 也何以知耶荅梵言毗 

A120n1561_p0619b10║三段 一摽二徵三釋所以問云何相見更相用耶荅唯 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 22 

A120n1561_p0635b07║薪變灰灰炭生因名為作用非火滅薪為作用因問若 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 26 

A120n1561_p0655a10║受邪佞言七所作不思八不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

善法九不知差別十一向 

A120n1561_p0655b03║猛利六受正直言七所作諦思八[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 戀善法九善知差 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 28 

A120n1561_p0716a12║七見壞者起邪見也八軓則壞左右[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視失威儀等九 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 29 

A120n1561_p0741b04║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀知見不壞。論云何心趣

至等相者。演曰十四趣 

A120n1561_p0748a01║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀門文分為二先標後釋釋

中分三一[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 助伴戀 

A120n1561_p0748a02║著妻子觀身不淨而以治之二[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

利養觀受治也三 



A120n1561_p0748a03║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 後有觀心無常觀法無我而

能除遣。論復次加 

A120n1561_p0777a05║若諸相事至則為唐捐捐。演曰三喻非相似難文分 

A120n1561_p0777a12║計故虛棄也。論荅至亦不唐捐捐。演曰後釋難 

A120n1561_p0777b02║唐捐捐分別心滅雜染法亡聖智而證不可言理既 

A120n1561_p0777b03║有無法不可言計何乃唐捐捐亦同變化不作即無喻 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 30 

A120n1561_p0786a08║時應更觀察。演曰五辯重觀察顯前解謬 畢竟 

A120n1561_p0787b02║須觀察。演曰五合不重觀以顯前解定無虛謬 。 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 31 

A120n1561_p0812b09║麤重受謂業煩𢙉是未來因受。論彼果境界至[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 戀 

A120n1561_p0812b14║界及以資具名受用受四者[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

戀受即[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀財物之受。 

A120n1561_p0821b12║為無悔等漸次乃至涅槃所依故遠離一切忿熱灰灰故 

A120n1561《瑜伽師地論義演》卷 32 

A120n1561_p0847a14║演曰二荅於過去等者謂於過去法中無有[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 戀未來 

A120n1561_p0847b01║法中無有希望現在法中無有染著即說三世無[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 戀 

A121n1561《瑜伽師地論義演》卷 33 

A121n1561_p0011b13║釋。此初也。論：一者、唐捐捐至難可療治。演曰：

後釋 

A121n1561_p0011b14║唐捐捐者，虛棄也。一者、耽著五欲而修三學，虛棄

其功， 

A121n1561《瑜伽師地論義演》卷 38 

A121n1561_p0134a09║他無畏。論：復次諸出至[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

戀境界。演曰：七、釋捨所 

A121n1561_p0152a07║達多長者，此云善施。善施仁而且睿，積而能散。[木*

丞]𣑕濟 

B01n0001《均如大師華嚴學全書》卷 2 



B01n0001_p0085a05║百𥸩子見佛色身猶如灰灰人比丘眾中有一千人見佛色 

B01n0001_p0102a08║意者形像无心命雖致敬捐捐壞冝无罪福當於何処得罪 

B01n0001_p0102a12║則七盤乃至輪王則唯一露盤是故佛塔則致敬捐捐壞望 

B01n0001_p0105a10║中先自意𥸩后剃[肆-聿+((彰-章)/犬)]𩬇袈裟下廣引聖教

𥸩現也剃髮加沙 

B01n0001_p0109a14║國竟興供養不絕[狂-王+鼠]𤢡含燈炷燒諸幡盖遂及精舍

七重都 

B01n0001_p0120a02║乘中謂入滅人灰灰断永滅故云非眾生終教則不尒故云 
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B01n0001_p0231a08║法界品末云眾生心㣲塵 海水滴可數虛空亦可量佛德 

B01n0001_p0233a03║於塵 剎者以塵 內之剎該於虛空无不尽故帝珠者約此 

B01n0001_p0233a08║毫端者如意教之因▆▆義也問与尽虛空於塵 剎何別 

B01n0001_p0234a15║非余境界荅以盧舍𨚗周遍塵 方普應法界一切群機於 

B01n0001_p0241a16║三世佛說正取現在佛說為訂故尒也塵 方者塵則微塵 

B01n0001_p0242a01║方則十方謂周側於㣲塵 十方也周者橫尽法界側者竪 

B01n0001_p0242a06║余剎海七遍前六𩔗剎塵 八尽虛空九猶帝網十余佛同 

B01n0001_p0242a09║該別塵 与遍塵 道並皆是塵 故苐七中攝八重攝剎者

亦 

B01n0001_p0242a10║明花藏中塵 一一攝余剎海亦不異於苐六該別塵 故並 

B01n0001_p0243a02║此堂說則最狹堂內之塵 攝於此堂遍此而說則最寬如 

B01n0001_p0243a04║方者如次當於前義之三也尽十方遍塵 道者亦如次當 

B01n0001_p0243a05║於後義之二也問既從狹至寬則遍塵 道冝在第一何故 

B01n0001_p0244a01║此見佛坐蓮花藏師子座上有十佛世界塵 數菩薩眷屬 

B01n0001_p0244a03║三重者訂第三也四遍塵道者取前十方尽末為塵 此一 

B01n0001_p0244a04║一塵 各攝法界於中說也問若厼可云從麤至細耶荅唯 

B01n0001_p0244a05║約塵 中說義可如所難然此中以十方界尽末為塵 每 

B01n0001_p0244a06║一塵 各攝法界於中而說故云從狹至寬也問遍塵道 

B01n0001_p0244a08║塵 道者性起品云毛道疏云約虛空中一毛容處云毛道 

B01n0001_p0244a09║例此則雖是虛空可容一塵 処則云塵道也五通異界中 

B01n0001_p0245a07║於前前也六該別塵 謂異類界該於異類界塵 於中說也 

B01n0001_p0245a08║問別塵 者別於前之同類世界遍塵 之義耶於異類中亦 

B01n0001_p0245a10║形樹形等所有塵 塵 各攝剎海也同前者指前第四也問 

B01n0001_p0245a11║應云攝自異類何故云攝同類耶荅樹形界塵 攝自樹形 

B01n0001_p0245a12║界河形界塵 攝自河形界如是等各攝自類故厼也七皈 

B01n0001_p0247a04║類花藏亦如是成也數過剎塵 者雜染界之數耶花藏之 

B01n0001_p0247a06║藏之數過於剎塵 也問能成之緣具同異類一種无別如 

B01n0001_p0248a11║諸德故花藏一塵 得成是成相此一一德恒住自法不曾 

B01n0001_p0248a12║有作是壞相如一塵 既尒余亦如是由此捴別相即緣成 

B01n0001_p0248a14║由徃因具如經說（云云）世尊徃昔於諸有微塵 佛所修

淨行 



B01n0001_p0250a04║來大人相結云十蓮花藏微塵 數相（已上）䟽云蓮花藏

世界 

B01n0001_p0251a04║主及伴圓融普遍一切塵 道重重如帝網故余皆即此如虛 

B01n0001_p0255a04║文也既云此主及伴圓融普遍一切塵 道重重如帝網余 

B01n0001_p0255a15║是蓮花藏世界海數過剎塵 （已上）以過剎塵 雜染世

界染相 

B01n0001_p0255a16║皆尽全為花藏故花藏亦過剎塵 之數是故知通約同異 

B01n0001_p0256a04║一一境界皆有剎海塵 數清淨功德故曰莊嚴世界深廣 

B01n0001_p0257a01║重重塵 含法界然准下文別現應有十事一所依風輪二 

B01n0001_p0258a02║奧積深廣難窮同名海也若小乘以子母七微及色等四塵  

B01n0001_p0258a10║攝剎者前則遍於數過剎塵 花藏而說此則前諸花藏尽 

B01n0001_p0258a11║末為塵 一一塵中各攝剎海於中說也九猶帝網彼一一微 

B01n0001_p0258a12║塵 既各攝此无尽剎海者牒前重攝剎中一一微塵 皆攝 

B01n0001_p0258a13║剎海也此所攝剎積塵 而成故此剎中亦有微塵 又此塵

 

B01n0001_p0258a14║塵 各攝剎海如是重重成无尽也此中三先正𥸩此門次 

B01n0001_p0259a15║清涼鿌云諸位相資門中立有力能攝為主无力被攝為伴 

B01n0001_p0264a10║教網名義現現者並是𥸩迦佛海印定力清涼鿌入法界䟽 

B01n0001_p0266a10║本行菩薩道時於世界海㣲塵 數劫遇世界海㣲塵 數佛 

B01n0001_p0266a11║恭敬供養一一佛所淨修世界海㣲塵 數願行如是遇多 

B01n0001_p0284a15║槃故次則說三乘佛涅槃之相亦是第二七日之所[打-丁+

又] 故 

B01n0001_p0287a01║名佛也是故此中言舍那 時通舉十門佛也若舍那 身唯 

B01n0001_p0287a03║耶既云名号不同故知舍那 身上具足十門佛也此中且 

B01n0001_p0287a04║舉舍那 名故如是論也若舉異名佛應云說此經佛阿閦 

B01n0001_p0289a07║也此中既云盧舍那 佛於一塵中示現十佛世界微塵數 

B01n0001_p0290a14║即无生滅者真也不㝵業用者應也經者舍那 品也法身 

B01n0001_p0293a11║后之九門是因門之德耳問舍𨚗海那 定中所現別德之 

B01n0001_p0304a09║[(冰-水+〡)*ㄆ] 見不見異問若尒凢夫外道亦是違緣何

不此攝荅彼 

B01n0001_p0305a15║觸嗚口皆得解脫等普賢菩薩摩善財頂善財即得塵  

B01n0001_p0315a16║傳宝守護初東晉沙門攴法領志樂大乘捐捐𨈬求法裹粮 
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B01n0001_p0372a14║小相能容大之大相能入（已上）謂十方入㣲塵 時十方

不壞大 

B01n0001《均如大師華嚴學全書》卷 7 



B01n0001_p0515a03║所目故云通方便始終約根則謂於始時謬 執所目及至 

B01n0001_p0515a07║是故通方便終也（已上）如是云故始執之時謬 執无名

无生 
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B01n0001_p0532a10║餘獲二百一十字令相捃拾懇誓更擲猛熖竟不灰灰 

B01n0001_p0559a09║則器中具於眾生及佛是故經云華藏世界所有塵  

B01n0001_p0559a10║一一塵 中見法界宝光現佛如雲集此是如來剎自 

B01n0001_p0570a06║法何故今云理事[(ㄇ@儿)/具]冥然无分別耶荅塵与十方

念与 

B01n0001_p0570a09║故不可即入要由理事[(ㄇ@儿)/具]冥然不異方得无㝵故

也內 

B01n0001_p0615a02║乘別約實 而說於小乘三乘等中随舉說也十地為 
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B01n0001_p0646a06║等所餘門法也上來大段 第三𥸩文下意有二段 中 

B01n0001_p0711a07║及十地論者所依本教也后雜段 問荅中緣從何處 

B02n0001《均如大師華嚴學全書》卷 11 

B02n0001_p0111a02║對小乘為初也又大品云者此經是後時所說而[牒-世+云]

𤗊說密 
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B02n0001_p0151a07║苐六意識遍向諸塵 說以為意五識之心了別現境說名 

B02n0001《均如大師華嚴學全書》卷 13 

B02n0001_p0261a02║至初禪尒時三千並皆灰灰尽如是經於七度火災後有 

B02n0001_p0261a03║一水水災起時從第三禪雨熱灰灰水又云從下水輪涌出 

B02n0001《均如大師華嚴學全書》卷 14 

B02n0001_p0294a12║滅者入无餘時身智俱滅灰灰断永盡故云滅耳不是智滅 

B02n0001_p0305a01║住地无明彼是起時無明如勝鬘𩮒說也一云此是所知障 

B02n0001_p0327a16║地至十地終心除生相夢始覺圓現反[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 始覚即同本覚 

B02n0001_p0343a08║中摩伽陁國寂滅道塲等者問十蓮花藏世界微塵 數相 
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B02n0001_p0426a11║微塵 大種和合生故云不共生四亦非无因自然而起故云

不 

B02n0001_p0430a07║心遣所取塵 得无相真如第十迴向終心遣能取心得无生 

B02n0001《均如大師華嚴學全書》卷 18 

B02n0001_p0548a06║從喻異前者指[后-口+十] 后此上諸義下𥸩初中因陁羅

者梵語 

B02n0001_p0548a10║此世界塵內有剎剎內有塵塵塵 既其不尽剎剎亦復不 
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B02n0001_p0602a16║黃昏之后俟識賢假[穴/抹]𥦤之夕潛詣靈通寺請益方曉 

B02n0001_p0603a02║投于順公師去彼就此事与願契自尒之后深[(奭-人+大)*

斗]𣂐（音俱斟也） 

B02n0001_p0604a07║曰三教所為同体空有尽不尽權實實 華藏說成土海明 

B02n0001_p0604a08║難歎不歎三生攝体授職六相就實本實 断障微少兜 

B02n0001_p0617a13║風自倒者不知其幾千有株上聞此怪命卜之云辱[后-口+

十]  

B06n0006《泰國大藏經小部經》卷 1 

B06n0006_p0287b02║愚者作惡，報尚未熟，如新牛乳，尚未變壞，如火被灰

灰覆，但終必 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 1 

B06n0009_p0461a08║可分段 義是蘊義。故世有言。汝三蘊還我當與汝。此 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 3 

B06n0009_p0479c05║段 食能受用故。生識等者。謂發三識及相應故。不共 

B06n0009_p0482d07║論曰。唯一命根定是異熟。若如是者。諸阿羅漢留畱多 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 4 

B06n0009_p0497c08║成就故。已斷𣃔五支。乃至廣說。若爾非情及他相續亦 

B06n0009_p0498a04║諸聖者建立差別。豈不煩惱已斷𣃔未斷𣃔有差別故。應 

B06n0009_p0498a05║有差別。若執無得。如何可說。煩惱已斷𣃔及與未斷



𣃔。許 

B06n0009_p0498a06║有得者斷𣃔未斷𣃔成。由煩惱得離未離故。此由所依有 

B06n0009_p0498a07║差別故。煩惱已斷𣃔未斷𣃔義成。謂諸聖者見修道力。

令 

B06n0009_p0498a08║所依身轉變異本。於彼二道所斷𣃔惑中無復功能令 

B06n0009_p0498a10║是聖者所依身中無生惑能名煩惱斷𣃔。或世間道損 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 6 

B06n0009_p0520a03║法雖是此因而由已斷𣃔故廢不說。如是已說遍行因 

B06n0009_p0522a01║如穀麥等。種果多者如蓮石榴 諾瞿陀等。有一世業 

B06n0009_p0524c10║若異此者。過去現在何緣須斷𣃔。非於已滅及正滅時。 

B06n0009_p0529c01║曇徒含切）。旅（力舉切行旅也）。險（虛撿切危

也）。沃（烏酷切灌也）。[木*(堊-王+田)] （力求切石[木*(堊-王+田)] 果

名）。 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 7 

B06n0009_p0530a10║聚為灰灰。或時復有從少生多。如細種生諾瞿陀樹。根 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 8 

B06n0009_p0544d02║世羅鄔波世羅生從鶴鶴卵。鹿母所生三十二子。般遮 

B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 10 

B06n0009_p0564d02║無非由食而住。何等為食。食有四種。一段 二觸三思 

B06n0009_p0564d03║四識。段 有二種。謂細及麤。細謂中有食。香為食

故。及 

B06n0009_p0564d05║嬰兒等食說名為細。翻此為麤。如是段 食唯在欲界。 

B06n0009_p0564d06║離段 食貪生上界故。唯欲界繫。香味觸三。一切皆為 

B06n0009_p0564d07║段 食自體。可成段 別而飲噉。故謂以口鼻分分受

之。 

B06n0009_p0564d09║噉而能持身。亦細食所攝。如塗洗等。色亦可成段 別 

B06n0009_p0565d05║依者。謂有根身。段 食於彼能為資益。言能依者。謂

心 

B06n0009_p0566a01║二如生母生未生故。諸所有段 皆是食耶。有段 非食 

B06n0009_p0566a10║有段 食耶。鐵丸鎔銅豈非段 食。若能為害亦是食

者。 

B06n0009_p0566b01║則與前說四句相違。又品類足言。云何為段 食。謂能 

B06n0009_p0566b05║為食。又孤地獄段 食如人。故五趣中皆有四食。世尊 



B06n0009《冠導阿毗達磨俱舍論》卷 20 

B06n0009_p0659c02║後門。若此事中有貪瞋慢。於過去世已生未斷𣃔。現在 

B07n0021《毒語心經》卷 1 

B07n0021_p0214a05║主伴無盡唵蘇魯舊巢受風鳴宿鶴鶴 

B07n0021_p0225a10║語評注可以南天棒老漢之評句錯而加提唱之話頭編輯慚

汗々慚 

B07n0021_p0226a01║々汗今當編白崖窟語錄正錯依命一句一字不加校訂露出

其肺腑 

B07n0024《佛說阿彌陀經註釋會要》卷 1 

B07n0024_p0745a13║彌陀疏鈔、徵引繁富、事理悉備、清徐雲鶴鶴先生為初 

B07n0024_p0746b19║復次、舍利弗、彼國常有種種奇妙雜色之鳥、白鶴鶴、

孔 

B07n0024_p0747b06║前、是人終時心不顛倒、即是得往生阿彌陀佛極樂國 

B07n0024_p0748b12║佛說此經已、舍利弗及諸比邱丘一切世間天人阿修 

B07n0024_p0767b02║白鶴鶴。孔雀。鸚鵡。舍利。迦陵頻伽。共命之鳥。 

B07n0024_p0767b04║二也、白鶴鶴孔雀鸚鵡皆此土所貴、舍利即鶖鷺、迦 

B07n0024_p0770b05║〔清徐槐廷阿彌陀經疏鈔擷〕既無惡道、彼白鶴鶴 

B08n0026《四分比丘尼戒本註解》卷 1 

B08n0026_p0003b20║律數百餘條，大小結集，製成三藏教典，以斯閻浮，乃

有法寶流布。迨鶴鶴林示寂， 

B08n0026_p0020a23║七十四，法臘五十三，葬日有鴻鶴鶴遶塔悲鳴，至暮方

散。」 

B08n0026_p0039a03║猩，猫鷄鶴鶴雁，乃至金翅鳥等。無足者一切長形如蛇

之類，若與之共行婬犯重罪。 

B08n0026_p0073b26║黨。13.精神痛苦。14.犯戒惡相。偷盜心理以貪為宗。

亦有瞋嫉為因，[女*忌]𪫴他利養，欲 

B08n0026《四分比丘尼戒本註解》卷 2 

B08n0026_p0544a23║於鹿苑，辯百非於鶴鶴林。說法四十九年，談經一十二

部，八億四千萬卷，總該三百 

B08n0029《菩薩戒品釋》卷 2 



B08n0029_p0730a12║故於學處應恭敬學。如是為說，學處輕重者，根本罪

重，餘罪為輕，當為宣說不護過患。《集學論》云：「《正法念住經》說：

『，若略 

B08n0029_p0730a13║思施後不布施，當生餓鬼。先誓布施後不布施，生那落

迦。』何況誓與一切眾生無上菩提，後不修行。」故《正法攝經》云：『「善 

B08n0029_p0730a15║捨其心，於諸有情而行邪行，此為菩薩最惡妄語。』

《」《海慧經》云：『「海慧！譬如國王或王大臣，先請城邑一切有情，謂施

飲食。 

B08n0029_p0730a19║阿修羅等一切世間，菩薩不應說如是語。』」受戒不護

所有過患，謂墮諸惡趣，是極妄語，欺誑諸佛菩薩一切世間，為諸 

B09n0034《辨法法性論》卷 1 

B09n0034_p0137a10║由六種相通達法為無上。謂相。成立。非一異。所依

共。不共。悟人入顯現能取所取而無實事。相及成立非一異者。如略標 

B09n0043《釋量論略解》卷 3 

B09n0043_p0543a23║別故，如宮殿。是能作義等故，如斧[金*戊]龯。此復除

自在外，餘不能作，故成立為自在所作。 

B10n0049《菩提道炬論》卷 1 

B10n0049_p0077a03║即成賢上師。從彼他戒誤。儀軌應正說。先時妙吉祥。

[口*(共/己)]𪡝瓦拉渣成。如是生覺心。 

B10n0058《涅般道大手印瑜伽法要釋》卷 1 

B10n0058_p0236a13║戊五 古聖遺教云：心毋起念， 亦毋造像。 體常[言

*寧]𧭈靜， 如嬰酣睡。 

B10n0058_p0250a17║辛三 此際稱為最後寂靜之境，大海[言*寧]𧭈靜，水波

不興，彷彿似之。 

B10n0065《菩提道次第略論》卷 1 

B10n0065_p0506a05║尾牛，若尾一縷，纏著於樹，雖見臘獵人傷害其命，寧

捨其命，護尾不斷，如是 

B10n0065《菩提道次第略論》卷 3 

B10n0065_p0532b20║所餘生處，一切均有。無記心者，謂如前說俱離苦樂。

又行善不善心二者，將命 



B10n0067《菩提道次第廣論》卷 6 

B10n0067_p0666b06║處，具足最極臭穢二門，具足非一骨[骨*(巢-果+貝)]𩪇

穴孔，復有便利清腦腦膜髓等不淨，生藏之下、熟 

B10n0068《密宗道次第廣論》卷 8 

B10n0068_p0843b11║次從墻線至垜𣐟口線，分為諸分彈線。彼等攝頌，如

《鬘論》云：「東方等點上，執線為四輪，魚 

B10n0068_p0844a17║為正曼陀羅。從磚至垜𣐟，（此就平面畫圖而說）是為

施設於彼之支，名彼眷屬。如王偕 

B10n0068_p0844a20║從杵端為曼陀羅之兩倍。後者從中央至垜𣐟線，與垜𣐟

線至光鬘相等。故從光鬘亦為曼陀 

B10n0068_p0845a02║有二層，總合彼二數為十一，若分別數則多於彼。繩線

長短兩派，從垜𣐟至垜𣐟長短無異。惟 

B10n0068_p0845a03║六十四分派，垜𣐟口之外梵線僅二大分，第二大分為法

輪與杵端，是故牌樓高度唯一門 

B10n0068_p0845a13║住。次圓線者，若長線派，蓮鬘與金剛墻各半大分。光

鬘為一大分。如是自中央至垜𣐟口，自 

B10n0068_p0845a14║垜𣐟口至光鬘，各六門量。以是每方梵線，各有十二大

分即便圓滿。故於此派，《鬘論》破斥蓮 

B10n0068《密宗道次第廣論》卷 9 

B10n0068_p0846b18║二：（未一）釋圓線及牌樓線義，（未二）釋垜𣐟線至

墻線義。初中又二：（申一）釋圓線及杵股 

B10n0068《密宗道次第廣論》卷 10 

B10n0068_p0858a20║達摩薩嚩跋[口*榜] 尼[嗈-邑+夕]阿茜，穴答耶，薩嚩

毘迦羅跋那，阿跋那耶吽」而注。漱口及三掬水， 

B10n0068_p0858a24║字生少吉祥草，誦什字與甘露瓶咒。次誦「嗡班[嗈-邑+

夕]底叉拏[口*榜] 」而授與。《律生經》云：「什 

B10n0068《密宗道次第廣論》卷 13 

B10n0068_p0879a02║亦說於此處修五佛嚴首。次誦「嗡吽[口*掌] 什阿」真

言，擊飄帶於額上。《明顯雙運》說於頂 

B10n0068《密宗道次第廣論》卷 18 



B10n0068_p0916a20║處隱密，鄔字在臍根，鄔字居臍中，日字於乳間，[口*

日]𠯐字在雙手，利字於項處，唎字居唇上，厄 

B11n0072《阿底峽尊者傳》卷 1 

B11n0072_p0184a02║   第二目涅湼槃勝樂六七 

B12n0077《洛陽伽藍記校釋》卷 5 

B12n0077_p0220a11║從末城西行二十二里，至捍[序-予+婪]𡡉城。（[序-予+

婪]𡡉，御覽卷六五七引作魔。）〔城〕南十五里有一大寺，（南上舊 

B12n0077_p0221a06║史本改。）觀其年號是姚興時幡。（姚興，原作姚秦，

逸史本作姚興，御覽引同。○捍[序-予+婪]𡡉城即扞彌城。水經注 

B12n0077_p0221a11║敬，後復自移到此（亦見彥琮慈恩法師傳）。據此復可

證捍[序-予+婪]𡡉城，亦即玄奘記之嫓摩城。往者斯坦因於于闐探險， 

B12n0077_p0221a15║從捍[序-予+婪]𡡉城西行八百七十八里，至于闐國。王

頭著金冠，似鷄幘，頭後垂二尺生絹，廣五 

B12n0077_p0222a04║四寸，即就平常。唯王死不燒，置之棺中，遠葬於野，

立廟祭祀，以時思之。（此所記由捍[序-予+婪]𡡉 

B12n0078《洛陽伽藍記校注》卷 5 

B12n0078_p0658a04║恃勇力，與[罽-(罩-卓)]㓹（罽）【校】（吳琯本、漢魏

本、吳集證本皆作罽。案字書無[罽-(罩-卓)]㓹字，今據正。）賓爭境，連兵戰

鬬，已歷三年。王有鬬象七百頭， 

B13n0079《釋氏六帖》卷 7 

B13n0079_p0135a02║根本律云影勝大王有鄰國王惠寶甲無價莫可奉酬乃有智

臣曰願王畫佛酬之王依言畫送其王得喜稱無價寶素[毯-炎+疊]𣱃有儀金頂輪王經

云畫佛像者須令上姓童女用心好絲織成如不辨者買好 

B13n0079《釋氏六帖》卷 12 

B13n0079_p0269a03║與悲敬等會每年一設曾感一人餅匠有異夏月打餅不壞千

人食之有剩又造懺悔堂花嚴堂乃夏徒跣恐蟲有傷常修西方觀六十卒終南起塔弟

子立碑于志寧為文又曇獻亦弘福業矣慧[田/日] 清禪 

B13n0079《釋氏六帖》卷 13 

B13n0079_p0289a08║改咸和元年乙未改咸康在位十七年六月崩癸卯康帝立成

帝弟名岳在位二年改建元元年九月崩乙巳穆帝𨈭立康帝子稱永和元年在位十七



年丁巳改[日/舛]曻平辛酉五月帝崩壬戌哀帝立成帝子名丕改隆 

B13n0079_p0289a13║至丁巳順帝準立二年受禪齊昱弟改[日/舛]曻明年齊高帝

己未年立改建元年在位五年都建康名道成至甲子武帝賾立高帝長子改永明至乙

卯有石重數十斛從海浮入江取以獻帝而為佛坐高三尺餘 

B13n0079《釋氏六帖》卷 14 

B13n0079_p0297a15║至一家寄宿主人翁問客欲往何所曰訪仙河翁曰我有仙樹

意在誑之與我勤作令汝上樹成仙何用遠去其人乃止遂與勤作經其三年乃謂翁云

欲[日/舛]曻仙樹翁指一樹令自上飛意令自死其人即上以志感故 

B13n0079_p0299a01║帝禮待之亦號負圖先生孟岐郭瓊清河之逸人年可七百歲

語及周初事了如目前周公[日/舛]曻壇上岐以手摩成王足周公以玉笏與之常執之

每以衣袂拂拭笏厚也今銳折恆切桂葉食之聞帝好仙故 

B13n0079_p0305a11║不食五穀服氣人宗事之或問善惡隨而應答語亦可笑狀如

調辭讖記後皆驗焉初在加眉谷中養徒苻堅徵不就欲南征問吉凶無言乘使者馬東

行數百步落靴[巾*胃] 弃衣服奔馬而還以示壽春之敗安公不起 

B13n0079《釋氏六帖》卷 15 

B13n0079_p0320a10║釋阿含云釋種成新殿請諸佛僧留離王子與伴苦行婆羅門

子輙先[日/舛]曻之釋種嗔責拽下罵言奴婢之子留離曰我若為君當雪此恥苦行記

之後離王登位苦行白王王即發四兵來伐迦維釋種佛在路側枯 

B13n0079《釋氏六帖》卷 16 

B13n0079_p0350a05║殺其牛二十餘人分肉食者皆變為虎也炎帝娃女其女溺海

而死化為精衛其狀如鳥常銜啣山石以堙東海矣人有飛頭南山有落民頭能飛耳為

兩翅朱桓有婢夜亦頭飛也化人 

B13n0079《釋氏六帖》卷 18 

B13n0079_p0376a06║燭供養至寺未及然自發光燄聞帝遂改寺為光明寺紫金之

燈洞冥記云燈紫芳茨燈光色有白鳳紫冠憑足來戲[山*旁]嵭嵻細棗膏燈又有青樝

之燈青樝木有膏如淳漆削置器中以臘和之塗布燈然 

B13n0079《釋氏六帖》卷 19 

B13n0079_p0393a02║人續高僧惠胄德美作千人齋為餅且煑置水和麵二十碩人

人皆足皆訝緊[韋*力] 抽拽不斷不測矣 

B13n0079《釋氏六帖》卷 20 



B13n0079_p0419a08║香之子江邊有逐臭之夫有一人自家屬大小隣里皆嫌其身

臭近之聞皆病逐岸遞 於江濱食魚菜而活時有一人慕其臭逐之不捨晝夜 

B13n0079《釋氏六帖》卷 23 

B13n0079_p0486a01║撰字仲熊又蟚[虫*白] 魚小蟹也生海邊食土一名長鄉又

有螯扁大者名為擁劍一名執火其螯赤也又魴魚頳尾魚勞尾赤人勞國破矣 

B13n0079《釋氏六帖》卷 24 

B13n0079_p0506a07║治理治大不治小也土缶井羊法苑云季桓子穿井獲土缶其

中有羊問孔子曰木石之怪曰墳羊夏鼎誌曰[罩-卓+亡]𦉾象如三歲兒赤目黑色大耳

長臂赤爪索縛則可食王子曰本精為遊光金精為清明又刻 

B14n0081《雙峰山曹侯溪寶林傳（殘卷）》卷 1 

B14n0081_p0012a07║返空中化火三昧須㬰食頃灰灰生四 

B14n0081_p0013a06║命坐𡋐付衣常於眾中稱歎第一尒時 

B14n0081_p0014b01║疑尒時阿難即騁𩢆神通從戶鑰中入 

B14n0081_p0016b16║沙之菩[薩-產+(辛/工)]莫不生生積習[撼-咸+勿]㧾十住者 

B14n0081_p0018a10║遺塵九十刧玉顏捐捐之如脫屣不可 

B14n0081_p0018b06║獲牛軒千弟子之歸依皆乘鹿軫𨋎大 

B14n0081_p0018b15║開玄法於三德遂令𠜂闍頓[乘*頁]䫙須跋 

B14n0081_p0019b02║炭之中佛影乘空獨坐蓮花之上灰灰 

B14n0081_p0019b11║則永無見期汝等云何欲騁𩢆凡力違 

B14n0081《雙峰山曹侯溪寶林傳（殘卷）》卷 3 

B14n0081_p0046b09║如日尊者便往亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視行至山

南 

B14n0081_p0047b03║下香乳并諸梵眾而𢿱天花國王[木*舍]  

B14n0081_p0055a03║五十眾咸坐𡋐道場對荅六疑而興百 

B14n0081_p0055a14║竟即從坐𡋐起入奮迅定分身八布而 

B14n0081《雙峰山曹侯溪寶林傳（殘卷）》卷 5 

B14n0081_p0096b08║錢[泳-永+扁]㴜覆于路彼國使者聞奏於王王 

B14n0081_p0099b13║暗昧汝棄此像在於地下別[曰/直]𣇣新者 

B14n0081_p0105b13║遮落遮學法纔成啟兄言曰我欲騁𩢆 

B14n0081_p0106a01║悞累宗枝落遮既聞兄許即騁𩢆神術 

B14n0081《雙峰山曹侯溪寶林傳（殘卷）》卷 7 



B14n0081_p0139b08║考妣如覆乾坤苦霧霄𫕟結愁雲晝昬 

B14n0081_p0141b02║婆撲滅我寶炬隳壞我金柯騁𩢆六入 

B14n0081_p0142b03║於口海為玉㲲久灰灰金言未剖誓傳 

B14n0081_p0145a14║墜玉軫𨋎其相異矣其祥吉矣汝勿久 

B14n0081_p0148b16║斷臂而無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 投地砕身營求開示

大 

B14n0081_p0152b04║如是一言已發廓然昭爽大師含 道 

B14n0081_p0153a06║獲舍利分布天下山谷寺果[曰/直]𣇣塔此 

B14n0081_p0153b06║是啟墳開棺積薪發火灰灰燼之內其 

B14n0082《傳燈玉英集（殘卷）》卷 3 

B14n0082_p0196a10║屬澗水瀑漲乃捐捐笠植杖而止其僧率師同渡 

B14n0082_p0197b05║上關[木*隸]𪴛子有此眼腦方辯得邪正宗黨且當人 

B14n0082_p0204b11║郝氏抵池陽 㕘南泉值南泉偃息而問曰近離 

B14n0082《傳燈玉英集（殘卷）》卷 5 

B14n0082_p0248a09║師曰草深多野鹿巖高獬豸𪺏稀 

B14n0082《傳燈玉英集（殘卷）》卷 6 

B14n0082_p0256a14║尚是怨家從人得堪作什麼曰冷灰灰裏一粒豆 

B14n0082_p0256b07║看君只是橕𣛟船漢終歸不是弄潮人一日大普 

B14n0082_p0265b12║捐捐於水中飼鱗甲之類念已將行偶二禪者接 

B14n0082《傳燈玉英集（殘卷）》卷 7 

B14n0082_p0279b12║惣是戰爭[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾得却因歌舞破除休問直截 

B14n0082_p0286a05║州牧曰旃[方*亶] 林中必無雜樹唯師一院特奏免 

B14n0082_p0290a02║相肯重灰灰裏貌全真 

B14n0082《傳燈玉英集（殘卷）》卷 8 

B14n0082_p0296a04║萬回法雲公者[乎*(虎-儿+几)] 州閿鄉人也姓張氏唐貞

觀 

B14n0082_p0296a15║柔䎡制贈司徒[乎*(虎-儿+几)] 國公喪事官給窆于京西

香 

B14n0087《合訂天台三聖二和詩集》卷 1 



B14n0087_p0738b07║留畱搖落後。意在發生前。流水杳然去。桃花笑碧天。

（石） 

B14n0087_p0741a15║雲容我懶嬾。破衲豈入憐。嘯傲孤峰頂青燈影獨眠。

（石） 

B14n0087_p0741b18║醉莫言歸。留畱連日未央。兒家寢宿處。繡被滿銀牀。

（寒） 

B14n0087_p0745b10║一向寒山坐。淹留畱三十年。昨來訪親友。大半入黃

泉。漸 

B14n0087_p0746a05║水去不回。故人難再見。欲留畱五色絲。以繫孤飛燕。

（楚） 

B14n0087_p0746b02║富貴何日來。留畱將少年待。少年忽復去。惟有白髮

在。髮 

B14n0087_p0748a13║廓雲初卷。林明月正圓。不歸何所為。桂樹相留畱連。

（寒） 

B14n0087_p0762a10║昔時可可貧。今日最貧凍。作事不諧和。觸途成倥傯

偬。行 

B14n0087_p0762a12║貧士養其親。所憂飢與凍。富人多酒肉。賓客常倥傯

偬。富 

B14n0087_p0762a14║酒肉朱門臭。風霜寒士凍。金戈一鬬爭。紈絝彌倥傯

偬。財 

B14n0087_p0771a20║世亂少完璧。人情多變遷。有山難隱士。無地可留畱

仙。兵 

B14n0087_p0798a10║於原詩。參 刻成集。名和三聖詩集。然今坊刻寒山原

詩。 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 55 

B15n0088_p0003b24║宜停斷京城留寺三所觀二所其餘天下諸州各留畱 

B15n0088_p0004b11║歲月以求之非人主所宜留畱意時內侍高力士素事 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 57 

B15n0088_p0025b22║此塗未明在老何續但紛紛[怡-台+黃]横沸皆由著有之家

因 

B15n0088_p0033b07║既極生前之樂復留畱身後之名榮光艷於里閭姓字 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 58 

B15n0088_p0037c18║臣請本道定寺為三等觀為二等上寺留畱僧二十一 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 61 



B15n0088_p0065a19║廢未毀者聽存其已毀寺所有佛像許移置存留畱於 

B15n0088_p0065c11║銅像依舊存留畱但不許鑄造新像右街應制沙門文 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 63 

B15n0088_p0081a22║龍木頭都留畱等二十二族軍民千戶所達魯花赤 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 64 

B15n0088_p0093c11║獲送有司解京治以重罪容留畱者罪如之其後不造 

B15n0088_p0094b05║民種田及盧龍牧馬寺主僧擅容留畱者亦發北京為 

B15n0088_p0095a08║之其不同許拿送有司解京治以重罪容留畱者罪如 

B15n0088_p0098c19║佛屋毀除穢像使詭異之行不得瀆留畱清禁此真卓 

B15n0088_p0099b14║罪又定喇嘛班第有容留畱婦女及不呈明禮 

B15n0088_p0099c01║應照舊留畱住外其餘喇嘛班第俱令於京城外 

B15n0088_p0099c10║過三日即令起程違者留畱住家長寺廟住持及 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 65 

B15n0088_p0101c21║此處起塔及僧伽藍并留畱鎮守種種供養可有七百 

B15n0088_p0103c08║初元年徙長安銅狄重不可致或言金狄泣因留畱霸 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 68 

B15n0088_p0138b24║來深見勸譬甚有懇誠因留畱三宿相為說鍊形澄神 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 69 

B15n0088_p0144c01║易逝將燭昏霾於慧炬拯淪溺於法橋扇靈萼之留畱 

B15n0088_p0145b04║澡身浴德晦迹埋名將安寶地誰留畱化城道塲曠謐 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 70 

B15n0088_p0153a26║關外之傷周南起留畱滯之恨第十三日始侍法筵所 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 73 

B15n0088_p0181a19║慨自一生夙乏惠識託崇[泳-永+局] 人庶藉冥力思轉毫

功 

B15n0088_p0182a26║器月希留畱影心灰庶方撲視愛同採蜂遊善如原菽 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 74 



B15n0088_p0189b22║曹植精通書藝邯鄲淳稱為天人每讀佛經輒留畱連 

B15n0088_p0191b11║禹步執持刀索云斥佛還故國不得留畱中夏為民害 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 75 

B15n0088_p0204c06║著潛書力於排佛明教嵩公攜輔教編謁之覯方留畱 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 77 

B15n0088_p0227b19║相言必成佛道以何方便使太子留畱令無道意有一 

B15n0088_p0229b15║憂失蓋於是諸天言太子當去恐作稽留畱召烏蘇慢 

B15n0088_p0229b22║為車匿而說偈言今我不樂世車匿莫稽留畱使我本 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 79 

B15n0088_p0255c01║葉乃告阿難言我今年不久留畱今將正法付囑於汝 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 80 

B15n0088_p0257c13║漸漸到摩突羅國於優留畱曼茶山跏趺坐時此山有 

B15n0088_p0257c15║是念言若不惱觸此龍龍終不起即作神變動優留畱 

B15n0088_p0259c24║葉茂盛語阿難曰此林地名優留畱茶吾滅度後一百 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 82 

B15n0088_p0285a16║護一無所損尋有制興修功未竟會太宗即位留畱心 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 84 

B15n0088_p0298c26║寶彌留畱堅佛放天威香感佛金樹華不散帝幢佛見 

B15n0088_p0299a13║彌留畱佛辯才輪尊佛普照明深覺慧聲佛最尊勝眾 

B15n0088_p0302b25║佛彌留畱燈王佛人王佛稱聲佛普慧雲吼佛日光明 

B15n0088_p0302c17║邊光佛無量焰彌留畱佛一切善心佛普無邊彌樓威 

B15n0088_p0303a25║讚歎光明自在佛六十寶作佛東方阿閦佛彌留畱幢 

B15n0088_p0304c11║寶佛不害法王佛法界莊嚴一勝光明佛大海彌留畱 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 85 

B15n0088_p0306c03║尼寶鷄兜佛海彌留畱法光明佛自在龍天佛善天照 

B15n0088_p0306c19║佛光明照人悅佛彌留畱嶽才光佛光中日佛大龍佛 

B15n0088_p0308c15║寶成就勝功德佛憂波留畱闍辟支佛勝成就功德佛 

B15n0088_p0309a07║彌留畱山積佛作無邊功德佛無畏愛佛行起得名自 



B15n0088_p0309b23║鼓雲聲佛那羅延自在藏彌留畱勝佛法光明清淨開 

B15n0088_p0309c13║大力彌留畱藏佛智稱王佛善寂靜心佛見驚怖佛多 

B15n0088_p0310b01║聲佛過潮佛護根佛光明世界自在彌留畱佛清淨輪 

B15n0088_p0310c02║光佛寶光照妙彌留畱佛香勝信天佛無邊上首山幢 

B15n0088_p0310c06║生佛世間可敬心功德佛因意香彌留畱佛散華莊嚴 

B15n0088_p0310c15║留畱劫佛山吼自在王佛虛空輪清淨王佛普光明勝 

B15n0088_p0311a06║自在彌留畱寂自在佛得施起名佛寂靜月聲王佛功 

B15n0088_p0311c22║佛大通光佛勝王佛最上威佛甘露光佛大寶彌留畱 

B15n0088_p0313a09║須彌山如來無憂如來拘留畱孫如來龍上如來大明 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 86 

B15n0088_p0317b05║如來留畱油如來普照一佛土如來不舍樂精進如來 

B15n0088_p0317b20║來勝彌留畱熾盛如來淨彌留畱震力王如來調柔如來 

B15n0088_p0317b24║無邊智說如來作光明彌留畱如來婆伽婆功德如來 

B15n0088_p0317c14║御華相如來難伏幢善眼如來香彌留畱無礙音如來 

B15n0088_p0320a05║來那羅延苦行須彌留畱功德如來無尼光明如來智 

B15n0088_p0323a22║義現如來寶自在如來阿彌訶多如來寶彌留畱師子 

B15n0088_p0323a27║三昧彌留畱最上智如來無邊月如來眾生寶如來世 

B15n0088_p0323b02║日威如來大神智自在勝如來彌留畱積如來梵天者 

B15n0088_p0324a09║象如來香最勝彌留畱如來法蓮華如來大莊嚴如來 

B15n0088_p0324c19║來薩多伽拔帝如來蘇利耶胎藏如來功德善彌留畱 

B15n0088_p0325a08║毗羅軍如來普光明功德彌留畱王如來最勝威如來 

B15n0088_p0325a24║淨如來蓮華上王妙色髻如來最勝彌留畱如來智燄 

B15n0088_p0325b13║華光善證覺如來甘露彌留畱調伏地如來喜增長最 

B15n0088_p0325b19║王如來彌留畱聚王師子手如來香燄光明髻如來最 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 87 

B15n0088_p0326a23║來彌留畱主如來寶燄功德如來愛安慧如來蓮華孕 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 90 

B15n0088_p0370c23║尊未即如來之位晦玉毫之相空留畱長者之名亦猶 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 91 

B15n0088_p0373b22║讚曰法王崩于竺乾露寢二千歲矣有像設糟粕留畱 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 92 

B15n0088_p0382c27║寄死于烏牙之僧舍版留畱于是百八十年矣客有以 



B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 93 

B15n0088_p0397c26║周長孫哲而毀隋末分崩方隅守固襄陽留畱守竇盧 

B15n0088_p0398a17║城中留畱守患之夜以火箭燒之城中道俗悲悼瑞像 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 94 

B15n0088_p0407a02║之草野不得凟留畱宮禁亦永杜愚民眩惑之端功德 

B15n0088_p0407a19║第留畱心二氏之教尤信持觀音經東過泖湖至一寺 

B15n0088_p0407c10║壻張世茂接氏往居其家止攜大士偕行佛像仍留畱 

B15n0088_p0407c25║仰前瞻若俯衣紋水波骨法見其表左手舒而[袖-由+直]𫌁

右 

B15n0088_p0409b22║子居二年忽思歸妓亦不留畱大設酒樂餞之飲既闌 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 95 

B15n0088_p0412c02║留畱支大譯佛經與羅什相埒其地持十地論並為大 

B15n0088《古今圖書集成選輯》卷 103 

B15n0088_p0498c22║風篁古松含秋霜但恐天龍夜又乾闥眾[(幅-巾)*(幅-巾)]㽬

塞虛空 

B15n0088_p0500b17║失道遠憂不能得雖口誦不具足此乃本書遂留畱寫 

B15n0088_p0500c02║送梵本還至陳留畱浚儀倉垣諸寺出之凡九十篇二 
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B15n0088_p0511a19║筆後魏時菩提留畱支譯侍中崔光執筆貞觀中波羅 

B15n0088_p0514a02║華嚴梵本至其國中小乘師等皆無信受梵僧遂留畱 
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B15n0088_p0519b14║化也數歲相國鄭公絪為東都留畱守乃召衎及楊媛 

B15n0088_p0519b20║間劉闢與竇懸對事要君為證昭即留畱坐逡巡又有 
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B15n0088_p0527a08║為義兄弟汝但安坐無怖我留畱為汝護至三日賊盡 

B15n0088_p0528a05║音示現因留畱四句偈曰大智發于心于心無所尋成 

B15n0088_p0531b10║不信釋氏後因病夢遊冥府始知地獄非虛遂留畱心 

B15n0088_p0531c24║曰我死去以誦金剛力不歷冥王所竟留畱地藏王菩 

B15n0088_p0532b02║留畱寺中童子不知所之里人陳文綱親見此經字如 
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B15n0088_p0541c10║苦行通靈預知禍福世傳為聖[序-予+婪]𡡉咸安初有烏巢

殿 

B15n0088_p0541c12║即遣使至烏江迎聖[序-予+婪]𡡉問此吉凶焉在[序-予+婪]

𡡉曰修德可 

B15n0088_p0541c15║因為聖[序-予+婪]𡡉起此寺焉 
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B15n0088_p0559b11║寺距平涼府華亭縣二十里唐趙聖僧有證道歌留畱 

B15n0088_p0560a24║勝白雲庵紫峰閣[虛*頁]𩕚稱幽峻歷朝以來高僧棲息明 
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B15n0088_p0571b17║宋時累朝所賜宸翰甚眾今佛牙香尚留畱云 
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B15n0088_p0582c01║僧普明嘗留畱醋一缶囑其徒遇佛諱日以湯投之酌 

B15n0088_p0587c02║自無塵埃滇中疊疉遭兵燹此寺林木獨存信為福地 
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B15n0088_p0592a22║瓶鉢之資已罄道俗儻能微留畱善念薄獎勝緣則事 

B15n0088_p0594a23║宇東第咫武城闉聖心留畱愛閑素遷負南廓義等 

B15n0088_p0594a26║光武眷戀於南陽思所以永留畱聖迹垂之不朽令 

B15n0088_p0597a23║侔辭題翠琰字勒銀鉤賢乎樂餌過客宜留畱 

B15n0088_p0598a02║留畱榮位不能屈道成樹下光燭天上變化靡窮神通 
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B15n0088_p0606c12║形留畱天宮匠設爰有真人式宣慈主發迹江甸馳聲 

B15n0088_p0606c17║斯在我之飄寓邈矣來遊山川俯仰道義淹留畱承風 
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B15n0088_p0612a18║易之道迴軒少留畱眾生可悲菩薩亦病示滅同盡唯 

B15n0088_p0617a25║其留畱異跡而去者甚眾永州龍興寺前刺史李承晊 

B15n0088_p0619b11║中七年歸京在外六甲子所留畱書籍揃壞居半於故 
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B15n0088_p0623a07║染結念四禪戒施具修留畱心二梵瞻言紺殿鎮此名 

B15n0088_p0630b18║吳維左荊汝其陽江流漫漫淮流[泳-永+畟]溭[泳-永+畟]溭

孤山巉巉鳳 
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B15n0088_p0635a07║風窻穿石寶月牖拂霜松暗谷留畱征鳥空林徹夜鐘 

B15n0088_p0635a19║金像還山限以時務不得恣情淹留畱乙巳年十一 

B15n0088_p0635a20║月十六日更獲拜禮仍停山中宿末夜留畱連棲神 

B15n0088_p0636c08║龍形雖近剎鳥跡尚留畱書竹是蒸青外池仍點墨餘 

B15n0088_p0637c17║不遠灞陵邊安居向十年入門穿竹徑留畱客聽山泉 

B15n0088_p0638c08║留畱連南臺客想像西方內因逐溪水還觀心兩無礙 

B15n0088_p0638c25║將赴嶺外留畱題蕭寺遠公院前人 

B15n0088_p0639a01║客舟此去播遷明主意白雲何事欲相留畱 

B15n0088_p0641a02║山寺（自注云章留畱後同遊得開字）前人 
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B15n0088_p0645b19║鶴巢松影薄僧少磬聲稀青眼能留畱客疎鐘逼夜歸 

B15n0088_p0650b20║柚香六代江山金碧地斷碑留畱得管興亡 

B15n0088_p0652b12║兩袖清風緩轡遊奧王城下少淹留畱客衣半濕松花 
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B15n0088_p0661a23║出家帝不許總乃以印付留畱後自剃髮為僧以私第 

B15n0088_p0661c08║官吏行香於寺其上州望各留畱寺一所有列聖尊容 

B15n0088_p0661c22║后臨蓐留畱青蓮佛寺行宮全忠怒逼行甚急今寺中 
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B15n0088_p0663c24║真宗曰昭孝今為忌日行香地去留畱府甚遠故詩曰 

B15n0088_p0671c01║臾又與一桃語霄曰至此已淹留畱可去矣霄出廻頭 
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B15n0088_p0673a15║供具等物並留畱寺供養并施錢一千萬為寺基業至 

B15n0088_p0674a21║于闐至乾陀所有佛寺處悉皆流布至此頓盡唯留畱 

B15n0088_p0677c17║承指命然此山中多諸靈迹或石壁橫分峰留畱馬迹 

B15n0088_p0679b21║留畱影雖則傳記今無所見其側有窣堵波無憂王之 
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B15n0088_p0694c12║利置其中金瓶外重石槨周護留畱諸弗朽遇刧火而 

B15n0088_p0700a21║時政則有革彼禽類習乎能言了空相於不念留畱真 
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B15n0088_p0704c26║若旒流行四方獨此留畱帶犀微矣何足酬璧來萬里 

B15n0088_p0707b10║留畱心略為敘事故經云若能起塔供養皆獲福田此 

B15n0088_p0709b22║塔似神功造龕疑佛影留畱幸陪清漢蹕欣奉淨居遊 
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B16n0088_p0008c02║丹國作大法師於是四人不復西行仍留畱此專精道 

B16n0088_p0010b09║引衣澄曰事不得止坐未安便起邃固留畱不住所謀 
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B16n0088_p0023c27║仰者則心戰沙門有持如意致獻者不敢陳白竊留畱 

B16n0088_p0028c18║龜茲王往天竺留畱羅什住謂之曰方等深教不可思 

B16n0088_p0029a07║密異之光欲留畱王西國羅什謂光曰此凶亡之地不 

B16n0088_p0029a08║宜淹留畱中路自有福地可居光還至涼州聞苻堅已 
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B16n0088_p0033b05║反龜茲師遂留畱止行化苻堅遣呂光伐龜茲執羅什 

B16n0088_p0035b22║之寒心其神色自若王奇其志氣遂留畱供養之讖明 

B16n0088_p0035c16║數未定還外國究尋值其母亡遂留畱歲餘後於于闐 
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B16n0088_p0043b18║上同也至元嘉三年九月辭諧入東留畱一萬錢物寄 

B16n0088_p0049a19║高祖旍斾東歸留畱子桂陽公義真鎮關中臨別謂導 

B16n0088_p0049a20║曰兒年小留畱鎮願法師時能顧懷義真後為西虜勃 
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B16n0088_p0054c22║矣王惕然驚覺既而君臣固留畱莫之能止遂渡流沙 

B16n0088_p0055c27║事訖辭還本國眾咸祈止莫之能留畱元嘉十九年隨 
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B16n0088_p0060b18║有憑也悅即敦留畱遂不果行悅還都具向宋孝武述 

B16n0088_p0061c26║儔留畱連每歎曰安汰吐珠玉於前斌亮振金聲於後 

B16n0088_p0065a17║雅志確然曾無悔念乃答曰微軀賤命何足止留畱天 
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B16n0088_p0073a13║陳留畱阮晦聞而奇之因為剪徑開山造立房室悟不 
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B16n0088_p0078b19║可登此後顯達逆節留畱齊之鎮州及敗齊之叛入廬 

B16n0088_p0078c22║吳慶慶即啟聞上歎曰大師不復留畱矣燭者將以後 

B16n0088_p0080b22║由備辦隱士陳留畱阮孝緒為著墓誌弟子智學惠慶 

B16n0088_p0081a11║則皇太子留畱情內外選請十僧入于元圃經於兩夏 

B16n0088_p0082a25║談執二麈尾其一寶裝其一者素留畱素者與藏先有 

B16n0088_p0084a08║散營福業身沒之後房無留畱財以天監八年十月四 

B16n0088_p0085a22║故留畱心釋典以八部般若為心良田是諸佛由生又 
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B16n0088_p0087b02║欣敞並善經論法問兼精律部[韶-日+口] 護以毗曇著名 

B16n0088_p0091a26║未曾不留畱心諦視遇客讀釋道安傳云聞安少孤為 

B16n0088_p0091b16║別麈尾輭几徹以遺命所留畱憑撫以盡其壽天監之 
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B16n0088_p0098a25║觀亟留畱幽谷動踰宵景方尋碩步加復蔬食敝衣華 

B16n0088_p0098b15║曰甚賤初不謂是人也誌曰既為人所賤何為久留畱 

B16n0088_p0100a05║故留畱兒女法寵法師絕塵如棄唾若斯之志大矣遠 

B16n0088_p0101b20║倉人多捨田以給之普通中建來山寺留畱鐵魚磬而 

B16n0088_p0101c07║尚留畱在昌安即會稽隆安院也 

B16n0088_p0102a27║伺衛防遏躬自稽顙致留畱三日方紓本情因爾迎還 

B16n0088_p0102c11║遠肅以梁武大同年辭齊南度既達彼國仍被留畱住 

B16n0088_p0103a19║待我決不可久留畱也時四側花木方當秀實欻然枯 

B16n0088_p0103b03║到織成彌勒像及九乳鐘留畱鎮之須臾不見大士道 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 136 

B16n0088_p0109c06║揚法利俄將翼從凌虛而沒留畱香在室經日不消故 

B16n0088_p0110b07║油鉢有沙門道林請留畱鄉土乃夢韶舌相廣長而欲 

B16n0088_p0110b08║將斷既寤深惟留畱戀斯成墜失愧悔前請便勸出都 

B16n0088_p0110c01║頗測靜歎精利事等夙成共諸前學頻請重講留畱意 
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B16n0088_p0113b19║有識多宗之劉裕滅姚泓留畱子義真鎮長安義真及 

B16n0088_p0113c02║內至真君六年制城內不得留畱瘞乃葬於南郊之外 

B16n0088_p0119b04║天竺沙門菩提留畱支見而禮之號為東土菩薩嘗讀 

B16n0088_p0119c02║留畱支苦諫乃止配徒馬邑最學優程譽繼乎魏史藉 

B16n0088_p0120b20║僧亦不留畱但言我同學行去汝若值者大有開悟恨 

B16n0088_p0121b08║菩提留畱支初翻十地在紫極殿勒那摩提在太極殿 

B16n0088_p0121b12║問便詣留畱支訪所深極乃授十地曲教三冬隨聞出 
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B16n0088_p0124a04║以相遺當留畱一泉與汝既無陟降辛苦努力勤修道 

B16n0088_p0124b25║何容更煩通固留畱之作衣遺已臨別執通手誡曰修 

B16n0088_p0125a11║重不蒙留畱住執僧手別西行百步廻望猶見門闕儼 

B16n0088_p0126b01║便願生蓮華佛國曉夕勤到誓不久留畱身無疹瘵便 

B16n0088_p0127a18║惡喜怒不形洗穢奉禁終始如一而留畱意華嚴為來 

B16n0088_p0129a20║海膠州刺史杜弼並齊朝懿戚重臣留畱情敬奉僕射 
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B16n0088_p0133b01║留畱藹決裂愛縛情分若石遂獨往瓦棺寺依和禪師 

B16n0088_p0137b11║若留畱以一心有施主王撰懼曰我若放火便燒聖人 

B16n0088_p0139b23║留畱難初至虛空藏品於義不達閉目思之不覺身上 

B16n0088_p0140b24║七行禪誦為心周給成務而慈悲誘接偏所留畱心因 
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B16n0088_p0143c25║民嚮信傾竭珍財廣興寺塔既虛引費不足以留畱凡 

B16n0088_p0145b07║之外片無留畱惜嘗製地持疏訖夢登須彌山頂四顧 

B16n0088_p0145c22║以行法並留畱京輦方禪師處即還東川不悉終所今 

B16n0088_p0147a21║傘蓋山上露坐有同寺全律師臨永屍曰願留畱神相 

B16n0088_p0148b25║深不可留畱也仍於禹穴屢動法輪特進杜稜請歸光 

B16n0088_p0150a23║即募覓常被固送行次莎柵逃賊留畱曰往必被戮可 
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B16n0088_p0151c12║志休強說導無倦屯負留畱難更歷四年有隋御寓重 
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B16n0088_p0166b25║涅槃攝論是所留畱神稠會勝集每預登踐身相孤拔 
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B16n0088_p0170a10║食少差虛嗽食留畱一分以資飛走沈泳之屬故慈善 

B16n0088_p0170a26║此眾僧欲往內華寺可以閑放眾固留畱不許至三年 

B16n0088_p0170b23║引太元經云又於元象偏所留畱心曾不寢臥夜便露 

B16n0088_p0170c21║病得差病者令女齎裙以施女遂留畱衣送值琳遙見 

B16n0088_p0173c09║命坐賜絹一百二十段用充六物不留畱寸尺悉造經 

B16n0088_p0176a06║皇十九年正月忽抱氣疾便覺彌留畱至三月望日午 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 144 

B16n0088_p0178a25║射高熲等意存統重又表請留畱帝即下敕令且住此 

B16n0088_p0179a18║使弘法之時方聽女眾入寺並後入先出直往無留畱 

B16n0088_p0181b02║卷皆風骨雅趣師者眾焉煬帝初臨以莊留畱連夙顧 

B16n0088_p0181b26║按續高僧傳僧粲姓孫氏汴州陳留畱人也幼年尚道 

B16n0088_p0183a06║七十有八光祿大夫彭城道留畱守順政公董純與部 
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B16n0088_p0191c14║剃髮留畱鬢頭戴紗帽纓其咽頷用為常軌有事判約 

B16n0088_p0193c15║長辭柰苑遽掩松門兼以情切緒言見存遺旨迹留畱 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 146 

B16n0088_p0198c01║若至食時留畱母樹下入村乞食用以充繼其筆絕大 

B16n0088_p0202a19║即蕩門衣鉢隨身唯留畱牀席實輕清之丈夫也陳祚 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 147 

B16n0088_p0207b12║研精定道毅博通經術丘索草隸靡不留畱心周氏廢 

B16n0088_p0207b26║已往我豈獨留畱俄而遘疾遺語同瘞即以其月十四 

B16n0088_p0207c05║表陳代並出此鄉慧早厭身城父母留畱礙逼納妻室 

B16n0088_p0207c16║因登遊觀又為留畱連夏坐栖之又陳禪道至秋擇地 

B16n0088_p0209b05║后引進入宮從受正法稟其歸戒遂留畱宮宿端曰出 

B16n0088_p0210b10║成人齠齓之初橫經就業故於六經三史皆所留畱心 
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B16n0088_p0214a16║岸而道俗邀留畱不許東騖楷性虛靜更於城北三里 

B16n0088_p0217c10║天日之下乞暫留畱賜見教誨恭曰非恭所能諸佛力 

B16n0088_p0219a04║人覩欽始變之時乃停留畱伺察意更觀其復人形也 

B16n0088_p0219b07║升壇松直凌空玉堅絕汙凡百講肆靡不留畱神晚歲 
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B16n0088_p0221a23║經笥道映雄伯負袠淹留畱專功一紀究盡端涯更同 

B16n0088_p0222a20║何短彭祖何修嗚呼余子有逝無留畱永為法種長依 

B16n0088_p0222c24║從旨往取檉柏之樹唯嶮而生並皆取得一無留畱難 

B16n0088_p0223c11║侵百姓情駭都督弘農公劉護啟留畱滿住用鎮眾心 

B16n0088_p0224c10║鉢彌所留畱思洎拯師厭世沐道天台承習定綱罔有 

B16n0088_p0224c22║滅度親承遺旨乃奉留畱書并諸信物哀泣跪授晉王 

B16n0088_p0226a02║燈璪即滅五留畱一行道坐禪誦經坦然無懼於三七 
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B16n0088_p0231a20║之銛利宰輔冠蓋傾仰德音留畱連言晤寫送無絕顯 

B16n0088_p0233a17║者聲名大德也留畱講十地經於凉燠雖復聽徒欣泰 
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B16n0088_p0238b11║命徒屬誡以清言並令出戶唯留畱一侍告曰夫識神 

B16n0088_p0240c01║淹留畱年登不惑方果前願既出家後隨方問津雖多 

B16n0088_p0243c25║道長去留畱無日明當別矣乃敕出身資為僧設食與 

B16n0088_p0245a21║勤見其羸弱恐法事稽留畱為告外眾令辦厚供暠怪 
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B16n0088_p0248b18║有所昧又往山東彼岸諸師競留畱對講地持十地名 

B16n0088_p0249b20║而舉初鳳之往西山便留畱遺疏述其遠度累以餘緣 

B16n0088_p0250b09║分之二並使周綂文旨字去意留畱兼著十八部論疏 

B16n0088_p0250c08║遘疾彌留畱諸治無效春坊中使相望於路遂卒於住 

B16n0088_p0251b11║宿植德本情厭俗塵父母留畱戀抑奪不許開皇十一 

B16n0088_p0252b15║也留畱誦淨名七日便度自是廣訊經誥訪無遠近遂 

B16n0088_p0255b01║並學窮稽古架業重霄飲德欽風留畱連信宿詳議法 
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B16n0088_p0264a11║惟留畱一驢負經而已路次潼關流僧寶暹者高解碩 
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B16n0088_p0265b12║葉護君臣留畱戀不許王即奏聞下敕徵入乃與高平 

B16n0088_p0267a25║應變接敘神悅而歸或筆賦緣情觸興斯舉留畱連旬 

B16n0088_p0269a21║眾命曰超之神府得忍人也及遊衡嶺復與同途留畱 



B16n0088_p0269a24║不羣特留畱供養而恭慎凝攝不顧世華及勇廢免一 

B16n0088_p0271a10║留畱礙乃於父前以身四布七日不起恐其命絕方從 
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B16n0088_p0273c27║見奘苦辛備言意故合宮下淚驚異希有延留畱夏坐 

B16n0088_p0274a02║乃為講仁王等經及諸機教道俗係戀並願長留畱奘 

B16n0088_p0279c25║洛陽奘乃留畱諸經像送弘福寺京邑僧眾競列幢帳 
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B16n0088_p0283c11║藏顯法師者稽留畱日夕諮請經久許之乃問融所學 

B16n0088_p0285b04║家志樂佛法欲罷不能忽逢山水淹留畱忘返斯因宿 

B16n0088_p0286a27║望見一城及過江至江陰縣道俗留畱連於縣東南山 

B16n0088_p0286b02║亭百姓留畱之有小孤山出地百仞四面無草木於前 

B16n0088_p0287a25║受之任得甘苦隨便進噉皆留畱子實恐傷種相由知 
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B16n0088_p0292b13║積神素道傑等晉川英彥素與周旋留畱連累載屬隋 

B16n0088_p0294c18║陳州逢敕簡僧唯留畱耆宿導以德聲久被遂應斯舉 

B16n0088_p0297c06║陷身無地素乃舒顏曰僧等且還留畱向對僧擬論機 

B16n0088_p0299b23║一寺留畱三十僧餘者從俗上以洛陽大集名望者多 
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B16n0088_p0309a11║又留畱一影令運慈屬允所謂道德之感動也嘗有信 
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B16n0088_p0312b22║無緣乃行抵晉陵見國祥寺荒廢乃留畱衣於殿梁而 

B16n0088_p0313a17║留畱心於此其年三月有尼遊五臺山迴因見伽於塔 

B16n0088_p0314c18║皆不留畱意詰旦僧徧搜索而兦有客見殿隅畫一梵 

B16n0088_p0315a09║難知陸捨錢數萬備香火之資却留畱旬日供養方去 

B16n0088_p0315c05║國淪兦骨肉播遷豈非天乎吾自此且留畱晉昌氐羌 

B16n0088_p0321a19║弟子皆留畱而守之 

B16n0088_p0321b23║州府人苦留畱終於大悲寺南遷塔焉則十三年四月 
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B16n0088_p0323b13║願相君嚴為警備遂留畱安宿是夜休璟坐於堂之前 

B16n0088_p0327b24║失先是武宗廢教成都止留畱大慈一寺淨眾例從除 
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B16n0088_p0339b22║訖䞋絹三十匹經留畱在內波利垂泣奏曰委棄身命 

B16n0088_p0339b23║志在利人請帝流行是所望也帝愍其專切遂留畱所 
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B16n0088_p0354b21║留畱在內中之故令門弟子齎之重進後於上都城東 

B16n0088_p0359c15║按宋高僧傳惠秀俗姓李氏今東京陳留畱人也出離 

B16n0088_p0359c21║明燈可留畱亦令滅之因說火灾難測不可不備嘗云 

B16n0088_p0359c25║又元宗在潞邸時曾與諸王俱詣問法從容留畱施一 

B16n0088_p0360b20║按宋高僧傳無著永嘉人也識度寬明秉操貞確留畱 

B16n0088_p0361b18║千狀川素居此寺與地俱靈留畱影供養如事靈祠焉 

B16n0088_p0361c09║遂留畱連為置酒肉夜宴與之飲唱乃假襦袴巾櫛三 

B16n0088_p0361c21║忽不欲住乃閉關留畱之喜即入壁縫中及牽之漸入 

B16n0088_p0362a02║決了疑貳復振錫他行見紫金山悅可自心留畱行禪 

B16n0088_p0362a22║酷有道心留畱是僧供施震禮奉其僧聽其談道頗覺 
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B16n0088_p0366a19║吾則無以為諭行矣自愛去留畱有時他日位處廟堂 

B16n0088_p0366b22║京累降璽書末塗尤於大乘頓教留畱心永泰二年賊 

B16n0088_p0369b22║按宋高僧傳神暄俗姓留畱建陽人也幼而沈靜非問 
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B16n0088_p0386a18║棲梵宇當圓戒檢正護浮囊匪定常師留畱神律府講 

B16n0088_p0388a10║至良佐漢侯於留畱魏晉已還衣冠繼代曾祖恆隋太 
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B16n0088_p0395b23║至葉縣道俗所留畱往隋州開元寺示滅年八十一則 

B16n0088_p0400a11║也遂留畱為童侍焉十七落髮來謁芙蓉山恆照大師 
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B16n0088_p0403a20║俗求真而於三學各所留畱心唯律藏也最為精敏大 

B16n0088_p0408c22║亡所在因留畱政內道塲中累辭入山宣住聖壽寺至 
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B16n0088_p0418c02║按宋高僧傳崇惠姓章氏杭州人也穉秫秫之年見乎 

B16n0088_p0419a01║狎諠譁邈矣出塵故難留畱滯年二十八若瘦鴈之出 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 170 

B16n0088_p0422c20║中隨例停留畱唯誠志不動搖及大中再崇釋氏選定 

B16n0088_p0424b07║為衛護狀迨終闍維留畱骨一片大如琵琶槽僧眾構 

B16n0088_p0425a05║留畱居雪竇焉蔚然盛化天祐二年七月示疾越九日 

B16n0088_p0427a11║吳刺史楊公苦留畱却遊天台山國清寺挂錫乾寧元 

B16n0088_p0427b22║得心於曹溪耳既決所疑能留畱一宿號曰一宿覺猶 

B16n0088_p0429a21║師意其法器乃發擿之譍對辯結答出問表因留畱執 

B16n0088_p0430b11║啟父求出俗固不阻留畱披剃登具探賾三乘如指掌 

B16n0088_p0431b07║辭檢理詣折彼慢幢論頓也不留畱朕迹語漸也反常 
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B16n0088_p0437a04║留畱居輦下三年終於京寺云 

B16n0088_p0438b13║後漢書知浮圖之說由是於釋教留畱神乃無仕進之 
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B16n0088_p0441b10║相繼矣至龍德三年癸未歲八月遘疾彌留畱九月十 

B16n0088_p0444b01║遊縱觀山水或躡屩而至歷覽市朝意住則留畱興盡 
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B16n0088_p0450b06║即位入洛進方物因留畱京邸同光末會明宗將入兵 

B16n0088_p0451a03║界回興元連帥王公禮重留畱之後還故鄉已黍離矣 

B16n0088_p0451a04║留畱守王公營永安禪院以居之以開運丙午歲冬鳴 

B16n0088_p0452c03║徧略留畱心後唐之季兵革相尋自此駕已東巡薄遊 

B16n0088_p0453a14║坐留畱累門人方畢而絕享齡七十有八遺骸不散如 

B16n0088_p0454b06║乎俊公與會胥德留畱入法席四年秋有寶積坊羅漢 

B16n0088_p0454b22║日夜驅荷入大小留畱二山中謂行人鄉叟曰要造宮 

B16n0088_p0457c22║利紅色在懸鐘之外蠢[瞷-日+壬]瞤而行潛悲喜交集又光

文 

B16n0088_p0460a14║散緘攜手出廟及暝而去至春試罷緘來處厚家留畱 
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B16n0088_p0463c03║還趙路出陳留畱抵今東京屬乎梁少保隴西公資即 

B16n0088_p0463c10║丙寅三月示身有疾彌留畱弟子求醫奉藥瞑目噤唇 

B16n0088_p0464a07║按宋高僧傳常覺姓李氏陳留畱人也肇為鞠子氣調 

B16n0088_p0464a11║納解脫木叉厥後修身踐言雖三藏俱留畱於意表而 



B16n0088_p0464a23║化導之力也嘻大火之下陳留畱古封周秦已來戰伐 

B16n0088_p0465c03║舉禪要而散明日告眾曰有故暫出諸賢不宜留畱難 

B16n0088_p0466a21║州董戎北返留畱酋長麻答耶律解里守於下京即常 

B16n0088_p0466b19║為留畱後請入府署因作肉䭔子百數唯一是素者盤 
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B16n0088_p0475b05║人要知師曰罪過問乾坤休著意宇宙不留畱心學人 

B16n0088_p0475b06║秖恁麼師又作麼生師曰峴山亭起霧灘峻不留畱船 
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B16n0088_p0478b06║髮受具杖策遊方所至少留畱隨機叩發歷叅知識七 

B16n0088_p0479c20║圓笠方袍釋于身竹杖拄歸山裏寺篆書留畱與世間 

B16n0088_p0480b04║燒身為約楊大年慕其道三以書留畱之云億聞我師 

B16n0088_p0480b11║載懷景重竊欲勸留畱誠以天台大教之宗師海國羣 
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B16n0088_p0488a04║款清話否師諾之翼日遣使邀師留畱一偈而返曰昨 

B16n0088_p0493a12║告辭官人確留畱愈加敬禮每使侍妾饋食一日見官 

B16n0088_p0493c14║曰無露柱一年也不少禪曰夜半放烏鷄師留畱北禪 
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B16n0088_p0498a02║無纖芥可留畱猶是交爭底法作麼生是不交爭底法 

B16n0088_p0503c04║不善來風盡道不留畱朕迹殊不知桃華浪裏正好張 

B16n0088_p0505c03║留畱止十年因讀華嚴論有省後遊廬山道價日起由 
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B16n0088_p0508a21║慶留畱之以供麥磑及慶餘示寂頃牛死磑崩一邑驚 

B16n0088_p0509c15║能答遂留畱玉帶師却贈以雲山衲衣士乃作偈曰百 

B16n0088_p0510c27║遮留畱又以淨慈堅請移文諭道俗曰借師三年為此 
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B16n0088_p0516c23║問法眼下事曰留畱與和尚師曰巡人犯夜問如何是 

B16n0088_p0518b25║日倒騎鐵馬逆上須彌踏破虛空不留畱朕跡乃歸方 

B16n0088_p0519b08║蹤跡不留畱應時消散當爾時諸大菩薩聲聞羅漢及 

B16n0088_p0520c24║朝廷以資福為神霄宮因棄往蔣山留畱西庵陳請益 
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B16n0088_p0526a10║諸方老宿臨終必留畱偈辭世世可辭耶且將安往乃 

B16n0088_p0526b22║留畱講聚有年而南下首叅永安恩禪師於臨濟三頓 

B16n0088_p0527b11║口廨院留畱遺誡蛻然示寂門弟子奉全身歸烟霧四 

B16n0088_p0527b15║唯他不唧留畱別處著閑房叢林難講究邡水潭虵出 

B16n0088_p0528b27║紹隆吾宗必子數輩矣因留畱躬耕湖上累年智證成 

B16n0088_p0531a08║元冬曳杖造龍安人莫之留畱明年六月晦問侍僧曰 

B16n0088_p0531b26║趺坐如生道俗爭往迎歸留畱五日闍維舍利大如菽 

B16n0088_p0532c08║潭大笑于是名聞四馳學者宗仰後歸桑梓留畱天童 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 182 

B16n0088_p0534a25║五片閑雲道人活計秪如此留畱與人間作見聞有志 

B16n0088_p0534b25║未越境為范丞相挽留畱奏居浮山久之出其古衲并 

B16n0088_p0539c22║之即其地營庵居留畱事之至紹興乙卯四月八日忽 

B16n0088_p0541a06║翻露布突出機先鴉飛不度安坐而逝留畱七日顏色 

B16n0088_p0541b10║瞑目矣龕留畱十四日顏面如生 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 183 

B16n0088_p0545b25║空花六十七年白鳥煙沒秋水連天擲筆而逝龕留畱 

B16n0088_p0545c06║事今時人為甚麼却造次丹山無彩鳳寶殿不留畱冠 

B16n0088_p0547a16║中間事作麼生師曰草繩自縛漢曰毗婆尸佛早留畱 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 184 

B16n0088_p0553b04║水澆蔬五老前師住靈隱日孝宗皇帝嘗詔問道留畱 

B16n0088_p0555b27║打他安曰和尚也須喫一頓果[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

佛眼吐舌眼曰未 

B16n0088_p0559b12║落處麼又擊云毘婆尸佛早留畱心直至如今不得妙 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 185 

B16n0088_p0562b15║雞鳴時九字如期遷化奉蛻質返寺之法堂留畱七日 

B16n0088_p0566b12║室睦無際派追隨甚久參淅浙翁於天童針芥雖投自 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 186 

B16n0088_p0572b22║留畱典法務淳祐初制府趙信庵以金陵半山請出世 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 187 



B16n0088_p0582a20║及癡絕至猶留畱從之然終疑礙無入聞天目居太白 

B16n0088_p0583c04║滅茶毗舍利甚夥其門人留畱其靈骨貯以髹函奉藏 

B16n0088_p0585a01║宮殿深上堂達磨不來東土官路少人行二祖不住往 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 188 

B16n0088_p0593a16║歡公為別留畱書凡與交游之善者囑其徒以兩朝賜 

B16n0088_p0597a04║為開剎一日沐浴更衣留畱偈端坐而逝二日光相遶 

B16n0088_p0597b22║按繼燈錄湖州弁山白蓮寺懶懶雲智安禪師嘉興沈 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 189 

B16n0088_p0601c01║稱旨留畱三年賜還智門庵於寺東扁曰海印為終焉 

B16n0088_p0602c02║谷寺御製詩十三首賜之年六十五示疾留畱偈而化 

B16n0088_p0603a14║當以荷法自期勵精進行可也言畢而瞑侍者請留畱 

B16n0088_p0607c25║六朝遺迹書記於文皇潛邸之寺七年兵起留畱滯蘇 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 190 

B16n0088_p0617a09║遂化留畱肉身於寶臺山如滇之金光紫谿黔之太平 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 191 

B16n0088_p0624b19║佳引官留畱京復寓書招昺至天界昺但云此皮囊何 

B16n0088_p0625b24║本以十月行因修懺事展留畱一月旦日酉時予逝矣 

B16n0088_p0629b07║少與雪浪留畱心詞翰晚而伸紙信筆都無思議一一 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 192 

B16n0088_p0639b18║夏姓家留畱齋空言今日汝家當有難可亟移夏從之 

B16n0088_p0639b19║傍晚火焚其廬因留畱寓行堪輿術為主人擇地居半 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 194 

B16n0088_p0660b12║移向渾河波裏赤骨律秖待水流石出眾環跪乞留畱 

B16n0088_p0660b27║世祖章皇帝嚮師名徵召至京前席問道留畱住齋宮萬 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 195 

B16n0088_p0669a19║去心留畱身移意往富有者得如此貧苦者永無因近 

B16n0088_p0669b22║一生乃知斷絃可續情去難留畱或若火裏生花可稱 



B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 196 

B16n0088_p0678c10║分身乃至鷲山迦文留畱影眉毫散彩指端震室豈非 

B16n0088_p0679b20║師智者早證正覺具如臨終證現以生安養頃來留畱 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 197 

B16n0088_p0682b18║而少留畱亦能捭闔形神度越茲數則衡嶽思海之列 

B16n0088_p0686c23║於大縣項生退於什宮不可不廉留畱侯先期而黃石 

B16n0088_p0688b18║髮承足諸天奉鉢智火遽燃獨留畱緇褐月苦淮甸風 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 198 

B16n0088_p0696b18║山之言我則無以為諭行矣自愛去留畱有時空王教 

B16n0088_p0696c02║體溫然余遭大師留畱駐於世而不覩大師寂滅之日 

B16n0088_p0697a21║蔽八士辭巾緣徂物謝跡留畱事往百億神遊恆沙化 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 199 

B16n0088_p0703b16║雪手補寒衣入舊山獨向青溪依樹下空留畱白日在 

B16n0088_p0706a23║寂然空佇立往往報疎鐘高館誰留畱客東南二室峰 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 201 

B16n0088_p0728b26║求去武曰吾已留畱師行又日晚但宿無苦也武室中 

B16n0088_p0729b15║使王彥超不留畱復入洛枕長壽寺大佛殿西南角柱 

B16n0088_p0729b19║一見奇之留畱募府未幾太尉為天子是謂周世宗帝 

B16n0088_p0729b24║也從容問彥超曰卿當日不留畱我何也彥超曰涔蹄 

B16n0088_p0729b25║之木不足以澤神龍帝若為臣留畱則安有今日帝益 

B16n0088_p0731a18║頂解衣帶白藥傳之留畱杖為質約至寺將遺千錢削 

B16n0088_p0731c14║之人也溷跡於此不幸為此子聰識不可復留畱矣於 

B16n0088_p0732a02║留畱常插花滿頭佯狂縣中自稱戴花和尚言人休咎 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 202 

B16n0088_p0734b14║藏念西湖之久別亦是偶然為東坡而少留畱無不可 

B16n0088_p0742b24║留畱守呂元膺乃出兵圍之賊突圍而出入嵩嶽山棚 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 204 

B16n0088_p0757b06║輕之不復拘留畱稱與文姜復還本寺稱年九十三無 

B16n0088_p0758c05║受未及委悉忽忽辭去遣人追留畱出門便失以此甖 



B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 205 

B16n0088_p0759c21║俗禁阻留畱滯嶺南三十餘載流風所漸獷俗移心捨 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 206 

B16n0088_p0770b15║留畱步送吾上山茶毘翼日午時喚眾稱彌勒如來名 

B16n0088_p0771a07║却仍青春一花一竹如有意不語不笑能留畱人黃鸝 

B16n0088_p0771a17║盡出花鈿與四鄰雲鬟剪落向殘春暫驚風燭難留畱 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 207 

B16n0088_p0781b10║留畱後供夜宿竈前取蒿一束半以藉背半以坐之明 

B16n0088_p0781c18║居士於言下頓領元旨乃留畱駐叅承二載居士一日 

B16n0088_p0783c17║曰黃葉即去青葉即留畱居士曰不落黃葉又怎生松 

B16n0088_p0783c20║黃不留畱處就中難道松山曰也解恁麼去居士珍重 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 208 

B16n0088_p0787c04║留畱神空宗聞公化與慈明問答嘉嘆久之慈明哭之 

B16n0088_p0787c26║留畱心釋典禪觀之學所著括蒼武夷等集共一百九 

B16n0088_p0788a01║按佛祖綂紀億留畱心禪觀自屬疾即屏葷茹臨終之 

B16n0088_p0789a18║答得當如所請若擬議即留畱所繫玉帶軾許之置玉 

B16n0088_p0789c18║言及歸錄之不遺一字越二年因病留畱蔣山與勇禪 

B16n0088_p0790a09║熟讀此經然後著無佛論公悚然繇是深信佛乘留畱 

B16n0088_p0791a15║美哉斯論夫豈易聞乎於是以師禮留畱居碧巖初泐 

B16n0088_p0793b11║過五十宜當留畱意勿復因循此與日用事百不相妨 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 209 

B16n0088_p0795a22║膝蛻然而化漕使請曰安撫去住如此自由何不留畱 

B16n0088_p0796c14║九年二月八日忽留畱偈曰六十年來住世間隨流來 

B16n0088_p0801a04║某月日汝已得子所挾物慎勿留畱此作祟通誓死不 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 210 

B16n0088_p0806a08║子及孫固留畱許之至臘月朔示疾不食家人倉皇治 

B16n0088_p0809b12║遣弟子弗如檀送至陳留畱倉垣水南寺時河南居士 

B16n0088_p0810c16║一曰形死性不滅迥始悟自是留畱意禪觀嘗曰予觀 

B16n0088_p0810c21║為宋朝人物第一守吳日慧覺來謁留畱數日淹於言 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 211 



B16n0088_p0813a23║靜而慧苟留畱心宗門何患不成此道轍因叅禪全無 

B16n0088_p0814b25║亦請陞座公拈香曰法鼓既鳴寶香初爇楊岐頂[額-各+(心/

冉)]𩕋 

B16n0088_p0815a25║某祗欲死去時如何佛燈曰好個封皮且留畱著使用 

B16n0088_p0816a14║時如何顏曰聞聲見色只如常栻豁然有省乃留畱偈 

B16n0088_p0816c15║篦便打公無對遂留畱咨叅一日大慧謂曰不須呈伎 

B16n0088_p0817c09║龍圖王蕭居士字觀復留畱昭覺日聞開靜板聲有省 

B16n0088_p0818b11║有三元火中留畱得一莖草依就光明爍大千 

B16n0088_p0819c15║此二事與東坡解衣留畱鎮山門同一風流也 

B16n0088《古今圖書集成選輯》卷 212 

B16n0088_p0827c09║程氏遺留畱簪珥盡買放生以薦父母冥福其子邁在 

B17n0089《太平廣記選輯（卷八十七～一三四）》

卷 88 

B17n0089_p0014a07║我當有所過。未便得發。至合口橋。可留畱見待。使如

言馳去。未至合口。而麻襦已在橋上。考其行 

B17n0089《太平廣記選輯（卷八十七～一三四）》

卷 89 

B17n0089_p0021a04║地。不宜淹留畱。推遷揆數。應速言歸。中路必有福土

可居。光從之。至涼州。聞苻堅已為姚萇所害。 

B17n0089_p0023a11║者。了不營視。朗等惻然興念。留畱為煮粥。掃除浣

濯。至六日。病者稍困。注痢如泉。朗等共料理 

B17n0089_p0023a15║宿學業淺。此世未得願也。謂朗伴云。惠若植根深。當

現世得願。因而留畱之。法朗後還山中。為大法 

B17n0089_p0024a06║恒曰。且當富貴。何顧後患。因留畱宿。恒夜起。見沙

門身滿一牀。入呼家人闚視。復變為大鳥跱屋梁 

B17n0089《太平廣記選輯（卷八十七～一三四）》

卷 90 

B17n0089_p0027a01║子五人。恐是其家杯渡。即留畱二弟停都守視。餘三人

還家。見杯渡如舊。膝前亦有香刀子等。但不噉 

B17n0089_p0028a07║九月。辭諧入東。留畱一萬錢物寄諧。請為營齋。於是

別去。行至赤山湖。患痢而死。諧即為營齋。並 



B17n0089《太平廣記選輯（卷八十七～一三四）》

卷 134 

B17n0089_p0394a16║至資財物產。俱歸鑰匙。負債者怨之不已。後鑰匙死。

彼家生一犢。有鑰匙姓名。在[月*兼]膁肋之間。如毫 

B17n0090《酉陽雜俎選輯（前集、續集等六篇）》

卷 5 

B17n0090_p0432a07║185 辭 先天幀讚連句。觀音化身，厥形孔怪。胣[月

*留]𦞧（一作陁腦）淫厲，眾魔膜拜。（善繼）指夢鴻紛，牓列 

B17n0093《象教皮編（六卷全）》卷 1 

B17n0093_p0678a13║曇地最勝處也○婆羅林高遠處也○差羅波尼灰灰 

B17n0093《象教皮編（六卷全）》卷 3 

B17n0093_p0713b13║汲[日/水] 炷香奉紙墨每食時輒具淨飯置長者前如是 

B17n0093_p0719b10║菩提寺有長生猪十餘年矣忽然猪死僧焚之灰灰中 

B17n0093《象教皮編（六卷全）》卷 4 

B17n0093_p0725a18║必須對塵對境如枯木寒灰灰臨時應用不失其宜鏡 

B17n0093_p0739b15║寒灰灰枯木去古廟香爐去一條白練去山僧不休去 

B17n0093《象教皮編（六卷全）》卷 6 

B17n0093_p0755a08║乃為憊今貺闞寶縷𤕵案一面山羊[髟/曷]𩮂麈尾一柄㯽 

B17n0093_p0760b06║侵百念灰灰冷勉強歲月歸安林下矣○又書云惠茶 

B17n0093_p0763a03║之士百念灰灰冷必無為惡之疑幸望慈憫攝受不罪 

B17n0093_p0763b14║給事吳芾與簡堂機禪師書云古人灰灰心泯智於千巖 

B17n0093_p0766a10║華胄世號儒宗不忘宿昔之懷曲賜憂憐之訪寒灰灰 

B17n0093_p0770b16║古人棄富貴忘功名灰灰心泯智於空山大澤之中澗 

B17n0093_p0774b13║象教皮編明環中迂㕜陳士元輯▆弱侯曾[(冰-水+〡)*ㄆ]

入 

B17n0094《冊府元龜選輯》卷 1 

B17n0094_p0776a03║分守建南道左布政使（臣）胡維霖 參 閱 

B17n0094_p0778a19║往往如林夫山海之深怪物多有姦淫滛之徒德容假 



B17n0094《冊府元龜選輯》卷 2 

B17n0094_p0792b14║到闕宣付汴京[(冰-水+〡)*ㄆ] 掌 

B17n0094《冊府元龜選輯》卷 3 

B17n0094_p0797a01║義為未𥁞可更詳定悉薦時蔬左丞司馬鈞等參 議 

B17n0094_p0799b03║書令邢邵秘書監魏[(冰-水+〡)*ㄆ] 等竝侍法筵勑弼升

師子座 

B17n0094《冊府元龜選輯》卷 4 

B17n0094_p0801a03║分守建南道左布政使（臣）胡維霖 參 閱 

B17n0094_p0802b03║南齊周顒字彥倫初事宋為輔國府參 軍明帝為慘 

B17n0094_p0802b07║義頗見宗錄唯此塗𡍼白黑無一人得者為之發病非 

B17n0094_p0803a07║土委地僉謂嘗理可為愴息事豈一塗𡍼若去三世理 

B17n0094_p0805a09║劉慧斐初為安西成王法曹行參 軍明釋典工篆𨽾 

B17n0094_p0809b07║雍子遵為太尉諮議參 軍年七十志力不衰嘗經篤 

B17n0094_p0810b10║人數里外積十餘日乃焚於山以灰灰燼處起佛塔藏經 

B18n0095《入唐求法巡禮行記》卷 2 

B18n0095_p0034b16║沒之時。於舶上。祭天神地祇。亦官私絹。[絞*頁]纐纈

鏡等。奉 

B18n0095《入唐求法巡禮行記》卷 3 

B18n0095_p0073b14║頂低 頭而視。風雨共雹亂墜。夜深而息。廿三日齋後 

B18n0095_p0085b15║緣數十日陰雨不晴。未由遂情。伏深悚[序-予+久]㡱。

伏請。莫 

B18n0095_p0089b07║拘抄寫事。不得數就面展。乃[序-予+久]㡱（[□@考]乃

[序-予+久]㡱恐反[序-予+久]㡱見下文）伏深。一兩 

B18n0095《入唐求法巡禮行記》卷 4 

B18n0095_p0107b08║是刺史慇重深也。任判官施[絞*頁]纐（[□@考][絞*頁]纐

東本作夾）纈一疋。辛長史見 

B18n0097《歸元鏡》卷 1 

B18n0097_p0263a05║草莽莽。際會風雲。感上天顧命之恩。作半壁安民之

主。目今建都杭郡。築殿吳山。左江右湖。不減上游 



B18n0098《高旻寺規約》卷 1 

B18n0098_p0320b03║間。一日二次。拭掃窓門灰灰跡。洒掃清明光亮。客之

出進。與房間 

B18n0098_p0332a18║先將桌子拭好。恐有灰灰或蟲。再整長燈。随舖盌筷。

不宜响聲。舖 

B18n0098_p0357b11║俗有望年飽。僧有過年惱之句。誠哉㢤斯言也。叢林規

矩。範及古今。 

B18n0098_p0362b04║丈室。尚云不銷送。各人回堂應供[口*罷] 。首領大眾

回堂。燒香侍者 

B18n0098《高旻寺規約》卷 2 

B18n0098_p0368a06║釘田[(冰-水+〡)*ㄆ] 田牌式（第三十六頁） 

B18n0098_p0374b18║下灰灰糞一層。隨即耕耙。候糞潤透。將土碾細拍平。

一段下黃瓜。 

B18n0098_p0374b22║每上糞先上黃糞。後上灰灰糞。灰灰糞者即驢馬猪牛

糞。栽黃瓜離 

B18n0098_p0375a03║凡凢栽下。萬不能離水。地不能離潮氣。又不能太潮。

太潮則黃。太 

B18n0098_p0375b20║各畜牲處。屎尿潮濕。務要派人打掃乾淨。如有火灰灰

不能洒尿 

B18n0098_p0380a20║又灰灰土費。庫頭當作半分。灰灰土費者。向例三分。

下院售粮食。下 

B18n0098_p0380a22║一分。庫頭半分。賣粮食向買戶。或行家。爭得四分五

分灰灰土者。 

B18n0098_p0380a23║留三分歸庫房公分。餘歸常住。若多爭灰灰土。庫職公

分者。即挖 

B18n0098_p0380b03║用補領。灰灰土香儀各費。規定自收。若常住獨請庫職

出外。或寺 

B18n0098_p0386b22║ 效。免生事端。不思祖塔。一莖青草。都要保全。俗

人云。㧞了墳坟山 

B18n0098_p0407a08║左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰印。報租

數。催尾租。坐 

B18n0098_p0407a16║刁佃捏揑造假摺。來寺朦領。前有此獘。向後謹防辦事

人預先嚴 

B18n0098_p0407b19║風篩。坐左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰

印。報租數。催 

B18n0098_p0408a04║刁佃捏揑造假摺來寺朦領。前有此獘。向後謹防。辦事

人預先嚴 

B18n0098_p0408b04║左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰印。報租

數。催尾租。坐 

B18n0098_p0409a17║左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰印。報租



數。催尾租。坐 

B18n0098_p0410a13║凡稻麥出售。參分灰灰土洋。歸賣主出。下院當家師付

得一分。眾道 

B18n0098_p0411a06║封倉時。定將本廒窩摺。粗斛斛盪。羅筐灰灰印。收租

時。應用各件。 

B18n0098_p0411b09║左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰印。報租

數。催尾租。坐 

B18n0098_p0413b23║左邊名第二席。一人管斛盪插籌。打石灰灰印。報租

數。催尾租。坐 

B18n0098_p0416a24║址未得準實。大概凹山之東半邊。由南至北。其中有周

姓墳坟山 

B18n0098_p0416b20║之內。又有外姓墳坟塋。明顯易見。非駱氏之承當。而

今而後。凡南 

B18n0098_p0417a05║對準東南之山凹。至山脚水路為界。東北由登仕郎墳坟

左邊。之 

B18n0098《高旻寺規約》卷 3 

B18n0098_p0429a03║搬。多洒水免灰灰揚起。又派人招呼僧值。今天演監

香。派照客請 

B18n0098_p0429a14║板。樹直抄低五寸。維那香板。樹直抄低五寸。半平半

灰灰。監香香 

B18n0098_p0437b18║同散香卓灰灰。又將茶葉倒西廊下。掃西邊廊下地。送

灰灰到灰灰堆 

B18n0098_p0467a11║佛龕後。脫袍子掃西邊地。至佛前卓灰灰。放堂外。即

到西廊簷下 

B18n0098_p0469a17║香卓灰。將茶葉到廊簷東。從東止靜門邊。掃至堂門

口。卓灰灰条 

B18n0098_p0470b06║灰灰。將板擺好。到二盃茶。宜淺淺雙手捧至和尚。喫

畢。板子皆和 

B18n0098_p0492a06║灰灰。一概掃淨。不留污穢。分單後。早課下殿。在堂

中抽衣脫袍子。 

B18n0099《相宗絡索》卷 1 

B18n0099_p0506a05║於前五過去色聲等形去影留畱忽作憶念宛在心目之閒此

名有質獨影又或 

B18n0099_p0508a03║及為甚喜甚憂驚怖病患所逼惱見諸塵境俱成顛倒或緣前

五根塵留畱着過 

B18n0099_p0509a13║依根發功不勝故如小隨十前五對境則有境去則㤀不留畱

滯結成內毒如第 

B18n0099_p0522a12║乃發見於事為如眼見美色不為欣慕留畱連等是其無貪餘

識餘品例此可知 



B18n0099_p0524a03║境不留畱不結故無忿恨等蘊毒深重之小隨又大隨隨癡而

起七六前五俱有 

B18n0101《絕觀論》卷 1 

B18n0101_p0698b08║助己煩悩作氣気力故也。 

B18n0101_p0700a07║蜂採池花、雀銜庭粟、牛飡[冰-水+尺]𪞚豆、馬 

B19n0103《禪林象器箋》卷 2 

B19n0103_p0047a06║下安順。則留畱之。 

B19n0103《禪林象器箋》卷 5 

B19n0103_p0134b16║黎垜𣐟。吠室羅摩那王。第二真子。韋駄尊天。二九 

B19n0103《禪林象器箋》卷 6 

B19n0103_p0208a13║舜典慎徽五典。又與[徽-糸+巾]幑通。幟也。禮大傳。

聖人南面 

B19n0103《禪林象器箋》卷 10 

B19n0103_p0371a01║此外希順變。不備。殊再拜。十一哥十一嫂㛮。僕家 

B19n0103_p0377b14║淅浙衣冠之家。尚通行之。閭巷則否。江鄰幾嘉祐 

B19n0103《禪林象器箋》卷 16 

B19n0103_p0519b07║大和會。浮泛綵蠲。演唱竺墳。悟流水勝因。識銜啣珠 

B19n0103《禪林象器箋》卷 25 

B19n0103_p0668a07║迦留畱陀夷。著雜色衣。面黑眼赤。闇中乞食。懷姙婦 

B19n0103_p0668a08║人。電光中見。大驚喚言。毗舍遮。毗舍遮迦留畱陀夷 

B19n0103《禪林象器箋》卷 26 

B19n0103_p0714b09║裙者。可用絹布一幅半。長六尺許。橫繞腰髁。[打-丁+

猒]㩎勿 

B19n0103《禪林象器箋》卷 28 



B19n0103_p0769a06║漢劉熙凞逸雅云。帳張也。張施於床上也。小帳曰斗。 

B21n0116《金剛般若波羅蜜經集註》卷 1 

B21n0116_p0782a02║聲香味觸法也（六塵）。般若與黃花一[類-犬+分]𩔫。

盖無見聞覺知也。【陳雄曰】波羅蜜有六。或布施（度慳貪）。或持戒（度滛

邪）。或忍辱（度嗔恚）。或精進（度懈 

B21n0116_p0784a04║請問。經首立何言。佛教如是者。萬代古今傳。若以諸

大宗師言之如者。眾生之𪫬。萬別千差。動靜不一。無可比[類-犬+分]𩔫。無可

等倫。是 

B21n0116_p0785a02║為真聞。又云。切忌随他去。頌曰。猿啼嶺上。鶴鶴唳

林間。斷雲風卷。水激長湍。最愛晚秋霜午夜。一聲新[序-予+(鴈-厂)]覺天寒。 

B21n0116_p0887a06║在四句。獻供致𦤺敬。宜𥁞厥心也。【六祖曰】所在之

處。見人即說是經。常行無所得心。即此身中有如來全身舍利。故言如佛塔

廟。 

B21n0116_p0899a07║搖空。三曰秋蟬曳緒。凝聽靜專。頗資禪悅。安住妙

境。何勝如之。要會麼。病覺四肢如鶴鶴瘦。虛聞兩耳似蟬鳴。非微塵是名 

B21n0116_p0915a01║二邊。涅槃無有相。菩提離所緣（子榮曰。如脩行初發

心脩菩薩行。須求大乘正知見人。悟達上乘。先了有無二邊之執。方證涅槃無

相之理。故離所緣之心境也）無乘及乘者。人法兩俱捐捐。欲達 

B21n0116_p0927a02║若秪分辯是非。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惜物寶。阻

逆其意。令生瞋恨。即不名布施也。【黃蘖禪師云】凡夫不肯空心。恐落於

空。不知自心本空。愚人除 

B21n0116_p1049a07║捐捐。欲達無生路。應當識本源。【逍遙翁云】學道之

人。但只了悟靈明之心。是謂本源所有。念念妄想。皆為塵垢。勿令染著。久

當證 

B21n0116_p1058a05║開一線。又且何妨。語則全彰法軆。默則獨露真常。動

則隻鶴片雲。靜則安山列嶽。舉一步如象王廻[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。退

一步若獅子嚬呻。法 

B21n0116_p1065a01║佛心。祖云。汝今是什麼心。四祖云。我今無心。三祖

云。汝既無心。諸佛豈有耶。即於言下省悟。此是學人標致𦤺。【法華經云】

資生業 

B22n0117《三藏法數》卷 2 

B22n0117_p0066c12║毘留畱勒叉 151 下 12,51 

B22n0117_p0066c14║毘留畱勒叉天王 151 下 1 

B22n0117_p0066c16║毘留畱博叉 151 下 15,51 

B22n0117_p0066c18║毘留畱博叉天王 151 下 1 

B22n0117_p0067b05║迦留畱陀夷 275 下 11,又 12 

B22n0117《三藏法數》卷 16 



B22n0117_p0272a04║論云。昔有商人。入海得一雌鶴鶴。遂生二卵。卵 

B22n0118《律宗燈譜》卷 1 

B22n0118_p0693a08║火三昧須臾灰灰生得舍利八斛四斗即穆王五十 

B22n0118《律宗燈譜》卷 4 

B22n0118_p0761a10║戒於鹽䀋城之廣利泰州之朝海時。州人婦有怪 

B22n0118_p0761a12║律師不能救拔。師為懺悔果即脫然。又應鹽䀋邑 

B22n0118_p0766a08║三寶內外秖[比/心]𪫠𡹁三十餘年未嘗稍懈戊辰歲 

B22n0118《律宗燈譜》卷 6 

B22n0118_p0826a08║數遭歲歉幸眾之齋缽盋未虛乃作偈曰瑞雲巖 

B22n0118_p0833b16║羅之妙法精究毘尼闡梵網之慈[ㄙ/日] 規模後學 

B22n0118《律宗燈譜》卷 8 

B22n0118_p0867b15║珠而微笑僧臘長多[改-己+高]㪣仙磬以忘言禪心自定 

B22n0119《天然和尚年譜》卷 1 

B22n0119_p0954a04║辛苦勉從師，所賴惟多病，投艱或可遲。」（「詩集」

八。）角子名今[卄/黽]𪓔為和尚第七法嗣，付 

B22n0119_p0954a05║囑大法當在本年間。（「廣州海幢寺世系表」、「楚庭

稗珠錄」四。 按：今[卄/黽]𪓔，新會黃氏 

B22n0119_p0954a06║真佛今如子，見「海雲禪藻集．今如傳」，道光「廣東

通志」三二八「今如傳」云：「[卄/黽]𪓔九 

B22n0119_p0954a08║具於順治十年癸巳，假定是年[卄/黽]𪓔九歲，至是才二

十五歲耳。「咸陟堂文集」十七「代丹霞合 

B22n0119_p0954a12║戊申，則[卄/黽]𪓔付法當在己酉辛亥間。和尚作「歸宗

山籟」云：「院後遺殘屋，吾師舊掩關，且 

B22n0119_p0954a13║教[卄/黽]𪓔子住，吾欲老投閒。」謂角子也。「廬山

志」載[卄/黽]𪓔「宋大中丞犖留帶」七律，楊鍾羲 

B22n0119_p0954a14║「雪橋詩話」有查他山作「棲賢寺阻雨示角子禪師」

詩，則[卄/黽]𪓔曾主棲賢法席也。） 

B22n0119_p0968a08║如天然、今無、今摩、今辯、今[卄/黽]𪓔、今遇、今但

皆作書贈物留念，而未及今攝，則其時攝未 

B24n0132《尚直編》卷 1 



B24n0132_p0087a14║龍馬出河遂則其文[尺/田/一]𡱮八卦造書契由是文籍生焉 

B24n0132_p0089b07║排佛之本也道余錄[(冰-水+〡)*ㄆ] 二程子排佛二十八

條晦庵 

B24n0132_p0097b02║難矣可謂功矣藺相如皈壁於秦力命秦王擊[午/止]𦈢以 

B24n0132_p0099b18║有也（出[常-吊+王] 中錄并性孝旨要）公早留心於禪

学為執聞見以求 

B24n0132_p0100a07║以其高大也麒麟不處𫟍囿之中吞舟之魚 不遊數 

B24n0132《尚直編》卷 2 

B24n0132_p0109b07║直至于一且旦豁然悟入不可只在言語上會濂一日 

B24n0132_p0116a11║乎務成跗禹學乎西王國湯學乎威 子伯文王學乎 

B24n0132_p0117b18║靈性虛而靈寂而妙返本還源用力之久一且旦豁然 

B24n0133《尚理編》卷 1 

B24n0133_p0134a09║二條通鶴鶴屋町 

B24n0134《闢邪集（選錄〈翻刻闢邪集序〉、〈天

學初闢〉、〈統正序〉、〈原道闢邪說〉、

〈跋〉）》卷 1 

B24n0134_p0157b12║新端。莫羽流之若也。然其脫鶴鶴氅而披袈裟。捨名位 

B24n0134_p0158b13║頭。不要商量。勇猛直前。一刀兩段 。晦庵覽之有

省。噫 

B24n0134《闢邪集（選錄〈翻刻闢邪集序〉、〈天

學初闢〉、〈統正序〉、〈原道闢邪說〉、

〈跋〉）》卷 2 

B24n0134_p0170a14║始恃飲食燕笑之㣲。終成[目*(尸@工)]𥅣狎奸邪之失。

借小人以 

B24n0134_p0174a04║為忠君愛國者所隱憂。而語言矯誣日益浸淫滛。最為 

B24n0134_p0177a20║偽造之徒。鼓煽於天下。則必立昌言以熄之。不大灰灰 

B24n0135《蒲室集》卷 1 

B24n0135_p0191a12║疏䟽 

B24n0135_p0191a13║仰山虛谷和尚住[彳*至]山江湖疏䟽 

B24n0135_p0191a14║東嶼和尚住靈隱行宣政院疏䟽 



B24n0135_p0191a15║雲外和尚再住天童疏䟽 

B24n0135_p0191a16║瀨翁和尚住淨慈諸山疏䟽 

B24n0135_p0191a17║湛堂法師住上竺江湖疏䟽 

B24n0135_p0191a18║元叟和尚住[彳*至]山諸山疏䟽 

B24n0135_p0191a19║竺田和尚住靈隱集慶諸山疏䟽 

B24n0135_p0191a20║真如菴遷住下竺行院疏䟽 

B24n0135_p0191b01║靈石和尚住淨慈行院疏䟽 

B24n0135_p0191b02║如一溪住寶林行院疏䟽 

B24n0135_p0191b03║潤王𡶩住演福教寺江湖疏䟽 

B24n0135_p0191b04║璨無瑕住上虞南塔杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b05║秀枯木住四明大慈諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b06║存古鏡住象山太平行院疏䟽 

B24n0135_p0191b07║蘭首座住南潯祇園杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b08║圓方外住義興善權杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b09║凱南叟住車塘廣福教寺諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b10║南叟住廣福三宗諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b11║暢文溪住象山蓬來杭諸山山門二疏䟽 

B24n0135_p0191b12║義首座住四明妙智諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b13║進銕辟住婺州天寧江湖疏䟽 

B24n0135_p0191b14║氷羅源住溫州淨杜諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b15║當湖新建福源寺請林平山開山杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b16║恱□□住普福教寺諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b17║竺源和尚住崑山薦嚴杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b18║孫□□住上虞資聖寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b19║範準堂住台州法輪諸山疏䟽 

B24n0135_p0191b20║靈一源住鳳山資福杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a01║有子有住本覺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a02║王藍田住廬山栖賢杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a03║竺田住圓通杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a04║楓橋泰天與遷龍興天寧杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a05║瑛石室住昌國隆教杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a06║[彳*至]山首座照了堂住龍興旌忠杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a07║了堂住旌忠山門疏䟽 

B24n0135_p0192a08║淨慈首座古鏡堂住天目大覺諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a09║穎中山住天平杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a10║瑞少曇住光嚴行院疏䟽 

B24n0135_p0192a11║唯一巖住安吉常樂院疏䟽 

B24n0135_p0192a12║報國寧晉翁住天封諸山疏䟽 

B24n0135_p0192a14║周南翁住集慶能仁捴管府疏䟽 

B24n0135_p0192a15║蕪湖吉祥香東陵住清凉江湖疏䟽 

B24n0135_p0192a16║淵萬宗住龍山山門疏䟽 

B24n0135_p0192a17║茂古林住江心行院疏䟽 

B24n0135_p0192a18║愚如菴住仰山行院疏䟽 

B24n0135_p0192a19║恩斷江住開元行院疏䟽 



B24n0135_p0192a20║誠古心住仰山杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b02║□□□住顯慈杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b04║來竺源住翠巖行院疏䟽 

B24n0135_p0192b05║鄹東山住江隂悟空行院疏䟽 

B24n0135_p0192b06║明雪窓住圓覺江湖疏䟽 

B24n0135_p0192b08║觀遠山住四明佛巖江湖疏䟽 

B24n0135_p0192b09║宣無言住鳳山資福行院疏䟽 

B24n0135_p0192b10║如一溪住浙江萬壽江湖疏䟽 

B24n0135_p0192b12║㓗瑩中住台州澄心諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b13║玉蘊中住道吾杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b14║澤元泉住昌國普慈諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b15║珍𠦑蘊住象山等慈江湖疏䟽 

B24n0135_p0192b17║珠龍淵住碧雲行院疏䟽 

B24n0135_p0192b18║全衡山住淨杜杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0192b19║楷不模住越之延慶杭諸疏䟽 

B24n0135_p0193a01║寺請如一溪住持疏䟽 

B24n0135_p0193a02║曇芳和尚住[彳*至]山集慶諸山疏䟽 

B24n0135_p0193a03║了即休住金山集慶諸山疏䟽 

B24n0135_p0193a04║依無住住台州慶善杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0193a05║逸休畊住越之天華寺疏䟽 

B24n0135_p0193a06║疏䟽 

B24n0135_p0193a07║西竺僧荊門建寺化佛殿疏䟽 

B24n0135_p0193a08║帝師殿化供具疏䟽 

B24n0135_p0193a09║淨慈寺鐘經二樓化疏䟽 

B24n0135_p0193a10║淨慈寺化五色猿千佛閣疏䟽 

B24n0135_p0193a11║化夏供疏䟽 

B24n0135_p0193a12║台州護聖寺僧刺血書法華經化藏經疏䟽 

B24n0135_p0193a13║高麗惠因寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0193a14║長橋寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0193a15║[彳*至]山圓鑑菴化田疏䟽 

B24n0135_p0193a16║常州崇勝寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0193a17║鐘山脩造化疏䟽 

B24n0135_p0193a18║廬山東林寺化疏䟽 

B24n0135_p0193a20║ [跳-兆+色]寺素祖師象化疏䟽 

B24n0135_p0193b01║蜀僧琦老化藏經歸蜀疏䟽 

B24n0135_p0193b02║奉 勑重脩百丈清規疏䟽語 

B24n0135_p0193b03║聖節啟散二疏䟽 

B24n0135_p0193b10║佛降誕疏䟽 

B24n0135_p0193b11║佛成道疏䟽 

B24n0135_p0193b12║佛涅槃疏䟽 

B24n0135_p0193b13║帝師涅槃疏䟽 

B24n0135_p0193b14║達磨忘疏䟽 

B24n0135_p0193b15║百丈忘疏䟽 

B24n0135_p0193b16║楞嚴會啟散二疏䟽 



B24n0135_p0193b19║水陸齋疏䟽 

B24n0135_p0194a02║薦佛智師疏䟽 

B24n0135_p0194a03║薦受業祖高峰雲和尚疏䟽 

B24n0135_p0194a04║薦參請師友疏䟽 

B24n0135_p0194a06║薦方外交疏䟽 

B24n0135_p0194a07║薦先[孝-子+了]陳公疏䟽 

B24n0135_p0194a13║疏䟽 

B24n0135_p0194a14║仰山虗谷和尚住徑山江湖疏䟽 

B24n0135_p0194b04║東嶼和尚住靈隱行宜政院疏䟽 

B24n0135_p0195a01║瀨翁和尚住淨慈諸山疏䟽 

B24n0135_p0195a08║湛堂法師住上竺江湖疏䟽 

B24n0135_p0195b01║屈[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問猶懷北𨷂栖遲且愛西丘

匪五峯之命有加 

B24n0135_p0195b04║竺田和尚住靈隱金陵諸山疏䟽（有序） 

B24n0135_p0195b19║如菴法師住下竺教寺行院疏䟽 

B24n0135_p0196a12║雪喬松益見歲寒節操惟進退之有禮[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 出處之無 

B24n0135_p0196a18║華著外理即事事即理日用等空劫無差言[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 行行 

B24n0135_p0196a19║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 言說法與契經相合痛掃雕

之弊力排奔競之 

B24n0135_p0197a03║秀枯木住四明大慈寺諸山疏䟽 

B24n0135_p0197a12║存古鏡住象山太平寺行院疏䟽 

B24n0135_p0197b01║蘭首座住祇園寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0197b08║圓方外住義興善權杭諸山疏䟽（𨷺中為人所先行院改正

再住） 

B24n0135_p0197b16║演福首座凱南叟住車塘廣福教寺諸山疏䟽 

B24n0135_p0198a03║凱南叟住廣福三宗江湖疏䟽 

B24n0135_p0198a13║大慈暢文溪住象山蓬萊杭州諸山山門二疏䟽 

B24n0135_p0198a17║手相當得士如一角麟徒能驚俗舉世皆水潦鶴鶴誰 

B24n0135_p0198b07║義首座住四明妙智諸山疏䟽 

B24n0135_p0198b16║進銕壁住婺州天寧江湖疏䟽 

B24n0135_p0199a04║永羅源住溫州淨社諸山疏䟽 

B24n0135_p0199a13║當湖新建福源寺請林平山開山杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0199a18║能舉話接來機可隨處立宗[上/月] 安禪古寺以斷薪續 

B24n0135_p0199a20║而長者為北道之賢樓觀[帚-巾+車] 飛象龍蹴踏作天平

而 

B24n0135_p0199b03║恍亡號住普福教寺諸山疏䟽 

B24n0135_p0199b08║翔千仞眷[舟-(白-日)]丘之可忘鶴鶴鳴九皐覽芝阜而來下

爰 

B24n0135_p0199b10║竺源和尚住崑山薦嚴杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0199b19║菩提寺孫公住上虞資聖寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0200a08║範準堂住台州法輪諸山疏䟽 

B24n0135_p0200a16║春白雪尚煩書疏䟽以固宗盟 



B24n0135_p0200a17║靈一源住鳳山資福寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0200b03║三千年一實[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 象阜之高風莫挽

豈禺泉之芳澤無 

B24n0135_p0200b08║有子有住本覺寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0200b18║王藍田住栖賢寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0201a07║竺田住圓通杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0201a19║楓橋泰天與遷龍興天寧杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0201b06║瑛石室住昌國州隆教寺杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0201b13║徑山首座照了堂住龍興旌忠杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0201b16║作疏䟽以寫繾綣云 

B24n0135_p0202a05║了堂住旌忠山門疏䟽 

B24n0135_p0202a09║馬簸箕用處機挫一國之師若孤鶴鶴鳴于九皐而老 

B24n0135_p0202a13║文正請古公開堂藂林增重九峯為大覺作疏䟽華袞 

B24n0135_p0202a19║穎中山住天平杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0202b06║據獨天平得不污辱喜中山之出為得其所作疏䟽 

B24n0135_p0202b10║代有名流某慧朗親[歹*系]𣨒圓鑑嫡嗣得之語默不及用 

B24n0135_p0202b15║瑞少曇住光嚴行院疏䟽 

B24n0135_p0203a03║唯一巖住安吉常樂院疏䟽 

B24n0135_p0203a13║孰得而有之所存在我何羨何人於是相率具疏䟽排 

B24n0135_p0203a15║報國寧晉翁住天封諸山疏䟽 

B24n0135_p0203b03║能仁逸日休住保寧諸山疏䟽 

B24n0135_p0203b11║周南翁住集慶能仁捴管府疏䟽 

B24n0135_p0203b16║蕪湖吉祥香東陵住清凉江湖疏䟽 

B24n0135_p0204a05║淵萬宗住龍山山門疏䟽 

B24n0135_p0204a11║古林住江心行宣政院疏䟽 

B24n0135_p0204a20║愚如菴住仰山行宣政院疏䟽 

B24n0135_p0204b01║[几@(、/、)] 注巧而金注[民/月]重外惑內割刀用而鸞

刀貴返古 

B24n0135_p0204b07║恩斷江住開元行院疏䟽 

B24n0135_p0204b14║誠古心住仰山杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0204b15║茲以行宣政院疏䟽請前智者古心誠公住持江西 

B24n0135_p0205a11║○○○住顯慈杭諸山疏䟽（私村曰此何人哉偶忘名乎字漫

滅乎） 

B24n0135_p0205a15║之猳耻虗寵懿公之鶴鶴耽源得體溈山得用較寂子 

B24n0135_p0205a19║仙竺堂住興善諸山疏䟽 

B24n0135_p0205b07║來竺源住翠巖行宣政院疏䟽 

B24n0135_p0205b14║鄹東山住江隂悟空行宣政院疏䟽 

B24n0135_p0206a01║明雪窓住圓覺江湖疏䟽 

B24n0135_p0206a16║觀遠山住四明佛巖江湖疏䟽 

B24n0135_p0206b03║宣無言住鳳山資福行院疏䟽 

B24n0135_p0206b10║如一溪住淅江萬壽江湖疏䟽 

B24n0135_p0207a03║㓗瑩中住台州澄心諸山疏䟽 

B24n0135_p0207a19║澤天泉住昌國普慈諸山疏䟽 

B24n0135_p0207b07║珍叔蘊住象山寺慈江湖疏䟽 



B24n0135_p0208a03║珠龍淵住碧雲行院疏䟽 

B24n0135_p0208a11║金衡山住淨社杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0208a19║楷不模住越之延慶杭諸山疏䟽 

B24n0135_p0208b09║住持疏䟽 

B24n0135_p0208b18║曇芳和尚住往山集慶諸山疏䟽（有序） 

B24n0135_p0209a01║鬮拈而師榮中疏䟽命遠臨師猶將固讓有唱於眾 

B24n0135_p0209a05║天師志乃决於是諸山緝其詞而具疏䟽以請 

B24n0135_p0209a15║了即休住金山集慶諸山疏䟽 

B24n0135_p0209b07║依無住住台州慶善杭諸山疏䟽（有序） 

B24n0135_p0209b13║為藂林士也雖未足行志差亦自尉耳故草疏䟽以 

B24n0135_p0210a02║逸休畊住越之天華寺疏䟽（有序） 

B24n0135_p0210a14║淹匿踰歲時至疏䟽駁數四不已杭之諸山俛首坐 

B24n0135_p0210b02║休畊宜無辭於是作疏䟽列或者之辯以勸之云 

B24n0135_p0211a11║疏䟽 

B24n0135_p0211a12║西竺僧荊門建寺化佛殿疏䟽 

B24n0135_p0211a20║帝師殿化供具疏䟽 

B24n0135_p0211b11║淨慈寺化經鐘二樓疏䟽 

B24n0135_p0211b19║淨慈寺化五色𫌏千佛閣疏䟽 

B24n0135_p0212a05║化夏供疏䟽 

B24n0135_p0212a10║台州護聖寺僧刺血盡法華經化藏經疏䟽 

B24n0135_p0212a11║圖報佛恩欲捐捐軀而示勇誓求法寶故瀝血以告誠 

B24n0135_p0212a17║高麗惠因寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0212b05║長橋寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0212b10║在祀典猶脩其禮大德我祖而後人不葺其居[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 予 

B24n0135_p0212b17║徑山圓鑑菴化田疏䟽 

B24n0135_p0213a07║之能不衋然于懷其徒某願持疏䟽以告將買田以 

B24n0135_p0213a19║常州崇勝寺化脩造疏䟽 

B24n0135_p0213b14║鍾山脩造化疏䟽 

B24n0135_p0213b16║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 建立與盪除亦善巧之方便惟

茲[皮-(〡/又)+(王/巳)]㷔堅我願輪 

B24n0135_p0214a01║廬山東林寺化疏䟽 

B24n0135_p0214a10║乘大願輪而來者未易成就持疏䟽于王公貴人長 

B24n0135_p0214b01║中天竺寺脩造化疏䟽 

B24n0135_p0214b15║直疑古佛流光[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 消長之可量抑

乘除之有數三車 

B24n0135_p0215a02║虎跑寺素祖師像化疏䟽 

B24n0135_p0215a09║蜀僧琦老化藏經歸蜀疏䟽 

B24n0135_p0215b11║奉 勑重脩百丈清規疏䟽語 

B24n0135_p0215b12║聖節啟散二疏䟽 

B24n0135_p0216a07║淫滛雨為戾物用不成百川橫流民無寧處盖眾生共 

B24n0135_p0216b13║地山河[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 免長生萬象納廣寒宮

殿 

B24n0135_p0216b14║佛降誕疏䟽 



B24n0135_p0217a01║佛成道疏䟽 

B24n0135_p0217a07║化則今古一瞬天地豪芒[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 未裔

之何知誦遺言而 

B24n0135_p0217a15║無方常住恒河沙刼圓機溥應示現千百億身[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 世 

B24n0135_p0217a16║相之難忘臨諱日而增[莫/水]𪷂伏願闢末流之邪見回季 

B24n0135_p0217b05║達磨忌疏䟽 

B24n0135_p0217b13║百丈忌疏䟽 

B24n0135_p0218a06║華無蒂居正定以制群動止水不波[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 未裔之何知 

B24n0135_p0219a11║水陸齋疏䟽 

B24n0135_p0219b13║薦受業祖高峯雲和尚疏䟽 

B24n0135_p0220a02║薦參請師友疏䟽 

B24n0135_p0220a09║薦徒第行宥知津等疏䟽 

B24n0135_p0220a20║薦方外交疏䟽 

B24n0135_p0220b05║薦先考陳公疏䟽 

B24n0135_p0230a15║奉別劇久書疏䟽缺然不勝懷戀自聞居制峴首忠孝 

B24n0135_p0230b16║識託交書疏䟽而情猶久要者比悅弟至辱書敘鄉曲 

B24n0135_p0233b06║徃來每懼其袖中有物便殺風景謂其持疏䟽也故五 

B24n0135_p0238b15║奉別十餘載書疏䟽廢缺良以多故自天竺欝攸之變 

B24n0135_p0238b20║有賴同宗增慶庸是敢奉賀疏䟽而修舊好也適令孫 

B24n0135_p0239a19║堕身[癈-(弓*殳)+放]院自[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 塵

俗不敢通名左右今春上足來辱 

B24n0135_p0240a04║甚感厚愛而自揆非器兼[豕/一]𫎅相領院事以來一更舊 

B24n0135_p0240a14║教帖及山門請疏䟽兩序耆舊書聞之驚愕旬日不能 

B24n0135_p0241b15║主來言來春從者欲游金陵若果則鍾山狷鶴鶴喜舞 

B24n0135_p0242a07║虎溪灾變令作脩造疏䟽其時妄計當大故者必待非 

B24n0135_p0251b09║使君蘭臺[(立/(厂-一))@((必-心)*人)]𫝸去惡如摧枯利刃

剗芽[打-丁+(十/丌)]肎顧蔓難圖 

B24n0135《蒲室集》卷 2 

B24n0135_p0254b03║海門五月潮如山龍伯奰[尸@目] 蒼蛟頑越俗輕生好巫 

B24n0135_p0256a13║神所持牲肥酒[上/月] 拜且祈我苗芃芃黍離離嗟我婦 

B24n0135_p0257a18║驪駒在路客在門送客張燕當平原鍾山𤠔鶴鶴有舊 

B24n0135_p0258a02║無乃州縣失撫字彼猴而冠鶴鶴而軒灾異示儆孰不 

B24n0135《蒲室集》卷 3 

B24n0135_p0261a07║雲霄翔[(共-八+隹)*鳥]鶴鶴溟渤偃鯨鯤寒士勤噓拂諸生

淑討論 

B24n0135_p0261b20║行獨招群忌名高得謗随長鳴悲病鶴鶴老氣臥孤羆 

B24n0135_p0262b13║西土稱多士吾宗代有賢百年罹未運三蜀竟中捐捐 



B24n0135《蒲室集》卷 5 

B24n0135_p0268b05║度攀龍空想白雲乘經營不惜金沙布[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 命猶傳玉 

B24n0135_p0268b09║跡故山𤠔鶴鶴莫驚猜波搖翡翠風生佩露冷金莖月 

B24n0135_p0269a08║碌碌從人媿抱𨵿賞心應共鶴鶴飛還孤舟野水東西 

B24n0135_p0270a08║極芒碭雲氣識龍顏紀綱 吳楚東南重事業夔[白-日+(罩-

卓+(舉-與+八))]伯 

B24n0135_p0270a09║仲間燕罷題詩烟景暮松高千尺鶴鶴飛還 

B24n0135_p0270b11║病才紀徒憐[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 愷癡塵土污人思

自奮雲霄舉翮欲 

B24n0135_p0271a07║俗結習都忘不斷癡東嶺雲㱕招共𪧐北山鶴鶴 任 

B24n0135《蒲室集》卷 6 

B24n0135_p0273b01║贈[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 可和二首 

B24n0135_p0274b17║朝望秦淮雲氣清夜聞鶴鶴唳 風聲參差天闕牛頭 

B24n0135_p0274b19║焚疏䟽空聞招惠約上書誰復繼鐔津千巖萬壑不歸 

B24n0135_p0275b04║贈[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 可和二首 

B24n0135_p0275b07║江湖有術青烏子香火多靈白鶴鶴仙乘興出游㱕亦 

B24n0135_p0275b17║魯國數年書疏䟽斷每思高會聽雲和別時有約終相 

B24n0135_p0276a09║得未覺山人鶴鶴帳空 

B24n0135_p0277a14║乘雲直上黃金殿騎鶴鶴歸來白玉京飲乾石髓開還 

B24n0135_p0277b09║恙偏稱臺郎玉[箏-(采-木)]𥬁班 

B24n0135_p0278a04║像三華鬘眾唄作光象教一嘿諳猿鶴鶴驚此客訢林 

B24n0135《蒲室集》卷 7 

B24n0135_p0279b09║淫滛昬肆虐豈惟毀佛而已而廷臣無敢言者法師能 

B24n0135_p0280b02║免常所雅厚咸相聚匿笑莫有[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

予者獨少曇來勞 

B24n0135_p0281a01║計率相視為故常施者不以為德受者亦[囗@乂]龱知媿未 

B24n0135_p0283b19║斷髮為𡰱甞參 高峯妙公得其性妙之旨矣而[色-巴+(序-

予+天)]自 

B24n0135_p0286a13║材工無所鬻其技相胥為流殍而莫之[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 乃於農隙 

B24n0135《蒲室集》卷 8 

B24n0135_p0292a05║道問學士行之羙全德為上德[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 於中文著於

外其 



B24n0135《蒲室集》卷 10 

B24n0135_p0305b13║族雖微弱疏䟽遠待之不異賢若貴而尤䘏其孤困者 

B24n0135_p0306b01║人詠思有不能去者曇芳與予登崇岡俯木末[弟-(美-(王/

大))]𢎨六 

B24n0135_p0307b19║入累數萬逋積復萬計縱其徒 盜之饘粥不給如逃 

B24n0135_p0310b05║餉空于缾酌水于[午/止]𦈢而水與空非大非小如性囿形 

B24n0135_p0311b05║古之人有志於道雖萬乘卿相猶將捐捐之而視治甲 

B24n0135《蒲室集》卷 11 

B24n0135_p0317b11║掃除華燈瓔鬘𩮒千氍毹浮雲變滅時世殊石龕禪榻 

B24n0135_p0318a19║長江西來萬馬奔鯨呿鼇[木*鄭] 如雲屯天開九華揚大 

B24n0135_p0318b01║桑暾撞鐘伐鼓交人天像嚴物 禮孔殷瓔盖華鬘𩮒 

B24n0135《蒲室集》卷 12 

B24n0135_p0319a20║慊蘄一語相[上/月] 諾始若厭望然牧眾餘三十年道足 

B24n0135_p0320a04║凡物之終得喪惟均孰計其初時之詘信有[雨/貝] 其實 

B24n0135_p0322b11║然衣敝不易尤喜客款𣣇之𥁞歡雖彌月如始至又致 

B24n0135_p0323b16║稚扶攜携接踵于道至家繪其像祀之每剪𤓰髮或堕 

B24n0135《蒲室集》卷 13 

B24n0135_p0326b20║豈若寒灰灰槁木漠然自棄於無用既而出為卿為公 

B24n0135《蒲室集》卷 14 

B24n0135_p0340b03║臨江潘雲谷善造墨至順間攜携之京師翰林虞伯 

B24n0135《蒲室集》卷 15 

B24n0135_p0347a09║匪暱匪疏䟽聊與子娛或以寢處或以寤歌不違衽席 

B24n0135_p0347b15║以不冤乃鉏其驕此苗而莠乃黜其偽彼鶴鶴而軒至 

B24n0135_p0350a08║爰唘其要有聲[春-日+(〡*日)]㫪容如樂九奏庶幾吾宗可

起其什 

B24n0135_p0353a03║異稍長入鄉校穎悟過常兒書過眼轉成誦其親攜携 

B24n0135_p0353b18║也趙公為親作疏䟽以請既至大作新之寺田之在宜 

B24n0135_p0355a06║命弟子疏䟽 兩朝賜己金弊等𥁞以付寺僧俾營萬 

B24n0135_p0356a08║[恙-心+水]𣴎應二年初冬 

B24n0137《正名錄》卷 2 



B24n0137_p0449a28║右碑在寺東荊棘中．苔蘚剝蝕字多漫滅。武陵郡人楊鶴

鶴偕男嗣昌禮塔拂拭因錄出廣其傳。時萬曆四 

B24n0137《正名錄》卷 11 

B24n0137_p0486a25║在順治十年。纘續出在順治十三年。永慈行實碑．係平

陽忞公法孫元慧於順治十四年始搜摉獲刻布。如續 

B24n0137《正名錄》卷 14 

B24n0137_p0500b26║明如指掌。任爾徧搜摉諸無聞機緣法語抖亂．焉能混我

關嶺無聞聰祖之機緣出處。呵呵。珍公可謂狡猾。自 

B24n0137_p0501a01║聞耶。延安無聞耶。光澤無聞耶。抑亦報先無聞耶。適

以證龜成鼈．卻又自露出箇真贓來。乃云任爾徧搜摉諸 

B24n0139《獻花巖志》卷 1 

B24n0139_p0553b03║墨本手蹟若新同遊者相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 愕眙

得 

B24n0139_p0554a05║映發彂莫不懷昔賢之高蹈撫遺編而 

B24n0139_p0555a13║年即捐捐金為佛宮別治堂與之居請 

B24n0139_p0564b16║樹鶴鶴（沂）長與結幽期（韋） 

B24n0139_p0566a11║玉京寶花隨雨墜松障與雲平來去巖前鶴鶴飛 

B24n0139_p0566b09║覽勝到巖巔江山偶劃然潭深龍穴靜樹古鶴鶴 

B24n0139_p0567a10║山遊果得天公許攜携酒仍煩東道主一笑揚揚 

B24n0139_p0568b08║山神驚揮毫落素飄風雨孤鶴鶴啄烟忽飛去山 

B24n0139_p0569a10║雲宿處竹深剛洗鶴鶴來蹊原頭樵牧行堪𢿘江 

B24n0139_p0571a15║石磴穿雲上山花 雨開聽經慣猿鶴鶴護榻老 

B24n0140《雪峰志》卷 2 

B24n0140_p0585b09║欽差內官古童段 奇徐忠三員於永樂八年正月十 

B24n0140《雪峰志》卷 3 

B24n0140_p0590b11║為塔歸無縫松山一鎮鶴鶴嶺千秋行實俗姓高浙 

B24n0140《雪峰志》卷 4 

B24n0140_p0597a03║洛京憇鶴鶴山和尚嗣雪峰 

B24n0140_p0598a01║切法無差雲門胡餅趙州茶黃鶴鶴樓中吹玉笛江 



B24n0140《雪峰志》卷 7 

B24n0140_p0617b18║ 蕎麥 黍  

B24n0140《雪峰志》卷 8 

B24n0140_p0620a02║蟄龜鶴鶴靈湫邃壑隱見龍雷山之半頂之上則先冬 

B24n0140_p0624a13║粹然而深如玉在山而珠在淵頎然而長如野鶴鶴之 

B24n0140_p0632b17║松風丈室燈明好邀清虛鶴鶴夢微矣夫知機處方寸 

B24n0140《雪峰志》卷 9 

B24n0140_p0636b18║裏別有乾坤非世間松徑月斜巢鶴鶴唳石門雲濕雨 

B24n0140_p0637a04║近俯臨絕澗水空寬羣鴉斜度天風急一鶴鶴遙衝海 

B24n0140_p0637a17║香泥吾將攬結蒼蒼色縹緲巢雲伴鶴鶴棲 

B24n0140_p0638b09║夕陽西下水東流獨上高亭望趙州雲起碧空迷鶴鶴 

B24n0140_p0639a12║角鈴倚徧玉欄揮梵塵半空黃鶴鶴載仙靈 

B24n0140_p0639b09║外瑞靄祥雲縹緲間偶見金蓮從地湧倐看白鶴鶴自 

B24n0140_p0641b01║處目斷蒼茫水盡頭雨洗鼇峰吟裏趣雲迷鶴鶴路望 

B24n0140_p0642a11║問偈僧何在焚香鶴鶴自回空山今夜月思舊獨徘徊 

B24n0140_p0643a09║名山迢遞 笑常登此日仍依卓錫僧雪嶠自驚寒入 

B24n0140_p0646a03║魄哀迢遞 山程窮日到方池蘸月寺門開 

B24n0140_p0646b11║竹籬秋露豆花殘為愛幽人問考槃路轉亂峰孤鶴鶴 

B24n0140_p0652a13║鐘聲月下白塔影夜中圓寂寞誰相似松端孤鶴鶴眠 

B24n0140_p0654a02║潑居[合-一+(恭-共)]𠲒玄象本團圓非關空色明心地不落

言詮顯 

B24n0140_p0654a06║後清夢常回枕石間絕壁雲深猿嘯過上方月靜鶴鶴 

B24n0140_p0656a07║世囂沁冷詩脾驕羽化何須跨鶴鶴更吹簫 

B24n0140_p0656a09║僧已乘雲去臺猶引月來天風吹爽籟仙鶴鶴獨徘徊 

B24n0140_p0656b02║月合上[琈-子+((〡*日)/(曼-日))] 瑤第一峰 

B24n0140_p0656b14║斷翩翩一鶴鶴自西來 

B24n0140_p0657b04║登獅子巖吳[琈-子+((〡*日)/(曼-日))] 梅 

B24n0140《雪峰志》卷 10 

B24n0140_p0665a01║（祖[土*ㄗ] 明） 

B24n0141《嵩山少林寺輯志》卷 1 

B24n0141_p0677b16║孔子轍環列國東周志阻歸𡚖而歎鳳泣麟乃刪述六 

B24n0141_p0678a06║鑿也故非盛德君子謂之窾窽言世見夫窾言者有當 

B24n0141_p0678a13║河渠律歷發彂經綸制作之蘊近於書禮樂兩篇悉二 



B24n0141_p0678b13║未嘗觀海南未嘗渡江西未嘗入關 北未嘗至塞既 

B24n0141_p0679b01║是𨓆公布卷[打-丁+穸]舊[打-丁+窘]㩈新考證往古之失得

發明昭代 

B24n0141_p0680a02║澤斬名留畱德功尚矣言亦千秋悠悠我思皇皇我憂 

B24n0141_p0681a01║能通陰陽之氣達水泉之流以海為歸𡚖者皆海之溢 

B24n0141_p0686a09║控鶴鶴菴（在嵩山顛最㴱處宋劉居中居此二十年壁 

B24n0141_p0686a10║間得異書習之成仙又孫登天臺賦曰王喬控鶴鶴 

B24n0141《嵩山少林寺輯志》卷 9 

B24n0141_p0691b12║州起塔初至州西有白鶴鶴數十頭當於輿上旋繞數 

B24n0141_p0693a15║元珪姓李氏伊闕人生有異質永淳二年隸𥻳名閑居 

B24n0141_p0698b03║唯逭俗譏大中伊始復振空門重整法儀乃隸𥻳名開 

B24n0141_p0699b07║上第後厭塵境請於朝乞謝簮紱𥿈為僧上從其請遂 

B24n0141_p0699b12║手作捏揑勢曰達磨鼻孔在少林手裏若放開去也從 

B24n0141_p0699b14║捏揑有人要與祖師作主便請出來與少林相見還有 
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B24n0141_p0706a06║子喬好輕舉不待鍊銀丹控鶴鶴去窈窕學鳳對巑岏 

B24n0141_p0706b03║日將夕遙望嵩陽煙景微鶴鶴馭飄颻向前許林間空 
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B24n0141_p0707a02║絳脣吸靈氣玉指調真聲真聲是何曲三山鸞鶴鶴情 

B24n0141_p0708a13║莫使馳光暮空令歸鶴鶴憐 

B24n0141_p0708b12║丘南瞻鹿臺極目汝海雲嵓映鬱有佳致𦤺焉白從 

B24n0141_p0709a16║疇昔在嵩陽同衾臥羲皇綠蘿笑簪紱𥿈丹壑賤巖廊 

B24n0141_p0709b09║未窮三四山已歷千萬轉寂寂聞猿愁行行見雲[(冰-水+〡)*

ㄆ]  

B24n0141_p0709b15║黃鶴鶴東南來寄書冩心曲倚松開其緘憶我腸斷續 

B24n0141_p0710a15║拙妻好乘鸞嬌女愛飛鶴鶴提攜訪神仙從此鍊金藥 

B24n0141_p0711a16║八極恣遊憩九垓常周旋下瓢酌潁水舞鶴鶴來伊川 

B24n0141_p0711b04║白鶴鶴翠微裏黃精幽澗濵始知世上客不及山中人 

B24n0141_p0711b18║㝛昔同遊止致𦤺身雲霞末開軒臨潁陽臥視飛鳥沒 

B24n0141_p0712a17║吾生好清靜蔬食去情塵今子方豪蕩思為鼎𪔂食人 

B24n0141_p0712b12║緱𦂐氏尉沈興宋置酒南溪留贈 

B24n0141_p0712b18║緱𦂐岑信所剋濟北余乃遂齊物意己會息肩理猶未 

B24n0141_p0713a02║過緱𦂐山王處士黑石谷隱居 

B24n0141_p0713a04║舊居緱𦂐山下偏識緱𦂐山雲處士久不還見雲如見君 

B24n0141_p0713b15║胡塵動地起千里聞戰鼓死人成為阜流血塗𡍼草莽 

B24n0141_p0714a01║升高望京邑佳氣連海浦寶鼎𪔂歊景雲明堂舞干羽 

B24n0141_p0714a12║出巘聽萬籟入林濯幽泉鳴鐘生道心暮鶴鶴空雲煙 



B24n0141_p0715a07║先生五嶽遊文熖藏金鼎𪔂日下鶴鶴過時人間空落影 

B24n0141_p0715b16║星漢耿齋戶松泉寒壽宮具修諒蠲吉曙色猶蔥曚𣋡 

B24n0141_p0720a01║白鬚宗孫侍坐時願持壽酒前致𦤺詞鄙詞何所擬請 

B24n0141_p0720a08║非同味桂樹榆林不並枝吾翁致𦤺身殊得計地仙亦 

B24n0141_p0720b07║登天門兮坐盤石之磷[石*旬]𥒘前漎漎兮未平下漠漠兮 

B24n0141_p0721a05║荒澗含輕雨虛巖應薄雷正逢鸞與鶴鶴歌舞出天來 

B24n0141_p0721b02║雅曲龍調管芳尊蟻泛[舟*光]𦨻陪歡玉座晚復得聽金聲 

B24n0141_p0721b07║王子賔仙去飄颻笙鶴鶴飛徒聞滄海變不見白雲歸 

B24n0141_p0722a08║舞鶴鶴過閒砌飛猿嘯密林漸通玄妙理㴱得坐忘心 

B24n0141_p0723b18║野鶴鶴立枯枿天龍吟淨潭因知無生理合自此中探 

B24n0141_p0724a10║題嵩陽隱者崔塗𡍼（進士） 

B24n0141_p0724a11║四十年高夢生涯指一丘無人同久住有鶴鶴對冥修 

B24n0141_p0725b01║此地巖壑數千重吾君駕鶴鶴□乘龍掩映葉光含翡 

B24n0141_p0725b05║宸暉降望金輿轉仙路崢巆碧洞幽羽仗遙迎鸞鶴鶴 

B24n0141_p0727b11║成嵐借問迎來雙白鶴鶴已曾衡嶽送蘇眈 

B24n0141_p0728a09║淺渡海傳書怪鶴鶴遲隂洞石幢微有字古壇松樹半 

B24n0141_p0728b10║炎天始知鶴鶴駕乘雲外別有逍遙地上仙 

B24n0141_p0729a18║三山浮海倚蓬瀛路入真元險盡平華表千年孤鶴鶴 

B24n0141_p0729b09║醉少室白雲時一歸松雪月高唯鶴鶴㝛煙嵐秋霽到 

B24n0141_p0730b15║砌古留方石池清辨火灰人尋鶴鶴洲返月逐虎谿𢌞 

B24n0141_p0732b01║鶴鶴馭爭銜箭龍飛各獻綃衣從星渚浣丹就日宮燒 

B24n0141_p0732b09║間後聞神仙之事謂長生可致𦤺乞奉黃老上許之 

B24n0141_p0732b11║無異則方龜鶴鶴之壽安得不由所尚哉因賦是詩 

B24n0141_p0732b18║網斷魚游藻籠開鶴鶴戲林洛煙浮碧漢嵩月上丹岑 

B24n0141_p0733a01║露草爭三秀風篁共八音吹笙延鶴鶴舞敲磬引龍吟 

B24n0141_p0733a11║韻流多入洞聲度半和雲拂竹鸞驚侶經松鶴鶴舞群 

B24n0141_p0733a15║杳異人間曲遙分鶴鶴上情孤鸞驚欲舞萬籟寂無聲 

B24n0141_p0735a04║王子求仙月滿臺玉笙清轉鶴鶴徘徊曲終飛去不知 
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B24n0141_p0737a10║空傳七日期飛鶴鶴何時下 

B24n0141_p0738a10║傳聞王子仙澗邊遺逸驥當時青雲路雞犬亦可致𦤺 

B24n0141_p0740b17║無人到鸞鶴鶴今應待我來 

B24n0141_p0741a12║道上行[(冰-水+〡)*ㄆ] 穗桑間晚溉畦東皋有㴱趣便擬

卜幽棲 

B24n0141_p0741a18║夫入千嵒碧林[(冰-水+〡)*ㄆ] 萬古春靜中㴱有境嶮外

絕無鄰 

B24n0141_p0742a15║鞭羸百里遠來遊數日隂雲暝不[(冰-水+〡)*ㄆ] 遮斷好

山教不 

B24n0141_p0743a14║三鶴鶴峰 

B24n0141_p0743a15║昔有仙翁住此間煉成青髮與朱顏一朝跨鶴鶴參天 

B24n0141_p0744a15║鶴鶴乘雲軿下九天玉盤星子竟誰先想應漢武題花 

B24n0141_p0745b07║招子歸嵩 舍我箏𥬑樂彼潺淙食彼瓦𦈢遺我鼎𪔂 



B24n0141_p0745b11║ 子謂我言决意歸嵩歸嵩何如如鴻避弋如鶴鶴脫籠 

B24n0141_p0746a05║會善寺恠松馮[辟/王]𤩹（同知集慶軍節度使） 

B24n0141_p0746a11║雨後看竝玉所控諸峰馮[辟/王]𤩹 

B24n0141_p0746b01║接武如朋簪承迎如价儐 負固如吳楚爭長如齊晉 

B24n0141_p0747b13║靈宮肅清曉細柏含古春人言王子喬鶴鶴馭此日賓 

B24n0141_p0750b04║飲鶴鶴池邊萬木稠養龍崖上五峰秋藤垂絕壁雲添 

B24n0141_p0751a12║鶴鶴下看三十六峰青 

B24n0141_p0752b02║詔臣走登封香幣致𦤺虔恪邃洞藏寶符瓊音䧏笙鶴鶴 

B24n0141_p0752b08║屣棄萬乘追浮丘仙成駕鶴鶴緱山頭碧桃千樹鎖金 

B24n0141_p0752b12║緱雲輕緱月明緱山仙人弄雲月徘徊鸞鶴鶴吹玉笙 

B24n0141_p0753a01║望霓旌飲鶴鶴池邊幾番兮春草生 

B24n0141_p0754a08║黃屋非心敝屣然玉笙吹斷鶴鶴昇天載瞻今日叢祠 

B24n0141_p0754b04║更淺逢鸞鶴鶴雖㴱絕虎狼泉流成五渡嵒祕護三章 

B24n0141_p0754b16║潭冷知龍臥巢低惜鶴鶴孤石苔摛瑞錦松露綴真珠 
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B24n0141_p0757a01║遠岫倚天高望入碧雲際白鶴鶴駕吹笙仙人去千歲 

B24n0141_p0758a13║𨚫駕白鶴鶴尋軒轅虹霓為旗雲為旙飄然乘風上崑 

B24n0141_p0759b09║景㴱巖靜壑得遐年君不見三鶴鶴峰滿山明月鶴鶴無 

B24n0141_p0760b09║巔四顧茫茫小寰宇神僧面壁人不知仙子吹笙鶴鶴 

B24n0141_p0761a14║聞軒后駐雲駢復有周儲吟鳳笙緱氏山頭鸞鶴鶴去 

B24n0141_p0762a10║野鶴鶴巢煙樹松風漾石池徘徊為幽興不覺日西垂 

B24n0141_p0762a16║地僻鯨音壯峰高鶴鶴韻長浮丘招未去夜夜禮名香 

B24n0141_p0762b14║吐雲騰斗極飛翠滿神州笙鶴鶴飄颻去青天子晉遊 

B24n0141_p0762b17║欲面九年壁難違寸草情明朝驄馬去猿鶴鶴誤相迎 

B24n0141_p0763a08║尋真天路杳駐馬嵩峰尖長嘯驚棲鶴鶴清吟落醉髯 

B24n0141_p0763a11║鷄鳴苦塵鞅鶴鶴引得幽潛茗碗雲垂腳蔬盤霜割甜 

B24n0141_p0763b03║冉冉蘆江雪翩翩[葸-十+夕]𦵇嶺煙晚參惜未悟結鬱在諸

緣 

B24n0141_p0764a08║松下盤飛鶴鶴鐘催入定僧前朝多古跡高塔尚殘燈 

B24n0141_p0764b03║老檜春雲滿𫞜寒潭夜月空無因陪妙躅行縣儻相從 

B24n0141_p0765a13║裏梵王宮殿翠微間蘭臺護法天龍寂鶴鶴駕吹笙帝 

B24n0141_p0765b07║履幻餘猶現石間身泉通靈井龍常蟄草滿𫞜荒巖鹿 

B24n0141_p0765b15║外影脫全身在石間松老欲隨龍化去雲㴱長護鶴鶴 

B24n0141_p0766b04║壁人非騎鶴鶴故吹笙寒催亂木風交響白動虛巖月 

B24n0141_p0767b15║數聲清磬度林霏琴鶴鶴隨僧入翠微絕俗信無塵得 

B24n0141_p0769a09║羊腸仄徑曉攀遊步入層霄山盡頭白鶴鶴觀迎泉水 

B24n0141_p0770a05║客有吹笙嶺僧留面壁亭鶴鶴能驂叱馭石亦解談經 

B24n0141_p0770b04║複岫低𢖍岱𢌞軒寫澗[涯-圭+墨]𤄊雲衣披雜樹虹影度飛

泉 

B24n0141_p0770b12║色掩重巖翠聲含眾竅風賓來虬蓋偃仙去鶴鶴巢空 

B24n0141_p0770b14║遊少林寺穆𥡆文熙 

B24n0141_p0772a06║東周鶴鶴與洞簫回西竺人隨折葦來塵世未逢浮海 
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B24n0141_p0774a13║獨見周王子吹笙遊鶴鶴背青宮生塵埃紫房絕情愛 

B24n0141_p0775b03║同傳元鼎𪔂遊中嶽（有序）高出（南京戶部郎中） 

B24n0141_p0775b05║慕元鼎𪔂特往游焉遂與元鼎𪔂登其巔 

B24n0141_p0775b12║山川紀功德星辰揚光精牲[辟/王]𤩹久滅沒探䇿竟誰明 

B24n0141_p0775b17║同元鼎𪔂遊盧巖寺高出 

B24n0141_p0776a12║贈別傅元鼎𪔂三首（有序）高出 

B24n0141_p0776a14║戶曹乃三入嵩山別元鼎𪔂共被信㝛元鼎𪔂宴送天 

B24n0141_p0776a16║憂礦 為變擬調元鼎𪔂代予元鼎𪔂辭故末章及之 

B24n0141_p0776b12║登太室穆𥡆光胤（中書舍人） 

B24n0141_p0777a04║元鼎𪔂令君招同王義華戚不磷遊盧巖二首 

B24n0141_p0777a15║嵩嶽高不極與爾共嵯峨蔥𦯎蔥𦯎二室下是處有煙蘿 

B24n0141_p0777a17║夏日同元鼎𪔂遊石淙過告成劉先輩叔姪見邀 

B24n0141_p0777b05║望嵩嶽寄傅元鼎𪔂明府釋欽義 

B24n0141_p0777b08║清川寫幽谷浮嵐噴樹末揮手鳴瑤琴懷人發[月*(离-禸)]脑

豁 

B24n0141_p0777b09║倚杖冀王鳬延頸佇緱鶴鶴安得一携手舒嘯登嵩嶽 

B24n0141_p0778a05║手持相鶴鶴經云與俗世傳捧讀再三歎茫然昧道詮 

B24n0141_p0778b03║黃河一線明女几列睂宇洛邑鼎𪔂既沈梁園簡亦腐 

B24n0141_p0779a05║天然匪結構麗名蘊石樓寢憩煩勞釋遺家欲終留畱 

B24n0141_p0779b08║一旦忽冲舉留畱馬表奇蹤澗邊 群下拜馬亦化為龍 

B24n0141_p0779b18║遊石羊關 外諸山遂窮玉谿之勝入夜遡潁而 

B24n0141_p0780a01║歸𡚖走筆有述傅梅 

B24n0141_p0780a07║舍杖捫脩蘿縮縮驚魂魄歸𡚖路已更㴱官燭遙相逆 

B24n0141_p0780a12║我昔騎龍遊嵩山三十六峰飛紫煙玄鶴鶴化為白玉 

B24n0141_p0780b10║次新鄭寄懷登封令傅元鼎𪔂 

B24n0141_p0781a02║皆𨽾登封境內登封令傅君元鼎𪔂邢州才子詞人 

B24n0141_p0781a05║讀其嵩吟如挾子晉邀浮丘吹笙跨鶴鶴翱翔其間 

B24n0141_p0781b03║舞逢人復問嵩陽宮故基遺搆不可覩惟有三栢鼎𪔂 

B24n0141_p0781b07║憶昔武帝巡幸日千乘萬騎鬱菁蔥𦯎誰其聞者呼萬 

B24n0141_p0781b08║歲荒唐信之終愚蒙即論此宮金銀闕鸞鶴鶴葳[(毤-允+豕)-

毛+生]三 

B24n0141_p0781b12║登少室同傅元鼎𪔂戚不磷穆𥡆光胤 

B24n0141_p0781b18║鼓鳴鑼雲麓傍餘音澗底驚雷起狐兔潛踪鸛鶴鶴翔 

B24n0141_p0782a09║元鼎𪔂既建存古堂凡二室殘碑斷礎但有古人片 

B24n0141_p0782a15║齋頭雕紋篆刻重磨洗金界靈文燭斗牛白鶴鶴空歸 

B24n0141_p0784a01║白鶴鶴觀古松引傅梅 

B24n0141_p0784a03║松巍然獨秀仙人宮跨鶴鶴之事若可信我來不見王 

B24n0141_p0784a08║我天池摘星斗白雲空繞故宮飛誰見白鶴鶴復來歸 

B24n0141_p0785b09║巖隂𢌞竹院香梵起花天坐待浮丘鶴鶴歸來松上眠 

B24n0141_p0786b04║[梆-丰+夕]桞色綠於染折來重送君路從江便隔春與客同

分 

B24n0141_p0786b06║龍潭穆𥡆光胤 



B24n0141_p0786b14║獨鶴鶴何年駐三花幾度春晚風吹几杖縹緲出松筠 

B24n0141_p0787a15║塔影斜書漢鐘聲晚咽樓伊蒲清供罷欲去更淹留畱 

B24n0141_p0788a03║施食魚遊壑翻經鶴鶴守𨵿乍臨人境外長日飽潺湲 

B24n0141_p0788a06║有無𤲅控鶴鶴多少穴藏龍石室曾誰遇歸聞何處鐘 

B24n0141_p0789a02║至晚待浮丘鶴鶴馭還隔嶺春雲分二室垂巖寒瀑響 

B24n0141_p0789a10║定河引春流洛浦同雷動呼聲傳武帝雲扶鶴鶴駕望 

B24n0141_p0789b13║遠青天時有鶴鶴群呼年㴱飽歷風霜色世渺全荒玉 

B24n0141_p0790b13║贈登封令傅元鼎（嵩山之奧有白鶴鶴觀遺址偃蓋松一株

亭亭可愛元鼎圖 

B24n0141_p0790b17║松圍夢中白鶴鶴如相語君是重來丁令威 

B24n0141_p0791b02║鶴鶴玉柱晴飛太乙泉綠字碑函唐禪日蒼崖樹老漢 

B24n0141_p0792b05║偏鍾誰人能解西來意不羨緱山笙鶴鶴逢 

B24n0141_p0793b06║仲治聲西漢共光輝窺簾一鶴鶴乘雲入拂席三花  

B24n0141_p0793b09║三臺春暖沸絃歌縹[緲-目+耳]瑤笙舄影過勝蹟每先猿鶴

鶴 

B24n0141_p0794b14║苔封興來直借浮丘鶴鶴為上嵩高第一峰 

B24n0141_p0795a08║下磴歷千盤出世間面壁空留畱石影在吹笙不見鶴鶴 

B24n0141_p0795a16║高柱劖天白日停千峰廻合晝冥冥鶴鶴乘秋日笙俱 

B24n0141_p0795b12║曙下見河流捲暮濤古寺空傳龍送水仙壇猶有鶴鶴 

B24n0141_p0797b11║否時予束裝將上計矣即用以留畱別山靈可 

B24n0141_p0798b06║墨泉多妙響號鳴琴琪花瑤草無冬夏白鶴鶴玄龜自 

B24n0141_p0798b07║古今邑小官閒聊寄傲淹留畱五載未抽簪 
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B24n0141_p0798b14║寄嵩山何野鶴鶴黃輝（少詹事兼侍讀學士） 

B24n0141_p0798b17║徙倚龍潭月盤桓鶴鶴觀松向平雖有約咫尺眇相從 

B24n0141_p0799a08║玄鶴鶴瞻緱氏明珠贈洛神乾坤三月麗山水兩心親 

B24n0141_p0799a17║馴禽疑解語伏虎欲相將苦更憐桃[梆-丰+夕]桞風前劇太

狂 

B24n0141_p0799b12║日影誰能測鶴鶴仙祗自翔盧敖歸杖穩宗炳靜琴張 

B24n0141_p0800a12║傑閣翔威鳳脩梁駕彩虹青牛曾化樹白鶴鶴每盤空 

B24n0141_p0801a08║語歸𡚖去生憎暝色侵幾縷潁烟看漠漠一輪嵩月望 

B24n0141_p0801b03║捫蘿陟峰頂頓令猿鶴鶴驚忽爾萬籟發如聞鉢盂聲 

B24n0141_p0801b11║令君傅公元鼎𪔂既城登封撤舊堞而更新之又改 

B24n0141_p0802a16║浮丘棲隱地雲白與山青自從仙舉後惟傳相鶴鶴經 

B24n0141_p0802a17║三鶴鶴峰 

B24n0141_p0802a18║當年李道士煉藥峰之下若更來三鶴鶴吾甘棄駟馬 

B24n0141_p0805a17║石光成五色壁立入青冥磨崖留畱姓字猶勝勒燕銘 

B24n0141_p0806a03║半空響秋濤翛然下白鶴鶴不似泰山松辱以秦時爵 

B24n0141_p0806b02║殿角峰標玉柱座前地湧金蓮正趣已歸𡚖上果化城 

B24n0141_p0807b11║欲登嵩嶽先呈傅元鼎𪔂令君二首 

B24n0141_p0807b18║和傅元鼎𪔂嵩陽十八詠高出 

B24n0141_p0808a11║嵩陽宮外碧雲輕秋色年年月倍明騎鶴鶴仙人來往 



B24n0141_p0809a07║鶴鶴觀棲霞 

B24n0141_p0809a09║檢傳得浮丘相鶴鶴經 

B24n0141_p0809b05║者猶發彂西笑况曾掛眼二室之巔哉余詩不逮元 

B24n0141_p0811a05║鶴鶴觀棲霞 

B24n0141_p0811a06║白鶴鶴長飛幾歲華孤松猶自屬仙家丹砂不必求句 

B24n0141_p0812a04║玉絕勝峨嵋𡼴天際看 
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B24n0141_p0814b03║時聞之鐘兮石井泣哀鳴之鶴鶴王子晉環之以為疊 

B24n0141_p0815a02║雨聲於天外兮勢翻盆而倒傾惟紫芝與黃鶴鶴兮舞 

B24n0141_p0816a01║崑崙直指超乎崆峒靄輪囷之繚繞迎曦𣌀馭之曈曨 

B24n0141_p0816b02║嘯憇黃蓋而徙倚面玉鏡之光芒盻三鶴鶴之軒翥過 

B24n0141_p0817a11║磅礡縈紆巇 嶔嶻嶪質厚重而不遷勢蜿蜒而聯接 

B24n0141_p0817a17║氣清風生鶴鶴唳日出雞鳴霞彩颺兮錦繡錯嵐光蕩 

B24n0141_p0818a01║凰鳴陽獅子號秋玉柱壁立玉鏡光浮三鶴鶴積翠兮 

B24n0141_p0818a09║兮如[辟/王]𤩹明月清凉瑞應天德白鹿留形金牛現跡此 

B24n0141_p0819b03║㠝岏者眼界之易[(冰-水+〡)*ㄆ] 而漫衍者足跡之未至

光豔者 

B24n0141_p0819b10║者出靈跡之記於道藏而世所遺者[(冰-水+〡)*ㄆ] 紀異

之文於 
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B24n0141_p0823b09║解闘惠可割臂而三業息塵荃蘭藂植於緇林鸞鶴鶴 

B24n0141_p0824a04║鶴鶴李秀孫光杜珍等共殖嘉苗用滋景福脫鄙𠫤之 

B24n0141_p0824a13║板幹既具墻垣以興支橕𣛟得其宜締搆取諸壯以周 

B24n0141_p0824b06║畢五鹽䀋七菜重秬香秔來自中𢊍列于廣榭咸造勿 

B24n0141_p0824b13║用扶正諦總是二者其維真公真公俗姓張杭州鹽䀋 

B24n0141_p0825a08║智惠之門㴱明樂界鶴鶴林變色觀其戀慕之心鴈塔 

B24n0141_p0826a16║淳中御札又飛白書一飛字題寺壁雲開顧鶴鶴電轉 

B24n0141_p0828a18║題嵩嶽寺又度僧一百五十人逮[豸*寸]𧲣狼恣睢龍象凋 

B24n0141_p0841a03║寺住持勑賜領曹洞宗惟賛奉福住持思[辟/王]𤩹暨釋教 

B24n0141_p0841a11║道蘭陵崇營繕之役凋弊含 生師發大慈躬拯斯弊 
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B24n0141_p0843a05║頓漸分途總歸含 育持偈禮像隨資應機至於手挈 

B24n0141_p0844a05║鶴鶴觀觀去絕頂尚二三里時日已將晏廼坐觀前飲 

B24n0141_p0860b04║矣稍東為白鶴鶴觀故址背負三峰左右皆絕壁大熊 

B24n0141_p0867b02║水亦然故潁洧[泳-永+隱]㶏休而外即谿澗陂堰之 



B25n0143《神會和尚語錄的第三個敦煌寫本：南陽

和尚問答雜徵義（劉澄集）》卷 1 

B25n0143_p0242a06║格言，如「莫懶嬾墮（惰），勤自課」之類。後半張還

剩九行， 

B25n0144《祖堂集》卷 9 

B25n0144_p0469a02║○落浦和尚嗣夾山，在澧州。師諱元安，鳳翔麟游𣸯 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 1 

B25n0145_p0709b05║款 。道生死事大。既知是一種大事。因甚麼只向他禪 

B25n0145_p0709b10║洞明此一段 大事。直須發大心立大志。將平生見聞 

B25n0145_p0712a20║底一段 大事。橫在目前努力叅取。所以古人云。叅禪 

B25n0145_p0714a07║過展轉唐捐捐。剃髮染衣超方越俗所圖何事。儞還知 

B25n0145_p0716a17║十字街頭。相遇乃攜携手看鰲山燈火。忽撞見箇厖眉 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 2 

B25n0145_p0718b16║如都運相公昨自皇慶元年十二月二十六日捐捐館。 
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B25n0145_p0722b06║師拈云。缺齒老僧手攜携泥彈子。要與東震旦人闘 

B25n0145_p0726b01║醉乘白鶴鶴登銀闕 夢跨青鸞入絳宮 酒醒眼開俱不 

B25n0145_p0727a05║斧爛柯銷局未闌 天風吹鶴鶴下瑤壇 滿盤黑白輕  

B25n0145_p0727b12║平生𠆸倆盡施呈 拗 折蓬蒿箭兩莖 半箇聖人還不 

B25n0145_p0728a14║夢 騎鶴鶴腰錢跨九霄 

B25n0145_p0728b17║扭（女九切）穽（疾政切陷坑也）擘（博厄切鈲也）拗

（於巧切手拉也）臠（力兗切塊切肉 
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B25n0145_p0734b07║一喝內。全[(冰-水+〡)*ㄆ] 全攝無欠無餘。更有一等

超宗異目不 

B25n0145_p0738a07║語儞若瞥生一念向此垜𣐟跟。則落窠臼了也。要成佛 

B25n0145_p0739b02║竛竮孤獨貌）掐（苦洽切爪刺也）撑（刃庚切拄也）𣠽

（必駕切柄也）垜𣐟跟（垜𣐟一 

B25n0145_p0743a07║轉身處。所以釋迦老漢知有此一段 大事迷滯眾生。 

B25n0145_p0745b08║兩段 。如未曾做工夫時相似。如未曾與人說學道時 



B25n0145_p0749a09║觀聽。一段 孤明照映千古。亦皆不期然而然也。自此 

B25n0145_p0750a03║展。又攜携金錫下危層。 
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B25n0145_p0753a06║輪轉。故示生於王者之室。頓捐捐萬乘之榮。沉影雪山 

B25n0145_p0759a05║竟也。茲因丞相需我以做工夫語。不覺吐此一段 葛 

B25n0145_p0764b01║遊方勿妄宣傳。皆的的指點眾生本來具足底一段  

B25n0145_p0765b17║段 段 不同。要且曲為當人發揮己事。自有佛祖已來 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 7 

B25n0145_p0775b17║塔門開。[(冰-水+〡)*ㄆ] 取眉間三尺劒。（雲南人） 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 8 

B25n0145_p0779a07║用文武火 行密化周 鳳毛麟角 一網齊[(冰-水+〡)*

ㄆ]  

B25n0145_p0781a08║破後如何 夜明簾 挂須彌顛 走盤珠向空中墮 

B25n0145_p0781a10║那伽定裏鑄鐵為牛 白雪巖下一握齊[(冰-水+〡)*ㄆ]  

掀 聖凡 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 9 

B25n0145_p0783b03║懶瓚不[(冰-水+〡)*ㄆ] 殘涕 千手大悲推不向前 八

臂那吒捺不 

B25n0145_p0783b17║方便 拗 曲作直 遇貴即賤 本中峯諾 將謂是如何 

入 

B25n0145_p0784b14║此是幻住真 是真非幻住 兩段 文不同 一句無回互 

B25n0145_p0785a06║踏雪 四方野鶴鶴離羣 本中峯面目易辨 幻住菴真偽 

B25n0145_p0786a17║ 虛空手動龜毛拂 仁壽菴中夜不[(冰-水+〡)*ㄆ]  

（遮山修上人號幻海請） 

B25n0145_p0786b10║ 伸脚元在縮脚裏 （吳江急遞 鋪信人請） 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 10 

B25n0145_p0787b17║少室不傳之妙。就當人正體上舉揚。無形段 可指。無 

B25n0145_p0789a11║天目和尚七歲時。攜携籃侍母採桑次母戲之曰。携籃 

B25n0145_p0789b09║公恕施君。攜携諸方頌軸。訪予窮山俾為著語。因筆前 

B25n0145_p0790a01║上逃他分段 生死。阿羅漢起。直饒看得眼睛穿。 轉 

B25n0145_p0790a05║超越分段 生死具跨虎縛龍之力。而不能與境混融。 



B25n0145《天目中峰廣錄》卷 11 

B25n0145_p0791a06║單傳直指之禪。以達磨曾有所謂胎息論。遞 相傳受。 

B25n0145_p0801a16║山十剎之廣居三玄五位之奇唱放[(冰-水+〡)*ㄆ] 殺活

之異作 

B25n0145_p0803b14║偷心一斬兩段 更不復生。今人純以偷心為主。此正 

B25n0145_p0804a03║不由斯心意識。且略舉前輩數段 因緣可為今時龜 

B25n0145_p0821a19║覺思終夜所談。竟不記一字。偶童子[(冰-水+〡)*ㄆ]

之毫楮出以 
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B25n0145_p0830a20║伯牙太古曲。殺有知音。惟有東山暗號子。[(冰-水+〡)*

ㄆ] 來無 

B25n0145_p0831a19║欲知兩段 元是一空 

B25n0145_p0831b04║祖師道。欲知兩段 元是一空。義解者商量道。兩段  

B25n0145_p0836a08║現黃金軀。倒騎萬里冲霄鶴鶴。 

B25n0145_p0836b01║移嶽盈壑。續鳧截鶴鶴。莊周自謂。說得盛水不漏。點 

B25n0145_p0838a19║人穿鑿。朝騎陝府牛。暮跨揚州鶴鶴。有時白日走歸 

B25n0145_p0839b03║寄語祖師門下客休將鶴鶴唳當鶯啼 

B25n0145_p0845a18║根下一斬兩段 。脚跨叢林惟以聰明之資引起情 

B25n0145_p0848b20║州鶴鶴。不用腰纏十萬錢。 

B25n0145_p0853b01║受此等茶飯也無。[(冰-水+〡)*ㄆ] 起葛藤一任貶剝。

偈曰。 
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B25n0145_p0859a09║段 意義重疊詳陳曲喻。主意在於破彼認物為見之 

B25n0145_p0860a03║知[(冰-水+〡)*ㄆ] 歸毫末。何心之可徵。誠為祖禰不

了殃及後人。 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 14 

B25n0145_p0862b07║穀[(冰-水+〡)*ㄆ] 則苗土俱棄。功成則境觀齊捐。欲

知圓攝所歸 

B25n0145_p0863b02║方。用醫奪醫不許水潦鶴鶴口邊訛說。甘草苦黃連甜。 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 17 

B25n0145_p0881a06║腰間無半錢解跨揚州鶴鶴 

B25n0145_p0882a08║攜携手下煙蘿共唱還鄉曲 



B25n0145_p0883b10║剪斷黃金索拈過赤斑蛇放出青霄鶴鶴 

B25n0145_p0886a02║叅禪叅不盡叅盡若為論鶴鶴放青松塢 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 19 

B25n0145_p0904b09║致𦤺病非庸醫所知。故知作止任滅之藥病。非如來洞 

B25n0145_p0906b12║語而然。使佛祖之語果無義趣。則何以致𦤺然也。余

曰。 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 20 

B25n0145_p0915b03║迷耳。所迷者何。蓋久遠劫來一段 心光。動為妄習所 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 22 

B25n0145_p0923b12║琴鶴鶴自相委寂寂復寂寂如是而已矣 

B25n0145_p0926a11║佛廬徧天下。其弘麗莫甚於蘇杭秀水之間。鶴鶴沙距 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 24 

B25n0145_p0934b20║所覩之像者二。一奉之鶴鶴砂普福院。一奉之天目大 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 25 

B25n0145_p0941a05║是止。萬波隨一水而[(冰-水+〡)*ㄆ] 。即止是源。一

水攝萬波而寂。 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 26 

B25n0145_p0946a05║水牯牛。祖父田園從頭耕遍。提攜携木上座。毗耶庫藏 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 27 

B25n0145_p0952b03║虛捐捐 只消豎起生鐵脊 不拘歲月勤加鞭 待伊齩得 

B25n0145_p0955b20║濟皆兒嬉 今生元無佛與祖 就手拗 折烏藤枝 坐斷 

B25n0145_p0956b02║送燈副寺監[(冰-水+〡)*ㄆ]  

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 28 

B25n0145_p0959b16║叅禪須致悟不悟緫虛捐捐啓口循知解存心著妙玄 



B25n0145《天目中峰廣錄》卷 29 

B25n0145_p0962a08║湖山間。因舉宗門下數段 陳爛葛藤。不覺咬斷拇指。 

B25n0145_p0963a12║炊煙 狂心未向機前歇 溢目家山轉棄捐捐 

B25n0145_p0963a19║柳西 萬里任教湖海闊 放行[(冰-水+〡)*ㄆ] 住不曾

迷 

B25n0145_p0965a13║自觀 却恐客來為境會 閉門[(冰-水+〡)*ㄆ] 在一毫

端 

B25n0145_p0966a03║賣 白米青柴倚戶[(冰-水+〡)*ㄆ]  十二時中生計足 

數千年外道 

B25n0145_p0966b12║月 龍女明珠夜不[(冰-水+〡)*ㄆ]  

B25n0145_p0967b05║見 是誰[(冰-水+〡)*ㄆ] 在一塵中 

B25n0145_p0967b08║啟 只待衘[宋-木+免]𡨚負屈人 

B25n0145_p0968b04║憎愛是非情易瞥 山河大地跡難[(冰-水+〡)*ㄆ]  故

鄉人寄并州 

B25n0145《天目中峰廣錄》卷 30 

B25n0145_p0971b11║衰殘忽忽二毛斑 鶴鶴骨雞皮澀又酸 老與病來呈伎 

B25n0145_p0972a01║三百六十段 骨節 東拄西撑竪又橫 不做一回枯得 

B25n0145_p0978b04║如彼淫滛疾勝邪並受有大醫王為出一手 

B26n0147《三階教殘卷》卷 6 

B26n0147_p0368a08║一切邪魔何能得便為作留難、喻如多人共殺、一人以刀

杖弓箭及以鉾[木*(看-目)*月]𣔒不 

B26n0148《東坡禪喜集》卷 1 

B26n0148_p0665a04║第十七尊者。臨水側坐。仰觀飛鶴鶴。其一既下集矣。

侍者以手拊之。有童 

B26n0148_p0665a06║引之浩茫。與鶴鶴皆翔。藏之幽深。與魚皆沈。大阿羅

漢。入佛三昧。俯 

B26n0148_p0666a06║瑩淨魚枕冠。細觀初何物。形氣偶相值。忽然而為魚。

不幸遭網罟 。剖魚 

B26n0148《東坡禪喜集》卷 8 

B26n0148_p0757a02║曰二老。子瞻紀之。詩云。日月轉雙轂。古今同一丘。

惟此鶴鶴骨老。凜然 

B26n0148《東坡禪喜集》卷 9 



B26n0148_p0777a03║說垢膩。我說綿絮毛污生成。他來問只說我的真。當作

䬪[飢-几+毛] 會為席． 

B26n0148_p0777a06║曰。易曉耳。是垢膩成身。綿絮為脚。先吃泠淘。後吃

䬪[飢-几+毛] 。眾大笑。 

B26n0149《鳴道集說》卷 1 

B26n0149_p0801a09║左氏、戰國策為尤長，文亦略能似之。三十歲後，徧觀

佛書，既而取道學諸家之書讀之，一且旦 

B27n0151《新續高僧傳》卷 1 

B27n0151_p0019b01║ 樂清白鶴鶴寺沙門釋華山傳 

B27n0151《新續高僧傳》卷 3 

B27n0151_p0041b14║魏[木*已]杞請主吳之北禪入門適當九日指座云胸中一寸

灰已冷 

B27n0151_p0048a14║淅浙翁問答之際深器之北峯居下竺招之歸淅浙翁以教門

為屬 

B27n0151《新續高僧傳》卷 17 

B27n0151_p0148b02║羣穉相與譁[口*芙] 之杰篲而走人或尊養之終必以褻語

絕其人 

B27n0151《新續高僧傳》卷 19 

B27n0151_p0171a10║僧巖居食生菜見人嘿嘿者即無礙也野雲孤鶴鶴飄飄然無

與 

B27n0151《新續高僧傳》卷 20 

B27n0151_p0175a10║經遂得婉因名經經生而聰穎儀形蒼古若逸鶴鶴凌空天性

澹 

B27n0151_p0179b13║白鶴鶴飛翔集於屋瓦寤而婉子以為祥也未幾失怙孑然孤

幼 

B27n0151《新續高僧傳》卷 21 

B27n0151_p0185a04║與佛生同日故蓮胎含素鶴鶴骨出塵有自來也年二十恃怙

并 



B27n0151《新續高僧傳》卷 23 

B27n0151_p0194b03║虎視鶴鶴行平居寡言笑鉗錘森嚴不以辭色假人諸方老宿

見 

B27n0151《新續高僧傳》卷 24 

B27n0151_p0208b02║消盡任遨遊子房韵入青霄嶂丹已成火已到跨鶴鶴凌雲無

影 

B27n0151_p0209a05║於烽煙浩莽莽中往來秦蜀康熙癸卯還集昭覺兵燹之後荒

涼 

B27n0151《新續高僧傳》卷 25 

B27n0151_p0214a19║人亦受法於巨濤乾隆二十八年雲林虛席為淅浙撫熊學鵬

所 

B27n0151《新續高僧傳》卷 26 

B27n0151_p0222a11║矣如期坐化塔於水目續果者鶴鶴慶北山丁氏子五歲出家

祝 

B27n0151_p0222a14║月杜文秀陷大理滇西俱郡縣鶴鶴慶亦為所佔 

B27n0151_p0224a08║談玅趣寰宇長留清勝因洞裏宗風古寺家煙雲老鶴鶴散天

花 

B27n0151《新續高僧傳》卷 29 

B27n0151_p0241b20║更新然自壬辰訖於己亥八年之中不遣一僧募化而鶴鶴俸

清 

B27n0151《新續高僧傳》卷 30 

B27n0151_p0248a06║髮於姑蘇真諦寺因受具焉操行嚴密寒暑無間[歷-止+心]

𠪾覽名山尋 

B27n0151_p0249a04║年逾八十鶴鶴髮童顏望之起敬其修誦操行老而彌篤示期

垣 

B27n0151_p0249b12║師觀音閣薙染復從潭柘振寰受具足徧[歷-止+心]𠪾講肆

討論性相兼 

B27n0151《新續高僧傳》卷 31 



B27n0151_p0252a09║釋照宏字緣鶴鶴姓李氏仙源人也將誕之夕母夢一童子跨

鶴 

B27n0151_p0252a11║夙果不入塵俗稍長拜常樂如心字曰緣鶴鶴以符其兆由是

委 

B27n0151《新續高僧傳》卷 35 

B27n0151_p0274b10║清樂清白鶴鶴寺沙門釋華山傳 

B27n0151_p0275a08║白鶴鶴改為叢林不數年果於荒煙中化為寶坊佛光道聲與

東 

B27n0151《新續高僧傳》卷 36 

B27n0151_p0278b15║厥趣更不用續鳧截鶴鶴夷岳盈壑霄壤相望去道轉遠正當

與 

B27n0151_p0282a02║但見群鶴鶴翔空而下有玉琵琶箏琴竹笛之器人不得其音

遂 

B27n0151《新續高僧傳》卷 37 

B27n0151_p0286b08║釋杜聖趙人師事董伽雅致幽間密行深異伽亦趙人生於鶴

鶴 

B27n0151_p0287b06║樓閣宮殿並是金銀瑠璃之色白鶴鶴孔雀鸚鵡舍利迦陵頻

伽 

B27n0151《新續高僧傳》卷 38 

B27n0151_p0298a10║釋悟信字照空丹徒人幼孤寒出家後往來鶴鶴林五州間粵

匪 

B27n0151《新續高僧傳》卷 39 

B27n0151_p0303a09║如生道俗迎歸留五日闍維舍利大如菽有二鶴鶴徘徊空際

火 

B27n0151《新續高僧傳》卷 41 

B27n0151_p0314a16║釋慧才姓王氏樂清人也髫齡離俗師事白鶴鶴山怡芳宋章

聖 

B27n0151《新續高僧傳》卷 42 



B27n0151_p0320a05║我所未聞設禮而去湖人薜薛氏婦早死時見怪於室其家為

齋 

B27n0151《新續高僧傳》卷 48 

B27n0151_p0354b06║女相率歸[殷-殳]㐆度人無筭所著有蓮宗寶鑑摘要三卷蔚

之信善 

B27n0151_p0358a10║斯會專修淨業道風益著緇素皈[殷-殳]㐆不勝指數光緒紀

元剏建 

B27n0151_p0358a18║已七十矣童顏鶴鶴鬢目光炯炯能覩小字藏經居恒持誦大

悲 

B27n0151《新續高僧傳》卷 51 

B27n0151_p0378a19║上迦葉峯渡江入淮禮諸祖塔經建業回浙中超然如野鶴鶴

孤 

B27n0151《新續高僧傳》卷 53 

B27n0151_p0393a05║載始可告成蓋作於康熙丁丑之春藏于己卯之秋冷士嵋𡼴

為 

B27n0151《新續高僧傳》卷 62 

B27n0151_p0449b04║雲入袖松間倚杖鶴鶴窺人之句後遊吳越名藍勝境咸有題

詠 

B27n0151_p0454b03║蒙激發於是矢志皈[殷-殳]㐆尚覊俗緣荏苒歲月世情愈澹

明季喪 

B27n0151《新續高僧傳》卷 63 

B27n0151_p0457b01║小參不傳之道迥絕雕鐫松直棘曲鶴鶴白烏玄山僧不是無

玄 

B27n0151_p0458a07║雲鶴鶴集曰盤谷集曰存誠錄曰遊臺集曰辛壬蔓草其寺後

人 

B27n0151_p0461a05║雞羣野鶴鶴今觀其除夜詩云寂寞山居歲月遷閑敲清磬出

孤 

B27n0151《新續高僧傳》卷 64 

B27n0151_p0464a09║地山魂斷宋塔干宵鶴鶴影驚只有今宵亭上月依稀猶見古

人 



B27n0151_p0469a16║徹行人腳望日臺云臺石矗幽岑朝曦𣌀遙入望扶桑忽吐紅

滾 

B27n0151《新續高僧傳》卷 65 

B27n0151_p0472b03║爽臘踰七十而鶴鶴髮松姿和藹可親人服其德涌泉居龍門

院 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 1 

B27n0152_p0485a12║隱于武康之報恩叩擊之次迎刃不留畱至掀案而 

B27n0152_p0486a05║昌辰然性恬于榮利無毫髮矜重意既歸如埜鶴鶴 

B27n0152_p0486a06║孤雲無所留畱礙會於潛天目師子正宗禪寺歲久 

B27n0152_p0486a12║久留畱也天性至孝十二歲即喪父得灋後別構艸 

B27n0152_p0491b19║供養一人恁麼一人不恁麼同到報恩來且道留畱那 

B27n0152_p0497b17║康熙癸丑冬至後五日江南慕鶴鶴鳴藩憲毘陵紀光 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 3 

B27n0152_p0511b15║咄咄九萬里鵬徒趁逐三千年鶴鶴慢翱翔 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 4 

B27n0152_p0525a17║有其名未審居何國土還化物也無沙云黃鶴鶴樓崔 

B27n0152_p0526a07║借雪竇打省宗咄哉不學無術杜撰猖狂水潦鶴鶴之 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 5 

B27n0152_p0543b01║裟祖佛位中留畱不得夜來依舊宿蘆花大眾還知明 

B27n0152_p0558b06║窗櫺見譏于演祖口銜啣樹枝致語于香嚴懷州牛喫 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 6 

B27n0152_p0566b18║王鶴鶴山掌垣送藏經入山設元旦除夕齋請小叅師 

B27n0152_p0569a03║望旦早叅僧問峯巒秀異鶴鶴不停機靈木迢然鳳無 

B27n0152_p0569b07║多此流莊重水潦鶴鶴 

B27n0152_p0569b14║事者尋常見人持戒不嚴即行舉退不可留畱一敗羣 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 9 



B27n0152_p0600b15║鶴鶴搖亂叅方人眼睛 

B27n0152_p0605a16║大雪滿長安醉漢火焚鼻松風起鶴鶴翎酒氣增蓬𡋯 

B27n0152_p0606b06║佛秪聞其名未審居何國土還化物也無沙云黃鶴鶴 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 10 

B27n0152_p0614a18║裟佛祖位中留畱不得夜來依舊宿蘆花神光不昧萬 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 11 

B27n0152_p0628b01║心錯處寄去一部可自得之如大雄示眾中尤宜留畱 

B27n0152_p0629a20║江南一同門兄有入墖之舉法屬勤懇來接欲留畱過 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 12 

B27n0152_p0638a19║幸如之人間亦有揚州鶴鶴但泛如來功德船 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 13 

B27n0152_p0656b12║庄留畱題一絕去兩峯青拍肩雙溪寒共語中有一 

B27n0152_p0657a14║上峯留畱度歲師宿破牀三人地臥按峯公錄舉師 

B27n0152《普濟玉琳國師語錄》卷 14 

B27n0152_p0663b06║容緩之事非真為生 者不留畱非動靜在道者不 

B27n0152_p0670a12║於新正謁師即便言旋師說偈留畱之有序云豐嵿 

B27n0152_p0670a13║二子糓日通謁言歸頗切說偈留畱之大雄方絕糧 

B27n0152_p0670b19║諸檀素心十八年如一日為之喜留畱數日有欲為 

B27n0152_p0673a05║九鼎 懸脈耐寒辨偽真掌垣鶴鶴山王檀越送書 

B27n0152_p0674b15║師五十八歲夏初太僕鶴鶴山王檀越送全藏後復 

B27n0152_p0675a19║泊時世多此流莊誦水潦鶴鶴自上年旱災天目前 

B27n0152_p0675b08║衣裳頭陀安樂行金仙無何鄉秋八月當湖鶴鶴田 

B27n0152_p0678b06║居士有懷師詩云風鶴鶴驚心行路難可容給侍勸 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 2 

B27n0153_p0707a08║晉書隱逸傳云[嵇-尤+九]𥞇康從孫登游三年問其所圖終

不荅 

B27n0153_p0708b03║五色也耳之所玩者五音也而先生棄眾人之所[(冰-水+〡)*

ㄆ]  

B27n0153_p0708b04║[(冰-水+〡)*ㄆ] 眾人之所棄味無味於恍惚之際兼重玄

於眾妙 



B27n0153_p0709a16║綏鶴鶴企先生乃眷下國公明至山瑀指翔鴻以示之 

B27n0153_p0711a07║白樂天有自詠詩云鬬閑僧尚閙較瘦鶴鶴猶肥予因自 

B27n0153_p0711a10║復為兩句以擬前詩云介居僧尚襍警聽鶴鶴猶聾 

B27n0153_p0711b03║予覺晚年益甘道味酷好含華隱曜[(冰-水+〡)*ㄆ] 視反

聽優游何 

B27n0153_p0713a14║僧尚襍警聽鶴鶴猶聾之句是知想明斯聡予得萬一 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 3 

B27n0153_p0723b11║勿與愚人混同也[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此法至簡至

易其如知之者至 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 4 

B27n0153_p0739a13║議[十/田/寸]専念諦聽入清白處身心不動予因援老莊之言 

B27n0153_p0741a13║者縱之以綸[(冰-水+〡)*ㄆ] 其有漸之勢戒欲速也約己

進道得 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 5 

B27n0153_p0769a11║是彫章[金*(米/女)]𨩐句緣情合意猶能入夢而常存則知其

妙 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 7 

B27n0153_p0802b12║杜荀鶴鶴春感詩云浮生七十今三十已是人間半世人 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 8 

B27n0153_p0809a12║細名理分配[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝用為法要復何以加 

B27n0153_p0818b14║威儀動止有節身隨宜也[(冰-水+〡)*ㄆ] 合凝融有敘心

隨宜也飲 

B27n0153_p0820a07║內寶也棄而不[(冰-水+〡)*ㄆ] 過求虛冗之榮利者吾惜

之深也 

B27n0153_p0820a14║徐寅律賦體格浮華內有可采予亦[(冰-水+〡)*ㄆ] 之有

賦述神僊 

B27n0153_p0820b12║大寂滅之海冥神而涉不計淺深量[(冰-水+〡)*ㄆ] 功用

此法定 

B27n0153_p0823a09║大千沙界尚為空裏𫟚之空名鉅萬金錢固是末中之末 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 9 



B27n0153_p0837b06║自覺反聽致聰已如警露鶴鶴又欲冥心致淨有如辟塵 

B27n0153《法藏碎金錄》卷 10 

B27n0153_p0854b14║何益只自勞奔競不如[(冰-水+〡)*ㄆ] 身心凝然成靜定

一放一 

B27n0153_p0854b15║[(冰-水+〡)*ㄆ] 各有歸趣 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 1 

B28n0155_p0221a14║謂其類實繁。其說浸淫滛人心。即士君子亦有信 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 3 

B28n0155_p0261a07║最靈而有權柄故易云天道福善禍淫滛。此理最 

B28n0155_p0264b18║彼土產金銀。密交上下。黨羽之多不可筭[婁*支]𢿘。楊 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 4 

B28n0155_p0290a14║人十二信西學。凡凢若經若戒及交友論。幾何源 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 5 

B28n0155_p0300b05║云以牧養而用之。此類繁多。不見虫多於蠶。[絳-糸+

虫]𧊵 

B28n0155_p0306a17║聖天子斧[金*戊]龯之所必加者乎。吾且舉其畧而言之。

夫 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 6 

B28n0155_p0318a01║草之言共芟邪夷之黨。以閑先聖之道。疏其淫滛 

B28n0155_p0321b12║信讒害忠。為白衣聚會。明而[婁*支]𢿘動。則胡兵大起 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 7 

B28n0155_p0327a05║莫予䒪[絳-糸+虫]𧊵。自求辛螫。肇允彼桃蟲。拚飛維

鳥。言 

B28n0155_p0340b16║辨而非有辨。當下分別宛然。是非[絳-糸+虫]𧊵起。一

切莫 

B28n0155《聖朝破邪集》卷 8 



B28n0155_p0342b16║也。以待後之學者大肆斧[金*戊]龯。吾道幸孔。 

B28n0155_p0352b06║之禮。大呼我主我罪。揕[月*凶]𦙞披髮而號。暗洗聖水 

B28n0155_p0356a15║也。伏羲氏始設網罟 以警異類。詳其意。總防民 

B28n0155_p0356b06║耶。抑不知生而我給。反節 之[婁*支]𢿘入山以時耶。 

B28n0155_p0360a14║時後宮陰夫人王婕媫妤等一百九十人。司空楊 

B28n0155_p0360a19║新端。莫羽流之若也。然其脫鶴鶴厰而披袈裟。捨 

B28n0156《佛法金湯》卷 1 

B28n0156_p0375b12║吾已入其奧室。得其真贓。乃可定罪。[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 曰吾 

B28n0156_p0381a05║德而一塵不染。行布施而四大都捐捐。方求自 

B28n0156_p0381b09║復將何私。佛國城妻子而亦捐捐復將何利眾 

B28n0156《佛法金湯》卷 2 

B28n0156_p0396a11║問。佛生滅滅已。寂滅為樂得。非是二乘人。灰灰 

B28n0156_p0396b04║多聞怒之。天神曰。彼比丘少聞言行相[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 汝 

B28n0156《佛法金湯》卷 3 

B28n0156_p0408a04║情子死不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。乃名殘忍。出世

間法㤀情。子死 

B28n0156_p0408a05║不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。乃斷愛河。美惡諸境。

行法感現。固是虛 

B28n0156_p0412a15║禮乘空而去。一日又有僧來作禮。師不[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 。其 

B28n0156_p0422a02║此人。問隱鱗。荅。遠有王龍舒。近有[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 寶幢。問 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 7 

B28n0157_p0515a12║秦主姚興。欲奪其志。𢌿之高位。雖令羅什道[((素-糸)*

刀)/石]䂮二大德勸諭。亦不肯從。避入深山。以終老焉。）感應 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 11 

B28n0157_p0543a15║食而留畱信。未有專言信。而概廢兵與食也。 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 14 



B28n0157_p0562a06║胥也。化而為蟲。生竈下。其狀若脫。其名曰[鳥*句]𪀊

掇。[鳥*句]𪀊掇 

B28n0157_p0566b16║應。商丘開以為信然。遂先投下。形若飛鳥揚於地。[骨

*几]𩨒 

B28n0157_p0581a20║叩徵弦以激蕤蕤賓。陽光熾烈。堅冰立散。將終命宮而 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 16 

B28n0157_p0609b08║今則復播之於華。豈非時節因緣耶。留畱學諸君子。或 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 18 

B28n0157_p0635b16║謂周君願力所持。特留畱此本嘉惠後學也。亟授手民。 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 20 

B28n0157_p0650a19║甄定去留畱。使讀者不至迷於所向。先刻成大藏集 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 22 

B28n0157_p0683b06║增易。乃至庶幾盡善盡美。不使後人少留畱餘憾。讀 

B28n0157_p0684b06║式。作三排橫書。併留畱空地一排。如蒙作成。弟歸時

當 

B28n0157_p0687b18║沈浮何所矣。詳君尚留畱牛津。寫金光明入楞伽等經。 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 23 

B28n0157_p0702a03║五貴院所需宋祖心集。冥樞會要。均未見過。當留畱意 

B28n0157_p0705b16║之。以其近留畱日本。且以大義相許。故每月祇索四 

B28n0157《楊仁山居士遺著》卷 24 

B28n0157_p0711b10║道綽逼雞入水之喻。為留畱形穢土之人而說。非為修 

B28n0158《陰騭文圖》卷 1 

B28n0158_p0739a02║然盍留畱於此予聽而止焉無幾帝有旨以予為雪山大仙 

B28n0158_p0796b11║豈不從隂隲中得來者哉㢤（烏程費丹旭敬繪） 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 1 



B29n0160_p0010a02║（同庾肩吾遊明慶寺 陳沈烱）（題道林寺 唐杜荀鶴

鶴） 

B29n0160_p0014b07║（又勅 陳少主）（請智顗講法華[跳-兆+(梳-木-、)]䟽 

陳沈君理） 

B29n0160_p0024b03║立實效甚蛺蝶之尋芳遊[絳-糸+虫]𧊵之捕蕋若蚍蜉之慕

腥膻於 

B29n0160_p0038a20║改益之由此而揚名欲出為我用濂濓曰恐無此乎朕謂濂 

B29n0160_p0040b17║童子戲禽道者休禪忘觀想地鶴鶴舞青天 

B29n0160_p0041b18║調鶴鶴空山倚錫而閒形勞神靜就裏無煩 

B29n0160_p0043b19║誰謂山僧運化工山居真箇得從容調猿樹底觀玄鶴鶴翫 

B29n0160_p0045a03║孤寂淒淒一徑微處心應與世塵違朝觀松鶴鶴摩天去暮 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 2 

B29n0160_p0054a04║人多[示*里]𥚃恁省家出個文書與蔣山寺住持長老行容收

執 

B29n0160_p0071b18║上實錄多有好言語在內奉 聖旨我敬佛他謗佛留畱了 

B29n0160_p0072a14║後留畱在何處亦不敢對當奉 聖旨明日安一蔵這里安 

B29n0160_p0073a13║去留畱他奉 聖旨恰不留他刊板時字有差錯問誰休着 

B29n0160_p0074b03║西越王臺下有空地一段 原做水厰如今空閑不用就撥 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 3 

B29n0160_p0081a05║堆螺髻於天邊朝鶴鶴摩天而翅去暮猿挽樹而跳歸喬松 

B29n0160_p0082b04║山門宣德年間寺燬于火雖有歲入錢粮缺人[(冰-水+〡)*

ㄆ] 積修理 

B29n0160_p0086a12║方山川幅貟𨤲厥下土徒御告勤[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

瞻道林在江之汜翠 

B29n0160_p0086a16║新去故以燎作而新之自我聖皇乃祓 乃除乃基乃堂日 

B29n0160_p0091a19║佛者家焉欲訪猿鶴鶴山堂莫得其處遂朗吟小山招隱循 

B29n0160_p0092b09║出小窾窽中可飲一人繼以千百弗竭循泉西過黑龍潭潭 

B29n0160_p0092b14║白乳色即踞泉[(奭-人+大)*斗]𣂐嚥衫袂落水中不暇救三

嚥神明漸復 

B29n0160_p0096a01║白鶴鶴道人皆欲之天監六年二人俱白武帝以二人皆具 

B29n0160_p0096a02║靈通俾各以物識者其地得居之道人云某以鶴鶴止處為 

B29n0160_p0096a03║記師曰某以卓錫處為記已而鶴鶴先飛去至麓將止忽聞 

B29n0160_p0096a04║空中錫飛聲師之錫遂卓於山麓而鶴鶴驚止他所道人不 

B29n0160_p0096a05║懌然以前言不可食遂各以識築室焉（出萬花谷集杜詩云

錫飛常近鶴鶴） 

B29n0160_p0098b13║大地之動我安其中高景無氛靈鶴鶴在空出生死海隨物 

B29n0160_p0100b08║王四鶴鶴集林籞而相鳴帝釋千馬經丘園而跼步有一於 

B29n0160_p0100b17║流川弗遠佇芳音於赤玉鶴鶴望還信以代萱蘇得志忘言 

B29n0160_p0101a06║白塔如孤鶴鶴寶公骨冷喚不聞却有老泉來喚人電眸虎 



B29n0160_p0102b15║野鶴鶴孤雲無所留礙尋返永嘉 朝廷賜師號及金襴法 

B29n0160_p0106b05║御鶴鶴翔伊水策馬出王田我后遊祗鷲比事實光前翠葢 

B29n0160_p0107b08║臥枯樹幾春空淹留畱昔未及幽桂在芳叢 

B29n0160_p0108b09║青煙墨客真能賦留畱詩野竹娟 

B29n0160_p0108b17║六帝園林墮刼灰獨餘靈骨葬崔嵬行人指點雲間鶴鶴喚 

B29n0160_p0109a14║奎文留畱秘藏天光午夜照金容 

B29n0160_p0109b18║寶公塔掛白雲隈西接鍾陵王氣廻錫住靈峰驚鶴鶴去鉢 

B29n0160_p0110b08║岡西北）白蓮池（古白蓮菴前）猿驚谷 鶴鶴怨谷（二

谷因草堂北山移文內 

B29n0160_p0111a06║殿被焚中丈六銅像自移南五六尺許形得安全四面瓦土灰

灰炭去像五六尺曾不塵玷出弘明集）石 

B29n0160_p0116a13║移憇 靈味寺今上龍興尊崇正道以亮德居時望亟延談 

B29n0160_p0119b01║響裛露百花鮮宿昔尋真趣結友亟留畱連山庭出藿靡澗 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 4 

B29n0160_p0125a19║留畱（此碑經唐會昌毀廢後已曾重立至今其石斷缺文字

訛隱寺主僧契先購石依本寫之 康定元年三月十 

B29n0160_p0126a01║好心故留畱與供養沙門既去求之不知所在其後皇帝與 

B29n0160_p0135b02║求也得而未始有得也如敬吾鄉人也留畱八月而文始成 

B29n0160_p0141a13║起伏石磷[石*旬]𥒘狀如波瀾者為疊浪巗其下有平阪數畆

兩 

B29n0160_p0146b11║教四無量六度等有問其位者荅曰汝等懶嬾種善根問他 

B29n0160_p0149a18║秘猿江鶴鶴樹之文莫不遞貫清衷總持丹府班荊坐樾獨 

B29n0160_p0150a05║遁漱石忘歸鶴鶴版載臨豹姿逾遠俄有法師僧辯承風景 

B29n0160_p0151b01║鶴鶴（其六）空分瑞塔地積香臺珂月霄映珠雲旦來千光

霧起 

B29n0160_p0154b19║林香雨氣新山寺綠無塵遂結雲外侶共遊天上春鶴鶴鳴 

B29n0160_p0156b05║如在茲短笻聊可御𡽱嶫走鋒稜飄翩同鶴鶴翥望中一點 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 9 

B29n0160_p0163a08║名山多靈蹤古仙探仙迹白鶴鶴忽歸來疑是雙飛舄 

B29n0160_p0166b14║名位通顯早崇禮敬旻亦密相器重時為太子中庶儐 從 

B29n0160_p0167a03║堪山寺權停莊嚴因遂彌留畱以至大漸中使參侯相望馳 

B29n0160_p0167a05║以其月六日窆于鍾山之開善墓所隱士陳留畱阮孝緒為 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 10 

B29n0160_p0168b11║率其徒䟽泉蒔松徙石闢塗𡍼土木之工次第而舉無何有 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 13 



B29n0160_p0178a06║十里西去正陽門三十五里相傳有白鶴鶴仙曾此修煉 

B29n0160_p0178b05║夫以星池布彩扶列宿于玄穹鶴鶴樹收光運真風于像教 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 15 

B29n0160_p0184a02║無意猿鶴鶴從來自不知（二 絕句二首） 

B29n0160_p0184a04║故結鍾峯麓今開江水濆門猶妨俗駕僧尚誦移文猿鶴鶴 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 16 

B29n0160_p0190a17║相[(冰-水+〡)*ㄆ] 恤佛氏雖欲以慈仁化導之固無所用

後世民生日 

B29n0160_p0190b02║利益之說損其有餘以補不足庶幾於古者相[(冰-水+〡)*

ㄆ] 相恤之 

B29n0160_p0190b10║有所不反存此一門以[(冰-水+〡)*ㄆ] 恤之明吾治之廣

大耳夫庶人 

B29n0160_p0195a15║矣疆塲之地一彼一此若無足道然此皆常住所[隸-木+止]

而非 

B29n0160_p0196a13║則去矣寧不留畱片言以示人乎師復 目叱之侍者呼不 

B29n0160_p0198b12║警厲諸徒眾未有對清遠直前肆言如俊鶻橫秋目無留畱 

B29n0160_p0200a20║班裏來見師至入見便殿慰勞甚至 賜綵段 若干匹鈔 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 18 

B29n0160_p0206b08║都城以南花宮蘭若芙蓉相銜啣唄聲連起晨夕鈴鼓相聞 

B29n0160_p0208a10║總是周南客看海銜啣杯一倚樓 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 19 

B29n0160_p0210b02║一方師獨於甘蔗洲卓庵因議留畱止進師等以江表叢林 

B29n0160_p0216a10║佛空留畱丈六身老去山林徒夢想雨餘鍾皷更清新會須 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 20 

B29n0160_p0218a01║芳根白鷺映春洲青龍見朝暾地古雲物在臺傾禾黍 繁 

B29n0160_p0218a10║然禾黍 村摧藏羊曇骨放浪李白魂亦已同山丘緬懷蒔 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 21 

B29n0160_p0221b20║空留畱長者之名亦猶百谷之王以下能大六虛之相居高 

B29n0160_p0223a19║與此乎雖江山寂寥居處緬邈年移代改留畱矦歎過隙之 

B29n0160_p0223a20║駒城是人非丁令歌化遼之鶴鶴由是觀其道塲玅矣謂應 



B29n0160_p0226a16║竺法汰支道林遞 講般若經天台智者大師說止觀其以 

B29n0160_p0226b08║衣法輙由少林歷南海次金陵時島夷薄留畱都魏國居守 

B29n0160_p0226b12║告疇昔狀從之諸長老言此故瓦官寺也井至今留畱掘地 

B29n0160_p0227a20║山有中山則有魏國有魏國則有留畱後有留畱後則有恒有 

B29n0160_p0231a01║留畱多時讀竟不解無因諮訪為恨轉積南嶽亦時有信照 

B29n0160_p0231a12║留畱不止乃令丹陽尹移壹還都壹荅尹曰葢聞大道之行 

B29n0160_p0232b13║支遁字道林陳留畱人或云河東林慮人幼有神理聰明秀 

B29n0160_p0233b07║悟數百年來紹明大法令真理不絕一人而已遁淹留畱京 

B29n0160_p0234a16║其神駿聊復畜耳後有餉鶴鶴者遁謂鶴鶴曰𠇍沖天之物寧 

B29n0160_p0234b12║（字道林姓關氏陳留畱人或云河東林慮人終于餘姚塢山

中或云終剡） 

B29n0160_p0234b15║耐塵俗考室山澤修德就閒今在剡縣之[山*卯]𪨫山率合同

遊 

B29n0160_p0235a08║相見不亦善乎高祖旍斾東歸留畱子桂陽公義真鎮關中 

B29n0160_p0235a09║臨別謂導曰兒年小留畱鎮願法師時能顧懷義真後為西 

B29n0160_p0236b20║立思天鶴鶴鑿池養蛟龍栽桐棲鸑鷟梁間燕教雛石罅蛇 

B29n0160_p0237a07║不話興亡事舉首思渺邈吁嗟未到此褊劣同尺蠖籠鶴鶴 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 22 

B29n0160_p0240b01║青溪閣在府治東北青溪上本梁江總故宅至國朝為段  

B29n0160_p0240b12║耀胷次丘壑一時游從見於歌詠異時段 氏結廬其上王 

B29n0160_p0240b15║帥史公繇甘泉法從宅牧留畱京政修戶庭而人自得於一 

B29n0160_p0242b03║宿花影藥院滋苔文予亦謝時去西山鸞鶴鶴羣 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 23 

B29n0160_p0246a11║域之空留畱二百年夜舞朝歌恍如疇昔幾千武金臺玉榭 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 27 

B29n0160_p0253b02║太真墓石徑上出青巖翠𦽦蒙絡葳甤甤與風推移名夾蘿 

B29n0160_p0255b03║ 北至陳家墳坟地） 

B29n0160_p0255b14║留都城之北鍾山玄武湖之側有寺曰三塔其先本以[序-予+

者]𢉜 

B29n0160_p0256a05║焉而寶殿成於流銀列楹昭乎煥景仍鶴鶴林之舊趾改龍 

B29n0160_p0256a20║即法即心心無非法非若梓材埏埴之資於外假[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 以願 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 29 

B29n0160_p0260a07║飛鶴鶴窈窕二山秀靈怪五丁鑾且共同懷子相從覔所樂 



B29n0160《金陵梵剎志》卷 31 

B29n0160_p0265a07║樹縞鶴鶴飛舞繞碧落之旛幢佛之舍利或流輝於梵宮或 

B29n0160_p0272a03║為恕施蚊蚋𠾱膚猶自動色腥肥膏腹不[賏/心]愳傷生於心

忍 

B29n0160_p0273a01║鄧艾征涪陵見一猿𪻅抱子在樹引弩中之其子為拔箭捲 

B29n0160_p0279a15║凌空異香撲人羣鶴鶴飛翔于龕頂良久火餘斂舍利無筭 

B29n0160_p0280a09║晝琉璃映纖碎 帝令攝之寘塔中寶缻 嚴供蜀錦蒙諸 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 33 

B29n0160_p0285a02║智威（五祖有傳）慧忠（六祖有傳略）玄素（有碑銘）

僧徵（漢安僧少為隸後舍宿參  

B29n0160_p0290a07║徒[(冰-水+〡)*ㄆ] 鉢觀空而息有更期得無上具足趺坐

喪我以忘年 

B29n0160_p0291a08║至此余默然領受初三日早飯罷同視懶嬾融洞洞中一石 

B29n0160_p0291a09║書佛字乃四祖點化懶嬾融處余三四人依石而坐適有道 

B29n0160_p0292a19║虛深可十步儼若堂宇相傳唐高僧懶嬾融嘗居其中有百 

B29n0160_p0293b06║其後也一為牛頭宗顏持威鶴鶴林徑山其後也分慈氏之 

B29n0160_p0296a20║人頭顱巨大五岳隆起眉目長廣顙頰濃張龜行鶴鶴視聲 

B29n0160_p0299a06║人開元中本寺僧法密請至京口潤州刺史韋銑灑掃鶴鶴 

B29n0160_p0299b02║等號捧金身建塔于黃鶴鶴山西原像法也州伯邑宰執喪 

B29n0160_p0299b05║暝及發引登原風雨如掃慈烏覆野靈鶴鶴廻翔有情無情 

B29n0160_p0300a15║牛首見鶴鶴林梯徑繞幽岑春色浮山外天河宿殿陰傳燈 

B29n0160_p0300b11║話三生夜坐石根冷微涼入虛欄老鶴鶴語桐井支郎 經 

B29n0160_p0302a13║五里舊名龍泉寺唐鶴鶴林素禪師說法處 國初鏡中 

B29n0160_p0302a20║勝左有磐陀石右有鶴鶴林塔東有牛首山西南瞰揚子江 

B29n0160_p0302b04║也肇自唐鶴鶴林素禪師說法於此有泉出石竇間因號曰 

B29n0160_p0304a09║分（東至新民塘 南至段 彥聰民田 西至虞槐民田 

北至虞仲禮民田） 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 34 

B29n0160_p0308b10║幾宿一下山蕭然忘干謁談經演金偈降鶴鶴舞海雪時聞 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 39 

B29n0160_p0319a07║碧峰翁是必留畱禪宗其真像見存庫焉 嘉靖元年孟春 

B29n0160_p0320a05║慰勞甚至天竺僧指空久留畱燕相傳能前知號為三百歲 

B29n0160_p0320a15║中州苦寒特延師居南方爾遂留畱於大天界寺時召入問 

B29n0160_p0320b04║目將瞑弟子祖金智信等請曰和尚逝則逝矣不留畱一言 

B29n0160_p0320b09║不壞紛然爭取灰灰土為盡 上祀方丘宿於齋宮濂與禮 



B29n0160《金陵梵剎志》卷 40 

B29n0160_p0321b14║里劉宋時名曠野寺齊廢梁大同中復唐開元中以懶懶 

B29n0160_p0322b17║廢梁大同中克復唐開元中以懶懶融嘗居之始名禪居寺 

B29n0160_p0323b10║宛 洛佳遨遊春色滿皇州結軫青郊路廻瞰蒼江流日華 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 43 

B29n0160_p0326b14║同唐高僧懶懶融曾居此有百鳥獻花因名獻花巖舊惟 

B29n0160_p0326b17║樓殿林壑浮圖金碧宛 若畵障絕頂望京城歷歷錯繡 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 44 

B29n0160_p0334a16║大道本無綂茲綂乃融師智巗敷五葉鶴鶴林橫一枝任爾 

B29n0160_p0335a01║天監五年置淨居寺款 州刺史劉威造即此 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 46 

B29n0160_p0337b01║月吐納陰陽弗可得而名也白蕩之山以[山/丁] 其左滄江

之 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 48 

B29n0160_p0344a02║暉荷源煜丹爍川界泳遊鱗岩庭響鳴鶴鶴 

B29n0160_p0345a13║（右菩薩讚）厭苦情多兼物志少如彼化城權可得寶誘以

涅湼槃 

B29n0160_p0353b05║泉州晉江人得法於淨慧禪師上堂示眾曰凡行脚人參  

B29n0160《金陵梵剎志》卷 49 

B29n0160_p0366b14║【[辟/王]𤩹】（八卷一百五十六張尾半二張）生經 

B29n0160_p0369a08║尼經廣大蓮華莊嚴曼 那羅滅 

B29n0160_p0369a10║有最上微妙大曼 羅經佛說聖寶藏神儀軌經 

B29n0160_p0369a11║佛說寶藏神大明曼 拏羅儀軌經 

B29n0160_p0381a18║【錘】（八卷一百七十五張）【[隸-木+止] 】（九卷

一百六十張尾半六張）鞞婆沙論 

B29n0160_p0387b07║印經紙復裏簽絹托復裏簽紙背殻紙絹帶捐捐 

B29n0160_p0389a02║分貳厘（註中等壹號內）共銀貳拾玖兩[栥-欠+匕]㭍錢

陸分肆厘 

B29n0160_p0393a03║【[(冰-水+〡)*ㄆ] 板銀】 堂內置號簿一扇木櫃一口

銀到即 



B29n0160《金陵梵剎志》卷 50 

B29n0160_p0400b06║暫撥填入靈谷寺內垜𣐟名靈天棲三寺名目仍侯大造之年

即為改正緣由回復到司據此擬合俻 

B29n0160_p0400b07║行牌仰僧錄司遵照牌內事理每年依期照數徵完起批送 

司掛號轉觧該縣兊收隨取獲庫[(冰-水+〡)*ㄆ]  

B29n0160_p0403a17║【[梆-丰+夕]桞橋田】實在田地山塘共貳百叄拾玖畆陸

分伍厘 

B29n0160_p0403b20║玖厘（坐落上元縣【▆▆】▆仙鶴鶴門外江城營油山前

後等處近山相連壹塊膏腴多低窪少離 

B29n0160_p0409b01║柒拾陸畆該十勤米伍拾叄石伍斗遞 年辦納不缺續奉府

帖文為缺叚疋事每石加𣲖銀壹錢陸 

B29n0160_p0409b10║欽賜田土並無續置實該勸米伍拾石伍斗伍升貳勺遞 年

辨納不缺中間並無欺隱㨿此查得先 

B29n0160_p0410b09║不納就行提觧赴部追問除具奏仍令各僧前去照舊催[(冰-

水+〡)*ㄆ] 文書到日仰本府即行溧陽縣着落當 

B29n0160_p0410b17║田每畆派租柒斗貳升是志等祖父相沿領種遞 年納租不

缺弘治伍年間各因水災納租不及三 

B29n0160_p0411a01║馬鎡沈仲元與南城見監光存今故呂淮等各遞 年拖欠租

管租僧人畏懼人眾狡猾無柰容忍至 

B29n0160_p0411a05║納租叄斗寫立議單貳紙朦應稟官批與趙祥不合[(冰-水+

〡)*ㄆ] 執見存其圓證等並不知議立情弊以致眾 

B29n0160_p0411b08║柏情愿[(冰-水+〡)*ㄆ] 租其各佃原納肆斗伍升不缺者

聽令照舊佃種依數辦納各無詞除郝信沈仲鈞除卸 

B29n0160_p0411b13║璋各發寧家焚修一照出羅志呂應製能璋告紙呂應袍呂應

禮趙祥呂應祿民紙各一分[(冰-水+〡)*ㄆ] 赴本 

B29n0160_p0411b15║克仁鄭丙禮徐御等各將退還田畆責令各寫吐退交契并觧

來文簿玖扇俱給天界能璋等[(冰-水+〡)*ㄆ] 領 

B29n0160_p0411b16║另行召佃隨田肥瘦兩愿[(冰-水+〡)*ㄆ] 租及原立前後

合同文約伍紙塗抹取能璋等領狀附卷 嘉靖貳拾 

B29n0160_p0411b20║依擬各贖决發落仍追欠租給主庫收領狀繳此事處分在僧

則以欠租興誦在民則以多[(冰-水+〡)*ㄆ] 訏告 

B29n0160_p0416b18║零前田約租稻柒千肆百餘石可得米叄千柒百餘石即以遞

減而至壹石亦叄千柒百餘石可得 

B29n0160_p0417a01║（叚將熟換荒事或有之然極下亦未有[(冰-水+〡)*ㄆ]

租稻伍斗者也） 

B29n0160_p0417a05║旺柒周仁孫禮叄吳桂夏勝伍王滿壹陳安柒唐仁肆苪俊徐

善孫玉六苪敬張瓚四等佃種遞 年 

B29n0160_p0417b16║德柒年正綂[栥-欠+匕]㭍年景泰捌年天順陸年成化捌年

弘治伍年拾伍年正德柒年嘉靖元年拾壹年貳 

B29n0160_p0418a03║百陸拾玖石陸升陸合陸勺弘治拾伍年造冊新[(冰-水+〡)*

ㄆ] 開墾起科秋粮正米貳百玖拾伍石叄升玖合 

B29n0160_p0418a06║稱肆百伍拾伍畆伍分柒厘係天界寺[(冰-水+〡)*ㄆ] 佃



迯絕故民梁旺七周仁唐仁四苪俊徐善孫玉六苪敬 

B29n0160_p0418a13║上名畆數此皆佃天界寺之田非天界寺佃比眾人之田况人

皆具存非迯絕安得又冐[(冰-水+〡)*ㄆ] 此數人 

B29n0160_p0418b14║石卞愛七[(冰-水+〡)*ㄆ] 贖鈔銀折稻貳斗貳升伍合俱

追收本府常平倉聽候俻賑斷令陳應祥將原欠寺僧 

B29n0160_p0426b08║監司守令皆可魚肉乎部民而  國憲王章[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 反弁髦于大吏矣其為利害又豈但在一寺之僧 

B29n0160_p0426b20║執照他日或有強佃仍肆侵陵則上有  國法下有部科孰

敢篾視而不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 乎業已講解可免叅 

B29n0160_p0438b01║一面查[(冰-水+〡)*ㄆ] 。出給庫[(冰-水+〡)*ㄆ] 。付

庄僧繳騐有通同濫收 

B29n0160_p0438b15║[梆-丰+夕]桞橋田白水洲十人洲（本部田洲形實徵冊壹

本 本部差票叄張 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 51 

B29n0160_p0452b20║敢生事擾害者定從重追牒究治其禪僧雖難額定大▆常存

有約定之數即見無弊其[(冰-水+〡)*ㄆ] 租 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 52 

B29n0160_p0455a18║（【新卷】【本部咨定官住事宜劄付】）（南京禮部為

省繁文以杜捐捐勒并條議官住未盡事宜事祠祭清吏 

B29n0160_p0456a18║考。（承恩寺原不在大寺之列最善鑽刺不得破例濫[(冰-

水+〡)*ㄆ] ） 

B29n0160_p0459b07║開條款 十房互察有違禁者公同稟究如容隱事犯牌 

B29n0160_p0459b12║曉諭各該寺僧眾一體逐款 遵照施行 

B29n0160《金陵梵剎志》卷 53 

B29n0160_p0460b14║ 大明律一款 僧道將寺觀各田地朦朧投獻私捏文契 

B29n0160_p0461b03║終難以理喻者則有窑墩菴田之被占於里長李鶴鶴等 

B29n0161《武林梵志》卷 1 

B29n0161_p0480b07║寂往矣寒灰灰老衲飛錫蓮居亟為余道其生平甚悉 

B29n0161_p0481b08║夜鏜鏜叮嚀細[梆-丰+夕]桞營頭鼓莫放騰騰更點長 

B29n0161_p0485a14║未晞電已徂此滅滅盡乃真吾云如死灰灰實不枯逢 

B29n0161《武林梵志》卷 2 



B29n0161_p0502a03║寶華院在欏木營東灰灰團巷口伏虎廟側 

B29n0161_p0502a04║聖壽禪寺在永昌門外灰灰團巷俗稱小新菴嘉隆間無 

B29n0161_p0506a15║二合為十丈治平中改賜今額宣和間灰灰於臘 唯 

B29n0161《武林梵志》卷 3 

B29n0161_p0518a10║挽回滄海真無計領畧青山合有人養鶴鶴似嫌雙口 

B29n0161_p0518b06║歲月閒叅得三明詮四諦茶烟初斷鶴鶴飛還 

B29n0161_p0523a02║解聞鐘清瀾刷影巢窺鶴鶴定水搖光鉢幻龍便欲枕 

B29n0161_p0529a09║溪橋螺髻峰月輪峰迴象峰大人峰白鶴鶴峰大慈峰 

B29n0161_p0530b04║蕪已百年師今結屋更安禪林如支遁堪棲鶴鶴社似 

B29n0161《武林梵志》卷 4 

B29n0161_p0540a01║法堂萬[厂@(林/心)]𢟍戌申僧海成照心復捐資闢地濬池

種蓮 

B29n0161_p0551b07║間終憩泗水焉若超陟之顛迤邐入臯亭尋黃鶴鶴則 

B29n0161_p0552a16║雲出竹壓禪關帶月斜野鶴鶴有時閒教子老梅無語 

B29n0161_p0553a14║定心菴在黃鶴鶴山南海塘萬厯甲辰越僧性海募建 

B29n0161_p0553a15║資福菴在黃鶴鶴山南張巷村萬厯癸巳僧廣智募建 

B29n0161_p0553a16║普門菴在黃鶴鶴山南馬家埠萬厯甲辰歲僧如山募建 

B29n0161_p0553b03║黃龍菴在黃鶴鶴山大宋黃龍禪師開山元時兵燬隆慶 

B29n0161_p0554a01║大覺菴在黃鶴鶴山之陰青草塢僧大賢於萬厯戊申歲 

B29n0161_p0554a05║林雅菴在黃鶴鶴山之陽僧義蘖於萬厯丁未歲建 

B29n0161_p0554a06║圓通菴在黃鶴鶴山之陰青草塢僧應堂於萬厯丙午歲 

B29n0161_p0554a08║永慶禪寺去城東四十里在黃鶴鶴山之陽今稱龍居灣 

B29n0161_p0554a12║而東最尊者無若臯亭之黃鶴鶴峰直黃鶴鶴稍曲而菴 

B29n0161_p0554a15║詩 其一曰名山游已徧此日到臯亭鶴鶴下棲雲白風 

B29n0161_p0554b05║一聲黃鶴鶴下夜半有僧歸 僧知其宰官也持冊求文 

B29n0161_p0554b12║二首歸裝出西湖間道向黃鶴鶴屢愆桐塢期偶遂龍 

B29n0161_p0555a06║薔薇菴在黃鶴鶴山之陰薔薇塢僧明通建 

B29n0161_p0555a07║慧覺院去郡城東北四十里在黃鶴鶴山之陰建自嘉泰四 

B29n0161_p0555a15║龍峰菴去城四十里在黃鶴鶴山之巔有白玉泉峰高千 

B29n0161_p0555b02║大雲菴去郡城東四十里在黃鶴鶴山苦竹塢蜀僧性彬 

B29n0161_p0555b04║梅石菴去城五十里在黃鶴鶴山之陰晉天福七年佛日 

B29n0161_p0555b14║功德院在黃鶴鶴山之陽係唐宋舊名國朝改名西勝安寺 

B29n0161_p0556a05║普慈菴在黃鶴鶴山之陽有故址湮沒年久萬厯己酉僧 

B29n0161_p0556a07║靈花菴去城三十里在黃鶴鶴山之陰花桐塢有古靈花 

B29n0161_p0556a10║臥龍菴在黃鶴鶴山之陰佛日塢僧慧鏡萬厯辛亥建菴 

B29n0161_p0556a12║白蓮菴去郡城三十里在黃鶴鶴山之陰桃花塢僧如蓮 

B29n0161_p0556b06║吉祥菴在黃鶴鶴山褚塢萬厯戊申僧如林重建 

B29n0161_p0556b11║華藏菴去城五十里在黃鶴鶴山右萬厯戊子歲僧雲川建 

B29n0161_p0556b13║永福菴在黃鶴鶴山西首鮑家灣 



B29n0161_p0556b14║般若菴在黃鶴鶴山北面楮陽塢山上 

B29n0161_p0557b03║林之寶樹縞鶴鶴飛舞繞碧落之旛幢佛之舍利或流 

B29n0161《武林梵志》卷 5 

B29n0161_p0566a11║想[(奭-人+大)*斗]𣂐瓢飲酣宜潄石眠何人識恬澹終日愛

潺湲莫 

B29n0161_p0567b04║眠不覺依蒲褐歸路相將踏桂華更著綸巾披鶴鶴氅 

B29n0161_p0567b08║碧為問鶴鶴骨何緣肥明遠堂詩 十年不向此凭欄 

B29n0161_p0567b10║山僧於僻寺難為隱人在扁舟未是閒孤鶴鶴似尋和 

B29n0161_p0568b08║繼遐躅凌虛我欲挾飛仙還家政恐鄉人問化鶴鶴重 

B29n0161_p0579a06║中聞蟋蟀鶴鶴于棲處挂獼猴山鐘夜渡空江水汀月 

B29n0161_p0579b03║吟經臺復丹井捫蘿嘗徧臨鶴鶴盖青霞映玉趾蒼苔 

B29n0161_p0579b08║誰得同龜鶴鶴遊吟半日閒僧契嵩冷泉獨賞寄冲晦 

B29n0161_p0580a08║日月回世上宰官元是佛洞門猿鶴鶴莫驚猜補樂 

B29n0161_p0582b06║中深僻無人到自有閒雲共鶴鶴飛 形勝山前感物 

B29n0161_p0588a15║[務/心] 亂而奄忽於情見之中則與六十年小子見聞擾 

B29n0161《武林梵志》卷 6 

B29n0161_p0594b12║日晚鶴鶴歸清夜唳聲遙登臨漸到希夷境平拂行雲 

B29n0161_p0594b13║度石橋楊廉夫西巖寺詩 何代仙人跨鶴鶴歸至今 

B29n0161_p0595a03║詩 富春真古邑此寺亦唐餘鶴鶴老依喬木龍歸護賜 

B29n0161_p0601a05║殿寢門廂庖[序-予+票]𢊣湢浴靡不備具載郎官楊汝明記

中 

B29n0161_p0601b08║無此異種參差白塔同虬木橫斜巢雲歸鶴鶴竹松間 

B29n0161_p0608b03║時借翠為亭鶴鶴迎仙馭迷三島雲入洞天朝百靈回 

B29n0161_p0613b11║梁澗澗中多奇石進為白鶴鶴坡則水石相激以成游 

B29n0161_p0614a05║四面壁立真若飛渡者其溪與白鶴鶴玻近而徑險絕 

B29n0161_p0615b15║失箸人高峯禪師題鶴鶴山詩 一山高突兀百里去 

B29n0161_p0616a08║[(冰-水+〡)*ㄆ] 控勒幻繩幻騎牛時或住人萬幻塵俱揑

聚時或 

B29n0161_p0620a13║廻拜再三次早啟扉則有一死麋乃虎所銜啣置門外 

B29n0161_p0620b01║花馥水池香鶴鶴尋巢徑松千盖僧臥溪流石一牀閒 

B29n0161_p0620b09║荀鶴鶴詩 山半一山寺野人秋日登就中偏愛日獨上 

B29n0161_p0620b13║唳鶴鶴林通村徑見樵人此時惟有雷居士不厭籃輿 

B29n0161_p0621b14║杉篁能護翠猿鶴鶴似驚秋祗憶登臨晚寧辭取次游 

B29n0161《武林梵志》卷 8 

B29n0161_p0629b16║龜一鶴鶴自隨後以龜放汴水有龜放長淮不再來之句 

B29n0161_p0647b11║掌受石亦點頭聽雲鶴鶴隨飛蓋湖龍入淨瓶至今花雨 



B29n0161《武林梵志》卷 9 

B29n0161_p0671b15║旬十影神駒馳驟四方八極不取次陷喙喙不隨處埋身 

B29n0161_p0678b02║人會雨過夜堂秋水深上堂獨坐大雄峰寒灰灰撥不紅 

B29n0161《武林梵志》卷 10 

B29n0161_p0688b01║由丹徒憩於鶴鶴林素禪師見而異之問曰子何之師曰 

B29n0161_p0689b13║眾不滿百未中歲間堂餘萬指僧問掩息如灰灰時如何 

B29n0161_p0698a13║油閒言長語休腰纏十萬貫騎鶴鶴上揚州 癸亥中陞堂 

B29n0161_p0718a02║里鵬纔奮迅三千年鶴鶴便翱翔上堂舉黃龍南禪師室 

B29n0161《武林梵志》卷 11 

B29n0161_p0741b02║休曰州亦難添詩亦難改孤雲野鶴鶴何天而不可飛遂 

B29n0161《武林梵志》卷 12 

B29n0161_p0746a11║或違其大小之信爽其緩急之宜則必至于傾墊 底滯 

B29n0161_p0746b06║北水無知也如有憑焉浸[泳-永+(瑤-王)]郊𫑮壞敗廬舍人

墜墊 溺 

B29n0161_p0752b01║如初無何併其碑遷之黍 稌高廩穠桑茂樹逵軌如鱗 

B29n0161_p0752b13║司議加賦天子矜憫小民俾無耗累黍 而特允直指鄭 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 1 

B30n0163_p0003b04║上人以所著曹溪志問序於余時方倥傯偬行間未遑 

B30n0163_p0008a02║始識雪公眉宇清癯蘊藉鶴鶴立不 

B30n0163_p0029b10║嘉靖二十七年住持僧淨[金*危]䤥重修郡人寺丞吳世 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 2 

B30n0163_p0041b09║競發白鶴鶴雙飛異香滿室覺而有娠遂潔齋戒姙懷 

B30n0163_p0061a18║體坐斷凡聖要津雖然盡道匡廬留畱不住豈知葉 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 3 

B30n0163_p0073a08║ 督理住持宗葦   前住持悟勝 圓曦𣌀能持 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 4 



B30n0163_p0098a05║無端文之所不能留畱也昔桺子厚劉禹錫為曹谿碑 

B30n0163_p0103a13║尋南斗之文幸而鶴鶴立空巖猶駐東行之𡲆閩中雪 

B30n0163_p0104b13║林供六祖法身焉因詢其來去自白花白鶴鶴之兆詢 

B30n0163_p0110a02║ 附近居民不得盜砍山林樹木打石燒灰灰并挖煤 

B30n0163_p0110a07║ 象嶺前後左右山林樹木及打石燒灰灰挑挖煤炭 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 5 

B30n0163_p0117a15║吉祥之地不待青烏變功德之林皆成白鶴鶴嗚呼大 

B30n0163_p0120a05║則猶是兄也相好無相尤久矣辯公亦直移鶴鶴峰之 

B30n0163_p0131a06║風于茲重振矣時 大清丙申七月染疾置書與鶴鶴 

B30n0163_p0134b01║象咸歡鶴鶴猿不擾弟元處固窺籠遷猶觸網升沉仕 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 6 

B30n0163_p0155b14║與師語契為留畱旬日丁丑見南嶽發願文刺血書華 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 7 

B30n0163_p0164b03║福地啟玄宗圓經證前典悠悠累刼灰灰奕奕金身展 

B30n0163_p0165b15║南華路口別多時尚逐塵勞覺已非野寺蒼松虛鶴鶴 

B30n0163_p0166a02║意雲在青天鶴鶴在松 

B30n0163_p0169a02║忽見眼中人百念一齊灰灰虛空倐隕裂大地俱隳頺 

B30n0163_p0169a08║白社開蓮漏青牛問刼灰灰玄心才一悟身世總塵埃 

B30n0163_p0169a15║已灰灰誰會門中求不二青蓮重向座間開 

B30n0163_p0169b04║授楊柳為官骨未灰灰定裏風幡元不動空中臺鏡本 

B30n0163_p0172a01║光借金爐色寒吹玉管灰灰栴檀直指後何自染塵埃 

B30n0163_p0175a07║雖巨材山積而龜曝鶴鶴飛丹青剝落徘徊久之慨 

B30n0163_p0175b14║滿月當年亦試參皈心初地憶湖南衣從白[毯-炎+疊]𣱃身

常 

B30n0163_p0175b15║淨教演青蓮舌再[合-一+(恭-共)]𠲒金版譯窮經幾部銀鈎

書就祖 

B30n0163_p0176a15║樹燈自相傳授有衣月滿經堂僧入定天清卓錫鶴鶴 

B30n0163_p0177b01║裏𫟚舟中援筆記之 

B30n0163_p0179b17║果頓超心印足傳薪鶴鶴飛千洞泉仍涌寶衍如林法 

B30n0163_p0180a02║名山浩刼建重輝百六十年應不違自是仙胎花鶴鶴 

B30n0163_p0181b03║度戒紛緇白行檀濟泳翔塵芬留畱義室猿菓綴禪牀 

B30n0163_p0181b04║易簡符周孔虛明鑄老莊宿朝探譯制積袥照留畱詳 

B30n0163_p0181b15║忍土移南紀慈輪擁昔疆寶林隨順去庾嶺整𪬈遺亡 

B30n0163《重修曹溪通志》卷 8 



B30n0163_p0182b08║依舊盧居士千春過刼灰灰夙因明智藥大事到黃梅 

B30n0163_p0183a15║刼火分飛後靈根自不灰灰種深羅漢果味熟聖僧梅 

B30n0163_p0184a03║一性無南北貞元候管灰灰安心非授棗撲鼻是聞梅 

B30n0163_p0184b04║歸雲時下鶴鶴遠寺互聞鐘一靜了羣動拈花諦正宗 

B30n0163_p0184b09║法壇隨念淨歷刼自無灰灰鷲宇求衣具天花散嶺梅 

B30n0163_p0185a10║梵靜龍歸鉢更闌鶴鶴唳鐘何須分五葉惟願了三宗 

B30n0163_p0185a15║但聽鐘磬響往事付寒灰灰名利看新笋風霜對老梅 

B30n0163_p0186a15║陸賈南來日深沾地主情虬松淹使節鶴鶴𣰉到山城 

B30n0163_p0186b07║宿身無淨業螘郡守丸封不及雲中鶴鶴徒看江上峰 

B30n0163_p0186b13║好事慚康樂名山志未灰灰從知非食蔗不禁輙思梅 

B30n0163_p0187b09║飛錫來孤鶴鶴乘杯級野雲一般弘法事守獵與從軍 

B30n0163_p0189a08║層巒青豆隱林缺逗微明鶴鶴懶應聞道僧忙為課耕 

B30n0163_p0190b16║全身曾示現不與刼同灰灰秋雨溪頻漲春風嶺放梅 

B30n0163_p0192a12║野鶴鶴栖常在孤雲去不回空留一滴水洄溯動余哀 

B30n0163_p0193a17║堂陰欹鶴鶴署山月小龍潭入社緣彭澤香分優鉢曇 

B30n0163_p0193b03║想青山一鶴鶴已淹留漫勞折柬招靈運暢好題詩報 

B30n0163_p0195a07║雷陽戌作禪振錫思出世蕩掃劫灰灰塵龍象蒙慈惠 

B30n0163_p0197a16║溪山存古意色相已成灰灰寺後泉流錫巖前石落梅 

B30n0163_p0197b10║環溪何漠漠知與氳空明古鶴鶴衝風起山農冒雨耕 

B30n0163_p0198b12║杖履將何適幽崖足掩關遊踪飛鶴鶴返世網片雲閒 

B30n0163_p0201a01║相對已忘言半天孤鶴鶴唳 

B30n0163_p0202a09║百戰祇林在真空幸未灰灰蟲書侵殿壁雀啄散庭梅 

B30n0163_p0202b03║謫郡勤為政氷壺坐月明素琴聞鶴鶴和瑤草得龍畊 

B30n0163_p0204a04║恩怨劫灰灰消溟渤是非輪旭付乾坤春秋筆削西來 

B30n0163_p0209b17║暫過寶林勝世緣已俱灰灰法聞悟不二道演受黃梅 

B30n0163_p0210b14║卓錫當年事泉流永不窮鐘聲猿雜韻貝葉鶴鶴翻風 

B31n0169《朝鮮寺剎史料》卷 1 

B31n0169_p0021a15║內案澤溪[山/由]峀外案露積峯 

B31n0169_p0021a17║坐午向坤乙得午破內青龍本身簑笠峯內白虎黔岩回內案

澤溪[山/由]峀外 

B31n0169_p0050a21║記慈氏遺文囑迦葉臥榭徒載春香薪已焚[毯-炎+疊]𣱃悲

心綿遠舍利光輝燁獨 

B31n0169_p0050b06║截然高窈然而深回環挹抱連崗疊[山/由]峀岐路磽确人烟

敻絕唯道人栖息 

B31n0169_p0056b01║祝史通訓大夫行井邑縣監 羅 [社-土+攀]𥜳（乙亥司

馬）錦城人 

B31n0169_p0057b12║爾致祭官校理權公六世孫府使△[宋-木+翼]𪧴謹識 

B31n0169_p0059a09║而已哉亦可與赤髭𫖠青眼以色相顯示矣元和五年受具於

嵩山少林寺 

B31n0169_p0065a07║矣乃作頌曰君賜[竺-二+吳]筽城佛甲山人言倦鳥已知還

殷勤薦祝如天壽從此 

B31n0169_p0070b11║字之[火*當] 煌嚴肅者乎太守仰見堂殿則陰為天王十六



驅板題主上萬歲 

B31n0169_p0080b01║求安禪之所愚得此寺於空山荒[卄/(姊-女)]𦬷之中經始於

承安二年至五年庚申 

B31n0169_p0081b19║云云已[止/(口*口)]𣥧於道詵記也觀麗代合三韓五百禩王

業之興則香行二古聖 

B31n0169_p0082a02║棄之於羣奔狐兔之[殤-歹+田]𤳈也山以之含愁水以之下

愴亦有年矣幸山之僧 

B31n0169_p0095b05║竊有感于中者世之不忠不孝極惡大[愍-民+幸] 往往有

之而安富尊榮考終命 

B31n0169_p0098b13║兵燹而後雖集[打-丁+普] 亦多闕略昔我 輦臨此寺故

因竪龍船而奉之云 

B31n0169_p0114b21║僧殘寺破風雨莫庇嗚呼嘻意尋常行路之人猶有唃唂嗟仰

歎之心况又 

B31n0169_p0123b26║其方略憲順其聽從枕溪制規矩[泳-永+功] 其礎砌易其

樑棟改其椽梠增間架 

B31n0169_p0161a15║璨溟錫杖雲遊到公州錦山等地見兩邑士林撤院後尊奉[孑

*奇] 虛堂禮儀 

B31n0169_p0161b07║報國家誠以肎搆[言*(〡/下)] 無替為先師道則是祠也將

隨頹隨葺愈久而不廢 

B31n0169《朝鮮寺剎史料》卷 2 

B31n0169_p0169b25║心卜△首事陰陽▆象何虞觀變而仰膺軋[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 鑽龜得圮决疑而無俾世 

B31n0169_p0170a07║守謙請業謙見異之曰余不知頋頋量爾冝務擇明師矣或有

一老嫗善相 

B31n0169_p0173b23║奈因生也有𪑝遽欲復於無物是月十七日病而彌亮頋頋以

真泠謂眾曰 

B31n0169_p0178a06║思入玄關求天下之奧秘奇觀遍遊八路屢及於山有重淵滇

[泳-永+眄]㴐數里其 

B31n0169_p0183a11║尚帶見少之春重[山*岡]㟠疊嶂蘭若禪師可逢曇雲嶺月錫

杖道士不遠長川 

B31n0169_p0188b11║萬化（寬俊）袖示一冊曰閱[怯*刃]㥘古寺文無足徵願乞

一言以補萬一之罏漏 

B31n0169_p0192b25║山即有此寺歷乾坤幾許年代閱前後幾多[音*頁]𩐳釋而到

今始創於彥上人 

B31n0169_p0198b04║法門之後晝夜精勤老而彌篤用作蓮池之津樑化往湏[序-

予+ㄠ]𢇝者非師而誰 

B31n0169_p0199a01║頌曰三千法界溪神鰲拶拃銘以千古 

B31n0169_p0203b10║生已减却塵 累想十之七八而及其豋樓邀月打酒押韻即

神清意閑怳 

B31n0169_p0210b07║無窮滌[卄/塵]薼累也亦大一樓之成眾樂備焉奚必賢者而

後樂此也耶可謂 



B31n0169_p0213a20║天冥侵戶綉門開而雲影臨軒磬聲[口*琴]噖喨於雲端若夢

易破玉泉琮琤於欄 

B31n0169_p0233a24║哂薩摩州人操戈犯順踐我疆塲停 我耄齕師時奮然杖劒

趣覲洒泣龍 

B31n0169_p0239a18║藥師金堂佛鑄鉢盖具六斤一座磬鈸 鑪榼等器用不盡紀

載也殿之東 

B31n0169_p0246a09║之門檢[仁-二+察] 人間善惡之所是也北有兄弟峯慈氏

與提花兩大菩薩助以 

B31n0169_p0252a19║茂揭付[打-丁+眉]𢰲麗常念不弛祝釐萬年伊來家道侵陵

不滿四眾知我罪我誰 

B31n0169_p0254a13║截節度使背關又若是功峻哛兺不喻本寺乃佛舍利所藏之

地其所尊與 

B31n0169_p0257b14║利城南踰鐵嶺十餘里請余說偈余[朕-月+日] 曰大師之

衣箴孔綫蹊未甞無七 

B31n0170《朝鮮佛教通史》卷 1 

B31n0170_p0315a20║朝釐壑。羣嶺之宗鷲山。未足為喻也。遂次武州黃壑蘭

若。時大中十三禩龍集。于[木*岸]  

B31n0170_p0388a19║[竺-二+吳]筽城君臣柳子煥。嘉善大夫兵曹叅判臣金國

光。副提調通政大夫承政院都承旨兼 

B31n0170_p0403b15║專任於爾者。萬分之惶悚而越境。東萊府使宋象允。鎮

守防禦。鍊兵繕甲。哛兺、除、良、（吏讀 

B31n0170_p0403b17║之日也。此臣之來。元無門外結陣。哛兺、不、喻、

（吏讀也猶云不管其事也）聞臣之來。嘲以前朝兦國之 

B31n0170《朝鮮佛教通史》卷 2 

B31n0170_p0493b20║今日被黃面淅浙子鈍置一塲。（傳燈作上門羅織）。師

曰和尚。大似持鉢不得。乍道不饑。院曰闍黎曾到 

B31n0170_p0514a12║肚裏珍羞香滿室。無心轉脚冷湫湫。倒腹傾塲吐禪悅。

衲僧於此飽[飢-几+(烈-列+句)] [飢-几+(烈-列+(包-巳+己))]。瞿曇兒孫今不 

B31n0170_p0528b14║子等。遂舉竹[竺-二+昆]箟子篦。還見麼。擊一下云。

還聞麼。既了了見。既歷歷聞。且道。畢竟是個甚 

B31n0170《朝鮮佛教通史》卷 3 

B31n0170_p0584b10║墻之論。自攝齋請益。當仁之意互興。及摻[示*夬] 言

歸。求友之聲共切。藏和尚。濬資先訓。廣 

B31n0170_p0614a25║釋順應傳。大伽倻國月光太子。乃正見十世孫。父曰。

異[月*留]𦞧王。求婚于新羅。迎伊粲比枝 

B31n0170_p0614a26║輩之女。而生太子。則異[月*留]𦞧乃𢞓窒朱日之八世

孫。與駕洛古記不合。致遠。新羅人。為人 



B31n0170_p0619b22║於人心。得無[怡-台+效] 乎。吾聞之。君子。不以天

下儉其親」。此是孝子之心固然也。 

B31n0170_p0646b26║今而驗矣。乃作頌曰。君賜[竺-二+吳]筽城佛甲山。人

言倦鳥已知還。殷勤薦祝如天壽。從此邦基 

B31n0170_p0650b12║十六諦。曰開聞慧八。（天文地理祘數醫方呪術及四韋

陀書合而為八）修慧八。（修六天行事星宿天修長仙行）其後。分為六種苦行

外道。皆 

B31n0170_p0718b21║碧巖大師。法諱覺性。奉呈槎川李公（秉淵）云。閻浮

擾擾耳無聞。偶作無心出[山/由]峀雲。世既棄 

B32n0173《元亨釋書》卷 3 

B32n0173_p0188c01║朝曦𣌀其光赫熾將擧手把之俄飛入口中。覺而語于 

B32n0173《元亨釋書》卷 4 

B32n0173_p0192b07║由。而効矉 者可以絕倒矣。喜公博辯之資慣丁蘭氏之 

B32n0173_p0193b22║血與雨[雨/貝] 。藏悲淚而修冥福。天德四年為維摩講

師。安 

B32n0173《元亨釋書》卷 6 

B32n0173_p0202b10║應真于天台。育王之寺。大梅之塔。淅浙東靈區足跡皆

遍。 

B32n0173_p0203a07║大慈寺。遊學講肆。棄而理峽棹。入淅浙見範無準。冲

癡 

B32n0173_p0204b12║宇毀頓厨庫索然。寧分衛賑眾。不久捨去漫游江淅浙。

晚 

B32n0173《元亨釋書》卷 8 

B32n0173_p0213b16║周旋二淅浙。晚依曇希叟於瑞岩。一日室中擧百丈撥火 

B32n0173_p0214a05║於明之萬壽。慧西巖住太白峯。道價高東淅浙。空遷而

附。 

B32n0173《元亨釋書》卷 11 

B32n0173_p0227c20║父母相[娟-口+日]𡝭。母恚捉我投地。自爾左臂不順。

久聞蘊法 

B32n0173《元亨釋書》卷 30 



B32n0173_p0330b16║駁雜[骨*几]𩨒骳任古碑碣。絕無筆削。古來聖賢之事業

不能 

B32n0174《參天台五台山記》卷 1 

B32n0174_p0342b12║到招寶山無人家。金鷄均（【考】均閣本作[土*句]坸）

在港口東畔。無人家。 

B32n0174_p0348a21║輕捷如風。（【考】風恐颺）潛虬欻飛。洪穴[泳-永

+(壹-豆+石)] 泮。（【考】泮松閣學三本作洋非也。） 

B32n0174《參天台五台山記》卷 2 

B32n0174_p0356c13║    覺[后-口+巿]乕啟。侍者來辱（【考】[后-口+

巿]乕松學兩本本作虎。雲閣兩本作[厂@巾] 上文亦同。） 

B32n0174_p0356c18║    懇。不宣。 覺[厂@巾] 上（【考】[厂@巾]

見上註） 

B32n0174《參天台五台山記》卷 3 

B32n0174_p0359c02║    金書降日招。𢬢（【考】𢬢即[打-丁+侯]𢰡

字。閣本注云恐撫誤）松專待 

B32n0174《參天台五台山記》卷 4 

B32n0174_p0370b02║一問本國有是何禽獸。答本國無師子。𤉢[后-口+巿]

乕。羊。孔雀。鸚 

B32n0174《參天台五台山記》卷 6 

B32n0174_p0394c01║茶湯。樞密侍中文彥博 參政侍朗王[王*坴]𪻧（中書）

參政諫議 

B32n0174《參天台五台山記》卷 7 

B32n0174_p0398a18║朝恩。將何以報。依此事愗 所受申也。又諸寺高僧廿

三 

B32n0174_p0399b15║（云云）。從 御前方衣冠人人運湯來。愗 （【考】

雲本改敢）以浴畢。諸 

B32n0174《參天台五台山記》卷 8 

B32n0174_p0412a11║過二十五里至頋頋墓止宿。七時法了。經二。 



B33n0192《釋文紀》卷 3 

B33n0192_p0034b14║蔡謨（字道明陳留畱考城人司徒左光祿大夫） 

B33n0192《釋文紀》卷 8 

B33n0192_p0134a09║佛影銘（并序 遠聞天竺有佛影是佛昔化毒龍所留畱之

影在北天竺月氐國那竭訶城南 

B33n0192_p0135a07║應扣誠發響留畱音停岫津悟冥賞撫之有會功弗由曩 

B33n0192_p0139b12║與桓太尉玄書（持辭遠入蜀行達荊州刺史殷仲堪禮遇欣

重時玄亦苦欲留畱之持 

B33n0192《釋文紀》卷 9 

B33n0192_p0150a04║僧[((素-糸)*力)/石]䂮為國內僧主詔（䂮姓傳北地泥陽人

博通經律為興所重及羅什入關僧 

B33n0192_p0150a08║濟頹緒僧[((素-糸)*力)/石]䂮法師學優早年德芳暮齒可為

國內僧主 

B33n0192《釋文紀》卷 11 

B33n0192_p0200a11║沙門僧伽跋澄以前秦建元十九年陟[葸-十+夕]𦵇嶺涉流

沙不 

B33n0192《釋文紀》卷 12 

B33n0192_p0215b06║違終然理是梁鴻攜妻荷蓧見子雞黍 接人行歌通已 

B33n0192《釋文紀》卷 13 

B33n0192_p0227b02║從緣起滅耳若鵞之就斃味登俎鼎燕之獲免無取鹽䀋 

B33n0192_p0234a08║阿澗以善其身殺雞為黍 聊寄懷抱或負鼎割烹揚隆 

B33n0192_p0240b05║以鹽䀋梅致㫖以塞本無之教又不然矣佛經所謂本無 

B33n0192《釋文紀》卷 15 

B33n0192_p0268a01║在尚上王歌鳳伊洛逸路翔雲高軒鳴鶴鶴靈源世流幽 

B33n0192_p0287a05║知至理非庸近能測微 言奧辭非鄙訥所參今謹率常 

B33n0192_p0287a12║促促於同歸哉今不同季俗無證驗以微 誠亦不謬大 

B33n0192《釋文紀》卷 16 



B33n0192_p0292a06║庶乘和運同䕃共憩寒灰灰弗煙落葉離綴暌願莫從子 

B33n0192_p0295a12║人於灰灰火之中求銅鐵器物忽見所寫經本在火不燒 

B33n0192_p0295a14║筒皆為灰灰燼此三經者如什公所言是大化三門無極 

B33n0192_p0297b15║先亡便云算 盡輕者易除自稱其福若使重患難濟則 

B33n0192_p0298b08║觸三光鶴鶴毛入炭魚行鑊湯傾江滅火朝露見陽吾念 

B33n0192《釋文紀》卷 17 

B33n0192_p0318a13║已當見之令送相示若已覽者付反[土/羊]𦍒無勞形目脫未 

B33n0192_p0331b03║捨家妻子捐捐棄愛欲斷絕六情守戒無為其清淨一心 

B33n0192《釋文紀》卷 19 

B33n0192_p0354b09║金輪弘汲引以濟俗鶴鶴林雙樹顯究竟以開氓惜乎祇 

B33n0192_p0363a02║瓦礫其何算 故冝長充庖𢊍永為口實 

B33n0192_p0373b05║雉以雙鸞鶴鶴斯之不倫寧俟深察昔子泰伏命撫節公 

B33n0192_p0377a06║瑇瑁[木*(實-毌+(眉-目))]㯽榔柈一枚 

B33n0192《釋文紀》卷 20 

B33n0192_p0386b10║當至雙林亦是湛說圓常且復潛輝鶴鶴樹闍王滅罪婆 

B33n0192_p0399a02║為玉㲲久灰灰金言未剖誓傳法印化人天竺及乎杖錫 

B33n0192《釋文紀》卷 21 

B33n0192_p0402a15║嶻[山/辟/子]𡾤百栱穹隆紅壁玄梁華榱玉砌三階齊列四注

周 

B33n0192_p0403a09║妬之妙典研龍宮之祕法宣娑婆之奧㫖闡眾聖之微  

B33n0192_p0404a09║下鶴鶴高梧集凰赤羆旦繞素雉朝翔觀玉伯友訪道西 

B33n0192_p0404b09║是以葑葵細葉猶傾朝景爝火微 灮不能自息伏惟陛 

B33n0192_p0406a05║灮之樹連英五色之華璧日垂彩玉蔕生煙微 風徐動 

B33n0192_p0407a06║均符玉鏡低矜苦習續照慈燈鶴鶴樹還春龍泉更曉玄 

B33n0192_p0408a13║慧雲霈然慈雨灮斯盛業[恭-共+道]𨗳彼蒼生履天居而說

無相同 

B33n0192_p0412b15║檀薰[卄/陸]𦸐𣝕香各十斤黃紙詔書先開泉府青雲好氣次 

B33n0192_p0422b11║累仙衣梵帶去鴈塔而來遊天香風笙辭鶴鶴城而下集 

B33n0192_p0430b02║ 歌聞勝法善音昬然欲睡聽鄭衛淫滛靡聳身側耳知 

B33n0192_p0430b03║勝善之事樂之者希淫滛靡之聲欣之者眾願捨此穢耳 

B33n0192《釋文紀》卷 22 



B33n0192_p0433a10║蹈真如歸宗法海梵王四鶴鶴集林籞而相鳴帝釋千馬 

B33n0192_p0433b04║佇芳音於赤玉鶴鶴望還信以代萱蘓得志忘言此寧多 

B33n0192_p0434a13║原𨔴[這-言+蔕]𨘬 

B33n0192_p0434b04║鳳凰之嶺芊綿映色蓮花之洞照曜增輝山云黃鶴鶴疑 

B33n0192_p0434b12║故以日門見羲和之色月殿望奔娥之象而合璧𨔴[這-言+

蔕]𨘬丈 

B33n0192_p0438a12║忽微 歷賢刼而終現黍累迴斡蘊珠藏而方傳加以大 

B33n0192_p0438b03║水抵玉崑山每至鶴鶴關旦啟黃綺之儔朝集魚燈夕朗 

B33n0192《釋文紀》卷 25 

B33n0192_p0507b10║浮質遠自河[葸-十+夕]𦵇悠悠亘水眇眇因風泛彼遼碣瑞

我國 

B33n0192_p0509a13║依漢遠復逐旗懸往辭妙幄今承梵筵八 海鶴鶴九噪 

B33n0192_p0510a16║始罪業參差固非詞象所算 識昧往緣莫由證舉爰始 

B33n0192《釋文紀》卷 26 

B33n0192_p0519a15║鶴鶴林之別記寶殿孤園之後述不殊玉檢靡異寶函理 

B33n0192_p0521a07║自相暉曜玄鶴鶴丹鳳飛鳴來往灮景之所照燭舟車之 

B33n0192_p0525b02║勝席臨難遇之法場相與五體歸𡚖命敬禮（云云）仰願大 

B33n0192_p0526a15║所自至人御宇屏棄聲色歸𡚖傾宮之美女共靈囿於庶 

B33n0192_p0527a13║地用表至誠昔剜體供養析骨書寫歸𡚖依正法匪吝身命 

B33n0192《釋文紀》卷 27 

B33n0192_p0535a12║夜響銀地朝鮮檐棲迥霧砌卷香蓮 蠡下梵墜鶴鶴歸 

B33n0192_p0536a03║之毖流旦候歸鴈晨鳧暮聽羈雌獨鶴鶴神彯彯爾葢象 

B33n0192_p0540a11║白金共紫銑爭輝梵王四鶴鶴徘徊而不去帝釋千馬躑 

B33n0192_p0544b01║淺心至於消災淫滛術厭勝姦方理穢辭辱非可筆傳事 

B33n0192_p0547b11║裔以御魑魅者也乃至舜時竄檮杌於三峗左傳允（音捐

捐）姓 

B33n0192_p0547b14║為月氏迫逐遂住[葸-十+夕]𦵇嶺南奔又謂懸度賢豆身毒

天毒 

B33n0192《釋文紀》卷 28 

B33n0192_p0565a08║能表發揮翰克明經奧大乘微 言於斯炳煥至曇讖之 

B33n0192_p0573a08║合微 密持經記（出三藏記云剡西臺曇斐記案記注支恭

明葢出自恭明也） 

B33n0192_p0573a09║合微 密持陀鄰尼總持三本 

B33n0192_p0573a10║佛說無量門微 密持經（佛說阿難陀目佉尼呵離陀隣尼



經） 

B33n0192_p0573a16║本一名無量門微 密之持二名成道降魔得一切智此 

B33n0192《釋文紀》卷 29 

B33n0192_p0576a13║有二十九品光讚闕無二品道行初起三段 盡後囑累 

B33n0192_p0580a07║於舌杪矣煎水求冰未足為喻佇能近顧方陳寸[款-士+匕]

𣢾瑗 

B33n0192_p0581b06║各還所治淨心持行存師念道衡便密抽遊𦊰鶴鶴直衝 

B33n0192《釋文紀》卷 30 

B33n0192_p0592a15║賢聖尋夫靈鷲山間自有常住之相白鶴鶴林處本無變 

B33n0192_p0595a07║尋夫真觧脫者本自不生實智慧者今亦無滅故知鶴鶴 

B33n0192_p0596a15║自鶴鶴林滅跡鷲嶺凝神瓶寫總持遺文不墜傳燈流布 

B33n0192_p0598a16║寒猶厲道體何如宴坐經行無乃為憊今貺闞實縷 案一面

山羊[髟/曷]𩮂麈尾一柄檳榔二千子 此陳氏近所 

B33n0192_p0598b01║編按國清百錄載智顗在靈曜寺主書羅闡宣口勅送真金像

一軀釋論一部闞寶縷 案一面山羊[髟/曷]𩮂麈尾 

B33n0192_p0601a08║馳騖羲和之轡不留畱月鏡廻軒嫦娥之影難駐適啟金 

B33n0192_p0602b13║有音外也今奉寄牋香二斤熏陸香二斤[木*(實-毌+(眉-

目))]㯽榔三百子 

B33n0192_p0605a05║境為魔所迷意附邪途受邪易性假使睂如細[梆-丰+夕]桞

何足 

B33n0192_p0607b03║感風徽之緬邈傷[言*恣]𧫎悟之永滅敢以淺見揚德金石銘

曰 

B33n0192_p0610a13║噲參靈鶴鶴敬康神蔡隨感明珠于期軒葢嘉會信徵潛 

B33n0192《釋文紀》卷 31 

B33n0192_p0617b07║琰字勒銀鉤賢乎樂餌過客宜留畱（此碑經唐會昌毀廢後

已曾重立至今其 

B33n0192_p0619b06║仍停山中宿永夜留畱連棲神悚聽但交臂不停薪指俄 

B33n0192_p0622b10║封至嚴母望喪𠷔而喪𠷔及若見善人便言其後必昌若覩 

B33n0192_p0625a01║羅睺則護珠莫犯善星則破器難[(冰-水+〡)*ㄆ] 以此而

觀諒可知 

B33n0192《釋文紀》卷 32 

B33n0192_p0637a07║登法師喪𠷔詔（沙門道登有義業為孝文帝眷賞恒侍講論

及卒施帛設齋又下詔） 

B33n0192_p0637a09║喪𠷔未容即赴便准師義哭諸門外 

B33n0192_p0645a07║天竺菩提留畱支魏云道希中天竺勒那摩提魏云寶意 



B33n0192《釋文紀》卷 33 

B33n0192_p0652a04║提留畱支魏音道晞會為此地之沙門都統也識性內融神 

B33n0192_p0653b16║承釁作患於上方煩惱因茲侵淫滛於下國或縈中隂於 

B33n0192_p0655a12║塞虛奇形萬變精甲曜曦𣌀霜戈拂日靈鼓競鼕響衝方 

B33n0192_p0655a13║外高步陸梁自謂強威而王師一奮羣邪殄喪𠷔眾迷革 

B33n0192_p0655b10║五百萬億鸞鳴天衢故命使持節通微 將軍七王都督 

B33n0192_p0659a03║與民更始將軍士卒竝亡智力俱喪𠷔路窮箭盡棄馬焚 

B33n0192_p0663a10║骸貿禽委命降獸捨塵劫之危體[(冰-水+〡)*ㄆ] 一生之

妙質龍潛 

B33n0192《釋文紀》卷 35 

B33n0192_p0674b15║世且鄉國殄喪宗戚衰亡貧道何人獨堪長久誠得[(冰-水+

〡)*ㄆ]  

B33n0192_p0688b15║學於蜀入鶴鶴鳴山為蛇所吞計順帝乃明帝七世孫理 

B33n0192《釋文紀》卷 37 

B33n0192_p0724b15║布揭魯字公旗初祖父陵順帝時客於蜀學道鶴鶴鳴山 

B33n0192《釋文紀》卷 38 

B33n0192_p0748a12║白鶴鶴從東北而來周遶塔上西南而去至二十日巳時 

B33n0192_p0748a13║築塔基恰成復雨寶屑天花[(冰-水+〡)*ㄆ] 得盛有一升

即遣行參 

B33n0192_p0751b04║日午時欲下舍利入函天上有白鶴鶴翔塔基之上 

B33n0192_p0753a02║楚州舍利當行道日野鹿來聽鶴鶴遊塔上 

B33n0192_p0756a14║雜彩盤旋塔基鶴鶴揚玄素徘徊空際雖軒皇景瑞空傳 

B33n0192《釋文紀》卷 39 

B33n0192_p0769b11║總持和南霜氣已緊蚊熱久祛方恐洞[泳-永+(牙-(必-

心)+?)]𣲐預取調適今 

B33n0192_p0769b12║遣奉迎祗禮非奢謹和南（九月二十二日 [泳-永+(牙-(必

-心)+?)]𣲐徑山刻作沍[泳-永+(牙-(必-心)+?)]𣲐即沍） 

B33n0192_p0772b09║重具在經律不有明導豈濟苦海匪報厚德豈[(冰-水+〡)*

ㄆ] 福田 

B33n0192《釋文紀》卷 40 



B33n0192_p0788a13║意我師遽緣安養龍樓夙記鶴鶴關無爽宸居在昔哀搆 

B33n0192_p0792b08║揚波路[款-士+匕]𣢾晉而適秦途通（缺）而指衛（缺二

字）之落矩步非 

B33n0192_p0792b12║公金城王孝[仁-二+零]𠏡世業重於金張器識逾於許郭軍

府號 

B33n0192《釋文紀》卷 41 

B33n0192_p0807a08║下大略以言三十有二非可以龍顏虎[鼻-丌+大] 八彩雙

瞳方 

B33n0192_p0807b06║去俗何其蔑𫈦如是以仙林始抽簪之地禪河起苦行之 

B33n0192《釋文紀》卷 43 

B33n0192_p0848b13║以斜附曲（謂[ㄠ-ㄙ]𡿨為曲女安必互之類是） 

B33n0192《釋文紀》卷 45 

B33n0192_p0879a03║曹無鬼則無所[(冰-水+〡)*ㄆ] 也若子孫奉佛而乃追譴

祖先祖先或 

B34n0193《吳都法乘》卷 1 

B34n0193_p0009b08║既退會送于門時寺側有淫滛祀者昱曰玄化既孚此軰何故

近 

B34n0193《吳都法乘》卷 2 

B34n0193_p0012a11║身帶八景更竭丹款𣣇復共奉迎尊像沉軀沒而不見經歷旬

日 

B34n0193_p0023a07║淳熙凞元年吳江長橋側居民鄭氏媼年八十餘嵗獨處茅簷

之 

B34n0193《吳都法乘》卷 3 

B34n0193_p0027a12║微五色之祥已知西域有大聖人嗣後雖化人西來刦灰灰東

啟 

B34n0193_p0029a11║信士鄒珉目規口嘆盡捐捐所有獨力莊嚴於我法中為大緣

事 

B34n0193_p0035b04║殺後淫滛欲先淫滛後殺惟楞嚴是故報恩應伏此南無無上

楞嚴 

B34n0193_p0035b05║呪消母淫滛業如天風片响之間不可得戒珠清淨光無缺見



佛 

B34n0193_p0036b05║陽燄空華[撼-咸+勿]㧾無足戀於區區百齡俄頃見歷歷三

身顯現不死 

B34n0193_p0037b16║報生身恩即報佛恩我身所有悉是經典凢經中字字字歸𡚖

我 

B34n0193《吳都法乘》卷 5 

B34n0193_p0051b20║福州長慶慧稜禪師杭州塩官人也姓孫氏稟性[涼-小+田]

澹年十三 

B34n0193_p0052b08║也假饒[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾淂底還當淂行脚事麼僧問行

脚事如何學師曰 

B34n0193_p0057b10║以聲前悟旨猶迷[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鑒之端言下

知宗尚昧識情之表諸人要 

B34n0193_p0059b03║法日[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視大眾曰若論本分相見

不必高陞此座乃以手指曰 

B34n0193_p0059b08║以聲前悟旨猶迷[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鑒之端言下

知歸尚昧識情之表諸人要 

B34n0193_p0061a16║諸人反著草鞋朝遊檀特暮到羅浮拄杖針筒自家[(冰-水+

〡)*ㄆ] 取上堂 

B34n0193_p0061b20║更有一人切忌道著上堂光透日月明暗不[(冰-水+〡)*ㄆ]

智出聖凢賢愚 

B34n0193_p0065a03║湘一釣客自東自西自南北大眾雜然稱善端[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 笑曰我覩法 

B34n0193_p0068a11║之法猶謂為治者不在多言[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 力

行如何耳况出世間法乎元 

B34n0193_p0072b02║而後引既對山呼罷登殿賜座即就坐盤足跏趺侍衛驚相

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

B34n0193_p0075a18║出世湘鄉寺十餘年雲盖[禹*頁]𩔔禪師嗣也秀遣侍者追謝

之且迎 

B34n0193_p0076b02║俗師尊之又延住崑山慧嚴院十年嘗夜舟歸𡚖自霅川 刦

舟 

B34n0193_p0077a03║一句當鋒旨最玄達磨少林遺隻履卻登[葸-十+夕]𦵇嶺不

虗傳又曰欲 

B34n0193_p0077a16║緫公命為堂中第一座人望益峻信之龜 峯潭之大溈爭迎

致 

B34n0193_p0078b16║得度習毗尼東遊至姑蘇禮圓照於瑞光照特[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 之於是契旨 

B34n0193_p0079a19║振吳中本徑造姑蘇謁於瑞光圓照坐定特[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 之本默契宗旨 

B34n0193_p0079b12║生曰臨眾三十年未嘗[竺-二+犮]𥬒及閑居時抵掌笑語問

其故曰不莊 

B34n0193_p0083a12║於沙上趺坐如生道俗爭徃迎歸𡚖留五日闍維設利大如菽



者 

B34n0193_p0092a07║首師曰歸𡚖堂喫茶上堂禪莫𠫵道休學歇意忘機常廓落現

成 

B34n0193_p0093a17║第恨未[目*令]𪾧謦欬耳遂由寶峰依湛堂客黃龍叩死心禪

師次謁 

B34n0193_p0093b01║悟曰隆藏主柔易若此何能為哉悟曰瞌睡虎耳後歸𡚖邑住

城 

B34n0193_p0093b14║無底籃子盛將歸𡚖上堂曰百鳥不來春又暄凭欄溢目水連

天 

B34n0193_p0094b11║住城西之開聖寺四眾翕然歸𡚖仰建炎之亂盜起淮上乃南

渡 

B34n0193_p0094b14║歸𡚖蜀曩之同𠫵輻輳川犇一時後生望山而趋師每登座從

容 

B34n0193_p0095a09║闔國人難挽西携隻履歸𡚖只應熊耳月千古冷光輝百丈曰

迅 

B34n0193_p0096a01║延師居之道化益振四年而遷虎丘時圓悟以時未平泛峽歸

𡚖 

B34n0193_p0096b15║所謂百川異流同歸𡚖於海要須是個向上根器具識高遠見

有 

B34n0193_p0097a10║州喫茶去祕魔巖擎义雪峯輥毬禾山打鼓俱胝竪指歸𡚖宗

拽 

B34n0193_p0097a12║机大用千差萬別會歸𡚖一源可以與人觧粘去縛若隨語作

觧 

B34n0193_p0098b04║遷歸𡚖宗時大慧在梅陽有僧傳師示眾語大慧見之極口稱 

B34n0193_p0099a13║學禪一日父兄尋訪巍然不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 初

𠫵断橋倫令看生從何來 

B34n0193_p0102b20║此以俟考證萬峰印記頌云龜 毛付囑與兒孫免角拈來要 

B34n0193_p0105a09║云莫要請益受戒麼庅師即掩耳而出明日普請斫松師拈圓

石 

B34n0193_p0105b02║云安溪師云安溪有人麼庅僧云有廬白和尚說法不異高峰

師 

B34n0193_p0105b15║麼庅處師面赤罔然明云若如此不曾見萬峰師歸客寮三晝

夜 

B34n0193_p0107b01║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 師獨喜見眉睫間既下座師請

道號惠以無着號之且示以 

B34n0193_p0107b08║象惠雖異其言但嘿而不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 且欲

激其遂到忽一日正危坐間 

B34n0193_p0107b14║時 庵顏公首眾與一千七百衲子咸以偈餞其歸𡚖且賀法

門 

B34n0193_p0108a09║開法妙嚴後遷諸巨剎住歸𡚖宗日大慧在梅陽有僧傳師垂

示 

B34n0193_p0108a11║𥁞潛踪年來又得真消息報道岐楊正脉通其歸𡚖重如此上

堂 

B34n0193_p0108a12║九年面壁壞却東工兒孫隻履西歸𡚖鈍置黃面老子以拄杖



畫 

B34n0193_p0108b10║米項王呵呵大笑歸𡚖宗五十年前有一則公案今日舉似諸

人 

B34n0193_p0109a04║有一處錯用心歸𡚖宗不敢與諸人說破何故一字入公門九

牛 

B34n0193_p0110a08║江之萬壽而住南康歸𡚖宗末乃住今天童皆緇白歆慕同辭

公 

B34n0193_p0110b09║如此逮妙喜歸𡚖徑山退居月明庵師演化於明叔姪相望徃

來 

B34n0193_p0112a15║眾見行李寂寂莫不歎服不二載復歸𡚖當湖竹庵無疾而逝

壽 

B34n0193_p0112b05║列以歸𡚖衲子雖多無不具足如是者十七年如一日杲法嗣

之 

B34n0193_p0112b18║飯大眾洎歸𡚖長蘆妙喜送以偈云人言棒頭出孝子我道憐

兒 

B34n0193_p0112b19║不覺醜長蘆長老恁麼庅來妙喜空費一張口從教四海妄流

傳 

B34n0193_p0113a08║卿捨蘇州一庄施徑山朕當為蠲免賦稅和王謝恩歸𡚖次日

以 

B34n0193_p0115b05║護因[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 侍者曰這拙漢披剃未幾

便能性躁如許三十年後人 

B34n0193_p0117a12║不肯去辭指懇𢢽欵予為之歎曰師之在育王也將新僧堂而

陰 

B34n0193_p0117a13║陽家以為法所禁將不利於主人師奮不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 排眾說力為之堂 

B34n0193_p0122a13║山指月曹溪話月遞代相傳證龜 成鱉範上座尋常有一張

口 

B34n0193_p0124a02║家看曇自送歸𡚖堂暨欽掛牌于道場開法于天寧師皆隨侍

服 

B34n0193_p0125a12║何也喬祖曰[示*皮] 亡而晦恐逸故書師自雙峯而至死関

風勵學 

B34n0193_p0133a15║者以謂真能起及菴之家者也居七年以老引退復歸𡚖天湖

至 

B34n0193_p0134a14║此過夏山僧深不欲向你道惜取眉毛好師云雲門靈龜 曳

尾 

B34n0193_p0135b06║禪寺師祝香報恩歸𡚖之於止巖表其自證也嚮化之盛不下

烏 

B34n0193_p0138b09║既周手䟽衣貲入公帑敬交遊及治喪斂之事[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 謂左右曰翌 

B34n0193_p0143b13║南龜 鏡哉師出世時穹窿山石夜走及蒞普慈神降于人述

師 

B34n0193_p0143b17║苞括肯捐捐全軀而局一髮弈葉相仍軌轍弗殊融通小大無

礙 

B34n0193_p0144a04║龜 鏡輕儇小夫𢡚不自懲皦皦白璧何憂蒼蠅風騰波掀萬



辭 

B34n0193_p0147b18║之衲衣蒲履錙銖不蓄數處開山略無[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 盻學徒皆稱菩薩不 

B34n0193_p0149b01║顏色如生傾城聚觀膜拜瞻歎其徒普壽等奉全身合二[午/

止]𦈢瘞 

B34n0193_p0150b15║元季宇內大亂寺為兵燹洪武癸丑蒲圻魏君觀來為郡周

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

B34n0193_p0155a01║七月十二日永樂壬辰從弁山白蓮懶懶雲和尚受學𠫵禪湖

海 

B34n0193_p0155a06║有省會懶懶雲和尚時在海昌淨妙遂造之剖露心法懶懶雲

大喜 

B34n0193_p0155a18║於毫端十世古今始終不離於當念懶懶雲和尚是景隆受業

師 

B34n0193_p0155a19║之受業師景隆心法受印可於懶懶雲即南極安禪師也得臨

濟 

B34n0193_p0155b10║定永樂壬辰從弁山白蓮懶懶雲和尚受學參禪雖家居而湖

海 

B34n0193_p0155b13║苦參究忽有省因造懶懶雲剖露雲印可之懶懶雲臨濟下二

十四 

B34n0193_p0156a07║露心法雲為欣荷九年靈隱師歸𡚖寂矣闍維斂骨塔于本山

并 

B34n0193_p0157b04║毛僧[竺-二+犮]𥬒曰若據此見觧生死尚未了何得云悟未

在未在不見 

B34n0193_p0158a20║也師生三歲父母繼亡外祖憐而[(冰-水+〡)*ㄆ] 養之未

期年外祖亦死舅 

B34n0193_p0159b08║不知鹹淡我有此[怡-台+辟] 今遇我師乞大慈悲開方便

門明指祖思 

B34n0193_p0163a19║學道湏歸𡚖鐵漢非將相所能利生必用金篦非人我之逞山

有 

B34n0193_p0163b07║四十悟道六十歸𡚖空其懸記也二十九歲受戒於雲棲又十

年 

B34n0193_p0164a14║可虞師曰危哉慧命我柣[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此綱

宗因循久矣師實間関程杆 
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B34n0193_p0167a01║之莫呪復同志索居綜習遼落迴首東[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 孰能無懷上願陛下 

B34n0193_p0172a09║交手分路茫茫去止悽悽情[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 熟

在隱倫各從沿泝起是長乖 

B34n0193_p0172b09║髣髴[合-一+(恭-共)]𠲒情不得語頂門時有氣凌雲恍如樑

木摧洙泗獨伴窮 

B34n0193_p0173b06║庶桑和運同蔭共憇寒灰灰弗煙落葉離綴睽願莫從子遂下



世 

B34n0193_p0175a18║明師匠無忝徽𡽪音宋元徽𡽪中卒春秋七十有一後有豫州

沙門 

B34n0193_p0179a08║自蓄[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惟隻立勤田為業資養所

費終於十畝至於傍求傭書 

B34n0193_p0180a14║講誦寺成之日帝[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂群后曰建

斯兩寺奉福二皇用表罔極 

B34n0193_p0182a15║講當答及晚上講裁復數交詞義遂擁次公動容[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 四座曰後 

B34n0193_p0183b02║崇禮敬旻亦密相器重時為太子中庶儐 從到房旻稱疾不

見 

B34n0193_p0184b07║釋智藏姓[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 氏本名淨藏吳郡吳

人少傳曜之八世也高祖彭 

B34n0193_p0188a07║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 功少願望已多每打髀嘆曰為

尒漠漠生肇笑人又聞龍光 

B34n0193_p0195b12║于西京大莊嚴寺春秋七十有三冕旒興悼有識[合-一+(恭-

共)]𠲒悲降勑加 

B34n0193_p0197a20║𡸁[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 盻賞激流連殆逾三紀披雲

對月賦曹陸之詩跋石班荊 

B34n0193_p0198b10║延如灰除垢灰亦須淨後往金陵攝山栖霞寺觀[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 泉石僧眾 

B34n0193_p0208a08║冠眾君子器之夙有丘園之期不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

玄纁之錫遂詣蘇州支硎 

B34n0193_p0208a16║十六年有制舉高行道俗請正名[(上/示)*余]𥛓大林寺後移

籍天竺住靈 

B34n0193_p0209a07║亮法師講題觧開悟二十五年杖錫束歸𡚖明年詔置開元寺

又 

B34n0193_p0209a15║於會稽曇一至德中舉高行隸𥻳名于吴郡開元寺乾元中下

詔 

B34n0193_p0210a15║三人皓居薦首因[(上/示)*余]𥛓僧籍於包山福願道場初進

具于興大師 

B34n0193_p0210a16║次通律鈔于曇一後十講律鈔五昇壇場遂乘舟歸𡚖包山使

野 

B34n0193_p0210b03║寺遇疾至十二月[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 囑弟子維亮

曰我棄世後可歸洞庭故山 

B34n0193_p0212a13║耳䑛矢鏃血[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 偁而瞑目焉質明

獵師朱德就寺尋虎偁告示 

B34n0193_p0212b08║聲俄有梵僧臨流而坐[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 空笑曰

法師秀才旅遊滋味足未空 

B34n0193_p0213a06║之矣僧[(冰-水+〡)*ㄆ] 鑑入囊遂尋而去行十餘步旋失

所在空是夕投靈 

B34n0193_p0225a08║関鍵𨩼錄若干卷及詩文並行於世嗚呼有若師者其與不可

傳 



B34n0193_p0229b07║道轉相授受至于今日子善護持他日教門灰灰寒火冷之際

以 

B34n0193_p0230a15║後生學者講妙宗至三輩往生觀文忽示微疾[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 其徒正謨等 

B34n0193_p0232a08║十七年師與碧峰之徒寶證捐捐衣貲及募眾緣建碧峰寺及

碧 

B34n0193_p0233a05║燄虛空燒作一堆灰灰 

B34n0193_p0233b09║西長往人皆異焉火後僧徒[(冰-水+〡)*ㄆ] 師舍利殊夥

至于灰灰土眾皆抉 

B34n0193_p0239a02║宣德庚戌常守莫公愚[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 天寧首

剎宜得名緇為眾領袖有以 

B34n0193_p0239b09║按狀諱智璿號為虗碧姓[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 氏之

子昔誕生時異香滿室經宿 

B34n0193_p0240b02║戒生定定生慧不由戒而求佛如煮砂作糜無有是義[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 今之 

B34n0193_p0245b03║可私祠淫滛昏之属耳且非制擅有改革義固未允而諸所毀

勢 

B34n0193_p0245b15║奉臺劄毀拆淫滛祠夫淫滛祠者按之祀典則不經考之圖志

則無 

B34n0193_p0246a12║採納芻言俯察[木*已]杞抱上凟台寵無任戰懼之至辰入聶

公覽之 

B34n0193_p0248a02║飛瓊葉已無聲紙𥦗淨覺微微灑簷竹清聞簌𫂙簌𫂙輕松火

熾然 

B34n0193_p0248a13║山四面巉巖指[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 間風牖坐聞松

子落石牀定起蘚痕斑鳴禽 

B34n0193_p0251b20║為身謀其寓天池日有豪貴挾妓遊僧寮師會眾逐之無所

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

B34n0193_p0252b16║悟之境以貪淫滛嗔殺為菩提之種以奔謁攀附為慈悲之門

禪 

B34n0193_p0254b05║力且萃而師乃以疾示矣疾既篤[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

謂門弟子曰若曹大事未 

B34n0193_p0255a12║如奇字寒灰灰姓方氏吳江人孝孺公之後早棄青衿出俗叅

承 

B34n0193_p0255a19║寒灰灰如奇禪師先住寂照後寂蘇州瑞光寺仍塔徑山倡虞

山 

B34n0193_p0255a20║瞿元初純仁捐捐貲刻西方合論標註行於世 

B34n0193_p0255b01║鶴鶴林大寂禪師嘉定人先結茆徑山後登匡廬歷五臺𨑰杭

州 

B34n0193_p0256b01║師遷化雪公亦歿師友淪亡灰灰心埋炤以傳燈續命為計置

鉢 

B34n0193_p0257a09║讀徹也注經二十餘種約法性則有法華大窾窽楞嚴楞伽合

轍 

B34n0193_p0258b07║莫宿德胡以加此假令算 獲期頥而不聞道壽亦何補諸發

心 
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B34n0193_p0259b19║像悉代薪炭又於煨火燒炙鯉魚而多跳躍灰灰坌彌漫撫掌

大 

B34n0193_p0260a01║死也飲灰灰汁數十斛乃念佛而坐士庶觀之滿七日而死時

盛 

B34n0193_p0261a05║大寒月邀請入舍乃款 以餘庖羊脂雜物凝貯盂中曰和尚

食 

B34n0193_p0261a07║復飲水遽足奉秫秫飯曰和尚飯乎即飽飫一頓不謝而去亦

無 

B34n0193_p0261b07║頓盡十數斤或一鵞一猪頭秫秫飯至斗許食畢飲水亦一二

斗 
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B34n0193_p0268a12║良琦在元季為諸勝流所稱崑山[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

瑛以財雄而雅好文藝亦 

B34n0193_p0268a19║張伯雨倪元鎮鄭明德[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 仲瑛倡

和 

B34n0193_p0270b10║履長三千曾無方袍圓頂號白足手持缻 鉢磬析而周旋王

侯 
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B34n0193_p0272b02║烏初年而塔則肇於蕭梁時凡十一級屢堕刼灰灰至宋紹興

間 

B34n0193_p0272b11║乎半空[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不雄哉諸僧以興修之

功不易皆賴侯外護之力不 

B34n0193_p0273a09║艮隅擬舍為寺而仲謀信心方熾大捐捐國帑以成厥功鬱作

雄 

B34n0193_p0274b17║來身掃刼灰灰忽經始猿猱攀援未足奇鸛鶴成巢差可擬眾

材 

B34n0193_p0275a01║過梓人持引執杖符柳氏經營已入[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 盻間眾人難之獨輕視 

B34n0193_p0275a04║知僧誇佛力欣欣喜異僧示寂不再得梓人欲行或可止[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 言 

B34n0193_p0275a17║有廢也則何以興人能興所廢無他在其志之所立[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 何如耳 

B34n0193_p0275a19║印之有為也即捐捐己俸首助之郡人爭以財物來施由是材

非 

B34n0193_p0275b18║塔影（虎丘十詠之一）[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 阿瑛 

B34n0193_p0278b16║維三月莭属九春[(目*目)/鳥]𪄙吟風而千般草垂巖而萬種

建金棺而心 



B34n0193_p0279a06║[(冰-水+〡)*ㄆ] 霽而半開發郢客之詩情壯吳宮之地勢

金輪縹緲亞日月 

B34n0193_p0279a20║家更甚相如之四壁惟公不捐捐質㣲詞陋命作斯文操觚長

吟 

B34n0193_p0279b20║叟與勤舊處仁等竭捐捐長貲營之至於 國朝洪武己未畢

工 
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B34n0193_p0285a18║性要因持戒然後乃見及金河[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

命之時荅慶喜最後之間不 

B34n0193_p0287a18║之載名文久顯而奇渥溫氏倒屨之末郡罹干戈寺歸刼灰灰

碑 

B34n0193_p0288a06║外清謐予與學士二三人待[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問

於閣下危坐終日遂無一事 

B34n0193_p0289a16║惠煦纔引則玄谷[合-一+(恭-共)]𠲒溫佛以種種光聚百千

日輝散徹四天普 

B34n0193_p0290a20║時之沴寒暑毒淫滛逢不善之咎咸施以無畏畀以休息去狂

趭 

B34n0193_p0292a09║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 章共發誓願任以興修捐資倡

眾紏集善義經之營之塔甫 

B34n0193_p0292a10║就飾而湧示寂焉[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 君復迎海虞

僧大震揔其事苦心竭慮恊 

B34n0193_p0293a05║智湧又克恊力賛襄更以善士[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

章募緣𣇄即此莊嚴佛土賸 

B34n0193_p0293b04║不墮耳今住山懷古鼎公尤重燈鉢之傳[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 寺之緣起人未之 

B34n0193_p0293b17║惑亂平泄注以除顛倒治結絡以瘥纏綿驅厲淫滛以蠲蠱慝

使 

B34n0193_p0295b10║之說所不能知[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其妻為夫捨貞

也子為父捨孝也而明英又 

B34n0193_p0297a01║穿敗甓朽木與像設相撑拄有聲拉拉然相與[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 視促步以反 

B34n0193_p0297b04║午修天寧塔先是募飯僧田寒灰灰奇公自椘來駐錫而崑山

王 

B34n0193_p0298a08║以從之者歟先王之於人也養於井[(冰-水+〡)*ㄆ] 教於

學校行於禮樂齊 

B34n0193_p0306a17║記輙書而歸𡚖之 

B34n0193_p0308a15║剎付之虐燄化樓觀而為灰灰燼果誰使之哉此一念也今也

剪 

B34n0193_p0308b05║初飛棟湧殿薄太虗欝攸毒燄翻赤烏化為灰灰燼無復餘上

遮 

B34n0193_p0309a05║嵗終則斂藁稭於所役之農歸𡚖而為薪以田為林以穫為 



樵 

B34n0193_p0309a10║蕃葉於寺之帑不厚有報吾負不償乃悉舉其私及州民[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 氏 

B34n0193_p0309b07║古塔起於梁僧正慧久堕刼灰灰元豐重建蘇文忠公軾嘗捨

銅 

B34n0193_p0310a11║宏象教至元二十九年八月望日通議大夫翰林學士江南淅

浙 

B34n0193_p0310a12║西道肅政廉訪使闕復撰并書中奉大夫江淅浙等處行中書

省 

B34n0193_p0310a13║𠫵知政事除江南淅浙西道肅政廉訪使徐琰題盖住持傳華

嚴 

B34n0193_p0310a16║舉淅浙西之佛剎其最大且久者無過於蘇城之賢首矣由其

最 

B34n0193_p0312b06║承 詔在公弗見於為繼此而興曰楨曰衍資帑克捐捐厥功

以 

B34n0193_p0318a01║所得嚫資俱入公帑寸累銖積以為材植磚灰灰瓦石工傭之

費 

B34n0193_p0320b16║灰灰眉宇黯淡余曰此何神僧愀然曰是韋白諸公像所謂五

賢 

B34n0193_p0322b10║之雉繇宋及 明乍興尋廢法僧永琮徒步而入 燕京披

[(重-┴)/衣]𫟚 

B34n0193_p0323a06║沙逾[葸-十+夕]𦵇徼億萬斯年永綏朕兆萬曆庚辰孟冬之

吉 

B34n0193_p0328a18║了如稱木云灰灰苾蒭如了此無稱亦無舍無身無我語而究

竟 

B34n0193_p0331b06║以為後人慮至深遠也故窮年矻矻老而不休達者[竺-二+

犮]𥬒之其或 

B34n0193_p0332b03║其肉為土灰灰剖其五臟六腑為金石化其百骸為諸匠氏若

魔 

B34n0193_p0334b10║吳郡志云大殿前二小殿相對最為古蹟[涼-小+田] 熙中

有僧庸凡而 

B34n0193_p0339a08║獨徃[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 瞻平野得勝地於山南結

構精藍跓錫緣於水曲入其 

B34n0193_p0342b17║冷若寒灰灰㓕如曙星豈獨群星品幻泡紛淪世界亦然彈指

可 

B34n0193_p0343b03║萬曆之癸未復為伍少𠫵所有伍用為遣女資付之歸𡚖歸𡚖

又以 

B34n0193_p0344a09║名堪今為大理寺卿予十載山中久踈筆硯[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 與孟舒昆仲交 

B34n0193_p0345a09║化城實吳吉壤在元延祐三載大智識比丘宗[王*忽]𤦏以慈

悲化四 

B34n0193_p0347a18║孔道舟車鱗集非若深谷窮巖𥥆冥間寂游者易于渉足[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 雖 

B34n0193_p0347b07║于自然生息凡有建造易于措置[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]



經不云乎不壞世相而談 

B34n0193_p0347b13║通又寧帷人天小果已哉寺有寒山拾得二像相[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 軒渠勞勞 

B34n0193_p0349a20║婦勿[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 明旦復跽其門姑若夫皆

誶其婦鄰家爭餉師堅勿受 

B34n0193_p0354b09║念自剏始已來三百甲子而登載[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

未有作爰礱石以記來請 

B34n0193_p0355a04║所自而[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 名思義以共報夫 君

親之恩因不覺其辭之覶𫃵 

B34n0193_p0355a11║季寺燬菴存而後神僧萬峰蔚禪師出謂是菴氣[酉*瓜]𨠋敻

異乃於 

B34n0193_p0357a12║容飾華龕而庋大藏厨有庫香積之供成僧有堂[(冰-水+〡)*

ㄆ] 雲之眾集 

B34n0193_p0362a17║儒者文文起姚孟長吾郡之巋然者也[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 好從浮圖廣傳者游 

B34n0193_p0362b07║彼此相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視所謂敗則死之危則

亡之者其于浮圖何如也夫 

B34n0193_p0362b11║而 國家之賞罰[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不足狥欤抑

亦佛之徒棄氏毀服視除髮 

B34n0193_p0363a13║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 心念題額促予兄孟舒為商欵

式儲墨瀋欲書所為小雲棲 

B34n0193_p0363a15║聲沸宅男女環遶哭公從容謁家廟辭訣不復處分家務[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 與 

B34n0193_p0363a18║嗟乎[嵇-尤+九]𥞇生琴夏侯色誠千古臨難異事而康樂施

維摩詰鬚竟 

B34n0193_p0363b02║且徵公與平原壯耄同歸𡚖作忠義去後一著榜樣而以握拳

透 

B34n0193_p0363b12║序煥然有章殿後峙傑閣左[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 新

郭炊烟遙出樹杪右[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 秦餘 

B34n0193_p0364a12║焰法兩所濡匝地彌天安見一車輪地不[合-一+(恭-共)]𠲒

數百繇旬也耶無 

B34n0193_p0366b15║京還家費貯篋鑰置臥所戒家人不許市一物恐累歸𡚖擔日

日 

B34n0193_p0367a12║而羞惡生焉感於可欲可恚而忿忮淫滛辟生焉無不本於性

無 

B34n0193_p0367b04║之鑒非以朝煥夕寒希價售者所可幾歟夫人之志有淫滛正

稚 

B34n0193_p0368b10║侔本至語以奉佛即傾囊無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

盖習使然也邇歲海㓂竊𤼵 

B34n0193_p0374a06║所治者何靜而安而慮而得其素講也[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 擾擾烏日馳乎外非 

B34n0193_p0374b04║湖浸淫滛塗鹵藻溢至於水之不及人乃以為桑為田猶必隄

其 



B34n0193_p0375a19║彤刻餙工材之價又若干則出於里豪[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 氏盖湖濱之壯招提 

B34n0193_p0377a16║重湖居其右俯瞰淞江之汹湧側[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

揚山之巑岏朝化暮變供 

B34n0193_p0379a16║檀越主吳興錢公某吳郡[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 罕汝

南周坦與彼親友兼募信士 

B34n0193_p0383b12║城之內外今所按圖而得列於伽藍記者十復有幾而[卄/瀕]

𤅖海一 

B34n0193_p0384b18║法官刑所不能禁一旦皈依西方瞿然[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 化豈盡無實哉吾儒 

B34n0193_p0386a17║類使振頹起仆率如是院[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 天下

有不足言者將 於公見之 

B34n0193_p0386b19║出而一新之予憇少頃撫而嘆曰人之有為不能為無惟[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 其 

B34n0193_p0387a09║地石之言邑之乘班如也宋陳武子明趙宗伯用賢最著灰灰

可 

B34n0193_p0388a15║為壽聖考其剏建之始乃有唐大中元年鄉人[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 文通捨宅為 

B34n0193_p0388b09║浮屠兵燹邑人鈕氏捐捐槖金修之至正甲辰復燬于兵丁未

法 

B34n0193_p0390a03║芳慨然嘆曰我雖為佛弟子然不可以無助於儒[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 力不逮思 

B34n0193_p0390a09║而不利於午余竊怪之乃今值午而其盛[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 如此將氣數之更 

B34n0193_p0392b17║翁箎[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 翁彔襲為稅長朝赴縣召

夕而歸願見是燈澤人弗可 

B34n0193_p0398b10║新而寶額如故屬 明嘉靖之辛夘有詔毀天下淫滛祠株及

庵 

B34n0193_p0399b18║曰竹榮當置道塲已而果榮土人異之為捐捐貲結庵焉曰富

安 

B34n0193_p0401a10║教大行於鮫室龍沙亦隆亦盛有如所謂興教者歟[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 此寺之 
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B34n0193_p0410b14║界象王自迴[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 洪惟三大聖一心

一處坐或以三為一或以一 

B34n0193_p0411b17║我便相知面門[合-一+(恭-共)]𠲒笑猶能好肩軰流春始是

奇一禮一瞻增福 

B34n0193_p0414a19║狗乃不若由是淫滛心生號跳強制止勉然至自然終登無慾

地 

B34n0193_p0418a04║第六手把[金*戊]龯斧 

B34n0193_p0419b01║自知至今遺像兀不語與昔未死無僧虧田翁俚婦那胄[(厂



@((既-旡)-日+口))*頁] 時 

B34n0193_p0421b06║觀[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 道行所藏面壁圖歐大任 
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B34n0193_p0425a03║生死鬼窟壽美五十八歲涅槃於死関全身[午/止]𦈢塔可謂

鐵成金 

B34n0193_p0427b17║城裏僧廬揚仰山姚公於此昔投閒[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 瞻圖畵長廊外拂拭塵 

B34n0193_p0431b07║西原夏瘞淫滛澇成川傾城漂舍激蕩靡堅意此土封雨齧風

穿 

B34n0193_p0433a06║靈雞塚田乃入而靈者尚有[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其

塚者否乎幸藉我文虎以 

B34n0193_p0434a04║大涅槃示生死來以口灮說半偈風林墻壁皆雷音缻 瀉雲

興 

B34n0193_p0434b05║分塟因緣手自為記定力所持歷刼靡替[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 謂小子屬在法孫 

B34n0193_p0437a01║妙喜寐音揮映後先垂五百載遇風而災火薪失傳孰噓其灰

灰 

B34n0193_p0438a08║數何以談大千佛子自多事立此文字禪是年八月十四日

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

B34n0193_p0438a14║十八化期將至無大恙示㣲疾兒女譁然卓卓不[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 化後頂煖 
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B34n0193_p0442a19║之曰女子何也邇者度我曇陽師[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

時時現女相則亦三十二 

B34n0193_p0444a11║竸傳誦至平易切近處或弁髦之抑揀蜜於中邊而實相[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 不 

B34n0193_p0446a05║近善知識是持澂自[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 庸劣無侶

於持咒之道萬不踐一其差 

B34n0193_p0446a07║方欲蕃嗣而[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 忍[片*弋]物命徒

藉口耳四寸間所持以兾響應不 

B34n0193_p0447b03║則旋踵可接于[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 復眾生能自歸

於佛則瞬欠可通于菩提 

B34n0193_p0451b04║暴露不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 而自安精美哉且我等

今日受此清貴之福不有十 

B34n0193_p0453a04║啟剔精要即片言隻詞宜如金玉恨不家喻而戶曉之[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 反隨 
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B34n0193_p0462a16║量者[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 獨無人乎蓋嘗有之矣且

不觀華嚴之於賢首曰信觧 

B34n0193_p0462b05║所未周[(冰-水+〡)*ㄆ] 機有所未普故圭峯師以章首二

總標觧行尾一合 

B34n0193_p0468a12║[嵇-尤+九]𥞇叔夜好鍛阮遙集好蠟屐當其意之所適視世

之他好雜陳 

B34n0193_p0468b10║必謝之寒暑之薄肌骨饑渴之迫臟腑有不暇[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 肯復移意他 

B34n0193_p0468b14║道徹遽欲授梓予笑曰此予[嵇-尤+九]𥞇氏之鍛阮氏之屐

凡所云意適 
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B34n0193_p0479b17║佛號悠揚蟬蛻五濁高踞九蓮拂衣即行掉臂不[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 抗手而謝 

B34n0193_p0483b11║有故有持鉞手能挽[(冰-水+〡)*ㄆ] 一切流走故有執鈎

手能以三觀摧折 

B34n0193_p0484a18║雖設蓮華座置七寶莊於其上掉臂不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 也如來見此既惡其 

B34n0193_p0488b03║灰灰各各回頭各自面擲下火把 

B34n0193_p0493b01║逐一分齊利益同歸無上菩提至此普同供養凡聖一源復

[(冰-水+〡)*ㄆ]  
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B34n0193_p0498a05║洄 法雨漸調暢振如迅霆擊細若游 颺哀籟流凡聽圓機

轉 

B34n0193_p0499b01║分別東語曉前境西話爭後截∴字與[((嘹-口)-(日/小))-大+

八]癶字試舉問倉頡慈堂 

B34n0193_p0499b11║流上善暨調達隨類灌其項醍醐味[怡-台+差] 一我瞻藏

雲堂雲彩重 

B34n0193_p0501a19║咏遙[厂@(林/心)]𢟍成言語竟無色實誰謂八音所空惑顛

倒羣徒迷塵縛侶愍哉火宅中茲心良可去水月偈曰圓輪既照水初生 

B34n0193_p0501a20║亦映流溶溶如漬璧的的似沉鈎非闕[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 兒沒豈是桂枝浮空令誰雅識還用喜騰猴萬累若消蕩一相更何求鏡象偈 
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B34n0193_p0504b02║紫栢老人笑而相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] [(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 曇旭師親口囑付鑄法華鐘幽明普度 

B34n0193《吳都法乘》卷 18 



B34n0193_p0507b16║漢武何須問刼灰灰只今滄海舊塵埃塔燈誰點吳江上直得

魚 

B34n0193_p0508a03║寒燈斜挂壁入眼漸朦朧正擬[(冰-水+〡)*ㄆ] 寒𦦨非[門

@然]避曉風小明猶戀 

B34n0193_p0508a15║（謝靈運燈賛曰寶燈開夜光遍花臺煙抽細𦦨爐落輕灰灰

殊塹色並月耻光來一明暗室若遣塵埃 花賛曰池中寶花 
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B34n0193_p0519a08║志空五蘊隱藤 蘿深由來積歲多山鬼鑑知常擁護水神到

處 

B34n0193_p0523a06║古剎俱亡淫滛祠皆在伏望慎之又慎思而更思審除私剏實

荅 

B34n0193《吳都法乘》卷 21 

B34n0193_p0525a14║遊天下凡有行必請于搢紳先生以求詠歌其所志貞元十九

年春將行東南[梆-丰+夕]桞君宗元為之請觧其裝得所得敘詩累 

B34n0193_p0525b01║之今浮屠者孰為而孰傳之耶夫鳥俯而啄仰而四[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 夫獸深居而簡出懼物之為己害也猶且不脫焉弱之肉強之食 

B34n0193_p0526b20║送僧歸洞庭[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 非熊 

B34n0193_p0527b05║聞人奈何道未信於三公名不熟於天子及其[(冰-水+〡)*

ㄆ] 遺文旌隱志 

B34n0193_p0528a09║折取東橋[梆-丰+夕]桞青青向故人欲知問館處要識舊溪

春旋洒銅缾 

B34n0193_p0528b10║散干華風周家子孫何不肖奢淫滛惛亂隳王道秦皇漢帝又

雜 

B34n0193_p0529b07║雁征帆逐信潮長江浮 影香剎望霞標臘樹何年種池灰灰

刼 

B34n0193_p0532a10║林會聚難擺脫羨師如兔逸衰慵[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

我似蛇盤竹篙量水百餘 

B34n0193_p0532a19║四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 渺平野孤撑見林丘常疑湧

地出倘復海所浮上有千人 

B34n0193_p0532b12║樓觀倚雲端烟[(冰-水+〡)*ㄆ] 陸海寬蒼厓留劍跡古木

見龍蟠石逕青笞 

B34n0193_p0534a17║撫物[(冰-水+〡)*ㄆ] 玄覽開軒納翠微聽深聞石語擎重

覺山飛雲變方昏 

B34n0193_p0534b01║和[梆-丰+夕]桞道傳三首流兼善 

B34n0193_p0535b02║虎丘山前新築城虎丘寺裡斷人行胡僧自識灰灰千刼蜀魄

時 

B34n0193_p0537b16║人間列剎成刼灰灰東吳叢席蒙塵埃山頭劍氣夜還起洞裡

桃 

B34n0193_p0539b15║翫雪初融樓臺突兀吳江上瓦礫從衡徑塢中裁謝莫嫌成懶



嬾 

B34n0193_p0541a12║[(冰-水+〡)*ㄆ] 設利羅 

B34n0193_p0542b01║肩輿伊軋度嶔岑義重宗乘故遠尋澗雨[(冰-水+〡)*ㄆ]

時花作陣岩扉掩 

B34n0193_p0542b08║天台山上何年別一住姑蘇僅十春緇衲典錢[(冰-水+〡)*

ㄆ] 古帖好詩憑 

B34n0193_p0543a18║磧砂所遇無舊而表上人[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 余獨

厚嗜好亦與人同余無以為 

B34n0193_p0545b13║要眇據梧起豪誦心疢渾可療回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

平生吟真咽蚯蚓竅上天 

B34n0193_p0547a02║架瓜[夢-夕+又]𦴋絡秋垣莫厭頻相過𢖍門久息喧 

B34n0193_p0547a08║虗缾湛靈泉行住一缽友紅簪天女花碧掃大士[梆-丰+夕]

桞中圓涵真 

B34n0193_p0547a12║飄零有若此離別復如何情劇酒杯少愁添詩句多荒 村黃

葉 

B34n0193_p0549a03║思思莫逮北山今代雄妙用誰堪對直教脫蓋纏初不勞動喙

喙 

B34n0193_p0551b02║悟一得師發明偉哉二大老千古流芳聲汝從鍾阜還江[梆-

丰+夕]桞  

B34n0193_p0556a16║十年中朝縉紳不鄙與吾師還徃自東海而後若今庶子匏𠣻

菴 

B34n0193_p0560b01║京國幾時留匆匆兩月周禪從逆境打衲到暑天[(冰-水+〡)*

ㄆ] 作禮辭僧 

B34n0193_p0560b07║雲水飄然一老僧頭顱種種貌棱 棱 人間止果修將滿天

下名 

B34n0193_p0566a05║（題）寒灰灰老衲冊袁宏道 

B34n0193_p0566a16║法盜亦竊笑矣寒灰灰叅尋有年試以求之 

B34n0193_p0566a18║沙彌性成寒灰灰弟子也余與諸衲遊德山成偕來暇日乞字

于 

B34n0193_p0567b19║何留何惜復何戁舉手道謝謝言下仍發筦所[完-二+公]䆓

亦超然世迹 

B34n0193_p0569b05║隨識性情土[土*坐]𡌚逼牀身煖活紙牕烘日眼晶明此心應

與山俱 

B34n0193_p0571b03║柴荊長日靜杖錫忽雲來對面憐多病論心共冷灰灰楸枰聞

落 

B34n0193_p0572b13║廢淫滛哇日笙簧史君今賢牧水石來徜徉桑間屏不御七絃

韻 

B34n0193_p0582b07║戒悟入大乘室慧眼破有無幻夢斷生滅形槁心亦灰灰塊然

同 

B34n0193_p0583a01║去年秋入山中寺二[示*內]𫀃婆娑振錫迎今日入山尋寺主

可憐次 

B34n0193_p0583b17║偏袒松根懶嬾下山斯人不可使常間夜來搜得新詩句月映

碧 

B34n0193_p0584a01║簡贈寒灰灰師釋智舷 



B34n0193_p0588a11║影挂西牕山中鞭石天羊醒心際凝灰灰野馬䧏曾詔紫泥呼

不 

B34n0193_p0591b07║帙懶嬾課未成兕白社能容我終應斷酒巵 
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B34n0193_p0601b12║請心教四子傳春生雪山草香下棘林天[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 我從今日聞經悟 

B34n0193_p0602a01║僧居古城隂迢遞 通萬竹林光落虗牖坐愛衣裳綠齋餘孤

磬 

B34n0193_p0603a08║酒尋花宮古濠流水帶榆[梆-丰+夕]桞[深-木+友]居逶𨓦茶

𤇆中老僧與我非夙 

B34n0193_p0605b02║列尊爼款𣣇留甚覺心誠處英豪憲副天下士老成揮使人中

賢 

B34n0193_p0605b08║無能繼古作愛此光景徒留連草草留 題拂衣去何須更問

三 

B34n0193_p0607a14║時敘不容淹忽忽寒暑交矧余蒲[梆-丰+夕]桞姿望秋已先

凋山林樂間 

B34n0193_p0607a19║桑葉[梆-丰+夕]桞絲青短垣芳尊藥裏寄空門東風老去鶯

花約北郭朝 

B34n0193_p0616a08║人𤇆[(重-┴)/衣]𫟚晚寺草樹幸能幽斂性依僧食攤書與病

謀春風吹秋 

B34n0193_p0617b02║聞說龍興寺多年未款𣣇扉風林發松籟雨砌長苔衣殿古燈

光 

B34n0193_p0618b13║中沒樂此林下欵鳴蜩[虫*彗] 斜陽歸駕猶可緩 

B34n0193_p0621b19║夏鶯花逗晚春欲將踈懶嬾性一問遠公鄰 

B34n0193_p0624b06║陰遽虎嘯厓谷寒猿鳴松杉暮徘徊北樓上海江窮一[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 日映 

B34n0193_p0624b07║千里帆鵶㱕萬家樹蹔因愜所適果得捐捐外慮庭暗棲還雲

簷 

B34n0193_p0625a06║散川晴嵐氣[(冰-水+〡)*ㄆ] 江春雜美乱逸人綴清藻前

控留篇翰共扣哀音皆舒文綉叚難追彥回賞徒起興公嘆一夕如再升含毫星 

B34n0193_p0625a09║蘚墻圍着碧孱頹曾是當年海涌山盡把好峰藏寺裏𫟚不教

幽 

B34n0193_p0626b03║款𣣇露井汲雲漿冰甆試芳荈最憐草樹春幾愛煙嵐晚願借

一 

B34n0193_p0628a03║束天虛塔欲浮最冝初日上高處見𤇆[(冰-水+〡)*ㄆ]  

B34n0193_p0628a14║自淮梱代㱕領累偕親友游虎丘偶成數語以紀嵗月時[涼-

小+田]  

B34n0193_p0632b09║題虎丘[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 梅山 

B34n0193_p0636b10║轆轤劍光欲飛騰神物相有無金精幻龍虎寒灰灰沉雁鳧空

令 

B34n0193_p0636b12║菊良以娛不堕𠫵軍幘寧[(冰-水+〡)*ㄆ] 方士茰長楫當



塗𡍼者永與山林俱 

B34n0193_p0637b11║泉風林振踈葉巖僧觧將引探古恣幽躡波沉真娘魂灰灰冷

生 

B34n0193_p0639a16║雲山[雨/幼][雨/(ㄠ*刀)]雿淨無塵葉落林踈月映人夜半竹

笻扶立久隔愛聴 

B34n0193_p0640a14║陽竹裏𫟚㷌 

B34n0193_p0640b08║青蓮士何能白雪篇梅[皋-白+自]𦤎覔瓊蘂雲竇[探-木+友]

珠淵更惜金沙閟仍 

B34n0193_p0640b12║誰宣祆祲氛初滅樵蘇泣未捐捐憑高結長想弔古恣留連切

玉 

B34n0193_p0641a01║綠蘿𣗳裏山之幽美酒高臺豈暇愁塔火連天照雲海溪燈[合

-一+(恭-共)]𠲒 

B34n0193_p0641b08║因尋白社款𣣇禪宮野興難随暝色窮古徑松篁幽碍月上方

樓 

B34n0193_p0643a08║羅頭玉皇之天作帝釋籹同婦女如[合-一+(恭-共)]𠲒羞釋

迦老子太游戱大 

B34n0193_p0643b14║遊天目山歸𡚖虎丘禪堂冬至說般若 

B34n0193_p0643b15║長至陽生候葭灰灰官飛登山上天目踏月借魚磯有口猶為

累 

B34n0193_p0644a05║雪練梅花平[皋-白+自]𦤎東極滄溟濶山勢西連震澤賖古

木蒼𤇆難應 

B34n0193_p0647b15║野寺秋高爽氣森顧停舟入寺一行唫（戴）佛青擁晴頭螺

小[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

B34n0193_p0647b16║雀舌香浮玉盌深載古殿幡幢裏圖影（[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] ）㡭碑菭蘚亂松陰戴 

B34n0193_p0647b17║我來欲學攢眉事（[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ）𦝫帶須

留舊束金戴 

B34n0193_p0648b20║茅屋三間冷似水灰灰頭土面十餘僧掃除自己閒枝葉不打

諸 

B34n0193_p0656b12║江海氣通雙淍鉢龍[(冰-水+〡)*ㄆ] 夜雨九霄笙鶴任秋

風向來簪弁都拋 

B34n0193_p0656b16║丘清泠洗塵耳蘿衣結茅屋去秉東[皋-白+自]𦤎耒 

B34n0193_p0657a16║青山湖上翠微深誰住僧家第一林暝樹蒼煙古來色刼灰灰

飛 

B34n0193_p0661b09║近村村隴陌平[梆-丰+夕]桞舒眉競翠湖白鏡同明訪友題

門出尋僧振 

B34n0193_p0663a16║窮冬未見大花飄春意微微動[梆-丰+夕]桞梢千丈龍形蟠

暮嶺一條虹 

B34n0193_p0668a01║洗况是鶴鶴鳴從九臯 

B34n0193_p0671a15║何處無青山片心灰灰冷難片心灰灰冷易智拔萬重關 師

拈末 

B34n0193_p0673a07║山石上池殘果已[(冰-水+〡)*ㄆ] 猿食少枯松欲折鶴巢

危壁間不用題名 

B34n0193_p0679a18║龍宮已灰灰刼檀樾自垂榮合沓山形抱𤫩瓏石筍生流鶯穿



葉 

B34n0193_p0686a08║馳雅量浩海納嘯歌激欷歔 雄辯肆交沓禪𡨜虗無量道祖

清 

B34n0193_p0692b14║可握荒 基漫苔痕幽龕翳蘿幙巨浸窟潛蛟層厓樹巢鶴字

古 

B34n0193_p0694b10║瘦細咽竹根幽半勺能消暑名宜水記[(冰-水+〡)*ㄆ]  

B34n0193_p0695b11║與薛十二穆過壽[宋-木+(一/血/(丁-一))]𡨴精舍得歌字姚

廣孝 

B34n0193_p0696a12║峭骨瘦崚嶒氷霜老葛藤 撫心慚負佛摩頂謬稱僧自擬窺

天 

B34n0193_p0701a10║隱去來向來得喪真山崖金庭玉柱永不改人間刼火空飛灰

灰 

B34n0193_p0701a16║啖[卄/(庴-日+(人*人))] 山靈知我欲歸耕一夜築垣應繞

舍 

B34n0193_p0714b09║翠蓧穿幽徑清流度斷矼[卄/(庴-日+(人*人))] 漿𢹂滿椀

蘭釀醉盈缸芳樹流年 

B34n0193_p0727a10║陸曦𣌀 

B34n0193_p0728b07║壘空來舊巢燕吾宗有弟知此懷炊黍 功名豈榮願便呼阿

買寫 

B34n0193_p0738b06║不然○功名富貴念到一死字便可味如嚼蠟興若寒灰灰獨

意氣耿耿之死不易磨滅然試思之本來妙明中何嘗有此 

B34n0193_p0741b06║音贊示余兩人相[賡-(雪-雨)+臼] 和道人有當於心也因

了戒子寄余茶貽 

B34n0193_p0745a11║徃復激發精烈已微 授史科給事中以言事為輔臣周延儒

所疾貶秩乞歸與同邑金正希友善切劘大義忠憤出於至 

B34n0193_p0751a12║也聞聲晤入捷[夸-大]亏影響一受成形六根互用其或執少

遂爾失 

B34n0193_p0751b01║窮子等其所不通有二種（種非）人難化剛強自謂[夸-大]

亏（于譌於借）文無所 

B34n0193_p0751b04║高蹤無上菩提崇[夸-大]亏覩史語言字字三道寶街除是飛

行天路 

B34n0193_p0754a20║戹▆（塞非）高蹤無上菩提崇[夸-大]亏覩史語言文字三

道寶街除是飛 
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B34n0193_p0761a06║酒不淫滛欲不食五辛也所謂戒者何殺生偷盜邪淫滛是為

身三業妄言綺語兩舌惡口是為口四業貪欲嗔恨邪見是為 
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B34n0193_p0764a05║生皆然念至於此則萬刼習心一念可灰灰則三途並宏物物 

B34n0193_p0765a04║之意蓋常主於不殺也唯令以不殺之不得故為禮以防其淫



滛 

B34n0193_p0765a05║而世之淫滛於殺者因曰殺固儒先聖人之教魯人獵較孔子

亦 

B34n0193_p0767b15║人啣刀藏屋後灰灰堆中顧屠回家索之不得尋之屋後見犢 

B34n0193_p0767b16║在灰灰堆旁得刀知為犢所啣怒欲併殺之封君石泉翁知之 
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B34n0193_p0778a14║天竺嵩頭陀訪之曰吾與汝毗婆尸佛所發誓今兜 率宮衣 

B34n0193_p0806b07║粗知信向只未經大爐[錘-┴+山]𨪸鍛煉生死場中未能直入

橫出然 

B34n0193_p0811a16║凉愚人若聞此愁眉歎不祥究竟百年內同入灰灰燼場菩薩 

B34n0193_p0813b06║念香偈爇 香已念讚佛偈唱三皈依禮佛三拜跪拈數珠念

佛 

B34n0193_p0815b19║衫裙忽見金光迸出灰灰中儼有佛像在焉其數十閭巷聚觀 

B34n0193《吳都法乘》卷 26 

B34n0193_p0819a17║迄於今茲佛宇寥落古殿苔竄寒煙荒楚寒灰灰大師自楚來

吳 

B34n0193_p0819b06║擊十方聞剏自赤鳥迄茲今佛刼衰隆共廢興寒灰灰大師宏

願 

B34n0193_p0823a13║融數同灰灰刼[舟-(白-日)]青成煨燼之土香鐙為瓦礫之塲

觀音遺像棲 

B34n0193_p0823b14║新湛玄高[示*內]𫀃弘闡賢首之密宗楚蘭傑師預修永樂之

大典曾 

B34n0193_p0824b04║飛渡八水環功德之池瓊浪虗涵雙塔峙雲仙之掌霞含 吉

樹 

B34n0193_p0831a20║刼於沉灰灰奚謂山靈徒俾城化若夫天平山者在郡西南之

陽 

B34n0193_p0834b15║蓋聞人間之世猶患陸沉釋家者流每淪灰灰刼光宅將資佛

力 

B34n0193《吳都法乘》卷 27 

B34n0193_p0844a19║法度羅漢雖聖赤鹽不知方朔雖賢劫灰灰罔辯多見而識之

未 

B34n0193_p0848b06║爇 處乃的亦一說也） 

B34n0193_p0850b03║獨之越南燕北遼東隴西撒手便到何慮何疑神劍在山鍔冷

光寒魈夔罔兩莫之敢干此名真覺秦時𨍏轢大慧[賡-(雪-雨)+臼] 之 

B34n0193_p0858b04║安着此大惑也○佛家超脫之後仍復身外有身蓋心靈[口*

反]𠯘攝精液凝注故煨燼之餘猶成舍利舍利雖法寶中尊於佛 

B34n0193_p0862a16║（玄門守泥丸赤子無英白元之事是[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾



神氣向內久之則神凝而冲舉矣佛家彌陀十六觀乃拔神置清虗㓗妙之地 

B34n0193_p0862b04║收者果有心可[(冰-水+〡)*ㄆ] 耶無心可收耶如有心可

𠬧知且不能况能 

B34n0193_p0872a04║中光紙錢燒作灰灰酒饌琹者嘗一事最真切乘此筋力強搜

剔 

B34n0193_p0873a02║暗[利-禾+(ㄙ/八/夕)] 籌愚為福佑病苦臨時百技何由奏

困此把多藝多才一 

B34n0193_p0874a17║墜地聲[石*官] 然而不損方聚觀駭異怪風自堂所出于是

主人肅衣冠而拜于庭聞空中語曰壁下藏銀自有主乃徒手取 
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B34n0193_p0877b03║曾犯淫滛戒亦四明符秀才類也 

B34n0193_p0878a17║暫歸乘隙復去已而日如之人戲 曰豈瞿學究後身乎其家 

B34n0193_p0881b07║前一死豬尚未擲出少年戲 語曰爾軰同伴相訪羣豬一一 

B34n0193_p0882a09║嘗于法林寺當天王門以禽鎗戲 剜耳中垢癢忽狂風起門

撲 
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B34n0193_p0887b11║雀來入瓶中羅糓掩瓶口糓穿雀飛去識神隨業走）（楞嚴

經云不斷淫滛修禪定如蒸砂石欲其成功經百千刼秖 

B34n0193_p0887b18║住如火成灰灰漸漸消殞 因色有香因香有觸 反聞聞自

性性成無上道） 

B34n0193_p0892a14║鶴歸山僧不遇意徘徊時人莫解菩提寺三十年餘化作灰灰

題 

B34n0193_p0892b01║持薝蔔二朵擲起華騰飛空中怪物應手形影灰灰滅餘花散

落 

B34n0193_p0893a15║頃幸遂其本懷兮始得陳辭而致𦤺誄嗚呼痛哉師何死兮我

何 

B34n0193_p0897a07║則頸骨已斷而其喉未傷遂捧其首合於頸適有修船油灰灰

取以塗其瘡滴水口中稍能燕至暮昇至家越七日始甦言 

B34n0193_p0904b15║身掃刼灰灰忽經始猿猱攀援未足奇鸛鶴成巢差可擬眾材

奚 

B34n0193_p0905b13║裏面盡情灰灰得了外頭方始好揩磨雖然本有靈光在也要

工 

B34n0193_p0906a17║訛頭頭自顯揚跏趺坐來久重爇 瓦鑪香 

B34n0193_p0906b02║榻復空鐺藤 入戶無人剪鐙火消煙借月明獨有纖雲孤未

盡 

B34n0193_p0907b03║（真歇了禪師題涅槃堂云訪舊論懷實可傷經年獨臥涅槃

堂門無過客牕無紙爐有寒灰灰席有霜病後始知身是苦徤 

B34n0193_p0907b05║殘更夢萬慮灰灰來皎日霜過去業多心主亂前趨路險腳跟

忙而今欲問安閑法臨渴開池事已妨○徒入空門最可傷 



B34n0193_p0911a15║黍 奚囊不裹糧杵鳴黃葉下一一擣衣裳 

B34n0193_p0912b15║茶竈夜留桑柘火[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦庵秋澹荻蘆灣閉門刪

草不辭倦對月讀 

B34n0193_p0913b11║不設町畦不立階自操杵臼自擔柴奪將束肚三條蔑𫈦換得

還 
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B35n0194_p0282a16║[隸-木+止] 字 1443 法集要頌經四卷 （尊者法救集，

宋天息災譯。）磧槐 
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B35n0194_p0661a17║至元法寳寳勘同總錄 

B35n0194_p0662a05║400文殊師利法寳寳藏陀羅尼經一卷 （陳真諦譯，如

函，原注新編入錄，資函另出菩提流支譯本，見卍十二。） 
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B35n0194_p0756a07║661甪子今[卄/黽]𪓔和尚語錄一卷 （清今[卄/黽]𪓔

說，古如編，有傳。青原下第三十八世，嗣天然昰。木刻一冊，玄行藏。） 

C056n1163《一切經音義》卷 1 

C056n1163_p0815b04║𦗤聵古文類聵二形今作顏又作[(利-禾+萌)/耳]𦗿 

C056n1163_p0816a02║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎眠見反說文邪視也蒼頡

篇旁 

C056n1163_p0816b11║[逅-口+巾] 相古文递同徒礼反尒疋[逅-口+巿]迭也 

C056n1163_p0817c07║字體從[千/止] 分聲㸑省血祭也象祭 

C056n1163_p0818b13║[恙-心+ㄆ] 里周曰囹圄皆獄之別名也[恙-心+ㄆ]  

C056n1163_p0820a20║輨轄古緩反下又作[土/軍]𡍦鎋二形同胡瞎反 

C056n1163_p0820c01║嘻隸（盧基反）。究侜（竹流反）。婆𨥌（昌氏

反）。陁睼（吐▆反）。[淫-壬+(工/山)]滛婆（以鉗反經文作 

C056n1163_p0820c18║脰蘘（翼之反下而羊反）。[口*彧]𠸹呿（於六反下見

庶反經文從豆作或非也）。膃摩（一兀反）。蹶比（日月反）。 

C056n1163_p0821c20║[蜎-口+ㄙ]蜎飛於全反字林虫皃也動也或作[翾-羽+月]

呼全反飛㒵也。 

C056n1163_p0822a19║擊之者也經文作[竺-二+盒]𥲥。 

C056n1163_p0823a01║依字又作枲籀文作[(台*辛)/木]𣙼謂牡麻有 

C056n1163_p0823b13║[土*巴]𪣀坼[八/又]美反下恥格反尒疋[土*巴]𪣀毀也 

C056n1163_p0823b14║坼裂也尒疋[土*巴]𪣀覆也廣疋坼分也。 

C056n1163_p0825a10║從 又作[卄/料] 薖二形同苦和反廣疋 

C056n1163_p0825a20║也經文作[蟗-出]𧋌非體也。 
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C056n1163_p0833a17║[木*丞]𣑕又作枡橙二形同䒱上聲說文[木*丞]𣑕 

C056n1163_p0836a14║讎隙古文[小/日/小]𡭴同丘逆反隙舋也說文 

C056n1163_p0836a22║音私[(色-巴+((巨-匚)@一))*式]𢎍君之法理無外聲故從

厶 

C056n1163_p0837c13║字音十四字[可/衣]𧙑（烏可反）阿壹伊塢（烏古反） 

C056n1163_p0839a04║唐[捐-口+ㄙ]捐徒郎以專反案唐徒也徒空也 

C056n1163_p0839a05║說文[捐-口+ㄙ]捐弃也。 

C056n1163_p0840c17║𦫿白五盖反尒疋𦫿[泳-永+水]𣲙臺言其色似 

C056n1163_p0841a10║𨱞尾古文[肆-聿+矛]𨱨同莫高反說文𨱞髮也 

C056n1163_p0841b16║生涎諸書作㳄[泳-永+羡][沎-匕+品]𣼞三形同詳延反 

C056n1163_p0841c05║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] [目*丐]亡見反說文邪視也

方言自關 

C056n1163_p0845c04║刖足古文跀[跳-兆+几]𧾾二形同五刮魚厥二 

C056n1163_p0845c14║絍婆古文[任/糸]䋕同女林如深二反樹名 

C056n1163_p0846a09║[剜-夗+(夕*匕)] 身烏官反字林[剜-夗+(夕*匕)] [利-禾

+(ㄙ/月)]也[利-禾+(ㄙ/月)]音一玄 
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C056n1163_p0850c05║趣所行大論云問云何[恙-王+土] 知眾生 

C056n1163_p0852b20║第二十一卷（但三）（從重反必頻但從也從空也）。

（助佑）（古文[門@有]𨴜佑二形同胡救反祐助也天之所助也）。第二十四卷

（有翅）（古文▆▆二形同施致反說文翅翼也）。（被服）（皮寄 

C056n1163_p0853a11║蚊蚋而𨦣反通俗文[蜎-口+ㄙ]蜎化為蚊小蚊 

C056n1163_p0853a12║曰蚋[蜎-口+ㄙ]蜎音渠兖反。 

C056n1163_p0857a05║牢[尚*支]𢻒盧刀反堅牢也下又作 楟二 

C056n1163_p0857a20║雜糅古文粈[飢-几+丑]𩚖二形同女救反說文 

C056n1163_p0858b21║[蜎-口+ㄙ]蜎蜚一泉反字林虫㒵也動也或作 

C056n1163_p0862a16║𡰱坘又作沶沍[土*示]𡊆三形同直飢反。 

C056n1163_p0863a11║可[火*丞]𤇶食也。 

C056n1163_p0863a12║炒穀初狡反方言熬焣煎[烋-木+(ㄆ/田)]𤌈火乾也。 

C056n1163_p0864b07║言舍婆提城或言舍羅婆[恙-王+土] 帝夜 
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C056n1163_p0871a18║米[(薩-產+辛)/米] 煎也下蒲故反口中嚼食者也。 

C056n1163_p0871b07║不挾胡頰反尒疋挾藏也經文作[怡-台+(刀/(刀*刀))]  

C056n1163_p0872b05║坭錍（乃礼反）。喉棱（力曾反）。掬林（居六反經

文又作[謂-田+ㄙ]𧨜同）。鞬 

C056n1163_p0872b06║陁（記言反）。郁佡（丘豉反經文作[仁-二+念]㑫非

也）。迦偂（此應俻字）。繄 



C056n1163_p0872c17║樓眸莫侯反經文作[絳-糸+目]𫞳誤也。櫨𤗶古 

C056n1163_p0873a04║居縛反說文大母猴也善[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎

玃 

C056n1163_p0873a05║持人也尒疋玃父善[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 郭璞曰

猳 

C056n1163_p0873a15║[卄/大/車]𫈹又居玉反。 

C056n1163_p0873b10║𢘉𢥈字且[鳥*甲]𪀌盧音烏甲反今謂黑貂 

C056n1163_p0873b11║為[鳥*甲]𪀌盧貂是也。 

C056n1163_p0874a07║楇[出/木]𣐯思醉反說文神禍也謂鬼神作 

C056n1163_p0875c21║嗜也今皆作[耳*冗]𦕍。 

C056n1163_p0876b08║[馬*(生/石)]然呼馘反[馬*(生/石)]猶忽也義亦與[生/石]𥑦

字 

C056n1163_p0876b09║同音呼覔反[生/石]𥑦然也馘音古麦反。 

C056n1163_p0876b10║煻煨徒郎反下烏迴反通俗文熱[厂@火]灰 

C056n1163_p0878b16║眸路（莫侯反）。[目*(尸@工)]𥅣陁（女乙反）。迦辢

（力割反）。唵婦 

C056n1163_p0880b11║草䕓音察草蔖也亦芬也經文作[泳-永+(卄/宋)]溁 

C056n1163_p0880b18║白虹古文[木*丘]𪲀同胡公反說文螮蝀虹 

C056n1163_p0881c22║匿訑又作[言*隋]䜏同湯和大可二反說文 

C056n1163_p0882c22║儭身字書或[穴/親]𥨾字同且若反又叉覲 

C056n1163_p0883a08║喉也經文作[口*隨]𡃴音墮誤也。 

C056n1163《一切經音義》卷 5 

C056n1163_p0888a13║[怡-口+月]悁慼於緣反聲類云[怡-口+月]悁憂也說文[怡-

口+月]悁 

C056n1163_p0889a16║杜門古文[度*ㄆ]𢾅同徒古反國語杜門不 

C056n1163_p0891a18║文大母猴也善玃持人好[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

䀎。 

C056n1163_p0893b20║𢫩鋤又作薅𢫩二形籀文作[卄/娘]𦷄或作 

C056n1163_p0895a04║今作袜又作怽[皮*末]𤿗二形同無發反 

C056n1163_p0895a22║反或作[宛-(夗-夕)+匕] 並非也。 

C056n1163_p0895c04║跂羅又作[起-巳+支]䞚同墟豉渠支二反跂登 

C056n1163_p0896a09║[怡-台+差] 泥恀羅（巨支上支二反）。呬呬（火利

反）。那哆（徒[禾*戈]反）。 

C056n1163_p0896b12║亦乱也經文作𡬁[宋-木+老] 二形誤也。 

C056n1163_p0896b13║[木*用]𪱽閣蒲萌反通俗文連閣曰[木*用]𪱽[木*用]𪱽亦 

C056n1163_p0896c09║[蜎-口+ㄙ]蜎蜚一泉反字林虫㒵也動也下古書 

C056n1163_p0897a05║說文八家一井象搆韓形象[雍/玉]㻾形。 

C056n1163_p0897b13║[打-丁+普] 非也。 

C056n1163_p0897b19║樂喜也經文從女作[女*樂]㜰非也。 

C056n1163_p0898c13║分[田*(乞-乙+小)]𤱏之忍反婆羅門名也。 

C056n1163_p0898c14║橋泉自宣反經文作[田*木]𤱃𡺙二形非也。 



C056n1163_p0899a04║鸕𪇔[慈*鳥]力胡反下音慈尒疋云𪇔[慈*鳥]鷧郭 

C056n1163_p0899a05║璞曰即鸕𪇔[慈*鳥]也此鳥 頭如鈎食 

C056n1163_p0899b10║[竺-二+朐]𥯷多其俱反依字尒疋葋一名艼熒 

C056n1163_p0900a16║（於仁反）。地[譧-兼+氐]𧨱（湯歷反）。頡利（下結

反）。馺皤（乘合反下 
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C056n1163_p0908c21║[土*巴]𪣀坼字林父美恥格反[土*巴]𪣀毀也坼裂 

C056n1163_p0908c22║也尒雅[土*巴]𪣀覆也廣雅坼分也。 

C056n1163_p0909a08║曰即屋檐也亦呼為連緜亦名[媲-女+木]㮰 

C056n1163_p0909a09║說文梠楣通語也[媲-女+木]㮰音毗。 

C056n1163_p0909c13║野干梵言[恙-王+土] 伽羅形色青黃如狗群 

C056n1163_p0912b08║於某莫有反尚書云尓元[打-丁+糸]𢬡某孔安 

C056n1163_p0913a19║靈滴謂之凝[泳-永+帚]㴆音丁計反渧水下也。 

C056n1163_p0914b17║[捐-口+ㄙ]捐捨以專反說文[捐-口+ㄙ]捐棄也尒雅廢捨 

C056n1163_p0915a17║[彳*去*亍] 賣胡麵反說文𧗳惑從玄作衒行 

C056n1163_p0915b19║奮迅即毛起而身大故從[((嘹-口)-小)-日+隹]𨾮在田 

C056n1163_p0915b20║上[((嘹-口)-小)-日+隹]𨾮音雖鳥也。 

C056n1163_p0916c16║唐[捐-口+ㄙ]捐案唐徒也徒空也蒼頡篇云[捐-口+ㄙ]捐 

C056n1163_p0917b01║反）帝（二十二） 鉢剌著（知也反）吠𠛴[抳-匕+羊]

（二十三） 

C056n1163_p0917b04║[禾*(尤-尢+木)]秫（尸聿反）第（二十五） 殟（烏沒

反）矩[(上/天)*(企-止+米)]（二十六） 沒 

C056n1163_p0917c05║寠履勃盧[薩-產+(辛/工)]抳阿揭[恙-王+土] 底 
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C056n1163_p0921a12║謿話竹交反下又作譮[舌*舌*舌]𦧵二形同胡 

C056n1163_p0921b14║為[木*急] 音於靳反。 

C056n1163_p0922a09║[厂@火]灰燼又作[盡-((烈-列)/皿)+火]同似進反燒木餘

曰燼 

C056n1163_p0922a12║ [嘹-口+(夕/火)] 又作[(夕/火)*巢]同力照反今江北謂

 

C056n1163_p0922a13║手足為 [嘹-口+(夕/火)] 經文作燎非體也。 

C056n1163_p0923a17║煩冤古文作冤惌二形今作[宛-(夗-夕)+匕] 同於 

C056n1163_p0923b14║宣叶又作恊同胡[矂-品+ㄊ]𥇱反叶合也同也 

C056n1163_p0923b20║美色也䀎邪[跳-兆+見]𨁍也經文作醘盻二 

C056n1163_p0924b08║詢法又作[言*(旬/子)]𧪂同思遵反左傳諮親為 

C056n1163_p0924b20║[飢-几+互]𩚢餬徒奚反下戶孤反通俗文酪酥 

C056n1163_p0924b21║謂之[飢-几+互]𩚢餬經文作 非也。 

C056n1163_p0925a18║提惔徒甘反。[(冰-水+〡)*ㄆ] [(佫-口+田)/心]蒲戒

反。 



C056n1163_p0926b17║因榍又作[揳-大+廾]𢰟同先結反江南言櫼子 

C056n1163_p0926b18║林反[揳-大+廾]𢰟通語也。 

C056n1163_p0926c02║兔[(ㄇ@乂)/古]謂之[(ㄇ@乂)/且]𦊕注云[(ㄇ@乂)/且]𦊕

遮也遮取兔 

C056n1163_p0927a01║[穴/隹]𫁒曲烏華反廣雅窪下也說文窪小 

C056n1163_p0927a16║豪[蓲-品+一]古文作[禾*亡]𥝕同無方反謂其纖利 

C056n1163_p0927c03║[茼-(一/口)+又]𦬣藥無徃反正言莽草有毒出幽州 

C056n1163_p0929b06║[仁-二+零]𠏡[仁-二+零]𠏡聲類俗仙字同私延反詩云屢 

C056n1163_p0929b07║舞[仁-二+零]𠏡[仁-二+零]𠏡傳曰[仁-二+零]𠏡[仁-二+

零]𠏡醉舞㒵也經文 

C056n1163_p0929b09║衣裓孤得反即衣襟也經文作[袖-由+亥] 非也。 

C056n1163_p0929c16║作[言*質]䜠非也。 

C056n1163_p0929c18║經文作[卄/秏]𦳁非也。 

C056n1163_p0930a10║[攸-ㄆ+熏]忽又作倐[條-木+足]𨁀二形同書育反急疾 

C056n1163_p0931a06║蚔[素-糸+虫]𧉉[跳-兆+歇]也經文作䖧[虫*束*頁]非字體

也 

C056n1163_p0931a22║𤑏煑古文[烈-列+(佫-口+田)]𤌈[烈-列+(禾*(ㄆ/田))]二形

又作[((〦/米)*(〦/米))/人]同扶逼 

C056n1163_p0931a23║又方言[烈-列+(佫-口+田)]𤌈火乾也說文以火乾肉 

C056n1163_p0931b01║曰[烈-列+(佫-口+田)]𤌈經文作烳逋古反火行也烳 

C056n1163_p0931c12║柔[舟*刃]𦨔也。 

C056n1163_p0931c17║作[馬*(幅-巾)]䮠誤也。 

C056n1163_p0933a13║卑[袖-由+(虍-七+巿)]冝作廝[恙-王+土] 移反字書廝伇

也 

C056n1163_p0933a18║阿𢰔义甲反佛名也經文從禾作[禾*(臿-臼+(凵@(人*

人)))]𥠞 

C056n1163_p0933b14║過闋三蒼古文作[門@祭]𨶫同苦穴反說文 

C056n1163_p0933b15║事已曰闋[門@祭]𨶫亦止息也終也。 

C056n1163_p0933c17║[壹-豆+磊]𡕎䖝丁故反字林木中虫也穿食人 
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C056n1163_p0941c17║俾倪或作䫌倪兩字又作[卑*ㄆ]𢽛堄二形 

C056n1163_p0942b11║羅婆[生/心]𢘡帝城皆訛也。 

C056n1163_p0942c20║人好䫃䀎經文作㹢[狂-王+(采-木+寸)]𤞙非字體也。 

C056n1163_p0943b16║[序-予+(林/木)] 盡亡皮反案麋散也亦碎也。 

C056n1163_p0943c14║黑分也[(〦/米)*頁]𩓋內視也經文作䀎亡 

C056n1163_p0944a22║[這-言+蔕]𨘬也。 

C056n1163_p0944c03║為繐又作𦄑[糸*慧]𦇀二形同思叡反說文 

C056n1163_p0945c09║阿[跳-兆+亶]𨆁又作圢同他[殤-昜+小]反。 

C056n1163_p0946c11║饒裕古文[六/衣]𫋴同榆句反神名也。 

C056n1163_p0947a19║侔𡰱（莫侯反）。[恙-王+土] [袖-由+(虍-七+巿)]（𠡠

紙反）。[嫟/心]訶（於計反）。 

C056n1163_p0948c05║烏雉古文[弟*隹]𨿝同直里反經文作鴩餘 



C056n1163_p0948c12║漆柈又作[臊-品+巳]古文作[般/金]鎜籕文作[臊-品+巳]

同 

C056n1163_p0948c14║鼓㰆又作[韋*(ㄆ/田)]𩏄排二形同蒲戒反謂鍛 
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C056n1163_p0951b03║渾濁後昆後[六/衣]𫋴二反渾乱也說文渾 

C056n1163_p0951c19║扳稱又作攀[狂-王+斗] 二形同普姦布姦二 

C056n1163_p0953c05║䥫鐷余攝反說文齊謂鏶為[金*(ㄊ/木)]𨧲鏶音 

C056n1163_p0955a22║𤑏煑古文[烈-列+(佫-口+田)]𤌈[禾*(ㄆ/田)]二形同扶逼

反方言 

C056n1163_p0955c02║縛居碧二反尒疋𤣓父善[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 郭 

C056n1163_p0955c04║黑善攫持人好[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎也古今注 

C056n1163_p0957a02║岐道古文[枝/山]㟚[支*邑]𨙾二形同渠冝反謂枝 

C056n1163_p0958a09║蹇非此義吃古文[乞*欠]𣢆同居乞反 

C056n1163_p0958a22║大辟古文[辟/井]𨐨𠮃二形同脾尺反字林 

C056n1163_p0958b14║㕘倍錯[耳*冗]𦕍反廣疋㕘三也方言㕘分 

C056n1163_p0959b17║肪[胴-(一/口)+米]𦝓先安反通俗文在腰曰肪在胃 

C056n1163_p0959b18║曰[胴-(一/口)+米]𦝓也。 

C056n1163_p0960b03║庠序徐陽反下古文[阿-可+予]䦽同徐舉反舉 

C056n1163_p0960c13║躊躇又作[壽/心]㦞同膓留反下或作[山*著]同 

C056n1163_p0960c23║窳也亦[娕*頁]嬾也。 
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C056n1163_p0963c01║[竺-二+曼]𥲑也今蜀土及關中皆謂竹蔑 

C056n1163_p0963c02║為[竺-二+曼]𥲑音[弓*(乞-乙+小)]析音思歷反字從斤 

C056n1163_p0965a18║窳墯榆乳反[娕*頁]嬾惰也尒疋窳勞也郭 

C056n1163_p0966c18║ 尒疋生哺[敞/鳥]𪅶郭𤩶曰謂湏母 

C056n1163_p0967c02║以[揳-大+廾]𢰟又作榍同先結反說[揳-大+廾]𢰟攕也音 

C056n1163_p0967c03║子林反今江南言[揳-大+廾]𢰟通語也。 

C056n1163_p0968a23║文大母猴也善㩴持人好[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎

也。 

C056n1163_p0969a16║即蝗也俗名春[黍-水+小] 今江北通謂 

C056n1163_p0970b18║[土*巴]𪣀䪺父美反落泊人也尒疋[土*巴]𪣀毀覆 

C056n1163_p0971a11║亂曰杈亦作此論文作[月*叉] 俗作也。 

C056n1163_p0972b10║舌唌又作涎㳄[沎-匕+品]𣼞三形同似延反說 
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C056n1163_p0975b07║二形音同[木*丞]𣑕[竺-二+(索-糸+木)]𥮮並非字體。 

C056n1163_p0976a22║寂聲又作[言*赤]𧨃𠴫二形同情歷反方言 

C056n1163_p0976c12║經文作[月*戀][病-丙+(慈-(前-刖))]𤹏二形並非體也。 



C056n1163_p0977b08║鱗[角*巨]𧣒又作[角*居]𧣻距二形同渠呂居呂二 

C056n1163_p0977c08║調話古文[舌*舌*舌]𦧵譮䛋三形同胡快反合 

C056n1163_p0978a14║文作[利-禾+蛺]𧌥非體也𧋐音七賜反𧐎音覓。 

C056n1163_p0978b05║之㒵也經文從門作[門*晏]𨶁非體也。 

C056n1163_p0978c14║或窳[更-一]乳反惰[悚*頁]懶之謂也尒疋窳勞 

C056n1163_p0979a21║次以[厂@火]灰飾之。 

C056n1163_p0980c09║下冝作[石*(十/卄/木)]𥔫桒朗反說文[石*(十/卄/木)]𥔫柱

下 

C056n1163_p0980c14║縣名有小山山上[恙-王+土] 生蘭俗謂 

C056n1163_p0981a18║[木*鄭] [(网-ㄨ)/(紿-口+月)]又作[(ㄇ@(企-止))/ㄙ/月]

同古犬反聲類云係 

C056n1163_p0981c14║㓢治古文[各*斤]㪾鉻二形同力各反通俗 

C056n1163_p0981c19║作[戀-心+火]𤓖[戀-心+火]𤓖和也[戀-心+火]𤓖非字義。 

C056n1163_p0982c02║哻[口*(泳-永+千)]𠱢二形非也又作嚊普利反 

C056n1163_p0982c04║[木*用]𪱽閣今作[車*用]同蒲庚反連閣曰[木*用]𪱽經 

C056n1163_p0983b24║[蜎-口+ㄙ]蜎飛一全反字林虫㒵也或作蠉呼 

C056n1163_p0983c14║又作[狦-(狂-王)+金] 江南俗字也。 

C056n1163_p0984a03║經文作[仁-二+飢]𠍃𪅌二形非也。 

C056n1163_p0985a06║經文作[比/功][比/分]𣬄二形誤也。 

C056n1163_p0985a13║[打-丁+(九/十)]𢪄母存沒反說文持頭髮也經文或 

C056n1163_p0986a07║氣劣古文[日*乞]㫓炁二形同墟既反氣息 

C056n1163_p0987b10║作[跳-兆+邊]𨇱跣非體也。 
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C056n1163_p0989b10║古文[飢-几+釆]𩜓[(夕*口)/食]二形今作飽飽猶滿也 

C056n1163_p0990a11║㨬頭或作[竺-二+袁]𥰟同禹煩反依字籰也音 

C056n1163_p0990a17║瀬[生/心]𢘡力盖反依字字林水流沙上。 

C056n1163_p0990c09║[嘹-口+(夕/火)] 身又作[(夕/火)*巢]同力鳥力照二反字

林 

C056n1163_p0990c10║[嘹-口+(夕/火)] 也。 

C056n1163_p0991a07║虵池實遮反池名也經中作[禹*也]𥝀誤也。 

C056n1163_p0991a10║呼哈古文欱[齒*合]𪘁二形同呼合反說文欱 

C056n1163_p0991c21║毗細女九反經文作[仁-二+丑]𪜫非也。 

C056n1163_p0991c22║一踔丑㒵反謂半步曰踔也字體作[起-巳+(序-予+干)]

𧻧。 

C056n1163_p0992a02║蒼[恙-王+土] 於反[鋗-口+(口/└)]黎也[鋗-口+(口/└)]

非此義。 

C056n1163_p0992a10║也下亡登反經文作[跳-兆+鄧]䠬非體也。 

C056n1163_p0992b07║作[跳-兆+奢]𨅓直加反行不前也[跳-兆+奢]𨅓非字義。 

C056n1163_p0992c05║眩[目*胃]䁌胡遍莫報反國語有眩𥈆之疾 

C056n1163_p0992c06║賈逵曰㒹[目*胃]䁌也。 

C056n1163_p0997b20║裁[卄/(阿-可+辛)/木]古文[木*幸]𪲟不㩵三形同五割反尒 

C056n1163_p0997b22║出名曰[木*幸]𪲟也。 



C056n1163_p0998b03║䥫鈼渠王反通俗文繰車曰[車*狂]𨌃繰音 

C056n1163_p0999b16║㩲[怳-儿+(└/月)]古文[言*(口/└/月)]𧩑同息與反通俗文

多意 

C056n1163_p1002b02║作[革*乞]䩐皆一也。 

C056n1163_p1002b04║儲偫直於反下古文作庤[貝*寺]䝰𤲵三形 

C056n1163_p1002b12║刎口古文[仁-二+勿]伆同亡粉反刎割也經文從 
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C056n1163_p1003c21║新嵗經[(〦/米)*頁]𩓋吒和羅經 

C056n1163_p1004a11║腆美古文作[典/月]䐌同他典反方言腆重 

C056n1163_p1005a15║焰[熛-示+木]𤌣古文作灬同俾堯反說文火飛也。 

C056n1163_p1005b10║反手擊也[狂-王+罷] 非此義。 

C056n1163_p1005b16║作[車*貴]𨎨非也。 

C056n1163_p1006b16║之[眝-丁+具] 眩。 

C056n1163_p1007c04║䥈或作鈷䥈蜀人言[土*坐]𡌚皆一也 

C056n1163_p1007c06║古[土*坐]𡌚七臥反。 

C056n1163_p1007c10║物儩又作澌同[恙-王+土] 漬反方言鋋賜盡 

C056n1163_p1009a14║恢𪪺又作[多*灰]㷇同苦迴反字林恢大也。 

C056n1163_p1012a10║[糸*(各-口+巾)]𥿸緘𠡠夷反下古咸反賖眈書遮反 

C056n1163_p1012a19║彤華古文赨[虫*月]蚏二形同徒宗反說文 

C056n1163_p1012b05║麦鬻又作鬻古文[米*育]𥺞今作粥同之六 

C056n1163_p1013b07║胞[(网-ㄨ)/民] 補交反下武貧反大臣名也經 

C056n1163_p1016a15║蔑屑無結反下先結反埤蒼[打-丁+蔑][揳-大+廾]𢰟拭 

C056n1163_p1016b21║火[嘹-口+(夕/火)] 又作[(夕/火)*巢]同力照反說文[嘹-

口+(夕/火)] 大 也。 

C056n1163_p1017a19║憂[女*(巢-果+山)]𡜪奴道反說文有所恨痛也今 

C056n1163_p1017a20║汝南人有所恨言大[女*(巢-果+山)]𡜪今皆作 

C056n1163_p1017b17║車軨又作[車*霝]䡼同力庭反說文車閒撗 
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C056n1163_p1022b11║伺之埤蒼作覗同[涓-口+(口/└)]𣷢𣯛𦙃吏二反廣 

C056n1163_p1027c01║[栖/火]同初狡反方言熬焣前[烈-列+(佫-口+田)]𤌈火 

C056n1163_p1028c09║湏銚古文鐎同余招反廣疋[鋗-口+ㄙ]鋗謂之 

C056n1163_p1028c13║為襻也[鋗-口+ㄙ]鋗哷玄反鬲音歷。 

C056n1163_p1030b19║律文作茄[苨-匕+婁][苨-匕+((串-〡+十)/女)]案茄說文加

歌二 

C056n1163_p1030b21║義无施[苨-匕+婁][苨-匕+((串-〡+十)/女)]字未詳所出一

本作 

C056n1163_p1031b21║干反江南行此音律文作[口*干] 嚊 

C056n1163_p1031c03║妄言也舊律本多作[衛/心]㦣讆二形 

C056n1163_p1031c04║三蒼于劌反[言*巟]𧧢言也又音牛例 



C056n1163_p1031c05║反廣疋[衛/心]㦣寱也𧨆音[哷-寸+丁]光反。 

C056n1163_p1032b04║疥㿋又作[病-丙+(少/虫)]𤹊同桒到反廣疋㿋瘡也 

C056n1163_p1033c19║涎沫又作㳄㵪[沎-匕+品]𣼞唌四形同似延反 

C056n1163_p1034c16║䟽向山於反䟽通也說文作[田*疋]𤱐[田*疋]𤱐窓 

C056n1163_p1034c18║也門戶[冗-几+曲][片*扁]牑皆所以引通諸物 

C056n1163_p1034c23║苦者多墯窳也言[悚*頁]懶人不能自 

C056n1163_p1035a02║從𤓰又[悚*頁]懶人恒在室中故從穴也。 

C056n1163_p1036a18║[木*用]𪱽閣蒲萌反三蒼棧閣也通俗文連 

C056n1163_p1036a19║閣曰[木*用]𪱽。 

C056n1163_p1036b22║雜糅古文[飢-几+丑]𩚖粈二形同拏救反廣疋 

C056n1163_p1036b23║[飢-几+丑]𩚖雜也說文粈雜飯也。 

C056n1163_p1036c03║茂謂之𣬸㲖案字義冝作[巢*(虎-儿+巾)]𢀋 

C056n1163_p1036c04║音所革反毛[巢*(虎-儿+巾)]𢀋也亦蠅[巢*(虎-儿+巾)]𢀋

也。 

C056n1163_p1037a10║反鄴有鸕𪇔[慈*鳥]礫今関中亦名濼 

C056n1163_p1037b11║粃補尸反方言[亡/口]吂粃不也𦮽古 

C056n1163_p1037b13║音奴穀之若二反[亡/口]吂音莫光反。 
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C056n1163_p1040b07║二[起-巳+辛]丑白反謂半步曰[起-巳+(序-予+干)]𧻧律文

作踔 

C056n1163_p1040b14║于反江南行此音也律文作哻[口*干]  

C056n1163_p1040b18║癬有乾濕兩種𥼶名㿅徙也侵[淫-壬+(工/山)]滛 

C056n1163_p1041a12║𥯤棧仕諫反說文棧[木*用]𪱽也廣雅棧閣 

C056n1163_p1041b06║又作[金*氐] 昌紙反非也。 

C056n1163_p1042b14║[蓌-坐+(素-糸)] 芰又作茤同渠寄反尒雅[蓌-坐+(素-

糸)] 蕨塵 

C056n1163_p1042b15║注云即水中[蓌-坐+(素-糸)] 也文作芡音渠撿 

C056n1163_p1043c04║施[木*用]𪱽蒲萌反通俗文連閣曰[木*用]𪱽[木*用]𪱽亦 

C056n1163_p1043c14║作[棬-(厄-厂)+力]椦非也。 

C056n1163_p1044c15║餘𩞀古文𩞀糂[米*朁][飢-几+甚]𩜱四形今作[糝-(彰-章)+

小]同 

C056n1163_p1047b14║[掐-臼+(一/巾)] 築又作杈同𠡠佳反通俗文拳手 

C056n1163_p1047b15║桎曰[打-丁+(后-口+巿)][打-丁+(后-口+(一/巾))]也。 

C056n1163_p1047c04║食棧仕板反說文棧[木*用]𪱽也廣雅棧閣 

C056n1163_p1048b08║倒孑居列反尒雅[蜎-口+ㄙ]蜎蠉郭𤩶曰井中 

C056n1163_p1048b09║蛣蟨赤䖝也一名孑下通俗文[蜎-口+ㄙ]蜎 

C056n1163_p1048b10║化為蚊是也[蜎-口+ㄙ]蜎音狂兖反蠉香兖 

C056n1163_p1048c09║甎坏又作[不*瓦]𤬭同疋才反字林凡未燒 

C056n1163_p1049c02║[改-己+高]㪣戶又作毃同苦交反謂下打者也 

C056n1163_p1049c03║說文[改-己+高]㪣撗撾也。 

C056n1163_p1049c07║瓷匙方言從木作提同是支反謂[木*向]  



C056n1163_p1050a07║[嘹-口+(夕/火)] 已又作[(夕/火)*巢]同力鳥反字林[嘹-

口+(夕/火)] 也 

C056n1163_p1050b03║[璊-王+酉]䤍青莫奚反埤蒼[酉*業] [璊-王+酉]䤍醬敗

壞也醬 

C056n1163_p1050b04║敗則[璊-王+酉]䤍生也[酉*業] 音普木反。 

C056n1163_p1052a04║㒵也律文作[王*(癸-天+米)] 非體也下勒計反 

C056n1163_p1052a21║貪[飢-几+(彰-章)]𩚎又作餮同他結反說文貪也謂 

C056n1163_p1052a22║貪食曰[飢-几+(彰-章)]𩚎。 

C056n1163_p1052b17║遝水他帀反埤蒼[口*還]𡄤歠也律文作嗒 

C056n1163_p1053a21║等屧思恊反屧謂履属也律文作[戀-心+火]𤓖 

C056n1163_p1053c17║下丈庶反飯[音*支]𢻕也筴亦取也律文 
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C057n1163_p0001c14║企摩去[豆*皮]䜵反人名也依字企立也從人 

C057n1163_p0002b18║圍長二丈餘異物志云[(乏-之+虫)*(白-日+(丹-、+

十))][(乏-之+虫)*也]食[厂@火]灰 

C057n1163_p0002c14║虫蛀俗音注此應[壹-豆+磊]𡕎字丁故反謂䖝 

C057n1163_p0003a04║八廉力占反廣雅廉[樍-貝+ㄆ] 也方言箭三 

C057n1163_p0003b16║麈[塵-土+(京-口+日)]𪋔之𢈔反字林似鹿而大一角也 

C057n1163_p0003b17║[塵-土+(京-口+日)]𪋔又作麠同居英反尒雅[塵-土+(京-

口+日)]𪋔大麃 

C057n1163_p0005b01║好[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎也。 

C057n1163_p0006c18║三刃杖南楚[宛-(夗-夕)+匕] 郢謂之偃㦸。 

C057n1163_p0007b05║ [示*宁]之又作褚同知呂反通俗文裝衣 

C057n1163_p0007b06║曰 [示*宁]也。 

C057n1163_p0007c19║木[木*(朿-(乂-(必-心)))]𣐈敷廢反說文削朴也朴札也謂 

C057n1163_p0009a08║[蜎-口+ㄙ]蜎飛一全反字林虫㒵也或作蠉古 

C057n1163_p0009b23║[淫-壬+(工/山)]滛劉瓛曰冶妖冶也經文作蠱虫 

C057n1163_p0009c05║[角*(京-口+日)]𧤚戾書無此字宜作鯤胡本反此𢙢 

C057n1163_p0010a01║䲳餌今作[酉*亢]𨟼同除𣓏反大如雕紫綠 

C057n1163_p0010b05║去鉎所亰反埤蒼鉎[金*欶]鏉也謂䥫衣也 

C057n1163_p0010b22║氣泄古文[喋-木]呭同思列反詩云俾民憂 

C057n1163_p0011b13║[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧脚丘消反說文舉足行高也漢書 

C057n1163_p0011b14║[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧足文𩓙曰[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧猶

翹也三蒼解詰 

C057n1163_p0011b15║云[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧舉足也史記作翹戒文作  

C057n1163_p0012a22║ [示*宁]髁口化反三蒼髁尻骨也字林𦝫 

C057n1163_p0012c13║[畚-田+土]𡊄却府墳反說文[畚-田+土]𡊄除掃棄也廣雅 

C057n1163_p0012c14║[畚-田+土]𡊄除也。 
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C057n1163_p0013b23║說文 糞也下又作[尸@(巢-果+水)]𡱴同乃弔反 

C057n1163_p0014a05║積土為𨸳今取其義。朵（菓子也）。[糸*孕]𥿱（潔綵

也）。[土*孕] （士也）。 

C057n1163_p0014b05║操抆又作[喿*支]𢻥同錯勞反說文操把持 

C057n1163_p0014b07║[馬*(又/又)]𩢃色補角反字林斑駁色不純也通 

C057n1163_p0014c09║苦者多墮窳也言[娕*頁]嬾人不能自起 

C057n1163_p0014c11║[娕*頁]嬾人恒在室中故字從穴。 

C057n1163_p0015a22║傎伏又作[仁-二+顛]𠑘𧽍二形同丁堅反廣雅 

C057n1163_p0015c11║[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧足丘消反蒼頡解詁云舉足行高 

C057n1163_p0015c12║也漢書[跳-兆+(扃-戶+右)]𨃧足文𩓙曰蹻猶翹也。 

C057n1163_p0015c19║糸[卄/一/巾]䒥聲[卄/一/巾]䒥音眠。 

C057n1163_p0016a23║古文[社-土+(虎-儿+且)]𥛜同側據交擇名祝属也以 

C057n1163_p0018a10║浸[淫-壬+(工/山)]滛姉䲴反侵也侵[淫-壬+(工/山)]滛者

轉大言之也 

C057n1163_p0018a11║侵[淫-壬+(工/山)]滛移徙𠁅曰癬也𥼶名癬瘡也。 

C057n1163_p0018b20║菼名[卄/(乳-孚+舌)]𦯠至秋成則謂之雚夏小正 

C057n1163_p0018c01║敢反[卄/(乳-孚+舌)]𦯠音五患反。 

C057n1163_p0019c21║烈[厂@火]灰力折反說文烈火猛也廣雅烈 

C057n1163_p0020a01║次飴又作𩞫䬮二形籀文作[食/廾]𩚇同弋 

C057n1163_p0021b02║俗話籀文作譮古文作[舌*舌*舌]𦧵誠二形同 

C057n1163_p0021b13║埃塵烏来反通俗文[厂@火]灰塵曰埃埃亦 

C057n1163_p0021b23║尋古文𡬰或作[仁-二+尋]𠎅同似林反謂人 

C057n1163_p0022c11║白[路*鳥]𪆽字書作鸕同来故反白鳥也頭 

C057n1163_p0022c13║[鵫-早+乙]𩾤胡骨反。 

C057n1163_p0023a22║憑俟皮[泳-永+水]𣲙反三蒼憑依也下古文竢 

C057n1163_p0024a07║[卄/(急-心)]槀古文[(句-口+小)/(句-口+小)]𠣧同測俱反

下古老反小 

C057n1163_p0024b19║[禾*(癸-天+示)]栗子裔反說文穄[序-予+(林/木)] 也似

黍而不 

C057n1163_p0025a13║左[社-土+壬]祍而甚反蒼頡解詁云謂裳際所及 

C057n1163_p0025a14║交列者也或云衣衿也一名[示*夫]䃿音趺。 

C057n1163_p0025b23║梁棧三蒼作碊同仕諫反說文棧[木*用]𪱽 
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C057n1163_p0026c14║也肉美俗名𥥛厥雀生蒿[卄/〦/米]莱之閒 

C057n1163_p0027a11║栽[木*幸]𪲟則扌反下古文㩵㮆不三形今 

C057n1163_p0027c08║摩[攸-ㄆ+熏]又作倐[條-木+足]𨁀二形同書育反人名

也。 

C057n1163_p0027c12║如鍼字詁文針箴合作鍼同支[淫-壬+(工/山)]滛反 

C057n1163_p0028b21║鴝鵒又作鸚同具俱反下又作[(更-一)*鳥]𪀙同 

C057n1163_p0028c01║蜀虫時燭反詩云[蜎-口+ㄙ]蜎[蜎-口+ㄙ]蜎者蜀傳曰蜀 

C057n1163_p0029b23║作[勿/(止*止)] [止/(止*止)]歮二形非躰也。 

C057n1163_p0030b02║集注云懈者極也怠者[娕*頁]嬾也𥼶名 



C057n1163_p0034a11║而好沒水中者南楚之外謂之[辟*烏]鸊 

C057n1163_p0034b15║領揵撻婆及毗舍闍或云[((辟-辛)/月)*辛]𦡍奢柘謂 

C057n1163_p0034c15║釜[金*夏] 方目甫救二反方言[金*夏] 或謂之 

C057n1163_p0034c16║鬲說文[金*夏] 如釜而口大三蒼[金*夏] 小 

C057n1163_p0035a19║四[樍-貝+ㄆ] 力增反說文[樍-貝+ㄆ] 柧也柧音孤通 

C057n1163_p0035a20║俗文亦四方為[樍-貝+ㄆ] 八[樍-貝+ㄆ] 為[柧-、]。 

C057n1163_p0035c03║同初狡反方言熬焣煎[烋-木+(ㄆ/田)]𤌈火乾也 

C057n1163_p0035c11║尒雅鸒[斯*鳥]𪆁鵯居郭璞曰雅烏也小 

C057n1163_p0036a18║相㩌扶味反南人謂相[打-丁+(嘆-口)]𢴁為相㩌也。 

C057n1163_p0036b17║入於梱注云[示*困]祵門限也。 

C057n1163_p0037a10║邠坘府貧反下古文[土*示]𡊆同直飢反此 

C057n1163_p0038a17║云[毇-臼+業]精米也今江南謂[日*巿]昁米為[毇-臼+業] 

C057n1163_p0038c02║詠也論文作[口*琴]噖非也。 
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C057n1163_p0040c10║白[路*鳥]𪆽字書作鸕同来素反白鳥也頭 

C057n1163_p0040c13║鸕𪇔[慈*鳥]郎都反下又作[(磁-石)*鳥]同扌資反字 

C057n1163_p0040c14║林鸕𪇔[慈*鳥]似鷁而黑水鳥也 頭曲 

C057n1163_p0042a10║文[乇*頁]𩑒顱也字書[崰-田+凶]盖也廣雅[乇*頁]𩑒顱 

C057n1163_p0042a11║謂之䫳䫫方䫙頟也[乇*頁]𩑒音徒各反。 

C057n1163_p0043a11║[((〦-一+丙)*ㄆ)/(烈-列+非)]全物為葅江南[恙-王+土]

為葅中國[恙-王+土]  

C057n1163_p0044a06║稱[(ㄇ@人)/免]古文冤[惌-(夗-夕)+匕]二形今作[宛-(夗-

夕)+匕] 同於原 

C057n1163_p0046b02║礭然口角反周易夫𠃵礭然[〦/小]朩人易 

C057n1163_p0046c09║鈇[金*戊]龯方于方禹二反禮記軍旅鈇[金*戊]龯 

C057n1163_p0046c11║鉄亦椹也[金*戊]龯音于月反大斧也。 

C057n1163_p0047b07║脂糂古文[飢-几+(參-(彰-章)+小)]糂[米*替][飢-几+甚]𩜱

四形今作糝同 

C057n1163_p0047c08║也切割也[利-禾+(打-丁)]𠚶也[利-禾+(打-丁)]𠚶音叉殞

反。 

C057n1163_p0048a07║[口*雽]𡀛也下同。 

C057n1163_p0048a20║肜然古文赨[虫*月]蚏二形同徒宗反說文 

C057n1163_p0048b12║[濂-兼+干]𣴔水古文𣹫同桒故反三蒼逆流而 

C057n1163_p0048b13║上曰[濂-兼+干]𣴔[濂-兼+干]𣴔向也亦行也。 

C057n1163_p0048c08║注霖力金反尒雅久雨謂之[泳-永+(采-木+(一/山))]滛[泳-

永+(采-木+(一/山))]滛謂 

C057n1163_p0049a02║牀陛也經文作[打-丁+坒] 蒲礼補奚二反 

C057n1163_p0049b14║晏曰慍[怨-(夗-夕)+匕] 也蒼頡篇慍恨也說文 

C057n1163_p0049c05║[木*府]椨塵芳主反柎猶柏也拍弄也尚書 

C057n1163_p0050b08║射埻之尹之閏二反說文射[白/木]𣐩也廣 



C057n1163_p0050b18║縫綻又作袒[社-土+定] 二形同徒莧反說文 

C057n1163_p0050c08║窳惰[更-一]乳反[娕*頁]嬾惰之謂也尒雅窳勞 
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C057n1163_p0052b03║尼[哎-乂+(匚@一)]又作[亡/口]吂同莫桒反。 

C057n1163_p0052b19║晡嘍補胡反勒口反。伊㕨 [(光-儿+┴)/心] 驗 

C057n1163_p0052c19║轉化賈逵曰縮退也經文作[口*宿] 非也。 

C057n1163_p0053a18║互波丁奚反。咥[耳*冗]𦕍許尸丑一二反。 

C057n1163_p0053a21║[仁-二+張] 羅𠡠良反。 

C057n1163_p0053c12║經文作猒[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 非體也。 

C057n1163_p0053c17║夷[馬*(丑/丑)]𩣿側愁反。倪[言*(雨/予)]魚奚五礼二反 

C057n1163_p0053c23║讜泥當朗反。伽[木*(豕/虫)]𣜡力奚反。 

C057n1163_p0054a02║齒齲又作[社-土+禹]䄔同丘禹反說文齒蠹也。 

C057n1163_p0054a08║[木*逄]𪳖[打-丁+吳]鬼 

C057n1163_p0054a23║[(光-儿+┴)/心] 譚徒南反。唻[弓*(乞-乙+小)]氏反又作

[((雪-雨)/(雪-雨))*(〦/米)][豆*(〦/米)]。 

C057n1163_p0054b02║[捐-口+ㄙ]捐之常[紿-口+月]反通俗文畫圓曰䂓䂓摸 

C057n1163_p0054b03║曰[捐-口+ㄙ]捐經文作專一之專非也。 

C057n1163_p0055b16║雅仇讎匹也[怨-(夗-夕)+匕] 偶曰仇小尒雅憾 

C057n1163_p0055c19║𨚎閣丁礼反蒼頡篇[邱-丘+(一/ㄠ)]𨚏舍也說文属 

C057n1163_p0056a09║[怡-口+月]悁悒於緣反聲類[怡-口+月]悁憂㒵也言腹中 

C057n1163_p0056a10║[怡-口+月]悁邑幩滿也。 

C057n1163_p0056b05║[言*(羽/日)]傷[怡-台+(刀/(刀*刀))] 丑[怡-台+(刀/(刀*

刀))] 二反說文謵讋也聲 

C057n1163_p0056b18║捻爕奴恊反下思[怡-台+(刀/(刀*刀))] 反捏也爕從火 

C057n1163_p0057a06║頡篇磊呵也經文作[仁-二+豈] 𠐞非也。 

C057n1163_p0057a11║言𥀷蒲雞反作[縵-又+方]𦆅樂擊𥀷以和之者也。 

C057n1163_p0057b15║吼[嚄-又]𠿅又作嚻同荒幔反聲類讙呼也 

C057n1163_p0057c01║滑篦必奚反經文作[肆-聿(色-巴+(田/(┴*├)))][肆-聿+(色

-巴+(田/(┴*├)))]非也。 

C057n1163_p0058a05║純粹又作晬同私類反說文[米*(九/十)]粋不雜 

C057n1163_p0058a06║也精也亦齊同曰[米*(九/十)]粋。 

C057n1163_p0059a18║㰆囊又作排[韋*(各-口+田)]𩏄二形同蒲戒反謂鍛 

C057n1163_p0060a11║[鳥*秦]𪄈昧上青𡏞反葛也。 

C057n1163_p0061a01║[酉*冗]𨠁煞除禁反山海經女几之山多[冗*鳥]。 

C057n1163_p0061c15║宮㓝居雄反[淫-壬+(工/山)]滛㓝次死也男女不以 

C057n1163_p0062a10║[(薩-產+辛)/米] 也方言飴謂之[飢-几+易][飢-几+易]音

似盈反。 

C057n1163_p0062c10║蹎蹶又作[仁-二+顛]𠑘𧽍二形同丁賢反下居 

C057n1163_p0062c23║紕謬匹毗反禮記一物紕[謬-(彰-章)+小] 鄭玄曰 
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C057n1163_p0064b21║摩揭陁渠[言*(日/(句-口+匕))]滛反舊云摩伽陁或言摩 

C057n1163_p0064b22║[言*(日/(句-口+匕))]滛陁又作摩竭提皆由梵音輕重 

C057n1163_p0065a14║覆盖物為鞔或作[縵-又+(万-一)]𦄡澷二形借字耳。 

C057n1163_p0065c12║揭路荼渠[言*(日/(句-口+匕))]滛反此云金翅鳥舊言迦 

C057n1163_p0067a07║[厂@火]灰燼似刃反說文謂火之餘木也方 

C057n1163_p0067c02║刖足古文跀[跳-兆+九] 二形同魚厥五刮二 

C057n1163_p0068c07║[(京-口+日)*力]𠡽[敲-高+(嫡-女)]渠亰反左傳勍[敲-高

+(嫡-女)]之人杜預曰 

C057n1163_p0068c09║親姻一仁反尒疋[土*咠]𡎎之父為姻說文 

C057n1163_p0068c10║[土*咠]𡎎家女之所因故曰姻也。 

C057n1163_p0069b10║[戊@臣] 賕又作贓同作[利-禾+(罩-卓+止)]反下音求案

納 

C057n1163_p0069b11║受財貨曰[戊@臣] 說文賕以財𢪭法相 

C057n1163_p0070c07║疫厲營壁反下又作[病-丙+列]㾐同力制反人 

C057n1163_p0071b08║[璊-王+弓]茘多補 反舊言薜茘多或作[門@手]䦐 

C057n1163_p0071b19║珎饌說文作[莫/食]𧃊同仕眷反具食也亦 

C057n1163_p0071c20║[肆-聿+爭]鬡說文作[卄/爭]𦱊薴同仕行反下女庚 

C057n1163_p0073a17║猜疑古文[日*哉]𣈻猜二形今作㥒同[夕/鹿]来 

C057n1163_p0073b12║[壹-豆+磊]𡕎羅緜或作妬羅舊言兜羅緜皆 

C057n1163_p0074b10║綺帊又作[袖-由+巴] 同疋亞反廣雅帊[袖-由+業] 也 
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C057n1163_p0076c18║郭璞曰謂更易也方言[逅-口+巾] 代也迭 

C057n1163_p0077a19║[邱-丘+(一/ㄠ)]𨚏也肆亦列也謂列其貨賄於市也。 

C057n1163_p0077b01║耄熟古文𠅸耄二形今作 [示*毛]同莫報 

C057n1163_p0077b22║渾濁胡昆胡[六/衣]𫋴二反渾乱也亦水流 

C057n1163_p0078b23║煻煨徒郎反下烏迴反通俗文熱[厂@火]灰 

C057n1163_p0082b10║繩維又作[糸*南]䋻同女心反謂牆繩也本 

C057n1163_p0082c18║談話古文[舌*舌*舌]𦧵譮䛋三形同胡快反合 

C057n1163_p0083c03║國比言[〦/(刀*了*(留-刀-田))/韭]江南[(光-儿+┴)/心]

名葅䐑音治輙 

C057n1163_p0084a16║嚻舉古文[(口*口)/貝]同許[驕-(夭/口)+右][驕-吞+右]反

嚻諠也諠譁 

C057n1163_p0085b06║[澧*去]𤄝溢以舟反下與一反案[澧*去]𤄝溢謂噐 

C057n1163_p0085c04║㰆袋埤蒼作[韋*(ㄆ/田)]𩏄又作排同蒲戒反鍛 

C057n1163_p0089a23║羯吒斯居[言*(日/(句-口+匕))]滛反謂貪愛之別名也。 

C057n1163_p0091a05║浸[淫-壬+(工/山)]滛七林反浸[淫-壬+(工/山)]滛者轉大

之言也浸 

C057n1163_p0091a06║[淫-壬+(工/山)]滛移徙𠁅曰廣也。 

C057n1163_p0092b01║[捐-口+ㄙ]捐摩初委反通俗文捫摸曰㨊或作 

C057n1163_p0092b03║[泊-日+几]𪵬成又作泛同疋劒反廣疋泛普也 



C057n1163_p0092b11║波輸鉢多此塗[厂@火]灰外道名也遍身塗 

C057n1163_p0092b12║[厂@火]灰髮則有剃不剃衣纔蔽形但非 
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C057n1163_p0094a10║[厂@火]灰燼又作[盡-((烈-列)/皿)+火]同似進反說文火

之餘 

C057n1163_p0095b15║唐[捐-口+ㄙ]捐徒郎反下以專反唐徒也徒空 

C057n1163_p0095b16║也說文[捐-口+ㄙ]捐棄也。 

C057n1163_p0096c01║深邃古文㥞同私酔反說文[邃-八] 深遠也。 

C057n1163_p0101a10║俗文[徽-糸+巾]幑号曰幖私記曰幟微音吁 

C057n1163_p0101a11║歸反謂以絳帛等書著背上曰[徽-糸+巾]幑 

C057n1163_p0102b20║是渾胡昆胡[六/衣]𫋴二反渾濁也說文渾 

C057n1163_p0105a02║眾[壹-豆+磊]𡕎都故反字林木中䖝也穿食人 
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C057n1163_p0111a13║野干梵言[恙-王+土] 伽羅形色青黃如狗群 

C057n1163_p0112b17║唐[捐-口+ㄙ]捐以專反唐徒也徒空也說文[捐-口+ㄙ]捐 

C057n1163_p0112c05║市物[邱-丘+(一/ㄠ)]𨚏舍也廛居也方言東齊海 

C057n1163_p0114c01║播輸鉢多補賀反作波輸此是塗[厂@火]灰 

C057n1163_p0114c02║外道遍身塗[厂@火]灰髮即有剃不剃衣 

C057n1163_p0115c20║徙多河斯尒反或言私多或云[恙-王+土] 陁 

C057n1163_p0116a03║叉河又言[口*(皮-(〡/又)+(王/匆))]𠻔叉河皆一也此云青 

C057n1163_p0116a05║煻煨徒郎反下烏迴反通俗文熱[厂@火]灰 

C057n1163_p0117a11║[厂@火]灰燼又作[盡-((烈-列)/皿)+火]同似進反說文火

之餘 

C057n1163_p0117b19║霖[淫-壬+(工/山)]滛力金反左傳雨自三日已上為 

C057n1163_p0117b20║霖尓疋久雨謂之[淫-壬+(工/山)]滛[淫-壬+(工/山)]滛謂

之霖。 

C057n1163_p0117c19║或起求累反今江南謂[厂@火]灰膝立為跟 

C057n1163_p0118a02║生𠁅說法𠁅[恙-王+土] 名制多皆湏供養 

C057n1163_p0120a05║涌泛今作[泊-日+几]𪵬同敷劒反廣疋泛泛浮 

C057n1163_p0120a18║有序古文[阿-可+予]䦽同徐與反次也有次序 

C057n1163_p0120b19║[恙-王+土] 曰欽。 
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C057n1163_p0126c01║挽出古文[車*危]𫏸同无遠反說[車*危]𫏸引車也。 

C057n1163_p0129c03║捶撻又作箠同之藥反下古文[敲-高+幸]𢽞同 

C057n1163_p0131b10║躭話籀文作譮古文作[舌*舌*舌]𦧵䛋二形同 

C057n1163_p0132a08║涎洟諸書作㳄㵪唌[沎-匕+品]𣼞四形同詳延 
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C059n1169_p0511a04║𠇈（上一正並去智ㄟ（𨀣同））。偏（匾正布演

ㄟ）。[仁-二+(施-方)] （陁他二音又待可ㄟ）。仡（魚乙 

C059n1169_p0511a09║偱（偱正巡音）。傑（巨列ㄟ）。僑僑[僑-(夭/口)+右]

（上一正並橋音）。[像-(豕-一)+(舄-臼)]（像正似兩ㄟ）。 

C059n1169_p0511a13║（胡計ㄟ）。 （ 正所立ㄟ）。俛[仁-二+勉] （上

正並免音）。俘（敷音）。佪（回音）。㑦 

C059n1169_p0511a14║（㑦正郎計ㄟ）。倔（渠勿ㄟ）。佇㑏（上正並丈呂

ㄟ）。[仁-二+既]𠌰（古礙ㄟ）。佩（風音）。 

C059n1169_p0511b20║（里音又枯迴ㄟ）。恪（苦各ㄟ）。悷（悷正力計

ㄟ）。[怡-台+已]忋（公在ㄟ）。㥽（責音又楚 

C059n1169_p0511c04║（無武二音又火羽ㄟ）。[恉-匕+一]𢘆（胡登居曾二

ㄟ）。悄（七小七笑二ㄟ）。慥（七到ㄟ）。怏 

C059n1169_p0511c08║（[懞-卄]正蒙音）。[怡-台+(冗+一)]（犺正舉朗ㄟ）。

[怡-台+差] （初界ㄟ）。忪（鍾音）。㦗（今音）。[怡-台+(素-糸+(百-日+

面))]（[怡-台+(素-糸+(百-日+面))]正色音）。 

C059n1169_p0511c18║ㄟ）。[怡-台+魯]（憎正增音）。㤢（於六于紀二

ㄟ）。恌（姚音）。[怡-台+瓦]（[火*瓦]𤬬正古郎ㄟ㼚同用）。慍 

C059n1169_p0512a04║二音恐寫誤䟽文詳用）。憀（聊音）。[怡-台+(公/ㄆ)]

𢚔（詮音）。[怡-台+(龠-口)]（藥音）。憉（彭音）。悙（亨音）。𢣷 

C059n1169_p0512a10║（步拜ㄟ）。愬[((看-目)*月)/心]（並柰音）。態（他

代ㄟ）。悊（知列ㄟ）。懋（茂音）。[(條-木+火)/心]𢞣（叔音）。 

C059n1169_p0512a14║[敞/心]𢢌（憋正并列ㄟ）。懣（滿音又母本ㄟ）。[(壴

*欠)/心]𢢶（懿正乙▆ㄟ）。恚（於避ㄟ𠹤同）。[(穩-禾)-工]（急音）。 

C059n1169_p0512a17║（姪音）。帒（代音）。帳（張亮ㄟ）。[巾*周]𢃖

（陳留ㄟ）。帷（于龜ㄟ）。幔（莫半ㄟ）。帔 

C059n1169_p0512a18║（披義ㄟ）。 （覔希二音）。帚（之九ㄟ）。[ㄙ/

巾]𢁔吊[甬-用+巾]（並吊正）。[市/人]𠆴[市/八]（上正並奴 

C059n1169_p0512a19║教ㄟ）。幠（無詡二音）。帑（奴音又坦朗ㄟ）。市

（弗音又上止ㄟ）。幣[敞/巾]幤（上正並▆ 

C059n1169_p0512b09║並疾棄尺涉二ㄟ）。搙（奴沃ㄟ）。拪（西音）。探

（貪音）。[打-丁+木]𢪮（林正）。把（補下蒲巴 

C059n1169_p0512b20║（古巧ㄟ）。[挔-〦+六]（𢸬▆正阿可ㄟ）。攘（讓音

又如羊如兩二ㄟ）。拷（拷正考音）。[打-丁+宁]拧 

C059n1169_p0512c01║（[打-丁+宁]拧正文呂展呂二ㄟ）。揩（丘皆ㄟ）。抖

（斗音）。捒（策音經中作▆字用臨文詳之）。 

C059n1169_p0512c03║（並倒音）。拕拖（並陁他二音又待可ㄟ）。[挼-女+

巴]𢮤（把正補下蒲巴二ㄟ）。[打-丁+几]𢩫（杈正 

C059n1169_p0512c11║二ㄟ）。挽𢱍（上正並免晚二音）。𢷋（𢶏正卑姚

ㄟ）。[捐-口+ㄙ]捐（奈專ㄟ）。握（▆正 

C059n1169_p0512c14║抰（央音又倚兩ㄟ）。搦（女革女卓二ㄟ）。[打-丁+

孝]𢭦（胡交ㄟ）。㩉（迄業德盍二ㄟ）。擱 



C059n1169_p0512c18║獲丑皆二ㄟ臨文詳用（[扳-又+市][打-丁+(后-口+(一/

巾))]同））。搖（姚音）。掃（思到ㄟ）。搒（彭音）。擒（禽音）。抹（抹

正 

C059n1169_p0513a02║二音）。撩[打-丁+寮]𢸘（上正並聊音）。㧺（託合連

合二ㄟ）。 （初覲ㄟ）。㩴（居王ㄟ有 

C059n1169_p0513a18║（步音）。拇（母音）。[打-丁+(后-口+干)]（[打-丁

+(后-口+十)]正恥格ㄟ）。振（之刃ㄟ）。[打-丁+坒] （梐正部札ㄟ）。擹

（他干 

C059n1169_p0513b03║（塔音）。[打-丁+寸]𢩭（村正）。擷（胡結ㄟ）。𢬵

（濬音）。拂（弗音又蒲密ㄟ）。揃（子淺ㄟ）。挪 

C059n1169_p0513b05║[打-丁+忍]𢭝（上二正並租動ㄟ上一又忽窟二音）。拶

（子末ㄟ）。揲[操-品+廿]（上正並牒肇二 

C059n1169_p0513b11║五▆ㄟ）。搆（居俟居▆二ㄟ）。挲（娑音）。摹

（莫胡ㄟ）。拳（權音）。[猒/手]𢵤（擪正 

C059n1169_p0513c01║▆盍ㄟ）。肖（消笑二音）。胯（昔故ㄟ）。臛（呼

各ㄟ）。肺（芳吠ㄟ）。[月*(參-(彰-章)+(恭-共))]𦠨（先刀 

C059n1169_p0513c03║[月*(乞-乙+小)]𦙳（並止忍ㄟ）。肨䏺（▆江ㄟ上又疋

降ㄟ）。胸（凶音）。脛[脛-(巢-果)+小]（上正並刑定下頂二 

C059n1169_p0513c08║垂ㄟ）。䤚（𦛠正奴結ㄟ）。臍（齊音）。[月*業]𦡧

（五合ㄟ）。𦚻（珊音）。肢胑（並支音）。 

C059n1169_p0513c12║[月*(其/月)]（基音）。賸（以證石證二ㄟ）。胥𦙃

（並新於ㄟ）。[月*吾]䏸（晤正五故ㄟ）。膏（高音）。 

C059n1169_p0513c15║腆（他典ㄟ）。[月*疌][月*疌]（▆正並接音）。腥

（星音又去呼）。[永*月]𪵵（旭正許玉ㄟ）。 

C059n1169_p0514a03║[跳-兆+牙] 𧿠（䠒正並胡音）。踢（他笛ㄟ）。跬

（犬汝却垂二ㄟ）。躒（落音）。跋𧿡 

C059n1169_p0514a19║（府尾ㄟ）。[跳-兆+亶]𨆁（他典於珍二ㄟ）。踣（鼻

墨ㄟ）。踵（之勇ㄟ）。䟼（武音）。蹕（畢音）。 

C059n1169_p0514b08║迅（信音）。𨓤（退音）。遏（安葛ㄟ）。 [這-言

+(衣-〦)]（延正）。逯（逯祿二音）。邏（郎賀郎可二ㄟ）。 

C059n1169_p0514b11║由二ㄟ）。這（彥遍二音）。迂（于迃二音）。[這-言

+朱]𨒲（呼角ㄟ）。[這-言+(雨/手)][這-言+(筐-匚)]𨑲迋[這-言+(雨/手)] 

C059n1169_p0514b12║[這-言+(雨/手)][這-言+(雨/(百-日+ㄎ))]（上五從又正並

亭音）。逋（布胡ㄟ）。[逅-口+巾] 遞[逅-口+巿]遞[這-言+蔕]𨘬（卜二正並 

C059n1169_p0514c01║（▆合ㄟ）。迕逜（並悟音）。迀（干音）。迆（演

尓音）。[這-言+(婬-女)]𨓮（姪音）。 （奴故ㄟ）。 

C059n1169_p0514c06║轍轍（並直列ㄟ）。較（教角二音）。軶軛[車*危]𫏸

（上二正波厄音）。輦（力展ㄟ）。 

C059n1169_p0514c11║音）。轇（交音）。軌䡄 （上二正並矩奏ㄟ）。軔

（刃音）。輯[車*(口/└/月)] （並集音又 

C059n1169_p0514c14║輥（公渾ㄟ）。軵（而勇ㄟ）。[(工*几)/車]𨋑（古勇

ㄟ）。輭（而軟二音）。𨎪（𨎪正▆音有處 

C059n1169_p0514c17║劓（魚器ㄟ）。創（初降初良二ㄟ）。剝（布角

ㄟ）。[利-禾+(狦-(狂-王))]𠜂[利-禾+((白-日)/((同-一-口)+米))]（上正並所問



ㄟ）。刎 

C059n1169_p0515a02║（上正並五各ㄟ）。角（角正）。[利-禾+(罩-卓+正)]

㓻[利-禾+(罩-卓+止)]（剛正並古郎ㄟ）。劑（昨計ㄟ）。𠠤（士銜ㄟ）。 

C059n1169_p0515a10║[革*忽]𩋚（鼻音又▆必ㄟ）。鞊（吉音）。𩌹（▆正

呼見ㄟ）。𩋿（明▆ㄟ）。鞌鞍（並安 

C059n1169_p0515b15║㚲（尺占尺涉二ㄟ）。姬姬（上正並基音）。孥（奴

音）。[女*妾]𡞘（乃定ㄟ）。婪（力甘 

C059n1169_p0515b17║𡞞（所景ㄟ）。嫋（乃歷ㄟ）。嫫（莫胡ㄟ）。婺

（務矛二音）。媮（俞音）。嫰[始/生]𤯯 

C059n1169_p0515b20║娠（振身二音）。嬪（頻音）。妷妷（上正並姪逸二

音）。[女*慝]嬺（▆正女力ㄟ）。妊 

C059n1169_p0515c01║（良甚ㄟ又任音）。姿（咨音）。[娕*頁]嬾（力但

ㄟ）。姹（丑下丑架竹架三ㄟ）。媯（居偽俱為 

C059n1169_p0515c03║媚（眉秘ㄟ）。嫗（威遇ㄟ）。[女*(乞-乙+小)]（奴解

ㄟ）。[女*戚]𡠽（威音）。嬉[女*(喜/心)][女*詹]㜬（上一正並 

C059n1169_p0515c05║（並丁故ㄟ）。媧（古華ㄟ）。婚（昏音）。姦（居

顏ㄟ）。妉[女*冗]㚮（上正並都含ㄟ）。婭 

C059n1169_p0515c19║[睙-犬+支]（▆正力結ㄟ）。眗（其俱凶于二ㄟ）。

[(、廾八、)/目]𥆳（[(、廾八、)/目]𥆳正丁木ㄟ）。眂（視音又常支ㄟ）。 

C059n1169_p0516a04║並以芮ㄟ）。睺（俠音）。瞍（蘇后ㄟ）。睞（來代

ㄟ）。[眝-丁+具] （[冗-几+具]音）。矒（莫亘ㄟ）。睢 

C059n1169_p0516a07║瞌（克闔ㄟ）。眥眦（上正並七詢將支二ㄟ）。𥍉

（攝音又尼輙ㄟ）。[目*重] （▆正 

C059n1169_p0516a11║[貝*含]𧶗（胡▆ㄟ）。䝿（貴音）。贈（曾亘ㄟ）。

[貝*寺]䝰（直里ㄟ）。䞋（初覲ㄟ）。𧵛（珂音）。 

C059n1169_p0516a16║又時夜ㄟ）。賙（周音）。[賵-目+月] （[賵-目+月]

正憮鳳ㄟ）。賝（癡林ㄟ）。賂（路音）。賕（求音）。贇 

C059n1169_p0516b04║[醠-央+三]（上二正並許兮ㄟ）。醴（禮音）。醇（純

音）。 （提音）。醅（普回ㄟ）。[酉*元]酛（酖正 

C059n1169_p0516b07║（魚釰ㄟ）。[酉*(扃-戶+右)]𨢗（矯音有處却作醢講字

用臨文詳之）。醍（題軆二音）。醫（醫音）。醻 

C059n1169_p0516b10║霣（子慜ㄟ）。霰（線音）。霸（必駕ㄟ）。霅（直

▆ㄟ）。霓（倪音）。霄（消音）。[雨/肙]  

C059n1169_p0516b15║詳用）。靉（愛音又倚亥ㄟ）。靆（待伐二音）。霍

（霍正忽郭ㄟ又鶴音）。[(霝-口)/田]𩅑（力欶ㄟ）。 

C059n1169_p0516c01║（肅歷ㄟ）。夤（寅▆二音）。夗（苑音）。殗（一

叶ㄟ）。[歹*(ㄊ/木)]𣨚（弋涉直叶二ㄟ）。殍（敷音）。 

C059n1169_p0516c04║䰅[髟/貝]（上正並湏音）。髠（苦䰟ㄟ）。髻（髻正

計音）。鬒（正忍ㄟ）。[嵕-山+(肆-聿)]𨲔（祖▆ 

C059n1169_p0516c07║ㄟ）。髲（皮美ㄟ）。鬐（耆音）。[髟/用]𩬮（髯正

如占ㄟ）。鬀（他帝ㄟ）。𩮀𩭤（並祖 

C059n1169_p0516c12║（上正並▆音）。耄[白*毛]㿞（下眊正並莫報ㄟ）。

㲲（牒音）。氈（支延ㄟ）。[田*(玉-王+乇)]（吒正 

C059n1169_p0516c17║勌（倦音）。[學*力] 効（並効音）。勁勁（上正並



堅正ㄟ）。劵（勸音）。劭劭（上正 

C059n1169_p0516c18║並邵音）。勠（六音）。勣（積音）。勵（力計

ㄟ）。[益*力]𪟢（益音）。 （力音）。勔（[弓*(乞-乙+小)]兖ㄟ）。 

C059n1169_p0516c19║努（奴古ㄟ）。劈（劈正疋力ㄟ）。勦（鋤交初交子

小三ㄟ）。[兩*力]㔝（兩音）。勛（許云 

C059n1169_p0517a10║艞（囉音）。[舟*尊]𦪚（昨悶ㄟ）。艧（雘正烏郭

ㄟ）。艦（胡減ㄟ）。舳艫（逐盧二音）。 

C059n1169_p0517a15║ㄟ）。樊（礬正煩音）。夸𡘆（上正並苦化枯𤓰二

ㄟ）。奐[色-巴+(罩-卓+大)] （並呼貫ㄟ）。奔 

C059n1169_p0517a19║正並五巧ㄟ）。齬（魚語二音）。齟（才與ㄟ）。[齒*

立]䶘（立音）。齧齧（上正並五結ㄟ）。 

C059n1169_p0517b05║並疋姚並姚二ㄟ）。颻（姚音）。颸（又緇側持二

ㄟ）。飋[颱-台+(乏-之+虫)]𩗝[颱-台+((乏-之+虫)/((乏-之+虫)*(乏-之+虫)))]（上

一正並瑟音）。 

C059n1169_p0517b12║ㄟ）。[褎-禾+由]褏（余敕ㄟ）。裛（邑音）。褻（私

結ㄟ）。衮[六/衣]𫋴（上正並古今ㄟ）。 

C059n1169_p0517c01║髐（火交ㄟ）。䯊（珂音）。髂（丘駕ㄟ）。[骨*巠]

𩩋（形音）。𩨸（都骨ㄟ）。 

C059n1169_p0517c04║（巨音）。歰（色立ㄟ）。[(止/示)*(入/米)][隸-木+止]

[(止/天)*(企-止+米)] （隸正並郎計ㄟ）。歭（直里ㄟ）。[敲-高+(止/脊)]

（叡正俞芮 

C059n1169_p0517c15║二ㄟ）。[麩-夫+甫]（夫音）。䵂（知革洛革二ㄟ）。

麮（去音）。[麩-夫+玉]（[豕*生]甤正儒隹ㄟ）。[麩-夫+欠]（陵音）。 

C059n1169_p0517c17║[ㄙ/(肱-月)][系-糸+(白-日+(肱-月))]（希正並力刃

ㄟ）。么（伊堯ㄟ）。𠒃（𠒃正序姉ㄟ）。畚（本音）。[畚-田+土]𡊄（方問 

C059n1169_p0518a07║（憑音又部孕ㄟ）。𠙖（𠙖正部孕ㄟ）。兜兜（兜正

並當 ㄟ）。[几@(、/、)] （瓦正）。 

C059n1169_p0518a15║牖（酉音）。牗牗（上正並勇從ㄟ）。牎（初江

ㄟ）。[片*扁]牑（卑眠ㄟ）。牘（讀音）。鼎 

C059n1169_p0518a18║[弋@人]（式注ㄟ）。[(又/木)*弋]𢎊（[(又/木)*弋]𢎊正

試音）。[(口/└/月)*弋]（阻▆ㄟ）。[((武-止+目)-、)-一+(下-〡)]弍（貳式正並

二音）。[冰-水+成]（栻正 

C059n1169_p0518b14║ㄟ）。[卸-ㄗ+瓦] （府九ㄟ）。 

C059n1169_p0518c02║[臿-臼+(凵@((犀-尸-牛)-〡))]（初甲ㄟ）。秉（丙

音）。乖（古懷ㄟ）。 （[千/山] 正府九ㄟ）。 

C059n1169_p0518c14║匕部第五十七肄（肆音又以示ㄟ）。[能-(ㄙ/月)]

（比正卑以ㄟ）。 

C059n1169《紹興重雕大藏音》卷 2 

C059n1169_p0522b06║萄（陶音）。蒲蒱（並篷逋ㄟ）。蕉（即▆ㄟ）。[卄

/(束*束)] （訖力ㄟ）。蒿[蒿-口+米]（▆上正呼高古老 

C059n1169_p0522b07║二ㄟ）。藝（倪祭ㄟ）。苟（狗音）。蓏（魯果



ㄟ）。芙（符音）。[蕗-各+束] （所居ㄟ（▆▆））。蓬（部紅ㄟ）。 

C059n1169_p0522b16║[莫/糸]（祖管ㄟ）。蘘（如羊奴當ㄟ又廂音）。[莽-、]

莽莾（上正並母朗ㄟ）。芃（馮蓬二音）。萁 

C059n1169_p0522c02║音又才資ㄟ）。蒀（於云ㄟ）。[卄/雋]𦼱（粗兖

ㄟ）。葐（盆音又方云ㄟ）。苃𦭞（𦭞正並跋 

C059n1169_p0522c05║藶（亭歷二音）。苪（兵永ㄟ）。[蓌-坐+(素-糸)]

（麥正）。莝莝（上正並寸臥ㄟ）。荃（詮音又促絕▆ 

C059n1169_p0522c08║ㄟ）。蔙（隨▆ㄟ）。莖[卄/一/(坐-土+工)]（上正並何

庾ㄟ）。[卄/(阿-可+(施-方))]𦰜（陁他二音）。蘺（離音）。荑（延知ㄟ）。 

C059n1169_p0522c13║二音）。䓸（古閑ㄟ）。莦（消音又所交ㄟ）。[卄

/(乞-乙+小)]𦬼（諾叶乃禮二ㄟ）。萸（俞音）。苒（如琰ㄟ）。 

C059n1169_p0522c19║[卄/黠]（下八ㄟ）。[共/土]𡋍（下耕ㄟ）。苫（失占

ㄟ）。藋（徒吊ㄟ）。[薎-代+戈]薎（蔑正並莫結反）。 

C059n1169_p0523a06║苛（何可ㄟ又何音）。萃[卄/(九/十)]𦬡（上正並秦

醉）。蘤（羽委ㄟ）。斮（側略ㄟ）。萍（旁涇 

C059n1169_p0523a08║二音）。蠆（丑介ㄟ）。薛（𦵮音）。艿（仍而二

音）。[夔-八] ▆（▆正▆巨車ㄟ）。薏 

C059n1169_p0523a20║蒨（千見ㄟ）。莞[葟-王+儿]𦯜（上正並根官二音）。

𦬊（巨已ㄟ處却作苞字用臨文詳之）。 

C059n1169_p0523b01║藉（慈夜秦昔二ㄟ）。蒱（▆正）。[卄/(姊-女)]𦬷

（苐正撥貝弗三音）。荄（柯開ㄟ）。苨（乃底ㄟ）。 

C059n1169_p0523b05║又七客ㄟ）。栂（莫四莫后二ㄟ）。[木*(宋-木+犬)]𣔻

（並陁沒ㄟ）。郴（丑林ㄟ）。[木*掌]𣛟（撐正抽庚耻孟 

C059n1169_p0523b07║（步各ㄟ）。櫨（盧音）。㰚（瞬知ㄟ）。桷（角

音）。株（知子ㄟ）。榾（骨音）。[木*隸]𪴛（郎計ㄟ）。 

C059n1169_p0523b12║▆橜（並其月居月二ㄟ）。槐（▆四二音）。柘（之

夜ㄟ）。[栜-(乂-(必-心))]𣐈（士胏二音）。𣛰（𣛰正猪略 

C059n1169_p0523c08║㭄（▆信二音）。枲（息里ㄟ）。橈（女巧尼交二ㄟ

又饒音）。[木*逢]槰（逢音）。桚（子末子▆ 

C059n1169_p0523c15║桴（縛俟ㄟ捊）。樽（尊音）。[七/木]𣎽（柒正七

音）。[木*(乞-乙+小)]柅（並女履ㄟ上又[弓*(乞-乙+小)]音）。楥（院音又呼 

C059n1169_p0523c18║槎（助加ㄟ）。檉（丑貞ㄟ）。檎（禽音）。椽（直

員ㄟ又緣音）。[艮/木]𣐻（限音）。杇（于烏二音）。 

C059n1169_p0524a06║枙（厄音）。檯（檯正苔音）。[木*慧]櫘（慧音又旋

芮ㄟ）。[木*屏]𣖕（翠正ㄟ）。櫺（令音）。棚[木*用]𪱽（上正 

C059n1169_p0524b05║笏（忽音）。篙（高音）。簛（斯音又山宜ㄟ）。籌

（直由ㄟ）。笯（奴音又奴故ㄟ）。[竺-二+犮]𥬒（笑正）。 

C059n1169_p0524b13║[簷-言+(工/口)]（簷正余簾ㄟ）。篧（卓音）。簉（初

救ㄟ）。算笇[算-目+日][竺-二+旲]𫂁[竺-二+(目/大)] （上二 

C059n1169_p0524c01║埠[耜-耒+土]𡊊[(耜-耒+土)/廾][耜-耒+土]𡊊[(耜-耒+土)/

土]（堆正並都回ㄟ）。[土*(厂@干)][壙-黃+干]（上正並丑格ㄟ）。壙（苦謗 

C059n1169_p0524c12║亥ㄟ）。塸（烏俟於口二ㄟ）。塾（熟音）。墉（墉

正容音）。 [坭-匕+辛]𡎰[坭-匕+半][坦-日+弓]𡉶[土*(勻/一)] 

C059n1169_p0524c14║（力口ㄟ）。[土*(恙-心+皿)] （蓋音又於蓋ㄟ）。



[土*(固-十+儿)]垧（坰正並古營ㄟ）。[土*末]𡊉（末音）。坫（店音）。𡐊 

C059n1169_p0525a11║嵯（昨何ㄟ）。[亞/山]𡸭（惡汙二音）。[余/(山*山)]

（徒音）。崢（士庚ㄟ）。崿㟧（上正並五各ㄟ）。 

C059n1169_p0525a18║文詳用）。岷（眉貧ㄟ）。峘[山*丸]𡴿（並丸音）。

嵓巖巗（並魚銜魚音二 

C059n1169_p0525b01║磒（于敏ㄟ）。磑（五四五對二ㄟ）。斫（之若

ㄟ）。碓（對音）。磔[石*朵] （上正並陟 

C059n1169_p0525b04║ㄟ）。[叔/石]𥓍（都祿ㄟ）。礫礰（並歷音）。礉

（丘交ㄟ）。碣（其謁ㄟ）。砥[石*(一/ㄠ)] 

C059n1169_p0525b09║彼撿ㄟ（又乏音））。礱（力紅ㄟ）。[石*止]砋（止

音）。磷（呂[玝-十+小]力刃二ㄟ）。硎（邢坑二音）。礘（泣音 

C059n1169_p0525b13║ㄟ）。确確礭（並克角ㄟ）。磈（五猥苦猥二ㄟ）。

[石*薑]𥗪（薑音）。 

C059n1169_p0525b16║[虫*纍]𧋠（並盧戈ㄟ）。䗍（盧戈ㄟ又禮音）。蜯蚌

（龜部項ㄟ）。蛤（古合ㄟ）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

C059n1169_p0525b17║（淵音又圭玄狂兖二ㄟ）。蜂（峯音）。蟪（惠

音）。蛸（消音又所交ㄟ）。螫[螫-赤+亦]𧏅 

C059n1169_p0525c17║買ㄟ）。蛇𧉮（並虵陁移三音）。[虫*到]𧌼（ 正致

音）。蝮（芳六ㄟ（蝠同））。蟾（占音又時占ㄟ）。 

C059n1169_p0526a04║音下但音此雖二音恐寫誤臨文詳用）。䖶（[厂@火]灰

音）。𧋠（盧戈ㄟ）。[虫*孔]（到正渠幽ㄟ）。 

C059n1169_p0526a07║鶹（留音）。鴦[券-刀+鳥]𪀲（上正並央音）。鷁（牛

的五兮二ㄟ）。鶵（士干ㄟ）。梟（古堯 

C059n1169_p0526a10║（路音）。鵽（丁活都活二ㄟ）。鵵（兔音）。[去*

烏]（去竭ㄟ）。[(自/(犀-尸-牛)/十)*鳥]鷱（五高ㄟ）。[高*鳥]鸖（並胡 

C059n1169_p0526a11║各ㄟ）。[惡*鳥]𪅴鴉（[惡*鳥]𪅴正並鳥加ㄟ）。鳬

（扶音）。鳶䳒（上正並亦全ㄟ）。鶚（五各ㄟ）。 

C059n1169_p0526a12║[(宋-木+几)*鳥][冗*鳥]䲳[鳥*冗]（上二正並直▆ㄟ）。

[(宋-木+几)*鳥]（[宋-木+儿]音）。𪇔[慈*鳥][(磁-石)*鳥][(尸@工)*鳥]（上二正

並 

C059n1169_p0526a13║慈音中又茲音）。鸜鴝（並其俱ㄟ）。[(尨-、)*鳥][尤*

鳥]𩾵（上正並母悠ㄟ）。鷧（乙冀ㄟ）。鴰 

C059n1169_p0526a19║鷙（至音）。[(甬-用+((巨-匚)@十))*鳥]（士于ㄟ）。

𪅏（苦惟ㄟ）。鵙（呼閒ㄟ（苦竟）ㄟ）。[鳥*秦]𪄈（當函音云青搆 

C059n1169_p0526b01║臨文詳用下二字俗）。[啗*鳥] （知成苦成二ㄟ）。

鵄𩿒（並尺之ㄟ）。鵒[善*鳥]（並浴音）。 

C059n1169_p0526b04║驅▆（上正並軀音▆）。駛駛駃[駃-人+(〡/又)]（上二

正並色事ㄟ）。[驕-(夭/口)+右][驕-吞+右]（嬌音）。驎 

C059n1169_p0526b05║（隣音）。駒[馬*勾]（上正並胡子ㄟ）。騏（其

音）。騲（草音）。騎（奇音又奇寄ㄟ）。騁[馬*(央-大+(⊥/ㄅ))]𩢆 

C059n1169_p0526b06║（上正並▆領ㄟ）。馹（日音）。馺（光合ㄟ）。騾

（盧戈ㄟ）。[馬*(又/又)]𩢃駮[馬*((己-(乳-孚))/(己-(乳-孚)))][馬*((甬-用)/(甬-

用))]（上二 

C059n1169_p0526b12║驪（力也ㄟ）。𩢵（托音）。駭（下▆ㄟ）。駑（奴



音）。馴（巡音）。[馬*(幅-巾)]䮠（福音）。驤（思精 

C059n1169_p0526b20║（交巧ㄟ）。㹦（凋音）。猾（滑音）。獯（熏

音）。猝（七沒ㄟ）。犲[狂-王+寸]𤜮（上正並床皆ㄟ）。 

C059n1169_p0526c05║又力垂ㄟ）。狼（郎音）。[狂-王+它]𤝛（陁音）。狻

（素官ㄟ）。[狂-王+鬼]𪻆（倪音）。㹶（亭音）。狿（延音又抽 

C059n1169_p0526c16║䍧（作郎ㄟ）。犢（讀音）。牧（目音）。犎（封

音）。牸（字音）。[牛*木]𤘬（牀正床音）。牲（生音）。 

C059n1169_p0526c19║五▆二ㄟ）。犧犠（上正並虛冝ㄟ）。 [牧/(厂@

干)][牧/牛] （𤛆犛正並莫交里之二ㄟ）。 

C059n1169_p0527a06║[魚*(日/皿)]鰛（上正並善音）。䱜（錯音）。鯁（古

幸ㄟ）。𩵔（䰿正陁音）。鮎（尼占ㄟ）。鰐 

C059n1169_p0527a07║（五各ㄟ）。鮐（台音）。[魚*式]（鉽正試音）。鰻

鰻（並曼音）。[魚*(、廾、、)]（[魚*叔]䱙正叔音）。穌（蘇音）。 

C059n1169_p0527a13║[禰-爾+(乞-乙+小)]禰[社-土+(珍-王)]𥘼[社-土+色]（上

二正並乃札ㄟ）。襁（居兩ㄟ）。衽[社-土+王]𥘛（上正而甚而[冗*鳥] 

C059n1169_p0527a14║二ㄟ）。𥜒[社-土+猒] （𥜒正並於琰ㄟ）。[社-土

+(尼-匕+辛)]（遲音眾經音直利ㄟ臨文詳用）。祺（其音）。袖 

C059n1169_p0527a16║（汝羊ㄟ）。裾（居音）。褚（丑呂展呂二ㄟ）。裔

𧜟 [(嫡-女-十)/衣] （上二正並以制 

C059n1169_p0527a19║𥘯（末音）。襟（今音）。枯（戶音）。禠[社-土+(危

-(夗-夕)+(一/巾))]（上正文尓演爾二ㄟ）。[社-土+支]䃽（支音）。裕（喻

音）。 

C059n1169_p0527a20║禈（崑音）。扆（於己ㄟ）。製（制音）。[社-土+友]

鿆（拂[缽-山+止]二音又放吠ㄟ）。[社-土+票]𥛦（并妙并眇二ㄟ）。 

C059n1169_p0527b01║[〦/失/衣]祑𧙍𧙍𧙯（上二正並姪音）。𧙣（啼音）。

[社-土+攀]𥜳（普患ㄟ）。[社-土+市]𥙅（秭正姉音）。 

C059n1169_p0527b02║枇（補尾ㄟ）。褆（支提二音）。[社-土+宁] [社-土+

守]（上正並展呂ㄟ）。禕（於冝虛韋二ㄟ）。袂 

C059n1169_p0527b04║祛（去魚ㄟ）。[社-土+畟]禝（[示*畟]正即音）。[社-

土+習]（習音）。祫（洽音）。[社-土+(乏-之+犬)]（於招ㄟ）。衾[〦/衾] 

C059n1169_p0527b05║（上正並欽音）。祔（附音）。褓（保音）。[社-土+

甲] （甲音又胡甲ㄟ）。裀[褾-示+土]（並因音）。𥘢 

C059n1169_p0527b07║袥（上石音下他各ㄟ此雖二音恐寫誤臨文詳用）。襆

[社-土+業]（並卜服二音）。[社-土+禺]禑 

C059n1169_p0527b08║（愚音有處却作偶（▆口ㄟ）字用臨文詳也）。[社-土

+(施-方)]𥙁（袉正待可ㄟ）。褸（力主ㄟ）。 

C059n1169_p0527b10║鄜（鹿敷二音）。邽（古携ㄟ）。鄧（徒直ㄟ）。鄙

（補美ㄟ）。邸[邱-丘+(一/ㄠ)]𨚏（上正並丁 

C059n1169_p0527c10║二音）。陂（班眉ㄟ）。蔭（蔭正於禁ㄟ）。[阿-可+

文]𫔻（改正己疚ㄟ）。𨺨（五各ㄟ）。 

C059n1169_p0527c13║用（閃音）臨文詳之）。頰頰（並古叶ㄟ）。頒（本

還ㄟ）。𩒐（田溼昌旨二ㄟ）。顗[顗-山+止]  

C059n1169_p0527c20║ㄟ）。[ㄠ*頁]𩑗（伊堯ㄟ）。纇 （上正並力對

ㄟ）。頔（笛音）。顆（苦果ㄟ）。顥（浩音）。 



C059n1169_p0528a05║暐（羽鬼ㄟ）。昵[昵-匕+工]𣆓暱（並入質尼質二

ㄟ）。[日*長]（[日*長]正張音）。[日*(冗-几+具)]（[冗-几+具]音）。曙 

C059n1169_p0528a07║（旺音又俱放ㄟ）。[昶-永+又]（五利烏沒二ㄟ）。晦

（悔音）。曚（蒙音）。曬（所界ㄟ）。[日*皇]𣈷（皇音）。 

C059n1169_p0528a17║二ㄟ）。[日*丕]𣆏（胚正怖梅ㄟ）。[日/(打-丁+羅)]

（二合日攞（▆可ㄟ）二字急呼之）。[這-言+日]𨑨（迫正百音）。[日*(宭-尹+

工)]（喧正）。愰（晃音）。 

C059n1169_p0528a19║（曰部與日部互參今隨經體錄出請臨文詳用）。勗

（凶玉ㄟ）。[日*斨]𣈈𣇄（[日*斨]𣈈正並項 

C059n1169_p0528b01║字用臨文詳之）。暈（運音）。[日/(前-刖)]𣅋 （並

旦正）。晃（胡廣ㄟ）。昱（育音）。昆（崑音 

C059n1169_p0528b03║（量正）。[日/朗][日/里][口*(日/黎)][日/黎][日/林]𣇰

（二合上一日朗二字急呼之皆准此）。晟（成盛二音）。 

C059n1169_p0528b05║餝（式音）。餌（仍利ㄟ）。𩚳飰（並扶万ㄟ）。飴

（移音）。[飢-几+各]餎（洛音）。𩞹（因焰ㄟ）。 

C059n1169_p0528b08║[食*(乞-乙+小)]𩚸（上二正並他結ㄟ）。餔（哺音又博

胡ㄟ）。飼飤（並寺音（▆同））。饋（求位ㄟ）。 

C059n1169_p0528b16║𡱁屎[尸@(巢-果+矢)]𡲑（上二正並施視ㄟ）。屍（尸

音）。羼（初產ㄟ）。𡱈[尸@勾]（並渠玉ㄟ）。 

C059n1169_p0528b18║ㄟ）。尻（立刀ㄟ）。層（曾音）。屣 [尸@從]㞞

（上一正並所綺ㄟ）。[尸@(敲-高+爿)][尸@(敲-高)]𡰵（上正 

C059n1169_p0528b20║（上二正並思叶ㄟ）。屨[屨-彳+爿][尸@樓]（上一正

並句音）。[(犀-〡)-牛+乙]（[(犀-牛)-〡+(乳-孚)]㞑正尾音）。屙（鳥郍ㄟ）。 

C059n1169_p0528c05║徊（回音）。[彳*圭]徍（佳正）。徇（辞閏ㄟ又旬

音）。𢖍（何庚ㄟ）。徉（羊音）。征（諸形ㄟ）。 

C059n1169_p0528c07║ㄟ）。徛（伎音）。[彳*古]（估正古音）。徤（健正

巨建ㄟ）。[峻-山+彳]𢓭（七倫ㄟ）。[彳*(ㄆ/月)]（脩正由修 

C059n1169_p0528c09║ㄟ）。彴（杓灼二音）。徯（戶禮ㄟ又兮音）。[彳*

頁]（須正）。徧（遍偏二音）。[徵-王+虫]𢖄（直中ㄟ印 

C059n1169_p0528c13║（毛音）。斾（斾正部蓋ㄟ）。[旌-生+(狦-(狂-王))]

（旃立諸延ㄟ）。斿（由音）。旍（精音）。[方*與]𣄣（斿正余音）。 

C059n1169_p0528c14║舫（訪音）。旁（步光ㄟ）。[方*斤]𪯲（巨衣ㄟ有處

却作斷字用臨文詳之）。旎（乃倚乃可 

C059n1169_p0528c17║𥁊[支/皿]𥁈（[犮/皿]正並鉢音）。鹽（𥂁音塩同）。盟

（明音又莫耕ㄟ）。𥂕（張流ㄟ）。盍（鞍臈 

C059n1169_p0528c19║盡（許力ㄟ）。 （血正呼穴ㄟ）。[猛-子+二]（猛音

[猛-孟+益]獈非）。衂（女六ㄟ）。 

C059n1169_p0529a05║[豸*寸]𧲣（豺正▆音）。貂貂（上正並凋音）。貍

（里之ㄟ）。貓（茅苗二音）。彖（他▆ 

C059n1169_p0529a15║部孕ㄟ）。[冰-水+巠]𠗊（巨井ㄟ）。𠗉（叶音）。 

C059n1169_p0529b09║[臼*男]𦥶（舅音）。舂（書容ㄟ）。叟（蘇走ㄟ）。

舄（托昔二音）。舁（余音）。舀（亦小ㄟ）。 

C059n1169_p0529c01║[白/爪]（▆正古堯ㄟ）。[白/兒]𤾇（兜正當俟ㄟ）。皃

（完正九音）。皤（婆波二音）。皡（皓音）。 



C059n1169_p0529c02║[白*毛]㿞（▆正莫報ㄟ）。晥（胡版ㄟ）。皂（香逼

皃享既五音）。 

C059n1169_p0529c07║斧（甫音）。[((〡@日)/三)*斤]（鼎正頂音）。[(亞-

(一/(卄-一))+卯)*斤][(采-木+亞)*斤][(((卯-ㄗ)*巳)/且)*斤]𣃆（上一[立-、]並竹角

ㄟ）。斸[蜀*斤]  

C059n1169_p0529c10║[爿*賣] （贖正讀音）。牄（千羊ㄟ）。牆（在良

ㄟ）。牂（作郎ㄟ）。𤕻（寤正戒音）。 

C059n1169_p0529c14║[肉*寸]（肘音）。耐（奴代ㄟ）。爵（即畧ㄟ）。[(罩

-卓+正)*寸]𡬺[(罩-卓+止)*寸]（剛正並居郎ㄟ）。尅（剋正克角ㄟ）。 

C059n1169_p0529c18║[敲-高+(綴-糸)]敠（都活ㄟ）。㕛（戶交ㄟ）。敘（序

音）。[又/右]𠫤（並力刃ㄟ）。 

C059n1169_p0530a02║[來/米] （早音）。𧯲（來代ㄟ）。 [(雪-雨+(雪-

雨))*來]（來音又來加ㄟ）。[(耜-耒)*(〦/米)]（睞正來代ㄟ）。[(耜-耒)*牙]（來

加ㄟ）。 

C059n1169_p0530a04║羸（倫為ㄟ）。[蠃-口+(罩-卓)]（虛戈ㄟ）。[嬴-口

+(罩-卓)] （盈音）。氓（莫▆ㄟ）。 

C059n1169_p0530a08║豁（呼活ㄟ）。[谷*牢]䜮（牢音）。[多*谷]（即藏云

語正▆各都洛二ㄟ）。谿（溪音）。 
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C059n1169_p0534b07║（千丰ㄟ）。鈞（䂓倫ㄟ）。[狦-(狂-王)+金] （測革

ㄟ）。鎋（胡[愘-ㄆ+丰]ㄟ）。鏊𨫼[烈-列+(金*敖)]（鏊正並五告ㄟ）。 

C059n1169_p0534b08║鍉（匙提的三音）。鏑（丁力ㄟ）。鈇（夫音）。鈹

（彼皮ㄟ▆披皮二音）。[金*黽]𨭘（繩正神陵 

C059n1169_p0534b18║[鋗-口+ㄙ]鋗鎻（上正並呼玄ㄟ）。鉠（央▆二音）。

錡（奇音又魚綺ㄟ）。釗（招音又堅堯ㄟ）。 

C059n1169_p0534b22║[金*用] （並𧯞卓ㄟ上又羽音）。鑇（齊音）。鐦

（苦迴ㄟ）。鑛（古猛ㄟ）。[金*(尸@雨)]𨫒 （上正 

C059n1169_p0534c02║（移音又敞尒賞氏二ㄟ）。鎠[金*(罩-卓+止)] （銅正

並居郎ㄟ）。鑌（賓音）。鑠（式灼ㄟ又藥音）。 

C059n1169_p0534c09║（與專ㄟ）。[金*戊]龯（越音）。鑊（胡郭ㄟ）。鋡

（含音）。鎡（茲音）。銄（▆正式亮ㄟ）。錚 

C059n1169_p0534c14║（詮音）。鏗（口庚ㄟ）。鏝（莫半莫官二ㄟ）。錯

[金*音] （上正並倉各七約二ㄟ）。釯 

C059n1169_p0534c17║𡄦[口*(阿-可+(嶙-山))] [口*(女*(乞-乙+小))] 𠽾𠼬[口

*武] 𠱆[口*務] 𠴞㗍 𠺒 

C059n1169_p0535a11║𠴏（莫郎ㄟ）。𠸻（建音又居舛ㄟ）。噂（祖本

ㄟ）。[口*(〦/米)] [口*棗]（並力可之）。囁（▆涉 

C059n1169_p0535a14║噵（道音）。 （釋音）。哯（胡典ㄟ）。[口*惠]𠽡

喙（並呼惠音）。㗫（祭察二音）。𠻳（嗽正 

C059n1169_p0535c06║囋（贊音）。呢（尼音又尼▆ㄟ▆俗）。[口*(上/

矢)*(入/米)][口*(上/示)*余] [口*肄]（[口*肄]正並犂帝ㄟ）。叿（紅音又呼貢呼 



C059n1169_p0535c10║ㄟ）。啝（和音）。[梳-木+口]𪠻（流音）。囇（犂帝

ㄟ）。嗛（謙慊二音）。咻（休音）。[臘-月+口]（力涉ㄟ）。 

C059n1169_p0535c11║哬（何音）。嘰（機音）。噰（委勇於容二ㄟ）。嚙

（五結五巧二ㄟ）。[啊-可+(施-方)]𠴻（陁音）。𠼝（棃音）。 

C059n1169_p0535c12║[口*爛]（郎汗ㄟ）。 （樓音）。𡅏[吼-子+(社-土)]𠲥

（並禮音）。嗦（索音又色責ㄟ）。唎（利音）。 （履音）。 

C059n1169_p0535c15║他得二ㄟ）。 嘇（並哂音又素感ㄟ）。噞（瞼

音）。[口*(白/儿)]𠴡（院正戶取ㄟ）。听（擬護 

C059n1169_p0535c16║魚斤二ㄟ）。吻（武粉ㄟ）。呦[口*幻]𠯻（上正並幽

▆又於糾（去酉ㄟ）ㄟ）。[口*爪] （孤音）。啀（崖音）。 

C059n1169_p0535c20║ㄟ）。𠷐（胡登其官其二ㄟ）。啑（所甲ㄟ）。[口*

雽]𡀛[口*雽]𡀛𠻢（嘑正並荒故呼架二 

C059n1169_p0536a15║ㄟ）。謀（迷侯ㄟ）。詮（七全ㄟ）。誼（冝寄

ㄟ）。諜𧨯[謀-甘+廿]𧩜（上二正並牒音）。 

C059n1169_p0536a17║（姚音）。計（赴音）。[言*(后-口+┬)][言*片]𧦓（上

正並素尺二音）。訷（申音）。謟（諂正丑琰ㄟ）。諠 

C059n1169_p0536b03║（質涉ㄟ）。謨謩（並象▆ㄟ）。誐（虛加ㄟ又我俄

二音）。譡（都郎丁浪二ㄟ）。[言*恣]𧫎 

C059n1169_p0536b05║（凶于ㄟ）。訂（唐頂湯丁工ㄟ）。詆𧦚（並[伭-〦+

一]底二音）。[言*質]䜠（質致二音）。譏（飢音）。 

C059n1169_p0536b16║（陁音）。湫（子由子小二ㄟ又秋音）。淄[潰-貝+回]

𣻲（上正並側持ㄟ）。湜（承感ㄟ）。滓 

C059n1169_p0536c03║音又昌六ㄟ）。濯（濁音）。淰（沈音又乃玷ㄟ）。

濛（蒙音又莫孔ㄟ）。[泳-永+己]𣲆（似泛二音）。澣 

C059n1169_p0536c05║滛（▆針ㄟ）。渫[沆-几+(ㄙ/木)]㳿[洪-八+木]（上二

正並思列丈甲二ㄟ）。[泳-永+(咒-几+木)]（架正）。渝（俞音）。泐 

C059n1169_p0536c11║濰（惟音）。淛（制音）。湍（他端吐玩二ㄟ）。𣵡

（汗音）。澈[澈-育+青] （並直列ㄟ）。[況-口+公]（稅雪 

C059n1169_p0537a04║渺（眇音）。柒（七音）。𥂖（祿音）。埿（泥

音）。浸𣷽（上正並子尋子[又*鳥]鳮二ㄟ）。㳵 

C059n1169_p0537a09║灡（闌爛[悚*頁]懶三音）。滼（梵泛二音）。涸（鶴

音）。漂㵱（上正並疋姚卑姚二ㄟ）。 

C059n1169_p0537a10║[泳-永+(素-糸+ㄆ)] （陵音）。淭（求於ㄟ）。[沉-几

+具] （[冗-几+具]音）。㵣（渴音）。[洌-歹+(前-刖+大)]渕（淵正烏緣ㄟ）。

汲（急音）。湮 

C059n1169_p0537a12║（單音）。[漹-正+(十/田)]（汝朱ㄟ（營同））。渟

（亭音）。[泳-永+遂]澻（遂音）。灌𣹉（下盥正並貫音）。洿汙（並烏 

C059n1169_p0537a17║即余將預四ㄟ）。漩（旬宣ㄟ）。渾（戶門ㄟ）。漾

（以兩ㄟ）。[泳-永+(扥-(打-丁))]𣲃沌（沌正並徒 

C059n1169_p0537b02║ㄟ）。灈（▆音）。[泳-永+志] （志音）。渀（愽門

ㄟ）。沲（陁音）。淴（忽音眾▆青作色立ㄟ臨 

C059n1169_p0537b03║詳用）。激㶑（上正並力驗力染二ㄟ）。瀘（盧

音）。淥（錄音）。洌（例列二音）。[涓-口+(└@口)]𣷢 

C059n1169_p0537b06║（唐音）。[泳-永+次]𣳩𣵿（上正並徐逢ㄟ）。[泳-永+



介]𣲤（扴正二八訖點二ㄟ下八ㄟ）。澤（畢音）。潭 

C059n1169_p0537b10║㵳（聊音）。澁（色立ㄟ）。潑（判末ㄟ）。[泳-永+

獻]𤅊（魚列ㄟ）。滁涂（並除音）。[泳-永+毫]𣻼 

C059n1169_p0537b13║有戾却作泮列音字用臨文詳之）。滅（滅正）。𣸫

（滲正濟音）。[泳-永+家]𣺊（去音）。泜汦 

C059n1169_p0537c02║（煩音）。爧（令音）。煬（傷羊二音又弋亮ㄟ）。

煜[煜-立+工]𤉊（上正並育音）。爀（呼革ㄟ）。 

C059n1169_p0537c03║[火*(((幻-ㄠ)@土)/((幻-ㄠ)@土))]𤊛焣（上煼正▆▆

音）。㸌（呼郭ㄟ）。爚（爚正藥音）。燥𤍜（上正並先到ㄟ）。 

C059n1169_p0537c07║（遂音）。㶿𤍗（並孛音）。覢（閃音）。炳（丙

音）。煻（唐音）。煨（鳥[厂@火]灰ㄟ）。烘（紅音 

C059n1169_p0537c09║[炎*舌]𦧡（琰音）。熨（於勿ㄟ又尉音）。燩[(檄-木+

火)-ㄆ+九]（上正喫音又苦角ㄟ有處却作燉字用臨 

C059n1169_p0537c10║文詳之（幾同））。燉（也音又他昆ㄟ）。爊（於刀

ㄟ）。[火*瓦]𤬬（㼚正古郎ㄟ）。燌（符分ㄟ）。 

C059n1169_p0537c11║煇（暉音）。[火/几]（光正）。𤈍（炯正古營ㄟ）。

炱（臺音）。[噗-口+火] （[噗-口+火] 正漢音）。[火*(匚@夾)]（愜正喫叶 

C059n1169_p0537c12║ㄟ）。爓（焰閻二音）。炫（胡犬ㄟ又縣音）。烽

（峯音）。煤（梅音）。[戀-心+火]𤓖（悉叶ㄟ爕同）。燠 

C059n1169_p0537c14║音）。焯（之若ㄟ）。𤒯𤏖熸（並尖音）。儵（叔抽

二音）。烙（洛音）。[火*(尸@禹)]𪹳（燭正）。 

C059n1169_p0537c16║簾ㄟ）。熇[燆-(夭/口)+右]（上正並呼㕲黑各呼交三

ㄟ）。[火*(癸-天+米)]𤍝（倉案ㄟ）。𤇜（居例ㄟ）。羆 

C059n1169_p0537c17║（班眉ㄟ）。熊（雄音）。[烈-列+雍]（雍正於拱於容

二ㄟ）。[烈-列+(狂-王+動)]（獯正）。[火*勳]𤑕（上許云ㄟ下訓音此 

C059n1169_p0537c18║雖二音恐寫誤臨文詳用）。[烈-列+孚] （奚正）。黠

（下八ㄟ）。羔（高音）。黔（琴音又巨嚴ㄟ）。 

C059n1169_p0537c19║䵟（古旱ㄟ）。黜（丑律ㄟ）。默（墨音）。黨（當

朗ㄟ）。𡖋（亦正）。[烈-列+(佫-口+田)]𤌈（皮逼ㄟ）。 

C059n1169_p0538a12║去呼）。紩（姪音）。𦀨（那音）。紜（云音）。[糸

*(乏-之+虫)*也]（虵音又去呼）。𥿫（以示忙皮二ㄟ）。[糸*兜]𦄓 

C059n1169_p0538a13║（兜音）。[糸*摩]𦇑（摩音又莫可ㄟ）。 （蜜

音）。絓（胡卦ㄟ）。繩繩（繩正並乘音）。縟 

C059n1169_p0538b03║音）。繒（慈陵ㄟ）。[糸*元]（統正吐蓋ㄟ）。綱䌉

[繹-幸+止] （綱正並古郎ㄟ）。縑（兼音）。 

C059n1169_p0538b05║ㄟ又皎音）。縉（進音）。𦃓[繟-(田/十)+田]𦄛（上正

並留音）。緁（緁正七入七接二ㄟ）。繰（蘇遭 

C059n1169_p0538b11║綳（北音ㄟ）。紿（待苔二音）。緡（旻音）。繆繆

（聊了留三音又眉救ㄟ）。[綮-ㄆ+又]䋜 

C059n1169_p0538c01║癲瘨（並㒹音）。癊（於禁ㄟ）。[瘞-夾+猒] （壓正

益涉於甲二ㄟ）。瘳（勑周ㄟ）。[病-丙+下]疜 

C059n1169_p0538c04║[病-丙+(火/又)]𤶌疲[病-丙+(六/ㄆ)]瘦瘓（上二正並所

救ㄟ上一又所鳩ㄟ）。㾭（側救ㄟ有處却 

C059n1169_p0538c12║癤（節音）。癥（徵音）。瘠𤹠（上正並在昔ㄟ）。



㾪（所景ㄟ）。痍（夷音）。[病-丙+翟]㿑（藥音）。 

C059n1169_p0538c15║（ 正履音）。[病-丙+(扥-(打-丁))]（[病-丙+(扥-(打-

丁))]正杜本杜困二ㄟ）。[病-丙+乇]𤴱（奴故竹嫁二ㄟ）。癩（賴音有處却作▆

（先豆ㄟ） 

C059n1169_p0539a02║庘（乙甲ㄟ）。[序-予+(保/衣)][序-予+(保/衣)]（▆正

並博毛ㄟ）。[序-予+猒] （於鹽於焰二ㄟ）。廅[廅-去+(青-月)][廅-去+(恙-心)]

（上一 

C059n1169_p0539a05║二音）。[序-予+虐]𪪛（斯音）。磨𪊽（並俱倫ㄟ）。

𢌀（褻正思列ㄟ）。[序-予+青]𢉑（圊正青音）。噟譍 

C059n1169_p0539a14║憲憲（上正並獻顯二音）。宂（乳勇ㄟ有處却作[宋-木

+儿]字用臨文詳之）。[宒/(毛*毛)]𡪣（▆正 

C059n1169_p0539a15║此[〦/(內-入+人)]𡗚充芮二ㄟ）。宍（內音）。搴（去

虔九件己仙三ㄟ）。[宋-木+臬]寡[宋-木+(烈-列+(百-日+目))]寡寡（上二正並 

C059n1169_p0539a19║（辰音）。[宋-木+(夗/皿)] （盌正椀音）。[宋-木+

弟]（穿正川音）。寓（遇音）。寱（牛例ㄟ）。寰（還音）。𡧯（寂音）。 

C059n1169_p0539b01║二ㄟ）。[宋-木+合]㝓（渴含ㄟ）。寔（植音）。[宋-

木+泓]（鳥橫ㄟ）。寤𡩺（上正並悟音）。[蜜-必+夗]䗕[蜜-必+(癸-天)] 

C059n1169_p0539c03║ㄟ）。䦕（関正）。閫（昔本ㄟ）。𨵦（俞音）。問

（呼活ㄟ）。閈（汗音）。[門@土]䦌（閏正）。[門@刲] 

C059n1169_p0539c04║（封音）。[門@有]𨴜（闍正）。闘[門@臥]（並闘

正）。闋（苦[宋-木+儿]古[宋-木+儿]二ㄟ）。閶（昌音）。誾（銀音）。𨳮 

C059n1169_p0539c09║稊（亭兮ㄟ）。稠（直由ㄟ）。[禾*秋] （[禾*秋]

正秋音）。秕（笄尾ㄟ）。秬（巨音）。䅜（墮音 

C059n1169_p0539c10║又吐火文累二ㄟ）。䅎（秀音）。[禾*魚] （蘇

音）。穬穔（並古猛ㄟ）。[禾*猒]（益涉ㄟ）。稸 

C059n1169_p0539c12║𥢶（苦外ㄟ）。𥝣（普鄙ㄟ（緒奧ㄟ））。秩（姪

音）。穄（祭音）。秣秼（上正並末音（抹弗））。[禾*只]积 

C059n1169_p0539c13║（於其ㄟ）。[(禾*欠)/〦/日]（稽正啟鷄二音）。黏黏

（並女兼ㄟ）。穗（科醉ㄟ）。[禾*古]秙（摩音）。[(黍-(企-止))*古] 

C059n1169_p0539c14║（胡音）。秤（稱音）。穆穆（穆正並目音）。[禾*

告]𥞴（枯沃ㄟ）。[恭-共+禾]𥞫（[暴-(日/共)+夭]正並式汝ㄟ）。 

C059n1169_p0539c18║ㄟ）。稗（步拜ㄟ）。秸（訖黠ㄟ（下八ㄟ））。[禾*

舌]秳（乎刮苦活二ㄟ）。穠（尼容ㄟ）。穪（[禰-爾+(乞-乙+小)]正 

C059n1169_p0540a01║粇[米*庚]𥺧（秔正並𢈔音）。糧梁（並良音）。[米

*(啗-口)]（稻正道音）。粗（坐五ㄟ）。粹 

C059n1169_p0540a03║ㄟ）。粖（末音）。[米*先]䊁（山巾ㄟ）。糩（苦外

ㄟ）。[米*((序-予+林)/米)]麋（上轉正並忙皮母被二ㄟ）。 

C059n1169_p0540a06║𥹺（康音）。[出/(企-止+米)]𥺋（他吊ㄟ）。粲 （上

正並倉案ㄟ）。糲䊪（並郎達郎帶二ㄟ）。 

C059n1169_p0540a07║粽（祖宋ㄟ）。糗（糗正去久尺澀二ㄟ）。𥻦（薩

音）。[同-(一/口)+米] （▆正測革ㄟ）。糶（他吊 

C059n1169_p0540a12║犬音）。甿（忙音又莫排母亘二ㄟ）。[田*(乞-乙+小)]

𤱏畛（並真音又之忍ㄟ）。畤（直里ㄟ）。 

C059n1169_p0540a13║畐（拍逼ㄟ）。畬（余音）。畿（幾音又巨依ㄟ）。



[田*疋]𤱐（[白*疋]正新於ㄟ）。[(田/各)*卜]（居委ㄟ）。 

C059n1169_p0540b04║[改-己+高]㪣（口交ㄟ）。𢿛（歐敺鳥后ㄟ）。敵[服-

月+(嫡-女)][改-己+商]𪯔（上一正並徒力ㄟ）。[敻-目+(〡*日)][色-巴+((〡*日)/

ㄆ)] 

C059n1169_p0540b09║（上正並居宜ㄟ）。𦌘（增曾二音）。罸（伏八

ㄟ）。罹（離音）。罟[(ㄇ@儿)/古]𦊙（並古姑二音）。 

C059n1169_p0540b11║（並子邪ㄟ）。[(ㄇ@儿)/具][罕-干+具]（[冗-几+具]

正）。罳[罕-干+思]（並思音）。罡[罡-正+止]𦊆（𡶩正並居郎ㄟ）。詈（力智

ㄟ）。 

C059n1169_p0540b12║睪（亦音又尼輙ㄟ）。[(ㄇ@(企-止))/幕]（覓音）。

[(ㄇ@(企-止))/(厂@(林/正))]（歷音）。罨（烏合ㄟ）。罘（浮音）。[罕-干+

卓]𦋐（知教ㄟ）。 

C059n1169_p0540b16║[厂@辟]𠪮（疋力ㄟ）。壓（烏甲ㄟ）。靨（靨正於琰

ㄟ）。厮（廝正斯音）。𠪯（𡱝正西音）。 

C059n1169_p0540b17║厝（醋音）。[厂@(一/ㄠ)]㕄（𣅀音）。厦（廈正下

音）。[厂@盍]㕎（克闔烏闔二ㄟ）。劂厥（並居月ㄟ）。厔 

C059n1169_p0540c03║（呼木ㄟ）。觳（角學二音）。𣪴毅毅毅（豰正並魚

既ㄟ）。殽（戶交ㄟ（歡非））。[(士/(ㄇ@一))*殳]  

C059n1169_p0540c04║[(士/几)*(口/又)][吉*殳] （上一正並克角黑角二

ㄟ）。穀轂（並谷音）。彀（古候ㄟ）。[序-予+殿]（殿音）。 

C059n1169_p0540c12║（迷音又雙角ㄟ）。欻（許勿ㄟ）。欷（希音）。欱

（呼合ㄟ）。[巳*欠]㰝（虛其呼來二ㄟ）。歟 

C059n1169_p0540c13║（余音）。𣣨（山甲女甲二ㄟ）。𣢡（生音俗）。欸

（烏亥烏來二ㄟ）。[歑-乎+丘] （虛音）。款[(止/天)*欠] 

C059n1169_p0541a01║（古黠ㄟ）。𦏁（許冝ㄟ）。戢（側立ㄟ）。[煞-ㄆ+

戈][煞-ㄆ+戈][魚*戈]䰹（弒正並試音）。[哉-口+非] （韯正 

C059n1169_p0541a08║[土*咠]𡎎聟𦕓[(圪-乙+口)/耳]（上二正並細音）。聵

（五恠ㄟ）。聹（乃頂ㄟ）。耽耽 

C059n1169_p0541a10║（子可ㄟ）。聘（聘正疋正ㄟ）。[耳*(白-日+(丹-、+

十))]（[耳*(白-日+(丹-、+十))]正他甘ㄟ並權音）。[耳*尼] （昵正尼質ㄟ）。

耿 

C059n1169_p0541b07║讎雔（並上由ㄟ）。雊（古亘ㄟ）。售[隹/(至-土)][隹/

一/ㄙ]（並授音）。雌（此茲ㄟ）。[雋-隹+雀]（▆正 

C059n1169_p0541b09║𩀌（雖正）。[(甬-用+((巨-匚)@十))*隹]𨿊（崇朱

ㄟ）。[〦/維] （雍正於容ㄟ）。𧆑（雖委ㄟ）。 

C059n1169_p0541b13║[橐-(石/木)+亞]𠁕部第三十一 

C059n1169_p0541b14║囊[囊-(口*口)]（上正並奴當ㄟ）。橐（柁音）。[橐-

(石/木)+亞]𠁕（苦本ㄟ）。 壷（壺正奴胡音）。 

C059n1169_p0541b18║[冗-几+(十-〡+几)]（坑正苦庚ㄟ）。[冗-几+(毛-二

+(日*日))]（母耿ㄟ）。[同-(一/口)]冂（莫力ㄟ）。罔（𠕀音）。 

C059n1169_p0541c11║釐[(來*力)/里][((〦/米)*力)/里][((〦/米)*ㄆ)/厘]𨤲[(牙*

ㄆ)/里][((牙-才+十)*ㄆ)/里] （上一正並陵之ㄟ）。[米/里]（糞正夫同ㄟ）。 

C059n1169_p0541c17║刃部第四十三𠜨（胡得朗代二）。𠛝（初亮ㄟ）。[至*

刃]䑒（[至*刃]䑒正堅正）。 



C059n1169_p0542b03║串（並古患ㄟ下又患音）。弱（弱正若音）。尛（摩

跛ㄟ）。豳（彼貧ㄟ）。[、/〡/ㄥ]𠄏（鳥音）。 

C059n1169_p0542b04║[豕-(不-卜)]（芥正）。刁（彫音）。喆（陟列ㄟ）。

[(幅-巾)*(幅-巾)]㽬（拍逼ㄟ）。[口/用]（甬正勇音）。巽（蘇困ㄟ）。 

C059n1169_p0542b09║（尤音）。臯（高音）。卆（卒正）。◇◇◇◇◇

（此五字未詳）。[小-(丁-一)+了]𡭖伊（此是 

C059n1169_p0542b14║茂（眾經音作莫▆扶廢二ㄟ臨文詳用）。[十/士]（去

正）。[咫-只+止]𣥉（紙音）。黈（他口ㄟ）。◇ 

C059n1169_p0542b16║丰𡨔（上正教滿二音）。[酋*式]（賊正古犍ㄟ）。▆

（▆正庚音）。叚（[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] 正徒𪻑ㄟ）。彖 

C071n1665《菩薩名經》卷 5 

C071n1665_p0135b09║示現灰灰菩[薩-產+(辛/工)]遠塵智菩[薩-產+(辛/工)] 

C073n1679《御製佛賦》卷 1 

C073n1679_p0848a10║樂處福業相蔽不断輪廻福隱業捐捐不求果報唯識論云

由諸業習氣二取習氣俱前異 

C073n1679《御製佛賦》卷 2 

C073n1679_p0851a15║合成一鉢四緣宛然四天王各見世尊獨受我鉢又轉女身

經云世尊身如全段 金剛無 

C073n1679_p0852a14║五根身灰灰心滅智同大虛空名無餘依涅槃四無住處涅

槃者世尊因圓果滿頓證法身 

C073n1679_p0852b03║如佛者體徧十方凝然湛寂無為無相絕是絕非種智兩捐

捐一切清淨報身四智佛者三 

C073n1680《御製詮源歌》卷 1 

C073n1680_p0855a15║空寂神仙所讚我佛䪺捐捐五欲鍊行六年悟真如於自心

達清淨於意地也）。真 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 1 

C077n1710_p0616b07║分身放光現十八變不如還我死灰灰來淋過 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 2 

C077n1710_p0619b23║無上廣不可極淵而無下深不可測語也垜𣐟 



C077n1710《古尊宿語錄》卷 3 

C077n1710_p0624a18║皆有密語遞 相傳授如何師云無有密語如 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 5 

C077n1710_p0643c11║處人不信被遞 出始知是貴若到處人盡肯 

C077n1710_p0645c01║底踏過黑沒焌地無一箇形段 歷歷孤明斈 

C077n1710_p0648a16║打又見僧來亦竪起拂子僧不頋頋師亦打。 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 6 

C077n1710_p0651a10║道無事好首座侍立師回頋頋云還有過也無 

C077n1710_p0651a16║僧不頋頋師亦打。示眾云㕘學之人大湏 

C077n1710_p0651c03║便打又有僧來師亦舉拂子僧不頋頋師亦打 

C077n1710_p0652b11║碧琉璃平云且坐𡋐喫茶又問近離甚處師云 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 7 

C077n1710_p0655c18║將來與你提綱進云便請和尚道師云折拆東 

C077n1710_p0660a11║僧云和尚欠少什麼師云蝦[螷-卑+林]𢋙呌問僧什麼 

C077n1710_p0660a23║云四十六也未僧云莫錯師云這死蝦[螷-卑+林]𢋙問 

C077n1710_p0661a15║為師云依俙近佛莽莽鹵為僧有一座主講得 

C077n1710_p0661c13║之舍利如雨乃[(冰-水+〡)*ㄆ] 靈骨塑像于寺壽九十八 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 8 

C077n1710_p0662a14║人不頋頋滿朝𥁞道好周公僧向口上打師云 

C077n1710_p0662c13║師云灰灰糞堆問百了千當時如何師云未是 

C077n1710_p0663b11║何是和尚家風師云秋[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬藏問如何是寶 

C077n1710_p0665c17║艱勇捐捐己資鋟梓流通命禪衲精校重楷不 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 9 

C077n1710_p0670a02║灰灰煨殺人師復舉興化示眾云今日放諸人 

C077n1710_p0671a08║悟遂提起坐具頋頋視大眾云萬古碧潭空界 

C077n1710_p0672a14║何是人境兩俱奪師云萬人作一塚滛時人盡 

C077n1710_p0672c07║日又被你[(冰-水+〡)*ㄆ] 下一員草賊師云好手不張名 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 10 



C077n1710_p0675c08║中主師云覷地無回頋頋云如何是主中賔師 

C077n1710_p0677a11║黯黑日月[(冰-水+〡)*ㄆ] 光正當與麼時如何弁主良久 

C077n1710_p0678a24║掩夜月[(冰-水+〡)*ㄆ] 光四山煙霧起大地絕纖埃正當 

C077n1710_p0679c21║未審其中事作麼生師云寒灰灰不再熖問終 

C077n1710_p0681a02║㧞樹鳴條祖令正行誰人當抵善戰者不頋頋 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 11 

C077n1710_p0687b01║浴懶懶向雪山游楊云清涼山裏萬菩薩師云 

C077n1710_p0687b23║千岐瞬目它方去早已着灰灰泥楊再荅蜘蛛 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 12 

C077n1710_p0689a13║其無行師不頋頋渡大河登太行易衣類廝養 

C077n1710_p0690c23║之作雲門頋頋鑒咲殺傍觀少室自傷一塲大 

C077n1710_p0691a02║傳遞 相誹謗到這裏須是個人始得所以道 

C077n1710_p0691b22║[(冰-水+〡)*ㄆ] 只在索頭撥小牛兒順毛捋角力未充難 

C077n1710_p0693b20║裏逢人莽莽莽莽鹵平旦寅覺來路上弄精 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 13 

C077n1710_p0694c04║始得良久頋頋視大眾合掌曰珍重無事各自 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 14 

C077n1710_p0702b04║南泉便掩却方丈門便把灰灰圍却問僧云道 

C077n1710_p0703b18║一足僧便出鞋師[(冰-水+〡)*ㄆ] 起足僧無語有俗官問 

C077n1710_p0705a23║覩僧乃問目前有何形段 令學人覩師云任 

C077n1710_p0705b03║師云不是寒灰灰死水花錦成現百種有學云 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 15 

C077n1710_p0711c18║[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得處如何師云向你道低口問如何是 

C077n1710_p0712c12║麼[口*(皮-(〡/又)+(王/匆))]𠻔不得力問如何是和尚示學

人處師云 

C077n1710_p0716c22║侯心印光潛麈尾[(冰-水+〡)*ㄆ] 碧落霧霾松嶺月滄溟 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 16 

C077n1710_p0721b12║當人有一段 事大用現前更不煩汝一毫頭 

C077n1710_p0724c22║行。上堂云我今日共汝說葛藤屎灰灰尿 



C077n1710《古尊宿語錄》卷 17 

C077n1710_p0729b08║師云此是隨語識人。舉參 同契云回互 

C077n1710_p0729c21║纔起大地全[(冰-水+〡)*ㄆ] 。舉雪峰云三世諸佛向 

C077n1710_p0734c17║常住法。舉古云一念刼[(冰-水+〡)*ㄆ] 一切智師拈 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 19 

C077n1710_p0750b12║病者師指傍僧有南雄僧上白㲲一段 師云 

C077n1710_p0750c24║蛻之詞臣中謝伏念臣跡本寒微生從草莽莽 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 20 

C077n1710_p0752a10║畔秀猿𪻅向下山啼進云如何是境中人師云 

C077n1710_p0752c03║臨莚有何祥瑞師云片雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 岳面浪自靜瀟 

C077n1710_p0753b07║湖五六月[(冰-水+〡)*ㄆ] 取絲輪歸去來。楊岐詮老來 

C077n1710_p0753c05║放在我身上如今且得天下太平却頋頋視大 

C077n1710_p0755a08║首師乃云為老僧[(冰-水+〡)*ㄆ] 取拄杖便歸方丈上堂 

C077n1710_p0755b03║上一路千聖不傳學者勞形如猿𪻅捉影你等 

C077n1710_p0756a14║目頋頋視師放身便臥師放籃子便行。 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 21 

C077n1710_p0759c18║師云趙州[(冰-水+〡)*ㄆ] 處太寬放去太急淨慈則不然 

C077n1710_p0760b15║欲敓𢼠而秉𢌿之嘿捍護堅甚則訓之曰吾宗 

C077n1710_p0760b19║不聞山林自跧寂默自業予世之賸人也謬  

C077n1710_p0761a13║雖然口是禍門。上堂獨坐大雄峰寒灰灰 

C077n1710_p0762a13║位而御金輪[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝三千剎海於一印中具足 

C077n1710_p0765c16║捐捐衣資命工刊補今奉 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 22 

C077n1710_p0769b09║落天下秋一塵起大地[(冰-水+〡)*ㄆ] [(冰-水+〡)*ㄆ]

即不無何人親 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 23 

C077n1710_p0773b10║大眾灰灰頭土面從他咲贏得白雲堆裏閒。 

C077n1710_p0774a14║鎖瀑泉聲細碎風搖危木影挛拳狂猿𪻅抱子 

C077n1710_p0779b17║知度日林泉無世慮斂眉偷看白猿𪻅兒梅 

C077n1710_p0779c15║尋處山中坐月夜霜天寒[序-予+(鴈-厂)]過炉灰灰撥盡 



C077n1710《古尊宿語錄》卷 24 

C077n1710_p0782a20║三界龍神各自遞 相報說普天普地鋪銀且 

C077n1710_p0782b20║幡被風吹著道胡盧胡盧。上堂頋頋視禪 

C077n1710_p0785a13║𦦨更擬問如何分身作兩段 和李提刑（常 

C077n1710_p0785b03║啼猿𪻅分外清次韵寄彭運使吏部縱使 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 25 

C077n1710_p0787b23║擬入帝京帝王不頋頋時如何師尋時頌荅云 

C077n1710_p0788a06║云熖頭誇富貴今古化灰灰塵問起坐相隨為 

C077n1710_p0788b15║如何師云棗[(冰-水+〡)*ㄆ] 當年禾學人禮拜師云彭祖 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 26 

C077n1710_p0795b08║敢問大眾作麼生是別傳底試對眾道看遞  

C077n1710_p0796c15║尼珠人不識如來藏裏親[(冰-水+〡)*ㄆ] 得珠即不問如 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 27 

C077n1710_p0800a09║如何是城[重/(衣-〦)]𫟚佛師云十字街頭石幢子問如 

C077n1710_p0802a05║頋頋不唯一錢。上堂舉先翠嵓云我一夏 

C077n1710_p0803c01║非但者个百味珎羞他亦不頋頋泉云雖然如 

C077n1710_p0804a14║山擬議德山便打師云欽山只頋頋其前不頋頋 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 28 

C077n1710_p0807c11║道一塵起大地[(冰-水+〡)*ㄆ] 師云一葉落天下秋。上 

C077n1710_p0808a09║[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬藏僧云如何是奪境不奪人師云一朝 

C077n1710_p0808b13║座具始[(冰-水+〡)*ㄆ] 師云一展一[(冰-水+〡)*ㄆ]

法法皆周擬欲更 

C077n1710_p0809c20║過不肯遞 相博問記得龍牙問德山學人仗 

C077n1710_p0809c24║齾𪚊。小𠫵示眾云諸上座佛法有什麼事 

C077n1710_p0811a03║生霜云將謂[(冰-水+〡)*ㄆ] 番猛將元來是小小長行師 

C077n1710_p0811b15║顛八倒峯云[(冰-水+〡)*ㄆ] 師云了。到翠峯顯和尚 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 29 

C077n1710_p0818a07║語句遞 相印正滅胡種族已後胡乱教壞人 

C077n1710_p0819a12║寺因何無額童子指背後金剛著回頋頋忽然 



C077n1710《古尊宿語錄》卷 30 

C077n1710_p0821a12║古徃今來遞 相敬受大似一人傳虗萬人傳 

C077n1710_p0821b23║同姓同形段 無死無生無色塵畢竟如何切 

C077n1710_p0823a05║為淨土你等還知得一段 真實事否若知得 

C077n1710_p0825a09║即埋沒上座彼此出家兒莫遞 相埋沒好要 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 31 

C077n1710_p0833b07║子僧問一塵纔起大地全[(冰-水+〡)*ㄆ] 時如何師云兩 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 32 

C077n1710_p0837c02║教渠靜觀端坐[(冰-水+〡)*ㄆ] 神初則紛紜久久恬淡虛 

C077n1710_p0839a02║住來但覺久懶懶去問張王君若一識得與汝 

C077n1710_p0840b06║[辟/王]𤩹金壁有所重瓦礫未可擲瓦礫謂金壁殺 

C077n1710_p0840b07║盜應非逆金壁謂瓦礫聖賢失蹤迹金[辟/王]𤩹而 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 35 

C077n1710_p0860b08║人分上各有一段 事回頭方識得須是解回 

C077n1710_p0863a13║無餘一味[(冰-水+〡)*ㄆ] 𡖉胎并濕化空有及沉浮薩埵 

C077n1710_p0864b03║去且事有形段 理無相狀古人一得其理了 

C077n1710_p0864c03║是取一邊捨一邊豈有一段 本來事有一分 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 36 

C077n1710_p0869a15║師從東過西頋頋謂眾曰是是復從西過東頋頋 

C077n1710_p0870b22║動用中動用中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得過在什麼處代云有 

C077n1710_p0873c17║有何事。生死不可不畏須了此一段 死 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 37 

C077n1710_p0875a16║三千世界[(冰-水+〡)*ㄆ] 在一微塵四大海水歸一滴湏 

C077n1710_p0882a22║問[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝不得時如何師云無可拋撒問刼火 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 38 

C077n1710_p0886c06║非非想天遞 相告報云下界有人得道有濟 

C077n1710_p0886c07║人之分天上人間遞 相慶賀盡是諸和尚分 

C077n1710_p0891a20║每至上堂。良久頋頋視大眾遂云是什麼師云 



C077n1710《古尊宿語錄》卷 39 

C077n1710_p0894b03║即不。問如何是心師云泥裏蝦[螷-卑+林]𢋙雲裏走 

C077n1710_p0897a04║三脚蝦[螷-卑+林]𢋙無後脚問目前無眹兆如何頭真 

C077n1710_p0898b01║[螷-卑+林]𢋙吞却月問的言無證時如何師云牙疼灸 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 41 

C077n1710_p0909a10║巖到這裏口似[柩-久+扁] 檐你等諸人作麼生商量 

C077n1710_p0911a23║心憤憤口悱悱皮下還有血麼揔在這裏遞  

C077n1710_p0911c02║事到如斯不免塗灰灰抹土盖為祖禰不了殃 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 42 

C077n1710_p0917b04║帝云朕[(冰-水+〡)*ㄆ] 下中原獲得一寶只是無人酬價 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 43 

C077n1710_p0922c19║灰灰頭土面笑他林下人也要笑若解笑甚奇 

C077n1710_p0924a18║便下座。上堂有時灰灰頭土面橫身荒草 

C077n1710_p0931c19║對山青水綠年來是事一時休信任身心懶懶 

C077n1710《古尊宿語錄》卷 44 

C077n1710_p0936b20║日月分明禪家且莫莽莽鹵還有不莽莽鹵底麼 

C077n1710_p0938a11║知不得莽莽鹵。上堂一切眾生緫一般妙 

C077n1710_p0938c10║云賓主歷然久參到此也須莽莽鹵。上堂 

C077n1710_p0938c15║現前明眼衲僧多莽莽鹵喝一喝下座。 

C077n1710_p0941b08║來在什麼處若不來又供養他作什麼乃頋頋 

C077n1710_p0941c13║須子細不得莽莽鹵一等行脚離鄉別井出一 
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C077n1710_p0942c18║十五為報禪家莫莽莽鹵淥水青山在目前一 
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C077n1710_p0956c01║老遂踈懶懶問禪徒訪尋欲知諸祖道不越眾 

C077n1710_p0957a22║心亦坦平但知行大道懶懶更問前程宿彬 

C077n1710_p0957b23║火雲菴懶懶著関別應修有術七十見朱顏 

C077n1710_p0958b04║水共幽深我愧重來此諸方懶懶去尋淨頭 

C077n1710_p0958b18║歎頻桶盆還次弟灰灰土最精淳塞鼻奢紅棗 



C077n1710_p0959b14║多謝通人頋頋草庵寫懷寄五峯長老此寄 

C077n1710_p0959c15║澗長來水。隔岸青岑不買山。却頋頋群情塵土 
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C077n1710_p0963a13║論良久云果聞猿𪻅呌断膓聲珎重。上堂舉 

C077n1710_p0967b06║全[(冰-水+〡)*ㄆ] 一塵未起時如何師云李廣射落雲中 

C077n1710_p0968a17║進云恁麼則雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 山嶽靜春暖百花榮師云 

C077n1710_p0970b01║[(冰-水+〡)*ㄆ] 坐具嵓頭云我不重你放即重你[(冰-水

+〡)*ㄆ] 師拈 

C077n1710_p0970c14║要且不觧遶樹射猿𪻅。舉僧問白兆師唱誰 

C077n1710_p0971b01║下拄地黑如漆常在動用中動用中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得 

C077n1710_p0971b03║喚侍者[(冰-水+〡)*ㄆ] 却果子床不得果子喫師拈云若 
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C077n1710_p0973a16║停時如何霜云直湏寒灰灰枯木去一念萬年 

C077n1710_p0974c23║関師云虎頭虎尾一時[(冰-水+〡)*ㄆ] 進云只如知恩報 

C077n1710_p0977c23║[(冰-水+〡)*ㄆ] 秦不管又騎驢子下揚州上曰可謂雲無 

C077n1710_p0978b14║請和尚却往秀州華亭[舟*呂] 子處去夾山云此 
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C078n1720_p0622a12║古聯珠集可謂毘盧藏內全[(冰-水+〡)*ㄆ] 眾珎栴檀林 

C078n1720_p0622c18║耶抑神物護持而致然耶敬捐捐衣資命工補 

C078n1720_p0623c06║門猶自可誰知千古累兒孫（懶懶菴需）掀翻地 

C078n1720_p0624b19║藏在雪山灰灰頭土靣自慚顏今朝忽覩明星 

C078n1720_p0624b22║門庭冷似灰灰（介石朋）雪嶺六年修苦行今朝 

C078n1720_p0628c15║侯費𥁞平生志從此詩書懶懶更看（寶峯照）坐 

C078n1720_p0633a21║禪杜撰修行忒 可怜擔闍一身三不了至今 

C078n1720_p0633b15║有無中無細中細麄中麄土面灰灰頭不染 

C078n1720_p0634a01║萬細行全不頋頋只因閙市裏等人被人喚作 

C078n1720《禪宗頌古聯珠通集》卷 2 

C078n1720_p0639c09║功德不少。頌曰。觀音門普普門[(冰-水+〡)*ㄆ] 纔着

欄衫 

C078n1720_p0639c17║而令穩臥深雲裏秦不管𠔃漢不[(冰-水+〡)*ㄆ] （祖印

明） 

C078n1720_p0640a10║用覔魚蹤天邊何處觀鳥跡（懶懶菴樞）國有定 

C078n1720_p0640c12║絲孔裏騎大鵬等閑挨（落天）邊月（懶懶菴需）毗耶 

C078n1720_p0641a09║乞已還至本處[(冰-水+〡)*ㄆ] 衣鉢洗足已敷座而坐須 



C078n1720_p0641a14║是誰（北磵簡）衛城乞食㳂門處祇苑[(冰-水+〡)*ㄆ]

衣洗 

C078n1720_p0641c22║當直下莫沉吟過去心不可得[(冰-水+〡)*ㄆ] 綸罷釣秋 

C078n1720_p0642a07║木人問從頭弄盡元無說（懶懶菴樞）三清道士 
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C078n1720_p0643b19║覺逸）兜羅綿手舉花時風遞 幽香幾箇知 

C078n1720_p0644a22║金襴遞 代傳弟應兄呼成底事免認剎竿頭 

C078n1720_p0645b02║曰。尊者理非謬 玄沙語甚奇首隨鋒刃落 

C078n1720_p0645b18║羅槌日日喫酒日日醉（懶懶菴樞）佛法王法更 

C078n1720_p0645c20║笛離南浦依舊蘆華深處眠（懶懶菴需）東土初 

C078n1720_p0646a06║休相憶清風匝地有何極師頋頋視左右云這 

C078n1720_p0646b10║親征把定鏘旗[(冰-水+〡)*ㄆ] 陣脚直向熊峯不出兵

（佛 

C078n1720_p0646c20║鈎魚龍鰕蠏一時[(冰-水+〡)*ㄆ] 祖師活計無多子惱亂 

C078n1720_p0647c09║（懶懶菴樞）捏目生花立問端淂它皮髓被它瞞 

C078n1720_p0649c04║仰之雙峯魏魏懶懶融不淂西天鉢直付黃梅 

C078n1720_p0649c13║到懶懶開眸白蓮峰頂光相射（雲嵓因）堅辭鳳 

C078n1720_p0650b13║滿頭白[肆-聿+((彰-章)/火)]𩬊老嵓隈萬本青松懶懶更栽

皮袋累 

C078n1720_p0651a03║壁間書偈言無物腰石當知力有餘莫道懶懶 

C078n1720_p0652c23║不虧動用施為[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得活潑潑黑焠焠借問 
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C078n1720_p0654a18║執捉在足運奔徧現俱該沙界[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝在一微 

C078n1720_p0654c02║汝玄化百鳥不復㗸花號懶懶融。僧問南泉 

C078n1720_p0654c15║傍翠陰畫扄松戶冷沈沈懶懶融得到平常地 

C078n1720_p0654c17║山上懶懶融人自心淨故原無作放下許多閑 

C078n1720_p0655c23║氣吹來何處去至今天下有譊訛（懶懶菴需）八 

C078n1720_p0656a22║都忘見也無萬里雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 天界淨海心無浪月 

C078n1720_p0657b10║後橋上多時不作場（懶懶菴樞）藏鋒避箭路千 

C078n1720_p0660a06║前輪肺腑可憐今古妄加鞭（懶懶菴需）車牛腦 

C078n1720_p0660a12║奈何（橫川珙）萬法俱忘百念灰灰等閑驀鼻拽 

C078n1720_p0664a02║電頋頋杼停機垜成招箭（南華昺）日面月面靈 

C078n1720_p0664c11║鎗断人性命（退菴奇）離四句𠔃絕百非遞 相 
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C078n1720_p0666c13║一震驚天地直得滄溟絕點流（懶懶菴需）頂門 

C078n1720_p0667b01║未免資傍擊[捅-用+((巨-匚)@十)]𢬟破疑團葛怛銷梢風

直上透 



C078n1720_p0667b09║莫留瞥然一過已高秋和聲[捅-用+((巨-匚)@十)]𢬟著平

生痛短 

C078n1720_p0667b12║不可付祖印亦難傳野鴨飛過去[捅-用+((巨-匚)@十)]𢬟

得鼻頭 

C078n1720_p0667b16║師[捅-用+((巨-匚)@十)]𢬟得痛不可徹同事曰有甚因緣

不相契 

C078n1720_p0669c06║坑埋却（尼無著緫）不是翻濤手徒 誇跨海鯨 

C078n1720_p0672c05║雷奔[(冰-水+〡)*ㄆ] 來如掣電不識李將軍徒學穿楊箭 

C078n1720_p0672c14║（[雋-隹+椎]檇李楶）青蛇提起血腥臊幾个男兒有膽毛 

C078n1720_p0672c22║兒趙州上𣗳安身法多少傍人眼搭眵𥉍（別峯 

C078n1720_p0675b06║秋（懶懶菴樞）南泉水牯自天然隨分些些任變 

C078n1720_p0675b16║回頋頋曰作麼座曰莫道是末。頌曰。古老巡 

C078n1720_p0676a17║知頭角具鼻根繩索被他[(冰-水+〡)*ㄆ] （祖印明）明

月冷相 

C078n1720_p0676a20║不全[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾取雨餘風月滿長川（佛燈珣）

扇上犀 

C078n1720_p0676b02║頭（懶懶菴樞）扇子分明都破了塩官却又索犀牛 

C078n1720_p0677b07║纔跨宗門便施謀畧古歸宗真老作只頋頋滿 
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C078n1720_p0680b12║欹斜酴醾浪有幽香在是酒元來不是花（懶懶 

C078n1720_p0683a01║傳持兒孫不肯遺先業乞食年年役路歧（懶懶 

C078n1720_p0683b15║聖雖投欵納[辟/王]𤩹牽羊信不通（正覺逸）架箭張 

C078n1720_p0684a16║頭錐（懶懶菴需）信州鵞湖大義禪師（嗣馬 

C078n1720_p0684c03║陽昭）老倒禪門傳魯祖見僧面壁親垂頋頋个 

C078n1720_p0685a09║纔見攢眉便回去早知不是丈夫兒（懶懶菴需） 

C078n1720_p0685a10║魯祖逢人面壁老大慵懶懶追隨後之㕘徒罔 

C078n1720_p0686a10║頭未免病棲蘆（懶懶菴需）烏臼問僧近離甚處 

C078n1720_p0687a03║猶未閉猫兒捉老鼠引得狗兒吠（懶懶菴樞）却 

C078n1720_p0687b05║一鉢充飢困不覺牙生滿口沙（懶懶菴樞）鴆鳥 

C078n1720_p0688a02║鬆山深不記來時路彷彿猿啼碧澗中（懶懶菴 

C078n1720_p0688a07║三兩步却回師乃[(冰-水+〡)*ㄆ] 足士曰可謂自由自在 

C078n1720_p0691a09║便宜（尼閑林英）男兒懶懶墯女無良多口翁翁 

C078n1720_p0691a22║不肯嫁他年定作老丫頭（懶懶菴樞）冤家復冤 
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C078n1720_p0693b07║眼青鵓鳩樹頭啼不已百舌黃鸝相共鳴（懶懶 

C078n1720_p0694a07║破曲吹徹[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾大家歸去休（保寧勇）說

盡榮 

C078n1720_p0695a12║使菜藍提得去柰何覆水已難[(冰-水+〡)*ㄆ] （笑翁

堪）放 



C078n1720_p0696b22║為人點眼長伸脚直至而今懶懶不收（無凖範） 

C078n1720_p0697c13║拈一枝柴吹雨吹度與丈丈曰如蟲[御/木] 木。頌 

C078n1720_p0697c17║元在始覺平生用意麤（大洪遂）撥動寒灰灰火 

C078n1720_p0698a04║見還難驀然豆爆寒灰灰裏便把柴頭作火看 

C078n1720_p0698b02║海清）不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 山前有信旗單刀

一直入籌帷長 

C078n1720_p0699a23║一身兩號少人識隨緣放去草木青遇晚[(冰-水+〡)*ㄆ]  

C078n1720_p0699a24║來天地黑[(冰-水+〡)*ㄆ] 放須得鼻頭繩若不得繩無凖 

C078n1720_p0699b04║隨處放千峯雪白早須[(冰-水+〡)*ㄆ] 若能提舉及時節 

C078n1720_p0699b15║勞管帶不勞[(冰-水+〡)*ㄆ] 但知不犯他苗稼水草隨緣 

C078n1720_p0699b23║足也須時把鼻繩[(冰-水+〡)*ㄆ] （佛鑑懃）異𩔗中行

得自 

C078n1720_p0699b24║由須知千聖亦難[(冰-水+〡)*ㄆ] 和光日照溪山曉笑指 

C078n1720_p0699c02║咬可憐負舂人喚作嶺南[嘹-口+彳] （天童覺）春寒料 

C078n1720_p0699c15║不出當時一隻梭（懶懶菴樞）义手進前寂子不 

C078n1720_p0700a09║未容[(冰-水+〡)*ㄆ] （足菴鑒）共樂昇平道泰時相逢

終不 

C078n1720_p0702a10║日[(冰-水+〡)*ㄆ] 冷吸月光無影像遍經塵國任遨遊牧 

C078n1720_p0702a19║書郵直饒說盡千般事那箇心中得到頭（懶懶 
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C078n1720_p0703a11║偕行属澗水暴漲捐捐笠植杖而止其僧率師 

C078n1720_p0704a08║却酒糟隨路倒（懶懶菴樞）荊𣗥林中宣妙義蒺 

C078n1720_p0705b15║嚴何處求覿面若無精徹眼又隨[舟*呂] 子下楊 

C078n1720_p0705c10║枝臨水最風流（懶懶菴樞）𪂶𪂶鳥守空池魚從 

C078n1720_p0707a10║立[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾歸來一伎無（月坡明） 

C078n1720_p0707b13║泉問云摩尼珠人不識如來藏裏親[(冰-水+〡)*ㄆ] 得如 

C078n1720_p0707c07║明月上長珊瑚（圓悟勤）[(冰-水+〡)*ㄆ] 者易見者難

見者 

C078n1720_p0707c10║珊瑚一段 風光爍太虛大地眾生同受用如 

C078n1720_p0707c22║泉得得何似不得淑人君子其儀不忒 （黃龍 

C078n1720_p0708c01║爭得雙眸翳盡除（懶懶菴需）未曾脚下分泥水 

C078n1720_p0709a11║甘贄有[(冰-水+〡)*ㄆ] 有放首座徹底惺惺雲收雨霽長 

C078n1720_p0709b02║相逢句已酬閒吹羗管向汀洲漁人貪頋頋沙 

C078n1720_p0709c19║當下得心灰灰（橫川珙）龍潭因天皇曰汝昔崇 

C078n1720_p0711a15║逞風流（懶懶菴樞）徧身是通身是淨潔渾身涴却 

C078n1720_p0711b20║牙全露直須自把繩頭（懶懶菴樞）雲巖初叅百丈 

C078n1720_p0711c21║戶當堂慵正坐出門尤懶懶下堦行（[舟-(白-日)]霞淳）

枯 

C078n1720_p0712b08║長竿放去隨波浪 線[(冰-水+〡)*ㄆ] 來獲錦鱗橈下反 

C078n1720_p0714c07║有[(冰-水+〡)*ㄆ] 有放其柰錯下名言山僧重為別過。

乃 
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C078n1720_p0716b11║盃兄呼弟應殷勤處留淂兒孫辨刦灰灰（月堂 

C078n1720_p0716c11║利（慈受深）檀越家中作水牛[(冰-水+〡)*ㄆ] 來放去

任優 

C078n1720_p0717a22║現擬欲商量腦後㧞箭（懶懶菴需）趙州因僧辭 

C078n1720_p0718b24║九十七種妙相頋頋陸[舟-(白-日)]青難狀趙州眼目精 

C078n1720_p0719b07║會者憑何據月色曉堂分雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 山岳露（浮

山 

C078n1720_p0722a09║[(冰-水+〡)*ㄆ] 日月眀（湛堂凖）青青庭栢指西來趙

老門 

C078n1720_p0722c02║時窠猛將豈在家中死急着眼却回頋頋若會 

C078n1720_p0723a17║無事湏防豆爆冷灰灰中（心聞賁）○無賔主話 

C078n1720_p0723a18║意深深流落藂林古到今火冷灰灰寒口掛壁 
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C078n1720_p0726b07║自由有無雙放却雙[(冰-水+〡)*ㄆ] 幾多業識逢人犬從 

C078n1720_p0732a23║流（懶懶菴樞）趙州示眾曰此間佛法道難即 

C078n1720_p0734c08║魔益熾劒無魔自清只頋頋降魔全失照不知 
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C078n1720_p0736a02║覺[泳-永+(從-彳)]前滿面灰灰（木菴永）禍福無門口自

招三 

C078n1720_p0736b06║（佛燈珣）龍控懸河海月秋𤇆霞風雨一時[(冰-水+〡)*

ㄆ]  

C078n1720_p0736c13║一生[泳-永+(從-彳)]此被搽糊（懶懶菴樞）臨濟示眾曰

汝等 

C078n1720_p0738b18║作出山銀（懶懶菴樞）案頭書勑令行時閫外全 

C078n1720_p0740a23║擔板不知的當誰擔板（懶懶菴樞）睦州檐板漢 

C078n1720_p0740c03║段 不同今當苐一向下文長付在來日。 

C078n1720_p0741b07║子要先甞（懶懶菴樞）問若傾湫荅如倒岳出草 

C078n1720_p0743a23║早是千差與萬差（北塔祚）懶懶菴的子大隨師 

C078n1720_p0743b24║便隨流去落東西大隨自是持綱手放去[(冰-水+〡)*ㄆ]  

C078n1720_p0744a11║直下超凡聖只道將鞋盖却龜（禾山方）懶懶庵 

C078n1720_p0745a23║死（懶懶庵需）金木水火土一二三四五南泉王 

C078n1720_p0747b10║端如箭透𢬎墻頼值靈雲手段 長駿馬蹇驢 

C078n1720_p0747c19║億湏弥一芥[(冰-水+〡)*ㄆ] （旻古佛）不用將心向外

求箇 

C078n1720_p0748a13║起懶懶梳頭把得金釵插便休大抵還他肌骨 
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C078n1720_p0749c01║投合契玄微孤峰盤結幪頭坐不頋頋青山雲 

C078n1720_p0750a14║（懶懶庵需）韜畧雙全膽氣豪當頭不怕陣雲高 

C078n1720_p0750c03║邊還把釣 [(冰-水+〡)*ㄆ] （佛印元）誅龍之劍未可

揮蛇 

C078n1720_p0751a21║放滴油滿肚只因曾飽肉縱加呼喚懶懶擡頭 

C078n1720_p0753b16║刻舟求劍者至今猶在冷灰灰中（佛𪫬泰）裡頭 

C078n1720_p0754a04║堆灰灰爭奈人情會見稀畢竟水湏朝海去到 

C078n1720_p0755c05║廟香爐不著灰灰（月堂昌）神山與洞山過獨木 

C078n1720_p0757c18║務處見師遂撼茶碗作聲師不頋頋日云釅茶 

C078n1720_p0758a22║不能行撒手還家懶懶問程寢殿無人空寂寂 

C078n1720_p0759b17║力咲倚闌干屈曲中（懶懶庵樞）住山境界問如 

C078n1720_p0759c01║古遇人識人頭灰灰面土一月二月寒暄說說 

C078n1720_p0759c18║人迷澄潭影轉風初息猿狖微聞嶺外啼（懶懶 
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C078n1720_p0761b15║明（佛國白）全放全[(冰-水+〡)*ㄆ] 意亦優溈山送至

仰山 

C078n1720_p0762a24║不肯汝放秪肯汝[(冰-水+〡)*ㄆ] 。頌曰。一竪一展一

放 

C078n1720_p0762b01║一[(冰-水+〡)*ㄆ] 仰山弄險過似岩頭頼是隨風回櫓棹 

C078n1720_p0762b05║僧向中間义手立師[(冰-水+〡)*ㄆ] 雙足僧禮拜師曰老 

C078n1720_p0765c05║意要題詩（懶懶菴樞） 

C078n1720_p0766b01║中原之寶呈興化一段 光明難定價帝業堪 

C078n1720_p0766b10║花滿地無人掃（北海心）[(冰-水+〡)*ㄆ] 得中原無價

珎幞 

C078n1720_p0766c03║如雷錦袍玉帶真瀟灑記得當年老萬回（懶懶 

C078n1720_p0766c14║濕著身（洞山聦）[穫-禾+爪] 浪拏雲勢莫猜漁翁倚棹 

C078n1720_p0767a17║得失是非都莫問縱橫[(冰-水+〡)*ㄆ] 放在當人失錢遭 

C078n1720_p0767b06║（懶懶菴需）罰錢出院揚家醜興化聱頭遇克賔 

C078n1720_p0768a24║丈州[(冰-水+〡)*ㄆ] 坐具而出。頌曰。動絃別曲落葉

知 

C078n1720_p0769a01║（懶懶菴需）乍雨乍晴山裏寺或來或去洞中雲 

C078n1720_p0769b21║雨散雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 後崔嵬數十峯倚闌頻顧望回首 

C078n1720_p0769c11║茶匙呈似他當初若遇[(冰-水+〡)*ㄆ] 燕手性命難存爭 

C078n1720_p0769c24║見也無[(冰-水+〡)*ㄆ] 虎尾捋虎鬚（雪竇顯）滄州米

倉 

C078n1720_p0770c15║火筯插向爐邊却[(冰-水+〡)*ㄆ] 舊處。頌曰。一句稱

提 
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C078n1720_p0772c05║灰灰無[焰-臼+(〡*日)]焔起豈知枯木放花開虔侍者實堪

哀 

C078n1720_p0772c12║花開別是春（開福寧）帶角披毛異𩔗身寒灰灰 

C078n1720_p0773a12║稀只知枯木回春早蹉過寒灰灰再燄時虔侍 

C078n1720_p0773b21║爐灰灰法身無一物山岳空崔嵬（南堂興）鳳翔 

C078n1720_p0773c10║僧懶懶棒西乾鉢半夜乘舟過海東（丹霞淳） 

C078n1720_p0774c12║慵非覺曉寒山懶懶墮不知歸聲前一句圓音 

C078n1720_p0775a03║是一大藏教[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得者師曰雨滋三草秀片 

C078n1720_p0776c08║皆上便去叅堂山曰不肯子放只肯子[(冰-水+〡)*ㄆ] 。 

C078n1720_p0776c10║[(冰-水+〡)*ㄆ] 來年更有新條在惱亂春風卒未休（遯

菴 

C078n1720_p0777c18║得親生子拋向江心更不[(冰-水+〡)*ㄆ] （上方益）鄂

陽江 

C078n1720_p0778a03║任縱橫逐浪隨波無頋頋戀（大溈智）一子親生 

C078n1720_p0779c19║獨玄沙遭一攧雪峯老人亦話墮（懶懶菴樞）雪 

C078n1720_p0781a07║曉未[(冰-水+〡)*ㄆ] （保寧勇）大地為爐冶何年鼓鑄

功圓 

C078n1720_p0781c09║方見本來人（懶懶菴樞）雪峯聞一僧在山下卓 

C078n1720_p0781c24║誰詳（洞山聦）因問如何報主恩舉畢全[(冰-水+〡)*ㄆ]

坐 

C078n1720_p0782b03║（懶懶菴樞）雪峯因僧問緊要處乞師指示師曰 

C078n1720_p0782c11║香餌在江湄果是金鱗釣得㱕不是 綸[(冰-水+〡)*ㄆ]  

C078n1720_p0783a01║（懶懶菴樞）雪峯因三聖問透網金鱗以何為食 

C078n1720_p0783a05║灘坐釣垂慈者回棹[(冰-水+〡)*ㄆ] 綸却上舟（汾陽

昭）透 

C078n1720_p0783a12║去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來得自由不堪憂處亦堪憂可憐滯句 
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C078n1720_p0791a12║暗合緩放急[(冰-水+〡)*ㄆ] 脚手忽露針線還偷舉一不 

C078n1720_p0793a21║合作一團熏天 地誰能嗅齅千古藂林作話 

C078n1720_p0795b01║首來相見急水波心輥綉毬（懶懶菴需） 
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C078n1720_p0799b05║飄來一樣紅（懶懶菴樞）滴滴通身是爛膿更無 

C078n1720_p0801c05║謾親思量一代謾人漢遞 代相謾謾殺人（佛 

C078n1720_p0802c23║無來及至人來懶懶話陪空臥早知眠不當虗 

C078n1720_p0802c24║勞紅熖落寒灰灰（投子青）鏡清因僧問新年頭 

C078n1720_p0803a07║哮吼（懶懶菴樞）又僧問眀教寬新年頭還有佛 



C078n1720_p0803a12║舟清夜笛月眀吹過洞庭湖（懶懶菴樞） 

C078n1720_p0803b01║雪上更加霜嵗寒孫 [(冰-水+〡)*ㄆ] 却劒釣魚舡上謝 

C078n1720_p0804b11║醒金鴨冷海棠枝上月猶明（懶懶菴樞） 
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C078n1720_p0808a18║六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 兮調最新能歌何待繞梁塵和風滿 

C078n1720_p0808a20║六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 突然那更有踪由無限青山留不住 

C078n1720_p0808a24║六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 一不立清淨法身何處覔夜來一陣 

C078n1720_p0808b20║不勝滿面負慚惶（文殊道）作家手段 不隨流 

C078n1720_p0809a15║好狗（懶懶菴需）問佛荅云乾屎橛眀眀此理難 

C078n1720_p0814b09║從教不得動春來未免倒抽枝（懶懶菴樞）膽逐 
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C078n1720_p0815c02║干（懶懶菴樞）樓上嗚咿角已吹燈前蝴蝶夢猶 

C078n1720_p0815c07║曰如何是教師曰貝葉[(冰-水+〡)*ㄆ] 不盡。頌曰。 

C078n1720_p0815c09║觧忘功業懶懶放牛兒不把鞭（古塚不為家）（丹霞淳

二） 

C078n1720_p0815c11║句威音外折角泥牛雪裏眠（貝葉[(冰-水+〡)*ㄆ] 不

盡） 

C078n1720_p0815c12║貝葉[(冰-水+〡)*ㄆ] 不盡一句無私萬法印千聖滿口不 

C078n1720_p0817b21║懶懶看（丹霞淳）撫州曹山慧霞禪師（嗣曹山）僧 

C078n1720_p0817c05║[(冰-水+〡)*ㄆ] 不淂和烟搭在玉闌干（石菴玿）曹山

不如 

C078n1720_p0817c24║門掛露柱（懶懶菴需）隨州護國守澄禪師（嗣踈 

C078n1720_p0818b19║慈一隔佛祖命脉放去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來聖凢罔測（開

福 

C078n1720_p0819a06║清徹底雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 華岳露巑岏（野菴璇）石羊

頭子 

C078n1720_p0819b08║威權擬議衝前緫滅門（懶懶菴需）一句猶如劈 

C078n1720_p0819c03║出且看雙放更雙[(冰-水+〡)*ㄆ] 有底歡聲有底愁一切 

C078n1720_p0819c05║分明得自由盛衰全在一塵[(冰-水+〡)*ㄆ] 將軍戰馬眠 

C078n1720_p0820c10║生死火寒灰灰觧脫坑奉報禪人急跳出莫教 

C078n1720_p0821a19║業大鴻溝兩岸一時[(冰-水+〡)*ㄆ] （佛慧泉）風頭坐

断進 

C078n1720_p0821b03║𪂶𪂶鳥守空池魚從脚底過𪂶𪂶緫不知（懶懶 

C078n1720_p0821b24║樹頭懸日月幾人於此便心灰灰（旻古佛）宗說 

C078n1720_p0821c04║烟水[(冰-水+〡)*ㄆ] （天童覺）種田博飯有來由免見

區區 

C078n1720_p0821c05║向外求莫謂勞心便勞力大都工拙要全[(冰-水+〡)*ㄆ]  

C078n1720_p0822a07║何處不分眀（南堂興）雲散蟾輪滿烟[(冰-水+〡)*ㄆ]

岳靣 



C078n1720_p0822b15║遇陋巷莫能[(冰-水+〡)*ㄆ] 。頌曰。妙體堂堂相好全

青 

C078n1720_p0822b21║人說說向愁人愁殺人。頌曰。[(冰-水+〡)*ㄆ] 放隨時

雖 

C078n1720_p0822c03║山迷直饒不住棲心處猶落怡山苐二機（懶懶 

C078n1720_p0822c19║襴衫。頌曰。瑞草藂中懶懶欲眠徐行處處逈 

C078n1720_p0823a10║崙進國圖（投子青）[(冰-水+〡)*ㄆ] 把斷襟喉風磨雲

拭水 

C078n1720_p0823c08║烏帶月[(冰-水+〡)*ㄆ] （投子青）昨夜三更屈指輪世

間休 

C078n1720_p0824a10║只因懶懶問兒孫要把襴衫反著坐久成勞位 

C078n1720_p0824c10║石女眼中滴血（懶懶菴需）室內一盞眀燈等閑一 

C078n1720_p0826b04║未審此語甚麼句中[(冰-水+〡)*ㄆ] 師曰三玄[(冰-水+

〡)*ㄆ] 不得四 

C078n1720_p0826c12║從今懶懶更出人前（徑山杲）阿家新婦最相怜 

C078n1720_p0826c18║媳婦嬌癡懶懶著鞭在舍只知七十二出門方 
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C078n1720_p0829b14║點額舉頭看湧波瀾[穫-禾+爪] 浪拏雲處風高天地 

C078n1720_p0829c08║伶俐衲僧看取清涼手段 （天童覺）老將高提 

C078n1720_p0831b03║知別是一乾坤（懶懶菴需）九曲那容眨眼看操 

C078n1720_p0833a16║崔嵬東西南北無門入曠刦無明當下灰灰 

C078n1720《禪宗頌古聯珠通集》卷 20 

C078n1720_p0840a19║午蔽清虛白雨翻空失畫圖雨過雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 山色 
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C078n1720_p0847c16║爆出冷灰灰（徑山杲）者僧苦下打爺拳霹靂聲 

C078n1720_p0848b12║[(冰-水+〡)*ㄆ] 上堂曰人之性（命事）苐一須是○欲

得成此 

C078n1720_p0852c02║若無心我也休鴛鴦帳裏懶懶擡頭家童為問 

C097n1821《楞伽經纂》卷 1 

C097n1821_p0081a20║嘆覺皇妙𣅀因循與蠹俱捐捐想惟諸 

C097n1821_p0082a05║見之竇開自覺之塲兾鑛石都捐捐即 

C097n1821_p0082a14║曲為微痾大價得而諸貨可捐捐微痾 

C097n1821_p0087c16║心緣心二病未除妄相相續故如來必欲從緣俱息依因竝

捐捐轉業兼離 



C097n1821_p0094b12║（謂得三昧正受樂）。頋頋憫眾生及本願不作證。 

C097n1821_p0096a09║度分段 死。正師子吼。我生已盡。梵行 
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C097n1821_p0102b03║之說已在是矣若夫心見未捐捐妄立藏性則是空中捏怪

𩕳上安頭認而 

C097n1821_p0115c09║我所。如實相自相分段 。（造色已離四句即於實相 

C097n1821_p0115c10║自相一切如之初無生滅之想即相而言故說分段 ）。

住無生。自 

C097n1821_p0116c07║生）。意識者。境界分段 計著生。習氣長 

C097n1821_p0116c12║是故意識滅。七識亦滅。（自境界分段 計著至因緣 

C097n1821_p0119a04║一乘。不覺法無我。不離分段 死。故說 
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C097n1821_p0148a08║故。（其待魚鼈輸[(冰-水+〡)*ㄆ] 等物等無有異故曰

又斷貪恚）。譬如恒沙。 
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C106n1937_p0761a06║張寒來暑往秋[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬藏閏餘成嵗律呂 
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C106n1937_p0780c14║【[泳-永+(土/米)]𣸡（十卷）】分別功德論（三卷）四

諦論（四卷） 

D01n8679《佛說佛名經（存卷四）》卷 4 

D01n8679_p0002a08║聞香積入法位香捨捨離生死不淨臰穢願以懺 

D01n8679_p0019a13║父平薄師長破壞忠良理沒勝己通致𦤺二國彼 
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D02n8680_p0003a06║南无香自在佛南无那 羅延蔵佛 

D02n8680_p0003a12║南无敷華盧舎那 佛南无香波頭摩佛 

D02n8680_p0005a01║南无師子奮迅佛南无那 羅延佛 

D02n8680_p0014a04║南无徳普盧舎那 清淨佛 

D02n8680_p0021a06║南无那 羅延行佛南无湏弥勝佛 

D02n8680_p0022a09║南无那 頼經南无觧日隘神呪經 

D02n8680_p0023a09║南无呪小兒病經南无馬有八熊態經 



D02n8680_p0027a05║中間盛年夭枉其[婁*支]𢿘无量但有眾苦煎迫形心 

D02n8680_p0027a06║愁憂𢙢怯未曾蹔離如此皆是善根微 弱𢙣業 

D02n8680_p0027a07║滋多致𦤺使現在心有所為皆不稱意當知悉是過 

D02n8680_p0033a02║南无方天佛南无不靣捨捨佛 

D02n8680_p0039a04║南无下方盧舎那 光眀世界寶憂波羅勝佛 

D02n8680_p0041a10║南无華聲佛南无盧舎那 佛 

D02n8680_p0043a05║南无仙捨捨敬佛南无仙覺仙佛 

D02n8680_p0047a06║南无湏摩那 光佛南无妙蓮華刧億那  

D02n8680_p0049a03║南无寶俱蘇摩功徳海瑠璃歌那 加山真金光眀勝佛 

D02n8680_p0050a02║南无殖眾徳本經南无阿惟越致𦤺遮經 

D02n8680_p0052a04║南无脩行不着辟支佛南无難捨捨辟支佛 

D02n8680_p0054a08║世尊成道以來尒所塵沙刧[婁*支]𢿘而我䓁相与躭 

D02n8680_p0056a03║慈悲喜捨捨生從三十七助道法生從如是䓁種 

D02n8680_p0057a01║苐六念報佛㤙者如來往昔无量刧中捨捨頭目髄 

D02n8680_p0057a02║[骨*(巢-果+山)]𩩀支節手足國城妻子𤉢馬七珎為我䓁故

脩 

D02n8680_p0058a04║人命无常喻如轉燭一息不還便向灰灰壤三塗苦 

D02n8680_p0058a08║人舉足動𡵯无非是罪又𣸪過去生中皆悉 成就 

D02n8680_p0061a02║切六道四生今日慚愧皆悉 懺悔。 

D02n8680_p0061a07║罪无量无邊𢙉乱六道一切眾生今日慙愧皆悉 懺 

D02n8680_p0062a09║𢙉亂六道一切四生今日發露皆悉 懺悔。 

D03n8701《盂蘭盆經講經文（前殘）》卷 1 

D03n8701_p0002a05║別日与門徒廣分別今且略明微 妙法 

D04n8724《報恩金剛經文十二段》卷 1 

D04n8724_p0001a06║大弘噐量不責小[彳*((天*天)/心)]拙句[宋-木+(烈-列+(十/

目))]𡪍辝𦗟聞者布施弟 

D04n8724_p0002a12║四大六根次第𠧒䓁智眼耳鼻舌捨捨色塵不生 

D04n8724_p0004a02║微 細觀五薀上頭生嫉姤從此妄相遍恒沙是 

D04n8724_p0006a02║破此世界作微 塵蓮花超水无染汙煩𤇱漚泥得 

D04n8724_p0007a06║心裏妄念微 塵化菩[薩-產+(辛/工)]從地踴出皆衛侍違

遶 

D04n8724_p0008a02║妄相數百叚手足耳鼻惣是假皮宍觔骨微 細 

D04n8724_p0008a06║苐八湏菩提𠕂問日捨捨三恒河沙身命布施義 

D04n8724_p0008a09║勝着三時捨捨身施若有書冩及解說恒河身 

D04n8724_p0008a14║生人天是故不出三界外捨捨身不及断攀緣讀經 

D04n8724_p0009a01║剎郍得證唘真如此箇是名四句偈生眾若能微  

D04n8724_p0010a01║花遍㽵嚴清淨法林長安置不捨捨煩𤇱證涅盤无 

D04n8724_p0010a09║汝略陳述吾從凢夫微 細修五薀上頭不放逸五 

D04n8724_p0011a01║身如金剛身何故將天而比地唯願諸佛微 妙說 



D04n8724_p0011a05║現色相平䓁性智微 細觀八十種好是虛妄眾 

D04n8724_p0012a01║人水𩘔而渴死窮人數寶不得他勸汝受持四句偈勝捨捨 

D04n8724_p0012a04║心一剎郍不捨捨豪[(來*力)/毛]名大施其福无㝵遍娑婆天

人阿脩 

D04n8724_p0012a09║鍊闇室點眀燈水清石子見智杵破𨚌山煩𤇱𠛴郍斷𣂾悟心

豁然開了 

D05n8774《羯磨文（前殘）》卷 1 

D05n8774_p0001a06║怖有癡今僧与某甲比丘𡰱作呵責捨捨 

D05n8774_p0001a11║呵責捨捨此事者嘿然不忍者便說是初羯 

D05n8774_p0001a13║捨捨此事竟僧忍故嘿然如是持（▆▆▆▆▆羯磨▆▆▆

▆ 

D05n8774_p0001a14║屏諫三度不従故違然後喚來僧中為作羯磨▆▆▆一▆白

及羯磨皆湏問云捨捨不不捨捨故違方作三羯磨）。 

D05n8774_p0003a10║作儐 羯磨文（行𢙣行污家者作之應如是作） 

D05n8774_p0003a13║時到僧忍聽僧為某甲作儐 羯磨汝汙他行 

D05n8774_p0011a06║某甲比丘𡰱作呵諫捨捨此事故汝䓁莫相 

D05n8774_p0011a15║𡰱作呵諫捨捨此事故汝䓁莫相親近共作𢙣 

D05n8774_p0012a01║丘𡰱作呵諫捨捨此事者嘿然不忍者說是 

D05n8774_p0012a03║呵諫捨捨此事竟僧忍故嘿然是事如是 

D05n8774_p0012a04║持（餘有可諫者並准此羯磨作之若相離名作善行求僧乞

觧時僧湏審察知相捨捨離來乞為觧）。 

D05n8774_p0012a11║呵諫捨捨此事故汝某甲莫自作不可共 

D05n8774_p0013a01║教我今僧為某甲比丘𡰱作呵諫捨捨此事 

D05n8774_p0013a06║比丘𡰱作訶諫捨捨此事故嘿然誰不忍者 

D05n8774_p0013a08║某甲比丘𡰱作呵諫捨捨此事竟僧忍嘿然 

D05n8774_p0013a13║呵諫捨捨此事故某甲莫作是語誹謗世尊謗 

D05n8774_p0013a18║所說法行[婬-壬+(工/山)]欲非鄣道法僧今与作訶諫捨捨 

D05n8774_p0014a02║者不善世尊不作是語世尊无[婁*支]𢿘方便說欲 

D05n8774_p0014a04║僧為某甲作訶諫捨捨此事故嘿然誰不忍者 

D05n8774_p0014a07║惡見不捨捨羯磨文 

D05n8774_p0014a09║不捨捨惡見若僧時到僧忍聽与某甲比丘𡰱 

D05n8774_p0014a10║作惡見不捨捨羯磨白如是。 

D05n8774_p0014a11║大姉僧聽某甲比丘𡰱惡見不捨捨僧与訶諫 

D05n8774_p0014a12║故不捨捨惡見僧今為某甲比丘𡰱作不捨捨惡 

D05n8774_p0014a14║作惡見不捨捨舉羯磨者嘿然誰不忍者說 

D05n8774_p0014a15║（如是再三）僧已与某甲比丘𡰱作惡見不捨捨舉羯 

D05n8774_p0014a17║觧惡見不捨捨羯磨文（捨捨惡見已作如是乞） 

D05n8774_p0014a18║大姉僧聽我某甲比丘𡰱僧与作惡見不捨捨 

D05n8774_p0015a02║見不捨捨舉羯磨願僧為我觧惡見不捨捨羯磨 

D05n8774_p0015a04║大姉僧聽此某甲比丘𡰱僧与作惡見不捨捨 

D05n8774_p0015a06║見不捨捨舉羯磨若僧時到僧忍聽僧今為某 

D05n8774_p0015a07║甲比丘𡰱觧惡見不捨捨舉羯磨白如是。 



D05n8774_p0015a08║大姉僧聽此某甲比丘𡰱僧与作惡見不捨捨舉 

D05n8774_p0015a09║羯磨随順眾僧不敢違𨒫從僧乞觧惡見不捨捨 

D05n8774_p0015a10║舉羯磨僧今為某甲比丘𡰱觧惡見不捨捨舉 

D05n8774_p0015a12║不捨捨舉羯磨者嘿然誰不忍者說（如是再三）僧已 

D05n8774_p0015a13║為某甲比丘𡰱觧惡見不捨捨舉羯磨竟僧 

D05n8774_p0016a11║與僧殘罪摩那 埵法（𡰱無覆藏犯𢙢不息故与十五日法

於二部僧中懺過） 

D05n8774_p0016a12║乞摩那 埵文 

D05n8774_p0016a14║罪今從二部僧乞半月摩那 埵願僧與我半 

D05n8774_p0016a15║月摩那 埵慈愍故（如是再說）。 

D05n8774_p0016a17║今從二部僧乞半月摩那 埵僧今與某甲比丘 

D05n8774_p0016a18║𡰱半月摩那 埵誰諸長老忍僧与某甲比丘𡰱 

D05n8774_p0017a01║半月摩那 埵者嘿然誰不忍者說是初羯磨（苐二 

D05n8774_p0017a02║苐三亦如是說）僧已忍与某甲比丘𡰱半月摩那 埵竟 

D05n8774_p0017a05║僧乞半月摩那 埵僧已与我半月摩那 埵我 

D05n8774_p0017a06║行摩那 埵時更重犯罪今從僧乞摩那 埵本 

D05n8774_p0017a07║日治羯磨願僧与我摩那 埵本日治羯磨慈 

D05n8774_p0017a10║僧乞半月摩那 埵僧已与半月摩那 埵彼行 

D05n8774_p0017a11║半月摩那 埵時更重犯罪從僧乞摩那 埵本 

D05n8774_p0017a13║摩那 埵本日治羯磨白如是。 

D05n8774_p0017a15║乞半月摩那 埵僧已与半月摩那 埵此比丘𡰱 

D05n8774_p0017a16║行摩那 埵時更重犯罪從僧乞摩那 埵本日 

D05n8774_p0017a17║治羯磨僧今与某甲比丘𡰱摩那 埵本日治 

D05n8774_p0017a18║羯磨誰諸長老忍僧与某甲比丘𡰱摩那 埵本 

D05n8774_p0018a02║甲比丘𡰱摩那 埵本日羯磨竟僧已忍嘿然 

D05n8774_p0018a04║出罪乞文（比丘𡰱半月行摩那 埵不重犯者生二部僧中

作如是乞） 

D05n8774_p0018a06║已從二部僧乞半月摩那 埵僧已与我半月 

D05n8774_p0018a07║摩那 埵我已於二部僧中行半月摩那 埵 

D05n8774_p0018a12║殘罪已從二部僧乞半月摩那 埵僧已与 

D05n8774_p0018a13║某甲比丘𡰱半月摩那 埵此某甲比丘𡰱 

D05n8774_p0018a14║已於二部僧中行半月摩那 埵竟今從僧 

D05n8774_p0018a17║罪已從二部僧乞半月摩那 埵僧已与某甲 

D05n8774_p0018a18║比丘𡰱半月摩那 埵此某甲比丘𡰱已於二 

D05n8774_p0019a01║部僧中行半月摩那 埵竟今從僧乞出罪 

D05n8774_p0019a08║月摩那 埵僧已与我半月摩那 埵我行半月摩 

D05n8774_p0019a09║那 埵時更重犯罪從僧乞半月摩那 埵本日治 

D05n8774_p0019a10║羯磨僧已与我摩那 埵本日治羯磨我某甲比 

D05n8774_p0019a11║丘𡰱行摩那 埵本日治竟從僧乞出罪羯磨願 

D05n8774_p0019a15║月摩那 埵僧已与半月摩那 埵彼比丘𡰱行半 

D05n8774_p0019a16║月摩那 埵時更重犯罪從僧乞摩那 埵本日 

D05n8774_p0019a17║治羯磨僧已与彼比丘𡰱摩那 埵本日治羯磨 



D05n8774_p0019a18║彼行摩那 埵本日治竟從僧乞出罪羯磨若僧 

D05n8774_p0020a03║月摩那 埵僧已与半月摩那 埵彼行摩那 埵 

D05n8774_p0020a04║時更重犯罪從僧𠧒摩那 埵本日治羯磨僧 

D05n8774_p0020a05║已与摩那 埵本日治羯磨此比丘𡰱行摩那 埵 

D05n8774_p0020a14║捨捨堕懺悔法（此波逸提𡰱薩耆者犯已捨捨捨捨已對手

懺罪若大界中僧湏盡集若界塲上對一二僧捨捨物然不淂別眾） 

D05n8774_p0020a15║捨捨堕衣於僧中捨捨文（然湏持衣來至僧中作如是言） 

D05n8774_p0020a17║日犯捨捨堕今捨捨与僧（如是再三）。 

D05n8774_p0021a01║日犯捨捨堕此衣已捨捨与僧犯某甲罪今從眾乞 

D05n8774_p0021a06║日犯捨捨堕此衣已捨捨与僧有某甲罪今從眾 

D05n8774_p0021a10║十日犯捨捨堕此衣已捨捨与僧今有某甲罪今從 

D05n8774_p0021a15║（捨捨堕衣法有染者應𨒫宿方羯磨還若如三衣及有緣亦

聽即日作羯磨還但湏別稱人轉付不淂直還若无染者皆即 

D05n8774_p0021a16║日還今此畜長犯捨捨還衣是逕宿還羯磨） 

D05n8774_p0021a18║日犯捨捨堕此衣已捨捨与僧若僧時到僧忍聽 

D05n8774_p0022a03║犯捨捨堕此衣已捨捨与僧僧今持此衣還某甲比 

D05n8774_p0022a07║三人二人一人前捨捨堕文（若三二一人前捨捨法同上唯

不禪僧為異三二人中懺法受懺者應語邊人然後 

D05n8774_p0022a08║受懺對一人者言尒捨捨已而懺也）三人二人中受懺者語

邊人文 

D05n8774_p0022a11║舎𡰱皆是對手懺悔苐五篇罪皆是心悔偷蘭遮突吉羅此二

之中重者眾中悔微 故𦤺悔法階降不同也） 

D05n8774_p0024a06║ 得波羅夷羯磨及摩那 埵法皆脫卅五事。 

D05n8774_p0025a09║作行摩那 埵白文 

D05n8774_p0025a11║半月摩那 埵僧已我半月摩那 埵我某甲比 

D05n8774_p0025a13║僧令知我行摩那 埵。 

D05n8774_p0026a05║作不作作不作十如法波羅夷入說中捨捨戒 

D05n8774_p0027a13║大姉僧聽此某甲方便破和合僧堅持不捨捨若僧時到僧 

D05n8774_p0027a14║忍聽与作呵諫捨捨此事故某甲汝莫破和合 

D05n8774_p0027a15║僧堅持不捨捨汝某甲當与僧和合歡喜不諍同一水乳於 

D05n8774_p0027a16║佛法中安樂住白如是（大姉僧聽此某甲欲受破和合僧法

堅持不捨捨今与呵諫捨捨此事故汝莫破和合僧堅持不捨捨 

D05n8774_p0027a17║汝某甲當与僧和合歡喜不諍同一水乳於佛法中安樂住誰

諸大姉思僧与某甲呵諫捨捨此事者默然誰不忍者說是初羯磨（如是三說）僧已

与某甲呵諫 

D05n8774_p0027a18║捨捨此事竟僧忍默然故是事如是持）。与助伴破僧羯磨

文 

D05n8774_p0028a04║僧今与某甲伴黨比丘𡰱作呵諫捨捨此事故汝䓁莫 

D05n8774_p0028a09║語比丘𡰱律語比丘𡰱某甲所說我䓁忍可僧今為某甲伴黨

比丘𡰱作呵諫捨捨此事故大姉莫作如是語某甲是法語比丘𡰱律語比丘𡰱某甲所

說我䓁忍可而某甲非法語比丘𡰱非律語比丘 

D05n8774_p0028a10║𡰱汝䓁莫壞和合僧汝䓁當勸和合僧大姉与僧和合歡喜不

諍同一水乳於佛法中有增益安樂法故諸大姉忍僧呵諫某甲伴黨比丘𡰱令捨捨此

事者默然語不忍者說（如是再三）僧已忍呵諫某甲伴黨 



D05n8774_p0028a11║比丘𡰱令捨捨此事竟僧忍嘿然故如是持）。滅諍揵度法

現前毗𡰱者要湏人在中對面稱作 

D05n8774_p0028a14║是起僧作是滅我不忍可是故來至大姉所善哉大姉為我如

法如毗𡰱如佛所教滅此諍事若大姉如法為我滅者我䓁於大姉捨捨此諍事 

D05n8774_p0028a18║毗𡰱善巧言語辞辯了了堪住問荅令彼歡喜若諍事起能滅

不愛恚怖癡断諍中有不知誦者不知戒毗𡰱便捨捨正義者應白駈出）。 

D05n8774_p0029a02║捨捨正義作非法語若僧時到僧忍聽僧今遣 

D05n8774_p0029a03║此比丘𡰱出白如是（作是白已遣出有誦戒不誦戒毗𡰱彼

捨捨正義說少許文亦作白遣出）。 

D05n8774_p0029a05║彼捨捨正義說少許文若僧時到僧忍聽僧今 

D05n8774_p0029a06║遣此比丘𡰱出白如是（若有法師捨捨正義以言辞力強說

亦作白遣出）。 

D05n8774_p0029a07║大姉僧聽此某甲比丘𡰱法師捨捨正義法以言 

D05n8774_p0029a17║憶念毗𡰱法（如比丘𡰱實不犯[婬-壬+(工/山)]僧中[婁*

支]𢿘[婁*支]𢿘語問此𡰱應從僧乞） 

D05n8774_p0030a18║姉不湏[婁*支]𢿘難詰問我而諸比丘𡰱故[婁*支]𢿘[婁*支]

𢿘難 

D05n8774_p0032a02║諸大姉莫[婁*支]𢿘詰問而諸比丘𡰱故難詰不止 

D05n8774_p0033a09║捉破舎羅白如是（行舎羅已應別處[婁*支]𢿘若如法語比

丘𡰱多者彼應作白作如是語者諍事滅若 

D05n8774_p0036a02║四者式叉摩那 學戒已從比丘僧乞受大戒 

D05n8774_p0036a03║五者犯僧殘罪應在二部僧中半月行摩那  

D05n8774_p0039a01║僧忍嘿然故是事如是持（差作維那 使如法作飲食淨菓

菜楊枝數僧臥其分僧躬分餅分雨衣處去沙弥所守僧團人䓁並同羯磨 

D05n8774_p0041a02║若制若聽法有缺減者如法舉之四[婁*支]𢿘[婁*支]𢿘違犯

者折伏与念五真實功徳愛念稱嘆）故經云正法 

D05n8774_p0041a13║應懺悔二比丘𡰱三四五𡰱䓁犯罪問言不見者應語言汝若

見罪應於僧中懺悔四在𡰱犯罪應不見者應棄捨捨 

D05n8774_p0041a17║護之儀故致𦤺住持之功義顯於此。 

D05n8774_p0043a05║竟僧忍嘿然故是事如是持（此永儐 无觧法）。 

D06n8775《式叉摩那尼六法》卷 1 

D06n8775_p0001a02║欲護聖法財眾集聽我說欲除四弃法及滅僧殘法障三十捨

捨堕眾集𦗟我說 

D06n8775_p0003a11║名曰非時也式义𡰱晨起應淨洗手齊腕以前不淂粗魯洗五

指頭當以灰灰土 

D06n8775_p0004a07║命養道冝湏應法食味不莭致𦤺患妨道。十不捉持生像金

銀寶物供身之具儉素為 

D06n8775_p0004a15║大僧中說三事自恣（人多迷己傍矚者明懼脫違失不自覺

知幸垂大慈示之不及）。此八教者前三明致𦤺敬之儀中二所 

D07n8779《鳩摩羅什法師誦法（後殘）》卷 1 



D07n8779_p0001a06║律蔵品中盧舎那 佛與妙海王王千子受菩 

D07n8779_p0003a06║輕小罪以為無殃水滴雖微 漸盈大噐𠛴 

D07n8779_p0003a07║那 造罪殃墜无間一身人身万刦不𣸪壯 

D07n8779_p0003a10║心各各勤脩精進慎勿懈怠懶懶墯睡眠縱意 

D07n8779_p0005a11║摩訶[薩-產+(辛/工)]行住坐臥於四威儀慈悲喜捨捨四䓁 

D07n8779_p0005a16║道中去是故應湏檀波羅蜜捨捨滅餓鬼道。 

D07n8779_p0005a19║波羅蜜捨捨滅地獄道。 

D08n8780《小鈔》卷 1 

D08n8780_p0004a04║在界外故云餘无）二僧伽婆尸沙篇（此云僧殘若犯此戒

行則毀缺不應在布[薩-產+(辛/工)]羯磨眾中之[婁*支]𢿘行類其人故名僧殘） 

D08n8780_p0004a08║聚（此是梵語唐言麁𢙣亦云遮障偷言遮障蘭言鄣若犯此

罪大遮障聖道故云遮障法偷蘭有四一五𨒫偷蘭應滅殯𣩵不可除二初篇下重 

D08n8780_p0005a15║八種謂割截褋𦯧各九品若受上衣廿五條四長一短割截衣

持若是褋𦯧條[婁*支]𢿘准上褋𦯧衣持若中品三長一短若是下品二長一短） 

D08n8780_p0006a02║一短割截衣持（三說若是餘衣及褋𦯧襵𦯧䓁臨事准改受

文同上）。捨捨衣文大徳一心念[禾*戈]比 

D08n8780_p0006a03║丘某甲此僧伽梨是[禾*戈]三衣[婁*支]𢿘先受持今捨捨

（一說下二衣及𡰱五衣䓁湏捨捨亦尓）。 

D08n8780_p0006a09║改授文同上）四盡形藥（仏言一切咸著享不堪為食者乃

至灰灰土大小便䓁若有病緣𦗟𦘕形眼亦湏手授加其口法得眼）安居法（從始及

修 

D08n8780_p0008a05║讚明四分義四者[婁*支]𢿘也分者叚也世尊在世四度昇座 

D08n8780_p0008a07║分六釋之中是▆[婁*支]𢿘釋也）今依律本。從初至僧戒

末名為初分至尼 

D08n8780_p0009a04║比丘𡰱物（唯屬現前比丘𡰱[婁*支]𢿘人分）三施二部僧

𢪱莫問人[婁*支]𢿘多 

D08n8780_p0009a05║少分𢪱作二分一分僧[(冰-水+〡)*ㄆ] 一分付𡰱眾各於

當部自[婁*支]𢿘人分 

D08n8780_p0009a12║随檀越所有捨捨施依此八法分之若无㝎分上座應問 

D08n8780_p0010a05║荅合是諸業為體任意取捨捨十一𠁅中以法為體 

D08n8780_p0010a15║問大小𢘻皆如此即為[(冰-水+〡)*ㄆ] 取瓶鉢搖在壁牙

随𠁅安令其 

D08n8780_p0011a01║𢠾息[糸*刀]糿白屏𠁅尊乃房前卑則敬上而熟搦其 

D08n8780_p0012a06║至小𠇓頭即是致𦤺敬也南人不審依希合度向使改 

D09n8790《佛性觀（前殘）》卷 1 

D09n8790_p0005a08║父母見就其[美-(王/大)+(又*?)]取捨捨多端禪中要妙不可

窮盡 

D09n8790_p0006a06║大捨捨大懼 生恭敬又道仏性非名相即離名相別 

D09n8790_p0008a05║性不來不去无作无生寂然不動不捨捨生向 



D09n8790_p0012a08║何以故由其心顛倒常錯不謬 故以心顛倒故所出 

D09n8790_p0013a10║彼一一仏各壽命二万億[婁*支]𢿘難思刧 

D09n8790_p0013a11║彼仏各有无量頭猶如大海諸沙[婁*支]𢿘 

D09n8790_p0013a12║一頭各有无量舌其[婁*支]𢿘亦如大海沙 

D10n8814《佛頂尊勝陀羅尼等靈異神咒二十道》卷

1 

D10n8814_p0002a02║囉拏誐帝誐賀曩（八） 娑嚩婆嚩尾秫秫（詩律 

D10n8814_p0002a08║（居列切）麼尾尾奴佛麼拏誐誐曩尾秫秫睇 

D10n8814_p0002a09║（十七） 烏瑟尼灑尾惹（自羅切）野尾秫秫睇（十

八） 娑 

D10n8814_p0003a04║野（二十八） 僧（帶性音呼）賀多曩尾秫秫睇（二十

九） [薩-產+(辛/工)] 

D10n8814_p0003a06║唎秫秫睇（三十一） 鉢囉底𩕳襪（晚發切）㗚多野 

D10n8814_p0003a07║阿欲秫秫睇（三十二） 三摩野地瑟恥帝（三十三） 

D10n8814_p0003a11║唎秫秫睇（三十七） 尾娑普吒沒 （亭也切）秫秫睇 

D10n8814_p0004a02║瑟恥多秫秫睇（四十三） 嚩日[口*(款-欠+(入/米))]嚩

日囉㜸陛 

D10n8814_p0004a05║者迦耶跛唎尾秫秫睇（四十六） [薩-產+(辛/工)]嚩誐

底跛 

D10n8814_p0004a06║利秫秫睇（四十七） [薩-產+(辛/工)]嚩怛他𦾨多室者

銘（又屏 

D10n8814_p0004a10║䭾野（五十三） 三滿多波唎秫秫睇（五十四） [薩-

產+(辛/工)]嚩 

D10n8814_p0005a07║應消一切𠀍閒廣大供養捨捨身往生極 

D10n8814_p0005a09║受勝快樂捨捨此身已即得往生種種微 

D10n8814_p0007a08║時即得光明及身除諸罪報捨捨所苦身 

D10n8814_p0008a02║跢姪他 唵 阿那[(土/示)*(入/米)]𥻳 毗舎提 [鞥-合+

田] 

D10n8814_p0011a07║（二） 怛姪（你也）他（三） 唵（四） 左[(土/

示)*(入/米)]𥻳（五） 祖[(土/示)*(入/米)]𥻳（六） 準 

D10n8814_p0014a09║伽那 枳多迦[(土/示)*(入/米)]𥻳 莎婆訶 

D10n8814_p0020a03║錢重新修 釋迦如來舎利寳寳塔二所并 

D10n8814_p0020a04║印造 尊勝䓁祕文奉安寳寳塔之內願 

D10n8814_p0020a05║諸天大權於空中守護此寳寳塔令其堅 

D11n8817《佛說觀世音三昧經》卷 1 

D11n8817_p0003a15║時即自現身證得三昧自見過去生死刼[婁*支]𢿘六日之時

復 

D13n8838《金剛般若波羅蜜經（註解）》卷 1 



D13n8838_p0001a13║能分妍醜捨捨惡從善行大仁慈𠀍間諸事善巧方便諸佛密

意深得玄旨出為將入為相保護法忍真如覺地曰慧也智慧二 

D13n8838_p0003a03║舍利弗長者同見大子欲買祇園建寺請佛說法太子心愛之

園不許請佛說法欲許實心難捨捨不得已而許之給孤請價太 

D13n8838_p0003a05║十六里小由旬也欲開大藏用之不盡欲取小藏布之不及可

以中藏如是思惟時間布滿太子心猶不捨捨曰我賣園樹屬我 

D13n8838_p0003a07║初賣園不曾賣樹園屬𡖖樹屬我𡖖捨捨園我捨捨樹同為施

主故名祇樹給孤獨園也於中頂建六十四所大寺正中大寺佛居 

D13n8838_p0003a15║日日如是教化眾生四十九年）。乞食。（一者乞化眾生

種諸福慧二者捨捨貪嗔癡折伏憍慢三者成就有緣引導 

D13n8838_p0005a01║薩。（須菩提一片悲心切切請教無始劫來難行難捨捨難

修難入難信難證圓明本智守護之法付與現前大眾及末法 

D13n8838_p0007a02║垢影相謂自性眾生皆是無始劫來六道之中捨捨身受身純

熟習氣打成一片愛為主宰不能割愛蝢捨捨攀緣發明智慧若不 

D13n8838_p0007a04║頑情癡愛甘伏勞漉不以為苦如蜂恋蜜似蟻循環空受辛苦

如是反觀方知慚愧清淨心中一法本無盡情捨捨弃一切妄心 

D13n8838_p0007a17║天上人間諸香味男香女香也舌不貪葷酒五辛味也身不貪

細滑綵色之觸也意不貪思惟法塵妄想行布施也如是捨捨一 

D13n8838_p0008a07║是。不可思量。（不染六塵淨修梵行以大慈大悲大喜大

捨捨四無量心為前道行大布施 

D13n8838_p0010a12║相者雖心清淨禪定現前業性種子習氣不盡惑亂真性猶如

命根不能捨捨暖不得透脫未能超越得大自在四相之躰未得 

D13n8838_p0010a15║法。不應取非法。（不了性故執着空法取不得捨捨不得

這 消息枯本巖前差路 

D13n8838_p0010a18║筏喻者。法尚應捨捨何况非法。（佛所說法 

D13n8838_p0011a15║說定法也法自無相隨境現形水中之月實有實無取捨捨不

得遇緣即宗）。所以者何。一 

D13n8838_p0014a18║邪苦行也不捨捨十法常在三塗梵語阿羅漢此云破六賊從

阿那含起行断盡一切習氣真解脫真聖人一切無諍心自綿空 

D13n8838_p0015a20║尚自不敢麄心放逸何况凢夫於十八界分一一修行一一觀

察生厭離捨捨六塵不偶六反歸𡚖一入無生忍湛然妙圓諸如來 

D13n8838_p0019a04║我所耶經云如來無所說若立我所者是非鋒起是未見道之

人若見道之人歸𡚖家罷問程無所說也定中修心寂㓕性中隨 

D13n8838_p0020a13║四天下行菩薩道滿六波羅密故施頭目耳鼻舌身投崖飼虎

割肉濟鷹行此苦行微塵劫數煉行伏心如此捨捨身命一恒河 

D13n8838_p0020a15║退打成一片深入清淨禪定境中見法根源動相不生唯此妙

心超脫三界性功德海難以為量捨捨身命功德雖廣無涯皆是 

D13n8838_p0020a18║（頌曰）。（冷灰灰豆爆口難開）（脫盡皮膚骨出來）

（瓦解氷消藏不得）（夜 明月上樓臺） 

D13n8838_p0021a06║證境界如鏡中相取捨捨不得是名實相）。當知是人。成

就第一 

D13n8838_p0022a20║即今憍陳如尊者是憍陳如聞已極懷慚耻鹿野苑中先度憍

陳如五比丘王太子內族三人一阿濕婆二跋𫏆提三摩訶界外 

D13n8838_p0024a17║（頌曰）。（三時布施福難量）（不似持經功德強）



（任你捨捨身塵數劫）（娘生靣目在何方） 

D13n8838_p0031a07║來說名。真是菩薩。（莊嚴佛土者性空寂㓕常樂我淨心

死如灰灰明月蘆 

D13n8838_p0039a08║法不說斷㓕相。（唯恐眾生着於断見死後永㓕離色身而

別求法身捨捨色身而 

D13n8838_p0040a05║他者財法二施引導眾生皆令向善不作重惡出三界海具無

生忍無生者盡貪嗔際捨捨憍慢心是懸崖撒手命根断處絕後 

D13n8838_p0041a07║非悟道見性之後飽養二三十年心同灰灰燼永盡無餘煩惱

塵消即靈覺空炳然見性謂之本來成佛是非微塵識得微塵方 

D13n8838_p0041a20║（頌曰）。（一擊心空忘所知）（朗然聲色外威儀）

（灰灰飛煙㓕心何在）（四見纔興却是迷） 

D13n8838_p0043a09║故。（菩提心者眾生無邊誓願度四生六道化令成佛煩惱

無盡誓願断捨捨貪嗔癡摧憍慢心法門無量誓願斈入法性 

D13n8838_p0046a09║七寶。檀施功越三時。捨捨身斬新。特地乾 

D13n8838_p0046a14║潜邑蚌湖市劉 （覺廣）再拜謹跋𫏆 

D14n8842《般若心經註解》卷 1 

D14n8842_p0004b03║為色蘊。受謂領納苦樂捨捨三名為受蘊。想謂執取苦樂

怨親男女等像名為想蘊。行謂心 

D14n8842_p0007b04║如舉眾波。全是一水。舉一水。全是眾波。波水不礙。

寳寳藏論云。空可空非真空。色可色非真 

D14n8842_p0011a02║果故。十一生者。從此捨捨命。正結當有。揔立生名。

當來生支。即如今識。十二𦒳死者。於當來 

D15n8853《梵網古跡抄》卷 1 

D15n8853_p0001b05║寂於卷首竪諸門釈經大義今師上卷古迹設七門解釈一品

大綱 文言廣博略取大意以消文相）。 

D15n8853_p0004a02║遣乎 荅餘品者除心地已前十品餘五十一品言釈迦說也

（云云已上二義任情取捨捨也云云） 問付 

D15n8853_p0005a06║（一化制二教事餘師釈云開其信解用捨捨任緣故名化教

制其修奉[這-言+夌]反有過名為行教（文）南山釈云制 

D15n8853_p0005b02║第四翻譯故。（䟽云翻譯故者後[券-刀+示]䄅有西 三

藏鳩摩羅什此云童壽持菩薩戒偏 

D15n8853_p0005b03║誦此品與義學沙門三千餘人遂於逍遙園及長安草堂寺翻

譯經論五十餘部㝡後因[券-刀+示]䄅主欲受禁戒 

D15n8853_p0005b05║云可有一百二十卷（文） 問今經翻訳時代諸師異釈法

藏䟽云大[券-刀+示]䄅姚興 始三年（文）與咸注云 始 

D15n8853_p0008b03║救魚 能若尒今合攝有情義甚不相合乎 荅誠如來難今

網非世網法藏䟽云問此中梵網與花嚴中 

D15n8853_p0009a02║經者上卷古跡云經謂契 經貫持為義貫義持生不散失故

（文）天親論云謂能貫穿以教貫義以教攝生 



D15n8853_p0011a01║盆經新記序解云記錄要言之妙詞 討論之忽忘（文）則

錄大綱 安紀言解釈委曲安記字也（云云）卷者 

D15n8853_p0013a02║流布但[券-刀+示]䄅主請什公云又誦何文可護持戒躰

（云云）什公受其請別譯出偈頌已下題云梵網經盧舎那 

D15n8853_p0019a02║位故知僧祇已前不能成菩薩戒（云云） 本淨長老等[十

/田/寸]専執此義歎云通受戒不𤼵深固大心不成別受戒 

D15n8853_p0021a04║叶宗家御釈（云云）然 安年中㝡後章御講改御注義講

上義畢若尒相傳義不可取捨捨欤 問就初戒 

D15n8853_p0021b02║捨捨文前四重是攝律儀根本是故定可受之（云云））。

（已上戒躰成不成二義畢）。（第二七眾通[戶@勺]疑 問今 

D15n8853_p0021b04║[〦/ㄙ/心] 抄）傳云八怗抄義不足言也於出家許分受都

所不見也等（云云 委細也可見之）第三住前住內疑 問今一 

D15n8853_p0026a05║下云非諸凢夫（乃至）三聚頓誓即誓門見故戒門三聚得

意不叶文意也（文）應断捨捨法者断惑障捨捨生死也 

D15n8853_p0026a06║生死者分叚反易二種生死也古准唯識論第十所棄捨捨躰

以非障有漏劣無漏攝捨捨之言（云云）甚不叶 

D15n8853_p0026b01║文意如今文断者寬通二障伏断等也捨捨者捨捨生死法見

宗要云一切雜染非障有漏劣無漏何云雜染 

D15n8853_p0026b02║耶依之近來改之准唯識論第四然雜染法略有三種煩𢙉業

果種類別故文料蕳之也謂断煩𢙉業捨捨 

D15n8853_p0027b08║（捨捨生死法等者唯識論第八云生死有二一分叚生 

D15n8853_p0028a03║命無定齋限故名反易（文）今捨捨生死法者謂分叚生死

或初地（智增菩薩）或七地（悲增菩薩）捨捨之反易生 

D15n8853_p0028a04║死者至佛果捨捨之也 問分叚生死初地或七地捨捨之何

今不蕳至佛云捨捨生死法乎 荅玄賛一乗義 

D15n8853_p0028b01║分叚義（文）意云分叚死實因位捨捨之果中亦無分叚死

是故果中出之不[這-言+夌]道理今乃至佛捨捨生死法釈 

D15n8853_p0028b07║漏勝前位故（文）二轉依者菩提𣵀槃也轉謂轉捨捨煩 

D15n8853_p0029a01║𢙉所知轉得菩提𣵀槃依是轉捨捨轉得所依第八識或是真

如也（云云）唯識論九云便證得轉依（乃至）依謂 

D15n8853_p0029a02║所依即依他起與染淨法為所依故染謂虚妄遍計所犱淨謂

真實圎成實性轉謂二分轉捨捨轉得由數 

D15n8853_p0029a03║修習無分別智断本識中二障麤重故能轉捨捨依他起上遍

計所執及能轉得依他起中圎成實性由轉 

D15n8853_p0034a04║信者令倍增長於中菩薩與諸聲聞應等修學無有差別何以

故以諸聲聞自利為勝尚不棄捨捨將護他 

D15n8853_p0035b04║正法戒離衣乃是息𠀍機嫌故捨捨衣無罪二云經中而有𢝰

別心喜踊躍四眾皆然脫衣以奉別属於俗 

D15n8853_p0042b04║若諸菩薩安住菩薩淨戒律儀起貪欲盖忍受不捨捨是名有

犯有所[這-言+夌]越是染[這-言+夌]犯無[這-言+夌]犯者若為断彼 

D15n8853_p0043b06║二如下引文證成。（十住毗婆沙第六云（龍樹造）云何

不捨捨如是自勸猶貪惜 

D15n8853_p0044a01║在願後當相與應辞謝乞者勿生嗔恨我新𤼵意善根未具於

菩薩行法未得勢力是以未能捨捨於此物 



D15n8853_p0044a06║犯戒）初全乞喻犯四重二乞半喻犯僧殘三乞三分之一喻

犯偷蘭四乞手許喻犯捨捨堕單堕五乞微 塵許 

D15n8853_p0045b02║實（文 古抄等多分由此義云云）傳云乗急戒緩者見𣵀

槃經始終（并）僧亮寳寳亮及今師古迹（𣵀槃經古迹也）等解釈大乗三學 

D15n8853_p0045b06║恵緩性遮戒都不見處也大乗三學何皆運載行者俱是乗何

乗言但[戶@勺]定恵哉寳寳亮云乗是護法之綱 

D15n8853_p0046a05║正念護本所受禁防身口不造諸𢙣目之曰止○言作持能[乞-

乙+、]䇿勤三業[敕/力] 進修習三藏諸經定恵等行 

D15n8853_p0048b02║中[婬-壬+(工/山)]戒文也下文四戒各[乞-乙+、]引證地上

戒也此內心者愛染之心云也若汎𪵬尒有分別心者必不可云[婬-壬+(工/山)] 

D15n8853_p0049b02║若人捨捨𢙣行善是為持戒云何言罪不罪不可得荅曰非為

邪見麁心言不可得深入諸法相行空三 
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D15n8853_p0051b03║含失別開顕義也凢捨捨戒者捨捨未曾得戒不失曾得戒從

此以後不增長防非之用是以表無表章捨捨相 

D15n8853_p0051b04║者初得㓛能念[乞-乙+、]增長令不新長但順舊住不同前

位更不新生即名為捨捨非捨捨昔者曾得躰無名捨捨不 

D15n8853_p0052a01║ 初正明。（問無[乞-乙+、]餘犯名義云何 荅𢝰談犯

重捨捨有𢝰捨捨別捨捨不同如慈㤙等諸師立𢝰捨捨 

D15n8853_p0052a02║義謂以上纏犯重戒𢝰頓捨捨諸戒也是名𢝰捨捨義如太賢

等立別捨捨義謂以上纏犯重戒随所犯支但失 

D15n8853_p0052a03║一戒無捨捨諸戒此名別捨捨義如是異論源由無[乞-乙

+、]餘犯料蕳不同瑜伽四十一云又於菩薩犯戒道中無 

D15n8853_p0052a06║餘犯今明菩薩戒捨捨而還受故云無[乞-乙+、]餘犯

（文）崆峒記云今詳纂意約不共住治罸之罪菩薩犯重不同 

D15n8853_p0052b01║聲聞定永𢷤也（文）是則宗家𢝰捨捨義表無表章等見依

之今無[乞-乙+、]餘犯者遁倫師及守千師不[這-言+夌]𢝰捨捨義 

D15n8853_p0053b05║也倫記第十云景云如小乗中經部上座部正量部等說皆云

於是三品纏中随起何纏犯初重罪即捨捨 

D15n8853_p0053b06║律儀唯サハタ起三品纏犯他勝處皆不捨捨戒今大乗宗不

同彼二（文）師云此義不尒於苾 戒犯重捨捨 

D15n8853_p0054a01║章出二師義第一師義云五十三說苾 五眾律儀五緣故捨

捨（乃至）依十輪經第四卷說犯重不捨捨（乃至） 

D15n8853_p0054a02║瑜伽㨿彼上品纏犯十輪但㨿中下纏犯（乃至）二云犯重

不問何心决定失戒五十三云犯重捨捨故（乃至） 

D15n8853_p0054a04║師取第二師則苾 戒不蕳三纏不同俱失故云不同聲聞等

也（云云）宗要云又比丘戒三品犯重皆捨捨 

D15n8853_p0054a05║淨戒菩薩必由上品 捨捨（文）補行文集上云表無表章

云（乃至）此有二尺（具如上引之）注云私云今師第二義 

D15n8853_p0054b06║二心謂下述意二 初明有心不捨捨二 初 

D15n8853_p0055a03║戒盡未來際無窮盡故非常聲聞捨捨眾同分即捨捨戒故

（文）若以周遍境義云無盡者聲聞戒亦可云無盡 



D15n8853_p0055a04║戒周遍一切境故（文）補云凢今師得意菩薩戒捨捨緣退

菩提心必𢝰捨捨上纏必別捨捨也俱捨捨流類故但於 

D15n8853_p0055a05║一處說之 問就上纏別捨捨且犯殺生一戒時一戒分齊悉

全捨捨但九戒不捨捨如本乎將又如何 荅付 

D15n8853_p0055b02║分等不立犯重捨捨故若今師意南山相[(天*天)/日]一毒分

可失其一毒者所犯人上一毒不通餘人其所犯上一 

D15n8853_p0055b04║等戒不失不及異論若不放捨捨無盡戒願等解釈尤如是見

若犯一重皆失一戒分犯十重畢是有盡犯 

D15n8853_p0055b06║何 荅随別[乞-乙+、]境捨捨所犯一支是故云随所犯支

亦無相[這-言+夌]也（云云）師云後義順文欤可思之（云云）由此 

D15n8853_p0056b02║二唯下明心盡戒盡。（述云問𢝰有菩薩捨捨緣幾哉 荅

宗要云比丘 

D15n8853_p0056b03║五緣菩薩四緣（云云）瑜伽論决択分第七十五云捨捨因

緣略有四緣一决定𤼵起不同分心作休捨捨意二 

D15n8853_p0056b04║於有識別丈夫前故意𤼵起棄捨捨語言𤼵言對捨捨三𢝰別

毀犯四種他勝處法起根本罪四以上品 𢝰 

D15n8853_p0056b05║別毀犯随順四種他勝處法犯随順罪（文） 問瑜伽論菩

薩地（第四十）云畧由二緣捨捨諸菩薩淨戒律儀 

D15n8853_p0056b06║一者棄捨捨無上正等菩提大願二者現行上品纏犯他勝處

法（文）二四相[這-言+夌]如何 荅此開合異也章云 

D15n8853_p0057a02║二然犯下明犯重捨捨不二 初標列。（犯戒捨捨戒 

D15n8853_p0057a03║不同事守千釈集玄引其意云犯者其戒不失但由犯無表微

劣捨捨者其戒永失防非用（云云）當世學者 

D15n8853_p0057a05║上品永不續現（云云）雖有此釈用不未判也能[乞-乙

+、]可抑處[乞-乙+、]解釈也（守千尺如補忘抄）私云破戒失戒捨捨戒何上 

D15n8853_p0057a06║纏犯其義同欤汙戒中下纏犯不捨捨戒戒躰徵劣分欤又犯

言廣可通三纏欤今古迹文如是見於犯分 

D15n8853_p0058a03║四種都無慚愧樂犯為德名上纏犯非一蹔行即名為捨捨

（文）崆峒記云 問其上品纏如何相狀 荅如 

D15n8853_p0060a05║（并）崆峒記可知之也不同聲聞一犯即捨捨文付五怗鈔

有論義可見之表無表章於苾 戒犯重捨捨出二 

D15n8853_p0060b03║聲聞三品纏共失如上座部經量菩薩不尒也謂非○如○棄捨

捨別解脫戒若短讀聲聞中下不失如四 

D15n8853_p0060b04║分等律以聲聞例菩薩也謂非捨捨菩薩淨戒律儀如棄捨捨

別解脫戒（云云）今記置不同字可知也）。 

D15n8853_p0072b03║尺任情取捨捨随意（文）則唯報土釈通報化二土二尺也 

淨土經說（云云） （双觀經上云設我得佛十方眾生至心信樂欲生我國乃至十 

D15n8853_p0074b05║成（文）唯識學記云所見各異者鬼等濃河魚 等宅路天

瑠璃地人清水故非實有境（文）○實寬法印傳云 

D15n8853_p0075b03║淨譬如自在宮舎利弗言見我此土丘陵𪫤坎 蕀 沙礫土

石諸山穢𢙣[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 滿螺 言仁者心有高下不 

D15n8853_p0075b05║淨於是佛以足指安地即時三千大千𠀍界若于百千珍寳寳

嚴餙譬如宝莊嚴佛無量㓛德宝莊嚴土文 

D15n8853_p0078a06║億䖝等此則是𠀍界（文）准此等釈於樹形等皆可有二釈



也倒者如[絳-糸+虫]𧊵巢之類側者如宗密禪師釈如四 

D15n8853_p0079a01║菩提樹見彼經第三云為化十地諸菩薩一佛現於十種身

（乃至）如是十佛成正覚各坐七寳寳菩提樹前 

D15n8853_p0081a06║相之旨如何 荅凢釈一叚經文以臺上舎那為本身以葉上

葉中之身為末身之旨是則今大綱 也是 

D15n8853_p0081b06║問凢夫得見佛受用否 荅不見也若加 力即凢夫見他受

用身也如靈山會四眾八部皆見多寳寳如 

D15n8853_p0093a04║尒時者是此化身從報佛所受旨廻還至此之時故云尒時也

（法銑撲揚明矌傳奥道璿處行等皆同之）然今師遙捐捐都率天 

D15n8853_p0097b01║初孝順。（私云孝謂養育配父母順即恭敬當師僧三寳寳

可意得欤但知㤙報㤙即是孝道解 

D15n8853_p0097b03║於犬馬皆能有養不敬何以別乎（文）亦師僧三寳寳供養

恭敬事如常也）。 

D15n8853_p0099a04║經云子曰參 先王有至德要道以訓天下民用和睦上下亡

汝知之耶又云孝德之本教之所從生（文） 

D15n8853_p0102b07║護法心捨捨心願心若經一刧二刧三刧乃得入初住 
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D15n8853_p0108b03║為捨捨為在又不殺等與聲聞同為更新得為即前戒一云若

廻心時小轉成大故前小戒不捨捨而在而不 

D15n8853_p0108b04║可名為小乗戒以廻心故共聲聞戒更不新增若不共戒受時

新得二云廻心新受時雖不捨捨前而由期 

D15n8853_p0123b06║二謂下別明五 初自殺。（捨捨利他自死為罪者由業道

瑜伽明 

D15n8853_p0124a01║云不成今由犯戒故出之也菩薩戒盡未來際戒故自𡧱犯重

聲聞戒形俱戒也断命捨捨戒由之但犯方 

D15n8853_p0131b02║物如薩埵王子等是故下文今捨捨身命則得福無犯二自

他具緣犯戒（文）教人 者法藏疏云教他有 

D15n8853_p0137a01║薩約法道理制戒故六趣四生俱重道理者如文云寳寳命重

死二俱無異是也（云云）心（尒）初（加津手是相羕樣也）心（尒） 

D15n8853_p0137b01║不同制罪均等重輕諸戒俱同依此云輕重雖同等也心有猛

不猛別境亦父母汎𪵬人異依之業報不同 

D15n8853_p0137b03║謂今重戒不蕳境輕重皆制夷罪人趣與餘類父母與汎𪵬人

同重罪制故雖然非無業門輕重（為言））。 

D15n8853_p0139b04║一佛成正覚哉是以瑜伽論中述若諸菩薩以無數量上妙供

具供養無量無𨕙三寳寳一切菩薩皆供養 

D15n8853_p0143b02║市易或餘種[乞-乙+、]但使方便侵他財物（乃至）名方

便盜也（文）則市小斗賣物大升𫝣誑他物類也（云云）咒盜者 

D15n8853_p0144b02║一義云乃至言攝五錢已上故云攝重也傳云有主物有五種

舉最下鬼神物畧重三寳寳物等故乃至言 

D15n8853_p0144b05║二僧下正釋二主二 初明三寳寳物二 

D15n8853_p0144b06║初通明三寳寳物二 初属物二 初明互用犯重三 



D15n8853_p0145a04║二寳寳 經。（佛法物無有主者 問有主物出三寳寳物

何云無有主乎 荅於佛者在 

D15n8853_p0145a05║𠀍雖名有主滅後佛物（并）法物望當躰無主故云尒也上

於三寳寳物望護主云也 問盜無護主佛物之 

D15n8853_p0146a03║若有比丘犯偷蘭遮不應親近何等名為大乗經中偷蘭遮罪

若有長者造立佛寺以諸花[肆-聿+((彰-章)/(罩-卓+万))] 用供養佛 

D15n8853_p0147b03║人者（文集）寳寳積經百十三曰佛告迦葉我𦗟二種比丘

得營眾事何等二一者能淨持戒二者畏於後𠀍 

D15n8853_p0148a01║善巧曉喻𤼵遣云何施設方便善巧謂諸菩薩先於所畜一切

資具一切施物為作淨故以淨意樂捨捨與 

D15n8853_p0148a02║十方諸佛菩薩譬如苾 於己衣物為作淨故捨捨與親教䡄

範師等如是菩薩淨施因緣雖復𧵤畜種[乞-乙+、] 

D15n8853_p0148b06║即法者約本一躰理躰三寳寳云雖佛即法欤化相住持其相

各別故）。 

D15n8853_p0149a07║二然下奪荅。（如文）。二問下明三寳寳差別二 初

問。 

D15n8853_p0150a01║也物無定属随取成主故（云云）法藏疏云四句一自未作

捨捨心賊得想未成奪取不犯重（如五分爭衣比丘是也）二 

D15n8853_p0150a02║自心未捨捨賊已作得想奪亦成重以賊作得想物已属賊賊

業成竟奪則自成賊故律云賊物故（如疏引律是也） 

D15n8853_p0150a03║三自心已捨捨賊未得想取亦成重以[這-言+夌]本想故謂

已作捨捨心物非己有豈容得取（戒疏云可奪以像不具故事鈔云還出不犯者 

D15n8853_p0150a04║為賊得重）四己已捨捨賊已得成重無疑（文））。 

D15n8853_p0158b05║若投火則為灰灰若虫食則為屎在地則腐壞為土在水則胮

脹爛壞也取智論十九意全文如文集引也 
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D15n8853_p0166b07║論云復次佛子羅雲其年[糸*刀]糿稚未知填口人來問之 

D15n8853_p0172a01║飲酒現在𢙣報捨捨此身已處在地獄受飢渴等無量苦𢙉是

名後𠀍𢙣業之果若得人身心常狂乱不能 

D15n8853_p0175a03║罪是輕非重一云不論輕重但是壞他利養及恭敬故說彼過

罪皆是犯重（文）具出兩尺俱無取捨捨寂疏 

D15n8853_p0175b05║非義冝捨捨此義勿守株矣）。 

D15n8853_p0176a05║論第八云先過無量阿僧祇刧○有二菩薩比丘一名喜根二

名勝意是喜根法師容儀質直不捨捨𠀍法 

D15n8853_p0178a02║戒聞定恵彼嗔罵已後不悔過○恒有忿心嗔賢天菩薩賢天

菩薩即便捨捨棄既捨捨棄已倍生嗔恚罵詈 

D15n8853_p0179a06║手攜携男右手攜携女從一酒家至一酒家不出賢刧當般𣵀

槃是故於彼不應說過（文）又金剛般若 述云 

D15n8853_p0182a02║二諸下無行經。（久[乞-乙+、]亦得道者法藏疏云又大

慈經中說出家人左手攜携男右手攜携 

D15n8853_p0192a02║得属己慳吝不捨捨之財貯畜時過前麤此細義次第故來也

（文） 一（補云）自下三戒未待語言慳心决定 



D15n8853_p0192b04║人空廻故犯也第五闕緣義者（乃至）次闕第二緣（乃

至）無乞不犯乃至雖無乞者而不捨捨施福田（乃至）皆得 

D15n8853_p0193b06║故攝六度故是捨捨慳成施（文）多求廣施等者五戒威儀

經云菩薩為他人故從百千非親里波羅門居士 

D15n8853_p0194a04║為劣意也瑜伽論第二十三輕戒云若諸菩薩安住菩薩淨戒

律儀起貪欲蓋忍受不捨捨是名有犯有所 

D15n8853_p0196a07║生故能自捨捨身作是念若眾生取我頭目手足支節○血肉

骨髄等随其所湏皆能與之（文） 問如彼論 

D15n8853_p0196b03║心若有所吝惜能捨捨與之者随分別心以所吝物施人故依

之於彼眾生謂有重恩還欲受報恩是即有 

D15n8853_p0197a06║也瑜伽論云若有來求父母師長定不應施何以故諸菩薩於

其父母尊重師長乳哺養育微 有㤙者於 

D15n8853_p0198a05║八未許科故[(冰-水+〡)*ㄆ] 之也（云云））。 

D15n8853_p0199b06║二若尒下問荅决疑二 初疑。（就前科曉喻之言微 難

之也）。 

D15n8853_p0203a01║三然下會大集。（大集十三云菩薩於如來所許念捨捨者

所謂捨捨財捨捨法復次有 

D15n8853_p0203a02║捨捨身及命捨捨一切邪道（文）文集注云如是等文散在

一部䟽主取大意惣加會釋欤（云云））。 

D15n8853_p0203b01║博採眾經法為𠀍福者（文）𡧘疏云四言為句四句為偈偈

句不滿為微 法如欲聞無常言而不為說此無 

D15n8853_p0204b08║（大集經十四曰妻子珍寳寳及王位臨命終時無随者 

D15n8853_p0205a03║不捨捨名不受謝亦從所防為戒名也（文）藏疏云第三次

第者前慳貪次嗔恚故來也（文）此戒亦不待語言 

D15n8853_p0205b06║二菩下根本意二 初標意。（述云菩薩捨捨二乗有餘無

餘二𣵀槃 

D15n8853_p0206a03║戒是名破戒何以故嗔恚之心能捨捨眾生貪愛之心能護眾

生（文））。 

D15n8853_p0207b03║見唯犯一重不捨捨餘戒不同分心位捨捨戒見其不同分心

者則断善前方便菩薩戒無断善捨捨（云云）瑜伽 

D15n8853_p0207b05║此云上品邪見則非断善也凢今師立随所犯支失戒律儀之

義故於上品邪見犯重捨捨𨕙随所犯支失 

D15n8853_p0207b06║戒律儀也由不同分心有惣捨捨不可混乱（為言）付之有

委細分別至下戒具抄之（云云））。 

D15n8853_p0210a02║更不湏嗔如是諫時不捨捨 結犯他勝法非 家來不捨捨

結犯他勝法若 來求悔不受其悔止輕非 

D15n8853_p0210a06║謝不受其謝不捨捨 結犯他勝處故有 別（文 義寂同

之）意云他來對我作過彼還謝不受為輕罪我對他作 

D15n8853_p0210b04║重恨猶可重所以者何唯識論釈恨行相云由忿為先懷𢙣不

捨捨結 為性熱𢙉為業（文）既云由忿為先 

D15n8853_p0211a02║十毀謗三寳寳戒二 初牒經。（藏疏云第二釈名者勝德

可 故稱 

D15n8853_p0211a03║三寳寳非理塵黷故名為謗戒防此失故以為名第三次第者

前瞋次邪見故來也（文） 問謗三寳寳樣如何 



D15n8853_p0211a04║荅勝莊疏云謗佛寳寳者謂如有一是外道類作如是言𠀍間

無有一切知者或作是言佛非其實唯是幻 

D15n8853_p0213b01║定之時可有撥無三寳寳之義何不犯第十戒哉是以新羅寂

法師釈究竟犯位相究竟者謂誹謗决定（云云） 

D15n8853_p0214b01║二此下通釋邪見二 初明無断善捨捨。（此通增益 

D15n8853_p0214b03║犱名增益無依圎名損减是是無著義依龍樹義犱有俗諦名

增益撥無真諦名損减（文）菩薩戒無断善捨捨 

D15n8853_p0214b04║者 問此釈意云何 荅本論中於捨捨戒緣聲聞五緣菩薩

四緣然而聲聞五緣中有断善捨捨菩薩四緣 

D15n8853_p0214b05║無断善捨捨故云菩薩戒無断善捨捨也意云於受戒心有生

得加行二心生得心劣故待断善其戒方捨捨加 

D15n8853_p0214b06║行心 故断善前加行方捨捨聲聞戒通二心受得故立断善

捨捨菩薩但加行心方成其戒故所受戒断善 

D15n8853_p0215a01║方便方捨捨也表無表章云断善根者有二心受戒謂生得加

行断生得善非加行善[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、]心受者断善 

D15n8853_p0215a03║心受断善方便其戒即捨捨生得心受正断善時其戒方捨捨

所以然者断善根但断生得善根無力能断方 

D15n8853_p0215a04║便善故為此其戒捨捨有前後 問生得善心如何得戒感於

果乎 荅求三乗果名為方便求三界果等 

D15n8853_p0215a06║欣三界果故不許生得受戒也（為言 補云）問菩薩淨戒

断善前方便捨捨者何位捨捨乎 荅諸師釈不同由 

D15n8853_p0215b03║無位可有上 捨捨義若此位及上纏但失此戒於犯重捨捨

今師云随所犯支失戒律儀故二起不同分心 

D15n8853_p0215b04║位雖起撥無邪見未別起棄捨捨菩提有情心不退菩提心撥

無見决徹後別𤼵棄捨捨菩提有情心是名退 

D15n8853_p0215b05║菩提心是位惣捨捨一切戒上戒云然必引生不同分心

（文）今戒云必起不同分心（文）此也此位菩薩淨戒 

D15n8853_p0215b06║悉捨捨無餘故無断善捨捨也三正断善位文集所引畧纂具

明其相此位生得善悉捨捨畧纂云善根有二一 

D15n8853_p0216a06║心是退菩提心若撥無位一切退菩提第十戒可無犯重捨捨

一切退菩提故若尒下文云若至上纏亦失 

D15n8853_p0216b01║淨戒（文）今戒有犯重捨捨理在絕言有人料蕳今文云凢

於撥無二種若至上纏等釈依一分謗釈之若全 

D15n8853_p0216b02║分謗一切退菩提無犯重捨捨（云云）此義大非也上出全

分一分竟後云若至上纏等豈不亘全分有人云 

D15n8853_p0216b05║（云云 述云）問執小乗謗大乗之時必引起不同分心欤

乎 荅今師意者退菩薩道捨捨大乗向小乗道此 

D15n8853_p0216b06║類必起不同分心捨捨戒不退菩提執小不信大此類非引起

退菩提心若至上纏品犯者亦可失所犯一 

D15n8853_p0217a02║云此謗別教非惣背故（文） 問上品邪見惣撥一切若至

上纏第十一戒分一切可捨捨乎（曰公） 荅有人 

D15n8853_p0217a03║云全分謗時約境可失一切然而約心七毒撥立中可有所殘

故亦第十一戒亦非全捨捨也若亦一分謗 

D15n8853_p0217a05║疏云若有犱大謗小作如是言聲聞藏教非佛所說是輕非重



一云此亦犯重（文）犯無取捨捨今師意順勝 

D15n8853_p0220a03║（為言）私云十住論第五卷文也如引文集而准本文斗字

可作升𫝣池字可作海字欤（云云）疏文可知之經 

D15n8853_p0220b06║三問荅决疑 初問。（本業經下云菩薩戒有受法而無捨

捨法有犯不失盡未來 

D15n8853_p0222a06║言捨捨戒以能從躰故經云不失（文））。 

D15n8853_p0222b03║二指今解。（宗要云下乗向大有應捨捨法棄菩薩戒無應

尒故或菩薩戒無無餘犯無有惣 

D15n8853_p0222b04║盡如前說故（文） 問今師意廻心向大之時可小乗戒所

捨捨哉然何捨捨戒五緣中不列之哉 荅先小戒 

D15n8853_p0222b05║不可謝成菩薩別受戒也其義如上述也然而今云捨捨者捨

捨小乗心依大乗心護持之故云捨捨也其道理 

D15n8853_p0222b06║可知也此外勝莊等以中下品纏犯菩薩戒無捨捨之義故本

業經以中下品纏犯相說無捨捨法也法銑同 
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D15n8853_p0226a04║強取物犯重戒 四（第十六）為主戒中為主失儀故入此

篇損三寳寳物故亦犯重 五（第三十）[這-言+夌]禁行非戒中以詐現親 

D15n8853_p0228a02║心恚心染犯懈怠妄念是犯非染（文）意云染者汎𪵬名一

切煩𢙉雖然今且分輕重根本貪嗔癡𢢔疑等重 

D15n8853_p0228b02║十三輕戒第一供養三宝戒云若不恭敬懶懶惰懈怠而[這-

言+夌]犯者是染[這-言+夌]犯若誤失念而[這-言+夌]犯者非染[這-言+夌]犯 

D15n8853_p0232b03║ 荅得意此戒諸師異說仍今疏引述二傳無取捨捨依此制

意一𨕙難弁故略不宣也或可云上云於僑逸 

D15n8853_p0234b01║至初地之時轉捨捨轉受也但前戒轉勝成圎滿無漏之法是

云轉受非有漏戒之外更有無漏戒若許重 

D15n8853_p0234b02║𤼵無漏之位更別得無漏戒然而但本有漏戒待無漏增明緣

得勝捨捨劣是号轉成無漏也聲聞先無戒 

D15n8853_p0234b03║故由要期心見道位始得戒是名見諦得菩薩不尒初受之時

誓願不萎渴故依位捨捨劣得勝無漏之位 

D15n8853_p0234b04║更不新得若尒則成不重𤼵潤色也（云云） 一轉成無漏

委細分別事䟽云由此菩薩入初地已捨捨有漏戒 

D15n8853_p0235a02║念有漏戒法随所依為所棄捨捨躰唯識論護法正義意會攝

論諸出𠀍間法從何種子生從㝡清淨法界 

D15n8853_p0235a03║正聞熏習種子所生之文二解初云無漏性者非所断攝與出

𠀍法正為因緣第二解云此正因緣微 隱 

D15n8853_p0235b01║始成十支無表運[乞-乙+、]倍增也 問漏無漏種上俱倍

[乞-乙+、]增長何云捨捨有漏戒乎 荅顕勝隱劣故云捨捨如 

D15n8853_p0236a04║後生無表無漏（後生二万支一万支曾得無表後生一万支

未曾得）有漏戒既前滅已何云有漏戒至無漏乎今文云捨捨有漏戒亦 

D15n8853_p0236a06║望種躰亦名捨捨然念[乞-乙+、]相續更無間断故非捨捨

戒受無漏戒者不作法受得新移轉無漏種上云受[乞-乙+、]領 

D15n8853_p0237a04║有青黃不同防非止𢙣戒躰雖無 別依漏無漏緣可有染淨



不同譬例可解轉自本亘捨捨與得二門故 

D15n8853_p0237a05║捨捨有漏染汙義成無漏清淨戒名轉也 問若尒八怗抄義

有何失乎 荅言竹𢳟上水即躰至金𢳟上 

D15n8853_p0238a01║期來際要期遠故决定經見道至佛果由此随位進得勝捨捨

劣別受不尒但期盡形思願促故縱經見道 

D15n8853_p0240a01║三言七下釋七寳寳等。（藏疏云七宝約輪王位有二義一

是金輪等七一輪宝二 

D15n8853_p0247a07║利也眾生見捨捨失利他（文））。 

D15n8853_p0247b01║二言下釋見而捨捨去。（鷹遂之鴿等（云云）智論十一

云佛在祇桓住晡時經 

D15n8853_p0249a05║神皆捨捨汝去尒時比丘欲至恒河𡃤口河神不𦗟後至林中

悔責命終堕於屎獄經歷千刧後生猪中千 

D15n8853_p0255a03║諸佛所師所謂法也是故如來恭敬供養以法常故諸佛亦常

（文） 問若佛以法為師者三寳寳中以法可 

D15n8853_p0257a05║宛可如貧窮人日夜中常數他寳寳自無半錢分既是聖教所

毀也何可云薩埵妙行乎彼如釈尊與阿難 

D15n8853_p0257b06║說多聞能知法多聞能遠𢙣多聞捨捨無義多聞得𣵀槃（云

云）次於阿難事者大聖化用難測輙不可推定 

D15n8853_p0259a01║初直荅。（如文）。二如下引證。（捨捨無義（云云）

彼論次文述頌意云𤼵 

D15n8853_p0259a02║增上恵由此能捨捨一切苦本煩𢙉無義證得𣵀槃（文）准

此文無義者指煩𢙉生死輪廻本是煩𢙉即是無 

D15n8853_p0259a03║義也（云云）鏡水抄三十一云多聞捨捨無義者生死𢙣法

名無義利故即由多聞能捨捨生死𢙣法無義之法 

D15n8853_p0260a03║二懶懶下不染犯。（如文）。二無下無犯。（無[這-言+

夌]犯中有病無力 

D15n8853_p0260a06║二次第者前雖離慢勤学而或心堕二乗故次制令專習大乗

故也（文）又云第三釈名者心捨捨大乗故名 

D15n8853_p0260b06║邪犯也藏疏云一是大乗法二起彼想三心背語非四捨捨此

受彼故結犯（文）此釈意受持彼時犯也順經 

D15n8853_p0262a06║（藏疏云第二次第者前即背上勝法今則捨捨下病苦故次

制也又前則於法有背今則於生不濟故次制 

D15n8853_p0262b04║是應慈之至敬悲雖殊田義返同故無異也八福田中看 病

福田第一福田者崇敬義後救悲心初故田 

D15n8853_p0262b05║雖有八看 病為上（云云）今師釈義同此也（云

云））。 

D15n8853_p0263a06║二無犯。（（述云）不犯緣惣有九種一若自有病（云

云）私云不堪他看 病裎病欤二若無氣力者 

D15n8853_p0263a07║雖無病氣力不能看 病也三若傳請他者論云若轉 

D15n8853_p0264a01║二如下指餘。（（述云）此下指例也謂如看 病於自餘

苦為作助伴可救其枷鏁等苦（為言） 

D15n8853《梵網古跡抄》卷 6 



D15n8853_p0265b02║第二十戒二 初標分。（經下六品者寂疏云下六品者捐

捐廣本也或經 

D15n8853_p0265b04║釈有經本云六[乞-乙+、]品六十一品中別有六[乞-乙+、]

品欤（為言）銑疏云今尋梵網有兩六字捐捐下六[乞-乙+、]三十六品廣 

D15n8853_p0271a02║意八怗抄第二義可為相羕實義彼者指菩薩利他行利他為

本故無根輕自行者捐捐聲聞自利行自利為 

D15n8853_p0271b07║四蒙 下父母。（如文）。五言下六親。（伯（父之兄

也）叔（父之弟也）俱父 

D15n8853_p0277b01║奥疏云撗教者幸是大根授以小法如以穢食置於寳寳器[工

*兄]與邪僻豈非撗教若實無𢙣心嗔心但緣知 

D15n8853_p0277b06║初惣述意。（先說苦行等者矌疏云先令為說苦行意在使

其重法輕生非謂即捨捨身 

D15n8853_p0278a01║命燒身臂指若即捨捨身法為誰說（文）與今疏意大同大

智律師等解釈實燒身臂指名持戒不燒名破戒 

D15n8853_p0278a02║見大[這-言+夌]今師等意就中捨捨身之行非凢位所行非

分恵施反生退故若尒今師解釈叶論藏等意欤經大 

D15n8853_p0278a05║兩釈一云若不燒身等供養諸佛即非出家一云在家菩薩燒

身乃至捨捨身命非出家菩薩能行此事所 

D15n8853_p0278a06║以者何非威儀故為護聖教利益有情故不燒身㨿新学菩薩

故作是說菩薩燒身捨捨身即是極之辞未 

D15n8853_p0278b01║必一切要湏捨捨身方成菩薩（文））。 

D15n8853_p0279a01║二如下引文蕳。（如文）。二釋謗三寳寳說二 初釋

文。 

D15n8853_p0280b01║中雖無解釈准下撗取他財不可有別盜罪盜者▆不與取義

然今是他既捨捨與故無盜犯也彼戒解釈 

D15n8853_p0281b02║攝眾生名小方便（文）聲聞自利為本故為誡自多貪之過

有三十捨捨堕等之戒此等戒多分制多求財利 

D15n8853_p0285a05║謗[(弟*ㄆ)/力] 令相反是無𢙣不造也（文）初釈属所闘

之人次釈属能闘之人准此二釈可料蕳今文一云属所闘 

D15n8853_p0289a02║地水等作同躰觀乎 荅實為放生雖非要因令作同躰觀也

（云云）大地無曾不捨捨等者如釈尊因位為 

D15n8853_p0289a03║眾生濟度棄捨捨身命給猶於三千界無有如芥子許非菩薩

捨捨身命處何况我等自無始𠀍以來死此生 

D15n8853_p0289a04║彼受苦其間捨捨身何處不捨捨乎是以宗要云如𠀍尊言大

地無有汝等長夜不受無量生死苦處（文）火風 

D15n8853_p0291a05║浴池以施三寳寳此福㝡多㓛德力強可得㧞彼地獄之殃以

是因緣便得解脫（文）樞要文等畧之以理本 

D15n8853_p0295b03║之[軗/足] 反身化作夜刃來詣宮門口自宣言誰欲聞我法

我當為說王聞是語喜○前為作礼敷施高坐請 

D15n8853_p0300b01║（藏疏云第二次第者前恃慢陵人今背真向偽又前則輕人

今則捨捨法故也（文）寂疏云大小不共所學異 

D15n8853_p0300b03║說而習邪小此中不能勤學名之為捨捨非謂不信有此不同

（文）意云今戒於大乗甚深難解義捨捨學小法 

D15n8853_p0301a05║二言而下釋違犯二 初釋捨捨正學邪二 初釋文。 



D15n8853_p0301a06║（大法可珍 從喻為名（云云）今且約 竒名宝也或𠀍

七宝除貧苦令豐樂大乗七宝濟枯槁眾生令得𣵀 

D15n8853_p0301b01║槃快樂故云宝（為言）或有經本等（云云）寂疏云或經

本云不捨捨七宝謂不棄捨捨𠀍間七宝欲學法宝應捨捨 

D15n8853_p0301b02║𠀍 而不捨捨故不能習學（文）𠀍珍 者此可喻小乗法

也（云云）此中增减者捨捨大乗号損减犱邪法名增益 

D15n8853_p0303b02║意故不出之欤汎𪵬為他主仁義為尊等文是也（云

云））。 

D15n8853_p0303b06║二汎𪵬下述意。（仁義為尊者弁正論云仁者慈悲義者道

理也文師子㧞𦚰者智論三十 

D15n8853_p0304b03║二如下別明守三寳寳物二 初釋經文。（如文 經度法

義也（云云））。 

D15n8853_p0309a06║國以五月十六日為前复都貨羅國以春初為夏首（十二月

十六日也）此則随方土之所冝任機緣之取捨捨也（文） 

D15n8853_p0318b04║一義云作諸𢙣皆自害我身也故云害生非[戶@勺]一戒立

戒名依三寳寳䕃求財利故云詐親也法藏名[這-言+夌]禁 

D15n8853_p0318b06║二随文述解二 初正釋經文三 初解謗三寳寳。 

D15n8853_p0320a02║蜎蜎飛蚑行𧑮動之類心念口言身行善𢙣十四日遣太子下

十五日四王自下二十三日使者復下二十 

D15n8853_p0320a06║三月𢙣鬼得㔟之時故令修善（文）傳奥疏云三長齋月者

智論說天帝以大寳寳鏡共諸天眾從正月一日 
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D15n8853_p0324b02║汎𪵬尒有情等之苦者可攝下不行利益戒也云不救尊厄尤

有其儀欤是以法藏疏云自所尊三寳二親 

D15n8853_p0325b05║偽斗升𫝣撗取他財是正制也如寂疏防殺見戒名不畜損害

戒亦釈不得畜刀杖等云此防殺害之過（文） 

D15n8853_p0326b02║能 （文）法進注云猫狸 鼠狐狢亦被侵傷故猪犳者獦

入山趁 其 鹿此等解釈猫狸猪狗等非覓財 

D15n8853_p0328a03║形似瑟微 短少許有十二絃（文）異當時箏（云云）笛

進云漢武帝時丘仲所造長二尺四寸○今時所吹笛 

D15n8853_p0329b01║侄二寸半腹五寸侄長九寸已上容五升𫝣（乃至）籌長一

尺二寸（文）有抄云東大寺三倉有投壺之壺（云云）  

D15n8853_p0330b06║心捨捨不同云何 荅退菩提心捨捨者决定退心今戒非决

捨捨心一念退惰心故經云若起一念二乗外道 

D15n8853_p0330b07║心（文）釈云故制堅持不應[軗/足] 失（文）由此藏疏

云堅持 

D15n8853_p0331a01║守心戒天台云[軗/足] 念小乗戒寂疏云不念餘乗戒私記

云[軗/足] 學小乗戒皆此意也加之付退菩提心捨捨上 

D15n8853_p0331a02║品不待言中下待言若中下未出語內心生退心悉此戒攝也

義寂古疏云 問[軗/足] 念小乗亦是 本何 

D15n8853_p0331a03║故不失戒 荅心知大勝非都 本故戒不失欲[軗/足] 息



大乗故輕垢身子者昔退戒可如此（文） 問若尒 

D15n8853_p0331a05║尒但雖一念猶有至無餘犯故不可起[軗/足] 時一念輕戒

之分（為言））。 

D15n8853_p0333b05║故行無退轉（文）經𤼵菩提心者藏疏云菩提心下明制護

大心謂由前信故令菩提心念[乞-乙+、]相續無[軗/足] 離 

D15n8853_p0341a06║（藏疏云二次第者前則護戒心堅不避炎灰灰今則存身長

道微難皆離（文）寂疏云七眾同制聲聞避難 

D15n8853_p0342b01║是因也三界者苦道是果也若捨捨因果随所捨捨也六入者

內外六入也資持記下三云抖擻舉棄於物合 

D15n8853_p0343b04║（三分留一者舊有二料蕳一云三中一分自食故云留一舎

利弗日只食五六口智論[券-刀+示]䄅人十口許（云云） 

D15n8853_p0344a04║長毳衣應湏說淨也（文）三持糞掃衣者瑜伽云謂所有衣

他捨捨棄擲或街或巷或市或㕓或道非道或雜 

D15n8853_p0345a06║二大下受練若緣。（大智論六十八曰行者以居家多𢙉乱

故捨捨父母妻子眷 

D15n8853_p0348b03║牙開（乃至）齒木名為揚枝西國栁樹全[社-土+希] 譯

者輙傳斯号佛齒木樹實非楊枝（文）如阿 說者增一云尒 

D15n8853_p0350a01║斗下者五升𫝣十誦斗量同四分○（僧祇鉢他羅者受四升

𫝣也文）故知今疏所出斗量約唐斗若尒上鉢受一斗然而云 

D15n8853_p0365b05║二随文述解二 初制意。（不擇而捨捨等者經云不得蕳

擇故可擇取 

D15n8853_p0365b06║受器擇捨捨非器也經不得蕳擇之言先讀及從下一切鬼神

句讀之二點俱無相[這-言+夌]寂疏云文中與人受 

D15n8853_p0368b04║悲歎下窟乞食時道中地得一大鉢中有一匣經更無餘經唯

有進法恱捨捨苦𨹔羅尼說過去恒河沙諸 

D15n8853_p0371a04║未壞一𨵻浮提正法罪科輕微 也何可攝戒法遮難乎但經

文舉二種者破法輪僧之時必有破羯磨法 
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D15n8853_p0376a04║及具戒彼經意約出家菩薩要具此三戒方得受菩薩戒二𤼵

菩提心否三真實菩薩否四能捨捨一切內 

D15n8853_p0376b02║云（取意）實是菩薩否（是一）𤼵菩提心否（是二）具

足三種戒否（三種戒為三共上成五）捨捨內外所有物否（是六）惜身財否（是

七）受 

D15n8853_p0378a06║有一千葉而現出𠀍光明赫[赤/火] 照第二禪諸天宮殿第

二禪諸天人尋光來下至於欲界見此蓮花有一 

D15n8853_p0380b05║情戒攝律儀戒七眾戒故具足之戒六聚別故 問若尒者二

四捨捨緣亦同可[尸@勺]攝善饒益乎 荅言不 

D15n8853_p0380b06║尒捨捨戒失戒 受躰故受法既通三聚淨戒捨捨緣失緣何

[尸@勺]後二故知受戒捨捨戒共通三聚随戒懺悔各 

D15n8853_p0381b01║共論（具如彼戒下抄記之）且由共義明懺悔方法酤酒戒

販賣少分也若[這-言+夌]犯之時致捨捨堕懺於談他過失戒兩尺 



D15n8853_p0384b05║若依守千師解釈中下纏亦有失戒彼釈云諸處皆說用修旧

故應說犯捨捨必定不增用皆修旧但犯之 

D15n8853_p0384b06║者懺已再增（私曰中下纏云犯也）其捨捨之者不可再增

如是 別不可異求（文 私云上品纏名捨捨也）依此釈中下同失戒由懺 

D15n8853_p0385a01║悔力旧戒還生如𠀍間[軗/足] 時死者還得生活雖死第八

識不去故亦還生猶中下品失戒亦還生第八識 

D15n8853_p0388a05║（言內等淨者若大乗意以念知捨捨三法為躰初禪雖有念

知捨捨三依有尋伺其相不明了劣故不別立也 

D15n8853_p0388a06║二禪已上無尋伺故別立之然二禪定中離障念知捨捨三平

等令心於內清淨而轉故云內等淨若出定 

D15n8853_p0388b01║三雖下釋疑。（雖知內等淨等者釈伏難也難內等淨即念

知捨捨既躰全同何別立 

D15n8853_p0388b04║內等淨喜樂定第三具五支捨捨念恵樂定也第四有四支捨

捨念中受定此實事十一初二樂輕安內淨即 

D15n8853_p0393a01║四受持合為一讀誦合為一故四種也剝皮為紙等者與咸注

云熙凞云恐約得忍菩薩方能如此湏知此 

D15n8853_p0393a03║云染黃色𤎼絹書其經論（文）素者進云用生白絹書其經

戒（文）帛者進云取灰灰汁煑白絹令𤎼將用書經 

D15n8853_p0394a01║見而為貪淫滛瞋恚愚癡之所䨱蔽（文）聲入毛吼者涅槃

經第九云佛言善男子除闡提其餘眾生聞此經 

D15n8853_p0395b02║信解受邪齊戒（乃至）一月都不食等諸有情類為說八支

聖齊戒法令其棄捨捨最極艱辛感非愛果受邪 

D15n8853_p0396b04║其成就第六究竟清淨成前已成𤎼者令得解脫（文）順行

彼欲者謂同事行也異分意樂者[這-言+夌]上要契 故 

D15n8853_p0403b03║光堂（文）今文云十住處付此料蕳非一（有抄云嵯峨法

皇御時[(止/脊)*殳] 山学侶用此論義會座中無知此事者也）一義云十處可得意

初金剛千 
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D16n8859_p0032b07║普賢行皆六位相[(冰-水+〡)*ㄆ] 修因𢍆果生解從十信

直至妙 

D16n8859_p0040a05║邪邪觀心開即正元非二體故可互證馬鳴親稟𪲪宗 

D16n8859_p0052b08║體故性德修德宛 然能藏所藏能斷所斷能淨所淨 

D16n8859_p0054b09║名為鍵𨩼摩故此阿頼耶識當何决擇攝於本論中作 

D16n8859_p0089a09║敘十八句併立義分宛 然離相淨心別敘直終不戀 

D16n8859_p0092b01║三寳寳於是混爾無三二諦自斯莽莽然不二怕兮凝湛 

D16n8859_p0092b10║與三德三寳寳三湼槃三身三大乘三菩提三般若三 

D16n8859_p0094b04║事因緣開𤼵眾生諸覺寳寳藏譬如日出先照高山先 

D16n8859_p0096a08║凝智增悲增四記宛 然施開具足若如舊判唯有實 

D16n8859_p0097a01║遙申禮請正謂首楞嚴三昧普攝十方三世三寳寳大 

D16n8859_p0099a10║因智含萬德故五成三寳寳初句僧寳寳眾多和合故二 

D16n8859_p0099b01║句法寳寳理法為最故三句佛寳寳佛含眾妙故六會三 



D16n8859_p0100a07║在十方三世大覺化儀始從覺樹鹿𫟍終逮靈鷲鶴鶴 

D16n8859_p0119a01║箸攪動滄溟𪷆無限魚龍方知以水為命豈是尋常游 

D16n8859_p0132a05║敘堅執敘成壞等是也故第五自觀四天王勝藏寳寳 

D16n8859_p0139b07║寳寳性論翻此頌云此性無始時等彼論就實教釋云 

D16n8859_p0142a07║盡滅根立則見相宛 然成三細不覺之相是染生非 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 2 

D16n8859_p0164b05║是故靈山常曜而覩林樹潛輝丈六金軀復見土灰灰 

D16n8859_p0164b06║眾色蓮花妙剎反謂丘 莊嚴寳寳地倒言砂礫斯等 

D16n8859_p0166b07║何異續鳬而斷鶴鶴也即將彼疏十科異古按之惟宗 

D16n8859_p0173a08║云汝更諦觀汝尚不知次指風大云汝審諦觀汝宛  

D16n8859_p0177b04║如大富長者藏中寳寳物無限每有宅舍必出藏寳寳廣 

D16n8859_p0177b06║𤼵現者實無邊量故上四科如方指堂閣之寳寳說其 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 3 

D16n8859_p0197b09║落更生迷否所滅空地待華更生金不更雜灰灰不重 

D16n8859_p0198b01║方實不轉空體不動豈非真不變金不更雜灰灰不重 

D16n8859_p0199a09║十號四德於第一義盡成蹉過故重就如來藏宛 轉 

D16n8859_p0204a04║後修證此誠聖言宛 似互違不可不辯乃至無復矛 

D16n8859_p0207a05║空參 合群器除器觀空皆顯第一義第二義不即不 

D16n8859_p0234a05║則八非依他頓證圓融清淨寳寳覺矣問二門不即不 

D16n8859_p0238a02║竟法引起信大摩尼寳寳客塵所染喻及法華安樂行 

D16n8859_p0242b06║滅法聞鐘顯聞性常與寳寳手開合顯見性不動大同 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 4 

D16n8859_p0255a07║爍迦羅首八萬四千母陀羅臂八萬四千清淨寳寳目 

D16n8859_p0255a08║同一圓融清淨寳寳覺秪將一巾六結含同異次第取 

D16n8859_p0255b01║初綰巾也異及次第即異相橫豎宛 然所謂汝名為 

D16n8859_p0257a04║第宛 有法喻不齊之過却又不敢以過歸佛而強教 

D16n8859_p0257b02║次解之六結宛 然取彼釋此何有法喻不齊之過又 

D16n8859_p0259a09║聖悟十八界正同十方如來何以三空次第優劣宛  

D16n8859_p0260b05║留畱心靈雲三十年間亦何嘗向桃花繫念妙喜云香 

D16n8859_p0262b02║箇得到這田地他却喚作勝妙境界舊時寳寳峰有箇 

D16n8859_p0270b04║觀一切觀無觀無不觀為真觀矣）皆與此文宛 合問 

D16n8859_p0286a01║因修證了義觀世如夢不能留畱形即諸菩薩萬行首 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 5 



D16n8859_p0294a05║間變為灰灰燼行者取是燒想思惟此身未死之前沭 

D16n8859_p0301b04║食執持油瓶寳寳葢革屣親近國王大臣長者占相星 

D16n8859_p0325a04║月日阿育王造以翼款𣣇誠可以驗諸如來必我摩頂 

D16n8859_p0326a08║黑白珠別皆寳寳珠為之曾失其一飾以偽珠今并失 

D16n8859_p0326b01║像體乃眾寳寳末所作色類水白桃花左手曲向心下 

D16n8859_p0330a08║云無上寳寳聚不求自得即其義也㧞樂與苦例此可 

D16n8859_p0331a08║灌頂章句亦豈離此觀佛頂放百寳寳光明光出寶華 

D16n8859_p0335b06║𤼵明阿難登伽亦蒙𫎇塵劫攝受差別緣深故於秘密 

D16n8859_p0336b04║果能擇師結壇持戒持咒不紆疑悔必蒙𫎇交光灌頂 

D16n8859_p0338a06║藏正他二觀總別各五窮法界量不可思議[(冰-水+〡)*ㄆ]

盡大 

D16n8859_p0338a09║寳寳輪山王分明體中具足此五自在無礙金輪山王 

D16n8859_p0338b08║寳寳輪王廣大圓滿無上地地分證入究竟繫縛地地 

D16n8859_p0349a04║世由此立三世四方和合相涉宛 轉十二變化有情 

D16n8859_p0349a08║遷流世為遷流故因此世成也三世四方宛 轉十二 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 6 

D16n8859_p0361b02║也其身在於世界性等上處住當是白淨寳寳網轉輪 

D16n8859_p0362a06║行位是約信解阿含 門中作如是說也問前終教中 

D16n8859_p0364a03║得一切位則五十五位階降宛 然而此忍無異遂得 

D16n8859_p0367b01║[病-丙+(朿*欠)]瘶皰漿噦噎乾銷癲癎寒𤍠黃病𤍠血隂㾽

如是等 

D16n8859_p0368a06║慮勿我財寳寳當為王賊之所侵奪或火焚燒或水漂 

D16n8859_p0368a09║火由是當令財寳寳虧損如是名為於食防護所作過 

D16n8859_p0373b01║知都無有義答如大寳寳積無邊莊嚴會無上陀羅尼 

D16n8859_p0376a05║寳寳王剎坐微塵裏轉大法輪成就種種法破壞種種 

D16n8859_p0376b08║兩段 更不念後思前坐斷千聖頂𩕳四句者乃有無 

D16n8859_p0396b05║生若見有生可度者即是有心宛 然生滅僧曰今既 

D16n8859_p0403a07║謂契文殊之妙智宛 是初心入普賢之玄門曾無別 

D16n8859_p0412b07║便而圓位宛 然）開初合後唯將十地合一餘俱如故 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 7 

D16n8859_p0415b02║觀隂從說偈讚佛已獲法身性修三德宛 然離機無 

D16n8859_p0426b04║如是先以定動後以智㧞善男子如浣垢衣先以灰灰 

D16n8859_p0432b04║宛 然𤼵愛樂心即渴仰剃落殷勤啟請也四聖梵行 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 8 

D16n8859_p0443b02║升墜昭然章安湼槃疏明指善星為大權但寳寳蓮璢 

D16n8859_p0445b08║令具足又如刀劒灰灰汁脚足橋梁若即心為戒何假 

D16n8859_p0456b08║道地獄銅橛地獄刺棘地獄鹹河地獄其中斧[金*戊]龯刀 



D16n8859_p0458b03║力者奪而不得食裸形無衣寒𤍠倍甚惡風吹身宛  

D16n8859_p0462b05║眷愛大寳寳積經遮羅迦波利婆羅闍迦外道品佛語 

D16n8859_p0463b04║愛樂濁水喜嚙草木喜以脚指剜 掘於地喜樂動頭 

D16n8859_p0469b01║八者見所營理心生讚歎九者遺囑家事藏舉財寳寳 

D16n8859_p0469b07║臭穢六者鼻無欹側七者心無恚怒八者於家財寳寳 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 9 

D16n8859_p0511a09║外宛 然云何不作差別答如法華壽量品云不如三 

D16n8859_p0513b05║交宛 符等覺舊注既失經㫖亦違自立種種義門前 

D16n8859_p0516a04║細不斷猶如命根六門開闔圓鏡智轉不比灰灰斷不 

D16n8859_p0519a05║已𤼵化後病瘥藥亡故標入海唯一圓融清淨寳寳覺 

D16n8859_p0520b07║量寳寳色又謂住前多不列位住後有位亦超但顯圓 

D16n8859《楞嚴妙指》卷 10 

D16n8859_p0529a07║之所生起即漸除之事也宛 轉𤼵明二門開合則五 

D16n8859_p0529b06║情量宛 然心目間矣夫生滅門覺義本始究竟全體 

D16n8859_p0531b07║色除豈非𥪡義若以解結喻之則兩番次第宛 有倫 

D16n8859_p0560a01║世界六種震動微塵如來各放寳寳光異口同音乃斷 

D16n8859_p0564b04║侍知法寳寳藏漏盡道法我不畏失以是事故不大殷 

D16n8859_p0568a05║可疑大悲經第五云佛告阿難我今以是正法寳寳藏 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 1 

D17n8862_p0004b02║寳寳王剎坐微塵裡轉大法輪如是 

D17n8862_p0010a04║時峕 

D17n8862_p0014a08║彼知有寳寳所自進經云如來常說諸法所生唯心 

D17n8862_p0015b02║開權𩔰實恐小乘人因循舊習不進趨寳寳所故此 

D17n8862_p0015b03║復為䇿𤼵前往畢竟要捨化城畢竟要至寳寳所而 

D17n8862_p0016a01║進二乘捐捐小趨大速圓菩提大記故說此經三究 

D17n8862_p0021b05║諸世間人不求常住未能捨捨諸妻妾恩愛於邪婬 

D17n8862_p0033b05║多而歸𡚖理則無差別之致是則諸經義理既有淺 

D17n8862_p0049a02║遠矣𢖍傾心欽服至於大款 極為錯亂全無照應 

D17n8862_p0070b06║希連河度弟子二百同歸𡚖於佛共一千眾後度 

D17n8862_p0071a01║勤苦累刦一無所得後歸𡚖佛時即登聖果感佛 

D17n8862_p0076b03║歸𡚖之緣三現循乞之緣。 

D17n8862_p0077b01║赴王請勅眾赴諸請長者居士乃平昔歸𡚖依三 

D17n8862_p0077b02║寳寳之臣民正觀曰城中同時飯僧有二義一國 

D17n8862_p0078a02║○二現獨歸𡚖之緣。 

D17n8862_p0078a03║既無上座及阿闍黎途中獨歸𡚖。 

D17n8862_p0078a04║此敘阿難遠遊獨歸𡚖為誤墮之緣也律制比丘 

D17n8862_p0078a06║護難事今阿難并無故云獨歸𡚖上座有三一生 



D17n8862_p0080a07║又獨歸𡚖又循乞故致有誤是則此三事為誤墮 

D17n8862_p0081b04║如來知彼淫術所加齋畢旋歸𡚖王及大臣長者居 

D17n8862_p0081b05║士俱來隨佛願聞法要於時世尊頂放百寳寳無畏 

D17n8862_p0081b06║光明光中出生千葉寳寳蓮有佛化身結跏趺座宣 

D17n8862_p0081b08║此因阿難被婬術所攝如來即歸𡚖精舍於頂光 

D17n8862_p0082a01║難也王臣大眾見佛歸𡚖速知有所為故俱隨佛 

D17n8862_p0082a02║而來頂表無上百寳寳無畏光明者光明表智即 

D17n8862_p0082a04║中圓融無礙故曰百寳寳為諸三昧中王故曰無 

D17n8862_p0082a05║畏光中出生千葉寳寳蓮者蓮表因行即三觀中 

D17n8862_p0082b05║登伽歸𡚖來佛所。 

D17n8862_p0097b01║食歸𡚖祗陀林我以𪧐齋汝觀比丘一人食時諸人 

D17n8862_p0123a08║真實（上汎結一切下結歸𡚖阿難）是故汝今雖得多聞不

成聖果 

D17n8862_p0126a02║即時如來從𦚾卍字涌出寳寳光（表真心體）其光晃耀有 

D17n8862_p0126a04║圓）徧灌十方所有寳寳剎諸如來頂旋至阿難及諸 

D17n8862_p0128a03║檀金赩如寳寳山清淨所生故有光明（一荅）我實眼觀 

D17n8862_p0129b03║佛告阿難汝言相[類-犬+分]𩔫（牒）是義不然（破下徵

明）何以故（徵不 

D17n8862_p0129b09║此世尊牒破阿難事義相[類-犬+分]𩔫之荅辯明無手無 

D17n8862_p0136b03║來百寳寳輪掌眾中開合（上問明所見境不將境與見性對

[馬*(舍-古+(一/心))]誰動誰不動） 

D17n8862_p0136b06║腳）阿難言世尊寳寳手眾中開合（按定境動）我見如來

手 

D17n8862_p0137b03║如來於是從輪掌中飛一寳寳光在阿難右即時阿 

D17n8862_p0137b06║何搖動阿難言我見如來出妙寳寳光來我左右故 

D17n8862_p0139b03║已自如來開百寳寳輪掌問客塵二義以來至此 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 2 

D17n8862_p0144a08║新新不住如火成灰灰漸漸銷殞殞亡不息（荅云何二字即 

D17n8862_p0144b06║竟歸𡚖無也。 

D17n8862_p0146a09║謂魂升於天落謂魄歸𡚖於地乃死之別名今經 

D17n8862_p0149b06║此領悟現前身滅心不滅身後不歸𡚖斷滅故歡 

D17n8862_p0152b06║體性曰法身即圓妙明心寳寳明妙性是也知此 

D17n8862_p0154b01║云何汝等遺失本妙圓妙明心（寂照）寳寳明妙性（照

寂）認 

D17n8862_p0158a02║不能用不敢認為自己）願佛哀愍宣示圓音㧞我疑根歸𡚖

無 

D17n8862_p0174b03║心又名圓妙明心寳寳明妙性借八相以辯無還 

D17n8862_p0175b01║與如來觀四天王勝藏寳寳殿居日月宮（按所見遠下𩔰能

見 

D17n8862_p0175b02║圓）此見周圓徧娑婆國（上明自己見量如是周徧下明小

大所以）退歸𡚖 

D17n8862_p0181a08║真心為我此錯見性與物同前故不肯捨捨緣心 



D17n8862_p0184b04║始（不知此義所來曰始不知此義所歸𡚖曰終）一時惶悚

（驚懼）失其所守（二義 

D17n8862_p0186a02║不悟後義所以）而今不知是義（指上二義）所歸𡚖（即

不知二義所屬之趨）故 

D17n8862_p0187b04║寳寳覺真體無二無二分無別無斷故又從何分 

D17n8862_p0190b05║先梵志娑毘迦羅所談𡨋諦及投灰灰等諸外道種 

D17n8862_p0191b02║非八識應唯法塵投灰灰苦行外道也真我徧滿 

D17n8862_p0202a03║空如來藏為結歸𡚖上究竟徧計性顯空如來藏 

D17n8862_p0209a05║阿難此閻 浮提除大海水中間平陸有三千洲（此陳 

D17n8862_p0217a06║人及閻 浮提乃至十方眾生妄見咸爾又同業 

D17n8862_p0217b02║例閻 浮提三千洲中（盡須彌南靣所有洲與國）兼四大

海娑婆 

D17n8862_p0218a02║妄見所現本非實有例閻 浮下合所見不祥之 

D17n8862_p0218a06║妄見已盡即結歸𡚖輪廻之因故云妄生妄死生 

D17n8862_p0227a03║寳寳王剎是也此假觀亦不離空中經云性真常 

D17n8862_p0227b06║合妄死亦全歸𡚖如來藏性非有實物滅向別處去故曰隨處

隨處即當處前二種妄見曰當業輪轉 

D17n8862_p0228b02║前已破妄心妄見今破妄相番前三妄皆歸𡚖一 

D17n8862_p0233b02║真空色相已歸𡚖於智應名妄見云何見清淨實 

D17n8862_p0244a05║破五隂會歸𡚖藏性畧明三摩提之真體也上會 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 3 

D17n8862_p0247a04║（牒）前矚塵象歸𡚖當見根（此以空有見究）又空自觀

何𨵿汝 

D17n8862_p0248a01║全歸𡚖藏性是此以見無自體明不空如來藏前 

D17n8862_p0248a05║此承前究竟根塵空三處皆妄故結歸𡚖本如來 

D17n8862_p0254b07║之相）吸習中歸𡚖不相踰越名意知根兼意與勞同是 

D17n8862_p0255b01║生滅習氣歸𡚖在意根中為前五識色種子念念 

D17n8862_p0258b03║歸𡚖一真如性耶正脉曰處方所也定在也六根 

D17n8862_p0258b06║今融歸𡚖一性正破彼方所定在也。 

D17n8862_p0260b07║同來食處（究破聲無定處）若復汝耳往彼聲邊（牒）如

我歸𡚖 

D17n8862_p0262a07║恒香應常在（究）何藉爐中爇 此枯木（破此究破香不

從空生） 

D17n8862_p0262a08║若生於木（牒）則此香質因爇 成烟若鼻得聞合蒙 

D17n8862_p0268b07║相雜亂云何得歸𡚖無礙妙真如性耶正觀曰古 

D17n8862_p0273b05║立界（此結破浮塵根不得成鼻）若取嗅齅知（設取勝義

為鼻）又汝心中以 

D17n8862_p0274a08║上歷肉空香三處究嗅齅性并前肉形總破識從鼻生者妄

矣）若因香生（牒下究破）識 

D17n8862_p0282a07║相違無定故曰云何）我今不知斯義所屬（此正出已疑不

知今昔所說歸𡚖何為 

D17n8862_p0286a01║義汝即當盡捐捐因緣之舊聞而欣領超情之了 



D17n8862_p0291a03║相皆知歸𡚖屬問性色真空性空真色與色即是 

D17n8862_p0291a06║同又設彼色即空之空指性言即攝相歸𡚖性彼 

D17n8862_p0300b02║靣屬彼人（察靣有處）虚空寂然不參 流動（察空寂

然）風自誰 

D17n8862_p0305a07║藏一句是歸𡚖本體性真圓融本無生滅是明自 

D17n8862_p0308a08║有處）壅歸𡚖大地（察壅有處）如是見精因何所出（察

見不明）見覺 

D17n8862_p0311a06║如阿難見止四天王宮阿那律見閻 浮提如觀 

D17n8862_p0318b03║爾時（即開示三如來藏性已周之時）阿難及諸大眾（凢

小權實）蒙 佛如 

D17n8862_p0324b09║願今得果成寳寳王（此佛道無上誓願成）還度如是恒沙

眾（此眾 

D17n8862_p0325a04║銷倒想獲法身之深恩也寳寳王即究竟極果之 

D17n8862_p0325a05║稱德重曰寳寳位尊曰王四弘誓願此中影畧煩 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 4 

D17n8862_p0333b04║義也攸所也往歸𡚖也言不知二義所歸𡚖趣也惟 

D17n8862_p0334b04║勝義性即於三種藏性會歸𡚖一心即一而三即 

D17n8862_p0335a02║覺荅五大圓融則歸𡚖於一心三藏宛然皆一真 

D17n8862_p0344a08║風輪）堅明立礙（此明金性因上虚極搖動返成堅礙不動

之性）彼金寳寳者明 

D17n8862_p0344b01║礙性之名）保持國土（此明金輪能成世界之用此六句明

金輪）堅覺寳寳成（牒金 

D17n8862_p0344b03║火輪）為變化性（此明火輪能成世界之用此五句明火

輪）寳寳明生潤（牒上金性 

D17n8862_p0344b09║水輪則先因寳寳明生潤是知四大種性全一覺 

D17n8862_p0346a06║象中日也寳寳明生潤等者此易所謂形而上者 

D17n8862_p0348a03║交妄發生遞 相為種（結義）以是因緣世界相續（結

名）。 

D17n8862_p0348a08║木是也遞 相為種者初由覺明為空種空覺又 

D17n8862_p0348b02║妄遞 相為種之因緣故此世界相續不斷此相 

D17n8862_p0348b03║續有二一生起相續即遞 相為種也二成壞相 

D17n8862_p0349b03║妄發生遞 相為種以是因緣世界相續也此但 

D17n8862_p0354a08║此承上四感四應遞 相互換因果循環終而復 

D17n8862_p0355a06║濕胎隨力強弱遞 相吞食（此殺貪之果）是等則以殺貪 

D17n8862_p0355b05║遞 相吞食盜貪以二取為業用以互取不斷為 

D17n8862_p0356a02║今遞 相吞食即恃強肆戮故責其殺互來相噉 

D17n8862_p0356a04║各不同也正觀曰汝愛我心我憐汝色遞 相結 

D17n8862_p0356a06║遞 為父母子孫也貪愛同滋者即貪他所有以 

D17n8862_p0362a04║○初喻分二初金喻湼槃性本有無變二灰灰喻 

D17n8862_p0362b08║○二灰灰喻菩提性既成無還。 

D17n8862_p0362b09║如木成灰灰不重為木。 



D17n8862_p0363a01║此以木變成灰灰灰灰性既成不重為木以喻轉煩 

D17n8862_p0363a06║此以諸佛二種果法合上金灰灰二喻以喻例法 

D17n8862_p0363a09║喻菩提灰灰性滅喻湼槃又別經云入湼槃者如 

D17n8862_p0363b01║薪盡火滅是以灰灰喻湼槃似有證也今依法喻 

D17n8862_p0363b03║灰灰性有成正合菩提性有始無終若以金喻菩 

D17n8862_p0363b04║提灰灰喻湼槃似法喻之性相左湼槃非斷德菩 

D17n8862_p0363b06║意以金喻菩提今以灰灰喻菩提亦信無大過上 

D17n8862_p0363b09║釋後二喻重在明真不為妄如成金灰灰必假方 

D17n8862_p0364a07║又後二喻唯舉金喻似不該菩提有始唯舉灰灰 

D17n8862_p0364a08║喻似不該湼槃本具故兼之以金喻本覺以灰灰 

D17n8862_p0364b01║喻之意前二明昔本無迷迷由妄起後金灰灰二 

D17n8862_p0370a03║念為悶所謂有念無念同歸𡚖迷悶也。 

D17n8862_p0370a09║盡虚空（即無量為一）於一毛端現寳寳王剎（即小中現

大亦是正中現 

D17n8862_p0372a09║如純金出鑛如木成灰灰灰灰不重木金不復鑛則 

D17n8862_p0378b06║真如妙覺明性是也汝與眾生二句是總合寳寳 

D17n8862_p0378b07║覺下別合寳寳覺真心合琴瑟等四樂各各圓滿合 

D17n8862_p0382a05║來以迷方之迷空華之妄純金木灰灰種種發明 

D17n8862_p0404b01║再煩故曰不捨即不倦也）示我在會諸蒙暗者捐捐捨小乘

畢獲 

D17n8862_p0407b05║阿難第一義者（牒）汝等若欲捐捐捨聲聞脩菩薩乘 

D17n8862_p0410a08║彼塵土灰灰沙之倫本質留礙（喻四大）二體法爾性不 

D17n8862_p0420b07║乘生大勇猛（即前脩菩薩乘入佛知見屬脩）决定棄捐捐

諸有為相 

D17n8862_p0420b08║（即前捐捐捨聲聞屬斷此牒阿難所欲即菩薩心）應當審

詳煩惱根本（此是第二 

D17n8862_p0422b05║觧返例欲要棄捐捐諸有為相應當審詳煩惱根 

D17n8862_p0428a03║如鼻嗅齅聞通出入息（此分鼻根照用分劑）有出有入

（有二分）而 

D17n8862_p0439a04║不亡以小乘盡晦六用為灰灰斷湼槃故又此六 

D17n8862_p0443a08║由通塞等二種相發於妙圓中粘湛發嗅齅嗅齅精映 

D17n8862_p0446a05║質無通無塞嗅齅性不生非變非恬嘗無所出不合 

D17n8862_p0446a09║見體聽質嗅齅性嘗知覺觸了知合說空為一自 

D17n8862_p0449a04║驕梵鉢提此云牛呞以受牛哨報故[稱-土+二] 異舌舜 

D17n8862_p0449b08║念化成無上圓融清淨寳寳覺也此中豈容一異 

D17n8862_p0451a08║寳寳由此無始眾生世界生纏縛故於器世間不 

D17n8862_p0451b05║塵所起知見正示不為六根賊媒自刦家寳寳觧 

D17n8862_p0454b05║釋天寳寳名最堅最利喻上體性堅凝常住不壞 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 5 

D17n8862_p0484b02║是名妙蓮華金剛王寳寳覺如幻三摩提。 

D17n8862_p0489a09║即時如來於師子座整[泳-永+((〡*日)/工)]槃僧斂僧伽梨

攬七寳寳 



D17n8862_p0496a08║銷是則六根是內身外器所結之心捨捨此結根 

D17n8862_p0501b02║大地生死也至覺所覺空捨捨智愛即斷法執分 

D17n8862_p0501b07║勝法不能捨捨細法執今菩薩任運䨇斷於亡所 

D17n8862_p0507b07║人母遣母族二人侍衛於佛後五人捨捨佛趨鹿 

D17n8862_p0510b04║千（物名）如是𢘻知苦醋醎淡甘[辛/十]𨐌等味并諸和合

俱 

D17n8862_p0512a09║威音王佛時因謗常不輕菩薩得罪知悔後捨捨 

D17n8862_p0544a01║虚空無邊入三摩地（於同𤼵明得無生忍）妙力圓明（寳

寳珠圓鏡依正 

D17n8862_p0549b02║普照一切令離三塗𡍼得無上力名大勢至五十 

D17n8862_p0550a06║當來見佛即捨捨此身後或生極樂或往十方决 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 6 

D17n8862_p0556a01║觀之智脩即造行即前云脫粘內伏伏歸𡚖元真 

D17n8862_p0597a07║十三者六根圓通（見聞覺知不能分隔）明照無二（成一

圓融清淨寳寳實覺） 

D17n8862_p0597b07║清淨寳寳覺由圓通故明照不二由圓通故含十 

D17n8862_p0608b01║種供佛如行願品衣[鬘-又+(万-一)]𫙃香燈擬妙高而同四

海 

D17n8862_p0613a09║百寳寳即表萬行眾色紛糅即表萬行圓通十方 

D17n8862_p0652a07║淨極（即前生滅滅已寂滅現前）光通逹（即前十方圓明

獲二殊勝）寂照含 虛 

D17n8862_p0660a07║頂禮如來藏無漏不思議（此頂禮自心三寳寳）願加被未

來 

D17n8862_p0660b04║寳寳有大寂滅義即法寶有不斷不常義即僧寳寳 

D17n8862_p0672b03║軰來為教師智慧神通密教行婬以為佛事[遞-虎+(土/巾)]

逓 

D17n8862_p0673b02║也觀阿難起教示遭邪染而[厂@(羊*欠)] 初發心先厭欲 

D17n8862_p0673b04║大安[隱-工]隠十信初心由欲愛乾枯而慧性圓明遂 

D17n8862_p0685b04║魅者即麟鳳龜鶴鶴猿蟒狐狸等年老成精能作 

D17n8862_p0686b03║我教比丘循方乞食令其捨捨貪成菩提道（標）諸比 

D17n8862_p0688a07║爇 一香炷（教行正行）。 

D17n8862_p0691a04║生（防貪）於大集會合掌禮眾（防慢）有人[捶-(十*十)+

北]𪮜詈同於稱讚 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 7 

D17n8862_p0713a02║體也壇中置四寳寳蓮華者表依究竟堅固之體 

D17n8862_p0715a04║灰灰繩或用刀水今則幡華是也幡表摧邪顯正 

D17n8862_p0717b09║即所觀妙境溫陵曰凢所蘄向以歸依三寳寳為 

D17n8862_p0723a02║爾時世尊從肉髻中（此表真如體即示心呪體）涌百寳寳

光（此表真如 



D17n8862_p0723a03║相即示心呪相）光中涌出千葉寳寳蓮（此表真如用即示

心呪用）有化如 

D17n8862_p0723a04║來坐寳寳華中（此表妙果必依妙因）頂放十道百寳寳光

明（表三觀智 

D17n8862_p0723a09║表果徹因源從肉髻中涌百寳寳光者表依不生 

D17n8862_p0723b01║滅心 生三觀妙智光中涌出千葉寳寳蓮者表 

D17n8862_p0723b02║依三觀圓成萬行有化如來坐寳寳華中者表依 

D17n8862_p0723b05║十道百寳寳光明者是化佛頂復放寶光表菩提 

D17n8862_p0723b08║堅固妙定即金剛王寳寳覺是也此光表觀智金 

D17n8862_p0724a01║化佛頂放寳寳光至此是謂果徹因源也有具眼 

D17n8862_p0740b07║總標所謂下別明諸苦之類地獄等明三塗𡍼苦 

D17n8862_p0741a05║苦并三塗𡍼總出上群苦之類正脉以三塗𡍼根缺 

D17n8862_p0745a01║白[毯-炎+疊]𣱃書寫此咒貯於香囊是人（指上發心取果

或指隨國所有眾生）心 

D17n8862_p0771b08║善人者我以寳寳杵殞碎其首猶如微塵。 

D17n8862_p0779a08║欲發菩提心决定棄捐捐諸有為相應當審詳煩 

D17n8862_p0802a02║空滅身歸𡚖無名銷散輪𢌞迷無所聞名惑顛倒 

D17n8862_p0803b09║果相此無想亦多是逐法塵中別求灰灰心凝想 

D17n8862_p0804a05║定灰灰凝思專枯槁心隨境變遇物成形如華表 

D17n8862_p0807a08║蟲也本非[絳-糸+虫]𧊵想而隨[絳-糸+虫]𧊵想化成資中曰

此必因 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 8 

D17n8862_p0813a07║湯水并雜灰灰香洗滌其噐（喻上唯先息妄）後貯甘露

（喻上佛三 

D17n8862_p0814a01║滌令淨哉毒蜜喻十二顛倒亂想湯水灰灰香喻 

D17n8862_p0826b06║他心與𪧐命可並通逹或[阿-可+(急-(色-巴+(正-一)))]𨼆於

得無艱險一句 

D17n8862_p0835a03║㧞故須着力剜 刳方盡故曰刳以六根現行元 

D17n8862_p0884b07║此菩薩世間技[蓻/云] 靡不該練即真俗并融義。 

D17n8862_p0895a09║剛王寳寳覺如幻三摩提至六卷中觀音自陳圓 

D17n8862_p0927a06║二習相皷（根境彼此相恃）故有血河灰灰河𤍠沙毒海融

銅 

D17n8862_p0927a09║屬血灰灰𤍠毒等皆慠氣皷發為火故成血河等 

D17n8862_p0928a09║如是故有刀山鐵橛劍𣗳劍輪斧[金*戊]龯鎗鋸。 

D17n8862_p0942a09║（味食被燒故成焦丸鐵糜）燒觸能為𤍠灰灰爐炭（觸處

被燒故變𤍠灰灰爐炭）燒 

D17n8862_p0945b05║食（上是氣衝所觸身苦事此是氣變能觸物苦事）衝思則

能為灰灰為瘴（氣為 

D17n8862_p0945b06║風吹故為飛灰灰烟瘴）為飛砂礰擊碎身體（風猛結氣故

為飛砂礰等）。 

D17n8862_p0960b01║貪儻[狂-王+盾]𪻂類。 

D17n8862_p0963a01║之報溫陵曰即[袖-由+土] 燕寒鴻之類是也。 



D17n8862_p0963a08║○十貪儻[狂-王+盾]𪻂類。 

D17n8862_p0963a09║依人之鬼人亡報盡生於世間多為[狂-王+盾]𪻂類。 

D17n8862_p0963b01║此貪儻餘習感為[狂-王+盾]𪻂類之畜也訟好結儻為鬼 

D17n8862_p0963b02║附巫為畜猶依[狂-王+盾]𪻂於人[狂-王+盾]𪻂類即猫犬等

類因[狂-王+盾]𪻂 

D17n8862_p0964b07║塗𡍼之苦上來歷明三塗因果詳且盡矣故此牒 

D17n8862_p0965a01║知三塗𡍼全是菩提妙心本無片事雖本無片事 

D17n8862_p0968a03║汝今應知彼梟倫者酬足復形（捨畜趣）生人道中參  

D17n8862_p0968a05║此明梟習為人多參 頑嚚之類也梟附土塊為 

D17n8862_p0968a07║頑嚚不可化也參 合者謂人趣頑類最多未必 

D17n8862_p0968a08║盡是梟倫而來但梟倫為人多參 雜此類後皆 

D17n8862_p0968b02║彼咎徵者酬足復形生人道中參 合異類。 

D17n8862_p0968b03║此明咎徵餘習復人多參 異怪之類也異即妖 

D17n8862_p0968b04║異邪人咎徵本於妖婬壞正故多參 此類。 

D17n8862_p0968b06║彼狐倫者酬足復形生人道中參 合庸類。 

D17n8862_p0968b07║此明狐習復人多參 庸鄙之類也狐本妖惑令 

D17n8862_p0969a01║彼毒倫者酬足復形生人道中參 合狠類。 

D17n8862_p0969a02║此明毒習復人多參 狠毒之類也。 

D17n8862_p0969a04║彼蛔倫者酬足復形生人道中參 合微類。 

D17n8862_p0969a05║此明蛔習復人多參 𦕈劣之類也微即鄙劣下 

D17n8862_p0969a08║彼食倫者酬足復形生人道中參 合柔類。 

D17n8862_p0969a09║此明食倫習弱故多參 於柔怯之類也柔即輭 

D17n8862_p0969b04║彼服倫者酬足復形生人道中參 合勞類。 

D17n8862_p0969b05║此明服倫之習復人多參 勞役之類也勞者或 

D17n8862_p0969b08║彼應倫者酬足復形生人道中參 合文類。 

D17n8862_p0969b09║此明應習復人多參 文學之類也文即通文義 

D17n8862_p0970a03║彼休徵者酬足復形生人道中參 合明類。 

D17n8862_p0970a04║此明休徵餘習復人多參 明白之類也明即稍 

D17n8862_p0970a07║彼諸[狂-王+盾]𪻂倫酬足復形生人道中參 合逹類。 

D17n8862_p0970a08║此明[狂-王+盾]𪻂習復人多參 通逹之類也逹即能通往 

D17n8862_p0970b02║云參 合後三皆便巧雜技世智聰辯者非贒逹 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 9 

D17n8862_p0995b01║心慮灰灰凝經五百劫（此三句明本天果）是人既以生滅

為 

D17n8862_p0996a04║慮灰灰凝二句明此定之劫數心慮灰灰凝頂上滅 

D17n8862_p0996b02║果地全生滅結名無想者以心慮灰灰凝故俱舍 

D17n8862_p0996b05║為生滅故灰灰滅身心以無想為𣵀槃故脩無想 

D17n8862_p1021b01║妨）汝不能識洗心非正（自心不正隨彼所轉）落於邪見

（壞其寳寳覺 

D17n8862_p1030b06║正脉曰言其必䘮魄𩲸而去矣上明悟則魔力𦕈 



D17n8862_p1032a02║全身皮毛骨肉盡為灰灰飛烟滅故云隳汝寶覺 

D17n8862_p1050a07║其往住則內身不礙其入前境不礙其歸𡚖超越 

D17n8862_p1072b08║（異前善巧）其𦗟法者忽見自身坐寳寳蓮華（此是游歷

之具）全體 

D17n8862_p1082a04║於說法處得大寶珠（寳寳珠乃隂寂處所藏之物）其魔或

時化為 

D17n8862_p1083a07║而知見魔即乘間得入矣得大寳寳珠等皆魔獻 

D17n8862_p1086b03║鶴鶴（此有情之物有祥瑞者）經千萬年不死為靈（即精

靈）出生國 

D17n8862_p1087a02║念葢佛所證真空是即有即空非滅有歸𡚖無為 

D17n8862_p1087b02║受日月金玉麟鳳龜鶴鶴之精靈即明靈之鬼此 

D17n8862《楞嚴經四依解》卷 10 

D17n8862_p1098a03║波瀾滅化為澄水（上句喻行隂盡即七識浪滅下句喻歸𡚖

識隂即八識體現）名 

D17n8862_p1134b05║現前即是常住不滅非灰灰滅入空為𣵀槃故又 

D17n8862_p1147b01║本來性更無一事新今於所立因計為所歸𡚖果 

D17n8862_p1155b06║說佛菩提𣗳雲臺寳寳綱皆能說法豈非無情有 

D17n8862_p1160a02║邪行即灰灰冺群化諸相以求斷空非毀也群化 

D17n8862_p1163a02║實非長終歸𡚖壞滅徒自虚勞故云長勞果即長 

D17n8862_p1167a03║𣵀槃城（結失寳寳所）生纏空種。 

D17n8862_p1186a04║即捨捨受二現驅馳即違順二種現行現前流逸 

D17n8862_p1196b01║寶（寳寳無盡）持以奉上微塵諸佛（佛無盡）承事供養

心無 

D17n8862_p1207a03║朱音顗（拾両）梁音範（[栥-欠+匕]㭍両） 

D17n8862_p1207a04║曺音𩔰梁音質（[栥-欠+匕]㭍両） 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 1 

D18n8863_p0002a03║章分科解釋諸家章䟽大[糸*(罡-正+止)] 如此而今不爾

所以題䟽 

D18n8863_p0002a07║義釋[再-土+＝] 治別本屢交他人語依之安然云此義釋

本三 

D18n8863_p0002a08║藏說一行記智儼溫古[再-土+＝] 治之間本記外多加人

言（文） 

D18n8863_p0009a09║冥能成就一切眾生所有事業大地所生之類無不[((並-(前-

刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉 

D18n8863_p0017b05║境界不能以是蒙 益乎。問今經自受法樂說實行隔 

D18n8863_p0019b10║有為生滅更增心垢則非如來之本意也（云云））當知於

法無取捨捨知所執無耳 

D18n8863_p0020a04║執而到（云云）（遍計捨捨不捨捨具如即身義抄）。△

是處言語盡竟心 



D18n8863_p0020b02║自證之地住大𣵀槃若捨捨加持神力則一切心量眾生 

D18n8863_p0020b03║非其境界（文）（若捨捨已下同今文）䟽第四云若作深

秘釋者如來 

D18n8863_p0021a02║秘密心地超過十地身語心金剛各於五智光明峯[打-丁+

午]𪭟 

D18n8863_p0023b05║更住加持瑞々瑞相為何乎（取意）又自證位說今經未來

利 

D18n8863_p0023b06║益可足何云住自證則不能蒙 益乎又下文云如是自 

D18n8863_p0025b10║順說是法（文）䟽第四釋云若我捨捨於方便直為眾生說 

D18n8863_p0028b01║擬隨種種心行恱可眾心同開觀照門也若捨捨加持等 

D18n8863_p0029a02║說也緣謝即滅句以若捨捨已下合然此應化以下也機 

D18n8863_p0029b11║界（文）良以彼三乗捨捨煩𢙉事更得菩提真顯一乗雖不 

D18n8863_p0029b12║捨捨煩𢙉相猶歸菩提躰云真也今宗煩𢙉事相本是真 

D18n8863_p0031b01║謂安住令菩提等願不動故心者[雨/(並-(美-(王/大)))]霊明

是知見之真實 

D18n8863_p0033b09║所唐捐捐能除種種災患是名菩薩咒𨹔羅尼（文）。 

D18n8863_p0034b10║思之又或人云六道輪迴眾生汎𪵬爾起善𢙣無記等三 

D18n8863_p0040a05║薩道故入菩薩位即是阿毘跋𫏆𦤺地。○次復菩薩大厭 

D18n8863_p0040b02║後[再-土+＝] 云次復菩薩者如次經中第二第三菩薩也

是猶 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 2 

D18n8863_p0043a04║說云佛滅度後普賢文殊菩薩率 阿難於䥫囲山間結 

D18n8863_p0046a03║梨言少時[堂-土+耳]囙重病困絁神識徃[謂-田+ㄙ]𧨜 司

（文）此無畏御 

D18n8863_p0046b10║今經序云大本十万頌[林/(白-日+几)][〦/力] 秘而密藏今

所譯者二千 

D18n8863_p0048b01║百嵗[〦/力] 得龍猛菩薩而授焉龍猛又數百嵗乃傳龍智 

D18n8863_p0050b05║猶誦傳之况既蒙 [指-匕+ㄙ]授大日經廣本恡何不授耶

又於 

D18n8863_p0051a11║七卷[林/(白-日+几)]本何云私撰出乎或云義釋文溫古智

嚴[再-土+＝] 治 

D18n8863_p0054a25║曼 祖室利 

D18n8863_p0055a21║弘[均-二+匕]  

D18n8863_p0056b08║異（矣）又䟽釋六義中說者[指-匕+ㄙ]佛地前亦已解者

能破義也[曰/直]𣇣 

D18n8863_p0057b01║草木薪火燒之𤇆盡炭灰灰不盡火力薄故佛三毒求盡无 

D18n8863_p0057b03║瞋恚氣殘難陁[婬-壬+(工/山)]欲氣殘畢陵伽婆[蹉-工+匕]

慢 氣殘𨐫如被鏁 

D18n8863_p0058b02║舎云若離擇法定无餘能滅諸惑勝[〦/力] 便（文）。問

般若是 

D18n8863_p0059b06║笁語婆伽[券-刀+示]䄅言德婆言有是名有德復次頗伽名



分別婆 

D18n8863_p0060a07║如來（文）今順此[〦/力] 等者順唐言之文㔟應云大日

世尊也 

D18n8863_p0062a03║次配復次如來者大曼 荼羅身金剛則三昧耶身法界則 

D18n8863_p0062a04║達磨曼 荼羅身加持者事業威儀身也此通三種之身廣 

D18n8863_p0062a08║[曼-又+力]荼羅身（文）（四曼 義中以四曼 配四身

也）此等釋廣通四種身若尒大 

D18n8863_p0062a13║謂以五佛之所證定為所住處二如來等者四種曼 荼羅身 

D18n8863_p0062b01║也宮如前謂以四曼 廣大身之所證為所住處准此所住 

D18n8863_p0062b02║故知能住薄伽梵者五佛四曼 塵數諸尊德号若尒薄伽 

D18n8863_p0062b03║梵是唯大日耶。荅[跳-兆+(梳-木-、)]䟽論意別䟽就㝡勝

且云大日論盡 

D18n8863_p0062b05║意所住處舉五佛四曼 所證定故以所住推能住可有五 

D18n8863_p0062b06║佛四曼 身故薄伽梵句釋塵數諸尊也然䟽中大日者䟽 

D18n8863_p0063a04║相土中以受用等三身為說主故又古德釋既云四曼 身 

D18n8863_p0063a05║何為難自性身有四曼 身故四曼 義釋一徃釋欤又義

云。 

D18n8863_p0063a07║受用身者自受用身也（文）般若寺抄云加持身者曼 荼

羅 

D18n8863_p0063b07║言語加持身是今經教主故云曼 荼羅中臺尊也䟽第三 

D18n8863_p0066b01║見此大悲胎蔵曼 荼羅荘嚴大會嚴妙之法即是於无相 

D18n8863_p0067a10║形是所生四曼 相也能造六大若識若五大不可有色形 

D18n8863_p0069a01║宮者智論第二云如摩𨢸首羅天[券-刀+示]䄅言大自在

（文）唯識䟽 

D18n8863_p0070b11║淨居天上有處說在西[〦/力] 等故有義同處淨土周圎无

有 

D18n8863_p0071a01║現者或在色界淨居天上或在西[〦/力] 等欤處所不定

（文）私云 

D18n8863_p0071b08║動而動現八𦯧為自受用示三重曼 荼羅令十界證大空 

D18n8863_p0072b04║莊嚴優遊本初之殿（云云）心王心數諸尊處心蓮而彰四

曼  

D18n8863_p0072b06║圎性海談四曼 自性重如月殿說三密自樂（云云）可思

之又 

D18n8863_p0072b09║問觀夫金薩[洪-八+隹]頂之日并諸佛臆中之曼 荼妙雲

流傳之 

D18n8863_p0072b13║率都婆塔可悉之可悉之又䟽第五釋內心曼 荼羅云此 

D18n8863_p0073b03║薩身即是金剛之躰而十[〦/力] 一切佛同以如來金剛智

[(留-田)-刀+ㄗ] 

D18n8863_p0074b02║剛故䟽第四云曼 荼羅者名聚集乃至十世界㣲塵数差 

D18n8863_p0074b03║別智[(留-田)-刀+ㄗ]輪圎輻湊翼輔大日心王是故說為曼

荼羅也（云云） 

D18n8863_p0074b11║伽梵句五智四曼 釋如來乃至法界文次下配釋分明故 



D18n8863_p0075b04║欤又第二十卷云一切大會曼 荼羅皆是一身无別身也 

D18n8863_p0076a10║十[〦/力] 佛也。△[糸*ㄉ]菩提義等者抄云雖法與人能

所有 

D18n8863_p0076a11║異然恐難解謂於曼 荼羅中若但𣇣[(留-田)-刀+ㄗ]名法

曼 荼羅即[糸*ㄉ] 

D18n8863_p0076a13║住是[糸*ㄉ]佛陁義持金剛者（取意）此釋三昧耶[(留-

田)-刀+ㄗ]名法曼 欤故 

D18n8863_p0076b03║剛[(留-田)-刀+ㄗ]非[(留-田)-刀+ㄗ][(生*刀)/廾] 等也又

從此法門身（今法身三摩地等云法門身非種子等法門身 

D18n8863_p0076b08║摩地等內證德也種子法曼 荼羅是所現加持身也四曼  

D18n8863_p0077a13║從大悲万行現第二重摩訶薩埵諸大眷属從普門[〦/力]

便現 

D18n8863_p0077b01║第三重一切眾生喜見隨類之身若以輪王灌頂[〦/力] 之

則 

D18n8863_p0077b03║內弼中胎如𡸁拱之君故華臺常智為大曼 荼羅王也

（文） 

D18n8863_p0077b11║主云事不可異求（矣）又般若僧正抄云加持身者曼 荼

羅 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 3 

D18n8863_p0082a12║慮。○下云深信者此信梵音捨捨攞駄是依事依人之信

（文） 

D18n8863_p0084a12║隨福所感宮室殿堂意生之座𫝶（文）既云隨福所感明修

因 

D18n8863_p0089a07║座𫝶下所𦘕者是也深秘釈示如來無畏法門（畧抄）此釈

異 

D18n8863_p0089a11║戴佛師子之座之故（云云）師子者捐捐佛也。△問曰佛 

D18n8863_p0096b08║成佛事（文）意曲中於䂓矩可訓歟（雜問荅釈五鈷云法

身正理捨捨方便故處中正 

D18n8863_p0100a04║作證入於灰灰断故名已死諸佛醫王明見一切眾生皆有 

D18n8863_p0101b03║若遇驚覺因緣能起速疾神通也良以無相理上[((並-(前-

刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉驚覺 

D18n8863_p0101b05║即是如經不捨捨於此身逮得神境通也又如瑜伽教五相 

D18n8863_p0101b06║成身菩薩[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉驚覺忽進是也

（文）私云䟽中勝謂等者釈勝 

D18n8863_p0101b09║自性心云大空無性故[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉驚

忽進云神通也（為言）住此乗者 

D18n8863_p0105b02║未捨捨完身得菩薩神通無生法忍道種智具足未成佛故 

D18n8863_p0111a11║頼瑜（生年三十六[戈-、] ） 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 4 



D18n8863_p0114a09║陁婆羅諸阿毘跋𫏆致一生補處菩薩等是名大眷属（文） 

D18n8863_p0116b05║䟽云外国名三 多跋𫏆陁羅三 此云普也跋𫏆陁羅云 

D18n8863_p0117b08║四无量心等者秘蔵記釋四无量心云慈悲喜捨捨與樂 

D18n8863_p0117b09║為慈㧞苦為悲不𡧱為喜捨捨亘三事（文）義章第八（四

无量義） 

D18n8863_p0117b11║捨捨愛憐名慈惻愴曰悲慶恱名喜亡壞稱捨捨心无存著 

D18n8863_p0118a10║勝故喜隨慈无捨捨除㝵與樂不等故捨捨隨慈盖乃且㨿 

D18n8863_p0118b05║即是諸佛自證不思議平等心地莊嚴謂大悲胎蔵曼  

D18n8863_p0118b07║△妙吉祥菩薩等者玄賛第二云曼 殊室利云妙吉祥 

D18n8863_p0120b02║佛身四德等者鈔第二云[跳-兆+(梳-木-、)]䟽佛身四德者

一行願弥論 

D18n8863_p0120b05║薩歟其故思第二重菩薩阿闍梨所傳曼 荼羅中文殊 

D18n8863_p0121a06║釋大眷属云諸菩薩大悲[〦/力] 便普門攝受（文）文義

是同 

D18n8863_p0122a08║[〦/力] 便文殊是大智[(暴-(日/共))/又]断用除盖障是大

空𡧘照[〦/力] 便（所謂 

D18n8863_p0122a10║法華開題云東南[〦/力] 普賢即大捨捨德西南[〦/力]

文殊則大 

D18n8863_p0122a11║喜德西北[〦/力] 觀音即大悲智東北[〦/力] 慈氏則大

慈智（文） 

D18n8863_p0122a12║此說逆次為慈悲喜捨捨又千手䡄中自東南順次為慈 

D18n8863_p0122b01║悲喜捨捨此等說順逆雖異四德義同又秘蔵記中普賢 

D18n8863_p0122b02║虛空蔵觀音虛空庫如次為慈悲喜捨捨也金剛界次第 

D18n8863_p0122b03║等又同之。尋云第一重第二重[糸*ㄉ]十三大院[〦/力]

如何 

D18n8863_p0122b04║荅第一重上[〦/力] 遍智院（又云佛母院）下[〦/力]

五大院左[〦/力] 金剛 

D18n8863_p0122b05║手院右[〦/力] 觀音院第二重上[〦/力] 文殊院下[〦/

力] 虛空蔵院 

D18n8863_p0122b06║左[〦/力] 除盖障院右[〦/力] 地蔵院第三重上[〦/力]

釋迦院（現圖中釋 

D18n8863_p0122b07║迦為第二重文殊為第三重也）下[〦/力] 蘓悉地院外金

剛部院廽四[〦/力] 為 

D18n8863_p0123a10║▆其心不断等者堅持不捨捨義也般若寺抄云有所云道 

D18n8863_p0123b07║次多眾生已下忍樂修行之義也以上堅持不捨捨之意也 

D18n8863_p0124b02║提索多亦尒此大菩提行乃至无有一念𠇲息放捨捨之心 

D18n8863_p0124b06║（文）私云索多是著義者同今索多者忍樂修行堅持不捨

捨 

D18n8863_p0124b09║持不捨捨之義也（文）鈔第二云前云薩埵直呼於人今云

索 

D18n8863_p0124b10║多乃属人之㓛業即是忍樂修行堅持不捨捨言聲明有如 

D18n8863_p0125b12║二乗何云曼 荼聖眾乎。荅十界輪圎曼 荼故六道二乗 

D18n8863_p0126a01║實類乎若云實類者今此曼 荼是從本𡸁迹之圎壇大悲 



D18n8863_p0126a02║利生之海會是故中臺自性之佛漸現三重曼 荼之聖眾 

D18n8863_p0126a07║名五逆大邪見人大悲曼 荼羅正表此義也（云云）又先

德釋 

D18n8863_p0126a10║意四重曼 荼之聖眾皆是本有常住之佛躰六道四生之 

D18n8863_p0126a12║一法而漏草木智智无邊之聖眾无一類而捨捨含識若除 

D18n8863_p0126b02║類性曼 荼聖眾若尒挫實類而云權化何 故金界次第云 

D18n8863_p0126b08║无邊悉地豈空若 捨捨實類尋權化爭成眾生即佛之觀 

D18n8863_p0126b09║偏𢙣凢夫愛聖者誰開凢聖不二之覺乎大悲曼 荼羅正 

D18n8863_p0127a08║句初二句忍樂修行義後兩句堅持不捨捨之義也猶如下 

D18n8863_p0127a09║顕不捨捨義欤。▲二者有識薩埵等者鈔第二云䟽二 

D18n8863_p0127b01║義著保化城等釋堅持不捨捨義也於如來㓛德者釋二乗 

D18n8863_p0130a09║此問耶但智證大師[指-匕+ㄙ]㱕云𢝰十[〦/力] 三世修

多羅同顕三 

D18n8863_p0131b01║十時等又第四云西[〦/力] 曆法晝夜各有三十時。○

（云云）今撿 

D18n8863_p0133b03║此意耳（義究竟云句故）重意云今三密法門至一實究竟

位[〦/力] 便 

D18n8863_p0133b09║[〦/力] 便為門見如來加持身（取意）或云今此宗以彼

法即為門 

D18n8863_p0133b13║且以三密[〦/力] 便望行者云所入對法界亦能入也（云

云）私云 

D18n8863_p0134a05║實觀我之身即同本尊故名真實也此有三平等之[〦/力]

便身 

D18n8863_p0134a09║行終不能成（文）又云先作三平等之[〦/力] 便謂真言

身[(留-田)-刀+ㄗ]及 

D18n8863_p0134a11║所持真言從本尊心中流出而入其口猶如華[肆-聿+((彰-

章)/(日/皿/力))]𫙃无有間 

D18n8863_p0135b13║所謂万德者曼 荼羅无𥁞莊嚴蔵也。○謂福德者即四種 

D18n8863_p0136b11║大師金剛界業義中以四身配四曼 時受用有自他受用 

D18n8863_p0139b07║秘密曼 荼羅品云以如來奮迅平等荘嚴三昧以現法界 

D18n8863_p0141b12║時是天女住此定云女者是定故理智不二所以䟽[〦/力]

見 

D18n8863_p0142b02║金剛手云㓛德倍增耳如行者下囙便明未來行者見曼  

D18n8863_p0142b07║充滿專无空隟諸佛亦尒側塞空中宛 如彼實唐國[指-匕+

ㄙ]胡 

D18n8863_p0143a03║於定中見十[〦/力] 現在諸佛其前立如明眼人暗夜觀星

見 

D18n8863_p0143a04║十[〦/力] 佛亦如是多故名佛立（文）或云䟽第十云淨

菩提心 

D18n8863_p0143a13║非微 塵大種和合生故云不共生四亦非无囙自然而起 

D18n8863_p0143b11║顕教一乗囙果猶破之囙分妄假權[〦/力] 便囙果而非性

德輪 

D18n8863_p0144a11║宗多法界有二意先師僧都義云十界眾生所生四曼 三 



D18n8863_p0144b04║六大別也木𢟷上人義云能造六大亦隨所生三密四曼  

D18n8863_p0144b06║（文）所謂能所造各雖異六大无㝵故四曼 不離故三密

加 

D18n8863_p0146a13║故云普於十[〦/力] 宣說真言道（文）。問設雖明四身

以上三 

D18n8863_p0146b03║性身四[〦/力] 佛云受用身金剛蓮華等菩薩云變化身外

金 

D18n8863_p0146b11║菩提心寳在煩𢙉石中若遇如來說法[〦/力] 便䡄而匠之

則 

D18n8863_p0147a02║世。▲所現金剛菩薩等者今釈對 經文金剛如名菩 

D18n8863_p0147a07║受用變化二身也但現圖曼 荼第一第二重无佛身者第 

D18n8863_p0147a10║第六阿闍梨所傳曼 荼羅於外部有佛菩薩可通佛身欤 

D18n8863_p0147b06║十佛𠛴等者或云如法界宮自性眷属遍十[〦/力] 界如是

加 

D18n8863_p0147b07║持世界𠛴塵眷属如毘 遮那遍十[〦/力] 世界也（為

言）私云謂 

D18n8863_p0148a01║執金剛對 金剛智惠門等者抄云執金剛是金剛部赤色 

D18n8863_p0148b03║私云第一重伊字三點諸內眷属者經所說曼 荼（具縁

品）并 

D18n8863_p0148b05║重欤故䟽第五云大凢此第一重上[〦/力] 佛身眾德下[〦

/力] 持 

D18n8863_p0148b06║明使者皆名如來部左[〦/力] 如來大悲名蓮華部右[〦/

力] 如來 

D18n8863_p0148b07║大惠用名金剛部（取意）况撿經所說曼 荼羅第一重十

七尊 

D18n8863_p0149a04║重觀音尊也經曼 荼中觀音院中㔟至名大悲蓮華手䟽 

D18n8863_p0149a09║者等取普賢弥勒欤况䟽第五第一重上[〦/力] 云佛身眾

德 

D18n8863_p0149b01║師𠔥字顕等金剛菩薩等部類之義欤。△以外現曼  

D18n8863_p0149b03║云形內稱外謂大悲胎藏曼 荼羅分三重從內向外此當 

D18n8863_p0149b05║內云外現也（為言）私云今外現曼 荼者今經說會曼

荼謂為 

D18n8863_p0149b08║門[〦/力] 便現第三重隨類身（云云）凢四重圓壇或從

佛心地現 

D18n8863_p0149b12║性加持可壇別乎。荅[糸*ㄉ]躰一曼 荼㨿義二種自受他

受 

D18n8863_p0149b13║故或又外部曼 荼形色性類所表示三點義例上可知也 

D18n8863_p0150a02║重曼 荼羅所現荘嚴眷属多是諸天魔梵八部之眾及鬼 

D18n8863_p0150b09║者釋所謂已下得益文也對 又廣前相故云次又也又釈 

D18n8863_p0150b12║發心修行亦清淨句義故釋中𤗊加彼句也[〦/力] 便修行

超 

D18n8863_p0151a07║或得三乗果或進或退於无上菩提三无数大刧勤苦[〦/力]



 

D18n8863_p0151b05║准此等釈聖位經三乗廣通顕乗欤顕密相對 判三一故 

D18n8863_p0151b07║并大䟽等意以顕一乗属密行對 菩薩乗判顕密欤演密 

D18n8863_p0151b10║對 三乗是天竺但在三乗宗故釈梵本經䡄中不示顕一 

D18n8863_p0152a05║法則不如法而不應赴即是違本所願[〦/力] 不得不應也

如 

D18n8863_p0152a06║[〦/力] 諸向月而水降圓鏡向日而火生若心不相應事緣

有 

D18n8863_p0152a11║精進現身獲得五神通漸次修練不捨捨此身進入佛位

（文）私 

D18n8863_p0152b04║上對 餘乗述今乗一生即身之㫖下釈當宗善根生長不 

D18n8863_p0153a11║悲為根義也乃至（乃至）然後停息者八地以上[〦/力]

便究竟也 

D18n8863_p0153b01║悲句也次謂初發心下釈短有三心也初發心囙[〦/力] 便

修 

D18n8863_p0155a04║准知甚深更問。▲若於異[〦/力] 便門等者範義云諸顕 

D18n8863_p0155a05║教三乗一乗等[〦/力] 便[糸*ㄉ]其機雖非密意依佛意即

開顕密 

D18n8863_p0155a06║意不離寳乗也十界悉普門躰故法華云更以異[〦/力] 便

助 

D18n8863_p0155a08║意密而以異[〦/力] 便開顕故終不離真乗也（為言）𩔰

密是一心 

D18n8863_p0155a09║三密為異故或又[〦/力] 便并寳乗俱真乗也謂大日所說

无 

D18n8863_p0155a10║量乗是開顕密意故皆不離佛乗也故䟽云三重曼 荼羅 

D18n8863_p0155a11║種種類形同㱕一躰皆是佛乗（文）或云異[〦/力] 便為

顕通顕 

D18n8863_p0155a12║密云開顕密意也意云以異[〦/力] 便雖開于顕密二教意

不 

D18n8863_p0156b05║句法門之義也應知除滅者非断除之義不捨捨断云除也。 

D18n8863_p0157b01║異然皆說真言謂經中三身皆云宣說真言釈中對 餘乗 

D18n8863_p0157b06║別一門之壇也謂阿弥陁曼 荼羅尊勝曼 荼等也現流布 

D18n8863_p0157b07║諸尊曼 荼羅皆是加持世界曼 荼也故十八會曼 荼羅

或 

D18n8863_p0158a02║壇欤。問今經中具緣品明普門壇秘密曼 荼品說諸尊 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 5 

D18n8863_p0163b01║如師子王在深窟中安住不動有時出窟頻申[奮-田+(〡*

日)] 動佛 

D18n8863_p0163b04║[奮-田+(〡*日)] 迅示現是加持身作能而非本地內證位

也。△照 



D18n8863_p0167a07║語道断過諸法如𣵀槃相不動以是故名三[薶-里+艮]𦾜三

佛𨹔（文） 

D18n8863_p0169b05║所謂名色復次一切法所謂色無色可見不可見有對  

D18n8863_p0169b06║無對 有漏無漏有為無為如是等無量二法門攝一切 

D18n8863_p0172a09║證時無色無言也真言以六大為理故自證位三密宛 然 

D18n8863_p0173a12║及言心兩種俱絕然理智宛 然非都無故自有理智覺本 

D18n8863_p0176a02║望不捨捨遂成其性即習所成也（文）准法相等釋義法爾

無 

D18n8863_p0177b12║所發起 荼歟。荅不爾彼開發眾生心地之曼 荼故此 

D18n8863_p0177b13║如來心地之 荼故為欲明未發起眾生曼 荼故先明已 

D18n8863_p0178a04║眾生心地曼 荼耶。荅經文分明故具緣品云爾時薄伽 

D18n8863_p0178a05║梵告持金剛惠常當於此夜而作曼 荼羅（文）䟽第五云

謂 

D18n8863_p0178a08║闍梨作內道塲儀式也故知未來流通曼 荼也又經云內 

D18n8863_p0178a09║心妙白蓮胎藏正均等藏中造一切悲生曼 荼羅（文）䟽

云 

D18n8863_p0178a12║以此藏為大悲胎藏曼 荼羅之躰其餘三重是從此自證 

D18n8863_p0178b02║默而識之（文）既云眾生本心以眾生心地曼 荼 𠷰像

而 

D18n8863_p0178b04║品所說歟 在圖像云𦘕作故但前義為勝果地曼 荼故 

D18n8863_p0178b06║曼 荼羅一一分位各有種子用摽記彼差別法界之門隨 

D18n8863_p0179a02║院及釋迦牟尼為第四重也故知三重曼 荼羅加中院為 

D18n8863_p0179b06║隨冝可取（矣）又約支分生曼 荼三重四重是開合不同

無 

D18n8863_p0179b10║如前所說以身四分作四重曼 荼羅位（文）私云前所說

者 

D18n8863_p0180a08║故云㔫右三重也此乃依現圖曼 荼羅也又依經䟽意中 

D18n8863_p0181a03║現曼 荼故故或現佛身者受用變化二身也韋𨹔梵志及 

D18n8863_p0181a11║會座有實行歟䟽第十四釋曼 𨹔羅隨佛菩薩二乗八部 

D18n8863_p0181b01║此文明鏡歟又上外現曼 荼者指自性會從法門身現羯 

D18n8863_p0181b03║如來種子故下文云大悲曼 荼羅一切種子之所出生

（文） 

D18n8863_p0181b07║大曼 荼羅王（文）䟽第六云法界不思議色絯而言之不

過 

D18n8863_p0181b08║五字如來以普門善巧圖作悲生曼 荼（文）經約眾生說

因 

D18n8863_p0182a03║謂從曼 荼羅第四重內現此梵志之身為說瞿曇仙等真 

D18n8863_p0182b01║或今文又悟仙身即大日故云轉非轉捨捨歟故䟽下釋云 

D18n8863_p0183a11║第六云三重曼 𨹔羅所示種種類形皆是一種法門身是 

D18n8863_p0183b01║所說曼 荼彼開發眾生本心曼 荼然今釋果地曼 荼義

故 

D18n8863_p0183b08║等心地等者私案佛已開發曼 荼是自性會圓壇今經說 



D18n8863_p0183b09║會眾生心地壇所發起曼 荼具緣品所說未來 通之壇 

D18n8863_p0183b11║開發四重圓壇也諸佛曼 荼應緣眾生心地感因因及緣 

D18n8863_p0184a07║曼 荼若依如來從本𡸁迹若約眾生從因至果若爾何云 

D18n8863_p0184a08║開發諸佛壇已還令開發眾生圓耶。荅彼釋於法然曼  

D18n8863_p0184a12║生色心即如來智身何云諸佛眾生曼 荼向上向下殊耶 

D18n8863_p0184b11║證法無眾生[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉益故從自證

位現四重壇也於彼壇為顯 

D18n8863_p0185a10║生八辨[冉-工+又]團生大曼 𨹔羅王故云地所生四重一

切智智 

D18n8863_p0185a12║先德釋云恒沙之性德具一心本源曼 荼莊嚴在八辨[冉-

工+又] 

D18n8863_p0185b01║故云大悲胎藏曼 𨹔羅今明能生五大故云秘密方便也 

D18n8863_p0185b11║神力加持建立三重曼 𨹔羅種種類形也䟽第六云三重 

D18n8863_p0185b12║曼 荼羅所示種種類形皆是如來一種法門身是故悉名 

D18n8863_p0188b02║共業（云云）任意取捨捨（矣）。△無分別亦無分別者

或本亦 

D18n8863_p0189a05║而存假立假号（文）今准平等心中不動是中三重曼 荼

羅 

D18n8863_p0189a07║者且合譬者一切智地合大地大悲曼 荼合百穀眾藥等 

D18n8863_p0191a05║發起曼 荼羅能生眾緣之五字義也下文五字者經第三 

D18n8863_p0191a06║卷悉地出現品所說五字曼 𨹔羅等歟。△又如世間 

D18n8863_p0191b01║四種法身即四重圓壇即是所生四曼 三世間也䟽中一 

D18n8863_p0191b02║切智性如來種子者曼 𨹔羅能生因六大中識大前云平 

D18n8863_p0191b04║即緣也）染無垢菩提心（今釋一切智性也即因也）成大

悲曼 荼羅故（文）（四重円壇也） 

D18n8863_p0191b13║題云六字能生四曼 所生（取意）又住心論中上舉六字

四曼  

D18n8863_p0192a01║畢能所無㝵六丈夫（文）又密嚴院抄云四種曼 荼羅有

二 

D18n8863_p0192a02║種一者六大無相不二之位直名四種曼 荼羅次所生四 

D18n8863_p0192a03║種曼 荼羅也（文）又云能生法界躰性之位有三密四曼

謂 

D18n8863_p0192a04║◇等六大是也（文）今案云性佛性然故雖六大能造四曼

 

D18n8863_p0192a05║所生法爾瑜伽故無能所而能所誰為其本故四曼 六大 

D18n8863_p0192a07║身不二位六大法身能生四曼 所生故先德釋四曼 外立 

D18n8863_p0192a08║法界曼 荼故又五種法身意歟又義以六字顯六大故云 

D18n8863_p0192b08║四曼 性然故不可有轉成義加持瑜伽壇隨緣無㝵故論 

D18n8863_p0192b12║相[冰-水+監]耳或人義云六大位有四曼 青黃等大曼

方圓等三 

D18n8863_p0192b13║曼 ◇◇等法曼 大日寳幢等羯磨曼 也此位四曼 同

攝於 



D18n8863_p0193a01║六大而為能生自餘心數諸尊大三法羯皆屬四曼 而為 

D18n8863_p0193a03║青黃方圓等邊所生四曼 也此等能所造法顯三乗小乗 

D18n8863_p0195a09║金剛佛子頼瑜（生年五十[戈-、] ） 
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D18n8863_p0198b07║若對 十心牙莖枝[葉-世+廿]敷花皆根攝三心十心開合

異故牙 

D18n8863_p0198b08║莖等對 果實有根義故問若爾四大緣三句中何攝耶荅 

D18n8863_p0199a13║深信者此信梵音捨捨攞駄是依事依人之信與上文信諸 

D18n8863_p0202b08║未蒙 現益爾時自思惟惑障重故（文）初地淨信無現益

耶 

D18n8863_p0203a06║是一切眾生不能得見如彼寳藏貧人不知善[〦/力] 便者

即 

D18n8863_p0209b13║准此今又我等凡夫以意識聞說六大四曼 等理發心而 

D18n8863_p0213b02║轉捨捨矣故異顯乗又如實知自心不如實知自心故生佛 

D18n8863_p0217a07║事者或云六大四曼 三密等無邊万德云秘密甚深之事 

D18n8863_p0225b01║四臂投貝持輪騎 金翅鳥（文）此中或計𣵀槃或云生諸

法 

D18n8863_p0225b05║遍淨阿 云是色 天俱舎云是第三禪頂天淨影云處在 

D18n8863_p0226b13║圖曼 荼無地獄道善無畏所傳澷荼羅有地獄眾可尋决 

D18n8863_p0228b13║我常在者但依[前-刖+(溫-囚+日)]蕰等假施設我名非實我

也歟故彼䟽釈 

D18n8863_p0233b08║大小乗諸經法故且依此釋我說諸法如是可[言*(瓜-、)]𧦼

矣或 
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D18n8863_p0237a06║初心凢夫此生證悟（文）彼根熟故時義[(生*刀)/廾] 合

說即心[(留-田)-刀+ㄗ]此 

D18n8863_p0237a10║人法垢穢之意也將護其心文般若[泳-永+(土*(└@土))]𣴧

汰之謂也時義[(生*刀)/大] 

D18n8863_p0238b06║也取捨捨屈伸等非一故云一切是解經境界句中。問表 

D18n8863_p0238b11║捨捨業用為作等故（文）何。荅上舉顯形下舉五境其中

間 

D18n8863_p0246b09║不捨捨三寳又令不捨捨菩提心此即菩薩真四重禁也

（文）私 

D18n8863_p0250a11║身獲得五神通漸次修練不捨捨此身進入佛位（文）此又

不 

D18n8863_p0250b09║吝惜或云處於生死而無染著等者金剛薩埵五秘密曼  

D18n8863_p0251a10║具惠方便能得如來無上吉祥無為戒[前-刖+(溫-囚+日)]蕰

（文）又云以此五 

D18n8863_p0252a01║經論中多從善戒約義得名（文）元照行宗記第一云[后-



口+十] 古 

D18n8863_p0252a02║中先出古解然下[后-口+十] 局如屠殺者受𢙣律儀以殺

為戒但 

D18n8863_p0253a04║盡戒躰隨亡若犯不至盡壽或汙戒或捨捨戒汙捨捨者或云 

D18n8863_p0253a05║戒躰雖相續不增長云汙戒戒躰已失不相續云捨捨戒也 

D18n8863_p0253a06║或云戒躰雖相續不增長云捨捨戒 㣲云汙戒也彼顯乗 

D18n8863_p0253a07║菩薩戒雖盡未來際若有犯緣汙捨捨又有始得今無為戒 

D18n8863_p0253a09║造作法也若雖有犯緣更無汙捨捨故云常無 犯故下䟽 

D18n8863_p0254a08║世無障㝵戒中先令不捨捨三寳又令不捨捨菩提之心此即 

D18n8863_p0254a09║菩薩真四重禁也若菩薩不生如是心捨捨離於佛即名破於 

D18n8863_p0255a04║四重者捨捨三寳捨捨菩提心等也十重又顯出梵[細-十+

乂]經密見 

D18n8863_p0255a08║謗諸法捨捨離菩提心慳吝𢙉害眾生四重矣經䟽及序等 

D18n8863_p0255b08║止犯止殺盜等云止持 之云作犯也 者捨捨義失捨捨戒 

D18n8863_p0255b09║躰故即捨捨戒義也犯者破義通汙及捨捨故知犯廣失狹也 

D18n8863_p0255b10║准瑜伽論苾蒭五眾律儀五緣故捨捨一由捨捨所學處故

（作法 

D18n8863_p0255b11║棄捨捨）二由犯根本罪故三由形沒二形生故四由善根断

故 

D18n8863_p0255b12║五由棄捨捨眾同分故近事戒有三種捨捨緣前五中第一四 

D18n8863_p0255b13║五也但第一前苾蒭必對人作法捨捨此不作法自捨捨為異 

D18n8863_p0256a02║三說）菩薩戒有二種捨捨緣一棄捨捨無上正䓁菩提大願

二現 

D18n8863_p0256a07║法便捨捨菩薩淨戒律儀不同聲聞一犯即捨捨又上纏犯雖 

D18n8863_p0256a10║也四緣中一緣二緣等不具四緣中下纏也[軗/足] 一現行

者 

D18n8863_p0259a08║求之乃得法性譬如大冶[敲-高+壴]鼔石然後得金（文）

今以冶人神 

D18n8863_p0260a07║𢬌致𦤺菩薩佛告湏菩提菩薩摩訶薩能知 夫聲聞地辟 

D18n8863_p0260a11║菩提以是行類相貌知是阿鞞跋𫏆致菩薩摩訶薩（云云）

七十三 

D18n8863_p0262a03║彼果方便非生死行乎况入曼 荼羅行法者下文末代我 

D18n8863_p0265a13║或又十心續生一宗大[糸*(罡-正+止)] 三密要樞故殊就

第三句存揔 

D18n8863_p0269a05║方便合利𨯒灰灰水等合消融方便也今此三密行淨菩提 

D18n8863_p0271b09║因果（乃至）堅執不捨捨故以為名（文）。△ 夫者正

譯 
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D18n8863_p0279a07║言一向是無常者則無相感致𦤺義何以性以因無常故 

D18n8863_p0280b10║夫善[招-刀+(美-(王/大))] 樂報𢙣感苦果盖是交謝之宅

報應之塲以不 



D18n8863_p0281a11║九云謂外道執於臨命終時能捨捨此蘊於受生時能續 

D18n8863_p0281b07║卧在本處見㷔魔使引其神識至于[焰-臼+(〡*日)]焔魔法

王之前（文） 

D18n8863_p0282a05║琰魔王前其實神識未曾離身若是本識隨所捨捨處則 

D18n8863_p0282b12║也又義若有已下皆能破文也今文[牒-世+云]𤗊破也謂既

云数 

D18n8863_p0283a01║取趣自今世趣後世則識神為常[牒-世+云]𤗊破也或又若

有（乃至） 

D18n8863_p0283a03║[牒-世+云]𤗊破也意云若有三世流轉義神為常若常則何

有死 

D18n8863_p0284a05║法𡧘滅相以佛語作種種戲論（文）。△西[〦/力] 諸菩

薩 

D18n8863_p0284a08║尒也故知龍樹天親護法清弁等云西[〦/力] 諸菩薩歟。 

D18n8863_p0288a05║間是非從䟽取捨捨耳（文）本經云意生儒童故作此釋耳

唐 

D18n8863_p0289a12║少兒其性不定有時高有時下於劣己高慠慢 於勝己生 

D18n8863_p0290a02║唯識論第一云有執一切聲皆是常待緣顕發[〦/力] 有詮

表 

D18n8863_p0290a04║皆是常然有時聞及不聞者待緣詮故[〦/力] 乃顕發

（文）又論 

D18n8863_p0290a10║顕不成為對 二宗自無有過故但惣言待眾緣故若言待 

D18n8863_p0292a10║梵王等為世間因云計我常已[〦/力] 於我常起世因執因

執 

D18n8863_p0293b04║者周易第四云[羊*(弓/一)]羊觸潘 其角（文）王篇云[羊

*(弓/一)]丁[光-儿+ㄅ] 反雄 

D18n8863_p0295b12║云無貪惠捨捨之心（文）付中第二云復以此為因指種子

此 

D18n8863_p0296a03║經後句也初中守齊善法者指種子心也修習無貪惠捨捨 

D18n8863_p0296a06║△藉此為因者習行惠捨捨云此斯則指第三平等施心也 

D18n8863_p0296b13║約續生次第今果雖從第五而轉生種果相對 故望第一 

D18n8863_p0297a05║戒為四列業因畢云未有捨捨此能得（文）又淨影義章云

釋 

D18n8863_p0298b12║何捨捨三歸三歸為戒躰大小共許故於此中三歸者梵王 

D18n8863_p0300b05║故 者 乖佛說故（文）。△商羯羅是摩醯首羅別名者

悉 曇 

D18n8863_p0300b07║乃金剛頂經佛初成道令不動尊降伏三千界主大我慢  

D18n8863_p0300b12║故云尒歟故知惣別相對 中別名也（為言）經第一具緣

品舉 

D18n8863_p0301b04║摩醯首羅天[券-刀+示]䄅言大自在（文）故知義釋摩醯

首羅俱舎自 

D18n8863_p0301b09║身也此又商迦羅之所變忿怒身歟。問俱舎塗灰灰外道 

D18n8863_p0302b12║天三面二臂青黃色又智論大自在天三目八臂騎 白牛 

D18n8863_p0303b04║𨵻摩王等天者自在光㓗義故蘓悉 地經夜叉阿修羅迦 



D18n8863_p0304a07║△圍𨹔是梵王所演四種明論者悉 曇藏云刧初梵王 

D18n8863_p0305a08║吠𨹔論謂異能伎藝 禁咒醫[〦/力] （文）又䟽十九云

外典淨行 

D18n8863_p0305a10║護摩是為對 治外道火祠法也此火祠法者生天行歟故 

D18n8863_p0305b03║九部（文）（無[〦/力] 廣授記無問也）。△此第八無

畏依中者抄云謂 

D18n8863_p0309a10║果耶又義對 大乗示外道非也䟽既云真空離於分別妙 

D18n8863_p0309a12║道正觀專緣生中道之意續生對 明義門異故直對 大乗 

D18n8863_p0311a12║情云已 今開[〦/力] 便此小善即緣因佛性也約此佛因

云 

D18n8863_p0311b09║對 明出世觀空智惠即此意也即入正道即出世故。問 

D18n8863_p0312a01║若尒即入正道又對 外道故云正道非出世也若尒與下 

D18n8863_p0313a04║外第八起內種子故云尒歟。△復[曰/直]𣇣是事者𨗴僧都 

D18n8863_p0313a05║云是棄捨捨彼外道所傳八心而更今信用佛法內八齊▆ 

D18n8863_p0316b07║更作 秘密釋者如三重曼 荼羅中五位三昧皆是毗  

D18n8863_p0319a03║意對 法且㨿具受少持非遮亦有小受小持（文）兩師釋

俱 

D18n8863_p0319a04║有二義任意取捨捨但𣵀槃經說行八戒亦有分受小持歟成 
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D18n8863_p0324b04║時以毛髮糖糩灰灰等為除去法此中灰灰炭䟽釈云謂示小 

D18n8863_p0326a02║善種種雜起之心（文）隣此文述對 治行相故知善種八

心 

D18n8863_p0326b10║貪無貪同障善萠故云俱依此義俱觀貪實相對 治可通 

D18n8863_p0326b13║識論六云云何無貪於有有具無著為性對 治貪著作善 

D18n8863_p0327a07║觀貪實相可治貪心何為無貪對 治乎。荅無貪即貪心 

D18n8863_p0327a09║初句通二心揔句自然下別句此中初句明貪心對 治後 

D18n8863_p0327a10║二句示無貪對 治也。△經云何嗔心謂隨順怒法 

D18n8863_p0328a04║與貪相應唯識釈貪與嗔疑定不俱起故。荅顯密分[敲-高+

山]𡵨 

D18n8863_p0328b07║所說法勝劣而捨捨劣取勝是勝義菩提心故戒序釈勝義 

D18n8863_p0330a07║四諦事諦亦攝事故又前 决定心此對 明心故猶豫者 

D18n8863_p0330b06║定不尒歟。▲經云何𨷖心等者今此𨷖心者對 他 

D18n8863_p0330b08║是別猶如慚愧自他別也下無諍心 對 此二歟並自他 

D18n8863_p0330b13║捨捨 彼故就此句作釈歟。▲或先以為是等者或 

D18n8863_p0331a05║舉是捨捨而顕非捨捨也或云（觀乗房）雖先所宗習等捨

捨是也 

D18n8863_p0331a06║或先已下捨捨非也（云云）此意如是見解者是見也異言

以違 

D18n8863_p0331a07║者非也此非受行故捨捨前是或先以為是者受行非謂是 

D18n8863_p0331a08║聞他為不善又捨捨故云捨捨非也無記無諍心者今無諍心 

D18n8863_p0331a09║也是非俱捨捨故云無記或此心有覆無記妄心故實相無 



D18n8863_p0332a02║對 治文不應紛紜思慮他緣者似作善𢙣報（矣）古迹云

世 

D18n8863_p0332b01║無異論者歟是所對 治者前文云是彼對 治其文可然今 

D18n8863_p0332b02║何云所耶或云是者今能治所對 治者舉所治歟文點云 

D18n8863_p0332b03║是所治也又狸心無是字但云為所對 治如何今心與前 

D18n8863_p0333a07║用此對 治二心何異耶。荅彼云思念廣大資財是大欲 

D18n8863_p0333b01║學法等故或又前外財物此內財物故但於對 治同者內 

D18n8863_p0333b10║不以惠人者唯識論六云何為慳躭著財法不能惠捨捨秘 

D18n8863_p0333b12║法不能捨捨故此即貪愛一分為躰離貪無別慳相用故

（文） 

D18n8863_p0334b05║發釋迦師子心也。△當念勇健菩提心等者對 治 

D18n8863_p0334b10║也。○若對 治者行人或見眷属不和冝 令和見他成辦 

D18n8863_p0334b11║種種善事遞相讚成是所對 治下准此釋（文）。△梵 

D18n8863_p0335a11║△當念我當得內證等者抄云此則對 治一類唯政言說 

D18n8863_p0336a06║此非敵對 此獸王形似梵文師字故子者指躰語也

（文） 

D18n8863_p0336a13║之義歟。△或時伺求其便者對 善心惠養云或𢙣 

D18n8863_p0337a08║前十事者不殺等十善戒也後十戒者不捨捨三寳等十重 

D18n8863_p0337a09║戒也當知造塔等是崇重三寳故不捨捨三寳等攝歟若尒 

D18n8863_p0337a12║小乗律中為造塔有䖝損等地弃捨捨而點餘處歟。 

D18n8863_p0337b03║歟故抄釈對 治云謂對 治上來追悔慚懼（文）。△若 

D18n8863_p0338a04║露對 他語我所犯罪懺悔眾僧作羯磨令懺悔彼罪具如 

D18n8863_p0338a09║子心對 治云當發釈迦師子心商人心能治云修㨗疾智 

D18n8863_p0338b02║能治也或云捨捨前泥及橋之方便也橋 又泥具故離泥 

D18n8863_p0338b03║時同捨捨之也善友者彼方便開發人也私云此目近詞故 

D18n8863_p0338b05║云無知也橋梁能越淨心去無知方便也但至橋又捨捨者 

D18n8863_p0338b06║如惑品断已智又隨亡或如遇筏逹於彼岸法已應捨捨也 

D18n8863_p0338b12║不許者歟。荅今板心取取捨捨心非取八齊也或又雖取 

D18n8863_p0339a02║也以廣大心下明對 治也此心與前狗心何別耶釈云此 

D18n8863_p0339a03║云捨捨棄餘善彼云以為喜足故別也。△經謂所犱 

D18n8863_p0339a08║猶如是所對 治或又所犱所思俱名遍計歟或所思者所 

D18n8863_p0339a12║中第四無因無果也唯識五見中邪見攝也而對 治中離 

D18n8863_p0339b09║冝歟但多本治字也前後皆云所對 治矣。△墮於 

D18n8863_p0340a03║憶修習智惠照散動境在寂靜中常不捨捨動在散乱中常 

D18n8863_p0340a04║不捨捨寂不相捨捨離俱行俱轉（文）以能治案所治偏定

偏觀 

D18n8863_p0340a11║善隨己堪能不捨捨修學心無懈怠。○若住若行若卧若起 

D18n8863_p0340b02║滯乆〡也淫滛以針反潤〡又餘針反滯淫滛者久雨也蟄又 

D18n8863_p0340b05║互以隱障滋多（為言）。△則當行捨捨心等者五受中 

D18n8863_p0340b06║以捨捨受治世間憂喜樂受歟今不舉苦受舉樂受顯苦受 

D18n8863_p0340b08║五云或揔分五謂苦樂憂喜捨捨三中苦樂各分二者[這-言

+(富-、)]恱 

D18n8863_p0340b11║（文）或又善十一中行捨捨心歟猶如智心能治出信耳。 



D18n8863_p0341b04║至有愛起煩𢙉者勝鬘𫙃說無明住地名起煩𢙉（取意）此

意 

D18n8863_p0341b08║通三妄故况淨影釈以勝鬘𫙃起煩𢙉未必為無明住地具 

D18n8863_p0341b12║鬘𫙃經云無明住地其力㝡大佛菩提智之所能断（文）又

當 

D18n8863_p0342b05║切）者撓字切韻注云曲木也即是不可拗 屈令其曲直也 

D18n8863_p0342b07║忍辱下明對 治也。△前心 高此心 廣者前𢏏 

D18n8863_p0342b11║名增上[慢-又+万]（文）故知今二心於[慢-又+万]開之故

對 治釈云不應起 

D18n8863_p0343b11║云六十心皆所治妄心故黑白俱所治妄心何其中捨捨黑 

D18n8863_p0345a01║不然則宿業餘氣能生障㝵也。○毛髮謂六十心等。○灰灰 

D18n8863_p0345a08║釈治毛髮六十心初至出世初心未及治灰灰炭度百六十 

D18n8863_p0345b10║數歟私云為對 百六十摩訶衍歟或隨冝安立何必責所 

D18n8863_p0346b02║不荅殊異耶。荅彼唯淨心故今文對 所度妄心顯能度 

D18n8863_p0348a08║乗法中唯取[疑-(匕/矢)+(止/天)] 理大乗通取皆湏断故

（文）此釈意事疑是 

D18n8863_p0351a06║八使從捨捨生故斯名癡也（文）准又以[慢-又+万]疑攝

癡也。問  

D18n8863_p0353a05║時諸人隨取香稻無所貯積後時有人稟性懶嬾惰長取香 

D18n8863_p0353a11║流[率-ㄠ+(言-〦)]𠦸土故復名大三未多王（此云共許王

也）自後諸王此王為首 
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D18n8863_p0355b05║心即是超越三劫瑜祇之行則出世間心生々出々世々間々

心 

D18n8863_p0355b06║々生即是淨菩提心此心出於一切世間故若以佛惠初 

D18n8863_p0355b10║第三[這-言+木]𫐠意云此釋心云於三[(匚@一)/女]執断位

䟽心有二義謂 

D18n8863_p0356a05║細三重[(匚@一)/女]執障翳菩提即以地前秘密[〦/力]

便越初刧一 

D18n8863_p0356a08║執名離一切障其菩提心逾勝逾增更益[〦/力] 便乃至金 

D18n8863_p0357a10║休息尒時十[〦/力] 諸佛以此三昧道發起其心（文）又

䟽第 

D18n8863_p0357b01║𠇲息謂為究竟（乃至）尒時十[〦/力] 諸佛同時現前而

勧喻之 

D18n8863_p0357b07║究竟也過此修上上[〦/力] 便断微細[(匚@一)/女]執至

佛果故經曰 

D18n8863_p0361a04║三刧在地前十地離待對 也故大師釋現世證得歓喜 

D18n8863_p0362b02║覺為根果位為究竟依䟽何文乎開上上[〦/力] 便𨿽為佛 

D18n8863_p0363a12║所得故云尒或微細惑解脫道断故果位有對 治行相 

D18n8863_p0363b12║昇住此地即是初入此信解地（乃至）更開佛地為上上[〦

/力]  



D18n8863_p0364b01║過此修上上[〦/力] 便断微細[(匚@一)/女]執者別開佛

地所断為第四 

D18n8863_p0365a06║祇刧過第三刧入佛惠初心名淨菩提心門々淨々菩々提心 

D18n8863_p0365a07║々門以上十住地名信解行地（文）私云此釋𨿽似同大師 

D18n8863_p0366b03║與一生成佛有寛狡一生二生同不捨捨肉身故即身成 

D18n8863_p0366b11║明時分[(匚@一)/女]執三刧成佛未判勝劣取捨捨故度三

[(匚@一)/女]成佛 

D18n8863_p0370b11║[打-丁+几]𢩫及無明種子䟽釋明鏡者也但至䟽下釋并論

釋者 

D18n8863_p0372a09║ 漸次舉之以為真宗[〦/力] 便也故初出聲聞行次示緣 

D18n8863_p0372a12║義耳又三果學人者後三果也此人對 緣覺果位猶有 

D18n8863_p0372b06║等[〦/力] 證中乗極果所以云無學聖人㝡難断處（矣）

（云云）又 

D18n8863_p0375a12║前断位 聲緣断位示之也全非顕密相對 也又六無 

D18n8863_p0379b09║ 利智地䟽釋自[(生*刀)/廾] 此𦀇（矣）又聲聞第十地

立阿羅 

D18n8863_p0381a01║對 治故（云云）此釋難思若約断對 治者何起四法忍

四法 

D18n8863_p0381a03║寧依彼定起下三禪断對 治乎或云此獨覺向中必得 

D18n8863_p0381a07║故惠暉䟽云[〦/力] 断見惑以初起難䏻断修惑非初起故 

D18n8863_p0381a08║麟喻及佛法智忍為[〦/力] 便引類智忍也（取意）。問

今文以 

D18n8863_p0382b03║滅如無明滅故諸行滅々諸々行々滅々故識滅乃至老死滅

故 

D18n8863_p0384a06║前滅其[ㄙ/日] 更不得生（文）。△言湛𡧤等者抄云湛

即 

D18n8863_p0386a11║成灰灰九菩薩地正使断盡與二乗同扶習潤生淨佛國 

D18n8863_p0386b01║炭灰灰俱盡經云三獸度河謂象馬兔也論断惑不同故 

D18n8863_p0387a05║居土佛又通[〦/力] 便土也（云云）今𡧤然菩薩度一重

法倒同 

D18n8863_p0387b10║不住道等是又法執断[〦/力] 便也故下釋𡧤然菩薩云然 

D18n8863_p0388b07║此釋中麞[鹿-比+(ㄙ*ㄙ)]𢉖象喻全同今䟽聲聞猒怖生死

緣覺不甚 

D18n8863_p0390b05║過去佛所行[〦/力] 便力我今所得道亦應說三乗等又一 

D18n8863_p0390b06║實教大乗門謂㩲教三乗故法華云開[〦/力] 便門示真實 

D18n8863_p0390b07║相也（文）初釋一即門也𨿽三乗[〦/力] 便門故後釋一

之門 

D18n8863_p0390b09║諸眾生三乗[〦/力] 便教中唯有菩薩乗一門而令諸子出 

D18n8863_p0390b10║三界火宅善巧[〦/力] 便門云也。問曰可同法華所云唯 

D18n8863_p0391a10║故上文云西[〦/力] 諸菩薩作種種量破宗計也（文）小

乗又 

D18n8863_p0391b06║離有為樂無為之心修離著[〦/力] 便為證𡧤然界之前門

也 



D18n8863_p0392a06║[曰/直]𣇣送句也字（矣）有如是惠生後文摽句也䟽以行

者至 

D18n8863_p0397b07║第一釋何異（矣）。問小乗七[〦/力] 便位皆世間有漏

心何 

D18n8863_p0398b04║無所捨捨也不同湛𡧤心猒有為著無為而有取捨捨故我 

D18n8863_p0398b10║諸法皆空也若顕教菩薩經一僧祇刧[〦/力] 證此理若今 

D18n8863_p0399a08║第二宗中具明二空五隂及生 別成惣是因和合々因 

D18n8863_p0399a09║々和々合中空無定性名眾生空（乃至）苦無常等集成諸

法名 

D18n8863_p0400a05║僧祇刧[〦/力] 證如是𡧤然界（文）然緣覺極利行不過

百大 

D18n8863_p0401a09║之類以過中下根云漸過（云云）菩薩與二乗相對 判勝

劣 

D18n8863_p0401a11║中三乗共十地者於大品經大小相對 不依根上下也 

D18n8863_p0401b03║㔟力更修離著[〦/力] 便成如幻即空 断煩惱習氣八地 

D18n8863_p0401b05║心了逹諸蘊即空離前地空執都無取捨捨心此地初過 

D18n8863_p0401b12║支佛齊時心滯無為法若失[〦/力] 便墮二乗地（云云）

齊時者 

D18n8863_p0402a01║指至第八地之時無出假[〦/力] 便者須墮二乗地也然以 

D18n8863_p0402a07║共歸灰灰断證果處一故稱為通（云云）其㫖與今䟽釋同

至 

D18n8863_p0402a10║古德義皆非無文理取捨捨有憚欤然行者未過此刧等 
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D18n8863_p0407a01║同修[〦/力] 行是則六度万行為斯乗躰發謂興起進䇿之 

D18n8863_p0407b03║義後彼如是捨捨無我（乃至）知自心性者明覚心乗義是

超 

D18n8863_p0407b06║文各有摽釈何惣合成摽釈（矣）所以二叚各惣說初[曰/

直]𣇣 

D18n8863_p0408a01║業人无我分齊也今對 彼人无我大乗法无我云第二 

D18n8863_p0410a05║他利行（文）。△始能 察阿陁那等者抄云始謂[〦/力]

 

D18n8863_p0410a06║始初始謂至第二刧[〦/力] 始能 前未能故又舉始攝末 

D18n8863_p0410a07║故名為始能（文）私云[〦/力] 始與初始如次配二釋

（矣）初義 

D18n8863_p0410a08║意第二刧[〦/力] 始 阿頼耶故後釈從深至淺舉初本識 

D18n8863_p0411a05║名唯在如來地阿頼耶名過失重故㝡初捨捨故異𤎼識 

D18n8863_p0411a06║菩薩將得菩提時捨捨聲聞獨覺人无餘依𣵀槃時捨捨无 

D18n8863_p0411a07║垢識躰無有捨捨時今无緣乗心亦應 此故住心品中 

D18n8863_p0411b04║義宗一世間悉檀二各各為人悉檀三對 治悉檀四第 

D18n8863_p0411b07║如何。荅如鈔釈又天台釋云世界樂欲為人生善對  

D18n8863_p0411b08║治破惑第一義入理（文）。△若失般若[〦/力] 便等者



鈔 

D18n8863_p0411b10║若失般若無所得[〦/力] 便即墮断滅（文）私云无所得

[〦/力] 便 

D18n8863_p0411b12║亦不可得（文）即无所得義也又鈔中釈[〦/力] 廣道人

云即 

D18n8863_p0412a01║清弁論師等也（文）若般若[〦/力] 便者與即空 者何

失彼 

D18n8863_p0412a02║時云乱清弁空乎故知若失護法中道[〦/力] 便者乱清弁 

D18n8863_p0412a05║成属 治悉檀之義若非失第一義[〦/力] 便何為属 治 

D18n8863_p0412a06║之囙乎又上文釋他緣心云亦當以種種[〦/力] 便折伏攝 

D18n8863_p0412a07║受（文）[指-匕+ㄙ]此云般若[〦/力] 便也後得大悲能

所起雖異俱利 

D18n8863_p0412a08║他心故故知般若[〦/力] 便者緣生中道也又義云般若[〦

/力]  

D18n8863_p0412a09║便者𡧤然智分也所謂扵即空 解有悲智[〦/力] 便故上 

D18n8863_p0412a10║文釈𡧤然心云若失[〦/力] 便多墮二乗地證小𣵀槃然以 

D18n8863_p0412a11║菩提心㔟力還能發起悲願（文）是大悲[〦/力] 便也今

文般若 

D18n8863_p0412a12║[〦/力] 便者大智[〦/力] 便也故知即空 解以菩提心

㔟力具 

D18n8863_p0412b03║[〦/力] 便定知𡧤然智分也又唯識䟽釈論契中道云謂非 

D18n8863_p0412b06║道深密也故知般若[〦/力] 便[指-匕+ㄙ]第二刧中道

也然今䟽 

D18n8863_p0412b07║意覚心不生同勝鬘𩮺寳性故以般若不可同𡧤然欤又 

D18n8863_p0412b10║性宗故又[〦/力] 廣道人者鈔云龍樹斥云非佛法[〦/力]

廣亦 

D18n8863_p0412b12║心淺深故二義任意取捨捨但若失[〦/力] 便者上文云 

D18n8863_p0413a03║者著无為法然以菩提心㔟力修離著[〦/力] 便 察无性 

D18n8863_p0413a04║空（取意）彼既望湛𡧤而𡧤然心云[〦/力] 便此文可尒

欤或文 

D18n8863_p0413a06║云断滅何失。△[冰-水+監][〦/力] 廣道人者鈔云[〦/力]

廣道人者 

D18n8863_p0413a08║若依勝義心境俱空失於中道名𢙣取空[冰-水+監][〦/力]

廣道人 

D18n8863_p0413a09║即[冰-水+監]同彼人也又摩訶止 云[〦/力] 廣道人自

以聰明讀 

D18n8863_p0413a11║斥云非佛法[〦/力] 廣亦是邪人法也今[冰-水+監]同彼

人故云[〦/力]  

D18n8863_p0413a12║廣等（文）三論玄（嘉祥）云二[〦/力] 廣道人謂一切

諸法如龜毛 

D18n8863_p0413b01║㝹角无罪福報應此人失世諦有宛 然而空故空名有 

D18n8863_p0413b03║云[〦/力] 廣道人者。○此是[〦/力] 廣部中所執道人



故云[〦/力] 廣 

D18n8863_p0413b06║初釈違經䟽起𥁞欤經[跳-兆+(梳-木-、)]䟽并宗家御意有

宗為淺空宗 

D18n8863_p0414a03║部薩婆若等教第三時中[〦/力] 就大乗正理具說三性三 

D18n8863_p0414a04║無性等唯識二諦[〦/力] 為了義即解深密經等。○第二

智 

D18n8863_p0414b02║空相亦不可得（云云）鈔云今大乗等者對 前三桒但空

故 

D18n8863_p0414b07║空之定相也（文）阿字義第四（實範）云。○又云對

前三乗但 

D18n8863_p0416a05║不生處如勝鬘𩮺寳性等（云云）引性宗經論成理（文）

可思之 

D18n8863_p0416a12║無淺深性相分[敲-高+山]𡵨𫞐實殊途仍大師判二重勝劣

分三 

D18n8863_p0418a02║扵聲聞法教深生怖畏此皆為未知秘密蔵者作此[〦/力]

便 

D18n8863_p0418a07║五乗殊轍不相融會也若更作深秘密釈者如三重曼 荼 

D18n8863_p0420b09║所緣謂道諦攝根本後得二智所緣等（云云）[巢-果+巴]

𪩡法師記云謂 

D18n8863_p0421a02║嚴三界唯心文證捨捨[冰-水+監]留純識准此等文者今唯

心人取 

D18n8863_p0421b13║私云此有无有二意一云三性相對 弁有无有者依圓也无

者遍計 

D18n8863_p0423a04║業等種弁躰而生異𤎼報識為諸法依[〦/力] 便漸漸引向

真 

D18n8863_p0425b06║如如有法不應捨捨而棄（文）私云今䟽所引未必如本文

或 

D18n8863_p0426a13║有圓成真實也妄心計著情有故棄捨捨圓成真有也又无 

D18n8863_p0428a08║他舉各別真實互顕也（為言）。問虛實相對 法三性俱

真實 

D18n8863_p0428a09║對 何虛耶故五重唯識中遣虛存實識（文）非遍計遣虛

依 

D18n8863_p0428a10║圓存實耶。荅相對 非一義門隨冝依圓真實如令尋也 

D18n8863_p0428a12║對 理无虛情有云實也无㝵論真實唯圓成故非難欤。 

D18n8863_p0430a07║无圓成釈中舉木微 性喻圓成也（云云）或云（[(留-

田)-刀+ㄗ]俊）以幻師咒術 

D18n8863_p0430a08║力喻能變滛計依他即第六七識也木石者即所變計依他 

D18n8863_p0430a12║取木等四微 躰故云實境也此義雖順頌文違變木石之 

D18n8863_p0431a02║為迷因文句相對 分明故如是虛分別等句合𨐫摽句也 

D18n8863_p0440a07║餘幻王退者彼能治淨法亦如幻王由能對 治染法得增 

D18n8863_p0440a10║亦尒知法如幻能以淨法對 治染法是故无 （文）此文

既 

D18n8863_p0441b07║泡喻耶。荅彼一水生眾泡𨐫行者自心能作法界曼 荼 



D18n8863_p0442a05║相（扵）轉融也私云轉有轉捨捨轉得二義謂初劫五喻中

拆 

D18n8863_p0442a06║法三喻轉捨捨躰法幻炎二喻轉融故云尒也。△未了 

D18n8863_p0442a12║常中道欤（云云）私云於他緣乗中相似實證待對 明勝

劣也 

D18n8863_p0442b05║有所得故非實安住真唯識理彼相滅已[〦/力] 實安住

（文）立 

D18n8863_p0443a01║幻等非對 初劫 解耶例如今大乗不可得空等也又云 

D18n8863_p0443a05║所得故非實安住真唯識理彼相滅已[〦/力] 實安住

（文）今二 

D18n8863_p0443a06║空之相亦不當心者彼相滅已[〦/力] 證安住意也况初劫

二 

D18n8863_p0444a01║為誰相並有空有之 乎（為言））故欲證入離言法性可

湏依此[〦/力] 便而入 

D18n8863_p0444a06║空[〦/力] 證真謂要 彼遍計所執空為門故入於真性真

躰 
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D18n8863_p0446b03║經云秘密主彼如是捨捨無我等者鈔云䟽捨捨無我心主 

D18n8863_p0446b04║等者捨捨者離義無我者謂前刧離倒時有法執當心故 

D18n8863_p0446b06║第二劫以六喻對 治前劫即空既有去空亡[〦/力] 順不

可 

D18n8863_p0446b11║證第六住心又引今彼如是捨捨無我等文證第七住心 

D18n8863_p0447a06║義後明此唯心者捨捨初刧即空無我而成緣生中道即 

D18n8863_p0448b07║意（文）是則法相所依經也覺心叚釋彼義畢如勝[肆-聿

+((彰-章)/(罩-卓+(一/力)))] 寳 

D18n8863_p0449b02║是者彼者指覺心乗行者也捨捨無我者今此心捨捨他緣 

D18n8863_p0449b03║心法無我故云尒也意云如彼他緣乗行人捨捨即空法 

D18n8863_p0449b04║無我觀即心法無我覺心行人捨捨蘊頼耶無我證覺心 

D18n8863_p0450a07║廢立非一三刧相望時𨿽惑智同為一種住心對 弁日 

D18n8863_p0450b07║若尒何以楞伽等八識三性等成他緣義以寳性勝[肆-聿

+((彰-章)/(罩-卓+万))]  

D18n8863_p0450b11║我者捨捨初刧無我也（為言）加之他緣心中道觀遮初刧

有 

D18n8863_p0452b01║和合[〦/力] 有緣起（文）文義是同豈不談真如緣起乎

故知 

D18n8863_p0452b10║如對 今大乗行云如彼徃昔等（矣）又至第三刧文釋者 

D18n8863_p0453a01║盡時水性非無（取意）嘉祥釋云真[(匚@一)/女]和合[〦/

力] 起染淨（乃至）而 

D18n8863_p0454a08║（文）又嘉祥釋云真[(匚@一)/女]和合[〦/力] 起染淨

（乃至）亦可在緣常靜 

D18n8863_p0454b06║（文）故又違嘉祥等釋故釋論攝相歸性意也故勝鬘𫙃𦀇 



D18n8863_p0457a04║不定於阿字不生義對 第七但[糸*ㄉ]心本不生第八根塵 

D18n8863_p0458a05║[〦/力] 便生死者是無明住地䏻生新無𣴑業譬如無明生 

D18n8863_p0458a08║明住地為[〦/力] 便無流業為因三種聖人是意所生身譬 

D18n8863_p0459a01║外變易位[〦/力] 始發此智界內分叚生之中惠解麁淺故 

D18n8863_p0459a03║分齊談之所以取勝鬘𩮒變易生死七識生滅如來藏識 

D18n8863_p0459a10║許一毫善乎又云對 治心外之垢非九種心拂外塵之 

D18n8863_p0460a03║覺心一道續生次第可尒故從此已後[〦/力] 乃說之（云

云）此 

D18n8863_p0460a08║外礦垢於是悉盡曼 荼[病-丙+士]𤴶嚴是時漸開（云

云）理秘密義雖 

D18n8863_p0460a10║從此已後[〦/力] 乃說之下復次真言行修行菩薩行等文 

D18n8863_p0460b09║（文）此第十心中秘密義也又內外相對 非一或他緣已 

D18n8863_p0461a04║成（矣）䟽云次生極無自性心如灰灰水。瑩栻使極光淨 

D18n8863_p0461a06║在高幢兩種種寳（文）（大師曼 茶㽵嚴漸開（云

云））私云三宗理秘密同 

D18n8863_p0461a09║既於上來論始終故若未明故㔫可在從此以後[〦/力] 乃 

D18n8863_p0461b04║惠（餘教菩薩行也）具修諸行（真言行也）無量智惠[〦

/力] 便（指前顕福智也）皆悉 

D18n8863_p0462a02║惠釋經無量㓛德智惠[〦/力] 便也自然具足釋皆悉成就 

D18n8863_p0462a04║行也）無量智惠（指前福智也）[〦/力] 便（指前諸行

也）餘如先又經釋配者 

D18n8863_p0462a07║具修諸行次滿足大悲[〦/力] 便釋積集（乃至）智惠次

然此等 

D18n8863_p0463a03║淺略義故若尒歎德[(打-丁+勿)/心]㧾句正歎如常佛華法

華𠔥可歎 

D18n8863_p0463a05║德義皆有其理取捨捨任意（矣）私云於此經文䟽家作二 

D18n8863_p0463a07║成也故䟽意云此教餘教相對 而明此教菩薩直以真 

D18n8863_p0463a11║雖𡱈第十所對 餘教中有八九故今刧通三種心也又 

D18n8863_p0464a10║教有二意橫二教對 弁竪十住心續生也十住心轉生 

D18n8863_p0464b01║二乗以根鈍故要先廻入共教大乗捨捨二乗名得菩薩 

D18n8863_p0464b02║稱然後[〦/力] 入此普賢法（文）（私云三乗云共教一

乗云普法也）今又然也 

D18n8863_p0464b08║（文）次二教對 弁橫以四箇大乗果極望真言為初門也 

D18n8863_p0465a11║為欲顕超第三刧之心也或三心中遅速相對 歎密行 

D18n8863_p0465b06║可然耳。△如餘教中菩薩行於[〦/力] 便對 治道等者 

D18n8863_p0465b09║言門菩薩若能不虧法則[〦/力] 便修行乃至於此生中[逯

-(彖-豕)+(┐@一)] 

D18n8863_p0465b11║即同大日如來亦可致𦤺也（文）又五秘密經云若於顕教 

D18n8863_p0466a02║覺聖智法（乃至）則於現生遇逢[曼-又+(〦/力)]荼羅阿

闍梨得入曼 茶 

D18n8863_p0466a08║[厂@(林/心)]𢟍阿僧祇刧或有成佛或不成佛若以義說非

無厯刧 

D18n8863_p0466b08║宗經三僧祇故私云䟽及經顕教對 治道者通三乗一 



D18n8863_p0466b12║亭（文）准此文今對 治道設雖𡱈八九心不可云唯六七 

D18n8863_p0467a05║餘教對 治道者但指天台華嚴也謂第三刧有三心中 

D18n8863_p0467a06║顕密相對 明遲速也既云舟車神通至到一處第二刧 

D18n8863_p0467a11║至釋偏是三乗談尒何。荅顕密相對 時設雖一乗何 

D18n8863_p0467b06║祇 治道是唯三乗也故第二刧終由是對 治心外之 

D18n8863_p0468a07║一乗皆是自心佛之名字焉捨捨焉取（文）于栗多抄第六

（信證 

D18n8863_p0468a12║跋𫏆涉者後漢書曰跋𫏆涉懸度注云草行曰跋𫏆（山行曰

䟦）水行 

D18n8863_p0468b01║曰涉（云云）私云准此文舟行云涉舩浮水故車行曰跋𫏆

車 

D18n8863_p0468b04║過此道至珎寳處我等疲極今欲退還導師[〦/力] 便過三

百 

D18n8863_p0469a05║此教相對 釋意結成也如上諸心相者指覺心不生以 

D18n8863_p0469b01║而在所對 惣標何不云如上乎又文雖安後意在上故大 

D18n8863_p0470a10║ 普賢行滿足大悲[〦/力] 便如輪王太子未習眾藝是 

D18n8863_p0470b09║四列等合說云未於（乃至）滿足大悲[〦/力] 便也二[糸

*ㄉ][(匚@一)/女]執云 

D18n8863_p0470b10║無量刧也又法譬相對 眾相 足等文無合法說無数 

D18n8863_p0471a02║[〦/力] 便故合統御四列也又䟽第三云復次初入淨菩提 

D18n8863_p0471a04║所 養如在胎藏無功用以去漸學如來[〦/力] 便如嬰童 

D18n8863_p0471b07║那以上上智觀[〦/力] 能盡其源底故曰漸次大乗生句

（文） 

D18n8863_p0472b01║統御四列制断刑賞又果後[〦/力] 便謂之成佛外迹也或 

D18n8863_p0473a06║月輪中觀本有阿字（取意）是本覺成佛義也可思之兆[庴

-日+八]𢈎 

D18n8863_p0473b07║大勤勇者（取意）私云文義既相順理致𦤺豈違肖乎。 

D18n8863_p0474b12║明道智度名入佛道初門言佛道者指金剛界大日曼  

D18n8863_p0475a11║修曼 荼羅行離垢地以去各於自地 心中修曼 荼羅 

D18n8863_p0476b08║報色同在本理毗 遮那[〦/力] 乃名為三無差別（文）

又華 

D18n8863_p0477a01║慈覺釋云雖粗明印契 真言事相而支分不具未盡佛 

D18n8863_p0477a11║修入[〦/力] 便乃至一生可成（文）又云今此中妙法蓮

華曼  

D18n8863_p0477b03║後文者又第十心也法華曼 荼羅華臺具躰故故法華 

D18n8863_p0477b08║年因舎利弗等慇懃三請[〦/力] 為略說妙法蓮華義今此 

D18n8863_p0477b10║[雨/(並-(美-(王/大)))]霊鷲山及餘諸住處乃至我淨土不毀

而眾見燒盡即 

D18n8863_p0478b01║釋云常在[雨/(並-(美-(王/大)))]霊鷲山此謂實報圡也

（文）妙樂釋云㨿常在 

D18n8863_p0478b04║者法華從地涌出品出檢可見修對 治道等者補處[(〦/

力)*(乞-乙+小)] 

D18n8863_p0478b06║此眾中乃不識一人（文）准此文法華中迹門属[〦/力]



便對  

D18n8863_p0478b09║引）是 秘意也又依淺略本迹二門同為[〦/力] 便對

治道 

D18n8863_p0478b10║於餘教對 治中既開對 治秘密也故法華壽量品云如 

D18n8863_p0478b11║來秘密神通之力（文）智證釋云迹門修生有對 治道本 

D18n8863_p0478b12║門本有無對 治道（文）若又准前惣說後惣結但以三乗 

D18n8863_p0479a01║教可云對 治道於法華迹門猶生驚疑故前文云或不 
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D18n8863_p0481a10║三重秘密是前後一致𦤺指法華也又菩提心論云今真 

D18n8863_p0482a06║家猶習之即與本在家無異此能捨捨如是事而㘴草[藉-卄

+(前-刖)] 

D18n8863_p0484a10║相成身等曼 荼功德故上重證時鑰論俱不引此文欤 

D18n8863_p0487a07║[〦/力] 便。○是故𫞐實二惠具不可思議也（文）法華

經第一 

D18n8863_p0489a09║寧及性佛性然六大四曼 乎故釋云今所言色者非諸 

D18n8863_p0489a10║識所変影像（三乗色）非一心緣起色（一乗色）性佛性

然四曼  

D18n8863_p0489b01║譬喻乃成[(皮-(〡/又)+(王/丘))*戊]論今此中十喻復為對

治前刧心沒實際 

D18n8863_p0489b05║喻沒實際為對 治之 此第三刧十喻尚對 前十喻成 

D18n8863_p0490b11║取捨捨但案宗家意第三刧中有二種心故一道心十喻 

D18n8863_p0492a01║若對彼今等虛空成第八證理有智契 空理故云等虛 

D18n8863_p0494b03║故同釋[余*刃]顕密異云心外[研-二+?]𥒩垢於是悉盡[曼-

又+力]荼荘嚴此 

D18n8863_p0494b08║動即入即是釋經離字經中明捨捨離前刧隔歷三諦故 

D18n8863_p0494b12║今經會實[〦/力] 曰圎融（文）私云以華嚴為隔歷與今

䟽異 

D18n8863_p0499a05║心之實際。○尒時十[〦/力] 諸佛同時現前而 喻之以

蒙 

D18n8863_p0499a11║抄第六云又云行者得如是（乃至）心生也（云云）是當

々當華嚴 

D18n8863_p0499b03║緣生）逹於彼岸法已應捨捨（同無性）之文證第九心同

今文耳 

D18n8863_p0500b05║乗緣起即不尒緣合不有緣散不無（文）壽[雨/(並-(美-(王

/大)))]霊云三乗一 

D18n8863_p0501a03║可也（文）寳寳生御房云又直因淨菩提心照明諸法故少 

D18n8863_p0501b03║密[(留-田)-刀+ㄗ]標𢡠也何捨捨何取哉（文）。△此心

望前二刧等 

D18n8863_p0503b07║故隨又前諸難無故。△世尊以十[〦/力] 三世佛為證 

D18n8863_p0503b09║十[〦/力] 佛說而證之義也故住心論九云是因是心望前 

D18n8863_p0503b11║也（文）此意十[〦/力] 佛說中且以報身所說華嚴文證



顕果 

D18n8863_p0505b11║性同躰惑也又寳鑰云心外 垢𢘻盡曼 荼莊嚴漸開 
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D18n8863_p0510a10║對前譬說云亦尒譬中雖無文有意故）乆已證知（乃至）

[〦/力] 便誘進令受三歸 

D18n8863_p0511a02║或属極無自性心合灰灰水使淨生於佛家合在幢雨寳 

D18n8863_p0511a04║故寳鑰釋顕密異云心外礦垢悉盡曼 荼莊嚴漸開（云

云） 

D18n8863_p0515a01║信如來秘藏决定不疑慮心信佛有如是如是[〦/力] 便若 

D18n8863_p0515a08║門中各見蓮華胎藏曼 荼羅世界海（文）。△唯如來 

D18n8863_p0516b08║（為言）此行增長至八地名[〦/力] 便也私云依前義會

下文 

D18n8863_p0517a02║行也此根八地上增長云[〦/力] 便也既云增修非蕳初地 

D18n8863_p0517a09║無盡界中所修悲願能引起後地[〦/力] 便名之為根

（文）意 

D18n8863_p0517a10║云於前十無盡界中所修大悲大願起八地上[〦/力] 便二 

D18n8863_p0517b07║皆同以無相為境故言但[糸*ㄉ][〦/力] 便等者對治惑障

有階 

D18n8863_p0517b10║別境所未見者故名究竟但[糸*ㄉ][〦/力] 便猶有淺 耳

（文）此 

D18n8863_p0518a01║障階差故云[〦/力] 便階降即釋[〦/力] 便義也例如清

凉略[葉-廿+卄] 

D18n8863_p0518a03║地上理智云[〦/力] 便究竟也。問若爾初地乃至七地有 

D18n8863_p0518a04║智證理何不云[〦/力] 便究竟乎。荅細論有其義故云各 

D18n8863_p0518a07║行者用心也從凢位修行六度圎滿成佛故曰以[〦/力] 便 

D18n8863_p0518a08║究竟成佛以後以大悲濟度眾生故曰[〦/力] 便為究竟向 

D18n8863_p0518a09║上向下讀文有異（文）密嚴院云隨順菩薩[〦/力] 便隨

順眾 

D18n8863_p0518a10║生[〦/力] 便（云云）私云心向上[〦/力] 便以因行[〦/

力] 便成果位究竟 

D18n8863_p0518a11║故若[糸*ㄉ]長三句則七地前大悲行云[〦/力] 便八地上

可云 

D18n8863_p0518a12║究竟欤但今文八地上名[〦/力] 便地者[〦/力] 便所成

地故從 

D18n8863_p0518b01║因云尒也又云成佛云究竟八九十三地[〦/力] 便欤[〦/

力] 便 

D18n8863_p0518b02║之究竟向下[〦/力] 便者濟生[〦/力] 便即為究竟故[〦/

力] 便即究 

D18n8863_p0518b04║身己身住[〦/力] 便即是化身故經云[〦/力] 便為究竟

能作一 



D18n8863_p0518b05║切佛事是故自身為化身（文）諸佛利生[〦/力] 便能現

化身 

D18n8863_p0518b06║濟物為究竟也（為言）又准隨順眾生[〦/力] 便者又[〦

/力] 便之究 

D18n8863_p0518b10║[〦/力] 便如嬰童已生習諸伎藝至如來一切智地如伎藝 

D18n8863_p0518b12║功用位學如來[〦/力] 便如習伎藝云[〦/力] 便至一切

智地如 

D18n8863_p0519a01║伎藝已成云究竟欤若尒八地上[〦/力] 便究竟雙明故云 

D18n8863_p0519a02║[〦/力] 便究竟欤。問若尒何下釋佛果云上上[〦/力]

便耶 

D18n8863_p0519a03║荅䟽第一云即万行所成一切智智之果說名[〦/力] 便由 

D18n8863_p0519a04║內具[〦/力] 便故[〦/力] 便之業即是利他（文）果位

由內具故 

D18n8863_p0519a05║云尒也。問向上向下義依何文耶。荅䟽第一云[〦/力]  

D18n8863_p0519a07║即醍醐之妙果三密之原也（文）私云應物已下向下[〦/

力]  

D18n8863_p0519a08║便已上文向上[〦/力] 便也此文[〦/力] 便究竟似𡱈果

云万行 

D18n8863_p0519a09║圎極無可復增故䟽第三說見支分生曼 荼羅境界云 

D18n8863_p0519a10║謂初發淨菩提心時見此曼 荼羅已遍法界昇第二住 

D18n8863_p0519b01║位欤或又准今䟽八地上文者無功用位見曼 荼羅境 

D18n8863_p0519b07║廣釋中因緣者因句也因即緣例如親因名因緣（矣）[〦/

力]  

D18n8863_p0519b08║便中淨治果相者向上[〦/力] 便也治地是大悲万行此万 

D18n8863_p0519b09║行所成果相即究竟謂以[〦/力] 便万行成究竟果相故云 

D18n8863_p0519b11║[〦/力] 便（文）[〦/力] 便業者向下[〦/力] 便也故

又第一云由內具 

D18n8863_p0519b12║[〦/力] 便故[〦/力] 便之業即是利他（文）餘皆准此

者以初地 

D18n8863_p0520a11║障）𡧤靜心（𡧤靜無求[〦/力] 能求而無厭故是無疲厭

心治希求報㤙貪著利養不𡧤靜障）調伏 

D18n8863_p0520b10║於一切物無所貪惜學行大施喜捨捨也是菩薩以大悲 

D18n8863_p0521a12║行故即壞相也善知地相果者謂[〦/力] 便智 相 終故 

D18n8863_p0521b04║相捨捨故善知地地處非處者二執名非處二空為住處 

D18n8863_p0521b06║長善巧名殊勝智善知地地不退轉者謂具[〦/力] 便不退 

D18n8863_p0522a01║（矣）私云䟽家作釋尤可依經說何捨捨十心明文云依三 

D18n8863_p0523a07║[糸*ㄉ][〦/力] 便轉開出之畢（文）意三心中[〦/力]

便中開無畏等心 

D18n8863_p0524a02║十住去佛尚遠湏到十地[〦/力] 乃近故依實說從初地入 

D18n8863_p0524a11║對比顕教令行人知法相而實無時[〦/力] 一切本不生虛 

D18n8863_p0524b09║地是一一位皆當躰法然輪圎三密四身六大四曼 涉 

D18n8863_p0526b09║常見異也。問以十六生相配十地[〦/力] 如何。荅依金 



D18n8863_p0527a09║者或云我一切經中所說行果悉 依十地三心修行得 

D18n8863_p0528b06║句中更開佛地為上上[〦/力] 便心至此心時名度信解由 

D18n8863_p0530b04║違上上[〦/力] 便文欤若一道極無為相生起因可云上[〦

/力]  

D18n8863_p0530b05║便如何然大師秘記中地上三刧義又云上上[〦/力] 便故 

D18n8863_p0531a01║故䟽云更開佛地為上上[〦/力] 便心不云断惑故或開第 

D18n8863_p0531b02║可度謂住大𣵀槃於万行休息尒時十[〦/力] 佛以此三昧 

D18n8863_p0531b06║云不得一切諸法離於有生復以善巧[〦/力] 便於如如不 

D18n8863_p0531b07║動中起十緣生無邊大用以如幻三昧遍至十[〦/力] 佛𠛴 

D18n8863_p0531b12║尒時十[〦/力] 諸佛以七事 從此發起離著之心得度菩 

D18n8863_p0532a03║行休息尒時十[〦/力] 諸佛以 自在三昧道發起其心得 

D18n8863_p0532b10║注釋 契 此㫖耳但顕乗中八地上為第三刧者顕密 

D18n8863_p0533b05║佛五相成身可追尋（文）。問今文配二心[〦/力] 如

何。荅 

D18n8863_p0536a08║句義釋以為生極無自性心入曼 荼羅海會一種阿闍 

D18n8863_p0537b11║藏所謂[〦/力] 等經典法華說一切如來秘要之藏等也秘 

D18n8863_p0538a08║經亦雖同有秘密之藏言廣通[〦/力] 等經獨非指𣵀槃寧

如 

D18n8863_p0541a06║抄第四云言佛性一乗等者異勝鬘𫙃如來藏等經也 

D18n8863_p0541b05║十[〦/力] 諸佛皆悉現前申其七 依華嚴經明七 者一 

D18n8863_p0541b10║門為中品[〦/力] 便心為上品此[〦/力] 便中更開佛地

為上上 

D18n8863_p0542a02║刧即是十地究竟也過此修上上[〦/力] 便断微細妄執至 

D18n8863_p0542a09║此修上上[〦/力] 便断微細妄執者顕佛地断障義未必釋 

D18n8863_p0542a10║四分之一文也或云但於[〦/力] 便心開四品也謂八地為 
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D18n8863_p0544b12║或又金剛手𠔥知佛荅而致𦤺問欤或又六十心三劫雖 

D18n8863_p0546b09║何云一生二生成道對 三密相應如說修行或即身超 

D18n8863_p0546b11║誠證何對 金剛頂經說修此三昧者現證佛菩提（乃至）

論 

D18n8863_p0547a05║一生二生同望顕乗人不捨捨[冉-工+又]身故同云即身成

佛又 

D18n8863_p0547b02║譬喻（乃至）諸佛菩薩乆已證知親從一毫之善自致𦤺大

菩 

D18n8863_p0547b03║提道（乃至）[〦/力] 便誘進令受三歸（文）既統論三

劫始終時順 

D18n8863_p0548a02║對 明者對 是荅也又大䟽抄第一云。問然以此六無 

D18n8863_p0548b12║菩薩乆已證知[〦/力] 便誘進令受三歸譬如収彼頑石置 

D18n8863_p0551a04║住觀門聲聞七[〦/力] 便搹故第四住心搹也又身無畏搹 

D18n8863_p0551a07║第三釋身無畏云第二無畏於有相觀中修曼 荼羅行 



D18n8863_p0553a08║集也。問上舉取薀我身下云捨捨自色像色像如次指 

D18n8863_p0553a10║故取薀所集我及身（為言）此中分折身断我故云捨捨自

色像 

D18n8863_p0553a11║也捨捨未必断故光云断捨捨義別（文）取薀者光記第一

云 

D18n8863_p0553b02║△捨捨自色像觀者鈔云言捨捨自色像觀者自色薀也像 

D18n8863_p0553b03║即我也雙離稱捨捨（文）。△種種分拆推求等者。問 

D18n8863_p0554b09║分叚中等也（文）。△𦀇若害蘊住法攀𣝴緣者此中薀 

D18n8863_p0554b11║舉今無畏用住法攀𣝴緣者顕今無畏躰所謂法者法空 

D18n8863_p0555a08║畏釋未必一同欤。△尒時[糸*ㄉ]幻[大/火]𤆍等者初劫經

文 

D18n8863_p0555b05║都無所取亦無所捨捨雙離違順八心我薀兩倒二種業 

D18n8863_p0556a07║是拆法空故同小乗義欤又第七釋者對 佛地三昧云 

D18n8863_p0556b06║界云第五住心耶又大師舉十綱 搹眾毛（云云）何以毛

目 

D18n8863_p0556b07║為綱 領乎又濟𨗴義亦非理初二劫大別故又朝譽義 

D18n8863_p0558b02║心故依論法相舉十綱 搹𦀇眾毛也小乗釋云[率-ㄠ+(言-

〦)]𠦸多覧 

D18n8863_p0562b05║言佛道者指金剛界宮大曼 荼羅佛對 諸顕教是究竟 

D18n8863_p0563a01║而以[〦/力] 便具足一切善㓛德神力不思議種種境界即 

D18n8863_p0563a04║諸相也以三密[〦/力] 便具足四曼 本有㓛德故云而以

[〦/力]  

D18n8863_p0563a10║三色性佛性然四曼 也（取意）或云真言如來遮情門時

密 

D18n8863_p0563b03║明三劫六無畏者若不作如是對 弁恐常情各翫先習 

D18n8863_p0564a09║曼 荼羅種種支分乃至一切諸尊真言手[(留-田)-刀+ㄗ]

觀行悉地 

D18n8863_p0564a12║阿闍梨若生極無自性心得入如上曼 荼羅海會名阿 

D18n8863_p0564b02║故當卷上文云如初無畏時以聲字觀修曼 荼羅行第 

D18n8863_p0564b03║二無畏於有相視中修曼 荼羅行（文）此六無畏阿闍梨 

D18n8863_p0564b04║隨常途作釋鈍機漸入次第也既云修曼 荼羅行又云 

D18n8863_p0564b08║舉但顕心乎故知經中但舉淺略鈍機密行[跳-兆+(梳-木

-、)]䟽釋加  

D18n8863_p0565a07║正道而生輕慢 （畧抄）又經第七卷說有相行儀畢云次

說 

D18n8863_p0565a12║而顕修證 淺也（為言）故䟽第四釋有相曼 茶云如來

以 

D18n8863_p0565b07║前六無畏位分 齊如常故未離待對 地上十緣生觀 

D18n8863_p0565b08║門離待對 故今釋云更欲如何表示耶上釋中（第二）釋 

D18n8863_p0565b09║初地治地行云從此無有待對 出過心量不思議地（文） 

D18n8863_p0566a10║始間隔者㣲細[(匚@一)/女]犱也又大師釋第九心云心外

[石*非]𪿨垢 

D18n8863_p0566b01║云尒故秘藏記云越三[(匚@一)/女]是十地究竟過此修上



上[〦/力]  

D18n8863_p0566b05║[(匚@一)/女]犱也。問以六無畏配地位[〦/力] 如何。

荅鈔云第一 

D18n8863_p0566b11║尒今此無畏[糸*ㄉ]三劫對 明三劫既滿但至初地六無畏 

D18n8863_p0567a02║以聲字觀修曼 荼羅行第二無畏於有相觀中修曼 茶 

D18n8863_p0567a03║羅行第三無畏於唯薀無我心中修曼 荼羅行第四無 

D18n8863_p0567a04║畏於法緣心中修曼 㭟羅行第五無畏於無緣心中修 

D18n8863_p0567a05║曼 㭟羅行第六無畏於平等心中修曼 㭟羅行離垢地 

D18n8863_p0567a06║已去各於自地觀心中修曼 㭟羅行略以行位分之已 

D18n8863_p0567b02║不見眾生可度謂是住大𣵀槃於万行𠇲息尒時十[〦/力]  

D18n8863_p0567b06║行𠇲息謂為究竟（乃至）尒時十[〦/力] 諸佛同時現前

而 喻 

D18n8863_p0568a04║（乃至）其中從因向果則三密[〦/力] 便展轉不同容極

至心王 

D18n8863_p0568a05║大海[〦/力] 一味無別耳（文）既云十六重 淺何云二

門別 

D18n8863_p0568a09║重也故䟽下釋云（乃至）若生極無自性心得入如上曼

㭟 

D18n8863_p0568a12║地觀心中曼 㭟羅者以初地菩薩入三世平等與第六 

D18n8863_p0568b10║第六無畏於平等心中修曼 㭟羅行離垢地已去各於 

D18n8863_p0568b11║自地觀心中修曼 㭟羅行（文）此文無爭指初地言第六 

D18n8863_p0569a01║畏中佛還[糸*ㄉ]前三劫作 降對 明者理實[糸*ㄉ]初劫

及第 

D18n8863_p0569a07║[〦/力] 如何。荅般若寺抄云第一二三四五無畏如次第 

D18n8863_p0569a12║修曼 㭟羅行（文）然䟽第七釋世間三昧云如行者初住 

D18n8863_p0570a09║第六也又義云第二聲聞七[〦/力] 便第三聲聞四果又第 

D18n8863_p0571a04║云已說淨菩提心諸心相竟（文）。△如下文万行[〦/力]

便 

D18n8863_p0571a06║修[〦/力] 便及悉地果生也（文）又云上品已[糸*ㄉ]種

種心相對  

D18n8863_p0571a07║弁一切智心竟然此妙果以何[〦/力] 便而能得至耶故此 

D18n8863_p0571a08║品次明入曼 㭟羅行法具眾緣支分及所要真言皆於 

D18n8863_p0571a10║[〦/力] 便攅搖以從緣起故當知不異十緣生句也（文）

依此 

D18n8863_p0571a11║文万行即[〦/力] 便也進修[〦/力] 便故。△是故當知

㝡為 

D18n8863_p0571b07║有過何云留意思之耶。荅中川上人義云既万行[〦/力]  

D18n8863_p0573a01║對 治實法故等者初劫後心𡧤然心也無畏中第四無 

D18n8863_p0573a03║故云對 治實法故観五喻故云観此十緣生句逹諸法 

D18n8863_p0573a10║云心沒法中也此理猶属偏真之理故云境界攀𣝴緣謂 

D18n8863_p0573a11║境界者理異名攀𣝴緣者偏義也観察薀阿頼耶知自性 

D18n8863_p0573a12║如幻炎等時離境界攀緣故云對 治境界（乃至）十緣生



句 

D18n8863_p0574a02║中十喻復為對 治前劫心沒實際欲令離有為無為界 

D18n8863_p0575b03║實際故無失。問三種幻配位[〦/力] 如何。荅◇字義第 

D18n8863_p0575b09║已去從大悲生根乃至[〦/力] 便究竟其間一一緣起皆當 

D18n8863_p0576a05║上[〦/力] 便断微細[(匚@一)/女]犱時寧不用此観乎又

釋論對 治行 

D18n8863_p0576a09║記釋者上上[〦/力] 便句可存因滿也上云十地究竟故八 

D18n8863_p0576a10║九十三地如次下中上三品也因滿果滿為上上[〦/力] 便 

D18n8863_p0576b05║者鈔云經 修観察者對 前二劫故名為 謂第一劫 

D18n8863_p0577b06║幻即是遍一切法界圎壇謂彼法界大曼 㭟中一一本 

D18n8863_p0577b08║幻者謂遍一切處法界曼 㭟羅即是如來三密之幻皆 

D18n8863_p0579b01║為[〦/力] 便句也故當卷下云初入淨菩提心門見法明道 

D18n8863_p0579b05║皆名[〦/力] 便地（畧抄）今釋與正釋異者或云前釋𡱈

第三劫 

D18n8863_p0580a03║者鈔云且者不𥁞之辞如即指[后-口+十] 之語法数誠多

但舉 

D18n8863_p0580a09║或名栄求根或名不出離乃至十[〦/力] 無量世界各有無 

D18n8863《大日經疏指心鈔》卷 16 

D18n8863_p0582b06║（▆影）云名喻雖十相對 即五如幻𦦨者內外相對 也

水 

D18n8863_p0582b07║月虛空有無相對 如響如城見聞相對 如夢如影𥨊覺相 

D18n8863_p0582b08║對 如像如化合散相 （文）（又大品弟一序品十喻文

同譬喻品文）私云此十 

D18n8863_p0583b02║而亦五情所對 明了現前者釈經惑自眼故見希有事也 

D18n8863_p0583b06║由故當迷惑義故今釈中上摽五情所對 等下結是事亦 

D18n8863_p0584b13║故云是幻所作內有不等對 幻事是能作也故云從幻能作 

D18n8863_p0586b03║被下無智人讀之故下引智論云[飢-几+(乳-孚)]𩚂渴悶極

覩熱氣如野 

D18n8863_p0586b05║馬馳塵[歹*即]𣩃（云云）又大師陽炎詩云舉躰空空無所

有狂児迷 

D18n8863_p0589a05║天種種妙樂猶人於夢中而遊諸天宮不捨捨於此身亦 

D18n8863_p0589a06║不於彼者過千万劫及其夢覺乃少時項耳彼人不捨捨此 

D18n8863_p0590a08║者今無鏡面者對 犱鏡者遣鏡面故云無下未有鏡面者 

D18n8863_p0593a11║中大喚涕[(口*人)/大]𡘈聞有響應謂有居民求之疲極而無

所見思 

D18n8863_p0595b05║△若行者成三品持明仙等者䟽第十五（秘密曼 荼羅

品）云如行 

D18n8863_p0597b02║密者言此悉地之人不捨捨此身不捨捨此識而能秘密其身 

D18n8863_p0598b06║况次下文既云遇此境界所對 境界若通行者應云得此 

D18n8863_p0602a07║問変化又化事雖無心囙緣實法何捨捨泡取化耶。荅下 



D18n8863_p0604a10║心因緣即實法若尒何捨捨泡取化耶。荅泡從水生泡舉躰 

D18n8863_p0612a04║剛密惠差別智印猶如鬢𩯫[芷/(止*止)/糸]十世界㣲塵數大

悲万行波 

D19n8864《大日經劫心義章》卷 1 

D19n8864_p0002a02║心。是為密家教相佛乗初  

D19n8864_p0018b03║唯蘊無我根境界淹留畱脩行。 

D19n8864_p0031a08║瑜伽境界能觀心不可得不留畱著心相分位 

D19n8864_p0032a01║留畱礙也此中云脩瑜伽與此相應者謂真言 

D19n8864_p0032b02║決定義也印知了則不留畱著故云當直過無 

D19n8864_p0034a03║瑜伽境界一切分段 中觀心不可得與聲聞 

D19n8864_p0042a06║一切時留畱心覺察自然得順淨菩提心若阿 

D19n8864《大日經劫心義章》卷 2 

D19n8864_p0087b04║知而不論耶留畱心思之高判昭然指僻執者 

D19n8864《大日經劫心義章》卷 3 

D19n8864_p0138b02║剛之寶藏。答此有道理約本宗談留畱一道清 

D20n8869《惟教三昧（存卷下 前殘）》卷 2 

D20n8869_p0005a09║行佛法是為沙門𢦶。沙門不淂言我[阿-可+市]𨸲佳若 

D20n8869_p0005a10║[阿-可+市]𨸲[十/(罩-卓+心)]佛經一法身志當日開觧不淂

諍師闘是為 

D20n8869_p0006a04║沙門不淂手持弓弩兵刃[几@(、/、)] 石刀杖戱是沙門

𢦶。 

D20n8869_p0011a14║佛告諸比丘捨捨家學道安利身神濟度眾生 

D20n8869_p0012a01║飲順无美着如毛[肆-聿+((彰-章)/火)]𩬊我知淂道不久

矣。 

D20n8869_p0012a11║形食身充飽欲意已断一无所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

或在山中野 

D20n8869_p0015a08║異服餙[色-巴+巳] 然後羅旬喻曰随一部行分衛至日中 

D20n8869_p0015a11║致𦤺阿難問佛言羅旬喻前世无功徳云何淂作 

D20n8869_p0017a14║是我曺福𣸪到䅽熟其主各自[(冰-水+〡)*ㄆ] 䅽了𥁞其

貧 

D20n8869_p0022a05║其 湏㬰閒身作沙門不持𢦶捨捨於法侓而受 

D21n8871《□者眷屬》卷 1 



D21n8871_p0002a07║眾生故即捨捨順者以順而勸若於𨒫者以𨒫而制也一 

D21n8871_p0002a10║更不現忿怒身哉㢤是故四方如來現教令身降伏 

D21n8871_p0005a10║唵鉢納麼（二合）（一）[薩-產+(辛/工)]縛哪（引）賀

鉢羅（二合）捨捨 曩（二）摩訶達 

D21n8871_p0010a06║德興雲致𦤺雨一切自在故阿字亦復如是如來作事 

D21n8871_p0010a12║釰上其釰周圍有火[焰-臼+(〡*日)]焔（云云）。 

D21n8871_p0011a07║[焰-臼+(〡*日)]焔起四足蹴踰之形背▆竪七金𡬺利針額

生一攴 

D21n8871_p0012a02║龍王蟠立金𡬺山又別本云迦里迦龍王如天神熙凞怡之 

D22n8874《成實論義記（存卷中 前殘）》卷 2 

D22n8874_p0001a06║大等中各人微 者風中人熟等觸非吹小以八也觸▆尒香

成異質香矣）。亦應如是分別水等。（▆…▆異上弟三▆…▆）。 

D22n8874_p0001a09║真生眼識𩂜生眼識𩂜則異上色相品也五塵以生五識制名

制名不用者▆…▆味觸此三事同知青黃即青生識識所約亦青亦色也聲 香則不

然識但▆…▆ 

D22n8874_p0001a10║香而約栴檀等栴檀等是假四微 通名故也但約▆不約人

▆者矣故經云青黃▆▆色名色入者）。眼入滅色相▆…▆ 

D22n8874_p0001a12║▆者▆空之異辞耳若能如此約之二空▆…▆記漏盖真是

𩂜故云是𩂜應當知也此出雜阿含經）。聲 相品。（此為三種一明▆无果以不

成餘質 

D22n8874_p0001a13║像故二說矣本人人欲使質中恒入但未入緣▆三說聲 因

非因聲 離色等等不相離者自下七者明无果俗中常無者明因品因凡十事前七事

由後三明非因矣）。 

D22n8874_p0002a03║亦塵次之想陰想像𥁞麼因中亦塵次受也行陰為貪瞋等寄

塵故不可在識陰後行捨等无量細心數故不在受想前故次想也識耳境淺而微 故

罝後矣問曰如上觀行從 

D22n8874_p0002a14║可約名心識入也荅曰既然一名為三𩂜𩂜身舉身如解意入

者心是𩂜非識入也大既如是豈可盛㢤問曰若名果而然一者何故十二入中意入者

心是便[(冰-水+〡)*ㄆ] 心𥁞更無受想行 

D22n8874_p0005a02║万法无非假名中道不一不異橫執一異多少為定實名然故

下微 云實无多少萬法等法▆人少▆▆▆八勝𩂜觀入人多▆是十一切入觀人无

量▆ 

D22n8874_p0006a01║扵微 苦中名樂捨受亦尒此二是▆名貴品論此義也）。

若增身心是名為樂者。（身者五識心者▆竝三界從道悅境中生 

D22n8874_p0006a07║相相不可說當知扵微 苦中名樂微 苦中名樂佛說為樂

受經无所▆也所以一切▆切都樂扵微 樂中生苦以决一切都苦微 苦中生樂亮

公䟽已委釋生不𣸪記之）。 

D22n8874_p0006a08║行苦行。（夫心行緣為境所轉念念動求莫非是苦但聖人

方便引吸開三受門刀杖傷𡧱生心名苦受也扵微 苦中可淂名約名悅 

D22n8874_p0007a03║隨相為永謬之談也心者如仁者之意從刀杖苦緣生苦心名

苦苦從散壞生苦心名壞苦如此類微 心說一苦但分一苦受為三苦樂受捨受初不



苦矣經中又說 

D22n8874_p0007a09║上佛既開▆▆微 苦中為樂或有便謂異苦為樂是以故佛

以三苦門壞前苦受也今分苦約三刀杖傷害生人苦故名苦因此生苦心是即則苦從

苦生名苦苦矣 

D22n8874_p0009a04║約一一受三使使也）。癡一切𩂜使。（𦗟舌无明使三受

雖尒意異彼人三使使三受論主受生三使使人貪是微 苦橫生樂是无明㑅行招苦

果說苦生 

D22n8874_p0009a06║問曰但扵苦樂中生癡。（異人欲使但苦樂二受中生无明

所以尒者實是微 苦橫生樂心㑅行感苦果而生瞋亦无明扵受中不應无明使以▆ 

D22n8874_p0011a03║憂苦名亦在欲界下九次弟定云入初禪滅憂入弟二禪滅苦

故可▆身喜至二禪樂至弟三捨至非想亦同數経矣云上為憂苦者為微 者身問曰

五識問 

D22n8874_p0011a07║色已兼約好𢙣扵好即生樂扵𢙣即生苦豈湏分別然後方生

苦樂之情也問曰若五識為意識所能資故生便兼約好𢙣者是▆五識便約微 名何

以云五識 

D22n8874_p0011a08║約實法想約微 名也荅曰五識兼約好𢙣故可約名苦樂受

所以但無約實約實法扵色則了耳微 名不了不如扵想想▆則▆故想問名五識兼

約微 名下▆ 

D22n8874_p0013a02║觸品。（觸是六識之業如火是微 名燒是火業身別是識

然扵緣中觸對義名業以此義推一切心行緣无不為此義但経中說觸与受想因六識

業在胎 

D23n8879《成唯識論訂正》卷 1 

D23n8879_p0002b03║規矩 宗風玄暢至唯識訂正 

D23n8879_p0006a04║苦心掩𢲅關三載。書始成。出以 

D23n8879_p0010a06║遣虚存實。至五捨捨相證性五觀。問答畧如樞要。 

D23n8879_p0011b10║諸法勝義。即是真如。指法寳寳也。滿淨者。障淨德

圓。 

D23n8879_p0012a01║指佛寳寳。分淨者。二障分淨。指僧寳寳。稽首者。皈

敬之 

D23n8879_p0012a03║子有為。必告君父。况三界大師。三寳寳不測之神力 

D23n8879_p0020b01║結判三段 。初至故說為假。雙結上文兩節之意。先 

D23n8879_p0039b05║事宛 然。此識熏之力。得有恩 。豈我執之力。所得 

D23n8879_p0040b09║非苦所𢚰。何為厭捨捨。求趣𣵀槃。故彼所言。常為自

害。 

D23n8879_p0053b03║捨捨。以為理至當。法極成。不可破壞。今則現量所得 

D23n8879_p0054a08║多寡之不同也。業有五種。謂取捨捨屈伸行也。業者。 

D23n8879_p0060b01║又此段 俱犯所立法不成過。然有以此節屬大有 

D23n8879_p0062b01║實德業。則此同異。宛 同大有。亦非實德業性。異實 

D23n8879_p0064b02║之義宛 具。不可因實有屬上。現量科下。而遂泥之。 

D23n8879_p0066b07║詳推破。四破轉救。有執。指塗灰灰。彼見有情。不隨

欲 



D23n8879_p0068b07║時熟剖為二段 。上段 為天。下段 為地。中生一切

萬 

D23n8879_p0070b01║皷待[高*支] 而響。金石俟扣而鳴。文義待宣吐而後顯 

D23n8879_p0072a03║如蟻之行伍。前不是後。捨捨後取前。既可分析。體應 

D23n8879_p0074a09║體所在。處亦成同。果色宛 然是麄。色根自然可取。 

D23n8879_p0089b07║法之必難於指陳者不容不為之旁[高*支] 。猶可以形 

D23n8879_p0090a06║覺難明。以光影明方分。反似易明。故捨捨實色之方 

D23n8879_p0090a09║捨捨人面之妍醜。而取人面之影。以辨人面之妍醜 

D23n8879_p0090b04║文有三段 。初順顯有方分。次反顯有方分。三結斷 

D23n8879_p0091b09║分自茲而止。方分五段 。前四皆約因明方分。第六 

D23n8879_p0099a10║各各應捨捨微圓相故。非麄相識。緣細相境。勿餘境

識。 

D23n8879_p0100a03║相果麄。則共和集位。一一應捨捨微圓相矣。有是理 

D23n8879_p0100a04║乎。然所以當捨捨者。以麄相之識。不緣細相之境。若 

D23n8879_p0100a08║境之識。不能緣餘境。微細圓相。不應捨捨於和集之 

D23n8879_p0100a09║位又明矣。細相不應捨捨於和集之位。麄相之識果 

D23n8879_p0104a08║色。爾時妄執一切諸色為一合想。即便捨捨離。由此 

D23n8879_p0110b03║難逃思願之心。曰種曰現。不出功能之外。捨捨心識 

D23n8879《成唯識論訂正》卷 2 

D23n8879_p0132a10║攝受安立。常樂與彼不相捨捨離。故不立於有為中。 

D23n8879_p0133a02║文有三段 。初引論破證。二以自例共。三以淨例染。 

D23n8879_p0134b07║宛 然。能體既以形生。能異所相之又起。故牒破云。 

D23n8879_p0135b07║百論敘彼計云。我宗中說。諸行四相。不相捨捨離。由 

D23n8879_p0140b03║以破生。以破觀執。從一至六。生起之次第宛 然。以 

D23n8879_p0147b06║之定有。而厥意宛 然。何不以意逆志。 

D23n8879_p0172b08║作意受想思。相應唯捨捨受。是無覆無記。觸等亦如

是。 

D23n8879_p0172b09║恒轉如 流。阿羅漢位捨捨。 

D23n8879_p0181b04║同居無記。三性宛 殊。俱名異熟。攝否異致乎。故通 

D23n8879_p0206b01║種便斷。捨捨生趣生者其誰耶。𨿽趣生不無現行。而 

D23n8879_p0210b01║列釋遮三。四段 皆同。堅謂無易。始終一類無雜是 

D23n8879_p0213a09║列釋遮三。四段 皆同。非常即生滅。能有作用生長 

D23n8879_p0233a01║四義宛 具。無漏法種。𨿽依附此識。而非此性攝。故 

D23n8879_p0240b07║如水中鹹味。色[重/(衣-〦)]𫟚膠青。决然是有。不見其

形。故永 

D23n8879_p0241a02║雲棲合山眾比丘捐捐貲刻 

D23n8879《成唯識論訂正》卷 3 

D23n8879_p0251a02║理亦不然。違自所執。不自證故。若不捨捨自性。名自

性 



D23n8879_p0251a05║別約因推。三別約體推。四別推不捨捨。五結歸虚妄。 

D23n8879_p0251b05║境故也。若謂受𨿽領觸。不捨捨受之自性。即領自性 

D23n8879_p0251b06║名自性受者。則一切法。皆不捨捨自性。皆是領自性。 

D23n8879_p0253b02║為棄捨捨。或為𡬶伺。或復為起身語二業。或為染污。 

D23n8879_p0253b04║行。思如騎 者。思之為要。儒釋皆崇。正以騎 者之

調 

D23n8879_p0254b05║相續而轉。是故唯與捨捨受相應。又此相應受。唯是異 

D23n8879_p0254b07║捨捨受。苦樂二受。是異熟生。非真異熟。待現緣故。

非此 

D23n8879_p0254b09║苦樂二受相應。便有轉變。寧執為我。故此但與捨捨受 

D23n8879_p0255a01║此釋相應唯捨捨受也。初約識行相釋。次約受自體 

D23n8879_p0255a02║釋。三約識執蔵釋。必三釋者。良以本識捨捨受。彼此 

D23n8879_p0255a06║樂。無變為捨捨受也又明矣。此其大畧也。詳之。行相 

D23n8879_p0255a08║應。極不明了。非捨捨而何。行相分別。始與苦樂相

應。 

D23n8879_p0255a09║不能分別。非捨捨而何。行相麄顯。始與苦樂相應。微 

D23n8879_p0255a10║而且細。非捨捨而何。品類叢雜者。始與苦樂相應。行 

D23n8879_p0255b01║相一類。非捨捨而何。前後間斷者。始與苦樂相應。行 

D23n8879_p0255b02║相相續。非捨捨而何。以行相之五義。釋捨捨受之唯

應。 

D23n8879_p0255b06║必待現緣矣。以引業之異熟。釋捨捨受之唯應。不猶 

D23n8879_p0255b09║轉變。寧執為我。轉變既屬苦樂。非轉變者非捨捨而 

D23n8879_p0255b10║何。以不變之執蔵。釋捨捨受之唯應。不猶以丈尺而 

D23n8879_p0256a01║量短長乎。問。五六亦有俱非之受。與捨捨何殊。曰。

彼 

D23n8879_p0256a09║若爾如何此識亦是惡業異熟。既許善業能招捨捨受。 

D23n8879_p0256a10║此亦應然。捨捨受不違苦樂品故。如無記法。善惡俱

招。 

D23n8879_p0256b01║設為問答。顯捨捨受不違於苦樂也。初難問。二通難。 

D23n8879_p0256b02║若爾者。牒捨捨受。如何此識亦是惡業異熟。難捨捨受 

D23n8879_p0256b03║也。意謂此識名捨捨受者。為不與苦樂相應。不與苦 

D23n8879_p0256b05║寧無苦受耶。故云如何。難其有妨於捨捨受也。通云。 

D23n8879_p0256b06║既許善業能招捨捨受。則惡業亦能招捨捨受矣。所以 

D23n8879_p0256b07║然者。此捨捨受識。不違苦樂品故也。例如無記之法。 

D23n8879_p0257a01║識。惡業異熟也。人天等八識。善業異熟也。此捨捨受 

D23n8879_p0265b03║有間斷則不施設。捨捨生趣生者其誰耶。一不持種。 

D23n8879_p0266b06║隨流不捨捨。此識亦爾。與內習氣。外觸等法。恒相隨

轉。 

D23n8879_p0267a04║二緣起不斷合。三隨流不捨捨合。亦可有所漂溺。合 

D23n8879_p0267a05║界趣生本。緣起不斷合可為熏等。隨流不捨捨。合性 

D23n8879_p0276a02║誰有智者。捨捨此信餘。 

D23n8879_p0276b06║修學。由是觀之。誰有智者。捨捨此現在一念生滅因 

D23n8879_p0281a04║此識無始恒轉如流。乃至何位當究竟捨捨。阿羅漢位。 

D23n8879_p0281a05║方究竟捨捨。 



D23n8879_p0281b03║煩𢚰麄重。永遠離故。說之為捨捨。此中所說阿羅漢

者。 

D23n8879_p0281b09║此正釋位捨捨。俾修進者無躐等之咎也。初正釋捨捨 

D23n8879_p0281b10║位。次轉釋捨捨位。三引證位捨捨。釋位捨捨者。何名

阿羅 

D23n8879_p0282a03║名阿羅漢位。捨捨阿頼耶識。以證羅漢位時。煩𢚰種 

D23n8879_p0282a04║子。永遠離故。說之為捨捨。良以阿頼名藏。能藏不離 

D23n8879_p0282a06║立也。轉釋捨捨位者。轉釋捨捨頼耶之阿羅漢位也。以 

D23n8879_p0282a09║三乘無學。俱具三義。應俱得此名也。引證位捨捨者。 

D23n8879_p0282a10║何知三乘無學。皆捨捨頼耶。皆名羅漢。答。證之瑜

伽。 

D23n8879_p0282b01║則决擇分說三乘皆捨捨頼耶。證之集論。集論復說 

D23n8879_p0283a03║為自內我。由斯永捨捨阿頼耶名。故說不成阿頼耶識。 

D23n8879_p0283a05║此設難通妨。詳捨捨位必通乎三乘也。初設為問難。 

D23n8879_p0283b08║漢位捨捨之頌中也。不退。謂八地已上。兼後諸地言 

D23n8879_p0284a10║我。由斯永捨捨頼耶之名。亦說彼為阿羅漢也。是則 

D23n8879_p0284b10║所有分別我見愛等。不復執藏為自內我。由斯亦捨捨 

D23n8879_p0285a06║為自內我。如何已捨捨阿頼耶名。若彼分別我見愛等。 

D23n8879_p0285a07║不復執蔵。說名為捨捨。則預流等。諸有學位。亦應已

捨捨 

D23n8879_p0285a09║此辨破異解。 定頌中位捨捨之所收也。初敘異解。 

D23n8879_p0285b01║捨捨頼耶。始名羅漢。即初地已上約所證得。所斷行。 

D23n8879_p0286a01║有俱生我執。頼耶之名。如何已捨捨。例之預流。亦無 

D23n8879_p0286a02║分別我執。若彼分別。不復執藏。說名為捨捨。則預流 

D23n8879_p0286a03║等。亦已捨捨矣。有是理乎。許便違害諸論所說。不許 

D23n8879_p0286a04║此亦應然。然則初地已上豈得名捨捨。 

D23n8879_p0287a03║救之不能。八地已上。皆為捨捨位所收。七地之前。同 

D23n8879_p0287a07║阿頼耶識。為自內我。由斯永失。阿頼耶名。說之為捨

捨。 

D23n8879_p0287a08║非捨捨一切。第八識體。勿阿羅漢。無識持種。爾時便

入。 

D23n8879_p0287a10║此結顯有體。以妨生疑於捨捨識也。初原頌名捨捨。二 

D23n8879_p0287b01║遮非捨捨體。三反出所以。煩𢚰名麄重。俱生分別種 

D23n8879_p0287b03║之名永失。頌義如此。說之為捨捨。非捨捨一切第八識 

D23n8879_p0287b04║體。名之為捨捨也。若羅漢位。即捨捨識體。難道阿羅

漢 

D23n8879_p0287b06║槃耶。以此觀之。必不捨捨體。已上正明頼耶初科竟。 

D23n8879_p0287b08║○初通釋諸名（二） 初釋諸名二簡所捨捨。 

D23n8879_p0288b06║別釋異熟識名。五別釋無垢識名。承上非捨捨一切 

D23n8879_p0289b04║○二簡所捨捨。 

D23n8879_p0289b05║阿頼耶名。過失重故。最初捨捨故。此中偏說。異熟識

體。 

D23n8879_p0289b06║菩薩將得菩提時捨捨。聲聞獨覺。入無餘依𣵀槃時捨。 

D23n8879_p0289b10║先捨捨偏說之故。二明異熟後捨捨時位之殊。三明無 



D23n8879_p0290a01║垢不捨捨時無竆盡。四明心等四名通於染淨。承上 

D23n8879_p0290a02║既第八有此諸名。何故頌中。唯說捨捨阿頼耶。故云 

D23n8879_p0290a04║執蔵為我。非如餘名。無此過也。將得菩提時捨捨者。 

D23n8879_p0290a07║捨捨者。對有餘言。以煩𢚰初盡。異熟苦果尚在。名有 

D23n8879_p0290a08║餘依。生𢀸所依故。若捨捨異熟。即入無餘依。以彼身 

D23n8879_p0290a10║餘依。子果俱盡。名無餘依也。無垢識體。無有捨捨時 

D23n8879_p0291a05║動故。此亦唯與捨捨受相應。任運恒時。平等轉故。以

一 

D23n8879_p0291b01║四不定法。此亦唯與捨捨受相應者。有漏非善非惡 

D23n8879_p0291b02║故與捨捨受相應。此唯是善。亦與捨捨受相應者。以𨿽 

D23n8879_p0291b04║之無心故也。上釋初阿頼耶。至羅漢位捨捨。二行半 

D23n8879_p0300a07║轉令捨捨染得淨。名轉依也。求彼轉依者。謂資糧位 

D23n8879_p0301b03║於諸趣中。捨捨生趣生。皆由此識而得相續。如經云。 

D23n8879_p0307a08║依止。直至金剛心末。煩𢚰盡時方捨捨。故名竆生𢀸 

D23n8879_p0308b04║餘五取蘊。念我何時當捨捨此命。此眾同分。此苦身

心。 

D23n8879_p0309a09║何時當捨捨此等者。正於餘取生厭而不愛。令我自 

D23n8879_p0309b04║心。俱時頓捨捨。名樂受。非真愛著處者。𨿽厭樂受而 

D23n8879_p0318a02║無。但執非實故。若一切法皆非實有。菩薩不應為捨捨 

D23n8879_p0318b06║見矣。可乎。菩薩為捨捨生𢀸之敵。整資糧之旅。非虚 

D23n8879_p0318b07║事也。若一切法皆非實有。是諸智者。為捨捨幻敵。求 

D23n8879_p0322a02║者。在定多是捨捨受。不在定多苦樂受等。在定無思 

D23n8879_p0322a03║慮時。多是捨捨受。或出定後時。身有怡適之樂受。不 

D23n8879_p0322a08║必有耳。以異熟𨿽唯與捨捨受俱。能持苦樂者。捨捨受 

D23n8879_p0326a02║之法故。捨捨苦集諦者。是世界因果之法故。諸戲論 

D23n8879_p0333a09║相續恒無變轉。是故色心𨿽散。此識宛 存。名散有 

D23n8879_p0335a10║恒徧相續。執受身分。捨捨執受處。冷觸便生。壽煖識

三。 

D23n8879_p0335b07║者。將𢀸時識於所依從上分捨捨。即從上分冷觸隨 

D23n8879_p0335b08║起。如是漸捨捨。乃至心處。作善業者。將𢀸之時識於 

D23n8879_p0335b09║所依從下分捨捨。即從下分冷觸隨起。如是漸捨捨。乃 

D23n8879_p0335b10║至心處。當知後識唯心處捨捨。從此冷觸徧滿所依。 

D23n8879_p0336a02║受。則有捨捨執受。有捨捨執受。方成冷觸漸起之事

也。 

D23n8879_p0336a08║逐諸塵。無時暫捨捨。以此諸義。不應冷觸。由彼而生 

D23n8879_p0336a10║熟識。是能執受。捨捨執受處冷觸便生。以壽煖識三。 

D23n8879_p0336b04║之於轉識。曾無執受。豈有捨捨執之冷觸。異熟既有 

D23n8879_p0336b05║執受。自有捨捨執之冷觸。以此之故。知定有第八。不 

D23n8879_p0336b09║在在處處。常處諸根曰徧 。隨逐諸塵無有暫捨捨 

D23n8879_p0337b09║不相捨捨離。眼等轉識。攝在名中。此識若無。說誰為

識 
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D23n8879_p0340a10║屬六識者。食義偏勝。觸麄顯境。攝受喜樂。及順益捨

捨。 

D23n8879_p0341b07║以不惟攝受喜樂。異彼全無。捨捨受亦離違損而順 

D23n8879_p0349b10║說不離身。彼何所屬。諸異熟識。捨捨此身已。離託餘

身。 

D23n8879_p0350b08║不離身。彼何所屬者。詰空前執也。諸異熟識。捨捨此 

D23n8879_p0373a10║捨捨。 

D23n8879_p0381a10║此師破法。初總次別。共十段 。隨文可觧。破意葢謂 

D23n8879_p0397b06║染淨作意。𫝑力引生。專注所緣。未能捨捨頃。如何不

許 

D23n8879_p0399a03║𫝑力引生則此等流。專注所緣之境。未能捨捨離之 

D23n8879_p0399a07║力者。證眼識專注所緣。未能捨捨頃也。乃至此意不 

D23n8879_p0399a08║趣餘境。證意識專注所緣。未能捨捨頃也。亦可而彼 

D23n8879_p0400b03║若增盛境。相續現前。逼奪身心。不能蹔捨捨時五識身 

D23n8879_p0401a02║續現前。動經劫數。逼奪身心。應接不暇。𨿽欲蹔捨

捨。 

D23n8879_p0427b07║所執我境。曾不捨捨故。加惽沉者。謂此識俱。無明尤

重。 

D23n8879_p0432a07║（雲棲法眷廣振周天軸捨捨刻第四卷祈亡父潜鱗居士周

從龍母岳氏俞氏早昇 蓮界 
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D23n8879_p0434a07║捨捨受相應。緣唯捨捨地善業果故。 

D23n8879_p0434b09║定與彼同。故此相應。唯有捨捨受。未轉依位。與前所

說 

D23n8879_p0435a01║境各五。善十一。如第八識已轉依位。唯捨捨受俱。任

運 

D23n8879_p0435a08║八捨捨受為應理也。又任運簡隨緣。一類顯無記。內 

D23n8879_p0438a01║○八釋位捨捨（二） 初問答二別釋。 

D23n8879_p0442a04║第七。應由論說阿羅漢位。捨捨蔵識故。便無第八。彼

既 

D23n8879_p0444a06║既無慧。捨捨七其誰。應信三位尚居法執。必是此識 

D23n8879_p0479a06║捨捨置四記。詳如雜心。 

D23n8879_p0490a02║間斷轉變義。不定者。欣慼捨捨行互起義。領三境。由 

D23n8879_p0490b01║有苦樂捨捨三。是各分二也。別依身故者。五識別依 

D23n8879_p0491a03║非所斷苦。樂捨捨亦然。有學樂。無學樂。非二樂。苦

捨捨 

D23n8879_p0492a07║覆無記故。彼皆容與苦根相應。則樂捨捨可知矣。證 

D23n8879_p0492b09║或總分五。謂苦樂憂喜捨捨。三中苦樂各分二者。逼悅 

D23n8879_p0493a03║初列五受名。次分苦樂義。三捨捨不分義。逼悅身心 

D23n8879_p0495b08║傍生亦爾。餘三定是樂喜憂根。以彼必成現行捨捨故。 

D23n8879_p0496a08║餘三者。五色根。六命根。七苦根。八捨捨根之外名之 

D23n8879_p0496a10║現行捨捨故。捨捨則必無憂等。是以餘三定不成也。又 



D23n8879_p0496b03║豈不容捨捨彼定不成。寧知彼文唯說容受。應不說彼 

D23n8879_p0497a01║[婬-壬+(工/山)]欲事故。由斯第八。定是捨捨根。第七

八識。捨捨相應故。 

D23n8879_p0497a06║此于地獄。簡非結捨捨通妨以杜難也。初簡非意根。 

D23n8879_p0497a07║次簡非憂根。三結定捨捨根。四通妨杜難。初簡非意 

D23n8879_p0497a08║根。先難。次簡。難云。豈不容捨捨。彼定不成。寧知

彼文。 

D23n8879_p0497a09║唯說容受。容受。即捨捨受。容苦樂等故。亦名中容

受。 

D23n8879_p0497a10║難謂。論既云餘三不成。豈不容捨捨於彼餘三中。定 

D23n8879_p0497b02║文頗𡩖。寧知唯說捨捨受成就。不說憂等成就耶。簡 

D23n8879_p0497b07║等。必成現行捨捨矣。是則簡意根。乃所以簡憂等也。 

D23n8879_p0498a02║說捨捨。如何說彼定成八根耶。奪之唯說之不應。縱 

D23n8879_p0498b03║轉交合是也。結而斷之。由斯第八定是捨捨根。何者。 

D23n8879_p0498b04║第七八識。捨捨相應故。彼獄七八。恒相續故。例之。

如 

D23n8879_p0500a09║有眼等五根。并命意苦憂。及與喜捨捨十一根故。既 

D23n8879_p0501a07║五受同故。于偏注境。起一受故。無偏注者。便起捨捨

故。 

D23n8879_p0501a08║由斯六識。三受容俱。得自在位。唯樂喜捨捨。諸佛已

斷 

D23n8879_p0503a08║歡慼捨捨相。無心起時。無隨一故。想能安立自境分

齊。 

D23n8879_p0503b08║境。順令心起歡相。違令心起慼相。中令心起捨捨相 

D23n8879_p0507a09║間無論矣。出世之業。果能起乎否。耶。捨捨金輪而入 

D23n8879_p0521b09║ 顧紹芬 顧同德 捐捐貲共刻） 
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D23n8879_p0522b06║善謂信慚愧。無貪等三根。勤安不放逸。行捨捨及不

害。 

D23n8879_p0523b10║深信忍故。二信有德。謂于三寳寳真淨德中。深信樂

故。 

D23n8879_p0534b02║行捨捨依精進。應非實物。便違論說。十一善中。不害 

D23n8879_p0536b04║即經所說有𫝑。有勤。有勇。堅猛。不捨捨善軛。如次

應知。 

D23n8879_p0537a01║即有勇。無退即堅猛。無足即不捨捨善軛。詞不同。義 

D23n8879_p0537b07║故有無足精進。虚空若足。萬象有餘。滄溟𪷆若足。百 

D23n8879_p0538a09║治惽沉。轉捨捨染依。轉得淨依。而為業用。能障定

法。 

D23n8879_p0541a07║○七釋行捨捨（二） 初正釋體用二轉釋差別。 

D23n8879_p0541a09║云何行捨捨。精進三根。令心平等正直無功用住為性。 

D23n8879_p0541b01║行捨捨者。此善法即行蘊捨捨。簡非受蘊所攝之無記 

D23n8879_p0541b02║捨捨。平等者。離高下故。正直者。離邪曲故。無功用



住。 

D23n8879_p0541b04║正見行捨捨自體也。掉舉對治。寂靜安住。用生于令 

D23n8879_p0541b07║謂即四法。令心逺離。掉舉等障。靜住名捨捨。平等正

直 

D23n8879_p0541b08║無功用住。初中後位。辯捨捨差別。由不放逸。先除雜

染。 

D23n8879_p0541b09║捨捨復令心寂靜而住。此無別體。如不放逸。離彼四

法。 

D23n8879_p0542a02║位易渾。不放逸捨捨易渾。能令所令易渾。今皆析之 

D23n8879_p0542a03║而使明也。初總釋捨捨名。次辯位差別。三明二不同。 

D23n8879_p0542a04║四明無別體。五原無別體。總釋捨捨名者。總渾體用 

D23n8879_p0542a05║而釋捨捨名也。辯位差別者。初心平等。捨捨掉舉行。

次 

D23n8879_p0542a06║心正直。捨捨邪曲行。後無功用捨捨有功用行也。明二 

D23n8879_p0542a07║不同者。恐疑不放逸與行捨捨。皆以四法為體。差別 

D23n8879_p0542a08║云何。故云由不放逸先除雜染。捨捨復令心寂靜而 

D23n8879_p0542a10║行捨捨。用不同也。明無別體者。此無別體。如不放逸 

D23n8879_p0542b03║能令。行捨捨離四。故無別體。然則名由差別而愈顯。 

D23n8879_p0546b02║捨捨一分攝。心平等者。不高慢故。有義。不慢慚一分

攝。 

D23n8879_p0546b04║此不慢之應 也。不慢信捨捨慚各一分所攝。正  

D23n8879_p0549b10║此十一法。三是假有。謂不放逸捨捨及不害。義如前

說。 

D23n8879_p0550a07║不放逸捨捨。無漏道時。方得起故。悲愍有情時。乃有

不 

D23n8879_p0550a10║間道時。有輕安起。于出世道。有捨捨不放逸。攝眾生

時。 

D23n8879_p0551a01║非無漏故。若世間道。無捨捨不放逸。應非寂靜。防惡

修 

D23n8879_p0551b05║也。前言不放逸捨捨。無漏道時。方得起故。所以不

定。 

D23n8879_p0551b08║名世間道耶。量之。有漏善心。應有不放逸捨捨。所以 

D23n8879_p0558a05║之即學問技藝 族姓色力等。恃己于他。高舉為性。 

D23n8879_p0572a05║有義。俱生身邉二見。但與喜樂捨捨受相應。非五識

俱。 

D23n8879_p0572b06║喜樂捨捨三。亦通苦受者。以純受苦處。緣極苦蘊。苦 

D23n8879_p0573a01║此依實義。隨麄相者。貪慢四見。樂喜捨捨俱。瞋唯苦

憂。 

D23n8879_p0573a02║捨捨受俱起。癡與五受。皆得相應。邪見及疑四俱除

苦。 

D23n8879_p0573a04║欲唯憂捨捨。餘受俱起如理應知。 

D23n8879_p0573a08║樂喜捨捨俱。瞋唯苦憂捨捨俱。癡與五受皆俱。邪見與 

D23n8879_p0573b01║唯捨捨相應故。餘七相應樂。除欲界通初禪及三禪。 

D23n8879_p0573b04║故。疑與獨行無明。欲界唯憂捨捨而已。餘受俱起。如 



D23n8879_p0588b10║云何為恨。由忿為先。懷惡不捨捨。結 為性。能障不

恨。 

D23n8879_p0590a10║三段 如前。殉。以身從物不離之謂以直欲己榮。故 

D23n8879_p0590b05║云何為慳。躭著財法。不能惠捨捨。秘悋為性。能障不

慳。 

D23n8879_p0590b06║鄙畜為業。謂慳悋者。心多鄙澀。畜積財法。不能捨捨

故。 

D23n8879_p0590b08║三叚仍前。躭謂沉湎 。著。謂黏著。慳財者。固不足

論。 

D23n8879_p0591b07║三段 如前。諂。䛕諂。罔。欺罔。險。隂惡。曲。邪

曲。為罔冒 

D23n8879_p0592b03║三段 如文。于自盛事者。依瑜伽七種。謂無病。少

年。 

D23n8879_p0594a09║云何掉舉。令心于境。不寂靜為性。能障行捨捨。奢摩

他 

D23n8879_p0594b01║行捨捨令心靜住。此令于境不寂靜。故障之也。奢摩 

D23n8879_p0599b04║云何懈怠。于善惡品。修斷事中。懶懶堕為性。能障精

進 

D23n8879_p0599b06║懶懶堕于善不勤修。于惡不勤斷也。滋長懈怠。滋潤 

D23n8879_p0602a08║薩棄捨捨大乘相應作意。退習聲聞獨覺相應下劣 

D23n8879_p0609b09║此唯染故。非第八俱。第七識中。唯有大八。取捨捨差

別。 

D23n8879_p0610a03║記。故唯八俱。曰取捨捨差別。如上應知者。近之即六 

D23n8879_p0610a09║由斯中大。五受相應。有義。小十除三。忿等唯喜憂捨

捨 

D23n8879_p0610b02║如煩𢚰說。實義如是。若隨麄相。忿恨𢚰嫉害憂捨捨

俱。 

D23n8879_p0610b03║覆慳喜捨捨。餘三增樂。中大隨麄。亦如實義。 

D23n8879_p0610b07║解云。小十除諂誑憍三忿等七種。唯憂喜捨捨三受 

D23n8879_p0611a08║憂捨捨相應。覆慳是根本貪癡一分所攝。與喜捨捨相 

D23n8879_p0611a09║應。諂誑憍三。亦貪癡一分所攝。喜樂捨捨三相應。若 
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D23n8879_p0627b03║不離推求曰類同。𡬶伺定不相應者。體類是同。宛  

D23n8879_p0630a04║捨捨受徧故。可不待說何緣不說與苦樂俱。𨿽初靜慮 

D23n8879_p0630b06║言。如捨捨受定有。亦不言耳。故通云。捨捨受徧故。

可不 

D23n8879_p0631b09║有義。惡作憂捨捨相應。唯慼行轉。通無記故。睡眠。

喜憂 

D23n8879_p0631b10║捨捨受俱起。行通歡慼中庸轉故。𡬶伺。憂喜捨捨樂相

應。 

D23n8879_p0632b01║眠則日之所為。夜之所夢。容俱易見。悔是慼捨捨。而 

D23n8879_p0636a10║悔非無學。離欲捨捨故。睡眠𡬶伺。皆通三種。求解脫



者。 

D23n8879_p0636b03║也。以悔唯在欲。陀洹于不還位。離欲界惑。捨捨此悔 

D23n8879_p0656b10║界俱生我執。得滅定已。即于捨捨心。𤼵明智慧。慧光 

D23n8879_p0671b08║緣過未夢境。及鏡像水月等。𨿽容貌宛 然。皆從獨 

D23n8879_p0685a09║滅之見。說續有情。捨捨生趨生。無有竆盡耳。復有未 

D23n8879_p0715a08║親踈。不妨宛 然。總之皆歸增上緣故。踈𦔳親。而親 

D23n8879_p0717b01║五根。意喜樂捨捨為此根性。加行等位。于後勝法求證 

D23n8879_p0720b03║處。止有八根。謂命意捨捨根。及信等五根而無後三 

D23n8879_p0721a06║信官范𠃔臨喜捨捨刻此 
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D23n8879_p0737a03║亦立種名。或種子言。唯屬第四。親踈隱顯。取捨捨如

前。 

D23n8879_p0737b02║依處。立增上緣也。𤼵論意中六段 。初於因緣先約 

D23n8879_p0738a01║言。唯屬第四生起。約局義釋也。親踈隱顯。取捨捨如 

D23n8879_p0738a05║十二。十三。十五亦皆有因緣種。今何簡捨捨。通曰。

餘 

D23n8879_p0738a07║顯。故捨捨之耳。親踈隱顯。取捨捨如前𡬶伺等地中所 

D23n8879_p0739b01║以隱少故。退而捨捨之耳。亦皆如𡬶伺地中。故曰如 

D23n8879_p0753a06║三謂心意識。四謂善等四性。五謂因果苦樂捨捨。如 

D23n8879_p0762b04║唯取能𤼵正感後世善惡業者為無明。捨捨能𤼵外 

D23n8879_p0762b05║無所取。即彼能𤼵之所𤼵乃名為行。捨捨所𤼵外無 

D23n8879_p0783b06║十樂捨捨俱。受不與受共相應故。老𢀸位中多分無樂 

D23n8879_p0783b07║及容捨捨故。十一苦俱。非受俱故。 

D23n8879_p0783b08║十樂捨捨俱。謂十支是樂。受捨捨受俱也。除受支老𢀸 

D23n8879_p0783b10║及容捨捨故。十一支與苦受相應。唯除受支。亦以受 

D23n8879_p0784a05║十二全分行苦所攝。諸有漏法皆行苦故。依捨捨受說 

D23n8879_p0784b03║故。曰行苦攝也。依捨捨受說十一少分除老𢀸支如 

D23n8879_p0784b04║壞苦說者。謂若依行苦對捨捨受者。十一少分行苦 

D23n8879_p0784b05║所攝。老𢀸位中無容捨捨故。無捨捨故無行苦。如無樂 

D23n8879_p0797b01║通現行疑。疑云。分叚捨捨生趣生。可言異熟前盡復 

D23n8879_p0797b02║生。變易既無捨捨趣。而言前異熟既盡復生餘異熟 

D23n8879_p0798a09║[婁*殳][婁*殳]熏𤼵漸漸增勝。乃至究竟得成佛時。轉捨

捨本來 

D23n8879_p0798b09║捨捨轉識本來雜染識種。轉得始起清淨種識。任持 

D23n8879_p0804b03║一貪愛。二嗔恚。三合會。四別種。五隨捨捨曰十。曰

等 

D23n8879_p0809a08║由斯理趣者。總收申義斥非二段 中理趣也。皆依 

D23n8879_p0813b06║古釋宛 轉。曲盡其妙。能細心熟玩。不厭繁𤨏。則我 
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D23n8879_p0833b03║立彼。捨捨前而後。外有而無。說相無性。生無性。勝

義 

D23n8879_p0843b06║菩薩行。止觀力微。取著外相。未能忘捨捨。故于二取 

D23n8879_p0852a03║四種攝事。及慈悲喜捨捨四無量等。皆是利他行攝。 

D23n8879_p0863b07║初至第三靜慮。依第四方得成滿者。以捨捨念清淨。 

D23n8879_p0863b08║喜樂覺觀之動皆捨捨。諸佛一切功德。亦依此生。名 

D23n8879_p0867a10║且宛 然于相。此以相釋名。殊非酬相。相則宛 然于 

D23n8879_p0879a09║非捨捨受。思所成慧為體。此慧能觀察諸法無常等 

D23n8879_p0881b09║無得不思議。是出世間智。捨捨二麄重故。便證得轉

依。 

D23n8879_p0883a08║數修此故。捨捨二麄重。二障種子立麄重名。性無堪任 

D23n8879_p0883a09║違細輕故。令彼永滅。故說為捨捨。 

D23n8879_p0883a10║數修此故。捨捨二麄重。無分別智不可不修。修之不 

D23n8879_p0883b03║指無漏種。或指無分別智。令彼永滅。故說為捨捨。非 

D23n8879_p0883b04║暫伏名捨捨也。又捨捨者。統十地永斷一障二愚曰捨捨 

D23n8879_p0884a04║此能捨捨彼二麄重故。便能證得廣大轉依。依謂所依。 

D23n8879_p0884a06║淨謂真實圓成實性。轉謂二分轉捨捨轉得。由數修習 

D23n8879_p0884a07║無分別智。斷本識中二障麄重。故能轉捨捨依他起上 

D23n8879_p0888a07║住故。又前地𨿽得盛定總持。而未得菩提分法。捨捨 

D23n8879_p0888b01║覺分法故。根本智火。燒根隨惑薪為灰灰燼。𨿽前亦 

D23n8879_p0889a01║六既觀緣起。 同緣覺。以七地未離分段 。故四五 

D23n8879_p0889b10║承前五地。如瑜伽云。前地𨿽能于生𢀸𣵀槃棄捨捨。 

D23n8879_p0891a10║修習位。而未能于無相中捨捨離功用。又未能于相 

D23n8879_p0891b03║名相用。不起分別名無相。分別纔起。名相煩𢚰。捨捨 

D23n8879_p0892a02║承上八地。如瑜伽意云。前𨿽無相住中。捨捨離功用。 

D23n8879_p0894b09║各二。施三者。無染心捨捨資生具曰財施。止損害濟 

D23n8879_p0905b09║如捨捨內外身財是施方便。此方便中。若捨捨一切是 

D23n8879_p0911a01║詞能隨覺故。九不離不染難行。不捨捨生𢀸而不染 

D23n8879_p0913a03║究竟位中現種俱二。加行現種俱已捨捨故。 

D23n8879_p0913b03║中。金剛道後。解脫道中。加行現種俱已捨捨故。種現 

D23n8879_p0918a05║期心別故。為捨捨彼品麄重性故。無間道時𨿽無惑種。 

D23n8879_p0918a06║而未捨捨彼無堪任性。為捨捨此故。起解脫道。及證此

品 

D23n8879_p0918b02║不起。無間道時。𨿽無惑種之重而未捨捨彼。惑種無 

D23n8879_p0918b03║堪任之輕為捨捨此故。及證此品擇滅無為之理。何 

D23n8879_p0918b04║容不起。是則解脫豈獨為證理起。亦為捨捨惑而起 

D23n8879_p0927b06║取捨捨角立。能礙真俗並觀。是故成障。由斯五地等。 

D23n8879_p0929b01║慈悲不捨捨眾生。𨿽得諸佛平等。而樂常供養佛。𨿽 

D23n8879_p0932b01║無量起智門者。彼時即入究竟𣵀槃。棄捨捨一切利 

D23n8879_p0935a09║滿。由未能捨捨三法。不名妙覺。一未捨捨劣無漏法。

二 

D23n8879_p0935a10║未捨捨白淨無記法。三未捨捨有漏善法。至妙覺已。方 

D23n8879_p0935b01║捨捨此三。 

D23n8879_p0935b05║佛信官張汝𢡟 男景華 男婦董大慈喜捨捨 
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D23n8879_p0938a03║畢竟不行耳。釋所知斷位中。亦又兩段 。初至方永 

D23n8879_p0951b04║廣大轉依。捨捨二麄重而證得故。 

D23n8879_p0951b06║言捨捨二麄重故便證得轉依者。意取第六廣大轉 

D23n8879_p0952a03║○二別釋（四） 初能轉道二所轉依三所轉捨捨四 

D23n8879_p0954a08║染淨法種。與染淨法俱為所依。聖道轉令捨捨染得淨。 

D23n8879_p0954b01║得生。聖道轉令捨捨染得淨。餘𨿽亦作迷悟法依。而非 

D23n8879_p0954b05║法為所依。曰轉者。修聖道時。轉令捨捨染得淨。曰轉 

D23n8879_p0954b08║淨法為所依。曰轉者。修聖道時。令捨捨染得淨。曰轉 

D23n8879_p0955a02║○三所轉捨捨（二） 初正釋二料簡。 

D23n8879_p0955a04║三所轉捨捨。此復有二。一所斷捨捨。謂二障種。真無

間道 

D23n8879_p0955a05║現在前時。障治相違。彼便斷滅。永不成就。說之為捨

捨。 

D23n8879_p0955a07║亦說為捨捨。由此名捨捨徧計所執。二所棄捨捨。謂餘

有漏 

D23n8879_p0955a09║非彼依故。皆永棄捨捨。彼種捨捨已。現有漏法及劣無

漏 

D23n8879_p0955a10║畢竟不生。既永不生。亦說為捨捨。由此名捨捨生𢀸劣

法。 

D23n8879_p0955b01║三所轉捨捨。對所轉得言。捨捨有二種。一斷捨捨。二

棄捨捨。 

D23n8879_p0955b02║斷捨捨者。真無間道斷二障種。種斷而現伏名捨捨。妄 

D23n8879_p0955b04║計皆捨捨也。二棄捨捨者。金剛喻定。引極圓明無漏本 

D23n8879_p0955b06║皆永棄捨捨名捨捨。種捨捨而現永不生。亦名為捨捨。

由此 

D23n8879_p0955b07║名捨捨生𢀸劣法。以餘有漏善。能感分段 生𢀸。劣無 

D23n8879_p0956a04║皆已棄捨捨。與二障種俱時捨捨故。有義。爾時猶未捨

捨彼。 

D23n8879_p0956a07║由此應知。餘有漏等。解脫道起方棄捨捨之。第八淨識 

D23n8879_p0956a09║初師以餘二種。及二障種。俱時捨捨於金剛喻定。次 

D23n8879_p0956a10║師以五所以。斷其未捨捨。一不相違故不捨捨。謂斷須 

D23n8879_p0956b02║豈能捨捨耶。二菩薩應無生𢀸法故不捨捨。謂無間道 

D23n8879_p0956b03║時。菩薩尚有一分變易生𢀸。此時云捨捨。應無生𢀸 

D23n8879_p0956b04║法耶。三無間位應無所熏識故不捨捨。所熏識。即異 

D23n8879_p0956b06║所持既捨捨。能持異熟亦捨捨。則無間位。應無所熏識 

D23n8879_p0956b07║耶。四若無間道時已捨捨異熟。則因位菩薩名為佛 

D23n8879_p0957a01║不捨捨此種。解脫道起。方棄捨捨之。以第八淨識。非

彼 

D23n8879_p0957b02║寂所轉得對所轉捨捨。以有轉捨捨。必有轉得故也。初 

D23n8879_p0961b07║任運滅位。餘有為法既無所依。與彼苦依同時頓捨捨。 

D23n8879_p0962b05║類入無餘依。釋有三段 。一釋入無餘。二通妨身智。 

D23n8879_p0963a01║有為法。名能依者。既無所依。與彼苦依。同時頓捨



捨。 

D23n8879_p0966b02║曰。二乘那含。及菩薩七地前。所入捨捨念清三昧。及 

D23n8879_p0970a04║應者。恒與慈悲喜捨捨相應。異未轉依時。癡愛慢見 

D23n8879_p0973a04║無漏位中智強識劣。為勸有情依智捨捨識。故說轉八 

D23n8879_p0973b07║識劣。有轉識義。三為勸有情依智捨捨識。故說轉八 

D23n8879_p0974a07║即初現起。異熟識種。與極微細所知障種俱時捨捨故 

D23n8879_p0974a10║現在前時猶未頓捨捨與無間道不相違故。非障有漏 

D23n8879_p0974b06║細所知障種。俱時捨捨故。若捨捨異熟鏡智不起。爾時 

D23n8879_p0979a06║緣。以行相所緣不可知故。次師釋有七段 。一此品 

D23n8879_p0984b03║所生。有漏法種已永捨捨故。𨿽有示現作生𢀸身業煩 

D23n8879_p0984b10║生。有漏既已永捨捨。豈得猶有有漏。恐問佛變化身。 

D24n8880《成唯識論述記序釋》卷 1 

D24n8880_p0004b05║今此序中分為七段 第一竊以六位至湛幽章 

D24n8880_p0010b03║書異記曰周穆𥡆王五十二年壬申二月十五日 

D24n8880_p0010b06║通過達夜不明穆𥡆王問大史庖多曰是何徵也 

D24n8880_p0011b04║此文兼歎世親及父母也惟（於毛比美波）行墜（於知

[(嘹-口)-(日/小)+示]𥘾牟 

D24n8880_p0021a02║下第五段 顯弉三藏所翻為是也言 章 萃 

D25n8881《菩提心論問題》卷 1 

D25n8881_p0007a06║難云若人等頌文大師祕藏寳寳鑰第三菩提心 

D25n8881_p0015a08║能發也譬說意發求名官心（文）或發求財寳寳心 

D25n8881_p0016a01║所乘一體速疾神通寳寳輅（文）彼云大日所乘故 

D25n8881_p0017a04║問當段明名官財寳寳善惡三譬見尒者約三種菩 

D25n8881_p0017a09║則以種種法寳寳授與眾生義也後𨐫第三菩提 

D25n8881_p0017b02║得意是開示心內寳寳藏義能含種種無量珍寳寳 

D25n8881_p0017b07║也不可強形之但配釋事一一難思求財寳寳義 

D25n8881《菩提心論問題》卷 2 

D25n8881_p0029a01║霧見光無盡寳寳（文）仍藏覆藏義也但諸德包含 

D25n8881_p0035b04║釋也但今非遮人也捨捨劣得勝時厭三毒五欲 

D25n8881_p0045a02║釋云復經八万劫畢方發大心（文）寳寳師釋云入 

D25n8881_p0059a07║歟但三論性德其義相異歟大師指第七（寳寳鑰下卷） 

D26n8882《菩提心論口筆》卷 1 

D26n8882_p0001b03║能證無上菩提。（第三言等者揔表當知法尒以下別釋也

如是觀已者捐捐勝義 

D26n8882_p0002a02║流轉生死不得作佛此釋全同當段 文𠰥依安然菩提心義



第一大日經如來定大空三摩地等皆攝此 

D26n8882_p0006a03║一分還此等文於月輪𨿽明十六分不同當段 文當段 意

以晦夜合宿一分並白月十五分為十六分以 

D26n8882_p0009b06║四方佛所攝也。（當段 舉三十七尊之意為取十六大菩

薩也是則舉十六三昧 

D26n8882_p0012a06║說也凡三摩地叚法說譬說前後交 其中以月輪十六分相

配十六大生是一段 詮要也即於當段 顯 

D26n8882_p0015a02║誤實範上人大經要義第三云私撿二師[碑-(白-日)]碑文貞

元録等一行開元十五年長逝春秋四十五不空神龍 

D26n8882_p0019b05║文逾廣逾深等者當段 𠰥轉漸增長意即地地遷登義也廓

周法界者以下當第十一地果一切智者即 

D26n8882_p0021a02║明意密者專 本尊形色等當段 不尒直 菩提心是則以

本有菩提心顯現為一論大綱本有菩提心 

D26n8882_p0022b03║段 於普賢圓明躰作身心分別即此意也與十方諸佛同者

舉例也始覺圓滿後二利㓛德與十方如來 

D26n8882_p0022b06║義抄云心與理𡨋契則無古今之相此等釋於心理相應位古

今相亡與當段 釋其意全同也）。凡人 

D26n8882_p0023a06║以不能自了其心如實之相秘藏記云㨿密教凢夫心如合蓮

華聖人心似開蓮華此等文同當段 釋凢 

D26n8882_p0023b02║未開以開蓮華喻佛以合蓮華喻菩薩也此釋約囙果二位以

蓮華開不開作喻而當段 𥼶以佛心喻滿 

D26n8882_p0023b05║譬喻上引經䟽文以凢夫心所心直為八葉蓮華當段 又此

意也次以佛心為滿月是則當論大綱也謂 

D26n8882_p0027a03║法戲論淨𠰥虚空成自然覺不由他悟此釋同當段 意於是

有二義一義云人法上執常人法二執即大 

D26n8882_p0029a06║身否一箇尋也當段 釋強非五種法身義歟以四身名大日

聲字義釋明鏡也然者以大毘盧遮那為𢝰 

D26n8882_p0029b05║得成神變加持不思議業故不應未得謂得保初心為 果也

此釋全同當段 意或學者義（道範）以為行人 

D26n8882_p0031a02║也悉䭾太子即身成佛為果後方便示現經刧成佛行也私案

此二義共不詳當叚三摩地一段 餘義問 

D26n8882_p0031b05║成不可依信修有無當段 釋即顯此意大師釋曰人法法尒

興廢何時機根絕絕正像何別𨿽顯人法法 

D26n8882_p0032a03║經第七卷文也於此經有題額不同一本如前六卷一本如當

段 所引不思議䟽所釋題大同當段 所引 

D26n8882_p0032b03║菩提心顯現圓滿為三摩地段 詮要而上舉三箇文證悉地

從心生之㫖𨿽結成之直於本有菩提心觀 

D26n8882_p0032b04║顯文證未引之故於荅說結句引證其文所謂住法但 菩提

心者是淨菩提心即當段 最初所釋法尒 

D26n8882_p0032b06║行萬行異三密四曼等本有法戝當段 所引以菩提心處具

足萬行為肝心歟學者留意能思察之不思 

D26n8882_p0033b01║證本源歟密嚴國土者瑜祇經云唯此佛剎盡以金剛自性清

淨所成密嚴華藏密嚴經云不捨捨欲界中 



D26n8882_p0034b01║肉身意也無畏尊勝破地獄䡄云𠰥有眾生最上根人常日夜

三時持念𠰥時時尅尅憶念定此人不捨捨 

D26n8882_p0035a02║令勝義行願二段 口筆焉於三摩地段 略之然依桒城闍

梨之（南都律宗）大望三摩地段 重而口筆焉（同𦗟 

D27n8883《百法問答聞書抄》卷 1 

D27n8883_p0002a07║意汲觧此抄軰悉令翻迷倒契 達真如理也（本書）愚夫 

D27n8883_p0004a03║此文云䡄謂範可生物解持謂不捨捨自性（已上）意云譬 

D27n8883_p0005a03║是云意云無法故範無又不捨捨自性義無之也是故 

D27n8883_p0005a06║法是不捨捨自性義也故上一切諸法有法無法俱有 

D27n8883_p0007a10║我云語勢依我所云也此義トヲリナラハ當段 如此可 

D27n8883_p0008a08║本随二惑俱染污性故合一位也故論云然[〦/力] 論合 

D27n8883_p0012b05║（已上）五受苦（違）樂（順）憂喜捨捨（俱非也）憂

喜二受五中苦 

D27n8883_p0013a06║名苦受領中容境相於身心非逼恱亦不苦樂說名捨捨受或 

D27n8883_p0013a07║㧾分五謂苦樂憂喜捨捨五中苦樂各別二者逼恱 

D27n8883_p0013a09║別故（已上）捨捨受者非違非順境領納非逼非恱平等捨

捨 

D27n8883_p0013a10║受云也捨捨スツル▆云訓不可用捨捨平等義可心得也。 

D27n8883_p0016a01║色[乞-乙+、]義有唯識論信精進等十無疑 加十一立也

今 

D27n8883_p0017b01║捨捨也此義以精進義善知也サテ随一立勇悍者逗 

D27n8883_p0018a05║捨捨身心安適ンムル義也。（本）伏除者伏断義也意云

欲 

D27n8883_p0018a09║断修防修者𢙣フせケ善修ソト云意也（云云）。行捨捨

者平等 

D27n8883_p0018a10║義也付其捨捨可云行捨捨云行ソユルハ今此捨捨精進三

根 

D27n8883_p0018b01║三寂靜義有處ヒロイ取立也故五蘊中行蘊中捨捨也 

D27n8883_p0018b02║而受心所捨捨受蕳異行捨捨云也意行蘊捨捨云意也。平 

D27n8883_p0021a01║𢢔疑 一我勝疑 二我等𢢔疑 三我劣𢢔疑 四有勝我 

D27n8883_p0021a02║𢢔疑 五有等𢢔疑 六有我𢢔疑 七無勝我𢢔疑 八無 

D27n8883_p0021a03║等我𢢔疑 九無劣我𢢔疑 也此前七𢢔中𢢔過𢢔𤰞 

D27n8883_p0021a05║𢢔三四九𤰞𢢔是則九從三（已上）五疑 心所者四諦理 

D27n8883_p0021a06║疑 性猶豫者アノコ心讀也又文根何ツソト註也義如 

D27n8883_p0021a10║（云云）五見者小乗意唯分別起惑也故俱舎疑 及五見 

D27n8883_p0021b03║運察故得俱生（已上）又疑 煩𢙉後三見唯分別起惑也 

D27n8883_p0021b04║故論云疑 及三見唯分別起（已上）付其此五見不相應 

D27n8883_p0026a01║發上其𢙣念不捨捨結 歒性如此𢙣心持心サタカナ 

D27n8883_p0028b01║修行不作可断惑不断義也懶懶（モノウキヲコタル）墯

（モノウイヲコタル）䇿（ンヤクハケマス）精 

D27n8883_p0031b07║當時兼稽 古可作物悔等義也此未作悔乎本也去 



D27n8883_p0035a02║表色也去程今表色取捨捨屈申等色舉此形色可攝 

D27n8883_p0035a03║物也故取捨捨屈申等舉不相也（云云）若此抄面心得取 

D27n8883_p0035a04║捨捨屈申行相其內心顯故是表色也去程只是前意 

D27n8883_p0036b09║防非止𢙣師初 十支無表身中來在也是無表色云 

D27n8883_p0038a06║上[(打-丁+勿)/心]㧾即別名可心得也謂科者其品[乞-乙

+、]分ワリ一せル義 

D27n8883_p0046a08║無記性苦樂捨捨中捨捨受相應故云尒也。（本）近相順

依 

D27n8883_p0048b01║其抄論如來香噐餘氣尚在（已上）此釋意香燈タルニ灰

灰 

D27n8883《百法問答聞書抄》卷 2 

D27n8883_p0071b09║ 也[(共-八+隹)*欠] 無義者名分別上離情處名義等分

別無云 

D27n8883_p0074a08║且舉一隅者善位中行捨捨心所余信等心所相應精 

D27n8883_p0074a10║故演秘釈行捨捨不容二心所云余信等可名相應用 

D27n8883《百法問答聞書抄》卷 3 

D27n8883_p0078a08║不可攝染污欤如何荅先當座𫝶遁命害歒上為自似 

D27n8883_p0080a04║興事句被書云雨落キワヘナケ捨捨ラル、也而其夜夢 

D27n8883_p0080a05║撲揚涕泣來云汝如是云捨捨ナラハ誰人舉取可見之 

D27n8883_p0083b02║無記𨕙偏名言種子也然間第六相應思種捨捨名言 

D27n8883_p0088b04║汎𪵬尒等者謂非善等作也此有二義一作善作𢙣其 

D27n8883_p0088b09║抄面偏汎𪵬尒造作見故不定了蕳也（云云）。正因等者

謂 

D27n8883_p0090a01║其力轉時且諸苦留也然樂非也故捨捨受相應也是 

D27n8883_p0091b01║無記法善𢙣俱[(招-刀+(美-(王/大)))] （文）謂[(招-刀

+(美-(王/大)))] 等者第八ルイ劣無記種 

D27n8883_p0091b04║能蒙𫎇業種力時如是成欤將第八如是故無一向業 

D27n8883_p0092a02║（云云）。必蒙𫎇業力尒云故等者謂無記故借業種力生

也 

D27n8883_p0093a08║此識唯與捨捨受相應為[仁-二+((留-田)-刀+ㄗ)]此時大ハ

ラヲ立馬舩入牛 

D27n8883_p0095b10║故蒙𫎇業種力因是善𢙣果是無記也（云云）付其別由因 

D27n8883_p0096b07║故唯捨捨受相應也（云云）付其第八 順境緣欤不緣欤 

D27n8883_p0097a03║容捨捨受相應故也具一類義故也。三者等者謂此異 

D27n8883_p0097a07║應[乞-乙+、][乞-乙+、]捨捨受也是前義有故也（云

云）。四者等者謂此識 

D27n8883_p0097a10║唯捨捨受相 也。問第七第八見分我犱事既非我法 

D27n8883_p0097b08║謂此識恒內起不緣 順境中容故唯捨捨受相應也 

D27n8883_p0098a05║有捨捨受等讀也。欲界等者人憂喜捨捨随時相應也（云



云） 

D27n8883_p0098b02║三禪相應樂受也而樂至極反捨捨受相應也（云云）問如 

D27n8883_p0100b02║𠈟也（云云）謂ワラヲ一束タキタル其灰灰無一把程如

也色 

D27n8883_p0103a04║云命根第八無記種子蒙𫎇業種力所引住識㓛能上 

D27n8883_p0105a02║前後其躰用不然也故後念青前念自類青不蒙𫎇引 

D27n8883《百法問答聞書抄》卷 4 

D27n8883_p0113a04║滅也云可生疑 也（為言）。荅依他起等者謂有依他諸

法眾 

D27n8883_p0125a01║須弥居故云空居天付其四空居間有戲忌[打-丁+賁]𢴢恚

二 

D27n8883_p0125a03║如是咲故又生者見之自咲也[打-丁+賁]𢴢恚天者是初有

者 

D27n8883_p0126b01║（已上）合故彼身量同故（云云）故十七天也小乗意上

座𫝶部 

D27n8883_p0126b02║同大乗也（云云）故名目有部經部上座𫝶部十六十七十 

D27n8883_p0127b06║地等者第三禪正樂受相應故得此名字也捨捨念清 

D27n8883_p0127b07║淨地者第四禪捨捨受相應故也無雲天者謂第四禪 

D27n8883_p0128b01║定出樂於無相中出離捨捨根（已上）此文難章也然共愚 

D27n8883_p0128b08║禪𨿽離苦樂憂喜俱為顕唯捨捨受相應義蕳之出 

D27n8883_p0129a03║謂段 食識食思食也無色界者謂大小乗俱正義意無 

D27n8883_p0130b03║離段 食等者又超段 食使也於。遍行等者謂憂苦 

D27n8883_p0130b07║應（云云）但捨捨受相應也捨捨受第四禪有余受不相應

也 

D27n8883_p0135b03║而[日*各] 成實性云也付其於圎成漏無漏門圎成常無 
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D27n8883_p0142a07║三藏自疑 是其證㨿也但自他宗見取也先法相宗 

D27n8883_p0142b02║三藏自疑 文默也（已上）又他宗意謂一切有情中有一 

D27n8883_p0142b05║此時三藏自疑 讀文默也。於此聲聞等者論云二乗 

D27n8883_p0145b10║眾生不是非平等思時治瞋恚故是[日*真] 煩𢙉能治也 

D27n8883_p0146a05║㪚心能治也數息者所謂先內入息數十捨捨數又外 

D27n8883_p0146a06║出息數十捨捨數又取反如是[乞-乙+、][乞-乙+、] 也如

此 故人 

D27n8883_p0150b07║二也上二界四諦下煩𢙉除唯[日*真] 煩𢙉可准知欲界 

D27n8883_p0157b04║也是自大乗小乗意疑 也（已上）。荅其等者謂於俱舎

弁 

D27n8883_p0157b08║㔟力㣲劣作遂出 蘓息時所作一段 切生慶喜位 

D27n8883_p0159a08║所作已弁義也有學者有所作故也。荅捨捨衣等者謂 

D27n8883_p0159a10║力助現身能感業延命也外緣資者捨捨衣鉢等福延 



D27n8883_p0159b01║其壽命也故論云今者大乗捨捨福資身定唯有漏（已

上）。 

D27n8883_p0161b05║初未至有喜樂捨捨三受然以捨捨為根断惑也余七未 

D27n8883_p0161b06║至捨捨受必有也（已上）喜樂有無不定也謂以捨捨受為

故 

D27n8883_p0161b07║未至地捨捨受地云也又根本定有喜樂二受故以喜 

D27n8883_p0162b10║[宋-木+吉]𡧱思云也護法者前所緣法自防護故也住不動

者 

D27n8883_p0164b01║類集合断得無學極果故一座𫝶成覚云也付其俱舎 

D27n8883_p0164b02║意於一座𫝶成覚有二義先一義意自三賢五停心一 

D27n8883_p0164b03║座𫝶成覚（已上）又一義意四善根中燸善根一座𫝶成覚

（已上） 

D27n8883_p0164b05║座𫝶成覚見是大乗意欤（已上）。荅断惑等者謂先伏後

断 

D27n8883_p0165b09║是非也（已上）其故彼修順决択分取有一座𫝶順决択一 

D27n8883_p0165b10║生順决択二義謂一座𫝶順决択者不要預一入 入 

D27n8883_p0166a07║謂獨覚利根故一座𫝶成覚也謂此人必外道凢夫時 
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D27n8883_p0177b02║[宋-木+(一/血/(丁-一))]𡨴有實識離所取境所取能取相對

立故（已上）去時又 

D27n8883_p0178b01║捨捨具足中究竟無上自在也（云云）二境界清淨所謂具 

D27n8883_p0179b04║赤白空無𨕙處識無𨕙處也四無量者慈悲喜捨捨也 

D27n8883_p0179b07║㝵礙義[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、]詞[乞-乙+、][乞-

乙+、][乞-乙+、]者弁[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、]也恒住捨捨性 

D27n8883_p0179b08║者故本㐬云恒起正捨捨平等 境（已上）十八不共法者

一 

D27n8883_p0179b10║五無妄失念六無擇捨捨七欲無减八念無减九精 

D27n8883_p0186a07║尒也（云云）。次勝進道等者謂捨捨劣道趣勝道義也而

真 

D27n8883_p0186b03║彼約散心二道立也（云云）是安惠義也（云云）。二為

捨捨等者 

D27n8883_p0187a08║會勒初ラレシ人也而彼法會必敕[耒*力]使立也（云

云）。非不見 

D27n8883_p0190a06║其心無㨾故（云云）。第八識若捨捨等者論云金剛喻定

無 

D28n8885《因明入正理論後記》卷 1 

D28n8885_p0008b01║若闕一義。因義未全。清涼鿌又解囙相云囙相有 

D28n8885_p0010a05║云何獨舉因說。答。清涼鿌云。就比量中。有許未 

D28n8885_p0010b03║義中諸所有事。清涼鿌𥼶云。所建立法。名 察 



D28n8885_p0014a07║清涼鿌師云。囙明八義者一對量申敵三分圎 

D28n8885_p0017b03║清涼鿌釋云自體差別者即聲為自體常無常等 

D28n8885_p0022a09║間斷𣂾也無常等等取無我。由前文合觀之此文 

D28n8885《因明入正理論後記》卷 2 

D28n8885_p0031a06║有間斷𣂾。意根無間。如二人能言。同是所聞。慧人會 

D28n8885_p0038b07║弟子。未諳此過。隨說立辭。必[(招-刀+(美-(王/大)))]

敵家之斥。問云何是 
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D28n8885_p0053a03║無關 係。直是戲論。云何立此答。論主為無舊 

D28n8885_p0053a09║斥。夫至教言辭。豈可示過聊取此無關 輕 

D28n8885_p0058b01║清涼鿌云滅為能破。此專為破他。自不立論之式也。 

D28n8885_p0059b08║涉。故無同異品与此條可參 。 

D28n8885_p0065a08║若對轉計之論。則無關 涉。次量不必論及對他。已 

D28n8885_p0065a09║犯不共不定。𠰥對前論而說。亦無關 涉。故俱為猶 

D28n8885_p0065b09║問過[款-士+匕]𣢾有不成相違。此六過言不定。云何差

別。答 

D28n8885《因明入正理論後記》卷 4 

D28n8885_p0075a01║[打-丁+ㄗ]根清涼鿌。奚止說他人也。 

D28n8885_p0079b02║之見。不頋頋量文如何。改從己意費了許多言辭 

D28n8885_p0088a01║實等非大有攝。與此式畧無關 渉。及其出因。云有 

D28n8885_p0088b04║上諸觧。皆因不頋頋式法。但撗一破彼之主意。破 

D28n8885_p0088b06║外道也。所云不頋頋式法者。謂此相違四條句末皆 

D28n8885《因明入正理論後記》卷 6 

D28n8885_p0117a08║錯亂。謂如陽𦦨。于[鹿-比+(ㄙ*ㄙ)]𢉖渴想中起水相。

二𢿘錯亂。 

D28n8885_p0120a08║馬。咆知是牛。見比于眼。聞比于耳。灰灰𤍠比知有

火。 

D28n8885_p0121a10║清涼鿌疏鈔云。自他共等三種比量。自立之量。如[薩-

產+(辛/工)]婆多 

D28n8885_p0127a08║[(招-刀+(美-(王/大)))] 其咎。我教中人。當深體論主此

意也。 

D28n8885_p0131a09║間諸因量。求過不可得。清涼鿌云。因量者。謂諸因諸

量。 

D28n8885_p0131b10║上四偈。清涼鿌說作六量。即一不繫日宗法。分立三 

D28n8885_p0133a06║語。此等言辭。向內人說則可。向外人說。即[(招-刀



+(美-(王/大)))] 量過。 

D28n8885_p0136b05║細耶。又魂魄𩲸無塵根可依。而見色聞香。心智不滅。 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 1 

D29n8888_p0002b04║正御義成立依之東大寺於法華 堂祈好相四人自誓受戒

無表得以來五眾滿天下戒法興盛故興正 

D29n8888_p0002b06║度法華 寺一度船若寺一度十七箇度當寺也弘安九年西

室御四間揔為一門宿德別為乗空房相承 

D29n8888_p0003b04║不來修樂因樂果自然感得此故殊敘苦樂因令脩捨捨也則

不律儀苦因故顯之令止善律儀樂因故敘 

D29n8888_p0003b06║因令生厭捨捨此文所舉不律儀等集諦苦因也（是二重）

又於樂因中雖有種亽因今章正說業因（是三重）又 

D29n8888_p0005a01║者遮余乗但顯一乗法華等是也經云無二亦無三是也大乗

者廣導三乗五乗等勝鬘𩮺經四重擔之喻 

D29n8888_p0005a06║十五𡻕 經貟入首尾三十餘年一百餘本章䟽製唯識合糅

之席昉尚捨捨執筆因明覆講䑓圎測蕳閇 

D29n8888_p0005a07║扉給玄[狀/廾]三千門室七十逹者㧞出四人杖簡三賢尚捨

捨獨備上足四齒放光數夜日継學寳塔品玄賛 

D29n8888_p0007b02║約倍增者方名無表其不增者雖自不知不名無表以何故由

有勝能而不了知立為無表汎𪵬所不知何 

D29n8888_p0007b04║佛果無表無倍增事二捨捨緣之時小乗曾未曾俱捨捨之大

乗不捨捨曾得無表其曾得無表捨捨緣已後無倍 

D29n8888_p0008a01║申也今樣昔惡色因位防非成可疑歟（云云）捨捨緣無表

捨捨緣以前倍增捨捨緣已後雖無倍增自元曾得分談 

D29n8888_p0008a02║無表倍增捨捨緣後不增非各未曾得無表付不增為過初一

念無表倍見種子一念防非㓛能作倍增（云云） 

D29n8888_p0008a04║捨捨局申行住坐卧表自內心示於他故名為表色（文）假

語表業以十二處中聲處為體語聲外別不立表 

D29n8888_p0023b03║（問今此仙人發無表否答第十門中雖有發與不發二義然

無取捨捨依相承義發無表義為正義凢發無 

D29n8888_p0034b03║無顯文亦任取捨捨或云若表無表二業三業皆是假立等故

（云云）光云現流布本餘人入筆也又現流布章 

D29n8888_p0034b04║再治本文義委細也異本章未再治也文義非委細何取未再

治捨捨再治哉答又下二類三類師處亦任 

D29n8888_p0034b05║取捨捨亦字亦上任意為用見不然者亦何哉（云云）私云

今本謬本也云義付北戒檀院淨兼𦔳得業云人難 

D29n8888_p0036a02║施汎𪵬善非處中也𢿛[(車*殳)/午]可唯之七日之間我人頭

ハラレト誓等也）。 

D29n8888_p0039b01║故讓學者令取捨捨也（云云）唐本章云於二說中隨情取

捨捨（文）千師則釋云於二說中等者雖有此語前解為 

D29n8888_p0039b02║正順多教故理亦長故（云云）光云亦任取捨捨亦字任意

為用本潤色也上任意ナクハ亦何哉但㝡後為正易 

D29n8888_p0039b03║料簡上㝡後為正断正否樣此二師正否亦任取捨捨云意也



䏏要㝡後為正通亦字取捨捨カフラレメ任意為 

D29n8888_p0042a07║無作名不相應故[后-口+十] 所對作名也作義可有對之

無作名不應故[后-口+十] 作名也（云云））。 

D29n8888_p0042b06║王主名伴呼取臣下依王之臣故名為王臣今言身表舉身根

主名表作用呼取於表表身根上取捨捨屈 

D29n8888_p0043a03║業釋（云云）今言身表業者身表体業即用也取捨捨屈申

之表處持造作業用故舉身表體目業用呼取業也 

D29n8888_p0047a04║初離釋（義鏡云梵云今提木叉此 言別解脫別別防非別

亽棄捨捨諸惡業故（乃至）能防所防 

D29n8888_p0050a05║業道名謂受戒時初表無表別亽棄捨捨種亽惡故依初別捨

捨義立別解脫名即於尒時所作究竟依業暢 

D29n8888_p0050a06║義立業道名故初剎那名別解脫亦得名曰別解脫律儀亦得

名為根本業道從第二念（乃至）未捨捨不名別 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 2 

D29n8888_p0056b03║表無表體出也（云云）開解鈔云此出體門根本出表無表

體殊是䡄[模-卄+(前-刖)]模段也依之昔三時勤行讀之也（云云））。 

D29n8888_p0056b06║捨捨屈申行住座臥也是表自內心示他故名表色問色處眼

識所得也表等皆眼識所得哉答顯色是眼 

D29n8888_p0061a04║善過金剛心後劣無漏等皆悉捨捨離豈佛亦有劣善生耶故

知前解為正不同小乗者十八界中意界法 

D29n8888_p0062a06║止過一體義申後二戒不修善不利生過離也發善邊 業門

非戒梵網十重後四重不修不利之惡防也 

D29n8888_p0064b01║處五者善惡摽無記不立無表六者思種揀現行思別脫不依

現思立故七者增（長揀羊）石前犯捨捨之後彼 

D29n8888_p0065b07║會執無則經部師等執也菩提王子不識得捨捨戒緣未必則

是執心為戒也王子問意若取現行心為戒 

D29n8888_p0065b08║體者起惡無記心亦應捨捨戒）。 

D29n8888_p0066a05║二以下明不失戒（義鏡云此明無表是戒體也惡無記心非

捨捨戒緣戒體雖在惡 

D29n8888_p0067b05║能防左點意色屬所防兩點隨二義也任意取捨捨（云

云））。 

D29n8888_p0071a01║有心故而又二無心定流類故二無心定云不立無表別抄釋

約根本位故不相違（云云）又下捨捨緣中明無 

D29n8888_p0071a02║漏律儀捨捨於滅盡定明暫無捨捨若滅盡定不許立無表者

何有暫無捨捨（云云）二義中後是應正（云云））。 

D29n8888_p0073a07║子防非㓛能未遇捨捨來恒相續無有間断由此因緣有心無

心位定恒成𤎼若依現立何得相續故唯依 

D29n8888_p0074b02║同共許表無表業皆是假立故言皆是假立如身表者報色之

上取捨捨屈申時有表示所欲用假為身表 

D29n8888_p0083b02║十戒 殺盜[婬-壬+(工/山)]妄飲酒塗餙香鬘𩮺歌舞觀聽

眠座高廣嚴麗床座非時畜金銀（以上十戒））。 

D29n8888_p0083b07║[歸-止+十]𨺔說相アレトモ正學六法無三歸一向說相也



何云歸依哉答有二料簡一云受學六法之位雖別無歸依 

D29n8888_p0086a03║云又屠[(〡*日)/几]𧠇羯耻那者此云煑療○此則典獄之類

也又解羯耻耶此名堅歎（文）續後鈔云旃陀羅此云嚴 

D29n8888_p0089a06║米穀等作酒也非酒似酒枝[葉-世+廿]華 菓類作酒也然

飲酒戒制意制迷亂起罪故縱雖為非酒酔人之義在 

D29n8888_p0092a03║過故以離此過之邊名之為戒（云云）（二義隨情可取捨

捨））。 

D29n8888_p0099a06║二若下若闕不得（光云但得妙行汎𪵬善歟又亦處中無表

妙行許歟二義（云云））。 

D29n8888_p0103a01║三此下隨情取捨捨（如文可解之）。 

D29n8888_p0103a07║時者並决支具不具時長短也方得方捨捨者一日一夜以上

（乃至）命終要期方得戒要期後方捨捨也故云方 

D29n8888_p0103b01║得方捨捨也至明且者决少時也至命終者决盡壽也准義得

成十善律儀者十善許少多支及時近事近 

D29n8888_p0103b07║十善（云云）近事但有盡形捨捨近住但有日出捨捨者瑜

伽五十三卷說捨捨戒緣之中近事出盡形捨捨近住出日 

D29n8888_p0103b08║出捨捨故以之准知近事必盡形近住必一盡夜有人立義也

故下會云據三乗通行（文））。 

D29n8888_p0104a07║此章主断取初義破後師以瑜伽論日出盡形捨捨緣為證據

破意言本論出兩種緣者且說三乗通行相 

D29n8888_p0106a04║取捨捨（云云）但招提寺義約能防歟（云云））。 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 3 

D29n8888_p0107b02║第五得捨捨分齊二 初標分（章一差別緣二無 別緣者

聽 

D29n8888_p0112b06║法[月*(艮-日+口)]自然成就威儀如法手持鉢如二十年學

法（云云）慧暉云耶捨捨此云名譽則耶輸伽童子（云云）或抄云耶 

D29n8888_p0112b07║捨捨唐云子須提耶子トレハ云耶捨捨也（云云）續後鈔

云古料蕳云須提耶子也（云云）師云勘彼律非須提耶子見 

D29n8888_p0117b05║用人同也慈恩意云體三人也云用時四人也但致捨捨隨慚

愧有不同南山意懺主單白四人懺主共五 

D29n8888_p0118b07║具歸三寳寳方名歸依但歸一寳寳即名敬禮（文）此釋意

者一歸ニレテハ不可得見タル歟）。 

D29n8888_p0124a08║二此下示同異（續後鈔云章來捨捨俗相後更與受故者佛

召善來時唯落𩯭髮俗衣 

D29n8888_p0132a06║誦善見等無和上得戒明謂受者得戒眾僧得罪也（云云）

續後鈔云章必須清淨者約四重也約犯重捨捨不 

D29n8888_p0132a07║捨捨作之故下清淨言者皆如此也彼部意和上雖犯重不捨

捨戒故成戒闍梨大眾必不犯重而成戒云事 

D29n8888_p0134b03║然者章主釋犯重捨捨上纏失戒中下不失之義也故知第二

義者是章主本意今云第一義應為正義何 

D29n8888_p0134b06║（文）此文分明也不足更疑三纏捨捨戒之正否不可𨵿今

和上二義也（云云）今大乗者大乗師意以談彼二十 



D29n8888_p0138b02║磨一故七眾無別也乍去隨相門七眾條然無乱強用別受䡄

則別受比丘戒盡形捨捨也通受豈尒哉）。 

D29n8888_p0143b05║戒戒度障忿根忍度障懶嬾墮懈怠精進障心多散亂定障暗

昧愚癡般若障也（云云）聽聞鈔云不善思惟者 

D29n8888_p0143b08║也懶嬾隨（身）懈怠（心）好合徒侶者性欲雜合徒眾也

（云云） 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 4 

D29n8888_p0156a03║（一範[冗-几+(尸/(罩-卓+心))] 對如空上人自門義以决

定故不意得被責 

D29n8888_p0165a04║（一漸悟菩薩轉成無漏事凢轉成無漏事今章一得不捨捨

轉成圎滿無漏之法文正說轉成無漏相處也 

D29n8888_p0165a05║凢別受有漏戒得變易畢其任不捨捨至佛果轉成無漏（云

云）抑於轉成無漏位太賢慈恩兩家論アリ太賢見 

D29n8888_p0165b02║恩御義有其理佛果ナレハ有漏棄捨捨法ナル故所依種捨

捨時コソ能依戒無漏種移ヘケレ見道有漏種未捨捨位 

D29n8888_p0165b07║無表無漏無表也前念迄者有漏也所依種被棄捨捨故間雜

過念亽替故）。 

D29n8888_p0166b03║捨捨形戒可隨捨捨改轉分段生受變易身故不經生故其所

受戒故不棄捨捨遙盡僧祇轉成圎滿無漏法也 

D29n8888_p0166b06║餘別受共門戒受變易身之後其戒不捨捨因位既受得何至

佛果初可名自然得前既成就故若約成佛 

D29n8888_p0166b07║等以下此正答也答意云解脫道位隨師教更無受得唯捨捨

劣無漏轉上品無漏故捨捨劣得勝戒故名自 

D29n8888_p0167a01║然得也問菩薩來際戒可名自然得哉佛果有捨捨劣得勝故

答可名自然得捨捨因劣品戒自然得果勝品戒故 

D29n8888_p0167a07║初念自然捨捨劣得勝無表得也（云云）聽聞抄云解脫道

時等者師云加行無間取因位解脫道成佛㝡初勝 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 5 

D29n8888_p0179b02║第二上下明捨捨二 初標分（一光云於得得緣得時出於

捨捨 

D29n8888_p0179b03║捨捨相捨捨緣出何於得不出得相哉何於捨捨不出捨捨時

哉尋也（云云）一戒失滅也若立捨捨緣滅法非待因哉云 

D29n8888_p0179b05║事也（云云）𥝠云此相違因才覺見被申也一付之戒體捨

捨緣意得合ヘレ捨捨緣來時種子上運亽倍增無表ヲサ 

D29n8888_p0179b06║ヘテ不令倍增時假令前念四十支後念八十支ナルヘキヲ

前念曾得四十支分未曾得四十支闕不倍云捨捨戒 

D29n8888_p0179b07║也所依種子自類相生不可替能依無表倍增セムヲ云捨捨

也其止ト申モ倍增事也曾得分大乗不失也）。 

D29n8888_p0180a09║二捨捨下正釋二 初捨捨相二 初因位二 

D29n8888_p0180a10║初無表二 初明新生捨捨（或鈔云捨捨相者初得㓛能等



者謂捨捨未曾得不捨捨曾得（為言））。 

D29n8888_p0180a11║二非下遮曾得捨捨二 初正遮（聽聞鈔疑云曾得之體捨

捨 

D29n8888_p0180b02║也若防非何一向名捨捨戒哉疑云若尒者何由昔戒善 

D29n8888_p0180b07║（文）得屬己者法俱法後兩得未捨捨已來恒屬已在遇 

D29n8888_p0180b08║捨捨戒緣捨捨法後得也文集所引之義燈文分明也問 

D29n8888_p0180b11║如此念亽多箇得有之（云云）問小乗捨捨曾得之體者何 

D29n8888_p0180b13║捨捨於得無表屬己身有過去藏是故有感果之用（云

云））。 

D29n8888_p0181a01║二其下表戒（顯業鈔云初念名得等者於捨捨相表無表聊

有不同也無表者捨捨未曾得云捨捨也所 

D29n8888_p0181a02║依之表初念曾得謝滅即名為捨捨也故集解云初念名得第

二念中即名為捨捨者此約表業以明捨捨相然此表業非 

D29n8888_p0181a03║故捨捨但任運前念之滅名為捨捨言初念名得者正引發無

表之初未名為捨捨故言第二念中即名為捨捨者雖後 

D29n8888_p0181a04║念相續而非發無表之表發其無表之㓛能已謝故名為捨捨

（文）有義云初念近因等起名得是無表之所依也 

D29n8888_p0181a05║第二念已去剎那等起即名為捨捨云ヘリ是於初念者一向

不許捨捨義也是恐不足言也集解釋盡理也（云云）續後 

D29n8888_p0181a06║抄云但是下出三由一非轉因故二非正發身語思故三縱雖

發身語三性不定故故第二念以去捨捨也（云云））。 

D29n8888_p0181b05║望者金剛心無間位捨捨一切有漏法并劣無漏解脫道位純

上品無漏現起是則佛果圎滿也此解脫道 

D29n8888_p0182a03║（光云佛果戒不倍增故捨捨戒ナルヘレト云疑樞要釋眾

生 盡我期乃尒以心無萎歇（云云）意云眾生不空故 

D29n8888_p0182a04║心不萎歇仍非捨捨戒イツモ欲利眾生心不萎歇故此饒益

有情一戒歟揔通三聚歟ナレハ此眾生利せレト 

D29n8888_p0182b02║二發下捨捨緣二 初明表緣（或抄云上明諸捨捨之相貌

畢自是以 

D29n8888_p0182b03║後明捨捨緣也問於表云者捨捨相捨捨緣有何異哉答上揔

明捨捨相是以非無表因為緣由述表捨捨緣也（云云））。 

D29n8888_p0183a02║二捨捨下釋六 初捨捨所學處二 初明作法 

D29n8888_p0183a03║棄捨捨（如文易知）。二若下明不作不捨捨二 初正明 

D29n8888_p0183a04║（顯業鈔云不對比丘依法言捨捨等者南山意無比丘之時

許對餘眾也故戒䟽云所對境如多論云若無 

D29n8888_p0183a07║二近下遮濫（或抄云近事近住起不持心則成捨捨戒雖不

對人起心捨捨成故（云云））。 

D29n8888_p0183b03║引二 初明犯重不捨捨（或抄云而於親教和合僧中等者

謂親教則和 

D29n8888_p0183b04║上師也隨此師等所受戒品未捨捨失故（云云）續後抄云

棄捨捨所學尸羅者作法捨捨也（云云））。 

D29n8888_p0184a04║義三 初引論意（顯業鈔云釋菩薩戒中云若起上纏等者

引通受捨捨緣唯 

D29n8888_p0184a05║明別受捨捨緣也犯根本罪者後四重也於本四罪又同也菩



薩地文無本字但以義揲於本罪等論文但 

D29n8888_p0184b06║一光云捨捨戒失戒故無[冰-水+監]於持戒犯戒戒體不犯

戒體如何異哉此申喻水流時清水流不犯戒也濁水 

D29n8888_p0185b02║捨捨二 初世尊宣說（光云タラ樹者天笁此弓作世語弓

御多羅枝此因緣也（云云））。 

D29n8888_p0186b01║也雖不失戒㓛能損時依咒ナヲルヲ還生申也捨捨戒後非

還生（云云））。 

D29n8888_p0187b01║三故下合犯重不捨捨（如文）。四佛下指餘經會律三 

D29n8888_p0188a02║二五下引捨捨緣（續後鈔云五十三出比丘捨捨緣唯云犯

重捨捨不分別三纏故也 

D29n8888_p0188a06║續論文義道亦遠（云云）短續論文義アラス此二師也非

諸菩薩暫一現行他勝處法便捨捨菩薩淨戒律儀如 

D29n8888_p0188a07║諸苾蒭犯他勝法即便棄捨捨別解脫戒右點長讀也（別受

三纏俱失通受上纏失戒中下不失）章家用之左點短讀通別共上 

D29n8888_p0189a06║接之事也（云云）或抄云若二形生及断善根等者謂二形

改如本復一形相續善根改悔邪見作法棄捨捨重 

D29n8888_p0189b06║四故下引證文（顯業抄云毘訶羅者伽藍異名也此云遊引

處（云云） 稻禾[稗-(白-日)]𥟑秀 杇 

D29n8888_p0189b08║答誡犯重如此說之也非云捨捨戒也（云云））。 

D29n8888_p0190a01║五故下結自宗（續後抄云問引㝡初未制等文證犯重捨捨

樣如何答引犯不犯 

D29n8888_p0190a02║證捨捨不捨捨也但㝡初未制戒非犯非捨捨第二犯以去犯

而捨捨戒也（云云）聽聞鈔云此師犯重失戒得心故律 

D29n8888_p0190b01║來形沒後二形生習也付之初解本形沒二形生時先本形沒

時不捨捨戒後二形生時捨捨戒申師也第二 

D29n8888_p0190b02║解本形沒時捨捨二形生時捨捨故二緣立六緣捨捨也初解

五緣捨捨也（云云）又云初解意形沒捨捨教說二形捨捨二 

D29n8888_p0190b03║形生時必先本形沒故云尒也實後二形生時捨捨也第二解

意六緣申一人前形沒捨捨二形捨捨二緣具ア 

D29n8888_p0190b04║ラス揔形沒時捨捨人無形ナル人也又二形生捨捨人アリ

揔六緣也又初解意無形不捨捨者受戒已後無形歟章 

D29n8888_p0190b06║二一下解釋二 初泛出二義二 初一緣捨捨義二 

D29n8888_p0190b07║初二形生捨捨二 初標宗（如文）。二如下出證二 

D29n8888_p0190b08║初正出（或鈔云如入聖人等者謂無形之人入見諦時都不

失戒以知無形不捨捨戒事（云云））。 

D29n8888_p0191a04║墮落則成無形由凢作業得此果故雖然失形不失戒若失戒

果上戒捨捨不許之乎加之初果性成就之 

D29n8888_p0191a05║人也性成戒人之故是故形沒不捨捨戒也（云云）千師釋

云後被虫食者阿育王經第八卷說旃陀羅子已得初果 

D29n8888_p0191a07║二言下形沒不捨捨二 初標宗（光云初師意二形生時先

必形 

D29n8888_p0191b05║何捨捨緣時形沒不為一緣哉（為言）此難會文也無形人

不得戒意樂劣故得戒已後無形意樂非劣故非例（為言））。 

D29n8888_p0191b06║二二下二緣捨捨義二 初標宗（或鈔云應二緣捨捨等者



謂第二 

D29n8888_p0191b07║師義對前師簡有二種異一形沒捨捨成無形位則捨捨戒故

（是一）二云二形生二形等共非新生也先一形上 

D29n8888_p0192a07║二若下判取初義二 初難形沒捨捨三 

D29n8888_p0192a08║ 初以命終先捨捨難二 初能難（或鈔云若尒諸有漸命

終 

D29n8888_p0192b06║雖失戒有何過哉既根形死了成非情故形雖似有成無根故

命雖不終可名無根捨捨形沒捨捨也（云云）續後 

D29n8888_p0192b07║抄云何要命終者非云一切命終捨捨又可有形沒捨捨也

（云云）私云光抄意此亦何爽一句第二師假答先無 

D29n8888_p0193a01║光鈔云此亦爽第二師答也先無形時戒已捨捨故（乃至）

命終捨捨也（云云）引瑜伽難第二師也瑜伽樣末後心死 

D29n8888_p0193a02║死前必無形無形捨捨一緣其外命終捨捨何無用立哉（為

言）（云云））。 

D29n8888_p0193a04║命終者立無根捨捨人死生於形處以可判之以不形死則猶

判生以形死者可人死判但瑜伽文云㝡末 

D29n8888_p0193a07║後鈔云此處者根處也意云若云有命終捨捨者根處初受生

根處㝡後命終哉而瑜伽等心處受生心處 

D29n8888_p0193b01║事此難意無形必捨捨人死時諸根先サル後六識㝡後第八

サルト見タリサテハ諸根六識避第八識ノコル時蘇生 

D29n8888_p0193b03║三死下重捨捨無用難（或抄云謂若汝立形沒捨捨戒末後

心前成形沒捨捨身 

D29n8888_p0193b04║分之中無有戒體然後重用命終捨捨者有何用哉無有何捨

捨（云云）光云此難意不可有命終捨捨云難也意命 

D29n8888_p0193b05║終先必無形ナルカ故イツモ無形捨捨不可有命終捨捨

（為言）（云云））。 

D29n8888_p0193b06║二二下立不捨捨義二 初顯二形無形別 

D29n8888_p0193b07║（或鈔云二形無形大有 別二形先有不得受戒後生不得

二形生捨捨先後共不無形不尒先有不得意 

D29n8888_p0193b08║樂劣故非道器故後成無形先所得戒無捨捨失義離二失故

先雖同後有不同（云云））。 

D29n8888_p0194a01║二故下證形沒不捨捨戒二 初引文（聽聞鈔云成就 

D29n8888_p0194a05║根身根命根意根并苦喜樂捨捨之四受根揔未知根為定成

之根不以男女隨一之根為定成之根故知 

D29n8888_p0195a02║行善也別受通生得加行（云云）顯業鈔云古義付断善捨

捨有二師義初至其戒方失是一師義也然戒通有 

D29n8888_p0195a04║二断下明断善捨捨二 初唯断生得（光云小乗加行 

D29n8888_p0195a05║生得俱断善捨捨取大乗非加行善（云云））。 

D29n8888_p0195a06║二加下通断二善三 初伽行（光云生得善戒断善捨捨也 

D29n8888_p0195a07║加行善戒断善前方便時被捨捨正断善時已捨捨也非断善

捨捨但断善捨捨申断善為緣故因中說果云断善 

D29n8888_p0195a08║捨捨也（云云））。 

D29n8888_p0196a01║顯善易断故以下品邪見可断之（為言）自餘准之可知也

顯業抄云不言初捨捨者九品邪見之中第九品 



D29n8888_p0196a02║位捨捨故言不言初捨捨也是古義意也今云俱舎論有餘師

說律儀初捨捨善根後断義有之毀責彼等云不 

D29n8888_p0196a03║言初捨捨也諸教但云断善捨捨不云断善初捨捨故（為

言）（私云断善品数并頓漸之事顕業抄可見大切也）一科文會諸說者其義如 

D29n8888_p0196a04║何答瑜伽等雖說断善捨捨時分不明今釋顯之故云會諸說

也（云云））。 

D29n8888_p0196a05║二棄眾同分二 初正明別受捨捨戒二 

D29n8888_p0196a06║初明正捨捨二 初正明（棄眾同分者樞要云决擇五十三

云由彼彼分 

D29n8888_p0196b01║分（文）續後鈔云㝡後一念者㝡後第八識去時分也（云

云）章可名正捨捨者或鈔云一形㝡末後中有一念之 

D29n8888_p0196b02║心名正捨捨也中有初心成已捨捨故不名正捨捨不云正命

終已命終故也（云云））。 

D29n8888_p0196b03║二如下例證（集解云異生性者此引小乗義而例之大乗不

說世第一法捨捨異生性（云云） 

D29n8888_p0196b05║道也則第一剎那間名正捨捨見道之位名已捨捨（云云）

顯業鈔云是小乗之義也大乗之意依二障分別起種 

D29n8888_p0196b06║立異生性故真見道之時断見所断之惑無間道位見惑同時

捨捨異生性也異生性者二障種上假立之 

D29n8888_p0196b07║法故所依之體断時能依假法捨捨也小乗之中有其三義世

第一法位捨捨者三義之中隨一也燈第二云 

D29n8888_p0197a01║捨捨位差別有部三說一云世第一法捨捨一云苦法智忍生

相時捨捨即彼滅時断煩𢙉故一云二種共捨捨如 

D29n8888_p0197a02║断煩𢙉無間解脫二道断惑若大乗師真見無間起時正滅即

苦法智忍在相見道假說為捨捨實是真見 

D29n8888_p0197a04║人身聖人也故云捨捨異生性也（云云）（𥝠云異生性事

義燈委可見文集））。 

D29n8888_p0197a05║二若下明已捨捨（續後鈔云隔異生故者既受中有生畢以

異生隔之此時云捨捨也正 

D29n8888_p0197a06║命終位非捨捨也（云云））。 

D29n8888_p0197a07║二此下因簡通受（續後云此說別受等者通受無命終捨捨

故也（云云））。 

D29n8888_p0197a08║六五下無法滅捨捨二 初論文（集解云論文說五捨捨已

即次文 

D29n8888_p0197b01║也為明唯說五緣捨捨不立正法毀壞隱沒捨捨之所由也謂

正法未毀壞隱沒時先既受得以後逢正法壞 

D29n8888_p0197b02║沒時先所受戒不捨捨故不說壞沒捨捨也言正法毀壞等者

末法之滅盡之時也非謂正像等中正法滅時 

D29n8888_p0197b04║○法滅盡之時捨捨雜心論主不存今詳舎利弗論元無此文

又持律者云法滅時阿毘曇者云法滅沒盡 

D29n8888_p0197b05║時先受不捨捨未曾得者更受不得（文））。 

D29n8888_p0198a01║時其戒任運捨捨雖不別作不持想兼所期願十日之後不持

思故此攝不同分心也續後云問不同分心 

D29n8888_p0198a03║二期下明限勢（光云期限多少年嵗受捨捨事於近事許一



日二日分限意也）。 

D29n8888_p0198a06║（續後抄云問近事何無犯重捨捨哉答師云故如圎房以此

難頻奉難故和上和上言初誘戒故尒也師勘 

D29n8888_p0198a07║諸文對法抄云苾蒭無分受故犯一重時有犯重捨捨近事有

分受故無犯重捨捨（云云）（取意）謂比丘必揔受苦 

D29n8888_p0198b01║犯一重所餘闕不滿足故有犯重捨捨在家二眾自本有分受

故若闕一重無犯重捨捨也（云云）問尒者如太賢 

D29n8888_p0198b02║可隨所犯支失戒律儀捨捨如何答人師意異也何必可同也

師云和上御答雖不言開合對法鈔釋初誘 

D29n8888_p0198b04║二對下引證二 初證無犯重捨捨二 初論文（如文）。 

D29n8888_p0198b05║二故下章釋（如文）。二彼下證無二形捨捨三 

D29n8888_p0199a04║初論文（如文）。二此下章釋（續後鈔云引接初根者釋

出日出捨捨由也 

D29n8888_p0199a05║為初根受一日一夜故有日出捨捨為舊根可有多日盡形故

無別一法等者無別一法日出捨捨實體捨捨緣 

D29n8888_p0199a06║亦要期一日一夜時要期時分畢故捨捨也自本戒存日出捨

捨者無遮礙彼戒云意也若心期滿等者若要期 

D29n8888_p0199a08║二不同分心（如文）。三捨捨眾同分（顯業鈔云三捨捨

眾同分者問上 

D29n8888_p0199b01║云近住無盡形捨捨而今云捨捨眾同分相違如何哉答是受

近住戒已當日即命終故有捨捨眾同分也即本 

D29n8888_p0199b02║文云或於中間捨捨眾同分等是也（云云））。 

D29n8888_p0199b04║善根捨捨二 初標分（顯業鈔云此有二說等者古來學者

相配具支多少 

D29n8888_p0199b05║門中二師義而料簡之也謂四緣捨捨義上通多日許近住戒

師義也既通多日應有断善之義故也三緣 

D29n8888_p0199b06║捨捨之義近住戒局一日一夜師義意也判正不者初師說正

也具支多少之中正義意故也（云云）菩薩御義 

D29n8888_p0200a03║二以下例顯（續後抄云問例顯意如何答近事隱日出捨捨

顯断善捨捨近住顯日出捨捨隱 

D29n8888_p0200a04║断善捨捨是影略互顯也若二俱顯近事起不同分心攝日出

捨捨（限勢云是也）近住起不同分心収断善捨捨也断 

D29n8888_p0200b01║以一日時極促故者疑云若尒者通多日受者可有断善捨捨

哉師云自本此二義付論文立日出捨捨之面 

D29n8888_p0200b02║諍断善捨捨之有無故云一日一夜時極促等通多時之時有

断善捨捨事二師共可許之也（云云）先起方便不 

D29n8888_p0200b04║二形生捨捨亦可断善必由多時數起方便一日一夜中間時

促無断善捨捨（云云）中下品心設受不得者疑云 

D29n8888_p0201a01║日得戒人不能起上品邪見故無断善捨捨（為言））。 

D29n8888_p0201a02║二其下通受四 初明捨捨緣二 初列二四 

D29n8888_p0201a03║緣二 初正列二 初二緣（倫記云明二緣捨捨菩薩戒下

决擇說 

D29n8888_p0201a04║四緣捨捨戒開合不同至彼當釋景云下五十三明五緣捨捨

苾蒭戒此中何故菩薩無善根断捨捨一形沒二 



D29n8888_p0201a05║形生捨捨解云菩薩戒從方便善發断善前方便時已失方便

善即失菩薩戒不為正断善時方捨捨故無断 

D29n8888_p0201a06║善捨捨菩薩本性純善惡業輕微故無二形生捨捨犯重捨捨

者即當起上纏犯他勝處捨捨所學處即當退菩提 

D29n8888_p0201a07║願菩薩戒無命終捨捨以經生不失故（云云））。 

D29n8888_p0201b01║初列四緣二 初不同分捨捨二 初論文（如文）。 

D29n8888_p0201b02║二作下章釋 二發言棄捨捨二 初論文（續後云丈 

D29n8888_p0202a01║四重也何以知然勝鬘𩮺述記解後四重云唯重非輕唯根本

非隨順（文）其文體文集引之以後四重名根 

D29n8888_p0202a07║攝二師分本地分退菩薩心攝作法捨捨本地分現行上品纏

第二緣攝决擇分後二於决擇後二第三後 

D29n8888_p0202b04║此師意面後四重ナレトモ此决擇第四捨捨緣開ナレハ兼

可攝之也此相攝師意也（後四重根本前四重隨順也） 不相攝師 

D29n8888_p0202b05║意决擇根本（第三捨捨緣）前四重也第四隨順後四重存

故本地現行上品纏後四重說故决擇第四緣後四重 

D29n8888_p0203a05║者皆犯律儀亽亽始前四重後四重合云律儀也其故此捨捨

緣章家說故断惡門三聚廢立捨捨緣門ナレハ 

D29n8888_p0203a06║俱云律儀也非三聚中律儀断惡門律儀談諸戒失捨捨之緣

也光𥝠云此一段一大事見自他門順違肝 

D29n8888_p0203a07║要也光云𥝠云其菩薩戒第四十說二緣故捨捨（乃至）犯

隨順罪一段本地决擇相攝不相攝二師依根本隨 

D29n8888_p0203b04║失捨捨之緣（云云）サテハ後四重不共律儀習他門義順

若後四重三聚後二非律儀何如此釋哉自門意會之 

D29n8888_p0203b06║答本論文雖無之以義釋彰給也勿疑亽亽玄賛云律儀戒為

本方有後二若破律儀三戒俱捨捨（文）故犯 

D29n8888_p0204a02║二若下引論不捨捨（如文）。二其下相攝（倫記云問云

前 

D29n8888_p0204a03║本地分中明捨捨菩薩戒但有二緣一者退菩提心二起增上

煩𢙉今此何故明捨捨有其四緣解云開合為 

D29n8888_p0204a05║力能行從今以徃不復能行求菩薩道起此心時不待發言即

便捨捨戒即當此中第一緣也所謂决定發 

D29n8888_p0204a06║起受相違心起中下品心如前退屈即復發言我今捨捨所學

處尒時便捨捨即當此中第二緣也謂於有識 

D29n8888_p0204a07║大丈夫前發棄捨捨言此中後二揔是起增上煩𢙉犯而捨捨

於戒於中有二一犯根本四重二犯隨順四重 

D29n8888_p0204b04║二其下断善有無（聽聞鈔云問二說差異如何答師云先義

正断善位不捨捨 

D29n8888_p0204b05║断善為緣故別立断善捨捨攝不同分心中（云云）後義断

善以前退心時被捨捨故別不立断善捨捨之位（為言）所 

D29n8888_p0204b07║二决下明不捨捨二 初論文（聽聞鈔云亦不現行等者問

若轉餘 

D29n8888_p0205b02║未捨捨時重受可得但非新得云事也科文御意如斯古料簡

云准下猶明通受也上明隔生重受不可發 

D29n8888_p0207a02║寬[漫-又+力]故結通受別受不得一句結別受歟光云五八



戒盡形捨捨或一日夜ナレトモ通受門時五八盡未來際 

D29n8888_p0207a07║初止息捨捨二 初標（如文）。二謂下釋（或鈔云謂定

成散故云異 

D29n8888_p0207a08║分現行定心息止定戒捨捨故云止息捨捨也（云云）顯業

鈔 

D29n8888_p0207b03║故（云云）光云此捨捨可有若定若生若生初禪出生第二

禪時必出初定故也（云云））。 

D29n8888_p0207b04║二不行捨捨二 初標（如文）。二謂下釋（顯業鈔云易

地捨捨者 

D29n8888_p0207b05║於若生之類有此捨捨也從上地生於下地故云或從下地生

於上地或從下上等也（云云）續後鈔云易地捨捨 

D29n8888_p0208a01║三三四緣二 初別列二（如文）。（顯業抄云失用捨捨

者是退定也故下 

D29n8888_p0208a02║釋云退靜慮等更不成故異上止息捨捨暫起異分心也（云

云）續後抄云義寂廣章云三失用捨捨謂退定時（文） 

D29n8888_p0208a03║今文並標二種了逆次而釋之失定用故云失用捨捨也（云

云））。 

D29n8888_p0208a04║二入下別釋二 初𣱵無（續後抄云入無餘𣵀槃應無漏捨

捨緣如何 

D29n8888_p0208a07║二一下列釋五 初止息捨捨（續後抄云異分心者一切有

漏心也 

D29n8888_p0208b01║定散共異分心也上定戒時異分心散心也今無漏戒時異分

心有漏心也定散共攝者有漏定猶是捨捨 

D29n8888_p0208b02║緣故（云云）聽聞抄云問下四緣之外別有止息捨捨哉答

師云先於諸緣之前揔舉之實下四緣外無別止息 

D29n8888_p0208b03║捨捨之體（云云））。 

D29n8888_p0208b04║二暫無捨捨三 初正譯（顯業鈔云慧解脫及身證等者謂

慧解脫阿羅 

D29n8888_p0209a02║者是色 定也通漏無漏退有漏定非退無漏定也問尒者何

出無漏律儀捨捨緣哉答退有漏現法樂住 

D29n8888_p0209b05║而必現身還引現前（文）大乗不尒唯退現法樂住也（云

云）一光云聽眾不審云滅定何出捨捨緣哉滅定無無 

D29n8888_p0209b07║無漏立無表云義今無漏戒捨捨緣出之滅定無漏定故今御

不審定共戒事也今無漏戒捨捨故（云云）光私云 

D29n8888_p0210a01║三上下結前（光云上二名暫捨捨上二現法樂住滅定也

（云云））。 

D29n8888_p0210a02║三得果捨捨二 初標緣（光云得果捨捨事得果時向道所

攝無漏戒永捨捨 

D29n8888_p0210a03║也不歸于向故非暫捨捨也）。 

D29n8888_p0210a07║二如下釋論（如文）。四練根捨捨三 初練根人二 

D29n8888_p0210b10║（賢聖義云問對法論若遊散若不[遊-方+木]𨔼散者何物

哉答遊散者放逸之異名也問放逸者是隨煩𢙉也羅漢 

D29n8888_p0213a05║下揔結下三（顯業鈔云下之三捨捨種更不成就者問得果

練根兩捨捨云如何云種不成 



D29n8888_p0213a06║哉答此兩捨捨者種子之上更不成就現行第五入無餘種現

俱不成就揔合云下之三捨捨等也）。 

D29n8888_p0213b01║息捨捨云前方便中已說捨捨也今說種類等者指餘三緣四

緣也（云云）顯業鈔云故於諸緣前方便中等者止息失用等 

D29n8888_p0213b02║者出定位即捨捨也如得果練根者前方便之位捨捨之謂初

果者欲得第二果之時一來向之位即捨捨之不待一來果 

D29n8888_p0213b03║之時遠望云得果捨捨也又向果相望捨捨向至果其位即捨

捨不可云前方便捨捨者也如此例准不能委記（云云））。 

D29n8888_p0213b05║（聽聞鈔云問婆娑論出不律儀之捨捨緣何云無正文哉答

彼小乗說故今無大教說故云無正文義不相 

D29n8888_p0213b06║違大毘婆論一百十七云諸不律儀由四緣捨捨一受別解脫

律儀二得靜慮律儀三二形生四捨捨眾同分 

D29n8888_p0213b07║問如善律儀捨捨所學捨捨此不律儀亦如是哉或有說若能

必定捨捨諸殺具尒時捨捨不律儀如是說者雖復 

D29n8888_p0214a01║决定捨捨諸殺具若不受戒得善律儀終不▆名捨捨不律儀

（文））。 

D29n8888_p0214a02║二一下正列四 初誓願捨捨（如文）。二受戒捨捨二 

D29n8888_p0214a03║初受七眾戒捨捨（續後鈔云出家及近事者亦近事於盡形

要期也下近住戒於一日 

D29n8888_p0214a05║二若下近住戒捨捨二 初𣱵捨捨（如文）。二若下暫捨

捨 

D29n8888_p0214a06║（婆娑論曰問住不律儀者受八戒齊時捨捨不律儀得律儀

至明且時捨捨律儀還得不律儀耶答健䭾羅國 

D29n8888_p0214a07║諸論師言住不律儀者受八戒齊時捨捨不律儀得律儀至明

且時捨捨律儀還得不律儀得律儀故不律儀 

D29n8888_p0214a08║断捨捨律儀故不律儀續迦濕弥羅國諸大論師減作 

D29n8888_p0214b01║是說住不律儀者受八戒齊時捨捨不律儀得律儀至明且時

捨捨律儀不得不律儀得律儀故捨捨不律儀分 

D29n8888_p0214b02║齊極故亦捨捨律儀是故尒時名非律儀非不律儀若彼有情

盡眾同分不復作者不得不律儀若復作者 

D29n8888_p0214b04║揵陀羅國義為正也唐本章釋符順故也則彼文云二受戒捨

捨隨是何戒𣱵捨捨誓捨捨若暫受戒休持還得 

D29n8888_p0214b06║三得定捨捨（光云得定捨捨事得定時必依戒生定何受戒

捨捨外立得定捨捨哉云疑アリ一義十 

D29n8888_p0214b07║善受戒 故不律儀無表不捨捨仍此時得定捨捨用也一義

云近住分受アルカ故假令殺生無表受戒捨捨時 

D29n8888_p0215a01║偷盜無表得定捨捨也（云云）（𥝠云顯業抄委細也可見

之））。 

D29n8888_p0215a02║（顯業鈔云章三得定捨捨者問定必依戒尒者定前方便受

戒之位即應捨捨不律儀是受戒捨捨是第二 

D29n8888_p0215a03║緣也若尒者何有得定捨捨哉答文段誠難思何輙會通古來

料簡依世十善戒應得定受戒捨捨者七 

D29n8888_p0215a04║眾別解脫也七眾戒強勝故即捨捨不律儀十善弱故得戒之

位不捨捨不律儀得定之時捨捨之（云云）是尤 



D29n8888_p0215a05║難思善生經中善惡二戒互受互捨捨云ヘリ何得十善戒者

不捨捨不律儀哉又不捨捨不律儀之程弱十 

D29n8888_p0215a06║善豈成定依因哉旁以難信用者問尒者何應得意哉答千師

釋云章四得定捨捨者問得定之時必 

D29n8888_p0215b01║捨捨後不律故須此緣又戒有分亦可為依文此文兩釋也初

釋意云以先日所持之戒為今日得定 

D29n8888_p0215b02║之依因假令先日持一日一夜齊戒次日日出之時即捨捨之

則成不律儀者當日即得定等也（為言） 

D29n8888_p0215b03║又釋意云以一分戒為依因發得定假令殺業之不律儀者持

不盜戒等不捨捨不律儀又以不盜戒 

D29n8888_p0215b06║四命終捨捨（如文）。二有下顯有無二 初二形生 

D29n8888_p0215b08║此由捨捨五緣誓捨捨及受戒命終得上定形沒二形生

（文） 

D29n8888_p0216a05║不律儀思不捨捨可名不律儀者云事分明故上四緣皆捨捨

不律儀思故依之不許形沒二形捨捨第二師（有說 

D29n8888_p0216a07║二故下結判（文易知）。二有下誓捨捨有無二 

D29n8888_p0216a08║初立義（光云誓願捨捨有無二師也不許誓願捨捨師意只

誓願ハカリニテ受戒對治藥不服不律 

D29n8888_p0216b01║儀難捨捨云義也第二師其思捨捨故成捨捨緣也（云云）

二師中立此捨捨緣第二師正也（云云））。 

D29n8888_p0216b04║二一下列緣（顯業鈔云受心断壞等者千師釋云一由受心

断壞等者此是誓捨捨第二 

D29n8888_p0216b05║期盡淨信煩𢙉目善不善第三業滿雖期未盡事竟亦捨捨此

自業滿四已施他所施物壞無表便捨捨（文）事 

D29n8888_p0216b07║已其財物盡無表便捨捨義意兩方也思之應解四事什物者

俱舎十五事物断壞故捨捨謂以所施寺舎敷 

D29n8888_p0217a01║具制多薗林及所施為置細等事善根断壞者善處中者即便

可捨捨惡處中無表不可捨捨之故文唯云便 

D29n8888_p0217a02║捨捨善根所引無表也（云云）續後鈔云[陶-(十/山)+止]

家者一轉後放手時猶轉也日本無此義唐土如是作之（云云））。 

D29n8888《表無表章詮要鈔》卷 6 

D29n8888_p0225a04║二非下非想𡱈遠分性（顯業鈔云唯識論第七云有頂雖有

[遊-方+木]𨔼觀無漏而不 

D29n8888_p0235b04║則使字誤也（云云）續後云問云王使者可然繫屬王故論

本作王所惡何有繫屬義哉答犯過蒙 王治罸不 

D29n8888_p0237a02║棄捨捨（文意可解）。二若下准受戒（續後云若男形損

害者或有為 

D29n8888_p0238a04║第九先後得捨捨二 初標章（光云揔摽先後得捨捨（云

云）得先後捨捨先 

D29n8888_p0238a05║後アルヘレ今得說先不說後捨捨說後不說前影略互顯也

（云云）顯業鈔云先得後捨捨者非謂得先捨捨後得捨捨各 

D29n8888_p0238a06║有先後也故義鏡云先後得捨捨者即明得捨捨之先後也先



後有二一道俗先後二大小先後此二先後者 

D29n8888_p0238a07║通得捨捨故云先後得捨捨也（文）或鈔云謂有二重相對

一道俗相對二大小相對得五戒等作優婆塞先得 

D29n8888_p0238b01║捨捨通先後者先捨捨比丘戒作近事先捨捨也次捨捨五戒

作無戒白衣後捨捨也（是道俗對）又捨捨比丘具戒作沙弥先 

D29n8888_p0238b02║捨捨捨捨沙弥戒作俗形後捨捨也（是大小對）（云

云））。 

D29n8888_p0238b03║二瑜下解釋三 初轉根得捨捨二 初論意 

D29n8888_p0238b04║（光云轉根得捨捨事一師許此義僧轉尼時限僧戒捨捨限

尼戒始得一師不許之尼處本得限僧戒故轉尼 

D29n8888_p0238b05║時不捨捨限僧戒僧處始得限尼戒故轉尼時始不得限尼戒

但用始得之體本來得故無轉根得捨捨也南 

D29n8888_p0238b06║山不許轉根得捨捨義章主許轉根得捨捨（云云））。 

D29n8888_p0239a04║一云准下說捨捨文但於四上更加一也非飲酒非時食上更

加一（文））。 

D29n8888_p0239a05║二若下漸頓得捨捨二 初出家戒二 初受 

D29n8888_p0240a08║二若下捨捨漸頓（顯業云若捨捨之時亦有漸頓者首䟽

（云云）捨捨二一頓捨捨二漸捨捨言頓捨捨 

D29n8888_p0240b01║者要心三戒一時俱捨捨便失三戒○言漸捨捨者若要心捨

捨具戒具戒失十戒在若言我是五戒人十戒失五戒 

D29n8888_p0240b02║在若言我是三歸一切戒失三歸在○與沙弥同者不捨捨不

同者隨心捨捨故言具戒失十戒在（文））。 

D29n8888_p0240b03║二若下在家戒（如文）。三其下徵捨捨料簡二 

D29n8888_p0240b04║初問二 初小尼（或抄云其捨捨者且如十戒等謂初問意

正學戒人捨捨六法欲作沙弥 

D29n8888_p0240b05║尼捨捨六法所攝四支歟捨捨十戒之中本得四支歟（云

云））。 

D29n8888_p0240b07║百字歟兩字共誤也問意比丘尼捨捨具戒作沙弥尼唯捨捨

三支又揔捨捨七歟（云云）私云文集此旨見可見之 

D29n8888_p0241a01║二解下答二初小尼（顯業鈔云六法捨捨時○以體無別故

者問捨捨正學無 

D29n8888_p0241a04║二尼下大尼二（如文）。（尼捨捨七支○前四支故者集

解云言三者受具之時更所 

D29n8888_p0241a05║受叅之離間語等三也言四者前十戒時身三語一也謂不妄

語也此意云捨捨尼具戒時但捨捨受具時之 

D29n8888_p0241a06║更所受參之戒而不捨捨從先懃䇿女時所受之四戒也即身

三及語一也（云云）二云揔捨捨七支以受時別故 

D29n8888_p0241a08║揔捨捨七支也受具之時身三語亦捨捨故成七也非謂 

D29n8888_p0241b01║前十戒之四支亦捨捨也（云云））。 

D29n8888_p0246a01║引二定道戒隨入道等現行之心散心即捨捨（云云）顯業

鈔答中以身中有種子者定道戒起異心之時則雖 

D29n8888_p0248a03║十問薩下决通受捨捨不二 初問起（顯業鈔云七眾 

D29n8888_p0248a05║等釋菩薩地攝律儀戒七眾戒故者先小後大者也（云云）

背本論始終之上尤難依用者也（云云）㯮即不捨捨等 



D29n8888_p0248b06║發也於今當段 文非亦也（云云））。 

D29n8888_p0251b05║品無漏指此位所得云自然也謂無間道位一切有漏種子劣

無漏皆悉捨捨解脫道位得上品無漏戒也 

D29n8888_p0251b06║光云自然得二釋正否事守千初解為正燈一段 得勝捨捨

劣第二釋為正歟燈可為正）。 

D29n8888_p0252a01║决二 初出二解二 初與加行善同捨捨 

D29n8888_p0252a02║（續後鈔云與加行善同時而捨捨者断善加行位一切加行

善皆捨捨之加行善心所得戒尒時同時可捨捨加 

D29n8888_p0252a03║行善心以得戒時相反對捨捨加行善時此戒可捨捨也（云

云）光云初師意云生得加行二戒俱得捨捨相 謂加 

D29n8888_p0252a04║行心受戒三業思若上上品断善前方便位断彼所依思種上

現行位能依無表方捨捨如是生得善心受 

D29n8888_p0252a05║戒亦同有義云第一解意加行善心受戒得捨捨相 生得善

心戒二師俱上上品邪見善根盡時方断（云云） 

D29n8888_p0252a06║此義不尒既立得捨捨相 之理豈簡生得善心戒哉）。 

D29n8888_p0252a07║二與生得善同捨捨（續後鈔云次答意加行位一切加行善

皆捨捨然而加行所 

D29n8888_p0252a08║得戒雖羸劣未捨捨正至断善位断生得善時同時捨捨 

D29n8888_p0252b02║根盡位捨捨（云云））。 

D29n8888_p0252b03║二前下取初解（或鈔云得捨捨相 道理實理門故章主判

取應勝也（云云））。 

D30n8889《教相樞要鈔》卷 1 

D30n8889_p0004b06║有自他宗用不用故云取捨捨依物一乗宗旨不 

D30n8889_p0005a03║自力断證機說昇 進門等也傍依凡集一代等 

D30n8889_p0007a03║云觀想忘疲已成深妙便於定中備觀寳寳閣瑤 

D30n8889_p0008a05║即心體強不及捨捨信欲分別義也雖然性習等 

D30n8889_p0015b02║非但不知單信大信亦不知解義分也宛 恰者 

D30n8889_p0022a04║我宗果分也[(重-┴)/衣]𫟚書中高祖上人云等者此詞出 

D30n8889_p0028a09║論云若得無生法忍断一切結使死時捨捨此肉 

D30n8889_p0028b01║身（已上）。𣵀槃䟽云分段質礙煩惱雖盡必須捨捨報 

D30n8889_p0028b02║（已上）。此二文意登初地雖断盡分段惑捨捨此肉身 

D30n8889_p0028b03║而命終故云捨捨報也今云大論名䟽大論如向 

D30n8889_p0028b06║直期成佛生身得忍菩薩必須捨捨報故云隔時 

D30n8889_p0028b07║道不行問真言云不捨捨此身進入佛位天台云 

D30n8889_p0029a01║捨捨報文判別教義以權漸意難實頓宗誰依用 

D30n8889_p0034a06║常住亦是不老故云不異定已究竟慧既[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 暢 

D30n8889_p0044b05║者灰灰身滅智等者問羅漢雖断見思離分段生 

D30n8889_p0045b07║醒（已上）。空三昧詞滅盡定炳然然一家唯釋灰灰身 

D30n8889_p0052a05║朱買臣會稽人家貧好讀書常[茶-木]𦫸薪樵賣以給 

D30n8889_p0053a03║迦佛力經說因佛力故得見無量壽佛故得蒙  

D30n8889_p0053a05║力而故赴機令𦤺稽首故名為蒙 赴機能引者 



D30n8889_p0053b03║明夫人意佛現在故蒙 釋尊加念得覩𢏏陀佛 

D30n8889_p0056a05║佛道修行等者從此下至捨捨聖道之人明夫人 

D30n8889_p0059a08║韻會云十黍 為累十累為銖二十四銖為兩矣 

D30n8889《教相樞要鈔》卷 2 

D30n8889_p0065a01║一塵佛事門前不捨捨一法即此謂也然眾生計 

D30n8889_p0066a04║孫具如蒙 求但劉阮居仙半年而江相公文作 

D30n8889_p0070a07║經釋意乎荅上云說念佛眾生攝取不捨捨時自 

D30n8889_p0070b06║佛出由致從故使大悲下至皆蒙 解脫明一代 

D30n8889_p0073b06║護渡未畢數騎 氷解上曰王覇權以濟事殆天 

D30n8889_p0073b07║瑞也具如蒙 求此二譬見虎不疑聞氷不疑是 

D30n8889_p0075b03║小顯七門玄義故云畧依文釋義言開出六段  

D30n8889_p0075b06║乗不生門也於此子段 置第字者問六段 最初 

D30n8889_p0075b07║云初言諸師解不云第一何云於子段 置第字 

D30n8889_p0079a02║云二義共當流先哲所存雖俱不可取捨捨但聞 

D30n8889_p0081b04║意者即是護念護念不捨捨故名攝取今文云彼 

D30n8889_p0081b05║佛心光常照是人攝護不捨捨即此義也心緣法 

D30n8889_p0082a05║名義具足有不捨捨益論主名義一家心光全是 

D30n8889_p0083b01║悲心是其慈悲者無取捨捨上攝取不捨捨也影現 

D30n8889_p0100a01║何意也荅為捨捨雜修令行專修偏作奪釋也此 

D30n8889_p0103a07║云决定依行佛遣捨捨者即捨捨佛遣行者即行佛 

D30n8889_p0106b03║證㨿有二者一對十方勸西方二對兜 率勸西 

D30n8889_p0111a03║有是處是也若欲捨捨專等者專謂專修即正行 

D30n8889_p0111a04║也 謂 修即 行也若捨捨正行修 行者百 

D31n8890《唐三藏法師唯識量質疑錄》卷 1 

D31n8890_p0001b01║唐三藏法師唯識量質疑錄清杭州信三寳寳人吳樹虛說 

D31n8890《唐三藏法師唯識量質疑錄》卷 2 

D31n8890_p0016a02║字指馬指[毯-炎+疊]𣱃指鹽三物此處所無二異也彼土文

有多含者如 

D32n8891《表無表章詳體文集》卷 1 

D32n8891_p0005b07║瞿曇今說何業㝡重佛言意重身語乃[車*(一/八/土)]䡖長𤍠

還去 

D32n8891_p0006a08║者云何乃說身口罰重心罰最[車*(一/八/土)]䡖長者理屈乞

為弟 

D32n8891_p0017a05║亦任取捨捨或云若表無表二業三業皆是假立等故。 



D32n8891_p0020a07║章於二說中至亦任取捨捨。法處色章曰三受所引色者 

D32n8891_p0024b01║別防非別別棄捨捨諸𢙣業故（乃至）能防所防等者思種

別 

D32n8891_p0024b08║䡄謂䡄範可生物解㭙謂任持不捨捨自相。 

D32n8891_p0025b02║表別別棄捨捨種種𢙣故依初別捨捨義立別解脫名即於 

D32n8891_p0025b05║至未捨捨不名別解脫名別解律儀不名業道名為後起。 

D32n8891_p0032a03║等皆悉捨捨離豈佛亦有劣善生耶故知前解為正不同 

D32n8891_p0033b03║捨捨之緣願既萎歇更不新起名為捨捨戒故也然定道無 

D32n8891_p0034b02║行時種未增長及後捨捨已種不增長今有善𢙣戒時種 

D32n8891_p0035b09║捨捨戒緣未必即是執心為戒也王子問意若取現行心 

D32n8891_p0036a01║為戒體者起𢙣無記心亦應捨捨戒。 

D32n8891_p0036a06║也𢙣無記心非捨捨戒緣戒體雖在𢙣無記中無表不夫 

D32n8891_p0038b08║語業性𤼲起犯戒煩惱者謂貪[日*真] 等欲界所繫煩惱隨 

D32n8891_p0040b09║轉者道定二戒有心即有無心即無捨捨此定取餘定 

D32n8891_p0041a01║即捨捨此無表得彼無表道亦同然皆別有實色名為 

D32n8891_p0042a02║遇捨捨来恒相續無有間斷由此因緣有心無心位定恒 

D32n8891_p0042a07║合或為別離或為隨與或為貪愛或為瞋恚或為棄捨捨 

D32n8891_p0055b05║處離餘三處是第四支何以故由歌儛𠆸樂塗冠香[肆-聿

+((彰-章)/曼)]鬘 

D32n8891_p0055b08║故於勤䇿律儀中遠離歌儛伎樂及塗冠香[肆-聿+((彰-章)/

曼)]鬘制立二 

D32n8891_p0056b06║記曰金石 竹匏土革木謂之八音奏𫝤進也（乃至）西梵 

D32n8891_p0056b08║銀[牙-(必-心)+(乂-(必-心))]㸦角為四佛師父母為四從人

為勝但取尊長受 

D32n8891_p0061b01║憍逸處故常嚴身具不必湏捨捨緣彼不能生其憍逸如 

D32n8891_p0062a06║迦毗羅衛尼[牛*勾] 陀林時釋摩男来至我所作如是言云 

D32n8891_p0062b05║章此二解中隨情取捨捨。周記曰章斷任取愚情觀之初 

D32n8891《表無表章詳體文集》卷 2 

D32n8891_p0065b02║得捨捨分齊第五 

D32n8891_p0070a08║業䟽曰此人宿樹勝因早蒙 開悟斷惑一輪道成初果 

D32n8891_p0070b08║袈裟脫革 右[膝-八+(人*人)]𦡀着地合掌教作如是語我

某甲歸依 

D32n8891_p0072b09║便得乆住增益廣大（乃至）佛言自今已去捨捨三語授具

足戒自 

D32n8891_p0073b09║左右[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視着衣持鉢皆不如法為

𠀍人所譏（乃至）如来所 

D32n8891_p0078b09║所教瞿曇弥更整衣服[這-言+(婬-女)]𨓮礼佛足長跪合掌

一心而聽 

D32n8891_p0082b06║念身而不棄捨捨汝迦[葉-世+廿]應當學大德迦[葉-世+廿]

以教授即得 

D32n8891_p0086a03║章尼有其三至[這-言+(婬-女)]𨓮為授故。礪律䟽曰二遣

使者謂瞿婁 



D32n8891_p0088a08║元結是誰審知無[冰-水+監]方可依凖不然捨捨已更結。 

D32n8891_p0093a02║愧望自起慙以於自處羞慚之時必亦[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 他而生於 

D32n8891_p0093a03║愧以[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自增必羞他故荅於他處

羞愧之時未必生 

D32n8891_p0093a04║慚以[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自劣故或隨增說諸違准

此。倫記曰測云 

D32n8891_p0094a08║忿恨者多不忍者於他違犯不堪耐者不應從受有懶懶 

D32n8891_p0097b04║無餘経唯有集法悅捨捨苦陁羅尼說過去恒河沙諸佛 

D32n8891_p0098a05║蒙 此人恩苦痛不行有人能行現身精勤修習得者都 

D32n8891_p0104a06║捨捨種種𢙣故依初別捨捨義立別解脫名即於尒時所作 

D32n8891_p0108a08║增長位者簡前及後謂加行時種未增長及後捨捨已種 

D32n8891_p0115b02║不怖煩惱人此二類菩[薩-產+(辛/工)]從初地至七地隨冝

捨捨分叚 

D32n8891_p0116b04║終時必定不捨捨以能隨類而化生故若別受者即捨捨也 

D32n8891_p0116b07║捨捨形時彼前別受戒亦一得不捨捨。 

D32n8891_p0117a05║解脫已得聖迴心後経多時以受變易乃至成佛方捨捨 

D32n8891_p0117a08║名未曾得第三十四心後前之所有皆捨捨以得勝捨捨劣 

D32n8891_p0117b01║滅捨捨謂無漏種子有三品心謂見道初得下品修道中 

D32n8891_p0117b02║得中品佛時得上品捨捨前劣品唯有上品此之上品豈 

D32n8891_p0117b03║從他受二有轉齊捨捨如入修道轉下品得中若得上品 

D32n8891_p0118b01║種立不尒即無。業䟽曰得道者如五[牛*勾] 鄰。濟緣記 

D32n8891_p0118b02║曰即鹿園初度五人也[牛*勾] 鄰即五中之首此[(米/田)*

月]本際即 

D32n8891_p0118b03║憍陳如二曰阿濕𤰞（亦云頞陛）三曰摩訶摩南（亦名摩

訶[牛*勾] 利）四曰 

D32n8891_p0119b07║某甲歸依佛等者有人釋云以愛道尼是佛夷故還[效-父+

大]𪯈 

D32n8891_p0125b05║斷為得正發加行遠離作意能捨捨所有上品煩惱攝樂 

D32n8891_p0125b06║作意能捨捨所有中品煩惱觀察作意能於所得離增上 

D32n8891_p0125b07║慢安住其心加行究竟作意能捨捨所有下品煩惱加行 

D32n8891《表無表章詳體文集》卷 3 

D32n8891_p0133b02║得捨捨分齊第五（捨捨以下） 

D32n8891_p0133b03║章非捨捨昔者至無得属己。義燈曰且[薩-產+(辛/工)]婆

多（乃至）若捨捨戒 

D32n8891_p0133b05║捨捨戒雖無得得由自属身然能後時招異熟果若大乗 

D32n8891_p0133b06║師（乃至）若捨捨之時有先熏種能招後果不別說有法前

後 

D32n8891_p0134a03║故未遇破緣戒常相續若遇犯捨捨之緣願既萎歇更不 

D32n8891_p0134a04║新起名為捨捨戒故也。集解曰萎藥草名也正可作𣨙 

D32n8891_p0134a09║儀受已還捨捨荅或由捨捨所學處故或由犯根本罪故或 



D32n8891_p0134b01║由形沒二形生故或由善根斷故或由棄捨捨眾同分故 

D32n8891_p0134b02║苾蒭律儀受已還捨捨。 

D32n8891_p0134b03║章捨捨所學所至戒方成捨捨。注戒本曰佛言若有比丘不 

D32n8891_p0134b04║樂梵行聽捨捨戒還家復欲出家於佛法中修梵行者應 

D32n8891_p0134b05║度出家得受大戒（乃至）若言我捨捨佛捨捨法捨捨僧和

尚戒律 

D32n8891_p0134b06║我受家法等是名捨捨戒也。戒䟽曰所以開者凡夫退 

D32n8891_p0134b07║位知何不為帶戒犯非業則難㧞故開捨捨戒徃來無 

D32n8891_p0134b09║僧伽摩比丘七反降魔後更受戒得成羅漢自今捨捨 

D32n8891_p0135a01║戒聽齊七反若過非法十誦云尼若捨捨戒轉為男者 

D32n8891_p0135a03║章若作捨捨心至名捨捨學處。注戒本曰云何不名捨捨戒

若 

D32n8891_p0135a05║捨捨不成若戲若眠若無知人若自不語若前人不解並 

D32n8891_p0135a06║不成捨捨。戒䟽曰心境不了雖捨捨不成。 

D32n8891_p0135a07║章此有二釋至即名弃捨捨。正文曰若諸菩[薩-產+(辛/

工)]毀犯四種 

D32n8891_p0135a09║知說名上品纏犯非諸菩[薩-產+(辛/工)]慙一現行他勝處

法便捨捨 

D32n8891_p0135b01║菩[薩-產+(辛/工)]淨戒律儀如諸苾蒭犯他勝法即便棄捨

捨別解脫 

D32n8891_p0135b04║章然不共住至其戒不捨捨。四分律曰云何名不共住有 

D32n8891_p0139a09║推求此陀羅尼典我時聞已[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視

四方見有諸佛羅列 

D32n8891_p0140a03║章雖有此解至故前解善。義燈曰明捨捨中然毗尼母律 

D32n8891_p0140a07║伽解菩[薩-產+(辛/工)]戒增上品纏犯方始捨捨戒中下不

捨捨大論前 

D32n8891_p0140a08║㨿上品十輪㨿中下故涅槃𦀇云我諸弟子言犯重捨捨 

D32n8891_p0140b01║若實捨捨言捨捨解佛意若實不捨捨言不捨捨解佛意既言

並 

D32n8891_p0140b02║不解我意故知言捨捨約上品心不捨捨約下中犯故一向 

D32n8891_p0140b03║言捨捨不捨捨者不解佛意第二解云犯重捨捨戒何以故瑜 

D32n8891_p0140b04║伽但云菩[薩-產+(辛/工)]戒約上中下不言別解脫故知捨

捨戒何故 

D32n8891_p0140b05║十輪経言不捨捨戒[糸*ㄉ]化相言若云犯者便無植善因不 

D32n8891_p0140b06║敬出家眾故云不犯涅槃[糸*ㄉ]化相故言捨捨不解我意[糸

*ㄉ] 

D32n8891_p0140b07║實言不捨捨不解我意第一師難云若尒何故大方廣陀 

D32n8891_p0141a01║此咒者戒還清淨若揔捨捨者云何言還清淨故知犯重 

D32n8891_p0141a02║有䡖重不可全判皆為捨捨不捨捨所以戒経言如前後亦 

D32n8891_p0141a03║如是應具撿上引所有経文。倫記曰第三明捨捨戒緣 

D32n8891_p0141a04║中有三初明苾蒭五緣捨捨戒或由捨捨所學處故者捨捨本 

D32n8891_p0141a07║纏犯非中下 暫一犯時即便捨捨戒准知聲聞亦尒即 

D32n8891_p0141a08║破正量部下中上纏隨一現前蹔一犯時即便捨捨戒既 

D32n8891_p0141a09║言上品纏犯即捨捨故即破[薩-產+(辛/工)]婆多三品纏犯



皆不捨捨戒 

D32n8891_p0141b01║十輪経㨿中下纏犯故云犯重不捨捨涅槃𦀇云若言捨捨 

D32n8891_p0141b02║戒若言不捨捨戒並不解我意正量部譏[薩-產+(辛/工)]婆

多部云汝 

D32n8891_p0141b03║云犯重不捨捨戒者增長苾蒭犯重因緣又汝部中犯重 

D32n8891_p0141b04║者多故作此判[薩-產+(辛/工)]婆多人語正量部汝宗立犯

重即捨捨 

D32n8891_p0141b07║章形沒二形至時不失戒。樞要曰出家捨捨五緣捨捨學犯 

D32n8891_p0142a08║云謂由（乃至）致死者揔釋死義莫問特非時死但是捨捨 

D32n8891_p0143a07║善心即捨捨唯住無記心所以者何彼於尒時於曾習 

D32n8891_p0144a03║又曰又將終時作𢙣業者識於所依從上分捨捨即從上 

D32n8891_p0144a04║分冷觸隨起如此漸捨捨乃至心處造善業者識於所依 

D32n8891_p0144a05║從下分捨捨即從下分冷觸隨起如此漸捨捨乃至心處當 

D32n8891_p0144a06║知後識唯心處捨捨從此冷觸遍滿所依。略纂曰腹中 

D32n8891_p0144a07║初生不淨成心故㝡後捨捨卷未當知。倫記曰阿頼耶 

D32n8891_p0144a08║識初受生時㝡初託處即名肉心若識捨捨肉心即名 

D32n8891_p0144b01║如是識於此處㝡初託即從此處㝡後捨捨。 

D32n8891_p0145a02║苦根喜根憂根捨捨根信根勤根念根定根慧根未知當 

D32n8891_p0146a07║曰意樂喜捨捨信等五根如是九根在於三道如次建 

D32n8891_p0146b03║定成就十一謂命與意樂喜捨捨信等五根及具知根 

D32n8891_p0146b05║未知根定成就十三謂身命意苦樂喜捨捨信等五根 

D32n8891_p0148b08║章弃眾同分至可名正捨捨。五十二曰復次云何眾同分 

D32n8891_p0150a03║章如第一法捨捨異生性。唯識論曰一異生性障謂二障 

D32n8891_p0150b01║道合捨捨今大乗唯見所斷見道無間道起時捨捨依所斷 

D32n8891_p0150b02║種立此性故與種俱捨捨。集解曰異生性者此引小乗 

D32n8891_p0150b03║義而例之大乗不說𠀍第一法捨捨異生性故唯識䟽第 

D32n8891_p0150b04║十云小乗唯修所斷（乃至）與種俱捨捨。 

D32n8891_p0150b06║遍十方界在在生處不捨捨菩[薩-產+(辛/工)]淨戒律儀由

是菩[薩-產+(辛/工)]不 

D32n8891_p0150b07║捨捨無上菩提大願亦不現行上品纏犯他勝處法若諸 

D32n8891_p0151a02║法滅其戒亦捨捨今章意說但不新受舊戒不捨捨。 

D32n8891_p0151a03║俱舎曰頌曰捨捨別解調伏。論曰意顯律儀由此能令 

D32n8891_p0151a05║由故捨捨命終。一由意樂對有解人𤼲有表業捨捨學處 

D32n8891_p0151a06║故二由棄捨捨眾同分故。 

D32n8891_p0151a08║斷善根夜盡。四由所因善根斷故捨捨近住戒由前四緣 

D32n8891_p0151a09║及由夜盡是故揔說別解律儀由五緣捨捨何緣捨捨戒 

D32n8891_p0151b01║由此五緣與受相違表業生故所依捨捨故所依變故 

D32n8891_p0151b04║一亦捨捨勤䇿苾蒭律儀。 

D32n8891_p0151b05║餘說由法滅。有餘部言由正法滅亦能令捨捨別解律 

D32n8891_p0152b04║章此但引接至化初根也。略纂曰此中唯日出捨捨法師 

D32n8891_p0153a02║章三捨捨眾同分。正文曰或於中間捨捨眾同分雖已受得 

D32n8891_p0153a03║必復還捨捨。 

D32n8891_p0153a04║章其菩[薩-產+(辛/工)]戒至他勝處法。倫記曰明二緣捨

捨菩[薩-產+(辛/工)]戒下 



D32n8891_p0153a05║决擇說四緣捨捨戒開合不同至彼當釋景云下五十三 

D32n8891_p0153a06║明五緣捨捨苾蒭戒此中何故菩[薩-產+(辛/工)]無善根斷

捨捨一形沒 

D32n8891_p0153a07║二形生捨捨解云菩[薩-產+(辛/工)]戒從方便善𤼲斷善前

方便時已 

D32n8891_p0153a08║失方便善即失菩[薩-產+(辛/工)]戒不為正斷善時方捨捨

故無斷善 

D32n8891_p0153a09║捨捨菩[薩-產+(辛/工)]本性純善𢙣業䡖微故無二形生捨

捨犯重捨捨者 

D32n8891_p0153b01║即當起上纏犯他勝處捨捨所學處即當退菩提願菩[薩-產

+(辛/工)] 

D32n8891_p0153b02║戒無命終捨捨以経生不失故。 

D32n8891_p0153b03║章决擇分第至不同分心。正文曰又捨捨因緣略有四種 

D32n8891_p0153b05║章二於有識至棄捨捨語言。正文曰二者若於有所識別 

D32n8891_p0153b06║大丈夫前故意發起棄捨捨語言。 

D32n8891_p0154a01║揔別毀犯隨順四種他勝處法由此因緣當知棄捨捨菩 

D32n8891_p0155a05║辨戒相次明護非護第三明轉捨捨因緣第四略解犯 

D32n8891_p0158a02║一故言無猒足心於諸怨𢙣不欲棄捨捨生憶念言無 

D32n8891_p0158a03║礙心者於中客者當欲攝受不生捨捨想也。 

D32n8891_p0158a05║難困苦眾生終不暫捨捨。上二名與樂也下二明㧞苦 

D32n8891_p0158b01║生通結上也若見此類終不暫捨捨。 

D32n8891_p0158b02║必欲安穩以義饒益令脫眾苦然後乃捨捨。釋也若見 

D32n8891_p0158b04║之人必以財義饒益然後乃捨捨若見幽繫之人道理 

D32n8891_p0158b05║㧞彼令得饒益後方可捨捨若有疾病等人安慰與樂 

D32n8891_p0158b06║令除重病饒益方捨捨也。 

D32n8891_p0158b08║戒終不棄捨捨。第二未來苦因也於中有二初舉宗二 

D32n8891_p0159a02║人終不棄捨捨令廣造罪欲何所作耶。 

D32n8891_p0159a06║以折伏攝受故。於正釋中有二初舉不捨捨。 

D32n8891_p0159a09║見是利故救攝不捨捨。第三結攝之意也。 

D32n8891_p0160a04║本地分中明捨捨菩[薩-產+(辛/工)]戒但有二緣一者退菩

提心二起 

D32n8891_p0160a05║增上煩惱今此何故明捨捨有其四緣解云開合為異此 

D32n8891_p0160a09║捨捨戒即當此中第一緣也所謂决定發起受相違心若 

D32n8891_p0160b01║起中下品心如前退屈即復發言我今捨捨所學處尒時 

D32n8891_p0160b02║便捨捨即當此中第二緣也謂於有識大丈夫前𤼲棄捨捨 

D32n8891_p0160b03║言此中後二揔是起增上煩惱犯而捨捨於戒於中有二 

D32n8891_p0160b06║章决擇分云至亦不新得。七十五曰復次若有不捨捨如 

D32n8891_p0160b07║是律儀當知餘生亦得隨轉非彼捨捨者。倫記曰此戒 

D32n8891_p0160b09║方界在在生處不捨捨菩[薩-產+(辛/工)]淨戒律儀由是菩

[薩-產+(辛/工)]不捨捨無 

D32n8891_p0161a06║[薩-產+(辛/工)]出家之戒経生不失而無荅也今且荅者経

生捨捨者 

D32n8891_p0161a07║㨿別受說言不捨捨者[糸*ㄉ]其同受上下有此荅意。 

D32n8891_p0162a09║二四捨捨緣亦同可局攝善饒益耶荅言不尒捨捨戒失 



D32n8891_p0162b01║戒翻受體故受法既通三聚淨戒捨捨緣失緣何局後 

D32n8891_p0162b02║二故知受戒捨捨戒共通三聚隨戒懺悔各隨說相是 

D32n8891_p0162b09║章凖此等理至皆不捨捨也。决擇抄曰餘文之中不許菩 

D32n8891_p0163a01║[薩-產+(辛/工)]出家之戒経生不失而無荅也今且荅者経

生捨捨者 

D32n8891_p0163a02║㨿別受說言不捨捨者[糸*ㄉ]其同受上下有此荅意。 

D32n8891_p0163a03║章靜慮律儀至永不成就。俱舎曰頌曰捨捨定生善法由 

D32n8891_p0163a04║易地退等論曰諸靜慮地所繫善法由二緣捨捨一由易 

D32n8891_p0163a06║謂從己獲勝定㓛德還退失時等言為顯捨捨眾同分亦 

D32n8891_p0163a07║捨捨少分殊勝善根如色界中所有善法由易地退捨捨無 

D32n8891_p0163a09║章二暫無捨捨至下地等時。二十六曰云何慧解脫補特 

D32n8891_p0163b08║果二者事障就勝而說唯異熟生喜樂捨捨受有下劣 

D32n8891_p0166a03║章三得果捨捨至下劣品道。三十四曰若先未離欲界貪 

D32n8891_p0166a08║對法論曰於上所說現觀位中證得後後勝品道時捨捨 

D32n8891_p0166b01║捨捨此向所攝道以不復現前故。 

D32n8891_p0166b04║章四練根捨捨至性利根故。顯揚論曰退法等有六者（乃

至） 

D32n8891_p0167a07║思惟[寍/一]𡩬使我勝諸魔不令諸魔勝我如是思已而思自 

D32n8891_p0169b05║章有五義故至捨捨道共戒。正文曰問何故轉根荅於薄 

D32n8891_p0170a03║章五入無餘涅槃一切永捨捨。唯識論曰三無餘依涅槃 

D32n8891_p0170a08║捨捨所捨捨。末論曰是究竟不現行捨捨義。 

D32n8891_p0170a09║非諸菩[薩-產+(辛/工)]。非諸菩[薩-產+(辛/工)]所得聖道

有如是捨捨為欲利益 

D32n8891_p0170b06║無漏緣不尒便非）便捨捨隨心戒。 

D32n8891_p0170b07║章不律儀戒至由四緣捨捨。婆沙論曰諸不律儀由四緣 

D32n8891_p0170b08║捨捨一受別解脫律儀二得靜慮律儀三二形生四捨捨眾 

D32n8891_p0170b09║同分。私曰因此問捨捨所學捨捨有無荅有二說一者捨捨 

D32n8891_p0171a01║殺具捨捨二者不受戒不捨捨。俱舎論曰不律儀云何 

D32n8891_p0171a02║捨捨頌曰捨捨𢙣戒由死得戒二形生。私曰小乗論中如 

D32n8891_p0171a04║（乃至）此由捨捨五緣誓捨捨及受戒命終得上定形沒二

形生。 

D32n8891_p0171a05║章一誓願捨捨至捨捨彼思故。略纂曰上來不律儀一期心 

D32n8891_p0171a06║即成時節謂未捨捨已來七支七支運運增長捨捨時節謂 

D32n8891_p0171a07║受戒命終得定二形生四時今大乗雖不受戒誓捨捨作 

D32n8891_p0171a08║法亦名為捨捨故五時也故論云乃至此思未捨捨已來名 

D32n8891_p0171a09║不律儀者明知捨捨思意業亦捨捨不律。 

D32n8891_p0171b01║章若心勢捨捨至不永捨捨故。婆沙論曰問住不律儀者受 

D32n8891_p0171b02║八戒齊時捨捨不律儀得律儀至明且時捨捨律儀還得不 

D32n8891_p0171b04║時捨捨不律儀得律儀至明且時捨捨律儀還得不律儀得 

D32n8891_p0171b05║律儀故不律儀斷捨捨律儀故不律儀續迦濕弥羅國諸 

D32n8891_p0171b06║大論師咸作是說住不律儀者受八戒齊時捨捨不律儀 

D32n8891_p0171b07║得律儀至明且時捨捨律儀不得不律儀得律儀故捨捨不 

D32n8891_p0171b08║律儀分齊極故又捨捨律儀是故尒時名非律儀非不律 

D32n8891_p0172a07║受能受本識業道種子名能𤼲彼業毗曇中有四緣捨捨 



D32n8891_p0172a08║今大乗處處但見捨捨善戒緣未見捨捨𢙣律儀文以理則 

D32n8891_p0172b01║章處中無表至所引無表。正文曰處中無表捨捨復云何 

D32n8891_p0172b02║頌曰捨捨中由受勢作事壽根斷論曰處中無表捨捨由六 

D32n8891_p0172b03║緣一由受心斷壞故捨捨謂捨捨所受作是念言我從今時棄 

D32n8891_p0172b04║先所受二由勢力斷壞故捨捨謂由淨信煩惱勢力所引 

D32n8891_p0172b05║無表彼二限勢若斷壞時無表便捨捨如所放箭及陶家 

D32n8891_p0172b06║輪弦等勢力盡時便止三由作業斷壞故捨捨謂如所受 

D32n8891_p0172b07║復更不作四由事物斷壞故捨捨事物者何謂所捨捨施寺 

D32n8891_p0172b09║故捨捨謂所依止有轉易故六由善根斷壞故捨捨謂起加 

D32n8891_p0173a01║行斷善根時便捨捨善根所引無表。 

D32n8891_p0175a09║尋除佛已外語必尋引故已上無（乃至）又設一解欲𤰪汎

𪵬 

D32n8891_p0180a08║越人依未至地耶荅可勘之）得不還果必定無有依中間靜

慮是稽  

D32n8891_p0188b02║章若被債主之所[牛*勾] 執。業䟽曰六者問負債。事鈔

目 

D32n8891_p0191a01║具如得捨捨分齊。 

D32n8891_p0191b08║先後得捨捨門第九 

D32n8891_p0191b09║章瑜伽第一至重受戒也。正文曰由轉形故捨捨苾蒭律儀 

D32n8891_p0193b06║問先受五戒十戒後受具戒捨捨五戒不。次問捨捨五戒 

D32n8891_p0193b07║下略十戒字捨捨猶失也。 

D32n8891_p0193b08║荅不捨捨也。謂法體也。 

D32n8891_p0194b09║章若捨捨之時亦有頓漸也。業䟽曰問頓受三戒捨捨時如 

D32n8891_p0195a01║何。濟緣記曰次第漸受捨捨有漸頓一時頓受應無漸捨捨 

D32n8891_p0195a03║无㨿漸捨捨直捨捨具戒作沙弥者則失具戒沙弥戒在 

D32n8891_p0195a05║乃至五戒三歸例尒。謂捨捨具十作優婆塞或捨捨三種 

D32n8891_p0195a07║亦望一時受戒與沙弥俗人防𢙣義同隨心捨捨者便捨捨 

D32n8891_p0195a09║上明羯磨受則制漸捨捨通漸頓。受局捨捨通如前可解 

D32n8891_p0195b01║言頓捨捨者謂直作白衣更無所留也。 

D32n8891_p0195b02║章又尼五百至七揔捨捨耶。决擇杪曰章又尼五戒等者 

D32n8891_p0195b03║五字錯合是具字此難意云受具戒時四支先得捨捨具 

D32n8891_p0195b04║戒時但為捨捨三為四亦捨捨。私曰現流布文作五百戒 

D32n8891_p0195b06║章尼捨捨七支至前四支故。集解曰言三者受具之時更 

D32n8891_p0195b08║也謂不妄語也此意云捨捨尼具戒時但捨捨受具時之更 

D32n8891_p0195b09║所受參之戒而不捨捨從先勤䇿女時所受之四戒也即 

D32n8891_p0196a02║章二云揔捨捨至受時別故。决擇抄曰章揔捨捨七支等者 

D32n8891_p0196a03║問雖言別受但增其明更不別得何故捨捨時即捨捨七也 

D32n8891_p0196a04║荅言捨捨三七支全捨捨四支㨿捨捨增明而說非捨捨彼體

體 

D32n8891_p0196a05║十戒得故若尒捨捨六法時何故即言捨捨四體荅六法受 

D32n8891_p0196a06║時更無別法但持前四加其愛樂故六法捨捨捨捨四體具 

D32n8891_p0196a08║但捨捨四體之用法師𦔳一釋云（集解曰指惠沼師）受大

戒時可 

D32n8891_p0196b02║四體耶故知別得理亦無失若其別得捨捨具戒時捨捨體



也。 

D32n8891_p0200a01║古迹曰心謂期心若不放捨捨無盡戒願無有盡犯無 

D32n8891_p0200a03║如河水日夜不停運運遷流自到大海唯除故捨捨大 

D32n8891_p0200a07║等現行之心散心即捨捨。 

D32n8891_p0201a02║釋迦遺法苾茤[(止/脊)*殳] 尊欲詳三聚淨戒之圎躰以扶 

D32n8891_p0201a04║文永二年之秋愗 發誓心從尒以來眾行別行相 

D33n8892《略述法相義依釋》卷 1 

D33n8892_p0002b06║名清淨色。○以果知因等。演秘二云汎𪵬明此知畧 

D33n8892_p0003a03║麤細高下若正若不正表色八謂取捨捨屈申行住坐 

D33n8892_p0010a03║名襍染非唯染法梵云僧吉[(止/矢)*余] 此名襍染若不云

僧 

D33n8892_p0025a10║行之力故[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉彼業種㔟力生

自無記現行故此無記 

D33n8892_p0027b06║記云為嬉戲 加行所攝變化是無記其為利他起變 

D33n8892_p0042b10║勝也。○行捨捨謂精進等。論云謂即四法令心遠離 

D33n8892_p0043a01║掉舉等障靜住名捨捨。○對治掉舉。疏云此間據別 

D33n8892_p0043a04║前所治襍染相違由捨捨平等離沉掉故㝡初證得心 

D33n8892_p0043a05║平等性唯識說業對除掉舉由捨捨寂靜行正別治此 

D33n8892_p0043a07║障捨捨故。○遠離加行次心正直。又云心其障已除 

D33n8892_p0044a05║說名為取謂於未來現在諸薀能引不捨捨故希望未 

D33n8892_p0046a04║名為損減倫云汎𪵬就僻執違理名邪見通五。 

D33n8892_p0049a02║令俱生法無堪任故。○障行捨捨奢摩他。疏云能障 

D33n8892_p0049a03║行捨捨善法相違障奢摩佗止品對治若別善法相對 

D33n8892_p0049a04║行相違捨捨相若總善法相對行相違於止品以過失 

D33n8892_p0049a06║捨捨善。○掉舉別相等。疏云此申正也謂囂掉舉動 

D33n8892《略述法相義依釋》卷 2 

D33n8892_p0068b08║轉[打-丁+奠]𢵫本質理無所疑但以能生種子其體殊別止

土 

D33n8892_p0070a05║謂捨捨大種諸所造色無有㓛能㨿別處故又云依因中 

D33n8892_p0084a09║識能持能受者不捨捨自相故當知十八以能持義故說 

D33n8892_p0092a02║云汎𪵬爾非云依帯本質名帯質境是不得自相而帯 

D33n8892_p0103a02║捨捨離故依自身後果生起或十二支前一一為緣一 

D33n8892_p0103b05║𣵀槃不捨捨一切諸眾生故。○大莊嚴論。又云大莊 

D33n8892《略述法相義依釋》卷 3 

D33n8892_p0112a06║能捨捨等。一切謂財 法施無畏 三時謂加行根本 

D33n8892_p0113b08║內財捨捨其身以代彼命等外財飲食車乘妻子國城 

D33n8892_p0119a07║身亦法身二乘轉捨捨煩惱生死二法轉菩提𣵀槃故 



D33n8892_p0119b09║尋思路絕也絕諸戲 論者離語言諸佛自性名自性 

D33n8892_p0122b03║相分也唯識相故名相見道也。○若時菩薩至戲 論 

D33n8892_p0122b04║相故。疏云不取者無能取執不取戲 論相者無所 

D33n8892_p0122b06║境相稱如智 合俱離三取絕諸戲 論故名平等平 

D33n8892_p0127a06║安受苦忍是捨捨下劣心任持心若下劣不能受苦故 

D33n8892_p0131a10║轉識得識轉智得智轉強義為示勸有情捨捨有漏強 

D33n8892_p0131b02║智不云識明捨捨得之義也（是論第二說意）。○離諸 

D33n8892_p0134b06║已去名捨捨異生性。○斷惡趣諸業果䓁。彼分別二 

D33n8892_p0136b07║三義荅微細義。○隨逐於身不捨捨於身。疏云非如 

D33n8892_p0136b08║分別起逢善友便捨捨於彼故此名下品。○彼昔多䓁。 

D33n8892_p0141a01║流如無性云由所流教勝故捨捨身命來此善說有云 

D33n8892_p0142b05║有別處所如極樂國九品徃生如是兩解任情取捨捨。 

D33n8892_p0147a09║八識心王名識自相言自相者謂自體也。○二捨捨濫 

D33n8892_p0147b02║有心有境而境有[冰-水+監]故捨捨之不云唯境心無[冰-水

+監]故𤲢 

D33n8892_p0148a06║重心與境相對境有[冰-水+監]故捨捨之不名唯境心是純

故 

D34n8893《法宗原私記》卷 1 

D34n8893_p0006a05║解持謂任持不捨捨自相（文）瑜伽倫記十三下（三）右 

D34n8893_p0007a02║三（十三帋）付法[前-刖+卜]𫇥二上（十四丁）後依人

信法者論註上（初〡） 

D34n8893_p0014b04║說之為霧日㷔名光月星火[卄/(夕/木)]𦰔宝珠電等諸㷔名 

D34n8893_p0020b03║其相續生至余[〦/力] 如吹燈光故名為動品類足及 

D34n8893_p0022a05║名論十四（四右）曰謂受戒時初表無表別別棄捨捨種 

D34n8893_p0022a06║種𢙣故依初別捨捨義立別解脫名（云云）別解脫釈 

D34n8893_p0022a10║等別別棄捨殺生業等種種𢙣故依初別捨捨義立 

D34n8893_p0030a05║散无五識相応理即非有輕安是輕触捨捨等者 

D34n8893_p0030a07║等性无驚覚性如持秤縷掉举相違說名為捨捨故 

D34n8893_p0030a08║入論云心平等性悅名為捨捨捨捨背非理及向理故 

D34n8893_p0030a10║彼如持秤縷又正理云心平等性說名為捨捨掉举 

D34n8893_p0030b01║相違如理所引令心不越是為捨捨義（文）慙等者愧 

D34n8893_p0032a03║法一切染污心中可得名大煩惱地法（云云）[券-刀+水]

疏 

D34n8893_p0033a04║逸所対法治（文）又正理云於專己利棄捨捨縦情名 

D34n8893_p0033b06║理論說捨捨所対治（文）又論中并本論十大煩𢙉地 

D34n8893_p0034b03║[券-刀+水] 疏四（十二丁）云古師亦以五義建立一道

六識二通 

D34n8893_p0040a03║（八丁）云憍慢何差別荅（乃至）此中慢者謂[〦/力]

於他種 

D34n8893_p0041a10║四断不通五断唯意識相応不遍六[言*戈]𧥾也五断者 

D34n8893_p0041b08║流門二約行相相似門文相易知身正道者五[言*戈]𧥾 



D34n8893_p0041b09║相応行捨捨正直者意[言*戈]𧥾相応行捨捨也第四心不▆ 

D34n8893_p0042b05║段 初淂二非淂三同分四無想異熟五無想定六 

D34n8893_p0045b02║亦無唯有彼后非淂非無始來恒或尤彼未捨捨必 

D34n8893_p0045b04║一剎那約已即捨捨於未淂彼法及已捨捨位恒有此 

D34n8893_p0050b09║有別法能持煖[言*戈]𧥾名為壽（云云）正理十二（六

丁）顕宗 

D34n8893_p0052b10║便[日*善]𪱋那唐云文是能彰顕義近顕名句遠顯於義 

D34n8893_p0060a10║第二解釈此中十七段 釈十七種故可知色非色 

D34n8893_p0062a09║（四十一丁）光記宝第二卷[券-刀+水] 㐬指要二（三

丁）有漏等者第四 

D34n8893_p0064a02║乃至（云云）相応等者第六段 論四（十三丁）云或名

相応 

D34n8893_p0064b05║（十三丁）有上等▆者第七段 如文可知四大種等者第 

D34n8893_p0064b06║八段 体寛等者論一（九丁）云如是四界亦名大種一 

D34n8893_p0066a07║等者第九段 論一（三丁）廿二（一丁）婆沙七十七

（五丁）正理 

D34n8893_p0067b03║无記故非滅諦（文）有執受等者第十段 有執受无 

D34n8893_p0068a04║緣等者第十一段 論二（六丁）正理四（十丁）顯宗三

（十一丁）異 

D34n8893_p0068a05║熟等者第十二段 論二（九丁）云異熟因所生名異熟 

D34n8893_p0070a02║（十三丁）能（十五丁）斫等者第十五段 於中二初釈

能所等二 

D34n8893_p0070b10║第十六段 論二（廿二丁）列廿二根名三（初丁）已下

觧釈発 

D34n8893_p0071a09║根条喜捨捨根眼等五根此九根有位為未知当知 

D34n8893_p0071b02║二実体十四謂即前五及命根捨捨定無無別実体 

D34n8893_p0072a06║為当知根等（文）有異熟等者第十七段 有異熟无 

D34n8893_p0072b07║但々為開發諸法実性令生正觧故作此論荅者 

D34n8893_p0073a06║中廿段 三性者等者第一此中二初標二釈此中 

D34n8893_p0074b05║心所生若[彳*(前-刖+(之-、))]加行善心生（文）者律義

先捨捨𣸪断善 

D34n8893_p0075a09║儀者除耳識余六識界若約似威儀路心通耳[言*戈]𧥾 

D34n8893_p0076b04║五（十四丁）繫七釈香味唯欲界唯段 食性故者論二

（三丁） 

D34n8893_p0078b07║也或恐定字下脫滅字欤三断者等者第三段  

D34n8893_p0080a07║別七十七（四丁）三断分別三学等者第四段 於中二 

D34n8893_p0080b10║者第五段 於中二初摽名出体二經法分別有尋 

D34n8893_p0081a03║照可觧婆沙文前具引也三業等者第六段 此中 

D34n8893_p0083a05║識相応思是為意業体也三空等者第七段 此中 

D34n8893_p0085a05║謂䡄範可生物觧持謂任持不捨捨自相（文）瑜伽論 

D34n8893_p0087b04║薀滅為法宝体也三藏等者第八段 於中二二初 

D34n8893_p0088b10║沙說戒等三学者第九段 於中二初釈名出体二 

D34n8893_p0089a03║第十段 此中二初釈名出体二法分別別解脫等 



D34n8893_p0089a04║者論十四（四丁）謂受戒時初表无表別別棄捨捨種種 

D34n8893_p0089a05║𢙣故依初別捨捨義立別解脫名（云云）全文知有尋 

D34n8893_p0089a06║有尋等者第十一段 此中二初列名出体二經法 

D34n8893_p0089a08║（云云）淨等者第十二段 此二初列名出体二經法 

D34n8893_p0089b04║進分摂三𡰱牟等者第十三段 此中二初列名出 

D34n8893_p0090a03║者第十五段 此中二初出体釈名二經法分別論 

D34n8893_p0090b05║等者第十六段 此中二初出体釈名二經法分別 

D34n8893_p0091a03║囙緣（云云）三明者第十七段 此中二初列名出体 

D34n8893_p0092b01║（十二丁）三摩地与解脫門別說三解脫門等者第廿段  

D34n8893《法宗原私記》卷 2 

D34n8893_p0093b04║二釈此中廿二段 四諦等者第一四諦分別於中 

D34n8893_p0095a02║第六意[言*戈]𧥾道諦余者有漏意[言*戈]𧥾者若集諦善地

法 

D34n8893_p0096b03║類足論七（五丁）正理卅（二丁）顕宗十五（十丁）

（云云）段 食釈名 

D34n8893_p0096b04║論十（十三丁）云可成段 別而飲噉故以口鼻分分受之 

D34n8893_p0096b05║（文）婆沙百卅九（三丁）問段 食何義荅分段 而食

故名段  

D34n8893_p0096b07║於中十三㕝是段 食体即十一触及香味触処触 

D34n8893_p0100a03║想非非想中与上相 寂靜[美-大+(瞭-目-(日/小))]羙妙而

不就此加行 

D34n8893_p0102b05║色界繫欲界[乞-乙+(必-心)] 中下者名煖上者名頂此二

自性 

D34n8893_p0102b06║惟有四種欲界中无隨轉色故色界[乞-乙+(必-心)] 中下

者名 

D34n8893_p0109a10║列二釈此中十五段 五取蘊等者第一段 論一（五丁） 

D34n8893_p0109b04║段 只釈名私經法分別七十五法中色中无表一 

D34n8893_p0109b09║非取薀根也五濁等者第二段 此中二初釈名出 

D34n8893_p0110a08║彼自然光恒照[尺/旦]昼夜等故（文）因示天住処▆百七 

D34n8893_p0111b03║（広法師云正言閉麗多此云[社-土+旦]𥘵人鬼或云餓鬼

劣者孔雀至作俾𤰞𥧌礼多）（云云）章釈婆沙百七十二（十丁）餓 

D34n8893_p0112a10║翻為地獄以地下有獄故非正引（云云）又唯[言*戈]𧥾述

記（五未） 

D34n8893_p0116a07║不可屈等者第六段 五力釈扵中二初釈名二出 

D34n8893_p0116b01║段 於中三初列名二釈名三經法分別論一（八丁）正 

D34n8893_p0116b03║等者第三經法分別也五類等者第八段 此中四 

D34n8893_p0116b08║九段 扵中三初列名二釈名三經法分別論六（十九丁） 

D34n8893_p0116b10║一等者第三經法分別五葢等者第十段 扵中四 

D34n8893_p0117a06║順下等者第十一段 於中四初列名二釈名三經 

D34n8893_p0117b08║第四判界繫也五順上分等者第十二段 扵中四 



D34n8893_p0118a04║者第十三段 扵中三初列名出体二釈身名三經 

D34n8893_p0118b08║別五戒等者第十四段 扵中三初列名二出体三經 

D34n8893_p0121b09║段 扵中四初列名二出体三經法分別四釈眼名 

D34n8893_p0122b04║釈此中五段 六界等者第一段 於中二初列名二 

D34n8893_p0122b09║漏也六通等者第二段 扵中三初列名釈名二出 

D34n8893_p0123b03║二段 於中三初列名二經法分別三釈名論廿一 

D34n8893_p0123b07║ 諸見等流也六囙等者第四段 於中二初列名 

D34n8893_p0123b08║釈二解釈此中六段 初能作囙二俱有囙三同類 

D34n8893_p0123b09║囙四相應囙五[適-十]行囙六異熟囙六段 中隨応釈 

D34n8893_p0126a06║六段 論十八（九丁）婆沙百七十八（初丁）正理四十

四（四丁）顯 

D34n8893_p0126b05║段 七慢等者第一段 於中三初列名二弁相三經 

D34n8893_p0126b09║第二段 於中四初列名弁相二癈立三出体四經 

D34n8893_p0127a06║初定刧初起非第一[言*戈]𧥾住故第二識住摂也想異謂 

D34n8893_p0128a03║九法為性也七種聖人等者第三段 扵中五初列 

D34n8893_p0129a04║体亦更応云択滅為体也七支等者第四段 於中 

D34n8893_p0129a10║別解脫七支者前四支者如前五戒段 釈五不麤 

D34n8893_p0130a09║覚支等者第五段 於中三初列名二經法分別三 

D34n8893_p0130b05║支定択法覚支惠喜覚支喜受輕安覚支輕安捨捨 

D34n8893_p0130b06║覚支行捨捨精進覚支勤覚謂覚等者婆沙九十六（八丁） 

D34n8893_p0131a02║第二釈此中五段 先第段 此中二初正八戒釈二 

D34n8893_p0131a08║語离飲酒諸放逸処离歌舞倡妓离塗𡍼飾香鬘 

D34n8893_p0131a10║為一故說八支謂离塗𡍼飾鬘与离歌舞倡妓同於 

D34n8893_p0132a02║必頃棄捨捨方受此戒牀座等具准此應知問齊何 

D34n8893_p0132a03║時受荅齊一[尺/旦]昼夜不增不減謂清旦時[彳*(前-刖+(之

-、))]師受得 

D34n8893_p0132a04║至明清且律儀便捨捨問若有頓受半月一月或復 

D34n8893_p0132a05║多時得律儀不荅応言不得所以何一[尺/旦]昼夜時分 

D34n8893_p0132a06║限定故（云云）不塗𡍼飾等者不著香華瓔珞不香以塗𡍼 

D34n8893_p0132b01║上広謂[〦/力] 三時者不可俱有單高亦制（文）列高者 

D34n8893_p0133a09║說八𨵿戒經（云云）第六開二等者不塗𡍼飾香鬘為第 

D34n8893_p0133a10║六不舞歌觀𦗟為第七也八正道等者第二段 扵 

D34n8893_p0134a08║脫等者第三段 於中六初列名二弁相三釈名四 

D34n8893_p0135a08║故也八勝処等者第四段 於中五初列名二弁相 

D34n8893_p0136a01║勝処（文）八難等者第五段 扵中四初列名二釈名 

D34n8893_p0138a03║初票列二釈此中五段 九結等者第一段 於中四 

D34n8893_p0138a08║結義乃至応說九有情等者第二段 於中三初列 

D34n8893_p0138b10║地等者第三段 扵中四初列名二釈名三出体四 

D34n8893_p0139a06║者第四段 於中四初列名二釈名三出体四經法 

D34n8893_p0139b01║入下下品心断入滅尽定（云云）九遍知等者第五段  

D34n8893_p0140b06║二釈此六段 十纏者等者第一段 此中三初列名 

D34n8893_p0140b10║第二段 於中四初列名二釈名三約部界弁体四 



D34n8893_p0141a08║縛義乃至広說十善業等者第三段 於中三初列 

D34n8893_p0142a06║三立業道名顯此応釈（文）十遍処等者第四段 於 

D34n8893_p0143a06║五（十一丁）十智等者第五段 於中三初列名二釈名三 

D34n8893_p0144b01║余八智現起通依三界身也十力等者第六段 扵 

D35n8894《頌義八拔萃》卷 1 

D35n8894_p0003b01║頌義八[秅-七+友] 華一卷 

D35n8894_p0004a06║緣而得生故勝鬘經無上依經寳性論等皆[阿-可+(((巨-

匚)@一)/((巨-匚)@一)/心)] 識等 

D35n8894_p0004b03║差別即五薀躰捨捨此受余有 別故此 別身命有 

D35n8894_p0013b02║問延壽法者何耶荅捨捨衣鉢等諸福以有漏定力助 

D35n8894_p0013b03║現身能感業令久住識㓛能也捨捨福延命是名延壽 

D35n8894_p0013b07║無余𣵀槃灰灰身滅智歸圎寂理也。 

D35n8894_p0014b01║執有情常一主宰可我非法但執有躰不捨捨自性故 

D35n8894_p0016b05║義歟第七地滿心八地初得也反易可依執[疑-(匕/矢)+(止/

天)] 弥重 

D35n8894_p0017a04║設依實有法執雖發 悲願何強受変易耶以分叚身 

D35n8894_p0018b07║留諸壽行捨捨衣鉢等入𨕙際定以修福力資現命業 

D35n8894_p0021b01║第八十說復次回心菩提聲聞或於學位即能棄捨捨 

D35n8894_p0021b02║或無學位方能棄捨捨乃至廣說故知前三果亦得受 

D35n8894_p0021b08║次回心菩提聲聞或於學位即能弃捨捨求聲聞願或 

D35n8894_p0021b09║無學位方能棄捨捨由彼根性有差別故所待眾緣有 

D35n8894_p0029a08║同學鈔八六（二十丁）問宗家意可許捨捨分叚生死別受

反易 

D35n8894_p0030a05║聖[上/月] 故溜州大師尺云捨捨分叚身別受反易既無聖 

D35n8894_p0039b10║依智捨捨識故說轉八識而得此四智。 

D35n8894_p0040a02║言得智此中因解捨捨識得智因更成名智所由。 

D35n8894_p0040a11║論[日/水] 十上（三十二丁）云守千云外問云智非識何

云尒耶荅 

D35n8894_p0040b09║イヘ𠨬氏轉強得強義示有情有漏強識捨捨無漏強智 

D35n8894_p0040b11║不言識明捨捨得之義也初說識智名カワレモ竪轉 

D35n8894_p0041a09║有情依智捨捨識故說轉八識而得此四智（為言）意曰 

D35n8894_p0041a10║為令[(乞-乙+小)*力]有情捨捨有漏識得無漏智云轉識得

智也（為言）。 

D35n8894_p0041b06║同三末（九丁）意云識名在因智名通果因是所可捨捨果

是 

D35n8894_p0041b07║所可取所以論中唯有因名唯識者為令捨捨在因識 

D35n8894_p0041b08║依在果智也（為言）問何故捨捨識依智乎荅識是生死 

D35n8894_p0043a09║能了別眼所知色耳所知色 鼻所知香舌所知味身 

D35n8894_p0045b10║無学位（[邕-口]𪩡云頓悟者此小乗也（云云）明詮云即

定性人（云云）意云三乘各有頓悟今是小乘頓悟也） 

D35n8894_p0046a09║余一切時現起既云[單-田+日] 生空時法空視不現起故



知 

D35n8894_p0058a09║時捨捨故若圓鏡智尒時未起便無能持淨種識故有 

D35n8894_p0058a11║剛喻定現在前時猶未頓捨捨與無間道不相違故非 

D35n8894_p0058b06║無漏識有漏已捨捨無漏末生應無能持淨種之識如 

D35n8894_p0058b07║前所轉捨捨中論有義此品至不相違故述曰無間道 

D35n8894_p0059a10║漏識有漏已捨捨無漏未生應無能持淨種之識（云云） 

D35n8894_p0059a11║私云此無間道捨捨師也一有義此品至不相違故事 

D35n8894_p0059b01║此解脫道捨捨正義也疏云无間道與異𤎼識䓁俱滅 

D35n8894_p0059b11║念解脫道位捨捨有漏異𤎼識无漏弟八識生圓鏡智 

D35n8894_p0060a07║在前時皆已棄捨捨與二[障-日+田]種俱時捨捨故有義尒

時猶 

D35n8894_p0060a08║末捨捨彼與无間道不相違故菩薩應无生死法故此 

D35n8894_p0060a10║用故由此應知餘有漏䓁解脫道起方棄捨捨之第八 

D35n8894_p0060b01║論泉十上（十七丁）一有義所餘至俱時捨捨故事疏云第

一 

D35n8894_p0060b02║師前捨捨與二障種俱時捨捨故由有二種有餘有漏及 

D35n8894_p0060b06║道證於滅故此師意即說麁重無間道生捨捨解脫道 

D35n8894_p0060b07║生但為證滅（云云）私云此無間道捨捨不正義也第二 

D35n8894_p0060b08║解脫道捨捨正義也如常一有義尒時至應無用故事 

D35n8894_p0060b09║疏云第二師說金剛心生猶未捨捨彼猶餘有漏與无 

D35n8894_p0060b11║即劣無漏如何此位劣无漏已無又若此位彼已捨捨 

D35n8894_p0061a08║故事疏云餘有漏䓁解脫道起方棄捨捨之以解脫道 

D35n8894_p0061a11║糅鈔七（十八丁） 於捨捨異𤎼識有四𪝜義。○護法正

義金 

D35n8894_p0061b01║剛心無間道異𤎼識種現俱未捨捨至解脫道捨捨之也 

D35n8894_p0061b09║念解脫道位捨捨有漏異𤎼識無漏第八識生圓鏡智 

D35n8894_p0062a07║位也既彼麁重[障-日+田]以佛果解脫道智捨捨故。一麁

重 

D35n8894_p0062b03║第八識若捨捨異𤎼有漏成無漏者誰受十地之間無 

D35n8894_p0064a01║種子（為言）[(重-┴)/衣]𫟚書云然本有二諍一曰因位妙

視察智 

D35n8894_p0064a10║品[修-(仁-二)+彳]𢔜道為中品佛果无漏為上品而従見道

至[修-(仁-二)+彳]𢔜道 

D35n8894_p0064b01║亦齊中品棄捨捨下品劣性也中品齊上品其義亦同 

D35n8894_p0064b03║性為所棄捨捨劣无漏也。 

D35n8894《頌義八拔萃》卷 2 

D35n8894_p0070b04║後得引故亦得初起有義成佛[〦/力] 得初起以十地中 

D35n8894_p0070b07║此品要得成佛依无漏根[〦/力] 容現起而數間断作意 

D35n8894_p0070b09║述記十末（五十二丁）論成所作智至[〦/力] 得初起。

述曰如前 

D35n8894_p0070b11║得引故[〦/力] 得初起於淨土中起五識故佛地論等亦 

D35n8894_p0071a02║道得智[〦/力] 起真相見道中不緣外事起麤識故論有 



D35n8894_p0073a03║不發無漏識有漏色 根故如餘因位等（云云）。 

D35n8894_p0073a08║智所引第六觀智見道初起有義唯初成佛之時[〦/力]  

D35n8894_p0074b03║識不成無漏云者彼第六[單-田+日] 生空無漏所依第七

有 

D35n8894_p0077a08║論中示現種種無量無𨕙不可思議佛反化事[〦/力] 便 

D35n8894_p0077b06║徃來十[〦/力] 佛土受化又地前菩薩二乗等者彼此繫 

D35n8894_p0079b01║[(重-┴)/衣]𫟚書曰。 

D35n8894_p0080a11║[(重-┴)/衣]𫟚書曰。【圖】 

D35n8894_p0081b06║案對法論第九說云加行道者謂由此道能捨捨煩惱 

D35n8894_p0081b07║所以者何由正修如是道時能漸捨捨離各別上品等 

D35n8894_p0082b07║除惑已智[〦/力] 能證解脫是理道者是智故雜集第九 

D35n8894_p0083a11║為何耶荅論云断惑證滅期心別故為捨捨彼品麤重 

D35n8894_p0083b06║彼滅也二為捨捨彼品危重障故者惑種子𨿽無間道 

D35n8894_p0083b07║断彼習氣性猶未捨捨故起解脫道捨捨也。 

D35n8894_p0083b10║是安惠義也（云云）二為捨捨等者是護法正義意 

D35n8894_p0084a02║為断惑證滅期心別故為捨捨彼品麤重性故无間道 

D35n8894_p0084a03║時𨿽无惑種而未捨捨彼无堪任性為捨捨此故起解脫 

D35n8894_p0084b10║道捨捨義意歟其故為捨捨彼品麤重性故師下䟽云前 

D35n8894_p0085a02║麤重无間道捨捨之義也解脫道一向荅證滅期心起 

D35n8894_p0085a04║但名真如等秘尺此意也𨿽然麤重无間道捨捨之也 

D35n8894_p0085a05║依之金剛心无間道麤重捨捨[(二/口)*ㄆ]无間道捨捨師云

也一 

D35n8894_p0085a06║解脫道捨捨師許此道理欤事此上沙汰也正義此道 

D35n8894_p0085a08║述記十本（五十六丁）論為捨捨彼品麤重性故。述曰下

第二 

D35n8894_p0085a10║滅無為。述曰無間道俱𨿽無惑種而未捨捨彼無堪 

D35n8894_p0085a11║任性為捨捨此故起解脫道解脫道起非唯為此及證 

D35n8894_p0085b07║前第八識捨捨位合解有之加此一說云金剛道生有 

D35n8894_p0085b08║漏皆捨捨種生現同時故此中麤重言非謂種子由種 

D35n8894_p0086a06║與所知障麤重解脫道中捨捨故無此過由此煩惱麤 

D35n8894_p0086b07║訓論九之三（百二十一座）一為捨捨彼品麤重性故事。

私云第 

D35n8894_p0086b08║二解者解脫道捨捨正義也麤重者無堪任習氣麤重 

D35n8894_p0086b09║歟私云無間道捨捨解脫道捨捨二師俱擇滅無為解脫 

D35n8894_p0087b07║脫道捨捨麤重也（如上）古聞書云定障麤重外無所断 

D35n8894_p0088b08║此師意可許無間道捨捨麤重乎秘云猶有麤重而未 

D35n8894_p0089a01║麤重無間道生捨捨（文）如何答秘云所證之理但名真 

D35n8894_p0089a11║其麤重滅事依無間道生力故䟽云無間道生捨捨也 

D35n8894_p0090a09║猶明與闇定不俱生如秤兩頭低 昂時等諸相違法 

D35n8894_p0091b08║秤兩頭低 昂時背諸相違法理必應然是故二性無 

D35n8894_p0093a02║如秤兩頭低 昂時等若㨿此說即是同時如何此中 

D35n8894_p0093a06║云何断荅即此三時求断不得[〦/力] 成断義此即不断 

D35n8894_p0093b01║秤兩頭低 昂時等諸相違法理必應然（已上）諸相違法 



D35n8894_p0095a03║所顕真理實断二障分別隨眠𨿽多剎那事[〦/力] 究竟 

D35n8894_p0103a05║分則此道加行也次勝進道者捨捨劣道趣勝道之心 

D35n8894_p0103b05║付也（云云）一心真見道者大[〦/力] 於見道多謂一心

真見道 

D35n8894_p0103b11║次勝進道䓁者謂捨捨劣道趣勝道義也而真見道位 

D35n8894_p0107a10║初汎𪵬說為相見道也觀非安立諦有三品心者五十五中 

D35n8894《頌義八拔萃》卷 3 

D35n8894_p0139a02║轉依論菩薩従前至無分別智。[這-言+木]𫐠曰下釋。○明

此 

D35n8894_p0139a09║為所依故轉謂染淨轉捨捨轉得由轉煩惱得大𣵀槃 

D35n8894_p0139b01║位耶答菩薩在前見道位發 無分別智断分別二障 

D35n8894_p0139b09║幾時分耶答三心各𦀇多俱[日*互]𣅥百千大刧也故十地 

D35n8894_p0141b06║以八法為躰無貪身業色 語業聲意業思無瞋精進 

D35n8894_p0141b08║慧善四信勤無貪瞋色 法二身語業三[田/八/力]九地行相 

D35n8894_p0144a01║障種子上立異生性也然入初地見道發 玅觀察智 

D35n8894_p0144a07║所發 𢙣趣業果名𢙣趣雜染愚也問断𢙣趣業果方 

D35n8894_p0144a08║何耶荅一切善𢙣諸業皆分別煩惱所發 也然此位 

D35n8894_p0144a09║既断能發 煩惱故所發業自然滅也問自然滅云意 

D35n8894_p0144a10║如何荅能發惑正發 惠蕳擇力無分別智對治之故 

D35n8894_p0144a11║得擇滅所發 業雖非惠擇力歒對既依断䏻發 惑住 

D35n8894_p0144b07║是也三不生断由断能發 惑所發業果自然不生此 

D35n8894_p0153b10║全捨捨事䥫輪足一足ナケレハ𨿽有二方足上輪タ 

D35n8894_p0161a09║牃也准此故知異生性鄣非十無明以異生性非無  

D35n8894_p0169a09║別淫滛怒癡及道是人去佛遠𨐫如天與地經意正明 

D35n8894_p0169b10║二乘謂極為此二人說離淫滛怒何者凢夫癡慢是故 

D35n8894_p0170a01║為說淫滛怒癡性即是解脫故今觀蔽不為此二上慢 

D35n8894_p0170b01║行一一有道一無道癡闇如[漆-(木/(企-止))+夾]𣾰偏行污

損。[○@末]復次撿 

D35n8894_p0171a11║名天趣有無二無 無 二亦滅是名妙𤼲三摩提者。 

D35n8894_p0171b01║圓覺經略疏三（十七丁）經曰諸戒㝎惠及淫滛怒癡俱是

梵行 

D35n8894_p0172a10║學者見誤經文[彳*畏]𪫑作道解好成欲事行於非道痛哉 

D35n8894_p0175b09║𨿽是箇女人宛 有丈夫作略二十年簁油費醬固 

D35n8894_p0176a08║根法師容儀質直不捨捨世法亦不分別善𢙣喜根弟 

D35n8894_p0177a06║意菩薩未學音聲𨹔羅尼聞佛說便[(共-八+隹)*欠] 喜聞

外道語 

D35n8894_p0189b11║論此與二乘有共不共等西明云舊云性罪謂[(乂/木)*ㄆ]

生 

D35n8894《頌義八拔萃》卷 4 



D35n8894_p0195a04║捨捨心也謂不耐 害之時捨捨 人不愍故菩薩𨿽遇 

D35n8894_p0195a05║敵害愍彼不捨也安受苦忍者此忍捨捨劣心住勝心 

D35n8894_p0197a04║法義二種也讀師云無著菩薩住[(共-八+隹)*欠] 喜地證

發光定 

D35n8894_p0200a04║便能永断事疏云勝定者謂等持等至隨諸禪無色  

D35n8894_p0202a07║述記十末（十四丁）論三勝流真如至極為勝故。[這-言+

木]𫐠曰由得 

D35n8894_p0202a09║云由所流教勝故捨捨身命求此善說新中𨕙云有火 

D35n8894_p0203a07║耐 害忍是不捨捨有情任持若不耐 害便於佊怨 

D35n8894_p0203a08║是捨捨於佊安受苦忍是捨捨下劣心任持心若下劣不 

D35n8894_p0206b11║云䏻燒一切根本煩惱及隨煩惱皆為灰灰燼十地云 

D35n8894_p0208a09║無始來隨逐於身不捨捨於身名下品非如分別起者 

D35n8894_p0208a10║逢善友等便捨捨於彼故此名下品由此三義故說名 

D35n8894_p0214a05║故𢙣趣愚末故此依前[米*尺]粎若依後釈即捴攝盡更不 

D35n8894_p0216a08║時證得菩提假使過此百千俱𦙠倍數時刧[〦/力] 證菩 

D35n8894_p0231b02║起智為加行有時引彼般若無分別智而得現前[門@目]𫔝 

D35n8894_p0233a06║可断緣覺捨捨心障而何於第七地捨捨之。荅由第六 

D35n8894_p0233a08║未䏻断緣斍捨捨心障至第七無相道断之今第五地 

D35n8894_p0234a03║染淨名真如為無 染淨此論等談如躰中𨕙囙如躰 

D35n8894_p0236a01║云若說十種度即無分別智是般若波羅蜜多[〦/力] 便 

D35n8894《頌義八拔萃》卷 5 

D35n8894_p0237b08║相無相耶荅有相無 相有多重對望一執心境名有 

D35n8894_p0239a05║二一[同-(一/口)+已]囘向方便善巧謂以前六度所集善根

俱囘向 

D35n8894_p0240b09║述記十本（七十二丁）論七細相現行障至便䏻永断。[這

-言+木]𫐠曰 

D35n8894_p0243b10║尤難會也先師上人云真俗合觀者汎𪵬尒合觀也至 

D35n8894_p0244a04║有行[彳*交]非汎𪵬尒合觀故若得此意處處無相違問若 

D35n8894_p0244a05║根本智何不云[〦/力] 便智荅方便智者起殊勝行之後 

D35n8894_p0244a06║得智也非即空之智即無分別智空觀後得[〦/力] 便智 

D35n8894_p0245a04║有情一切義利是大悲故無性云不捨捨生死而求𣵀 

D35n8894_p0245a05║槃大悲故不捨捨生 般若故求𣵀槃四十九說如前 

D35n8894_p0245a06║所說十二行相[〦/力] 便善巧當知說名方便善巧度十 

D35n8894_p0250a02║即能現之如現金銀等相珠寳寳等相皆能現故此即 

D35n8894_p0256b02║有情菩提欤荅玄 攝釈異也古[門@目]𫔝書アリ（云

云）。 

D35n8894_p0259a05║述記十本（十二丁）論九善惠地至善說法故。[這-言+

木]𫐠曰無性云 

D35n8894_p0260a10║述記十本（七十五丁）論九利佗中不欲行障至便䏻永

断。[這-言+木]𫐠 

D35n8894_p0261a11║樞要下之末（四十三丁）何故九地障三無 㝵解為一障



餘一無 

D35n8894_p0271a01║[〦/力] 名等也故智度論云如月十四十五日雖同是月 

D35n8894_p0272a11║法持故。論由斯佛地至煩惱障種。[這-言+木]𫐠曰三即

愚 

D35n8894_p0273b06║未捨捨[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重故可非清淨又正歒對惑

位故未已脫圎 

D35n8894_p0274a06║闇相違之義[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重闇與佛智明相違捨

捨故也問何故 

D35n8894_p0276b06║障治相違佊便断滅永不成就說之為捨捨攸種断故 

D35n8894_p0276b08║由此名捨遍計所執二所棄捨捨謂餘有漏劣無漏種 

D35n8894_p0276b10║皆永棄捨捨彼種捨捨已現有漏法及劣無漏畢竟不生 

D35n8894_p0276b11║既永不生亦說為捨捨由此名捨捨生死劣法。 

D35n8894_p0277a01║論泉十上（十六丁）一三所轉捨捨至妄執我法事䟽云謂

二障 

D35n8894_p0277a04║捨捨此即染中名捨捨依佗起性由依佗種断故不復能 

D35n8894_p0277a06║依佗為断依他既断已（云云）。○一二所棄捨捨至皆永

棄 

D35n8894_p0277a07║捨捨事䟽云謂餘有漏者即二障餘謂有漏善三無記 

D35n8894_p0277b04║皆永棄捨捨（云云）。一彼種捨已至生死劣法事疏云此 

D35n8894_p0277b05║種捨已現行彼法永不生由此道理名捨捨生死法及 

D35n8894_p0277b06║劣法此乃總言不蕳何念能捨捨等。 

D36n8895《略述法相義》卷 1 

D36n8895_p0030b04║中。懶懶惰為性。能[障-日+田]精進。增染為業。於諸

染事。 
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D36n8895_p0097a01║伏斷次敘故意[〦/力] 行 

D36n8895_p0101b09║生等相。名離生相。第二不壞迴向。謂於三寳寳 

D36n8895_p0122b03║去。無分段 。無由可藉煩惱助潤。若尒何故。 

D36n8895_p0122b09║親。助潤變易。如分段 生。遠勢亦有。故令變易。 

D36n8895_p0125b02║分段 。謂二乗無學。不定性者。八地已上菩薩。 

D36n8895_p0125b04║地已前。以由自在受變易。煩惱未盡受分段 。 

D36n8895_p0133a08║[企-止+(二/貝)]貪等。通不善性。謂之中品。今所斷

惑。行相㝡 

D36n8895_p0139b05║礫。荊蕀。便利。臭穢等也。淨謂金銀七寳寳。池林 

D37n8896《唯識義》卷 1 

D37n8896_p0004a02║捨捨然仲筭大德云准下第七門叡記為好故第七門 

D37n8896_p0006a05║若爾後後重亦攝前前重可名唯識若爾捨捨[冰-水+監]遣



相 

D37n8896_p0015b10║作意無覺有觀作意無覺無觀作意奢摩他作意毗鉢舎那作

意相應作意起相作意攝相作意捨捨相作 

D37n8896_p0016a03║問初說云何。荅䟽第九云聞隨順通達真如契 經等 

D37n8896_p0016a07║乃至捨捨離二種能所取故證無所得正入見道捨捨一 

D37n8896_p0020a09║所攝自從無始乃至七地二乗有學最初捨捨故又以 

D37n8896_p0022a09║（第五行相門）常與觸作意受想思相應（第六相應門）

唯捨捨受（第七 

D37n8896_p0022b01║恒轉如暴流（第九因果譬喻門）阿羅漢位捨捨（第十伏

斷位次門）具如 

D37n8896_p0029b07║逸行捨捨及不𡧱煩惱謂貪嗔癡慢疑𢙣見隨煩惱謂 

D37n8896_p0035a01║此識任運 那別緣惠唯簡擇得等事轉此識微 昧 

D37n8896_p0036a07║有對若准有宗極微 所成大乗即用能造色成即十 

D37n8896_p0036a08║有色是二者無對非極微 成即法處攝色是（云云）。 

D37n8896_p0043a01║油䖝等不[禾*尒]称彼躰唯言顯故（云云）。問若爾為顯

何義 

D37n8896_p0048b07║邊云由唯識智無境智生依無境智生復捨捨唯識智 

D37n8896_p0049b08║第二捨捨[冰-水+監][(並-(前-刖))-一+田]純識。 

D37n8896_p0049b09║問捨捨[冰-水+監]留純識之意何。荅初重明三性相對觀

遍 

D37n8896_p0050a01║五法事理有心有境而境有[冰-水+監]故捨捨之不云唯境

心 

D37n8896_p0052b07║死非謂內境如外都無由境有濫捨捨不稱唯心躰既純留 

D37n8896_p0053a06║為證捨捨[冰-水+監]留純所引也此經西方有梵本未翻譯

唯 

D37n8896《唯識義》卷 2 

D37n8896_p0057b03║是亦為證捨捨濫留純義所引也唯識論第七云如契 

D37n8896_p0060a07║說三界唯心（云云）（雖有演秘及[邕-口]𪩡記不如此記

之）。問此等文大意如 

D37n8896_p0061a01║證捨捨濫留純之義所引也此經亦名佛臨般𣵀槃略 

D37n8896_p0062b07║境有濫故捨捨之不名唯境心是純故留之名唯識了 

D37n8896_p0063a04║以為能取心然識自体分微 隱難知是故古今大小 

D37n8896_p0063b03║二證文謂唯識論與解深密經也今是初 引唯識論 

D37n8896_p0065a04║不[禾*尒]称法体然有說我法之能說名言其名言上施設 

D37n8896_p0067a10║上有我法義耶。荅大抄云且如初 果有初果義二 

D37n8896_p0075a04║論師等如是得此頌意致𦤺此難者好耶𢙣耶。荅甚 

D37n8896_p0075a05║𢙣得頌意致𦤺此難也。問既如文得意何云𢙣耶。 

D37n8896_p0076b02║信等亦入初 句能似聚中復言似貪信等更以誰為 

D37n8896_p0077a06║者心王之能似所似是唯初 惣句攝也心所之能似 

D37n8896_p0077a08║似相見二分也心所之能似所似亦如是也然初 惣 

D37n8896_p0077b07║無（為言）文既明白不可疑惑也（先德未知此[上/月]



謬案多端也）。 

D37n8896_p0078b09║證意云初 釈云心所依心㔟力生故既標心王勝心 

D37n8896_p0079a03║故不可為證也若言心所劣故以如是言[阿-可+急]隐之者

亦 

D37n8896_p0079a08║[阿-可+急]隐而不說非不能似（云云）。問此文意何。

荅是章主 

D37n8896_p0079b04║[阿-可+急]隐之但舉勝心然其下別說心所似貪等現（為

言）故 

D37n8896_p0079b05║明詮云以心勝故者初 句應云許心心所似二現然 

D37n8896_p0079b10║此重耶。荅亦可為證然義甚踈也不可煩[米*尺]粎之 

D37n8896_p0080b04║問此論意何。荅釈此論意䟽出四釈初 二釈䟽主釈 

D37n8896_p0081a10║故者[米*尺]粎持彼種故之句也（其意如上（云云））䟽

云又解初 句如 

D37n8896_p0081b03║熏者謂本識現行受染淨有為現行之熏[米*尺]粎上依住 

D37n8896_p0081b07║意何。荅此釈意云初 云以心為本者如前釈望有 

D37n8896_p0082a10║者名有情（為言）䟽云此文有釈以心為本惣句如初  

D37n8896_p0083b04║結無漏心受彼熏下結有漏又初 惣句因心而生是有漏 

D37n8896_p0083b08║四釈餘有五釈等（云云）彼中有取捨捨繁故不記之。 

D37n8896_p0084b10║也此重有二意初 明正体智證圎成理是即正重意 

D37n8896_p0085a03║是初 標重也善珠云識言所表具有五法謂識自相 

D37n8896_p0086a08║文也悟入初 二性是相似觀悟入後一性是實證觀 

D37n8896_p0086a09║也。問文中義如何。荅無性云如依繩覺捨捨於虵 

D37n8896_p0086a10║覺如是依止唯識顕現依他起覺捨捨於六義遍計執 

D37n8896_p0086b08║（云云）[券-刀+水] 法師云於繩上起是虵之覺喻依他

上起有遍 

D37n8896_p0088b05║問此二釈意如何。荅初 釈意云燸頂二位起尋思 

D37n8896_p0089b04║他可断之法故談其体云皆依他起也抄初 釈表二 

D37n8896_p0090a03║他覺（云云）抄初 釈云依依他覺遣所執覺依圎成覺遣 

D37n8896_p0090a04║依他覺（云云）攝論云依止唯識顕現依他覺捨捨於六義 

D37n8896_p0090a06║三文其義甚均而何云抄初 釈是傍義耶。荅此三 

D37n8896_p0090a07║文其義是同不可取捨捨但抄初 釈中云所遣二覺如 

D37n8896_p0090b02║實正義在唯識章之中也（為言）。問若尒抄二釈捨捨 

D37n8896_p0093b08║明悟入三性初 二性㨿相似後一性㨿實證何釈𦀽 

D37n8896_p0095a10║加行入於初 地唯識性耶（云云）。問本論之荅意何。 

D37n8896_p0097a02║是則初 三立理破也言太减失者辨諸法体有三種 

D37n8896_p0107a09║位配釈也此中有二初 略標位後正配位也此畧標 

D37n8896_p0109a06║記理勝也信叡之文義眀也取捨捨任意耳。 

D37n8896_p0109b02║見（云云）然章家取捨捨文意說資粮中加𦗟聞思惟之言 

D37n8896_p0109b04║之文也。問何故章家如是取捨捨耶。荅意為成聞 

D37n8896_p0109b06║智致𦤺此劬勞也即資粮位中有聞思二惠為能觀体 

D37n8896_p0109b09║初 增故云深信解也言引發真見者加行位中起尋 

D37n8896_p0109b10║思觀初 伏所取起如實智次伏能取引發見道初 無 



D37n8896《唯識義》卷 3 

D37n8896_p0117b07║一水之處鬼變膿河魚 等變宅路天變寳嚴地人變 

D37n8896_p0129a03║意云諸佛菩薩若[仁-二+巳]㐶反為我所不諱若實反為即

違 

D37n8896_p0152b10║唯（云云）。問此文意何。荅是取捨捨詞也唯言雖有三 

D37n8896_p0164b08║提但是羊[(廉-(前-刖))-一]𢈘𫞐教所設非是二果所得所證

菩提𣵀 

D37n8896_p0173b07║意云經中云三乗俱乗寳寳車直至道塲其寳車躰是 

D37n8896《唯識義》卷 4 

D37n8896_p0188a05║為安立非安立諦即勝[肆-聿+((彰-章)/(曼-又+力))]𩮺經有

作四聖諦無作四聖 

D37n8896_p0189b05║ 別離名言者非安立也（云云）既以勝[肆-聿+((彰-章)/

曼)]鬘經無作四諦 

D37n8896_p0198b04║集施[木*色]栬南者施也嗢者集義也以少略言集合多法 

D37n8896_p0204b06║等覺支捨捨等覺支（云云）（如大般若四百十三也）覺

者智也等者平 

D37n8896_p0237a10║唯[示*皮] 大如勝[肆-聿+(乞-乙+(曼-又+万))]經但此經

說六識隨順前為少乗機 

D37n8896《唯識義》卷 5 

D37n8896_p0242a06║深微 妙非有非無非是有漏亦非無漏等（云云）（此親

光正義也 

D37n8896_p0246b04║應由論說阿羅漢位捨捨藏識故便無第八彼既不爾 

D37n8896_p0253b07║為所相（云云）義演云識上了別用為能相受等[糸*頁]䋶

納等 

D37n8896_p0261a08║捨捨離生死出三界彼經第十又解十住初發心菩薩 

D37n8896_p0261b05║造𢙣業令後果起名為捨捨離生死出於三界定當能 

D37n8896_p0262b01║者及二隨眠止觀力微 未能伏滅（云云）。䟽曰此中伏 

D37n8896_p0275b09║如何頌曰無得不思議是出世間智捨捨二[色-巴+(鹿-比

+(人*人))]重故便 

D37n8896_p0276a07║染淨法為所依故轉謂染淨轉捨捨轉得由轉煩惱得 

D37n8896_p0276b03║遠離能起微 細毀犯煩惱垢故（修戒波羅蜜断邪行障并

微 細悮犯愚種 

D37n8896_p0276b07║進波羅蜜断微 細煩惱現行障并等至愛愚法愛愚證無攝

受真如也）五極難勝地真 

D37n8896_p0277a05║九善惠地成就微 妙四無礙解能遍十方善說法故 

D37n8896_p0277a08║[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重死滿法身故（修智波羅蜜断於

諸法中未得自在障并大神通愚悟入微 細祕密愚證 

D37n8896_p0277b10║論曰謂有俱生微 所知障及有任運煩惱障種金剛 



D37n8896_p0278a02║二愚及彼[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重一於一切所知境極微

細著愚二極 

D37n8896_p0278a03║微 細礙愚故集論說得菩提時頓断煩惱及所知障 

D37n8896_p0287a01║自在後伏所取能取二犱觀心轉明勝境相像漸微  

D37n8896_p0287a06║識境令心純熟（為言）後伏所取（乃至）漸微 者明加

行位也 

D37n8896_p0287a07║殊曰雖境識皆遣（境者所取識者能取）而空相未息故云

漸微  

D37n8896_p0287a08║（云云）（微 者匿也）忽心境乃 觀轉成無漏者明見

道位也濵 

D37n8896_p0287b05║惠通現種修種修有漏於究竟位有漏皆捨捨無漏滿 

D37n8896_p0288b03║有漏皆捨捨修義止畢但具足無漏真俗二智之現行 

D37n8896_p0290a05║無漏下中一切有漏並皆捨捨滅故經說捨捨無常色等 

D37n8896_p0290b03║經說言捨捨無常色等望自同品可名轉滅言轉齊名 

D37n8896_p0291b04║品道時捨捨前所得下劣品道如證此果所攝道時即 

D37n8896_p0291b05║捨捨此向所攝道以不復現前故如菩薩雖不言向果 

D37n8896_p0291b06║之得勝捨捨劣劣不現前如得果故今約此文即轉齊 

D37n8896_p0291b09║名捨捨劣也（云云）。荅是依對法論敘一別義故不相違

也。 

D37n8896_p0292a01║荅義濵三身章記曰古說月藏義得勝捨捨劣即當轉 

D37n8896_p0292b02║如何。荅文曰釋所棄捨捨於中二釋（意云金剛道中有二

捨捨一所断 

D37n8896_p0292b03║捨捨二所棄捨捨所棄捨捨中有二種謂餘有漏劣無漏於其

劣無漏可作二釋也）一約轉齊本 

D37n8896_p0293a02║子微 隱無力也）文曰又解由中品種生現行已資下品種

轉 

D37n8896_p0294a09║低 作時等明來闇去皆是同時以義分二是故佛德 

D37n8896_p0298a02║以何為勝。荅轉齊二釋中以後釋為勝與解脫道捨捨 

D37n8896_p0298a03║非障有漏劣無漏義同故捨捨劣無漏者即轉中品種 

D37n8896_p0302a09║荅十一（信等五根意根命根捨捨根三無漏根也）如空無

邊處地識無 

D37n8896_p0303a05║位所起世俗智種子蒙𫎇無漏傍修力故名無漏未知 

D37n8896《唯識義》卷 6 

D37n8896_p0325b07║七地隨冝捨捨分叚得變易也（如第七說之）。問悲增菩

薩 

D37n8896_p0328b01║許益多[木*(乏-之+(犮-乂+又))] 𢙣趣悲願故也又云依此

師義可云彼說 

D37n8896_p0336a07║向菩提聲聞或於學位即能棄捨捨求聲聞願或無學 

D37n8896_p0336a08║位方能棄捨捨由彼根性有 別故所待眾緣有 別 

D37n8896_p0339b05║無色無聞。荅彼唯定心得聞法等（等取[冗-几+(舄-臼+

中)] 聲等）復無根 



D37n8896_p0342a02║佛位多勝功德相應在第四禪故唯捨捨受（是第一說種子

現行 

D37n8896_p0342a04║捨捨受俱（是第二說種子通初二三禪現行亦如前說也）

若在十地（歡喜等七）隨第 

D37n8896_p0342a07║雖通諸地皆唯捨捨受（云云）（是第三說種子在上十地

現行亦如前說也此義正也） 

D37n8896_p0342a10║爾何故第七八無漏唯捨捨受相應耶。荅常處第四 

D37n8896_p0346b02║顕有迷諦品類所知障微 細無別迷諦品類（為言）。 

D37n8896_p0346b08║行微 細故不染義同合為一住詳曰不同煩惱地地 

D37n8896_p0349a08║生故又由慢於稱量門起方勝[眉-目+貝] 故疑猶預簡擇

門 

D37n8896_p0354a07║伏盡了而何云[社-土+刀]𥘉地以上耶。荅一云初地有入

住 

D37n8896_p0363a08║道證滅加行期心別故（為言）（不正義）二曰為捨捨彼

品[色-巴+(鹿-比+(人*人))] 

D37n8896_p0363a09║重性故無間道時雖無惑種而未捨捨彼無堪任性為 

D37n8896_p0363a10║捨捨此故起解脫道及證此品擇滅無為（云云）。䟽曰即 

D37n8896_p0363b10║障[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重解脫道中捨捨故無此過由此

煩惱[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重非能 

D37n8896_p0368a08║離故無生法忍少淨多淨極淨別故初捨捨異生分叚 

D37n8896_p0369a07║故云多淨第十地圓滿故云極淨也（為言）初捨捨異生 

D37n8896_p0369a08║等者初地捨捨異生性第八地捨捨分叚死第十地滿心 

D37n8896_p0369a09║捨捨變易死故（為言）於無漏心等者初地是未得無漏 

D37n8896_p0371a07║及現行名[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重謂以漏執性性[海-母

+儿]隱故（第一）以微 隱故 

D37n8896_p0371b01║者以微 隱難断故（具如別抄并燈說之）已上三[色-巴

+(鹿-比+(人*人))]重了。 

D37n8896_p0371b09║第六第七地中微 細現行若修所伏不現行故三微  

D37n8896_p0374b08║二三地斷𡧱伴乃至微 細等（云云）如何荅耶。荅次云 

D37n8896_p0374b09║荅若不斷身見𡧱伴不断及不斷 劣微 細不斷故 

D37n8896_p0375b06║行故（無始來隨逐於身故）說名微 細彼障四地菩提分

法入四 

D37n8896_p0376b03║取微 細隨眠也。章曰二 劣隨眠謂第六七地 

D37n8896_p0376b04║微 細現行若修所伏不現行故非俱生身見斷此亦 

D37n8896_p0376b10║六七地現行障稍微 細故名 劣也。問若爾此障 

D37n8896_p0377a02║伏不現行故故知若不起伏道時微 細現行若起伏 

D37n8896_p0377a03║道時即不現行然義濵有二釋一云六七地中微 細 

D37n8896_p0377b02║地斷之二勢踈遠生此亦有二類稍微 細名 劣隨 

D37n8896_p0377b03║眠第六七地有時現行有時伏之微 微 細細名微 細 

D37n8896_p0377b04║隨眠第八地伏之（然不同第七相應微 細隨眠不伏彼故

至下可知之）。問何 

D37n8896_p0377b08║伏道時伏之也。章曰不違棱 伽俱生身見斷故 

D37n8896_p0381a01║二云煩惱所知為二三云 劣微 細為二（云云）叡曰俱 



D37n8896_p0381a06║章曰三微 細隨眠謂於第八地已上從此已去一切 

D37n8896_p0381a08║意何。荅是第三明微 細隨眠躰并所在位也。問 

D37n8896_p0381a09║先微 細隨眠躰如何。荅第七相應所知障現行也。 

D37n8896_p0382a02║問若爾微 細隨眠八地已上唯現行無伏時耶。荅 

D37n8896_p0382a06║間斷如上會釋之。問微 細隨眠唯第七相應惑歟 

D37n8896_p0382a08║七地以前斷故微 細隨眠即通第七八地以上猶現 

D37n8896_p0382a10║微 細隨眠也。問先德云微 細隨眠唯在第七識非 

D37n8896_p0382b05║惱所知並皆如是何云微 細隨眠唯在第七有第六 

D37n8896_p0382b06║識惑不通第七無第七識惑不通第六何云微 細隨 

D37n8896_p0383a03║問若云微 細隨眠唯在第七有何失。荅有二失一 

D37n8896_p0383a05║等四惑是第六相應惑亦通第七微 細隨眠躰即此 

D37n8896_p0383a06║四惑何不通二識若言微 細隨眠躰非此四惑即第 

D37n8896_p0383a09║劣等（云云）等言等取微 細隨眠其微 細隨眠不可言

第 

D37n8896_p0383b01║有第六識俱微 細隨眠即有違樞要失也故燈會樞 

D37n8896_p0383b04║微 細隨眠是第六俱非第七俱微 細隨眠第七俱非 

D37n8896_p0383b07║別㧾名微 細故云即通也。問若爾第六俱微 細隨 

D37n8896_p0383b10║第七地可斷盡然不說斷為監八地以上微 細隨眠 

D37n8896_p0384a01║故顕說 劣隨眠断其中 微 細斷也。 

D37n8896_p0384a06║轉名微 細於三說中第三為勝（云云）此文亦為證耳。 

D37n8896_p0384b01║問八地以上現行第七相應微 細隨眠是法犱所知 

D37n8896_p0384b08║在膚[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重断故顕微 細隨眠位若在

骨[色-巴+(鹿-比+(人*人))]重断者我 

D37n8896_p0385a04║三僧祇立微 細隨眠准之可知也（殊記意也）。 

D37n8896_p0385a06║我障三聲聞畏苦障四緣覺捨捨心障（云云）。問此文意 

D37n8896_p0385b08║畏苦障之能治所治也）四者背捨捨利益一切眾生捨捨大

悲心辟 

D37n8896_p0385b10║故偈言大悲故（是明緣覺捨捨心障之能治所治也）乃至

是名諸菩薩 

D37n8896_p0386b01║諸聲聞畏生死苦偏樂𣵀槃故名畏苦障也緣覺捨捨 

D37n8896_p0386b02║心障者諸緣覺捨捨利他心獨入無餘故名捨捨心障也 

D37n8896_p0386b04║捨捨利有情事行相聲聞不樂利有情事無棄捨捨行相 

D37n8896_p0387a02║覺捨捨心所知障七地方斷六地猶觀十二緣故或初 

D37n8896_p0388b02║起即於其地可斷緣覺捨捨心障而何於第七地捨捨之。 

D37n8896_p0388b04║緣覺行相故未能斷緣覺捨捨心障至第七無相道斷 

D37n8896_p0388b08║覺捨捨心障與細障現行障同歟異歟。荅同也故論 

D37n8896_p0389a02║微 細相故故名為障此地真如名種種無別真如故 

D37n8896_p0389b05║捨捨心（云云）經曰鼠緣此梯上除去阿蘓羅能障空中月 

D37n8896_p0390a01║䟽曰除外道著我障由捨捨世尊於餘有漏觀有我樂 

D37n8896_p0390b03║修行位此逆次第據四德次故先說捨捨心等善作於 

D37n8896_p0393b05║疑結嫉結慳結（云云）數數現起損惱自他[(招-刀+(美-

(王/大)))] 當苦增偏 

D37n8896_p0397a09║空見道故）頓悟者至無學位（[邕-口]𪩡云頓悟者此小乗



也（云云）明詮云即定姓人（云云）意云二乗 

D37n8896_p0405a10║ 別常能益即畢竟空也）為不捨捨生死（廣化有情有情

無際故即無際空也）為善無 

D38n8898《脩大方廣佛華嚴法界觀》卷 1 

D38n8898_p0002a02║塗𡍼局促於轅下而不能自脫也於是菩薩開真空門以示之

使其見色非 

D38n8898_p0002a08║而一一可融然後一多無礙大小相含則能施為[隱-工]隠顕

神用不測矣問曰 文有數 

D38n8898_p0005b02║四句一會色歸𡚖空 二明空即色  

D38n8898_p0005b04║一會色歸𡚖空  

D38n8898_p0006a06║要湏㓕色也今簡異此故云不是断空也故中論云先有而後

無是則為断㓕然外道小乗皆有断㓕）（寅）（外道断㓕歸𡚖于太虚二乗断㓕歸

𡚖于湼槃故肇論云大患莫𠰥於有身故 

D38n8898_p0006a08║（丙）（以色等本是真如一心）（卯）（與生㓕和合名

阿棃耶識等而為能変変起根身噐界即是此中所明色等諸法）（辰）（故今推之

都無其体帰于真心之空不合歸𡚖于断㓕之空以本非断 

D38n8898_p0006b03║断㓕空者以其心外取法㓕色明空執蘊界等有实自性妄計

未来諸根境㓕以為湼槃厭苦欣寂灰灰身㓕智為永同虛空何殊断㓕）。 

D38n8898_p0006b08║（辰）（故今下釋真空明攝末歸𡚖本也謂所変色䓁帰于

能変識攝能変識帰于真如真如无相故曰真空）。 

D38n8898_p0007b02║真空不壞有。（就路還家有何不可此頌㓕色明空之病[跳

-兆+(梳-木-、)]䟽云如穿井除土出空要須㓕色中論云先有而後无是為断㓕今簡異

此故云不壞有也肇 

D38n8898_p0007b03║論云豈待宰割以求通哉曰樂天云不離妄有而淂真空

矣）。離色非真空。（切忌話作两橛棄有著空是錯此頌離色明空之病[跳-兆+(梳

-木-、)]䟽云空在色外如牆 

D38n8898_p0007b05║空執蘊界等实有自体妄計未来諸根境㓕以為湼槃便乃厭

苦欣寂灰灰身㓕智永同太虛取寂為楽也故帝心禪師集大經中真壞不空幻有之义

用驚趣寂声聞廻心向大𠰥不廻心如 

D38n8898_p0007b07║䟽中謂彼凡夫不知三界唯心萬形由峯因果不断生死相續

自計執云諸法无因自然而有聚而為有㪚而為无神㓕形離更无来報[跳-兆+(梳-木

-、)]䟽外道断㓕歸于太虛此二種人既蒙法力廻心决定兵 

D38n8898_p0007b08║隨印轉）。有星皆拱北無水不潮東。（畢竟水潮滄海去

到頭雲覔故山歸𡚖此頌會色帰空如拱北朝東无有不 

D38n8898_p0007b09║歸𡚖者也）。轉靣 諸法都来一照中。（瞥然心自醒妄

計悉帰真此頌聲聞外道廻頭返覷前執断空尽帰真空 

D38n8898_p0009a06║頌二揀實色。（不知[跍-十+水]破茄子一夜蝦䗫索命义

曰謂凡夫執色实有自体以青黃之相非是真空之理[跳-兆+(梳-木-、)]䟽云以聞經

說色空不知色性空便執色相以為真空計 

D38n8898_p0009a09║鏡[重/(衣-〦)]𫟚元無影影虛顕鏡明。（水因有月方知淨

天為无雲始見高此頌真空中无实色也幻色无体以顕真空也）。 

D38n8898_p0009a10║空中有何色。（本来无一物何假拂塵埃此頌青黃无体莫



不皆空故云即空真理也然[跳-兆+(梳-木-、)]䟽中空有三义以破于色謂无边义无

壞义无雜义顕世間虛 

D38n8898_p0010b08║無心一亦棄有智二俱捐捐。（两頭撒開中間放下此頌法

合双揀也无心者二乗人入灰灰心定并断㓕外道着空 

D38n8898_p0010b09║病也有智者計常凡夫并初心菩薩着有病也既是二執俱捨

捨方逹三界唯心[首-自+句]且不然[采-木+有]取夷門向下注脚耳）。風送和煙雨

池開 

D38n8898_p0011a04║當得出便見句[重/(衣-〦)]𫟚呈機劈靣来爍迦羅眼絕纖埃

[首-自+句]或未明只這之机顕理頌中全然漏豆也）。 

D38n8898_p0012a04║𠰥直就 觧色去即會色歸𡚖空不留空者明空即色空非有

边住者即後二 双存互冺皆無閡也非惟不住二邉抑亦不住中道故方契真空矣賢

首云𨿽真俗双冺二諦常存 

D38n8898_p0012b05║花墻暑雨琴碁潤薰飈枕[簟-日+田] 凉。（唯心的的㫖

物物露真机此頌一真之理𠁅𠁅昭彰也法燈云 

D38n8898_p0012b06║誰信天真佛具悲幾萬般蓼花開古岸白鷺立沙𡔃露滴庭莎

長雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 溪月寒頭頭𡸁示𠁅子細好生[采-木+有]肇論云物我同根是

非一氣潜㣲幽隠殆非群情之所尽耳）。無依 

D38n8898_p0012b08║正所歸𡚖之主也今正結顕緣生幻色會帰真空之理也明證

此理是法空之王矣𠰥明空即色覌中独王三界故云法王次當辨矣）。 

D38n8898_p0014a04║等昧為冥諦也）。聲聞趣湼槃。（只見錐頭利不見鑿頭

方此頌湼槃者此 㓕度无為圎寂三义為二乗人厭生死之苦受欣湼槃之寂楽捨捨

有 

D38n8898_p0018a07║燈云今古應无墜分明在目前片雲生晚谷孤鶴鶴下遙天是

此意也）。早諳燈是火飯熟已多時。（早知 

D38n8898_p0019a11║真境故云一味思之可見者結歸𡚖覌心将此文义反照自心

心不見心故云思之可見）。 

D38n8898_p0019b08║木人呌溪邉石女歌。（故國消息断石虎呌連霄𫕟此頌前

八門情尽見除似木人石女到此趣行觧具如能呌能歌豈有情觧于 

D38n8898_p0022a02║（子）（初是行之境者謂觧極成行行為能到清淨法界為

所到故依士釋也今與境冥者意以心境不二之行还契即心无二之境心境都忘法界

自顕孰謂知不知焉故大[跳-兆+(梳-木-、)]䟽云即心了境 

D38n8898_p0022b02║手𠰥手不執物亦不握作拳本手自然在亦非為无手亦不知

知寂亦不自知知本知宛 然在亦非為无知夫言知者不湏知知但知而已則前不接

後後不引前前後断續中間 

D38n8898_p0022b07║絕於前解無以成其正解（丙）𠰥守（觧）不捨捨無以入 

D38n8898_p0023b02║（寅）（又初句等者謂會色歸𡚖空観中第四句云凡是色

法必不異真空當般𠰥心經中色即是空明空即色覌中第四句云凡是真空必不異色

當般𠰥心經中空即是色又會色中前三夆 

D38n8898_p0024a04║（午）（後捨捨觧成行問正觧既顕何以又云迥絕无寄非

言所及等耶又荅文云𠰥守觧不捨捨等意云𠰥堅守冺絕正觧不捨捨无以入茲迥絕

无寄无分別正行故湏遣也）。 

D38n8898_p0024a10║无智亦无淂顕法体離一切相与此真空理同斉大乗始

教）。心𠰥死灰灰口冝掛壁。（欲言言不及林下好商量心者无 覌 

D38n8898_p0024b01║ 覌心也到此聖凡情尽境智俱冥如死灰灰遇煩𢚰薪而不



能然豈可言思而能到也覌中覌中拂跡文云非言所及非解所到令觧心如灰灰不可

以心思也非言所及使辨口似壁不可 

D38n8898_p0024b03║境空智亦寂。（不居明暗室懶懶坐正偏床此頌妙絕能所

对待正顕无 也）。照體露堂堂。（照体獨立物我冥一 

D38n8898_p0025b07║熏習不相捨捨離令後之斈者出生𫞐实双融覌智通大經显

用之處融通无礙故立此門如金隨緣成差別噐用言理事等者理即前真空門中破情

显出一真之理事者今此門中 

D38n8898_p0027a10║別前終教故云別也言同者全[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸教故名

同謂全[(冰-水+〡)*ㄆ] 理故同頓教全[(冰-水+〡)*ㄆ] 事故同終教今云同者是

圎中同也思之）。 

D38n8898_p0027b03║知不異于理即第八門理𨿽即事而理常不変即第九門顕全

理也事𨿽即理事相宛 然即第十門顕全事也十門五对興由如是次第行人𠰥能一

念覌之于心即名覌智𫞐实 

D38n8898_p0029a02║理事無礙 第二。（山高不碍雲舒卷天靜何妨鶴鶴徃来

义曰理者是前門真空不変理事者此門隨緣成底事也然前門但是揀情 

D38n8898_p0029a03║顕理如金出礦未為噐用今明真理隨緣成其事耳无礙者理

事相望体用互[(冰-水+〡)*ㄆ] 𠰥不変即隨緣理不礙事也成事即体空事不礙理也

覌者权实双融无碍智也只為此門隨緣所以落在 

D38n8898_p0034a09║荅曰理事相望各非一異故令全[(冰-水+〡)*ㄆ] 而不壞

本 

D38n8898_p0041b02║（己）（勝[肆-聿+((彰-章)/曼)]鬘云依如来藏故有生死

依如来藏故有湼槃楞伽亦說如来藏造業受報起信論云依如来藏故有生㓕心等問

明品云法性本无生示現而有生等）（子）。 

D38n8898_p0042b04║事法𠰥法有住不名妙用也且道是何人分上）。披毛戴角

者方是箇中人。（斫倒那邉无影𣗳却来火[重/(衣-〦)]𫟚又 

D38n8898_p0043b07║相虛令水體露現此門惟体空义也）。青嶂白雲誰人分

上。（然宗門中以青山為体白雲為用即此体用阿誰分上要會麼庅 

D38n8898_p0044a01║無性是事家用也）。見聞性自離知覺寂然逋。（見聞斍

知非一一山河不在鏡中覌此頌離者捨捨去也逋者懸 

D38n8898_p0044a02║逺也謂所顕真理離一切相不可以見聞斍知六情所測也若

以見聞斍知趣求者捨捨去此理懸逺久矣維摩經云法離見聞斍知若行見聞斍知則

是見聞斍知非法也直湏放下情 

D38n8898_p0045a06║菩薩入不二法門淨名默然无言名為杜口也且如二圣人豈

可无辨才也盖辨所不能言也要會麼庅欲明空刼未生前從来佛祖豈能宣）。 

D38n8898_p0046b01║六事能隠理門。（佛事門中不捨捨一法义曰事為能隠理

為所隠由第三成事即理隠也覌云真理隨緣成諸事法遂令事顕理不顕也如水成 

D38n8898_p0047a09║（甲）（七真理即事門前明隠理奪事事隠理而理犹存理

奪事而事宛 在今廢己同他各唯一义耳此門冺理後門冺事言真理者躡前第五門

不変义即事者躡前第三門隨緣义成此門 

D38n8898_p0047b08║冺其理也即真談妄末𨿽空而非断也故 云是故此理（云

云））。口中喫飯[鼻-丌+大] [重/(衣-〦)]𫟚出氣。（眼在眉毛下[鼻-丌+大]

子大頭𡸁明日用平常也）。 

D38n8898_p0048a02║安身𠁅他人未肯休。（舎元殿[重/(衣-〦)]𫟚坐休更覔長

安此頌好亇隨緣放矌即事明真安身立命之𠁅奈何不肯承當故未休也）。 



D38n8898_p0049a03║細情觧而會豈止萬重山矣如將将螢火燒須弥山終不能着

也）。但了波中濕何煩鏡[重/(衣-〦)]𫟚顏。（但得本莫愁末此頌 

D38n8898_p0049a04║波中濕者事法体空而即理也鏡[重/(衣-〦)]𫟚顏者体空也

既以覌智了物即真理何更煩劳推問体空之义也）。曠然平坦路不在白 

D38n8898_p0050b02║所依故（丁）是故舉體全理而事相宛 然（戊）如全 

D38n8898_p0051a01║（戊）（三是故下結示也以是上来因由故事𨿽㪯体全理

而成而事相宛 然不壞上句結標中事法二字釋中上句下句結標中非理二字釋中

下句）。 

D38n8898_p0051b02║十事法非理門。（月篩松影高低𣗳日照池心上下天义曰

㪯体全理即事相宛 然此則寂㓕非有之眾生恒不異理而全事明非孤單故曰全 

D38n8898_p0052a09║配之上結束下別[(冰-水+〡)*ㄆ] 十門）（寅）。 

D38n8898_p0053a01║事即体空义注以八义[(冰-水+〡)*ㄆ] 上八門問何故不

會初二門故注云）。 

D38n8898_p0053a03║（丙）（次別収十門初理事对明約理下以八字[(冰-水+

〡)*ㄆ] 束有成者隨緣故有壞者不変故有即者不変即隨緣故有離者隨緣即不変

故約事望理有顕者体空故有隠者成事故有一者成 

D38n8898_p0053a04║事即体空故有異者体空即成事故逆順自在者上之八字犹

繁更以二字[(冰-水+〡)*ㄆ] 束逆者注云五九者謂奪事非事理逆事也六十者隠理

非理事逆理也順者注云三七者謂成事 

D38n8898_p0053a05║即事理順事也四八者謂顕理即理事順理也此乃令意象消

汎𪵬覌智明曜耳自在者注即成等者等取餘文謂欲成即成欲壞即壞乃至欲一即一

欲異即異等）。 

D39n8899《圭峰禪師原人論發微錄》卷 1 

D39n8899_p0003b09║徵。詮於惠學也。故下文以排𫞐[后-口+十] 淺會偏皈

圎。皆 

D39n8899_p0005a10║為安心而演偈。或熙凞悟於所證之境。告示初心。或 

D39n8899_p0005b06║玉抵鵲。（𥂁鉄論云。荊山之人。以玉抵鵲。言其玉多

而不寳寳之也。抵擊也）而為行人 

D39n8899_p0005b07║之所寳寳也。（行路之人得之。乃傳之為寳寳。喻吾師

已到寳寳所。凡出言指㕝。無非妙門。人自寳寳 

D39n8899_p0006a09║皆有其本。以蠢動蜎蜎（音渕蛻也）飛胎[(留-田)-刀+

ㄗ][涅-土+(並-(前-刖))]湿化。皆以真界 

D39n8899_p0007b08║此身。習者学也。則者[恙-心+水]𣴎上之辞。祖者祭法

正義曰。 

D39n8899_p0008b01║萬物與人。皆氣為本（起下文[后-口+十] 迷執下篇）

習佛法者。但云近則 

D39n8899_p0011a01║窮真如不[(並-(前-刖)+〦)/ㄆ] 之理。盡万法随緣之

性。易曰窮理盡 

D39n8899_p0011a03║然當今學士。學。[改-己+(常-吊+子)]敩也。士。事也。

任事之[禾*尒]称也。 

D39n8899_p0014b06║蜂[万/虫]蛇[它*鳥] 一切毒𢙣物也。（虎狼𢙣獸。而為



師子所敢。尒雅云。狻猊如彪貓。 

D39n8899_p0015a02║夭[(立/((厂-一)*(泳-永)))*頁][冉-土+(┴/十)]。[顏-文+(立-

一)]顔回。[冉-土+(┴/十)]伯牛。皆至賢至仁。是十哲之首。德 

D39n8899_p0017a04║為魂。地氣為魄。易曰。精氣為物。游魂為[(並-(前-

刖)+〦)/ㄆ] 。歘者。從 

D39n8899_p0019a06║釋曇諦。俗姓康氏。年十餘歲。見閞中僧[碧-白+刀]。

呼[((素-糸)*刀)/石]䂮。[((素-糸)*刀)/石]䂮 

D39n8899_p0019a07║曰。童子何得呼宿長名。諦曰。和尚本是我沙㫆。[((素-

糸)*刀)/石]䂮 

D39n8899_p0019a08║甚諤。諦父具說諦生時本末。[((素-糸)*刀)/石]䂮乃悟而

泣曰。即[((素-糸)*刀)/石]䂮 

D39n8899_p0019b01║理雖荒昧。㕝甚昭𫞃彰。而謂身死神無還。皈於氣何 

D39n8899_p0019b07║地下為太山役。辛苦頗甚。言今領軍府南。有[歹*系]𣨒

阿 

D39n8899_p0020a01║至領軍府南。訪得[歹*系]𣨒阿。即以夢中亡兒之言嘱

阿。 

D39n8899_p0020a10║曰。將軍明[辰-二+口]𫝕早戰。我[〦/(ㄠ*言*ㄠ)/十]鬼以

助必令取勝。顆問之 

D39n8899_p0021b03║是劉聦之子也。死一宿猶暖遂不殯𣩵殮乃蘇。（蘇息死

而 

D39n8899_p0024a04║號呼[邱-丘+口]𨙫頭謝曰。自幸。天子使視鬼者瞻之。

見竇嬰 

D39n8899_p0024b08║釭（音工說文云。車轂中鐵也）及牛骨。則捨捨亭東空

井中。妾死痛 

D39n8899_p0025a09║有殊餘。[誣-(人*人)+(前-刖)]以涉道。刻掠得之。并初

造作過。裂非商 

D39n8899_p0025b01║弘氏臨刑之曰。敕[耒*力]其妻子。可黃紙百張。并具笔

墨。 

D39n8899_p0025b07║地成灰灰。上略敘三條為例。其中或有憾積冤深。論 

D39n8899_p0028b09║何有福善益謙之賞。禍淫滛害盈之罰焉。今相對 

D39n8899_p0028b10║摘句釋之。謂福禍。善淫滛。益害。謙盈。賞罰五對。

初 二 

D39n8899_p0029a01║對出尚書。書云。天道福善禍淫滛。謂良善者福之。淫

滛 

D39n8899_p0029b06║皈弱於諸 。由是黍 離之詩作焉。孔子𠜂之。乃剌 

D39n8899_p0030b05║（自注云。在第三篇中）。小乗教。（即賢首愚法攝。

初 人天教）大乗法相（即賢首分 

D39n8899_p0033a03║初死之人。眼耳手足宛 然。何不見聞造作。受五 

D39n8899_p0033a06║如何速入眼耳。辨外是非。是非不知。因何取捨捨。且

心 

D39n8899_p0033b01║非不知。縱也。因何取捨捨。奪也。意謂因何取是捨

捨。非 

D39n8899_p0035b02║寳寳此我故即起貪。（自注云。貪名利以榮身）瞋（自

注云。瞋違情境。恐侵害身）癡 



D39n8899_p0035b04║寳寳此我者。寳寳積經云。於身生寳寳愛。不離於我

人。禪 

D39n8899_p0037b05║[(打-丁+勿)/心]㧾二十增减。名為成劫。議曰。空界劫

中。是道教指 

D39n8899_p0038b09║此云妙高。頌云。妙高四寳寳為山體。𨶒浮南面吠瑠 

D39n8899_p0038b10║璃。北邊黃金東録体。西邊之寳寳號頗𦙆。金山四面 

D39n8899_p0042a06║漢果。灰灰身滅智。方断諸苦。乃至者。謂不說前之 

D39n8899_p0042a07║三果。以三果皆是有餘。下句辨無餘。灰灰身。即指四 

D39n8899_p0045a09║如前說者。前文云。寳寳此我。故乃至三毒擊意發動 

D39n8899_p0048b03║是大乗之初 門。上之四教。展轉相望。前淺後深。𠰥

且 

D39n8899_p0049b05║淨。是其別相。寳寳性論中。亦有二義。一自性清淨。

謂 

D39n8899_p0052b06║則從淺至深。漸漸誘接。先說初 教。令離𢙣住善。次 

D39n8899_p0052b09║謂初 便依第五。頓指一真心體。心體既現。自覚一 

D39n8899_p0062b03║學合論於橫海明覃𫟛。還南。聽長水楞嚴。圎覺。起

信。時 

D39n8899_p0062b06║復主青鎮。密印。寳寳閣華亭。普照。善住。高麗僧。

統義天 
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D40n8903_p0001b01║疇赤應[二/水]汞曆貞舜法印（西塔南尾寳寳園院[乞-乙

+、]主栢原成菩提院開基）鳩此 

D40n8903_p0002a10║削矣兾功不浪施迴趣果地哉。時峕元和昭陽敦牂貞 

D40n8903_p0005b09║者問此事佛以木為灰灰畢還不成木譬 

D40n8903_p0008b04║家難捨捨𠀍捨捨修行覺道相可令現故也但昔 

D40n8903_p0013a06║屋之逆臣給是為弘佛法表捨捨邪歸正者也。 

D40n8903_p0014b08║梨跋𫏆摩菩薩（此云師子鎧亦云法尚）出世先初小乗論

師也 

D40n8903_p0015a06║在下（云云）玄一云呵梨跋𫏆摩亦用初番四悉旦造 

D40n8903_p0015a08║跋𫏆摩𥘿言師子鎧佛𣵀槃後九百年中於在 

D40n8903_p0015b08║百年閒訶梨跋𫏆摩此（六）云師子鎧之所造也訶梨 

D40n8903_p0015b09║跋𫏆摩本是薩婆多部鳩摩羅陀弟子慨言所譯近 

D40n8903_p0015b11║雖[后-口+十] 排譬宗正用曇無德部有人言偏斥毗曇 

D40n8903_p0019a05║卷（[色-巴+(罩-卓+大)] 山釋）記八卷（大智律師釋）

釋二百五十戒相貌也是 

D40n8903_p0021a02║縣龍興寺西廂極樂淨土院奉請道邃 和尚最 

D40n8903_p0030b06║反計云捨捨煩惱云断也輔正記引唯識云 

D40n8903_p0033a11║捨捨可落故還非佛法正意取又執情也破 

D40n8903_p0033b10║是因緣善滅諸戯論我稽 首禮佛諸法中第一（矣）又 

D40n8903_p0035b03║一門方不捨捨之去尚三乗脇狹意有之故 

D40n8903_p0036b06║十四年北天笁佛度跋𫏆陀羅三藏此翻覺賢於揚 



D40n8903_p0037a07║天笁三藏佛陀跋𫏆陀羅譯梵本三萬六千頌成六 

D40n8903_p0040b07║以根鈍故要先迴入共教（同教）大乗捨捨二乗名得菩薩 

D40n8903_p0041a09║教第三言雖復徹底唯空不礙幻法宛 然緣生假 

D40n8903_p0051b09║見一切有為法更不須待壞本來寂滅離諸取捨捨 

D40n8903_p0089a02║永嘉集雖答友人書尚集於捨捨豈不收𥨸永 

D40n8903_p0090b04║有二義一云致𦤺心識分別而守公案二云於公而 

D40n8903_p0091b10║別傳之背正是智者禪師一心三觀々智々者々禪々師々一 

D40n8903_p0091b11║々心々三々觀正是達磨大師教外別傳而有同異智 

D40n8903_p0093a10║之生[日*真] 欲殺母爾時月光𦒿婆大臣語太 

D40n8903_p0097a11║於七日蓮華乃敷○聞法歡喜得須[ㄗ*宅]𨹏洹經 

D40n8903_p0099a08║願生彼國凢有三軰其上軰者捨捨家棄欲而作 

D40n8903_p0106b08║而又弱力也サ、船ノせ海流捨捨畢今龍王是也 

D40n8903_p0107b04║皆反成人但尾尚虵體也母恥之捨捨子歸海 

D40n8903_p0121b03║千僧[目*眷]一徳龕裏隱身徳兜 率說法徳 

D40n8903_p0124b06║高如天仍此星形宛 如出山時人星從天台 

D40n8903_p0126b10║宛 如昔夢寺北別峯號為華頂上應台星 

D40n8903_p0127b01║親云汝捨捨世入山吾施水菽人無之老年殘 

D40n8903_p0128a11║不簡善惡不捨捨萬機事宛 如國王叡慮[乞-乙+、][乞-乙

+、] 

D40n8903_p0131b01║鴆毒不傷徳異道不害德證勝背捨捨德 

D40n8903_p0131b07║義云華嚴香象釋南岳震旦顯大師不捨捨 

D40n8903_p0131b10║可尋之時代多分同時也不捨捨彼生云意可有 

D40n8903_p0132b01║弟子請問曰生所何方處吾生兜 率天 

D40n8903_p0133b01║牛馬負山閑樹林尋獨作之給七十二歲鶴鶴 
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D40n8903_p0146b05║若直悟方等但彈[后-口+十] 而已既以身土令物殊途正

當 

D40n8903_p0157b11║清淨）地論七云般若家（別）諦家（圎）捨捨煩𢙉家

（通）苦清淨 

D40n8903_p0159a10║不可說三藏也生不生通教不生[乞-乙+、]別教不生[乞-乙

+、]不 

D40n8903_p0159a11║々生圎教也（云云）中論四句者因緣所生法三藏也我 

D40n8903_p0159b03║佛法故般若也通諦空捨捨煩惱藏苦初門（云云）。 

D40n8903_p0175b10║跋𫏆陀羅三藏此翻覺賢於楊刕司空寺譯後 

D40n8903_p0180b02║也（云云）悉達太子夜半淨飯王[宋-木+(口/口)]宫逃玉

御出家アリ 

D40n8903_p0180b06║邊六年苦行玉時二人捨捨太子去三人尚 

D40n8903_p0180b09║捨捨太子去其後太子生年三十[乞-乙+、]二月八日夜 

D40n8903_p0186b05║二乗斷見思證空理灰灰身入寂教給二乗 

D40n8903_p0186b11║若以圎[后-口+十] 三及以圎斥藏即以圎融為融 

D40n8903_p0188b10║邪非精進大小乗觀取捨捨得冝正入正道也（矣） 



D40n8903_p0190b10║勝鬘[宋-木+(口/口)]宫詣說此經給具勝鬘師子孔方廣經 

D40n8903_p0199a09║華正直捨捨方便說虚妄說不可有歟思 

D40n8903_p0202a09║身智慧上冥下契三身宛 足（矣）壽量品時上冥下 

D40n8903_p0214b01║智愗 修禪定程得四禪八定等也去無漏智 

D40n8903_p0214b03║東云東云見不捨捨白物黑思付人白物 

D40n8903_p0215a03║邪人說正法[乞-乙+、][乞-乙+、]成邪法正人說邪法々邪

々法 

D40n8903_p0216a10║謂見即是假々假即三假六十二見等（矣）。【一思 

D40n8903_p0217a05║數多故塵沙云也但法門習隨一法々一々法能 

D40n8903_p0218a06║性如月無明如雲々雲法性覺月明不令明故 

D40n8903_p0222b02║（十）覆（矣） 義云初八々八纏也加後二為十纏 

D40n8903_p0223a09║色思惟分別心生捨捨乃至意識亦如是十八受 

D40n8903_p0223a11║（矣）意一根憂喜捨捨三受有之六根十八也是約 

D40n8903_p0224b04║證空理々空々理方真諦也五停四念等不同俗 

D40n8903_p0225a10║々真俗作隨情智能[乞-乙+、]可思之又大經所說三 

D40n8903_p0226b06║發心前無真不俗只點一法二諦宛 然俗 

D40n8903_p0227b09║此是一念二諦宛 然（矣）元初一念聞。【一七 

D40n8903_p0228a06║有々幻々有即空皆名為俗不有不空為真（引）六者幻有 

D40n8903_p0228a08║為真（圎接別）七者幻有々幻々有即空皆名為俗一切法

趣 

D40n8903_p0230a02║又諸法雖廣不過十界々十々界即三諦也依之决 

D40n8903_p0230b04║可觀諸法有無又有無共有々有無共無 

D40n8903_p0231a08║是妙也妙即三千々三々千即法（矣）。【尋云一心三 

D40n8903_p0233b06║受中名（矣）𢬃外道斷見者一切眾生死燒灰灰 

D40n8903_p0236a11║（矣）决五云非但空[乞-乙+、]亦空假中々假々中亦然

（矣）。 

D40n8903_p0238b08║亡而存執大悲索一見其形三諦宛 然（矣）山家釋云 

D40n8903_p0242b05║覺尚用此觀末代行者豈可捨捨之（矣）唐土雙 

D40n8903_p0247a05║報三々三九身在之（云云）决一云三身相即無暫離時 

D40n8903_p0251a01║ 答劣應身々身量一丈六尺光明取常光一尋 

D40n8903_p0252a07║身智慧上冥下契三身宛 足（矣）上冥法身方凝然 

D40n8903_p0258b09║二觀断通惑盡恒沙別惑無明未斷捨捨分叚身 

D40n8903_p0259a02║空理灰灰身入寂更無後生思而尚有煩惱 

D40n8903_p0259b11║分叚質罣煩惱雖盡必須捨捨報若有余土隨破 

D40n8903_p0261b08║二乗灰灰身入寂ソサテアルト思五隂中意隂尚殘受 

D40n8903_p0267a02║有之宛 然也玄七云寂光理通如鏡如器諸 

D40n8903_p0269a02║身土三千宛 然名䟽立十種國土中第十諸 

D40n8903_p0269b04║也去（覚大師）無作三身住寂光土（矣）此寂光四土宛
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D40n8903_p0274b07║字有通別々別有定藏通定戒慧一切佛說 

D40n8903_p0280a02║逸提（此云捨捨墮但九十波逸提三十波逸提在之都合百

二十也即小妄語兩舌飲酒非時 

D40n8903_p0291a07║中義有通別通則大小皆有三藏捨捨通從 

D40n8903_p0294b08║機也二乗自調自度我身計生死殺斷無余灰灰 

D40n8903_p0301b09║捨捨三假浮虚空不捨捨此有空何不生我執 

D40n8903_p0302b09║過去散捨捨又未來藏納有之也（云云）。【尋云 

D40n8903_p0304a06║見有極微々之色不破由是得道豈非有性（矣） 

D40n8903_p0305b01║毗曇意斷惑者煩惱得繩解計切捨捨義無 

D40n8903_p0305b02║之木カツラ卷付解取如成論此カツヲ皆切捨捨 

D40n8903_p0306a09║毗曇何故捨捨勝用劣答曰毗曇雖劣而是 

D40n8903_p0315a05║マテ數打捨捨[乞-乙+、][乞-乙+、]スヘキ也（云云）。

【尋云數增數减 

D40n8903_p0315b08║數也次一二々々一二々一々二一二二數々數之次只 

D40n8903_p0316a01║二三々一々二々三三數多反數也四者出入各六五者 

D40n8903_p0316a06║息綿々綿若存守喘則勞守氣則結守風則 

D40n8903_p0318a09║十六觀棄捨捨（非想）義云橫對四念處初五身念處 

D40n8903_p0319a05║事多之仍依貪生[日*真] 由貪撥撫因果尤可 

D40n8903_p0319b10║觀也其外九想八背捨捨八勝処十一切處等觀有 

D40n8903_p0322a09║方便觀（矣）集解云若轉治者如摩訶[彳*工*亍] 論明

多貪 

D40n8903_p0323b04║ 答修慈悲喜捨捨四法云無邊義無之故無量 

D40n8903_p0324a09║住名慈心正愛悲喜亦如是捨捨心乃從中人 

D40n8903_p0324b11║慈既爾悲喜亦然若修捨捨心從中人起若 

D40n8903_p0325a01║先捨捨親恐生愛著若先捨捨 恐生瞋恚是故 

D40n8903_p0325a02║修捨捨乃從中人於 親中 易捨捨故次捨捨  

D40n8903_p0325a03║人於 人中先上次中次下次捨捨親人先 

D40n8903_p0327b09║從義釋引次第禪門[乞-乙+、]次々第々禪々門以大乗意

廣 

D40n8903_p0332b07║法中受[乞-乙+、]隂想々想隂也サテ余四十四心所及十 

D40n8903_p0335b07║（一信佛法事）及不放逸（二）輕安（三眠治時清夜見

星以水洒面也）捨捨（四善 

D40n8903_p0335b08║𢙣偏頗捨捨事 ）慙（五）愧（六耻自云慙耻他云愧）

二根（七八無貪無瞋瞋）及不害 

D40n8903_p0341a07║於觀禪中有四九想八背捨捨八勝處十一切處也 

D40n8903_p0341b02║背捨捨事 答一內有色相外觀色（初禪）二內無色相 

D40n8903_p0341b03║外觀色（二禪）三淨背捨捨身作證（三禪四禪）四虚空

処背捨捨（空無 

D40n8903_p0341b04║邊處）五識処背捨捨（識無邊處）六無所有處背捨捨

（無所有處）七非想 

D40n8903_p0341b05║非[乞-乙+、]想處背捨捨八滅有處背捨捨（滅盡定）義

云舊云背 

D40n8903_p0341b06║捨捨新云八解脫背捨捨約因解脫約果也大 

D40n8903_p0341b07║論云（集解引之）背淨潔五欲捨捨是著心數故名背捨捨



若發 

D40n8903_p0342b05║捨捨三受可治樂顛倒也四教義四云二受念處 

D40n8903_p0342b10║【尋云苦樂捨捨三受相如何 答生苦死苦等 

D40n8903_p0343a01║苦非樂處中也領納名捨捨受也。【難云 

D40n8903_p0345b04║座五衰現時余天眾即隔不伴園引出送捨捨 

D40n8903_p0347b02║一[乞-乙+、]觀察何處是我々我住何處為善法是 

D40n8903_p0347b03║我𢙣法是我無記法是我若諸法是我々我則無 

D40n8903_p0357b05║名為相雜（矣）南岳大師釋云九想八背捨捨勝処諸 

D40n8903_p0357b07║教義云共念處共善五隂成就背捨捨乃至超越 

D40n8903_p0361b08║隂依身觀破可灰灰身入寂出立也四善根智火 

D40n8903_p0365b04║定不淨觀中八背捨捨亘八定滅盡也四善根何 

D40n8903_p0367a07║根人依何緣又捨捨此善耶 答頌云聖由 

D40n8903_p0367a08║失地捨捨異生由命終初二亦退捨捨依本必見諦 

D40n8903_p0367a09║捨捨已得非先二捨捨性非得（矣）頌䟽二十三云聖由  

D40n8903_p0367a10║地捨捨異生由命終者明捨捨義也聖捨捨燸等四善 

D40n8903_p0367a11║根者由 地捨捨謂依此地得此善根若遷上 

D40n8903_p0367b01║地此地便失[乞-乙+、]此地時善根方便捨捨若此地 

D40n8903_p0367b02║死還生此地不 地故燸等不捨捨若異生 

D40n8903_p0367b03║捨捨但由命終業生捨捨地 與不 俱由命終 

D40n8903_p0367b04║必捨捨燸等謂由異生無見道資故命終捨捨 

D40n8903_p0367b05║（矣） 義云異生捨捨業生捨捨又 地捨捨不 地捨捨 

D40n8903_p0367b06║若異生失地者必捨捨之不 地者不捨捨之若 

D40n8903_p0367b07║業生人失地不 地俱命終捨捨之也初二亦退 

D40n8903_p0367b08║捨捨者燸頂退位故依退捨捨善根事有之亦 

D40n8903_p0367b10║必至見諦也捨捨已得非先者燸頂退捨捨人後得 

D40n8903_p0367b11║善事新更得也非先法也二捨捨性非得者 

D40n8903_p0368a01║異生捨捨業生捨捨其性非得也（云云）。【尋云四善 

D40n8903_p0369a11║二捨捨一離界地二退時[乞-乙+、][乞-乙+、]捨捨墮地獄

作五無 

D40n8903_p0369b01║間而不断善根頂亦如是忍唯一捨捨不墮地獄（矣） 

D40n8903_p0370a03║是修慧（十）色界繫（十一）三[乞-乙+、]昧（十二有

覚等荅）三根（苦樂捨捨也）隨 

D40n8903_p0371a11║實爾也燸氣初別得名也是故後々後位約 

D40n8903_p0371b01║一分々一々分德得別名也四教義五云燸法者是 

D40n8903_p0372a05║【一四正断事 答集解云四正勤（捨捨邪名正無怠 

D40n8903_p0374a02║耶止七云道品是有漏々有々漏能作無漏方便（矣）付 

D40n8903_p0374b04║云四聖諦々諦字婆娑判四義一家三義釋 

D40n8903_p0375b02║此之三苦有通有別々別則三受（苦樂捨捨）別對三苦 

D40n8903_p0381a11║所相者今第三能相々相望事也四者心王心所 

D40n8903_p0384b01║三為緣如此剎那々剎々那無閒隣次緣用故名 

D40n8903_p0384b04║因也）。【三所緣々緣事 答緣一切境時心[乞-乙+、] 

D40n8903_p0384b06║人離杖起事如不叶故為心[乞-乙+、]所々所緣境 

D40n8903_p0386a09║三諦宛 是（矣）决一云故四諦外別立法性當 

D40n8903_p0387b02║義有之。【尋云毗尼名滅々滅四諦中滅 



D40n8903_p0401b08║二十四行相打捨捨直可觀欲界苦一行何 

D40n8903_p0402a01║一度捨捨之减數廣觀心可麁動故漸[乞-乙+、]捨捨之 

D40n8903_p0433b04║為奬初學[天/心]㤁染筆草見聞共利修學同益 

D40n8903《天台名目類聚鈔》卷 4 

D40n8903_p0435a01║也苦忍真明捨捨凢夫性得入聖人性真智見 

D40n8903_p0436b01║是斷惑也（云云）次成論意断惑者燒木如成灰灰 

D40n8903_p0436b02║人縛繩分[乞-乙+、]𨱚々𨱚切捨捨是断惑云也是空 

D40n8903_p0439a06║苦忍真明發捨捨凢性入聖性真智見理故名 

D40n8903_p0439a07║聖人（矣）籤四云苦忍真明發捨捨凢入聖者至苦忍 

D40n8903_p0439a10║明發捨捨凢入聖見真理也荊溪云○今從後說 

D40n8903_p0442a09║是也迴轉者信行轉成法行機々法[乞-乙+、]行々機轉成 

D40n8903_p0442b05║或實或權々權實由薰理恒平等（矣）。【問見道 

D40n8903_p0442b08║【問一家意有信法齊等機耶寳寳記云問有信 

D40n8903_p0443a09║即因也二者沙門那[乞-乙+、]沙々門[乞-乙+、]那者果也

沙門有八十 

D40n8903_p0444b01║精進輕安念捨捨定及喜七覺支正見思惟語業命精 

D40n8903_p0450a03║脫道断（矣）寳寳地私記云若約成論々論二道者無閒道 

D40n8903_p0450a05║云金剛是漏盡無㝵亦不相違（矣）私云寳寳地坊義 

D40n8903_p0452a07║字能緣智也次智者斷煩惱後心地冷々冷澄 

D40n8903_p0453b07║法捨捨有漏得離同類因畢サテ見道始心初 

D40n8903_p0456b02║八都合八十八使也頌云十七[乞-乙+、]七八使九六々六

七使 

D40n8903_p0460a11║高舉憍他人凌蔑𦸑慢意是也法界次第云自恃 

D40n8903_p0462b05║九中々中三如其次第（四𤰞慢）有勝我慢類謂有他 

D40n8903_p0465a01║時假似常一家在實各[乞-乙+、]別々別草木非常 

D40n8903_p0465a07║能計所計我々我所分別廢立有之决五云隂即 

D40n8903_p0465b04║子生々生可生犬也譬麥種子何成麥米 

D40n8903_p0466a05║断見者燒灰灰埋土成一切眾生更無來生計 

D40n8903_p0466b06║程輕火去重彼人神去故重（云云）重々重問答 

D40n8903_p0468b01║云投水火等種々種邪行非生天因妄起因緣 

D40n8903_p0468b06║又非想天非想非々非想似𣵀槃外道是真 

D40n8903_p0468b07║實𣵀槃思仍非得道[乞-乙+、]得々道計故非道計道 

D40n8903_p0469b01║撫或四見外皆名邪見々見非正故（矣）唯識論 

D40n8903_p0473a07║引毗曇云苦諦有漏理內法故云內道々道諦 

D40n8903_p0473a09║有漏法也苦諦同有漏也能所共有漏々有[乞-乙+、]漏 

D40n8903_p0477b10║果也（云云）。【尋云三々三昧相如何 答三昧 

D40n8903_p0478a04║大空三昧謂空々空三昧無相々無々相三昧無作々無々作 

D40n8903_p0478a06║余十諦行相々相應無漏三解脫（矣）。【一五下分 

D40n8903_p0479a05║【一不出入觀事 答修行定入々入觀云 

D40n8903_p0479a09║少斷息々息也思惑斷立後三果此意也見 

D40n8903_p0485a01║聖者心無余灰灰斷令薰無余手習入滅盡定 

D40n8903_p0485a04║也住此定心地守居程心性次第々次々第寂不 



D40n8903_p0485a10║四禪四無色定即是用共念處修八背捨捨八勝 

D40n8903_p0486a02║界修背捨捨勝處一切處入九次第定成身證 

D40n8903_p0486b03║定者禪定現前不生見愛也七捨捨者捨捨諸妄 

D40n8903_p0486b05║精進三輕安四念五捨捨六定七喜列略頌云七覺 

D40n8903_p0486b06║断修断藕絲擇法精進輕安念捨捨定及喜七覺支（矣） 

D40n8903_p0486b07║人師釋何念擇進喜輕安定捨捨列釋耶又慧心 

D40n8903_p0486b08║要法文擇進喜除捨捨定念列是等相違如何 

D40n8903_p0487a09║若心浮動時除捨捨定三覺支可用之念覺支常 

D40n8903_p0488b03║預法流故名預流者苦忍真明發捨捨凢入聖云 

D40n8903_p0490a02║ 答於三界地々地分別事廢立不同也三界為二 

D40n8903_p0490a09║地生功德事各々各不同也隨惑又地々地淺深可 

D40n8903_p0490a10║不同故論九地[乞-乙+、]九々地各立九品思惑也。 

D40n8903_p0493a10║故云眾生又復處々處而受生故云眾生新譯 

D40n8903_p0494a11║熱地獄八無閒地獄也（云云）第二近邊有四一[火*君]𤉙

煨 

D40n8903_p0494b06║絕空中有聲可等活（云云）或以杖印活々活（云云）要 

D40n8903_p0495b02║云第四偷蘭遮如兜 率壽四千歲於人間數五十 

D40n8903_p0497b02║百頞部陀壽量如一婆訶麻百年除一盡後々後倍二 

D40n8903_p0498a02║半壽（云云） 四𦞦[乞-乙+、]婆亦云郝々郝丸壽增前

二 

D40n8903_p0498a03║十（云云）玄賛云叫喚半劫（云云） 五虎々虎婆亦云

虎 

D40n8903_p0498b06║氷謂阿波々波等亦有百三十六所（矣）籤六云 

D40n8903_p0502a05║徧有故々故四王天已上諸天皆悉有之如天 

D40n8903_p0502b03║苦蟒虫其身長大無足宛 轉腹行為小虫被 

D40n8903_p0504b04║質多羅阿修羅王此云種々種疑有女名舎脂夫 

D40n8903_p0504b08║持[乞-乙+、]障々持日月物也身長八萬四千由旬也口廣 

D40n8903_p0519a03║上六定亦如此サテ近分云時捨捨初禪既近二 

D40n8903_p0522a07║綵書之三五云二四六顯也一義云（播磨道[這-言+家]

義） 

D40n8903_p0542b09║緣力耶 答俱舎頌云五因立四果捨捨曾 

D40n8903_p0543a03║五因具足也一捨捨曾者捨捨曾得道也所以向 

D40n8903_p0543a04║位所得道劣故捨捨之也二得勝道者得果 

D40n8903_p0543a06║位於前所断煩惱所得捨捨離繫得果道所 

D40n8903_p0543b06║可有之又捨捨曾得[乞-乙+、]勝道等皆可有之也如 

D40n8903_p0543b09║可思之又向位無之向道所得捨捨不可云若 

D40n8903_p0548b03║【一第四禪名捨捨念清淨地事 答凢喜樂者 

D40n8903_p0548b05║樂共亡故捨捨云也。【尋云定靜慮生靜慮云 

D40n8903_p0548b11║樂定第三具五支捨捨念慧樂定第四有四支捨捨念中 

D40n8903_p0550a05║五支相如何 答捨捨念慧樂一心也决九云樂 

D40n8903_p0550a06║生捨捨喜名之為捨捨護令增長名之為念 

D40n8903_p0550a09║【尋云第四禪四支相如何 答俱舎捨捨念 

D40n8903_p0550a10║中受定（不苦不樂義也）（矣）舊譯不苦不樂捨捨念一

心云也决 



D40n8903_p0550b01║憂悔名之為捨捨等智照了名之為念○定體 

D40n8903_p0550b06║覺觀相應二禪喜樂相應三禪樂受相應四禪捨捨 

D40n8903_p0551b03║言唯在初禪之上二禪之下又言八定節々節皆有且 

D40n8903_p0551b04║從初意（矣）私云後義禪々禪中間欣上厭下中有 

D40n8903_p0554b08║四禪名不變易受亦名捨捨受從變易受入無 

D40n8903_p0557a04║如是旋還後々後漸减乃至㝡後二念無漏次引 

D40n8903_p0557b01║々生淨居故二為現樂受法樂故三為遮止 

D40n8903_p0559b04║可捨捨之何不可見無對色無之可云耶所詮約 

D40n8903_p0559b07║觀捨捨其空處更緣識處名識処天（矣）上空 

D40n8903_p0559b11║於是捨捨之入無所有名無所有所天（矣）上 

D40n8903_p0560a03║ 答集解云言非[乞-乙+、]想者捨捨二邊想而入定 

D40n8903_p0560a04║者名非々非想行人厭於無所有想處如疵有想 

D40n8903_p0560a06║於是乃捨捨二邊求生此天亦云凢夫外道得 

D40n8903_p0560a10║義意乃捨捨二邊求此天（云云）有想無想二邊也 

D40n8903_p0560b04║萬後々後二々二增（矣）謂空處二萬劫識處四萬劫無 

D40n8903_p0564a06║色[乞-乙+、]無々色一義意也（云云）抑上流般又有三

一全超 

D40n8903_p0564a10║五種那含中々中般開三種為七種那含可云 

D40n8903_p0570b01║之耶例如捨捨根證有退 如何 答俱舎 

D40n8903_p0570b04║退義此離欲果二道所得極堅牢故（矣）但捨捨根證 

D40n8903_p0571a05║智一剎那断之乃至五部下々下品合以上[乞-乙+、] 

D40n8903_p0573a04║那含果耶所詮何捨捨向道存果道事如何 

D40n8903_p0576b06║歟但證據可尋之。【問能治道有々有漏無 

D40n8903_p0582a07║五心向道凢夫苦忍真明發捨捨凢入聖故 
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D40n8903_p0590a04║乗中何耶 答玄一云呵梨跋𫏆摩亦用初番 

D40n8903_p0590a07║迦梨跋𫏆摩菩薩此云師子鎧佛滅後九百年出世 

D40n8903_p0600b07║未亡故云果縛也若羅漢身在但斷子縛灰灰 

D40n8903_p0601a01║（矣）。【一灰灰身滅智事 答聲聞三界見思 

D40n8903_p0601a02║斷盡後三界生不可受身灰灰不可受後生 

D40n8903_p0601a04║心智共空觀 身心共令歸寂也集解云灰灰 

D40n8903_p0615b04║為灰灰菩薩正習盡如燒木無炭灰灰（矣）又云習 

D40n8903_p0624a03║色聞聲覺寒溫等而未了知苦樂捨捨因境界 

D40n8903_p0624b06║受支事 答四五歲已後至十四五歲苦樂捨捨 

D40n8903_p0625a01║受或說五受所謂苦樂憂喜及捨捨（矣）集解 

D40n8903_p0627a02║（矣）要法文云由現在業從此捨捨命正結當有 

D40n8903_p0636b11║因四修滿六度五為補處菩薩身六為兜 率天王 

D40n8903_p0637a04║三階從兜 率下㝡後身出家用六行断惑第 

D40n8903_p0639a10║增貪味（矣）身量或千尺或二千尺形色端嚴宛  

D40n8903_p0639b07║然生稻生貪竸取宛 後食依之闘諍出來 

D40n8903_p0655b04║願也。【一慈悲喜捨捨四無量心事 答要法 

D40n8903_p0655b09║量心者無量有情得樂離苦豈不快哉○言捨捨 



D40n8903_p0655b11║思惟入捨捨等室（矣）。【尋云以四無量心對治 

D40n8903_p0656a02║治害喜對治不欣慰捨捨對治欲貪瞋又初 

D40n8903_p0656a03║二體即是無瞋喜即喜受捨捨即無貪理實 

D40n8903_p0656a06║慈悲無瞋性喜[乞-乙+、]捨捨無貪（云云）私云四無量

心 

D40n8903_p0657a05║佛同居土鹿苑轉於生滅諦鶴鶴林𣵀槃偏真理（矣）。 

D40n8903_p0660b01║集解云普明王捨捨國尸滿者此依仁王經中 

D40n8903_p0661b11║時為日 宛 轉土中欲趣大水見諸虫 

D40n8903_p0662a03║用宛 其命後成佛時當以法施以益其心如 

D40n8903_p0673b08║ 四教義七云八相成道者一從兜 率天下二託胎 

D40n8903_p0674a01║第五一生補處第六生兜 率天第七八相成道（云云）可 

D40n8903_p0674a02║知生天非八相數被得集解云一從兜 率下 

D40n8903_p0674a06║兜 率天七八相成道（矣）。【尋云慧心略頌云上 

D40n8903_p0674b09║【一七階中第七生兜 率天事 答六欲 

D40n8903_p0674b10║天中生兜 率天也𢬃補處菩薩定生兜 率天事 

D40n8903_p0675a11║兜 率有內院淨土下地佛出時分縱長也縱 

D40n8903_p0675b02║義七云生兜 率天者捨捨閻浮之報上生此天為諸 

D40n8903_p0675b03║天師（矣）。【尋云兜 率內院寂光內證可云 

D40n8903_p0675b06║土也夫取兜 率天三世法界宮云習在之譬國 

D40n8903_p0676a11║兜 率天下給。【尋云集解云菩薩初下化 

D40n8903_p0677b11║難陀跋𫏆難陀二龍口出湯水奉產湯十七 

D40n8903_p0679a11║（云云）普賢菩薩證明功德經云十九踰城捨捨國王位三 

D40n8903_p0689a10║那城跋𫏆提河邊沙羅林閒一日一夜閒說𣵀槃 

D40n8903_p0691b02║我淨小苦空無常無我（云云）又沙羅林名鶴鶴林四 

D40n8903_p0691b04║居白鶴是故𣵀槃鶴鶴林云也略頌云鶴鶴林𣵀槃 

D40n8903_p0693a04║捨捨第五分壽為伏蘊魔若從蘊魔應壽百歲 

D40n8903_p0693a05║為欲伏故捨捨第五分留三月者為伏死魔若 

D40n8903《天台名目類聚鈔》卷 6 

D40n8903_p0695b11║名同教也一義云通者約能化々化道共者約 

D40n8903_p0697b01║般若故因大同々同坐解脫習盡不等故果少異（矣）既 

D40n8903_p0698a06║異同是無學應供得二𣵀槃共歸灰灰断證 

D40n8903_p0699a03║地通教也玄五云○經文次比三義宛 然（矣）大品 

D40n8903_p0699b06║慧十地通義昭著（矣）。【問通教々教主三身中 

D40n8903_p0699b09║教[乞-乙+、]主他受用報身相也此二身合通教々教主。 

D40n8903_p0700a09║所現身量十里百億放光巍々巍異於三藏丈六 

D40n8903_p0702b08║之俗但有名字々名々字不在內外中間常自有等 

D40n8903_p0704b01║相如何 答即有空方立還々立々還修觀断 

D40n8903_p0704b02║煩惱證即空理也玄八云諸法既如幻化々幻々化 

D40n8903_p0704b03║本自無實々無[乞-乙+、]實故空乃至𣵀槃亦如幻化如鏡 

D40n8903_p0705a05║得况復幻空而當可得即是兩捨捨為門（矣）幻有 

D40n8903_p0705b03║樂大師釋圎教相即云體不二故々故名為即 



D40n8903_p0705b04║々即三而一與合義殊（矣）仍圎教體不二相即 

D40n8903_p0706a02║心義五云圎密教意真如之性反成智相々相性 

D40n8903_p0711a02║捨捨凢性入聖性釋籤解云捨捨凢入聖者至苦 

D40n8903_p0714b02║十二品盡如火燒木為灰灰故言已辨地（矣） 

D40n8903_p0715a04║有灰灰存○（矣）。【尋云無佛𠀍修行人值佛即 

D40n8903_p0716b05║沉空盡滅灰灰身入寂也菩薩同雖證空留此 

D40n8903_p0716b06║空灰灰身入寂事我身ナカラモアタ物ンキ事也此空セカ 

D40n8903_p0724b08║燒火無炭無灰灰（矣）。【尋云相應云事如何 

D40n8903_p0727a11║母生身八十二盡身灰灰智滅畢竟不生通教佛誓願 

D40n8903_p0727b01║之身化緣若訖亦歸灰灰斷滅已不生此兩佛但齊業 

D40n8903_p0727b04║異中言留舎利者若下本門中通佛亦言同入灰灰斷 

D40n8903_p0735b07║借別名々名通位者外凢三賢是乾慧地而名為十信 

D40n8903_p0747b11║々不々二而二可思之。【尋云被攝名別同異當 

D40n8903_p0752b10║所說也大方別教[乞-乙+、]主地前人薄々薄報身可 

D40n8903_p0756a06║明二法性云一事法性々性差別故二實法性[乞-乙+、]真 

D40n8903_p0756b04║障々障皆是事三諦皆理三諦自分空中名 

D40n8903_p0758a11║云空法不思義一法有之得意送位々位行 

D40n8903_p0759b06║畏苦障說十行位伏緣覺捨捨心障（捨捨大悲）說 

D40n8903_p0763b05║何說耶難思事也但如此事經々經異說有之 

D40n8903_p0766a03║行無量功德即除我人（見惑也）漸捨捨諸見常樂我淨三 

D40n8903_p0769a07║亦非々非相名真實行（矣）。【尋云無瞋恨無盡 

D40n8903_p0770a03║地故住阿鞞跋𫏆致正位（矣）既滅十顛倒云故斷 

D40n8903_p0771b07║可捨捨別教歴別也爾軈轉向余乗可成圎 

D40n8903_p0778b10║眾善故名地焉捨捨凢入聖四魔不動到有 

D40n8903_p0779a06║念[乞-乙+、]寂滅名遠行地以無生觀捨捨於三界名 

D40n8903_p0789b02║故十住聞サテ列十信名目事返々返難思仍全 

D40n8903_p0797b08║即別佛自覺々覺他（矣）記一云若云坐蓮華藏或云三 

D40n8903_p0798a07║去莫不皆悉十倍增之一生兜 率二宅胎三住胎四 

D40n8903《天台名目類聚鈔》卷 7 

D40n8903_p0800b05║圎本門圎觀心圎元意圎教等重々重不同在之 

D40n8903_p0803a03║上冥下契三身宛 足（矣）名䟽云若說法華單現尊特 

D40n8903_p0805a09║教所詮無量々無々量即無作也（矣）指要抄云修謂修 

D40n8903_p0809a11║一者理即多者三千六即一々一互有六即六 

D40n8903_p0809b01║々六三十六始中終平等具足稱妙法蓮華經（云云）平等 

D40n8903_p0809b10║六即位（矣）止一云○揔以譬々譬之譬女貧人家有寶 

D40n8903_p0811a10║三諦一諦非三非一々一色一香具一切法一切心亦 

D40n8903_p0811b06║事無之此頼耶藏一念本來三諦妙理宛 然也 

D40n8903_p0812b02║也云也サレハ理即重々重意可有之歟。【尋 

D40n8903_p0813a11║信也不捨捨俗諦萬法當体即佛法見故也其 

D40n8903_p0813b01║土於法性有事理地持論云一事法性々性差別 

D40n8903_p0813b02║故二實法性々性真實故（矣）事理云即真俗二諦。 

D40n8903_p0813b10║覺了佛云事一往破他假設問答釋給佛々佛 



D40n8903_p0814a03║是大乗果六々六三十六始中終平等具足之如是 

D40n8903_p0814a04║了知名中實理心無垢淨心如々如心佛性心實相心 

D40n8903_p0814a05║無住心無生心（矣）九識發心事一流大事也能々能 

D40n8903_p0814b05║牛引直々引々直令至寶所故也（云云）依之釋云發 

D40n8903_p0815a07║言々所々言如所行○是名觀行菩提亦名觀行止觀（矣） 

D40n8903_p0815b04║顯也事理融即妙解不捨捨能行勸故勸解 

D40n8903_p0815b06║解生行釋也（云云）大方妙解妙行々妙々行妙解 

D40n8903_p0822b02║布施時無二邊取著十法界依正一捨捨一切捨捨財身 

D40n8903_p0822b06║理和融者布施時一捨捨一切捨捨々捨即法界乃至 

D40n8903_p0823a06║神捨捨離不護之（矣）如法行者可守條勿論也 

D40n8903_p0825a10║家釋攝初心可得意歟止五々五品數五先 

D40n8903_p0826a05║剎那而有三相々三々相不同生住異滅一心三觀亦如 

D40n8903_p0827b02║々經異說多之仁王經進列第二首楞嚴經第 

D40n8903_p0830a11║百千萬億不可說々不々可々說不思可議[乞-乙+、][乞-乙

+、][乞-乙+、][乞-乙+、]虚空 

D40n8903_p0830b11║十界々十々界互具百界也故一根具百根六根互 

D40n8903_p0831a03║報除數之八如是也一根有百界々界界各 

D40n8903_p0831a05║々是能等功德也所詮十乗十境一念三千法數轉 

D40n8903_p0837b04║晉代青鳥來庭樹鳴云六々六（云云）東方朔相之 

D40n8903_p0837b06║畢又青鳥來云即々即（云云）朔相云即者集也（云云）

歒 

D40n8903_p0838a05║六位雖圎頓有淺深○古人云六々六三十六 

D40n8903_p0843a06║業方々方等般若也附家業法華也可思之。 

D40n8903_p0844a07║槃不破聖人所得𣵀槃（矣）廢者經云正直捨捨方便 

D40n8903_p0844a08║（矣）籤一云捨捨是癈之別名（矣）開者經云開方便門 

D40n8903_p0845b01║三身顯本也後三々三身利益相也玄九云住本 

D40n8903_p0849b08║亘中間歟各々各疑也籤七云法華已前諸經已今 

D40n8903_p0850a08║之。【問六重本迹外立理[乞-乙+、]本迹  事々事 

D40n8903_p0850a11║々事者父母為事本子為事迹揔千草萬木皆 

D40n8903_p0856a03║受託莂○不生々不々生名大𣵀槃即是前番（矣）。 

D40n8903_p0856a07║四別論玄云夫五味半滿論別々別有齊限論通[乞-乙+、]

於初後○（矣）。 

D40n8903_p0856a09║六竪論玄云從初十二部開修多羅乃至𣵀槃教[乞-乙+、]

論五味從初五味開諸五味○細々細漸 

D40n8903_p0858b07║我今多有下劣之心亦未能捨捨 

D41n8904《西谷名目句解》卷 1 

D41n8904_p0004a01║（【三峯】一華頂 補註一（四丁）云大師住寺之北別

峯号曰華頂登[日*兆]晀不見羣山暄涼永異餘處大師於此降 

D41n8904_p0018a08║申也。（【第一生兜 率】大乗心菩薩兜 率天降神時

十世界微塵數菩薩有皆菩薩行願同（云云）華嚴經 

D41n8904_p0018a09║小乗心菩薩三祇百劫間六度万行成就前佛處補兜 率天

生其名聖善諸天為說法功成運至𨶒浮提 



D41n8904_p0018b02║（○第二觀什娑婆一大三千界中央迦毘羅國生佛好中道

故也大論四云佛常居中故兜 率天於欲六天 

D41n8904_p0018b05║故也兜 率知足翻五欲境於止足知故也𨶒浮提勝金翻有

金砂故也 名義集三出天竺正印度此日 

D41n8904_p0019a06║閣乗兜 率下法身眷属陰雲月籠如共母胎降胎虗空如常

妙法說是則法界胎胎下別法無 綂紀二 

D41n8904_p0022b02║顯傳云王妃生肉團如[卄/(瓜-、)]𦬔[卄/(瓜-、)]𦬔有千[(十

/果)*(瓜-、)][(十/果)*(瓜-、)]生一子有千子此與大論文復小異（文）真記云此與

大論又復少 

D41n8904_p0023a07║者劣應出分段 家勝應出二死家（文）此法門義因中說

果也今正事出家取也）。（○大乗出家相付綂紀二 

D41n8904_p0024b01║臣事車匿王宮還具淨飯王奏𫝤故王愛念情深即王師大臣

等遣太子樹下端坐思惟居大臣等至具父 

D41n8904_p0026b04║王事 文句二云淨飯王兾太子為金輪覇其宗社忽棄國捐

捐王憂惱殆絕魔來誑之汝子已死王哭云 

D41n8904_p0035b06║知礼指要鈔出）。（○煩惱煩即昬煩惱即惱乱）。（○菩

提道也悟名也）。（○生死付分段 變易二種 集解云言 

D41n8904_p0035b07║分段 者分段 生死三界六道支分形段 （文） 止三

云三世間隔故名分段 （文） 大乗義章八云分段 者六 

D41n8904_p0035b08║道果報三世分異名為分段 （文）釋云因異果易故名變

易（文））。（○涅槃涅言不生槃言不滅不生不滅名大 

D41n8904_p0042a08║之法聚為一段 一業犍度明三業二使犍度明百八煩惱三

智犍度明十智四定犍度明八定五根犍度 

D41n8904《西谷名目句解》卷 2 

D41n8904_p0047b05║以六度為乗運出三界歸𡚖於𣵀槃（已上）所被機二乗云

時能乗從可心得）。（○正化二乗傍化菩薩事三藏菩 

D41n8904_p0048a02║屬無不說菩薩行云也是等義四教義并四教義真記有）。

（○正化二乗等所以事大段 藏通二教界內利 

D41n8904_p0052b06║我空一切煩惱自起即常顛倒我顛倒亡見思煩惱斷空理契

無餘滅歸𡚖也過去入極微剎那實法有也 

D41n8904_p0053a04║假和合但現在有本無今有終無歸𡚖我人眾生空無相事勿

論也實法有云共其躰浮虛也剎那 那四 

D41n8904_p0053a06║躰現在唯一剎那矣此成論心三假依諸法且住明也 玄義

真記八云雖亦剎那生滅歸𡚖無而相續常 

D41n8904_p0056a03║記一云道識云有為無漏菩提分法修行無漏トレトモ此修

行證滅諦無為果捨捨故云有為也聖如向岸乗 

D41n8904_p0056a04║舟行著舟捨捨也（云云））。（○有漏付三漏事及漏義

煩惱業苦三道通事 文句一云漏者三漏也成論云失道 

D41n8904_p0057a06║心起三受者苦受樂受不苦不樂受也大乗義章云受有三謂

苦樂捨捨違緣生惱名為苦受順緣生適名 

D41n8904_p0057a07║為樂受中容境界所生受心捨捨前苦樂故名捨捨受（已



上）受即領納義也此三受三苦相對通別義有別義云 

D41n8904_p0057a08║苦受苦苦對樂受壞苦對捨捨受行苦對其故苦受者苦緣生

情是苦覺云故緣心取合苦苦トスル也次樂受 

D41n8904_p0057a09║者順緣生心樂ナリト思云也此樂壞時必苦生故尤壞苦對

スヘシ扱又捨捨受者不苦不樂苦樂捨捨心所也是 

D41n8904_p0058b06║譬喻品云佛說苦諦真實無異若有眾生不知苦本深著苦因

不能暫捨捨為是等故方便說道諸苦所因 

D41n8904_p0059b07║滅者即是滅諦有餘𣵀槃也因滅故果滅捨捨此報身時後世

苦果永不相續名入無餘𣵀槃真滅度也滅 

D41n8904_p0063b04║還無 弘決云滅有因果還歸𡚖無餘故亦生滅 搜要記云

惑滅滅生故亦生滅（已上真記）是滅諦生滅釋 

D41n8904_p0065a05║常俗滅真歸𡚖同カラス俗諦當躰即真理不生不滅故俗諦

常住云也此義付兩家義各別也知禮心俗相常 

D41n8904_p0065a06║任立淨覺義相是無常性歸𡚖常住也トイヘリ各誠證引互

排毀（云云） 問知禮心俗相常住今現世法生滅見 

D41n8904_p0068b02║入妙園林[日/舛]曻華臺殿居勝林等出位如前（已上俱

舎）（云云）俱舎本文更檢遁麟婆娑引此義明）。（○邪惠正惠事四 

D41n8904_p0069a06║共顕心㣲細必名依顕故也四心法此身捨捨己餘生轉起轉

變名如故也此第四義第一義不同云頌䟽 

D41n8904_p0069a07║十云此師約捨捨身名轉變初師據緣境名轉變轉變雖同二

釋別也（文）（已上）四義俱舎出第五心但名有故 

D41n8904_p0071b03║生捨捨受故三境是三受因也此是出胎已後隨性聦昧至末

了已前名之為觸不可定其年歲即是婆娑 

D41n8904_p0071b07║受觸（捨捨受相應）俱舎頌云觸六三和生五相應有對第

六俱增▆明無明非二無漏染污餘愛恚二相應樂等 

D41n8904_p0072a04║三受者一苦二樂三捨捨捨捨者非苦非樂也。（○受事領

納分別義 

D41n8904_p0072a08║故六受各有苦受樂受不苦不樂受（文）五受者苦樂憂喜

捨捨欲具知之見根品第一（俱舎第三）釋五受根文（云云））。 

D41n8904_p0072a09║（○三受貌事遁麟（俱舎第九）云火毒等違境生苦受眾

食等順境生樂受中境生捨捨受（文） 私云苦受樂受不 

D41n8904_p0072b01║苦不樂受苦受樂受捨捨受順受違受不違不順受云也 玄

義二云能分別苦樂避危害等能生貪愛 

D41n8904_p0077a05║中脫落不釋愛相今私作義釋云纏綿不捨捨名之為愛九取

求是等法名之為取十有如是法生是名為 

D41n8904_p0081a09║合時心施思捨捨布施名是慳貪破也付之二種有一財施二

法施也財施者飲食衣服田宅六畜奴婢珍 

D41n8904_p0082b06║善行善有具法界次第如是佛出世已前有故世間舊善

名）。（○三歸𡚖戒事一歸𡚖依佛二歸𡚖依法三歸𡚖依僧 

D41n8904_p0082b07║也 要覽上云歸𡚖者趣也依者投也（文）一一歸𡚖依貌

法界次第有又止觀真記四徃見此三歸𡚖戒佛初成 

D41n8904_p0082b08║道砌提謂長者為開授シ玉ヘリ薩婆多論云問若不受三歸

依者得受五戒否荅不得要先受三歸𡚖方得五 

D41n8904_p0084a08║百五十戒事是具足戒名委四分律出夫者殺盜[婬-壬+(工/



山)]𡚶四重禁十三僧殘二不定三十捨捨墮九十單提四 

D41n8904_p0084b02║云初門大僧四戒尼八戒為初犯僧十三僧殘尼十七為第二

犯僧三十捨捨墮九十單提合百二十尼三 

D41n8904_p0084b03║十捨捨墮一百七十八單提合二百八為第三犯僧四提尼八

為第四犯僧百眾學及七滅尼但眾學為第 

D41n8904_p0084b07║戒數多（云云））。（○五篇七聚事五篇者 波羅夷

（四重禁也）二僧伽婆尸沙（十三僧殘）三波逸提（三十捨捨墮九十單提）四

波羅提提 

D41n8904_p0089a04║出世間禪二出世間上上禪出世間者謂六妙門十六特勝通

明九想八念十想八背捨捨八勝處十一切 

D41n8904_p0090a01║一云何名知施實相若施人受人及財物三事皆空不可得入

實相止觀以無所捨捨法而隨他有所須能 

D41n8904_p0090a02║捨捨不恡是為知施實相二云何名起慈悲心若菩薩雖知布

施實相無所有而起大慈大悲欲因此施與 

D41n8904_p0090b01║（○六度次第事（謂相生捨捨家持戒遇辱須忍忍已精進

精進已得禪知理也名義集四））。 

D41n8904_p0094b02║論實法空處入理空門也實法亦有亦空觀定相離兩亦門也

實法有無捨捨離理入非有非空門也）。（○有 

D41n8904_p0095b07║故亦有也幻化不可得也故亦空也第四句双非門也幻有幻

空俱不可得也即是兩捨捨門已上通教即 

D41n8904_p0099b07║從惠或云五門禪則從定定惠調適故名停心（已上））。

（○最初五停心修所以事 四教義四云若人歸𡚖依 

D41n8904_p0101a01║一次第數之終而復始乃至得定（已上）一十數亦取返一

十數也中裎失出來夫捨捨亦一始十數定心成迄 

D41n8904_p0102a09║他身於俱貪云也八背捨捨以是治三遍一切處貪是資生五

塵等至迄貪云也八勝處以是治也八背捨捨 

D41n8904_p0102b02║想觀事一脹想入死野捨捨顏色黮黑身躰膖脹囊風入如云

也二壞想脹屍風吹日曝身肉破壞云也三 

D41n8904_p0102b05║骨有云也九燒想火以燒煙臭形盡灰灰上同縱不燒共亦磨

滅歸𡚖觀是燒想名也止觀九等有法界次第 

D41n8904_p0102b07║緣女色耽湎 在懷惑著不離當用不淨觀為治觀所愛人初

死之相言語適尒也奄便那去身令色變虫 

D41n8904_p0102b08║膿流出不淨臭處穢惡充滿捐棄塚間如朽敗木昔所愛重今

何可見是為惡物令我憂勞既識欲過淫滛 

D41n8904_p0102b09║心即息餘八想亦治淫滛欲（已上）凡經諸苦所因貪欲為

本說佛家入一大事期輩先愛欲杒切縱高眉翠眼 

D41n8904_p0105a02║出）。（○聲聞助道慈悲觀菩薩慈悲不同事菩薩慈悲廣

聲聞當分淺劣）。（○具慈悲喜捨捨四無量心修事願 

D41n8904_p0105a04║等 親無捨捨云也此四無量云事三義有一無量眾生所緣

境トスルカ故也二此四修自身無量福因得故 

D41n8904_p0105a06║問今五停心中慈悲觀具四無量心修不荅此義未詳然集註

云若法界次第則具明慈悲喜捨捨四無量 

D41n8904_p0106a08║依神我若一切情生 諦歸𡚖有為轉反永止無為常住歸𡚖

云ヘリ是性執名如是断常著我性執二種愚癡 
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D41n8904_p0115a01║業報盡終塚間捐捐棄大小不淨▆流云也具四念處一及止

觀七出今名目自相不淨釋事本文違似）。 

D41n8904_p0118a06║㹅八背捨捨八勝處等諸對治觀門以正道助共念處名又佛

教所詮一切隂入界四諦事理名義言語等 

D41n8904_p0127a04║己國適他國多財產不能持去以物易錢猶嫌錢易金嫌金易

多價寳徃適他國行者乃至漸捨捨相續不 

D41n8904_p0127b01║爾一度不捨捨得故也（已上））。（○見行愛行事利鈍

二人也見惑現行人見行名愛惑現行人愛行名此時行現 

D41n8904_p0128b09║造百餘部論（文） 有記云印度有德光論師極小乗之學

得六神通將拜慈氏尊以神通詣兜 率內院見 

D41n8904_p0134b01║道終𣵀槃證故𣵀槃他以離生自名正性離生云也次持業釋

意見道位凡夫性捨捨聖人性得故見道正 

D41n8904_p0135a03║起也此四善根男女通也不男等不亘 頌疏惠暉遁麟心

也）。（○四善根捨捨義事 頌云聖依失地捨捨異 

D41n8904_p0135a04║生依命終初二亦退捨捨（文） 頌疏云聖捨捨煗等四善

根者由失地捨捨謂依此地得此善根若遷上地此地 

D41n8904_p0135a05║便失失此地時善根方捨捨若此地死還生此地不失地故煗

等不捨捨若異生捨捨煗等善根但由命終異生 

D41n8904_p0135a06║於地不論失與不失但命終時必捨捨煗等謂由異生無見道

資故命終捨捨初二亦退捨捨者謂異生於煗頂 

D41n8904_p0135a07║亦由退捨捨非聖人也異生於忍及世第一亦無退捨捨（云

云） 私云㹅四善根有漏善根故必捨捨也其付聖云 

D41n8904_p0135a08║煗頂等一生見道入聖者事也是煗等依地處間命終共善根

不捨捨且身欲界在初禪依煗等起死亦初禪 

D41n8904_p0135a09║生時失地不名本所依同故也若第二定生時本依地捨捨故

其時煗等善根捨捨也聖人聖道資有故死共 

D41n8904_p0135b01║依地不失善根不捨捨若上地遷上地中有起時必煗等捨捨

也杒異生未入聖位煗等居凡人事也是命終 

D41n8904_p0135b02║依善根捨捨也見道資無故死時必捨捨也異生依地於失不

失不論其故異生下地上地遷時煗等善根捨捨 

D41n8904_p0135b03║云是死同分捨捨依善根捨捨也上地中有起依捨捨非故失

不失不云也聖者亦死依捨捨非上地中有起依捨捨 

D41n8904_p0135b04║也故不同也又煗法頂法二位異生於亦退捨捨有是動善根

故也忍法世第一法異生退捨捨無勿論聖人 

D41n8904_p0135b05║退捨捨無也尒失地捨捨但聖人有命終捨捨退捨捨但異生

有也故煗頂三捨捨有失地捨捨命終捨捨退捨捨也忍法但 

D41n8904_p0135b06║二捨捨也退捨捨除世第一失地捨捨三有凡夫異生云事異

類生受故也件義補注二十丁有）。 

D41n8904_p0141b04║具七等覺支名等字定惠均等義也夫者擇進喜三惠除定捨

捨三定念定惠通故㹅云時定惠均等也覺 

D41n8904_p0142a01║調暢身心 四念覺支於境明記也 五行捨捨覺支 

D41n8904_p0142a07║覺分也五捨捨覺分若捨捨所見念著之境時善能覺了所捨



捨之境虛偽不實永不追憶是為捨捨覺分六定覺 

D41n8904_p0142a09║了常使定惠均平若心沉沒當念用擇法精進喜等三覺分察

起若心浮動時當念用除捨捨定等三覺分 

D41n8904_p0142b01║攝故念覺常在二楹之間調和中適是名念覺分（已上）私

云第四除覺分第五捨捨覺分不同諸煩惱除除覺 

D41n8904_p0142b02║分所見境捨捨捨捨覺分云見 又俱舎除覺分輕安覺支名

捨捨覺分行捨捨覺支名輕安覚支者昬沉起心蒙 

D41n8904_p0142b03║蒙時輕安以治之也輕謂輕利安謂安適也杒行捨捨者掉舉

捨捨離故也行字置事三受中捨捨受非行隂所 

D41n8904_p0142b04║攝捨捨事顕故也昬沉掉舉捨捨離中掉舉捨捨邊取捨捨覺

攴建立昬沉除邊取輕安覺攴名是光記心也然 

D41n8904_p0144b05║念 喜一喜覺支 捨捨一行捨捨覺支 輕安一輕安 

D41n8904_p0144b08║定三各攝八種三八二十四也信攝二足前成二十六也念攝

四足前成三十也喜攝一捨捨攝一輕安攝 

D41n8904_p0145a05║事聖以正為義斷煩惱捨捨凡夫性可入聖人性故名 

D41n8904_p0145b04║名聖者正也苦忍真明發捨捨凡性八聖性真智見理故名聖

人（文）苦忍真明云十六心初苦法智忍事也 

D41n8904_p0145b06║明發捨捨凡入聖者至苦忍已次第無間必入初果今從後說

通云聖人（文）此心正初果已上聖人云義也 

D41n8904_p0145b07║真記云玄義苦忍明發凡入聖性等者婆娑三說有一云苦忍

捨捨凡夫性有說世第一捨捨或世第一苦忍 

D41n8904_p0145b08║共捨捨今依初說今從後說通云聖人者問苦忍當位即是聖

人捨捨異生性何云從後荅見惑是凡夫法猶 

D41n8904_p0147a08║雖於道類忍一剎那心未見今見於上下八諦皆已曾見故修

道攝如刈𠛄畦稻唯餘一科不可名為一畦 

D41n8904_p0147a09║未刈𠛄間忍於諦理未見今見可名見道中間七智已見今見

何緣七智亦見道攝荅知諦未盡中間起故 

D41n8904_p0156b06║ 遁麟八解脫者八背捨捨也補註八二十丁有似𣵀槃者無

學𣵀槃似云事也 又玄義四云五明身證位 

D41n8904_p0166b09║槃不約色界命捨捨事不自在故也惠暉遁麟光記見五上流

般者是色界生其一生般𣵀槃事不能漸漸 

D41n8904_p0168b06║但惣名無色那 唯無中般與色有異（文） 集註云無色

不立中般者 指歸𡚖抄云經云無色眾生無有 

D41n8904_p0173b07║刀自害𦂯至咽半已得漏盡及至断頸已取𣵀槃（文）不同

凡夫捨捨命而已（已上集註）第二思法成論死法名舊 

D41n8904_p0175b04║槃灰灰身㓕智無餘也）。（○五分法身之事諸文繁多輙

難解故略不書之）。（○孤調解脫云事化他利生義無 
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D41n8904_p0184b05║道時方能永断言違道諦強者以執迷見為正堅而不捨捨故

云強也（文）扨右如有漏戒等執內道餘外道事現起約苦  

D41n8904_p0193a09║多釋有 弘決二本云尒雅云鬼者歸也尸子曰古者名死人

為歸𡚖人（云云））。（○又云人死為鬼（文） 韻會曰 



D41n8904_p0193b01║韓詩外傳人死[冉-工+又]歸於土血歸𡚖於水骨歸於石魂

氣升干天其隂氣薄然獨存無所依故純隂底滯之氣 

D41n8904_p0193b05║（已上）此外頌䟽八異釋有皆義以釋正鬼者歸𡚖也訓以

可心得）。（○俗典中鬼神有無論有具弘決二如）。 

D41n8904_p0198a07║（○兜 卛天事 名義集二云兜 卛陀此云妙足新云都

史陀此云知足 西域記云覩史多舊曰兜 卛陀 

D41n8904_p0198a08║兜 術陀訛也於五欲知止足故佛地論名憙足謂後身菩薩

於中教化多修憙足故（已上） 私云妙足云五 

D41n8904_p0199a04║有又五 退沒異云五 死之前相退沒正死也又天上断末

摩苦無兜 率內院五 有具要集記如又 

D41n8904_p0199b02║ 五捨捨念清淨地是第四禪也是有八天一無雲天 

D41n8904_p0199b08║生第三禪樂離喜之妙樂名離喜妙樂（文） 法界次第上

云捨捨攴離樂不悔此心名捨捨行者既得第四禪 

D41n8904_p0199b09║不動真定則捨捨三禪難捨捨之樂不生悔心故名捨捨支亦

云證四禪不動定時不應取定起動念心行捨捨則 

D41n8904_p0207b05║三靜慮根本喜樂受近分捨捨受轉異受入難故欣上心弱者

根本入事不能但近分住也若欣上心強者 

D41n8904_p0207b06║根本入事有杒第四禪已上五近分依下地惑断人必根本入

也謂此五地近分根本同一捨捨受入易故 

D41n8904_p0221a04║復有無量辟支佛說或又不來佛所故華嚴菩薩下天時放光

諸辟支佛或捨捨命或被移他方說增一阿 

D41n8904_p0227b04║也喜慶為性 四捨捨無量 捨捨謂平等於眾生令得 

D41n8904_p0227b08║付四階七階不同事 婆沙四階立是亦二種有一三祇（發

菩提心行菩薩道）百劫（種相好因六度成滿）後身（一生補處生兜 卛天）樹

下 

D41n8904_p0228b06║又云寳寳髻佛名初僧祇供養七萬五千佛此時修六 

D41n8904_p0233a05║者韻會虞韻云周制八十為尺十尺為丈人長八尺故曰丈夫

（文）牛王者 弘決六云[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視同牛王（文） 

D41n8904_p0234a06║作國王名曰尸毗得歸𡚖命救護陀羅尼視諸眾生猶如一子

時天帝釋知命將終求佛問疑徧求不得時 

D41n8904_p0234b05║命等是戒波羅蜜滿也。（集解云普明王捨捨國尸滿此依

仁王經中所說若凖大論 

D41n8904_p0235b05║迴多人就一人則難以一人就多人甚易欲令釋迦先成道故

佛乃捨捨二弟子入山釋迦由是入山尋師 

D41n8904_p0236a07║是則兜 卛一生過前佛處補菩薩成故尒云也 玄義真記

三云又值迦葉或名一生是指天身最後 

D41n8904_p0236a09║天身名一生亦名最後生（云云已上） 補註十四云言一

生者但取當生𨶒浮也大論亦云三生此生兜 卛當 

D41n8904_p0236b04║六生都率 天 是捨捨𨶒浮報上生此天為諸天子說 

D41n8904_p0236b05║法即於都率 內院鑒𨶒浮眾生機根熟不熟也是中 

D41n8904_p0236b06║忍位也在彼天間必無中夭定壽四千歲也。（○兜 率

生玉ヘル時 

D41n8904_p0236b08║付之料簡有玄義真記三可見）。（○別兜 率 居玉フ



所以事大論㹅四義出宗要如其中正意佛好中道故也兜  

D41n8904_p0236b09║率 六欲天及梵天於上三下三中間故也第一卷粗示如問

梵天欲天属何故荅二義有一俱小千界攝 

D41n8904_p0237a01║故也二同成同壞故也）。（○兜 率 在時節土地種姓

率 處四種以人間觀玉フ事或開五事觀トスル也第一卷 

D41n8904_p0237a03║歲云欲守凾入經也但此義付種種分別有宗要菩薩部及文

句真記四徃見諸文住兜 率 定壽四千歲 

D41n8904_p0237a04║云天上年數約云也）。七八相成道 八相者 一從都率

天下 

D41n8904_p0237a05║云生天下天是上生兜 卒天又下生𨶒浮也。（八相義式

事俱 

D41n8904_p0237a06║如示一卷 八相成道有兩說四教義第七云八相成道者一

從兜 卒天下二詑胎三出生四出家五降 

D41n8904_p0237a07║魔六成道七轉法輪八入𣵀槃又玄賛三云八相者大般若經

第五百六十八卷一從兜 卒天設即入胎 

D41n8904_p0238a08║虛空神傳乃至梵世天魔遂降得不動三昧成無上道也中忍

縮觀緣於欲苦故如兜 卒下生託胎至降 

D41n8904《西谷名目句解》卷 5 

D41n8904_p0250a06║生習氣等也。（○集解云八辟支佛地更侵習氣如燒炭成

灰灰（文）註云能侵習氣名為燒炭而 

D41n8904_p0250a07║未全盡如有灰灰存（云云）此位下聲聞不經然從初從本

云三乗共十地也下根從此位悉被接是已下實無 

D41n8904_p0250b04║主釋時之字置如上下各別也相違物顕時及字置等相違釋

也行捨捨及不容云無明及疑等相違躰顕 

D41n8904_p0252a05║之断正使後以誓願習氣力更生界內利眾生云尒也三藏菩

薩願力弱故以正[仁-二+史] 潤生別圓菩薩願力 

D41n8904_p0253a04║地沉空取證墮二乗地灰灰身滅智生方便土凡一切事同二

乗人但初發心求作佛故名菩薩也玄義真 

D41n8904_p0254a05║樹下以天衣為座現帶劣勝應身成道為三乗根性轉無生四

諦法輪緣盡人滅正習俱除如炭灰灰俱盡 

D41n8904_p0254a08║至佛地只是断習成道望因㹅舉正習俱除習氣全在如炭少

分侵之如灰灰佛地俱無炭咸盡在菩薩時 

D41n8904_p0261b06║中觀方續圓中此以改觀名為續故若聞但中捨捨真名續若

聞圓中會真名續雖有捨捨會不同並以改觀名續也（云云） 

D41n8904_p0263b08║菩薩不思議法仍取小果只於此座即被彈訶及加說大故知

從此密[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉被接（云云）般若於小果取者即座 

D41n8904_p0264a03║是接義（已上）是交際接無故也又𣵀槃被椄付分別先㹅

𣵀槃會於二類機一本中道知權助實歸𡚖是接者 

D41n8904_p0268a07║事深有所以當知借別出乎般若今據祖師所引自般若外無

有一文以此而知只由般若明摩訶[彳*工*亍] 義 

D41n8904_p0284b04║捨捨別中道入此理但中空假不具故雙二邊非也雙照時地



上登立還地前空假分別云也是化他為也 

D41n8904_p0286a08║此位捨捨彼空觀修假觀出利生門廣亘界內界外利 

D41n8904_p0287b08║界無盡囬向此位捨捨前十行出假位假觀正修中道 

D41n8904_p0288b02║子本親恩[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉故恩分酬▆親

苦救也自餘恩分例之可知故梵網經云若父母兄弟死亡之日應請法師 

D41n8904_p0288b06║子孫稱亡者名誦上神咒讒至七遍洋銅𤍠鐵怱然變為八功

德池蓮華承足寳寳蓋駐頂地獄門破菩提 

D41n8904《西谷名目句解》卷 6 

D41n8904_p0301b02║演布（乃至）說法開導是前人得道全因緣化功歸𡚖己十

心則三倍轉明是名第三品位（云云）內觀轉強者初 

D41n8904_p0301b04║緣者付法藏經佛阿難對善知識得道全因緣定給化功歸𡚖

己者釋籤云以說法力內薰自智令倍清淨 

D41n8904_p0301b05║化功歸𡚖己意在於斯（云云）此心先淨名經說法淨則智

惠淨云文有夫者說法者心少執著無圓實無相法 

D41n8904_p0301b06║門說是說淨名也尒其無著清淨說法薰力依自己智惠彌清

淨無染智惠淨云也此義以化功歸𡚖己云 

D41n8904_p0301b08║道之門若欲得道當廣為他說（云云））。（○初心說法

用捨捨有事有相名利說法誡也故南岳天台皆云為他損 

D41n8904_p0302a01║說法開導化功歸𡚖己云慈忍無著說法也慈悲家忍辱衣万

法皆空無著心座此衣座室三軌 足說法 

D41n8904_p0302b07║時無二邊取著十法界依正一捨捨一切捨捨財身及命無畏

等施若持戒時性重譏嫌等無 別五部重輕 

D41n8904_p0303a05║六度相皆以實相融令不一無非法界即是其相無畏等施者

論有三施謂資生無畏法捨捨於依正名施 

D41n8904_p0310a07║望明晦不同有也玄義真記五（未）（云云））。（○分

叚捨捨事問圓教意生身得忍菩薩分叚身捨捨實報土生報土應 

D41n8904_p0310a08║來八相作佛又分叚身捨捨即身法性身成即身八相成道若

捨捨云尚生死即𣵀槃達况不分叚即變易乎 

D41n8904_p0310a09║若捨捨云經論釋䟽皆捨捨云如何會答是古來異論也或不

捨捨云或捨捨云具止觀真記八詳見遑今商畧述 

D41n8904_p0310b04║目犍連捨捨是身已諸餘文畧之若尒龍女胎經皆即身成佛

不捨捨受何曰若權者從真起應若實者神通起 

D41n8904_p0310b05║應也俱捨捨義妨記八問答可見）。（○分真位長事四十

一位攝名目如）。（○元品无明等覺智断歟妙覺智断 

D41n8904_p0311a01║義從初[(共-八+隹)*欠] 喜地即用佛菩提智断初品无明

乃至等覺後心方乃断盡若圓教明義即是初發心住得用 

D41n8904_p0322a05║是即俱頓俱漸互不相知義也真記俱頓漸義異聞當故但秘

密不定秘密定教云取捨捨依情有人云集 

D41n8904_p0324b06║故知但是通談始終明漸會歸𡚖一分義了非為漸也矣私云

此義一向不攝義也既尒前有八教不攝義 

D41n8904_p0329b09║又綂紀心擬冝化意初頓擬冝化事後分有（云云）古來異

義也取捨捨任情）。（○華嚴兼云事圓能兼別所兼也 



D41n8904_p0332a08║鳥雙遊元意得大經第八鳥喻品云善男子鳥有二種一名迦

隣提二名鴛鴦遊止共俱不相捨捨離（云云）以 

D41n8904_p0333b09║碍土也（云云）此義如何答彼論文既本朝先德經文釋義

𨔻云捨捨給更會通限非問諸文今日釋迦千百億 

D41n8904_p0334b02║華嚴云一念攝三世（文）况三七日中八千反得乎胎經云

從[(土*白*土)/几] 率天來下世間三十六反（云云）故果人境界 

D41n8904_p0336a04║三品 昇都率天品 [(土*白*土)/几] 率讚嘆品 十囬

向品 

D41n8904_p0337a03║五十年徧別座即後分華嚴也然法華時華嚴會▆法華座𫝶

不知法華會華嚴座知故開顯妨已上二種 

D41n8904_p0338b02║佛從兜 率下與法身眷屬▆降母胎宣妙法（文）是時未

轉法輪當屬盡未來際實報土相（已上統紀））。（○華嚴亦是 

D41n8904_p0344a07║明可歸無餘灰灰斷𣅀也是則今此二乗小機在生死 

D41n8904_p0344a09║機緣說三藏教教可歸無餘灰灰斷㫖也然是誘引方 

D41n8904_p0344b05║乗無拙物如何歸灰灰斷立菩薩行利益眾生八相成 

D41n8904_p0344b07║生死受苦不思化度己身獨斷惑證理歸灰灰断思拙 

D41n8904_p0345a02║聲動三千善吉忙然捨捨手一鉢此云彈訶也又淨名 

D41n8904《西谷名目句解》卷 7 

D41n8904_p0354b07║華落𨐫廢𫞐蓮成𨐫立實文云正直捨捨方便但說无上道又

蓮𨐫於本華𨐫於迹從本埀迹迹依於本文 

D41n8904_p0355a07║緣出現於世始見我身令入佛惠為未入者四十餘年更以異

方便助顕第一義今正直捨捨方便但說无 

D41n8904_p0356a01║方便故其門開（文）廢𫞐玄義一引經云正直捨捨方便但

說無上道釋籤一云第三廢者捨捨是廢之別名開 

D41n8904_p0361b09║佛寶見汝等是僧寶（云云）四示相者且約三叚示因緣相

眾生久遠[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉佛善巧令種佛道因緣中間相值更 

D41n8904_p0362a07║不為獨菩薩法作序乃為正直捨捨方便但說無上佛道作序

耳此正不指世間為正不指螢光折智為正 

D41n8904_p0367a02║ 夫雖具絕理情迷二乘雖具捨捨離求脫菩薩雖具照則不

周名不了了如來洞覧橫竪具足唯獨自明 

D41n8904_p0368b07║不向十方暗常在无所歸𡚖趣明亦如是與暗共合生死與道

合道即是生死佛之所盡已盡所度已度皆 

D41n8904_p0369a09║也若作如是相如是性者點空相性名字施設 邐迤不同即

假義也若作相如是者如於中道實相之是 

D41n8904_p0369b05║果為果報果為報初相為本後報為末所歸𡚖趣處為究竟等

（云云）又云夫究竟者中乃究竟即是實相為等 

D41n8904_p0375a06║據互有文證有道理取捨捨可隨情別道理極成聊无難淨斍

所解欤止 大㫖一家本意被得既知礼門 

D41n8904_p0376b02║若適相見如獵者逢鹿各以䥫𤓰而互爴裂血肉既盡唯有殘

骨或獄率 手執鐵杖鐵棒從頭至足遍皆 

D41n8904_p0377a07║聲極惡甚可怖畏常來食噉骨[冉-工+又]狼籍金剛[唯/乃]



虫骨中徃來而食其髓昔吹貝打鼓作可畏聲殺害鳥獸 

D41n8904_p0378b01║風日出要聲而射罪人罪人惶怖叩頭求哀願埀慈悲小見放

捨捨雖有此言𢏏增瞋怒（大論）或以鐵棒打頭 

D41n8904_p0380b07║凢欣聖則棄下上出灰灰身㓕智乃是有作四作盖思議法也

大乘亦明心生一切法謂十法界也若觀心 

D41n8904_p0384b01║遂於佛法棄捨捨毘尼復謂如來定入滅度名断滅見乘戒既

緩諸𢙣莊嚴惠命法身夭傷亡失如來預鑑 

D41n8904_p0384b07║眾生法身惠命之大寶也佛化既以𣵀槃贖命末代凡流大乘

語者捨捨而不用互非逆耶）。（○辨時味法華 

D41n8904_p0386a09║尊留多命行捨捨多壽行其義云何有作是說諸佛世尊捨捨

第三分壽有作是說諸佛世尊捨捨第五分壽（乃至） 

D41n8904_p0386b01║捨捨第五分壽者彼說世尊釋迦牟尼壽量應住百二十𡻕捨

捨後四十但受八十（乃至）捨捨第五分者彼說壽量 

D41n8904_p0386b02║應住百𡻕捨捨後二十但受八十（乃至）故由此經言捨捨

壽行留命行者（乃至）有情化事未終後留三月（文） 城都 

D41n8904_p0386b03║記云却後三月者從正月一日至二月十五日兩白一黑故云

三月（云云）依此文從捨捨壽行而說八十約留 

D41n8904_p0398a05║甘二冷三耎四輕五清淨六不臭七飲時不捐捐喉八飲已不

傷腹如是七海初廣八万約持雙山內邊周 

D41n8904_p0399b08║世界無一塵遺灰灰也 四空劫是有二十劫壞畢唯 

D41n8904_p0409b03║十（神）五（[券-刀+水] ）神（十神）[券-刀+水]

（十二）五（五十）䟽（四暉）六（頌䟽）惠（惠暉）遁（遁麟）各三卷又畧

頌云界二根五世間五業六隨三賢聖四智 

D41n8904_p0409b06║位七賢七聖定也事（戶𨼆上本十五））。（○此宗本祖

世親末師普光法寶神[券-刀+水] 圓暉等也）。（○大唐傳來事東晉第九 

D41n8904_p0409b09║七日智通智達二人沙門奉敕[耒*力]乘新羅國舩入唐𠈗玄

弉受俱舍宗來事（七帖見聞一未））。（△第二成實宗事 

D41n8904_p0410a06║事推古帝御宇聖德元年奉敕[耒*力]道昭道慈二人入唐值

玄弉其中道慈受成論來又百齊國道藏法師等 

D41n8904_p0410b02║戒八八齊戒十十善戒具者具足戒謂二百五十戒也）。

（○宗旨三業清淨威儀无闕行相等佛為宗[上/月] 事）。 

D41n8904_p0410b06║來事南都良辨僧正奉敕[耒*力]入唐謁（告也白也）青龍

寺鑒真和尚傳之勝寶六年歸朝住南都於東大寺築戒場 

D41n8904_p0411a02║相承者多寶塔中大牟尼尊直授天台南岳至道邃和尚爰傳

教大師奉桓武敕[耒*力]入唐謁道𨗉和尚於台 

D41n8904_p0411a03║州臨海縣龍興寺西廟極樂淨土院㝡澄義真等受之歸朝後

造四六怙私記奏𫝤聞建立戒場戒檀院額 

D41n8904_p0414a03║寺令止住此人為師匠修斈佛法其後孝德天皇時天下大旱

[颳-古+友]惠慈奉敕[耒*力]講三論忽降甘雨即被任僧 

D41n8904_p0415b01║事 孝謙天皇御宇勝寶六年東大寺良辨僧正奉敕[耒*力]

入唐值廬山惠苑法師傳此宗惠苑法藏弟子也 

D41n8904_p0416a09║東寺山門真言不同也東寺真言桓武天王延曆二十三年大

安寺空海和尚受敕[耒*力]入唐值青龍寺惠果 

D41n8904_p0416b02║（○山門真言者桓武天皇御宇延曆廿三年傳教大師奉敕



[耒*力]入唐（與空海同舩）大唐貞元廿一年四月十一日 

D41n8904_p0418b07║羅睺（十六）僧伽難提（十七）僧伽耶奢（十八）鳩摩

羅駄（十九）闍夜那（二十）盤駄（二十一）摩奴羅（二十二）鶴鶴勒夜那

（二十三）師子比 

D41n8904_p0419a07║相承師師相承不可断絕（云云））。（○日本傳來事人

王五十代桓武天皇御宇延曆二十三年七月㝡澄奉敕[耒*力] 

D41n8904_p0420b09║中根以公案得法公案者唐土習應敕[耒*力]步行人皆付敕

[耒*力]案也庭前栢樹子狗子佛性云公案一句肝銘初 
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D42n8905_p0002b06║之[巾*(厂@火)] 弘也。卷舒積年。南三北七之著聞

也。鑽仰 

D42n8905_p0003a03║之棟梁。弟子沗稟𪲪先師面會之芳談。𨿽守上人 

D42n8905_p0003b01║順來命。愗 以書之。號曰選擇傳弘决疑鈔。傳者 

D42n8905_p0004a05║願故。々故止雜行專行念佛。是當今家所立念佛 

D42n8905_p0004b01║此集中。非備存三義。々三々義相成。唯為一義念佛 

D42n8905_p0005a03║見別有立不立。如二教論云。諸經論中往々往有 

D42n8905_p0006b03║六篇中。除四修外。自餘五段 是觀經文。後四篇 

D42n8905_p0007a01║可知攝取益。故明光明不捨捨。若知佛三緣。可知 

D42n8905_p0008b06║難可昇 進（私云。此明易行教興之由也）。次借難易

二道之喻。 

D42n8905_p0009a04║二門。重々重未末科。何捨捨本取未末為一宗教相耶。

鸞 

D42n8905_p0009b04║顯佛性。何捨捨一門。取一門也。荅。取捨捨者用否意 

D42n8905_p0009b05║也。所以用此之時。取此捨捨彼。用彼之時。取彼捨捨 

D42n8905_p0009b06║此。今任集意。對末法機。捨捨聖道門。取淨土門也 

D42n8905_p0009b09║量。不捨捨難求易也（已上）。 

D42n8905_p0010a04║二。一初至火宅。正荅初 問二何者下。判二門難 

D42n8905_p0010b04║佛聞法者。云何不顯本有佛性。乆々乆流轉三界 

D42n8905_p0010b07║輪迴生死者。別指分段 生死。文云輪迴。亦云火 

D42n8905_p0013a06║失。不名利何者。如[攢-兟+(天*天)]濕木以求火。々火

不可得。非 

D42n8905_p0014a02║行無證。名像法。有教無行證。名末法。々末々法之中 

D42n8905_p0016b06║五主穆𥡆王滿五十一年壬申入滅。若依此說。從 

D42n8905_p0020a02║得往生。善導大師。制捨捨諸惡我亦如是。設雖念 

D42n8905_p0021a06║生是邪見故。々故祖師云。十惡五逆尚信得往生。 

D42n8905_p0022a04║等論。三大乗終教。謂般若經等。起信寳寳性論等。 

D42n8905_p0024b08║大意初文中一者大乗二者小乗者。問。々問。則言 

D42n8905_p0028a01║指歸。該括大[巾*(厂@火)] 。何緣不籠密教旨祖師得

理。以 

D42n8905_p0028b06║圎教菩薩。即屬佛界。祖師本天台故處々處釋多 

D42n8905_p0028b07║順彼宗也（已上[米*尺]粎本文一謂聖道訖）。二次往生



下明淨土中 

D42n8905_p0029a05║陁佛所。生蓮華中寳寳座之上隨求陁羅尼經云 

D42n8905_p0029b01║根迴向願求生彼世界。即得往生（已上）。寳寳性論

云。 

D42n8905_p0029b05║眾寳寳界如覺德業。我說句義所生善。因此願悉 

D42n8905_p0030a01║致相品云。菩薩有二種。一惟越致二阿惟越致。々阿 

D42n8905_p0030a02║々惟々越々致相者。等心於眾生。不嫉他利養。乃至失 

D42n8905_p0034a02║荅彼彌陁章委於餘段 。是故鸞師。捨捨揔從別。偏 

D42n8905_p0034a04║誓願攝眾生故々故。天台道綽等。同約弥陁明易 

D42n8905_p0036a02║亦得不退轉。既以餘佛。同於弥陁。々弥々陁若往生 

D42n8905_p0037a04║揔舉三世諸佛。々諸々佛因願種種差別。何同有稱 

D42n8905_p0037a06║得不退。荅。𨿽舉三世。捨捨異從同。同屬易行。五濁 

D42n8905_p0039b04║宗下 歸淨土中曇鸞法師捨捨四論講說者。續 

D42n8905_p0040b04║為神鸞焉。下敕[耒*力]令住并洲大巖寺。晚移住汾洲 

D42n8905_p0040b08║事上聞。敕[耒*力]乃葬于汾西𥘿陵之谷。建塔立[碑-(白

-日)]碑。對 

D42n8905_p0042a01║講二十四遍。晚事瓚禪師。修涉空理。稟𪲪服神味。 

D42n8905_p0042a04║時曇鸞法師之所立也。中有鸞[碑-(白-日)]碑。具陳嘉瑞

每 

D42n8905_p0042a06║殊。尚捨捨講說。修淨土業。已見往生。况少子所知 

D42n8905_p0042a07║所解。足為多將此為德。從大業五年已來。即捨捨 

D42n8905_p0043a03║土論瑞應傳中取意略抄）問。大師豈不立捨捨聖道修淨

土之 

D42n8905_p0044a06║光慈覺三師。皆稟𪲪傳教。[一/向]座主補任。三師前後 
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D42n8905_p0045b02║第二捨捨 行歸正行篇 

D42n8905_p0045b03║問。捨捨 行者。為其 行。不生淨土。荅。傳云。正

 

D42n8905_p0045b05║今望下機恐難生。故且捨捨不行也。對堪能機。非不 

D42n8905_p0046a06║之機。今此集云捨捨 行歸正行之文。亦此意也。 

D42n8905_p0046b03║生信心。所謂文首標正 者。為捨捨 行取正行 

D42n8905_p0046b04║也。是故。正判得失。而令取捨捨。次正行五種。一一 

D42n8905_p0046b09║也。當文之意。不出此義故引此文。以為捨捨 行 

D42n8905_p0047b02║二業。初釋由中。專依往生經行々行者是名正行 

D42n8905_p0048b08║狡異。謂上々上行。廣通諸經。讀誦正行。唯局三經 

D42n8905_p0048b09║也。問。若尒。上々上備有正 二行不同。何上六品 

D42n8905_p0050a01║若近。不忘名號。是名念念不捨捨也。問。一食之間。 

D42n8905_p0051b01║斯文。如闇得燈。如渡得舩。即捨捨本業。一向念佛。 

D42n8905_p0052b06║性懶懶墮。數怠念佛。即於其時。修𦔳勵正。所謂讀 

D42n8905_p0052b09║照十方世界。念佛眾生。攝取不捨捨。乗此觀力除 

D42n8905_p0054b02║不相離故。々故名為親。眾生願見。佛應念即現。如 



D42n8905_p0059a03║為期者。十即十生。百即百生。若欲捨捨專修 業 

D42n8905_p0059b01║文云若欲捨捨專修 業者。所言欲者。行者樂欲。 

D42n8905_p0059b02║所謂樂欲捨捨專修 也。如若所解。有何行者。樂 

D42n8905_p0059b03║欲捨捨心行具足專修。行心行不具 修。故知若 

D42n8905_p0059b04║欲捨捨專修 業者。別解行者。欲捨捨正行修 行 

D42n8905_p0063b01║虚。故行念佛。即是隨順諸佛實語也。若欲捨捨專 

D42n8905_p0064b09║末世俗人。貪著財寳寳。不行斯等事善。出家善者。 

D42n8905_p0065a04║至念佛者。不須財寳寳。貪瞋故不起。不用觀法。諸 

D42n8905_p0069b07║寳寳山空手而歸。又云。行人不能恒時勇進。或心 

D42n8905_p0071b07║二義捨捨劣取勝。捨捨難取易。願意最巧。攝萬機義。 

D42n8905_p0072b03║選捨捨餘行畢。何亦一類願中。取已捨捨行。還立本 

D42n8905_p0072b05║問時節乆近。念念不捨捨者。是名正定之業。順彼 

D42n8905_p0073b02║本善。不果遂者々者。明遂往生。即以過現現未二 

D42n8905_p0073b05║門者。現在世中。殖眾德本。未來世中。至心[迴-(口/

一)+巳] 向。 

D42n8905_p0074a03║生々生。大悲覆護。由護念力故。促無窮生死。不乆 

D42n8905_p0074b04║地下一切寳寳幢。地上眾寳寳室內莊嚴等。專心注 

D42n8905_p0076b03║何况四十八願。々願意不同攝五乗願。各不混亂。 

D42n8905_p0077a03║嚴經願諸行下。置無不得生之言。寳寳積經有若 

D42n8905_p0077a07║寳寳積二經。不分直生果遂。約得生邊。言無不得 

D42n8905_p0079b02║雙眼。萬劫希聞。今始奉值。詣彼寳寳剎。今幾曉夕。 

D42n8905_p0079b08║故略不引之。問。誓願意何。荅。憬興云。汎𪵬言願

者。 

D42n8905_p0080a03║有此二。應如理思矣。大賢古跡下云（[這-言+木]𫐠不

生自要戒）。𨿽 

D42n8905_p0080b01║粗。猶麤也。說惡說麤。令其捨捨遠。說善說妙。使其 

D42n8905_p0081b07║願。此即請也（已上）。加之悲華經說。念王見寳寳藏

佛 

D42n8905_p0082b03║請他願。欲為自誓。是故饒王。廣現淨穢也。捨捨不 

D42n8905_p0082b06║願。捨捨穢取淨。其義揭焉。第十八願。捨捨於萬行。

偏 

D42n8905_p0082b07║取念佛。全非捨捨不清淨行何。荅。准大品等。淨土 

D42n8905_p0082b08║行多捨捨穢取淨。約斯大旨。言捨捨不清淨取清淨 

D42n8905_p0082b09║行。不遮亦於淨土行中。意樂不同故。或捨捨難取 

D42n8905_p0083a01║易捨捨劣取勝。是故法藏比丘。選捨捨諸行。選取念 

D42n8905_p0083b03║選擇也（乃至）。一切諸佛之財寳寳也（乃至）。一切

諸佛之 

D42n8905_p0084a08║者。獨更惡趣也。依之法藏比丘。普捨捨穢惡境之 

D42n8905_p0084b07║分。或[糸*刀]糿住劫。𨿽言佛土。意通成壞。住劫猶有

無 

D42n8905_p0085a01║二說念王願緣云。寳寳藏佛即入三昧。其三昧名 

D42n8905_p0086a04║貌。離五濁惡。願求清淨莊嚴世界（已上）。寳寳藏既

通 

D42n8905_p0088a02║誦持一切佛法矣。五神通及以佛光壽命願中一々一置 
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D42n8905_p0091b07║佛。以比丘像為眷屬故。々故般舟讃讃中品。云。終 

D42n8905_p0092b09║廢上捨捨家發心。是一重也。次中輩文一向專念 

D42n8905_p0094b03║土。故廢之欤。荅。不尒。廢立義者。捨捨於劣行。而

取 

D42n8905_p0095a01║授口决門人也。又智行兼備高僧也。同稟𪲪承上 

D42n8905_p0097b07║罪福。修習善本。願生安樂國。生安樂國七寳寳宮 

D42n8905_p0098a03║（云云）。興師云。今即疑佛五智。中下々下上二生所

攝。 

D42n8905_p0098b05║因。有竪有橫。竪則觀經九品。品々品各說別行是 

D42n8905_p0099a09║根同。觀念門云。現生及捨捨報。决定有大功德利 

D42n8905_p0102a04║所有舎利。共造寳寳塔。十六阿羅漢與諸眷屬遶 

D42n8905_p0102a05║塔供養散諸香華。瞻仰禮已。俱昇 虚空。作如是 

D42n8905_p0102a06║言敬禮世尊釋迦如來應正等覺。我受教敕[耒*力]。護 

D42n8905_p0105a06║法無僧。無信男信女時。此經三寳寳付屬諸國王 

D42n8905_p0105b05║末中。三寳寳衰微。名為無也。 

D42n8905_p0105b07║問。攝取何義。荅。攝。謂攝護。取。謂不捨捨。故觀

念法 

D42n8905_p0105b08║門云。攝護不捨捨。又大經說斯益云。其有眾生。遇 

D42n8905_p0106b02║々巍（已上）。問。八万四千光明。為常光。為神通

光。荅。常 

D42n8905_p0107a08║義。名義具足。有不捨捨益。是故唯益稱名一行。所 

D42n8905_p0107b01║故名義不離。攝取不捨捨。彼佛不願光益觀行。更 

D42n8905_p0107b06║一光明。遍照十方世界。念佛眾生。攝取不捨捨。今 

D42n8905_p0108a03║生護念攝取不捨捨。此乃不捨捨光益。局在念佛。別 

D42n8905_p0109a04║三業行。時々時憶持。常恒不失。故云憶念。非是觀 

D42n8905_p0109a07║佛三昧竟。彼此三業不相捨捨離者。彼。謂彌陁此。 

D42n8905_p0109b05║作利益事。此遙加念。施不捨捨益。又近緣時。非無 

D42n8905_p0109b07║思母。弥陁還念眾生不捨捨。如魚母念子。彼此親 

D42n8905_p0109b08║故。是名不離。法事讃亦釋親義云。人能念佛々佛 

D42n8905_p0111b03║既捨捨命已。隨佛眾會生無量壽極樂世界清淨 

D42n8905_p0112a04║離諸障㝵。即便捨捨身。來生我界（大悲芬陁利經同

之）。又今 

D42n8905_p0114a05║方世界。念佛眾生攝取不捨捨。若謂念佛臨終被 

D42n8905_p0114b08║名釋不捨捨故。本願念佛。是稱名故。諸佛證誠亦 

D42n8905_p0115a08║由本願。故有親緣義。有親緣義。故攝取不捨捨。亦 

D42n8905_p0115a09║由本願。故有近緣義。有近緣義。故攝取不捨捨。亦 

D42n8905_p0115b02║捨捨。故三緣義。不通觀等。若以觀等望 行時。亦 

D42n8905_p0116b05║念名號得生者。定善文云。念佛眾生攝取不捨捨。 

D42n8905_p0117b06║引攝取不捨捨文已云。何不相續稱觀禮念也。荅 

D42n8905_p0120a04║死。或老至時死（乃至）。是故行者不應於無常危[日*

危]𣆡 

D42n8905_p0124a01║如水精珠能清濁水。言忍許者。謂於四諦三寳寳 



D42n8905_p0125a09║願。常懷猶預。無一分信也。可謂寳寳山中無手人 

D42n8905_p0128a06║曲譬虵。害物譬[蜴-勿+句]。々[蜴-勿+句]玉云。胡葛

切。桑蠧蟲。廣韻 

D42n8905_p0131b09║出三生。若為名聞利養。即累劫不得（已上）。寳寳鑰

云。 

D42n8905_p0133a08║真實或有三業共猒捨捨者。或有唯意業生厭離 

D42n8905_p0133a09║心。如彼淨名居士等類。又大隱々隱朝市。蓋此謂 

D42n8905《選擇傳弘決疑鈔》卷 4 

D42n8905_p0136a01║機法相應。宛 如凾蓋。信知决定往生指掌。不信 

D42n8905_p0138a04║其上機。頓捨捨身命。如傳中云。或投身高嶺。或委 

D42n8905_p0138a06║百餘人（已上）。若其劣機。不能頓捨捨。纔生意樂。

臨命 

D42n8905_p0138a08║身命財全捨捨與之。初心菩薩。不能當時施與。而 

D42n8905_p0138a09║應發願（已上）。聖道尚尒。况淨土乎。捨捨行去者。

三經 

D42n8905_p0138b01║之說大同少異。如大經中捨捨三毒五惡。令行三 

D42n8905_p0138b02║善五戒。又捨捨諸行。令行念佛。即三輩中一向專 

D42n8905_p0138b03║念是也。如觀經中。捨捨九方淨土。偏令樂西方又 

D42n8905_p0138b04║捨捨亂想及以小心。破戒不孝并惡逆心。令行定 

D42n8905_p0138b05║善及以大乗。持戒孝順。迴心念佛。又捨捨定散。令 

D42n8905_p0138b07║經中。捨捨小善根。令行念佛。此乃隨所化機宜致 

D42n8905_p0139b02║亦如是。彼則對断證之機。為令昇 進上位。且約 

D42n8905_p0142b05║善根人有。闡提人無者。即是人天少善。[但-日+弓]

頭舉 

D42n8905_p0151a04║立信者信正定之業。若尒者何捨捨正業。信餘行 

D42n8905_p0153a08║外現等者。心住名利。捨捨出離念。姧飾外見。偽示 

D42n8905_p0154a07║二門。理可必然。々然則三心通聖道文。往往是多。 

D42n8905_p0157a04║今私安云。大善中捨捨也。光法師釋 心所 云。 

D42n8905_p0157a05║ 謂 曲。 曲即為正直。正直是捨捨。故品類足 

D42n8905_p0157a06║論第二云。捨捨者。身正直心正直也（已上）。身正直

者。 

D42n8905_p0157a07║五識相應捨捨也。心正直者。意識相應捨捨也。又引 

D42n8905_p0157a08║集異門足論十五云。問。斯捨捨何所謂耶。荅。心平 

D42n8905_p0157b01║入阿毗逹摩論云（悟入造）。心平等性。說名為捨捨。

[乞-乙+、] 

D42n8905_p0157b04║論云。心平等性。說名為捨捨（已上）。又准唯識論。

當不 

D42n8905_p0158a04║無數百千俱[但-日+弓] 大劫中。依數數修習。釋曰。

此文 

D42n8905_p0158a06║可數知。為無數。百億為一俱[但-日+弓] 。非一俱

𦙠。故言 



D42n8905_p0160b09║縱六情。[妻-女+水]燭夜遊。連霄𫕟聚興。臨終之月。

念佛一 

D42n8905_p0161a06║菩薩之行。但欲縱情寳寳樹恣意珍臺。不願悟無 

D42n8905_p0161b07║繫日連霄𫕟。造十惡罪。推至終月。方念佛名。無慚 

D42n8905_p0162a01║念增。念々念增道。功不唐損。罪業轉微。福德漸勝。 

D42n8905_p0162a06║念。貪好衣食。曽無此言。聞修淨行。捨捨長就短。是 

D42n8905_p0163a07║餘修已云。寳寳積經說樂於作業。營於眾務（云云）。

世 

D42n8905_p0163a09║行。世業亦障專修行。故顯其意耳。况寳寳積經亦 

D42n8905_p0164a01║障銷除。為諸眾生成佛因。如是凡夫亦僧寳寳。如 

D42n8905_p0167a02║入記畜生。䏶入記鬼。[月*(文/月)]𦜢入記人。胷入記

天。口入 

D42n8905_p0171b02║分荼利華。華可有百[葉-廿+卄]許。[葉-廿+卄]々[葉-廿+

卄]相承圎整最可 

D42n8905_p0176b08║通上々上等者。若命延日積。運心年䦨者。設𨿽逆 

D42n8905_p0177a03║昇 之與沈。淨穢由佛。佛願叵測。佛力絕思。是故。 

D42n8905_p0177a05║亦昇上品蓮也。風拂雲時。何雲殘天。則知上々上 

D42n8905_p0177a06║信心若起。上々上佛利何隔。故飛錫寳寳王論中云 

D42n8905_p0177b05║誦妙行機有九品。經顯上々上隱餘八品。解第一 

D42n8905_p0178a03║品。十聲念佛機有九品。𦀇顯下々下隱餘八品如 

D42n8905_p0178a04║斯一品具有九行。九品合論。九々九八十一品也。問。

餘 

D42n8905_p0179b06║寳寳性論云。報身有五種相說法。及可見。諸業不 

D42n8905_p0182a02║後。觀音七寳寳菩提樹下成等正覺。勝弥陁國百 

D42n8905_p0183a06║之言。今亦如是。長遠之說。且存教道。為捨捨餘行。 

D42n8905_p0183a08║頓熟。佛佛各各。不待時而成等正覺。々正々覺可應地 

D42n8905_p0183a09║々地機緣而已。問。二佛中間。何者說法。荅。經云。

彼佛 

D42n8905_p0183b01║滅後。一切寳寳物。浴池蓮華。眾寳寳行樹。常演法音 
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D42n8905_p0184b06║前後付屬。寳寳積會會付屬。未言必有三摩儀式。 

D42n8905_p0185b05║說。不名付屬。今至此文始云付屬。宛 如彼宗名 

D42n8905_p0186b05║及未來等。入觀住心。𤁒神不捨捨。心境相應。見境 

D42n8905_p0186b08║之罪。捨捨身他世。必生淨國。心得無凝又樓觀文 

D42n8905_p0187a05║成。具見寳寳林。網簾連暉懸天。華分千色。菓現他 

D42n8905_p0187a06║方。又心水漸靜。池觀成時。正覩也池岸七寳寳胱映 

D42n8905_p0187a07║水。々水色々色々色。兼聞也華間樹上揚波。波聲々聲

聲。 

D42n8905_p0187a08║寳寳樹瑤池。宛 在眼前。三昧定力。盍資身後。何况 

D42n8905_p0188b09║不尒者得重罪。僧祇父[母-(、/、)+〡]不信三寳寳者。

應少經 

D42n8905_p0189a08║有㤙。故佛言。若聞三寳寳名字。已是報恩。何况得 



D42n8905_p0189a09║淨信等。 寳寳藏。慈童女長者。家貧獨養老母。現 

D42n8905_p0191a06║中涅槃三寳寳一體。々體無生滅故。皆常住。唘。開

也。 

D42n8905_p0191a09║我生々生無不從之受生是也。[母-(、/、)+〡]論貪者先

法後 

D42n8905_p0191b05║報須㬰。三寳寳一聞。即酬重德。故唯佛法可報劬 

D42n8905_p0191b09║六錢。後欲入海採寳寳。母即抱提子制。手絕母數 

D42n8905_p0192a01║根髮遂入海。取寳寳還發。時有水陸二道。即從陸 

D42n8905_p0192a05║（酬上四錢）。復捨捨遠去至白銀城。十六玉女擎珠來

迎。 

D42n8905_p0192a06║十六万歲受樂（酬上八錢）。又復捨捨去至黃金城。有

三 

D42n8905_p0192a08║又復捨捨去遙見鐵城。心生疑恠。遂入鐵城。有一 

D42n8905_p0192a09║人。頭戴火輪。捨捨著童女頭上（酬損[母-(、/、)+〡]

髮）童女問獄率 

D42n8905_p0192b05║命終生[(土*白*土)/几] 率天。時慈童女者。即我身

是。當知於 

D42n8905_p0193a03║種子如父（相継續故）。實語如子（可寳寳惜故）。田

主如王。擁護 

D42n8905_p0194b01║伽梨。傳謬至今。愚迷不改。又有白[巾*胃] 素條蒲鞋 

D42n8905_p0196a02║初顯後。故悲喜捨捨具足。維摩經又說。四無量心。 

D42n8905_p0196a03║是菩薩淨土。菩薩成佛時。成就慈悲喜捨捨眾生。 

D42n8905_p0196a08║喜。四捨捨。言無量者。無量有情為所緣故。引無量 

D42n8905_p0196b04║快哉。如是思惟入喜等至。捨捨是平等。謂諸有情。 

D42n8905_p0196b05║平等平等。無有怨親。如是思惟。入捨捨等至。此四 

D42n8905_p0196b07║相應。而起願欲令彼得樂乃至捨捨。故雖實未得。 

D42n8905_p0196b09║害僖治不欣慰。捨捨治欲貪嗔恚。此緣欲界一切 

D42n8905_p0197a02║有怨親中三聚有情。能生嗔等。於中有捨捨怨親 

D42n8905_p0197b05║歸三種四種三寳寳。小乗三歸者。新學名句中云。 

D42n8905_p0198b09║空。即凡法是實相。不須捨捨凡向聖。經言生死即 

D42n8905_p0201b03║也。言四乗觀智者。下智觀。中智觀。上智觀。上々上 

D42n8905_p0202a05║運載之義。謂運一切蠢々蠢群生。證大覺果。故名 

D42n8905_p0206a01║隨自隨他言。出涅槃經。々謂三乗法。名隨他意語。 

D42n8905_p0209b06║故捨捨廣多文句。而就小經文耶（已上）。餘方淨土  

D42n8905_p0213b03║即陳仁陵書[磥-糸+十]𥓓。在襄州龍興寺。本朝殿撰季

公。 

D42n8905_p0215b09║唘莚。何故不邀諸佛。荅。召佛開其寳寳塔。赴彼佛 

D42n8905_p0219a07║吼菩薩陁羅尼菩薩虚空藏菩薩德藏菩薩寳寳 

D42n8905_p0219a09║海慧菩薩華嚴王菩薩珠寳寳王菩薩月光王菩 

D42n8905_p0220b02║持戒。燒香。燃燈。懸繒。幡蓋。信向三寳寳。可勉此

死。 

D42n8905_p0220b09║不去難。有違經失故。况彼讃。既舉末後一段 有 

D42n8905_p0221a05║此經等文。三段 讃文。配文分明。上來諸段 。依經 

D42n8905_p0222b03║也。三就弥陁經。亦有一選擇。謂選捨捨少善。選取 



D42n8905_p0222b05║一種選擇。謂捨捨相貌選取名字。此乃選擇一行 

D42n8905_p0222b07║臨欲命終時等。既臨終之時選捨捨餘淨土選取 

D42n8905_p0225a07║計機分。亦驗佛誓。便捨捨十一宗之出要。方期十 

D42n8905_p0225b05║初 四句者。顯第一篇。次十二句。顯第二篇。舉斯 

D42n8905_p0225b06║二意。攝盡一部。後十四段 。莫非選擇念佛之故 

D42n8905_p0226a04║念佛寳寳王論。西方讃文。智覺神[社-土+(妻-〦)]安養

賦。并万 

D42n8905_p0226b06║之譽不可得稱者。垂迹姓𫞕。本生[多*即] 里。少年 

D42n8905_p0227a08║號之文。正解素意。偏行念佛。凡定業散業𨿽[這-言

+(一/品)] 。 

D42n8905_p0228a01║提撕宛 如得凾[狂-王+丈] 。亦似水冩器。經十五

年。建曆 

D43n8913《識知淨土論》卷 1 

D43n8913_p0004a05║生也若又偏限淨土眾生而捨捨穢土之眾生 

D43n8913_p0004b08║法普演釋迦一代教𢼂法廣明菩薩六度行願 

D43n8913_p0004b09║幸我等愚癡之身今逢龍樹菩薩論教𢼂其造 

D43n8913_p0005a09║和忍辱之形內懷慈悲養[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 之思

伏瞋恚心 

D43n8913_p0006a09║云菩薩摩訶薩皆遠離麁業相自布施亦教𢼂 

D43n8913_p0007b09║猒捨捨穢土往生淨土者為是權說為是實說。 

D43n8913_p0009b08║僧寳寳故如是等諸法皆壞今諸法實空（乃至） 

D43n8913_p0010a02║受其語捨捨㒹倒入諸法實相是故雖知諸法 

D43n8913_p0011a01║得信等五善根成就時即能捨捨離若小児所 

D43n8913_p0011a02║著實是真物年至百歲著之轉 不可得捨捨 

D43n8913_p0011b08║如此教𢼂之即是般𠰥法門也如此學之即是 

D43n8913_p0013a01║陀化身三昧證者所立之義皆隨佛教𢼂勧化 

D43n8913_p0013a03║意爰以第子普學法門廣撿聖教𢼂於佛所說 

D43n8913_p0013a04║談有左右所謂如法華 經云唯佛與佛乃能 

D43n8913_p0013a06║若此等說者唯有法華 出離㝡要余經余法 

D43n8913_p0013b04║非往生行非之捨捨之稱名一行是往生行是 

D43n8913_p0014a09║往生行廢餘諸行亦非所蕳天台華 嚴真言 

D43n8913_p0015a08║經（并）観經意不捨捨少分故普明諸行也𠰥尒 

D43n8913_p0016b04║名為其㝡前佛以名号為第一也僧寳寳亦如 

D43n8913_p0017a01║生故出五濁世無佛時宛 如日月輪照凢夫 

D43n8913_p0017a09║如諸教所立法門種種不同所謂法華 實相 

D43n8913_p0017b01║真如華 嚴三界唯心三論八不中道逹磨是 

D43n8913_p0018a07║（云云）又法華 文句云至理無名名流四天下 

D43n8913_p0018b06║至佛如法華 中說福德𠰥大𠰥小皆當作佛 

D43n8913_p0023b04║是世尊引接當來造𢙣之徒令其臨終捨捨𢙣 

D43n8913_p0024b09║問曰造十𢙣或犯五逆或誹謗三寳寳酬如此 

D43n8913_p0026b04║樂受持其乘急力生人天中例如法華 云以 



D43n8913_p0027a03║ 欲來殺害以無上忍辱無上慈悲心捨捨身 

D43n8913_p0027b08║乎爰以弟子所行者弥陀寳寳号晝夜無癈所 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 1 

D44n8914_p0006a10║積聚之義何得有聚義名為身真淨法界捨捨離十種 

D44n8914_p0010a07║所現之土寧定方 心若清淨其處即淨何得必捨捨 

D44n8914_p0011b02║究竟天若受佛位處[乞-乙+、]不定但彼菩薩未捨捨異𤎼

從 

D44n8914_p0016a01║非安立彼勝鬘𩮒經有作無作俱是四諦無作四諦與 

D44n8914_p0016b04║立也（已上）。唯識義引䟽文已云既以勝鬘𩮒經無作四

諦 

D44n8914_p0016b05║同一實二空非安立故知瑜伽非安立勝鬘𩮒無作四 

D44n8914_p0027b08║無漏位中智強識劣為勸有情依智捨捨識故說轉八 

D44n8914_p0028a02║令 有情捨捨有漏識得無漏智故名為轉識得智也 

D44n8914_p0032a03║土所謂如來淨心所現微 妙淨土以為本質變為所 

D44n8914_p0032b04║為躰唯識攝論所宗大[酉*犬]䣭蓋在於斯如下廣明本末 

D44n8914_p0034b05║㫆陀經多有一生補處故三[同-(一/口)+已]囘經但受諸樂

故問三 

D44n8914_p0035b05║無苦無捨捨故言一向樂唯是實善無𢙣及無記故言 

D44n8914_p0042a01║䡄範可生物解持謂任持不捨捨自性即執堅實法自 

D44n8914_p0048a06║至是故偏說釈此妨難言釈意者[這-言+木]𫐠記云三刧成

滿 

D44n8914_p0048a09║離故無生法忍少淨多淨極淨別故初捨捨異生分叚 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 2 

D44n8914_p0053a02║證法空断煩𢙉障得生空理分叚生死今將棄捨捨非 

D44n8914_p0054a06║就唯存機勝劣不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 願成不豈非

天愛湏詳此理諸 

D44n8914_p0056b06║淨土而別立生因願者[修-(仁-二)+彳]𢔜生因行彼願 故

行躰速 

D44n8914_p0058a04║論所明增上緣如所難意是微 緣唯識論等明增 

D44n8914_p0081b03║皆是無漏種姓所生有漏法種已永捨捨故雖有示現 

D44n8914_p0086b02║離欲謂由世間道捐捐離欲染故五𣱵害離欲謂由出 

D44n8914_p0088a04║一世之中所現色身何隔生位尚更不捨捨得生淨土 

D44n8914_p0089b03║異𤎼識名有漏皆捨捨故由此義故種子生現異時說 

D44n8914_p0089b04║云此心菩薩未捨捨此識以此文證如來地方捨捨故若 

D44n8914_p0089b05║不尒者尒時已捨捨何不名佛及不說此位已捨捨此識 

D44n8914_p0089b06║既不名佛及不說捨捨明圎鏡智此時未生入如來地 

D44n8914_p0089b07║方捨捨此識智方生故若說金[(罩-卓+止)*寸]心已捨捨此

識今此但 

D44n8914_p0090a09║壞故[跳-兆+(梳-木-、)]䟽云梵云阿陀那此云執持[乞-乙



+、][乞-乙+、]諸種有色根 

D44n8914_p0090b07║三位故論捨捨留唯舉三名是故䟽云謂此識躰𢝰有 

D44n8914_p0094a11║也已上二義學者取捨捨問若存三界所攝義者 淨 

D44n8914_p0096b01║自義中文有四意一初至人天趣者先[牒-世+云]𤗊所難二

若 

D44n8914_p0098a10║相布[曰/直]𣇣安立及彼有情利樂等事異穢三界名非三 

D44n8914_p0098a11║界布[曰/直]𣇣法用安立者器世間建立相也釈第三對中 

D44n8914_p0099a07║無學八地已上雖能棄捨捨阿頼耶名而異𤎼名阿陀 

D44n8914_p0099a08║那名猶不能捨捨有漏三界名亦如是凢夫之時雖有 

D44n8914_p0099a09║三界及有漏名而生淨土捨捨三界名唯有[乞-乙+、]漏三

界 

D44n8914_p0100a02║尒時此識煩𢙉麤重𣱵遠離故說之為捨捨此中所說 

D44n8914_p0100a06║頼耶識為自內我由斯𣱵失阿頼耶名說之為捨捨非 

D44n8914_p0100a07║捨捨一切第八識躰勿阿羅漢無識持種尒時便入無 

D44n8914_p0100b01║度故不得捨捨第八識躰此中說捨捨約執蔵義以過重 

D44n8914_p0100b02║故不約能所蔵論捨捨也問二乗無學不轉第七彼第 

D44n8914_p0100b05║𢙉障執自內我故言捨捨頼耶非約所知二乗無學雖 

D44n8914_p0101a02║上捨捨頼耶名約執蔵義而得論之若不尒者更不應 

D44n8914_p0101a03║謂彼無學位捨捨頼耶名二乗無學雖能断除煩𢙉障 

D44n8914_p0101a08║得名（一者執蔵義也）又同䟽云此中說捨捨唯約執蔵以

過重 

D44n8914_p0101a09║故不約能所蔵以為捨捨也又摳要下云㨿實頼耶但 
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D44n8914_p0104a07║所應證得擇滅㣪之二種能縛力微 非由断彼而證 

D44n8914_p0106a04║不生猶如觀日輪損减眼根者勝鬘𩮒經云第一義過 

D44n8914_p0107a04║實人天荅中宗實義囙位不捨捨異𤎼識躰故唯識論 

D44n8914_p0107a07║法故（已上）。若分叚若變易不捨捨異𤎼必是三界故佛

土 

D44n8914_p0108a05║者文有其三初至說非人天惣牒所觧二如勝鬘𩮒至 

D44n8914_p0108a07║若 夫所變淨土䓁者[牒-世+云]𤗊苐二對意感之生彼䓁

者 

D44n8914_p0108a08║牒苐四對意次正難中如勝鬘𩮒至生死實報難前所 

D44n8914_p0108a10║鬘𩮒經說無漏所感變易生死非三界攝有漏所變淨 

D44n8914_p0109b02║不會兩經試通之者先勝鬘𩮒經無漏所引變易生死 

D44n8914_p0110a02║加之勝鬘𩮒經言變易生死非三界攝智度論明出三 

D44n8914_p0111b02║業與異𤎼習氣故（已上）。問十地勝鬘𩮒楞伽䓁經明無

漏 

D44n8914_p0112a03║文既會属於𦔳囙何致𦤺疑難但𣵀槃經名有為有漏 

D44n8914_p0112b02║煩𢙉惣能為𤼵業潤生之緣勝鬘𩮒經無上依經寳性 

D44n8914_p0113b05║捨捨此受餘有差別故此差別身命有齋限即謂段之 

D44n8914_p0121b06║最微 細障滅盡無餘故[乞-乙+、]名究竟位諸地乃至如

来 



D44n8914_p0123b02║如自在天宮舎利弗言我見此土丘陵坃坎荊蕀 沙 

D44n8914_p0124a05║理義也苐二極樂處有穢土義中雖文雜參 而會七 

D44n8914_p0129b09║微 合成質礙為性如何同處諸微 不障壞彼色性無 

D44n8914_p0129b10║質礙能既 法相義難通釋言八微 者一切色法入 

D44n8914_p0130a01║能造此之八事名為八微 復有一義成實論意四塵 

D44n8914_p0130a05║根躰（已上）。嘉祥法華義䟽云毗曇則四微 與四大常

俱 

D44n8914_p0130a06║故四大造四微 成四大（已上）。若准之者今文應是成

實 

D44n8914_p0130a07║論意謂四塵色香味觸者举能造四微 四大所造地 

D44n8914_p0130a10║可為正矣本唯執極微 至質礙者哉重救色法鄣㝵 

D44n8914_p0130b03║中唯執極微 有質礙性者俱舎論二云十有色有對 

D44n8914_p0130b05║極微 所成更相障㝵故名有對[乞-乙+、]是㝵義即論釋

云 

D44n8914_p0130b08║四云謂由分別覺恵分折諸色至極邊際建立極微  

D44n8914_p0130b10║相漸次除折至不可拆假說極微 （已上）。對法苐四亦

同 

D44n8914_p0130b11║此說故知極微 有質㝵者非大乗意問若諸極微 無 

D44n8914_p0131a03║為一合想即便捨捨離由此順入数取趣無我性故又 

D44n8914_p0133b04║𢩁質礙者色 法即通礙不礙故礙者如手䓁不礙如 

D44n8914_p0135b01║言𠀍界我䓁初見此土生下劣想今自悔責捨捨離是 

D44n8914_p0135b06║無量壽經云是寳蓋中映現三千大千世界一切𪥂佛 

D44n8914_p0141a11║經五文明二諦宛 然初二文在彼上卷中是寳積菩 

D44n8914_p0141b07║現種[乞-乙+、]清淨佛土是菩薩行今參 雜引二文一句

文 

D44n8914_p0142a04║次引大品及諸經意文可觀矣次誡毀謗中上下參  

D44n8914_p0142a05║綜者參 謂參 雜綜即綜[絹-口+(〡*巨)]交編為義明空

諸經非偏 
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D44n8914_p0154b05║[乞-乙+、]之心方會寂滅一[乞-乙+、]之生悉 不出如何

背此理勸 

D44n8914_p0154b09║子豈得直下明難者生邊見捨捨世諦苐一以[(尸@言)*(〦/

羊)]顯中 

D44n8914_p0155b01║義轉用悉 之[乞-乙+、][乞-乙+、]於一時中有四用者准

婆娑苐三 

D44n8914_p0155b06║趣淨土三捨捨娑婆穢質四成極樂淨身合前喻者感 

D44n8914_p0155b08║合燒炷生淨土時截五趣生捨捨三界報如炷燒故捨捨 

D44n8914_p0156a10║願取佛國願取佛國者非於空也（已上）。不捨捨大地不

壞 

D44n8914_p0159a02║學解者般若說邪道是誘引辞也謂引初學取著色  



D44n8914_p0159a10║初心人多說色 相夫寒者不貪尺玉而思短褐飢者 

D44n8914_p0159b03║[肆-聿+(乏-之+犮)]𨱳當作是觀不得他觀若他觀者名為邪

觀名為狂 

D44n8914_p0160a11║空即是色觀空非邪不 色故若謬 空異色觀空是 

D44n8914_p0161a11║住䓁文無前際不來之言𢙢是畧也取捨捨者用捨捨也 

D44n8914_p0161b01║千是非是故言不取百非非[乞-乙+、]故言不捨捨又不取

不 

D44n8914_p0161b02║捨捨者如次釋上不住去謂不住是不取之義不去即 

D44n8914_p0161b03║不捨捨之義也如佛地說而淨法界無去無來無動無 

D44n8914_p0161b04║轉佛地論云捨捨此就彼名去捨捨彼就此名來無動無 

D44n8914_p0166a08║之義異處生異處滅者顯不捨捨彼來此之義此即明 

D44n8914_p0166b06║似相續故妄見有實猶如燈[焰-臼+(〡*日)]焔念[乞-乙+、]

生滅 夫愚人 

D44n8914_p0166b11║歎曰[券-刀+示]䄅人解空苐一者僧肇其人也旋嵐偃岳䓁

者 

D44n8914_p0167a09║動時乃至㝡後著滛地時非初動時則無初動山體定 

D44n8914_p0167b06║住此是天台及𣵀槃學者之難也捨捨無常色獲得常 

D44n8914_p0168a02║猶不捨捨故又言諸佛所師謂法者同經二十六云諸 

D44n8914_p0168a04║即實相法心崇此法常順名師若能順法捨捨邊邪僻 

D44n8914_p0174a04║極微以事為共相以極微 為自性如是展轉至不可 

D44n8914_p0174a05║說為自相可說極微 䓁為共相故以理推無自相躰 

D44n8914_p0174a10║枝䓁是共相極微 為自相（已上）。問何名假智又言詮

假 

D44n8914_p0175b04║[乞-乙+、][乞-乙+、]堪然宴坐者捐捐不說時謂佛坐樹下

成菩提後 

D44n8914_p0176b04║末捨捨憍𢢔獲得非想非[乞-乙+、]想定生一切智起𣵀槃

相 

D44n8914_p0177a05║不唐捐捐是證法界展轉囙故如見字𦘕解所說義（已

上）。 

D44n8914_p0177a07║未到彼岸取栰故（已上）。囙言會理故捐捐月之[(尸@

言)*(〦/羊)] 者楞 

D44n8914_p0177a08║伽七云如癡見捐捐月觀指不觀月計著名字者不見 

D44n8914_p0177a10║捐捐而不視月人語之言我[指-匕+ㄙ][乞-乙+、]月令汝知

之汝何者 

D44n8914_p0177b01║名字性空故捨捨舩之喻作者金[(罩-卓+止)*寸]般若經云

汝䓁比 

D44n8914_p0177b02║丘知我說法如笩喻者法尚應捨捨何[工*兄]非法同論云 

D44n8914_p0177b03║修多羅䓁法中證智不住故以得證智捨捨法故如到 

D44n8914_p0177b04║彼岸捨捨舩故（已上）。苐二許說名字空會法句經中即

有 

D44n8914_p0178b10║如勝鬘𩮒云即生此念時佛於空中現佛法甚深不可 

D44n8914_p0179a07║界微 塵偈一四天下微 塵品中本有四十九百八千 

D44n8914_p0179b01║經有六本一恒本（於一[乞-乙+、]毛端處念[乞-乙+、]中

以微 塵數身𥁞未來際常說無有𠇲息此非 



D44n8914_p0179b04║千世界微 塵數頌四天下微 塵數品）四中本（有四十

九万八千八百偈一千二百品已上二本並 

D44n8914_p0180a02║音之昔微 言廣被導 類於十地金容影晦殘真文 

D44n8914_p0180b06║者何彼由如是勸勵時便捨捨懈怠於善法中勤修加 

D44n8914_p0189a11║十萬億佛土華蔵中所有佛𠛴皆微 塵數故不離也 

D44n8914_p0191a08║是[牛*勾] 留 䓁又云問本以意趣[(暴-(日/共))/又]諸秘

密如言彼佛 

D44n8914_p0191b06║是佛意為令懶嬾墮善勝進上品㓛德故也不由唯誦 

D44n8914_p0193b08║為樂戒毀呰布施為欲令[修-(仁-二)+彳]𢔜勝品善故讃毀

戒䓁准 

D44n8914_p0194b10║來始生王宮道樹成佛薀道時近疑無種智生輊蔑𦸑 

D44n8914_p0195a03║蔑𦸑之為對治此故大乗說於無量恒沙佛所修大乗 

D44n8914_p0195b08║修勝善八除不定障如䟽可知（已上）。䟽云令捨捨聲聞

下 

D44n8914_p0196b09║密[利-禾+(光-兀+天)]義即正說相翻明義即應理故又神

[券-刀+水] 師云若 

D44n8914_p0201a10║㨿一兩字[冰-水+尺]𪞚義得失不能廣述[工*兄]乃觀經䓁

者正明 

D44n8914_p0203a02║尺謂吐舌相致𦤺誠實言為令此機断疑生信當機眾 
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D44n8914_p0207a05║故（▆▆為解釋分作正因緣）四者為令善根微 小眾生

修習信心 

D44n8914_p0207b07║一切時於一切處常恒現前信心面中不捨捨離故言 

D44n8914_p0211b08║文委不委義非參 差雖有此願䓁者明不修行成別 

D44n8914_p0213b03║句捐捐此狂乱即名 心次 意者明了意識已 滅 

D44n8914_p0214b10║設 類得生豈是唐捐捐三經徃生若非虛說小經發 

D44n8914_p0215a07║諸經今已[阿-可+急]隐沒云何定[利-禾+(光-兀+天)]經無

說耶今復如是何言 

D44n8914_p0216b02║多寳佛名决定於無上菩提不更退堕尺曰是懶嬾堕 

D44n8914_p0216b04║品㓛德於淺行中欲令捨捨懶嬾堕勤修道不由唯誦佛 

D44n8914_p0220b02║生龍者我身是也我不持八閞齊法汝即灰灰滅我金 

D44n8914_p0220b09║寳塔諸佛所說諸法深蔵別有七寳寳凾滿中佛經十 

D44n8914_p0222a07║生問若尒何故經說可得𢬌彼地獄之[歹*失]𣧞結文唯云 

D44n8914_p0223b03║生地獄由邪見力非色界邪見不[招-刀+(美-(王/大))] 下

苦故非於欲 

D44n8914_p0224a07║棄捨捨別感生有踈強色身問何故名中有荅婆婆論 

D44n8914_p0224b06║所造業生而微 [阿-可+急]隐難覺非明了現見是以不說

（已上）。四 

D44n8914_p0224b07║死有謂至㝡後明了轉識皆悉捨捨離但有第八本識 

D44n8914_p0225a05║淨土身此身一得不可弃捨捨如處胎後不棄其身故 

D44n8914_p0225b08║云前念命終後念即生彼國[工*兄]穢中隂捨捨成生有坐 



D44n8914_p0225b09║時所得淨土色質永不可捨捨若不捨捨者更不可類穢 

D44n8914_p0226a06║得名生[乞-乙+、]方便故（如先卷引）中隂捨捨不未見

所[利-禾+(光-兀+天)]准穢義 

D44n8914_p0226a07║推可捨捨中隂得淨生隂中生有身麤細異故或不可 

D44n8914_p0226a08║捨捨淨𠛴色身非可棄捨捨法故方不可同穢土色質此 

D44n8914_p0226a09║捨捨彼得但中有身麤可轉捨捨以不可及彼本有妙質 

D44n8914_p0228a05║九升𫝣及僧伽𦙠衣赤絳色其人五百身中隂生隂恒 

D44n8914_p0233a09║迴心小執難捨捨位在信前而尚未審未來時事故云 

D44n8914_p0236a02║取不捨捨或𡸁證誠將護疑惑如斯護念其相蓋多雖 

D44n8914_p0237a06║𤎼機說願數殊斯乃捨捨機論佛諸佛因果齊等無差 

D44n8914_p0242b07║靜慮若第四定但是捨捨受無有喜樂故知今言喜樂 

D44n8914_p0243a01║唯有喜樂者唯言蕳憂苦非無捨捨受終有憂苦受者 

D44n8914_p0243b03║皆不成就易地捨捨故况生上界永捨捨下界諸善𢙣業 

D44n8914_p0245b11║慮具有五支謂捨捨念惠樂定捨捨者行捨捨樂者即是意 

D44n8914_p0246a01║識相應樂受第四靜慮即有四支謂捨捨念中受定捨捨 

D44n8914_p0246a02║者行捨捨言中受者即是捨捨受問法有無量何故唯立 

D44n8914_p0246a10║支義如前說第三靜慮中捨捨念正知是對治支由此 

D44n8914_p0246b01║支義如前說第四靜慮中捨捨念是對治支由此二能 

D44n8914_p0247a08║中無正念惠為染𣲇樂所攝乱故又無行捨捨唯有樂 

D44n8914_p0247a11║支染中非有行捨捨唯是大善法攝例同第四故此不 

D44n8914_p0247b01║遮故此染支唯有二種（例同第四者例第四定無行捨捨

也）第四染中 

D44n8914_p0247b02║無有捨捨念彼為煩𢙉所染𣲇故唯有中受及以定二 

D44n8914_p0247b03║正理論云第四染中無捨捨念淨彼為煩𢙉所染𣲇故 

D44n8914_p0248a02║如是說者處[乞-乙+、]不定或生𢙣趣或天或人（已

上）。今捨捨評 

D44n8914_p0248b10║雨霖注或說從第三定邊雨熱灰灰大水或說從下水 

D44n8914_p0252a05║行事鈔云若下品心者乃至羅漢戒是下品毗跋𫏆律 

D44n8914_p0253a06║雖受戒品未為淨土後願淨土得徃生故今致𦤺此難 

D44n8914_p0253a08║生淨可[招-刀+(美-(王/大))] 遐長壽命若本不期徃生淨

土只為人天 

D44n8914_p0254a07║明由後願轉增殊勝故更非相 二如捨捨下举例釈 

D44n8914_p0254b05║願皆轉[招-刀+(美-(王/大))] 壽異𤎼果時彼能感富異𤎼

業則皆轉[招-刀+(美-(王/大))]  

D44n8914_p0255a07║已𤼵願或願得自在入邊際定或願此[招-刀+(美-(王/大))]

異𤎼果即 

D44n8914_p0255a10║勝從定起已心念口言諸我感富異𤎼業願皆轉[招-刀+(美-

(王/大))]  

D44n8914_p0255b01║時彼能[招-刀+(美-(王/大))] 富異𤎼業即皆轉[招-刀+(美

-(王/大))] 壽異𤎼果蕳不轉業 

D44n8914_p0255b09║業也何以今時無貪之思為所轉躰[工*兄]捨捨壽行時亦 

D44n8914_p0256a03║施時相應思為富業也捨捨壽行時雖行布施而布施 

D44n8914_p0256a04║力隨時用異謂捨捨壽行為轉業緣留壽行時直為業 

D44n8914_p0256a09║是故論云捨捨壽行時亦行布施加之婆娑布施邊際 



D44n8914_p0256b01║問羅漢捨捨壽行相如何荅俱舎論云謂阿羅漢成就 

D44n8914_p0256b04║𤎼業願皆轉[招-刀+(美-(王/大))] 富異𤎼果時彼能感壽

異𤎼業則皆 

D44n8914_p0256b05║轉[招-刀+(美-(王/大))] 富異𤎼果（已上）。問羅漢留

多壽行有何故耶荅論 

D44n8914_p0256b10║故留壽行也問羅漢捨捨多壽行有何故耶荅論云彼 

D44n8914_p0257a02║歡喜猶如捨捨眾病（已上）。一自住世利益甚少人憍恣 

D44n8914_p0257a04║引頌意明捨捨壽相梵行即持戒聖道是無漏也補闕 

D44n8914_p0257a06║廣述捨捨衣鉢業延彼命根者以布施思為轉業躰則 

D44n8914_p0258b07║因謂此人今雖捨捨西方本深念㫆𨹔成就 樂業[乞-乙

+、] 

D44n8914_p0258b08║不唐捐捐遂生安養當知淨業雖成不除悔障不可徃 

D44n8914_p0259a02║同舟淩海行者從傾心之曉至右脇之夕設捨捨身命 

D44n8914_p0259a03║無犯重障三業有誠四修無倦念[乞-乙+、]不捨捨聲[乞-乙

+、]相續 
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D44n8914_p0265b01║異也且止傍論應尺本文苐五發 菩提心不發 菩提 

D44n8914_p0265b02║心者誾師一義觀經䟽云彼經除未發 菩提心造逆 

D44n8914_p0265b03║者此經攝已發 菩提心作逆者故不相 師破云 

D44n8914_p0265b04║已發 菩提心若退 者應如未發 心不得生故若不 

D44n8914_p0266a03║有說宿世中無道機者既作五逆終無生理其先發  

D44n8914_p0266a06║此亦不然宿世之言應無用故現發 菩提心逢緣造 

D44n8914_p0267a01║蔵作如是言彼非随順修多罪毗尼解脫說捨捨諸善 

D44n8914_p0269b04║得定發 下尋思觀所取名義自性差別四法皆自心 

D44n8914_p0269b06║法位依明增定發 上尋思觀所取名䓁四法皆自心 

D44n8914_p0269b08║名何於此位即發 𢙣見作逆謗罪又諸經論初住七 

D44n8914_p0270a09║不如始業故從隣近以得自名（已上）。解脫果名初發

心 

D44n8914_p0272b01║一[徹-育+(去/日)]𢕿故或破苐十五雖似信行難今家言所

通之義 

D44n8914_p0275b08║理遐挙以時勘教以病驗人彼於相州法蔵寺捨捨具 

D44n8914_p0275b11║誥問之行随事直陳曾無曲捐捐諸聞信者莫不慎受 

D44n8914_p0276a07║勃興異迹時或致𦤺譏通論所詳未湏㼼別但奉行尅 

D44n8914_p0276a10║幽隱捐捐躰標榜語事潜淪來哲儻詳幸知有㨿開皇 

D44n8914_p0277a05║故續僧𫝊云雖曰對根起行幽隱捐捐躰摽搒語事潜 

D44n8914_p0278a04║滅盡唯有一切利根空見眾生在（捐捐苐三機名為空見有

見眾生）同 

D44n8914_p0280b05║護戒淺深分齊五行䓁具足勝鬘𩮒經十受章內明護 

D44n8914_p0282b02║能得發 菩提之心又五百婆羅門由不信由被 堕 

D44n8914_p0287b06║亦有三乗名字如阿含經迦[葉-廿+卄]比丘不肯受佛勸捨

捨 



D44n8914_p0287b09║文世間之義為一闡提說者是又如勝鬘𩮒經㨔半卷 

D44n8914_p0288b08║捨捨邪歸正已去遠作一切菩提𣵀槃微 少囙緣不在 

D44n8914_p0289a07║純有損無有利益唯除有成遠[乞-乙+、]微 緣此別亦名

有 

D44n8914_p0291a09║以佛教末法眾生捨捨別行普又云世尊昔於餘經中 

D44n8914_p0291a10║勸偏求大乗遣捨捨二乗毀呰聲聞小智狹劣乃至不 

D44n8914_p0291b02║身尚難可得[工*兄]三乗果唯依此經捨捨別學普枯竭𢙣 

D44n8914_p0291b10║禪師混迹異生參 道賢聖應居雜染摧運𢙣時属未 

D44n8914_p0291b11║法類綱 概邪正之紕[繆-(彰-章)+(暴-(日/共))]故於三蔵

教內獨尺此經欲 

D44n8914_p0292a05║一得生念今既時當濁𢙣性欲𤰞微 那得輙行上人 

D44n8914_p0292b01║普法也問不捨捨一乗三乗名為普法者何故彼經云 

D44n8914_p0292b10║棤意力微 淺難以輙行大聖随機遣修行別行稱根 

D44n8914_p0293a03║宗別念㫆𨹔乃成曲見翻為障道不免輪廻何不捨捨 

D44n8914_p0293a06║行不捨捨万行如初地已上一行之中修諸行八地已 

D44n8914_p0293a07║上諸行之中修諸行故大智菩薩當能修行力微 智 

D44n8914_p0293b08║故此非華 嚴余宗則無（已上）。若依此尺三乗為別一

乗 

D44n8914_p0294a08║罪報二明製教世所捨捨先明罪報者自鏡錄云（恵詳）三 

D44n8914_p0294b06║事信知断學般若必有𢙣徵見身立驗（已上）。次明世捨

捨 

D44n8914_p0295a06║捨捨誦遂有數箇優婆夷捨捨持法華經於禪師處眾中 

D44n8914_p0295b04║不語其先捨捨誦法華經數人囙此更𤼵心誦法華經 

D44n8914_p0299a02║初住[乞-乙+、][乞-乙+、]即前非言住前成道之後亦尒即

捐捐成道 

D44n8914_p0299a03║言後也問今明壽觀兩經除取何捨捨法蔵願遙㨿無 

D44n8914_p0299a05║法蔵初地本願超捐捐念三初住𤼵誓如下文云教被 
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D44n8914_p0303b07║捨捨於三業者五欲快樂名為五樂謂 愚人貪染五 

D44n8914_p0308a02║掠法戝故成遮難也）四破內外道難（曾為外道後受佛戒

受戒之後亦還捨捨戒入外道家 

D44n8914_p0308a05║難十一非人難（天[修-(仁-二)+彳]𢔜鬼獄四類以神變力

化作人形）十二畜生難（龍䓁變化 

D44n8914_p0308b01║定者應捨捨異生性而何不能捨捨又成 語波羅夷罪 

D44n8914_p0308b08║脫前三種持𢙢不發 戒故知淨戒必可得聖下文名 

D44n8914_p0309b05║不定習種已去位分不退說為正定（已上）。應捨捨異生

之 

D44n8914_p0309b08║云許聖道非得說名異生性（已上）。入見道時捨捨彼非

得 

D44n8914_p0309b09║成無漏得故云應捨捨異生之性若依大乗十地之位 

D44n8914_p0311a03║造逆根機故言未造者亦名造逆而能致𦤺難自下一 



D44n8914_p0316a02║外致𦤺此難故欲尺深疑湏作妙解故云高[利-禾+(光-兀+

天)]二難曰 

D44n8914_p0316b06║除人有其過减失亦乃取人致𦤺多少𠍴斯乃翻除明 

D44n8914_p0317a03║下正属別難初文亦二先明菩薩若願普取捨捨義周 

D44n8914_p0317a09║生兩機分齊是故若斯願門說普取捨捨義周言幽鍵 

D44n8914_p0317b09║攝苐三階既捨捨重病豈極愛一子大悲願耶四三同 

D44n8914_p0318b01║也指彼本願名為弘海本願教 不捨捨機故然苐三 

D44n8914_p0319a02║身導為四䓁心慈悲喜捨捨加以四㤙恵施仁愛利人 

D44n8914_p0319a07║則慈念不放逸者心則放捨捨何䓁名為不放逸者謂 

D44n8914_p0320a02║恒行慈悲喜捨捨四䓁之心（已上）。大悲視生同於一子

故 

D44n8914_p0320a07║者令欣歴無量眾生得樂離苦時快喜故捨捨者 親 

D44n8914_p0320a08║平䓁捨捨 捨捨親故此四種法於諸眾生無差別故名 

D44n8914_p0323b05║法治好善成立為上首若不可治便棄捨捨以是調御 

D44n8914_p0325b06║自下諸難先預牒述諸難言雖廣不出此大綱 二𢙣 

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

持 

D44n8914_p0330a02║覺聞者学十六觀門解九品文義明本願極致𦤺達真 

D44n8914_p0330b06║文殊問曰云何眾生䓁聞正法而不能断随淫滛怒癡 

D44n8914_p0331a03║微 有善法今論所加義推必是念佛三昧賢護經云 

D44n8914_p0331a05║留故云微 有若准本經假名比丘說法教道作物福 

D44n8914_p0331a07║少直不至道故云微 有大集月蔵分苐九云正法於 

D44n8914_p0331b03║戒名字比丘若有檀越捨捨施供養護持養育我說是 

D44n8914_p0335a01║擯棄而徃生者此人既作謗法䓁罪即當[木*(實-毌+(眉-

目))]㯽棄何囙 

D44n8914_p0335a02║得生三闡提不謗難若苐二階不作謗䓁即無[木*(實-毌+(眉

-目))]㯽棄 

D44n8914_p0336b01║又引經顕犯重捨捨戒僧謂僧伽此云眾祇謂所有僧 

D44n8914_p0336b05║（薩婆多許雖犯四重不捨捨戒躰故經部師引證而破且經

部引律四苾 難薩婆多今亦依律故引符合 

D44n8914_p0336b11║俱舎論云然彼所說非犯一邊一切律儀應遍捨捨者 

D44n8914_p0337a03║然（已上）。此牒有部說經部返生難即喻犯重余戒皆捨

捨 

D44n8914_p0337b08║本准依經律至應依取捨捨荅苐四問文即有五一惣 

D44n8914_p0340b01║是應依取捨捨者此𣵀槃未入佛法時名决定業亦如 

D44n8914_p0340b03║者應依取捨捨離是非矣。 

D44n8914_p0343a04║前諸過 故天龍忿責不降甘雨由是𠀍間多遭 飢饉 

D44n8914_p0343a09║十一云㫆勒菩薩何劫上生下生荅[滕-月]𣳾法師云依立 

D44n8914_p0343b09║七月七日灾[〦/力] 畢至十歲時刀兵起七日七夜相  

D44n8914_p0345a08║法道理應有不湏致𦤺疑壽經所[指-口+ㄙ]滅𥁞百年當彼

時 

D44n8914_p0345b07║明一化始終以為滅留由致𦤺二眾生宿有下別明三 

D44n8914_p0346a05║滅由眾生薄福感[仁-二+巳]㐶緣絕䓁者正明薄福眾生感

佛 



D44n8914_p0346b04║異沒滅前後不可致𦤺恠（已上）。斯乃機緣淺薄法不𤼵

應 

D44n8914_p0347a11║先所修集一切善根摧壞燒滅皆為灰灰燼命終定生 

D44n8914_p0349b11║下云佛有十地一切菩薩及聲聞[辟-辛+(〦/羊)] 支佛䓁

所不能 

D44n8914_p0350a11║現一切如來境界及諸聲聞[辟-辛+(〦/羊)] 支佛䓁歡喜

踊躍尒 
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D44n8914_p0352a05║窮難處捨捨離而得勝處第二反難中禪師引教皆欲 

D44n8914_p0353b06║也枷璅也准之陵架輕蔑𦸑義也陵用侮訓侮亡甫切 

D44n8914_p0354a01║宂山名鳳皇所出（已上）。又慈恩𫝊云帝城為[(丙*丙)/

木] 跖之窠 

D44n8914_p0354a02║河洛為[豸*寸]𧲣狼之宂（已上）。宗鏡錄第六十九云今

欲會有 

D44n8914_p0356b01║業通願行也廢餘一切等者述專修相廢是捨捨也謂 

D44n8914_p0356b02║捨捨自餘諸願諸行唯願唯行西方一行其一行者即 

D44n8914_p0359a04║者取捨捨有在就能修人弁其德 有何要矣加之雜 

D44n8914_p0359a06║念不續憶想間断又彼釈云若欲捨捨專修雜業者欲 

D44n8914_p0359a08║捨捨正行修雜行者名自樂欲修雜行人又許一二三 

D44n8914_p0361a07║犯佛禁戒者見像純黑猶如灰灰人釈子眾中五百尺 

D44n8914_p0361a08║子見佛色身猶如灰灰人比丘眾中有一千人見佛色 

D44n8914_p0361b05║金色唯有我等恒見佛身猶如灰灰人亦如 瘦諸婆 

D44n8914_p0361b07║語已自𢬌頭髮啼𡘈如前宛 轉自撲尒時慈父出梵 

D44n8914_p0362a04║多智廣知世間一切文藝 星宿曆數無不貫練其父 

D44n8914_p0362b07║聞名[牛*勾] 樓 佛出亦聞其名[牛*勾] 那 牟尼佛出

亦聞 

D44n8914_p0362b11║如灰灰人佛告諸釋子汝今懺悔向佛懺悔心眼開見 

D44n8914_p0363a01║佛色身端嚴微 妙如湏㫆山光顕大海尋時得道成 

D44n8914_p0366b09║非倒見所以何者娑婆濁界理合常居特生猒捨捨即 

D44n8914_p0368a08║信䟽云魔者天魔此云障㝵鬼者[推/十]㔼惕鬼神者精媚 

D44n8914_p0369a07║礙人云魔者令作𢙣事外道令捨捨善事障身為鬼障 

D44n8914_p0371a01║鬘𩮒感魔令至而謂之曰汝與我鬘𩮒深識厚施今還以 

D44n8914_p0374b07║雖小開放逸門微 塵不多水當漸入沒海而死若能 

D44n8914_p0376a11║釈迦作耶欲起欲語都不從意阿難比丘入魔[(网-ㄨ)/月]

故 

D44n8914_p0377a04║三菩提心捨捨於魔業即放阿難（畧抄）乃至𡸁欲等者重 

D44n8914_p0378b11║養曇無竭菩薩我當試之知是實以深心愛法故捨捨 

D44n8914_p0379b10║明大慈大悲大喜大捨捨四無所畏佛十力四無礙智 

D44n8914_p0380a04║波崙菩薩言善男子甚希有汝所說者微 妙難值為 

D44n8914_p0380a05║是一切法故應捨捨如恒河沙等身何以故汝所說者 

D44n8914_p0380a06║甚大微 妙汝今所湏盡當相與金銀真珠等諸 寳 



D44n8914_p0380a08║竭菩薩所共汝植諸善根為得如是微 妙法如汝所 

D44n8914_p0381a07║大床四寳小床重敷其上以黃金[牒-世+云]𤗊書般若波羅

蜜 

D44n8914_p0381b08║子汝大欲精進心莫放捨捨以是大欲大精進心從是 

D44n8914_p0383b06║及以誹謗修行淨教如賢護經云或有眾生善根微  

D44n8914_p0384b05║魔波旬者者羅什曰波旬[券-刀+示]䄅言 者常欲断人恵

命 

D44n8914_p0384b09║𢙣中𢙣[乞-乙+、]中𢙣魔王㝡甚也僧肇曰波旬[券-刀+示]

䄅或名  

D44n8914_p0385b04║十二相八十種好威光赫[赤/火] 過千日月復更化作諸 

D44n8914_p0386b10║韻云設識別切[曰/直]𣇣也陳也合也要於笑切約也約儉 

D44n8914_p0387a02║魔為業參 差即有二先明四句次正難是二句所攝 

D44n8914_p0388b01║薩敷座已求水灑地而不能得所以者何𢙣魔[阿-可+急]隐

蔽 

D44n8914_p0390b04║處及四無色而能棄捨捨還受欲界種[乞-乙+、]雜穢下劣

之 

D44n8914_p0392b09║促刧智之力不可以人情憶度也佛有夭者或捨捨第 

D44n8914_p0392b10║五分壽或捨捨第三分壽是顕隂魔得㝡自在菩薩異 

D44n8914_p0394a05║曰凢修行業願覲慈氏若先捨捨壽得遂宿心當相報 

D44n8914_p0394a06║語以知所至于後師子覺捨捨壽命三年不報世親菩 

D44n8914_p0394a07║薩尋亦捨捨壽時經六月必無報命時諸異學咸皆譏 

D44n8914_p0394a11║曰尓來何暮今名何謂對曰從此捨捨壽命徃都叟多 

D44n8914_p0394b04║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 誰能來報無著菩薩曰斯事已

矣慈氏何相演說 

D44n8914_p0395b05║家得羅漢果別名比隣特跋婆比隣特是其母名跋𫏆 

D44n8914_p0397b02║有五種大 相現一者衣染埃塵二者花鬘𩮒萎捽三 

D44n8914_p0398a01║[券-刀+示]䄅皇漢武閻浮提內唯王震旦五種王中粟散王

刧 

D44n8914_p0401a10║不秉一天之重遠望淨 復以如斯捨捨易求難豈非 

D44n8914_p0403b02║同中㫆勒菩薩來[這-言+((留-田)-刀+ㄗ)]此人者問要决云

捨捨生不同者 

D44n8914_p0403b03║捨捨命生天無人引攝若生淨國聖眾來[這-言+((留-田)-刀

+ㄗ)]如何相遠 

D44n8914_p0403b11║菩薩俱來四散華勝劣菩薩唯雨曼 𨹔羅花佛兩種 

D44n8914_p0404b05║本願一叚施化不說而已二光明異者先釈次[(尸@言)*(〦/

羊)]兜  

D44n8914_p0404b08║佛眾生攝取不捨捨[(尸@言)*(〦/羊)]喻可知問上引經云

㫆勒菩薩 

D44n8914_p0404b11║時不捨捨安得比類三守護異者文有法[(尸@言)*(〦/羊)]

易覺知矣 

D44n8914_p0406a03║不說兜 率易生故名教異文為二意先明情量難當 

D44n8914_p0406b09║石其觸[鼻-丌+大] 者言象如杵其觸脚者言象如木臼其



觸 

D44n8914_p0407a07║人皆作指南車並不得躰或指東或指西唯[方*長]𪯹乎子 
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D44n8914_p0416a07║受生煩𢙉熾盛命終悉 倒淨土不尒佛願力故與聖 

D44n8914_p0416b10║契 經唯識論證有第八文若無本識生死時心不應 

D44n8914_p0426a11║捨捨三受之境名境為因能生受故出胎之後兩三歲 

D44n8914_p0427a02║來二果中先生支者同頌云結當有各生從此捨捨命 

D44n8914_p0429b07║九云四熖恵地安住㝡勝菩提分法燒煩𢙉薪恵[焰-臼+(〡*

日)]焔 

D44n8914_p0430a11║身不捨捨於身故名下品非如分別起者逢善友等便 

D44n8914_p0430b01║捨捨於彼故此名下品由此三義故名微細此等障菩 

D44n8914_p0437b10║之聚然諸經論明阿鞞跋𫏆致位非下凢述正性定之 

D44n8914_p0438a04║定聚故論註云正定即是阿鞞跋𫏆致又慈恩云不退 

D44n8914_p0438a07║跋𫏆致故慈恩小經䟽云阿鞞跋𫏆致者阿之言不鞞跋𫏆 

D44n8914_p0438a08║致言退轉故大品經云不退轉故名阿鞞跋𫏆致也問 

D44n8914_p0438a09║阿鞞跋𫏆致有何勝用荅大品經云阿鞞跋𫏆致位是更 

D44n8914_p0439a01║為躰故七處過以善住菩薩正受而不捨捨世間而不 

D44n8914_p0439a06║跋𫏆致菩薩摩訶薩身無是䖝何以故是菩薩㓛德出 

D44n8914_p0439a08║䖝身[冉-工+又]身故知阿鞞跋𫏆致身無戶䖝者初地已上

法 

D44n8914_p0439a11║無八万戶䖝（已上）。初地菩薩名阿鞞跋𫏆致大品大論

等 

D44n8914_p0439b01║是其明㨿但三賢名阿鞞跋𫏆致得阿鞞跋𫏆致氣分不 

D44n8914_p0439b02║堕三途故非真阿鞞跋𫏆致故智論四十五云阿鞞跋𫏆 

D44n8914_p0439b04║智恵力能信教諸法畢竟空是名阿鞞跋𫏆致性中住 

D44n8914_p0440a06║退免輪迴故由此義故正定聚高下不同阿鞞跋𫏆致 

D44n8914_p0440a07║淺深亦別也第二別明中二一明穢土阿鞞跋𫏆致有 

D44n8914_p0440b03║[工*兄]次文[利-禾+(光-兀+天)]行證位三阿鞞跋𫏆致是則

翻立後三種退 

D44n8914_p0441a04║真唯識觀捨捨二乗心於利他行得不退也三者念不 

D44n8914_p0443b02║三處妄失猶起煩𢙉或時捨捨戒所說諸法如闇中射 

D44n8914_p0443b06║退捨捨大菩提心或犯菩薩戒解行住下忍時如上說 

D44n8914_p0445a10║跋𫏆致者八地位中第四不退方圓滿故就其盡處名 

D44n8914_p0445b01║於苦樂故是名真阿鞞跋𫏆致也餘七地等者明下地 

D44n8914_p0445b02║中所立不退缺第四故不名真實阿鞞跋𫏆致若從一 

D44n8914_p0445b07║不退已名阿鞞跋𫏆致今具證不退亦名阿鞞跋𫏆致故 

D44n8914_p0445b08║云具兩不退亦名阿鞞跋𫏆致非謂當位具兩不退若 

D44n8914_p0445b09║堅執文不應理故斯乃為顕當位亦是阿鞞跋𫏆致非 

D44n8914_p0445b10║位信二合取上位阿鞞跋𫏆致也例如上明行不退唯 

D44n8914_p0445b11║取當位不退遮三言全不得名阿鞞跋𫏆致下明位不 

D44n8914_p0446a02║上位當位不退名阿鞞跋𫏆致蕳餘位信非阿鞞跋𫏆致 

D44n8914_p0446a05║鞞跋𫏆致謂七地前無漏勝行不相續故前遮雖名非 



D44n8914_p0446a06║阿鞞跋𫏆致證不棄故随分亦名阿鞞跋𫏆致也依菩薩 

D44n8914_p0446a09║四不退中等者准前應知為成當位亦阿鞞跋𫏆致非 

D44n8914_p0446a10║信不退合取上位阿鞞跋𫏆致也無初一不退者遮下 

D44n8914_p0446a11║位不退非阿鞞跋𫏆致望上遮下義如向說随分亦名 

D44n8914_p0446b01║者前亦遍雖言非阿鞞跋𫏆致位不捨捨故随少分亦名 

D44n8914_p0446b02║阿鞞跋𫏆致也斯乃資糧論八地菩薩名阿鞞跋𫏆致是 

D44n8914_p0446b04║阿鞞跋𫏆致是則随分不盡得故本業瓔珞七住菩薩 

D44n8914_p0446b05║名阿鞞跋𫏆致亦是少分缺上二故如是於彼位證行 

D44n8914_p0446b06║三雖名阿鞞跋𫏆致菩薩而未曾有於信不退名為阿 

D44n8914_p0446b07║鞞跋𫏆致菩薩故行不退唯取不遮其信不退唯遮不 

D44n8914_p0446b08║取也問阿鞞跋𫏆致𥘿翻不退既云信不退豈非阿鞞 

D44n8914_p0446b09║跋𫏆致荅阿鞞跋𫏆致是正定聚正定聚者不生𢙣趣故 

D44n8914_p0446b10║智論云一切菩薩畢定者即是阿鞞跋𫏆致阿鞞跋𫏆致 

D44n8914_p0447a02║名阿鞞跋𫏆致菩薩今明淺深阿鞞跋𫏆致為顕淨穢不 

D44n8914_p0447a03║徃三𢙣若信位論阿鞞跋𫏆致其理不應彼位還沉三 

D44n8914_p0447a05║退菩薩行輪迴三𢙣道非阿鞞跋𫏆致也若㨿信者應 

D44n8914_p0447a06║蕳別言信阿鞞跋𫏆致不可直云阿鞞跋𫏆致故經論中 

D44n8914_p0447a07║雖位不退等名阿鞞跋𫏆致菩薩所未曾見十信菩薩 

D44n8914_p0447a08║即名阿鞞跋𫏆致菩薩若依起信者明初𤼵心住亦名 

D44n8914_p0447a11║此穢土等者還結十信非阿鞞跋𫏆致准前應知二明 

D44n8914_p0447b02║凢夫未入正定聚而名阿鞞跋𫏆致而退法等者引例 

D44n8914_p0447b05║為阿鞞跋𫏆致也六種姓者俱舎論云言退法者謂遇 

D44n8914_p0448b06║法樂住（已上）。五退具者光引婆娑六十云有契 經說

由 

D44n8914_p0450b08║故契 經云聖恵断惑名為實断若有退者寧名實断 

D44n8914_p0450b09║又契 經云我說有學應不放逸諫彼放逸為懼退失 

D44n8914_p0451a11║𢙉[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、]故則便退失（已

上）。會契 經者若凢夫人以有 

D44n8914_p0452b04║戒心廻向心護法心捨捨心願心復有十心所謂十善 

D44n8914_p0453a04║鞞跋𫏆致豈非得生後始名正定聚設雖成定業生在 

D44n8914_p0454a04║阿鞞跋𫏆致亦是可述本願之意荅大經正定之聚小 

D44n8914_p0454a05║經阿鞞跋𫏆致諸師所解更非一准所謂鸞師[利-禾+(光-兀

+天)]彼人 

D44n8914_p0454a10║土佛力住持即入大乗正定之聚正定即是阿鞞跋𫏆 

D44n8914_p0454b11║道云正定聚者阿鞞跋𫏆致不退位也又和尚云證得 

D44n8914_p0455b06║事[(弟*ㄆ)/力] 五恒和諍訟此五因緣令心勞倦是名五退

具 

D44n8914_p0456a04║明佛七為利益眾生不退智度論云阿鞞跋𫏆致有二 

D44n8914_p0456a07║是阿鞞跋𫏆致釈迦亦知我等眾生得生於彼必得不 

D44n8914_p0456a08║退故遠說亦名不退故言皆是阿鞞跋𫏆致（已上）。下第

六 

D44n8914_p0459a11║者𢘻𦗟出獄王即宣令有僧𢘻出離越聞已鬢𩯫髮自 

D44n8914_p0459b06║口業莫相誹謗離越昔所[言*(平/一)]人是[辟-辛+(〦/羊)]

支佛以是因緣 
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D44n8914_p0464a10║捨捨參 差二然即佛有至相好之躰正明為深學教無 

D44n8914_p0464b04║物機為後學深機呵有讃空為初學淺機毀空[禾*尒]称有 

D44n8914_p0465b07║毒故二乗者持戒精進即是菩薩破戒懶懶堕故不應 

D44n8914_p0469b02║鳴吸乃至犯四重造五逆㤙德𢘻壞慈悲棄捨捨適見 

D44n8914_p0470b06║為前句未更捐捐別經云有經言也故彼下明成三昧 

D44n8914_p0471a04║來已如是次第得空三昧（已上）。言色已者捐捐上色觀

[乞-乙+、] 

D44n8914_p0471a06║捐捐上法身故經曰如是次第得空三昧知彼經對初 

D44n8914_p0477a02║於一切種所知境正等覚自[禾*尒]称德号建立具足中若 

D44n8914_p0477a06║事正見無由故得安穩住無怖無畏自[禾*尒]称我處大仙 

D44n8914_p0477a11║靜慮由自利門於一切種漏盡自[禾*尒]称德号建立 

D44n8914_p0477b05║門於一切種說障㝵法自[禾*尒]称德号建立具足中若定 

D44n8914_p0477b10║他門於一切種說出離道法自[禾*尒]称德号建立具足中 

D44n8914_p0479a11║道雖無漏加行位中並作是念道如舩笩方應捨捨故 

D44n8914_p0479b02║道境可猒捨捨故空非我行相非是所猒非是所捨捨 

D44n8914_p0481b05║花鬘𩮒示一切眾作是念已入於三昧現神通力以其 

D44n8914_p0482b07║𦀽文不具捐捐前五義名前件文如言上件謂諸經中 

D44n8914_p0483a09║不淨之物金銀珎寳寳寳糓米倉庫牛羊𤉢馬敗賣利如 

D44n8914_p0484b09║非㒹倒能捨捨煩𢙉與業及諸苦故諸外道教皆非了 

D44n8914_p0484b10║義非三印印非不㒹倒不能永捨捨感苦果故𣵀槃云一 

D44n8914_p0485b10║不了也此上四門初門為令眾生捨捨邪㱕正離生死 

D44n8914_p0486a01║第二門者為捨捨小㱕大名了不了一切大乗皆名了 

D44n8914_p0486a02║教諸小乗教名為不了第三門者為令捨捨隱㱕顕一 

D44n8914_p0486a11║本諸論中說至如何捨捨命是第三問言諸論者通指 

D44n8914_p0486b01║大小阿毘達磨先小乗者俱舎十云死生唯許捨捨 

D44n8914_p0486b02║受想應捨捨想應心不明利故餘受明利不順生死光 

D44n8914_p0486b05║捨捨受故又婆娑九十八云梵捕梵眾依未至地心命 

D44n8914_p0486b07║終𦀽生心唯捨捨受想應捨捨受唯在初靜慮近分地有 

D44n8914_p0486b08║非根本地故准正理婆娑根本地中無有捨捨受（已上）。

次 

D44n8914_p0486b09║大乗意唯識許死生之位唯第八識然第八識唯捨捨 

D44n8914_p0486b10║相應故知大乗命終受生但是捨捨受但今所論似小 

D44n8914_p0486b11║乗說約喜捨捨受而為論故是隨轉說問三受相望喜 

D44n8914_p0487a02║在善染荅光記尺云二受望捨捨強不得有生死捨捨躰 

D44n8914_p0487a10║住歡喜心不起㒹倒預此儀後何棄喜受轉捨捨受心 

D44n8914_p0487a11║故觀經說歡喜踊躍即得徃生[禾*尒]称讃經明慈悲加祐 

D44n8914_p0487b04║記云彼見聖眾來歡喜勇猛住喜受心不待捨捨受忽 

D44n8914_p0487b05║捨捨身命是故經說命欲終時不說命終彼懷玉禪師 

D44n8914_p0487b11║喜受相應善心本識與捨捨受相應無記經說意識邊 

D44n8914_p0488a02║許捨捨受徃生先直釈義次會經說將命終者多在五 

D44n8914_p0488a11║何文耶荅指三軰文捨捨家棄欲而作沙門一向專念 

D44n8914_p0489b03║短命之機湏令其人一日[禾*尒]称名不明觀經是文畧也 



D44n8914_p0490b01║淨土起行何故能勸捨捨此生彼。 

D44n8914_p0494a11║言不定下述於經意明彼土菩薩恐[斬/口]𠼃來至此界行 

D44n8914_p0494b01║者今下[工*兄]顕謂他土菩薩猶恐[斬/口]𠼃來[工*兄]今日

眾生未 

D44n8914_p0495b04║由旬端嚴微 妙諸寳臺上有化玉女八万四千或執 

D44n8914_p0495b05║箜篗琴瑟[玨/(爭-(采-木)+(色-巴))]笛琵琶皷[口*(且/八)]

如是無量眾樂器奏微 妙 

D44n8914_p0496a05║[禾*尒]称阿弥𨹔佛南西北方四維上下亦復如是（畧抄）

皷音 

D44n8914_p0496b07║攝引說無女人者𢝰捐捐淨土論等說淨土無女人故 

D44n8914_p0497a01║經意捐捐慈等念雖名為非凢愚念等今難意者廣疑 

D44n8914_p0499a03║法晚至今生而湏晝夜𤼵勤精進大[冗-几+(舄-臼+中)] 不

遊㝹侄大 

D44n8914_p0499a05║生願生淨土欲證不退如何所 有漏小樂棄捨捨縱 

D44n8914_p0499b01║德惟別多念一念次位不同何捨捨長時多行偏期臨終少 

D44n8914_p0499b05║若增長罪用損减故云罪業轉微 福多罪少成其上 

D44n8914_p0499b08║捨捨[工*兄]此念佛多少㓛行利益不同何棄長修即就短 

D44n8914_p0499b09║念貪好衣食曾無此言今聞淨法捨捨長取短是汝煩 

D44n8914_p0500a09║周諸難[乞-乙+、]廽勿[天/心]㤁待後懈怠比丘期明日者

此謂 

D44n8914_p0501a07║（所境不明為昧能取力微 為劣從用為名）何等為此

非食謂光明想（起光 

D44n8914_p0501b02║举有不[禾*尒]称情而生憂悔）何等名此 非食謂奢摩他

如是（以由定故 

D44n8914_p0502a02║捨捨五位為障故別立五 謂於樂出家時貪欲 為 

D44n8914_p0502a07║舉𢙣作為障於外引散乱故於修捨捨時疑 為障遠 

D44n8914_p0502a08║離[(暴-(日/共))/又]定不能捨捨故 謂十 俱舎二十頌曰

八無 

D44n8914_p0502b07║修捨捨時嫉慳為障由成就此於自他利恡妬門中數 

D44n8914_p0503a08║如前尺（亦捐捐第四身心重性身心無堪任性名為惽沇令

心不靜名為悼举）除嗔及害 

D44n8914_p0503b06║本[禾*尒]称讃淨土至大菩提耶是第九問准大經說疑[禾*

尒]称 

D44n8914_p0504a03║不能修餘戒定恵等是故偏勸[禾*尒]称念義足未臨終者 

D44n8914_p0504a09║至亦成其行明為散心眾生偏勸[禾*尒]称名三又修諸行 

D44n8914_p0504b08║門者通捐捐諸經故知如所應定中攝在有無相觀非 

D44n8914_p0505a01║無相之觀以次文云定即甚深故淺即散[戶@勺]口[禾*尒]

称之 

D44n8914_p0505a05║聞思問口[禾*尒]称念佛本願妙行能除重罪何属淺 

D44n8914_p0505a07║不用殊勝方䡄只是散[乞-乙+、]口[禾*尒]称不論時處其

相似淺 

D44n8914_p0505a11║等別緣力口[禾*尒]称名号利益難思何名淺矣二定即下 

D44n8914_p0506a08║念中一切眾生者顕口[禾*尒]称念不嫌其機若行若㘴者 



D44n8914_p0506b07║所引諸文為通觀[禾*尒]称唯[戶@勺][禾*尒]称名荅多應

[禾*尒]称名非是觀 

D44n8914_p0506b08║念先小經及觀經壽經四處文者𢘻是口[禾*尒]称說散善 

D44n8914_p0506b09║故言名号故般舟賢護兩經同是[禾*尒]称念弥𨹔自荅言 

D44n8914_p0506b10║當念我名故皼音聲經亦應[禾*尒]称名故彼經云若有四 

D44n8914_p0507a04║非亦觀念臨終示像即勸念佛感得光明豈非[禾*尒]称念 

D44n8914_p0507a05║攝取光明偏在[禾*尒]称故臨命終時率尒勸定義不應故 

D44n8914_p0507a06║[乞-乙+、]清[冰-水+(京-口+日)]云依西 法有欲捨捨命

者令面向西於前安 

D44n8914_p0507a08║脚口[禾*尒]称佛名作随佛徃生淨土之意兼與燒香鳴聲 

D44n8914_p0507a09║𦔳[禾*尒]称佛名若能行之非直己者得生佛前𢬃亦終成 

D44n8914_p0507a10║見佛光（已上）。占察經說唱諸佛名生彼國故必是[禾*

尒]称名 

D44n8914_p0507b05║在本願問觀經四文非皆[禾*尒]称名下品中生聞佛十力 

D44n8914_p0507b07║非必[禾*尒]称名誰知彼念佛者觀念行人荅下品中生雖 

D44n8914_p0507b08║經不說念佛名号今證念佛非[禾*尒]称念何故第七論云 

D44n8914_p0507b09║如下軰三人生來造𢙣𡸁終[禾*尒]称念彼佛名号豈能作 

D44n8914_p0507b11║會讃中亦述[禾*尒]称名故一家相羕而[利-禾+(光-兀+天)]

下三品是[禾*尒]称名 

D44n8914_p0508a01║徃生次第九觀念佛眾生是[禾*尒]称名者京師定[利-禾

+(光-兀+天)]今與 

D44n8914_p0508a02║彼同[工*兄]案論意名義相應光照[禾*尒]称名問本願念佛

[禾*尒]称 

D44n8914_p0508a07║願言臨終之者忽遇勝緣方勸[禾*尒]称佛徃生淨土或得 

D44n8914_p0508a08║[禾*尒]称佛一聲已從後𠀍或得[禾*尒]称佛兩口即就命終

或更 

D44n8914_p0508a09║得[禾*尒]称三四五六乃至七八及與九十隨少隨多皆生 

D44n8914_p0508a10║淨土又第六卷[利-禾+(光-兀+天)]七義勝引十念願以成

[禾*尒]称義是等 

D44n8914_p0508b04║舟賢護所明念佛是[禾*尒]称名者其義不明三卷般舟經 

D44n8914_p0509b06║卷般舟及賢護亦應通[禾*尒]称（一卷般舟三卷般舟拔陂

經亦曰拔波賢護分已上 

D44n8914_p0509b08║念相續𢬌波經言常念佛意准一卷本應是[禾*尒]称名以 

D44n8914_p0509b11║行故知佛荅包 觀[禾*尒]称智論偏依下明色觀非遮[禾*

尒]称 

D44n8914_p0511a03║業道門是故二文更非繁雜三故[禾*尒]称讚下𢝰證淨土 

D44n8914_p0511a04║歴諸境時不生貪濁增長善根於中[禾*尒]称讚二文正證 

D44n8914_p0511b08║當捨捨汝本形勿使彼國求菩薩者而自鄙耻又汝於 

D44n8914_p0512a11║眾人[乞-乙+、]當食化菩薩曰勿以聲聞小德小智[禾*尒]

称量如 
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D44n8914_p0518b10║十二部經我意猶謂故不如是大𣵀槃經（捐捐阿 時言先

得聞） 

D44n8914_p0519a02║故別讓三存於九部證得實理身心常住小乗灰灰断 

D44n8914_p0519a10║為方包[冗-几+屇] 為廣又言方等理融無二亦名為等聲

聞 

D44n8914_p0521b07║輕報轉地獄受何等為五一者愚癡故二者善根微  

D44n8914_p0522a06║思惟觀察能令輕微 作是念言我業雖重不如善業 

D44n8914_p0522b11║見不湏會通又雖堕尋出不遭 苦患速生上方莊嚴 

D44n8914_p0523a02║羅漢者新言鴦𡩷利摩邏此云指鬘𩮒舊曰鴦崛摩羅 

D44n8914_p0523a08║徐[乞-乙+、]而行凶人捐捐鬘疾驅不逯即彼唱曰住[乞-乙

+、]大沙 

D44n8914_p0523a09║門淨飯王太子我是鴦啒摩今當裁一捐捐時𠀍尊言 

D44n8914_p0523a10║何守鄙志捨捨於善本激𢙣根源此人聞誨悟所行非 

D44n8914_p0527b03║四業所攝問指於何文言有文耶荅俱舎論所引契  

D44n8914_p0528a04║白[乞-乙+、]業攝今亦已存四業攝義故知即捐捐相 所

說 

D44n8914_p0531b10║極難可得藥王燒臂普明刎首儒童捨捨身常啼割肝 

D44n8914_p0533a11║事五諸佛授記益於如上諸佛如來前次第蒙 記决 

D44n8914_p0533b03║為不審而一一佛面以示捐捐豈非熙凞怡故立為益六 

D44n8914_p0536b06║益小經云微 風吹動諸寳行樹及寳羅網出微 妙音 

D44n8914_p0536b08║念法念僧之心無量壽經說道塲樹云微 風徐動吹 

D44n8914_p0537b01║花間尋樹上下其聲微 妙演說苦空無常無我諸波 

D44n8914_p0537b06║奏𫝤法益無量壽云亦有自然万種妓樂又其樂聲無非 

D44n8914_p0537b07║法音清揚哀亮微 妙和雅十方𠀍界音聲之中㝡為 

D44n8914_p0538a05║何荅前別明林樹說法今𢝰明諸樂奏𫝤法故開為二 

D44n8914_p0541b02║除其本願[修-(仁-二)+彳]𢔜短自在若不尒者不取正覚成

就文云 

D44n8914_p0542a06║且趍朝市夕㱕泉原昨撫玄鬢𩯫今成白骨一息不追 

D44n8914_p0542a09║乃至證得無上菩提未得變易如捨捨分叚猶處有漏 

D44n8914_p0545b07║得悟聲如響故云音響忍四五六地捨捨詮趣實故云 

D44n8914_p0545b08║[弟/木]順忍七地已去捨捨相證實故云無生忍[乞-乙+、]

者恵心 

D44n8914_p0547a07║香象青象黃象赤象白象山象優鉢羅象[牛*勾] 物頭象 

D44n8914_p0549a01║能精𤎼一經（大唐𪝥書即有九經然七人或精𤎼一經奏𫝤

試文場可以入官九經者尚書毛 

D44n8914_p0549a11║門等者廣捐捐三經所說諸行謂觀經說定散兩門𢘻 

D44n8914_p0549b06║義後義為正蓋教兩字非捐捐小經學者思擇或持大 

D44n8914_p0550b02║眾生而何捨捨此願生於彼無始繫属今在窂獄菩薩 

D44n8914_p0552a09║雖生淨土非捨捨眾生自利之行利他之本自利之本 

D44n8914_p0552a11║救而焉能救諸疾人即此義也於安樂等者捐捐示廣 

D44n8914_p0554b05║還退下堕諸𢙣趣（已上）。所捐捐餘論即是瑜伽及莊嚴

論 

D44n8914_p0554b07║捐捐上下文弁五種姓蓋皆此意㝡澄所難且依一處 



D44n8914_p0555a07║非捨捨一切善根闡提何以故大恵彼捨捨一切善根闡 

D44n8914_p0556a11║地論所捐捐經論畢竟無性决定而有何懷疑心問若 

D44n8914_p0556b03║量無邊[辟-辛+(〦/羊)] 支佛人來入佛會既至佛所何不

生淨荅 

D44n8914_p0556b04║緣覚即是無佛𠀍證果故多取灰灰断作𠀍無二佛之 

D44n8914_p0561a06║尊者言大迦[葉-廿+卄]有慈悲心而不能普捨捨豪[冗-几

+(眉-目+田)]從貧𠧒 

D44n8914_p0565a09║心離灰灰断情唯求菩提為彼所作皆是大乗漸次行 
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D44n8914_p0570a01║土至何有母耶是第二問既言淨土者捐捐三十種益 

D44n8914_p0570a09║[滕-月]𣳾聖王所住其城縱廣十千由旬於中死滿 利之 

D44n8914_p0570b01║有嚴淨不嚴淨土如釈迦文誰知清[滕-月]𣳾說別穢土故 

D44n8914_p0570b03║佛與聲聞眾俱國号清[滕-月]𣳾廣說乃至上來所引並是 

D44n8914_p0570b06║別更說穢土清[滕-月]𣳾要集亦㨿安樂集義是應道理何 

D44n8914_p0571a01║說寳蓮華中自然化生具大神通光明赫[赤/火] 又文言 

D44n8914_p0571b03║上諸位此諸菩薩捨捨穢質身受淨妙報無礙自在為 

D44n8914_p0571b09║色究竟成菩提道為分叚身現胎生身捨捨國城等得 

D44n8914_p0572b07║二釈任情取捨捨随情（已上）。無垢稱䟽全同之矣准此

等 

D44n8914_p0573a10║相具以嚴客眾好餙其姿慚愧之上服深心為花鬘𩮒 

D44n8914_p0577b03║菩薩納妻等者如智論云釈迦菩薩十九踰城捨捨國 

D44n8914_p0581a03║叚故智增變易初地已上成變易故言初果者即捐捐 

D44n8914_p0581b03║捨捨壽死（會初難）亦佛願力顏容端正色相具足虛無無 

D44n8914_p0582a06║苦受力令順苦受相應俱有等諸有漏行得不可意各由捨捨

受力令順捨捨受相應俱有等諸有漏行得非 

D44n8914_p0582a10║時設無苦受似苦顕現亦名為苦）若諸苦受由躰成苦性如

契 經言 

D44n8914_p0582b03║成苦性眾緣造故如契經言若非常即是苦（捨捨受由生滅

無 

D44n8914_p0582b05║皆非苦非樂性是捨捨故即彼壞時苦樂随一容現前故可言

俱有苦樂壞時無容有二故佛於此作異說） 

D44n8914_p0582b11║捨捨執著有苦我故觀察苦[乞-乙+、]性（薀界處三科一

分名一切一分）云何 

D44n8914_p0583a06║分是壞苦性為捨捨犱著有樂我故觀察懷苦性云 

D44n8914_p0583b06║處一分者除無漏相為捨捨執著有不苦不樂我觀察 

D44n8914_p0585b11║魚[打-丁+寸]𢩭時世飢儉有大池水又多饒魚城中人民捕

魚 

D44n8914_p0586a01║食之時有二魚一名[牛*勾] 璅二名兩舌各相謂言我等 

D44n8914_p0586a03║當報此 昔捕魚者今釈種是昔[牛*勾] 璅魚今瑠璃王 

D44n8914_p0587a06║油養於小兒盡當給我尒時眾會皆[但-日+弓] 頭默然時

釈 



D44n8914_p0587b06║食門穿火坑滿中縱火[打-丁+戔]𢯆以杇木䨱以燥土凢諸

飯 

D44n8914_p0587b07║食皆雜毒藥若[兔-、+ㄙ]𪞁火坑當遭毒食勝密羕命設毒

食 

D44n8914_p0589a07║二𦒿奢㫆跋𫏆謗三頭痛四者節煩疼五背痛六木槍 

D44n8914_p0591a03║修短自在雖捨捨彼命生於餘國而非業報受苦之死 

D44n8914_p0591a08║謂今論者位登十地身成變易未捨捨異𤎼躰是有漏 

D44n8914_p0592b02║赫[赤/火] 三明朗光方卷翳膜定恵克調寧結病根鬼魔 

D44n8914_p0593a04║断究竟永證寂滅真樂若轉捨捨受雖有少息不生苦 

D44n8914_p0594b09║故三化佛菩薩雲集極樂化諸菩薩令興大悲捨捨自 

D44n8914_p0595a07║門轉者是菩薩尒時即入𣵀槃棄捨捨利益一切眾生 

D44n8914_p0595a11║云菩薩無生觀捨捨三界報變易果用入中忍無相恵 

D44n8914_p0596a10║不見眾生可度欲捨捨佛道證於實際尒時若不得十 

D44n8914_p0596b05║中心不著欲放捨捨六波羅蜜入𣵀槃尒時十方諸佛 

D44n8914_p0597a07║集本國令捨捨自樂救𢬌他苦次文顕示諸佛所勸大 

D44n8914_p0597a10║本八識之中至捨捨受相應荅第七問文有其二一明 

D44n8914_p0597a11║七八兩識恒與捨捨受相應二餘六轉下明三受相應第一 

D44n8914_p0597b01║明七八識中亦二先惣顕示因果七八恒捨捨相應次 

D44n8914_p0597b02║令准知極樂七八亦捨捨相應初文中言一類相續等者 

D44n8914_p0597b03║明因七八唯捨捨相應唯識論三尺因八云此識行相 

D44n8914_p0597b05║是故唯與捨捨受相應䟽云一極不明了是捨捨受相若 

D44n8914_p0597b07║不言憂喜二不能分別 順境相取中容境是捨捨受 

D44n8914_p0597b11║唯捨捨受若許明了行相可知便應不能攝益相續若 

D44n8914_p0598a05║便非彼生亦不受熏已捨捨壽故性非堅故如餘心等 

D44n8914_p0598b04║捨捨根等若許喜樂通在有頂應許憂苦通三界有應 

D44n8914_p0598b08║有樂地善業果報第八識故第四靜慮乃至有頂捨捨 

D44n8914_p0598b09║受相應緣唯捨捨地善業果報第八識故第三師云前 

D44n8914_p0599a01║變故唯捨捨受非是捨捨受可名變異有易脫故瑜伽六 

D44n8914_p0599a02║十三證俱生捨捨受第八識俱非可起餘憂喜等受亦 

D44n8914_p0599a04║捨捨（已上）。（三說由論䟽抄）。今㨿第三正義故言

第七識與捨捨相應 

D44n8914_p0599a05║縱處阿鼻等者顕示極苦極樂之處此識同唯捨捨受 

D44n8914_p0599a07║明果七八亦捨捨相應唯識論三釈佛果第八識云此 

D44n8914_p0599a08║亦唯與捨捨受相應任運恒時平等轉故䟽云亦如本 

D44n8914_p0599a09║識因中唯與捨捨受相應任運轉故不作分別故非有 

D44n8914_p0599b01║唯捨捨受俱任運轉故恒於平等轉故（已上）。明知七八

至 

D44n8914_p0599b02║佛果位亦唯捨捨受准如是因果七八捨捨極樂世界七 

D44n8914_p0599b03║八二識亦應恒與捨捨受相應第二明六識俱受中餘 

D44n8914_p0600b02║義大異小乗俱舎等說捨捨受通與一切相應者捨捨受 

D44n8914_p0600b04║相應也以稱讃等者證有喜樂無有憂苦無妨有捨捨 

D44n8914_p0600b05║者此下別述有捨捨受理喜樂二受在彼圡者理不應 

D44n8914_p0600b06║疑捨捨可思慮故別立理即有三由一喜樂終必住捨捨 

D44n8914_p0600b07║故如俱舎云㔟力 歇必住捨捨受二捨捨受躰善業感 



D44n8914_p0600b09║受捨捨受二受善緣因果苦[乞-乙+、]𢙣因果俱舎論云捨

捨行 

D44n8914_p0600b10║微細順於善故故唯善感光記引婆娑云問何故捨捨 

D44n8914_p0600b11║根唯善業感非不善耶荅捨捨根行相微細寂靜智者 

D44n8914_p0601a01║所樂故善業感諸不善業性是麤動故不能感捨捨受 

D44n8914_p0601a02║異𤎼（已上）。三未至等諸定捨捨故問瑜伽顕揚唯識等

論 

D44n8914_p0601a03║初二近分皆是喜受如何今言未至定捨捨荅且依小 

D44n8914_p0601a04║乗而作此說俱舎等許八近分皆捨捨故大乗不然如 

D44n8914_p0601a06║雖名極樂亦有捨捨也若謂不然者遮計重釈若謂名 

D44n8914_p0601a07║極樂故不可捨捨相應者亦不得與喜相應以彼土名 

D44n8914_p0601a08║極樂界故𨿽名極樂與喜相應何妨名極樂亦捨捨受 

D44n8914_p0601a09║相應問依三受門樂攝喜故可名極樂何例捨捨受荅 

D44n8914_p0601a11║立極樂名故今論釈於義無失問若許有捨捨 諸聖 

D44n8914_p0601b09║向所欲随自心故 論十五云但受妙樂無苦無捨捨 

D44n8914_p0601b11║淨土故知一切淨妙土中無有捨捨受荅可有捨捨受道 

D44n8914_p0602a01║理分明唯識論意七八兩識至佛果位尚恒捨捨受如 

D44n8914_p0602a02║前引論前六轉識猶佛果位與三受俱謂喜樂捨捨故 

D44n8914_p0602a03║論五云得自在位唯樂喜捨捨諸佛已断憂苦事故（已

上）。 

D44n8914_p0602a04║佛果八識與捨捨相應淨土眾生寧無捨捨受但會經論 

D44n8914_p0602a05║適恱之受恒可得起見聞覺知皆順心故捨捨受不然 

D44n8914_p0602a06║起希有故若喜樂心歇减之位若入捨捨定雖暫得起 

D44n8914_p0602a07║而非恒時故少属無以為無捨捨。 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 13 

D44n8914_p0603b03║三十七云人身中有八万戶䖝侵食其身是阿鞞跋𫏆 

D44n8914_p0603b09║生忍法入菩薩位名阿鞞跋𫏆致是菩薩雖從初𤼵心 

D44n8914_p0603b10║已來名阿鞞跋𫏆致[乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙+、][乞-乙

+、]相未具足故不與授記 

D44n8914_p0604a03║肉身二者法性身得無生忍法断諸煩𢙉捨捨是身後 

D44n8914_p0604a04║得法性生身肉身阿鞞跋𫏆致亦有二種有於佛前得 

D44n8914_p0604a05║授記有不於佛前授記（已上）。大品經言阿鞞跋𫏆致無

有 

D44n8914_p0604a07║生忍及阿鞞跋𫏆致故又演秘云分叚生死身名為䖝 

D44n8914_p0604a09║其分段 義難意應見不可重釋。 

D44n8914_p0608b10║義故以二義顕示佛說包於諸意雖立一義非捨捨一 

D44n8914_p0610a03║者明雖見佛求能見者及意緣知畢竟[逼-田] 得是則遣 

D44n8914_p0610a08║意粗示綱 概將覺後學夫一切境皆自心用若離心 

D44n8914_p0614a03║之與踈所緣[乞-乙+、]大旨雖同少分有異（云云）。四

分大綱 取 

D44n8914_p0618a02║失所作自利益事我言橋陳如汝已[打-丁+(百-日+ㄎ)]扝邁

當湏使人 



D44n8914_p0618a05║弗汝已[打-丁+(百-日+ㄎ)]扝邁當湏使人云何方欲為我給

使乃至五 

D44n8914_p0628b04║相此下品生業眠見三尊[斤*ㄆ]𪯱修雖異感應惟同寧非 

D44n8914_p0635a06║益巨先嘆德者天上天下無過於佛道風德香薰[香*夏]𩡘 

D44n8914_p0639b02║途得明達之捐捐久居闇室忽臨朝陽之光常處裸形 

D44n8914_p0639b10║初引經說次釈經義日日三時長時𣱵刧捨捨恒沙身 

D44n8914_p0641a10║人用師子[筋-月+耳]以為琴絃音聲一奏𫝤一切餘絃𢘻以

断 

D44n8914_p0641b09║龍𤉢之躘湏捨捨[戶@勺]情𠈟信莫疑。 

D44n8914《釋淨土群疑論探要記》卷 14 

D44n8914_p0646a03║已便大嗤 笑種種呲毀是摩尼寳竟不酬價如是賢 

D44n8914_p0648a11║然宿霧曾㘴禪不安心身如[春-日+(〡*日)]㫪[窱-(ㄆ/

木)+(唚-口)]食乖例觀解忽[癈-殳+矢] 

D44n8914_p0648b01║緣慮並亡多日熏習片時棄捨捨亍時適知此行非自 

D44n8914_p0649b03║方始壽終為更念佛方生淨土為不念佛唯由先[修-(仁-二)+

彳]𢔜 

D44n8914_p0649b04║得徃生耶問上摽二類何下唯問念佛更[修-(仁-二)+彳]𢔜

非余行 

D44n8914_p0656b01║顕著若言下生日夜不然此方數者寧容淨土大寳寳 

D44n8914_p0657b08║以法護為良學者思擇又於是間者捐捐彼淨圡謂前 

D44n8914_p0660b05║誑語者多遭 誹謗離閒語者親友乖穆麤𢙣語者恒 

D44n8914_p0660b08║不與取故多遭 霜雹欲邪行故多諸塵埃虛誑語故 

D44n8914_p0660b09║多諸臰穢離間語故所居險曲麤𢙣語故田多荊蕀  

D44n8914_p0661a06║耕作事寒溫等時乖變改轉貪果少者田[自/田]𦤏稼穡果 

D44n8914_p0668b04║宗精要淨教[月*亍]心也看 此等說改執思惟聖道得益 

D44n8914_p0668b05║淨土出離難易懸隔取捨捨焉在矣問轉依何義荅唯 

D44n8914_p0668b06║識論九即有二說初說意云轉謂轉捨捨亦是轉得由 

D44n8914_p0668b07║數修習無分別智断本識中二障種子故能轉捨捨依 

D44n8914_p0669a01║提是故名為轉捨捨轉得依謂所依即第八識依他起 

D44n8914_p0669a02║法依他起法與遍計執及圎成實為能得故轉捨捨遍 

D44n8914_p0669a05║依依主釈也問遍計所執躰性都無何言轉捨捨荅本䟽 

D44n8914_p0669a06║云由所執故起有漏法有漏法断所執名捨捨非別有 

D44n8914_p0669a07║躰名為捨捨也（已上）。次師意云依是真如真如即是生

死 

D44n8914_p0669b01║依前義所捨捨即通二障所得泛通菩提𣵀槃後義菩 

D44n8914_p0671a09║如[〦/維] 如箭入第四定脩厭背想作意於所生起種[乞-

乙+、] 

D44n8914_p0675b07║拂妄執於南浮荊蕀 之夕露不及探湯意在於斯。 

D44n8914_p0676b02║攝諸根心不馳散專念一佛不捨捨是緣如是菩薩於 

D44n8914_p0678a04║者善知識此等異說取捨捨在情皆教一法門者一[乞-乙

+、] 



D44n8914_p0685b03║者垢[乞-乙+、]者灰灰土瓦石除者清淨也復作是念世尊

何 

D44n8914_p0686b04║汝等懸恵故以四果以用與我諸少比丘嗤 而語言 

D44n8914_p0687b10║現女人見已具說蒙 得道果因緣賷供報恩老比丘 

D44n8914_p0688a02║能化棄捨捨避走若約化人避走者湏達老婢當於此 

D44n8914_p0689a10║不捨捨眾生如我弊𢙣猶尚化度即受五戒成湏𨹔洹 

D44n8914_p0689b08║力蓋寡孟[堂-土+耳]遭 雍門以泣而琴之盛已未宿世善

𤎼 

D44n8914_p0691a10║命等亦如實知又於某處捨捨彼身已復生某處如是 

D44n8914_p0695a09║成謂随自他曾發 三業善𢙣㓛能於三昧中託彼業 

D44n8914_p0697a04║如正理言奇捨捨縱情故名放逸故快樂盛五欲縱情 

D44n8914_p0699b08║捨捨身他世生諸佛前得無生忍五諸定根本者安樂 

D44n8914_p0700a07║（ 法二引智論七云覺己心念彼不來我不徃而淫滛事得

弁目是即悟諸法亦尒於是共至沷𨹔婆羅菩 

D44n8914_p0703a03║生樂見故第十五曰云何當得大慈大悲大喜大捨捨 

D44n8914_p0703a11║實未得世間五通而亦未捨捨此世界身亦無生彼諸 

D44n8914_p0705a04║明聖典無勸闇室二但[修-(仁-二)+彳]𢔜下正解難意三此

乃下明 

D44n8914_p0705a07║捨捨諸緣易得三昧不尒難成 是世間者下依例釋 

D44n8914_p0705a10║室心不散乱後又如下弁初後學如次用捨捨闇室修 

D44n8914_p0707a07║▆寬永丑廿一（甲申）禩孟秋吉辰 

D45n8915《禪門偈（前殘）》卷 1 

D45n8915_p0003a06║此去還共往生同䪺斷𣂾娑婆財色樂將心故往涅盤宮 

D45n8915_p0003a07║飢火燒心膓欲斷𣂾三尸六識逕相管遊心妄念一時无 

D45n8915_p0003a12║禪理囙緣不斷𣂾絕諸佛大躰是心王妙有真空色䕃蔵 

D45n8915_p0003a14║斷𣂾大慈有食宍八万細行捨捨緣難空恵一門𦤇无學 

D45n8915_p0006a08║无殃[婁*支]𢿘刼稱人我一切皆𦤇生死軍未悟之時將有人 

D45n8915_p0006a10║真傳語後學諸子䓁努〃力〃斷𣂾貪嗔。 

D45n8915_p0007a15║住守砂搥紫閣修行名[恙-心+父]美〃死者皆㽞一聚塵苦

海深 

D46n8930《特賜興禪大燈國師參詳語要》卷 1 

D46n8930_p0003a11║法眼蔵從此流通遞 代傳持受虚接響激揚鏗鏘 

D46n8930_p0003b02║道无方一寳寳一主擒縦擡搦収放明暗電轉星飛窮則 

D46n8930_p0013a05║雲門垂語云乹坤之內宇宙之間中有一寳寳 

D46n8930_p0013a08║宇宙乹坤同一寳寳燈籠佛殿形山中青松雪霽岩勢 

D46n8930_p0014a06║魯祖山寳寳雲禪師因僧問如何是言不言雲 

D46n8930_p0015b10║𣑽摩淨德云弟子 老不能事師願捨捨次子 

D46n8930_p0024b04║西出陽関無故人）。云若論本分相見不必高陞寳寳座。 

D46n8930_p0025b06║如何及第去竇云徒遭點額。（劈腹剜 心）。進云如此



則 

D46n8930_p0026b06║僧家也無固無必。（謾人不少）。住則孤鶴鶴冷翹松頂

去 

D46n8930_p0028b05║保福有言擊石火閃電光搆得搆不得未免喪 身失 

D46n8930_p0030b09║上著）。竇云利劒不斬死漢。（也是放身捨捨命處）。

乃云作 

D46n8930_p0036b08║腹剜 心者）。僧擬議。（不可辜𧴥也）。際托開云無

位真人 

D46n8930_p0038a03║際掀倒繩床。（盡大地坐者立者俱喪 身失命）。山便

休。 

D46n8930_p0038a04║（[恭-共+夾] 隱處黑）。竇云二貟作者具啐啄同時眼

有啐啄同 

D46n8930_p0040a04║尚鍳。（相識滿天下）。竇云一不成二不是。（三段

不同）。僧 

D46n8930_p0041a05║輪飛處日月沉輝寳寳杖敵時乾坤失色）。一日五人新 

D46n8930_p0045b06║尚復問竇自此一別甚處與學士再得相見。（鶴鶴飛千 

D46n8930_p0047b05║愛鼈鼻。（三段 不同）。僧問萬里無雲伸一問青天喫

棒 

D46n8930_p0050a11║初）。諸上座他雖是个老婆宛 有丈夫之作。（且道是

第 

D46n8930_p0052a01║寳寳只是無人酬價。（德兮不孤）。興化云如何是陛下

中 

D46n8930_p0052a02║原之寳寳。（囯清才子貴）。帝以兩手展幞頭脚。（大

有人著 

D46n8930_p0052a03║眼去）。化云君王之寳寳誰敢酬價。（簾前坐得）。竇

云至尊 

D46n8930_p0054a07║紫湖有狗上取人頭中取人腰下取人脚擬議則喪  

D46n8930_p0054b02║使紫湖出世咬煞百千萬个有甚益。（[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視左右云誰）。 

D46n8930_p0056a09║日云寳寳山到也湏開眼勿使茫茫空手廻便下座。（更 

D46n8930《特賜興禪大燈國師參詳語要》卷 2 

D46n8930_p0061b11║土二祖不行西天）。竇拈起拄杖。（它家自有通霄𫕟

路）。云 

D46n8930_p0062b03║不驚。（還有分麼）。如何以無價之寳寳隱在隂入之

坑。（粘 

D46n8930_p0062b05║了也。（肈公知麼也無）。寳寳在甚處。（幾乎打破了

也）。有時 

D46n8930_p0063b08║虚空為皷。（聞者即喪 ）。湏弥為槌。（無手者好

打）。打者甚 

D46n8930_p0066a08║之將。（𩂜𩂜捨捨命）。以拄杖卓地一下。（住住有傍

人在）。云 



D46n8930_p0066b01║云如何是一味禪。（不顧喪 身失命）。宗便打。（一

棒作一 

D46n8930_p0067b06║內宇宙之間。（銕壁銕壁）。中有一寳寳。（瞎）。挂

在壁上。（出）。入。 

D46n8930_p0073b07║靈隱授䟽了眾請陞座時有僧問寳寳座先登於此日 

D46n8930_p0076a08║信）。僧云謝師答話。（不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

喪 身）。竇亦棒。（崖崩石裂）。乃云 

D46n8930_p0077b01║日月沉輝。（大有人落太冶之手）。寳寳杖敲時乹坤失

色。（能 

D46n8930_p0080b05║什麼）。苦屈苦屈。（一䓁収得）。上堂云古人道譬如

[木*鄭] 劒 

D46n8930_p0082b02║未在作家）。以拄杖一時趂下。（停[囗@ㄨ]龱長

智）。上堂僧問如何 

D46n8930_p0083a01║何是吹毛劒。（斬也）。竇云苦。（祖師喪 了也）。

進云還許學人 

D46n8930_p0083a05║却靣門。（背地點頭去）。亦如按太阿寳寳劒衝前則喪

身 

D46n8930_p0084a04║云洎被打破蔡州。（一槌兩當）。㪯寳寳公云終日拈香

擇 

D46n8930_p0085a03║霄𫕟有路）。髭便礼拜。（照天照地）。頭云見什麼道

理便礼 

D46n8930_p0086a07║開）。竇拈云玄沙也是打草蛇驚。（強弱俱扶）。寳寳

公令人 

D46n8930_p0091a04║搆不得未免喪 身失命。（好衲僧行履）。僧便問未審

搆 

D46n8930_p0091a05║得底人還免喪 身失命也無福云適來且致闍梨還 

D46n8930_p0092a05║敗缺。（無則寬恕 滄海也須乾）。寳寳華侍者來看雪

竇 

D46n8930_p0092a06║竇問寳寳華多少眾。（且許筭人）。侍者云不勞和尚如

此。 

D46n8930_p0092a11║一掌云皈去分明㪯佀寳寳華。（有意氣時添意氣不風 

D46n8930_p0094b02║則在壞之則捐捐。（龍頭蛇尾）。雖然離散未至何妨預

置 

D46n8930_p0097b05║州書冩山如意輪觀音母夢一僧手攜携白花開扵五 

D46n8930_p0099b09║師云一死不[再-土+＝] 活師便休国師便問五祖演示佛

眼 

D46n8930_p0100b01║夜來夢見雲門入吾室你今日透関字你是雲門[再-土+＝]

 

D46n8930_p0101b06║話師[再-土+＝] 三乞着袈裟而對坐一一許之 帝勑

（云）佛 

D46n8930_p0102b11║南禪虚席 詔下請師[再-土+＝] 三竟不赴建武初下 

綸 

D46n8930_p0104a09║与物為春無町畦也迄于夫陞堂而秉 拂子開室而 



D46n8930_p0104b08║門[再-土+＝] 誕語 髮不爽也大應滅後十有九白嘉曆

元 

D46n8930_p0105a06║子系（宗玩）㠯衣盂資[再-土+＝] 刊三帙錄不直半 

D47n8936《正信念佛偈私見聞》卷 1 

D47n8936_p0009a09║令放右手如言即放如是次弟乃至都放分捨捨 

D47n8936_p0012b07║捨捨 歸正分別正助本願念佛問本願念佛通 

D47n8936_p0014a06║粗述一宗大[糸*(罡-正+止)] 要義自偈初句至無過斯四

十 

D47n8936_p0014b07║是𢝰結也（已上）。以是文為其大[糸*(罡-正+止)] 為

指南。細釋者 

D47n8936_p0016a01║光暎 月光掩𢲅𡙸日月光彼之光明清淨廣大 

D47n8936_p0017b08║𠰥有光照不至處者攝取不捨捨利益不普𠰥又 

D47n8936_p0018a02║壽命為大悲本[言*ㄆ]䚺並舉之問礼讚云𢏏陀世尊 

D47n8936_p0018a05║蒙攝取不捨捨之益（已上）。當偈云光明名號顯因緣 

D47n8936_p0019a04║又云光明遍照（乃至）不捨捨（已上）。又三十三願也

（具如真佛 

D47n8936_p0020b05║命者捨捨命義也止 二云慚愧懺悔以命自歸 

D47n8936_p0021a04║[(打-丁+勿)/心]㧾御諸根一身之要人之所重莫不為先舉

此 

D47n8936_p0021b01║命者本願招喚之敕[耒*力]命也（已上）。又香象前文次

一 

D47n8936_p0026a09║見土思惟等相經云棄國捐捐王行作沙門號曰 

D47n8936_p0027b08║昔者重發願意）凡於發願有重々重義有云問寶藏佛與 

D47n8936_p0029a01║自在王法藏時為國王捨捨位出家發四十八願 

D47n8936_p0035b07║眾生（已上）。選擇集云此中選擇者即是取捨捨義也 

D47n8936_p0035b08║謂於二百一十億諸佛淨土中捨捨人天之𢙣取 

D47n8936_p0035b09║人天之善捨捨國土之醜取國土之好也大阿𢏏 

D47n8936_p0039a06║見斯光明時云啓攝取不捨捨時云閇各依一義 

D47n8936_p0040a01║捨捨五隂毒虵身得金剛不壞躰今正是時其時 

D47n8936《正信念佛偈私見聞》卷 2 

D47n8936_p0042b07║者十七願意（已上）。問十七願者咨嗟 為躰何以名 

D47n8936_p0042b08║號云十七願意荅咨嗟 能讚[糸*ㄉ]所讚則名號即 

D47n8936_p0043b08║此果名但能念号具包眾德（已上））真如一實㓛德寳寳

海（六要云真如等者唯 

D47n8936_p0044a03║相今此名号即為真如法性正躰之義宛 然淨土論說依報

相云彼無量壽佛國土荘嚴弟一 

D47n8936_p0044b01║一法之異名也㓛德寳寳海者今嘆名号㓛德甚 殊勝稱寳

寳廣大喻海論云能令速滿足㓛德 

D47n8936_p0044b02║大寳寳海（已上）註云使我成佛時值遇我者速滿足無上



大宝（已上）智光疏云佛身所有不共㓛德數 

D47n8936_p0044b05║悲所以然者何於佛意求其名聞依咨嗟 願有佛證誠依佛

證誠眾生歸信故願佛讚併為利 

D47n8936_p0045a05║憬 云咨者讚也嗟者嘆也（已上）廣韻云咨即夷切嗟

也謀也玉篇云子祗切謀也嗟 也廣韻云 

D47n8936_p0045a06║嗟 子耶切咨也嘆也痛惜也（已上））亦可名往相廽向

之願亦可名 

D47n8936_p0047a07║者真實心中制捨捨自他諸𢙣及穢國等行住㘴 

D47n8936_p0047a08║卧想同一切菩[薩-產+(辛/工)]制捨捨諸𢙣我亦如是也二

者 

D47n8936_p0047b03║云不善三業必須真實心中捨捨又𠰥起善三業 

D47n8936_p0049a04║者不現賢善等相識知自心三毒𢙣性捨捨自力 

D47n8936_p0053b01║大[糸*(罡-正+止)] 只示一端（已上）。凡大經三信觀

經三心本是 

D47n8936_p0055b08║有雖致𦤺佛道修行退入邪聚或有不退速得菩 

D47n8936_p0056b07║根界也豈得小乗灰灰断滅度當知其證偏在大 

D47n8936_p0064a03║極哉縦其雙林息照而[雨/(並-(美-(王/大)))]霊智常存躰示

闍維而 

D47n8936_p0064a06║玄云若三界煩𢚰盡證有餘涅槃焚身灰灰智入 

D47n8936_p0066b05║也問無餘者名身智灰灰滅如來身智俱具何名 

D47n8936_p0066b08║是身智灰灰滅無餘也（已上百法抄）。大藏一覽九云增 

D47n8936_p0082a04║覩[雨/(並-(美-(王/大)))]霊儀疑心恐不生（已上）。文類

云此廻覆蔽疑[細-十+又] 

D47n8936《正信念佛偈私見聞》卷 3 

D47n8936_p0085b01║云不断答断者捨捨離義安樂集云𠰥依此方修 

D47n8936_p0085b04║截𠰥得往生弥陀淨國娑婆五道一時頓捨捨故 

D47n8936_p0085b07║（恐繁略之）問断捨捨離義者百法抄出四種断謂自性 

D47n8936_p0086a03║断（已上）。尒者今捨捨離義則所離断如何答撗超断 

D47n8936_p0086a04║断所離云断非所離断故云一時頓捨捨正理論 

D47n8936_p0086a07║所断入無餘𣵀槃界已捨捨故名断（已上）。問撗超断 

D47n8936_p0086b04║苦欣樂唯是凡夫捨捨劣得勝分齊非修生見得 

D47n8936_p0086b06║性断答名號利劒顯所離德捨捨此往彼云利劒 

D47n8936_p0089a03║了見一切空不住於空雙照有無分別宛 然而 

D47n8936_p0089b04║練道懸鏡也苦忍真明捨捨凡夫性得入聖人性 

D47n8936_p0091a08║闡提中邪見者不言都無因果但謂三寳寳不及 

D47n8936_p0091a09║外道（乃至）下品邪見不言三寳寳不及外道但於中 

D47n8936_p0092b05║故九断三寳寳種由此見故十令自他成阿鼻業 

D47n8936_p0094b05║呰賢聖捐捐[后-口+十] 尊長如是之人應受拔舌苦瘖瘂 

D47n8936_p0096a02║悲智慧真實恒沙万德大寳寳海水喻之如海也良知 

D47n8936_p0097a03║彼佛心光常照是人攝護不捨捨（已上）。攝護不捨捨即 

D47n8936_p0097a04║摂取也謂摂摂護取是不捨捨經說此益云其有 



D47n8936_p0097b07║意者護念攝護不捨捨故於光立摂取名也譬如 

D47n8936_p0098a06║量刧遍照十[〦/力] （已上）。悲華 經說念王願云願

我未 

D47n8936_p0099a08║𢙣四趣內安身散善義云瞋嫌之心燒功德寳寳 

D47n8936_p0100a08║要記七云十輪經鈔云於三寳寳中用七憎七愛 

D47n8936_p0100b01║情者[((⊥*目)/ㄙ)*(儿/一/乂)]呰三順情者[恙-心+水]𣴎事

違情者不[恙-心+水]𣴎事四順 

D47n8936_p0100b05║情者不守護願欲断却又云於三寳寳中七憎七 

D47n8936_p0100b07║惜棄捨捨也境界愛者有二種愛現在資具親属 

D47n8936_p0100b08║等惜棄捨捨二任運緣當生所起愛心也矣又止 

D47n8936_p0101a01║者煩𢚰雖覆摂取心光不捨捨行者以心不退憶 

D47n8936_p0101a05║佛言廣大勝解者是人名芬陀利華  

D47n8936_p0102a05║亦名𢙣趣𠰥依此[〦/力] 修習断除先断見惑離三 

D47n8936_p0102a08║五道一時頓捨捨故名撗截（已上）。義寂師云荅就穢 

D47n8936_p0102b06║令速滿足功德大寳寳海（已上）。是皆速疾得益義也

（已上 

D47n8936_p0103b02║[〦/力] 眾生如來弘誓願者顯所歸法玄義云言弘 

D47n8936_p0104a06║華 （已上）。疏云若能相續念佛者此人甚為希有更 

D47n8936_p0104a07║無物可以[〦/力] 之故引芬陀利為喻言分陀利者 

D47n8936_p0104a08║名人中好華 亦名希有華亦名人中上上華亦 

D47n8936_p0109b09║之中又分為二自文之初 至亦為難是先約惣 

D47n8936_p0110b03║其滅㣪是[糸*ㄉ]法寳寳菩[薩-產+(辛/工)]等者是[糸*ㄉ]

僧寳寳遇善等 

D47n8936_p0110b08║領解聊以記之他不可與[這-言+木]𫐠愚意耳（已上六

要）。 

D47n8936_p0111a07║國殊[〦/力] 異俗遙舉揔名語其所羙謂之[(留-田)-刀+

ㄗ]度[(留-田)-刀+ㄗ] 

D47n8936_p0114a05║行者一心求道時常當觀察時[〦/力] 便若不得時 

D47n8936_p0114a06║無[〦/力] 便是名為失不名利何者如[攢-兟+(天*天)]濕

木以求 

D47n8936_p0117b03║[薩-產+(辛/工)]能破有無見為人說我乗大乗無上法住[木*

ㄉ]  

D47n8936_p0119a08║南隅有[馬*麥]䮮迦山巖谷幽峻神鬼遊舎昔佛於此 

D47n8936_p0119a09║說[馬*麥]䮮迦經（已上）名義集云楞伽正言[馬*麥]䮮[登

*力]迦佛住 

D47n8936_p0119b02║伽此云不可往唯神通人[〦/力] 能到也（已上）。二文

國 

D47n8936_p0120b04║乗一法大謂[〦/力] 廣藏㝡上大故二心大謂發阿 

D47n8936_p0120b05║耨菩提心故三解大謂解菩[薩-產+(辛/工)][〦/力] 等藏故

四淨 

D47n8936_p0122a03║中寳寳座之上（已上）。是所入一乗之證也歡喜地者 

D47n8936《正信念佛偈私見聞》卷 4 



D47n8936_p0125a07║且詣無著諮受大乗於是研精覃𫟛思製大乗論 

D47n8936_p0125b06║不畏伏於阿緰闍國捨捨命年終八十雖迹居凡 

D47n8936_p0126a03║[這-言+木]𫐠最可尊信因人重法益此謂耳又云問光記 

D47n8936_p0126b01║論有唯識金剛般𠰥等雖昇兜 [〦/(ㄠ*言*ㄠ)/十]內院親

近彌 

D47n8936_p0127a03║六要鈔云天親讚中初之二句標造論事[這-言+木]𫐠歸 

D47n8936_p0127a08║十[〦/力] 無㝵光如來文論註云歸命即是礼拜門 

D47n8936_p0127a09║盡十[〦/力] 無㝵光如來即是讚嘆門何以知歸命 

D47n8936_p0127b06║歸命為重偈申己心宜言歸命論解偈義汎𪵬談 

D47n8936_p0127b07║禮拜彼此相成於義彌顯何以知盡十[〦/力] 無㝵 

D47n8936_p0128a05║六要鈔云[這-言+木]𫐠歸命意者此意也註記云歸命即 

D47n8936_p0129a06║覲慈𫞕若先捨捨壽得遂宿心當相報悟以知所 

D47n8936_p0129a07║至其㣪師子覺先捨捨壽命三年不報世親菩[薩-產+(辛/

工)] 

D47n8936_p0129a08║尋亦捨捨壽（乃至）其㣪無著菩[薩-產+(辛/工)]於夜初

分為門人 

D47n8936_p0129b02║名何謂對曰（私云是世親也）從此捨捨壽命往都史多天 

D47n8936_p0129b03║慈𫞕內眾蓮華 中生蓮[莁-┴+十]𦂯開慈𫞕讚曰善來 

D47n8936_p0129b07║[〦/力] 二所往生妙樂會云順緣設化不可一准或 

D47n8936_p0129b08║云自行生[(比-匕+(白*匕))/儿][〦/(ㄠ*言*ㄠ)/十]化他願生

西[〦/力] 又一義云此論 

D47n8936_p0130a06║之其義如要集就中西[〦/力] 往生自作論文也都 

D47n8936_p0130a08║此論西[〦/力] 往生無其疑也[打-丁+(冗-几+米)]要記八

云問案淨 

D47n8936_p0130b04║揚此經不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 身命百年壽終生安

樂國得大神 

D47n8936_p0132a09║華 言線蓋取貫穿摂持義也尺釈𫞕要覽意也又 

D47n8936_p0134b07║四諦緣覺修十二因緣菩[薩-產+(辛/工)]修六度[〦/力] 行

此渉 

D47n8936_p0134b09║有㓛[交*刀] 撗出者念佛求生淨土譬如䕃敘㓛由 

D47n8936_p0135b04║出之中不辨淺 𢝰[糸*刀]糿淨教是則定散專 等 

D47n8936_p0136b08║可思釋之以之言之[阿-可+急]隐說可言佛本願力如此 

D47n8936_p0138b06║得至蓮華 藏世界即證真如法性身 

D47n8936_p0139a05║華 藏世[田/八/力]故就為勝益今故出之入四門中以 

D47n8936_p0139b03║得入華 藏其勝益故今就㝡要舉第二第三耳 

D47n8936_p0140a03║云寶海海德者三界義云華 嚴經云大海有四 

D47n8936_p0140b05║義）。華 嚴二十九（十地品云）譬如大海以十相故名

為 

D47n8936_p0141b02║類出家皆捨捨本姓稱釋子沙門諸善男子出家 

D47n8936_p0141b09║明華 嚴云海有奇特殊勝法能為一切平等印 

D47n8936_p0142a09║一處意也又云聖眾俱會樂是意也得至蓮華  

D47n8936_p0142b02║生彼修奢摩他寂靜三昧行故得入蓮華 藏世 

D47n8936_p0142b04║生彼國是弟三㓛德相（已上）。蓮華 藏世界者六要 



D47n8936_p0142b05║鈔云問蓮華 藏世界者是何土哉答智光疏云 

D47n8936_p0142b06║如云盧舎那佛坐蓮華 藏世界今言蓮華 藏世 

D47n8936_p0142b08║即是修行安心之宅（已上）。如此文者極樂華 藏是 

D47n8936_p0142b09║一土也問華 藏世界[糸*(扥-(打-丁))]𥾑菩[薩-產+(辛/

工)]居極樂國土五乗 

D47n8936_p0143a02║[上/月] 非各別土随則極樂大乗善根清淨土故實 

D47n8936_p0143a04║量壽世界今論說云蓮華 藏界名異義同其理 

D47n8936_p0143a05║應知（已上六要）。同第四云問得入蓮華 藏世界者是 

D47n8936_p0143a06║何土乎答指極樂也秘藏記云華 藏極樂名異 

D47n8936_p0143a09║蓮華 藏界何同處乎答智光疏云無量壽佛所 

D47n8936_p0143b01║居住處准此世界随義為名（已上）。極樂華 藏雖是 

D47n8936_p0143b05║甚 之故[糸*ㄉ]此義邊故云得入蓮華 藏界是則 

D47n8936_p0143b06║蓮華 藏世界者盧舎那佛所居之處報身土故 

D47n8936_p0143b08║ 者不動極樂淨土之名即復可有華 藏界號 

D47n8936_p0144a02║以法華 中亦顯一乗故其處随教即染歸淨故 

D47n8936_p0144a03║說法華 處即為實也如菩提樹下說華 嚴處即 

D47n8936_p0144a04║為蓮華 藏十佛境界（已上）。華 藏界事如大藏一覽 

D47n8936_p0144b03║說顯一乗既云一乗故知極樂則華 藏界他受 

D47n8936_p0144b04║用土也問佛地論說華 王世界有天龍八部八 

D47n8936_p0148b04║法華 經普門示現之類也遊戲有二義一者自 

D47n8936_p0149a03║四云如法華 者是指觀音随類示現應機化度 

D47n8936_p0149a05║九種此菩[薩-產+(辛/工)]者極樂上首蓮華 部首利益廣

大 

D47n8936_p0150a03║神力如佛自說以天眼見十[〦/力] 眾生生死亦知 

D47n8936_p0151a01║布遍十[〦/力] 遊戲神通利益眾生是為化他成就 

D47n8936_p0151b01║臺山神迹[雨/(並-(美-(王/大)))]霊怪逸于民聽時未志學便

往尋焉 

D47n8936_p0151b02║備覿遺蹤 心神歡恱便即出家內外經藉具陶 

D47n8936_p0151b05║具明正治心願所指修習長年神仙[〦/力] 崇佛法 

D47n8936_p0152a01║欣然便以仙[〦/力] 十卷用酬遠意即辞還魏境逢 

D47n8936_p0152a04║非相比也此[〦/力] 何處有長生法縦得長年小時 

D47n8936_p0152a06║仙[〦/力] 也依之修行當得解脫生死鸞尋頂受所 

D47n8936_p0152a07║賷仙[〦/力] 並火燒之自行化他流靡弘廣魏主重 

D47n8936_p0152a08║之號為神鸞焉下敕[耒*力]令住并洲大巖寺晚移住 

D47n8936_p0152a09║汾洲北山石壁玄忠寺時往介山之隂聚徒[恙-心+水]𣴎 

D47n8936_p0152b02║山寺春秋六十有七終日幡華 幢蓋高映院宇 

D47n8936_p0152b03║以事上聞敕[耒*力]乃葬于汾西𥘿陵之谷建塔立碑 

D47n8936_p0152b09║龍樹菩[薩-產+(辛/工)]臨終開悟誠如所願此[〦/力] 報盡

半霄 

D47n8936_p0153a01║之內現聖僧像忽[這-言+來]逨[乞-乙+、]入屋云我是龍樹

便為 

D47n8936_p0156a02║也問宗鏡四十二依華 嚴論明諸佛因果有其 



D47n8936_p0156a03║三種中二従行積修行滿多刧[〦/力] 成果者即權 

D47n8936_p0156a09║非權教摂今華 嚴論意偏明權教則所難次下 

D47n8936_p0157a08║廽向由他力者論云云何廽向不捨捨一切苦𢚰 

D47n8936_p0157b04║他毗婆舎那[〦/力] 便力成就廽入生死稠林教化 

D47n8936_p0158b04║行以自利々利他成就故然竅求其本阿弥陀如 

D47n8936_p0160b03║道者無㝵道也經言十[〦/力] 無㝵人一道出生死 

D47n8936_p0161a02║明無明愚者謂二智者了達其性無二𠰥捨捨生 

D47n8936_p0161a04║槃無有差別[〦/力] 得𣵀槃（已上）。仁王疏中卷云菩

薩 

D47n8936_p0162b09║千山寺感見鸞師在七寳寳舩上告綽云淨土業 

D47n8936_p0163a08║高遠自云相去千里懸殊尚捨捨講說修淨土業 

D47n8936_p0163b01║為德従大業五年已來即捨捨講說修淨土行一 

D47n8936_p0163b03║來為開悟有緣時々時敷演無量壽經一卷示誨 

D47n8936_p0163b07║者念二十五石教諸有緣不向西[〦/力] 涕唾便利 

D47n8936_p0164a02║二十七日於玄忠寺壽終時有白雲従西[〦/力] 來 

D47n8936_p0164b02║三昧不知捨捨此報身得往生否又問何年月得 

D47n8936_p0164b05║房中對佛懺悔二者作㓛德使出家人對十[〦/力]  

D47n8936_p0164b08║毫遠照東[〦/力] 此光現時來生我國果至亡日三 

D47n8936_p0165a05║道俗為如來生朝慶會俄見鸞空中乗七寳寳船 

D47n8936_p0166a01║是故大集月藏經云我末法時中億々億眾生起 

D47n8936_p0166b07║[〦/力] 䡄設此釋也問聖道之教末法之中修行得 

D47n8936_p0168a06║云法性法身是也為物身者此是事佛即云[〦/力] 便法身

是也一義云實相為物二種法身共是 

D47n8936_p0168a09║謂佛為實眾生為虚以悟為實以迷為虚問二義之中以何為

正荅二義共存用捨捨可在學者 

D47n8936_p0169b05║要鈔三末尺念々念不捨捨者之文云但就念々念不 

D47n8936_p0169b06║捨捨者句有其二義一義云此尺行者用心意樂 

D47n8936_p0170a01║行而行之理故言不捨捨非機䇿勵是法德也依 

D47n8936《正信念佛偈私見聞》卷 5 

D47n8936_p0171b03║大師續高僧傳山僧瑞應傳禪師西[〦/力] 畧傳和尚淨土

往生傳高僧念佛鏡律師又闍利統紀 

D47n8936_p0171b07║[〦/力] 等懺及淨土九品道塲講 經大喜曰此真 

D47n8936_p0172a04║淨土法[仁-二+巳]㐶諸道俗令發道心修淨土行無有暫 

D47n8936_p0172a06║浴外曽不脫衣般舟行道礼佛[〦/力] 等以為己住 

D47n8936_p0172b01║身供養者畧聞四邊向百餘人諸修梵行弃捨捨 

D47n8936_p0173a02║念佛口出光明又知捨捨報之時精至如此賜寺 

D47n8936_p0173a04║泗州人也少出家時見西[〦/力] 變相嘆曰何當詫 

D47n8936_p0173a08║生否師答曰各 一蓮華 行道七日不萎者即 

D47n8936_p0173a09║得往生又東都英法師講華 嚴經四十遍入綽 

D47n8936_p0174a01║般舟三昧數載覩寳寳閣瑤池宛 然在目復往晉 

D47n8936_p0174a03║生處導報曰師當懺悔三罪[〦/力] 可往生（乃至）導行 



D47n8936_p0174b08║至心發願即於當夜見西[〦/力] 空中如上諸相境 

D47n8936_p0175b04║七寶樹下金蓮華 上㘴十僧圍遶亦各㘴一寶 

D47n8936_p0176a04║生時三月卄七日柳樹捨捨身時十四日也黑谷 

D47n8936_p0176b05║夢中[雨/(並-(美-(王/大)))]霊義）已請證定竟一句一字不

可加减欲寫者 

D47n8936_p0176b08║矜哀 定㪚與逆𢙣 

D47n8936_p0176b09║六要鈔云矜哀 等者明所被機普兼善𢙣言定 

D47n8936_p0177a04║之機共矜哀 也言 自力心令歸他力即疏云 

D47n8936_p0177a07║生機令歸佛願是矜哀 也定㪚者玄義云定即 

D47n8936_p0178a04║乖何大道理也是述文殊般𠰥之意而問意者如 經者偏歎

西[〦/力] 簡餘九域是故上 面▆ 

D47n8936_p0178a06║一若以願行來[(冰-水+〡)*ㄆ] 非無因緣然𢏏陀世尊本

發 

D47n8936_p0178b03║無十[〦/力] 三世之異但本在因地未離我執時各別發願

各修淨土各化眾生如是等業 別不 

D47n8936_p0179a04║（已上）。開入本願大智海者論云㓛德大寳寳海也上 

D47n8936_p0180a02║正受（已上）。圎覺經注云三昧正受華 梵雙彰不墮 

D47n8936_p0180b05║窮等覺金剛心故龍華 三會之曉當極無上覺 

D47n8936_p0182b07║[〦/力] 應悟忍（六要云勇猛等者且就 法修行相㒵

其䇿勵智度論云禪定智惠非 

D47n8936_p0183a07║捨捨此穢身即證等意（已上）。此釋不審是文玄義序 

D47n8936_p0183a09║命為期捨捨此穢身即證彼法性之常樂（已上）。六要 

D47n8936_p0183b02║四修之中舉長時修攝餘三修捨捨身者明往生 

D47n8936_p0184b01║法華 驗記云源信僧都本是大和國葛木下郡 

D47n8936_p0184b04║郡內[雨/(並-(美-(王/大)))]霊驗高尾寺夢有住僧以一玉與

之（云云）即 

D47n8936_p0185a03║正直習學法門道心堅固讀誦法華 經了 義 

D47n8936_p0185a08║嚴瑩 慧鏡見心性三千靜誦法華 敢無知人 

D47n8936_p0185b01║生皆成佛之圎意[后-口+┬] 定性無性不成佛之偏執 

D47n8936_p0185b05║音微笑授與金蓮華 毗沙門捧蓋㘴立侍[工*兄]利 

D47n8936_p0186b04║若是諸佛說法歟又或夢示之僧都卧蓮華 上 

D47n8936_p0186b05║近邊生千万蓮華 傍人問云是何蓮華 天有音 

D47n8936_p0186b06║告云此是妙音菩[薩-產+(辛/工)]所現蓮華 指西應行

（云云）定 

D47n8936_p0187b03║善根弟子頂年 有所願捨捨身他世往生極樂 

D47n8936_p0188a02║氣滿虚空草木枝[葉-世+廿]似萎 形向西方傾[但-日+弓]

[工*兄] 

D47n8936_p0189a02║釋書同法華 驗記時代者寛仁元年人王六十 

D47n8936_p0189b03║處諸緣修之不難問師是台宗法華 讀誦何云 

D47n8936_p0190b02║經第二說西[〦/力] 去此𨵻浮提十二億那由佗有 

D47n8936_p0190b03║懈慢界國土快樂作倡伎樂衣被服餙香華 莊 

D47n8936_p0191a06║中今問答前引𠰥能如上念々念相續畢命為期 



D47n8936_p0191a07║者十即十生百即百生𠰥欲捨捨專修 業者百 

D47n8936_p0192b02║國處彼華 胎比之宮殿或名邊土（已上）。問愚[禾/凡]

鈔 

D47n8936_p0194a08║加之華 開遲疾 降華 開已㣪得益不同皆是 

D47n8936_p0194b07║量光明土淨土論說土名言蓮華 藏世界同論 

D47n8936_p0195a05║華 之相此非正覺華 化生相是假立也約此義 

D47n8936_p0195a09║云十刧湏㬰不覺盡等蓋其意也多刧華 開縦 

D47n8936_p0199a07║進之由敕[耒*力]山門之處諸眾同心而進此文誠有 

D47n8936_p0199b06║不捨捨我亦在彼攝取之中煩𢚰障眼雖不能見 

D47n8936_p0200a01║修稻[罡-正+止]𦊆庄人也父湈間時國[母-(、/、)+〡]𥘿氏

也九歲當 

D47n8936_p0203b01║大品及同大論名誑相宗四以𣵀槃并華 嚴經 

D47n8936_p0203b02║名常住宗五以法華 名曰真宗六以大集名曰 

D47n8936_p0203b03║圎宗如此義者真宗之名正在法華 何限淨教 

D47n8936_p0203b07║被淨土次至𦒿闍法師立名法華 𢏏陀內證同 

D47n8936_p0204a03║孔且使繫心（已上）。[雨/(並-(美-(王/大)))]霊芝同新記

釋之真宗即佛教 

D47n8936_p0204a09║德法華 內證與弥陀同尒者無勝劣乎答[糸*ㄉ]理 

D47n8936_p0206a08║多猶如散粟（已上）。弘明集云[券-刀+示]䄅皇漢武𨵻

浮提內 

D47n8936_p0208b04║三者反出離癡始也未得涅槃四者[〦/力] 便入滅 

D47n8936_p0210b01║由可救也（已上）。又云行者雖覩[雨/(並-(美-(王/大)))]

霊儀疑心恐不得 

D47n8936_p0213a05║云熙凞連受持不誹𧩂一恒愛樂二讀誦三恒淺 

D47n8936_p0214a05║要路仍集主捨捨聖歸淨行成化溢偈即祖師領 

D48n8939《古尊宿語錄》卷 1 

D48n8939_p0014a03║終不拈今舉古取是捨捨非惑亂諸人你若不來山僧也無 

D48n8939_p0017b09║然不疑去還明得麼誰是不得者非取亦非捨捨馬載馿䭾 

D48n8939_p0020a07║無額童子指背後金剛着回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 忽

然不見童子止見身在 

D48n8939_p0023a07║省夢鄉宛 尓沉沒還有一法與你為對麼不見古人道目 

D48n8939_p0024b04║說不及乃呈一頌日用事無別唯吾自偶諧頭頭非取捨捨 

D48n8939_p0027a04║說法或然省得遂至石霜攜携鍬法堂上從東過西從西過 

D48n8939_p0032a06║則令汝止縱經三塗歷八難一步不相捨捨離常與你作道 

D48n8939_p0032a10║身而作無明煩惱成不自在常生退失一步不放捨捨常與 

D48n8939_p0035b10║為貪着小乗混𠀍同塵之人謂之圎通之侶不捨捨道法而 

D48n8939_p0039a11║子無邊剎海在微 塵晝復夜秋復春境寂心融事事真七 

D48n8939_p0042a07║之人見身心無起滅無內外不住不去不取不捨捨平等趣 

D48n8939_p0045a05║抝折黃龍角 身臥地行者𦒳子從來 着襴衫倒攜携席 

D48n8939_p0046b10║上堂提拄杖卓一下乃[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視曰拄

杖子拄杖子你無住持 



D48n8939_p0053b09║礼文殊南來登五老鬢𩯫髮已蒼浪言歸恨不早獨立秋風 

D48n8939_p0054b02║嶺南達磨攜携來東土各謂度生已畢我願云周如何六道 

D48n8939_p0056b08║會此意否諸人無對宿曰山僧不捨捨道法而現凡夫事師 

D48n8939_p0057b10║同耶異耶如是證知捨捨離間語當得和合語而如來無此 

D48n8939_p0058b09║麼良久曰腰纏十万貫騎鶴鶴上揚州久立。 

D48n8939_p0059b08║退褒禪上堂一去一來松上鶴鶴半開半合嶺頭雲搘笻獨 

D48n8939_p0061b01║分別既不生便捨捨外塵相乃拈拄杖示眾云不可不喚作 

D48n8939_p0061b02║拄杖子也且作麼生說捨捨底道理有人於此云喚什麼作 

D48n8939_p0067b02║山高水急眼不可見耳不可聞非見非聞宛 尓見聞見色 

D48n8939_p0068b11║巧說多詞強為分剖法無言說汝須善別捨捨離語言生死 

D48n8939_p0069a02║以心相續背却語言猶如土木捨捨有之無落在邪途有無 

D48n8939_p0079b10║棹歌清事不関眼底兒孫從富貴樽前鬢𩯫髮任斕斑天機 
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D48n8939_p0096a08║便出去道我勿廉纖無話會拂袖出去則且從你者一段  

D48n8939_p0103a07║明得不如不會處見得亦有可保任分更無不照[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 時不 

D48n8939_p0103b07║肯捨捨大小大癡人要得無所求心麼但莫生種種諸見非 

D48n8939_p0103b09║見心取捨捨你又豈得知無分別心所以先聖曰有為無為 

D48n8939_p0106b07║你者裏喚時且從你豎拳下咄秖如前廊後架照[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 不到 

D48n8939_p0107b10║良遂亦隨後去谷亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 便歸方

丈閉却門他於是定省 

D48n8939_p0112a08║無說無形無段 湛然不動處便道任他佛祖出來我也秖 

D48n8939_p0114a03║不然隨有隨無落断落常譬如捨捨父逃走也到者裏實是 

D48n8939_p0116a10║不破後來四五年方知得如今兄弟須是如此用心照[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

D48n8939_p0125b05║處便十年間叅扣先師頌道學道先須得旨歸𡚖聞聲見色 

D48n8939_p0127a06║下正是决擇於一切時無異緣自早辰起披衣洗面歸𡚖寮 

D48n8939_p0129b08║師云諸人分上各有一段 事回頭方識得須是解回頭且 

D48n8939_p0139b09║微竚立[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視投子云未曉玄言乞

師再指翠微云更要第 

D48n8939_p0140b10║不是事者如今如何消遣此个事得順理去且事有形段  

D48n8939_p0141b07║絲毫子豈是取一邊捨捨一邊豈有一段 本來事有一分今 

D48n8939_p0141b08║時妄想則為馳求取捨捨至今不得現前既有許多流轉法 

D48n8939_p0159b11║你適來披袈裟來麼 聞開靜声乃云據[款-士+匕]𣢾結桉 

又云 

D48n8939_p0166a07║夫今時學者競以問荅為禪宗中𨵿要不知是取捨捨作想 

D48n8939_p0168a11║十二時中學道無頃刻棄捨捨此人縱未得入念念已是修 

D48n8939_p0169a07║病在取一捨捨一不善用心不得要術茫然不知日與道遠 

D48n8939_p0169a08║若安坐寧神不勞自辦故達磨大師謂楊衒之曰亦不捨捨 

D48n8939_p0170a04║尓元是自心功德藏無可得取捨捨契者何往不利此正是 



D48n8939_p0171a02║二道業未辦去聖時遙善友師教誠不可捨捨自生勉勵念 

D48n8939_p0171b11║然無法可取無法可捨捨不見一法為無為有為逆為順不 

D48n8939_p0172b10║是冝為銘乃序而銘云師姓李氏名清遠蜀之臨卬人捨捨 

D48n8939_p0173a02║非所以了生死大事遂捐捐舊習南游江淮間徧歷禪席聞 

D48n8939_p0174b02║用捨捨孰測動言有規嚴以治己夷以示機 
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D48n8939_p0178a05║髮吐食人不頋頋滿朝盡道好周公僧向口上打師云道者 

D48n8939_p0179b07║邂逅到崖州。問擬驀要津時如何師云灰灰糞堆。問 

D48n8939_p0181a10║漢罪過便下座問如何是和尚家風師云秋[(冰-水+〡)*ㄆ]

冬藏 
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D48n8939_p0186b02║尊不說說師云任從滄海變滛終不為君通僧云如何是迦 

D48n8939_p0190a04║云貧兒不雜食僧云撒手歸𡚖家去也師云香臭不曾聞僧 

D48n8939_p0192b03║坐切忌寒灰灰煨煞人師復舉興化示眾云今日放諸人一 

D48n8939_p0193a09║師云高梳雲鬢𩯫恐人怪笑問得力𠁅乞師一言師云山高無 

D48n8939_p0193b03║猶落唇吻師云落在什麼𠁅僧無語師便打問萬法歸𡚖於 

D48n8939_p0194a01║疑則与賊為伴不疑則野塚為家時如何師云北[(〦/(戉-

戈))*ㄗ]𠨑山下 

D48n8939_p0195a04║狐蹤昭於是言下大悟遂提起坐具[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 視大眾云萬古碧 

D48n8939_p0195a05║潭空界月再三撈漉始應知禮拜歸𡚖眾時葉縣省和尚作 

D48n8939_p0195a07║正是我放身捨捨命𠁅省便休。 

D48n8939_p0195a08║小叅示眾云老僧擬欲歸𡚖鄉什麼人随得去時有僧問未 

D48n8939_p0195a11║作麼生師云迷子不歸𡚖家失却來時路僧云請師𢫾个歸𡚖 

D48n8939_p0195b01║師云一去不知音六國無消息僧云正當歸𡚖鄉底事又作 

D48n8939_p0195b03║如何師云山上石人齊拍掌溪邊野老笑呵呵僧云歸𡚖鄉 

D48n8939_p0198b09║說个什麼師乃拂袖而退宂擲下拄杖便歸𡚖方丈侍者隨 

D48n8939_p0200a08║築着鼻孔僧云已知痛痒師云打破大唐囯[重/(衣-〦)]𫟚覔

个知痛 
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D48n8939_p0204b11║慶快。僧問學人來日擬入帝京帝王不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 時如何 

D48n8939_p0205b01║師云百雜碎進云不會意𣅀如何師云終是一堆灰灰。問如 

D48n8939_p0205b04║進云與麼即頭上安頭師云一頓五[外-〡+十]𫝢料。問蓮

花未出水 

D48n8939_p0206a09║即大眾有依𠋣也師云㷔頭誇富貴今古化灰灰塵問起坐 

D48n8939_p0207b04║良由取捨捨捨捨即是不捨捨即是師云大洋海底鑚龜卜進



云 

D48n8939_p0207b05║恁麼即取捨捨俱忘也師云遇明眼人舉似。問如何是佛云 

D48n8939_p0210b04║熱行人盡休歇。問雪山童子捨捨身為求諸行此行如何師 

D48n8939_p0211b08║遅疑。問萬法歸一一歸何𩂜師云北[(〦/(戉-戈))*ㄗ]𠨑山

下進云未審意旨 

D48n8939_p0211b10║扵𠀍如何是一大事因緣師云梁園城[重/(衣-〦)]𫟚丹鳳門

進云不 

D48n8939_p0212b11║審意𣅀如何師云閙市[重/(衣-〦)]𫟚卧街。問擬過青山時

如何師 

D48n8939_p0217b02║言下豁然頓契遂扵手中掣得竹篦拗 折擲于堦下却云是 
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D48n8939_p0225b08║酬法乳師遂敷座[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視大眾云摩

竭陁國親行此 

D48n8939_p0225b12║別傳應試對眾道名遞 相證明良久云直饒道得亦 

D48n8939_p0227b01║待金星現歸𡚖家始到頭師云神鼎即不然學道如鑚 

D48n8939_p0229a11║拂兆便打誰得誰失白兆大似喪 車後掉藥袋亦有 

D48n8939_p0229b12║小參舉南泉上堂僧問摩尼珠人不識如来藏裏𫟚 

D48n8939_p0230b06║小叅舉古人云是日已過命亦随减如少水魚 思有何樂 

D48n8939_p0230b08║是日已過命亦随减如少水魚 有何不樂且道違古人 

D48n8939_p0234a02║𢙣發後有僧入室某甲當時出来㔫轉一轉便歸𡚖 

D48n8939_p0235a11║時如何師云膝行肘步曰什麼則全歸𡚖一主也師云天 

D48n8939_p0235b10║問古[怡-台+(白-日+几)]𢖾未掛時如何師云到岸也云到岸

後如何師云 

D48n8939_p0236a12║云日月星[辰-二+口]𫝕。 

D48n8939_p0237a04║無絃琴騎 牛脚打鼓問如何是道人活計師云山 

D48n8939_p0237a08║前話。官人𢫾木魚 問這个是什麼師云驚囬多 

D48n8939_p0237a12║問如何是清淨法身師云灰灰頭土面為什麼如此 

D48n8939_p0238a07║僧問首山如何是佛山云新婦騎 馿阿家牽因僧 

D48n8939_p0238a09║新婦騎 馿阿家牽誰後復誰先張三与李四拱手賀 

D48n8939_p0238a11║又湏向伊道新婦騎 馿阿家牽師復云然雖如此未 

D48n8939_p0238b05║長安甚樂到人稀（千聖同源）到者須知不是歸𡚖（方可

校些子）[匕/且]道 

D48n8939_p0238b10║歲歲旦云眾不下山 

D48n8939_p0240b03║生緣襄水度歲歲華偶攜携缾錫看天涯路逢一人穿 
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D48n8939_p0242a03║天問鈍根樂小法不自信作佛作佛後如何師云水裏𫟚 

D48n8939_p0242a04║捉麒麟云與麼則便登高座也師云騎 牛上三十三天問古 

D48n8939_p0242a10║天皷響天下咸聞師云紫羅帳裏𫟚盛莫遣外人聞門古 

D48n8939_p0242a11║人拈槌竪拂意𣅀如何師云騎 驢不著鞾。 



D48n8939_p0242b03║相敷真迷己逐物都為一念不覺便見眼裏𫟚花生不覺 

D48n8939_p0243a10║來久請師握刃看師云梟首甑人攜携劒去云與麼則喚 

D48n8939_p0244a07║如綸師因賀歲歲太保問今日新歲歲已臨舊歲歲何在師云

今 

D48n8939_p0244b02║師云棺木裏𫟚𥅄眼問不在內不在外不在中間在什麼𠁅 

D48n8939_p0245b11║界裏𫟚這囬却見禪師師云瞎老婆吹火知郡張侍郎 

D48n8939_p0247a11║側跳上山巔師云騎 牛不著靴李問玄沙不出嶺保 

D48n8939_p0247b06║二師承誰恩力師云不入蓮池浴懶懶向雪山游楊云清涼山

裏 

D48n8939_p0248a02║庫裏𫟚坐地有不惜眉毛者通箇消息來師云百雜碎楊 

D48n8939_p0248a12║瞬目它方去早已著灰灰泥楊再荅蜘蛛網中坐虫兒不敢過 

D48n8939_p0248b04║覔同道人矌劫不相識師作宗本頌。左頋頋右覷黃昏莾鹵 

D48n8939_p0248b07║文章師云名利已彰天下去丫角女子倒騎 牛師復云維 

D48n8939_p0249b01║用心意莫定動三歲歲師子吼十方沒𤜶種我有真如性如 

D48n8939_p0249b02║同幕裏𫟚隱打破六門関顯出毗 印 
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D48n8939_p0252a08║寶釰未出匣時如何師云在匣裏𫟚云出匣後如何師云放汝 

D48n8939_p0252b12║諸佛生你不得離我這[重/(衣-〦)]𫟚𠰥離我這裏𫟚我有鈎 

D48n8939_p0253a01║子鈎你十五日已後諸佛滅你不得住我這[重/(衣-〦)]𫟚𠰥

住我這 

D48n8939_p0253a02║裏𫟚我有錐子錐你且道正當十五日用鈎即是用錐即是遂 

D48n8939_p0253b05║如何是賔中主師云覷地無囬[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

云如何是主中賔師云 

D48n8939_p0253b10║師云突兀峰頭點巨火長安城裏𫟚不通風云如何是照用 

D48n8939_p0253b11║同時師云突兀峰頭無巨火長安城裏𫟚絕人行云如何是 

D48n8939_p0254a12║開。問法尚應捨捨何况非法如何是非法師云喫粥喫飯。 

D48n8939_p0255a04║上堂云第一句道得石裏𫟚迸出第二句道得挨拶將來 

D48n8939_p0255a12║僧侍立次師云已是撒沙著諸人眼裏𫟚也如今更不敢不 

D48n8939_p0255b01║識好𢙣歸𡚖堂。問寒時又寒熱時又熱寒底是熱底是 

D48n8939_p0255b12║事良久云雲覆千山不露頂雨滴街前漸漸深歸𡚖堂。 

D48n8939_p0259a03║上堂云擬心即 動念即乖不擬不動正在 水裏𫟚作活 

D48n8939_p0259a10║之[辰-二+口]𫝕林下相逢合談何事良久云擬𢫾千 路囬

光百萬程。 

D48n8939_p0261b11║五日和尚用什麼師云這一條拄杖是清化主捨捨云和尚莫 

D48n8939_p0262a10║今出也師意如何師云西海裏𫟚事作麼生僧便喝師云瞎 

D48n8939_p0262b07║立次師問什麼𠁅坐云後架裏𫟚坐師云你向什麼處舉話 

D48n8939_p0263a02║送千里。師勘僧云孤輪獨照深山裏𫟚近離何方到此來 

D48n8939_p0263b07║今上皇帝萬歲歲儲君千秋文武采僚咸崇祿位府主 

D48n8939_p0263b11║眾沾恩師云是何言歟乃云問話且止欲得親切莫將将問 

D48n8939_p0264a07║生師云寒灰灰不再熖問終日忙忙𨚗事無妨如何是𨚗事 

D48n8939_p0265b02║如何是先照後用師云外頭月明屋裏𫟚黑云如何是先用 

D48n8939_p0265b03║後照師云屋裏𫟚月明外頭黑云如何是照用同時師云今日 



D48n8939_p0265b11║佛未審佛曾供飬什麼人來師云明月照臨山谷裏𫟚背 

D48n8939_p0266b07║當抵善戰者不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其首善闘者必

獲其功莫有善戰 

D48n8939_p0267a08║歲歲旦示眾 

D48n8939_p0267b09║照時把断𠃵坤路驗破賢愚喪 膽魂饒君解佩蘇秦印 

D48n8939_p0268a11║取第三句問荅分明有言語諸方尽有好商量三歲歲孩兒皆

怕 
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D48n8939_p0269b06║發光其傳於𠀍者對機室錄垂代勘辨行錄歲歲久或 

D48n8939_p0269b11║見。熙寧丙辰 三月二十五日權發遣兩浙轉運副使 

D48n8939_p0277a05║一毛頭師子全身揔是你把取翻覆思量看日久歲歲 

D48n8939_p0285b03║麼若不見且看老漢騎 佛殿出去也珍重。 

D48n8939_p0291b08║單越。問普賢為什麼騎 象文殊為什麼騎 師子師 

D48n8939_p0291b09║云我也無象也無師子且騎 佛殿出三門去也。 

D48n8939_p0292a11║問如何是賔中主師云騎 一問進云如何是主中主 

D48n8939_p0295b03║什麼作山河大地日月星辰 將什麼為四大五蘊我 

D48n8939_p0296a09║上堂云諸方老和尚道須知有聲色外一段 事似這 

D48n8939_p0298a11║食時辰 歷歷明機是悮𧴦禺中已去來南北子 

D48n8939_p0299a04║丱歲歲依山人事稀松下相逢話道竒鋒前一句超調 

D48n8939_p0299a06║翫古松高雲不齊鳴鶬鶴鶴抱幾年棲剖[聲-耳+卯]同時殊

有 
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D48n8939_p0322a04║舉肈法師云諸法不異者不可續鳬截鶴鶴夷嶽盈壑 

D48n8939_p0324a09║甲辰 乙巳。 
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D48n8939_p0361a11║一宿覺師乃[高*ㄆ]椅 子三下云你作麼生會僧云一切 

D48n8939_p0364b03║壓良為賤師云靜處[薩-產+(辛/工)]婆訶。師問直歲歲今

日作甚 

D48n8939_p0364b04║來歲歲云刈𦭘來師云刈得幾箇祖師歲歲云三百箇師 

D48n8939_p0364b06║麼生歲歲無語師以拄杖打趂。因僧齋歸師問齋主 

D48n8939_p0365a01║有南雄僧上白㲲一段 師云汝道我向什麼處著僧 

D48n8939_p0375b06║以貽方來。時己酉歲歲孟夏月二十有五日雷岳錄 
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D48n8939_p0384b10║得也且混俗和光灰灰頭土靣𥬇他林下人也要𥬇若 

D48n8939_p0386a01║荷檐竭力街坊善巧化人知客臨時接引長老據[款-士+匕]

𣢾 

D48n8939_p0389a01║道底百骸俱潰散一物鎮長靈乃喝云無端騎 聖僧。 

D48n8939_p0389a07║上堂有時灰灰頭土靣橫身荒草眾生處處著引之令 

D48n8939_p0392b05║本𧴦蹤 千林𥪰蔟古今勝地佛事長興所以昔日悟 

D48n8939_p0392b06║本大師有時提唱唯有佛菩提是真歸𡚖仗處復喝一 

D48n8939_p0392b09║量者有底道聞佛聞法似生冤家况更有歸𡚖仗處故 

D48n8939_p0393a10║蓑衣而今暫別海門月攜携魚且向市鄽歸𡚖下座。 

D48n8939_p0394b01║施主捨捨法衣上堂僧問久晴無雨時如何 師云點 

D48n8939_p0398a07║謝主首上堂實際理地不受一塵佛事門中不捨捨一 

D48n8939_p0398a08║法乃拈拄杖云不是一法又捨捨箇什麼佛事也三德 

D48n8939_p0399a03║各隨機變洒黃龍之一雨枯木重榮継断際之遺蹤  

D48n8939_p0399a09║少人知什先馳傳歸𡚖鷲嶺分明舉向師。 

D48n8939_p0399b11║謝監院上堂僧問用之則行捨捨之則蔵時如何 師 

D48n8939_p0401b02║騎 馿阿家牽又作麼生直饒道得更問祖師鼻孔長 

D48n8939_p0401b04║上堂裩無襠袴無口頭上青灰灰三五斗趙州老漢少 

D48n8939_p0406b06║又作麼生良久云長把一聲歸𡚖去笛夜深吹過汨羅 

D48n8939_p0410b07║施主捨捨大藏經函上堂僧問施主入山崇勝事琅函 

D48n8939_p0413b01║復云還更有問話底麼良久云三十年弄馬騎 却被 

D48n8939_p0414a11║心懶嬾拘束大眾休瞌睡好。洞山語錄終 
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D48n8939_p0425b07║明[舟-(白-日)]霞燒木佛院主眉鬢𩯫落所以禍福無門唯人

自 

D48n8939_p0426a06║者如何向他道莫錯莫錯且道歸𡚖宗是雲門非雲門 

D48n8939_p0427a06║施主捨捨法衣上堂大眾諸佛法衣得之者出三界離 

D48n8939_p0428a04║山即不問如何是寶 師云闍梨終日騎 牛不識牛 

D48n8939_p0429b02║明禪家且莫莽莽鹵還有不莽莽鹵底麼且道是什麼喝 

D48n8939_p0434a05║悟者自悟大眾當知不得莽莽鹵。 

D48n8939_p0435a05║為樂是為真樂三𠀍諸佛慈悲喜捨捨四無量心為樂 

D48n8939_p0435a09║喝是三𠀍諸佛慈悲喜捨捨之樂除此三種樂不為樂 

D48n8939_p0436a05║喝云賔主歷然久參到此也須莽莽鹵。 

D48n8939_p0436a10║緫現前明眼衲僧多莽莽鹵喝一喝下座。 

D48n8939_p0444b05║無𠰥來在什麼處𠰥不來又供飬他作什麼乃[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 謂 

D48n8939_p0445b06║眾歸𡚖堂喫茶。 

D48n8939_p0445b10║償夙債出家門中也須子細不得莽莽鹵一等行脚離 

D48n8939_p0449a01║上堂今朝四月二十五為報禪家莫莽莽鹵淥水青山 

D48n8939_p0449a08║上堂今朝五月復端午隨眾生心解分布粽糭子雖然 

D48n8939_p0456b08║上堂佛言捨捨家出家難學道見性難元來捨捨家出家 

D48n8939_p0461a10║椅 子擲向三門外喝散大眾豈不快哉還有麼良久 



D48n8939_p0461a11║云若無且看老僧騎 案山跳入你諸人眼睛裏七顛 

D48n8939_p0464a05║奉[巟-亡] 徐泳刊。 
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D48n8939_p0465b11║僧請問丹霞騎 聖僧意旨如何 

D48n8939_p0466a01║千變萬化七顛八倒騎 却聖僧踏倒水潦釋迦起身 

D48n8939_p0468a11║探騎 飛來棒下寧瞎人 滿鎮州城太平本是將軍 

D48n8939_p0470a09║意山云新婦騎 馿阿家牽 

D48n8939_p0470b01║新婦騎 驢阿家牽低頭拈得一文錢十字街頭拍手 

D48n8939_p0480a01║衲僧門下縱奪臨時靈虵在手猛虎當騎 有[肆-聿+((彰-

章)/(泳-永+頁))]便捋 

D48n8939_p0480b09║任人著價異日歸來倒騎 鐵馬 

D48n8939_p0480b11║佛子之心大喜大捨捨喚龜作鼈指鹿為馬偃溪水聲 

D48n8939_p0481b04║佛及眾生性圎明躰本同見聞皆共有取捨捨𦁕非空 

D48n8939_p0482b01║六和儀有伴四攝道無涯豈獨攜携禪者俱登大寶車 

D48n8939_p0491b10║九峯山色裏拙者草庵深投老遂踈懶懶問禪徒訪尋 

D48n8939_p0492a05║捨捨家從學道無用樂天真豈謂至愚者仍慚老病身 

D48n8939_p0494a02║古屋縱傾倒閑心亦坦平但知行大道懶懶更問前程 

D48n8939_p0495a07║丹竈慵添火雲庵懶懶著𨵿別應修有術七十見朱顏 

D48n8939_p0497b09║乾坤同永久山水共幽深我愧重來此諸方懶懶去尋 

D48n8939_p0498a10║狼籍欣歡少光明讃歎頻桶盆還次第灰灰土最精淳 

D48n8939_p0499b10║同是浮泡幻化身鬢𩯫邊白髮但驚春墜星灣裏曾分 

D48n8939_p0501a11║殊探山間老也為遺物多謝通人[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

草庵 

D48n8939_p0501b08║頭多風寒日晚宿歸處猶隔[入/米/田]𤲞園五里坡 

D48n8939_p0502b05║買山却[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 群情塵土裏名牽利役

自忘艱 

D48n8939《古尊宿語錄》卷 15 

D48n8939_p0507a01║現前古今獨耀随方施設一味齊収猶如曦𣌀馭當書 

D48n8939_p0512b02║手攜擕隻履西天去珎重。 

D48n8939_p0514a01║谷孤鶴鶴下遙天岸柳含煙綠溪花帶雨鮮誰人知此 

D48n8939_p0515b02║家作馬僧云畢竟如何長沙云要騎 即騎 要下即下 

D48n8939_p0515b06║要騎 即騎 要下即下磬聲断後不許易價 

D48n8939_p0520a02║陁親捨捨樹長者布黃金。 

D48n8939_p0521b01║師乃云見苦断集取捨捨難忘獨契真常悲心未廣三 

D48n8939_p0523a05║此二途猶是無依滯魄𩲸透脫一路猶是著肉汗衫汝 

D48n8939_p0523b03║上堂云依經解義三𠀍佛[宋-木+免]𡨚離經一字又同魔說

且 

D48n8939_p0526a10║生道若道不得拄杖子道去也卓一下便歸𡚖方丈。 

D48n8939_p0530a05║鎮州一城人眼在寶壽擲下拄杖便歸𡚖方丈。 



D48n8939_p0530b07║無山云遍僧云淨缻 內還有也無山云無僧云大好 

D48n8939_p0531a12║舉雲門云釋迦老子初生下時目[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

四方一手𢫾天 

D48n8939_p0532b03║人是什麼乾屎橛便歸𡚖方丈。 

D48n8939_p0533b08║一轉語即捨捨此錢前後有人下語並不契趙州遂往 

D48n8939_p0533b09║行者家行者云若下得一轉語即捨捨其錢趙州戴笠 

D48n8939_p0537b03║𥬇便歸𡚖方丈至晚上堂云大眾米裏有蟲。 

D48n8939_p0538a09║直上看居士便礼拜馬大師便歸𡚖方丈居士隨後入 
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D48n8939_p0542a08║在夢中千佛出𠀍寐語未了文殊普賢拗 曲作直所 

D48n8939_p0543a06║宗風過犯滛不小幸有見成公案請維那對眾宣讀宣 

D48n8939_p0543a08║却在者裏且道者裏底是那裏底是乃云攜携缾自汲 

D48n8939_p0544b06║入院日上堂僧問攜携笻領眾祖令當行把斷封疆師 

D48n8939_p0546a02║歲歲旦上堂云元正𠷠祚萬物咸新揚盡大千沙界都 

D48n8939_p0547a03║向者裏薦得法眼道月明幽室寒星分拱辰 異便須 

D48n8939_p0549b11║上堂云昨宵年暮夜今朝是歲歲旦都大尋常日𠀍人 

D48n8939_p0551b11║謠萬歲歲萬歲歲便下座。 

D48n8939_p0552a04║面今日與君決列怎生雪[宋-木+免]𡨚家[宋-木+免]𡨚家莫

向背地裏吐舌。 

D48n8939_p0560b09║上堂云永嘉道取不得捨捨不得不可得中只麼得祖 

D48n8939_p0563a04║裏悶悶即自家悶困即自家困祖佛生[宋-木+免]𡨚家好與

槌 

D48n8939_p0565a02║乃舉僧問首山如何是佛首山云新婦騎 馿阿家牽 

D48n8939_p0565a04║即茶同門出入宿𠀍[宋-木+免]𡨚家。 

D48n8939_p0565a09║問法眼下事 學云留與和尚 師云巡人犯滛夜。 

D48n8939_p0566a10║乃云昔日先師頌臨濟三頓棒云一拳拳倒黃鶴鶴樓 

D48n8939_p0569a01║掌間大眾灰灰頭土面從他𥬇贏得白雲堆裏閑。 

D48n8939_p0569b08║華碧洞何瀟洒重會在明年相期莫相捨捨白雲曾有 

D48n8939_p0569b10║上堂云佛祖生[宋-木+免]𡨚家悟道染泥土無為無事人聲

色 

D48n8939_p0571b06║羸鶴鶴將鶵逐老仙莫謂可師徒立雪方知古德用心堅。 

D48n8939_p0571b08║龍又不現潭云子親到龍潭師云龍潭老人可謂騎  

D48n8939_p0573b11║德郎新差知蘄州蘄水縣事𠔥兵馬監押武騎 尉河 

D48n8939_p0574a05║戱自如有時截鐵斬釘犯滛干不可諸方輻湊四眾景 

D48n8939_p0576a11║上堂云子丑寅夘辰 巳午未申酉戌亥終而復始有 

D48n8939_p0580a11║歲歲朝上堂云威音王已前也恁麼威音王已後也恁 

D48n8939_p0584b05║似[虎-儿+几]尊體起居萬福直是如金如玉歲歲歲歲三百

六十 

D48n8939_p0585a05║萬歲歲二要合朝𡖖相文武百官州縣寀寮常居祿位 

D48n8939_p0586a11║也曾卧擬[錐/乃]鎸作佛得麼泉云得陸云莫不得麼泉云 

D48n8939_p0588b05║擎杈 禾山打皷石鞏彎弓雪峯輥毬國師水椀歸宗 



D48n8939_p0593b11║山中行攜携藍採蕨稱幽情牧童唱罷胡家曲子規枝 

D48n8939_p0594a04║山中坐月夜霜天寒鴈過炉灰灰撥盡未成眠報曉靈 
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D48n8939_p0599b11║見一虵以杖挑向火中咄云這箇形骸猶自不放捨捨你向 

D48n8939_p0600a07║何師云拗 不曲處是闍梨所貴進云却下碧潭時如何 

D48n8939_p0601b05║裏挂破瑠璃鉢 問既是師子為什被文殊騎  師云 

D48n8939_p0606b01║中趂你是非將來之𠀍捨捨一報身後草也無喫多少金毛 

D48n8939_p0606b06║事如諸佛菩[薩-產+(辛/工)]盡是勤苦不計刼數捨捨金輪

王寶位及 

D48n8939_p0606b08║佛似諸闍梨還曾捨捨得箇什麼作得箇什麼勤苦便道 

D48n8939_p0607b10║荅所以言有業秖如老僧不可是了底人捨捨此一報身隨 

D48n8939_p0610a02║山[后-口+十] 鷲嶺之高僧超人天之勝果雲臻士庻渴法

如仰於 
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D48n8939_p0610b09║不獨顯當時之盛事貴有益於来者。時元豐六年癸亥歲歲 

D48n8939_p0611a02║鈍𠀍且還稀歷歷分明有無不是只少箇丈夫之志致𦤺見 

D48n8939_p0612a07║心合虚空之理只少箇承受底漢子變滛弄接續得去能有 

D48n8939_p0614b06║正是邪乃至眩目青黃作何形段 到汝分上喚作百工居 
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D48n8939_p0618a03║排淨名而未是本叅[后-口+十] 圎常而非為極則往前所

集 

D48n8939_p0618a04║漏落者多漸邁金烏恐成水鶴鶴今以 

D48n8939_p0620a03║ 師云吐却著 問凡有言句盡是觸犯滛宗風未審如 

D48n8939_p0621b01║天一段 事揔被今時人埋沒却覓箇出頭處不得更 

D48n8939_p0624a09║處方各異在有[后-口+十] 有居空破空二患既除中道須

遣 

D48n8939_p0626a07║非想非非想天遞 相告報云下界有人得道有濟人 

D48n8939_p0626a08║之分天上人間遞 相慶賀盡是諸和尚分上更弱於 

D48n8939_p0633b08║師登座頋頋視大眾乃却起立頃間便歸法堂僧從師 

D48n8939_p0637a01║云收取好什麼語話 問作麼生是木馬石人騎 不 

D48n8939_p0639b11║至上堂良久頋頋視大眾遂云是什麼 師云雪峯只 
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D48n8939_p0645b11║諸佛日月星[辰-二+口]𫝕地獄三途起心動念每日經歷皆

是 



D48n8939_p0647a03║油 問智不落千 請師通不犯滛 師云 餅搵餳 

D48n8939_p0648b10║ 師云額裂幞頭 問萬法歸𡚖一一歸𡚖何所 師竪兩 

D48n8939_p0648b11║指 云如何得歸𡚖一去 師云學語之流 問如何 

D48n8939_p0649a09║泥裏蝦[螷-卑+林]𢋙雲裏走旱地虵師水底行 問如何是

透 

D48n8939_p0649b01║辯緇素切𪥂緣真要一源水乳同器到此難分洞山尋 

D48n8939_p0650a05║食䥫 問如何是摩尼珠 師云手攜携針筒𦝫懸藥 

D48n8939_p0650a07║普賢来叅師時如何 師云趂向水牯牛欄[重/(衣-〦)]𫟚著 

D48n8939_p0650b06║是透法身句 師云土星犯滛牛宿 問亡言事不到 

D48n8939_p0652b04║問不犯滛一切請師提綱 師云瘂子得夣 問如何履 

D48n8939_p0653a12║時如何 師云矮子騎 馬 問如何是真空妙用 

D48n8939_p0653b04║ 師云駱駞渡漢江 問如何是親切𪥂一句 師云達磨 

D48n8939_p0653b07║尋博問先達稍是不得且向洞山處討箇入路一切𪥂 

D48n8939_p0653b08║塵剎一切𪥂境界一切𪥂佛界一切𪥂眾生界盡十方界一 

D48n8939_p0653b09║切𪥂物類一時拈来手內在眼睛裏亦無来往等相不 

D48n8939_p0654b08║𡩖地窄 問一切𪥂諸佛及諸佛法從此經出未審此經 

D48n8939_p0655b11║師宗 師云天地玄黃 問不變滛不動是何境界 師 

D48n8939_p0656a03║ 問不歷古今句請師運普音 師云措大騎 馿 云 

D48n8939_p0656a07║三事變滛背後万般形如何 師云那吒不識父 云 

D48n8939_p0656a08║如何是那吒不識父 師云眼[重/(衣-〦)]𫟚曈人築氣毬 

問 

D48n8939_p0657a07║云三脚蝦[螷-卑+林]𢋙無後脚 問目前無眹兆如何顯真

宗 

D48n8939_p0657a11║[庴-日+田]𢉱 問只見龜毛長不見兔角生請師現兔角師

云 

D48n8939_p0657b04║上堂法鼓纔動大地全収諸德在鼓聲[重/(衣-〦)]𫟚来往還

知 

D48n8939_p0658a07║無行脚若道不得閻 老徵你草鞋錢有日在便下座。 

D48n8939_p0658a11║請師一言 師云犯滛著太白星 問遍地黃金便與 

D48n8939_p0659a11║切𪥂請師道 師云有手不彈𢫾 問天皇打典座竟 

D48n8939_p0659b06║一减一理歸𡚖何所 師云三年一閏 問真修道人 

D48n8939_p0660b01║云夣[重/(衣-〦)]𫟚打三更 問十二時中行住坐卧自省覺

時 

D48n8939_p0660b08║[螷-卑+林]𢋙吞却月 問的言無證時如何 師云牙疼灸

左 

D48n8939_p0661b01║不待人切𪥂湏努力睡一覺起来看取是什麼道理久 

D48n8939_p0662b09║請師略舉綱要 師云水上浮漚呈五色海底蝦[螷-卑+林]

𢋙 

D48n8939_p0663b11║云且領前話 問大蔵教是箇切𪥂脚如何是字母 

D48n8939_p0665a04║水千江月萬里孤舟萬里身 問學人擬歸𡚖鄉請師 

D48n8939_p0665a12║𢁈不把筯 云與麼則一切𪥂法常也 師云只為不 

D48n8939_p0666b02║無物象而不出於法且夫眾生浩浩窮本末以何歸𡚖 

D48n8939_p0667a10║千山萬山人迷逐物切𪥂要自看自看得力諸聖准則 

D48n8939_p0669a08║朝去無人趂暮歸𡚖無人喚其力不可當有角無鼻綣 



D48n8939《古尊宿語錄》卷 21 

D48n8939_p0672b03║利生機要捨捨悲智無以立言暢道軌圍存中下無以 

D48n8939_p0673a07║未歲歲蕤蕤賔月之五日 

D48n8939_p0674b01║道明知與麼故合不犯滛正當與麼時切忌傾倒著便 

D48n8939_p0676a01║拗 折拄杖忽掀倒禪牀但請施設還有麼眾無對又 

D48n8939_p0676a08║因歲朝上堂云斬新日月特地乾坤人人盡加一歲歲 

D48n8939_p0679a08║脚長鶴鶴脚短。 

D48n8939《古尊宿語錄》卷 22 

D48n8939_p0690b04║趙州有行狀 樞使懶懶窩大居 

D48n8939_p0693a09║麼語話曰到遮[重/(衣-〦)]𫟚某甲轉不會也師曰你若不會

我更 

D48n8939_p0693b01║何老宿云遮裏𫟚無水亦無舟論什麼筋骨他學士便 

D48n8939_p0694b02║從年至歲歲只是覔究竟作麼生空弄脣舌生解曰當恁 

D48n8939_p0697b03║會却向裏𫟚許行履不同前時為了因會本果故了隂界 

D48n8939_p0697b04║空六波羅密空所以得其自在𠰥不向裏𫟚許行履如何摧 

D48n8939_p0698b12║取相師云只為今時執著滛文字限量不䒭大道一切實無 

D48n8939_p0699b03║觸處去得因什麼便不許他他不曾滯著滛凢聖所以那邊 

D48n8939_p0700a03║得底物如水裏𫟚有水即有影𠰥無水時喚什麼作影 

D48n8939_p0700a06║於經論經論不管伊如何排遣他且不到者裏𫟚大難大難。 

D48n8939_p0700a11║化非真佛莫認法身凢聖果報皆是影𠰥認著滛即屈 

D48n8939_p0700b02║直向那邊會了却來者裏𫟚行履不證凢聖果位據本而 

D48n8939_p0700b05║来事道不是明暗物一切莫認著滛大道冥通智莫能測 

D48n8939_p0701a01║裏𫟚作活計終無自由分恰如水母得蝦為眼如何得自由佛 
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D48n8939_p0703b03║ 子和尚王化舒州桐城 子山寂住院師初參翠微  

D48n8939_p0703b04║問如何是祖師西來意微 以目顧視師欲進語微云更要 

D48n8939_p0705a02║ 師云槌鐘著滛 問如何是佛語 師云對眾生說 問如 

D48n8939_p0705a06║早是數塵也 問如何是無相佛 師云錯著滛名字 問 

D48n8939_p0706a05║ 問毛也摸不著滛在 問不逐境緣請師一句 師云好問 

D48n8939_p0706a07║云湏知有不在裏許者 師云不快[漆-(木/(企-止))+夾]𣾰

桶 師與雪峯逰 

D48n8939_p0706a09║峰云東去西去 師云不快[漆-(木/(企-止))+夾]𣾰桶 雪

峰一日哭入庵 師便 

D48n8939_p0706a11║ 師云不是性懆漢 學云不假一槌時如何 師云[漆-(木

/(企-止))+夾]𣾰桶 

D48n8939_p0706b01║ 峰云與麼則當𠁅掘去也 師云不快[漆-(木/(企-止))+

夾]𣾰桶 雪峰一日辤 

D48n8939_p0706b04║主麼 師云茶𥂁錢布施我 趙州先歸𡚖庵內坐 師後 



D48n8939_p0706b05║攜携一瓶油歸𡚖 趙州云久嚮 子到來只見箇賣油翁 

D48n8939_p0706b10║惜一盞茶 問故歲歲已去新歲歲到來還有不涉二途者也 

D48n8939_p0707a10║何是炭庫裏藏身 師云我道你黑似[漆-(木/(企-止))+夾]

𣾰 問知有道不 

D48n8939_p0707b11║麼辨識 師云引不著滛 問古琴無絃時如何 師云無絃 

D48n8939_p0708a11║我 學云古人意旨如何 師云不與麼問我 問歸𡚖根得 

D48n8939_p0710b07║未分時如何 師云即今是幾息 問不犯滛目前請師 

D48n8939_p0710b08║道 師云早是犯滛了也 學云者箇是犯滛不犯滛目前請

師 

D48n8939_p0714a05║ 問如何是千年石上古人蹤 師云碑碣上著滛不得 問 

D48n8939_p0716a09║有休時有什麼了期但莫著滛名言數句了諸事自然不 

D48n8939_p0717a04║ 師問翠微 二祖見達磨有何所得 微 云你今見吾有

何 

D48n8939_p0717a05║所得 師又問如何是佛理 微 云佛即不理 師云莫落 

D48n8939_p0717a06║空否 微 云𧴦空不空。 

D48n8939_p0717a07║翠微 有頌送師其有讖矣 
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D48n8939_p0717b02║師法嗣黃蘗初住睦州觀音院常餘百眾得數十載後捨捨 

D48n8939_p0718a09║知時者是大沙門如何是大沙門師云我向鼻孔裏𫟚問你 

D48n8939_p0733b11║開口師便打主云謝和尚重重相為師云依俙近佛莽莽鹵 
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D48n8939_p0736a01║已辤出家不願再見乃於是夜結束前邁其後自攜携瓶 

D48n8939_p0736a02║錫遍歷諸方常自謂曰七歲歲童兒勝我者我即問伊百 

D48n8939_p0736b02║㦯曰有講華嚴經大師節行孤邈𠰥歲歲大旱咸命往䑓山 

D48n8939_p0737b06║曰𠰥動著一莖草老僧却歸趙州其時竇行軍願捨捨 

D48n8939_p0738a04║老僧一生用不盡底 師扵戊子歲歲十一月十日端坐而終 

D48n8939_p0739b03║師便打一掌 南泉便掩却方丈門便把灰灰圍却問僧云 

D48n8939_p0740b09║正在第三[宋-木+免]𡨚裏所以道但攺舊時行履𠁅莫改舊

時人 

D48n8939_p0745a08║座𠰥要知趙州事但自去問取 問不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 前後時如何 

D48n8939_p0745a09║ 師云不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 前後且致你問阿

誰。師示眾云迦[葉-廿+卄]傳与阿難且 

D48n8939_p0747a06║前要且難覩 僧乃問目前有何形段 令學人覩 師云 

D48n8939_p0747a09║麼即入法界不知去也 師云不是寒灰灰死木花錦成現百 

D48n8939_p0748a01║不得底人是第三生[宋-木+免]𡨚𠰥不教化恐墮却一切眾

生教化 

D48n8939_p0748a02║亦是[宋-木+免]𡨚是你還教化也無 僧云教化 師云一

切眾生還 



D48n8939_p0755a04║个在 有秀才辝去云[十/田/寸]専甲在此括撓和尚多時無

可 
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D48n8939_p0760a03║相見時如何 師云呈[漆-(木/(企-止))+夾]𣾰器 問諦為

什麼觀不得 

D48n8939_p0763a09║無言又犯滛他匡網如何是趙州家風 師云你不解問 云 

D48n8939_p0763b01║處 侍者云當時便去也 師云三十年弄馬騎 被馿子 

D48n8939_p0769a02║食時辰 煙火徒勞望四隣饅頭䭔子前年別今日思 

D48n8939_p0769b02║方[(土*白*土)/几] 率天也無如此日 背 
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D48n8939_p0772b08║師因捨捨衣俵大眾次僧便問和尚揔捨捨却了用个什麼去 

D48n8939_p0774b02║大住䖏也不識 師云三十年弄馬騎 今日却被馿撲 

D48n8939_p0778a03║師行脚時見二庵主一人作丫角童 師問訊二人殊不[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

D48n8939_p0778a06║亦將席子近前坐丫童目[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 於師 

庵主云莫言侵早 

D48n8939_p0778a08║人家男女 師云洎合放過 丫童便起[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視庵主云多口 

D48n8939_p0780a03║院主云怕[十/田/寸]専甲 師云是什麼語話 師代云為厶

甲有殺 

D48n8939_p0780a10║師到寳寳壽寳寳壽見師來遂乃背面而坐 師便展坐具 

D48n8939_p0780a11║寳寳壽起立 師便出去 師在南泉時泉牽一頭水牯牛 
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D48n8939_p0785a06║可来白雲[(重-┴)/衣]𫟚教你紫芝歌如何是紫芝歌師云不

是 

D48n8939_p0785b01║道到這[(重-┴)/衣]𫟚作麼生。 

D48n8939_p0785b02║上堂云擬著即垜生[(招-刀+(美-(王/大)))] 箭不擬著即三

千里外。 

D48n8939_p0785b03║上堂云白眉不展手長安路坦然歸𡚖堂喫茶去。 

D48n8939_p0786b04║上堂云古人道我若一向舉楊宗乗法堂[(重-┴)/衣]𫟚草深

一 

D48n8939_p0787a12║如何是主中賔師云㟮屼何人[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

坦然孰可聞僧云 

D48n8939_p0787b11║香炉問牛頭未見四祖時如何師云新鞔[敲-高+壴]鼔子鼕

鼕 

D48n8939_p0787b12║響僧云見後如何𦾔[敲-高+壴]鼔皮寛打不鳴問生死事大

請 



D48n8939_p0788a01║師相救師云洞庭湖裏𫟚失却舡問如何是本源師云 

D48n8939_p0788b01║[(重-┴)/衣]𫟚無金磬碧旗歌外有文官僧云垂下綠絲重著

餌 

D48n8939_p0789a08║云𥂁官有[敲-高+壴]鼔高𠇓辨於此南泉便整齊背面湏来 

D48n8939_p0790a10║左手提攜携右手過太陽熖[(重-┴)/衣]𫟚分八字南海波斯

不較 

D48n8939_p0790a12║月徹曉室中灯更明僧云左手提攜携即不問如何是 

D48n8939_p0790b02║[(重-┴)/衣]𫟚即不問如何是分八字師云舶主能藏寳青巾

盖 

D48n8939_p0792a06║過如今晚學往往蹉過不肯遞 相博問記得龍牙 

D48n8939_p0792a09║鋒麼為當別有道理乃云德山引頸龍牙劒齾𪚊。 

D48n8939_p0792b04║師因入縣看官岑貟外問文殊騎 師子普賢騎 象王 

D48n8939_p0792b05║和尚為什麼不乗騎 師云院中無外云逹磨乘蘆渡 

D48n8939_p0793a01║天使甚處人事使云東京城[(重-┴)/衣]𫟚人東京城[(重-┴)/

衣]𫟚說話西京 

D48n8939_p0793a02║城[(重-┴)/衣]𫟚應喏使云不會乞師𢫾示師云張公喫酒李

公 

D48n8939_p0795a07║更閉那吒擁莭旗蘇武英雄能透出張良喪 却目前 

D48n8939_p0797b06║鷄鳴丑森羅万象歸𡚖元首一声声後九衢聞年光任 

D48n8939_p0798a03║呵闤闠[(重-┴)/衣]𫟚 

D48n8939_p0798a12║黃昏戌才燭銀[卸-ㄗ+工]昬暗失晦魄𩲸山童速報来金烏

早 
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D48n8939_p0800a05║開堂升座僧正宣䟽白槌罷 有僧問大用現前不存䡄 
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D48n8939_p0804b02║上堂云端然㩀㘴度脚買靴左視右頋頋不准一錢。 

D48n8939_p0805a02║段 不同下座。 

D48n8939_p0805a11║𢙣知端的始覺從前滿面灰灰擊禪床下座。 

D48n8939_p0805b01║今日上山來鐵鉢煑山蕨歸𡚖去到筠陽但請與麼說。 

D48n8939_p0805b10║被外道當面塗𡍼糊只如外道云令我得入要且不曽 

D48n8939_p0807a10║不逹信亦不通去日蒙 和尚許个鈯斧子便請思𡸁 

D48n8939_p0808a02║歸𡚖方丈。師云藥山决疑土上加泥然雖如是這僧也 

D48n8939_p0809a03║个百味珍羞他亦不頋頋泉云雖然如是惣湏甞過。師 

D48n8939_p0810b03║徳山便打。師云欽山只頋頋其前不頋頋其後如今作麼 
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D48n8939_p0817b12║從龍風從虎僧問佛不化本國和尚為什麼歸𡚖鄉住 

D48n8939_p0818b05║蘊成人之羙更敦尅志之心其如跋𫏆渉長途各希愛 



D48n8939_p0819a04║眼覷著滛諸人向什麼處摸索然官不容針𥝠通車馬 

D48n8939_p0819b02║云放過一著滛僧撫掌師云自領出去問朝蓋已伸三 

D48n8939_p0820a06║座云滕王閣又作麼生師喝云領眾歸𡚖去入院陞座 

D48n8939_p0820a07║僧問[敲-高+壴]鼔聲絕名香𤑔臨際德山請師决師云頭戴

天 

D48n8939_p0821b03║進云恁麼則天下歸𡚖漢去也師噓一聲 乃云千人 

D48n8939_p0821b07║上堂拈起柱杖云金鱗不現虚勞力収取絲輪歸𡚖去 

D48n8939_p0823b08║到這裏口似[柩-久+扁] 檐你等諸人作麼生商量良久云

𣣔 

D48n8939_p0824a01║不生知諸法唯心便捨捨外塵相諸禪德只如大地山 

D48n8939_p0824a02║河明暗色空法法現前作麼生說箇捨捨底道理於此 

D48n8939_p0824a07║終日着衣喫飯未曽咬破一粒米未曽挂著滛一條絲 

D48n8939_p0824b11║上堂僧問万法歸𡚖一一歸𡚖何所師云黃河九曲進云 

D48n8939_p0825b09║泉不打𥂁官[敲-高+壴]鼔以拂子擊禪床下座。 

D48n8939_p0826a12║上堂未離兜 率已降王宮未出[母-(、/、)+〡]胎度眾生

畢古人 

D48n8939_p0828a06║曾嗅齅諸上座還會麼有智不假年高無智徒勞百歲。 

D48n8939_p0829a05║日落三更騎 驢入市參。 

D48n8939_p0832a07║塗灰灰抹土盖為祖禰不了殃及兒孫三十年後鼻孔 

D48n8939_p0832b04║師云雲綻不湏藏九尾怒君殘壽速歸𡚖丘僧便禮拜 

D48n8939_p0832b06║通方之士舉必知歸𡚖游渉之徒何妨進步有麼良久 

D48n8939_p0833b02║上堂一道直如絃家家當戶前有人爭共進至竟[(打-丁+勿)/

心]㧾 

D48n8939_p0833b12║以保福有言擊石火睒電光透得透不得未免喪 身 

D48n8939_p0835b12║上堂未離兜 率已降王宮未出[母-(、/、)+〡]胎度眾生

畢法輪 

D48n8939_p0836b04║第歸𡚖古人一期與麼道衲僧家還甘也無𠰥甘去行 

D48n8939_p0836b10║上堂便與麼會也是雪上加霜更待[敲-高+壴]鼔兩片皮白

雲 

D48n8939_p0837a01║人源所以言無展事語不投機承言者喪 滯句者迷 

D48n8939_p0837a05║絲網又道鐘鳴[敲-高+壴]鼔響宣真實水綠山青為舉揚諸

禪 

D48n8939_p0838b04║上堂教中道種種取捨捨皆是輪廽未出輪廽而辨圎 

D48n8939_p0839a04║上堂舉教中道歸𡚖源性無二方便有多門聖性無不 

D48n8939_p0840a09║我將謂你是箇人便歸𡚖方丈師云怜兒不覺醜然雖 

D48n8939_p0841b12║養病喪 軀驀拈拄杖云什麼䖏去也。 

D48n8939_p0844b03║累刼終難會會得還歸𡚖六道中僧云某甲不會師云 

D48n8939_p0846a02║擲下拄杖便歸𡚖方丈師云臨濟一宗掃地而盡因什 

D48n8939_p0848a05║師云朝游羅浮暮歸𡚖檀特即不問你脚跟下一句作 

D48n8939_p0848a09║祖便歸𡚖方丈士隨後云今日弄巧成拙師云且道賔 

D48n8939_p0848b09║僧入室舉僧問趙州萬法歸𡚖一一歸𡚖何所師便喝僧 

D48n8939_p0850a11║挂錫西原上誰同振此風卷簾千障日坐石一枝[竺-二+卬]

笻 

D48n8939_p0850b11║散誕不拘儀 終日拖 帶水茫茫竟未知歸𡚖教伊 



D48n8939_p0851a05║莫訝衣裳破碎入[壓-猒+黑]㕓且無忌諱撗身要道等人那

箇 

D48n8939_p0851b11║咬南北東西歸𡚖去来拈得鼻孔失却口 

D48n8939_p0852a08║宗本𦆵彰義已賖徒将心識話周遮漁人夜唱歸𡚖煙 

D48n8939_p0852b09║平常心是道舉步入荒草 嗟 王老師到底不能曉 

D48n8939_p0854a08║日卷簾閑看岳雲歸𡚖 

D48n8939_p0854b03║振錫歸𡚖韶石重来欵竹扉無言宣祖意溢目太陽輝 

D48n8939_p0855b08║辭家日久慕叅禪不憚崎嶇甚可憐報汝速湏歸𡚖故 

D48n8939_p0856b04║月樵父踏開松子歸𡚖 

D48n8939_p0857b12║日出夘炟赫威光無剩少茫茫宇宙未知歸𡚖競向途 

D48n8939_p0858b02║黃昬戌一點寒燈照幽室鐘[敲-高+壴]鼔喧轟閙一場摩訶

般 

D48n8939_p0858b09║住𠀍六十五年為僧五十七夏玄徒休問指歸𡚖鼻孔 

D48n8939_p0859a05║印慈明後則 祖心禪師撥大愚寒灰灰而見 

D48n8939_p0859a06║黃檗看儂兩著滛須天下碁客受先破此一塵 

D48n8939《古尊宿語錄》卷 32 

D48n8939_p0860a07║實序其由師袁州冝春人姓冷氏落[肆-聿+((彰-章)/犬)]𩬇

於潭 

D48n8939_p0861a02║少風問師唱誰家曲宗風嗣阿誰師云有馬騎 馬無馬步 

D48n8939_p0861b04║下山啼進云如何是境中人師云貧家女子攜携籃去牧童 

D48n8939_p0862b12║上堂薄福住楊 年来氣力衰寒風凋敗[葉-世+廿]猶喜故

人歸𡚖 

D48n8939_p0863b11║筵有何祥瑞師云片雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 岳面浪自靜瀟湘

進云大眾霑 

D48n8939_p0864a04║天下黯黑豈容諸人在者[(重-┴)/衣]𫟚立地更待山僧開兩

片皮雖 

D48n8939_p0864b11║上堂一塵𦆵舉大地全[(冰-水+〡)*ㄆ] 拈起拄杖云如今

舉也卓禪床 

D48n8939_p0866b12║歸𡚖具有何相示僧無語師搥 云蒼天蒼天。 

D48n8939《古尊宿語錄》卷 33 

D48n8939_p0869b02║開堂日表白宣[跳-兆+(梳-木-、)]䟽罷乃云請和尚不勞謙

讓為眾舉 

D48n8939_p0869b10║万里僧拂袖歸𡚖眾師云[目*(宭-尹+工)]問疋馬單槍請師

布陣師 

D48n8939_p0870b06║上堂云拗 折秤衡将什麼定斤两拈却鉢盂𢁈筯将 

D48n8939_p0871a03║上堂舉僧問首山如何是佛山云新婦騎 馿阿家牽 

D48n8939_p0872a12║上堂云開心碗 子盛將将来無縫合盤合取去擬思量 

D48n8939_p0874b11║上堂云古人道認著滛依前還不是實難會土宿頷下 

D48n8939_p0875a03║上堂云鋒刃上踣跳微塵[(重-┴)/衣]𫟚走馬勞勞去復来箇 



D48n8939_p0875a06║不落平常卦筮直[這-言+木]𫐠来情僧云和尚休得也師云

此 

D48n8939_p0875a10║離却㘴具作麼生道僧云和尚那裏𫟚得這消息来 

D48n8939_p0875b11║數人新到禮拜師云惣是浙[重/(衣-〦)]𫟚師僧僧云猢孫向

火 

D48n8939_p0876a02║師在慈明會裏𫟚一日提螺師一籃遶院云賣螺師 

D48n8939_p0876a03║令眾下語皆不契有一老宿揭簾見以目[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視師放 

D48n8939_p0876a08║師問僧甚䖏来僧云殿寮[重/(衣-〦)]𫟚来師云釋迦老子作 

D48n8939_p0877a10║好三斤天下說尖新幾多匠者頻拈掇[(嘹-口)-(日/小)+示]

𥘾緣緇侣有 

D49n8942《四家錄》卷 1 

D49n8942_p0003a01║作秋客半夜寒而水懷[辟/王]𤩹月縱 

D49n8942_p0005a10║廓然無聖来機逕廷得非犯[鼻-丌+大] 而揮斤失不 

D49n8942_p0008a09║堂堂坐斷𣂾舌頭路應笑毘耶老古錐 

D49n8942_p0009a06║空巢月鶴鶴寒清入骨不成眠 

D49n8942_p0011a02║斷𣂾俱亡像千古令人愛作家此道未喪知音 

D49n8942_p0018a03║大鋪舒莫恠儂家不慎初𢫾點瑕疵還奪[辟/王]𤩹 

D49n8942_p0021a05║舉雪峯示眾云南山有一條鼈[鼻-丌+大] 虵汝䓁諸人 

D49n8942_p0021a10║玄沙太剛長慶少勇南山鼈[鼻-丌+大] 死無用風雲 

D49n8942_p0023a07║松直𣗥曲鶴鶴長鳬短𦏁皇𠀍人俱忘治亂其 

D49n8942_p0024a01║舉僧問護國鶴鶴立枯松時如何國云地下底一 

D49n8942_p0025a04║王法一般穴云見亇什麼牧云當斷𣂾不斷𣂾返招 

D49n8942_p0029a10║且莫草草怱怱雲月是同溪山各異截斷𣂾天下 

D49n8942_p0030a03║搖頭擺尾赤稍鱗徹底無依解轉身截斷𣂾舌 

D49n8942_p0032a04║九牛兮一挽無奈泥沙撥不𨳩分明塞斷𣂾甘 

D49n8942_p0035a09║斫斷𣂾老葛藤打破狐窠窟豹披霧而變文龍 

D49n8942_p0037a03║下線斷𣂾我自由[鼻-丌+大] 端泥盡君休斵莫動著千 

D49n8942_p0037a08║收把斷𣂾襟喉風磨雲拭水冷天秋錦鱗莫謂 

D49n8942_p0039a03║庭 士璨璨報珠兮陏城斷𣂾虵休點破絕疵 

D49n8942_p0039a10║千年鶴鶴與雲松老寳鑑澄明驗正偏玉機轉 

D49n8942_p0043a04║斷𣂾春風不放高 

D49n8942_p0048a09║苐二頭分悟破迷快須撒手捨捨筌罤㓛兮未 

D49n8942_p0051a08║為霜玉線相投透針[鼻-丌+大] 錦絲不斷𣂾吐梭腸石 

D49n8942_p0054a09║也𡸁[鼻-丌+大] 欺脣翠巖長慶也脩眉映眼杜禪和 

D49n8942_p0055a08║林看變態春風吹起律筒灰灰 

D49n8942_p0056a07║沒蹤跡斷𣂾消息白雲無根清風何色散乾盖 

D49n8942_p0071a03║水瘦時秋潦退白雲斷𣂾䖏舊山寒須勦絕莫 

D49n8942_p0072a07║念萬年去寒灰灰枯木去一條白練去且道明什 

D49n8942_p0073a04║巢鶴鶴作千年夢雪屋人迷一色㓛坐斷𣂾十方 

D49n8942_p0074a10║二三機對面忽成千萬里韶陽師較些子斷𣂾 



D49n8942_p0075a08║至正二年嵗次壬午蕤蕤賓一日大明禪寺住持（海島）刊

板印施流通 

D49n8942《四家錄》卷 2 

D49n8942_p0078a04║滇歷㦄于世[婁*殳]勤以求之勞形骸 

D49n8942_p0085a06║去却一拈得七上下四維無䓁匹徐行踏斷𣂾 

D49n8942_p0091a07║舉雪峯示眾云南山有一條鼈[鼻-丌+大] 蛇汝䓁諸人 

D49n8942_p0098a01║拈得[鼻-丌+大] 孔失却口 

D49n8942_p0100a03║斷𣂾際全機繼後蹤持来何必在從容巨靈擡 

D49n8942_p0102a09║落花迴 鶴鶴翹寒木狂猿嘯古臺長沙無限 

D49n8942_p0104a01║一般穴云見箇什麼牧主云當斷𣂾不斷𣂾返招其 

D49n8942_p0107a08║曾輥毬爭似禾山解打皷報君知莫莽莽鹵甜 

D49n8942_p0111a05║門放身出云是什麼僧亦云是什麼峯低頭歸𡚖 

D49n8942_p0116a03║與君放出閞中主放箭之徒莫莽莽鹵取亇眼 

D49n8942_p0116a04║兮耳必聾捨捨亇耳兮目雙瞽可憐一鏃破三 

D49n8942_p0117a04║象王嚬呻師子哮吼無味之談塞斷𣂾人口南 

D49n8942_p0119a09║云道得即不斬眾無對泉斬却猫兒為兩段 。 

D49n8942_p0120a01║泉䏻舉令一刀兩段 任偏頗 

D49n8942_p0122a05║過後還[(冰-水+〡)*ㄆ] 得劒麼僧云[(冰-水+〡)*ㄆ] 得

巖頭引頸近前云 

D49n8942_p0122a09║黃巢過後曾[(冰-水+〡)*ㄆ] 劒大笑還應作者知三十山 

D49n8942_p0131a02║玉川島公淂法於 東山退堂東溟𪷆老出𠀍 

D49n8942_p0134a05║紀其嵗月云。旹至正壬午蕤蕤賔即日雲 

D49n8942《四家錄》卷 3 

D49n8942_p0139a05║驪龍海臥瑞雲高四望歸𡚖宗萬派潮 

D49n8942_p0143a08║玉馬雪行歸𡚖半夜𦏰羊掛角月沉西 

D49n8942_p0147a09║金輪不御𨵻浮境豈並諸侯寳寳印尊 

D49n8942_p0150a05║要知大像嘉州路鐵牛鎮斷𣂾陝閞西 

D49n8942_p0151a07║須知雲月是同溪山各異截斷𣂾天下人舌頭即 

D49n8942_p0152a06║舉僧問重雲和尚如何是歸𡚖根得 雲云早時 

D49n8942_p0152a08║家破人亡何䖏依無心無緒話求歸𡚖 

D49n8942_p0152a10║舉僧問夾山如何是夾山境山云猿抱子歸𡚖青 

D49n8942_p0153a02║月皎青松鶴鶴夢長碧雲丹桂掛𦏰羊 

D49n8942_p0153a10║苔殿煙[(冰-水+〡)*ㄆ] 紫氣旋拱班宸幄退堯年 

D49n8942_p0154a08║風生半夜霜威重月落氷寒逼鬢𩯫凋 

D49n8942_p0155a10║尋常愛客恨無来及至人来懶懶詰陪 

D49n8942_p0156a01║空臥早知眠不當虗勞紅𦦨落寒灰灰 

D49n8942_p0160a05║松生嵓畔鶴鶴停稳鳳出丹山鸞並群 

D49n8942_p0162a01║禪牀略下雲山斷𣂾凡聖無蹤 海岳寒 

D49n8942_p0162a08║如何是一言山以火筯插向爐邊却[(冰-水+〡)*ㄆ] 舊



䖏。 

D49n8942_p0164a02║漢卿雲斷𣂾汀洲逈嶺暮猿啼孤月随 

D49n8942_p0171a06║舉僧問芭蕉徹和尚有一人不捨捨生死不證涅 

D49n8942_p0174a08║入所以悟由自己印乃慿師遞 代證明續佛壽 

D49n8942《四家錄》卷 4 

D49n8942_p0189a02║朝奉大夫前𫞐發遣[陜-(人*人)+(前-刖)]陕州軍府事王寀

為 

D49n8942_p0190a04║更須言語道斷𣂾方乃文字性 

D49n8942_p0196a03║入戶當堂慵正坐出門猶懶懶下堦行 

D49n8942_p0198a05║威音那畔不䏻行撒手還家懶懶問程 

D49n8942_p0202a03║鑊湯爐炭幾何般地獄三塗𡍼未苦酸 

D49n8942_p0203a10║浦云莫將鶴鶴唳擬當鸎啼。 

D49n8942_p0204a10║拾得踈慵非覺曉寒山懶懶堕不知歸 

D49n8942_p0212a07║道休去歇去一念萬年去寒灰灰枯木去古廟裏 

D49n8942_p0213a03║戴角披毛異[類-犬+(万-一)]身寒灰灰枯木眼中塵 

D49n8942_p0216a02║不得者斷𣂾命求活如石女兒披枷 鏁洞山云 

D49n8942_p0216a07║胡僧懶懶捧西乾鉢半夜乗舟過海東 

D49n8942_p0218a08║滄海無風波浪平煙[(冰-水+〡)*ㄆ] 水色虗含月 

D49n8942_p0225a08║機𥁞㓛忘恩義斷𣂾便成不孝闡提人 

D49n8942_p0227a02║牧童却解亡㓛業懶懶放牛兒不把鞭 

D49n8942_p0229a04║任運徃来無間斷𣂾不消舡艇與浮囊 

D49n8942_p0233a08║大㓛不賜將軍賞寳馬金槍頓懶懶觀 

D49n8942_p0234a01║一點靈明六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 昭然何用更凝眸 

D49n8942_p0234a03║舉僧侍立白[尸@目] 霞禪師次[尸@目] 云可㬠 僧云

是 

D49n8942_p0234a04║[尸@目] 云秖如𤍠向什麼䖏迴避僧云鑊湯[爐-(├/七)+

王]炭裏 

D49n8942_p0234a05║廻避[尸@目] 云鑊湯爐炭裏又作麼生廻避僧云眾 

D49n8942_p0235a10║遊人莫用傳消息自有清風遞 遠香 

D49n8942_p0236a05║舉僧問廣徳義[禪-(口*口)+(ㄙ*ㄙ)]師古人云言語道斷𣂾

非去来 

D49n8942_p0237a01║遇陋巷莫䏻[(冰-水+〡)*ㄆ] 。 

D49n8942_p0237a10║瑞草藂中懶懶欲眠徐行䖏䖏逈翛然 

D49n8942_p0241a03║珊瑚枝上玉花𨳩風遞 清香遍九垓 

D49n8942_p0241a10║水澄月滿道人愁妙盡無依[類-犬+(万-一)]莫[(冰-水+〡)*

ㄆ]  

D49n8942_p0244a03║明如流俗閨閤裏物不䏻捨捨得致使情閞固聞 

D49n8942_p0245a02║絕比倫從来無[葉-世+廿]又無根有時扶過斷𣂾橋水幾 

D49n8942_p0249a04║鎖滄溟𪷆駕泥牛而耕練色全體 

D49n8942_p0250a06║知音遞 相證據。謹序 



D50n8945《雪峰空和尚外集》卷 1 

D50n8945_p0002b02║淳熙凞戊戍季冬朔日位雷峯比丘 惠然敬書 昇 

D50n8945_p0027a05║跨門不肎休著了方知道歸語晉江人大蟲 紙[悍-干+目]

𢝌 

D50n8945_p0038a08║一段 風光出當家真成象骨與玄沙遊人擬[跍-十+水]庵

前 

D50n8945_p0047a09║晝永不知祖道今安危自撥寒灰灰出燒餅 

D50n8945_p0057b05║先生詞源真洶湧已如鳴鶴鶴聞于天隋珠却把暗投 

D50n8945_p0060a02║水清氷[ㄊ/鬼]玉骨淡不俗宛 轉自有騷人情惟公好事 

D50n8945_p0064a07║手段 今誰曉少處添些多減少何遮表義成一切同 

D50n8945_p0086b08║侍草堂方知妙喜今既放過此段 大事盡屬公等耳 

D50n8945_p0088b01║情為之分別也此發端便見手段 不同至雖二萬佛 

D50n8945_p0091a03║此說而彼不然紛紛紜紜務為多言以相排[后-口+十] 惟

得 

D51n8948《佛國禪師語錄》卷 1 

D51n8948_p0002b10║頌云不謬眀招獨眼龍雷聲 一起電相從千山雨過 

D51n8948_p0004a06║花桺處處春風仰面不知天地闊騎 牛背上送㱕鴻。 

D51n8948_p0004b04║佛生日上堂𠔥謝造橋𫞎釋迦文初生下恰似前溪新 

D51n8948_p0004b05║橋𫞎相似嶮處橫身只要度人一手指天通霄路一手 

D51n8948_p0004b06║指地截流機有時雲生足下有時月落澄潭峭巍[魏/山]𡿁 

D51n8948_p0004b07║處平坦坦平坦坦處峭[魏/山]𡿁巍那邊這邊南来北来人 

D51n8948_p0006a11║托鉢下来未審意旨如何師云飢過心荒 進云雪峰 

D51n8948_p0007b04║進云與麼則蔵身處無蹤 迹無蹤 迹處不蔵身師云 

D51n8948_p0011b02║混沌未分時還有這箇消息麼花須連夜發 莫待曉 

D51n8948_p0012b08║百谷善侍者真點胷似岳厭千峯峭[魏/山]𡿁[魏/山]𡿁處平

坦坦 

D51n8948_p0012b09║平坦坦處峭[魏/山]𡿁[魏/山]𡿁會麼將謂春風無兩般南枝

向暖 

D51n8948_p0013a10║興長老瑞世光嚴引座東山左邊底孤逈逈峭[魏/山]𡿁[魏/

山]𡿁 

D51n8948_p0015a01║窟山僧便道侍者點燈來照看者僧靣何也免致𦤺▆ 

D51n8948_p0015b09║一字也無餓死首陽豈為竒策衲僧家把不定掣斷𣂾 

D51n8948_p0016b03║初祖忌拈香三囬休與毒少室九秊弓隻履攜携那畔 

D51n8948_p0017b01║上元上堂空刧已前威音那畔那一碗 燈光明燦爛 

D51n8948_p0017b03║非但撞著露柱未免證龜作鱉大眾要見那一碗 燈 

D51n8948_p0020a04║禮拜 師廼云新年佛法不涉有無鏡清明教遞 相塗 

D51n8948_p0020b03║上劃斷𣂾秋雲不放高。 

D51n8948_p0021a03║今朝期滿一隊水牯鼻索拽斷𣂾擺尾搖頭甚處去不顧 

D51n8948_p0021a10║劃斷𣂾却得完全以何為驗（卓一下）六合祥風𧺫萬邦和 

D51n8948_p0022b05║絆驀然拶透通霄路剎海無邊總蹈斷𣂾從茲法鼓震大 



D51n8948_p0029a08║圓融寺開堂檀越捨捨田地乾坤未剖好箇片田地生佛 

D51n8948_p0031a10║奇瑞甚多靈鶴鶴翹松梢月白鳥飛湖上風一性明明兮 

D51n8948_p0033a03║浴佛謝首座知客上堂具人天眼目賔主交參斷𣂾佛祖 

D51n8948_p0033a08║因事上堂車不橫推理無曲斷𣂾無舌人能解語元來大 

D51n8948_p0033a10║過（良久）無人能斷𣂾自領出去（擲杖）下座。 

D51n8948_p0034a11║事師云藥山漏逗不少院主沒厭消漢何也簷聲不斷𣂾 

D51n8948《佛國禪師語錄》卷 2 

D51n8948_p0037a08║敕[耒*力]諡佛光禪師無學大和尚用酬法乳之㤙。 

D51n8948_p0041a05║任聽浪頭高。僧問一佛出𠀍天垂寳寳盖地湧金蓮 

D51n8948_p0042b02║佛頂上一句子（右邊卓一下云）豁開無尽寳寳蔵臨濟 

D51n8948_p0043b06║上元上堂一段 光明十虚照徹不是人間燈亦非天 

D51n8948_p0046b02║射之熏烈何用南[亦/虫]蛮舶主之資質清香難遮掩不免 

D51n8948_p0047b05║曾道著元字脚將謂幸𠦡自可怜生今日无端被業風 

D51n8948_p0051b03║罷千聖不攜携聞佛一字急〃洗耳道著正囙漱口三 

D51n8948_p0051b04║日囙甚如是鶴鶴有九皐難翥翼馬無千里漫追風。 

D51n8948_p0052b02║上堂万機休罷千聖不攜携不用橫說竪說不用全提 

D51n8948_p0053a09║半宵夢春風処〃吹起紙錢一堆灰灰李公酔倒街頭 

D51n8948_p0053a10║元是張公喫酒若作世諦流布壁上灯籠篭大開咲口 

D51n8948_p0053b11║那吒攔不住囬途石馬出羅籠篭。 

D51n8948_p0054b06║謝兩班上堂樷林輔弼之士還湏遠見高識宛 如天 

D51n8948_p0056b11║云明月上孤峰雪庭步沒蹤眼中誰著屑瘦鶴鶴翹寒 

D51n8948_p0057b03║拜。師乃云佛性義時節緣冷灰灰堆裏黑豆𪹼然雖 

D51n8948_p0058b07║三月半上堂万機休罷千聖不攜携休論向上向下莫 

D51n8948_p0059a04║結夏小參僧問聖制紀綱尽付来日[社-土+旦]𥘵宗家訓要

在 

D51n8948_p0060a11║中秋上堂中秋節誰共看馬師父子遞 相熱瞞機前 

D51n8948_p0063b08║賜棒自恨障緣不領深𣅀今且辝去捨捨父逃逝州曰 

D51n8948_p0064b07║但騎 [雨/巾]頭亦把[雨/巾]尾是精識精濟辞大愚却囬黃

檗 

D51n8948_p0064b09║作旧時看濟曰祗為老婆心切款𣣇出囚口便人事了 

D51n8948_p0066a03║濟正宗輝騰千古光明照人兒孫滿寰海未致𦤺寂寥 

D51n8948_p0066b03║仞懸崖撒兩手放捨捨性命絕後 蘇百尺竿頭進一 

D51n8948_p0071a02║前万境所轉作麼生透脫生死牢関去切湏不捨捨晝 

D51n8948_p0071a08║挺特沒量漢卓然超佛祖坐臥聲 色堆頭不与一法 

D51n8948_p0072b03║一段 光明天真自得皓玉無瑕雕文䘮德 

D51n8948_p0073b02║大唐撾皷扶桑陞堂白拈手段 意在當陽咦有破家 

D51n8948_p0073b06║脕體无依坐𡋐断寰宇黑漆竹篦號令佛祖石侍者▆ 

D51n8948_p0075b06║捨捨命処請師下断命手脚光云断命刀子在你手裏 

D51n8948_p0078b03║器之際披肝瀝膽劈腸剜 心一唱一酬一啐一啄機 

D51n8948_p0078b04║敓𢼠機的破的大似轉圓石于千仞之上走明珠扵一 



D52n8951《如來香》卷 1 

D52n8951_p0002a03║有義味者。非癡乎。三障宛 然。胡 

D52n8951_p0003a02║者穆𥡆然相會耳。昔孟子告齊宣 

D52n8951_p0003b07║千古来。沉湎扵聲色。以致𦤺敗亡 

D52n8951_p0023b06║塵數偈。一四天下微塵[婁*支]𢿘品。一部有四十九萬八 

D52n8951_p0024a09║論以標舉。彰教理而相[(冰-水+〡)*ㄆ] 。義朗文清。

不假猊臺而 

D52n8951_p0026a02║三十餘里。當一土龕前。便自蹲駐。長者旋[(冰-水+〡)*

ㄆ] 囊裝。 

D52n8951_p0027b06║今欲[(冰-水+〡)*ㄆ] 長者全身將營𣩵藏。乞潛威靈。

願得就事。 

D52n8951_p0028a01║二白鶴鶴。哀唳當空。二鹿相叫連夕。其餘飛走悲鳴 

D52n8951_p0028b03║二株。常有靈鶴鶴。結巢於頂。又於壽陽南界解愁村。 

D52n8951_p0033a08║位不亂以更[(冰-水+〡)*ㄆ] 。廣大即入於無間。塵毛

包納而無外。 

D52n8951_p0035a07║譯經為潤文大德。既而辭入五臺大華嚴寺。覃𫟛思 

D52n8951_p0036b06║廓宏遠。包納冲邃 。不可得而思議矣。指其源也。情 

D52n8951_p0039b04║宗玄。要而[(冰-水+〡)*ㄆ] 之。不出四法界而已。蓋

四法界者。一理 

D52n8951_p0040a07║理無盡而事事無盡。以理[(冰-水+〡)*ㄆ] 事。理無殊

而事事無殊。 

D52n8951_p0041b01║玄。𤼵其幽旨。以五周四分。[(冰-水+〡)*ㄆ] 其全

文。分章剔義。逐句 

D52n8951_p0046b08║三界倒見之徒。溺喪𠷔淵流。莫能自反。正覺慈愍。開

示 

D52n8951_p0051b05║矣。女人佞等三[(魅-ㄙ)-未+勿]𩲐其善偽而信寡。斯家

之為禍也。尊 

D52n8951_p0060a08║動異剎。必先正受。明夫匪禪無以統乎。無方而不留

畱。 

D52n8951_p0060b06║若不覩為灰炭矣。自然將喪𠷔斯禪也。後死者不得與 

D52n8951_p0068b03║非時不餐。形如朽柱。心若溼灰灰。斯戒之謂也。豈非

聖 

D52n8951_p0090b06║感而三世成焉。淪而之分段 者謂之凡。超而之變易 

D52n8951_p0090b07║者謂之聖。等分段 變易。皆以無餘涅槃而滅度之。其 

D52n8951《如來香》卷 2 

D52n8951_p0105b07║止。遂令蔑𫈦戾車地。大生歡喜心。無乃借此性海一 

D52n8951_p0112b02║性之而已。豈區區[婁*支]𢿘萬言而可銓之哉。對曰。

噫。是不 

D52n8951_p0121b05║詎有時量。而可以一時一教[(冰-水+〡)*ㄆ] 之耶。或

謂五密部中 



D52n8951_p0138b04║覃𫟛。哲人孤出。則玄音罕貿。圓教豈臻。所以帝敘金

照。 

D52n8951_p0143a01║亦不行。而宛 然行矣。宛然不行矣。以假名般若。授

假 

D52n8951_p0143b08║可卷。諒非兆朕之可[恭-共+道]𨗳。又非塵躅之可隨。

斯則行不 

D52n8951_p0151a04║提之遠離。信乎心凝旨敻。義皎詞明言理。則理邃 環 

D52n8951_p0151b09║不植而自滋矣。終之以廻向。則不勸而自覃𫟛矣。控之 

D52n8951_p0160a06║揮忽。日月上掩。川嶽下搖。身遍十方。聲覃𫟛六趣。

水火 

D52n8951_p0170a08║入文前懸敘義門。略開四段 。第一辨起教因緣。第二 

D52n8951_p0170b09║節斷疑。乃至經終二十七段 。三為轉滅輕重二業故。 

D52n8951_p0180b01║第兄住弟疑。各標旨趣。各分科段 。或一疑之中。有

四 

D52n8951_p0180b04║一堂。[(冰-水+〡)*ㄆ] 江淮河漢之法流於一海。清藤

葛於深文。出 

D52n8951《如來香》卷 3 

D52n8951_p0190a03║其宜矣。尋其幽旨。恢廓宏邃 。所該甚遠。豈徒說實

歸 

D52n8951_p0192a05║有主。舉其宗要。則慧[(冰-水+〡)*ㄆ] 其名。故經以

真慧為體。妙一 

D52n8951_p0195a07║儀事畢為終。而稱圓者。乃[(冰-水+〡)*ㄆ] 因結果。

究竟攝入果 

D52n8951_p0206a03║諸佛與眾生交徹。淨土與穢土融通。法法彼此皆[(冰-水

+〡)*ㄆ] 。 

D52n8951_p0216b08║以為虗誕。終不自念。此分段 身。從何而得。自何而

來。 

D52n8951_p0222a04║若順風揚帆而終無留畱難。悟之則甚近而不遠。迷之 

D52n8951_p0222b05║得一百九人。隱顯畢[(冰-水+〡)*ㄆ] 。緇素並列。會

江河淮濟于一 

D52n8951_p0224a09║宣城留畱兩月。始見其淨土文。凡修習法門。與感驗章 

D52n8951_p0231b04║頭目。直至煙銷灰灰滅。自然一念不生。業不能繫。生

死 

D52n8951_p0235b08║若謂其從此不受分段 。業不能繫。吾未敢許。方當長 

D52n8951_p0250a07║百川灌河。未足語其辯焉。雖涉海求源。未足窮其邃  

D52n8951_p0257a08║淵弘。世學將殄。皆由寢處於論家。永均于弱喪𠷔。是

使 

D52n8951_p0265b01║露。勝於驂鸞。駕鶴鶴凌倒景而朝太清。不啻多矣。 

D52n8951_p0288a03║行役。重覽洛陽。城郭崩毀。宮室傾覆。寺觀灰灰燼。

廟塔 



D52n8951_p0295b05║深。若此豈不以虚明朗其照。閒邃 篤其情耶。並三復 

D52n8951_p0297a06║眾僧為留畱別語。令其抄錄數種聖賢書。真足令人啟 

D52n8951《如來香》卷 4 

D52n8951_p0318b04║然燈。於彼佛前。極過[婁*支]𢿘量。有苦行佛。出興於

世。苦行 

D52n8951_p0346b03║此該[(冰-水+〡)*ㄆ] 。塵塵悉遍法界。相即相入。無

碍圓融。倘得 

D52n8951_p0358a02║偏行。見身火然。乃至成灰灰。風來散滅。如是念時。

無有 

D52n8951_p0376a04║來坐臥。種種作務。而不妨密憶。前事宛 然。念佛之 

D52n8951_p0384a03║亦如之其勸偈曰。漸漸鷄皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假 

D52n8951_p0399a05║（詳夫憶持之功。慧學所攝。如來聖號。義含無量。實

一大總持門。圓[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸觀。觀雖十六。言佛便周。此之 

D52n8951_p0401b08║別。極樂遍在一切處。舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 。如帝

釋殿上。千珠寳 

D52n8951_p0413a02║栗（二合）多懶嬾（上）弩枇娑嚩（二合） （十四） 

薩嚩（引）囉佗（二合）娑（引） 

D52n8951_p0418b03║心相應。內外俱淨之行也。律宗之與密教。不期往生。

而自往生。葢身心既淨。穢土之所不能留畱。行願 
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D52n8951_p0427a07║兄入蜀。遠公留畱之不可。歎曰。人生愛聚。汝獨樂離

耶。 

D52n8951_p0428a08║乎。又或以宋徽𡽪宗朝。嘉州風折大樹。中有一僧入 

D52n8951_p0428b03║年也。此時且云往陳留畱入定。則未嘗西生明矣。故 

D52n8951_p0428b07║也。定回宋闕。暫離西方。再入陳留畱。仍歸安養。其

問 

D52n8951_p0429b02║母反龜茲。師遂留畱止行化。符堅遣呂光伐龜茲。執羅 

D52n8951_p0431a04║戶禪坐。忽見師來曰。暫往兜 率。致敬彌勒。言訖便

隱。 

D52n8951_p0435b08║例以蓮社高賢。[(冰-水+〡)*ㄆ] 歸淨土。不亦可乎。 

D52n8951_p0447a02║月十五日。坐亾於南郊義善寺。雙烏入房。異香留畱

室。 

D52n8951_p0449a08║眾繽紛。雜沓而來。管絃嘹亮。遽揖而告眾曰。彼兜

率 

D52n8951_p0451b07║恭敬合掌。含笑而終。郡太守段 公懷然。見而異之。

作 

D52n8951_p0452a08║增思。後遁跡終南。修般舟三昧。數載覩寳閣瑤池。宛

 

D52n8951_p0453b09║身心無損。後遊越之法華山。一夕見白鶴鶴孔雀。行列 



D52n8951_p0454a01║西下。又見蓮華開合。光相現於前。通云白鶴鶴孔雀。

淨 

D52n8951_p0454b08║人。師荅以書極譚法要。必欲如願。公再四勸留畱始允 

D52n8951_p0456b09║云。譬如雁過長空。影沉寒水。鴈無遺踪之意。水無留

畱 

D52n8951_p0457a08║三年。為此邦植福。不敢久留畱。師遂赴之。未幾神宗

辟 

D52n8951_p0469b07║此。雖然自古及今。帝王之留畱神內典者。奚不錄。曰 

D52n8951_p0471b09║䘮母。哀戚過於成人。年十二詣范甯𪧟受業。通五經五 

D52n8951_p0475b05║山不是吾歸處。歸即須歸兜 率天。今復捨兜 率而 

D52n8951_p0476a08║從之。忽夢舊令來謝曰。賤息荷[(冰-水+〡)*ㄆ] 錄。

已告之上帝。當 

D52n8951_p0492b08║品。留畱諸師守護念佛持咒。至十三日乃云。昨天宮如 

D52n8951_p0503a06║叔。夫人示滅。年八十一。時宣和初也。（統紀作荊王

楫徽𡽪宗之子未知 

D52n8951_p0504a08║西歸。言訖而逝。嘗事觀音。列瓶[午/止]𦈢數十。以水

滿中。手 

D52n8951_p0507b07║佛來迎。結印履地徐行。儼然立化。家人篩灰灰於地。

以 

D52n8951_p0507b08║驗生處。見蓮化一朵。生於灰灰中。（善人咏作黃長史

女蚤適樂氏僧皓麟目 

D52n8951_p0510a01║母篩灰灰於室。以騐受生。見灰灰中印出蓮華𢿘朵。 

D52n8951_p0515a05║軰爭長短。主母晁夫人。留畱意禪學。崔朝夕在旁。但

誦 

D52n8951_p0524a06║金剛諸經。三十餘部。觸目契旨。宛 如宿習。依本邑

童 

D52n8951_p0524b03║何能留畱。五月十五日蚤。謂父曰。吾心空無礙。今日

離 
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D52n8951_p0551b07║塵埃附嵩泰[(冰-水+〡)*ㄆ] 朝露投江海。子之所謗猶

握瓢觚欲 

D52n8951_p0558b07║抱。而外修情懇。以免人尤。[(冰-水+〡)*ㄆ] 集俗

譽。大誣天理。自然 

D52n8951_p0559b04║惡無章。其誣理也。固亦深矣。且秦制[(冰-水+〡)*ㄆ]

帑之刑猶以 

D52n8951_p0564b06║同然㝠力潛謝非矜戀所留畱對至而應豈智用所制 

D52n8951_p0567b05║穽者。則恠遊溟𪷆之量。 翥於數仞者。則疑冲天之

力。 

D52n8951_p0569a03║猶灑粒於土壤而納百倍之[(冰-水+〡)*ㄆ] 地穀無情於

人而自 

D52n8951_p0572b04║禪定拱默。山停淵淡。神若寒灰灰。形猶枯木。端坐六



年。 

D52n8951_p0573a08║祀。殷美黍 稷。周尚明德。興䘮之期。於茲著矣。佛

有十 

D52n8951_p0596b08║佛法沖邃 。非名教所議。道風玄遠。非器象所擬。清

虚 

D52n8951_p0601a09║崇焚之。不亦暴乎。其中自有德宇淵邃 。器標時望。

或 

D52n8951_p0605a08║外之㝠軌。然垣牆峭峻。故罕得其門。器宇幽邃 。稀

入 

D52n8951_p0610a03║去而留畱。可以神會難以事求。是以言去不必去。閑人 

D52n8951_p0610a05║遣。往而可留畱耶。故成具云。菩薩處計常之中。而演

非 

D52n8951_p0610b01║而弗留畱矣。然則莊生之所以藏山。仲尼之所以臨川。 

D52n8951_p0610b02║斯皆感往者之難留畱。豈曰排今而可往是以觀聖人 

D52n8951_p0612a02║致明矣。復何惑於去留畱。踟蹰於動靜之間者哉。然則 

D52n8951《如來香》卷 7 

D52n8951_p0640a06║字亦無損。餘諸巾紙寫經竹筒皆為灰灰燼。此三經者 

D52n8951_p0678b02║谷生黍 。崩城隕霜之類。皆𤼵自人情。而遠形天事。

固 

D52n8951_p0690a05║者。則謂[宋-木+免]𡨚痛之殃。上天所感矣。今春獵胎

孕。燔𦵔羔 

D52n8951_p0690b08║所謂灑神功於窮迫。以㧞[宋-木+免]𡨚枉之命者。其道

如斯。慈 

D52n8951_p0691b09║身滅。名實所[(冰-水+〡)*ㄆ] 。不出盜跨。構館栖

神。象淵然幽穆。形 

D52n8951_p0698a02║以神明之化邃 于巖林驟與余言於崖樹澗壑之間。 

D52n8951_p0722b09║密。此教之所由作也。暨鶴鶴林滅而法綱散。神足隱而 

D52n8951_p0741b02║世尊鶴鶴林法付迦葉。二十四傳。至于師子。或曰。二

十 
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D52n8951_p0756a06║六根不與六塵相緣。則[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾六根之用。

反復歸于 

D52n8951_p0758a07║反流全一。為[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾六根之用。反復歸于

本體。而使之 

D52n8951_p0762b05║得。恐亦有此理也。○又曰某年十五六時。嘗留畱心 

D52n8951_p0783b09║義解豈與禪同日語哉。又莊子以無心為道。未免灰灰 

D52n8951_p0787a02║是也。金剛經乃破相離塵。心無所住。而佛語略無留畱 

D52n8951_p0799b07║尚留畱今日。然自中峰撤席。未知道隱何方。尚賴教有 

D52n8951_p0818a06║聲聲中。風枝水響。非色色裏。寶樹欄干。豈同灰灰飛



烟 

D52n8951_p0824a09║滅。智度論問曰。人死歸滅。滅有三種。一者火燒為灰

灰。 
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D52n8951_p0849b04║答秦主奏    釋僧[((素-糸)*力)/石]䂮（後秦） 

D52n8951_p0849b06║重答秦主書    僧[((素-糸)*力)/石]䂮等（後秦） 

D52n8951_p0849b07║（附）姚興又報僧[((素-糸)*力)/石]䂮等書 

D52n8951_p0852b09║置祗洹中。若轉毗尼時。當為我著今留畱此衣汝湼槃 

D52n8951_p0861a04║重。及東止虎丘。學徒苦留畱。丹陽尹移壹還都。壹

答。 

D52n8951_p0872a08║之曰。陳留畱。遂復入定。詔送歸陳留畱。賜以三頌。 

D52n8951_p0897b01║答秦主表僧[((素-糸)*刀)/石]䂮等（後秦） 

D52n8951_p0898a01║亦何必須爾也致意遷上人。別來何似。不審[((素-糸)*

力)/石]䂮綂 

D52n8951_p0898a04║重答秦主書僧[((素-糸)*刀)/石]䂮等 

D52n8951_p0898b07║陛下仁愛愷悌。寛不世之恩。然[((素-糸)*力)/石]䂮等眷

眷。竊有愚心 

D52n8951_p0899b02║今日矣[((素-糸)*刀)/石]䂮等庸近。獻愚直言。懼觸天

威。追用悚息。僧 

D52n8951_p0899b03║[((素-糸)*刀)/石]䂮等言。 

D52n8951_p0899b04║（附）姚興又報僧[((素-糸)*力)/石]䂮等書 

D52n8951_p0908b01║來。生民塗炭。[宋-木+免]𡨚橫死亡者不可勝數。其中

誤獲蘇息 

D52n8951_p0928a03║言於就暮。頃既病盛生衰。此亦魂留畱幾氣。況驚舟失 

D52n8951_p0930b08║為子弟留畱地不欲使方寸舊都日夜荒沒。平生所困。 

D52n8951_p0936b06║登塗所奉。而使此中介分然去留畱無薄是則怏怏 

D52n8951_p0939b08║之在我可賒。而終身朝晡。資之以味。彼就[宋-木+免]

𡨚殘。莫能 

D52n8951_p0944a07║酒泉之職。尹王相去既爾伸款 對臨汝侯比多屬疾 

D52n8951_p0946a01║飡。蒲根是服。未有高蹈真如。歸宗法海梵王四鶴鶴集 

D52n8951_p0946b03║音于赤玉。鶴鶴望還信。以代萱蘇。得志忘言。此寧多

述。 

D52n8951_p0950a09║貽耻笑。若有所[(冰-水+〡)*ㄆ] 獲。汝可自分贍。內

外大小。宜令得 

D52n8951_p0954b06║貳師之勇。若謂不輸王課。靡助國儲。所以普使[(冰-水

+〡)*ㄆ] 其 

D52n8951_p0956a04║寄重鹽梅。必須降意芻蕘。留畱心正法。微意研詳。薄

垂 

D52n8951_p0956a07║講席。則匡維之德。比恒岱以齊高。擁護之功。似滄溟

𪷆 

D52n8951_p0959b05║朱門結駟亦於我如雲所歎藤 鼠易侵。樹猨難靜。勞 

D52n8951_p0959b09║天池。未辨北溟𪷆之說。而事同泥井。慙聞東海之談。



所 

D52n8951_p0961b01║述餘緒。爰登弱冠。捃摭百家。及乎從仕。留畱連文

翰。 
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D52n8951_p0968b09║所作。至前止處。留畱難即起。脩業不成。今生現障。

後彌 

D52n8951_p0973a05║去心留畱身移意往閒有者得如此貧苦者永無因。近 

D52n8951_p0974b08║一生。乃知斷絃可續。情去難留畱。或若火裏生花。可

稱 

D52n8951_p0975b03║清淨。三業殷勤。一生望獲。不謂宿罪殃深。致諸留畱

難。 

D52n8951_p0975b07║既差。自審非分。欲以先師禪慧。授與學人。故留畱滯

陳 

D52n8951_p0977a01║待期。去月十七日。使人至山。止留畱一宿遽此螢光早 

D52n8951_p0977a06║智願一徧開讀覽其大意餘無可觀貧道灰灰壤雖謝。 

D52n8951_p0977a07║願留畱心佛法。詢訪勝德使義門無廢深窮佛教。治道 

D52n8951_p0978b02║佛法。為國土。為眾生。若能留畱心功德。仰賽臨命口

授。 

D52n8951_p0980b09║未足比其功。多材多藝 。兩獻無以齊其德。茂績振於 

D52n8951_p0981a06║今上㫖。總使江南[(冰-水+〡)*ㄆ] 捕海族而江溪山

水。不出海魚。 

D52n8951_p0981a08║興殘害業。當今太平之世。路不拾遺。若恣軍民[(冰-水

+〡)*ㄆ] 羅 

D52n8951_p0981b03║捕之業。學士曇揵請講。遂即停留畱。一州五縣。咸捨

其 

D52n8951_p0982b09║遠近稱歎。一錢不納。一犢方留畱。噲參養鵠。卒獲寶

珠。 

D52n8951_p0983b05║門。恥還於素俗。爰降明詔。責其試藝 。頒下諸州。

問其 

D52n8951_p0997b03║隨緣即應不留畱胸中。二宿相濃厚不加排遣。自爾輕 

D52n8951_p1025b02║[(冰-水+〡)*ㄆ] 書知為此一大事因緣甚力。大丈夫漢

所作所為。 

D52n8951_p1032b04║便云臨濟下有數箇菴主。好機鋒。何不[(冰-水+〡)*ㄆ]

入。如忠國 

D52n8951_p1033a09║以令人悟入者。皆[(冰-水+〡)*ㄆ] 之。見忠國師大珠

二老宿禪備 

D52n8951_p1033b01║眾體。故[(冰-水+〡)*ㄆ] 以救此一類根器者。左右書

來云。決定可 

D52n8951_p1033b02║刪。觀公之意。正法眼藏。盡去除諸家門戶。只[(冰-水

+〡)*ㄆ] 似公 

D52n8951_p1034b09║在目前。縱橫十字。擬而留畱連。便是此義也。某只在



長 

D52n8951_p1037b06║留畱意此叚大事因緣。真不可思議事。釋迦老子曰。有 

D52n8951_p1040a08║此道相契。故不留畱情。盡淨吐露。 

D52n8951_p1042a07║以口頭說靜。便要[(冰-水+〡)*ㄆ] 殺。大似埋頭向東

走。欲取西邊 

D52n8951_p1044b01║若不向此事上了却。即是虚來南𨶒浮提打一遭[(冰-水+

〡)*ㄆ]  

D52n8951_p1044b09║志。則把持住。作得主宰。懶嬾融所謂設有一法過于湼 

D52n8951_p1049b07║到如來地。亦可以驂駕鸞鶴鶴。翱翔三島。為不死人。

何 

D52n8951_p1050b06║見法師[(冰-水+〡)*ㄆ] 簡自在。來諭云。以有題之。

恐鈍者不領。誠 

D52n8951_p1053b05║文公。楊無為張無盡。及了翁輩。皆留畱心教觀。深入 

D52n8951_p1054b04║期。更留畱講訓。仰承尊㫖。合改先心。但以專誠久趣

此 

D52n8951_p1063a02║廻向。是知彌陀因地。觀此理而大誓普[(冰-水+〡)*ㄆ]

。釋迦果成。 

D52n8951_p1064a09║生無不生。既豁達而取空恐莽莽蕩而招禍。此類乎 
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D52n8951_p1102a04║鷲山千帙發題。若觀龍藏。金碧炅晃。環珮葳蕤蕤。至

於 

D52n8951_p1108b07║坐。沐浴訖而更衣。彈指不留畱。水流燈燄。全身永

謝。薪 

D52n8951_p1109a01║吉祥之地。不待青烏。變功德之林。皆成白鶴鶴。嗚

呼。大 

D52n8951_p1111b06║斗極。得之自然。竟不可傳。口傳手付。則礙于有。留

畱衣 

D52n8951_p1118a05║（遠聞天竺有佛影。是佛昔化毒龍所留畱之影。在北天

竺月氏國那竭訶城。南古仙人石室中。會有西 

D52n8951_p1122b06║狐疑淨盡。正信調直。一切不留畱。無可記憶。虛明自

照。 

D52n8951_p1123b02║余十五而尚文。三十而重勢位。值京都喪𠷔亂。冠冕淪 

D52n8951_p1124a05║死灰灰其慮。降此患累。以求虚寂乃作絕學箴。又名息 

D52n8951_p1126b03║谷無量。方之鷲島。迹遁三禪。譬彼鶴鶴鳴。虚飛六

甲。鳥 

D52n8951_p1126b07║鶴鶴。大都督李允信者。籍於宿植。深悟法門。乃於壁

之 

D52n8951_p1132a07║倩汝名之。為物之尤。一堂[(冰-水+〡)*ㄆ] 身。丈尋

之濶。斂目大千。 

D52n8951_p1138a09║出九死而僅生。恨識不知微。道不勝習。乃[(冰-水+〡)*

ㄆ] 招䰟魄。 

D52n8951_p1138b05║安有倒想。永惟此恩。研味其㫖。一菴[(冰-水+〡)*ㄆ]



身。以時臥起。 

D52n8951_p1142b09║瞭然得于眉𥈤之間。融懶懶亦能負米。瓚懶懶亦能拭

涕。 

D52n8951_p1143a01║安懶懶亦能牧牛。未能真懶也者。南州仁公。以勃窣為 

D52n8951_p1146a01║彌綸十虗。以雲之卷。[(冰-水+〡)*ㄆ] 入無餘。道人

住處。豈同舒卷。 

D52n8951_p1146a04║懶懶禪室銘（并序）釋明本 

D52n8951_p1146a05║余嘗譏世之尚懶懶者。謂處俗必盡其義。入真當盡其 

D52n8951_p1146a07║能免也。苟尚懶懶。則二途俱失。豈道人之所用心哉。

或 

D52n8951_p1146a08║者謂禪者之學。乃懶懶之尤者也。何則。其忘形骸于休 

D52n8951_p1146b01║去來于不動之域。[(冰-水+〡)*ㄆ] 視而色不惑其目。

返聼而聲不 

D52n8951_p1146b04║非懶懶之尤者乎。余曰。據爾之言。似非懶懶者之能

事。徒 

D52n8951_p1146b09║無所為也。二者皆似懶懶而非懶懶也。吾之懶懶禪異于

是。 

D52n8951_p1147a01║非不為也。非無為也。才涉名言。則不得為懶懶矣。欲

知 

D52n8951_p1147a02║吾懶懶之至要雖成佛。亦有所不願。又何禪之願焉余 

D52n8951_p1147a04║吾之懶懶即禪兮。聖眼莫窺。吾之懶懶非禪兮。凡心那

知。 

D52n8951_p1147a09║留心兮。罔逃達者之譏。習懶懶成癖兮。舉世莫醫。千

七 

D52n8951_p1147b01║百人之豪唱絕呌兮。徒自鍼錐。我懶懶我禪兮。如獅子 
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D52n8951_p1160b03║公夢中固留畱之像。則泣下起而視之。真有淚零。因大 

D52n8951_p1161b07║之像。不肯留畱寒谿。而喜隨遠公歸東林。金陵彌勒

像。 

D52n8951_p1164a03║如是。譬如日月行虚空。水無穢潔皆照臨。灰灰沙若沉 

D52n8951_p1164b06║蜂房于梁間。以漆液固其蔕鶴鶴巢于木末。累百日而 

D52n8951_p1172a06║我即死。達旦便當火之。以灰灰投江中。勿稽留也。魔

事 

D52n8951_p1173a01║不作腥烟。安有萬手[(冰-水+〡)*ㄆ] 此精堅。維德之

一。垔所拳拳。 

D52n8951_p1173b01║其灰灰。猶有舊者。自近世南州大士之化。其靈驗奇瑞 

D52n8951_p1173b06║是身夢境一塵垢。分段 苦業所成就。折旋俯仰誰使 

D52n8951_p1177a07║坐依胡牀。手把笻竹。偏袒右肩。而[(冰-水+〡)*ㄆ]

一足。小僧滌器。 

D52n8951_p1178b01║蠻奴鶴鶴立。盆花置前。倚杖屈足。頷髭蚪然。了世間

空。 

D52n8951_p1186b04║破頭峰下。龍象雜遝。衣付小兒。道傳懶嬾衲。乃爾相



違。 

D52n8951_p1192b08║衲僧不識。如井覷覰驢。 

D52n8951_p1215b09║鶩無已。所以灰灰心滅智。行拔於三乘。風禪露飲。道

高 

D52n8951_p1217b05║諸佛前見在眾僧大眾前。誓心尅己。追自悔責。[(冰-水

+〡)*ㄆ] 遜 

D52n8951_p1219b03║相固。貞心峻節。等東溟𪷆而共廣。萬累煙消。百災霧

滅。 

D52n8951_p1222b03║停世。願早灰灰滅。滅後以諸誓願。付囑後人。使經紀

修 

D52n8951_p1230a04║遂可為永劫不壞之資。是則用力甚微。而[(冰-水+〡)*

ㄆ] 功乃無 
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D52n8951_p1253b05║爾耶。以釋迦亦是一珠。既舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 。

豈心外有法。故 

D52n8951_p1259a02║而蔑𫈦居其德。知識雖悟而莫覩其蹤。上士學之而罔 

D52n8951_p1275b05║今古應無墜。分明在目前片雲生晚谷。孤鶴鶴下遙天。 

D52n8951_p1279a06║從外來。本自具足也。四祖謂懶懶融禪師曰。夫百千法 

D52n8951_p1301a04║石四段 。光潤如玉。小大平整。因取之以作重函。於

是 

D52n8951_p1302a01║巖。地又動。八日輿登山。從者千[婁*支]𢿘。大風從下

而上。因 

D52n8951_p1302a02║風力俄頃至於佛堂。其夜浮圖上有光長[婁*支]𢿘尺。乍

隱 

D52n8951_p1303a05║土[婁*支]𢿘籠。人問其姓字而不荅。忽然失之。此地舊

無水。 

D52n8951_p1304a07║分為三段 。乍來乍往如軍行然。蓋亦嶽神之來迎也。 

D52n8951_p1308a04║滅。又有四白鶴鶴從東北而來。周遶塔上西南而去。至 

D52n8951_p1308a05║二十日巳時築塔基恰成。復雨寳屑天花。[(冰-水+〡)*

ㄆ] 得盛有 

D52n8951_p1315b01║首唱[并*(刃*、)]剙解標名。舍利弗逢馬勝以傳言。於途

見諦。採 

D52n8951_p1317a04║玉座。首臥鶴鶴林。遍遊三昧之門。將復一真之性。逆

入 

D52n8951_p1317b05║若髮。迦葉波禮于忉利天宮。或炭或灰灰。無憂王建于 

D52n8951_p1320a01║蓋其留畱異迹而去者甚眾。永州龍興寺。前刺史李承 

D52n8951_p1327b07║彼。而於我蔑𫈦如也。於戲。向非巖房峭絕孤峙。則人

境 

D52n8951_p1334a09║疑化城之突然。邃 殿正門。重軒複檻。高牆虬轉修

廊。 



D52n8951_p1334b06║日之長明。其或寥泬雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 。戶庭雨霽。

鐘鳴谷響。猿啼 
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D52n8951_p1352a05║非佛乎。諸有智者。當觀此像。材木灰灰布膠漆金彩。

假 

D52n8951_p1358b06║克己字復之。東陽佳士也。少年穎悟。窮經博古。尤邃

 

D52n8951_p1361b07║枉作老牛為耕田。打疊疉身心早脫去。免將鼻孔被人 

D52n8951_p1365a05║玗所在。則傑已死。而玗無恙。夫人始生之日。秉爐爇

 

D52n8951_p1366b06║落不離天。相[(冰-水+〡)*ㄆ] 相入。不圓而圓。互攝

互融。非在而在。 

D52n8951_p1369b08║者莫覩。疾雷震地。聵者無聞。不待[(冰-水+〡)*ㄆ]

視返聼。而聲色 

D52n8951_p1370a09║百鳥不飛來。琴鶴鶴自相委。寂寂復寂寂。如是而已

矣。 

D52n8951_p1373a01║光之鷄足。達磨之熊峯。懶懶融之牛首。雖後先千餘

載。 

D52n8951_p1378b02║佛廬徧天下。其弘麗莫甚于蘇杭秀水之間。鶴鶴沙距 

D52n8951_p1379b07║光聚而絕能[(冰-水+〡)*ㄆ] 之跡。如是觀者。即見清

淨願王。白毫 

D52n8951_p1379b09║相好。徧界光明。化為香雲寳寳𣗳。樓殿臺沼。車服器

玩。 

D52n8951_p1384a09║師。賢賢相授。惟人是擇。亦不付孫徒。使數間[茆-ㄗ

+(邱-丘)]𦮦舍常 

D52n8951_p1388a01║經。世世滴乳為典型。蓮池留畱得千歲苓。到此甘露 

D52n8951_p1393b09║布施好留畱我佛國因緣萬代流傳盡道是君家福德。 

D52n8951_p1414b09║誰宗。道俗欷歔 。山澤改容。誰持一杯。往吊井龍。

我去 

D52n8951_p1415b02║惟靈。簡易似放。閒靜似懶懶。以法為林。滴水為限。

夜歸 

D52n8951_p1419a06║牀而坐。龐眉鶴鶴髮。神觀清臞。方若講說。環侍左

右。皆 

D52n8951_p1424b07║東黃鶴鶴齡刻於長干報恩寺禪堂○一本自刻於鳳 

D52n8951_p1426a05║金剛經修行會義（經尊秦魏二譯旁引各譯異同以備參

考西域解遵 

D52n8951_p1426b09║金剛果報（一段 成式鳩異二太平廣記三續集○小本板

在巾 
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D53n8952_p0001a03║以[百/(冗-几+政)] 龍之子不与人同降習武經騁𩢆能弓

劒然則射虎汭▆ 

D53n8952_p0002a01║ 侵[掠-口+日]𢱊封壃忽生一片 之雄心襲逐相逢而血

戰不啚虎旗經 

D54n8953《結壇散食迴向發願文（首尾殘缺）》卷

1 

D54n8953_p0002a03║年昌。橫禍𢙣桒扵戶側。令彰長幼。長銜魚 水之歡。

內外親 

D54n8953_p0003a02║龍王。管境土地神祇。泉源行非水族。鎮世五岳之主。

鶉[罡-正+止]𦊆▆ 

D54n8953_p0003a13║甲乃罄捨捨割𥝠己。抽捨捨淨財。獻仏施僧。廣▆𥘨

品。▆ 

D54n8953_p0005a09║并諸眷属並願捨捨扵所樂離扵所居来就道塲 

D54n8953_p0006a10║飲而四海不傾銀盞神燈照而三塗𡍼俱曉祥花𢿘種持而 
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D55n8954_p0006a05║於是飜然許可有寳寳方上 

D55n8954_p0007a01║嗚呼盛矣[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 三大部多引 

D55n8954_p0009b05║豫章踰嶺梨[冬-ㄆ+朿]枣亂河披𠛼鑿 

D55n8954_p0010a02║者[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不能扵需用之際而且 

D55n8954_p0013a05║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 可少之乎故有佛教不可 

D55n8954_p0014a03║戒弟子南五陳昌遇廣[泳-永+朕]㴨和 

D55n8954_p0017b08║別圓知人法不可灰灰斷 

D55n8954_p0039a06║品。一升夜摩。二夜摩讚偈。三十行。四無盡。第五兜

率 

D55n8954_p0039a07║天會。說十向有三品。一升兜 率。二升兜 率讚嘆。

三十 

D55n8954_p0047b02║玄籤云。通教。七寳寳天衣為座。表無生。別教。盧舍

那七 

D55n8954_p0047b03║寳寳臺為座。表無量。圓教。毘盧遮那虗空為座。表無

作。 

D55n8954_p0049a07║也。妙達於方。即是真秘。點內衣裡無價寳寳珠。與王

頂 

D55n8954_p0052a01║都為灰灰颺。天龍福盡。於中淍䘮。二儀尚殞。國有何

常。 

D55n8954_p0052b02║別圓機發。對通鈍根。致𦤺成三別。二接對通。共成三

人。 

D55n8954《儀註備簡》卷 2 



D55n8954_p0060a04║妙樂云。諸經說權智等者權不即實。致𦤺令教法皆非 

D55n8954_p0060b04║長。菩薩致𦤺請。而謂華嚴加勝法華。近代已來讀山門 

D55n8954_p0062b08║贖常住命之重寳寳 

D55n8954_p0062b10║之。釋言贖命重寳寳。涅槃十四云。如人七寳寳。不出

外用 

D55n8954_p0063a01║名之為藏。是人所以藏積此寳寳。為未來故。所謂穀

貴。 

D55n8954_p0063a06║佛法則滅。今家引意指大經部以為重寳寳。 

D55n8954_p0064b03║別圓知人法不可灰灰斷 

D55n8954_p0065a02║初後知常。蓋知人法不可灰灰斷。藏通反是。故曰不

知。 
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D55n8954_p0068b06║海。不得寳寳珠。若無煩惱。則無智慧。即別教義也清

淨 

D55n8954_p0070a05║華嚴疏云。此師立義理致𦤺圓僃。但三藏教名。義似小 

D55n8954_p0074b06║血量灰灰。灰灰河。鐵丸。西門四獄。斤斧。犲狼。劒

樹。寒氷。北 
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D55n8954_p0089a03║性。名得醍醐。大集云三十七品是菩薩寳寳炬陀羅尼。 
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D55n8954_p0111a03║不退分二。雖同在色界。由善根𣸧淺異故。致𦤺使差降 
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D55n8954_p0115b04║口食。四方巧語。名方口食。呪術卜算 。名維口食。

比丘 

D55n8954_p0118a09║屍為火所焚。爆裂烟臭。薪盡形滅。同於灰灰土。假令

不 

D55n8954_p0133a07║而無色身。似有般若而無法身。若入無餘等者。灰灰身 

D55n8954_p0134b03║文句引華嚴云。菩薩下兜 率放光照之。覺即捨身。不 

D55n8954《儀註備簡》卷 7 

D55n8954_p0143b04║四教義云。生兜 率院天者。捨閆浮之報。上生此天。

為 

D55n8954_p0147a09║知通佛行因之相也。或言昔為寳寳海梵志。刪提嵐國 

D55n8954_p0147a10║寳寳藏佛所行大精進。十方佛送華供養。既為寳寳藏佛 



D55n8954_p0147b07║逆次逢勝觀。然燈寳寳髻佛。初釋迦牟尼。釋曰。第一

僧 

D55n8954_p0147b08║祗值釋迦牟尼。第一僧祗滿值寳寳髻佛。第二滿值然 

D55n8954_p0152a03║人雨雷電霹靂。致𦤺王毒害。遂不還宮。精進滿相者。

如 

D55n8954_p0153b03║睂間白毫相如兜 羅綿。三十二頂肉髻成。 

D55n8954_p0154b04║四教義云。一兜 率天下者。菩薩將欲下生時。用四種 

D55n8954_p0154b10║婆淨飯王后。能懷後身菩薩。如是思惟已。從兜 率天 

D55n8954_p0156b02║生滅四諦法輪。天人得道此為證。三寳寳於是現世間。 

D55n8954_p0162a04║少灰灰。佛地者。大功德資利智慧。得一念相應慧。習

氣 

D55n8954_p0162a05║永盡。如刦燒火無炭無灰灰。此即三乗共十地斷思惑 

D55n8954_p0166b10║智斷。既决定無失。則無微致𦤺恐懼之相。故稱無所

畏。 

D55n8954_p0169a07║習亦究竟。如刼火燒木無復炭灰灰。如象渡河。到於邊 

D55n8954_p0169a09║得二涅槃。共歸灰灰斷。證果處一。故稱為通也。 

D55n8954_p0174a02║明空不空。復次明一切法趣。三人各各取解不同。致𦤺 
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D55n8954_p0206b04║灰灰湯等淨身。辛酒禁口。慚愧勤心。旋誦各有遍數

等。 

D55n8954_p0218a07║為所依體。不變即性具三千。相相宛 然為相。隨緣則 

D55n8954_p0218b01║三千宛 然。故差別法與體不二。 
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D55n8954_p0236a03║揜蔽。生大苦惱。即發大聲。稱於十方三世三寳寳。十

方 

D55n8954_p0236a04║諸佛同發聲言。誰能救此菩薩苦惱者。有寳寳王如來 

D55n8954_p0242a06║二施我者令住三寳寳。然後當食。三常生悲心。四隨順 

D55n8954_p0244a09║頸翠眉。皓齒丹脣。乃至依報紅黃朱紫。諸珍寳寳物。

惑 

D55n8954_p0250b02║於十法次第。大車高廣。不思議境也。幰葢慈悲。寳寳

繩 

D55n8954_p0251b04║謂六道因果。三界輪環。若去凡欣聖。則棄下上出。灰

灰 

D55n8954_p0256a01║不得而得三諦宛 然 

D55n8954_p0256a05║得。念與三千竝不可得。不得而得。三諦宛 然。 

D56n8980《冥樞會要》卷 1 



D56n8980_p0007b04║當處自寂。而宛 然念念不住。前後相續也。則非常非 

D56n8980_p0010b05║言。我此法海中。無有一文。無有一句。非是捨捨施轉

輪 

D56n8980_p0010b06║王位而求得者。非是捨捨施一切所有而求得者。釋曰。 

D56n8980_p0030a01║女端正無比。晝夜專念。心著不捨捨。便於夢中夢與從 

D56n8980_p0031a10║梵釋女。皆不捨捨身。不受身。悉於現身得成佛。故偈

云。 

D56n8980_p0034b02║見有𠀍間過患障礙之法。則何所捨捨。亦不見有出𠀍 

D56n8980_p0038a06║者。於諸聖境。體非一異。不捨捨於俗。不離於真。依

於法 

D56n8980_p0038b08║捨捨。則三際無蹤。一念圎具十法界。非因非果。而因

而 

D56n8980_p0039b02║不復聞其名字。如是方處速應捨捨離。所有文殊一切 

D56n8980_p0045a05║諸大菩[薩-產+(辛/工)]雖復捨捨生受生。後身之中識中

有種子。種 

D56n8980_p0051a08║典。撥圎因助道之修行。[后-口+十] 二乗之菩提。滅

人天之善 

D56n8980_p0054b09║際。而𢘆不捨捨本位分劑。此則分即無分。無分即分。

經 

D56n8980_p0062a05║小慧。捨捨江海之大益。置一時之法養而設前後之俗 

D56n8980_p0069b04║我之心性。方說此知不生不滅等。如說鹽䀋云不淡是 

D56n8980_p0072a03║漸遂乃立空。破有賔有非空。崇教毀禪。宗禪[后-口+

十] 教。權 
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D56n8980_p0078b01║灰灰。與木人何別。豈有成佛之期耶。斯乃尚未知即念 

D56n8980_p0082b09║貨。沉淪生死。如蠶自纏無解脫期。捨捨身命財但得名 

D56n8980_p0084b10║識量。捨捨彼事識外計分別。既了唯心。趣理速疾。異

前 

D56n8980_p0089a10║非越於剎那。曷乃守一疑諸。頓迷法界。捨捨此取彼。

宰 

D56n8980_p0090b03║一皆是古佛聖教。於無量億劫。捨捨無數身命。普為一 

D56n8980_p0091b07║順分[敲-高+山]𡵨。焉能羙惡同化。然初章之內。已述

正宗。若上 

D56n8980_p0093a05║之內。現行煩惱業繫。凡夫分段 死乎。四種生死者。

則 

D56n8980_p0098a02║揀是除非。邪事無不理。𠀍法即佛法。寧須[后-口+十]

俗崇真 

D56n8980_p0098a04║燄想而殊途交應。致茲取捨捨。違背圎常。所以不能喧 

D56n8980_p0098b10║終不妄[后-口+十] 如來無上甘露。不可思議大悲所薰

金口 

D56n8980_p0103a10║消冰。何須調心[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝伏捺。故經偈云。



若學諸三昧。是 

D56n8980_p0103b08║是貪愛。捨捨二邊生死。即是瞋斷。迷一實諦無明未盡 

D56n8980_p0104a01║繫凡夫分段 生死之病。然今時多不就己子細推尋。 

D56n8980_p0110a04║如此妙法。夫飲食有九事。人間有四食。一段 食。二

更 

D56n8980_p0110a07║當共專念捨捨除四種之食。求辦出𠀍之食。所以維摩 

D56n8980_p0112b01║【十二板】○九識中揔分四段 。每識別立十名。○一第

六識 

D56n8980_p0112b07║分段 死識。○二第七識十名者。一六後得稱。名為七 

D56n8980_p0118b03║網。猶鳥處籠。啄一捨捨一。周而復始。無暫𠇲息。識

在根 

D56n8980_p0134a04║不捨捨為體。能障無瞋為業。三覆謂於過犯若他諫誨 

D56n8980_p0139b08║凡常之見。若離之捨捨之俱失聖智之門。所以藏。法師 

D56n8980_p0142a06║常見。說無常則歸斷滅。[后-口+十] 邊則成邊執。存

中則著中 

D56n8980_p0145b06║歸。自然取捨捨忘懷羙惡齊旨。【九板】阿毗達磨經

說。菩 
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D56n8980_p0158b03║受用者。不捨捨自相故。當知十八以能持義故說名界。 

D56n8980_p0162b01║所論有幾種生死。荅。略有二種。一分段 。二變易。

識論 

D56n8980_p0162b02║云。一分段 生死。謂諸有漏善不善業。由煩惱障緣助 

D56n8980_p0162b04║劑限故名分段 。二不思議變易生死。謂諸無漏有分 

D56n8980_p0164a03║死之輪。得失在人。法無邪正。取捨捨任己。道絕昇

沉。但 

D56n8980_p0166a03║於身。便速受身。識捨捨故身。新身未受。當尒之時。

識作 

D56n8980_p0166b01║皆無。無冷無熱及與諸觸。亦無疲乏肉段 諸大。無言 

D56n8980_p0167b08║染故。業魔能障礙故。心魔起高慢故。死魔捨捨生處

故。 

D56n8980_p0167b10║善知識魔起著心故。菩提法智魔不願捨捨離故。是為 

D56n8980_p0168a08║今宗鏡撮其樞要。蓋為斯焉。分段 生死從正使有 

D56n8980_p0170a06║無作。非是強為。故云䕃入皆如。無苦可捨捨。無明塵

勞 

D56n8980_p0182a01║至由般若故不捨捨涅槃。由大悲故不捨捨生死。由般若 

D56n8980_p0184b06║外諸境皆空。何須強生分別。則不取不捨捨妙定相應。 

D56n8980_p0189a10║心。但有對俗說真。因虚立實。[后-口+十] 差別論平

等。遣異相 

D56n8980_p0190b05║異捨捨別。唯一真如。是故諸法真如。一相三昧。契經

中 

D56n8980_p0195a06║道相續。在果則三德周圎。如是本末相[(冰-水+〡)*ㄆ]



。方入大涅 

D56n8980_p0199a03║報恩之心也。經頌云。廣大悲雲徧一切。捨捨身無量等 

D56n8980_p0204a06║是非竸生。法外無心取捨捨俱喪。問。此宗鏡錄何教 

D56n8980_p0207a05║根。時為法師。質直端正。不壞威儀不捨捨𠀍法。尒時

眾 

D56n8980_p0208a07║語法多惑眾人。是人以不學入音聲 法門。故聞佛音 

D56n8980_p0209b03║虚空。此中無可取。亦無有可捨捨。佛不得佛道。亦不

度 

D56n8980_p0211b04║六通心地印。斯則以法界為身虚空為量。情亡取捨捨。 

D56n8980_p0213b06║取非捨捨。從真起行體用相収。以行契真卷舒一際。可 

D56n8980_p0215a05║ 灰灰煙雲霧。汙染虚空寧堪任乎。荅曰。不能汙。濡

首 

D56n8980_p0215b09║故諸法若說不說同虚空性。是故應當不捨捨空際如 

D56n8980_p0229a08║然諸法教亦不唐捐捐。是證法界展轉因故。如見字書 

D56n8980_p0230b09║一切煩惱一切諸障悉皆斷滅。亦如有人[((土/口)*殳)/牛]

取牛羊 

D56n8980_p0232a10║捨捨自他之情。欲紹吾宗。無有是處。 

D56n8980_p0233a06║之時似百丈竿頭放身更不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 於

前後。此宗鏡中是 

D56n8980_p0233a07║一切凡聖大捨捨身命之處。不入此宗皆非究竟。問。畢 
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D57n9000_p0002a02║適周博問扵老子已而之[木*已]杞之宋力探夏商之法 

D57n9000_p0002a06║秦法出事變滛不可勝計漢儒𨿽興文學而道學微 

D57n9000_p0002b01║[乳-孚+(采-木+(扁-戶))]其有徵焉詩曰王猷[〦/(ㄠ-ㄙ+?)]

塞徐方其来此之謂也 

D57n9000_p0003a01║道㢤余𪜬[車*(耳*ㄑ)]為之痛惜故著尚直編以警之直說而 

D57n9000_p0003a03║[囟/目]次之戈矛補冥中之隂徳遂致𦤺天君泰和復其 

D57n9000_p0004b01║墨尤為近理。所以其害為尤甚。令淫滛聲羙色而以遠 

D57n9000_p0004b10║工伎藝。學而至扵變滛化之地。始得活機之妙。不然則

在 

D57n9000_p0005b09║由是觀之扵佛不為無得。而所排者跡耳（出西山讀書

記。并[泳-永+烏]溩道集。 

D57n9000_p0009b08║也。亦不言其執滯而未圎也。亦不言其逢蒙𫎇之行也。

亦 

D57n9000_p0010a10║己之功故掩他人之徳。此則逢蒙𫎇亦所不忍為也。况孔 

D57n9000_p0010b03║之弊逢蒙𫎇之行也。 

D57n9000_p0010b05║宗[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 左右曰。朕失囯寳寳矣。

輟朝三日。𠰥謂二帝 扵佛 

D57n9000_p0011a01║尤甚。代宗指南陽忠國師曰。國中無寳寳。此僧乃國寳

寳也。 

D57n9000_p0011a05║津集一出。無不[歛-(人*人)+(烈-列)][社-土+壬]祍迭稱讃



曰。不意僧中有此郎。非惟 

D57n9000_p0013b02║𨿽有剉燒[春-日+(〡*日)]㫪磨。且無所施。此則虚無𡨜

滅至扵空蕩無 

D57n9000_p0013b06║不絕者。即此神識也。死者受苦。剉燒[春-日+(〡*日)]

㫪磨。即此神識也。 

D57n9000_p0013b09║猶房屋也。神識猶屋中之人也。人既出之不[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 房屋。神 

D57n9000_p0013b10║識既出不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 幻身。晦菴所謂形

既朽滅。神亦飄散。𨿽有 

D57n9000_p0014a01║剉燒[春-日+(〡*日)]㫪磨且無所施。是則惟見幻身生

滅。不知神識不 

D57n9000_p0014a09║𨿽有剉燒[春-日+(〡*日)]㫪磨且無所施。則周公代武王

之死。形亦朽 

D57n9000_p0014b02║鬼。此五代之所不變也。𠰥謂形既朽滅神亦飄散。將将

何 

D57n9000_p0019a05║其所宜致𦤺有之也。天生其人。亦生其祿。貴賤貧富。

數已 

D57n9000_p0020a06║[宋-木+(口/口)]宫。以跡言之則伊尹滅身有餘之罪。理

不可逃也以義 

D57n9000_p0020a07║言之則致𦤺太甲密迩先王陵墓而生善心。令自悟也及 

D57n9000_p0020a09║此巧設方便。匡 成厥徳。始知伊尹功烈其大矣㢤。至

扵 

D57n9000_p0021a05║歃血堅[(目*月)/皿]。定其利害。合楚魏之兵。以平強秦

之戰。致𦤺使 

D57n9000_p0021a08║心。不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自身有逆龍[鱗-(烈-

列)+大]。奪虎食之[險-(人*人)+(烈-列)]。可謂難矣。可謂功 

D57n9000_p0021b06║未思之誤匡 而定之。可謂難矣可謂功矣。排佛誰不䏻 

D57n9000_p0022b10║無繫縛。苟無所[〦/(戀-〦)]戀着。則山林閑𡨜。與城隍

無異。大顛師 

D57n9000_p0023a05║板。則去之不存矣。[禾*(九/上/日)]𥟵古畧亦收之）大顛

至郡。留數日。談論廓逹。深有契 

D57n9000_p0023a10║扵[〦/(蠻-〦)]蠻。彼二聖二賢者豈可謂之夷狄而不法

乎。子不  

D57n9000_p0024a05║動其心。孰如梁之寳寳公和尚乎。韓子默然良久曰。不

如 

D57n9000_p0024b07║棺。草殯𣩵荒𫟎山白骨寒。驚恐入心身已病。扶舁沿路

眾知 

D57n9000_p0024b08║難。遶墳不暇號三匝。設祭惟聞飯一盤。致𦤺汝無辜由

我 

D57n9000_p0026b03║過。聴者之不聦矣。見和[辟/王]𤩹而言之石。非[辟/王]

𤩹之賤。視者之 

D57n9000_p0027b01║人續有三蔵法師玄奘。清涼鿌國師澄觀。南山律師道宣 

D57n9000_p0030a07║恃彼文藝肆扵己意。而至曲排佛老誤之甚矣。[喪-(口*

口)+(美-(王/大))]丧其心 



D57n9000_p0031a10║子一着自供[(匕/天)*欠]𣢸也。盖欲遮掩心病。𥁞力攔住

後學不看 

D57n9000_p0031b10║逢蒙𫎇之行為道耶。傳乎辭章富麗為道耶。傳乎死者形 

D57n9000_p0032b06║風雲雷雨𣅜天地體用。各有天神主之。應時不忒 。故

有 

D57n9000_p0035a04║李杜韓柳歐蘇楊傑濂溪䓁 。得佛法之饒益。脫然變滛 

D57n9000_p0035b09║亦有限。𠰥非父子篤敬佛法隂隲所致𦤺。安䏻至於是

乎。 
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D57n9000_p0038b10║祀鬼神乎歷㦄代封禪乎古今祭祀乎鬼神如是之多也 

D57n9000_p0039a05║䓁為四時之神乎 尹子曰鬼者人死所變滛中庸曰鬼 

D57n9000_p0039a10║魄𩲸便散否晦菴荅曰固是散又問子孫祭祀却有感格 

D57n9000_p0040a03║類晦菴惟見形氣断滅也形氣既䏻作夢死而未殯𣩵者 

D57n9000_p0040b06║億分之一也豈無文字乎漢唐以来歷㦄朝三蔵法師洎 

D57n9000_p0040b09║涼鿌 國師慈㤙基法師圭峯密禪師南山宣律師䓁其 

D57n9000_p0041a09║如天亦吾[彳*(土/(之-、))]失學之罪也余聞[彳*(一/八/土)]

山一代住持忘其名 

D57n9000_p0041a10║凡有書記到山則以尊𪧐之禮待之侍僧譏其分別[彳*(一/八

/土)]  

D57n9000_p0041b06║主寧僧錄圎法師黃龍佛印寶覺靈源兜 率覺範東山 

D57n9000_p0041b09║古林南堂寳寳洲松月楚石古鼎夢堂見心恕中全室大 

D57n9000_p0041b10║璞一初同菴止菴用章竺[隱-工]隠行中祖芳随菴圎菴徳岩 

D57n9000_p0043a04║浴二事則以此囊懸扵[((辟-辛)/土)*(〦/羊)]事畢復佩之宵

[日*更]𣆳不遺沒齒 

D57n9000_p0043b01║無深理有淺義盖因淺俚之故世人多愛之謬 矣。○六 

D57n9000_p0043b02║祖大師法寳寳壇𦀇苐十付囑章曰師一日喚法海（此𠁅起

首 

D57n9000_p0044a04║還多焉濂溪二蘇王荊公張九成吕東[卄/〦/米]莱䓁是也昔

者 

D57n9000_p0044a07║人將将我佛法作儒法用欲㱕功扵自己所以轉身排佛 

D57n9000_p0044b02║搏搏傳种放放傳穆𥡆修修傳李挺之李傳康節邵子也 

D57n9000_p0044b03║穆𥡆修又以所傳太極圖授扵濂溪周子已而周子扣問 

D57n9000_p0044b07║道過扵周子至扵道學則一也初無二致𦤺。 

D57n9000_p0045a02║說濂溪姓周諱惇頥字[前-刖+戊]𠦑[春-日+(〡*日)]㫪陵人

也[社-土+刀]𥘉扣黃龍南禅 

D57n9000_p0046a02║四徳之語）五峯胡先生序通書謂濂得太極圗扵穆𥡆脩脩

得 

D57n9000_p0047a06║周孔外別自有英 豪（出後村集）。 

D57n9000_p0047b10║宗師歷㦄扣迨遍乃猶以鄙人未見為不足頃年間聞先 

D57n9000_p0048a03║源之室嘉泰普燈錄云程伊川徐師川朱世英 洪駒父 

D57n9000_p0048b08║唐清涼國師華嚴𦀇[跳-兆+(梳-木-、)]䟽）濂溪太極圖說



無極之真妙合而凝（此二句出 

D57n9000_p0049a10║不識其所以然將将謂是實[彳*(前-刖+(之-、))]實而排之

所謂一人傳虛 

D57n9000_p0049b08║蜀公文潞公張約齋吕東[卄/〦/米]莱䓁是也以佛學為通家

之 

D57n9000_p0050b10║夷簡書曰宗元得罪之由致𦤺謗之自以閤下之眀其知 

D57n9000_p0052a01║製作皆用佛法汎以佛𦀇禅語改頭換面 變滛其語而 

D57n9000_p0052a05║者咸指之禅學已而遍謁禅老與吕東[卄/〦/米]莱張南軒同

問 

D57n9000_p0052a08║耳次年登科（出尤焴所作大恵語録序并拱辰集䓁書）晦

菴致𦤺書扵開善謙 

D57n9000_p0052b01║話不要商量[(美-王+田)-大+力] 猛直前一刀兩叚晦菴覽

之有省（出資鍳拱 

D57n9000_p0052b02║辰𫝕集性理羣書）晦菴扵竹林小軒誦佛𦀇作詩曰端居獨

無事 

D57n9000_p0053a07║子所不及也四大即是魂魄𩲸十二緣生出華嚴合論佛 

D57n9000_p0053b07║此亦不識晦菴是何心㢤（言語煩者不[(冰-水+〡)*ㄆ]

鳴道集道餘錄剖過者亦不[(冰-水+〡)*ㄆ] 惟竹軒誦 

D57n9000_p0053b08║佛𦀇之詩蕳逕亦[(冰-水+〡)*ㄆ] 扵此）右言晦菴自用

佛語又諱周程眀露佛語 

D57n9000_p0053b10║也汝𠰥[浹-(人*人)+(前-刖)]浃洽貫通全體皆見始知周程

張謝㳺楊晦菴 

D57n9000_p0054a05║言語盡是禅宗𣴑將将出去者也曰師之所言皆出吾儒 

D57n9000_p0054a09║通乎嗚呼尚亦不敢[車*(一/八/土)]䡖扵常人安忍欲沽自己

之幻名 

D57n9000_p0055a07║有善根無善根而已安可力致𦤺其然歟北[泳-永+((冗-几+

且)/八)] 有鯤化而 

D57n9000_p0055b04║况歷㦄朝三蔵法師多生西竺未𡮢善吾中國之書惟觧 

D57n9000_p0055b07║唐言孰敢變滛[乳-孚+(采-木+(扁-戶))]佛聖人所說之辭而

壞其𦀇㫖乎佛生 

D57n9000_p0055b08║周昭𫞃王時老子生周定王時老子後扵佛四百餘年矣 

D57n9000_p0055b09║且夫前人竊後人之語耶後人竊前人之語耶顛倒荒𫟎 

D57n9000_p0057a06║山填水興雲布雨活法變滛化不同凡獸之 人捕縛者 

D57n9000_p0057b01║運之變滛也然晦菴詩文專用佛家性理巴巴挈挈認着 

D57n9000_p0059a01║不及見大率不外乎大公[((印-ㄗ)*月)/壬]之三畧六[韜-臼

+(〡*日)] 孫子[式-工+正]之十 

D57n9000_p0059a08║忠義正兵竒兵之變滛臨事換機擊其虛避其實以佚待 

D57n9000_p0059a10║可攻則攻可守則守活法變滛化機用無窮以隂符𦀇較 

D57n9000_p0059b06║去又漸漸恁地長（隂符𦀇註）此即變滛用虛無𡨜滅之語

惟變滛 

D57n9000_p0059b08║將将虛無𡨜滅之理以為說性理之根本故也曰師言至 

D57n9000_p0059b10║○凡慢佛者鮮有不嬰折挫者焉或致𦤺名位不進或進 

D57n9000_p0060b10║儒潜心佛學著書立言皆用佛理所以儒學至宋大變滛 

D57n9000_p0061a01║變滛為道學發明六𦀇四書也晦菴宗扵程子是故今日 



D57n9000_p0062a04║○曰中也𨿽不敏亦知佛法不可排也世之排者致𦤺 

D57n9000_p0062b09║也歷㦄代帝王祖述其道撫育萬邦其揆一也佛法大 

D57n9000_p0062b10║道之學教人為善也是以歷㦄朝崇尚至我 

D57n9000_p0063a01║聖朝以皇極而致𦤺治以佛心而致𦤺仁 

D57n9000_p0063b08║倣而排之是則[招-刀+(美-(王/大))] 因帶果罪不可逃矣

曰罪福果報死 

D57n9000《空谷集》卷 3 

D57n9000_p0066b07║國家之政化也老子之教至扵荘列之後變滛為正一 

D57n9000_p0067a05║是謬造𦀇書相継不絕世人遭 其熒惑可勝道㢤 

D57n9000_p0067a06║余𪜬以納諸虛懷不與之較茲因[繆-(彰-章)+小]道士妄造

神化 

D57n9000_p0067a09║揭之扵室矧相傳誦余𪜬不忍觀故著是編以諭之 

D57n9000_p0067b09║蠛蠓擬類大鵬識者之所哂也余𪜬言尚理實不存 

D57n9000_p0068b06║圖撰集鄙𨝣辭立名神化圖以禅師之徳[(冰-水+〡)*ㄆ]

為道者之功 

D57n9000_p0068b08║一端師曾見否曰見矣小兒戲[利-禾+(皮-(〡/又)+(王/匆))]

之事也狂言鄙𨝣[阿-可+(匚@丙)]𨹟鑿 

D57n9000_p0069a07║其臆說誑惑世人此則逢蒙𫎇亦所不忍為也狂妄之[彳*(前

-刖+(之-、))] 

D57n9000_p0069b01║術者是為智乎是為愚乎當以理觀庶無迷謬 復謂張 

D57n9000_p0069b03║已成朽腐至熙寧間已歷㦄四百餘年矣脫空敗露請知 

D57n9000_p0070a02║生不死藥乎龍曰饒𦀇八萬刦終是落空亡吕含 慍而 

D57n9000_p0070a08║今日突然有之而欲變滛亂六百餘年一定之理耶此語 

D57n9000_p0070b06║圗屡加變滛[乳-孚+(采-木+(扁-戶))]何時息焉但誑下愚難

惑上智禮曰其先 

D57n9000_p0071a02║者以隂陽為龍[后-口+巿]乕以津液為鉛汞以元氣為還丹

鍊磨 

D57n9000_p0071a03║功力魂魄𩲸壽長而已余𪜬不肻言其所習之術善也未善 

D57n9000_p0071a09║聖人也諸佛菩薩緣覺聲 聞是也四種聖人得意生身 

D57n9000_p0072b06║其妙即子思子謂君子之道費而[隱-工]隠又曰常有欲以觀 

D57n9000_p0072b08║善吾道者即一物之中知天盡神致𦤺命造玄即曾子致𦤺 

D57n9000_p0072b10║孔子放之則弥六合捲之則退蔵扵[密-必+(火-人+又)]宻也

荘子曰道惡 

D57n9000_p0073a01║乎往而不存即孔子以我為[隱-工]隠乎吾無[隱-工]隠乎耳

又曰官 

D57n9000_p0073a06║言𣅜用禅理所以儒學變滛為道學此是天地間一䓁好 

D57n9000_p0073a07║事道家變為[仁-二+(脩-〡)]鍊不逮儒家之變滛也惜㢤。 

D57n9000_p0073a09║皇帝之太子也其生時中國當周昭𫞃王二十四年四月 

D57n9000_p0073a10║八日也至穆𥡆王五十二年佛壽七十九而入滅度佛生 

D57n9000_p0073b06║氏𨚫思天竺住便將将徐甲過𣴑沙（出詠史詩）出𨵿未至

𣴑沙 

D57n9000_p0073b07║死扵扶風之[槐-(白-日)]里即而塟之秦佚往弔三[(口/



了)*(后-口+市)] 而返（出莊子） 

D57n9000_p0073b09║周昭𫞃甲寅第四帝如来降誕迦毘衛穆𥡆王壬申五十二 

D57n9000_p0074a07║東暘谷南南交西昧谷北幽都禮記謂東夷西戎南[〦/(蠻-

〦)]蠻 

D57n9000_p0074b04║祖發辣薩勃[倪-臼+(⊥*日)]板葛辣虎離麼斯金剛寳寳座

天方囬回 

D57n9000_p0075a01║殺匡 救崇善所以賢逹君子多愛其法焉然好大不𦀇 

D57n9000_p0075b01║之為仙廣成子者古之異人也亦以列之為仙凡有[隱-工]隠 

D57n9000_p0075b02║逸之士鬼恠之人不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其正乎不

正乎皆以列之為仙 

D57n9000_p0075b04║夫自心之道惟尚詭恠為竒言語架虛不本其實致𦤺令 

D57n9000_p0075b06║正人君子安肻為此虛矯荒𫟎唐之事乎必非劉向所作。 

D57n9000_p0076a08║此妄圗血肉之身以致𦤺長生不死內以[歛-(人*人)+(烈-

列)]精養氣外以 

D57n9000_p0076a09║吸露飡霞執假迷真不免赴死但其魂魄𩲸壽長而已不 

D57n9000_p0076b02║不離中隂界中或逰蓬[卄/〦/米]莱三島或居五岳名山悠悠

無 

D57n9000_p0077a01║形氣數盡亦有壞時豈有血肉之身而致𦤺長生不死[首-自+

句] 

D57n9000_p0077a03║心不息勞心竭思所在追求終莫之致𦤺退恨扵後故有 

D57n9000_p0078a06║佛祖訶斥出神鬼家活計非謬 矣。 

D57n9000_p0078b04║變滛繆人之術也凡看四子須用性理會其言語不然則 

D57n9000_p0078b06║䏻返何以致𦤺然曰不務實徳所以無本天理如是不違 

D57n9000_p0079a10║道欲到南方破除禅宗遂以所造金[利-禾+(冗-几+(前-刖+

山))]𦀇[跳-兆+(梳-木-、)]䟽鈔檐負出 

D57n9000_p0079b02║指其檐曰這箇是甚麼文字山云金[利-禾+(冗-几+(前-刖+

山))]𦀇[跳-兆+(梳-木-、)]䟽鈔婆云我 

D57n9000_p0080a01║是心思意觧識情而已眀日將将此一檐[跳-兆+(梳-木-、)]

䟽鈔縱火焚之 

D57n9000_p0080a05║所造𦀇書欲望徳山[跳-兆+(梳-木-、)]䟽鈔又何啻霄漢之

隔復何言㢤。 

D57n9000_p0080a06║○宋相國張商英 號無盡居士𡮢親東林総禅師自謂 

D57n9000_p0080a07║有所得一夕宿[(北-匕+白*匕)/几] 率寺與住持恱禅師夜

話次率云相 

D57n9000_p0080b02║云商英 也率云作麼生公云[打-丁+(口/(之-、))]得賊也

率云賍在甚麼 

D57n9000_p0080b06║遭 他授記来率云始知老僧不辜負汝也公云𠰥不遇 

D57n9000_p0082a06║即亦動干戈與之大戰夫繆人者莽莽漢耳所造之篇鄙𨝣 

D57n9000_p0082b01║不為也余亦學仁義者安肻與莽莽漢同其行事耶曰繆 

D57n9000_p0082b02║人之術[土/羊]𦍒已知之道家立教䓁事悉願聞之曰道家之 

D57n9000_p0083a10║剄伍貟扵屬[金*(米/女)]𨩐擊晋鄙𨝣扵魏甸放屈原扵汨羅

殺祢衡 

D57n9000_p0083b01║扵楚國殺周顗扵新亭殺岳飛扵浙右周公[辟-辛+(〦/羊)]

扵東都 



D57n9000_p0084b04║正近之以立身行道孝弟忠信遠之以致𦤺君澤民恢弘 

D57n9000_p0085a06║六尺黃金色項中佩日月光變滛化無方無所不入故䏻 

D57n9000_p0086a03║心矣世人遭 此迷惑𨺻扵不義不聞佛聖人之至道逮 

D57n9000_p0086b07║擇形宂之好以市利扵死者則余𪜬未之聞也 

D57n9000_p0086b08║聖人仰觀俯察求利天下後世𨿽曰星辰𫝕之 

D57n9000_p0087a03║覬諸土中之腐骨耶余𪜬又聞翁在南康甞至 

D57n9000_p0087a05║[社-土+已]祀甞與趙忠㝎言之忠㝎不[暇-(己-(乳-孚))+

几][彳*(前-刖+(之-、))]而止嗚呼 

D57n9000_p0087a06║翁[彳*木*(乞-乙+(丁-一))]忠矣然余𪜬謂古伊旦臯夔壽其

國者其 

D57n9000_p0087a09║猶不安其厝則余𪜬於翁不無恨焉 

D57n9000_p0087b07║未必無疑㢤余𪜬讀天隠之書 

D57n9000_p0088a01║而惜乎空谷未見其言也余𪜬 

D57n9000_p0088a02║姑[(冰-水+〡)*ㄆ] 之扵後俟将来者辯之 

D58n9010《閱藏隨錄》卷 1 

D58n9010_p0014a01║四分律云時阿難持故噐[(冰-水+〡)*ㄆ] 世尊髮佛言不

應以故 

D58n9010_p0019a02║萬世不能值遇故名為寶二者離垢義如世真寳寳體 

D58n9010_p0052a01║燒其心欲燒其身身心燒已捨捨戒退減是愚癡人長 

D58n9010_p0052a08║有食之池時有大鶴鶴來住其邊鱉從求哀乞相濟度 

D58n9010_p0052a09║鶴鶴啄啣之飛過都邑鱉不默聲問此何等如是不止 

D58n9010_p0052b01║鶴鶴便應之口開鱉墮人得屠食夫人愚頑不謹口舌 

D58n9010_p0057a06║能報也。又六度集經云昔者菩薩身為鶴鶴鳥生 

D58n9010_p0057b03║即從心佛告諸比丘鶴鶴母者吾身是也三子者舍利 

D58n9010_p0067b06║窹之如人以指置毒蛇口如欲以手觸灰灰覆火汝等 

D58n9010_p0071a01║未盡惡不即加或宿殃尚存善緣便發如灰灰覆火豈 

D58n9010_p0072b04║蒙𫎇籠頭亦常畏人來煞我心常怖懼不可堪忍何因 

D58n9010_p0073b08║不許死乃[(冰-水+〡)*ㄆ] 葬瑜為臨自說之爾。 

D58n9010_p0076a09║新胎巢無舊卵既窮草澤命侶游歸於是脂消鼎𪔂鑊 

D58n9010_p0076b01║肉碎砧刀識附𦎟中魂依膾[示*里]𥚃何期此身可重彼命 

D58n9010_p0101b06║銅灌口則腹爛肝銷銅柱逼身則骨肉俱盡宛 轉嗚 

D59n9011《藏經值畫一目錄》卷 1 

D59n9011_p0056b12║憲減價批示每百頁紋 銀捌分共該銀壹百貳拾柒兩肆錢

伍分）（外套銀拾陸兩捌錢） 

D59n9011_p0058b09║楞嚴經疏解蒙𫎇鈔（十四本） 

D59n9011_p0065a04║（二隱芝岩）禪師語錄開蒙𫎇偶談 

D59n9011_p0065a06║禪林寶訓註（二本）懶懶石禪師語錄 

D59n9011_p0066a08║憲減價批示每佰頁紋銀捌分共該銀伍拾兩零肆錢伍分弍



厘 外綾套銀[(冰-水+七)/木]㭍兩貳錢） 

D59n9011_p0066b07║懶嬾齋別集 

D60n9021《知儒編》卷 1 

D60n9021_p0001b05║程伯子云中庸言無聲 無臭猶釋 

D60n9021_p0001b06║氏言非黃非白夫謂無聲 臭非黃 

D60n9021_p0005a01║陳提刑劉宜翁吕[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉正 

D60n9021_p0009a04║名之曰道簡[((並-(前-刖))-一)/(冗-几+豕)]䝉指教豁然。

禮辭歸𨶕。 

D60n9021_p0010b05║靈𥁞遭塗𡍼炭去也。陸問大悲菩薩用許多 

D60n9021_p0011b01║鼎𪔂州李翱刺史。嚮藥山玄化。屡請不赴。乃躬謁 

D60n9021_p0011b06║偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩凾経。我 

D60n9021_p0012a03║底行。閨閤中物捨捨不得。便為渗漏。問山何 

D60n9021_p0016a08║唐文宗好嗜蛤蜊。㳂海官吏。先時遞 進。人亦勞 

D60n9021_p0022a08║已。又問師聞否。住曰聞。公曰。鵶去無聲 。云何 

D60n9021_p0022b03║曾有㓕。有聲 之時。是聲 塵自生。無聲 之時。是 

D60n9021_p0022b04║聲塵自㓕。而此聞性。不隨聲 生。不隨聲 㓕。悟 

D60n9021_p0022b05║此聞性。則免聲 塵之所轉。當知聞無生㓕。聞 

D60n9021_p0023b04║不定不亂。不取不捨捨。不沈不浮。無為無相。活 

D60n9021_p0023b08║黃檗捨捨眾。入太安精舍。混迹勞侣。掃灑殿堂。 

D60n9021_p0024a07║請相公埀問。公舉前話。檗朗聲 曰。裴休。公應 

D60n9021_p0025a01║弟子。不知將法付何人。師亦無喜色。鎮宛  

D60n9021_p0027b04║陸希聲 相公𣣔謁仰山。先作此○相封呈。山開 

D60n9021_p0028a05║三兩碗 。意在钁頭邉。山𨚫問承聞相公。看経 

D60n9021_p0041a05║裏人。明曰。也不消得。茶罷 。又問如何是上座 

D60n9021_p0046b04║無一可戀。無一可捨捨。大虗空中。之乎者也。將 

D60n9021_p0048a01║諸佛向無中說有。眼見空花。太尉就有[重/(衣-〦)]𫟚尋 

D60n9021_p0048b01║[重/(衣-〦)]𫟚。更擬思量箇甚麼。公曰。會得也。觀

曰。作麼 

D60n9021_p0049a04║有非常境界。無量歡喜。宜急[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾。若

[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾得 

D60n9021_p0049a05║去。便成法器。若[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾不得。則有不寧

之疾。成 

D60n9021_p0049b04║五鼓。覺来方追念間。見種種異相。表[重/(衣-〦)]𫟚通

徹。 

D60n9021_p0055a06║地去也。印曰。今日不著便。被這漢當靣塗𡍼糊。 

D60n9021_p0057b08║載。偶歌曰。壇山[重/(衣-〦)]𫟚。日何長。青松嶺。白

雲鄉。吟 

D60n9021_p0058b06║聖人微 言。無出孔孟。捨此而取彼。是大惑也。 

D60n9021_p0060b06║心外有法。而可𥁞之。譬靈龜曳尾於塗𡍼。拂跡 

D60n9021_p0062a08║定曰。儒門淡薄。[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾不住。皆歸釋氏

焉。公欣 



D60n9021_p0065a08║請入方丈。茶湯罷 。端云且為愛護佛法。公云。 

D60n9021_p0065b07║經自若。與語不甚[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 荅。文忠

異之曰。道人住 

D60n9021_p0067a07║觸。公擬抑之。即微 服求見。泉問尊官高姓。公 

D60n9021_p0068a06║金山。有寫公照容者。公戱題曰。心似已灰灰之 

D60n9021_p0070b04║張目問曰。新長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。向 

D60n9021_p0074b07║觧。如是之說。公已深悟。然至極微 細處。使人 

D60n9021_p0075a05║塗𡍼。了無逆順。不犯工夫。恱設三問。一曰。撥 

D60n9021_p0083b01║莫塗𡍼汙人好。 

D60n9021_p0084a04║麼處。而今捨捨識之後。這著萬卷書底。又𨚫向 

D60n9021_p0084b07║宋孝宗召靈隱懶懶至內殿。問禪道之要。懶懶答以 

D60n9021_p0086b05║旻曰。吉[嘹-口+彳] 舌頭三千里。 

D60n9021_p0089b05║眉瞬目者不是。山大悟。慧拈罷 。公隨至方丈 

D60n9021_p0093a04║微 恙。遽索湯沐浴畢。遂趺坐。作偈曰。謾說從 

D60n9021_p0093b01║於是心慕之。聞寳寳印楚。道傳大通。居凈慈。即 

D60n9021_p0097a07║上兜 率天。已是遭他老鼠藥。（吐不出）人人有箇 

D60n9021_p0099b05║平生學觧。盡落情見。一取一捨捨。如衣壞絮。行 

D60n9021_p0100b03║寳寳學劉彥脩。字子羽。出知永嘉。問道於大慧。慧 

D60n9021_p0101b05║縣近前。奪得拗 折。擲向堦下曰。是甚麼。山曰。 

D60n9021_p0102a04║歸住平田。遂與徃来。丁酉秋微 恙。修書召堂。 

D60n9021_p0104b02║影[重/(衣-〦)]𫟚倒翻身。野狐跳入金毛窟。無菴肯之。

即 

D60n9021_p0105a02║夕忽索筆書偈曰。大洋海[重/(衣-〦)]𫟚打鼓。須彌山上 

D60n9021_p0105b03║無整理處。公又以南泉斬貓𦲥兒話問曰。某看 

D60n9021_p0105b05║理會別人家貓𦲥兒。不知走𨚫自家狗子。公於 

D60n9021_p0107a02║脂者。亦久參應菴。頗自負。公贈之偈曰。不塗𡍼 

D60n9021_p0111a01║碗 沙與上座。又作麼生。曰。謝官人供養。（法眼別

云。 

D60n9021_p0111a04║甲念底。著向那[重/(衣-〦)]𫟚。（法燈代云。汝念甚麼

經。） 

D60n9021_p0112b01║有俗士投五祖演出家。自曰捨捨緣。演曰。何謂捨捨 

D60n9021_p0112b02║緣。士曰有妻子捨捨之。謂之捨捨緣。演曰。我也有 

D60n9021_p0115b08║同諸佛。何不發神通光明。[○@荅]。識[泳-永+水]𣲙池

而全水。 

D60n9021_p0120a01║[重/(衣-〦)]𫟚。被人喚作宗師。須[備-用+冉]眾生機說

法。如擊石火。閃電光。一著子。是這般根噐。方承當得。根 

D60n9021_p0120a03║眼宗。但有正知正見。可以令人悟入者。皆収之。見忠

國師大珠二老𪧐。禪[備-用+冉]眾體。故[(冰-水+〡)*ㄆ] 以 

D60n9021_p0124a07║實參 究儒者之學至於無𢇁毫疑 

D60n9021_p0126b03║同異中說無同異真參 實悟自證 

D60n9021_p0127b04║嗟 嗟 黃[葉-廿+卄]止啼啼深黃[蔕-(冗-几+巾)+木]三

車 
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D61n9025_p0003b10║[車*(桑-木)]影。[鴳-女+隹]鶴林庇光。捃貝[前-刖+(世/

木)]。以[冗-几+(十-〡+(与-一))]三藏。䟽貫華。以益一切。 

D61n9025_p0004a04║隨人。[烈-列+(里*占)][尺/田/一]𡱮㣲不同矣。漢家靈龜

負書。以[冬-ㄆ+山]於玄滬之 

D61n9025_p0004a06║矧至庖犠成八卦。蒼頡創六爻。政[罷-(匕/匕)+去] 結

繩。教興書契。 

D61n9025_p0004a07║自尒已[束-口+二]。三[繹-幸+止] 五常之世䂓。七覺八

正之奥典。莫不 

D61n9025_p0004b08║寓〃涉[木/亍]。欲[罷-(匕/匕)+去] 不耐。遂披眾經音

義。抽相應之註釋。 

D61n9025_p0004b10║三部經音義集。蓋[這-言+木]𫐠不作。是則尼父之格言

也。困而 

D61n9025_p0005a04║削之。形洪範之至𧷤焉。時也嘉楨第二之[厂@(林/曰)]

暦。[(第-(竺-二))/木]兆涒 

D61n9025_p0010a01║能普[泳-永+(文/月)] 眾生。東宮切[韻-口+ㄙ]曰。曹憲

云。菩提得道人也。案。菩提外國語也。隋言大道心。郭知玄云。菩薩法者

也。 

D61n9025_p0011a01║驚反。）皆遵（廣[韻-口+ㄙ]曰。遵循也率也行也習

也。古文作[這-言+(瞿-隹+寸)]同。蔣倫反。）[(北-匕+(白*匕))/几] 率 

D61n9025_p0011a02║天（新訳花厶𦀇音義云。[狦-(狂-王)+王][(北-匕+(白*

匕))/几] 率陀。此曰喜樂。依俱舎。中有三義得此名。一喜㕝。二聚集。三遊

樂。舊 

D61n9025_p0011b05║之文。文[乞-乙+(一/卄/一)][韻-口+ㄙ]謂之筆。薛峋云。

虛辤飾過皆曰文。麻果云。說文才智也。又蒼頡初作[尺/田/一]𡱮。蓋依類象。

故謂之文。 

D61n9025_p0016a04║亦曰道場樹菩提樹等従此得道等故。西域記曰。金剛[座

-(人*人)+(口*人)]𫝶菩提樹者。畢鉢罗之樹也。昔仏在世。高数百尺。 

D61n9025_p0016b02║洗。於是奏音樂列香花。竸修供養。）跏趺而[座-(人*

人)+(口*人)]𫝶（𦀇音義云。法花 

D61n9025_p0018b02║轉。二曰勸轉。三曰證轉。所云法者。䡄持名法。䡄謂

䡄則。令物生解。持謂任持不[捨-干+土]捨自躰。輔行云。輪具二義。 

D61n9025_p0018b05║（上同）呴（亦同）（同呼[仁-二+乎]𠇼后反。翻訳名

義集云。新訳花厶𦀇云。譬如大師子吼。小師子聞悉皆勇健。一切禽 

D61n9025_p0019b01║分衛（經音義云。菩薩瓔珞經云。分衛此言訛也。正言

[佇-丁+(眉-目+貝)] 茶波多。[佇-丁+(眉-目+貝)] 茶此云團波多此云隨。 

D61n9025_p0023b02║顏額顙也。）巍[└@一]（論語曰。巍〃乎。唯天為

大。唯堯則之。註曰。巍〃者高大之[禾*(乞-乙+小)]也。[養-良+(介-(企-止))]养

堯能法 

D61n9025_p0023b05║曰參先王有至德（孝德也）要道巨䇾天下。𠤭用咊[月*

坴]𦜣。上下亡 。女知之乎。曾子避席曰。參弗敏。何足巨知之 

D61n9025_p0026a01║訳。略去那字。取上陁音。轉名為檀。更加越字。意



道。由行檀[捨-干+土]捨。自可越渡貧窮。妙釈雖尓。終乖正本。舊云達 

D61n9025_p0027a04║切。又音殿。案聲類。無足曰鐙。有足曰錠。即然炡仏

也。諸經中作提洹[立*易]𥪔佛。[口/(之-、)]梵音。翻訳名義集云。提洹竭。 

D61n9025_p0028a03║知入則哲。方言齊宋之間。謂智為哲。哲明了也。）稽

首（經音義云。維摩經曰。稽首古文[旨*首]䭫同。若礼切。蒼 

D61n9025_p0029b01║梵云鉢喇特[山*寄] 拏鉢喇字緣乃有多義此中意趣㕝表

𣄆行特[山*寄] 拏即是其右㹅明尊使之目故時人名 

D61n9025_p0029b02║右手為特[山*寄] 拏意是従其名边為尊為使方合旋繞 

D61n9025_p0031a02║三㕝和合心生[捨-干+土]捨法能破慳貪。[口/(之-、)]為

檀那。安然悉曇藏云。彼云陁那。此云布[方*色]。猶檀那也。）快 

D61n9025_p0037a04║鉢底是主。而檀越者。本非正訳。略去那字。取上陁

字。轉名為檀。更加越字。意噵。由行檀[捨-干+土]捨。自可越渡貧窮。 

D61n9025_p0044b05║其美者曰鐐（力洞力予二反。倭名之路加[社-土+尒]

𥙄）名醫別錄曰。銀味辛。平 

D61n9025_p0050b03║廣韻云。[菱-土+(鬯-匕)] （音㹅倭名之毛止）木細枝

也。）行行（廣韻曰。行列也。戶庚反。又下更反。㕝也言 

D61n9025_p0052a05║尒雅曰。宮謂之重。商謂之敏。角謂之經。徵謂之迭。

羽（謂之[打-丁+(夕*ㄗ)]栁） 

D61n9025_p0052b01║相譍也。詩曰。唱予和。周易鳴[鴳-女+隹]鶴在渚。其

子和之。老子 

D61n9025_p0053a01║字者。三[尺/田/一]𡱮而連其中。謂之王。三者天地人

也。而參通之王者也。孔子曰。一貫三為王。翻訳名義集帝王篇云。帝王 

D61n9025_p0053a03║範。𡸁之万代為不可易。所以城中四大王居其上。帝力

可以鎮万邦。王威可以伏兆[庴-日+(人*人)]。故金口之遺嘱。[鴳-女+隹]鶴 

D61n9025_p0053b02║莫違也。煩一夫擾一士。以勞天下。不為皇。不擾匹夫

匹婦。故為皇。故黃金[ㄊ/廾]於山。珠玉[捐-口+ㄙ]捐於渕。巖居宂處 

D61n9025_p0053b05║也。接下[禾*(乞-乙+小)]帝。王者得号天下至尊。言[禾

*(乞-乙+小)]以号令臣下也。）[敲-高+女]𪥩樂（新訳花厶経音 

D61n9025_p0054a01║義云。[敲-高+女]𪥩樂。渠倚反。切韻[禾*(乞-乙+

小)][敲-高+女]𪥩。女樂也。埤蒼曰。[敲-高+女]𪥩美女也。因以美女為樂。謂之

[敲-高+女]𪥩樂樂也。經本有従手边作 

D61n9025_p0055a02║珠交露車。同其㕝也（璟興述文云。交露者幔也。字林

云。幔幕[ㄗ*玄]泫々泫似垂露故）。）浴池（經音義云花厶𦀇云。池沼。說文

沼池也。梵云賀罗䭾。㹅言池水 
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D61n9025_p0067a03║淨[歸-止+大]𡚖心也。言八戒者即所防之境。戒則能治

之業。言八齊者。齊謂齊也。齊一其心。或言清也。靜攝其 

D61n9025_p0068a05║覲謁上。渠[怪-土+(肱-月)]反。珠叢曰。覲就見尊老

也。）咸然（廣韻曰咸皆也同也悉也。胡讒也。）[券-刀+天]𫝤 

D61n9025_p0068b01║天樂（廣韻曰。[券-刀+天]𫝤進也。則候反。小雅曰。

奏進也為也。）歌嘆（廣韻曰。礼記云。舜作五弦之琴 

D61n9025_p0068b04║星辰珵焉。万物育焉。詩序旦。情動於中而形於言。々



言之不足故嗟歎之。嗟歎之不足故詠歌之。詠歌之不 

D61n9025_p0069b06║慢輕侮也。不畏也）（怠也倨也易也。弊）困也𢙣也。

懈（佑賣）倦也[娕*頁]嬾也。怠也怠（[仁-二+走] 改）懈也。） 

D61n9025_p0075a02║牙長者也。爾雅曰。南方美者有梁山之犀象焉。王韶之

始興記云。伊水有洲。々洲廣十里。有群象野牛。吴錄 

D61n9025_p0077b05║[(止/矢)*令]女子入于舂高木。鄭司農云。謂坐為賊盜而

為奴。輸于罪[(止/天)*(企-止+米)] 舂人槀人之官。由之観之。今之奴婢古之 

D61n9025_p0078b04║案重訓也。）怨家（梵語勘文曰。[捨-干+土]捨咄嚕此

云怨𡧘。 廣韻曰。怨讎也。於袁反。恨也。[說-兄+允]文恚也。 

D61n9025_p0079b01║懣亡本反。煩也。）縱[捨-干+土]捨（案廣韻曰。[糸

*(彳*(前-刖+之))][捨-干+土]捨猶放去耳矣。）摧碎（廣韻曰。摧折也。昨廻 

D61n9025_p0081a03║按室戶內房中也。論語由也昇堂。未入於室是也。家居

也。毛詩曰。之于[歸-止+大]𡚖。冝其室家。又下云。之子于[歸-止+大]𡚖。冝 

D61n9025_p0081a06║曰。乃罔畏々畏咈其耇長舊有位人。孔安國云。言起洗

洒。上不畏天[災-火+大]。下不畏賢人。違戾老之長致仕之賢。 

D61n9025_p0082a04║曰。廣雅曰。𥥆窱深也。𥥆與杳同。烏々鳥反也。）𡨋

𡨋（廣韻曰。𡨋暗也幽也。玉篇曰。𡨋𥥆也草深也。尒 

D61n9025_p0085a05║也。俗作[(厂@巳)*頁]頋同。古暮反。戀慕也。力卷

反。）不離情𣣔（白虎通曰。情性者何謂也。性者陽之[方*色]。情 

D61n9025_p0086b02║也速也。孫伷云。說文多遽怱怱也。字林作怱。多[敕/

力] 也。）憀頼（廣韻曰。憀頼也。落蕭反。頼恃也。落蓋 

D61n9025_p0088a05║智化也。）[綱-山+止]維（玉篇曰。[綱-山+止]大繩也。

古郎反。維[糸*左] 也繫（翼佳切）。）端身正行 

D61n9025_p0090b05║月之變動。以観天下之遷。辨其吉凶。注云。志古文

識。識々記也。孔安國注尚書曰。當行射候礼。以明善𢙣 

D61n9025_p0091b03║察也。盧紅反。玉篇作䏊音同。下武廣反。目無童子

也。倭名曰。聲字𫟍云。聾（音籠。倭名券美々美之比）耳不聽聲也。盲廣韻 

D61n9025_p0093a05║瓛曰。精識無為曰魂。白虎通云。魂猶沄々沄不休也。

魄動於外。至於情也。廣韻曰。白虎通云。魂者沄也猶沄 

D61n9025_p0094a01║魂氣[歸-止+大]𡚖于地。故祭求諸[阿-可+(企-止+長)]陽

之義。故氣之清者曰神。即陽魂也。氣濁者曰鬼。即[阿-可+(企-止+長)]魄也。

又曰。魂魄人之本。 

D61n9025_p0096b02║[歸-止+大]𡚖之是也。）臣下（千字文云。麼底哩此云

臣。 廣韻曰。臣伏也。男子賤[禾*(乞-乙+小)]也。春秋說題曰。正氣為 

D61n9025_p0097a01║曰。勢謂形勢也。）妄[狁-儿+貝]𪻅忠良（夫忠忘私之

[禾*(乞-乙+小)]。良賢[佞-二+〦]之[禾*(乞-乙+小)]謂也。寔是君之寶。國之用

也。 

D61n9025_p0100b01║佚預也。國語[淫-壬+(工/山)]滛佚樂也。孔安國注尚書

曰。紂大惟従 

D61n9025_p0103a01║增一阿含云。𦂶語 蟣反。不正也。經文作[言*(可-一+

立)] 。非體也。） 

D61n9025_p0103a06║也。友者有也。禮記曰。同門曰朋。同志曰友。朋友之

[〦/火] 近。則謗其言。遠則不相訕。一人有善。其心好之。一人 

D61n9025_p0105a02║[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞釈名云。弦（此間言由美波里



有上弦下弦）月半之異名也。其形一旁曲直。若張弓[方*色]弦也同処又曰望

（此間云望月。毛知豆岐）月 

D61n9025_p0106a06║散越。聖人為之宗[庴-日+田]𢉱。以収魄氣。春秋祭

祀。以修孝道。 

D61n9025_p0106b01║尸子曰。鬼[歸-止+大]𡚖也。古者謂死人為鬼人。淮南

子曰。精神天之有也。骸骨地之有也。精氣入其門。而骸骨反其 

D61n9025_p0108a05║二反。東宮切[韻-口+ㄙ]曰釈𫞕云。𡙸強取他物。說文

𡙸失也。）串數（經音義云。串字古文作[火*貫]𤎽遦二 

D61n9025_p0115b04║々浩滔天。孔安國曰。浩浩盛大。如漫天是也。）茫茫

（經音義云。茫茫莫[荒-亡+ㄊ]反。遠㒵也。茫然謂目 

D61n9025_p0115b05║不了也。陸士衡漢高祖㓛臣頌曰。芒芒（五臣作茫々

茫）宇宙。上墋下黷。波脫四海。塵飛五岳。九服徘徊。三靈改卜。 

D61n9025_p0119b06║讓。是故哂之。包𫞕曰為國以礼。々礼貴讓子路言不讓 

D61n9025_p0121b05║曰。齊整以刑罰也。周礼曰。以刑罰禁虣。而去盜。𨜟

玄曰。刑々罰憲狥朴也。 白虎通曰。設刑罰者。明有所 

D61n9025_p0123b01║生人壽八万歲。有波羅門子慈𫞕者。身真金色。光明照

朗。當[捨-干+土]捨[序-予+(豕-(必-心))]成正覚。廣為眾生三會說法。其濟度

者。 
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D61n9025_p0126b04║訛也。正云頻婆娑羅。此云形[宋-木+午] 。是摩伽陀

國之王。） 

D61n9025_p0129a05║倭名彼夜布佐）鷹属也。隼（音笋。和名同上）鷙鳥

也。大名祝鳩。）和恱（廣韻曰。和順也。[糸*皆]𦂄也。悅喜樂也。） 

D61n9025_p0130a02║取以為㦸。）月光（未詳。）聰明（玉篇云。聰明也。

又作[耳*兌] 同。青公反。明察也。 

D61n9025_p0130a06║王[(束-口+二)*力][耒*力]人乳而食之。後還其母。四分

律云。耆婆初諸得叉尸羅姓阿提梨。字賔伽羅。而学醫道。經一十七季。其師

使 

D61n9025_p0131a04║祿位先酬師德。寄[(白-日)*(厂-一+帚)]傳四云。所尊典

語有四[竺-二+辟]𥴬陀書。可十万頌。薜陀是明解義。光云圍陀者訛也。咸悉口

相傳 

D61n9025_p0136a03║華云。天懸象。地載形。父受氣。母化成。詩曰。哀々

哀父母。生我劬勞。無父何怙。無母何恃。出則銜恤。入則靡至。父兮生 

D61n9025_p0137a05║眸子也。）懸皷（梵語勘文云。皷梵云㙄里（雙對律）

[仁-二+弄]㑝名曰。蔡邕獨断云。皷（公戶反。倭名都之美）黃帝陸 

D61n9025_p0137a06║岐伯所造也。毛詩曰。有𥌒々𥌒在周庭。應田懸皷傳

云。𥌒樂宮也。應小鞞皷也。田大皷也。懸皷周皷也。礼記曰。夏后 

D61n9025_p0139a03║哆囉伽。此云星。廣韻曰。說文曰。万物之精。上為列

星。淮南子曰。日月之[淫-壬+(工/山)]滛氣精者。為星辰也。說文作曐同。桑経 

D61n9025_p0145b04║之期。故吴都有朝夕之池。說文曰。海天地吼乃反和名

曰。四聲字𫟍曰。海（音改倭名字美）百川所[歸-止+大]𡚖也。日本紀私記云。 

D61n9025_p0149b01║為一[尺/旦]昼夜也。礼記曰。君子礼樂不可斯[更-一]去



身。𨜟玄曰。 

D61n9025_p0150b04║此云流也。謂適断見惑[捨-干+土]捨異生性。初獲聖

性。入聖行流。故名入流也。） 

D61n9025_p0151b05║和理隂[阿-可+易] 。有德行者。乃湛之也。三孤。謂

少師少傅少保。孤特也。言卑於三公。尊於六卿特置少三人也。今案。所 

D61n9025_p0152b03║者或作南模。或言那摸。皆以[(白-日)*(厂-一+帚)]礼訳

之。言和南。訛也。正言煩淡。或言槃淡。此云礼也。或言[歸-止+大]𡚖命。訳

人義安命字。 

D61n9025_p0152b04║新訳華嚴音義云。南無正云萳忙。此云敬礼。萳奴感反

（已上音義）義翻恭敬。善見論翻[歸-止+大]𡚖命覚。或翻信従。法華疏曰。南

無 

D61n9025_p0156b02║（粤信瑞聞付属之微言。思流通之大益。欽仰不輕。[歸

-止+大]𡚖依惟重。故廣集。莫痛繁（矣）。） 
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D61n9025_p0157b05║城。或言[捨-干+土]捨羅婆悉帝夜城。並訛也。正言室

羅代國。此譯云聞者城。法鏡經云聞物國。善見律云舎衛者是人名。 

D61n9025_p0158b05║已永害煩惱賊故。二應受世間妙供養故。三永不復處分

[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] 生死故。依成實論中一識。謂断惑盡故。名阿羅漢。

舊 

D61n9025_p0159b02║有匠成之能。學者具資稟之徳。資則[捨-干+土]捨父従

佛。敬如父。師之謙讓。處資如弟。故夫子（論語先進篇今所引與彼有少異）

云。回也處 

D61n9025_p0159b06║行之志。二彼相[捨-干+土]捨𡚶流鄙境。𣣔令道光。焉

可得乎。） 

D61n9025_p0161a06║精。隨月隂盈虚。）車輪（千字文云。車梵云[捨-干+

土]捨迦㕰。輪云斫訖囉（文）。廣韻云古史考曰。黃帝作 

D61n9025_p0164a01║云飯食也。謂食飯也。葢喫之異名爾（文）。）經行

（寄[歸-止+大]𡚖傳經行小病章曰。五天之地。道俗多作經行。直 

D61n9025_p0164a03║若不為之身多病苦。遂令脚腫肚腫臂疼[月*(十/田/寸)]

疼。但有痰[痾-可+(企-止+(套-大))] 不銷。并是端居所致。必能行此事。實可

資身長道。故 

D61n9025_p0164a05║乃石[厂@火]灰素作蓮花開勢。高可二寸。闊纔一尺有

十四五。表聖足跡。兩頭基上安小制底。量與人齊。或可內設尊 

D61n9025_p0164b06║左掩右雌（和名米止利也）隂陽相下之義也（郭註爾雅

十卷二十六帋同之）。）白鵠（經音義云。涅槃經云白[鴳-女+隹]鶴。 

D61n9025_p0165a01║今作寉同。何各切。古今註云。白[鴳-女+隹]鶴千歲則

變蒼。又千歲則變黑。所謂玄[鴳-女+隹]鶴是也。文有作鵠。胡哭切。案廣志

云。鵠 

D61n9025_p0165a02║形似[鴳-女+隹]鶴色蒼黃也。霅川新疏云。白鵠舊云鸛

水鳥也。夜半水泣。咸其生氣。則益喜而鳴。其聲高亮。聞八九里（文）。 

D61n9025_p0165a03║東宮切韻云。郭知玄云。鴻鵠似鶖色蒼。釋𫞕云。鳱鵠

鳥似鵲。鵠一名射的。又似鳳白色。又似[鴳-女+隹]鶴蒼黃色。孫愐云。 



D61n9025_p0165a04║鵠[鴳-女+隹]鶴屬也。孫伷云。韓詩外傳云。鴻鵠一舉

千里。楚辞云。黃鵠之一挙知山川之紆曲。再挙知天地之圎方。倭名 

D61n9025_p0169a03║業力五道流轉也。正法念経云。十種眾生。諸長短方円

三角青黃赤白紫（文）禮記曰。眾生必死必[歸-止+大]𡚖土。此謂之 

D61n9025_p0171a02║手弱女人（和名太手夜米）上同（文）。）名號（俱舎

光記云。梵云那（去聲）摩。唐言名。是隨義。[歸-止+大]𡚖義。赴義。名義。

謂隨 

D61n9025_p0171a03║音聲[歸-止+大]𡚖赴於境。呼召色等（文）經音義云。

名彌成切。名幖幟也亦所以召質也自命也。左傳曰名以制義。廣雅名 

D61n9025_p0173a05║應也。能仁是姓者。長阿 云。昔有輪王。姓甘蔗𫞕。

聽次妃之讚。𢷤四太子。至雪山之北。自立城居。以德[歸-止+大]𡚖人。 

D61n9025_p0176b05║子必大智慧。未生如是。何况出生。即[捨-干+土]捨家

學問。至南天笁不暇（剪）爪。讀十八種經書。皆令通利。是故時人名為長 

D61n9025_p0177a02║秦言子也。復）次舎利弗。世々世本願。於釋迦牟尼佛

所。作智慧弟一之弟子。字舎利弗。是為本願因緣名字矣（委細如論）增一 

D61n9025_p0177b04║梵作師。聲聞眾中左靣弟子。調達破僧引五百比丘云。

身子徃化。五百人[歸-止+大]𡚖。榮度差[十*角]力。度差為花池。身子為 

D61n9025_p0179a04║智甚深。利益廣大。識指[歸-止+大]𡚖者。其唯妙覚

耶。観夫訓點 

D61n9025_p0179a07║功。覧者早改膠桂之心。專從脂車之義。筒中或[捨-干+

土]捨數字 

D62n9026《大悲觀世音菩薩至道禮文》卷 1 

D62n9026_p0003a13║[(冰-水+七)/木]㭍拾貳石七斗官粟通六百伍拾七石七

斗。 

D64n9031《僧家禮儀文》卷 1 

D64n9031_p0003a03║身體發 引時行立䂓 

D64n9031_p0003b03║願承三寳寳加持力高馭雲車向蓮邦 

D64n9031_p0003b06║惟願金臺宝座𫝶乗空而來接引此身徃生 

D64n9031_p0006a03║人䓁次三動鈸 周囬道塲三匝後龕則𨓍 

D64n9031_p0006a06║次𩵋山又動鈸 唱三寶云。 

D64n9031_p0006b02║南無阿彌陁佛連聲𫝹佛發 行又發 行時 

D64n9031_p0007a06║蜼多皆倣此䂓）。祭畢後又諸人舉龕發 行到闍 

D64n9031_p0008b06║月堕秋潭桂影寒[ㄠ/(幻-ㄠ)] 𨈬𣱵脫坐𤫊壇 

D64n9031_p0009b05║𠈟慿尊眾資[日*力]㫑覺𤫊（次十𫝹次表白） 

D64n9031_p0013a03║快哉㢤豈不快哉㢤天堂佛剎随𫝹徃生快活 

D64n9031_p0013a05║西來祖意最堂堂自淨其心性本鄉  

D64n9031_p0014a01║入楊鉢磨子碎抹真油三升瀉骨灰灰以茅 

D64n9031_p0014a06║應物現形潭底月軆圎正座𫝶寶蓮臺 

D64n9031_p0014a08║燒席灰灰吹散真末三匙以水交合輪泥粉 



D64n9031_p0014b06║書之無益故今不書之弟子之行為師豈[彳*(土/(之-、))]然

哉㢤勿為眾人之笑具千萬幸甚）。 

D64n9031_p0016a02║䘮者酒終日恣飲醉盃狂妄永無扶助致𦤺 

D64n9031_p0016a08║金剛經致𦤺礼於新靈之前面是叢林釋子之 

D64n9031_p0018b01║見既[應-倠+林]㦄[應-倠+林]㦄闡畢竟是介什麼佛面猶如

淨 

D64n9031_p0019a03║夫兒𧠇。 

D64n9031_p0020b05║靈光獨曜逈脫根塵 体露真常不拘文字 

D64n9031_p0023b01║本来恒清淨斷𣂾除煩惱證菩提浮雲散而 

D64n9031_p0023b06║天明月初生豦岩[山/由]峀啼猿正歇時。 

D64n9031_p0023b08║取不得捨捨不淂正當伊麼時如何委悉（咄） 

D64n9031_p0024a01║剔起[尸@目] 毛火裏看分明一句黃金骨。 

D64n9031_p0026a02║能知罪性空㘿然不怖於生死（入灵）灰灰飛火 

D64n9031_p0027a07║一心奉請五寳寳世界自在無碍東方滿月 

D64n9031_p0028a06║事在捨捨此句佳話▆往者順理而 

F02n0069《因果本起經》卷 1 

F02n0069_p0476a01║因果本起經卷第一如是我聞。一時佛在舍衛國祇樹給孤

獨園尒時世尊與諸比丘住於竹林是諸比丘於晨朝時著衣持鉢入城乞食還歸所住

食竟澡漱各攝衣鉢集在講堂悉 欲共說過去因緣。尒時世尊以淨天耳超於 

F02n0069_p0476a11║踊躍无量尒時羣臣國內人民婆羅門等聞太子道成心各念

言太子普光捨轉輪王位剃除䰅髮被著法服出家脩道得成正覺我等今者亦當出家

作此念已悉 皆往詣普光佛所尒時普光如来即觀其心隨其因緣而為說法 

F02n0069_p0476a13║眾名華如是莊嚴滿十二踰闍那又復擊鼓唱令國內諸有華

者不得私賣悉 輸與王并𠡠人民不得先我供養於佛即遣大臣并作伎樂燒香散華

而往請彼普光如来。尒時善惠仙人在於山中得五奇特夢一者夢臥大海二者 

F02n0069_p0476a18║怱莊嚴道路善惠即復問彼路人汝知何處有諸名華荅言道

士燈照大王擊鼓唱令國內名花皆不得賣悉 以輸王善惠聞已心大懊𢙉意猶不息

苦訪華所。俄尒即遇王家青衣密持七莖青蓮華過畏王制令藏著瓶中善惠至 

F02n0069_p0476b02║如来舉國人民亦皆隨從是時善惠五百弟子共相謂言今日

國王及諸臣民悉 皆往詣普光佛所大師今者亦當已去我等宜應往彼礼敬作此言

已即共俱行在道未遠逢見善惠師徒相遇喜恱无量即共同詣普光佛所見燈照 

F02n0069_p0476b03║王已到佛前㝡得在初供養礼拜如是次第至諸大臣亦各礼

敬并散名華華悉 墮地。于時善惠與五百弟子見諸人眾供養畢已諦觀如来相好

之容又欲濟拔諸眾生故亦欲滿足一切種智故即散五華皆住空中化成華臺後散 

F02n0069_p0476b15║時善惠比丘於彼命終即便上生為四天王以三乘法化諸天

眾盡彼天壽下生人間為轉輪聖王王四天下七寶具足一金輪寶二白象寶三紺馬寶

四神珠寶五玉女寶六主藏臣寶七主兵臣寶千子具足皆悉 勇健能服 敵以 

F02n0069_p0476b20║仍於天宮現五種相令諸天子皆悉 覺知菩薩期運應下作

佛一者菩薩眼現瞬動二者頭上花萎三者衣受塵垢四者腋下汗出五者不樂本坐時

諸天眾忽見菩薩有此異相心大驚怖身諸毛孔血流如雨自相謂言菩薩不久捨 

F02n0069_p0476b21║於我等。尒時菩薩又現五瑞一者放大光明普照三千大千



世界二者大地十八相動湏弥海水諸天宮殿皆悉 震搖三者諸魔宮宅隱𦿔不現四

者日月星辰無復光明五者天人八部身皆震動不能自禁是時兜率諸天見菩薩身 

F02n0069_p0476b22║已有五相又復覩外五希有事皆悉 聚集到菩薩所頭面礼

足白言尊者我等今日見此諸相舉身震動不能自安唯願為我釋此因緣菩薩即便荅

諸天言善男子當知諸行皆悉 無常我今不久捨此天宮生閻浮提。于時諸天聞此 

F03n0088《佛說灌頂章句拔除過罪生死得度經》卷

1 

F03n0088_p0002a02║眾生宣揚顯說往昔過去諸佛名字及清淨國土莊嚴之事願

為觧說得聞法要。佛告文殊師利善哉㢤善哉㢤汝慈无量愍念罪苦一切眾生問此

往昔諸佛名字及國土清淨莊嚴之事利益一切无量眾生度諸危厄令得安隱汝今諦

聽諦受善思念之吾當為汝 

F03n0248《佛說救護身命經》卷 1 

F03n0248_p0557a17║懃心流布此經令𢙣世中眾生无有病苦无有橫死眾邪蛊道

悉 皆消滅。阿難我所囑累唯有此經若有眾生无男无女有能讀誦此經一句一偈

者眾邪𢙣鬼不得▆近若在曠野中若在急難中若在大水中若在大火中常當讀誦是

經能悉 斷除何以故此經有大威神力故常讀之若不讀者但當 

F03n0248_p0557a18║着懷中至心受持是經者則持過去未来現在諸佛神力若欲

遠行常當持去𠁅𠁅村落一心為人演說有能湏㬰𦗟者所願悉 得。阿難佛不虛言

此經佛所秘要甚難可得譬如妙藥能愈毒病能辟毒氣能断𢙣毒有人持行諸惡毒䖝

眾邪蛊道欲来爭▆聞此經法𢙣▆藥氣四向散去不敢迴視此 

F03n0248_p0557a19║經亦𣸪如是有疾病者當淨洗浴一心讀誦眾患除愈。佛告

阿難若有𢙣魔蛊道不随我語者我當使此魔眾邪蛊道如押油快悉 皆消滅无有遺

餘佛即舉七佛名字苐一維衛佛苐二式佛苐三随葉佛苐四拘樓秦佛苐五拘那含牟

𡰱佛苐六迦葉佛苐七𥼶迦文佛。若有苦厄病痛者便當讀誦 

F03n0248_p0557a20║此七佛名字諸𢙣蛊道悉 皆消滅无能侵近。佛說此經已

𣸪告阿難我今憐愍眾生故便當更說六神名字一名波奈羅二名迦奈羅三名禪吒迦

四名懃迦五名摩頭六名摩祁此是六神名字阿難若有眾生无男无女无貴无賤有苦

厄者皆當稱說六神名字所患消除眾▆𢙣氣皆不 

F03n0248_p0557a23║是人欲行曠野中我常随逐導從懃心擁護是人不令𢙣鬼妄

来侵近常得充足不令飢渴所欲求者我䓁神王悉 令供給如其所願无所之少何以

故是人能令流布此經脩行善法供養三寶令不断絕。尒時乾闥婆王阿脩羅迦樓羅

緊那羅摩睺羅伽人非人䓁各各胡跪於如来前一心合掌白佛言 

F03n0248_p0557a25║眷屬随其方便救護其身不令火燒若遇大水急駃㵱去我䓁

眷屬即於空中来接是人令不見溺水即還住得渡水難若遇大賊我於四面護持是人

能令賊心刀杖不舉即發慈心若遇官法繫縛枷鏁晝夜愁苦我䓁眷屬於虛空中能令

其官心生歡喜悉 令放赦皆得解脫我䓁眷屬一心救護不 

F03n0248_p0557a27║尒時乹闥婆各與眷屬頂禮佛足一心奉行。佛告阿難吾以

手摩汝頂上汝好用心吾所囑累唯有此經阿難懃心流布此經令一切眾生悉 得聞

知阿難汝最是吾心中弟子我所出法悉 付囑汝吾今憐愍一切眾生故欲令觧脫



故。還正坐付囑此 

F03n0248_p0557a29║好紙好筆好墨至心書寫我所出法上下句偈如佛所說令无

妄失一畫一點阿難我憐愍眾生故唯囑此法皆令一切有形之類悉 得聞知心開意

解常行善心。尒時阿難在世尊前一心合掌身毛悉  

F24n0761《觀自在菩薩廣大圓滿無礙大悲根本陀羅

尼》卷 1 

F24n0761_p0467b02║（去）（引）麼缽鉢囉（二合）（引）跛跢（二合）

（引）野冐（引）地[薩-產+(辛/工)]怛嚩 

F24n0761_p0467b04║抳迦（引）野曩謨尾補羅尾麼（上）（引）曩蘇（上）

缽鉢囉 

F24n0761_p0467b06║野（二合）捨捨多（上）娑（上）賀娑囉（二合）

（引）底（上同） （引）迦 

F24n0761_p0467b07║缽鉢囉（二合）婆（去）（引）嚩婆（去）（引）悉多

（上）沒（去）（引）㗚多（上）曳 

F24n0761_p0467b09║婆（去）誐嚩帝缽鉢納麼（二合）播（引）拏（上）曳

[薩-產+(辛/工)]嚩路 

F24n0761_p0467b14║拏（上）多摩娑底（二合）弭囉缽鉢吒囉尾曩捨捨曩

（引） 

F24n0761_p0467b16║捨捨麼迦舎（引）娑（上）迦囉乞灑（二合）迦[薩-產

+(辛/工)]嚩（引）播 

F24n0761_p0467b17║（引）野耨佉訥誐底（准上）缽鉢囉（二合）捨捨麼曩

迦囉（引） 

F24n0761_p0467b21║ （引）地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）嚩囉娜缽鉢納

麼（二合）路（引）迦 

F24n0761_p0467b25║（去）訖哩（二合）多捨捨哩（引）囉（引）弭跢

（去）（引）婆（去）尒 

F24n0761_p0467b26║曩迦麼攞（引）楞（去）訖哩（二合）多缽鉢囉嚩囉曩

囉 

F24n0761_p0468a01║曩（引）哩（引）摩賀（引）惹曩捨捨多娑賀娑囉（二

合）（引） 

F24n0761_p0468a03║怛嚩（二合）尾䭾麼尾䭾麼尾曩（引）捨捨野尾曩

（引） 

F24n0761_p0468a04║捨捨野摩賀（引）拽（延結反）怛囉（二合）𠮷礼（二

合）捨捨迦 

F24n0761_p0468a05║嚩（引）吒（去）（引）嚩嚩（無缽鉢反）䭾僧（去）

娑（去）（引）囉佐（引）囉 

F24n0761_p0468a06║迦缽鉢囉（二合）麼他（上）曩補嚕灑缽鉢納麼（二

合）（引）補 

F24n0761_p0468a09║多娜麼娜麼娑麼娑麼度嚕度嚕缽鉢囉（二合）舎 

F24n0761_p0468a10║（引）娑（上）野缽鉢囉（二合）舎（引）娑（上）野

祇（祇異反）哩祇 



F24n0761_p0468a14║缽鉢囉（二合）賀娑缽鉢囉（二合）賀娑尾尾䭾𠮷礼

（二合）捨捨 

F24n0761_p0468a17║嚕徵摩賀（引）曼 拏（上）羅迦囉拏（鼻）捨捨多缽

鉢囉 

F24n0761_p0468a18║（二合）細（引）迦（引）嚩婆（去）（引）娑尾灑曩

捨捨麼迦摩賀 

F27n1048《一切如來白傘蓋大佛頂陀羅尼》卷 1 

F27n1048_p0390a21║遍覆三千界摩訶悉怛多缽鉢怛囉（二合）金剛無 

F27n1048_p0390a29║毗藥（二合）（引）（一）曩莫颯缽鉢跢（二合）南

（上）（引）（二）三（去） 

F27n1048_p0390b06║（引）南（上）（引）（十）三𦴭缽鉢囉（二合）底

（丁一反）半曩（引）南（上）（引） 

F27n1048_p0390b12║野（十八）塢麼缽鉢底（准上）娑（上）呬（馨異反）

（引）夜（引）野（十九）曩 

F27n1048_p0390b21║（三十一）曩謨（引）婆（去）誐嚩帝（三十二）缽鉢

納麼（二合）矩 

F27n1048_p0390b26║帝（四十）你哩（二合）茶（去）戍（引）囉細（引）

曩缽鉢囉（二合）賀 

F27n1048_p0391a07║尒野（二合）麌（遇縷）嚕吠（微閇）𠯆（尼古）哩野

（二合）缽鉢囉 

F27n1048_p0391a21║釤（六十九）悉跢多缽鉢怛囕（二合）（七十）曩麼

（引）跛囉 

F27n1048_p0391a22║（引）尒（自以反）擔（七十一）缽鉢囉（二合）底孕

（二合）儗（霓以） 

F27n1048_p0391a27║曩謨乞灑（二合）抳淫滛（二合）（七十六）[薩-產

+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二合）耨 

F27n1048_p0391a28║娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）𩕳嚩（引）囉抳淫滛（二

合）（引）（七十七） 

F27n1048_p0391b04║乞剎（二合）怛囉（二合）（引）喃（引）（八十二）

缽鉢囉（二合）娑（引）娜曩 

F27n1048_p0391b07║（八十五）[薩-產+(辛/工)]嚩設咄嚕（二合）𩕳嚩囉抳

淫滛（二合）（引）（八十六）具 

F27n1048_p0391b08║囕耨娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）難（上）左曩（引）

設𩕳淫滛 

F27n1048_p0391b10║跢囉抳淫滛（二合）（八十八）阿（上）跛囉（引）尒

擔摩賀（引） 

F27n1048_p0391b12║喃（上）（引）（九十一）摩賀（引）捻（奴揖）缽鉢

擔（二合）（九十二）摩賀 

F27n1048_p0391b17║日囉（二合）麼（上）礼底尾秫秫嚕（二合）擔（一）

缽鉢納懵（止）（二合） 

F27n1048_p0391b24║（引）載嚩（十二）嚩日囉（二合）矯（魚矯反）

（引）麼（鼻）（引）哩矩懶嬾 



F27n1048_p0392a02║迦（二十一）缽鉢囉（二合）婆（去）路（引）左曩

（二十二）嚩日囉 

F27n1048_p0392a04║（二十四）迦麼（鼻）攞乞史（二合）（引）（二十

五）設試缽鉢囉 

F27n1048_p0392a08║難（上）左（二十九）唵（引）（三十）乙㗚（二合）

史誐拏缽鉢囉（二合） 

F27n1048_p0392a25║缽鉢囉（二合）娑（引）娜曩迦囉（六十五）牛（引）

（六十六） 

F27n1048_p0392b02║（引）瑟抳（二合）（引）灑（七十四）悉跢多缽鉢怛

囉（二合）摩賀 

F27n1048_p0392b04║缽鉢囉（二合）底孕（二合）儗[口*隸]（引）（七十

六）摩賀（引）（一）娑賀 

F27n1048_p0392b15║十三）阿（上）捨捨𩕳婆（去）夜（引）（九十四）阿

（上）迦覽蜜㗚（二合） 

F27n1048_p0392b18║十七）囉惹難（上）拏婆（去）夜（引）（九十八）素

缽鉢囉抳（二合）婆 

F27n1048_p0393a05║（二十三）嚩娑（引）賀（引）哩抳野（二合）（二十

四）莽莽（引）娑賀 

F27n1048_p0393a08║賀哩抳野（二合）（引）（二十八）阿（上）秫秫紫野

（二合）賀哩抳野 

F27n1048_p0393a16║二）摩賀（引）缽鉢戍（上）跛底嚕捺囉（二合）（四

十三）訖㗚 

F27n1048_p0393b06║（二合）囉（七十三）誐拏缽鉢底娑呬（引）（去）夜

野（七十四）訖㗚 

F27n1048_p0393b19║（九十七）悉跢多缽鉢怛㘕（二合）（九十八）曩謨

（引）窣覩（二合） 

F27n1048_p0393b20║帝（九十九）阿（上）枲（星以）跢曩攞囉迦（二合）

（三百）缽鉢囉（二合） 

F27n1048_p0393b21║婆（去）娑普（二合）吒（一）尾迦悉跢多缽鉢怛[口*

隸]（二合）（二） 

F27n1048_p0393b26║吒（十三）阿（上）謨（引）伽（去）[癹-几+口]吒

（十四）阿缽鉢囉（二合）底賀 

F27n1048_p0393b27║多[癹-几+口]吒（十五）嚩囉缽鉢囉（二合）娜[癹-几+

口]吒（十六）阿蘇（上）囉 

F27n1048_p0394a25║麼（引）哩矩懶嬾䭾哩（四十六）摩賀尾你也（二合）

囉 

F27n1048_p0394a26║（自曳）毗藥（二合）[癹-几+口]吒（四十七）摩賀

（引）缽鉢囉（二合）底孕（二合） 

F27n1048_p0394a28║野[癹-几+口]吒（四十九）擘賀（引）缽鉢囉（二合）

底孕（二合）儗囉 

F27n1048_p0394b23║（八十六）畢[((口*匕)/矢)*(人/米)] （二合）多屹囉

（二合）賀（八十七）比舎左 

F27n1048_p0394b27║屹囉（二合）賀（九十三）阿（上）缽鉢娑麼（二合）

（引）囉屹囉（二合） 



F27n1048_p0395a16║十三）播（引）囉濕嚩（二合）戍（引）藍（上）（二

十四）缽鉢哩（二合）瑟姹 

F27n1048_p0395a21║誐缽鉢囉（二合）底孕（二合）誐戍藍（上）（三十

三）部（引）多吠（引） 

F27n1048_p0395b06║（五十三）悉跢多缽鉢怛 （二合）（五十四）摩賀

（引）嚩日嚧 

F27n1048_p0395b07║（二合）瑟抳（二合）（引）釤（五十五）摩賀（引）

缽鉢囉（二合）底孕（二合） 

F27n1048_p0395b08║儗㘕（五十六）夜嚩納嚩（二合）娜捨捨𢈔惹（引）曩

（引）辮 

F27n1048_p0395b10║（五十八）你（泥以）捨捨滿鄧迦嚧（引）弭（五十

九）播（引）囉尾 

F27n1048_p0395b13║娜滿鄧迦嚧弭（六十三）[薩-產+(辛/工)]𠕀（無肯）誐

缽鉢囉（二合） 

F27n1048_p0395b16║舎祢（引）尾捨捨祢（引）（六十八）吠囉嚩日囉（二

合）䭾[口*隸] 

F27n1050《聖千手千眼觀自在菩薩摩訶薩廣大圓滿

無礙大悲心陀羅尼》卷 1 

F27n1050_p0400a25║枳濕嚩（二合）囉（四十四） 囉誐尾灑（四十五） 

尾曩捨捨野 

F27n1050_p0400a26║（四十六） 你吠（二合）灑尾灑（四十七） 尾曩

（引）捨捨野（四十八） 

F27n1050_p0400a27║ 慕賀（引）左囉（引）尾灑（四十九） 尾曩（引）

捨捨野（五十） 護 

F27n1050_p0400b05║哩捨捨（二合）喃（上）（引）（六十一） 鉢囉（二

合）賀攞（二合）娜野（引）（六十二） 

F27n1050_p0400b14║ 商佉（去）捨捨（入）嚩娜（二合）𩕳（引）（八

十） 冐（引）達曩（引）野 

F27n1050_p0400b17║ 祢（泥以反）捨捨悉體（二合）跢（入）（八十六） 

訖哩（二合）瑟拏（二合）𠰒 

F27n1056《梵本般若波羅蜜多心經》卷 1 

F27n1056_p0430a13║畢哩（二合）籜忖你也（二合）哆（九） 秫秫（詩律

反）你也（二合）哆夜 

F27n1056_p0430a24║𩕳（二十八） 曩作屈蒭（二合）秫秫嚕（二合）怛

（二合）伽囉（二合）喃 

F27n1060《梵本般若波羅蜜多心經》卷 1 



F27n1060_p0493a23║ 秫秫嚕（二合）怛囉（二合）（四十五） 伽囉（二

合）喃（四十六） 𠰒賀嚩 

F27n1061《大隨求陀羅尼》卷 1 

F27n1061_p0494a27║ 尾拏捨捨𩕳（五十二） 母𥟦母𥟦（五十三） 唧哩

唧哩 

F27n1061_p0494b19║尾秫秫第（九十三） 秫秫䭾野秫秫弟（九十四） [薩

-產+(辛/工)]嚩播跛 

F27n1061_p0494b25║尾秫秫弟（五） 戍䭾野戍䭾野（六） 𥝰弟秫秫弟

（七） 跛 

F27n1061_p0494b27║尾秫秫弟（十一） 跛尾怛囉（二合）穆企（十二） 

朅囉儗 

F27n1061_p0495a02║悉多秫秫弟（十七） 入嚩（二合）攞入嚩（二合）攞

（十八） [薩-產+(辛/工)]嚩祢 

F27n1061_p0495a17║（四十七） 嚩日囉（二合）入嚩（二合）攞尾秫秫弟

（四十八） 部哩 

F27n1061_p0495b19║怛他櫱哆𠶹哩（二合）那野秫秫弟（九十九） 尾也

（二合）嚩 

F27n1061_p0495b26║𩕳（十一） 三滿哆迦囉滿拏攞尾秫秫第（十二） 尾

櫱帝 

F27n1061_p0496a02║尾秫秫第（十六） 摩攞尾帝帝惹嚩底嚩日囉（二合） 

F27n1061_p0496a07║ [薩-產+(辛/工)]嚩怛他誐哆𠶹哩（二合）娜野秫秫第

娑嚩（二合）賀 

F27n1061_p0497a06║賀（八十） 鉢囉（二合）帝畢捨捨際囉枳抳喃娑嚩

（二合）賀 

F27n1061_p0497a07║（八十一） 阿迦捨捨麼底哩（二合）喃娑嚩（二合）

賀（八十二） 三 

F27n1061_p0497b03║謨賀野娑嚩（二合）賀（十九） 麼抳尾秫秫第娑嚩賀

（二合） 

F27n1061_p0497b04║素哩曳素哩野尾秫秫第尾戍䭾𩕳娑嚩（二合）賀 

F27n1061_p0497b21║囉尾櫱多婆曳（三） 捨捨麼也娑（入）銘（四） 婆

誐嚩 

F27n1061_p0498a09║（二合）底瑟恥（二合）多秫秫弟（三） [薩-產+(辛/

工)]嚩怛他誐哆（四） 

F27n1061_p0498a13║（二合）嚩囉尾秫秫弟（四） 吽吽吽[癹-几+口]吒[癹-

几+口]吒[癹-几+口]吒 

F27n1062《佛頂尊勝陀羅尼》卷 1 

F27n1062_p0499a09║秫秫弟（十六） 阿鼻詵散覩𤚥（十七） [薩-產+(辛/

工)]囉嚩（二合）怛他誐 

F27n1062_p0499a14║秫秫弟（二十六） 鄔瑟膩（二合）灑（二十七） 尾

惹野（二十八） 跛 



F27n1062_p0499a23║ 跛哩秫秫弟（四十五） [薩-產+(辛/工)]囉嚩（二

合）迦哩麼（二合）（四十六） 嚩囉 

F27n1062_p0499a24║拏尾秫秫弟（四十七） 鉢囉（二合）底𩕳嚩哩哆（二

合）（四十八） 野 

F27n1062_p0499a25║欲尾秫秫弟（四十九） 唵母𩕳母𩕳摩賀母𩕳（五十） 

阿 

F27n1062_p0499a28║致（五十四） 跛哩秫秫弟（五十五） 尾[薩-產+(辛/

工)]普（二合）吒（五十六） 尾 

F27n1062_p0499a29║秫秫弟（五十七） 唵呬呬惹野惹野摩賀惹野（五十

八） 

F27n1062_p0499b03║底（六十二） 秫秫弟秫秫弟（六十三） 嚩日哩（二

合）嚩日哩（二合） 

F27n1062_p0499b10║囉嚩（二合）[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）喃（七十

六） 迦野跛哩秫秫弟瑟 

F27n1062_p0499b12║（七十九） 跛哩秫秫弟瑟佐（八十） [薩-產+(辛/

工)]囉嚩（二合）怛他誐哆 

F27n1062_p0499b19║母左野（九十二） 三滿怛囉（二合）室銘（二合）

（九十三） 跛哩秫秫 

F27n1063《一切如來白傘蓋大佛頂陀羅尼》卷 1 

F27n1063_p0501a04║𩕳屹囉（二合）賀迦囉抳淫滛（二合）（九十四） 跛

囉尾你也（二合） 

F27n1063_p0501a06║淫滛（二合）（九十六） [薩-產+(辛/工)]嚩滿䭾拏謨

乞灑（二合）抳淫滛（二合）（九十七） [薩-產+(辛/工)] 

F27n1063_p0501a07║嚩訥瑟吒（二合）耨娑嚩（二合）鉢曩（二合）𩕳嚩囉

抳淫滛 

F27n1063_p0501a08║（二合）（九十八） [薩-產+(辛/工)]嚩祢櫱拏婆䭾抳

淫滛（二合）（九十九） 拶都囉試 

F27n1063_p0501a14║抳淫滛（二合）（四） 具囉耨瑟吒（二合）耨娑嚩

（二合）鉢曩（二合） 

F27n1063_p0501a15║難佐拏設𩕳淫滛（二合）（五） 尾灑設娑怛囉（三

合）儗𩕳 

F27n1063_p0501a16║（二合）嗢娜固跢囉抳淫滛（二合）（六） 阿跛囉𠰒

擔（七） 摩賀 

F27n1063_p0501a21║嚩惹野嚩（十八） 嚩日囉（二合）摩哩底（十九） 

尾秫秫嚕（二合） 

F27n1063_p0501b01║日囉（二合）矯摩哩矩懶嬾䭾哩（三十一） 嚩日囉

（二合）賀 

F27n1063_p0502b06║賀哩抳野（二合）（二十八） 嚩娑賀哩抳野（二合）

（二十九） 莽莽 

F27n1063_p0502b18║賀哩抳野（二合）（四十九） 阿秫秫紫野（二合）賀

哩抳野（二合） 



F27n1064《大悲心陀羅尼》卷 1 

F27n1064_p0507a21║（四十一） 路枳濕嚩（二合）囉（四十二） 囉誐尾

灑尾曩捨捨 

F27n1064_p0507a22║野（四十三） 你吠（二合）灑尾灑尾曩捨捨也（四十

四） 謨賀 

F27n1064_p0507a23║左囉尾灑（四十五） 尾曩捨捨也（四十六） 護嚕護

嚕麼 

F27n1064_p0507b01║𩕳攞建姹（五十四） 迦麼寫那捺哩捨捨（二合）喃

（五十五） 

F27n1064_p0507b08║賀（六十四） 商佉捨捨鉢哆𩕳冐達曩野娑嚩（二合）

賀 

F27n1064_p0507b10║麼娑謇（二合）䭾祢捨捨悉體（二合）哆訖哩（二合）

瑟拏（二合） 

F28n1071《釋教最上乘秘密藏陀羅尼集》卷 1 

F28n1071_p0002b22║尼如來缽鉢陁羅尼佛眼陁羅尼明印 

F28n1071_p0004a07║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0004a19║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0004b02║如來缽鉢陁羅尼 

F28n1071_p0004b05║du努婆（去）嚩（五） bu 沒 ddha䭾pa 缽鉢 ttra 怛囉

（二合）（六） 娑嚩（二合、引）賀（引）（七） 

F28n1071_p0004b15║ ca 拶 tu 咄 rda 諾 kṣu 屈芻（二合）曩（引）誐

（引）南（上、引）（四） 缽鉢囉（二合）尾 

F28n1071_p0004b20║saṃ散 ru𡃝（同上）ndha䭾弭（一） 嚩（引）蘇枳

（引）缽鉢囉（二合）蘇佉（引） 

F28n1071_p0005a04║dī溺屈芻（二合）曩（引）誐（引）南（上、引）

（七） 缽鉢囉（二合）尾捨 

F28n1071_p0005a08║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071《釋教最上乘秘密藏陀羅尼集》卷 2 

F28n1071_p0006a08║盖遍覆三千界摩訶悉怛多缽鉢怛囉金剛無 

F28n1071_p0006a19║路（引）計 sa 三（去）mya𦴭gga 櫱跢（引）南（上、

引）（十） sa 三 mya𦴭kpra 缽鉢囉 

F28n1071_p0006b03║te帝（引）（十七） ru 嚕 dra 捺囉（二合、引）野

（十八） u 塢 ma 麼 pa 缽鉢底（准上）娑（上） 

F28n1071_p0006b13║ 缽鉢納麼（二合）矩攞（引）野（三十四） 曩謨

（引）婆（去）誐嚩 



F28n1071_p0007a01║śū戍（引）囉細（引）曩缽鉢囉（二合）賀囉拏（鼻）

囉（引）惹（准上） 

F28n1071_p0007a09║誐嚩帝（五十三） bhai 佩 ṣa[(乂/木)*ㄆ] jya 尒野

（二合）gu 麌（遇縷反）嚕 vai 吠（微閇反、引） 

F28n1071_p0007a10║ḍū𠯆（尼古反）哩野（二合）缽鉢囉（二合）婆（去）

囉（引）ja 惹（引）野（五十四） 

F28n1071_p0007b03║ si 悉 tā跢 ta 多缽鉢 trāṃ怛 （二合）（七十一） 

曩麼（引）跛囉（引） 

F28n1071_p0007b04║尒（自以反）擔（七十二） 缽鉢囉（二合）tya 底孕

（二合）ṅki 儗（霓以反）rāṃ （引）（七十三） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0007b06║ṇīṃ抳淫滛（二合、引）（七十四） 跛囉尾你也（二

合、引）cche 砌 da 娜 nīṃ𩕳寅（二合、引）（七十五） 

F28n1071_p0007b09║ṇīṃ抳淫滛（二合）（七十七） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟

吒（二合）du 耨娑嚩（二合）缽鉢曩（二合） 

F28n1071_p0007b10║ni𩕳嚩（引）囉 ṇīṃ抳淫滛（二合、引）（七十八） 

ca 拶 tu 覩囉 śī試（引）tī底（引）南（上、 

F28n1071_p0007b13║ti底 nāṃ難（上）（八十二） na 諾 kṣa 乞剎（二

合）tra 怛囉（二合、引）ṇāṃ喃（引）（八十三） 缽鉢囉（二合）娑（引） 

F28n1071_p0008a01║[薩-產+(辛/工)]嚩設 trū咄嚕（二合）ni𩕳嚩囉 ṇīṃ抳淫

滛（二合、引）（八十七） gho 具 raṃ du 耨 

F28n1071_p0008a02║娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）nāṃ難（上）左曩（引）

設 nīṃ𩕳淫滛（二合）（八十八） 尾 

F28n1071_p0008a03║灑 śa設娑怛囉（三合）阿（上）gni 儗𩕳（二合）u 嗢

tta 跢囉 ṇīṃ抳淫滛（二合） 

F28n1071_p0008a06║dī捻（奴揖反）ptaṃ缽鉢擔（二合）（九十三） 摩

賀（引）帝（引）染（自攬反）（九十四） 摩 

F28n1071_p0008a10║惹野（一） 嚩日囉（二合）麼 le 礼底尾 śru秫秫嚕

（二合）擔（二） 

F28n1071_p0008a11║ 缽鉢 dmāṃ納𢅴（上、二合）劒（三） 嚩日囉（二

合）尒賀嚩（二合）左（四） 

F28n1071_p0008b02║ma麼（鼻、引）哩 ku 矩 lā懶嬾ndha䭾哩（引）（十

四） 嚩日囉（二合）賀娑跢 

F28n1071_p0008b07║ 娑嚩日囉（二合）迦曩迦（二十二） 缽鉢囉（二

合）婆（去）lo 路（引） 

F28n1071_p0008b10║缽鉢囉（二合）婆（去、蒲憾反）i 伊（上）底曵（二

合）帝（二十七） mu 母 drā捺囉（二合、 

F28n1071_p0008b13║（三十） 唵（引）（三十一） 乙㗚（二合）ṣi 史誐

ṇā拏缽鉢囉（二合）śa設娑跢（二合） 

F28n1071_p0009a12║（上、引）（六十四） na 諾 kṣa 乞剎（二合）trā怛

囉（二合、引）喃（引）（六十五） 缽鉢囉（二合）娑（引） 

F28n1071_p0009a17║櫱妬（引）瑟抳（二合、引）灑（七十五） si 悉 ta 跢

ta 多 pa 缽鉢 tra 怛囉（二合） 

F28n1071_p0009a19║（引）缽鉢囉（二合）tya 底孕（二合）ṅgi 儗（研以

反） （引）（七十七） 摩賀（引）娑 



F28n1071_p0009b15║缽鉢 rṇi 哩抳（二合）婆（去）夜（引）（二百） 曩

（引）誐婆（去）夜（引）（一） 

F28n1071_p0010b01║（無滿反、下同）nta 跢賀哩抳野（二合、引）（二十

九） 阿（上）śu秫秫cya 紫野（二合）賀 

F28n1071_p0010b09║ 摩賀（引）pa 缽鉢 śu戍（上）跛底 ru 嚕 dra 捺囉

（二合）（四十四） 訖㗚（二合） 

F28n1071_p0011a09║ 誐拏缽鉢底娑呬（引）野（七十五） 訖㗚（二合）

擔尾你琰 

F28n1071_p0011b01║引）釤（九十八） 悉跢多缽鉢怛㘕（二合）（九十

九） 曩謨窣覩 

F28n1071_p0011b02║（二合）帝（三百） 阿（上）枲（星以反）跢曩 la 剌

rka 囉迦（二合）（一） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0011b03║婆（去）sphu 娑普（二合）ṭa 吒（二） 尾迦悉跢多

缽鉢 tre 怛 （二合）（三） 

F28n1071_p0011b07║ 吽（引）吽（十一） pha[癹-几+口]（蒲缽鉢反）ṭ

吒（半音、下同）[癹-几+口]吒（十二） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0011b09║（十五） 阿缽鉢囉（二合）底賀多 pha[癹-几+口]ṭ吒

（十六） 嚩囉缽鉢囉 

F28n1071_p0012b03║mā麼哩矩 la 懶嬾ndha䭾哩（四十七） 摩賀尾你也

（二合、引）囉 

F28n1071_p0012b04║薺（自曵反）bhyo 毗喻（二合）[癹-几+口]吒（四十

八） 摩賀（引）缽鉢囉（二合）tya 底孕（二合） 

F28n1071_p0012b06║野[癹-几+口]吒（五十） 摩賀（引）缽鉢囉（二合）

底孕（二合）儗你（二合） 

F28n1071_p0013a18║ ccha 蹉（引）野屹囉（二合）賀（九十九） 阿

（上）pa 缽鉢娑麼（二合、引）囉 

F28n1071_p0013b17║rṣva 囉濕嚩（三合）戍（引）藍（上）（三十） pṛ缽

鉢哩（二合）瑟姹（二合）戍（引） 

F28n1071_p0014a05║缽鉢囉（二合）tya 底孕（二合）ṅga 誐戍（引）藍

（上）（三十九） 部（引）多吠（引） 

F28n1071_p0014a16║ 帝釤（引）[薩-產+(辛/工)]吠釤（五十九） 悉跢多

缽鉢怛 （二合）（六十） 

F28n1071_p0014b01║缽鉢囉（二合）底孕（二合）儗 raṃ㘕（六十二） 夜

嚩 dva 納嚩（二合）娜 

F28n1071_p0014b07║（六十九） [薩-產+(辛/工)]rva𠕀（無肯反）誐缽鉢囉

（二合）tya 底孕（二合）ṅga 誐滿鄧 

F28n1071_p0015a10║ （引）入嚩（二合）理多（十六） 嚩日囉（二合）

播 ṇi 抳（十七） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0015a11║尾捨缽鉢囉（二合）尾勢南（上）（十八） 婆（去）

誐嚩多 

F28n1071_p0015b12║rka㗚迦（二合）（五十） 缽鉢囉（二合）婆（去）

sphu 娑普（二合）ṭ吒（五十一） 尾迦 

F28n1071_p0015b13║si悉 ta 怛 tta 多缽鉢怛囉（二合）（五十二） 入嚩

（二合）攞入嚩（二合） 



F28n1071_p0015b16║mu謨 gha 伽（去）[癹-几+口]吒（半）（五十九） 阿

（上）缽鉢囉（二合）底賀多[癹-几+口]吒 

F28n1071_p0015b17║（半）（六十） 嚩囉娜[癹-几+口]吒（六十一） 嚩

囉缽鉢囉（二合）娜[癹-几+口] 

F28n1071_p0016a13║ṅga 誐缽鉢囉（二合）tya 底孕（二合）ṅga 誐滿鄧迦嚧

（引）弭（八十二） 

F28n1071_p0016b05║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0016b08║入嚩（二合）攞（八） 缽鉢囉（二合）入嚩（二合）

攞缽鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0016b15║缽鉢囉（二合）底賀（引）跢（引）野（四） 摩賀

（引）冐（引） 

F28n1071_p0016b20║哩野（二合）dī你（你揖反、引）缽鉢跢（二合、引）

野（十） 嚩 rā𠻴（引）ṅga 誐（引） 

F28n1071_p0017a02║賀（引）麼抳 śa設 ta 多 dī你（引）缽鉢底（二合）䭾

囉（引）野 

F28n1071_p0017a05║設多缽鉢囉（二合）底 ma 滿 ṇḍīṃ旎跢（引）野（十

七） 摩賀（引） 

F28n1071_p0017a08║（引）ndha䭾迦（引）囉（引）野（二十） 摩賀

（引）缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0017a09║vyaṃ尾琰（尾琰反）嚩（引）野（二十一） 缽鉢囉

（二合）底 ma 麼野（二十二） 

F28n1071_p0017a13║攞賀攞（三十） 賀（引）攬（引）嚩囉䭾囉（三十

一） 缽鉢囉 

F28n1071_p0017a16║（引）灑䭾囉（三十五） 缽鉢囉（二合）ṇā拏多娑

（上）蘇（上）囉 

F28n1071_p0017b09║迦（五十三） śu輸（上）婆（去）jñā枳孃（二合、

引）曩缽鉢囉（二合）底 ma 滿 

F28n1071_p0017b18║缽鉢跢（二合、引）野（七十一） 娑嚩（二合、引）

賀（引）（七十二） 缽鉢囉（二合）你（引） 

F28n1071_p0017b19║缽鉢跢（二合、引）野（七十三） 娑嚩（二合、引）

賀（引）（七十四） 缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0018a07║缽鉢多（二合）曵（九十一） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（九十二） 帝 ju 乳（自路反）ma 滿 

F28n1071_p0018a09║拏攞（引）野（九十五） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（九十六） 阿（上）缽鉢囉 
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F28n1071_p0019a14║ 缽鉢囉（二合）底尾始瑟姹（二合、引）野（三） 

bu 沒 ddha䭾（引）野（四） 

F28n1071_p0019a18║婆（去、引）嚩秫秫（詩聿反）第（十二） 阿（上）

鼻 ṣiṃ詵（上）ca 左𤚥（上、引）（十三） 

F28n1071_p0019a22║野（十九） 誐誐曩尾秫秫ddhe 第（二十） 鄔瑟抳



（二合、引）灑 

F28n1071_p0019a23║尾惹野尾秫秫第（二十一） 娑賀娑囉（二合）囉 śmi

濕弭 

F28n1071_p0019b03║曩秫秫第（二十七） [薩-產+(辛/工)]嚩阿（引）嚩囉

拏（引）尾秫秫 

F28n1071_p0019b04║第（二十八） 缽鉢囉（二合）底𩕳韈（無缽鉢反）

rttā㗚多（二合、引）野阿 

F28n1071_p0019b05║（去、引）yuḥ欲秫秫第（二十九） 三麼野（引）地

瑟耻（二合）帝（三十） 麼 

F28n1071_p0019b07║秫秫第（三十二） 尾 sphu 娑普（二合）ṭa 吒沒地秫

秫第（三十三） 惹 

F28n1071_p0019b10║多秫秫第（三十七） 嚩日 （二合）嚩日囉（二合）

櫱 rbha 陛（三十八） 

F28n1071_p0019b12║[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引）nāṃ難（上）ca 左迦

（引）野尾秫秫第（四十） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0019b13║嚩櫱底跛哩秫秫第（四十一） [薩-產+(辛/工)]嚩怛他

（引）櫱 

F28n1071_p0019b16║（四十五） 三滿多跛哩秫秫第（四十六） [薩-產

+(辛/工)]嚩怛他（引）櫱 

F28n1071_p0020a05║ 唵（引）（二） 婆（去）誐 vāṃ挽（無滿反）

（三） 惹野覩尾秫秫第（四） 

F28n1071_p0020a09║ 缽鉢囉（二合）底尾始瑟吒（二合、引）野（三） 

沒䭾（引）野（四） 

F28n1071_p0020a13║賀曩（十一） 娑嚩（二合）婆（去、引）嚩尾秫秫

（詩聿反）第（十二） 

F28n1071_p0020a18║尾秫秫第（二十） 塢瑟抳（二合、引）灑尾惹野尾秫

秫 

F28n1071_p0020b04║賀多曩尾秫秫第（三十一） [薩-產+(辛/工)]嚩阿

（上）嚩囉 

F28n1071_p0020b05║ṇā拏（鼻音、引）（三十二） 播（引）野 du 訥 ga

櫱 tti 底跛哩秫秫第（三十三） 

F28n1071_p0020b06║ 缽鉢囉（二合）底𩕳韈㗚跢（二合、引）野阿（去、

引）yuḥ欲秫秫 

F28n1071_p0020b09║ ko 句（引）ṭī置跛哩秫秫第（三十九） 尾 sphu 娑

普（二合）ṭa 吒沒地 

F28n1071_p0020b10║秫秫第（四十） 惹野惹野（四十一） 尾惹野尾惹 

F28n1071_p0020b12║（引）地瑟恥（二合）多秫秫第（四十四） 嚩日

（二合、引）嚩日囉 

F28n1071_p0020b15║迦（引）野跛哩秫秫第（四十八） [薩-產+(辛/工)]嚩

櫱底跛 

F28n1071_p0020b16║哩秫秫第（四十九） [薩-產+(辛/工)]嚩怛他（引）櫱

多室左（二合）me 銘 

F28n1071_p0020b20║（引）䭾野（五十五） 三滿多跛哩秫秫第（五十六） 

[薩-產+(辛/工)]嚩 



F28n1071_p0021a19║𩕳[薩-產+(辛/工)]嚩沒第（十九） bhi 鼻 dhā䭾（引）

囉抳（二十） saṃ參缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0021b03║抳（引）（二十四） 怛你也（二合）他（去、引）

（二十五） 秫秫第素秫秫第（二十六） 

F28n1071_p0021b09║ 缽鉢囉（二合）扇多（引）嚩婆（去）細（三十七） 

[薩-產+(辛/工)]嚩沒䭾 

F28n1071_p0021b10║缽鉢囉（二合）底 ma 滿 ṇḍi 旎帝（三十八） [薩-產

+(辛/工)]嚩 pū奔（去）ṇya 娘（上）跛 

F28n1071_p0021b11║哩滿旎帝（三十九） [薩-產+(辛/工)]嚩達磨缽鉢囉

（二合）底滿 

F28n1071_p0022a02║ [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）枳娘（二合）播囉

弭帝（六十一） 摩賀 

F28n1071_p0022a03║（引）缽鉢囉（二合）底婆（去、引）曩娑 pa 半 nne

寧（六十二） 三滿多 

F28n1071_p0022a04║lo路計（六十三） 沒䭾尾灑曵（六十四） 沒䭾缽鉢

囉（二合） 

F28n1071_p0022a06║囉（六十七） 缽鉢囉（二合）娑囉缽鉢囉（二合）娑

囉（六十八） 尾 

F28n1071_p0022a15║ 阿（上）跛囉尒帝（十三） [薩-產+(辛/工)]嚩 du 訥

瑟吒（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0022a19║囉嚩（引）悉𩕳（二十一） 缽鉢 rṇa㗚拏（二合）舍

嚩哩（二十二） 

F28n1071_p0022a21║tyo底𢈔（二合、引）娜野室哩（二合）曵（二十五） 

pa 缽鉢 dma 納麼（二合） 

F28n1071_p0022b01║嚩係（二十六） 缽鉢納麼（二合）麼（引）理𩕳（二

十七） 嚩 jra 日𠻴（二合） 

F28n1071_p0022b11║入嚩（二合）𥠖（四十九） 入嚩（二合）理帝（五

十） 缽鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0022b19║缽鉢囉（二合）訥瑟吒（二合）紇㗚（二合）乃野 ma

麼他𩕳 

F28n1071_p0023b06║娑（十四） 缽鉢囉（二合）bhṛ勃㗚（二合）底毗藥

（二合）（十五） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0023b07║怛𡃤（二合、引）dha䭾ttū覩迦缽鉢哩野（二合、引）

pa 半 nne 寧毗藥 

F28n1071_p0024a13║曩（二） ka 建（引）ṇca 左 nu 訥 tkṣi 得乞插（三

合）pta 多（三） 缽鉢囉（二合）婆 

F28n1071_p0024a20║䭾囉（十三） 賀囉賀囉（十四） 缽鉢囉（二合）賀

囉 

F28n1071_p0024a21║缽鉢囉（二合）賀囉（十五） 摩賀（引）冐（引）地

唧 tta 多（十六） 

F28n1071_p0024b07║娑多（二合）𥠖（二十七） śa陜 ma 麼陜麼（二十

八） 缽鉢囉（二合）陜 

F28n1071_p0024b08║麼缽鉢囉（二合）陜麼（二十九） [薩-產+(辛/工)]嚩

播（引）跛缽鉢囉 



F28n1071_p0024b11║ 叄缽鉢囉（二合）sthi 悉體（丁以反、二合）帝（三

十四） [薩-產+(辛/工)]嚩怛他（引） 

F28n1071_p0024b12║櫱多缽鉢囉（二合）底瑟恥（二合）多秫秫第（三十

五） 娑嚩 

F28n1071_p0025a06║櫱多（引）dhā䭾tū覩（引）dhā䭾 （九） 缽鉢納

𤚥（上、引、二合）婆（去） 

F28n1071_p0025a09║ 缽鉢囉（二合）韈㗚多（二合）曩嚩日 （二合）

（十五） 冐（引）地 

F28n1071_p0025a14║野（二十三） 左攞左攞左 lā懶嬾ntu 覩（二十四） 

[薩-產+(辛/工)]嚩（引） 

F28n1071_p0025b06║引）賀（引）（三十八） 蘇缽鉢囉（二合）底瑟恥

（二合）多窣覩（二合、 

F28n1071_p0025b15║櫱多缽鉢囉（二合）tyu 底聿（二合）tpa 荅半（二合）

nna 曩（引）nāṃ南（上、引）（二） 

F28n1071_p0025b18║缽鉢囉（二合）mu 穆 khā佉（引）南（上、引）

（五） 冐（引）地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、 

F28n1071_p0027b04║也（三十六） 娑嚩（二合、引）賀（引）（三十七） 

阿（上）缽鉢囉（二合）底賀 

F28n1071_p0027b08║曵（一） 麌（入）呬也（二合）迦（引）地缽鉢多曵

（二） 怛你也 

F28n1071_p0028a08║捨嚩囉比舍左（引）地缽鉢多曵（四十三） 翳 

F28n1071_p0028a15║哩比舍左（引）地缽鉢多曵（五十二） 矩嚕矩嚕 

F28n1071_p0028a16║麌（入）呬也（二合）迦（引）地缽鉢多曵（五十三） 

比哩比 

F28n1071_p0028b12║嚩日 （二合）ṇa 拏（八十四） 阿（上）缽鉢娑麼

（二合、引）囉屹囉（二合） 
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F28n1071_p0029b15║嚩怛他（引）櫱多缽鉢 rṣāṃ㗚產（二合）（七） 滿

拏攞（引） 

F28n1071_p0030a03║跛缽鉢囉（二合）陜麼 ne 甯（七） 娑嚩（二合、

引）賀（引）（八） 

F28n1071_p0030a07║ 缽鉢囉（二合、引）缽鉢多（二合）（四） 誐誐曩

娑 ma 麼（引）娑麼（五） 

F28n1071_p0030b18║謨（引）曩莫缽鉢囉（二合）賀悉多（二合）mu 穆

kha 佉囉（引）viṃ尾引 

F28n1071_p0031a02║抳嚕 ci 唧（上）囉佐（引）嚕 dī你（引）pto 缽鉢妬

（二合、引）荅 pta 缽鉢跢 

F28n1071_p0031b10║怛囉（二合）娑𩕳（九） 缽鉢囉（二合）底賀多𩕳缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0032b15║ 阿（上）蜜㗚（二合）多（引）也缽鉢囉（二合）娑

（引）dha䭾ne 寧（十三） 沒 

F28n1071_p0032b22║磨（引）缽鉢囉（二合）娑（引）䭾寧（二十三） 拶



怛嚩（二合、引）哩 

F28n1071_p0032b23║阿（引）哩也（二合）[薩-產+(辛/工)]底也（二合）缽

鉢囉（二合）娑（引）䭾寧（二十四） 

F28n1071_p0032b24║ 拶怛嚩（二合、引）哩 ma 沫（引）㗚誐（二合）婆

（去）嚩曩缽鉢囉 

F28n1071_p0033a01║（二合）娑（引）䭾寧（二十五） ba 麼攞尾（引）哩

也（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0033a03║ 矩捨攞捏（同上） （去）勢（二十九） 矩捨攞缽

鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0033a05║缽鉢囉（二合）婆（去）細（三十二） 達磨阿（引）

迦（引）囉 ṇe 妳（三十三） 

F28n1071_p0033a09║阿（上）地瑟耻（二合）帝（四十） ku 矩捨𥠖缽鉢囉

（二合）底矩 

F28n1071_p0033a11║唧 tte 帝（四十三） 蘇缽鉢囉（二合）śāṃ扇（引）

唧帝（四十四） 蘇缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0033b02║囉跛哩秫秫䭾（四） dha 達 rmma 磨帝（五） 摩賀

（引）曩野（六） 跛 

F28n1071_p0033b18║唧（十九） 缽鉢 rṇa㗚拏（二合）舍嚩哩（二十） 

ra𠸪乞义（二合）𠸪 

F28n1071_p0034b04║ 阿缽鉢囉（二合）底賀帝（十） 娑嚩（二合、引）

賀（引）（十一） 

F28n1071_p0034b06║唵（一） ba 麼 la 懶嬾nda 娜 de （去）（二） 帝

ju 乳（自嚕反）麼（引）里𩕳（三） 

F28n1071_p0034b19║（二合）（三） 阿（上）缽鉢囉（二合）底賀多

（四） 吽（引）（五） [癹-几+口]吒（半音）（六） 
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F28n1071_p0035b20║多寧殺拏也多寧殺拏也多寧（三） 娑缽鉢（二合） 

F28n1071_p0035b21║rśa捨寧娑缽鉢（二合）捨寧娑缽鉢（二合）捨寧

（四） 娑嚩（二合、引）賀（引）（五） 

F28n1071_p0036a11║ru嚕 vai 吠（引）ḍū𠯆（尼古反）哩也（二合）缽鉢囉

（二合）婆（去）囉（引）惹（引） 

F28n1071_p0036b03║ 缽鉢囉（二合）婆（去）囉（引）惹（引）也怛他

（引）櫱跢（引） 

F28n1071_p0036b11║帝麼帝（七） 左缽鉢 lye 里曵（二合、引）（八） 

播（引）跛戍䭾 

F28n1071_p0037a02║ śa陜 me 銘陜銘（二十七） 缽鉢囉（二合）śa陜

ma 滿 ntu 覩銘（二十八） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0037a03║嚩伊（上）底塢缽鉢 drā捺囉（二合）嚩（二十九） 

[薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0037a07║（三十四） 缽鉢囉（二合）底婆（去）細（三十五） 

[薩-產+(辛/工)]嚩播跛 

F28n1071_p0037a14║跛尾戍（引）䭾寧（六） śu秫秫（詩聿反）ddhe 第



尾秫秫第（七） 

F28n1071_p0037a15║ [薩-產+(辛/工)]嚩羯磨阿（引）嚩囉 ṇā拏尾秫秫第

（八） 娑嚩（二合） 

F28n1071_p0037b03║羯臘閇（二合）（六） 羯臘播（二合、引）跛哩秫秫

第（七） 娑嚩 

F28n1071_p0037b06║曩謨（引）婆（去）誐嚩帝（一） 喇怛曩（二合）缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0037b07║婆（去）賛捺囉（二合）（二） 缽鉢囉（二合）底

ma 滿 ṇḍi 旎多（三） 

F28n1071_p0037b12║怛曩（二合）kī吉 rtti㗚底（二合）（八） 喇怛曩（二

合）缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0037b18║缽鉢囉（二合）pa 沫 rdi㗚你（二合）寧（二） 怛他

（引）櫱跢（引）夜 

F28n1071_p0037b24║嚩（引）嚩囉拏嚩（引）娑曩（十一） 缽鉢囉（二

合）捨麼曩嚩 

F28n1071_p0038a14║阿（上）缽鉢囉（二合）底賀帝（二十五） 拶覩殺 ṣṭi

瑟置（上、二合）（二 

F28n1071_p0038b14║ru嚕蘇（上）嚕（六） 缽鉢囉（二合）蘇嚕缽鉢囉

（二合）蘇（上）嚕（七） 

F28n1071_p0039a09║唵（一） 素尾秫秫第（二） 蘇 ru 嚕蘇嚕（三） 娑

嚩（二合、引）賀（引）（四） 

F28n1071_p0039b20║也（二） 怛你也（二合）他（引）（三） ma 麼𩕳

尾秫秫第（四） 麼𩕳尾 

F28n1071_p0040a13║dha䭾麼寧（二十七） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（二十八） 缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0040a14║娑嚩（二合） （二十九） 缽鉢納麼（二合）三婆

（去）吠（引）（三十） 

F28n1071_p0040a18║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 嚩囉娜缽

鉢囉（二合、 

F28n1071_p0040a19║引）缽鉢帝（二合）（二） 吽（引）（三） 

F28n1071_p0040b05║曩謨（引）dha䭾（引）囉 ṇi 抳（尼軫𨋎反）ndha䭾囉

囉（引）惹（引） 

F28n1071_p0040b07║ 䭾 䭾 （四） dha䭾囉抳（尼軫𨋎反）ndhi 地

（五） 娑嚩（二合、引）賀（引）（六） 

F28n1071_p0040b09║曩謨（引）賛捺囉（二合）缽鉢囉（二合）婆（去、

引）也（一） 怛 

F28n1071_p0040b18║（五） 𩕳 訖帝（二合）缽鉢囉（二合）陛（六） 

娑麼 yo𢈔儗（七） 

F28n1071_p0041a12║尒（五） 缽鉢囉（二合）捨 ma 滿 ntu 覩（六） [薩-

產+(辛/工)]嚩 ro 嚧誐（七） [薩-產+(辛/工)] 
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F28n1071_p0042a20║曩謨（引）婆（去）誐嚩 tye 底曵（二合）（一） 缽

鉢囉（二合）jñā枳孃（二合） 

F28n1071_p0042a26║他（引）（七） 缽鉢囉（二合）jṇe 枳妳（下、尼制

反、二合）缽鉢囉（二合）枳妳（二合）（八） 摩 

F28n1071_p0042a27║賀（引）缽鉢囉（二合）枳妳（二合）（九） 缽鉢囉

（二合）jña 枳孃（二合、引）婆 

F28n1071_p0042a28║（去、引）娑迦 （十） 缽鉢囉（二合）枳孃（二

合）lo 路迦羯 （十一） 

F28n1071_p0042b04║tsa攃𥠖（十七） 缽鉢囉（二合）娑（引）哩多曷悉

帝（二合）（十八） 

F28n1071_p0042b12║曩謨（引）婆（去）誐嚩 tye 底曵（二合）（一） 缽

鉢囉（二合）枳孃（二合） 

F28n1071_p0043a02║曩謨（引）婆（去）誐嚩底曵（二合）（一） 缽鉢囉

（二合）枳孃（二合） 

F28n1071_p0043a08║底（二） 缽鉢囉（二合）枳孃（二合）播囉弭多

（三） sphu 娑普（二合） 

F28n1071_p0043a11║（二合）他（引）（八） 唵（九） dhīḥ地（引、

入）（十） śru秫秫嚕（二合）底（十一） smṛ娑沒㗚（三合） 

F28n1071_p0043a14║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 唵（引）

（二） śru秫秫嚕（二合） 

F28n1071_p0043a17║曩謨（引）婆（去）誐嚩底曵（二合）（一） 缽鉢囉

（二合）枳孃（二合） 

F28n1071_p0043a19║ śrī室唎（二合、引）秫秫嚕（二合）底（五） 尾惹

曵（六） 娑嚩（二合、引）賀（引）（七） 

F28n1071_p0043a21║曩謨（引）婆（去）誐嚩底曵（二合）（一） 缽鉢囉

（二合）枳孃 

F28n1071_p0043b06║ 怛你也（二合）他（引）（八） 枳孃（二合）曩缽

鉢囉（二合）dī你（泥邑反、引） 

F28n1071_p0043b07║閇（九） 𢙣乞义（二合）也 ko 句勢（十） 缽鉢囉

（二合）底婆（去） 

F28n1071_p0043b16║ṇa 拏跛哩缽鉢囉（二合）跛妳（二十二） [薩-產+(辛/

工)]嚩悉䭾 

F28n1071_p0044a01║阿（上）囉 ṇa 拏（二十八） 迦囉妳（二十九） 摩

賀（引）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0045a09║（二合、引）賀（引）（十三） 摩賀（引）尾（引）

哩野（二合）阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0045a20║尒多缽鉢囉（二合）娑（引）dhi 地帝（引）（二十

八） va 嚩 jra 日囉（二合）gho 具 

F28n1071_p0046b14║嚩遏㗚他（二合）缽鉢囉（二合）[革*薎]䭾𩕳（二十

六） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0047a04║（二合）賛捺囉（二合）缽鉢囉（二合）陛（四十六） 

sū素哩曵（二合）（四十七） 

F28n1071_p0047a08║怛囉（二合、引）缽鉢囉（二合）底賀帝（五十三） 

娑嚩（二合、引）賀 



F28n1071_p0047a12║（五十九） 尒（引）嚩覩（六十） 韈㗚灑（二合）

設 taṃ單（去）缽鉢扇 

F28n1071_p0047a18║謨蘇韈（無缽鉢反）rṇṇā㗚拏（二合、引）嚩婆（去）

[薩-產+(辛/工)]冩（二） 

F28n1071_p0047b14║曩謨（引）曩莫阿（上）底（引）多曩（引）櫱 ta 多缽

鉢囉 

F28n1071_p0047b16║地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）（二） 遏 rha 囉罕（二

合）缽鉢囉（二合）底曵（二合） 

F28n1071_p0048a17║涅 （二合）賛捺囉（二合）缽鉢囉（二合）陛（四十

五） 賛捺囉 

F28n1071_p0048a18║（二合）建（引）帝（四十六） 素哩也（二合）缽鉢

囉（二合）陛（四十七） 素 

F28n1071_p0048b03║ [薩-產+(辛/工)]rva 嚩遏 rtha㗚他（二合）缽鉢囉（二

合）[革*薎]䭾𩕳（五十七） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0048b11║ 阿（上）婆（去）也缽鉢囉（二合）娜（引）以寧

（上）（六十九） 阿（上）cu 卒（子律反） 

F28n1071_p0049a10║缽鉢囉（二合）底賀帝（八） [薩-產+(辛/工)]rva 嚩遏

rthe㗚剃（二合） 

F28n1071_p0049a14║（三） [薩-產+(辛/工)]嚩誐 ṇa 拏缽鉢底（四） 滿䭾

滿䭾（五） 吽（引）（六） [癹-几+口] 

F28n1071_p0049a18║抳（三） 蘇叄缽鉢囉（二合）底瑟恥（二合）多

（四） 蘇 

F28n1071_p0049b01║娜麼（五） 蘇缽鉢囉（二合）底瑟恥（二合）多尾惹 

F28n1071_p0049b02║也（六） 吠（引）囉[薩-產+(辛/工)]底也（二合）缽

鉢囉（二合）底 jñāṃ枳撚（二合、引）（七） 

F28n1071《釋教最上乘秘密藏陀羅尼集》卷 7 

F28n1071_p0050a08║ 缽鉢囉（二合）陛缽鉢囉（二合）婆（去）嚩底

（五） da 捺㗚捨（二合） 

F28n1071_p0050a14║嚩底（十六） 阿（上）nū努散地（十七） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0050a17║底（二十一） 麼底麼底（二十二） 缽鉢囉（二合）

陛（二十三） 嗢 tta 多 

F28n1071_p0050a21║櫱 te 帝（二十八） 櫱底阿（上）𩕳櫱底（二十九） 

阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0050b01║（三十一） 阿（上）麼 li 理𩕳阿麼 li 理𩕳（三十二） 

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0050b03║缽鉢囉（二合）娜曵（三十五） 阿（上）勢 ṣe 曬

（三十六） 阿（上）nu 努跛 

F28n1071_p0050b04║勢曬（三十七） 阿（上）nu 努櫱銘（三十八） 阿

（上）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0050b06║底尾戍（引）䭾𩕳（四十一） 跛哩秫秫第（四十二） 

kā殑（寄亮反） 



F28n1071_p0050b07║kṣa 乞义（二合）cche 砌娜𩕳ma 麼帝（四十三） 麼

底缽鉢囉（二合）吠 

F28n1071_p0050b12║（五十一） 遏㗚他（二合）尾秫秫第跛囉銘（五十

二） 係 

F28n1071_p0050b13║覩你地散 nne 甯缽鉢囉（二合）吠底（五十三） 缽鉢

囉（二合） 

F28n1071_p0050b17║惹尾秫秫第（五十九） 阿（上）努屹囉（二合）係

（六十） 缽鉢囉 

F28n1071_p0051a10║（十四） 缽鉢哩也（二合）枳孃（二合）曩 ne 甯

（十五） 阿（上）nu 努 lū路弭 

F28n1071_p0051a12║哩𥠖（十八） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）缽鉢

帝（二合）（十九） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0051a18║（二十八） 阿（上）鼻臘（引）比也（二合）（二十

九） 缽鉢囉（二合）底瑟姹 
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F28n1071_p0052a17║ 𩕳嚕（入）訖底（二合）缽鉢囉（二合）陛（十） 

呬𥠖（十一） 呬里 

F28n1071_p0052b01║（四十） 缽鉢囉（二合）kṛ訖㗚（二合）底 dī你（你

異反、引）跛寧（四十一） 婆（去） 

F28n1071_p0052b04║ 尾摩攞缽鉢囉（二合）陛（四十七） 僧（去）ṅka

羯㗚灑（二合） 

F28n1071_p0052b13║麼韈 rtti 底（六十七） 摩賀（引）缽鉢囉（二合）陛

（六十八） 三滿 

F28n1071_p0052b14║多缽鉢囉（二合）陛（六十九） 尾補攞缽鉢囉（二

合）陛（七十） 

F28n1071_p0052b18║ 達磨𩕳䭾曩 go 遇底 （二合）（七十七） 三滿多

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0053a05║補攞櫱陛（三） 麼抳缽鉢囉（二合）陛（四） ta 怛

tha 闥 ttā跢（引） 

F28n1071_p0053a06║𩕳dā捺㗚捨（二合）ne 甯（五） 麼抳麼抳（六） 

蘇（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0053a14║唵（一） 麼抳（尼軫𨋎反）ndha䭾 （二） 吽

（引）（三） [癹-几+口]吒（半音）（四） 

F28n1071_p0053b11║缽鉢囉（二合）ma 沫 rtha 他（去）𩕳（三十四） 𠸪

乞灑（二合）𠸪乞灑（二合） 

F28n1071_p0054a13║（二合）缽鉢囉（二合）ma 沫 rtha 他（去）𩕳（六十

四） 尾惹也嚩（引）呬 

F28n1071_p0054a18║跢（引）嚩 lo 路枳帝（引）（七十三） 缽鉢囉（二

合）陛缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0054a19║陛（七十四） 素缽鉢囉（二合）婆（去）尾秫秫第

（引）（七十五） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0054b03║ 嚕嚕左𥠖（引）（八十） 佐（引）攞也 du 訥 ṣṭaṃ



瑟[啗*鳥] （二合）（八十一） 

F28n1071_p0054b07║缽鉢納麼（二合）尾秫秫第（八十六） 戍（引）䭾也

戍（引）䭾 

F28n1071_p0054b08║也秫秫第（引）（八十七） bha 跋囉跋囉（八十八） 

bhi 鼻哩鼻哩 

F28n1071_p0054b09║（八十九） bhū部嚕部嚕（九十） ma 懵（上）ṅga

誐攞尾秫秫第（九十一） 

F28n1071_p0054b12║ （九十五） 三（去）滿多缽鉢囉（二合）娑（上）

哩跢（引）（九十六） 嚩 

F28n1071_p0054b13║婆（去）悉多秫秫第（九十七） 入嚩（二合）攞入嚩

（二合）攞 

F28n1071_p0055a05║誐囉（十六） 缽鉢里演（二合）ttāṃ擔（引）（十

七） 播（引）跢（引）攞（十八） 

F28n1071_p0055a07║曩（二十） de 祢（引）舍 ba 滿 ndhe 第曩（二十

一） 嚩日囉（二合）缽鉢囉 

F28n1071_p0055a09║nne甯（引）曩（二十三） 嚩日囉（二合）入嚩（二

合）攞尾秫秫第（引） 

F28n1071_p0055a13║左攞（三十） 入嚩（二合）理𩕳（三十一） 缽鉢囉

（二合）韈㗚灑 

F28n1071_p0055a16║（無缽鉢反）㗚灑（二合）抳（三十五） 祢（去、

引）嚩多嚩跢（引）囉 

F28n1071_p0055a22║rvo冐（引）缽鉢捺囉（二合）吠（引）毗藥（二合）

（四十四） [薩-產+(辛/工)]rvo 冐（引）缽鉢 

F28n1071_p0055b03║（二合）缽鉢難（上、二合）du 訥 rni𩕳蜜跢（引）ma

懵（上）ṅga 櫱里也（二合）（四十九） 

F28n1071_p0055b19║也（七十三） 怛他（引）櫱多紇哩（二合）乃也秫秫

第 

F28n1071_p0056a02║囉[薩-產+(辛/工)]囉（七十七） 缽鉢囉（二合）[薩-產

+(辛/工)]囉缽鉢囉（二合）[薩-產+(辛/工)]囉 

F28n1071_p0056a04║（去）滿多（引）迦（引）囉滿拏攞尾秫秫第（引）

（八十） 

F28n1071_p0056a07║ [薩-產+(辛/工)]嚩播（引）跛尾秫秫第（八十四） 

ma 麼攞尾櫱 

F28n1071_p0057a13║（引）（六十四） 阿（上）缽鉢娑麼（二合、引）

毗藥（二合）（六十五） 娑嚩（二合、 

F28n1071_p0057a20║du訥瑟吒（二合）缽鉢囉（二合）訥瑟吒（二合）南

（上、引）（八十二） 娑嚩 

F28n1071_p0057b01║（二合、引）賀（引）（八十三） 缽鉢 ca 左缽鉢左

（八十四） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0057b02║tya窒（丁結反）rthi 剔（他翼反）迦（引）缽鉢囉（二

合）底也（二合）mi 蜜怛囉 

F28n1071_p0057b07║（引）（九十二） 缽鉢囉（二合）入嚩（二合）里跢

（引）也（九十三） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0057b08║賀（引）（九十四） dī你（寧立反、引）缽鉢多（二



合）入嚩（二合）攞（引）也（九十五） 

F28n1071_p0058b06║（二合、引）賀（引）（七十八） 麼抳尾秫秫第（七

十九） 娑嚩（二合、引）賀 

F28n1071_p0058b08║（二合）尾秫秫第（引）尾戍（引）䭾𩕳（八十二） 

娑嚩（二合、引）賀 

F28n1071_p0058b25║ 缽鉢囉（二合）嚩囉尾櫱多婆（去）曵（三） 捨磨

也 

F28n1071_p0059a09║唵（引）（一） 嚩日囉（二合）嚩底（二） 嚩日囉

（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0059a10║底瑟恥（二合）帝秫秫第（三） 怛他（去）櫱多母 

F28n1071_p0059a22║ 缽鉢囉（二合）嚩囉尾秫秫第（引）（四） 吽

（引）吽（引）（五） [癹-几+口]吒（半音 

F28n1071_p0059b19║（二合、引）（十二） saṃ三（去）缽鉢囉（二合）

va 嚩入 kṣya 乞灑也（三合、引）銘（十三） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0060a07║底（二十九） 阿（引）迦（引）捨秫秫弟（三十） 

播（引）跛尾櫱 

F28n1071_p0060a14║tpa荅半（二合）nne 寧（四十一） 麼曩櫱帝（四十

二） 缽鉢囉（二合）tyu 底聿 

F28n1071_p0060a18║（二合）抳（四十八） 素（上）乞灑（二合）銘（四

十九） 素（上）缽鉢囉（二合）陛 

F28n1071_p0060b02║跋涅 （二合）（五十七） 缽鉢囉（二合）賛 ṇḍa 拏

賛 ṇḍi 膩（上）（五十八） 嚩 

F28n1071_p0060b16║（八十） [薩-產+(辛/工)]嚩怛囉（二合）[薩-產+(辛/

工)]嚩婆（去）yo 諭（引）缽鉢捺囉 

F28n1071_p0061a02║ gho 具（引）囉抳味（引）囉抳（八十九） 缽鉢囉

（二合）韈囉三 

F28n1071_p0062a05║謨 sa 僧（去）ṅgha 伽（去、引）也（三） 曩謨

（引）尾缽鉢始 ne 甯怛 

F28n1071_p0062a18║枳（引）攞（引）也（十一） 缽鉢囉（二合）尾娜

（引）南（上、引）（十二） 娑嚩 
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F28n1071_p0064a16║䭾（引）ko 句 ṭī置（引）南（上、引）（二） 跛哩秫

秫䭾迦（引）也嚩 

F28n1071_p0064a17║（無博反、引）枳唧多（三） 缽鉢囉（二合）底瑟恥

（二合）跢（引）南 

F28n1071_p0064a20║櫱多秫秫第（八） 阿（引）yuḥ欲尾戍（引）䭾𩕳

（九） sa 僧（去） 

F28n1071_p0064a22║尾（引）哩也（二合）ba 麼𥠖曩（十一） 缽鉢囉（二

合）底僧（去） 

F28n1071_p0064b02║ [薩-產+(辛/工)]嚩播跛阿（上）嚩囉拏（引）尾秫秫

第（十九） 

F28n1071_p0064b11║冐（引）䭾𩕳（九） 缽鉢囉（二合）嚩囉拽瑟置（二



合、上）（十） 嚩 

F28n1071_p0064b13║攞尾秫秫第（十二） 吽（引）吽（引）（十三） 娑

嚩（二合、引）賀（引）（十四） 

F28n1071_p0064b16║寧（二） 巘䭾尾𥠖（三） 跛曩嚩 （四） 缽鉢囉

（二合） 

F28n1071_p0065a15║（五） 缽鉢囉（二合）嚩 （六） 尒曩嚩 （七） 

娑囉娑 

F28n1071_p0065b06║屈芻（二合）缽鉢囉（二合）婆（去、引）（三） 

dhu 度攞銘他（入）（四） 羯剌 

F28n1071_p0066a07║ 矩嚕矩嚕（四十七） piṃ鬢𩯫ḍho 濁（滯數反）枲

鬢𩯫濁（同上）枲 

F28n1071_p0066a13║（五十九） 娑嚩（二合、引）賀（引）（六十） jyo

尒喻（二合、引）底 ṣpra 澁缽鉢囉（三合） 

F28n1071_p0066a15║ 缽鉢納麼（二合）麼（引）理𩕳（六十四） 娑嚩

（二合、引）賀（引）（六十五） 

F28n1071_p0066a19║引）賀（引）（七十二） 䭾（引）囉抳沒地（七十

三） 阿缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0066b03║曩嚩勢灑缽鉢哩演（二合）多枳囉抳（八十七） [薩-

產+(辛/工)] 

F28n1071_p0066b04║嚩缽鉢囉（二合）婆（去）尾𩕳[革*薎]rtta㗚多（二

合）寧（八十八） 

F28n1071_p0066b05║ 阿（上）缽鉢囉（二合）娜（引）韈㗚多（二合）曩

dhaṃ淡銘（八十九） 

F28n1071_p0066b11║kle吉礼（二合）捨達 rmma㗚磨（二合）帝（九十七） 

三滿多缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0066b17║帝（九） 阿（上）蘇多銘（十） 阿（上）缽鉢囉

（二合）賀底 

F28n1071_p0067a01║韈 rṇa㗚拏（二合）缽鉢囉（二合）婆（去、引）娑矩

吒 ni 捏（同上）rbha 婆 

F28n1071_p0067a13║唵（一） 沒䭾（引）尾 lo 路（引）枳帝（二） 枳抳

枳抳（三） 缽鉢 

F28n1071_p0067b11║ 缽鉢囉（二合）婆（去）嚩底（十五） 阿（上）ma

麼𥠖（十六） 尾麼 

F28n1071_p0068a09║六） 缽鉢囉（二合）bha 婆（去、引）麼底（四十

七） 摩賀（引）麼底 

F28n1071_p0068a13║娑麼（二合）囉（五十三） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（五十四） 缽鉢囉（二合）婆 

F28n1071_p0068b01║囉抳（四） 母𩕳缽鉢囉（二合）嚩娑𩕳（五） 悉地 

F28n1071_p0070b06║ （八十） 阿（上）缽鉢囉（二合）mu 母 ṣṭi 瑟置

（上、二合）阿（上）缽鉢囉（二合）母 

F28n1071_p0071a10║嚩 （十六） 阿（上）娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）

麼底（十七） 阿（上） 

F28n1071_p0071a11║娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）麼多穆佉跛哩嚩 （十

八） 



F28n1071_p0074a09║ 缽鉢囉（二合）tha 探 ma 麼尾攞 ṣṇi 瑟儜（二合、

引）（八十五） 缽鉢囉（二合）探 

F28n1071_p0074a22║囉嚩尾櫱多木佉跛哩嚩 （九十九） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0074a23║[革*薎]㗚尒（二合）尾木企（三百） 缽鉢囉（二合）

韈㗚尒 

F28n1071_p0074b03║缽鉢 ne 甯（四） 阿（上）捨也櫱多三缽鉢曩木佉 

F28n1071_p0075a05║ 達 rṇa 喇拏（二合）麼帝（三十七） 阿（上）尾缽

鉢囉（二合）路（引） 
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F28n1071_p0076a04║ 殊室利菩[薩-產+(辛/工)]千缽鉢陁羅尼 

F28n1071_p0076b16║金剛界大神變千缽鉢聖 殊室利童真大菩 

F28n1071_p0076b19║囉 ṇa 拏尾秫秫䭾沒地 bhyo 毗喻（二合、引）（二） 

娜捨 deḥ溺 

F28n1071_p0077a13║囉（二十五） 缽鉢囉（二合）嚩囉達磨臘䭾尾惹也 

F28n1071_p0077a15║（二十七） 吉礼（二合）餉 ṅga 誐（引）囉（二十

八） 缽鉢囉（二合）捨 ma 麼迦 

F28n1071_p0077b01║摩賀（引）播捨（三十五） 缽鉢囉（二合）娑囉缽鉢

囉（二合）娑 

F28n1071_p0077b04║（三十九） 三滿多（引）迦囉（四十） 三滿多缽鉢

囉（二合）娑 

F28n1071_p0078a05║跢（引）南（上）（七十八） [薩-產+(辛/工)]rvo 冐

（引）缽鉢捺囉（二合）嚩 duḥ耨 kha 佉捨 

F28n1071_p0078a15║ro嚧（引）缽鉢捺囉（二合）嚩（九十六） 耨佉

（引）𩕳銘（九十七） 曩 

F28n1071_p0078a18║ṇa 拏（一） 缽鉢㗚嚩（二合）跢（引）𩕳銘（二） 

尾枳囉（三） 

F28n1071_p0078b02║誐尾囉惹（九） saṃ散惹賀（十） 缽鉢囉（二合）

惹賀（十一） 

F28n1071_p0078b08║進（上）ntya 底也（二合）阿（上）缽鉢囉（二合）底

賀多舍（引）娑 

F28n1071_p0078b09║曩（引）南（上、引）（二） 唵（引）（三） 囉囉

（四） 娑麼（二合）囉（五） 阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0078b15║麼（引）囉迦（三） 尾穆訖底（二合）缽鉢他悉體

（二合） 

F28n1071_p0078b16║多（四） 娑麼（二合）囉娑麼（二合）囉（五） 缽

鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0079a07║唵（二） cchlhīṃ叱理呬淫滛（四合、呼之）（三） 

F28n1071_p0079b05║ 阿（上）缽鉢囉（二合）底賀多舍（引）娑 ne 寧毗

藥（二合）唵（二） 

F28n1071_p0079b13║ṅga 誐缽鉢囉（二合）枳孃（二合）冩（四） 摩賀迦

嚕抳 

F28n1071_p0079b16║地缽鉢囉（二合）冐（引）䭾𩕳（十一） smṛ悉沒㗚



（三合）底䭾（引） 

F28n1071_p0079b19║嚩弭（十六） 麼（引）銘娑沒㗚（三合）底（十七） 

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0079b24║抳（三） [薩-產+(辛/工)]嚩嚩（引）攞婆（去）史多

（四） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0080a03║nu努娑麼（二合）囉（九） 阿（上）缽鉢囉（二合）

底賀多舍 

F28n1071_p0080a07║曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩沒䭾（引）南（上、引）（一） 

阿（上）缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0080a14║缽鉢囉（二合）吠（引）捨也（十三） 三麼也麼 nu

努娑麼（二合） 

F28n1071_p0080a19║曩謨缽鉢 dmo 納謨（二合、引）ta 多囉囉（引）惹

（引）也（一） 怛 

F28n1071_p0080a21║也（二） 曩謨缽鉢納麼（二合）vyu 尾𢈔（二合）賀

（引）也怛 

F28n1071_p0080b05║ 伊（上）𤚥尾你也（二合、引）缽鉢囉（二合）va 嚩

入 kṣya 乞义也（三合、引） 

F28n1071_p0080b06║弭（八） 怛你也（二合）他（引）（九） 缽鉢納銘

（二合）缽鉢納麼（二合）叄 

F28n1071_p0080b07║婆（去）吠（十） 缽鉢納謨（二合、引）多 （十

一） 摩賀（引）句捨 

F28n1071_p0080b18║塞迦（二合）囉（五） 韈（無缽鉢反）rdho 度（引）

枲（六） ma 麼（引）左攞（七） 

F28n1071_p0081b12║也（七） 怛你也（二合）他（引）（八） 枳孃（二

合）曩缽鉢囉（二合）dī你（引） 

F28n1071_p0081b13║閇（九） a𢙣乞义（二合）也 ko 句勢（引）（十） 

缽鉢囉（二合）底婆 

F28n1071_p0082a01║囉 ṇa 拏跛哩缽鉢囉（二合）跛妳（二十二） [薩-產

+(辛/工)]嚩悉 

F28n1071_p0082a05║（二十七） 阿（上）囉拏（二十八） 迦囉妳（二十

九） 摩賀（引）缽鉢囉 

F28n1071_p0082b05║（十） 跛寧 tṛ底㗚（二合）rva 特嚩（二合）nu 努櫱

多（引）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0083a16║多（引）娑麼（十四） 阿（上）囉惹娑（上）麼（十

五） 秫秫地 

F28n1071_p0083a19║迦曩也娑（引）櫱囉尾秫秫䭾lo 路迦（二十一） 

F28n1071_p0083b01║（二十四） āṃ暗（引）（二十五） 缽鉢囉（二

合）塞訖多（二合）曩也曩也 
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F28n1071_p0084b16║ 摩賀（引）尾（引）囉（二十五） 麼 la 懶嬾nda 娜

da 娜（二十六） 尾（引）哩 

F28n1071_p0084b17║演（二合）娜娜（二十七） [薩-產+(辛/工)]嚩迦𤚥



（引）銘（二十八） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0084b21║䭾也（三十三） 娑娜（引）悉 ddhiṃ朕（地淫滛反）

銘婆（去）嚩（三十四） 

F28n1071_p0084b25║ 缽鉢囉（二合）bu 沒 ddhya 地也（二合）（四十） 

缽鉢囉（二合）枲（引）娜𤚥（上）（四十一） 

F28n1071_p0085a04║覩（二合）帝（四） 缽鉢囉（二合）枲（星異反、

引）娜（五） 嚩囉 do 努婆（去） 

F28n1071_p0085a21║曩謨婆（去）誐嚩底曵（二合）（一） 缽鉢囉（二

合）枳孃（二合）播 

F28n1071_p0085b04║尾你也（二合、引）囉（引）惹（引）缽鉢囉（二合）

mu 穆訖帝（二合）（十三） 

F28n1071_p0085b16║tkṣa 得乞插（三合）pta 多（三十） 䭾囉 ṇi 抳（𡰱軫

𨋎反）ndhā䭾囉（三十一） 鼻灑 

F28n1071_p0085b24║屹囉（二合）係澁嚩（二合）（四十四） 缽鉢囉（二

合）底賀 to 妬嚩囉（四十五） 

F28n1071_p0086a01║麼他（五十） 缽鉢吒缽鉢吒（五十一） 滿䭾滿䭾

（五十二） 沒䭾 

F28n1071_p0086a12║（上）缽鉢囉（二合）底賀多（引）也[癹-几+口]吒

（半）（六十五） 嚩日囉（二合） 

F28n1071_p0086a24║ 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）婆

（去）也缽鉢囉（二合）śa陜 ma 麼曩 

F28n1071_p0086b02║怛嚩（二合）duḥ耨佉缽鉢囉（二合）śa捨 ma 麼 ṇa

拏迦囉（引）也（十二） 曩 

F28n1071_p0086b06║嚩尾你也（二合、引）囉（引）惹缽鉢囉（二合、引）

缽鉢多（二合）曵 

F28n1071_p0086b19║ [薩-產+(辛/工)]嚩羯磨遏㗚他（二合）娑（引）䭾劒

（三十） 秫秫𠴞（蒲憾反）（三十一） 

F28n1071_p0087a02║ṭo 跓（吒固反、引）跛（四十五） 缽鉢囉（二合）勿

㗚（二合）rdha䭾吠誐（四十六） 

F28n1071_p0087a05║ 麼（引）嚕妬 tkṣi 得乞插（三合）pta 多（五十） 

䭾囉 ṇi 抳（𡰱軫𨋎反）ndha䭾囉 

F28n1071_p0087a06║缽鉢囉（二合）勃㗚（二合）底（五十一） 步多誐 ṇa

拏娑 mo 母（引）賀 

F28n1071_p0087a12║麼（二合）滿 ntrāṃ怛囒（二合、引）悉地銘（六十） 

缽鉢囉（二合）尾捨缽鉢 

F28n1071_p0087a17║屹囉（二合）係澁嚩（二合）缽鉢囉（二合）底賀妬麼

麼嚩囉 

F28n1071_p0087a24║ 尾度曩尾度曩（七十六） ma 末 tha 他末他（七十

七） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0087a25║末他缽鉢囉（二合）末他（七十八） ni 捏（同上）嚩

（引）賀也（七十九） 

F28n1071_p0087b01║ 缽鉢囉（二合）枳孃（二合）滿底 （二合）ṇa 拏謨

賀尾釤（八十二） 

F28n1071_p0087b13║（二合）係澁嚩（二合）缽鉢囉（二合）底賀 to 妬跛麼



（引）也[癹-几+口]吒 

F28n1071_p0087b14║（半）（九十五） [薩-產+(辛/工)]嚩怛囉（二合）阿

缽鉢囉（二合）底賀多羯磨抳 

F28n1071_p0088b02║尾係 ṭha 坼 kāṃ建（引）（三十四） [薩-產+(辛/工)]

嚩尾釤（三十五） 缽鉢囉（二合）尾捨 

F28n1071_p0088b03║缽鉢囉（二合）尾捨（三十六） 賀也屹哩（二合、

引）嚩尾灑必 

F28n1071_p0088b04║哩（二合）也（三十七） 缽鉢囉（二合）入嚩（二

合）攞缽鉢囉（二合）入嚩 

F28n1071_p0089a04║（引）弭（六） 夜（引）韈（無缽鉢反）屹囒（二

合）thi 體（町異反）曩（七） mu 捫 

F28n1071_p0089a15║醭（四） 麼麼（稱名）冩始𠸪訖底（二合）（五） 

缽鉢囉（二合）捨 ma 滿 

F28n1071_p0089b18║（去、引）（六） 缽鉢納麼（二合）缽鉢納麼（二

合）（七） 缽鉢納麼（二合）播抳（八） 娑 

F28n1071_p0089b22║唵（引）（一） 缽鉢訥麼（二合）帝 （二合）lo 路

枳也（二合）（二） 尾訖囒 

F28n1071_p0090a11║（八） 曩謨摩賀（引）sthā娑他（二合、引）麼缽鉢

囉（二合）缽鉢跢（二合、引） 

F28n1071_p0090a14║謨尾補攞尾 ma 麼（引）曩（十三） 蘇缽鉢囉（二

合）底瑟恥（二合） 

F28n1071_p0090a16║囉（二合、引）底（丁以反） 迦（十六） 缽鉢囉

（二合）婆（去）嚩婆（去） 

F28n1071_p0090a19║缽鉢納麼（二合）播（引）ṇa 拏曵（二十） [薩-產

+(辛/工)]嚩路迦（引）播（引）也 

F28n1071_p0090a25║（二合）缽鉢 ṭṭa 吒攞（三十） 尾曩捨曩迦囉（引）

也（三十一） 囉誐 

F28n1071_p0090b03║耨佉 du 訥 rga 櫱底（三十四） 缽鉢囉（二合）捨麼

曩迦囉（引）也 

F28n1071_p0090b08║（二合）嚩囉娜（四十） 缽鉢納麼（二合）lo 路迦三

步（引）多（四十一） 

F28n1071_p0090b14║訖㗚（二合）多（四十九） 缽鉢囉（二合）嚩囉曩囉

曩哩（引）（五十） 

F28n1071_p0090b20║僧（去、引）娑（引）囉佐（引）囉迦（五十八） 缽

鉢囉（二合）麼他曩 

F28n1071_p0090b21║（五十九） 補嚕灑缽鉢納麼（二合）（六十） 補嚕

灑曩誐（六十一） 

F28n1071_p0091a01║ 缽鉢囉（二合）捨（引）娑也缽鉢囉（二合）捨娑也

（六十九） ghī岐（去） 

F28n1071_p0091a09║ 誐䭾也誐䭾也（八十六） 賀娑賀娑（八十七） 缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0091a10║賀娑缽鉢囉（二合）賀娑（八十八） 尾尾䭾吉礼（二

合）捨嚩 

F28n1071_p0091a14║拏攞迦囉 ṇa 拏（九十五） 捨多缽鉢囉（二合）細迦



嚩婆（去） 

F28n1071_p0091b04║嚩知（十六） ca 者 者 （十七） 缽鉢囉（二合）

者 （十八） 矩 

F28n1071_p0091b06║（二十一） 惹（引）羅麼跛曩也（二十二） 跛羅麼

秫秫䭾[薩-產+(辛/工)] 
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F28n1071_p0093a01║娑缽鉢（二合）rśa捨曩毗琰（二合、引）嚩（引）

（六） 室囉（二合）va 嚩 ṇa 拏（七） 

F28n1071_p0093a24║灑野三（去）婆（去）吠（二） 缽鉢納麼（二合）麼

（引）理𩕳（三） 

F28n1071_p0093b08║野（七） 曩謨摩賀（引）stha 娑他（二合、引）麼缽

鉢囉（二合、引）缽鉢 

F28n1071_p0093b14║（上）尾 dyaṃ你琰（二合、引）缽鉢囉（二合）yo 諭

惹野（引）弭（十五） 伊（上） 

F28n1071_p0094a09║婆（去）諭（引）缽鉢捺囉（二合）吠（引）毗藥（二

合）（六十二） 娑嚩 

F28n1071_p0094b17║duḥ耨 kho 齲缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二合）（十

三） 娑嚩（二合、引）賀（引）（十四） 

F28n1071_p0095a06║（引）（六） 缽鉢囉（二合）散 nna 曩（七） 涅

（寧吉反）哩野（二合）帝（八） tā跢（引） 

F28n1071_p0095a07║ 跢（引） 跢（引） （九） 缽鉢囉（二合）散𩕳

缽鉢囉（二合）散 

F28n1071_p0095a08║nne𩕳（十） 缽鉢囉（二合）散曩迦囉抳（十一） 

[薩-產+(辛/工)]嚩[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、 

F28n1071_p0095a09║引）南（上、引）（十二） kru 俱嚕（二合、引）䭾

缽鉢囉（二合）捨麼𩕳（十三） 娑 

F28n1071_p0095a17║滿䭾曩缽鉢囉（二合）穆乞义（二合）抳（九） 娑嚩

（二合）賀（引）（十） 

F28n1071_p0095b11║曩謨尾唧怛囉（二合）麼抳賀（引）囉（一） 缽鉢囉

（二合）攬 

F28n1071_p0095b16║（二合）瑟吒（二合、引）秫秫嚕（二合）多布（引）

rvaṃ㗚挽（二合、引）dha䭾（引） 

F28n1071_p0096a01║賀（引）缽鉢囉（二合）底 jñāṃ枳撚（二合、引）

（三十） 阿（上）𩕳嚩（引）哩 

F28n1071_p0096a02║多缽鉢囉（二合）左（引） （引）（三十一） 摩賀

（引）迦（引）嚕抳迦 

F28n1071_p0096a07║（三十八） dhu 度曩度曩（三十九） 尾度曩尾度曩

（四十） pa 缽鉢 ṭṭa 吒 

F28n1071_p0096a08║缽鉢吒（四十一） 劒跛劒跛（四十二） 劒播跛野劒

播跛 

F28n1071_p0096b19║ 缽鉢囉（二合）陛（二十四） 賛捺囉（二合）缽鉢

囉（二合）陛 



F28n1071_p0096b22║（三十） 䭾 䭾 （三十一） 䭾曩缽鉢底（三十

二） tā跢（引） （三十三） 

F28n1071_p0097b07║（三） 麼喻缽鉢𩕳（引）擔（四） pu 補澁喯（二

合、引）（五） 屹哩（二合）恨 

F28n1071_p0097b12║唵（一） 缽鉢納麼（二合）韈日 （二合）抳（二） 

吽（引）（三） [癹-几+口]吒（半音）（四） 

F28n1071_p0098a03║毗俱𦙘菩[薩-產+(辛/工)]使者一名缽鉢囉塔麼陁羅𡰱 

F28n1071_p0098a06║二名缽鉢囉散曩陁羅𡰱 

F28n1071_p0098a07║曩謨婆（去）誐嚩底曵（二合）（一） 苾㗚（二合）

矩𦙘（上）（二） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0098a08║散 nne 寧（三） 素缽鉢囉（二合）散寧（四） 婆

（去、引）嚩底（五） 娑嚩（二合、引）賀（引）（六） 

F28n1071_p0098a23║枳帝濕嚩（二合）囉（四） 摩賀（引）sphā娑他（二

合、引）麼缽鉢囉 

F28n1071_p0098a24║（二合）缽鉢跢（二合）（五） 每底 （二合、引）

野（六） maṃ滿 ju 乳（自魯反）室 

F28n1071_p0098a25║哩（二合、引）（七） 阿（上）哩野（二合）嚩日囉

（二合）播（引）抳（八） 缽鉢 

F28n1071_p0098b01║rtta㗚多（二合）逸史夜（二合、引）弭（十四） [薩-

產+(辛/工)]嚩迦（引）麼缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0098b03║（二合）（十七） 婆（去）嚩 ma 沫㗚誐（二合）缽

鉢囉（二合）曩（引）捨南（上）（十八） 

F28n1071_p0098b12║怛嚩（二合、引）婆（去）野缽鉢囉（二合）naḥ諾

（三十五） 賀哩賀哩（三十六） 賀 

F28n1071_p0098b15║嚕（四十一） 素嚕素嚕（四十二） mu 母嚕母嚕

（四十三） 蘇缽鉢囉（二合）娑 

F28n1071_p0098b19║攬 mba 麼缽鉢囉（二合）攬麼（五十） 麼攞麼攞

（五十一） 迦攞迦攞 

F28n1071_p0099a09║唵（一） 紇哩（二合）郝（二） 缽鉢納麼（二合）

室哩（二合） 

F28n1071_p0099a21║ 唵（引）（七） dhu 度比度比（八） 迦（引）野

度比（九） 缽鉢囉（二合）入 

F28n1071_p0099b04║野（十二） 缽鉢囉（二合）laṃ攬 bo 冒（引）特嚩

（二合）惹 ṭa 吒（引）野（十三） 納 
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F28n1071_p0100a14║（二合）ccho 酢灑 ṇa 拏迦囉（引）野（七） [薩-產

+(辛/工)]嚩 vya 弭野（二合、引）地缽鉢 

F28n1071_p0100a15║囉（二合）捨麼曩迦囉（引）野（八） [薩-產+(辛/

工)]吠 tyu 底𢈔（二合）缽鉢捺 

F28n1071_p0100b14║ṭa 吒 mu 穆 ku 矩吒（引）（五十二） laṃ攬 ba 麼缽

鉢囉（二合）攬 ba 麼（五十三） 摩賀 

F28n1071_p0100b19║乞义（二合）ni 捏（寧吉反）伽（去、引）多曩（六十



二） 係缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0101a05║ 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）曩婆（去）（七十八） 

娑囉娑囉（七十九） 

F28n1071_p0101a17║迦（引）ma 沫冩（二） da 捺㗚捨（二合）南（上）

（三） 缽鉢囉（二合）hlā賀攞（二合、引） 

F28n1071_p0101a24║你也（二合、引）䭾囉（引）野（十八） 娑嚩（二

合、引）賀（引）（十九） 缽鉢 

F28n1071_p0101b19║娜（五） 缽鉢納麼（二合）播抳（六） 尾野（二

合、引）竭囉（二合） 

F28n1071_p0101b24║（引）散（十三） 缽鉢囉（二合）吠（引）捨野（十

四） 叄麼琰（十五） 祢（去） 

F28n1071_p0102a02║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）（二） 作羯囉

（二合）（三） 餉佉（四） 誐娜（五） 䭾（引） 

F28n1071_p0102a15║䭾囉（引）野（十一） 曩謨缽鉢納麼（二合）賀娑跢

（二合）野（十二） 

F28n1071_p0102a22║ 迦理理（二十二） 弭理弭理弭弭理（二十三） 缽

鉢納銘 

F28n1071_p0102a23║（二合）缽鉢納麼（二合）嚩底（二十四） 唧哩唧哩

（二十五） 唧弭 

F28n1071_p0102b14║𠯆（六十三） khu 齲𠯆齲𠯆（六十四） 建 ṇḍa 拏

（引）缽鉢囉（二合）娑 

F28n1071_p0103a01║缽鉢囉（二合）mo 謨左迦（八十五） 羯 ṭa 吒羯吒羯

ṭi 致（上）nī𩕳 

F28n1071_p0103a11║麼（十二） 麼底麼底（十三） 麼帝（十四） 麼底

帝（十五） 𩕳理缽鉢 

F28n1071_p0103a12║底（十六） 𩕳攞缽鉢底（十七） 羯吒枳致（上）𩕳

（十八） 弭哩弭 

F28n1071_p0103a15║佉（二十五） 企企（二十六） khu 齲齲（二十七） 

韈（無缽鉢反、下同）dge 藝怛 

F28n1071_p0105b07║（上）缽鉢囉（二合）底賀帝（七十二） ba 麼攞嚩底

（七十三） 阿（上） 

F28n1071_p0105b21║ṅgi 儗哩（二） kṣu 屈芻（二合）囉䭾（引）哩（三） 

laṃ攬 be䛧缽鉢囉（二合）laṃ攬 

F28n1071_p0106a06║（二合）弭勃囉（二合）弭勃囉（二合）弭帝（十八） 

缽鉢囉（二合）娑  

F28n1071_p0106a13║弭呬理（三十二） 缽鉢納銘（二合）缽鉢納麼（二

合）跛 de （去）（三十三） 

F28n1071_p0106b05║ 缽鉢囉（二合）婆（去）娑嚩（二合） （六十） 

䭾囉䭾囉（六十一） 瞢 

F28n1071_p0106b06║ṅga 櫱 lye𥠖曵（二合）（六十二） 覩嚕覩嚕（六十

三） 缽鉢囉（二合）mo 謨娜 

F28n1071_p0106b07║𩕳（六十四） 缽鉢囉（二合）陛蘇（上）缽鉢囉（二

合）陛（六十五） 素麼 

F28n1071_p0106b10║ 賀囉賀囉（七十一） 缽鉢囉（二合）半左曩穆契



（七十二） 麌 

F28n1071_p0107a04║khe契（七） 缽鉢囉（二合）婆（去、引）娑嚩（二

合） （八） 曩攞曩攞（九） 

F28n1071_p0107a11║ 冒（引）地沫（引）㗚誐（二合）叄缽鉢囉（二合）

悉體（二合、下、町以反） 

F28n1071_p0107a16║ （三十六） 缽鉢納麼（二合）穆契（三十七） 蘇

（上）娜細（三十八） 

F28n1071_p0107a18║ 阿（上）缽鉢囉（二合）底賀帝（四十二） 嚩攞嚩

底（四十三） 印 

F28n1071_p0107b10║ 迦囉缽鉢 tre 底 （二合）（六十九） 迦囉嚕係

（七十） 嚕係阿（去、引） 

F28n1071_p0107b14║ ccha 磋（上）磋（上）缽鉢底（七十八） hu 護際

（七十九） 際囉 ṇe 儜（八十） 

F28n1071_p0107b22║（引）（九十七） npū布怛 da 難（上）nka 羯吒布怛

nā難（上）（九十八） 阿（上）缽鉢娑 

F28n1071_p0108a19║ 婆（去）誐 vāṃ挽（引）始底建姹（三十六） [薩-

產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0108a20║野（二合）遏 rthi㗚剔（二合）迦婆（去）曵（引）毗

藥（二合）（三十七） 缽鉢 

F28n1071_p0108b02║（去）ya 演（引）（四十四） 缽鉢囉（二合）底瑟姹

（二合、引）跛野𤚥（引）（四十五） 

F28n1071_p0108b07║（二合）（五十） 阿（去、引）yu𢈔䭾賀娑多（二

合）（五十一） 缽鉢囉（二合）枳孃 

F28n1071_p0109a04║（引）阿（引）呬帶史拏（引）（七十七） daḥ耨娑

嚩（二合）pna 缽鉢難（二合、上） 

F28n1071_p0109a06║擔（七十九） du 訥澁缽鉢囉（三合）勿㗚（二合）擔

（八十） du 訥 bho 抱 jyaṃ尒琰 

F28n1071_p0109a15║𥠖（九十七） 矩麼（引）矩𥠖（九十八） 賀囉賀囉

（九十九） 缽鉢 

F28n1071_p0109a20║迦（十） 缽鉢納麼（二合）賀窣覩（二合）枳孃（二

合、引）跛野底 

F28n1071_p0109b01║賀（引）（十八） 缽鉢囉（二合）惹（引）缽鉢多以

（十九） 娑嚩（二合、引）賀 

F28n1071_p0109b23║（引）（六十四） 阿（上）缽鉢娑麼（二合、引）

毗藥（二合）（六十五） 娑嚩 

F28n1071_p0110a14║地缽鉢多曵（九十五） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（九十六） 巘達嚩（引） 

F28n1071_p0110a15║地缽鉢多曵（九十七） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（九十八） 曩（引）誐（引） 

F28n1071_p0110a16║地缽鉢多曵（九十九） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（八百） 麼努史野 

F28n1071_p0110a17║（二合、引）地缽鉢多曵（一） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（二） 捨嚩 毗 

F28n1071_p0110b01║娑嚩（二合、引）賀（引）（十六） 缽鉢室唧（二



合）麼捏（你吉反）悉體 

F28n1071_p0110b23║（引）（六十二） 缽鉢囉（二合、引）祢（去）毗藥

（二合）（六十三） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0111a19║櫱跢（引）野（二） 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩婆（去）

野缽鉢囉（二合）捨 ma 麼 

F28n1071_p0111b03║矩吒䭾囉（引）野（十三） 曩謨缽鉢納麼（二合）賀

娑跢 

F28n1071_p0112a19║ 缽鉢囉（二合）hla 賀攞（二合）娜野麼 naḥ諾（四

十九） 娑嚩（二合、引）賀 

F28n1071_p0112b03║賀（引）（六十一） 缽鉢納麼（二合）賀娑跢（二

合、引）野（六十二） 娑嚩 
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F28n1071_p0113a19║曩 ma 莫 strya 悉底哩野（四合）dhva 特嚩（二合）nu

努櫱多缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0113a21║怛吠（二合、引）毗藥（二合）（二） 曩莫[薩-產

+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）底曵 

F28n1071_p0113a23║ṅghi 祇（去）bhyo 毗喻（二合）（三） 底（引）跢

（引）曩（引）櫱多缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0113a25║gga櫱跢（引）南（上、引）（五） 曩莫三𦴭kpra 缽

鉢囉（二合）底半 nnā曩 

F28n1071_p0113a28║底 （二合）野缽鉢囉（二合）mu 穆 khe 契（引）

bhyo 毗喻（二合、引）摩 

F28n1071_p0113b02║韈 rṇa㗚拏（二合）韈㗚拏（二合）缽鉢囉（二合）婆

（去、引）尾 

F28n1071_p0113b07║（二合）帝三𦴭三沒䭾（引）野（十一） 曩莫素缽鉢

囉（二合） 

F28n1071_p0113b11║野怛他（引）櫱跢（引）野（十三） 曩謨尾缽鉢 śyi

始寧怛他 

F28n1071_p0113b24║喇怛曩（二合）缽鉢囉（二合）婆（去、引）細濕嚩

（二合）囉 

F28n1071_p0114a01║（上）缽鉢囉（二合）底賀多佩殺 jya 尒野（二合）囉

（引）惹（引）野 

F28n1071_p0114a03║弭寧怛他（引）櫱跢（引）野（二十六） 曩莫素缽鉢

囉（二合） 

F28n1071_p0114a05║（引）野（二十七） 缽鉢囉（二合）勃㗚（二合）底

毗藥（二合）（二十八） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0114a16║ 摩賀（引）荅缽鉢（二合）rṣa㗚產（二合）ma 沫

dhye 第（三十九） 阿（上）賀弭 

F28n1071_p0114b02║賀（引）缽鉢納麼（二合）賀娑跢（二合、引）野（六

十） 迦攞迦 

F28n1071_p0114b04║（引）秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引）野（六

十四） 翳係曵（二合、引）呬 



F28n1071_p0114b07║枳抳（七十） 矩 ṇu𠯆（𡰱矩反）矩𠯆（七十一） 跛

囉麼秫秫䭾[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0114b09║（七十四） 矩嚕矩嚕（七十五） 摩賀（引）娑他

（二合）麼缽鉢 

F28n1071_p0114b10║囉（二合）缽鉢跢（二合、引）野（七十六） 左攞左

攞（七十七） 散 

F28n1071_p0114b11║ñca左攞散左攞（七十八） 尾左攞尾左攞（七十九） 

缽鉢囉 

F28n1071_p0114b12║（二合）左攞缽鉢囉（二合）左攞（八十） 翳 ṭa 吒 ṭa

吒翳吒吒 

F28n1071_p0114b16║迦（引）嚕抳迦（八十九） 麼賀（引）缽鉢 śu輸

（上）缽鉢 ti 底吠灑 

F28n1071_p0114b18║左囉（九十三） 缽鉢囉缽鉢囉（九十四） 嚩囉嚩囉

（九十五） 賀 

F28n1071_p0114b23║囉（五） 缽鉢囉缽鉢囉（六） 試（引）ghraṃ竭

（二合）試（引）竭  

F28n1071_p0115a01║（二合）（九） 缽鉢囉（二合）底滿 ṇḍiṃ旎多設哩

（引）囉（十） 入嚩（二合） 

F28n1071_p0115a14║囉（三十二） 賀囉賀囉（三十三） 缽鉢囉缽鉢囉

（三十四） mu 麼囉 

F28n1071_p0115a23║缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二合）（五十二） [薩-產

+(辛/工)]冐（引）缽鉢[薩-產+(辛/工)]ṅge 藝（引） 

F28n1071_p0115b09║ 三缽鉢囉（二合）迦（引）捨迦（六十九） 怛麼怛

麼（七十） 娜麼 

F28n1071_p0115b18║囉（八十八） 枳哩枳哩（八十九） 矩嚕矩嚕（九

十） 缽鉢囉缽鉢 

F28n1071_p0115b20║羯囉（九十四） 羯 ṭa 吒羯吒（九十五） 缽鉢 ṭa 吒

缽鉢吒（九十六） 麼 

F28n1071_p0115b21║吒麼吒（九十七） 素尾秫秫䭾尾灑野嚩（引）枲（星

以反、下同） 

F28n1071_p0116a03║麼地（七） 尾 mo 穆乞义（二合）缽鉢囉（二合）

kaṃ劒比野（二合）迦（八） 

F28n1071_p0116a06║（引）尾戍（引）䭾迦（十二） [薩-產+(辛/工)]嚩弭

夜（二合、引）地缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0116a10║（引）（十七） 阿（上）迦 laṃ攬 bṛ沒㗚（二合）

tyu 底𢈔（二合）缽鉢囉（二合）捨麼 

F28n1071_p0116a17║囉缽鉢囉（二合）娜（引）野（三十二） 娑嚩（二

合、引）賀（引）（三十三） 伊 

F28n1071_p0116a23║ 阿（上）謨伽（去）播捨阿（上）缽鉢囉（二合）底

賀多（四十八） 

F28n1071_p0116b04║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）賀娑多（二合）

（二） 摩賀（引）阿（上）謨 

F28n1071_p0116b08║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）䭾囉（二） 阿

（上）謨伽（去）惹野𩕳 



F28n1071_p0116b16║（引）（七） 唵（引）（八） 阿（上）謨伽（去）

阿缽鉢囉（二合）底賀多（九） 吽 

F28n1071_p0116b20║野（三） 阿（上）謨伽（去）播捨（四） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0117a02║䭾囉（引）惹（引）野（六） 紇哩（二合）乃野

（七） 阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0117a06║多步惹（引）野（四） 翳係曵（二合、引）呬（五） 

跛囉麼秫秫䭾[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0117a18║嚩沒䭾（引）嚩路枳帝（二十） 作 kṣu 屈芻（二合）

（二十一） śru秫秫嚕 

F28n1071_p0117a21║ 蘇（上）嚕蘇（上）嚕（二十八） 缽鉢囉（二合）

蘇（上）嚕缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0117b06║ 唵（引）（七） 阿（上）ma 末 ṭṭe𪘨（八） 缽鉢

囉（二合）末𪘨（九） 尾末𪘨（十） 

F28n1071_p0117b07║ 婆（去）囉𪘨（十一） saṃ叄缽鉢囉（二合）bhya

㧙（毗結反）ṭṭe𪘨（十二） 伊（上）理 

F28n1071_p0117b24║抳（九） 摩賀（引）缽鉢納銘（二合）（十） 嚕嚕

（十一） 底瑟姹（二合） 

F28n1071_p0118a02║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）（二） 振（上）

跢麼抳（三） 入嚩（二合） 

F28n1071_p0118a05║唵（引）（一） 嚩囉娜（二） 缽鉢納銘（二合）

（三） 吽（引）（四） 

F28n1071_p0118a23║ 嚩日囉（二合）尾補攞（引）野（四） 缽鉢納麼

（二合）叄 

F28n1071_p0118a24║婆（去）嚩（引）野（五） 缽鉢納麼（二合）yo 喻

（引）曩（引）野（六） 

F28n1071_p0118b01║（九） śrī室哩（二合、引）迦囉（十） 缽鉢囉（二

合）婆（去、引）迦囉（十一） 

F28n1071_p0118b03║（去）嚩（十三） 缽鉢納麼（二合）叄婆（去）嚩

（十四） 缽鉢納 

F28n1071_p0118b04║麼（二合）娑（引）櫱囉（十五） 缽鉢納麼（二合）

go 遇左囉 

F28n1071_p0118b08║嚕抳迦（二十三） 摩賀（引）秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]

怛嚩（二合）（二十四） 
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F28n1071_p0119b18║嚩婆（去）yo 喻缽鉢捺囉（二合）吠（引）毗藥（二

合）（三十一） 

F28n1071_p0120a02║义（二合）跛囉𠸪乞义（二合）（八） 缽鉢囉（二

合）賀囉 saṃ僧 

F28n1071_p0120a04║（十） [薩-產+(辛/工)]嚩滿䭾缽鉢囉（二合）mo 謨

（入）乞义（二合）抳（十一） 

F28n1071_p0120a05║ [薩-產+(辛/工)]嚩[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）缽鉢囉



（二合）娑（引）䭾𩕳（十二） 

F28n1071_p0120a16║瑟吒（二合）（三十九） 缽鉢囉（二合）訥瑟吒（二

合）（四十） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢 

F28n1071_p0120a18║缽鉢囉（二合）底野（二合）mi 蜜 tra 怛囉（二合）

（四十二） [薩-產+(辛/工)]吠（引） 

F28n1071_p0120b04║ ya 拽 śa捨嚩底（八） 缽鉢囉（二合）訖㗚（二

合）多尾戍䭾𩕳（九） 

F28n1071_p0120b14║（二合、引）麼缽鉢囉（二合）缽鉢跢（二合、引）野

（八） 冐（引）地 

F28n1071_p0120b20║（引）𩕳唧（十八） 婆（去）夜（引）dyu𩕳聿（二

合）tpa 荅缽鉢（二合）dya你野 

F28n1071_p0120b21║（二合）（十九） 麼（引）曩𩕳聿（二合）荅缽鉢

（二合）dya 撚 nte 帝（二十） 藥（引）迦 

F28n1071_p0120b24║摩賀（引）麼（引）ryo 哩諭（二合、引）（二十三） 

曵計唧 nu 努缽鉢捺 

F28n1071_p0121a03║跛[薩-產+(辛/工)]誐三（去）滿䭾（引）嚩（引）（二

十九） 嗢荅缽鉢（二合）dya 撚 tte 帝 

F28n1071_p0121a05║（引）帝嚩（引）攞多（三十二） 翳 vo 務（引）荅

缽鉢（二合）撚帝 

F28n1071_p0121a09║（二合）帶（引、入）（三十八） 滿怛囉（二合）缽

鉢乃（入）（三十九） 麼麼[薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0121a23║ 磨（引）麼囉磨（引）麼囉（六十一） śa捨 ma 麼

缽鉢囉（二合）捨麼（六十二） 

F28n1071_p0121a26║唵（引）（一） 缽鉢囉拏（二合）捨嚩哩（二） 吽

（引）（三） [癹-几+口]吒（半音）（四） 

F28n1071_p0121b08║嚕抳迦（引）野（八） 曩謨摩賀（引）娑他（二合、

引）麼缽鉢 

F28n1071_p0121b09║囉（二合）缽鉢跢（二合、引）野（九） 冐（引）地

[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引）野 

F28n1071_p0121b12║ 捨麼缽鉢囉（二合）捨麼（十五） 覩 da 努尾覩努

（十六） 覩𥠖覩 

F28n1071_p0121b14║ 盎（烏浪反）ṅgu 麌 （二十） pa 謗 ṅgu 麌 （二

十一） 缽鉢㗚拏（二合）捨嚩 

F28n1071_p0121b25║（二） 缽鉢囉拏（二合）捨嚩哩（三） 比捨（引）

唧（四） 阿（上）捨 

F28n1071_p0122a04║麼缽鉢囉（二合）舍麼（五） 塢跛舍麼（六） 覩 du

努尾覩努 

F28n1071_p0122a14║你劒銘（十三） 缽鉢囉（二合）拽 tsa 磋（十四） 

娑嚩（二合、引）賀（引）（十五） 

F28n1071_p0122a21║佉吠（八） 秫秫嚕（二合）怛囉（二合）佉吠（九） 

ghra 佶囉（二合、引）ṇa 拏 

F28n1071_p0122a24║ndya𩕳養（二合）佉（上）吠（十六） 𩕳蜜多佉吠

（十七） 缽鉢囉（二合）抳 

F28n1071_p0122b10║瑟耻（二合）罕覩𤚥（三十三） 阿（上）yu 聿 rma



麼 lā懶嬾ñca 左娜 da 難 

F28n1071_p0122b24║（二合、引）野（七） 伊（上）𤚥缽鉢囉（二合）va

嚩（入）kṣya 乞义野（三合）弭 

F28n1071_p0123a03║缽鉢囉（二合）婆（去）史擔（十一） 曩莫阿（去、

引）哩野（二合、引）嚩 

F28n1071_p0123a08║娜曩迦囉（引）野（十七） [薩-產+(辛/工)]嚩婆

（去）野缽鉢囉（二合）捨麼 

F28n1071_p0123a12║ 伊（上）𤚥（上）尾 dyāṃ你琰（二合、引）缽鉢囉

（二合）嚩（入）乞义野 

F28n1071_p0123b20║（引）（六） 賀帝尾賀帝𩕳賀帝（七） 缽鉢囉（二

合）tya 底野（二合）遏 

F28n1071_p0123b21║rthi㗚體（二合、町以反）計（八） 缽鉢囉（二合）底

野（二合）蜜 tre 底  

F28n1071_p0123b22║（二合）（九） 秫秫第 mu 穆訖帝（二合）（十） 

尾麼𥠖（十一） 缽鉢囉（二合）婆 

F28n1071_p0124a05║（二十四） [薩-產+(辛/工)]嚩（引）跛櫱 ccha 璨覩

（二十五） 麼（引）䛧缽鉢扇（引） 

F28n1071_p0124a08║（二十九） 摩賀（引）迦（引）嚕 ṇā拏（引）（三

十） 缽鉢囉（二合）婆（去、引）嚩 

F28n1071_p0124a15║tsa攃叄缽鉢底迦嚕囉惹（六） 娑跢（二合）謨毗琰

（二合）（七） 

F28n1071_p0124b13║帝濕吠（二合）帝（六） 濕吠（二合）多冩（七） 

缽鉢 tye 底曵 
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F28n1071_p0125a14║曩莫悉底哩野（四合）（一） 特嚩（二合）努櫱多

（二） 缽鉢囉 

F28n1071_p0125a16║地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）缽鉢囉（二合）娑囉 sa

三 mu 母涅 （二合）毗藥 

F28n1071_p0125a17║（二合）（四） 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二

合）底曵（二合）迦沒䭾（引）（五） 哩 

F28n1071_p0125a19║曩櫱多缽鉢囉（二合）tyu 窋（丁聿反）tpa 荅半（二

合）nne 寧毗藥（二合）（七） 

F28n1071_p0125a20║ 曩莫 sa 三（去）mya𦴭gga 櫱跢（引）南（上、引）

（八） 三（去）mya𦴭kpra 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0125a23║（二合）每底 （二合）野（十二） 缽鉢囉（二合）

mu 穆 khe 契毗藥（二合、引）（十三） 

F28n1071_p0125b07║ 矩麼（引）囉缽鉢囉（二合）穆契毗喻（二合）de 祢

（去）嚩補底 

F28n1071_p0125b09║ 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）ci 振（精引反、此下

同）跢（引）麼抳（三十） 麼 

F28n1071_p0125b14║嚩（二合）囉（三十九） 摩賀（引）缽鉢納麼（二

合）bhu 步惹嚩囉娜 



F28n1071_p0125b16║（二合）嚕（引）跛䭾囉（四十二） 缽鉢囉（二合）

嚩囉摩賀（引）冒 

F28n1071_p0125b17║（引）地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）（四十三） 缽

鉢納麼（二合）䭾囉（四十四） 缽鉢 

F28n1071_p0125b18║納磨（二合、引）娑曩（四十五） 缽鉢納麼（二合）

麼矩吒麼（引） 

F28n1071_p0125b19║攞䭾哩（四十六） 缽鉢納麼（二合）嶠（魚矯反）哩

（四十七） 缽鉢納 

F28n1071_p0125b22║（四十九） 缽鉢囉（二合）賀囉 ṇa 拏（五十） 母

捺囉（二合）尾步（引）史 

F28n1071_p0125b24║（五十三） 設多娑賀娑囉（二合）喇濕弭（二合）

（五十四） 缽鉢囉 

F28n1071_p0126a02║麼囉迦多（五十九） 印捺囉（二合）𩕳（引）攞（六

十） 缽鉢納麼 

F28n1071_p0126a07║跛䭾囉（六十七） 缽鉢 dme 納銘（二合）濕嚩（二

合）囉（六十八） 路計 

F28n1071_p0126a10║曩缽鉢底（七十二） 吠灑䭾囉（七十三） 䭾囉䭾囉

（七十四） 

F28n1071_p0126a21║䭾野（九十三） 尾補攞悉 ddhiṃ朕（地[婬-壬+(工/

山)]反）麼麼（九十四） 缽鉢囉 

F28n1071_p0126a24║（引）䭾野（九十九） 摩賀（引）跛 śū輸缽鉢底吠

（引）灑䭾囉 

F28n1071_p0126b18║曩 ma 莫悉底哩野（四合）特嚩（二合）nu 努櫱多

（一） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0126b20║怛吠（二合、引）毗藥（二合）（三） 曩莫[薩-產

+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）底曵 

F28n1071_p0126b22║毗喻（二合、引）（四） 底多曩櫱多缽鉢囉（二合）

底聿（二合）怛半 

F28n1071_p0126b24║三𦴭kpra 缽鉢囉（二合）底半 nna 曩南（上、引）

（七） 曩莫舍（引）囉納 

F28n1071_p0127a01║阿（去、引）哩野（二合）每底 （二合、引）野缽鉢

囉（二合）mu 穆 khe 契毗 

F28n1071_p0127a15║缽鉢（二合）㗚訕（所諫反、二合）mba 沫第曵（二

合）（二十五） 阿（上）賀弭 

F28n1071_p0127a24║唧哩（四十四） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）賀娑跢

（二合、引）野 

F28n1071_p0127a26║虜（四十八） 摩賀（引）秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛嚩

（二合、引）野（四十九） 翳 

F28n1071_p0127b03║𠯆（五十五） 跛囉麼秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二

合、引）野（五十六） 迦 

F28n1071_p0127b05║ 摩賀（引）娑他（二合、引）麼缽鉢囉（二合）缽鉢

跢（二合、引）野（六十） 

F28n1071_p0127b10║賀（引）缽鉢 śu輸（上）缽鉢底吠灑䭾囉（七十） 

䭾囉䭾囉 



F28n1071_p0127b16║（八十三） 怛囉怛囉（八十四） 娑囉娑囉（八十

五） 缽鉢囉缽鉢 

F28n1071_p0127b18║弭（二合）舍多娑賀娑囉（二合）（八十九） 缽鉢囉

（二合）底滿旎 

F28n1071_p0128a04║（十四） 麼囉麼囉（十五） 缽鉢囉缽鉢囉（十六） 

嚩囉嚩囉（十七） 嚩 

F28n1071_p0128a11║（引）缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二合）（三十） [薩

-產+(辛/工)]冐（引）缽鉢[薩-產+(辛/工)]rge 藝毗 

F28n1071_p0128a20║三（去）缽鉢囉（二合）迦捨迦（四十五） 荅麼荅麼

（四十六） 娜 

F28n1071_p0128b05║吒（六十七） 尾秫秫䭾尾灑野嚩（引）siṃ信（上）

（六十八） 摩賀（引） 

F28n1071_p0128b11║sa三 mā麼（引）地尾 mo 穆乞义（二合）缽鉢囉（二

合）ka 劒 pya 比野（二合）（七十七） 

F28n1071_p0128b14║囉 ṇa 拏尾戍（引）䭾迦（八十一） [薩-產+(辛/工)]嚩

vya 弭野（二合、引）地缽鉢 

F28n1071_p0128b23║哩（十） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）賀娑多（二

合）（十一） 迦攞迦 

F28n1071_p0128b25║（二合、引）麼缽鉢囉（二合）缽鉢多（二合）（十

五） 左囉左囉（十六） 左左 

F28n1071_p0129a02║（二十二） 枳 ṇi 抳枳抳（二十三） 跛囉麼秫秫䭾

[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合） 

F28n1071_p0129a04║嚕（二十七） 摩賀（引）跛 śu輸缽鉢底吠灑䭾囉

（二十八） 賀 

F28n1071_p0129a08║囉（二合）（三十四） 缽鉢囉（二合）底滿旎多舍唎

（引）囉（三十五） 

F28n1071_p0129a24║缽鉢囉（二合）迦捨迦（六十五） 荅麼荅麼（六十

六） 娑麼娑 

F28n1071_p0129b01║迦囉（六十九） 缽鉢囉（二合）舍麼曩（七十） 弭

理弭理（七十一） 

F28n1071_p0129b03║呬（七十三） 麼吒麼吒（七十四） 尾秫秫䭾尾灑野

嚩 siṃ新 

F28n1071_p0129b08║义（二合）缽鉢囉（二合）劒比野（二合）（八十二） 

ṣa 殺 ṭpa 播囉弭多 

F28n1071_p0129b11║𩕳訥瑟吒（二合）（八十七） 缽鉢囉（二合）ma 沫

㗚娜（二合）迦（八十八） 

F28n1071_p0129b23║你也（二合）他（引）（七） 唵（引）（八） 缽鉢

納銘（二合）缽鉢納銘（二合）（九） 缽鉢 

F28n1071_p0130a07║ 缽鉢納麼（二合）娑（引）曩（二十六） 缽鉢納麼

（二合）矯（魚矯反）囉 

F28n1071_p0130a14║賀（引）迦（引）嚕抳迦（三十七） 摩賀（引）跛輸

（上）缽鉢底 

F28n1071_p0130a15║吠（引）灑䭾囉（三十八） 娑囉娑囉（三十九） 缽

鉢囉（二合）娑 



F28n1071_p0130a19║（二合）娜麼迦（四十六） 嘮捺囉（二合）缽鉢囉

（二合）攞野（四十七） 

F28n1071_p0130a22║缽鉢囉（二合）缽鉢多（二合）（五十一） 賛捺囉

（二合）素（引）哩野（二合） 

F28n1071_p0130a23║（五十二） 底㗚（二合）迦缽鉢囉（二合）婆（去）

（五十三） ma 麼攞麼攞 

F28n1071_p0130b20║ [薩-產+(辛/工)]嚩播跛缽鉢囉（二合）捨麼迦（八十

七） [薩-產+(辛/工)]嚩（引）嚩囉 

F28n1071_p0130b25║他（引）櫱跢（引）地瑟耻（二合）帝（九十四） 唵

（引）（九十五） 缽鉢納 

F28n1071_p0130b26║麼（二合）尾步史多秫秫第（九十六） 地哩地哩（九

十七） 阿 

F28n1071_p0131a08║娜（引）野（六） 怛[(侮-母+小)/也]（二合）他

（引）（七） 唵（引）（八） 缽鉢納弭（二合）𩕳缽鉢 

F28n1071_p0131a09║納弭（二合）𩕳（九） 底哩（二合）缽鉢 dmo 納瞢

（二合、引）ṅge 藝（引）（十） 缽鉢納麼 

F28n1071_p0131a10║（二合）䭾 （十一） 缽鉢納麼（二合）嚩底（十

二） 缽鉢納麼（二合）畢哩 

F28n1071_p0131a11║（二合）曵（十三） 缽鉢納麼（二合）矯（魚矯反）

哩（十四） 缽鉢納麼（二合）缽鉢囉 

F28n1071_p0131a12║（二合）陛（十五） 缽鉢納麼（二合）娑（引）曩

（十六） 缽鉢囉（二合）底瑟耻 

F28n1071_p0131a14║（去）嚩囉娜以𩕳（十九） 缽鉢囉（二合）枲曩缽鉢

囉（二合）枲曩 

F28n1071_p0131a17║𩕳（二十四） 左攞左攞（二十五） 補澁跛（二合）

尾步史多（二十六） 缽鉢 

F28n1071_p0131b05║ （十三） 缽鉢囉（二合）嚩囉步薺（自曵反）（十

四） 阿（上）謨伽（去） 

F28n1071_p0131b08║唵（引）（一） 吽（引）（二） 缽鉢納麼（二合）

矩攞（三） 

F28n1071_p0131b11║伽（去）囉（引）惹三（去）婆（去）囉抳（四） 缽

鉢納麼（二合）叄（去） 

F28n1071_p0131b14║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）播捨（二） 紇

㗚（二合）乃野（三） 缽鉢納 

F28n1071_p0131b15║弭（二合）𩕳嚩囉 de 祢（去）（四） 入嚩（二合）

攞入嚩（二合）攞（五） 缽鉢 

F28n1071_p0131b16║囉娑 多（六） 缽鉢納麼（二合）步薺（自曵反）

（七） 娑嚩（二合、引）賀（引）（八） 

F28n1071_p0131b18║唵（引）（一） 阿（上）嚩路枳多（二） 缽鉢納弭

（二合）𩕳嚩𠻴（引） 

F28n1071_p0131b22║櫱跢（引）南（上、引）（三） 唵（引）（四） 阿

（上）謨伽（去）缽鉢納麼（二合）播捨（五） 矩 

F28n1071_p0131b24║śu輸（上）缽鉢底（八） 燄麼嚩嚕 ḍa 拏（九） 矩

吠囉（十） 沒囉 



F28n1071_p0131b26║乃野（十二） 缽鉢納麼（二合）矩攞（十三） sa 三

（去）ma 麼夜（引）野（十四） 
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F28n1071_p0132a19║曩 ma 莫 strya 悉底哩野（四合）dhva 特嚩（二合）nu

努櫱多（一） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0132a21║藥（二合）（三） 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二

合）底曵（二合）迦沒䭾（引）（四） 

F28n1071_p0132a23║每 tre 底 （二合）野缽鉢囉（二合）mu 穆 khe 契

（引）毗藥（二合、引）（六） 摩賀 

F28n1071_p0132b06║rma磨䭾覩櫱婆（去）（二十二） 左攞左攞（二十

三） 摩賀（引）缽鉢 

F28n1071_p0132b09║娑賀娑囉（二合）（二十八） 缽鉢囉（二合）底 ma

滿 ṇḍi 旎多舍唎（引） 

F28n1071_p0132b16║秫秫䭾（四十） bhu 步嚕步嚕（四十一） 摩賀

（引）[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）嚩 

F28n1071_p0132b26║迦多（五十七） 缽鉢納麼（二合）囉 gi 儗引（二合）

ndra 捺囉（二合）𩕳（引） 

F28n1071_p0133a04║旎多曩嚩賛捺囉（二合）（六十三） 囉唧 tta 多（六

十四） 缽鉢納 

F28n1071_p0133a05║麼（二合）䭾囉（六十五） 缽鉢納麼（二合）娑

（引）曩（六十六） 

F28n1071_p0133a06║ 缽鉢納麼（二合）步惹（六十七） 底㗚（二合）路

左曩 

F28n1071_p0133a09║ 娑囉娑囉（七十二） [薩-產+(辛/工)]嚩播（引）跛

缽鉢囉（二合）捨麼 

F28n1071_p0133a20║（去）（九十） 摩賀（引）pū奔（去）ṇya 孃（上）

帝惹䭾囉（九十一） 缽鉢囉 

F28n1071_p0133a23║duḥ耨佉缽鉢囉（二合）mo 謨左迦（九十五） 摩賀

（引）迦嚕抳迦 

F28n1071_p0133b02║曩 ma 莫 strya 悉底哩野（四合）dhva 特嚩（二合）nu

努櫱多（一） 缽鉢 

F28n1071_p0133b09║缽鉢納銘（二合）（九） [薩-產+(辛/工)]嚩冐（引）

地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）曩 ma 莫 

F28n1071_p0133b14║（引）䭾野（十六） 摩賀（引）冐（引）地𩕳（十

七） 缽鉢納麼 

F28n1071_p0133b16║ 缽鉢囉（二合）捨麼𩕳（二十） [薩-產+(辛/工)]嚩

du 納 dga 櫱底嚩囉迦 

F28n1071_p0133b23║ṇa 拏尾秫秫第（三十二） 婆（去）囉婆（去）囉（三

十三） [薩-產+(辛/工)]嚩怛 

F28n1071_p0133b25║ 跢（引）囉野𤚥（引）（三十六） 阿（上）嚩路迦

野（三十七） 缽鉢納 

F28n1071_p0134a09║缽鉢底吠灑䭾囉（五十） 跛囉麼秫秫䭾[薩-產+(辛/



工)]怛嚩（二合） 

F28n1071_p0134a12║ 摩賀（引） ṇḍa 拏𥠖濕嚩（二合）囉（五十五） 

素缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0134a13║沒䭾（五十六） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）步薺

（同上）濕 

F28n1071_p0134b01║布（引）囉迦（七十六） 摩賀（引）ba 麼攞缽鉢囉

（二合）娜（七十七） 

F28n1071_p0134b09║（引）嚩路枳多（八十八） 摩賀（引）摩抳 dī你

（引）缽鉢多（二合）䭾 

F28n1071_p0134b16║嚩路枳多（九十九） 嚩囉缽鉢囉（二合）娜（一百） 

曩謨窣覩 

F28n1071_p0135a06║賀（引）娜曩（十四） 布（引）惹銘伽（十五） 缽

鉢囉（二合）韈 rtta㗚多 

F28n1071_p0135a07║（二合）野（十六） 多囉多囉（十七） 跢（引）囉

野（十八） 摩賀（引）缽鉢 

F28n1071_p0135a15║（去）囉婆（去）囉（九） 秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛

嚩（二合）缽鉢納麼（二合）尾 

F28n1071_p0135b16║ḍa 拏（八） dhya 地演（二合）na 曩 sa 三 ma 摩地

（九） 尾 mo 謨乞义（二合）缽鉢囉 

F28n1071_p0135b24║伽（去）摩賀（引）缽鉢囉（二合）枳孃（二合）嚩婆

（去、引）娑（七） 三 

F28n1071_p0135b25║滿多娑頗（二合）囉 ṇa 拏沒𠆙（八） 缽鉢囉（二

合）娑囉缽鉢囉 

F28n1071_p0136a02║ 婆（去）誐挽（十二） 缽鉢囉（二合）枳孃（二

合）嚩路枳多（十三） 作 

F28n1071_p0136a03║kṣu 屈芻（二合）灑（十四） 摩賀（引）缽鉢囉（二

合）枳孃（二合、引）嚩囉 

F28n1071_p0136a04║娜播抳（十五） 摩賀（引）缽鉢囉（二合）枳孃（二

合、引）（十六） 缽鉢納 

F28n1071_p0136a08║曩 ma 莫 strya 悉底哩野（四合）dhva 特嚩（二合）nu

努櫱多（一） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0136a12║毗藥（二合）（五） 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉

（二合）底曵（二合）迦沒䭾 

F28n1071_p0136a14║ 底多曩（引）櫱多缽鉢囉（二合）底聿（二合）tpa

荅半（二合）nne 甯毗 

F28n1071_p0136a17║gga櫱跢南（上、引）（九） 曩莫三𦴭kpra 缽鉢囉

（二合）底半 nnā曩（引）南 

F28n1071_p0136a20║（二合、引）野缽鉢囉（二合）mu 穆契毗喻（二合）

（十三） 摩賀（引）冐（引） 

F28n1071_p0136a24║怛曩（二合）怛囉（二合）夜（引）野（十七） 曩謨

缽鉢 dmo 納謨（二合） 

F28n1071_p0136b09║囉（引）惹缽鉢 dmo 納謨（二合、引）ṣṇī瑟抳（二

合、引）灑（二十九） 紇㗚 

F28n1071_p0136b15║ṅku 矩嚕（三十七） 怛你也（二合）他（引）（三十



八） 唵（引）（三十九） 缽鉢納謨 

F28n1071_p0136b21║（五十二） 尾哩尾哩（五十三） 摩賀（引）缽鉢納

麼（二合）賀娑 

F28n1071_p0136b23║虜矩虜（五十七） 摩賀（引）秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]

怛嚩（二合） 

F28n1071_p0137a01║ṇu𠯆矩𠯆（六十四） 跛囉麼秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛

嚩（二合）（六十五） 迦 

F28n1071_p0137a03║ 摩賀（引）娑他（二合、引）麼缽鉢囉（二合）缽鉢

多（二合）（六十九） 左 

F28n1071_p0137a07║尾麼攞缽鉢納謨（二合）瑟抳（二合、引）灑尾囉

（引）惹 

F28n1071_p0137a10║ 摩賀（引）缽鉢 śu輸（上）缽鉢底吠灑䭾囉（八十

二） 䭾囉䭾 

F28n1071_p0137a11║囉（八十三） 摩賀（引）缽鉢納謨（二合、引）瑟抳

（二合、引）灑䭾 

F28n1071_p0137a19║（引）缽鉢納麼（二合）入嚩（二合、引）攞（引）䭾

囉（二） 多囉多 

F28n1071_p0137a20║囉（三） 娑囉娑囉（四） 跛囉跛囉（五） 缽鉢納

麼（二合）播 

F28n1071_p0137a22║（二合）設多娑賀娑囉（二合）（九） 缽鉢囉（二

合）底 ma 滿 ṇḍi 旎多舍 

F28n1071_p0137b06║尾尾䭾吠灑䭾囉（二十四） 摩賀（引）缽鉢納麼（二

合） 

F28n1071_p0137b19║（引）缽鉢納囉（二合）吠（引）毗藥（二合）（五十

三） [薩-產+(辛/工)]嚩屹囉（二合） 

F28n1071_p0138a01║拶覩囉（引）哩野（二合）[薩-產+(辛/工)]底野（二

合）（六十七） 叄（去）缽鉢囉 

F28n1071_p0138a09║囉（八十二） 摩係濕嚩（二合）囉（八十三） 缽鉢

納䛧（二合）濕嚩 

F28n1071_p0138a13║ 尾秫秫䭾尾灑野嚩 syiṃ新（上）（九十一） 摩賀

（引）迦（引）嚕抳 

F28n1071_p0138a19║ 尾 mo 穆乞义（二合）缽鉢囉（二合）撿毗野（二

合）（一） ba 麼 hu 護[薩-產+(辛/工)]怛 

F28n1071_p0138a22║ [薩-產+(辛/工)]嚩 vya 弭野（二合）地缽鉢囉（二

合）謨左迦（五） [薩-產+(辛/工)]嚩（引）舍 

F28n1071_p0138a24║（二合）娑迦（七） 唵（引）（八） 缽鉢納謨（二

合）瑟抳（二合、引）灑播捨 

F28n1071_p0138b02║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）紇㗚（二合）乃

野（二） 缽鉢 dmo 納謨（二合） 

F28n1071_p0138b03║瑟抳（二合、引）灑（三） 矩麼（引）囉吠灑䭾囉

（四） 缽鉢納 

F28n1071_p0138b06║悉𠆙阿（上）謨 ghaṃ儉（九） 缽鉢囉（二合）拽

ccha 蹉（十） 缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0138b07║缽鉢納麼（二合）（十一） 吽（引）吽（引）（十



二） 曩謨窣覩（二合）帝（十三） 

F28n1071_p0138b10║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）缽鉢納謨（二

合、引）瑟抳（二合、引）灑 

F28n1071_p0138b11║濕嚩（二合）囉（二） 缽鉢納䛧（二合）濕嚩（二

合）囉（三） 阿（上）滿 

F28n1071_p0138b13║謨伽（去）缽鉢納謨（二合、引）瑟抳（二合）灑

（六） 三麼野麼 

F28n1071_p0138b14║（引）羯㗚灑（二合、引）野（七） 缽鉢囉（二合）

吠捨野（八） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0138b15║羯磨悉朕（地[婬-壬+(工/山)]反）銘（九） 缽鉢囉

（二合）拽 ccha 蹉（十） 阿（上）嚩 

F28n1071_p0138b16║路枳帝濕嚩（二合）囉（十一） 吽（引）吽（引）

（十二） 摩賀（引）缽鉢 

F28n1071_p0138b20║唵（引）（一） 摩賀（引）賛拏（二） 缽鉢納䛧

（二合）濕嚩（二合）囉（三） 

F28n1071_p0138b21║ 尾尾䭾嚕（引）跛尾 ka 羯 ṅka 迦（四） 缽鉢納麼

（二合）能（上）瑟 

F28n1071_p0138b24║娜野尾覲南（上、二合）（八） 缽鉢納麼（二合）地

力（二合）唧置（上）（九） 

F28n1071_p0139a02║唵（引）（一） 阿（上）謨佉（去）缽鉢納謨（二

合、引）瑟抳（二合、引） 

F28n1071_p0139a03║灑（二） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）播（引）捨

（三） 矩嚕（二合、引） 

F28n1071_p0139a04║䭾（引）羯㗚灑（二合、引）野（四） 缽鉢囉（二

合）吠（引）捨野 

F28n1071_p0139a05║（五） 摩賀（引）跛輸（上）缽鉢底（六） 燄摩嚩

嚕 ḍa 拏矩吠 

F28n1071_p0139a08║ 缽鉢納䛧（二合）吽（引）吽（引）（十一） 

F28n1071_p0139a15║唵（引）（一） 缽鉢納䛧（二合、引）（二） 

F28n1071_p0139a17║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）紇㗚（二合）

（二） 

F28n1071_p0139a19║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）（二） 步薺

（三） 

F28n1071_p0139a21║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）（二） 嚩 lo 路迦

（三） 

F28n1071_p0139a23║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）（二） 入嚩（二

合）攞（三） 吽（引）（四） dhṛ地力（二合） 

F28n1071_p0139b02║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）麼抳（二） 缽

鉢納䛧（二合）（三） 

F28n1071_p0139b04║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）lo 路左寧（二） 

hu 護嚕（三） 吽（引）（四） 

F28n1071_p0139b06║唵（引）（一） 缽鉢納謨（二合、引）瑟抳（二合、

引）灑（二） 尾麼𥠖（三） 
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F28n1071_p0140a23║（十一） 缽鉢納麼（二合）囉 gi 儗引（二合）捺囉

（二合）𩕳（引）攞（十二） 摩 

F28n1071_p0140a25║賀（引）缽鉢納麼（二合）步惹（十四） 阿（上）謨

伽（去）播捨䭾 

F28n1071_p0140b16║（四十五） 摩賀（引）迦（引）嚕抳迦（四十六） 

缽鉢納麼（二合）播捨 

F28n1071_p0140b17║（引）嚩路枳多（四十七） 秫秫䭾[薩-產+(辛/工)]怛

嚩（二合）嚩囉娜野 

F28n1071_p0140b20║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）播捨（二） 缽

鉢 dmo 納謨（二合、引）ṣṇī瑟抳 

F28n1071_p0140b23║嚕（八） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合）步薺（九） 

娑嚩（二合、引）賀（引）（十） 

F28n1071_p0141a07║ 缽鉢納麼（二合）尾步史多（十四） 跢（引） 麼

抳 

F28n1071_p0141a09║吒麼矩吒（十七） 滿 ṇḍi 旎多缽鉢訥䛧（二合）（十

八） 度嚕度 

F28n1071_p0141a10║嚕（十九） 缽鉢納麼（二合）播捨步薺（自曵反）

（二十） 阿（上） 

F28n1071_p0141a17║唵（引）（一） 阿（上）謨佉（去）（二） 缽鉢納

弭（二合）𩕳跢（引） 

F28n1071_p0141a25║抳（四） 入嚩（二合）攞入嚩（二合）攞（五） 摩

賀（引）缽鉢納謨 

F28n1071_p0141b04║囉濕弭（二合）散 ndi你帝（十二） 尾迦悉多缽鉢納

麼（二合）嚩 

F28n1071_p0141b07║攞（十八） 缽鉢納䛧（二合）娑麼濕嚩（二合、引）

娑野（十九） 三滿 

F28n1071_p0141b08║多弭野（二合）嚩路枳多缽鉢納䛧（二合）（二十） 

[薩-產+(辛/工)]rvo 冐（引）瑟 

F28n1071_p0141b11║ [薩-產+(辛/工)]嚩怛他（引）櫱 to 妬瑟抳（二合、

引）灑（二十三） 缽鉢納麼 

F28n1071_p0141b17║怛他（引）櫱跢（引）南（上、引）（二） 唵（引）

（三） 阿（上）謨伽（去）缽鉢 

F28n1071_p0141b18║納麼（二合）娑娜（引）（四） 摩賀（引）謨伽

（去）缽鉢吒攞（五） 婆 

F28n1071_p0141b19║（去）yo 諭（引）嚩迦（引）（六） 嚩多囉抳（七） 

多囉多囉（八） 缽鉢 

F28n1071_p0141b23║娑（十六） 入嚩（二合）攞抳（十七） 吽（引）吽

（引）（十八） 缽鉢納謨 

F28n1071_p0142a03║ 缽鉢納謨（二合）瑟抳（二合、引）灑（四） 吽

（引）（五） 地力（二合） 

F28n1071_p0142a06║唵（引）（一） 缽鉢納謨（二合、引）瑟抳（二合、

引）灑（二） 麼抳入嚩 



F28n1071_p0142a09║曩莫悉底哩野（四合）特嚩（二合）nu 努櫱多（一） 

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0142a15║（二合）（八） 曩 maḥ莫[薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉

（二合）底曵（二合）迦沒䭾（引）哩 

F28n1071_p0142a17║多曩櫱多缽鉢囉（二合）底聿（二合）荅半（二合）

nne 寧毗 

F28n1071_p0142a19║kpra缽鉢囉（二合）底半 nna 曩（引）南（上、引）

（十二） 曩莫舍囉納嚩（二合） 

F28n1071_p0142a21║（去、引）哩野（二合）每底 （二合、引）野（十

五） 缽鉢囉（二合）mu 穆契毗 

F28n1071_p0142b20║缽鉢納麼（二合）賀娑多（二合）（五十五） 迦攞迦

攞（五十六） 枳 

F28n1071_p0142b21║理枳理（五十七） 矩虜矩虜（五十八） 摩賀（引）

秫秫䭾[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0142b24║抳（六十四） 矩 ṇu𠯆矩𠯆（六十五） 跛囉麼秫秫䭾

[薩-產+(辛/工)]怛嚩 

F28n1071_p0143a01║矩嚕（六十九） 摩賀（引）娑他（二合、引）麼缽鉢

囉（二合）缽鉢多 

F28n1071_p0143a06║ 摩賀（引）跛 śu輸缽鉢底吠灑䭾囉（八十） 䭾囉

䭾囉 

F28n1071_p0143a14║（九十八） 缽鉢囉（二合）底滿 ṇḍi 旎多設唎（引）

囉（九十九） 入嚩 

F28n1071_p0143b07║（某甲）（三十七） [薩-產+(辛/工)]嚩婆（去）曵毗

藥（二合）（三十八） [薩-產+(辛/工)]冐（引）缽鉢 

F28n1071_p0143b16║缽鉢囉（二合）迦捨迦（五十三） 荅 ma 麼荅麼（五

十四） 娜麼娜 

F28n1071_p0143b25║羯吒（七十一） 麼吒麼吒（七十二） 尾秫秫䭾尾灑

野嚩 

F28n1071_p0144a06║缽鉢囉（二合）劒比野（二合）（八十四） ba 麼護

[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）散怛 

F28n1071_p0144a09║（八十八） [薩-產+(辛/工)]嚩 vyā弭野（二合、引）

地缽鉢囉（二合）謨左迦（八十九） 

F28n1071_p0144a24║賀（引）缽鉢納麼（二合）賀娑跢（二合、引）野

（十） 迦攞迦攞 

F28n1071_p0144a25║（十一） 矩虜矩虜（十二） 摩賀（引）娑他（二

合、引）麼缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0144b01║缽鉢跢（二合、引）野（十三） 左囉左囉（十四） 

左左囉（十五） 𩕳捨 

F28n1071_p0144b03║𠆙（十八） 䭾嚩䭾嚩（十九） 枳抳枳抳（二十） 

跛囉麼秫秫䭾 

F28n1071_p0144b05║ 摩賀（引）跛 śu輸（上）缽鉢㡳吠灑䭾囉（二十

四） 賀賀（引） 

F28n1071_p0144b09║（三十二） 缽鉢囉（二合）底滿 ṇḍi 旎多設哩（引）

囉（三十三） 入嚩 



F28n1071_p0144b20║誐拶覩阿（引）哩野（二合）[薩-產+(辛/工)]底野（二

合）（五十三） saṃ叄缽鉢囉 

F28n1071_p0144b22║ 麼娑麼娑（五十七） 摩賀（引）多 mo 捫 ndha䭾迦

囉（五十八） 缽鉢 

F28n1071_p0144b25║吒麼吒（六十四） 尾秫秫䭾尾灑野嚩枲曩（六十五） 

摩 

F28n1071_p0145a06║麼地（七十四） 尾 mo 穆乞义（二合）缽鉢囉（二

合）劒比野（二合）（七十五） 

F28n1071_p0145a09║𩕳da 訥瑟吒（二合）缽鉢囉（二合）ma 沫㗚娜（二

合）迦（七十八） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0145a20║曩莫悉底哩野（四合）特嚩（二合）nu 努櫱多（一） 

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0145b01║帝毗藥（二合）（七） [薩-產+(辛/工)]嚩母捺囉（二

合、引）滿怛囉（二合）缽鉢 

F28n1071_p0145b02║ṭa 吒攞羯臘閇（二合）毗藥（二合）（八） 曩莫[薩-

產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0145b04║（去）ṅghe 祇毗喻（二合、引）（九） 底跢（引）

曩（引）櫱多缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0145b06║每底 （二合）野缽鉢囉（二合）mu 穆契 bhyo 毗喻

（二合）（十一） 摩賀（引） 

F28n1071_p0145b12║ 阿（上）da 難（上）跢（引）缽鉢哩演（二合）帝

ṣa 數（十八） 路迦䭾覩 

F28n1071_p0145b15║缽鉢 ṭa 吒攞羯臘閇（二合）毗藥（二合）（二十二） 

曩謨喇怛曩 

F28n1071_p0145b24║（三十二） du 訥瑟吒（二合）麼（引）囉（引）𩕳

（三十三） 缽鉢囉（二合）捨 

F28n1071_p0146a01║唵（引）（三十七） 阿（引）羯㗚灑（二合、引）野

（三十八） 缽鉢納 

F28n1071_p0146a07║囉（二合）滿拏攞（四十九） 缽鉢吒攞䭾囉（五十） 

aṃ盎（阿浪反）ṅku 矩 

F28n1071_p0146a14║（六十一） 跛 śu輸（上）缽鉢底吠灑䭾囉（六十

二） ī縊濕嚩（二合） 

F28n1071_p0146b01║捺囉（二合）滿怛囉（二合）（八十一） 滿拏攞缽鉢

吒攞（八十二） 

F28n1071_p0146b05║ 母捺囉（二合）滿怛囉（二合）滿拏攞（八十九） 

缽鉢吒攬舍 

F28n1071_p0146b06║（引）麼野（九十） 尾覲南（上、二合）缽鉢囉（二

合）娑（引）䭾野麼 

F28n1071_p0146b14║矩吒䭾囉（五） 䭾囉䭾囉（六） 缽鉢納麼（二合）

播（引）śaṃ餉 

F28n1071_p0146b16║ 母捺囉（二合）滿拏攞缽鉢囉（二合）嚩囉（九） 

娑（引）䭾野 

F28n1071_p0146b21║缽鉢囉（二合）娑（引）䭾迦（十七） 摩賀（引）嚩

囉娜[薩-產+(辛/工)]怛嚩 



F28n1071_p0146b23║ 缽鉢納麼（二合）步惹（二十一） 娑嚩（二合、

引）賀（引）（一百二十二句） 

F28n1071《釋教最上乘秘密藏陀羅尼集》卷 19 

F28n1071_p0147a13║曩 ma 莫悉底哩野（四合）特嚩（二合）nu 努櫱多缽鉢

囉（二合）底 

F28n1071_p0147a17║拏攞 de 祢（去）嚩帝毗藥（二合）（四） 曩莫[薩-產

+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0147a19║（去）祇（去）毗喻（二合）（六） 底多曩櫱多缽鉢

囉（二合）底聿 

F28n1071_p0147a21║（上、引）（八） 曩莫三𦴭kpra 缽鉢囉（二合）底半

nna 曩南（上、引）（九） 曩莫 

F28n1071_p0147a22║舍囉納嚩（二合）底（引）（十） 缽鉢 tra 怛囉（二

合）野摩賀（引）麼多 

F28n1071_p0147a25║訖多（二合）缽鉢囉（二合）mu 穆契（引）毗藥（二

合）（十四） [薩-產+(辛/工)]嚩冐（引） 

F28n1071_p0147a27║枳野（二合、引）地缽鉢多曵（十六） 摩賀（引）迦

攞 ma 沫底哩 

F28n1071_p0147b22║跛囉戍跛捨賀娑跢（二合、引）野（四十六） 摩賀

（引）缽鉢 

F28n1071_p0147b23║納瞢（二合、引）矩捨步惹（引）野（四十七） 摩賀

（引）缽鉢納 

F28n1071_p0147b24║麼（二合）娑（引）曩（引）野（四十八） 摩賀

（引）缽鉢納麼（二合）尾 

F28n1071_p0147b25║迦左櫱 rbha 婆（去、引）野（四十九） 阿（上）謨

伽（去）阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0148a10║娑囉（六十六） 缽鉢囉（二合）娑囉缽鉢囉（二合）

娑囉（六十七） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0148a12║帝惹䭾囉（六十九） 缽鉢納麼（二合）賀娑多（二

合）（七十） 唵 

F28n1071_p0148a13║（引）（七十一） 缽鉢納瞢（二合）ṅku 矩捨步薺跢

（引）囉野𤚥（七十二） 

F28n1071_p0148a18║賀（引）（八十） 缽鉢納麼（二合）䭾（引）囉野

（八十一） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0148b13║（二合）（十四） 吽（引）（十五） 摩賀（引）缽

鉢納麼（二合）濕嚩（二合）娑䭾 

F28n1071_p0148b17║曩 ma 莫悉底哩野（四合）特嚩（二合）努櫱多（一） 

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0148b19║怛嚩（二合）（三） 缽鉢囉（二合）娑囉怛他（引）

櫱多麌（入）呬 

F28n1071_p0148b20║野（二合）（四） 滿拏攞母捺囉（二合、引）滿怛囉

（二合）（五） 缽鉢 

F28n1071_p0148b23║呬野（二合）尾你也（二合、引）䭾ri （上）ndra 捺



囉（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0148b24║底瑟耻（二合）帝毗藥（二合）（八） 曩莫[薩-產

+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0148b26║祇（去）毗喻（二合、引）（九） 底（引）多曩櫱多

缽鉢囉（二合）底聿 

F28n1071_p0149a11║ 尾麼攬（引）母惹缽鉢納銘（二合）（二十五） 素

哩野（二合）韈 

F28n1071_p0149a15║囉（三十一） 缽鉢納謨（二合、引）多哩（三十二） 

缽鉢納麼（二合）櫱 

F28n1071_p0149a16║陛（三十三） 缽鉢納麼（二合）步薺（三十四） 素

ni 捏（寧吉反）rma 麼攬 

F28n1071_p0149a19║多（三十七） 缽鉢納麼（二合）囉（引）誐（三十

八） 尾尾䭾摩賀 

F28n1071_p0149a21║唎 （四十） 䭾囉䭾囉（四十一） 摩賀（引）缽鉢

納麼（二合）䭾 

F28n1071_p0149b03║（二合、引）地瑟恥（二合）多缽鉢納䛧（二合）（五

十三） 吽（引）吽 

F28n1071_p0149b05║麼抳播捨䭾囉（五十七） hu 護嚕護嚕（五十八） 缽

鉢納䛧 

F28n1071_p0149b06║（二合）缽鉢納䛧（二合）憍（魚照反） （五十九） 

缽鉢納麼（二合）播抳 

F28n1071_p0149b07║嚩囉 de （去）（六十） 阿（上）謨伽（去）缽鉢納

䛧（二合）（六十一） 唵 

F28n1071_p0149b08║（引）（六十二） 缽鉢納弭（二合）𩕳（六十三） 

缽鉢納麼（二合）麼抳嚩日 

F28n1071_p0149b14║尾你也（二合、引）囉（引）薺（七十三） 缽鉢囉

（二合）娑囉缽鉢囉 

F28n1071_p0149b23║怛他（引）櫱多播（引）抳嚩囉 de （去）（八十六） 

缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0149b24║憍（魚照反）哩（八十七） 缽鉢納麼（二合）缽鉢囉

（二合）陛（八十八） 缽鉢 

F28n1071_p0149b26║ 嚩日 （二合）嚩日 （二合）（九十一） 嚩日囉

（二合）缽鉢納䛧 

F28n1071_p0150a03║跛哩布（引）囉抳（九十五） [薩-產+(辛/工)]嚩

（引）播（引）野 duḥ耨佉缽鉢 

F28n1071_p0150a06║（九十九） [癹-几+口]吒（半音）（一百） 唵

（引）（一） 嚩囉 de 缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0150a07║步薺（二） 曩謨窣覩（二合）帝（三） 缽鉢納麼

（二合）補 

F28n1071_p0150a10║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）振多麼抳（二） 

嚩囉娜缽鉢納 

F28n1071_p0150a14║囉（二合）（三） 麼抳缽鉢納麼（二合）（四） 入

嚩（二合）攞（五） 缽鉢囉 

F28n1071_p0150a17║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）滿拏攞（二） 



缽鉢納麼（二合、引）鼻 

F28n1071_p0150a21║唵（引）（一） 阿（上）謨伽（去）布（引）惹

（二） 麼抳缽鉢納麼（二合）（三） 

F28n1071_p0150a23║多缽鉢囉（二合）娑嚩（六） 吽（引）（七） 
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F28n1071_p0152a01║嚩婆（去）野缽鉢囉（二合）捨麼曩迦囉（引）野

（十） 曩莫 

F28n1071_p0152a04║缽鉢囉（二合）吠捨曩迦囉（引）野（十二） 曩謨曩

莫冐（引） 

F28n1071_p0152a09║（引）䭾𩕳（十八） [薩-產+(辛/工)]嚩 vya 弭野（二

合、引）地缽鉢囉（二合）mo 穆乞义 

F28n1071_p0152a22║賛捺囉（二合）穆契（四十七） 缽鉢納銘（二合）缽

鉢納麼（二合）穆 

F28n1071_p0152b01║（二合）缽鉢囉（二合）婆（去）吠（五十） 素

（引）哩野（二合）喇濕弭（二合） 

F28n1071_p0152b05║薺（五十六） 阿（上）蜜㗚（二合）帝（五十七） 

摩賀（引）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0153a01║嚩婆（去）野 mo 穆乞义（二合）抳（十四） [薩-產

+(辛/工)]rvo 冐（引）缽鉢捺囉（二合） 

F28n1071_p0153a17║（三十七） [薩-產+(辛/工)]冐（引）缽鉢捺囉（二

合）吠數沒姐帝（三十八） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0153a22║（四十五） ta 怛荅 tpra 缽鉢囉（二合）tya 底野（二

合）遏 rthi㗚體（町以反、二合）劒 

F28n1071_p0153b05║下、吒[鋻-又+(前-刖+一)]反）（十一） 少（引）灑抳

（十二） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟[啗*鳥] （二合、引）（十三） 

F28n1071_p0153b14║（去、引）（六） 賀多𩕳賀多（七） 缽鉢囉（二

合）底野（二合）遏 rthi㗚體 

F28n1071_p0153b22║櫱 ccha 蹉底（十七） 麼䛧訥瑟吒（二合）唧多

（引）缽鉢捨野（二合） 

F28n1071_p0154a15║缽鉢寧（二合）羯 tha 他野（八） 娑嚩（二合、引）

賀（引）（九） 

F28n1071_p0154a23║缽鉢南（上、二合）捺㗚捨（二合）野（十一） 拽[薩

-產+(辛/工)]tyaṃ底演（二合） 

F28n1071_p0154b08║[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）缽鉢囉（二合）底半 nne

寧（八） 娜賀娜賀（九） 

F28n1071_p0155a08║枳帝濕嚩（二合）囉（十） 娑銘悉地（十一） 阿

（上）努缽鉢囉 

F28n1071_p0155a12║羯吒（四） 缽鉢納麼（二合）能（上）瑟吒囉（三

合）迦囉（引）攞 

F28n1071_p0155a14║（引七）[薩-產+(辛/工)][鍐-凶+(离-禸)]缽鉢納麼（二

合）藥乞义（二合）朅（袪櫱反）ndha䭾（八） 地 

F28n1071_p0156a20║䭾囉（引）野（十一） 缽鉢納麼（二合）曷娑跢（二



合、引）野（十二） 缽鉢 

F28n1071_p0156a21║納麼（二合）必㗚（二合）夜（引）野（十三） 缽鉢

納麼（二合）嚩（引）賀 

F28n1071_p0156a22║曩（引）野（十四） 缽鉢納麼（二合）寧怛囉（二

合）（十五） 尾訖㗚（二合） 

F28n1071_p0156b03║娑（引）ṭṭa 吒（重呼）賀叄（二十二） 缽鉢囉（二

合）捫左（二十三） 捫左 

F28n1071_p0156b08║挽尾你野（二合）囉（引）惹（引）（三十一） 唵

（引）（三十二） 尾沒䭾缽鉢 

F28n1071_p0156b15║ 蘇賀帝（五） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）tyi

底拽（二合、引）rthi 體計（六） 缽鉢 

F28n1071_p0156b16║囉（二合）底也（二合）蜜 tre 怛 （二合、引）

（七） 秫秫（入）第穆訖帝（二合）（八） 

F28n1071_p0156b17║ 尾麼𥠖（九） ni 捏（寧逸反）麼𥠖（十） 缽鉢囉

（二合）婆（去）娑嚩 

F28n1071_p0156b18║（二合） （十一） 缽鉢囉（二合）婆（去）娑迦

（十二） 缽鉢囉（二合）婆（去） 

F28n1071_p0156b21║唵（引）（一） 缽鉢納麼（二合）缽鉢納麼（二合）

（二） 摩賀（引）缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0157a03║（引）（六） 秫秫第尾秫秫第（七） 戍（引）䭾𩕳

（八） 誐誐曩尾戍 

F28n1071_p0157a12║ [薩-產+(辛/工)]嚩（引）嚩娑他（二合、引）曩

（引）𩕳（二十五） 缽鉢納銘（二合） 

F28n1071_p0157a13║缽鉢納麼（二合）𢙣乞史（二合）（二十六） 缽鉢納

麼（二合）尾捨（引） 

F28n1071_p0157a22║訖㗚（三合）怛嚩（二合）（七） 伊（上）𤚥（引）

䭾（引）囉抳（八） 缽鉢 

F28n1071_p0157b07║ 三滿多缽鉢囉（二合）na 難（上、引）nta 跢 du 努

播勢（十） 䭾（引）囉抳 

F28n1071_p0157b14║惹（七） 帝惹嚩底（八） 嚩囉抳 śru秫秫嚕（二

合）多（九） 䭾（引） 

F28n1071_p0157b21║𩕳（七） 𩕳（引）𥠖𩕳（引）攞缽鉢底（八） 𩕳

（引）攞（引）嚩曩 

F28n1071_p0157b23║尾[革*薎]rdha㗚䭾（二合）𩕳（十一） śru秫秫嚕

（二合）底[革*薎]rdha䭾寧（十二） 秫秫嚕 

F28n1071_p0157b24║（二合）多娑（引）䭾𩕳（十三） 秫秫嚕（二合）多

迦囉抳（引）（十四） 娑 

F28n1071_p0158a07║抳（八） 阿（上）難（上）娜冩（九） 秫秫嚕（二

合）帝曩（引）hāṃ恨琰 

F28n1071_p0158a08║（十） 室㗚（二合）ṇu𠯆（𡰱固反）弭多荅麼（二

合、引）䛧曩缽鉢捨 

F28n1071_p0158b12║（引）帝薺曩（二十六） 味（引）哩曵（二合、引）

ṇa 拏（二十七） 缽鉢囉（二合） 
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F28n1071_p0161b06║阿（去、引）哩野（二合）摩賀（引）sthā娑他（二

合、引）ma 麼缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0161b07║缽鉢跢（二合、引）野（二） 冐（引）地[薩-產+(辛/

工)]怛嚩（二合、引）野（三） 摩 

F28n1071_p0161b11║麼缽鉢囉（二合）缽鉢帝（二合）（九） 娑他（二

合、引）麼缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0161b25║唵（引）（一） 嚩日囉（二合）賛 ṇḍa 拏（二） 

[薩-產+(辛/工)]嚩訥 ṣṭā瑟[啗*鳥] （摘諫反、二合、引） 

F28n1071_p0162a13║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0162b02║銘（十一） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）tya 窒

（底拽反）rthi 體迦（十二） 諾 

F28n1071_p0162b03║賀諾賀銘（十三） [薩-產+(辛/工)]嚩設 tru 咄嚕（二

合）（十四） 缽鉢左缽鉢 

F28n1071_p0162b16║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（引）（四） 

su 蘇悉 

F28n1071_p0163a01║怛嚩（二合）（三） 𠺁吽（引）[鍐-凶+(离-禸)]斛

（四） 缽鉢囉（二合）吠捨（五） 吽（短呼）（六） 

F28n1071_p0163a18║ o 沃 tte 帝 mu 穆 tte 帝（五） śa陜銘缽鉢囉（二

合）陜銘（六） 摩賀 

F28n1071_p0163a20║麼（引）地（九） 三麼缽鉢底（十） 摩賀（引）三

麼缽鉢 

F28n1071_p0164a25║缽鉢囉（二合）舍娑曩（引）南（上）（二） 怛你也

（二合）他（引）（三） 唵 

F28n1071_p0165a02║曩謨尾補攞嚩娜曩（一） 缽鉢囉（二合）娑哩 

F28n1071_p0165a23║屈讖（二合）步（十八） 曩野曩屈讖（二合）步（十

九） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0165b06║帝（三十三） 呬𥠖缽鉢囉（二合）陛（三十四） 缽

鉢囉（二合）左囉 

F28n1071_p0167a12║缽鉢囉（二合）陛娜迦 （八） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（九） 

F28n1071_p0167a15║喃（上、引）（一） 怛你也（二合）他（引）（二） 

賛捺囉（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0167a16║陛（三） 缽鉢囉（二合）陛左娜曩（四） co 祖 rṇī

㗚儜（二合、引）ke 罽 

F28n1071_p0167a26║曩莫賛捺囉（二合）缽鉢囉（二合）婆（去、引）野

（一） 矩麼 

F28n1071_p0167b01║（引）囉步（引）多野（二） 怛你也（二合）他

（引）（三） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0167b02║陛（四） 缽鉢囉（二合）婆（去）迦 （五） 缽鉢

囉（二合）婆（去）嚩 



F28n1071_p0167b03║底（六） 達麼尾秫秫第（七） 羯麼尾秫秫第（八） 

婆（去）嚩 
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F28n1071_p0168a31║缽鉢囉（二合）陛（二十二） 賛捺囉（二合）缽鉢囉

（二合）枲（二十三） 賛 

F28n1071_p0168b03║濕嚩（二合） （三十三） 賛捺囉（二合）鬢𩯫妳

（尼曵反）（三十四） 賛 

F28n1071_p0168b31║ 缽鉢吒缽鉢吒（四） 羯吒羯吒（五） 阿麼𥠖阿麼 

F28n1071_p0169a04║ 枳孃（二合）吒娑普（二合）（十五） 羯𪘨（知曵

反）剌𪘨缽鉢𪘨（十六） 

F28n1071_p0169a06║（十九） 缽鉢妳缽鉢妳（二十） 呬滿 （二十一） 

頞妳（上同）滿妳 

F28n1071_p0169a07║（二十二） 跓（知古反）拏 度拏 缽鉢拏 （二十

三） 阿 

F28n1071_p0169a13║怛你也（二合）他（引）（一） 缽鉢納銘（二合）

（二） 缽鉢納麼（二合）祢（去） 

F28n1071_p0169a17║陛沫㗚 （二合、去）（十） 缽鉢囉（二合）𩕳沫㗚

娜（二合）迦 （十一） 

F28n1071_p0169a23║（二合）（五） 叄（去）缽鉢帝摩賀（引）叄（去）

缽鉢帝（六） 摩賀 

F28n1071_p0169a25║ 沃計穆計（九） 陜銘叄（去）缽鉢帝（十） 摩賀 

F28n1071_p0169a26║叄（去）缽鉢帝（十一） 陜銘（十二） 摩賀（引）

陜銘（十三） 娑嚩 

F28n1071_p0169b12║囉跛兔（引）（三十三） 摩賀㗚史（二合）鼻（三十

四） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0169b19║跢（引）囉抳（三） 叄（去）缽鉢囉（二合）底（丁

以反）瑟耻（二合） 

F28n1071_p0169b20║跢（引）（四） 尾惹野韈囉拏（二合）（五） [薩-

產+(辛/工)]底野（二合）缽鉢 

F28n1071_p0169b27║巘（引）𩕳哩（引）賀迦達磨跢（十八） 秫秫（詩聿

反）䭾（引） 

F28n1071_p0169b30║迦曩（引）地瑟耻（二合）帝（二十三） 缽鉢囉（二

合）枳孃（二合、引） 

F28n1071_p0170a06║攞麌拏（上）計覩（七） 素（引）哩野（二合）缽鉢

囉（二合）陛（八） 

F28n1071_p0170a09║砧母（十二） 賀曩賀曩（十三） 摩賀（引）缽鉢囉

（二合）陛（十四） 

F28n1071_p0170a10║ 尾度（引）多謨（引）翰（引）䭾迦（引） （引）

（十五） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0170a11║枳孃（二合）秫秫弟跛哩布囉抳（二合）（十六） 每

（引）怛 （二合） 



F28n1071_p0170a20║𥠖尾勢灑（二十八） 缽鉢囉（二合、引）缽鉢帝（二

合、引）𩕳囉（引） 

F28n1071_p0170a22║瑟姹（二合）（三十） 室 （二合、引）瑟姹（二

合）嚩囉缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0170b01║（四十三） 摩賀（引）缽鉢囉（二合）枳孃（二合）

播（引）囉弭帝（四十四） 

F28n1071_p0170b09║寧賀染（自攬反、下同）母（引）你尾（二合、引）閇

（十） 缽鉢囉（二合）韈 

F28n1071_p0170b11║哩（十三） 祖嚕祖嚕（十四） 摩賀（引）曩誐

（引）地缽鉢 

F28n1071_p0170b14║（引）你尾（二合、引）閇（十八） 缽鉢囉（二合）

韈㗚煞（二合）特[鍐-凶+(离-禸)]（二合） 

F28n1071_p0172a05║缽鉢囉（二合）底賀多（六） ba 麼攞跛囉（引）訖囉

（二合） 

F28n1071_p0172a07║ 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）帝（引）賀染 mbu

母（引）你尾（二合） 

F28n1071_p0172a16║曩（二十一） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）帝

（引）賀染母（引）你尾 

F28n1071_p0172a18║曵（二合、引）曩（二十四） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑

（二合）多（二十五） 摩 

F28n1071_p0172a21║惹[薩-產+(辛/工)]底曵（二合、引）曩（二十九） 缽

鉢囉（二合）韈㗚灑（二合） 

F28n1071_p0172b03║ 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）摩賀（引）曩（引）

虐（引、入）（三十三） 

F28n1071_p0172b05║（引）（三十五） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）多

摩賀（引）曩（引） 

F28n1071_p0172b08║ 娑嚩（二合、引）賀（引）（三十九） 缽鉢囉（二

合）韈㗚灑（二合）多摩 

F28n1071_p0172b11║閇（四十二） 娑嚩（二合、引）賀（引）（四十三） 

缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合） 

F28n1071_p0172b14║閇（四十六） 娑嚩（二合、引）賀（引）（四十七） 

缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合） 

F28n1071_p0172b17║ 娑嚩（二合、引）賀（引）（五十） 缽鉢囉（二

合）韈㗚灑（二合）多摩 

F28n1071_p0172b18║賀（引）曩（引）虐（引、入）（五十一） 缽鉢囉

（二合）底曵（二合、引）迦沒䭾 

F28n1071_p0172b20║閇（五十三） 娑嚩（二合、引）賀（引）（五十四） 

缽鉢囉（二合）韈㗚灑 

F28n1071_p0172b23║你尾（二合、引）閇（五十七） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（五十八） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0173a01║缽鉢捺囉（二合）嚩抳（六十五） 娑嚩（二合、引）

賀（引）（六十六） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0173a02║曩（引）誐（引）南（上、引）[薩-產+(辛/工)]底曵

（二合、引）曩（六十七） 缽鉢囉（二合） 



F28n1071_p0173a08║多[薩-產+(辛/工)]rva 冐（引）播（引）夜（引）su 素缽

鉢捺囉（二合）嚩（引） 

F28n1071_p0173a14║triṃ怛哩淫滛（三合）矩嚕多（入）（八十二） [薩-

產+(辛/工)]嚩曩（引）誐（引）喃 

F28n1071_p0173a19║嚩播（引）pāṃ半（引）（八十九） 缽鉢囉（二合）

賀攞（二合、引）娜野多（九十） 

F28n1071_p0173b18║（去）缽鉢囉（二合）陛（二十九） 䛧（引）伽

（去）嚩（引）哩䭾（引）  

F28n1071_p0174a02║saṃ僧（去）娑缽鉢（二合）勢（三十八） 摩賀

（引）嚩（引）多滿 

F28n1071_p0174a06║哩䭾（引）哩抳缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）（四十

三） 沒䭾 

F28n1071_p0174b09║賀曩（八十四） da 諾賀諾賀（八十五） 缽鉢左缽鉢

左（八十六） 

F28n1071_p0174b11║rda娜沫娜（八十八） 缽鉢囉（二合）沫娜缽鉢囉

（二合）沫娜 

F28n1071_p0174b18║ śu輸（上）婆（去）麼（鼻）帝（三百） 麌抳

（引）ṣu 數缽鉢囉（二合）跛 

F28n1071_p0175a13║殘（自懶嬾反、下皆同）散 ñco 祖（去、引）娜夜

（引）弭（二十四） 娑嚩（二合、引）賀 

F28n1071_p0175a17║ 摩賀（引）曩（引）誐（引）地缽鉢底（三十） 散

祖（去、引）娜 

F28n1071_p0175a18║夜（引）弭（三十一） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二

合）帝（引）賀染 

F28n1071_p0175b01║祖（去、引）娜夜（引）弭（三十五） 缽鉢囉（二

合）韈㗚灑（二合）帝（引） 

F28n1071_p0175b04║（去、引）娜夜（引）弭（三十九） 缽鉢囉（二合）

韈㗚灑（二合）帝（引） 

F28n1071_p0175b06║ 阿（上）曩嚩 ta 荅 ptaṃ缽鉢單（去、二合）曩

（引）誐囉（引）jāṃ殘（四十二） 

F28n1071_p0175b07║ 散祖（去、引）娜夜（引）弭（四十三） 缽鉢囉

（二合）韈㗚灑（二合） 

F28n1071_p0175b10║殘（四十六） 散祖（去、引）娜夜（引）弭（四十

七） 缽鉢囉（二合）韈㗚 

F28n1071_p0175b13║祖（去、引）娜夜（引）弭（五十一） 缽鉢囉（二

合）韈㗚灑（二合）帝（引） 

F28n1071_p0175b16║（去、引）娜夜（引）弭（五十五） 缽鉢囉（二合）

韈㗚灑（二合）帝（引） 

F28n1071_p0175b19║（五十八） 散祖（去、引）娜夜（引）弭（五十九） 

缽鉢囉（二合）韈㗚灑 

F28n1071_p0175b22║娜夜（引）弭（六十三） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二

合）帝（引）賀 

F28n1071_p0176a01║娜夜（引）弭（六十七） 缽鉢囉（二合）韈 rṣe㗚曬

（二合）賀染母（引） 



F28n1071_p0176a04║弭（七十一） 缽鉢囉（二合）韈㗚曬（二合）賀染母

（引）你尾 

F28n1071_p0176a07║十五） 缽鉢囉（二合）韈 rṣe㗚曬（二合）賀染母

（引）你尾（二合、引） 

F28n1071_p0176a10║弭（八十） 缽鉢囉（二合）韈㗚曬（二合）賀染母

（引）你尾（二合、引） 

F28n1071_p0176a13║（八十四） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二合）帝（引）

賀染母你尾 

F28n1071_p0176a16║（引）弭（八十八） 缽鉢囉（二合）韈㗚曬（二合）

賀染母（引） 

F28n1071_p0176a19║娜夜（引）弭（九十二） 缽鉢囉（二合）韈㗚灑（二

合）帝（引）賀 

F28n1071_p0176a22║祖（去、引）娜夜（引）弭（九十六） 缽鉢囉（二

合）韈㗚曬（二合）賀 

F28n1071_p0176b02║殘（四百） 散祖（去、引）娜夜（引）弭（一） 缽

鉢囉（二合）韈 

F28n1071_p0176b04║引）賀（引）（三） 曀[鍐-凶+(离-禸)]缽鉢囉（二

合）穆佉（引）[薩-產+(辛/工)]嚩曩（引） 

F28n1071_p0176b05║誐囉（引）殘（四） 散祖（去、引）娜夜（引）弭

（五） 缽鉢囉（二合）韈 

F28n1071_p0176b10║ 缽鉢囉（二合）賛 ṇḍa 拏帝薺（自曵反）（十三） 

尾數屹 （二合） 

F28n1071_p0176b19║ 頗囉頗囉（三十一） 韈（無缽鉢反、諸皆同此呼）

㗚灑（二合）韈㗚灑 

F28n1071_p0177a01║（三十九） 䛧（引）伽（去）缽鉢囉（二合）陛（四

十） 䛧（引）伽（去）嚩（引）呬𩕳（四十一） 

F28n1071_p0177a14║ 每（引）怛囉（二合）唧帝曩（六十三） 缽鉢囉

（二合）韈㗚灑 

F28n1071_p0177b02║入嚩（二合）攞（八） 儗哩婆（去）嚩曩（九） do

你（寧揖反、引）缽鉢多 

F28n1071_p0177b04║乃野缽鉢吒（引）𩕳（十一） 護嚕護嚕（十二） 賀

曩 

F28n1071_p0177b08║（十八） 嚩囉缽鉢囉（二合）嚩囉（十九） 賛 ṇḍa

拏茗伽（去）（二十） 

F28n1071_p0177b12║抳（二十五） 賛拏吠（引）誐嚩底（二十六） 缽鉢

囉（二合）嚩 

F28n1071_p0177b15║囉（三十一） 尾娑囉尾娑囉（三十二） 缽鉢囉（二

合）娑 

F28n1071_p0177b17║曩娑跛跢（引）野（三十五） 補澁跛（二合）頗攞

（三十六） 缽鉢 
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F28n1071_p0178a20║曵（引）達磨（引）係覩缽鉢囉（二合）婆（去）嚩

（引）係 tuṃ凍 

F28n1071_p0178a30║唵（引）（一） 娑嚩（二合）婆（去）嚩 śu秫秫

（入）ddhaḥ鐸（二） [薩-產+(辛/工)]嚩達磨 

F28n1071_p0178b01║娑嚩（二合）婆（去）嚩秫秫（入）度（引）（三） 

憾（四） 

F28n1071_p0178b03║唵（一） 秫秫（入）第（二） duḥ耨 śo戍（引）

䭾曩（引）野（三） 娑嚩（二合、引）賀（引）（四） 

F28n1071_p0178b22║唵（一） 嚕唧囉麼抳（二） 缽鉢囉（二合）韈 rttā

㗚跢（二合、引） 

F28n1071_p0179a13║（三） 比捨止（四） 缽鉢囉拏（二合）捨嚩哩

（五） 止哩（六） 

F28n1071_p0179b05║𩕳（二十二） [薩-產+(辛/工)]嚩 ro 嚧迦缽鉢囉（二

合）捨麼𩕳（二十三） 阿（上） 

F28n1071_p0179b06║迦攬 mṛ沒㗚（二合）底𢈔（二合）缽鉢囉（二合）底

娑（引）䭾𩕳 

F28n1071_p0179b07║（二十四） 夜（引）嚩覩（二十五） [薩-產+(辛/

工)]嚩跛曩缽鉢囉（二合）底娑 

F28n1071_p0179b09║ 誐誐囉抳（二十九） 謨娜𩕳（三十） 三（去）缽

鉢囉（二合）謨 

F28n1071_p0179b10║娜𩕳（三十一） 曩（引）捨𩕳缽鉢囉（二合）曩

（引）捨𩕳（三十二） 

F28n1071_p0179b11║ [薩-產+(辛/工)]嚩弭野（二合、引）地缽鉢囉（二

合）捨麼𩕳（三十三） 

F28n1071_p0179b13║底𢈔（二合）缽鉢囉（二合）底娑（引）䭾𩕳（三十

五） 怛你也（二合） 

F28n1071_p0180a01║缽鉢囉（二合）陛（五十八） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（五十九） 怛你也（二合）他 

F28n1071_p0180a03║ 怛你也（二合）他（去）（六十四） 羯致（上）多

缽鉢致（上）多（六十五） 

F28n1071_p0180a08║他惹野（七十四） 野他阿（上）gni 儗𩕳（二合）

（七十五） 野他 pra 缽鉢囒 

F28n1071_p0180a12║唵（一） 諾賀諾賀（二） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒

（二合）（三） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0180a15║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上）（一） 阿（上）缽鉢

囉（二合）底 

F28n1071_p0180a18║野曩（引）捨野（六） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二

合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0180a25║賀娑缽鉢（二合）底室哩（二合）（八） 戍訖囉（二

合）室哩（二合）（九） 

F28n1071_p0180b09║怛你也（二合）他（引）（一） 阿（上）懶嬾帝

（二） 阿（上）藍銘（三） 始 

F28n1071_p0181a01║阿（上）路迦婆（去）細（十八） 缽鉢囉（二合）底

野（二合）吠 



F28n1071_p0181a04║秫秫（入）弟（二十三） 沃矩哩（二十四） 穆矩哩

（二十五） 阿（上）囉 

F28n1071_p0181b05║缽鉢底韈㗚帝（二合）（三） 難（上）拏（上）韈㗚

帝（二合）（四） 

F28n1071_p0181b08║囉跛底（九） 沒䭾缽鉢捨野（二合）寧（十） [薩-

產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0181b11║（二合）𩕳（十四） 僧（去）伽（去）缽鉢哩（引）

乞史（二合）帝（十五） 僧伽（去） 

F28n1071_p0181b15║伽（去）咄理野（二合）（二十） 缽鉢囉（二合）母

（引）㗚帝（二合）（二十一） [薩-產+(辛/工)] 
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F28n1071_p0182a04║金剛部母忙莽莽雞菩[薩-產+(辛/工)]陁羅尼 

F28n1071_p0182a31║金剛部母忙莽莽雞菩[薩-產+(辛/工)]陁羅尼 

F28n1071_p0182b02║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也（二合）

他（引）（四） 

F28n1071_p0182b03║ 唵（引）（五） 矩懶嬾ndha䭾哩（六） 滿䭾滿䭾

（七） 吽（引）（八） 泮吒 

F28n1071_p0182b20║（去、引）翳呬（二） 婀缽鉢囉（二合）底賀多翳呬

（三） 阿（上） 

F28n1071_p0183a10║曩莫三滿多阿（上）謨伽（去）阿（上）缽鉢囉（二

合） 

F28n1071_p0183a11║底賀多嚩日囉（二合）ṇaṃ （一） 阿（上）缽鉢囉

（二合）底 

F28n1071_p0183b04║ba麼朗（引）ṅku 矩施（二十八） 阿（上）娑（上）

賀阿（上）娑 ma 莽莽 

F28n1071_p0183b07║（引）（三十四） 阿（引）羯㗚灑（二合、引）野

（三十五） 阿（上）三 ma 莽莽gni𡁬（上） 

F28n1071_p0183b13║賀阿（上）三莽莽gi𡁬（上）𩕳（六） 吽（引）吽

（引）（七） 尾覲南（上）（二 

F28n1071_p0184a13║賀琰（三十） 怛囕（二合）（三十一） 憾（引）𤚥

（引）（三十二） 秫秫地也（二合）覩（三十三） 

F28n1071_p0184a15║[薩-產+(辛/工)]怛嚩（三合）（三十五） 阿（上）缽

鉢囉（二合）底賀帝毗藥（二合）（三十六） 

F28n1071_p0184a26║索（入）（八） 缽鉢多（二合）𢙣（九） 紇哩（二

合、引、入）郝（十） 泮吒（半音）（十一） 阿 

F28n1071_p0185a07║rvo冐（引）缽鉢捺囉（二合）挽（二十五） 尾曩捨

野銘（二十六）（已上加句） 

F28n1071_p0185a13║ [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二合）（四） 缽鉢囉

（二合）訥瑟吒（二合、引）喃 

F28n1071_p0185a25║䭾𩕳ṣe 曬尾帝（七） 阿（上）mo 目 ghe 歧（歧曵

反）（八） 阿（上）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0185b13║娑（二十七） 畢 pre 底㗚（二合）比舍左步（引）多



（二十八） 阿缽鉢 

F28n1071_p0185b19║（知古反、二合）缽鉢捺囉（二合）rvo 冐（引）缽鉢

[薩-產+(辛/工)]rgo 遇（引）播（引）夜（引） 

F28n1071_p0186a07║缽鉢捺囉（二合）bo 務（引）播（引）夜（引）細毗藥

（二合）（三十八） 

F28n1071_p0186a12║嚩吠（無每反）囉婆夜底（引）跢（引）南（上、引）

（三） 尾缽鉢 

F28n1071_p0186a14║khi企曩娑怛（二合）他（五） 尾濕嚩（二合）僕缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0186a21║嚩婆（去）yo 喻（引）缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二

合）（十四） 怛 

F28n1071_p0186b01║囉賽 nya你野（二合）（二十三） 缽鉢囉（二合）沫

㗚娜（二合）𩕳（引）曵 

F28n1071_p0186b06║哩餉迦理（六） 缽鉢囉（二合）伴 ñja 惹𩕳缽鉢囉

（二合） 

F28n1071_p0186b10║惹野嚩（引）呬𩕳（十三） ma 末 rtha 他末他（十

四） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0186b11║末他缽鉢囉（二合）末他（十五） 賀娑賀娑（十六） 

屹囉（二合） 

F28n1071_p0186b20║ 缽鉢囉（二合）末他缽鉢囉（二合）末他（三十六） 

度曩度曩 

F28n1071_p0187a03║哩抳（四十八） 怛𡃤（二合）路枳野（二合）缽鉢囉

（二合）末 rtha 他 

F28n1071_p0187a20║麼（引）曩野（七十七） 祢嚩（引）地缽鉢底麼

（引）曩 

F28n1071_p0187a21║野（七十八） 怛𡃤（二合）路枳野（二合）遏地缽鉢

底麼（引） 

F28n1071_p0187b03║（八十五） [薩-產+(辛/工)]rvo 舞缽鉢[薩-產+(辛/

工)]ṅge 藝（引）毗藥（二合）（八十六） 𠻴ṅga 誐𠻴 

F28n1071_p0187b11║係係（引）（三） 哩抳哩抳（四） 哩抳缽鉢底

（五） jaṃ染 mū母 

F28n1071_p0187b14║（引）（九） 麌 ṇa 拏囉（引）惹缽鉢囉（二合）婆

（去）細（引）（十） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0187b19║ [薩-產+(辛/工)]舞（引）缽鉢捺囉（二合）（十八） 

[薩-產+(辛/工)]舞（引）缽鉢[薩-產+(辛/工)]藝（引）毗藥 

F28n1071_p0188a01║缽鉢囉（二合）穆佉（引）南（上）（五） [薩-產

+(辛/工)]嚩冐（引）地[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0188a02║怛嚩（二合、引）南（上）（六） 曩莫缽鉢囉（二

合）底曵（二合）迦母 

F28n1071_p0188a04║三𦴭kpra 缽鉢囉（二合）底半 nnā曩（引）南（上）

（九） 曩謨遏 

F28n1071_p0188a14║舍（引）南（上）（二十四） 曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩

尾你野（二合、引）地缽鉢 

F28n1071_p0188a19║紇㗚（二合）乃琰（二十九） 叄缽鉢囉（二合）嚩



（入）乞义野（三合、引） 

F28n1071_p0188b05║尒多（引）伊（上）𤚥（引）尾你琰（二合、引）缽鉢

囉（二合）嚩（入） 

F28n1071_p0188b06║乞义野（三合、引）弭（三十七） [薩-產+(辛/工)]嚩

播（引）跛缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0188b14║缽鉢曩（二合、引）麼他（四十五） 布（引）怛曩

（引）祢（去）嚩娜 

F28n1071_p0188b26║缽鉢囉（二合）麼（引）嚩（引）賀帝惹琰（五十九） 

遏喇他（二合） 

F28n1071_p0189a03║囉拏（六十二） 僧（去）屹囉（二合）銘乞史（二

合）缽鉢囉（二合）麼 

F28n1071_p0189a05║缽鉢囉（二合）嚩（入）乞史野（三合、引）弭（六十

四） 喇怛曩（二合）麼 

F28n1071_p0189a06║理底尾秫秫嚕（二合）跢（六十五） 婆（去）史跢攞

（引）迦 

F28n1071_p0189a11║ 阿（上）洛 kṣmi 乞懺弭（三合）缽鉢囉（二合）捨

麼𩕳（七十四） 䭾 

F28n1071_p0189a20║攞賀尾屹囉（二合）賀尾嚩（引）娜缽鉢囉（二合）捨 

F28n1071_p0189a23║理（引）迦囉抳（八十七） [薩-產+(辛/工)]嚩播

（引）跛缽鉢囉（二合）捨麼 

F28n1071_p0189b11║ co 祖（去）囉[薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二合、引）

（十七） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0189b12║底拽（二合）rthi 剔迦缽鉢囉（二合）底野（二合）蜜

怛囉（二合）娑擔 

F28n1071_p0189b23║缽鉢捺囉（二合）吠（引）毗藥（二合）（三十四） 

曩莫沒䭾毗藥 

F28n1071_p0189b26║娑麼（二合）劒（三十七） [薩-產+(辛/工)]吠（引）

底𢈔（二合）缽鉢捺囉（二合）吠（引） 
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F28n1071_p0190a19║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0190a25║（二合）多嚕（引）比儜（十四） 缽鉢左缽鉢左（十

五） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0190a26║訥瑟吒（二合）（十六） 摩賀（引）誐拏缽鉢底（十

七） 尒（引）尾 

F28n1071_p0190a32║護攞護（二十八） 拏攞沫第（二十九） 缽鉢囉

（二合）吠 

F28n1071_p0190b10║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合）底 

F28n1071_p0190b22║ 曩莫缽鉢囉（二合）底曵（二合）迦沒䭾（引）哩野

（二合） 

F28n1071_p0190b24║地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引）南（上）（四） 



娜捨步（引）弭缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0191a12║嚩訥瑟吒（二合）[薩-產+(辛/工)]tvāṃ怛挽（二合、

引）（三十三） 缽鉢囉（二合）吠捨 

F28n1071_p0191a13║野缽鉢囉（二合）吠捨野（三十四） 滿拏攞 ma 沫

dhye 第（三十五） 

F28n1071_p0191b01║藥乞义（二合）細曩缽鉢 ta 多曵（三） 怛你也（二

合）他（去、引）（四） 

F28n1071_p0191b02║ 唵（引）（五） 缽鉢囉（二合）矩比多（六） 吠

誐娜囉（七） 娑 

F28n1071_p0191b05║ 三滿跢（引）缽鉢囉（二合）入嚩（二合）理（引）

多（十三） 摩賀（引） 

F28n1071_p0191b06║茗伽（去）滿拏理（引）（十四） 缽鉢囉（二合）娑

囉（十五） 摩賀（引） 

F28n1071_p0191b07║缽鉢囉（二合）賛拏（十六） 吠誐䭾囉（十七） 半

曩 gi 藝引（二合） 

F28n1071_p0191b10║曩（二十三） 曩（引）誐南（上）（二十四） 缽鉢

囉（二合）賀囉缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0191b15║曩野曩（引）𩕳（三十二） 吽吽泮吒（三十三） 缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0191b21║（引）（四十三） [薩-產+(辛/工)]嚩設咄嚕（二合）

缽鉢囉（二合）末 rtha 他曩（引）野 

F28n1071_p0192a07║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（引）（四） 

su 遜 mbha 婆（去）（五） 

F28n1071_p0192b02║（丁以反）素（上）tā旦制嚩（引）（三） 缽鉢囉

（二合）枳孃（二合）ḍhyaṃ雉焰（二合） 

F28n1071_p0192b08║囉 ja 殘（自懶嬾反）（十一） nta 多 thā貸（引）嚩

左紇哩（二合）乃閻（引）（十二） 

F28n1071_p0193b22║吒（一） ma 滿 ṇḍa 拏攞麼（引）櫱 ccha 瑳缽鉢囉

（二合）尾捨娑 

F28n1071_p0194a04║缽鉢囉（二合）底缽鉢你也（二合、引）呬（九） 伊

ya 延 ṇca 左嚩 

F28n1071_p0194b07║摩賀（引）[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）野（五十一） 

娑嚩（二合）賀（引）（五十二） 缽鉢囉 

F28n1071_p0194b10║賀（引）（五十六） [薩-產+(辛/工)]嚩婆（去）yo𢈔

（引）缽鉢捺囉（二合）吠（引）毗藥 

F28n1071_p0195a16║缽鉢囉（二合）麼 ṇā拏（引）婆（去）南（引）

（三） 祢嚩南（引）婆（去） 

F28n1071_p0195a23║吒（十四） 阿缽鉢囉（二合）摩 ṇa 拏戍（引）婆

（去）南（引）（十五） 祢 

F28n1071_p0195a25║[揆-天+(口/又)]吒（十七） 秫秫䭾嚩娑（引）喃

（引）（十八） 祢嚩南（引） 

F28n1071_p0195b05║跛野（二十八） 吽吽[揆-天+(口/又)]吒（二十九） 

阿缽鉢囉（二合）麼 ṇa 拏勿 

F28n1071_p0197a14║缽鉢娜（五十五） 娑嚩（二合、引）賀（引）（三百



五十六句） 

F28n1071_p0197a17║路（引）枳野（二合）枳孃（二合、引）野（二） 缽

鉢囉（二合）入嚩（二合）理 

F28n1071_p0197b07║mbha畔 ṇḍa 拏（二十八） 嗢 ma 麼娜（二十九） 

阿（上）缽鉢娑麼（二合、引）囉（三十） 

F28n1071_p0197b20║（引）藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也

（二合）他 

F28n1071_p0198a16║沫㗚娜（二合）（五十） 缽鉢囉（二合）沫㗚娜（二

合）缽鉢囉（二合）沫 

F28n1071_p0198b01║尾你也（二合、引）囉（引）惹缽鉢囉（二合）ta 旦

ntra 怛囉（二合、引）（二） 摩 

F28n1071_p0198b07║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也（二合）

他（去、引）（四） 

F28n1071_p0198b18║藥乞义（二合）細（引）曩缽鉢底冩（三） 怛你也

（二合）他 

F28n1071_p0198b22║諾賀（九） 缽鉢左缽鉢左（十） 嚩試（引）迦嚕

（引）呬（十一） 嗢 

F28n1071_p0199a06║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也（二合）

他（引）（四） 

F28n1071_p0199a15║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 麼帝嚩 

F28n1071_p0199a21║諾賀（十六） 缽鉢左缽鉢左（十七） 嚩日囉（二

合）䭾 （十八） 嚩 

F28n1071_p0199b02║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（四） 嚩日

𠻴（二合） 

F28n1071_p0199b12║曩（引）誐（二十六） 缽鉢囉（二合）賀囉 ṇa 拏

（二十七） 麼野三麼 

F28n1071_p0199b15║（三十二） 嚩日囉（二合）dṛ你哩（二合）䭾娑囉

（三十三） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0199b18║䭾囉（三十七） 尾濕嚩（二合）播抳（三十八） 阿

（上）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0199b19║底賀多（三十九） 缽鉢囉（二合）ma 末 rtha 他𩕳

（四十） 嚩日𠻴（二合、引） 
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F28n1071_p0200a30║賀（引）藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（四） 曩謨嚩

日囉 

F28n1071_p0200a31║（二合）kro 俱嚕（二合、引）䭾野（五） ni 捏（寧

吉反）底野（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0200a32║入嚩（二合）理多（六） dī你（你揖反）缽鉢多（二

合）嚩日囉（二合）迦 

F28n1071_p0201a15║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 阿（上）跛哩弭 

F28n1071_p0201b09║阿（去）尾捨（三十七） 缽鉢囉（二合）尾捨缽鉢囉

（二合）尾勢 



F28n1071_p0202a06║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也（二合）

他（引）（四） 

F28n1071_p0202a13║ 缽鉢左缽鉢左（二十二） 屹㗚（二合）恨拏（二

合）屹㗚（二合） 

F28n1071_p0202a17║ ma 沫 rda 娜沫娜（三十） 缽鉢囉（二合）沫娜缽

鉢囉（二合）沫 

F28n1071_p0202a27║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩 

F28n1071_p0202a28║日囉（二合）俱嚕（二合、引）䭾（引）野（四） 缽

鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0202a29║理多 dī你（你揖反）缽鉢多（二合）迦囉（引）野

（五） [薩-產+(辛/工)]嚩 

F28n1071_p0203a06║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩日囉（二

合） 

F28n1071_p0203a13║覲曩（二合）尾曩（引）夜劒（十六） 摩賀（引）誐

拏缽鉢 

F28n1071_p0203a19║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩 

F28n1071_p0203a20║日囉（二合）kro 俱嚕（二合）䭾（引）野（四） 缽

鉢囉（二合）入嚩（二合）理 

F28n1071_p0203a21║多你缽鉢多（二合）（五） 能（上）瑟跓嚕（三合、

引）得迦（二合）吒 

F28n1071_p0203b07║建𩕳嚩囉（引）野（二十九） 摩賀（引）誐 ṇa 拏缽

鉢底（三十） 

F28n1071_p0204a02║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩 

F28n1071_p0204a03║日囉（二合）kro 俱嚕（二合）䭾（引）野（四） ni

捏（寧吉反）底野（二合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0204a13║拏缽鉢底（二十三） 尒（引）尾旦（引）多迦囉

（引）野（二十四） 

F28n1071_p0204a19║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（四） 阿

（上）蜜㗚（二合） 

F28n1071_p0204a26║（十七） 度曩度曩（十八） 尾度曩尾度曩（十九） 

缽鉢 

F28n1071_p0204b01║ṭa 吒缽鉢吒（二十） 羯 ṭa 吒羯吒（二十一） 羯囉羯

囉（二十二） 

F28n1071_p0204b15║䭾囉（引）薺（引）曩（四十四） [薩-產+(辛/工)]嚩

缽鉢囉（二合）底野（二合） 

F28n1071_p0204b16║遏㗚體（二合）迦缽鉢囉（二合）底野（二合、引）蜜

怛囕（二合、引）（四十五） 

F28n1071_p0204b22║婆（去）曵（引）毗藥（二合）（五十四） [薩-產

+(辛/工)]冐（引）缽鉢捺囉（二合）吠（引） 

F28n1071_p0204b23║毗藥（二合）（五十五） [薩-產+(辛/工)]冐（引）缽

鉢[薩-產+(辛/工)]遇（引）播（引）野細（引） 

F28n1071_p0205a10║ 麌（入）呬野（二合）迦（引）地缽鉢多曵（引）泮

吒（八十一） 尾 

F28n1071_p0205a11║你也（二合、引）地缽鉢多曵泮吒（八十二） 尾你𢈔



（二合）荅 

F28n1071_p0205b09║多（引）南（上）泮吒（十八） 塞建（二合）娜

（引）南（上）泮吒（十九） 阿（上）缽鉢 

F28n1071_p0205b17║（上）泮吒（三十一） 捨嚩囉（引）南（上）泮吒

（三十二） 缽鉢㗚拏 

F28n1071_p0205b18║（二合）捨嚩囉（引）南（上）泮吒（三十三） 缽鉢

㗚拏（二合）捨嚩 

F28n1071_p0206a10║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 摩賀（引）冐

（引）地 

F28n1071_p0206a14║旎𩕳（十一） 你（引、寧揖反）缽鉢多（二合）嚩日

哩（二合）（十二） 入嚩（二合） 

F28n1071_p0206a18║（二十） 諾賀諾賀（二十一） 末他末他（二十二） 

缽鉢囉（二合）末 

F28n1071_p0206a19║他缽鉢囉（二合）末他（二十三） 阿（去）羯㗚灑

（二合）野阿（去） 

F28n1071_p0206b13║地缽鉢多曵（六十一） 娑嚩（二合、引）賀（引）

（六十二） 尾你聿（二合）荅 

F28n1071_p0207a09║ 叄缽鉢囉（二合）荅麼（二合）伴惹麼（引）囉

（引）南（引）（七） 

F28n1071_p0207b05║（二合、引）賀（引）（六十二） 阿缽鉢娑麼（二

合、引）囉（引）南（上）（六十三） 娑嚩（二合、引） 

F28n1071_p0207b08║囉（引）喃（引）（六十九） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（七十） 缽鉢囉（二合）入嚩 

F28n1071_p0207b19║（引）藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 摩賀 

F28n1071_p0208a01║乞义（二合）野（二十一） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒

（二合）缽鉢囉（二合）訥 

F28n1071_p0208a03║ṇo𠯆（拏古反、引）（二十三） 缽鉢囉（二合）tya

底野（二合）遏 rthi㗚體（二合）迦缽鉢囉 

F28n1071_p0208a08║灑野（三十一） 作屈芻（二合）滿䭾（三十二） 秫

秫嚕（二合）怛囕（二合） 

F28n1071_p0208b11║乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 摩賀（引）ba 麼攞

跛 

F28n1071_p0208b12║囉訖囉（二合）麼（引）野（四） 阿（上）缽鉢囉

（二合）底賀多 

F28n1071_p0208b28║曩野䭾（引）哩抳（三十六） 穆佉缽鉢囉（二合）吠

勢 

F28n1071_p0209a01║（三十八） 吠誐嚩底（三十九） 缽鉢囉（二合）尾

捨阿（引）尾 

F28n1071_p0209a05║囉抳（引）三昧野缽鉢囉（二合）吠捨 mu 穆欠（四十

四） 矩 

F28n1071_p0209a08║嚩䭾（引）覩（四十八） 曩野缽鉢囉（二合）底瑟姹

（二合、引）步 

F28n1071_p0209a09║（引）弭邏婆（去、引）na 難（上）nta 多路迦䭾

（引）覩（四十九） 缽鉢囉（二合） 



F28n1071_p0209a10║吠乞义（二合）ṇa 拏嬌（去）捨理野（二合）缽鉢囉

（二合）缽鉢帝（二合） 

F28n1071_p0209a13║弭素缽鉢囉（二合）底瑟耻（二合）帝（五十三） 娑

嚩（二合、引）賀（引）（五十四） 

F28n1071_p0209a17║缽鉢多曵（三） 唵（引）（四） 阿（上）蜜㗚（二

合）多軍（上）拏理（五） 

F28n1071_p0209a21║瑟吒（二合）尾曩（引）夜劒（十三） 缽鉢囉（二

合）吠捨野 

F28n1071_p0209b08║ 缽鉢囉（二合）尾捨缽鉢囉（二合）尾捨滿拏𥠖

（五） 屹㗚 

F28n1071_p0209b10║ 末隣（上）（九） 遏儉（十） 缽鉢你琰（二合、

引）（十一） 巘淡（十二） 麼（引） 

F28n1071_p0210a06║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 摩賀（引）ba 麼 

F28n1071_p0210a18║娑（二十五） 麼娑麼娑（二十六） dī你缽鉢多（二

合）入嚩（二合）攞 

F28n1071_p0210b08║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩莫阿（去、

引） 

F28n1071_p0210b11║嚩嚩日囉（二合）矩攞娑呬（引）夜（引）野（七） 

缽鉢囉（二合）枲（引）娜 

F28n1071_p0210b12║缽鉢囉（二合）枲（引）娜（八） 婆（去）誐[鍐-凶

+(离-禸)]（九） 祢（去）係䛧嚩 

F28n1071_p0210b16║（上）巘淡（十五） 麼（引）理琰（二合）缽鉢囉

（二合）捨滿覩（十六） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0210b17║嚩播（引）跛𩕳（十七） [薩-產+(辛/工)]rvo 冐（引）

缽鉢捺囉（二合）vo 冐（引）跛 

F28n1071_p0210b19║ duḥ耨娑嚩（二合）缽鉢曩（二合）du 訥 rni𩕳蜜跢

（引）𩕳（二十一） 跛囉 

F28n1071_p0210b20║作羯囉（二合）怛塞迦（二合）嚧缽鉢捺囉（二合）嚩

（二十二） 

F28n1071_p0211a02║（三十一） 缽鉢囉（二合）捨 ma 滿覩（三十二） 

蘇企跢（引）婆（去、引）挽 

F28n1071_p0211a15║缽鉢囉（二合）散 nnaḥ諾（五十） [薩-產+(辛/工)]嚩

[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引、入）（五十一） 蘇 

F28n1071_p0211a18║磨僧（去）伽（去、引）鼻缽鉢囉（二合）散 nnaḥ諾

（五十五） 室左（二合）怛 

F28n1071_p0211b01║曩（引）缽鉢多喻（引）（五十八） 賀（引）哩底

（引）（五十九） 餉 ṅkhi 企𩕳（六十） 

F28n1071_p0211b07║夜（六十九） nu 努缽鉢囉（二合）尾瑟吒（二合）母

捺囉（二合）誐 

F28n1071_p0212b13║缽鉢囉（二合）穆契毗藥（二合）（四） 曩莫 sa 三

mya𦴭gga 櫱帝 

F28n1071_p0212b14║毗藥（二合）（五） 三𦴭kpra 缽鉢囉（二合）底半

nne𡩋毗藥（二合）（六） 曩 

F28n1071_p0212b16║細曩缽鉢多曵（八） 唵（九） 阿（上）蜜㗚（二



合）多 dyu你𢈔（二合） 

F28n1071_p0213a06║捨野（三十四） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二合）缽

鉢囉（二合）訥瑟吒 

F28n1071_p0213a09║ 賀囉賀囉（三十九） 賀囉 ṇe 妳（四十） 缽鉢囉

（二合）賀囉 

F28n1071_p0213a10║缽鉢囉（二合）賀囉妳（四十一） 娜麼娜麼𩕳（四十

二） 缽鉢 

F28n1071_p0213a11║左缽鉢左（四十三） 賀曩賀曩（四十四） 惹賀惹賀 

F28n1071_p0213a14║嚩缽鉢囉（二合）tya 底野（二合）遏 rthi㗚體（二合）

迦（引）𩕳（五十一） 設 

F28n1071_p0213a18║（五十九） 屹㗚（二合）嚩（六十） 作 kṣo 屈芻

（二合、引）（六十一） śro秫秫嚕（二合、引）怛㘕（二合） 
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F28n1071_p0214a24║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（引）（四） 

嚩日囉（二合） 

F28n1071_p0214b08║滿䭾末他末他缽鉢囉（二合）末他缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0214b10║缽鉢底（三十三） 阿（上）蘇囉（引）補囉（三十

四） 尾特奉（二合） 

F28n1071_p0215a26║乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩日囉（二

合） 

F28n1071_p0215b01║kro俱嚕（二合）䭾（引）野（四） ni 捏（寧吉反）

底也（二合）缽鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0215b05║缽鉢多（二合）（十） 嚩日囉（二合）入嚩（二合）

理多曷娑跢（二合、引） 

F28n1071_p0215b08║野（十四） [薩-產+(辛/工)]嚩[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二

合）嚩囉缽鉢囉（二合）娜野 

F28n1071_p0215b22║ 阿（上）缽鉢娑麼（二合）㘕阿（上）缽鉢娑麼（二

合）哩（引）（三十七） 尾 

F28n1071_p0216a06║攞（四十六） 䭾麼䭾麼（四十七） 拶吒拶吒（四十

八） 缽鉢吒 

F28n1071_p0216a07║缽鉢吒（四十九） 羯吒羯吒（五十） 迦攞迦攞（五

十一） 𠻴誐 

F28n1071_p0216a10║嚕步嚕（五十七） [薩-產+(辛/工)]嚩祢（去）嚩

（引）地缽鉢多曵（五十八） 

F28n1071_p0216a16║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩日囉（二

合） 

F28n1071_p0216a17║俱嚕（二合）䭾冩（四） 阿（上）缽鉢囉（二合）底

賀多舍娑 

F28n1071_p0216a19║（上）南（上）缽鉢囉（二合）嚩（入）乞义野（三

合）弭（七） 阿（上）底 

F28n1071_p0216a20║矩嚕（二合）㘕（八） 缽鉢囉（二合）末他嚧（引）

南（上）（九） 氷（卑孕反） 



F28n1071_p0216a25║穆企訖㗚（二合）多荅麼劒（十八） 叄缽鉢囉（二

合）嚩（入） 

F28n1071_p0216b10║喻缽鉢捺囉（二合）（四十七） 麼努咄理野（二合）

惹嚩（四 

F28n1071_p0216b11║十八） 拶吒拶吒（四十九） 缽鉢吒缽鉢吒（五十） 

麼吒麼吒 

F28n1071_p0216b24║賀曩（七十八） 缽鉢左缽鉢左（七十九） 麼他麼他

（八十） 尾 

F28n1071_p0217a07║ 𩕳（引）攞嚩娑曩（引）野（四） 缽鉢囉（二合）

入嚩（二合）理多 

F28n1071_p0217a10║野（八） 迦攞（引）野（九） 荅麼荅麼（十） 缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0217a11║入嚩（二合）攞缽鉢囉（二合）入嚩（二合）攞（十

一） 鄔迦穆佉 

F28n1071_p0217b01║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 唵（四） 阿

（上）囉 

F28n1071_p0217b10║ 缽鉢囉（二合）ṇa 喃（上）mya 弭野（二合）素櫱

tāṃ旦（二） 沒䭾達 

F28n1071_p0217b14║䭾（引）冩（五） 阿（上）底（引）跢（引）曩

（引）誐多缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0217b16║你也（二合、引）野（七） [薩-產+(辛/工)]嚩尾你也

（二合、引）地缽鉢帝（八） 

F28n1071_p0217b18║乞义（二合）細曩地缽鉢帝（十） rvai㗚吠（武每

反、二合）dī旎（引）野 

F28n1071_p0218b11║嚩誐（引）麼南嚩（七十九） 怛怛嘮（二合）嚩（八

十） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0218b24║娜野（九十七） [薩-產+(辛/工)]𠕀（無肯反）ṅga 誐缽

鉢囉（二合）tyaṃ底孕（二合）誐（引） 

F28n1071_p0219b16║（二合）娑 dai 奈室左（二合）囕（七十一） bṛ沒㗚

（二合）賀娑缽鉢（二合） 

F28n1071_p0220a08║（九十一） 缽鉢囉（二合）沫㗚娜（二合）野（九十

二） 嚩日囉（二合）䭾囉 

F28n1071_p0220a12║（九十七） 沒䭾[薩-產+(辛/工)]底曵（二合）曩（九

十八） 缽鉢囉（二合）底曵（二合） 

F28n1071_p0221a03║細曩缽鉢多曵（七） 曩謨嚩日𠻴（二合）ṅku 矩勢摩 

F28n1071_p0221b15║迦（五十五） 吽（引）吽（引）（五十六） stha 娑

[癹-几+口]（二合）ṭ吒（半音）（五十七） 嚩囉缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0222b14║（二十四） ni 捏（同上）底也（二合）缽鉢囉（二

合）入嚩（二合）理多 kro 矩嚕（二合） 

F28n1071_p0222b21║吒（引）懶嬾賀 lūṃ論（虜唵反）補攞補𥠖stāṃ娑旦

（二合、引）（四十） 

F28n1071_p0223a02║反）rpi 比䓛（俱律反）rpi 比（四十五） pu 補（補骨

反）rpa 缽鉢 rle㗚礼（二合）ṇi 妮 ddhāṃ補 

F28n1071_p0223a17║缽鉢 ryo 哩喻（二合、引）播（引）娑迦（六十五） 



[薩-產+(辛/工)]嚩嚩日囉（二合） 

F28n1071_p0224a02║（二合、引）納婆（二合）吠（五） [薩-產+(辛/工)]

嚩怛囉（二合）阿（上）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0224a07║藥乞义（二合）細曩缽鉢 ta 多曵（三） 曩謨嚩 

F28n1071_p0224a10║ 缽鉢囉（二合）入嚩（二合）理多（七） 摩賀

（引）迦理曵（八） 

F28n1071_p0224b02║引）野（二十九） ru 嚕娜計史曵（三十） 缽鉢囉

（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0225b01║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨嚩日囉 

F28n1071_p0225b04║ 伊（上）南（上）阿（引）尾攞（引）南（上）

（八） 缽鉢囉（二合）嚩入 
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F28n1071_p0226a13║那吒拘缽鉢羅秘密心陁羅尼 

F28n1071_p0226a18║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 阿（上）缽鉢囉

（二合） 

F28n1071_p0226a22║藥乞义（二合）細曩（引）缽鉢底冩（七） 嚩日囉

（二合） 

F28n1071_p0226a27║ [薩-產+(辛/工)]嚩屹囉（二合）賀（引）阿（上）缽

鉢娑麼（二合、引）囉砌 

F28n1071_p0226b13║（二合）缽鉢囉（二合）訥瑟吒（二合、引）南（上）

（三十九） 親（去）娜親（去）娜 

F28n1071_p0227a07║（六十六） [薩-產+(辛/工)]嚩訥瑟吒（二合）唧跢

（引）（六十七） [薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉 

F28n1071_p0227a08║（二合）tya 底拽（二合）rthi㗚體（二合）迦缽鉢囉

（二合）底野（二合）蜜怛囉 

F28n1071_p0227a11║攞（引）賀（引）囉（引）（七十二） 尾娑誐囉缽鉢

囉（二合）yo 喻誐 

F28n1071_p0227a17║缽鉢囉（二合）tyaṃ底孕（二合）誐（引）抳親（去）

娜弭嚩日 （二合） 

F28n1071_p0227b18║野（十八） 娑嚩（二合）賀（引）（十九） 阿

（上）缽鉢囉（二合）底賀多嚩 

F28n1071_p0227b19║日囉（二合、引）野（二十） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（二十一） 缽鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0228a06║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩 ma 莫 stre 娑

底 （三合） 

F28n1071_p0228a07║lo路枳野（二合、引）地缽鉢跢（引）曵（四） 曩莫

室左（二合）咄 

F28n1071_p0228a18║（二合、引）𩕳缽鉢帝曩（二十五） 薄悉泯（二合）

矩嚕訥瑟吒（二合） 

F28n1071_p0228a23║（三十三） 入嚩（二合）攞入嚩（二合）攞（三十

四） 缽鉢囉（二合）入嚩（二合） 

F28n1071_p0228a24║攞缽鉢囉（二合）入嚩（二合）攞（三十五） 吽



（引）吽吽吽吽（三十六） 

F28n1071_p0228b16║（六十八） 賀囉賀囉（六十九） 缽鉢囉（二合）賀

囉缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0229a02║缽鉢底（八十一） 嚩左曩（八十二） 麼 nu 努播攞

野（八十三） 吽 

F28n1071_p0229b14║曩莫三滿多沒䭾（引）南（上、引）（一） 阿（上）

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0230a06║ śṛ室𠻱（上、二合）ṅga 誐 ma 捫 ṇca 左底缽鉢㗚嚩

（二合）taḥ沰（都洛反）（七） 尾 

F28n1071_p0230a17║唵（引）（一） 嘮涅哩（二合）抳（二） 缽鉢囉

（二合）矩比多賛 ṇḍa 拏（三） 

F28n1071_p0230b01║曩（引）曩（引）缽鉢囉（二合）賀囉 ṇa 拏䭾囉

（九） 吽吽（引）（十） 

F28n1071_p0230b04║（十四） 吽（十五） 缽鉢囉（二合）沫㗚娜（二

合）野（十六） [薩-產+(辛/工)]嚩設 

F28n1071_p0230b05║咄嚕（二合）喃（引）（十七） śo戍抳擔（十八） 

比嚩缽鉢囉（二合）賛 

F28n1071_p0230b06║拏（十九） 吠誐䭾囉（二十） 缽鉢左（二十一） 

荅跛（二十二） 跢（引） 

F28n1071_p0230b09║嚩訥 ṣṭāṃ瑟 （二合、引）𩕳訖㗚（二合）底也（二

合）（二十九） 缽鉢囉 

F28n1071_p0230b14║唵（引）（一） 賛拏吠誐嚩底（二） 缽鉢囉（二

合）嚩囉（三） 娑[癹-几+口] 

F28n1071_p0230b19║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 怛你也（二合） 

F28n1071_p0231a02║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（四） 怛你也（二合）

他 

F28n1071_p0231a15║hu護䭾囉（引）野（二十四） 缽鉢囉（二合）枳孃

（二合）迦薄乞义 

F28n1071_p0231b08║野（四十） 吽（引）吽（引）吽（引）（四十一） 

泮泮泮（四十二） 阿（上）缽鉢囉 

F28n1071_p0231b15║藥乞义（二合）細曩缽鉢多曵（三） 曩謨阿（引）ṭa

吒 

F28n1071_p0232b15║尾捨阿（引）尾捨（八十五） 缽鉢囉（二合）尾捨缽

鉢囉（二合） 

F28n1071_p0233a07║𩕳（二十八） 沒地理（二十九） 缽鉢囉（二合）嚩

囉悉㗚（二合） 

F28n1071_p0233b08║那吒俱缽鉢囉秘密心陁羅尼 

F28n1071_p0233b09║曩謨曩 ḍa 拏矩缽鉢囉冩（一） 吠（引）室囉（二

合）ma 摩 

F28n1071_p0233b19║賀南（上）（十七） [薩-產+(辛/工)]嚩阿（上）蜜怛

囉（二合、引）喃（引）（十八） 缽鉢囉 

F28n1071_p0234a06║布（引）尒跢（引）野（二十九） 摩賀（引）缽鉢囉

（二合）賀囉 

F28n1071_p0234a08║野缽鉢囉（二合）娜（引）野（三十二） 缽鉢囉（二



合）入嚩（二合）理多 

F28n1071_p0234a09║da難（上）ṇḍa 拏（三十三） 缽鉢囉（二合）賀囉

ṇa 拏賀娑跢（二合、引）野 

F28n1071_p0234a10║（三十四） 素（上）尾 ba 麼攞𩕳（三十五） 始多

缽鉢囉（二合、引）賀囉 

F28n1071_p0234a18║引）（四十五） 缽鉢囉（二合）尾捨缽鉢囉（二合）

尾捨（四十六） 伊（上）𤚥（上） 

F28n1071_p0234b13║di你始缽鉢室唧（二合）銘嚩嚕（引）ṇu𠯆（𡰱古反、

引）（六十七） 曩（引） 

F28n1071_p0234b18║（七十三） 缽鉢囉（二合）沫㗚娜（二合）缽鉢囉

（二合）沫㗚娜（二合）（七十四） 
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F28n1071_p0236a24║佛伽那缽鉢底聖者除障難陁羅尼 

F28n1071_p0237a08║ 韈（無缽鉢反）rcū祖（去、引）理（引）（三） 

曩（引）懶嬾ṇḍe 祢（去）（四） 醭（普谷反）細（五） 賀 

F28n1071_p0237a13║麼枲（五） 唧缽鉢囉麼枲（六） 摩賀（引）唧缽鉢

囉（二合） 

F28n1071_p0237a17║ [薩-產+(辛/工)]嚩怛囉（二合）（十三） [薩-產+(辛/

工)]嚩婆（去）yo 喻缽鉢捺囉（二合） 

F28n1071_p0237b01║[薩-產+(辛/工)]嚩婆（去）喻缽鉢捺囉（二合）吠毗藥

（二合）（五） [薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0237b02║吠（引）底𢈔（二合）缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二

合）（六） 𠸪乞义 

F28n1071_p0238a15║賀（引）（四十二） [薩-產+(辛/工)]嚩遏落乞懺弭

（三合）缽鉢囉（二合）捨麼 

F28n1071_p0238a19║ 娑嚩（二合、引）賀（引）（四十八） [薩-產+(辛/

工)]嚩祢嚩跢缽鉢囉（二合）目 

F28n1071_p0238b02║嚩（引）呬寧曵（二合、引）（五十五） 娑嚩（二

合、引）賀（引）（五十六） 缽鉢納麼（二合） 

F28n1071_p0238b21║pya比也（二合）你比也（二合）你缽鉢帝（二合）

（十一） 賀曩賀 

F28n1071_p0239a14║怛曩（二合）室哩（二合、引）（十二） 缽鉢納麼

（二合）室哩（二合、引）缽鉢 

F28n1071_p0239b02║缽鉢囉（二合）底瑟姹（二合、引）跛寧（七） [薩-

產+(辛/工)]rva 嚩遏 rtha㗚他 

F28n1071_p0239b03║（二合）娑（引）䭾寧（八） 素缽鉢囉（二合）底布

（引） （九） 阿（去、引） 

F28n1071_p0239b10║曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩沒䭾缽鉢囉（二合）底曵（二

合）迦沒 

F28n1071_p0239b17║莫阿（引）哩野（二合）摩賀（引）娑他（二合、引）

麼缽鉢囉 

F28n1071_p0239b18║（二合、引）缽鉢跢（二合、引）野（八） 冐地[薩-



產+(辛/工)]怛嚩（二合、引）野（九） 摩 

F28n1071_p0239b26║（二合）曩（十九） 摩賀（引）室哩（二合）琰缽鉢

囉（二合）底缽鉢 

F28n1071_p0240a06║弭[薩-產+(辛/工)]典（去）（三十） 阿曩（引）誐弭

[薩-產+(辛/工)]典（去）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0240a09║ 沫（引）㗚誐（二合）[薩-產+(辛/工)]典（去）（三

十五） 塢缽鉢 ryo 哩𢈔（二合）跛哩 

F28n1071_p0240a21║閇毗藥（二合）（五十） [薩-產+(辛/工)]冐（引）缽

鉢捺囉（二合）rvo 冐（引）缽鉢[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0240b04║布（引）rṇa㗚拏（二合）迦攞𦖠（五十五） 三麼曵

缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0240b06║（二合）矩嚕（五十七） 曩莫秫秫䭾（引）嚩（引）

細 bhyo 毗喻（二合、引）（五十八） 

F28n1071_p0240b14║莫秫秫䭾嚩（引）細毗喻（二合、引）（七十四） 冐

（引）地[薩-產+(辛/工)]怛吠（二合） 

F28n1071_p0240b18║莫秫秫第嚩（引）細（引）毗喻（二合、引）（八十

一） 冐（引）地[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0241a12║曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩缽鉢囉（二合）底曵（二合）迦

沒䭾（一） 

F28n1071_p0241a19║sthā娑他（二合、引）麼缽鉢囉（二合）缽鉢跢（二

合、引）野（八） 冐（引）地[薩-產+(辛/工)] 

F28n1071_p0241b02║缽鉢囉（二合）缽鉢你野（二合、引）弭（十七） 祢

（去）嚩[薩-產+(辛/工)]tyāṃ典（去）（十八） 

F28n1071_p0241b18║rvo冐（引）缽鉢捺囉（二合）吠毗藥（二合）（三十

九） [薩-產+(辛/工)]嚩 vyā弭野（二合、引） 

F28n1071_p0241b22║（四十三） 曩莫秫秫䭾嚩（引）細（引）毗喻（二

合）（四十四） 冐（引）地 

F28n1071_p0242a08║麼秫秫䭾唧跢（引）南（上、引）（六十一） 冐

（引）地[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合、引） 

F28n1071_p0242a13║（二合）缽鉢囉（二合）婆（去）冩（一） 怛他

（引）櫱怛冩囉曷（二合） 

F28n1071_p0242a20║哩野（二合）摩賀（引）娑他（二合、引）麼缽鉢囉

（二合）缽鉢跢（二合） 

F28n1071_p0242b03║弭[薩-產+(辛/工)]典（去）（二十五） 遏囉賀（二

合）[薩-產+(辛/工)]典（去）（二十六） 缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0242b13║嚩遏 rthāṃ喇探（二合、引）銘娑（引）䭾野（三十

八） 曩莫秫秫䭾（引） 

F28n1071_p0242b16║尾你琰（二合、引）缽鉢囉（二合）嚩乞义野（三合、

引）弭（四十一） 

F28n1071_p0243a05║（引）（七十一） 缽鉢納麼（二合）嚩底（引）曵

（七十二） 娑嚩（二合、引）賀（引）（七十三） 

F28n1071_p0243a10║ 曩莫阿（引）哩野（二合）摩賀（引）娑他（二合、

引）麼缽鉢囉 

F28n1071_p0243a11║（二合、引）缽鉢帝（二合）bhyo 毗喻（二合、引）



（三） 冐（引）地[薩-產+(辛/工)]怛吠（二合）毗藥（二合） 

F28n1071_p0243b05║[薩-產+(辛/工)]怛嚩（二合）[薩-產+(辛/工)]底曵（二

合）曩（三十七） 缽鉢囉（二合）底缽鉢 

F28n1071_p0244a01║麼 da 難（上）ndi你南（上）麼哩（引）止（十四） 

缽鉢囉（二合）ṇa 拏畢㗚 

F28n1071_p0244a05║（二十一） 阿（上）缽鉢囉（二合）底賀帝（二十

二） 阿（上）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0244a07║祢（去）味（引）（二十五） 缽鉢囉（二合）底屹㗚

（二合）恨拏（二合）（二十六） 

F28n1071_p0244a09║㗚捨（二合）呬沒地（二十九） 阿（上）缽鉢囉（二

合）底賀多 

F28n1071_p0244a11║ 尾秫秫（入）ddhya𠆙覩（三十二） 設娑怛囉（三

合）śro輸路（二合、引）迦（三十三） 

F28n1071_p0244a14║缽鉢囉（二合）婆（去、引）吠（三十七） 呬理弭理

呬理弭理（三十八） 

F28n1071_p0244a15║ 尾左囉覩銘（三十九） 沒地麼麼（四十） 沒地秫

秫入 

F28n1071_p0244b09║佛伽那缽鉢底除障難陁羅尼 

F28n1071_p0244b17║（上）（十五） 缽鉢囉（二合）ko 句跛夜（引）弭

（十六） 矩嚕矩嚕（十七） 

F28n1071《釋教最上乘秘密藏陀羅尼集》卷 30 

F28n1071_p0245b19║哩攝嚩哩（九） 缽鉢囉（二合）麼攞底（十） 賀曩

麼 

F28n1071_p0246a01║度麼跛 賀（引） （四） 阿（去、引）哩野（二

合）缽鉢囉（二合） 

F28n1071_p0246a09║茶（去）迦（四） 缽鉢室唧（二合）銘曩尾嚕播

（引）乞义（二合）（五） 

F28n1071_p0246b18║ 麼麼䭾曩麼 nu 努缽鉢囉（二合）拽（延結反）ccha

蹉（九） 娑嚩（二合） 

F28n1071_p0247a09║囉捨（二合）naṃ南（上）（二十三） 缽鉢囉（二

合）賀攞（二合）娜野麼 naḥ諾 

F28n1071_p0247a17║ [薩-產+(辛/工)]冐（毛保反、引）缽鉢捺囉（二合）

吠毗藥（二合）（十一） 娑嚩（二合、引）賀（引）（十二） 

F28n1071_p0247b09║摩拏（引）野（三） 摩賀（引）藥乞义（二合）細曩

缽鉢 

F28n1071_p0247b18║ 呬𡩋缽鉢囉（二合）灑野弭（九） 怛你也（二合）

他（去、引）（十） 

F28n1071_p0248a17║跋捺囉（二合）野（二） 摩賀（引）藥乞义（二合）

細曩缽鉢多 

F28n1071_p0249a06║婆（去）缽鉢囉（二合）素（引）野擔（引）（五） 

娑嚩（二合、引）賀（引）（六） 

F28n1071_p0249a11║（去）缽鉢囉（二合）沒姐覩曩（引）哩（引）（四） 



娑嚩（二合、引）賀（引）（五） 

F28n1071_p0249a16║曩莫[薩-產+(辛/工)]嚩尾你也（二合、引）地缽鉢多曵

（一） 阿（上） 

F28n1071_p0249a20║ 沬㗚惹（二合、引）囉拶 rma 麼缽鉢吒缽鉢囉（二

合）勿㗚（二合） 

F28n1071_p0250a11║缽鉢囉（二合）沒䭾（三） 嗢 cchi 玼（清以反）瑟𪘨

（二合）（四） 阿（上）麌 

F28n1071_p0250b01║摩賀（引）誐拏缽鉢底（四） 娑嚩（二合、引）賀

（引）（五） 

F28n1071_p0250b08║唵（一） 設咄嚕（二合）缽鉢囉（二合）末他𩕳曵

（二） 莎（引）訶（引）（三） 

F28n1071_p0250b10║唵（一） 尾怛囉（二合）[薩-產+(辛/工)]𩕳（二） 

缽鉢囉（二合）末他𩕳（三） 

F28n1072《一切佛菩薩名集》卷 8 

F28n1072_p0347b03║南无師子音佛南无月上佛南无上灰灰佛 

F28n1072_p0353a23║南无日焰佛南无說福處佛南无灰灰瞋佛 

F28n1072《一切佛菩薩名集》卷 14 

F28n1072_p0408b12║南无清淨眼佛南无智行佛南无不謬 足佛 

F28n1072_p0410b13║南无灰灰眼佛南无師子身佛南无稱親光明佛 

F28n1072《一切佛菩薩名集》卷 22 

F28n1072_p0478b03║南无摩秫秫底菩[薩-產+(辛/工)]南无寶鬘菩[薩-產+(辛/

工)] 

F28n1072_p0478b09║南无金剛秫秫羅菩[薩-產+(辛/工)]南无金剛光焰口菩[薩-

產+(辛/工)] 

F28n1072_p0478b23║南无阿秫秫巘䭾那羅拘酥弥多菩[薩-產+(辛/工)]南无首

積菩[薩-產+(辛/工)] 

F28n1082《釋華嚴漩澓偈》卷 1 

F28n1082_p0627b02║揔有一十四句詳其義意通一十段 釋之并隨 

F28n1082_p0627b03║段 結頌顯其揔意也。 

F28n1084《健拏標訶一乘修行者秘密義記》卷 1 

F28n1084_p0630b12║黑蓮藏【圖】八𦯧蓮黑色正二段 合為 



F29n1098《高上玉皇本行集經髓》卷 1 

F29n1098_p0383a02║元始天尊前[言*恣]𧫎以禁戒之儀遜謝不 

F29n1099《無上玉皇心印經》卷 1 

F29n1099_p0386a14║至心各捐捐貲力請匠鐫刻經髓暨經纂及心 

GA001n0002《洛陽伽藍記集證》卷 2 

GA001n0002_p0239b24║有石碑一枚背上有侍中崔光施錢四十萬陳留畱李崇

施 

GA001n0002《洛陽伽藍記集證》卷 3 

GA001n0002_p0247a11║斯國胡王所獻也為逆賊万俟醜奴所獲留畱於冦中永

安 

GA001n0002_p0248a03║一食必以數萬錢為限海陸珍羞方丈於前陳留畱矦李

崇 

GA001n0002《洛陽伽藍記集證》卷 4 

GA001n0002_p0253a01║賜百官負絹任意自取朝臣莫不稱力而去惟融與陳留

畱 

GA001n0002_p0254a22║寺西有宐牛里里內有陳留畱王景晧侍中安定公胡元

吉 

GA001n0002_p0254a23║等二宅景晧者河內刺史陳留畱莊王祚之子立性虛豁

少 

GA001n0002《洛陽伽藍記集證》卷 5 

GA001n0002_p0258a08║至此膜拜而去不敢停留畱至正光元年四月中旬入乾

陀 

GA001n0002_p0259a23║闐至乾陀所有佛事悉皆流布至此頓盡惟留畱太后百

尺 

GA001n0002《洛陽伽藍記集證》卷 6 

GA001n0002_p0264b18║林（叢當从何本作景）施錢四十萬（四毛本注一作

七）陳留畱李崇（毛本崇字下有一侯字案 

GA001n0002_p0264b19║魏書崇襲爵陳留畱公侯字或是公字之訛據高陽王寺

子注則當作陳留畱侯李崇也）兵部尚書崔林（兵部 



GA009n0008《重修普陀山志》卷 1 

GA009n0008_p0007a03║眉、五臺鼎𪔂峙寰宇，而靈秀之氣， 

GA009n0008_p0018a01║食土，檀越四方，其緇黃游𣸯集，動以千計， 

GA009n0008《重修普陀山志》卷 2 

GA009n0008_p0071a07║古九州之域，蓋鑄諸鼎𪔂。今白華固海上 

GA009n0008_p0125a04║育㤙院在寺西二里許。搃鎮楊宗業捐俸鼎𪔂建，属

寺僧性能守靜於此。 

GA009n0008_p0126a01║昐鶴鶴庵在茶山，僧性了建，都督楊宗業題。白象

菴僧普耀建。 

GA009n0008_p0149a03║應 妙不可思迺頌刻殿庭。淳祐連歲歲苦 

GA009n0008_p0155a08║先知矣，遂高聲詈罵曰：「吾[宋-木+免]𡨚家害我者

至 

GA009n0008《重修普陀山志》卷 3 

GA009n0008_p0208a07║犇[火*咢]鮫鼉揚鬐撥鬣以悠漾𠔃 鴻鶴鶴刷毛 

GA009n0008_p0235a03║郡中佛域補陀巖 五臺峩眉鼎𪔂足三靈蹤中廢 

GA009n0008_p0246a02║𤑔寶鼎𪔂，鼎𪔂鼎𪔂皆香，香無二性。真妙莊嚴，

無 

GA009n0008_p0255a01║餘，棟宇之鼎𪔂新當亟。伏念名山道塲，度 

GA009n0008_p0267a07║蛟龍夜泣，猿鶴鶴哀鳴；師雖化矣，遺風故在。 

GA009n0008《重修普陀山志》卷 4 

GA009n0008_p0323a07║鼎𪔂湖，迹肇軒后；包山洞庭，秘𤼵龍威。柱 

GA009n0008_p0363a07║鼎𪔂蒙塵蕪者垂數年。然教不終否，有五 

GA009n0008《重修普陀山志》卷 5 

GA009n0008_p0392a03║空雪衣 燒藥廼烟樹玄螭時側行 縞鶴鶴一 

GA009n0008_p0395a05║龍在窟 秋風蕭𤕤鶴鶴鳴臯丹梯咫尺諸天 

GA009n0008_p0401a02║龍鬱律 天香惟與鶴鶴氤氳三山近立祥河 

GA009n0008_p0418a08║凍巢時有鶴鶴來歸 舟楫𨿽多雞犬稀絳月 

GA009n0008_p0430a03║面 雙鶴鶴盤旋下碧空 

GA009n0008_p0433a01║相鏡中分經為魚龍說 人將鸛鶴鶴羣慈航 

GA009n0008_p0461a08║浩蕩開真旦 微 𣴭𨼆化城山随奔浪湧 水 

GA009n0008_p0467a06║依法𫟍 𠎣人煑鼎𪔂煉丹砂由来佛土多奇 

GA009n0008_p0478a06║龍光護 浩刼重開鶴鶴馭翔我亦欲離苦海 

GA009n0008_p0479a07║金身新法相 梅𠎣丹鼎𪔂舊玄宗照廻淨室 

GA009n0008_p0481a07║夜靜龍聴法 巗壑春晴石點頭鼎𪔂篆𢇁𢇁 



GA009n0008_p0487a07║連松韻 明月焚香透竹叢白鶴鶴下来秋色 

GA009n0008_p0495a07║數縷穿雲竇 石鼎𪔂茶香客逺来 

GA009n0008《重修普陀山志》卷 6 

GA009n0008_p0498a02║龍腥過 雷随鶴鶴影廽幽探還得寳 徑度不 

GA009n0008_p0499a01║𨵿覺有縁經翻龍淨鉢 禪就鶴鶴開筵我適 

GA009n0008_p0500a06║天語向為龍藏譯 帝城應許鶴鶴飛還赤 

GA009n0008_p0510a02║出山從作客 經歲歲亦思家行泛東滄海 言 

GA009n0008_p0513a06║鶴鶴隨飛錫 

GA009n0008_p0521a01║世界空 孤雲野鶴鶴何定踪瞥然回頭發大 

GA009n0008_p0554a04║鶴鶴骨癯而秀 搆得蝸廬巧更幽松麈玉霏 

GA009n0008_p0569a03║厯厯雲龕紫竹叢 茶烹石鼎𪔂火初紅禪関 

GA010n0009《普陀洛迦新志》卷 4 

GA010n0009_p0231a12║各庵。助法雨寺西荷花池，墳坟頭山一則，添補大

眾齋糧。助慧濟寺西荷花池，田二 

GA011n0010《明州阿育王山志》卷 2 

GA011n0010_p0089a03║鑄四大鐡鼎𪔂以鎮四角。傳武帝、昭明二真安塔

內。 

GA011n0010_p0132a04║具威儀畢，捧塔瞻視，但見金鐘鼎𪔂峙，中若懸絲

繫 

GA011n0010《明州阿育王山志》卷 3 

GA011n0010_p0167a02║塔院宇脩葺尤所當亟，集材冶甓，革腐鼎𪔂新，輪

煥 

GA011n0010《明州阿育王山志》卷 4 

GA011n0010_p0235a05║寫經論五百卷、鑄四鐡鼎𪔂以鎮四角。尋蠲復其

賦， 

GA011n0010_p0262a07║䨥闕，拱法像以中峨；鼎𪔂鎮四𡸁，擁妙香而圍

繞。寳 

GA011n0010_p0290a05║夫精藍鼎𪔂建，緣固藉乎資成；海眾雲臨，功尤先

於 

GA011n0010《明州阿育王山志》卷 6 



GA011n0010_p0319a07║論五百卷；鑄四大鐵鼎𪔂以鎮四角。傳至武帝、昭

明， 

GA011n0010《明州阿育王山志》卷 7 

GA011n0010_p0342a05║ □神農嘗其華燧人更運 火正司軄教以鼎𪔂餁 炊 

GA012n0010《明州阿育王山志》卷 10 

GA012n0010_p0542a03║落葉 一溪秋色汲新泉蒼蠅夜集爐頭鼎𪔂 睡鶴時 

GA012n0011《明州阿育王山續志》卷 12 

GA012n0011_p0681a05║題大慧禪師遺墨後 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0681a06║阿育王山廣利禪寺塗田記 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0681a07║雪窗禪師語錄序 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0681a08║扶宗宏辯禪師生塔之碑 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0681a09║育王禪師裕公三會語錄序 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0681a10║約之禪師像贊 （宋濂濓） 

GA012n0011_p0689a01║題大慧禪師遺墨後宋濂濓 

GA012n0011_p0690a02║阿育王山廣利禪寺塗田記宋濂濓 

GA012n0011_p0693a03║雪窓禪師語錄序宋濂濓 

GA012n0011_p0696a09║宋濂濓 

GA012n0011_p0697a02║首弟子師秀持岳林住山良珵所聚事行，徵濂濓為 

GA012n0011_p0701a05║育王禪師裕公三會語錄序宋濂濓 

GA012n0011_p0701a10║物於後世。惓惓為道之心為何如哉！此濂濓於歴代 

GA012n0011_p0703a04║而礙冲虚，一切斥去，濂濓不識其可乎！雖然，

《寶積經》 

GA012n0011_p0703a10║云乎？濂濓之區區，又不能無感於後之人也。」育

王禪 

GA012n0011_p0704a06║世孫。」皆知言。濂濓頗獲與公游，嘗以賸語三卷

質正 

GA012n0011_p0704a08║寒暑矣。公之徒師秀，不遠千里，以公《三會語》請

濂濓 

GA012n0011_p0704a10║豈得已者哉？濂濓雖不文，因不辭而書諸首簡云。 

GA012n0011_p0705a01║約之禪師像贊宋濂濓 

GA012n0011《明州阿育王山續志》卷 14 

GA012n0011_p0796a06║住持崇裕修復塔寺莊田，翰林承㫖宋濂濓為記。永 

GA012n0011_p0817a02║掃卻微塵肅小樓 翦蔬麄糲為君留畱出門宿雨收 

GA013n0012《天童寺志》卷 1 



GA013n0012_p0007a08║于石介公董其事。但二公留畱心已久，未成 

GA013n0012_p0064a01║竇 東有太白飛瀑淙淙 層巒齾𪚊齾𪚊 

GA014n0012《天童寺志》卷 5 

GA014n0012_p0382a07║衣裓埽方墳坟 雲生香一縷 

GA014n0012《天童寺志》卷 6 

GA014n0012_p0445a04║生死魔軍為[宋-木+免]𡨚為對，遂於跋提河邊築一巨

城，名 

GA014n0012《天童寺志》卷 7 

GA014n0012_p0540a09║方墳坟 身後身前孰與論可歎投湘人去後 大招不

起遠遊魂誰搬雜劇不收塲 燭燼中宵好主張 

GA014n0012_p0555a05║慰弘盛禪師塔玲瓏巖南墳坟山隴。 

GA015n0013《七塔寺志》卷 1 

GA015n0013_pa035a02║房、監齋殿、五觀堂、如意寮、大厠所、祖堂、客

堂、禪堂。禪堂西有餘地，為僧塔、僧墳坟等。 

GA015n0013《七塔寺志》卷 8 

GA015n0013_pa213a12║陳寥士余與溥常長老邀同胡蒙子、朱別宥、楊端虛、

童次布、趙百辛、王玄冰、王式墉、 

GA015n0013_pa214a02║陳寥士 

GA015n0013_pa219a01║禪堂發起坐香（并引）溥常 

GA015n0013_pa219a02║民國廿四年，古歷九月廿一日，早二板起香，智老等

二百餘禪僧雲集一堂。偶咏七律，錄呈寥士先生賜和。 

GA015n0013_pa219a03║大偶冶咏紅七爐律是，日錄開呈 寥聖士凡先煅生

煉賜脫和塵。埃溥棲常心寺額明今古 選佛場中識去來 

GA015n0013_pa219a04║大冶紅爐是日開 聖凡煅煉脫塵埃棲心寺額明今古 

選佛場中識去來禪定幽 

GA015n0013_pa219a09║（鎮海）張崇黼溥常上人發起坐香會，出示大作，文

情並茂，爰次原韻奉和，并祈溥老指鍼。 

GA015n0013_pa219a10║（鎮海）張崇黼 

GA015n0013_pa221a05║四明七塔寺志敍略（諸暨）陳錦文（七塔寺即補陀

寺，寺前有七塔，遂呼之以為名。其方丈溥常上人，湘籍，年逾古稀，居甬，

與余大姪孫伯昻相友 

GA015n0013_pa221a06║善，出《寺志》節略相示，徵文於余。余閱之，因知

此寺即棲心寺也，爰作詩一章以應之。）（諸暨）陳錦文 



GA015n0013_pa223a09║陳寥士余與夢忍行者邀夢度、百辛、玄冰集七塔寺，

玄冰即席賦詩，余次其韻。 

GA015n0013_pa223a10║陳寥士 

GA015n0013_pa224a04║許聖妙丙子暮秋，圓明講堂落成，圓瑛老法師宣講

〈觀世音圓通章〉，出示《七塔寺志》， 

GA015n0013_pa224a05║命題。許聖妙 

GA015n0014《明州岳林寺志》卷 2 

GA015n0014_pb042a08║晨昏扣擊 警醒愚蒙𫎇[宋-木+免]𡨚親平等 俱出樊

籠 

GA015n0014《明州岳林寺志》卷 3 

GA015n0014_pb051a02║方盡供養居士異之，復作禮，留畱齋宿。是夕師復

書偈 

GA015n0014《明州岳林寺志》卷 5 

GA015n0014_pb143a07║ 喜看珠宮花雨零揮麈不教靈鴿避 談玄𤣥時有毒

龍聽 

GA016n0015《大昭慶律寺志》卷 1 

GA016n0015_p0003a09║地探知靈山妙旨，自證佛性，徒以結集之文尚留畱

為 

GA020n0018《鳳凰山聖果寺志》卷 1 

GA020n0018_pb083a06║清新會須一洗黃茅瘴 未用深藏白[毯-炎+疊]𣱃巾 

GA021n0019《武林理安寺志》卷 1 

GA021n0019_p0007a06║次未周，抱殘守闕，留畱以有待。智朗上人承諸尊

宿之 

GA021n0019《武林理安寺志》卷 2 

GA021n0019_p0120a03║西方丈（即官客堂）三楹，有樓在法堂右。多羅淳郡

王題「萬 

GA021n0019_p0120a04║木森然」，額懸於樓上。又題「啐啄同時」額懸於

堂中。 



GA021n0019《武林理安寺志》卷 3 

GA021n0019_p0142a08║風葉落依報正報 塵塵剎剎通玄𤣥滿目 心外無法

山色溪聲 是廣長舌臺高入雲 八楞壁立昔有二仙 曾 

GA021n0019《武林理安寺志》卷 8 

GA021n0019_p0467a07║奉酬箬庵大師佘。五化庚辰冬，杭州太守劉雪濤偕

杭紳徐 

GA021n0019_p0467a10║佘五化 

GA021n0019_p0468a07║佘五化戊寅冬，抱病訪箬庵大師，師謂「且住庵可坐

談，為居 

GA021n0019_p0469a02║佘五化 

GA022n0020《龍井見聞錄》卷 7 

GA022n0020_p0256a01║鹿苑開鴻妙 龍宮閟象玄𤣥間關來幾譯 披發露雙

詮 

GA023n0021《武林靈隱寺志》卷 1 

GA023n0021_p0006a10║乃篤留畱，館之丈室。初屬塗抹拙集，次舉白、孫

二誌力 

GA023n0021_p0016a04║者如玄𤣥圃西山、侯鯖獺髓無以異也。又其逸氣雋

句 

GA023n0021《武林靈隱寺志》卷 6 

GA023n0021_p0304a08║土壤，根出石外；冬夏常鬱鬱然，丹葩翠蕤，蒙𫎇

羃聯絡， 

GA023n0021_p0372a10║良禪師像贊宋濂濓 

GA023n0021_p0391a05║輔良大師石塔碑銘宋濂濓 

GA023n0021_p0393a10║宿植之恩，能至此哉？濂濓也不敏，早從諸老遊，

欲假苦 

GA023n0021《武林靈隱寺志》卷 7 

GA023n0021_p0481a09║互。稱性吐露，縱奪望洋；深辨來風，窾窽綮洞

中。至普說 

GA023n0021《武林靈隱寺志》卷 8 



GA023n0021_p0517a07║李流芳靈鷲看紅葉，期沈無回不至；同吳伯霖、鄒孟

陽、 

GA023n0021_p0517a09║邦申分韻，得山字。李流芳 

GA023n0021_p0519a02║高攀龍萬曆癸丑季秋，與丹陽周仲純來遊韜光，靜坐 

GA023n0021_p0519a03║三七日而去，書二詩紀勝遊云。高攀龍 

GA023n0021_p0559a09║徐渭訪李岣嶁山人於靈隱寺，公自注：「時被繫暫

放； 

GA024n0022《增修雲林寺志》卷 6 

GA024n0022_p0212a02║李紳杭州天竺、靈隱二寺，頃歲亦布衣一遊，及赴鎮 

GA024n0022_p0212a05║李紳 

GA024n0022_p0217a02║琉璃公歸留畱宿湖山暮 恐誤郊關竹馬兒 

GA024n0022_p0219a10║青帝留畱行蹕 岩前春不歸儘從霜與雪 君看碧依

依 

GA024n0022_p0236a06║處 黃栗留畱鳴鵲在巢 

GA024n0022_p0237a03║葉積池邊路 雲生戶外峰幾回留畱我宿 吟到五更

鐘 

GA024n0022_p0237a06║石澗長松行十里 杖藜從此得遲留畱青霄望去山河 

GA024n0022_p0247a08║玉 松陰繞舍榻生苔煙霞遠蹟何當遂 猿鶴留畱人

未 

GA024n0022_p0248a08║釋至仁至正十五年五月十三日，翰林學士黃公晉卿、 

GA024n0022_p0248a10║詩，因次其韻。釋至仁 

GA024n0022_p0249a02║舊 龍象爭看奎壁明海上留畱衣韓子意 山中沽酒

遠 

GA024n0022_p0251a09║紛紛亭中白傅曾留畱記 明月重來看刻文 

GA024n0022_p0254a06║雁塔高千尺 東南遠建標江山留畱過客 日月記前

朝 

GA024n0022_p0254a09║白猿呼不至 洞口白雲重澗落經霜果 崖留畱挂月

松 

GA024n0022_p0259a07║飛花送酒春三月 芳草留畱人雨一川蠟燭未銷香炷 

GA024n0022_p0260a05║君去我獨留畱 持杯勸君酒明日虎跑泉 還來看山

否 

GA024n0022_p0264a04║岣嶁山房客至留畱飲李元昭 

GA024n0022_p0269a07║李流芳靈鷲看紅葉，期沈無回不至，同吳伯霖、鄒孟

陽、 

GA024n0022_p0269a10║李流芳 

GA024n0022_p0272a01║霮霮夏雲裏 僧窗殊可留畱前山有飛電 催上採菱

舟 

GA024n0022_p0273a05║名園極華麗 反欲學村莊編戶留畱柴葉 磊牆帶石

霜 

GA024n0022_p0273a10║黃道周偕倪鴻寶、朱美之、邵先之、施營方、陸夢

文、姚有 

GA024n0022_p0274a02║作。黃道周 



GA024n0022_p0275a04║雨 短葛輕綃未可留畱 

GA024n0022_p0279a04║（國朝）吳偉業癸酉同僧彌游韜光，己丑初夏重來，

遇慧光禪 

GA024n0022_p0279a06║昔之感。（國朝）吳偉業 

GA024n0022_p0285a09║冷泉亭和蓀友樂天留畱仙陳祚明 

GA024n0022_p0286a02║癸亥五月三日同次谷過韜光留畱題 

GA024n0022_p0287a04║攀蘿探絕勝 高視極長空海色晴嵐外 江留畱宿靄

中 

GA024n0022_p0288a04║篠簜留畱春意 松杉結大年此間棲託好 聚石與談

禪 

GA024n0022_p0288a07║石靜留畱雲宿 樓虛待月封清心忘就寐 松響入山

鐘 

GA024n0022_p0289a01║韜光絕壁好禪關 今古遊人自往還何事題名留畱片 

GA024n0022_p0291a09║日遊為愛嵐光應惜別 愛君佳句更淹留畱 

GA024n0022_p0296a02║翼 蓮花月桂是輿臺泉多咽砌供猿浴 公老留畱雲

任 

GA024n0022_p0298a07║沿革六七代 留畱題盡名公就中論佳句 頗覺時賢

工 

GA024n0022_p0304a01║斧 何由千佛剩靈光猿聲實帶湘江雨 桂子終留畱

月 

GA024n0022_p0304a06║孤竈栖一泉 南楹面雙筍小留畱巖桂側 翻經談奧

典 

GA024n0022_p0307a03║去 奇峰多抱小樓來愛晴拭几頻看畫 埽榻留畱賓

漫 

GA024n0022_p0308a06║蔣宏道新夏同沈方舟、陳懶園翁允大、厲樊榭游靈

隱， 

GA024n0022_p0308a08║家兄靜山。蔣宏道 

GA024n0022_p0313a09║菜 廥庀睦州薪浴牓朝初換 齋庖午最振孟嘗留畱

取 

GA024n0022_p0316a01║蒼嶟點綴稽留畱躅 微茫帝釋儐郭髯推界畫 范緩

出 

GA024n0022_p0317a09║鐂英三月十八日，石田、西村二君招予遊西山，予與 

GA024n0022_p0318a01║成，諸君繼作。石田仍寫圖留畱為山中故事，俾予 

GA024n0022_p0318a02║錄於上，蒹葭倚玉，媿不稱也。鐂英 

GA024n0022_p0318a03║雨晴林壑淨朝暉 一路看松入翠微芳草似曾留畱客 

GA024n0022_p0320a02║龔翔麟沈徵君《冷泉圖》真蹟，舊為靈隱僧房物，藍

秀才 

GA024n0022_p0320a06║龔翔麟 

GA024n0022_p0322a04║買 妙畫通靈久亦飛題字尚留畱前輩在 聽泉今見

解 

GA024n0022_p0322a09║舊稀笑指孤亭留畱戲語 投閒曾見幾人歸（追懷田

居先生） 

GA024n0022《增修雲林寺志》卷 7 



GA024n0022_p0333a01║容色如生，髮垂至肩，指爪皆繞身，舍利無數，留

畱三 

GA024n0022_p0338a07║留畱詩云：黃袍前顧紫袍隨 樂事宮中此一時春色 

GA024n0022《增修雲林寺志》卷 8 

GA024n0022_p0356a10║林洪山家清供云一日過靈鷲訪僧蘋洲留畱午粥甚 

GA025n0023《雲林寺續志》卷 1 

GA025n0023_p0005a10║僅流連山水網羅佚聞留畱美譚於灋苑而已哉 

GA025n0023_p0017a03║今日雲林昔靈隱 雲林越邃隱滋靈相資殷故聖留畱 

GA025n0023_p0020a08║譬如虛室光 其通乃在塞留畱兹片晌興 酬彼萬古

客 

GA025n0023_p0026a05║辛未初遊斯甲辰 怱怱不覺卅餘春每來必有詩留畱 

GA025n0023_p0059a09║ 皇仁所被先澤所留畱爰泐新碑依文照刻附跋於後

乾 

GA025n0023《雲林寺續志》卷 5 

GA025n0023_p0258a03║蹟天竺峙其南韜光互其北稽留畱蓮花殊號共脈康 

GA025n0023_p0262a02║以乞余序余往從檇李覓化城藏板留畱供善果寺中 

GA025n0023_p0290a08║缾瀉綺互波瀠稱性吐露迥奪望洋深辨來風窾窽綮 

GA025n0023_p0294a05║記記之是曰西湖之冷泉亭時峕康熙三十三年閏五 

GA025n0023_p0326a02║那邊不暫留畱數日登蓮花之頂收大香水海無遺剩 

GA025n0023《雲林寺續志》卷 6 

GA025n0023_p0362a02║葉留畱龍宮借秋閣下新來看 翠涌蓮花晴對案君不 

GA025n0023_p0370a10║（夢華裝此卷留畱藏靈隱後此游踪續到皆可識於卷

尾） 

GA025n0023_p0372a04║一夕雨 雨中留畱客揮松麈三五同人無雜賓 湖山

得 

GA025n0023_p0373a06║樂哉山中趣 主客皆流連偶留畱一夕話 亦係三生

緣 

GA025n0023_p0376a02║角 曉煙拍袂欲留畱痕風高檜影有巢鶴 香細旃林

正 

GA025n0023_p0376a10║落 竹光高捧一樓圓禪床暖抱初生日 丹竈香留畱

不 

GA025n0023_p0393a02║留畱我 桂叢香窟憑闌久 休做睡鄉倦蝶 

GA025n0023《雲林寺續志》卷 8 



GA025n0023_p0479a01║緣山色四時青老僧不為移松去 留畱與西湖作畫屏 

GA025n0023_p0480a04║尚留畱其跡當春水暴漲時尤多如杜陽襍編所載蛤 

GA025n0023_p0497a05║堯佐留畱題菴中賡唱者甚眾紹興中宗正少卿馮檝 

GA025n0023_p0516a09║峰過雁流雲曾不少留畱顧戀應緣解脫有如此至癸 

GA025n0023_p0519a07║區區奚為盡付丙丁不留畱隻字惜也今日無以問世 

GA026n0024《杭州上天竺講寺志》卷 1 

GA026n0024_p0011a10║杜光庭考洞天福地，則皆出世之觀，又祇為尋玄𤣥 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 1 

GA027n0025_p0004a05║留畱鼓若海之文瀾慈航寶筏燦生花之筆綵蓮座香 

GA027n0025_p0004a07║藏不離文字之中欲示留畱貽須憑記載志書之作烏 

GA027n0025_p0035a04║掌心清更徹 嘗來舌本味還稀閒尋學士留畱題處 

斷壁荒涼烟雨霏 

GA027n0025_p0040a05║雲居分派 淨土留畱偈鎮名山幻住十四世孫實懿題 

GA027n0025_p0045a05║扉傍竹幽峰陰衣上合 雲氣座中流茗碗烹春雨 因貪

佛日留畱 

GA027n0025_p0048a06║光擁塔來舍利香雲留畱淨域 牟尼花雨護青苔紅稀

綠暗春將老 自煮林間陸羽杯平湖如練淨 

GA027n0025_p0049a07║釋實懿雨洗深山夜倍涼 新泉活火試茶鐺詠梅僧去空

留畱塔 結社人來更下牀四壁寒蛩秋乍 

GA027n0025_p0052a02║朱襄（嘯園）張朗山招集雲居，分體得七古，同毛鶴

舫先生、錢景 

GA027n0025_p0052a04║不赴。朱襄（嘯園）雲居山有趺翠之山房 乃是中

峰禪師古道場《梅花百詠》久傳誦 思 

GA027n0025_p0053a03║應可納 欹坐且遲留畱 

GA027n0025_p0059a07║休 耳邊安得辭喧啾南溟南溟為我留畱半榻 尚期

後日重來遊 

GA027n0025_p0060a01║清人骨 萬瓦雲烟駐筆留畱車轍祇慚同泛梗 塵心

徒切仰虛舟如今又向燕山別 舊日松風得在否 

GA027n0025_p0062a01║題好句 風前搔首聽寒潮新亭景物堪留畱戀 不負

詩瓢與酒瓢 

GA027n0025_p0063a03║內麓房普同塔一座在留畱下欽賢十四圖黎字號內 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 2 

GA027n0025_p0070a02║嗣塔在留畱下安樂山 

GA027n0025_p0077a07║每留畱連不忍去雲居寺雖在都會之衝實為烟霞之 

GA027n0025_p0079a08║忠靖因奉命督餉至浙寓聽松樓著看松樓記留畱 

GA027n0025_p0085a10║不再上春官以宏博徵固辭不就留畱京師十載名 



GA027n0025_p0097a10║屋西雲和山不斷 霞映日初低亭廢惟留畱蹟 僧閒

各有題徘徊頻竚望 老我在招提 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 3 

GA027n0025_p0101a10║躋尤便自髯翁留畱題而後士大夫集中往往有遊集 

GA027n0025_p0102a10║遊七寶山上方蘇軾去年秋，遊七寶山上方入小院，閴

然 

GA027n0025_p0103a04║其壁云。蘇軾雲師來寶山 一住十五秋讀書常閉戶 

客至不舉頭去年造其室 清坐忘 

GA027n0025_p0103a05║百憂我初無言說 師亦無對酬今年復扣門 空房但颼

颼云已滅無餘 薪盡火不留畱卻疑此室中 常 

GA027n0025_p0104a05║登雲居寺王鈍（士魯）吳山山上雲居寺 脩竹長松畫

不如佛閣倚天塵世遠 僧窗留畱 

GA027n0025_p0107a01║雲居留畱詠（德輿）夏原吉（維喆）誰闢雲居境 

峨峨瞰石城湖光漾寒碧 山色擁 

GA027n0025_p0108a01║重遊吳山夏原吉雲居聖水風景為諸山最。余少時從先

人 

GA027n0025_p0108a05║治乙巳歲。夏原吉雲居風景最稱奇 今日登臨有所

思浙水潺湲無異態 湖山掩 

GA027n0025_p0108a09║雲居留畱詠唐國秀蕭蕭一境入微茫 翠竹蒼梧九夏

涼幽鳥調聲歌絕壁 閒雲留畱影浸 

GA027n0025_p0109a01║留畱題雲居金燦（豐村）飄揚豈肯甘肥遁 是處青

山即故岑未出岫時先有望 便從龍 

GA027n0025_p0110a06║謝云予病後適逢初度奇上人為脩齋誦經賦詩謝云山

僧 

GA027n0025_p0112a08║雨聲添碧草 滿園春色鎖梅花禽言谷靜偏宜聽 酒債

山寒未肯賒頭白友郎能好客 開廚留畱客飯 

GA027n0025_p0113a03║虛眺望通湖光斜枕海 江色遠連空邂逅何年別 攀登

此日同不愁歸路暝 留畱宿有支公 

GA027n0025_p0113a08║雲居留畱題徐春塘江上吳山生九峰 峰迴客路是城

中天開水鏡前江月 坐接松濤絕 

GA027n0025_p0114a08║地總空竹光留畱宿雨 鳥語出迴風更卜重陽後 來

看萬葉紅 

GA027n0025_p0115a05║又雲居寺石徑幾里欹忽平 峩然寶剎開西城天花貝葉

總妙法 禪室香臺非世情古碑喜留畱 

GA027n0025_p0116a09║留畱此物 千古覆雲根 

GA027n0025_p0117a06║一滴泉小院幽深處 泉香噴石顛千秋留畱古蹟 一

滴至今傳濺去苔痕溼 烹來瓠葉便坡仙題咏 

GA027n0025_p0119a02║在 欣逢手跡歸筆花今始見 書法古來稀虎向臨池起 

龍爭染翰飛士衡留畱俊句 千載共瞻依 

GA027n0025_p0119a08║和明尚書夏忠靖公雲居留畱咏原韻（錢塘）周經邦

（理 

GA027n0025_p0120a09║寒雨幻影返真空 遺跡留畱法炬落䰂人共瞻 皈心



鄙簪組為語居雲僧 世守慎藏弃 

GA027n0025_p0121a03║戴廷熺（鸝亭）阿師來大滌 建樹祇園勳留畱影瞻

法相 作歌垂清芬禪身本無著 人事腳底勤 

GA027n0025_p0124a10║花薦阿師舊跡留畱 瞻仰慨流轉香燈耿長明 妙法

傳一綫谷鳥遞飛鳴 投林亦知倦 

GA027n0025_p0126a10║雲居懷古實懿堞拱楓圍淨域開 羣峰潑翠隔湖來山空

蹟賸一雙履 人去詩留畱百首梅 

GA027n0025_p0127a05║公卷裏梅三佛香泉留畱古井 雙趺履蹟隱蒼苔王孫

何處殘碑渺 枯木寒鴉起暮哀精藍雲護眾 

GA027n0025_p0129a03║舉 德化諸山太守留畱半夜潮回僧入定 四更月吐

客憑樓禪心詩骨清無敵 風雅應推第一流師 

GA027n0025_p0132a09║前題馬芬（蘭若）我愛雲居靜 登臨一縱眸湖山蘇白

雅 殿閣漢唐留畱鳥語澁春冷 花香戀 

GA027n0025_p0133a04║瑞凝道院實懿舊係雲居山房下剎也，羽士居者久矣。

客歲辛卯，仁邑高侯、錢邑汪侯捐俸新 

GA027n0025_p0133a06║壽陵，定知不免也。實懿晶凝新築山間屋 鬬角鉤

心供西北庀材不取化金鳩 落成行見隨 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 4 

GA027n0025_p0143a09║七晝夜盡誠尊奉留畱一月奉旨送大都大昊天寺供 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 5 

GA027n0025_p0199a05║撇 無邊生死自羈留畱 

GA027n0025_p0215a05║蹟東坡佛印秀結禪宗松雪中峰名高翰海雲每留畱 

GA027n0025_p0215a10║勝梅花香裏惟留畱百詠清吟淨土碑前猶剩一雙麻 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 6 

GA027n0025_p0222a07║調直一切不留畱 無可記憶虛明自照 不勞心力非

思 

GA027n0025《雲居聖水寺志》卷 7 

GA027n0025_p0261a05║煩于毛穎私幸諮諏幾遍留畱存於里歌巷舞者之必 

GA027n0025_p0292a06║辦糧惟是嶺頭樹木栽植多年鬱鬱葱葱恐其遽伐不但留

畱護閫署之風水亦可作為會城之佳氣 

GA027n0025_p0293a04║可否收留畱以便登常住大簿分別尊卑 

GA027n0025_p0307a03║傯偬裝懷時或有焉比年來以病免謝絕業塵打開緣 

GA031n0032《徑山志》卷 1 



GA031n0032_p0124a01║「與女子有緣。」下語云：「[宋-木+免]𡨚有頭，債

有主。」又有商量道：「文殊 

GA031n0032《徑山志》卷 2 

GA031n0032_p0172a06║庵云：「是甚麽消息？」師便喝。庵云：「未在更

道。」師云：「我留畱口 

GA031n0032_p0172a07║喫飯在。」即留畱叅堂。後謁應庵華、百丈震，終

不自肯。適大 

GA031n0032_p0173a06║留畱月餘而歸。乾道丁亥，李侍郎浩延住鴻福，徙

光孝。孝 

GA031n0032_p0191a03║以為後學法？」乃翻然而作，留畱法華逾月，即登

徑山，故人 

GA031n0032《徑山志》卷 3 

GA031n0032_p0208a04║古鼎𪔂祖銘禪師 

GA031n0032_p0223a04║若天童晦巖光、大慈石巖璉、虎丘石室廸，一見噐

異，留畱 

GA031n0032_p0227a03║我是千佛一數。雖然若無舉鼎𪔂拔山力，千里烏騅

不易 

GA031n0032_p0234a08║依之。物初與語，驚異留畱侍左右。後謁東叟頴

公，於南屏 

GA031n0032_p0249a08║ 古鼎𪔂祖銘禪師姓應氏，世居四明奉化，依金峨

橫山錫 

GA031n0032_p0270a07║入寺祝延，因檢徑山舊集，歲深板壞，屬師補缺，

略，捐資 

GA031n0032_p0283a06║遺蹤之意，氷無留畱影之心。若能如是，正好買草

鞋行脚。 

GA031n0032《徑山志》卷 4 

GA031n0032_p0346a03║古鼎𪔂和尚《四會語錄》序 宋濂 

GA031n0032_p0365a02║古鼎𪔂和尚《四會語錄》序賛宋濂 

GA031n0032_p0365a03║古鼎𪔂禪師銘公，以臨濟十七世孫，四坐道塲，為

黑白之 

GA031n0032_p0380a07║見矣！况徑山與竺乾鷲嶺，鼎𪔂峙角立，淨師又得

正庵嫡 

GA031n0032_p0400a03║志，而預索其序。志未成，而序留畱化城。因錄

之，以見兩 

GA031n0032_p0411a08║原可作，當為鼓掌。第勝地既復，梵宇鼎𪔂新。向

後更有許 



GA031n0032_p0413a03║恢復其地。先以厝置經板，而徐議誅茆建剎，鼎𪔂

新佛日 

GA031n0032《徑山志》卷 5 

GA031n0032_p0458a04║精嚴，語𣑱業不啻蹈鼎𪔂鑊，獲解脫不啻斷徽纆，

乃知如 

GA031n0032_p0467a01║太祖既刻大藏于留畱都， 

GA031n0032_p0499a06║成，渙然鼎𪔂新矣！獨以山高風廣，積雪非經春不

化，堅冰 

GA031n0032_p0505a09║宋與徑山鼎𪔂峙，入我明依然寶所。後化城夷于草

莽，而 

GA032n0032《徑山志》卷 6 

GA032n0032_p0525a05║古鼎𪔂禪師塔 危素 

GA032n0032_p0534a04║者，不啻數十人，皆有聞于時。鼎𪔂需、思嶽、彌

光、悟本、守淨、 

GA032n0032_p0543a07║古鼎𪔂銘禪師塔銘（五十一代）危素 

GA032n0032_p0543a09║寺，葢古鼎𪔂銘禪師隱處也。師方出主補怛洛迦

山，瞻挹 

GA032n0032_p0544a03║仁淑萬金以書若狀來請銘其塔。按：師諱祖銘，字古

鼎𪔂， 

GA032n0032_p0546a08║有一寳鼎𪔂，左右翼衛皆天神，若有所告，曰：

「天帝以此鼎𪔂 

GA032n0032_p0546a09║還賜徑山也。」詰旦，以事質其僧，曰：「此必古鼎

𪔂禪師還遷 

GA032n0032_p0573a06║見敏㨗，如針芥相投，留畱領維那之職。後游徑

山，至京師 

GA032n0032_p0578a09║以畢此頹齡耳。」乃以《永明心賦》一帙，留畱別

而去。是後復 

GA032n0032_p0587a02║交師三十年，所受教益非一，期晚年相與修東林墳

坟事， 

GA032n0032《徑山志》卷 7 

GA032n0032_p0669a09║且隨緣」之句，而古鼎𪔂禪師亦居十年。由是觀

之，則前代 

GA032n0032_p0677a05║鼎𪔂新大𣪫，次龍王𣪫，次禪堂，次祖師𣪫，次齋

樓，又次厨 

GA032n0032_p0679a06║山大𣪫，需材實難，𡮢見萬曆戊申，吳江沈中丞公鼎

𪔂新 

GA032n0032_p0723a05║宿化城寺，次日即欲朝發，而同年汪孝廉至，引裾留



畱醉。 

GA032n0032_p0723a06║予笑曰：「固勝孟公投轄雅情耶！」遂留畱飲。是

日午前，因便 

GA032n0032_p0724a01║留畱井，鎻井夾道，有舊宮門磚砌，亦勝蹟也。次

朝至普淨 

GA032n0032_p0733a09║且為徑山撟舌矣。徑山游記陶奭齡（字君奭會𥡴人）

天啟丙寅二月之十有八日，余在苕上已六閱月，始謀償徑山之負。肩輿且發，

或曰獨游無侶將減歡興，余曰：「山中諸衲皆吾侶也！」遂行。紆回十餘里，

至法華訪曇衍，趍㝛化城，就死關晤慈門，遇孤休於浮渡庵。次日為 大士降

辰，與村人夫婦肩肘接于懸磴斗崖間，踰晷始及。士膜拜畢，廓庵、髻峯、 𨔶

源、明初諸上人皆來迎。無何，孤休自化城至。坐奇樹樓，將飯，西蓮自凌霄

峯至——皆余故人，遊意始不孤。飯已，遍禮諸祖塔，日且映。王祉叔來，復

共出尋諸名蹟，曛黑始歸，㝛梅谷房——𨔶源主焉。澡浴。意啜茗、噉果蔬，

坐談有頃。步自殿墀至於望江亭址。寒吹襲人，蔽樹強立，須月上尋丈乃還。

二十，旦，曇衍來，共尋寂照、開山諸庵，捫喝石，望靈雞塚，酌龍湫水，沿

放生池。午飯於觀音殿主髻峯畢，即肩舁登凌霄峯。至上水池，舍而徒。遇庵

即休，遇石即坐，遇老梅方花即偃臥，仰觀良久始去，遂造峯頂，殊不知其

高。稍下為一燈庵，即西蓮所居，因止㝛焉。瀹茗、吹飰，果核、菜茹皆香

甘。余謂：「君僅身一口、室一榻、瓶無儲粟，是種種皆何來？豈燈王香土作

金粟𠆸倆耶？」或曰：「此下方諸上人舁以從者，客去，尚餘主人數日糧

耳！」西蓮及余皆大笑。將夕，餞日于西崦；漏下數刻，候月於東崖。坐久

歸，燃燈茶話于右个，恣談幽恠事，夜分乃寢。質明扶杖下山，別諸道人於山

門，改從小徑行，有懸泉巉石之勝。居民業舂紙，舂聲與水聲相答，轉更幽

悄。途經王祉叔家，留畱飲，盤桓數刻乃別。秉燭行十餘里抵署，天始微雨。

自戒行及還凡四日，風日皆清美，似與茲山有香火緣。大抵茲山踞勢雖高，然

勝不在孤峭，在深穩——以龍淵為腹，以羱石為骨，以長 

GA032n0032《徑山志》卷 8 

GA032n0032_p0738a03║又 余鼎𪔂 

GA032n0032_p0780a09║手？共訝凌霄獨步，謾誇光嶽蜚英。圭齋別古鼎𪔂

於西湖， 

GA032n0032_p0781a04║請月江和尚住徑山余鼎𪔂（匡山人，侍講） 

GA032n0032_p0784a05║「萬事留畱人情，後來要相見。」此雖俗語，可以

喻大。故曹山 

GA032n0032_p0802a08║德，咸欲挽留畱，而𣽃居善徒清隱等，亦復共議，

遵其師遺 

GA032n0032_p0805a06║尚多也。此則魔黨危撼上人去留畱，關道塲安危，

其能不 

GA032n0032_p0809a03║不堪長者信宿留畱耶？修復古刹，故是再來菩薩

事；護持 

GA032n0032《徑山志》卷 9 



GA032n0032_p0837a06║寧拄杖子 未免劈脊摟決不至三十 但打二十九留

畱一 

GA032n0032_p0852a06║春聊蹔遊 未能留畱 阿誰追我雙溪頭孤燈達旦話

疇昔 

GA032n0032_p0874a01║五峰旋竚𠊓幽棲 隱几山𥦗聽鳥啼鑿石栽梅留畱月

影 

GA032n0032《徑山志》卷 10 

GA032n0032_p0884a08║胡開文一首陳調鼎𪔂一首 

GA032n0032_p0893a08║宿留畱石鏡緬懷周與李 能作洛生詠明朝二子至 

詩律 

GA032n0032_p0907a04║ 六朝應詔來皇州香街紫陌留畱不住 又言飛錫東

歸去 

GA032n0032_p0949a03║陳調鼎𪔂（字玄玉，高淳人，七言律一首） 

GA032n0032_p0966a09║也住其中 三年方解期未尋黃海雲 卥𠧧抵白岳陲

予豈 

GA032n0032《徑山志》卷 11 

GA032n0032_p0975a01║「吳越王」，諡號「武肅王」。微時到徑山，神鼎

𪔂諲禪師識之。後 

GA032n0032《徑山志》卷 12 

GA032n0032_p1006a01║萬曆戊申，吳江沈中丞季文，請僧無邊海公，更舊向

鼎𪔂 

GA032n0032_p1012a07║娑羅林古鼎𪔂禪師退居，今廢。 

GA032n0032_p1013a03║梅谷房明鼎𪔂菴，諱天彛，別號梅谷。洪武三年，

受呆菴 

GA035n0036《破山興福寺志》卷 2 

GA035n0036_pb097a03║為江淮荊浙發 運使卧疾真州官舍儀狀無故動摇 

GA035n0036《破山興福寺志》卷 5 

GA035n0036_pb130a05║而桁櫨栱榱之朽者多矣時峕秀州雪鑑禪師重興祖 

GA043n0043《寒山寺志》卷 3 



GA043n0043_pa208a08║四字，界長六寸七分，幅四寸九分，左右雙邊。

「𦙍」、「 」、「玄𤣥」等字欠 

GA045n0049《峨眉山志》卷 6 

GA045n0049_p0278a08║撫軍、藩臬諸公，於倥傯偬中，入寺一遊，未遑流

覽也。至甲子夏，又奉檄履繪川西南一 

GA045n0049《峨眉山志》卷 8 

GA045n0049_p0351a10║機明年愁不見 留畱此贈巴兒 

GA045n0049_p0353a11║章留畱後〉詩。慈竹：即子母竹，性叢產，根不外

引，其密間不容笴。筍生夏秋，閱歲枝葉 

GA045n0049_p0357a06║王不留畱行、威靈仙、山藥、龍膽草、益母草、茱

萸、夏枯草（煎水盥面，不皺）、 

GA045n0049_p0367a08║杜工部避地成都，元白俱官巴蜀，未得一登光相，留

畱題碧落，已為欠事。至東坡，家眉 

GA045n0049_p0367a11║說峨眉悽愴，還聞江漢澄清。秋來但覺歸夢好，西南

自有長城。」公雖離蜀，而垂老留畱 

GA045n0049_p0370a04║道（即徑山寺）古樹中。」又萬曆某年，陳留畱取

土，掘出一缸，中有定僧，云即是持師，出定。余鄉 

GA045n0049_p0372a10║內江趙文肅同榜，友善。父鳴春，大足人。為樵陽子

言如此。留畱未一歲，歸蜀。贊曰：「昔東 

GA045n0049_p0376a08║明初與夔府開元寺僧廣海善，臨別留畱詩云：深入

浮屠斷世情 奢摩他行恰相應天 

GA045n0049_p0376a10║何有 到此誰能見老僧留畱草鞋一雙、沈香三片而

去。後海獻與永樂，以一玉環、千佛 

GA045n0049_p0377a01║子房。」味此，則三丰遊蜀無疑，知來峨眉耳。（一

云有扇、硯、竹杖留畱巴嶽寺。）白《集》，徧查，無峨眉隻字。傳 

GA045n0049_p0379a03║頭請解，道士乃令灑掃堂中，徹去餘物，焚香舁武於

堂門內。令清心具衫笏，留畱一小 

GA045n0049_p0381a08║恐菩薩雖慈仁加被，決不肯再度此一種無記性人也。

據云豆渣菜葉，留畱之無用。余 

GA045n0049_p0387a01║可復留畱矣。幼嗜丹青，當作二幅贈汝。」僧出

紙，撥墨少頃，成蘆鳧各態，妙有生趣。囑以 

GA058n0062《泉州開元寺志》卷 1 

GA058n0062_p0115a01║天界寺，時峕開元眾僧臨難罄殞。 

GA058n0062_p0131a09║退，書之以為記。時峕後作堂三年，乙酉之嵗，六

月 

GA072n0077《九華山志》卷 1 



GA072n0077_p0020a10║接不暇，然皆望之若就。不自意竟司櫜[革*健] 秋

浦，茲山又殆有夙因焉者。每再登陟，層 

GA072n0077《九華山志》卷 6 

GA072n0077_p0275a10║與馮恭定同講學。工部郭興治曰：「今干戈倥傯偬

之際，禮樂潤色，性命精微，無裨短 

GA072n0077《九華山志》卷 8 

GA072n0077_p0383a12║大士慈光普照，老法師福德加被，逐卷多循許居士標

示大旨（損益去留畱，多其指定。新增有關佛法之文， 

GA079n0081《清涼山志》卷 2 

GA079n0081_p0054a01║死生場法本詩：金鎖玄關不可留畱 鄧公遺塔晚峯

頭顛亡倒化乘神浪 千古令 

GA079n0081《清涼山志》卷 3 

GA079n0081_p0124a06║不現？」師云：「道什麼？」其僧再問。師云：「毗

婆尸佛早留畱心，直至如今不得妙。」師問院主：「什 

GA079n0081_p0124a09║留畱取供養；若不見，即撲破。」一僧出云：「三

十年後，敢道見和尚？」師乃撲破。有僧辭師，問： 

GA079n0081_p0139a01║「玄關悟盡成正覺」之語。一日示疾，著衣危坐，唱

別。弟子智信請留畱一語，師曰：「三藏法 

GA079n0081_p0139a07║勤，留畱之不已，乃賜鑾輿、旌幢、傘蓋之儀，遣

使衛送於五臺大顯通寺。更勅太監楊昇， 

GA079n0081《清涼山志》卷 7 

GA079n0081_p0275a09║容院，寺主覩奇，請留畱供養。張氏不與，遂持

歸，觀者甚眾。行數里，黃光大熾而殞。 

GA079n0081《清涼山志》卷 8 

GA079n0081_p0320a12║凝黛色 千磵流清滋錦烟籠月殿 寶樹磨瓊枝奇花香

馥馥 好鳥聲[亭-丁+鳥]𪁚[亭-丁+鳥]𪁚巍哉妙德 

GA081n0084《雞足山寺志》卷 1 



GA081n0084_p0013a02║時峕 

GA081n0084_p0035a01║其萬一，夢魂時峕為神徃。幸志書告成，徃復讀

之，一 

GA081n0084_p0035a09║顯所紀，往往符合。考城西一塔寺碑文，塔屬周時

峕 

GA081n0084_p0041a02║四十日而稿始成。嗟乎！滇雲舊屬西域，漢時峕乃

通 

GA081n0084《雞足山寺志》卷 5 

GA081n0084_p0371a06║在四觀峯藏經閣之後。祀信時峕景帝土主，乃蒙氏 

GA082n0084《雞足山寺志》卷 10 

GA082n0084_p0705a08║僅羈縻之而已。以及唐、宋，蒙𫎇叚竊據，終梗化

外。迨 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 1 

GA084n0086_p0021a04║湘南潭北，綿密不通風；巖下峰前，突出太崚嶒。此

便是遞 代老 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 4 

GA084n0086_p0141a06║「身居學海，意出雲霄，花無戀影之心，境不留畱

人之迹，正恁麼時，是何 

GA084n0086_p0169a06║開堂，拈戶部乾菴陳公請啟示眾云：「正法眼藏，涅

湼槃妙心，盡在箇裡。 

GA084n0086_p0186a09║不多不少，畢竟完完全全。磨而不磷，涅湼而不

緇，圓陀陀，淨躶躶。拋向 

GA084n0086_p0206a01║祖墖，請上堂：「巍巍寳寳藏翠崚嶒，濟濟兒孫遶

墖前；百里到來伸祭掃， 

GA084n0086_p0210a09║涅湼槃禪海重？」師云：「指南總得三經用。」進

云：「如何是大乘《金剛》无所住？」 

GA084n0086_p0212a01║語，及以《涅湼槃》之秘藏，《淨名》之道塲，

《寶篋》之不思議，《金剛》之無所住，皆 

GA084n0086_p0222a07║呌屈，吅[口*口*口]𠱠昍昍，為汝諸人演說心地戒法

去也。」曳拄杖下座。誕乾隆 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 5 

GA084n0086_p0227a05║葢佛之示現，咸以三乘正法而利羣機；涅湼槃之

後，皆以寳寳塔而 



GA084n0086_p0231a10║下，突起寳寳峰。中抽嫩枝數節，後方結穴。紫

薇、屏幛輔于左，五雲、報 

GA084n0086_p0232a01║雨弻于右。獅子馴伏其前，寳寳盖煇煌于後。倉庫

叠叠，朝案重重；靈 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 6 

GA084n0086_p0245a07║奇瑞，瑞傳絕學聰，聰傳月心寳寳，寳寳傳禹門

傳，禹門嫡子是為今天童 

GA084n0086_p0253a07║一門而三闡宗旨，樹幟禪關，誠古今法寳寳中希覯

者。飛錫囘閩，首登 

GA084n0086_p0258a05║裴居士，曷敢謬附唱和？緣閱其《語錄》，觀之觸機

縱橫、批窾窽揮灑，已知 

GA084n0086_p0269a02║彌倒卓，渤[泳-永+(角*羊)]𣿨全枯。畐塞虛空，罩籠

今古。萬靈莫識，千聖難名。照用齊 

GA084n0086_p0274a04║登寳寳筏。謹啟。 

GA084n0086_p0275a06║後身之黃檗。庶人人自獲乎大寳寳，念念各覔其神

珠。鹿渴可消，兒啼 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 7 

GA084n0086_p0284a07║龍嘗自下潭移上潭，所厯有爪跡。又有佛 峰、香爐

峰、寳寳峰、紫薇峰、 

GA084n0086_p0324a05║秧田空留寳寳鐸凌空韻 誰捨黃金布地錢佛法西來

應未斷 蓮花五 

GA084n0086_p0331a03║黃檗宗風第一禪 大師飛錫振龍天妙雲欲覆涅湼槃

海 法雨先滋熱 

GA084n0086_p0333a07║字剝空窾窽茹妙飲晴香 息念得幽盥懸簾卷玉輕 

長瀑依苔緩濺落 

GA084n0086《黃檗山寺志》卷 8 

GA084n0086_p0378a05║乾坤一寳寳示形山 歷刧巍然碧漢間揭露當前非色

相 光吞萬象自 

GA084n0086_p0384a02║碧岫雲囊半掩濃 儼然寳寳鉢托虛空一聲霹靂轟天

地 鉢底掀翻幾 

GA084n0086_p0407a02║誰向峰椒托寳寳盂 貯風貯月供雲廚更看早晚施神

力 斂盡烟霞滿 

GA084n0086_p0420a01║來穿張于天柱千尋寳寳 透出香爐萬縷烟殘月有時

相映處 幾疑銀 

GA084n0086_p0458a10║近共慶，咸傳為法雨云。卓冠詩有「妙雲欲覆涅湼

槃海，法雨先滋熱 



GA088n0089《天台山方外志》卷 1 

GA088n0089_p0041a01║之不繼。非倥傯偬而靡暇綴錄，即悵望而無力篹 

GA088n0089《天台山方外志》卷 3 

GA088n0089_p0124a07║松關「留鄭坊」。筋竹嶺在縣東四十六里五都，與寧

𡩬海分界，又二十七都亦有。 

GA088n0089_p0130a07║在縣北一百里，摘星嶺南，源自華頂，入寧𡩬海

界。羅木溪在縣北六十里羅公嶺南， 

GA088n0089_p0133a01║溪，會於學前大溪也。界溪縣東四十里，與寧𡩬海

分界。源出龍鳴山，流入寧𡩬海界。銅 

GA088n0089_p0137a06║袁氏門首，舊傳僧德韶所穿，按北斗而為七，此其一

也。一在建寧𡩬坊西，一在舊尉司側，一 

GA088n0089《天台山方外志》卷 4 

GA088n0089_p0163a02║崇善寺在縣北五里赤城山下，晉太元元年建。先是，

興寧𡩬中僧曇猷依巖造寺，號「中巖」， 

GA088n0089_p0167a01║永寧𡩬寺在縣東北十五里十一都，舊名普寧𡩬。周

顯德四年吳越王建，宋治平三年改今 

GA088n0089_p0168a03║普慈院舊在蓮花峯頂，名大慈院。開寶七年建，治平

三年改額，熙寧𡩬三年徙縣西北二 

GA088n0089_p0178a04║四年，內侍鄺守寧𡩬弃官入道，乞改菴為觀，遂賜

今額。鄺後於觀側，自剙「白雲菴」，今俱廢。 

GA088n0089_p0181a01║熙寧𡩬道院在縣西北二十五里，宋咸湻七年，道士

徐自明建，今廢。 

GA088n0089《天台山方外志》卷 5 

GA088n0089_p0188a07║已。舊傳錫杖尚留畱在昌安，即會稽隆安也。雜見

《天台別傳》及《南山傳》、神邕《高僧傳》 

GA088n0089《天台山方外志》卷 6 

GA088n0089_p0227a07║十一祖至行尊者師諱廣修，姓留畱氏，東陽夏昆

人。早入邃師之室，研精教觀， 

GA089n0089《天台山方外志》卷 9 

GA089n0089_p0371a08║李元開元間嘗遊華山採藥。忽一日騎白鹿，謂山下人

曰：「我今遊天台，有三老人遮道，留畱 



GA089n0089_p0373a04║徊，夜靜雲閑鶴未回。欲度有緣人換骨，暫留畱踪

跡在天台。」宋紹興間，一丐者負其母，歌於 

GA089n0089_p0375a09║梁夏馥字子治，陳留畱人。入桐柏山，遇王真人授

以黃水雲漿之法。今在洞中為明晨侍 

GA089n0089_p0376a06║朝於太上，太上領而留畱之。」自僊府還，已有役

使鬼神之術。年十五中毒殆死，見青童曰：「天 

GA089n0089_p0384a09║健在陶貞白上。葺黃𥰓樓，[(冰-水+〡)*ㄆ] 藏圖史

甚富。修《玄史》、《尋山志》、《山世集》、《茅山志》，因號「勾曲外

史」。 

GA089n0089_p0385a08║人呼為「靈寶」。其弟契真亦行大洞法，號「小靈

寶」。所著《靈寶教法秘籙》十卷，留畱桐柏觀。 

GA089n0089_p0386a08║物色得之，目明。甄踊而行，為布氣，即釋踊。留

畱一扇，禁中患瘧者用之皆驗。平都山柏枯二 

GA089n0089《天台山方外志》卷 10 

GA089n0089_p0392a06║晉褚世標義熙中隱士曇猷，身留畱赤城山室，顏貌

如生平，而舉體綠色。世標登山獨 

GA089n0089《天台山方外志》卷 11 

GA089n0089_p0432a05║題。帝敕一日停朝事，公卿畢集。後智者大師欲往天

台，帝有留畱敕。復於太建九年，台山失 

GA089n0089_p0438a01║王教，往留畱智者，頻聞法要，深有省發。智者回

自江陵，晉王重乞稟受禪法。師為著《淨名義 

GA089n0089_p0441a05║銀青光祿大夫致仕。圖形凌霄閣，諡文懿。棲心佛

理，嘗手書《華嚴經》留畱修禪寺，後為秦檜 

GA089n0089_p0445a02║錢太師名惟治，為四明郡守。請寶雲大師授菩薩戒，

咨問心要。師欲返高麗，公固留畱之。 

GA089n0089_p0446a02║法智大師修法華三昧，十人同行，三載，誓欲効藥王

焚軀。楊文公留畱之，不允。時樞密使馬 

GA089n0089_p0446a05║之，億即奏以四明遺身事。上聞，深嘉歎之，重諭大

年曰：「但傳朕意，請留畱住世。若師號，朕當 

GA089n0089_p0447a07║號，并請留畱住世，凡數啟。又設三問於法智大

師，師具答，綽有餘裕。具〈文章志〉。 

GA089n0089_p0458a04║嘗有憂色。公當九曲觀燈，去從者，獨行入師室，了

無燈火，但聞薝蔔餘香。公仰歎留畱詩，有 

GA089n0089《天台山方外志》卷 12 

GA089n0089_p0464a01║送真金像一軀（光趺五十），釋論一部，闞寶縷𤕵案

一面，山羊[髟/曷]𩮂麈尾一柄（并匣），虎面香爐一面（并合），東 

GA089n0089_p0467a04║柳顧言還奉旨，垂示六種捨施及留畱受用。弟子一



日恭嚫，猶以陋薄，不稱宿心。來旨既以 

GA089n0089_p0467a05║轉施，功德彌為增上。悲敬福田深是平等，固非敝識

所能周見，事事仰依。其所留畱者，既以 

GA089n0089_p0467a06║不多，願恒留畱受用，旨遣報諮。謹和南。」 

GA089n0089_p0476a04║十五年，太后賜經一藏，裝以龍蟒花錦段 帛；每

函裹以錦袱，甚莊。復賜守藏住持紫方袍 

GA089n0089_p0495a03║劉晨阮肇因山中採藥，悞入桃源。有一女方笄，笑迎

以歸。留畱半載，謝去。至家，子孫已 

GA089n0089《天台山方外志》卷 13 

GA089n0089_p0539a05║盤龍。櫻寧𡩬子以「盤龍舞鳳」顏之，陸龜蒙〈怪

松圖讚〉即此也。余於萬曆壬辰特往觀之，癸巳 

GA089n0089《天台山方外志》卷 15 

GA089n0089_p0582a05║強。循覽行狀，用難思議。佛澄道安，寧𡩬復過

是？和南。又謝袈裟啟云：弟子摠持和南。垂賜 

GA089n0089《天台山方外志》卷 16 

GA089n0089_p0591a07║安心，寧𡩬勞過往？天台之路，幸願輟情。屈己為

人，菩薩有賜，於專契弗敢違。前都不知淨人 

GA089n0089_p0600a09║《義疏》，口授出本，一徧自治，皆未捒𥳑經論，僻

謬尚多，不堪流布。既為王造，寧𡩬羞其拙，囑弟 

GA089n0089_p0601a02║意，餘無可觀。貧道灰灰壞雖謝，願留心佛法，詢

訪勝德，使義門無癈。深窮佛教，治道益明；徧 

GA089n0089_p0612a04║重。檀波羅蜜，般若尊成。不具兩緣，寧𡩬俱解

脫？施者咸共忘言，理至迹指，寧𡩬復辭弗。楊廣和 

GA089n0089_p0612a07║天，恭膺儲副。生民慶賴，萬國歡寧𡩬。凡在道

俗，莫不舞抃。况復越等，早蒙覆護。曲奉慈惠，不 

GA089n0089_p0614a05║喜懼已隆。復領厚賚，恩賜彌重。竊惟輪王地水，已

覺難消；天府玅物，寧𡩬恭受用？庶藉勅慈， 

GA089n0089《天台山方外志》卷 17 

GA089n0089_p0639a03║否？宛轉一牀，徒有馳想。女歸寧𡩬，不能似龐家

靈照作無生話，直以振緒三盆，足手縈紛， 

GA089n0089_p0641a02║同心，寧𡩬忍半提，令額珠不全現乎？行潦阻輿，

未得即侍。肅箋勸請，惟師終之，滿梓公之願 

GA090n0089《天台山方外志》卷 19 



GA090n0089_p0677a09║作難，海山不寧𡩬，徇法之多，側身嚴宇。或謂身

危法喪，莫如奉法全身。僶俛遂行，暴露原野。 

GA090n0089_p0696a05║也，使他方之士見之，天台之勝，如在目前，况如予

之舊所遊者哉？寧𡩬不為之欣快！因不辭 

GA090n0089_p0702a08║之精神命脈，俾得以寧𡩬土幹而居；則山川景物，

將依人而益勝矣。不然饑弗食，勞弗息，又 

GA090n0089_p0712a04║踊出，舞刀怒入講筵，俄而堂室灰灰燼，僧圓鑨同

大眾見。二師弘荷台宗，雲長氏固有願乎！ 

GA090n0089《天台山方外志》卷 20 

GA090n0089_p0744a04║谺，盡為阡陌；高下封畛，[其/巾]𢃛布綺錯，利可既

哉？」性以其說，求記於可，且曰：「萬年舊得額曰福 

GA090n0089_p0750a05║私其儔幾人？苟有其人矣，不忌其成而聽其為者幾

人？嗟夫！可嘆哉！世之儒者，多[次/言] 佛氏 

GA090n0089《天台山方外志》卷 21 

GA090n0089_p0791a06║灰灰瓦礫，滿目慘然。徒對窣堵處展三禮，欷歔而

去。方假筆硯輯遊錄，惜本寺僧靡有孑遺。 

GA090n0089《天台山方外志》卷 22 

GA090n0089_p0817a08║儀舊，飛棟雪聳。通歸寂，法嗣性省，於以暨茨[怡-

台+厥]墄，藻飾莊嚴。缻 錫輳合，眾園叢布。人翕然 

GA090n0089《天台山方外志》卷 23 

GA090n0089_p0822a04║無為無欲，道契汾陽。垂拱垂衣，德隆至治；辰象真

明，管灰灰合序。方外無虞，海內有截。被風 

GA090n0089《天台山方外志》卷 27 

GA090n0089_p0902a02║極天門 覷海窮地戶金庭路非遠 徒步欲將舉身樂道

家流 敦儒者一矩 行尋白雲叟 禮 

GA090n0089_p0903a04║惟有山前一派溪 落花依舊留畱春暮左緯：天台道

中亂山深處是僊家 海 

GA090n0089_p0905a07║我本山中人 偶失學圃稼為爾聊復留畱 同僧且過

夏得丹家可浮 遇竹宅𠊳借是處皆南 

GA090n0089_p0905a08║山 何必東籬下悠悠去忘歸 甯懼長官罵松月可留

畱客 徘徊度清夜明朝過桃源 溪翁莫 

GA090n0089_p0907a09║定擬是何日 謾題詩句留畱巖巒謝鐸：賦天台山天

台山 高不極山中去天 



GA090n0089_p0910a04║木千峯淨 塵世無勞夢鐵橋孔天胤：天台路留畱眺

孰謂天路遙 而 

GA090n0089《天台山方外志》卷 28 

GA090n0089_p0927a04║約我住新秋 風雨長江苦滯留畱十載神遊徒夢境 

一朝勝覽足冥搜我今辭君還去去 留畱 

GA090n0089_p0935a07║元鮮于樞：石橋留畱題旁通日月上星辰 有路遙應

接玉京僊變未終人物 

GA090n0089_p0956a06║磴盤旋路欲迷勝跡獨留畱僊去後 靈山初到日斜時

峯迴積翠龍歸遠 竈冷還丹鶴化遲 

GA090n0089_p0957a05║礙星斗 窗邊瀑布走風雷縱雲歸鶴無留畱滯 定恐

煙霞不放回 

I01n0020《袁永等五十人造像記》卷 1 

I01n0020_p0054a07║邑胄嚴[丰-〡+(乳-孚)]𣬛德 典錄袁承達 邑子嚴退  

邑子嚴被□ 

I01n0029《僧智薛鳳規等道俗造像記》卷 1 

I01n0029_p0074e06║凶。垂輪寇場。九服荒荒。干戈未戢。遂令三輪[王*宁]

駕。 

I01n0037《白實等造中興寺石像記》卷 1 

I01n0037_p0092c23║寺邑主鎮遠將軍宛縣令順陽太守趙[丰-〡+(乳-孚)]𣬛扶 

I01n0053《杜英儁等十四人造像記》卷 1 

I01n0053_p0139b01║像主杜[泳-永+(楞-木)]𣸤堤杜懷珍杜貴宗杜▆慶杜▆ 

I01n0073《標異鄉義慈惠石柱頌》卷 1 

I01n0073_p0191d13║田鸞[磑-豆+夆]  鄭貴和 

I01n0073_p0198a01║□□□□□首。王興國。義主路和仁。義夫田鸞[磑-豆+夆]

。劉子賢。尹貮樂。孔明遠。張宗悅。賈陁仁。孟阿鳳。王世標。賈定興。

鮮于洪寧。鄭阿仲。趙元伯。鄭伯遠。趙世交 

J10nA158《密雲禪師語錄》卷 1 



J10nA158_p0001b15║有放出一群猛虎句，喜可知已。雲[袖-由+乃]𧘌法裔如

林如藪， 

J19nB044《諸經日誦集要》卷 3 

J19nB044_p0180c04║南無薄伽伐帝 鞞殺社 窶嚕薛薜琉璃 缽喇婆 

J19nB044_p0181c17║茶長澄重除䄻[女*(犀-牛+干)]池陳[狂-王+聯]㺦沉𢜩儔茶

界 

J19nB044_p0182a05║鎖顙僧[甬*ㄆ]㪌蘇掃諰洗[占@又]傘罧糝[容-口+夕]鎖 

J19nB044_p0182a20║拏孃[寍-皿+(蠢-春+(立*立))]𡬛醲袽嬈樨尼紉然䛘諵羺拏

波 

J19nB044_p0182a21║娑頗（二合）（思思蘇甦思思西西思西思思滂漰𢓱秿胞

[岸-干+(酉*巳)]嶏披砏潘○芝桴）娑頗羅 

J19nB048《北京五大部直音會韻》卷 1 

J19nB048_p0213a11║聞隨喜，盡獲記別，皆澄證 

J19nB048_p0214a03║義，文字不關，然得免兔忘蹄，得魚忘筌，得意忘言， 

J19nB048_p0215b14║暨（二音吉、既，及也，與也。）憶（音一，想也。）

臆（音意，胸〡也。）傾（音輕，盡也。[法*ㄗ]） （音御，理也，進也。） 

J19nB048_p0215b16║炬（音巨，火〡也。[這-言+(島-山+方)]） （音邊，畔

也，方也。）克（音刻，能也，勝也。）殄（音殿，絕也，盡也。） 

J19nB048_p0217b03║駿（音俊，馬之稱美也。）牽（音慳，引也，挽也。[法

*ㄗ]） （音御，▆也，進也。）翼（▆▆▆▆▆▆▆也。）悋（音吝，鄙

也。） 

J19nB048_p0218c18║啞（音啞，不能言也。）律（淪入聲，律法也。）賊

（音雜，層入聲，盜也。[悚*頁]）懶（闌上聲，惰也。）墮（陀，去聲，落

也。） 

J19nB048_p0219a15║𤉢（音象。長鼻也。長牙也。）罵（麻去聲，惡言

也。）辱（音孰，恥也，惡也。）捧（音蚌，杖也，打也。）匪（非上聲，非

也，彼也。） 

J19nB048_p0220a08║[詨-父+(大-一+凵)] （蓋平聲，▆也。）砂（音沙，水

▆石也。）階（音皆，梯也。）墀（音池，地名，丹〡也。）騰（音滕，馳

也，奔也。） 

J19nB048_p0221b17║瞋（音嗔，怒也，張目也。[悚*頁]）懶（音覽，惰

也。）墮（音惰，落也。）靡（音美，好也，美色也。）欣（音興，喜也。） 

J19nB048_p0223a14║[鴳-女+隹]鶴（音岳，水鳥也。）舶（音泊，大船

也。）櫓（音魯，城上樓也。）懦（奴上聲，弱也。）[車*(斤/日)]（音暫，不

久也。） 

J19nB048_p0223c04║[王*亥]𪻞（音梅，石之美者也。）瑰（二音：回、貴，

赤玉玫〡也。）㓟（二音：劈、皮，刀斫也，剝。）剝（邦入聲，〡削也。）

劈（音霹，裂破也。） 

J19nB048_p0224c27║博（邦入聲，廣也，通也，大也。）蝕（音石，日月所



〡也。）讖（音懺，書也。[邃-八]） （音碎，深也，遠也。）塚（音腫，高

墳也。） 

J19nB048_p0225c09║[悚*頁]懶（音覽，〡墮也。）惰（音墮，懶〡也。）鴦

（音央，匹鳥也。）怏（音央，上聲，不服也。）殯（音兵，殮也。） 

J19nB048_p0226c03║礦（音鑛，金珠穴也。）鐶（音還，▆璫也。）釧（音

串，釵〡也。[娕*頁]）嬾（音懶，怠惰也。）掉（二音：鬧、吊，動也，振

也。） 

J19nB048_p0226c10║殄（音殿，絕也。）疫（音役，疾也。[袖-由+貞]）

（音貞，祥也，善也。）穆（音目，和也，敬也。）暨（音▆，及也，至

也。） 

J19nB048《北京五大部直音會韻》卷 2 

J19nB048_p0229a22║[金*(乏-之+友)] （音跋，樂器也。）唄（音拜，梵音

聲也。）薪（音心，柴也。）犛（音毛，〡牛尾也。）蔽（音被，隱也，掩

也。） 

J19nB048_p0229b12║諍（爭去聲，競也，訟也。[據-豕+旦]）𢳛（音吐，叉

取也，或從手也。）掣（音徹，曳也。）啀（音崖，大聞也。）喍（音柴，啀

〡也。） 

J19nB048_p0229b16║蔓（音萬，瓜〡也，〡成終也。）耽（音丹，〡樂也。

[泳-永+(百-日+回)]） （音勉。耽〡酒也，沈〡也。）繒（二音：曾、情，帛

也。）纊（音曠，絮也，纖〡也。） 

J19nB048_p0229b26║內（音瑞，入也。）愕（音咢，驚也。[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁]） （音故，迴視也，眷也。）膩（尼去聲。肥〡，垢也。〡垢

也。）鄙（音比，陋也。▆〡也。） 

J19nB048_p0232c20║[邃-八] （音粹，深也，遠也。）槍（音鎗，槊也，拒

也。）洋（音羊，水流貌也。）銖（音殊，二十四〡為一兩也。）糞（音忿，

穢也。） 

J19nB048_p0233c26║肌（音几，〡膚也。）饋（音貴，餉也。）机（音幾，

松柏〡也。）曀（音意，陰而風日〡也。[邃-八]） （音粹，深遠也。） 

J19nB048_p0237a09║[娕*頁]嬾（音懶，懈惰也。）憾（音漢，〡恨之貌

也。）儜（音能，困也，弱也。）𠰚（二音：▆，▆，計在應聲也。）陛（音

閉，階〡也。） 

J19nB048_p0237c06║蠱（音古，〡毒也。）鄔（音烏，性也。[言*恣]）𧫎

（音滋，問也，謀也。）[推/乃]（音移，持也，提也。）珤（音寶，瑞也，道

也。） 

J19nB048_p0238a07║[竺-二+罩]𥵙（音罩，竹籠也。）湫（二音：啾、秋，

束也。）[卄/巳/(米-木+((嘹-口)-(日/小)))]（音篇韻無出。）耽（音單，〡樂

也。）愖（音甚。〡〡，心不止也。） 

J20nB098《黃蘗無念禪師復問》卷 1 



J20nB098_p0506c07║昨承慈念，感愧難當，願公愍正法寂寥，𢬵拚捨見聞，

報 

J21nB110《護法錄》卷 1 

J21nB110_p0605b24║回，人皆以為滎榮。時疾已革，不能詣闕謝。至六月四

日， 

J21nB110_p0607c02║於是持靈骨而歸建塔干于某處，以明年 月 日藏 

J21nB110_p0611a24║日增[熒-(火*火)+林] 。賢首之宗，非公誰寄？慧力之

施，茲焉為至。報 

J21nB110_p0611a30║萬劫為且旦暮，剎那之頃三際現前，是故以生滅為一， 

J21nB110_p0612b17║之業。世雄氏所謂假使百千劫所作業不亡者，一且旦 

J21nB110《護法錄》卷 2 

J21nB110_p0622c02║從如予子歸母，朝廷嘉之，賜以廣智全悟大禪師之號， 

J21nB110_p0626c03║求道之志，危坐達旦且期息妄緣。時鄰院智者住山了 

J21nB110_p0627a28║大施政令。繼遷靈源，芳泉可[(奭-人+大)*斗]𣂐。灑以

楊枝，普潤焦枯。 

J21nB110_p0629c18║以高峰上足現說法杭之天目山，爐[革*備] 正赤，遠近

學 

J21nB110《護法錄》卷 3 

J21nB110_p0632b15║汙濁之中，浮游玄間，上天下地一時清朗。被衣待旦且 

J21nB110《護法錄》卷 4 

J21nB110_p0643b23║大慧杲公，紹興問間來領寺事，四方學徒川奔濤湧，而 

J21nB110_p0643b25║各名般若莊。大慧四傳至妙智廓公，纘承益虔。淳熙元 

J21nB110_p0643c16║幾何，甍棟雄麗，如天成地湧，上薄雲漢，寶塔還干于

故 

J21nB110_p0644c21║舉，其千樹教基續慧命，有功干于法門甚大，非止福澤 

J21nB110_p0644c22║被干于一州而已。抑濂聞昔人設像，俱有所表，見非苟 

J21nB110_p0644c30║記，殷勤遐仰，復學主夜神以偈贊佛之語繫之干于後。 

J21nB110_p0645a25║出人入水火，王為築中天之臺。《列禦寇》之書所載，

西方 

J21nB110_p0646a26║誠天地閒間勝絕之地也，宜為有道浮屠之所都，而興 

J21nB110_p0646b04║觀者如登，玅莊嚴域，見種種光，暨種種色。（其八）

惟世閒間 

J21nB110_p0646b13║于朝，而畀以今額。元泰定問間寺僧厄于科繇之煩，悉 

J21nB110_p0646b25║戊戌至于丙午，不十年閒間，咸如舊貫。土田質于民

者， 



J21nB110《護法錄》卷 5 

J21nB110_p0649b07║是則天龍雖以戒緩在龍種中，而其向乘之急，得干于 

J21nB110_p0650b10║月某甲子，新造釋迦寶殿殿，殿凡三問間，演法之堂其

數 

J21nB110_p0653b23║「自無始劫以迄干于今，或神、或天、或阿須倫，泥黎

旁生 

J21nB110_p0653b27║迨干于丁未，凡三暑寒，以潰于成，殿庭靚飭，門廡峻

整， 

J21nB110_p0654a04║又不知其幾矣。何其壽耶？他不足徵者，蓋可知已。己

院 

J21nB110_p0656b30║乏之而噦嘔。如此者不可以一二數，苟獨指松而為言， 

J21nB110《護法錄》卷 6 

J21nB110_p0659c12║則干于涉歷無微不探也；苟謂其有所證入乎，則性本 

J21nB110《護法錄》卷 7 

J21nB110_p0666c23║案，若是者，皆見棄于師者也。今觀師之六會語，小人

入 

J21nB110_p0668a04║方內之學者，尚不輕與之進，何獨干于潛師皆推許之 

J21nB110《護法錄》卷 8 

J21nB110_p0669a15║是被其王所逐，遂大興兵爭及。及無逸等至，良懷已出

奔， 

J21nB110_p0671b11║佛之書，其藏有三日，曰修多羅藏、曰毗尼藏、曰阿毗

曇 

J21nB110_p0672b07║德 [王*雲]，幼學浮圖法於諸林院，長游大方，遂干善

世禪 

J21nB110《護法錄》卷 9 

J21nB110_p0679a02║土於吳天平山，刻期破障，比禪觀尢尤力。浙省左丞相 

J21nB110《護法錄》卷 10 

J21nB110_p0686a16║唐攝山棲霞寺律大師碑，華嚴疏圭主清涼國師所書 

J21nB110_p0686b22║心唯知有雨爾，無絲毛私意之于干是，是則純乎天矣。

純 



J22nB116《憨山老人夢遊全集》卷 1 

J22nB116_p0730a01║盡處，忽然一念頓歇徹撤了自心，如十字前頭見親爺 

J22nB116_p0731b09║善諭，殆亦難免驚怖也。余比以弘法罹難，上千干 聖 

J22nB116_p0731c03║為難得。歷觀前修𢬵拚捨身命，親師擇友，動則三二十 

J22nB116_p0731c24║身永冰雪千巖萬壑中也。隆慶初，余居龍河講肆，時識 

J22nB116_p0741c14║是超趨造，久久純熟，自然與本所願求函蓋相合。縱今 

J22nB116《憨山老人夢遊全集》卷 2 

J22nB116_p0748a05║賴有牛山苦行，非諸方可及。學道之士苟能𢬵拚捨身 

J22nB116_p0750c18║求飲甘泉泉，泉未必得而渴愈熾，且苦[跳-兆+爰]𫏖涉

之勞也。向 

J22nB116_p0752a06║徹骨嚴寒五內俱透，唯有微微一息視從永冰中出入， 

J22nB116《憨山老人夢遊全集》卷 4 

J22nB116_p0770a01║勇猛𢬵拚捨一條窮性命，將這一具臭骨頭布施十方 

J22nB116_p0770c04║量矣！即盡此形壽拚𢬵捨一生作此功德，已勝百劫千 

J22nB116_p0772a20║示發覺初心，方有超趨向。適乃翁以書招之屬以他 

J22nB116_p0772a27║裟且又遇知識有入道之緣，而不𢬵拚捨世緣苦心參 

J22nB116_p0779b30║病者不得安，則其妻凄楚苦惱之懷又將何以控告耶？ 

J22nB116_p0780c25║竟有何益？豈不為重增業苦耶？汝今果能𢬵拚捨身命 

J22nB116_p0780c30║祖肉身如生前無異。仍須發願，願弘祖道以敕救道場， 

J22nB116《憨山老人夢遊全集》卷 5 

J22nB116_p0792b22║動處？如何是不問周處？如此看來看去，忽然爆地看破 

J23nB118《密藏開禪師遺稿》卷 1 

J23nB118_p0003a10║石居上士處得來，亦時節因緣，珠還合浦之 

J23nB118_p0003a11║意，因全刻於帙。時辛丑重九契，穎▆述▆） 

J23nB118_p0005c16║募緣父文而請益于吾師五臺先生，厥後具區洞觀、健 

J23nB118_p0005c18║陽，不得與奔走。己丑秋幻，幻余挾卷至官舍，索余願

父文 

J23nB127《無依道人錄》卷 1 

J23nB127_p0339a20║泥佛宜慶度水，蕩漾波光彼岸砥。 

J23nB127《無依道人錄》卷 2 



J23nB127_p0344a07║持調護者而俱深也。第弟一腔熱血，不覺言之娓娓。 

J23nB127_p0346a22║命，于正月二十五日入八萊城。二十九日奉巡撫 

J23nB128《普明禪師牧牛圖頌》卷 1 

J23nB128_p0347a07║多。三玄要、四料揀、五位居君臣、九十六圓相，受 

J23nB128_p0351c06║芒繩初把鼻相穿，熟處難忘痛著鞭。兮分付牧 

J23nB134《五家語錄（選錄）》卷 2 

J23nB134_p0560c13║機是誤真。禺中已巳，去來南北子。日南午，認向途 

J23nB135《石門文字禪》卷 19 

J23nB135_p0669c21║獨號解空。窠曰臼不立，凡聖豈存？是誰宗旨，臨濟仍

雲。 

J23nB135《石門文字禪》卷 24 

J23nB135_p0693c30║上千干雲漢，浮陰纖穠蓊鬱垂布。時方溽暑，畏日流

金， 

J23nB135《石門文字禪》卷 30 

J23nB135_p0727b17║師槌柫之下，常三百人，而宿戶外者又百餘許，求人入 

J25nB171《天隱和尚語錄》卷 1 

J25nB171_p0511a29║東爪瓜印，便從熱鬧門庭起念。讀師語一過，如脫衣卸 

J25nB171_p0515c08║吾：『是什麼？』吾云：『佛字。』出山云：『這多口

阿師。』據報恩今日 

J25nB171《天隱和尚語錄》卷 8 

J25nB171_p0555c05║入人看。』蘊云：『無影樹豈受栽耶？』林云：『不受

栽且置。你曾 

J25nB171《天隱和尚語錄》卷 14 

J25nB171_p0591a29║屈指當今有幾人？禺中已巳，布袋憨憨常化市，街頭村 



J25nB171《天隱和尚語錄》卷 15 

J25nB171_p0601b11║便去也不為天夭；你若會不得，縱然百歲不為老。即今 

J25nB174《天界覺浪盛禪師語錄》卷 4 

J25nB174_p0702c08║釣拋竿去也？」師曰：「更有英奇[卄/(隻*爪)] 浪

來。」以拂子打圓相 

J25nB176《大溈密印寺養拙明禪師語錄》卷 1 

J25nB176_p0769c09║賜額曰密印。金襴坐臘，供出天人；寶所扶雲官，宮猶

帝 

J26nB177《破山禪師語錄》卷 15 

J26nB177_p0064b27║示扆[匚@日] 上人 

J26nB177《破山禪師語錄》卷 20 

J26nB177_p0100a14║賜進士及第內弘文院編修，遂寧縣李仙根篆額。 

J26nB177_p0100a17║丹。 

J26nB181《布水臺集》卷 12 

J26nB181_p0356b03║鄭云。父颺虞公，名若[賡-(雪-雨)+臼] ，中隆慶朝進

士，授儀曹，性戇， 

J26nB181《布水臺集》卷 20 

J26nB181_p0388a20║[番*支]𢿥，決將東海洗難清。者裏還有為渠滅跡消聲者

麼？ 

J26nB181_p0388c10║潦倒叢林臘日高，精成年老定難逃；惡聲遠[番*支]𢿥天

南 

J26nB181_p0388c13║[番*支]𢿥種。每懷地藏利生之心，不學長汀乾而打鬨。

一任 

J26nB181_p0389a29║北，惡[番*支]𢿥大江西之南，簡點生平實不堪。 

J26nB181《布水臺集》卷 22 

J26nB181_p0396c10║太孤老姪之心邪！老姪言滿天下、道[番*支]𢿥江湖，先

老人 



J26nB181《布水臺集》卷 23 

J26nB181_p0399b03║琅函流[番*支]𢿥大千之宇，俾凡有善根者，靡不信解受

持 

J26nB181《布水臺集》卷 24 

J26nB181_p0405b22║疏言來告，故余不序次雲門之往蹟何如，而獨[番*支]𢿥

宣 

J26nB181《布水臺集》卷 29 

J26nB181_p0423b30║其遷[番*支]𢿥之憂矣！瑞艸生庭，不無多兄一事，但念

其家 

J26nB181《布水臺集》卷 30 

J26nB181_p0426b17║于千秋、[番*支]𢿥芳名于後世，磊磊落落，自利利他，

是謂空 

J26nB181《布水臺集》卷 32 

J26nB181_p0437b04║淮之道峰且更再住天童，[番*支]𢿥北遷南迄無寧歲，未

卜 

J26nB182《萬如禪師語錄》卷 1 

J26nB182_p0441b03║行閩粵。是歲，天童師翁示寂于台之通玄，師聞計訃奔 

J26nB182_p0441b26║所留僧伽黎輩兀然蕭寺中，憑陵冠寇盜時恐唚膚及 

J26nB182《萬如禪師語錄》卷 3 

J26nB182_p0450a26║朝文武、暨珇現任各位尊官、今辰請主、闔邑縉紳，及

諸 

J26nB182《萬如禪師語錄》卷 6 

J26nB182_p0465a20║曰：『莫禪定否？』世尊曰：『不禪定日。』曰：『莫

睡眠否？』世尊曰：『不 

J26nB182_p0465a21║睡眠。』商人乃歎日曰：『善哉，世尊！覺而不見。』

大眾！世尊既 



J26nB182《萬如禪師語錄》卷 7 

J26nB182_p0466a05║拄杖頭上降生了也，現妙色身，出微妙音而告之日曰： 

J26nB182_p0466a30║頭和尚：『不與萬法為似侶者是什麼人？』頭遂掩其

口，士 

J26nB182《萬如禪師語錄》卷 8 

J26nB182_p0471c08║日曰：「我向南方行腳一遭，拄杖頭上不會曾撥著一 

J26nB182_p0471c19║喫棒底道理。師後開堂日拈香日，曰：「此一炷香，本 

J26nB182《萬如禪師語錄》卷 10 

J26nB182_p0479b30║老人：「如何是佛法的的大意？」老人日曰：「近前

來。」僧方近 

J26nB182_p0480a18║桑之後，青山白雲，萑苻充斥，或告公日曰：「事將不

測，盍 

J26nB182_p0480a19║去？」諸公日曰：「祖塔在，我將何之？」卒不應。時

徑山卜住持， 

J26nB182_p0480b01║丈祖曰：「老僧若何？」頭陀日曰：「和尚多骨，此山

多肉，不稱。」 

J26nB182_p0480b02║丈祖乃令頭陀遍相會下人，得佑典座者，頭陀日曰：

「此 

J26nB182_p0480b11║之言曰日：「水之積也不厚，則其負大舟也無力；風之

積 

J26nB182_p0480c06║某化造，公自題額日曰「青山常在」，其諸弟子將奉全

身 

J26nB187《天岸昇禪師語錄》卷 3 

J26nB187_p0672a17║不歸去，猶認華胥眼[目*答]𪾾眵。」喝一喝。 

J26nB187《天岸昇禪師語錄》卷 4 

J26nB187_p0677c28║佛祖令，寰中千古[番*支]𢿥嘉聲。」師云：「山僧不受

誣。」問：「世尊 

J26nB187《天岸昇禪師語錄》卷 5 

J26nB187_p0682b07║問：「世尊拈華則不問，迦葉微笑是如何？」師云：

「揚塵[番*支]𢿥 



J26nB187《天岸昇禪師語錄》卷 11 

J26nB187_p0707c24║差別，釋迦[番*支]𢿥土揚塵，法慶順風攃沙去也。」卓

拄杖，下 

J26nB187《天岸昇禪師語錄》卷 17 

J26nB187_p0733b04║淳風匝匝遍娑婆，蠱毒全消絕魅魔，雷雨以時農[番*支]

𢿥 

J26nB187_p0735a07║須信壺中別有天，桃華如錦柳如煙，風雷遍[番*支]𢿥威

音 

J26nB188《入就瑞白禪師語錄》卷 6 

J26nB188_p0773b24║師云：「秋樹梧桐老，汝作麼生會？」僧云：「當禮體

赤條條。」師 

J26nB188《入就瑞白禪師語錄》卷 11 

J26nB188_p0790c23║日入西酉，騎卻崑崙顛倒走，須彌岌岌海水騰，驚起波 

J26nB188《入就瑞白禪師語錄》卷 14 

J26nB188_p0805c20║接來晝書云：昏散昭昭，未有一時清淨。又云：是其無

生 

J26nB188《入就瑞白禪師語錄》卷 15 

J26nB188_p0806b18║不與萬法為似侶者是甚麼人，一扣扣定，與他輥作一 

J26nB188《入就瑞白禪師語錄》卷 17 

J26nB188_p0817a18║蓋是邏倅驚謂冠寇至，報之官司，將以獻首功幕府耳。 

J26nB188_p0818c04║吾縱老病其忍辭？」遄赴之，取道瑞州，值有司以冠寇

警 

J27nB189《三宜盂禪師語錄》卷 1 

J27nB189_p0001a09║日曰：「已得符矣。」簡子日曰：「奏之。」毋恤日

曰： 

J27nB189_p0001c05║日曰：「此龍光射斗者也，曷為薶藏於 



J27nB189《三宜盂禪師語錄》卷 2 

J27nB189_p0014c16║聖賢，人入微塵國，化隨類身，其身與壽，隨眾生心，

應所 

J27nB189《三宜盂禪師語錄》卷 3 

J27nB189_p0015b23║各各居神通大光明藏與，興大佛事，顯大神力，現等法 

J27nB189_p0019a24║示眾。舉：「龍牙問翠微：『如何是祖師意？』微日

曰：『與我將禪 

J27nB189_p0019a25║板來。』牙遂過禪板，微接得便打。牙日曰：『打即任

打，要且 

J27nB189_p0019a26║無祖師意。』又問臨濟：『如何是祖師意？』濟日曰：

『與我將蒲 

J27nB189_p0019a27║團來。』牙乃過蒲團，濟接得便打。牙日曰：『打即任

打，要且 

J27nB189_p0019a29║未審二尊宿明也未？』牙日曰：『明即明也，要且無祖

師意。』」 

J27nB189_p0019c10║住棒，一送送倒。檗呼維那：『扶起我來。』維那扶起

日曰：『和 

J27nB189《三宜盂禪師語錄》卷 5 

J27nB189_p0031a30║入人境，因之話及：若論主看賓，如安石圍碁，賭墅破

符 

J27nB189_p0031b20║麼入人？』者曰：『舉上座。』琊曰：『莫是舉師叔

麼？先師教我尋 

J27nB189《三宜盂禪師語錄》卷 11 

J27nB189_p0074a09║句？」師曰：「小鬼捱磨，金剛解鋸。」既而聞顯聖宗

風大𢿥，[番*支] 

J27nB192《大休珠禪師語錄》卷 1 

J27nB192_p0182a11║日曰：靈山記莂，萬古曹溪。風幡大樹，寶林菩 

J27nB192_p0183b15║本現成，大休原不日曰大休，示現僧中為知識；鎮公本 

J27nB192《大休珠禪師語錄》卷 3 

J27nB192_p0189c11║顛提起數珠云：『會麼？』公日曰：『不會。』大顛

云：『晝夜一百八。』 



J27nB192_p0190c23║曰：『趙州道無。你作麼生會？』山僧便喝。具日曰：

『不是。你何 

J27nB192《大休珠禪師語錄》卷 8 

J27nB192_p0207c01║葉棄山野否？ 

J27nB193《隱元禪師語錄》卷 5 

J27nB193_p0244a22║坐指斷法一任四眾卜度遂陞座祝，云：「寶華王座，高

而無上，廣莫可測，我今當頭 

J27nB193_p0244a23║指坐法斷座云寶華王座，高一而任無四上眾卜廣度莫。

可」測遂陞我座今。當祝頭 

J27nB193《隱元禪師語錄》卷 10 

J27nB193_p0272c11║經題[((嘹-口)-(日/小))-大+八]癶字 

J27nB193《隱元禪師語錄》卷 14 

J27nB193_p0291b20║無價奇珍疊滿山，流輝千古濟人間，試拈曰白棒當頭 

J27nB193《隱元禪師語錄》卷 15 

J27nB193_p0297a28║渾身是膽要撐天，皮外揩磨任大賢，一且旦豁然光宇 

J27nB193《隱元禪師語錄》卷 16 

J27nB193_p0306c23║苟無這段骨氣者，付肝腸而能成立其事，又鳥烏可得 

J27nB194《昭覺丈雪醉禪師語錄》卷 7 

J27nB194_p0335b18║千七百葛藤，衠衠是嘔噦氣，三賢十聖流，悉成鬼活

計。 

J27nB196《鴛湖用禪師語錄》卷 1 

J27nB196_p0377b12║師舉永明偈問雲峰釣鈞云：「化人問幻士，谷響答泉

聲， 

J27nB197《博山無異大師語錄集要》卷 6 



J27nB197_p0433a23║參禪沒主宰，秪要心不改，萬彙及塵勞，旋坌誰愀[怡-

台+釆]㥒？ 

J28nB203《雲峨喜禪師語錄》卷 2 

J28nB203_p0200b07║到此都盧，揭下炙脂帽子，脫卻鶻臭布衫，一澆一[泳-

永+局] ， 

J28nB205《介為舟禪師語錄》卷 4 

J28nB205_p0245b05║涼風[索*風]𩘝[索*風]𩘝撼林木，擲釣洪波鱗甲多，莫道

秋光歸去 

J28nB206《笑堂和尚語錄》卷 1 

J28nB206_p0282a12║接引佛（聞肅[殷-殳]㐆禪人請） 

J28nB207《古瓶山牧道者究心錄》卷 3 

J28nB207_p0302c12║趣云：「我有一言，要興與爾說。」趣便問，師但笑而

不語。趣 

J28nB211《季總徹禪師語錄》卷 4 

J28nB211_p0462a27║世路風塵老，歸休咬菜羹，儉勤貧亦足，戒[賏/心]愳禍

終輕。 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 1 

J28nB219_p0658a02║雖曰如車兩輪，摠為一大事回因緣 

J28nB219_p0662a14║麼？莫是生死根本麼？莫是日用主人公麼？若喚作人，

入 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 7 

J28nB219_p0690c27║言，微塵剎海無量法門全體窺矣！如其用力徵微而克 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 8 

J28nB219_p0702a14║ 浙江湖州府總巡廳信官余三瀛，發心損捐貲， 



J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 9 

J28nB219_p0702b21║一性也弟，第因念欲、形氣有精粗、善惡不一，致有聖

凡、 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 10 

J28nB219_p0709c11║見高遠即行德精嚴，決無常品，亦見山之靈無氣猶存。 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 14 

J28nB219_p0731c28║令今欲令見聞覺知遠契如來常樂我淨，應當先擇死 

J28nB219《紫竹林顓愚衡和尚語錄》卷 20 

J28nB219_p0770c08║代宗匠莫不訪見[言*恣]，𧫎決心疑。既而飄南海禮洛

伽，由 

J28nB219_p0773a21║喟然嘆曰：「錯也，錯也。」遂不復語已。巳刻，師命

掖起趺坐。 

J28nB219_p0774b05║請，師震聲喝之已。巳刻，師端身趺坐，問曰：「午

否？」荅曰：「未。」 

J28nB220《法璽印禪師語錄》卷 9 

J28nB220_p0811a16║動止儼然唱道師，細觀規模少拘東束。端端七尺軀，落 

J28nB220《法璽印禪師語錄》卷 11 

J28nB220_p0823a22║日上東山。只得東湧鹵西沒，北達南通，一段孤光，死

生 

J29nB222《夔州臥龍字水禪師語錄》卷 1 

J29nB222_p0002a15║提涅槃、真如佛性，及從上來吏事總被者上座一椎喪 

J29nB222_p0002b04║上堂。「止止不須說，我法玅難恩思，諸增上慢者，聞

必不 

J29nB222_p0002b06║上堂。「釋迦老人在你面門唱言：『惟此一吏事實，餘

二則 

J29nB222_p0002c13║是多歷江湖，久居林下，胡不體究？要待何時？生死吏

事 

J29nB222_p0002c19║義是道麼？莫是陞階正笏是道麼？大眾！向者裏試辦辨 

J29nB222_p0002c20║看。若辦辨得分明，不枉繹初衛居士為尚書清敏公薦 



J29nB222_p0002c24║此兩語，大有吏事在。」 

J29nB222_p0003b09║渠成，本自天然，何段假雕琢？纔擬議時，即錯了

也。」以杖 

J29nB222_p0004a07║上堂。僧問：「石頭瓦由塊轉法輪時如何？」師喝云：

「是甚麼？」 

J29nB222_p0004a11║底麼？曾憶當年騎竹馬，今輸朝便作白頭翁。」 

J29nB222_p0004a27║誠信，抑且無僧規，但藉執勢以欺枉，醜態百出。烏

乎！叢 

J29nB222_p0004c12║箇腳跟點地，張七趙八直指人心，瓦由塊磚頭見性成 

J29nB222_p0005a03║上堂。有二僧出，眾齊喝，師一時趁散夏，复召眾云：

「天皇 

J29nB222_p0005b11║有鬻有飯，莫錯認好夏。」复舉：「蜆子禪師隱東山古

廟。一 

J29nB222_p0006a03║是般事本來具足，不段假修為。今時人不了此事，故他 

J29nB222_p0007b05║佛祖唱不出辦、辨才詮不出、大眾疑不出、廣福說不

出， 

J29nB222_p0007b06║惟有松風水月、瓦由塊磚頭、艸木叢林、拄杖拂子當頭 

J29nB222《夔州臥龍字水禪師語錄》卷 2 

J29nB222_p0008a21║臥龍大和尚，人天眼自目，幽明津梁，轉經有類多羅、 

J29nB222_p0008c20║頭密密舉起、切切窮去，窮到心識不行、言恩思路絕，

不 

J29nB222_p0009b06║橛便謂禽縱殺涽活我已透得。古人常言：『大事已明，

如 

J29nB222_p0009b18║有為佛祖雪屈者。山僧雖生晚年季必不私徇，要為干 

J29nB222_p0010b02║庫寮房是法邪？料掉沒交涉。莫是鐙籠露柱、瓦由塊磚 

J29nB222_p0011a14║瓦由塊，或坐或行。正與麼時，耳其聲者，死不移時，

利害 

J29nB222_p0012a07║云：「不欲段假借人。」士直走而去。 

J29nB222《夔州臥龍字水禪師語錄》卷 3 

J29nB222_p0013b16║湘南領眾剝，刻不容離，何能謀面談鄉井中清話？直令 

J29nB222_p0013c01║「足下曾見雲門和尚縈，素有良遂敲門之勤。」今來諭

「鄙 

J29nB222_p0014a11║來楚二年，法幢三樹，意覓一具眼人不得，何天段假其 

J29nB222_p0015b07║如何？」山云：「一箇辨斑鳩九隻鳥。」 

J29nB222_p0015b08║終日喫飯不曾咬，一箇辨斑鳩九隻鳥，飛來飛去樹梢 

J29nB222_p0015c16║桂楫中流雨兩岸秋，悄然繫艇大江頭，綸竿才向蒼龍 

J29nB222_p0019a16║而誰為？」於是歸者如市，即士大夫願段假擇木堂講明 

J29nB222_p0019a26║晴明。」又如「鵝城峰碧，牛山岫青，不是古佛贏蠃

髻，亦非 



J29nB223《山暉禪師語錄》卷 1 

J29nB223_p0023b26║者麼？」卓杖，云：「在者裏。」复卓杖，云：「八字

無兩[白-日]㇒，鐵畫甚 

J29nB223《山暉禪師語錄》卷 6 

J29nB223_p0051c02║晚參。僧問：「趙州見南泉時如何？」師云：「跛驢上

高[高/上]㙜。」「見 

J29nB223《山暉禪師語錄》卷 8 

J29nB223_p0063c16║從上傳傅龐為一夥人也。山僧來㠟峨八月餘日，未見 

J29nB223《山暉禪師語錄》卷 12 

J29nB223_p0085c11║日書，拜讀數四，見吾友愛我如昔未，末又勸勉懇懃，

若 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 1 

J29nB224_p0096a10║上堂。「適才溫池見河泊、水仙二人論義，一日曰：

『水流溼， 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 2 

J29nB224_p0100c01║元旦，上堂。僧問：「陰陽未形，主人公在甚麼處？」

師云會：陰 

J29nB224_p0101a08║會陰界，不涉眾緣，珠迴玉轉，緯地經天。一塵正受，

萬法 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 3 

J29nB224_p0102c05║代云：「剝盡群會陰來复日，不萌支上起溫風。」 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 4 

J29nB224_p0107a26║者樣學道底欲悟本心，驢年去枉在。經不云乎：『以大

圓 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 5 



J29nB224_p0115a01║不居會陰界、不涉眾緣，無景林中高縣日月、不萌支上 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 6 

J29nB224_p0117b04║舉：「九峰枉在石霜作侍者，霜遷化，眾請堂中第一座

接 

J29nB224_p0117b10║舉：「臨濟和尚示眾云：『赤肉團上有一無位真人枉，

在汝 

J29nB224_p0118a29║臨濟枉在黃檗鋤園 

J29nB224_p0118b25║石頭和尚剷艸次，鄧隱峰枉在左側又叉手云云。 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 7 

J29nB224_p0121c11║句，瑟瑟高風[番*支]𢿥古今。 

J29nB224《嵩山野竹禪師語錄》卷 13 

J29nB224_p0151c24║園刱室為游宴地。鄉里胡公額曰綠緣野軒，乃 

J29nB225《鄂州龍光達夫禪師雞肋集》卷 1 

J29nB225_p0159c21║日曰：『大小德山未會末後句在。』矢上加鐵，情知你

▆▆ 

J29nB225_p0160a13║離世間覺；若離世間覺，龜毛求兔肉角。』所以犀牛灘

畔 

J29nB225_p0163c09║又云：「水滴雖微，漸盈大器，許多時兩雨水，萬工池

為甚 

J29nB225_p0164c18║道在己躬，欲求則遠，不即不離，故日曰務本。臨濟料

揀， 

J29nB225_p0167c23║月下寶書，定中空相日，曰光明幢日，曰如來藏。山童

捧爐， 

J29nB225_p0169a28║琪樹參立，中道夷坦。道之東曰赤松日、曰剡谿紅桂

日、曰 

J29nB225_p0170a12║玩弄而寡言笑，人多異之。七歲就外傳傅，天資敏妙，

誦 

J29nB225_p0170b13║辭。至五月之九日謂其弘一日曰：「余初以衡湘岳麓之 

J29nB230《天王水鑑海和尚六會錄》卷 2 

J29nB230_p0251a11║到淨明。』後雪嵒欽和尚曰：『應菴老祖閒開了者般大

口， 



J29nB231《天王水鑑海和尚五會錄》卷 1 

J29nB231_p0289a20║聽歸朝野，又作麼生？不經汗馬苦邊庭，爭見動勳高人 

J29nB231_p0289a27║有人問天王：『如何是本身盧舍那？』與伊劈春脊便

棒。」 

J29nB231《天王水鑑海和尚五會錄》卷 2 

J29nB231_p0290c04║康熙元年壬寅八月，本寺監院齊齎縉紳啟入楚請師， 

J29nB231_p0291b13║德山棒，不勞拈出。秘摩又叉、道吾笏，何須提起？柏

樹子、 

J29nB231《天王水鑑海和尚五會錄》卷 3 

J29nB231_p0294c21║祖師堂。曰：「七佛以前米，未列世系。拈華以後，六

十九傳。 

J29nB231_p0295a23║越入山宣，宜說大乘之法。」乃展拂子，曰：「將軍自

有過人 

J29nB231_p0295c14║性、充塞虛空之身，亦宣宜其慶也。如此會得，豈獨汝

小 

J29nB231《天王水鑑海和尚五會錄》卷 4 

J29nB231_p0298a30║處，死不知去處，實人生至大之事。今既撒手宣，宜當

體 

J29nB231《天王水鑑海和尚五會錄》卷 6 

J29nB231_p0304c01║三更。是以南北殊途，鴻音杳絕，想顛毛各已霜曰白，

形 

J29nB239《吹萬禪師語錄》卷 17 

J29nB239_p0540c16║果能實得心髓一言可為霈[雨/澤]𫕵何必拘于位也如或 

J29nB240《慶忠鐵壁機禪師語錄》卷 2 

J29nB240_p0564b04║伏瓜爪，修翼養鱗，以俟風雷雲霧。若六種稍有未就，

唯 

J29nB240《慶忠鐵壁機禪師語錄》卷 3 



J29nB240_p0569a04║天夭桃濃李付春風，類西禪鼎之妙年辭偶；木食草衣 

J29nB246《嘉興退菴斷愚智禪師語錄》卷 1 

J29nB246_p0777a13║孝謹。其自處固凜凜然若水冰 

J29nB246_p0779c10║解，如慶喜見阿閃[門@(人/人)]佛國，一見更不再

見。』祖曰：『汝得吾 

J29nB246_p0780c14║示眾。舉：「大崗澄禪師凡見僧請益，乃日曰：『佛法

不是鮮 

J29nB246_p0780c28║契書，請和尚僉押。』乃將錄呈上，趣接得日曰：『者

個是我 

J29nB246_p0781b02║示眾。舉：「永正老和尚晚參，曰：『日間圖圊頭請

浴，山僧向 

J29nB246《嘉興退菴斷愚智禪師語錄》卷 2 

J29nB246_p0788b26║學道如撐逆水舟，手中篙子豈輕丟。一稿槁不到舟傾 

J29nB246_p0789a18║遍，百八嗚鳴中緊慢聯。敲惺晨雞啼杳杳，驚殘迷蝶夢 

J29nB246_p0789b19║有為物色本無情，一線靈通得上昇。時至高嗚鳴人仰 

J29nB246_p0790a27║禺中已巳，花笑鳥啼無別旨。閉篷門，堪歎迷流隨境

使。 

J29nB249《方融璽禪師語錄》卷 1 

J29nB249_p0822b24║流通耳聰底聞眼明底見聲色歷然無剎不現鐵[囗@昆]𪢬 

J29nB249_p0824b07║水無濕跡豎起拂子云盡大地是箇鐵[囗@昆]𪢬圇你作麼 

J29nB249《方融璽禪師語錄》卷 2 

J29nB249_p0826c29║加尖密密綿綿不洩水銕[囗@昆]𪢬圇地一家風萬別千差 

J29nB249_p0828c11║眼處無汝啟口處動念則隔擬向則乖如銕[囗@昆]𪢬圇相 

J29nB249_p0830b16║起耕示眾雲農道人鼻孔[喬*元]𠿻佛法未曾通一竅開口 

J31nB267《牧雲和尚嬾齋別集》卷 4 

J31nB267_p0568c20║勝曷能于干戈擾攘之中民生[病-丙+周] 瘵之際而古道

場 

J32nB271《閱藏知津》卷 17 

J32nB271_p0060b09║俱時起故，心亦不可隨喜迴向，心自性故。若菩薩 



J32nB271《閱藏知津》卷 44 

J32nB271_p0175c25║[((素-糸)*力)/石]䂮僧遷、鳩摩，答姚主奏（并書）。遠

法師答桓玄勸罷 

J32nB272《明州天童景德禪寺宏智覺禪師語錄》卷

2 

J32nB272_p0189a03║拈云：「山堆嶽積來，瓦解水冰消去，則時人知有，與

我放 

J32nB272《明州天童景德禪寺宏智覺禪師語錄》卷

3 

J32nB272_p0190c01║龐公參石頭，問云：「不與萬法為似侶者是甚麼人？」

頭 

J32nB272《明州天童景德禪寺宏智覺禪師語錄》卷

4 

J32nB272_p0199a07║山廣利席虛，奉旨請師。寺之曠敗未易料理齊，齋鼓不 

J32nB272_p0199a27║禪林寒瘁之歎。二十三年八月勒，敕諡悟空禪師、靜照 

J32nB272_p0199b17║雪庭之可春，舂屋之能，無絲繫螘，無糝聚蠅。 

J32nB272_p0202a24║昭告非菲詞，深勤崖石，願師再來，為法作則。尚

饗！』」 

J32nB273《千巖和尚語錄》卷 1 

J32nB273_p0213a10║別傳何物？』好樣不相學。迦葉召阿難，阿難應若諾。

自是 

J32nB273_p0220a12║大師，悟得不興與萬法為侶，將百萬家私沉於水裏，情 

J33nB277《雲棲法彙（選錄）》卷 12 

J33nB277_p0024b15║僧定性空行腳 

J33nB277《雲棲法彙（選錄）》卷 13 

J33nB277_p0040a30║辨辯融禪講律 

J33nB277《雲棲法彙（選錄）》卷 14 



J33nB277_p0056c10║念佛人惟務一心不亂修福 

J33nB280《神鼎雲外澤禪師語錄》卷 8 

J33nB280_p0290b24║僧問如何是學人自己師云折拆東籬補西壁云意旨 

J33nB283《天台三聖詩集和韻》卷 1 

J33nB283_p0401b05║慣居幽隱處[└@(人/一)]𠆦向國清中時訪豐干老仍來看拾

公獨回 

J33nB284《益州嵩山野竹禪師後錄》卷 1 

J33nB284_p0427a18║松閒立斯須望見蒼山雪連絡十九峰[番*支]𢿥弄湖光日 

J33nB284《益州嵩山野竹禪師後錄》卷 2 

J33nB284_p0432a05║此梁益名藍真黔[番*支]𢿥宗社提衡者必學識俱優據位 

J33nB284《益州嵩山野竹禪師後錄》卷 5 

J33nB284_p0448c07║放光處觀舍身巖石[山/甜] 壁削不敢俯視從此去太子 

J33nB294《雲溪俍亭挺禪師語錄》卷 1 

J33nB294_p0723b10║小參達磨不來東土諸祖不住往西天痴人自生分別 

J34nB298《屾峰憲禪師語錄》卷 1 

J34nB298_p0098c09║藤分露布截海揚塵橫山[番*支]𢿥土擊玄關除檄路多少 

J34nB298《屾峰憲禪師語錄》卷 8 

J34nB298_p0119c11║去本不滅擲過威音那畔劫繁花零亂藕花新荼[卄/糜]𧃲 

J34nB299《三峰藏和尚語錄》卷 16 

J34nB299_p0203c14║和尚二歲江南俗尚摣𢳛周和尚四顧不取一物唯 

J34nB310《雲叟住禪師語錄》卷 2 



J34nB310_p0579b12║測有如霹靂起晴空[番*支]𢿥土揚塵過湘水嘯風於菟出 

J34nB310_p0579b17║古稀聲[番*支]𢿥人耳手中時把任公竿閒坐孤峰釣金鯉 

J34nB311《天界覺浪盛禪師全錄》卷 4 

J34nB311_p0611c29║薜薛異凡吳君重請上堂 

J35nB326《木人剩稿》卷 2 

J35nB326_p0491a14║諛（音于諂諛）。黐（音癡。膠黏鳥獸）。餿（同餿

𩜯。音搜。飯壞也）。犍稚（稚。訛作椎。凡木石銅鐵。打能鳴 

J36nB369《蔗菴範禪師語錄》卷 3 

J36nB369_p0909b14║堂鼓今朝特地[番*支]𢿥唇皮有句真言對人吐黑夜山公 

J36nB369《蔗菴範禪師語錄》卷 7 

J36nB369_p0927a21║麤疏。自來團聚一班[虛*元][喬*元]𠿻人物。高處不肯

攀。低處不 

J36nB369《蔗菴範禪師語錄》卷 23 

J36nB369_p1009b13║或咨向上旨訣惟道罷休日[番*支]𢿥驢脣有問格外風規 

J37nB384《憨休禪師敲空遺響》卷 1 

J37nB384_p0251a12║時賢士大夫延集座下[言*恣]𧫎扣無虛日師慈意藹然至 

J37nB384《憨休禪師敲空遺響》卷 3 

J37nB384_p0263a06║重新涓滴。能分益見。復[山*玄]𪨬嶪於始建。敢倡數

言。特為 

J37nB384《憨休禪師敲空遺響》卷 11 

J37nB384_p0310b26║到向暖遊[絳-糸+虫]𧊵日日來 

J37nB386《遠菴僼禪師語錄》卷 9 

J37nB386_p0370b09║下也山僧今夜不惜勞攘[番*支]𢿥兩片唇皮說法要則天 

J37nB386_p0372b01║山青雲碧之中豈可揚沙[番*支]𢿥土諸人既於犬靜雞寧 



J37nB387《古宿尊禪師語錄》卷 5 

J37nB387_p0433b01║[糸*戢] 柳黃鶯急穿花紫燕忙飄然忘路迥習習谷風香 

J37nB400《知空蘊禪師語錄》卷 1 

J37nB400_p0766a13║巃[山*于] 山參見水目無住和尚具陳上事尚曰你再陳 

J38nB407《千山剩人禪師語錄》卷 4 

J38nB407_p0236b22║句中具三玄三要始得。』後代卻依古[山*荅]㟷主析為體

中 

J38nB408《海幢阿字無禪師語錄》卷 2 

J38nB408_p0272a15║金谷樓頭博綠珠[王*員] 璫一顆藉氍毹一拋六骰紅方 

J38nB420《三峰半水元禪師語錄》卷 1 

J38nB420_p0553b07║問答罷驀豎拄杖云七尺粼[巡-(這-言)+(皴-皮)] 鱉鼻蛇

雲騰宇宙瑞 

J38nB422《林我禪師語錄》卷 3 

J38nB422_p0581b17║遭他籠罩問話將欲伸言白棒驀頭直[打-丁+造]𢳥頓合海

宴 

J38nB429《盛京奉天般若古林禪師語錄》卷 3 

J38nB429_p0929c19║中搖怎合轍愧殺恁麼說用功飲他滴水須防曀噎忽 

J38nB429《盛京奉天般若古林禪師語錄》卷 6 

J38nB429_p0946a14║峰頂結庵樂事多晨鐘空寂鳥[賡-(雪-雨)+臼] 歌園頭供

眾時新 

J39nB453《元潔瑩禪師語錄》卷 4 

J39nB453_p0572c02║或祖塔衝[示*里]𥚃散步猿吟鳥噪不知南北東西葉落花 

J39nB454《頻吉祥禪師語錄》卷 8 



J39nB454_p0637c16║是甚麼境界？到者裏，十箇有五雙眼[目*答]𪾾[睊-月+虫]

地開口不 

J39nB454《頻吉祥禪師語錄》卷 12 

J39nB454_p0657c01║又（琇琳[改-己+石] 請） 

J39nB462《何一自禪師語錄》卷 2 

J39nB462_p0782b03║[脈-月+票] 獨杖依神夢誡遂決南參到桐城縣偶遇禪侶

破 

J39nB465《子雍如禪師語錄》卷 2 

J39nB465_p0823b14║君看。燕州山玉[山*屏] 水。頭頭盡是自家底。一段風

流不 

J39nB465《子雍如禪師語錄》卷 4 

J39nB465_p0830c03║耽粉黛之華味道譚經靡事綺[糸*凡] 之習慕清涼之淨 

J40nB472《大博乾禪師語錄》卷 1 

J40nB472_p0003c07║扶桑人種陝西田折拆東籬補西壁續鳧截鶴者般說 

J40nB478《雲山燕居申禪師語錄》卷 6 

J40nB478_p0103a15║[卄/麥]𫉍新一日喜聞鐘遂把從前入夢中彼此既知宜杜 

J40nB479《昭覺竹峰續禪師語錄》卷 2 

J40nB479_p0122c13║如然是我宗[乳-孚+育]𠃴大士痛思末運柱石頹綱股肱少

室 

J40nB479《昭覺竹峰續禪師語錄》卷 6 

J40nB479_p0145b11║興含煙縷縷倩誰開奔[絳-糸+虫]𧊵有憶忙沾絮蛺蝶尋源

繞 

J40nB484《野雲映禪師宗統頌》卷 1 



J40nB484_p0274b01║趨起師愕然通夕不寐黎明[言*恣]𧫎訶之岐云汝見昨日 

J40nB490《博山粟如瀚禪師語錄》卷 1 

J40nB490_p0451c10║「小心勤侍老和尚，莫教我師暗生嗔。」僧禮亂退。師

乃云：「山 

J40nB490《博山粟如瀚禪師語錄》卷 6 

J40nB490_p0473a12║應，縱橫機辯，異目超宗字，宇內誠指不多屈者。」嗚

呼！先 

J40nB490_p0473b16║次年，辭歸葬母，省澗老人千于瀛山。時浪杖人主席博 

K32n1064《新譯大方廣佛華嚴經音義》卷 1 

K32n1064_p0342b09║彩雲（尚書曰以五彩彰施於五色[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 野王曰彩猶色彩色之雲故曰彩雲）。 

K32n1064_p0343b02║不唐[埃-矢+月]（[捐-口+ㄙ]捐与專反唐虛也[捐-口+ㄙ]

捐棄也）。無倫疋（玉篇曰倫類也 

K32n1064_p0344b10║夷坦（夷以脂反他[娕*頁]嬾反毛詩傳曰夷易也謂簡易之

道言省力易行 

K32n1064_p0346a23║秀出（秀私究反國語曰秀出於眾有則以告[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 野王曰秀美也）。 

K32n1064_p0348b18║猗覺（猗於冝反淹師文選音義云猗美也玉篇[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 野王曰歎美之猗 

K32n1064_p0348c15║闍梨（具云阿闍梨此云䡄[簐-欠+凡]𥱍師謂与弟子䡄則

師[簐-欠+凡]𥱍然有五種闍 

K32n1064_p0351c22║無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀（廣雅曰[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 眷也）。毗𡰱（正云毗奈耶此曰調伏謂調身 

K32n1064_p0352b22║胞[(暇-日)-(己-(乳-孚))+口]（[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几]

徒玩反胞胎分[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] 故云胞[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] ）。

祇夜（此云諷誦）。伽陁 

K32n1064_p0353b12║畜我長我育我[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 我復我出入復

我鄭玄牋曰[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視也復反也言去子雖 

K32n1064_p0353b13║近猶步步反視也又牋詩曰是復者[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 念而重復之也今經意菩薩於眾 

K32n1064_p0356b01║海淪[涓-口+(└@口)]𣷢（滑相余反廣雅曰淪沉也毛詩傳

曰湑落也）。 

K32n1064《新譯大方廣佛華嚴經音義》卷 2 



K32n1064_p0358c11║[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞怡微笑（[烈-列+((冰-水)*臣*

巳)]凞許基反怡与脂反方言湘潤之閒謂喜曰[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞怡或 

K32n1064_p0358c12║曰紛怡說文曰[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞恱也怡和也謂容

㒵和恱也熙字又作[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞也）。炳然 

K32n1064_p0360a21║刻字譯也）。心恒[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 復（已見

苐二十三卷）。嬉戲（嬉許其反切韻 

K32n1064_p0361a09║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰近所以為親也毛詩傳

曰相親曰戚戚字正冝從竪心也經本 

K32n1064_p0361b12║絕似空中之遠卦者也）。棟宇（棟都弄反尓雅曰棟屋[木

*急] 也[木*急] 即屋 

K32n1064_p0361b13║脊也字也[木*急] 音於靳反）。階墀軒㩜（墀直尼反玉

篇曰階謂登 

K32n1064_p0361b15║板也王逸注楚辤曰㩜檀也縱曰㩜橫曰楯[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 野王曰謂殿上拘欄也）。 

K32n1064_p0362a07║結珠之[絅-口+又]孔相望更為中表[逅-口+巾] 相圍繞之

作主伴同時成就圍繞相應也）。 

K32n1064_p0362b05║隅即角也）。玩好之物（玩五[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几]

反孔安注書曰玩戲弄也謂戲弄 

K32n1064_p0363a14║此云不[娕*頁]嬾惰也）。仙人名毗目瞿沙（毗目瞿沙具

云毗沙 

K32n1064_p0363c21║（攘如羊反孟子曰[辟-口+月]而下車[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 野王曰攘謂除去衣袂而出[辟-口+月]也袂音[弓*(乞-乙+小)] 

K32n1064_p0363c22║勵反袖也）。挑（天彫反）。曾不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 懼（廣雅曰[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 眷也言不眷戀 

K32n1064_p0365c16║ 膝骨也尚書大傳曰决關梁踰城郭而略盜者其刑 [(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰謂断 

K32n1064_p0366b21║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王曰俻謂豫早為之也孔安

注書瞻視也謂看視）。毛孔量 

K34n1257《新集藏經音義隨函錄》卷 1 

K34n1257_p0628c12║之字作[鳥*曷]𪂃鞕骯之文為䩕[革*亢][序-予+非]䨾礨 

K34n1257_p0628c14║使謶譏狎習而用[言*甲]䛅謵被褡仍施被 

K34n1257_p0629a08║攝搹莫辯[飢-几+方]𩚠飾寧分[雨/幻]窴之流[這-言+(脩-

(仁-二)+彳)] 

K34n1257_p0629c03║（二同上諸師音昂剛非也）。[序-予+非]䨾礨（上扶味

反下鹿罪反經中以為蓓蕾字）。蓓蕾 

K34n1257_p0629c05║斫經中以為庶幾字）。[言*甲]䛅謵（上呼甲反下昌涉反

經中以為狎習字用也）。被褡 

K34n1257_p0629c14║[飢-几+方]𩚠（音勑經意是飾）。[雨/幻]窴（上音𥥆下音

𡨋又音田悞）。[這-言+脩][學-子+仔]（上徒 

K34n1257_p0630b01║金生麗水玉出崐[山*岡]㟠劒號巨 

K34n1257_p0630b14║䡄[跳-兆+(尸@禹)]𨅛（直玉反）。綜括（上祖宋反）。



宏遠（上戶萌反）。秘 

K34n1257_p0630c04║中嶽是也下胡化反西嶽是也）。[穴/(怡-台+禺)]𥧼以

（上千結反私也淺也按字樣作竊也）。 

K34n1257_p0631b01║外反苦恠反麁糠也）。𢙉觴（尺玉反正作觸也又音傷

悞）。若[門@目]𫔝（者文正作 

K34n1257_p0632b07║腐肉（上扶武反臭也）。糜爛（上夷為反正作[靡/火]

㸏）。腨骨（上市軟反）。 

K34n1257_p0634a14║爔赫（上許冝反日光也正作曦也）。蔽諸（上必祭反掩

也）。如[序-予+(雍-〦)]㢕 

K34n1257_p0636c05║[身*亢]𨈢欲（上都含反）。歡娛（音愚）。燋炷（上子

消反下主注二音）。推 

K34n1257_p0637c02║地也正作[言*首]稽二形也）。警覺（上音景▆也戒也舊

韻作警新韻作驚誤）。[身*亢]𨈢 

K34n1257_p0637c04║反）。𠕀 （莫報反）。嘲誚（上陟交反下自笑反）。

固鎧（苦改反）。[悚*頁]懶 

K34n1257_p0637c14║天也下音似祭地也）。撞擊（上宅江宅絳二反）。[身*

亢]𨈢著（上都含反）。乞 

K34n1257_p0638a11║睫（音接目毛也）。齊[愍-民+牙] （之領反）。眼睛

（音精）。皎潔（上古了反 

K34n1257_p0640a06║月（上戶老反）。麋爛（上美為反散也壞也正作[靡/火]

㸏▆䊳三形）。腨骨（上市 

K34n1257_p0641c10║（上莫求反下倉乱反）。[悚*頁]懶[怡-台+迶]（上郎畢

反下徒果反）。[悚*頁]懶惰（音墮）。塠𢍀 

K34n1257_p0641c14║下蘓早反）。掉舉（上徒了反）。䎡語（上而兖反）。

[泳-永+(素-糸+ㄆ)] 篾（莫結反）。 

K34n1257_p0642a07║閼此字也見舊韻也又力𠔃反黃而黑也）。[身*亢]𨈢樂

（上都含反）。㭊為（上先擊反 

K34n1257_p0645a08║逐反）。缺減（上苦决反下胡斬反）。矛𥎞（上莫侯反

下倉乱反）。[娕*頁]嬾墯（徒果反）。 

K34n1257_p0645a09║[悚*頁]懶惰（同上）。堆𢍀（上都廻反下扶久反）。溝

坈（上古侯反下苦𢈔反）。株 

K34n1257_p0645a14║[泳-永+(素-糸+ㄆ)] 篾（莫結反）。毀呰（音紫）。邏

剎（上乘个反）。憒𡗚（上古 

K34n1257_p0645b11║[泳-永+色]𣴊（普包反悞）。前導（音道引也）。駕駟

（音四一乘四馬也）。半娜 

K34n1257_p0646b07║著（上都含反又作[身*亢]𨈢）。能俎（才與反壞也正作

沮又音阻悞）。堅窣 

K34n1257_p0648a02║有（上于月反辤也于也於也審慎之者詞也與曰同也字從

亐）。[捐-口+ㄙ]捐樂（上余全反）。敞 

K34n1257_p0649a01║（苦𠮧反）。逶迤（上於撝反下[仁-二+走] 何反）。

朱[舟-(白-日)]（音單赤也正作丹）。不愜 

K34n1257_p0649a09║𢙉祲（子[夗*鳥]𪀈反[妖-大+犮]氣也）。慈渰（於撿反

雲雨㒵）。便便（步田反）。弈 

K34n1257_p0649c02║（上布夘反下字樣作滿）。瞬息（上書閏反）。露[泳-



永+色]𣴊（疋包反正作泡）。 

K34n1257_p0650a07║兩反）。弭多（上[弓*(乞-乙+小)]尒反）。筏[木*蔡]櫒

（七割反）。[(ㄇ@人)/奄]波（上烏合反）。寠拏 

K34n1257_p0650a10║音）。剌𠯋（伊禮反）。羯囇（上居謁反下力計反）。

悉[這-言+(色-巴+(冗-几+巾))]𨓝（音弟）。 

K34n1257_p0650a11║多喝（呼割反又烏芥反悞）。乳[口*(阿-可+(施-方))][口

*(施-方+ㄗ)]（上蒲沒反正作勃下徒可反或作[湤-方+(阿-可)]𣵺）。㔜 

K34n1257_p0650a12║[口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)]（同上）。浙羅（上

之熱反）。遏邏（上胡割反下來个反）。麼毗 

K34n1257_p0651b01║下息六反）。作[(士/示)*(又/米)]（力計反）。[酉*亢]𨟼

毒（上直甚反字樣云借為[冗*鳥]鳥之䲳也又都合反）。 

K34n1257_p0651b08║[木*丞]𣑕一（上音拯救也說文無韻反取蒸字上聲呼）。

澹即（上徒敢反靜也）。 

K34n1257_p0652a14║作隥）。詮表（上此全反平也正作詮也）。[厂@火]灰

燼（徐進反）。索縷 

K34n1257_p0652c14║捫摸（上音門下音莫）。長梪（都管反正作短也又音豆

悞）。 [示*毛]减（上火 

K34n1257_p0654b09║[序-予+非]䨾礨（上蒲罪反下郎罪反花未開者也正作菩

蕾也上又扶味反非也悞）。諸惚 

K34n1257_p0654c12║刀矛（音牟）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上以林反下以一

反）。蠕動（上而兖反）。將 

K34n1257_p0655b06║如來（上尸致反以物惠人）。彼堓（音岸）。有 [示*

毛]（火告反正作耗）。 

K34n1257_p0655b12║胞胎（上怖交反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上鳥玄反又狂兖

反）。蠕動（上而兖反）。適 

K34n1257_p0656a03║豫加（上余庶反）。謙恪（上苦兼反敬也讓也下苦各反

恭也敬也亦作㤩）。[秋/〦/日]  

K34n1257_p0657b10║（呼各尸亦二反蛆〡也）。[雨/胃] （上方无反下於計

反）。盲[(壹*皮)/目] （音古）。癩 

K34n1257_p0658b04║（音𢙉又音忽悞）。煩惚（同上）。 率阤（上都侯反

下徒何反又豕[采-木+豕]𪺏二音悞）。 

K34n1257_p0658c13║宍（上步米反下而六反）。[王*散]𤩀瑚（上乘干反下戶

吾反）。創槃（上音瘡刀 

K34n1257_p0659a06║无竭（上徒南反唐言法勇）。著味（上持略反住也）。

[秋/〦/日] 留（上吉 

K34n1257_p0659a12║玄反）。不僥（音澆求也〡倖也偽也）。問訊（音

信）。[颱-台+犬]𩖮陁（上蒲末反）。 

K34n1257_p0659c09║喘息（上川兖反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反下亦作

蜚）。蠕動（上而兖反正作蠕）。 

K34n1257_p0660b13║若作[扳-又+市][打-丁+(后-口+(一/巾))]（丑隹反）智度

論云他者无住處他那秦言處又陟嫁反非也）。是頗（普波普播二反）。 

K34n1257_p0661a04║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反）。蠕動（上而兖反）。一

轅（于元反）。萍沙 



K34n1257_p0661b06║祠祀（上音詞下音似）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上音婬

下音溢）。無蜜（音早狗〡 
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K34n1257_p0661c08║正作痛痒也五蘊中受蘊也下又音祥悞）。所[(冰-水+〡)*

ㄆ] （尸由反）。吁與（上火孤反 

K34n1257_p0662a09║底如三摩[跳-兆+夭]跃提亦云三摩鉢底如支提作制底是

也）。亘脩（上古鄧反）。避 

K34n1257_p0662a11║諸部作摩祇小品經作摩𨢘）。猛祝（上音猛下音呪）。

[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏 

K34n1257_p0663a14║垢坋（上古口反下步悶反塵著物也正作坌也又或作圿古

黠反）。𧎇[虫*蚤]蝨 

K34n1257_p0663b01║（上子老反下所擳反）。不孚（芳無反信也）。詭[(男*

男)/女]𡣠（上居委反下奴了反）。 

K34n1257_p0663b02║[淫-壬+(工/山)]滛妷（上羊林反下羊一反）。完具（上

戶官反亦作皃）。創癩 

K34n1257_p0663b05║[捐-口+ㄙ]捐（音緣）。佛咲（音笑）。更斐（布姧反

正作斑扳二形也謂扳拽整 

K34n1257_p0663b06║理衣服也上方經作被亦非也悞）。阿[門@(仁-二+斤)]𨴟

（初六反梵言阿[門@(仁-二+斤)]𨴟此云无動亦作閦）。 

K34n1257_p0663b12║[卄/雨]𦲸離（上力掌反下力義反上又莫官反非也）。却

乎（上居業反 

K34n1257_p0663c01║痾音阿非也）。導首（上音道引也）。斤[卄/雨]𦲸（力

掌反）。 限 

K34n1257_p0664a12║戰（上古額反闘也）。[社-土+(旗-方)]𥛏幡（上音其正

作旗）。菩薩[(留-田)-刀+ㄗ]（因進反三 

K34n1257_p0664b13║第二卷眾華（音花）。[一/(心-(白-日))]逼（上音正下音

遍）。[孝-子+巾]㠻 

K34n1257_p0664c01║（直中反）。惚[宋-木+告]𡨟（上音𢙉下音𡧱）。經弓

（居願反）。道場（直羊反又 

K34n1257_p0664c04║羼提（上楚諫反此云忍辱）。[白/兒]𤾇率（上都侯

反）。梵輔（音父）。 

K34n1257_p0665a01║正作蚊蝱）。毒螫（音釋）。无閡（音礙）。[白/兒]𤾇

率（上都侯反）。所 

K34n1257_p0665a05║反非也）。棠治（上宅庚反下音持[尸@虫] 舩也止水

也正作堂也周禮云唯角堂之也切 

K34n1257_p0665b03║[飢-几+丑]𩚖二形）。[穴/祋]賊（上苦𠋫反正作寇）。憒

𡗚（上古內反下女㒵反）。刑 

K34n1257_p0665c13║也火起也正作[制/心]𢛁𤇅二形應和尚作憚）。貲貨（上

即斯反財也經文作訾即斯 

K34n1257_p0666a04║[飢-几+方]𩚠（尸力反裝〡也正作飾）。之鎧（苦改

反）。柰何（上奴太奴个二反）。 

K34n1257_p0666b08║得證詄非）。一切（音刼道行經作一逮居健反）。[爿*



賣] 子（上徒屋反）。乍[但-日+弓]  

K34n1257_p0666b13║（毗益反）。盟誓（上音明約也）。嫉姤（丁故反）。

𧎇[虫*蚤][虱-(乏-之+虫)+((乏-之+虫)*(乏-之+虫))]（上音早下音瑟）。 

K34n1257_p0667a13║（上直余反）。羆字（上蒲買反㱕也正作罷也悞）。胸

臆（上許恭反）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K34n1257_p0667b08║義反）。雅懆（七到反正作操也又音草非）。辤[門@

根]（丘月反）。[車*(口/└/月)] 睦 

K34n1257_p0668a07║𡂡（所角反）。𥛬[保-木+又] （上力計反）。料理

（上力條反）。塠 （上都 

K34n1257_p0668c10║六反）。淵[(壴*欠)/心]𢢶（上於玄反下於冀反）。汪洋

（上烏光反下以良反）。崖邊 

K34n1257_p0668c12║澶然（上徒岸反漫也）。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎

（音麵）。㸌出（上呼郭反〡然雲消 

K34n1257_p0669a04║（上所初反下由柳反）。恱懌（羊益反樂也）。正[乏-

之+右]𠮮（胡搆反正作后）。恢 

K34n1257_p0669a08║下普愽反）。琦[玝-十+小]（上巨冝反）。苞羅（上布

交反）。[利-禾+洴]渆[(壴*皮)/心]（上於玄反 

K34n1257_p0669b08║（上云鬼反下云輙反）。瓅瓅（音[厂@(林/心)]𢟍玓瓅

明珠色也又應和尚音義作玓瓅上音的）。晑 

K34n1257_p0671a09║火（上戶[厂@火]灰反木名）。苔[〦/失/衣]（上徒來反

下直一反）。鏤軸（上郎𠋫反）。瓊 

K34n1257_p0671c07║下都个反）。𢈔伽（上余主反下巨迦反）。磨[阿-可+

欠] （喜夷反正作𣢁也又許器反）。㮈 

K34n1257_p0671c09║（力夷反）。㘕婆（上洛甘反）。勢囇（下力計反）。

磨[酉*(扃-戶+右)]𨢗（呼𠔃反又音海）。 

K34n1257_p0671c10║磨[酉*(扃-戶+右)]𨢗（呼𠔃反正作𨢘醢醢醢四形又音

海）。鄔荷（上烏古反下胡可反）。羅 

K34n1257_p0671c14║戚（倉歷反諸經作[仁-二+韱][仁-二+栽]二形）。唐[捐-

口+ㄙ]捐（上徒郎反下以宣反謂空卉也）。枯槁 

K34n1257_p0673b05║瘇（上於郢反瘤也頸下氣也亦作▆下常腫反[口/(之-、)]

腫病也亦作[虺-虫+重]𡰁也）。 

K34n1257_p0674c11║也正作[面*頁]𩔁𩒺）。窪曲（上烏花反）。炳著（上兵

永反下猪去反）。𢁙有（上許 

K34n1257_p0675b14║反階[阿-可+及]𨸚梯桄皆云隥）。蹶失（上居月反）。

牽奪（上去堅反下徒活反）。不 

K34n1257_p0675c08║搖反下尺志尸志二反）。偱環（上徐勻反）。[厂@火]

灰燼（辝進反）。 

K34n1257_p0676a10║（上徒可反亦云陁那亦云檀那此云布施）。毀呰（音

紫）。[飢-几+互]𩚢餬（上音提下音胡 

K34n1257_p0676c11║（所角也）。栽[打-丁+(山/夆)]𪮘（上子才反下五割反

正作枿不二形）。口噤（巨飲反）。譏 

K34n1257_p0677b11║第五十二卷[打-丁+(百-日+ㄎ)]扝壞（上許有反）。傲逸

（上五告反）。 

K34n1257_p0678b01║（上羊廉反）。億[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*皮]



（阻瘦反）。依䏶（步米反）。依[月*(十/田/寸)]（市軟反）。 

K34n1257_p0678b12║㓨（上所角反）。䥫鎚（直追反）。哽咽（上古[大/口]

夻反下一結反）。易燥 

K34n1257_p0678c12║代反大略言也）。欬喇（上苦愛反下蘇奏反）。鞭打

（上卑連反）。[木*(孝-子+丁)]𣑥楚 

K34n1257_p0679c09║羸信（上力垂反）。曲[打-丁+零]㩕（力丁反）。㖶羅

（上烏𠔃反龍象王名也又 

K34n1257_p0680b12║也正作[飢-几+亥]䬵暟二形）。洟唾（上他計反）。肪

膏（上音方 也）。乳膽 

K34n1257_p0680c06║正作紝[(仁-二+王)/糸]䋕二形也此言苦練木也悞）。挹

持（上蒲保反正作抱也）。 

K34n1257_p0681a13║（上力垂反）。睒子（上失染反）。抒大（上音序渫也

除水也亦作[泳-永+予]汿又除與神與 

K34n1257_p0681b13║[逅-口+巾] 也差也）。𢁙望（上許衣反）。躑躅（上

持隻反下持玉反）。[(ㄇ@(企-止))/(紿-口+月)][絅-口+又] 

K34n1257_p0681c09║甲冑（丈右反）。[驕-(夭/口)+右][驕-吞+右][慢-又+万]

（上居妖反馬高六尺也字義冝作[憍-(夭/口)+右]高也恣也）。 

K34n1257_p0682c11║音卓）。煻煨（上徒郎反下烏迴反[厂@火]灰火也）。

蒺䔧（上秦七反下力夷反）。 

K34n1257_p0683a02║若蚔（音氏舌取食也正作舐[施-方+舌]𦧓舓三形）。懷

娠（音身）。 

K34n1257_p0683c05║（上而甚反）。第一百九卷𧿡陁（上蒲末反）。新[娕*

頁]嬾 

K34n1257_p0683c08║（許約反）。夫[(土*口)/耳]（音細）。[(((巨-匚)@

一)/((巨-匚)@十))*皮] 眉（上側瘦反）。蹙頞（上或作顣 

K34n1257_p0683c09║子六反下烏割反鼻[幽*頁]䫜促㒵）。妖治（上於[憍-(夭/

口)+右]反下音野正作冶）。䫃䀎（音麵）。 

K34n1257_p0684a06║脂[胴-(一/口)+米]𦝓（桑安反脂也又經音義作肪𦙽）。

涕唾（上音剃正作洟）。髭[肆-聿+((彰-章)/(實-毌+尸))] 

K34n1257_p0685a14║美也好也）。無矩（俱禹反）。[山/戲] 險（上許冝反

字從戲下亦作嶮）。蔭 

K34n1257_p0685b13║勤（上於斤反）。倦助（上子个反助也作也為也副力助

之也正作佐[力*左]𠡃二形也 

K34n1257_p0685c06║（桑老反）。[賒-示+未]羯（上尸遮反）。面[(((巨-

匚)@一)/((巨-匚)@十))*皮] （側瘦反）。擡眉（上徒來反）。 

K34n1257_p0686a02║者也正作𥿰[糸*朵]𦀉二形）。懷妊（而甚反）。炫曜

（上音縣明也）。鵄吻（上尺 

K34n1257_p0686b11║（上毗[實-毌+尸]反〡眉瞋㒵也正作顰也上丁故反）。

[驕-(夭/口)+右][驕-吞+右]倨（上居妖反下居去反）。[漫-又+万]陁 

K34n1257_p0686b14║（上莫官反）。奄相（上於撿反忽也）。歔欷（上許居

反下許既反）。[吹/口] 嗟 

K34n1257_p0686c11║故知 字是鳬字也）。山鷄（古𠔃反正作雞鷄二形）。

[(雪-雨/(雪-雨))*鳥]𪀫鷄（上助俱反）。 

K34n1257_p0687c04║牛呞（音詩）。廋𢭃（上所右反下都管反）。[孑*介]㜾



獨（上古胡反）。寶 

K34n1257_p0687c05║珥（耳餌二音長者名）。生僂（音縷信女也）。[蜎-口+

ㄙ]蜎飛（上烏玄反）。 

K34n1257_p0688b03║[淫-壬+(工/山)]滛泆（上以林反下以一反）。適五（上

音摘罰也正作謫也又音的悞）。不 

K34n1257_p0688b08║莧反下郎代反）。[淫-壬+(工/山)]滛佚（羊一反）。迫

䝱（許刼反正作愶）。偃蹇 

K34n1257_p0688b14║浩[茫-亡+(匚@一)][茫-亡+(匚@一)]（上二戶老反下二莫

郎反滄[茫-亡+(匚@一)]海狀也冝作[亡/口]吂不知也）。㢮張 

K34n1257_p0689a03║賑給（上之刃反）。[酉*亢]𨟼酒（上都南反）。[怡-台+

魯][怡-台+扈]（上音魯下音戶）。[角*互]宎 

K34n1257_p0689a11║未反）。末[坦-日+弓]𡉶（上莫鉢反下仾紙三音正作坘

也維末坘此云无垢）。扷[打-丁+(弓/一)]𢪕（丁禮 

K34n1257_p0689a12║反比丘名迦為扷[打-丁+(弓/一)]𢪕亦云[憍-(夭/口)+右]梵

婆提亦云[憍-(夭/口)+右]炎鉢帝亦云伽梵鉢底此云牛呞也）。揭 

K34n1257_p0689a14║巾反）。[(膘-示+土)*几]脾[打-丁+(弓/一)]𢪕（上居延反

中步支反下丁禮反此云了深定）。湏楓 

K34n1257_p0689b03║俱[這-言+無]𨖴（音第）。夜蔡（音薩方言也如南人呼

蘇為[色-巴+(鹿-比+(ㄙ*ㄙ))]喚梭為[遳-人+口]之類 

K34n1257_p0690b12║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反下亦作蜚）。蠕動（上而兖

反）。諭諂（上以朱反）。由 

K34n1257_p0692a08║猴（上音[弓*(乞-乙+小)]正作獼下戶鉤反）。㹢狩（上

音加下音獸應和尚音義作作㹢[狂-王+(采-木+寸)]𤞙以假玃 

K34n1257_p0692a09║替之上古牙反下俱[糸*(十/田/寸)]反上方經作伽[狂-王

+(采-木+寸)]𤞙冝作猨音袁）。不 （丘為反）。𢲉 

K34n1257_p0692b09║百迮（普吉反）。佐[日*力]㫑（床䟽反正作助）。徧袒

（上疋連反又音遍悞）。 

K34n1257_p0693a06║惷（[(巨-匚)@十]江[(巨-匚)@十]容[(巨-匚)@十]用三反

愚也）。疣癃[病-丙+報]𤺴（上于求反中力終反下居月反正作 

K34n1257_p0693b11║𣒀（序全反）。贏劣（上力垂反）。滴漠（上音的下音

莫）。幻[泳-永+色]𣴊 

K34n1257_p0694b03║憂填王經一卷娉焉（上疋政反問也）。獲 [這-言+(衣-

〦)] 

K34n1257_p0695b04║（莫報反八十也）。憺怕（上徒敢反下普麦反）。[損-

口+ㄙ] [示*毛]（火告反正作耗）。愚 

K34n1257_p0696c03║（上羊林反下羊一反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄

反）。𧑮動（上而兖反）。捄觧 

K34n1257_p0696c06║刷護（上所刮反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反又經音

義作蠉許緣反）。諭諂 

K34n1257_p0696c14║（上苦[厂@火]灰反）。適莫（上丁歷反）。振于（上

之刃反救也或作賑）。贍及 

K34n1257_p0698a03║繭（古典反）。如棗（音早字從兩[孛-子+木]𣐁[孛-子+

木]𣐁音㓨今作乘俗字也果名）。或 

K34n1257_p0698b02║告反下胡斬反）。不壓（烏焰反嫌也正作厭饜）。大[彳



*圭]徍（音街善也）。善 

K34n1257_p0699a05║繩（上他丁反絲綬帶也或作[糸*呈]𦀚[糸*盈]䋼二同也[糸

*盈]䋼縚屬也又音線細絲也下實陵反）。角 

K34n1257_p0699a10║𡨠重（上乙本反俗）。[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*皮]

面（上阻瘦反）。腸處𦝩（上直羊反下云 

K34n1257_p0699b06║闍（上薄胡反此云所食）。壞爤（郎歎反）。杼氣（上

音序[渫-世+ㄊ]㳿也）。 

K34n1257_p0699c13║擲（上音[怙-口+(田/寸)]下音團）。[言*甲]䛅習（上胡甲

反正作狎也又呼甲反語聲也非）。毀 
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K34n1257_p0700c12║揭（上力愚反下胡割反正作毼[示*曷]二形）。寶珮（蒲

昧反）。[肆-聿+弗]𨱰餝（上弗拂二 

K34n1257_p0701b05║夘（因進反）。退卬（同上）。涅[月*桑]𦟄（涅槃）。

嫉姡（上音疾下丁故反）。 

K34n1257_p0701b14║作璃下戶萌反）。寶臺（徒來反）。不肖（音笑）。瑋

[王*華]璍（上云鬼反 

K34n1257_p0701c08║專反下方望反）。[家-?][青*青]𫕻（情井反正作靜）。

猛健（上莫耿反正作猛也）。[亡/(罩-卓+(羊*月*几))] 

K34n1257_p0701c12║反正作焚）。真實（音實）。擁護（上於勇反下胡故

反）。[瑟-必+文]𪯥駮（上布 

K34n1257_p0702a07║耶（上尸遮反野蠶繭織為衣名[憍-(夭/口)+右]奞耶衣

也）。淨浣（戶管反）。[厂@火]灰浸（上呼迴反 

K34n1257_p0702c05║[擴-黃+(建-干+├)]辯（上自[葉-世+ㄊ]反）。唐[捐-口+

ㄙ]捐（音緣唐〡謂空弃也）。第十五 

K34n1257_p0703a08║告反悞）。敖[慢-又+万]（上五告反正作傲）。[揵-聿

+(疌-人)]疾（上疾[葉-世+ㄊ]反）。[題-頁+帚]𢅨仰（上音 

K34n1257_p0704b02║正作翍[旆-巿+皮]旇二形又或作[糸*皮]普彼反寶星經作

沒履頗上方經作勿𦂛又郭氏音絁非也）。婆 

K34n1257_p0704c05║反癡也）。匈臆（上許容反）。确瘦（上苦角反▆〡皮

乾也正作[告*皮]𤿩也▆音學）。 

K34n1257_p0704c11║[身*亢]𨈢著（上都南反）。毀呰（音紫）。[夕/鹿]忽

（所立反）。毗陁（音陁 

K34n1257_p0705b04║[泳-永+姪]婆呤（上毗林反正作[泳-永+(婬-壬+(工/山))]

𣽮也此是譯人從氵從[婬-壬+(工/山)]以聲取字也下力丁反寶星經 

K34n1257_p0705b05║作嬪婆[(上/天)*(入/米)]是也應和尚以[淫-壬+(工/山)]滛字

替之以針反非也）。聿師（上餘律反寶星經作奚莘 

K34n1257_p0705b12║（力丁反正作[目*令]𪾧吟二形又經音義作[目*含]應和尚

以[目*含]字替之𦛜音寶星經闕此句）。婆 

K34n1257_p0706b02║睼吟（上七由正作秋湫二形中徒兮反下力丁反寶星經作

簉陁利上又子由反非呼）。[蘘-〦]𧁁 

K34n1257_p0706b03║虵（上而羊反下羊者反寶星經作尒也）。[社-土+(乞-乙

+(冉-土+(舉-與)))]陁（上之然反寶星經作氈陁）。搔[蘘-〦]𧁁 



K34n1257_p0706b04║（上乘刀反）。提㗭（音悉）。[泳-永+(婬-壬+(工/山))]

𣽮婆（上毗[淫-壬+(工/山)]滛反或冝作澿巨今反前卷作[泳-永+(婬-壬+(工/山))]𣽮

婆寶星 

K34n1257_p0706b05║經作嬪婆此卷內又作[泳-永+(婬-壬+(工/山))]𣽮婆多寶星

經作健哆健或便步田反）。[禰-爾+(乞-乙+小)]拏（上奴禮反）。膩 

K34n1257_p0706b12║陟角反下或作啤必脾反寶星經作[口*(阿-可+(施-方))][口

*(施-方+ㄗ)][口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)]卑）。[糸*(自/(白/儿))] （上都

侯反下音求寶星經 

K34n1257_p0707a01║安（上音扶語初也）。曇摩[毯-炎+(琛-王)]𣮓（上徒南

反中莫臥反下巨掬反律部 

K34n1257_p0707a02║師宗名曇摩[毯-炎+(琛-王)]𣮓多亦云曇无德此云法鏡亦

名法藏即四分律部也）。薩婆 

K34n1257_p0707a13║養（上音步正作哺）。㘁[(口*〡*人)/一/(企-止)]𡘈（上

戶高反下苦屋反）。淦路（上音徒正 

K34n1257_p0707b05║頭又力主反悞也）。阿貺（音况）。[糸*摩]𦇑羅（上音

摩）。薜荔（上毗 

K34n1257_p0707c08║杏反下一結反）。收淚（上文粉反正作抆）。[損-口+

ㄙ]耗（呼告反）。[瑟-必+文]𪯥宣 

K34n1257_p0708a07║作羅𣏚）。膇[蘘-〦]𧁁（上直睡反下而羊反曰藏經作蹹

婆攘上徒合反上方藏經中作挫若 

K34n1257_p0708a09║（子由反上方經作遮[颱-台+火]𩖧音啾）。斫踿（子由

反與啾字同也上方經作遮[颱-台+火]𩖧子由反郭 

K34n1257_p0708a12║上方經作潑拖音施）。多挐（奴加反上方經作室[蘘-〦]

𧁁）。闍坘（仾底二音上方 

K34n1257_p0708b11║頭又音豆正作𣪌[豆*毛]毭二形下一仾底二音並通日藏經

作頻豆頻豆麼底上方經作頻豆頻豆 

K34n1257_p0708b13║反日藏經作囉經作[口*方]㕫作邏扺）。 （呼𠔃

反）。羅𨥌（市支反日藏經 

K34n1257_p0709a10║[日*是]𣉆（上尺遮反下徒兮反日藏經作眵提下又他見反

非呼）。 呤（上音婆下 

K34n1257_p0710a07║支反又音施非此呼）。他䛧（[蓲-品+一]閇反經自

出）。他麼（莫果反）。[(來*力)/里][((〦/米)*力)/里]可 

K34n1257_p0710c04║阿[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （下二同奴可反正作娜

娜）。拓娜（上之夜反正作柘）。 

K34n1257_p0713b06║構反中芳非反下毗[實-毌+尸]反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上

於玄反）。絓是（上胡卦反謂但是也）。 

K34n1257_p0713c05║既反與人物反）。刀[石*古]𥑮（知林反）。臠切（上力

兖反）。手挑（吐條 

K34n1257_p0713c07║灼也燒也應和尚以烙字替之音洛非也）。收賤（上尸田

反正作[(冰-水+〡)*ㄆ] [羽-?+又]二形）。苦 

K34n1257_p0714c04║二物非只鼠也蛆音哲）。重胡（上許運反正作薰[火*勳]

𤑕曛訓四形閞西呼薰胡亦 

K34n1257_p0716b09║（上戶高反）。[火*周]𪸼帳（上[(巨-匚)@十]由反正作

惆下[(巨-匚)@十]亮反）。自抑（於力反）。崩 



K34n1257_p0716c01║容常也淺也正作庸）。[罩-卓+于] 窮（上呼旱反）。

毫𨤲（音狸）。挹之 

K34n1257_p0716c05║黔黎（上巨廉反）。𣫍[社-土+王]𥘛（而甚反衣禁

也）。昆蟲（上或作蜫䖵二同古 

K34n1257_p0717c13║其穗（音遂）。第四卷商估（音古）。[厂@火]灰 

K34n1257_p0718a09║（直中反）。第五卷那庚（余主反正作𢈔）。[究/十]𥤿 

K34n1257_p0718c03║[跳-兆+(絫-糸+尒)]擾（上子告反下而沼反）。簫然（上

蘓條反正作蕭）。欝[火*丞]𤇶 

K34n1257_p0718c07║佉羅（上丘迦反）。提耶（上冝作堤仾底二音山名）。

水[泳-永+色]𣴊（普包反）。 

K34n1257_p0719a09║祇（上冝作▆音直地藏十輪作𢾊祇）。梨杈（[(巨-匚)@

十]皆反正作[打-丁+又] ）。嚧𠺕 

K34n1257_p0719b05║挊（音弄）。刑[(翏-(彰-章)+小)*力]𠢜（音六煞也正作

[戮-(彰-章)+小]）。[乏-之+犮]壽（上於小反）。不勘 

K34n1257_p0719b09║（莫結反無也）。揌持（上子孔反）。[卄/矍]𧅚麦（上

其俱反正作蘧）。稗 

K34n1257_p0719b13║（上無遠反）。蹹彼（上徒盍反踐也）。軻藍[塚-豖+

豕]滛（上苦何反中郎甘反下知 

K34n1257_p0720b04║吐[病-丙+下]疜（音下痢疾也）。癵縮（上力員反）。

迭相（上田結反）。帝 

K34n1257_p0721a04║下烏雅反）。𤸇殘（上力中反病也）。毦帶（上而志反

羽毛飾也）。馬[王*忽]𤦏 

K34n1257_p0721a10║（子才反）。城墎（古霍反正作郭）。[淫-壬+(工/山)]

滛泆（上羊林反下羊一反）。衒 

K34n1257_p0721a14║反經作奴[乏-之+右]𠮮反悞也）。奴[乏-之+右]𠮮（胡口

反正作后）。卬[土*(鹽-鹵+田)]（上伊進反下以廉反閻字 

K34n1257_p0722a05║怡（上許之反下與之反）。微咲（音[竺-二+犮]𥬒喜也

正作[噬-巫+犮]）。𡄇咳（上苦頂反 

K34n1257_p0722c08║音）。瘡疣（于休反）。卒為（上倉沒反）。微𠸍（音

[竺-二+犮]𥬒）。漱 

K34n1257_p0723a14║久也正作曏也）。熟能（上市六反誰也）。較[隱-工][隱

-(雪-雨+工)+((巨-匚)@一)]（上音角競也）。貪 

K34n1257_p0724b08║詳矣）。徹炤（音照）。和恊（音叶）。福[社-土+后]

𥙐（于救反正作祐或作祜音戶）。 

K34n1257_p0724b10║眾𡗚（女孝反）。謗訕（所姧所諫一反）。[淫-壬+(工/

山)]滛泆（上羊林反下羊 

K34n1257_p0724c04║（上於[憍-(夭/口)+右]反下夷者反正作蠱古經以為野狐

字也又音虫悞）。波[禾*俞]𥠕（逾遙二音正作 

K34n1257_p0724c05║褕也上方經作波喻比丘尼也諸經云波闍波提或云波

遮）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反）。 

K34n1257_p0725a01║（云輙反）。陰[宋-木+俱]（莫瓶反）。塗[泳-永+(大/

干)]（烏故反正作汙）。如限（或作閬[序-予+艮]㡾 

K34n1257_p0725a14║始也又之懌反並正作適）。游戲（上音由正作遊）。[泳

-永+(大/于)]𣳹露（上烏故反）。猗 



K34n1257_p0726a09║（上莫官反下蒲末反）。不[日*舜]𣊬（尸閏反正作

瞬）。聖喆（音哲）。堅跱 

K34n1257_p0726b06║損 [示*毛]（呼告反）。煩荷（胡歌胡可二反）。神𠇈

（音仙）。掩 

K34n1257_p0726c12║以眷戀替之眷[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 也）。悒悒

（音邑）。履屣（所綺反）。芬[卄/(白*匕)] 

K34n1257_p0726c14║反正作怕）。罪舋（許覲反瑕隟也）。罪舋（同上）。

[淫-壬+(工/山)]滛泆（上羊 

K34n1257_p0727a03║反正作倚又於冝反倚也）。[總-囪+勿]𦁕章（上子孔反

大唐高宗帝時經後年号也亦作総也）。 

K34n1257_p0728a09║（上倉沒反下蒲報反）。悕求（上許依反）。䓣舌（上

力掌反）。唐[捐-口+ㄙ]捐 

K34n1257_p0728a11║章非）。帋筆（上之尒反）。第六卷損 [示*毛] 

K34n1257_p0728b14║（音熖）。疇 [這-言+(衣-〦)]（上直由反下普必

反）。眾[仁-二+韱]（七歷反）。𤚐牛（上莫交反 

K34n1257_p0728c14║反上他侯反）。佷[戶@犮]（上胡懇反下力計反）。禁

[弓/心]𢗂（音忌）。愚贑 

K34n1257_p0729a06║[上/下]𠧗（郎貢反正作弄）。卒暴（上倉沒反）。[色-

巴+(一/(棣-木))]意（上音丙正作秉）。 

K34n1257_p0729a11║吟（上直林反沒也三思也謇訥也正作沈[雨/沉]霃二形也

下魚今反）。躓礙（上陟利反）。 

K34n1257_p0729b06║百反安靜也正作憺怕也上又他紺反憛[怡-台+(琛-王)]㤾

懷憂也非用）。無㴎（而陝反正作染）。慌 

K34n1257_p0730a02║（上川兖反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動

（上而兖反）。弓[婁*殳]（上居惓反）。 

K34n1257_p0730c13║花反下他達反）。憂[仁-二+(赤*戈)]𠋰（倉歷反）。諭

諂（上羊朱反）。虛訑（徒何 

K34n1257_p0731b06║燭也正作[庭-壬+手]燎也二並非躰）。[火*古]𤇌濟（上

之曜反明也正作炤照二形）。彼𡶨 

K34n1257_p0731b09║[肆-聿+((彰-章)/(泳-永+頁))]）。周[社-土+豆]䄈（序全

反正作旋又竪豆二音悞）。𢛳受（上烏故反正作𢙣也）。 

K34n1257_p0731c12║無言菩薩經兩卷上卷嚴[飢-几+方]𩚠 

K34n1257_p0733c11║暫瞬（音舜）。[舟*券]𠢧魔（上尸證反）。[舟*券]𠢧妙

（同上）。枳梨（上吉 

K34n1257_p0734a14║𥄏（昌支反正作眵大集經作阿車）。泥[打-丁+了]𢩪[木*

了]𣎸（下二許有反正作朽也大集經 

K34n1257_p0734b01║作泥休休阿吒婆拘真言作𡰱休休並是也郭氏作了歷二音

非也）。[口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)][口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)]

卑 

K34n1257_p0735b13║所猗（於綺反依也正作倚）。憂[仁-二+栽]（倉歷

反）。憂[仁-二+(哉-口+(亦-〦))]𠋰（同上 

K34n1257_p0735c03║[逯-(彖-豕)+(┐@一)]成（上音代及也正作逮也又音錄

非）。迭用（上田結反）。[牙-(必-心)+(乂-(必-心))]㸦不 

K34n1257_p0735c08║流（上或作洄同戶[厂@火]灰反𨒫也）。可沮（才呂反



壞也止也）。 

K34n1257_p0736b08║賣反下徒改反[娕*頁]嬾也上作懈）。第廿卷華𩭈（下莫 

K34n1257_p0737c01║下古[厂@火]灰戶[厂@火]灰二反）。第卅六卷㵱沒（上

疋遙反）。風 

K34n1257_p0738a05║[實-毌+尸]反下子六反瞋也[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@

十))*皮] 眉㒵也正作顰蹙）。柔𣽈（音軟）。[夕/鹿][麩-夫+廣]（古猛反亦作

獷）。 

K34n1257_p0738b08║頂冠（音貫）。天冠（音又官貫也）。各[橐-(石/木)+

貝]䝴（即西反）。澡 

K34n1257_p0739a09║（上尺朱反）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上羊林反下羊一

反又作泆）。枯𤍜（乘早反）。陵 

K34n1257_p0739c05║（蒲北反）。[捐-口+ㄙ]捐減（上音[損-口+ㄙ]下胡斬

反）。燈炷（音注）。竄伏（上倉 
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K34n1257_p0740b09║卷滌除（上徒的反）。所暨（其既反）。唐[捐-口+ㄙ]

捐（音緣）。 

K34n1257_p0741a09║綺反下五角反）。巾馭（上九銀反下魚㨿反）。法[泳-

永+(利-禾+井)]𣷨（一玄反）。靡 

K34n1257_p0741b02║（上悲美反）。隈陋（上烏罪反鄙也正作猥字也下婁豆

反上又烏[厂@火]灰鳥對二 

K34n1257_p0742a03║減（上去隨反下戶斬反）。[娕*頁]嬾墯（上郎坦反下徒

果反）。拯濟（上蒸庱反 

K34n1257_p0742a06║車輿（羊諸反）。湏[更-一]（音逾）。敗[面*刃]𩈄（女

六反挫也）。徒𢬜 

K34n1257_p0742a14║（上音 古無目也）。希有（上許衣反）。偉[哉-口

+(万-一)]㢤（上云鬼反大也奇也）。劇 

K34n1257_p0742b06║捴惣二形）。唐[捐-口+ㄙ]捐（音緣唐空也[捐-口+ㄙ]捐

弃也）。連属（種五反對文相属也音義 

K34n1257_p0743b06║唐[捐-口+ㄙ]捐（上徒郎反下由全反〡〡空弃也）。問

訊（音信告也）。[示*玄] 

K34n1257_p0744c04║（上古亞反下所力反種之曰稼𣫍之曰穡也）。退[面*刃]

𩈄（女六反挫也）。[萩-火+禺]絲（上五口反）。 

K34n1257_p0745a07║不回（戶[厂@火]灰反）。胷臆（上許恭反下依力

反）。驚懾（占涉反怯懼也）。 

K34n1257_p0745a10║（我各反）。右𩒺（亦作[面*頁]𩔁扶武反頰骨也經作輔

相字）。[乏-之+水]字（上音萬正作[乏-之+水]）。 

K34n1257_p0745a13║輕微眇小之人日〡〡）。啞羊（上於雅反）。洎乎（上

其既反及也）。唐[捐-口+ㄙ]捐 

K34n1257_p0745b14║唐[捐-口+ㄙ]捐（音緣弃也）。无怙（音戶）。第五十

四卷 

K34n1257_p0746a13║（上吐端反下經歷反）。洄澓（上戶[厂@火]灰反下扶

福反）。臺榭（音謝）。𣱦氳 



K34n1257_p0746b11║[自/卑] 荼（宅家反）。第六十三卷市肆（上時止反 

K34n1257_p0747b01║孔二反）。[娕*頁]嬾惰（上郎坦反下徒果反）。勉筞

（上眀遠反下初責反）。[聲-耳+(夕*(ㄗ@、))]藏 

K34n1257_p0748a01║下而水反）。撫鞠（音掬）。毒蟲（呈中反）。唐[捐-

口+ㄙ]捐（音緣唐空也[捐-口+ㄙ]捐 

K34n1257_p0750c03║反森長也）。[(上/示)*頁]秀（上余頃反）。夷敞（昌兩

反）。[卄/(仁-二+(公/儿))]𦲮茂（上緣雪反 

K34n1257_p0750c09║（音湏）。漸[日*暑]龧（時慮反曉也正作曙）。銷涸

（何各反）。洿池（上音烏不 

K34n1257_p0751a10║反）。雙膝（星七反）。雙股（公五反）。會[泳-永+

坐]𣴶（才果反挫也結趺也正作坐古文作坐）。 

K34n1257_p0751b11║（上思兖反擇也正作選也）。[弓/心]𢗂難（上巨記

反）。僥倖（上古堯反求也下戶耿反愛也）。 

K34n1257_p0751c08║（上時力反種也多也）。[秋/〦/日] 首（上苦禮反）。

罣閡（上戶卦反下五愛反）。 

K34n1257_p0751c12║並非）。迫迮（上補陌反下阻格反狹也）。盜竊（七結

反）。[蜎-口+ㄙ]蜎[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*飛]𢑮（上於 

K34n1257_p0752a13║[蜎-口+ㄙ]蜎[虫*飛]（上於玄反下音非）。彊勇（上巨

羊反）。涕泣（上吐禮反）。之 

K34n1257_p0752c06║（莫瓶反又之義反非）。娙塵（上羊林反正作[婬-壬

+(工/山)][淫-壬+(工/山)]滛二形又苦耕五耕戶經三反非）。 

K34n1257_p0752c07║夙夜（上息六反早也）。淹𦿔（上於撿反下必世反正作

掩蔽）。[糸*必]  

K34n1257_p0753a10║力（上居▆反）。佪念（上戶[厂@火]灰反）。如[月*

公]（市專反悞）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上一玄反）。 

K34n1257_p0753b04║[僑-(夭/口)+右] （音[憍-(夭/口)+右]天名也諸經皆云不

[憍-(夭/口)+右]樂天又音槗非也）。不勌（巨卷反）。[淫-壬+(工/山)]滛 

K34n1257_p0754b08║[木*(又/十)]閣（上步盲反棧也閣也正作棚輣[車*旁]𨍩三

形又平病二音非）。罣㝵 

K34n1257_p0754c14║窈𡨋（上於了反）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上烏玄反下音

飛）。瀆[況-口+公]（上徒木反 

K34n1257_p0755a05║（上必脾反）。色[狂-王+(白/儿)]㹸（音㒵）。毉祝

（上於其反下之右反）。這見（上尸 

K34n1257_p0755a14║作偶也）。塵（上郎屋反正作鹿）。鳴[口*(冗-几+(王/

巾))*(泳-永)]（音幽鹿鳴也正作呦[ㄠ*欠]𣢄[ㄠ*刀*欠]三形 

K34n1257_p0755b02║反）。澹泊（上徒敢反下普百反）。棄[捐-口+ㄙ]捐

（上詰利反下以全反）。 

K34n1257_p0755c08║不定之狀正作怳惚也又音光非）。瑕疵（疾斯反）。[厂

@火]灰𢣺（似進反正作燼）。 

K34n1257_p0756c12║（音号）。[凵@又][敞/心]𢢌（毗祭反𢙣也正作弊又并

列普滅二反非）。這三（上尸亦反）。遍 

K34n1257_p0757a07║盖（上於禁反）。䁶然（上吉了反）。憒[舌*匕]（上古

內反下音乱）。[吹/口]  

K34n1257_p0757a14║（其去反）。柔𣽈（音軟）。奮巨（上方問反）。棄[捐



-口+ㄙ]捐（音緣）。諭 

K34n1257_p0757b03║著（上於綺反下直略反）。[怡-口+月]悁邑（上於緣反

憂也）。又捄（居右反護也助也正 

K34n1257_p0757c08║（同上）。翳匧（上於計反下女力反正作匿）。[秋/〦/

日] 顙（上苦禮反下桑朗反）。皼 

K34n1257_p0758b12║下正作蒱）。愽掩（於撿反）。勗勉（上許玉反下音

免）。花[宋-木+貴]𡪲 

K34n1257_p0758c08║牽攀（上去堅反）。[厂@火]灰𣴟（上呼迴反下乎管

反）。溷廁（上戶困反 

K34n1257_p0759c09║遘（上息六反下古豆反）。[糸*刀]糿齡（力丁反）。閔

[凵@又]（上明殞反）。遽 

K34n1257_p0759c14║（音地正作埊三藏名〡婆訶羅唐言曰照）。惛[穴/(打-丁

+未)]𥦤（蜜二反）。流沠（疋賣反）。 

K34n1257_p0760c04║玟瑰（上目廻反下戶[厂@火]灰反）。梯梐（上吐𠔃反

下步米反）。𧏙蜋（上去 

K34n1257_p0762c13║押（烏甲反正作壓）。月蝕（時力反）。若[金*夏]

（富福二音）。聾 

K34n1257_p0763a07║音似）。輕躁（子告反）。唐[捐-口+ㄙ]捐（音緣唐〡

空弃也）。姝大（上尺 

K34n1257_p0765a04║反正作 ）。擲[(网-ㄨ)/月] （古犬反）。抓壞（上爭

巧反）。憲制（上許建反）。 

K34n1257_p0766a04║[隹/云]𨾜（音受賣物出手曰〡）。五枚（莫廻反）。護

栰（扶發反編木渡 

K34n1257_p0766c02║投[井/(冗-几+(豆-一))]（音胡）。拆裂（上先擊反）。

雉戒（上直几反）。[毯-炎+(琛-王)]𣮓 

K34n1257_p0767a04║（上疋見反半體也正作[月*片]䏒片二形又冝作牉姅二同

音判夫婦也）。𢙉璅（音鏁）。捲合 

K34n1257_p0767b08║坩堝）。 [示*毛]攪（上呼高反下古巧反正作撓攪）。

所囓（五結反）。所 

K34n1257_p0767c05║（子郎反）。危脆（七嵗反）。冷煗（奴短反）。坏噐

（上普[厂@火]灰反）。 

K34n1257_p0767c11║鎻（乘果反）。頞多（上烏割反）。礠石（上自茲

反）。登[泳-永+(徙-彳)]𣶵（時攝 

K34n1257_p0768c01║巾反下亦作[木*丘]𪲀同丁𠔃反）。第三十七卷先診（之

忍反）。 

K34n1257_p0769c07║（上手六反）。収取（上手牛反）。捷疾（上疾[葉-世+

ㄊ]反）。牟矟（所卓反）。[厂@火]灰 

K34n1257_p0770a05║（上他達反下吉氏反）。如偑（蒲妹反帶也又音風

悞）。玟瑰（上莫廻反下戶[厂@火]灰反）。梯 

K34n1257_p0770b14║（上音料下音持）。[淫-壬+(工/山)]滛怒（上羊林

反）。醍醐（上音提下音胡）。陶家 

K34n1257_p0770c08║羊反）。攻罸（上古冬反下扶發反）。𧆞𤝧（補㒵

反）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦狼（上仕皆反）。 

K34n1257_p0770c11║塘（上音仾下音唐）。莠稗（上羊[打-丁+(夕*ㄗ)]栁反



下步拜反）。問訊（音信）。啇 

K34n1257_p0771c07║[壹-豆+至]𦤼（徒來反）。瘖瘂（上於今反下烏雅

反）。第六卷 

K34n1257_p0771c10║高反）。乾憔（音焦）。[茼-(一/口)+又]𦬣藥（上無往

反）。枝觚（音孤柯也）。柯 

K34n1257_p0773a13║（郎南反）。虧[捐-口+ㄙ]捐（上丘隨反）。捕魚（上

蒲故反）。鉤餌（而志反食也）。 
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K34n1257_p0775a03║雄曰虹雌曰霓）。臂[牖-片+月] （丑容反正作𦟛）。

膚彩（上音去肌也）。沮 

K34n1257_p0775a07║[娕*頁]嬾惰（上郎旱反下徒果反）。奢摩（上尸遮反梵

言奢摩他唐言定）。 

K34n1257_p0775a11║宥（音右赦也）。囹圄（上力丁反下魚与反）。[俘-子

+(凵@干)][保-木+又] （上羊招反使也）。操 

K34n1257_p0775a13║聖[乏-之+右]𠮮（胡吼反正作后）。袨服（上音縣好衣

也）。晧齒（上戶老反）。齎 

K34n1257_p0777a07║（市連反）。階闥（他達反門也）。玟瑰（上莫迴反下

戶[厂@火]灰反）。廁填（田甸 

K34n1257_p0777b13║（上[(巨-匚)@十]容反）。蹋地（上徒塔反）。[傯-囪

+(旡*旡)]𠎱過（上去𠃵反）。[(夕*ㄗ)/貝]易（上莫𠋫反換也）。 

K34n1257_p0777c05║木（上素老反）。湍洄（上他端反下戶[厂@火]灰

反）。涯岸（上魚奇魚隹二反）。 

K34n1257_p0779a05║滌（上堂朗反下亭的反）。祽閣（上步盲反棧也閣也正

作棚輣[車*旁]𨍩三形又作[示*平]平病 

K34n1257_p0779a14║恭恪（[共-八+口]各反）。[乏-之+右]𠮮名（上戶吼反女

皇也）。這昇（上尸赤反纔也 

K34n1257_p0779b09║（羊林反正作[淫-壬+(工/山)]滛也溫怒癡三毒也）。[魏/

山][魏/山]（音危）。脾踵（上步米反下之隴反）。閛 

K34n1257_p0780b14║（蒲講反）。諧偶（上戶皆反下五口反）。哀鸞（洛官

又）。下[萹-戶+合] （羊灼 

K34n1257_p0781b07║[逅-口+巾] 相（上徒禮反）。捻挃（上奴恊反下知日

反）。跳蹀（上徒聊反下徒恊反）。 

K34n1257_p0782a11║[肆-聿+((彰-章)/犬)]（上布玄反織也冝作辮字呼）。抱

疑（上蒲保反）。稽㽞（音鷄）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K34n1257_p0782b05║䳨（音皇雄曰鳳雌日十從几）。靡逯（上文彼反下徒愛

反）。[去/世][捐-口+ㄙ]捐（上詰利反 

K34n1257_p0782c09║高（上居陵反）。玟瑰（上莫迴反下古迴戶[厂@火]灰

二反）。𤚐牛（上莫交反）。自 

K34n1257_p0783a04║踐踏（徒盍反正作[踢-勿+月] ）。䶩齧（上竹皆反齧

晚曰〡也玉篇作䶩切韻作𪘨也 

K34n1257_p0784a08║抧（同上）。緻抳（上猪履反下女尒反）。[抳-匕+羊]

抳（上直尼反正作 ）。  



K34n1257_p0784b12║揵沓惒（上巨焉反中徒合反下戶戈反）。摩𠇲（許牛反

亦作[但-日+(尤-尢+木)] ）。周 

K34n1257_p0784b13║旋（上方經作𢭀序全反）。[烈-列+(丞-一)]𤇏民（上之

陵反眾也）。遙見（上羊招反上方經作 

K34n1257_p0784c06║正作匹）。[捐-口+ㄙ]捐棄（上余宣反下輕利反）。[莫/

糸]修（上子管反）。有遙（上于救反 

K34n1257_p0785a04║也▆ 羙也）。較略（上音角略也直也又音狡）。法[狂

-王+(白/儿)]㹸（音㒵犾也）。明哲（亦作 

K34n1257_p0785a06║[蜎-口+ㄙ]蜎𧍃（上烏玄反下音非正作飛又房未反

非）。𧑮動（上而兖反）。𠬧 

K34n1257_p0785b04║南无（莫胡反梵言南无此云歸依亦云救我也上方經作南

摸）。律[石*刀]𥐛（上力出反 

K34n1257_p0785c01║好憘（許記反好也正作嬉也又音喜非）。[貝*毛]㲘氀

（上巨俱反下所俱反織毛褥也正作 

K34n1257_p0786a12║（烏各反正作𢙣也又女六女力二反非）。[塚-豖+豕]滛

埌（上知勇反下郎宕反方言曰墳堬培塿埰 

K34n1257_p0786a13║埌塋壠皆[塚-豖+豕]滛別名上方作琅非也）。鳩桓（戶

官反妙法華經云鳩盤荼鬼）。 

K34n1257_p0786b07║（其去反急也）。烏殟（烏沒反又音溫）。[厂@火]灰

燼（辝進反燭餘也上方經作[厂@火]灰蒭 

K34n1257_p0788a01║（上方經作珍陟隣反）。儔莂（彼列反移蒔也）。拜授

（上卜介反正作拜[打-丁+拜]𢱎）。撫 

K34n1257_p0788a04║第四卷悠𨗿（上余修反下莫角反）。[〦/維] [〦/維]

（於容反和 

K34n1257_p0789b13║（音登古文燈字）。[飢-几+互]𩚢[飢-几+旬]（上徒兮反

下戶吳反蘓精也正作醍醐下亦作餬也涅槃經云 

K34n1257_p0789c01║作[庭-壬+手]燎也並俗）。力𡚁（步祭反困也正作

弊）。疲殆（音待[娕*頁]嬾也）。貲 

K34n1257_p0792b05║根本律作瞿舍又音俱唯有一經云[憍-(夭/口)+右]舍下尸

遮反）。[(狦-(狂-王))*寸]𡬬闍（上所姧反正作刪）。仾 

K34n1257_p0792b07║揵（巨焉反外道）。恾然（上莫郎反𡨋昧也不知也无所

見也正作[亡/口]吂經音義作芒 

K34n1257_p0794a09║容反）。挍[飢-几+方]𩚠（音識裝也）。㻕琦（上巨屈

反下音奇出應和尚經音義）。高 

K34n1257_p0794c01║（上音慎下奴禮反上亦作脊也悲花經作闍尼）。[標-示+

心]𪳉若（上斯𠔃反下[禰-爾+(乞-乙+小)]者反悲花經作斯[禰-爾+(乞-乙+小)]）。 

K34n1257_p0794c04║迦反）。 南（上直尼反下㝹啖反）。婆 （音遅）。

𠕀[失*隹]𨾤（直𣅀反）。 

K34n1257_p0794c12║嵐（上都侯反下郎南反）。阿𠻬（宅加反悲花經作阿

荼）。𠻬[仁-二+(施-方)] （上宅加反下徒 

K34n1257_p0795a01║[仁-二+(施-方)] （上尸智反下徒何反正作▆陁）。絺

哆（上[(巨-匚)@十]夷反下多可反悲花經作涕多）。頞 

K34n1257_p0795a07║𦳄（毗連反悲花經作薩婆）。[仁-二+(施-方)] 匐（上

徒何反下步北反）。齕栗 



K34n1257_p0795a09║（直利反）。[社-土+((旃-方)-丹)+(舟-(白-日))]地（上之

然反悲花經作戰提）。[禾*(施-方)]𥞀陁（上之連反正作旃栴二形悲花 

K34n1257_p0795a14║婆（上布果反）。耶[仁-二+(施-方)] （音陁）。利

（音遅）。㽞[示*后]（遮夜反正作柘 

K34n1257_p0795b07║（莫姧反）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥提（上所姧反）。

怛哆（上多達反下[(巨-匚)@十]加反）。檀哆 

K34n1257_p0795c13║反王子名也正作摸）。𢌿賤（上必[弓*(乞-乙+小)]

反）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥兜（上乘安反正作珊）。  

K34n1257_p0796b10║[(狦-(狂-王))*寸]𡬬提（上所姧反）。奮迅（上夫問

反）。惔怕（上徒敢反下普百反）。 

K34n1257_p0796c07║闍（上去迦反）。薜夜（上步計反）。車[王*(戶@木)]

𤥾（巨魚反）。馬[(王*勿)/心] 

K34n1257_p0799a04║勉斯（上音免脫也）。䢗向（上戶[厂@火]灰反）。[宋-

木+具]廁（上徒年徒見二 

K34n1257_p0799b02║下之審反）。[打-丁+木]𢪮㯓（上音末下音塔）。旦起

（上七野反發語詞也正作且說文從月一）。 

K34n1257_p0799b05║比紐（上步夷反下女久反）。[毯-炎+(琛-王)]𣮓多（上

巨掏反）。[社-土+(卣-├)]褥（上音因下音辱）。㸦 

K34n1257_p0799b11║咏（上子旦反下于命反）。[(二/日)*戈]𢦱吒（上女利反

天名）。遊戲（上羊修反）。空 

K34n1257_p0799b13║棄（上卑進反下詰利反）。覆[莽-犬+敞]（必祭反）。

[白/兒]𤾇術（上都侯反）。事 

K34n1257_p0799c02║都故反正作嫉妒）。𪽉[弓/心]𢗂（音忌）。輕蔑（莫結

反）。諭諂（上羊 

K34n1257_p0799c12║[阜-十+木] （上都迴反下音婦）。谿谷（上苦𠔃反下

古木反）。溝壑（呼各反）。鳥 

K34n1257_p0800b07║㖒𡘈（上徒𠔃反）。啇人（上尸羊反）。彼[土*片]

（音岸）。𥤩𡧱 

K34n1257_p0800b11║山（上巨屈反）。熱[火*忽] （奴老反正作𢙉）。非䉼

（徒短反絕減也正作斷也）。 

K34n1257_p0800b13║囊狀如冬𦬔行時擎在肩上坐即踞之）。[侮-母+上]㑅仙

（上子各反）。 

K34n1257_p0800c07║雌難一名桃雀性巧詩䟽曰能取茅花為窠以庥[糸*夫]䊿之

俗呼為巧婦又小蟲名剖葦皮食其蟲 

K34n1257_p0802a02║芎藭（上去弓反下巨[夸-大]亏反梵云闍莫迦此云〡〡

也）。苟把（音起正作 

K34n1257_p0802c07║修反）。淵部（上烏玄反）。[冗-几+(社-土+(口/又))][冗

-几+(祝-儿+又)]羯（上苦𠋫反正作[冠-寸+殳][冠-寸+(口/?)]〃抄暴也書傳曰群行

攻劫曰[冠-寸+殳][冠-寸+(口/?)] 

K34n1257_p0803b04║底（丁禮反）。[泳-永+(哭-犬+田)][潘-釆+(口*口)][泳-永

+(哭-犬+田)][潘-釆+(口*口)]（力秀反）。周栁（力酉反）。[弓*(乞-乙+小)]斗

（上田 

K34n1257_p0803c02║睺（侯𠋫二音）。[卄/牧]𦱒蓿（上音目下音宿）。苷松

（上古談反）。苟𣏌 



K34n1257_p0804a11║[金*人]𨤿）。併命（上卑政反同也）。鴿[(雪-雨+(雪-

雨))*鳥]（上古合反下仕于反）。目睫（音接）。 

K34n1257_p0804a14║惙然（上知劣反）。[(狦-(狂-王))*寸]𡬬兜（上所姧反下

都侯反兜率天王名也）。 

K34n1257_p0804b07║藏（上他朗反）。无[猒/心]㦔（於熖反正作厭）。抵突

（上丁禮反下徒骨反）。 

K34n1257_p0804b10║反下音遙又應和尚經音作[居*令]𠏧上力丁反下音動又應

和尚以僊字替之音仙詩云傳曰[仁-二+零]𠏡〃酔舞㒵也 

K34n1257_p0804c12║眾𢛳（烏各反）。有[罡-正+止]𦊆（音細佛手足䋄鞔相

也古文作冋四）。懈殆 

K34n1257_p0805a04║岐樂（主巨綺反正作技妓）。能[宋-木+告]𡨟（戶盖

反）。微眇（音妙）。㖟 

K34n1257_p0805a14║作㕧下直利反正作穉[禾*夷]𥣔[禾*束]𥟈四形下又或作莉

直之反大樹緊那羅經作希持是也）。㛲[目*各] 

K34n1257_p0805b01║（上阿割反下車支反正作頞眵大樹緊[邱-丘+(司-(一/

口)+井)] 羅經作阿車是）。姐眤（上多達反下車反反大樹緊那羅 

K34n1257_p0806a02║仍求（上方經作仍）。祀祠（上音似下音詞合云祠祀

也）。[言*質]䜠礙 

K34n1257_p0806a11║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。蠕動（上而兖反）。懽

喜（上呼官反）。馬 

K34n1257_p0806c09║錦反）。無䆤（音川）。王[乏-之+右]𠮮（戶吼反）。

王[盾-目+口]（同上）。械上（上古 

K34n1257_p0807a07║顯[禾*(ㄆ/風)]𥢓（市右反与也切韻作穢）。 法（上之

聖反是也取也）。學峚 

K34n1257_p0807a08║（徒異反古之作墮墜[水/土]坔三形則天皇帝作峚也）。

寶𢡠（尺志反菩薩名）。【圖】藏 

K34n1257_p0807a09║（上而質反）。解脫[○@(巢-果)]（音月）。眾[ㄒ/(夙-

歹+║)] （音天）。睒末（上尸染反）。婆 

K34n1257_p0807c06║第七卷[耳*冗]𦕍嗜（上都含反下神利反）。痆斯（上女

黠反）。 

K34n1257_p0808a05║[(〦/米)*頁]𩓋寶雲經等二經十卷同帙。 

K34n1257_p0808b08║訾（音紫）。愧[赦/心]𢟻（女板反慙而靣赤也亦悚懼也

正作𧹛戁二形也寶雨經作羞恥字 

K34n1257_p0808b12║靜也正作[市/人]𠆴）。懟恨（上直遂反）。膚體（上方

無反）。志逞（[(巨-匚)@十]領 

K34n1257_p0809a01║（上夫微反下卜浪反）。闇 （莫瓶反）。畏[弓/心]𢗂

（音忌）。辞辨（音辯）。 

K34n1257_p0809a08║所擳反上或作蚤音早）。第六卷[社-土+(乞-乙+(舟-(、

/、)+〡))]衣（上之然反正作旃[方*亶] 二形）。 

K34n1257_p0809a11║拖於（尸智反）。燒[火*前]㷙（而延反正作燃古文作[難

/土]也悞）。蚊蚋（上音文下 

K34n1257_p0809c05║（上許恭反）。矝[怡-口+月]悁（上居陵反下於緣

反）。朦[冗-几+(且/八)]（上莫紅反下莫瓶反）。謗 

K34n1257_p0810a05║𥥆窕（上於了反下徒了反）。設[打-丁+忍]𢭝（下子孔



反）。瑕痏（于羙反瘡也于 

K34n1257_p0810a09║反）。奚受（上戶雞反）。夫聟（音細）。嘗眴（音

舜）。法[王*莫]  

K34n1257_p0810b07║（七芮反）。[打-丁+忍]𢭝持（上則孔反）。蔭界（上

於禁反）。安穩（烏本反）。頻 

K34n1257_p0810c04║羼提（上叉諫反唐云安忍）。[月*(羽/尒)]香（上音

交）。[飢-几+良]𩛡末（上魚巾反正作銀）。 

K34n1257_p0810c08║八楞（郎登反）。八[角*爪]（古胡反）。嚴[飢-几+方]

𩚠（始力反▆〡也又音勑非用）。 

K34n1257_p0811c04║魔（上步袂反𢙣也）。𣧑暖（上音[凵@又]下步沒反下

正作悖〃𨒫也）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛 

K34n1257_p0812c02║中卷魁 （上苦迴反下古外反）。[莽-、]莽虵（上莫朗

反正作蟒）。 

K34n1257_p0813b09║的反）。窈𡨋（上伊了反）。希[卄/(嘹-口)]𦼔（力迢

反）。否耶（上方久反）。[這-言+夌] 

K34n1257_p0813b11║正作捨也又步交卜口二反非）。澍大（上朱遇殊遇二反

時雨也）。愚[願/心]𢥧（呼貢 

K34n1257_p0813b13║然（上呼郭反）。電㷿（音焰）。[六/隹/(〡*日)]光（上

夫問反）。愚[願/心]𢥧（呼貢 

K34n1257_p0813c10║（上戶鉤反下力由反）。[口*守]𠱔扷𥇭（上於𦒿反中步

未反下音池上正作吚也思惟經作聖婆上又 
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K34n1257_p0814c04║老反下羊接反）。少賈（古亞反正作價）。棘林（上居

力反）。疇 [這-言+(衣-〦)] 

K34n1257_p0814c09║惟經作佉佉經音義作麴鴩徒結反非）。[(狦-(狂-王))*寸]

𡬬（上所姧反下奴禮反）。摩 

K34n1257_p0815a03║第二卷脩伽[仁-二+(施-方)] （上息由反中巨迦反下徒

何反）。焚 

K34n1257_p0815b05║（尸連反）。[(冰-水+〡)*ㄆ] 提（上蒙太反）。薩勺

（知闍反經自切）。波兔（他故反）。 

K34n1257_p0815b11║𦿔（必祭反）。憒乱（上古內反）。闢漏（上冝作僻[厂

@辟]𠪮二同普益反僻誤 

K34n1257_p0815b12║也邪也[厂@辟]𠪮陋也庂也）。鐙光（上音登佛名

也）。億垓（音該）。這生（上尸 

K34n1257_p0815c10║（音由）。忻[口*(美-大+(瞭-目-(日/小)))] （音笑）。

六坂（音反）。篋藏（上苦頰反）。誓 

K34n1257_p0815c13║水[泳-永+(色-巴+已)]（普包反）。第二卷豪[((來-(人*

人)+(前-刖))*力)/里][((〦/米)*力)/里]（力之反）。 

K34n1257_p0816a14║（上息淺反）。輕[篾-戍+(冗-几+(夕*戈))]（莫結反）。

雜碎（[親-見]亲對反）。郁咿（於耆 

K34n1257_p0816b04║恭恪（口各反）。援助（上為願反）。[(二/日)*戈]𢦱吒

（上女利反天名也）。 



K34n1257_p0817b05║[政/立]𥪛（殊主反立也正作豎竪）。隧下（上音墜

悞）。[社-土+(旋-方)]嵐（上徐全反 

K34n1257_p0817b07║𧢻人（上昌玉反）。堅䩕（五更反牢也五郎反非也）。

[(社-土+(旃-方))-丹+?] 檀（上諸 

K34n1257_p0817b10║右反）。揵㨖（冝作𠊷[齒*支]緻三同直利反又陟里陟利

二反非用）。一[木*介] （爭巧 

K34n1257_p0817c04║又去聲）。持瓨（下江反〡[瞿-隹+瓦]也長頸者也正作

缸[卸-ㄗ+瓦] 或作瓨三形也）。攢攢 

K34n1257_p0819a05║（音焦）。[(蠹-石)/石]羅（上都故反）。[飢-几+互]𩚢餬

（上徒𠔃反下戶吴反）。 

K34n1257_p0819a11║橈泉（上呼高反攪也）。細[揳-大+廾]𢰟（先結反）。

陶練（上徒刀反）。 

K34n1257_p0820a07║望（上喜衣反）。𨒫[揳-大+廾]𢰟（先結反木〡也字從

木）。瘖瘂（上於今反下烏 

K34n1257_p0820b13║美目視也或作䀎淺經作䀎音麵也）。大[口*(美-大+(瞭-

目-(日/小)))] （音笑正作㗛）。宍 （肉計二字）。 

K34n1257_p0821b06║[親-見]亲（上許云反下息津反）。剔除（上他歷反）。

𩭈䭾（上相朱反下方 

K34n1257_p0821b11║足（上布閑反[馬*(又/又)]𩢃也雜也）。𤝔𤝧（上助街反

下包㒵反）。鵄梟（上赤 

K34n1257_p0822a02║[泳-永+色]𣴊創（上戶狗反中普交反下初㽵反）。挊聲

（上音弄正作哢）。歡 

K34n1257_p0822a10║啞（烏雅反）。毛[((來-(人*人)+(前-刖))*力)/里][((〦/

米)*力)/里]（力之反）。掘多（上巨勿反）。話  

K34n1257_p0822a11║（上戶掛反下私妙反）。 灌（上子老反下古乱反）。

[王*間]𤩎錯（上古莧反廁也）。 

K34n1257_p0822b02║祛妄（上去魚反）。迷[社-土+令] （居吟反〡懷也正

作姈也又音領悞）。俱汦 

K34n1257_p0823a02║[病-丙+(猒/土)] 治（上烏甲反下直之反）。第六卷販

鬻（羊六反 

K34n1257_p0823b07║耕反）。鵂[(哭-犬+田)*鳥]（音休㽞鳥名）。洗濯（宅

角反）。澡[泳-永+剌]溂（所右反）。 

K34n1257_p0823c06║（市兖反）。皮庸（方無反正作膚也又音容悞）。委陁

（上於垂反〡[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈也）。 

K34n1257_p0824b05║正作綺）。无悕（音希望也）。[仁-二+(厂@巴)]𠈊脆

（上魚垂反下此芮反）。上[泳-永+色]𣴊 

K34n1257_p0824c03║爤（郎贊反）。不陜（音狹）。不陜（音狹）。不[土*

甲]𡊠（烏甲反下 

K34n1257_p0824c04║也 也正作凹闔三形）。不垤（徒結反正作凸）。不[勿

/(止*止)] （生立反）。糸縷 

K34n1257_p0825a02║主反[悚*頁]懶也）。樗蒲（上[(巨-匚)@十]魚反）。碁

愽（上巨之反）。虫螟（莫瓶反）。 

K34n1257_p0825b10║測方（上楚力反正作畟）。[月*乳]𦜘母（上辱主反[女

*(乞-乙+小)]也正作乳[泳-永+乳]㳶二形）。奮 



K34n1257_p0825c06║霹靂（上普擊反下呂擊反）。叢林（上昨紅反）。侵[掠

-口+日]𢱊（力讓 

K34n1257_p0827b01║觸（上宅𥞩反）。噓毒（上許魚反）。齧毒（上五結

反）。[木*慧]櫘星（上祥 

K34n1257_p0827c14║莂（彼列反）。衰秏（火告反）。隣比（音毗）。王[利

-禾+(嗣-司)] （音寺）。 

K34n1257_p0828b01║改反）。沙果（苦火反亦作顆）。[娕*頁]嬾惰（上郎坦

反）。揵遅（上巨焉反）。 

K34n1257_p0828b02║囒拏（上郎干反下𡰱加反）。此[禾/(凡@、)] （他木

反）。中卷 

K34n1257_p0828c10║沼反非也）。无疧（丁禮反又音祇非）。[蜎-口+ㄙ]蜎

飛（上於玄反）。千垢（古口 

K34n1257_p0829a03║遙逢）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動（上而兖

而尹二反）。苞潤（上布交反）。 

K34n1257_p0829b05║（上良[(來-(人*人)+(前-刖))*力]𠡠反）。惕去（上他歷

反正作剔）。𠇾息（上許牛反）。桂樹（上古 

K34n1257_p0829c12║擊也）。叩頭（上苦吼反）。裏 [示*毛]（呼吉反）。

皃具（上戶官反）。剝 

K34n1257_p0830a08║（去智反）。目佡（去智反經音義作[仁-二+念]㑫非

也）。頞提（上烏割反）。迦偂（昨先 

K34n1257_p0831a04║郭氏作知格反並非）。[目*區]瞘[弓*(乞-乙+小)]（上烏

侯反）。苞腫（上步孝反正作疱又布交反非）。 

K34n1257_p0831a09║義作軗玃上音加下居縛反此經無）。殊 （巨列反正作

[仁-二+((歹*歹)/木)]）。雄[(歹*歹)/木] （音竭）。 

K34n1257_p0831a10║甄陁（上之人反）。[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈𧰟（音

焰）。荐臻（上疾見反重也正作𨀛也）。 

K34n1257_p0831b10║第六卷（[塚-豖+豕]滛墓因緣四方神呪經）。[歹*(實-毌

+尸)]塟（上卑進反下子浪反）。 

K34n1257_p0831c05║𢙢怖（經音義作㤼以[怡-台+賈] 字替之許刧反）。𧑮

動（上而兖而尹二反）。 

K34n1257_p0831c07║（上多達反正作呾）。𢘉𢥈（上烏甲反下洛胡反經音義

云今人謂黑貂為[鳥*甲]𪀌盧貂也）。 

K34n1257_p0831c10║（上於閃反〡欀也）。怛署（常遮反或著諸經皆云怛姪

他也）。[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 穰（如羊 

K34n1257_p0831c12║懅（其據反）。雄[(歹*歹)/木] （音竭）。[麩-夫+并]菓

（上并領反索也字義是餅）。 

K34n1257_p0832b02║（止時紙反正作[施-方+舌]𦧓舓舐三形）。屏風（上步

丁反）。第九卷（召▆方龍王攝 

K34n1257_p0832b06║麞鹿（上之羊反）。麋麈（上[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈

悲反下朱乳反）。[元/龜][鼉-黽+(((雪-雨)/(雪-雨))*飛)]（上魚袁反 

K34n1257_p0832b07║下徒何反）。魚[敝/龜]（并列反正作[敝/龜]）。婆攬

（郎敢反）。因[壹-豆+至]𦤼（徒來 

K34n1257_p0832b14║（梵天神筞卜經）。仕[穴/(耜-耒)] （音患）。高遷

（七仙反）。讖謝（上楚 



K34n1257_p0833a02║（上芳救反下衣禁反）。[糸*布]𥿠毗（上[(巨-匚)@十]

夷反正作絺）。[目*(欠/女)]哆（上音婆下音多）。[卄/束]𫇿 

K34n1257_p0834b13║嵗相絕二反裂也滅也正作[木*慧]櫘）。遏雲（上烏割

反）。鏘鏘（七羊反）。濟濟 

K34n1257_p0835c05║柱反）。欣 （音笑）。甫[囗@士]𡆮（上音府下音

因）。疇𠤭（上直由反下普 

K34n1257_p0836a10║（上苦[厂@火]灰反）。跱立（上直里反）。殿舘（古

乱反）。無焚（扶文反燒也梵 

K34n1257_p0836a13║[宋-木+告]𡨟（戶盖反）。泍汙（上而陝反）。囹圄

（上力丁反下魚与反）。不 

K34n1257_p0836a14║詭（居委反）。[逅-口+巾] 互（上音弟下音護）。酸

酷（苦沃反）。[實-毌+尸] 

K34n1257_p0836b06║（上或作𢜪同而者反此云智菩薩名）。闍傎（都田

反）。波[禾*舌]秳鎮（音活）。 

K34n1257_p0836b07║披[打-丁+(弓/一)]𢪕（上音波下音仾）。呵麑（五𠔃

反）。波𧴵（莫𠋫反）。阿 

K34n1257_p0836c05║下尸▆反正作蟲獸）。俸祿（上扶用反秩也君以祿与目

曰〡）。所[矛*象]䂊（羊庶反）。 

K34n1257_p0836c06║縺縛（上力千反）。 [序-予+(鴈-厂)]（上音力或作鳬

音扶）。之[(工*几)/木] （徒果 

K34n1257_p0837a03║（力中反）。拘攣（呂員反）。𢜪[邱-丘+(司-(一/口)+

井)] （上而者反一云龍首）。漱口（上所右蘓奏二反）。 

K34n1257_p0837c08║窄（阻格反）。寒[泳-永+水]𣲙（彼陵反）。糞尿（上

夫問反下奴予反）。𡱝 

K34n1257_p0838b08║邏（郎个反）。羹臛（上古盲反下呼各反）。[病-丙+

令]㾉愈（上七全反下余主反）。 

K34n1257_p0838c01║（上疋連反又音遍非）。[(來-(人*人)+(前-刖))*力]𠡠理

（上之領反）。願此（上魚勸反正作願）。耳璩 

K34n1257_p0838c09║三斛（戶木反十斗也）。六外（都口反正作計）。可[竺

-二+幵]䈂（音筭）。 

K34n1257_p0840c06║也瘶也亦警覺聲也下又音孩非）。無[宋-木+貴]𡪲（市

一反）。𩇕過（上自井反）。 

K34n1257_p0841c08║（音螺）。門閫（苦本反門[序-予+艮]㡾也）。刑[戮-

(彰-章)+小]（音六）。狠跡（上音郎正 

K34n1257_p0842a02║下生經作般逐成佛經作𧹞軸增一阿含經作班稠邠𨚎經作

[舟*支]𦨟籌）。汜羅（上芳 

K34n1257_p0842c14║反亦目動也又音詢）。悕怡（諸經皆作凞怡上許之反下

以之反和恱㒵也[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈也）。 

K34n1257_p0843b08║与反大也正作巨）。偏頗（普波反）。軍儲（音除副

也）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上一玄反）。 

K34n1257_p0843c14║坘（上莫安反下丁𠔃反太子妻名也下又音遅）。煒[火*

光]𤈛（上于鬼反光也下古黃反 

K34n1257_p0844a05║見也正作暏）。當卒（子律反絡也）。無[眷*力]𠢚（其

卷反疲也猒也懈也正作[(來-(人*人)+(前-刖))*力]𠡠 



K34n1257_p0844a06║也經律異相作動字）。訣辝（上古血反別也）。懷[(仁-

二+王)/女]𡜟（而案反孕也正作妊姙）。執 

K34n1257_p0844a10║否（皮[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈反塞也）。專愚（上之

緣反獨也自是日專愚）。鶣鶙 

K34n1257_p0844b05║作塪也又切恰二音並非）。疲勌（巨眷反）。[病-丙

+(巢-果+山)]𤶆痛（上奴老反出郭迻音也今 

K34n1257_p0844b06║冝作[病-丙+忍]𤶝惣二同作孔反會也皆也湏大拏經云舉

身皆痛是也經律異相作[病-丙+忍]𤶝痛）。 

K34n1257_p0844c08║作旃栴[方*亶] 三形）。第三卷（布施度无極經）。狂

悖（步沒反）。 

K34n1257_p0846a04║譛濟（上㽵蔭反讒也）。坏舟（上普[厂@火]灰反）。

[戊@臣] 否（上子郎反下方 

K34n1257_p0846b09║中（上才頂反〡塋小水㒵也）。縶[(重-┴)/衣]𫟚（上徒

恊反下古火反正作裹）。牛 

K34n1257_p0846b12║了反〡弄也）。憧憧（尺鐘反徃來㒵也經音義以伀子替

之章喀反惶懅也）。[邱-丘+(一/ㄠ)]𨚏 

K34n1257_p0846b13║閣（上丁禮反舍也）。深[潤-王+元]𣾬（一玄反深也

悞）。娛嬿（上牛俱反下一 

K34n1257_p0847a02║[怡-口+月]悁悒（上於緣反下於及反憂也）。襲位（上

似集反入也）。煒曅 

K34n1257_p0847a08║炅現（上古迴反光也）。[光*昆]尡[光*昆]尡（戶本反光

也正作焜）。弈弈（羊益 

K34n1257_p0847a09║反[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈㒵也）。水 （音幡覆

也）。槩煞（上古愛反平斗者也又摩也亦作[拈-口+乙]）。 

K34n1257_p0847a10║馬蹟（音積小步也踐也正作躋也蹟理也）。[病-丙+身]

𤶴吟（上音身正作呻）。 

K34n1257_p0847b07║曄（上于鬼反下于立反）。䥫錞（徒對反子下銅也䂎也

亦作鐓▆子管反）。[口*(公/儿)]𠱕 

K34n1257_p0847c06║〡玷也又家嫁二音非）。[歹*(實-毌+尸)][死/土]㘸（上必

進反下子浪反）。䖭同（上徒登徒得二 

K34n1257_p0847c09║替之亦非也）。播[鞁/兆]（徒刀反著柄小皷也）。刮面

（上古類反）。[酉*亢]𨟼 

K34n1257_p0848a03║行（上巨支反）。𧏦動（上如兖反）。[火*(日/皿)]煴逝

（上烏昆反溫煖也言火去 

K34n1257_p0848a14║牙反下蘓條反並樂器也）。眼[雨/(哭-犬+田)]𩅑（見別

隨函作▆同疋皃反窖也經意是皰字又 

K34n1257_p0848b05║福貴）。阿譚（音覃）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄

反）。蚑行（上巨支反）。菓 

K34n1257_p0849c10║內悲也正作噢咿）。勉仰（上眉遠反勤也強也）。[囗@

火]𡇂共（上一真反）。[滲-(珍-王)+工] 

K34n1257_p0850b06║褰裳（上去𠃵反）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上烏玄反下府微

反占文飛也）。嶔 

K34n1257_p0850b11║聊反下力羊反）。靣 （呼决反肉內脉津也正作血）。

如[泳-永+(土/米)]𣸡（音七）。三 
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K34n1257_p0851c03║𨒫反）。𧑮動（上而兖反）。遮迦[未*戊]（為月反轉輪

王也）。[白/兒]𤾇術 

K34n1257_p0851c06║加奈（奴盖反）。好縶（音牒）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上

一玄反下甫微反）。嵠 

K34n1257_p0852a01║不捶（初立反行㒵也正作[彳*(澀-(泳-永))]𢕬▆二形[木

*(臿-臼+(凵@(人*人)))]又爭洽反）。裸形（上胡瓦反）。捍 

K34n1257_p0852a09║（上束容反）。若[火*敖] （五高反）。袖毳（上[(巨-

匚)@十]由反下尺稅反）。紡疊（上芳 

K34n1257_p0853a05║（力丁反）。重[社-土+(弓@口)]（戶果反正作裯）。縱

[糸*容]𫃻（上七容反下余鍾反有威儀也閑睱㒵也 

K34n1257_p0853b08║[打-丁+(弓/一)]𢪕㑦（上丁禮反下力計反枑拒也㑦佷

也）。謾[打-丁+(弓/一)]𢪕（上莫盤反欺也[慢-又+万]也）。但 

K34n1257_p0855a10║（息羊反）。鄔波（上烏古反）。間[阿-可+(巢-果+貝)]

𨻨（丘𨒫反孔也正作隙隟）。 

K34n1257_p0855b06║斧（上音越下音府）。𦊰索（上古犬反）。耒[耜-耒+

禾]𥞐（上郎內反下辝子反）。羖 

K34n1257_p0856c03║枉（上疋綿反下於徃反不正也鄙也上又音遍悞）。[淫-

壬+(工/山)]滛泆（上余林反下羊一反）。 

K34n1257_p0857a01║塞也又或作[社-土+舌]䄆音活祠也）。珠璣（音機）。

文繡（音秀）。華 （上戶 

K34n1257_p0857a09║真（上或作𨏈於譁反車聲也盛也下冝作[(厂@((既-旡)-日

+口))*ㄆ] 之人之忍二反[車*身]𨌈〃[(厂@((既-旡)-日+口))*ㄆ] 〃喜恱也又經

音 

K34n1257_p0857a10║義作闐冝作[車*身]𨌈同音田呂氏春秋云天子[車*身]𨌈〃

[(厂@((既-旡)-日+口))*ㄆ] 〃莫不戴恱也）。酷治（上苦沃反 

K34n1257_p0857b01║反）。傘盖（上乘旱反）。[厂@火]灰燼（似進反）。

𢪨拒（上苦浪反下音巨）。 

K34n1257_p0857b10║掣（上側加反下尺世反）。雨漬（前智反）。熢[火*(常-

吊+子)]𤊀（上蒲紅反下蒲沒反）。 

K34n1257_p0860a05║（上而兖反）。喜愉（音逾恱也）。[(薩-產+辛)/米]

魯荼（上魚列反下宅加反）。䠆 

K34n1257_p0860c09║[卄/固]䓢（古餓反正作箇）。馺皤（上蘇合反下婆可

反）。莾拏（上補門反 

K34n1257_p0860c10║白蓮華也）。[(薩-產+辛)/米] 魯（上魚列反）。溥獲

（上鋪古反）。剛橜（拳月 

K34n1257_p0861b03║此正）。第三卷 [石*也]𥐨（名也反正作 也）。括量 

K34n1257_p0861b07║（音熖）。縛諵（奴金反）。[(薩-產+辛)/米] 䏶（步

米反）。鞋履[革*(蔑-戍+伐)]（上戶 

K34n1257_p0862c02║占反）。𠻐乞（上力角反）。秝陁（上輸律反正作[禾

*(尤-尢+木)]秫經自切）。𡫸𠅗（上寧 

K34n1257_p0864c07║第十四卷開晤（音悟）。[挺-壬+手]特（上徒頂反）。



[(薩-產+辛)/米]  

K34n1257_p0864c14║窒[口*(上/天)*(入/米)]（上莫[厂@火]灰反中丁結反下力

計反下二二合）。怛 （寧也反）。枳 

K34n1257_p0865a03║𡅖（上寧立反下名養反）。𡆗倪（上郎可反下魚禮

反）。你[社-土+羅] （上奴里反 

K34n1257_p0865a04║下郎个反）。拽腎（上以結反下詩振反）。[戒-廾+人]

攞（上尸主反）。[(薩-產+辛)/米] 皤 

K34n1257_p0865a12║[跳-兆+(乏-之+大)]跃悞）。偱身（上音巡正偱也偱身偱

受偱心偱心各三種觀共十二箇並同）。怕 

K34n1257_p0865b11║樣（羊亮反[木*犬]枤字切脚）。𤙖𤙖（牛鳴音）。怖㤄

（二同蒲末反上悞）。 

K34n1257_p0865b12║[口*束*頁]拏（上來達反悞）。[禾*(米/田)] 琳（上補破

反下力今反）。𤙖怖（蒲未 

K34n1257_p0865c06║發反）。𡫸哩[采-木+豕]𪺏（上寧吉反下途界反）。𤙖

怖（步末反）。㤄㤄 

K34n1257_p0866c10║突（徒骨反）。口𢰔（又洽反）。私詫（[(巨-匚)@十]

嫁反）。[(薩-產+辛)/米] 迦（上冝 

K34n1257_p0868a04║榓（莫必反）。一[石*((歹*歹)/木)]（吒挌反）。[邁-禺

+(面-(百-日))]𨖘香（上戶[厂@火]灰反）。𦽆嚕 

K34n1257_p0868a05║荼（上又作[(薩-產+辛)/米] [(薩-產+辛)/米] 同魚列反

下宅加反）。啇佉（上尸羊反下丘加反梵云啇佉唐 

K34n1257_p0868c10║月二反穿也正作掘又音窟悞）。籬柵（义責反）。[御/

木] 歒（上牛舉反）。 

K34n1257_p0869b12║下呼狗反二合擡聲呼之諸譯本作唵烏感反）。[口*(喜/

心)]𡃨唎（上許之反下力至反）。作 

K34n1257_p0870c12║交反濁也雜乱也正混淆亦作溷[肴*ㄆ] 也）。莫䀿（先

擊反明也正作▆晣二形文 

K34n1257_p0871a10║（戶臥反正作啝唐譯本作什筏）。十啝（戶臥反）。[梳

-木+口]𪠻拏（上音流下女加 

K34n1257_p0871c06║香（上胡[厂@火]灰反正作茴）。[(上/天)*(入/米)]涕

（上力計反下他計反）。散舒（音書 

K34n1257_p0872b08║蛔䖝（上戶[厂@火]灰反人腹中䖝）。咬心（上五巧

反）。綟取（上力結反）。 

K34n1257_p0872c09║反）。掬灰（音[厂@火]灰）。稗麻（上卑𠔃反正作𦱔

蓖）。𦽦菁（上莫官反 

K34n1257_p0875c09║（同上此本翼宿）。[豆*皮]䜵瑟侘（[(巨-匚)@十]迦反

亦云逝瑟搋唐言心宿搋音[羽-?+又]）。阿苾 

K34n1257_p0876a02║[禾*兄]𥞏米（上古盲反）。紫卝（古猛反又乎猛反

非）。[(〦/(米-木+大))/(〦/米)]核（下革反）。 

K34n1257_p0877a02║粉反）。[半*半]頭（此是上聲字借為半字呼之國名也呪

王經作[舟*支]𦨟池）。苨伽 

K34n1257_p0877a04║反）。[佉*刃]𠉨[實-毌+尸]（上居業反亦云𦋺[實-毌+尸]

唐翻迦濕[弓*(乞-乙+小)]羅呪王經作羯濕[弓*(乞-乙+小)]羅國名也）。 

K34n1257_p0877b08║[邱-丘+(白-日+(丹-、+十))]（上所咸反）。鯨龍（上巨



京反）。白鷺（音路）。无芊（冝作半[口*反]𠯘 

K34n1257_p0877c14║蹹副（上徒合反）。斗瀶（音林）。淡[泳-永+飲]𤀔

（上徒甘反下於禁反）。臃 

K34n1257_p0878a09║反作枳非）。[醠-央+又]輸（上呼兮反下束朱反）。[酉*

俞]䤅輸（同上）。摩扴（奴禮 

K34n1257_p0878b02║毗絺（丑夷反）。[甬-用+(((巨-匚)@十)*隹)]𨿊眉（上音

▆悞）。難聿（音事又余律反非也）。 

K34n1257_p0878b03║婆𧸐（女利反）。簸遮（上布果反）。桮婆（上都合反

正[木*答]㯚撘二 

K34n1257_p0878c09║衣吞亦有作合依天被改作依天字也）。[(冰-水+〡)*ㄆ]

汝（上音捉曾見別本云捉汝𢙣鬼項着 

K34n1257_p0879b12║卷作藪曇婆也又彼命反非）。[身*亢]𨈢抦（上都南反下

音病悞）。羅  

K34n1257_p0880c02║婆（上那可反）。[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 𤙖（二合借

音𨚗吟反）。跢姪（上多个反入聲下徒 

K34n1257_p0881b05║𠯋（上郎達反下一禮反）。羯囇（力計反）。𢘻[這-言

+(色-巴+(冗-几+巾))]𨓝（音弟）。勃[口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)] 

K34n1257_p0882a13║[跳-兆+羅]𨇽（音囉誤也又郭氏作郎个反）。僧茤（叉

𢿘反）。𡀔絙（上郎故反 

K34n1257_p0882b01║（上如佳反）。一[石*(林/木)]（吒挌反）。[言*戈]𧥾擣

（上父發反〡舂米也[(鹵/米)*(產-文+(立-一))]也正作昧）。所 

K34n1257_p0883a09║𩬊（上皮秘反下方伐反）。躑跼（上池石反下重王反花

名也正作[跳-兆+(尸@禹)]𨅛也誤）。咩 

K34n1257_p0883a14║[剴-豆+用]（北朋反正作崩）。䭾𡶤（同上）。相攪

（古巧反）。遰[邱-丘+(司-(一/口)+井)]  

K34n1257_p0883c06║為[打-丁+箸]𢷷（音筯）。搦將（上女宅反）。娑咶

（呼漏反正作洉金光明經 

K34n1257_p0883c12║是名為捨是也又蒲拜反非）。[邱-丘+(司-(一/口)+井)]

𢨻（音屎梵云摩[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 〡囉此言雄黃觀自在隨 

K34n1257_p0883c13║心呪作摩[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 屎）。襞裂（上普擊

反正作劈又音壁悞）。沛之（上普盖反）。 

K34n1257_p0884a03║（上于㱕反）。[跳-兆+奄]𨂁（唵音誤也又口合烏洽二

反）。瞢伽（上莫弘反）。[嘌-示+土]  

K34n1257_p0884a04║（上烏𠔃反）。曳 （上以脂反正作夷下火西反）。跢

[跳-兆+羅]𨇽（上丁可反下靈歌反 

K34n1257_p0884a05║正作囉郭氏音邏）。[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 𧜉（以世

反）。婆嘙（音婆上聲）。淼羅 

K34n1257_p0885a14║取也）。伽[舟*巳]（音[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 經後除

睡呪弟三句）。羶帝（上式連反）。宄吒（上居 

K34n1257_p0885b08║正作拘下丘里反正作𣏌）。六字神呪䭾[邱-丘+(司-(一/

口)+井)]  

K34n1257_p0886a02║（上戶骨反前作體嚧者[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 非）。

兩[操-品+(歹*歹)]（知格反）。土塌（音塔）。虹婆 



K34n1257_p0886a05║佛頂勝陁羅𡰱經一卷（大唐朝散郎杜行[顗-山+止] 奉

制譯弟 

K34n1257_p0886b14║（上許之反）。戰慓（力日反正作慄）。驚悼（音

導）。[身*亢]𨈢荒（上都 

K34n1257_p0886c04║本單作唵）。囉拏（女加反）。伽 （上巨迦反下丁禮

反）。[啵/女] 婆（上步 

K34n1257_p0886c08║未眤（女日反）。姪唳（上田結反下力計反）。哆那

（上多个反）。[口*舜]  

K34n1257_p0886c10║反）。仳[口*薩]（上芳七反經自切下音薩上又音毗）。

馞地（上薄沒反）。[跳-兆+(乏-之+大)]跃 

K34n1257_p0887a11║（魚[壴-士+止]反）。[捐-口+ㄙ]捐軀（上余宣反下丘愚

反）。[門@(ㄙ/大)]懷（上古還反）。逗留（上徒 

K34n1257_p0887a14║可反）。娑頗（普破）。誐底（上魚也反）。尾[禾*(尤-

尢+木)]秫（輸律反）。覩𤚥 

K34n1257_p0887c05║淳（市倫反）。[捐-口+ㄙ]捐軀（上余宣反）。此[后-口

+(焉-正)]（于𠃵反正作焉）。逼 

K34n1257_p0888a04║（右此經合是日照三藏先譯弟二出者也其彥琮序合此卷

初安之何以明之杜[顗-山+止] 与波利未 

K34n1257_p0888b03║吉反）。勃地（上步沒反）。勃陁（上步沒反）。[跳-

兆+(乏-之+大)]跃折𠼐（上步 

K34n1257_p0888b05║下巨迦反杜[顗-山+止] 与波利譯者並云恒河沙由此證

知杜[顗-山+止] 与波利相次譯日照兩本並在 

K34n1257_p0889c04║火反）。[口*束*頁][弓*(乞-乙+小)]（上盧轄反）。哆𦏌

（上多个反下奴侯反）。眵[豆*皮]䜵（上姝支反 

K34n1257_p0889c13║尚作居毀反亦非也）。默攱（上莫北反下丘冝反）。三

[夢-夕+方]𫉐（莫官反）。目 

K34n1257_p0890a02║[弓*(乞-乙+小)]反亦非也）。刼𢌿（𢌿牌二音）。[仁-二

+沙]𠈱離（上索何反）。[颱-台+夭]離（上步末反）。 

K34n1257_p0890a11║本作薄帝並是也）。頞遮（上烏割反）。[邱-丘+(司-(一

/口)+井)] 提（上所姧反正作刪）。羞 

K34n1257_p0890b04║[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 叱（尺日反）。佉戠（音

膩）。刪提（上所姧反）。[婬-壬+(工/山)]妷（音逸）。 

K34n1257_p0890c10║踔晫二形无邊門經作耻仾也）。縱[糸*容]𫃻（上七容反

下羊封反正作[彳*從]容也）。邏 

K34n1257_p0891a04║可反）。涅[卄/訶]𦺞（上奴結反下呼哥反）。僧倪（五

𠔃反）。縒咩（上娑可反）。 
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K34n1257_p0891c02║（漢中沙門可洪撰 依河府方山 [這-言+(衣-〦)]祚

藏） 

K34n1257_p0892b12║（丁禮反下句云扇多目呿以下皆同）。[邱-丘+(司-(一/

口)+井)] 虵（移者反上句云修[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 移以下皆同此）。目 



K34n1257_p0892c13║汦（上音滅下音底）。阿[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （奴

何反正作那上句云阿[邱-丘+(司-(一/口)+井)] ）。娑邏（郎个 

K34n1257_p0893a13║（上諸連反下同上）。[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 侔（音

牟）。嫟訶囇（上女力反中[烈-列+(〡*(頤-頁+巳))]荷反 

K34n1257_p0893c02║下之然反正作氈[方*亶] 二形後卷作阿[少/(免-(色-

巴)+(美-(王/大)))] 帝）。莬提（上奴侯反）。羶陁 

K34n1257_p0893c03║（上之然反正作[方*亶] ）。澡手（上子老反）。漱口

（上所右反）。 虵（上直 

K34n1257_p0895b06║真（上昌之反）。呼𡰱（上音浮正作哹善法方便經作[跳

-兆+(乏-之+大)]跃弓）。迦絰（徒結反）。 

K34n1257_p0895b07║[邱-丘+立]𨚪𡰱（上巨尸反正作祁善法方便經作忌𡰱又

陁羅𡰱集作祁護命經作𦒿你）。 

K34n1257_p0896a07║割反中田結反下託何反）。[孑*台]孡鵞（上音貽下音俄

咃字切脚也）。名叛（音畔）。 

K34n1257_p0896c03║（上自[葉-世+ㄊ]反速也）。金剛上味陁羅𡰱經一卷[這-

言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝 

K34n1257_p0897a14║六反）。暐曄（上云鬼反下云輙反）。洋洋（音羊水流

㒵也）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛 

K34n1257_p0897b11║ [示*毛]（呼告反）。怛然（上多達反）。恭恪（苦各

反）。䫃䀎（上音 

K34n1257_p0897c01║㧌（上孫本反下呼告反）。織[糸*成]絾（音成）。沈載

（上直沼反十億也正 

K34n1257_p0897c05║晃晃（戶廣反）。[奮-田+皿]𥂙光（上方問反正作

奮）。 [月*乖]（上呼决反 

K34n1257_p0898a01║[捐-口+ㄙ]捐[社-土+毛] （呼告反正作耗）。 慊（苦

點反恨也）。華𩭈（莫顏 

K34n1257_p0898a02║反）。貪謫（知草反責也）。[打-丁+普] 拖（上滂古

反下尸智反正作普施也普大也 

K34n1257_p0898a08║抹面（上音未）。暫存（上慚濫反正作暫[軗/足] ）。

不勉（音免脫也）。 

K34n1257_p0899a06║[飢-几+方]𩚠（音餝）。繒縟（而浴反正作縟）。 

K34n1257_p0899b11║正作諀訿經音義作啤呲也）。[怡-口+月]悁恚（上於玄

反）。訿毀（上即此反）。毀 

K34n1257_p0899c01║老（上所右反下經音義作▆[宋-木+老] 二形應和尚以

毫耄二字替之同莫報反老也八十九十日 

K34n1257_p0899c02║耄也耄僻忘也謬也亦惛乱也字樣從[孝-子]耂從毛作耄

也）。枰閣（上蒲庚蒲登二反棧 

K34n1257_p0900a01║痒（羊兩反）。水[泳-永+色]𣴊（普包反正作泡）。㕘

𧨏（音義量也）。譖 

K34n1257_p0901b02║草蓰（所綺反）。泄瀆（上私列反下徒屋反𢢔也正作[媟

-世+ㄊ]𡝥嬻也）。䟽 

K34n1257_p0901c01║濬（音峻）。讒䛕（上仕咸反下羊朱反）。[歹*失]𣧞罪

（上於良反正作殃）。 



K34n1257_p0901c06║遠（上丑律尸律二反退也呵也正黜[出*ㄆ] 二形）。鸕

[(磁-石)*鳥]（上音盧下音茲）。創 

K34n1257_p0902a13║（同上經從个非）。[牝-匕+木]𤘬座（上助㽵反）。除

剔（他的反去髮也）。廬屋 

K34n1257_p0902a14║（上力魚反）。彊健（上巨羊反）。編結（上步典反交

織也正作辮又音邊）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K34n1257_p0902b11║死刦（音刼）。[敉/卄][淫-壬+(工/山)]滛（上毗祭反下羊

林反）。 

K34n1257_p0903a11║也潭水動㒵也）。[怡-口+月]悁懺（上於玄反憂也下倉

歷反懼也正作慽也）。 

K34n1257_p0904c04║解也）。問訊（音信）。[(口/└/月)*戈]在（上阻立

反）。[女*引]𡛅兆（上古哀反正作姟也下音 

K34n1257_p0905a05║反窮厄困迫不失其志也正作操）。僥倖（上音澆下音

倖）。豪[((來-(人*人)+(前-刖))*力)/里][((〦/米)*力)/里]（力之 

K34n1257_p0905a07║下疾斯反）。澹然（上徒敢反恬靜也）。[損-口+ㄙ][社-

土+毛] （呼告反減也虛也正作耗）。揌 

K34n1257_p0905b02║（倉歷反正作戚）。[弓/心]𢗂難（上巨記反畏也憎也正

作忌）。分褥（上甫文布還二 

K34n1257_p0905c09║蔑（莫結反）。根[木*裁]𣚸（子才反正作栽）。稽㽞

（上古𠔃反）。憒 

K34n1257_p0906a10║反又呼骨反非）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動

（上而兖反）。露臺（徒來 

K34n1257_p0906a11║反）。山 （五街反）。[怡-口+月]悁[損-口+ㄙ]（上徒

果反落也正作墮也又於緣反憂也非）。 

K34n1257_p0906b03║下烏迴反熱[厂@火]灰火也正作煻煨也二並悞）。門閾

（况逼反門柣也）。瘖痾（上於 

K34n1257_p0906b14║而挑（他條反）。諸觚（音孤）。段〃（徒乱反）。[蜎

-口+ㄙ]蜎[虫*飛]（音非 

K34n1257_p0906c01║前卷作[蜎-口+ㄙ]蜎飛）。𧑮動（上而兖反）。蚑行

（上巨支反）。斷蕳（上力 

K34n1257_p0907a01║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上一玄反）。𧑮動（上而兖反）。携

持（上戶圭反提也）。 

K34n1257_p0907a02║有洷（羊林反正作[淫-壬+(工/山)]滛）。無涇（同

上）。慈露（上烏故烏各二反正 

K34n1257_p0907c14║舒也悞）。欠呿（音去正作㐸㰦也）。[仁-二+房]𠉱臣

（上蒲光反又作傍）。蕳 

K34n1257_p0908a11║搨（上音床下音塔）。[彳*圭]徍快（上音街善也又音佳

吴呼為加）。覆𦿔 

K34n1257_p0908b05║（上呼廣反下呼骨反）。[弓/心]𢗂難（上巨記反）。稽

[乘*頁]（幸朗反）。空印 

K34n1257_p0908b13║羊贍反光也正作爓焰[炎*(啗-口)]𤏭）。其華（音花）。

樹裏（音里）。見卭 

K34n1257_p0909a01║不㫬（音舜）。 望（上許依反）。 跟（上市軟

反）。[月*(土/米)]𦜔 



K34n1257_p0909a12║見[仵-十+上]㑅（子各反）。憘恱（上許里反正作

喜）。係意（上古詣反）。 

K34n1257_p0909a14║勇捍（音翰）。[泛-之+犮]濟（上烏酷反）。[仵-十+夫]

命（上音計正作係）。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

K34n1257_p0909b08║擢（上步八反下宅角反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄

反）。𧑮動（上而兖而尹二反蠢類）。 

K34n1257_p0909b11║反）。久[雨/(怡-台+未)]（[弓*(乞-乙+小)]利反正作

寐）。真阤（音陁）。毫[((來-(人*人)+(前-刖))*力)/里][((〦/米)*力)/里]（上戶高

反長毛也下力之反十 

K34n1257_p0909b12║毫也）。偏狹（上卑緬反正作褊下經作挾並悞也）。勘

[仁-二+王]仼（上苦含反正作堪）。 

K34n1257_p0909b14║（丘月反）。考掠（音亮）。搒搭（上步盲反下日之反

正作榜[搭-合+台]𢰥）。著 

K34n1257_p0909c14║耳反）。[蓋-去+隹][雈/皿]迅（上方問反下私俊反）。

脾骨（上步米反）。哽咽（上古 

K34n1257_p0910a05║[勿/(止*止)] （所戢反）。[夕/鹿]淴（同上）。法聾

（郎紅反）。依猗（於綺 

K34n1257_p0910a08║作豹）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。蠢動（上昌尹

反〡動水母之類也䖳也䖳形如羊無 

K34n1257_p0910a12║𣓞（所卓反）。拖行（上音絁正作施）。梯[打-丁+坒]

（步米反）。刻 

K34n1257_p0910c04║𤢌狩（上巨今反下尸呪反）。 有（上許依反）。遭[大

/馬]𩡱（干𠃵反正 

K34n1257_p0912a12║ （音㗛）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上烏玄反下音飛）。𧑮

動（上而兖反）。蚑行 

K34n1257_p0912b02║（上音[至*支]下音礙）。[滲-(彰-章)+小]手（上音旱正

作澡）。撾打（上竹花反下知冷反）。婬[女*咨]𡟔 

K34n1257_p0912b07║也強暴也正作傑搩二形也）。[白/兒]𤾇術（上都侯反正

作兜）。无逸（羊一反正作逸）。 

K34n1257_p0913b02║挍餝（上古孝反裝也正作鉸前作[土*文]坟文粉反又作文

餝或作紋餝紋音文）。𢤱悷 

K34n1257_p0913c05║正作[(工*几)/木] 堋音朋）。陶師（上徒刀反）。[搏-

甫+(十/田)]拍（上徒官反丸也）。乾燥（蘇老 

K34n1257_p0914a09║下呵各反）。[厂@火]灰燼（似進反）。寶后（侯吼反

皇〡也）。為棍（古本 

K34n1257_p0914b01║反）。沮壞（上慈与反）。猖狂（上尺良反）。彼[切/

木]（徒果反正作[(土*乃)/木]𣐟）。掩 

K34n1257_p0915a07║（上竹爪反）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦狼（上仕皆反）。

眾舶（音白）。第十五卷 

K34n1257_p0915c13║（上徒結反正作眣）。雉眼（上池尒反雞也）。[跳-兆+

夭]跃眅（疋姧反目多白也）。[(雪-雨+(雪-雨))*皮] 

K34n1257_p0916b02║比比（音毗）。[賒-示+未]悉（上尸遮反下音悉）。陁

㝹（奴▆反）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥 

K34n1257_p0917a06║云兔（上音隋下他故反）。嘔[序-予+(豆*寸)]𢊍（上烏



侯反）。毀呰（音紫）。佛 

K34n1257_p0918b14║形又古八反非也）。戲[甬-用+下]（郎貢反正作弄亦作

卡[上/下]𠧗二形）。䉼舐（上力條反 

K34n1257_p0919b01║藪（[土/木]𥸮走反）。𩬚求（上祁閻反𩬊美也持也[辟-

口+月]支佛名也今冝作[肆-聿+((彰-章)/(曼-又+万))]𩬞二形莫顏反 

K34n1257_p0920a02║（上莫侯反下洛故反）。瑟𨲙（音替）。[月*(艮-日+

口)]陁（上女日反正作[昵-匕+工]𣆓也）。迦辢 

K34n1257_p0920b03║云反下息津反正作辛也又音詵非）。九枚（莫迴反）。

薰[卄/陸]𦸐（音六）。頭 

K34n1257_p0921c05║安摩（音庠別本作安庠步）。師子翅（音施）。[(司-(一

/口)+井)*寸]𡬥闍（上所 

K34n1257_p0921c09║本作天威）。迮狹（上阻格反下戶夾反）。第七卷[(狦-

(狂-王))*寸]𡬬闍 

K34n1257_p0922a01║[舜-舛+牧]𤔤（烏礙反正作愛上方經作多愛）。羯波

（上居謁反）。子蕩（徒朗他朗 

K34n1257_p0922a02║二反）。不濯（音濁又直孝反）。不[怡-台+(去*ㄗ)]𪫸

（丘刧反上方經作怯也或作▆巨約反勞 

K34n1257_p0922b04║和詫（丑嫁反）。塔[庴-日+田]𢉱（音廟）。蘭楯（音

順）。𡄇咳（上苦 

K34n1257_p0923b10║綺反下魚例反）。枝樂（上奇綺反正作妓技）。[(匚@

一)/目]𡨋（上莫庚反）。栽[木*幸]𪲟 

K34n1257_p0924a12║己（上古硬反中羊里反下居里反）。增他（上亦作[言*

曾]譄子登反加也益也上方作諥非也應 

K34n1257_p0924b12║醈（上戶緘反下徒敢徒濫二反不醎也正作淡也又冝作[鹵

*炎]𪉧他濫反無味也）。唐器 

K34n1257_p0924c07║[社-土+毛] （呼告反）。枉橫（上於徃反下戶猛

反）。仕[穴/(耜-耒)] （音患）。菀轉 

K34n1257_p0925a07║（上許劫反下音伏）。[口*到]𠴼 （上田結反正作[口*

經]經咥三形）。海濐（之与反）。彼 

K34n1257_p0926c01║[火*藥]𤓈（上羊六反下羊斫反）。鞌摩（上安岸反正作

按也）。偃息（上於 反）。 

K34n1257_p0926c07║反）。六竅（苦𠮧反正作竅）。蚘虫（上戶[厂@火]灰

反人腹中長虫也經音義以蛕字 

K34n1257_p0927a02║𩭈（音湏）。四[土*(厂@干)]（音岸）。一[土*片]

（同上）。池疧（丁禮反又音祇悞）。映 

K34n1257_p0927b08║相（上乎悟反今作㸦）。烟[火*(改-己)]炇（上於賢反下

莫迴反正作煤也炱媒黑煤也）。成 

K34n1257_p0927c12║蚘䖝（上戶[厂@火]灰反）。偷[穴/(怡-台+禺)]𥧼（千結

反盜也）。癭瘇（上於郢反下時 

K34n1257_p0928a02║鐵鉗（巨廉反正作[金*右]𨥰）。口𤍜（蘇老反乾〡也正

作燥）。脣咃（經律 

K34n1257_p0928a11║（本闕）。第六卷佛跡（音跡）。[烈-列+了] [仵-十+

上]㑅（上音亦下音作）。妙 

K34n1257_p0928a12║糸（音覓細絲也）。庫[萹-戶+合] （音藥）。輾轉



（上知演反）。邠坘 

K34n1257_p0928b09║下山[卄/(急-心)]反正作氍氀也）。𣰅㲪（上他盍反下音

登）。愽噬（音誓嚙也）。[口*(阿-可)]𨙫 

K34n1257_p0929a02║亢旱（上口浪反）。迯逝（上徒刀反）。舉[怡-台+(白-

日+几)]𢖾（音凢亦作䑺）。 
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K34n1257_p0929b13║𠺜（子耶反經音義作喑昔子夜反）。[月*泰] 上（上思

七反正作膝）。粮𥹝 

K34n1257_p0930b13║衰䙗（戶果反）。聡[(止/有)*又]（以我反）。不[禾*王]

（於往反）。姧 

K34n1257_p0931b03║[禾*舌]秳〃（古活苦活二反箭受弦處也正作筈又音活

誤）。殞滅（上于愍反）。 

K34n1257_p0932a13║下先擊反此經文俗用也經音義作蝪蜥上音亦下音錫此呼

正）。[肆-聿+弗]𨱰餝 

K34n1257_p0932b08║也正作㗛也）。晃焴（上黃廣反下羊六反）。涉[罩-卓+

目]𥄲（莫報反涉也正作冒 

K34n1257_p0932b11║（蘇老反兄妻也亦[嫆-口+又]㛮嫂二形）。賊帥（所類

所律二反將〡也）。雇汝 

K34n1257_p0932b13║哽噎（上更杏反）。荊蕀（斤力反）。行[跳-兆+(乞-乙

+小)]䟢（音跡又田典反 

K34n1257_p0932c13║（音𢙉）。[泳-永+色]𣴊沫（上普交反下大鉢反）。法

悼（大了反正作掉）。 

K34n1257_p0933a02║夫下音焰）。奇[挺-壬+手]（徒頂反）。堆埠（上都迴

反下扶久反）。為[共/土]𡋍 

K34n1257_p0934a14║也又直呂神与二反）。[厂@火]灰埌（音浪[塚-豖+豕]滛

也）。蚊蚋（上無分反下而稅反）。伊 

K34n1257_p0934b10║何反）。魚鼈（并列反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄

反）。𧑮動（上而兖反）。 

K34n1257_p0935a04║[滲-(彰-章)+小][泳-永+((目*相)/皿)]（上子老反下古乱

反）。[打-丁+(一/ㄠ)][抏-兀+ㄠ]債（上丁禮反）。[滲-(彰-章)+小]𣹉（古乱

反）。 

K34n1257_p0935b06║（於焰反）。仂具（上音力不懈也）。[摻-(彰-章)+小]

行（上倉告反）。[萩-火+毛]𦳁滅（上呼 

K34n1257_p0935b08║懽恱（上呼官反）。[(弋-、)-一+(一/口/(冗-几+力))] 易

（上羊脂反乎也下羊義反不難）。周[打-丁+疋] 

K34n1257_p0936a13║者悞）。捲屈（上居軟反）。隧渃（上直遂反下郎各

反）。[稟-禾+米] 性 

K34n1257_p0936b11║（莫結反輕無也）。[旭-日+(虎-儿+巾)]闞（上呼交反下

呼鑒反虎怒聲也正作虓）。雄[(歹*歹)/木]  

K34n1257_p0936c07║怖也正作慴）。俛仰（上眉遠反）。卜[共/土]𡋍（音誓

蓍曰〡也正作筮也）。瞪 

K34n1257_p0936c10║無所有菩薩經四卷不[券*力]𠡶（音惓）。毀 



K34n1257_p0936c12║結反）。莫瞬（音舜）。禪憙（音喜）。[厂@火]灰燼

（似進反）。氣 

K34n1257_p0938a02║下卷雄[(歹*歹)/木] （上乎弓反下巨列反）。燈爓（羊

贍反亦作焰 

K34n1257_p0938a04║三反並非）。周[社-土+豆]䄈（序全反迊也還也正作旋

又殊主徒𠋫二反並非也）。疇 [這-言+(衣-〦)] 

K34n1257_p0938c01║反）。說憂（於有反）。長憂（於牛反）。說[(來*力)/

里][((〦/米)*力)/里]（力以反）。長 

K34n1257_p0938c02║[(來*力)/里][((〦/米)*力)/里]（力之反）。說梨（力底

反）。長梨（力𠔃反）。說㙠（於𠔃 

K34n1257_p0939a01║阿阿 伊伊 憂憂 [(來*力)/里][((〦/米)*力)/里][(來*

力)/里][((〦/米)*力)/里] 梨梨 

K34n1257_p0940a07║天子當〡而立）。遊[舌*息]𦧯（去例反）。菡萏（上胡

感反下徒感反蓮華也）。 

K34n1257_p0941b05║[颱-台+犮]（上五禮反下蒲未反）。提胳（古𢙣反）。

分[田*(乞-乙+小)]𤱏（之人之忍二反）。槗 

K34n1257_p0941b06║泉（上巨[憍-(夭/口)+右]反下自宣反婆羅門名分[田*(乞-

乙+小)]𤱏槗泉經音義作▆𡺙非）。廬上（上力 

K34n1257_p0942c14║䋾（知賈反）。靘赤（上七定反）。寶[社-土+攀]𥜳

（普患反）。侏𪝥 

K34n1257_p0943b12║[革*(蔑-戍+犬)]等（上望發反）。土[厂@火]灰（火回

反）。裏然（上力耳反）。揩拭 

K34n1257_p0943b13║（上口皆反下尸食反）。嘲誂（上竹包反下徒了反）。

畫[乏-之+未]𦓤（采字悞也又音劣非 

K34n1257_p0943c01║亦反）。[娕*頁]嬾娜（上郎但反下乃可反）。刧比（音

毗）。 嚲（上當案反下多 

K34n1257_p0943c13║禹反下香噐反）。[日*刀]旫辨（上床慮反正作助下步莧

反）。真輭（如兖反）。 

K34n1257_p0944b01║麼歌（上莫果反下呵可反正作㰤[口*閜]㗿[敲-高+可]㪃

三形也誤）。欲用（上古麦反正作𢼛）。 

K34n1257_p0944c05║（上一力角反下二二合）。通泄（私結反）。捏鬼（上

奴結反）。[火*(((巨-匚)@十)/((巨-匚)@十))]𤊛稻（上初 

K34n1257_p0945b06║勇反愛也又力董反悞）。揣摩（上初委反亦作㪜[敲-高+

耑]）。晃昱（上戶廣反下以 

K34n1257_p0946a14║捶（上步乎反中徒刀反下都果反正作蒲萄[卄/朵]䒳）。

偃月（上於 反）。皷[乘*頁] 

K34n1257_p0946b12║只）。[孝-子+巾]㠻冀（上許衣反）。鬼師（所類所律

二反正作帥）。不踏 

K34n1257_p0947a02║小反引）。矩[娕*頁]嬾（郎旱反）。你也（上奴里反二

合）。謇左（上居輦反）。 

K34n1257_p0947a08║怛[悚*頁]懶（上寧定反中多達反下洛盖反）。惹嚩哩

（上而者反中無可反 

K34n1257_p0947a11║下奴可反上二二合）。[病-丙+合]㾑跛（上烏合反）。

搵麼（上烏困反）。蹉夜（上千 



K34n1257_p0947a13║孃（寧耶反）。䛧娜（上迷計反）。阿[禾*(尤-尢+木)]

秫（上烏可反下詩律反）。帝 

K34n1257_p0948b05║（上直中反下音古貞元經作䖝蠱）。蟲滅（上直中

反）。蛔類（上戶[厂@火]灰反）。反 

K34n1257_p0948c02║（上而招反下戶[厂@火]灰反人腹中長虫也下正作蚘蛔

二形下又玉篇及郭氏並音因非也）。踞天 

K34n1257_p0948c08║垣（于元反）。猥溝（上烏罪反下私列反漏也過也正作

[渫-世+ㄊ]㳿渫泄三形貞元經作猥渫是 

K34n1257_p0950b05║[卄/(阿-可+辛)/木]丹（下都痕反經作都痕反悞）。都[序-

予+艮]㡾（音痕）。唅沒（上戶紺反）。 

K34n1257_p0952a11║（初洽反）。[厂@火]灰燼（似進反）。綺絢（上丘倚

反花繒也下許縣反文彩㒵）。 

K34n1257_p0953a07║[仁-二+薨]𠐿）。𧈸虱（上子老反下所擳反）。虵蝎

（許謁反又音曷非用）。膖脹 

K34n1257_p0953b03║圈（巨遠反）。[娕*頁]嬾菓（上奴困反正作嫰）。以插

（初洽反）。囉 

K34n1257_p0953b14║不睛（疾盈反正作晴）。或[貝*眷]𧷬（音剩）。凝瞬

（音舜）。身 

K34n1257_p0953c01║膚（音夫）。𠧒[泳-永+怒]𪶨（生汲反）。所嗤（尺之

反）。𢪨斯（上苦 

K34n1257_p0954a10║攞（上盍移反下來可反上又或作[支*隹]䧴音睡）。挪也

（上奴何反正作挪）。[口*(上/天)*(入/米)] 

K34n1257_p0954b09║貢反）。[月*冘]䏙忙（上都含反正作耽）。[仁-二+(列/

木)]囉（上巨列反）。𣾫比（上所立反）。 

K34n1257_p0954c04║叱[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上昌實反）。失䔖（力繩

反）。蘗避（上魚列反誤）。羹 

K34n1257_p0954c09║（上古沒反）。[舟*皮]𦨭若（上波末反亦云波若）。一

搵（烏困反）。一[打-丁+學]㩭（烏角 

K34n1257_p0955b01║昏佪（上呼䰟反下戶[厂@火]灰反）。欠呿（丘據

反）。洗挑（徒了反）。 

K34n1257_p0955b03║古反下所擳反）。弭秝（上[弓*(乞-乙+小)]尓反下輸律

反）。藥䞘（其[詀-口+乙]反）。拪[邱-丘+(司-(一/口)+井)]  

K34n1257_p0956a13║反）。細絏（以世反正作[王*曳]𤥟二合）。倪坘（上俄

以反下丁禮反）。帝曳 

K34n1257_p0956b12║𠃵下音鎚）。光[魚*炎]𩸥（羊贍反正作焰燄二形也郭氏

音熒非也）。悉悌（音弟）。 

K34n1257_p0956b13║沙唅（戶紺反）。帝絏（音曳正作[王*曳]𤥟又音𦵮

誤）。䛧[禰-爾+(乞-乙+小)] 

K34n1257_p0957a07║[泳-永+牛]汼（普半反正作泮）。唬𤙖（上火古反下合

牛反与虎𤙖字同二合牛鳴音 

K34n1257_p0957b07║（烏洽反下也[幽*頁]䫜也亦作容）。恰盡（上口洽

反）。 氣（上七救反不香也）。 

K34n1257_p0957b12║名也蘇悉地經作落翅香）。乳[飢-几+合]餄（古洽

反）。作麮（丘舉反麦粥汁也又 



K34n1257_p0957c08║反）。若[大/口]夻（胡耿反）。若捲（巨員反正作

拳）。欝拯（与烝同也 

K34n1257_p0958a02║反陁羅𡰱集作磨登祇）。目渧（都計反經音義作揥他細

反非也）。[仁-二+胡]𪝍利 

K34n1257_p0958a08║作屯豆脾）。羅 （音湖与[仁-二+胡]𪝍字同也陁羅𡰱

集亦作 郭氏作乎結反）。摩 

K34n1257_p0958b01║青又七見反青赤色也）。鄙[病-丙+卓]𤷘（上悲美反下

徒到反陁羅𡰱集作鄙悼）。𠍴 

K34n1257_p0958b11║作𧄼瞢）。陵侮（音武）。鄙[病-丙+卓]𤷘（徒到反陁

羅𡰱集作鄙悼）。仾頭 

K34n1257_p0959a01║斤𦫿（五盖反）。[日/煮] 取（上諸与反正作煑也）。

𤓰子（上古花反）。 

K34n1257_p0959b03║作囊也陁羅𡰱集作橐音託並悞）。呤恢（上冝作含下冝

作[厂@火]灰）。緋紫（上音 

K34n1257_p0959c09║鋸齒（上居御反）。[嵃-(彰-章)+匕]鼻（上魚蹇反經音

義以[崖-圭+言]𡹼字替之）。躭耳 

K34n1257_p0959c13║[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上先安反正作珊）。囒地

（上洛干反）。猶棖（直庚反）。蓮 

K34n1257_p0960a04║（上去迦反下苦歷反）。羅[佫-口+思]（蒲拜反）。摩

[月*業]𦡧（直[葉-世+ㄊ]反出郭迻音上方作 

K34n1257_p0960a13║（上烏礙反下徒愛反）。[弓*(乞-乙+小)][泳-永+(十/田/

寸)][溥-甫+(十/田)]（音普廣也大也）。嵐颲（上郎含反下力 

K34n1257_p0960a14║竭反）。驟澍（上助右反下朱句反）。甕子（上烏貢

反）。禁[御/木] （魚舉 

K34n1257_p0960b03║可反）。桒哿（古我反）。弭窋（丁聿反）。[(薩-產+

辛)/米] 惹（上魚列反 

K34n1257_p0960c02║膚（音夫）。[雨/羽]䨒霧（上于遇反）。慓郭（上必遙

反）。撚飾 

K34n1257_p0960c11║腎[言*(冉-土+＝)]䛁（上詩振反下如占反）。韈喇（上

望發反）。耄理（上莫報反）。 

K34n1257_p0961c05║（上莫鉢反下居謁反）。偏祐（徒旱反正作[社-土+旦]

𥘵）。讚呾（步芥反正作唄也讚 

K34n1257_p0963a03║[烈-列+利]𤉉（經之呪語別無切脚）。珊千亐（同

上）。摩莬 

K34n1257_p0963a10║秧矩（上烏郎反下侯禹反）。[泳-永+(卄/(匚@一))] 矩

（上莫郎反）。咀麗（上他達反 

K34n1257_p0963c10║（上許既反）。利𨺽（究那反經自切陁羅尼集作叚）。

[跳-兆+(乏-之+犬)][泳-永+(土/米)]𣸡（音七陁羅𡰱集 

K34n1257_p0964a03║下池利反）。鶻魯（上戶骨反）。婆呬（香至反）。喝

[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上許葛反 

K34n1257_p0964a09║[壴*(屮/又)]𡔷音（上音古樂噐也字從[屮/又]𠬢〃音

叨）。姪咃（上田結反下音他）。昵闍 

K34n1257_p0965a03║（徒个反）。皤史（上薄何反）。澷哆（上莫官反下丁

可反）。[禾*(尤-尢+木)]秫悌 



K34n1257_p0965a14║反）。帶[口*束*頁]（音頼貞元經作怛[娕*頁]嬾）。係謎

（上胡禮反下米計反）。移 

K34n1257_p0966a02║反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反下亦作𧍃蜚）。𧑮動

（上而兖而尹二反）。[婬-壬+(工/山)] 

K34n1257_p0966a08║伏哆（上衣于反下多个反）。𡰱𡃳（[蜎-口+ㄙ]蜎蠅

反）。[蜎-口+ㄙ]蜎蠅（上伊玄反▆字 

K34n1257_p0966a11║（上丘六反）。阿邏（郎个反）。呪咀（阻[梳-木+口]

𪠻反呪也正作詛也尚書曰以言告神曰詛 

K34n1257_p0967b03║也亦作次[幼*欠]𣢜二形）。廚宰（上直未反下作彩反正

作[宋-木+羔]）。烹俎（上普 

K34n1257_p0968a14║𠰢（下音判正作泮）。[木*(日/工)]𣒋進（上年結反捻也

正作捏）。桑[糸*(占-口+乙)]（上索郎反 

K34n1257_p0969b05║下女孝反）。[闊-舌+舀] 浮（上余廉反樹名也南洲因

以為名）。闇暝（莫瓶反）。 

K34n1257_p0969b14║下苦盖反相繫也正作敲設也又上而招反下古代反非

也）。鸕𪇔[慈*鳥]（上郎乎反 

K34n1257_p0970a03║（巨冝反）。抒盡（上徐与反[渫-世+ㄊ]㳿也又神与直

与二反）。渥出（上奴𠔃反 

K34n1257_p0970a04║正作泥埿）。繈負（上居兩反正作襁）。息逯（第代二

音及也誤）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K34n1257_p0970c05║𥧕[穴/流]隆（上烏花反凹也正作窊窪二形）。挾道（上

胡頰反）。駢羅 

K34n1257_p0971a10║佛說八部佛名經一卷勝[耳*山]𦔺（丑耳反佛名也 
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K34n1257_p0972a05║卒有（上倉沒反）。[禰-爾+(乞-乙+小)]從（上奴禮

反）。可[橐-(石/木)+貝]䝴（即西反）。放 

K34n1257_p0972b08║意（上倉故反）。則括（古活反）。[跳-兆+牙] 跪

（上乎悟反一膝著地坐也正作 

K34n1257_p0972c03║除剔（他的反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動

（上而兖而尹二反）。 

K34n1257_p0974b10║樹提伽經一卷（開元錄云宋三藏求[邱-丘+(司-(一/口)+

井)] 跋陁羅譯三紙單 

K34n1257_p0975b11║（莫官反正作鞔）。[捐-口+ㄙ]捐纖（上音指）。𦟛直

（正丑容反正作𦟛）。腨膓 

K34n1257_p0975c08║勘任（上苦含反勝也剋也正作堪戡二形）。為[囗@士]

𡆮（於真反託也正作因）。 

K34n1257_p0976b11║訊（音信）。不[跳-兆+(參-(彰-章)+小)]（子告反）。𢌿

賤（上必脾反下也亦𢍂）。羞[耳*山]𦔺 

K34n1257_p0976c07║第八卷[親-見]亲苦（上相津反）。拖設（上失支反）。

首 

K34n1257_p0977a02║喻識也識者即阿陁[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 識也謂根本

識也經云阿陁[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 識甚深細一切種子如瀑流我於 



K34n1257_p0977a09║圜同于拳反天體也核也[旭-日+而]𦓏也正言[旭-日+而]𦓏

避俗諱故作圓也[旭-日+而]𦓏戶官反）。兩斷（魚斤 

K34n1257_p0977b03║朾割（上得冷反）。[勿/(止*止)] 渭（上所立反下戶八

反）。永失（上于丙反）。 

K34n1257_p0977b08║[土*(厂@干)]（音岸）。第四卷 [宋-木+告]𡨟（胡盖

反）。[宋-木+吉]因 

K34n1257_p0977b12║反）。投淵（上徒侯反下一玄反正作投淵也）。既[飢-

几+(色-巴+巳)]（布夘反）。[身*(人/人)]𨈦 

K34n1257_p0978a07║脣[月*虛]（丘魚反）。額上（上五挌反）。兩[月*叉]

（楚懈反衣〡也正作▆）。  

K34n1257_p0978b14║打（上卑連反正作鞭）。[口*奇] 語（上音綺亦作

綺）。勘忍（上苦含反正作 

K34n1257_p0978c01║堪戡）。耆奮（巨右反）。耆舊（同上）。不[打-丁

+(一/ㄠ)][抏-兀+ㄠ]（丁禮反）。貸 

K34n1257_p0979a13║迮（上烏懈反下阻厄反）。[土*坐]𡌚基（上徒果反土塔

也正作垛[王*(垂-┴+山)]二形又音朵）。槗 

K34n1257_p0980a05║廢反）。羈頭（上居冝反）。裸形（上胡瓦反）。角[月

*(土/米)]𦜔（郎代反正作膝）。 

K34n1257_p0980c08║第三卷狎習（上戶甲反）。諸[言*去]詓（音法悞）。訶 

K34n1257_p0981b02║席間〡杖也〡容也尊人坐前容杖指畫處也）。篾以（上

莫結反）。一[社-土+念]䄒 

K34n1257_p0981c13║視二音悞）。疾𤵜（丑刃反宿病也亦作[病-丙+令]

㾉）。染汅（烏故反正作汙）。綜 

K34n1257_p0982b08║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上一玄反）。𧑮動（上而兖反）。不

嗅（許救反又七救反非）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K34n1257_p0982c05║湏陁）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（音飛古文）。惟𨗻（徒愛反

此云精進）。勸勉（音免勗也）。 

K34n1257_p0983a14║下普吉反）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（音非經音義云古書飛字

多作蜚也）。燔燎（上扶▆反燒也下力 

K34n1257_p0983b13║拆（先擊反分開也）。成熟（音熟）。琉瑀（力支反又

音禹悞）。[社-土+(旃-方)+、]  

K34n1257_p0984a07║目眩（音玄惑乱也又音縣眼花㒵也）。諠掉（上許元一

下徒了反）。唐[捐-口+ㄙ]捐 

K34n1257_p0984c04║影（上卑連反）。長[打-丁+(瓜-、)]（爭巧反）。棄[怡-

口+月]悁（上音弃下音緣下正作[捐-口+ㄙ]捐也又於緣 

K34n1257_p0984c08║床[遇-田+白]（卑連反）。[利-禾+舟]𦨉陁（上所姧反正

作刪也）。掣電（上尺世反又尺列反）。 

K34n1257_p0984c09║[口*存]𠱜吼（上呼交反正作哮）。[唬-儿+巾]咷（上戶

高反下徒刀反大哭聲也）。敷 

K34n1257_p0985b04║一反）。[跳-兆+(乏-之+大)]跃恕（戶預反）。𤿺如（上

跛播二音正作簸也）。呵磐（步官反）。 

K34n1257_p0985c01║（上苦穴反下郎豆反）。𦋺[邱-丘+(司-(一/口)+井)]

（上居例反）。捄之（上居右反護也助也 

K34n1257_p0985c12║[尸@支]𡰸（巨㦸反正作屐）。而[社-土+(尸@羊)]（直



利反）。眼𥇒（子[葉-世+ㄊ]反）。如捲（巨貪 

K34n1257_p0985c13║反正作拳）。第六卷[打-丁+木]𢪮㩉（上助㽵反下他盍

反）。幃帳 

K34n1257_p0986b04║當俻（音俻）。𦋺[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上居例

反）。滿𣽈（而朱反秦言妙德正言  

K34n1257_p0986c03║倮形（上乎瓦反）。[厂@火]灰塗（上呼迴反）。 務

（上其㨿反）。拖酒（上尸 

K34n1257_p0987a01║函又音䧟誤）。奮名（上求右反）。[泳-永+水]𣲙闇

（上彼𠗦反）。竝治（上音並下音持）。 

K34n1257_p0987a12║者𢯇（一入反）。問訊（音信）。問訊（同上）。推[土

*甲]𡊠（上都迴反下烏 

K34n1257_p0987b07║互同（上乎故反）。繾綣（上去演反下去遠反不相離也

一日謹慎也）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥 

K34n1257_p0987b09║（烏礙反）。自投（音頭又之未反悞）。虛[宋-木+貴]

𡪲（音寶）。撫然（經音 

K34n1257_p0987b12║結反下以接反）。闇𦿔（必祭反）。僶[仁-二+勉]

（上[弓*(乞-乙+小)]忍反下明辯反）。𢪔觸 

K34n1257_p0988b14║𩭈（莫姦反）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上以林反下以一

反）。不穆（音目和也）。邪避 

K34n1257_p0990a07║如[卄/生]苼（阻伯阻嫁二反）。互相（上乎悟反）。㘁

呼（上戶高反）。 

K34n1257_p0990a10║宍（上普庚反下而六反）。熟爤（上市六反下郎歎

反）。沸[厂@火]灰 

K34n1257_p0990a14║梢（所卓反）。乱隧（直遂反）。賖摩（上尸遮反）。

猛[狂-王+殳]𤝈 

K34n1257_p0990b07║甲反凍相著也）。搒[打-丁+苔]𢰥（上步盲反下丑之

反）。[這-言+夌]失（上于㱕反）。撰擇 

K34n1257_p0991a02║名第三帙第廿一卷[宋-木+貴]𡪲道 

K34n1257_p0991a08║反正作質）。𥄏[言*戾]𧩈（上章移昌支二反下力遂反目

汁𤁒也）。結聹（奴頂反耳 

K34n1257_p0991a10║下他故反冝作唾上又音壇非用）。漏囊（奴即反）。為

[又/火]𤆆（音[厂@火]灰）。 

K34n1257_p0991b03║[先*人]𠈣常（上郎道反正作老）。隨𨔵（除六反）。湏

臾（羊朱反）。 

K34n1257_p0992a07║賢反困也強也）。世俗（似欲反正作俗）。煩[火*忽]

（奴老反正作𢙉）。鞕 

K34n1257_p0992a13║直之反踐穀也）。舂磨（上書容反）。洮沙（上徒刀反

下所駕反）。[親-見]亲 

K34n1257_p0992b05║椽壁（上直緣反）。秦言（上疾辛反）。如[宋-木+貴]

𡪲（神一反）。難辨 

K34n1257_p0992b07║（古盲反）。竹筩（徒東反）。煩[火*忽] （奴老

反）。第廿七卷 

K34n1257_p0992c11║螺（洛戈反）。針袵（而甚反織〡也正作絍[任/糸]䋕二

形也）。斐斖（上妃 



K34n1257_p0993b10║真真二形又徒年徒見他見三反悞）。[打-丁+木]𢪮㩉

（上助㽵反下他盍反）。琦妙（上巨 

K34n1257_p0993b14║[怡-台+(ㄉ/山)]（上尺真反下乃老反）。懾伏（上之涉

反怖也㐲也失常也）。[石*鍾]𥗦  

K34n1257_p0994a02║拆（先擊反）。息[弓/心]𢗂（音忌）。憒𡗚（上古對反

下女孝反）。跛𨁟 

K34n1257_p0994c05║瑕〡也）。木㨝（蘇結反字體正作揳也）。終[久/十]𠥾

（了律反盡也既也自也正 

K34n1257_p0994c08║有禮（同上）。除扎（同上斫木[后-口+┬] 也）。无扎

（同上木柹也並從水）。一 

K34n1257_p0996b03║取也）。寶[尸@支]𡰸（巨𨒫反）。水[土*(厂@干)]（音

岸）。波崘（落昆反）。曇 

K34n1257_p0996b04║无竭（上徒南反唐言法勇舊譯云法來）。[微-兀+(舛-

夕)][阿-可+(巢-果+(日/小))]𨻩（丘𨒫反孔〡也）。大 

K34n1257_p0996b12║冠（苦𠋫反）。揌相（上子孔反正作惣也又蘇來反

悞）。[夕/鹿][勿/(止*止)]  

K34n1257_p0996c02║垢（古口反）。堅相（上古賢反）。[宋-木+貴]𡪲相

（上神一反）。𥝢自（上楚 

K34n1257_p0996c06║惚折（上扶番反中奴老反下之舌反〡挫也前後皆云煩𢙉

折薄也）。[禾*勿]𥝤 

K34n1257_p0996c10║[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥兜（上所姧反下都侯反）。率阤

（上所類所律二反下達何反亦云珊 

K34n1257_p0997b08║（上羊益反下寒案反）。栁叉（上於力反呪名也正作揤

此論云能知他人心呪名[打-丁+(夕*ㄗ)]栁叉 

K34n1257_p0997b12║（上竹廉反下乎夾反）。所 （去月反[卸-ㄗ+夬]

也）。折薄（上之舌反〡伏也[土*坐]𡌚 

K34n1257_p0997c03║[卄/(匚@夾)]（苦頰反）。[王*忽]𤦏中（上奴老反）。

函[卄/(匚@夾)]（上戶緘反）。沮壞 

K34n1257_p0997c05║卒意（上布損反〡根也始也下也舊也說文從木從丁作市

字體也）。[囗@火]𡇂 

K34n1257_p0997c10║（巨𨒫反履〡也正作屐）。第六十四卷[(司-(一/口)+井)*

寸]𡬥兜（上所 

K34n1257_p0998a03║撥（布末反）。謫毀（上愽妄反下許委反）。[囗@火]

𡇂緣（上一真反）。膸 

K34n1257_p0998b13║[打-丁+遂]𢷊（上子官反下隨醉反）。有攢（子乱反並

從金）。憒𡗚（上古對反下女孝反）。 

K34n1257_p0998c09║嬈𢙉（上奴了反弄也）。如實（市一反）。[跳-兆+(色-

巴+(〡*日))][跪-厄+(〡*日)]踐（上徒到反）。[玝-十+小] 

K34n1257_p0999a11║（之忍反皮外小𧺫也正作𤻘[月*(乞-乙+小)]𦙳）。燋炷

（主注二音）。炎憔（上羊贍反下子消反）。 

K34n1257_p0999a12║塗[重/(衣-〦)]𫟚（音果）。第七十七卷互相（上乎故

反）。 

K34n1257_p0999b05║第七十八卷級其（上居及反）。輕[打-丁+卡]拤 

K34n1257_p0999b06║（音弄）。毀[夢-夕+(夕*戈)]（莫結反）。頭陀（音



陁）。輕[打-丁+卡]拤（音弄又音弁非）。 

K34n1257_p1000a07║屎尿（上尸履反下奴吊反）。捄[泳-永+(文/月)] （上

居右反下子計反正作救濟上又音俱 

K34n1257_p1000c04║ （子[葉-世+ㄊ]反目毛也）。[囗@火]𡇂緣（上於人

反）。不實（市一反）。未勉 

K34n1257_p1000c06║正作仙屳二形也）。[兄*隹]有（上思惟反）。大[緻-至]

（音舍寬免也正作赦）。羅 

K34n1257_p1001a06║（上卑連反）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥迦（上所姧

反）。孆姟（上於盈反下乎來反）。出系（音覓細絲 

K34n1257_p1001b08║[白/兒]𤾇術（上都侯反）。過咎（求九反過也𢙣也病

也）。 有 

K34n1257_p1001c01║草（上莫𠋫反）。何[(、廾、)/口]（求九反正作咎）。

調[這-言+(土/隹)]𨖫（但怛反正作達）。世 

K34n1257_p1001c11║（上房無反）。玫[王*(面-(百-日))]（上莫迴反下乎灰

反）。挮[打-丁+坒] （上他𠔃反下步米反）。[怡-台+常]  

K34n1257_p1002b02║下楚床反）。未熟（市六反）。俎壞（上慈与反又音

阻）。[親-見]亲苦 

K34n1257_p1002b06║𨳰諸（上愽計愽列二反）。[宋-木+貴]𡪲相（上神一反

正作實）。如煮（之与 

K34n1257_p1002b08║分折（先亦反）。 檀（上之然反）。涷[泳-永+水]𣲙

（上都貢反下彼陵反 

K34n1257_p1002c03║（上知劣反）。淵[奠*犬]𤡽（上烏玄反下余修反）。沖

（上直中反下助責反）。終 

K34n1257_p1002c10║修反遠也思也正作悠）。[利-禾+(罩-卓+正)]㓻藏（上古

郎反菩薩名金〡藏）。乖遼（上古 

K34n1257_p1003a13║脾反胎名也）。迭共（上田結反更也[這-言+(危-(夗-

夕)+巾)]𨓝也）。勘聞（上苦含反）。[局/心]他 

K34n1257_p1003b13║[耳*山]𦔺悔（上丑耳反）。捕養（上蒲故反）。惚𡧱

（上奴老反下乎盖反）。 

K34n1257_p1003c10║礬也）。[日/煮] 已（上之与反）。復置（陟利反）。

第五卷 

K34n1257_p1004a11║反又音禹悞）。珊瑚（上桒于反下戶吾反）。𤥭[王*(戶

@木)]𤥾（上尺遮反下巨魚反）。馬 

K34n1257_p1004c04║寄（上直中反）。醇[酉*犬]䣭（上市倫反下以修反）。

醨風（上力支反）。搆捋 

K34n1257_p1004c08║遘（古豆反）。祥墟（丘居反）。[言*向]𧧦通（上休政

反自也正作詷也道不〡通也）。 

K34n1257_p1005b04║兆火（上徒義反正作地[水/土]坔二形又音趙悞）。一葙

（息羊反）。如 （香左 

K34n1257_p1005b10║（上居迎反下居力反）。差別（上楚加反）。塔[序-予

+(共-八+田)]𢉱（明照反正作𠪄）。私咤 

K34n1257_p1005c09║作熬）。攢成（上子官反）。問訊（音信）。國繼（古

詣反[(扁-戶+(一/口))*司]𠻸也）。擗 

K34n1257_p1005c11║（上尸證反正作勝）。離[勝-力+衣]𧜜（同上）。卑隰



（尸入反正作溼濕）。迭互 

K34n1257_p1005c12║（上田結反下乎悟反）。[厂@火]灰聚（上呼迴反下自

禹反）。惚泍（上奴老反下而 

K34n1257_p1006b08║（上自宣反今皆作全）。卬境（上伊逸反）。長梪（音

短又音豆非）。唐[捐-口+ㄙ]捐 

K34n1257_p1007a12║覆俗（音俗）。[厂@火]灰燼（辝進反亦作羙）。陀羅

（上徒何反）。親 

K34n1257_p1008b06║作嚇[言*赤]𧨃二形又呼嫁反大怒也）。捅力（上古岳反

競正作角較）。相撲 

K34n1257_p1008c10║正作摒）。併除（同上）。[怡-口+月]悁自（上音緣弃

也正作[捐-口+ㄙ]捐也悞也）。憒𡗚 
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K34n1257_p1009a05║慶尺[辟/王]𤩹非寶寸陰是 

K34n1257_p1009c02║遮反下去迦反）。內稀（音希）。[厂@火]灰鹽（音

閻）。稀尠（息淺反）。 

K34n1257_p1011a05║綺[金*用] （下田殿二音以寶飾器也正作鈿）。車輅

（音路）。輦轝 

K34n1257_p1011a09║車（上戶內反）。[夕/鹿][勿/(止*止)] （所戢反）。皷

[口*(參-(彰-章)+小)]（桒告反）。談 

K34n1257_p1011a14║[矯-(夭/口)+右]亂（上居小反）。如[雍/凡]𠙰（烏貢

反）。葂角（上他故反正作免又 

K34n1257_p1012c11║白虎通曰居賣曰賈通財曰賫〃者傷也以利傷義故名曰傷

也）。防[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上扶妄反 

K34n1257_p1012c14║委反吴人云火也亦火盛也亦作燒𤌋）。飃之鼓（上疋遙

反下公五反）。[雍/凡]𠙰 

K34n1257_p1013a02║相（上呼悟反）。池沠（疋賣反）。无虧（去隨反[卸-

ㄗ+夬]也少也[捐-口+ㄙ]捐也）。 

K34n1257_p1013a09║沒（上云愍反）。[(夕*匕)/心]尤（于求反過也嗟也多

也）。[這-言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝相（上徒禮反）。 

K34n1257_p1013a13║[捐-口+ㄙ]捐（音緣唐[捐-口+ㄙ]捐謂虛弃也）。斗稱函

（上都口反中尺證反下戶緘反）。陵 

K34n1257_p1013c01║絍（而[惎-八]反織也又而林經音義作女心反亦作[糸*南]

䋻）。自[聲-耳+(夕*(ㄗ@、))]（苦角反）。駛流 

K34n1257_p1014b03║鉢（上大朗反）。[娕*頁]嬾隋惰（上一郎旱反下二大果

反）。[矯-(夭/口)+右]詐 

K34n1257_p1014b14║（上倉官反下莫侯反禶[欼-欠+(敲-高)]敠也矛槍也蜀軍

梭搶也）。牛𡐢（方問反）。鎔 

K34n1257_p1015a07║人又平）。堪耐（奴代反）。推[打-丁+午]𪭟（上直追

反下昌与反）。虵蝎（許謁 

K34n1257_p1015c08║第二十八卷[擴-黃+(建-干+├)]利（上疾[葉-世+ㄊ]反）。

[耳*冗]𦕍嗜（上都南反下神 

K34n1257_p1016c13║[木*丘]𪲀誑（上丁禮反）。[打-丁+幾]𢴰捷（自[葉-世+



ㄊ]反）。問訊（音信）。放 

K34n1257_p1017b05║第三十九卷媒媾（上莫迴反下古豆反）。[罕-干+早]𫅃

羅 

K34n1257_p1017b06║（上張教反正作[(ㄇ@人)/卓]）。[罕-干+且][弓*魚]𢐗

（上子邪反下其亮反正作𦊨弶也悞）。酬隙 

K34n1257_p1017c04║[秮-口+月]越（上古玄反下羊力凡穀麦之[告*皮]𤿩豪曰

[秮-口+月]曰越也下正作[麩-夫+戈]）。輕  

K34n1257_p1018a14║无[牛*卓]𤙴（徒了反）。嚴慗（之領反）。尠儲（上息

淺反下直余反）。不 

K34n1257_p1018b01║蔑（莫結反）。談謔（許約反）。不[后-口+┬] （音

尺）。問訊 

K34n1257_p1018c08║（上女八反）。第五十卷邏[這-言+(乏-之+山)]（羊然反

天名[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 羅〡）。𨽦於（上古厄反 

K34n1257_p1018c12║（於去反）。第五十二卷[這-言+栗] 多（上力日反正

作栗）。遷謝（上七仙反）。票 

K34n1257_p1019c03║尠少（上息淺反）。醎𠧸（音魯）。[火*莽] 毒（上魚

明正作蟒）。或 

K34n1257_p1020c06║慳[希-巾+口]𠯌（力進反）。憺怕（上徒敢反下普百

反）。躭湎（上都南反下莫兖反）。 

K34n1257_p1021b13║（上田典反）。[火*而]𦓒退（上奴管反言臨命終時火火

漸退滅也正作𤌢）。心[(凵@又)/月]（音[凵@又]）。 

K34n1257_p1021c13║[捱-圭+報]（巨月反）。事[捱-圭+(圭*(艮-日+口))]（同

上）。[耳*冗]𦕍湎（上都含反下[弓*(乞-乙+小)]兖反）。猥 

K34n1257_p1022a01║（上烏古反）。柁耶（上徒可反鄔波〃耶此云親教

師）。[日*勉] 出（上無遠反正作 

K34n1257_p1022b14║西呼為〡也中莫交反正作第也下七賜反正作▆也藍第一

物異名其物[木*ㄉ] 出土時如針鋒㓨入 

K34n1257_p1023c10║（上音[一/力]下以箭反不断也）。[厂@火]灰燼（序進

反）。扣絃（上苦吼反）。柎革 

K34n1257_p1024b11║[打-丁+雀]屈（上自迴反）。陵侮（音武輕也）。串習

（上古患反）。[這-言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝 

K34n1257_p1025a03║（音鏁）。所燥（音掃）。[厂@火]灰燼（上呼迴反下

似進反）。里閈（音翰）。 

K34n1257_p1025c14║訊（音信）。浮[泳-永+色]𣴊（普包反）。後序至

[(└@(耜-耒))*責]（士貴反探 

K34n1257_p1026c01║[耳*冗]𦕍嗜（上都南反下神利反）。薩迦邪（羊嗟反薩

者或言虛偽或云无 

K34n1257_p1026c04║吻反）。不耐（奴代反）。慳[希-巾+口]𠯌（力進

反）。[矯-(夭/口)+右]設（上居小反）。聡 

K34n1257_p1027a01║嫉（上都故反下自悉反）。第七卷軛有（上烏革反）。

[耳*冗]𦕍 

K34n1257_p1027a02║染（上都南反）。䠶傷（上神夜反笑貫物也亦作[耳*矢]

聅）。憒𡗚（上古內反 

K34n1257_p1027a08║暴𢙣人）。羯恥[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上居謁反唐



言煑狗）。陵蔑（莫結反輕也亦作懱）。 

K34n1257_p1027b07║發（上扶吻反 也心中欲怒也）。[打-丁+幾]𢴰弄（經

音經作譏居依反諫也誹也諫七賜反）。 

K34n1257_p1027b09║角（上力人反仁獸也牛尾一角）。一[阿-可+(巢-果+(日/

小))]𨻩（去𨒫反）。𤌢位（上奴短反）。企 

K34n1257_p1027c11║羊反下直緣反）。有捲（音拳）。雜銅（上自合反）。

[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥陁（上所顏反）。 

K34n1257_p1028a05║下經歷反悞）。苦強（巨羊反）。唌出（上序 [這-言

+(衣-〦)]反又徒丹反非也）。涎 

K34n1257_p1028a11║（音峯）。更壅（於勇反）。[捐-口+ㄙ]捐珠（上余宣

反弃也珠類一非舉摩𡰱之珠以 

K34n1257_p1029b13║伽梵）。稠林（上直由反）。[捐-口+ㄙ]捐捨（上余宣

反）。適心（上尸隻反樂也）。牛 

K34n1257_p1029c06║（下爭八反柹也）。凡器片（上五寡反下疋見反）。第

二卷[弓*曾*弓]𢐷 

K34n1257_p1030b03║邏（郎个反第三卷作[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 羅也）。

根𦽦（音万𦬔苗葛苗之類也）。芬子 

K34n1257_p1030b14║（上徒[(暇-日)-(己-(乳-孚))+几] 反）。仰慨（苦

愛）。俯悼（徒告反）。藻煥（上音旱才〃也 

K34n1257_p1030c12║涎（[序-予+吊] [這-言+(衣-〦)]反）。生延（同上）。

帋拜（上音紙下步莧反正作辯）。㧾 

K34n1257_p1031a08║泯（[弓*(乞-乙+小)]忍反）。落荃（七全正作筌）。幾

乎（上[打-丁+幾]𢴰析二音近也冀也）。 

K34n1257_p1031a12║文[打-丁+幾]𢴰杼（上居依反勝也緾經也下直[焉-正]反

梭也說文持緯者也出曜經云猶如張綜以 

K34n1257_p1031b09║環（上序倫反）。[這-言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝代（上大禮

反）。互相（上乎悟反）。錦繡 

K34n1257_p1031b14║第三卷時痕（戶恩反）。[病-丙+食]𤸤痕（上楚㽵反正

作瘡）。 

K34n1257_p1031c08║西國豆名也經音義作羯羅[邱-丘+(司-(一/口)+井)] ）。

第六卷羈緾（上居冝反）。惔 

K34n1257_p1032a11║糺紛（上居黝反下芳文反）。[這-言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝

相（上徒禮反）。誹[厂@千]（上音非下音尺）。 

K34n1257_p1033b11║劬（上奴結反下具愚反）。䖝蝎（上直中反下戶割反食

木䖝也尓雅云蝎來[橐-木+砳]𥗤）。傷 

K34n1257_p1033c08║田反正作偏）。智卬（因進反）。氣噓（許[美-王+田]

反）。為勉（上于 

K34n1257_p1033c10║也）。抑挫（上於力反下子臥反）。[俠-(人*人)+(前-

刖)]侠勢（上戶頰反）。睥[跳-兆+專]（上步米反 

K34n1257_p1034a01║（上助皆反）。鱣魚（上知連反[美-王+田] 名）。擒

粘（上丑知反正作䅻膠粘鳥者也又音禽 

K34n1257_p1034a02║非）。第六卷三炁（烏各反正作惡𢙣二形又莫謨氣三音

並非）。[淫-壬+(工/山)]滛 

K34n1257_p1034a13║作膝）。密𥠧（直利反）。煩惚（音[惱-囟+正]）。[佰-



白+巾]𠇆瞻（上牛兩反止作仰）。 

K34n1257_p1034b09║[佰-白+巾]𠇆（音𠈟）。上齴（五各反正作齶[齒*虎]

𪘰）。氣激（古歷反論音是擊字）。激 

K34n1257_p1035a01║鞕杖（上卑連反正作鞭）。手捲（音拳）。[(狦-(狂-

王))*寸]𡬬兜（所姧反正 

K34n1257_p1035a02║作[(狦-(狂-王))*寸]𡬬）。常憙（許記反）。憒𡗚（上古

內反下女㒵反）。憙 

K34n1257_p1035c02║（神利反）。[言*片]𧦓訟（上蘓悟反吉也）。第二卷䇿

勤（上楚責反）。 

K34n1257_p1036b13║雅反）。滋[厂@火]灰（呼迴反）。掉動（上徒了

反）。熟䩕（五更反正 

K34n1257_p1036c01║（修延反）。逗[打-丁+幾]𢴰（上徒𠋫反）。毀呰（音

紫）。不躁（子告反）。凹 

K34n1257_p1037a05║灰（上音掃下音[厂@火]灰）。憘怡（上許之反下以之

反恱樂㒵也正僖）。必令 

K34n1257_p1037a11║然（上七小才酉二反容色變也）。輕蔑（莫結反）。[錔

-水+((人*人)/(人*人))]䥘亂（上倉 

K34n1257_p1037b05║下蒲坎反）。[序-予+報]名（上居月反其也悞）。罝於

（上陟利反）。[親-見]亲頭 

K34n1257_p1037b12║音遂悞）。杖捶（之水反）。真[宋-木+貴]𡪲（音

實）。沈沒（上直林反悞）。 

K34n1257_p1037c02║[言*王]𧥶（居況反正作誑）。貪嗜（時利反）。疲勞

（洛刀反）。親 

K34n1257_p1037c12║（上方問反下尸旨反）。[仁-二+走] 勞（上大胡反下

洛刀反）。崖限（上魚𡧱五街二反）。 

K34n1257_p1038a14║（求季反心動也說文氣不定也）。涸䨱（上戶[厂@火]

灰反下扶福反逆流也正作洄澓）。敬 

K34n1257_p1038b03║墮（上余主反勞也[悚*頁]懶也）。死𧎔（目朗反大虵也

正作蟒也）。燋惚（音[惱-囟+正]）。 

K34n1257_p1038b09║勁勇（上居政反）。皆[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（市右反賣

了也）。豪[((夾-(人*人)+(前-刖))*力)/里]（音狸）。寍 

K34n1257_p1038b13║反）。[木*谷]㭲稅（上古客反正作格）。楚撻（他達

反）。池湟（戶光反正 

K34n1257_p1039a07║瘦（上音於䔍也正作菸〃[卄/邑]䓃熟㒵也又於與反䔍也

又於去反臭爛也）。腹脹 

K34n1257_p1039a13║現（上莫官反）。奄摩（上烏含反菓名也悞）。[泳-永

+(改-己)]㳊水（上古歷反疾流也亦打也 

K34n1257_p1039b02║色反）。鄙𧃳（上悲美反下私列反）。挑目（上吐聊

反）。干[罩-卓+目]𥄲（莫報 

K34n1257_p1039b12║弓（上兵永反）。有灰（音[厂@火]灰）。是[麩-夫+少]

（尺沼反）。毀奮（巨右 

K34n1257_p1039c01║正作虐）。[木*禺]𣕃根（上五口反正作[萩-火+禺]）。

盲龜（居追反）。放逸（羊一 

K34n1257_p1039c11║抱（上呼圭反）。撰擇（上音選俗）。慊恨（上戶兼反



又音嗛）。[木*谷]㭲 

K34n1257_p1040c02║正作坌也下音瘡如以[厂@火]灰〃）。灰蕀（上火迴反

下居力反）。火𧂐（子賜反）。 

K34n1257_p1040c13║并劓（疑器反）。打撲（上得哽反下普木反）。急[糸*

支]𥾣（古夘反㗘 

K34n1257_p1041b08║謦咳（上苦頂下苦代反正作欬）。側仮（[〦/力] 睌[〦

/力] 煩二反〃覆也轉也正 

K34n1257_p1042a01║越䩭（居冝反）。窓[打-丁+庸]𪮧（用栁反正作牖）。

𨶳看（上苦[失*見]反）。鼻衂 

K34n1257_p1042a11║（烏貢反）。雞[((雪-雨)/(雪-雨))*隹]𨿉（上吉𠔃反下助

俱反）。梯隥（登鄧反）。樚 

K34n1257_p1042b02║下呼瓜反）。八[百*(、廾)]（胡木反〃碩也）。衰耗

（上[木*ㄉ] 追所追二反下火告反小減也）。 

K34n1257_p1042b04║飜譯記淳[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上市倫反）。一葙

（息良反）。在第 

K34n1257_p1043a07║犁柄）。如[打-丁+午]𪭟（昌與反）。如箕（居之

反）。如臼（巨九反）。如[竺-二+帚] 

K34n1257_p1043c02║鄴（牛刼反）。混淆（尸交反濁也）。荐及（上在甸反

重也[仞-、] 也）。 

K34n1257_p1044c04║乖（古懷反）。[娕*頁]嬾愭（上郎旱反下徒果反〡〡慵

也下正作惰）。 

K34n1257_p1044c08║反）。𥎀立（上余[庴-日+(人*人)]反）。[娕*頁]嬾墯

（上郎坦反下徒果反）。毀呰（音紫）。 

K34n1257_p1045c09║反前論云僧柯履多此言染汙）。微𠸍（音笑）。駈[木

*(實-毌+(眉-目))]㯽（卑進反）。 

K34n1257_p1045c13║軛（音厄）。更互（音護）。[厂@火]灰爐（序進

反）。第八卷 

K34n1257_p1046b12║下徒可反）。[厂@火]灰燼（序進反）。第八卷安咀

（多達 

K34n1257_p1047a07║眾纈（戶結反）。淡[勿/(止*止)] （上徒濫反下所戢

反）。分折（先擊 

K34n1257_p1047b04║（上羊忍反）。𢤱悷（上郎董反下郎計反）。湍洄（上

他官反下戶[厂@火]灰反）。屎 

K34n1257_p1047c01║反）。逯真（上徒愛反）。[厂@火]灰燼（似進反）。

澍清（上朱句反）。 

K34n1257_p1048c13║劣棹（大了反）。沒[娕*頁]嬾（郎坦反）。四猗（於綺

反正作倚）。 

K34n1257_p1049b06║（尺耳反）。下[山/(田@((人*人)/(人*人)))]（同上）。

[目*斬]䁪眼（上居奄反正作瞼也弟一卷作瞼眼是也南岳 

K34n1257_p1051c07║反滅也盡也正作泯又音紙悞）。互相（上乎故反[逅-口+

巾] 也差也字樣作互切韻作㸦又丁𠔃竹 
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K34n1257_p1053a04║（音務馳也奔也馳也）。繹空（上羊益反理也陳也大也

尋也終也兖也亦作[飢-几+睪]䭞）。 

K34n1257_p1053a14║閟虹（上音秘下音紅）。眇歸（上[弓*(乞-乙+小)]小反

目病也小也又[弓*(乞-乙+小)][竺-二+犮]𥬒反）。粵 

K34n1257_p1053c09║愛也狑音靈犬名悞）。如[厂@火]灰（火曰反）。愚[宓/

具]（莫瓶反暗也正作𡨋 

K34n1257_p1053c12║遠也正作永也又古懷反背也悞）。愱姤（上秦七反下丁

故反下正作妬）。[利-禾+(罩-卓+正)]㓻 

K34n1257_p1053c13║[狂-王+午]（昌与反正作杵）。鳥獸（手呪反）。速[隹

/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授賣了也說文賣 

K34n1257_p1054a03║（上去既反）。淂顯（上都特反下火典反）。下卷何迴

（乎[厂@火]灰 

K34n1257_p1054b04║嚙[莽-、]莽（上五結反下占敗正作芥）。製電（上尺世

反正作掣也悞）。𦒿 

K34n1257_p1055a12║隘（上冝作[多*音]𩐞於棻反▆呃不平聲也下烏賣反又喑

隘歎息 聲也上又於心反 

K34n1257_p1055c08║枉也）。不猗（衣綺反正作倚又於冝反）。俻受（上皮

媚反）。燒[日/煮]  

K34n1257_p1055c14║觀所緣論一卷瓶[區*凡]𠥷（鳥侯反）。[捱-圭+干]彼

（上先擊反）。 

K34n1257_p1056a07║揌破（上子孔反）。攢[打-丁+遂]𢷊（上子乱反下音遂

上又子官反正作鑽也）。但 

K34n1257_p1056b13║蚑䗈（文盲二音正作蚊蝱）。蠅𧎇[虫*蚤]（子老反正作

螽）。是𤌢 

K34n1257_p1056b14║（奴管反）。生[渜-大+火]（同上）。婆只（音紙）。

婆枳（同上又紙氏反）。[毯-炎+呆]𣮃 

K34n1257_p1058c05║具（上子浪反）。疇 [這-言+(衣-〦)]（上直由反下普

吉反正作匹）。瑕隟（丘逆反）。 

K34n1257_p1058c06║相仾（丁禮反捍）。[橐-(石/木)+貝]䝴佛（上子西

反）。仚望（上去智反）。第五卷 

K34n1257_p1058c10║即召（直照反）。炎䰅（莫姧反悞）。相卬（上息亮反

下因進反）。[木*了]𣎸 

K34n1257_p1058c14║[肆-聿+弗]𨱰（上芳𠕀反下芳物反依俙也正作彷彿）。

火𧂐（子賜反）。誰 

K34n1257_p1059a07║加反）。[仁-二+房]𠉱佯（上房下羊）。悉咤（竹加

反）。瑕郄（上戶加反下丘 

K34n1257_p1059b02║福反傾也正作覆也又音伏非也）。[北/食]𩚾饕（上音䥫

下音叨）。丘墟（音袪）。 

K34n1257_p1059b13║其[月*夏]（音福正作腹）。[打-丁+卡]拤丸（上盧貢

反）。捔伎（上古岳反）。撾 

K34n1257_p1059c04║（上幸江反正作[舌*瓦]𤭇說文作瓨[江/瓦]𤭊二形又第十

六卷云不受夜食）。杅食（上云俱反）。 

K34n1257_p1060a13║（上乎悟反正作護）。[月*皇]𪱦𢣷（上音惶下音懼）。

[(吉/木)*(企-止+米)]車（上力計反）。[穀-殳+(人/米)] 



K34n1257_p1060b03║下尸与反）。䆤[塚-豖+豕]滛（上尺專反下知勇反）。

戲𠸍（音[竺-二+犮]𥬒）。皆漯（失入反）。 

K34n1257_p1060b05║（上許衣反）。[身*亢]𨈢緬（上都南反下[弓*(乞-乙+

小)]兖反）。不[人/一/月]（音肯字樣作肎）。時 

K34n1257_p1060b07║排也盪也正作擠又音賫）。不[女*辟]（私列反狎也𢢔也

正作[媟-世+ㄊ]𡝥也又或作嬖音閇愛也卑 

K34n1257_p1060b08║也賤而得龍曰嬖〃卑[媟-世+ㄊ]𡝥也冝作[媟-世+ㄊ]

𡝥）。親[社-土+(ㄙ/夫)]（音族）。親[應-心+皿]（巨右反）。伎 

K34n1257_p1060c07║[自/(人*入)]𦤈幾（上巨既反下居衣反經音義作具幾）。

𦽦陁（上莫官反）。捎 

K34n1257_p1060c13║枇（同上）。[禾*支]秓廋（雨愁桒走二反）。哆邏（上

都个反）。𠃵沓（大合反）。 

K34n1257_p1061b03║菀 （以然反）。持[金*卓*戈] （居迸反〡矟有歧者

也）。狐疑（上戶 

K34n1257_p1061c01║給[孑*介]㜾（古胡反正作孤）。辟[六/鳥]（於陵反

悞）。彼鸞（於陵反正 

K34n1257_p1062b02║茂（上父幡反下莫侯反）。芬馥（上芳文反下音伏正作

馥）。梯[打-丁+坒] （上他 

K34n1257_p1062c01║二音）。蠅[虫*風]（子老反正作螽）。[虫*瓦]虵（上許

鬼反前作[虫*反] 虵）。蜂[虫*鳥]（峯歇 

K34n1257_p1062c03║[金*夏] （方救方伏二反）。[日/且]於（上陟利反正作

置）。構牛（上古豆反）。 

K34n1257_p1062c11║反）。[玝-十+小]琦（音奇）。垖[阜-十+寸]（上都迴反

下扶久反）。蠅𧎇[虫*蚤]（子老反）。 

K34n1257_p1063a02║釿斧（上音斤下音府）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦狼（上助

皆反）。鐵𤓰（上天結反下爭 

K34n1257_p1063b07║直（上他頂反直也長也正作[健-聿+手]▆二形也悞

也）。熢[火*敞]𤏮（上蒲紅反下蒲沒反）。 

K34n1257_p1063b14║正作架）。紅𦆝（疋沼反正作縹）。[木*卡] [彳*舞]

（上曾貢反下無府反又經音義 

K34n1257_p1063c04║（上烏玄反）。虵池（上市遮反經音義作[禹*也]𥝀）。

至膝（音悉）。 踝 

K34n1257_p1063c06║[厂@火]灰燼（似進反）。漸涱（知亮反）。皷蕩（大

朗反）。濤波 

K34n1257_p1063c10║反）。[穴/(怡-台+禺)]𥧼而（上七結反）。仿佯（房羊

二音）。毀呰（音紫）。觸𥥛 

K34n1257_p1064a03║阜垖（上音婦下都迴反應言垖阜也悞）。[荃-王+土]𫇲

芊（上戶𥝷反下古旱反）。 

K34n1257_p1064a04║[日/煮] 汁（上諸与反正作煑）。掠奪（上亮略二音下

徒活反）。手探（上居六反正作 

K34n1257_p1064a09║為[社-土+禺]禑（同上）。[婬-壬+(工/山)]妷（羊一

反）。[婬-壬+(工/山)]泆（同上）。[(冰-水+〡)*ㄆ] 穫（和郭反𠚫也）。 

K34n1257_p1064a13║反）。伽[王*夌]𤦫（上其迦反下力乘反王名伽[王*夌]𤦫

伽也四分律云迦陵迦）。㿈創（上於容反下音瘡）。 



K34n1257_p1064b10║同上）。[木*最]樶舉（上子活反挽〡也）。垔灑（上与

堊同烏各反又音因塞也非也）。 

K34n1257_p1064c13║雖[穴/(怡-台+禺)]𥧼（千結反）。奪取（上徒活）。羈

瘦（上居冝反下所右反）。 

K34n1257_p1065a11║健也）。打皷（上得冷反下公五反）。而[白/木]𣐩（古

堯反斬首也正作[具-八+(巢-果)]梟二形）。 

K34n1257_p1065b05║頗勒霎那亦云破求那此言翼宿）。群[山/兔]（同上）。

戶[萹-戶+合] （音藥正作鑰也）。 

K34n1257_p1065b14║又五高反非）。瞿𡰱萌（音師与藥字同也悞）。欺[言*

王]𧥶（居况反正作誑）。 

K34n1257_p1066a05║作感）。老[老*老]䎜（莫報反正作耄）。[齒*空]痛（上

五各反口中齗〡也正作齶也經音 

K34n1257_p1066a07║肺氣病也正作欬瘶也二並非用也）。喝吐（上烏芥反通

食氣也正作[飢-几+亥]䬵欬二形）。 

K34n1257_p1066c13║（蒲莧反成〡也正作辨辦二形）。此堓（音岸）。莖幹

（古案反）。[莽-、]莽 

K34n1257_p1067a10║作[殤-歹+田]𤳈）。豌豆（上烏官反）。蜱豆（上卑𠔃

反正作豍）。𦬔子（上古 

K34n1257_p1067b02║臥㩉（音塔）。烏鵄（尺之反）。所喙（音卓正作

啄）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦狼 

K34n1257_p1067b08║掣彼（上尺世尺列二反曳也挽也經音義作[掔-又+(乞-乙

+(、/、))]𢱯攬二同力敢反）。䥫喙（許穢 

K34n1257_p1067c04║綩綖（上於遠反下以然反）。▆[社-土+延] （同

上）。曰螺（上子月反下洛禾反 

K34n1257_p1068a02║高敞（昌兩反）。諳練（上烏含反更〡也記憶也）。昱

[火*藥]𤓈（上羊六反 

K34n1257_p1068a05║（音施更多也正作啻）。稗子（上步拜反）。蔗[米*當]

𥼽（上之夜反下徒郎反 

K34n1257_p1068b05║（而預反天上聲）。一[后-口+┬] （疋見反）。楫樹

（上而容反木名似檀正作 

K34n1257_p1068c01║𨱚（徒乱反悞）。七段（同上）。[罩-卓+目]𥄲涉（上

帽墨二音）。內鞘（音笑 

K34n1257_p1069a07║根（同前正作謂 根）。肪髄（上方房二音）。涎贍

（上序 [這-言+(衣-〦)]反下當敢反 

K34n1257_p1069a10║子（上古敗反）。髮髦（上音發下音毛）。唌膽（上席

[這-言+(衣-〦)]反下當敢反）。烏 

K34n1257_p1069a14║（獨樓二音）。泥淖（女孝反）。毛[匊*毛]𣮕（巨六

反）。輕闡（昌演反大 

K34n1257_p1070a13║下得冷反得[挺-壬+手]二反）。或臬（古堯反斬首也正

作[具-八+(巢-果)]梟二形又五結反悞）。山[山/(罩-卓+正)]㟵 

K34n1257_p1070b09║杼（序竹紵三音[渫-世+ㄊ]㳿也經旨謂之畋而揚之

也）。嫉姤（丁故反）。嬈亂 

K34n1257_p1071c11║[敲-高+女]𪥩（上喜記反下其綺反）。挊鈴（上音

弄）。狎習（上乎甲反）。仞 



K34n1257_p1072b14║云[爿*賣] 子）。梨㝹（奴 反）。至夾（音狹窄溢也

悞）。蜫虫（上古 

K34n1257_p1072c01║䰟反）。[夕/鹿][麩-夫+黃]（音鑛）。升[角*(、廾)]（上

都口反下戶木反）。[完-兀+(直-十)][宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍婦 

K34n1257_p1073a03║（音[竺-二+犮]𥬒）。抓㰅（上爭巧反下他的反正作㰅

插）。創開（上楚㽵反）。皃 

K34n1257_p1073a08║（天結反亦作餘）。不廉（力閻反）。手撮（子活

反）。地[月*震] （扶非反正作飢 

K34n1257_p1073b10║反得也正作獲〡）。[豸*隹]𧳞弟（同上又音侯非也）。

揌持（上子孔反）。夜 

K34n1257_p1073c07║（上序延反）。[打-丁+剬]𢳐縮（上尺列反正作掣）。

蹵風（上子六反）。撨木（上扌 

K34n1257_p1073c12║反下所右反或云耆痠或云羈瘦）。噵說（上徒老反）。

說[區*凡]𠥷（烏侯反瓦盂也）。說 

K34n1257_p1074a02║云徒〡至大言此外道前世名都提也經音義以㘁字替之戶

高反非也玉篇音[木*丘]𪲀丁禮反郭 

K34n1257_p1074a04║䐗及[狂-王+件]𤞗（上竹魚反下助皆反）。杷[病-丙+(尤

-尢+木)]（上步巴反下助㽵反把抱也正 

K34n1257_p1074b01║以櫆（苦[厂@火]灰反）。刦抄（上居[葉-世+ㄊ]反下叉

㒵反）。菜茹（如庶反又 

K34n1257_p1074c01║[跳-兆+(乏-之+犮)]耆（同上正作跋）。第卌九卷給[孑*

介]㜾（古胡 

K34n1257_p1075c10║皂[莢-(人*人)+(前-刖)]荚（上才早反下古俠反）。𣴟故

（上尸管反）。磨鋥（除硬反出 

K34n1257_p1076a13║（上疾焦反下疾遂反）。白頗（普㒵反）。白[皮*色]𦫗

（同上）。闇識（上烏 

K34n1257_p1076b04║速[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（市右反）。𩭈童（上莫顏

反）。為柘（之夜反）。為 

K34n1257_p1076b05║桒（索郎反）。為擷（居隨反木名堪作弓正作[木*頡]

）。麞鹿（上之 

K34n1257_p1077b02║唐[怡-口+月]悁（上徒郎反空也下以宣反弃也正作[捐-口

+ㄙ]捐也又於緣反悞也）。鍼筩（上音 

K34n1257_p1077c01║俠反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動（上而兖

反）。第九卷 

K34n1257_p1077c12║又徐嵗反正作篲也）。 土（上呼迴反正[厂@火]

灰）。第十二卷 

K34n1257_p1078a04║呻吟（上失真反）。戰掉（大了反動也）。[蜎-口+ㄙ]

蜎飛（上烏玄反）。蠢 

K34n1257_p1078c09║（上丑刃反）。唌唾（上序延反）。淚[泳-永+尿]㳮

（上力遂反下奴予反正作淚▆也下又音 

K34n1257_p1079a02║邠𨚎（上彼巾反下丁𠔃反正作枑也又丁禮反聲不便也下

又或作[阿-可+互]𨸧音遟亦云邠遅 

K34n1257_p1079a12║二音正作[王*古]𪻕也）。[擴-黃+(建-干+├)]疾（上自[葉-

世+ㄊ]反）。[夕/鹿]歰（所戢反）。顏貌（音㒵）。 



K34n1257_p1079c03║[怡-台+(恙-心+皿)]㦈（古太反正作盖又烏盖反非也）。

復儲（音除）。即從（自容反正作從）。 

K34n1257_p1079c12║車[王*(戶@木)]𤥾（巨魚反）。 有（上許依反）。金

（[庭-壬+手]頂反）。屈 

K34n1257_p1080c05║第卅三卷[厂@火]灰色（上火迴反）。雹莭（上步 

K34n1257_p1081b07║疇匹（上直由反下普吉反）。邠𨚎（上彼巾反下丁禮反

或作[阿-可+互]𨸧音遅如 

K34n1257_p1081c03║勞（洛刀反別本作[比/分]𣬄）。䘏民（上私律反）。

𢌿（音𢌿）。病瘦 

K34n1257_p1081c08║倍（步乃反正）。理[這-言+家] （相遂反正作邃）。

𨳰塞（上愽計愽結二反）。 

K34n1257_p1082a03║姤（丁故反）。慳嫉（上苦閑反）。喜𠸍（音[竺-二+

犮]𥬒）。瑕疵（上戶 

K34n1257_p1082c04║倫反）。 [升/口]（巨九反正作咎）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛

（上烏玄反）。輪轢（力達力各 

K34n1257_p1082c05║郎擊三反車踐也）。[口*ㄆ]㕮咀（上芳武反下子與反拍

碎也亦作[石*甫]𥒰[石*苴]䃊）。來填 

K34n1257_p1083a13║徒𠔃反唯[弓*(乞-乙+小)]勒成佛經作[弓*(乞-乙+小)]提羅

梵言楚夏耳）。門閾（况逼反門[序-予+艮]㡾也）。 

K34n1257_p1084a14║罵謠（音無枉也亦作𧩄）。輕躁（子告反動也疾也亦作

趮）。[泳-永+(土/米)]𣸡 

K34n1257_p1084b12║音義作惽悴才遂反憂也）。[跳-兆+邊]𨇱跣（上蒲先反

下蘓前反旋㒵也蹣跚行也正 

K34n1257_p1084c01║口反下徒古反）。[糸*支]𥾣結（上古巧反）。濤波（上

徒刀反大波也）。 

K34n1257_p1084c07║外反）。塢[身*亢]𨈢（上烏古反下都含反）。[身*亢]𨈢

陸（音六）。捺渧（上奴達反 

K34n1257_p1085a06║覆[言*親]𧭼（上芳救反下初覲反悞）。氍氀（上其俱反

下生俱反）。𣰅㲪 

K34n1257_p1085a08║反）。[打-丁+庸]𪮧直（上丑容反又音容也）。手攬

（力敢反）。發㧡（古諧古哀 

K34n1257_p1085a10║火樓弃[塚-豖+豕]滛閒是也經音義作[火*忝]以燴字替之

非也[火*忝]他念反燥先早反並悞）。撨 

K34n1257_p1086a06║（上於雨反下經▆反）。𧿡袛（上蒲末反）。失[(冰-水

+〡)*ㄆ] （書州反山名也）。失 

K34n1257_p1086a07║[(冰-水+〡)*ㄆ] （同上）。第廿卷問訊（息進反）。

慰勞（來告 

K34n1257_p1086c03║桁（胡郎反舡也正作航[舟*行]𦨵二形冝作笐戶浪反架

也）。以綖（音線）。枯𤍜 

K34n1257_p1088b09║[禾*(烈-列+最)]（同上）。[木*最]樶水（同上）。仰撮

（同上）。仰[禾*(烈-列+最)]（同上）。撮 

K34n1257_p1089b09║姧[女*友]𡛀（上古顏反下古巧反）。鞭打（上必連

反）。稟无（上兵錦反〡丞 



K35n1257《新集藏經音義隨函錄》卷 13 

K35n1257_p0001c06║承受也）。燒[死/土]㘸（子浪反）。[歹*(實-毌+尸)]葬

（上卑進反下同上）。而拖（失支反〡 

K35n1257_p0002a08║土（上九六反）。并[社-土+(肱-月)] （去魚反正作

祛）。[涓-口+(└@口)]𣷢[涓-口+(└@口)]𣷢（相魚反以熱物投冷 

K35n1257_p0003a02║（經音冝作[刷-巾+羊]同音西刻刻也拪鳥宿也）。[打-丁

+剬]𢳐䪺（上尺列反下都困反〡〡挽而撼之 

K35n1257_p0003c01║第十四卷可[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（市右反）。嬉戲（上

喜之反）。 

K35n1257_p0003c02║嬰姟（戶哀反又音該非也）。憒𡗚（上古 反下女㒵

反）。鉤[卄/(束*束)]  

K35n1257_p0003c03║（九力反）。鉤𣃆（竹角反）。子塌（音塔）。 [邱-

丘+(司-(一/口)+井)] （上尸羊反 

K35n1257_p0003c04║前卷中作商𨚗糞掃納衣是也）。[狂-王+角]𤞴勝（上古

岳反正作角捔二形）。 

K35n1257_p0004c03║禮反）。社[示*畟]（子力反）。淳[厂@火]灰（上市倫

反）。𣴟之（上胡管反）。將 

K35n1257_p0004c09║持鐙（音登又丁亘徒口二反非呼）。[社-土+毛] 減

（上火告反）。[社-土+毛] 𨽁 

K35n1257_p0005a05║茲〃（子慈反堯也力篤愛也正作仔孜二形也）。不[券*

力]𠡶（其願反正作勌）。 

K35n1257_p0005b01║[歹*(實-毌+尸)][死/土]㘸（上卑進反下子浪反正葬）。

錦褺（音𤗊）。梓薪（上即 

K35n1257_p0005b02║死反）。樟薪（上之羊反）。柵薪（上音南正作摘[打-

丁+冊]𪭪二形）。𧺫塌 

K35n1257_p0005b13║頢反）。晻𡨋（上烏感反）。白鷺（音路）。系髮（上

音[山/又]覓細絲也）。 

K35n1257_p0006a02║倿（上助咸反下奴定反）。貪[飢-几+(乞-乙+小)]𩚸（天

結反正作餮）。㩉撜（上他盍反 

K35n1257_p0007c12║梵[絅-口+又]六十二見經一卷不憘（音喜）。[蜎-口+ㄙ]

蜎 

K35n1257_p0007c13║蜚（上烏玄反下音非諸經作[蜎-口+ㄙ]蜎飛）。𧑮動

（上而兖反）。撾捶 

K35n1257_p0007c14║（上竹花反下之水反）。菓苽（古花反）。綩[社-土+

延] （上於遠反下羊然反）。 

K35n1257_p0008a05║珞[身*毛]𨈥（人志反正作𦙤）。刀𨥤（莫侯反搶別名也

正作矛也或作鉾）。 

K35n1257_p0008a13║旍表（上音精旗也禮記曰龍[方*斤]𪯲九旃天子之旍）。

蟠結（上步官反）。 

K35n1257_p0008c08║拘（古侯反曲錐也正作鉤拘二形）。[金*封]𨩥頸（上古

話反正作掛下居郢 

K35n1257_p0009c06║惕（上之略反亦作[怐-口+、]㣿）。色乎（上魚追反正



作危）。及后（戶辦 

K35n1257_p0010b07║索也亦足也正作繏[跳-兆+巽]䠣二形也經意謂三界徃來

如織機躡索也又經音義作撰同仕眷 

K35n1257_p0010c03║（上郎敢反正作擘）。[掔-又+(乞-乙+(、/、))]𢱯及（上

郎敢反）。搦取（上女卓反）。 

K35n1257_p0011b03║（蒲門反）。䥫[卸-ㄗ+瓦] （下江反）。䥫濩（戶郭

反）。䥫𨫼（五告 

K35n1257_p0011b12║捇非也傳寫久悞也）。第五卷佉[但-日+弓] （上丘迦

反下丁 

K35n1257_p0012a04║河（上古侯反）。洪𦮰（呵格反正作赫〃赤也）。[厂@

火]灰燼（徐進反）。流 

K35n1257_p0012a06║下徒何反）。仾[穴/抹]𥦤（上丁𠔃反下莫犁反借呼）。

兜羅（上冝作兒 

K35n1257_p0012c08║撮聚（上子活反亦作[打-丁+慕] ）。謀筞（楚責

疋）。持[轡-口+(匚@一)] 

K35n1257_p0014a01║（呵格反正作赫〃赤也）。[厂@火]灰燼（徐進反）。

流盪（他郎徒朗二反）。 

K35n1257_p0015a08║甕（烏貢反）。䥫瓫（蒲門反）。䥫[卸-ㄗ+瓦] （下

江反）。䥫濩 

K35n1257_p0015b04║佉[但-日+弓] （上丘迦反下丁𠔃反起世經作佉仾）。

搦取（上女宅反）。[搏-甫+(十/田)] 

K35n1257_p0016a02║梨哪（上音哥下奴何反起世經作迦梨[邱-丘+(司-(一/

口)+井)] ）。騫陁（上丘𠃵反）。捘 

K35n1257_p0017a01║病瘦（所右反正作[病-丙+支]㽻瘦）。著𤴷（助㽵

反）。叩頭（上苦猗反）。 

K35n1257_p0017a04║釘（上梯經反又音[挺-壬+手]）。八觚（音孤楞也）。

如[泳-永+(土/米)]𣸡（音七）。金 

K35n1257_p0017b02║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動（上而兖而尹二

反）。第五卷 

K35n1257_p0019b11║也不[邱-丘+多]𨛅謂不慶也）。絳色（上古巷反）。𧴵

為（上冝作質之曰反形 

K35n1257_p0020b10║埃[厂@火]灰（上烏開反）。喘息（上川兖反）。即[搏-

甫+(十/田)]（音愽）。老 

K35n1257_p0020c05║愛訒（而振反識也難言也或作認）。[身*亢]𨈢荒（上都

南反）。眩曜 

K35n1257_p0021a04║（波果反）。樓櫓（來古反）。裨[木*兒]棿（上普米反

下五禮反正作埤堄 

K35n1257_p0021b06║中阿含作扶抱）。佛說恒水經一卷[〦/ㄙ/世][捐-口+ㄙ]

捐（上輕 

K35n1257_p0022a06║（尸由反正作収）。[社-土+咸] [竺-二+(木*彔)]（上戶

緘反下力木反[社-土+咸] 杯也杯▆箱也竹籃也正作㨔簏 

K35n1257_p0023b05║也又音㯮悞也）。教𢬿（音戒正作誡又戶戒反悞）。

[木*禺]𣕃（五口反對也）。 

K35n1257_p0023c01║（上苦哀反正作開閱二形又戶塔反悞）。儲[跳-兆+苻]



𨃉（直里反待也諸也正作▆玡二形）。 

K35n1257_p0024b06║胞胎（上布交反）。[捐-口+ㄙ]捐棄（上音緣）。水渧

（音的又音帝非）。 

K35n1257_p0024c01║裒三形也又裒[女*似]娰周幽王妻名也周幽王因裒[女*似]

娰被煞盖妖妻矣別經作[〦/(口*口)/(匚@一)]非）。棇 

K35n1257_p0024c08║（上音姑下音六）。傅餝（上夫務反正作傅）。設[卄/

動]𦹝（音勤）。愕 

K35n1257_p0025a09║躓㝵（上音[至*支]下音礙）。逯得（上音代正作逮）。

[卄/動]𦹝脩（上許 

K35n1257_p0025b02║邠[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄（上彼巾反下丁𠔃丁

禮二反正作𨚎也又側愁反非也悞）。久殖（市力 

K35n1257_p0025b07║蓮[卄/面]𦵀（所鄞反上）。玷𤦲（上丁添反下巨魚

反）。連暈（音運）。玫 

K35n1257_p0025c03║反）。[捐-口+ㄙ]捐國（上余宣反弃也）。捐讓（上伊

入反）。𦧪可（上神 

K35n1257_p0025c07║（上直余反）。䫃䀎（普幻反又音麵）。如[石*互]（音

紙平也亦作▆[石*氏] ）。煒 

K35n1257_p0026c10║作掇也下或作掘巨勿反）。[牧/牛] 牛（上莫交反）。

弓靶（卜架反）。 

K35n1257_p0027a01║古項反亦云湏陁洹此云入流）。淳[厂@火]灰（上市倫

反）。不虧（音虧）。 

K35n1257_p0027c03║（上音祠下音祀）。推𤍜（上他[厂@火]灰反下乘早

反）。乳哺（音步）。挌煞（上古百反）。 

K35n1257_p0027c10║反）。迺如（上音乃語辝也亦作逌辸二形）。[厂@火]

灰浣（戶管反）。[門@(八/允)] 

K35n1257_p0028c08║跱立（上直里反）。阿[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 邠𨚎化

七子經一卷邠 

K35n1257_p0029a02║力竹反毗婆尸佛父母名也如四大寶藏中第二寶藏名斑籌

亦云般[車*申]𨋙亦云般逐亦云齧頭 

K35n1257_p0029a03║長阿含作般頭優婆塞戒經作半陸是也籌頭[車*申]𨋙陸等

四字皆梵言楚夏耳下又彼廣反非也）。 

K35n1257_p0029b10║[打-丁+(少/女)]𢬰（音娑）。俾頭（上普朱反正作

䫌）。蹹[跳-兆+筮]（上許急反与噏同也）。 

K35n1257_p0030a09║[死/土]㘸具（上子浪反正作葬）。蜿轉（上於遠反正作

宛踠二形）。𤺙 

K35n1257_p0031b01║噉𫀽（五口反）。王[病-丙+(尤-尢+木)]（助[病-丙+士]

𤴶反）。此牀（同上）。擁 

K35n1257_p0031b09║也）。[(乏-之+虫)*曲]䖝（上戶[厂@火]灰反人腹中長䖝

也正作▆[(乏-之+虫)*有]▆三形經音義作蚰並非）。 

K35n1257_p0031c02║䖝（上戶[厂@火]灰反）。戰恌（徒了反動也正作挑掉

二形又他條以招二反非）。 

K35n1257_p0031c09║[金*危]䤥行（上音跪亦作▆▆二同丘委丘位二反膝著地

行也又居委反 

K35n1257_p0032b11║反愁悶也又滿悶二音亦作懣也）。憂腦（音𢙉亦作𦜩



惚）。憂[女*出]𡛛 

K35n1257_p0032b12║（同上正作𢙉[女*(巢-果+山)]𡜪）。电[辟-口+月]（上尸

人反）。憂[女*惢]（音𢙉）。俱披（音波 

K35n1257_p0032c01║（所賣反点灑同）。棄[死/土]㘸（子浪反）。屠圩（云

俱反正作盂杅二形又 

K35n1257_p0032c03║兒（上徒外反突也西方卦名也應和尚云恱也見撱面也又

或作充尺中反[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈也 

K35n1257_p0032c08║（上許緣反下仕責反上冝作[怡-口+月]悁於玄反[怡-口+

月]悁咋愁苦相煎吵聲也吵音炒）。抦持 

K35n1257_p0032c13║色[女*惢]（同上）。眼裁（子才反）。痒[女*出]𡛛（音

𢙉）。 

K35n1257_p0033b02║糜肉（上[美-大+(瞭-目-(日/小))]羙悲反鹿名）。傒在

（上古詣反）。鮫魚（上古肴反）。 

K35n1257_p0033b04║蝎（許謁反）。穬麦（上古猛反）。豆縻（[美-大+(瞭-

目-(日/小))]羙為反正作麋）。箕 

K35n1257_p0033b13║[豸*殳]（魚既反）。及笮（咀草反𡑅也）。酒𦽆（魚列

反正作[(薩-產+辛)/衣] ）。 

K35n1257_p0034a12║正作槲橃）。槐樹（上戶[厂@火]灰反尓雅曰[葉-世+ㄊ]

小而青日槐[葉-世+ㄊ]大而曰𢸬〃音 

K35n1257_p0034b04║也俗）。[烈-列+菲]𦻹子（上居有反）。類蝎（音

歇）。卑豆羹（上或 

K35n1257_p0035a05║請[出/木]𣐯（相遂反禍也）。相咀（阻䟽反正作詛）。

姻娶 

K35n1257_p0035b06║（上子浪反）。移徙（斯此反）。請[出/木]𣐯（相遂

反）。苻祝（音呪）。 

K35n1257_p0036b10║格反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。蚑行（上巨支

反）。𧑮動（上而兖反）。 

K35n1257_p0036c04║弓（上郎敢反）。雄[(歹*才)/木] （音竭）。奮其（上

方問反）。蹹地（上徒 

K35n1257_p0036c08║顫音戰）。欬欶（上苦愛反下乘雲反）。歐𨒫（上烏口

反）。脆[(十/万)*弋]㢤 

K35n1257_p0037a12║反）。擭持（上烏[乎*(虎-儿+几)] 反握也）。恬惔

（上徒兼反下徒敢反）。矢刃 

K35n1257_p0037a14║反摸𢱢也）。蚑行（上巨支反）。[(十/万)*弋]㢤[卄/(阿-

可+辛)/木]（上正作[(十/万)*弋]㢤下半列反）。泥曰 

K35n1257_p0037b09║音創非也）。瓶[禾*魚] （音蘇）。亨煞（上普庚反正

作烹）。三牲 

K35n1257_p0037c09║生（上居右反）。雖僻（毗益反正作躃）。[去/(冗-几+

手)]象（上去堅反）。[打-丁+剬]𢳐 

K35n1257_p0039c14║厚[死/土]㘸（子浪反）。湏𦽦（莫官反）。常笇（阻伯

反壓 

K35n1257_p0040c06║坘（直𡰱反或云邠遅或作邠持又仾底一音或云邠枑或云

邠𨚎）。[怡-口+月]悁疾 

K35n1257_p0041b05║（上蒲門反下古郎反甕也正作焹▆二形也）。如[猇-儿+



巾]𤟝（呼古反正作虎 

K35n1257_p0041c01║（上巨員反曲走㒵也正作[起-巳+卷]𧼚又音卷）。系繫

（上音覓細絲也）。瘭 

K35n1257_p0041c13║得勉（音免脫也正也正作免）。[仁-二+勉] 𠈟（同上

正作俛）。疱 

K35n1257_p0042a02║憺（上徒兼反下徒敢反）。䏶[月*(土/米)]𦜔（上步米反

下辛七反）。憒閙 

K35n1257_p0042a05║萎[女*色]𡜆（上於垂反下奴果反正作▆▆二形婐▆弱㒵

也）。恬怕 

K35n1257_p0042b01║匿（女力反）。掠[搭-合+台]𢰥（上音亮下音癡）。押

踝（上古狎反下胡瓦反）。 

K35n1257_p0042b02║擎[土*(十/田/寸)]（音[十/田/寸]専）。菟窟（上他故

反）。或甑（子孕反）。面 

K35n1257_p0042b06║[序-予+(林/木)] 碎（上美為反）。猗色（上於綺

反）。痛痒（羊兩反）。 

K35n1257_p0042c07║（尺庶反）。羅[車*貴]𨎨（音繼又初緇反女名也正作▆

轖二形應和尚以[車*貴]𨎨字替 

K35n1257_p0042c13║譖謗（上阻蔭反）。蹇拯（上居輦反下居力反訥也正作

謇[言*亟]𧩦也二 

K35n1257_p0042c14║並誤）。敬杇（許有反腐爛也正作朽又音烏非）。凶[穴

/(匚@一)]𥤫（魚約反正 

K35n1257_p0043b08║[韋*累]𩏞（呼見反義与𩌹同經音義作韅也今冝作䩙[鞙-

口+ㄙ]玄犬反皮帶甲襟也）。射 

K35n1257_p0044a01║堆𡓜（上都迴反下自羊反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄

反）。蠕動（上而兖而若二反虫動也）。 

K35n1257_p0044b02║𢜩受（上正廉苦減二反〡陪意不安也）。[蜎-口+ㄙ]蜎

蜚（上於玄反下音飛）。 

K35n1257_p0044b06║跛[辟-口+月]（必益反正作躄）。相[口*圣]𠱅（丑栗丑

吏徒結三反笑也正作咥也 

K35n1257_p0044b12║反未成人而死也）。目𥇒（音接）。不眴（音舜）。[口

*叵]𠰐峨（上普 

K35n1257_p0044b13║可反下五跛反）。[死/土]㘸所（上子浪反）。海[土*(厂

@干)]（音岸）。 

K35n1257_p0045a02║誘恤（上由柳反下私律反謏也正作[訧-尢+木]）。之[尸

@支]𡰸（巨逆反）。 

K35n1257_p0045a14║逝二音奢也▆習也忸也）。警守（上居影反）。勉舅

（上音免[口*(公/儿)]𠱕 

K35n1257_p0045b02║經作尸死悞也）。財魁（上自則反正作賊下苦[厂@火]

灰反賦首也）。𥥛猥 

K35n1257_p0045b11║郭反）。諄[邱-丘+(司-(一/口)+井)] （上之倫反又之閏

反）。大觚（古胡反）。邠耨 

K35n1257_p0046a05║字應和尚處〃作普提反豈非乖乎盖[夕/鹿]心也又音甲

悞）。蠱道（上公五反）。[不/土]𡉤 

K35n1257_p0046b01║餮[飢-几+(乞-乙+小)]𩚸（上他刀反下他結反並悞也）。



內慝（女力反藏也隱〡陰姧也正作 

K35n1257_p0046c11║音稠）。搒抬（上步盲反下[(巨-匚)@十]之反）。[打-丁

+奠]𢵫繫（上茲損反泥也正作撙）。 

K35n1257_p0047a11║ 敗（上力竭反破也正作裂也又其列反誤）。[宋-木+

貴]𡪲一（上市一反）。䖸 

K35n1257_p0047a12║來齧（上五何反下五結反）。[言*(弓/一)]𧦒胎（上乎故

反認也誌也認識也胎 

K35n1257_p0048c02║第二卷𢙢哧（呼嫁呼格二反正作赫或作[言*赤]𧨃許擊

反）。 

K35n1257_p0049a03║下音頂）。激流（上古歷反）。毒[卄/(网-(ㄨ*ㄨ)+又)]

𦬣（音[絅-口+又]）。善憙（許記 

K35n1257_p0049c06║其（上普歷反）。癖病（普益反）。形[狂-王+(白/儿)]

㹸（音皃）。劈口 

K35n1257_p0049c11║撤（[(巨-匚)@十]列直列二反）。第八卷䎡[始/生]𤯯

（上而兖反 

K35n1257_p0049c14║踵（時勇反腫[口/(之-、)]為〡也正作[虺-虫+重]𡰁瘇二形

又音腫非）。三埠（都迴反聚也正 

K35n1257_p0050a05║也）。䥫錘（直追反）。𣽈[始/土]（上而兖反下奴困

反）。𣽈[始/生]𤯯 

K35n1257_p0050b12║[逅-口+巾] 𢆰（上大禮反下乎悟反）。[這-言+夌]犯

（音違）。刁[樵-隹+(爨-(大/火))]（倉乱 

K35n1257_p0051a07║囊吹火帒亦囊）。鍛作（上都乱反）。𣽈[始/生]𤯯（上

而兖反下奴困反）。 

K35n1257_p0051b13║嶮[山*岸] （音岸）。柳樹（上力酉反亦作柳[打-丁+

強]）。踧聲（上子 

K35n1257_p0051b14║六反）。堅淴（所[(口/└/月)*戈]反悞）。[病-丙+(慈-(前

-刖))]𤹏縮（上力員反正作▆）。把 

K35n1257_p0052a07║復（上戶[厂@火]灰反）。沃燋（上烏酷反下子消

反）。提[弓*(乞-乙+小)]（上丁𠔃反 

K35n1257_p0052b11║反）。[雲*奄]𩅝黮（上烏感反下他感反）。麴釀（上丘

六反下女亮反）。 

K35n1257_p0052c14║[乎*(虎-儿+几)] 反𤓰持也摣〡也正作擭字也又經音義

作居逼居縛二反摣音拏）。繩 

K35n1257_p0053b05║潦濁（上郎好反）。舊出（上方問反）。[雲*奄]𩅝𩅾

（上烏感反 

K35n1257_p0053c02║潔（上音早下音結）。[身*(公/儿)]樂（上都南反正作

躭）。馚[香*夏]𩡘（上芳 

K35n1257《新集藏經音義隨函錄》卷 14 

K35n1257_p0055a14║諧偈上又音皆悞）。𩋧[戀-心+火]𤓖（上戶皆反下蘇恊

反正作鞋[屧-彳+爿]也經音義以草屣替 

K35n1257_p0055b03║也又音真）。[(ㄇ@乂)/且]𦊕羅（上子耶反）。[(ㄇ@

乂)/古][絅-口+又]（上公五反）。[(ㄇ@(企-止))/ㄙ/月][弶-口+日]（上古犬反 



K35n1257_p0055c01║村柵（楚責反柴垣也籬〡也）。迯避（上大刀反俗）。

康[禾*告]𥞴 

K35n1257_p0055c02║（古沃反禾皮也正作䅵也又音酷禾熟也非用）。[(ㄇ@

乂)/且]𦊕羅（上子邪反）。[(ㄇ@乂)/古] 

K35n1257_p0055c13║反水味無塩也正作淡郭氏作徒甘反非也）。若[勿/(止*

止)] （所立反）。猗覺 

K35n1257_p0056a05║[狂-王+(仁-二+才)]𤝦狗（上仕皆反）。黃 （由秀

反）。失牧（尸周尸呪二反畜名）。 

K35n1257_p0056b10║（上許依反）。若萇（丈良反）。坏脆（上普盃反下此

嵗反）。狗[日*舜]𣊬 

K35n1257_p0057a06║殊（上去伽反）。耎𥸮（上而兖反下子老反正作 [(夾-

(人*人)+(前-刖))*米] 也）。豌豆 

K35n1257_p0057a09║（上普可反下[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 代反正作耐）。

戲梇（音弄正作挵）。 喙（上即 

K35n1257_p0057a12║𡶨（音岸）。嬰咳（上於盈反下戶衰反）。[利-禾+(蛺-

(人*人)+(前-刖))]𧌥蜴（上先擊反下羊益反 

K35n1257_p0057b03║撓行（上去[六/(同-一)]𠳮反揭脚行也正作蹺足也經音義

以趫字替之起▆反）。 

K35n1257_p0057b08║也俗謂日院是也正作暈又音褌悞）。沈沒（上直林反又

音審非用）。[斬/口]𠼃作 

K35n1257_p0057c05║（而設反）。一[宋-木+貴]𡪲（音實）。奮法（上巨右

反正作舊）。喜𠸍（私妙 

K35n1257_p0058b02║漏反下呼戒反）。[亡/(罩-卓+(月*失*几))]瘦（上力垂

反）。欬嗽（上口愛反下速奏反）。[月*水]𦙙 

K35n1257_p0058b07║䛩三形也又郭氏作烏外烏各二反非也）。[(、

廾、、、、)/(口/(之-、))]面（上子六反〡頞鼻[幽*頁]䫜促㒵也亦 

K35n1257_p0058b11║[舟*靈]𦫊舟（上力丁反）。背迂（衣雨反曲也）。戾鼻

（上力計反不正 

K35n1257_p0059c01║ 短（上即委反）。面[干*皮]𤿊（古旱反）。多黶（一

琰反）。或 

K35n1257_p0060a01║（上居掩反）。視[日*舜]𣊬（音舜）。錍羅（上必脾反

胎名也佛頂經作蔽尸十地論 

K35n1257_p0060a04║（疋㒵反）。視[日*舜]𣊬（音舜）。眴目（同上）。視

瞬（同上）。互相（上乎 

K35n1257_p0060a14║（上戶[厂@火]灰反正作蛔也然冝作㸶烏閑反〡赤虫也

此前第四第六皆作赤䖝也）。掇 

K35n1257_p0060c11║ 窹（上古孝反下五故反）。如筩（音同）。山[病-丙

+(猒/土)] （烏甲反）。 

K35n1257_p0061a01║茂又房月反又音鉢悞）。頭拏（女加反）。兔毛（上他

故反）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥 

K35n1257_p0061b11║（上莫交反）。苗𧜟（以世反）。[身*亢]𨈢緬（上都南

反下[弓*(乞-乙+小)]兖反）。无𦍬 

K35n1257_p0061c02║下五高反）。螺蜯（上洛禾反下步講反）。白[路*鳥]𪆽

（音路）。鸕[(磁-石)*鳥]（盧慈 



K35n1257_p0062b01║王名也）。囉𣏚（音匙或作柢[仁-二+王]仼底帝三音王

名）。壃石（上居良反）。 

K35n1257_p0063a01║[這-言+夌]遶（上于㱕反）。不擗（普歷反正作劈）。

[口*爪] 然（上古乎反小兒 

K35n1257_p0063c05║唱[口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方+ㄗ)]（徒恨反又徒可

反）。唱哪（奴可反此行是喉音字）。唱 

K35n1257_p0063c13║若 吒咤荼𠻬喏 多他陁[口*(阿-可+(施-方))][口*(施-方

+ㄗ)]哪 

K35n1257_p0064b04║築擠（上知六反下[(巨-匚)@十]皆反正作摚[乎*(虎-儿+

几)] 扠三形也）。拗脛（戶定反）。 

K35n1257_p0064b08║兖反下呼稼反）。土撥（扶發反耕也二耜為𫀽二耦為〡

正作墢▆）。䖝[受-(冗-几+又)+豕]𪺏 

K35n1257_p0064b13║慓（力日反誤）。啾[口*日]𠯐（上即由反下即悉反小兒

戲聲也下正作唧下又字 

K35n1257_p0064c04║玩[口*卞]𠯴（音弄正作哢）。筌蹄（上此全反）。[烈-

列+佝]頭（上都𠔃反垂下 

K35n1257_p0065b01║下羊略反）。[御/木] （上牛与反下皮秘反）。鉞鈇

（上于月反下府無反）。 

K35n1257_p0066b01║脚踏（大盍反踐也正作蹋也又他合反非）。[塚-豖+豕]

滛墓（上知壟反）。拾 

K35n1257_p0067a09║第廿二卷[娕*頁]嬾墯（上郎坦反）。諮稟（兵錦反）。 

K35n1257_p0067b12║[娕*頁]嬾技（上奴困反作嫰嫰二形）。毛𣯟（布朗

反）。躶形（上戶 

K35n1257_p0068a08║（所綺反）。鸕𪇔[慈*鳥]（盧慈二音）。零羽（上力丁

反正作翎）。毻落 

K35n1257_p0069b08║（洛官反正作圞）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦[豸*(仁-二+

勺)]（上助皆反下補㒵反）。擈擎（上蒲角反正作𢷏）。 

K35n1257_p0069c05║（玄决反）。第卅卷辝[言*身*矢]𧬄（音謝）。唎唎（前

卷 

K35n1257_p0069c13║（上步角反）。[卄/(狂-王+犬)]获片（上徒的反）。以

杓（市斫反）。杼大（上徐 

K35n1257_p0069c14║与直与二反除水也）。辝勌（音惓）。[娕*頁]嬾惰（上

郎坦反下徒果反）。祁 

K35n1257_p0072b07║[怨-(夗-夕)+匕] 二形又烏乱反非）。第卌八卷憘戲

（上許之反正作 

K35n1257_p0072b09║顧瞻（上公悟反下諸熖反）。[口*緊]𡁵陁（上居忍

反）。刪闍（上所姧反）。 

K35n1257_p0072c02║何反）。[泳-永+水]𣲙山（上彼陵反）。迭相（上田結

反）。狙彼（七慮反視也正作覰）。 

K35n1257_p0072c05║以世二反漏也減也）。[酉*冗]𨠁著（上都南反）。鬉[髟

/鳥]（上子紅反下力[葉-世+ㄊ]反正作 

K35n1257_p0073a06║旋裾（音居）。[打-丁+舞]𢷵袖（上無甫反）。荊蕀

（居力反）。紛  

K35n1257_p0073b07║[勿/(止*止)] （所立反）。[(ㄇ@乂)/卓]𦋇籠（上竹孝



反）。礫磧（上呂擊反下喰歷反）。 

K35n1257_p0073c01║上（上布各反）。我[臼*男]𦥶（巨久反）。抓甲（上爭

巧反）。 

K35n1257_p0073c08║（于求反）。仾佪（上直𡰱反下戶[厂@火]灰反徘徊也

行㒵也正作彽徊也）。俛仰 

K35n1257_p0075b07║鋑以矛䂎替之上莫[俠-(人*人)+(前-刖)]侠反下千乱反此

經中作針牟針之不委何正鈸倉官反）。彎 

K35n1257_p0075b09║（經音義作牟鋑）。詣㯹（必遙反）。牟針（音義作牟

鋑）。[蜎-口+ㄙ]蜎𧍃 

K35n1257_p0075c03║（上奴達反下戶講反）。袴𦝫（上苦故反亦作絝）。蹵

之（上子六反[跳-兆+(巢-果+歹)]𫏎也 

K35n1257_p0076b06║瘦（上居冝反下所右反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反

井中䖝也下亦作蜚）。𧑮 

K35n1257_p0076b14║[病-丙+張]瘬（知亮反屍臭而大也正作脹痮二形）。 

K35n1257_p0076c02║（音觸亦作[爿*角]𧢼▆）。舍散（上音捨釋也止息也執

也）。不翅（音施更多 

K35n1257_p0076c14║[捐-口+ㄙ]捐（上音弃下音緣）。菓苽（郎果反正作蓏

又古花反）。繁熾 

K35n1257_p0078c01║悸（巨季反）。狂勃（步沒反）。命栽（音哉）。貪[飢

-几+(乞-乙+小)]𩚸 

K35n1257_p0078c12║[捐-口+ㄙ]捐（上音堂虛也下音緣弃也）。罵意經一卷 

K35n1257_p0079b02║正作胃𦝩）。有屎（尸旨反）。有溺（奴吊反）。 [病

-丙+張]瘬（上普江反 

K35n1257_p0079c01║痒（上步巴反下羊兩反上正作把）。𧎇[虫*蚤]蚊（上音

早下音瑟正作蚤蝨也悞）。 

K35n1257_p0079c06║仕[穴/(耜-耒)] （音患）。皃具（上戶官反）。仕[穴

/(耜-耒)] （音患）。在官 

K35n1257_p0080a05║蹹地（上徒盍反）。讙呼（上許元反）。䖝[受-(冗-几+

又)+豕]𪺏（直尒反）。撾 

K35n1257_p0080a13║[摻-(彰-章)+小]（七到反）。掔將（上牽慳二音）。[跳-

兆+(焰-火)-臼+(〡*日)][跪-厄+(〡*日)][(土/米)*(土/米)]（上徒到反下居力反）。 

K35n1257_p0081c06║（上巨支反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄反）。𧑮動

（上而兖反）。稟受（上兵錦反）。 

K35n1257_p0081c08║（音踝）。眩或（上戶[紿-口+月]反）。之勍（巨京反

強也）。 [日*瞿]㬬（上力垂反 

K35n1257_p0081c13║（斯此反）。葬埋（上子浪反下莫皆反）。[蜎-口+ㄙ]

蜎飛（上於玄反）。漚惒 

K35n1257_p0082a12║鸇（音旃）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上音[婬-壬+(工/山)]

下音逸）。貪甛（下徒兼反）。之隅（五口 

K35n1257_p0082a13║反正作偶）。齮[口*(文/耳)]𠻎（上魚綺反下竹皆反正作

𪘨䶩二形䶩齧而挽之也下又別經 

K35n1257_p0082b08║也非）。費㦲（上芳沸反）。淑女（上市六反）。[怐-

口+、]㣿[怐-口+、]㣿（之若反正作灼 

K35n1257_p0082b09║戰灼𢙢懼㒵也[怐-口+、]㣿痛也）。有敘（音序）。聟



伯（上思祭反）。[泳-永+(瑤-王)]还 

K35n1257_p0082c08║進反下力熖反）。立[利-禾+豸] （初[金*(宭-尹+工)]反

柱也塔中柱日〡也正作[利-禾+(又/木)]也又音塔經律異相作塔 

K35n1257_p0083a01║擾〃（音繞）。[爿*賣] 子（上音讀正作犢）。奈何

（上奴个奴太二反）。 

K35n1257_p0083a09║日秏（呼告反）。石[社-土+禺]禑（音擲音禍）。𠼫腦

（上音銜下音𢙉）。稟 

K35n1257_p0083a10║操（上兵錦反下七告反）。飛[社-土+禺]禑（戶果反正

作禍）。眾[社-土+禺]禑（同上）。煒 

K35n1257_p0083b07║（上楚蔭反）。隆[卄/(亦-〦+一)]𧹘（上力中反下呼格

反）。得享（音嚮臨也）。 

K35n1257_p0083b14║（上所右反）。恍忽（上呼廣反）。[蜎-口+ㄙ]蜎[虫*

飛]（上於玄反下音非）。𧑮動 

K35n1257_p0084a02║典反下文發反脚衣也）。尠酌（上之林反正作酙也）。

[蜎-口+ㄙ]蜎𧍃（上於 

K35n1257_p0084c01║撰擇（上思兖反）。[酉*冗]𨠁或（上都南反）。儲積

（上直余反）。断 

K35n1257_p0085a07║邪祗經一卷[懨-猒+火]𪪺（上苦[厂@火]灰反）。叩頭

（上苦㺃反）。 

K35n1257_p0085c03║[俠-(人*人)+(前-刖)]侠反野鵝也非）。[鳥*句][鳥*挌]

（上音鉤下音格正作[勾*鳥]鵅也）。狌狌（音生）。[鳥*扶] 

K35n1257_p0085c04║[鳥*勾]𫚱（上音夫下九牛反鳥名也正作鴙鳩也鳺鳩即䳕

鳩也䳕音浮下又音鉤非此呼也）。 

K35n1257_p0087b04║普達王經一卷獨𨽁（音聚）。已[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]

（音授）。 

K35n1257_p0087c08║闐闐（音田轟〃關〃盛㒵也或作[車*身]𨌈音田呂氏春秋

曰天子[車*身]𨌈〃[序-予+改]〃莫不戴恱是 

K35n1257_p0087c10║迮（上卜陌反下阻格反）。了[糸*(、/〡/ㄥ)][糸*(?了)]

（上力鳥反下丁了反懸垂㒵也正作[、/〡/ㄥ]𠄏）。 

K35n1257_p0088a02║賊（上苦𠋫反）。五㯏（古木反麦菽稷麻[禾/木]𥞫是

也）。煩惚（音𢙉）。國 

K35n1257_p0088a03║[仁-二+歲] （倉歷反親也正作戚）。軍𣄆（音呂）。

癈置（上方吠反下陟利反）。 

K35n1257_p0088c12║[火*(((巨-匚)@十)/((巨-匚)@十))]𤊛疼（上楚巧反乾

也）。劓鼻（上牛至反）。宍撅（巨月反）。 
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K35n1257_p0089c11║又尸斫反非用）。試挊（上尸志反下郎貢反）。達[(二/

日)*戈]𢦱（又作膩同女利反比 

K35n1257_p0090a05║長（上爭巧反正作爪抓）。[麩-夫+并]肉（上卑[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 反）。比舍（上步脂反並也）。借 

K35n1257_p0090c01║反經音義作㭬栽羊力反橜也俗）。堅[至*刃]䑒（居政反

健也堅壯也正作勁也）。 



K35n1257_p0090c10║施拖二形）。𨳰𢙣（上愽計反正作閇𨳰）。[土*(乞-乙

+(凡-、+(舉-與)))]𡌖埳（上苦庚反下苦感反）。利 

K35n1257_p0090c13║[雨/巳]（魚約反正作虐）。放逸（音溢）。囚繫[怡-台+

賣] （上似由反下阻格反 

K35n1257_p0091a02║婆羅門）。相𨔵（直六反）。六[((└@日)/由/土)*(口/

又)]（音毀）。憂[仁-二+(哉-口+(亦-〦))]𠋰（倉歷反正作戚）。 

K35n1257_p0091a10║獸（尸呪反正作獸嘼二形尓雅云二[口/(之-、)]而羽謂之

禽四[口/(之-、)]而毛謂之獸也）。[身*亢]𨈢耳 

K35n1257_p0091b07║髮編（步典反）。輅上（上郎故反）。水灒（音讚）。

兩[月*坴]𦜣（步末 

K35n1257_p0091b13║（上昌專反）。難[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。𧴵此

（上莫豆反）。[泳-永+水]𣲙豆（上彼勝反）。 

K35n1257_p0092a08║久反）。迸簪（上冝作[糸*井] 𨖾拼三同布耕反按拼謂

使其張展也又布諍反非下 

K35n1257_p0092a12║音悞）。細緻（直利反）。[口*冗]㕴吟（上直林反

誤）。風[颱-台+(票*寸)]（疋遙反）。 

K35n1257_p0092b05║火反下徒恊反正作裏[執/水]漐）。已辨（音辦）。[跳-

兆+(乏-之+犬)]渠（上蒲末反下巨魚反此云 

K35n1257_p0092b10║𥿞（始支反野蝅絲也正作𦂛）。著[企-止+幽]𠋔（古典

反正作繭蠒二形）。持 

K35n1257_p0092b11║[企-止+幽]𠋔（同上）。啾〃（子由反）。細糸（音

覔）。紡糸（上芳徃反）。 

K35n1257_p0093b04║交桮（布迴反）。𢪛[袖-由+業] （上書周反下房玉

反）。䠒跪（上胡故反又作 

K35n1257_p0093b10║編[繹-幸+(由/(七-一))]𦃰（上布玄反）。銅釪（云俱

反）。[企-止+(幽-山+十)]盖（上桑旱反）。草 

K35n1257_p0093c09║（上胡頰反懷也謂懷舊恨也正作挾也）。戶[垠/土]（音

限門閾也正作閬[序-予+艮]㡾[艮/示]三形也）。 

K35n1257_p0093c11║語（上魚世反睡語也正作䆿[衛/心]㦣二形）。俗人（上

似欲反）。[日*勉] 得（上音晚悞）。 

K35n1257_p0094a06║並悞也）。鳥翮（下草反鳥羽也）。擿吐（上他的

反）。痒[病-丙+予]𤵈（上似羊反 

K35n1257_p0094b02║觸也）。自抒（音序[渫-世+ㄊ]㳿也𦥞也）。淨[工*(几

@二)]（下江反）。蕩滌（上徒朗反 

K35n1257_p0094b05║[厂@火]灰也律云語取右〡[工*几]誤持[麩-夫+少][工*几]

是也經音義作埮以壜字替之非也下音降）。若捲 

K35n1257_p0094c12║魚鼈（并列反）。到孑（居列反尓疋[蜎-口+ㄙ]蜎蠉井

中小赤䖝也亦名蛣蟩今 

K35n1257_p0095b02║唃[口*谷]唂二形第七卷作唃耳上方經作穀耳又或作殼呼

角反口中聲也又或作觳胡 

K35n1257_p0095c04║[泳-永+老]㳣水（上烏光反正作汪洸二形郭氏音老非

也）。洸埿（上烏光反亭水池也）。 

K35n1257_p0095c05║水瀆（音豆正作竇）。雨澇（郎到反）。[厂@火]灰亦

（上呼迴反下羊益反）。 



K35n1257_p0095c11║作[木*蒪]𣝍蒲㦸蒲愽二反櫨[木*蒪]𣝍柱上[抏-兀+廾]也又

音吾悞）。枅衡（上古𠔃反）。重隥 

K35n1257_p0096c05║[拐-刀+(之-、)][尸@(敲-高)]𡰵（巨𨒫反）。电尻（上尸

人反下苦高反）。若凸（田結反）。若 

K35n1257_p0097c07║二音▆也正作[(千/止)*工][卸-ㄗ+瓦] 二形也又音帝大瓮

也誤）。 髮（上洛禾反正作螺又洛追 

K35n1257_p0097c11║[本*瓜][卄/(夕/木)]𦰔（上胡悞反下蒼在反悞）。无䗦

（音峯）。𦷢意（上烏 

K35n1257_p0099b04║莖也）。[企-止+幽]𠋔盖（上桑旱反誤也）。所慊（音

嫌）。鹹汗（上冝作黬古咸 

K35n1257_p0099c10║眉下音額俗下又古伯古𢙣郎各三反並非也）。魚[禾*鳥]

𫚴（上牛居反下五何反虫鳥 

K35n1257_p0099c12║[病-丙+色]𤶋起（上步孝反）。刷法（上所刮反）。用

刷（同上正作刷也）。䟽 

K35n1257_p0100b02║吁（音呼又况干反非也）。塔[土*爰] （音院）。 上

（上烏𥝷反）。穿疧 

K35n1257_p0100b03║[區*凡]𠥷（上尺專反中丁禮反下烏侯反）。施絃（上失

支反下許縣反索也又音賢又應和 

K35n1257_p0100c02║（上力結反絞去水也）。水[工*(几@二)]（行江反望属

也正作[(千/止)*工]說文作[工*(几@二)][江/瓦]𤭊二形也川音從卷初 

K35n1257_p0100c10║菠簊（居之反）。飯𣏾（羊力反正作杙）。囊[袖-由+

業] （扶玉 

K35n1257_p0101b08║姑妐（音鍾）。米[米*甘]粓（音甘）。䀹眼（上㽵洽反

正作眨也又五洽反 

K35n1257_p0101b10║玷肆（上丁念反）。可[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。

檘羊（上布厄反正作擘）。 

K35n1257_p0101b13║[仁-二+琴][仁-二+戰]（上巨禁反下之扇反並俗）。搩手

（上知[木*谷]㭲反正作磔也又音竭悞）。 

K35n1257_p0101c01║[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*飛]𢑮騰（上音非翔也）。

嗛嘗（上冝作▆許兼反香羙也又苦點反猿藏 

K35n1257_p0101c14║帝反正作洟）。㖒唾（同上又音提悞）。麻[米*先]䊁

（所臻反）。翮 

K35n1257_p0102a01║[撇-(敝-ㄆ)+(扁-戶+(立-一))]（上行草反下他的反挑〡也

作揥㰅二形也）。㳌油（上烏甲反正作壓押）。[打-丁+米]𢬊 

K35n1257_p0102a08║（音覓）。浮瓠（音護）。茤摩（上測俱反）。畿當

（上巨依反又其既反 [這-言+(衣-〦)]也未已 

K35n1257_p0102a11║祐（上音戰下音右悚懼㒵也正作顫𤴨）。杼廁（上徐与

神与直与三反[渫-世+ㄊ]㳿也除也正作杼也）。四𩣺（布門反）。 

K35n1257_p0102b06║曰〡中間曰挄也正作[打-丁+坒] 髀二形也又布買反非

也）。一桄（音光）。檐下 

K35n1257_p0102c09║遂反）。[(二/日)*戈]𢦱吒（上女利反下竹啄反或云阿迦

𡰱吒或云阿迦膩吒或云阿迦抳瑟搋皆一義也此云色 

K35n1257_p0103b12║垜）。鉢漯（失入反）。兩[跳-兆+(綴-糸)]䟾（与綴字

同也悞）。[這-言+夌]𨒫（上于㱕反）。禪 



K35n1257_p0103c06║（房玉反又音卜）。揵推（上巨焉反下直追反）。殆而

（上徒海反 [這-言+(衣-〦)]也）。子 

K35n1257_p0105a12║挑[辟-口+月]（上徒了反）。[麩-夫+少][米*甫]䊇（俻步

二音乾飯也亦米餻也）。[麩-夫+少][麩-夫+甫] 

K35n1257_p0105b02║二形）。狹小（上胡夾反）。[怡-台+刃]㣼利（上都高

反正作忉）。報熟（市六反）。 

K35n1257_p0105b06║穴反）。賣[麩-夫+并]（音餅）。㸦[怡-台+其]㥍（上五

加反下巨之反正作牙旗也下又音忌非）。 

K35n1257_p0105b07║禾[怡-台+其]㥍（同上）。鏠頭（上音峯正作鋒）。三

創（音瘡）。抱 

K35n1257_p0106a05║脚蹴（七六反蹋也趯也）。俱[土*句]坸（下吉以反正作

枳梵言俱枳羅亦云拘耆 

K35n1257_p0106a11║反）。披羅（上音婆悞）。[袖-由+業] 頭（上扶玉

反）。扠腰（上楚加反）。携 

K35n1257_p0106b03║第廿卷著[尸@(敲-高)]𡰵（巨𨒫反）。闥剌（上他達反 

K35n1257_p0106b05║法不動如人住地无傾覆也覆芳王反也）。烏䢗（戶[厂@

火]灰反梵云烏迴鳩羅此云 

K35n1257_p0106b09║慊（上居依反下戶兼反）。草蓰（[社-土+肖]𥙬綺

反）。耶[婬-壬+工]（上似喏反下羊 

K35n1257_p0106c06║㾯痕（上烏罪反下他罪反𦘺㒵也謂𦘺[月*畾]𦢏則行土稍

難也正作腲脮也或作[虺-虫+畏] 

K35n1257_p0107b07║（上五按反）。卒涱（知兩知亮二反水大也亦作長）。

曳[尸@(敲-高)]𡰵（巨逆反）。木 

K35n1257_p0107c01║作煎又音箭）。言蘗（魚列反正作[(薩-產+辛)/衣]

）。抪座（上普胡反設也陳也正作 

K35n1257_p0107c08║（五口反）。人脾（步米反正作髀）。[蓌-坐+(素-糸)]

茨（上力繩反下其撿反雞頭也亦 

K35n1257_p0108a13║（上之然反尓疋云章旃以白[紿-口+月]為之不盡也）。

[纕-(口*口)]衣（上倉迴反喪衣也或綃或[糸*慧]𦇀而 

K35n1257_p0108b01║忽（所立反悞）。堅䩕（五更反正作鞕）。衣[袖-由+

業] （房玉反𢗌也）。衣 

K35n1257_p0108b14║凡[區*凡]𠥷（上五馬反下烏侯反）。唾[口*壺]（音

胡）。第廿九卷 

K35n1257_p0108c14║牀[社-土+光]𥙑（音光）。[牛*禾]簀（阻伯反棧也）。

瓠蔓（上胡故反下音 

K35n1257_p0109a04║俱反）。鵝鳫（五諫反）。拖[打-丁+靈]𢺰（上失支反

下力丁反）。杆壞 

K35n1257_p0109a11║（上以世以列二反）。[蹲-酋+(十/田)][月*(土/米)]𦜔（上

市兖反下星七反）。[夕/鹿][勿/(心*心)]（所立反）。 

K35n1257_p0109b02║老耄（莫報反）。憂傶（倉歷反憂也痛也正作慼慽二形

又將毒反悞）。[金*氐]  

K35n1257_p0110b03║（楚責反柴垣也籬也）。壁灡（郎贊反朽也又音[娕*頁]

嬾非也）。貝裩衣 

K35n1257_p0110b07║從臼之形也今作[要/日] 要二形）。 身（上初覲



反）。猗新（上於綺反）。𢷋 

K35n1257_p0112a14║去（上以世以列二反）。㡤撲頭（上二同房玉反正作㡤

[袖-由+業] 二音）。 

K35n1257_p0112b11║[米*祭] 米糜（上子細反下美垂反）。穄米（同上）。

啜粥（上川說反）。 

K35n1257_p0112c03║（所綺反）。乘[糸*昌] （莫報反正作[恉-匕+曰]）。

毀訾（音紫）。瘂淨（上烏雅反）。 

K35n1257_p0112c13║栰（上步街反下扶發反）。若撅（巨月反）。以[厂@

火]灰（呼迴反）。以 

K35n1257_p0112c14║炎（音熖）。炎灑（上呼迴反正作[厂@火]灰）。火擲

（持石反）。三碣 

K35n1257_p0113a03║（上尸智反）。迦[糸*(ㄆ/巾)]𥿸（丑夷反）。第五十四

卷 

K35n1257_p0113c07║第五十七卷絞綟（力結反）。八[(冰-水+〡)*ㄆ] （莫

迴反）。𡐢 

K35n1257_p0113c10║[打-丁+強]（巨向反）。張㭼（冝作[(ㄇ@人)/音]他合反

罯[罩-卓+沓]䍝捕鳥[絅-口+又]也又徒合反非也晉鳥合反）。 

K35n1257_p0114a05║錯或書人更易名題遂致失次耳十誦者誦〃有卷次卷〃有

誦次讀者[夕/鹿]麁心而[至*皮][至*支]此 

K35n1257_p0114b07║（力各反亦作渃）。毗㝹（奴頭反）。闍貰（書例反王

名）。[孝-子+巾]㠻子 

K35n1257_p0114b14║[橐-(石/木)+貝]䝴粮（上子西反）。一搦（女卓反握也

正作▆也）。來喙（音卓正作 

K35n1257_p0114c01║啄）。桒奇（上素郎反）。[鋻-又+(乞-乙+(、/、))]渠

（上才作反〃穿也悞）。[狂-王+(仁-二+才)]𤝦皮（上仕 

K35n1257_p0114c04║胞（普包反正作脬）。𠃵瓷（才咨反）。牙[示*戈]䄀

（羊力反）。[└@(大/品)] 

K35n1257_p0114c11║[棬-(厄-厂)+力]椦（去員反正作捲）。氍氀（上其俱反

下生[卄/(急-心)]反）。蒱萄（上步胡反）。 

K35n1257_p0114c12║虎𤝧（布㒵反）。犲罷（上助皆反下彼皮反）。[狂-王

+(仁-二+才)]𤝦羆（同上）。驢 

K35n1257_p0115b13║貨（上即斯反）。得娠（音身）。紹[嗣-口+(一/口)]𠻸

（音寺）。差舛（川兖 

K35n1257_p0115c10║鄙[媟-世+ㄊ]𡝥（上悲美反下私列反）。不諳（烏含

反）。躑躅（上持 

K35n1257_p0116a05║非也）。牙杙（羊力反）。牀枮（上助㽵反下知林

反）。[片*(公/心)]𤗉牖（上音 

K35n1257_p0116a09║第三卷場篅（上丈羊反下市專反）。篅[宋-木+告]𡨟 

K35n1257_p0117a03║杖（上卑連反）。復踵（之勇反継也追也）。[月*(十/田

/寸)]及[月*(土/米)]𦜔（上市軟反 

K35n1257_p0117a07║悞）。草[這-言+(前-刖+羊)]（特丁反）。藥粖（莫鉢

反）。稽㽞（上古[夸-大]亏反）。作 

K35n1257_p0118a08║剌下女加反亦云富蘭[邱-丘+(司-(一/口)+井)] 外道

名）。毗剌（來割反亦云毗羅𦙁子）。弶伽 



K35n1257_p0118b12║獷暴（上古猛反）。欺薎（莫結反無也輕也）。摩[邱-

丘+(司-(一/口)+井)]  

K35n1257_p0119a11║世郎亦云[憍-(夭/口)+右]奢耶此云藏即蠶繭是也正作

邪）。[社-土+干]𥘏作（上古旱反麞也）。或擘（補厄反分開也）。 

K35n1257_p0119a13║（上莫江反白黑雜也）。[社-土+干]𥘏成（上古旱

反）。或披（疋彼反）。或擘 

K35n1257_p0119a14║（補厄反）。脊上（上工昔反）。䉼理（上力條反）。

[至*刃]䑒急（上居聖反）。 

K35n1257_p0119b05║薜瑠（上蒲計反）。[片*(公/心)]𤗉牖（上楚江反下由酒

反）。第廿二卷 

K35n1257_p0119c05║殿（丁見反軍在前曰啟在後曰〡又〡㝡也上㓛曰㝡下功

曰〡也）。返[旆-巿+(一/巾)]  

K35n1257_p0119c12║下居立反）。迴互（胡悞反今作[一/牛]𤘔）。糅在（上

女救反）。第廿五卷 

K35n1257_p0120a05║行（上古買反亦作[骨-月+水]𣐷也柱杖也）。腫脚（上

冝作[尰-尢+九]時勇反又之勇反恐悞也）。 

K35n1257_p0120b06║下則先反）。瓶瓨（下江反）。[區*凡]𠥷噐（上烏侯

反）。箱箕（居其反）。 

K35n1257_p0122a06║[工*(凡@、)]中（上胡江反）。探取（上他含反）。[愍-

民+牙] 衣（上之領反）。貧 

K35n1257_p0122c08║捨（上音弃正作棄也又意異二音連[卄/翹]𧄍草名也）。

[(壹*皮)/兆]皷（上徒刀反）。 

K35n1257_p0123a13║正作[這-言+(雨/手)]）。香粖（音未）。[身*亢]𨈢摩

（上都含反）。[弟-(美-(王/大))][(羊*月)/木]（上莫 

K35n1257_p0123b05║[孝-子+巾]㠻（音 ）。喘息（上川兖反）。[挺-壬+手]

特（上亭頂反）。傲𢢔 

K35n1257_p0123b10║第卌四卷憒閙（上古 反下女孝反）。[夌-土+由]𡕦方 

K35n1257_p0124b06║爴裂（上古麦反正作爴）。桃取（上他聊反）。此[社-

土+(乃@古)]𥙯（胡果反）。 

K35n1257_p0124c10║𨷂己（上丘月反）。[木*用]𪱽𨳾（上蒲耕反又蒲𪪺

反）。第五十卷 

K35n1257_p0125a02║下女加反外道名也或云㨐剌拏或云富蘭[邱-丘+(司-(一/

口)+井)] 此云滿）。比坐（上音毗並也）。 
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K35n1257_p0125c03║攀（上力遇反）。蹠詞（上之石反）。虹幡（上戶公

反）。[木*替]𣚽 

K35n1257_p0125c14║[仁-二+角]𪝀（皮秘反）。袒[禰-爾+(乞-乙+小)]（上子

古反下奴禮反）。隱遁（大困反）。 

K35n1257_p0126a02║花反）。[卄/(亦-〦+一)]𧹘耀（上呼格反）。聡[(止/(谷-

口+目))*又]（以芮反）。[(〦/日)*首]首（上苦禮反）。 

K35n1257_p0126a11║[(巨-匚)@十]嫁土各二反）。褒灑（上補毛反）。互為



（上胡故反）。[逅-口+巾] 相（上徒 

K35n1257_p0126c08║攪乳（上古夘反轉也）。䏶[月*(土/米)]𦜔腨（上步米反

中辛七反下時軟反 

K35n1257_p0127a05║[彖-(彖-豕)+小]𡭷（音勸限約也又作豢正作券）。牽拽

（上去堅反下延列反）。 

K35n1257_p0127b08║第十卷[片*(公/心)]𤗉牖（上楚江反下由柳反）。輕[篾-

戍+(冗-几+(夕*戈))] 

K35n1257_p0128a10║疇（直由反）。外甥（音生）。青[耒*(第-(竺-二)+卄)]

（徒兮反正作▆）。[病-丙+敞]𤺲 

K35n1257_p0128b02║晚反）。賭金（上都古反）。栲楚（上苦老反）。峻[山

*反]岅（万晚反正作坂 

K35n1257_p0129a01║門梐（步米反）。橫扂（徒點反）。[片*(公/心)]𤗉牖

（上音窓下音酉）。 

K35n1257_p0131c04║音貞非也）。線繚（力 反[、/〡/ㄥ]𠄏〡也）。梳刷

（上所初反下所刮反）。 

K35n1257_p0131c05║[愍-民+牙] 理（上之領反）。執釰（居欠反）。蜇螫

（上知列反 

K35n1257_p0131c07║鳩鴿（上居求反又音丸悞）。[片*(公/心)]𤗉櫺（上楚江

反下力丁反）。 

K35n1257_p0131c10║[片*欠]㸝二形也）。蔓菁（上莫官反下子盈反）。溲作

（上所有反 

K35n1257_p0132c02║（蒲角反正作𢷏）。下緣（以[紿-口+月]反）。急[打-丁

+猒]㩎（於恊反）。脚 

K35n1257_p0133a09║嚴[愍-民+牙] （之領反）。顧䀎（上古悟反下莫見

反）。蘿 

K35n1257_p0133a12║也）。屯兵（上徒䰟反）。足顧（音故亦[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] ）。打撲（普木 

K35n1257_p0133b03║角反下正作象）。䥫[打-丁+伏]𢫯（音伏舍〡也律云以

䥫〡磨之令碎是也又蒲 

K35n1257_p0133c04║點反）。瓶瓨（下江反又音江俗正作[卸-ㄗ+瓦] [卸-ㄗ

+工]二形也）。塼[垛-几+九]（上之 

K35n1257_p0134c10║無㨝（所交反悞）。[土*(溼-(泳-永))]𡏀皮（上失入反正

作溼濕二形也又[(巨-匚)@十]立 

K35n1257_p0135a07║瓨（下江反）。偏敝（昌兩反正作敞又音弊非也）。[片

*(公/心)]𤗉[打-丁+靈]𢺰（上楚 

K35n1257_p0135b12║網系（胡計反緒也帶也又作糸）。髁[打-丁+猒]㩎（上

古瓦反下於恊反）。 

K35n1257_p0136c04║他（上烏葛反）。雙眸（音牟）。[口*舜] 息（上音

舜）。綜習 

K35n1257_p0136c07║牛反下力由反）。[社-土+平]𥘴[示*平]（上尺證反下尺

陵反）。長項（下講反）。 

K35n1257_p0136c09║後亦作初委丁果二反不是三藏自切也謬）。機[木*宁]柠

（直与反梭也又云筬 

K35n1257_p0136c14║鉢此譯為藿香是也又火衙反笑㒵也非此呼亦誤）。那[利



-禾+(來-(人*人)+(前-刖))][利-禾+(〦/米)]（羅割反正作剌 

K35n1257_p0137b03║（音身）。朱絛（他刀反）。𧷮人（上尸羊反）。親[愍

-民+牙] （之領反）。 

K35n1257_p0137c12║（上戶吾反）。[打-丁+(隹/刀)]將（上戶圭反）。㚔願

（上胡耿反又女輙反非也）。共[愍-民+牙]  

K35n1257_p0139b10║非[門@失]𨳺（古還反正作▆▆二形也又田結反闇〡鄭

城門也悞也）。取[(土/米)*(土/米)] 

K35n1257_p0139b12║媾（古豆反）。躊躇（上直由反下直諸反）。[門@目]

𫔝聟（音細）。驚 

K35n1257_p0140a03║二音）。去醫（於計反悞）。去瞖（同上）。[泳-永

+(白-日+几)]𪵬漲（上芳梵反下知 

K35n1257_p0141c05║以[木*(看-目)*月]𣔒（所卓反）。𦝫絛（他刀反）。必歐

（烏口反）。 

K35n1257_p0142a02║（徒迴反）。𦤇真（上居韋反書无此字）。箭[竺-二+

射]𥱈（時夜時亦二反 

K35n1257_p0143b08║釜篦（上音父下卑𠔃反）。稽㽞（上古𠔃反）。䥫[竺-

二+昆]箟（卑𠔃 

K35n1257_p0143c07║水（上先結以世二反）。烏𪇔[慈*鳥]（音慈）。鞞提呬

（上毗𠔃反 

K35n1257_p0144b10║第八卷（目得迦下）。甘蔗（之夜反正作蔗又音[鹿-比

+(ㄙ*ㄙ)]𢉖悞 

K35n1257_p0144b11║也）。烏觜（子委反）。弟[荻-火+犬]获（上莫交反下

徒的反）。車 

K35n1257_p0144c04║（呼𠔃反正作䤈）。[序-予+(猒/心)]𢣽固（上於染反睡

中〡也正作魘也下古悟反四塞也維 

K35n1257_p0144c09║洩也）。享福（上許兩反）。[捐-口+ㄙ]捐修（上余宣

反）。輟祠（上竹 

K35n1257_p0145a03║推（丈追反）。打[打-丁+弋]𢩮打𤘚（同上又字躰似𢍿

子郎反非也）。押 

K35n1257_p0145a08║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍婦（上古瓦反）。委叛（音

畔）。僶俛（上[弓*(乞-乙+小)]忍反下明 

K35n1257_p0146a03║毀呰（音紫）。催督（上倉迴反下都毒反）。峻[山*反]

岅（上相俊反 

K35n1257_p0146b13║謂不閒隔之也正作介或作豕也）。貪[飢-几+令]𩚹（他

結反貪食也）。耐辱 

K35n1257_p0147a08║非本躰）。著[尸@支]𡰸（巨逆反正作▆）。靳固（上

居近反望也）。 

K35n1257_p0147b10║（上尸旨反下奴吊反）。著[尸@支]𡰸（巨𨒫反）。第

十四卷 

K35n1257_p0148a03║（上烏割反）。荷𢪨（之審反正作枕也）。豁然（上呼

活反）。[尸@支]𡰸 

K35n1257_p0148a12║革屣（上他活反下所綺反）。右[月*(土/米)]𦜔（星▆

反）。揳足 

K35n1257_p0148a14║㹸姝（上莫孝反下赤朱反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍



婦（上古瓦反）。騫荼 

K35n1257_p0148b03║鞕（卑連反悞）。攣躃（補益反手足不伸也正作躄）。

[月*(土/米)]𦜔眼 

K35n1257_p0149c01║（音田塞也加也滿也正作填也又音汾悞）。啄吞（上竹

角反）。石[尸@支]𡰸（巨𨒫 

K35n1257_p0149c04║等靴（許[腥-生+匕]𦚢反）。蘓監（羊廉反悞）。㓨㓨

（上七賜反下七 

K35n1257_p0150a02║（上倉沒反下居容反）。士卒（子沒反）。一朼（音妣

匙也正作匕）。[橐-(石/木)+貝]䝴 

K35n1257_p0150a12║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍弱（上古瓦反）。迯走（上徒

刀反）。伎藝（魚祭反）。 

K35n1257_p0150b12║葛反）。舍拖（尸智反）。偏[雨/洛] （音路正作

露）。憒𡗚（上古對反下女孝反）。 

K35n1257_p0151a07║拾也）。[去/(冗-几+手)]拋（音晚）。[卄/氶]𦭕熱（上之

剝反下而設反）。翻之 

K35n1257_p0151b04║丈[鹿-比+(ㄙ*ㄙ)]𢉖反非也）。[門@(ㄙ/大)]鑰（上古還

反下羊略反）。祠祀（上音詞下音似）。 

K35n1257_p0152a09║（芳浮反山名）。上[垢-口+十]（音岸）。[(圪-乙+田)/

皿]薑（上羊廉反）。[(臨-品+口)/皿] 薑 

K35n1257_p0152b08║ （音[焰-臼+(〡*日)]焔羙也）。差互（上楚牙反下胡

故反）。律文 

K35n1257_p0152c03║衣也）。[身*冗]嵐（上都南反下力含反）。若[崔*鳥]䳽

（何各反正作鸖）。栓上 

K35n1257_p0154a01║上（羊力反）。衣枷（音駕）。[木*冗]上（上之審反正

作枕也枕有兩[舟*皮]𦨭 

K35n1257_p0154c06║夜反正作甘蔗）。[社-土+禺]禑根（上五口反）。自鈔

（初巧反正作妙）。自 

K35n1257_p0155c06║辮）。鍼[金*甬]銿（上之林反下徒東反正作筩）。 訟

（上都豆反正作 

K35n1257_p0155c14║筩（音同）。鍼筩（同上）。革蓰（所綺反）。[糸*昌]

靺 

K35n1257_p0157b05║茄[卄/(尸@禹)]（上古牙反下洛胡反〡▆未秀者也正作

葮蘆也經音義作[卄/屢][苨-匕+((串-〡+十)/女)] 

K35n1257_p0157c12║脚玔（尺[紿-口+月]反）。猥處（上烏對反映〡也隱翳

處也正作隈[厂@衣]㕈二 

K35n1257_p0158a08║邏（羅个反）。庠序（上似羊反）。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 盼（普幻反美目也）。 

K35n1257_p0158a13║作捔同古學反競也）。純淑（尚六反善也）。[打-丁+

午]𪭟㨶（上昌与反 

K35n1257_p0158b04║跪（上胡故反正作㸦或云胡跪或云䠒跪或云[牙-才+十]

跪謂右[月*(土/米)]𦜔著地也又音帝非）。 

K35n1257_p0158b08║齒（上鎋瞎二音齒聲也正作𪗾也經音義以齘字替之下介

反）。[衛/心]㦣 

K35n1257_p0158b09║語（上藝衛際三音睡語也亦作▆也）。金[尸@支]𡰸



（其𨒫反）。末 

K35n1257_p0158c05║林反下音同）。𠜂若（上所姧反下而遮而者二反）。[文

/目]斊[(牙*ㄆ)/止]（之領 

K35n1257_p0158c09║（上竹廉反）。土坋（步悶反正作坌）。茹菜（上而庶

反如汝二音）。[社-土+毛]  

K35n1257_p0159a14║眼（正作[目*閑]𥊺下間反人目多白也）。疥操（上古拜

反下蘇到反癊也 

K35n1257_p0160a05║根）。蹴地（上七六反）。班豆（上布還反正作斑）。

若[袖-由+業]  

K35n1257_p0160a10║（經音義作縺以連字替之）。若[土*句]坸戶鐔（徒點反

正作 非樿 

K35n1257_p0160a11║三形又覃尋[淫-壬+(工/山)]滛三音並非也）。富羅（上

方副反短靿靴也）。菴 

K35n1257_p0160b10║二音經音義作[飢-几+互]𩚢餬並同也）。𢭃毛（上都管

反[保-木+(之-、)]也）。梪毛（同上 

K35n1257_p0161a12║𤍜（蘇老反正作燥）。[慄-木+心] 穢（上烏故反）。

[卄/(麩-夫+玉)]羅（上而誰反）。 

K35n1257_p0162c01║[少/(免-(色-巴)+(白-日))]（上莫官反下奴侯反）。見𦷢

（烏故反嫌〡也俗）。[滲-小+(恭-共)][滲-(彰-章)+小][月*(口/又/禾)]（上子 

K35n1257_p0163b06║作 [耜-耒+目]𥅑 三形又覃尋[淫-壬+(工/山)]滛三音並

非也）。脚脛（戶定反）。還 

K35n1257_p0163b14║應揉（音柔）。[滲-(彰-章)+小][月*(琛-王)]𦜊（上子老

反下步官反）。窳[怡-台+墮] 

K35n1257_p0164a01║耄（莫報反）。毛氀（力朱反）。牀[打-丁+坒] （上

助㽵反下毗米反）。 

K35n1257_p0164a13║也）。欄楯（上洛干反下巡順二音）。作[糸*眷] （丘

員反屈木為之似 

K35n1257_p0165a11║器（上徐[紿-口+月]反正作鏃）。[厂@火]灰壅（於隴

反）。陶師（上徒刀反）。 

K35n1257_p0165c10║蘭楯（音順）。蹬上（上都態反）。[酉*冗]𨠁嵐（上都

含反 

K35n1257_p0165c14║也）。无[門@玄]𨴋（五愛反）。沓婆摩羅子（上徒 

K35n1257_p0166a14║下[(巨-匚)@十]染反）。羖羊（上公五反）。䍧[打-丁

+(弓/一)]𢪕（上子郎反下丁兮反正作 

K35n1257_p0166b10║（上古口反下烏故烏臥二反）。[焉-正]鹽（音𨶒）。阿

[口*干] （疋浮反正 

K35n1257_p0166c10║反〡辢毒藥也正作躁趮二形又音操也）。強押（烏甲

反）。[土*窖]𡑛 

K35n1257_p0166c12║木[后-口+十]（疋見反）。[耜-耒+土]𡊊煞（上都迴

反）。揣拱（上徒官反 

K35n1257_p0167a11║也）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上古瓦反）。[宋-

木+(烈-列+(百-日+目))]聞（同上）。不諳（烏含反）。 

K35n1257_p0167b04║云[憍-(夭/口)+右]餉又音啖誤）。[宋-木+直]聞（上古瓦

反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（同上正作寡俗作[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍 
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K35n1257_p0168b01║或[彳*(實-毌+尸)]（卑進反）。達[(二/日)*戈]𢦱（女利

反比丘名也亦云達膩迦亦云達𡰱迦）。 

K35n1257_p0168b02║洴沙（上步丁反）。[(德-彳)-一]活（上烏各反）。不[宋

-木+貴]𡪲（市日反正作實）。眾 

K35n1257_p0168c09║反正作梐）。 羅（上都侯反）。綿𥿾（知呂反裝也盛

也正作[社-土+宁] 貯二 

K35n1257_p0169a09║沃二反悞）。入[打-丁+坒] （步米反）。紵縟（上知

与反下而欲反）。師檀 

K35n1257_p0169c11║灸若（上而延反著火也正作然▆二形諸本皆作然也又[卄

/(庴-日+(人*人))] 隻二音非也）。屎 

K35n1257_p0170a02║地曰臬下方本作門限）。入[打-丁+坒] （步米反）。

貯蓐（上竹与反）。断量 

K35n1257_p0170b13║入梐（步米反）。[狂-王+宁]狞蓐（上竹与反正作貯▆

二形下方本作紵縟）。𢱍 

K35n1257_p0171b09║四形俗六[口*上]𠮵吓嗟聲也下又音益非也）。滓屑（上

側史反下先結反）。刷 

K35n1257_p0171c07║[憍-(夭/口)+右][賒-示+未]（尸遮反）。黑𦏌（奴侯

反）。毀呰（音紫）。地[土*累]𡏱 

K35n1257_p0171c14║[袖-由+業] ）。[袖-由+業] 頭（同上亦作 ）。挑

[(尸@月)*(辛-二+三)]（上大了反）。不携（戶圭反）。 

K35n1257_p0172b05║記也或作幟同又音試）。[打-丁+((歹*歹)/木)]𢵍手（上

知格反）。撤比（上[(巨-匚)@十]列反）。草 

K35n1257_p0172c08║[尸@支]𡰸（巨逆反）。著屐（巨逆反）。草屣（所綺

反）。携 

K35n1257_p0173a09║[白/兒]𤾇羅（上都侯反）。呪咀（阻䟽反正作詛）。文

飾（尸食反）。 

K35n1257_p0173b08║（之領反）。齊[敕/止]（同上）。[(厂@巳)*頁]頋視

（上古悟反）。自慠（五告反）。掉 

K35n1257_p0173c09║旨反）。藝濁（上私列反下大屋反狎也𢢔也正作[媟-世+

ㄊ]𡝥嬻也後卷作黷▆也悞）。 

K35n1257_p0174a02║齒（上所魚反）。出[區*凡]𠥷（烏侯反）。小僂（力主

反曲也）。𡊅却 

K35n1257_p0174a03║（上府文反掃弃也亦作[弁-廾+(大/土)]𡊄又或作卒二同

北盤反弃也）。澆灒（音讚）。𡐢 

K35n1257_p0174a13║（上胡蓋反正作𡧱害二形）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄

反）。圭合（上古携反六十四𥞫 

K35n1257_p0174b11║履又音故悞）。[蝶-虫+黑]黷（上私列反下徒屋反狎也

𢢔也正作[媟-世+ㄊ]𡝥嬻也上又徒 反 

K35n1257_p0174b12║非用）。[社-土+肖]𥙬從（上所孝反祿也小也正作稍

也）。傅𧴵（上音[怙-口+(田/寸)]下莫𠋫反上 

K35n1257_p0174c09║[仁-二+曳]𠈐鉡（上以世反前本作澡盤曳般字）。澡鉡



（同上別本作澡鉢[仁-二+曳]𠈐 

K35n1257_p0175b01║作壤悞也）。[ㄊ/廾/土]棄（上音分方丈反掃弃也正作𡊅

[弁-廾+(大/土)]𡊄二形也悞）。挑 

K35n1257_p0175c04║耕反下徒的反經音義以𥴦笛二字替之也令詳經意冝作篠

[竺-二+彼]𥭪二同蘇了反竹也竹者 

K35n1257_p0175c11║（蘇老反）。應[羽-?+又]（尸由反）。[捐-口+ㄙ]捐棄

（上以宣反）。揵搥（音椎）。 

K35n1257_p0175c13║諜（冝作[媟-世+ㄊ]𡝥私列反狎也謂親狎習近也又音𤗊

非用也悞）。綺縠（戶木 

K35n1257_p0176a13║下書斫反）。[矯-(夭/口)+右]製（上居小反）。生傾

（音故正作顧[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 二形）。邪巫 

K35n1257_p0177a05║膊（音愽）。胷膊（上音凶下同上）。[木*崑]𣙍支（上

音竭）。 

K35n1257_p0177c04║囓毒（上五結反）。[券-刀+馬]駦伽（上於羊反正作鴦

也梵云鴦譯云生支也）。社 

K35n1257_p0178a03║下苦愛反正作欬）。踏地（上徒盍反）。[卄/(束*束)]

㓨（上居力反）。得枳 

K35n1257_p0178a06║𩍓前（上於勇反雜事頌云擁前復擁後是也又或作報[怡-

台+雍]𢢓二同於用 

K35n1257_p0178a10║禮反去水也下正作[土*齊]𪤪涑）。刮舌箄（上古頢反下

卑兮反正作篦鎞）。 

K35n1257_p0179b07║唐[捐-口+ㄙ]捐（上徒郎反下余全反唐徒也徒空也[捐-口

+ㄙ]捐弃也）。[社-土+(差-工+目)]器（上竹 

K35n1257_p0180b03║連反）。唐[怡-口+月]悁（上徒郎反空也下余全反弃也

正作[捐-口+ㄙ]捐也又音渕非）。二萹 

K35n1257_p0180b13║牛反正作体休二形郭氏音丕非也）。唐[怡-口+月]悁

（余宣反弃也正作[捐-口+ㄙ]捐）。以肅 

K35n1257_p0181a05║[竺-二+(土*(十/田/寸))]（上市倫反下步[怙-口+(田/寸)]

反）。先驅（音駈逐也）。[這-言+(巢-果+(百-日+目))]𨕥由（上徒老反）。幾 

K35n1257_p0181a06║顛（上巨几反下丁田反）。[仁-二+走] 盈（上大乎

反）。本㨿（音據）。輕 

K35n1257_p0181c09║有反下莫半反）。[句-口+肖][月*(十/田/寸)]（上音[凵@

又]下音[怙-口+(田/寸)]）。半[打-丁+((歹*歹)/木)]𢵍（知格反）。中 

K35n1257_p0182a01║挾鉢（上戶頰反懷持也）。近埊（音地古文作[防/土]埅

[水/土]坔二形則天皇 

K35n1257_p0182b09║下力垂反）。龜[敞/黽]（上居追反下并列反）。[宋-木

+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上古瓦反）。勸 

K35n1257_p0182c11║（上丁年反）。洟唾（上他計反）。石[打-丁+(后-口+

十)]（先擊反剖破也）。[逅-口+巾] 相（上徒 

K35n1257_p0183a09║也形如捥而長）。津[泳-永+(徙-彳)]𣶵（羊益反悞前序

作液）。弱齡（力丁反）。亟 

K35n1257_p0183c02║瑤（上蒲故反下以招反）。𤢌狩（上巨今反下守呪

反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於 

K35n1257_p0183c12║濯（直角反）。借倩（七性反）。𦵮濁（正作[媟-世+



ㄊ]𡝥嬻上私列反 

K35n1257_p0184c09║貣）。訕貴（上所姧所諫二反謗也川音作[言*止]訨音止

非也）。憙讒 

K35n1257_p0184c11║訾（音紫）。死訴（音素）。蛊道（上古野二音正作

蠱）。[酉*亢]𨟼餌 

K35n1257_p0186a10║薑芋（于遇反）。掐地（上楚洽反正作𢰔插）。蘆[荻-

火+犬]获 

K35n1257_p0186c12║釀（上於運反下女亮反）。𥞫[禾*(尤-尢+木)]秫（上書

与反）。門閫（苦本反）。 

K35n1257_p0187a14║（上宅江宅絳二反）。旗旐（上巨之反下直沼反）。鯨

牛（上巨京反）。[娕*頁]嬾 

K35n1257_p0187b07║堅反下步鉢反廻也）。若回（戶[厂@火]灰反違也）。

繪畫（上戶外反）。[序-予+尼] 

K35n1257_p0187c11║（音昨）。秆石（上古旱反摩也正作杆）。羅[巾*玄]𢂄

（音戶正作怗也律文 

K35n1257_p0188b06║（音賢舩脣也正作[舟*皮]𦨭也悞）。㭬桷（上直緣反下

古岳反）。四隅（音愚角也）。 

K35n1257_p0188c07║慊（音嫌又苦點反非也）。服炁（音氣）。[死/土]㘸埋

（上子浪反）。繩綖 

K35n1257_p0188c13║（上步保反）。搆[土*(冗+一)]𡊬（上古侯反下苦庚反悞

也）。或棠（宅耕反）。購 

K35n1257_p0189b04║點反正作扂）。撨女（上才焦反）。嗢[捐-口+ㄙ]捐

（上烏沒反下以宣反）。微伽 

K35n1257_p0189c10║音江正作缸[卸-ㄗ+瓦] ）。𧿡窶（上步末反下其禹

反）。揭路荼（上其謁反 

K35n1257_p0189c11║下宅加反）。青瘀（於去反）。膖脹（上普江反下知亮

反上又音[日*半]㫠）。 

K35n1257_p0190b10║（上[(巨-匚)@十]格反正作[片*(虒-干)][堐-圭+并] 二形

也又先擊反悞）。內褚（知与反）。蟣虱（上居 

K35n1257_p0190c07║蠒絲（上古典反下相茲反）。蠶絲（上才南反）。[社-

土+干]𥘏成（上古 

K35n1257_p0191b01║魏（魚貴反諸經律並云興渠也）。𤋎[厂@火]灰（上子

仙反）。[麩-夫+廣]麦 

K35n1257_p0191b05║果核（行草反）。竹[荻-火+犬]获（徒的反）。久釀

（女亮反）。饙 

K35n1257_p0191b10║（音昨）。鎌刀（上力悶反）。[社-土+干]𥘏石（上古

旱反）。頂[恉-匕+曰]（莫報反）。大 

K35n1257_p0193a11║羽也）。䥫[糸*巴]紦（卜嫁反刀柄也正作弝把[標-示

+(革*月)]）。木弝（同上）。尖直 

K35n1257_p0193c05║[糸*貝]𦁀（卜盖反）。貸物（上他得反從人借物也正作

貣）。聾噁（上郎 

K35n1257_p0194a02║指挃（知栗反）。綿耨（而欲反正作縟褥二形）。耨[禾

*逢] （上同 

K35n1257_p0194a03║上也下音逢悞）。門[門@限]𨵬（音限門閥也正作閬[序-



予+艮]㡾[艮/木]𣐻三形也）。闥頼 

K35n1257_p0194a11║湏[酉*魚]𨢭（音蘇）。囊襆（扶玉反）。賈脊（子昔

反）。投 

K35n1257_p0194c02║揣（徒官反）。安牧（音目）。玫瑰（上莫廻反下戶[厂

@火]灰古廻二反）。 

K35n1257_p0195c06║下戶沃反）。揵[打-丁+(一/ㄠ)][抏-兀+ㄠ]（上巨焉反下

直𡰱反諸律部並作揵搥或揵推）。 

K35n1257_p0196a05║（音申）。騫陁（上去𠃵反）。[口*系] 頭（上戶摕反

經自切）。摕（音帝）。 

K35n1257_p0196b01║也又音黨悞）。摩[(冰-水+〡)*ㄆ] （文粉反正作

𢪛）。[打-丁+几]𢩫上（上九里反正作[打-丁+几]𢩫）。揭 

K35n1257_p0196b12║第四卷誘[訧-尢+木]（上羊柳反下私律反）。[宋-木+(烈-

列+(十/目))]𡪍婦（上古 

K35n1257_p0196b14║眉挌（上[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈悲反下五容反正作楣

額也並非躰）。窓牖（音酉）。㸦 

K35n1257_p0196c08║撰（思兖反）。蜜姤（丁故反）。謗之（上補曠反）。

嫉[石*后]𥒖（丁故 

K35n1257_p0197a12║計反前作[口*系] ）。伽婆（上其迦反下暮波反象名也

經作暮滅反悞）。揉 

K35n1257_p0197b03║首（上苦禮反）。肱恊（上古弘反下戶頰反正作[裌-(人*

人)+(前-刖)] ）。諸峪（穀浴 

K35n1257_p0197c03║（衣[壴-士+止]反藏也正作[厂@衣]㕈也又[厂@衣]㕈隈

二同烏對反隱翳處也暎也又於希反悞）。屏偯 

K35n1257_p0198b13║正作依扆二形也[厂@衣]㕈又烏對反隱處也屏瓶餅二

音）。屎糖（下音康正作穅）。 

K35n1257_p0199a03║枉（而甚反正作[社-土+壬]祍）。𠚏垂（二同是隹反上

悞）。飯[搏-甫+(十/田)]（徒官反）。 

K35n1257_p0199a13║竇（音豆）。扣[淫-壬+(工/山)]滛（上音口擊也又去

聲）。蜱豆（上卑𠔃反正作豍）。 

K35n1257_p0199b02║电（以世反）。徧申（二並同上也悞）。持[金*戊]龯

（于月反斧也川音作 
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K35n1257_p0200a01║箭反）。貫穿（上音官下音川）。貫䆤（同上）。鋘鉄

（律意是[吾*瓦]𤭑上音 

K35n1257_p0200a02║吾下音扶受盛之噐名也非剖扴之噐義也律云如人執攬與

[吾*瓦]𤭑而來此是噐義也釋文 

K35n1257_p0200a04║下音夫[金*戊]龯也下又音府斧也上又戶花反鍬也亦犁刃

也智者詳用焉）。鴦崛 

K35n1257_p0200a05║（上於良反下其勿反前作殊堀悞）。一者（經音義作[叔

-又]尗失六反此經作者 

K35n1257_p0200a09║[仁-二+(支/用)]（上皮秘反）。行[狂-王+(山/日/(句-口+

匕))]（力葉反）。[鳥*庶][鳥*古]𩿵（上之夜反下古胡反）。 



K35n1257_p0200b07║（力日反）。基掖（上居之反下之石反正作▆）。[(來*

力)/正][夌-土+由]𡕦（上之領反下楚 

K35n1257_p0201a04║婁加（上力侯反）。[(二/日)*戈]𢦱扠（上女利反下[(巨-

匚)@十]街反或云阿迦抳瑟搋唐言色究 

K35n1257_p0202c13║冝作抨普耕反彈也）。慰之（上於貴反火斗也正作熨字

也）。[尸@隹]𨾈其 

K35n1257_p0203a04║磨（上古厄反正作隔）。鉢釪（音于）。鋘鈇（上音吳

下音夫斧[金*戊]龯也）。 

K35n1257_p0203a11║膺創（上於[囗@ㄨ]龱反下初床反正作𢋊癰二形）。剔

肉（上他歷反）。𣓞 

K35n1257_p0203b07║爪之（上側交反）。[按-女+(尸@貝)]𢭗（上音[實-毌+

尸]下音郎字從木）。不[土*(上/下)]垰（音盂）。 

K35n1257_p0203b08║脾[俠-(人*人)+(前-刖)]侠（上步米反下音甲正作髀挟也

悞）。色糸（音覓）。聶罝 

K35n1257_p0203b11║衣䆤（音川）。膝膝（二同音悉〡〡相著）。掩句（上

冝作[木*音]𪳀 

K35n1257_p0203b13║音㧧悞）。至[土*片] （音[山/手]）。拾取（上甚汁

反）。得楯（音順）。 

K35n1257_p0203c06║（呼迴反正作[厂@火]灰又拓隻二音悞）。棟桁（上都

弄反下戶庚反）。皼面（上音 

K35n1257_p0204c02║立（上於綺反依也或作徛巨綺反立也川音作掎於冝於綺

二反非用也）。[木*(穴/ㄙ/心)]  

K35n1257_p0204c03║四（上楚江反正作[惌-夗+匆]𤗉牎三形）。石灰（火迴

反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍婦（上古 

K35n1257_p0204c08║[卄/稚/木]𣟶（才焦反）。般陁（上步官反摩訶般陁此言

大路）。嘔吐 

K35n1257_p0205a11║傘（同上）。樊燒（上扶文反）。下[石*尊]𥖁（丁定

反）。下桐（同音）。 

K35n1257_p0205b01║治𠲿（上直之反下蘓奏反欬〡也）。[卄/(麩-夫+玉)-來

+(素-糸)]𦼆子（上而佳反）。鰐 

K35n1257_p0205b03║故反）。[春-日+(〡*日)]㫪取（上束容反）。波[泥-匕

+(扁-戶)]（音漏）。除苹（音平葭也 

K35n1257_p0205b13║歔吸（上許魚反下許立反）。噫氣（上烏界反）。束[荻

-火+犬]获 

K35n1257_p0205c14║南反下古典反）。毛冗（而勇反細毛也散也正作[甬*毛]

𣭲氄宂三形）。䊉𥧌 

K35n1257_p0206a02║悞也）。多柯（音歌）。庸磨（上容用二音或作[〦/曾]

同上）。[白/兒]𤾇羅 

K35n1257_p0206a07║正作[月*放]𦜍脹字也諸經作胮脹上疋江反如晉絳以北人

謂胮為滂也或作肨脹上疋 

K35n1257_p0206a08║絳反如晉絳以北人謂胖為[月*放]𦜍也又蒲光反膀胱尿脬

也非用也）。係念（上音計）。 

K35n1257_p0206b10║愇（上古[厂@火]灰反下云鬼反大㒵也正傀偉）。无迮

（普吉反）。 



K35n1257_p0206c08║𨳲（音閇）。[日/煮] 粥（上諸与反煎也正作煑鬻）。

人湏（苦顂反正作湏）。 

K35n1257_p0206c14║三沾（音點作淨也又竹廉反丁念反非）。相[跳-兆+(乏-

之+大)]跃（步末反兩脚相交行不穩）。 

K35n1257_p0207b01║瓢杖（上毗遙反）。[夕/鹿][勿/(止*止)] （所戢反）。

掘上（上巨月反正作撅）。 

K35n1257_p0207b04║（徒乱反正作[肆-聿+((己-(乳-孚))+又)]）。綴此（上知

稅反針綖連物）。破䆤（尺專反）。[病-丙+支]㽻 

K35n1257_p0207b06║荊蕀（上居英反下居力反）。鞾上（上許[腥-生+匕]𦚢

反[腥-生+匕]𦚢於鞾反）。[月*夏]衣 

K35n1257_p0207c01║盍（輕異反[捐-口+ㄙ]捐也正作棄▆）。[束/來]漿（上子

老反）。莎提（上蘓 

K35n1257_p0208b07║皮下居義反力緩也）。[打-丁+梁][牲-生+伏]（上力羊反

下扶福反[打-丁+伏]𢫯大梁也下又蒲北 

K35n1257_p0208c04║鬲（音草正作隔）。第八卷時[日*勉] （音晚）。剬 

K35n1257_p0209a01║義顯（呼典呼見二反明也著也）。 [王*豆]𪻡（都管反

不長也正作短𢭃）。搩 

K35n1257_p0209a02║手（上知格反）。兩乳（上力掌反正作兩[网-(ㄨ*

ㄨ)+(人*人)][入*入]𠓜）。柱掖（上知主反下以 

K35n1257_p0209a05║（都𠋫反）。諍[並/見]𧡟（巨敬反正作𥪰）。擆藥（上

知与反盛也正作貯或作 

K35n1257_p0209c07║音作 音孺非也又音𪝥短衣非）。剃頭（上別本作鬀

非）。槐之（上戶[厂@火]灰反 

K35n1257_p0210a08║著屢（俱遇反正作屨也又力遇反悞）。著[尸@支]𡰸

（巨𨒫反）。[胺-女+(尸@貝)] 

K35n1257_p0210b04║閣也）。躑閣（上持石反）。[泳-永+提]𣾸湖（正作醍

醐）。餘萹（音偏品章也正 

K35n1257_p0210b11║（上莫登反惛也正作[仁-二+薨]𠐿也或作懵莫鄧反悶

也）。瞢𧄼（上莫鄧反下都鄧反 

K35n1257_p0211a10║蠒（古典反蠶衣也藏也）。茤摩（上測俱反細軟衣

也）。[打-丁+((歹*歹)/木)]𢵍手（上知格反）。 

K35n1257_p0211b03║（音雖菜名）。[糸*季]𦁳梨（上音橘下音梨）。橘樹

（上居律反）。刀㧓 

K35n1257_p0211b04║（爭巧反）。土[土*坐]𡌚（徒果反正作垜也十誦第十一

卷第十六事作墮埵二字第十七事 

K35n1257_p0211b13║（上莫巴反正作麻字從[市*市]𢂏下美垂反穄別名也正作

糜也[市*市]𢂏音派也）。飯[麩-夫+甫] 

K35n1257_p0211c02║第八卷大襆（扶玉反）。細㲲（音𤗊）。[日/煮]  

K35n1257_p0212a02║（閾也祑也正作閬[序-予+艮]㡾[艮/木]𣐻三形）。所慊

（音嫌）。𣽈𣊵（上而兖反下奴管反）。 

K35n1257_p0214a09║正作胞）。𡖉生（上力短反）。[(二/日)*戈]𢦱吒（上女

利反）。怛薩（上多達反）。 

K35n1257_p0214c10║𣫍[社-土+王]𥘛（汝甚反）。神甸（音電）。齠齓（上

徒聊反下初覲反）。 



K35n1257_p0215b08║[吉*殳] （同上）。第十二卷夘[聲-耳+(夕*ㄗ)]（上力

管反下口角反）。 

K35n1257_p0215b09║笇卬（上蘓乱反下伊進反）。[殤-昜+小]滅（上田典

反）。无[斬/口]𠼃（自甘 

K35n1257_p0215b14║善也）。㸦相（上乎故反）。[身*亢]𨈢嗜（上都南反下

神利反）。 

K35n1257_p0216b07║[身*亢]𨈢嗜（上都南反下神利反）。凌 （莫結反）。

筞勤（上初責反）。 

K35n1257_p0216b12║悞）。[耳*冗]𦕍湎（上都南反下[弓*(乞-乙+小)]兖

反）。第六卷痆 

K35n1257_p0216c01║噫病（上烏界反𨒫氣也俗作[病-丙+意]癔字呼音億欬[病-

丙+意]癔也）。癩病（上力大反）。 

K35n1257_p0218b04║𢯯（[(巨-匚)@十]皆反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍婦

（上古瓦反）。淫泆（上羊林反下羊一反）。 

K35n1257_p0221b01║其（上音亦理也陳也尋也線也亦作[飢-几+睪]䭞）。結

轍（直列反車跡也）。聯 

K35n1257_p0221b08║殫言（上音丹盡也）。[簉-告+吉]𨗡操觚（上初瘦反廁

也中七刀反執也 

K35n1257_p0221c01║罕窮（上呼旱反）。豪[(犛-未+牙)-牛+來]𣀗（力之反正

作𣯛）。拯含（上之 

K35n1257_p0221c03║（上玄犬反）。䡄躅（直五反）。綜括（上子宋反）。

𣫍[示*王]𥘛（而甚 

K35n1257_p0222c08║[囗@士]𡆮（音因）。世俗（音俗）。第十卷穢汙（上

於 

K35n1257_p0224a02║（巨今反）。[(ㄇ@乂)/圭]閡（上戶卦反下五代反）。

[穴/具][卄/集]𦺴（上莫瓶反下徒活反）。 

K35n1257_p0224b07║第十五卷（智品之十一）。若楯（音順）。湏[打-丁+

嚴]𢺘 

K35n1257_p0224b08║（許嚴反正作杴𢷴[片*欠]㸝三形）。[利-禾+叉]者（上

魚吠反）。湏鎌（音廉）。潢池 

K35n1257_p0224c03║下宅家反）。禪[毯-炎+(琛-王)]𣮓（巨菊反）。叛臣

（上步半反）。祝治（上音 

K35n1257_p0224c10║[革*(徙-止+(前-刖))]（所綺反正作[徙-彳+革]）。桷力

（上古嶽反）。堅䩕（音硬）。[打-丁+(夕*ㄗ)]栁 

K35n1257_p0225a01║睒[弓*(乞-乙+小)]（上尸染反）。揌而（上子孔反正作

[木*(匆/心)]楤）。第二十卷 

K35n1257_p0225a06║𩮹髻（上郎禾反下古詣反）。軍[土*遲] （直𡰱反雙口

淨瓶也）。能 

K35n1257_p0225b06║（上蒲米反）。臗骨（上苦官反）。頜骨（上古合反或

作頷音撼）。臅[日*婁] （音獨僂頭骨也）。 

K35n1257_p0225b09║羹臛（上[(罩-卓+止)*寸]盲反下呼各反）。人肪（音

方）。跏[跳-兆+夭]跃（別本作▆ 

K35n1257_p0225c01║輻轂[車*(同-(一/口)+又)]（福穀[絅-口+又]三音）。[仁-

二+(絳-糸)]佭伏（上胡江反正作降）。 



K35n1257_p0225c02║第廿五卷輕[摻-(彰-章)+小]（子告反悞）。[(二/日)*戈]𢦱

吒（上女 

K35n1257_p0225c07║[毯-炎+(琛-王)]𣮓（其六反）。佃種（上田甸二音）。

斯慝（女力反正作匿）。㭬 

K35n1257_p0225c13║[土*坐]𡌚（徒果反人姓俗）。佉𡰱（上去迦反）。荼虵

（上宅加反）。增  

K35n1257_p0226a08║（上洛紅反）。[滲-(彰-章)+小]浴（上子老反）。憂[仁-

二+韱]（倉歷反）。杯器（上普[厂@火]灰反）。 

K35n1257_p0226c09║[摻-(彰-章)+小]（子到反正作躁）。奮住（上巨右

反）。唐[怡-口+月]悁（音緣正作[捐-口+ㄙ]捐也）。 

K35n1257_p0227b04║利（上冝作[言*屠]𧬅竹加反應言利[言*屠]𧬅新論作履仚

音憚梵言輕重）。和湏 

K35n1257_p0227b14║緻（上尸遮反下直利反）。羅墮（徒果反前作[土*坐]𡌚

字也）。問 

K35n1257_p0228a03║𦋺[實-毌+尸]（上居列反）。麋鹿（上[美-大+(瞭-目-(日/

小))]羙悲反）。第卌四卷（十門品之四）。 

K35n1257_p0228b08║作眠又匙視二音悞）。 陁㭾（上之然反下其勿反）。

[禹*頁]𩔔地（上力義反 

K35n1257_p0228c02║（上[(巨-匚)@十]格反皴也正作 [斥*皮]㿭二形也）。

𡰱哆（多个反）。𨗻解（上徒 

K35n1257_p0230a12║〃遠也）。𧰟愽（上音焰[美-大+(瞭-目-(日/小))]羙

也）。𡨋蘭（上莫瓶反下郎▆反）。且 

K35n1257_p0230b13║近也正作殆）。[怡-台+(文/巾)]仰（上許衣反）。宋[壹-

豆+至]𦤼（徒來反）。敞 
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K35n1257_p0231a12║㒵也）。庸鄙（上余封反下悲[美-大+(瞭-目-(日/小))]羙

反）。[木*氶]含（上之庱反救也說文 

K35n1257_p0231b06║䡄䠱（上居水反法也車迹也下直玉反躑䠱行不進也）。

綜[社-土+舌]䄆 

K35n1257_p0231b08║無翼（羊力反）。黔黎（上巨廉反下力兮反）。𣫍[示*

王]𥘛 

K35n1257_p0231c02║嗢鉢（上烏沒反）。踞金（上居去反大坐地也）。筏蹉

（上[?*夫]  

K35n1257_p0231c08║作[打-丁+(夕*ㄗ)]栁）。[雨/胃]起（上音容正作庸）。警

覺（上居影反戒也𥧝也）。 

K35n1257_p0232a03║[打-丁+脊]𢱣也悞）。殑伽（上其陵反下其迦反）。莫

䤈（火兮反）。海 

K35n1257_p0232a04║項（下苦穎反）。 奢（上音跛正作簸下尸遮反上又或

作[卄/枝]䓩音 

K35n1257_p0232a11║悴（才醉反）。為𧂐（子賜反）。[米/里]壤（如兩

反）。[厂@火]灰 

K35n1257_p0233a12║佷（上五告反下戶懇反）。[厂@火]灰燼（辝進反）。



摩楬（音竭 

K35n1257_p0233c05║形也或作芊于[雨/羽]䨒二音）。䟽遠（上所魚反）。𢤱

悷（上力董反 

K35n1257_p0234b01║[擴-黃+(建-干+├)]（才[葉-世+ㄊ]反疾利也）。不[日*建]

𪰷（同上正作[擴-黃+(建-干+├)]健二形）。杈樸 

K35n1257_p0234c11║登反出經音義）。憒悶（上古對反）。串習（上古患

反）。[耳*冗]𦕍酒 

K35n1257_p0235b09║廉反）。[邱-丘+口]𨙫鍾（上苦狗反）。皷翼（羊力

反）。翔翥 

K35n1257_p0236b01║非也）。猥弊（上烏罪反下蒲袂反）。姤[女*忌]𪫴（音

忌畏也難也憎𢙢 

K35n1257_p0236b12║門閫（苦本反）。[打-丁+(夕*ㄗ)]栁絮（息預反）。譏

誚（上居 

K35n1257_p0240a02║下自宣反）。[木*忽]𪲨說（上子孔反）。第九十八卷所

鑠 

K35n1257_p0240a07║所（上乎管反）。躃地（上蒲益反）。[穴/(怡-台+禺)]

𥧼託（上千結反）。 

K35n1257_p0240c01║（上房無反）。[夗*鳥]𪀈鴦（上於元反下於良反）。[怡

-台+熙]顊（上許之反 

K35n1257_p0243a03║反）。[耳*矣]之（上是夜是尺二反正作射也又字似[目*

矢]䀢[耳*矢]聅上書之反下[(巨-匚)@十]列反 

K35n1257_p0243c02║（五各反）。㿈[日*重] （上於容反下之勇反正作腫

也）。潰爛（上戶 

K35n1257_p0244a01║揭（上烏古反下其列反亦云郁伽）。執[打-丁+勻]抣

（是所反正作杓）。婆 

K35n1257_p0244b05║下蒲沒反）。烔然（上徒弄反又音同）。[厂@火]灰燼

（徐進反燭餘也）。 

K35n1257_p0246a13║喝（呼割反國名又烏芥反悞）。可斥（音尺）。可[厂@

手]𠨾（同上）。 

K35n1257_p0246b02║反飴也謂𢙉中脂髓如稀餲也正作䐩[飢-几+亥]䬵二

形）。膏膿（音農）。淡飲 

K35n1257_p0246b07║下神利反）。標𢡠（尸忐反）。第一百卅卷唐[捐-口+

ㄙ]捐 

K35n1257_p0246b08║（音緣唐空也[捐-口+ㄙ]捐弃也）。容睱（音下閑

也）。防禁（居蔭反）。 

K35n1257_p0246c03║植福（上市力反）。唐[捐-口+ㄙ]捐（音緣）。𠳮荅

（二巨[憍-(夭/口)+右]反 

K35n1257_p0247a01║[未*未] 薪（上音未正作粖）。捻衣（上奴叶反）。嗅

甞（上許右反）。 

K35n1257_p0248c10║[耳*冗]𦕍欲（上都含反）。朅地（上去竭反或云佉陁羅

唐言紫檀木也）。 

K35n1257_p0250b06║古未反）。初[日*圭]晆（音携）。第一百八十八卷鄔 

K35n1257_p0252c12║白鷺（音路）。住𥎀（余慮反安也樂也猒也）。[一/中/

一/?] 尾 



K35n1257_p0253a01║[耳*忍]𦖆慧（上倉紅反）。[逅-口+巾] 為（上徒禮

反）。抲羅邏 

K35n1257_p0253b07║㒵也經音義云水感緬聚之㒵也川音作[泳-永+受]涭）。

剡浮（上時染反以染 

K35n1257_p0253c08║作瞝音离非也彼悞）。薄搜（冝作[這-言+叟]遚初瘦反

諸經論皆云縛菊或云愽 

K35n1257_p0254b07║複淨（上扶富反重也又福伏二音）。逼[怡-台+(匆/心)]

愡（音𢙉）。第 

K35n1257_p0254b13║尒反）。坈𥤴（音淨）。揣觸（上初委反 摩試者也誾

摸也[打-丁+拿]𢲡 

K35n1257_p0255b05║也正作𣊵又而𪝥軟嫰四音並非也悞）。[逅-口+巾] 㸦

（上大禮反）。適心 

K35n1257_p0256a10║[楂-旦+且]楂掣（上側加指按取物也爪持也俗呼為㽵花

反下尺世反）。礠 

K35n1257_p0257a03║鉢多（上一補臥反塗[厂@火]灰外道也遍身坌反或有剃

髮或有不剃者衣 

K35n1257_p0257b06║廉反）。[馬*(又/又)]𩢃狗（上補角反）。[打-丁+(冗-几

+(王/且))]掣（上側加反下尺世反）。鑱 

K35n1257_p0257c05║燎（力沼力照二反）。[厂@火]灰燼（徐進反）。仚邪

（上丘 

K35n1257_p0258a04║由㤢（音墮）。林藤（徒登反）。猖狂（上尺良反）。

[娕*頁]嬾 

K35n1257_p0258b07║㨊觸（上初委反闇摸也[打-丁+拿]𢲡試𦘺瘦也）。養𩚅

（音寺）。猜 

K35n1257_p0259b12║若[企-止+(爾-一)]𤕨（音尒）。貶量（上兵檢反）。依

怙（音戶）。喪 

K35n1257_p0259c05║履反）。燎原（上力沼反力照）。瘡[皮*色]𦫗（疋㒵反

正作皰）。相 

K35n1257_p0259c06║属（之玉反連也）。痼疾（上公悟反）。唐[捐-口+ㄙ]

捐（音緣謂虛 

K35n1257_p0260b04║也）。第[厂@火]灰（上莫交反）。䥫鍱（音[葉-世+

ㄊ]）。第五卷 

K35n1257_p0260b09║用也逐也）。[楂-旦+且]楂掣（上側加反下尺世反）。

彈[序-予+千]（音尺）。[夢-夕+(夕*戈)] 

K35n1257_p0261b07║反荷也正作負）。被萊（倉代反正作菜也言被[卄/〦/米]

莱所燒者如喫熱菜時 

K35n1257_p0262a05║[竺-二+月]𥬅（音昔）。第廿二卷聡[(止/(谷-口+目))*殳]

（以稅反）。荏 

K35n1257_p0263c03║反安〡也委也設也正作置也悞）。梵潦（二音焚下音燎

並悞）。[厂@火]灰燼（似進反）。 

K35n1257_p0263c09║第卅三卷所爚（音藥）。勿[耳*冗]𦕍（都含反）。 

K35n1257_p0263c10║不肖（音笑）。貧竆（巨弓反）。[刀/用]𤰄𥯤（上音角

下 

K35n1257_p0265a04║第卌六卷[卄/弔][厂@火]灰（上莫交反）。癲癎（上丁 



K35n1257_p0265a11║[耳*冗]𦕍著（上都含反）。无竆（音窮）。第卌九卷 

K35n1257_p0265b14║蝮蠍（上芳六反下許謁反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍

聞（上古瓦反正作寡）。鑽 

K35n1257_p0265c14║苦（上奴代反）。聡[(止/(谷-口+目))*又]（以芮反）。

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視（上古悟反）。𢡖 

K35n1257_p0266b03║（上所事反）。洄澓（上胡[厂@火]灰反下扶福反）。

畫狎（止知右反下胡甲反 

K35n1257_p0267a05║謂矚（音燭）。[捐-口+ㄙ]捐捨（上余全反）。扣於

（上苦狗反）。 
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K35n1257_p0269c03║[后-口+┬] （音赤）。位狹（戶夾反）。 

K35n1257_p0270b06║刀槍（七羊反）。[御/木] 捍（上魚与反下戶按反）。

洋銅（上以良反）。 

K35n1257_p0270c04║[阿-可+(巢-果+(日/小))]𨻩（丘逆反）。穬麦（上古猛

反）。分折（先擊反）。漸析 

K35n1257_p0270c05║（同上）。可[析-〡+┬]（同上）。分[析-〡+┬]（同

上）。指至（同上）。分[木*(厂@亍)]㭊 

K35n1257_p0271c12║（上自宣反正作[今/一]全二形）。一[阿-可+(巢-果+(日/

小))]𨻩（去逆反）。[今/一]超（上自宣反）。串 

K35n1257_p0274c13║[泳-永+色]𣴊肉（上疋包反）。洋銅（上以良反）。溼

生（上失入反）。抓 

K35n1257_p0276b05║堅舛迦並一物異譯也川音作狑音[雨/(並-(前-刖))]又云合

[狂-王+予]𤝉音㦸並非訛[謵-白+尒]甚也）。壞脆 

K35n1257_p0276b11║槃正作蟠）。門嫁（音駕川音作[女*妻]𪥼音妻非也）。

瘡痍（音夷）。他 

K35n1257_p0276b12║妻（七西反川音作[女*妻]𪥼音砌非也）。沮壞（上才与

反）。[夕/鹿]獷（古猛 

K35n1257_p0276c02║梵語也此言法藏正作䠇崛二形也大集經作曇无毱也又骨

忽二音非）。[跳-兆+夭]跃次 

K35n1257_p0276c03║（亦云婆蹉亦云婆雌此云犢子）。戢不（上阻立反）。

䢗轉（上戶[厂@火]灰反）。 

K35n1257_p0277a01║（上胡管反）。[捐-口+ㄙ]捐〃（古玄反正作㳙）。喜

猗（音倚）。罣㝵（上胡 

K35n1257_p0277a03║[泳-永+(、廾、、、、)]（上常倫反下常六反）。[捐-口+

ㄙ]捐棄（上余全反下詰利反）。痛痒 

K35n1257_p0277c10║[泳-永+色]𣴊（普交反）。雲𦿔（必祭反）。如 （戶

辨反）。竹[竺-二+取]箃 

K35n1257_p0277c14║反（上音明下音有）。不𢪛（尸由反）。一嵎（音

愚）。[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*飛]𢑮過（上方 

K35n1257_p0278a11║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聚（上古瓦反）。僾陁（上於

牛反正作憂又於豈烏代二反非）。熊 

K35n1257_p0278b07║徒到反）。炁味（上音氣正作炁）。蠅𧎇[虫*蚤]（音



早）。拊創（上音 

K35n1257_p0278b10║搹也）。頻𡗚（女㒵反）。[滲-(彰-章)+小]盟（上音早

下音灌）。盪[竺-二+滌]𥴽（上徒 

K35n1257_p0278c09║所𧐭（尸亦呼各二反）。攢火（上子官反研也正作

鑽）。淳[厂@火]灰 

K35n1257_p0279a10║正作跛也地獄名阿波跛亦云阿波波也書人悞昇波字於阿

上也又悞書跛字為[跳-兆+夭]跃字也）。 

K35n1257_p0279b08║[女*亟]厚大師以[渫-世+ㄊ]㳿字替之仕洽反非也）。䥫

鑑（戶黯反正作㩜又古截反非也）。 

K35n1257_p0280a11║也下直列反）。彈壓（上徒丹反〡庠不用也[乳-孚+(幼-

力)]乣也下烏甲反鎮也）。發 

K35n1257_p0280b07║反念也）。遠漱（所右反）。俻[卄/韞]𧄧（於粉反藏也

崇正作蘊韞二形）。 

K35n1257_p0281a13║卞也又音[尤-尢+祇]悞也）。隨 （音俗悞也）。[跳-兆

+(〦/米)]𫏌合（上所魚反正作踈）。 

K35n1257_p0281a14║欽拔（蒲末反）。[棯-今+匆]楤相（上子孔反）。排囊

（上蒲拜反）。[〦/畏] 

K35n1257_p0281b04║㓨（上助銜反）。鞕杖（上卑連反正作鞕也）。猗樂

（上於綺反）。[娕*頁]嬾 

K35n1257_p0281c14║也正作𦡱懼二形也悞）。徛樂（上於綺反正作倚猗二形

也又音[敲-高+女]𪥩非也）。 

K35n1257_p0282a01║瞪[目*普]𪾿（上都鄧反下莫鄧反正作𧄼𧀧或作𧄼懵也上

徒登反下莫登 

K35n1257_p0283c10║[弓/心]𢗂（上居蔭反下其記反）。放逸（音溢）。投渕

（烏玄反正作渕）。自 

K35n1257_p0284a02║（音勸）。杸[利-禾+洴]渆（烏玄反深水也）。鄙弊

（上悲美反下毗祭反）。𤌢法 

K35n1257_p0284a09║撾打（上陟花反下得冷反）。不啻（音施不〡更多

也）。所[浮-子+寸]浖 

K35n1257_p0284a10║（力恱反弱也正作劣[怡-台+(采-木+寸)]𢚃二形也）。如

柒（音七）。第十六卷 

K35n1257_p0284a11║蟄䖝（上直立反藏也[土*(顯-頁)]㙷也）。蕀㓨（上居力

反）。所𢪛（尸由 

K35n1257_p0284b07║（上居良反）。祝願（上之救反）。土[土*封]𡎈（音

封）。輕躁（子告反正作躁）。 

K35n1257_p0285c02║（音咸盛經書者杯篋之類也正作函緘▆三形也又含頷二

音非義）。水[前/水]𣹅（音箭 

K35n1257_p0285c06║壺口（上戶吾反）。[(尸@月)*(辛-二+三)]卬（音印）。

[糸*要]䌁繩（上於消反正作𦝫▆二形 

K35n1257_p0286a02║沼反）。花莟（胡感反）。香[火*勳]𤑕（許云反）。第

四卷 

K35n1257_p0286a05║第五卷[白/兒]𤾇羅（上都侯反）。憣𢡠（熾試 

K35n1257_p0286b03║正作𢬾桸䚙二形）。一𢲻（子活反）。搸牛（上自新反

正作𤚩也）。鳥 



K35n1257_p0286b11║摑[仁-二+軍]㑮二同音䰟推也又禪但坦三音態也或作撣

音憚牽引也）。劓鼻（上魚 

K35n1257_p0286c06║（他達反）。或狸（音胃兔鼠所變者也[門@(ㄙ/大)]西

以呼為[彳*胃]𢔥于勿反經音義作蝟字也 

K35n1257_p0287a04║臭爛（上尺右反下力讚反）。膀脹（上普謗反脹也正作

[月*放]𦜍也下音 

K35n1257_p0287b02║熱（上以良反）。辛[虫*辛]（上息津反下來割反正作辛

辢也並悞）。[娕*頁]嬾 

K35n1257_p0287b13║𨒫（上蘓奏反）。風痺（卑至反）。[序-予+票]𢊣疾

（上卑遙反疽病）。遼 

K35n1257_p0288b12║條反）。高罝（陟利反）。[日/(冗-几+且)]𣆹右（同上

正作置）。屏牒（上卑 

K35n1257_p0288c02║如[券*力]𠡶（音惓）。𦘺恬（徒兼反）。樂酢（音

醋）。柈噐 

K35n1257_p0288c08║反正作舊）。洒掃（上所賣反）。地𤍜（蘓早反）。[邱

-丘+(司-(一/口)+井)] 去（上所 

K35n1257_p0289a14║（上音古擊動也）。䆤壁（上尺專反）。竹[荻-火+犬]

获（徒的反）。 

K35n1257_p0289b04║也經音義作[骨*元]又作垸同胡灌反說文漆垸[厂@火]灰

非義）。項莭（上戶講反）。潰 

K35n1257_p0289b06║夷反下古堯反恠鳥也）。[(文/木)*ㄆ][戮-(彰-章)+小]

（上所八反下力竹反）。[抳-匕+羊] 狗（上女皆反 

K35n1257_p0289b13║[泳-永+色]𣴊（疋包反）。詎能（上其与反豈也）。脾

胇（上蒲支反下芳 

K35n1257_p0290b04║（補火補臥二反箕也正作簸）。為旧（巨久反正作

臼）。脣[(冰-水+〡)*ㄆ] （上市倫反 

K35n1257_p0290b13║（上於洎反正作傴）。膢女（上力主反正作僂）。如[荻

-火+犬]获（徒的反）。相 

K35n1257_p0290c02║脚[踦-可+干]（苦化反正作跨）。門閬（胡眼反閾也門

柣也正作䦘[序-予+艮]㡾[艮/木]𣐻三 

K35n1257_p0290c10║悞）。重[山/(徽-山-一)] （音暉）。宏趣（上戶盲

反）。乖忤（音悟）。戲 

K35n1257_p0291a02║（苦計反正作▆）。㯹明（上必逼反舉也）。西[田*(乞-

乙+小)]𤱏（之忍反田間之道又音真）。 

K35n1257_p0291c06║之也下莫求反正作䂎矛也）。[口*奇] 語（上丘倚

反）。第八卷 

K35n1257_p0292a02║反）。戰悼（徒了反）。第十卷[口*奇] 語 

K35n1257_p0292a13║過（上直列反通也達也正作徹也）。寙惰（上余乳

反）。瞪[目*(罩-卓+目)]𥉞（上都 

K35n1257_p0292b04║第十二卷[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍婦（上古瓦反）。酤

酒（上古胡反）。 

K35n1257_p0292b08║[搏-甫+(十/田)]（徒官反）。還𢸬（胡恠反敗也破也又

音恠也正作壞[敲-高+褱]𣀤二形亦作壞 

K35n1257_p0292b10║還瀼（胡恠古拜二反毀敗也正作壞[敲-高+褱]𣀤壞三形



也又音攘不符論旨也亦 

K35n1257_p0293a08║作胞靤二形也下又七絕反悞）。疥[病-丙+(參-(彰-章)+

小)]𤹮（蘓到反）。㿈蛆（上於容反 

K35n1257_p0293a12║正作懈俗作𢢣）。[娕*頁]嬾惰（上郎旱反）。𢢣怠（上

古賣反）。䔉皮 

K35n1257_p0294a06║[子*介]㜾遺（上古胡反正作孤）。悼挴（上徒了反下呼

罪反正作掉悔）。 

K35n1257_p0294a09║眠[飢-几+方]𩚠（上扶福反下尸力反正作服飾也下又音

勑悞）。荒缺（上呼光反 

K35n1257_p0296a07║書（上徒登反移也正作謄）。披摩（上音婆古婆沙作瞿

沙[跳-兆+夭]跃磨新 

K35n1257_p0296a13║反正作豹）。鉾[金*卓]鋽（居逆反正作㦸也又他吊反非

用也）。痛痒（羊兩 

K35n1257_p0296a14║反）。第五卷[肆-聿+ㄆ]𨱝義（上徒乱反正作叚也）。

 

K35n1257_p0296b13║（上而設反）。[火*豆] 火（上其与反）。鐙火（上都

能反）。攢火（上子 

K35n1257_p0296c13║禮（羊力反撅也正作弋[打-丁+弋]𢩮二形）。堅找（同

上）。挽澫糸 

K35n1257_p0297a13║闇（上息六反早也亦舊也川音作[交*凡]以[(止/夕)*几]𠙑

字替之非也）。[擴-黃+(建-干+├)]疾（上自[葉-世+ㄊ]反）。 

K35n1257_p0297b02║（音積正作跡迹二形）。柂設（上式支反正施）。[夕/

鹿][勿/(止*止)] （所戢反）。鳬 

K35n1257_p0297c03║（上苦花反大言也正作誇）。親挨（音族）。爛墯（上

郎坦反惰也正作[娕*頁]嬾說 

K35n1257_p0298a08║裨[木*兒]棿（上普米反下五禮反城上女牆也並非體）。

窓牗（音酉正作 

K35n1257_p0299a02║連属（音燭）。牙[土*其]㙋（音其正作旗刻牙為飾故以

名之）。泆 

K35n1257_p0299b07║反補也治泥也）。[土*(〦/且)]渥（上市力反下奴𠔃

反）。闇𢭃（音短）。[白/兒]𤾇率 

K35n1257_p0299b10║𦝮邪（上莫田反正作眠下以嗟反）。不[日*(民/日)]㬆

（同上又音昏悞）。䨱 

K35n1257_p0300a06║濟（子計反別本作[滲-(珍-王)+三]）。醘甯（上呼𠔃反

下奴定反）。啾[口*琴]噖 

K35n1257_p0300a08║內息也正作歙）。沙灘（他[舟-(白-日)]反）。迦淭（巨

魚反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛 

K35n1257_p0300b04║被鉀（音甲）。欀之（上汝羊反）。[白/兒]𤾇若（上黃

廣反明也光也 

K35n1257_p0300b12║如論文自釋云殷咃者道也槃陁是兄同利槃陁是苐正作[舟

*皮]𦨭陁也下又音他非）。 

K35n1257_p0300c01║[口*冊]𠱡[木*(共/未)]或作 𠻬四形也又郭氏作荼切二音

非也見別經音作七細倉割二反亦非 

K35n1257_p0300c07║[木*(采-木+寸)]㭩（來活反）。髭[肆-聿+((彰-章)/(實-毌



+尸))]（上子斯反下音湏正作[肆-聿+((彰-章)/頁)]也）。憂波提 

K35n1257_p0301b09║身幹（古案反）。茂葉（上莫𠋫反下羊接反）。有[泳-

永+(九/十)]㳃 

K35n1257_p0301c12║（音 正作槅也）。猫牛（上牟交反）。[夕/鹿]歰（所

[(二/日)*戈]𢦱反）。輕躁（子告 

K35n1257_p0302a07║[山*旁]嵭（魚蹇反〡磭山㒵也巖嵁之形正作嵃也川音之

形正作喭也又音傍側也義 

K35n1257_p0302a14║胄（直右反）。我襲（音習）。採[卄/(、廾、、、)]

（式六反）。[跳-兆+象]𫏡躍（上余 
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K35n1257_p0303b03║（音𤗊）。[絅-口+又][月*曼]𫆳（莫官反佛手相也正作

鞔或縵）。豪跱（直里反）。 

K35n1257_p0303c07║直（上他頂反）。驚怛（音呾驚也正作[制/心]𢛁也）。

車軾（音飾）。 

K35n1257_p0303c10║睞（上莫見反下郎代反）。[(薩-產+辛)/衣] 隱陋（上

思列反下郎豆反）。扶 

K35n1257_p0305b03║狎也慢也正作[媟-世+ㄊ]𡝥）。拆木（上先擊反）。為

輻（音福）。為[車*(同-(一/口)+又)] 

K35n1257_p0305b08║重袍（上依氣反著也下蒲毛反）。淳[厂@火]灰洽（上

市倫反 

K35n1257_p0305b13║[徽-糸+(ㄅ/一)][烈-列+ㄠ]（音覓）。熙怡（上許之反下

与之及）。見[怡-台+女]𢖵（音汝）。 

K35n1257_p0305c12║（音親）。阿𢆰（丁𠔃反）。親[仁-二+(赤*戈)]𠋰（倉

歷反）。窓庸（音酉 

K35n1257_p0306a02║[(ㄇ@乂)/且]𦊕游（上知利反下羊流反）。藝足（上魚

世反）。周俻 

K35n1257_p0306a14║瘀泥（上於去反）。達[白/兒]𤾇（當侯反）。附庸（音

容）。[來*支] 

K35n1257_p0306b08║也玄衣而畫龍者也經音作[卄/食]䓹以兖替之）。姜色

（上音羙好也又巧也 

K35n1257_p0306b11║（上烏各反正作𢙣）。真[宋-木+貴]𡪲（音實）。毗紐

（女久反）。𡶤 

K35n1257_p0306b14║反）。固睫（音接）。朋監（古懺反）。酸[言*片]𧦓

（音素）。 

K35n1257_p0307a07║藏作幼）。鳩夷（上九求反城也或云俱尸也又音丸非

也）。[石*(狗-口+、)]𥒙石 

K35n1257_p0307b03║（上他刀反下他結反）。諭諂（上羊朱反）。生[(火/

六)*頁]（力遂反正作類）。[匊*毛]𣮕 

K35n1257_p0307b07║又音純悞音義作渟字也）。㱕趣（七遇反）。[仁-二+

豈] 𠐞（上苦猥反下落 

K35n1257_p0307b08║猥反刻木假人為戲具也正作傀儡也又經音義以魁磊替之

非也上又川音[顗-山+止] 並 



K35n1257_p0307b11║全也未破也正作[仁-二+完]俒[麩-夫+完]㮯三形也）。根

[ㄠ/一]（音覓）。緾綶（音果）。這 

K35n1257_p0307c01║（上莫瓶反下直沼反）。圍繞（上韋謂二音正作團）。

[忒-弋+戈] 俻（上音武下音俻）。 

K35n1257_p0307c06║𠔃反非也）。[米*甫]䊇糠（上音府下音弗天子衣也說文

白黑文也畫斧文者 

K35n1257_p0308b01║[烈-列+土]（音赤）。廬窟（上力魚反舍也正作廬）。

[社-土+(乞-乙+夫)][社-土+(旗-方)]𥛏（上音族下 

K35n1257_p0308c04║又苦點反）。更[社-土+毛] （火高反〡攪也正作撓

也）。[搏-甫+(甫-、)]曰（上補各反）。戰 

K35n1257_p0308c11║（上子臥反）。蔟𩬇（上千木反）。三枝（音[敲-高+

山]𡵨外道杖也川音以扠字替 

K35n1257_p0309a01║又苦改反非也）。出[土*見]垷（音現）。金晝（音舒正

作書）。銘題 

K35n1257_p0309b14║杽在足曰𢬿也）。雜糅（女右反）。[損-口+ㄙ][社-土+

毛] （火告反）。𥥛 

K35n1257_p0310c07║（上呼高反正作撓）。蝠虺（上芳福反正作蝮也下許鬼

反）。[厂@火]灰垖 

K35n1257_p0310c13║二形並徒東反㓊清潔㒵也彫亦作[弓*同]𢏕𠔃飾也又音融

祭名也非義）。 

K35n1257_p0311a02║[這-言+家] （音邃）。隊墮（上直遂反落也）。 [日/

煮] （上之石反下之与反）。 

K35n1257_p0311a04║羊下音同正作烊銅也）。或曳（羊世反）。拍[馬*(琛-

王)]𩤞（其六反支毛丸 

K35n1257_p0312a02║反正作蔽）。虛遘（古豆反）。嫉[女*妾]𡞘（奴定反[言

*(采-木+(〡*日))]也正作侫）。侵[損-口+ㄙ] 

K35n1257_p0312a04║其（上神紙反舌取物也正作[施-方+舌]𦧓舓[尤-尢+舐]三

形也又音祗悞）。緾綶（音果）。 

K35n1257_p0312a07║下洛貫反）。[社-土+毛] 令（同上）。欲嚙（五結

反）。[打-丁+(夕/寸)]𩑬（古隨反）。 

K35n1257_p0312a11║灌經意冝作涫同古乱反灌也涫沸也謂沸湯燒者也下音持

修理也）。[泳-永+柔]渘 

K35n1257_p0312c14║是三音並非也）。康炬（上音丙執持也正作秉也悞）。

以[泳-永+乳]㳶 

K35n1257_p0313a01║（而主反正作[泳-永+乳]㳶）。金[瞿-隹+瓦]（烏耕反正

作甖）。殂象（上昨胡反）。 

K35n1257_p0314b14║[口*(氏、)]（音是正作[施-方+舌]𦧓舓䑛三形也又玉篇作

子營反郭氏又作丁𠔃反並非也）。 

K35n1257_p0314c08║（上音違下音舍免也正作赦）。无替（音剃）。峰欲

（上音妄正作望）。[片*欠]㸝 

K35n1257_p0315b07║乱也）。恍忽（上許徃火廣二反又音光悞）。𢬘小（上

步保反）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K35n1257_p0315c06║正作濤也又遙叨二音水名也非）。白[乞*鳥]𩾤（戶[泛-

之+犮]反水中白鳥食魚者也正作鴶皠二 



K35n1257_p0316b05║（音慣）。𩑬郭（上古隨反）。毒虺（許鬼反）。[厂@

火]灰䨱（上火迴反）。 

K35n1257_p0316b07║登反）。滋𦽦（音万）。麻豪（音高正作膏）。 土

（上音[厂@火]灰又 

K35n1257_p0316c09║[泳-永+(瑤-王)]泆（上並同上）。樂[宋-木+(烈-列+(十/

目))]𡪍（古瓦反）。倮形（上戶瓦反亦作裸）。 

K35n1257_p0316c12║筠和尚韻）。䪺[車*質]𨏑（音致）。戰慄（力日反

悞）。適前（上尸亦反善也）。 

K35n1257_p0317a04║（初禁反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍尠（上古瓦反又

作[宋-木+直]下息淺反少也）。熅法（上烏昆反 

K35n1257_p0317b13║反惛也正作[仁-二+薨]𠐿也川音作懵莫亘反悶也）。勇

悍（戶案反）。[麩-夫+黃] 

K35n1257_p0318a12║垢也正作當也周禮曰唯角堂之也）。軻陁（上苦何反鬼

名也）。䪺[車*質]𨏑 

K35n1257_p0318b03║也正作𠆴𡗚二形）。白縶（音𤗊正作㲲）。[厂@火]灰

埠（都迴反）。焉 

K35n1257_p0318c12║又音古）。潦水（上來道反）。㘁喚（上戶高反又音

亦）。[蜎-口+ㄙ]蜎 

K35n1257_p0319c09║悞）。鉢釪（音于）。道悍（戶案反）。[淫-壬+(工/

山)]滛妷（音溢）。棄 

K35n1257_p0320b07║㝵（致礙二音）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反）。𧑮動

（上而兖而准二反）。脚 

K35n1257_p0320c07║霍（上巨追反下或作藿）。誙咲（上文夫反下私妙反正

作誙𠸍）。[淫-壬+(工/山)]滛 

K35n1257_p0321b03║无[阿-可+(巢-果+(日/小))]𨻩（去𨒫反）。紺綪（干見

反）。彼[土*(厂@干)]（音岸）。汪 

K35n1257_p0321b08║[泳-永+(者/小)]（之与反正作煑）。烳[者/小]（上音府亦

作脯正作[缹-山+止]煑[缹-山+止][合/酉/皿]盫▆菜之義也 

K35n1257_p0321c12║𦽦草（上無販反）。鏟其（上初眼反）。畏[弓/心]𢗂

（渠記反）。 

K35n1257_p0322a10║同上也）。[社-土+禺]禑根（上胡果反正作禍）。神慌

（呼廣反失意也又音荒佫 

K35n1257_p0322b03║（巨僑反）。舉[摻-(彰-章)+小]（七到反悞）。之[社-土

+禺]禑（音禍）。隱𦟥（徒困反）。 

K35n1257_p0322b05║（二經十卷同帙）。出曜經第十九卷眾[社-土+禺]禑

（音禍）。 

K35n1257_p0322c09║（七告反）。如[示*平]（尺勝反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛

（上烏玄反）。𧑮動（上而兖反）。 

K35n1257_p0323a12║呺[(口*〡*口)/大]𡘜（上戶高反下苦屋反上又音嚚非

也）。枯槁（苦老反）。愁 

K35n1257_p0324a11║[〦/畏][狂-王+包]狍（上古火反下蒲保反正作裹抱也丁又

蒲交反悞）。菓苽 

K35n1257_p0324a13║報反惑乱[仁-二+顛]𠑘倒也下又莫六反）。[搏-甫+(十/

田)][拐-刀+(之-、)]（上蒲各反）。隆盛（上力中反）。 



K35n1257_p0324c14║圓[仁-二+完]俒無孔即㒵也如圌圖之狀也字義冝作顛囤

也又經音義作倱伅此是四[凵@又]之 

K35n1257_p0326a01║頑（古隨反正作規）。頑自（同上）。㛐曰（上蘇早反

下于月反）。[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ] 

K35n1257_p0326a02║盡（上音授賣了也）。願叛（音畔）。舉[怡-台+几]𢖯

（扶嚴反又音梵）。恐 

K35n1257_p0326b08║（上巨恡反）。[月*(羽/尒)]固（上古肴反）。板[打-丁+

嗇]（自羊反[怡-台+几]𢖯竿也）。教匠 

K35n1257_p0326c08║悼（音導傷也）。啄食（上竹角反）。[扥-(打-丁)+言]

𧥫緣（上他各反又之純反 

K35n1257_p0326c11║以撞（宅絳反又音幢）。[死/土]㘸埋（上子浪反）。[袖

-由+(旋-方)]來（上似全反）。 

K35n1257_p0327a06║海（上音序[渫-世+ㄊ]㳿水也𦥞也又直与時与二反除也

挹也取也[渫-世+ㄊ]㳿音𦵮𦥞以小反）。 

K35n1257_p0327a14║盖也正作弇也又冝作揜掩二同音掩覆也）。恤[社-土+

毛] （上私律反下呼告反）。 

K35n1257_p0327b03║（上烏號反[打-丁+(瓜-、)]〡[打-丁+者]㨋破其面也正作

擭也俗）。髴髣（上方勿反下芳𠕀反 

K35n1257_p0327b14║（巨右反正作舊）。撫綏（音雖）。躭[女*荒]𡡄（上都

含反下呼光反正作 

K35n1257_p0327c01║妉荒也）。立[泳-永+尿]㳮（音雖尿也篇韻無此呼又奴

吊反正作尿也又音頗非也）。[揵-聿+(疌-人)] 

K35n1257_p0328a14║其（上魚至反）。憂[欣/心]𢜛（音由閑放無事也正作優

遊也或作悠遠也）。 

K35n1257_p0328b02║滿（莫管反）。潘𠇲（上芳煩反下徒愛反正作番代也番

[逅-口+巾] 也代更 

K35n1257_p0328b07║（上始遮反下昌尒反）。[社-土+毛] 盡（上呼告

反）。改𢡖（七到反志〡也切韻作操 

K35n1257_p0328c14║[去/(冗-几+手)]（苦堅反悗也川音作 音弃非也）。生

[荻-火+犬]获（語巾反正作[荻-火+斤]䓄也經 

K35n1257_p0329a07║（音果）。所憘（音喜情也）。呼吸（許𢚩反川音作[口

*爰]喛𠱀上音暄彼 

K35n1257_p0329b04║相牽（去堅反）。[厂@火]灰傅（音付塗也）。娶嫁

（上音趣嫁也經作聚悞）。狧䰅 

K35n1257_p0329b08║毖以毖字替之[比/心]𪫠音秘告也非用）。行遽（其去

反）。捨華（上音 

K35n1257_p0329b09║十正作拾）。[瞿-隹+安]頸（上正作纓下居郢反）。河

[泳-永+水]𣲙（下音水誤諸經有作 

K35n1257_p0329c14║正作[社-土+旦]𥘵裸也）。相勉（音晚牽引也正作

挽）。瓶 （步門反）。見 

K35n1257_p0330a07║咤（陟加陟嫁二反張也開也又[月*奓]䐒〡不密也又相黏

著也正作奓[月*奓]䐒二形又[(巨-匚)@十]加[(巨-匚)@十] 

K35n1257_p0330b07║[戶@丙]𢨿音肩亦非也江西經音作奴𠮧反謀[謵-白+尒]甚

也）。上臛（五各反口中齗〡也 



K35n1257_p0330b08║正作㗁齶二形）。[(歲-止+山)*欠]討（冝作顪[大/長]𡘷

上許穢反下他老反顪頰也[大/長]𡘷長也經意 

K35n1257_p0330b09║謂病者兩頰皮垂下也經云雙顪[大/長]𡘷是也應元作▆也

上悞下非體也巛音作 

K35n1257_p0330b10║紆月反江西音作呼對反樓藏經後作烟結反並非義也冝取

顪[大/長]𡘷為正也）。 

K35n1257_p0330c10║（上奴[卄/固]䓢奴太二反柰何由如何也）。蘧風（上其

去反急也疾也務也勤也 

K35n1257_p0330c13║也亦非義）。[月*(土/米)]𦜔脅（上辛七反下許刧反）。

背匈（音[凵@又]）。小[日*复] 

K35n1257_p0331b09║（毗忍反）。四肘（知酉反）。髀[月*(土/米)]𦜔（上步

米反下辛七反）。[口/(之-、)]趺 

K35n1257_p0331c05║〡未密滿也又玉篇音逼滿也福悞也）。受[序-予+非]䨾

（音𦘺風病也亦作[病-丙+(月*巳)]也又 

K35n1257_p0331c11║非此）。[月*薎]𦜏（冝作[打-丁+篾]庚上莫結反〡[揳-大

+廾]𢰟不方正㒵也下力結反痍虞多莭目㒵也 

K35n1257_p0332c01║（羊箭反不断也麻谷作挻非也）。扠茤（上冝作[利-禾+

差]𠞊同音人[利-禾+差]𠞊[利-禾+替]𠟆割物也 

K35n1257_p0332c02║又冝作𠚫魚吠反穫草也[利-禾+替]𠟆音讒下測俱反草也

冝作𠚫茤字呼）。把 

K35n1257_p0333a01║也又徒[俠-(人*人)+(前-刖)]侠徒口他口三反並非也

悞）。破瓶（步并反麻谷本作[瓦*并]）。如軒 

K35n1257_p0333a03║屋反）。嚾罪（上呼乱反呼召也正作喚[口*爰]喛嚾三

形）。衣幹（音乾 

K35n1257_p0333a10║依舍愛不愛磣一切是也川音作[石*僉]礆音險郭氏音磣千

計反又作磣祖𠔃反又 

K35n1257_p0333a11║作[石*僉]礆[雨/(並-(前-刖))]撿反反開元樓藏經後有人音

齊後三家五切並非經義也）。病磣（同上）。 

K35n1257_p0333b04║下古口反）。 醐（上徒𠔃反下戶吾反）。倒[利-禾+

揣]𢳐（昌世昌列二反正作掣）。 

K35n1257_p0333b05║拍髀（步米反）。戲咲（上許義反下私妙反）。墮[厂@

火]灰（火迴 

K35n1257_p0333b06║反）。[厂@火]灰坌（蒲悶反）。嚼鹽（上才雀反下以

廉反正作鹽）。拘 

K35n1257_p0333c06║[厂@火]灰反）。扁鵲（上蒲典反）。度危（魚追

反）。眼眴（如春書閏 

K35n1257_p0333c09║下公五反正作幻蠱也）。至祝（上音無正作[巫-工+王]

下之右反）。 命 

K35n1257_p0334a06║荔（上蒲計反下力計反）。患譖（㽵蔭反）。貪[飢-几+

尒]𩚸（天結反）。 

K35n1257_p0334a07║羙𧰟（音焰）。縱[糸*容]𫃻（上七恭下以封反緩步㒵也

兊也服也正作 

K35n1257_p0334b01║又音𪝥柔也上又川音作[(乃@人)/木]𣏻以鼻替之非

也）。生瓠（音護）。項[(阜-十+止)*頁] 



K35n1257_p0334b03║堅反下以列反）。三解（古胡反）。柔其（上川音作

[(乃@人)/木]𣏻音𧢻）。令 

K35n1257_p0334c05║音作睚𥈐上五戒反以仕戒反非也）。帔[巾*欠]𢁧（上之

義反害也下眉殞反傷也 

K35n1257_p0335a03║佇紓二音）。蟠結（上蒲官反）。 [社-土+毛] （呼

告反减也正作耗也川 

K35n1257_p0335a11║[夕/鹿]獷（古猛反）。性曚（莫孔反闇鈍也）。[宋-木

+(烈-列+(十/目))]𡪍見（上古瓦反）。 

K35n1257_p0335b04║足 （徒到反）。鵝[予*鳥]𩿗（音木鳬属也亦鳥也正作

鶩㨶二形也江西 

K35n1257_p0335b05║作鶩川音作[予*鳥]𩿗鶩又音務）。蚑蜂（上巨支反下芳

蓬反下又音蓬從夆）。 

K35n1257_p0335c05║也川音作[羽*良]以佷字替之非也俗）。[淫-壬+(工/山)]滛

泆（上羊林反下羊一反）。忽𡨋 

K35n1257_p0335c10║蚤虱（上子老反下所擳反）。種榜（蒲庚反）。搒[打-

丁+苔]𢰥 

K35n1257_p0336c01║嚷（音喚正作嚾[口*爰]喛二形也悞）。噭嚾（同上）。

挓其（上知格反）。 

K35n1257_p0336c05║（初眼反正作丳）。捕煑（上音脯時俗皆云脯菜脯[合/

酉/皿]盫並云脯也又音步非 

K35n1257_p0336c08║川音音翅非也寡[謵-白+尒]頗甚也）。樹[卄/動]𦹝（許云

反）。根系（音覓）。 

K35n1257_p0336c11║也）。佫人（上似欲反）。㧓齒（上爭巧反）。[打-丁+

茲]𢰩[打-丁+基]（上子慈反 

K35n1257_p0336c12║下居之反又音其經音義云此草似細荻花方多饒此草正作

茲萁也江西音作[打-丁+茲]𢰩 

K35n1257_p0337b04║音作[身*(乏-之+夫)][身*矣]二字）。稱[金*推]𨫻（上尺

證反下直垂反㩲也又八銖曰〡也正作[錘-┴+山]也）。 

K35n1257_p0339a06║（楚責反）。[穴/(〡*日)/一/八]𥦴螺（上莫瓶反下洛禾

反）。俎壞（上才与反又音阻悞）。 

K35n1257_p0339c02║正作𤓰也）。襄秏（上所追反又危反正作襄也下呼告

反）。[社-土+毛] 减 

K35n1257_p0339c12║含經云旁𦒿舍）。為傶（倉歷反蒲也懼也正作慽慼二

形）。三[病-丙+垂]𤸣 

K35n1257_p0340a01║（上普米反下五禮反）。揥[披/女] （上徒帝反下蒲何

反梵言揥婆達兜或云 

K35n1257_p0340b13║木筩（音同）。得[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。錦𫃲

（音秀）。錦繡 

K35n1257_p0340c05║當[冒-目+貝]𧴴（音買）。 羅（上都侯反）。逃避

（上徒刀反）。空 

K35n1257_p0341a07║下而陝反〡〡漸濕也下正作[雨/染]𩃵舟二形也）。橈[泳

-永+(屁/土)]（上呼高反下奴𠔃反）。 

K35n1257_p0341b04║罷（音碑正作羆）。機[泳-永+射]㴬（𠮧擊二音正作激

也）。[身*冗]著（上都 



K35n1257_p0341b08║裸形（上戶瓦反）。即剔（吐的反）。負[打-丁+几]𢩫

（居履反）。齗 

K35n1257_p0342a06║號（戶高反正作號）。碊作（上胡緘反皆也[(素-糸)/心]

𢗣也正作咸也又應和尚及郭氏 

K35n1257_p0342a13║作躃）。僻地（同上）。[(瞭-目-(日/小))/干]𢆎可（上胡

耿反）。𧴵易（上莫𠋫反）。 

K35n1257_p0342b04║涶（上他計反下他臥反正作洟唾下又音[言*他]𧦭非）。

燋悴（上自消反下自 

K35n1257_p0342c01║以抓（爭巧反經作扴非也）。釘釘霍（上的[雨/(並-(美-

(王/大)))]霊反中一定反下正作彉 

K35n1257_p0342c02║彍[弓*廣]二形也）。大濩（音鑊）。糜爛（上美垂

反）。邪僻（疋益 

K35n1257_p0342c06║不正也又或作[目*谷]䀰同古屋反大目也）。蹇吃（上居

輦反下居𠧒反）。 

K35n1257_p0342c10║食飽出息也正作噫也又冝作[飢-几+亥]䬵烏芥反通食氣

也又烏賣反亦通同也又音 

K35n1257_p0343b06║（上直諸反）。羯摩（上居謁反）。[火*冗]𤆤旱（上苦

浪反下寒罕反）。溉 

K35n1257_p0343c05║羯（上木鉢反下居謁反）。珻㻁（上莫廻反下胡[厂@

火]灰反）。真言 
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K35n1257_p0345a07║（上祥兩反下居右反上悞）。戰慓（力日反悞）。並[隹

/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授賣了）。 

K35n1257_p0345a12║刺（七賜反）。窘急（上巨殞反）。[宋-木+(烈-列+(十/

目))]𡪍於（上古瓦反）。尫 

K35n1257_p0345c01║（上莫求反下所卓反）。諍捔（音角）。[米*禺]𥻑絲

（上五口反正作[萩-火+禺]）。 

K35n1257_p0346a05║[夕/鹿]獷（古猛反）。[月*(前-刖+ㄅ)][(〦/米)/目]（上冝

作[月*分]朌普幻反下來代反上 

K35n1257_p0346a14║手[搏-甫+(十/田)]（音[怙-口+(田/寸)]）。抒氣（上音序

[渫-世+ㄊ]㳿除也又佇[絹-月+(厂@(丁-一))]二音）。危 

K35n1257_p0346b10║剛朕二形也悞）。息[弓/心]𢗂（音忌）。空穽（秦歷反

靜也安也正作寂 

K35n1257_p0346c02║（上古詣反）。躓礙（上陟利反）。[(二/日)*戈]𢦱藥

（上女二反或作戓音代 

K35n1257_p0346c08║人（上音饒）。苦澁（所立反）。人[土*(止/止)]𡍍（音

𢙉）。木[阿-可+(施-方)-也+有] 

K35n1257_p0346c12║（之審反）。有[尸@(巢-果+矢)]𡲑（尸旨反）。五牧

（莫迴反正作𢪛）。一虺 

K35n1257_p0347c07║心[(社-土+衣)/月]（力与反脊〡月脊兩邊肉也正作

膂）。糜碎（上[美-天+(瞭-目-(日/小))]𫟈為反 

K35n1257_p0348b03║也似蜥蜴能吞人）。坑[土*井]㘫（上苦庚反下才井



反）。犇車（上布門反）。 

K35n1257_p0349c07║奢（上移野二音下尸遮反）。[(冰-水+〡)*ㄆ] [利-禾+

叉]（上失由反下魚吠反）。乳 

K35n1257_p0350a05║埋（上子浪反）。[塚-豖+豕]滛壙（上知勇反下苦謗

反）。𢲹打（上[(巨-匚)@十] 

K35n1257_p0350c02║頭是也又應和尚以坐字替之又作烏見反非也玉篇作[尸@

亞]𡱻音阿又作[尸@亞]𡱻於始 

K35n1257_p0350c03║反大便也又郭氏作攘指反非也又川音作嬰制反未詳何出

今定取屙[尸@亞]𡱻二 

K35n1257_p0350c05║作[要/日] ）。寶跂（巨𨒫反正作屐）。曰昳（田結

反）。金[肆-聿+曼] 

K35n1257_p0350c07║纔〡也始也又音隻）。盧[牙*頁]䪵（去隨反輔相也）。

若熟（時六反）。 

K35n1257_p0351a12║皮毱（巨掬反）。[毯-炎+(琛-王)]𣮓朾（上同上下音

頂）。撩打（上力條反 

K35n1257_p0351b08║木二反正作[黑*卜]𪐙菐二形也[黑*卜]𪐙黑也菐瀆也瀆塵

〡點汙也又經音義以鄙麋替之褻 

K35n1257_p0352b07║之[言*(皮-(〡/又)+(王/匆))]音[口*(皮-(〡/又)+(王/匆))]𠻔

其約反冝取▆呼）。施披（音婆）。火焱（音焰）。九 

K35n1257_p0352c08║憒閙（上古內反下女㒵反）。蝖𧍃（上音暄下音非諸經

作[蜎-口+ㄙ]蜎 

K35n1257_p0353b01║讓㒵也下于𠃵反）。應[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦

反）。將頺（徒迴反）。其 

K35n1257_p0353c03║反又音麵）。下卷羅邏（郎个反）。起[泳-永+色]𣴊

（普包反正 

K35n1257_p0353c08║（上芳逢反下[(巨-匚)@十]芥反）。[火*贊]㸇燧（上子

乱反下音遂火母也上正作鑽）。憂 

K35n1257_p0353c13║余反）。野[蠶-日-虫]𧌩（自南反）。繭𩌧（上古典反下

忙各反）。[蹲-酋+(十/田)]骨 

K35n1257_p0354a13║也並悞也）。諸惚（奴老反又音忽非）。斯[社-土+(乃

@吉)] （音禍）。可[價-貝+心] 

K35n1257_p0354c02║意（上音景戒也正作警）。[目*(貳-貝+日)]眉（上女利

反）。赤絮（冝作䏧[加/糸]𥿃 

K35n1257_p0354c03║二同女架反䏧膩也[加/糸]𥿃絲結乱也經意是䏧字也又息

去𡰱去丑去三反並非義 

K35n1257_p0354c09║澆灒（音讚）。骨[月*巢]𦟳（桒果反正作鏁璅二形郭氏

作其略 

K35n1257_p0354c12║反盡也）。䖝[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（直尒反）。薜荔

（上毗計反下力計反）。這 

K35n1257_p0355a04║[按-女+(耜-耒)]捾殮（上古丸反下力焰反）。左脾（步

米反正作髀）。右脾 

K35n1257_p0355a11║憒𡗚（上古內反下女㒵反）。 林（上七賜反）。[宋-

木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上古 

K35n1257_p0355a12║瓦反）。[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上烏玄反下音飛）。蝡動



（上而兖反）。[蘹-褱+尃]皮 

K35n1257_p0355c01║反与也遺人物也）。有繞塌（音塔）。[巫-工+王] 至

（上粗臥反正作 

K35n1257_p0355c02║坐）。寂地（上音川正作穿）。作垪（苦庚反正作坑[石

*形]𥒱也）。穿 

K35n1257_p0355c09║（上他古反正作吐也又都骨都括二反非）。一[壺-(冗-几

+一)]（音胡噐名也正作[壺-亞+?]壷）。屏 

K35n1257_p0356a07║下卷共[酉*冗]𨠁（直其反毒鳥也春秋傳偕為䲴鳥字

也）。以 

K35n1257_p0356a10║腂身（上尸瓦反）。[淫-壬+(工/山)]滛泆（上羊林反下

羊一反）。以茅 

K35n1257_p0356a14║反正作 ）。皆[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。摩娑

（正作挲也）。衣衣（於 

K35n1257_p0356b05║必列二反怒也）。[雨/幼][雨/(ㄠ*刀)]𡨋（上於了反）。

埳入（上音陷悞陷沒 

K35n1257_p0357a13║華[飢-几+方]𩚠（上戶花反下尸食反）。𢱍去（上音晚

正作挽）。挑 

K35n1257_p0357b14║詣反）。賣撨（才消反正作[宋-木+(烈-列+(十/目))]

𡪍）。雜譬喻經一卷（二十八紙 

K35n1257_p0358b14║无[猒/心]㦔（於廉於焰二反）。癊菩（上於禁反正作

蔭）。[打-丁+(山/日/(句-口+匕))] 

K35n1257_p0359b05║（苦本反）。躡梱（同上）。丘墟（上魚反）。荊[卄

/(束*束)] （上居迎反 

K35n1257_p0359c04║（他骨反國名或云摩偷羅或云未吐）。掘多（上其勿反

亦云[毯-炎+(琛-王)]𣮓多也）。 

K35n1257_p0359c13║婦也又普遍反或作[月*片]䏒非義也）。試著（上尸志反

下知略反）。  

K35n1257_p0360a03║呵（上音嫌又苦點反非）。[橐-(石/木)+貝]䝴藥（上子

西反）。陁隊（徐兩 

K35n1257_p0360a08║六反下徒端反）。上[泳-永+色]𣴊（普包反）。金[肆-聿

+曼]（莫姧反）。象廄 

K35n1257_p0360a14║戠摩（上女二反）。[奚*頁]䫣頭（上古𠔃反正作雞

也）。厥吒 

K35n1257_p0360b13║六反）。[毯-炎+(琛-王)]𣮓提（同上）。屋[〦/畏]（音

里）。劓其（上魚至反）。揃 

K35n1257_p0361a09║野二音下尸遮反或云邪奢或云夜舍此譯為稱）。得[隹

/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。邪 

K35n1257_p0361b08║保反下音[〦/小]朩）。俱眴（音舜）。乃湌（倉安

反）。憂[仁-二+韱] 

K35n1257_p0361b12║入反）。[打-丁+自] 頭（上普伯反）。而𢫦（同

上）。訴誰（上蘇故反）。𨒬 

K35n1257_p0363a02║高腴（羊朱反）。厈重（上昌隻反）。[囗@士]𡆮提

（上於 

K35n1257_p0363b02║音正作蕢也佛阿毗曇作高磨是也此云芮布也）。[卄/(同-



一)]苘布（上苦穎苦 

K35n1257_p0364a04║反悞）。歙𤇆（上許急反）。輪磋（姉末反盛〡逼之也

正作[拶-夕+反][跳-兆+爰]𫏖 

K35n1257_p0364c01║也經音義作滎水烏營反非也覆芳伏反傾敗也）。作[老*

毛]𣭢（音𢝌）。所 

K35n1257_p0364c11║法（上於綺反）。間[怡-台+(得-彳)]㥂（戶案反）。[身

*(中/又)]禮（上疋政反正作 

K35n1257_p0365a08║草（上音奇）。夜[怡-台+差] （上平碑反下其眷反正

作疲惓也大智度 

K35n1257_p0365b05║淺反）。踞石（上居去反）。老[老*毛]𣭢（音冒）。神

徙（斯此反）。 

K35n1257_p0365b09║[泳-永+色]𣴊（音泡）。喻如（上余注反川音作噲音快

非也）。下卷 

K35n1257_p0365c03║反口液也又余面反）。[婬-壬+(工/山)]妷（羊一反）。

樂[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 

K35n1257_p0365c05║（音路）。 讖（子廉反𡧱也不廉也正作殲[口*韱]𡄑二

形又㽵蔭反讒言 

K35n1257_p0365c06║也出曜經作 譖是也又經音義作殲子廉反川音作[口*韱]

𡄑[(人*〡*人)/大]節三音並非也）。 

K35n1257_p0365c11║怵惕（上丑律反下他[應-倠+林]㦄反）。駏驉（上音巨

下音虛下又丘居 

K35n1257_p0366a02║（上莫諫反下徒我徒何二反欺也下又經音義作[言*他]𧦭

吐禾反）。非蔟 

K35n1257_p0366a10║（上倉沒反）。[死/土]㘸送（上子浪反）。跣𥘯（上先

典反下無發反正作韈）。 

K35n1257_p0366b12║呼哈（呼合反正作欲也又五合反非）。[守/貝]𧵿聞（上

古凡反）。不 

K35n1257_p0366c03║（都困反正作䪺）。針灸（上亦作鍼下居有反）。所[弔

/心]𪫥（音忌）。 

K35n1257_p0366c04║狑淆（上居陵反下子計反正作矝齊也上又音[雨/(並-(美-

(王/大)))]霊非）。晜弟 

K35n1257_p0367c01║角反）。惷愚（上丑江丑容丑用丑絳四反愚騃也）。荒

[怡-台+敢]㦑（呼甘反癡 

K35n1257_p0367c14║反）。湏臾（羊朱反）。輕侮（音武）。 [社-土+毛]

（呼告反）。 

K35n1257_p0368a08║足（上戶雞反）。[社-土+(乃@吉)] 從（上戶果反）。

[跳-兆+(、廾、、)]迫（上子六反急也正作慼）。 

K35n1257_p0368a11║䏎縮（上居夷反）。神徙（斯此反）。老[老*毛]𣭢（莫

報反）。 

K35n1257_p0368b06║晃昱（上戶廣反下羊六反）。互說（上乎悟反）。[死/

土]㘸送 

K35n1257_p0368b10║[社-土+(乃@吉)] （音禍）。怵惕（上丑律反下他的

反）。[狂-王+(彳*才)]狼（上仕皆反）。 

K35n1257_p0368b11║坑[土*(厂@干)]（上苦庚反下音岸）。相[怡-口+月]悁



（音緣弃也正作[捐-口+ㄙ]捐也又於 

K35n1257_p0368c10║心悸（巨季反心動也）。恢廓（上苦[厂@火]灰反大

也）。之操 

K35n1257_p0369a01║第四卷般[阿-可+市]𨸲（音師）。奮大（上方問反）。

欺 

K35n1257_p0369a02║誑（居况反）。[言*王]𧥶諸（上居况反）。冀當（上居

利反）。驚 

K35n1257_p0369a04║廉反𡧱也不廉也正作殲[口*韱]𡄑二形出曜經作譖㽵蔭反

讒言也）。[(一/尢)*頁]𠷰（上居 

K35n1257_p0370a06║（上音序除水也[渫-世+ㄊ]㳿也𦥞也正作[泳-永+予]汿抒

二形[渫-世+ㄊ]㳿音𦵮）。 

K35n1257_p0370b02║渣穴（上助交反正作[楂-旦+且]楂也）。贖他（上市玉

反）。殉命（上辝閏反）。不 

K35n1257_p0370c11║眴頂（上尸閏反下苦[(上/天)*頁]反）。問訊（音信）。

[社-土+毛] 乱（上呼高反正作撓）。償 

K35n1257_p0371a02║非也）。[宋-木+(身*ㄆ)]𪧤清（上音竅）。撰集三藏及

雜藏傳一卷 

K35n1257_p0371b13║（音凡）。迴洑（音伏）。藥椑（卑𠔃反正作箄[竺-二+

昆]箟二形）。眼 

K35n1257_p0371c02║（子乱反）。攢[囗@士]𡆮（上子官反正作鑽）。礭然

（上苦角反）。手 

K35n1257_p0372b05║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍知（上古瓦反）。瞬息（上書

閏反）。燥爛（上蘇早反）。 

K35n1257_p0373a04║[泳-永+色]𣴊（普交反）。瘀脹（上於去反下知向反上

或作𤶞）。蛆𧌃 

K35n1257_p0373b06║齟齚（上才与反下助責反上又床呂反非也）。[泳-永+

水]𣲙結（上彼 

K35n1257_p0375a07║（上古莖反）。敖〃（五高反正作嗷）。[宋-木+(烈-列

+(十/目))]𡪍作（上古瓦反）。與俗 

K35n1257_p0375b06║夜[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音受）。燻習（上許云反）。

嬰胲（上於盈反下戶哀反 

K35n1257_p0375c10║反）。糠糩（上苦郎反一苦外反）。[仁-二+闌]人（上

郎坦反正作[娕*頁]嬾[悚*頁]懶悚）。 

K35n1257_p0376b03║[跳-兆+(乏-之+犬)][石*氏] 長阿含作扷祇也又鉢[跳-兆

+(乏-之+犬)]二字者如優曇鉢樹唐譯經作烏曇[跳-兆+(乏-之+犬)]羅樹是 

K35n1257_p0377a03║[牛*卓]𤙴（徒了反）。鬒𩬇（上音湏正作[肆-聿+((彰-

章)/犬)]也又之忍反非也悞）。 

K35n1257_p0377b14║乱反下所石反）。[滲-(彰-章)+小]洗（上子老反）。寶

[尸@支]𡰸（巨𨒫反）。火 

K35n1257_p0377c06║非也）。問訊（音信）。[蜎-口+ㄙ]蜎𧍃（上烏玄反下

音非）。幢[怡-台+毛]𢗳 

K35n1257_p0378a10║刀反）。之[社-土+(乃@吉)] （音禍）。拘屢（力遇

反）。𦍞羊𧯞 

K35n1257_p0378a13║屋反）。无恙（余亮反憂也病也）。免[社-土+(乃@吉)]



（音禍）。瑕疵 

K35n1257_p0378b10║益反）。𢪨哀（上以軟反動也正作𢬁𢪨二形又音[冗-几+

儿]冗悞）。𠃵坤 

K35n1257_p0379a01║洛干反下倉尸反）。[夕/鹿]淴（音澀）。[厂@火]灰塠

（都迴反）。荊 

K35n1257_p0379c07║反）。有娠（音身）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上

古瓦反）。安伽（巨迦反）。 

K35n1257_p0380b08║高反）。憂憒（古內反）。用[(夕*ㄗ)/貝]（莫𠋫反）。

[厂@火]灰[(土/米)*(土/米)]（居力 

K35n1257_p0380b14║相[角*互]（丁禮反）。亟於（上去記反）。道[橐-木+

砳]𥗤（都故反）。 

K35n1257_p0380c02║岥峨（上普果反下王可反）。倿臣（上奴定反）。[怡-

台+妾]𢜡臣（同上）。 

K35n1257_p0381c14║（五各反）。[巾*俞]㡏澷（上色俱反）。[糸*(十/田/寸)]

唱（烏芥反正作喝也經音義 

K35n1257_p0382b10║[社-土+胃]𥚷（音胃言也正作謂也）。堊[酉*(扃-戶+右)]

𨢗（上烏各反下呼兮反下又音海 

K35n1257_p0383b03║枡）。如棠（音堂）。莫[酉*(扃-戶+右)]𨢗（呼𠔃反又

音海）。𠧸厈 
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K35n1257_p0384b11║愚反起世經作拘毗勘長阿含經无此字）。不眴（音

舜）。經[社-土+少]𥘤（初孝 

K35n1257_p0385a01║又与之反非也）。㽵[飢-几+方]𩚠（尸力反正作飾）。

喑啞（上於今反下烏雅反）。胞 

K35n1257_p0385b05║（音𠮧小道也正作徼也又腰洗二音悞）。指[口*宿]

（所角反正作欶也又郭氏作所 

K35n1257_p0385b13║憫念（上眉殞反）。[月*惢]髄（上奴老反正作腦）。[皮

*力]𠡄臥（上音皮正 

K35n1257_p0385c08║苾（上芳文反正作芬也悞）。福[社-土+舌]䄆（音右正

作祐）。䨥樹（上所 

K35n1257_p0385c13║[飢-几+方]𩚠（尸力反正作飾餝二形又音勑非）。反地

（上音翻覆也）。百匹 

K35n1257_p0386a03║震疊（音𤗊正作慴也）。𠧒匄（音盖）。抒氣（上音序

[渫-世+ㄊ]㳿 

K35n1257_p0386b10║（丈右反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上古瓦

反）。𢙉惋（烏貫反）。[按-女+(尸@貝)]黜（丑律 

K35n1257_p0386c08║正言建他此云納又音𠃵川音作𪌃音赶）。頭[弓*莫]（音

莫正作[歹*莫]𣩎人名也久悞六度 

K35n1257_p0386c11║不[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。右脾（步米反）。臧

否（上子郎反下方久反）。取 

K35n1257_p0387b02║列反下又冝作[泳-永+予]汿音序六度集作瓢抒也）。𢬶

䥫（上音頭下音䥫）。改[摻-(彰-章)+小] 



K35n1257_p0387c02║初兩二反頭〡地也正作搶也又七羊反非用也）。鱞[宋-

木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上古頑反下古瓦反）。 

K35n1257_p0388a11║即瘳（音抽）。䚪[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上古頑反

下古瓦反）。 其（上烏號反 

K35n1257_p0388b12║音儒譯經目作瀉字梵言溥首童真晉曰文殊師利）。幾牧

（莫[厂@火]灰反正作枚）。 

K35n1257_p0388b13║設拖（式之反正作施也悞）。審[宋-木+貴]𡪲（音

實）。這作（上音 

K35n1257_p0389a09║湏（上七六反）。[泳-永+色]𣴊沫（上疋包反）。椑栰

（上蒲皆反下扶月反）。徃 

K35n1257_p0389a14║第十五卷[酉*冗]𨠁嵐（上都南反下洛南反）。鞕捶 

K35n1257_p0389b13║（上苦皆反下徒骨反）。𪖾突（上音[厂@火]灰俗）。

蹹踐（上徒盍反）。避 

K35n1257_p0390a10║（魚列反）。廖[捐-口+ㄙ]捐（上音抽下音[損-口+ㄙ]並

悞）。高操（七到反）。靖漠 

K35n1257_p0390c01║（於運反）。子湩（都弄反）。如[宋-木+貴]𡪲（音

實）。岐岴（上丘冝反下丘 

K35n1257_p0390c06║脚[跳-兆+(庴-日+(ㄙ*ㄙ))]（音隻正作蹠也）。而[宋-木+

久]㝌（上音血下音肉下又音救並悞）。手 

K35n1257_p0390c08║（卑政反）。怵惕（上丑律反下他歷反）。相[捐-口+

ㄙ]捐（音緣）。掉悸 

K35n1257_p0391a04║灑迸散之義也正作瀸[泳-永+(巢-果+歹)]㳨檕三體也藏內

撿尋並無此經本也今但依義呼之也又 

K35n1257_p0391b02║售（音授正作[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]賣物出手也）。外豆

（上彼陵反今借為彼證反律文作氷 

K35n1257_p0391b03║豆也此悞）。蚊[虫*匕]（上音文下音盲正蟲）。䖝[亦/

虫]蛮（音釋正作螫也）。𢤱 

K35n1257_p0392a14║（上普光反下普盖反）。[虫*ㄆ]蠅（上音文經本作[虫*

糸]𫊺蠅[虫*糸]𫊺音𤗊正作[蝶-世+ㄊ]下以陵反）。𢙉 

K35n1257_p0392b04║（音步）。𠷰讖（楚蔭反）。章卬（音印）。[宋-木

+(烈-列+(十/目))]𡪍鮮（上古 

K35n1257_p0392b06║比隣（上音毗）。[怡-台+冗]愾（上苦浪反下苦愛反大

息也歎也川音作[怡-台+几]𢖯愾 

K35n1257_p0392c04║腹膭（戶內反爛也散也正作殨潰二形）。鑑[弓/心]𢗂

（上古懺反誡也下音 

K35n1257_p0393a12║昞著（上兵永反下竹慮反）。倉簞（音[舟-(白-日)]）。

[春-日+(〡*日)]㫪磨（上束容反）。 

K35n1257_p0393b03║（女咸反）。蔡[口*奇] （上倉盖反下五葛反車名也又

上冝作薩字呼古經多作蔡音 

K35n1257_p0394a03║下于求反）。必[(再-土+(┴/十))/死]（所追反）。[仁-二+

曳]𠈐[(尸@月)*(辛-二+三)]（上音申正作伸）。勿懅 

K35n1257_p0394b06║官反）。 人（上才焦反）。攘灾（上而羊反）。皆[隹

/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。愚 

K35n1257_p0394b10║絞煞（上古夘反）。哈煞（上呼合反噏也正作欱也又冝



作[齒*合]𪘁 

K35n1257_p0395c01║或作鄹也川音作鄹音[邱-丘+(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@

一))]𨛃非）。𢤱唳（上力董反下力計反正作悷）。釀 

K35n1257_p0396b03║（上居輦反下紀力反吃也訥也正作謇[言*亟]𧩦也六度集

作蹇吃）。愧 （一㷔反）。 

K35n1257_p0396b05║懼（上都達反驚也正作[制/心]𢛁也）。携手（上戶圭

反）。握蒢（上苦 

K35n1257_p0396b07║作埳）。疲倦（六度集作勌）。[病-丙+忽]痛（上音𢙉

下音痛六度集作[病-丙+(巢-果+山)]𤶆痛）。 

K35n1257_p0397b14║忽也亦誂）。不貸（他得反差也正作忒也又他代反非

也）。斯[社-土+(乃@吉)] （音禍）。 

K35n1257_p0398a07║[殤-昜+小]（田典反）。摩哂（尸忍反）。阿[但-日+(尤-

尢+木)] （音𠇲）。𡐢掃 

K35n1257_p0398a11║（音救）。懊憹（音𢙉）。埳地（上音𨺻又音坎悞

也）。孤[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 

K35n1257_p0398b01║戶排（步皆反）。持蘥（音藥）。面[狂-王+(白/儿)]㹸

（音㒵正作貌）。毀 

K35n1257_p0398b14║輸（束朱反）。璃[尸@支]𡰸（巨𨒫反）。欻見（上許

勿反）。色𢬿 

K35n1257_p0398c03║白[糸*畾]𦇄（音𤗊細毛布也正作㲲）。阤塞䩭（上徒何

反中桑勒反 

K35n1257_p0398c12║（音狗）。佃家（上徒年反）。[厂@火]灰垖（都迴

反）。嫉姤（上自悉反 

K35n1257_p0399b02║下女[冗*鳥]反）。乃[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。不

翅（音施更多也正作啻）。屢託 

K35n1257_p0399b03║（上力遇反）。噐[卄/稚/木]𣟶（才焦反）。儵忽（上尸

六反）。于[麩-夫+并]（上音 

K35n1257_p0399c03║垖之（上都迴反）。[挺-壬+手]特（上特頂反）。不[隹

/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。㝡駃 

K35n1257_p0399c04║（音使）。應速（上与[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]同也悞）。

第卅七卷  

K35n1257_p0399c11║吒 反）。飲飴（音寺又与之反非也）。[蜎-口+ㄙ]蜎

飛（上烏玄反）。𧑮 

K35n1257_p0399c14║凍非反）。駮足（上布角反）。牀舁（音余）。眾[社-

土+后]𥙐（音右 

K35n1257_p0400a02║正作桊也婦人遇𦍬經作卷）。怖懅（其據反懼也）。欲

[眝-丁+具] （莫瓶 

K35n1257_p0400b05║眾[社-土+后]𥙐（音祐）。秘讖（楚蔭反）。貫綜（子

宗反）。藻 

K35n1257_p0400b08║也）。耗滅（上[厂@火]灰告反下胡斬反正作減也）。

貪（上巨列反）。 

K35n1257_p0401a02║（所類反）。一播（音憣謂一个餅為一播也悞）。[損-

口+ㄙ][社-土+毛] （呼告反）。𧑮 

K35n1257_p0401a13║（上居兩反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反）。吱行



（上巨支反正作蚑也）。栴陁 

K35n1257_p0401b10║（音呂）。[罩-卓+目]𥄲欲（上莫北反干也）。共鵠

（戶沃反）。尸披（音婆 

K35n1257_p0402a03║牧縛（上尸由反）。釀[酉*屯]䣩（上女亮反下市倫

反）。警守（上居 

K35n1257_p0402a05║[任/女]𡜟（又作姙同汝甚反孕也）。鳴噈（子六反）。

餅壚（音盧）。餔 

K35n1257_p0402b08║之（上來高反）。𨥤[金*卓*戈] （上莫求反下居𨒫反

正作矛㦸）。擿華 

K35n1257_p0402b09║（上知 反）。在摷（助交反又音[耳*巢]𦗔非也）。[罩

-卓+見]死（上莫北反）。形 

K35n1257_p0403b05║（此嵗反正作脆膬二形）。者獺（他達反）。水[漾-永+

水]𣻌（音箭正作▆也 

K35n1257_p0403b09║几反正作雉）。[蝨-十+虫]八（上所擳反）。䔉薗（上

蘓乱反）。持[(ㄇ@乂)/匕]𦉮 

K35n1257_p0403c03║化所[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍二反非也上方經作飯諸

也）。阿 （寒悍二音）。饑餓（上居衣反）。 

K35n1257_p0404b14║▆抄二形也又音[耳*巢]𦗔非也）。角睙（郎代反傍視也

正作睞也觀佛三昧海經 

K35n1257_p0404c04║身（上剌歷洛三音）。蚘䖝（上戶[厂@火]灰反郭氏音

尤非也[謵-白+尒]甚）。 瓶 

K35n1257_p0405b03║懞也下音弄）。懞[打-丁+卡]拤（同上又莫弄反）。石

臼（巨久反正作臼也又掬挶 

K35n1257_p0406a07║難陁（音陁以下皆同又豕[受-(冗-几+又)+豕]𪺏二音非

也）。摩搓（七何反）。徧 

K35n1257_p0406b04║𠷰（音徒）。手拋（音晚）。[死/土]㘸送（上子浪

反）。養乱（上他 

K35n1257_p0406c11║遮反下扶月反正作伐[酉*伐]䣹二形應和尚未詳）。呵𧴵

（莫𠋫反）。𠲎泜 

K35n1257_p0407a07║（莫郎反經音義作尸𠴏）。 [卄/(阿-可+(施-方))]𦰜

（上音煩下音葹式支反上句云阿𠲎闍曇 

K35n1257_p0407a08║摩下句云呵 [卄/(阿-可+(施-方))]𦰜曇摩聲之轉也又此

句中呵字是阿字悞也上又川音作蒲紺反 

K35n1257_p0407b12║[雨/(並-(美-(王/大)))]霊）。[口*(乏-之+犮)]多（上蒲末反

正作[跳-兆+(乏-之+犮)]）。波泜（音底）。[山/虫]真（上尺 

K35n1257_p0408c14║川音作[罩-卓+方] 音旁非也）。其 （音履）。奚拏

（女加反）。伊𠼦 

K35n1257_p0409c11║呼）。舌[口*宿] （所六反正作縮）。噠咃（上音達下

音他或云但經他）。 

K35n1257_p0409c13║（上音求下音囊）。伐 （郎何反正作囉上方經作

囉）。阿[舟*付]䑧（音步 

K35n1257_p0409c14║經音義作▆也或作▆音附川音作[舟*付]䑧音瓦又云新集

是郍）。禁兵（上居 

K35n1257_p0410a11║非[社-土+(乃@吉)] （音禍）。灾蟥（音黃）。一



（戶屋反）。坦提 

K35n1257_p0410b04║（上所甲反下[雪-雨]⺕加反上又音帝下又竹加反非此呼

上又川音音建又江西音作居 

K35n1257_p0410b09║劒（前作鐱）。伊𥌋（音蒙應和尚未詳）。室[耳*冗]𦕍

（都含 

K35n1257_p0410c10║嚉咤（上都骨反下陟加反上又音對）。[仁-二+張] 羅

（上丑良反郭氏 

K35n1257_p0410c13║舌[口*宿] （所六反）。目 （丘智反）。輸刪濘（上

束 

K35n1257_p0411b09║達反下尸智反）。椥畔（上俱禹反正作矩𣔇二形此是𣔇

字變為[木*矩] 而悞作 

K35n1257_p0411c11║蛛[虫*到]𧌼應和尚未詳又川音云撿集本作蛛蛭丁悉丁結

二反未委是何本集也）。 

K35n1257_p0412a05║娑（上音恭正作供[田*共]𤱨二形下音婆第四卷作供婆又

胡貢反又或作洪 

K35n1257_p0412b04║沒反此一呪中四个浡兩个作浡一个作哱一个作浮川音作

[泳-永+受]涭）。昵[邱-丘+(司-(一/口)+井)]  

K35n1257_p0412c14║（陟加反又呼角反悞）。阿[月*(二/月)*戈]（女利反）。

吒[口*白]㕷（二同竹加反即是吒 

K35n1257_p0413a01║字悞作[口*白]㕷也又音獲非也阿膩吒[口*白]㕷又作伊知

膩吒吒是也）。慝病 

K35n1257_p0413a10║作[打-丁+茲]𢰩掑亦作茲基也）。揭取（上當老反正作

㨶）。帝橐（奴郎 

K35n1257_p0413b06║口反正作狗七佛呪作狗鬼）。赤[罩-卓+(毛*毛)]𦋋（居

例反㲲𣮧毼之頺並是毛布異名 

K35n1257_p0413c02║作[病-丙+(亶-旦+且)]繵二形又音氈）。大阤（音陁又豕

[受-(冗-几+又)+豕]𪺏二音非也）。所收（失由 

K35n1257_p0413c03║反）。他[(冰-水+〡)*ㄆ] （同上）。吐稽（音雞）。

於軻（苦何反安字切脚也）。 

K35n1257_p0413c08║孔反下洛董反毒名也或作曚籠）。妄忓（音干）。虎狼

（上火古反）。[狂-王+休]㹯毒（上助 

K35n1257_p0414a06║發智論作達[(卄/山/未)*(一(ㄠ-、)/小)][(卄/山/未)*(一/(ㄠ

-、)/小)]餔音步）。樺皮（上胡化反）。[泳-永+(朿-(人-(必-心)))]之（上普末反

正作[泳-永+癹]𣸍）。泯 

K35n1257_p0414c04║（上步忙反正作膀胱也）。寒僻（疋益反正作癖）。[社

-土+(乃@吉)] 殃（上音禍下 

K35n1257_p0414c13║[跳-兆+桼][跳-兆+(乏-之+犮)]（上音一反下步末反正作

漆經本作[泳-永+(土/米)]𣸡）。呿屈（上去迦反 

K35n1257_p0415b08║又經音義作 噠上下刮反下勑轄反上又川音及江西音並

作[口*昏]㖧川音音吻江西 

K35n1257_p0415c02║婆濘（奴定反或作[泳-永+宓]淧音蜜川音及江西音並作

悞）。[口*(卄/干)]坘（上音 

K35n1257_p0415c09║下羊者反正作邲地虵上又川音作[目*必]䀣音秘非也經音

義作邲虵）。竭坁 



K35n1257_p0416b08║布也又芳武反又經音義以[捐-口+ㄙ]捐字替之常[紿-口+

月]反圓盡也切韻作[打-丁+(十/甲/一/ㄙ)][十/田/一/ㄙ] 同時釧 

K35n1257_p0416c06║反正作眠又起[木*兒]棿二音並非）。阿閉（音閉）。不

眩（玄縣二音）。頰 

K35n1257_p0417b04║（上羊尸反法也）。淪[涓-口+(口/└)]𣷢（上力純反下相

魚反）。浩汗（上戶老反下戶 

K35n1257_p0417c12║[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（音授）。讁罸（上知草反）。㰅

罸（同上）。騄驥 

K35n1257_p0418b10║〃（音茲）。[米*冗]米（上古盲反）。挑眼（上他聊

反）。[跳-兆+牙] 跪（上乎 

K35n1257_p0419a14║（音遂也）。一[日*舜]𣊬（音舜）。醼會（上一見

反）。睡眂（莫賢 

K35n1257_p0420a10║侈（尺紙反）。升沈（直林反悞）。更互（音[牙-才+

十]）。[這-言+(危-(夗-夕)+巾)]𨓝來（上徒 

K35n1257_p0421c11║粺（上音妣下蒲拜反正作秕稗）。駑蹇（上[邱-丘+(司-

(一/口)+井)] 胡反）。敻 

K35n1257_p0422b04║（上洛甘反下力主反）。[社-土+光]𥙑奪（上書𨦣反正

作稅）。嚶鳴（上烏耕反）。 

K35n1257_p0423a03║反）。䆤石（上尺[十/田/寸]専反）。蜇之（上知列

反）。洟涕（上音躰下 

K35n1257_p0423b04║夏（上戶花反）。[禾*加]𥝿捲（上音加下音拳上悞下俗

用）。熱𨫼 

K35n1257_p0423c06║故反）。蚔之（上神紙反又音祇悞）。如睒（尸染

反）。䳄[路*鳥]𪆽（音路）。 

K35n1257_p0423c07║䧺雞（乎弓反從厷）。鍵南（上巨偃反）。[厂@火]灰

鹽（音閰）。希 

K35n1257_p0424a13║枝牧（上支義反下眉殞反正作忮忟也經本作帔[巾*欠]𢁧

如道地經音內廣釋）。 

K35n1257_p0424b12║利反受食也下側魚反鮓也以塩米釀魚也正作[金*耆]𨪌葅

字也）。駈[跳-兆+截] 

K35n1257_p0425a04║𤍜〃（蘓早反）。巢居（上助交反）。[(ㄇ@乂)/且]𦊕

羅（上子耶反）。  

K35n1257_p0425b09║其臗（苦官反）。佇草（上猪与反裝物也正作[甾*宁]𤲑

[吉*宁][木*宁]柠貯褚五形 

K35n1257_p0425b10║也又直与反悞）。煻[厂@火]灰（上徒郎反）。糶賣

（上他吊反）。玃鳥 

K35n1257_p0426c04║（私列反狎也𢢔也正作[媟-世+ㄊ]𡝥也又先結反木〡木

名也非用）。第十七卷 

K35n1257_p0427a02║（上古何反下力日反上又音訶非也）。多[糸*可]䋍（[弓

*(乞-乙+小)]尒反正作弭也文殊問經作 

K35n1257_p0427a04║𡗚（女㒵反）。䓗[烈-列+菲]𦻹（上倉公反下居有

反）。䔉薤（上蘓乱反 

K35n1257_p0427a11║中反經本作虫）。鸕鳩（上洛胡反下居牛反）。鸚[公*

鳥]䲲（上其俱反下余 



K35n1257_p0427b06║皮反下補角反）。䥫 （即誄反）。銅[金*夏] （富福

二音）。[泳-永+蓬] 

K35n1257_p0429a05║木䇶（音同）。梁[木*代]㭖（羊力反正作杙弋二形也又

音伐悞）。一[操-品+列] 
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K35n1257_p0429c04║[這-言+(竺-二+正)] 設席皷瑟吹笙陞階。 

K35n1257_p0430a11║洹之義名也）。𣽈首（上音𪝥又音軟）。鶖[路*鳥]𪆽

（上音秋下音路）。 

K35n1257_p0431a07║（上扶文反複屋棟也）。[今/一]典（上自宣反）。盖[宋

-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 [謵-白+尒] 

K35n1257_p0431b02║（下音𢙉或作憹字眾經目錄作懊𢙉）。裸形（上戶瓦

反）。分[知/心]𢜔 

K35n1257_p0431b03║（音和正作惒也前後皆分惒）。摩[邱-丘+(雪-雨+(雪-

雨))]𨛃（此是鄧字傳寫久悞或云摩登 

K35n1257_p0431c06║同也又切韻作[仁-二+軍]㑮戶昆牛昆二反而玉篇作光昆

反悞中重悞也今定作婦字也）。 

K35n1257_p0432c01║反志也）。徂落（上昨胡反）。[日*卷] 言（上音卷正

作睠）。[潸-月+日]然 

K35n1257_p0433a02║多惕（他歷反）。[(、廾八、、)/心]焉（上奴歷反憂也

正作怒[血*思]𧗂二形）。如懤 

K35n1257_p0433a06║[由/日]（直右反胤也國子也正[由/日]）。[奮-田+(〡*日)]

澤（上方問反）。舟[打-丁+((口/月)*戈)]（接集 

K35n1257_p0433a13║顏反下他得反）。恚錻（倉歷反斧[金*戊]龯也正作鋮

也）。梟截（上音澆正 

K35n1257_p0433b11║勃然（上蒲沒反）。可[巫-一+工] （音至到也又字體

似巫巠非義巫女師婆 

K35n1257_p0433b14║三𩲐（音媚）。信[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦

反）。𤻀賤（上於廢反正作穢）。 

K35n1257_p0433c07║[孑*(舄-臼+(十/田))]（而注反）。[土*胃]㙕然（上音喟

苦恠反土塊名也正作墳也序意謂無知 

K35n1257_p0433c11║[木*重]㮔（上許有反腐也正作朽也下之勇反此譬聲聞不

生無上道茅也）。[卄/(皮-(〡/又)+(王/匆))] 

K35n1257_p0434a09║氣㒵也人名也）。𢩁鐍（上其玉反下与[角*矞]同古穴反

[王*果] 有舌也玉篇云 

K35n1257_p0434b01║（音嚮）。龜𦠊（音𢙉）。易[鋗-口+ㄙ]鋗（上羊義反

下音消正作銷又火玄 

K35n1257_p0434b12║（上初委反試也度也又丁果尺[紿-口+月]二反）。式[旃-

丹+全]𣄀（音精正作旍）。顓 

K35n1257_p0435a10║（吐濫反無味也正作[鹵*炎]𪉧也又郭氏作徒甘反非）。

華𧰟（上戶花反 

K35n1257_p0435b07║幽蟠（音槃）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄匠（上



側愁反）。融坥（上羊戒反下他但反平也 

K35n1257_p0435b10║硬反下魚豈反）。楮𠦑（上丑与反）。[酉*亢]𨟼醴（上

都含反下力底反愛酒 

K35n1257_p0436a01║（音峻）。[扥-(打-丁)+言]𧥫幽（上音託又之倫反

悞）。究[打-丁+(乞-乙+(句-口))]（先擊反）。迭轉 

K35n1257_p0436a05║開[扥-(打-丁)+言]𧥫（音託正作拓也）。䨱蕢（上芳六

反下巨伭反）。玄 

K35n1257_p0436b08║下蘇內反燒石內醋破之也正作淬碎也上又七罪反水深㒵

也）。炳[火*(癸-天+米)]𤍝（上兵 

K35n1257_p0436c03║（雖逐反）。喉[社-土+今]𥘞（音金）。於戲（上音烏

下音呼古文嗚呼字也）。 

K35n1257_p0437b05║遇反）。淪湮（上力[糸*(扥-(打-丁))]𥾑反下於人反）。

敞於（上昌兩反）。顛沛（補盖 

K35n1257_p0437b08║水岸堐也）。𣓏禦（牛舉反）。息警（音景 也）。淪

[涓-口+(└@口)]𣷢 

K35n1257_p0437c05║（上阻力反）。險詖（彼義反）。喉[社-土+今]𥘞（音

金）。裨之（上卑脾二 

K35n1257_p0438b02║黜異（上田律反）。叩機（上苦狗反）。名[(歹*歹)/木]

（音竭正作傑桀）。 

K35n1257_p0439a01║緣反小飛也虫行㒵也正作𦒡螺二形也經中多作[蜎-口+

ㄙ]蜎飛𧑮動也）。葳[卄/(麩-夫+玉)-來+(素-糸)]𦼆 

K35n1257_p0439a14║川（上音雞山名也）。屢 [這-言+(衣-〦)]（上力遇

反）。埤岱（上蒲卑反下徒愛反）。 

K35n1257_p0439b09║冀州積蘆[厂@火]灰以止[泳-永+(瑤-王)]水也）。亦詭

（居委反）。煥若（上呼乱反）。揌 

K35n1257_p0439c04║也又悲美反𢙣也）。謗訕（所諫反）。夫鶡（戶割

反）。[打-丁+賁]𢴢 

K35n1257_p0440a08║𫝊已來唯有舩字般若字般若三昧字並無義着得[舟*皮]𦨭

字也）。闍貰 

K35n1257_p0440a14║（上卑政反）。既孚（芳無反）。震[這-言+(雨/王)]𫑄

（[庭-壬+手][挺-壬+手]二音疾雷也）。勸 

K35n1257_p0440b03║定反）。收集（上尸由反正作收也又音目悞）。摩鞊

（云吉反）。[宋-木+弓]宆 

K35n1257_p0440b10║下特丁反幼璵[廷-壬+手]尉）。卞望（上乎變反）。周

顗（牛豈反）。[跳-兆+(乏-之+大)]跃 

K35n1257_p0441b10║袜陵（上木鉢反）。輟手（上竹劣反）。 [這-言+(衣-

〦)]佇（上羊然反 

K35n1257_p0442a07║執（同上正作澄撜二形三藏名僧伽[跳-兆+(乏-之+大)]跃

澄此言眾現此中單舉其澄字 

K35n1257_p0442b05║（力口反正作慄）。寘徹（上莫瓶反又之義反非也）。

唾[橐-(石/木)+(壺-(壹-豆))] （音胡）。 

K35n1257_p0443a08║𩬇也正作𩮜剔二形）。阿遬（音速）。摩[邱-丘+(((巨-

匚)@一)/((巨-匚)@一))]𨛃（合作鄧大且反又側愁反非）。 

K35n1257_p0443a10║淳陁（上市倫反）。四虺（許鬼反）。[臼*男]𦥶甥（上



巨久反下音生）。 

K35n1257_p0443b10║著著[這-言+木]𫐠（上三同竹[皮-(〡/又)+思]反）。 

K35n1257_p0445a03║高悝（苦迴反大也人名又音里）。帝[身*冊]（他甘反正

作[身*(狦-(狂-王))]𨈜）。攻 

K35n1257_p0445c09║壃埸（上居良反下羊益反）。閞折（上音開下音託並

悞）。[日*古]  

K35n1257_p0447b13║（上倉才反）。扰辯（上苦浪反）。摧[面*刃]𩈄（女六

反正作衂）。𣧘 

K35n1257_p0447c08║[扥-(打-丁)+言]𧥫證（上他各反又之倫之閏二反非

也）。濠上（上戶高反）。窪 

K35n1257_p0448a02║活反正作栝）。摏松（上丑倫反）。扶 （音踈）。簷

[(霝-口)/田]𩅑 

K35n1257_p0448c02║勞問（上來到反）。殉物（上徐俊反）。 [這-言+(衣-

〦)]夫（上普吉反）。 

K35n1257_p0448c04║一 [這-言+(衣-〦)]（普吉反）。𣋷野（上苦謗反）。

膖脹（上疋江反 

K35n1257_p0449a09║（上盧禾反下力主反）。敦[打-丁+羊]𪭰（上都䰟反下

子郎反正作牂也太嵗在午 

K35n1257_p0449b04║[扥-(打-丁)+言]𧥫生（上他各反又音諄非也）。刃[石

*(口/(之-、))]（音紙礪也漢人呼刨刀為扢礪 

K35n1257_p0449c03║沲（上普光反下徒何反）。達[日*暑]龧（常庶反曉也正

作曙）。寒  

K35n1257_p0450b12║𧑮動（上而兖而尹二反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄反

又許緣狂兖二反）。稷 

K35n1257_p0451a02║表文秉圖（上音丙執也）。來[扥-(打-丁)+言]𧥫（音託

又音諄非）。 

K35n1257_p0451a14║序文非淳（市倫反清也）。 [大@于] （上丘月

反）。 

K35n1257_p0451b06║[尸@捕]護（上所刮反正作刷）。[打-丁+(立/(可-一))]𢰤

[至*支]（上於綺反正作倚猗三形前後諸 

K35n1257_p0451b13║羅 （都旱反又音旃）。神祝（音咒）。夷[邱-丘+(((巨

-匚)@一)/((巨-匚)@一))]𨛃（側愁 

K35n1257_p0451c04║字也又應和尚云古文勇字也自後諸師皆相丞作勇字呼非

義也）。[白/兒]𤾇勒 

K35n1257_p0452a14║（才作反）。五𧙯（直一反正作[春-日+衣]𧙯）。編附

（上布玄反次第也）。 

K35n1257_p0452b05║滯（上斯此反移也）。錄文從[〦/夫/(衣-〦)]袠（直一

反）。有 

K35n1257_p0453a07║發趾（音止）。僧叡（音𨦣）。[(歹*歹)/木] 貪（上其

列反）。子潼 

K35n1257_p0453b05║意（上五故反）。燉煌（上徒䰟反）。于闐（音殿）。

重[愍-民+牙]  

K35n1257_p0453b08║[阿-可+帚]𨺜（音㱕）。第三卷遠係（音計）。在 

K35n1257_p0453c04║𩬞（莫姧反）。糠粃（康比）。投簪（側岑反）。[土*



巴]𪣀絕 

K35n1257_p0454a03║（上苦謗反）。尠[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上息淺反

下古瓦反）。姚[泳-永+(弓*ㄗ)]（烏宏反）。普 

K35n1257_p0454b02║螢水名也）。方[扥-(打-丁)+言]𧥫（他各反正作託又音

諄非也）。遂輟（陟劣反）。 

K35n1257_p0454b04║作兒）。僑士（上巳[憍-(夭/口)+右]反）。阿遬（音

速）。[扥-(打-丁)+言]𧥫夢（上他各反）。 

K35n1257_p0454c04║反）。秉[爿*賣] （上音丙下音讀）。凝翰（胡案

反）。行潦 

K35n1257_p0454c11║外反下古𠔃反）。愭學（上徒果反[悚*頁]懶也正作惰也

又音蓍悞）。豪 

K35n1257_p0454c12║桀（音竭）。王繹（羊益反）。[扥-(打-丁)+言]𧥫跋

（上他各反）。翼鞬 

K35n1257_p0455a01║人（上胡駿反）。青𤨏（音鏁）。栝栢（上古活反）。

詹[(霝-口)/田]𩅑 

K35n1257_p0456a07║[阿-可+帚]𨺜（音埽）。奧區（丘愚反）。原隰（音

習）。梗摡 

K35n1257_p0456a11║（上苦耕反）。分疆（居良反）。[扥-(打-丁)+言]𧥫八

（上他各反悞）。菟馬（上他 

K35n1257_p0456b14║至人姓）。不[這-言+舜]䢬（七仙反）。句驪（上古侯

反下力支反）。法 

K35n1257_p0456c01║[滲-(彰-章)+三]（音濟僧名也出三藏記作㴉）。昭[打-丁

+氶]𢫒（之庱反正作拯）。剡 

K35n1257_p0457a07║㨁（音食生也正作殖也又直至持力二反非義）。[山/荖]

峨（上才多反下五何反）。 

K35n1257_p0458c10║老翁（烏公反）。悲[泳-永+房]𣷔（力遂反正作淚）。

煥然（上火貫反）。 

K35n1257_p0458c14║駙馬（上扶務反）。交[(扁-戶+(一/口))*司]𠻸（音

寺）。號王（上古擭反）。𧿡 

K35n1257_p0459b03║摩蜱（▆兮反又音卑）。寶[同-(一/口)+出]𠕐（音

月）。去[(肆-聿+(千/止))/壬]（音聖）。 

K35n1257_p0459b11║（上于月反下如支反正作兜）。毗地（或作[求/土]𡌊[水

/土]坔二同音地）。目佉 

K35n1257_p0459c14║（音導）。刃[石*互]（音紙）。[這-言+下]𨑜[百-日+(夙-

歹+((日*日)/(企-止+土)))]（上普吉反下音初 此下四字錄後記文）。 

K35n1257_p0460b02║或作瞿[伭-〦+一]也）。求[卄/(水*土)/金]（音證）。[僑-

(夭/口)+右] 士（上巨[憍-(夭/口)+右]反正作僑）。驩 

K35n1257_p0460b08║𤰞摩（上音𤰞又音俾）。教[禾*(ㄆ/(夙-歹+王))]𥠢（音

授）。摩[怡-台+卑]（邊兮反又 

K35n1257_p0460b13║毗埊（音地）。法[這-言+家] （雖醉反 此下二字出

錄後記）。十𠥱 

K35n1257_p0460c01║[逅-口+巾] 更（上音弟正作遞）。編之（上卑連

反）。貽諸（上与之反）。 

K35n1257_p0460c02║小比（毗必反次也）。羅 （多旱反又音旃）。[奮-田



+(〡*日)] 迅（上方 

K35n1257_p0460c04║[跳-兆+(乏-之+(犮-、))]陁或作[颱-台+犬]𩖮陁此云賢即

是以幻[這-言+木]𫐠作屋舍飯食而請佛者也又碑詖二音悞）。 

K35n1257_p0460c06║端庢（丁禮反又陟栗反悞）。端[序-予+ㄠ]𢇝（同上音

底）。提[伭-〦+一]（諸錄 

K35n1257_p0461b09║万孛（慈寺反正作字胷有万字經）。[扥-(打-丁)+言]𧥫

生（上他各反正作託）。 

K35n1257_p0461c01║[春-日+衣]𧙯（丈一反）。錄文兼厈（音尺）。甄鸞 

K35n1257_p0462a02║澄（上烏定反）。披陂（上音跂下音碑注云或為𢪺波又

引安錄作[颱-台+犬]𩖮 

K35n1257_p0462a13║桀貪（上其列反）。[日*害]鱉（上呼鎋反下并列反）。

上[泳-永+色]𣴊（疋包 

K35n1257_p0463a05║戰（上巨飲反）。亟經（上去記反）。[日*重] 夕（上

許云反日入也黃昏時也 

K35n1257_p0463b12║[大@于] （音誇）。豕韋（上尸尓反）。休誄（音

壘）。[聲-耳+口]咳（上苦 

K35n1257_p0464a07║（苦迴反）。稗穢（上蒲拜反）。披[社-土+今]𥘞（音

金）。[這-言+看]迹（上徒本反）。 

K35n1257_p0466c04║[泳-永+((冗-几+且)/八)] 渤（上莫瓶反下蒲沒反）。

[(率-ㄠ+(ㄠ-ㄙ))-十+儿]相（上緣軟反正作兖）。霞 

K35n1257_p0467b01║說（音稅）。蘓[(└@手)*頁]（他頂反）。[(扁-戶+(一/

口))*司]𠻸號（上音寺下古擭反正作號）。 

K35n1257_p0467b05║（音進）。鉅鏕（上音巨下音[鹿-比+(ㄙ*ㄙ)]𢉖）。𠧸

薄（上洛古反下蒲古反）。遷 

K35n1257_p0468b08║也）。撫膺（於陵反）。勝[月*曼]𫆳（莫顏反正作[鬘-

又+万]）。端底（諸錄 

K35n1257_p0469b05║[口*爪] （烏花反似蝦蟆而小如腹脚長青色多在水濼稻

田中也正作蛙也亦作蛙也亦 

K35n1257_p0469b06║作[土/黽]又烏乖反此是撰偽經人[謵-白+尒]用[口*爪] 字

也又古胡反非也蝦蟆經青[口*爪] 品）。董 

K35n1257_p0469c08║阿[颱-台+犬]𩖮（音跂）。阿坺（同上）。阿魃（同

上）。[金*赤*戈]城（上天 
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K35n1257_p0470c13║從[千/止] （方久反）。[爂-火+焱]省（上倉乱反下所哽

反）。邏䭾 

K35n1257_p0471a09║[草*戈]格（下音各樹枝也又古額反義同）。[序-予+脊]

𢊌薄（上秦昔反）。堅 

K35n1257_p0471b03║[竺-二+盒]𥲥（力閻反）。籕文（上直又反周宣王太史

名）。[(尨-、)*鳥]𩿍（上莫 

K35n1257_p0471b04║講莫拱二反下尺夷反亦作鵄）。作[弓/心]𢗂（音忌）。

屖牛（上先𠔃反）。 



K35n1257_p0471c08║類[捔*斗]㩂（戶木反）。嘷咆（上戶高反下步包反）。

倒㞢（音之）。 

K35n1257_p0471c11║（上子西子斯二反）。于[庴-日+田]𢉱（眉照反正作

庿）。袤從（士莫𠋫反下子 

K35n1257_p0471c14║[同-(一/口)]冂（古營反遠也亦作[同-(一/口)]冂又音

覓）。告聲（上古活反鵠字從此）。軒 

K35n1257_p0472a02║作[狦-(狂-王)+金] （所卓反与矟同也江南俗字耳）。

庖人（上步交反廚也）。六 

K35n1257_p0472b06║也亦作𤛆同許之反下所耿反）。[涓-口+(└@口)]𣷢慈

（上相余反）。延長（上羊 

K35n1257_p0472b13║邕（上倉大反下於容反）。從[竺-二+旲]𫂁（乘管反正

作算）。[魚*式]君 

K35n1257_p0473c03║茯犾二音）。雉雊（上直旨反下古豆反）。雅[泳-永+

酋]湭（字由反液也）。 

K35n1257_p0473c13║于（上田見反）。[親-見]亲栗（上側詵反[葉-世+ㄊ]似柞

而義生實似橡子有梂莫仁 

K35n1257_p0473c14║味甘正[親-見]亲芋樼三形）。僮笘（赤占反音義自切也

萇筠韻作倉甘反竹箠也 

K35n1257_p0474c10║[火*丞]𤇶（之陵反）。煎儵（皮逼反）。交阯（音

止）。從廣 

K35n1257_p0475a04║念反）。發[田*(乞-乙+小)]𤱏（之忍反）。旄首（上莫

高反）。載旄（同上）。 

K35n1257_p0475a06║臽（音咸）。如綦（音其）。凡飴（音怡）。米[(薩-產

+辛)/米] （魚列反）。 

K35n1257_p0475b01║作敂（苦狗反正作破也應和尚音口川音作敂吁詡二音非

也）。所[(霝-口)/田]𩅑 

K35n1257_p0475b03║（[弓*(乞-乙+小)]小初巧二反經本作沙郭氏音沙應和尚

未詳）。[怯*刃]㥘蹹（上許劫反下徒 

K35n1257_p0475b06║屋梠（音呂）。檐[木*(媲-女)]（上羊廉反下步卑必迷二

反）。似[鹿/而]𪊫 

K35n1257_p0476a08║噢咿（音伊）。攫杵（下音㦸自前皆作攫[打-丁+(九/

十)]𢪄）。則[口*豕] 

K35n1257_p0476a09║（音卓）。作轡（音秘）。忼慨（上苦浪反）。從[同-

(一/口)]冂（音覓）。 

K35n1257_p0476b11║妙反）。㟞嵃（上助毫反下魚蹇反）。[竺-二+(扥-(打-

丁))]𥫬篅（上徒本反下市專反）。 

K35n1257_p0476b14║陁（上步末反正作[颱-台+犬]𩖮也又必遙反非也悞）。

瓿甊（上步口反下郎 

K35n1257_p0476c01║口反）。㼚[火*瓦]𤬬[(目*目)/千/山]（上二同古郎反從火

者非也下烏莖反說文瓿甊[元*瓦] 

K35n1257_p0476c03║反吴音也應和尚未詳）。作諥（經作增亦作[言*曾]譄子

登反加也又依字 

K35n1257_p0477b11║[怡-台+差] 泥（上冝作槎縒二同蘓可反郭氏作楚宜楚

佳楚界三反應和尚未詳）。 



K35n1257_p0477c02║六反吐聲也非）。作[木*普]𣚴（滂古反正作普〃大也[迡

-匕+雨]也經意謂湏頼菩薩勸 

K35n1257_p0477c04║反並非）。作[女*樂]㜰（依字羊略尸斫二反美好經是娛

樂字書人加女也）。 

K35n1257_p0477c07║[田*木]𤱃𡺙（見藏經作槗泉上巨[憍-(夭/口)+右]反下音全

又上力出反下音全出 

K35n1257_p0477c11║躡襈（上女輙反下經意冝作繏[跳-兆+巽]䠣二同息[紿-口

+月]反繏袁綸懸繩也 

K35n1257_p0477c12║謂織機上躡杖繩也[跳-兆+巽]䠣謂[絅-口+又]羂獸足也又

依字音饌重繒也緣也義不苻 

K35n1257_p0478b05║雅作𥤦同放𠮧反突[宋-木+條]𡩢隱暗處也邇雅曰東南隅

謂之𡨋也又音䡄悞）。反 

K35n1257_p0479c01║作[凵@(乖-北+(人*人))]𠚏（徒困反正作遁与康臿二字同

也又臿垂二同初洽反非也見藏本 

K35n1257_p0479c13║𩚛（依字音納經文作餒）。作甬（古文作曹或作[卄/用]

苚同音用又音 

K35n1257_p0479c14║男非也）。日鳬（音扶）。作[矛*隹]𨾣（見藏作雅騖同

音木依字玉篇 

K35n1257_p0480a06║替之非也闖于彼反）。徂且（上自蘓反）。[女*曹]𡣶

（上自勞反〡[女*贊]㜺 

K35n1257_p0480a07║美好也出鄽州篇下自讚反）。作纘（自贊反見藏作[女*

贊]㜺也又子管反 

K35n1257_p0480a11║𡵒（見藏作底又音莭非）。陬禺（上子于反下牛干反上

又子[俠-(人*人)+(前-刖)]侠側愁 

K35n1257_p0480c12║經云悉 ▆當藏經云悉令動搖是也應和尚以僊字替

之）。作[袖-由+亥]  

K35n1257_p0480c14║肋（音勒）。作[言*質]䜠（与質同俗字也）。作[卄/秏]

𦳁（音蒿）。日庂 

K35n1257_p0481a08║堅鞕（五孟反）。柔[日*刃]𣅉（而振反）。作[稫-禾+

馬]䮠（疋見反見藏作 

K35n1257_p0481a09║[稫-禾+馬]䮠又依字彼力反）。居猗（於冝反）。籀文

（上直右反周宣 

K35n1257_p0481a12║（音私自營也）。[竺-二+旲]𫂁聲[竺-二+昊]（上下二同

來管反）。[(乞-乙+((巨-匚)@十))*式]君（上尸 

K35n1257_p0481b01║𪒠（音黯）。作[彰-章+唬]（音幽鹿鳴也正作呦[ㄠ*刀*

欠][ㄠ*欠]𣢄）。賂遺（維遂反）。 

K35n1257_p0482c01║子（上音莫䰟不切）。㹢[狂-王+乎]𤝘（上音加下尸呪

反見藏作㹢▆也）。肱 

K35n1257_p0482c06║柱（上田𢈔丑孟二反下知主反）。苕[這-言+蔕]𨘬（音

第）。柷祝（之大反）。 

K35n1257_p0483a11║作䜖（徒南反）。茠除（上呼高反[木*犬]枤草）。鋤薅 

K35n1257_p0484a04║作𥇌（音[陷-臼+(〡*日)]𨺻或作▆苦洽反）。洒噐（上

先禮反）。籤貫（上七 

K35n1257_p0484b02║刳𠜓（他的反）。而駭（戶騃反）。作懎（音色）。[素



-糸+(面-(百-日))]  

K35n1257_p0484b08║居沂（牛衣反）。曰鐙（音登禮噐也亦作[豆*登]𧰐）。

蔫萎 

K35n1257_p0484c11║和（上羊諸反下戶臥反）。𤓰瓠（上古花反下乎悟

反）。[悚*頁]懶人（上郎 

K35n1257_p0484c12║罕反）。從宀（音綿）。作[娕*頁]嬾（与[悚*頁]懶字

同）。泛澇（上芳梵反）。豬 

K35n1257_p0485a14║下而審反火熟也正作飪[飪/火]𤏼二形上又呼庚反非）。

嘔傴（衣禹反）。俾 

K35n1257_p0485c06║貴（上丘羊反）。作[月*叉] （楚架反分奇也正作 寶

二形）。彯書 

K35n1257_p0486b01║作𣽈（音軟）。作[始/生]𤯯（奴困反）。作踵（之勇

反）。鈇 

K35n1257_p0486b14║又音皆非）。作𩋧（戶皆反見藏作𩋧[宋-木+(烈-列+(十/

目))]𡪍正作[屧-彳+爿]蘓叶反[屧-彳+爿]屐也應和尚以草 

K35n1257_p0486c01║屣字替之非也）。鋪[豆*皮]䜵（上蒲悟反下常義反）。

禾𥢶（苦外反）。褻 

K35n1257_p0486c03║（上七歷七賜二反下音覓）。作[利-禾+(蛺-(人*人)+(前-

刖))]𧌥（音㓨）。挑抉（上他條反下一决反）。 

K35n1257_p0486c09║㽷[月*水]𦙙（二同音水〡病也上又尸類反義同）。𦫃舩

（上力丁反舩有 

K35n1257_p0486c14║[身*(廷-壬+手)]（他頂反見藏作[健-聿+手]也）。詁云[蜎

-口+ㄙ]蜎（上音古下音迴与蛕字同也又 

K35n1257_p0487a09║甄波迦果是也）。堊[一/(ㄠ*ㄠ)/一]𠄮（上烏各反下烏架

反正作堊亞）。涉糖（上音 

K35n1257_p0487a12║（上子沒反中于垂反下之野反）。猪[竺-二+內]笍（而

𢬁反）。[飢-几+(暇-日)]饋（上竹 

K35n1257_p0487b09║非（上自宣反）。從[耜-耒]（音負）。䠶者（上時夜反

正作射[耳*矢]聅）。於 

K35n1257_p0487c13║轢（上女展反）。[仁-二+飢]𠍃𪅌（上音飢下音梨都是

飢字切脚也見兩本 

K35n1257_p0488b11║女反）。[跳-兆+邊]𨇱跣（上步田反下乘千反）。𦵮綜

（子宋反）。 欷 

K35n1257_p0488c09║[豆*皮]䜵（上去魚反）。日𨀣（与企字同）。竹 （莫

結反）。作 

K35n1257_p0488c12║籰（于钁反解絲具也亦作▆）。思誚（自笑反）。作[金

*卓*戈] （音㦸）。 

K35n1257_p0489a02║（上步北反）。[醠-央+云]嵬（上呼西反）。作[禹*也]

𥝀（市遮反見藏作虵）。作 

K35n1257_p0489b01║襲（音習重衣也亦作貳）。從疒（女厄反）。[淄-田+

山]𣳺盖（上奴老反）。 

K35n1257_p0489b10║作蘥（音藥）。作[金*氐] （音匙）。鬵也（上自心自

廉二反）。作 

K35n1257_p0489b13║（上音連下音偏）。鐦𢵱（二同苦迴反）。之[千/止]



（音否）。而蹎（音顛）。 

K35n1257_p0489c01║（烏何反送屎也正作[尸@可][尸@亞]𡱻二形）。作[嘌-

示+土]（烏草反笑聲也正作啞也）。鞮 

K35n1257_p0489c08║（上烏莖反下莫莖反）。黏土（上女廉反）。作[咸/肉]

（音藏）。作[口*吉*吉]𠽻 

K35n1257_p0489c09║（郭氏音哲經作[口*吉*吉]𠽻義是蜘）。作[敲-高+嘍]

（音朔）。𠾬喍（上音銀下音柴見藏 

K35n1257_p0490c05║（音計）。[竺-二+(扥-(打-丁))]𥫬篅（上徒因反）。作

𧬷（冝作誖步沒反河名也亦云枝叉亦云 

K35n1257_p0491b06║作[序-予+者]𢉜（音眚正作痟郭氏音徒非）。作捭（必

迷步迷二反正作陛）。 

K35n1257_p0491c13║登）。[打-丁+(栚-木)]𢬈𠔃（上一玄反）。醞釀（女向

反）。自贖（市玉 

K35n1257_p0492a01║銜反）。心膂（音呂）。餘諶（市林反）。格椸（音

移）。[錐/門]𨷫 

K35n1257_p0492a02║刻（上子全反）。[打-丁+蔑][揳-大+廾]𢰟（下光結反舊

作𢍆非）。山庳（音卑 

K35n1257_p0493b12║公（上子余反）。[鋗-口+ㄙ]鋗謂（上呼玄反）。似鬲

（古禾反三足釜有[口*豕] 

K35n1257_p0493c09║[金*票*寸]𨮬𨰭（上疋遙反下子管反）。居宂（玄决

反）。而玦 

K35n1257_p0494a04║莎（上自官反中力計反下素禾反）。句屢（力遇反）。

茄[卄/屢][苨-匕+((串-〡+十)/女)] 

K35n1257_p0494a05║（音盧正作蘆又或作𧃒力主反尓雅▆[卄/嫂]䕅𧃒唐韻曰

[卄/嫂]䕅𧃒𦽦生細草也或云雞膓 

K35n1257_p0494a07║朱反下布還反亦作[舟*支]𦨟公輸般古之巧人名也或作

班）。茤豢（上測 

K35n1257_p0494a09║（烏告於六二反）。過扸（先擊反）。作扆（烏[(廿/中/

工)*寸]反正作[厂@衣]㕈扆二 

K35n1257_p0494a11║著屟（同上）。芒[尸@世]屉（上音亡下同上切韻作屧

屟）。文 

K35n1257_p0494b02║何儋（都談反）。字苑（於遠反）。作[口*干]  

K35n1257_p0494c06║（上徒丁反）。從㞢（音之）。寺[(扁-戶+(一/口))*司]

𠻸（辝字反）。相嗣（音寺）。尊 

K35n1257_p0495a09║譎（居血反）。[田*疋]𤱐窓（上所初反）。從疋（踈肝

二音）。窗牖 

K35n1257_p0495a13║（上烏岸反正作案按）。染絳（古巷反）。饁[飢-几+

莽]（上古盍反）。[言*匕]䚰 

K35n1257_p0495b13║（上徒聊反）。蠅[巢*(虎-儿+巾)]𢀋（上羊陵反下所劃

反拂也切韻作撼律𡰯三形也舊所草 

K35n1257_p0495c02║下居謁反）。䍧[打-丁+(一/ㄠ)][抏-兀+ㄠ]（上子郎反下

丁𠔃反）。牝羊（上莫口反雄也正作牡）。 

K35n1257_p0495c03║囚苪（而稅反正作芮也又音丙非也）。[邱-丘+多]𨛅誔

（上爭愁反）。蕳 



K35n1257_p0495c05║[怙-口+(田/寸)]反）。[竺-二+(扥-(打-丁))]𥫬𥬵（上徒本

反下遄䍃二音下正作篅）。簞食（上音 

K35n1257_p0495c14║（上失之反下古犬反正作[(ㄇ@(企-止))/ㄙ/月]）。作[木

*強]（巨向反）。哻[口*干] 嚊（三同 

K35n1257_p0496a07║下偕音宅）。屋檐（音閰）。作[金*氐] （音匙律文俗

字應和尚作昌紙反切韻无 

K35n1257_p0496b02║下他悔反𦘺㒵也律意謂𦘺[月*畾]𦢏則起坐艱難不任事師

不聽出家也應和尚以 

K35n1257_p0497a10║藏作潘又音憣）。戲調（上許義反下徒吊反）。作埮

（律文作[土*(厂@火)]  

K35n1257_p0497a11║同呼迴反正作[厂@火]灰也律云語取石[厂@火]灰[工*(几

@二)]誤持[麩-夫+少][土*(几@二)]是也應和尚以壜字替之非也）。 

K35n1257_p0497b05║椽（直緣反桷也又余[紿-口+月]反非）。名㭼（徒合

反）。田[卄/升]𦬱 

K35n1257_p0497c14║作靿作靿並悞）。作𩍓（於客於勇二反又切韻作▆[怡-

台+雍]𢢓二同於用反）。 

K35n1257_p0498a09║鳥也似雞而小有文彩飛不出域南楚之南有之也亦作[鵂-

木+大][服/鳥]𪂖二形也）。飛 

K35n1257_p0498b07║桒蘭（古眼反正作簡也又合作灡音[娕*頁]嬾傘字韻

也）。二[放/虫]𧌱 

K35n1257_p0498c05║反見藏作觚也又郭氏作支[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍二音

非也）。作[塞-土+(匚@一)]騫（見藏作蹇 

K35n1257_p0498c08║潰（戶內反）。作鐯（見藏作烙郎各反依字知略反非

也）。作[石*尊]𥖁 

K35n1257_p0499a01║含反正作[穴/拾]也下亦作寱音藝列子日百[穴/(爿*夢)]

▆寱）。紋老耄（上尸夜反 

K35n1257_p0499a07║此云善來應和尚以荼字替之非）。襞也（上必盖反）。

[目/木]𣐥磔（上正作臬 

K35n1257_p0499a08║亦作梟二同音古堯反倒首也下知格反）。暱夜（上女日

反）。打[打-丁+弋]𢩮 

K35n1257_p0499a12║或作[飪/火]𤏼）。亦餾（力右反）。作𢵱（苦[厂@火]

灰反）。作鐦 

K35n1257_p0499b12║男曰[覡-(人*人)+(前-刖)]女曰巫為正）。輕㑥（以[豆*

皮]䜵反）。戰慄（力日反）。劉 

K35n1257_p0499b14║江西韻作[血*思]𧗂悞也）。胡墾（音[狠/心]）。從彳

（[(巨-匚)@十]尺反）。𥌽𥇋 

K35n1257_p0500a06║丞（上戶交反下之陵反）。[莆/皿]𦻌蒀（上音府下音䡄

正作籚簋也）。揵 

K35n1257_p0500a12║美被二反）。鑣銜（上彼苗反）。絲𢈻（音致正作

▆）。[逅-口+巾] 迭 

K35n1257_p0500b06║溺（上音屎下音尿）。殿[尸@欠]𣢂（上丁見反下許伊

反尓疋殿[阿-可+欠] 呻也亦作▆[阿-可+欠]  

K35n1257_p0500b11║下步性反）。警防（上居影反）。小堆（都迴反）。[竺

-二+正]䇥也（上爭 



K35n1257_p0500c02║[打-丁+(刀/一/刀/一)]（爭九反持也執也正作棷[桶-用

+((巨-匚)@十)]栦等三形應和尚以操字替之非也）。[馬*(又/又)]𩢃 

K35n1257_p0501a04║端𡑅（上于元反下烏甲反）。未繰（桒刀反）。糸[卄

/(一/巾)]䒥（上音 

K35n1257_p0501a13║又居偃巨偃巨頰三反非也應和尚未詳也）。[歹*句]𣧬腸

（上古口反正作狗也下直 

K35n1257_p0502a05║鼓几（上古音下五[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍反正作鼓

凡）。作䫙（乘朗反）。牛 

K35n1257_p0502a06║頷（戶感反）。狼𧿡（音貝又步末反）。作[橐-(石/

木)+(壺-(壹-豆))] （音胡）。之 

K35n1257_p0502c07║音翳見藏作脫湮亦悞矣下又音因沒也沉也非字義）。有

[髟/者]𫙀（音𦒿正作 

K35n1257_p0503a09║傷也）。賂遺（以遂反）。譖讒（仕咸反）。臼持[千/

止] （上居 

K35n1257_p0503a10║六反下方九反）。[千/止] 甑（子孕反亦作[鬲*曾]

鬻）。[同-(一/口)]冂為竈（上古螢反下子 

K35n1257_p0503b02║（尺耶反見藏作車）。衣[社-土+今]𥘞（音金）。葵葉

（上巨䂓反下以接反）。蹶僵 

K35n1257_p0503b04║（上普木反）。作𠧸（音魯）。圈㩜（上巨遠反下戶黯

反）。棧[木*用]𪱽（步盲 

K35n1257_p0503c03║求反下以益反）。廣疋（音雅）。若[日*票]㬓（疋昭反

一目病也見藏作𦆝也又依 

K35n1257_p0503c08║反舊作子立反非）。[骨*(十/田/寸)]上（上布各反）。文

瞚（音舜）。云[蜎-口+ㄙ]蜎 

K35n1257_p0503c09║〃（上於犬反蜀蟲也詩云[蜎-口+ㄙ]蜎〃者蜀傳曰蜀桒

蠹也淮南子曰蠶与蜀相類而愛 

K35n1257_p0503c14║（音七）。言[(骨-┌+人)*垂]（垂餧反燒骨[厂@火]灰塗

噐上漆曰〡）。桼古漆（上下 

K35n1257_p0504a02║燕[病-丙+(瓜-、)]（上一見反今作𪈏）。胡[宋-木+(烈-列

+(十/目))]𡪍（古瓦反）。沒票（力日反正 

K35n1257_p0504a06║桃（徒了反）。嫉妬（都故反）。者[娕*頁]嬾（郎坦

反）。猶 

K35n1257_p0505a04║[瞿-隹+(工/止)]（上古郎反下烏耕反）。大瓮（烏貢反

瓦器也）。煎[佫-口+(烈-列+田)]𤌈（皮力反又 

K35n1257_p0505b09║[仁-二+呈]侱（音呈又依字[(巨-匚)@十]郢反非用）。𥹁

[(栽-、)-木+万]（上音作下音米見藏作𥹁米上又 

K35n1257_p0505b13║酢（自作反）。怏懟（音墜）。作[口*琴]噖（牛今反咏

也長引聲曰〡）。 

K35n1257_p0505c04║[豆*皮]䜵反𡧱也下論意是憫▆殞反傷也論意是嫉姤相嫌

義下亦作忟同憫）。單 

K35n1257_p0506a08║（上於琰反欀也）。蓬𤅀[橐-(石/木)+(壺-(壹-豆))]

（上步紅反中以精反下戶吴反列子曰浡 

K35n1257_p0506c14║講反下尺夷反）。服鳥（上或作[服/鳥]𪂖鵂三同音伏不

祥鳥也以雞而小有文彩 



K35n1257_p0507a04║分也）。曰[方*斤]𪯲（音祈）。畫蛟（上音話下音

友）。於旒（音流）。 

K35n1257_p0507b12║（他故反）。兔為[同-(一/口)]冂（上他故反下音覓正作

冖也文字音義云以巾覆從一下 

K35n1257_p0507c08║（莫郎反）。𧿡涪（上音[跳-兆+(乏-之+犬)]下音浮）。

徒莧（戶閒反）。[娕*頁]嬾惰 

K35n1257_p0508b04║悶也）。縮𨓤（音退）。作[口*宿] （音縮）。殿𧯞

（斗闘二音諸經 

K35n1257_p0508c01║二形亦云鳩槃荼亦云矩畔拏此譯云形夘應和尚未詳）。

蛛[虫*到]𧌼（上竹朱反下竹利反經本作𦧙 

K35n1257_p0508c12║核間（上行革反）。[木*逄]𪳖[木*吳]（上音逄下音悟灌

頂經作逄忤摩𡰱 

K35n1257_p0509a10║走（上七逾直知二反疾行也）。[(嘹-口)-(日/小)+目]眘

徽（上市刃反）。作𢝆（直勇 

K35n1257_p0509c03║（彼休反）。頭[弓*莫]（下音莫死也正作[歹*莫]𣩎也川

音云合彉音霍張弓也經 

K35n1257_p0509c06║砢（上郎猥反下郎可反）。[仁-二+豈] 𠐞（經意是傀

儡上苦猥反下郎▆ 

K35n1257_p0509c14║作胎江西韻注作[日*白]𣆆也又[(巨-匚)@十]志以之二

反）。作瞪（直證反）。𥊑僈 

K35n1257_p0510a01║（二同莫官反見藏作[絅-口+又][月*曼]𫆳）。作頜（五

感反見藏作顉頭又依字音閤悞）。小俛 

K35n1257_p0510a05║弗正作猷天子衣也）。作[比/艮]（古本反見藏作袞或作

[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍）。[雨/口/天]渕（上正作澞 

K35n1257_p0510a11║蚘（戶[厂@火]灰反又郭氏音尤非也）。鵂鶹（力由

反）。鉤鵅（音格）。 

K35n1257_p0510b02║經作安陁羅[跳-兆+夭]跃薩是也此云五條袈裟名也又倉

大反正作蔡也或梵言楚夏 

K35n1257_p0510b03║通呼耳應和尚作丈甲反非也）。[鳥*秦]𪄈昧（上青搆反

經本自切也正作輳 

K35n1257_p0511a11║紎綬（上音弗下音受）。[錐/門]𨷫刻（上即宣反下肯黑

反）。筐 

K35n1257_p0511b04║摩（上以染反舊云閻羅）。施𦊰（上失之反下吉犬

反）。[乳-孚+(卓-口+(巨-匚))]𠃵闥 

K35n1257_p0511c06║疋[土*咠]𡎎（上雅下細）。啇佉（丘迦反）。餉佉（上

尸亮反）。 

K35n1257_p0512c06║作桷（音角又應和尚云此是古文粗字桉切韻作觕捔[角*

支]𧣄三同音粗 

K35n1257_p0513a08║反）。從𠂤（音負）。小麋（音[尸@目] ）。從夘

（巨恭反前卷云 

K35n1257_p0515b04║轝（音預）。槍[跳-兆+豆]𨁋（音巨）。瘠𤸃（音

瘦）。迮劒（上普 

K35n1257_p0515c09║[起-巳+卷]𧼚曲走也）。撩挑擿（上力條反相撩戲弄也

中徒了反弄也相誘翫也亦 



K35n1257_p0516a07║酉反正作手古文及說文作[(千-一+(傘-(企-止+十)))-┬+

ㄎ]▆扌）。[仁-二+王]仼子（上而甚反正作妊姙）。徽号 

K35n1257_p0516c10║焉（于𠃵反）。骸骨（上戶皆反）。[月*易] 諸（上直

羊反）。躑 

K35n1257_p0516c12║名焉（于𠃵反）。公 （徒典反䓣字韻）。從[同-(一/

口)]冂（古營反字 

K35n1257_p0516c13║樣從[同-(一/口)]冂音覓按古經作[冗-几+具]字從冖從吴〃

音側日斜也從日六聲日斜則漸夜而䐗 

K35n1257_p0517a13║杋（音凡）。五[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。

𤓰卪（上爭巧反下音莭亦作尸）。 

K35n1257_p0519a12║放（下方𠕀反[學*力] 也）。襟[袖-由+王]（而甚

反）。邪舍（上以嗟反此云譽）。 

K35n1257_p0519c04║騃反下莫乎反）。[棇-木+金]𨨟鍵（上倉紅反下巨偪

反）。彽徊（上音屖下音廻）。 

K35n1257_p0519c14║下于𠃵反）。音義罔形（上音[絅-口+又]正作罔岡[网-

(ㄨ*ㄨ)+(又*又)]𦉳𠕀四）。封禪 

K35n1257_p0520a07║[田*兆]𤱩同音趙人姓名也下又或作朓吐了反）。[羊*蜀]

𦏕臘（上正作羯居謁反下 

K35n1257_p0520b07║（於竟反古文[日*夬]𣅡）。漸央（子廉反正作尖）。[萩

-火+禺]梢（上五口反下所交反）。 

K35n1257_p0520c13║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。寮猶（上古瓦反

正作寡）。寸病（上得 

K35n1257_p0521a09║繩揳（先結反正作揳）。者[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@

一))*隹]𨿉（助于反）。從殸（苦耕反又 

K35n1257_p0521c05║硬反正作孟）。告[言*片]𧦓（音素）。鞅掌（上於兩

反）。溫凊 

K35n1257_p0521c08║色為媅（上神利反下都南反）。嗜酒為[酉*光]𨠵（都南

反正 

K35n1257_p0521c09║作酖）。作[女*光]姯（都南反正作妉）。本[身*光]𨉁

（都南反正作躭）。洸 

K35n1257_p0522a01║聲類帀相（上音万正作帀）。孚武（上芳无反）。[打-

丁+勻]抣 

K35n1257_p0522a11║（下市陵反正作承丞）。[序-予+君]𪪒賢（上徒郎反填

字切脚也正作唐）。作[鐳-雨+口] 

K35n1257_p0522b01║唐亶（多坦反）。荾櫚（上子紅反下力余反上正作[菱-

土+(鬯-匕)] 椶二形）。 

K35n1257_p0522b14║作彴[怐-口+、]㣿豹妁五形下居謁反山名灼羯羅此云輪

圍）。嶷崱（仕則反川 

K35n1257_p0523a07║同也）。廿所（上尸制反正作[賁-貝+一]世二形也切韻

作[卄/一]龷避太宗諱故闕）。厶上 

K35n1257_p0523b05║又側愁茤注在外三反亦聚㒵也）。俍字（上与俍同又音

[虫*月]蚏非）。播 

K35n1257_p0523b08║螭𧆞細也）。來[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。

菡蕭（上戶感反下徒感反下正 



K35n1257_p0523c01║也謂駈字從身為勝）。書睿（余芮反）。[逅-口+巾]

相（上徒禮反）。𢆰 

K35n1257_p0523c06║粟（上正作牟下力日反）。貨鬻（音育）。崔[日*吉]𪰙

（音浩）。似 

K35n1257_p0524a09║正作脯字從日音肉）。從[囗@(人/人)]（而六反正作[ㄇ

@(人/人)]𠕎月肉三形）。捕魚 

K35n1257_p0524b01║含[ㄇ@容]（余封反正作容〃受也書人悞作[同-(一/口)]

冂而就裏作容也）。怛  

K35n1257_p0524c05║孝反正作擢[舟*卓]䑲）。𢴠倢（上子[葉-世+ㄊ]反下疾

[葉-世+ㄊ]反）。居[言*(ㄙ/貝)]（千愍反正 
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K35n1257_p0525b13║（上冝作 [敲-高+(幅-巾)]𢾇二同普力反坼也破也幅至

誠也）。憲章（上許建反）。函雒 

K35n1257_p0525c09║（上九利反）。遺 （去月反）。著作[优-、+(白-日)]

（上竹去反下二子个 

K35n1257_p0525c10║反剩下[优-、+(白-日)] 字也）。記文屈支（上居勿丘

勿二反亦云龜 

K35n1257_p0526b01║曰鬼方周曰獫狁漢曰匈奴魏曰突厥胡名也）。唯類（上

音惟獨也單也或[糸*焦]𦅃音焦生 

K35n1257_p0526b13║（上丘冝反下丘愚反山路也）。門扉（音非）。東[泳-

永+厄]𣲣（音厄限也迫也 

K35n1257_p0526c08║鱞[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上古頑反下古瓦反）。蕃

維（上方煩反又音樊）。改舘 

K35n1257_p0526c10║作[歹*辟][歹*折]𣨋上普擊反下先擊反欲死之㒵也）。僵

仆（上居良反下芳務反）。佇 

K35n1257_p0527a02║（上初覲反）。達[日*暑]龧（時去反）。第二卷糺紛 

K35n1257_p0527c14║（尸旨反）。劒[金*戊]龯（音越）。戈𪠲（音殊）。長

矟（所角反）。[狁-儿+月] 

K35n1257_p0528a09║舟（上芳梵反）。[敲-高+壴]鼔掉（丈孝反）。傜課

（上羊招反下苦禾反差也）。 

K35n1257_p0528c03║（上冝作[由/勿]同音由空也謂無事空[竺-二+犮]𥬒也逌遠

也氣行也非）。蝙蝠（邊福二音）。 

K35n1257_p0529c01║摩度唐言孔雀）。堊醯（上烏各反下呼𠔃反）。風飊

（音摽）。暴[力/心]𢖰 

K35n1257_p0529c03║〡冝作[媟-世+ㄊ]𡝥）。肩比（音毗並也）。絓是（上

胡賣反絓是由但是也又結也）。孑 

K35n1257_p0530c14║（音角）。[木*了]𣎸[卄/(阿-可+辛)/木]（上許有反下五

割五列二反）。庇廕（上卑至反下於 

K35n1257_p0531b01║禪河皆訛略也上又苦㺃反悞也）。類[捔*斗]㩂（戶木

反）。熖飊（音摽飛火 

K35n1257_p0531b08║計反）。滌噐（上徒的反洗也）。澡[泳-永+軟]𣼴（所

右反正作漱）。淳乳 



K35n1257_p0531c06║[錐/門]𨷫石（上即宣反）。[女*(乏-之+犬)]崇（雖醉

反）。所黏（女廉反正作黏）。 

K35n1257_p0532a01║[仁-二+享] 質（上市倫反正作淳也）。老翁（烏公

反）。筞杖（上叉 

K35n1257_p0532b06║（上他貪反下仕責反）。淪[涓-口+(└@口)]𣷢（上力旬

反下相余反）。莖幹（上戶耕反 

K35n1257_p0532b13║下力[葉-世+ㄊ]反）。聮暉（上力 [這-言+(衣-〦)]

反）。舟忛（凡梵二音）。飄湊（上毗 

K35n1257_p0533b14║謁（上特丁反又音定）。不舍（音捨止息也）。合[音*

頁]𩐳（音運正作 

K35n1257_p0533c01║韻也悞）。重巘（[羔-王+田]蹇反）。[山/替]𡼫岑（上才

心反下助金反下又川音 

K35n1257_p0533c13║蔽）。聮緜（上力 [這-言+(衣-〦)]反下莫堅反）。[狁-

儿+月]獷（上古縣反下古猛反）。垊 

K35n1257_p0536a11║腹（上羊接反）。𠴬𠴬（蘇叶反▆𠴬多言也亦小[揳-大+

廾]𢰟也又直甲徒叶二 

K35n1257_p0536a13║（上戶[厂@火]灰反五經音義曰土之家樹槐也又音懷並

木名也）。[褎-禾+子]貶（上[怙-口+(田/寸)]高反揚也）。 

K35n1257_p0536b05║作毅）。殆將（上徒𢎿反下即羊反）。蔡愔（上倉大反

下伊心反）。[〦/維]  

K35n1257_p0536b06║門（上於用反州名正作雍〃擁也東崤[山*亟]𡹪西漢中南

商丘北山居庸四山之內擁翳也）。 

K35n1257_p0536b11║（上扶味反人姓）。[女*連]㜕妤（上音接下音余少

官）。鼎峙（直里反）。芧 

K35n1257_p0536c09║也論文作謐悞也）。邯鄲（上音寒下音丹縣名也在趙古

作[甘*邑]𨚠[單*邑]𨞏同上）。 

K35n1257_p0537a14║音習）。[僕-((平-〡)/夫)+用]如（上皮秘反具也皆

也）。稽子（上胡雞反）。鴻[奠*犬]𤡽 

K35n1257_p0537c14║正作該）。[仁-二+苗]㑤彰（上皮秘反）。樸素（上普

角反）。巨蠹 

K35n1257_p0538a03║塞渕（上桑則反下烏玄反）。續鳬（音扶）。[捐-口+

ㄙ]捐夫（上音 

K35n1257_p0538b02║在上聲也川音云去聲[謵-白+尒]也又音[石*古]𥑮非

也）。淪[涓-口+(└@口)]𣷢（相余反）。形骸 

K35n1257_p0538c01║叱[冗-几+(社-土+ㄆ)]（上昌一反下苦𠋫反）。[乞-乙+

斗] 薨（呼朋反）。公毓（羊六 

K35n1257_p0538c05║西（上胡古反）。摧[打-丁+(薩-產+(〦/羊))]（上才割才

結二反下五割五列二反古樹[山/利/言]𡽜琹然枮 

K35n1257_p0538c06║槎㒵也正作藏[木*幸]𪲟也上又昨迴反折也）。言晤（音

悟）。燉煌（上徒 

K35n1257_p0538c10║卷景（第三川音以此為第四）。辛[言*(口/└/月)]𧩑（息

余息[焉-正]二反）。疚 

K35n1257_p0540a01║反推窮罪人也）。鋒[未*頁]𩑵（上芳逢反下余項反）。

披[打-丁+(后-口+┬)]（先擊反）。 



K35n1257_p0540a04║角反）。叩齒（上音口[戶@去]㧁也）。巫覡（上音無

下胡的反事鬼者也男曰覡 

K35n1257_p0540a08║（上音寺下郎擊反正作[厂@(林/曰)]暦又音醋非）。屢

發（上力遇反）。深衷（音中）。 

K35n1257_p0540a12║思列反虫名也又殷祖也正作卨偰字樣云借為偰也）。[憂

-(心/ㄆ)+(止*(敲-高))]𣦞龍（上巨追反 

K35n1257_p0540c02║為雩也）。蒭蕘（上測俱反下而[(招-刀+(美-(王/大)))]

反）。朽蘀（音託草木葉落）。 

K35n1257_p0541a04║（音秘閇也亦作[囗@必]㘠）。脚痺（音鼻又毗必

反）。戰慓（力日反正作慄）。 

K35n1257_p0542c08║縣二音）。葛[苨-匕+婁][苨-匕+((串-〡+十)/女)]（下音

屨）。重複（扶右反又福伏二音）。狼 

K35n1257_p0543b02║桐盾（食尹反[早*戈][戒-廾+早]盾所以鄣刀箭者也[早*

戈][戒-廾+早]音干也）。番禺（上普盤反 

K35n1257_p0543c04║（上去記反）。訛[諲-西+不]（音無）。郗[懨-猒+火]

（上[(巨-匚)@十]夷反下苦[厂@火]灰反）。創莅（音利 

K35n1257_p0544a11║洟（音剃）。汎漲（上芳梵反下知亮反）。窓[打-丁+

靈]𢺰（力丁反）。廣 

K35n1257_p0545a03║反）。宏[打-丁+伏]𢫯（上戶盲反下音伏新韻闕此字

也）。瓌奇（上古迴反 

K35n1257_p0545a10║計州名也亦縣名也）。[打-丁+乍]拃木（上作昨二

音）。馲駞（上洛託二音或 

K35n1257_p0545b01║撨採（上自焦反）。[菱-土+(鬯-匕)] 䕡（上子紅反下

力居反或作椶擱也）。 

K35n1257_p0546c06║（所綺反）。[繹-幸+止] 系（上古郎反下戶計反）。

褌袴（上古䰟反下苦 

K35n1257_p0547a01║璿逵（上序全反下巨追反）。之[倠/門]𨶊（音俊）。乘

黿（音元）。 

K35n1257_p0547b08║[橐-木+砳]𥗤道（上都故反）。臣翜（上所甲反捷也人

名）。臣[懨-猒+火]（苦迴 

K35n1257_p0548a02║（上於玄反下呼各反）。[葬-廾]囿（音右又于六反）。

沉[泳-永+(百-日+回)] （上都南反下[弓*(乞-乙+小)] 

K35n1257_p0548b02║刊正（上苦塞反）。[大@于] 殊（上胡耿反正作奉幸

二形又女輙反大聲 

K35n1257_p0548c08║故反）。[馬*(綴-糸)]䮕雜（上補角反班也正作駁也玉篇

音輟非也）。𢹬錫（上於 

K35n1257_p0549a07║捫心（上音門以手撫持也拍也又莫本反）。[(止/(谷-口+

目))*殳]想（上余稅反）。[猒/心]㦔 

K35n1257_p0549a13║各反下其列反）。[諾-右+干]𧨢㓝（上徐[恙-心]𦍌反下

胡經反）。突厥（上徒骨反下居 

K35n1257_p0550b02║（上是人反下衣豈反）。豈癈（方吠反止也正作廢）。

[言*片]𧦓苦（上音素正 

K35n1257_p0551a02║（音因）。簪蔽（上側岑反下方勿反正作簪𤡜也）。其

[阿-可+帚]𨺜（音㱕）。 



K35n1257_p0551b13║城（上相遷反）。遺編（音邊）。[橐-木+砳]𥗤簡（上

都故反）。高轒 

K35n1257_p0552a04║[(歹*歹)/木] 跖（上其列反下之釋反盜跖賊名[(歹*歹)/

木] 王名也）。之窠（苦禾反）。 

K35n1257_p0552b04║（上莫𠋫反）。所[仁-二+享] （音亭正作停）。老翁

（烏公反）。不懌 

K35n1257_p0552c12║（上徒骨反下居勿反）。𧿡祿（上蒲米反）。[泳-永

+((上/天)*(前-刖+(走-土)))][泳-永+(牙-(必-心)+?)]𣲐（音護）。連属 

K35n1257_p0555a02║豺[(口*〡*ㄑ)/兀]（上助皆反下辝[土*市]𡊔反）。鑽𣃆

（音卓）。鎸鑿（上即宣反 

K35n1257_p0555c14║余反）。薦垂（上子見反進也）。[禾*苦]𥟾[乏-之+犮]

（上音戶木名堪為矢幹下尸旨 

K35n1257_p0556a08║聖藻（音早）。[田/日] 犯（上莫報莫北二反干也涉也

正作 ）。宸 

K35n1257_p0556a12║[社-土+今]𥘞也）。夷𨚎（丁禮反）。獫狁（上許撿反

下余准反番人也周曰獫 

K35n1257_p0556c02║浹辰（上子恊反十二日也又通也洽也）。請[錐/門]𨷫

（即宣反）。昊 

K35n1257_p0557b04║神衷（音中）。鏗鋐（戶萌反）。[錐/門]𨷫斯（上即宣

反鑽𣃆 

K35n1257_p0557b06║[(犀-牛)-〡+└]㞑（音尾）。𧦚訶（上丁禮反呰也訶也斯

也毀也或作詆）。少惚 

K35n1257_p0557b11║𨧲腹（上羊妾反）。[倉*頁]𩑜（上賢結反下胡郎反亦作

[(土/口)*羽][亢*羽]𦐄鳥飛上下 

K35n1257_p0557c11║仍畫（戶卦反）。紕紊（上疋夷反下文運反）。松[木*

已]杞（音起）。 

K35n1257_p0559a01║修反）。馳騖（音務）。唘[日*暑]龧（尚預反）。[貰*

見]河（上古𠋫反）。 

K35n1257_p0559a06║第九卷[跳-兆+(尸@句)]厚（上其玉反）。而[宋-木+(烈-

列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。設 

K35n1257_p0559a07║[乂/又]𪠣（下交反）。曾穹（去弓反）。姬后（上居之

反）。較其 

K35n1257_p0559c14║[蓂-(日/六)+具] 枝（上莫丁反）。蒨兮（上千見

反）。鸖𩥵（倉南反）。 

K35n1257_p0560a14║皇二十六年始乃天子獨稱朕也川音作盻音迄非也）。學

[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。晈 

K35n1257_p0560c14║汜（上莫孔反下祥里反）。英[(歹*歹)/木] （音竭）。

其盾（食尹反）。解 
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K35n1257_p0562b07║澤（音宅川音作[泳-永+(自/(犀-尸-牛)/十)]𣽎七㝡反非切

也）。交阯（音止）。鏁鑰 



K35n1257_p0562c06║合是油）。麻滓（側史反）。浸漬（才賜反）。[土*巴]

𪣀磔 

K35n1257_p0563b04║擐（音患又古還反）。事瑳（七何反）。靳州（上音其

又[打-丁+幾]𢴰芹 

K35n1257_p0563b13║中（上玄縣二音）。平郊（音交）。被鉀（音甲）。[泳

-永+求]浗 

K35n1257_p0563c08║（上苦合反）。聊殘（上力條反）。見逑（市律反正作

[這-言+木]𫐠也又音求 

K35n1257_p0565a04║（上呼䰟反下音莫正作膜也）。[阿-可+帚]𨺜戒（上居

韋反）。啇賈（上音 

K35n1257_p0565b01║純懿（乙冀反）。詁訓（上公五反）。還[阿-可+帚]𨺜

（音㱕）。孜 

K35n1257_p0566a11║妖（上尸紙反）。灾[出/木]𣐯（雖醉反）。姚萇（直羊

反）。為 

K35n1257_p0566b08║[歹*月]㱚才干反）。不悆（音預）。妾媵（羊證實證二

反）。操筆 

K35n1257_p0567a14║侵侮（音武）。[御/木] 捍（上半与反下胡案反）。流

矢（尸旨 

K35n1257_p0569a08║（上烏號反）。太行（胡郎反山名）。驢歆（許金反人

名也或作[音*包]𩐜音 

K35n1257_p0569c02║不逯（音代及也不〡不及也正作[這-言+夌]）。法[仁-二

+太]㑀（音太与汰同也[仁-二+太]㑀字 

K35n1257_p0569c10║作[泳-永+畟]溭非也）。羗人（上丘良反）。毛璩（巨

魚反人名）。滕合 

K35n1257_p0570a01║又初角反盛㒵也出一[乳-孚+王]玌瑚及萇筠和尚韻

也）。遠貽（与之反）。香 

K35n1257_p0570a05║反山巔也）。允[車*(口/└/月)] （音集）。天譴（去見

反）。禹宂（玄决反在 

K35n1257_p0571a02║（上居之反）。釋馭（補角反舛〡也正作[馬*(又/又)]𩢃

駿二形也又音御非）。行葴 

K35n1257_p0572c10║滌思（上亭的反下相寺反）。研[社-土+今]𥘞（音

金）。聲 （音早）。 

K35n1257_p0573a10║反）。沈演（上尸荏反）。以翌（羊力反）。直[轡-口

+(匚@一)]（音秘）。[(司-(一/口)+井)*寸]𡬥 

K35n1257_p0573b08║遅（直利反待也）。懽喜（上呼官反）。甚[宋-木+(烈-

列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 

K35n1257_p0573c05║阻非）。窆於（上方驗反下棺）。不輟（知劣反）。憫

而（上[尸@目]  

K35n1257_p0573c12║虎賁（音奔勇士）。諸[彳*圭]徍（音街）。琅耶（上洛

唐反）。[冠-元+示] 

K35n1257_p0574a03║[葟-王+儿]𦯜（音官郡名正作莞）。劉𢣢（音叶）。之

茨（自咨反茅草 

K35n1257_p0574c08║單道（上時戰反）。茴支（上胡[厂@火]灰反正作茴

也）。 [厂@千] 



K35n1257_p0574c09║（上苦𠋫反下昌石反）。葛陂（音碑又彼義反）。遇[宋

-木+告]𡨟（胡盖反）。 

K35n1257_p0575a03║（音章正作彰也）。石[這-言+家] （相醉反）。不悆

（余乳反差也正作愈）。 

K35n1257_p0575a07║良反下羊益反）。[言*臣]𧧰獲（上音巨豈也）。臨漳

（音章）。戎貊 

K35n1257_p0575b02║（尸力反正作軾）。晥然（上胡綰反〡尓而笑也正作[葟

-王+儿]𦯜）。重茵 

K35n1257_p0575b03║（音因）。耄耶（上莫𠋫反）。[宋-木+告]𡨟韜（上胡

盖反）。彗星 

K35n1257_p0575b09║捄（音救護也助也正作𧧷也又僎求二音非）。[冗-几

+(王/匕)][宋-木+告]𡨟（上牛約反下胡 

K35n1257_p0576a03║二形也又或作[塚-豖+豕]滛知勇反琭又音祿悞）。賃

（上皮證反下音代正作凭 

K35n1257_p0576a12║垂反死也正作𣨙也又於偽反悞）。手挊（音弄）。塟[狂

-王+毛]𤝄 

K35n1257_p0576c05║誌（音志）。景[卄/(麩-夫+玉)-來+(素-糸)]𦼆（如維

反）。縣指（上音玄古文玄）。可 

K35n1257_p0577a09║伏（上序勻反）。蟬[蚡-刀+允]（稅恱二音）。汶蜀

（上音文又[弓*民]㢯問二音）。 

K35n1257_p0578a13║川音作宕非也）。蜚羽（上方尾扶味二反虫名也又音飛

古為[蜎-口+ㄙ]蜎飛字也）。 

K35n1257_p0578b13║慍（於運反）。渟山（上音亭正作停）。東[葟-王+儿]

𦯜（音官鄉名 

K35n1257_p0579a14║厈（上他[厂@火]灰反下昌隻反）。飛排（蒲拜反吹火

辜囊）。  

K35n1257_p0579b08║（音藥）。曇蘥（同上）。還[口*卞]𠯴（音弄）。踟厨

（上直知反）。[伭-〦+一] 

K35n1257_p0580a02║龍[(((巨-匚)@一)/((巨-匚)@十))*飛]𢑮（音飛）。羽撽

（胡的反）。沈攸（音由）。轉 

K35n1257_p0580a04║此字）。清[金*克]鋴（女交反正作鐃）。収糴（徒的

反）。飴魚 

K35n1257_p0580a09║蕀（上居輦反吃也下居力反訥也正作[言*亟]𧩦也）。荒

[慌-巟+(匚@一)]（莫郎反怖也）。 

K35n1257_p0580b07║下音扶）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍德（上古瓦反）。

適時（上音釋悟也）。此後 

K35n1257_p0580b11║[葟-王+儿]𦯜（音官正作莞）。法濬（音峻）。曇說

（音稅）。僧䂮（音略）。 

K35n1257_p0581a02║入簉（楚瘦反進也正作▆也簉[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 也齊

也）。瓊笈（上巨營反 

K35n1257_p0581c07║雷（上羊廉反下力古反正作檐[(霝-口)/田]𩅑也）。屢感

（上力遇反）。歔欷 

K35n1257_p0581c12║繹（音亦）。達[日*暑]龧（時預反）。寒 （音俊）。

峙列（上直 



K35n1257_p0582a11║㩲（音角）。霰雪（上蘇見反）。㪶斯[打-丁+春]𢰦

（上戶木反下[(巨-匚)@十]倫反）。 

K35n1257_p0583a02║[怡-台+(匚@火)]𪫯當（上苦頰反下都浪反）。鏁籥（音

藥）。陏滕（上音隨下 

K35n1257_p0583a14║（上側㭙反又音㽞悞）。巏[山*務]𡺱（上奉灌二音出王

篇下毛務二音正作▆也山名也）。 

K35n1257_p0583b10║[后-口+十]（音赤）。邯鄲（上音寒下音丹縣名亦作[甘*

邑]𨚠[單*邑]𨞏）。包挌 

K35n1257_p0583c04║卓犖（呂角反）。莫[言*片]𧦓（音素告也）。歸 （丘

𠃵反）。 

K35n1257_p0584b03║葳[卄/(麩-夫+玉)-來+(素-糸)]𦼆（上於㱕反下如誰反）。

盻響（上許𠧒反布也玉篇云身振也江 

K35n1257_p0584b05║系二音非也）。辛[言*(口/└/月)]𧩑（相与反）。眩目

（上玄縣二音）。駱 

K35n1257_p0584b08║鷃（上蒲紅反下烏諫反）。[打-丁+春]𢰦菌（上[(巨-

匚)@十]倫反下巨殞反）。爝火（上子 

K35n1257_p0585a03║（上力由反斯也[(又/木)*ㄆ]也剋也）。[社-土+(乃@吉)]

始（上戶果反）。帑藏（上他明反）。[羊*反] 

K35n1257_p0585c01║（古營反門外関）。斂[社-土+王]𥘛（而甚反衣襟

也）。蕭璃（于矩反正作瑀）。 

K35n1257_p0585c06║无垠（音銀又五根反）。仚而（上丘智反）。必歱（音

[目*重] ）。 

K35n1257_p0586a05║（上仕皆反）。 如（上莫結反無也）。慚忒（他得反

差也變也冝作[怡-台+(得-彳)]㥂 

K35n1257_p0586a06║他得反[怡-台+(得-彳)]㥂〡心驚也）。搮羣（上必遙反

正作摽也又音票功手𢪱也悞）。 

K35n1257_p0586a10║狽（音貝）。縞帶（上古老反）。[這-言+敦] [這-言

+(衣-〦)]（上於消反遮也請命也正 

K35n1257_p0586a11║作邀下以然反栢梯藏作邀 [這-言+(衣-〦)]）。[扥-(打-

丁)]萃（上徒門反下自遂反）。昏詖（彼義 

K35n1257_p0586a14║（上洛官反下洛胡反）。 [這-言+(衣-〦)]袤（莫𠋫

反）。擔雷（上羊廉反下流右反）。 

K35n1257_p0586b05║（普幻反正作盼也又况于莫見二反）。風[炎*風]𩗹（必

遙反）。卜[卄/一/人/土]（音逝）。 

K35n1257_p0587b03║[今/一][阿-可+帚]𨺜（音㱕）。浮冘（人勇反散也）。勱

然（上莫芥反）。 

K35n1257_p0587b05║潛遁（徒本反）。姓芮（如稅反川音作芮音丙非）。東

[葟-王+儿]𦯜 

K35n1257_p0587c03║粥（上之然反）。糊口（上音胡粥也）。茹[卄/〦/米]莱

（上人庶反）。奧 

K35n1257_p0588b09║採擷（胡結呼結二反）。接[(霝-口)/田]𩅑（力右反）。

𪪺敉（尺兩 

K35n1257_p0588b10║反高也正作敞也）。[錐/門]𨷫石（上子宣反）。東[葟-

王+儿]𦯜（音官）。辞 



K35n1257_p0589c09║[琬-(夗-夕)+匕]（音𫟍）。[打-丁+匹]前（上巨右反）。

銘[言*禾]訸（上音𡨋下力水反正作誄也）。 

K35n1257_p0589c14║撕（音西提也）。 溺（上之[戶@耳]𢩇反救也助也正

作拯也說文云耳蒸字上聲 

K35n1257_p0590a01║乎也[戶@耳]𢩇而拯反）。[后-口+十]無（上疋見反正作

片）。 

K35n1257_p0590a13║揭存（上徒屋反正作獨也又居謁巨列二反非）。[打-丁+

春]𢰦詵（上[(巨-匚)@十] 

K35n1257_p0590c03║裾（音居）。基趾（音上）。房[病-丙+無]（文府反正

作[鹿-比+(ㄙ*ㄙ)]𢉖）。鉅鹿 

K35n1257_p0591a10║垂裠（音羣）。[泳-永+(身*ㄆ)]㓨（上經歷反疾波

也）。旨[阿-可+帚]𨺜（音㱕）。 

K35n1257_p0591b11║[泳-永+(文/月)] （子計反）。睿思（上以芮反下相寺

反）。各歱（音腫）。會 

K35n1257_p0592b06║躳事（上居雄反親也俗字）。岷[彳*各]𢓜（上美巾反蜀

地山名也下郎各反水 

K35n1257_p0592c08║𠸍（音笑）。番州（上普官反州名在廣南又[舟*皮]𦨭憣

波播四音）。公 

K35n1257_p0593a13║梏（上之日反下古沃反）。用[(幅-巾)*司] （音寺）。

先[鹿/糸]（塵音）。貽諸 

K35n1257_p0593c05║涕涶（上音剃下他臥反正作洟唾也下又音[言*他]𧦭

非）。曇[扥-(打-丁)]（上音云下 

K35n1257_p0594a08║反栢梯藏作槍揄）。韞[爿*賣] （上於粉反下徒木

反）。孫㻛（音陽又徒杏反 

K35n1257_p0594a13║[炎*風]𩗹（必遙反風也）。褊志（上卑兖反）。纖𦬔

（音芥）。舟擑 

K35n1257_p0594c11║洽反）。哀唳（力計反）。殲我（上子廉反盡也）。[土

*卬]𡊁筆 

K35n1257_p0596b07║倫（上以脂反）。𨎪駕（上音而喪車也）。伊湹（音

緾）。卭[(束*束)/心]𢣱 

K35n1257_p0596b12║並[糸*(竺-二+正)]𦄙（音計）。屯蒙（上知倫反）。吴

濞（普秘反吴王名也又普 

K35n1257_p0597a01║（音太僧名又古大反）。踰[門@田]𨳸（苦本反正作

閫）。有娠（音身孕也又諸刃反）。撞 

K35n1257_p0597b03║藤虵（上徒登反）。從栿（音伏）。流[寓/心]𡪾（牛句

反正作寓）。幢 

K35n1257_p0597b05║直右反兜蝥首鎧也正作冑）。𠲿之（上所卓反）。難[糸

*(竺-二+正)]𦄙（古詣反）。縫 

K35n1257_p0597c04║也小豆荅也▆豌豆也胡豆[豆*夆] [豆*雙]也豆角謂之莢

豆[葉-世+ㄊ]謂之藿豆[葉-世+ㄊ]謂之萁）。𤏖 

K35n1257_p0598b13║[金*耆]𨪌（上音牒下徒未反小兒趯弄戲者也正作𨁻堶也

今並呼為迭堶也下又音隨 

K35n1257_p0599a06║支反黍黏禾堪為酒者也下冝作[禾*麗]穲黐二形[禾*麗]穲

〃黍稷行列㒵也）。 萑 



K35n1257_p0599a07║（上所初反[卄/〦/米]莱也下呼郭反豆[葉-世+ㄊ]也正作

藿也又羊六反尓雅云藿山韭也韭故非沙 

K35n1257_p0599b07║正作其也人名漢有酈食其也下又期忌二音非也）。[受-

(冗-几+又)+豕]𪺏南（上猪勇反）。石 

K35n1257_p0600b06║（上卑吉反）。春[(目*目)/鳥]（烏耕反）。[宋-木+(烈-

列+(十/目))]𡪍聞（上古瓦反）。致懽 

K35n1257_p0600c06║幾六（上其几反）。蠶服（上自南反）。[(上/水)*頁]𣾢

川（上以湏反）。𦙃 

K35n1257_p0601b01║誚（自妙反）。[打-丁+ㄎ]𢩨力（上許有反）。丘

（呼各反）。飲[口*豕] 

K35n1257_p0603a05║（上音官下音免）。㬭法（上自雀反正作皭）。負[褒-

保+(八/(ㄠ-ㄙ))] （直一反悞）。同 

K35n1257_p0603a07║慍（於運反）。蟲篆（上直中反下直兖反）。漆布（上

青[恙-王+土] 反）。 

K35n1257_p0603a09║作板）。晈絜（音結）。閞揵（巨偃反正作犍鍵二

形）。[糸*頁]䋶繄 

K35n1257_p0604b02║反）。玄[琬-(夗-夕)+匕]（音[宛-(夗-夕)+匕] ）。蕭璟

（音影又俱永反）。詹事（上之廉反）。 

K35n1257_p0604b10║（上苦浪反下力計反）。合[氶/邑]𨚡（音謹以瓢為酒器

婚禮用之正作[氶/巳]䔲二形 

K35n1257_p0605a13║閙（上徒門反）。拪[扥-(打-丁)+言]𧥫（上斯𠔃反下他

各反又之倫之閏二反非也）。 

K35n1257_p0605b01║（上房文反）。[禾/小]苗（上書与反）。浸[淫-壬+(工/

山)]滛（上七心反下羊林反）。阮 

K35n1257_p0605b13║用（上尸尓反廢也施也）。蟲[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（直

尓反）。巾幞（房玉反𢗌也）。 

K35n1257_p0605c09║水也畎音汱）。夙飊（音標）。[跳-兆+來]𨂐條（上所

魚反）。襲綬（上音 

K35n1257_p0605c12║哀訴（音素告也）。街術（音[這-言+木]𫐠邑中道曰術

也）。十[〦/(田*人)]（音母）。 

K35n1257_p0606c09║[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。薰[卄/猷]𦽈（上

許云反下余流反）。倨傲（上居去反下五告反）。 

K35n1257_p0607a13║滑（上力旬反下相余反淪沒也滑沉也舊韻作湑說文沉也

新韻作[涓-口+(└@口)]𣷢說文露 
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K35n1257_p0608b14║廕慈（上衣禁反）。蒭蕘（上測俱反下而招反）。[兀*

頁]䪲見 

K35n1257_p0608c09║（上与之反）。反樸（普角反）。之[糸*家]𦃲（余宣反

正作緣）。洎乎 

K35n1257_p0609c01║毀（上蒲巴反）。祖[社-土+尒]𥙄（奴禮反）。昊天

（上胡老反夏為〡天）。 

K35n1257_p0610b02║斯[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。讖詞（上楚禁



反）。潰發（上戶 

K35n1257_p0611c05║㗱姉人反彼悞）。洄泝（上音迴下音素）。艤[舟*卓]䑲

（上魚綺反下直 

K35n1257_p0611c10║（上市倫反下古胡反）。矬陋（上昨禾反下音漏）。入

磧（七[厂@(林/心)]𢟍反）。 

K35n1257_p0612b06║氤氳（上於真反下於云反）。醴泉（上力底反）。[冗-

几+儿]冗旱 

K35n1257_p0612b10║盾（食尹反）。蒿藋（上呼高反下徒吊反草名[厂@火]

灰雚也）。苽 

K35n1257_p0613c02║（上婆愽反）。亳州（同上悞也）。水[區*凡]𠥷（烏侯

反）。𤓰州 

K35n1257_p0614a13║[怡-台+己]忋 （上疋駕反下古火反）。三[酉*外]（戶

木反）。擅屑 

K35n1257_p0614a14║（上徒丹反正作檀下先結反未也）。煨燼（上烏[厂@

火]灰反）。焚後 

K35n1257_p0614c01║牀桄（之審反）。屋[夢-夕+几]（音萌從廾）。一[木*

已]杞（北馬反正作把）。 

K35n1257_p0615a05║渦（上戍作㳬下烏禾反）。門[阿-可+(白/儿)]（音

院）。[重*禾]𥠭莎（上之用反下案 

K35n1257_p0615b05║[浣-元+之][沱-匕+之]（堂見反）。聖周（夏后氏聖周燒

土塟也上咨悉反又音即 

K35n1257_p0615c12║[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（直尒反）。王効（戶教反）。嘔

吐（上烏口反）。剗 

K35n1257_p0616c12║（上洛官反下朗胡反）。黃揇（音南）。[泳-永+歎]𤁤

𣸪（上他[舟-(白-日)]反下音伏正作灘 

K35n1257_p0617b04║必[橐-(石/木)+貝]䝴（子𠔃反）。徒跣（先典反）。羗

難（上丘良反）。𩿍 

K35n1257_p0617b14║蔑（莫結反）。墯窳（上徒果反下余主反懈[悚*頁]懶

也）。在予（音余）。 

K35n1257_p0619b05║圄也）。蠶室（上自南反獄名也）。[穴/(耜-耒)] 遊

（上音患仕官也正作 

K35n1257_p0619c03║也）。和[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上戶臥反下古瓦

反）。之予（戶了反修續譜云相誑也又玉 

K35n1257_p0619c04║篇音幼字㨾[句-口+ㄠ]𠣎〃惑也）。論文九箴（之林反

▆諺也劉勰 

K35n1257_p0620b10║下烏諫反㽵子日有鳥名鵬翼若垂天之雲扶搖羊角而上九

万里尺▆[竺-二+犮]𥬒之日我 

K35n1257_p0620c14║尒（上魚謹反[竺-二+犮]𥬒㒵也）。大較（音角）。純

疣（莫江反大 

K35n1257_p0621a01║也正作[序-予+尤]痝）。[囗@火]𡇂尸（上伊人反）。嘉

貺（音况）。欣萃 

K35n1257_p0621a09║盜跖（音隻）。孑遺（上古列反）。胠篋（上去刼反下

苦[(〦/米)*頁]𩓋反 

K35n1257_p0621b04║日反古王製祭天地之牛角如[薾/虫]票許大者寧以祭之也



此是國禮也）。之[社-土+(乃@吉)]  

K35n1257_p0623a09║恒泫（戶犬反）。冀攘（而羊反）。來[社-土+(乃@吉)]

（音禍）。赫 

K35n1257_p0624a13║搶（上楚咸反下楚耕反）。之[社-土+(乃@吉)] （音

禍）。 聖（上羊六反）。 

K35n1257_p0624b07║𡨋貺（音况）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍薄（上古瓦

反）。多祉（音耻）。溥 

K35n1257_p0624c14║（上居延反）。[社-土+票]𥛦帶（上卑小反）。 人

（上音扶又音力非也）。 

K35n1257_p0625c11║哿（古我反）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄枚（上

爭愁反下莫六反正作鄒牧）。[率-十+儿]州 

K35n1257_p0626a13║（上莫回反下古迴戶[厂@火]灰二反）。女媧（古花古

懷二反古女皇帝也）。 

K35n1257_p0627a03║於[身*(白-日+(丹-、+十))]（他甘反）。[嵇-尤+九]𥞇康

（上戶雞反）。甫謐（音蜜）。𠗱 

K35n1257_p0627b11║（上必遙反正作摽）。蒙倛（丘其反方相也正作䫏[倛*

頁]𠐾二形又丘名在兖州 

K35n1257_p0627c13║葭[厂@火]灰（上古牙反）。暈虧（上六問反）。彪嘯

（上彼休反下乘 

K35n1257_p0628c10║云[捐-口+ㄙ]捐骸地胇喪骨天台是也）。耶[絅-口+又]絓

（上徐嗟反下古畫反下正 

K35n1257_p0630a01║[卄/糜]𧃲蕪（上音眉下音無）。句吻（上古侯反下文粉

反正作苟▆也）。 

K35n1257_p0630a05║故著（竹去反正作著）。第七卷[泳-永+(卄/(匚@一))]

忽（上莫郎反）。 

K35n1257_p0630b01║即黃河是）。士幹（古案反）。[社-土+王]𥘛費（上於

徃反下芳味反）。幽 

K35n1257_p0630b03║粜（相遂反正作𥘣）。甍簷（上莫耕反下羊廉反）。心

[合/心]𢙅（音念）。 

K35n1257_p0630c13║下呂擊反）。就[土*豕]（知勇反正作[塚-豖+豕]滛）。

崔[日*吉]𪰙（音浩）。瘡潰 

K35n1257_p0631a01║（上七情反）。圊廁（同上）。[角*丘]𧣜禮（上丁禮

反）。必挊（音弄）。 

K35n1257_p0631a05║作𤻘[車*(乞-乙+小)]川音作胗[車*(乞-乙+小)][月*(乞-乙+

小)]𦙳三同之忍反皮外起）。啾〃（即由反）。似[魚*畢] 

K35n1257_p0631a06║（音善正作鱓玉篇音畢非）。得[社-土+(乃@吉)] （音

禍）。蓬𦫿（五盖反蒿名也 

K35n1257_p0631a07║㽵子曰有鳥名鵬翼若垂天之雲扶搖羊角而上九万里尺鶡

[竺-二+犮]𥬒曰我騰躍上不過 

K35n1257_p0632a08║爰偑（步昧反正作佩）。[戀-心+火]𤓖理（上蘓叶反和

也）。竦息 

K35n1257_p0632b13║帶也謂插笏而垂帶也）。哇歌（上烏乖反[淫-壬+(工/

山)]滛歌曰哇）。鮑肆 

K35n1257_p0633b01║（上倉大反下於心反）。[券-刀+示]䄅景（上自辛反正



作[券-刀+示]䄅）。剔髮（上他 

K35n1257_p0634a07║[塚-豖+豕]滛（知勇反上卷作[塚-豖+豕]滛悞）。舋起

（上香覲反）。懿王（上乙冀反 

K35n1257_p0634b13║弼（皮筆反輔也亦作弼[弓*弓*弓]𢏝德）。桓魋（上戶

官反下徒迴反）。應  

K35n1257_p0635a01║[(ㄇ@人)/免]（上音官下音免）。与京（居迎反大也正

作京）。[泳-永+(白-日+几)]𪵬（音㨾 

K35n1257_p0635a11║勛捐（上許云反下一入反）。之翁（烏公反）。[月*曼]

𫆳臉（上莫 

K35n1257_p0635b12║言𧨏（音義）。貽[簐-欠+凡]𥱍（上羊之反下音犯）。

兆暎（於敬反）。 

K35n1257_p0635c03║茫昧（上莫郎反）。[仁-二+矍]𠑩然（上許縛反驚懼也

又遽視㒵也又川音作 

K35n1257_p0635c04║愀七小在酉在糺㽵由子了五反並容色變㒵也[仁-二+矍]

𠑩正作戄也戄愀二義並通）。 

K35n1257_p0636a12║蜀云蝸[月*累]䐯〃力懷也）。解顊（上古雅反下与之反

謂開口大笑也）。濛 

K35n1257_p0636b05║煦（香句反）。秋飈（音摽風也）。大[口*(皮-(〡/

又)+(王/匆))]𠻔（其約反[竺-二+犮]𥬒不止）。 

K35n1257_p0636c13║人畫為一處恐讀者謂字故釋之於右矣）。休屠（音除匈

奴傳有[仁-二+太]㑀屠王也 

K35n1257_p0637c13║正作[酋*咸] 聝二形也）。屠牲（音生牛羊氶曰牲

也）。部[骨*冗]（上普 

K35n1257_p0638a05║紐（女久反[繹-幸+止] 紐也川音作非也）。寂泊（音

拍靜也正作怕也）。 

K35n1257_p0638c09║下又音[門@(ㄙ/大)]）。無朕（直忍反）。大噱（巨約

反[竺-二+犮]𥬒也）。絕膂 

K35n1257_p0639a04║㝎反下烏㝎反心恨㒵也正作[怡-台+丁]忊▆）。有否

（方久反𢙣也）。有臧 

K35n1257_p0639a06║[忒-弋+戈] （他得反若也）。隴夌（奠獲反）。憔悴

（上自焦反 

K35n1257_p0639b02║中音扶下音容）。[社-土+(乃@吉)] 源（上戶果反）。

積舋（許恡反）。禾 

K35n1257_p0639c12║㽵子云有鳥名鵬翼若垂天之雲扶捶羊角而上九万里尺鷃

[竺-二+犮]𥬒之日我騰躍 

K35n1257_p0640a13║作▆）。[言*臣]𧧰別（上音巨正作詎）。閴其（上苦伇

反）。包𦏁 

K35n1257_p0640b03║[肆-聿+(棣-木)]𨽸（音四）。英髦（音毛）。邃鍵（巨

偃反）。探  

K35n1257_p0640b10║和[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（上戶臥反下古瓦反）。稸

忿（上丑六反積聚也下芳吻 

K35n1257_p0640c05║微裨（音卑）。[泳-永+(亡/(罩-卓+(月*羊*几)))]岱（上

音盈下音代）。識[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 

K35n1257_p0641b12║之反下居冝反）。[土/中/(冗-几+(中-〡+(皿-ㄇ)))]飡（上



戶吾反下倉安反）。不訾（子斯反思 

K35n1257_p0642a11║履癸[淫-壬+(工/山)]滛虐有才力能伸鉤索䥫手[搏-甫+(十/

田)]熊羆置妻妺嬉於膝嬉好聞裂繒之聲桀 

K35n1257_p0642c04║（去見反）。狐狢（音鸖）。[淫-壬+(工/山)]滛厲（上

羊林反下力世反川音作濬 

K35n1257_p0642c05║非）。𦓞㪜[敲-高+耑]（上音府下音弗）。絺繡（上丑

夷反下息救反）。錫 

K35n1257_p0643a09║槩（古代反）。不怛（多達反悲𢡖也又驚也正作[制/心]

𢛁）。 

K35n1257_p0643c06║拾也）。偎人（上烏迴反愛人亦國名川音音隈非也濫

矣）。臨[蕢-貝+田]𦵰 

K35n1257_p0644b10║（上倉鄧反下徒亘反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上烏玄

反）。𧑮動（初覲反去 

K35n1257_p0644b14║嘻〃聲樂也遊也）。侈𡧱（上尺尒也）。䖝[受-(冗-几+

又)+豕]𪺏（直尒反）。以 

K35n1257_p0644c02║狗恥也又苦𠋫反罵也又巧言也又呼𠋫反怒也冝取初切

也）。[愍-民+牙] 化（上音 

K35n1257_p0644c12║也）。眚災（上所耿反下子才反）。授[金*戊]龯（音

越）。哀 

K35n1257_p0645a08║（上音藥下音似上丁作杓𧟇二形祭名也）。[夕/鹿][執/

云]𠅀（魚祭反正作藝）。入 

K35n1257_p0645a11║駟（上音唐下音四）。者[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古

瓦反少也正作寡）。纖[狂-王+(乂-(必-心))] 

K35n1257_p0645c11║登古燈字）。赴島（都老反）。[耳*申]䎶息（上音申喘

息舒氣也引也正作 

K35n1257_p0645c12║[日*申]軟▆三形前作胂字也胂又尸刃二反急視也又而志

反以牲告神神欲聽日[耳*申]䎶 

K35n1257_p0646c11║吴札（阻八反）。[言*柔]𫍅𪫦（上古血反）。獀狩（上

所愁反下尸呪反 
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K35n1257_p0648a02║[肆-聿+弗]𨱰（上芳𠕀反下芳弗反）。顏 （音染）。

淳粹（上市倫反下相 

K35n1257_p0648b08║道冾（戶夾反合也）。恊契（上戶頰反）。在[宋-木+

省]𡨽（于救反寬 

K35n1257_p0648c05║措也）。干[金*戊]龯（上亦作戎下音越）。若友（音返

正作反）。酣 

K35n1257_p0648c07║痛庠（羊兩反）。[仁-二+軍]㑮為（上䰟混二音清濁不

分也正作渾也又五 

K35n1257_p0648c14║雜也言理暢雜乱也見謂之釋駮亦[馬*(又/又)]𩢃）。剡顒

（上以染反人名又時染反 

K35n1257_p0649a12║粃糠（上音妣下音康）。㱕向（上居暉反俗作㱕[阿-可+

帚]𨺜）。元凱（苦改 



K35n1257_p0649b07║眾[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。一槩（古愛

反）。甄門（上居延反察也免也 

K35n1257_p0649c02║改反高平地也又明乾處）。侚飽（上徐俊反下卜夘

反）。[酉*冗]𨠁人（上直 

K35n1257_p0650b12║中反下呼官反囂也正作蟲護也）。鳥[身*舌]𨈸（古活反

正作聒）。弁教 

K35n1257_p0651b14║（上許元反忘憂草也）。赤𠦑（尺六反豆也正作[叔-又]

尗▆菽[卄/(、廾、、、、)]四形物理論曰菽 

K35n1257_p0651c01║者何眾豆之名也廣雅曰大豆菽也小豆荅也豍豌豆也胡豆

[絳-糸+豆]䜶[豆*雙]也荅都合反）。淆 

K35n1257_p0651c05║皃尒（上戶綰反笑㒵也鄭玄曰舒張面目之㒵也亦作睍說

文作[葟-王+儿]𦯜）。朝 

K35n1257_p0652b01║打也）。𪱳齒（上苦𠋫反）。姧狡（上古顏反[淫-壬

+(工/山)]滛也前作始狡非也）。疋 

K35n1257_p0652c09║魅（上古盲反下合作魁苦[厂@火]灰反漢時人名也）。

被[后-口+十]（音尺）。燉 

K35n1257_p0653b06║捉雀食其母俗謂之喫母鳥也川音作鵙音凋非也）。惽[打

-丁+(百-日+ㄎ)]扝（許九反又音烏 

K35n1257_p0653b07║非也）。東[葟-王+儿]𦯜（音官縣名也正作 ）。室恊

（音叶人名）。巷陋 

K35n1257_p0653c09║（乘走反孝也正作叟）。姧猾（上亦作奸下尸八反）。

廝[(止/天)*(企-止+米)] （上音斯使 

K35n1257_p0653c13║也）。孥[戮-(彰-章)+小]（上音奴[戮-(彰-章)+小]也亦作

[仁-二+奴]伮下音六煞也又孥子也書傳曰余則孥[戮-(彰-章)+小]汝孔 

K35n1257_p0655b03║（上補駕反）。以弼（皮筆反）。緩[宋-木+省]𡨽（于

▆反寬也觀也正作宥也）。 

K35n1257_p0655c03║闔（上音昌下音盍）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄

外（上側愁反）。蕭琮（自宗反）。黔 

K35n1257_p0656a01║帝二十六年獨為天子之稱正作朕𦨶二形）。涉且（得案

反正作且）。[(歹*歹)/木]  

K35n1257_p0656a13║反）。摑[絅-口+又]（上古麦反）。纑縷（上郎乎

反）。招[仁-二+(只/言)]𧧹（丘𠃵反）。 

K35n1257_p0656b02║瞙拜（上莫乎反胡禮拜也正作膜）。儃佪（上直連反下

戶[厂@火]灰反 

K35n1257_p0656b11║驩（音歡馬名也俗為歡喜字）。撫[社-土+王]𥘛（而禁

反衣[社-土+今]𥘞也）。𧆛襟 

K35n1257_p0656b13║作[舟*行]𦨵）。夙昔（上息六反早也）。𠇾倖（上音𠇲

慶也下音幸寵也）。𢈔 

K35n1257_p0657b01║蠉翾二形也經中作[蜎-口+ㄙ]蜎飛或作蠉飛𧑮動）。瓀

動（上而兖反正作𧑮也又而 

K35n1257_p0657b09║小（上丑律反）。[打-丁+氶]𢫒侄（上之庱反救也助也

正作拯也取蒸字上聲呼下古 

K35n1257_p0657b11║（於却反川音作[歹*勺]𣧀以𣧘字替之非也此處無[歹*勺]

𣧀㱙二形義之亦無𣧘字）。載𪪺 



K35n1257_p0657b12║（上音[采-木+(冉-土+二)] 事也盟辝也）。盪此（上徒

朗反）。俾宗（上并弭反使也）。誣 

K35n1257_p0657c13║出玉篇）。秋旻（羙巾反）。[(歹*歹)/木] 跖（上音竭

正作桀也下音隻古刼者名）。 

K35n1257_p0658b03║師[泳-永+厄]𣲣（於草反正作阨）。雷[這-言+(雨/手)]

（徒丁徒頂二反）。桀紂（上巨 

K35n1257_p0658b10║又魚綺反非也悞）。孱然（上仕連昨閑二反）。姬且

（上居之反）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄 

K35n1257_p0658c07║人（上烏廻反國名也愛也）。臨[蕢-貝+田]𦵰（側師

反）。銀匣（乎甲反）。[溧-木+(手*月)] 

K35n1257_p0658c14║淵子（上於玄反下丁歷反至也正作予）。[秮-口+月]不

（上音緣弃也正作[捐-口+ㄙ]捐 

K35n1257_p0659a01║也又音㳙非）。佛豢（音勸）。亦[捐-口+ㄙ]捐（音

緣）。仿惶（上音傍下 

K35n1257_p0659a14║[病-丙+令]㾉（音詮）。洙訓（上音殊）。緬矣（上[弓

*(乞-乙+小)]兖反下于起反）。餧 

K35n1257_p0659b06║姖邵（上居之反下市照反）。鱞絕（上古還反[宋-木

+(烈-列+(十/目))]𡪍也）。[泳-永+(戊@(耜-耒))]民（上子 

K35n1257_p0659c08║（才賜反）。𪏕螢（上許願反法也謂刑法也國語云大刑

用兵小刑用斧[金*戊]龯中 

K35n1257_p0660b01║棄也正作㢮也）。憧然（上呼麦反快也不惠也正作[怡-

台+(書-曰+(且-二+人))]𢟸也川音作[怡-台+(書-曰+(且-二+人))]𢟸又音衝徃來 

K35n1257_p0660c06║䖝興盻鮒並魚名栢梯作舷 䖝悞）。[(冰-水+〡)*ㄆ]

帑（音奴[戮-(彰-章)+小]也）。韞韥（上於殞反 

K35n1257_p0661a06║（上余律反下陟陵反）。[采-木+天]𤓻天（上胡雞反正

作奚）。仆岌（魚立反）。 

K35n1257_p0661a08║夫[門@申]𨴁（上音扶下川音作閘字意是押同烏甲反閘

開閑門也押才能也文 

K35n1257_p0661a10║[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（直尓反）。猶[六/巾]（音希）。

苲蕚（上阻 阻駕二反壓也下 

K35n1257_p0661b02║㺃（上古夘反）。靈質（上力丁反）。予[日*各] （上

音餘我也）。无 

K35n1257_p0661c01║[仁-二+曳]𠈐（羊世反辯正論云披羅絹蕙鳥曳熊經是也

依字曳 也[仁-二+曳]𠈐多人也）。渝 

K35n1257_p0661c05║反）。[(网-(ㄨ*ㄨ)+又)/(匚@一)]象（上文徃反無也新韻

作𠕀舊韻作罔說文作𠕀[网-(ㄨ*ㄨ)+(又*又)]𦉳罔字樣作四罔[网-(ㄨ*ㄨ)+(又*又)]

𦉳 

K35n1257_p0661c12║[(歹*歹)/木] （音竭）。第十四卷爽撽（胡的反）。琁 

K35n1257_p0662a13║（上楚患反下徒活反）。万[阿-可+匱]（冝作[隊/韭]𩐌徒

對反 也）。恊略（上黃頰反）。 

K35n1257_p0662c04║見反）。袞龍（上古本反）。[穴/(耜-耒)] 身（上音

患）。跨王（上苦化反下于 

K35n1257_p0662c12║人姓也左傳有周大夫耼殷又老子名耼又廣𪪺明集弟十五

作[舑-土+＝]䑙他[舑-土+＝]䑙他甘反舚[舑-土+＝]䑙吐 



K35n1257_p0662c14║反）。苟亾（上音狗下音似）。[慌-巟+(匚@一)][慌-巟

+(匚@一)]（莫郎反滄[茫-亡+(匚@一)]水澷㒵）。庸[田*弱]𤲹 

K35n1257_p0663c09║（音煞所黠反誅滅之也正作殺也又所介反盛也）。[捐-

口+ㄙ]捐而（上余宣反弃也）。 

K35n1257_p0663c10║歸正篇第一之一范曄（云輙反）。[御/木]  

K35n1257_p0664a01║反）。雒陽（上郎各反）。羲皇（上香冝反古帝号也曆

帝記云[女*坐]㛗風）。 

K35n1257_p0664a14║[糸*車]𦀺（尺略反）。殷覬（居利反人名）。深遁（徒

本反）。吞 

K35n1257_p0664c01║下力竹反）。召始（上直照反）。跣行（上先典反）。

[阿-可+帚]𨺜宗（上居違反）。 

K35n1257_p0665c07║（上子禮反）。螺𧉻（上郎禾反下步講反水中）。鍾[虎

-儿+豆]䖒（音巨正作虞篆文作 

K35n1257_p0666a05║迂誕（上云俱反遠也下徒旱反欺也）。禍福（上戶果反

別本作[社-土+(乃@吉)] ）。姦 

K35n1257_p0666b04║維（上於遠反川音作 音官非）。[邱-丘+(甬-用+((巨-

匚)@十))]𨛄衍（上爭愁反下以淺反）。予 

K35n1257_p0667b04║衣[戉/皿]（音鉢正作[犮/皿]字從友）。詺我（上覓聖

反）。[糸*成]絾口（上古咸反）。 

K35n1257_p0667b13║[王*忽]𤦏勒（上奴老反正作碯）。金鞌（音安）。炫日

（上音縣火光也）。 

K35n1257_p0667c08║反女樂也）。箕山（上居之反）。濮水（上布木反）。

金[泳-永+丕]𣳎（音流）。 

K35n1257_p0667c11║（上許㥯反）。蹙頞（上子六反上烏割反鼻[幽*頁]䫜[保

-木+(之-、)]㒵也上正作顣也）。輻 

K35n1257_p0667c14║反瓠瓢亦作蟸又水虫名[吉*殳] 可為酒杯也）。出敻

（許政反）。靈鈞 

K35n1257_p0668b11║[打-丁+ㄎ]𢩨（香久反）。元舛（川兖反）。監試（上

古銜反）。囹圄 

K35n1257_p0669a11║（上古顏反下居委反）。繁[宋-木+直]（上扶幡反下古

瓦反）。[(歹*歹)/木] 紂（上巨列反下直 

K35n1257_p0669b07║正作[社-土+壬]祍也）。嘉遁（徒本反）。輈張（上知

由反）。戎㹮（上而融反 

K35n1257_p0669b11║ [圭*頁]（上莫報反下都困反論衡作䪺[同-(一/口)]

冂）。盜鄶（古外反）。掊 

K35n1257_p0669c14║刳（上苦携反割也下苦乎反屠也）。萌兆（音趙）。都

[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦 

K35n1257_p0670a01║反川音作[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍音無非）。四裔（音

曳）。悖虐（上步沒反下魚約反）。通 

K35n1257_p0670b09║案反）。菲食（上妃尾反）。子贇（於倫反）。[社-土

+(乃@古)]𥙯深（上戶果反）。 

K35n1257_p0670c13║（上以世反）。蟲[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（上直中反下直

尒反）。[(夕*ㄗ)/貝]子（上莫𠋫反）。郊 

K35n1257_p0671a13║反山名也正作峗）。允姓（上音[捐-口+ㄙ]捐或作阭也



集文音[損-口+ㄙ]悞）。辰州（上古 

K35n1257_p0671b07║也或作[狂-王+休]㹯音休）。[這-言+夌]教（上于㱕

反）。張㢮（失支反〡設也正作施又 

K35n1257_p0671b14║見反）。[施-也+圭]旂（上音精下音[方*斤]𪯲）。舉棤

（倉故反投也正作措又昔 

K35n1257_p0671c05║榮（上莫北反）。適化（上音釋悟也）。以[宋-木+(烈-

列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。暐 

K35n1257_p0671c09║張孟陽注云獵也又音聊[狂-王+(夕/(乂-(必-心)))]𤝇獵

也）。大較（音角）。劉瓛（魚蹇反人 

K35n1257_p0671c14║並悞也）。槀[禾*告]𥞴（上古𦒳反下古八反禾稈也正作

槀[禾*告]𥞴）。蘋薄 

K35n1257_p0672a05║虐如苛則民不敢近）。愚叜（音叟）。公[這-言+(巢-果

+(百-日+目))]𨕥（音道）。淆乱 

K35n1257_p0673a06║遇反下尸芮反）。孟軻（苦何反）。濕暑（上尸入反川

音作[土*累]𡏱直[葉-世+ㄊ] 

K35n1257_p0673b05║夫反下刑的反）。[(采-木+ㄎ)*(危-(厄-厂)+巾)]田（上古

擭反）。封禪（音繕）。誕[言*系]𫌾（上音 

K35n1257_p0673b06║但下[美-大+(瞭-目-(日/小))]羙幼反正作誕[謵-白+尒]也〡

〡欺詐也）。洗洸（烏光反上悞也正作汪也 

K35n1257_p0673c03║[怙-口+(田/寸)]（上音盈𥘿姓正作[嬴-口+(罩-卓)] ）。

莁曰（上時世反卜也）。愀然（上疾）。 

K35n1257_p0674a08║列反下直久反）。衣吞（音天）。婕妤（上音接下音

余）。湎[淫-壬+(工/山)]滛（上[弓*(乞-乙+小)] 

K35n1257_p0674c04║（上音迷鹿况也与麛字同也出應和尚經音義又切韻反字

樣並依王𠔃反[鹿/而]𪊫麑鹿子也）。 

K35n1257_p0675a05║梁元帝纂要曰齊歌曰謳吴歌曰歈楚歌曰艶[泳-永+(瑤-

王)]歌曰哇也哇[淫-壬+(工/山)]滛聲也又烏花反）。 

K35n1257_p0675a11║賦長捐司徒）。長捎（一入反悞）。姜斌（上古羊反下

彼巾反）。[土*喿]𪤢 

K35n1257_p0675b05║倫反）。醼文（上伊見反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍

用（上古瓦反）。狂悖（步沒反）。 

K35n1257_p0675c08║煥〃（音喚）。菲食（上芳尾反薄也[卄/〦/米]莱也）。

綈衣（上徒𠔃反）。 

K35n1257_p0675c14║磅礴（上普庚反下步[怙-口+(田/寸)]反）。祚[女*豆]㛒

（音短不長也又音豆非）。揚 

K35n1257_p0676b13║梳（上阻瑟反下所初反）。飼母（上辝字反）。公[木*

箕]檱（巨之反正作旗 

K35n1257_p0677a11║述（上多安反）。凡膚（音容）。有娠（音身）。[捐-

口+ㄙ]捐圈（巨遠 

K35n1257_p0677b10║袵（而蔭反衣襟也正作衽也）。竪畧（居羙反正作

▆）。各[金*系]𫒠 

K35n1257_p0677c03║霣二形辯正作責也又古弄反上非也）。金 （徒頂

反）。眼[月*(土/米)]𦜔 

K35n1257_p0678a09║嬌反）。嘺山（同上正作嶠也皇覽云黃帝[塚-豖+豕]滛



在嶠山老子[塚-豖+豕]滛在扶風又郭迻 

K35n1257_p0678a11║馬反）。蒙倛（丘其反方相也正作䫏[倛*頁]𠐾二形又丘

名在兖州夫子㒵似之）。 

K35n1257_p0678a12║断[蕢-貝+田]𦵰（側師反自乾木也亦作菑又子才側事二

反）。断蕃（音緇 

K35n1257_p0678b01║[袖-由+王]而甚反衣襟也又依字音縣非辯正論作鉉戶犬

反亦非也冝取[社-土+壬]祍字呼）。令 

K35n1257_p0678b09║音讓）。[土*勾]㘬庶（上吉旬反下尸去反辯正論作均

庶）。訾聖（上音紫毀 

K35n1257_p0678c01║作反下苦𠮧反）。葭[厂@火]灰（上古牙反）。暈虧

（上云問反下丘隨反）。 

K35n1257_p0679a04║（音句）。蝙蝠（上音邊下音福）。桒拓（之夜反）。

[打-丁+幾]𢴰絍（音任）。 

K35n1257_p0679a14║猱猨（上奴刀反下于元反）。蜃蛤（上時忍反）。失[失

*隹]𨾤（上音 

K35n1257_p0679b08║夏后氏堲周燒土塟也）。[穴/(扥-(打-丁))][宋-木+多]㝖

（上陟倫反下音夕正作穸）。藤緘 

K35n1257_p0679b09║（上徒登反）。㨹[打-丁+賣]𢷺（上徐嵗反下徒木反小

棺也上又嵗衛二音）。風 

K35n1257_p0679b13║作手勢而示之也又辯正作嚘聾上音憂非義）。埋藏（辯

正論作[荻-火+里]䔆藏）。擔簦 

K35n1257_p0679c01║反正作覯）。戴蜺（五𠔃反）。慿螭（丑知反）。[捐-

口+ㄙ]捐骸（戶皆反）。 

K35n1257_p0679c02║地胇（芳廢反〡腑也正作胏也經中肝胏多作胇也論云[捐

-口+ㄙ]捐骸地胇[〦/(口*口)/(┌/┌/一)]骨 

K35n1257_p0679c10║[(ㄇ@人)/免]（音免）。[禾*舌]秳𩬇（上古活反辯正作

括）。弊襜（昌焰反）。  

K35n1257_p0680a01║然（上仕連反）。[(牙*力)/心]拂（上之領反）。佇[身*

令]䠲（上直与反下力丁反）。 

K35n1257_p0680a08║[女*(〦/(口*口)/(匚@一))]欲（上余林反辯正作[淫-壬

+(工/山)]滛）。猥濁（上烏罪反鄙也下或作澷辯正論作猥 

K35n1257_p0680b07║試（上古岳反）。嗟号（上音彥俗〡云也正作喭也辯正

論作咳号咳音[王*亥]𪻞 

K35n1257_p0681a01║正作[卄/(爾*犬)][(ㄇ@人)/免]也）。坊墉（音容）。八

蜡（助詐反祭名正作[社-土+昔]䄍）。譎誑 

K35n1257_p0681b05║反）。皤〃（音婆白頭也）。斑彪（彼休反）。[打-丁+

幾]𢴰抒（直与反）。 

K35n1257_p0681b11║（上丁歷反）。[邱-丘+米]𥸬文（上音殊下音父上正作

邾並悞）。之𦽆（魚列反）。 

K35n1257_p0681b12║孟軻（音珂）。不憾（戶紺反）。[泳-永+(戊@臣)]𣻟君

（上子郎反）。[石*互]𥖣 

K35n1257_p0681c12║舟擑（接集二音）。[泳-永+(厂@干)]𣳙流（上桒故

反）。像 （倉贊反明 

K35n1257_p0682b04║[受-(冗-几+又)+豕]𪺏𡙸也）。[(夕*匕)/貝]窮（上莫𠋫



反）。蓯褐（上所綺反）。杭志（上苦 

K35n1257_p0682b08║名也正作[耳*(冉-土+＝)]耼[身*(白-日+(冉-土+＝))]二形

蛢吐舌也梁𪪺明作[身*(白-日+(丹-、+十))]周是也）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@

十))]𨛄魯（上爭愁反）。 

K35n1257_p0682c12║琅〃（音郎）。一蕢（巨位巨恠二反）。興[山*(〦/日)]

峕（音時）。号曰 

K35n1257_p0683a06║涓（相余反[海-母+几]也）。[打-丁+血]𢬔僧（上音西正

作拪）。結㧡（行 反果 

K35n1257_p0683a09║[這-言+賁]（上芳六反下巨位反正作匱）。捴𦂝（七入

反）。區[田*(乞-乙+小)]𤱏（之忍反）。耿 

K35n1257_p0683b01║（上於𠔃反）。臨[蕢-貝+田]𦵰（音緇）。銀匣（下甲

反正作匣也又音甲非也）。土 

K35n1257_p0683c02║到（上苦點反切也）。[戀-心+火]𤓖和（上蘓恊反）。

焞史（上都昆反厚也又之 

K35n1257_p0685b12║蹕（音必止行也天子出日蹕入曰警也）。親加（上七隣

反川音作[序-予+見]𢈥）。 

K35n1257_p0686a12║（上力遙反）。大[虫*糸]𫊺（徒頰反正作[蝶-世+(〦/

ㄙ)]蛺蝶也悞）。有莬（他故反）。 

K35n1257_p0686b02║摩[打-丁+(少/女)]𢬰（音婆）。淆州（上祥為反感通錄

作洧隋二形也洧隋二 
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K35n1257_p0687b04║臧（子郎反）。僭有（上子念反）。通[土*巴]𪣀（皮美

反塞也正作否）。 

K35n1257_p0687b07║恢〃（苦[厂@火]灰反）。濤之（上徒刀反）。以眩

（音縣）。栁引 

K35n1257_p0687b10║索[阿-可+帚]𨺜（上所草反下居違反）。而[宋-木+直]

（古瓦反）。迂而（上紆于二音）。 

K35n1257_p0687b13║（音患）。禽[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（直尓反亦作[受-(冗-

几+又)+豕]𪺏）。𠕀 （音古）。䧟穽（音淨）。 

K35n1257_p0688a02║逈（上音阻隔也又七余子余二反並非）。不泮（音

判）。[泳-永+孟] 浪 

K35n1257_p0688a06║辛[言*(口/└/月)]𧩑（相与反）。其侮（音武）。 輠

（上之石反下音果車 

K35n1257_p0688b03║翾蠌二形經云蠉飛𧑮動亦云[蜎-口+ㄙ]蜎飛𧑮動也又音

敖非）。飜回（上音幡下 

K35n1257_p0689b01║於（上莫皆反）。曉[日*暑]龧（常𥎀反）。譸得（上知

由反）。宄 

K35n1257_p0689c04║去反）。槀街（上古𦒳反）。之虜（郎古反）。槐[(土/

米)*(土/米)]（上戶[厂@火]灰戶 

K35n1257_p0690c09║下居衣反）。[社-土+票]𥛦宗（上伊真反）。類旻（美

巾反）。隃山（上羊 

K35n1257_p0691b01║千櫖（力去丑居二反）。嶻[山/(阿-可+辛)/子]𡦣（上才



割反下五割反山名在扶風亦 

K35n1257_p0692b05║逖𦗟（上他的反）。迴[車*弁]𨋒（烏活反轉也浙西韻作

𪪂孫愐韻作斡千佛藏 

K35n1257_p0692b06║作[車*弁]𨋒西川經音斡也玉篇音飯非也傳寫悞也）。棄

犀（音西牛名也正作犀也）。 

K35n1257_p0692b10║秦記曰始皇[塚-豖+豕]滛中有魚膏之燈）。不刊（音

看）。玉杯（卜迴反）。繁 

K35n1257_p0693a10║也悞）。牛[泳-永+(山/夆)]溄（助今反牛馬跡也正作津

也蹄涔不容尺鯉也謂小水也）。筡 

K35n1257_p0694a04║𢬜人（上力与反）。顏[冠-元+示]（古乱反）。汨水

（上音覓屈原所投處）。[保/衣]𧛱 

K35n1257_p0694a10║散也正作宂也孫愐韻音[淫-壬+(工/山)]滛非川音云義是

尢亦非玉篇作氏任反亦非也）。 

K35n1257_p0694a12║兩反）。孀孩（上所㽵反）。[(歹*歹)/木] 跖（上音竭

下音隻）。閔曾（上眉殞反 

K35n1257_p0695a03║ 輠矣）。註述（上中句反解也又之句反）。[止/八/目]

𥅵旨（上余芮反）。[冗-几+于] 

K35n1257_p0695a14║正作掉也）。實裨（音卑）。淄澠（上側師反下[弓*(乞-

乙+小)]兖反）。摳[打-丁+幾]𢴰 

K35n1257_p0695b01║（上尺朱反）。蹴蹋（上七六反下徒盍反）。[囊-(襄-

〦)+(亞-一)] 奧（上苦本反号也廣也宮中 

K35n1257_p0695b07║[卄/猜]𦹤（上亡販反下七見反東方朔字也正作 倩

也）。指厈（音尺）。 

K35n1257_p0696a12║瀆[猒/心]㦔（於塩反安也冝作猒於焰反）。𢪨趾（音

止）。神彊（音薑 

K35n1257_p0697a07║甬反正作捉也下[弓*(乞-乙+小)]世反衣袖也）。[泳-永+

水]𣲙霜（上彼陵反）。攬裾（音居）。 

K35n1257_p0697b13║下而甚反衣[社-土+今]𥘞也）。[(留-田)-刀+ㄗ]禪（上五

郎反僧名也又伊進於力二反也）。印 

K35n1257_p0698c04║[孑*介]㜾子（上古乎反）。掎摭（上居冝反筯取物也正

作敬下音隻）。鈆 

K35n1257_p0698c08║也亦作[這-言+叟]遚）。[言*片]𧦓盡（上音素告也川音

作訢非）。葴𦫿（上之林反下五盖反）。 

K35n1257_p0699c09║咽（上於良反下一結反）。蕭飋（音瑟）。區[田*(乞-乙

+小)]𤱏（上丘愚反下之 

K35n1257_p0700a12║頞鞞（上烏割反下蒲𠔃反亦云欝鞞羅亦云優樓頻[土*累]

𡏱亦云鄔盧泌臘 

K35n1257_p0700b03║殿（都甸反軍在前日唘在後日殿也）。衛玠（音介）。

清[嬴-口+(罩-卓)]  

K35n1257_p0700b08║魚下音田）。𨚎肆（上丁禮反舍也）。[嬴-口+(罩-卓)]

老（上力垂反下音盈悞）。卷 

K35n1257_p0700c03║分[木*冗]（之審反榰頭物也正作枕）。不[免-儿+(鬼-(白

-日+田))]𪞁（音免）。繾綣 

K35n1257_p0701b12║（音目）。[泳-永+(乞-乙+巾)]𪵴王（上補盖反）。徙轍



（上斯此反下直列反）。林䒱 

K35n1257_p0701c07║[馬*(又/又)]𩢃雜（上卜角反）。簪[紝-士+犮]（上側岑反

下方勿反綬也正作紱紼）。 

K35n1257_p0703c11║反）。把搔（上步巴反下桒刀反）。隱[車*(乞-乙+小)]

（之忍反正作▆[日*(乞-乙+小)]𣆋也）。 

K35n1257_p0704a13║庂也）。夏穢（上尺右反）。[猒/心]㦔𢙣（上於㷔反下

烏故反）。腥  

K35n1257_p0704b08║舟艥（按集二音）。慈棹（直孝反[木*(口/一/月)*戈]也

亦作櫂[舟*卓]䑲）。風濤 

K35n1257_p0705a02║奉（上直与反）。[邱-丘+(甬-用+((巨-匚)@十))]𨛄陽

（上阻愁反）。舉袂（[弓*(乞-乙+小)]世反袖褾也正作袂▆ 

K35n1257_p0705a08║（巨恡反埋也餓死道中而埋之[塚-豖+豕]滛也正作

殣）。荊[(土/米)*(土/米)]（居力反）。[此/隹] 

K35n1257_p0705c04║赫）。輕[糸*布]𥿠（[(巨-匚)@十]夷反細葛也正作絺

也）。㸦蕈（徒點反）。苽菓 

K35n1257_p0705c07║無[猒/心]㦔（於塩反）。不𢁙（音希）。玄墟（丘魚

反）。詰 

K35n1257_p0705c10║懟恨（上直遂反）。眾[社-土+(乃@吉)] （戶果反灾

也）。則磷（力忍反）。必 

K35n1257_p0707a07║[社-土+王]𥘛（而禁反衣衿也）。嗟悼（徒到反）。朕

心（上直審反）。長[鬲*區] 

K35n1257_p0707a10║（上步末反）。灾[社-土+(乃@吉)] （戶果反亦作

禍）。属瑧（上音囑連也下音臻悞反）。 

K35n1257_p0707b07║（上之義反）。楚組（音祖）。每[序-予+久]㡱（音

救）。中琁（音旋）。聮 

K35n1257_p0707c06║高也又時照反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍訟（上古瓦

反）。甘棠（音堂）。褰襜（尺占反）。 

K35n1257_p0708a01║名今為同州也）。可塤（羊宣反弃也正作[捐-口+ㄙ]捐

又音喧樂器也非）。林 

K35n1257_p0708a11║硋（音礙）。崩[面*刃]𩈄（女六反正作衂）。水嬉（許

其反）。鏦金 

K35n1257_p0708c03║帝以其皮 皷擊之聲聞五百里）。執䤦（音越大斧也正

作[金*戊]龯也）。挫 

K35n1257_p0708c06║遺燼（似進反）。鯨鯢（上巨京反下五𠔃反）。[打-丁+

幾]𢴰膺（於證 

K35n1257_p0709a10║亦作[竺-二+虡]也）。負[荀/大]𦳣（音笋亦作▆[筍/六]㧦

三形別本作翼非也）。嵗𨂷 

K35n1257_p0710a02║（音唘）。覆𦷥（并世反）。[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上於玄

反）。訃響（上芳付反）。 

K35n1257_p0711b09║（上五𠮧反下五骨反）。[仁-二+于]㐵綿（上音于下[弓

*(乞-乙+小)]連反廣遠㒵也）。市  

K35n1257_p0711c12║長而穗〃間布[葉-世+ㄊ]〃紫綠色正作[卄/頹]蘈也）。綠

探（市廉反菓名似柰而小異 

K35n1257_p0712a13║儲（上音繕下音除）。始[日*暑]龧（市去反）。[抏-兀+



ㄠ]羅（上丁禮反）。 

K35n1257_p0712b02║乎（上呼各反）。𨵙寂（上苦伇反）。𩇕而（上自井

反）。[日*舜]𣊬 

K35n1257_p0712b07║瀁（上戶老反下羊向反）。睿情（上以芮反）。𠮧[宋-

木+條]𡩢（吐予 

K35n1257_p0712b09║貏[受-(冗-几+又)+豕]𪺏（上步買反下宅買反獸名也山勢

高[伭-〦+一]不等狀）。硱磳 

K35n1257_p0712c01║簹（上于君反下得郎反）。的皪（音歷）。垂[菱-土

+(鬯-匕)] （子紅反）。 

K35n1257_p0713a06║流馥（音伏）。 敦敦（上二美巾反下二音目正作[目

*文]盿▆ 

K35n1257_p0713a07║也敗▆和美也川音作[目*文]盿敫別本作敗敫上方▆▆ 

敦敫栢梯本敗敫並悞也 

K35n1257_p0713a13║馬名）。長阡（音千）。[金*(穴/ㄙ/心)]𨬃金（上楚江反

擊也正作摐鏦二形千佛 

K35n1257_p0713a14║本作 音忩別本作▆樓藏本作[金*(穴/ㄙ/心)]𨬃字體正作

▆鏦二形音窓川音作[金*(穴/ㄙ/心)]𨬃 

K35n1257_p0713c07║外施（尸尓反弃也正作㢮別本作[仁-二+(施-方)] 禮記

作施[仁-二+(施-方)] 並同）。內圮（皮美 

K35n1257_p0714a03║（上音保草盛也又羽葆皷吹之飾以翟毛為之也）。歡[宋

-木+(烈-列+(十/目))]𡪍（古瓦反）。 

K35n1257_p0714a13║（上皮美反）。[打-丁+幾]𢴰桀（音竭）。荼炭（上音

徒合作屠）。𢲻尓 

K35n1257_p0714b13║夏桀（音竭）。商紂（上尸羊反下直久反）。踦[跳-兆+

丘]䟬（上丘 

K35n1257_p0714c01║非）。[這-言+卒]𨔊目（音迅）。仰眺（他𠮧反）。囈

語（上魚祭反睡語也正 

K35n1257_p0714c02║作䆿[衛/心]㦣二形說文作囈）。音耗（呼告反）。侵叛

（音畔）。豹 

K35n1257_p0715a13║別本作怉）。[泳-永+用]𣳔泳（上皮陵反下于命反）。

臨圻（魚斤反）。岨 

K35n1257_p0715b09║武失意㒵）。充𢇛（音尺）。獫狁（上音險下音尹）。

計禪（音繕）。[日*(栚-木)]  

K35n1257_p0715c09║[禾*(公/心)] 八（上子孔反正作捴）。儨浪（上陟利之

日二反止也正作懫也四 

K35n1257_p0717a12║下移陁二音）。葳[卄/(麩-夫+壬)]（上音威下人隹

反）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍聞（上古瓦反）。蜘 

K35n1257_p0720c01║批（上阻瑟反下音鼻）。[怐-口+、]㣿紐（上苦侯反下

女久反）。搭肩 

K35n1257_p0721a03║褊小（上卑緬反）。[葟-王+儿]𦯜尒（上戶板反笑

也）。房窄 

K35n1257_p0721a14║（他的反正作揥也）。水[泳-永+淼]𣾜（音林以水澆[泛-

之+犬]也正作淋也悞）。䊤[糝-(彰-章)+小] 

K35n1257_p0721c08║稱[倠/門]𨶊（音俊正作儁）。自忖（村[損-口+ㄙ]反）。



鋒鍔（上芳逢反 

K35n1257_p0722a01║秀（上音毗並也）。莚机（上以然反）。皷[怡-台+几]

𢖯（音凡）。耽摩 

K35n1257_p0722a10║作𦤺）。麩漿（上芳無反）。[二/止]㱏命（上之聖反正

作[二/止]㱏）。[斬/口]𠼃 

K35n1257_p0722c02║蚤虱（上子老反下所擳反）。磬欬（上苦[卬-ㄗ+頁]反

正作謦）。[保/衣]𧛱 

K35n1257_p0723a04║免[罩-卓+助]也）。傳文早[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍

（古瓦反）。盍眾（上胡脯反）。 

K35n1257_p0723a05║東[葟-王+儿]𦯜（音官縣名）。父忡（[(巨-匚)@十]中反

又作中）。求娉 

K35n1257_p0723b09║濟（上居延反察也免也）。[病-丙+令]㾉愈（上七全反

下余主反）。稽[案*頁] 

K35n1257_p0723b12║[罡-正+止]𦊆卒（上古朗反下子律反）。堽墳（上古郎

反下扶文反）。闔 

K35n1257_p0724a04║[瞿-隹+瓦]（烏耕反）。鹽官（上音閻縣名）。淨[王*

坴]𪻧（音珪）。剡 

K35n1257_p0724b06║消反与邀義同）。[宋-木+(烈-列+(十/目))]𡪍居（上古瓦

反）。祖毓（音育人名）。阮 

K35n1257_p0725a12║乃緫[隹/雔/木]雧眾字則偏傍之作攢 

K35n1257_p0725c13║嬰兒過不自知預懷[怡-口+月]悁灼然 

K35n1257_p0726a05║盖為書生[莽-、]莽𠧸筆受不精 

K35n1257_p0726a07║以慇懃累稔綴[維/木]脩營[再-土+＝] 鑒 

K35n1257_p0726a13║諸[大/長]𡘷[(綴-糸)*出]𠭴非是患於籧篨達鑒 

K35n1257_p0727c14║為筞於中或有唐梵[巧/心]㤍[牙/心]𢗬之字 

K35n1257_p0728a01║晉吴[月*放]𦜍𩾐之文並採摭而糅在 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 1 

K35n1258_p0729a11║三途之苦攝受者瞿師羅長者覩三尺而發心五百婆羅門見

灰灰身而起信隨其諸相攝受舍生也）。匪 

K35n1258_p0729b11║成黃金白銀水精翡翠瑠璃七金即香水海內周圍七帀）。

劫盡而尚為灰灰燼。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 3 

K35n1258_p0740b11║煩𪫬生（疑𪫬末盡煩毒好生必然讚譽以俱捐捐又更信根

而難立）。恭新智 

K35n1258_p0741c16║然（以自用果然起化心休塗鍱腹之灰灰知祐飛花之

輩）。留希佛背生（含生 

K35n1258_p0743a07║舊比求推（承前途之舊轍求超越之軓摸推測徽猷比偕願

款𣣇）。 



K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 4 

K35n1258_p0744a17║類為倒喜親（品類喜逢於佛會為捨塵勞蜎蜎飛親遇於道

塲䪺拋顛倒）。宣 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 6 

K35n1258_p0753c15║希深背（既羨凝然之理希背世俗之機欲賾幽深弃捐捐近

鄙）。大推教 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 7 

K35n1258_p0755c07║㝡為依據倣前賢之令範諒不唐捐捐）。 

K35n1258_p0758a02║微深智（宣暢微言羨敷深義二邊罔立智境俱捐捐）。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 8 

K35n1258_p0759c13║合於正理）。機善先因擬（囙思定惠克從上善之機擬聚

律儀且[學*力] 先賢之迹）。 

K35n1258_p0761a07║歸吟會（吟會真宗莫並於曹劉鮑謝[后-口+十] 逐緣幻

幸歸於肇睿安融）。類垂 

K35n1258_p0761b15║指新緣（曜師子於指端緣降醉象[后-口+十] 難陁於言

下新佛誰欽）。 

K35n1258_p0762a04║非不戀居軫𨋎娑婆而長加覆護）。親理倒垂類（親理事

之基𡨋符上德喻 

K35n1258_p0762b15║非戀詮親理（親種所生迷理染惑非遇文句之詮簡寧捐捐

離戀之愛情）。 

K35n1258_p0763a09║非戀（戀雲音之辯[后-口+十] 枉害之非意識潛通扣寂

𡨋默）。詮親理倒垂 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 9 

K35n1258_p0765a10║之業然後頋頋幻化以為非指實際以為本）。迷曜訓害寬

（教諸眾生免沉六趣 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 10 

K35n1258_p0771b06║背害推曜比（捐捐背染害智曜深宗推妙教之可憑比聖賢

而𠑽證）。新前 

K35n1258_p0771c10║戀希音（調御[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀群生音宣四

德有緣希求出世然籍三檀密護律儀遐親教意）。背 



K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 11 

K35n1258_p0772b14║勝利）。知類㝡吟依（欲修㝡上之行湏依善友良緣吟宣

玉偈金文類知果因無謬 ）。 

K35n1258_p0773b14║招過）。音希戀然親（希聞親敷之典頋頋戀像設之儀人

天皆然凡聖共切雖踰 

K35n1258_p0775c03║𪫬循恭照智（本𪫬惟恭循省由智照頋頋罪福度量豈

差）。在分尋著 

K35n1258_p0776a12║（循乎轍跡仾恭居智士之前躡彼亨衢照頋頋在同流之

軰）。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 12 

K35n1258_p0776b13║惣數𪫬亦二之都名循讓謙恭鑒照匪謬 ）。智在分尋著

（智能契理惠乃推尋在凡 

K35n1258_p0777b08║願（願比從前之英 更切秉持欲循自此之康莊弥增照

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ）。依侵㝡靄知 

K35n1258_p0779c14║知靄㝡侵依（依佛稱㝡演法靄深妄執寧侵遍知豈謬

）。願前循比 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 14 

K35n1258_p0786b15║會世尊恒軫𨋎於慈悲大靄金言廣侵迷路）。願緣循指照

（佛垂方便饒益 

K35n1258_p0787b07║存留謬 習昭然舉動延集）。生智求恭舊（觀惠分生漸

次而遠求阿耨恭 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 15 

K35n1258_p0789a11║良祐任持守[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 浩刼延留）。休

義亨聞述（殊常述搆義等淵波亨照聽聞休聲 

K35n1258_p0789c03║（恭賾奧旨便弃前憂求性極微俱捐捐舊執）。 

K35n1258_p0791a12║生訓求迷（寬宥榮生軫𨋎迷訓物隨求匪倦拯接忘疲）。

舊業憂苦 

K35n1258_p0791a17║（述修無漏之淨囙喜憂俱弃觀猒有為之染業苦樂雙捐

捐）。亨運休齊祐 

K35n1258_p0791b11║其憂）。述觀亨運休（運照觀晤踈遠回邪休影優閑灰灰

心亨泰則鎸述高 

K35n1258_p0791c15║迷舊業憂苦（靡照前路曰迷弃捐捐往法名舊不可屈伏稱

業歷三途而憂苦 

K35n1258_p0792c01║休符益著）。亨觀述苦憂（觀慈之聲述於爽意亨令愈苦

忍以捐捐憂 



K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 16 

K35n1258_p0797a10║舊指求誰（緣宿習之減定指舊律以誰諳求淨慮之等持作

灰灰心之止觀）。生 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 17 

K35n1258_p0797b03║述外亨為休（述謂陳述即如來親告也二乘自運名外亨為

者指[后-口+十] 之詞休者嘉 

K35n1258_p0798a17║微（喜今宣而獲祐留心大乘駈智障以微消捐捐情小

運）。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 18 

K35n1258_p0801c15║（道本無言寧分新古洞協至運豈[后-口+十] 寬狹

焉）。 

K35n1258_p0803b01║苦煩業（四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 觀視而唯好離苦

煩惱不起而業自停止也）。生迷新 

K35n1258_p0804b02║會來垂人理（會分身於十方盡來垂頋頋理淨土於此界人

誰不希）。行詮 

K35n1258_p0805c02║巧拙之性五俱意識能開指[后-口+十] 之功）。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 19 

K35n1258_p0806b18║之色）。煩緣生指新（緣極虛寂煩慮不生指[后-口+十]

群迷令開新解）。 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 20 

K35n1258_p0810a04║㝡（如來知見用以觀人㝡先根熟尋應救脫）。好依煩前

生（前[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 生靈 

K35n1258_p0812a11║道隆開誘精微之奧藉乎靈詮）。移新擬生先（生滅遷移

新故遞 謝先後相擬 

K35n1258_p0812c08║為人好戀走騎停[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 飛羽翔

觀）。機煩先生擬（擬接庸機光滌煩燠業思才斷 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 22 

K35n1258_p0815b22║結於聖果也）。疑惑未斷（疑執未除使永沉於業海迷心

尚有奈長役 於 

K35n1258_p0815c06║瞽者書字（瞽者業障深重[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視

實難在運筆以揮毫㝎不成字遇佛 



K35n1258_p0815c18║怖萬行以難修或[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 三祇而劫遠

欲成佛果得不難乎此謂怯而無猛）。富不憂 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 24 

K35n1258_p0818c14║奉之捐捐身捨命追慕至極得非如渴思漿者歟）。妖氛已

弭（妖氣即氛祲之氣也 

K35n1258《御製蓮華心輪迴文偈頌》卷 25 

K35n1258_p0820a02║者明智者役 困以歸物明者融照以鑒溦智則有所不知明

則無所不照）。賤而 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 1 

K35n1259_p0822b17║劫濁煩惱濁眾生濁見濁命濁楞嚴經云譬如清水清潔本然

彼塵土沙灰灰之倫本質留 

K35n1259_p0825b15║一向內緣青黃靡窺長短奚[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 圓

覺經云譬如病目見空中花）。誰肯逐狂 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 2 

K35n1259_p0830b19║墮諸[婁*支]𢿘）。欲達自縱橫（一心明了凢聖不拘自在

縱橫得諸無礙華嚴 

K35n1259_p0832a05║高遠等湏弥山大法之雄莫甚於此金剛經云佛說非身是為

大身）。未嘗捐捐 

K35n1259_p0832a07║不可說非捐捐法故）。種相徧皆空（謂八十種好三十二

相顯大圓通威 

K35n1259_p0832c01║言相不生不滅果相都捐捐觸緒皆真不相違背唯識論云尒

時住唯識離二取相故）。 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 3 

K35n1259_p0837b06║憂喜都捐捐是非何礙圓覺經云我身本不有憎愛何由

生）。能解作無心 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 5 

K35n1259_p0846a19║強役 妄情牽舉心識華嚴經云疑惑邪見）。 

K35n1259_p0846b05║自捐捐華嚴別義云收之則毫末不存）。行之極大千（從

一毫端剖出大千 



K35n1259《御製秘藏詮》卷 7 

K35n1259_p0852b08║逐業眾生性（六道輪廻三業熾盛一悟真理万法皆捐捐眾

生自性本來 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 8 

K35n1259_p0858b14║捐捐（果謂佛果即護明菩薩捐捐天上快樂下降人間菩提

樹下成無上覺維摩經云得甘 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 9 

K35n1259_p0861c13║之寶法華經云諸佛身金色百福相莊嚴）。灰灰心一念中

（有作之修徒經 

K35n1259_p0861c14║多刧灰灰心一念解極智亡華嚴經云一念安立不思議）。

真如無別理 

K35n1259_p0862a05║悟音（大振玄音能悟時眾見聞獲益功不唐捐捐普勉咸觀

同趍圓寂法華經云 

K35n1259_p0862a11║言翻不盡（金言玉偈貝葉傳翻旨趣幽玄荃蹄豈盡諒斯洪

[簐-欠+凡]𥱍利益潛通 

K35n1259_p0864c17║遇風緣起種種波浪）。真心非頋頋眄（真出世心凝然不

動八風莫擊萬境 

K35n1259_p0865b18║為初積集河沙功德既獲善利深動熙凞怡法華經云大喜充

遍身）。 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 10 

K35n1259_p0866b18║紛糺正理難移異執多端真心莫隔迷由邪見悟即真宗圓覺

經云邪師過謬 非眾生咎）。 

K35n1259_p0867c19║（捐捐虛空際拂去迷雲喻如摩尼珠洞徹真理故楞嚴經云

日輪昇天照耀無礙彰如珠矣）。 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 11 

K35n1259_p0872a14║一心已歸既實資粮仍堅願行優游聖道何往不臧 阿差末

經云常正其心不事餘學）。 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 12 

K35n1259_p0878c22║伏性若寒灰灰（心若寒灰灰於法眀淨不起他見真理顯然

法華經云常處空閑 



K35n1259《御製秘藏詮》卷 13 

K35n1259_p0880b08║大焉）。諸邪非正法（群邪謬 解計執誠多佛智深觀皆

非正法百法論云 

K35n1259_p0881a03║香剎極無邊（香城粉骨洒血求真雪嶺捐捐軀心聆半偈塵

沙莫數 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 14 

K35n1259_p0888b09║所依名本捨妄緣而頓覺何假周遊捐捐塵境以合真此為直

截楞嚴經云不歷僧祇獲法 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 15 

K35n1259_p0891a02║義者汝等若欲捐捐捨聲聞修菩薩乘入佛知見）。心非性

莫來（有情逐妄 

K35n1259_p0893b07║兩無成（視者頋頋眄義即能執心現者顯現義即所緣境般

若經云如來常說 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 16 

K35n1259_p0894b04║難尋法華經云如來眀見無有錯謬 ）。 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 17 

K35n1259_p0900b17║妙觀察智後智中說理定不差法華經云如斯之事如來眀見

無有錯謬 ）。較量人 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 18 

K35n1259_p0903b13║真是法中主（唯佛與佛逍遙法中賔主都捐捐通達自在法

華經云聖主 

K35n1259_p0903c02║都捐捐真妄入不二門金剛經頌云境無心亦滅無復起貪

嗔）。 

K35n1259_p0904b14║形異類綿歷無時淨名經云因緣果報無違無諍）。灰灰心

入定時（形以智勞 

K35n1259_p0906b03║志妄如冤債（心生志妄迷類宿冤迷妄都捐捐一真顯機楞

嚴經云眀妄 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 19 



K35n1259_p0908c02║剃除[肆-聿+((彰-章)/(泳-永+頁))][肆-聿+((彰-章)/犬)]𩬇

而被法服）。為僧号佛子（梵云僧伽此云眾和合為義事理融 

K35n1259_p0910c09║深如洞曉（甚深即般若之智若能洞曉塵相永空佛頂經云

瞻[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 東方已有精 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 20 

K35n1259_p0916c17║涅槃經云作𢙣不即受如灰灰覆火上）。業隨身照影（善

𢙣種子念念熏成 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 21 

K35n1259_p0920a10║樂處福業相蔽不斷輪廻福隱業捐捐不求果報唯識論云由

諸業習氣二取習氣俱前異 

K35n1259_p0921b13║芳（案本行經云佛初生之際南北東西各行七步周頋頋四

方而宣是言天上天下唯我 

K35n1259_p0923b20║五根身灰灰心滅智同大虛空名無餘依涅槃四無住處涅槃

者世尊因圓果滿頓證法身 

K35n1259_p0923c09║如佛者體徧十方凝然湛寂無為無相絕是絕非種習兩捐捐

一切清淨報身四智佛者三 

K35n1259_p0925a18║其體故楞嚴經䟽云不見之地二分雙捐捐顯此真心密令親

悟二分者是見分相分也）。 

K35n1259_p0925c07║空寂神仙所讚我佛䪺捐捐五欲鍊行六年悟真如於自心達

清淨於意地也）。真 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 22 

K35n1259_p0930b03║自化）。少言知有信（訥言敏行君子恒䂓人倫仰以斆之

兵食可捐捐信不 

K35n1259_p0931a05║達非見解過人言行俱遠矣）。心灰灰似若愚（外遺世務

內守淳元大智若愚 

K35n1259_p0931a06║合乎自然之道是非不染應乎灰灰心之機蕩蕩高懷情田不

動）。經書看不 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 23 

K35n1259_p0932b11║生（初始習學觸目未閑欲蘊於大噐才佛倣斆於先賢聖哲

不謬 其事立身自然）。 

K35n1259_p0932c03║宣𡰱明有說（夫子垂[簐-欠+凡]𥱍訓道昭彰刪詩述易之

功制禮作樂之說載其 

K35n1259_p0932c17║不爭）。誡貪興有利（外捐捐難得之貨內守淳和之理弃

有作之務合無為 



K35n1259_p0934c15║如北辰居其所而眾星拱之）。獄訟無怨抂（獄訟無怨湏

用辯灰灰之智 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 24 

K35n1259_p0941a16║鴛鷺鏘鏘乃有後先故云次苐也）。汎𪵬愛別尊卑（夫聖

人汎愛之 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 25 

K35n1259_p0944a14║萬里思（夫凝神 目謬 寂叩虛事欲分為兩端心先遊於

萬里或松風挂念 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 26 

K35n1259_p0946a17║常慮政之未敷化之未洽而智用明略尚謂無所措焉）。招

賢軫𨋎念慮 

K35n1259_p0946c16║其賤）。捨短從長入奧區（捨其所短從其所長者所謂捐

捐之又損可以入 

K35n1259《御製秘藏詮》卷 29 

K35n1259_p0954b09║玉殿被髮文身之士茹毛飲血之徒駈犀象以輸賝涉梯航而

献贄軫𨋎茲異域錫賚覃恩 

K35n1259_p0954b11║五刑軫𨋎物恤人眚災肆赦）。曲沼垂鈎餌（御水縈紆傍

分曲沼芙蕖蔟岸蘋藻 

K35n1259_p0955a01║密運以靜関防故得邊徼無虞物不失所者也）。敗虜捐捐

車帳（王者順彼 

K35n1259_p0955a02║天時出師以律醜虜之眾無畏威故奔走而捐捐弃車悵

也）。戎渠[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 耳璫 

K35n1259_p0955a04║鷰歸知社近（且化遐被物得其冝如彼鷰知時而歸矣）。

[蝶-世+云]𨁻化 

K35n1259_p0955a05║夢猶㽵（㽵周夢中身化為[蝶-世+云]𨁻斯湏一夢翱翔百

年誰知此身曾不遷易）。聚 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 1 

K35n1260_p0961b19║不惟違理捐捐物兼於道懸遠也）。奈何為各異（達士迷

人情懷各異 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 3 



K35n1260_p0969a11║同聲相應同氣相求水流濕火就燥）。熙凞和理道平（久

飡元和徹去 

K35n1260_p0969a12║滋味神清氣爽熙凞然靜息可以知雄而守雌也）。乘雲無

滯礙（谷神 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 5 

K35n1260_p0974c01║亦論識其精微也）。狂酒敗稜威（酒以成禮不至於淫滛

也）。浩 

K35n1260_p0974c17║化金根樹（夫採四神氣鍊五行精更為主客遞 相含養遽

令鈆化成金如 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 6 

K35n1260_p0976a19║幻化咸資一氣出沒杳𡨋而大鵬[后-口+十] 鷃各遂其

性）。虛無豈是亂 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 7 

K35n1260_p0979c12║（暗裏不欺方寸無愧則何往不臧 若色厲內荏言與行違

自作差殊何免顛墜也）。 

K35n1260《御製逍遙詠》卷 8 

K35n1260_p0985a18║成灰灰（不達大丹之法者徒以世間雜類催促驅馳終無所

益也）。真鈆即 

K35n1260_p0985b19║無諸物（既達其理靜慮安神內即萬想俱捐捐外即一物無

狀矣）。象 

K35n1261《御製緣識》卷 3 

K35n1261_p1010b01║則有遲速相鈎相連光熠目古隸𥻳 

K35n1261_p1010b07║有理稟乎人性是常情遞 相暎帶 

K35n1261《御製緣識》卷 4 

K35n1261_p1013c15║麗句𡨋搜得灰灰心大道尊從人 

K35n1261_p1015a12║化之大道湏歸真見性灰灰心逢 

K35n1261《御製緣識》卷 5 

K35n1261_p1020a06║▆▆草世寧清靜驗如然老者攜携 



K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 1 

K38n1402_p0512a10║自在受諸樂已未曾捐捐捨發菩提心 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 2 

K38n1402_p0523b16║以見生死無數𢙣便棄捐捐求泥洹道 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 3 

K38n1402_p0525a11║解疑事四者為現直道五者棄捐捐𢙣 

K38n1402_p0525a19║則棄捐捐𢙣道行即得在於正道 

K38n1402_p0525a23║其人便棄捐捐塵勞便於彼學上善法 

K38n1402_p0525b02║即棄捐捐去𢙣道事其多智常在道住 

K38n1402_p0525b06║者有十事何等為十一者棄捐捐𢙣二 

K38n1402_p0525b13║諸不善皆捐捐之諸善事悉奉行 

K38n1402_p0526a21║於諸佛有反復佛終不棄捐捐法 

K38n1402_p0526b01║便棄捐捐於財利在一處而行道 

K38n1402_p0526b02║有人則為有清意常皆棄捐捐諸𢙣事 

K38n1402_p0526b23║獨自在上閑處坐常棄捐捐𢙣眾會人 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 4 

K38n1402_p0531b07║多（上）絰（地也反）他 優波[怡-台+差] 泥 覩[怡-

台+差] 泥羅 

K38n1402_p0531b08║叉㝹瞿波多（上）曳波囉闍婆[(止/天)*(企-止+米)] 闍

（上） 

K38n1402_p0531b09║婆（上）[(止/天)*(企-止+米)] 闍婆[(止/天)*(企-止+米)]

 摩（上）訶闍婆[(止/天)*(企-止+米)]  

K38n1402_p0531b10║ 闍婆楞 伽帝闍婆[(止/天)*(企-止+米)]  闍婆梨尼 

K38n1402_p0531b12║利 摩娑 利阿迦（上）[(止/天)*(企-止+米)]  摩迦

（上） 

K38n1402_p0531b13║[(止/天)*(企-止+米)]  阿（上）企（音溪）摩（上）

企那（上） 企娑（上） 

K38n1402_p0531b14║婆[(止/天)*(企-止+米)]  摩訶娑婆[(止/天)*(企-止+米)]

 三婆離 郁句 

K38n1402_p0531b16║帝 摩訶三摩帝 摩訶闍婆[(止/天)*(企-止+米)] 娑曳 

K38n1402_p0532c07║那祁尼那伽薩[(止/矢)*(企-止+米)] 婆囉尼[(止/天)*(企-

止+米)]  遮 

K38n1402_p0532c08║嗘[(止/天)*(企-止+米)]  遮嗘囉跋帝 旃茶[(止/

天)*(企-止+米)] 旃茶 

K38n1402_p0532c09║（上）囉跋帝 闍（上）嗘[(止/天)*(企-止+米)] 闍嗘



囉跋帝 

K38n1402_p0532c10║禪地[(止/天)*(企-止+米)]  禪地羅䟦帝 莎婆呵 

K38n1402_p0533a11║婁迷 呼盧迷 娑（上）[(止/天)*(企-止+米)]  摩訶

娑 

K38n1402_p0533a12║[(止/天)*(企-止+米)] 荖迷 摩訶荖迷 利[(止/天)*(企-

止+米)]  婁梨 

K38n1402_p0533a13║[(止/天)*(企-止+米)] 嗘[(止/天)*(企-止+米)]  [(止/

天)*(企-止+米)]  嗘（虛尓反）[(止/矢)*(企-止+米)]寐[(止/矢)*(企-止+米)]伊

（上） 

K38n1402_p0533a14║[(止/天)*(企-止+米)]  尸[(止/天)*(企-止+米)]  尸

[(止/天)*(企-止+米)]  尸尸利尸羅跋 

K38n1402_p0533b21║囉稽 吒嚧末底 覩嚧末底 兜[(止/天)*(企-止+米)]  

K38n1402_p0533b22║覩羅兜[(止/天)*(企-止+米)]  婆[(止/天)*(企-止+米)]  

娑（上）[(止/天)*(企-止+米)]  覩[(止/天)*(企-止+米)] 度 

K38n1402_p0533b23║[(止/天)*(企-止+米)]  度度[(止/天)*(企-止+米)]  蘇

（上）[(止/天)*(企-止+米)]  婆哂呬 婆 

K38n1402_p0534b17║陁䭾祢（音你）尼婁波迦囉迷阿那鳩[(止/天)*(企-止+

米)]  

K38n1402_p0534b18║阿俱羅毗輸陁（上）祢阿（上）那（上）毗[(止/天)*(企-

止+米)]  

K38n1402_p0534c03║ 娑（上）[(止/天)*(企-止+米)]  娑羅婆（上）帝 

悉弟 輸弟 

K38n1402_p0536a23║泥瞻（時占反）摩[(止/天)*(企-止+米)] 懺摩[(止/

天)*(企-止+米)] 摩[怡-台+差] [(止/天)*(企-止+米)] 莎婆呵 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 5 

K38n1402_p0538a18║（上）莽莽室戰（二合）拏嚩日囉（二合）簸儜（上）

曳 

K38n1402_p0538a19║莽莽訶（上）也乞沙（二合）細囊鉢多（上）曳唵 

K38n1402_p0538b22║嚩（平）室囉（二合）嚩娑莽莽（二合）囉妳囊者瀉莽

莽 

K38n1402_p0538c04║金剛部中用執金剛母号為忙莽莽雞 

K38n1402_p0538c06║曩謨（引）囉怛曩（二合）怛囉（二合）夜也曩莽莽 

K38n1402_p0538c13║曩莽莽三漫多沒䭾難（去）唵悖𡃝（引）（二合）曩莽

莽 

K38n1402_p0538c17║唵闇沒栗（二合）姤椰婆（上）（二合）嚩曩莽莽莎

（去） 

K38n1402_p0538c21║曩謨囉怛曩（二合）怛囉（二合）夜也曩莽莽室戰 

K38n1402_p0538c22║（二合）拏嚩日囉（二合）簸儜（上）曳莽莽訶（去）

藥 

K38n1402_p0539a03║你夜（二合）囉（引）惹𤙖泮吒（二合）曩莽莽 

K38n1402_p0539a13║曩謨囉怛曩怛囉（二合）夜也曩莽莽室戰 



K38n1402_p0539a14║拏嚩日囉（二合）簸儜（上）曳莽莽訶藥乞沙 

K38n1402_p0539b01║言中若有扇底句嚕字（令吉祥也）閦莽莽字（除也） 

K38n1402_p0539b02║鉢囉（二合）閦莽莽字（極淨也）烏波閦莽莽字（更除

也） 

K38n1402_p0539b11║若有𤙖字賀曩（擊也）泮吒（二合破也）莽莽他（二合

摧也） 

K38n1402_p0543b09║曩謨嚩日囉（引）也𤙖賀曩度曩莽莽他尾 

K38n1402_p0544b05║此明王大印名忙莽莽雞能成一切明 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 6 

K38n1402_p0545c19║花那莽莽難花注多曼折利花勿嘞芻 

K38n1402_p0547a03║拏忙（去）斯（甘松香是）那莽難莽莽嚕崩梵[母-(、

/、)+〡] 

K38n1402_p0547a09║刼伴藍娑縚（二合）妳閻地夜（二合）莽莽劒戰 

K38n1402_p0549b21║種白糖所作食歡喜團食莽莽度失食 

K38n1402_p0549c02║布波食莽莽沙布波食微諾鐸迦食補 

K38n1402_p0549c04║（引）囉迦食俱舉知食囉莽莽迦（引）食桁 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 7 

K38n1402_p0552a13║以天福祐速得[生/心]𢘡地身著白衣坐俱 

K38n1402_p0553b09║或燒死屍灰灰獻以赤色香之花或獻 

K38n1402_p0553b13║或復用灰灰或足底塵或用驢糞或駞 

K38n1402_p0553c07║椽闊三指以焚屍灰灰塗之爐底作八 

K38n1402_p0553c08║指量拔折羅高三指量以焚屍灰灰作 

K38n1402_p0558a11║莽莽阿（去）哩也（二合）縛路枳帝濕嚩（二合）囉 

K38n1402_p0558a12║（引）也菩地薩怛嚩（引）（二合）也莽莽訶（去）薩

怛 

K38n1402_p0558a13║嚩（二合）也莽莽訶（去）迦（引）嚕𡰱（上）迦

（引）那 

K38n1402_p0558a14║囉舍（二合）囊（上）娑莽莽㗚（三合）囉舍（二合）

囊便 

K38n1402_p0558a15║室囉（二合）嚩娑莽莽（二合）囉妳囊（上）者瀉莽莽 

K38n1402_p0558a22║（上）莽莽室戰拏嚩日囉（二合）簸儜（上）曳莽莽 

K38n1402_p0560a01║（上）莽莽室戰（二合）拏嚩日囉（二合）𥳽儜（上）

曳 

K38n1402_p0560a02║莽莽訶（去）藥乞沙（二合）細囊鉢多（上）曳唵 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 8 

K38n1402_p0560c01║唵嚩蘇（上）莽莽底（丁以反）室哩（二合）曳莎

（去）訶 



K38n1402_p0562c10║（上）莽莽室戰拏嚩日囉（二合）簸儜（上）曳莽莽 

K38n1402_p0562c12║尸弃寧（上）囉莽莽（二合）隸鉢囉（二合）鞞鉢囉 

K38n1402_p0566a01║唵 𪾼呬䤈莽莽訶（去）部多泥（去）嚩哩 

K38n1402_p0567c20║成就牛糞灰灰法者取蘭若所乹燥牛 

K38n1402_p0567c21║糞燒作白灰灰和龍腦香用若欲成就 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 9 

K38n1402_p0568c15║灰灰者五兩為上三兩為中二兩為下 

K38n1402_p0574b04║剛右邊置忙莽莽計左邊置明王心西 

K38n1402_p0576b17║線依前如法持誦臂釧衣灰灰白芥子 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 10 

K38n1402_p0578a12║羯羅右置金剛鈎明妃左置忙莽莽計 

K38n1402_p0580c15║現前速應作此曼茶羅法用燒尸灰灰 

K38n1402_p0581a10║摩火著已後以燒尸灰灰和己身血而 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 11 

K38n1402_p0587b13║為善哉若復棄捐捐六度無極則非善 

K38n1402_p0587b19║善哉若能棄捐捐一切眾𢙣乃為善哉 

K38n1402_p0592a20║切法永悉滅度又問何謂為哀 荅曰 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 13 

K38n1402_p0608c14║界地灰灰等生遇諸因緣堅物得䎡䎡 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 14 

K38n1402_p0612c06║寶虛空水等為灰灰垢雲土所覆翳時 

K38n1402_p0612c07║雖其自性無所染著然由遠離灰灰等 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 16 

K38n1402_p0622b02║免險地得安能却[囗@ㄨ]龱暴狗扶我闇處行 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 22 

K38n1402_p0668b08║阿羅漢果汝始發心出家功不唐捐捐 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 23 



K38n1402_p0672b05║不用純灰灰皂莢計都不用犯墮過中 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 24 

K38n1402_p0679b07║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 語阿難若我不與語者沸血當

從 

K38n1402_p0680b16║久[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 語阿難汝往入羅閱城往大

市 

K38n1402_p0683b02║佛所尒時世尊[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 語阿難汝往取

牀 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 27 

K38n1402_p0703c22║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 胤祖文寺東南三十五里山上

有佛 

K38n1402_p0705a20║下得舍利三枚白色光明大如黍 米 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 28 

K38n1402_p0708a19║九涼州姑臧 塔者依撿諸傳咸云姑 

K38n1402_p0708a20║臧 有育王塔然姑臧 郡名今以為縣 

K38n1402_p0708a21║属州漢書河西四郡則張掖姑臧 酒 

K38n1402_p0708b03║廢極久斯即疑為姑臧 塔也。 

K38n1402_p0709b06║石灰灰次而重填最上以大方石可如八 

K38n1402_p0709b09║石下有石灰灰乃至栢團便抽出一 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 29 

K38n1402_p0716a05║有二師子併伏[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 負一金玉牀云

名師子之座見一人身可長丈六姿顏 

K38n1402_p0716b15║如師子奮迅而[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 禮告金剛手秘

密 

K38n1402《高麗國新雕大藏校正別錄》卷 30 

K38n1402_p0724b14║債倩奏前件經未入藏目錄勑旨冝令 

L115n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 1 

L115n1490_p0771a15║又一因逈出一果不融因不攝善果不[(冰-水+〡)*ㄆ] 德 



L115n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 2 

L115n1490_p0777b07║六根明[后-口+十] 小也見有淨穢對前現土眼根 

L115n1490_p0778a07║云良由小未全轉致使五百聞大成[后-口+十] 。 

L115n1490_p0805a10║○依前文起自為五段 初約標章者復為 

L115n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 3 

L115n1490_p0814a11║四悉自為四段 初文二初釋次料簡。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 4 

L116n1490_p0016a02║○次跨節中四先[后-口+十] 當分次若開下立跨 

L116n1490_p0020a05║三因差別不得相[(冰-水+〡)*ㄆ] 因體是狹昔第九無礙 

L116n1490_p0022b05║昔因如此無所不[(冰-水+〡)*ㄆ] 若為是狹。 

L116n1490_p0022b13║非了義故體不[(冰-水+〡)*ㄆ] 行一非滿字故體不[(冰-

水+〡)*ㄆ] 教 

L116n1490_p0022b14║一非常住故體不[(冰-水+〡)*ㄆ] 人一不見佛性故體不 

L116n1490_p0022b15║[(冰-水+〡)*ㄆ] 理一。 

L116n1490_p0025b10║燈王之威見思塵沙諸習先盡故分段 方 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 5 

L116n1490_p0040a09║以此為境何法不[(冰-水+〡)*ㄆ] 此境發智何智不發。 

L116n1490_p0049a05║無於分段 可即令無變易生耶故且依小 

L116n1490_p0051b02║通教三乘是也類如分段 博地凡夫不伏見 

L116n1490_p0051b10║於中道伏而未斷類如分段 小乘方便道也 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 6 

L116n1490_p0059b01║此無上十界徧一切教[(冰-水+〡)*ㄆ] 大小乘為實施 

L116n1490_p0072a14║○次從降此已下[后-口+十] 偽顯正若未見理徒 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 8 

L116n1490_p0138b08║教[后-口+十] 偏初文又五先豎約四味論開次諸 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 10 



L116n1490_p0180b08║復空拳漸誘方便皆不唐捐捐況復開時即 

L116n1490_p0191a14║無子則無果滅智灰灰身離二十五有。 

L116n1490_p0191a15║釋者智是習果身是報果為欲灰灰身應須 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 11 

L116n1490_p0200a07║○次明體法二智中先[后-口+十] 三藏次正釋。 

L116n1490_p0200b11║○下去五重皆先[后-口+十] 次正立等。 

L116n1490_p0203b13║[后-口+十] 云其實不允。 

L116n1490_p0205b04║○四[后-口+十] 謬立今經意中為八先舉宗以質 

L116n1490_p0205b06║法[后-口+十] 彼人法四若作下正顯其破相五若 

L116n1490_p0205b07║但下明教法功能六世人下結[后-口+十] 七今若 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 12 

L116n1490_p0219b14║列此增數行者為知行妙徧[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸行攝一 

L116n1490_p0225a08║別行法即是其相然方等中多以別行[后-口+十]  

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 14 

L116n1490_p0273a14║於同體我見我想不生故離分段 變易二 

L116n1490_p0273b06║成就又應約分段 三有乃至因緣三有方 

L116n1490_p0275b03║段 。 

L116n1490_p0289b12║地慈悲遞 判可爾今云同小既從人天終 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 15 

L116n1490_p0294b14║三[后-口+十] 中云過茶可說者別妙覺後猶有實 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 16 

L116n1490_p0318b13║[后-口+十] 小具如止觀第三記。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 17 

L116n1490_p0336b06║兩惑得如來滅度故殺賊義圓又彼是分段  

L116n1490_p0336b08║三種意陰今則分段 變易二俱不生不生義 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 18 



L116n1490_p0365b03║五初出舊解不同次此不下[后-口+十] 三當是下 

L116n1490_p0374b14║不識義旨是故須破是故[后-口+十] 云何等大乘 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 19 

L116n1490_p0402b10║○次[后-口+十] 又二初緫。 

L116n1490_p0408b12║等典此以理等名方等典非謂生酥調[后-口+十]  

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 20 

L116n1490_p0411b13║次事驗中凡是大師妙會諸處指[后-口+十] 他師 

L116n1490_p0412a11║執者不知故皆[后-口+十] 有過至法華並開無不 

L116n1490_p0425b03║無累令他解脫乃至[(冰-水+〡)*ㄆ] 取萬善事中功德悉 

L116n1490_p0428b07║一段 眾生冝以大乘名說得四利益也。 

L116n1490_p0428b12║治悉檀法身即第一義也一段 眾生聞三德 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 21 

L116n1490_p0453a03║如圖寫經紀乃成覈論無本何者灰灰身滅智 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 22 

L116n1490_p0470a09║釋法名者三世佛法雖多無量十二部經[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L116n1490_p0476b04║釋放光[(冰-水+〡)*ㄆ] 光等以表記也言 入等者  

L116n1490_p0481b14║○五正釋三九別中三初先[后-口+十] 通義。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 23 

L116n1490_p0486b13║雖復無崖以十二部徃[(冰-水+〡)*ㄆ] 罄無不盡也。 

L116n1490_p0488b12║後既約教分之故開三藏以為二段 以理 

L116n1490_p0495a11║自謂為真今日乃知聲聞為似蒙𫎇佛開示 

L116n1490_p0497b01║今三藏佛於分段 國出家成道。 

L116n1490_p0497b04║緣未度者來牽分段 昔殷重信順今為親識 

L116n1490_p0497b08║甘露初降先得服嘗早斷分段 得出生死如 

L116n1490_p0498b15║未盡或在上界或在他方今佛分段 作佛或 

L116n1490_p0499a08║得度三界生盡受變易身緣牽分段 非是業 

L116n1490_p0499b14║願通教則有誓扶餘習而生分段 依通明願 

L116n1490_p0500a10║分段 作佛未得道者當處即有業生上界向 

L116n1490_p0500b04║詔或熟未熟佛今在分段 作佛未得道者當 

L116n1490_p0500b12║道今於分段 作佛先緣牽來差別不同若未 

L116n1490_p0501b03║有唐捐捐。 



L116n1490_p0503b10║佛住不退地佛尚自入分段 施作佛事有緣 

L116n1490_p0503b14║若別說者業生在分段 願生通生在方便應 

L116n1490_p0506a11║譬如臨陣爭勳前鋒第一佛說諸教[(冰-水+〡)*ㄆ] 羅眾 

L116n1490_p0506a13║故涅槃遙指八千聲聞得授記莂如秋[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 24 

L116n1490_p0513a13║唐捐捐淨名云法寶普照而雨甘露即身口兩 

L116n1490_p0513b04║通前言不空過者若度破獲皆不唐捐捐通 

L116n1490_p0532b13║煻煨（煻徒郎切煨烏回切煻煨[厂@火]灰火也）。皰

（並教切）。哳咤（哳陟轄切 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 25 

L116n1490_p0535b01║菩薩從法性身來入分段 作願通應生等眷 

L116n1490_p0537a01║是因果益不得是因果益分段 報因果也自 

L116n1490_p0541b05║三出益者然流通利益不待第三流通段 方 

L116n1490_p0542a01║說法法師品文若作三段 仍屬正說若分 

L116n1490_p0550a14║唐捐捐所詮可識故更以十門收攝十妙何 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 26 

L116n1490_p0568b03║○三[后-口+十] 失中三初明執迹迷本。 

L116n1490_p0571a05║[后-口+十] 失等如文。（△次融通）。 

L116n1490_p0573a15║三藏佛照分段 穢國九法界機析空感應也 

L116n1490_p0573b02║照分段 淨國九法界機體空感應也或言用 

L116n1490_p0578a02║嵐（盧含切）。綩綖（[綩-(夗-夕)+匕]音[宛-(夗-夕)+

匕] 綖音延[綩-(夗-夕)+匕]綖坐褥也）。駭（下楷切驚也）。騃 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 27 

L116n1490_p0581b15║棄國捐捐王六年苦行三十四心斷結成道八 

L116n1490_p0582a03║涅槃以火闍毗[(冰-水+〡)*ㄆ] 取舍利者此三藏涅槃相 

L116n1490_p0582b06║如是是名色解脫受想行識解脫乃是分段  

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 28 

L116n1490_p0607b04║亦曰廣平迹本徧[(冰-水+〡)*ㄆ] 故名為廣一實無二 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 29 



L116n1490_p0628b12║○三重[后-口+十] 無翻者意在共翻為經故且廣 

L116n1490_p0628b13║[后-口+十] 無翻次方融通二計於中二初立舊無 

L116n1490_p0629a02║○次此未必下[后-口+十] 又四初緫舉大經次引 

L116n1490_p0629b02║○四[后-口+十] 失意。 

L116n1490_p0630a03║大非何須固[后-口+十] 故雙是二解以三意助之 

L116n1490_p0630a12║○次若餘下重略[后-口+十] 二家。 

L116n1490_p0638b08║○次觀心經中具約前來四段 明經又二 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 30 

L116n1490_p0652a04║云是狂不少汝等以灰灰塗身裸形無耻以 

L116n1490_p0652b03║結[后-口+十] 緫而言之不出人天。 

L116n1490_p0654a11║○次直是下結[后-口+十] 。 

L116n1490_p0654b03║○次西方中亦二先明見相次[后-口+十] 。 

L116n1490_p0655b02║○次[后-口+十] 中三先緫[后-口+十] 次或時下歷諸句

[后-口+十]  

L116n1490_p0656b03║思除滅分段 而住草庵非究竟理。 

L116n1490_p0657b02║○次共實相下還引大品[后-口+十] 。 

L116n1490_p0657b10║言無智慧亦[后-口+十] 奪之辭非無自智慧也又 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 31 

L116n1490_p0666b13║為二初[后-口+十] 非次顯是初又二初緫[后-口+十]

。 

L116n1490_p0670a11║○次小乘下示偏計之失又二初[后-口+十] 大小 

L116n1490_p0670b03║○次皆不下以失佛法大意[后-口+十] 之。 

L116n1490_p0670b08║雖黨其門所[后-口+十] 失大實相下合譬可知。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 32 

L116n1490_p0684a09║○次第四門中分文不殊三門加[后-口+十] 第四 

L116n1490_p0689b15║○次稱歎以[后-口+十] 舊。 

L116n1490_p0690b06║○次明濫中二初略[后-口+十] 。 

L116n1490_p0690b12║○次[后-口+十] 結。 

L116n1490_p0691b06║[后-口+十] 邪偽。 

L116n1490_p0693b13║違佛之所制。（△五結正[后-口+十] 邪）。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 33 

L116n1490_p0711b07║此經文十觀之相三復次下結[后-口+十] 傷歎初 

L116n1490_p0714b10║若生死即涅槃者分段 變易苦諦皆破若煩 



L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 35 

L116n1490_p0746b14║光宅用一乘因果為宗前段 為因後段 為果 

L116n1490_p0748b01║要為成弟子實因因正果傍故於前段 明迹 

L116n1490_p0748b05║正因傍故於後段 明本因本果。 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 36 

L116n1490_p0760a08║義對[后-口+十] 他經次今經下正明今經具斯二 

L116n1490_p0777a11║入眾數此是破[后-口+十] 之語稱歎不思議大乘之 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 37 

L116n1490_p0783b13║撮要不過數行而已[(冰-水+〡)*ㄆ] 一代教法出法華 

L116n1490_p0784a11║乘分別說三此譬下筭若[(冰-水+〡)*ㄆ] 無量以入一會 

L116n1490_p0791b15║稱光統云四宗有所不[(冰-水+〡)*ㄆ] 更開六宗指法華 

L116n1490_p0801b12║有量佛尊天人師常慈心憂念蜎蜎飛蠕動 

L116n1490_p0803a02║次難第四時同歸教正是[(冰-水+〡)*ㄆ] 束萬善入於一 

L116n1490_p0805a06║聲聞得受記莂成大果實如秋[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬藏更無 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 38 

L116n1490_p0814a06║○次[后-口+十] 滿中又二先引論以明法華祕密 

L116n1490_p0820b05║○次難有相無相教中二先緫[后-口+十] 。 

L116n1490_p0820b07║○次何者下別[后-口+十] 又三初以二諦相即難 

L116n1490_p0821b06║○次難一音中亦二先立計緫[后-口+十] 。 

L116n1490_p0833a11║者通[(冰-水+〡)*ㄆ] 二文今初方便品文又三初引文 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 39 

L116n1490_p0841b07║今佛熟前番人以法華為醍醐更熟後段 人 

L116n1490_p0841b10║譬如田家先種先熟先[(冰-水+〡)*ㄆ] 晚種後熟後[(冰-

水+〡)*ㄆ] 。 

L116n1490_p0841b14║實於法華中[(冰-水+〡)*ㄆ] 更無所作若五千自起人天 

L116n1490_p0841b15║被移皆是後熟涅槃中[(冰-水+〡)*ㄆ] 。 

L116n1490_p0844b05║此五味教調熟一段 漸機眾生如身子等大 

L116n1490_p0844b07║果實如秋[(冰-水+〡)*ㄆ] 冬藏更無所作不生不生名大 

L116n1490《妙法蓮華經玄義釋籤》卷 40 



L116n1490_p0872b09║是一段 在後宜聞者佛豈可不化也定無此 

L116n1490_p0874b05║故知為一段 眾生最後聞常者涅槃經聞法 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 1 

L130n1557_p0014b04║今答云九世相[(冰-水+〡)*ㄆ] 次有難云祗園身子等縱

許九世相融一念一時何有重會前時 

L130n1557_p0030a05║喻三業即為三段 古人唯將前喻喻於意業後喻身語普

遍喻身隨入喻語今並喻 

L130n1557_p0033a05║全[(冰-水+〡)*ㄆ] （此猶下四緫結難思初明其隨入由

上隨入之言約不壞能所故云不二 

L130n1557_p0033a07║得為能入今皆互相入則國土亦入虛空三世亦入佛智故

云舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] ）普遍 

L130n1557_p0033a12║含眾像（次以二喻喻身業即第二段 亦具四義初義引

經文舉况以釋含攝 

L130n1557_p0034a04║一語言中具一切語言故（次以四義喻語業者即第三段

 

L130n1557_p0046a14║圓融應有即無所不具（四約乘無二乘者此段 有四一

正明 

L130n1557_p0063a09║皆三段 第一標數辯類第二列名結數第 

L130n1557_p0075b09║也）。輭（乳[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切柔也）。漩澓（漩音

旋澓音伏漩澓水廻流也）。[瀑-(暴-(日/共))+(恭-共)]（蒲報切疾 

L130n1557_p0079b13║第三月天子下十二段 明欲色諸天眾天 

L130n1557_p0080b08║文中先有七段 明欲界天後有五段 明色 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 2 

L130n1557_p0089a13║因緣間說又初段 德行現深後二因緣宿 

L130n1557_p0092a02║二以勝解力下入果海也此一段 文望前 

L130n1557_p0092a09║解印持果德（此一段 下總顯文意以總具德文有三節

第三德行圓備 

L130n1557_p0104b01║一門各全[(冰-水+〡)*ㄆ] 法界故於其中觀察法界深 

L130n1557_p0115b03║盲暗（盲眉庚切目無童子也）。唐[捐-口+ㄙ]捐（[捐-

口+ㄙ]捐余專切唐[捐-口+ㄙ]捐謂徒棄也）。 

L130n1557_p0119b07║自下第二欲界諸天文有七段 第一他化 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 3 

L130n1557_p0146a06║自下第二有八段 明八部四王眾初四段  

L130n1557_p0156a07║第四夜叉王眾長行十法（第四夜叉王下前之十段 長

行 

L130n1557_p0156a08║偈頌委釋第十一段 去即摘難釋此下多不釋偈偈有難



者懸引釋於長行之中講 

L130n1557_p0168a02║行焉不宣實義非善音也此上一段 及後 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 4 

L130n1557_p0193b06║十總[(冰-水+〡)*ㄆ] 萬善令會涅槃若彼百川咸會大 

L130n1557_p0195b09║世尊功德無有邊眾生聞者不唐捐捐悉使離 

L130n1557_p0202a03║（亡運切）。輭（而[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切柔也）。踝

（戶瓦切腿兩旁曰內外踝）。𦟛（丑[匈-凵+└]切均也直 

L130n1557_p0202a04║也）。腨（市[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切腨膓也）。裸（郎果

切赤體也）。肘（陟栁切臂節也）。頰（古恊切面 

L130n1557_p0202a06║（正作[鎞-囟+(免-儿)] 邊迷切金錍掠器）。抉瞙（抉

一决切挑也瞙水各切瞖瞙）。躡（尼輙切登 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 5 

L130n1557_p0225b14║結法屬人後段 亦然。 

L130n1557_p0228a14║自下第八明座內眾流分於中長分十段  

L130n1557_p0230a05║天下除睡懶嬾覆心身輕不疲𠋣覺悟亦輕便安坐如龍蟠

見畫跏趺坐魔王亦驚怖 

L130n1557_p0231a08║中出二即十七經三即二十七經四即二十八經初段 即

如來性品南經第九菩薩 

L130n1557_p0231b07║有無常等總有八段 大意多同皆明本有有世間妄因今

無無出世真德本無無出 

L130n1557_p0232b14║因緣若能善觧則見如來現在於世釋曰此後一段 復融

性相令其無礙餘廣如論 

L130n1557_p0233a10║下未悟迦葉起悲梵行品中因無得問佛舉八段 八段

之中皆悉結云三世有者無 

L130n1557_p0233b05║以今時為今如佛昔有煩惱無異又十七經後之二段 約

佛身上亦說本今皆是影 

L130n1557_p0234b02║顯現成上非有之法身是故染淨下總以融結況稱性互[(冰

-水+〡)*ㄆ] 者上但事理無礙已是 

L130n1557_p0235a07║即為十段 就初海慧頌中歎佛身座。 

L130n1557_p0238a07║初一總明次段 讚處彰人故此偈標人顯 

L130n1557_p0246b06║包納猶是智類今毛孔頓現則細色能[(冰-水+〡)*ㄆ] 良

以色性智性融無礙故以性融相為華 

L130n1557_p0265b13║上來十段 總明教起因緣分竟。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 6 

L130n1557_p0268b13║義以總[(冰-水+〡)*ㄆ] 之或重明於前非大位問第八 

L130n1557_p0269a13║別義耳以總[(冰-水+〡)*ㄆ] 別者第二會問但十信[(冰-



水+〡)*ㄆ] 第三會問即十住[(冰-水+〡)*ㄆ] 第四會問即十行十 

L130n1557_p0269a14║藏所[(冰-水+〡)*ㄆ] 等故云以總[(冰-水+〡)*ㄆ] 之

或重明者如不思議法品十問但重舉第二會初後十問 

L130n1557_p0271b07║義類亦可分三今以兩段 皆有結請故但 

L130n1557_p0272a01║義從文故分為二二段 之中皆有結故故此三事等者可

一故沒可三故出此文無 

L130n1557_p0272a06║位者便彰地義）然此經宗通[(冰-水+〡)*ㄆ] 萬德故廣

則無量 

L130n1557_p0274a04║者此舍二段 一即四十六經十種為眾生作佛事何等為

十所謂一一切諸佛示現 

L130n1557_p0283a11║生海上欲具[(冰-水+〡)*ㄆ] 十問故以答因屬眾生海今

以眾生為總即前答因屬演說海說諸 

L130n1557_p0295b03║有十也上二段 前別中所無三結主四結 

L130n1557_p0298a15║一則一一別對二則互相總對今不對前則七八兩段 義

不相闢七約法開悟八約 

L130n1557_p0298b03║數八段 逆推十二重疊無盡一其十須彌 

L130n1557_p0299a08║餘佛會亦復如是此後一段 偈文具之（此上 

L130n1557_p0310a01║第二十方菩薩讚德十方即為十段 今初 

L130n1557_p0324b13║第六大段 結通無窮分中分二初舉此。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 7 

L130n1557_p0333a04║有二義一者結上國土之言通十一段 二 

L130n1557_p0345b03║法身之義玄文已具一經徃徃顯甚深㫖此中亦即一段

寄如來身顯普賢身今十 

L130n1557_p0345b11║切處釋曰此文兼證後段 如空論文易了謂法性屬佛下

是䟽釋論凖彼䟽云佛義 

L130n1557_p0356b06║由具此三故無空過（以總[(冰-水+〡)*ㄆ] 別者以三業

之總攝六根之別言 

L130n1557_p0374a01║此亦普賢願[(冰-水+〡)*ㄆ] 故二叚文皆兼佛力。 

L130n1557_p0378a11║第五段 剎莊嚴中唯明淨剎其中或寶為 

L130n1557_p0379b01║第六段 明剎清淨方便者唯約淨也若約 

L130n1557_p0379b03║就行致唯淨非穢（第六段 明剎清淨文中有四一總摽

大意言唯 

L130n1557_p0380b09║分段 故云永絕色累一切世間出世間心悉不現前故云

照體獨立稱性普周故云 

L130n1557_p0382a07║後七受用淨因上欲總[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸土故依次豎 

L130n1557_p0383b04║第七段 佛出差別者十事五對於海及種 

L130n1557_p0390a15║徧故（又皆是諸佛下三[(冰-水+〡)*ㄆ] 差與無差皆歸

果用前之二對性相權實二不相即 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 8 



L130n1557_p0394b09║廣（初華藏等者然第二安布莊嚴亦是果相故應對果分

因總為二段 謂光明剎 

L130n1557_p0394b10║因後彰果相以第一段 長行具有因果偈文雙頌因果故

合於因屬自體中不唯勝 

L130n1557_p0396b09║土因就果相中即分十段 今不依者以下六事各有長行

偈頌而前四事同一長行 

L130n1557_p0396b10║故科十段 於文不便先科為三於第一華藏自體長行之

內方分為四耳）然其 

L130n1557_p0403b04║結前中三初四頌前八段 而小不次者顯 

L130n1557_p0412a06║第六辯總結莊嚴上來諸段 雖說莊嚴猶 

L130n1557_p0415a08║二段 各有長行與偈今初長行文二初列 

L130n1557_p0415b03║何以起具前有此無前段 總明成立因果 

L130n1557_p0415b05║下即初問也問意云一種起具等五此無前有方所等五此

有前無前段 總明下答 

L130n1557_p0418a04║一一段 中具多圓滿一一融攝故異餘宗。 

L130n1557_p0419b03║應頌有十分為六段 初一頌依住。 

L130n1557_p0422b06║會釋二十層即分二十段 最下層中文有 

L130n1557_p0430b15║嶼（島覩老切海中山也嶼象吕切海中洲也）。𧔧（敷

容切與[絳-糸+虫]𧊵同）。陿（胡夾切與 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 9 

L130n1557_p0431b07║也各有種剎十海即為十段 今初第一離 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 10 

L130n1557_p0450b09║為十段 但記次前十海之名此文居然易 

L130n1557_p0450b10║了十段 中一一有二謂先標能管之海以 

L130n1557_p0451a15║段 九中闕一。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 11 

L130n1557_p0484b02║記三總[(冰-水+〡)*ㄆ] 為二四二位下融而為一）。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 12 

L130n1557_p0502a01║真實今欲[(冰-水+〡)*ㄆ] 入先辯出生若知三乘萬化從

實相生究竟還歸一實相故欲為法華 

L130n1557_p0503a07║六百七十尺下基面濶二十餘步疊以青塼塗以石灰灰層

龕皆有金像四壁鏤作奇 

L130n1557_p0509b13║故總[(冰-水+〡)*ㄆ] 之四例不同一菩提普光二會不分

則開合不同二次第不同三有無不同 



L130n1557_p0511a03║品共答頂問於理無違若爾古以僧祇壽量而答頂問應不

乖理彼以局取又不[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L130n1557_p0511a04║忍今總[(冰-水+〡)*ㄆ] 四與昔全乖頂乃通名忍等別稱

故不同也此解最妙亦能傍通一難難 

L130n1557_p0515a03║十方眾集即為十段 一一方內文各有八 

L130n1557_p0515a14║剎則十外不[(冰-水+〡)*ㄆ] 今說百剎應百外不攝豈為

通方釋意可知）又隨迷名 

L130n1557_p0515b09║以梵語多含三藏各取今以義[(冰-水+〡)*ㄆ] 故皆通用

而暗引下經以成四義初釋首義以信 

L130n1557_p0516a02║三藏譯余親問三藏有同此說今欲會意故前[(冰-水+〡)*

ㄆ] 四說）眷屬皆十剎 

L130n1557_p0517a11║不離妙德（文殊為總者若以法門為總文殊主般若統[(冰

-水+〡)*ㄆ] 萬行九首之德 

L130n1557_p0517a12║皆是般若隨緣別相同明佛德即是同相緣起教化互不相

[(冰-水+〡)*ㄆ] 即是異相統十甚深 

L130n1557_p0525b06║段 其善護等皆四洲之通稱也今初東方 

L130n1557_p0528b15║段 密訓唯九者勘𣈆經開曉意下闕一聞 

L130n1557_p0535a07║種苦開十復成五十五故兩段 合百一十苦然此經中下

會今經文正同無量）又 

L130n1557_p0536a02║示上第三段 中言此經正同無量四諦且從一義今則具

結通具四種也故上䟽云 

L130n1557_p0540b02║世界中或名恐怖或名分段 或名可厭惡或 

L130n1557_p0540b13║歸灰灰壤皆為苦依）。 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 13 

L130n1557_p0556a10║即為十段 若據實義應有等法界無盡之 

L130n1557_p0556b10║殊諸節頓見）十段 之中文各有二皆長行佛以 

L130n1557_p0556b12║讚述事理令眾悟入十段 依答文三初五 

L130n1557_p0560b07║亦即是前各隨其類現神通也文有四段  

L130n1557_p0561a12║文殊哉下九節中皆有二段 倣此可知（三約 

L130n1557_p0589a06║也（次偈入佛等者文有三段 初畧釋經文）然一多相

依互為 

L130n1557_p0589b04║言（三復總[(冰-水+〡)*ㄆ] 下融成十門一孤標獨立者

即前多中無一性一亦無有多二法互 

L130n1557_p0600b13║顯十甚深即為十段 一緣起甚深二教化 

L130n1557_p0602a10║伴故文殊是總餘九是別不是全要故略不出）文中十段

皆先問 

L130n1557_p0626a10║雖融二諦而空有別融今此即空有無礙即是非空非有無

礙舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 若以真同 

L130n1557_p0626b13║中上來且隨一義以[(冰-水+〡)*ㄆ] 二宗以法相宗唯不

變故無相宗中唯性空故故須第四雙 



L130n1557_p0638a03║三偈下第二攝叠重釋上之十偈從後漸收於中有二先[(冰

-水+〡)*ㄆ] 中自有三重第一[(冰-水+〡)*ㄆ] 後 

L130n1557_p0642a02║樂修其方便思惟觀察此四徧於五段 二 

L130n1557_p0656a04║歿後[(冰-水+〡)*ㄆ] 在鐵圍山間又有相似七寶謂一劒

寶二皮寶三殿寶四牀寶五林寶六衣 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 14 

L130n1557_p0691a03║可解）二陳所問中有二十云何總十一段 段  

L130n1557_p0691a04║各十句成一百一十種德第一段 明三業 

L130n1557_p0691a13║行果四有五段 問修行因成德果初一為 

L130n1557_p0691b15║今分為二初之一段 總問其果後十別明 

L130n1557_p0692a09║則十一段 皆是所成之果兼含料揀中第三意初十為能

成下十為所成從後倒牒 

L130n1557_p0692b04║（又由後十下二先果後因釋以初十句為果後之十段

百句為因故云永無失等唯 

L130n1557_p0693a07║後十段 別明中初一異熟果次四士用果 

L130n1557_p0694b05║第二十慧下四段 明士用果中一慧為揀 

L130n1557_p0697b13║第九云何得與一切眾生為依下二段 明 

L130n1557_p0699a12║十段 之德一於諸佛法心無所礙者即初 

L130n1557_p0699b09║智斯為十種智力定無惑也唯此一段 望 

L130n1557_p0716a05║二正明發起二段 各有結前生後今初先 

L130n1557_p0717b06║開章下此段 有二先正釋經文）此初發心與下文十住

初 

L130n1557_p0719a04║謂位位滿處皆成佛故一住若不[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸住云

何說得位滿成佛故十住後有灌頂住 

L130n1557_p0720a05║故致等言是其一意若爾已下辨非文有五段 初正以其

所引難其所立但難其一 

L130n1557_p0720b10║玄旨然此五段 初一顯正發心後四發心 

L130n1557_p0740b04║畧[(冰-水+〡)*ㄆ] 萬類不異玄中故指在餘又釋題中廣

顯華嚴義竟又還源觀釋云廣修萬行 
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L130n1557_p0751b06║就第二段 中二初略辨四十四門光用後 

L130n1557_p0751b09║光果類例相從分為十段 五對初有二光 

L130n1557_p0754b05║又放光明名勇猛此光覺悟懶懶惰者令彼常 

L130n1557_p0762a03║於三世間處示現自在今此三段 初二約 

L130n1557_p0770a13║七十九頌分為三段 初二總標喻意二七 

L130n1557_p0780b08║大段 第三時賢首下顯實證成分於中有 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 16 



L130n1557_p0781b06║又答十住問總有二段 前信是住之方便 

L130n1557_p0783b12║動無思無心不[(冰-水+〡)*ㄆ] 不攝任性而定稱本心 

L130n1557_p0784a15║一品長分十段 一本會齊現二不離齊升 

L130n1557_p0789b06║不虛十方如是通上六段 入殿事訖故一 

L130n1557_p0789b07║結通下四段 文殿中之事。 

L130n1557_p0816b10║是涅槃則涅槃之相假說生死如波與水舉一全[(冰-水+

〡)*ㄆ] 故生死即涅槃涅槃即生死二 

L130n1557_p0827b03║段 俱是加因以彼經中諸佛但云加汝威 

L130n1557_p0827b08║文理亦乃乖論所釋（言四段 者即上四因謂諸佛為一

遮那為 

L130n1557_p0837b11║薩種性住（此問位體）云何菩薩住種性位（此問能住

人）今䟽引答具答二問文有三段 初答後 

L130n1557_p0840a03║十住即為十段 一一段 中皆先徵復釋釋 

L130n1557_p0849b07║宗一切法趣無常無常攝法無遺義理無盡方真無常總[(冰

-水+〡)*ㄆ] 諸義以為一致皆是此 

L130n1557_p0849b08║宗一義所[(冰-水+〡)*ㄆ] 無常既爾餘句例然）。 

L130n1557_p0862b10║入者[(冰-水+〡)*ㄆ] 也謂庭來萬國菩薩則無機不就 

L130n1557_p0862b11║無德不[(冰-水+〡)*ㄆ] 五觀察者入則觀父王察其聲 

L130n1557_p0864a12║一段 前中前五了世界無礙智後五成就 

L130n1557_p0867b07║勸修前中十住即為十段 初住中有四十 

L130n1557_p0875a15║第二大段 結歎勸修九頌分三初一頌總 

L130n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 17 

L130n1557_p0880a08║為十段 前六通染是故但約染淨相違名 

L130n1557_p0884a10║受作意一種總徧十段 故前云作意觀察 

L130n1557_p0884a11║即上四段 亦各一蘊（約遍行者唯識第五云謂觸作意

受想思 

L130n1557_p0884b09║於十段 順論先釋即上四段 亦各是一蘊者即向遍行

五也約經而言思即行蘊想 
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L131n1557_p0003b15║非非法所以者何一切賢聖皆以無為法而有差別釋曰今

但用後釋文前之一段  

L131n1557_p0004a02║無差矣無為之中何有八輩凡聖相耶故皆契性空矣上一

段 經即證得法身住處 

L131n1557_p0004a13║梵行也（第十觀戒文三初總明上來九門結觀於後獨今

此段 先明實觀戒 

L131n1557_p0009a12║等九一[(冰-水+〡)*ㄆ] 一切方顯具德圓融末後一句 

L131n1557_p0010b04║第二大段 若諸菩薩下答因所成果問文 

L131n1557_p0013b07║耶以斯義理應知證𤼵釋曰此中彼釋自有三段 一正立



二豈有久習下引文反質 

L131n1557_p0014a07║秘密何言十住不能知耶前義若成動剎何惑其第三段

縱破法性文理易故䟽不 

L131n1557_p0023b05║儻（他朗切或然之辭）。磻（蒲官切溪名）。[金*戊]

龯（魚厥切音月大斧也）。 

L131n1557_p0039b08║（古德判此一段 以為攝位修成者上直就初住之德以

為深勝今明攝位即初後圓 

L131n1557_p0042b10║別是一段 謂以無著大智求菩提故二通 

L131n1557_p0042b11║釋上四段 謂由於一切無所著故稱性圓 

L131n1557_p0044a05║有同有異同義可知異有三種即為三段  

L131n1557_p0045a04║此宗則楷定為權以不定或遲或速為實如前第二段 明

故毗目瞿沙暫時執手時 

L131n1557_p0046b02║段 初八十二偈超頌就法略示二有三十 

L131n1557_p0046b04║令景慕發心歎深難說徧於三段 又歎為 

L131n1557_p0055a06║九一偈結德無盡並屬初心該前諸段 。 
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L131n1557_p0063b03║所作堅固不唐捐捐一切功成得出離如諸勝 

L131n1557_p0064b05║德用前中答前十問即為十段 今初段 中 

L131n1557_p0064b08║逸亦通總別總則徧下十段 皆由不放逸 

L131n1557_p0077b04║二是時下正示不捨度相十度即為十段  

L131n1557_p0079b03║八種此一段 論文稍廣今義引之一能息諸毒等二能除

眾病三降雨止渴四濟諸 

L131n1557_p0081b12║案文釋今以三禪[(冰-水+〡)*ㄆ] 之以諸經論多用三故

如初會說今當重釋瑜伽四十三云云 

L131n1557_p0082b02║諂誑（諂丑琰切[佞-二+〦]言也誑居况切欺也）。舛謬

（舛昌[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切謬靡㓜切舛謬 

L131n1557_p0084b06║不受即第四句（依瓔珞下通明後四之相後之三度皆有

[(冰-水+〡)*ㄆ] 束及通 

L131n1557_p0084b07║明相二段 可知）。 

L131n1557_p0091b10║德問前文有二今亦二段 第一答以行成 

L131n1557_p0092b08║之答上十句文分九段 第一答初總句如 

L131n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 19 

L131n1557_p0115b11║三世生滅皆是初句諸法中[(冰-水+〡)*ㄆ] 並無差別斯

則難見若就未來無過去相則無相理 

L131n1557_p0116a02║與金體斤兩性無差別隨取互[(冰-水+〡)*ㄆ] 合中金 

L131n1557_p0120a06║言亦非梵天等作者且等取安茶論師所計第一䟽已明自

在即塗灰灰外道所計合 

L131n1557_p0131b09║義各全體相[(冰-水+〡)*ㄆ] 此三無差成一緣起。 



L131n1557_p0135b10║所思不可思今明不思遍上三段 故指此中身業中不思

也下指語中不思亦然） 

L131n1557_p0136a07║賢首答後有云若爾下苑公破然上二解下今疏會釋（此

三段 文難解姑摘方發科補之））有云 

L131n1557_p0138a14║中空色相融以為真身亦繫表之談可以雙摧二執（此段

鈔一二三六七科依方冊補與原鈔夾雜故各以字別之））。 

L131n1557_p0144b10║第五佛子何等為下說分十行則為十段  

L131n1557_p0167a09║三但為下辨進所為此之三段 初即總舉 

L131n1557_p0173a02║即為十段 亦初一為總釋前正念於中分 

L131n1557_p0178a04║前現法樂住即為六段 今初釋前心無散 

L131n1557_p0178b15║漸漸明猶如火珠四百四脉如毗瑠璃等廣說治法今䟽即

引後段 之文然彼但云 

L131n1557_p0180b04║此下三段 亦即出前無癡亂緣正示現法 

L131n1557_p0181b07║第八菩薩如是下釋前大義此下二段 釋 

L131n1557_p0184a05║道三慧之體是第一慧今經文中第一段 內便具二諦之

慧故與之同二將上證真 

L131n1557_p0185a03║後總結前中三業即為三段 今初意業是 

L131n1557_p0190a13║如是所作悉不唐捐捐必定當成阿耨多羅三 

L131n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 20 

L131n1557_p0201b08║段 生死即此岸涅槃合彼岸合上中流亦 

L131n1557_p0202b07║名意約受下會釋三有以中道為中流者肇公意也約觀下

會釋並不應住總[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸 

L131n1557_p0204b13║二心行有前後故第三段 辨動寂雙行則 

L131n1557_p0205a02║總彰大意意云菩薩慈悲重重顯悲智無礙𠬧上四段 四

段 別說一自行二化他三 

L131n1557_p0205b04║為雙遣總前諸段 理極於斯下諸句中皆 

L131n1557_p0205b05║倣於此（然雙非下三又融拂雙非雙非即第四段 雙照

即第三段 融拂二段  

L131n1557_p0205b06║成玄之入玄又即此第四段 中初權實交徹即是雙照後

拂迹入玄釋即是雙非此 

L131n1557_p0205b07║二方入玄矣又既融第三則已具前二故四門一致方顯深

玄故下結云總前諸段  

L131n1557_p0224b13║第二遠離下頌前說分十行即為十段 第 

L131n1557_p0232b14║第三大段 四偈結歎深廣文顯可知。 

L131n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 21 

L131n1557_p0235a12║第三依名廣釋十藏即為十段 信中有四 

L131n1557_p0235a14║十餘之七段 文但有三今初段 中初徵可 

L131n1557_p0247b13║二何等下牒釋即為七段 初緣起中依生 



L131n1557_p0248a01║也（依生引二者然第六地廣顯其相今文畧引然此一段

䟽文有三一總顯生引）。 

L131n1557_p0249b14║一段 蓋說智之妙也（後之三門下料揀初問然第二門

識與名 

L131n1557_p0265a01║知妄滅據今經文正明是前文一段 所有妄計其再問癡

愛因緣等雖是正義不了 

L131n1557_p0265b08║文分五段 第一有四四句就我明無記第 

L131n1557_p0265b12║辨無記（文分五段 下第二辨相便有釋文就常等破皆

中論意）今初 

L131n1557_p0266b01║本次隨文別釋即為四段 第一四句言有 

L131n1557_p0270a04║可得滅一切戲論無人亦無我佛亦無所說釋曰此偈可結

無記一段 以文相續故 

L131n1557_p0273b02║輭（而[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切與軟同）。潰（胡對切傍决

曰潰）。螫（施隻切蟲行毒也）。鎗（千羊 

L131n1557_p0274a11║第二佛子下依章牒釋釋中十段 一一各 

L131n1557_p0277b12║前諸門又是事捨之終故總該[(冰-水+〡)*ㄆ] 舉難攝 

L131n1557_p0279b15║在不言無想意在廣果中[(冰-水+〡)*ㄆ] 今此即文而 

L131n1557_p0282a15║初入胎不淨微形胞段 諸根生老病死又觀 

L131n1557_p0283b15║四諦差別門中云若約菩薩能觀皆無作也）[(冰-水+〡)*

ㄆ] 此五類不出二 

L131n1557_p0284a09║皆如實知是菩薩法（[(冰-水+〡)*ㄆ] 五為二四門中前

三皆約所知後一方 

L131n1557_p0286b02║釋通因後釋就果若定以前二為分段 後 

L131n1557_p0287b13║他彰知滅道二文影畧應各具四又二段  

L131n1557_p0287b14║中含前五類具顯三乘今初段 中知從業 

L131n1557_p0288a11║知也即般若無知對緣而照耳又二段 中含前五類等者

謂前以如實知一一歷前 

L131n1557_p0291a12║出十一餘不[(冰-水+〡)*ㄆ] 者還復攝在修多羅中名 

L131n1557_p0292a12║說所應說義通畧相修多羅即離雜集論文而為兩段 畧

出別之據只用上賢首品 

L131n1557_p0298a01║此藏無窮盡無分段 無間無斷無變異無隔 

L131n1557_p0298a06║㨗辯欲言即言無分段 故三無踈謬辯不 
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L131n1557_p0301a06║讚佛今初品中大分十段 一本會齊現二 

L131n1557_p0301a14║者略以第二段 中帶前升後既全舉前四 

L131n1557_p0302b06║億廣上三段 即為三別初廣自體次有百 

L131n1557_p0304b12║一段 。 

L131n1557_p0309a15║三並通諸位或可第二段 明廻向第三段  

L131n1557_p0309b01║明十行第四段 明十地或唯約十住通別 

L131n1557_p0309b03║四配十地則豎位具足以第二段 中神通不壞等亦有廻



向意第四段 普入佛剎等 

L131n1557_p0315a05║應有四句由多因成一果攝在初段 以多 

L131n1557_p0315a06║因能一一成故又初段 即一切中有一及 

L131n1557_p0315a07║一切中有一切次段 即一中一後段 即一 

L131n1557_p0317b01║德故云文義兼廣四紙餘經文廣其中句義該[(冰-水+〡)*

ㄆ] 諸論異釋無遺故云義廣由此故 

L131n1557_p0317b03║文論無憑㨿由此無名故古德同迷賢首以下總結十句分

為十段 刊定以十六三 

L131n1557_p0318a13║境就文分三初標章次開二義後別釋此上是初二段 下

即別釋論云𥁞所有性者 

L131n1557_p0318b07║差別即為四段 此初文也謂總觀前盡所有性中蘊界處

有漏者觀於若集其無漏 

L131n1557_p0319a04║䟽中但云雙照二諦平等覺故然二諦平等則二性無礙無

所不[(冰-水+〡)*ㄆ] 既無不知即是 

L131n1557_p0319b06║段 後二合故然攝論中二十一德通有三 

L131n1557_p0319b14║時牒釋故今各配摘成二十段 䟽中文各有二先釋名義

後釋經文今初不二現行 

L131n1557_p0319b15║先釋名義中具指經論及釋三段 可知但無性釋論中先

牒本論功德之名後方指 

L131n1557_p0320a01║經如此段 云謂於所知一向無障轉功德者此即開示不

二現行下皆準此世親則 

L131n1557_p0320b03║二自解釋三舉本論帖四重釋如此段 云此中不二現行

者（一牒經）謂二現行此中無 

L131n1557_p0320b08║無知佛無此故（無性生起云下第三段 此是無性釋論

總畢重復條 

L131n1557_p0320b09║流生起次第而不曉者謂為再釋今亦摘其生起為二十段

句句別配此即躡前總 

L131n1557_p0322b11║言前段 即釋經後段 即釋論在文易了而取論意若具

引釋論者無性論云謂不作 

L131n1557_p0324a04║此上四段 明其自利後十七段 明其利他。 

L131n1557_p0335a05║益然非自性無中無邊釋曰以䟽四段 對之可知則親光

意義同後一）文中 

L131n1557_p0335b07║無所依然無礙慧即根本智二智[(冰-水+〡)*ㄆ] 四根本

[(冰-水+〡)*ㄆ] 大圓鏡故餘轉依等義如十地說四 

L131n1557_p0338a11║（六今文下顯今經意雖合而具無性二義利故）前段

中已顯常隨 

L131n1557_p0338a12║不捨（前段 中者謂無性即句盡虗空下二句明二利無

盡今顯極於法界中已 

L131n1557_p0338b07║覩四生成萬差名種種施上一段 文言含 

L131n1557_p0339b02║十段 竟。 

L131n1557_p0340a10║十門於中二先顯十門之德後如是下正結十門之名前中

即為十段 然案後結少 

L131n1557_p0340a12║經與今小異恐尋不曉會取今經今經即至功德善根悉已



清淨為第一段 神通自 

L131n1557_p0340b04║曰此即賢首解為十門以其總名[(冰-水+〡)*ㄆ] 其別義

皆不盡理故云偏近況結中不出內德 

L131n1557_p0340b05║外相內德不出福智如何攝得前文又刊定記科為十六三

業而段 段 之中三業多 

L131n1557_p0348a08║升座一段 宜置入殿之後歎處之前迴文 

L131n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 23 

L131n1557_p0349b01║此世界下結通今初長分十段 一總舉上 

L131n1557_p0354b07║第三偈讚中十菩薩即為十段 亦十方如 

L131n1557_p0358b01║四令捨偽求真拂見聞相故此一段 總顯 

L131n1557_p0367a09║色塗灰灰等後偈釋前身同之義結成難思 

L131n1557_p0371b12║顯佛德無盡故（所以偈後下彰無結意此後一段 前二

會無此後例 

L131n1557_p0386b07║似智入故欲顯多途不壞行布四十位中多分相似故為此

[(冰-水+〡)*ㄆ] 而一一位中多列諸 

L131n1557_p0386b15║一一段 中皆先長行後明偈頌長行中各 

L131n1557_p0401a05║第二大段 我應如日普照一切下離相廻 

L131n1557_p0402a08║際即事理無礙故前段 亦明不離蘊等後 

L131n1557_p0402a09║段 亦明離我我所前中二先廣明離善根 
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L131n1557_p0422a09║第二正迴向中迴向五乘之境文分五段  

L131n1557_p0424b10║眾生者對前迷勝義愚亦如前釋）上來五段 初一迴向

菩 

L131n1557_p0426a14║起迴向通在二處前段 亦是大悲隨順後 

L131n1557_p0426a15║段 以明大悲深重此約善根若據迴向前 

L131n1557_p0440b08║一諸境界也（如是一一下釋此第三段 䟽文有三初正

釋從無數下却 

L131n1557_p0440b09║釋前第三段 中增數之相三然一一諸言下揀定言定通

香等者香等十事為能成 

L131n1557_p0441a06║之願然前段 供後有不亂等心今此供後 

L131n1557_p0441b02║第三總願善根普攝迴向者以上來三段  

L131n1557_p0444b14║二觀成之相然此段 文更有二意一前是 

L131n1557_p0445a01║無知二以後段 釋成前文由知因緣等故 

L131n1557_p0447b14║第二大段 菩薩下位果中三初牒得時二 
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L131n1557_p0450b14║相四事即為四段 今初釋懺悔先釋名懺悔二字古有二

釋今䟽即天台釋亦通漢 

L131n1557_p0455a05║種一處所淨二住處眾生淨即前二段 三 

L131n1557_p0455a07║二段 之中具足十八圓滿今初有二初總 

L131n1557_p0455a08║標所成（又此二段 此十八法華藏品中已具列釋今經

文具䟽但隨文配屬 

L131n1557_p0467a05║妄德合實際此之二段 反覆相成今初初 

L131n1557_p0467a09║一切（此之二段 反覆相成者由見實故離妄如見杌則

不見鬼由離妄故見實 

L131n1557_p0472b14║益於中二先有十一偈頌二段 隨相後十 

L131n1557_p0472b15║三偈頌二段 離相今初分三初八頌向菩 

L131n1557_p0473b04║三十方下二偈頌結行成德五段 通頌。 

L131n1557_p0474a04║第二菩薩善觀下頌二段 離相中二初七 

L131n1557_p0478a09║向眾生次即迴向實際後段 通二又初是 

L131n1557_p0479b08║後所謂下別顯於中所攝有五總[(冰-水+〡)*ㄆ] 上來 

L131n1557_p0480a11║段 二二相合一象馬二幢旛三寶冠明珠 

L131n1557_p0480a14║有二段 各五事合謂一腸腎肝肺四事及 

L131n1557_p0481b02║所為若缺所為則但有三亦可合後二段  

L131n1557_p0481b04║知若具四段 門前多不科判今第一施食 

L131n1557_p0481b11║諸段 。 

L131n1557_p0482a04║識四段 說出世食有其五種一禪恱二願 

L131n1557_p0482a06║等說者唯識第四云謂契經說食有四種一段 食即分段

義變壞為相謂欲界繫香 

L131n1557_p0482a07║味觸三於變壞時能為食事但觸所得由此色處非段 食

攝以變壞時色無用故變 

L131n1557_p0482a14║食執持為相謂有漏識由段 觸思勢力增長能為食事此

識雖通諸識自體而第八 

L131n1557_p0482b14║故四哀愍下大悲願力現受段 食今云摶 

L131n1557_p0483a02║段 成第二願食言摶者尚依古譯今以飲水等亦是叚食

不可摶握故譯為叚形叚 

L131n1557_p0486b07║後二段 可知。 
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L131n1557_p0497a06║段 中文皆具四今初施佛先施行可知。 

L131n1557_p0504b06║唐捐捐隨其所聞咸得目見願一切眾生善分 

L131n1557_p0506b11║二云者亦彼七卷經外道二乘同義更顯䟽所引經一字無

闕以斯二段 明呼二乘 

L131n1557_p0521b07║施此下二段 明無畏施初一兼於內外之 
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L131n1557_p0564b06║憐愍施釋曰論唯此三句今有非恭敬非憐愍即上別人）

總[(冰-水+〡)*ㄆ] 為二謂 

L131n1557_p0564b08║敬故（三總[(冰-水+〡)*ㄆ] 為二者謂悲田攝苦敬田攝

恩德）然此二田以理 

L131n1557_p0574a13║稍展此一段 文貫於前後然晉經廻向二 

L131n1557_p0586a10║下明其大捨後段 廣明大喜又下離相亦 

L131n1557_p0587b12║二具論文對治中略取論意耳然論文繁廣[(冰-水+〡)*ㄆ]

義無遺論後結云如是菩薩四種施 

L131n1557_p0589a02║後無有想下絕其法想前段 以法奪我今 

L131n1557_p0595b11║二釋隨順然下二段 兼顯益相正為釋名 
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L131n1557_p0602a11║用前中有三十一句分為三段 初十一句 

L131n1557_p0607a13║佛子下舉處例處總[(冰-水+〡)*ㄆ] 其義有六無限一 

L131n1557_p0614a01║佛果下會異釋即刊定記釋二段 皆屬於佛果故今明修

菩薩行及近善友非屬佛 

L131n1557_p0619a14║德有四佛子即為四段 第一佛子成因位 

L131n1557_p0619b01║在德四相盡平等德前之二段 即隨相益 

L131n1557_p0619b02║後之二段 即離相益又初一現成德次一 

L131n1557_p0621b02║由後二段 令此無違（六正助無違者即經業道不違業

業不違 

L131n1557_p0622a13║然上三段 無違初後二段 唯約異類相望 

L131n1557_p0622a14║由後段 中以事取理有多平等故中間事 

L131n1557_p0622b02║即無性之理也（然上三段 下重總料揀於中有二一同

異類料揀）。 

L131n1557_p0622b09║上二四句各初及第三是第二段 性相無 

L131n1557_p0622b15║初二句是第三段 理理無違以無可即亦 

L131n1557_p0623a01║無可違故第三句是第一段 事事無違第 

L131n1557_p0623a04║四不即此中初及第三句是第二段 理事 

L131n1557_p0626b06║然頌三段 勢少異前前直語益今兼顯迴 
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L131n1557_p0628b05║上十故云無量二三統而[(冰-水+〡)*ㄆ] 之不出福智 

L131n1557_p0630b05║倒牒前之三段 。 

L131n1557_p0638a11║經妙符聖旨）第二對如廣辯如相迴向生此段  

L131n1557_p0638b07║竟平等無有變異不可破壞唯是一心故名真如釋曰此上

論文自有三段 一就實 

L131n1557_p0651a08║下設難三故應釋云下會通然此段 䟽為遮妄執一切無

情有佛性義就計此義自 



L131n1557_p0656a09║蔽也）。輭（市[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切柔也）。謙（苦兼

切欠平聲敬也讓也）。 
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L131n1557_p0659b07║段 中皆含因果今初分三初四成普賢總 

L131n1557_p0663a14║初盲聾等非莊嚴故二眼見耳聞避險難故香味觸三是段

食性能受用故三生識 

L131n1557_p0670b01║母胎等通於二義十門即為十段 第一明 

L131n1557_p0679b15║生諸今依第二義異第三亦復彼經須彌巨海俱為灰灰颺

二儀尚殞國有何常生必 

L131n1557_p0687b04║成益位果二段 可知。 
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L131n1557_p0691b06║第二攝將廻向文小異前諸段 通下總有 

L131n1557_p0691b08║諸段 理無間然今且分三初九門別對十 

L131n1557_p0691b11║迴向即勝進迴向今初即為九段 第一願 

L131n1557_p0691b14║願得已下正顯願辭一切境者文局初段  

L131n1557_p0691b15║義總該於二十一段 迴向皆一切境此一 

L131n1557_p0696a01║二一願別明演法釋前四段 故晉經異論 

L131n1557_p0701a12║九成上作不可壞堅固善友此之一段 明 

L131n1557_p0712a03║裂（良薛切破也）。柔軟（軟乳[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切亦

柔也）。頃（丘頴切頃刻也）。轅（于元 
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L131n1557_p0713b12║殿中有無量菩薩為二初段 顯因之後有 

L131n1557_p0725b12║分三初二偈總頌前文九段 廻向。 

L131n1557_p0726a09║後四偈頌二段 中迴向所為。 
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L131n1557_p0736b07║後攝之則有三重若從前數應為四段 一此界說地二結

通十方三菩薩證成四偈 

L131n1557_p0737b10║海顯證深玄十山四河彰教深廣故名顯德第六分言德成

證實感化斯現者此段  

L131n1557_p0740b02║次正釋文若依十地即為十段 初歡喜地 

L131n1557_p0741b06║四徵釋唯因緣意前段 及此俱是論文從謂窮智究竟下

䟽釋論於中先順論文釋 

L131n1557_p0754a04║入自利中[(冰-水+〡)*ㄆ] （四中修通二利下通妨謂既

言前十自利那明善說通意 



L131n1557_p0771a04║淨泯謂泯絕以三不相離互相即故便互泯奪攝者三不相

離舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 具泯奪義 

L131n1557_p0771b11║上二皆自利（二普淨法界故者釋此一淨文有五段 一

牒經二無作法 

L131n1557_p0783a01║皆說故要為六此六行相下三通相料揀先後漸[(冰-水+

〡)*ㄆ] 後是故下順牒結示）一無 

L131n1557_p0791a13║不住道行則於一身有支節分段 也上之五位屬胎中名

色支其第五位兼六處支 

L131n1557_p0793a03║（魯可切）。頞曇（頞阿葛切曇徒南切）。捭（比買

切）。䎡（而[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切弱也）。 

L131n1557_p0793b09║顯之法二依法生成之行三以請對說互相起成今三段

中具此三意文中有二一 

L131n1557_p0794b05║說能成請即復由此下釋第三段 所以言即復由此者上

說默之由顯於地體甚深 

L131n1557_p0794b06║玄妙本為彰默之意傍令物解第三段 中將欲為說特明

義說二大顯法之深玄令 

L131n1557_p0794b12║第二請中三家請殊即分三段 謂初解脫 

L131n1557_p0796a15║依三請應分三段 若兼三止應分為六以 

L131n1557_p0796b02║初故止請相乘且為五段 一怪默騰疑請 

L131n1557_p0800b12║不足功德濁此段 全是論文善根微少語因中心不樂住

明無現果謂由善少多緣 

L131n1557_p0806a13║論有三段 初釋喻相次釋合相後揀喻不 

L131n1557_p0806b06║依住故不可見下風喻亦有二段 一云如 

L131n1557_p0807a03║第二釋合喻中次第合上三段 而但雙合 

L131n1557_p0814b12║偈中亦二初偈頌前段 淨明有信餘皆有 

L131n1557_p0815a03║頌後段 以取相故但依於識不能依智（後偈 

L131n1557_p0817a04║者多（上）他娜䭾囊脣音五者謂跛頗麼婆（云重）莽

莽（鼻聲呼之）會音九者野囉邏（上）嚩（無可反）捨 

L131n1557_p0823b14║照必互相見二段 皆有二身七業今初分 

L131n1557_p0830a09║禪梵世躭湎 定樂世雖有佛說法度人而於此類全無利

益設得值過不能開解震 

L131n1557_p0845b11║槃故無毫𨤲差以世間實性說為涅槃涅槃之相說為世間

以性[(冰-水+〡)*ㄆ] 相無相非性故 

L131n1557_p0862b08║而隨修以顯說大中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不同果分但是深 

L131n1557_p0862b10║聞何不義大中[(冰-水+〡)*ㄆ] 後而隨修下會釋）。 

L131n1557_p0863a11║三段 廣之初一偈廣開演次一偈顯敬受 

L131n1557_p0867b03║論家下四總相會釋餘如品初）三釋文者十地即為十段

 

L131n1557_p0871b02║又此四段 各具含三心可以思準（今初住分下釋 

L131n1557_p0871b04║緣發心三者何狀自性四起何勝利即此四段 也又此四

下會三菩提心即起信意 

L131n1557_p0873a04║及與十地然初地方便復有二種一[(冰-水+〡)*ㄆ] 三賢

皆為趣地之遠方便二者取加行為近 



L131n1557_p0879a03║心者指前二段 即得超凡夫地者以得出 

L131n1557_p0880b09║上四段 名住歡喜地者是初住地義以不 

L131n1557_p0884b02║體全同以是念前福利相故故論二段 之 

L131n1557_p0888a06║今酬由上三段 如是義故所以能離意正 
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L132n1557_p0006a10║[(冰-水+〡)*ㄆ] 之不出三種謂願行智此三歷位故有 

L132n1557_p0010a06║中釋今將來此論經二句不同二云大方便二云大行然一

一句皆有三段 如初句 

L132n1557_p0010a09║為十段 一一願中文各有四皆初四字總 

L132n1557_p0010a11║四一切劫數下明願分齊初後二段 文通 

L132n1557_p0010b03║總標以近前總如是大願故二三兩段 各 

L132n1557_p0014a01║無我下即是論釋謂不雜下是䟽釋論文有三段 一釋經

二若依下會異釋三論主 

L132n1557_p0028b12║論先釋十行後方始[(冰-水+〡)*ㄆ] 束料揀故云下論言

盡是障地淨法者下文當釋今且畧明 

L132n1557_p0031b07║中三觀即為三段 第一遠離最上第一義 

L132n1557_p0039a08║行識即言九耳下當廣明）然論兼結文總分三段 初明 

L132n1557_p0039a12║前際三支後辨中後九支今論乃於中後九中籠取結文分

為三段 若直就文此下 

L132n1557_p0039a14║空下明緣體空四取彼二顛倒經文結成迷惑其第四段

是第三觀今為順經就前 

L132n1557_p0039a15║三段 開初一半為二合後半及第二為一以第三為一故

亦有三就䟽之中分三段  

L132n1557_p0041a06║彼本識故既依此釋定知此段 具於二支 

L132n1557_p0042b05║三對一神常覺無常二神遍覺不遍三神一覺眾此初段

中正就二對生過神一覺 

L132n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 35 

L132n1557_p0068b01║二中有十善業道即為十段 今初離殺分 

L132n1557_p0070b08║為方便餘二段 可知）。 

L132n1557_p0083b04║後段 攝屬佛善故且分為二先觀不善唯 

L132n1557_p0083b14║四重之中料揀五重十善不善唯屬所治是故別為一段

）。 

L132n1557_p0084b09║段 初標所修善同次顯所用功異後結成 

L132n1557_p0095b14║第二化欲求中五段 分二初三化現得五 

L132n1557_p0100b01║第三有二段 化有求眾生初一道差別謂 

L132n1557_p0103a05║涅槃寂靜六令得菩提大智皆翻上三段  

L132n1557_p0104a05║第四有二段 化梵行求眾生分二初段 化 

L132n1557_p0104a06║邪梵行求令捨邪歸正後段 化同法小乘 



L132n1557_p0116b03║碍智究竟方便等故又此三段 攝前三位 

L132n1557_p0116b05║下攝無恚恨行以慈悲故後段 攝等一切 

L132n1557_p0118a02║遠公釋云應有三種一分段 無常分段 兩向用之向前

為無常所以今此為無常體 

L132n1557_p0118a03║性故此分段 不出此二少時亦名念念無常故次經云剎

那生滅四相遷故約三世 

L132n1557_p0118b13║苦轉增心生熱惱（別中九句者即為四段 初四約死次

二約資生 

L132n1557_p0118b15║一種含在資生等中以諸增長位總名生故又此四段 亦

攝八苦二即求不得苦死 

L132n1557_p0130a08║因若順今經此一段 文乃是後文標舉耳。 

L132n1557_p0130b06║修七何為修束此七相大為三段 初四修 

L132n1557_p0142a13║各三句義含於四謂初段 離障具對治義 

L132n1557_p0157a07║生故（即生心時者此有三重自在上明散動不亂則入定

自在此段 欲入則入 
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L132n1557_p0164b06║一切根本煩惱及隨煩惱皆為灰灰燼然以菩提分而為慧

者非皆是慧慧之燄故從 

L132n1557_p0179b07║色一切色大品云一切法趣色則一切皆色況十一色舉一

全[(冰-水+〡)*ㄆ] 次句云緣生即空 

L132n1557_p0180a03║假智常淨云何滯空而取灰灰斷言色不淨 

L132n1557_p0182b02║故於所造修勝進善品捨勤方便不能究竟釋曰今經但有

其四而䟽文中以四[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L132n1557_p0189a05║文中先別明信根後通顯餘四二段 中各 

L132n1557_p0191a12║文）總[(冰-水+〡)*ㄆ] 七覺不出三品念通定慧次三是 

L132n1557_p0194a14║（上之七類總以喻顯下即第五段 然婆沙智論皆有此

文並皆以樹况於道品故名 

L132n1557_p0197b04║即是其果上言後一復從前三果生者即增上欲本心界滿

足果謂於前段 增上心 

L132n1557_p0199b06║所依雖異皆同報恩（初二依人下通相[(冰-水+〡)*ㄆ]

束約經初有三句一 

L132n1557_p0206b10║段 故四五六七寄同聲聞二前明覺分相 

L132n1557_p0206b15║以配揀前地論約所觀行二以七地未斷分段 故者是賢

首畧釋七為羅漢之由然 

L132n1557_p0210a08║謂十平等深淨心者前段 能治也又云同 

L132n1557_p0210a09║念不退轉心者後段 能治也言同念者即 

L132n1557_p0210a11║後段 末句略舉初後以該中間前地治解 
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L132n1557_p0245a08║相亦遣方為真空平等理也義當順忍舉後攝前義[詨-父

+(大-一+凵)] 四五若約證實下當無生忍 

L132n1557_p0247b15║三融通無礙外諸噐界內識頓變增上之果亦因自業故云

內變言本末相[(冰-水+〡)*ㄆ] 者內 

L132n1557_p0248a01║即是本外即是末以唯心義則內[(冰-水+〡)*ㄆ] 外託境

生心則末亦[(冰-水+〡)*ㄆ] 內若以法性為本法性 

L132n1557_p0248a09║結十門之意[(冰-水+〡)*ㄆ] 十為五乃至顯四佛性融為

大緣起等義門既散今且就內畧示染 

L132n1557_p0249b08║觀攝經十門總為三段 一成答相差別此 

L132n1557_p0251b12║諦觀者有種種故）已知大意次正釋文依經十段  

L132n1557_p0252a02║十段 前五佛子次三復次後二又字以為 

L132n1557_p0252a04║今初有支相續門先依相諦差別觀三段  

L132n1557_p0260b12║故如後段 說三十八中復說唯識等五名 

L132n1557_p0264a15║段 明然此一段 意欲答於受生所以故具 

L132n1557_p0264b02║段 （然此一叚下出指所以以此叚中未欲顯相故）。 

L132n1557_p0269a05║生後念故此即瑜伽約三際出因緣體文然此段 論文數

處引用今當具引故彼論 

L132n1557_p0269b07║識生此識於現法中名曰因識能攝受後生果識故釋由此

上一段 論文三節䟽要 

L132n1557_p0270a07║故上云下當引論三眼等下前已引竟一段 義周故復重

引言如束蘆者如立二束 

L132n1557_p0271a05║色今色根漸具故開為五俱舍下引證生眼等後三和前

也）前段 為明 

L132n1557_p0271a06║意根本有云成五根耳（前段 為明下二解妨謂有問言

前段  

L132n1557_p0272b06║不同前段 愛取合潤業等名有此前之業 

L132n1557_p0274a01║一段 有支亦通一生前後建立餘支可知 

L132n1557_p0274a02║唯生一種通取於前耳思之（然此一段 下二以義重釋 

L132n1557_p0275a14║有此四義即前段 中但因緣故集無有集 

L132n1557_p0282b14║下同同教一乘即[(冰-水+〡)*ㄆ] 次三就實若同於三乘

亦[(冰-水+〡)*ㄆ] 前四以其圓教如海包含無不具 

L132n1557_p0285a07║緣性故即通今釋文及前後九段 （一分別自性者 

L132n1557_p0291b06║支倣此思凖（今此一門下二別釋此段 於中有二先以

二業釋他因義 

L132n1557_p0295b01║大悲隨順觀四觀之中此下四段 明第三 

L132n1557_p0310a03║二約大悲隨順觀此下四段 當第四求異 

L132n1557_p0310a08║間法自在遠離名為我故故下四段 經明 

L132n1557_p0316b02║（然論經下二會二經今經兩段 皆隨順無所有若論經

順觀中經論皆隨順有逆觀 

L132n1557_p0319b07║觀體勢星羅今重以十門本意[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝初門 

L132n1557_p0319b11║俗無違（然各攝下第三以義總[(冰-水+〡)*ㄆ] 恐難領

會十門義故於中有四一總出十 



L132n1557_p0320b04║意收為一致）復[(冰-水+〡)*ㄆ] 十門不出五意初門迷

理成 

L132n1557_p0321a05║以為揀別唯第二段 有二佛子。 

L132n1557_p0329b08║第四不壞心果此下二段 亦即攝隨順堅 

L132n1557_p0333a02║死魔果熟[(冰-水+〡)*ㄆ] 殺故冬曰寒風喻於天魔敗 

L132n1557_p0334a10║次九偈一句頌別明觀相即為十段 第一 
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L132n1557_p0368b09║之二段 皆念通達佛法故與此同（四常念下即經 

L132n1557_p0369b11║明忍成前三段 之中前二段 也）今初段 中言一切

法者總 

L132n1557_p0371b03║至十地更明大旨可知又此四下二展轉[(冰-水+〡)*ㄆ]

束謂何以知無本有實新熏無成故何 

L132n1557_p0379a09║捨頼耶名故故唯識云阿羅漢位捨釋曰大乘第八地同於

羅漢以捨分段 出三界 

L132n1557_p0395a09║三四二段 共有四身皆云假名差別者但 

L132n1557_p0398a14║身即眾生有根身故無根即非情今以四法[(冰-水+〡)*ㄆ]

法無遺謂教理行果理是所詮乃通 

L132n1557_p0402b13║七種功德宣說彼所住功德法故此段 名所住功德大也

後二慈悲者餘處慈能與 

L132n1557_p0403a03║三結成中近結此段 遠結前三得如是智 

L132n1557_p0409b06║齊今初頌上七分即為七段 初一偈半頌 

L132n1557_p0416a15║言通上四段 初句依無色得解脫想可化 

L132n1557_p0417a15║段 攝王子住知法知根皆法王軌度等故 

L132n1557_p0421a01║第二依章廣釋文分九段 以解性欲合一 

L132n1557_p0423b08║心性淨故名不相應示可解脫（初三句下別釋三段  

L132n1557_p0427b09║皆是思無表則非心非色或說色[(冰-水+〡)*ㄆ] 義如 

L132n1557_p0447a08║句即所對之器（論主通[(冰-水+〡)*ㄆ] 者謂[(冰-水+

〡)*ㄆ] 上總明為第一器[(冰-水+〡)*ㄆ] 下總結為第 

L132n1557_p0468a12║曩（乃朗切曏也）。輭（而[〦/(ㄠ-ㄙ+?)] 切）。依

怙（怙侯古切依怙𠋣恃也）。統理 
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L132n1557_p0479a09║智從下趣入諸佛境故故論釋後段 云平 

L132n1557_p0479a14║攝足[(冰-水+〡)*ㄆ] 其光菩薩上攝光入佛境云平等攝

二入他佛境即入自境自他佛境無二 

L132n1557_p0481a07║也佛光入菩薩頂果[(冰-水+〡)*ㄆ] 因也亦因[(冰-水+

〡)*ㄆ] 果入 

L132n1557_p0481a09║釋言亦因[(冰-水+〡)*ㄆ] 果者上義佛果下[(冰-水+〡)*

ㄆ] 今菩薩頂[(冰-水+〡)*ㄆ] 得佛光耳上釋迭互攝受入則下釋 



L132n1557_p0483b04║今䟽文中分為七段 一一智內皆有三重如今集智云今

初集智即第一列名二依 

L132n1557_p0483b05║能下即論第二依起之一三了法下即第三段 釋義下之

六智皆具此三然遠公釋 

L132n1557_p0483b15║類即前三中第一三也在文雖六不出前三[(冰-水+〡)*ㄆ]

攝已竟釋義已周）一唯染 

L132n1557_p0484a13║六段 而文不次又經與論經次亦小異若依今文辨次第

者然望論經論經闕二一 

L132n1557_p0485b02║是第三段 中釋義常化不絕為加持故即以不絕是轉義

如轉法輪）有十一 

L132n1557_p0489b02║念下明注雨生善故名法雲然後之二段  

L132n1557_p0489b03║從自受名今此一段 從所受立名論云雲 

L132n1557_p0489b06║亦多唯此能受故名法雲（今此一段 下此文有三初比

上 

L132n1557_p0489b07║揀別二引論釋三謂佛身下䟽釋論然此一段 若從所受

應名法雨地若從能受應 

L132n1557_p0493a03║故（此之二段 者即以轉變外事為神通自相故）此二

經文是一 
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L132n1557_p0533a01║二中十定即為十段 各有標釋結。 

L132n1557_p0540b05║第二別喻中有三逆喻總中三段 一幻不 
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L132n1557_p0564a07║自在先法後喻今初前第二段 但明入起 

L132n1557_p0572b05║了益上十段 中前七別明後三總結。 

L132n1557_p0575b06║甚深合布其底上四段 各以如無熱大池 
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L132n1557_p0579b01║滿即是輪義今初段 中即此無礙無所不 

L132n1557_p0580b05║段 後二合故今初第一明二行永絕即於 

L132n1557_p0597a14║二段 其所修法有十一句末後一句舉定 

L132n1557_p0599a01║第二總結顯示者遠則通結前來諸段 近 

L132n1557_p0599a05║即為九段 一如是圓滿菩薩境界即前經云應為請問如

來佛法下三句以三句中 

L132n1557_p0599a13║如前釋對前諸段 類取耳）。 

L132n1557_p0603a05║段 各自有合一金剛不壞喻喻行體堅牢。 

L132n1557_p0607b08║說二喻况三法合今初十一段 次第答前 
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L132n1557_p0613b11║下別釋十通即為十段 段 各有三謂標釋 

L132n1557_p0618b12║以顯多劫非有際限名及後段 皆盡未來 

L132n1557_p0623a07║無色下明空不礙色故能現色然此段 文乃合多意一第

一謂色空相望總有三義 

L132n1557_p0623a10║礙空舉體即色非斷滅故以此正說了無色義故唯說色即

空邊下第二段 能現色 

L132n1557_p0623b01║歸空觀即今門意第二明空即色觀是第二段 能現色意

第三空色無礙觀即此第 

L132n1557_p0623b02║三段 無色現色意第四泯絕無寄觀亦在此段 之中彼

第一會色歸空觀中有四句 

L132n1557_p0626b05║三對者然此三義散在經論古德隨見取捨不同以今䟽意

並皆[(冰-水+〡)*ㄆ] 之而取義各別 

L132n1557_p0644b15║喻中下第二合釋前之二段 以開五義中具有能所成故

於中分四第一總開義門 

L132n1557_p0650a07║非一九十二句[(冰-水+〡)*ㄆ] 上二門明非一異就初非

異中第一句即隨緣與差別不異第二 

L132n1557_p0660b09║礙為自在以此結上二段 同斯無礙為忍 

L132n1557_p0674a15║七偈結歎前中但頌廣釋即為十段 段 各 
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L132n1557_p0705a10║洪濤無岸雲島潛迴精怪搖風鯨鯢鼓浪日月出沒於波底

䰟魄𩲸飄颺於夢中縱使 

L132n1557_p0707b08║老耶舍陀住憍薩羅國長老三菩伽住秫秫菟羅國長老𨤲

波多住韓若國長老沙羅 

L132n1557_p0708b14║四者彼記名秫秫菟羅國記中不說孔雀之緣言有舍利等

塔者等取大目揵連及當 

L132n1557_p0711a13║中地方建城郭憂其無土恐難成功宣告遠近誰識地理時

有塗𡍼灰灰外道負大瓠盛 

L132n1557_p0714b03║（莫鮑切音夘𠒎葵也又同茅）。苫婆羅（梵語土窟之

名也苫詩廉切）。[禾*(尤-尢+木)]秫 

L132n1557_p0714b08║抉（一[厥-山+土] 切聲同月又音[厥-山+土] ）。吮

（䜿𠃔切讀如順口噏也）。𩜁（音陵又音另馬 
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L132n1557_p0716a10║嚴具亦然既互全[(冰-水+〡)*ㄆ] 故十身無礙八相該 

L132n1557_p0716b08║二句此約喻說若望前法但初句為第二第二句為第一耳

從既互全[(冰-水+〡)*ㄆ] 下結歸本 

L132n1557_p0724b06║解脫體同上之五段 皆略指陳兼答十問 



L132n1557_p0726b05║𦊱礙（𦊱古賣切礙五溉切𦊱礙[(ㄇ@(企-止))/ㄙ/月]

也）。唐[捐-口+ㄙ]捐（[捐-口+ㄙ]捐與專切唐[捐-口+ㄙ]捐徒棄也）。 

L132n1557_p0732a12║淨所作佛事咸不唐捐捐能令眾生至不退轉 

L132n1557_p0734a02║段 初一總明自在兼攝加持初總可知。 
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L132n1557_p0770b05║相若[(冰-水+〡)*ㄆ] 則右旋如覆瑠璃椀若展則具十 

L132n1557_p0789a07║靡據故曰無依以斯智印印定萬法不[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L132n1557_p0793b02║此一段 䟽用一段 經而有二意一以遍對翻無慚愧二

由意遍運下亦以遍對翻第 
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L132n1557_p0813a10║自力不退從前十既爾從前四段 亦然如 
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L132n1557_p0823a02║真成應用不離體故即應而真三佛圓融下第三結融三十

謂以三佛[(冰-水+〡)*ㄆ] 於十佛不 

L132n1557_p0823b04║從緣無性而為性起二法性隨緣故名性起前段 即初義

今段 即後義亦應云無不 

L132n1557_p0823b11║是斷空故下加性起者即第五段 引當經證即以人表法

門妄雖即性下第六以妄 

L132n1557_p0824b05║量下八段 皆是光業初眷屬光即是因業 

L132n1557_p0828a05║請中初句讚善躡前三段 後列十事以顯 

L132n1557_p0828b11║請頌前第三段 次四舉法別請頌第四段 。 

L132n1557_p0829a07║三有五偈歎德勸請通頌後三段 於中初 

L132n1557_p0829a15║如來以一切譬下總以結酬今初十段 答 

L132n1557_p0845b04║第二頌前十喻即為十段 初喻四頌以是 

L132n1557_p0850b10║槃第九初明三罪最重有涅槃因不說闡提後聖行品下[(冰

-水+〡)*ㄆ] 闡提云一闡提人雖斷 

L132n1557_p0850b11║善根猶有佛性故總[(冰-水+〡)*ㄆ] 之此四明至惡不捨

言三罪者一謗方等經二犯四重三作 

L132n1557_p0852b02║四地獄下光益惡趣文有六段 一拔苦與 
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L132n1557_p0858b08║一是無邪曲義後一是普至義是知得正義則傍[(冰-水+

〡)*ㄆ] 無遺不得正意並為乖理）文 

L132n1557_p0859b10║（是知或謂下第三結彈古說但結前二以其第三可入正

故皆大地下約[(冰-水+〡)*ㄆ] 以結則 



L132n1557_p0860a01║生後次徵後釋今初[(冰-水+〡)*ㄆ] 上十聲要不出三 

L132n1557_p0861b13║故約法難顯寄喻以明十喻即為十段 段  

L132n1557_p0869b02║即起信論意數段 論文參而用之論云如菩薩地盡一念

相應覺心初起心無初相 

L132n1557_p0878b07║契理無依心境雙寂即理事無礙之義已通前難况今約事

事無礙舉一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 即廻 

L132n1557_p0878b08║向中第三意也佛智稱真[(冰-水+〡)*ㄆ] 法界盡差別之

事皆隨於理在佛智中况所證如寧在 

L132n1557_p0880a14║以法相[(冰-水+〡)*ㄆ] 之即四智菩提（此釋下總明果

地具此三道下 
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L133n1557_p0004b13║合亦四段 而文不次初合總顯體用有六 

L133n1557_p0006a03║四一佛子合揀非噐亦先揀後[(冰-水+〡)*ㄆ] 無為正 

L133n1557_p0006a04║位一墮難出故喻深坑又無悲水取灰灰斷 

L133n1557_p0006a06║水不容善根又闕土緣非生處故後[(冰-水+〡)*ㄆ] 言 

L133n1557_p0013b08║奪裹以弊物令無識者此人於道忽便命終於是金像棄捐

捐曠野行人躡跡成謂不 
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L133n1557_p0018b03║前二段 今初前明降雨無從喻正喻無縛 

L133n1557_p0033b09║己佛亦見他成如第十段 （又此眾生者四重釋此是一

義 

L133n1557_p0037a03║此與前段 分有分異又此唯現佛即同類 

L133n1557_p0040a12║等果大乘法師[(冰-水+〡)*ㄆ] 取五體不出教理行果意

明二即是教四即是理一三皆行五即 

L133n1557_p0042a04║則深廣無涯矣（故後四段 明相用深廣則逈異餘宗為

不壞相畧引 

L133n1557_p0049b09║邊十結歸無住然斯十段 隨義雖殊皆含 

L133n1557_p0051a15║據此亦名揀異灰灰斷。 

L133n1557_p0072a04║總包十段 意故後三頌顯名受持初句顯 
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L133n1557_p0074a10║段 變易分之以變易非三有攝名之無為 

L133n1557_p0075a04║而非離二乘分離非真謂果離分段 因唯 

L133n1557_p0075a11║間五陰六衰之所覆蓋纏綿生死不能自拔以權方便智度

無極消去五陰捐捐棄六 

L133n1557_p0079a12║調伏眾生皆不唐捐捐三世諸佛清淨行願悉 

L133n1557_p0084a01║文用科此經以為六段 初二十句問十信 



L133n1557_p0084a06║問因圓果滿行其第四段 中句雖三十以 

L133n1557_p0084b11║二段 初發普賢心豈非發心住耶十信之 

L133n1557_p0085a05║敘彼問即刊定問然其問意不問十信從十住問亦為六段

謂前四三賢十聖後二 

L133n1557_p0085a06║即等妙二覺則令六段 盡皆不同謂以信為住以住為行

以行為向以向為地以地 

L133n1557_p0085a07║為等覺以因圓果滿為妙覺此判既乖即知苑公於此一品

經不解一句以判六段  

L133n1557_p0085b07║顯普別四明統[(冰-水+〡)*ㄆ] 五辨行相前問例此今 

L133n1557_p0085b15║[(冰-水+〡)*ㄆ] 以行並是位中行故三總屬行普賢行 

L133n1557_p0086b01║未必有錦有錦必有其縷兼成前義別不失普是普中別

故）四統[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝 

L133n1557_p0086b02║者復有四重一以位[(冰-水+〡)*ㄆ] 位六位各各[(冰-水

+〡)*ㄆ] 一 

L133n1557_p0086b05║[(冰-水+〡)*ㄆ] 門即二百門一一各[(冰-水+〡)*ㄆ]

一切門即成二 

L133n1557_p0086b06║百二百為四萬行三以行[(冰-水+〡)*ㄆ] 行一行具一 

L133n1557_p0086b14║五辨行相即隨文釋釋寄相別即分六段  

L133n1557_p0087a03║竟今初一門一類即為九段 首明依者起 

L133n1557_p0087a10║總科諸段 四今此下正釋經文）。 

L133n1557_p0093a01║進入諸所入之處等即為八段 今初入菩 

L133n1557_p0096a05║障礙體用相奪離九一相故同果海假十圓下[(冰-水+〡)*

ㄆ] 前正義亦是釋疑疑云既以絕言 

L133n1557_p0096b07║第七知三世者前之二段 明法上之時此 

L133n1557_p0097b03║阿蘭若（梵語也此云閑靜處若爾者切）。唐[捐-口+ㄙ]

捐（[捐-口+ㄙ]捐以專切唐[捐-口+ㄙ]捐徒棄也）。 

L133n1557_p0102b05║希福智果然上二段 文含二意一成上發 

L133n1557_p0103b11║淨即下第六十四段 列中初六三業淨前 

L133n1557_p0110b02║如化非要化作上來數段 文相並顯雖有 
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L133n1557_p0121b06║亂有通今從別說又此三段 即是。 

L133n1557_p0137a14║（懈古隘切[悚*頁]懶也怠徒耐切惰也）。沮壞（沮慈

呂切遏也壞古聵切毀也）。 
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L133n1557_p0159a06║第三依章別釋中即為十段 文皆有四謂 

L133n1557_p0175b07║中行若麤相分總為三段 初二約身次四 
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L133n1557_p0190b06║（義唯實教者總生下六段 四以迴向無休為實五以定

知三昧出入為實六通天眼 

L133n1557_p0201b07║三修成次第四類差別五見境不同六約人辨異七問答分

別今但義含五段 之中 
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L133n1557_p0215a14║故不唐捐捐清淨精進攝取布施戒忍多聞及 

L133n1557_p0228a01║諸佛智力大如劫火炭灰灰俱盡亦如兔馬等喻菩薩佛地

名異二乘何得言通答名 
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L133n1557_p0265a08║淨信六者所有言說皆不唐捐捐能拔眾生諸 

L133n1557_p0268a11║自在此通變易生死三即分段 不能堅住 

L133n1557_p0278a15║初頌前六位即為六段 初四偈頌十信位 

L133n1557_p0280a06║字義屬前段 。 
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L133n1557_p0303b07║修行是三行處當知是則能師子吼釋曰上兩節引經喻合

一段 義盡既知彼意今 

L133n1557_p0307b09║因今初十方即為十段 段 各有十今初東 

L133n1557_p0308b11║十眷屬同坐表主伴同證故餘方十段 倣 

L133n1557_p0312a05║法通答菩薩神通下之三段 兼亦別答前 

L133n1557_p0312a06║來問中後二十句（下之三段 兼亦別答前來問中後二

十句者上 

L133n1557_p0315b09║書隨方異說以問次往[(冰-水+〡)*ㄆ] 無不次矣（其答

問中 

L133n1557_p0324b03║二段 反覆相成故徵以釋之謂何以無如 

L133n1557_p0324b06║明耳此段 亦同法華自釋心不喜樂云何 

L133n1557_p0324b08║（所無在前者即前無如是善根故無如是智眼故等此段

亦同法華自釋等者亦信 

L133n1557_p0325a06║而不出細但出分段 故次四句得權失實 

L133n1557_p0332a03║則[(冰-水+〡)*ㄆ] 前香味及法塵境例此天徧處言亦 

L133n1557_p0335a10║不聞即如今經然法華漸教之終將[(冰-水+〡)*ㄆ] 敗 

L133n1557_p0335b01║後但以大乘而度脫之故云漸也非法門為漸將[(冰-水+

〡)*ㄆ] 敗種者義如前引謂二乘結斷 

L133n1557_p0335b03║不在此會亦為宣陳則燋穀生芽盲聾視聽死屍再起寒灰

灰重熱而言將収者尚未 

L133n1557_p0335b15║以對於王貴賤懸隔以王[(冰-水+〡)*ㄆ] 人則率土之 



L133n1557_p0336a01║內莫非王人是以若約普[(冰-水+〡)*ㄆ] 即一切眾生 

L133n1557_p0336b01║顯所證故文中十方菩薩即為十段 初二 
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L133n1557_p0361b06║四定會名義五二位統[(冰-水+〡)*ㄆ] 六五相分別七 

L133n1557_p0363a12║本[(冰-水+〡)*ㄆ] 末亦得名經謂文殊濫觴出此會故 

L133n1557_p0363a14║下文善財應[(冰-水+〡)*ㄆ] 歸重閣何乃見在菩提場 

L133n1557_p0363b04║解妨可知）五二位統[(冰-水+〡)*ㄆ] 者此中諸會不出

文殊 

L133n1557_p0365b15║異不出菩薩五生所[(冰-水+〡)*ㄆ] 一息苦生如良醫 

L133n1557_p0368b03║迴小入大故二諸乘人會顯通[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸權入 

L133n1557_p0369a14║大噐託迹比丘顯[(冰-水+〡)*ㄆ] 諸類非小乘矣結屬 
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L133n1557_p0376a13║財何以籠前二會答以通末會為五相故故初二會是十信

[(冰-水+〡)*ㄆ] 而善財中自具五相 

L133n1557_p0377a03║含（三示方不同此叚有四一總辨類殊即總[(冰-水+〡)*

ㄆ] 諸友以為三類初地前多在南者 

L133n1557_p0378a14║無身顯離相故普賢位極[(冰-水+〡)*ㄆ] 盡法界故餘 

L133n1557_p0382b05║一身歷五位隨在即彼[(冰-水+〡)*ㄆ] 以徧一切故如 

L133n1557_p0392a13║知然後二段 義雖屬後文屬前會。 

L133n1557_p0393b06║住即為十段 然下諸善友古德科判從一 

L133n1557_p0393b12║二並約位科故取前段 指示後友以屬後 

L133n1557_p0393b13║段 方便以後友名屬後位故約義甚善而 

L133n1557_p0394a10║此段 科文諸位多同少有不同者三辯法師分為三分具

如䟽文就中有人云別說 

L133n1557_p0394b06║段 內先示已勸徃後教問歎德十或分為十於上九中第

六段 內先致敬後辭去上 

L133n1557_p0394b08║而名小異者隨穩便故將抄中六對䟽自知就䟽六中前之

四段 各可為二一中二 

L133n1557_p0394b10║中二者先識己知一後推勝知多下別科多然後二不開還

成十段 以表無盡）今 

L133n1557_p0403a02║下第三約能念[(冰-水+〡)*ㄆ] 束然古人已有五門云一

稱名徃生念佛門二觀像滅罪念佛門 
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L133n1557_p0436b11║人見同灰灰炭色安住不動第三人見或覩相好忽有忽無

乍離乍合第四人見則色 
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L133n1557_p0464a05║那羅素者此云不懶懶惰動剎持剎觀剎詣 

L133n1557_p0464b11║第八毗目仙人寄童真住六段 初依教趣 

L133n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 65 

L133n1557_p0494b10║三段 可知（二明業用中三初總明者此之總文亦即聲

明書即聲明中法 

L133n1557_p0500b07║其目驗及後三段 文並可知。 

L133n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 68 

L133n1557_p0569a05║執刀杖尋段 段 壞（其四）下取意引一火不能燒二

水不能漂三惡風不吹四刀杖段 壞 

L133n1557_p0569b05║不壞能所一觀一切觀無觀無不觀為真觀矣）文中但有

五段 闕 

L133n1557_p0578a13║若有眾生惛沈懶嬾墯為其示現王賊水火及 

L133n1557_p0579a05║後三段 易知。 

L133n1557_p0581a14║後三段 可知十廻向竟。 

L133n1557_p0581b11║十段 第一婆珊婆演底夜神寄歡喜地（寄初 
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L133n1557_p0621a02║近二明發心之始三結會古今今初十段  
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L133n1557_p0645b11║中修菩薩行是則前段 一如來興義當一 
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L133n1557_p0679a05║心普攝眾生功不唐捐捐亦當成就如是功德 

L133n1557_p0681a04║鞠（音菊養也）。匿（女力切隱也）。唐[捐-口+ㄙ]捐

（[捐-口+ㄙ]捐以專切唐[捐-口+ㄙ]捐徒棄也）。 
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L133n1557_p0681b14║若約顯說則自此盡偈皆第二段 至夜神 
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L133n1557_p0737b15║十正共修行亦分十段 一詣佛供養二時 
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L133n1557_p0746b14║此配餘縱不𥁞可以類[(冰-水+〡)*ㄆ] ）。 

L133n1557_p0756b01║廣容若於佛身無生起而現起又願[(冰-水+〡)*ㄆ] 普 

L133n1557_p0756b02║賢智[(冰-水+〡)*ㄆ] 文殊皆入大幻同為般若亦名佛 

L133n1557_p0756b03║母（不壞小而廣容即廣狹無礙門無生起而生起即事理

無礙門又願[(冰-水+〡)*ㄆ] 普賢等 

L133n1557_p0756b04║者上約別願今是通願無願不[(冰-水+〡)*ㄆ] 無智不攝

等願智相融皆是大幻成不共般若故 

L133n1557_p0764b08║後三段 並可知下諸善友六叚之文多有 

L133n1557_p0767a10║分二先別釋五字後[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝圓融今初五字鈔

却廣引五字分為五叚文皆有三一牒 

L133n1557_p0769a08║故阿字法本不生（又云以那字下第二[(冰-水+〡)*ㄆ]

攝圓融於中有四一從 

L133n1557_p0769a09║後倒[(冰-水+〡)*ㄆ] 謂由第五雙無性相何有第四諸行

諸行即相故有相則有第三第一義諦 

L133n1557_p0772a03║慢則生死長流湍馳奔激（十七麼字者別譯為莽莽麼字

却 

L133n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 77 

L133n1557_p0790a06║九十八門分為十段 一上求菩提行二應 

L133n1557_p0793a13║教其事友之方文有四段 皆約喻顯一教 

L133n1557_p0796a15║成因之義文唯五段 以補處位極顯彰闕 

L133n1557_p0800b10║生芽者從水土等緣生故非無此如初段  

L133n1557_p0800b11║緣生則無性故非有如第二段 非有非無 

L133n1557_p0801a02║可知（如種生芽下二別釋唯就種芽示中道相餘並略之

說此中觀便[(冰-水+〡)*ㄆ] 前二 

L133n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 79 

L133n1557_p0849b11║段 一聞網等演法於中三一近聞次又聞 

L133n1557_p0850b11║罵囚執將去亦聞號呌悲歎之聲或見灰灰河 

L133n1557《大方廣佛華嚴經疏鈔會本》卷 80 

L133n1557_p0872b10║說法念念常雨無邊法雨雨一切故十明總說上之九義舉

一全[(冰-水+〡)*ㄆ] 無前後故廣說 

L133n1557_p0881b14║殊勝功德即分二十一段 初有二偈即於 

L133n1557_p0885b08║佛能為多身依此而讚方讚本師）然此段 文亦兼顯第



十 

L133n1557_p0887b04║修行道則無所不具䟽有等言既云已經者即此段 初半

偈經云或見釋迦成佛道 

L133n1557_p0895a07║千光結此一段 差別佛土上第四門已兼明竟故此但畧

顯不思議故不可為喻）。 

L141n1600《大乘起信論疏》卷 1 

L141n1600_p0087a09║一切眾生三聚統[(冰-水+〡)*ㄆ] 此論正唯為不定聚故 

L141n1600_p0090b06║不覺故云顛倒故令菩薩興悲造論故解釋分中文有三段

一顯示正義即除疑也令悟 

L141n1600_p0091a03║云何為五一者因緣分。（言不自起製必有由名為因緣

章別餘段  

L141n1600_p0091a12║行苦分段 變易二生死苦）。得究竟樂。（無上菩提

覺法樂無上涅槃寂靜樂）。非 

L141n1600_p0095a09║離故如金與莊嚴具若以金[(冰-水+〡)*ㄆ] 具具無所遺

以具攝金金無不盡良以二門一揆全體徧 

L141n1600_p0097b03║泯隨次而配屬智者達非真彼論次第廣破四宗外道今此

約展轉計執不同彼論後段  

L141n1600《大乘起信論疏》卷 2 

L141n1600_p0100b04║事無二之相明此識也是則前一心義寬該[(冰-水+〡)*ㄆ]

於二門此一識義陿局在於一門問此中 

L141n1600_p0102b09║靜平等平等無始覺之異如經所說夢渡大河喻等大意如

此次正釋四相各為四段 △ 

L141n1600_p0107b15║覺此一段 文畧作二種釋一約喻說意二就識釋文△初

者本覺真如其猶淨眼熱翳之氣 

L141n1600_p0112a05║正結屬心曲分二段 ）。是故三界虛偽唯心所作。

（一順結三界是 

L141n1600《大乘起信論疏》卷 3 

L141n1600_p0119b14║繫苦故。（以事識能資熏起時無明起見愛麤惑發動身

口造種種業受凡夫分段  

L143n1608《大藏聖教法寶標目》卷 1 

L143n1608_p0508b08║也亦可為懲勸之一端云耳。時峕大德丙午子 

L143n1608_p0508b11║大藏聖教法寶標目文前大科分為四段 。 

L143n1608《大藏聖教法寶標目》卷 2 



L143n1608_p0536a03║何布施死已得福。福在何處。有何形段 。佛 

L143n1608《大藏聖教法寶標目》卷 4 

L143n1608_p0583a01║利泣請曰。捐捐命取經本期普濟。願請梵本。 

L143n1608《大藏聖教法寶標目》卷 7 

L143n1608_p0645a10║牛馬六畜蜎蜎飛蠕動。死皆生天。門內經聲 

L143n1608_p0651a11║右喻人貪欲故墮生死。如魚罹 漁捕。 

L143n1608_p0659a12║沫（莫割切）。耗（呼到切減也）。[蜎-口+ㄙ]蜎（隳

緣切小飛也）。蠕（乳充切蟲動也）。[麩-夫+黃] 

L143n1608《大藏聖教法寶標目》卷 9 

L143n1608_p0691a09║右佛說陀羅尼。除宿食不消。霍亂。風黃。痰 

L143n1608_p0691a10║癊。痔瘻淋瀝上氣。嗽瘧寒熱頭痛著鬼。悉 

L149n1629《大乘百法明門論註》卷 1 

L149n1629_p0256a14║怠者於善惡品修斷事中懶懶墯為性能障 

L153n1636《莊子內篇註》卷 1 

L153n1636_p0362b01║有體段 而虛無大道無形不可以名狀又 

L153n1636《莊子內篇註》卷 2 

L153n1636_p0373a04║（如人叱牛之聲者）吸者（如人吸氣而聲細若[(冰-水+

〡)*ㄆ] 者）呌者（有聲似人高呌者） 

L153n1636《莊子內篇註》卷 4 

L153n1636_p0431b15║禮法之外似不可以禮法拘制也）連乎其似好閉也（連

者[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝撿束 

L153n1636_p0432a01║之意雖[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝撿束但似好閉其實無所閉藏

也）悗乎忘其言也（悗俯下之 

L153n1636_p0444b04║知之故借重顏子與聖人開覺之此段 最 

L153n1636_p0450a15║日即死矣）吾見怪焉（吾見怪之）見濕灰灰焉（言面

如濕灰絕無生機也） 

L153n1636_p0450b05║泯絕故面如濕灰灰無生機也）是殆見吾杜（止也）德

機（猶生機也）也 



L153n1636_p0451b03║其誰何也）因以為弚靡（言物之頺靡難於[(冰-水+〡)*

ㄆ] 拾也）因以為波流 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 1 

L153n1637_p0458a05║成食堂處處禪床折我此三門如冷灰灰盡日 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 2 

L153n1637_p0492b02║更曰且緩緩直須教伊命根斷如死灰灰了這 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 3 

L153n1637_p0517b09║尋處形同枯木心若死灰灰智閑遠水孤峰性 

L153n1637_p0517b11║如心如冷灰灰裏荳爆相似大死一回甦醒起 

L153n1637_p0518a07║一念萬年去寒灰灰枯木去一條白練去古廟 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 4 

L153n1637_p0527b12║段 雲又問如何是人中意操云隨他楊學士 

L153n1637_p0534b12║也理會不得遂下來歸到寮方知玄沙大段  

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 5 

L153n1637_p0552b07║懶懶禪和召向前來曰且與汝等說些現成葛 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 7 

L153n1637_p0592a09║僧曰合取狗口師曰冷灰灰裏荳爆了也陳自 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 8 

L153n1637_p0619a10║亦呵呵退亦呵呵來亦呵呵去亦呵呵[(冰-水+〡)*ㄆ] 亦 

L153n1637_p0619b08║昔石霜有云休去歇去一念萬年去寒灰灰枯 

L153n1637_p0621b12║總若冷灰灰發不起者以故始覺此賤軀卒不 

L153n1637_p0624a05║奉施無相資糧一任買灰灰買草咦直 

L153n1637_p0625a04║君年七十六懶懶向招提宿情若眷高人胡為 

L153n1637_p0626b15║懶懶散羨山家春殘覩落花因留方外友旋摘 

L153n1637_p0627a12║懶懶散一陀頭經年海上遊不圖河滿腹奚取 

L153n1637_p0627b02║烏回還適性惟疎懶懶披襟自曠閒多君推轂 

L153n1637_p0627b05║萬里火雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 天空夜起秋涼飈隨竹響纖月 

L153n1637_p0628a03║日月浮微吟山雨歇長嘯海雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 不似栖栖 



L153n1637_p0629a11║自拈拄杖懶懶談禪為覔同叅一返燕君有閉 

L153n1637_p0629b01║常從[皋-白+自]𦤎比論英豪語到幽玄更寂寥柔不茹 

L153n1637_p0630a02║向白雲外種樹恐遮明月遲適性懶懶慵雙鍵 

L153n1637_p0632a12║年終不變頓令情識死猶灰灰 

L153n1637_p0637a03║有耳聞聲一似聾無容餘物動乎中灰灰心未 

L153n1637《幻有傳禪師語錄》卷 10 

L153n1637_p0667b03║墮三途地獄竟弗少有差忒 故中論曰若無 

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 1 

L153n1638_p0683b05║積年絡索遘此劫灰灰正好散歸龍藏乃有獅 

L153n1638_p0699b05║地云請大師再道師灑香灰灰云蘇嚕蘇嚕師 

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 2 

L153n1638_p0703b10║做工夫也不是槁木死灰灰須求妙悟始得又 

L153n1638_p0713a10║無出擊拂子云今日開舖全無主顧[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾下 

L153n1638_p0715b07║下無安息之地惟草莽莽中澹泊經廿年矣豈 

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 3 

L153n1638_p0721b04║用中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得過在甚麼處泰云過在動用中 

L153n1638_p0724a13║法不立便是能仁又不同空見無知死灰灰外 

L153n1638_p0727a07║別法喻如銀汞一把撒去顆顆皆圓及至[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L153n1638_p0728a09║萬𣲖全[(冰-水+〡)*ㄆ] 放之則千波競湧乃至萬語千言 

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 4 

L153n1638_p0751a04║蘆花變作黑灰灰飛鷺鷥不撞蘆花隊士禮拜 

L153n1638_p0753b13║殿月鷄鳴[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦店五更霜如何是奪境不奪人 

L153n1638_p0756b02║張弓師云掃箒糞箕不在手居士云[(冰-水+〡)*ㄆ] 師云 

L153n1638_p0756b03║好則好鬼窟中來的士云那裏得知師云[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 5 

L153n1638_p0760a10║無瘢我勸菩薩早[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾放下淨瓶巖底坐善 

L153n1638_p0761a04║[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾行脚到他方世界去不要在此礙手絆 

L153n1638_p0761b04║ 頭曲項大半郎當打開卷子[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾不上

（ 頭 



L153n1638_p0771b03║曷藤陳爛已成灰灰占着唇皮鬼見摧命運不 

L153n1638_p0774a07║段 苦心事那許時人磨齒牙果薦雲門胡餅 

L153n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 6 

L153n1638_p0779b09║開不在春枝上別有家風一段 奇 

L153n1638_p0781a05║拈余觀此一段 甚為奇特而今目前眾生 

L153n1638_p0789a06║私未許庸人薦佛塔沉沉空劫灰灰 

L153n1638_p0789b09║頌。從來個事只尋常好肉何須剜 作瘡久 

L153n1638_p0792a08║訶曰何得燒我木佛師以杖子撥灰灰曰吾燒 

L153n1638_p0795b03║天中月不合[(冰-水+〡)*ㄆ] 他一梵書 

L153n1638_p0795b08║去寒灰灰枯木去古廟香爐去一條白練去其 

L154n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 7 

L154n1638_p0001a08║頌。秤錘出汁砂出油托地酬他放亦[(冰-水+〡)*ㄆ] 輕 

L154n1638_p0006b04║者公戲題曰心似已灰灰之木身如不繫之舟 

L154n1638_p0007a02║擻儼似石灰灰布袋狼藉不用苕帚更問如 

L154n1638_p0007b11║徑山法濟湮禪師僧問掩息如灰灰時如何師 

L154n1638_p0010a09║拈高峰剜 肉做瘡賍陷平人中峰脚跟未 

L154n1638_p0021b06║青灰灰堆裏一聲佛萬劫死生火上氷功德池 

L154n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 8 

L154n1638_p0024b11║得與我[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾來一時埋向釋迦老子鼻孔裏 

L154n1638_p0025a02║真此中面目悟後人方知此段 境界今相公 

L154n1638_p0026b14║華嚴會上無厭足王剜 心取肝抽膓拔舌真 

L154n1638_p0028b11║師呼之瞎漢者段 光明容受萬有圓照法界 

L154n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 9 

L154n1638_p0051a01║悲像三週如纓絡盤旋[(冰-水+〡)*ㄆ] 之入籠如故物見 

L154n1638《雪嶠信禪師語錄》卷 10 

L154n1638_p0066a03║意擬于高峰獅子巖用缸合而外灰灰石透地 

L154n1638_p0080b07║後諸方遂[言*共]鿁傳有大師衣鉢付花子之說要 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 1 

L154n1639_p0098a11║麼若論者一段 事人人本有個個不無秖為 



L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 2 

L154n1639_p0102a12║而不被富貴之所羅籠信知有者段 出世之 

L154n1639_p0103b01║[(冰-水+〡)*ㄆ] 由你切不得教壞人家男女爭奈主中主 

L154n1639_p0105a09║用[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得未審過在什麼處泰云過在動用 

L154n1639_p0106a05║[(冰-水+〡)*ㄆ] 放何從而得之也老僧閱古尊宿集舉和 

L154n1639_p0108b13║示眾師云今朝四月半農家秧好看堪笑懶懶 

L154n1639_p0111a12║[(冰-水+〡)*ㄆ] 山谷靜風送杏華香永日蕭然坐澄心萬 

L154n1639_p0115a09║師云灼然宗師手段 切須為人解粘去縛㧞 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 3 

L154n1639_p0119b15║示眾舉真歇了禪師問僧你死後燒作灰灰撒 

L154n1639_p0123a10║山清修鍊卻鍛身心如死灰灰縱然拶得明星 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 4 

L154n1639_p0134b09║意濟至平田田問還見我婆也未濟云已[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1639_p0135a03║[(冰-水+〡)*ㄆ] 下了也田只得別行一路你看平田老漢 

L154n1639_p0135a06║然如是白拈手段 總不見得且道如何是白 

L154n1639_p0135a07║拈手段 驀喝一喝。 

L154n1639_p0135a14║保於侍者寮取灰灰圍卻方丈三道便歸萬開 

L154n1639_p0136b03║向前來遞相證據良久喝一喝云不妨[(冰-水+〡)*ㄆ] 起 

L154n1639_p0140b09║霜亦廼赤心片片他又漆桶不快如斯莽莽鹵 

L154n1639_p0144b14║道便打師云者僧可謂敵勝驚羣的手段 秖 

L154n1639_p0145b03║何其莽莽鹵以至如斯及遇同叅通個消息悔 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 5 

L154n1639_p0149b13║師云雲門解放不解[(冰-水+〡)*ㄆ] 雪竇解[(冰-水+〡)*

ㄆ] 不解放山 

L154n1639_p0150a02║全[(冰-水+〡)*ㄆ] 者麼喝一喝云豈容淺見衲僧會惟許 

L154n1639_p0152a15║苦苦口說甚分明心裏至莽莽鹵堆堆守個閒 

L154n1639_p0156a09║休去歇去一念萬年去寒灰灰枯木去古廟香 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 6 

L154n1639_p0167a02║音入理之門到此休教莽莽鹵不莽莽鹵五九四 

L154n1639_p0167a15║鱗即便休放去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來風浪穩坐看明月下滄 

L154n1639_p0168b08║翫賞弄旌旗[(冰-水+〡)*ㄆ] 得頭來把尾歸咄。 

L154n1639_p0169b10║至今[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得還有人[(冰-水+〡)*ㄆ] 得



麼若[(冰-水+〡)*ㄆ] 得也許伊 

L154n1639_p0169b12║特地戈矛氣吞宇宙無礙觸著風雷捲[(冰-水+〡)*ㄆ] 意 

L154n1639_p0176b03║礙惡口兩舌亦無礙如此見解撥無因果莽莽 

L154n1639_p0176b04║莽莽蕩蕩他時後日閻羅老子打算喫鐵棒有 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 7 

L154n1639_p0182b02║逴依依稀稀多知多見埋沒自己一段 大事 

L154n1639_p0183a08║僧今晚有個頌子白拈手段 在當場不是英 

L154n1639_p0184b15║化到者裡[(冰-水+〡)*ㄆ] 因結果一句作麼生道驀呈拄 

L154n1639_p0195a10║不著又是莽莽莽莽蕩蕩了也到者裏諸人十二 

L154n1639_p0198a01║奪饑人之食手段 未能令大夫慶快去今日 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 9 

L154n1639_p0216b02║舉僧問雲門如何是法身門云六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 道林 

L154n1639_p0216b04║一不立廼頌云一不立六不[(冰-水+〡)*ㄆ] 突然那更有 

L154n1639_p0219b12║牽僧云未審此語什麼句中[(冰-水+〡)*ㄆ] 山云三玄

[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1639_p0224a01║具禮拜壽起入方丈州[(冰-水+〡)*ㄆ] 坐具而出師云分 

L154n1639_p0225a03║日卓一下靠拄杖云體用一時[(冰-水+〡)*ㄆ] 師云佛日 

L154n1639_p0225b01║[(冰-水+〡)*ㄆ] 當斷不斷反招其亂月上女腳跟穩當要 

L154n1639_p0226b14║舉德山小參 云今夜不答話問話者三十棒 

L154n1639_p0228b15║云大好燈籠溈云果然不識師云汝等參 詳 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 10 

L154n1639_p0231b09║舉懶懶瓚和尚云吾有一言絕慮忘緣巧說不 

L154n1639_p0248a03║大法前一棒後一棒折作炭灰灰發光亮意謂 

L154n1639_p0250b08║居因晚參 次與諸徒敘見集中字多譌舛板 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 13 

L154n1639_p0283b03║拈倒用都合其宜有時將一大藏教[(冰-水+〡)*ㄆ] 向拄 

L154n1639_p0285a13║之餘不妨料理家業不可落空見莽莽莽莽蕩蕩 

L154n1639_p0289b14║己所參 即此大寂場中見得徹放得下無邊 

L154n1639_p0292b03║也汝今在病中諸緣不得不放下正好參 枯 

L154n1639_p0293b15║道業未成君早修百年霎爾似雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 喫桃吐 

L154n1639_p0295b09║進天然懶懶不是尋常按鼻牛 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 17 



L154n1639_p0343a01║第三玄。一曲江邨岸風月隨時看[(冰-水+〡)*ㄆ] [(冰-

水+〡)*ㄆ] [(冰-水+〡)*ㄆ] [(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1639_p0344a04║一喝全[(冰-水+〡)*ㄆ] 萬喝宗幾人悟得到心空諸方錯 

L154n1639_p0344b05║杖藜行處萬峯低勘破諸方師子皮[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾蒲 

L154n1639_p0345a13║我腳何似驢脚[(冰-水+〡)*ㄆ] 來伸去蹋著蹋翻海底泥 

L154n1639_p0348a13║手金剛窟[(冰-水+〡)*ㄆ] 取玻璃盞子還 

L154n1639_p0348b14║寒灰灰深撥見微熒爍破乾坤眼不同行到水 

L154n1639_p0352b13║手立山[(冰-水+〡)*ㄆ] 雙足僧禮拜山云老僧自住此未 

L154n1639_p0353a10║年去寒灰灰枯木去古廟香爐去一條白練去 

L154n1639_p0355b06║從來一片閒田地賣去[(冰-水+〡)*ㄆ] 回總不多留得中 

L154n1639_p0356b04║百醜千拙[(冰-水+〡)*ㄆ] 來也攣攣拳拳用之敢與八大 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 18 

L154n1639_p0363a09║新婦懶懶梳妝婆婆喚上堂不知天已曉羞見 

L154n1639_p0367b13║自笑山中人懶懶散奚為趣閒時兩頓粥困來 

L154n1639_p0370b07║看吾何為不學盤山打觔斗且喜懶懶瓚之風 

L154n1639_p0370b08║規詔到龕前煨紫芋懶懶收寒涕只堆堆又羨 

L154n1639_p0371b01║懶懶散羨山居忘緣境自如雲鉏半畝芋月誦 

L154n1639《天隱修禪師語錄》卷 20 

L154n1639_p0397b14║坐盤陀石却似尋常懶懶老牛煙霞影裏留蹤 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 1 

L154n1640_p0410a07║賜[(冰-水+〡)*ㄆ] 入大藏永使流通則正法眼千古長 

L154n1640_p0416a09║上堂一葉落天下秋一塵起大地[(冰-水+〡)*ㄆ] 今朝七 

L154n1640_p0416a12║大地[(冰-水+〡)*ㄆ] 底道理擲下云若知撲落非他物始 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 2 

L154n1640_p0428b14║瓣香從無始劫東擲西拋忽於窮途半路[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1640_p0436b07║天下拄地常在動用中動用中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得驀拈 

L154n1640_p0438a04║遂舉拂云正恁麼時[(冰-水+〡)*ㄆ] 因結果一句作麼生 

L154n1640_p0445a08║武鸚䳇能言鳥鵡同）。[覤-儿+旦]（七慮切朔去聲同視

也言作[目*虛]𥋖）。舷（胡千切音賢船邊也）。 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 3 



L154n1640_p0450a08║山僧[番*支]𢿥兩片皮掉三寸舌說出許多不乾不 

L154n1640_p0456a14║之辰且問大眾作麼生是[(冰-水+〡)*ㄆ] 因結果依時及 

L154n1640_p0460b07║云拄天拄地無人會[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝肩來力荷歸。 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 4 

L154n1640_p0476b01║為懶懶菴祝居士對靈小叅生死去來全體現 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 5 

L154n1640_p0499b07║辦銕石心如枯木死灰灰聖念凡情俱無起滅 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 6 

L154n1640_p0513a08║病生未識者段 本緣何所因起當云何滅欲 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 7 

L154n1640_p0533a03║無盡官豎起拂云者是第幾種中[(冰-水+〡)*ㄆ] 主無對 

L154n1640_p0533a04║代云卻請和尚[(冰-水+〡)*ㄆ] 起。 

L154n1640_p0539a07║掌威獰甚虎頭虎尾通併[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 8 

L154n1640_p0555a12║出生死師曰無用句調雖工似莽莽蕩欠諦 

L154n1640_p0558b10║煆惟我師弟豁然却具者般體段 以火苣打 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 9 

L154n1640_p0565a12║故為師作真贊曰菩薩面夜叉心惡聲流[番*支]𢿥 

L154n1640《密雲悟禪師語錄》卷 10 

L154n1640_p0594a11║下猶望禪師韜光內斂[(冰-水+〡)*ㄆ] 眎返聽又云古 

L154n1640_p0594b06║眎可以[(冰-水+〡)*ㄆ] 者也亦不見有聽可以返者也 

L154n1640_p0594b15║法語答蔡大中丞懋德十七問一時傳[番*支]𢿥 

L154n1640_p0600b13║心惡聲流[番*支]𢿥滿樷林禹門浪急龍騰處翻 

L154n1640_p0603a01║諸蓁莽莽無以祝 

L154n1640_p0607b05║師七十三歲道風益[番*支]𢿥無遠不屆雖下里 

L154n1640_p0615a14║萬計哀聲震山谷更以居恒[(冰-水+〡)*ㄆ] 藏髮爪建 

L154n1640_p0616b15║鉗鎚單提持向上碎莽莽蕩二見之窠堀剪 



L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 1 

L154n1641_p0644a07║耀萬古徽𡽪猷入此門來莫存知解不存知 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 2 

L154n1641_p0661b03║德念佛漱口之說以圖避懶懶妄擬議人則 

L154n1641_p0665a15║文殊解脫自解脫參 師云翠巖老人恁麼 

L154n1641_p0666b10║乎所以云參 須實參 悟須實悟直須廢寢 

L154n1641_p0669a10║茶話古時亦有家風冷澹的或說小參 作 

L154n1641_p0669b10║尊妄稱長老小參 示眾如同兒戲甚至濫 

L154n1641_p0669b14║半農家秧好看堪笑懶懶禪和一事無可斷 

L154n1641_p0670a03║始得看看七月半田家稻好看笑我懶懶禪 

L154n1641_p0670b08║去大眾參 究多日還搆得麼僧禮拜云搆 

L154n1641_p0672b14║橫寶座橫寶座風轉摶空八角磨（參 時舉上𣗳話）。 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 3 

L154n1641_p0688a11║一等知有佛而甘心不見佛懶懶惰不禮佛 

L154n1641_p0702b07║闖（丑禁切琛去聲）。汞（胡孔切洪上聲水銀）。[莽

-、]莽鹵（上母黨切茫上聲下 

L154n1641_p0702b08║郎古切音魯[莽-、]莽鹵輕脫苟且也）。戽（[荒-亡+ㄊ]

故切呼去聲杼水器）。 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 4 

L154n1641_p0703b04║相吐舌覆面次滿十方高至梵天漸漸[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L154n1641_p0705b11║日三担莫軃懶懶進云如人飲水冷煖自知 

L154n1641_p0731a12║三門老巡照在枇杷𣗳下曝背坐睡懶嬾牛 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 5 

L154n1641_p0742b09║修殿公務作禮師云釋迦老子向灰灰瓦上 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 6 

L154n1641_p0752b14║眾僧參 師竪柱杖一僧跪求細開示師云 

L154n1641《大覺普濟能仁琇國師語錄》卷 7 

L154n1641_p0775b09║或撥爐灰灰或研墨汁眼明手快善知時節 

L154n1641_p0791b04║[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦為屋有終焉之志然聲光外流逐羶 



L155n1642《明道正覺森禪師語錄》卷 1 

L155n1642_p0021a03║風靜兮北風興吹不了兮紙錢灰灰冷吹不 

L155n1642《明道正覺森禪師語錄》卷 2 

L155n1642_p0025b01║甚麼石灰灰山上寫個會眾拿賊。 

L155n1642_p0037b05║後賢而性復疎懶懶不能骫骳取名圜轉滑 

L155n1642《明道正覺森禪師語錄》卷 3 

L155n1642_p0063b04║眼不沒纖芥之善不掩螢[虫*壽]𫋤之光呵呵黃 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 1 

L155n1643_p0075a04║理解先聖㴱意泯闕不傳沿及近世則[番*支]𢿥弄 

L155n1643_p0075a12║道[番*支]𢿥江湖盛德高行人稱黃巖古佛即遊戲 

L155n1643_p0087a04║三[番*支]𢿥兩大似鄭州出𣍘門何異南轅而北轍 

L155n1643_p0087b06║皮[番*支]𢿥弄何諸仁者若向者裏透脫分曉𠊳見 

L155n1643_p0099a05║直饒寒灰灰發燄㪅抽㸑後焦桐那管竆漢變 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 2 

L155n1643_p0107b05║量理合悟去因甚只麼眼𥉌眵𥉍地如今山僧 

L155n1643_p0108a14║邨火吐榴 缾抴占波國與毘耶離城𩰚 非 

L155n1643_p0116b03║豪𧺆作縱橫[(冰-水+〡)*ㄆ] 放全彰本地風灮出沒卷舒 

L155n1643_p0117a02║晚參旋[(冰-水+〡)*ㄆ] 黃葉燒青煙竹榻和衣半夜眠粥 

L155n1643_p0117b03║至功不唐勞如塵纔舉大地全[(冰-水+〡)*ㄆ] 亦不可思 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 3 

L155n1643_p0118a09║離道示求出離法為含生恢壽域共佛祖[番*支]𢿥 

L155n1643_p0118b11║麼生定當總為戰爭[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾得卻因謌舞破除 

L155n1643_p0128a15║三冬過灰灰冷炭墼無方來盡懡㦬因念雪庭 

L155n1643_p0129b13║許不可得誰更拈斤[番*支]𢿥兩較量功德於有無 

L155n1643_p0130b07║[(冰-水+〡)*ㄆ] 放同時報君親育𥠖元昌厥後福有求而 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 4 

L155n1643_p0135a07║云新霛峰聻[(冰-水+〡)*ㄆ] 拄杖蠻𡰥貊狄分諸國盡抂 

L155n1643_p0142a15║音聞况復山僧[番*支]𢿥兩片皮掉三寸舌諸人言 

L155n1643_p0143b13║[(冰-水+〡)*ㄆ] 一念八千誰羨大椿秊卓拄杖下座。 



L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 5 

L155n1643_p0151a13║縵天網安似我者裏堂頭一似[番*支]𢿥米揚穅底 

L155n1643_p0151a14║簸箕三[番*支]𢿥四[番*支]𢿥瑞雲路相次絕也說甚麼麟 

L155n1643_p0154a10║下更須冷灰灰裏與我爆出黃金豆來始得。 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 6 

L155n1643_p0162a05║揚般若用資先考覺霛山僧即也不[((雪-雨)/月)*支]𢼿土上 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 8 

L155n1643_p0186b01║橫山[番*支]𢿥土擊玄關除徼路多少平人受辛苦 

L155n1643_p0190b11║一體麼但將那擬議思惟底與他一刀兩段  

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 9 

L155n1643_p0202b10║大端午進云盡見榴 華紅似火幾人相憶弔 

L155n1643_p0202b13║尚好與一喝師云情知伎倆只如此問葵榴  

L155n1643_p0207a08║句師云似火山榴 長映日如何是第三句師 

L155n1643_p0209a04║親[(冰-水+〡)*ㄆ] 得如何是摩尼珠師云須彌南畔吠琉 

L155n1643_p0209a05║璃進云那裏是如來藏師云看腳下祇如[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L155n1643_p0213b03║生師云䶥䶥齖齖有幾人莽莽莽莽鹵鹵河沙數 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 10 

L155n1643_p0219a04║重提諸祖令寰中千古[番*支]𢿥嘉聲師云水底弄 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 11 

L155n1643_p0233a10║云[(冰-水+〡)*ㄆ] 進云古人道我逢人則不出出即便為 

L155n1643_p0244a14║經秋萬里烟波一釣[(冰-水+〡)*ㄆ] 明月蘆華人去後正 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 12 

L155n1643_p0253b09║不生慙愧也忒 殺皮下無血我問你尋常開 

L155n1643_p0254a04║地折啐地斷被箇猢猻子[番*支]𢿥弄得來不自由 

L155n1643_p0254b05║拌舍一刀把者猢猻子斬為三段 𣦸了得活 

L155n1643_p0266a05║書此數段 詞雖不豐肰至人一言良馬一鞭 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 13 



L155n1643_p0272a15║有時云秤錘生鐵鑄師姑女人做[((雪-雨)/月)*支]𢼿問虛空 

L155n1643_p0273a01║相逢[((雪-雨)/月)*支]𢼿問相逢如何背面背面因甚相逢代 

L155n1643_p0274b12║庭人云何得悟去代云華糝枯木豆爆冷灰灰。 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 14 

L155n1643_p0282a06║橋作兩段 是不曰和尚甚麼處得者消息來 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 15 

L155n1643_p0293a07║力砥 滔滔障狂瀾師覽竟顧超曰居士見底 

L155n1643_p0293a10║僧問和尚門庭高峻弟子未[((雪-雨)/月)*支]𢼿造次願垂方 

L155n1643_p0296a03║問枯株流水時如何師云乾不盡灰灰飛烟滅 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 16 

L155n1643_p0309b13║[(冰-水+〡)*ㄆ] 虎尾騎虎頭㪅嫌何處不風流 

L155n1643_p0320b14║鹵莽莽恐誤後人之印可也。 

L155n1643_p0321b12║竿俱上下魚龍次第海江[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 17 

L155n1643_p0326b02║天外指彈中奮逸翮鼓清風[番*支]𢿥揚大海起蒼 

L155n1643_p0331a07║門啟甘露道震梅衡[番*支]𢿥三腳驢風蹏十分潑 

L155n1643_p0332a12║篁[番*支]𢿥屋頭春色寒景掃萬里飛埃處處喧傳 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 18 

L155n1643_p0343a04║一見馬師去不還清風終古[番*支]𢿥人寰相從七 

L155n1643《弘覺忞禪師語錄》卷 20 

L155n1643_p0365b14║之口頌說何竆况復[(冰-水+〡)*ㄆ] 因而時至預知果結 

L155n1643_p0367a01║度秋絲綸[(冰-水+〡)*ㄆ] 捲也且任虛舟大眾虛舟既爾 

L155n1643_p0373a07║嶺南憨石火者獦獠太鹵莽莽昨日室中呈我 

L155n1643_p0374a03║漢地不[(冰-水+〡)*ㄆ] 秦不管倒騎驢子上揚州（客故

維揚）。 

L157n1649《山茨際禪師語錄》卷 1 

L157n1649_p0624a13║源霜風茆屋寒擁衲爐頭坐灰灰形似懶懶殘赤 



L157n1649《山茨際禪師語錄》卷 2 

L157n1649_p0629b10║道休去歇去一念萬年去寒灰灰枯木去古廟 

L157n1649_p0634b15║師拈云三大老放去甚危[(冰-水+〡)*ㄆ] 來太速當時 

L157n1649_p0641a05║是即是兮可惜許放去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來無別理和風 

L157n1649《山茨際禪師語錄》卷 3 

L157n1649_p0663b10║耳然當葭管灰灰飛之際灼然是當人般若發 

L157n1649《山茨際禪師語錄》卷 4 

L157n1649_p0667b03║野岸荒塘外蓮開又一枝[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦齋香入座水郭 

L157n1649_p0668a13║斗室雲窩裏青黃度幾春煙蒸[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦屋老歲迫 

L157n1649_p0669b03║見曉春獨憐雙眼碧不厭一身貧深撥爐灰灰 

L157n1649_p0672b14║空林白晝半開扉雞骨稜稜懶懶應機對鏡病 

L157n1649_p0674b14║遠知無火撥盡寒灰灰未肯休 

L157n1649_p0679a07║握當人手劫習塵情直下灰灰 

L157n1649_p0681b02║懶懶殘巖主 

L157n1649_p0681b03║性懶懶隈巖常獨坐中宵梵唱花雨墮旁舍書 

L157n1649_p0684b07║山中住一間[茆-ㄗ+(邱-丘)]𦮦屋依雲樹飛泉來潤我疄頭 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 4 

L158n1652_p0052a10║犀牛扇手懶懶搖客聽砧聲思寂寥大地咸 

L158n1652_p0060b03║馗（渠為切音逵人名也）。𥲤（渠上聲鐘架也）。[(桑

-木+(疊-畾))*毛] （徒協切音牒細毛布也）。 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 5 

L158n1652_p0061a06║夜苕溪春水發梅香探步迎雲活一段 風 

L158n1652_p0061a13║乃云豹隱大山將有年口生白醭懶懶談禪 

L158n1652_p0067b14║嶽夷平移星轉斗有恁麼驅耕手段 方可 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 6 

L158n1652_p0077a12║山拾得太陽[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾歸來依舊露出白澤眾 

L158n1652_p0079a07║窠裏錮鏴死坐冷灰灰更須透脫生佛已前 

L158n1652_p0079a13║口頭上青灰灰三五斗是則是誰識渠儂意 

L158n1652_p0080a11║陀光爍爍豎窮三際橫徧十方猿𪻅猴古鏡 

L158n1652_p0084b03║浪[山/(險-(人*人)+(烈-列))]巇 卓拄杖下座。 

L158n1652_p0087b05║而不朽運四序以常新展則彌綸宇宙[(冰-水+〡)*ㄆ]  



L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 7 

L158n1652_p0091b06║莫怪海會無手段 各自珍重。 

L158n1652_p0100a03║[(冰-水+〡)*ㄆ] 因結果合作麼生佛種從緣修了義覺 

L158n1652_p0105a02║師通師云當陽[(冰-水+〡)*ㄆ] 起縵天網無毛鐵鷂任 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 9 

L158n1652_p0129a14║切莫隱諱如何是參 死句不發生機如人 

L158n1652_p0134a14║大地四大海水[(冰-水+〡)*ㄆ] 貯八萬四千毛孔裏華 

L158n1652_p0134b15║分付眾無對良久云諸人道不得山僧[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L158n1652_p0135b04║無口頭上青灰灰三五斗屎橛拈來破紙包 

L158n1652_p0135b07║秦不[(冰-水+〡)*ㄆ] 既是漢地不管秦又不[(冰-水+〡)*

ㄆ] 即今在 

L158n1652_p0136a06║兩重關[(冰-水+〡)*ㄆ] 下臨濟白拈賊眾中有單刀直 

L158n1652_p0139a15║自天然良久云還有問卜者麼既然無[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 10 

L158n1652_p0141b07║包羅萬法[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝毫端誠能如是則與千聖 

L158n1652_p0142b13║扭破如冷灰灰裡豆爆徹底翻身故云絕後 

L158n1652_p0144b08║不喚作心騎聲蓋色越古騰今一段 光明 

L158n1652_p0150a01║種草若是懦夫寒灰灰之志焉敢入大爐鞲 

L158n1652_p0151a12║取莫蹉跎東廊打倒西廊壁[(冰-水+〡)*ㄆ] 拾眉毛刦 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 12 

L158n1652_p0178a09║拈云者僧叅禪鹵莽莽學識顢頇雖然設 

L158n1652_p0187a13║佛霞以拄杖撥灰灰云吾燒取舍利主云木 

L158n1652_p0187b03║霞拄杖撥灰灰覓舍利還有也無不見道 

L158n1652_p0188a09║菸（音烏楚人謂虎為菸菟）。[山/戲] （虛宜切音希山

相對而危險也）。 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 13 

L158n1652_p0194a07║風流和尚是巖頭娶個老婆黑似漆灰灰 

L158n1652_p0199a02║互存各逞一見一段 風流笑轉新突出 

L158n1652_p0203a13║問一段 義得麼主云得州以脚踢空吹一 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 14 



L158n1652_p0208b01║灰灰灰灰能成木耶。 

L158n1652_p0209b06║禪宗是同是別師云兩段 不同收歸上科。 

L158n1652_p0218a04║何僧云觀音頭上頂彌陀[遞-虎+(土/巾)]逓相恭敬師肯 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 16 

L158n1652_p0243b12║精采絕廉纖追到青天轟霹靂冷灰灰荳爆 

L158n1652_p0252a04║露地白牛牧人懶懶放 

L158n1652_p0252a06║非放隨他意微束微拘亦懶懶巡不犯人家 

L158n1652_p0253b05║洞然海嶽已相摧武帝開池得刼灰灰世界 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 18 

L158n1652_p0286b05║朝向溪邊撈蝦蜆夜投古廟宿錢灰灰華嚴 

L158n1652_p0287a13║席墓宂幽堂也）。[髟/(鼠-臼+(ㄇ@(企-止)))]𩮻（力涉

切音獵馬領毛也）。圮（普弭切音痞覆也又毀也）。 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 19 

L158n1652_p0287b12║懶懶瓚 

L158n1652_p0295a01║舉火以火炬打○相云者段 大事因緣若 

L158n1652_p0299a05║推三個月灰灰頭土面得人嫌皆因恣性隨 

L158n1652《明覺聰禪師語錄》卷 20 

L158n1652_p0308a12║兮山猿痛悲孤雁影吊兮[扁*遷] 翩獨飛幼子 

L158n1652_p0309a01║石為枕日上三竿睡懶懶起松風蘿月伴我 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 1 

L164n1668_p0009b02║求珠之心俱還本法遂使邪山落仞苦海[(冰-水+〡)*ㄆ]  

L164n1668_p0014a06║學無疑之地此時方可歇學灰灰息遊心或自 

L164n1668_p0015a07║一如詮旨同原矣問諸大經論自成片段 科 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 4 

L164n1668_p0069a11║心求灰灰斷果又凡夫無眼將菩提智照成煩 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 7 

L164n1668_p0101a09║普法相[(冰-水+〡)*ㄆ] 此普賢機乃見一切所見聞一切 

L164n1668_p0101a10║所聞即普眼境也普法相[(冰-水+〡)*ㄆ] 者以心外無法 



L164n1668_p0101a11║故名為普一切行位皆在心中豈不相[(冰-水+〡)*ㄆ] 耶 

L164n1668_p0103a03║遮有表非即非離體用相[(冰-水+〡)*ㄆ] 理事無礙今時 

L164n1668_p0115a15║得。又說聽全[(冰-水+〡)*ㄆ] 生佛相在如一明鏡師弟 

L164n1668_p0117a03║堅也）。[曦-ㄎ+乃]𣌀（音希日光也）。 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 8 

L164n1668_p0125a01║三藏灰灰斷定慧之所論乎此宗鏡錄戒定慧 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 9 

L164n1668_p0141a03║析之因成但空灰灰斷之果通教執色心是空 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 10 

L164n1668_p0149b14║智灰灰身遠離因果世間業繫無聞凡夫五欲 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 11 

L164n1668_p0170a11║經說食有四種一者段 食變壞為相謂欲界 

L164n1668_p0170a13║非段 食攝以變壞時色無用故二者觸食觸 

L164n1668_p0170b05║識食執持為相謂有漏識由段 觸思勢力增 

L164n1668_p0170b08║情身命令不壞斷故名為食段 食唯於欲界 

L164n1668_p0171a05║夫飲食有九事人間有四食一段 食二更樂 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 12 

L164n1668_p0189b03║體用緣起本末相[(冰-水+〡)*ㄆ] 本者九識末者五識從 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 15 

L164n1668_p0241b10║為相等如金出礦終不染於塵泥似木成灰灰 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 16 

L164n1668_p0249b01║當觀名色色即[(冰-水+〡)*ㄆ] 盡無情國土名即[(冰-水

+〡)*ㄆ] 盡有 

L164n1668_p0254b02║佛性境智俱[(冰-水+〡)*ㄆ] 云何教中云在有情數中稱 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 17 



L164n1668_p0276a07║跡瞥生知解皆是心量所[(冰-水+〡)*ㄆ] 若能悟心無心 

L164n1668_p0276a12║奮（方問切音糞）。鍮（音偷鍮石）。隙（輕入聲空

閒也）。[娕*頁]嬾（蘭上聲）。揣（楚委 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 18 

L164n1668_p0288a02║不能開𤼵自身寶藏。問真如一心[(冰-水+〡)*ㄆ] 盡無 

L164n1668《御錄宗鏡大綱》卷 19 

L164n1668_p0297b12║云如火燎長楚須臾作灰灰燼智火焚業薪當 

L164n1668_p0304b15║而自說言我以塵暝灰灰烟雲霧汙染虛空寧 

L164n1669《御錄經海一滴》卷 2 

L164n1669_p0354b13║木成灰灰不重為木諸佛如來菩提涅槃亦復 

L164n1669《御錄經海一滴》卷 3 

L164n1669_p0382a02║嗅齅薝蔔不齅餘香如是若入此室但聞佛功 

L164n1669《御錄經海一滴》卷 12 

L164n1669_p0599a12║刀尋段 段 壞或囚禁枷鎖手足被杻械 

L164n1669《御錄經海一滴》卷 18 

L164n1669_p0687a02║智拔如浣垢衣先以灰灰汁後以清水衣則鮮 

M59n1540《大慧普覺禪師普說》卷 3 

M59n1540_p0911b15║人我因一悟前後際斷當下心灰灰直得身心俱忘泐潭深 

M59n1540_p0912a20║須枯木寒灰灰去一念萬年去函蓋相應去純清絕點去山 

M59n1540《大慧普覺禪師普說》卷 4 

M59n1540_p0955a08║師家如何問我如何答如是反覆思量驀然冷灰灰裏豆爆 

M59n1540《大慧普覺禪師普說》卷 5 



M59n1540_p0988a14║五雙眼 眵𥉍地縱有作聰明呈見解者盡力道得箇領字 

M59n1540_p1012b16║士大夫為塵勞所障方寸不寧怗便教佗寒灰灰枯木去一 

N07n0004《長部經典》卷 22 

N07n0004_p0297a12║於現法得究竟智，或有餘者，期待不還來。諸比丘！當

建擱立置七年間〔之念〕。諸比丘！ 

N07n0004_p0298a01║一果，〔即〕於現法得究竟智，或有餘者，期待不還

來。諸比丘！當建擱立置一年間〔之 

N07n0004_p0298a03║或有餘者，期待不還來。諸比丘！當建擱立置七個月間

〔之念〕。實不管任何人，於六個月 

N07n0004_p0298a06║〔即〕於現法得究竟智，或有餘者，期待不還來。諸比

丘！當建擱立置半月間〔之念〕。 

N08n0004《長部經典》卷 25 

N08n0004_p0052a11║世獨自證悟而止住者須要七年。尼俱陀！任擱持置七年

間！來！為有慧、正直、高潔、 

N08n0004_p0053a01║月、五月、四月、三月、二月、一月、半月。尼俱陀！

唯擱任置持半月！來！為有慧、 

N09n0005《中部經典》卷 1 

N09n0005_p0081a03║究竟智，、又，若有依者，則不還位也。雖不至七

年，、六年、五年、四年、三年、 

N09n0005_p0081a04║二年、或一年，修習此四念處者；，不，雖不至一年，

於七個月修習此四念處者，彼 

N09n0005_p0081a05║於二果中可豫期一果：。於現法得究竟智，若有依者，

則不還位也。不，雖不至七月， 

N09n0005_p0081a06║實於六月、五月、四月、三月、二月、一月，或半

月；！不，雖不至半月，僅七日修 

N09n0005_p0081a07║習此四念處者，彼於二果中可豫期一果，即：於現法得

究竟智，。又，若有依者，則不 

N09n0005《中部經典》卷 2 

N09n0005_p0165a07║如是心乃等持、清淨、皎潔、無歲穢、無垢、柔軟、堪

任而得確立不動，予心以 

N11n0005《中部經典》卷 10 

N11n0005_p0101a12║二月、一月、半月……乃至……住之；。王子！雖不達

半月，、成就此等五種精勤支之 



N11n0005_p0101a14║住於……之成就。王子！雖不達一晝夜，、成就此等五

種精支勤之比丘，以如來為教 

N11n0005_p0102a01║主，夕受教示，朝得勝進，；朝受教示，、夕得勝

進。」 

N49n0025《分別論》卷 10 

N49n0025_p0265a12║彼依彼法於慧而為簡擇、極簡擇、遍尋思，且為發勤精

進、無[怡-台+怠] ，是言精進覺 

N61n0030《論事》卷 1 

N61n0030_p0038a09║曲手、蛇頭手、瘡病、皮膚病、[病-丙+白] 病、肺

病、癲癎、駱駝、牛、驢馬、野豬、水牛 

N63n0031《彌蘭王問經》卷 1 

N63n0031_p0003a05║令一切有情生起感動，示現無餘涅槃界之涅槃行相，於

拘尸那竭羅末羅國〔熙凞連禪〕 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 1 

P154n1519_p0464a02║同灰灰燼是名了義大涅槃經云若人聞說大 

P154n1519_p0464b06║說言語及心皆同灰灰燼不作一字一句及諸 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 2 

P154n1519_p0525a01║蜊㳂海官吏遞 進亦勞一日御饌中有擘不 

P154n1519_p0528b02║作麼雪竇云垜𣐟根漢。玄沙備云却是侍 

P154n1519_p0560a09║梨）。礫（郎狄切小石也）。猢（戶吾切）。叱（尺

栗切訶也）。諗（式荏切）。垜𣐟 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 3 

P154n1519_p0561b08║自從胡亂後三十年不曾少鹽䀋醬僧回舉似 

P154n1519_p0566b01║水歸宗火亂灰灰飛杉山坐觀成敗還委悉 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 4 

P154n1519_p0628a01║師一日坐次龐居士至師纔頋頋視士以拄杖 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 5 



P154n1519_p0637b09║師因南泉一日閉却方丈門用灰灰圍著門外 

P154n1519_p0640a01║是箇射垜𣐟漢。 

P154n1519_p0646a09║冷灰灰裏九轉透瓶香如或未辨端倪不免 

P154n1519_p0653b05║塵者師頋頋視云會麼僧云不會師云問取雲 

P154n1519_p0668b02║鋤頭去鋤草師到鋤草處谷殊不頋頋便歸方 

P154n1519_p0670b09║（闒託合切茸而隴切）。顥（胡老切）。贄（音

至）。奯（呼括切）。䞋（初覲切）。杈  

P154n1519《宗門統要正續集》卷 7 

P154n1519_p0723b04║師因僧問掩息如灰灰時如何師云猶是時人 

P154n1519_p0724a07║福州長慶大安禪師（始住大溈時號懶懶安）示眾云有

句 

P154n1519_p0729b06║經過不免遞 相鈍置雪竇道藤條未到折 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 9 

P154n1519_p0768b10║上土面灰灰頭一人在十字街頭斬釘截鐵 

P154n1519_p0769a08║把手共行直至于今遞 相鈍置且如何是 

P154n1519_p0775b10║得也無用處教伊向後別有生涯免得遞  

P154n1519_p0778b05║於侍者寮取灰灰圍却方丈三道便歸師開門 

P154n1519_p0781b10║麼師云幸自非言何須譗 𧫡丈云収得安南 

P154n1519_p0783a05║奯（呼括切）。譗 𧫡（譗 竹洽切𧫡陟栗切）。𨸰

（居六切曲岸水外曰𨸰）。 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 10 

P154n1519_p0788a05║事自從許州來[(冰-水+〡)*ㄆ] 得江西剃刀一柄上和尚 

P154n1519_p0788a07║遂於南院手上掐一掐院云侍者[(冰-水+〡)*ㄆ] 師以衣 

P154n1519_p0788a09║溈山喆云西院雖[(冰-水+〡)*ㄆ] 得江西剃刀無處施 

P154n1519_p0788a10║呈直遇同叅方始拈出如今還有[(冰-水+〡)*ㄆ] 得者 

P154n1519_p0810b01║擲地便下座文和公笑曰老作家手段 終別 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 11 

P154n1519_p0833a06║燎却面門諸人須是退步看驀地冷灰灰裏 

P154n1519_p0848b05║令斷絕夾乃辭行頻頻回頋頋師遂喚云闍黎 

P154n1519《宗門統要正續集》卷 12 



P154n1519_p0867b04║漆常在動用中動用中[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得你道過在甚 

P154n1519_p0884b03║手段 致使德山令行一半如今眾中莫有 

P154n1519_p0891a10║師因僧問依稀似半月髣髴若三星乾坤[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P155n1519《宗門統要正續集》卷 13 

P155n1519_p0002b09║來端各請拗折弓箭踏翻射垜𣐟來與老僧 

P155n1519_p0012b06║解[(冰-水+〡)*ㄆ] 我當時若作龍牙待伊索蒲團禪板 

P155n1519_p0029b05║面發機直得枯木生花冷灰灰騰焰且道東 

P155n1519《宗門統要正續集》卷 14 

P155n1519_p0057b02║還[(冰-水+〡)*ㄆ] 得劒麼僧云[(冰-水+〡)*ㄆ] 得師

引頸近前云㘞僧 

P155n1519_p0057b06║溈山喆云這僧黃巢過後曾[(冰-水+〡)*ㄆ] 得劒却向 

P155n1519《宗門統要正續集》卷 15 

P155n1519_p0069a02║續昭覺勤云鈎頭香餌放去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來衝浪錦 

P155n1519_p0070b01║從人得堪作什麼山云冷灰灰裏有一粒荳爆 

P155n1519_p0072b10║云報慈一隔佛祖命脉放去[(冰-水+〡)*ㄆ] 來凡聖罔 

P155n1519_p0091b03║者寒灰灰發焰然雖如是都未得勦絕在拈 

P155n1519《宗門統要正續集》卷 16 

P155n1519_p0103b05║若何劈脊便打。護國元云據虎頭[(冰-水+〡)*ㄆ] 虎 

P155n1519_p0113a06║解放去不能[(冰-水+〡)*ㄆ] 來若不是某甲洎作米價 

P155n1519_p0122a09║灰灰枯木去一念萬年去凾蓋相應去全清絕 

P155n1519《宗門統要正續集》卷 17 

P155n1519_p0126b01║師因玄沙問三界唯心汝作麼生會師指椅  

P155n1519_p0126b02║子云和尚喚這箇作什麼沙云椅 子師云和 

P155n1519_p0130a09║龍鉢主云待有龍即降尉云忽遇拏雲[穫-禾+爪] 浪 

P155n1519_p0130b06║他道拏雲[穫-禾+爪] 浪來時如何托起鉢盂道盡 

P155n1519_p0132a08║談實相作麼生僧云這箇是椅 子師以手撥 

P155n1519_p0134b04║[(冰-水+〡)*ㄆ] 來太儉末後慇懃何不與他本分草料 

P155n1519_p0135b07║云在和尚手裏即[(冰-水+〡)*ㄆ] 取師便打僧不甘師隨 

P155n1519_p0142b07║椅 （於蟻切）。覰（七慮切伺視也）。餵（於偽切

飤也）。[穫-禾+爪] （俱縛切）。銚（徒弔 



P155n1519《宗門統要正續集》卷 19 

P155n1519_p0177a09║師因請監[(冰-水+〡)*ㄆ] 示眾云人之性命事第一須是 

P155n1519_p0183a08║士死彼此燒作堆灰灰向什麼處相見史無語 

P155n1519_p0185a05║尚且道昨日晴今日雨是箇甚麼法中[(冰-水+〡)*ㄆ] 師 

P155n1519_p0187a10║甚處坐士擬議元呼侍者云[(冰-水+〡)*ㄆ] 取玉帶永鎮 

P155n1519_p0192a09║承嗣他為他語拙蓋只用遠錄公手段 接人 

P155n1519《宗門統要正續集》卷 20 

P155n1519_p0234b08║師問僧云你死後燒作灰灰撒了骨頭向什麼 

P167n1573《修懺要旨》卷 1 

P167n1573_p0854a08║著功不唐捐捐故如前施設也今 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 1 

P168n1581_p0208a09║段 而標分三四䟽本三四而標通之者此要 

P168n1581_p0223a03║雜灰灰湯洗滌其器後貯甘露一者除其助因不食五辛二

者刳其正性殺盜邪妄不起三 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 2 

P168n1581_p0228a01║盡故阿羅漢名含三義故翻為應應已永害煩惱賊故應不

受分段  

P168n1581_p0242a02║途春蘭秋菊互擅其美振公八段 資中顯稱今詳經文復

有理在文 

P168n1581_p0242a04║已下至不戀三界為請益再陳分初有四段 一開妙解二

示修行三 

P168n1581_p0242a05║顯妙位四立妙名此四即八段 中前五科開合之異也次

再陳中有 

P168n1581_p0242a06║二一辨趣生差別二示禪境差別即八中後三段 也然開

判之設各 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 3 

P168n1581_p0257a07║兩佛耶此之四段 展轉破逐皆由前文內對所成見面之

執妄情紛 

P168n1581_p0264a09║有是處。（䟽此上七段 破妄所依竟然凡情所計雖復

萬差因 



P168n1581《首楞嚴經義海》卷 4 

P168n1581_p0273b01║入如此段 經即明心能生法自性元常不同前塵分別影

事但隨境 

P168n1581_p0291b10║者耳○解私謂此因阿難謂身境有動見性不動寄[后-口+

十] 大眾迷真常 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 5 

P168n1581_p0296a06║來舉末伽而[后-口+十] 也○標波斯匿此亦云月光）。

云何發揮 

P168n1581_p0297a06║火成灰灰漸漸銷殞殞亡不息決知 

P168n1581_p0301b01║此身死後全滅。（䟽[后-口+十] 彼置疑也末伽梨是字

母名俱 

P168n1581_p0305a02║顛倒名字意[后-口+十] 阿難認悟中迷為身為心即是顛

倒所在時眾未曉 

P168n1581_p0308b09║是一倍於悟手之垂竪相倍易明今既[后-口+十] 迷故言

垂手真際曰迷中 

P168n1581_p0309a03║廣對緣塵破除名相顯此見性不落戲論然後逐段 會通

今知諸法 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 6 

P168n1581_p0335b06║梵志娑毗迦羅所談𡨋諦及投灰灰 

P168n1581_p0335b08║有何差別。（䟽婆羅門此云梵志或淨志投灰灰等即苦

行外 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 11 

P168n1581_p0443a02║法界中道實相無法不[(冰-水+〡)*ㄆ] 無法不遍上聖下

凡情與非情皆成佛道 

P168n1581_p0445b02║此下多說從真起妄故資中以空不空二藏[(冰-水+〡)*ㄆ]

之頗得其旨○䟽二 

P168n1581_p0462b01║潬（徒旱切水中沙陼也）。遞（持計切更互也）。[雋-

隹+椎]檇李（[雋-隹+椎]檇將遂切[雋-隹+椎]檇李地名）。交 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 12 

P168n1581_p0463b04║鑛灰灰木可鍊可燒以喻果成惑滅二門四喻雖各不同皆

顯悟後更 

P168n1581_p0465b10║如木成灰灰不重為木。（䟽覺性如地惑障如木加 

P168n1581_p0466a01║行如燧智照如火涅槃如灰灰燧動火起木盡灰灰成灰灰



歸於地不重為 

P168n1581_p0466a03║喻習漏山河如木涅槃如灰灰）。 

P168n1581_p0466a10║灰灰也迷方空華則始終元無金之與灰灰燒鍊方現意云

圓頓之理雖 

P168n1581_p0466b06║菩提即山河為涅槃猶金之與灰灰也鑛木不再顯妄法之

未亡金灰灰 

P168n1581_p0474a04║天目况意可識說有次第理無前後所以三段 之初云而

云即）。 

P168n1581_p0476a03║明驗其迷解滿慈既迷性明為所明佛遂[后-口+十] 云性

覺必明妄為明覺 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 13 

P168n1581_p0490b01║蒙暗者捐捐捨小乘畢獲如來無餘 

P168n1581_p0490b06║住三智五眼一時開發故云入佛知見○䟽捐捐棄畢盡也疇

昔徃日 

P168n1581_p0492a03║者汝等若欲捐捐捨聲聞修菩薩乘 

P168n1581_p0493b01║然。（䟽覺湛明性）。即彼塵土灰灰沙之倫本 

P168n1581_p0498b09║菩薩乘生大勇猛決定棄捐捐諸有 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 14 

P168n1581_p0521a09║聞。（䟽擊鐘三問審定稱誾欲轉問宗又令重擊 一則

[后-口+十] 成矯亂 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 15 

P168n1581_p0527b07║云第二義者汝欲發菩提心於菩薩乘生大勇猛決定棄捐

捐諸有為 

P168n1581_p0532a05║（䟽汎𪵬論偈頌緫有四種一阿耨窣覩婆不問長行并偈

但數字滿三 

P168n1581_p0546b02║教釋之孤山[后-口+十] 云其失非小應知人空是破五陰

假名即見惑也法 

P168n1581_p0548b05║合於六識根大則合於六根餘之五大則緫[(冰-水+〡)*ㄆ]

六境以六境之體不 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 16 

P168n1581_p0578b10║事是離分段 病苦之緣其時迴心却入三界本無實疾所

以疑之然 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 17 



P168n1581_p0604a02║害刀段 段 壞使其兵戈猶如割水 

P168n1581_p0610a09║無不隨願此上喜捨二段 互言皆得復次緫上諸文對三

觀者由泯 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 18 

P168n1581_p0621b09║生所有知見得大自在今揀太高[(冰-水+〡)*ㄆ] 機不盡

既法界為體心聞為用 

P168n1581_p0627b08║山曰如重睡聞舂擣資中曰真聞性出覺觀思惟之外[雋-隹

+椎]檇李曰經文 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 19 

P168n1581_p0645b08║心二俱捐捐捨身肉骨血與眾生共 

P168n1581_p0646a01║離四過謂貪慢瞋癡配文可見心不起瞋身不加報故云二

俱捐捐捨 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 21 

P168n1581_p0694a06║有分段 妄生因此界立非因所因 

P168n1581_p0694a09║二類。（䟽迷畢竟無成畢竟有有故立界隔別不同故云

分段 非 

P168n1581_p0694b05║西南北之分段 指此分段 名之為界然其所有本無其

因故云非因 

P168n1581_p0699b05║既非覺了頑鈍相成或乃習定灰灰凝思專枯槁心隨境變

化物成身 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 22 

P168n1581_p0705a07║行以為對治下喻云如淨器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰

灰香沅滌 

P168n1581_p0705b10║器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰灰 

P168n1581_p0706a05║并除其助因及刳其正性也湯水如正行灰灰香如助行甘

露譬所證 

P168n1581_p0706b07║生不能自全依四食住所謂段 食 

P168n1581_p0706b10║所法能生喜樂相續執持故有四種段 謂分叚以欲界香

味觸三正 

P168n1581_p0707a05║為長養因有攝益義故名為食如四食章○標段 食一分一

段 古謂 

P168n1581_p0707a07║三界辯之段 食唯在欲界以色無色界無香味二塵餘之

三食徧通 



P168n1581_p0717a07║過去宿命未來天眼明記不失故云為念○解捨身受身即分

段 生 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 23 

P168n1581_p0733b05║灰灰飛煙滅故云善得通達故此初地名通達位盡佛境界

理顯也以 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 24 

P168n1581_p0757a10║有根隨下文自指此下十段 文皆有三）。阿難一者淫 

P168n1581_p0759a04║二習相鼓故有血河灰灰河熱沙毒 

P168n1581_p0759a07║飲癡水菩薩見慢如避巨溺。（三段 如前 

P168n1581_p0760b05║亂良善矯設方便遞 相誘引故云交誘繩木絞校所感苦

具也長惡 

P168n1581_p0765a02║燋丸鐵糜燒觸能為熱灰灰鑪炭燒 

P168n1581_p0767a05║千眼無量𠯗食衝思則能為灰灰為 

P168n1581_p0773b08║及招鬼道遇精明處以為其形即日月精魄𩲸山澤明靈有

精耀者以 

P168n1581_p0787a05║攬（盧敢切）。頞（阿葛切）。嚯（許略切）。忤

（五故切逆也）。[金*戊]龯（王伐切大 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 25 

P168n1581_p0794b09║五段 ）。 

P168n1581_p0796b06║灰灰凝經五百劫。（䟽此正明也若帶異計六行伏想漸 

P168n1581_p0797a01║劫想心不行故名灰灰凝）。是人既以生滅為因 

P168n1581_p0803b09║妄謂為盡故云不盡以不能灰灰滅心智故言此等者緫指

四天也）。 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 26 

P168n1581_p0813a04║三界分段 生死所作已辦更不進修至無常時四禪中陰

見有生處 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 27 

P168n1581_p0851a04║研幾貪求永歲棄分段 生頓希變 

P168n1581_p0851b03║信疑佛現前。（䟽夫分段 生死三界惑盡方始得離二

乘 

P168n1581_p0851b04║無學登地菩薩皆得變易今未離染頓欲於此分段 身上

變麤身為 



P168n1581_p0852b02║細質易短壽作長齡從此分段 延入彼土也自在天即欲

界第六天 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 29 

P168n1581_p0883b10║心即識陰也因中為所得果上為所歸耳餘文可解問據下

七段 皆 

P168n1581《首楞嚴經義海》卷 30 

P168n1581_p0906b08║重境皆從分段 五陰妄想中現今齊此論滅故且至六根

互用若如 

P168n1581_p0909b06║受陰盡時得意生身若不斷思出分段 死安得意生乎受

盡尚爾想 

P168n1581_p0920a10║著語彰明之凡數段 焉謂姑蘇曰者是也其 

P174n1590《佛遺教經論疏節要》卷 1 

P174n1590_p0786b01║道洽德施即有餘也而垂涅槃身灰灰智滅即無餘也）。 

P174n1590_p0794a10║力比丘受施多求美食則敗其道二懈怠睡眠苦對治論云

懈怠者心懶懶墯故睡眠者身 

P174n1590_p0807b03║欲滅度。（我有三種一見二慢三名字如來見慢已盡隨

順世間名字稱我今當灰灰 

P178n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

20 

P178n1611_p0616b09║神僧南無法秀神僧南無懶嬾殘神僧南無西 

P178n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

24 

P178n1611_p0726b04║梭一段 好風光（和）南無釋迦牟尼佛南無釋 

P178n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

26 

P178n1611_p0783a03║拏雲有拏雲的手段 一念平等無縛無脫不 

P178n1611_p0793b06║住著莫[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝是非能所俱亡絕（和）觀音

菩薩 



P178n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

27 

P178n1611_p0800b04║瞌睡展轉棄捐捐（和）南無釋迦牟尼佛南無釋 

P178n1611_p0805a01║的清光夜魄𩲸徘徊（和）南無釋迦牟尼佛南無 

P178n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

28 

P178n1611_p0840b06║灰灰好看那世人癡癡蠢蠢迷惑幾時回幸遇 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

31 

P179n1611_p0032b03║菩薩○佛菩薩拾得踈慵非覺曉寒山懶懶惰 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

32 

P179n1611_p0085a07║如來曠劫無明當下灰灰也諸佛如來（和）這佛 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

33 

P179n1611_p0116b07║雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 便顯出新月一鈎東海鯉魚多赤梢南 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

34 

P179n1611_p0146b02║過去一念應難識[(冰-水+〡)*ㄆ] 綸罷釣秋江碧莫遣扁 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

35 

P179n1611_p0163a04║手何似乾坤[(冰-水+〡)*ㄆ] 不得也諸佛如來（和）這

佛法 

P179n1611_p0170a04║諸佛如來○佛如來珊瑚枝上玉花開風遞  

P179n1611_p0177a08║諸佛菩薩○佛菩薩誰道霹靂未[(冰-水+〡)*ㄆ] 聲閃電 



P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

37 

P179n1611_p0226a04║求向上事但云溥不[(冰-水+〡)*ㄆ] 佛如來任爾白雲朝 

P179n1611_p0231a07║舟一去穩泛長江綠直須浩笑一聲烟雨[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P179n1611_p0231b03║道雨過雲[(冰-水+〡)*ㄆ] 山色淨莫道雨過雲收山色淨 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

38 

P179n1611_p0254a10║看到頭却是[乞-乙+土]玍苕菷也諸佛如來（和）這佛法 

P179n1611_p0274b06║如此不信從他造劫灰灰（和）這佛法天地間永 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

39 

P179n1611_p0275b02║道錦鱗觸散波心月佛如來管教[(冰-水+〡)*ㄆ] 取 綸 

P179n1611_p0292b01║不至又或怨黷天地訶責鬼神貶[后-口+十] 聖賢誣 

P179n1611《諸佛世尊如來菩薩尊者神僧名經》卷

40 

P179n1611_p0313a07║影響相隨毫𨤲靡忒 縱經百千萬劫亦不磨 

P179n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷 1 

P179n1612_p0350b09║  具性相之曲（即三段 子二首） 啟正見之曲

（即雙聲疊韻二首） 

P179n1612_p0352a10║  一法性之曲（即懶懶畫眉二首） 照迷途之曲

（即金索掛梧桐二首） 

P179n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷 7 

P179n1612_p0534a08║力王如來。稽首金剛利如來。無垢憶月分段  

P179n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

15 

P179n1612_p0760b06║住靜慮之曲（即忒 忒 令一首） 



P179n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

16 

P179n1612_p0784a08║具性相之曲（即三段 子一首） 

P179n1612_p0786a10║又具性相之曲（即三段 子一首） 

P179n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

18 

P179n1612_p0846b09║一法性之曲（即懶懶畫眉一首） 

P179n1612_p0848b05║又一法性之曲（即懶懶畫眉一首） 

P179n1612_p0856a09║住靜慮之曲（即忒 忒 令一首） 

P179n1612_p0858b05║又住靜慮之曲（即忒 忒 令一首） 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

19 

P180n1612_p0017a09║悽悽魄𩲸黯黯端的是命盡冤家到。（和）觀音菩 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

20 

P180n1612_p0048a10║冥冥的劫火黑灰灰猶在𢍆合著東方朔的話 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

23 

P180n1612_p0109b02║臨暮景急急忙忙煩煩悶悶遭[穴/惟] 苦趣覺路 

P180n1612_p0125a10║箇是無形段 。（和）觀音菩薩十方諸佛菩薩。 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

25 

P180n1612_p0153a08║薩。噯試說着化母機梭一段 好風光。（和）南 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

27 



P180n1612_p0214a04║心圓有拏雲有拏雲的手段 一念平等無縛 

P180n1612_p0219b06║機歷掌真箇是那遠拍[示*具] 肩。（和）南無釋迦牟 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

33 

P180n1612_p0381a05║佛菩薩。拾得踈慵非覺曉寒山懶懶惰不知歸。 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

35 

P180n1612_p0453b05║無門入。佛如來。曠劫無明當下灰灰也。諸佛如 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

36 

P180n1612_p0468b06║義劈腹剜 心也。諸佛菩薩。（和）這佛法。天地間 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

39 

P180n1612_p0559a05║佛如來。五蘊山頭一段 空。同門出入不相逢。 

P180n1612_p0561b03║和竿懶懶更休也。諸佛如來。（和）這佛法。天地間 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

40 

P180n1612_p0573a01║歷孤光是誰光彩。但言真實際大似肉剜 瘡。 

P180n1612_p0580b02║佛菩薩。誰道霹靂未[(冰-水+〡)*ㄆ] 聲閃電不留影。

誰道 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

41 

P180n1612_p0608a10║佛菩薩。欲知兩段 是一空。一空同兩含萬象。 

P180n1612_p0624b06║莫道千峯萬隴。雨歇黃梅後須看桂魄𩲸還從 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

43 



P180n1612_p0672a10║佛如來。誰道冷灰灰豆爆握土成金。佛如來。誰 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

44 

P180n1612_p0685b02║莫教一段 虛空。放開作兩邊。看看萬丈峯頭 

P180n1612_p0709a06║解只如此不信從他造劫灰灰。（和）這佛法。天地 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

45 

P180n1612_p0734b09║煙滅灰灰升。一切障礙究竟。得念失念不形成 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

46 

P180n1612_p0747b02║寶勢力。懶懶惰懈怠。放逸自恣。死苦一至。無問 

P180n1612_p0747b05║存。入息難保。又如轉燭。一息不還。便同灰灰壤。 

P180n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

47 

P180n1612_p0765a07║影響相隨。毫𨤲靡忒 。縱經百千萬劫亦不磨 

P181n1612《諸佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》卷

51 

P181n1612_p0021a02║佛菩薩。海濵迢遞 佛光臨。閭閻處處歡聲。好 

P181n1615《大明三藏法數》卷 1 

P181n1615_p0396a06║十宗[(冰-水+〡)*ㄆ] 教（出華嚴經䟽第三卷用字函） 

P181n1615_p0427b06║時維摩詰默然無言文殊歎曰善哉㢤善哉㢤 

P181n1615《大明三藏法數》卷 3 

P181n1615_p0481a01║定義也。【一審因心果覺】佛語阿難若欲捐捐 

P181n1615_p0489a06║也梵語盧舍那華言淨滿）。【二為攝末之本】攝謂[(冰

-水+〡)*ㄆ] 攝末 



P181n1615《大明三藏法數》卷 4 

P181n1615_p0514a10║二戒（出華嚴孔目）【一性戒】謂殺盜邪淫滛妄語此

四 

P181n1615《大明三藏法數》卷 5 

P181n1615_p0553a08║有儀十一回身[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視十二支節

殊勝十三骨節交結十四膝輪圓滿十五隱處妙好 

P181n1615《大明三藏法數》卷 7 

P181n1615_p0639b02║滷瓦石𣗥刺渠流險難[(冰-水+〡)*ㄆ] 實减半以喻聲 

P181n1615_p0656a07║意專向道】謂[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝身心常居寂定無他異 

P181n1615《大明三藏法數》卷 8 

P181n1615_p0678a08║嫉妬重障。【三貪欲重障】謂多貪多欲懶懶惰 

P181n1615《大明三藏法數》卷 11 

P181n1615_p0794a03║語具云劫波華言分別時節梵語閻浮提華言勝金洲十善

者不殺不盜不邪淫滛不 

P181n1615《大明三藏法數》卷 12 

P181n1615_p0828a08║淫滛等一切惡法斷而不行及諸不善律儀 

P181n1615《大明三藏法數》卷 13 

P181n1615_p0855a10║女根宿習力故便生淫滛欲夫妻共住光音 

P181n1615_p0856b04║成灰灰燼乃至三千世界一時燒盡名為壞 

P181n1615_p0872b02║四食（出華嚴經隨䟽演義鈔）【一段 食】段 即分

段 食有資 

P181n1615_p0872b04║資益諸根故言段 食古譯經律皆為摶食 

P181n1615_p0872b06║譯為段 食。【二觸食】觸即對也謂六識所對 

P182n1615《大明三藏法數》卷 14 



P182n1615_p0001a10║一名四實（出涅槃經）一名謂先陀婆四實謂水鹽䀋 

P182n1615_p0002a05║【二鹽䀋】經云若王欲食時索先陀婆智臣即 

P182n1615_p0002a06║便奉鹽䀋謂鹽䀋味苦以譬如來或說正法當 

P182n1615《大明三藏法數》卷 15 

P182n1615_p0053a06║死後捐捐棄塚滛間爛壞臭穢尤極不淨大智 

P182n1615《大明三藏法數》卷 16 

P182n1615_p0098a02║不能悔過故不可為師而授人戒也。【四懶懶 

P182n1615_p0098a03║墯】謂比丘懶懶墯恣縱則自於戒律必不能 

P182n1615《大明三藏法數》卷 18 

P182n1615_p0178a09║之定也謂修無想定時身心俱滅念慮灰灰 

P182n1615《大明三藏法數》卷 19 

P182n1615_p0202a02║者詎究其源尋之者罕窮其際由是統[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P182n1615《大明三藏法數》卷 21 

P182n1615_p0270a03║以後左足藏於甲中以譬眾生[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝舌根 

P182n1615_p0270a06║足藏於甲中以譬眾生[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝身根不令覺 

P182n1615_p0270a09║[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝意根不令知法則不被一切法塵之 

P182n1615_p0281a10║正直八行步威容齊整九行步安平十行步有儀十一回身

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視十二支節殊勝十 

P182n1615《大明三藏法數》卷 22 

P182n1615_p0333a08║盡報終捐捐棄塚滛間如朽敗木大小不淨流 

P182n1615《大明三藏法數》卷 23 

P182n1615_p0341a05║生妙善想勤加精進如以寒熱塗灰灰臥𣗥 

P182n1615_p0341a07║極果是為果盜見（寒熱塗灰灰臥𣗥者謂外道寒則躶形

自凍熱則 

P182n1615_p0341a08║五熱炙身或以灰灰塗身或眠臥荊𣗥自以為苦行而求得

果也五熱者謂四方是火 

P182n1615_p0361a10║害稱觀世音菩薩名者彼所執刀杖尋段  

P182n1615_p0361b01║段 壞而得解脫如應驗傳云晉太元中彭 



P182n1615《大明三藏法數》卷 24 

P182n1615_p0374b05║焚之[(冰-水+〡)*ㄆ] 取舍利以為八分起塔供養是名 

P182n1615《大明三藏法數》卷 25 

P182n1615_p0429a03║[言*恣]𧫎問法義增益見聞以自修習也。【八夏訖 

P182n1615《大明三藏法數》卷 26 

P182n1615_p0463a03║支持故名住持依（段 食者段 即分叚謂以香味觸三

塵為體入腹 

P182n1615_p0487a03║緣生緣因識有更互為依遞 相倚托而有 

P182n1615_p0488b08║依第七識而隨緣更互為依遞 相倚託故 

P182n1615_p0500a02║人奪精氣】謂人或畋獵嬉戲或躭淫滛嗜酒 

P182n1615_p0501a01║知覺觀之心攀緣外廣即當[(冰-水+〡)*ㄆ] 斂安住也 

P182n1615《大明三藏法數》卷 28 

P182n1615_p0550b04║經】謂此經盖文殊與阿難結集已龍神[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P182n1615_p0552b08║教詮顯權實義趣淺深不同故分十體[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P182n1615_p0554b02║塵含攝法界圓融無礙遞 互交叅重重無 

P182n1615_p0557b04║時徧三際時攝同類刼時[(冰-水+〡)*ㄆ] 異類刼時以念

攝刼時刼念重[(冰-水+〡)*ㄆ] 時異類界時彼此相 

P182n1615_p0557b05║入時以本[(冰-水+〡)*ㄆ] 末時也）。【二依處】處即

說經處所也謂諸 

P182n1615_p0561b01║[(冰-水+〡)*ㄆ] 圓教故云十宗[(冰-水+〡)*ㄆ] 教

也。【一我法俱有宗】 

P182n1615_p0563b02║起相由】謂緣起之法遞 相由藉然法界緣 

P182n1615_p0566b05║萬像俱現眾珠盡然互相現影影復現影遞  

P182n1615_p0567a06║云隔法三世互在遞 相成立乃稱異成經云菩 

P182n1615_p0567b09║緣起十義（出華嚴經䟽）緣起者謂諸法所起因緣遞  

P182n1615_p0568a02║緣起各不同也盖諸法遞 互相望要湏體用 

P182n1615_p0568b05║入者謂諸法異體遞 相涉入也盖諸法力用 

P182n1615_p0568b06║遞 相依持方成緣起如一持多則多入一內 

P182n1615《大明三藏法數》卷 29 

P182n1615_p0600b04║三業起殺盜淫滛妄貪瞋等過無惡不為是 

P182n1615_p0601a03║殺盜淫滛妄種種惡事無不為之而於惡道 

P182n1615_p0605b07║教[(冰-水+〡)*ㄆ] 故第三論義理分齊既知圓義包含 



P182n1615_p0607b04║則諸法皆攝談一位則諸位咸[(冰-水+〡)*ㄆ] 是故塵 

P182n1615_p0607b10║乘圓頓之機諸大菩薩及無信等從𩔗[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P182n1615_p0624a07║故名最上大智不思議。【四微 妙光明不思 

P182n1615_p0624a08║議】謂如來所有光明廣大微 妙徧照十方 

P182n1615_p0624b01║心喜恱發希有想故名微 妙光明不思議 

P182n1615《大明三藏法數》卷 30 

P182n1615_p0644b02║山林塚滛廟神無福德者居不淨處不得飲 

P182n1615_p0663a06║獲安隱而致利益哉㢤菩薩於生死大海作 

P182n1615《大明三藏法數》卷 31 

P182n1615_p0673a01║可忽哉㢤。 

P182n1615_p0685b04║如是名離垢地斷障證真（十惡者一殺生二偷盜三邪淫

滛 

P182n1615_p0685b05║四妄言五綺語六惡口七兩舌八貪九瞋十邪見也十善者

不殺不盜不邪淫滛不妄 

P182n1615《大明三藏法數》卷 33 

P182n1615_p0749a06║【三業魔】謂一切惡業為魔也盖殺盜淫滛妄 

P182n1615_p0762b07║酒之人行不善法不頋頋親属賢善恣肆忿 

P182n1615_p0763a08║生輪迴五道互相生育遞 為眷屬以是因 

P182n1615_p0780a05║兩踝深隱七行步正直八行步威容齊整九行步安平十行

步有儀十一回身頋頋視 

P182n1615《大明三藏法數》卷 34 

P182n1615_p0786b02║然未能起淫滛貪之心是名為受。【八愛】謂從 

P182n1615_p0789b08║【九塚滛間坐】謂無常苦空之觀是佛法之初 

P182n1615_p0791a06║而用網罟 取捕諸魚或食或賣傷害物命 

P182n1615_p0793a05║相續妄想】謂於一切諸法執此與彼遞 相 

P182n1615_p0797b01║乞食當[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝身心安住正戒勿令毀犯也。 

P182n1615_p0803a02║切性多淫滛人貪欲不生是為無畏經云能 

P182n1615_p0816b01║𠛴中人無有淫滛泆愚癡八願我𠛴中人同一善心無有他

念九願我𠛴中人皆不聞 

P182n1615_p0816b03║十二願十方世界蜎蜎飛蠕動皆得為人十三願十方諸天

人民皆作緣覺聲聞十四 

P182n1615《大明三藏法數》卷 35 



P182n1615_p0830b09║吟號哭久受苦已方出此獄復到灰灰河地 

P182n1615_p0830b10║獄。【十一灰灰河地獄】謂縱廣各五百由旬灰灰 

P182n1615_p0831a04║刺刺身內外通徹苦痛萬端乃出灰灰河至 

P182n1615_p0831a09║人復入灰灰河隨波沉沒鐵刺刺身皮肉爛 

P182n1615_p0856b04║惱天人也（五戒者不殺不盜不邪淫滛不妄語不飲酒也

梵語須陀洹華言 

P182n1615_p0871a01║身心懶懶惰於諸道業不能精進修習因而 

P183n1615《大明三藏法數》卷 37 

P183n1615_p0048b03║禽畜以至蜎蜎飛蝡動之類不得是願終不 

P183n1615_p0048b05║諸天人民以至蜎蜎飛蝡動之類來生我國 

P183n1615_p0049b09║假令十方無數世界諸天人民以至蜎蜎飛 

P183n1615_p0050a04║億世界有諸天人民以至蜎蜎飛蝡動之類 

P183n1615_p0051a09║人民以至蜎蜎飛蝡動之類聞我名號慈心 

P183n1615_p0051b04║冥之處皆當大明諸天人民以至蜎蜎飛蝡 

P183n1615_p0051b07║願十方無數世界諸天人民以至蜎蜎飛蝡 

P183n1615_p0052b04║數世界諸天人民以至蜎蜎飛蝡動之類前 

P183n1615_p0058b06║（梵語那羅素華言不懶懶惰梵語婆羅門華言淨行）。

【九叅】善財承教 

P183n1615《大明三藏法數》卷 38 

P183n1615_p0115b04║他心念神足漏盡六通度無極威儀度無極愍傷度無極行

空度無極捐捐拾度無極 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 1 

P184n1617_p0559b04║垂言教謂之頋頋命昔成王將終作頋頋命之 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 3 

P184n1617_p0610a08║[后-口+十] 昔之權使悟今實也初四句召二乘人 

P184n1617_p0610a09║後四句[后-口+十] 權而告之。 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 4 

P184n1617_p0653b09║身手有力頋頋幼稚之微欲以衣祴密扶而 



P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 9 

P184n1617_p0777b02║離分段 生死證有餘涅槃是過三百由旬 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 10 

P184n1617_p0792b05║食。不由胎藏故不假段 食唯飡采法喜禪 

P184n1617_p0809b03║謂廣記前雖對三周法授三根記而[(冰-水+〡)*ㄆ] 機 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 11 

P184n1617_p0839a04║時世人民壽命無量為於法故捐捐捨國位委 

P184n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 12 

P184n1617_p0866a07║除懶懶墯意及懈怠想離諸憂惱 

P184n1617_p0866a10║咸令歡喜懶懶墯妨於勇猛懈怠妨於精 

P184n1617_p0866b02║利物故除懶懶墯意離諸憂惱晝夜常說 

P185n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 15 

P185n1617_p0057a08║先得此鼻相菩薩離分段 身則六根皆依 

P185n1617_p0060b10║無漏性身離於分叚而常體不離分段 唯 

P185n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 16 

P185n1617_p0071a09║此明廣利成人之德雖[應-倠+林]㦄惡緣其利不失。 

P185n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 18 



P185n1617_p0117a06║殊於華嚴會終現法化已南[應-倠+林]㦄人間說普 

P185n1617_p0119b05║所執刀杖尋段 段 壞而得觧脫。 

P185n1617_p0122a04║若有眾生恭敬禮拜觀世音菩薩福不唐捐捐 

P185n1617_p0127b01║念彼觀音力刀尋段 段 壞或因禁枷鎻 

P185n1617《妙法蓮華經要解（選錄「要解」本

文）》卷 19 

P185n1617_p0134b06║知其持行益深獲功益勝而遞 為弘護耳。 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 1 

P185n1618_p0167b02║遞 相發明而觧益詳矣然學者或困於詳 

P185n1618_p0171b08║序眾皆隨緣起此經以阿難起教示墮淫滛 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 2 

P185n1618_p0193b10║即菩提生死涅槃本平等不了此意謬 引 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 3 

P185n1618_p0214b08║念念遷謝新新不住如火成灰灰漸漸銷殞殞 

P185n1618_p0236b09║真際曰向執心境各別見相[應-倠+林]㦄然今蒙一 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 5 

P185n1618_p0272b04║滅[(冰-水+〡)*ㄆ] 異而且以憶者為生忘者為滅內塵 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 7 

P185n1618_p0326b07║違經文遞 相為種者如覺明空昧相待成 

P185n1618_p0330a07║遞 相吞食是等則以殺貪為本以人食羊羊 

P185n1618_p0340b08║孤山曰所以但[后-口+十] 凡小而不言菩薩者正 

P185n1618_p0344a04║初一人忽然妄說遞 遞 相承乃至多人及 

P185n1618_p0347a06║溫陵曰遞 躡上文起難為後學决疑也上 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 8 

P185n1618_p0354a07║會諸蒙暗者捐捐捨小乘畢獲如來無餘涅槃 

P185n1618_p0355a05║捐捐捨聲聞脩菩薩乘入佛之見應當審觀因 

P185n1618_p0360b10║大勇猛决定棄捐捐諸有為相應當審詳煩惱 



P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 9 

P185n1618_p0396b03║大則合於六根餘之五大則總[(冰-水+〡)*ㄆ] 六境以 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 12 

P185n1618_p0470a02║漸制對藏通機故開三淨化道將終則[(冰-水+〡)*ㄆ]  

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 14 

P185n1618_p0521a01║定灰灰凝思專枯槁心隨境變遇物成形如 

P185n1618_p0521a10║遞 為形勢資身養命業果相循不從自類 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 15 

P185n1618_p0525b09║湯水并雜灰灰香洗滌其噐後貯甘露云何名 

P185n1618_p0526a03║性也湯水如正行灰灰香如助行甘露譬所 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 16 

P185n1618_p0567a02║因而水發二習相皷故有血河灰灰河熱沙毒 

P185n1618_p0571b08║鐵糜燒觸能為熱灰灰爐炭燒心能生星火迸 

P185n1618_p0573a01║亂二者閉𦗟寂無所聞幽魄𩲸沉沒如是聞波 

P185n1618_p0573a06║摧碎心魄𩲸。 

P185n1618_p0574a09║眼無量𠯗食衝思則能為灰灰為瘴為飛沙礰 

P185n1618_p0574b07║變也衝思為灰灰沙依土感也。 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 17 

P185n1618_p0597a09║窮捨道身心俱滅心慮灰灰凝經五百劫是人 

P185n1618_p0597b05║心想一切皆捨名圓窮捨道心慮灰灰凝即 

P185n1618_p0602b09║空灰灰滅心慮逮無所有而終於識性幽幽 

P185n1618_p0606b09║惟以鬼畜二種[(冰-水+〡)*ㄆ] 之良由於此。 

P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 18 

P185n1618_p0617b01║又以此心內外精研其時魂魄𩲸意志精神除 

P185n1618_p0617b03║法音或聞十方同敷密義此名精魄𩲸遞 相離 

P185n1618_p0617b07║而內魂魄𩲸等六互相涉入也互為賔主者 

P185n1618_p0617b10║而合於魄𩲸或魄𩲸離本位而合於精等溫陵 

P185n1618_p0618a02║外精研俱虛徹故其魂魄𩲸等皆失故常迭 



P185n1618《大佛頂萬行首楞嚴經會解》卷 20 

P185n1618_p0678a09║神褫魄𩲸逃逝魑魅魍魎無復出生直至菩提 

P185n1618_p0682b06║真際曰此陰通[(冰-水+〡)*ㄆ] 八識用動體常見聞精 

P187n1624《金剛經疏論纂要（選錄「釋金剛經纂

要疏科」）》卷 1 

P187n1624_p0751b19║初示論師承[后-口+十] 他添削（且天） 

P187n1624_p0755a07║二通敘後段 （後此） 

P187n1624_p0755b41║二[后-口+十] 他謬判（有科） 

P187n1624_p0759b28║十總結幽邃  

P187n1624_p0762a29║初[后-口+十] 錯觧 

P187n1624_p0762b18║初[后-口+十] 錯觧 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 2 

P189n1629_p0016a07║法[(冰-水+〡)*ㄆ] 經則如四教義云三藏明世間布施 

P189n1629_p0027b04║十二部別而言之小乘讓三存九小乘灰灰 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 3 

P189n1629_p0057a07║法華為大[(冰-水+〡)*ㄆ] 涅柈為捃拾若不尓者涅柈 

P189n1629_p0060b10║黨不難故法華為大[(冰-水+〡)*ㄆ] 涅柈為捃拾文二 

P189n1629_p0062a04║慧命何須贖命贖命意在藏通灰灰斷之命 

P189n1629_p0064a04║盖知人法不可灰灰斷藏通反是故曰不知 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 4 

P189n1629_p0076a07║灰灰菩薩正習𥁞如燒木無炭灰灰也（文）。 

P189n1629_p0081b07║合僧十惡身業三種謂殺盜淫滛口業有四 

P189n1629_p0087a10║不盜不邪淫滛不妄語不飲酒行中品十善感 

P189n1629_p0089a06║則不殺義則不盜禮則不淫滛信則不妄語 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 6 



P189n1629_p0152a10║速得證果若任斷人既經生捐捐惑故不說 

P189n1629_p0156b01║在名有餘涅槃若灰灰身滅智名無餘涅槃又 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 7 

P189n1629_p0166a01║惱果縛者五陰報質也灰灰身即滅戒身定 

P189n1629_p0166a07║熏耳（云云）孤調解脫者輔行三上（十一）云灰灰身 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 8 

P189n1629_p0194b04║初燄自是一途不必三通[(冰-水+〡)*ㄆ] 也以通教機 

P189n1629_p0197a01║八辟支佛地更侵習氣如燒炭成灰灰。 

P189n1629_p0197a03║也燒炭成灰灰者四教義三（十二）引大論云緣 

P189n1629_p0197a05║灰灰在。 

P189n1629_p0198a04║入滅正習俱除如炭灰灰俱盡。 

P189n1629_p0199a04║習俱除兼前摠舉炭灰灰俱盡四教義三（十二） 

P189n1629_p0199a05║云大論云諸佛智慧力大如刦燒火炭灰灰 

P189n1629_p0200a01║出分段 同證偏真。 

P189n1629_p0200a03║共觀即空不同三藏諦緣度別分段 者支 

P189n1629_p0200a04║分形段 三界生死也。 

P189n1629_p0210b10║也懶懶於化導為塵沙習且三品塵沙與三 

P189n1629_p0213a05║行）五道種性（十向）六正法性（通[(冰-水+〡)*ㄆ]

聖種等妙三種）。 

P189n1629《天台四教儀集註（選錄「集註」本

文）》卷 9 

P189n1629_p0234a07║三種懺法無生是主二為助緣灰灰汁皂角 

P189n1629_p0239a09║助之所謂灰灰汁澡豆皂莢木槵以助清水 

S06n0046《上生經會古通今新抄》卷 2 

S06n0046_p4181a14║子雖長才不及人願王𢷤[后-口+十] 四子我情乃安王言

我 

S06n0046_p4181a15║之四子於家又孝於國無𠍴我今如何而得𢷤[后-口+十]

夫 

S06n0046_p4183b12║奔赴趣二禪梵輔梵王次第昇三千世界並灰灰燼從地 

S06n0046_p4186b13║由釋迦弥勒同事底沙世尊等者前逢燃燈布髮掩𢲅 



S06n0046《上生經會古通今新抄》卷 4 

S06n0046_p4190a15║故即有情緣慈法緣慈等是也𤄜（孚袁反米汁也）[米*定]

（堂練反）。 

S06n0046_p4191b10║三應辯應時應機不增減故四無踈謬 辯凡說契理 

S06n0046_p4199b20║一切世親云能燒一切根本煩𢙉及隨煩𢙉皆為灰灰 

S06n0047《上生經疏隨新抄科文》卷 1 

S06n0047_p4201a19║後款𣣇衷誠之佳待（春） 

S06n0047_p4203a31║初捐捐教（此） 

S06n0047_p4208a47║四聊簡三段 大意（二） 

T01n0025《起世因本經》卷 10 

T01n0025_p0417b02║者，依舊常在。時，彼眾生福漸薄故，懶懶惰懈 

T01n0026《中阿含經》卷 24 

T01n0026_p0584b18║得阿那含。，置七年，六五四三二一年，。若有 

T01n0026_p0584b21║含。，置七月，六五四三二一月，。若有比丘、比 

T01n0026_p0584b24║含。，置七日七夜，六五四三二，置一日一夜，。 

T01n0026《中阿含經》卷 33 

T01n0026_p0641c27║常起不懶懶惰，憙施人飲食， 

T01n0026《中阿含經》卷 57 

T01n0026_p0787a22║勝、最上。迦旃！如是聲、香、味、觸。，迦旃！觸 

T01n0026_p0787b21║有，知如真。』瞿曇！』我作是念：『云何此沙門、梵 

T01n0026_p0787c02║欺誑、質直，我教化之。，若隨我教化，如是 

T01n0026_p0787c14║比丘來，不諛諂、不欺誑、質直，我教化之。， 

T01n0026《中阿含經》卷 59 

T01n0026_p0794c14║不來此間。，且置彼天。若有天諍、樂諍來 

T01n0061《受新歲經》卷 1 

T01n0061_p0858b28║世尊今日不度者度，、不脫者脫，、不涅槃者令 

T01n0061_p0858b29║得涅槃，無救護者為作救護，、為盲者作眼目，、 



T01n0061_p0858c02║上，。未起道意者令發道意，眾人未悟尊令悟 

T01n0061_p0858c10║智、平等之智，。少欲知足樂之處，多諸方便，念 

T01n0061_p0858c11║不錯亂摠持三昧，根原具足戒，成就三昧，、成 

T01n0061_p0858c12║就智慧，、成就解脫，、成就解脫知見，、成就勇 

T01n0061_p0858c16║輪，諸天世人及龍鬼神、魔若魔天，本所不轉。， 

T01n0086《泥犁經》卷 1 

T01n0086_p0909b25║曹人死即入泥犁。與鹽閻王相見，即去惡就善。 

T01n0086_p0909b26║主泥犁卒名曰旁，旁即將人道至鹽閻王所， 

T01n0086_p0909c05║門過。若身所作，當自得之。』是為鹽閻王第一 

T01n0086_p0909c11║婆羅門過。若身所作，當自得之。』是為鹽閻王第 

T01n0086_p0909c18║身所作，當自得之。』是為鹽閻王第三問。 

T01n0086_p0909c25║鹽閻王第四問。 

T01n0086_p0910a04║之。』是為鹽閻王第五問對。「問對已畢，泥犁旁則 

T01n0086_p0910c05║喜大呼，俱稱萬歲。鹽閻王聞之，即問泥犁旁： 

T01n0086_p0910c07║過泥犁中去。』鹽閻王言：『是皆不孝父母，不畏 

T01n0086_p0910c09║門，不畏禁戒者。』鹽閻王復見之言：『若莫非鹽閻 

T01n0090《鞞摩肅經》卷 1 

T01n0090_p0913c10║無上妙。」「此，迦旃延！云何為色妙？」「此，瞿

曇！謂色 

T01n0090_p0913c18║欲婬。」「此，迦旃延！汝所言彼色為最妙，彼色為 

T01n0090_p0913c23║上。」「是故，迦旃延！我還問汝，隨所思還報之。

於， 

T01n0090_p0913c24║迦旃延！意云何：？此閻浮檀金，巧師子極磨治 

T01n0090_p0913c27║說？」「此，瞿曇！即照虫於閻浮檀金，光明最勝最 

T01n0090_p0913c28║上最好最妙說。」「於，迦旃延！意云何：？即照虫於 

T01n0090_p0914a01║明有所照；誰光明最勝最妙最好最上？」「唯，瞿 

T01n0090_p0914a03║最好。」「於，迦旃延！意云何：？謂油燈光明，於夜

闇 

T01n0090_p0914a04║冥有所照，；謂此大火積，於夜闇冥光明有所 

T01n0090_p0914a05║照，；誰光明最勝最上妙好？」「唯，瞿曇！火積光明 

T01n0090_p0914a06║於油燈，光明最勝上妙好。」「於，迦旃延！意云

何：？ 

T01n0090_p0914a09║好？」「唯，瞿曇！星光明於火積，光明最勝上妙

好。」 

T01n0090_p0914a10║「於，迦旃延！意云何：？謂星過夜半已，天晴無雲 

T01n0090_p0914a12║有所照；誰光明最勝上妙好？」「唯，瞿曇！月光明 

T01n0090_p0914a13║於星，光明最勝上妙好。」「於，迦旃延！意云何：？

謂 

T01n0090_p0914a16║「唯，瞿曇！日光明於月，光明最勝上妙好。」「此，

迦 



T01n0090_p0914a19║作是說，光明最勝光明最上光明最妙。汝，迦 

T01n0090_p0914a24║肅已，還欲令言，告鞞摩肅異學曰：「復次，迦旃 

T01n0090_p0914a26║知聲、鼻知香、舌知味、身知細滑。此，迦旃延！或 

T01n0090_p0914a29║不欲得不願求，是彼色最為妙最為上。此，迦 

T01n0090_p0914b05║向世尊，白世尊曰：「甚奇，瞿曇！而沙門瞿曇無 

T01n0090_p0914b06║量方便，為我說婬樂求婬樂。猶若，瞿曇！草木 

T01n0090_p0914b10║求，我此所說等與等知其義。此，迦旃延！我弟 

T01n0090_p0914b15║不歡喜，說世尊、誹世尊、罵世尊：「如此，沙門瞿 

T01n0090_p0914b16║曇！為非。」罵說已，白世尊曰：「此，瞿曇！或有一 

T01n0090_p0914b23║念：「念此鞞摩肅異學！於我極瞋恚、極懷恨、不 

T01n0090_p0914b24║歡喜，誹謗我、罵詈我：『此，沙門瞿曇！我罵說

之！』。』 

T01n0090_p0914b25║而白我曰：『此，瞿曇！或有一沙門婆羅門，不知 

T01n0090_p0914b26║過去世至知如真？』」。』」世尊知已，告鞞摩肅異學 

T01n0090_p0914b27║曰：「此，迦旃延！或一沙門婆羅門，不知過去世， 

T01n0090_p0914c06║延！我作是說：『置過去世，至知有善。』猶若，迦旃 

T01n0090_p0914c09║旃延！我作是說：『置過去世，至知有善。』猶若，迦 

T01n0090_p0914c18║無畏法。從坐起，頭面禮世尊足：「唯，世尊！我 

T01n0090_p0914c20║所行於梵行。」「，此比丘當行梵行！」。」彼鞞摩

肅，則 

T01n0098《普法義經》卷 1 

T01n0098_p0924c20║便捨五種，直，六種，隨一守，四猗，不少諦，已捨 

T01n0098_p0924c22║ 度，無有餘，已行足，名為最。賢者！是所賢 

T02n0099《雜阿含經》卷 11 

T02n0099_p0072c17║切空行，心觀察、歡喜，於空法行，常、恒、住、 

T02n0099《雜阿含經》卷 15 

T02n0099_p0105b02║善知病源？謂良醫善知此病因風起、癖痰陰 

T02n0099《雜阿含經》卷 26 

T02n0099_p0187c02║吼。謂處非處如實知，如來初力。」「復次，過去、 

T02n0099_p0187c04║名第二如來力。」「復次，如來禪、解脫、三昧、正 

T02n0099_p0187c05║受如實知……」如上廣說，「是名如來第三力。」「復 

T02n0099_p0187c07║說，「是名如來第四力。」「復次，如來天眼淨過於 

T02n0099_p0187c09║如來第五力。」「復次，如來結漏已盡，無漏心解 

T02n0099《雜阿含經》卷 29 



T02n0099_p0211c14║孤獨園。爾時，世尊告諸比丘：「學戒多福利， 

T02n0099_p0211c15║住，智慧為上，解脫堅固，念為增上。若比丘 

T02n0099《雜阿含經》卷 35 

T02n0099_p0252c22║起苦，眾生覺知；，或從痰起，或從唌唾起， 

T02n0099_p0253a04║害，彼眾生如實覺知。汝亦自有此患，風、痰、 

T02n0099《雜阿含經》卷 41 

T02n0099_p0297c04║長者白佛：「如是，世尊！」佛告釋氏：「云何，？瞿

曇！ 

T02n0099_p0297c14║氏答言：「不也，世尊！」佛告釋氏：「我今語汝。，

我 

T02n0099_p0297c15║聲聞中有直心者，不諂不幻。，我於彼人，十 

T02n0099_p0297c16║年教化。，以是因緣，彼人則能百千萬歲一 

T02n0099_p0297c21║進。，以是因緣，得百千萬歲一向喜樂心樂，多 

T02n0099_p0297c22║住禪定，成就二果：，或斯陀含果、阿那含 

T02n0099_p0297c23║果。，以彼士夫先得須陀洹故。」釋氏白佛： 

T02n0125《增壹阿含經》卷 30 

T02n0125_p0712c29║丘來至我所，而白我言：『云：『舍利弗比丘與 

T02n0125《增壹阿含經》卷 51 

T02n0125_p0826a15║而自知。云何自知？，知有苦諦、苦習、苦盡、 

T02n0125_p0826b07║得福多，施此得福少。，此是阿那含，此人向阿 

T02n0125_p0826b16║至我所，而告之曰：『（從羅漢，至犯戒，。』皆具 

T02n0125_p0826b17║白如來）』。雖聞斯言，亦不經懷，亦不生此 

T02n0125_p0826b19║念：『應施一切眾生！，有形之類，由食而存，無 

T02n0125_p0826b20║食則喪。』，我躬自從如來聞說斯偈，恒在 

T02n0125_p0826b21║心懷而不忘失。云何名為偈？： 

T02n0125_p0826b22║「『「施當普平等，終不有所逆， 

T02n0125_p0826b23║必當遇聖賢，緣斯而得度。』」 

T02n0125_p0826b24║「『是謂，世尊！斯偈所說。』我躬從如來聞之，恒 

T02n0125_p0826c27║還報吾。云何，？大王！若有剎利子來，婆羅門 

T02n0125_p0827a01║王，隨時所須。』云何，？大王！須此人在左右 

T02n0125_p0827a04║之所致也。」佛告王曰：「云何，？大王！若剎利、婆 

T02n0125_p0827a07║瞻奉聖王，唯願恩垂當見納受。』云何，？大王！ 

T02n0125_p0827a08║當受斯人不？」。」王白佛言：「唯然，世尊！我等 

T02n0125_p0827a09║當納受斯人。，所以然者，由彼人堪任候 

T02n0125_p0827a12║降四。，施此之人，獲福最多。」王白佛言：「云 



T02n0125_p0827a15║如是，比丘！名為捨五。云何比丘成就六？王 

T02n0125_p0827a19║丘成就六。云何比丘而護一？，於是，比丘繫 

T02n0125_p0827a23║就六，護一降四。，施如此之人，獲福難 

T02n0125_p0827a26║福難量。，若比丘成就一法，福尚難量，何況 

T02n0125_p0827b07║意念，然後口發。，口已發，便身行殺、盜、婬。，舌 

T02n0125_p0827b08║根不定，亦無端緒。，正使彼人命終，身根、舌根 

T02n0125_p0827b09║在，。大王！彼人何以故身、口不有所設耶？」 

T03n0152《六度集經》卷 5 

T03n0152_p0027c02║（四八）「昔者菩薩與阿難俱畢罪為龍。，其一龍 

T03n0152_p0027c07║可，俱升遊觀。出水未久，。道逢含毒蚖。，蚖 

T03n0152_p0027c08║覩兩蛇，厥兇念生，志往犯害，則吐毒喣沫 

T03n0152_p0029a11║物皆為龍，耀遶王前後。王懼叫呼，！群臣 

T03n0154《生經》卷 1 

T03n0154_p0076a06║是，天上天下，無能勝君導師者！』。獲寶齎 

T03n0154_p0076a08║莫不安隱。』爾時導師，則我身是。五百賈客， 

T03n0154《生經》卷 3 

T03n0154_p0092c05║惡友，於是違遠至尊和上，及阿夷梨，眾、諸 

T03n0154_p0092c06║等類修梵行者——，四輩弟子、比丘、比丘尼、清 

T03n0154《生經》卷 5 

T03n0154_p0104a01║大比丘眾俱。爾時有一比丘新學，遠來，客 

T03n0154_p0104a02║至此國，諸比丘欲求猗籌。諸比丘聞，不 

T03n0155《菩薩本行經》卷 3 

T03n0155_p0123b22║夫人、一切諸龍、悚然心驚毛竪，皆奉十善 

T03n0155_p0123b25║於是諸龍甚自欣慶怪未曾有。龍王、，夫人、，大 

T03n0155_p0123b26║海諸龍、一切夜叉、盡奉十善，莫不歡喜作 

T03n0158《大乘悲分陀利經》卷 1 

T03n0158_p0240a17║滯婆樓多羋哶（彌爾切羊鳴聲）抳伽羅呵婆泥南 

T03n0158_p0240b20║ 羋哶除羋哶多鼻羶帝 目帝郁多瞇（模系切） 

T03n0158_p0241a10║磨𡂡羋哶 阿羅尼 彌伊伽俟勒叉俟利 



T03n0160《菩薩本生鬘論》卷 3 

T03n0160_p0339c29║於諸眾生施之快樂；，復起悲心矜恤貧窶，有 

T03n0160_p0340a24║先悟解，得盡苦際成阿羅漢。，是時始有佛、法、 

T03n0186《普曜經》卷 5 

T03n0186_p0511c28║一男心中歡喜，[((土/口)*殳)/牛] 千頭牛展轉相飲，取

其 

T03n0190《佛本行集經》卷 11 

T03n0190_p0702b13║勝妙，華鬘頸繫。種種瓔珞，珠璣，印文，指環，臂 

T03n0190《佛本行集經》卷 33 

T03n0190_p0809c15║日，成就懶懶惰，失於禪定，懈怠纏身？』 

T03n0190《佛本行集經》卷 37 

T03n0190_p0828b17║見佛，。從北天竺特叉尸羅城，向波羅㮈國， 

T03n0190_p0828b18║強有三百六十由旬。，時彼龍王出欲見佛，其 

T04n0193《佛本行經》卷 1 

T04n0193_p0055b04║今宜捨嶮欺，諂偽[仁-二+豈] 𠐞形； 

T04n0194《僧伽羅剎所集經》卷 3 

T04n0194_p0136a26║三[病-丙+垂]𤸣，聲響清徹。意欲所至，難可制持，若

聞異 

T04n0200《撰集百緣經》卷 2 

T04n0200_p0211b06║郭神及乾闥婆，啟白王言：「云：「南方國，有乾 

T04n0203《雜寶藏經》卷 6 

T04n0203_p0480a24║「汝極麤踈，侜[仁-二+張] 乃爾，何不安徐匍匐而

行？」即 



T04n0206《舊雜譬喻經》卷 1 

T04n0206_p0511a20║往來湖水中方呪，令民遠近自恣取水。」王言： 

T04n0206_p0511a21║「大佳！」。則引木入湖水中，自極制方呪之。，人 

T04n0206_p0511a22║民飲水，聾盲視聽，跛傴皆伸。孔雀白大王：「國 

T04n0209《百喻經》卷 1 

T04n0209_p0544b28║懶懶惰懈怠欲求道果，而作是言：「我今不用 

T04n0211《法句譬喻經》卷 3 

T04n0211_p0601c10║佛說渴偈訖火聲尋滅，七人獲安心喜無量。 

T04n0211《法句譬喻經》卷 4 

T04n0211_p0602c23║情豈可勝？」思惟反覆便興惡念，將婦入房，「今 

T04n0211_p0602c24║欲與汝共死一處！」，即便刺婦還自刺害，夫婦 

T04n0211_p0603a07║女，值遇愚夫不能生活，欲奪其婦。便殺婦及 

T04n0211_p0603a08║身，共死如此。遣送適還，過覲世尊。」佛告長 

T04n0212《出曜經》卷 1 

T04n0212_p0611a07║等，正覺所說：『夫睡眠者，損命愚惑，有所傷壞， 

T04n0212_p0611b07║在躬自演說：『。阿難！當知末後境界，末後無胎 

T04n0212_p0611b09║域，更受此身，此是苦邊。』，故曰一身無餘也。」 

T04n0212_p0612a01║何喜何笑者，？爾時世尊告七人曰：「汝等七人 

T04n0212_p0612a22║乃趣冥道，故，曰而不求錠。 

T04n0212_p0613b04║前晨所覩者見夜則不見者，晨朝所見眾生之 

T04n0212_p0613b12║所瞻者今夕則無也。我今少壯無所恃怙者，如 

T04n0212《出曜經》卷 2 

T04n0212_p0617b24║曰：「吾設食噉，無以濟彼妻婦男女。」，後遇疾急， 

T04n0212_p0617b25║竟不至家，中道無常。」彼大導師說斯偈曰： 

T04n0212《出曜經》卷 6 

T04n0212_p0639b03║無父母，世，無羅漢等得道者，捨佛真言隨俗 

T04n0212《出曜經》卷 9 



T04n0212_p0659c25║道自致佛者，我等願為上首弟子，。」最初說法 

T04n0212_p0659c26║先在其例。」，是瓶沙王車載飲食種種甘饌，往 

T04n0212《出曜經》卷 16 

T04n0212_p0697b13║鬪戰。」王言：「無苦，終不害我。」外冠寇轉進直趣

宮 

T04n0212《出曜經》卷 18 

T04n0212_p0705c29║價直百千，若詣他舍倚門侍立不敢入舍。侮 

T04n0212_p0706a01║慢。比丘亦復如是，本出豪族自苦其形修乞 

T04n0212_p0706a03║人；，閻浮利人以髮為飾，我沙門便取剃之；，閻 

T04n0212_p0706a04║浮利人衣裳多貪，白淨，沙門染污為色；，閻浮 

T04n0212《出曜經》卷 23 

T04n0212_p0733a19║獸群鳥樹拪棲，衣毛雜色形像不同，豈復有人 

T04n0212《出曜經》卷 25 

T04n0212_p0744c18║淨，故處，猶生不息，是故說曰，善哉為甚惡也。 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 4 

T05n0220_p0017b24║事？！但為饒益所化有情，方便善巧示受諸欲。」 

T05n0220_p0017c10║受、想、行、識。如是自性無生、無滅、無染、無淨，

菩 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 13 

T05n0220_p0073b03║緣、所緣緣、增上緣是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0073b05║無間緣、所緣緣、增上緣是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0073b08║不？」「不也！世尊！」「菩薩摩訶薩中有因緣不？」

「不也！ 

T05n0220_p0073b10║上緣不？」「不也！世尊！」「離因緣有菩薩摩訶薩

不？」 

T05n0220_p0073b12║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 14 



T05n0220_p0074b26║處、九次第定、十遍處是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0074b29║不？」「不也！世尊！」「八解脫中有菩薩摩訶薩

不？」「不 

T05n0220_p0074c02║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「菩薩摩訶薩中有八解 

T05n0220_p0074c04║次第定、十遍處不？」「不也！世尊！」「離八解脫有

菩 

T05n0220_p0074c06║十遍處有菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0075a03║地、法雲地是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「異

極 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 15 

T05n0220_p0082b01║「異耳、鼻、舌、身、意界真如是菩薩摩訶薩不？」

「不 

T05n0220_p0082b20║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0082b23║耳、鼻、舌、身、意識界真如是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0082b26║訶薩不？」「不也！世尊！」「眼識界真如中有菩薩摩 

T05n0220_p0082b28║有菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「菩薩摩訶薩中 

T05n0220_p0082c01║有耳、鼻、舌、身、意識界真如不？」「不也！世

尊！」「離眼 

T05n0220_p0082c03║鼻、舌、身、意識界真如有菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 17 

T05n0220_p0093a10║想、行、識不寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0093b10║不？」「不也！世尊！」「即色無煩惱增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0093b12║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色世間增語是 

T05n0220_p0093b16║行、識出世間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0093b23║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色屬涅槃 

T05n0220_p0093b25║識屬涅槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0093c03║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色可得增語 

T05n0220_p0093c07║想、行、識不可得增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0093c11║鼻、舌、身、意處增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0093c14║不？」「不也！世尊！」「即眼處無常增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0093c18║處樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼 

T05n0220_p0093c20║鼻、舌、身、意處苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0093c23║薩不？」「不也！世尊！」「即眼處無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0093c27║意處淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0094a03║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼處不空增語是 

T05n0220_p0094b07║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼處滅增語是菩薩 

T05n0220_p0094b09║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼處善增 

T05n0220_p0094b11║意處善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0094c23║香、味、觸、法處增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0094c26║不？」「不也！世尊！」「即色處無常增語是菩薩摩訶 



T05n0220_p0094c30║處樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色 

T05n0220_p0095a02║香、味、觸、法處苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0095a05║薩不？」「不也！世尊！」「即色處無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0095a09║法處淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0095a14║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色處不空增語是 

T05n0220_p0095b18║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色處滅增語是 

T05n0220_p0095b20║滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色處 

T05n0220_p0095b22║味、觸、法處善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 18 

T05n0220_p0096a13║鼻、舌、身、意界增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0096a16║不？」「不也！世尊！」「即眼界無常增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0096a20║界樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼 

T05n0220_p0096a22║鼻、舌、身、意界苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0096a25║薩不？」「不也！世尊！」「即眼界無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0096a29║意界淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0096b05║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼界不空增語是 

T05n0220_p0096c09║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼界滅增語是 

T05n0220_p0096c11║滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼界 

T05n0220_p0096c13║舌、身、意界善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0097a26║香、味、觸、法界增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0097a29║不？」「不也！世尊！」「即色界無常增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0097b04║界樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色 

T05n0220_p0097b06║香、味、觸、法界苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0097b09║薩不？」「不也！世尊！」「即色界無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0097b13║法界淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0097b18║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色界不空增語是 

T05n0220_p0097c22║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色界滅增語是 

T05n0220_p0097c24║滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即色界 

T05n0220_p0097c26║味、觸、法界善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0098b10║耳、鼻、舌、身、意識界增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0099b25║鼻、舌、身、意觸增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0099b28║不？」「不也！世尊！」「即眼觸無常增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0099c03║觸樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼 

T05n0220_p0099c05║鼻、舌、身、意觸苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0099c08║薩不？」「不也！世尊！」「即眼觸無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0099c12║意觸淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0099c17║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼觸不空增語是 

T05n0220_p0100a21║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼觸滅增語是 

T05n0220_p0100a23║滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即眼觸 

T05n0220_p0100a25║舌、身、意觸善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0100c12║緣所生諸受無常增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0100c24║生諸受無我增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 



T05n0220_p0100c30║所生諸受不淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0101a06║所生諸受不空增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0101a09║緣所生諸受有相增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0101a12║為緣所生諸受無相增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0101a15║觸為緣所生諸受有願增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0101a19║不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、身、意觸為

緣所生諸 

T05n0220_p0101a22║不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、身、意觸為

緣所生 

T05n0220_p0101a25║訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、身、意

觸為緣所 

T05n0220_p0101a28║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、

身、意觸為 

T05n0220_p0101b03║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、意 

T05n0220_p0101b06║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、 

T05n0220_p0101b09║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、 

T05n0220_p0101b12║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、 

T05n0220_p0101b15║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、 

T05n0220_p0101b27║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、

身、意觸為 

T05n0220_p0101c02║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、

身、意觸 

T05n0220_p0101c05║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、意 

T05n0220_p0101c08║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、

鼻、舌、 

T05n0220_p0101c11║煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即

耳、 

T05n0220_p0101c14║受世間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0101c17║受出世間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0101c20║生諸受雜染增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0101c23║所生諸受清淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0101c26║緣所生諸受屬生死增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0102a02║薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生 

T05n0220_p0102a05║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、身、

意觸為緣 

T05n0220_p0102a08║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、舌、

身、意觸為 



T05n0220_p0102a11║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、意 

T05n0220_p0102a14║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、鼻、

舌、身、 

T05n0220_p0102a17║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即耳、

鼻、舌、 
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T05n0220_p0102a29║火、風、空、識界增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0102b03║不？」「不也！世尊！」「即地界無常增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0102b07║界樂增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即地 

T05n0220_p0102b09║火、風、空、識界苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0102b12║薩不？」「不也！世尊！」「即地界無我增語是菩薩摩 

T05n0220_p0102b16║識界淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0102b21║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即地界不空增語是 

T05n0220_p0102c25║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即地界滅增語是 

T05n0220_p0102c27║滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即地界 

T05n0220_p0102c29║風、空、識界善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 
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T05n0220_p0108a06║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空無常 

T05n0220_p0108a08║至無性自性空無常增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0108a11║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空苦增語 

T05n0220_p0108a13║性自性空苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0108a16║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空無我增語是菩 

T05n0220_p0108a18║性空無我增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0108a21║薩不？」「不也！世尊！」「即內空不淨增語是菩薩摩 

T05n0220_p0108a23║不淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內 

T05n0220_p0108a26║不？」「不也！世尊！」「即內空不空增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0108a28║空增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空 

T05n0220_p0108b02║不？」「不也！世尊！」「即內空無相增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0108b04║相增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空 

T05n0220_p0108b07║不？」「不也！世尊！」「即內空無願增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0108b09║願增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空 

T05n0220_p0108b12║不？」「不也！世尊！」「即內空不寂靜增語是菩薩摩 

T05n0220_p0108b17║訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空不遠離增語是菩 

T05n0220_p0108b22║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空無為增語 

T05n0220_p0108b24║性自性空無為增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0108b27║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空無漏增 

T05n0220_p0108b29║無性自性空無漏增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0108c10║非善增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內 

T05n0220_p0108c13║薩不？」「不也！世尊！」「即內空無罪增語是菩薩摩 



T05n0220_p0108c15║無罪增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內 

T05n0220_p0108c28║染增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空 

T05n0220_p0109a02║不？」「不也！世尊！」「即內空屬生死增語是菩薩摩 

T05n0220_p0109a09║性自性空在內增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0109a12║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空在兩間 

T05n0220_p0109a17║得增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即內空 

T05n0220_p0109c06║薩不？」「不也！世尊！」「即真如遠離增語是菩薩摩 

T05n0220_p0109c11║訶薩不？」「不也！世尊！」「即真如有為增語是菩薩 

T05n0220_p0110a09║不？」「不也！世尊！」「即真如無煩惱增語是菩薩摩 

T05n0220_p0110a11║煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即真 

T05n0220_p0110a16║世間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即真 

T05n0220_p0110a24║不？」「不也！世尊！」「即真如屬涅槃增語是菩薩摩 

T05n0220_p0110a26║涅槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即真 

T05n0220_p0110b05║不？」「不也！世尊！」「即真如可得增語是菩薩摩 

T05n0220_p0110b10║薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0110b19║聖道支無常增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0110b29║八聖道支無我增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0110c05║至八聖道支不淨增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0110c10║乃至八聖道支不空增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0110c13║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住 

T05n0220_p0110c16║不？」「不也！世尊！」「即四念住有願增語是菩薩摩 

T05n0220_p0110c18║有願增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四 

T05n0220_p0110c21║訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住寂靜增語是菩 

T05n0220_p0110c23║道支寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0110c28║乃至八聖道支遠離增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0111a05║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住無為增語 

T05n0220_p0111a07║八聖道支無為增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0111a10║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住無 

T05n0220_p0111a13║不？」「不也！世尊！」「即四念住生增語是菩薩摩訶 

T05n0220_p0111a23║不？」「不也！世尊！」「即四念住有罪增語是菩薩摩 

T05n0220_p0111a25║有罪增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四 

T05n0220_p0111a28║訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住有煩惱增語是 

T05n0220_p0111b07║薩不？」「不也！世尊！」「即四念住出世間增語是 

T05n0220_p0111b12║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念住清 

T05n0220_p0111b15║不？」「不也！世尊！」「即四念住屬生死增語是菩薩 

T05n0220_p0111b22║斷乃至八聖道支在內增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0111b25║外增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四念 

T05n0220_p0111c01║八聖道支可得增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0113a28║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四靜慮不寂靜增語 

T05n0220_p0113b06║色定不遠離增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0113c04║定有煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0113c07║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四靜慮世間增 

T05n0220_p0113c12║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四靜慮雜染 

T05n0220_p0113c19║四無色定屬生死增語是菩薩摩訶薩不？」「不 



T05n0220_p0113c22║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即四靜慮 

T05n0220_p0114a01║不？」「不也！世尊！」「即四靜慮可得增語是菩薩摩 

T05n0220_p0114a06║薩不？」「不也！世尊！」 
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T05n0220_p0115c24║不寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0115c29║解脫門不遠離增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0116a28║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即空解脫門無 

T05n0220_p0116b02║不？」「不也！世尊！」「即空解脫門世間增語是菩薩 

T05n0220_p0116b07║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即空解脫門雜染增語 

T05n0220_p0116b14║願解脫門屬生死增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0116b17║槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即空解 

T05n0220_p0116b25║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即空解脫門可得增語 

T05n0220_p0116c01║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0118b01║不？」「不也！世尊！」「即極喜地遠離增語是菩薩摩 

T05n0220_p0118b03║離增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜 

T05n0220_p0118b06║訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜地有為增語是菩 

T05n0220_p0118c04║有煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即 

T05n0220_p0118c07║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜地世間增 

T05n0220_p0118c12║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜地 

T05n0220_p0118c20║訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜地屬涅槃增語是 

T05n0220_p0118c22║雲地屬涅槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0119a01║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即極喜地 

T05n0220_p0119a06║不可得增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 
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T05n0220_p0122a06║大捨不寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0122a11║遠離增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即大 

T05n0220_p0122b08║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即大慈無煩惱增語 

T05n0220_p0122b10║捨無煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0122b15║間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即大慈 

T05n0220_p0122b22║捨屬生死增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0122b25║摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即大慈在內增語是菩 

T05n0220_p0122c03║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即大慈可得增 

T05n0220_p0122c08║摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0125b23║一切相智不寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0125b28║智、一切相智不遠離增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0125c25║切相智有煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！ 

T05n0220_p0125c28║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一切智世 

T05n0220_p0126a03║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一切智 

T05n0220_p0126a11║不？」「不也！世尊！」「即一切智屬涅槃增語是菩薩 

T05n0220_p0126a13║涅槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一 



T05n0220_p0126a21║不？」「不也！世尊！」「即一切智可得增語是菩薩摩 

T05n0220_p0126a26║不？」「不也！世尊！」 
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T05n0220_p0126b11║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即預流果無常 

T05n0220_p0126b16║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即預流果苦增語 

T05n0220_p0126b18║羅漢果苦增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0126b21║訶薩不？」「不也！世尊！」「即預流果無我增語是菩 

T05n0220_p0126b26║不？」「不也！世尊！」「即預流果不淨增語是菩薩摩 

T05n0220_p0126c01║來、不還、阿羅漢果空增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0127a08║菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即預流果滅增語 

T05n0220_p0127a10║羅漢果滅增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0127a13║訶薩不？」「不也！世尊！」「即預流果非善增語是菩 

T05n0220_p0128c07║訶薩不？」「不也！世尊！」「即諸佛無上正等菩提不 

T05n0220_p0128c08║寂靜增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一 

T05n0220_p0128c12║摩訶薩行不遠離增語是菩薩摩訶薩不？」「不 

T05n0220_p0128c14║是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一切菩薩摩 

T05n0220_p0129a14║惱增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即諸佛 

T05n0220_p0129a16║不？」「不也！世尊！」「即一切菩薩摩訶薩行無煩惱 

T05n0220_p0129a17║增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即諸佛無 

T05n0220_p0129a18║上正等菩提無煩惱增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0129a23║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即諸佛無上正等菩 

T05n0220_p0129a24║提出世間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0129b02║薩行屬生死增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世 

T05n0220_p0129b04║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即一切菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0129b05║行屬涅槃增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0129b07║訶薩不？」「不也！世尊！」「即一切菩薩摩訶薩行在 

T05n0220_p0129b14║薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」「即諸佛無上正等菩 

T05n0220_p0129b15║提在兩間增語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220_p0129b19║薩摩訶薩行不可得增語是菩薩摩訶薩不？」 

T05n0220_p0129b21║語是菩薩摩訶薩不？」「不也！世尊！」 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 26 

T05n0220_p0146c29║生諸受有罪無罪，若耳、鼻、舌、身、意觸為緣所 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 37 

T05n0220_p0204b20║影、如空華、如陽焰、如尋香城、如變化事、 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 44 



T05n0220_p0249a26║六處、觸、受、愛、取、有、生、老死愁歎苦憂惱，內

空乃 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 46 

T05n0220_p0261c13║爾時，具壽善現白佛言：「世尊！何者是一切法，？ 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 48 

T05n0220_p0273c22║不知色，智不知無色，非不知色、無色法；智 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 51 

T05n0220_p0290a28║發趣大乘？如是大乘從何處出、？至何處住？ 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 54 

T05n0220_p0304b16║情善根應熟，故，入諸有自現化生。善現！菩薩 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 55 

T05n0220_p0309b29║「復次，善現！汝問『如是大乘從何處出、至何處 

T05n0220_p0309c01║住？』者，善現！如是大乘從三界中出，至一切智 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 56 

T05n0220_p0318c18║爾時，具壽善現白佛言：「世尊！言大乘，大乘者 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 58 

T05n0220_p0329b08║乘、正等覺乘、補特伽羅，若虛空、若大乘、若無 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 60 

T05n0220_p0338a10║未來現在、四靜慮即是空，空性亦空，空中空 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 61 

T05n0220_p0344a07║無作界、無為界、安隱界、寂靜界、本無、實際、究

竟、 

T05n0220_p0345b13║竟、涅槃無邊故，當知菩薩摩訶薩亦無邊。 

T05n0220_p0345b18║「世尊！即色，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色， 



T05n0220_p0345b19║菩薩摩訶薩無所有不可得。；即受、想、行、識，菩 

T05n0220_p0345b20║薩摩訶薩無所有不可得；，離受、想、行、識，菩薩 

T05n0220_p0345b21║摩訶薩無所有不可得。「世尊！即眼處，菩薩摩 

T05n0220_p0345b22║訶薩無所有不可得；，離眼處，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0345b23║所有不可得。；即耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0345b24║無所有不可得；，離耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶 

T05n0220_p0345b25║薩無所有不可得。「世尊！即色處，菩薩摩訶 

T05n0220_p0345b26║薩無所有不可得；，離色處，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0345b27║有不可得。；即聲、香、味、觸、法處，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0345b28║所有不可得；，離聲、香、味、觸、法處，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0345b29║無所有不可得。「世尊！即眼界，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0345c01║無所有不可得；，離眼界，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0345c02║不可得。；即色界、眼識界及眼觸、眼觸為緣所 

T05n0220_p0345c03║生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色界、 

T05n0220_p0345c04║眼識界及眼觸、眼觸為緣所生諸受，菩薩摩訶 

T05n0220_p0345c05║薩無所有不可得。「世尊！即耳界，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0345c06║無所有不可得；，離耳界，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0345c07║不可得。；即聲界、耳識界及耳觸、耳觸為緣所 

T05n0220_p0345c08║生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲界、 

T05n0220_p0345c09║耳識界及耳觸、耳觸為緣所生諸受，菩薩摩訶 

T05n0220_p0345c10║薩無所有不可得。「世尊！即鼻界，菩薩摩訶 

T05n0220_p0345c11║薩無所有不可得；，離鼻界，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0345c12║有不可得。；即香界、鼻識界及鼻觸、鼻觸為緣 

T05n0220_p0345c13║所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離香 

T05n0220_p0345c14║界、鼻識界及鼻觸、鼻觸為緣所生諸受，菩薩 

T05n0220_p0345c15║摩訶薩無所有不可得。「世尊！即舌界，菩薩摩 

T05n0220_p0345c16║訶薩無所有不可得；，離舌界，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0345c17║所有不可得。；即味界、舌識界及舌觸、舌觸為 

T05n0220_p0345c18║緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T05n0220_p0345c19║味界、舌識界及舌觸、舌觸為緣所生諸受，菩薩 

T05n0220_p0345c20║摩訶薩無所有不可得。「世尊！即身界，菩薩 

T05n0220_p0345c21║摩訶薩無所有不可得；，離身界，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0345c22║無所有不可得。；即觸界、身識界及身觸、身觸 

T05n0220_p0345c23║為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0345c24║離觸界、身識界及身觸、身觸為緣所生諸受， 

T05n0220_p0345c25║菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即意界， 

T05n0220_p0345c26║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離意界，菩薩摩 

T05n0220_p0345c27║訶薩無所有不可得。；即法界、意識界及意觸、 

T05n0220_p0345c28║意觸為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0345c29║得；，離法界、意識界及意觸、意觸為緣所生諸 

T05n0220_p0346a01║受，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即地 

T05n0220_p0346a02║界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離地界，菩薩 

T05n0220_p0346a03║摩訶薩無所有不可得。；即水、火、風、空、識界， 

T05n0220_p0346a04║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離水、火、風、空、識 



T05n0220_p0346a05║界，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即苦 

T05n0220_p0346a06║聖諦，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離苦聖諦， 

T05n0220_p0346a07║菩薩摩訶薩無所有不可得。；即集、滅、道聖諦， 

T05n0220_p0346a08║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離集、滅、道聖諦， 

T05n0220_p0346a09║菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即無明，菩 

T05n0220_p0346a10║薩摩訶薩無所有不可得；，離無明，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346a11║薩無所有不可得。；即行、識、名色、六處、觸受、

愛、 

T05n0220_p0346a12║取、有、生、老死愁歎苦憂惱，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0346a13║不可得；，離行乃至老死愁歎苦憂惱，菩薩摩 

T05n0220_p0346a15║多，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離布施波羅 

T05n0220_p0346a16║蜜多，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即淨戒、安 

T05n0220_p0346a17║忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0346a18║有不可得；，離淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅 

T05n0220_p0346a19║蜜多，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即 

T05n0220_p0346a20║四靜慮，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離四靜 

T05n0220_p0346a21║慮，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即四無量、四 

T05n0220_p0346a22║無色定，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離四無 

T05n0220_p0346a23║量、四無色定，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世 

T05n0220_p0346a24║尊！即八解脫，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0346a25║離八解脫，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即八 

T05n0220_p0346a26║勝處、九次第定、十遍處，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0346a27║不可得；，離八勝處、九次第定、十遍處，菩薩摩 

T05n0220_p0346a28║訶薩無所有不可得。「世尊！即四念住，菩薩 

T05n0220_p0346a29║摩訶薩無所有不可得；，離四念住，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346b01║薩無所有不可得。；即四正斷、四神足、五根、五 

T05n0220_p0346b02║力、七等覺支、八聖道支，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0346b03║可得；，離四正斷乃至八聖道支，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0346b04║無所有不可得。「世尊！即空解脫門，菩薩摩 

T05n0220_p0346b05║訶薩無所有不可得；，離空解脫門，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346b06║薩無所有不可得。；即無相、無願解脫門，菩薩 

T05n0220_p0346b07║摩訶薩無所有不可得；，離無相、無願解脫門， 

T05n0220_p0346b08║菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即五眼， 

T05n0220_p0346b09║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離五眼，菩薩摩 

T05n0220_p0346b10║訶薩無所有不可得。；即六神通，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346b11║薩無所有不可得；，離六神通，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0346b12║所有不可得。「世尊！即佛十力，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0346b13║無所有不可得；，離佛十力，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0346b14║有不可得。；即四無所畏、四無礙解、大慈、大悲、 

T05n0220_p0346b16║相智，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離四無所 

T05n0220_p0346b17║畏乃至一切相智，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0346b18║得。「世尊！即道相智，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0346b19║可得；，離道相智，菩薩摩訶薩無所有不可得。 

T05n0220_p0346b20║「世尊！即無忘失法，菩薩摩訶薩無所有不可 



T05n0220_p0346b21║得；，離無忘失法，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0346b22║得。；即恒住捨性，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0346b23║離恒住捨性，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世 

T05n0220_p0346b24║尊！即一切陀羅尼門，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0346b25║可得；，離一切陀羅尼門，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0346b26║不可得。；即一切三摩地門，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0346b27║有不可得；，離一切三摩地門，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0346b28║所有不可得。「世尊！即內空，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0346b29║所有不可得；，離內空，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0346c01║可得。；即外空、內外空、空空、大空、勝義空、有 

T05n0220_p0346c04║性空、自性空、無性自性空，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0346c05║不可得；，離外空乃至無性自性空，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346c06║薩無所有不可得。「世尊！即真如，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346c07║薩無所有不可得；，離真如，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0346c08║有不可得。；即法界、法性、不虛妄性、不變異性、 

T05n0220_p0346c11║安隱界、寂靜界、本無、實際、究竟涅槃，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346c12║薩無所有不可得；，離法界、法性乃至實際、究 

T05n0220_p0346c13║竟涅槃，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！即 

T05n0220_p0346c14║聲聞乘，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲聞 

T05n0220_p0346c15║乘，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即獨覺乘，菩 

T05n0220_p0346c16║薩摩訶薩無所有不可得；，離獨覺乘，菩薩摩 

T05n0220_p0346c17║訶薩無所有不可得。；即大乘，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0346c18║所有不可得；，離大乘，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0346c19║可得。「世尊！即聲聞補特伽羅，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0346c20║無所有不可得；，離聲聞補特伽羅，菩薩摩訶 

T05n0220_p0346c21║薩無所有不可得。；即獨覺、大乘補特伽羅，菩 

T05n0220_p0346c22║薩摩訶薩無所有不可得；，離獨覺、大乘補特 

T05n0220_p0346c23║伽羅，菩薩摩訶薩無所有不可得。「世尊！我 

T05n0220_p0347a07║時，舍利子問善現言：「何緣故說：前際菩薩摩 

T05n0220_p0347a09║際菩薩摩訶薩不可得？何緣故說：色等無邊 

T05n0220_p0347a10║故，菩薩摩訶薩亦無邊？何緣故說：即色等，菩 

T05n0220_p0347a11║薩摩訶薩無所有不可得；，離色等，菩薩摩訶 

T05n0220_p0347a12║薩無所有不可得？何緣故說：我於一切法，以 

T05n0220_p0347a15║教誡教授諸菩薩摩訶薩？何緣故說：菩薩摩 

T05n0220_p0347a16║訶薩但有假名？何緣故說：如說我等畢竟不 

T05n0220_p0347a17║生？何緣故說：諸法亦爾，都無自性？何緣故 

T05n0220_p0347a18║說：色等諸法畢竟不生？何緣故說：若畢竟不 

T05n0220_p0347a19║生則不名色等？何緣故說：我豈能以畢竟不 

T05n0220_p0347a21║何緣故說：離畢竟不生亦無菩薩摩訶薩能行 

T05n0220_p0347a22║無上正等菩提？何緣故說：若菩薩摩訶薩聞 

T05n0220_p0347a27║『何緣故說：前際菩薩摩訶薩不可得，後際菩 
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T05n0220_p0355b19║『何緣故說：色等無邊故，當知菩薩摩訶薩亦無 

T05n0220_p0358c11║『何緣故說：即色等，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0358c12║得；，離色等，菩薩摩訶薩無所有不可得？』者，舍 

T05n0220_p0358c23║即色，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色，菩薩 

T05n0220_p0358c24║摩訶薩無所有不可得。；即受、想、行、識，菩薩摩 

T05n0220_p0358c25║訶薩無所有不可得；，離受、想、行、識，菩薩摩訶 

T05n0220_p0359a09║利子！由此緣故我作是說：即眼處，菩薩摩 

T05n0220_p0359a10║訶薩無所有不可得；，離眼處，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0359a11║所有不可得。；即耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0359a12║無所有不可得；，離耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶 

T05n0220_p0359a24║不可得。舍利子！由此緣故我作是說：即色處， 

T05n0220_p0359a25║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色處，菩薩摩 

T05n0220_p0359a26║訶薩無所有不可得。；即聲、香、味、觸、法處，菩薩 

T05n0220_p0359a27║摩訶薩無所有不可得；，離聲、香、味、觸、法處，菩 
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T05n0220_p0359b21║眼界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離眼界，菩 

T05n0220_p0359b22║薩摩訶薩無所有不可得。；即色界、眼識界及 

T05n0220_p0359b23║眼觸、眼觸為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0359b24║不可得；，離色界、眼識界及眼觸、眼觸為緣所 

T05n0220_p0359b25║生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得。「舍利子！ 

T05n0220_p0359c12║界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離耳界，菩薩 

T05n0220_p0359c13║摩訶薩無所有不可得。；即聲界、耳識界及耳 

T05n0220_p0359c14║觸、耳觸為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0359c15║可得；，離聲界、耳識界及耳觸、耳觸為緣所生 

T05n0220_p0359c16║諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得。「舍利子！鼻 

T05n0220_p0360a03║可得。舍利子！由此緣故我作是說：即鼻界， 

T05n0220_p0360a04║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離鼻界，菩薩摩 

T05n0220_p0360a05║訶薩無所有不可得。；即香界、鼻識界及鼻觸、 

T05n0220_p0360a06║鼻觸為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0360a07║可得；，離香界、鼻識界及鼻觸、鼻觸為緣所生 

T05n0220_p0360a08║諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得。「舍利子！舌 

T05n0220_p0360a23║舍利子！由此緣故我作是說：即舌界，菩薩 

T05n0220_p0360a24║摩訶薩無所有不可得；，離舌界，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0360a25║無所有不可得。；即味界、舌識界及舌觸、舌觸 

T05n0220_p0360a26║為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0360a27║離味界、舌識界及舌觸、舌觸為緣所生諸受，菩 

T05n0220_p0360b14║舍利子！由此緣故我作是說：即身界，菩薩摩 

T05n0220_p0360b15║訶薩無所有不可得；，離身界，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0360b16║所有不可得。；即觸界、身識界及身觸、身觸為 

T05n0220_p0360b17║緣所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T05n0220_p0360b18║觸界、身識界及身觸、身觸為緣所生諸受，菩薩 

T05n0220_p0360c05║子！由此緣故我作是說：即意界，菩薩摩訶 



T05n0220_p0360c06║薩無所有不可得；，離意界，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0360c07║有不可得。；即法界、意識界及意觸、意觸為緣 

T05n0220_p0360c08║所生諸受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離法 

T05n0220_p0360c09║界、意識界及意觸、意觸為緣所生諸受，菩薩摩 

T05n0220_p0360c22║可得。舍利子！由此緣故我作是說：即地界， 

T05n0220_p0360c23║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離地界，菩薩摩 

T05n0220_p0360c24║訶薩無所有不可得。；即水、火、風、空、識界，菩薩 

T05n0220_p0360c25║摩訶薩無所有不可得；，離水、火、風、空、識界，菩 

T05n0220_p0361a09║得。舍利子！由此緣故我作是說：即苦聖諦， 

T05n0220_p0361a10║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離苦聖諦，菩薩 

T05n0220_p0361a11║摩訶薩無所有不可得。；即集、滅、道聖諦，菩薩 

T05n0220_p0361a12║摩訶薩無所有不可得；，離集、滅、道聖諦，菩薩 

T05n0220_p0361a28║得。舍利子！由此緣故我作是說：即無明，菩 

T05n0220_p0361a29║薩摩訶薩無所有不可得；，離無明，菩薩摩訶 

T05n0220_p0361b01║薩無所有不可得。；即行、識、名色、六處、觸、受、

愛、 

T05n0220_p0361b02║取、有、生、老死愁歎苦憂惱，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0361b03║有不可得；，離行、識、名色、六處、觸、受、愛、

取、有、生、 

T05n0220_p0361b04║老死愁歎苦憂惱，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0361b23║作是說：即布施波羅蜜多，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0361b24║有不可得；，離布施波羅蜜多，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0361b25║所有不可得。；即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波 

T05n0220_p0361b26║羅蜜多，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離淨 

T05n0220_p0361b27║戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多，菩薩摩訶 

T05n0220_p0361c12║作是說：即四靜慮，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0361c13║得；，離四靜慮，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T05n0220_p0361c14║即四無量、四無色定，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0361c15║得；，離四無量、四無色定，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0362a02║說：即八解脫，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0362a03║離八解脫，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即八 

T05n0220_p0362a04║勝處、九次第定、十遍處，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0362a05║可得；，離八勝處、九次第定、十遍處，菩薩摩訶 

T05n0220_p0362a21║作是說：即四念住，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0362a22║得；，離四念住，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T05n0220_p0362a24║支，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離四正斷、四 

T05n0220_p0362a25║神足、五根、五力、七等覺支、八聖道支，菩薩摩訶 

T05n0220_p0362b11║我作是說：即空解脫門，菩薩摩訶薩無所有 

T05n0220_p0362b12║不可得；，離空解脫門，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0362b13║可得。；即無相、無願解脫門，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0362b14║有不可得；，離無相、無願解脫門，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0362b26║由此緣故我作是說：即五眼，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0362b27║所有不可得；，離五眼，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0362b28║可得。；即六神通，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 



T05n0220_p0362b29║離六神通，菩薩摩訶薩無所有不可得。 

T05n0220_p0362c17║作是說：即佛十力，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0362c18║得；，離佛十力，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T05n0220_p0362c20║八佛不共法、一切智、一切相智，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0362c21║所有不可得；，離四無所畏乃至一切相智，菩 

T05n0220_p0362c29║相智，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離道相智， 

T05n0220_p0363a13║由此緣故我作是說：即無忘失法，菩薩摩訶 

T05n0220_p0363a14║薩無所有不可得；，離無忘失法，菩薩摩訶薩 

T05n0220_p0363a15║無所有不可得。；即恒住捨性，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0363a16║所有不可得；，離恒住捨性，菩薩摩訶薩無所 

T05n0220_p0363b03║尼門，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離一切陀 

T05n0220_p0363b04║羅尼門，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即一 

T05n0220_p0363b05║切三摩地門，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T05n0220_p0363b06║離一切三摩地門，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0363b24║內空，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離內空， 

T05n0220_p0363b25║菩薩摩訶薩無所有不可得。；即外空乃至無 

T05n0220_p0363b26║性自性空，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離外 

T05n0220_p0363b27║空乃至無性自性空，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0363c17║由此緣故我作是說：即真如，菩薩摩訶薩無 

T05n0220_p0363c18║所有不可得；，離真如，菩薩摩訶薩無所有不 

T05n0220_p0363c19║可得。；即法界、法性乃至實際、究竟涅槃，菩薩 

T05n0220_p0363c20║摩訶薩無所有不可得；，離法界、法性乃至實 

T05n0220_p0363c21║際、究竟涅槃，菩薩摩訶薩無所有不可得。 

T05n0220_p0364a04║舍利子！由此緣故我作是說：即聲聞乘，菩 

T05n0220_p0364a05║薩摩訶薩無所有不可得；，離聲聞乘，菩薩摩 

T05n0220_p0364a06║訶薩無所有不可得。；即獨覺乘、大乘，菩薩摩 

T05n0220_p0364a07║訶薩無所有不可得；，離獨覺乘、大乘，菩薩摩 

T05n0220_p0364a23║子！由此緣故我作是說：即聲聞補特伽羅， 

T05n0220_p0364a24║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲聞補特伽 

T05n0220_p0364a25║羅，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即獨覺、大乘 

T05n0220_p0364a26║補特伽羅，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離獨 

T05n0220_p0364a27║覺、大乘補特伽羅，菩薩摩訶薩無所有不可 

T05n0220_p0364b01║『何緣故說：我於一切法，以一切種、一切處、 
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T05n0220_p0373a24║『何緣故說：菩薩摩訶薩但有假名？』者，舍利 

T05n0220_p0373a26║問善現言：「何緣故說：菩薩摩訶薩名唯客 
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T05n0220_p0379a20║言：「如尊者所云『何緣故說：如說我等畢竟 

T05n0220_p0380a15║云『：何緣故說：諸法亦爾都無自性？』者，舍 
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T05n0220_p0391a25║舍利子言：「如尊者所云『何緣故說：色等諸 

T05n0220_p0392b19║『何緣故說：若畢竟不生則不名色等？』者，舍利 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 70 

T05n0220_p0394b18║『何緣故說：我豈能以畢竟不生般若波羅蜜多， 

T05n0220_p0394b29║『何緣故說：離畢竟不生亦無菩薩摩訶薩能行 

T05n0220_p0396a08║『何緣故說：若菩薩摩訶薩聞作是說，其心不 
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T05n0220_p0399c13║則非淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多。 

T05n0220_p0405a10║「舍利子！此！於布施波羅蜜多實性而得遠到， 
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T05n0220_p0410b16║時，舍利子問善現言：「何緣故說：色等不生 

T05n0220_p0413c27║時，舍利子問善現言：「何緣故說：色等不二 
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T05n0220_p0415c19║時，舍利子問善現言：「何緣故說：色等入不 
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T05n0220_p0422a28║利子問善現言：「仁者！於所說無生法樂辯 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 103 

T05n0220_p0571a24║遺體非此般若波羅蜜多、一切智智之根本 

T05n0220_p0574a06║惡慧、懈怠、下劣精進、下劣勝解、下劣有情 
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T05n0220_p0709a01║神力加持，如是佛設利羅，令於如來般涅槃 
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T05n0220_p0905a17║尊！若善男子、善女人，等，能以如是法施、財施 

T05n0220_p0905c06║提。何以故？「憍尸迦！一切如來、聲聞、獨覺、世間 

T05n0220_p0906a01║提，則無有能安立菩薩、聲聞、獨覺、世間勝事。 

T05n0220_p0906c16║生修福業事，但為令己自在安樂；，聲聞、獨覺 

T05n0220_p0906c17║修福業事，為自調伏、，為自寂靜、，為自涅槃；，菩 

T05n0220《大般若波羅蜜多經》卷 169 

T05n0220_p0907b04║向，將非顛倒？。如於無常謂常，是想顛倒、心顛 

T05n0220_p0908a13║已曾供養無量諸佛、，宿殖善根、久發大願、，為 

T05n0220_p0908a14║諸善友之所攝受、，善學諸法自相空義，是菩 

T05n0220_p0908c18║無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識所 

T05n0220_p0908c21║薩，或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久發大願、 

T05n0220_p0908c27║養無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識 

T05n0220_p0909a02║訶薩，或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久發大 

T05n0220_p0909a05║薩摩訶薩，或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久 

T05n0220_p0909a08║薩摩訶薩，或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久 

T05n0220_p0909a12║善根、久發大願、諸善知識所攝受者，應對其 

T05n0220_p0909a15║或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸 

T05n0220_p0909a18║薩摩訶薩，或曾供養無量諸佛、宿殖善根、久 

T05n0220_p0909a21║曾供養無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善 

T05n0220_p0909a25║無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識所 

T05n0220_p0909a28║諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識所攝受 

T05n0220_p0909b02║諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識所攝受 

T05n0220_p0909b05║無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善知識所 

T05n0220_p0909b08║曾供養無量諸佛、宿殖善根、久發大願、諸善 

T05n0220_p0909b18║故，心亦不可隨喜迴向，心自性故。「大士！若菩 
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T05n0220_p0920b21║迴向無上正等菩提。』，是為正起隨喜迴向。」』」 
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T05n0220_p1053c18║乃至意觸為緣所生諸受清淨故，一切智智清 
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T05n0220_p1062c02║特伽羅清淨故，一切三摩地門清淨，一切三 

T05n0220_p1062c03║摩地門清淨故，一切智智清淨。何以故？若補 
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T06n0220_p0011b27║摩訶薩行清淨，一切菩薩摩訶薩行清淨。故 
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T06n0220_p0448a20║為甚深。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「何法 

T06n0220_p0449a08║了。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢竟 

T06n0220_p0449b25║續。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢 

T06n0220_p0450b11║染。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢 

T06n0220_p0451a27║潔。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢竟 

T06n0220_p0452a14║觀。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢 

T06n0220_p0453a01║顯。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何法

畢 
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T06n0220_p0453c25║界。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何

如 

T06n0220_p0453c28║生色界。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0454a02║清淨不生無色界。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍 

T06n0220_p0454a06║性無知。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0454a09║無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利 

T06n0220_p0454a12║行、識性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T06n0220_p0454a16║是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何眼處性無知即 

T06n0220_p0454a19║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何

耳、 

T06n0220_p0454a22║言：「色處性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0454a26║言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何聲、香、

味、 

T06n0220_p0454a29║「眼界性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T06n0220_p0454b04║知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0454b08║言：「耳界性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0454b12║諸受性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0454b17║是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何鼻界性無知即 

T06n0220_p0454b20║緣所生諸受性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢 



T06n0220_p0454b25║「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何舌界性無知 

T06n0220_p0454b28║為緣所生諸受性無知即是清淨。」佛言：「如是！ 

T06n0220_p0454c04║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何身界 

T06n0220_p0454c08║言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何觸界乃 

T06n0220_p0454c12║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0454c16║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何

法 

T06n0220_p0454c20║無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利 

T06n0220_p0454c23║火、風、空、識界性無知即是清淨。」佛言：「如是！

畢 

T06n0220_p0454c27║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0455a02║即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言： 

T06n0220_p0455a07║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何布施 

T06n0220_p0455a11║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云何 

T06n0220_p0455a15║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云

何 

T06n0220_p0455a21║知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0455a25║即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言： 

T06n0220_p0455b01║言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何法界乃 

T06n0220_p0455b05║是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何苦聖諦性無知 

T06n0220_p0455b08║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0455b11║言：「四靜慮性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢 

T06n0220_p0455b15║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：

「云 

T06n0220_p0455b19║言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何八解脫 

T06n0220_p0455b22║定、十遍處性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0455b26║子言：「四念住性無知即是清淨。」佛言：「如是！ 

T06n0220_p0455c02║「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何四正斷乃至 

T06n0220_p0455c06║「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何空解脫門性 

T06n0220_p0455c09║門性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0455c13║知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0455c17║是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何五眼性無知即 

T06n0220_p0455c20║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何六神 

T06n0220_p0455c23║知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0455c27║佛不共法性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0456a03║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何無忘 

T06n0220_p0456a06║性性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0456a10║「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何一切智性無 

T06n0220_p0456a13║無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0456a17║是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：



「云 

T06n0220_p0456a21║言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何一切三 

T06n0220_p0456a25║「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何預流果性無 

T06n0220_p0456a28║性無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍 

T06n0220_p0456b03║無知即是清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利 

T06n0220_p0456b07║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何一切 

T06n0220_p0456b11║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云

何 

T06n0220_p0456b16║一切智智無益無損。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0456b21║法無所執受。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T06n0220_p0456b26║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0456b29║識清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 

T06n0220_p0456c03║尊！我清淨故眼處清淨。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0456c07║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨 

T06n0220_p0456c10║尊！我清淨故色處清淨。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0456c14║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故聲、 

T06n0220_p0456c17║清淨故眼界清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世 

T06n0220_p0456c21║所生諸受清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世

尊！ 

T06n0220_p0456c25║淨。」「世尊！我清淨故耳界清淨。」佛言：「如是！

畢 

T06n0220_p0456c29║耳觸為緣所生諸受清淨。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0457a05║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故鼻界 

T06n0220_p0457a08║鼻觸、鼻觸為緣所生諸受清淨。」佛言：「如是！畢 

T06n0220_p0457a13║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨 

T06n0220_p0457a17║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故味 

T06n0220_p0457a21║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T06n0220_p0457a25║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0457a29║故意界清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！

何 

T06n0220_p0457b04║受清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而說 

T06n0220_p0457b08║淨故地界清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世

尊！何 

T06n0220_p0457b11║清淨故水、火、風、空、識界清淨。」佛言：「如是！

畢竟 

T06n0220_p0457b15║明清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 

T06n0220_p0457b19║憂惱清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 



T06n0220_p0457b24║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故布 

T06n0220_p0457b28║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我清 

T06n0220_p0457c03║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我清 

T06n0220_p0457c09║性空清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 

T06n0220_p0457c13║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T06n0220_p0457c18║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故法 

T06n0220_p0457c21║淨。」「世尊！我清淨故苦聖諦清淨。」佛言：「如

是！畢 

T06n0220_p0457c25║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0457c28║尊！我清淨故四靜慮清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0458a03║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T06n0220_p0458a07║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故 

T06n0220_p0458a10║處、九次第定、十遍處清淨。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0458a14║「世尊！我清淨故四念住清淨。」佛言：「如是！畢 

T06n0220_p0458a19║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故四正 

T06n0220_p0458a23║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故空解 

T06n0220_p0458a26║無願解脫門清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世 

T06n0220_p0458b01║十地清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 
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T06n0220_p0458b12║「世尊！我清淨故五眼清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0458b16║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故六神 

T06n0220_p0458b19║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0458b23║八佛不共法清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世 

T06n0220_p0458b28║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故無忘 

T06n0220_p0458c02║捨性清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 

T06n0220_p0458c05║「世尊！我清淨故一切智清淨。」佛言：「如是！畢 

T06n0220_p0458c09║智清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而說 

T06n0220_p0458c13║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說 

T06n0220_p0458c17║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清 

T06n0220_p0458c20║「世尊！我清淨故預流果清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0458c24║果清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 



T06n0220_p0458c28║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0459a02║清淨故一切菩薩摩訶薩行清淨。」佛言：「如是！ 

T06n0220_p0459a07║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故諸 

T06n0220_p0459a11║「世尊！我清淨故一切智智清淨。」佛言：「如是！ 

T06n0220_p0459a15║淨。」「世尊！無二清淨無得無觀。」佛言：「如是！

畢 

T06n0220_p0459a19║無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T06n0220_p0459a22║識無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 

T06n0220_p0459a25║故眼處無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！

何緣 

T06n0220_p0459a28║耳、鼻、舌、身、意處無邊。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T06n0220_p0459b02║竟淨。」「世尊！我無邊故色處無邊。」佛言：「如

是！ 

T06n0220_p0459b06║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0459b09║眼界無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 

T06n0220_p0459b13║邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我無 

T06n0220_p0459b16║「世尊！我無邊故耳界無邊。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0459b20║緣所生諸受無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世 

T06n0220_p0459b24║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0459b28║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故香 

T06n0220_p0459c02║無邊故舌界無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世 

T06n0220_p0459c06║諸受無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 

T06n0220_p0459c10║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故身 

T06n0220_p0459c13║觸、身觸為緣所生諸受無邊。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0459c17║界無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而說 

T06n0220_p0459c21║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊 

T06n0220_p0459c24║尊！我無邊故地界無邊。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T06n0220_p0459c27║我無邊故水、火、風、空、識界無邊。」佛言：「如

是！畢 

T06n0220_p0460a02║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊 

T06n0220_p0460a06║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0460a10║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故布 

T06n0220_p0460a13║忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多無邊。」佛言：「如

是！ 

T06n0220_p0460a17║內空無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何 



T06n0220_p0460a23║空、無性自性空無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0460a27║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我 

T06n0220_p0460b03║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故法 

T06n0220_p0460b06║聖諦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣 

T06n0220_p0460b09║邊故集、滅、道聖諦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0460b13║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故四靜 

T06n0220_p0460b16║無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T06n0220_p0460b19║無邊故八解脫無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0460b23║邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0460b26║尊！我無邊故四念住無邊。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0460c01║七等覺支、八聖道支無邊。」佛言：「如是！畢竟淨 

T06n0220_p0460c05║邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0460c08║相、無願解脫門無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0460c12║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊 

T06n0220_p0460c15║「世尊！我無邊故五眼無邊。」佛言：「如是！畢竟 

T06n0220_p0460c19║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故六 

T06n0220_p0460c22║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0460c26║法無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 

T06n0220_p0461a01║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故無 

T06n0220_p0461a04║邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T06n0220_p0461a07║切智無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何

緣而 

T06n0220_p0461a10║道相智、一切相智無邊。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T06n0220_p0461a14║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0461a17║一切三摩地門無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T06n0220_p0461a21║「世尊！我無邊故預流果無邊。」佛言：「如是！畢 

T06n0220_p0461a25║漢果無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何 

T06n0220_p0461a29║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故獨 

T06n0220_p0461b03║訶薩行無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！

何 

T06n0220_p0461b07║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無 

T06n0220_p0461b12║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說若菩 

T06n0220_p0461b17║是為菩薩摩訶薩般若波羅蜜多。」佛言：「如是！ 
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T06n0220_p0479a23║事，謂此般若波羅蜜多，若修不修無增無減， 

T06n0220_p0481a07║不執由幻、由夢、由響、由像、由陽焰、由光影、由變 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 293 

T06n0220_p0491a03║清淨？」「。」「善現！一切智無生無滅、無染無淨故 

T06n0220_p0492c27║多清淨？」「。」「善現！苦聖諦不可取故無染污，苦

聖 
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T06n0220_p0503a10║般若波羅蜜多清淨？，集、滅、道聖諦不生不滅、 

T06n0220_p0503a11║不染不淨故般若波羅蜜多清淨？」「。」「善現！苦聖 

T06n0220_p0503a27║波羅蜜多清淨？，八勝處、九次第定、十遍處不 

T06n0220_p0503b09║清淨？」「。」「善現！四念住畢竟空故不生不滅、不

染 
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T06n0220_p0504a25║蜜多清淨？，一來、不還、阿羅漢果不生不滅、不 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 299 

T06n0220_p0523c27║蜜多既最甚深、，難測、無量、難可信解，不應在 
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T06n0220_p0540b22║行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提 

T06n0220_p0540b28║類，令發無上正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；， 

T06n0220_p0540b29║示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提乃 

T06n0220_p0540c04║正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚 

T06n0220_p0540c05║勵、慶喜，令於無上正等菩提乃至得受不退 

T06n0220_p0540c11║等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、 

T06n0220_p0540c23║薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩 

T06n0220_p0540c27║切法、真如、法界及法性等無不證知，於諸法 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 303 

T06n0220_p0541b03║尊！云何是善男子、善女人等，為證無上正等 

T06n0220_p0541b04║菩提修諸行時，留難魔事？」佛言：「善現！若菩薩 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 306 



T06n0220_p0558b10║若一切法真如，無二、無別，是一真如。如是真 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 311 

T06n0220_p0586a13║讀誦、受持、思惟、修習，是善男子、善女人等，速 

T06n0220_p0586a15║男子、善女人等，遠離般若波羅蜜多學餘經 

T06n0220_p0586a16║典，若經一劫若一劫餘。何以故？諸天子！於 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 322 

T06n0220_p0648b03║羅漢果。舍利子！此諸菩薩雖有菩薩道、空、無 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 323 

T06n0220_p0648c23║能正解佛功德故，雖聞菩薩道、空、無相、無願 

T06n0220_p0649a15║菩薩道、空、無相、無願解脫門亦不取相。「舍利 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 329 

T06n0220_p0686c23║不實，如是！如是！即不遠離甚深般若波羅蜜 

T06n0220_p0686c25║波羅蜜多，如是！如是！獲福無數無量無邊。」具 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 330 

T06n0220_p0690c12║法，心，非當滅不？」善現答言：「不也！世尊！不

也！善 

T06n0220_p0691b22║若波羅蜜多，亦名修習甚深般若波羅蜜多。 

T06n0220_p0691b23║三三摩地，於深般若波羅蜜多能為增益亦 

T06n0220_p0691c05║言：「如是！如是！若夢、若覺，無所緣事思業不生， 

T06n0220_p0691c08║或復起淨。若無見聞覺知，諸法，無覺慧轉，亦 

T06n0220_p0691c09║無染淨。由此故知，若夢、若覺，有所緣事思業 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 332 

T06n0220_p0700b11║屬：『，幸勿憂懼！必令無苦。』彼人於是以善巧術， 

T06n0220_p0702b09║修學菩提分法，而不證空、無相、無願、無生、無 

T06n0220_p0702b16║分法，不應修學。』善現當知！是菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0702b23║際，及餘一切菩提分法，亦應方便，如前所說， 

T06n0220_p0702b24║善巧修學，而不作證。』善現當知！是菩薩摩訶 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 333 



T06n0220_p0706b11║子，彼於現在定不能得預流、一來、不還、應果。 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 336 

T06n0220_p0722c18║羅蜜多不？」「不也！善現！」「世尊！為離耳、鼻、

舌、身、意 

T06n0220_p0722c21║般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世尊！為即色

處 

T06n0220_p0723a01║行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世尊！為離

聲、 

T06n0220_p0723a04║議界能行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世

尊！ 

T06n0220_p0723a13║思議界能行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世 

T06n0220_p0723a16║虛空界、不思議界能行般若波羅蜜多不？」「不也！ 

T06n0220_p0723a25║實際、虛空界、不思議界能行般若波羅蜜多不？」 

T06n0220_p0723a29║蜜多不？」「不也！善現！」「世尊！為即眼識界真

如、法 

T06n0220_p0723b21║思議界能行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世 

T06n0220_p0723b24║虛空界、不思議界能行般若波羅蜜多不？」「不 

T06n0220_p0723c21║不思議界能行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」 

T06n0220_p0723c22║「世尊！為即無明、真如、法界、法性、不虛妄性、不

變 

T06n0220_p0724b09║苦聖諦真如、法界、法性、不虛妄性、不變異性、平 

T06n0220_p0726a18║能行般若波羅蜜多不？」「不也！善現！」「世尊！為

即 
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T06n0220_p0729c18║習學如是甚深般若波羅蜜多、，思惟如是甚 

T06n0220_p0729c19║深般若波羅蜜多、，修行如是甚深般若波羅 

T06n0220_p0729c22║預流、一來、不還、阿羅漢果、獨覺菩提？，為趣無上 

T06n0220_p0730a03║薩行深般若波羅蜜多時，皆為惡魔之所擾 

T06n0220_p0730a04║亂？，為有擾亂、不擾亂者？」佛告阿難：「非諸菩薩 

T06n0220_p0730a05║摩訶薩行深般若波羅蜜多時，皆為惡魔之 

T06n0220_p0732a10║起惡，勿我起惡，破壞無上正等覺心，障礙所 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 342 

T06n0220_p0757b18║阿羅漢果、獨覺菩提亦無分別耶？「善現！為 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 346 



T06n0220_p0775c27║切法，若能沈沒、若所沈沒、若沈沒時、若沈沒 

T06n0220_p0775c28║處、若沈沒者、由此沈沒，皆不可得，以一切法 

T06n0220_p0776a03║摩訶薩觀一切法皆不可得，、不可施設，是能 

T06n0220_p0776a05║者、由此沈沒。由是因緣，諸菩薩摩訶薩聞如 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 347 

T06n0220_p0782a20║諸聲聞乘補特伽羅說聲聞法，由此法故，三 

T06n0220_p0782a21║千大千世界有情一切，皆得阿羅漢果，猶未為 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 348 

T06n0220_p0787b29║空無盡行相，如實觀察十二緣起、，引發般若波 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 351 

T06n0220_p0805a29║隨實義皆無此彼勝劣差別，何緣故說：甚深 

T06n0220_p0805b12║故說：甚深般若波羅蜜多於布施等波羅蜜 
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T06n0220_p0837c21║爾時，具壽善現白佛言：「世尊！云何色真如相？， 

T06n0220_p0837c22║云何受、想、行、識真如相？，諸菩薩摩訶薩如實 

T06n0220_p0837c24║相。」？」佛言：「善現！色真如無生無滅，亦無住 

T06n0220_p0837c29║云何眼處真如相？，云何耳、鼻、舌、身、意處真如 

T06n0220_p0838a01║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0838a02║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！眼處真如無 

T06n0220_p0838a07║實了知略廣之相。」「世尊！云何色處真如相？， 

T06n0220_p0838a08║云何聲、香、味、觸、法處真如相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0838a10║廣之相。」「？」「善現！色處真如無生無滅，亦無住 

T06n0220_p0838a15║相。」「世尊！云何眼界真如相？，云何耳、鼻、舌、

身、 

T06n0220_p0838a16║意界真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0838a17║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0838a23║界真如相？，云何聲、香、味、觸、法界真如相？，諸

菩 

T06n0220_p0838a25║實了知略廣之相。」「？」「善現！色界真如無生無

滅， 

T06n0220_p0838b01║略廣之相。」「世尊！云何眼識界真如相？，云何 

T06n0220_p0838b02║耳、鼻、舌、身、意識界真如相？，諸菩薩摩訶薩如 

T06n0220_p0838b04║之相。」「？」「善現！眼識界真如無生無滅，亦無住 

T06n0220_p0838b09║略廣之相。」「世尊！云何眼觸真如相？，云何耳、 

T06n0220_p0838b10║鼻、舌、身、意觸真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了 



T06n0220_p0838b11║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0838b17║云何眼觸為緣所生諸受真如相？，云何耳、鼻、 

T06n0220_p0838b18║舌、身、意觸為緣所生諸受真如相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0838b20║知略廣之相。」「？」「善現！眼觸為緣所生諸受真如 

T06n0220_p0838b27║相？，云何水、火、風、空、識界真如相？，諸菩薩摩

訶 

T06n0220_p0838b29║略廣之相。」「？」「善現！地界真如無生無滅，亦無 

T06n0220_p0838c05║之相。」「世尊！云何無明真如相？，云何行、識、名 

T06n0220_p0838c07║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0838c08║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！無明真如無 

T06n0220_p0838c14║云何布施波羅蜜多真如相？，云何淨戒、安忍、 

T06n0220_p0838c15║精進、靜慮、般若波羅蜜多真如相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0838c17║知略廣之相。」「？」「善現！布施波羅蜜多真如無生 

T06n0220_p0838c23║相。」「世尊！云何內空真如相？，云何外空、內外 

T06n0220_p0838c27║真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學， 

T06n0220_p0838c28║於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！內空真 

T06n0220_p0839a05║云何真如真如相？，云何法界、法性、不虛妄性、 

T06n0220_p0839a07║界、不思議界真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0839a08║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0839a14║相。」「世尊！云何苦聖諦真如相？，云何集、滅、道 

T06n0220_p0839a15║聖諦真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0839a16║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0839a22║靜慮真如相？，云何四無量、四無色定真如相？， 

T06n0220_p0839a24║法如實了知略廣之相。」「？」「善現！四靜慮真如無 

T06n0220_p0839b01║「世尊！云何八解脫真如相？，云何八勝處、九次 

T06n0220_p0839b02║第定、十遍處真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0839b03║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0839b10║真如相？，云何四正斷、四神足、五根、五力、七等 

T06n0220_p0839b11║覺支、八聖道支真如相？，諸菩薩摩訶薩如實 

T06n0220_p0839b13║相。」「？」「善現！四念住真如無生無滅，亦無住異 

T06n0220_p0839b19║門真如相？，云何無相、無願解脫門真如相？， 

T06n0220_p0839b21║法如實了知略廣之相。」「？」「善現！空解脫門真 

T06n0220_p0839b27║「世尊！云何五眼真如相？，云何六神通真如 

T06n0220_p0839b28║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0839b29║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！五眼真如 

T06n0220_p0839c05║廣之相。」「世尊！云何佛十力真如相？，云何四 

T06n0220_p0839c07║不共法真如相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而 

T06n0220_p0839c08║於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0839c15║無忘失法真如相？，云何恒住捨性真如相？，諸 

T06n0220_p0839c17║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無忘失法真如 

T06n0220_p0839c23║如相？，云何道相智、一切相智真如相？，諸菩 

T06n0220_p0839c25║實了知略廣之相。」「？」「善現！一切智真如無生 

T06n0220_p0840a02║切陀羅尼門真如相？，云何一切三摩地門真 

T06n0220_p0840a03║如相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學， 



T06n0220_p0840a04║於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！一切 

T06n0220_p0840a10║廣之相。」「世尊！云何預流果真如相？，云何一 

T06n0220_p0840a11║來、不還、阿羅漢果真如相？，諸菩薩摩訶薩如 

T06n0220_p0840a13║之相。」「？」「善現！預流果真如無生無滅，亦無住 

T06n0220_p0841b07║相？，云何受、想、行、識實際相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0841b09║廣之相。」？」佛言：「善現！無色際是名色實際相， 

T06n0220_p0841b12║實了知略廣之相。」「世尊！云何眼處實際相？， 

T06n0220_p0841b13║云何耳、鼻、舌、身、意處實際相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0841b15║廣之相。」「？」「善現！無眼處際是名眼處實際相， 

T06n0220_p0841b19║實際相？，云何聲、香、味、觸、法處實際相？，諸菩

薩 

T06n0220_p0841b21║了知略廣之相。」「？」「善現！無色處際是名色處 

T06n0220_p0841b25║云何眼界實際相？，云何耳、鼻、舌、身、意界實際 

T06n0220_p0841b26║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0841b27║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！無眼界際 

T06n0220_p0841c02║相。」「世尊！云何色界實際相？，云何聲、香、味、

觸、 

T06n0220_p0841c03║法界實際相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0841c04║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0841c08║知略廣之相。」「世尊！云何眼識界實際相？，云 

T06n0220_p0841c09║何耳、鼻、舌、身、意識界實際相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0841c11║廣之相。」「？」「善現！無眼識界際是名眼識界實際 

T06n0220_p0841c15║云何眼觸實際相？，云何耳、鼻、舌、身、意觸實際 

T06n0220_p0841c16║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0841c17║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！無眼觸際是 

T06n0220_p0841c21║「世尊！云何眼觸為緣所生諸受實際相？，云 

T06n0220_p0841c22║何耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受實際相？，諸 

T06n0220_p0841c24║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無眼觸為緣所生 

T06n0220_p0841c29║略廣之相。」「世尊！云何地界實際相？，云何水、 

T06n0220_p0842a01║火、風、空、識界實際相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0842a02║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0842a07║相？，云何行、識、名色、六處、觸、受、愛、取、

有、生、老死 

T06n0220_p0842a08║愁歎苦憂惱實際相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0842a09║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 358 

T06n0220_p0842a22║「世尊！云何布施波羅蜜多實際相？，云何淨 

T06n0220_p0842a23║戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多實際相？，諸 

T06n0220_p0842a25║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無布施波羅蜜多 

T06n0220_p0842b01║何內空實際相？，云何外空、內外空、空空、大空、 

T06n0220_p0842b04║得空、無性空、自性空、無性自性空實際相？，諸 

T06n0220_p0842b06║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無內空際是名 



T06n0220_p0842b10║知略廣之相。「世尊！云何真如實際相？，云何 

T06n0220_p0842b12║法定、法住、實際、虛空界、不思議界實際相？，諸 

T06n0220_p0842b14║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無真如際是名 

T06n0220_p0842b18║廣之相。」「世尊！云何苦聖諦實際相？，云何集、 

T06n0220_p0842b19║滅、道聖諦實際相？，諸菩薩摩訶薩如實了知 

T06n0220_p0842b20║而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0842b25║相？，云何四無量、四無色定實際相？，諸菩薩 

T06n0220_p0842b27║了知略廣之相。」「？」「善現！無四靜慮際是名四 

T06n0220_p0842c02║相。「世尊！云何八解脫實際相？，云何八勝處、 

T06n0220_p0842c03║九次第定、十遍處實際相？，諸菩薩摩訶薩如 

T06n0220_p0842c05║之相。」「？」「善現！無八解脫際是名八解脫實際 

T06n0220_p0842c09║廣之相。」「世尊！云何四念住實際相？，云何四 

T06n0220_p0842c11║際相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於 

T06n0220_p0842c12║一切法如實了知略廣之相。「？「善現！無四念 

T06n0220_p0842c17║門實際相？，云何無相、無願解脫門實際相？，諸 

T06n0220_p0842c19║如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0842c24║五眼實際相？，云何六神通實際相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0842c26║知略廣之相。」「？」「善現！無五眼際是名五眼實 

T06n0220_p0843a01║際相？，云何四無所畏、四無礙解、大慈、大悲、大 

T06n0220_p0843a02║喜、大捨、十八佛不共法實際相？，諸菩薩摩訶 

T06n0220_p0843a04║略廣之相。」「？」「善現！無佛十力際是名佛十力 

T06n0220_p0843a09║法實際相？，云何恒住捨性實際相？，諸菩薩 

T06n0220_p0843a11║了知略廣之相。」「？」「善現！無無忘失法際是名無 

T06n0220_p0843a15║何一切智實際相？，云何道相智、一切相智實 

T06n0220_p0843a16║際相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學， 

T06n0220_p0843a17║於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！無一 

T06n0220_p0843a22║實際相？，云何一切三摩地門實際相？，諸菩 

T06n0220_p0843a24║實了知略廣之相。」「？」「善現！無一切陀羅尼門 

T06n0220_p0843a28║了知略廣之相。」「世尊！云何預流果實際相？， 

T06n0220_p0843a29║云何一來、不還、阿羅漢果實際相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0843b02║知略廣之相。」「？」「善現！無預流果際是名預流 

T06n0220_p0843b06║之相。」「世尊！云何獨覺菩提實際相？，諸菩薩 

T06n0220_p0843b08║了知略廣之相。」「？」「善現！無獨覺菩提際是名獨 

T06n0220_p0843b11║尊！云何一切菩薩摩訶薩行實際相？，諸菩 

T06n0220_p0843b13║實了知略廣之相。「？「善現！無一切菩薩摩訶 

T06n0220_p0843b17║正等菩提實際相？，諸菩薩摩訶薩如實了知 

T06n0220_p0843b18║而於中學，於一切法如實了知略廣之相。「？「善 

T06n0220_p0844b25║相？，云何受、想、行、識法界相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0844b27║廣之相。」？」佛言：「善現！色界虛空界是名色法 

T06n0220_p0844c04║廣之相。」「世尊！云何眼處法界相？，云何耳、鼻、 

T06n0220_p0844c05║舌、身、意處法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知 

T06n0220_p0844c06║而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0844c14║相？，云何聲、香、味、觸、法處法界相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0844c16║知略廣之相。」「？」「善現！色處界虛空界是名色 



T06n0220_p0844c23║何眼界法界相？，云何耳、鼻、舌、身、意界法界

相？， 

T06n0220_p0844c25║法如實了知略廣之相。」「？」「善現！眼界界虛空 

T06n0220_p0845a03║相。」「世尊！云何色界法界相？，云何聲、香、味、

觸、 

T06n0220_p0845a04║法界法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0845a05║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0845a12║了知略廣之相。」「世尊！云何眼識界法界相？，云 

T06n0220_p0845a13║何耳、鼻、舌、身、意識界法界相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0845a15║廣之相。」「？」「善現！眼識界界虛空界是名眼識 

T06n0220_p0845a22║之相。」「世尊！云何眼觸法界相？，云何耳、鼻、

舌、 

T06n0220_p0845a23║身、意觸法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而 

T06n0220_p0845a24║於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0845b03║生諸受法界相？，云何耳、鼻、舌、身、意觸為緣所 

T06n0220_p0845b04║生諸受法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而 

T06n0220_p0845b05║於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0845b15║之相。」「世尊！云何地界法界相？，云何水、火、

風、 

T06n0220_p0845b16║空、識界法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而 

T06n0220_p0845b17║於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0845b25║相？，云何行、識、名色、六處、觸、受、愛、取、

有、生、老死 

T06n0220_p0845b26║愁歎苦憂惱法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0845b27║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0845c07║「世尊！云何布施波羅蜜多法界相？，云何淨戒、 

T06n0220_p0845c08║安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多法界相？，諸菩 

T06n0220_p0845c10║實了知略廣之相。」「？」「善現！布施波羅蜜多界 

T06n0220_p0845c19║何內空法界相？，云何外空、內外空、空空、大空、 

T06n0220_p0845c22║得空、無性空、自性空、無性自性空法界相？，諸 

T06n0220_p0845c24║如實了知略廣之相。」「？」「善現！內空界虛空界 

T06n0220_p0846a03║如法界相？，云何法界、法性、不虛妄性、不變異 

T06n0220_p0846a05║議界法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0846a06║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0846a14║云何苦聖諦法界相？，云何集、滅、道聖諦法界 

T06n0220_p0846a15║相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中學，於一 

T06n0220_p0846a16║切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！苦聖諦界 

T06n0220_p0846a23║之相。」「世尊！云何四靜慮法界相？，云何四無 

T06n0220_p0846a24║量、四無色定法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了 

T06n0220_p0846a25║知而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0846b04║尊！云何八解脫法界相？，云何八勝處、九次第 

T06n0220_p0846b05║定、十遍處法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知 

T06n0220_p0846b06║而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0846b15║念住法界相？，云何四正斷、四神足、五根、五力、 



T06n0220_p0846b16║七等覺支、八聖道支法界相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0846b18║廣之相。「？「善現！四念住界虛空界是名四念 

T06n0220_p0846b26║「世尊！云何空解脫門法界相？，云何無相、無 

T06n0220_p0846b27║願解脫門法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知 

T06n0220_p0846b28║而於中學，於一切法如實了知略廣之相。」？」 

T06n0220_p0846c07║廣之相。」「世尊！云何五眼法界相？，云何六神 

T06n0220_p0846c08║通法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中 

T06n0220_p0846c09║學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！五 

T06n0220_p0846c16║十力法界相？，云何四無所畏、四無礙解、大慈、 

T06n0220_p0846c17║大悲、大喜、大捨、十八佛不共法法界相？，諸菩 

T06n0220_p0846c19║實了知略廣之相。」「？」「善現！佛十力界虛空界 

T06n0220_p0846c28║忘失法法界相？，云何恒住捨性法界相？，諸 

T06n0220_p0847a01║如實了知略廣之相。」「？」「善現！無忘失法界虛 

T06n0220_p0847a08║尊！云何一切智法界相？，云何道相智、一切 

T06n0220_p0847a09║相智法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於 

T06n0220_p0847a10║中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！ 

T06n0220_p0847a18║何一切陀羅尼門法界相？，云何一切三摩地 

T06n0220_p0847a19║門法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中 

T06n0220_p0847a20║學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善現！一 

T06n0220_p0847a29║「世尊！云何預流果法界相？，云何一來、不還、阿 

T06n0220_p0847b01║羅漢果法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而 

T06n0220_p0847b02║於中學，於一切法如實了知略廣之相。」「？」「善 

T06n0220_p0847b10║相。」「世尊！云何獨覺菩提法界相？，諸菩薩摩 

T06n0220_p0847b12║知略廣之相。」「？」「善現！獨覺菩提界虛空界是名 

T06n0220_p0847b17║行法界相？，諸菩薩摩訶薩如實了知而於中 

T06n0220_p0847b18║學，於一切法如實了知略廣之相。「？「善現！一 

T06n0220_p0847b24║諸佛無上正等菩提法界相？，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p0847b26║廣之相。「？「善現！諸佛無上正等菩提界虛空 
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T06n0220_p0863c17║薩修行般若波羅蜜多時，於一切法常樂決擇，？ 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 363 

T06n0220_p0871a24║菩薩摩訶薩為何事故發菩提心，？既發心已受 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 366 

T06n0220_p0887b03║善巧——，菩薩摩訶薩成就如是方便善巧，諸有 

T06n0220_p0887b04║所為定能證得一切智智——？」佛言：「善現！若菩 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 370 



T06n0220_p0906b04║謂無相法，能於餘法有取有捨？。世尊！譬如虛 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 372 

T06n0220_p0917b18║生、無滅、無染、無淨，如是諸法既都不生，豈能 

T06n0220_p0917b28║善現！若一切法都無所有、無生、無滅、無染、無 
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T06n0220_p0964a05║勸修行淨戒、安忍、精進、靜慮、般若、方便善巧、

願、 
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T06n0220_p0971b03║「世尊！一切有情、法及施設，既不可得、都無所 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 385 

T06n0220_p0990b24║羅蜜多時，應學法界無二、無別、不可壞相。」時， 

T06n0220_p0991b03║無戲論中起諸戲論？。何以故？世尊！真法界 

T06n0220《大般若波羅蜜多經》卷 386 

T06n0220_p0996c28║諸菩薩摩訶薩方便善巧——？諸菩薩摩訶薩修 

T06n0220_p0997a01║立有情於實際中，而能不壞實際之相——？」佛告 
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T06n0220_p1019b27║現！諸菩薩摩訶薩於一切法，觀本性空尚不 
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T06n0220_p1024c29║非實有，依何等事而可了知：此是異生，此是 
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T06n0220_p1027c21║提道——？諸菩薩摩訶薩修行此道，方便善巧成 

T06n0220_p1027c22║熟有情、嚴淨佛土——？」佛告善現：「諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p1029c27║妄、尋伺，入初靜慮，漸次復入第二、第三、第四 

T06n0220_p1029c28║靜慮；，依諸靜慮復能發起慈、悲、喜、捨四種梵 

T06n0220_p1029c29║住；，靜慮、無量為所依止，復能漸入四無色定；， 
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T06n0220_p1031c28║淨戒波羅蜜多，方便善巧，成熟有情，令其解 

T06n0220_p1032a09║訶薩道——？諸菩薩摩訶薩安住此道，能擐種種 

T06n0220_p1032a10║大功德鎧，利益安樂一切有情——？」佛知其念，告 
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T06n0220_p1040b02║非於空中可說有法攝與不攝。」「善現！豈不諸 
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T06n0220_p1042b13║言：「世尊！何等名為一切善法——，諸菩薩摩訶薩 

T06n0220_p1042b14║成就如是諸善法故，證得無上正等菩提——？」佛 
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T06n0220_p1049b19║菩提心，作是願言：『我當圓滿布施波羅蜜多， 

T06n0220_p1049c18║樂。』？」 

T06n0220_p1049c24║般若波羅蜜多時，發誠諦言：『我當圓滿一切 

T06n0220_p1049c25║功德，利益安樂無量有情。』？「世尊！非夢所見，廣 

T06n0220_p1053a29║等性與佛無異，云何可說佛行彼境？「」「善現當 
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T06n0220_p1054c09║來應正等覺平等法性，今一切法及諸有情 

T06n0220_p1055c08║應正等覺平等法性，今一切法及諸有情相 
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T06n0220_p1059c24║汝善巧說空、無相、無願、無生、無滅、無染、無淨本 
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T07n0220_p0011c10║如是自性無生、無滅、無染、無淨。菩薩摩訶薩 
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T07n0220_p0028c09║其心願，已，於諸法悟無生忍，了達一切不生 
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T07n0220_p0035a28║「耳、鼻、舌、身、意處不淨增語是菩薩摩訶薩不？」 

T07n0220_p0036a20║「聲、香、味、觸、法處清淨增語是菩薩摩訶薩不？」 
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T07n0220_p0048a10║一切智智。「何以故？！世尊！色不應攝受，受、想、 

T07n0220_p0049a12║多，於無所有不可得中何所徵詰？」時，舍利子 
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T07n0220_p0072b25║解六波羅蜜多，能證無縛無解一切法性，無 

T07n0220_p0072c03║乘？如是大乘從何處出、？至何處住？如是大乘 

T07n0220_p0073c18║性自性空？無性自性謂諸法無能和合者性，、 
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T07n0220_p0083c10║隨諸有情善根應熟，故入諸有自現化生。善 
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T07n0220_p0093a23║染無淨、無相無為、無所有不可得故，乘大乘 
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T07n0220_p0110a09║若波羅蜜多？」。」佛告善現：「汝前所說諸大乘義， 

T07n0220_p0111b01║色，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色，菩薩摩 

T07n0220_p0111b02║訶薩無所有不可得。；即受、想、行、識，菩薩摩訶 

T07n0220_p0111b03║薩無所有不可得；，離受、想、行、識，菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0111b05║所有不可得；，離眼處，菩薩摩訶薩無所有不 

T07n0220_p0111b06║可得。；即耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶薩無所有 

T07n0220_p0111b07║不可得；，離耳、鼻、舌、身、意處，菩薩摩訶薩無所 

T07n0220_p0111b09║不可得；，離色處，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T07n0220_p0111b11║得；，離聲、香、味、觸、法處，菩薩摩訶薩無所有不 

T07n0220_p0111b13║得；，離眼界，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即耳、 

T07n0220_p0111b14║鼻、舌、身、意界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T07n0220_p0111b16║「世尊！即色界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T07n0220_p0111b17║色界，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即聲、香、味、 

T07n0220_p0111b18║觸、法界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲、香、 

T07n0220_p0111b20║即眼識界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離眼 

T07n0220_p0111b21║識界，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即耳、鼻、舌、 

T07n0220_p0111b22║身、意識界，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離耳、 

T07n0220_p0111b24║「世尊！即眼觸，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T07n0220_p0111b25║眼觸，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即耳、鼻、舌、 



T07n0220_p0111b26║身、意觸，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離耳、鼻、 

T07n0220_p0111b29║可得；，離眼觸為緣所生諸受，菩薩摩訶薩無 

T07n0220_p0111c01║所有不可得。；即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸 

T07n0220_p0111c02║受，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離耳、鼻、舌、身、 

T07n0220_p0111c05║有不可得；，離布施波羅蜜多，菩薩摩訶薩無 

T07n0220_p0111c06║所有不可得。；即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波 

T07n0220_p0111c07║羅蜜多，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離淨戒、 

T07n0220_p0111c10║所有不可得；，離四念住，菩薩摩訶薩無所有 

T07n0220_p0111c11║不可得。；即四正斷、四神足、五根、五力、七等覺 

T07n0220_p0111c12║支、八聖道支，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T07n0220_p0111c15║不可得；，離空解脫門，菩薩摩訶薩無所有不 

T07n0220_p0111c16║可得。；即無相、無願解脫門，菩薩摩訶薩無所 

T07n0220_p0111c17║有不可得；，離無相、無願解脫門，菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0111c19║無所有不可得；，離佛十力，菩薩摩訶薩無所 

T07n0220_p0111c20║有不可得。；即四無所畏、四無礙解、大慈、大悲、 

T07n0220_p0111c22║不可得；，離四無所畏乃至十八佛不共法，菩 

T07n0220_p0111c24║摩訶薩無所有不可得；，離內空，菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0111c25║無所有不可得。；即外空、內外空、空空、大空、勝 

T07n0220_p0111c29║得；，離外空乃至無性自性空，菩薩摩訶薩無 

T07n0220_p0112a02║有不可得；，離法界，菩薩摩訶薩無所有不可 

T07n0220_p0112a03║得。；即真如、實際、不思議界、安隱界等，菩薩摩 

T07n0220_p0112a04║訶薩無所有不可得；，離真如、實際、不思議界、 

T07n0220_p0112a06║即聲聞乘，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲 

T07n0220_p0112a07║聞乘，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即獨覺乘、 

T07n0220_p0112a08║大乘，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離獨覺乘、 
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T07n0220_p0113a07║爾時，具壽舍利子問善現言：「何緣故說：前際 

T07n0220_p0113a10║無所有不可得？何緣故說：色無邊際故，當知 

T07n0220_p0113a11║菩薩摩訶薩亦無邊際；，受、想、行、識無邊際故， 

T07n0220_p0113a12║當知菩薩摩訶薩亦無邊際。；乃至聲聞乘無 

T07n0220_p0113a13║邊際故，當知菩薩摩訶薩亦無邊際；，獨覺乘、 

T07n0220_p0113a15║何緣故說：即色，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T07n0220_p0113a16║離色，菩薩摩訶薩無所有不可得。；即受、想、行、 

T07n0220_p0113a17║識，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離受、想、行、識， 

T07n0220_p0113a18║菩薩摩訶薩無所有不可得。；乃至即聲聞乘， 

T07n0220_p0113a19║菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲聞乘，菩薩 

T07n0220_p0113a20║摩訶薩無所有不可得。；即獨覺乘、大乘，菩薩 

T07n0220_p0113a21║摩訶薩無所有不可得；，離獨覺乘、大乘，菩薩 

T07n0220_p0113a22║摩訶薩無所有不可得？何緣故說：我於是等 

T07n0220_p0113a26║故說：諸菩薩摩訶薩諸菩薩摩訶薩者，但有 

T07n0220_p0113a27║假名都無自性？何緣故說：如說我等畢竟 

T07n0220_p0113a28║不生，但有假名都無自性？何緣故說：諸法亦 



T07n0220_p0113a29║爾，畢竟不生，但有假名都無自性？何緣故說： 

T07n0220_p0113b03║乘畢竟不生？何緣故說：若畢竟不生則不名 

T07n0220_p0113b05║名聲聞乘，亦不名獨覺乘、大乘？何緣故說： 

T07n0220_p0113b07║授畢竟不生諸菩薩摩訶薩？何緣故說：離畢 

T07n0220_p0113b09║提？何緣故說：若菩薩摩訶薩聞如是說，心 

T07n0220_p0113b14║故說：前際諸菩薩摩訶薩無所有不可得，後 

T07n0220_p0116a05║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：色無邊際 

T07n0220_p0116a07║邊際故，當知菩薩摩訶薩亦無邊際。；乃至聲 

T07n0220_p0116a20║次，舍利子！尊者所問『何緣故說：即色，菩薩摩 

T07n0220_p0116a21║訶薩無所有不可得；，離色，菩薩摩訶薩無所 

T07n0220_p0116a22║有不可得。；即受、想、行、識，菩薩摩訶薩無所有 

T07n0220_p0116a23║不可得；，離受、想、行、識，菩薩摩訶薩無所有不 

T07n0220_p0116a24║可得。；乃至即聲聞乘，菩薩摩訶薩無所有不 

T07n0220_p0116a25║可得；，離聲聞乘，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T07n0220_p0116a26║即獨覺乘、大乘，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T07n0220_p0116b09║是說：即色，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色， 

T07n0220_p0116b10║菩薩摩訶薩無所有不可得。；即受、想、行、識，菩 

T07n0220_p0116b11║薩摩訶薩無所有不可得；，離受、想、行、識，菩薩 

T07n0220_p0116b14║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：我於是等 
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T07n0220_p0119c02║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：諸菩薩摩 

T07n0220_p0119c05║利子問善現言：「何緣故說：以諸菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0122b06║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：若畢竟不 

T07n0220_p0122b25║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：我豈能以 

T07n0220_p0122c07║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：離畢竟不 

T07n0220_p0123b19║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：若菩薩摩 
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T07n0220_p0152b24║體非此般若波羅蜜多、一切相智之根本故。 

T07n0220_p0153c04║無上正等菩提甚難可得，惡慧、懈怠、下劣精 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 429 

T07n0220_p0157a24║門等有情之類，說般若時，懷勃惡心來求得 
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T07n0220_p0174b18║但為令己自在安樂；，聲聞、獨覺、修福業事，但 

T07n0220_p0174b19║為自調伏、，為自寂靜、，為自涅槃；，諸菩薩摩訶 

T07n0220_p0175a16║養無量諸佛、，宿殖善根、久發大願、，為諸善 



T07n0220_p0175a17║友之所攝受、，善學諸法自相空義，是菩薩摩 

T07n0220_p0175b28║向，以無二心俱時起故，心亦不可隨喜迴向， 
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T07n0220_p0179b23║上正等菩提。』，是為正起隨喜迴向，由斯決定 

T07n0220_p0179b24║證得無上正等菩提。」』」 
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T07n0220_p0187a13║乃至如來十力無見無聞，諸，法鈍故，乃至十 
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T07n0220_p0192c21║深。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等

畢竟 

T07n0220_p0193a15║甚為明了。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言： 

T07n0220_p0193a23║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等畢竟 

T07n0220_p0193b02║無雜染。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言： 

T07n0220_p0193b09║是法清淨本性光潔。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T07n0220_p0193b17║是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等畢竟淨故，說 

T07n0220_p0193b25║現。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等 

T07n0220_p0193c05║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何是法 

T07n0220_p0193c10║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何是法 

T07n0220_p0193c25║智無益無損。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子 

T07n0220_p0194a07║想、行、識清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世

尊！何緣 

T07n0220_p0194a11║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而 

T07n0220_p0194a15║淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說

我 

T07n0220_p0194a19║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨 

T07n0220_p0194a23║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故， 

T07n0220_p0194a27║佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清 

T07n0220_p0194b02║多乃至般若波羅蜜多清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T07n0220_p0194b07║內空乃至無性自性空清淨。」佛言：「如是！畢竟 

T07n0220_p0194b12║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而 

T07n0220_p0194b17║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨故，如 

T07n0220_p0194b22║提清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣

而 

T07n0220_p0194b28║言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我清淨

故， 

T07n0220_p0194c03║「世尊！二清淨故，無得無現觀。」佛言：「如是！畢 

T07n0220_p0194c08║行、識亦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世



尊！何 

T07n0220_p0194c12║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故，眼 

T07n0220_p0194c15║處乃至法處亦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T07n0220_p0194c19║無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T07n0220_p0194c23║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故，色 

T07n0220_p0194c26║界乃至意識界亦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」 

T07n0220_p0195a01║蜜多乃至般若波羅蜜多亦無邊。」佛言：「如是！ 

T07n0220_p0195a06║邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說 

T07n0220_p0195a10║法亦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何 

T07n0220_p0195a15║無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而 

T07n0220_p0195a20║「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說我無邊故， 

T07n0220_p0195a24║多。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說 

T07n0220_p0196b21║「如是！功德多故，然此般若波羅蜜多無造、無 

T07n0220_p0197c16║若波羅蜜多，若修不修無增無減、無憂無喜、 
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T07n0220_p0200a17║無染污故，般若波羅蜜多清淨？；受、想、行、識無 

T07n0220_p0200a19║一切智無染污故，般若波羅蜜多清淨？；道相 
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T07n0220_p0206b08║蜜多既最甚深、，難測、無量、難可信解，不應在 

T07n0220_p0206c26║世尊！當知！是菩薩摩訶薩不久當趣菩提樹 

T07n0220_p0207c01║理思惟、深生信解、隨力修習。世尊！當知！是 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 440 

T07n0220_p0214c28║行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提 

T07n0220_p0215a05║正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚 

T07n0220_p0215a06║勵、慶喜，令於無上正等菩提乃至得受不退 

T07n0220_p0215a10║覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶 

T07n0220_p0215a17║發無上正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示 

T07n0220_p0215a18║現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提乃 

T07n0220_p0215a25║根，願生他方諸佛國土現有如來、應、正等覺， 

T07n0220_p0215a29║上正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸 

T07n0220_p0215b01║導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提得不退轉， 

T07n0220_p0215c10║進、靜慮、般若波羅蜜多，成熟有情、嚴淨佛土 

T07n0220_p0215c12║子、善女人等，發趣無上正等菩提修諸行時， 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 441 



T07n0220_p0224b11║智，當知皆是如來神力加護如是。住菩薩乘 

T07n0220_p0225c08║善現！非無生、無滅、無造、無作、無性之法，有成 
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T07n0220_p0230a06║深般若波羅蜜多，能如實覺知一切法真如、不 

T07n0220_p0230a09║深般若波羅蜜多所證一切法真如、不虛妄性、 

T07n0220_p0230a11║如來、應、正等覺皆用一切法真如、不虛妄性、 
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T07n0220_p0239a15║般若波羅蜜多，學餘經典若經一劫若一劫 
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T07n0220_p0249c25║訶薩能於如是甚深般若波羅蜜多？生於淨 

T07n0220_p0249c26║信及勝解者，心以調伏貪、瞋、癡及遠離貪、瞋、 

T07n0220_p0249c27║癡，為性、為相、為狀、為貌。「復次，善現！是菩薩

摩 

T07n0220_p0249c28║訶薩心以調伏貪、瞋、癡及無貪、瞋、癡，遠離貪、 

T07n0220_p0249c29║瞋、癡及無貪、瞋、癡，為性、為相、為狀、為貌。善

現！ 

T07n0220_p0251b15║向臨入空、無相、無願、虛空、無所有、無生、無滅、 

T07n0220_p0251b16║無染、無淨、真如、法界、法性、不虛妄性、不變異 

T07n0220_p0253a10║相、無願平等性故，無造、無作平等性故，無染、 

T07n0220_p0253a11║無淨平等性故。「世尊！此甚深法無生、無滅。何 

T07n0220_p0253a12║以故？世尊！色無生，無滅不可得故，受、想、行、 
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T07n0220_p0257c10║子！於意云何？道相智、一切相智、於佛無上正 

T07n0220_p0258b01║意云何？一切法真如中，為有三種住菩薩乘 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 449 

T07n0220_p0268b22║失。」？」具壽善現復白佛言：「是菩薩摩訶薩但聞 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 450 

T07n0220_p0271c13║得、量不可得、，邊不可得，由此因緣無盡、無 

T07n0220_p0271c14║數、無量、無邊，若義若文俱無差別。」佛告善現： 

T07n0220_p0271c15║「如是！如是！如汝所說。無盡、無數、無量、無邊，



若 

T07n0220_p0271c22║便演說。」爾時，善現復白佛言：「世尊！甚奇方 

T07n0220_p0271c23║便善巧，諸法實相不可宣說，而為有情方便 

T07n0220_p0273b14║生，有滅法不？」善現對曰：「如是！世尊！若心已

生， 

T07n0220_p0273b15║定有滅法。」佛告善現：「於意云何？有滅法心，非 
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T07n0220_p0274b06║習甚深般若波羅蜜多。三三摩地，於深般若 

T07n0220_p0274b18║夢、若覺，無所緣事思業不生，要有所緣思業 

T07n0220_p0274b21║知，諸法，無覺慧轉，亦無染淨。由此故知，若夢、 

T07n0220_p0274b22║若覺，有所緣事思業方生，無所緣事思業不 
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T07n0220_p0280c15║術，威猛勇健身意泰然，安慰父母并諸眷屬：， 

T07n0220_p0280c16║『勿有憂懼！必令無苦。』彼人於是以善巧術，將 

T07n0220_p0282c13║願、無生、無滅、無作、無為、無性、實際，及餘一切

菩 

T07n0220_p0282c14║提分法，不應修學。』善現當知！是菩薩摩訶 

T07n0220_p0282c21║性、實際，及餘一切菩提分法，亦應方便如先 

T07n0220_p0284b25║至遠離方便善巧，故，為惡魔之所誑惑。是故， 
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T07n0220_p0284c08║淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多，乃至遠 

T07n0220_p0284c09║離方便善巧，故，為惡魔之所誑惑，勸諸菩薩 
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T07n0220_p0293c25║安忍、精進、靜慮、波羅蜜多，安住內空乃至無 
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T07n0220_p0295b06║退取預流、一來、不還、阿羅漢果、獨覺菩提？，為 

T07n0220_p0295b16║多時，皆為惡魔之所惱亂？，為有惱亂、不惱亂 

T07n0220_p0295b18║羅蜜多時，皆為惡魔之所惱亂，然有惱亂、不 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 457 



T07n0220_p0307c12║菩薩摩訶薩於一切法，若能沈沒、若所沈沒、 

T07n0220_p0307c13║若沈沒時、若沈沒處、若沈沒者、，由此沈沒， 

T07n0220_p0307c18║觀一切法皆不可得，、不可施設，是能沈沒、 

T07n0220_p0307c19║是所沈沒、是沈沒時、是沈沒處、是沈沒者、 
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T07n0220_p0315c28║了，云何菩薩摩訶薩修行般若波羅蜜多， 

T07n0220_p0315c29║能以如虛空無盡行住引發般若波羅蜜多、， 

T07n0220_p0316a01║如實觀察十二緣起。？善現！住菩薩乘諸善 
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T07n0220_p0322b27║蜜，多照觸餘五波羅蜜多，作諸事業，布施等 

T07n0220_p0322c14║慢人乃至菩薩、旃茶羅等皆不能壞。「善現當 

T07n0220_p0324a12║差別，何緣故說：般若波羅蜜多於五波羅蜜 
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T07n0220_p0334c10║常樂決擇，？謂此是色，此是受、想、行、識，此是眼 

T07n0220_p0335c28║作；彼所作事，如來亦能。，是故如來與所變化 

T07n0220_p0336a01║無由佛所變化者，如來獨能作所作事；？若無 

T07n0220_p0336b07║如來與變化佛俱為施主，真淨福田，等無差 

T07n0220_p0337a12║於無為著無為。善現！是一切法唯有假名、，唯 

T07n0220_p0337a13║有假相而無真實，聖者於中亦不執著，唯假 

T07n0220_p0337a15║假名相，行深般若波羅蜜多，而於其中無所 

T07n0220_p0337a29║切智智，皆令圓滿？」。」佛告善現：「以一切法但有 
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T07n0220_p0345a25║等名為方便善巧——，諸菩薩摩訶薩成就如是方 

T07n0220_p0345a26║便善巧，諸有所為定能證得一切智智——？」佛告 
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T07n0220_p0374c13║法、，三解脫門、，八解脫、，九次第定、，四聖諦

智、，波 

T07n0220_p0374c14║羅蜜多、，諸空等智、，菩薩十地、，五眼、六神

通、，如 

T07n0220_p0374c16║大慈、大悲、大喜、大捨、，三十二大士相、八十隨 

T07n0220_p0374c17║好、，一切陀羅尼門、一切三摩地門，諸如是等 
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T07n0220_p0377b19║次，紺瑠璃色，是第四十。如來雙眉高顯光潤 

T07n0220_p0379b07║尊！一切有情、法及施設，既不可得、都無所有， 
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T07n0220_p0388b02║軍，或復幻作諸餘色類，相，雖似有而無其實， 

T07n0220_p0390c22║二、無別、不可壞相。」具壽善現復白佛言：「若菩 

T07n0220_p0391b06║戲論中起諸戲論？。何以故？真法界中都無分 
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T07n0220_p0394c09║薩方便善巧——？諸菩薩摩訶薩行深般若波羅 

T07n0220_p0394c11║實際，而能不壞實際之相——？」佛告善現：「諸菩薩 
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T07n0220_p0402b28║薩摩訶薩於一切法，觀本性空尚不可得，況 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 475 

T07n0220_p0404c07║實有，依何等事而可了知：此是異生，此是異 

T07n0220_p0404c08║生法，？廣說乃至此是如來，此是如來法？」佛告 

T07n0220_p0406a23║提道——？諸菩薩摩訶薩修行此道，方便善巧成 

T07n0220_p0406a24║熟有情、嚴淨佛土，疾證無上正等菩提——？」佛告 

T07n0220_p0407c29║能伏斷虛妄、尋伺，入初靜慮，漸次復入第二、 

T07n0220_p0408a01║第三、第四靜慮；，依諸靜慮復能引發慈、悲、喜、 

T07n0220_p0408a02║捨四種無量；，靜慮、無量為所依止，復能引發 

T07n0220_p0408a03║四無色定；，靜慮、無量、無色調心令柔軟已，修 

T07n0220_p0408a04║四念住；展轉乃至八聖道支，由此復能引空、 
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T07n0220_p0409b29║道——？諸菩薩摩訶薩安住此道，能被種種勝功 

T07n0220_p0409c01║德鎧，如實饒益一切有情——？」世尊知彼心之所 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 477 

T07n0220_p0416a21║皆空，其理周圓無二、無別。諸菩薩摩訶薩行 

T07n0220_p0416a24║引發天眼、天耳、神境、他心、宿住、隨念及知漏 

T07n0220_p0419a15║作諸業，輪迴諸趣，受苦無窮，故應歸依佛、法、 
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T07n0220_p0420c05║道、一切相智是無性不？」善現對曰：「如是！如是！ 

T07n0220_p0424b11║聖者并一切法平等之性無差別者，今一切法 

T07n0220_p0425a11║生及諸聖者并一切法平等之性無差別者， 
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T07n0220_p0433b21║有名謂之為空，如是自性無生、無滅、無染、無 

T07n0220_p0437c08║天耳、他心、宿住、隨念、神境、漏盡智證通故修行 
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T07n0220_p0460c29║多時，應審觀察：若法無所有不可得，是為般 

T07n0220_p0461a01║若波羅蜜多，無所有中何所徵詰？」時，舍利子 

T07n0220_p0465a10║若波羅蜜多，觀察地界乃至識界，皆悉無常、 
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T07n0220_p0468b01║義畢竟淨中實無所有，性非有故，諸菩薩摩 
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T07n0220_p0474a29║意，大悲為首，修一切種四念住等、三十七種 
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T07n0220_p0479c22║薩發趣大乘？如是大乘從何處出、至何處住？ 

T07n0220_p0480c28║無能和合者性，有所和合自性，眾緣生故。當 
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T07n0220_p0491c02║情善根應熟，故，入諸有自現化生。善現當知！ 
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T07n0220_p0496b23║情善根應熟，故，入諸有自現化生？」「善現！若菩 

T07n0220_p0496b26║薩隨諸有情善根應熟，故，入諸有自現化生。 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 493 



T07n0220_p0507c21║都無自性，斷、已證得無上微妙一切智智，非 

T07n0220_p0507c24║性故，此能斷金剛喻智，能了達彼都無自性， 

T07n0220_p0507c25║斷，已證得無上微妙一切智智，普超一切世 
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T07n0220_p0513a28║虛空，無來、無去、無住可見；大乘亦爾，無來、無 

T07n0220_p0513a29║去、無住可見。』者，如是！如是！如汝所說。所以者 

T07n0220_p0513b01║何？以一切法無來、無去亦復不住。何以故？以 

T07n0220_p0515c09║說：又如虛空，無來、無去、無住可見；大乘亦爾， 

T07n0220_p0515c10║無來、無去、無住可見。 
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T07n0220_p0519c14║羅蜜多？」。」佛告善現：「汝從前來所說種種大乘 
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T07n0220_p0521b19║訶薩無所有不可得；，離色蘊乃至識蘊，菩薩 

T07n0220_p0521b21║覺、大乘，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離聲聞、 

T07n0220_p0521c09║利子問具壽善現言：「何緣故說：諸菩薩摩訶 

T07n0220_p0521c11║緣故說：色蘊乃至識蘊無邊故，當知菩薩摩訶 

T07n0220_p0521c13║當知菩薩摩訶薩亦無邊？「何緣故說：即色蘊 

T07n0220_p0521c14║乃至識蘊，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離色蘊 

T07n0220_p0521c17║可得；，離聲聞、獨覺、大乘，菩薩摩訶薩無所有 

T07n0220_p0521c18║不可得？「何緣故說：我於此等一切法，以一切 

T07n0220_p0521c21║教授諸菩薩摩訶薩？「何緣故說：諸菩薩摩訶 

T07n0220_p0521c22║薩但有假名都無自性？「何緣故說：如說我等 

T07n0220_p0521c23║畢竟不生，但有假名都無自性？「何緣故說：諸 

T07n0220_p0521c25║故說：何等色乃至識畢竟不生？如是乃至何 

T07n0220_p0521c26║等聲聞、獨覺、大乘畢竟不生？「何緣故說：若畢 

T07n0220_p0521c28║不生則不名聲聞、獨覺、大乘？「何緣故說：我豈 

T07n0220_p0522a01║竟不生菩薩摩訶薩？「何緣故說：離畢竟不生 

T07n0220_p0522a03║故說：若菩薩摩訶薩聞如是說，心不沈沒亦 

T07n0220_p0522a08║故說：諸菩薩摩訶薩前際不可得、後際不可 

T07n0220_p0524a15║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：色蘊乃至 

T07n0220_p0524a27║邊。「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：即色 

T07n0220_p0524a28║蘊乃至識蘊，菩薩摩訶薩無所有不可得；，離 

T07n0220_p0524a29║色蘊乃至識蘊，菩薩摩訶薩無所有不可得。； 

T07n0220_p0524b02║有不可得；，離聲聞、獨覺、大乘，菩薩摩訶薩無 

T07n0220_p0524b11║色蘊乃至識蘊，菩薩摩訶薩無所有不可得；， 

T07n0220_p0524b14║無所有不可得；，離聲聞、獨覺、大乘，菩薩摩訶 

T07n0220_p0524b16║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：我於此等 



T07n0220_p0525c22║解脫、八勝處、十遍處亦不可得；十遍處於十 

T07n0220_p0525c24║第定亦不可得。「舍利子！空解脫門於空解脫 
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T07n0220_p0526c07║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：諸菩薩 

T07n0220_p0526c10║言：「何緣故說：以諸菩薩摩訶薩名唯客所攝？」 

T07n0220_p0529a26║子！尊者所問『何緣故說：諸法亦爾畢竟不生， 

T07n0220_p0530a12║都無自性。「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說： 

T07n0220_p0530a22║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：若畢竟不 

T07n0220_p0530b04║次，舍利子！尊者所問『何緣故說：我豈能以畢 

T07n0220_p0530b15║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：離畢竟不 

T07n0220_p0530b30║「復次，舍利子！尊者所問『何緣故說：若菩薩摩 
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T07n0220_p0533b20║善現言：「仁者！於所說無生法樂辯說無生相 

T07n0220_p0536c11║信，無生、無滅、無染、無淨、無作、無為；思惟眼 

T07n0220_p0536c28║遠離、無生、無滅、無染、無淨、無作、無為。憍尸 

T07n0220_p0537a03║空無我我所、無相、無願、寂靜、遠離、無生、無 

T07n0220_p0537a04║滅、無染、無淨、無作、無為。憍尸迦！是謂菩薩 

T07n0220_p0537a08║相、無願、寂靜、遠離、無生、無滅、無染、無淨、無 

T07n0220_p0537a09║作、無為。憍尸迦！是謂菩薩摩訶薩甚深般若 

T07n0220_p0537a13║無生、無滅、無染、無淨、無作、無為。憍尸迦！是謂 

T07n0220_p0537a25║動、速滅、不可保信、無生、無滅、無染、無淨、無 

T07n0220_p0537a26║作、無為。憍尸迦！是謂菩薩摩訶薩甚深般若 
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T07n0220_p0544b08║子！以色等法若能，若所內外俱空不可得故。 

T07n0220_p0544b18║利子問善現言：「若菩薩摩訶薩如是學時，於 

T07n0220_p0546a02║多應說為大、無量、無邊。」 

T07n0220_p0546b06║量、四無色定如來可得；非即八解脫、九次第 
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T07n0220_p0553c16║邊甚難可證，惡慧、懈怠、下劣精進、下劣勝解、 
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T07n0220_p0570b08║等，能以如是法施、財施供養攝受彼菩薩摩 
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T07n0220_p0576c02║法輪，達一切法無轉還故；能示諸法無倒，自 

T07n0220_p0576c03║性，顯了無性自性空故。世尊！諸有情類於此 
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T07n0220_p0582b05║深。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等

法畢 

T07n0220_p0582b12║是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等法畢竟淨故，說 

T07n0220_p0582b19║不續。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何

等法 

T07n0220_p0582b24║淨本無雜染。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子

言： 

T07n0220_p0582b29║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等法畢竟 

T07n0220_p0582c05║是！畢竟淨故。」舍利子言：「何等法畢竟淨故，說 

T07n0220_p0582c10║出現。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「何

等法 

T07n0220_p0582c16║佛言：「如是！畢竟淨故。」舍利子言：「云何如是清 

T07n0220_p0582c20║言：「如是清淨本性無知。」佛言：「如是！畢竟淨

故。」 

T07n0220_p0583a03║一切智智無益無損。」佛言：「如是！畢竟淨故。」舍 

T07n0220_p0583a14║清淨。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T07n0220_p0583a20║諸佛無上正等菩提清淨。」佛言：「如是！畢竟淨 

T07n0220_p0583a25║故，一切智、道相智、一切相智清淨。」佛言：「如

是！ 

T07n0220_p0583b01║復白佛言：「二清淨故，無得、無現觀。」佛言：「如

是！ 

T07n0220_p0583b06║相智亦無邊。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！

何緣 

T07n0220_p0583b11║蜜多。」佛言：「如是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而

說 

T07n0220_p0583b17║是！畢竟淨故。」「世尊！何緣而說若菩薩摩訶薩 
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T07n0220_p0584c11║多無造、無作、無能證者。」善現復言：「一切法性 

T07n0220_p0585b12║若波羅蜜多，若修不修、無增無減、無憂無喜、 

T07n0220_p0588b03║相、無願法中可有能轉及能還法，？轉、還性法 

T07n0220_p0588b07║說、受法，既無說者、受者及法，諸能證者亦不 
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T07n0220_p0590b27║甚深、，難測、無量，則難信解，不應輒在新學大 
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T07n0220_p0595b14║摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正 

T07n0220_p0595b19║心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜， 

T07n0220_p0595b23║上正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、 

T07n0220_p0595b24║讚勵、慶喜，令於無上正等菩提乃至得受不 

T07n0220_p0595b29║上正等覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、 

T07n0220_p0595c01║讚勵、慶喜，令於無上正等菩提乃至得受不 

T07n0220_p0595c08║來、應、正等覺，宣說如是甚深般若波羅蜜多無 

T07n0220_p0595c12║行；示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上正等菩提 
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T07n0220_p0604b18║法真如、不虛妄性、不變異性。由如實覺真如 
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T07n0220_p0609a22║演說，是善男子、善女人等，速出生死疾證涅 

T07n0220_p0609a23║槃，勝求聲聞、獨覺乘者，遠離般若波羅蜜多， 

T07n0220_p0612b26║不墮聲聞及獨覺地，速證無上正等菩提。」？」具 

T07n0220_p0612b29║獨覺地，疾證無上正等菩提？」。」佛告善現：「有 
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T07n0220_p0617a06║現復白佛言：「是菩薩摩訶薩何性、？何相、？何

狀、？ 

T07n0220_p0617a07║何貌？能深信解如是般若波羅蜜多？」佛告善 

T07n0220_p0618b23║臨入空、無相、無願、虛空、無所有、無生、無滅、無 

T07n0220_p0618b24║染、無淨、真如乃至不思議界、無造、無作、如夢 
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T07n0220_p0620c12║慮時，作如是念：『此是靜慮，此是散動，此是所 

T07n0220_p0623a05║如中，為有三種住菩薩乘補特伽羅差別相 
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T07n0220_p0634c14║菩薩摩訶薩，成就廣大、無量、無邊、不可思議 
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T07n0220_p0637c25║是無數，亦是無邊。世尊！諸法空中盡不可得、， 

T07n0220_p0637c26║量不可得、，數不可得、，邊不可得。由此因緣， 

T07n0220_p0637c27║無盡、無量、無數、無邊，若義若文俱無差別。」佛 

T07n0220_p0637c28║告善現：「如是！如是！如汝所說。無盡、無量、無

數、 

T07n0220_p0637c29║無邊，若義若文俱無差別，皆共顯了諸法空 

T07n0220_p0638a07║便白佛言：「世尊！甚奇方便善巧，諸法實性不 

T07n0220_p0639b14║尊！若心已生，定有滅法。」佛告善現：「於意云何？ 

T07n0220_p0639b16║滅法心，決定當滅。」佛告善現：「於意云何？心住 

T07n0220_p0640b08║而生？」善現答言：「如是！如是！若夢、若覺，無所

緣 

T07n0220_p0640b11║染或復起淨。若無見聞覺知諸法，無覺慧轉， 

T07n0220_p0640b12║亦無染淨。由此故知，若夢、若覺，有所緣事思 
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T07n0220_p0646b27║母并諸眷屬：『，勿有憂懼！必令無苦。』彼人於是 
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T07n0220_p0648b23║無願、無生、無滅、無作、無為、無性、實際，及餘一

切 

T07n0220_p0648b24║菩提分法，不應修學。』是菩薩摩訶薩未蒙如 

T07n0220_p0648c01║空、無相、無願、無生、無滅、無作、無為、無性、實

際，及 

T07n0220_p0648c02║餘一切菩提分法，亦應方便如先所說善巧 

T07n0220_p0650b05║慮、般若波羅蜜多，乃至遠離方便善巧，故，為 

T07n0220_p0650b09║羅蜜多，乃至遠離方便善巧，故，為惡魔之所 
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T07n0220_p0659b22║大千世界一切惡魔，皆生疑惑，咸作是念：『此 

T07n0220_p0659b24║阿羅漢果、獨覺菩提？，為趣無上正等菩提轉 

T07n0220_p0659c05║諸菩薩摩訶薩行深般若波羅蜜多時，皆為 

T07n0220_p0659c06║惡魔之所擾亂？，為有擾亂、不擾亂者？」佛告慶 

T07n0220_p0659c07║喜：「非諸菩薩摩訶薩行深般若波羅蜜多時， 

T07n0220_p0660b02║學、書寫流布此經典？為？我尚不能得其源 
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T07n0220_p0671c04║薩摩訶薩於一切法若能沈沒、，若所沈沒、若 

T07n0220_p0671c05║沈沒處、若沈沒時、若沈沒者、由此沈沒，皆不 

T07n0220_p0671c10║不可施設是能沈沒、，是所沈沒、，是沈沒處、， 



T07n0220_p0671c11║是沈沒時、，是沈沒者、由此沈沒。以是因緣， 

T07n0220_p0671c12║諸菩薩摩訶薩聞如是事，心不沈沒，亦不驚 
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T07n0220_p0676b05║此法故，三千大千世界有情一切皆得阿羅漢 
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T07n0220_p0678b21║了：云何菩薩摩訶薩修行般若波羅蜜多，能 

T07n0220_p0678b22║以如虛空無盡行相，如實觀察十二緣起、，引 

T07n0220_p0678b23║發般若波羅蜜多。？善現當知！住菩薩乘善男 
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T07n0220_p0684a13║多，照觸餘五波羅蜜多，作諸事業，布施等五 

T07n0220_p0685b14║隨實義皆無此彼勝劣差別，何緣故說：般若 

T07n0220_p0685b24║拔有情世俗作用生老病死，由此故說：般若 

T07n0220_p0685c13║蜜多，於色乃至一切智智無取無捨。」？」具壽善 

T07n0220_p0689a22║實了知略、廣之相。」？」佛告善現：「色真如無生無 

T07n0220_p0689b07║廣之相。」？」佛告善現：「無色際是名色實際相，無 

T07n0220_p0689b18║學，於一切法如實了知略、廣之相。」？」佛告善現： 
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T07n0220_p0694a14║作一切事業，佛所化者亦皆能作；，佛所化者 

T07n0220_p0694a15║所作事業，諸佛世尊亦皆能作。，是故諸佛與 

T07n0220_p0694a18║業；？若無諸佛，彼所化者為獨能作所作事不？」 

T07n0220_p0694b18║諸佛與佛化身俱為施主，真淨福田，等無差 

T07n0220_p0694c25║無為著無為。善現當知！是一切法唯有假名、， 

T07n0220_p0694c26║唯有假相而無真實，聖者於中亦不執著，唯 

T07n0220_p0694c28║法，但假名相，行深般若波羅蜜多，而於其中 

T07n0220_p0695a13║智。」具壽善現復白佛言：「世尊！常說一切智 
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T07n0220_p0701a19║為方便善巧——？諸菩薩摩訶薩成就如是方便 

T07n0220_p0701a20║善巧，諸有所為定能證得一切智智——？」佛告善 
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T07n0220_p0714b04║心所，知已，能起一切有情隨其所宜諸饒益 

T07n0220_p0716b01║自性。於如是事生信解已，能行內空，乃至能 

T07n0220_p0718a05║於我發起如是惡業，但應自責不應瞋。』彼。』菩 
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T07n0220_p0719c26║多無二、無別。何以故？一切法性不可分別說 

T07n0220_p0722b11║有來求必當施與，不應不施。』故。』見乞者便起 

T07n0220_p0722c29║自發無上大菩提心，亦令他發，自行種種如 

T07n0220_p0723a01║理正行，亦令他行，出生死苦得涅槃樂。「復次， 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 531 

T07n0220_p0724b13║提分法、，三解脫門、，八解脫、，九次第定、，四聖 

T07n0220_p0724b14║諦智、，波羅蜜多、諸空等智、，菩薩十地、，五眼、

六 

T07n0220_p0724b15║神通、，如來十力、四無所畏、四無礙解、十八佛 

T07n0220_p0724b16║不共法、，大慈、大悲、大喜、大捨、，三十二相、八 

T07n0220_p0724b17║十隨好、，陀羅尼門、三摩地門，諸如是等無 

T07n0220_p0728b04║亦無八十隨好及彼施設。一切有情、法及施 

T07n0220_p0728b09║法安立有情？。所以者何？諸菩薩摩訶薩行深 

T07n0220_p0729b25║現當知！勝義諦中色蘊乃至有為無為、無生 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 532 

T07n0220_p0732a24║皆由修學無相、無念亦無作意、無漏法性而得 

T07n0220_p0732b21║來、無去而生滅相應，是名菩薩摩訶薩如實 

T07n0220_p0732c03║至去，雖無來、無去而生滅相應，是名菩薩摩 

T07n0220_p0732c14║至去，雖無來、無去而生滅相應，是名菩薩摩 

T07n0220_p0732c24║無所從來，滅時無所至去，雖無來、無去而生 

T07n0220_p0733a05║作諸餘色類，相，雖似有而無其實，識亦如是， 

T07n0220_p0733c10║若波羅蜜多，應學法界無二、無別、不可壞相。」 

T07n0220_p0733c23║法皆入法界無二、無別，諸菩薩摩訶薩云何當 

T07n0220_p0734a21║戲論中起諸戲論？。何以故？真法界中都無分 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 534 

T07n0220_p0740c01║大無上正等菩提，轉妙法輪度有情眾。』？』世尊！ 

T07n0220_p0742a05║諸菩薩摩訶薩於一切法，觀本性空尚不可 

T07n0220_p0742a07║況修初地乃至十地、布施等六波羅蜜多、三 

T07n0220_p0743c12║事而可了知：此是異生，此是異生法，？廣說乃 

T07n0220_p0745a24║菩提道——？諸菩薩摩訶薩修行此道方便善巧， 



T07n0220_p0745a25║成熟有情、嚴淨佛土，速證無上正等菩提——？」。」

佛 
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T07n0220_p0747a08║惡，、入初靜慮，漸次復入第二、第三、第四靜慮；。 

T07n0220_p0747a09║依諸靜慮，復能引發慈、悲、喜、捨四種梵住；，靜 

T07n0220_p0747a10║慮、無量為所依止，復能漸入四無色定；。靜慮、 

T07n0220_p0747a11║無量、無色調心令柔軟已，修四念住；，展轉 

T07n0220_p0748b23║云何？頗有少法，諸菩薩摩訶薩所不應學？諸 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 536 

T07n0220_p0752c13║蜜多攝一切法？非空法中可說有法攝、與不 

T07n0220_p0752c14║攝。」佛告善現：「豈不諸法自性皆空？」。」善現對 

T07n0220_p0753a02║成少分故，一切法自性皆空，其理周圓無二、 

T07n0220_p0755b20║者，諸菩薩摩訶薩便於無上正等菩提，不應 

T07n0220_p0755b21║求證，方便善巧，拔諸有情惡趣生死。以諸有 

T07n0220_p0755c15║諸業，輪迴諸趣，受苦無窮，故，應歸依佛、法、僧 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 537 

T07n0220_p0756c03║人趣有贍部洲、勝身、牛貨、俱盧洲等種種差 

T07n0220_p0757a15║緣輪迴諸趣，不能解脫生死苦。不？若無少物 

T07n0220_p0758b29║各得諸饒益事。』？」』」佛告善現：「於意云何？汝

所 

T07n0220_p0758c04║深般若波羅蜜多時，發誠諦言：『我當圓滿一 

T07n0220_p0758c05║切佛法，利益安樂無量有情。』？非夢所見廣說 

T07n0220_p0759a15║何？以一切法皆不可取、都無實事，。如夢乃至 

T07n0220_p0759a16║如尋香城。不可取法不能證得不可取法，然 

T07n0220_p0761b01║預流果、一來、不還、阿羅漢果、，獨覺、如來永斷煩 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 538 

T07n0220_p0764b17║於一切法無攝受定——廣大、無對、無量，決定不 

T07n0220_p0764c16║若波羅蜜多時，應如是觀察：若法無所有、不 

T07n0220_p0764c17║可得，是為般若波羅蜜多，無所有中何所徵 

T07n0220_p0765a23║蜜多，。』亦為行相。』，當知是菩薩無方便善巧，雖 

T07n0220_p0765b08║薩摩訶薩於一切法無取執定——，廣大、無對、無 

T07n0220_p0767a26║發趣大乘？如是大乘從何處出、至何處住？如 

T07n0220_p0767b04║處出、至何處住？』者，善現當知！如是大乘從三 

T07n0220_p0767b17║無量無數無邊有情。又如虛空，無來、無去、無 

T07n0220_p0767b18║住可見，大乘亦爾，無來、無去、無住可見。又如 



T07n0220_p0767b19║虛空、前、後、中際皆不可得，大乘亦爾，前、後、中 

T07n0220_p0767b28║若波羅蜜多？」。」佛告善現：「汝從前來所說種種 

T07n0220_p0767c06║世尊！即色，菩薩摩訶薩無所有不可得；，即受、 

T07n0220_p0767c07║想、行、識，菩薩摩訶薩無所有不可得。；離色，菩 

T07n0220_p0767c08║薩摩訶薩無所有不可得；離受、想、行、識，菩薩 

T07n0220_p0767c25║時，、證何等法？「復次，世尊！佛薄伽梵但有假名， 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 539 

T07n0220_p0773b17║銷伏諸毒。憍尸迦！當知！般若波羅蜜多具大 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 540 

T07n0220_p0775a27║羅蜜多，即為供養一切智智、佛相好身、設利 

T07n0220_p0775c07║慧、懈怠、下劣、精進、下劣、勝解、下劣有情不能證 

T07n0220_p0775c16║上正等菩提，我等亦應精勤修學。如是般若 

T07n0220_p0775c17║波羅蜜多。是我大師，我隨彼學所願當滿。』憍 

T07n0220_p0778b17║世間有諸天魔及外道等，有情之類，說般若 

T07n0220_p0778b18║時，懷勃惡心來求得便，般若威力無能壞故。」 

T07n0220_p0778c25║「世尊！何緣不讚布施、淨戒、安忍、精進、靜慮、波 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 542 

T07n0220_p0790b21║等，能以如是法施、財施，攝受供養彼菩薩摩 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 543 

T07n0220_p0795a27║喜迴向，無所有故，是菩薩摩訶薩如是隨喜 

T07n0220_p0795b09║喜，迴向無上正等菩提。』，是為正發隨喜迴向，。』 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 544 

T07n0220_p0799c18║有此想，是則名為大。有所得，非有所得能有 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 545 

T07n0220_p0801c17║問，於諸勝善，不勤修學，聞佛所說甚深般若 

T07n0220_p0802c22║相憶念，隨所取相，皆名執著。所以者何？諸取 

T07n0220_p0805a07║可得，故，名廣大波羅蜜多。」 

T07n0220_p0806b12║深、，難可測量、，難可執取、，無有限量，則難信

解， 



T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 546 

T07n0220_p0809b19║修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令 

T07n0220_p0809b24║薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜，令於無上 

T07n0220_p0809b28║心，；修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶

喜， 

T07n0220_p0809c05║心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶喜， 

T07n0220_p0809c12║覺心，修諸菩薩摩訶薩行；，示現、勸導、讚勵、慶 

T07n0220_p0810a12║爾時，善現便白佛言：「世尊！已說住菩薩乘善 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 547 

T07n0220_p0814c15║無造、無作、無生、無滅，即真法界非空等法可 

T07n0220_p0816c21║實覺諸法真如、不虛妄性、不變異性。由如實 

T07n0220_p0816c23║便白佛言：「甚深般若波羅蜜多所證真如、不 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 548 

T07n0220_p0821c24║空等。如太虛空無來、無去、無作、無住、無所安 

T07n0220_p0821c25║立、無生、無滅，諸法亦爾，皆如虛空無分別故 

T07n0220_p0821c29║趣，彼於是趣不可超越；一切法皆以無造、無 

T07n0220_p0822a02║生、無起為趣，彼於是趣不可超越；一切法皆 

T07n0220_p0822a07║以寂靜、涅槃、無取、無捨、無來、無去、最極、寂滅 

T07n0220_p0824a06║故，舍利子！諸菩薩摩訶薩雖有菩薩道、空、無 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 549 

T07n0220_p0827c22║命，不行幻術、占相、吉凶、呪禁、鬼神、合和湯藥、 

T07n0220_p0828b10║菩提。』不？』安住自地，不隨他緣，於自地法無能 

T07n0220_p0828c25║生忍，已，善通達諸法實性，聞皆隨順並無疑 

T07n0220_p0829b17║轉，謂作是念：『彼何當來，共會於此歡娛戲樂？』」 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 550 

T07n0220_p0832a25║言：「如是！如是！若夢、若覺，無所緣事思業不生， 

T07n0220_p0832a28║若無見聞覺知，諸法，無覺慧轉，亦無染淨。由 

T07n0220_p0832a29║此故知，若夢、若覺，有所緣事思業乃生，無 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 551 



T07n0220_p0836a02║此問時作如是答：『諸菩薩摩訶薩但應思惟： 

T07n0220_p0836a03║若空、若無相乃至若實際。』不為顯示，應念不 

T07n0220_p0836a04║捨一切有情，攝受殊勝方便善巧。』當知彼菩 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 552 

T07n0220_p0842b29║者、，證時、證處及由此證，若所證法皆亦不見。 

T07n0220_p0843c28║間證於實際，退墮聲聞或獨覺地？；為趣無上 

T07n0220_p0844a09║言：「為諸菩薩摩訶薩修行般若波羅蜜多時， 

T07n0220_p0844a10║皆為惡魔之所擾亂？，為有擾亂、不擾亂者？」佛 

T07n0220_p0844a12║多時，皆為惡魔之所擾亂，然有擾亂、不擾亂 

T07n0220_p0844c05║誦、思惟、精勤修學、書寫流布？此經典為？我尚 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 554 

T07n0220_p0854a01║「汝所問言『法離真如無別可得，？為說何法安 

T07n0220_p0857a25║覺國土眾會，汝更見不？」阿難陀言：「我不復見， 

T07n0220_p0857a26║彼事，非此眼所行故。」佛告具壽阿難陀言：「如 

T07n0220_p0858b29║行相引發般若波羅蜜多、？云何應以無盡行 

T07n0220_p0858c01║相如實觀察十二緣起。「？「善現當知！諸菩薩摩 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 556 

T07n0220_p0868a21║壽善現復白佛言：「言：「菩薩者是何句義？」佛告 

T07n0220_p0869a01║又如虛空，無來、無去、無住可見，大乘亦爾，無 

T07n0220_p0869a02║來、無去、無住可見。又如虛空，前、後、中際皆不 

T07n0220_p0869a26║何等法？於何等處、時，證何等法？「復次，世尊！諸 

T07n0220_p0869c21║者，應無得、證？」。」善現答言：「雖有得、證而非

實有。」 

T07n0220_p0870c03║至獨覺菩提，皆是無為所顯，是真福田，應受 

T07n0220_p0870c08║獨覺果，超聲聞地不至佛地，而般涅槃；不應 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 557 

T07n0220_p0875b18║諸天魔及外道等有情之類，說般若時，懷勃 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 558 

T07n0220_p0880b01║人等，能以如是法施、財施，攝受供養彼菩薩 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 559 



T07n0220_p0884a28║諸佛世尊，曾問此中甚深法義，已，經無量無 

T07n0220_p0885c27║善現：「若菩薩乘善男子等，於諸佛所取相憶 

T07n0220_p0885c28║念，隨所取相，皆名執著；若於三世諸佛世 

T07n0220_p0886a07║造作、無覺知耶？」佛言：「如是諸法本性唯一，無

二、 

T07n0220_p0886a08║無造、無作，不可覺知、不可分別。若諸菩薩能 

T07n0220_p0888b08║是般若波羅蜜多既最甚深、，難可測量、，難可 

T07n0220_p0888b09║執取、，無有限量，則難信解，但應為彼不退轉 
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T07n0220_p0889a13║者何？諸菩薩眾為欲長夜利樂、多生哀愍世 

T07n0220_p0890c18║爾時，具壽善現便白佛言：「世尊！所說住菩薩 

T07n0220_p0892a19║人來說人天趣種種樂事，皆是無常、苦、空、非 

T07n0220_p0892a20║我，勸入圓寂。彼由此言，：『書寫等事，不得究

竟，。』 

T07n0220_p0893b13║多，普能證知無量、無數、無邊有情施設、心行 

T07n0220_p0894a05║皆依般若波羅蜜多，能如實覺諸法真如、不 

T07n0220_p0894a08║若波羅蜜多所證真如、不虛妄性、不變異性，極 

T07n0220_p0894a10║如是諸法真如、不虛妄性、不變異性，宣說、開 

T07n0220_p0894a12║正等菩提。如是真如、不虛妄性、不變異性誰 

T07n0220_p0894a15║深真如、不虛妄性、不變異性能生信解。如來 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 561 

T07n0220_p0897c21║色究竟不名為色，、受、想、行、識，餘法亦爾，究竟 

T07n0220_p0898a04║現！云何諸菩薩眾為諸世間作所趣故，？發勤 

T07n0220_p0898a13║一切法無不用空、無相、無願、無造、無作、無生、 

T07n0220_p0898a14║無性、如夢、如幻、無我、無邊、寂靜、涅槃、無取、

無 

T07n0220_p0898a15║捨、無來、無去、最極寂滅而為所趣，彼於是趣 

T07n0220_p0899a02║故，一切生法不可得故。如來真如無來、無去、 

T07n0220_p0899a13║與一切法真如同一真如，無二、無別、無造、無 

T07n0220_p0899a25║如不異佛故。如來真如非去、來、，今，一切法真 

T07n0220_p0899a26║如亦非去、來、，今，善現真如亦復如是，故說善 

T07n0220_p0899b25║子！諸菩薩眾雖有菩薩道、空、無相、無願，而不 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 562 

T07n0220_p0902a25║命，不行幻術、占相、吉凶、呪禁、鬼神、合和湯藥、 

T07n0220_p0902c06║覺相應之心，亦不自疑：『，我於來世能證無上 

T07n0220_p0902c07║佛菩提。不？』安住自地，不隨他緣，於自地法無 

T07n0220_p0903a07║語，無惑、無疑、常不忘失，為聞菩薩及聲聞等 



T07n0220_p0903a08║所說正法，亦能如是？」。」佛告善現：「是諸菩薩普 

T07n0220_p0903a09║聞一切有情言音、文字、義理皆能通達，無惑、 

T07n0220_p0903a23║處，謂空、無相、無願、無作、無生、無滅，非有、寂

靜、 

T07n0220_p0903b14║人欲心於女處轉，謂作是念：『彼何當來共會， 

T07n0220_p0904b04║善現便白佛言：「希有！世尊！方便善巧，諸法實 

T07n0220_p0904c29║生法心，無可滅義。」「於意云何？無生滅法，心，為 

T07n0220_p0905a01║可生滅不？」「不也！世尊！無生滅法，心，無可生滅 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 563 

T07n0220_p0905b25║若波羅蜜多，亦名安住甚深般若波羅蜜多。 

T07n0220_p0905b26║三解脫門。於深般若波羅蜜多能為增益亦 

T07n0220_p0905c05║善現報言：「如是！如是！若夢、若覺，無所緣事思 

T07n0220_p0905c08║復起淨；若無見聞覺知諸相，無覺慧轉，亦無 

T07n0220_p0905c09║染淨。由此故知若夢、若覺，有所緣事思業乃 

T07n0220_p0907b06║野，至安隱處！』彼人爾時化作種種勇銳兵仗， 

T07n0220_p0908b01║能令菩薩學空、無相、無願、無作、無生、無滅、無

性、 

T07n0220_p0908b04║空、無相等。』不為顯示，應念不捨一切有情，攝 

T07n0220_p0908b05║受殊勝方便善巧。』當知彼菩薩先未蒙諸佛 
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T07n0220_p0911c27║堪得受記，亦不見法於佛菩提有能證者、，證 

T07n0220_p0911c28║時、證處及由此證，、若所證法皆亦不見。」佛告 

T07n0220_p0912a01║提：『此是能證、此是所證。』」時，天帝釋便白佛

言： 

T07n0220_p0912b17║墮二乘地？，為趣無上正等菩提轉妙法輪，空 

T07n0220_p0912b18║我境界？』」。』」 

T07n0220_p0915a20║能證無上正等菩提，離法不得離法故。」？」佛告 
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T07n0220_p0918b29║故，三千大千世界有情一切皆得阿羅漢果， 

T07n0220_p0919a13║不復見，彼事，非此眼所行境故。」時，佛復告阿 

T07n0220_p0919c19║多，云何應以無盡行相引發般若波羅蜜多、， 

T07n0220_p0919c20║如實觀察十二緣起。？善現當知！諸菩薩眾若 
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T07n0220_p0922b24║彼說法，不見彼聽，無二、無別，、自性離故。「若菩 

T07n0220_p0922c01║施彼無畏，不見彼受，無二、無別，、自性離故。「若 



T07n0220_p0922c05║不見彼受，無二、無別，、自性離故。「若菩薩摩訶 

T07n0220_p0922c08║施，不見我能行亡報施，不見施報，無二、無別，、 

T07n0220_p0922c14║救濟者，無二、無別，、自性離故。』「若菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0922c17║不見我能行恭敬施，不見彼受，無二、無別，、自性 

T07n0220_p0922c21║見我能行尊重施，不見彼受，無二、無別，、自性 

T07n0220_p0922c27║能行供養施，不見彼受，無二、無別，、自性離故。 

T07n0220_p0923a10║著我，無二、無別，、自性離故。』「若菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0923a14║清涼寂靜不起，無二、無別，、自性離故。』「若菩薩 

T07n0220_p0923a20║上者，修緣起觀。不見能觀及所觀法，無二、無 

T07n0220_p0923a21║別，、自性離故。』「若菩薩摩訶薩修學般若波羅 

T07n0220_p0923b12║幻、化，無二、無別，、自性離故。』「若菩薩摩訶薩

修 

T07n0220_p0923b16║持，不見戒相，無二、無別，自性離故。「天王！是名 

T07n0220_p0923c12║我能忍及可忍，無二、無別，、自性離故。「天王！是 

T07n0220_p0924a19║見能行及所行法，無二、無別，、自性離故。「天 

T07n0220_p0924b26║心寂靜，不見能行及所行法，無二、無別，、自性 

T07n0220_p0924c14║所行法，無二、無別，、自性離故。「天王！是名諸菩 

T07n0220_p0925b01║無二、無別，、自性離故。「天王！是名諸菩薩摩訶 

T07n0220_p0925b22║如是發妙願時，不見能行及所行法，無二、無 

T07n0220_p0925b23║別，、自性離故。「天王！是名諸菩薩摩訶薩修學 

T07n0220_p0925c05║無不聞持。不見能行及所行法，無二、無別，、自 

T07n0220_p0925c23║不見能修及所修法，無二、無別，、自性離故。「天 
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T07n0220_p0927c10║污及所污法，無二、無別、自性離故。』「天王當 

T07n0220_p0928a07║礙清淨天眼、天耳、他心、宿住、隨念、漏盡智通， 
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T07n0220_p0937b12║無二、無別。何以故？諸法真如無異相故。「天 

T07n0220_p0938a13║處無色現色。，自在遍觀諸有情心，見如實心 

T07n0220_p0938a14║性；，自在憶念，無邊無數劫，相續不斷；自在變 

T07n0220_p0938a15║化，住解脫相；自在漏盡，為有情故不證漏盡； 

T07n0220_p0938a16║自在出世，是聖智境；自在甚深，聲聞、獨覺不 

T07n0220_p0938a17║能測量；，自在堅牢，魔不能壞，坐菩提座，成就 

T07n0220_p0938a18║佛法最為第一；，自在隨順轉妙法輪；，自在調 

T07n0220_p0938a19║化一切有情；，自在受位得法自在。「天王當知！ 

T07n0220_p0939b21║即供養佛。、婆羅門等，。種種飲食、信心施與，如 

T07n0220_p0940c16║清淨之行，所行境界與心相應；，若心相違惡 

T07n0220_p0940c17║不善法境界、，穢處，斯則不行。「是諸菩薩見同 

T07n0220_p0941a08║令煩惱滅，能引有情出離生死，無邊曠野，能 

T07n0220_p0941a09║度有情，世間險難，無眷屬者為作親友，煩惱 
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T07n0220_p0942c28║妙色，無所得故；緣一切聲，為得諸佛微妙音 

T07n0220_p0942c29║聲，無所得故；緣一切香，願得諸佛清淨戒香， 

T07n0220_p0943a02║士夫相，無所得故；緣一切觸，願得如來柔軟 

T07n0220_p0943a03║手掌，無所得故；緣一切法，願得如來寂靜之 

T07n0220_p0943a04║心，無所得故；緣諸布施，為得成就佛相好身； 

T07n0220_p0945b08║座，右遶七匝正念端坐。下劣有情見如是相。 

T07n0220_p0945b09║諸大菩薩，見有八萬四千天子各別敷一大 

T07n0220_p0947a24║蜜多方便善巧之所化作，無身、無身業，無語、 

T07n0220_p0947b06║無礙智、無功用心，為諸有情宣說諸法，常在 

T07n0220_p0947b07║寂靜，而教化事無有休息。是諸菩薩宿願力 
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T07n0220_p0951a08║如夢，諸根不缺，正信尚難，況值如來得聞妙 

T07n0220_p0951a09║法，不為希有如優曇花？』「！』「時，彼千子知其父

王 

T07n0220_p0952b27║一形類及一威儀而不能現。甚深般若波羅 

T07n0220_p0952b28║蜜多。猶如虛空無形無相，遍十方界無處不 
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T07n0220_p0953b12║訶薩若觀生死而起厭怖、欣樂涅槃，則墮非 

T07n0220_p0953b13║道，不能利樂一切有情、，通達如來甚深境界。 
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T07n0220_p0959c29║殊室利！云何自性不可思議？即色，真如求不 

T07n0220_p0960a01║可得；，離色，真如求不可得。，受、想、行、識亦復

如 

T07n0220_p0960a02║是。；即眼，真如求不可得；，離眼，真如求不可

得。， 

T07n0220_p0960a03║耳、鼻、舌、身、意亦復如是。；即色，真如求不可

得；， 

T07n0220_p0960a04║離色，真如求不可得。，聲、香、味、觸、法亦復如

是。； 

T07n0220_p0960a05║即眼識，真如求不可得；，離眼識，真如求不可 

T07n0220_p0960a06║得。，耳、鼻、舌、身、意識亦爾。；即地界，真如求

不可 

T07n0220_p0960a07║得；，離地界，真如求不可得。，水、火、風、空、識

界亦 

T07n0220_p0960a08║爾。；有法，真如求不可得；，無法，真如求不可



得。， 

T07n0220_p0960b18║樂見，是第十四。如來兩足、二手、掌中、頸及雙 

T07n0220_p0961a22║軟，是三十九。如來雙眉綺靡，順次，紺琉璃色， 
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T07n0220_p0966c28║於先佛多植善根、，久發大願，能依無得修行 
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T07n0220_p0975c09║吉祥言：「世尊！豈不說一切法皆如幻化？，既爾， 

T07n0220_p0975c27║不復增長。所以者何？諸有情類本來皆有，諸 

T07n0220_p0975c28║佛妙法，一切已有，無退佛智故。「諸有情咸可 

T07n0220_p0977c02║造、無作、無生、無滅，亦欲充足遠離、寂靜、離染、 
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T07n0220_p0992c18║能盡未來利樂一切。』如是迴向無上菩提非 

T07n0220_p0992c23║不能得一切智智。「』「又，滿慈子！諸菩薩摩訶薩 

T07n0220_p0995b10║得菩提、般涅槃後具大勢力，而不能令諸弟 

T07n0220_p0995b11║子等利益安樂？。 
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T07n0220_p0999a08║情類至菩薩所，先極訶毀，後，乞財法，菩薩爾 

T07n0220_p0999b09║教誡菩薩，令勤修學淨觀地、種性地、第八地、 

T07n0220_p1001c02║取遠離不遠離相，於等無間緣、所緣緣、增上 
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T07n0220_p1003c10║實了知，非真菩薩，於諸財法不能捨施，於大 
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T07n0220_p1008b14║不退地，超未受記不定菩薩，定，當證得大菩 
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T07n0220_p1016c19║令能引發一切智心漸微漸遠，故，名菩薩非 

T07n0220_p1017a17║寂、如來、應、正等覺，為諸獨覺、聲聞種性補特 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 584 



T07n0220_p1020b05║非方處攝。一切智智非色蘊，不離色蘊；非受、 

T07n0220_p1022c09║正等菩提，是諸菩薩決定不應心作分限。修 
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T07n0220_p1032b24║便問具壽舍利子言：「何緣故說：菩薩淨戒無 

T07n0220_p1034a09║薩迴向一切智智，？而緣聲聞或獨覺地所有 

T07n0220_p1034a10║功德，謂是所求一切智智，。當知彼類猶得名 
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T07n0220_p1037a24║所依止，雖求無上正等菩提，而不見法已、 

T07n0220_p1038a06║慈子！若深味著，無明緣行、，行緣識、，識緣名

色、， 

T07n0220_p1038a07║名色緣六處、，六處緣觸、，觸緣受、，受緣愛、，愛

緣 

T07n0220_p1038a08║取、，取緣有、，有緣生、，生緣老死、，無明滅故行 
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T07n0220_p1044b24║情種種訶罵、毀謗、言說應深忍受，不應發起 

T07n0220_p1047c21║覺菩提，況由此苦能證無上正等菩提？！今我 

T07n0220_p1049c06║其量大小、校量聲聞、獨覺忍者，則為欲取 

T07n0220_p1049c07║如來之忍其量大小，校量聲聞、獨覺等忍。所 
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T07n0220_p1054c13║能皆令滅度？。假使精進求大菩提，如無始來 

T07n0220_p1054c15║所劫數？』！』復作是念：『若諸菩薩愛樂修習一切 
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T07n0220_p1070b27║猛！若但虛言自稱菩薩、成菩薩者，則一切 

T07n0220_p1070b29║薩地、，得菩薩法，非由語故；能證無上正等菩 
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T07n0220_p1075a12║如是。「善勇猛！即眼識界非般若波羅蜜多， 

T07n0220_p1075c26║波羅蜜多。眼處真如、不虛妄性、不變異性、如 

T07n0220_p1076a12║般若波羅蜜多。一切法真如、不虛妄性、不變 

T07n0220《大般若波羅蜜多經》卷 596 



T07n0220_p1085a01║求芭蕉莖，實，雖不可得而有葉用，如是般若 
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T07n0220_p1089a15║「如是般若波羅蜜多，以無邊法為所行境。，譬 

T07n0220_p1089a16║如風界，行無邊境，；如是般若波羅蜜多，以無 

T07n0220_p1089a17║邊法為所行境；，如虛空界，行無邊境，；如是般 

T07n0220_p1089a18║若波羅蜜多，以無邊法為所行境；，又如風界， 

T07n0220_p1089a19║以太虛空為所行境，；如是般若波羅蜜多，以 

T07n0220_p1089c21║知顯示非所行境，以一切法如實之性、，如所 

T07n0220_p1089c22║有性皆不可得故，。一切法非所行境，以一切 

T07n0220_p1090c25║欲說，？誰是能說？，誰是所說？亦復不知何由、何 

T07n0220_p1092a20║及異分別。一切分別、異分別斷，、名菩薩行。善 

T07n0220_p1092a22║謂於諸法分別差別。，非一切法可得分別及 

T07n0220_p1092a23║異分別，。以一切法不可分別、異分別故，若分 

T07n0220_p1092a29║邊，非中有行、有顯、有示，、離行相故。又，善勇 

T07n0220_p1092b05║道於一切法無修、無遣，、超過修遣，證一切法 

T07n0220_p1092b07║況見有道？！又，善勇猛！止息道者，謂阿羅漢漏 

T07n0220_p1092b21║有顛倒性，故，說菩薩隨覺諸法離諸顛倒。由 
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T07n0220_p1097a18║屬，若餘有相、，有所得行，若我、有情、命者、生 

T07n0220_p1097a20║者、見者，所有諸見，、若斷常見、若諸蘊見、若 

T07n0220_p1097a25║間，、無能及者，、最尊最勝。」爾時，世尊告善勇

猛： 

T07n0220_p1097a27║波羅蜜多，超諸世間，、無能及者，、最尊最勝。 
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T07n0220_p1101a22║則於是處有異分別，由此因緣，、無斷分別、異 

T07n0220_p1101a24║分別，由此因緣，、有斷分別、異分別義。善勇猛！ 

T07n0220_p1101a26║猛！由無所有，、虛妄、分別異分別力發起顛倒， 

T07n0220_p1102a17║屬或餘能壞？』！』念已驚怖力盡計窮，還歸自 

T07n0220_p1103a16║喪失身命，故，應息此擾亂之心。』於是魔軍 

T07n0220_p1105a20║切皆有移轉、恃執、動搖、若行、若觀，菩薩遍知 

T07n0220_p1105a21║如是一切，不復於中若行、若觀。「復次，善勇猛！ 
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T07n0220_p1107b14║令菩薩速疾圓滿所求無上諸佛妙法，如此 

T07n0220_p1107b20║女人等聞此般若波羅蜜多，歡喜信受生實 

T07n0220_p1107b21║想者，我說彼類能引無上正等菩提，殊勝善 



T07n0220_p1107b22║根，速至究竟。是善男子、善女人等攝受善根， 

T07n0220_p1109a16║若波羅蜜多，速至究竟。善勇猛！我今自持如 

T07n0220_p1109a22║應學如是如來無量無數百千俱胝那庾多劫， 

T07n0220_p1109a23║曾所修集甚深般若波羅蜜多而為上首、。甚 

T07n0220_p1109a24║深般若波羅蜜多之所流出、，甚深般若波羅 

T07n0220_p1109b02║多劫，曾所修集甚深般若波羅蜜多而為上 

T07n0220_p1109b03║首、。甚深般若波羅蜜多之所流出、，甚深般若 

T07n0220_p1109c04║如來！大威神力！護持法藏及修行者，令惡魔 

T07n0220_p1109c26║如是調柔極聰慧者，方能受用此深法門，故， 

T08n0223《摩訶般若波羅蜜經》卷 7 

T08n0223_p0268c14║得。般若波羅蜜中教化無所有、不可得，教 

T08n0223_p0268c15║化中教化無所有、不可得，教化中菩薩及 

T08n0223_p0268c16║般若波羅蜜無所有、不可得。舍利弗！如是 

T08n0223_p0268c17║一切法無所有、不可得。以是因緣故，於 

T08n0223《摩訶般若波羅蜜經》卷 24 

T08n0223_p0392c18║門，八背捨、九、次第定，佛十力、四無所畏、四無 

T08n0223_p0397c07║不分別是有為、性、無為性。」「世尊！若不分別 

T08n0223《摩訶般若波羅蜜經》卷 25 

T08n0223_p0400c27║提！實際、！眾生際不異。以是故，菩薩摩訶薩 

T08n0224《道行般若經》卷 9 

T08n0224_p0469a18║惟越致，。設不中道還。」，說般若波羅蜜時，四部 

T08n0224_p0469a22║後不復見。」佛語阿難：「譬如見國中人，不復見 

T08n0228《佛說佛母出生三法藏般若波羅蜜多經》

卷 10 

T08n0228_p0623b23║者，善男子、善女人，能受持此甚深般若波羅 

T08n0231《勝天王般若波羅蜜經》卷 3 

T08n0231_p0701c13║諸法不生，諸法雖生如如不動，如如雖生，一 

T08n0231_p0702a11║漏盡；自在出世，是聖智境；自在甚深，聲聞、；緣 

T08n0231_p0703b19║者施者俱得利益。婆羅門、剎利、居士、長者，。以 



T08n0251《般若波羅蜜多心經》卷 1 

T08n0251_p0848c22║ 菩提 僧莎婆訶」 

T08n0256《唐梵翻對字音般若波羅蜜多心經》卷 1 

T08n0256_p0851a27║保爾行途。取經早[這-言+(血/(豕-一))]𨖼，滿爾心願。

我是觀音菩 

T09n0262《妙法蓮華經》卷 3 

T09n0262_p0027b03║『今為汝說實，汝所得非滅， 

T09n0262_p0027b06║具三十二相，乃是真實滅。』 

T09n0263《正法華經》卷 3 

T09n0263_p0086b27║劫。其佛國土甚為清淨，無有礫石荊蕀 穢濁 

T09n0263《正法華經》卷 5 

T09n0263_p0095a16║難者，謂空、無想、無願；，海謂生死；得如意珠， 

T09n0264《添品妙法蓮華經》卷 3 

T09n0264_p0153b28║有四種，所謂風、黃與癃癊及以等分。』時彼良 

T09n0264_p0154a21║是見。如彼風、黃、癃癊等即是欲瞋及癡六十二 

T09n0264_p0160c29║頭面禮佛足，而請轉法輪：； 

T09n0264_p0161a01║『聖師子法雨，充我及一切。』， 

T09n0264_p0161a11║散華奉宮殿，請佛轉法輪：， 

T09n0264_p0161a12║『世尊甚難值，願以大慈悲， 

T09n0264_p0161a13║廣開甘露門，轉無上法輪。』 

T09n0264_p0161a15║為宣種種法：『，四諦十二緣， 

T09n0264_p0161a17║如是眾過患，汝等應當知。』 

T09n0264_p0161a25║皆共請彼佛，演說大乘法：。 

T09n0264_p0161a26║『我等及營從，皆當成佛道， 

T09n0264_p0161a27║願得如世尊，慧眼第一淨。』 

T09n0264_p0161c20║言：『汝等苦滅，所作皆已辦。』 

T09n0264_p0161c25║『今為汝說實，汝所得非滅， 

T09n0264_p0161c28║具三十二相，乃是真實滅。』 

T09n0274《佛說濟諸方等學經》卷 1 



T09n0274_p0376c05║[仁-二+張] 匿功，獨謂己達，以為二行。常自說言：

『此人 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 34 

T09n0278_p0616c05║輕軟，風、寒、痰、𤸌、諸患悉除，安隱快樂；如來慧 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 37 

T09n0278_p0635b22║薩行故。佛子！是為菩薩摩訶薩十種清淨。 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 39 

T09n0278_p0648b22║心使、煩惱、習氣，隨病對治法智自在；於一念 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 50 

T09n0278_p0715a15║曰明淨，不可譬諭摩泥尼莊嚴，出阿僧祇 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 51 

T09n0278_p0722a01║明，普照世界。王玉女，寶，名法慧月蓮華光。 

T09n0278《大方廣佛華嚴經》卷 55 

T09n0278_p0751c28║佛剎，究竟眾生諸變化身、佛，應化身，無所 

T09n0278_p0752b28║者、十方一切佛𪗇臍中放光明，名曰菩薩受生， 

T09n0278_p0753b01║十不可說億那由他世界微塵等，菩薩，其身 

T10n0279《大方廣佛華嚴經》卷 54 

T10n0279_p0288a02║求佛法，不生懈怠，行菩薩行，無有疲懈，不驚 

T10n0279_p0288a03║不畏，不恐不怖，不捨大願，求一切智，堅固不 

T10n0279《大方廣佛華嚴經》卷 66 

T10n0279_p0354b29║男子！我知一切眾生諸病：風黃、痰熱、鬼魅、 

T10n0285《漸備一切智德經》卷 1 

T10n0285_p0465c18║人身，捨身之安而解眾患，無有二心，況復犯 



T10n0285《漸備一切智德經》卷 5 

T10n0285_p0493c18║由申敘徑經志，以四恩義，充滿眾生，而開化之， 

T10n0291《佛說如來興顯經》卷 3 

T10n0291_p0608a18║者，無際彊疆畔——猶如虛空，無有邊崖、亦無有 

T10n0291《佛說如來興顯經》卷 4 

T10n0291_p0614b19║三、不起法忍，四曰、喻幻，五曰、野馬，六曰、若

夢， 

T10n0291_p0614b20║七曰、呼響，八曰、若影，九曰、如化，十曰、如空，

是 

T10n0292《度世品經》卷 3 

T10n0292_p0634a28║行；曉眾生界志性、結縛、諸塵勞疾，應病與 

T10n0292_p0634b01║力；能入眾生三世之行，有劫數、無劫數，悉而 

T10n0293《大方廣佛華嚴經》卷 11 

T10n0293_p0710c23║一切眾生種種病緣，悉能救療。所謂：風黃、痰 

T10n0293_p0711a13║風黃、痰熱而為其主；言心病者，顛狂心亂 

T10n0300《大方廣佛華嚴經不思議佛境界分》卷 1 

T10n0300_p0905b22║聲聞形，亦皆來集。所謂：舍利弗多羅、蘇補底、 

T11n0310《大寶積經》卷 1 

T11n0310_p0001c05║岸。烏虖！妙藏不可以常祕，戒輪不可以終盭𥃁， 

T11n0310《大寶積經》卷 4 

T11n0310_p0025b06║十三） 庾伽（上）磨弞 㮈陀（上）（二十四） 悉

地（二十五） 悉馱遏挮 

T11n0310《大寶積經》卷 42 

T11n0310_p0244c03║夜遠離善友，惡友拘執懈怠懶懶惰，下劣精進 



T11n0310《大寶積經》卷 83 

T11n0310_p0481b09║盡伏藏、遍無盡伏藏、無邊伏藏。，菩薩具足 

T11n0310_p0481c08║而可得者，。菩薩作是念言：『如我所見，是諸眾 

T11n0310《大寶積經》卷 112 

T11n0310_p0632a18║邪法，求正經典——六波羅蜜、菩薩法藏；心無憍 

T11n0310_p0632a19║慢，於諸眾生謙卑下下，如法得施知量知足； 

T11n0310_p0632a20║離諸邪命安住聖種，不出他人罪過虛實，不 

T11n0310_p0632a22║無量，隨眾所樂而為演說，唯佛所知，非我所 

T11n0310_p0632a23║解。』以佛為證，不生違逆。迦葉！是為菩薩四 

T11n0312《佛說如來不思議祕密大乘經》卷 2 

T11n0312_p0708b26║真如即是清染淨真如。染淨真如即是生死涅 

T11n0316《佛說大乘菩薩藏正法經》卷 24 

T11n0316_p0840c16║於自眷屬常生喜足；寧喪身命，遠離綺語；，常 

T11n0316_p0840c17║出慈愛柔順之語、決定正直之語；，常自護身， 

T11n0316_p0840c18║於佗塵境不生貪愛；寧喪身命，不生瞋恚；，人 

T11n0316_p0840c19║所毀呰，終不傾動，而能忍受諸惡語言；寧喪 

T11n0319《大聖文殊師利菩薩佛剎功德莊嚴經》卷

3 

T11n0319_p0914c09║千不？」「不也！世尊！」佛言：「善男子！如是文殊

師利 

T12n0350《佛說遺日摩尼寶經》卷 1 

T12n0350_p0189c02║求索不中斷。何謂四事？但求索好經法——，六波 

T12n0350_p0189c03║羅蜜，及菩薩毘羅經，及佛諸品。；去瞋恚之心， 

T12n0350_p0189c04║敬事十方天下人，如奴事大夫。；樂於經，不為 

T12n0350_p0189c05║外道，自益身也；自守不說人惡及讒溺於 

T12n0350_p0189c06║人。，所不聞經，不限佛智也；，隨其所喜經者，各 

T12n0350_p0189c07║自聞得。；是為四。「菩薩有四事，心不委曲當遠 

T12n0351《佛說摩訶衍寶嚴經》卷 1 



T12n0351_p0194b28║六度無極、菩薩篋藏；二者，下意，不慢眾生；三 

T12n0351_p0194b29║者，以法知足，、除去邪慢，他犯不犯、不說其過， 

T12n0351_p0194c01║不求他人誤失之短；四者，所不知法，不說是 

T12n0351_p0194c02║非：『，以如來證，如來無量境界隨眾生根，佛所 

T12n0351_p0194c03║說法我不能達。』是謂迦葉！菩薩成就四法，善 

T12n0352《佛說大迦葉問大寶積正法經》卷 1 

T12n0352_p0201c09║滅得法增勝。」迦葉白言：「云何四法？」「一者，願 

T12n0352_p0201c10║聞其善，不願聞惡，求行六波羅蜜及菩薩藏； 

T12n0352_p0201c11║二者，除去我見，心行平等，令一切眾生得法 

T12n0352_p0201c12║利歡喜；三者，遠離邪命，得聖族歡喜；，不說他 

T12n0352_p0201c13║人實不實罪，亦不見他過犯；四者，若此深法 

T12n0352_p0201c14║自智不見，而不謗毀：『彼佛如來，如是而見、如 

T12n0352_p0201c15║是而知，我不能知。佛智無邊，種種無礙，如來 

T12n0352_p0201c16║為諸眾生演說此法。』如是迦葉！具此四法，令 

T12n0374《大般涅槃經》卷 7 

T12n0374_p0403b18║車𤦲瑪瑙、珊瑚虎珀、珂具貝璧玉、奴婢僕使、童 

T12n0374《大般涅槃經》卷 10 

T12n0374_p0427a09║想及以命想，則應擁護，凡夫，亦應見阿羅漢 

T12n0374《大般涅槃經》卷 13 

T12n0374_p0441a12║諦而無真實，諸菩薩等解苦、無苦，是故無苦 

T12n0374《大般涅槃經》卷 21 

T12n0374_p0490c19║悟解，聞所不聞。亦令八萬四千菩薩深解諸 

T12n0374《大般涅槃經》卷 26 

T12n0374_p0518a19║所謂菩薩。若言遇與、不遇，悉發阿耨多羅三 

T12n0374《大般涅槃經》卷 27 

T12n0374_p0523c08║故。不名為上。何以故？即是下上故。諸佛菩薩 

T12n0374《大般涅槃經》卷 28 



T12n0374_p0530b08║有佛性。如來之身。復有二種：一者是色，二者 

T12n0374_p0530b09║非色。色者，如來解脫；，非色者，如來永斷諸色 

T12n0374_p0530b11║耨多羅三藐三菩提；，非色者，凡夫乃至十住 

T12n0374_p0530b14║謂佛菩薩；，非色者，一切眾生。色者，名為眼見；， 

T12n0375《大般涅槃經》卷 15 

T12n0375_p0702b17║昔乃與是人十劫壽命。「云何名殺？「善男子！ 

T12n0381《等集眾德三昧經》卷 1 

T12n0381_p0973c02║是時維耶離大城中有大力士，名維摩羅[口*(甚-其+庚)]

 

T13n0397《大方等大集經》卷 19 

T13n0397_p0137a27║ 𧰃濘（五十六） 𧰃濘（五十七） 𧰃濘（五十八） 

郁皺 陀鞞 車 

T13n0397_p0137a28║陀（五十九） 蘘那吃多（六十） 阿㝹皺 陀（六十

一） 鴦究隷 

T13n0397_p0137b07║囉娑（八十三） 闍摩皺 伽囉摩吃波（八十四） 

摩訶 

T13n0397《大方等大集經》卷 50 

T13n0397_p0330b10║羅、摩睺羅伽、伽樓羅、餓鬼、毘舍遮、富單、那、迦

吒 

T13n0397_p0331a11║伽、伽樓羅、緊那羅、鳩槃茶、餓鬼、毘舍遮、富單、

那、 

T13n0397《大方等大集經》卷 57 

T13n0397_p0384a23║眾生多少分齊，欲除眾生身心之病，謂風、黃、 

T13n0397_p0384a24║癊、等分之病，或人、非人所作，如是欲滅貪瞋 

T13n0399《寶女所問經》卷 4 

T13n0399_p0472a15║戒品故；等善住乘，；而諦慎護定品之故；無漏 

T13n0403《阿差末菩薩經》卷 4 

T13n0403_p0599b12║護扶之；若有病者，——身體臭處，其心不惡，——欲 



T13n0412《地藏菩薩本願經》卷 1 

T13n0412_p0778b01║劫，一劫之內，所積塵數，盡克充為劫。地藏菩 

T13n0412《地藏菩薩本願經》卷 2 

T13n0412_p0785a20║苦眾生，欲生天人中，令受妙樂。是諸罪眾，知 

T14n0425《賢劫經》卷 1 

T14n0425_p0008b03║醫以藥療眾風寒熱病、三合之病，悉為消除。 

T14n0441《佛說佛名經》卷 1 

T14n0441_p0191a07║名經，左右監門衛將軍知內侍省事馬承債倩 

T14n0441《佛說佛名經》卷 12 

T14n0441_p0232c24║其刀兩刃亦如鋒釯，虛空銝銝[金*疑] [金*疑] 亦如雷 

T14n0442《十方千五百佛名經》卷 1 

T14n0442_p0313b11║彌山意佛、覺善香蘍 佛、自在德威佛、眼 

T14n0489《佛說除蓋障菩薩所問經》卷 3 

T14n0489_p0710c10║剋，惡語罵詈。，菩薩見如是等他怨對來打擊罵 

T14n0489_p0710c13║惱，誠非父母、眷屬、親友所造，皆是自業造作 

T14n0489_p0710c14║所成熟故，而亦非外地界、水界、火界、風界之 

T14n0489_p0711c03║諸瑕垢，悉使其寶明淨精潔、光色赫奕。爾時， 

T14n0564《佛說轉女身經》卷 1 

T14n0564_p0919c05║風、寒、冷、熱、等分眾病之所壞散，恒以藥力得 

T15n0602《佛說大安般守意經》卷 1 

T15n0602_p0167a03║第四觀者，觀息敗時，與觀身體異，息，見因緣 

T15n0603《陰持入經》卷 1 



T15n0603_p0174a20║却欲猗盡猗，是為一神足；精進定；斷生死， 

T15n0606《修行道地經》卷 6 

T15n0606_p0221a18║風寒、熱病、瘡痍、少小以何療之；知日月道所 

T15n0618《達摩多羅禪經》卷 1 

T15n0618_p0306a06║修行出息滅，次得第入阿無那想生定， 

T16n0658《寶雲經》卷 1 

T16n0658_p0210b06║慳貪嫉妬、懈怠懶懶墮、放逸破戒，無量煩惱之 

T16n0665《金光明最勝王經》卷 9 

T16n0665_p0447c25║眾生有四病，風黃熱痰癊，； 

T16n0665_p0448a19║病有四種別，謂風熱痰癊，； 

T16n0665_p0448a21║春中痰癊動，夏內風病生，； 

T16n0665_p0448a23║春食澁熱辛，夏膩熱醎醋，； 

T16n0665_p0448a27║食後病由癊，食消時由熱，； 

T16n0665_p0448b02║風病服油膩，患熱利為良，； 

T16n0665_p0448b14║乾瘦少頭髮，其心無定住，； 

T16n0665_p0448b16║少年生白髮，多汗及多瞋，； 

T16n0665_p0448b18║心定身平整，慮審頭津膩，； 

T16n0665_p0448b20║總集性俱有，或二或具三，； 

T16n0665_p0450a09║我等亦說呪，擁護如是法。； 

T16n0665_p0450a10║若有生違逆，不善隨順者，。 

T16n0665_p0450a11║頭破作七分，猶如蘭香梢。； 

T17n0814《佛說象腋經》卷 1 

T17n0814_p0783c22║舍、欽婆羅、珊闍耶、毘羅坻子、波復多迦旃延、 

T17n0839《占察善惡業報經》卷 2 

T17n0839_p0907a22║不同，自念為有，知此為自，知彼為他。是故 

T18n0850《攝大毘盧遮那成佛神變加持經入蓮華胎

藏海會悲生曼荼攞廣大念誦儀軌供養方便會》卷 3 



T18n0850_p0085b06║賀庾誐（相應）庾擬（宜以反）寧（上）（二） 庾詣

秫秫嚩 

T18n0851《大毘盧遮那經廣大儀軌》卷 1 

T18n0851_p0097c26║吠囉儗野（二合）若曩南秫秫（詩律反）淡（一） 戍

婆訥蘖底 

T18n0852a《大毘盧遮那成佛神變加持經蓮華胎藏

悲生曼荼羅廣大成就儀軌供養方便會》卷 1 

T18n0852ap0110a15║（引）（四） 鉢羅（二合）訖哩（二合）底 尾秫秫

弟（引）（五） 達摩馱 

T18n0852ap0111a18║叵（二合）囉儜（二） 尾秫秫馱 達磨 儞（入丁逸

反）惹帝（三） 

T18n0852ap0114b27║娑弭（二合） 曩（引）他（二十二） 娑跢（二合） 

嚲䯬探（平）麼怛數 蘖 

T18n0852ap0114c09║（引）（三十一） 暗嚲䯬（轉呼）囉嚩（二合） 呬

達（轉呼）麼尾竭多拽 

T18n0852b《大毘盧舍那成佛神變加持經蓮華胎藏

悲生曼荼羅廣大成就儀軌》卷 1 

T18n0852bp0129a02║弩（鼻音）蘖帝（引）（四） 鉢囉（二合）訖哩（二

合）底 尾秫秫弟（引） 

T18n0852bp0130a06║合）囉儜 尾秫秫馱 達磨 儞（入丁逸反）惹帝 娑

嚩（二合）賀 

T18n0852b《大毘盧舍那成佛神變加持經蓮華胎藏

悲生曼荼羅廣大成就儀軌》卷 2 

T18n0852bp0143a17║皆悉奉教命，□彼常得如是， 

T18n0853《大毘盧遮那成佛神變加持經蓮華胎藏菩

提幢標幟普通真言藏廣大成就瑜伽》卷 1 

T18n0853_p0145a09║唵秫秫（詩聿反）馱鉢囉（二合）謨（引）娜娑頗（二

合）囉 

T18n0853_p0145c27║（引）（四） 鉢囉（二合）訖哩（二合）底尾秫秫弟

（引）（五） 達磨駄（引） 



T18n0853_p0147a17║（二合）囉儜（普遍）尾秫秫馱（清淨）達摩儞（入，

丁逸反）惹帝（法界生） 

T18n0853《大毘盧遮那成佛神變加持經蓮華胎藏菩

提幢標幟普通真言藏廣大成就瑜伽》卷 2 

T18n0853_p0156c06║清淨慧菩薩真言曰（尾秫秫馱摩（上）帝（引））： 

T18n0861《毘盧遮那五字真言修習儀軌》卷 1 

T18n0861_p0188c20║「那謨 三曼多沒馱喃 尾秫秫駄巘塗納婆吠 娑 

T18n0864A《大日如來劍印》卷 1 

T18n0864Ap0198c16║唵 娑嚩(二合) 婆(去、引) 嚩 秫秫(詩律反) 馱

(引) 薩 嚩  

T18n0864Ap0198c18║達 磨(引) 娑嚩(二合) 婆 嚩(去、引) 秫秫 度

(引) 憾」  

T18n0873《金剛頂蓮華部心念誦儀軌》卷 1 

T18n0873_p0299b18║淨身真言曰：「娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫 

T18n0874《金剛頂一切如來真實攝大乘現證大教王

經》卷 1 

T18n0874_p0311a24║唵（引） 薩嚩（二合）婆嚩 秫秫駄 薩嚩 達摩 

薩嚩（二合）婆 

T18n0874_p0311a25║嚩 秫秫度 憾 

T18n0876《金剛頂經瑜伽修習毘盧遮那三摩地法》

卷 1 

T18n0876_p0330b19║「唵（一） 秫秫嚧（二合）怛囉（二合）燥溪」 

T18n0878《金剛頂經金剛界大道場毘盧遮那如來自

受用身內證智眷屬法身異名佛最上乘祕密三摩地禮懺

文》卷 1 

T18n0878_p0336c27║隨喜已，至心歸命頂禮大悲毘盧遮那佛，至心 



T18n0881《賢劫十六尊》卷 1 

T18n0881_p0339b21║唵 秫秫 羅(又) 野(引) 娑嚩 賀 尾」  

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 5 

T18n0882_p0354a25║（引） 薩怛吠（二合引） 那（三） 鉢囉（二合） 

底[栥-欠+匕]㭍覩（引） 婆嚩帝（四） 

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 12 

T18n0882_p0381c13║「唵（引） 嚩日囉（二合） 秫秫馱骨嚕（二合引） 

提（引）（一句） 喝那摩（引） 

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 14 

T18n0882_p0388b11║「唵（引） 薩哩嚩（二合） 怛他（引） 誐多秫秫

馱達哩摩（二合） 帝（引） 

T18n0882_p0388b13║「唵（引） 嚩日囉（二合） 尾秫秫馱捺哩（二合） 

瑟徵（二合） 𠺁（一句） 

T18n0882_p0388b14║「唵（引） 莎婆（引） 嚩秫秫馱目契吽（引）（一

句） 

T18n0882_p0388b15║「唵（引） 薩哩嚩（二合） 秫秫馱哥（引） 野嚩

（引） 吒摩（二合） 那塞哥 

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 15 

T18n0882_p0390a20║「唵（引） 莎婆（引） 嚩秫秫馱（一句） 嚩日囉

（二合） 鉢訥摩（二合） 輸（引） 

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 21 

T18n0882_p0410a25║秫秫𠆙秫秫𠆙此稱時，一切業障皆清淨。 



T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 25 

T18n0882_p0426a25║「薩哩嚩秫秫馱稱時，是中若自若他人， 

T18n0882《佛說一切如來真實攝大乘現證三昧大教

王經》卷 28 

T18n0882_p0434a03║秫秫𠆙秫秫𠆙此稱時，即得最上法成就。 

T18n0884《佛說祕密相經》卷 1 

T18n0884_p0463b27║「唵（引） 娑嚩（二合引）婆嚩秫秫馱（引） 薩哩

嚩（二合）達哩 

T18n0884_p0463b28║摩（二合引）（一句） 莎婆（引）嚩秫秫度（引） 

㰠（呼郎切下同）（二） 

T18n0886《佛說金剛場莊嚴般若波羅蜜多教中一

分》卷 1 

T18n0886_p0513b27║「『唵（引）（一句） 部彌尾秫秫馱儞（二） 薩哩

嚩（二合引）哩他（二合） 

T18n0889《一切如來大祕密王未曾有最上微妙大曼

拏羅經》卷 2 

T18n0889_p0549b12║嚩里菩薩、摩里支菩薩、聖祖拏菩薩、摩秫秫嚩 

T18n0889_p0549b20║剛秫秫羅菩薩、金剛光焰口菩薩、金剛光明菩 

T18n0890《佛說瑜伽大教王經》卷 1 

T18n0890_p0560b25║「『呵波娑蘭覩跋晚多（一）  曳（引）枳銜啣禰

（引）嚩（引）酥 

T18n0893a《蘇悉地羯羅經》卷 2 

T18n0893ap0619b29║細囊鉢多曳 唵 尸棄尸棄 寧（上）囉莽（二合）隸

𥻊 鉢 

T18n0893ap0619c01║囉（二合）鞞 鉢囉（二合）婆（去）娑嚩（二合）隸

𥻊 帝誓 帝若 



T18n0893b《蘇悉地羯羅經》卷 2 

T18n0893bp0646b05║「『那謨 露 迦馱 室利曳 那莫 商迦隸𥻊 扇 

T18n0893bp0646b06║底迦隸𥻊 𦁐䋾𦁐𦁐𦁐抳伽嚲野 𦁐置掘 

T18n0893bp0649a07║「『那謨 皤伽縛底 烏瑟膩沙野 弭秫秫 睇 弭羅 

T18n0893c《蘇悉地羯羅經》卷 3 

T18n0893cp0686b14║「『娜謨 皤伽（上）嚩底（丁禮反）（一） 烏瑟膩

沙（上）野（二） 弭秫秫 

T18n0904《念誦結護法普通諸部》卷 1 

T18n0904_p0907b27║密言曰：「唵薩嚩婆嚩秫秫陀薩嚩達摩薩嚩婆 

T18n0904_p0907b28║嚩秫秫塗唅（重呼）」作法界觀： 

T19n0923《藥師如來觀行儀軌法》卷 1 

T19n0923_p0023a20║磨（入引）（三） 娑嚩（二合）婆（去引）嚩（四） 

秫秫（准上）度憾（五）」次 

T19n0924C《藥師儀軌一具》卷 1 

T19n0924Cp0031a07║「曩謨嚩日羅也吽賀囊莾他尾特夢婆輸[車*差] 羅 

T19n0924Cp0032c05║「唵羅儗野（二合）惹（引）曩南（引）秫秫（詩佛

反）淡（一） 戍婆（引） 

T19n0925《藥師琉璃光王七佛本願功德經念誦儀

軌》卷 1 

T19n0925_p0036c10║嚩阿哩（二合）提秫秫（二十二） 薩哩（二合）嚩阿

婆囉那（二十三） 

T19n0925《藥師琉璃光王七佛本願功德經念誦儀

軌》卷 2 

T19n0925_p0038c28║（六） 阿帝摩帝（七） 婆例鉢婆秫秫陀尼（八） 

薩哩嚩（三合） 

T19n0925_p0039a01║矩蔑（十二） 菩陀（十三） 佉姹婆哩秫秫陀尼（十

四） 馱蔑 



T19n0930《無量壽如來觀行供養儀軌》卷 1 

T19n0930_p0067c23║「『唵（引）娑嚩（二合）婆嚩秫秫（詩聿反）馱

（引）（一） 薩嚩達 

T19n0932《金剛頂經瑜伽觀自在王如來修行法》卷

1 

T19n0932_p0075b04║「唵 薩嚩（二合）婆嚩 秫秫馱（上聲） 薩嚩 達

麼 薩嚩（二合） 

T19n0932_p0075b05║婆嚩 秫秫度憾」 

T19n0939《佛說大乘觀想曼拏羅淨諸惡趣經》卷 1 

T19n0939_p0090a01║「唵（引）薩哩嚩（二合）僧塞哥（二合）囉（一） 

波哩秫秫馱達 

T19n0939_p0090c03║波尾輸達儞（引）（七） 秫秫提（引）（八） 薩哩

嚩（二 

T19n0939_p0090c04║合）羯哩摩（二合引）嚩囉拏（九） 尾秫秫提（引）

娑嚩（二合引）賀 

T19n0939《佛說大乘觀想曼拏羅淨諸惡趣經》卷 2 

T19n0939_p0095a01║嚩（二合）播（引）波尾輸達儞（引）（八） 秫秫提

（引）尾秫秫提（引）（九） 

T19n0939_p0095a02║ 薩哩嚩（二合）羯哩摩（二合）阿嚩囉拏（十） 尾

秫秫提（引） 

T19n0939_p0095a10║摩（引）羅尾秫秫提（引）（四） 輸達野薩哩嚩（二

合）播（引）邦 

T19n0941《釋迦牟尼佛成道在菩提樹降魔讚》卷 1 

T19n0941_p0097b10║嚩迦囉拏（二合）■■（里藥反）素欠秫秫（詩律反）婆

（蒲紺反）麼 

T19n0941_p0097b16║（引）灑哩奔嚩吽（短）礫跛哩延底（引）秫秫（詩律

反）婆（蒲紺反） 

T19n0941_p0097b21║尾娑（引）底囉刎多嚩曩（引）他秫秫（詩律反）陛

（引）嚩娜 

T19n0941_p0097b28║（而以反）多麼儞也（二合反）秫秫（同上反）婆（蒲

紺反）尾補覽始者麼 

T19n0949《奇特最勝金輪佛頂念誦儀軌法要》卷 1 



T19n0949_p0190c08║唵（一） 薩嚩（二合）婆（去）嚩秫秫（詩律反）度

唅 

T19n0959《頂輪王大曼荼羅灌頂儀軌》卷 1 

T19n0959_p0329a02║中畫蓮花。中台上畫師子座，令灌頂弟子[木*鄭]  

T19n0961《如意寶珠轉輪祕密現身成佛金輪呪王

經》卷 1 

T19n0961_p0334c25║一人也。仍停 祐傳之，如眼睛祕之。今元杲大法師授

之，為次阿闍梨也而已。天歷三年己酉八月二十三日，傳 

T19n0967《佛頂尊勝陀羅尼經》卷 1 

T19n0967_p0350b29║帝誐賀曩（十四） 娑嚩（二合）婆嚩尾秫秫弟（十

五） 阿鼻 

T19n0967_p0350c04║三） 戍馱野戍馱野（二十四） 誐誐曩尾秫秫弟（二

十五） 鄔瑟 

T19n0967_p0350c05║膩灑（二十六） 尾惹野尾秫秫弟（二十七） 娑賀娑

囉（二十八）（二合） 

T19n0967_p0350c11║尾秫秫弟（四十一） 薩嚩嚩囉拏（四十二） 跛野訥

蘖帝（四十三） 

T19n0967_p0350c12║ 跛哩尾秫秫弟（四十四） 鉢囉（二合）底（四十

五） 𩕳 跢野（四十 

T19n0967_p0350c13║六） 阿欲秫秫弟（四十七） 三摩野（四十八） 地

瑟耻（二合）帝（四十 

T19n0967_p0350c15║跢句致（五十三） 跛哩秫秫弟（五十四） 尾窣普

（二合）吒（五十五） 

T19n0967_p0350c16║ 沒地秫秫弟（五十六） 惹野惹野（五十七） 尾惹

野尾惹野（五十 

T19n0967_p0350c17║八） 娑麼囉（五十九） 薩嚩沒馱（六十） 地瑟耻

（二合）哆秫秫 

T19n0967_p0350c20║薩怛嚩（六十六）（二合） 難（上）左迦野（六十

七） 尾秫秫弟（六十八） 薩 

T19n0967_p0350c21║嚩誐帝（六十九） 跛哩秫秫弟（七十） 薩嚩怛他蘖

哆（七十一） 

T19n0967_p0350c25║八） 尾冒馱野尾冒馱野（七十九） 三滿哆（八十） 

跛哩秫秫 

T19n0967_p0351b22║禮拜。？天帝！彼人能如是供養者，名摩訶薩埵， 

T19n0967_p0352b03║伽訶那娑婆皤輸秫秫地（輸律反，下音同）阿鼻詵（去

聲）者 

T19n0967_p0352b07║秫秫提（那去）（十三） 烏瑟尼沙毘逝耶秫秫提（輸



音十四舜入） 娑訶 

T19n0967_p0352b10║隸（慕音母干隸音犁）（十六） 跋折囉迦（長聲）耶

僧訶多那秫秫 

T19n0967_p0352b11║提（十七） 薩婆伐羅拏毘秫秫提（十八） 鉢羅底

（底丁儞反） 

T19n0967_p0352b12║儞伐怛耶阿瑜秫秫提（十九） 薩末耶阿地瑟恥 

T19n0967_p0352b14║胝鉢唎秫秫提（二十二） 毘薩普吒勃地秫秫提（毘音

弭，薩音悉） 

T19n0967_p0352b16║ 薩末囉薩末囉勃陀頞地瑟恥多秫秫提（底丁儞反） 

T19n0967_p0352b19║秫秫提（二十九） 薩婆揭底鉢唎秫秫提（底丁儞反）

（三十句） 薩婆 

T19n0967_p0352b22║漫多鉢唎秫秫提（三十二） 薩婆怛他揭多地瑟咤 

T19n0967_p0352c02║婆皤輸秫秫（輸律切，下同）地阿鼻詵（去聲）者蘇揭 

T19n0967_p0352c06║（去聲）毘秫秫提（十三） 烏瑟尼沙毘逝耶秫秫提

（十四） 

T19n0967_p0352c09║母） 隷（音犁）（十六） 跋折囉迦（長聲）耶僧訶

多那秫秫提 

T19n0967_p0352c10║（十七） 薩婆伐羅拏毘秫秫提（十八） 鉢羅底（丁

儞切）儞 

T19n0967_p0352c11║伐怛耶阿瑜秫秫提（十九） 薩末那阿地瑟恥帝 

T19n0967_p0352c12║（音低）（二十） 末禰末禰（二十一） 怛闥多部多

俱胝鉢唎秫秫 

T19n0967_p0352c13║提（二十二） 毘（音弭）薩（音悉）普吒勃地秫秫提

（二十三） 社 

T19n0967_p0352c15║薩末囉勃陀頞地瑟恥多秫秫提（二十六） 跋折梨 

T19n0967_p0352c18║婆揭底（丁儞切）鉢唎秫秫提（三十） 薩婆怛他揭多 

T19n0967_p0352c21║秫秫提（三十二） 薩婆怛他揭多地瑟咤（長聲）那頞

地 

T19n0972《佛頂尊勝陀羅尼念誦儀軌法》卷 1 

T19n0972_p0365a04║「唵（引） 娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫馱（引） 

薩嚩達摩 

T19n0972_p0367b01║婆（引）嚩秫秫（輸律反，下並同）第（十三） 阿鼻

詵左𤚥 

T19n0972_p0367b05║（十九） 誐誐曩尾秫秫提（二十） 鄔瑟抳（三合）

沙（二十） 

T19n0972_p0367b06║ 尾惹也尾秫秫提（二十二） 娑賀娑囉（二合）（二

十三） 囉濕弭 

T19n0972_p0367b10║秫秫第（二十九） 薩嚩（引）嚩囉拏尾秫秫第（三

十） 鉢囉（二合） 

T19n0972_p0367b11║底儞靺多也（三十一） 阿（引）欲秫秫第（三十二） 

三麼耶（引） 

T19n0972_p0367b13║多俱胝（三十五） 跛哩秫秫第（三十六） 尾娑怖



（二合）吒 

T19n0972_p0367b14║（三十七） 勃地秫秫第（三十八） 惹也惹也（三十

九） 尾惹也尾 

T19n0972_p0367b16║馱（引）地瑟恥（二合）多秫秫第（四十二） 嚩日㘑

（二合）嚩 

T19n0972_p0367b19║迦（上 引）也尾秫秫第（四十七） 薩嚩孽底（四十

八） 跛哩 

T19n0972_p0367b20║秫秫第（四十九） 薩嚩怛他（引）孽多（五十） 三

摩（引） 

T19n0972_p0367b22║（五十二） 冐（引）馱也冒（引）馱也（五十三） 

三滿多跛哩秫秫第 

T19n0973《尊勝佛頂脩瑜伽法軌儀》卷 1 

T19n0973_p0372b10║伽 訶 那（十一） 薩嚩(二合) 婆 嚩 微 秫秫 

提（十二）  

T19n0973_p0372b20║輸馱耶（十八） 伽 伽 那 微 秫秫 提（十九） 

隖  

T19n0973_p0372b22║瑟尼(二合) 沙 微 社 耶 微 秫秫 提（二十） 

娑  

T19n0973_p0372c06║迦 耶（二十七） 僧 訶 怛 那 微 秫秫 弟

（二十八）  

T19n0973_p0372c10║底 波 唎 秫秫 提（二十九） 鉢囉(二合) 底 

儞 嚩  

T19n0973_p0372c12║哩多(二合) 耶（三十） 阿 瑜 秫秫 提（三十

一） 三 摩  

T19n0973_p0372c18║句(引) 知 跛 哩 秫秫 弟 微 薩普(二合) 吒  

T19n0973_p0372c20║勃 地 秫秫 提（三十五） 若 耶 若耶（三十

六） 微 若  

T19n0973_p0373a04║薩 婆 勃 馱(引)（三十九） 地 瑟恥(二合) 多 

秫秫  

T19n0973_p0373a12║嚩 薩 埵 喃 者（四十四） 迦 耶 波 利 毘 

秫秫  

T19n0973_p0373a14║提（四十五） 薩 婆 蘗 底 波 唎 秫秫 提

（四十六） 薩  

T19n0973_p0373a24║微部馱耶（五十） 三 曼 多 波 唎 秫秫 提

（五十一）  

T19n0973_p0377a06║尾秫秫第阿（上）詵鼻左覩𤚥素誐哆嚩羅嚩左 

T19n0973_p0377a09║馱（引）囉抳戍（引）馱耶戍馱耶誐誐曩尾秫秫第 

T19n0973_p0377a10║鄔瑟抳（二合）灑野（上）尾惹野尾秫秫第娑賀娑 

T19n0973_p0377a16║秫秫第薩羅嚩（二合、引）嚩囉拏（鼻引）播野訥蘖底

跛 

T19n0973_p0377a17║哩尾秫秫弟鉢羅（二合）底𩕳韈囉哆（二合）野阿（去 

T19n0973_p0377a18║引）欲秫秫第三麼野（引）地瑟恥（二合）帝麼抳摩抳 



T19n0973_p0377a19║摩賀摩抳怛闥（去引）哆部多句（引）致跛哩秫秫 

T19n0973_p0377a20║第尾娑普（二合）吒沒地秫秫第惹野惹野尾惹 

T19n0973_p0377a22║恥（二合）多秫秫第嚩日哩嚩日囉（二合、引）蘖陛嚩

日 

T19n0973_p0377a24║薩怛縛（二合）難左迦野跛哩尾秫秫第薩嚩（二合） 

T19n0973_p0377a25║誐底跛哩秫秫第薩羅嚩（二合）怛他蘖哆（去引）室 

T19n0973_p0377b04║三滿跢跛里秫秫第薩羅嚩（二合）怛他蘖多紇 

T19n0974A《最勝佛頂陀羅尼經》卷 1 

T19n0974Ap0383c15║反）誐誐曩（十一句） 娑嚩（二合）婆（去引）嚩尾

秫秫第（引）（十二句） 鼻 

T19n0974Ap0383c22║嚩（二合）婆（去引）嚩尾秫秫第（二十二句） 塢瑟

膩（二合）灑尾惹 

T19n0974Ap0383c23║（仁拶反）野跛哩秫秫第（二十三句） 娑賀娑囉（二

合）囉（來假反）濕 

T19n0974Ap0384a07║日囉（二合）迦（去引）野（三十六句） 僧（去）賀

怛弩跛哩秫秫弟 

T19n0974Ap0384a08║（三十七句） 薩（轉舌）嚩（同上）羯（轉舌）麼

（引）嚩囉拏尾秫秫弟（三十 

T19n0974Ap0384a09║八句） 鉢囉（二合）底（丁以反）𡫸嚩（武鉢反轉舌

呼）哆夜（引）欲尾秫秫 

T19n0974Ap0384a13║ 怛他（去引）部（引）哆（四十四句） 句（引）致

跛哩秫秫弟（四十五句） 

T19n0974Ap0384a14║ 尾娑怖（二合）吒尾秫秫弟（四十六句） 唵（引）

醯醯（四十七句） 惹野 

T19n0974Ap0384a18║（五十三句） 秫秫弟秫秫弟（五十四句） 嚩（武鉢

反）日[口*(黍-禾+利)]（二合）嚩（同上）日[口*(黍-禾+利)] 

T19n0974Ap0384a26║上）薩怛嚩（二合、引）（六十五） 難（上）左迦

（去）野跛哩秫秫弟室 

T19n0974Ap0384a28║（丁以反）跛哩秫秫弟室者（二合）（六十七句） 薩

（轉舌）嚩怛他（去引）誐 

T19n0974Ap0384b09║（去）滿哆囉濕茗（二合）跛哩秫秫弟（八十一句） 

薩（轉舌）嚩（同上） 

T19n0974C《加句靈驗佛頂尊勝陀羅尼記》卷 1 

T19n0974Cp0387b19║嚩（二合）婆（去引）嚩尾秫秫（請律反）第（九） 

阿（上）鼻詵（正謹反）左 

T19n0974Cp0387b23║戍（引）馱野（十五） 誐誐曩尾秫秫弟（十六） 鄔

瑟抳（二合、引） 

T19n0974Cp0387b24║灑尾惹（自攞反）野尾秫秫弟（十七） 娑賀娑羅（二

合）羅（羅字聲轉 

T19n0974Cp0387c01║（二十七） 僧賀多曩尾秫秫第（二十八） 薩嚩



（引）嚩囉拏（鼻引）（二十 

T19n0974Cp0387c02║九） 波耶突㗚（二合）揭底跛唎秫秫弟（三十） 鉢

囉（二合） 

T19n0974Cp0387c03║底𩕳 （脫發反轉舌）阿多野（去引）欲秫秫弟（三十

一） 三（去）麼野 

T19n0974Cp0387c05║多（去引）部（引）多（三十四） 句（引）知跛哩秫

秫弟（三十五） 尾娑 

T19n0974Cp0387c06║普（二合）吒沒池秫秫弟（三十六） 惹野尾惹野尾惹

野（二合） 

T19n0974Cp0387c08║恥（二合）多秫秫弟（四十） 嚩曰 （二合）嚩日囉

（二合） 陛 

T19n0974Cp0387c10║稱之事）舍唎嚂𡄳嚩薩埵南（四十三） 者迦耶跛唎秫

秫第 

T19n0974Cp0387c11║（四十四） 薩嚩誐底跛哩秫秫第（四十五） 薩嚩怛

他（去引）  

T19n0974Cp0387c15║尾冐（引）馱野（五十一） 三滿多跛哩秫秫弟（五十

二） 薩嚩怛 

T19n0974Cp0387c26║合）囉拏（鼻）誐底誐賀曩 娑嚩（二合）婆（去引）

嚩尾秫秫 

T19n0974Cp0388a01║ 戍（引）駄野戍（引）馱野 誐誐曩尾秫秫第 鄔瑟

抳（二合） 

T19n0974Cp0388a02║灑尾惹野尾秫秫第 娑賀娑囉（二合）囉濕茗（二合）

散 

T19n0974Cp0388a07║囉（二合）迦（引）野 僧賀多（上）曩尾秫秫弟 薩

囉嚩（二合、引） 

T19n0974Cp0388a08║嚩囉拏（鼻引） 播野訥 底跛哩尾秫秫弟 鉢囉（二

合） 

T19n0974Cp0388a09║底（去引）𩕳 囉跢（二合）野阿欲秫秫第 三（去）

麼野（引） 

T19n0974Cp0388a11║（去引）部多句（引） 致跛哩秫秫弟 尾娑普（二

合）吒沒地 

T19n0974Cp0388a12║秫秫弟 惹野惹野尾惹野尾惹野 娑麼（二合）囉娑 

T19n0974Cp0388a13║麼（二合去）囉 薩囉嚩（二合）沒駄（引）地瑟恥

（二合）多秫秫 

T19n0974Cp0388a16║（二合、引）難（上引） 左迦（引）野跛哩尾秫秫第 

薩囉嚩（二合） 

T19n0974Cp0388a17║誐底跛哩秫秫弟 薩囉嚩（二合）怛他 多（去引）室

者 

T19n0974Cp0388a22║野 三（去）滿跢跛哩秫秫第 薩囉嚩（二合）怛他

（去引）  

T19n0974E《佛頂尊勝陀羅尼真言》卷 1 



T19n0974Ep0389a10║羅拏（十） 誐底誐訶那（十一） 娑嚩婆嚩尾秫秫提

（十二） 

T19n0974Ep0389a14║ 誐誐那尾秫秫提（二十一） 鄔瑟抳（二合）沙惹耶

惹耶 

T19n0974Ep0389a15║尾秫秫提（二十二） 娑賀薩囉（二合彈）曷囉濕弭

（二合）散注 

T19n0974Ep0389a18║訶多那尾秫秫提（二十五） 薩婆（去）嚩囉拏尾秫秫

提（二十六） 

T19n0974Ep0389a19║ 鉢囉（二合）底儞嚩多耶阿（去）庾秫秫提（二十

七） 娑麼耶 

T19n0974Ep0389a21║胝跛（上）哩秫秫提（三十） 尾塞普（二合）吒母地

秫秫提 

T19n0974Ep0389a23║麼（二合）囉（三十六） 薩婆母馱地瑟恥（二合）多

秫秫提（三十 

T19n0974Ep0389a26║（四十一） 迦那尾秫秫提（四十二） 薩婆誐底跛

（去）哩秫秫 

T19n0974Ep0389a29║（四十八） 母馱耶（四十九） 娑縵多跛（上）哩秫

秫提（五十） 薩婆 

T19n0974Ep0393b07║婆嚩 薩嚩薩[簟-日+田] 迷鉢囉也車 薩羯磨素者弭 

T19n0975《白傘蓋大佛頂王最勝無比大威德金剛無

礙大道場陀羅尼念誦法要》卷 1 

T19n0975_p0399a02║曩莫薩縛沒馱冒（引）地薩怛縛（二合）唵秫秫（入）

殿努 

T19n0976《佛頂大白傘蓋陀羅尼經》卷 1 

T19n0976_p0403a23║熱病頭痛半頭痛，願皆消除。復有硬曀噎病、眼 

T19n0982《佛母大孔雀明王經》卷 2 

T19n0982_p0429a21║「賀哩底羅剎女（一） 難（上）那羅剎女（二） [冰

-水+(洗-冼+水)]  

T19n0982_p0430a16║女 [冰-水+(洗-冼+水)] 蘗羅羅剎女 頻拏囉羅剎女 

具 

T19n0985《佛說大孔雀呪王經》卷 1 

T19n0985_p0461c22║家及對大眾、或蛇蠍等螫為毒所中、諸有怖 

T19n0985_p0461c23║畏、風熱痰癊、或三集病或四百四病，若一一 



T19n0987《佛說大金色孔雀王呪經》卷 1 

T19n0987_p0480a21║隸訶隸訶隸隸 阿利膩 [仁-二+覃] 帝 賒 婆隸 

T19n0989《大雲輪請雨經》卷 1 

T19n0989_p0487b26║（引）（十六） 秫秫（詩聿反）馱（引）路（引）迦

（十七） 尾底銘囉賀囉惹 

T19n0989《大雲輪請雨經》卷 2 

T19n0989_p0488c27║（二合引）秫秫第跋哩布羅抳（二合）（十四） 每

（引）怛㘑（二合）每（引）怛 

T19n0989_p0490a06║哩秫秫（詩聿反）嚕秫秫嚕娑嚩（二合）賀（九十九）

（引） 暴（引）暴（引）摩 

T19n0999《佛說守護大千國土經》卷 1 

T19n0999_p0580a09║相：若常餩餩噦、若喘息長噓、若身常氷冷、若口 

T19n0999《佛說守護大千國土經》卷 2 

T19n0999_p0584b19║哩（引）秫秫馱左囉抳（引）軀（引）沙嚩帝（引）娑

（引）囉（引）仡 

T19n0999《佛說守護大千國土經》卷 3 

T19n0999_p0591b05║頻蹙縮，阿監麼魅者小兒餩餩噦。如是等諸大 

T19n1008《菩提場莊嚴陀羅尼經》卷 1 

T19n1008_p0671b24║鉢囉（二合）底（丁以反）瑟耻（二合）多秫秫第娑嚩

（二合引） 

T19n1025《佛頂放無垢光明入普門觀察一切如來心

陀羅尼經》卷 1 

T19n1025_p0723b18║（八十二） 枳里尾（二合）尾灑賀[口*隸]（引）（八

十三） 摩抳尾秫秫第（引）（八十四） 



T19n1025《佛頂放無垢光明入普門觀察一切如來心

陀羅尼經》卷 2 

T19n1025_p0724a18║六） 尾摩羅（十七） 尾秫秫第（引）（十八） 娑

嚩（二合引）賀（引）（十九）」 

T20n1032《瑜伽蓮華部念誦法》卷 1 

T20n1032_p0006c13║「唵薩嚩（二合）婆嚩秫秫馱薩嚩達摩娑嚩（二合） 

T20n1032_p0008b03║「唵秫秫嚧（上輸律反下縷音二合）怛囉（二合）燥

溪」 

T20n1033《金剛恐怖集會方廣軌儀觀自在菩薩三世

最勝心明王經》卷 1 

T20n1033_p0011c29║「怛儞也（二合）他（引）唵（一） 也秫秫第（二） 

娑嚩（二合引）賀（歸命 

T20n1033_p0012b13║「唵秫秫嚕（二合）底娑沒哩（三合）底（三） 娑囉

娑嚩 

T20n1037《觀自在菩薩說普賢陀羅尼經》卷 1 

T20n1037_p0020a05║佉（上）誐吠佉（上）我吠斫屈芻（二合）佉吠秫秫 

T20n1041《觀自在菩薩心真言一印念誦法》卷 1 

T20n1041_p0032a29║唵 秫秫(詩聿反) 弟 耨 戌(引) 馱 曩(引) 野 

娑嚩(二合引)  

T20n1050《佛說大乘莊嚴寶王經》卷 2 

T20n1050_p0052a07║惱哽曀噎吁嗟，白觀自在菩薩摩訶薩言：『我於 

T20n1056《金剛頂瑜伽千手千眼觀自在菩薩修行儀

軌經》卷 1 

T20n1056_p0073a21║「唵秫秫（詩律反）馱鉢囉（二合）謨（引）娜娑頗

（二合）囉」 

T20n1056_p0075b20║攞（引入聲）（三） 阿（上）贊拏迦（引）薩怛嚩

（二合）尾秫秫（詩律反） 



T20n1056_p0075c10║迦曩（引）他曼馱銘（引）（七） 薩嚩秫秫（詩律

反）馱悉地野 

T20n1056《金剛頂瑜伽千手千眼觀自在菩薩修行儀

軌經》卷 2 

T20n1056_p0082b22║達磨囉（引）惹摩賀（引）秫秫（詩聿反）馱（五） 

薩怛嚩（二合） 

T20n1056_p0082b27║（九） 跛娜麼（二合）秫秫（同前）馱素戌（引）馱

迦（十） 嚩日 

T20n1056_p0082c07║秫秫（詩聿反）馱（引）囉他（二合）（十九） 母馱

跛娜麼（二合）曩謨 

T20n1056_p0082c09║達磨怛怛嚩（二合引）囉他（二合引）薩達磨（二十

一） 秫秫（詩聿反） 

T20n1056_p0082c28║ 三（去）麼（引）濕嚩（二合引）娑迦娜（引）野脚

（三十八） 秫秫（詩聿 

T20n1059《千手千眼觀世音菩薩治病合藥經》卷 1 

T20n1059_p0104a11║「若有人等患虐鬼病者，取虎豹犲狼虎皮呪三 

T20n1059_p0104b14║「若有人等患下瘡者，取菱霄𫕟葉搗絞取汁，呪 

T20n1066《大悲心陀羅尼修行念誦略儀》卷 1 

T20n1066_p0128b02║「唵（引）秫秫馱鉢囉（二合引）謨那 娑頗（二合

引）囉」 

T20n1069《十一面觀自在菩薩心密言念誦儀軌經》

卷 1 

T20n1069_p0140c13║跛曩也跛羅麼秫秫馱薩怛嚩（二合）摩訶迦（引） 

T20n1069《十一面觀自在菩薩心密言念誦儀軌經》

卷 2 

T20n1069_p0143b15║嚩迦里迦魯數跛多（引）半（引）曩室哩（二合）曳秫

秫 

T20n1069_p0143b16║陛秫秫明（去）霓秫秫（上）婆惹曩儞止哩弭哩抳鑠 

T20n1069_p0145b15║秫秫馱悉地者」 

T20n1069_p0146a12║密言曰：「唵秫秫第訥輸馱曩也娑嚩（二合引） 



T20n1072A《聖賀野紇哩縛大威怒王立成大神驗供

養念誦儀軌法品》卷 1 

T20n1072Ap0156c11║「唵秫秫（詩筆反）馱鉢羅（二合）謨（引）娜娑頗

（二合）羅」 

T20n1072Ap0156c25║「唵娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫馱（引）薩嚩達莫

（引）娑嚩 

T20n1072Ap0156c26║（二合引）婆嚩秫秫度憾」 

T20n1072Ap0160c04║贊拏迦（引）薩怛嚩（二合）尾秫秫（詩筆反）地迦

（引）囉迦（引入） 

T20n1072Ap0160c23║（引）（七） 薩嚩秫秫（詩筆反）馱」 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 9 

T20n1092_p0273a10║ 摩訶（去）秫秫（輸律反）陀（上）薩埵（二合）縛

耶（五十六） 翳 

T20n1092_p0273a13║ 播囉麼秫秫（同上）陀（上）薩埵（二合）縛耶（六

十三） 迦囉 

T20n1092_p0273c08║十六） 弭秫秫（同上）陀（上）弭灑野皤新（七十

七） 摩訶（去）迦 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 10 

T20n1092_p0275c05║（上）縛（二十一） 既抳既抳（二十二） 播囉麼秫

秫（輸律反）陀（上）薩 

T20n1092_p0276b12║訶秫秫陀（上）薩埵野（十二） 㫊糵撦（蚩也反，下

同音）薄伽 

T20n1092_p0277b25║頭（二合）麼（十） 𡫸（寧吉反）皤縒秫秫第（十

一） 秫秫陀（上） 

T20n1092_p0277b26║建者娜（十二） 跛（二合）囉皤縒弭麼黎（十三） 

秫秫陀 

T20n1092_p0277b28║㘑秫秫第（十六） 鉢頭（二合）摩誐縛底（十七） 

跛（二 

T20n1092_p0277c10║二） 扇金（都林反）秫秫曇（十三） 建闍（驢遮

反）琳（尼金反）弭囉臡 

T20n1092_p0277c24║頭（二合）摩娑（去）泥（去）（十四） 鉢（二合）

頭麼弭秫秫第 

T20n1092_p0278a11║ 散怛播野（十七） 跛（二合）囉縛囉弭秫秫第（十

八） 莎 

T20n1092_p0278a21║陀（上）縛皤枲羝（十一） 伽誐娜弭秫秫第（十二） 

目底 

T20n1092_p0278a25║縛嚲詫誐跢秫秫第（十九） 鉢（二合）頭麼弭輸

（去） 



T20n1092_p0278b07║ 叔訖（二合）囉弭輸（去）陀（上）聹（十三）秫秫

陀（上）弭麼 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 11 

T20n1092_p0280b26║句） 唵（同上）鉢頭麼（三句） 弭步使跢秫秫（同

上）第（四句） 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 14 

T20n1092_p0297b05║嚕度嚕（四十一句） 菩地薩埵縛弭秫秫（輸律反）馱

（四十二句） 步嚕 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 15 

T20n1092_p0306b07║一句） 乞使拏乞使拏（三十二句） 薩縛婆囉拏苾秫

秫（輸律反）提 

T20n1092_p0306b17║跛底廢（同上）灑陀（上）囉（五十三句） 播囉麼秫

秫馱薩埵 

T20n1092_p0307a23║ 秫秫陀（上）薩埵（二合）縛鉢（二合）頭麼（十

句） 弭步使 

T20n1092《不空羂索神變真言經》卷 16 

T20n1092_p0308b04║攞麼攞（十六） 弭麼攞𡫸麼攞（十七） 播哩秫秫馱

（十八） 

T20n1092_p0308b05║ 鉢（二合）頭帽播立跢（十九） 惹攞麼爛弭秫秫馱

（二十） 

T20n1092_p0308b06║ 輸（去）馱野輸（去）馱野（二十一） 播囉麼摩訶

秫秫陀 

T20n1092_p0308b18║ 𡫸（寧立反） （名也反）鉢唎秫秫第（三） 薩縛

麼羅播迦㗚使 

T20n1092_p0308b20║囉縛囉播哩秫秫第（六） 摩訶麼抳囉怛娜迦野播 

T20n1092_p0308b21║哩秫秫第（七） 麼抳麼抳（八） 輸（去）馱儞

（九） 摩訶暮伽 

T20n1092_p0308b22║（上）振跢麼抳秫秫第（十） 紇唎娜野秫秫第（十

一） 迦野 

T20n1092_p0308b23║𡫸麼攞（十二） 摩訶麼抳鉢唎秫秫第（十三） 虎嚕

虎嚕 

T20n1092_p0308b27║秫秫馱麼㘑（二十） 莎（二合）縛訶（二十一）」 

T20n1092_p0311b15║「唵㫊縛路枳嚲（一） 摩訶秫秫（輸律反）陀（上）

薩埵（二） 縒 



T20n1093《不空羂索呪經》卷 1 

T20n1093_p0401a11║囉（一百二十三） 哹多槃這迦（一百二十四） 句[梳

-木+口]𪠻句[梳-木+口]𪠻（一百二十 

T20n1093_p0401a20║四十二） 鉢唎波柘迦（一百四十三） 摩呵迦[梳-木+

口]𪠻尼迦（一百四十四） 薩 

T20n1101《佛說大方廣曼殊室利經》卷 1 

T20n1101_p0453c12║普照地獄、畜生、餓鬼。苦惱眾生過遇斯光已，身 

T20n1112《金剛頂瑜伽青頸大悲王觀自在念誦儀

軌》卷 1 

T20n1112_p0490c24║「唵（一） 薩嚩（二合）婆嚩秫秫（入引）馱薩嚩達

摩薩嚩 

T20n1112_p0490c25║（二合）婆嚩秫秫（入）度憾」 

T20n1122《金剛頂瑜伽他化自在天理趣會普賢修行

念誦儀軌》卷 1 

T20n1122_p0524a18║「唵莎嚩（二合）婆（引）嚩秫秫鐸薩嚩達莫（引）莎

嚩（二合）」 

T20n1122_p0524c19║「唵薩嚩秫秫馱鉢囉（二合）謨娜娑頗（二合）囉」 

T20n1122_p0527b29║「唵秫秫𡀔（二合）怛囉（二合）掃契」 

T20n1126《佛說普賢曼拏羅經》卷 1 

T20n1126_p0539b24║「唵（引）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫馱（引）薩哩

嚩（二合）達哩 

T20n1126_p0539b25║摩（二合）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫度憾」 

T20n1131《聖金剛手菩薩一百八名梵讚》卷 1 

T20n1131_p0569c14║哩摩（二合）摩賀（引）秫秫馱（三） 嚩日囉（二

合）阿羯哩沙 

T20n1131_p0570c07║第二十會薩哩嚩（二合）播（引）波尾秫秫馱（引）怛

摩 



T20n1136《佛說一切諸如來心光明加持普賢菩薩延

命金剛最勝陀羅尼經》卷 1 

T20n1136_p0579a28║ 戍秫秫毘嚩（二合）（二十一） 阿者梨（二十二） 

微者梨（二十三） 摩尾 

T20n1151《修習般若波羅蜜菩薩觀行念誦儀軌》卷

1 

T20n1151_p0613b10║（二合引）（四） 秫秫嚕（二合）底尾惹曳（五） 

娑嚩（二合引）賀誦真言已頂上散印。 

T20n1153《普遍光明清淨熾盛如意寶印心無能勝大

明王大隨求陀羅尼經》卷 1 

T20n1153_p0618c07║合）陛蘇鉢囉（二合）婆尾秫秫弟薩嚩播（引）跛尾戍

（引） 

T20n1153_p0618c12║（引）矩勢唵（引）鉢納麼（二合）尾秫秫第戌（引）

馱野戍 

T20n1153_p0618c17║秫秫第入嚩（二合）攞入嚩（二合）攞薩嚩泥（上）嚩

誐挐 

T20n1153_p0619a05║（二合引）羅尾秫秫弟步哩步哩蘖婆嚩底蘖婆（去） 

T20n1153《普遍光明清淨熾盛如意寶印心無能勝大

明王大隨求陀羅尼經》卷 2 

T20n1153_p0626b03║底阿（去引）迦（引）捨秫秫弟播（引）跛尾誐帝阿

（去引）迦 

T20n1153_p0628c25║ 蘇鉢囉婆尾秫秫第（七十八） 薩嚩播（引）跛尾戍

（引） 

T20n1153_p0629a04║（引）矩勢（八十八） 唵（引）鉢納麼（二合）尾秫

秫第（八十九） 戍 

T20n1153_p0629a10║鉢囉（二合）娑（上聲）哩跢（引）嚩婆（去聲引）悉

多秫秫第 

T20n1153_p0629a25║秫秫第（二十） 步哩步哩（二十一） 蘖婆嚩底蘖婆

尾 

T20n1153_p0631b09║ 阿（引）迦（引）捨嚩底（二十五） 阿（引）迦

（引）捨囉秫秫第 



T20n1154《佛說隨求即得大自在陀羅尼神呪經》卷

1 

T20n1154_p0642c06║吉帝（五十七） 鉢臘鞞鉢臘鞞（五十八） 蘇鉢臘波

秫秫提 

T20n1154_p0642c12║囉陀鴦俱施（六十九） 唵（七十） 鉢頭摩毘秫秫提

（七十一） 

T20n1154_p0642c13║ 輸達儞秫秫提（七十二） 婆囉婆囉（七十三） 毘

唎毘唎 

T20n1154_p0642c17║婆悉多秫秫提（八十一） 什嚩羅什嚩羅薩婆提嚩 

T20n1154_p0642c26║囉什嚩囉毘秫秫提（九十八） 步唎步唎（九十九） 

揭婆 

T20n1154_p0643a22║ 怛他揭多秫秫提（四十一） 毘耶婆盧迦耶覩曼麼 

T20n1154_p0643a26║曼荼羅秫秫提（四十七） 毘揭帝毘揭帝（四十八） 

毘揭多 

T20n1154_p0643b01║波毘秫秫提（五十一） 末羅毘秫秫提（五十二） 帝

社伐底 

T20n1154_p0644a02║ 牟呵耶牟呵耶莎呵（三十八） 摩尼毘秫秫提莎呵 

T20n1154_p0644a03║（三十九） 素㗚曳素㗚曳蘇唎耶毘秫秫提莎呵（四 

T20n1154_p0644a23║瑟恥帝秫秫提（三） 怛他揭多暮陀囉（四） 地瑟咤 

T20n1154_p0644b05║囉（四） 毘秫秫提（五） 唅唅（六） 泮吒泮吒

（七） 莎呵（八） 

T20n1155《金剛頂瑜伽最勝祕密成佛隨求即得神變

加持成就陀羅尼儀軌》卷 1 

T20n1155_p0648b16║嚩囉（成就菩提）鉢囉（二合）嚩囉（二合）尾秫秫第

（成就等正覺）吽（斷眾 

T20n1164《佛說大乘聖吉祥持世陀羅尼經》卷 1 

T20n1164_p0670c11║ 尾濕嚩（二合）嚕（引）錍（音卑）（五十） 尾秫

秫曩始（五十一） 尾舜馱 

T20n1164_p0670c19║吒計（引）（七十二） 姹計（引）姹囉計（引）（七

十三） 鄔計（七十四） [口*武] 計（引）（七 

T20n1164_p0671a07║誐㘑（引）（一百） 扇（引）哆沫底（一百一） 秫

秫婆沫底（一百二） 麼賀 

T20n1169《佛說持明藏瑜伽大教尊那菩薩大明成就

儀軌經》卷 3 



T20n1169_p0686c29║「曩莫三滿多（一） 沒馱（引）喃（引）（二） 唵

（引）秫秫提（引）（三） 哩 

T20n1170《佛說金剛香菩薩大明成就儀軌經》卷 1 

T20n1170_p0692b22║（三十八） 普（引）璫（三十九） 畢哩（二合引）

璫（四十） 閉舍（引）臧 （四十一） 

T20n1170《佛說金剛香菩薩大明成就儀軌經》卷 2 

T20n1170_p0697b23║（引）惹（仁臧 切，下三字同）惹惹惹（二百） 惹

婆儞曳（引）娑嚩（二合引） 

T20n1175《金剛頂經瑜伽文殊師利菩薩供養儀軌》

卷 1 

T20n1175_p0717c01║「唵娑嚩（二合）婆（去引）嚩秫秫（詩聿反）馱

（引）（一） 薩嚩達 

T20n1175_p0717c02║麼（入引）（二） 娑嚩（二合）婆（去引）嚩秫秫

（准上）度（引） 

T20n1175_p0718c23║「唵秫秫（詩聿反）駄鉢囉（二合）謨（引）娜娑頗

（二合）囉」 

T20n1175_p0721b29║惹誐底（丁以反）鉢囉（二合）抳（尼整反）哆（去）

㘑（引）（三） 秫秫（詩律反） 

T20n1175_p0722a15║（尼整反）葉跛哩娑多（二合）吠（微閉反引）秫秫

（詩律反）度（引）（三十八） 曩（引） 

T20n1175_p0722b07║囉（二合）𦽆跢（去引）多（上）嚩秫秫馱矩麼（鼻

引）囉（五十七） 曼 

T20n1175_p0722b11║曩覩毘野（二合）曩嚧（引）多麼（鼻）地（引）囉

（引）（六十一） 秫秫 

T20n1177A《大乘瑜伽金剛性海曼殊室利千臂千鉢

大教王經》卷 1 

T20n1177Ap0726c14║性命。如此之心者永失人身，不相捨離，報對， 

T20n1177Ap0726c15║如是，令發菩提之心。若有他人，取我財物、我 

T20n1177Ap0726c29║五趣，先作畜生，將命還於前生，負物，作駝驢 

T20n1177A《大乘瑜伽金剛性海曼殊室利千臂千鉢

大教王經》卷 3 



T20n1177Ap0736b06║拏尾秫秫馱沒地毘喻（二合引）娜捨匿（徐翼反）薩嚩

怛 

T20n1177Ap0737a18║囉尾秫秫悌吽吽泮泮吒吒吽泮吒（上）娑嚩（二合引） 

T20n1177A《大乘瑜伽金剛性海曼殊室利千臂千鉢

大教王經》卷 10 

T20n1177Ap0773c08║無間地獄。從地獄出，先作畜生駝驢猪狗，將 

T20n1177Ap0773c09║命還他，先世供養，累劫倍償，無有休歇。是相 

T20n1187《佛說最勝妙吉祥根本智最上祕密一切名

義三摩地分》卷 2 

T20n1187_p0814b02║嚩尾秫秫提（一句） 達哩摩（二合）作芻（二） 阿

阿（引）暗惡 

T20n1188《文殊所說最勝名義經》卷 2 

T20n1188_p0819c21║合）婆（引）嚩尾秫秫馱嚩惹囉（二合）遏阿暗噁」 

T20n1189《佛說文殊菩薩最勝真實名義經》卷 1 

T20n1189_p0822b08║止息踊躍喜，大[朕-月+日] 復大樂， 

T20n1189_p0825b29║嚩（二合）婆（引）嚩（三句） 尾秫秫（緊呼）馱

（引）（四句） 嚩日羅（二合） 

T20n1189_p0825c01║遏阿（引）暗噁（五句） 鉢囉（二合）訖利（二合）

帝婆哩秫秫 

T20n1189_p0825c04║祖室利（十句） 婆哩秫秫（緊呼）帝（引）馱（引）

（十一句） 穆婆（引）陀 

T20n1189_p0825c09║（二合）達哩摩（二合）（七句） 伽伽拏（八句） 

阿摩辣素婆哩秫秫 

T20n1191《大方廣菩薩藏文殊師利根本儀軌經》卷

17 

T20n1191_p0896b24║佛會聽法。若於此像前，[((土/口)*殳)/牛] 有犢黃牛乳

取酥， 

T20n1192《妙吉祥平等祕密最上觀門大教王經》卷

1 



T20n1192_p0906b07║「阿（上聲）舍野尾播迦秫秫（入聲）地野（二合）

（一）」 

T20n1192_p0906b19║「秫秫矩攞（二合）虞（上聲）曩（上聲）喯（補憾

切）（三）」 

T20n1192_p0906b23║「娑嚩（二合）婆（去聲）嚩秫秫馱三（去聲）麼設哩

（二合）妒 

T20n1192《妙吉祥平等祕密最上觀門大教王經》卷

2 

T20n1192_p0914a09║「唵（引）（一） 娑嚩（二合）婆（去聲）嚩秫秫

（入聲）馱薩嚩達囉 

T20n1192_p0914a10║磨（二合）婆嚩秫秫（入聲）度憾（引）（二）」 

T20n1192_p0914a12║「唵（引）（一） 嚩枳也（二合）秫秫（入聲）馱薩

嚩達囉磨（二合） 

T20n1192_p0914a13║嚩枳也（二合）秫秫兔憾（引）（二）」 

T20n1192_p0914a15║「唵（引）（一） 唧哆秫秫（入聲）馱薩嚩達囉磨

（二合）唧多秫秫 

T20n1192_p0914c03║灑誐南（上聲）（二十六） 阿（去聲）灑野尾播迦秫

秫（入聲）地也 

T20n1192_p0914c07║迦麼陵虐（二合）（三十二） 娜灑尾馱娜曩儞秫秫

（入聲）屈攞 

T20n1192_p0914c09║合）薩麼（上聲引）娑黨（二合）娑嚩（二合）婆（去

聲）嚩秫秫（入聲） 

T20n1192《妙吉祥平等祕密最上觀門大教王經》卷

3 

T20n1192_p0921a03║「怛怛囉（二合）儞（入聲）弭野（二合）攞佉銘（二

合）（一） 滿[示*具] （左柤 

T20n1192_p0922a15║「吠嚕左曩（上聲）摩賀（引）秫秫（入聲）馱（一） 

嚩日囉（二合） 

T20n1192_p0922a21║灑𩕳哩（一合）摩攞（二） 娑嚩（二合）婆（去聲）

嚩秫秫（入聲）馱 

T20n1192_p0922b02║跛哩布囉迦（二） 娑嚩（二合）婆（去聲）嚩秫秫

（入聲）馱𩕳 

T20n1192《妙吉祥平等祕密最上觀門大教王經》卷

5 

T20n1192_p0928a22║尾（入聲）秫秫（入聲）弟（一） 蘖誐曩訖囉（二

合）養（一） 誐（平聲） 



T20n1193《妙吉祥平等瑜伽祕密觀身成佛儀軌》卷

1 

T20n1193_p0930b15║「唵嚩枳也（二合）秫秫馱薩嚩達囉麼（二合）嚩枳也

（二 

T20n1193_p0930b16║合）秫秫度唅」 

T20n1193_p0930b18║「唵唧哆秫秫馱薩嚩囉摩（二合）唧哆秫秫度唅」 

T20n1193_p0930b20║「娑嚩（二合）婆嚩秫秫馱薩嚩達囉麼（二合）娑嚩

（二合） 

T20n1193_p0930b21║娑嚩秫秫度唅」 

T20n1193_p0932b07║「吠嚕左曩（一） 摩訶秫秫馱（二） 嚩日囉（二

合）爽哆（三） 摩 

T20n1193_p0932b13║迦沙（三） 寧哩（二合）摩攞（四） 娑嚩（二合）

婆（去聲）嚩秫秫 

T20n1193_p0932b23║布囉迦（三） 娑嚩（二合）婆嚩秫秫馱（四） 𩕳哩

㘑（二合）播 

T20n1196《曼殊室利菩薩吉祥伽陀》卷 1 

T20n1196_p0938b14║（二合）嚩哩底（二合）（五十六） 秫秫婆莽誐羅詣

（引）底哥（引）踰 

T20n1196_p0938b18║（六十二） 尾秫秫馱嚩囉計（引）哩底（二合）（六

十三） 薩曼儒那（引） 

T21n1199《金剛手光明灌頂經最勝立印聖無動尊大

威怒王念誦儀軌法品》卷 1 

T21n1199_p0002b03║「娜莫三滿多母馱（引）南尾秫秫馱巘度納 

T21n1211《甘露軍荼利菩薩供養念誦成就儀軌》卷

1 

T21n1211_p0043b03║「唵娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫鐸（引）薩嚩達莫

（引） 

T21n1211_p0043b04║娑嚩（二合引）婆（引）嚩秫秫度憾」 

T21n1212《西方陀羅尼藏中金剛族阿蜜哩多軍吒利

法》卷 1 

T21n1212_p0059a07║訖㗚多[悍-干+目]𢝌里廿佉囉馱囉也跋折羅始佉囉 



T21n1224《金剛童子持念經》卷 1 

T21n1224_p0133b08║「唵秫秫弟（引）䅶戍（引）馱曩（引）野娑嚩（二合

引）賀（引）」 

T21n1224_p0133c08║通法真言即不[阿-可+文]𫔻。護身真言： 

T21n1224_p0134b03║迦摩賀誐䋈（鼻）鉢底爾（引）尾 （多懶嬾反）得迦

囉（引） 

T21n1231《大輪金剛修行悉地成就及供養法》卷 1 

T21n1231_p0166c16║「唵（引）薩嚩（二合）婆嚩秫秫（詩律反）馱（一切

法清淨）薩嚩達麼 

T21n1231_p0166c17║（上）娑嚩（二合）婆嚩秫秫度憾」 

T21n1233《佛說無能勝大明王陀羅尼經》卷 1 

T21n1233_p0173a01║ 劍半底（二十九） 乞芻（二合）盤（上）底（三

十） 秫秫嚕（二合）怛嚩 

T21n1243《佛說出生一切如來法眼遍照大力明王

經》卷 1 

T21n1243_p0208a15║合）喝 塞多（二合引）野 娑嚩（二合）賀（引）波

囉秫秫 

T21n1245《佛說毘沙門天王經》卷 1 

T21n1245_p0218c02║合）瑟拏（二合）舍野摩秫秫俱（二合）乃至世間行

者。如 

T21n1249《毘沙門儀軌》卷 1 

T21n1249_p0228a05║唵薛薜室囉末拏耶娑婆訶（有惡難及官府言語口舌事誦

千遍） 

T21n1250《北方毘沙門多聞寶藏天王神妙陀羅尼別

行儀軌》卷 1 

T21n1250_p0231a15║飯食酥蜜胡麻秫秫粳米等供養物盡入道場， 

T21n1251《吽迦陀野儀軌》卷 1 



T21n1251_p0238b10║「南無尾秫秫多佉（二合引）野[山/兔]醯縛野（一） 

吽發吒（引）索 

T21n1251_p0238b16║「唵多毘（引）智野吽（一） 那索佉野尾秫秫第

（三） 吽誐 

T21n1251_p0239c22║「唵梵毘地瑟秫秫陀娑 」 

T21n1251《吽迦陀野儀軌》卷 2 

T21n1251_p0247c02║「唵（一） 阿婆哞阿婆哞（二） 阿娑麼（三） 皆

染悉[口*(差-工+目)]𪢂噤 

T21n1251《吽迦陀野儀軌》卷 3 

T21n1251_p0249a17║（二合）尾秫秫弟三麼三麼素嚩佉（引）」 

T21n1251_p0249b03║「曩謨三 南（一） 尾秫秫弟惹野（二） 誐

多野 

T21n1257《佛說大摩里支菩薩經》卷 3 

T21n1257_p0271c28║左吒尾左吒秫秫攞（二合）他秫秫攞（二合）他舍嚩里

唧 

T21n1257_p0272b18║左吒尾左吒秫秫拏（二合）他秫秫拏（二合）他舍嚩里

唧 

T21n1257《佛說大摩里支菩薩經》卷 5 

T21n1257_p0276c06║「唵（引）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫馱（引）薩里

嚩（二合）達里 

T21n1257_p0276c07║摩（二合）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫度（引）阿

憾」 

T21n1257_p0278c11║「吠（引）魯（引）左曩摩賀（引）秫秫馱嚩日囉（二

合）扇（引）多 

T21n1257_p0278c16║（二合）迦（引）舍蘇儞里摩（二合）羅娑嚩（二合）

婆（引）嚩秫秫 

T21n1257_p0278c24║里布囉迦秫秫馱娑嚩（二合）婆（引）嚩三部多嚩日 

T21n1257《佛說大摩里支菩薩經》卷 6 

T21n1257_p0281c11║「唵（引）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫馱（引）薩里

嚩（二合）達 

T21n1257_p0281c12║里摩（二合）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫度（引）

憾」 



T21n1257《佛說大摩里支菩薩經》卷 7 

T21n1257_p0284a09║「吠魯左曩摩賀（引）秫秫馱嚩日囉（二合）扇（引）

多摩賀 

T21n1257_p0284a14║合）婆（引）嚩秫秫馱儞里隷（二合引）波婆（引）沙

玉呬也（二 

T21n1257_p0284a21║里布囉迦秫秫馱娑嚩（二合）婆（引）嚩三部多嚩日 

T21n1257_p0284b24║「唵（引）娑嚩（二合）婆（引）嚩秫秫弟」 

T21n1273《毘那夜迦誐那鉢底瑜伽悉地品祕要》卷

1 

T21n1273_p0322c25║摩跛曩也跛羅摩秫秫馱薩怛嚩摩訶迦嚕尼迦 

T21n1310《北斗七星護摩法》卷 1 

T21n1310_p0457c29║ [孑*(焉-正+?)] 底（五） 摩野（六） 莎賀 

T21n1320《瑜伽集要焰口施食儀》卷 1 

T21n1320_p0476a08║唵（一） 莎 發 斡 秫秫 塔（二） 薩 哩斡(二

合) 塔 哩麻(二合)（三）  

T21n1320_p0476a10║莎 發 斡 秫秫 徒 㰠（四）  

T21n1321《佛說施餓鬼甘露味大陀羅尼經》卷 1 

T21n1321_p0484c04║血脈燋竭，猶如𦢊脯。腹大[(尪-尢+瓦)-王+壬]𪼷脹，其

狀如鼓。咽 

T21n1321_p0488a20║此[女*赤] 羅尼妙言，若有善男子、女人、童男、童女 

T21n1321_p0488a29║著。此名「大悲心輪[女*赤] 羅尼法」。結此契時，誦

念 

T21n1323《除一切疾病陀羅尼經》卷 1 

T21n1323_p0489c21║癨亂、風黃痰癊、患痔瘻淋、上氣嗽虐、寒熱 

T21n1336《陀羅尼雜集》卷 4 

T21n1336_p0600b21║目佉曼荼者其形如蘍 狐，藍婆者其形 

T21n1336《陀羅尼雜集》卷 5 



T21n1336_p0608c14║此陀羅尼，若人五舌、咽喉閉塞、舌[口*宿] ，呪土 

T21n1336《陀羅尼雜集》卷 6 

T21n1336_p0613c06║ 比蝎利 薩婆嚉吒波賴[仁-二+張] 羅勅迦 目折 

T21n1341《大威德陀羅尼經》卷 11 

T21n1341_p0805a28║致阿字門為天眼障，住懶懶惰所縛。其懶懶惰所 

T21n1341《大威德陀羅尼經》卷 17 

T21n1341_p0824c27║法？摩訶羅法有五種。何等為五？於苦行處懶懶 

T21n1354《東方最勝燈王如來經》卷 1 

T21n1354_p0868b28║「多（上）絰（地也反）他 優波[怡-台+差] 泥 覩

[怡-台+差] 泥羅叉㝹 

T21n1354_p0872a03║摩訶俱吒泥瞻（時占反）摩隷 摩隷摩[怡-台+差] 隷

莎婆 

T21n1355《佛說聖最上燈明如來陀羅尼經》卷 1 

T21n1355_p0873c27║蟲羯拏婆蟲亦不能為害。，又復無彼一切 

T21n1355_p0873c28║瘧病、風、黃、痰癊。如是等病須臾發動，至一日 

T21n1387《佛說栴檀香身陀羅尼經》卷 1 

T21n1387_p0906b16║儞（二十） 秫秫馱尸梨（引）（二十一） 佐（引）

哩怛囉（二合）嚩底（二十二） 

T21n1389《佛說無量壽大智陀羅尼》卷 1 

T21n1389_p0907b11║哩嚩（二合）僧塞哥（二合引）囉（八） 波哩秫秫馱

達哩摩 

T21n1389_p0907b13║嚩秫秫提（引）（十一） 摩賀（引）那野（十二） 

波哩嚩（引）哩（引）娑 

T21n1390《佛說洛叉陀羅尼經》卷 1 

T21n1390_p0907c17║誐多鉢囉（二合）底瑟致（二合）帝（引）（三十） 

尾秫秫提（引）娑 



T21n1399《佛說滅除五逆罪大陀羅尼經》卷 1 

T21n1399_p0915c24║野（引）（五） 怛 他（引）（六） 唵（引）秫秫

提（引）（七） 尾秫秫提（引）（八） 蘇 

T21n1399_p0915c25║尾秫秫提（引）（九） 嗤尼（去聲，下同）鉢哩嗤尼

（十） 補瑟閉（二合） 

T21n1406《佛說辟除賊害呪經》卷 1 

T21n1406_p0922a10║師弟子。南無默利薛薜利鬼神王。禮是已，便說 

T21n1408《佛說最上意陀羅尼經》卷 1 

T21n1408_p0923b19║秫秫馱鉢納摩（二合）莎哩鉢納摩三婆吠迦哩 

T21n1420《龍樹五明論》卷 1 

T21n1420_p0959c09║柳[木*伯] 舌長一尺，脣青面白，不鮮修不往。若隔 

T21n1420《龍樹五明論》卷 2 

T21n1420_p0962c22║浮流覆浮流覆 㕲[梳-木+口]𪠻啉[梳-木+口]𪠻 㕲[梳-

木+口]𪠻啉㕲[梳-木+口]𪠻 

T21n1420_p0966b05║瘂即愈。但一切微患、一切魍魎妖𪥲媚，但以印 

T22n1425《摩訶僧祇律》卷 28 

T22n1425_p0452a28║刺未曾[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]用，皆得作迦絺那衣。截淨

者，截 

T22n1428《四分律》卷 31 

T22n1428_p0781c19║所語言：「汝等知不？釋迦文佛．如來．等正覺， 

T22n1428_p0781c25║無有卒暴，如水澄靜無有塵穢，見已，發 

T22n1428_p0782a01║諸佛．、如來．、至真．、等正覺，以何物受食？諸佛

世 

T22n1428_p0782a04║世尊，白言：「願以此鉢，受彼賈人麨蜜。」時世 

T22n1428_p0782a15║養？」時世尊知彼至意，即與髮爪，語言：「汝等 

T22n1428_p0782a20║於如來髮爪所生毛髮許懈慢心，亦莫言： 

T22n1428_p0782a21║『世人所賤，云何如來使我供養？』賈人當 

T22n1428_p0782a24║世人魔眾、梵眾，及沙門、婆羅門眾，得其功德 



T23n1442《根本說一切有部毘奈耶》卷 50 

T23n1442_p0901c03║反[(序-予+猒)/手] 腰邊，猶如蛇頭，諸俗譏嫌，佛言：

「不應反 

T23n1442_p0901c04║[(序-予+猒)/手] 著衣猶如蛇頭，應當學。」或時捉其上

角團 

T24n1448《根本說一切有部毘奈耶藥事》卷 17 

T24n1448_p0086b10║我於先有中，懶懶惰極慳法； 

T24n1450《根本說一切有部毘奈耶破僧事》卷 3 

T24n1450_p0111b19║間各安鐵猪，而為射垜𣐟。諸童子射不過一多 

T24n1451《根本說一切有部毘奈耶雜事》卷 3 

T24n1451_p0219b02║堪用，佛言：「應在室內兩邊安垜𣐟。瓨置於上， 

T24n1451《根本說一切有部毘奈耶雜事》卷 6 

T24n1451_p0229a11║間甎砌作龜背形，以礓石灰灰泥，水洗不去，傍通一竇

令水外流。濯足洗身最是要用。） 

T24n1451《根本說一切有部毘奈耶雜事》卷 10 

T24n1451_p0248a07║以塼垜𣐟，瓨以物支勿令傾側，水瓶不淨時 

T24n1453《根本說一切有部百一羯磨》卷 1 

T24n1453_p0457b17║煩疼、及諸瘧病、風、黃、痰癊、總集三病、常熱病、 

T24n1453《根本說一切有部百一羯磨》卷 2 

T24n1453_p0462a10║形無血色、噎噦嘔逆、諸痔痳癧瘇脚、。吐血、癰 

T24n1453_p0462a11║痤、下痢、壯熱、脇痛、骨節煩疼，及諸瘧病、風、

黃、 

T24n1453_p0462a12║痰癊、，總集三病、常熱病、鬼病、聾盲、瘖瘂、矬 

T24n1458《根本薩婆多部律攝》卷 14 



T24n1458_p0607a11║一邊土近右手，瓶安左髀左臂牢[(序-予+猒)/手] ，或

安三 

T24n1459《根本說一切有部毘奈耶頌》卷 2 

T24n1459_p0643b01║黍秫秫等非制，說二酒應知； 

T24n1464《鼻奈耶》卷 2 

T24n1464_p0860a04║陀帶、三文陀羅、[口*系] 頭（戶摕反）。世尊遙見調

達將從 

T24n1484《梵網經》卷 2 

T24n1484_p1003c22║誦一戒。光明。金剛寶戒是一切佛本源、一切 

T24n1499《菩薩戒羯磨文》卷 1 

T24n1499_p1106a04║違犯不堪耐者，不應從受。有懶懶惰者、有懈怠 

T24n1500《菩薩戒本》卷 1 

T24n1500_p1107b10║者，是名為犯眾多犯；若不恭敬，若懶懶墮，若懈 

T24n1500_p1107b19║名為犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠，若 

T24n1500_p1107c08║名為犯眾多犯，是犯染污起。捨眾生故。若懶懶 

T24n1500_p1107c16║染污起。若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不犯者：若 

T24n1500_p1107c24║犯染污起。若懶懶墮懈怠，若忘遮他，犯非染污 

T24n1500_p1108a15║懶懶墮懈怠，住少利少作少方便，犯非染污起。 

T24n1500_p1108b19║犯，是犯染污起，若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不 

T24n1500_p1108c05║懶懶墮懈怠，耽樂睡眠，若非時，不知量，是名為 

T24n1500_p1108c13║為犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠，犯非 

T24n1500_p1109a23║起。若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不犯者：若不解， 

T24n1500_p1109b04║與同者，是名為犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶 

T24n1500_p1109b11║為犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠，犯非 

T24n1500_p1109b25║起。若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不犯者：若作方 

T24n1500_p1109c01║犯染污起。若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不犯者： 

T24n1500_p1109c04║是名為犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠， 

T24n1500_p1109c11║起。若懶懶墮懈怠放逸，犯非染污起。不犯者：若 

T24n1500_p1109c17║犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠，犯非染污起。不 

T24n1500_p1109c23║犯眾多犯，是犯染污起。若懶懶墮懈怠放逸，犯 

T24n1500_p1110a03║懶懶墮懈怠放逸，犯非染污起。不犯者：彼不可 



T24n1501《菩薩戒本》卷 1 

T24n1501_p1114a22║往聽；是名有犯，有所違越，是染違犯。若為懶懶 

T24n1501_p1114c15║犯。若為懶懶墮懈怠所蔽，不現酬報，非染違犯。 

T25n1509《大智度論》卷 16 

T25n1509_p0175a19║[口*(甚-其+庚)] 麁䩕，不別觸味。瞋恚偏多，受毒

蛇、蝮 

T25n1509《大智度論》卷 52 

T25n1509_p0432c13║所有、不可得，教化中教化無所有、不可得，教 

T25n1509_p0432c14║化中菩薩及般若波羅蜜無所有、不可得。舍 

T25n1509_p0432c15║利弗！如是一切法無所有、不可得。以是因緣 

T25n1509《大智度論》卷 88 

T25n1509_p0684a12║賓國彌帝隸𥻊力利菩薩手網縵，其父惡以為 

T25n1509《大智度論》卷 95 

T25n1509_p0725c21║淨。」無所有，斷滅見故，不應有垢淨！所有無中 

T26n1529《遺教經論》卷 1 

T26n1529_p0286b12║者，謂心懶懶墮故。睡眠者，身悶重故。此二相 

T26n1536《阿毘達磨集異門足論》卷 13 

T26n1536_p0423c08║想、現想，是名無常想。無常。苦想云何？答：一切 

T27n1545《阿毘達磨大毘婆沙論》卷 105 

T27n1545_p0541c29║見道說名無相。答見道速疾不越起期心。不 

T27n1545《阿毘達磨大毘婆沙論》卷 146 

T27n1545_p0748b11║幾根。答。無。想非根故。行蘊攝幾根。答六三少 

T28n1546《阿毘曇毘婆沙論》卷 18 



T28n1546_p0133b20║左執軍[土*遲] 右把法杖，往詣王所以語告言讚 

T28n1546《阿毘曇毘婆沙論》卷 40 

T28n1546_p0299c02║問曰：此偈為說何事？答曰：彼婆羅門其性懶懶 

T28n1546《阿毘曇毘婆沙論》卷 47 

T28n1546_p0357a12║道。調伏道者，是能守護諸根，是名調伏道。寂 

T28n1546《阿毘曇毘婆沙論》卷 57 

T28n1546_p0400c13║慢、二多懶懶墮。著我見者行無我行，著我所 

T28n1546_p0400c14║見者行空行，行我慢者行無常行，多懶懶墮 

T28n1554《入阿毘達磨論》卷 1 

T28n1554_p0982a19║作謂諸事業義。定謂令心專注一境，即是制如 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 4 

T29n1558_p0020c20║善、惡作、睡眠，餘皆具有。唯不善者，謂瞋煩惱， 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 6 

T29n1558_p0035b28║相。，由慧盡法名離繫果。滅故名盡，擇故名 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 7 

T29n1558_p0039b26║八，謂自界五，除通果心，及欲界二不善有 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 14 

T29n1558_p0074a07║善業，由此便發不善無表；住不律儀，。由淳 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 23 

T29n1558_p0120a02║相現在修未來十六。緣滅諦法，念住現在 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 25 



T29n1558_p0131c22║滿名，謂信解、不還未得滅盡定。有有學者 

T29n1558_p0131c23║由根果故亦得滿名，謂見至、不還未得滅 

T29n1558_p0133b22║三諦。全。菩薩獨覺道，故見四諦時皆得法證 

T29n1558《阿毘達磨俱舍論》卷 27 

T29n1558_p0142b07║法、類、滅、盡、無生。辯無礙解九智所攝，謂唯除 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 1 

T29n1559_p0162b11║故。略說。三無為中何者為空？偈曰：此中空無 

T29n1559_p0162c25║是有流諸法。，偈曰：或說有鬪爭。釋曰：諸惑 

T29n1559_p0163a03║此說有流法，如義別名已。前已說。色等五陰。， 

T29n1559_p0163a17║色有八種，謂長等耶。對是重說色入。，偈曰： 

T29n1559_p0163c25║是名四大業。自性者次第。偈曰：堅濕熱動性。 

T29n1559_p0164b29║想、行三陰，若安立為入及界。，偈曰：或名法入 

T29n1559_p0164c05║入。，偈曰：或說為意入。釋曰：若安立界。偈曰： 

T29n1559_p0164c11║意界。、為不如此耶？前說唯六識為識陰。若 

T29n1559_p0165c07║由陰等門作三種，正說？弟子眾，？偈曰：癡、根、樂 

T29n1559_p0166a23║次第易知，故。此眼等六，。偈曰：前五現塵故。釋 

T29n1559_p0168b21║等中。，有執無執，。此言何義？心及心法攝，彼為 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 2 

T29n1559_p0169c11║至得句義，應如此思量，為引如此思量故言。 

T29n1559_p0169c12║復有。幾界為我依？幾界為我依外？偈曰：十二 

T29n1559_p0170a19║無生為法，名非等分。乃至觸亦爾，。由自根功 

T29n1559_p0170a20║能。應知，色等有等分、非等分義。是一人等分 

T29n1559_p0172a19║法為次第緣非依，謂無間滅心法法界。，識生 

T29n1559_p0172a20║隨屬二緣，。復有何因但說眼等為彼依，不說 

T29n1559_p0172a25║依，不說色等。，色等是識所識，。復有何因說為 

T29n1559_p0172c12║言故，不於此品中說。何以故？功多用少故，。 

T29n1559_p0172c13║前來往復。與隨所欲說相關竟，今應思量 

T29n1559_p0175b29║種不行起故。故毘婆沙師說：憂非果報。，以命 

T29n1559_p0175c16║若一向善。，偈曰：八根善。釋曰：信等五、未知 

T29n1559_p0175c21║何根何界相應？於二十二根中。，偈曰：欲界有 

T29n1559_p0176a25║耶？若於惡道可有。，於欲界初得如此，於色界 

T29n1559_p0176c09║若先多離欲人方得此果，由九根得，。如得須 

T29n1559_p0176c10║陀洹果。，阿那含果若人次第修方得。若依世 

T29n1559_p0177a28║與何樂根相應？與第三定染污樂根相應。，偈 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 3 



T29n1559_p0178b03║爾，是故別立是法。所說名心法。何者是耶？偈 

T29n1559_p0178b08║地。，若法於一切心有，。何法於一切心有？偈 

T29n1559_p0179b03║覆無覆。此中欲界心必有覺有觀。，是故於中， 

T29n1559_p0181c06║攝，成有四種。：有學法至得是有學，無學法至 

T29n1559_p0182a06║釋曰：一切非至唯無覆無記。，約世差別。云 

T29n1559_p0183a16║中相應，非於餘地。，何用修此定？偈曰：欲解 

T29n1559_p0183a25║聚。，此定但凡夫所得。偈曰：非聖。釋曰：聖人 

T29n1559_p0183b15║定人般涅槃，此定於有頂以四陰為果報。，此 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 4 

T29n1559_p0184c09║界壽。，此非可知。此壽是何法？偈曰：能持身 

T29n1559_p0186a10║相。譬如於水白鷺，及於好惡童女相。，此中相 

T29n1559_p0187b16║非非書類分名。，是名等三各總集稱聚。此中 

T29n1559_p0187c02║此義，。若名於義已定顯立。，若以名顯義，由唯 

T29n1559_p0187c17║說音聲顯字，此中亦同前立難。，是字異音聲，。 

T29n1559_p0188c03║非，應。攝如此義。，何法名隨心？偈曰：心法及 

T29n1559_p0190a29║舍利穀麥等，勿作功力無果。，是故諸師說如 

T29n1559_p0190b01║此言：。若無流已生，可得非未生無流因不？有。， 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 5 

T29n1559_p0195c18║所造大因一。釋曰：若所造色造四大，但一因， 

T29n1559_p0195c19║謂果報因。若身業口業，以四大為果報。，前已 

T29n1559_p0195c28║合成十二。，此中，偈曰：於欲從善九。釋曰：次 

T29n1559_p0196a05║取相、境界、對治遠故。及有學無學心。，偈曰：此 

T29n1559_p0196a13║但自地四心次第生。如說於欲界惡心。，偈曰： 

T29n1559_p0196b23║生，三界善心及無學心。說十二心已。，今復作 

T29n1559_p0198a03║色界時。，偈曰：餘准此。釋曰：若有處不說得 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 6 

T29n1559_p0199a17║言如前。，於變化心中所起欲，。云何名欲界欲？ 

T29n1559_p0199b04║處。如前所說三界。，偈曰：於中地獄等，名說 

T29n1559_p0202b21║證無中陰義。復次證名言者，是行無行。，何道 

T29n1559_p0202c28║後有中有。若生有色眾生中，此中有。，偈曰：同 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 7 

T29n1559_p0206b21║復從無明生，染濁思惟從癡生，此經言為證。， 

T29n1559_p0206b22║於餘經不無此義，。若汝意欲立如此義，此中 

T29n1559_p0207a13║於此經中具說無明等，無復所餘。，為不如此 

T29n1559_p0207b06║緣生？句義亦不相應。此法亦常住亦緣生。，本 



T29n1559_p0207b14║俱亦不然，。由事約前後。，無如此過失。於此義 

T29n1559_p0208c02║爾。有別法能對治明名無明。，此義云何可知？ 

T29n1559_p0208c17║染污與心性異，謂欲無明，於慧亦爾。，云何不 

T29n1559_p0208c29║別差別，故作此說。，於慧亦應分別無明差別。 

T29n1559_p0209c08║貪欲觸。釋曰：由與瞋恚貪欲相應故。，復次 

T29n1559_p0209c11║樂受所領觸，。於樂受等好故。，復次是領復易 

T29n1559_p0210b02║是故被引。今說先不說。，若從觸後受生，汝 

T29n1559_p0210b17║足。本所依義，今次當說。於前已略說心受。，偈 

T29n1559_p0211a17║說。如此等意分別行。，偈曰：諸十八有流。釋 

T29n1559_p0211b16║受，應知有無量差別。，所餘諸分，不復更說。云 

T29n1559《阿毘達磨俱舍釋論》卷 8 

T29n1559_p0214c05║言說道理，。如此方便。，金等諸寶已聚集生，有 

T29n1559_p0214c09║於金地上有水，深八萬由旬。，此中諸山次第 

T29n1559_p0215a04║味水。，此海約由旬數廣，。偈曰：三洛沙二萬及 

T29n1559_p0216c26║旬，乃至第四層相去亦爾，。由此四層山王 

T29n1559_p0216c27║半量層層所圍繞。，此四層次第出，。復有幾 

T29n1559_p0217a07║中四大王天眷屬住。，偈曰：於餘山亦爾。釋 

T29n1559_p0217c24║羞重故。一切天同中國語，說婆羅門言。，於欲 

T29n1559_p0217c25║界中，此義應知。偈曰：於欲生有三，欲界天及 

T29n1559_p0218a12║近。雖然，。偈曰：如此至彼量，向上例皆爾。釋 
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T29n1559_p0218c03║別不？有。，此中偈曰：剡浮洲人量，四肘三肘 

T29n1559_p0219b11║活、黑繩、聚磕、叫喚、大叫喚、燒然，。於彼由旬日 

T29n1559_p0219b12║夜等。六欲天壽量，應知於彼壽量亦等六 

T29n1559_p0219c14║菩薩母、轉輪王母正懷胎。，如此等由由旬 

T29n1559_p0219c15║量說處所及身量。已，由年量說壽命量已，此 

T29n1559_p0220b27║餘，由此時量世間已壞，。由眾生壞故。，是時器 

T29n1559_p0220b28║世界皆空，。從此時初定道所起，能感器世界 

T29n1559_p0220c26║量，世間二十別劫已成，。此成劫應知已度。，更 

T29n1559_p0221a14║成已住。如成住時量，於如此等時。，偈曰：劫 

T29n1559_p0223a29║滿無減缺。劫初諸人，為有王、為無王？無王。， 

T29n1559_p0224b12║則非衣。何以故？唯聚集為衣故。，復有何一分 
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T29n1559_p0225a21║造。若爾，云何諸眾生。，偈曰：業生世多異。釋 

T29n1559_p0226a12║類。何以故？若有別類。，偈曰：二根取無入，決 

T29n1559_p0226a15║為二根所取。，偈曰：由分別堅等，長等智生 

T29n1559_p0227c20║等，非實有別物亦被數，於餘處亦爾。，波羅提 



T29n1559_p0228a20║依此無教生，非定地，。無教品類如此。，定地云 

T29n1559_p0228a25║義語無教生。云何如此？如心，四大不異故。，於 

T29n1559_p0228c23║故善。如所說四種善。，偈曰：翻此四名惡。釋 

T29n1559_p0229a11║為善性，於中故意所發起故，。此中汝應作功 

T29n1559_p0229a12║力。，是汝所說，見諦所滅心不能發起身口有 

T29n1559_p0229b11║識具二種，一切無流無二種。如能生緣起。，共 

T29n1559_p0229c13║因緣起。說。此諍已竟。如前所說，有二種無 

T29n1559_p0229c14║教，今說。偈曰：無教應知三，護不護異二。釋 

T29n1559_p0229c23║種護說名波羅提木叉戒，。由名此護有八。，若 

T29n1559_p0230c06║彼說何二護？於三中。，偈曰：後二隨心起。釋 

T29n1559_p0231a01║剎那後，與過去無教亦得相應，乃至棄捨，。此 

T29n1559_p0231a02║句應知一切處。，如說住波羅提木叉護人。偈 
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T29n1559_p0233b10║賓國師不許此義。一切護，。偈曰：下中上如意。 

T29n1559_p0236a15║應遮斷。非比丘自稱為比丘。，於此人比丘法 

T29n1559_p0236a16║何相？如相是相，。雖然，不無比丘法。何以故？佛 

T29n1559_p0236b08║餘地及退亦爾。唯無定戒。，偈曰：聖得果練根 

T29n1559_p0236b11║品道。或果或於果勝道。，棄捨諸護法如此。偈 
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T29n1559_p0239a21║復有別因。，偈曰：怖打不平憂。釋曰：怖者，諸 

T29n1559_p0239a25║皆不調適。憂者，如婆師絺等。，若意識癲亂，。 

T29n1559_p0240b09║善惡性為損益根本故。，是所說惡行及善行，。 

T29n1559_p0241a17║起心，是人正行前分，無如此義，。若離行事。，經 

T29n1559_p0242c10║識，此人為能解，。如執無失，可許。如此。於經中 

T29n1559_p0243b28║偈但顯重。，是十業道體相，。如此業道是何義？ 
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T29n1559_p0245b10║是十種惡業道及善業道。，偈曰：一切皆能與， 

T29n1559_p0247a11║法？若一切種。，偈曰：二定非能引，無心及至 

T29n1559_p0247b13║別因。，偈曰：少恩少慚羞。釋曰：次第父母於 

T29n1559_p0250b09║施，施類由勝故。釋曰：此中能施勝者。，偈曰： 

T29n1559_p0250b14║惱行施。，是故，偈曰：得尊重大樂，應時及難奪。 

T29n1559_p0250b22║此德勝。，若施如此有德物，。此施何有？次第應 

T29n1559_p0250b28║隨時安樂觸身，譬如寶女身。田。何德為勝？偈 

T29n1559_p0252b17║應事？不可數習增長故，又無果故，。一切事皆 

T29n1559_p0252b18║為得果。、一切餘法皆有上，何法獨無上？偈曰： 
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T29n1559_p0253a17║惑眠說名隨眠，若惑覺說名上心。，此惑眠何 

T29n1559_p0253c04║色惑。釋曰：除五品瞋，如此名色界惑，。合三十 

T29n1559_p0253c05║一。，如色界惑，。偈曰：無色爾。釋曰：無色界惑 

T29n1559_p0254a22║者。，是故此偈曰：於自在等處，從常我倒生，因 

T29n1559_p0254b03║此執太過為失。一切緣有流境，或於苦乖違，。 

T29n1559_p0254b04║與非因執因。復有何相？別戒執取，見道所 

T29n1559_p0255a15║第二三慢。慢、過慢、下慢，即是第三三慢，。此義 

T29n1559_p0255a16║相應。於多量為勝計自少量為劣，立為慢，有 

T29n1559_p0255a23║故說偈曰：見修滅。釋曰：由見及修故說彼滅，。 

T29n1559_p0255a24║一切七見諦修道所滅。，是修道所滅，於聖人 

T29n1559_p0255a25║未滅。為必定於聖人現前起、為不起？不定。，譬 

T29n1559_p0255c08║此文句，應知此義。，若人生在欲界，於梵王起 

T29n1559_p0258b28║未來亦爾者。，偈曰：未生滅云何？釋曰：若法由 

T29n1559_p0259a04║眼根無。，是汝所說，由緣二識生故。此言今應 
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T29n1559_p0260c20║見取故。，偈曰：自見，欲慢。釋曰：於自見愛著 

T29n1559_p0261c02║故知欲等取，。於欲等中唯愛欲為取。，此義已 

T29n1559_p0261c03║說，。於經中，唯隨眠惑說名流、暴河、繫、取。復次 

T29n1559_p0262b28║未滅此五，不能得出離上界，故說此五。於上 

T29n1559_p0262b29║界好。分別結義已。何者為縛？縛有三：一欲縛， 

T29n1559_p0262c13║為倒起？煩惱亦名倒起，由經中說：；欲欲倒起 

T29n1559_p0262c14║所變心。，於《分別道理論》說。偈曰：無羞及無慚， 

T29n1559_p0262c27║次第已知。未知。，偈曰：癡生，疲弱、睡、無慚。釋 

T29n1559_p0263a03║惑垢。釋曰：復有六種小惑，說名惑垢。，謂，偈曰： 

T29n1559_p0263a20║滅？前所說十倒起惑。，偈曰：此中無差慚，疲 

T29n1559_p0263b21║及餘於惑大地所說。，是前所說。樂受等五根， 

T29n1559_p0263b29║應。如次第，於有福行、無福行人。，偈曰：疑憂應。 

T29n1559_p0265a01║人於六時得，有餘人，乃至二時得。此永離，於 
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T29n1559_p0267b27║理觀察過失，是故知由自體相定有樂受，。是 

T29n1559_p0267b28║汝所言。，佛世尊說：隨所有受皆是苦別名。此 

T29n1559_p0267c28║故由此證撥無樂，。此義不成。，若由自性一切 

T29n1559_p0268b09║故樂受定有，此義應成。，由三苦相應故，一切 

T29n1559_p0268b29║能為一切芽生因。業及貪愛，譬喻如此。，貪愛 

T29n1559_p0268c01║為有因，。此中有何道理為證？無貪愛人不受 

T29n1559_p0269c25║修通對治。，偈曰：骨觀通欲治。釋曰：於相連骨 

T29n1559_p0271a03║三摩提。，偈曰：修觀已成就，方修四念處。釋曰： 

T29n1559_p0271b15║已。，偈曰：此人法念中，總攝境界住，觀法無常 

T29n1559_p0271c12║爾，由安相故。一切忍，。偈曰：法念長。釋曰：是 



T29n1559_p0272b03║或依欲界地起。，是一切暖等四善根，。偈曰：欲 

T29n1559_p0272b14║故捨，若有若無得度勝地。，偈曰：初二由退捨。 
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T29n1559_p0272c11║異？由於見四諦位最近故，。若無障礙。，復次偈 

T29n1559_p0273b14║智忍。，為顯此無流故，以等流果簡別。此忍能 

T29n1559_p0273b27║於欲界苦中法智忍及法智生。，偈曰：復爾生， 

T29n1559_p0273c05║說後名類。如於苦有四忍智生。，偈曰：三諦爾。 

T29n1559_p0274a08║應滅，故說此言。是所說有十六心觀。，偈曰：世 

T29n1559_p0274c27║為須陀洹人不？說為斯陀含向。，由此義，。偈曰： 

T29n1559_p0275a05║不應與樂根相應。，安立多滅及離欲人入正 

T29n1559_p0275a07║且安立此義，。如於欲界中說修惑有九品。，如 

T29n1559_p0275a11║此失，名無間道及解脫道，。地地各有九九品。， 

T29n1559_p0275c15║亦不定，是故不說。如此未滅修惑住果人，說 

T29n1559_p0277a04║三義，於餘聖人皆無。，是故偈曰：善惡行不行， 

T29n1559_p0277a11║為有如此差別不？不有。，由此義，。偈曰：欲界轉 

T29n1559_p0277b01║應出離三界。若在中陰，不能成就如此事。，於 

T29n1559_p0277b02║前已說，。若修雜定，此人必生阿迦尼師吒天。 

T29n1559_p0278c05║離欲中有二種，由世、出世道，。凡夫及學人皆 

T29n1559_p0278c06║得離欲。，此中偈曰：由世道聖人，離欲至得二。 
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T29n1559_p0279a16║定起，。由無流非至定得離欲一切地。，此義已 

T29n1559_p0282b24║解脫道。，偈曰：無流。釋曰：何以故？由有流道 

T29n1559_p0283a05║二十五人。所餘諸聖人，如義及理應如此數，。 

T29n1559_p0283a06║是所說名。二分解脫，此是何人？慧解脫復是 

T29n1559_p0283a28║謂非時解脫。二分解脫人。所說道差別有多 

T29n1559_p0283c25║物，身口二業不相通故，是故戒分成二物。，是 
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T29n1559_p0285c16║性故，。如忍，但是見性非智。如此，。偈曰：盡無生 

T29n1559_p0286b02║作加行已。，偈曰：見位初二念，聲聞犀喻二， 

T29n1559_p0286c14║智，以一切無流法為因故。、是一切三界具對 

T29n1559_p0286c15║治故，。於前已說，法智唯能對治欲界。復次偈 

T29n1559_p0286c19║界，此智異二，故。說具對治。，此十種智中，幾智 

T29n1559_p0288c02║終故名有，於《愛欲。行經》中有二五二四有四 

T29n1559_p0288c03║欲。，生起事盡故滅，無苦故靜。如經言：比丘！如 

T29n1559_p0289a11║為餘智？除他心智及法智，所餘八智。分別諸 

T29n1559_p0289a12║智地及依止已。，以四念處攝諸智今當說。偈 



T29n1559_p0290a12║對觀同行相，則已說此智與彼所緣同諦。，由 

T29n1559_p0290a13║見道所得故，。偈曰：用得。釋曰：世俗智有二 
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T29n1559_p0293c23║耳、心、宿住、死生盡智證，名通解六種。：釋曰：如 

T29n1559_p0295c19║謂菩薩轉輪王寶長者，若是天種類耳眼。，偈 
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T29n1559_p0296c22║定。，偈曰：無色爾。釋曰：無色有幾種？義與定 

T29n1559_p0297a05║寂離。，彼定至得離欲故，。是四無色定。，偈曰： 

T29n1559_p0298a26║各有四分故，。如此數由名立。，若由實物，偈曰： 

T29n1559_p0300b24║第三定中去來成故，超修定得成。，由最遠 

T29n1559_p0300b25║故，。第四不可超修。，此修於三洲中是非時解 

T29n1559_p0301a27║所證，但遮覺故。從此定，。偈曰：有覺觀此下。釋 

T29n1559_p0303b26║前已說，。由一切義差別。，偈曰：餘離欲行得。釋 
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T29n1559_p0306c08║重擔義，故說此文。必定有人。何以故？由此 

T29n1559_p0306c21║汝許有生故。，如陰先未有後有，。人生不爾。不 

T29n1559_p0309b23║譬如說木像，身形。雖然，若由觀功用差別故， 

T29n1559_p0309b24║智有差別，。云何不一時生一切智？若功用最 

T29n1562《阿毘達磨順正理論》卷 42 

T29n1562_p0580b26║類而一為餘，《世記論》中俱極成故。或業之道 

T29n1562《阿毘達磨順正理論》卷 54 

T29n1562_p0645a08║失，懶懶墮無策、心昧𧄼瞢、破壞法橋，常喜閉 
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T29n1563_p0858b18║有人稟性懶懶墮，長取香稻貯擬後食，餘人隨 

T29n1563_p0858c07║故諸災患二法為本，一貪美食、二性懶懶墮。 
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T30n1579_p0281b23║爾時，貪瞋等俱諸不善法現行於心，。乃至麁、 

T30n1579_p0281b25║死；。將欲終時，、無極苦受逼迫於身。惡心死 



T30n1579_p0281b26║時，、苦惱而死；。將命終時，極重苦受逼迫於 

T30n1579_p0281c06║若俱平等曾串習者，。彼於爾時，隨初自憶， 
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T30n1579_p0423a13║所受用；凡所飲食無有私密，；如法所獲、 

T30n1579_p0423a15║同戒、同見，。成就如是六種可樂、可愛、可重，、 

T30n1582《菩薩善戒經》卷 9 

T30n1582_p1009c14║孔、額上兩肞 、兩耳頭圓足，是名八十。 

T31n1585《成唯識論》卷 6 

T31n1585_p0034b12║怠？於善惡品修斷事中懶懶惰為性，能障精 

T31n1591《成唯識寶生論》卷 1 

T31n1591_p0079a15║置識聲隨牛[爿*賣] 理。若如是者，識六識身為 

T31n1595《攝大乘論釋》卷 5 

T31n1595_p0189c15║見正勤助道為行、不見懶懶惰等所對治為不 

T31n1595《攝大乘論釋》卷 6 

T31n1595_p0194a26║論曰：二、別時意。釋曰：若有眾生由懶懶惰障， 

T31n1595_p0194b01║於無上菩提不更退墮。釋曰：是懶懶惰善根， 

T31n1595_p0194b03║上品功德，於淺行中欲令捨懶懶惰勤修道，不 

T31n1610《佛性論》卷 2 

T31n1610_p0799c01║故，、三種意生身滅不更生故，苦滅無餘，是名 

T32n1636《大乘集菩薩學論》卷 6 

T32n1636_p0093c27║於彼了知：，是人乃至若干百千俱胝那庾多劫 

T32n1636《大乘集菩薩學論》卷 25 

T32n1636_p0142c13║及比丘尼，除懶懶墮意，及懈怠想， 



T32n1647《四諦論》卷 1 

T32n1647_p0382c20║者，謂漏癩癰疽氣[病-丙+(朿*欠)]瘶腫癖瘧風狂等。因

差別 

T32n1648《解脫道論》卷 7 

T32n1648_p0433c26║那婆呵、二名[巾*尃] 果婆呵。依胃之虫復有四 

T32n1670A《那先比丘經》卷 2 

T32n1670Ap0703a16║不能制其身口者不能持經戒，如此曹人亦不樂其身。」

那先言：「其學道人者，能制其身、能制口、能持經戒，能一其心得四禪，便

能不復喘息耳。」王言：「善哉善哉！」王復問那先：「為呼言海，海為是水

名為海耶？用他事故言海？」那先言：「人所以呼為海者，水與鹽參各半，是

故為海耳。」王復問那先：「何以故海悉醎如鹽味？」那先言：「所以海水醎

者，啖畜以來久遠，及魚鼈虫多共漬水中，是故令醎耳。」王言：「善哉善

哉！」王復問那先：「人得道已，寧能悉思惟深奧眾事不？」那先言：「然。

人得道已，能悉思惟深奧之事。佛經最深奧知眾事，不可稱量眾事皆以智評

之。」王言：「善哉善哉！」王復問那先：「人、神、智、自然，此三事寧同

不各異？」那先言：「人神者生覺，智者曉道，自然者虛空無有人也。」王又

問那先：「人言得人，何等為得人者？今眼視色、耳聽聲、鼻聞香臭、口知

味、身知軟麁、志知善惡之事，何所為得人者？」那先問王：「如今合解用目

視，脫瞳子去 

T32n1671《福蓋正行所集經》卷 5 

T32n1671_p0728a01║免。復有廣大寒[冰-水+(洗-冼+水)] 地獄，有大雪聚其

高如 

T32n1671_p0728a02║山，嚴冷惡風飄注不絕。有大深淵結成[冰-水+(洗-冼+

水)]  

T32n1682《七佛讚唄伽他》卷 1 

T32n1682_p0769a28║毘婆尸佛讚惹（仁拶反）誐捺麌（二合）龍勇（二合

反）秫秫 

T32n1682_p0769c05║嚩（無个反）抧野（二合反）秫秫惹㘑鉢囉（二合）底

（丁以反）冒（重呼）𠆙 

T32n1682_p0769c06║路（引）亘（一句）素哩琰（二合引）秫秫惹㘑哩嚩

（武鉢反）鉢那 

T32n1683《犍稚梵讚》卷 1 



T32n1683_p0770c12║秫秫馱努設訖帝（二合）輸（去）羅（引）誐囉（二

合）賀悉帝（二合 

T32n1683_p0772a03║酥地喻（引）沒馱寫秫秫馱（引）怛摩（二合）努

（三）巘尼欠尼 

T32n1683_p0772a19║嚩部多曳（引）（四）演（引）曩怛嚩（二合）尾尾馱

尾秫秫弟摩 

T32n1683_p0772b02║迦（引）里尼波囉呬多鉢囉（二合引）覽婆秫秫馱

（引）怛摩 

T33n1694《陰持入經註》卷 1 

T33n1694_p0011b20║師云：自，身，己身也。外身，彼人身也。內外身， 

T33n1702《金剛經纂要刊定記》卷 1 

T33n1702_p0175c11║是緣生忘妄心，即前夢識也；此是常住真心，即 

T34n1718《妙法蓮華經文句》卷 8 

T34n1718_p0116c01║唇齶，兩頰兩鬢兩目兩眉，兩鼻孔額兩肞 兩 

T34n1721《法華義疏》卷 2 

T34n1721_p0467b29║沙門曇摩伽陀耶舍，手能隸𥻊書、口解齊音，言 

T34n1721《法華義疏》卷 12 

T34n1721_p0630a15║隸𥻊（此云永久）遮梨弟（此云所行奉修）賒咩（此云

寂然）賒履多瑋（此云澹泊）羶 

T34n1721_p0630a20║禰履剃（此云有所依倚恃怙於內）阿亶哆波隸𥻊輸地

（此云究竟清淨）區 

T34n1721_p0630a21║究隸𥻊（此云無有坑坎）牟究隸𥻊（此云亦無高下）阿

羅隸𥻊（此云無有迴旋）波羅隸𥻊 

T34n1721_p0630b01║富單那（此云熱病鬼）座隸𥻊（此云晃耀）摩訶座隸𥻊

（此云大明）郁枳（此云炎光） 

T34n1721_p0630b02║目枳（此云演暉）阿隸𥻊（此云順來）阿羅婆第（此云

富章）涅隸𥻊第（此云悅喜） 

T34n1723《妙法蓮華經玄贊》卷 10 

T34n1723_p0841c20║佛臭飯[米*定] 汁。佛記當果。時有婆羅門深生 



T35n1735《大方廣佛華嚴經疏》卷 4 

T35n1735_p0527b03║第二，以奇寄人進修，示物有分，流通相故。故 

T35n1735《大方廣佛華嚴經疏》卷 5 

T35n1735_p0536c09║如外知智能證於如」，如全攝智故。若皆一味， 

T35n1735《大方廣佛華嚴經疏》卷 39 

T35n1735_p0801a27║三科中蘊不攝，無為，處界攝盡，而處次於 

T36n1736《大方廣佛華嚴經隨疏演義鈔》卷 16 

T36n1736_p0119c14║定記》云「集以對治，與入破障是同。」乃除《入 

T36n1736_p0119c15║論》第一加《集論》菩薩藏相應言說為五者。」殊 

T36n1736_p0121a13║讚歎力波羅蜜」，即力時持身。十「為欲令其現 

T36n1736《大方廣佛華嚴經隨疏演義鈔》卷 19 

T36n1736_p0147a22║成無差。疏「上來所釋」下，二申令今意。於中有 

T36n1736_p0148a02║彼論先有難云：聖智之無、感惑智之無，俱無生 

T36n1736《大方廣佛華嚴經隨疏演義鈔》卷 44 

T36n1736_p0345a02║通無為。今但取有漏有為，蘊，不攝無為， 

T36n1736《大方廣佛華嚴經隨疏演義鈔》卷 77 

T36n1736_p0602b22║老三菩伽住秫秫菟羅國，長老釐波多住韓若 

T36n1736_p0603a17║境。「西域記第四」者，彼記名秫秫菟羅國，記中 

T37n1744《勝鬘寶窟》卷 3 

T37n1744_p0073b23║法，從本已來無生畢竟空。如《大藏品》云「菩薩 

T37n1744_p0073b24║知眾生所著虛處，無毛髮許所有。」佛照能藏之 

T37n1744_p0077b11║見「於五受陰」，是倒見處，謂是有漏五陰也。 

T37n1758《阿彌陀經通贊疏》卷 1 



T37n1758_p0333a19║而且[(止/脊)*殳] ，積而能散，極濟貧乏哀恤孤老，時

人 

T37n1763《大般涅槃經集解》卷 7 

T37n1763_p0408a04║眾生根根也。知諸方藥者，善解法相也。法 

T37n1763《大般涅槃經集解》卷 8 

T37n1763_p0412b06║是處」，即是近力也。又云「菩薩住此，則能處處 

T37n1763《大般涅槃經集解》卷 15 

T37n1763_p0437a04║以還為向，中聞間果向以意唯擬。是則第八 

T37n1763《大般涅槃經集解》卷 47 

T37n1763_p0522c09║理。今難言：若以不定使不問聞可得聞者，便 

T37n1763_p0524a08║者，明其真應二身不可滅也。寶亮曰：此下乃 

T37n1763《大般涅槃經集解》卷 65 

T37n1763_p0580b22║案僧亮曰：非異色因者，、身口作法是色性，、 

T37n1763_p0580b23║三種善惡無記也。戒以善作為因，、善作異於 

T37n1763_p0580b24║不善無記、，名異色異色因也。不作異色因 

T37n1764《大般涅槃經義記》卷 2 

T37n1764_p0647c16║苦等。就初段中，「汝等若言：我亦倒修習無常 

T37n1764_p0652a15║人解不定，有人釋言：此是佛語，如來道已己知 

T37n1764_p0652b08║自已己不應輒受、四「而是老」下明受者失、五「財 

T37n1764_p0652c16║物如已己有」者，如己自心所證法也。第四段中， 

T37n1764_p0653b15║壽」等；二者求問，如言「願佛開微蜜密」等；三者難 

T37n1764_p0655a21║多頭」者，隨類異說。云何說者，增如目月初，隨機 

T37n1764_p0655c05║所為，「願說甚深微妙諸佛行」，正明所請。地上真 

T37n1764_p0657a02║恕。初言「世尊下不如是也」，總明不同，下別顯之。 

T37n1764_p0658a09║之法」；因為父母、果為子故，攝義就已己，名「至家 

T37n1764_p0658c20║名「無婦女」，出情圖度名「自搆將捋」，憶想作解用 

T37n1764_p0660a27║皆得。辯無異中，「於三修異，請清淨三歸則無依

處」， 

T37n1764_p0661a16║身、是身牒前所辯，「不可宣說」明其出言，「除一 

T37n1764_p0661a17║法等彰其離相，「除一法相」明非一相，「不可算 



T37n1764_p0661b13║已己為證、三「護持法者不受戒」下廣明護法以為 

T37n1764_p0661b14║身因、四「過去」已下廣引已己為證。初、二可知。第 

T37n1764_p0665a19║疑，及不為已己，即以為四；先乾、自死及與鳥殘， 

T37n1764_p0666b20║能說故，我清請先制。第四通中，對前兩難還有 

T37n1764_p0668b03║是其說後喻也。「彼如彼燃木滅已有灰」，立喻顯 

T37n1764《大般涅槃經義記》卷 3 

T37n1764_p0674b16║己已」，便起說意名「生惡心」，備具四辨名「前磨

刀」， 

T37n1764_p0674b17║報身如來明鑒化意名「母知己已」，從化隨相名「入 

T37n1764_p0674b19║斫」，暢聖化心名「斫己已喜」，念己已說已名「生殺

想」， 

T37n1764_p0676a03║其名義、三「住往返」下重嘆其德。就初段中，先彰 

T37n1764_p0676a29║「所作已辦」是所作辨辦；二彰其位分；三重嘆德， 

T37n1764_p0677b27║慧深明，聞經不怖，故不須教；「何以故」下，殖福久 

T37n1764_p0678b21║辨得兼失，是故云「雖」。「以其難得，貪借惜積聚，

不 

T37n1764_p0680a14║槃，內心不愁」，「今日」已下發言唱怏快，先總唱 

T37n1764_p0680b22║提」彰其有益，上憐隣種性名近菩提。上來兩段 

T37n1764_p0680c05║何識知是人」，聞問所供人；「我當云何而為供養」， 

T37n1764_p0681a03║起答。昔今言若是，言今說是虛；今言若是，昔說 

T37n1764_p0681c07║說為「雅稚小」，未堪遙化名「未紹繼」。第二句中，

諸 

T37n1764_p0682b14║示，名「共自白王」，嘆依有法故言「快哉，大師有是 

T37n1764_p0682b15║不死藥也」；三師聞樂受，同勸悟解，名為「知己

已」， 

T37n1764_p0682c07║竟」。自下第三喻明四依自行無犯。「是行時童子 

T37n1764_p0683b08║中，先合治益，「菩薩亦爾」合向有人，「雖與彼破戒 

T37n1764_p0683c28║破戒，不作惡時難下可分別」反明未熟難可別 

T37n1764_p0684b03║「噉己已命終」謂不敬養是四依人。喻中彰其通 

T37n1764_p0684b04║取之遇過，合中明其併捨之失，皆是不別，舉之 

T37n1764_p0684b28║非為是，故言「此是雪山甘藥」。「時賣買」下取闇昧 

T37n1764_p0685b27║常者即是法常」是其法寶，「法常即是僧常」是其 

T37n1764_p0686b25║不了。前中四句：一就人語明了義經、二結下可 

T37n1764_p0690a13║教於女人莫生愛想；三夢行婬己已教生悔意； 

T37n1764_p0690a24║一，「軻珂具貝」已下翻上第三及翻第四。於中初先 

T37n1764_p0692a12║苦有者，云何生樂」，難破佛樂，成佛為苦。第六句 

T37n1764_p0693a03║之珠殊說為「大小」，不覺自身有如來性名「無知 

T37n1764_p0693a27║己已」，解性釋心故云「生喜」，妄中見真故「生奇 

T37n1764_p0693b19║慈憐說為「愁惱」，訪求化義名「筧覓醫師」，化儀現 

T37n1764_p0699b22║言「一切悉依時恃我」，謂依菩薩捨妄歸真，又依 

T37n1764《大般涅槃經義記》卷 4 



T37n1764_p0702b13║言，此說菩提以為解脫，如是來昔於破相教中 

T37n1764_p0705c06║嘆佛能開，「我等流」下傷已己宿盲，不識真我，妄 

T37n1764_p0709a12║別百有三：初言「如來憂悲如是」總明不有不無 

T37n1764_p0712b17║兩句明無畏行，「見所作」者」是自利行，自見已己 

T37n1764_p0712b29║菩薩」下用已己善根迴向攝取為得善法。前中 

T37n1764_p0712c01║有三：一明闡提不能自見已己之所作，先明不 

T37n1764_p0712c09║不變，先辨、後釋。下明菩薩迴向攝中，初以已己 

T37n1764_p0713c04║不受名「不欲服」，經能親益名「賢醫愍念」。令於夢 

T37n1764_p0714b07║毒藥用塗大鼓。對眾宣唱，「若眾人中繫擊之發 

T37n1764_p0716c09║者是正解脫」合索先陀，「智臣智知」下合奉馬等， 

T37n1764_p0716c21║先合，「如彼智臣義善知王意」舉喻以帖。上來合 

T37n1764_p0717a10║妄加已己情喻、二「詣市」已下妄說授人喻、三「取 

T37n1764_p0718a20║已己疑亦遣，故默不問。第四釋中，初舉偈正 

T37n1764_p0720c01║真我，佛性真我是已己體性，名為自身。真性三 

T37n1764_p0720c02║歸已己所依用說為手足，不能見此，故名肉眼； 

T37n1764_p0721a15║聞已，仰慶純陀，傷已己不果。上來催供，第二受 

T37n1764_p0721b07║傷已己更無值福之處，「從今永離，盲無眼目」傷 

T37n1764_p0721b08║已己更無生智之處。自下第三對之顯法，於 

T37n1764_p0721b13║生？佛今答之，明已己終不究竟涅槃，故常示現 

T37n1764_p0721c11║半開曉眾心，中間一偈舉已己所得常樂涅槃， 

T37n1764_p0722b16║已己化作，為益眾生，令喜故為。四明向前所見 

T37n1764_p0723b17║人設續讀《大涅槃經》善亦不生，故言「假使天降甘 

T37n1764_p0724b09║佛語。怒恕已己為喻勤作方便，道佛無實，勤作如 

T37n1764_p0724b13║害者，云何說言一言切畏杖？問曰：經說害阿 

T37n1764_p0724b19║餘。「何以」下釋。過有三種：一以已己喻彼阿羅漢 

T37n1764_p0724b20║人，則有見已己同凡之過，同彼凡夫有其我想及 

T37n1764_p0724b22║毀辱。二以已己喻彼凡夫，便有見阿羅漢同已己 

T37n1764_p0724b23║之過，見阿羅漢同已己行人，凡夫造作生死諸 

T37n1764_p0724b25║若見羅漢同已己行人，則是耶見死入地獄。三以 

T37n1764_p0724b26║已己喻彼凡夫，便有同羅漢過。云何同乎？如阿 

T37n1764_p0724b29║以已己喻彼？如來釋中，文別有三：一述前問明 

T37n1764_p0724c10║令厭女身，「一切由已己自在安樂」，令求男子。「一 

T37n1764_p0724c22║切由已己自在不成，「若不屬者亦不成就」明安 

T37n1764_p0724c23║樂者由已己不成，此人所有知見之樂從師學 

T37n1764_p0724c25║由已己安樂明是有餘。「若得自在亦不成就」明 

T37n1764_p0725a22║外道，似有嫉妬，故自勉過明已己大力，雖非 

T37n1764_p0726a11║修其心，慎莫放逸；三彰已己背病，委法文殊及 

T37n1764_p0726b24║慢、不如慢及與憍慢緣上境生。他實過已己，自 

T37n1764_p0726b26║過已己，分齊玄絕，便言我今少不如彼，陵他多 

T37n1764_p0726c21║箭，除修道惑；四「進止」止下威儀異凡；五「具足」

下 

T37n1764_p0727b06║無病，讚喜共請，先讚、次喜。「說己已踴躍」明其心 

T37n1764_p0727b29║無病因果；二「過去」下述前第四復次，明已己曠 

T37n1764_p0727c02║五、第六復次，「凡夫外道生盡滅想」明已己實無一 



T37n1764_p0727c05║前第七，明已己德具，不同餘人，所以無病。就初 

T37n1764_p0727c07║臥」明無病果。第二段中，明已己過去為無上勝 

T37n1764_p0727c13║未曾有。第三段中，初先彰已己實無諸病，「所 

T37n1764_p0727c28║四段中，先牒問辭，「虛空之性亦無起」下明已己 

T37n1764《大般涅槃經義記》卷 5 

T37n1764_p0730a10║二段中，「我今愛樂貪求大乘」明已己所求，「捨所 

T37n1764_p0730a11║愛」下彰已己所棄。第二段中，句別有四：一觀 

T37n1764_p0730a15║其有善；三明在家於已己無利，「不得盡壽淨修 

T37n1764_p0730c06║其次六句對彼施主衣般服、飲食、臥具、湯藥、房舍、 

T37n1764_p0730c07║禮拜起願自誡，後五就已己眼等五根起願自 

T37n1764_p0730c13║戒」、不犯重過名不析戒，折析猶破也。「大乘戒」等 

T37n1764_p0730c23║行」總以結之。「云何」下釋，於中有三：三一解聖 

T37n1764_p0731a28║色就明無我。就初段中，「骨是我那耶？離骨是乎」 

T37n1764_p0731c17║墮地獄，如來述成，於中先讚，「我念往」下引已己 

T37n1764_p0733b06║舍。生相姝好名「女端正」，諸根豐美名「貌環瓌

麗」， 

T37n1764_p0733b28║觀見名為「聞已」，修習明慧名「持利力刀」，呵嘖死 

T37n1764_p0734a08║行菩薩辯生所為喻，恥已己求生名「聞已愧」，彰 

T37n1764_p0734a09║已己內心實不貪生名「我不食」，為欲依生除斷 

T37n1764_p0734b24║不覺命盡名為「脚跌」，顛墜三塗名「塵墮坑死」；三 

T37n1764_p0737a26║無實。「諸菩薩等解若苦無苦，是故無苦而有實」 

T37n1764_p0737b23║等是其生死涅槃之果，下「惱非總惱、業及非業」 

T37n1764_p0737b26║與非常乘」是其行也，三乘是乘、世善非乘；五「知、 

T37n1764_p0737c12║無錯，「如來善」下明已己說意。喻中有六：一水藥 

T37n1764_p0738c29║情理分二，五陰和合稱言某申甲，凡隨所稱計 

T37n1764_p0741a08║下結成已己常；二以殺生為因不亡證成常義， 

T37n1764_p0741a15║下結成已己常；七「如讀誦」下以其讀誦漸增證 

T37n1764_p0745b28║其諸德，「即從座等」啟請方便，自下正請，申已己 

T37n1764_p0745c02║不如是經」申已己所解，「何以」下釋是經能生阿 

T37n1764_p0749a26║又問：識等問同是苦果，何故現在偏說識等，未 

T37n1764_p0750a22║傍能治貪，以不貪故，能捨已己樂，惠施眾生，故 

T37n1764_p0752a21║他名捨。問曰：已己善云何施他？願以己善饒益 

T37n1764_p0752a23║二廣益名大。四三「唯四無量能令」已下能生 

T37n1764_p0752c26║貪貧，無緣生慈，若不生慈則不能施」，反明無慈不 

T37n1764_p0753b20║中，初言「菩薩亦爾」合初人也，「若行施時」合第二 

T37n1764_p0754c20║利益，「夜行見杭杌亦生畏」者喻見菩薩始學慈 

T37n1764_p0754c22║「如是諸人自然生畏」牒前夜行見杭杌生畏，「眾 

T37n1764_p0754c29║故、乃至行於安樂慈」等，常當知亦是無量門矣。 

T37n1764_p0755b11║來所說彰已己不解，下出所疑徵問如來，隨事 

T37n1764_p0755c09║舉畜況人明已己不殺，尚不殺蟻，況婆羅門無 

T37n1764_p0755c10║惡心故；二「常作」下舉益翻損明已己不殺，「菩薩 

T37n1764_p0755c22║「以是義」下結已己非殺。「有人堀」下釋第四句，向 



T37n1764_p0755c30║等事入於地獄，反顯自已己於婆羅門無惡心殺， 

T37n1764_p0756c10║益已己，後真金喻彰問益他。前中先喻，「我亦如 
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T37n1764_p0758b12║中二三義，備如上辯：一有為法中無彼橫計眾 

T37n1764_p0758b29║之法；王五重就第二明無一切內、外之事；六明 

T37n1764_p0761a17║別。依如《地經》，說四無礙有十一種：二一總就二 

T37n1764_p0761c26║諦」名法無礙，「知第二一義」名義無礙，「習毘伽羅 

T37n1764_p0762b19║礙明得不得。初說無得今令人捨著，「如來先為 

T37n1764_p0762b22║無得。「迦葉」下，復顯已己問意。就初難中，「如佛

先 

T37n1764_p0762c23║魔眷屬，非我弟子」舉過勸捨。自下迦葉顯已己 

T37n1764_p0762c25║生斷有相心，「以是事」下明已己問意。自下第 

T37n1764_p0763c10║不知」者，隨順世諦說知諸法，於第二一義無法 

T37n1764_p0763c15║當常」者，生死無常宣說其中有常法性。「常說無 

T37n1764_p0764a13║義諦宣說世諦，故即第一；三「亦今令」下明為第 

T37n1764_p0764a19║性為陰界入、十二緣等，眾生便謂同已己所解， 

T37n1764_p0765a22║釋經顯得，釋前所斥行證中之義，人即就此別 

T37n1764_p0765a25║別舉？「復有梵行謂知、見、覺」乃重解向前所斤行 

T37n1764_p0765b10║過深重，懼人為之，故佛廣辯，今令人捨遠。自 

T37n1764_p0765c20║「戒即既淨已，次修淨定」。二明修益，益有二種：一 

T37n1764_p0766b25║趣果，「而欲賣」者行因貿果。「於路脚䟝跌，二瓶

破」 

T37n1764_p0766b26║者，喻彼二人身壞命終，因盡脚跌，果喪瓶被破。 

T37n1764_p0766c23║故，隨墮於地獄；三「受持」下如來呵責；四「如是

人」 

T37n1764_p0766c27║調動持經，生他譏毀；四令他隨墮獄；五如來結 

T37n1764_p0767a06║譏呵。三令他隨墮獄。四如來結呵。就下舉得勸 

T37n1764_p0767b06║後一滅極。言「如來」者多義如下，依《龍樹》釋，乘 

T37n1764_p0767b10║就前二中，初一解圓，後一行圓。正通遍知者多 

T37n1764_p0768c09║言「既自既丈夫」以為一門，「復調丈夫」復為一門。 

T37n1764_p0770c25║常在不滅，令人敬舉學；三「若佛初出來有弟子 

T37n1764_p0771a06║無行故廢，「萬不能敬」等輕教故廢，先自不敬， 

T37n1764_p0771a20║初句明已己昔說，迦葉佛法七日滅者，小乘法 

T37n1764_p0771c14║無常，究竟滅盡，如似殺佛，名值惡三王，佛說此 

T37n1764_p0772a23║經》、二「寧說故蚊嘴盡大海」下就不說時明實不 

T37n1764_p0773a01║安并復傷已己罪無滅處；三大臣聞已開解王 

T37n1764_p0773b12║王初先彰已己不安，「今我又無無上醫」下傷無 

T37n1764_p0773b14║行明已己未同安眠之人，同不安者。初中偈答 

T37n1764_p0773c02║淨諍」正離口過。第二一偈明離意惡，「若不造惡」 

T37n1764_p0773c25║以不安。上來汎舉安、不安人，自下正明已己之 

T37n1764_p0773c26║不安，於中有四：一明已己病重，先舉後辨；二「一 

T37n1764_p0773c27║切良」下彰已己難治，先辨後釋；三「如魚」下舉喻 



T37n1764_p0773c28║類已己，顯已己不安，六喻顯之；四「我曾問聞」下引

說 

T37n1764_p0773c29║驗已己，成已己不安。上來第一明已己不安，「今我

無」 

T37n1764_p0774a04║對王向前喻已己不安歎王有愧，即約此愧彰 

T37n1764_p0774a06║王向前引說驗已己，歎王有信，即約此信彰病 

T37n1764_p0774b02║愁。世王前者引說驗已己身、口、意惡，必墮地獄， 

T37n1764_p0774c26║對：一王對耆婆明佛尊高，念已己罪重，不敢往 

T37n1764_p0775a07║「卿雖勸」下結已己不去。父王勸中，初舉法滅，催 

T37n1764_p0775a27║悶躄：一恐佛交滅，已己罪無治，故下如來見阿 

T37n1764_p0775c29║問耆婆，王以已己罪不謂如來有光照已己故為此 

T37n1764_p0776b08║先彰已己不去，耆婆後勸。前中四句：一舉昔所 

T37n1764_p0776b10║後合可知；二「我當」下明已己不去；三「我觀」下自 

T37n1764_p0776b11║測如來不近惡人；四「是故」下結已己不去。耆婆 

T37n1764_p0776b25║「語瞻病者吾劇據務」下權時放捨喻。初中有二： 

T37n1764_p0777a16║薩，彰已己更欲遷化異境名「語瞻病」。吾今劇務， 

T37n1764_p0777a20║未從就，是以告使：「我事未訖，兼未合藥」，明已己 

T37n1764_p0777b25║燒死，瞿迦比丘生入阿鼻，是一言也。彼流利離 

T37n1764_p0778a05║先彰已己歡喜，次設供養，後禮却住。自下第二 

T37n1764_p0778a15║第一義樂、具足諸苦，後六觀已己迷或顛倒。前 

T37n1764_p0778a16║十四句相從為四，初二觀已己無第一義樂，「我 

T37n1764_p0778b08║明已己迷或顛倒，於中前四汎立道理，後二對 

T37n1764_p0778b09║理明已己迷或。就前四中，「不作諸業不得果報」 

T37n1764_p0778b27║第一句，執已己得罪；「造茲重惡」是第二句，執罪 

T37n1764_p0779c12║一明類頻彼婆女曾於往昔遊行獵鹿殺害仙 

T37n1764_p0780a17║狂作惡，我終不記是人犯惑戒」，正明無罪。「是人 

T37n1764_p0780a25║舉喻類王明知無罪。前中，如來先自彰已己知 

T37n1764_p0781a03║前宣說無常見者則為非無。今據細論，鹿麁類 

T37n1764_p0781a18║無常」者將果類因，從無常因生，「滅識云何常」以 

T37n1764_p0781b21║今始見。「伊蘭子者我身是也」約喻顯已己。第五 

T37n1764_p0781c02║得，後慶得為諸佛弟子。前中初先列已己所得， 

T37n1764_p0782a27║華」喻化凡夫，「木牛木馬」喻化二乘，「木男木少

女」 

T37n1764_p0782b05║名「兒已見已生真金想便止不啼」；四「然此」下明 

T37n1764_p0782c02║能自知有斷、不斷」明知集也，知分段因是已己 

T37n1764_p0782c03║所斷，變易之因已己所未斷。「有真、不真」是知苦 

T37n1764_p0782c06║修小道，不修大道。「有得、不得」是知滅也，知已己 

T37n1764_p0782c28║「若有男女受持」已下第三結勸，「迦葉自白」下第四 

T37n1764_p0783b15║標舉、二列五名、三廣辨釋、四離難解者問答重 

T37n1764_p0783b23║密藏」者，佛性涅槃菩提答等法是其密藏，因經 

T37n1764_p0784a01║是一名，傳之音異，明其一切鬪戰 之法；四三 

T37n1764_p0784a05║師名迦毘羅，是黃顯頭仙，造《僧佉經》，此名五 

T37n1764_p0785b05║聞。「云何言」下總以結呵。喻中，生去到反生得三事 
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T37n1764_p0786a07║三種中，初一可見，餘不可見，是以言「惑或」。又色 

T37n1764_p0786a08║塵中現在可見，過未叵見，亦得言「惑或」。「聲亦如 

T37n1764_p0786a09║是，惑或是可聞、不可聞」者，現在可聞，過未叵聞。 

T37n1764_p0786a13║聲已滅，不可尋之聞於涅槃。「未來求未至亦不 

T37n1764_p0786b20║也。「大眾過遇光，身心快樂」明光利益，先法、後

喻。 

T37n1764_p0787b22║是請辭。佛答有四：一讚其善問明已己能答、二 

T37n1764_p0787b24║哉」是歎辭也，「汝今欲」等明已己能答。於中六句： 

T37n1764_p0787b25║前四明已己有其說能，次一有心，後一有法。就 

T37n1764_p0787b26║前四中，「汝欲盡海」舉其所求，「正值」已下明已己 

T37n1764_p0787b27║能說；「汝有疑鏃」舉其所患，「我為醫」等明已己能 

T37n1764_p0787b29║「汝欲渡」等舉其所出，「我能為」等明已己能運。明 

T37n1764_p0787c01║有心中，「汝於我」等舉彼親愛，「我於汝」等顯已己 

T37n1764_p0787c03║等明已己能施。第二勅中，先勅、次許、後教善 

T37n1764_p0787c11║為」已」下教離妄想異求之心。次七教離二 

T37n1764_p0789a12║白自生；生無自性，云何自生？問曰：前說色等 

T37n1764_p0789a15║法之自性，故日曰無也。第二云何？若彼生相能 

T37n1764_p0790c13║領解。領佛向前教已己聽儀名蒙如來慇懃教 

T37n1764_p0790c16║此定知聞與不聞，為已己故問；生與不生，為他 

T37n1764_p0793b19║報已己。如「市易」下喻以顯過，「若人修」下結以顯 

T37n1764_p0793c25║不定，欲使如來述已己所問，顯成如來不畢竟 

T37n1764_p0796c28║堅持；「雖見」已下合第二句；「若見」下已下合第三 

T37n1764_p0799b10║中初言「聚即六人入」，舉喻略合。下廣合中有六 

T37n1764_p0800b21║云：二乘說佛涅槃同已己所得，有寂滅樂，謂佛 

T37n1764_p0800b22║滅後同已己灰盡，無覺知樂，故言無樂。大乘說 

T37n1764_p0800b24║故曰無常。小乘謂已己所得涅槃究竟永寂，將 

T37n1764_p0800b25║已己所得類佛涅槃，故說為常。問曰：此倒二乘 

T37n1764_p0800c20║小，佛，菩薩得通名為大，故上文言「菩薩住於 

T37n1764_p0800c22║菩薩所得斯名為小，以未見佛性， 斷惑不窮，不 

T37n1764_p0804b24║是集此比忍，緣覺欲知苦比忍心擬意觀察，彼 

T37n1764_p0806c24║來屬」。次喻，後合。下五復次明其其破障，攝善 

T37n1764_p0807b24║教合」等喻如說行。下合下可知。第二番中，先喻 

T37n1764_p0807b27║欲令已己行出障安隱是故名為「令民安樂」，問 

T37n1764_p0808a28║化人令離惡因，後一化人令渡若苦果。離惡因 

T37n1764_p0811a10║通，先對未末後結呵之言而自免過，「如汝言」下 

T37n1764_p0811a12║知如來於無量劫已離妄語」正自免過，彰已己非 

T37n1764_p0811a13║虛，「一切佛」下舉他類已己，成已己非虛。後釋難 

T37n1764_p0811a17║第二，故曰不次。答第四中，義意云何？明已己 

T37n1764_p0811a20║請滅所由，「爾時我諸聲聞」已下明已己昔日許 

T37n1764_p0811a23║喻、後合可知。「如來不說佛、法、僧」下明已己體

常，成 

T37n1764_p0811b08║舍離」下明已己昔日唱滅所由。初段可知。第 



T37n1764_p0811b27║釋初難，答意云何？明已己先來斷煩惱處已是 

T37n1764_p0811c01║下自解釋，明已己欲為七種善人宣說法要，故 

T37n1764_p0812c02║十六受，前十八中各有染、淨；或分百八，如《龍 

T37n1764_p0812c03║樹》說，前三十六，三世分之。廣則無量，今據一 

T37n1764_p0813c02║故設復有之，何能污心」法說不污。貪妄心真，真 
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T37n1764_p0817c13║前讚性令人發心之義，德生王先難。難意如何？ 

T37n1764_p0817c17║辯中，先牒上三病人。「若言遇」已下就所牒中 

T37n1764_p0817c27║人設難。「若過遇、不過遇悉不發」下，就前所牒下人 

T37n1764_p0818b06║約顯法、三「一闡提亦得」已下釋去難辭、四結已己 

T37n1764_p0818c16║出」；四「五王復語」下請聖求見喻，求見性體名「特

持 

T37n1764_p0818c18║曉總心名「持箜篌置於五王前」，就因辯果故云 

T37n1764_p0819b01║菩薩善友，次明佛友。「我身即是」就已己總指，「是 

T37n1764_p0819b02║故能斷富伽羅」下舉其性，昔十二種事顯已己真 

T37n1764_p0820a28║若如是者」牒舉前合，後徵顯過，「當如知是定非 

T37n1764_p0820b05║中有三：二一翻前難辭，明空三昧見空非倒；三二 

T37n1764_p0820b18║空」下破無成有，「貪如若是空，不應隨墮獄」是破無 

T37n1764_p0820b19║也，「若隨墮地獄，云何是空」顯成有也。下次明其 

T37n1764_p0821b04║章自目名〈師子吼品〉。此人內證師子吼，定能吼 

T37n1764_p0821b26║明已己能答。自下第二師子許問，於中師子 

T37n1764_p0821b28║坐起」等啟請方便，「白佛」已下彰已己欲問，慶蒙 

T37n1764_p0822a22║三，二地已上行跡為四，八地已上合為第五。第 

T37n1764_p0822a25║五。第三依彼五忍永分別，地前伏忍合以為 

T37n1764_p0823a10║深義，我具此二能答深義」，是中不欲明已己能 

T37n1764_p0823b01║問，向前問中導道言「佛性，眾生不見」即是其二， 

T37n1764_p0823b19║其義，涅槃體常，不變故一。生死無常，「愛、無明」 

T37n1764_p0824a09║空是慧境故名智慧，故《龍樹》言「說智智處皆 

T37n1764_p0824c03║總明凡夫二乘不見。「不見中有三」略以標舉，此 

T37n1764_p0824c05║其相。解定樂中，「菩薩隣憐生，雖處阿鼻如三禪」 

T37n1764_p0825a05║以」下釋，先問起發，「能得最上阿耨菩薩提」對問 

T37n1764_p0825a12║下不名為上」，非上故中。「何以」下釋，先徵後解， 

T37n1764_p0827c01║始」者，見已己生死至佛當盡名為見終。不知根 

T37n1764_p0827c06║生不見因緣是故轉輪轉」法說明損，次喻後合， 

T37n1764_p0831a27║隨從已己，名為「惡欲」。欲令世人謂已己是聖，名為 

T37n1764_p0831b23║貪等，離煩惱體。隨人畢異中為開白四門，下辯 

T37n1764_p0831c13║第四番中，先辯、後結。辯中，修習十三二頭陀名 

T37n1764_p0832a14║不為行者見性了了，證實之時不見已己外更有 

T37n1764_p0834b15║以喻涅槃，乃取時無」牒以教呵。「涅槃之體畢竟 

T37n1764_p0834b19║無我，無有涅槃真我可得。知復將何對於世法。 

T37n1764_p0834c17║了」列名。次辯其相，「生法名生，證燈了名了」，通

相 



T37n1764_p0834c21║大菩提以分生了，六度為性生、佛性為了。六度 

T37n1764_p0835b05║是可見。於中有二三：一明佛身有色非色、二 

T37n1764_p0835b09║界無礙自在，故曰解脫。「非色，如來亦永斷」，色者 

T37n1764_p0835c25║異因生證性定有，佛破明無。二三「若乳無酪乳 

T37n1764_p0835c27║有，佛破明無。四「我今定知乳有酪」下師子以其 

T37n1764_p0835c28║人取證有，佛破明無。五「我若乳無酪，云何佛說 

T37n1764_p0837c06║性酪，徵立性了；二「若是了因復下何須」下，難破 

T37n1764_p0838a16║「一切眾生有佛性性者，何故修習無量功德」難破 

T37n1764_p0838b04║因，正應了向所未有者戒定智慧今令其使有， 

T37n1764_p0839b10║斷菩提心，雖難破發心為佛性義。四「若生有性 

T37n1764_p0839b19║十二「眾生本無菩提心」十下，舉菩提心本無今有 

T37n1764_p0840b19║四十中，初番就僧說僧、中二就法、後一就佛。問 

T37n1764_p0841a02║能攝佛法施眾生故。「見如來」等，彰其益已己，「能 

T37n1764_p0841a03║調」已下復明益他，「善能護」下復明益已己。此第 

T37n1764_p0842b17║母是已己交會女人所以生愛，於父生瞋，見父 

T37n1764_p0842b18║是其所競男子所以生瞋。父精出時謂是已己 

T37n1764_p0842b19║許，暢已己婬精情是以歡喜。此謂已己有是見煩惱， 

T37n1764_p0844c03║初丈夫。「非相想」可知。「若能」下結。慧中，初

問、次 

T37n1764_p0845a05║今當說沙門道果」舉佛略標。言「言沙門」下，舉佛釋 

T37n1764_p0845a19║今徵昔，若佛今說各各別有，云何昔今言諸佛平 
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T37n1764_p0847a05║已己能益聲聞諸眾。「以是」下結。 

T37n1764_p0847b23║槃，今以何故言已己不住定入涅槃？釋言：佛 

T37n1764_p0847b27║初門彰已己在世畢竟不滅，今就第四故說不 

T37n1764_p0849a12║觀生死為知若苦過；二增諸善，為息惡業；三為 

T37n1764_p0851a12║益；「能竭生」等，除障之益；「際降魔怨」等，摧邪

之益； 

T37n1764_p0853b27║佛答之，先翻後執，明性離緣，不獨不能用，要假 

T37n1764_p0854c15║古不從緣生，故唯名見下不名作矣。下次釋 

T37n1764_p0855a04║滅壞」，兼辨慈磁石無緣不吸。無有作者，就向初 

T37n1764_p0855a07║三別須人時持石就鐵。於中石鐵兩事相望，亦 

T37n1764_p0855a09║彼鐵異法有故，慈磁石異法出生吸義。三法相 

T37n1764_p0855a13║言「如火」喻前慈磁石。「不能焚薪」喻不吸鐵。亦以 

T37n1764_p0856a02║「外道說我實無有我」并辨邪異正，「眾生我者即五 

T37n1764_p0857a09║一明菩薩三事報勝。二「三深樂」下，明其因勝。問 

T37n1764_p0857b17║子作父業汎舉世事，父必作於養子之業，子 

T37n1764_p0857b18║必作於敬父之業。「如來世尊若受化」下，明已己 

T37n1764_p0858b11║超答第六，明已己有慈。於中有三：一明已己有慈； 

T37n1764_p0858b12║二「若本貪」下，彰已己慈深；三「我弟子」下，舉他

同 

T37n1764_p0858b13║憐，顯已己慈實。初中復三：一明善星亡失善法， 



T37n1764_p0858b16║可知。三明佛慈，「次以憐愍故」，言多傷嘆，「常說

善 

T37n1764_p0858b17║星多諸放逸」。第二明已己慈深之中，先喻、次合、 

T37n1764_p0858b18║下結可知。第三顯已己慈實之中，先法、後喻。 

T37n1764_p0861b19║爾。若人內有出世道機、厭患已己過，則須當病 

T37n1764_p0861b21║無道機、不厭已己過，則須將護，不信人前不讚 

T37n1764_p0861b22║正信，乃至癡前不讚智慧。二「何為以故」下，釋前 

T37n1764_p0861c07║能自利利他。二明已己隨物不得定說。三「十方」 

T37n1764_p0861c08║下，舉他類已己。於中，初明一切諸佛化生不同 

T37n1764_p0861c10║解異說名具解力。四佛自彰已己具足根解二 

T37n1764_p0862b09║次辨阿羅漢人有退無退。先辨諍有相。有人宣 

T37n1764_p0863b25║名為「是足路跡」。所歸中極名「畢竟處」。得之安穩

名 

T37n1764_p0865a10║有。亦應即前無明愛等，就近言之。「從愛受因緣 

T37n1764_p0865a20║過因現過果、現因當果，而此文中略無當果。辨 

T37n1764_p0866c21║之，初先明疑，後顯不疑。就明就疑中，初三譬喻 

T37n1764_p0868a02║列三名。「過去善因雖復滅盡，果報未就熟，是故 

T37n1764_p0868b12║一闡提佛性有無。此佛別答，宣宜審記知。前中， 

T37n1764_p0870b12║現在得果」，喻明闡提富當得名有。闡提未來修 

T37n1764_p0870c05║為中道。「迦葉」下，復彰已己問意。「我不失意」幡

對 

T37n1764_p0870c07║中彰已己問意。如來下復顯已己說意。「眾生不解 

T37n1764_p0870c09║解不解」明諸眾生迷悟不等，為對不解顯已己 

T37n1764_p0870c11║外」明已己語意。「何以」下釋，先徵、後辨。文有七

番： 

T37n1764_p0872a03║破邪也。邪說云何？立有之家以略酪不從水中 

T37n1764_p0872a22║「是故義我」下是第三段舉說證成。是前乳酪同彼 

T37n1764_p0872b09║應有微不醎性」舉鹽類微徵。「是鹽若有如是二」 

T37n1764_p0872b10║下，破鹽二性。恐人被微徵立鹽二性，故須遮破。 

T37n1764_p0872b11║於中初舉，「何緣」下微徵，「是故知」下結鹽無二。

「如 

T37n1764_p0872b15║一以先後次第微徵破、二以外類內、三以內類 

T37n1764_p0872c12║結之。辨中，隨彼長者意解用以顯已己，名隨他 

T37n1764_p0872c15║可知。第二段中句別有四：一如來反定。「幻知 

T37n1764_p0872c19║已己知幻而非幻人。第三段中句別有四：第一 

T37n1764_p0872c28║生皆有佛性，惱覆不見，彼此同知，名隨自意他」。 

T37n1764_p0873a11║語」，有所宣說令他眾生從已己化意名「如意語」。 

T37n1764_p0873a12║雖舉七語，為約後一明已己為生說性之意。下 

T37n1764_p0873a20║辨中五句：一「呵毀禁」，令人持戒，稱已己化意名 

T37n1764_p0873a21║如意語。此就凡夫。二「讚須陀」令人生善，稱已己 

T37n1764_p0873a23║心，稱已己化意名如意語。此就菩薩。此三約人。 

T37n1764_p0873a27║離放逸，稱已己化意名如意語。依《寶性論》，為 

T37n1764_p0873a29║弱心，謂已己無性絕分不求。二為輕慢餘眾生 

T37n1764_p0873c06║難言定有定無」正勸捨著。「若言眾生悉有性」不下， 
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T37n1764_p0875b03║人明施不具，受已己所信即便供養、受所不信 

T37n1764_p0875b18║有三：一明其人癡慢自高。「是人不見已己不具 

T37n1764_p0876a12║釋如道品章。「次第復得觀十二緣」者，是其第六 

T37n1764_p0876a23║應廣中有三：一簡別異通彰其分齊、二釋名辨 

T37n1764_p0876b04║明煖寬通。「云有何說言因善友生」徵破別義。下 

T37n1764_p0877b18║菩苦諦下唯緣一行，今以何故說緣四諦？釋言： 

T37n1764_p0878b18║二」凡汎以標舉，「客舊」列名。下就辨異。「凡有世 

T37n1764_p0879c05║名共十六，後二單觀名為丕不共。下分無漏， 

T37n1764_p0880b06║辨之，先廣初門，劫却廣後門。前中有三：一開合 

T37n1764_p0881b07║葉業受身、後明其人依身得般，此與《成實》行般 

T37n1764_p0881c05║無熱天；至上便休，生善何可見；至上中者，生善 

T37n1764_p0883a10║其後顯前，若准《勝鬘》舉前顯後。「梵行已立」，依 

T37n1764_p0883b20║法僧」，現未得故。又以一人具足七故，「道言「八 

T37n1764_p0883b24║一人具足七故，「道言「眾生定無佛性，是亦名為 

T37n1764_p0884a11║目自下第六約就虛空辨性同異令捨邪解。良 

T37n1764_p0885a05║為「有」。德狀殊分說之為「相」。為心攀歷故曰名 

T37n1764_p0885a06║名曰「緣」。眾聖同趣名「歸依處」。離世紛動說為 

T37n1764_p0886c12║彰已己宣說常恒所由。 

T37n1764_p0886c25║過，先喻後合。喻中，「如人」喻彼三漏。漏「盲」喻

凡 

T37n1764_p0887b05║答問。「菩薩諸佛說是二義，我亦如是」，明已己所 

T37n1764_p0887b08║為二義。「是故我說不與世諍」，結成已己說不與 

T37n1764_p0888b19║如」等，就已己所說顯之。是中正取因中說果，類 

T37n1764_p0890a06║後辨。「受想觸」等，牒前煩惱。「能作生業不作定受 

T37n1764_p0891a22║即取」，約苦明取。「受愛心亦是」據終以舉。「愛果

名 

T37n1764_p0892a02║先定觸體，「或說為慧、或說為修信」，此為取信對 

T37n1764_p0892c03║句：一觀眾生五六時變異，故是無常；二觀眾生 

T37n1764_p0893b28║極。因中，「寂靜、淨潔、解脫」嘆其斷德。不起惡業 

T37n1764_p0894a03║四：一諸外道聞毀咸瞋求欲告佛，云已己眾中 

T37n1764_p0894a09║佛妖幻不真不久磨滅，不須愁慮。第四言已己 

T37n1764_p0894a10║愁惱為物，彰已己能滅以安眾心。此第二竟。第 

T37n1764_p0894a15║讚已己，王便聽許。四王引詣佛，彰彼欲問，請佛為 

T37n1764_p0894b25║遮明已己無二。前解常中，初先取其所立性因 

T37n1764_p0894b26║決通已己義；「汝等法中有二因」下，就其所解生 

T37n1764_p0894b27║了二因釋通已己義。前中有六：一共要定，「我 

T37n1764_p0895a07║大等無常。六佛取其言決通已己義。「如汝法中 

T37n1764_p0895a10║了二因釋通已己義。有七復次：一問「汝法有二 

T37n1764_p0895a15║通已己義。「我法雖從無常之因獲得涅槃而非 

T37n1764_p0895a19║明已己不二。了因得法是其常樂我淨義，故佛 

T37n1764_p0895a24║對上問中我曾聞說佛無二語，明已己無二，稱昔 

T37n1764_p0895a28║言佛我是是義云何，明已己無二，故得是佛。於 



T37n1764_p0895b11║試；三彼申已己解，如來述讚。初中，先請二語了 

T37n1764_p0895b13║闍提初先自宣已己解。言「苦，凡二、聖人一」者，凡 

T37n1764_p0895c21║說。二「彼彰」已下，如來反試。三彼申已己解，如來 

T37n1764_p0897a16║下，如來重復顯已己責意，是汝不等偏執離故， 

T37n1764_p0897c17║作我非因受，何故求脫得解脫己已身惱更生。 

T37n1764_p0898b27║解。二彰己已解，如來反試。三彼申己解。第四 

T37n1764_p0898c27║下，明由前見多受苦惱。「我見是」下，結已己不說。 

T37n1764_p0899a12║方所，彼具答之。五取其所答用顯已己身。領 

T37n1764_p0901a16║「貪貧富諸根是業各異」，故根具者不必有財，財 

T37n1764_p0901a21║文顯可知。二彼彰已解，如來反試。三彼申已己 

T37n1764_p0901c02║佛自彰已己昔於僧中求索侍人，五百羅漢皆 

T37n1764_p0901c17║往求救阿難。於中五句：一示其所在、二教往救、 

T37n1764_p0902b04║復舉此，為欲彰已己見果知因，非是不知。下佛 
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T38n1765_p0009b24║喉[示*禁] 莫過因果。此經明因，略有三種：一、破 
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T38n1767_p0162a17║如人居聚落。缸 器者，舊云是重口罌、譬五根 
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T38n1772_p0285b15║見一老婢持破瓦器，盛臭䊩[米*定] 出門棄之。見 

T38n1772_p0285b17║從乞所棄䊩[米*定] 。老婢淨心，持表施佛。佛受施 
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T38n1775_p0402c23║曰：省己過則過自消，訟，彼短則短在己，七 
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T38n1780_p0905a17║二章不同者，初章正明菩薩起□願，々願為眾生 
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T38n1782_p1021b29║六波羅密蜜、行十善巧，觀於三性，證四諦故， 
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T38n1782_p1038b14║貴，以殉軀形。四戒戌達羅，此云耕田，墾農治 

T38n1782_p1038b15║生，以供職貢。初二高勝，所以偏影彰。官族理 

T38n1782_p1038b19║大臣曲濁，多枉無事辜，故教正法。王子憍奢， 

T38n1782_p1038c03║能為主，未定差別。舊云「誨以勝慧未示諸定 

T38n1782_p1038c19║經 以其疾故（至）皆經往因問疾。贊曰：下顯語權。 

T38n1782_p1038c23║有二：初票標、後顯。此票標也。 

T38n1782_p1038c26║來是身應生厭離，於如來身應起欣樂」等是，諸 

T38n1782_p1039a17║句，此無常。無強盛之滅威、堅牢之勢、剛健之 

T38n1782_p1039a18║力，衰朽還遷故；念念迅速，誑惑人故，不可 

T38n1782_p1039a23║文中有二：初釋苦相、後勸自勿恃。此初文也。 

T38n1782_p1039a28║有老病死等眾苦隨遂逐。二老苦，時分變壞苦 

T38n1782_p1039b14║經 是身如聚法沫（至）徒顛倒起。贊曰：次下十 

T38n1782_p1039b16║空。此中五句。身如聚法沫者，《瑜伽》八十四云 

T38n1782_p1039c20║喻，期明體皆無。總身以四大為家，假合所成， 

T38n1782_p1039c27║作於身，但為風所動故。無我所無我所故空。 

T38n1782_p1040a04║不淨，於其母胎生熟藏間，所依位住故。三自 

T38n1782_p1040a06║孔常流清諸穢惡故。五畢竟不淨，身壞以後成 

T38n1782_p1040a16║自作十惡、二教他作、三讚難歎作、四慶慰作、 

T38n1782_p1040a20║如水墜隧級者，西方水井，如此古人旁穿其 

T38n1782_p1040a21║井以為近道，近道名墜隧。級謂階道，以木為 

T38n1782_p1040a22║蹬級。扱挹況坑入出亭其中取水，年深日久 

T38n1782_p1040b02║中有三：初總票標勸；「所以者何」下，次示相勸； 

T38n1782_p1040b08║三二：初示法身相、後示報化相。此初文也。諸 

T38n1782_p1040b25║初四無量，佛為實觀；次十婆波羅密蜜多。調伏 

T38n1782_p1040b29║從修一切到彼岸生者，菩薩所修二利方萬行， 

T38n1782_p1040c22║心是。欲得此身斷諸有情煩惱業病，乃及斷四 

T38n1782_p1041a03║其名。佛知聲聞識非彼子對，乃顯彼高德， 

T38n1782_p1041a05║經 時無垢稱（至）來問我癡疾。贊曰：此品有二， 

T38n1782_p1041a06║初巧權心念希佛垂哀、後大聖悲慈悲別問令 

T38n1782_p1041a07║往。此初文也。寢者眠。頓者因困。示臥危蔦篤，招 

T38n1782_p1041a10║別問令往。大文有三：初票標令問之意；次命 

T38n1782_p1041a11║十德，皆詞不堪；後結類聲聞皆辭詞不散敢。此 

T38n1782_p1041a15║侍。彼隨對折，若各便使緘言，道跡既殊，權方遂 

T38n1782_p1041a19║經 舍利子（至）詣彼問疾。贊曰：下調詞也。文各 

T38n1782_p1041a27║文皆有二：初陳已己事、後顯他詞。此初文也。若 

T38n1782_p1041a28║作「晏」（烏間反），默也。今為「晏宴」（烏見

反），安也。入滅盡定， 

T38n1782_p1041b21║者旨，應理義云：法門有四，一因緣、二唯識、三 

T38n1782_p1041b29║云：二乘不得色心相空，故隱身於林、滅心於定， 

T38n1782_p1041c04║空理空義云：二乘局見，寂用兩分，故息用入 

T38n1782_p1041c06║心於寂定，起妙用方於威儀。應理義云：二乘 

T38n1782_p1041c14║淨為垢，故息垢入淨而為宴坐。大士善惡濟齊 

T38n1782_p1041c15║旨，故真俗一觀。應理義云：二乘位省劣，智用 

T38n1782_p1042b01║行故。 



T38n1782_p1042b06║氏，者菽者豆也。氏謂氏族。上古有仙常食緣綠 

T38n1782_p1042b16║文中有二：初徵、後顯。顯中復二：初陳已己事、後 

T38n1782_p1042b20║二：初陳其執軌、後正陳詞。此初文也。 

T38n1782_p1043c09║藏，超過六根，非愛境故，非非所執藏。古云 

T38n1782_p1043c13║云，動轉者形待義，戲論有者虛妄分別。俗非 

T38n1782_p1043c29║經 夫說法者主謂（至）增益損減。贊曰：下明 

T38n1782_p1044a26║經 識讚說大乘（至）乃應說法。贊曰：此有五句。 

T38n1782_p1044b13║身亦金光，飲弊蔽日月，故名飲光。說此因緣， 

T38n1782_p1044b21║此總陳道屈也。迦葉偏濟貧苦，不能等施慈悲； 

T38n1782_p1044b25║別顯理窮，初徵、後顯。顯中復二：初陳已己事、後 

T38n1782_p1044c06║次陳正理、後總結勸之。此初文也。從貧 

T38n1782_p1044c08║濟貧，捨於豪貴富豪家，故言不普。 

T38n1782_p1044c12║初破六相者，一破偏行、二陳除食想、三遣村 

T38n1782_p1044c13║坊相、四壞城色邑相、五趣佛家相、六破著相。 

T38n1782_p1045a05║經 趣佛家想（至）應受彼食。贊曰：此中有二：一 

T38n1782_p1045a27║經 尊者迦葉（至）然得後可食。贊曰：自下第三， 

T38n1782_p1045b10║云：境本空故，所見色與盲等。緣起非有，故如 

T38n1782_p1045c10║經 時我世尊（至）深起敬心。贊曰：此第三大文， 

T38n1782_p1045c16║人，不可驚歎，容豫進修，是已己分故。誰有智 

T38n1782_p1045c18║經 我從是來（至）詣彼問疾。贊曰：此顯已己進 

T38n1782_p1046a03║窮，初徵、後顯。顯中有二：初陳已己事、後顯他 

T38n1782_p1046a04║詞。此徵及顯已己事也。 

T38n1782_p1046a09║彰已己答、五述他教、六成利益。初文復四：一 

T38n1782_p1046a16║空，心無滯著、事平行等及與無淨諍，乃可取 

T38n1782_p1046a17║食。善現未證此空，心有滯著，不等有淨諍，如 

T38n1782_p1046a21║為利益故，外行平等及與無淨諍，乃可取食。 

T38n1782_p1046b08║雜染得清淨，對無明發業因。有者三有，愛謂 

T38n1782_p1046c14║生隨墮惡趣。見有三寶，不證同體，故今何訶 

T38n1782_p1046c22║闍夜毘羅胝子，即苦行外道。彼說眾生所愛受 

T38n1782_p1046c29║自在天能生諸法。」大六離繫親子，此尼乾子也。 

T38n1782_p1047a17║斷，何不同雜染而離隨於淨。若無聖行可證， 

T38n1782_p1047c12║言「覽覺不堅為堅、善住於顛倒」等。頌意無別。然 

T38n1782_p1047c25║經 我言不也。贊曰：四彰已己答。化人有問，我 

T38n1782_p1048a13║經 何以故（至）是別則解脫。贊曰：文字亦離也。 

T38n1782_p1048c07║不識意樂、後贊責不識根。三輪化中，第二記 

T38n1782_p1048c14║經 應先了知（至）賤水精疎珠。贊曰：此勸知意 

T38n1782_p1048c25║經 彼自無瘡（至）莫爾示小徑。贊曰：此顯責所 

T38n1782_p1049a01║二共失，責不知根。 

T38n1782_p1049a25║經 無有大乘（至）根之利鈍。贊曰：下明所無。大 

T38n1782_p1049c04║佛不應說佛法，錯逗根機無利益故。 

T38n1782_p1049c15║子，俱未來覩父。大者恥污，不肯為剪；小者慈 

T38n1782_p1049c22║姓彌勒故，隨其父母好性姓便取。 

T38n1782_p1049c27║徵、後顯。顯中復二：初陳已己事、後顯他詞。陳 

T38n1782_p1049c28║已己事中，初顯所隨、後顯他隨。此徵及顯所隨 



T38n1782_p1050a01║門及滅定，佛多住空及滅定。二天住，謂四靜 

T38n1782_p1050a12║蘊中無我名無我事，無我之理名無義我義。 

T38n1782_p1050a25║者定說有無常義，故今訶以之以生滅心行說 

T38n1782_p1050b04║未來也世故，有當生當滅。以解無常勝義無 

T38n1782_p1050c16║性。不從他生故，無他實性。不從其共生故，無 

T38n1782_p1050c25║經 時我世尊（至）詣彼問疾。贊曰：此顯結詞 

T38n1782_p1051a12║白飯王，亦有一二子，大名阿泥律陀，小名摩 

T38n1782_p1051a13║訶果男。四名甘露飯王，亦有二子，大名拔提， 

T38n1782_p1051a15║仙佛處聽法，坐下睡眠。如來呵責：「咄咄！何為 

T38n1782_p1051a27║初徵、後顯。顯中復二、初陳已己事、後顯他詞。 

T38n1782_p1051a28║陳已己事中有三：初明已經行、次梵天來問、後 

T38n1782_p1051a29║申其正答。此徵及明已己經行也。西方地濕，所 

T38n1782_p1051b06║已己而來詢。然地有上下、修有弱強，故得天 

T38n1782_p1051c09║經 時我世尊默無能對。贊曰：二默然也。詞理 

T38n1782_p1051c11║經 然彼諸梵（至）真大天根眼者。贊曰：三梵問也。 

T38n1782_p1051c12║孰者誰也。梵聞希法，便得未曾。屈已己尊人， 

T38n1782_p1052a04║此云近執。佛為太子，彼為近臣，執治故政事， 

T38n1782_p1052a18║經 所以者何（至）不敢諸詣佛。贊曰：下顯理窮。 

T38n1782_p1052a29║經 我即為其（至）得請清所化犯。贊曰：下說已己為 

T38n1782_p1052b12║便請言：「我於今者當何所作？唯願教悔誨。」因 

T38n1782_p1052b13║告之曰：「汝等今者於如是如是事，應作應學。」 

T38n1782_p1052c06║經 所以者何（至）不在兩同間。贊曰：下顯正中 

T38n1782_p1053a11║識，六識不實住在六根，亦不實在外及兩間， 

T38n1782_p1054a04║不去？觀來所何不來？彼鏡既不真，諸俗皆如 

T38n1782_p1054a07║律者儀或戒，證真如俗，善可軌故。調伏者，調 

T38n1782_p1054a09║罪相，易可顧傾拔，名善調伏。 

T38n1782_p1054a13║經 我即告言（至）起居士想。贊曰：三明已己告， 
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T38n1782_p1054b10║天之眼，此非天此乃以手執日障蔽其光。今 

T38n1782_p1054b22║家者為無為有無相。以真詰俗，道屈辭窮，故 

T38n1782_p1054b25║初徵、後顯。顯中復有二：初陳已己事、後顯他 

T38n1782_p1054b26║詞。已己事有二：初顯他問、後顯已答。此徵及 

T38n1782_p1054b27║顯他問也。此諸童子，婆羅門種，姓離呫咕毘。 

T38n1782_p1054c03║經 我即如法（至）功德勝利。贊曰：此顯已己答。 

T38n1782_p1054c04║出家寬曠猶若虛空，在家迫進迮譬諸牢獄。 

T38n1782_p1054c16║二，初票標、後顯。此初票標也。空理義云：前讚 

T38n1782_p1055a22║六十二見中，之言我者有色，死後有想；執我無 

T38n1782_p1055a23║色，死後有想等，此等皆非為無為出家。故離諸 

T38n1782_p1055a24║非而順諸見是，下皆准知。 

T38n1782_p1055c16║勸修出家。初總票標勸、後顯勸由。此初文也。 

T38n1782_p1056a11║者，親而且待侍，故今命之。 

T38n1782_p1056a16║初徵、後顯。顯中有二：初陳已己事、後顯他詞。 



T38n1782_p1056a17║已己事有二：初以疾須乳、後我方乞之。此徵 

T38n1782_p1056a27║有五：一彼問、二已己答、三理詰、四生慚、五空 

T38n1782_p1056a29║經 我言居士（至）故來至此。贊曰：此已己答。 

T38n1782_p1056b09║即受限隈此羞。此為二對。惡法盡故，有疾言麁； 

T38n1782_p1056b27║羞。有三：初總責、次別責、後驅遂逐。此初也。可 

T38n1782_p1056b28║急竊歸，勿令我等受此鄙愧隈可恥之語。 

T38n1782_p1056c18║眾生必是趣界生獲攝，體即第八異熟無記識。 

T38n1782_p1056c22║有疾。故今示正理，佛示無實疾。 

T38n1782_p1057a28║類聲聞皆辭不散敢。有二：初類問、後類答。此 

T38n1782_p1057b12║云梅呾利耶，翻為慈氏。古云稱彌帝麗，或云 

T38n1782_p1057b13║彌勒，皆訛路略也。說此本緣，如《彌勒上生疏》 

T38n1782_p1057b24║窮，初徵、後顯。顯中有二：初陳己事、後顯他詞。 

T38n1782_p1057b25║此徵及陳己事也。覩史名多者，欲界六天中第 

T38n1782_p1057c06║衣，次當補處。無垢形隨俗，故致慮虔宜。 

T38n1782_p1057c10║氏勿以此法誘諸天子」下是。此初文也。初授 

T38n1782_p1057c16║如說七生，說人天二生去大生故。「佛言彌勒 

T38n1782_p1058a20║生老病死。老者熟變，即異相也。唯說有三，不 

T38n1782_p1059a08║有，餘三義顯，何當不有。舊云「佛智知眾生畢 

T38n1782_p1059a21║勿以分別有相招誘天子、論淪滯天子，令不證 

T38n1782_p1059a24║教初學名誘，不能超進名深滯，遲緩行故。應 

T38n1782_p1059b08║初票標、次釋、後結。此標也。不可以五根身能 

T38n1782_p1059c02║菩提皆有二文，初票標、後釋。故者所以，釋標 

T38n1782_p1059c23║味。此初文也。一切分別靜諍論永息，故無所 

T38n1782_p1060b04║靜，故無動亂。本性清淨，故體善故寂。 

T38n1782_p1060c06║三明已己誥詰、四明彼述、五結成益。此徵及逢問 

T38n1782_p1060c07║也。已己將出城、彼方欲入，相逢致禮，童子常 

T38n1782_p1060c08║儀。因問所從，使便為理對。彌勒出家之相，彼 

T38n1782_p1060c23║經 我問居士（至）為何所是。贊曰：三明已己詰。 

T38n1782_p1061a21║由勸勤不惰。 

T38n1782_p1061b01║經 喜是妙菩提（至）愛意恚等故。贊曰：由內證 

T38n1782_p1061b04║捨受愛恚等。上四無量，下申別行。 

T38n1782_p1061c01║如實故」，釋同票標異，義少難知，不見息言，甚 

T38n1782_p1061c19║明及乃是煩惱盡位無餘之智，故是菩提。 

T38n1782_p1062a06║作既周，名供養說訖，如前已釋。此所由說訖， 

T38n1782_p1062a09║諸波羅密蜜，及教化眾生，無餘四牒，意說修 

T38n1782_p1062a10║行不過二門，一自利波羅密蜜多、二利他教化 

T38n1782_p1062a18║文唯二，從道場來、往住於佛法，無此第二從 

T38n1782_p1062b08║之。初總勸、後別勸。此初也。忉利天生主，姓釋 

T38n1782_p1062b10║身之名。佛常呼之，故今亦言善來愊憍尸迦 

T38n1782_p1062b17║經 即語我言（至）以修備供侍。贊曰：四為魔試 

T38n1782_p1062b18║嬈。呼持世為大士正士，合名大正士。修備辨 

T38n1782_p1062b20║經 我即答言（至）此非我宣。贊曰：五顯已己不 

T38n1782_p1062b27║女問法、八無垢為陳、九魔嘆喚還宮、十天女 

T38n1782_p1063a10║十支發心修行樂；次十離惡攝善樂，舊有九 



T38n1782_p1063a21║成寬故。於所緣境無所依住心、無所安住， 

T38n1782_p1063c08║較轂眾相，無不圓滿，是為第二。世尊手足皆 

T38n1782_p1064a10║和雅，隨眾多少無不等聞，其聲供洪震猶如天 

T38n1782_p1064b14║不現，眾相莊嚴，是二十二。世尊䐡深，右旋圓 

T38n1782_p1064b18║充滿柔軟，足下安平，是二十六。世尊手交文 

T38n1782_p1064b24║是三十一。世尊音韻美妙具足，如深各谷響， 

T38n1782_p1064b27║諸牙圓白光潔，漱漸次鋒利，是三十五。世尊眼 

T38n1782_p1064c08║形相殊妙，是四十五。世尊身分上生半圓滿， 

T38n1782_p1064c15║是羅延，是五十二。世尊身體長大端直，是 

T38n1782_p1064c16║五十三。世尊諸眾竅清淨圓滿好，是五十四。世 

T38n1782_p1064c19║面輪修廣得所，皎潔光淨，如秋滿月，光是五 

T38n1782_p1064c23║無貌臭穢，是第六十。世尊諸所有諸毛孔中， 

T38n1782_p1064c27║身毛紺青光淨，如孔萑雀項，紅暉綺飾，色類亦 

T38n1782_p1065a07║十一。世尊能隨諸有情類言音意樂，而為說 

T38n1782_p1065a16║前，俱有吉祥喜旋德相，文同綺盡畫，色類朱 

T38n1782_p1065b09║機勸觀而濟利，非時者不應根機往施教利。 

T38n1782_p1065b21║肅，無矯無嫉，儉不大者也畜隨捨，諫舉令 

T38n1782_p1066a01║俱胝百億，那庾多千億。菩薩化此是建立菩 

T38n1782_p1066a05║若宜宣正教法，教法更增長。後終無盡，初亦 

T38n1782_p1066a12║經 是諸天女（至）無垢稱是足。贊曰：七天女禮 

T38n1782_p1066b02║有二：初徵、後顯。顯中有二：初陳已己事、後顯 

T38n1782_p1066b03║他辭。此徵及陳已己事也。祠者禱。會也集。財 

T38n1782_p1066c14║經 以他化一切（至）引發無願。贊曰：此三等持 

T38n1782_p1067a09║少。正三業相，引發淨命，不以貪瞋根發邪 

T38n1782_p1067b29║異冀不貪，故初不受。 

T38n1782_p1068c22║去。心念有二：初票標、後顯。此初也。 

T38n1782_p1069a09║合有六想：一以已己力、二空室內、三除一切、四 

T38n1782_p1069a11║不思議事故，想以已己力。顯智證真，彰下問 

T38n1782_p1069a14║界，彰下問答何無待侍者故，想無侍者。顯解 

T38n1782_p1069b05║從來不來，今者乃來。從來未見聞，今時創見 

T38n1782_p1069b09║復來。從來未來，如今如始來。創來名來，久來 

T38n1782_p1069b25║初中復二：初票標答、後釋答。此票標答也。依事 

T38n1782_p1070a01║五：一總彰問疾別問疾源、二問空寂室及無侍 

T38n1782_p1070a16║心止之與氣力稍得平和不？ 

T38n1782_p1070a21║經 無垢稱言（至）生亦復爾。贊曰：下無垢祥稱 

T38n1782_p1070b18║經 又吉言是疾（至）從大悲起。贊曰：此答病因。 

T38n1782_p1070b23║問：一問室空、二問無待侍。初問法空、後問生 

T38n1782_p1070b29║空理故空。報化佛土空無所執，空事故宜空， 

T38n1782_p1070c04║經 答以空空。贊曰：三答也。空理義云：以勝 

T38n1782_p1071a13║想相有八、非有相非無相亦八，此四十見常見 

T38n1782_p1071b10║經 一切魔怨（至）皆吾侍者。贊曰：摩魔讚生死， 

T38n1782_p1071b12║隨恭順。常能爾故，以摩魔為侍。外道欣求一切 

T38n1782_p1071c17║空離，亦非四界。身心四界皆言離者，空離理 

T38n1782_p1071c19║有別，一初切唯知。雖知二空，為生亦病，故有 



T38n1782_p1071c27║名為答，其義極乖，非文珠殊不解慰喻可以問 

T38n1782_p1072a02║五勸所作而依作。或初五令離惡、後五令修善。 

T38n1782_p1072a05║金剛不壞。二眾乘示苦，勸樂涅槃永入寂滅。 

T38n1782_p1072a26║為煩惱。若有助邪命，善法不生，勸修諸善根 

T38n1782_p1072b08║經 無垢稱欲言（至）所起業生。贊曰：下答。有三： 

T38n1782_p1072b13║調，況謂無分別智及與大悲。所調，謂二障及 

T38n1782_p1073a05║及乃極顛倒。我想既是生死之根，法想乃是我 

T38n1782_p1073a17║由煩惱，我我所執當順須除滅。 

T38n1782_p1073b29║受，依非妄二受，應無所受離有病，耶而受諸受 

T38n1782_p1073c11║空、四觀圓因說法。此初文也。若增若觸，恩有 

T38n1782_p1073c14║經 有疾菩薩（至）有情諸疾。贊曰：情恒作救心 

T38n1782_p1074a26║有漏緣慮都絕，緣慮絕故因既即不起，因起 

T38n1782_p1074b01║經 文又妙吉祥（至）調伏其心。贊曰：自下第二 

T38n1782_p1074b04║經 唯菩薩菩提（至）即為虛妄棄。贊曰：此標勝 

T38n1782_p1074b07║便為虛妄棄，空無果故。 

T38n1782《說無垢稱經疏》卷 5 

T38n1782_p1074b16║◎經 又妙吉祥（至）非真非有。贊曰：自下第二 

T38n1782_p1075a24║佛土」等，應云無正慧心嚴佛土等，故名為縛。 

T38n1782_p1075b16║故，修善迴向、不生執著，二種皆是。 

T38n1782_p1075b19║巧善巧差別。總有二：初皆解慧、後解方便。 

T38n1782_p1075b20║此解慧也。能觀諸法、身及疾二皆無常等，是 

T38n1782_p1075b22║經 雖身有疾（至）是名方便。贊曰：此解方便。雖 

T38n1782_p1075b27║問間，非曾不生今始新生、非舊不滅今時始 

T38n1782_p1076a14║生死，二乘所行；雖正因內證，攝受生死，名菩 

T38n1782_p1076b05║雜行。此初也。二乘觀豈空性，更無依求；菩薩 

T38n1782_p1077a19║雖求殊勝，八相現化，未示為佛事，不捨修劣諸 

T38n1782_p1077b25║重、無高慢心，不作壞戎戒、畢卑族醜陋、拙文鄙 

T38n1782_p1077c14║靜，真如也。及近寂靜，餘無漏法也。名若行有 

T38n1782_p1078a04║遠達者，是求法相，非求正法。 

T38n1782_p1078a25║經 說是法時（至）得法眼淨。贊曰：此第四段，時 

T38n1782_p1078b01║有四：初問座方、三二吉祥示處、三正明設座、 

T38n1782_p1078b02║四鶖子讚揚。文可知也。此間問座方。問曰：何 

T38n1782_p1078b10║示佛量，八十四億踰僐膳那。七示座量，六十 

T38n1782_p1078b11║八億踰僐膳那。八示菩薩量，四十二億踰僐膳 

T38n1782_p1078b12║那。九示座量，三十四億踰僐膳那。此文有五。 

T38n1782_p1078b13║別僐配可知。 

T38n1782_p1078b14║經 其佛身長（至）踰繕膳那量。贊曰：此文有四。 

T38n1782_p1078b26║經 此誰諸菩薩（至）既先所亦未聞。贊曰：此時明奇 

T38n1782_p1078b27║特。聞能聞遠，昔所未聞；見能見近，昔所未 

T38n1782_p1078b29║經 其室欲欻然（至）不相妨礙。贊曰：下明含容。 

T38n1782_p1079a06║聲聞極多，難以對悟晤，鶖子上首，所以偏告， 

T38n1782_p1079a08║經 舍利子言（至）五吾不能升。贊曰：三答屈也。 



T38n1782_p1079a09║座越已己分，故不能昇。 

T38n1782_p1079b03║經 無垢稱言（至）不可思議。贊曰：自下第二，說 

T38n1782_p1079b05║不思議、次迦葉歡歎眼恨、後重成解脫。初文有 

T38n1782_p1079b08║真解脫方能起故。亦解脫定障，名故名解 

T38n1782_p1079b16║委、五結成深妙。此初。有二：初標能變者，解脫 

T38n1782_p1079b28║無相為真，何大何小？七、未契真如，愚心香杳 

T38n1782_p1079c16║知。有二：初明靈不測，「何往何人入」已前文也。 

T38n1782_p1079c22║變。陶家輪者，陶師之家打凡瓦輪也，置手掌 

T38n1782_p1080b02║經 雖現如提是（至）便見是事。贊曰：運轉隨心 

T38n1782_p1080b10║經 或以神力（至）種種色像。贊曰：此變化他身。 

T38n1782_p1080b12║舉變化他語，例變自語決定能。於中有二：初 

T38n1782_p1080b18║經 從此佛聲（至）吉言祠詞差別。贊曰：以下第二 

T38n1782_p1080b19║能悅說法等從佛聲出。有三：初能說法、二顯 

T38n1782_p1080b26║隨根葉乘異，無不調伏。 

T38n1782_p1080b28║礙聲，皆令獲蓋益。 

T38n1782_p1081a15║經 大迦葉彼波（至）為此乞求。贊曰：下喻明顯。 

T38n1782_p1081b16║經 文又妙吉祥（至）觀第六蘊。贊曰：空理義云， 

T38n1782_p1081b21║薩」下遂逐難釋，餘易可知。觀水聚沫所有前 

T38n1782_p1081c01║有者，一來果人復有二生，往從天未來人，唯二 

T38n1782_p1081c07║或成，創得忍故，無慳悋等。四禪已上無入出 

T38n1782_p1082a16║燒，故修無熟熱。三世理齊，故修如實。無等起 

T38n1782_p1082a27║句，修法緣慈。有三：初三三乘、次二法軌執、後 

T38n1782_p1082b13║修無諍；若見有我，起惑淨諍故。觀法性空，故 

T38n1782_p1082b17║如人與物，初時開手，後時捲著。堅慳法亦然， 

T38n1782_p1082b23║申善巧故，無有一事而不利樂，故名諸問門 

T38n1782_p1082c02║真加如法相因故，故修神通。雖現神通種種變 

T38n1782_p1082c13║經妙吉祥言（至）修於大慈悲。贊曰：此第二門。 

T38n1782_p1082c15║施己無慳，能拔於彼現當眾若苦，故名大悲， 

T38n1782_p1082c18║經 曰無垢稱言（至）修於大喜。贊曰：此第三 

T38n1782_p1083b14║女身。故故品末云「已能遊戲神通智慧，得 

T38n1782_p1083c08║◎經 時彼天花（至）便著不隨墮。贊曰：下明著 

T38n1782_p1083c12║經 爾時天女（至）何故云去花。贊曰：下問答破 

T38n1782_p1083c16║經 天女言止（至）為不如法。贊曰：下天女說。有 

T38n1782_p1083c23║無差別分別。又初無共相、後無別相。 

T38n1782_p1083c24║經 於善說法（至）是已則如法。贊曰：下大小相 

T38n1782_p1083c27║法，乖理真理故。無二分別，名如法者，順正理 

T38n1782_p1084a09║經 若畏生死（至）不得其便。贊曰：此合也。二乘 

T38n1782_p1084a17║問住室久近、二問發趣何乘、三問合令轉女 

T38n1782_p1084b27║經 天女答言（至）並皆發起趣。贊曰：二答也。 

T38n1782_p1084c20║經 如是答若有（至）功德香等。贊曰：此法說也。 

T38n1782_p1084c24║理也。那迦，龍也。一切皆為膽瞻大乘人，聞所說 

T38n1782_p1085a25║滿足，故豐財施。財少曰貪貧，全無曰窮。無婦 

T38n1782_p1085a27║親旅族者名曰無依。 

T38n1782_p1085b13║復本形。初中有五：一問、二答、三返問、四劫却 



T38n1782_p1085b26║經 唯舍利子（至）為正問不。贊曰：三返問也。顯 

T38n1782_p1085b27║已己為女，化而不真。 

T38n1782_p1085c05║彼此轉摸換，復問鶖子。 

T38n1782_p1085c06║經 時舍利子（至）轉生女身像。贊曰：答迷也。不 

T38n1782_p1085c21║有實女昔在今不在。無元無實女，何在不在？ 

T38n1782_p1085c22║經 天曰尊者（至）是真佛諸語。贊曰：讚揚引教。 

T38n1782_p1086a02║之化人當生之處，哉我當生彼。 

T38n1782_p1086a03║經 舍利子言（至）當所至生處。贊曰：三難也。化 

T38n1782_p1086b04║欲得者，即無所無所得。 

T38n1782_p1086b16║〈方方便品〉等下之五品，利他勝行。次上一品，觀 

T38n1782_p1086c21║大行、次五句依惡修吾善行、次四句依劣修勝 

T38n1782_p1086c26║有色界天者，錆錯也。此舉最勝難修處，故無 

T38n1782_p1087a10║經 雖復行於（至）傲慢故憍逸。贊曰：旁生名黑 

T38n1782_p1087a11║闇。非天多自特恃傲慢憍逸，菩薩皆離。 

T38n1782_p1087b01║經 雖復示行（至）精進無智替。贊曰：雖示行瞋， 

T38n1782_p1087b03║經 雖復示行（至）波羅密蜜多。贊曰：雖示根亂， 

T38n1782_p1087b06║經 雖復示行（至）濟度憍橋梁。贊曰：諂曲詐偽 

T38n1782_p1087b08║而能修習方便善巧，亦今令他喜。由憍慢故， 

T38n1782_p1087b18║貪貧鈌缺根等諸惡劣故，曲分為七，其義分明。 

T38n1782_p1087c07║爾，所餘皆通無學有之。現作質貿易，而觀無 

T38n1782_p1087c12║愚癡類中，而具才辨總持念慧。雖現耶邪道處 

T38n1782_p1088a17║得菩提持時，菩提為煩惱，不覺故迷，後處苦 

T38n1782_p1088a24║也。五蓋、六處、八耶邪、十不善業道，並如前說。七 

T38n1782_p1088b15║皆名佛種。此前所說，偽身識住，是有滿漏果。 

T38n1782_p1088b23║中有三法喻：初喻高原花不生，卑濕方能起；二 

T38n1782_p1088c04║涅洹人八萬劫到，乃至辟支十千劫到。」又云「所 

T38n1782_p1088c10║乃至阿羅漢背皆不得佛道，皆不解我意。」故 

T38n1782_p1089a28║支十千劫到。」今說速疾猛利損頓發，二乘不 

T38n1782_p1089b09║結勸發心。發答前問中，三十九頌別答、後一 

T38n1782_p1089b11║以出世法隨配世法，以答前問；次有上五頌， 

T38n1782_p1089b12║以出世行隨配事世事，以答前問；後有二十二 

T38n1782_p1089c03║思空，真如勝義以為其舍。如來家有者，真如 

T38n1782_p1089c10║三，一僕俠使、二親友、三眷屬。伎女亦入眷屬 

T38n1782_p1089c15║經 結集正法言（至）說洗除諸垢穢。贊曰：下八 

T38n1782_p1089c16║頌半，以出世法隨配非情。有十六：一奇音樂、 

T38n1782_p1089c19║二沐浴、十三塗香、十四殄財、十五除然怨、十 

T38n1782_p1089c24║為浴池，除貪十等垢故。定水湛然漏滿者，八解 

T38n1782_p1090a08║內德故。四慚悅愧為衣服，御眾惡故。勝意樂 

T38n1782_p1090b02║經 雖實無起滅（至）利物無體休倦。贊曰：下有 

T38n1782_p1090b26║經 於諸禁呪術（至）而不隨墮諸見。贊曰：此二 

T38n1782_p1090b28║隨諸道以出家而利生。雖隨出家，不隨墮彼 

T38n1782_p1090c06║經 能於大戰陳陣（至）勸發菩提心。贊曰：此一 

T38n1782_p1090c07║頌勸怨，因國以和好，仍令發心。 

T38n1782_p1090c25║二，一有力除憍慢、二巧便斷恐怖。悸者，性怯怖 



T38n1782_p1091a10║可知。不可以已己未悟之心而反責於人也。新 

T38n1782_p1091b17║證真名入不二。故故成各別。初中復二： 

T38n1782_p1091c09║也，無取者無著也，有著無著分別為二。著若 

T38n1782_p1092a27║經 又有盡者（至）不二法門。贊曰：此第二翻釋。 

T38n1782_p1092b07║經 復有菩薩（至）不二法門。贊曰：了知無明本 

T38n1782_p1092c12║於無願以生心小等，空即無願故。《楞伽經》云 

T38n1782_p1092c20║僧為後，三寶別體，分別為二。了佛尋即法僧， 

T38n1782_p1092c24║經 後復有菩薩（至）不二法門。贊曰：薩迦耶者， 

T38n1782_p1092c28║所猜凝疑、無驚無懼。執有身見，乃有猜疑，亦 

T38n1782_p1093a01║經 後復有菩薩（至）不二法門。贊曰：身語二色 

T38n1782_p1093a09║經 復有菩薩（至）不二法門。贊曰：諸不善業可 

T38n1782_p1093b02║耶邪道便滅不行。若見有邪道，可見有正道。 

T38n1782_p1093c08║利益也。創入初地，名悎悟不二。不二之理，即 

T38n1782_p1093c10║入二，八地也。相續無生，亦八地也。 

T38n1782《說無垢稱經疏》卷 6 

T38n1782_p1093c24║支光顯，相類高臺，積香為之，利濟群物，故名 

T38n1782_p1094a07║水永亡，財食有悕，染習猶在。勿以污心而聞 

T38n1782_p1094a23║二處所，上方界念分；三近遠，四十二殑伽沙 

T38n1782_p1094b16║經 以妙吉祥（至）咸能皆默然。贊曰：此默答 

T38n1782_p1094b17║也。默意有四：一食以侍待賓，賓不可往；吉祥 

T38n1782_p1094b26║經 妙吉祥言（至）勿輕末未學。贊曰：此反責 

T38n1782_p1094b28║宜，故今責之勿輕末未學。未學尚不可輕，先 

T38n1782_p1094c01║經 時無垢稱（至）蔽於眾會。贊曰：下第三他化 

T38n1782_p1094c23║經 遙心各右繞（至）施作佛事。贊曰：請食也。 

T38n1782_p1095a08║濁之世有情也。梵去云索訶，此云堪忍，堪能忍 

T38n1782_p1095c26║結誥之、四食已有餘、五食已安樂、六身出諸 

T38n1782_p1096a05║經 時眾會中（至）如是大眾。贊曰：二者有念食 

T38n1782_p1096a25║物，故身安樂。舉喻成言。食者此食者，譬如 

T38n1782_p1096a27║身，胎怡悅無惱，與彼同故。不但西方極樂世 

T38n1782_p1096b14║定為根本使便能發慧，菩薩功德因此而生。 

T38n1782_p1096b23║強。以言導利，初物可從；香味引之，彼使便乖 

T38n1782_p1096c29║此惡業果名名各有四：一、異熟果，為造下品十 

T38n1782_p1097a08║欲故，貪轉猛威盛；由嗔恚故，嗔轉猛盛；由邪 

T38n1782_p1097b20║經 譬世如象馬（至）然後調伏。贊曰：此喻說 

T38n1782_p1097b27║經 皆作是言（至）調伏攝益。贊曰：下與興讚歎。 

T38n1782_p1098a23║見彼於已己有恩，成已己菩提故。非已己於彼有益， 

T38n1782_p1098b03║貴憍、多聞憍。慢亦有七：一慢，謂於劣計已己 

T38n1782_p1098b04║勝，或於勝計已己等。二過慢，謂於勝計已己等，及 

T38n1782_p1098b05║於等計已己勝。三慢過慢，謂於勝計已己勝。四我 

T38n1782_p1098b07║慢，多分勝已，謂已己少分劣。七邪慢，已全無 

T38n1782_p1098b08║德，謂已己有德。昔由內憍於外生慢，故沈生 

T38n1782_p1098c17║可。眾生根就熟，佛悲廣運，故云是時，可同行 



T38n1782_p1098c24║三：初無垢歸禮、次菩薩歸初禮、後大眾歸 

T38n1782_p1098c28║而向佛得一切智地、得一無相；合掌表冥真 

T38n1782_p1099b05║經 時舍利子（至）然亦出是香。贊曰：二鶖子傍 

T38n1782_p1099b08║不問聞，說已亦有，遂自陳誠。 

T38n1782_p1099b13║經 其聞間取所有（至）皆出是香。贊曰：此述香馨 

T38n1782_p1099b18║近，時即節猶如何等。 

T38n1782_p1099c03║經七日，由此故處知，且隨世食多分為論。 

T38n1782_p1099c05║三二：初顯得聲聞、後顯得菩薩。聲聞有三，此 

T38n1782_p1100a09║經 阿難陀言（至）作諸佛事。贊曰：下第四以段， 

T38n1782_p1100a20║土。餘有十四餘種，分四：初之十種，別別悟 

T38n1782_p1100b01║由見衣服，起慚愧故。出由見臥具，欣修四禪， 

T38n1782_p1100c07║曰喜王，宴坐思惟過七日已，來謂詣佛所，自 

T38n1782_p1101b03║經 所謂最上（至）不其共佛法。贊曰：下顯平等。 

T38n1782_p1101c20║難盡、三顯諸佛万方能了說、四總結成德辨難 

T38n1782_p1102a03║初謙退、後佛止。此初也。於此三義：久聽不知、昔 

T38n1782_p1102a20║在香城，見穢下想。今聞妙理，生悔愧後心。本 

T38n1782_p1102a24║悔愧。 

T38n1782_p1102b05║有二：初總也、後別。此總也。解脫法者，即無 

T38n1782_p1102b16║盡有為不住無為。令不盡有者，滅盡有為而更 

T38n1782_p1102c08║經 成就熟有情（至）終無厭足。贊曰：此有四句。 

T38n1782_p1102c14║四膽瞻供諸佛。五生死不畏。上已十句。 

T38n1782_p1102c16║一八風不動、興衰不欣慼；二不輕末未學，後 

T38n1782_p1102c22║淤遊三界五起趣四生而行化導，如遊宮苑，甚 

T38n1782_p1103b03║經 發生諸根（至）常無權擁滯。贊曰：此有二句。 

T38n1782_p1103b10║經 為得諸佛（至）心無深染滯。贊曰：此有三句。 

T38n1782_p1103c17║阿賴那耶者，雖具三藏，今取能執藏。無阿賴 

T38n1782_p1103c19║之法。即請清白法藏大乘教也。經十德中，第 

T38n1782_p1104a19║此有二對。修者有為福，受勝生死；不住無為， 

T38n1782_p1105a14║聲尋我，彼生履耶邪路，不能當見我。」故觀如來， 

T38n1782_p1105b03║經 所以何者何（至）其性非識。贊曰：空理義云， 

T38n1782_p1105b11║音聲求我，是行邪道，不能見如來。」加如來妙 

T38n1782_p1105b24║積六塵為自性故。四趣超世六根路，正智所證 

T38n1782_p1106a14║經 同真實際（至）無覺不無知。贊曰：五同真超 

T38n1782_p1106b03║經 無罪無倦𠎝（至）無起無盡。贊曰：下有十三 

T38n1782_p1106b27║徵以彰他報。天女既言本性住，問往不問所 

T38n1782_p1106c01║有三二：初推答以顯理、後自答以彰事。舊云「問 

T38n1782_p1106c28║為諸行死斷滅相。生生者，諸行相續之相。體 

T38n1782_p1107b22║釋迦騰空往於助忉利，三月坐夏，為報母恩。 

T38n1782_p1107b23║未末憂夏將歸，天帝使大力鬼神為佛而作寶 

T38n1782_p1107c08║違達、四彼此無違。此初也。 

T38n1782_p1107c12║經 時無動佛（至）非我所能。贊曰：是波彼佛答， 

T38n1782_p1107c17║違達。有二：初明不知、後明驚問。此初也。報淨 

T38n1782_p1107c26║他咸減迫迮。二界相雜，見與本同。 

T38n1782_p1108a16║知其已見而更間問者，欲發其詞，令聲聞等同 



T38n1782_p1108b11║經 若諸有情（至）無上止正法。贊曰：此有二句。 

T38n1782_p1108b13║佛，讀誦不離，名二為勝伴。二受持便攝正 

T38n1782_p1108b26║便使他修學，其隨喜者便成法施。二演說近 

T38n1782_p1108c02║經。者若善男子（至）已得授記。贊曰：此有一句， 

T38n1782_p1109a05║經 如是有情（至）善趣戾夷塗。贊曰：下明修勝 

T38n1782_p1109a11║善果，夷塗是善因。於此二道，善道通塞故。 

T38n1782_p1109a19║經 世尊若有（至）令無障難。贊曰：四隨處勸說 

T38n1782_p1109a25║也。於善喜不背，讚揚慶助，是名隨喜。舊云「吾 

T38n1782_p1109b10║成。校量有三：初現在校量、次成滅後校量、後 

T38n1782_p1109b13║麻稻、山林有者，其木勁直，堅可擔，山生多稠 

T38n1782_p1109b19║具，故名安樂供具取所居。 

T38n1782_p1109b28║供有十二：一華鬘、二曉燒香、三塗香、四末香、 

T38n1782_p1109c06║經 天帝釋言（至）其福聚量。贊曰：二入天帝為 

T38n1782_p1109c20║二勸子令學、三月蓋思益、四藥王海誨示、五 

T38n1782_p1109c25║三云「明行圓滿，所謂三明，遮行、行行行皆 

T38n1782_p1110a11║夫，最第一故、最極尊勝故。天人師者，由彼天 

T38n1782_p1110a13║者，謂畢竟斷一切煩惱等幷諸習氣，現正等 

T38n1782_p1110a15║安坐得妙菩提座，任運摧滅一切魔軍，大勢 

T38n1782_p1110b08║經 於是千子（至）皆曰菩善哉。贊曰：下從。有二： 

T38n1782_p1110b15║當修被彼法。 

T38n1782_p1110c28║一辨四處離我。內處至無我，外處無有情，中 

T38n1782_p1111a06║經 引道導眾生（至）大法祀祠祀。贊曰：此有二句。 

T38n1782_p1111a29║一聖賢共歎；二除生死苦；三顯涅槃樂；四諸 

T38n1782_p1111c07║一息十二緣起支。二息緣起果，除愁歎苦愛憂 

T38n1782_p1111c15║經 佛告天帝（至）得順法愆忍。贊曰：五月蓋傳 

T38n1782_p1111c16║通。有四：一清請傳通、二為授記、三出家獲果、 

T38n1782_p1111c18║衣嚴、三正陳清請。此初也。無生法忍，證在初 

T38n1782_p1111c25║經 白言世尊（至）修菩薩行。贊曰：三正陳諸請。 

T38n1782_p1111c29║一令無離難、二令降魔、三令護法、四令修行。 

T38n1782_p1112a01║經 樂藥上王如來（至）能護正法誠城。贊曰：二為 

T38n1782_p1112a10║斷盡辨，并詑陀羅尼辨。舊文加一「通菩薩道」。 

T38n1782_p1112b21║俗書尚云「雖日殺三性牲之養，違於父母，猶 

T38n1782_p1112b24║供勝財無量。財生長感惑，如界為塵；此能滅 

T38n1782_p1112c06║請持、三天王權擁衛。初復有三：初如來付屬、 

T38n1782_p1112c15║經 汝於如來（至）無便使隱滅。贊曰：此令末代 

T38n1782_p1112c24║進益，名退勝剎利。 

T38n1782_p1113a01║付屬。付人令護念無障雖難。聽聞是經，付法 

T38n1782_p1113a07║名印，印一二菩薩故。 

T38n1782_p1113a14║乃至修行，由此便得出世淨信，名久字學者。 

T38n1782_p1113a16║經 慧慈氏當知（至）甚深法忍。贊曰：下陳失相。 

T38n1782_p1113b06║經 何等為四（至）教受授教誡。贊曰：下顯。有二： 

T38n1782_p1113c07║今乎手得、信解、廣說，皆是彌勒與念力也。 

T38n1782_p1113c11║尊稱讚。三業不背，名為隨喜。攝受領納，權擁 



T39n1783《金光明經玄義》卷 2 

T39n1783_p0010c24║若與涅槃，是三則一相，其實無有異。」此與 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 1 

T39n1784_p0013a05║難以肰狀名。二、赴緣可說。此約大悲無說而 

T39n1784_p0013c18║別也。諸法寂滅不可言宜宣，圓也。若跨節者， 

T39n1784_p0015b02║識體亦不昧名。今論得意，故去云以聞名故， 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 2 

T39n1784_p0022b09║喻，顯此三相。喻通別教須依即義釋今令歸 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 3 

T39n1784_p0026c09║明所喻法也。四、附文釋，二：初、標，二二、釋。

三： 

T39n1784_p0027b12║事，意令以事名經耳。現行即印本《象步經》下「等」 

T39n1784_p0028b19║當體覺照，偏徧一切處無不明了。明者，應益 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 4 

T39n1784_p0035a23║法覺智研之，今令理性顯。六法者，所謂五 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 5 

T39n1784_p0036b27║令滅。」四皆度生，令今三觀中皆云度心數之眾 

T39n1784_p0036c08║空過，經云「空亂意等」者，經即《涅滅槃》斥小之

文。 

T39n1784《金光明經玄義拾遺記》卷 6 

T39n1784_p0044b28║為生正，以二為助，是故能令貪瞋癡滅。此三 

T39n1784_p0045c08║通；若三月前，知齊八十，故須縱許在手乎三 

T39n1785《金光明經文句》卷 1 

T39n1785_p0046c28║眾經皆然，不以為疑，何獨或惑此？斯乃出經 

T39n1785_p0049c17║亦復如是。若作此解，上不為違佛經王之旨， 

T39n1785_p0049c25║命亦常，常故無量。信相推迹或惑本，四佛令 



T39n1785《金光明經文句》卷 2 

T39n1785_p0054c24║八十、上方百二十。下方少天夭，上方太老，中 

T39n1785_p0057b08║諸詣耆闍崛山，即是人眾也。相承云：此經與 

T39n1785_p0057b11║記，但明帝常辨性。與《般若》方等意同，故判屬 

T39n1785_p0057c01║利，如來真實身，舍利無是處。中根人直無聞 

T39n1785_p0058c22║「說是如來」下，是第三當機上根初悟之也。從「時 

T39n1785_p0058c26║見境，境智俱寂，即是不境現義也（云云）。 

T39n1785《金光明經文句》卷 3 

T39n1785_p0065b04║總是事、微妙寂滅是總理。總理是總法身、總 

T39n1785《金光明經文句》卷 4 

T39n1785_p0069a27║體相」下五行約十二因約緣明生法二空觀。約 

T39n1785_p0069c08║如此但有自行為他之異（至云云）。若論別菩薩體 

T39n1785_p0071a02║捨一取一，如屈步蠱蟲。」須實法上更作二十種 

T39n1785_p0071b29║領納名受，於色纏綿名受愛，想色相已名取， 

T39n1785《金光明經文句》卷 5 

T39n1785_p0073b10║翻增長，領鳩槃茶荼、薜荔多；西白銀埵，王名 

T39n1785_p0073b17║者他也，為他說心敷數，名護他眾生。八部者， 

T39n1785_p0074a12║伏見思利純鈍諸使，如諸天王共眷屬遮諸惡 

T39n1785_p0074c07║退散。尚不擾邊，況能懷壞中（云云）？次佛述成， 

T39n1785_p0075c24║莊嚴父母生身者，應相好也。莊嚴尊恃特身者， 

T39n1785《金光明經文句》卷 6 

T39n1785_p0080b17║根，指於遠緣也。違遠緣實相而種善根也。從「亦 

T39n1785_p0080b26║知已遍治。子請為三：一見人過遇病、二思惟、 

T39n1785_p0081c20║消文，出瞋真諦三藏疏中。從「善女天」下，是第 

T39n1785_p0082a18║者者，如《法華疏》中十種長者義也。字子者，持水 

T39n1785_p0083a07║微如妙音而讚歎言：『善哉善哉，樹神善女！汝 

T39n1786《金光明經文句記》卷 1 

T39n1786_p0084b05║下，至正釋經三分，也：初、釋序分，二：初、釋品 

T39n1786_p0084b15║必深益。三二、「品者」下，釋品，二：初、舉梵翻

名。二 

T39n1786_p0086a13║三、《釋謂論》。彼明耳識從四緣生，一空、二根、三



境、 

T39n1786_p0089c17║敘其品也。敘〈正論〉、〈善集〉者，〈正論〉治園

國，〈善集〉 

T39n1786《金光明經文句記》卷 2 

T39n1786_p0097a23║界，於彼壽命十劫。我於住往昔乃與是十劫 

T39n1786_p0099a10║便，乃被教道中慧所縛。既與無明怨讎其共 

T39n1786_p0102b04║東方蒼龍七宿。南斗、牽牛、須婺女、虛、危、營室、

壁。 

T39n1786_p0102b05║北方玄武七星。奎、婁、胃、昴、畢、嘴觜、參，西方

白虎 

T39n1786_p0102b11║州。嘴觜、觽參，益州，東井與輿鬼，雍州。柳、七

星、張， 

T39n1786_p0102b12║三河。翼、軫，荊州。」榮熒惑，火星也。《漢書音

義》云「妖 

T39n1786_p0102b15║故云麻彗。」《左傳》「凡人火白曰火，天水火曰

災。」今 

T39n1786_p0104c10║義，故曰玄義。引證者，義雖妙悟而與經曾會， 

T39n1786_p0106a27║約經文廣示，二：初、釋有二因緣，二：初、對前辦辨 

T39n1786《金光明經文句記》卷 3 

T39n1786_p0111a08║若苦以山喻佛身，道以地喻智地，滅以空喻 

T39n1786_p0111a16║一切世間末未曾有事悉具出現，以表十界假 

T39n1786_p0111b04║不淨、非淨非不淨，乃至觀法我、經無我、非我非 

T39n1786_p0111c04║相。此三興與向四諦釋疑其意不別，然須深 

T39n1786_p0112b20║悔二字乃雙舉二音。梵語懺摩，蓽華言悔過，以 

T39n1786_p0113a14║第一義，名歸世尊。令今此經云「我作歸處」，彼 

T39n1786_p0113b02║為慧日，修惡本虛如鎖銷霜露。我心等者， 

T39n1786_p0114a04║慮盧遮那，此方翻為遍一切處，乃以華音彰法 

T39n1786_p0114a05║體遍。髓體雖本遍，迷時不知；今以內心妙觀遍 

T39n1786_p0114a07║六作六受。行住二作，必兼坐臥、語默作四作， 

T39n1786_p0114a12║三德三諦，是故結云無非佛法。二、「者耆婆」下，引 

T39n1786_p0114b28║雅》云「蝮虺博三寸，首大如擘。」郭𤩶璞云「身廣三 

T39n1786_p0114c10║茲慈悲停嗔、因緣停癡、數息停覺觀、界方便停 

T39n1786_p0114c13║顛倒者，執身淨、受樂、心常、法我，四念冶治此 

T39n1786_p0114c16║是意足者，謂欲、精進、心、思惟。五根者，謂信、

進、 

T39n1786_p0115b09║此安布，行者知之。三、「若人」下，舉利勤勸修，

四： 

T39n1786_p0116b22║惡業，是故能滅性遮二罪。「如代伐」下，枝葉喻 

T39n1786_p0117c12║初、往佛所，二：初、釋夢且旦，二：初、約教釋。疏

存 



T39n1786_p0120a28║煩惱障，二：初、分文二。二、釋義，二：初、出相。

經「業 

T39n1786_p0120c23║戮，惡心猛盛，殘害彌甚。」隣於哭貨者，謂隣墓 

T39n1786_p0121b15║油養於小兒。盡常當給我。』天帝化作一鼠，入 

T39n1786_p0121c19║正歎，二：初、分文。二、「略歎」下，隨釋，二：

初、寄言歡歎， 

T39n1786_p0122a07║首，謂首至地。」二、「從如」下，廣況，二：初分丈

文。二、 

T39n1786_p0123a02║者，謂指地神。干于時地神涌現為證。二、「又對」 

T39n1786_p0123a29║德圓妙舉一全牧收，是故此四乃是三身之德； 

T39n1786_p0123c16║中感應者，良以如來現應化身，示住徧偏真， 

T39n1786_p0124b27║無漏為鼻，嗅功德者香。十八味舌，遍甞理空。 

T39n1786_p0124c04║二邊不作願求故。如來藏腹，舍含三千故。權 

T39n1786_p0125a29║往住偏真，此二莫動。若尊特佛雙住俗中，即無 

T39n1786《金光明經文句記》卷 4 

T39n1786_p0126c11║泛示見相，二：初、正示。複四者。複，由猶重也。謂 

T39n1786_p0130b21║大亦隨增減。又新諸根謂生時，故諸根謂死 

T39n1786_p0130c22║至必利切，及也。見人死滅四大分散，便 

T39n1786_p0132c23║見愛二惑。弘者失意冬各生定計，起見起思故 

T39n1786_p0133a07║智斷必具，令今用二空當念求之。無上涅槃 

T39n1786_p0134b28║非生滅。以元中未末三節顯於性是中道。元無 

T39n1786_p0136b22║論異說，二：初、明有斷。智以悟極而惑為上上， 

T39n1786_p0137a11║性者，即內兄凡上忍位中，於苦諦下留一行 

T39n1786_p0137b18║手指曰麾。《尚書》云「左仗黃鉞、右秉白 旄而麾 

T39n1786_p0137b19║之。」《兵權》曰「將軍乃秉 旄麾，眾而誓之。」又

云「聞 

T39n1786《金光明經文句記》卷 5 

T39n1786_p0140a04║白佛，二：初、工王奉人法天除怨患。經「天律治世」 

T39n1786_p0140b04║黃屋左纛。」注云：以黃繒為蓋裏裹。纛，毛羽幢 

T39n1786_p0142b01║月清淨者，取偈初句成今三身。三二、歎天辯絕 

T39n1786_p0145b23║常住法身，依此法身說名本學覺（文畢）。」此覺是 

T39n1786_p0146b22║諸法如性，一切皆能舍含受一切，同名果果 

T39n1786_p0146b23║性。此則果後任運永水永雙遮雙照也。二、「若然」 

T39n1786_p0147c07║《易飛候》云「太平之時十日一雨，凡歲三十六雨。 

T39n1786_p0148b04║義。體是明故，能生眾善，既即執樂義。二、「以此」 

T39n1786_p0149a21║報，般若德也；所詮是法，法身德也。不解新伊，但 

T39n1786《金光明經文句記》卷 6 



T39n1786_p0150a08║久得記成佛下不虛。二、釋文，二：初、分文。二、釋 

T39n1786_p0152b01║不獨數息觀於生滅而破凡夫有者著散亂， 

T39n1787《金光明經疏》卷 1 

T39n1787_p0162c11║中之明。斯則明見法報二身但喻無法，化身 

T39n1787_p0171c08║下，明思惟欲救；三從「時長者子」下，明請問醫方； 

T39n1787_p0171c20║過時食，；大飢方食；四逆時食，未飢強與；五妨 

T39n1787_p0173b08║以故」下，正思惟欲捨身；三從「勇猛勘堪任」下，發 

T39n1788《金光明最勝王經疏》卷 1 

T39n1788_p0175a28║議劫，隨機說法利群生。」天親《攝論》云且約 

T39n1788_p0175b11║不可思議劫，隨機說法利群生。」大悲，如〈付屬囑 

T39n1788_p0176b21║二明除去不善之因、三身者令脫不善之報、四 

T39n1788_p0187b17║經 成就大智具足不大忍。贊曰：第十三、自利 

T39n1788_p0189c10║正法仙起仙藥想；八能於正法起良藥想；九能 

T39n1788_p0189c12║經 復有二萬八千龍王，蓮華龍王、𧫦羅葉能龍王、 

T39n1788《金光明最勝王經疏》卷 2 

T39n1788_p0205c23║諸佛證故。」第六無住涅槃，了知生死反及以 

T39n1788_p0212b25║葉著所說法。「云何清淨自在？於一切處不染故。」 

T39n1788_p0213a25║求；後令除障修因剋證。此即說境境。謂諸 

T39n1788_p0213b25║因緣成就」等。土既由昔，現身品亦然。問：此應 

T39n1788_p0215a03║利他，據平等性及成事智，起他受用變他化二 

T39n1788《金光明最勝王經疏》卷 3 

T39n1788_p0222a14║見，如目有醫翳，見毛輪相。」故諸經論名相無 

T39n1788_p0222a26║染時非染云非闇。由此勝妙，心言略路絕。準《攝 

T39n1788_p0244c21║形色最為勝妙，餘不及故，名色空究竟。或此已 

T39n1788_p0246b21║二：初明所除障、後明能除行。物初中復三：初總 

T39n1788_p0247c12║少、四引已己為證、五勸修行。此初問也。有二： 

T39n1788_p0249a19║復三：初令運心持所修善；次「我令今作意」下令 

T39n1788《金光明最勝王經疏》卷 4 

T39n1788_p0253a13║經「善男子！菩薩摩訶薩如是知者，乃得名為通達 

T39n1788_p0253c05║經「善男子！譬如寶須彌山王饒益一切，此菩提心 

T39n1788_p0264c01║經「善男子！菩薩摩訶薩最初發心，攝受能生妙寶 

T39n1788_p0272b28║經重顯空性品第九重顯空性品，三門分別： 

T39n1788_p0279c19║經 「何以故？是鼓音聲，不從木生、不從皮生、及乃



桴 

T39n1788_p0281a28║菩提行、二三問依何而起修說、四問得益多少。 

T39n1788《金光明最勝王經疏》卷 5 

T39n1788_p0287c17║經 大眾聞已，歎歡喜受持。下第四時會依學。 

T39n1788_p0294b12║速去，日日與彼一百迦利沙波拏（此是根本梵音，唯見

目貝齒。而 

T39n1788_p0295b08║破裂一切眾生貧窮若苦網令得富樂說是神呪， 

T39n1788_p0299b03║告所被機。二「此呪無染著」下指所讚法。三「若菩 

T39n1788_p0303a14║四「呪師教具其」下依師教，此據初學；五「永斷」下 

T39n1788_p0312a09║導尊！此之神呪，若有四眾誦一百八遍請召於我， 

T39n1788_p0314a13║不自說指住往事耶？答：欲明三世法皆同故。法 
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T39n1788_p0319b24║光明經》流通不絕。下至三大眾願學。 

T39n1788_p0320b14║一頌明演說行。初後復分五：初一頌標求福智。 

T39n1788_p0325a18║不衰損？眾生有四病，風、黃熱、痰癊，及以總集病， 

T39n1788_p0325b09║有四種別，謂風、熱、痰癊，及以總集病，應知發動 

T39n1788_p0327b20║而返、九「是時流水」下長者心歡、十「遂取餅飯食」 

T39n1788_p0328c04║慈蘊，即約總名。若分五支，即據別說。」愛支正 

T39n1788_p0338c12║鮮無變。每至如來涅槃之日，葉皆彫落，項頃之 

T39n1789《楞伽阿跋多羅寶經註解》卷 1 

T39n1789_p0343c03║三則唐實又叉難陀與復禮等譯成七卷，曰《大 

T39n1789_p0351a04║相識滅者，藏識則滅。大慧！藏識滅者，若不 

T39n1789_p0358c09║也。若于干形色等者，謂妄想自性也。彼諸妄 

T39n1789_p0358c28║「大慧！化佛者，說施界戒忍精進禪定及心智 

T39n1789_p0359b25║「大慧！云何心性妄想自性計著相聲聞？所謂大 

T39n1789_p0361c24║慧地人，為其說不定種生性，令彼超入無所有 

T39n1789_p0364b27║法、二自性、二無我相，可趣究竟之地。自行既 
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T39n1789_p0366b28║大慧！有時說空、無相、無願、如、實際、法性、法

身、涅 

T39n1789_p0366c02║愚夫畏無我句故，說離妄想無所有境界如來藏門。大

慧！未來現在菩薩摩訶薩不應作我見計著。」答中先約法判異。言我說如來藏

初無我相，但為顯真破妄，故說我與無我，不同外道妄計之我。言空、無相、

無願者，三空也，空是性空，無相是相空，無願是性相俱空，無所願也。如、

實際，是真如、實際也。法性，法名軌則，性名不改。法身者，師軌法性，還



以法性為身。涅槃者，滅度也。或說離自性、或說不生不滅、或說本來寂靜、

或說自性涅槃，如是諸句皆如來藏之異名。然如來以種種名演說如來藏義，為

令眾生離我，但機樂不同，懼聞無我之名者，說離妄想無所有境界，離妄即無

我，是為如來藏門。門者能通，欲眾生從此門而入，故戒云「不應計著」。

「譬如陶家，於一泥聚，以人工、水木、輪繩方便作種種器。如來亦復如是，

於法無我離一切妄想相，以種種智慧善巧方便，或說如來藏、或說無我。以是

因緣故說如來藏，不同外道所說之我，是名說如來藏。開引計我諸外道故，說

如來藏，令離不實我見妄想，入三解脫境界，希望疾得阿耨多羅三藐三菩提。

是故如來、應供、等正覺作如是說如來之藏；若不如是則同外道。是故大慧！

為離外道見故，當依無我如來之藏。」譬如下，引喻結顯。泥聚一也，本無定

器，陶家以作工方便故成種種器，喻法無我亦一也，本無定名，以智慧方便說

種種名，如前空、無相至涅槃等是也。故結云「或說如來藏、或說無我。」名

雖不同，義則是一，蓋開引著我外道說如來藏，本令離著，入三脫門，成等正

覺，豈同外道神我之見邪？三解脫者，性淨解脫、圓淨解脫、方便淨解脫也。

爾時世尊欲重宣此義而說偈言： 

T39n1789_p0367a07║一切性，所有境界如來藏門。大慧！未來現 

T39n1789_p0367a08║在菩薩摩訶薩不應作我見計著。」答中先約 

T39n1789_p0367a09║法判異。言我說如來藏初無我相，但為顯真 

T39n1789_p0367a10║破妄，故說我與無我，不同外道妄計之我。言 

T39n1789_p0367a11║空、無相、無願者，三空也，空是性空，無相是相 

T39n1789_p0367a12║空，無願是性相俱空，無所願也。如、實際，是真 

T39n1789_p0367a13║如、實際也。法性，法名軌則，性名不改。法身者， 

T39n1789_p0367a14║師軌法性，還以法性為身。涅槃者，滅度也。或 

T39n1789_p0367a15║說離自性、或說不生不滅、或說本來寂靜、或 

T39n1789_p0367a16║說自性涅槃，如是諸句皆如來藏之異名。然 

T39n1789_p0367a17║如來以種種名演說如來藏義，為令眾生離 

T39n1789_p0367a18║我，但機樂不同，懼聞無我之名者，說離妄想 

T39n1789_p0367a19║無所有境界，離妄即無我，是為如來藏門。門 

T39n1789_p0367a20║者能通，欲眾生從此門而入，故戒云「不應計 

T39n1789_p0367a21║著」。 

T39n1789_p0367a22║「譬如陶家，於一泥聚，以人工、水木、輪繩方便 

T39n1789_p0367a23║作種種器。如來亦復如是，於法無我離一切 

T39n1789_p0367a24║妄想相，以種種智慧善巧方便，或說如來 

T39n1789_p0367a25║藏、或說無我。以是因緣故說如來藏，不同外 

T39n1789_p0367a26║道所說之我，是名說如來藏。開引計我諸外 

T39n1789_p0367a27║道故，說如來藏，令離不實我見妄想，入三解 

T39n1789_p0367a28║脫境界，希望疾得阿耨多羅三藐三菩提。是 

T39n1789_p0367a29║故如來、應供、等正覺作如是說如來之藏；若 

T39n1789_p0367b01║不如是則同外道。是故大慧！為離外道見故， 

T39n1789_p0367b02║當依無我如來之藏。」譬如下，引喻結顯。泥 

T39n1789_p0367b03║聚一也，本無定器，陶家以作工方便故成種 

T39n1789_p0367b04║種器，喻法無我亦一也，本無定名，以智慧方 

T39n1789_p0367b05║便說種種名，如前空、無相至涅槃等是也。故 

T39n1789_p0367b06║結云「或說如來藏、或說無我。」名雖不同，義則 



T39n1789_p0367b07║是一，蓋開引著我外道說如來藏，本令離著， 

T39n1789_p0367b08║入三脫門，成等正覺，豈同外道神我之見邪？ 

T39n1789_p0367b09║三解脫者，性淨解脫、圓淨解脫、方便淨解脫 

T39n1789_p0367b10║也。 

T39n1789_p0367b11║爾時世尊欲重宣此義而說偈言： 

T39n1789_p0368b13║者，謂凡妄想事生必有因，能作所作境相，加如 

T39n1789_p0371a04║二一宗、二因、三喻、四合、五結。宗、因、喻三，亦

云三 

T39n1789_p0371c16║火輪、熟熱時焰，無而現眾生。 

T39n1789_p0374a05║供、等正覺，菩薩摩訶薩住三時昧正受時及勝 

T39n1789_p0374c07║何起？遂結情請云「言說有性、有一切性。」 

T39n1789_p0378a25║法下，明不生句，有一二意：一、離所作因緣故 

T39n1789_p0379c02║言之，初果人得三昧勝樂能斷比此欲。雖離於 

T39n1789_p0381b03║想成，未末由種起，所以發生萬類，本乎一心。所 

T39n1789_p0383b12║種種非異非不異」，反覆覈示，列例前可見。若了 

T39n1789《楞伽阿跋多羅寶經註解》卷 3 

T39n1789_p0386a17║章意生身。此自行也。 

T39n1789_p0387a05║五無間，亦名無間等。」不學覺外自共相者，謂 

T39n1789_p0387a09║者，亦順殺害義。能發此心，究境竟斷除七識 

T39n1789_p0387b24║向言一乘覺道，其說猶略，而未常嘗言所知 

T39n1789_p0393a21║得聖智境界，無以名床狀，故云「不出不入如水 

T39n1789_p0393c18║變，而不知性未常嘗變。金變作諸器，器雖有種 

T39n1789_p0395c16║果如聖所知見，非凡大夫知見，故云非天眼非 

T39n1789_p0397c26║妄反覆為難。初云為不學覺性自共相等，謂陰、 

T39n1789_p0398a01║智，又文顯不釋。 

T39n1789_p0398b26║言愚癡凡夫等者，謂此二法在凡未夫常嘗無之， 

T39n1789_p0401b28║薩佛說無去無來，即不生不滅，故云「明了知去 

T39n1789《楞伽阿跋多羅寶經註解》卷 4 

T39n1789_p0405b01║法亦爾者，謂此法身不亦不可言有、不可言 

T39n1789_p0405b11║想也。其或未子了二我本空，滯於言說，此乃 

T39n1789_p0406c02║「我及諸佛菩薩未常嘗說一字答一字。」蓋離文 

T39n1789_p0406c15║一，我及諸佛皆如是說。然所彼被機固未是欲 

T39n1789_p0410a17║「如醫療眾病，無有若千干論， 

T39n1789_p0411c16║豈起用。外道昧此，墮於有無二見，如上所示。 

T39n1789_p0414a08║皆頌如來地。不壞自目者，言如來光明雖復熾 

T39n1789_p0414c23║離諸過，故云「永雖離常無常」。言非常無常熏者， 

T39n1789_p0415b12║無始惡習所熏，名為識藏。轉生七識，無名明住 

T39n1789_p0415b23║受、第四禪。」此言諸識有生有滅。諸識者，謂意 

T39n1789_p0417a11║意慧識所照，名為聲香味觸法，是名為相。大慧！ 

T39n1789_p0417b01║諸妄想見怪性異相，次第乃至法雲地。於其中 



T39n1789_p0418a28║來哀愍解脫說。」三世諸佛如恒河沙，經教言 

T39n1789_p0420b20║雖經劫數稱量不減」。云何凡愚不解祕蜜密之 

T39n1789_p0420c09║通及生梵天，亦田由修無漏事六度而得也。 

T39n1789_p0421b16║不住於色時，可何所緣而生？ 

T39n1789_p0422a15║究竟，雖為授記，乃仍須行菩薩行，此乃誘進小 

T39n1789_p0422c15║法，故曰「因陶家論輪」等，正取緣具義也。是則不 

T39n1790《入楞伽心玄義》卷 1 

T39n1790_p0426c11║六識；二無相宗明六識空，更無別立；三法相 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 1 

T39n1791_p0433c21║應實相而世離世間；三十九門，破邪見而宣正 

T39n1791_p0435a28║其諸菩薩摩訶薩悉已通遠達（至）為其上首。此 

T39n1791_p0435b09║且通，忘已己任物，彼此無滯，則處處有樂，故曰 

T39n1791_p0435c19║請佛者，表情無情同也。對佛稱已己名，我是羅 

T39n1791_p0437c01║「內法亦然，謂無明為緣（至）當知悉是相分別故。」 

T39n1791_p0440b29║「飲食共是誰作？愛欲云何起？」問：飲食、愛欲云何 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 2 

T39n1791_p0446a04║所行。八地菩薩起超二乘、超七地，故名超二見 

T39n1791_p0446b26║「此亦如是，若陰界處法（至）但是自心心虛妄所 

T39n1791_p0446c03║「復次，大慧！若本無有識（至）而所作事業悉空無

益。」 

T39n1791_p0449a16║「境界不具故，次等第而轉生（至）無有定次第。」次 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 3 

T39n1791_p0452c01║獲法空，皆不出妄覺，故應勸勤修習轉彼惡見， 

T39n1791_p0453a20║「第一義法門，遠離於二取，住於無境界，何達建立 

T39n1791_p0454a26║「大慧！何者是人無我相？（至）皆是藏心之所顯

現。」 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 4 

T39n1791_p0457c21║「觀待因者，謂滅時相屬續斷無妄想生。」如長短 

T39n1791_p0457c23║時相屬續斷，不見妄想法生。 

T39n1791_p0461c19║地不加，必墮外道惡見，及聲聞境十界，十地不 

T39n1791_p0462b11║爾時世尊重說頌言：「始如虛空兔角，及與石女兒， 

T39n1791_p0464a05║《經》云「無我無造無受者，善惡之業亦不云亡。」豈 



T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 5 

T39n1791_p0466a03║禁取，如是總別十使煩惱中，六通俱生及分 

T39n1791_p0467a16║「禪者禪所緣，斷惑見真諦，此皆是妄想，了如知即 

T39n1791_p0467c18║「大慧！地等造色有大種因（至）外道分別非是我

說。」 

T39n1791_p0469c14║「無有妄計性，而有於緣起，建立及誹謗，由斯由分 

T39n1791_p0470b21║自已己力得涅槃法，是故不為說一乘耳。 

T39n1791_p0471a23║入定，能現種種身，猶如意生也。知如幻故心轉 

T39n1791_p0472a09║無有實造無間業者，不得無間若苦也。言必得 

T39n1791_p0472b03║言：「若善知二無我，除二障二惱，及不思議死，是 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 6 

T39n1791_p0474c25║大慧白言：「若如是者，外種種義性離有無過起諸 

T39n1791_p0476c24║「寂滅殊勝忍，如來清淨智，生於菩善勝義，遠離 

T39n1791_p0479b14║爾時世尊重說頌言：「無自性無說，無事無所依處， 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 7 

T39n1791_p0485c24║說不生不滅非有奇時特。何以故？一切外道亦 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 8 

T39n1791_p0488b19║「始造即捨無常者，非大種（至）當知是非是始造無 

T39n1791_p0492c21║「大慧！譬如恒沙，取不知減（至）法身無身故無滅

壞。」 

T39n1791_p0493b15║法。如來藏名非剎那因，善不善性依無記有，故 

T39n1791_p0494a22║句分別。其別名者，輟已己惠人曰施；防非止惡 

T39n1791_p0494c06║若不觀心，非已己智分，不能開發自家寶藏；縱 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 9 

T39n1791_p0495a27║「生無間即滅，不為凡愚說，是無間相續法，諸趣分 

T39n1791_p0495a29║不信故，不得為愚人說。是無間若計定有剎那 

T39n1791_p0499b24║及七種名，如別章說。焚梵音末那，此云染污 

T39n1791_p0499c02║大六識名，依五色根未自在說。若得自在，諸根 

T39n1791_p0500c13║三道：一無明、愛、聚取三支，是煩惱道；二行、有二 

T39n1791《注大乘入楞伽經》卷 10 



T39n1791_p0501c28║已己內心自生想念，非一切境界有念有分別 

T39n1791_p0502c16║見、七八邪見、九見取、十戒禁取。如是總別十使 

T39n1791_p0504a23║無疑礙解、四沙門果」等。二大乘始教者，以共二 

T39n1792《佛說盂蘭盆經疏》卷 1 

T39n1792_p0506c04║永等。二、拔苦非孝順，謂救他人之苦厄。三、俱 

T39n1792_p0506c05║是，即盂蘭盆會。四、俱非，謂逆小之人也。四、 

T39n1792《佛說盂蘭盆經疏》卷 2 

T39n1792_p0507a08║文。解本文分三：一序分、三二正宗分、三 

T39n1792_p0508c21║琰魔羅界，從此展轉散取趣餘方，人間一月 

T39n1792_p0509c07║轉日月。豈料母縈極苦、命若到倒懸，竭其孝誠 

T39n1792_p0511c26║中，施十方自恣僧。」雖貴賤品隔、僧浴俗道殊， 

T39n1792_p0512a18║非佛弟子及不孝順者孝即任不設盆供也。念 

T39n1793《溫室經義記》卷 1 

T39n1793_p0512c24║覺悟，如人睦睡窹。自覺覺他覺行窮滿，故稱為 

T39n1793_p0513a17║難引來證成可信，名證信序。 

T39n1793_p0513b08║信辭。吾，猶我也。阿難，彰已己是能聞人。言從佛 

T39n1793_p0513b12║就發超起以釋。捨於中人二，文別有六。言人二 

T39n1793_p0513b26║號長者。㮈女之子，片其休体，此事如彼《㮈女經》 

T39n1793_p0513c02║一；曰四、其德多下，顯前第二。初嘆醫中，為大醫 

T39n1793_p0514a14║善。辨得兼失，故曰雖矣。情禾未親道目之為 

T39n1793_p0514a21║意不輕已己願。自下第六如來述讚。善載，總 

T39n1793_p0514b25║說洗僧之福，故曰先說。施功於僧，福還歸已己， 

T39n1793_p0514b29║益。下廣辨之。廣初門中，先門問起發、次列、後 

T39n1793_p0515a12║屬因。無量福田卑旱澇不傷，就田嘆勝。生多福 

T39n1793_p0515a14║故是不為卑旱澇所傷。此正道其世間卑旱澇 

T39n1793_p0515c17║有一偈，就日月等頌七福報。次有兩偈，頌就 

T39n1793_p0516a26║中初明耆域眷屬悟道求退嚴辦說洗具。以聞 

T39n1793_p0516a27║果報皆由洗得，知法無性故得初果。後明食會 

T39n1794《註四十二章經》卷 1 

T39n1794_p0520c09║「妻子精情欲雖有虎口之禍，已猶甘心投焉，其罪 

T39n1794_p0522b17║義皆快，行者得道矣。」佛言：「我所說經由猶如蜜 

T39n1795《大方廣圓覺修多羅了義經略疏》卷 1 



T39n1795_p0524a06║苦，鳥獸懷獝狘之悲，脩多羅方瞋，諸天正樂， 

T39n1795_p0525a05║醫翳差華亡等。眾生即佛，人罕能知，知而寡 

T39n1795_p0525c16║三二、五性《楞伽》等中皆說五種性故。 

T39n1795_p0525c28║生界不滅減、一理齊平故，無增無減。 

T39n1795_p0526a18║二三、二諦色等俗也，空即真也。 

T39n1795_p0526a24║五、佛德空雖說佛身五求不得，得則虛忘妄、 

T39n1795_p0526b07║總不說法性，唯辯真性。一切所有唯是忘妄 

T39n1795_p0529c21║法眾。文三：二一總標。 

T39n1795_p0530a01║十萬人（標數）俱。一時一處。一二、別列。 

T39n1795_p0530b07║明三觀，而隨機單復複不同，故二十五輪各皆 

T39n1795_p0531b24║者，置之言外。總縱有發意唯求大乘，若不聞 

T39n1795_p0531c25║聽。既蒙許說，願樂欲聞。潔已己虛心、收視反 

T39n1795_p0532b20║盡異故。」以有如是大方便智，除滅無明，見本法 

T39n1795_p0533b04║釋其相、三出其過患。今財初案定其非，但云 

T39n1795_p0533b15║轉，故云易處。然正迷之時，方亦不轉，勿忽然 

T39n1795_p0534a12║華也。後、展轉到倒見。 

T39n1795_p0535a28║名如來藏。」《如來經藏經》云：「一切眾生貪、瞋、

癡諸 

T39n1795_p0535c28║心克就根源，界性混其本末。混則普駭該之義 

T39n1795_p0536b03║「本性圓滿故。」四、諷結牒問曰因： 

T39n1795_p0538a09║信已己信性，知心妄動，無前境界。修遠離法，種種 

T39n1795_p0538b29║有二：一止、二觀。止離者，休心息意水永不追 

T39n1795_p0538c20║盡，圓覺元來不動。二三、合。 

T39n1795_p0538c28║也。但能知之是幻，己已名為離。但得離幻，即元 

T39n1795_p0540a26║障，一二障不斷由於二執。欲除二執必假二 

T39n1795_p0541b17║塵復覆則隱，磨之則顯，隱顯雖殊，明性不異。 

T39n1795_p0541b20║界觀也。文二三：初印前顯後、二拂迹入玄、二三 

T39n1795_p0542b07║觀之，俱無邊際。《首楞》又云：「聞復醫翳根除，塵 

T39n1795_p0549b26║帶情。文四：一舉勝彰劣、二舉喻顯情、二三誡 

T39n1795《大方廣圓覺修多羅了義經略疏》卷 2 

T39n1795_p0550b26║移等。二、請後文，二：三一舉法問、二結益請。初 

T39n1795_p0550c14║愛見大悲，故須問也。一二、結益請。 

T39n1795_p0551a22║愛結恩，恩之與愛應成四句，謂因恩非愛等。又 

T39n1795_p0551c24║若於天、鬼、畜中開出修羅，即戒成六道。三、不 

T39n1795_p0554a14║因果皆階差，二義既乖，故須起問。二、結益。 

T39n1795_p0555a28║《論》寄息成於異相。文云「覺於念異，念無異相」

等。 

T39n1795_p0559a09║「超過」迴迥殊對待。 

T39n1795_p0561b02║「若諸菩薩以至諍靜力（靜）斷煩惱已（寂），後起菩

薩 

T39n1795_p0561c08║「若諸菩薩以變化力而作佛事（幻），安住寂靜（靜

也） 



T39n1795_p0563b06║如瑠璃瓶盛多芥子，故深慶矣。二、問後。又文 

T39n1795_p0563b14║何迷悶不入。二、情請後。 

T39n1795_p0563c16║招報，後一二句反於五道、墮於二乘。 

T39n1795_p0563c23║「二妄想相依，生妄業道，」由前二妄故，生起造 

T39n1795_p0565b02║「存有所了，名眾生相。」心不忘故，即上者宇字。 

T39n1795_p0565b13║取相續不斷之義。二、展轉細釋。又文三：一、以義 

T39n1795_p0565c29║「何以故？」縱使認我取證，何以便妨於道？四、憎 

T39n1795_p0566a18║「善男子！彼末世眾生習菩提者，以已己微證為 

T39n1795_p0566b09║淨覺。」二、說病為法。文一二：一正釋其非、二結 

T39n1795_p0567b12║圓增，如養人眾；二三、道無不通，如開門引攝。 

T39n1795_p0567c02║足，有右繞三匝，長跪叉手而白佛言：正陳，中 

T39n1795_p0568a29║或有別緣，所作非儀，暫乖真教，秖得貶已己承 

T39n1795_p0568c02║言況復。二三、顯益。 

T39n1795_p0571a09║三也。長行達已己同凡，此乃敬師如佛。 

T39n1795_p0571b02║末世眾生有大增益。」解之可知也。一二、請後。 

T39n1795_p0571c23║作觀行思唯惟，是設像存想。今且依事行釋 

T39n1795_p0574c12║義，法義雖已圓備，凡心難可任侍持，聞時令 

T39n1795_p0575a08║嚴》云：「我不見有佛國土一不說此經」等。 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 1 

T39n1796_p0582c14║隨順其辭。就踰瑜伽宗，薩埵略有三種：一者 

T39n1796_p0582c28║三時如來之日加持故，身語意三平等句法 

T39n1796_p0583b24║菩薩及以目連不能測故，自往觀察，過十 

T39n1796_p0585c01║空諸法便使成法界也。佛從平等心地開發無 

T39n1796_p0586c18║經云「佛告金剛手：菩提心為因，大悲為根，方 

T39n1796_p0591b18║說之也。第三句云「大動勤勇幾何，次第心續生」 

T39n1796_p0593a23║手功出一切法。譬如陶師子埏填埴無間，生種 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 2 

T39n1796_p0594a22║是真我也。經云「社坦怛梵」者，謂與知者外道 

T39n1796_p0594b14║分別相應，希求順理解脫有。」者。經中略與三十 

T39n1796_p0596c14║勝此劣、此應受此不應受、取其勝上者而彼後 

T39n1796_p0596c19║持不定等事」者，今先擇釋疑心，令決定心相易 

T39n1796_p0597c05║物當某處用，彼物當其某處用，可得大利。」若 

T39n1796_p0598a09║行為寶實，諸餘有作之務皆為不實。學聲聞者 

T39n1796_p0599a02║心生起也。是中但以觀功德利益，不念彼矩短， 

T39n1796_p0599a21║之，會有成者。」當如知是風心也。當念石田不毛 

T39n1796_p0602c04║體即體，無體有體無二，是故說是幻。」此偈 

T39n1796_p0603a09║如強幻主王，令餘幻王即退。如是清淨法，能 

T39n1796_p0603a24║無，心無罣礙，所為妙業隨意能成，故云心王主 

T39n1796_p0603a25║自在。心王主自在，明即是淨菩提心。更作一 



T39n1796_p0603b08║二劫瑜祇行也。」此中無為生死緣因生懷壞等 

T39n1796_p0605b10║一切劫昇住此地。」即是初入此信解地，是復越 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 3 

T39n1796_p0607a13║惱日光動諸行塵，耶邪憶念風於生死曠野中 

T39n1796_p0607a28║言行，應知亦爾」時者，《釋論》云「如夢中都無實

事， 

T39n1796_p0607b01║結使眠中實無而著，得道覺時乃知無覺實亦 

T39n1796_p0607b20║云深修十句也。經云「復次祕密主！以影喻解了 

T39n1796_p0609b17║覺知。以皆從緣起，即空即儗假即中故，故曰如 

T39n1796_p0611b15║主生，此相現前了了無礙。下文所說，但開出此 

T39n1796_p0614c05║邪耶？是故由發行因緣便得深信，以深心故即 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 4 

T39n1796_p0617a06║地義中，乃至一豪毫微善無不得傳者，何耶？答 

T39n1796_p0617a11║堪為法器，而於現世之中沒在泥滓截餘豪毫 

T39n1796_p0617b22║手方為擇去如是諸障也。髑髏，如破壞菩 

T39n1796_p0621b29║三昧者，乃至諸法空相二亦不可得，所謂為 

T39n1796_p0621c27║香水義。如來以等至法界之香，之與大悲三 

T39n1796_p0623a04║即現彼尊身也。至法事夜，亦皆放倣此。凡 

T39n1796_p0625c13║中作佛，號某如來，有如是國土眷屬第等。以了 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 5 

T39n1796_p0627a23║生死常不失壤壞。若能如是攝取弟子，乃名善 

T39n1796_p0627b05║曩（諸也）薩婆（一切也）爾奈（乎平，佛也）喻延

（汝也）娑補怛𡃤 

T39n1796_p0628c27║於二諦。即是故論云「諸佛說法常依二 

T39n1796_p0629a09║言：願說三世無礙智戒，無若菩薩住此者，令諸 

T39n1796_p0629c12║故磬罄捨此身用施一切如來，從此以後動 

T39n1796_p0629c17║投法界海中，故受乃至拯極眾生界亦無窮竭。阿 

T39n1796_p0630a07║故，諸有所作無能阻沮壞之者。次當如前運 

T39n1796_p0630a10║如法淨瓶，汲清潔之水如法觀灌漉，中置五寶 

T39n1796_p0630a20║畫檀壇門之外。欲入漫荼羅者，當先以此灑 

T39n1796_p0632b18║自在名為太大勢。言此聖者以至得如是大悲 

T39n1796_p0633c05║門眷屬為第一，釋迦牟尼生身眷屬為第三二。 

T39n1796_p0633c22║於佛母之北，畫如來白豪毫相印，住蓮華中，作 

T39n1796_p0634a13║明也。」此天次南豪毫相之右，復畫三佛頂：第一 

T39n1796_p0635b27║例。皆放效此也。次於北方畫地藏菩薩，於種 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 6 



T39n1796_p0642a27║依彼圖畫入曼荼羅時中。此諸尊，《毘盧遮 

T39n1796_p0642c04║之。他皆放倣此。南方苾陵吃嘌知，是摩醯 

T39n1796_p0642c18║花，時時乃現一現」耳。佛優曇花雖則難遇，然 

T39n1796_p0643a27║諸有所作，皆由住真言行、依真言勢力而與 

T39n1796_p0643b14║當隨事相辦應，辨其性類，又是一種支分也。第三 

T39n1796_p0644b07║最居外也。若從淺至深、自迹歸本，則世尊府俯 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 7 

T39n1796_p0648c20║無礙，若不善知識知則為所留礙也。經云 

T39n1796_p0649c02║通達二諦議義亦識真言相也。復次經中自說 

T39n1796_p0649c16║放倣此。如因陀羅宗者，因陀羅是天帝釋異 

T39n1796_p0653a05║持戒破戒乃至智慧無明等，更相待對勝負無常。 

T39n1796_p0656c10║法中云「婆字門，一切法離諸觀。」餘皆放倣此。 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 8 

T39n1796_p0659c07║處置之。其四門處各置一二一瓶，四角各置一 

T39n1796_p0660b08║三業，然後依供養法，結結三昧耶明等以 

T39n1796_p0666b14║頂禮漫荼羅一切諸尊，為灌頂故至誠啟曰白， 

T39n1796_p0666c05║二足之間，并授商佉於其右手中，而為說揭偈， 

T39n1796_p0667c11║（於也）蘇蘗怛寫（善逝者）舍窣覩（道導師也）曷諦

（入）部儋（希奇 

T39n1796_p0667c14║（二合，波汝今日也。十偈）曳（入）懵蘗㘕（如彼慶

也）係多羯㘕（作利益也）鉢 

T39n1796_p0668b16║無邊吉慶之事，如《花嚴》等經廣說。修多羅即 

T39n1796_p0668c10║道導師初誕生，有盡後邊身， 

T39n1796_p0668c28║菩薩初始逾成城往趣修身處時，一切世間有 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 9 

T39n1796_p0670a08║造也。《法蓮華》有盲人譬喻，此中當廣說之。一 

T39n1796_p0670b03║也。以之此如鏡之心、鑒如心之鏡，故說心自見 

T39n1796_p0670b12║也）斫羯蘭（二合，輪反也）沫（無割反）唎多（二

合）也（輪轉也）哆 

T39n1796_p0670c12║量無邊金剛智印周旋翼補輔共護持之，何況 

T39n1796_p0670c25║抳鉢儞（二合，首稽首於也）虞嚧（引，尊也）始史

（二合）（弟子也汝也）室者囉 

T39n1796_p0670c28║帝（無也）囊（也）坦囉（疑慮也）坦莾（二合）娜

（引，心也。判半偈） 

T39n1796_p0671b07║衣外道者，佛亦慈悲愛愍聽詐許也。第三戒者 

T39n1796_p0672b08║法界故，名為普賢。故此上手首聖尊與一切 

T39n1796_p0673a29║護一切眾生，凡有所為不可阻沮壞也。爾時世 



T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 10 

T39n1796_p0680a14║得仙知故而謗此藥，當知非智人也，故彼 

T39n1796_p0685a14║切，故云普遍諸佛。他放效此。一切佛菩薩母 

T39n1796_p0687a21║殊珠在手，能滿一切人願。此菩薩亦爾，故得名也。儼

也，第五字是空，又大空也） 噞 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 11 

T39n1796_p0694b21║而生平礙等語表、出無量聲，即是如來普門導 

T39n1796_p0696b18║是諸佛所稱歎，彼妙方便我當速成。「或滿足一 

T39n1796_p0697c09║未具，當更問也（或可蘇悉地等通用也）。「於此時夜

持誦，清 

T39n1796_p0698b04║喜嬉遊戲而自娛樂，為佛世尊而作供養。證如是 

T39n1796_p0699a20║能生果？故如知彼果本不生也。經云「此因因尚 

T39n1796_p0699c04║是通達法界不可分折析破壞」者，然此四字究 

T39n1796_p0701c11║說此五字義也。三摩醯多，正議譯是住心一境 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 12 

T39n1796_p0703a17║作之，此祕語也。周匝作於焰鬘，知如烈火光焰 

T39n1796_p0706a29║而生故名眾生也。今欲散教彼眾生，令盡識心 

T39n1796_p0711a29║左手當胸上為拳，而申風指直堅豎，右臂如擊 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 13 

T39n1796_p0711b19║是金色牟尼佛也（牟尼是佛都號）。迦義是作業義，以 

T39n1796_p0713a08║身也。以此加持住菩提心心也（此發趣是向義、至義、

修行義，更 

T39n1796_p0713a28║（其白衣色昧映身作肉紅，與身色少異也）。身有光

焰，執大刀。作彼印 

T39n1796_p0717a23║放倣此。次如來藏印。先作三補吒合掌（空心也），水 

T39n1796_p0717b23║視烈日之光。亦此亦如是，一切不能堪忍而敢 

T39n1796_p0717b28║曰：既歸命如前。闍嚩囉（闍者生也，嚩縛也，羅相

也，側有阿點與不生義同，無相不生也） 

T39n1796_p0717c02║合掌，以二風指傍置中指背上而並烈列之，是 

T39n1796_p0718a24║頭至火指根下，二空指並而厭壓之，餘如常。此 

T39n1796_p0718c03║於一切恐怖之中，又以恐怖而恐怖之，令彼退散也。如

見不調伏者，又以剛強殘威勢而降伏之，令不得為非也） 

T39n1796_p0719a24║羅菩薩（此議譯謂除疑也，或除垢也。如大眾人皆有所

疑怪之事不能決了，此菩薩即往其所而斷其 

T39n1796_p0720c18║柄，以柄柱左掌心是也（凡言作拳者，皆大指在外，他

皆放倣此）。真言 



T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 14 

T39n1796_p0721c22║餘皆散舒之而覆當掌臨左手之上，阿脩羅印 

T39n1796_p0724b26║人作阿闍梨，欲造立漫荼羅者，先謂須住於世 

T39n1796_p0728b25║鶴（此是也。餘效此）又總而論之，阿字是佛部，娑是

字是 

T39n1796_p0728b28║剛方輪，若增益即須水輪，降伏即須水火輪等， 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 15 

T39n1796_p0732b26║乃至常當頂而置於暗字，眼亦安藍字，而觀其 

T39n1796_p0733b18║是精進；赤是念；黑是走定，定色同於涅槃色也。 

T39n1796_p0734a27║失也，可智知耳。當知供養略有四種：一是供養 

T39n1796_p0737c03║竟無所得、無所生也（外境、內心，以此身心觀照為中

問間）。此三事悉 

T39n1796_p0738b24║為見道，從第九至第十名為觀道。見觀謂見於 

T39n1796_p0740b10║可盡，終乘此力而得菩提。何以故？己已與一切 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 16 

T39n1796_p0741c04║剛智印周匝相連以為其道。唯安所一門。其十字 

T39n1796_p0741c12║菩薩圓也。此但是行人自為已己作，不令示 

T39n1796_p0741c21║謂事業（即是從初至未末，緣壇種種事業所應作者

也）、形（謂本尊等形顯分段）、悉地 

T39n1796_p0742b27║而作種子也。等空處當置七白吉祥，一一皆有 

T39n1796_p0745b06║佛相問乃可知耳。如《金剛頂經．分別積品》下中， 

T39n1796_p0747c15║受也。又有無重量樂器彌滿空中，在於空中不 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 17 

T39n1796_p0753c21║中也。中不作印，用阿、嚩二字，餘如上。此五月 

T39n1796_p0756c23║不壞即是常住，無能害也。問意言。云故何於 

T39n1796_p0758c20║言行菩薩無有疑惑，故以大慈大悲眼，眼觀 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 18 

T39n1796_p0761a16║保也。鬼尚如此，況生存乎。」彼見此事，變戀心頓 

T39n1796_p0762a07║情歡喜信伏，自益益他也。以彼聞己已得利，己 

T39n1796_p0763b10║而向況輕於此耶？若不爾者，非菩薩也。應遍一 

T39n1796_p0765b24║莖用五百金錢。女人即要言：「若我不與汝。汝若 

T39n1796_p0766a22║以正見引之。以如是等方便無邊故，所利為無 

T39n1796_p0766b19║二、慳三、惱害眾生四。瞋恚何以故？此四性 

T39n1796_p0768c10║如已上無異，同入法界，此乃是大菩提之行耳。 



T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 19 

T39n1796_p0774c10║（乘謂三乘，凡乘船車之類有所至到，皆皆此義也。若

有所乘，即有所得也）。或一切法塵離， 

T39n1796_p0775a14║於一切法自在得成正覺。是故此字即本尊阿宇字第一

句）。復次祕密主！三昧門 

T39n1796_p0776c22║時不壞，其本無始、其未末無終，故離劫數分等 

T39n1796《大毘盧遮那成佛經疏》卷 20 

T39n1796_p0780a22║令更新茂，用此法也。用使者火）。暖腹（謂食己已，

身中火大，銷化其食。無病等用也。其真言用社咤路火。意云： 

T39n1796_p0780b04║大因陀羅。」佛意言：我爾時為大梵王，以諸焚梵 

T39n1796_p0781a02║火虫霜降惶蝗等種種寂耗，及內身一切病惱 

T39n1796_p0787a11║如是法相承。若授受失宜，即是專檀擅自恣而 

T39n1797《大毘盧遮那經供養次第法疏》卷 1 

T39n1797_p0792b06║故唯一食。又觀飯食多若苦中生，若受多食，惱 

T39n1797_p0793b03║是名激動。四、柳抑楊揚者。有人貪利養故語檀越 

T39n1797_p0793b09║名柳抑楊揚。五、因利求利者，有人以衣、若鉢、僧伽 

T39n1797《大毘盧遮那經供養次第法疏》卷 2 

T39n1797_p0799b09║不能于干也。復於水輪上者，地輪也。金剛輪者， 

T39n1797_p0799c23║空歲藏轉明妃真言門。經曰「爾時如來復說虛 

T39n1797_p0802b19║條修供養時所要，故於此品中說。右句義中， 

T39n1798《金剛頂經大瑜伽祕密心地法門義訣》卷

1 

T39n1798_p0816b07║未末為微塵，此諸世界尚不知數，況復為塵。一 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 1 

T39n1799_p0823a23║為世津梁、開悟則入佛知見。乃顯經以住作疏、 

T39n1799_p0826a18║棟揀小名大，大外有小可揀，猶是分限，豈為 

T39n1799_p0828c04║摩訶拘絺羅。此云大膝，舍利弗舅，當常論勝 

T39n1799_p0828c05║姊，姊懷身子，論則不勝，知孕智人，寄辨辯母 

T39n1799_p0828c10║墮，負愧低頭，得法眼淨，成阿羅漢，獲四辨辯 

T39n1799_p0828c16║母慈行，仍誦事韋陀知識品故。尼，女聲也，是 

T39n1799_p0829b15║法筵清眾得求未曾有。教主既非生滅心行 



T39n1799_p0831b03║三乘賢聖、八部王臣，潔已己虛心，收視返聽而 

T39n1799_p0831b07║開演。古人科判各是一途，春蘭秋菊互檀擅 

T39n1799_p0831c19║不知以愛捨愛轉增妄矣。二、彰其妄夫失，二： 

T39n1799_p0832a15║也。故論云「一者直心，正向念真如法故。」此為二 

T39n1799_p0832c01║己亦復然也。二、指已己結答。 

T39n1799_p0836c28║「我是如來最小之弟。」解斛飯之子，得道夜生， 

T39n1799_p0837c28║已己為物，失於本心。」《對法經》云「無始時來界，

一 

T39n1799_p0838a02║「由諸眾生遺此本明，雖終日行而不自覺，抂枉 

T39n1799_p0838a03║入諸趣。」本明周偏徧，含裹無餘，妙覺湛然，斯 

T39n1799_p0838a06║邦，抂枉受淪躓，誠可憐愍。二、正推真妄二體， 

T39n1799_p0838b11║文云「汝身汝心皆是妙明真情精妙心中所現 

T39n1799_p0838c02║得治生產業皆與實相不相違背，已己界佛界， 

T39n1799_p0838c24║故說為非心？故敘為難。淮准《涅槃經》，發菩提心 

T39n1799_p0839c16║制勅汝執為非心，意顯如來言無抂枉逼也。 

T39n1799_p0839c22║汝真心。世人只知即心是佛，曾不子仔細度 

T39n1799_p0840a22║再約緣塵，重研妄想，離塵無體，豈是元真？苦若 

T39n1799_p0840c09║受，豈知身戒雖從佛得，心定宜當自證。木本不 

T39n1799_p0841a10║開道眼，見性明心，二障若亡，二執隨遣，者近 

T39n1799_p0841a13║即時，如來從胸萬卍字涌出寶光。前光從口、 

T39n1799_p0841a15║萬卍字者，表無漏性德，梵云阿悉底迦，此云 

T39n1799_p0841b14║金，因流入河，染刀石為金也，其色赤黃，兼帶 

T39n1799_p0841b17║目日，紫磨必不如此。赩，許力反，大赤色也。 

T39n1799_p0841b25║以其情見必然，故順清情而問，待其伸答， 

T39n1799_p0841c13║「如是。世尊！此暗中人與彼群音盲，二黑校量， 

T39n1799_p0842b06║述已己領解，二：一、標所悟。 
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T39n1799_p0843b21║其斷見，二：一、述阿難所壞懷願辨真妄。 

T39n1799_p0844a04║無常變壤壞之身雖未曾滅，我觀現前念念遷 

T39n1799_p0844b09║一日為限，日日更訛化，不但約月。已上從寬 

T39n1799_p0848c20║精清淨所囑矚，則諸物類自有差別，見性無殊， 

T39n1799_p0850a02║物所轉，故於是中觀大觀小。」迷真性之已己， 

T39n1799_p0850c11║迷亂。二、答釋不能，二：一、述已己不能。 

T39n1799_p0850c15║見。二、引他況已己。 

T39n1799_p0853c01║不能昏。」三二、難，二：一、正難。 

T39n1799_p0858c20║時目應無翳，云何晴空號清明眼？」此不下破 

T39n1799_p0859a25║「又掌出故，合則掌知，離即觸入，臂脫腕骨髓 
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T39n1799_p0860b14║念，俱是菩薩提性中無明勞相，無體可得，虛 

T39n1799_p0861a18║二、終約塵辨無。 



T39n1799_p0861b08║菩提瞪發勞相。」舌根不動喻真性，吻喻無明， 

T39n1799_p0862a01║脫禮體是假。既睡寤已，不了假有，覽而憶想，謂 

T39n1799_p0863b06║何多味一舌之知？」破根生也。初標，在汝下正五 

T39n1799_p0863b23║二句醎同海旋族，若俱醎者海魚無異。既常下 

T39n1799_p0863b25║不能如知淡，若無淡味，何顯於醎？淡之與醎俱 

T39n1799_p0865a10║之識已作句所聞之境，誰為能知知此聞識？ 

T39n1799_p0865a23║二、隨計牒破。 

T39n1799_p0866a13║從於識，味應無別。云何下一二一句，總責識體 

T39n1799_p0867b23║疑舉阿呵。 

T39n1799_p0868b02║權教者皆名無知，不了實義故名為感惑，執 

T39n1799_p0869a28║總標無生性。 

T39n1799_p0869b22║「滅風可見，滅空何狀？」滅空無辦辯難。物不動 

T39n1799_p0869b23║時應知風滅，空若滅時以何表辦辯？ 

T39n1799_p0871b21║可狀。又此虛空昏純鈍無辨，無辨之空若有 
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T39n1799_p0873b24║二三、比論得失。 

T39n1799_p0874c28║無別法，除一寶實相餘皆魔事。滿慈起教，示 

T39n1799_p0875b03║此名無始住地無明。《纓絡經》云「四住地前使更 

T39n1799_p0875b04║無法起。」，故寂極微細，。」即此所相也。二、廣 

T39n1799_p0876c20║隱而旦且廢，不能踰越而顯現也。二、結成根 

T39n1799_p0879c27║果上十力、四無畏、十八不其共等一切果德。 

T39n1799_p0881b22║「以四相本來平等，同一覺故。」三、提指喻合顯。 

T39n1799_p0883c07║二、敘已己得失。二：一、正敘。 

T39n1799_p0887b18║體，名朱未亡一。《般若》云：「須陀洹名為入流，而 

T39n1799_p0888b11║覺之理，二：一略標示。 

T39n1799_p0888c07║牛相。今經云「我有口業，於過去世輕弄沙 

T39n1799_p0889c17║問宗，又令重釋。一則斥成嬌矯亂，一則顯其性 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 5 

T39n1799_p0891a05║二、解結同體疑，二：一、阿難伸請，二：一、述已己 

T39n1799_p0892a03║是見者，略舉六根之二也。立知者，又略見字， 

T39n1799_p0892a05║為實有，起遍計執，惑業由生，自取輪迴，抂枉入 

T39n1799_p0893c20║音，洗滌洗沈垢。」由前偈云「解結因次第，六解 

T39n1799_p0896a12║正二、正陳悟旨，二：一、觀成得道。 

T39n1799_p0896c18║威音出家獲悟也。隨例入洛浴，觀此水性了不 

T39n1799_p0897b10║我樂見照明金剛三昧。」或阿泥樓豆，成或阿 

T39n1799_p0898b21║答斯所問。 

T39n1799_p0898c15║所問。 

T39n1799_p0899b23║所問。 

T39n1799_p0900b11║教，二：一、總歷值諸佛具修福業。 



T39n1799_p0900c18║持地在昔證法華經，見普門品。二三、重指結酬。 

T39n1799_p0902a28║來，今得授記，次補佛處。」既能現親證真唯 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 6 

T39n1799_p0903c18║見其本成佛道，抂枉自流浪，故可悲仰。自下見現 

T39n1799_p0903c28║應有限量耳。二、列釋，四：一、聖身，四：一、佛

身。 

T39n1799_p0904c22║訓風俗，剖判決斷，民無抂枉撓也。 

T39n1799_p0906b12║誕生端正、福德、柔順、眾人愛敵敬有相之女。」六 

T39n1799_p0906b26║聲，機機領悟盡由聞慧，誰人出不由尸戶，何莫 

T39n1799_p0907b14║方圓明唯一寶覺，由此得名亦遍一切。一二、 

T39n1799_p0910a26║旦直生淨土。生彼國已，進行彌速，即證有期。 

T39n1799_p0913a12║之人為大方力鬼，中品則為飛行夜叉、諸鬼帥 

T39n1799_p0914c17║不修斷，白自稱即是佛者，皆大妄語，犯波羅夷， 

T39n1799_p0915a19║傳》曰「若不早圖，後君噬臍。」四、斷成叵巨益。 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 7 

T39n1799_p0915c29║場次第、儀範周旋，如圭峯山《圓覺修證儀》 

T39n1799_p0923b18║有精情亦十二也。二、明顛倒相生。 

T39n1799_p0924b23║羯南流轉國士土，呪詛、厭生其類充塞。」互相 

T39n1799_p0924b29║萬四十千迴互亂想，如是故有非有想相成想 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 8 

T39n1799_p0926a26║既圓，觀行仍成就，於六塵境已知虛幻，終不 

T39n1799_p0926b20║無礙，故稱為妙。此二三種法諸佛所證，是佛 

T39n1799_p0926c19║心真如門也。若依心生滅門，有迷有悟，識熾然 

T39n1799_p0927b08║「妙信常住，一切妄想滅盡無餘，中道鈍純真， 

T39n1799_p0927c25║人入，故云妙影重重相人入，名迴向心。九、戒 

T39n1799_p0934a22║文二：一、標列。 

T39n1799_p0934c17║「鈍純想即飛，必生天上。若飛心中兼福兼慧及 

T39n1799_p0936a02║不止，如水結氷堅住不散，遂成凍例冽。此釋貪 

T39n1799_p0936b17║蔓，如水浸田。豺，狗足群行，舌有逆刺。狠狼，銳 

T39n1799_p0936c26║以照證也。九、抂枉習。 

T39n1799_p0936c27║「九者抂枉習交加，發於誣謗，如是故有合山、合 

T39n1799_p0937a01║切如來，色目怨謗同名讒虎，菩薩見抂枉如遭 

T39n1799_p0937a02║霹靂。」抂枉則逼壓良善，損惱於他，心無悲愍， 

T39n1799_p0937a03║害所攝也。既以抂枉押良善，抑捺無辜，令稱有 

T39n1799_p0939b06║即抂枉習為因也。抂枉押成褫，憑虛搆架，勞 

T39n1799_p0939c28║切諸類。」即前抂枉習，鬼託明生，為役使類，鬼 

T39n1799_p0940a24║勢以奢侈，貪其力而多役，取其味而抂枉殺，不 



T39n1799_p0940b01║橫遭驅役，或抂枉受捶打，斯皆先業合，捨此身 

T39n1799_p0940c18║抂枉習為業，鬼受明靈，驅役疾馳，無暫停止，畜 

T39n1799_p0941a24║化骨令壽永體竪堅、二能化物俾賤作貴。此道 
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T39n1799_p0942c10║「身心妙圓，威儀不鈌缺，清淨禁戒，加以明悟， 

T39n1799_p0942c16║明獨一而住，無尋准唯伺定力所感，下二天具 

T39n1799_p0948c04║家犯國極法，削沒其藉籍，世無食祿，深可悲夫。 

T39n1799_p0951a16║生沈憶，以此名攸修，認為精進。 

T39n1799_p0951b18║律》，婆求河邊諸比丘等修不淨觀，厭游淨過分， 

T39n1799_p0951c15║棄地中，疑誤眾生，入無間獄。先失於正受，當從 

T39n1799_p0955b22║心祈，致招魔惑。薄蝕精氣者，此即惡星精耀曜 

T39n1799《首楞嚴義疏注經》卷 10 

T39n1799_p0957a02║止觀增勝，想念不起，故云疑凝明正心。欲界 

T39n1799_p0960c16║間體性。世間有二三義：一有生滅；二性有漏； 

T39n1799_p0960c22║貫通微細結要，加如綱如紐。補特伽羅云數取 

T39n1799_p0961a07║不還宿倩債。」即是今文酬業深脈，感應懸絕。彼 

T39n1799_p0961c23║「是人則墮因所因執，婆娑毘迦羅所歸冥諦成 

T39n1799_p0962a08║不了虛妄，執為實同因，故同外道。下文直顯當 

T39n1799_p0965a16║是妄執，更認自然，迷中陪倍者，故云眾生妄 

T39n1799_p0966a11║文云「返流旋全一，六用不行。」開即是合，故無 
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T39n1800_p0968c01║十界之中九界論請，佛界須料簡。第三二明所 

T39n1800_p0969a08║此破四執之見，故知句句中九十人八使，名識 

T39n1800_p0974a11║與樂義。故《大品》云「是大神呪、大時明呪、無等等 
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T39n1801_p0985b25║云「鎔金使精曰鍊，煮絲令熟曰鍊練。」故字宜從 

T39n1801_p0985c10║解脫等者身心澄靜也。」云云者，謂八勝處、十 

T39n1801_p0988a11║極匡輔法王，雖無為作而有叵巨益。「結緣」，謂力 
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T39n1801_p0991a09║時，必有持身法起。比此法發時，身心自然正 

T39n1801_p0996b29║二種三界皆為無常所還遷，乃至等覺一分亦 

T39n1801_p0996c02║苦，即穀貴等若苦果也。若由過去所感，即成順 
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T39n1801_p0997b14║云「若人食酒肉五辛入伽藍，隋墮猪胎中，後得 

T39n1801_p0997c17║雅》云「夏曰臺；殷曰羑䤃（音酉）里，紂拘文王是

也；周 

T39n1801_p0998a07║歡歎功用文為三者，前一是應能拔苦，後二是 

T39n1801_p1001a01║「又合」下，以能對所，結成三障也。「歎數息是報

風」 

T39n1801_p1001b01║斷常者，推尋三世，若之謂滅即墮斷中，若謂不 
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T39n1802_p1004c20║「觀世音菩薩經住大悲法門度脫一切也。」《法華 

T39n1802_p1006c15║為非人？願說其名字。』時左右面童子以偈答曰： 

T39n1802_p1006c16║『一切諸法空，云何問名字？過去法已滅，當來法 

T39n1802_p1006c18║人，非龍非羅剎，人與非人等，一切不可得。』左 

T39n1802_p1006c26║佛皆有三乘，後二佛唯菩薩乘。聞此三佛名者， 

T39n1802_p1007a19║住仙山西阿，處處皆有流泉浴池，林木欝茂 

T39n1802_p1007b17║根者，多佛值佛、多供養佛、多聞法發菩提心也。 

T39n1802_p1007c18║謂信也。我聞者，是阿難之云我，元出傳聞之名 

T39n1802_p1008b01║億也。那由他者，婉姟也。前後圍繞右遶三匝 

T39n1802_p1008b06║第一舉神呪功能，是嘆樂藥門。此即有二：初 

T39n1802_p1008b08║汝神呪」下，第二大段，正說神呪，是受樂藥門也。 

T39n1802_p1009c27║也。此菩提樹，用都魯色迦香油清漬之也。《法 

T39n1802_p1010a02║置火中也。自「爾時大地山岌及然搖動」下，第九 

T39n1802_p1010a18║謂願菩薩為聖工，乃取智慧金兵，而刀力為剋 

T39n1802_p1010b22║天竹竺多有珍香木，此土無故不翻木名，而 

T39n1802_p1011a09║也。是天竹竺國華，此土無斯華也。問：若無此 

T39n1802_p1011b19║業也。任婆木者，《涅槃經》曰「占婆華，幡翻經者 
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T39n1803_p1018a02║法時；四、持正法時；五、思正法時；五六、修正法

時； 

T39n1803_p1019b23║膽瞻揆，唯太子誓多林園其園處閉靜。善施 

T39n1803_p1020b18║境界處為化在家之徒，往住依止處為統出家 

T39n1803_p1024c09║世受小樂，未來必墮惡道故，後受樂苦報。言現 

T39n1803_p1027b21║《三法智度論》云：「有其三處，合有九種。水中 
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T39n1803_p1030a10║娑嚩婆嚩尾秫秫弟唐云自然清淨也。解曰： 

T39n1803_p1030b25║戍馱野戍馱野誐誐曩尾秫秫第唐云如虛空 



T39n1803_p1030c04║尾惹野尾秫秫弟唐云最勝清淨也。解曰：虛 

T39n1803_p1030c22║指歸全金剛祕決，於阿闍梨伏膺受訓，當自明 

T39n1803_p1030c24║嚩日囉迦野僧賀多曩尾秫秫弟唐云金剛鉤 

T39n1803_p1031a05║薩嚩嚩囉拏尾秫秫弟唐云一切障清淨。解 

T39n1803_p1031a18║鉢囉底𩕳 多野阿欲秫秫弟唐云壽命皆得 

T39n1803_p1031b27║怛闥多部多句致跛哩秫秫弟唐云遍淨也。又 

T39n1803_p1031c12║尾娑普吒沒地秫秫弟唐云顯現智慧也。解 

T39n1803_p1032a06║薩嚩沒馱地瑟恥多秫秫弟唐云一切諸佛加 

T39n1803_p1032b05║薩嚩薩怛嚩難左迦野尾秫秫弟唐云一切有 

T39n1803_p1032b09║薩嚩誐底跛哩秫秫弟唐云一切趣皆清淨也。 

T39n1803_p1032c07║三滿多跛理秫秫弟唐云普遍清淨也。解曰： 

T39n1803_p1033b17║其聞間取捨，如理應思。」第三問答者，問：「此陀 

T39n1803_p1039c15║十，十十為百，十百為千，千十千為萬，十萬為洛 

T40n1804《四分律刪繁補闕行事鈔》卷 3 

T40n1804_p0141b14║何疑。一且旦橫骸，神何可滅，隨業受苦，永無救 

T40n1805《四分律行事鈔資持記》卷 1 

T40n1805_p0219b03║等法界量，故云並是戒體。（古記云：令云示戒境，又

云此是能領心體，誤之甚矣。） 

T40n1805_p0238c15║勵曰策，三業[這-言+(血/(豕-一))]𨖼善曰修。上通人處，

下局行 

T40n1805《四分律行事鈔資持記》卷 2 

T40n1805_p0317a02║之。（前引三種，更兼魚肉為五正；梵語蒲闍尼，此云

正食。）五似中。𢇲音眉，即[米*祭] 子 

T40n1805《四分律行事鈔資持記》卷 3 

T40n1805_p0361c10║天朝，薜薛懷義亂於宮庭；則天寵用，令參朝議； 

T40n1806《四分律比丘含注戒本》卷 1 

T40n1806_p0433a22║臣，善知俗法，城中嫁娶盡往[言*恣]𧫎問。時婚娶者， 

T40n1808《四分律刪補隨機羯磨》卷 2 

T40n1808_p0505c15║藏殯𣩵已送喪，僧還來至寺，取亡人物著僧前，然後依

法集僧分之。」） 



T40n1813《梵網經菩薩戒本疏》卷 5 

T40n1813_p0638b25║決心；約事，懶嬾墮愚癡。故各有輕重，並准釋可 

T40n1814《菩薩戒本疏》卷 2 

T40n1814_p0671b09║嫌恨心，無恚惱心，但由懶嬾惰、懈怠、妄念、無記 

T40n1817《略明般若末後一頌讚述》卷 1 

T40n1817_p0783c01║論界 說界如幻，藉，業生而會盡。 

T40n1817_p0783c04║喻幻 以幻喻界，假，匠起而終無。 

T40n1817_p0784a02║論未 論未如雲，本，識能持其種。 

T40n1817_p0784a05║喻雲 以雲喻未，自，體必含於潤。 

T40n1819《無量壽經優婆提舍願生偈註》卷 2 

T40n1819_p0844b22║而寫，留洛陽西蓮惠曉尊師所持之御點本。此頃時々時 

T40n1819_p0844b30║兄而令寫留。予頃日時々時校合於此本，遺之于後 

T41n1821《俱舍論記》卷 21 

T41n1821_p0319b08║善，餘兩皆無（解云：餘隨睡眠、惛沈、掉舉，兩義皆

無。餘文可知）。」問：若言睡 

T41n1821_p0320a15║本，餘三未末亦斷，故說斷三已說斷六。問： 

T41n1821_p0329c05║由此理故，至苦類忍現在前時，雖合令惑得 

T41n1822《俱舍論疏》卷 21 

T41n1822_p0713c11║染心相應。一切染心通五六識五受，上下地 

T41n1822_p0715b27║等」，與此不同。論「然此對治至起精勝進 

T42n1827《百論疏》卷 1 

T42n1827_p0232b29║心，名通佛聖心；。三眾生病息，大士患除，故通 

T42n1827_p0242a12║舉佛攝十號耶？答：一欲舉終攝始；二佛號無為 

T42n1827_p0245b24║不同，一云遍造，是優樓迦義。二云遍偏造。遍造 

T42n1827_p0247a29║火等和合生神分善法」者，若苦樂愚智是求那 

T42n1827_p0247c16║未成、五即過時也。難難者，聞山林有白象，難 

T42n1827_p0253c14║云漢國也。「復次若初吉餘不吉」，自下上已來破 

T42n1827_p0255a02║前知惡過患，然然後受戒止之。如來制戒亦得如 



T42n1828《瑜伽論記》卷 1 

T42n1828_p0321a19║癡故死；八、非時行非梵行，飢、飽、遠行、，病時而 

T42n1828_p0321b16║行無記心者，即我愛心，此說第六識，。若麁兼第 

T42n1828《瑜伽論記》卷 6 

T42n1828_p0437a17║食飲噉嘗中，何故餅等為噉乳等為嘗，不可咀 

T42n1828_p0437a18║嚼名嘗不，可咀嚼名噉，以餅等實食不可啑 

T42n1828_p0437a19║嗍名噉，可啑嗍名嘗，或且汎爾言噉嘗無異也。第六 

T42n1828《瑜伽論記》卷 8 

T42n1828_p0482b02║五蓋護獲六住摧護一身念降魔。但下文說成六 

T42n1828《瑜伽論記》卷 20 

T42n1828_p0772c24║行。生、已堅住等者，超作意也。；餘文可解。下 

T42n1828《瑜伽論記》卷 22 

T42n1828_p0807a14║說羅漢果摧五蓋，護獲六住，獲護一身念，降四 

T42n1828《瑜伽論記》卷 24 

T42n1828_p0862a29║有其十四，一、是三世行中愛染，二、懶嬾墮懈 

T43n1829《瑜伽師地論略纂》卷 8 

T43n1829_p0111b09║論噉甞中。何故餅等為噉。乳等為甞。答不可咀嚼 

T43n1829_p0111b10║名甞。不可咀嚼名噉。以餅等實食。不可 嗍名 

T43n1829_p0111b11║噉。不可 嗍名甞。或且汎爾言噉甞無異。須 

T44n1851《大乘義章》卷 11 

T44n1851_p0694a28║切異見皆能摧破。一切正法悉能[言*恣]𧫎請。名為 

T45n1859《肇論疏》卷 2 

T45n1859_p0189c15║令同法寫點之。□移點敷々敷。重以正本。可 



T45n1863《能顯中邊慧日論》卷 1 

T45n1863_p0414a04║三時。遣遺教雖後陳。可屬第一時。以不分明說 

T45n1868《華嚴一乘十玄門》卷 1 

T45n1868_p0514b17║門。就異體門中復有三二。一者一中多多中一。 

T45n1881《華嚴經金師子章註》卷 1 

T45n1881_p0667a14║話明[王*果] 於黃泉（矣）。所以雖大聖之說傳一味。 

T45n1887A《華嚴一乘法界圖》卷 1 

T45n1887Ap0715b26║好[卄/(戊@((甬-用)/皿))] 故。上來所明者。唯顯示

一乘陀羅 

T45n1895《量處輕重儀》卷 1 

T45n1895_p0841a15║種五穀。謂房穀（即粟秫秫等）散穀（即𢇲穄等）角穀

（諸豆巨勝）芒穀（稻麥 

T45n1895《量處輕重儀》卷 2 

T45n1895_p0847a15║初常所服用（謂士女袍襦𧝄襖子衫袴褌裳裙帔巾帽被矜

氈褥靴履之屬）。 

T45n1909《慈悲道場懺法》卷 1 

T45n1909_p0922b26║蛇類所生之處。必其妖𪥲孽欲祟朕耶。蛇為人語 

T46n1912《止觀輔行傳弘決》卷 4 

T46n1912_p0262b14║諸果。食已擊繫念思惟坐禪堪忍力成。不遊 

T46n1915《修習止觀坐禪法要》卷 1 

T46n1915_p0471b27║故。從腎生患者，咽喉曀噎塞腹脹耳聾等，腎 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 1 



T46n1916_p0476a15║眾行法門。至下尋文，冷泠然可見。故《大品經》云： 

T46n1916_p0477b22║共名；二、翻譯釋；三、料簡。第一、簡別共不共名，

即 

T46n1916_p0479b14║地、水等色大不臭爛也。此中心、意名之為識，即 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 2 

T46n1916_p0484c19║時持不缺戒，謂持初四重不犯。二、持不破戒，謂 

T46n1916_p0488b13║佛以偈答言： 

T46n1916_p0488b20║唾睡；五情闇蔽惛熟，名為眠。以是因緣，名為睡 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 3 

T46n1916_p0491b29║性不同，故於初證之時發禪有異。若論初禪已後，發事

理諸禪三明昧深妙境界，並在第七大段修證中廣明此文， 

T46n1916_p0495c25║發，離諸邪行，此為果報十二因緣觀智善相根 

T46n1916_p0497a20║結解脫，生憎增上慢。十、心強軟：強者，觸發之 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 4 

T46n1916_p0501c08║生物等皆起貪愛，或貪田園、屋宅、衣服、飲貪食， 

T46n1916_p0502b23║以故？數息之法，繫之心在息，息是治亂之良 

T46n1916_p0504b09║轉；二、境不轉，心亦不不轉。餘十四對治不轉 

T46n1916_p0507a16║如蟲緣人頭面鑽刺慴熠慴熠，或擊攊人兩掖下， 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 5 

T46n1916_p0511a26║單靜定心，未有覺觀等五支共相杖枝持，則定 

T46n1916_p0512b02║不無麁細之異，故有淺深，應須分別。何所以者 

T46n1916_p0515a21║淺深。五、明進退，並如前釋。第六門、明功德者，具 

T46n1916_p0515b01║第三禪中樂，無常動故棄苦， 

T46n1916_p0516a20║妙喜，入第二禪。以深喜散之定故，離一切喜，得 

T46n1916_p0516a26║法空相亦不可得，不應作是難言：若諸法空，何能 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 6 

T46n1916_p0518a09║是五陰。此慈念眾生不知是法空定，眾生常 

T46n1916_p0518b01║更念言：「我今無目，五道之中親、中、怨入人並受 

T46n1916_p0518b21║者、受不苦不樂者而不憐愍念，不名善修；若見 

T46n1916_p0520a18║之別？復次，如佛於人《仁王經》說十八梵，亦應有 

T46n1916_p0522b21║之心，諸法雖空，而不斷故，何況自緣已己三世 

T46n1916_p0523a02║是時識定即謝，少定未起發，於其中間證相如 



T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 7 

T46n1916_p0525c19║勝唯是實觀，能是見身內三十六物，力用劣弱， 

T46n1916_p0526a01║息及喜、樂等，若約息及喜欲、樂明念處，則不便 

T46n1916_p0526a09║既統遍身中。五、除諸身行者，根想、受為心行，覺 

T46n1916_p0527a04║見者，謂見我能數；慢者，謂我能敵數，以此慢他。 

T46n1916_p0528c10║常若、苦、空、無我，虛誑不實，不應計為涅槃，生安 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 8 

T46n1916_p0529a27║名禪。疾大疾，住大住，靜寂靜，觀滅達遠離，是名為 

T46n1916_p0530c16║覺支云：「覺、大覺，思惟、大思惟大，思惟觀於心 

T46n1916_p0531c26║行者，進證初根禪五支之相，即為二：一者、正明 

T46n1916_p0532b12║種種類脾。脾在其間，平五味。腎在下，衝四氣，增長 

T46n1916_p0532c11║句勾陳。此五種眾生，則攝一切世間禽獸悉在 

T46n1916_p0533c06║此肝等諸法本來空寂，無有異相，名大覺。如此 

T46n1916_p0534b15║名亦名為具。離者，同離五蓋；具者，具足五支，謂 

T46n1916_p0534c15║隨識」者，心者，即是捨空定，緣三性入識處定。行 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 9 

T46n1916_p0539b23║故，有三種異：無常行想相應，是無常想；苦行想相 

T46n1916_p0539b24║應，是苦想；無我行想相應，是無我想。無常不令 

T46n1916_p0539c07║切飯食，厨人執作汁，污垢不淨，若著口中，腦有 

T46n1916_p0540a11║三二界果報破壞時，憂苦甚於下界，譬如極高 

T46n1916_p0540a16║疾斷漏，是時應須深修死無想。如佛說死想 

T46n1916《釋禪波羅蜜次第法門》卷 10 

T46n1916_p0541a25║遍身之樂。論文又言：「是四禪中有一背一背捨、 

T46n1916_p0541b29║大小便道蟲膿流出。復腹既坼破，見諸內臟及 

T46n1916_p0541c05║觀中，令厭心純熟。若離食貪愛，是時應當進觀 

T46n1916_p0542a07║清風，見青色知如金精山，見黃色如薝蔔華，見 

T46n1916_p0545b26║為欲令神通普偏徧成就普現色，具足一切法 

T46n1916_p0546c24║習者尋上來所說，言意叵類，同異之相冷泠然 

T46n1916_p0548b22║四辯：諸法、詞辯，二處攝，謂欲界、初禪；義辯、樂

說 

T46n1924《大乘止觀法門》卷 1 

T46n1924_p0641c17║南獄嶽思大禪師曲授心要 



T46n1927《十不二門》卷 1 

T46n1927_p0704b12║九、權實不二門者，平等太大慧常鑒法界，亦由 

T46n1937《四明尊者教行錄》卷 6 

T46n1937_p0908a20║忒 。今吾命汝。一無起穢以自臭焉。自吾之 

T46n1937《四明尊者教行錄》卷 7 

T46n1937_p0918a28║江淅浙蕃蕃其子孫詔億萬世觀斯文 

T47n1958《安樂集》卷 2 

T47n1958_p0014c24║三昧者，若善男子、善女人，應在空間閑處，捨 

T47n1972《淨土或問》卷 1 

T47n1972_p0301a11║陀。假饒忙似箭。不離阿彌陀。又云。作竹密不妨 

T47n1973《廬山蓮宗寶鑑》卷 6 

T47n1973_p0332a02║資。或日求升合。應思勤則不惰。儉。則有餘。以 

T47n1973_p0332a03║此修身方為佛子。若也奢華懶惰。生事。蕭條。 

T47n1973_p0332a05║法。工巧伎藝饒益群生。欲修淨業正因。當以 

T47n1973_p0332c26║魚沙彌救蟻。鄭昌圖焚燒罟 網。顗禪師建立 

T47n1980《往生禮讚偈》卷 1 

T47n1980_p0446b12║觀音菩薩大慈悲已得善菩提捨不證 

T47n1988《雲門匡真禪師廣錄》卷 2 

T47n1988_p0561c10║上堂云。劄久雨不晴。代云。一箭兩垜𣐟。或云。 

T47n1988_p0562b16║一句。代云。一箭兩垜𣐟。或云。作麼生是不瞞人 

T47n1988_p0564a07║云。和尚不使別人。一日云。一箭兩垜𣐟作麼生。 

T47n1992《汾陽無德禪師語錄》卷 1 

T47n1992_p0607c06║師參首山問。百丈捲[簟-日+田] 意旨如何。山云。龍

袖 



T47n1992《汾陽無德禪師語錄》卷 2 

T47n1992_p0617b29║百丈捲[簟-日+田] 。馬祖歸堂。僧問。如何是佛法旨

趣。 

T47n1996《明覺禪師語錄》卷 4 

T47n1996_p0692c27║垜𣐟。 

T47n1996《明覺禪師語錄》卷 6 

T47n1996_p0709a04║[簟-日+田] 淨名老。時見斷雲孤月來。 

T47n1996_p0710c07║春色依依籠遠樹。卷衲搘藤[跳-兆+舜] 輕屨。塵世茫 

T47n1997《圓悟佛果禪師語錄》卷 2 

T47n1997_p0721b01║天門。青嶂虛閑可垜𣐟跟。折脚鐺兒幸然在。不 

T47n1998A《大慧普覺禪師語錄》卷 1 

T47n1998Ap0812b29║曀噎。一瓣栴檀一盌茶。便燒香。 

T47n1998A《大慧普覺禪師語錄》卷 6 

T47n1998Ap0833a27║達磨不來東土。二祖不住往西天。人人常光現 

T47n1998A《大慧普覺禪師語錄》卷 8 

T47n1998Ap0845a20║裏。為甚麼不肯住。師云。二尊宿。折拆東籬補 

T47n1998A《大慧普覺禪師語錄》卷 15 

T47n1998Ap0877a08║麻三斥斤。百千年滯貨。無處著渾身。圜悟老師 

T47n1998B《大慧普覺禪師宗門武庫》卷 1 

T47n1998Bp0944b10║真淨和尚遊方時。與二僧偕行到谷隱。薜薛大 

T47n1998Bp0944b12║僧無語。淨立下肩。應聲便喝。薜薛竪拳作相撲 

T47n2000《虛堂和尚語錄》卷 3 



T47n2000_p1003c15║障礙。遍主淅浙江名剎。暫眠靈隱閑雲。好向玉。 

T47n2000《虛堂和尚語錄》卷 7 

T47n2000_p1038c04║黃秫秫爛舂如切玉。醉人風味忍沾唇。火爐頭 

T47n2000《虛堂和尚語錄》卷 8 

T47n2000_p1043a21║得不用。僧云。用他作什麼。師云。折拆東籬補西 

T48n2001《宏智禪師廣錄》卷 4 

T48n2001_p0054c25║持鉢歸上堂。乞食淅浙西蘇與秀。人人奉佛家 

T48n2001《宏智禪師廣錄》卷 7 

T48n2001_p0083a29║撒開兩頭。雲山有路平如砥 。月戶無人冷似 

T48n2001《宏智禪師廣錄》卷 8 

T48n2001_p0089b04║青山放足溪轉腰。蓑翁理網兒搖[舟*力] 。先生疇 

T48n2001_p0098b04║曾無毫怱忽之兆。其照無取而了。水清徹底兮。 

T48n2002A《如淨和尚語錄》卷 1 

T48n2002Ap0123a05║朝至夕。變作滂沱勿奈何。山河大地[六/衣]𫋴風波。 

T48n2002Ap0123a23║三脚驢。到處沙場鏖死戰。髑髏交[六/衣]𫋴血糢糊。 

T48n2002Ap0123b26║金圈恣交[六/衣]𫋴。凱歌高賀徹風顛。 

T48n2003《佛果圜悟禪師碧巖錄》卷 3 

T48n2003_p0162b12║智門本是淅浙人。得得入川參香林。既徹。却回 

T48n2004《萬松老人評唱天童覺和尚頌古從容庵

錄》卷 3 

T48n2004_p0252a24║（藏身露影）千金之子纔流落（[怡-台+屏] 風雖破骨

骼猶存）漠漠窮途有 

T48n2005《無門關》卷 1 



T48n2005_p0293c02║香嚴和尚云。如人上樹。口銜啣樹枝。手不攀枝。 

T48n2006《人天眼目》卷 2 

T48n2006_p0307b06║第三訣。八字無兩[白-日]㇒。胡僧笑點頭。眼中重 

T48n2006《人天眼目》卷 3 

T48n2006_p0319c09║也解通消息。花雨巖前鳥不銜啣（芙蓉）。 

T48n2006《人天眼目》卷 6 

T48n2006_p0335a07║紫氣氤氳透白雲。因逢宗匠指迷津。銜啣花百 

T48n2016《宗鏡錄》卷 33 

T48n2016_p0606b20║緣。緣之中。俱無自性。但是心動。反推自心。心 

T48n2023《緇門警訓》卷 9 

T48n2023_p1087a20║白雲縱目千里。名花香果蜂鳥銜啣將。猿嘯長 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 5 

T49n2034_p0056c23║魏世錄及始興。錄。若依交州及始興錄地應 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 9 

T49n2034_p0085b03║毀經。七年還興三寶。至和平三年。詔昭玄統 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 11 

T49n2034_p0097c02║梁朝擯治。故指斥明以誡於後。教戒比丘。 

T49n2034_p0100c13║右二卷。新州願果寺沙門釋僧[益*力]𪟢撰。[益*力]𪟢以 

T49n2034_p0100c16║聖賢皎然凡俗見矣。其序略云。[益*力]𪟢以老子與 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 14 

T49n2034_p0118a25║生聞婆羅門經一卷（亦名生門聞梵志經） 

T49n2034《歷代三寶紀》卷 15 



T49n2034_p0125a03║沙門釋僧[益*力]𪟢 二部（二卷經） 

T49n2035《佛祖統紀》卷 4 

T49n2035_p0165a13║聞之以紫磨金作像。亦高五尺。時閻浮提始有二像。又

西域記。優填王。請目連。以神力。接工人上天。親[目*(日/目)]𥈆妙相。 

T49n2035《佛祖統紀》卷 18 

T49n2035_p0239c20║樓大參以詩美之。復遊淅浙西諸剎大參 

T49n2035《佛祖統紀》卷 21 

T49n2035_p0242b29║謁岳師。[言*恣]𧫎詢妙道。躬執弟子禮。師安坐 

T49n2035《佛祖統紀》卷 36 

T49n2035_p0342b11║客未甞過。獨陶潛道土士陸修靜至。語道契 

T49n2035《佛祖統紀》卷 39 

T49n2035_p0368c08║聽。而入設秫秫飯杞菊若甘露。嚫一鍰 

T49n2035《佛祖統紀》卷 42 

T49n2035_p0392a16║官剖膝。果得玉像。感泣慟[怡-台+辟] 。即造一鐘於 

T49n2035《佛祖統紀》卷 45 

T49n2035_p0417a17║以丹法傳之石泰。泰以傳薜薛道源。皆於 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 2 

T49n2036_p0491a14║雅鳥罟 謂之羅。魚 謂之筌。兔罟 謂之置）造二十

五絃瑟（長七尺二寸廣一尺八寸） 

T49n2036_p0492a20║簫。周禮。有二雅簫。長一尺四寸。二十四管煩簫。二

十三管洞簫。長一尺二寸。[(凵@(暴-(日/共)))/(敲-高+壴)] 鼓持柄搖之旁耳。

自擊 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 15 



T49n2036_p0628a07║相國元禎 為之記。其辭曰。按沙門釋惠皎 

T49n2036_p0628a22║禎 。右司郎中處州刺史陳岵。九刺史之外。 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 17 

T49n2036_p0655a09║南院曰。這瞎驢便棒。又云。諸方只具[吭-几+(坐-工+

十)]啐啄 

T49n2036_p0655a10║同時眼。不具[吭-几+(坐-工+十)]啐啄同時用。有僧便

問。如何 

T49n2036_p0655a11║是[吭-几+(坐-工+十)]啐啄同時用。云作家不[吭-几+(坐-

工+十)]啐啄。同時失。僧 

T49n2036_p0655a17║認得便問。上座是當時問南院[吭-几+(坐-工+十)]啐啄同

時 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 19 

T49n2036_p0681c29║骨打稱帝。以其國產金。故號大金。遣人請天祚求封

冊。天祚遣使備袞 冕。冊為東懷皇帝）。 

T49n2036《佛祖歷代通載》卷 21 

T49n2036_p0711a14║門。使中下之流咸生邪見。欽奉薜薛禪聖明 

T49n2037《釋氏稽古略》卷 1 

T49n2037_p0750a21║壽夢（一名菜）諸樊（一名遏）餘昧（一名夷末）闔閭

（一名光）王[嘹-口+彳] 壽 

T49n2037_p0750a22║夢第三子餘昧之子州于也。號王[嘹-口+彳] 專諸刺 

T49n2037《釋氏稽古略》卷 3 

T49n2037_p0843a02║[六/衣]𫋴之軍以救之。五月巢引兵東北趣汴州。克 

T49n2037《釋氏稽古略》卷 4 

T49n2037_p0887b05║決。小胡魯密遣人遞 報粘罕。金使婁宿馳騎 

T49n2037_p0899a08║善戰。其近漢地者謂之熟韃靼。尚能種秫秫穄。 

T49n2037_p0902a03║韃靼國薜薛禪皇帝。四月即位。五月十九日建 

T49n2039《三國遺事》卷 2 



T49n2039_p0972a16║月。以龐同善高臨薜薛仁貴李謹行等為後 

T49n2039_p0972a27║乃下圓扉。鍊兵五十萬。以薜薛邦為帥。欲伐新 

T49n2039_p0983b21║浮海遐尋於蒸[來-(木-┴)+(來-┴+一)] 。移天敻赴於蟠

桃。螓首敢 

T49n2039《三國遺事》卷 3 

T49n2039_p0993c24║史崔冲命薜薛伸急徵于諸謁者房。皆未知所 

T49n2039《三國遺事》卷 4 

T49n2039_p1007c28║琮等。對曰。占察經見有兩卷。首題菩提。登在 

T49n2039《三國遺事》卷 5 

T49n2039_p1011b19║人覺之。發兵拒之。高宗聞之赫怒。命薜薛邦 

T50n2045《阿育王息壞目因緣經》卷 1 

T50n2045_p0172b09║則翱翔而無論德也純懿。範也難摸。恭赫逸 

T50n2050《隋天台智者大師別傳》卷 1 

T50n2050_p0196b10║曰。汝等懶懶種善根。問他功德如盲問乳蹶者 

T50n2060《續高僧傳》卷 2 

T50n2060_p0439a15║詎可得乎。且儒學古文變猶紕謬 。世人今語 

T50n2060《續高僧傳》卷 15 

T50n2060_p0545c09║懷令。堂祖吳同任齊州山荐荏令。姨夫侯援 

T50n2060《續高僧傳》卷 19 

T50n2060_p0586b29║淅浙南諸州男女黑白歸向者數不可紀。所 

T50n2060《續高僧傳》卷 22 

T50n2060_p0616b29║晦。臨終委命。召為歷劫師資。大將軍薜薛萬 



T50n2060《續高僧傳》卷 26 

T50n2060_p0676b08║文薜薛道衡製。廟東百餘步老君母宅。亦有廟 

T50n2060《續高僧傳》卷 30 

T50n2060_p0705a04║[打-丁+冊]𪭪。逃賊留曰。往必被戮。可於此止。常

曰。 

T50n2061《宋高僧傳》卷 3 

T50n2061_p0720b15║北苑白蓮池、甘露亭、續其譯事，翻度云畢，御 

T50n2061_p0725a15║授三藏天息災、法天、施護師號，外，試鴻臚少 

T50n2061《宋高僧傳》卷 6 

T50n2061_p0741c27║進具于拯律師。尋謁滛荊南張，張曰：「汝傳教 

T50n2061《宋高僧傳》卷 9 

T50n2061_p0761c06║此寺之深塢，實淅浙江之陽也，別構蘭若，去 

T50n2061《宋高僧傳》卷 10 

T50n2061_p0768a27║于[灞-雨+襾]㶚陵西原，詔諡曰大徹禪師，塔號元和正 

T50n2061《宋高僧傳》卷 17 

T50n2061_p0816c14║釋崇惠，姓章氏，杭州人也。穉秫秫之年，見乎 

T50n2061《宋高僧傳》卷 23 

T50n2061_p0861b24║茅廬，附彎弧於土垜𣐟；為選登雲之路，為求 

T50n2062《大明高僧傳》卷 5 

T50n2062_p0918b13║口[吭-几+(坐-工+十)]啐而出呈偈曰。趙州有個柏樹話。

禪客 

T50n2062《大明高僧傳》卷 8 



T50n2062_p0933c29║即銜啣旨登徑山。於是一眾響合歡聲若雷。 

T50n2063《比丘尼傳》卷 2 

T50n2063_p0937c13║遣憂忘老耳。遂從道場寺偶法師受菩薩戒， 

T50n2063_p0937c15║情朗瞻贍。雖曰暮齒，有逾壯年。常願生安養，謂 

T50n2063_p0938a29║玄藻，本姓路，吳郡人，安苟女也（《宣驗記》云，即

是安苟）。 

T50n2063_p0938b02║太玄臺寺釋法濟，語安苟曰：「恐此疾由業，非 

T50n2063_p0938b06║之。即於宅上設觀世音齋，。澡心潔意，傾誠戴 

T50n2063_p0938b21║以南安施沙門慧智。瓊以元嘉二十四年，隨孟 

T50n2063_p0938b22║顗之會稽，至破綱岡卒。勅弟子云：「吾死後不 

T50n2063_p0938c19║餔飴母，為口不淨，不受大戒。白日衣夜精勤，懺悔 

T50n2063_p0939a09║而成。動不詢循利，靜不求名，殷勤周至，莫非 

T50n2063_p0939a13║其疾床。後，遙見一佛坐蓮華上，光照我身。」從 

T50n2063_p0939a15║氣息稍微，命令止經，「為我稱佛。」，亦自稱佛。將 

T50n2063_p0939a19║家，不當娉採綵。而姿色之美有聞鄉邑，富室湊 

T50n2063_p0939b19║住四年五年，未曾見其食。妹作食熟，呼妙 

T50n2063_p0939c02║命猶未絕，語諸尼云：「各勤精進，生死可畏。當 

T50n2063_p0939c04║反。止此一身，當得初果（問益士土人，或云元嘉十七

年燒身，或云孝建時， 

T50n2063_p0939c09║異。及其成人，心唯雖專到，緣礙參差，年二十七 

T50n2063_p0940b17║林，並以立身清潔，有聲京縣。哀久習禪誦，任 

T50n2063_p0940c02║六十餘。先是二一日，上定林寺超法師夢一 

T50n2063_p0940c13║通道而已，跡雖混成所度潛廣。以宋大明七年 

T50n2063_p0941a02║朋遊舊狎，未嘗戲言。宋太宰江夏王義恭雅相 

T50n2063_p0941a15║有威風，明斷如神。善論物理，屈抂枉必釋。秉 

T50n2063_p0941a16║性剛直，無所傾撓。初晉興升平中淨檢尼，是比 

T50n2063_p0941a17║丘尼之始也。初受具戒，指從大僧。影景福寺 

T50n2063《比丘尼傳》卷 3 

T50n2063_p0942a05║「汝前世因緣，應為我弟子。」，舉手摩頭，髮自墮 

T50n2063_p0942a06║落，為立法名，大名法緣，小曰法綵。」臨遣 

T50n2063_p0942b04║峧峻異，更從受戒。深悟無常，乃欲乘船泛海 

T50n2063_p0942b09║寺，道俗向慕服其進止。丹陽樂遵為敬捨宅立寺， 

T50n2063_p0942b16║世矣。曾祖率，晉正員郎餘抗杭令，世事黃老加 

T50n2063_p0943a06║宣王倍崇敬焉。勝志貞南金，心皎比北雪，裁 

T50n2063_p0943a13║嘗赴齋會遊踐貴。賤勝，每清重閑靜處係念思惟， 

T50n2063_p0943a29║受業於隱、審二禪師，禪師皆歎其易悟。齊永 

T50n2063_p0943b08║東青園東寺法全尼傳八 

T50n2063_p0943c26║慧緒，尼本姓周，閭丘，高平人也。為人高率疎 

T50n2063_p0944a25║此叚實願一入，第，與諸夫娘別。」既入齋，。齋竟 

T50n2063_p0944a29║云：「此叚出寺方為永別，年老無復能入第理。」 



T50n2063_p0944b02║異。於恒，少日而卒也，是永元元年十一月 

T50n2063_p0944b09║方正有禮，內外敬之。年二十一，夫亡寡居，。鄉 

T50n2063_p0944b10║隣求娉，誓而弗許，。因遂出家，住崇隱寺。，神理 

T50n2063_p0944c06║染孔熙先，謀，人身窮法，毀壞寺舍，諸尼離散， 

T50n2063_p0944c10║五年，陳留、阮儉，篤信士也，捨所居宅立齊興 

T50n2063《比丘尼傳》卷 4 

T50n2063_p0945b06║物。」即行摩那埵以自悔首。合眾見之，悉共 

T50n2063_p0945b07║相率，退思補過、，慚愧懺謝。宋元嘉七年，外國 

T50n2063_p0945b09║而青園徒眾悟解不同，思立別住。，外嚴法禁， 

T50n2063_p0945b12║秀麻衣藿食，躬執泥瓦，夙夜盡勤，。製龕造像， 

T50n2063_p0945b26║不見。又曾浴聖僧，內外寂靜，唯有犧 杓之聲。 

T50n2063_p0945c11║吏史。念即招提寺曇叡法師之姑也。珪璋早秀， 

T50n2063_p0945c16║永明中移住禪林寺，禪範大隆，諸諮學者眾。 

T50n2063_p0945c23║諮禪法，。母從之。耶舍一見，歎此人有分，令其 

T50n2063_p0946a04║救濟。」法崇曰：「善。」，遣使語姑，。姑即奉

教。，從法 

T50n2063_p0946a15║史賞異，問畺良耶舍，答曰：「此人根利，慎勿違 

T50n2063_p0946a23║請還鄉。德行既高，門徒日眾，。於市橋西北自 

T50n2063_p0946b03║王即遣人入，唯見二弟子及二婢奠食，都無雜 

T50n2063_p0946b04║手力，王彌復歎之不可量也。或有問暉者曰： 

T50n2063_p0946b05║「見師生徒不過中家之產，而造作，云為有若 

T50n2063_p0946b07║須費用，役五三金而已，隨復有之，不知所以 

T50n2063_p0946c03║慧勝，本姓唐，彭城人也。父僧智，寓居建康。勝 

T50n2063_p0946c08║集善寺緒尼學五行門禪，後從草堂寺思隱、 

T50n2063_p0946c11║懺悔懇惻，以晝係夜。」貴賤崇敬，、供施不斷。年 

T50n2063_p0946c16║不講說，精究旨要。宋文皇帝善之。湘東王或彧， 

T50n2063_p0946c27║日不足。每聞人言，輒難，盡，取其理究。二十出 

T50n2063_p0947a07║少經與大太袜秣令郭洽妻臧氏相識，洽欲害其 

T50n2063_p0947a18║秀，可學與行為儔也。行晚節好禪觀、菜食精苦， 

T50n2063_p0947a28║以啟元徽，元徽再勅，。事不獲免。，在任積年， 

T50n2063_p0947b01║卒。寺。復有令惠、戒忍、慧力，並顯名。令惠誦 

T50n2063_p0947b10║義優洽。復從隱、審二法師，諮受祕觀，遍三昧 

T50n2063_p0947b13║聞之，捨所居宅欲為立寺，。時制不許輒造。， 

T50n2063_p0947b14║到元徽二年九月一日，汝南王母吳充華啟， 

T50n2063_p0947b15║勅即就，締構，堂殿房宇五十餘間。，率其同志 

T50n2063_p0947b21║蓄私財，隨得隨散，或賬濟四眾，或放生，乞施。 

T50n2063_p0948a14║論。自嶀、嵊而之禹穴，或登靈隱，或往姑 

T50n2063_p0948a15║蘇。，僧柔數論之趣、惠其經書之要，咸暢其 

T50n2064《神僧傳》卷 8 

T50n2064_p1003a24║害人。吾造功德。何不入緣。明日虎銜啣野猪投 



T50n2064《神僧傳》卷 9 

T50n2064_p1013a05║間如常寢處。顧見磨衲數珠銅缸 椶笠。藏石 

T50n2065《海東高僧傳》卷 1 

T50n2065_p1017a13║足白曰面。因即事之。晉末匃奴赫連勃々勃襲 

T50n2065_p1017c04║此皆海中在。惟日本國僧。往々往渡海而來。餘 

T50n2065_p1018a08║無疾而化。其侍者三人留住讀誦經律。往々往 

T50n2065《海東高僧傳》卷 2 

T50n2065_p1020a22║化。謂曰遷喬必出谷。學道務求師。若安々安而 

T50n2065_p1020a23║居。遲々遲而行。非釋子棄恩之本意。即附舶入 

T50n2065_p1020b07║卷。初則新羅法化初張。經像多闕。至是班々班 

T50n2065_p1020b10║行。讚揚他德挽回向己。捨直與人。顒々顒卬々卬。 

T50n2065_p1020c01║釋圓光．俗姓薜薛氏。或云朴。新羅王京人。年十 

T50n2065_p1023a01║俗。後還震旦敷宣法化。玄績乃著。巍々巍乎其 

T51n2066《大唐西域求法高僧傳》卷 1 

T51n2066_p0004c02║先到那爛陀。次向金剛座。旋過薛薜舍離。後到 

T51n2066_p0006b17║南向大覺。正南尊足山。並可七驛。北向薛薜 

T51n2067《弘贊法華傳》卷 2 

T51n2067_p0015b15║流。道恒。道標。僧叡。僧肇等八百餘人。[言*恣]𧫎受 

T51n2067《弘贊法華傳》卷 6 

T51n2067_p0031a11║釋志湛。齊州山莊荏人。是朗公曾孫之弟子也。 

T51n2067《弘贊法華傳》卷 10 

T51n2067_p0045c18║直千五百。至家[言*恣]𧫎阿婆。努力為妾。寫法花經。 

T51n2071《淨土往生傳》卷 3 

T51n2071_p0124a10║疏。終不迴意。因德陽節緇黃。會鱗麟德殿論義。 

T51n2073《華嚴經傳記》卷 3 



T51n2073_p0163c23║藏世界圖一鋪。蓋[葸-十+夕]𦵇河之左。古今未聞者

也。 

T51n2075《曆代法寶記》卷 1 

T51n2075_p0181c08║薜薛道衡撰牌文。 

T51n2075_p0184b14║元年十一月。又使內侍將軍薜薛蕳至曹溪能 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 12 

T51n2076_p0296c16║江西廬山雙谿田道者。問如何是[吭-几+(坐-工+十)]啐啄

之機。 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 13 

T51n2076_p0302b11║十年住持。今日被黃面淅浙子上門羅織。師曰。 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 27 

T51n2076_p0432c11║授盛于江淅浙。隋開皇十七年十一月十七日 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 29 

T51n2076_p0452c17║子[吭-几+(坐-工+十)]啐母啄子覺無㲉。母子俱亡應緣不

錯。同 

T51n2076《景德傳燈錄》卷 30 

T51n2076_p0465c27║馳之問答。打草驚蛇之句。探竿影草之功。[吭-几+(坐-

工+十)]啐 

T51n2077《續傳燈錄》卷 1 

T51n2077_p0473a17║正狗不偷油。雞銜啣燈盞走。問如何是截人之 

T51n2077《續傳燈錄》卷 4 

T51n2077_p0488a29║承天[(工*凡)/言]𧦬元禪師湖州上方新禪師 

T51n2077《續傳燈錄》卷 5 

T51n2077_p0497b25║曰。玉麟帶月離霄漢。金鳳銜啣花下綵樓。野老 



T51n2077《續傳燈錄》卷 6 

T51n2077_p0504b26║[葸-十+夕]𦵇嶺久。而今休更問來端。僧云。便與麼去

時 

T51n2077《續傳燈錄》卷 8 

T51n2077_p0514a25║如何是本來心。師曰。折拆東籬補西壁。曰恁麼 

T51n2077《續傳燈錄》卷 25 

T51n2077_p0634c04║高著眼。問猿抱子歸青嶂後。鳥銜啣花落碧岩 

T51n2077《續傳燈錄》卷 27 

T51n2077_p0655b17║[白/本]皋禾青南畝。農夫鼓腹樵者高歌。古佛家風 

T51n2077《續傳燈錄》卷 29 

T51n2077_p0665c17║八字不著[白-日]㇒。擊禪床下座。上堂。日日說時時 

T51n2077_p0668a20║銜啣蘆。問如何是佛。師曰。華陽洞口烏龜。問魯 

T51n2077《續傳燈錄》卷 32 

T51n2077_p0694a23║曰。不須呈伎倆。直須[吭-几+(坐-工+十)]啐地折曝地斷

方敵得 

T51n2077《續傳燈錄》卷 33 

T51n2077_p0696b24║全機敵勝猶在半途。[吭-几+(坐-工+十)]啐啄同時白雲萬

里。纔 

T51n2077《續傳燈錄》卷 34 

T51n2077_p0705b25║霜空天寒水冷。釋迦老子無處藏身。折拆東籬 

T51n2078《傳法正宗記》卷 9 

T51n2078_p0768a26║馮嶺。同詳三十三。其四日曰。九女出人倫。八箇 

T51n2083《釋門自鏡錄》卷 2 



T51n2083_p0823c20║唐淅浙西重建慈和殿。治地每患蚯蚓穿穴。一 

T51n2087《大唐西域記》卷 1 

T51n2087_p0867c02║而杼軸。揚旌玉門之表，信亦多人；利涉[葸-十+夕]𦵇 

T51n2087《大唐西域記》卷 2 

T51n2087_p0878a27║則有薑、芥、瓜、瓠、葷陀菜等；[葸-十+夕]𦵇、蒜雖

少，噉食 

T51n2089《遊方記抄》卷 1 

T51n2089_p0987b24║[葸-十+夕]𦵇右梵英。印度聖種。梯山航海弘化聖朝。

而 

T51n2095《廬山記》卷 5 

T51n2095_p1050c23║續觸緒摧鋗鋗。施三百千。再建堂宇。時湖南 

T51n2097《南嶽總勝集》卷 1 

T51n2097_p1059a28║小潛山之聽泉．岣[崛-出+雨] 之應泉。下有仙泓靈 

T51n2097《南嶽總勝集》卷 3 

T51n2097_p1086a23║東陵聖母廟主女冠道土士康紫霞自言。少時 

T51n2101《補陀洛迦山傳》卷 1 

T51n2101_p1139c03║江淅浙分省郎中天台劉仁本 

T52n2102《弘明集》卷 1 

T52n2102_p0001b09║時年方盛。志精於學。又見世亂。無仕[穴/(耜-耒)]

意。 

T52n2102《弘明集》卷 10 

T52n2102_p0065c14║物紛糺則懸諸天象。眾言[肴*ㄆ] 舛則折乎聖 



T52n2103《廣弘明集》卷 8 

T52n2103_p0139c20║集。賢[言*恣]𧫎之所挺生。神迹詭怪則理絕人區。 

T52n2103《廣弘明集》卷 12 

T52n2103_p0170c22║日以灌爾頂。須臾之間即患陰痛𤹯。苦毒難 

T52n2103《廣弘明集》卷 27 

T52n2103_p0308c11║此假合之體危[目*危] 之形。望免四大不虧百一 

T52n2103《廣弘明集》卷 28 

T52n2103_p0325a24║所墜。忽不自知。更謂寶支所出。朱[示*暴] 四色 

T52n2103_p0327b05║之重。明行具足。寧屑[六/衣]𫋴冕之尊。十力四心 

T52n2103《廣弘明集》卷 29 

T52n2103_p0341a09║垂[菱-土+(鬯-匕)] 。長卿寒翠簡子秋紅。崖戴雲而吐

雨。 

T52n2104《集古今佛道論衡》卷 1 

T52n2104_p0371b22║曰爾來何為。曰。取經函。僧曰。詳在寺懶嬾讀 

T52n2106《集神州三寶感通錄》卷 3 

T52n2106_p0424c15║曰令取經函。僧曰。洋在寺懶嬾讀經。今北行東 

T52n2106_p0429a17║助君買紙。言己已不見。又有漁人。夜見。江中 

T52n2113《北山錄》卷 5 

T52n2113_p0607b27║所謂至矣哉。文子稱黃帝之形有[序-予+(林/木)] 而神

不 

T52n2113《北山錄》卷 7 

T52n2113_p0616c03║釭特舉（月影雖流蘭釭尚照）營圃之叟綆[午/止]𦈢自溉

（芸蔬不可不灌）良 



T52n2113_p0618b11║石。非謂敗人於五藏也（佛說經非欲墜人也）豈南華[后

-口+十] 姬 

T52n2113《北山錄》卷 8 

T52n2113_p0622a20║銅山崩。似類相應也）葭灰消而月暈缺（淮南子云。隨

灰灰而月暈缺。注云。以取蘆灰灰 

T52n2113《北山錄》卷 10 

T52n2113_p0633a07║及百家語悉燒。偶語詩書者死）若以四夷之人罼𦌎弋鮮

食（罼𦌎免網也。弋 

T52n2113_p0634b25║人。博覽群書。曉天文。殺段 業。自稱凉州牧。後入

姑臧。即位號西河王）末節改悟。遂成 

T52n2115《鐔津文集》卷 11 

T52n2115_p0708a03║名相將兮。千載葳甤甤。 

T52n2115《鐔津文集》卷 19 

T52n2115_p0750c14║淅浙江杭州府徑山禪寺住持沙門文琇 

T52n2116《辯偽錄》卷 3 

T52n2116_p0770a16║而殂焉。故常時之人。為詩詠云。楂楂子店前 

T52n2118《折疑論》卷 4 

T52n2118_p0812b21║絃以召黃鍾。乃十一月節令。霜雪交下。川池暴烈。及

冬而扣徵絃以激甤甤賓。五月節令。而陽光盛烈。堅氷立散。 

T52n2120《代宗朝贈司空大辨正廣智三藏和上表制

集》卷 1 

T52n2120_p0831a24║僧慧珍年卅三（京兆府 萬年縣 洪洞鄉 福潤里 俗

姓王名庭現伯高為戶請住大興住善寺） 

T53n2121《經律異相》卷 3 

T53n2121_p0014c14║[口*宿] 出乳飲之。過七日已。自以福德。即自長 



T53n2121《經律異相》卷 9 

T53n2121_p0046a11║身濟眾八端坐山中鳥[孑*(焉-正+?)] 頂上子未 

T53n2122《法苑珠林》卷 16 

T53n2122_p0406b08║焉自然。芳煙直上其氣聯雲。餘熏葳蕤蕤溢於 

T53n2122《法苑珠林》卷 32 

T53n2122_p0531b11║舌埵山帝之女死。化為怪草。其葉甤甤成。其 

T53n2122《法苑珠林》卷 35 

T53n2122_p0567b20║落灰然甤甤盛垂油濕畫峯 

T53n2122《法苑珠林》卷 44 

T53n2122_p0628a24║君臣感德靈篇金鏡寶冊葳蕤蕤 

T53n2122《法苑珠林》卷 49 

T53n2122_p0657b22║絕。我一且旦無子俱亦當死。 

T53n2122《法苑珠林》卷 60 

T53n2122_p0735b12║吠囉低薩婆（去聲）勃陀（長聲）吠盧吉低隻芻（欹數

反）秫秫（始出 

T53n2122《法苑珠林》卷 78 

T53n2122_p0867c27║游在叢林樹。產[孑*(焉-正+?)] 諸子在於樹上。時有拘

耆。 

T53n2122《法苑珠林》卷 79 

T53n2122_p0876b15║十四年秋暴病卒。初奕與同伴傅仁均薜薛賾。 

T53n2122_p0876b25║命旦入殿見薜薛賾。因說所夢。賾又自說泥犁 

T53n2122《法苑珠林》卷 85 



T53n2122_p0909c24║魏泰岳人頭山銜草寺釋志湛。齊州山莊荏縣 

T53n2122_p0912a09║眷屬將軍薜薛仁軌家內設齋。諸親聚集。諸官 

T53n2122《法苑珠林》卷 91 

T53n2122_p0961c04║薜薛甫與司工錡殺杜伯其友左儒九諫。而王 

T54n2123《諸經要集》卷 1 

T54n2123_p0007c12║像門間無空缺。滿一室已。復更精進。燒香散華 

T54n2123《諸經要集》卷 2 

T54n2123_p0010a18║淨不求利養。三知從多聞得智慧者故。勤求不 

T54n2123_p0015a12║不得麁言。師所呵訶責不應反報。師坐臥床應 

T54n2123_p0015b11║人途逾慢也。故敬福經云。善男子。經生之法。不 

T54n2123《諸經要集》卷 3 

T54n2123_p0020a19║座自白言。善哉大王。剋後十五日日正食時。令 

T54n2123_p0028a09║庶茲憑七覺時持用免三邪 

T54n2123《諸經要集》卷 4 

T54n2123_p0033c04║哀婉故不下飄颻颺數仞中 

T54n2123《諸經要集》卷 5 

T54n2123_p0041c19║持安置小少草地若無蟲水中。即如佛教。持食 

T54n2123_p0041c29║人道當念有意無每食自知少 

T54n2123_p0044a16║眾生與興福救乏莫墮慳貪。持至空靜處。減 

T54n2123《諸經要集》卷 6 

T54n2123_p0053b28║步之中盡得銅錢盆。皆滿金錢。王雖得錢怖不 

T54n2123_p0054b24║食。復言飢餓饕餮。若小少飯食。言腹中實餓 

T54n2123_p0054c15║貧苦。財物都盡。客作傭庸力得米四升。炊作 

T54n2123《諸經要集》卷 7 

T54n2123_p0059a04║觸則如把毒蛇。外言如蜜。內心如鳩鴆。家貧困 

T54n2123_p0059c10║有。名曰無比。隣國諸王。群僚豪姓。靡不婢娉 



T54n2123_p0060a22║須陀洹道。此女讚譖之於王。王惑其言。以百 

T54n2123_p0061a02║子悖亂隨之隨墮惡。但不知故不制心意。從是 

T54n2123_p0063b08║時有四禽獸。依附左右。常得安隱。一者鴒鴿。二 

T54n2123_p0064a01║後歸家。聚娶婦為居家。生得一男端正可愛。 

T54n2123_p0064a04║其屍上氣絕復蘇。覩親族諫喻。奪尸殯斂。埋 

T54n2123_p0065c01║驢牛羊雞豕。當知攝受地獄之中黑駿駮諸狗。 

T54n2123《諸經要集》卷 8 

T54n2123_p0067c11║刻像。欝爾浮光。斯匿鑄形。起超然避席。自茲厥 

T54n2123_p0070c25║死。所以失林窮虎。乃委命於廬中。鍛𨭝翮驚禽。 

T54n2123_p0077c06║世為貧家子。恒行傭庸作以供身口。聞佛說洗 
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T54n2123_p0079a23║稗粺。而欲歲取精糧。驅駕駑蹇。而望騰超敻絕。 

T54n2123_p0079a28║於高範。切磋瑳之意。事存我友。又如摶牛之 

T54n2123_p0079c13║於一賣香底。見彼底上有諸香裏裹。見已即 

T54n2123_p0079c15║上諸香裏裹物。難陀爾時即依佛教。於彼邸上 

T54n2123_p0079c16║取諸香裏裹。佛告難陀。汝於漏剋一移之頃。 

T54n2123_p0079c17║捉持香裏裹。然後放地。爾時長老難陀。聞佛如 
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T54n2123_p0088b29║知智者不積聚為破慳貪故 

T54n2123_p0089a22║兵及四方乞者。隨意施猶不盡。兒婦以一裏裹 

T54n2123_p0094c09║神感其精誠。即接年少比丘罝置於岸上。海神 

T54n2123_p0101b12║翅翹。五邊長炙。食草學牛。噉糞如犬。或盛談下 
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T54n2123_p0110c17║仙人遂遊行見之。諸女皆出迎逆。好花妙香供 
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T54n2123_p0121b13║腸。一名螳𧏙蜋。二螳名𧏙蜋嘴。兩種在細腸。一名 

T54n2123_p0121b21║𨄔。名為鐵嘴。一種在足指。名為燒然。一稱種在 
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T54n2123_p0128b15║罄彼林叢。顛覆巢居。剖破窟宅。置罝羅亘野。 
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T54n2123_p0142c07║詈。離於悔畏。難離惡聲畏。離無利畏。離於苦 
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T54n2123_p0152a25║盡之寶。子原吾命矣。臘獵者又曰。大王賜吾千 

T54n2123_p0153b06║又善見律云。時有六郡群比丘。自身在下。請法 
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T54n2123_p0155b19║諸經要集卷第十七 

T54n2123_p0156a16║之道即無漏業。世尊。憶念我昔。遊行臘獵戲。忘 

T54n2123_p0160b12║食肉。譬如旃陀羅。臘獵師。屠兒。捕魚鳥人。一 

T54n2123_p0161a24║況聽食非聖人食。聖人雖離著。以肉能生無量 

T54n2123_p0161c12║國王。名波羅摩達王。將四種兵入山臘獵戲。王 

T54n2123_p0165c02║又摩耶經偈言云。 
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T54n2123_p0167b22║有群犲狼競來躋䶩嚙。肉墮骨傷膿血流出。苦 

T54n2123_p0170a14║為一拘牟陀壽。二十拘牟陀壽。為一荼奔荼梨 

T54n2123_p0172c05║人言姑者。誰當保我。從地罪獄出。便不犯道 
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T54n2123_p0176a19║撾杖良善妄纔讒無罪其殃十倍 

T54n2123_p0177b13║所願無不獲果。述曰：如前教已復將經像至病人所，題

其經名、像名，告語示之，使開目睹見，令其惺悟，兼請有德智人讀誦大乘，

助揚讚唄，幡花亂墜，宛轉目前，香氣氛氳，常注鼻根，恒與善語，勿傳惡

言。以臨終時多有惡業相現，不能立志，排除是故，瞻病之人特須方便善巧誘

訹，使心心相續，剎那不駐，乘此福力作往生淨土之意。故《智度論》云：

「從生作善，臨終惡念便生惡道；從生作惡，臨終善念而生天上。」又《維摩

經》云：「憶所修福，念於淨命。」又《正法念經》云：「若有眾生持戒之人

於破戒病人不求恩慧心，不疲厭供養病人，命終生普觀天，五欲縱逸不知厭

足。」 

T54n2123_p0178c02║道何以為體。魂曰以無有形乎。魂魄曰有形也。 

T54n2123_p0180b16║復見身為熱風光。及火焰等所炙。若苦痛難忍。 

T54n2123_p0182c24║便起鞭罰。不忍辱故。二者貪愛寶貨。斷者事不 

T54n2123_p0183b20║十九照諸幽冥。若苦痛眾生蒙此光明。皆得相 
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T54n2123_p0189c03║塔樹下大眾中。背皆不得令出氣。師前大德上 
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T54n2125_p0204c18║生，薛薜世則因六條而五道方起，或露膊體拔 

T54n2125_p0205a02║移馳光，鹿苑，六道盛歸依之心。初轉法輪 

T54n2125_p0205a14║說；隨機拯物，理亡他議。及乎薛薜舍初辭，魔 

T54n2125_p0205a19║唱寂，世界空虛。，次有弘法應人，結集有五 

T54n2125_p0205a21║見聞，三藏各別，。著下裙則裙裾有偏正、，披上 

T54n2125_p0205a22║服則葉存狹廣。；同宿乃異室繩圍，兩俱無 

T54n2125_p0205a23║過；、受食以手執畫地，二並亡愆。各有師承， 

T54n2125_p0205b06║乃至正量尤多。北方皆全有部，時逢大眾。南 

T54n2125_p0205b09║一月餘便達斯嶺。次此南畔逼近海涯有室利察呾羅國，

次東南有郎迦戍國，次東有社杜和鉢底國，次 

T54n2125_p0205b11║洲並皆上座，而大眾斥片焉。然南海諸洲有 

T54n2125_p0205b13║少兼餘二（從西數之，有婆魯師洲、末羅遊州洲，即今

尸利佛逝國是。莫訶信洲、訶陵洲、呾呾 

T54n2125_p0206a14║嶺之鄉投誠碧砌，為無為，事無事，斯固無以 

T54n2125_p0206a17║家法侶講說軌儀，徒眾儼然欽誠承極旨，自 

T54n2125_p0206a27║重法。然古今所傳經論，理致善通，禪門， 

T54n2125_p0206a28║定瀲之微，此難懸囑，且復粗陳行法，符律 

T54n2125_p0206a29║相以先呈，備舉條章，考師宗於實錄。縱使 

T54n2125_p0206b25║三十五長髮有無三十六亡則財僧現 

T54n2125_p0206c15║髆、首無巾帊，自是恒途餘處遊行，。在開非 

T54n2125_p0206c16║過。，若是寒國，聽著短靴，諸餘履屣隨處應 

T54n2125_p0206c25║織內脚圓且輕；卑幼之流小拈枮隨事。雙足蹋 

T54n2125_p0206c26║地，前置盤盂，地以牛糞淨塗，、鮮葉布上， 

T54n2125_p0207a11║上坐，菜食棄足邊，故，知垂脚而坐是。佛弟 

T54n2125_p0207b08║俗亦有云：「清齋方釋奠，剪爪宜侵肌，捨塵 

T54n2125_p0207b09║惑孔顏。」如斯等類亦是事須清潔，不以 

T54n2125_p0207c23║造。若取水時，必須洗內，令塵垢盡方始納 

T54n2125_p0207c24║新。豈容水則不分淨觸，但畜一小銅瓶，著 

T54n2125_p0207c25║蓋插口，傾水流散，不堪受用，難分淨觸。 

T54n2125_p0207c26║中間有垢有氣，不堪停水，、一升兩合隨事 

T54n2125_p0208a09║那爛陀寺，大德，多聞並皆乘輿，無騎鞍乘 

T54n2125_p0208a23║通夜隨用，若有同前瀘濾漉。池河觀水，廣如律 

T54n2125_p0208b04║羅，令入放生器內，上以水澆洗三遍，外邊更 

T54n2125_p0208c04║悉皆得罪。其齒木者，梵云憚哆家瑟詑詫，憚 

T54n2125_p0208c05║哆譯之為齒，家瑟詑詫即是其木。長十二指， 

T54n2125_p0208c06║短不減八指，大如小指，、一頭緩，須熟嚼，良 

T54n2125_p0208c12║若口中吐水及以洟唾，皆須彈指經三，、或 

T54n2125_p0208c24║必其鼻中不串、口飲亦佳，、久而用之便少 

T54n2125_p0208c26║盡，苦若盪湯淨漱更不腐敗，自至終身。牙疼 

T54n2125_p0209a28║日既將午，施主白言時至，法眾乃反攝襵上 



T54n2125_p0209b04║淨洗手足，先於大眾前行初置聖僧供，次 

T54n2125_p0209b05║乃行食以奉僧眾。復於行食末安食一盤， 

T54n2125_p0209c04║曰：「大聖涅槃，爾徒尚在，四方僧至為禮聖 

T54n2125_p0209c07║行之，大眾咸足，其飡所長還如常日。咸皆 

T54n2125_p0209c14║鹽者，合掌長跪在上座前，口唱：「三鉢羅佉 

T54n2125_p0209c15║哆。」（，譯為善至，舊云僧跋者，訛也。）上座告

曰： 

T54n2125_p0209c18║佛教令唱「三鉢羅佉哆」，然後方食，所有毒藥 

T54n2125_p0210a25║一盤，即斯法也。然後施生主授齒木、供淨水， 

T54n2125_p0210b02║力方取，齋主全無重收食法。此是西方一途 

T54n2125_p0210c02║並多粳米，栗粟少黍無。有甘瓜、豐蔗芋、乏葵 

T54n2125_p0210c27║獻。問其何意？答是福因田，今不奉獻後寧 

T54n2125_p0210c29║長跪讚歎佛德。次復別請兩僧，。各昇佛邊 

T54n2125_p0211a02║佛睛以來求勝福，然後隨便各就一邊反襵 

T54n2125_p0211b08║伽他，是持施物供奉之儀。特欹尼師野，即 

T54n2125_p0211b17║度，兼唱阿奴謨拕。娑度即事目善奉哉。阿奴 

T54n2125_p0211b22║講經，。斯則處中者所務。或可初日奉齒木 

T54n2125_p0211b26║施主先呈花著蓋供養制底，大眾旋繞令唱， 

T54n2125_p0211b28║《西方記》中所陳矣。斯等雖復事有疎繁、食 

T54n2125_p0211c02║設他來請，或奉金寶棄如洟唾，屏跡窮林 

T54n2125_p0211c14║罪，食噉不知受觸，但護婬戒一條，即云：「我 

T54n2125_p0211c15║是無罪之人，何勞更煩學律？」咽噉著脫元不 

T54n2125_p0211c17║意焉？！一貴一輕出乎臆斷，門徒遂相踵習， 

T54n2125_p0211c19║苞包三藏，不思咽咽當有流漿之苦，誰知步 

T54n2125_p0211c21║心，勿輕小愆，還成最後之唱，理合大小雙 

T54n2125_p0211c22║修，方順慈尊之訓。防小罪、觀大空，攝物澄 

T54n2125_p0211c23║心，何過之有？！或恐自迷誤眾，准教聊陳一 

T54n2125_p0211c25║月說戒洗懺，恒為勸誡門徒，。日三禮白。佛 
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T54n2125_p0212b02║生之牢獄，仰晞睎寂岸為悟寂之虛關，方可 

T54n2125_p0212c25║求之絹絁，覓難得之細布？。妨道之極，其在 

T54n2125_p0212c26║斯乎！。非制強制，即其類也。遂使好事持律 

T54n2125_p0213a03║者，遂使存身靡託，、投命何因？！以理推徵，此 

T54n2125_p0213b20║分：與僧一分：自取兩歸。未解其故，：問大 

T54n2125_p0214a05║餘二百，並是積代君王之所奉施，。紹隆不 

T54n2125_p0214a24║覆膊，方裙禪褌袴袍襦，咸乖本製，何但同 

T54n2125_p0214b12║底氏國，並著衫袴。裸國則逈無衣服，男女咸 

T54n2125_p0214b13║皆赤體。從羯濕彌羅已去，及速利諸胡、吐 

T54n2125_p0214c21║斯則去繁得要，仰順聖情。自墮乍可，一身， 

T54n2125_p0214c22║傳授，恐為誤眾。如能改斯故轍務軌新蹤 

T54n2125_p0214c24║批比王舍，通帝鄉而共圍。鴻河則合泚於文 

T54n2125_p0215a02║律藏，衣食無罪者方可取也。非知之艱難， 



T54n2125_p0215b09║律而益身，擎之固亦無損。斯等所論要事，益 

T54n2125_p0215b10║多，並神州不行。袈裟角垂正當象鼻，梵僧 

T54n2125_p0215b27║是覆膊髆，更加一肘始合本儀。其披著法，應 

T54n2125_p0215b28║出右肩交搭左膊髆，房中恒著。，唯此與裙， 

T54n2125_p0215c03║作，。橫竪隨意，繞身既訖擡使過臍，右手牽 

T54n2125_p0215c05║裙裾取外邊而掩左畔（近右手邊為右裾，近左手邊為左

裾），兩手 

T54n2125_p0215c14║不合緝綵。斯為謂圓整著裙。或成薩婆多之部 

T54n2125_p0215c15║別，鉢履曼荼羅著泥婆娑，即其真也，。譯為 

T54n2125_p0215c18║不許。凡踞坐小床及拈枮之時，牽裙上裾下 

T54n2125_p0215c29║制，但且略陳大綱要，細論非面不可。又凡 

T54n2125_p0216b26║哀將為孝子，或房設靈、机，用作供養，或 

T54n2125_p0216b28║拄哭杖、或寢苦苫廬，斯等咸非教儀，不行 

T54n2125_p0216c04║不悟緣起之三節，欲從死趣死，詎證圓成 

T54n2125_p0216c09║或置甎石以充坐物，令一能者誦《無常經》 

T54n2125_p0217a29║已後名歌哥栗底迦月，江南迦提設會，正是前 

T54n2125_p0217b27║譯為和集，凡大齋日悉皆如是，。即是神州行 

T54n2125_p0217b28║城法也。，禺中始還入寺，日午方為大齋。過 

T54n2125_p0217c12║朝暮朝暮暮憶所犯罪（褒灑是長養義，陀是淨義。意明

長善養淨除破戒之 

T54n2125_p0217c14║人須二十。若作輕過，對不同者而除悔之，。 
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T54n2125_p0219a17║西國出家軌儀，咸悉具有聖制，廣如《百一 

T54n2125_p0219a18║羯磨》，此但略指方隅。諸有發心欲出家者， 

T54n2125_p0219a24║條、僧脚崎及下裙等并鉢濾羅，方為白僧陳 

T54n2125_p0219c10║離竪著箸日中，餘杖布地，令其竪影與臥杖 

T54n2125_p0219c14║（言布路沙者，譯為人也。所以四指之影名一人者，即

是四指竪杖、影長四指之時，此人立在日中，影量與身量 

T54n2125_p0220a11║持腰絛或濾水羅等，。奉臨壇者，以表不空 

T54n2125_p0220a22║名悉他薛薜攞（譯為住位），得離依止而住，又得為 

T54n2125_p0220a29║證人，並無定年、幾，事，須解律清淨中邊數 

T54n2125_p0220b10║教，宜可行之，不得雷同無分皂白。云爾。 

T54n2125_p0220b23║曰云「戒住我住。」理非虛說。既有深旨，誠可 

T54n2125_p0220c08║熱。熱則身無拂疿子，寒乃足無皴裂，為此 

T54n2125_p0221a09║三禮，四部罔窺其事。凡為禮者，拜數敷法式 

T54n2125_p0221c11║禮拜之軌，須依教。為。進具若分影在前，即 

T54n2125_p0222a09║房任住能禮其大者。次讀少許經，憶所先 

T54n2125_p0222a16║賢聖繼軌人皆共稱。或云未睇是中，提捨是國。百億之

中心，斯其事也，此號人咸委之。其北方胡國猫，獨喚 

T54n2125_p0222a17║聖方以為呬度，呬音許伊反，全非通俗之名，但是方

言，固無別義。西國若聞此名，多皆不識，宜喚西國為聖方， 

T54n2125_p0222a19║別義。又復須知，五天之地皆曰婆羅門國，北方連速例



利總號胡彊，不得雷同咸為一喚耳）。凡 

T54n2125_p0222b02║竟意在於此。如不解律依他盡形，設無大 

T54n2125_p0222b10║律文云「寧作屠兒，不授他具戒，捨而不教 

T54n2125_p0222b24║德俱聚於此、二乃積甎土而成之，。詳傳字 

T54n2125_p0222b25║義如是。或名窣覩波，、義亦同此。舊總云塔，、 

T54n2125_p0222b26║別道支提，、斯皆訛矣。或可俱是眾共了名 

T54n2125_p0222c14║更無起義，西國見為三拜，人皆怪也之。若恐 

T54n2125_p0222c19║于今不絕。如經律云「來至佛所，禮佛雙 

T54n2125_p0222c20║足，在一邊坐。」，不云敷坐具禮三拜在一 

T54n2125_p0222c25║兩膝皆竪，攝斂衣服勿令垂地，。即是持衣 

T54n2125_p0222c26║說淨常途軌式。，或對別人而說罪、或向大 

T54n2125_p0223a15║鉢拄挂在壁牙，隨處安坐令其憩息，幼向 

T54n2125_p0223a23║然西方軌則，多坐小枯枮，復皆露足。東夏既 

T54n2125_p0223c11║非一概。且如人參、茯苓、當歸、遠志、烏頭、附子、 

T54n2125_p0223c25║殊，振足搖頭混嫓僵仆而何別，斯乃良由 

T54n2125_p0223c27║源、伐樹不除其本，波枝條彌蔓求絕無因， 

T54n2125_p0224b27║類，或又可依斯（恐有丹石之人，忍飢非所宜也。又飛

丹則諸國皆無，服石則神州 

T54n2125_p0225a05║不飡，凡是菜茹皆須爛煮，加阿魏、蘇油及 

T54n2125_p0225a07║復憶，故噉之，遂使齊中結痛，損腹腸，闇、眼 

T54n2125_p0225a08║目，長疾病，益虛疎。其斯之謂，智者思察用行 

T54n2125_p0225a21║杜社，晡堤是陳，木底是棄，鞞殺社譯之為藥 

T54n2125_p0225b09║其陳棄，既是部別，不可同斯。《了論》雖復 

T54n2125_p0225c08║合食。西方在處多悉有之，名為薛薜攞斫羯 

T54n2125《南海寄歸內法傳》卷 4 

T54n2125_p0227a19║云娑婆度，義目曰善哉。經師方下，上座先起 

T54n2125_p0228c07║中各分三蕱節，謂一言、二言、多言，總成二十 

T54n2125_p0229a17║次有伐致㨖呵利論，是前朱儞議釋，即大學士 

T54n2125_p0229b05║次有蓽萆拏，頌有三千，釋有十四千。頌乃伐 

T54n2125_p0229b16║僧賢、清哲辯之徒，近則陳那、護法、法稱、戒賢及 

T54n2125_p0229c07║與毒藥，為害誰為重？」應聲答曰：「毒藥與毒 

T54n2125_p0229c16║多揭娑婆，南海佛逝國則有釋迦雞栗底 

T54n2125_p0230b11║鑰、針錐、剃刀、刀子、鐵杓、火爐及斧鑿等，并盛 

T54n2125_p0230b12║此諸袋。若瓦器，謂鉢、小鉢、淨觸君持及貯油 

T54n2125_p0230b13║物并盛水器，此並應分，餘不合分。其木器、 

T54n2125_p0230b14║竹器及皮臥物、剪髮之具，奴婢、飲食、穀豆及 

T54n2125_p0230b16║庫，令四方僧共用。若田宅、村園、屋宇不可 

T54n2125_p0230b18║問法衣俗衣若染不染及皮油瓶、鞋屨之 

T54n2125_p0230c02║作針錐、刀子及錫杖頭，行與現前僧伽（縱不普遍 

T54n2125_p0230c09║尖渧酒瀝置口中。若將酒及糟，起麵并糟 

T54n2125_p0230c23║髮爪窣覩波所有破壞，法物寫佛經，料理師 

T54n2125_p0231a03║體住乎？又復詳審當事並有功勞，家人尚 



T54n2125_p0231a08║通道俗，此據施主無元心，設令飡噉理亦非 

T54n2125_p0231a10║衣食者，此則誠無疑慮之患。若無元心作無 

T54n2125_p0231b13║便登正覺，遂相踵習輕棄其軀。何則？十劫百 

T54n2125_p0231b22║大因，則三祇斯始克。始怱怱自斷軀命，實亦未 

T54n2125_p0231c06║便招折析石之過。嗚呼！此事誠可慎哉。俗云： 

T54n2125_p0232a12║隨隋季道銷，法師乃梗遷楊府。諸僧見說，咸 

T54n2125_p0232a13║云魯漢體多貢質卦朴，遂令法師讀《涅槃經》，遣 

T54n2125_p0233b10║不可再。激於義理，豈懷私戀？吾脫存也， 

T54n2125_p0233b11║見爾傳燈，宜即可行，勿事留顧。觀禮聖蹤， 

T54n2125_p0233b12║我實隨喜，紹隆事重，爾無間然。」既奉慈聽 

T54n2125_p0233b22║絃歌，況大智大恩而不傳於文讚。云爾。 

T54n2125_p0233b25║學而時習，杖德箴規。儔命明兩曜， 

T54n2125_p0233c06║願在在遭會而延慶，代代奉訓以成褫禠， 

T54n2126《大宋僧史略》卷 2 

T54n2126_p0247b21║慧儼行感宣政等在內道場念誦。以薜薛懷義 

T54n2126《大宋僧史略》卷 3 

T54n2126_p0248c09║生為閻浮提主。唐氏合微。故由之革薜命稱周 

T54n2126_p0248c10║（新大雲經曰。終後生彌勒宮。不言則天是彌勒）法朗

薜薛懷義九人並封縣 

T54n2126_p0248c15║耶。蓋因重譯故。有厚誣加。以挾薜薛懷義。在其 

T54n2127《釋氏要覽》卷 2 

T54n2127_p0283a29║懶懶墮。則喪於法寶。 

T54n2127《釋氏要覽》卷 3 

T54n2127_p0299c23║發覺淨心經。有二十種睡眠過患。一懶懶墮。 

T54n2127_p0306b12║病不籌量。八懶懶服藥。九無智慧不能調心。 

T54n2128《一切經音義》卷 1 

T54n2128_p0314c21║曇論說以彼多牛用牛貨易故以為名瞿音具愚反嚩音無可

反抳音尼[(牙*ㄆ)/韭]𩐈反）。 

T54n2128_p0315a20║懈廢（皆嗌反賈注國語云懈倦也廣雅[娕*頁]嬾也說文怠

也音作嫁者非也）。 

T54n2128《一切經音義》卷 2 



T54n2128_p0318b02║腦膜（上乃倒反說文作腦頭中髓從肉[甾-十+乂]聲有作

[腮-田+(句-口+夕)] 或作𦠊或作腦並非也[甾-十+乂]音與上同下音莫字統云在皮

內肉 

T54n2128_p0322a01║莖稈（上幸耕反說文云枝主也從草巠聲也下哥[娕*頁]嬾

反集訓云禾稾也廣雅稻黍莖謂之稈說文禾莖也從禾旱聲 

T54n2128_p0322a11║㝛殖（上相育反考聲云宿久也說文止也從宀音綿[佰-日+

囚]𠈇聲[佰-日+囚]𠈇音同下時力反孔注尚書殖生也杜注左傳云長也蒼 

T54n2128《一切經音義》卷 3 

T54n2128_p0324a21║𣫘[月*(ㄗ@、)]（上苦角反集訓云鳥卵空皮也說文作𣪊

[士/(同-口)]𡉉聲也[士/(同-口)]𡉉音口江反下洛管反說文云凡物無乳者卵生也古

文作 

T54n2128_p0324c11║扇搋半擇迦（搋音勅加反經作[掐-臼+(一/巾)] 不成字迦

音薑佉反梵語也唐曰黃門其類有五如毘柰耶大律中 

T54n2128_p0325b05║麁獷（上倉蘇反鄭注禮記云[夕/鹿]疎也廣雅惡也說文從

三鹿下[乎*(虎-儿+几)] 猛反集訓云如犬獷惡不可近也故從犬正經作 

T54n2128_p0325b11║嬾墮（上勒偘反𦒱聲不勤也說文懈怠也從女賴聲也頼字

從負刺聲也經從心作[悚*頁]懶雖訛亦通下徒臥反廣雅墮 

T54n2128_p0325b12║[娕*頁]嬾也說文不敬也從心隋聲古作𢞑）。 

T54n2128_p0326a13║狂賊（劬王反玉篇云狂愚也𦒱聲云猖狂不倫理也說文作

[狂-王+(山/王)]或從心作[惴-而+王]𢚇[狂-王+析]也從犬[山/王]聲也下藏則反韓詩

殘義 

T54n2128《一切經音義》卷 4 

T54n2128_p0329b04║坦然（他[娕*頁]嬾反蒼頡篇云坦著也廣雅坦平說文安也

從土旦聲也旦字從日下一也）。 

T54n2128_p0331b09║鶬鶊哀鳴交頸鴶鳩鳩音胡浪反關關[嚶-女+鳥] [嚶-女+

鳥] 是也）。 

T54n2128_p0331c20║次於錦也帊音普霸反考聲帊大[噗-口+申]也或從衣作[袖-

由+巴] 也）。 

T54n2128_p0332a10║不[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]（時呪反考聲賣物了[隹/(至-

土)][隹/一/ㄙ]古今正字[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]行也顧野王云賣物得[隹/(至-土)][隹/

一/ㄙ]人買持去曰[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]經文從厶作[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]非也古

今正字 

T54n2128_p0333a21║懈怠（上革賣反下從奈反廣雅懈[娕*頁]嬾也毛詩云夙夜

匪懈是也字書云懈亦怠也前經第三已釋懈字）。 

T54n2128《一切經音義》卷 5 

T54n2128_p0334b05║從肉從[殤-歹] 聲五藏六府各有所歸）。 

T54n2128_p0334c23║左字（[戊@臣] 可反經中書者字邊方不正音旨也）。 



T54n2128_p0336c15║莖稈（上幸耕反考聲莖本也本草曰莖集訓云草木𠏉也說

文云枝主也從草巠聲也下干[娕*頁]嬾反左傳云禾藁也 

T54n2128_p0338b13║𦫀傳也從舟從馬[券-刀]龹音卷聲也下羊種反何休注公羊

云踴上也漢書云市物𦫀踴米碩萬錢是也說文云踴跳也從𧾷 

T54n2128《一切經音義》卷 6 

T54n2128_p0340c08║纔出（藏來反考聲纔[軗/足] 也顧野王云纔猶僅也鄭注

禮記音為裁字漢書及東觀漢記諸史書及賈逵注國語竝為 

T54n2128_p0341a12║尋伺（上祥淫反考聲云尋度也逐也說文繹也理也從又又

手也從[雪-雨]⺕從工從寸寸分理之也度人之兩臂曰尋 

T54n2128_p0341c01║敗壞（排賣反說文敗毀也從攴貝聲今從文支之略也古文

作贁下懷怪反說文自破曰壞從土褱聲褱音懷從[褱-衣]𥄳 

T54n2128_p0341c02║從衣[褱-衣]𥄳音大合反）。 

T54n2128《一切經音義》卷 7 

T54n2128_p0348b08║[億-音+幵]𠌤失（竭焉反考聲云[億-音+幵]𠌤過也字書云

[億-音+幵]𠌤字正從人從心幵聲也幵音牽經中多從人二天作𠍴俗字也或作諐愆皆 

T54n2128《一切經音義》卷 8 

T54n2128_p0350a06║三[億-音+幵]𠌤（朅焉反考聲[億-音+幵]𠌤遇也韻詮 罪

也說文從人心幵聲也幵音啟堅反經從二天作𠍴誤也古文作平籀文作諐 

T54n2128_p0350b21║霑濡（上輒廉反韓詩霑[仁-二+弱]𪝟也考聲小溼也禮記

孔子曰雨霑服失容說文霑𩃵音染字書云霑𩃵微溼也從雨沾聲 

T54n2128_p0350b24║火作[赤/火] 毛詩傳曰[赤/火] [赤/火] 火皃也說文亦

同從火赤聲也）。 

T54n2128_p0351a03║磣[屮/工/毋]𡹆（瘡瘮霜稟二反考聲砂土汙也從石參聲也

或從土作墋亦同下徒斛反孔注尚書毒害也考聲惡也痛也案 

T54n2128_p0352a03║莖榦（上幸耕反說文枝主也博雅草本曰莖下岡[娕*頁]嬾

反說文樹枝也從木倝[岡-山+(人*人)]岸反聲也）。 

T54n2128_p0352a14║坦然（他[娕*頁]嬾反）。 

T54n2128_p0355c24║折[冉-土+(久/人)]𧢲（臣熱反左氏傳折損也考聲摧折也從

手從斤聲也下紅岳反獸[角-土+(人/人)]也隅也正體從刀肉經作角訛也）。 

T54n2128《一切經音義》卷 10 

T54n2128_p0367a11║纂曆（祖管反考聲纂集桂苑珠藂聚也說文從糸[纂-糸]

聲也[纂-糸] 音桑管反下力的反孔注尚書云節氣之度也大戴禮 

T54n2128_p0367a21║頭也下滓師反毛詩傳曰緇黑色也從糸[甾-十+乂]聲也[甾-

十+乂]音同上[甾-十+乂]字說文從[巟-亡] 音灾從𠙽苦外反俗用從田者謬）。 



T54n2128_p0369b23║罣礙（胡[几@(、/、)] 反下立葢反說文䋄礙也從

冈）。 

T54n2128《一切經音義》卷 11 

T54n2128_p0370c10║不懈（革賣反[娕*頁]嬾惰也）。 

T54n2128_p0372b08║經中從[央-大+(⊥/ㄅ)]作[馬*(央-大+(⊥/ㄅ))]𩢆非也）。 

T54n2128_p0372b20║書遞交也從辵丑略反虒音梯聲也經文作[遞-虎+(?/巾)]俗

字也下胡固反韻詮云互差也象懸互中有[甚-匹+(岡-山+十)] 別也經作㸦俗字誤

也 

T54n2128_p0373a05║[糸*(林/肉)*(敲-高)]葢（上桑[娕*頁]嬾反玉篇云[糸*(林/

肉)*(敲-高)]即葢也通俗文曰以帛避雨曰[糸*(林/肉)*(敲-高)]從糸音覓𣀙聲也又𣀙

字本作㪔從林枰拜反林分𣀙 

T54n2128_p0373a09║也經文有從𣦸作[自/((餐-食)-又+人)]者非也下於[罩-卓

+(豕-一)] 反顧野王曰穢染也韻英云穢惡也考聲云荒蕪也或作薉說文從禾歲

聲）。 

T54n2128_p0373c16║懶惰（郎旦反考聲不勤也說文懈怠也從心賴聲也或從女

作[娕*頁]嬾亦同下徒臥反廣雅惰[娕*頁]嬾也韻英懈惰也說文不 

T54n2128《一切經音義》卷 12 

T54n2128_p0376a16║裸形（盧果反說文肉袒也壇[娕*頁]嬾反露形體也爾雅[示

*亶]徒旱反裼音鍚肉袒也郭璞云脫衣而見體也今俗音胡卦反 

T54n2128_p0378a14║嬾憜（上勒旦反考聲不勤也說文懈怠也從女賴聲也一云

臥食曰[悚*頁]懶或從心作[悚*頁]懶下徒臥反廣雅憜亦[娕*頁]嬾也韻英 

T54n2128_p0381a11║字從水從㐬土骨反從[巟-亡] 略去點作流俗字也）。 

T54n2128《一切經音義》卷 13 

T54n2128_p0382b24║流涌（力周反說文水行也從水從㐬音他骨反㐬忽也說文

從林二水並從㐬作[梳*木]𣹳今俗作流訛也下音勇顧野王 

T54n2128_p0382c01║莖幹（上幸耕反博雅草本曰莖說文枝主也從廾音草巠聲

也巠音形下岡[娕*頁]嬾反說文樹枝也從干倝干岸反聲或 

T54n2128_p0383c05║疲倦（上音皮賈逵注國語疾勞也考聲云疲極也[娕*頁]嬾

也下逵願反孔注尚書云惓懈也顧野王云惓止也）。 

T54n2128_p0384c14║矢從[甬-用+疋]音所於反下丁歷反說文云水[(ㄠ*言*ㄠ)/

十] 注從水啇聲也從帝非也）。 

T54n2128_p0385a23║不傴（䊸禹反廣雅傴曲也考聲曲 也爾雅作[佰-白+虫]

說文傴僂也從人區聲僂音力禹反也）。 
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T54n2128_p0388c10║䍑有（呵[娕*頁]嬾反說文网也從网干聲字書希也少也經

從穴作罕非也）。 

T54n2128_p0389b13║[(千-一+(傘-(企-止+十)))/(石-口+工)]𢀩舛（上策迦反正

體字也說文貳也差互不相值也正體從垂從左作[(傘-(企-止)+一)-┬+(厂@工)]蔡邕

石經隨俗作差下川耎反廣雅舛背 

T54n2128_p0389c23║欬嗽（上開戴反說文氣逆也下蘇奏反俗字也正作[病-丙

+(弓*欠)]考聲氣衝喉也字書胷[甚-匹+(岡-山+十)] 痰病也或作[起-巳+欶]亦同

也）。 

T54n2128_p0390a22║[虫*(屮/干)]𧉳蛤（上彭項反下甘臘反呂氏春秋云蚌𧊧陰

蟲也月望則蚌蛤實月晦則蚌𧊧虛相感也說文作𧊧而有三種皆 

T54n2128_p0391b02║原隰（尋立反爾雅下溼曰隰言其[埶/土] 溼也或作漝俗

字也[埶/土] 音居也）。 

T54n2128_p0393c24║日剪[鸚-女+隹] 鵒舌即能學人語淮南子云鴝鵒一名寒

鼻說文並形聲字也又云[鸚-女+隹] 鵒不過泲水也）。 

T54n2128_p0394a08║浚流（詢俊反考聲云水急流也或作𤀹下流字從水從云從

[巟-亡] ）。 
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T54n2128_p0395a23║世䛡（胡快反說文云會善言也從言𠯑聲考聲話調也或作

譮古文作[舌*舌*舌]𦧵說文音胡卦反今取後音經話俗字 

T54n2128_p0399a16║牢[革*((而-║+儿)/(敲-高))]𩋸（上音勞從牛從宀省下五更

反字書牢固也從革更聲經作硬俗字也）。 

T54n2128_p0400a06║馳騁（勅領反杜注左傳云騁馳也走也廣雅奔也說文直驅

也從馬𦥚𦥚音匹丁反從由從丂經文從[央-大+(⊥/ㄅ)]作[馬*(央-大+(⊥/ㄅ))]𩢆非

也 

T54n2128_p0402b13║皯䵴（上剛[娕*頁]嬾反下藏鄧反通俗文作𤿧面黧黑曰䵴

考聲面上黑子也顏氏證音云今內國云𤿧音贈或作䵟[皮*曾]俗 
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T54n2128_p0403c18║鸜鵒（上具愚反或作鴝下音欲案[鸚-女+隹] 鵒似反舌

鳥觜上眼前有毛角兩翼斑白為異也一名寒皐）。 

T54n2128_p0407b22║[這-言+(栗-木+合)]易（七仙反毛詩傳[這-言+(栗-木+今)]

徙也又變也正作[與/巳]下羊益反孔注尚書易改也）。 
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T54n2128_p0411a14║繖葢（蘇[娕*頁]嬾反顧野王云繖即盖也漢書云時天大雨

上騎持繖盖也說文從糸𣀙聲下垓害反說文苦也從草盇聲 

T54n2128_p0411a16║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（上血緣反毛詩云[蜎-口+ㄙ]蜎[蜎-口+

ㄙ]蜎者蜀也即蜀者乘䖝也說文從䖝䏍聲䏍音一[紿-口+月]反）。 
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T54n2128_p0419b16║亘窮（上剛鄧反考聲亘遠也毛詩傳遍也方言竟也或從木

作[木*桓]說文從二從日作亘今時所不用[匚@日] 古字也[(匕/示)*(入/米)]書 

T54n2128_p0421a05║爛臭（上闌且反下昌呪反說文云禽獸走而知其跡者犬也

從犬從自自即古文[白/田/(十-一+└)] 字也會意字也）。 

T54n2128_p0421b15║纔得（在來反考聲纔[軗/足] 也或作裁字諸文史書亦或

作財借用也古今正字從糸從[奐-大+比][奐-大+比]音丑略反從兔兔音土故 
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T54n2128_p0426b07║嬾憜（上蘭袒反下徒臥反東觀漢記云憜[娕*頁]嬾者獨不

見勞孔注尚書憜懈怠也說文[娕*頁]嬾懈怠也從女賴聲或作[悚*頁]懶也 

T54n2128_p0426c09║也說文臥也從[穴/(爿*夢)] 省未聲）。 

T54n2128_p0427a05║文大日皡也從大古文作[自/(夼-〡)] 今時用從曰從天俗

字也）。 
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T54n2128_p0431b21║聾聵（古文䫭聵二形同今作[(采-木+(豕-一))*頁]又作[(利

-禾+萌)/耳]𦗿同牛快反國語聵不可使聽賈逵曰生聾曰聵一云聾無識曰聵經文從

肉 

T54n2128_p0431c15║渾濁（後昆後[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 二反渾亂也一曰洿洿

音一胡反）。 
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T54n2128_p0436b12║夷坦（夷以脂反坦他[娕*頁]嬾反毛詩傳曰夷易也謂簡易

之道言省力易行者也廣雅曰坦平也）。 
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T54n2128_p0450b15║棟宇（棟都弄反爾雅曰棟屋[木*急] 也[木*急] 即屋脊

也[木*急] 音於靳反）。 

T54n2128_p0452a06║國土名那羅素（那羅素者此云不[娕*頁]嬾墮也）。 

T54n2128_p0456a22║坑穽（穽疾政反鄭玄注周禮曰穽謂穿地為塹所以捕獸其

超踰者則陷焉案籀文作阱[(虍-七+(一/卄/卄))*又]𠭗古文作汬也）。 
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T54n2128_p0458c02║慘[屮/工/毋]𡹆苦（上楚銘反亦倉感反方言慘殺也考聲甚

也說文慘[山/工/母]也從心參聲下同鹿反孔註尚書云[山/工/母]害也 



T54n2128_p0459a03║嬾憜（上蘭偘反考聲[娕*頁]嬾不勤也說文懈怠也從女賴

聲經從心作[悚*頁]懶亦通下徒臥反廣雅憜亦[娕*頁]嬾也孔註尚書亦懈 

T54n2128_p0462b07║𩍁囊（上排拜反蒼頡篇云𩏕韋皮也顧野王曰所謂吹鑄冶

火令熾也文字典說從韋[苟-口+用]𤰈聲[苟-口+用]𤰈音備亦作𩍁排又作 

T54n2128《一切經音義》卷 25 

T54n2128_p0466c22║麥 （蠅即反音義曰諸書並無此字按阮孝緒晉書為弋音

[言*弋] 是麥穅字無所出也）。 

T54n2128_p0470a06║頗[應-倠+林]㦄𠴸莽皆從深向淺亦如此國五音宮商角徵

羽。五音之內又以五行相參。辯之以清濁。察之以輕重。以陰陽二氣揀 
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T54n2128_p0472c23║莖子（戶耕反謂石[木*(堊-王+田)] 楊柳之屬是也以無

根而生故謂之也）。 

T54n2128_p0473a06║拍毱（巨六反古文作𥷥今作鞠郭璞云毛丸氣毬之類以[踢

-勿+月] 鞠蹋戲也兵勢也新書二十五篇傳云皇帝所作也）。 

T54n2128_p0478a06║如尼拘陀樹（古音云無節樹也經云尼枸拘陀樹五文之質

樹既𦟛直圓滿以譬佛身經云常樂惠施瞻 

T54n2128_p0481b14║[(口*〡*人)/兀]來（又作[(口*口)/凵/(豕-一)][(口*口)/凵/

儿]𠒅二形同音似又徐姊反爾雅[(口*〡*人)/兀]似牛一角青色重千斤）。 
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T54n2128_p0484b12║懈（古隘反[悚*頁]懶也玉篇倦也怠也）。 

T54n2128_p0484b20║懈怠（上古隘反下徒亥反尒雅懈即怠也集注懈極也怠[娕

*頁]嬾也釋名懈解也骨節解緩耳切韻疲也作怠懈慢也惰 

T54n2128_p0484b21║也荒也放散身體也墯落也[娕*頁]嬾也）。 

T54n2128_p0488c15║求索（所[卓*(企-止+戈)]𢧢反又蘇各反乞也求也）。 

T54n2128_p0492b15║𡑅油（上說文於甲反𡑅壞也鎮也周成難字作䆘䆘[椔-田+

ㄆ]桚音子曷反有作柙古文[佰-白+(申/一)]字說文押㩜也論語虎兕出於柙 
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T54n2128_p0493c17║謿話（竹交反下又作譮[舌*舌*舌]𦧵二形同胡快反聲類訛

言也）。 

T54n2128_p0494a05║榱棟（所龜反下都弄反尒疋捔謂之榱即椓也棟屋極也山

東呼棟為[木*急] 音於靳反）。 

T54n2128_p0494b02║炙[嘹-口+(夕/火)] （又作[(夕/火)*巢]同力照反江北謂炙

手足為炙燎經文作燎非體也）。 

T54n2128_p0495c16║𩩜腦（上雖壘反說文云𩩜骨中脂也從骨隋省聲或作髓髓

經作髓俗字也下奴老反聲類云腦頭中脂也或作[巢-果+山]  



T54n2128_p0495c17║說文作匘匘亦頭中髓也從匕相匕著也古今正字從肉作[巢

-果+山] 音惱聲也）。 

T54n2128_p0495c20║懈怠（上音戒賈注國語云懈倦也廣雅云[娕*頁]嬾也說文

亦怠也從心解聲經作[(角*羊)/心]亦通）。 
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T54n2128_p0500a08║飢饉（上几冝反尒雅穀不熟曰飢蒼頡篇云飢餒也腹中空

也說文餓也從[企-止+皂]几聲古文作[飢-几+(彰-章)]𩚎下勤刃反穀梁傳云 

T54n2128_p0500a23║兔[冉-土+(久/人)]𧢲（上吐故反象形字點象兔尾言兔[角-

土+(人/人)]者顯本無之喻也）。 

T54n2128_p0500c20║金 （亭頂反上聲字許叔重注淮南子云 者金銀銅等未

成器鑄作[后-口+┬] 名曰 形聲字也）。 

T54n2128_p0501a21║僃𢿫（上皮媚反文字典說預防也具也說文慎也從人[苟-

口+用]𤰈聲[苟-口+用]𤰈音同上下征郢反鄭注禮記云整正也說文齊也從 

T54n2128_p0502b02║三[乾-乙+戈]（京逆反考工記云車[卓*(企-止+戈)]𢧢日常

鄭注云八尺曰尋倍尋曰常長丈六也方言云南楚謂之傴[卓*(企-止+戈)]𢧢郭注云今

之雄[卓*(企-止+戈)]𢧢 

T54n2128_p0504b24║嬾媠（上蘭旦反考聲云[娕*頁]嬾不勤也說文云懈怠也從

女賴聲經從心作[悚*頁]懶亦通俗字也）。 
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T54n2128_p0505c23║衣裓（𡶩得反顧野王云衣襟也經作[袖-由+亥] 非

也）。 

T54n2128_p0510a22║蕤賓（[芷/(止*止)/糸]佳反白虎通云五月律謂之蕤賓文字

典說從艸[豕*生]甤亦聲經作[卄/((麩-夫+(十/工))-來+土)]俗字）。 
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T54n2128_p0512a07║[藤-月+舟]樹（鄧能反考聲云蔓莚之類吳越謂之藤藤有

數種從草從舟從[券-刀]龹從水[券-刀]龹音卷也）。 

T54n2128_p0513a16║窳墯（上逾主反考聲云窳[娕*頁]嬾也如瓜繫於蔓故從二

瓜如人在深室[娕*頁]嬾而不出會意字也）。 

T54n2128_p0515b17║礠石（上字茲反呂氏春秋云[石*葾]礠石能召䥫是也古今

正字從石慈聲）。 

T54n2128_p0516b17║嬾墮（上蘭但反考聲云嬾不勤動也說文懈怠也從女賴聲

或作[悚*頁]懶）。 
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T54n2128_p0522a20║[愯-隹+?]𢘦說（上苦邁反考聲云[愯-隹+(韋-(口/(舛-

夕)))]適意也廣雅云[愯-隹+(韋-(口/(舛-夕)))]可也喜也從心[支-十+?]聲[支-十+?]

音刮[愯-隹+(韋-(口/(舛-夕)))]反）。 

T54n2128_p0522b18║甬生（容腫反考聲云甬謂草花未發也說文草木花盛甬甬

也從[甬-用]龴用聲[甬-用]龴音含敢反象草木之花未發函函然象 

T54n2128_p0522c06║欄楯（上[娕*頁]嬾單反正作闌廣雅云闌牢也蒼頡篇闌遮

也說文云闌者閑也字從門柬聲下[辰/肉]𨳝反前首楞嚴經上卷 

T54n2128_p0523a04║拔陂（蒲[遼-(日/小)+(工/十)]𨔬反下彼皮反）。 

T54n2128_p0523b01║[慌-亡+(└@人)]慌[慌-亡+(└@人)]慌（呼廣反慌忽眼亂

也亦迷惑也）。 

T54n2128_p0523b07║布施（補故反布也惠施也經文作[打-丁+普] 非也）。 

T54n2128_p0523c02║闌楯（上[娕*頁]嬾單反下脣閏反郭注山海經云闌檻也王

注楚辭云檻楯也縱曰檻橫曰楯顧野王云謂殿上鈎闌也說 

T54n2128_p0525b10║𢢣怠（佳邂反賈注國語云懈惓也廣雅云懈[悚*頁]懶也說

文懈亦怠也從心解聲也或作懈亦通）。 
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T54n2128_p0527a22║饕餮（古文䬢叨二字同討高反下又作[飢-几+(彰-章)]𩚎

同天結反說文貪也又貪財曰饕貪食曰餮也）。 

T54n2128_p0530a12║莖稈（上幸耕反蒼頡篇云草本曰莖考聲竹曰箇木曰枚說

文從草巠聲巠音工冷反也下乾[娕*頁]嬾反杜注左傳云稈 

T54n2128_p0530b16║繖葢（上 [娕*頁]嬾反顧野王云繖即蓋也文字典說從糸

散聲經從手作拌非也糸音覔也）。 

T54n2128_p0531a03║若[火*敖] （伍高反鄭注禮記云熬亦煎也方言熬火乾也

凡以火而乾五穀之類也自山而東齊楚以往謂之熬說文乾 
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T54n2128_p0534a10║綺帊（又作[袖-由+巴] 同普亞反襆也通俗文廣雅云帊

復曰帊也）。 

T54n2128_p0536a23║𤸃𠅸（古文𠅸耄二形今作秏同莫報反禮記八十曰耄注云

耄惛忘也亦亂也經文作𡬁[宋-木+老] 二形誤也）。 

T54n2128_p0536c01║須𧄜（粟逾反說文正體從彡作須彡音衫頁音頡象形也經

從髟作[髟/眉] 俗字也髟音標下而捶反王注楚辭云蘂花 

T54n2128_p0536c04║粟[禾*(尤-尢+木)]秫（脣律反爾雅云[類-犬+日]粟也說文

從禾术聲經作𢇲非也）。 

T54n2128_p0537a19║鸕𪇔[慈*鳥]（上郎都反下才資反說文水鳥也蒼頡篇鸕𪇔

[慈*鳥]似鶂而黑也鶂音五歷反）。 

T54n2128_p0537a21║鴈鴝（又作[鸚-女+隹] 同其俱反即[鸚-女+隹] 鵒

也）。 
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T54n2128_p0540c12║韤等（万發反或作[韋*未]𩎟亦作[皮*未]𥿉作襪又懱古字

也說文云足衣也從韋蔑聲蔑音眠鼈反）。 

T54n2128_p0541c07║傘葢（上糸[娕*頁]嬾反俗字也正從糸作繖下音盖正體字

也從草從盇盇音合盇字說文從大從血經文作盖從羊血隸 
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T54n2128_p0545a21║槀稈（上高老反考聲云禾黍莖也顧野王云槀即禾槀草也

說文形聲字也下干[娕*頁]嬾反杜注左傳稈亦槀也古今 

T54n2128_p0545b15║[或/?/角]𧥑篥（上音必下隣一反考聲云篳篥樂器也廣雅

作[或/或/角]或作[或/?/角]𧥑皆古今字也羌人所吹角者[(或*或)/角]以驚馬者今經

文作 

T54n2128_p0546a22║淹[一/(匚*〡*〡*(巨-匚))/田]畱（於炎反留滯也）。 
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T54n2128_p0550c18║自破曰壞從土褱聲褱字說文從衣從[褱-衣]𥄳[褱-衣]𥄳音

談合上從橫目）。 

T54n2128_p0551b24║摩[怡-台+差] [(士/示)*(又/米)]（[怡-台+差] 音蒼何反

梵語也[怡-台+差] 字謬宜作蹉從足）。 

T54n2128_p0552b08║[(卄/豕)*生]木（上乳佳反案[(卄/豕)*生]藥名也經從友作

[蕤-豕+(一/ㄆ)]俗字也其蕤木似狗杞其實曰蕤人為眼藥也古今正字從草[豕*生]甤

聲 

T54n2128_p0552b09║[豕*生]甤音蕤上同也）。 

T54n2128_p0552b13║莫怕（拍罵反考聲云懼也韻英云怖也從心白聲有從巾作

帊俗用也經文從𧟳作[慄-木+((看-目)*月)]或從賈作[怡-台+賈] 譯經者率尒而 
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T54n2128_p0556c01║刈穫（胡郭反說文刈禾也王逸注楚辭云草曰刈穀曰[萩-

火+隻] 詩云十月穫稻是也）。 

T54n2128_p0556c09║錐[狦-(狂-王)+金] （此江南俗字也字體作矟山卓反埤

蒼云矟長一丈八尺也）。 

T54n2128_p0558c01║蝦蟇（上下加反下馬巴反蒼頡篇云簷諸也一名蛙古今正

字義同二字竝從虫叚莫皆聲也蟇正作蟆或作[螷-卑+林]𢋙經 

T54n2128_p0559b16║欄楯（上[娕*頁]嬾寒反下脣准反）。 
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T54n2128_p0561a15║能纂（[戊@臣] 管反賈逵注國語云纂集也說文從糸[纂-

糸] 聲[纂-糸] 音算）。 
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T54n2128_p0568b20║角勝（上江岳反考聲角競也試也經從手作捔非也下[外-

〡+十]𫝢證反）。 
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T54n2128_p0575a02║迦蘭多迦（薑佉反古譯云迦蘭陀夷或云羯蘭鐸迦並訛也

正梵音羯[娕*頁]嬾䭾迦大竹園名也在王舍城側 

T54n2128_p0576c13║偏袒（下壇[娕*頁]嬾反考聲袒露也去上衣露上肩也左傳

鄭伯肉袒牽羊是也說文從衣旦聲[娕*頁]嬾音來旱反）。 

T54n2128_p0577b08║懈倦（上革賣反下權院反[娕*頁]嬾墯也）。 

T54n2128_p0577b12║膓胃（上除良反白虎通云有大膓小膓釋名云腹內暢氣之

府也從肉從[殤-歹] 省聲下音胃或作𦝩俗字也白虎通 

T54n2128_p0577c21║亦堪為膠膠黏寶鈿作五天紫礦與此有別乃取波羅奢樹皮

并[娕*頁]嬾枝熟擣煎煑押取汁將染皮㲲甚赤鮮明滓為紫礦 

T54n2128_p0577c22║勝前說者亦名甄叔迦樹膠音交滓音緇史反[娕*頁]嬾音奴

鈍反黏音尼廉反）。 

T54n2128_p0578a02║相[椔-田+ㄆ]桚（贊辢反集訓云拶逼也考聲云非也從手

𣧄聲也𣧄音扌[朿*(立/十/十)]反辢音蘭怛反）。 

T54n2128_p0579a07║劫初轉時。阿那毗羅大風取徙六日宮殿城郭[木*鄭] 置

於彼大海水下安置其大海水皆悉消盡不曾盈汎猶彼六日天 

T54n2128_p0579c19║文作[怡-台+蹙] 非也）。 

T54n2128_p0580c21║寙憜（上俞主反史記云寙亦[娕*頁]嬾憜也尒雅勞也郭璞

云勞苦者多憜寙也言[娕*頁]嬾人不能自起如爪瓠繫在地不 

T54n2128_p0580c22║能起立故寙字從二瓜喻[娕*頁]嬾人在室中不出故說文從

宀會意字也宀音綿下徒臥反考聲云憜[娕*頁]嬾也說文從心隋聲亦 

T54n2128_p0581a22║[娕*頁]嬾憜（上蘭亶反說文[娕*頁]嬾懈怠也從女賴聲下

憜字也已見前釋訖）。 

T54n2128_p0581c06║暎蔽（於敬反潘安仁石[木*(堊-王+田)] 賦云暎照也經

文作映音鳥浪反非此義也下𤰞袂反史記云蔽障也說文從草 
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T54n2128_p0582b17║懸臃（又作𦡚同於[囗@ㄨ]龱反喉中肉也釋名云膺擁也

謂氣至擁塞也經文作甕非也）。 

T54n2128_p0584c23║[庳-(白-日)]庳牀（上皮美反鄭注周禮云庳猶短也顧野王

云庳猶卑也說文從广卑聲广音儼下正體床字）。 

T54n2128_p0585c12║左𥌊（[攀-爻] 慢反考聲云𥌊視皃也說文云從目辡聲音

皮免反）。 



T54n2128_p0587a20║[屮/工/毋]𡹆 （呼各反亦作[堅-臣+(止/石)]經作[堅-臣

+(止/石)]俗字）。 
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T54n2128_p0590c19║[(山/(烈-列+里))*鳥]鶘（上勳運反下戶辜反考聲云惡烏

名也案則鵂鶹之屬經本作[蕉-隹+(勳-(烈-列))] 狐非）。 

T54n2128_p0592b11║舌縮（字書作摍同所六國語盈縮轉訛賈逵曰縮退也經作

[口*宿] 非也）。 

T54n2128_p0592c13║[仁-二+張] 羅（勑良反）。 

T54n2128_p0592c19║[木*頡] 利（乎結反）。 

T54n2128_p0593a21║[厂@((甘/肉)*犬)]蠱（於舟反下字林音固春秋傳云疾如

蠱蠱或疾非鬼非食或以[(哭-、)/(└@人)]志杜預云蠱或疾也經文作猒[(厂@巳)*

頁]頋非體）。 

T54n2128_p0595a10║喉龍（洛公反爾雅[冗-几+儿]冗鳥嚨郭璞曰嚨亦喉也蒼

頡篇喉嚨也）。 
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T54n2128_p0602b03║鸕𪇔[慈*鳥]（力胡反下音慈爾雅云𪇔[慈*鳥]鷧郭璞云即

鸕鶿也觜頭如鈎食魚者也中國或名水鴉此鳥胎生從口吐出一產 
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T54n2128_p0606a14║兩股（又作骰同公戶反說文股[髀-(白-日)]𩩙也脛本曰股

也）。 

T54n2128_p0606b06║兩杈（楚加反說文木杈枝也論文作[月*叉] 俗字也撿諸

字書並無此字）。 

T54n2128_p0609b09║懷媮[言*函] 想（透侯反蒼頡云媮盜鄭箋毛詩云取也賈

注國語云苟且也許叔重注淮南子云媮薄也或從 
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T54n2128_p0613b14║[(耜-耒)*頁*(耜-耒)] 塵（古文𠽸同許朝反嚻諠也諠諠譁

左傳湫溢嚻塵是也）。 

T54n2128_p0614a19║堅著（泊略反堅[宋-木+午] 也相著也）。 

T54n2128_p0615c21║寙墮（余乳反尒雅寙勞也郭璞曰勞苦者多墮寙也亦[娕*

頁]嬾也言[娕*頁]嬾人不能自起如瓜瓠在地故字從瓜又[悚*頁]懶人恒在 

T54n2128_p0615c22║室故從穴論文或作[娕*頁]嬾字）。 
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T54n2128_p0617a14║懈怠（上佳邂反賈注國語云懈倦也廣雅懈[娕*頁]嬾也說

文亦怠也從心解聲經作𢢣亦通也）。 

T54n2128_p0618c07║灾櫱（下言烈反考聲云媛災也虫獸為恠曰糵衣服草木為

恠曰[女*(乏-之+(犮-乂+又))]𪥲今或從女作㜸或從虫作𧕏經文從米作糵非 

T54n2128_p0618c24║[怡-口+月]悁自（上一緣反王注楚詞[怡-口+月]悁憤滿也

蒼頡篇恚也聲類悒憂貌也說文云忿也從心䏍聲也）。 

T54n2128_p0622c08║叉[山/十] 擇迦留拏此云割謂被刑者也）。 

T54n2128_p0623b17║如券（闕願反韻英云券約也考聲云大曰券小曰契說文云

契也從力從[券-刀]龹聲）。 
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T54n2128_p0625b18║渾濁（胡昆胡[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 二反渾亂也亦水流

聲也）。 

T54n2128_p0626c22║猜度（古文[日*哉]𣈻猜二形今作[怡-台+釆]同[夕/鹿]來反

猜疑也下徒各反度測量也）。 

T54n2128_p0630c03║不[序-予+千]（齒亦反[打-丁+有] [序-予+千]也漢書音義

曰[序-予+千]不用也說文[序-予+千]却屋也廣雅[序-予+千]推也推譴怒也說文從广

屰也）。 

T54n2128_p0631b23║耽湎（古文媅[女*九]二形同都含反下古文䤄同亾善反說

文媅樂也嗜也[泳-永+(百-日+回)] 耽於酒也謂酒樂也）。 

T54n2128_p0632c21║桄[木*第] （古文撗[片*廣]二形同古黃反聲類作輄車下

橫木也今車牀[木*第] 轝下橫木皆曰桄也）。 

T54n2128《一切經音義》卷 49 

T54n2128_p0635b16║周禮云契者符書也易曰上古結繩以治後代聖人易之以書

契說文大約也從大㓞聲說文契字從刀從[素-糸]龶[素-糸]龶音分㓞 

T54n2128_p0635b17║音慳八反有從刃從[素-糸]龶作㓞者非字也）。 

T54n2128_p0635b22║說文𣽨字從舟從[券-刀]龹從水[券-刀]龹亦聲也[券-刀]龹

音卷遠反）。 

T54n2128_p0636b23║窳墮（榆乳反[娕*頁]嬾墮也尒雅窳勞也郭注云勞苦也多

窳墮也）。 

T54n2128_p0637c06║溷殽（上魂穩反廣雅云溷濁也鄭注孔記云辱也說文云亂

也從水圂聲論本作混音[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 說文云水豊流皃非溷濁 
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T54n2128_p0640c12║是渾（胡昆胡[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 二反渾濁也說文渾亂

也）。 
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T54n2128_p0645b14║考聲正矮論文二字並從人從坐從歲作侳[仁-二+歲] 二

字並非也莎鏁和反）。 

T54n2128_p0646b02║悍表（寒旦反蒼頡篇悍[(歹*歹)/木] 也說文勇也從心旱

聲下筆天反說文上衣也從衣從毛古者衣裘以毛為表故表字 

T54n2128_p0647b01║[慌-亡+(└@人)]慌忽（上荒廣反愽雅云[慌-卄]忽失志貌

也經中作恍非也下昏骨反亦作惚也）。 

T54n2128_p0647b14║盼䚅（普幻反下力再反廣雅盼視也字書美目也有白黑分

也說文䚅內目[目*重] 子視也論文作𦔲邪視也下作 力 

T54n2128_p0647c13║於[藤-月+舟]（下特登反廣雅云[藤-月+舟]藟也顧野王云

今呼草蔓莚如葛藟者為[藤-月+舟]古今正字從草[藤-月+舟]聲𣽨字從舟從[券-刀]

龹從水論 

T54n2128_p0648b04║坦道（上湯[娕*頁]嬾反周易履道坦坦廣雅平也說文安也

從土從旦）。 
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T54n2128_p0649c07║并𩞚（人名也相承音飽未詳所出案古文[飢-几+釆]𩜓饜

二形今作飽飽猶滿也此應饜字誤作也饜音於焰反）。 

T54n2128_p0650b21║[嘹-口+(夕/火)] 身（又作[(夕/火)*巢]同力鳥力照二反字

林[嘹-口+(夕/火)] 炙也）。 

T54n2128_p0651a09║剬割（聲類作剸同之[完-二+公]䆓反說文剬斷首也亦截

也）。 

T54n2128_p0652c20║[一/(匚*〡*〡*(巨-匚))/田]畱邵（下時照反寶名也）。 

T54n2128_p0653a04║磨輾（女展反[車*長] 治也經文作搌音丑展反非此用

也）。 

T54n2128_p0654b15║[序-予+夷] 湍（土端反人名也此譯云來或作耑音端此

梵言輕重耳）。 

T54n2128_p0656c13║湒湒（又作[泳-永+肯]同子入史及二反字林沸[甚-匹+(岡-

山+十)] 也亦雨聲也）。 

T54n2128_p0657b15║頓槍（且羊反案槍猶[木*丘]𪲀也至也謂頭頓至地也經文

從足作蹌尒雅蹌蹌動也蹌非經意也）。 
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T54n2128_p0658c23║陂濼（上筆皮反下疋博反波池也下山東有鸕𪇔[慈*鳥]濼

是也幽州呼為淀音殿）。 

T54n2128_p0659b18║欝多羅究[一/(匚*〡*〡*(巨-匚))/田]畱（上威律反梵語北

洲名也或云北欝單在妙高山北大海之中其形正方四海之中此其 

T54n2128_p0660b04║齩食（上五絞反說文云齧骨也從齒交聲亦作[蓌-坐+(素-

糸)] 或作䶧齧音研結反正形也）。 



T54n2128_p0662a20║稻稈（干[娕*頁]嬾反）。 

T54n2128_p0663b17║火[嘹-口+(夕/火)] （又作[(夕/火)*巢]同力照反說文從炙

字正形）。 
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T54n2128_p0672c13║刮洒（上關八反鄭注禮記云刮猶摩也廣雅云減也說文從

刀舌聲下西底反韓康柏注周易云[泳-永+(百-日+回)] 灌其心也說 

T54n2128_p0673a04║正胃字下泥吊反說文云𡲘人小便也從[(犀-牛)-〡+└]㞑從

水聲經作屎尿並俗字也）。 

T54n2128_p0673c24║女疾聲經作[怡-口+月]悁嫉俗字也）。 

T54n2128_p0674b18║𩏕囊（上彈賣反蒼頡篇云𩏕韋囊也顧野王云所以治家用

吹火令熾古今正字從韋[苟-口+用]𤰈聲或從革作𩏕亦作㰆並 

T54n2128_p0674b19║通下諾郎反毛詩傳云凡袋有底曰囊下通風氣曰㰆[苟-口+

用]𤰈音被㰆音敗[喪-(畏-田)+(冗-几+(石/木))]音託[苟-口+用]𤰈[喪-(畏-田)+(冗-

几+(石/木))]皆從㯻省㯻音混）。 
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T54n2128_p0677b02║調話（古文[舌*舌*舌]𦧵譮䛋三形同胡快反會善言也經文

作譁音花諠譁非字義）。 

T54n2128_p0677b03║[麚-(巨-匚)+几]麀（音加說文牝鹿也以夏至解[冉-土+(久/

人)]𧢲也下又作𪋎同於牛反說文牝鹿也）。 

T54n2128_p0678a08║或窳（臾乳反惰[悚*頁]懶之謂也爾雅窳勞也窳字從穴從

二爪）。 

T54n2128_p0678a09║𤸃瘠（古文𤶬𤹠膌三形同禾才積反說文膌瘦也亦薄

弱）。 

T54n2128_p0678b09║首陁婆娑（或云[禾*(尤-尢+木)]秫陁婆娑私陁首陀此云

淨婆娑此云宮亦言舍或言處即五淨居天是也）。 

T54n2128_p0678b15║舐 （古文舓𦧇二形今作括又作舐同食爾反以舌取食也

下又作嗽同所[冉-土+(久/人)]𧢲及通俗文含吸曰欶三蒼欶吮也吮 

T54n2128_p0678c02║鸕𪇔[慈*鳥]（郎都反下又作[(磁-石)*鳥]同才資反字林鸕

𪇔[慈*鳥]似鷁而黑水鳥也 頭曲如鈎食魚此鳥胎出從口內吐出一產八九 

T54n2128_p0678c13║嵐毘（力含反或言流毘尼或言林微尼正言藍軬尼此言鹽

即上古守園[女*甲] 名也因以名園飯那此云林或譯云解 

T54n2128_p0679b04║[口*爪] 然（古胡反說文小兒啼聲也廣疋[口*爪] [口*

爪] 號也尚書啟[口*爪] [口*爪] 而泣是也）。 

T54n2128_p0680a25║矟𥎞（所[冉-土+(久/人)]𧢲反下千亂反埤蒼矟長一丈八

尺廣疋𥎞謂之鋋鋋小矛也鋋音市延反）。 
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T54n2128_p0684a28║阿鳩[一/(匚*〡*〡*(巨-匚))/田]畱經一卷 慧琳 

T54n2128_p0685a08║蝝飛（悅泉反公羊傳蝝即蠉也蝗始生曰蝝大曰[虫*(血

/(豕-一))]𧑄說文蝗子也從虫彖聲[虫*(血/(豕-一))]𧑄䖝音終毀也）。 

T54n2128_p0687a13║不憚（下壇[娕*頁]嬾反毛詩箋云憚畏也難也韓詩云憚惡

也考聲云勞也說文從心單聲古今正字也）。 

T54n2128_p0687b02║考聲云[泳-永+(百-日+回)] 躭酒也孔注尚書云[沔-丏+

丐]飲酒過差失度也說文從水丐聲也經從心作忱愐非也）。 

T54n2128_p0688a04║脆不（清歲反說文脆少耎易斷也廣雅脆弱也脆猶[娕*頁]

嬾也經文作毳非也[娕*頁]嬾音奴困反）。 
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T54n2128_p0693a09║[嘹-口+(夕/火)] 巳（又作[嘹-口+(夕/火)] 同力鳥反字

林[嘹-口+(夕/火)] 炙也律文作燎力彫力弔二反庭燎也燎非此義）。 

T54n2128_p0697b14║貪飻（又作[飢-几+(彰-章)]𩚎同他結反說文貪謂貪食曰

餮）。 
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T54n2128_p0701c03║須鈍（古文錐同余招反廣疋[鋗-口+ㄙ]鋗謂之鈍說文溫

器也以鬲上有鐶山東行此音又徒弔反今江南行此音鈍形似 

T54n2128_p0701c04║鎗而無脚上加踞龍為𣡄也[鋗-口+ㄙ]鋗呼玄反鬲音歷

也）。 

T54n2128_p0702a04║褚繩（古文 [示*宁]同竹與反謂以綿裝衣也）。 

T54n2128_p0702c10║ [示*宁]髁（口化反三蒼尻骨也字林䯊也腰骨也口亞反

今以䯊為髁律文作胯口故反服也又作跨字林跨踞也二形 

T54n2128_p0704b20║窳墯（余乳反爾疋寙勞也郭璞曰勞苦者多墯窳也承慶言

[悚*頁]懶人不能自起如瓜瓠在地不能自立故字從瓜又[悚*頁]懶 
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T54n2128_p0708a10║碾殺（上尼展反俗字也考聲云車轢也或作[跳-兆+(服-

月)]𧿸蹈也准經義門樞轉處𨋁殺毒虵正從車㞋聲㞋音同上）。 

T54n2128_p0710a12║[稟-禾+木]𪲪性（上彼錦反孔注尚書云稟受也考聲賜也

文字典說承也從禾㐭聲㐭音力錦反）。 

T54n2128_p0710b15║㒓額（上坦怛反下崖格反考聲云[遼-(日/小)+(工/十)]𨔬佅

[遼-(日/小)+(工/十)]𨔬也文字典說從人[遼-(日/小)+(工/十)]𨔬聲韻英云頟顙也正

從各作頟說文從頁從格省經 

T54n2128_p0710b19║放帚（下周酉反考聲云掃地具也顧野王云帚所以掃除糞

穢也古者少康初作箕帚及[禾*(尤-尢+木)]秫米酒少康即杜康也說 

T54n2128_p0711a18║[糸*(林/肉)*(敲-高)]葢（上桑[娕*頁]嬾反[糸*(林/月)*(敲-

高)]即盖也下正體盖字）。 

T54n2128_p0711c12║門梐（毗米反門匡是俗曰門[打-丁+坒] ）。 



T54n2128_p0711c14║鵂鶹（上音休下音[一/(匚*〡*〡*(巨-匚))/田]畱即晝伏夜

飛以鳴聲為名也或曰𪇑[鵂-木+(夾-人+大)]怪鳥也並形聲字）。 

T54n2128《一切經音義》卷 61 

T54n2128_p0712a04║[娕*頁]嬾惰（上蘭且反考聲云[娕*頁]嬾不勤也廣雅疲勞

也文字典說懈怠也從女賴聲下徒臥反廣雅不敬也訓釋與[娕*頁]嬾同從 

T54n2128_p0712a16║砂潬（壇[娕*頁]嬾反上聲字也韻詮云渾水中沙推出曰渾

江東語也從水單聲）。 

T54n2128_p0713a19║箭簳（上煎線反方言箭𠂕也關西謂之箭關東謂之𠂕下哥

[娕*頁]嬾反俗字也正體從可作笴尚書大傳云若射儀之笴 

T54n2128_p0713a23║獷烈（上[乎*(虎-儿+几)] 猛反考聲云獷如犬惡不可附

近也下音列郭注爾雅嚴猛之貌也）。 

T54n2128_p0715a12║杙牀（上蠅即反韻詮杙橛也從木戈聲下狀莊反廣雅云人

之棲託謂之牀毛詩載寢之牀也說文身[方*斤]𪯲安從木形 
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T54n2128_p0718b10║繖柄（上桑[娕*頁]嬾反顧野王云繖即蓋也以帛為之可以

障雨及日也從糸散聲律本作傘俗字也下兵命反說文云柄 

T54n2128_p0719c16║蜫蟻（上[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 魂反鄭注禮記云蜫蟲者者

陽而生陰而藏者也說文作䖵云蟲總名也）。 

T54n2128_p0720b15║筋脈（上謹銀反說文云筋肉之力也從肉從竹物之多筋者

也從力力象筋也下音[(木-(企-止)+((人/人)*(人/人)))/ㄆ]𢾶正體字也說文作[覛-見+

皿]云血理 

T54n2128_p0722a07║幬單悵也說文亦云禪悵也從巾壽聲亦作[巾*(周-土+上)]

𢃖）。 

T54n2128_p0722b01║遠袒（壇[娕*頁]嬾反考聲云去上衣也露肉袒髆也字統云

肉袒也說文衣縫解也從衣旦聲亦作襢𢅒胆並通）。 

T54n2128_p0722b10║蠍所（軒謁反廣雅云蠍螫也杜伯[(栗-口+曰)-木+(虫*虫)]

𧓑蠆蠍也埤蒼云蠚也古今正字從虫歇聲蠚音火各反螫音式亦反𧓑音雨 

T54n2128_p0725a11║糸[纂-糸] 聲[纂-糸] 音[纂-糸] ）。 
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T54n2128_p0732b21║[(千-一+(傘-(企-止+十)))/(石-口+工)]𢀩跌（上楚冝反廣

雅云差𡊮也顧野王謂參差不齊等也說文云貳差不相值從左傘聲傘音垂下田節反

許叔重 

T54n2128_p0733c02║參[(千-一+(傘-(企-止+十)))/(石-口+工)]𢀩（上楚林反顧

野王云叅差不齊等也蒼頡篇作叅叅亦差也古今正字從厽㐱聲也經從小作叅俗字

也厽音 

T54n2128_p0735a08║蕤蔗（上[蕊/米]佳反字書蕤草也本草有萎蕤草也考聲苑

垂貌也說文草木華盛貌也或作[豕*生]甤經文作[卄/(麩-夫+壬)]俗字也下之 



T54n2128_p0735a22║[敲-高+(尃-用+甲)] 榮（上撫無反孔注尚書[敲-高+尃]

布也又舒也韓詩遍也說文從文從[(甫-、)/万][(甫-、)/万]音同上攴音普卜反）。 
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T54n2128_p0736a26║[蜎-口+ㄙ]蜎飛（一全反字林虫貌也或作蠉古文翾同呼

全反飛貌）。 

T54n2128_p0737a12║㩻鉢（綺奇反說文𢼨不正也從危支聲或從山作崎崎險也

經文從口作[口*(立-一+可)] 非也下般末反）。 

T54n2128_p0737a19║擗匈（上毗亦反又考聲云撫心也從手辟聲下勗[暴-日]反

說文匈[腐-付+隹]也從包省[囗@ㄨ]龱聲也經文從[冉-工+又]作胸非也）。 

T54n2128_p0738b21║持[乾-乙+戈]（居逆反廣雅偃[卓*(企-止+戈)]𢧢雄[卓*(企-

止+戈)]𢧢也方言三刃杖南楚宛謂之偃戟）。 

T54n2128_p0739b15║八廉（力占反廣雅廉[樍-貝+ㄆ] 也方言箭三廉者謂之

羊頭箭也）。 

T54n2128_p0739c05║卛取（九万反通俗文汲取曰[(ㄠ*言*ㄠ)/十] 說文[(ㄠ*言

*ㄠ)/十] 抒漏也舀也舀音弋少反）。 
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T54n2128_p0743b14║上下僧則反俗字也說文正從[(耜-〡)-耒+((耜-〡)-耒)]作

[宋-木+(?/大/土)]𡫼考聲窒也滿也當也鄭注論語云塞猶蔽也說文云隔也從土[宋-

木+(?/大/土)]𡫼聲[宋-木+(?/大)]音上同[(耜-〡)-耒+((耜-〡)-耒)] 

T54n2128_p0745c16║鴝鵒（上具俱反下容燭反字書正作鴝論文作[鸚-女+隹]

俗字也顧野王云鴝鵒鳥似反舌頭有兩毛角也考工記云鴝鵒 
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T54n2128_p0749c09║窳惰（臾乳反尒疋窳勞也郭璞曰勞苦者多惰窳也言[娕*

頁]嬾人不能自起如瓜瓠在地不能自立故字從瓜又[娕*頁]嬾人恒 
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T54n2128_p0751c12║荏苒（上而枕反下而琰反孫[泳-永+(百-日+回)] 唐韻云

荏苒猶展轉也古今正字並從草任冉皆聲也）。 

T54n2128_p0752c14║𩏕囊（排拜反蒼頡篇𩏕吹火具也文字典說從韋[苟-口+

用]𤰈聲[苟-口+用]𤰈音備論作㰆亦通下諾郎反毛詩傳云大曰囊小曰橐）。 

T54n2128_p0753a18║[(耜-耒)*頁*(耜-耒)] 虛（上香驕反鄭注周禮云嚻讙也左

氏傳云湫隘嚻塵是也說文聲氣出頭上也從㗊從頁頁首或作買㗊音壯 

T54n2128_p0754b12║尫疾（鳥黃反說文正作尫謂跛曲脛也從大象偏曲之形論

作尫古字也[山/土]𤯓音皂）。 



T54n2128_p0754b21║門閫（坤[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 反鄭注禮記云閫門限也

字統云從門困聲或從水作梱）。 
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T54n2128_p0761a07║呼訓侯山東謂之訓狐論文作鴝字與[鸚-女+隹] 同音具

榆反鴝鵒鳥也鴝非此義）。 

T54n2128_p0762a16║俗話（[簃-多+留]文作譮古文作[舌*舌*舌]𦧵䛡二形同胡

怏反廣疋話調也謂調戱也聲類話訛言也）。 

T54n2128_p0764c23║性[(耜-耒)*頁*(耜-耒)] （許驕反嚻讙也謂讙譁不靜之貌

是也）。 

T54n2128_p0768a06║拘𢷻（俱禹反下以專反廣疋云似橘而大如飯[卄/旅]可以

浣濯漚[甚-匹+(岡-山+十)] 紵也今出番禹以南縷切蜜漬為粽食之隹𥰠音 
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T54n2128_p0771a24║深[億-音+幵]𠌤（古文作㥶𨓲二形籀文作 今作愆同去

連反說文[億-音+幵]𠌤過也失也）。 

T54n2128_p0772a01║耽話（籀文作譮古文作[舌*舌*舌]𦧵詿二形同胡快反聲類

云話訛言也廣疋話調也調謂戲也）。 
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T54n2128_p0773b17║等磺（[乎*(虎-儿+几)] 猛反說文磺銅鐵璞也從石黃

聲）。 

T54n2128_p0774c23║槎瀨（上乍沙反考聲云槎水中流木也古今正字從木差聲

也經文作[楂-旦+且]楂亦同下來帶反王逸注楚辭云瀨亦湍瀨 

T54n2128_p0775b09║蟣蝨（上居[顗-山+止] 反考聲云蟣者蝨之卵也說文云

蝨者齧人蟲也從䖵卂聲䖵音昆卂音信論文作虱俗字通也）。 

T54n2128_p0775b21║兇勃（上勗恭反從几從凶聲論文作[囗@ㄨ]龱誤也下盆

沒反考聲勃怒也爾雅云勃作也顧野王云勃暴盛也鄭眾禮記 

T54n2128_p0776a17║𩍁囊（上脾拜反顧野王云𩍁所以吹冶火令熾之囊也埤蒼

從韋作𩏕文字典說𩍁韋袋吹火者也從韋[苟-口+用]𤰈聲[苟-口+用]𤰈音 

T54n2128_p0777a12║振旦（或作震旦[娕*頁]嬾言真丹皆一也舊譯云漢國經中

亦作脂那今作支那此無正翻直云神州之[撼-咸+(句-口+夕)]名）。 
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T54n2128_p0782a01║衣帊（又作[袖-由+巴] 同疋亞反廣雅帊幞也通俗文兩

複曰帊是）。 
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T54n2128_p0785b13║隗磊（上五磊反下雷餧反說文隗磊高皃傳文作[仁-二+

豈] 𠐞非也）。 

T54n2128_p0786c16║鴝鵒（上具愚反下音欲顧野王曰鴝鵒似百舌鳥頭兩毛角

考工記曰鴝鵒不踰濟傳文作[鸚-女+隹] 俗亦通用也）。 

T54n2128_p0787a06║劒[乾-乙+戈]（下京逆反聲類[卓*(企-止+戈)]𢧢兵器也鄭

注禮記今之三鐮[卓*(企-止+戈)]𢧢也周禮[卓*(企-止+戈)]𢧢長文六郭注方言曰今

[卓*(企-止+戈)]𢧢中有小刺者名為雄[卓*(企-止+戈)]𢧢 

T54n2128_p0787a10║捩撮（上燐結反廣雅捩絞也埤蒼紉也正作[縕-囚+(敲-

高)]下[戊@臣] 括反說文撮手牽持也）。 

T54n2128_p0788a12║虎[(口*〡*人)/兀]（又作[凹/(依-〦)]兕二形同徐姊反山海

經兕狀如牛蒼黑色尒疋兕似牛郭璞曰一角青色重千斤說文[(口*口)/凵/儿]𠒅如野

牛青 

T54n2128_p0789c06║析體（思狄反析猶分析也字從木從斤謂以斤分木為析也

今俗作皆從[后-口+┬] 也）。 
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T54n2128_p0793b07║機微（既希反孔注尚書云機亦微也今字書多不從木單作

幾也下尾非反經文作微非也正作㪜[敲-高+耑]不從人也）。 

T54n2128_p0794a18║捲打（逵圓反亦作拳說文從手[券-刀]龹聲）。 

T54n2128_p0795a24║失𩍁（下排賣反蒼頡韋囊也考聲云吹火具也埤蒼亦從韋

作𩍁古今正字從革[苟-口+用]𤰈聲[苟-口+用]𤰈音被經作此㰆古字也）。 

T54n2128_p0797a12║ [仁-二+角]𪝀也）。 
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T54n2128_p0806a20║心胏（孚廢反白虎通云胏之言費也金之藏也白色字書云

言火藏今以為金藏也說文從月[朿-(人-(必-心))]𪩲聲[朿-(人-(必-心))]𪩲音貝

也）。 

T54n2128_p0806a23║噴鳴（上普悶反說文云吒也一云鼓[白/田/(十-一+└)]

也從口賁聲也吒音都嫁反）。 

T54n2128_p0806a24║騷動（上掃[這-言+(由/日)] 反顧野王云騷動搖之皃也

說文擾也從馬從蚤聲也）。 

T54n2128_p0807a01║[蜎-口+ㄙ]蜎蜚（上一緣反下匪微反已釋弘明集）。 

T54n2128_p0807a04║說文從㫃毛毛亦聲也譜從巾作[巾*毛] 非也）。 

T54n2128_p0807a08║僚屬（上了彫反孔注尚書僚官也左傳云同官曰僚又曰大

夫[ㄇ/ㄇ/ㄇ/一] 士士[ㄇ/ㄇ/ㄇ/一] 皂皂臣隸隸臣僚顧野王第九品人也 

T54n2128_p0809a14║且[虺-虫+童]𡰒（屬隴反爾雅云腫足為[虺-虫+童]𡰒說文

作𤺄云脛氣足腫也從疒童聲志文從兀作[兀*重]是𥰣文兀音尫）。 
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T54n2128_p0812a16║借兵（上精亦反蒼頡篇云借假他古今正字[軗/足] 取也

從人昔聲經作債是債負字非假借傳寫誤也）。 

T54n2128_p0815a05║大積（下[言*恣]𧫎錫反鄭注周禮云多曰積也考聲云積聚

也古今正字從禾責聲經文從草作𧂐亦通）。 

T54n2128_p0815c11║瓶瓮（上並冥反字書云[卸-ㄗ+瓦] 汲水器也又云小缶

也古今正字從瓦并聲下蓊貢反古今正字罌也從瓦公聲經文作 
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T54n2128_p0817c13║懈厭（上音介廣雅懈[娕*頁]嬾也說文怠也從心解聲或作

𢢣）。 

T54n2128_p0820b09║鸕𪇔[慈*鳥]（上音盧下音慈韻英云水鳥也色黑如烏入水

底捕魚而食之也）。 
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T54n2128_p0822a07║彞訓（上以之反孔注尚書彝常也周禮注也說文云器也象

形與爵同從系廾持器中實實即米也從[雪-雨]⺕[雪-雨]⺕亦聲系 

T54n2128_p0822a08║音奚計反廾音拱[雪-雨]⺕音居例反）。 

T54n2128_p0822a14║僃搜（上正體 字也古文單作[苟-口+用]𤰈韻英云僃具

也防慎也古今正字從人荷聲下瘦愁反文字典說云搜求成也 

T54n2128_p0822c13║憩於（鄉例反毛詩傳云憩息會意字或從戶作[尸@(皂*

旡)]𡳅）。 

T54n2128_p0823a05║豺虎（上音柴下虖古反毛詩云投卑豺虎月令云季秋豺乃

祭獸也說文云豺狼屬也從[受-(冗-几+又)+豕]𪺏才聲錄文從付作 

T54n2128_p0823b16║滂沲（上普忙反下唐何反廣雅云滂滂流皃也說文滂[沱-

匕+止]二字並從水旁[宋-木+止] 皆聲）。 

T54n2128_p0828b13║于闐（下音殿西域國名也錄作釬釪鎮非也已見前釋）。 
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T54n2128_p0830c15║也方言竟也考聲從木作[林*百] 謂過遠之謂也）。 

T54n2128_p0832b04║渾沌（上魂穩反下㹠穩反杜注左傳云渾沌不通類也王弼

無所分別不可為名也莊子中央之帝名亦四[囗@ㄨ]龱名是 

T54n2128_p0832c04║巾帊（上音斤下魄霸反或作[袖-由+巴] 音同上）。 

T54n2128_p0835c23║犛之毛[(犀-牛)-〡+└]㞑（夘包反西南夷人犛牛也或從毛

作氂亦通傳文中作猫非也）。 
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T54n2128_p0836a18║眷西海（上厥媛反孔注尚書云眷視也詩傳顧也說文從目

[券-刀]龹聲或作[目*眷][眷*見]序作睠俗字也）。 



T54n2128_p0837a07║[鹿/禾/尒]黍（上靡碑反考聲云[鹿/禾/尒]穄也說文從[禾/

尒] 從麋省聲今俗用或從禾從麻並非也字書云𥞫類也似𥞫而不黏或名 

T54n2128_p0837b17║掃帚（周酉反說文帚從又持巾掃門內冖音癸營反古者少

康初作箕帚又作[禾*(尤-尢+木)]秫酒少康即杜康也帚即今之掃帚 

T54n2128_p0838b09║其操（草到反韻詮云執志雅正也顧野王云持志貞固也言

君子設遇災[囗@ㄨ]龱害不失其操或為𣀉字見文部也）。 
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T54n2128_p0842c02║佩觿（上蒲昧反鄭注禮記云服物於身曰佩說文大帶佩也

從人[珮-王] 聲必有巾從巾巾謂之飾也下許規反毛詩傳 

T54n2128_p0845a19║鈎闌（上苟侯反劉瓛注周易曰鈎而引之也說文曲也從金

勾聲下[娕*頁]嬾單反考聲闌以木遮門也傳從木作欄是木 

T54n2128_p0845a24║豺[(口*口)/凵/儿]𠒅（上音柴說文豺狼屬也從豸才聲下音

寺山海經兕在舜葬東湘水南狀如牛蒼黑色郭注爾雅一角青色重 

T54n2128_p0846b23║秋螽（祝戎反考聲云螽螽蟖蟲名也作[虫*(血/(豕-一))]𧑄

也說文亦蝗也從蚰音昆冬聲也）。 

T54n2128_p0846c07║孔注眷視也說文顧也從目[券-刀]龹音眷聲傳作睠誤

也）。 

T54n2128_p0847c01║纂曆（鑽夘反賈注國語纂集也考聲亦集也說文從糸[纂-

糸] 息管反聲也或從艸也）。 
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T54n2128_p0852b03║飴之（以之反方言云飴謂之餳自關而東陳宋之間通語也

說文云米[(薩-產+辛)/米] 煎也從食從台聲[(薩-產+辛)/米] 音言列反）。 
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T54n2128_p0856c12║之[荖-匕+(刃/一)]（星遊反說文進獻也從羊丑聲羊所以進

也芉正羊字也論文從[券-刀]龹作眷非也不成字也）。 

T54n2128_p0857c08║宗[(十/(ㄇ@一))*殳]（口角反人姓名也論文從吉作[吉*

殳] 非也）。 

T54n2128_p0858c03║火夆聲燔音煩下萱菀反周禮司爟掌火行之政令鄭[罩-卓

+(豕-一)] 云每歲隨時更火用木也考聲切韻云取火於日宮也亦烽類 
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T54n2128_p0860a04║帝系譜（下逋普反史記云稽諸譜牒釋名云譜布也古今正

字云譜[言*系]𫌾者布列見其事從言普聲轉注字）。 
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T54n2128_p0865a06║推鞠（鳩六反張戩考聲云鞠窮罪人也正作[竺-二+鞫]

從人從竹從言或作諊[筋-月+金]）。 

T54n2128_p0867a09║壇纂（上但丹反鄭玄注禮記封土為壇祭處也壇之言怛怛

明皇也下鑽[纂-糸] 反[纂-糸] 音酸纂反案壇纂之式者每醮祭 

T54n2128_p0868a10║濫觴（上藍淡反濡上也漬也下賞章反說文云觴觶也實曰

觴虛曰觶從角[殤-歹] 聲[簃-多+留]文作[商/易]觶音志論本作𨢩誤也）。 
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T54n2128_p0869b20║雜遝（潭合反考聲云遝行急也前也䢔遝眾行貌也說文及

也從辵[褱-衣]𥄳聲[褱-衣]𥄳音同上䢔音合傳作[這-言+(豕-一+(罩-卓))]非也）。 

T54n2128_p0872b08║彞章（以脂反鄭注禮記云彞法也爾雅常也尚書彝倫攸敘

是也說文從糸米廾[雪-雨]⺕）。 

T54n2128_p0872c20║樽爼（祖昆反鄭注周禮楢酒器也說文作尊又作鐏亦作[酉

*尊]𫑼下側所反孔注論語爼禮器也方言肉几也說文從 

T54n2128_p0873b14║[葸-十+夕]𦵇山（[夕/鹿]紅反集文作葱誤也）。 
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T54n2128_p0876a04║[羍*(几@(、/、))]麈[(犀-牛)-〡+└]㞑（上正執字從[看-目

+(乳-孚)]從[((嘹-口)-小)-日+(工/十)][((嘹-口)-小)-日+(工/十)]亦聲[看-目+(乳-孚)]

音戟[((嘹-口)-小)-日+(工/十)]音女涉反次朱與反郭注山海經云麈似鹿而大者也聲

類 

T54n2128_p0877a04║[諾-右+干]𧨢覈（上象羊反毛詩云詳審也說文從言羊聲

下衡革反漢書云其審覈之務準古法說文云考實事也從又敫聲 

T54n2128_p0877a07║麈[(犀-牛)-〡+└]㞑扣案（上音主次正尾字麈[(犀-牛)-〡

+└]㞑扇前卷已訓釋扣音口孔注論語云扣擊也廣雅云持也說文以扣擊 
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T54n2128_p0884a15║修纘（祖管反亦作纂賈注國語云纂繼也說文細也從糸[纂

-糸] 聲也傳作脩非也）。 

T54n2128_p0886c21║麈[(犀-牛)-〡+└]㞑（上音主鹿尾扇也麈鹿尾拂也）。 
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T54n2128_p0888b16║衡櫓（上正衡字杜注左傳云衡橫也鄭注周禮云平也說文

從[冉-土+(久/人)]𧢲從大行聲傳從魚作衡訛也下音虜杜預注左傳 

T54n2128_p0888b24║採[木*頡] （下賢結反字書云[木*頡] 猶袵也古今正字

云衱袵也從手頡聲）。 
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T54n2128_p0891c20║彞倫（上音夷或從[雪-雨]⺕廾作彞彝常也古文作[(┐@

一)/一/粉]也）。 

T54n2128_p0894c07║傳文從米作[稟-禾+米] 俗字）。 

T54n2128《一切經音義》卷 94 

T54n2128_p0900a18║也說文珩珮二字皆從玉行[珮-王] 亦聲佩從人凡聲佩必

有巾巾謂之飾）。 
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T54n2128_p0901a22║作[死/虫]說文云蟺[死/虫]蟺也從虫亶聲集本作蜒非也亶

音丹[娕*頁]嬾反）。 

T54n2128_p0901b15║皐陶（上音高下音遙堯[ㄇ/ㄇ/ㄇ/一] 也為士師集本作

[罩-卓+羍]非也）。 

T54n2128_p0901c13║[豕*生]甤賓（上蘂隹反禮記月令蕤賓律名也亦作蕤下文

同也）。 

T54n2128_p0903a16║雞彘（除例反爾雅云彘猪也說文豕後蹄癈謂之彘彘足與

鹿足同從[(┐@一)/一]從北矢聲[雪-雨]⺕音居例反）。 
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T54n2128_p0906b06║瘡痏（為軌反蒼頡篇云歐傷也說文[病-丙+共] 痏也從

疒有聲疾音施也）。 
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T54n2128_p0909c12║袄櫱或從虫作蠥考聲或從女作[櫱-木+女] 並通也）。 

T54n2128_p0910b07║豢龍（音患鄭注周禮云養犬豕曰豢說文從豕[券-刀]龹聲

[券-刀]龹音眷也）。 

T54n2128_p0910b18║渫何（仙列反毛詩傳云泄去也廣雅泆也說文從水枼聲正

作[泳-永+桑]𪶽枼音牒也）。 

T54n2128_p0911b23║翳蟷（下音當集中作甞非也案翳蟷者地穴中蜘[虫*宋]𫋀

蟷蟲也居止地穴常閉其戶故號翳蟷背明而居黑暗喻 

T54n2128_p0913b23║鬲戾（上[余*并]厄反說文隔障也從𨸏鬲聲考聲云正作[甚

-匹+(岡-山+十)] ）。 

T54n2128_p0914b23║絣繩（上百肓反考聲[糸*井] 絡也說文從糸并聲下食蠅

反宋忠注世本云繩所以取直也說文從糸蠅省聲集作繩俗 
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T54n2128_p0915a23║闌甃（[娕*頁]嬾單反案今之并闌也集從木作欄考聲木欄

木名也非此義下側救反說文甃并塼也從瓦秋聲甓音瓶壁 

T54n2128_p0915b04║機絍（任蔭反考聲機織縷也杜注左傳云織絍織布者也說

文機上縷也絍或作[(仁-二+王)/糸]䋕也）。 

T54n2128_p0916a10║如澗響（姦鴈反爾雅云山夾水曰澗也下香兩反孔注尚書

云吉[囗@ㄨ]龱之報若響之應聲也集從山作𡼏非也 

T54n2128_p0917a16║駐罕（上誅注反下虛稈反漢書音義曰罕[(ㄇ@︿)/畢]𦌎

𠕀也說文從𠔿干聲𠔿古冈字也）。 

T54n2128_p0917a17║停罼（賓蜜反毛詩傳[(ㄇ@︿)/畢]𦌎謂掩而羅之也罼或

作畢集從足作蹕鄭眾注周禮云謂警蹕也非罕畢之義也）。 

T54n2128_p0917b03║㠐下陌[糸*井] 反卷初已音）。 

T54n2128_p0918b13║若飴（翼之反毛詩箋云甘如飴也方言飴謂之餳說文米

[(薩-產+辛)/米] 煎也從食台聲餳音夕盈反[(薩-產+辛)/米] 音言羯反）。 

T54n2128_p0919a20║𤛆牛（夘包反山海經云潘侯之山有獸狀如牛而四節生毛

名曰犛牛也說文西南夷長髦牛也從牛[(牙*ㄆ)/厂] 聲[(牙*ㄆ)/厂] 音離 
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T54n2128_p0920b09║[木*音]𪳀櫪（上懿冝反毛詩傳云椅梓屬也韓詩云梓實桐

皮曰椅郭注爾雅云即楸也或作[木*倚]下零的反或作櫟）。 

T54n2128_p0920c01║左眷（厥願反孔注尚書云眷視也毛詩傳云眷謂反顧也說

文從目[券-刀]龹[券-刀]龹亦聲集從目作睠非也）。 

T54n2128_p0924b09║蕞尒（摧外反說文[苧-丁+(耳*(一/又))]𦸤小皃也從草㝡

聲集從手作撮誤也）。 
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T54n2128_p0927a17║其果大如盃𥁄有㓨[吉*殳] 甚堅為盞杓其內瓤白而甜如

蜜味南方上味果也）。 

T54n2128_p0928b15║渾而（上胡[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 反郭注爾雅渾水落皃

也廣雅大也文字典說云無分別皃也從水軍聲也）。 

T54n2128_p0928b21║㨻其（杉減反鄭注禮記云㨻之言芟也倉頡篇稍也說文[軗

/足] 也從丰斬聲或作漸）。 

T54n2128_p0928c07║沅莫知其門也顧野王云廣大皃也文字典說浹[漭-犬+大]

也從水[莽-、]莽聲）。 

T54n2128_p0929a13║音灾韻詮語助也說文言之間也從口[木/戈]聲[木/戈]音同

俗作[(十/万)*弋]㢤）。 

T54n2128_p0930a16║[屮/工/毋]𡹆獸（上正毒字也下收呪反說文從犬嘼聲集作

狩冬獵也非此義）。 

T54n2128_p0930b03║遞為（上提禮反爾雅云遞迭也古今正字更易也從辵虒聲

或作递古文也虒音徙貲反論文作[逅-口+巾] 俗用不成字也）。 

T54n2128_p0931c08║燈爥（鍾辱反從火屬聲文中從属作[火*(尸@禹)]𪹳

非）。 



T54n2129《續一切經音義》卷 1 

T54n2129_p0934c19║空[(工*凡)/言]𧦬（上苦紅反切韻大也又通也說文云從冗

工聲下符仲反字書云理也考聲云明也亦皮變反切韻云訓也今 

T54n2129_p0935a02║迦蘭多迦（上下皆薑佉反舊云迦蘭陀或云迦闌鐸迦皆梵

音訛轉也正云羯[娕*頁]嬾馱迦此譯云好聲鳥謂 

T54n2129_p0936c03║蛗螽（上音負下音終說文作[眾/虫]𧑸音同上許慎曰負螽

蝗蟲類也在草中不食苗毛詩曰趯趯蛗螽爾雅作蛗螽皆形 

T54n2129_p0937b03║[泊-日+几]𪵬漲（上芳梵反王逸注楚辭云[泊-日+几]𪵬淹

也說文淨也從水凢聲下張亮反郭璞注江賦云漲大水也說文從水張聲也）。 

T54n2129_p0937c13║[木*第] 隥（上體奚反賈注國語云梯階也說文解同從木

第聲也下登鄧反博雅云隥履也依而上之也說文云從阜登 

T54n2129_p0937c23║窳憜（上俞主反史記云窳亦[娕*頁]嬾惰也爾雅勞也郭注

云勞苦者多惰寙言[娕*頁]嬾人不能自起如瓜瓠繫在地不能起立 

T54n2129_p0937c24║故窳字從二瓜喻[娕*頁]嬾人在室中不出說文從穴會意字

也下徒臥反考聲云惰[娕*頁]嬾也說文云從心隋聲也亦作惰字）。 

T54n2129_p0938b11║墋[屮/工/毋]𡹆（上楚錦反砂墋不可服說文從土參聲參從

彡音衫經文從小作㕘謬也又從石作磣俗字[屮/工/毋]𡹆字說文從屮音 

T54n2129_p0938b12║丑列反屮草也云草初生有[屮/工/毋]𡹆也）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 2 

T54n2129_p0943a16║遞相（上特計反爾雅釋言云遞迭郭注云謂更迭也迭音田

結反經文作[逅-口+巾] 不成字也）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 3 

T54n2129_p0945b11║臽小阮也蘸音㽵陷反臽字從[色-巴]⺈在臼上也[色-巴]⺈

音人諂燄之類皆從此或從爪作舀音羊小反韜蹈之字於此敜音躡）。 

T54n2129_p0947a10║蟲[屮/工/毋]𡹆（上直躬反說文從三虫音許鬼反並二虫為

䖵音昆爾雅曰有足謂之蟲無足謂之豸音文爾反今俗借虫為 

T54n2129_p0947a11║蟲下徒沃反切韻痛也害也考聲云苦也說文云從屮作[屮/

工/毋]𡹆屮音母列反）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 4 

T54n2129_p0948b04║虫糸[繭-(糸*虫)]芇像繭蛾之形三啟經云譬如蠶作繭吐絲

還自縛也經作蠒非本字也）。 

T54n2129_p0948c22║[窗/心]牖（上楚江反案說文作牕在牆曰牗在屋曰牕從片

悤像交眼之形經中或作[阿-可+((囟-乂+夕)/心)] 窓二形皆謬下由酒反說文穿 

T54n2129_p0951b05║熙怡（上虛飢反字統云熈和也考聲云美也從灬[(厂-一)*

臣*巳]聲也[(厂-一)*臣*巳]音同上灬必遙反有作[烈-列+((冰-水)*臣*巳)]凞熈二形

皆非下以之反考聲 



T54n2129_p0951c06║懶惰（上亦作[娕*頁]嬾同勒坦反下又作墯同徒臥反考聲

云不勤也說文不敬也並從心賴隋聲也）。 

T54n2129_p0952a11║綟急（上練結反切韻云小結也字書拗綟也與捩意同下急

字從人手心也云人之急者心之與手𠂊古人字[雪-雨]⺕古 

T54n2129《續一切經音義》卷 5 

T54n2129_p0952c17║緬尋（上綿典反賈注國語反緬思也說文微絲也從糸面聲

下徐林反字書常也考聲覓也逐也字從[雪-雨]⺕音手從口 

T54n2129_p0954c13║纔𤼵（上昨哉反說文暫也切韻僅也下𤼵字說文從弓殳癶

也癶從止止作[(┤*║*├)/一]𣥠音鉢隷書變[(┤*║*├)/一]𣥠作癶殳音殊[(┤*〡)/一]音 

T54n2129_p0955a17║蠱[屮/工/毋]𡹆（上字古鄭注周禮云蠱者蠱物病害人也字

書云腹中蠱也爾雅云蠱亦[屮/工/毋]𡹆也考聲蠱魅也文字典說從蟲皿 

T54n2129《續一切經音義》卷 6 

T54n2129_p0959c04║怡懌悅欣樂也上熙字說文從灬巳臣聲經文作[烈-列+((冰-

水)*臣*巳)]凞或作熙皆非下怡從心台聲台音同上）。 

T54n2129_p0961c05║珂雪（上苦何反說文貝屬也從玉可聲也字書以白貝飾馬

腦也下雪字從[雪-雨]⺕音手也）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 7 

T54n2129_p0963c18║[億-音+幵]𠌤咎（上去乾反又作愆爾雅作諐釋言云逸諐

過也下其 反切韻過也災也爾雅云咎顇病也說文人各相違也 

T54n2129_p0965c01║曰壞從土褱聲也褱音懷包也說文云懷字從衣[褱-衣]𥄳音

談合反[褱-衣]𥄳上從橫目下從氺音別經文作壞傳寫人誤書也）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 8 

T54n2129_p0967b15║羯闌鐸迦（下音薑佉反舊名迦闌陀亦云迦闌鐸迦皆梵語

訛轉也本云羯[娕*頁]嬾馱迦此云好聲鳥謂王舍 

T54n2129_p0971a01║絞頸（上古巧反考聲云絞縛也爾雅云[糸*匊] 絞也郭注

云糾絞繩索也下居郢反說文云項頸也從頁巠聲也）。 

T54n2129《續一切經音義》卷 9 

T54n2129_p0972b08║囈言（上魚祭反又作䆿說文云睡語驚也從口藝聲作䆿從

[穴/(爿*夢)] 省臬聲也臬魚結反下言字說文云從口辛聲也辛 

T54n2129_p0972b23║文云寤覺也從[穴/(爿*夢)] 省吾聲也律文作驚說文馬逸

也作窹楚人謂竈也並非警窹字也）。 



T54n2129_p0973a09║火[嘹-口+(夕/火)] （上呼果反尚書云火日炎上世本云

燧人鑽木作火也下力小反說文云炙也考聲云火逼也從炙尞聲律文 

T54n2129《續一切經音義》卷 10 

T54n2129_p0976a23║衮龍（上古本反禮記玉藻云天子龍[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))]

以祭鄭注云先王之服雜采曰藻[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 畫龍於衣也禮記或借卷字

作[褒-保+(八/(ㄠ-ㄙ))] 讀）。 

T54n2129_p0979b14║捃拾（上居運反字書云取也聲類云拾穗也又從禾作[禾*

鹿] 下是汁反考聲斂也切韻云取拾也從手給省聲）。 

T54n2129_p0979c05║云河有兩源一出[葸-十+夕]𦵇嶺一出千闐也下疋封反考

聲分流也說文云邪流作𠂢同有作派俗字非也）。 

T54n2130《翻梵語》卷 1 

T54n2130_p0986b18║摩磨迦羅（應云磨磨歌羅 論曰我所譯曰磨々磨者我歌

羅者所） 

T54n2130_p0990b16║婆沙[利-禾+豸] 諦粲（譯曰婆沙者住處[利-禾+豸] 諦

粲者姓） 子喪不離經 

T54n2130《翻梵語》卷 2 

T54n2130_p0993b21║憂波利（亦云憂波離亦云憂婆離 譯曰憂者[這-言+分]

波利者護） 

T54n2130《翻梵語》卷 3 

T54n2130_p1002a16║摩羅娑（譯曰莫懶嬾） 

T54n2130_p1004b15║單致利（論曰睡眠因緣譯曰懶嬾也） 

T54n2130_p1006b26║車匿比丘 舊譯曰。應云閳（[山/虫]懶嬾反）陀。亦云

闍 

T54n2130《翻梵語》卷 5 

T54n2130_p1014b04║欝頭藍弗（應云欝陀羅摩弗多羅 譯曰欝陀羅者懶嬾摩

者戱弗多羅者子） 

T54n2130《翻梵語》卷 10 

T54n2130_p1053a06║波籠渠漿（應云婆[(土*白*土)/几] 籠渠 譯曰樹子） 

T54n2134《唐梵文字》卷 1 



T54n2134_p1219a22║caṅṭu 杓𣏐 koṣṭika 倉 

T54n2135《梵語雜名》卷 1 

T54n2135_p1223c07║頂秫秫遮 śuca 

T54n2135_p1227b02║[日*下] 阿儞始 adiśi 

T54n2136《唐梵兩語雙對集》卷 1 

T54n2136_p1241b15║ 毛（嚕忙） 唾（施[口*(上/示)*余] 審忙） 脂（謎

娜） 糞（戍娜） 尿（畝怛羅） 頭（麼薩 

T54n2137《金七十論》卷 2 

T54n2137_p1253a25║學夜[隹/(至-土)][隹/一/ㄙ]皮陀及力皮陀耶。外根知心分

別已。 

T54n2139《老子化胡經》卷 10 

T54n2139_p1269b11║四變之時。生在東方身青[葸-十+夕]𦵇。出胎墮地能瞳 

T54n2140《摩尼教下部讚》卷 1 

T54n2140_p1274a04║伽路師羅[口*亡] （一）伽路師立無羅（二）伽路師阿

嘍 

T54n2140_p1274b22║（二十）咈[打-丁+慕] 𠵖烏盧詵喝思𠹌烏盧詵喝思𠹌

（二十 

T54n2141B《波斯教殘經》卷 1 

T54n2141Bp1286a16║本性光明模樣。印[禾*(ㄆ/虫)] 我等。不令散失。緣此

甘 

T55n2145《出三藏記集》卷 1 

T55n2145_p0002b18║惱。佛實大德。慈悲念含忍。念已白言。我能有力 

T55n2145_p0005a02║言於斯炳煥。至曇纖讖之傳涅槃。跋陀之出華 

T55n2145《出三藏記集》卷 2 

T55n2145_p0006a25║阿鋡口解一卷（或云阿鋡口解十二因緣經或云斷十二因

緣舊經舊錄云安侯口解凡有四 



T55n2145_p0011a14║禪經三卷（一名菩薩禪法經與坐禪三昧經問同） 

T55n2145_p0011b20║菩薩戒本一卷（別緣錄云燉煌出） 

T55n2145_p0012a19║右一部。凡一卷。西域沙門祗祇多蜜所出。傳 

T55n2145_p0014a16║嚴竺寂叔蘭首楞嚴二卷鳩摩羅什新出首楞嚴二卷舊錄有

蜀首楞嚴二卷未詳誰出） 

T55n2145《出三藏記集》卷 3 

T55n2145_p0016b07║生聞披羅門經一卷（舊錄云生門聞梵志經） 

T55n2145_p0017b21║馬有八熊態經一卷（與古異錄馬八弊惡態經異本） 

T55n2145《出三藏記集》卷 4 

T55n2145_p0021b26║出曜賢愚及譬喻生經。並割品截揭偈撮略取 

T55n2145_p0025b17║惟樓王師子潼湩經一卷（或云惟樓師子潼湩譬喻經） 

T55n2145《出三藏記集》卷 5 

T55n2145_p0038c18║長阿含鋡經云。佛將涅槃。為比丘說四大教法。 

T55n2145_p0040b10║前。京都道俗威咸傳其異。今上勅見面問所以。 

T55n2145_p0041b08║得揮光此壞壤。於二五之照。當是像法之初。 

T55n2145_p0042a10║改之人情少小惑。有慧祐道人。私以正本雇人 

T55n2145_p0042b15║不度吾終不舍捨。此義如驗。復何為疑耶。若 

T55n2145《出三藏記集》卷 6 

T55n2145_p0044a01║[倖-干+貝]僨蹻惚怳眴匝宇宙。則奔電不足以比其速。 

T55n2145_p0044b25║尋之煩。經道弘深。既非愚淺所能裁衷。父又辭 

T55n2145_p0044b26║意鄙拙萬不暢一。祇僧增理穢。敢云足以闡融 

T55n2145_p0045c20║蕩盪癡塵之穢垢。則皎然成大素矣。行斯三者。 

T55n2145_p0046b24║其善偽而促信寡家之為禍也。尊邪𤻀賤清真。 

T55n2145《出三藏記集》卷 7 

T55n2145_p0047c10║放光經記第三（二十卷者）未詳作者 

T55n2145_p0047c26║寫撿挍最為差定。其前所寫可更取挍。晉胡音 

T55n2145_p0049b09║此經。求之於義互相發明。拔披尋三部勞而難 

T55n2145_p0051b25║世坯坏形之累。趣承入百練之室。自如來逝後 

T55n2145_p0051c06║翔而無倫。德也純懿。範也難摸。赫逸幹翰於群 

T55n2145《出三藏記集》卷 9 



T55n2145_p0065a24║臧 至常安。予即以其月二十六日。從受禪 

T55n2145_p0066b21║智常寂而不失。照雖高萬機寂化一用。故能窮 

T55n2145_p0068a26║數盡於此。亦山由眾聲不出五音之表。百氏並 

T55n2145《出三藏記集》卷 10 

T55n2145_p0069c15║庶幾茲哉。然天竺聖邦道岨遼遠。幽見硯碩儒 

T55n2145_p0071b22║六卷。伐鼓擊析柝之中而出斯百五卷。窮通 

T55n2145_p0073a10║未悟。故撰此三法。因而名云。目自德品暨于所 

T55n2145_p0073a20║在本國豫聞斯道。邪雅翫神趣懷佩以遊。其 

T55n2145_p0074c09║今謹率所聞以示後生。至於析折中以俟明哲。 

T55n2145《出三藏記集》卷 11 

T55n2145_p0080a17║世尊立教法。有三焉。一者戒律也。二所者禪定 

T55n2145_p0080c06║鉢羅鞞處（可大沙門入三唱）然後入唱行籌。曰頞簸含 

T55n2145_p0081b25║卷中問間尼受大戒法後記云。此土無大比丘 

T55n2145《出三藏記集》卷 12 

T55n2145_p0083c10║妙法蓮華經宗要序（釋僧慧觀） 

T55n2145_p0083c21║切悟章（支林道林）支道林答謝長遐書 

T55n2145_p0084b04║問念佛三昧（釋慧遠什答）忘妄書禪慧宣諸弘信（顏延

年） 

T55n2145_p0084c07║傅敘叔玉重書并謝答三十二字十住義（釋 

T55n2145_p0086c09║兕出柙宗室致猜。而樂天如知命夷憂味道。在 

T55n2145_p0087b23║世。是以標號釋迦檀擅種剎利。體域中之尊。冠 

T55n2145_p0090c04║剎上懸幡散花記第九（出迦葉誥詰阿難經） 

T55n2145_p0093a14║中天竺國竺博叉於京邑造并井布施記第八 

T55n2145_p0093b24║毫髮。而有塵眩眎聽。將令弱植之徒。隨偽辯 

T55n2145《出三藏記集》卷 13 

T55n2145_p0095a12║妙善鍼䘑。覩色知病投藥必濟。乃至鳥獸嗚鳴 

T55n2145_p0095a20║能達。至止未久。即通習華語。於是宣釋譯眾經 

T55n2145_p0096a15║佛調筆受。理得音正。盡經微旨郢匠之義美見 

T55n2145_p0096c12║以孝慈訓世。則赤烏翔面而老人星見。仁德育 
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T55n2145_p0100b15║達多每與什論議。與深推服之。聲徹於王。王即 

T55n2145_p0101a04║密室。什被逼既至。遂虧其節。或令驕騎牛及乘 

T55n2145_p0101b12║庭廷逍遙園。䓗變為薤。到其年十二月二十 



T55n2145_p0101c13║穢也。什常非作頌贈沙門法和云。心山育 

T55n2145_p0106b28║之盛業也。少時常度流涉沙到于闐國。於衢摩 

T55n2145_p0106c19║及破魔陀羅尼。停荊歷年。後不知所移終。 
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T55n2145_p0107c09║治不異也。共其見稱如此。祖既博涉多閑。善通 

T55n2145_p0108a06║覽。暮歸以經還師。復求餘經。師曰。咋昨經不 

T55n2145_p0108a24║𡨥賊縱橫。聚則不立散則不可。遂率眾人入 

T55n2145_p0109b01║目云。釋道安博物多才通戈經名理。其見述 

T55n2145_p0110b24║議悉同。充門下承氷旨為駿駮。同異紛然竟 

T55n2145_p0110c25║為入道之要慧解為本。故鑽仰群經斛斟酌雜 

T55n2145_p0112c01║名。納衣宴坐蔬食永藏歲。志欲廣求經法。遂周 

T55n2145_p0113b19║復南行千里至罽賓國。再度辛頭河。雲雪山壁 
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T55n2146_p0115a25║菩薩處胎經五卷（前秦世沙門竺佛念於長安譯） 

T55n2146_p0115b23║（𫅦翔公於南海譯） 

T55n2146_p0116b16║菩薩道樹經一卷（一名私呵昧經一名私呵末經一名道樹

三昧經）（一名私呵末經一吳世支謙譯） 

T55n2146_p0117b19║大乘方便經二卷（晉世竺難提釋譯） 

T55n2146_p0119a25║郁伽迦羅越問菩薩行經一卷（晉世竺法護譯） 

T55n2146_p0120a13║寶女經三卷（是寶女品或四卷）（晉太康年沙門竺法護

譯） 

T55n2146_p0120a16║相續解脫經一卷（是深蜜密解脫經少分）（宋元嘉年求

那跋陀羅譯） 
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T55n2146_p0124a25║當來撰選擇諸惡世界經一卷 

T55n2146_p0127a29║樂瓔瓔珞莊嚴方便經一卷 

T55n2146_p0127b12║聚徒誑惑。梁朝治擯。故須詣指明以懲後 

T55n2146《眾經目錄》卷 3 

T55n2146_p0129b06║雜經四十四篇二卷（後漢世安世高別譯） 

T55n2146_p0129b11║太大愛道般泥洹經一卷（一名佛母般泥洹經）（宋世沮

渠安陽侯於楊州譯） 

T55n2146_p0129c04║鹽閻王五天使者經一卷（一名鐵城泥犁經出第十二卷） 

T55n2146_p0129c18║齋經一卷（一名八關齋經一名優婆夷墮合舍迦經出第五

十五卷）（吳黃武年支謙譯） 

T55n2146_p0130b05║梵罔網六十二見經一卷（一名梵網經）（晉世竺法護



譯） 

T55n2146_p0131b15║旃栴檀樹經一卷 

T55n2146_p0132a15║廋庾伽三摩斯經一卷 

T55n2146_p0132c27║坯坏喻經一卷 

T55n2146_p0133b15║右二經同本是摩登迦伽經別品重出。 
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T55n2146_p0133b25║別生四合三百四十一部 三百四十六卷 

T55n2146_p0133c23║七車譬諭喻經一卷（出第二卷） 

T55n2146_p0134c24║商人子作佛事經一卷（出第二十五卷） 

T55n2146_p0135b12║逗遮婆羅門論義議出家經一卷（出第四十二卷） 
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T55n2146_p0140a03║梵罔網經二卷（諸家舊錄多入疑品） 

T55n2146_p0140b04║十誦律五十九卷（後秦弘治始年沙門佛若多羅共羅什於

長安譯） 

T55n2146_p0142c11║比丘求證人經一卷（出第一卷） 

T55n2146_p0142c24║佛說狐孤母喪一子經一卷（出第二卷） 

T55n2146_p0143a20║波利比丘護謗梵行經一卷（出第七卷） 
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T55n2146_p0144c02║佛為菩薩五夢經一卷（一名佛五夢一名大子五夢）（晉

世竺法護譯） 

T55n2146_p0145b01║阿難離念彌經一卷（出第八卷） 

T55n2146_p0146a13║迦葉集經傳二一卷（一名迦葉結經）（晉世竺法護譯） 

T55n2146_p0148a16║金剛密迹經略解一卷（釋道安） 
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T55n2146_p0149b24║眾律一譯分 合十二部三十三二卷 
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T55n2147_p0162c29║當來撰選擇諸惡世界經一卷 
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T55n2148_p0181a26║累之功。伏惟皇帝繼天理物。乘虬制寓㝢。河砂 
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T55n2148_p0190b19║羅摩迦伽經三卷（入法界品七十七紙） 西秦乞伏仁世

聖堅 

T55n2148_p0194b03║尸迦羅越六向拜經一卷（一名大六句向拜經四紙） 晉

世竺 
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T55n2148_p0197c06║當來撰選擇諸惡世界經一卷 

T55n2148_p0201a06║見一眾生舉體糞穢塗身經一卷（一名眾生身穢經出第十

九卷） 

T55n2148_p0203c17║獲獵師捨家學道經一卷（出第三卷） 

T55n2148_p0205c09║佛說諸天經一卷（一名天批地像經） 

T55n2148_p0207a07║貧女人聽經為毒蛇所咬嚙命終生天經一卷 
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T55n2148_p0209a13║比丘俗浴遇天子放光經一卷（出第三十八卷） 
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T55n2148_p0216a08║小郁迦伽經一卷 晉世竺法護譯 

T55n2149《大唐內典錄》卷 1 

T55n2149_p0219b14║持遠惟遠） 

T55n2149_p0219c06║失易從。彥綜琮屬詞八例難及。斯誠證也。諸 

T55n2149_p0220b24║於雒陽佛塔寺中飯諸沙門。縣懸繒燒香散花 

T55n2149_p0221b05║雜四十四篇經二卷（或云雜經四十四篇既不顯名未知何

經道安云出增一祐錄備載） 

T55n2149_p0225b19║長者命終無子付屬囑經 

T55n2149_p0225b23║無害梵志執念志經 
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T55n2149_p0227a28║地。應入吳錄。今據年及魏錄。 

T55n2149_p0227c23║第二出與後漢嚴佛調譯者少小異見竺道祖魏吳錄及三藏

記） 

T55n2149_p0227c25║大般泥洹經二卷（此略大本序分哀歎品為二卷後三紙少

小異耳見竺道祖 

T55n2149_p0228b09║了本生死經（安云出生經祐云今五卷生經無此名一名稻



竿芉同本異出謙自注并製序） 

T55n2149_p0228c19║恒水戒經一卷（出見舊錄或無戒字） 

T55n2149_p0230b09║自執瓶寫瀉銅盤上。舍利所衝盤即破碎。 

T55n2149_p0231b27║行牧食牛王經一卷 

T55n2149_p0231c22║五惟越羅名解脫說經 

T55n2149_p0233a15║持人菩薩所問經三卷（或四卷與持世經同本別譯） 

T55n2149_p0233c01║金剛藏菩薩行經一卷（元嘉康七年於長安市西寺譯出花

嚴第二十二卷） 

T55n2149_p0234a04║大六向拜經一卷（太安元年譯或云尺尸迦羅越六向拜經

或直云六向拜經見支敏度及寶 

T55n2149_p0234c24║給孤獨明德經一卷（亦云結給孤獨氏經） 

T55n2149_p0235c08║觀光世音經一卷（出正法華經） 

T55n2149_p0235c18║氏。後到洛陽及往江左。起武帝世大太始元 

T55n2149_p0236a20║法欽太康年於洛雒陽譯。 

T55n2149_p0236b16║等。乃是無羅叉竺法叔寂等三人詳譯。朱士 

T55n2149_p0237c22║法立出以意未悉故廣之見支敏度及寶唱錄） 

T55n2149《大唐內典錄》卷 3 

T55n2149_p0247a05║出生無量門持經（一名成道隆降魔得一切智經於廬山譯

見竺道祖錄） 

T55n2149_p0247c16║江南。未詳何帝。一部見僧祐出三歲藏記。已 

T55n2149_p0247c20║諸請觀世音菩薩消伏毒害陀羅尼經（第二出見法上錄） 

T55n2149_p0248a26║山沙門釋慧遠述制。遠鴈門人。姓賈氐氏。 

T55n2149_p0248a28║講波若經。乃曰儒道九流皆糠粃耳。使便投 

T55n2149_p0248b29║雅歡歎靈運崇服。文多如傳。遠有詩書等集 

T55n2149_p0249c05║非曰常帝京。夫子有云。四夷交侵中國微矣。其 

T55n2149_p0249c11║符苻氏錄者。其先蒱健氐武都人也。因二趙 

T55n2149_p0250a19║摩訶鉢羅般若波羅蜜經（建元十八年譯或七卷見僧叡三

二秦錄） 

T55n2149_p0251b18║阿羅漢乃競兢競兢若此。此生死人而平平若 

T55n2149_p0252b20║執舊本什執梵又文念傳叡肇筆并制序故知先譯今第二

出） 

T55n2149_p0254a25║及進戒莫為臨壇。及乃從舅學五明世術。至 

T55n2149_p0255a09║七女本經（第二出與支謙出太大同小異亦名女本心明

經） 

T55n2149_p0255a15║興錄。始興見即南錄。或竺道祖。晉世雜錄。或 

T55n2149_p0256a16║到姑臧止於傳舍。慮失經本𣏞枕之而寢。夜 

T55n2149_p0256a18║空中聲曰。此如來解脫之藏。何為𣏞枕之。讖 

T55n2149_p0256b17║考正文義再周方訖。凡一百軸。沙門道挺挻 
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T55n2149_p0257a06║稱。六經本是濟浴俗。性靈真要。會以佛經為指 

T55n2149_p0257b24║沙門釋法頴（一三部三卷戒法） 

T55n2149_p0257c20║王練為檀越。至三二年十二月方訖。仍於大 

T55n2149_p0258b16║四分尼羯磨（元嘉八年祗祇桓寺出第二譯與魏曇帝出同

見高僧傳別錄寶唱錄） 

T55n2149_p0258c16║央掘魔摩羅經四卷（道場寺出見道慧宋齊錄及祐上別錄

等） 

T55n2149_p0260a16║性剛直寡嗜欲。善三藏學。多所暗諳知。尤工 

T55n2149_p0260a19║術。淨土之供洪因。常受持諷誦。故沙門僧含 

T55n2149_p0260c10║絕妻室淡榮利。縱從容法侶宣通正教。是以 

T55n2149_p0261a18║大力士出家得道經（亦云力士跋陀經出雜含經自他無法

並見別錄） 

T55n2149_p0261c22║令黃金與土同價。不幸四載而崩。子蹟賾字宣 

T55n2149_p0262b21║年伯林休訪弘度云。自永明七年以後云 

T55n2149_p0262c27║右二部。二武帝世。沙門釋法願抄集眾經依義 

T55n2149_p0264b27║諦父彤肜。嘗為冀州別駕。母黃氏。晝眠夢見 

T55n2149_p0265a04║教戒誡比丘尼法 

T55n2149_p0265c24║舍利弗陀羅尼經（此呪大有神力初若能持者雪山八夜叉

王常來擁護所欲隨心） 

T55n2149_p0266a03║頴悟。十五出家。偏學阿毘曇心。具足已以 

T55n2149_p0266a05║觀寺。為求那跋摩弟子。復後從跋陀研精方 

T55n2149_p0266b07║轉法輪義記（大同三年出） 

T55n2149_p0267b25║托跋鮮卑胡人也。西晉之亂有托跋廬盧。出 

T55n2149_p0267b27║經六十餘年至廬盧孫拾翼鞬。或言涉珪魏史 

T55n2149_p0268b13║年。詔昭玄統沙門釋曇曜。慨前陵廢欣今載 

T55n2149_p0268b26║付法藏因緣傳二卷（或四卷因錄緣廣異曜自出者） 

T55n2149_p0269a12║迦伽耶頂經（第二出與羅什菩提經同本一名伽耶頂經論

別出異名僧朗筆受） 

T55n2149_p0269a16║謗佛經（第二出與法獲護決定總持經同本別名一云決定

總持經） 

T55n2149_p0269c22║鄴都元魏鄴都 

T55n2149_p0270b07║庶士豪家。捨資財若遺跡。於是招提櫛批枇 

T55n2149_p0270b17║元魏將季其祚分崩。肅宋宗孝明崇信佛理。太 

T55n2149_p0270c06║月藏經一十二經卷（天統二年天平寺出） 
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T55n2149_p0271a09║義可日曰銷罄聲。德行是稱凋殞。仍自諸代國史 

T55n2149_p0271a10║昌唱言我是彼非。斯則一是一非。一政一虐。都 

T55n2149_p0271a26║之子減三百萬還歸編戶。帝以為大周一統天 

T55n2149_p0271c10║寶積經三卷（天和六年譯沙門道[(工*凡)/言] 筆受） 

T55n2149_p0272c18║教。至二十日。復集論議義。四月十五日如前 

T55n2149_p0273a22║降之年。即隋開皇九年也。傳釋譯道俗三人。所 

T55n2149_p0273c27║方隨所在便譯。並見曹毘三藏曆歷傳云。闍 



T55n2149_p0274b22║大。伽藍欝峙法宇交臨。開士肩聯真信心接踵。 

T55n2149_p0274c12║沙門釋寶貴（一部八卷經） 

T55n2149_p0274c13║沙門釋僧粲（一部一卷論） 

T55n2149_p0275a10║門成都釋智鉉筆受。文詞銓詮序義理日嚴 

T55n2149_p0275a19║義。沙門彥琮並製制序。 

T55n2149_p0275a25║德護長者經二卷（三年六月出僧琨筆受一尸掘多長者與

申日兜本及日月光童子經 

T55n2149_p0275c04║安置大集華嚴方等寶積楞迦伽方廣舍利弗 

T55n2149_p0276a01║還聚。聚光大集之文。別壞壤遂通。通顯大興 

T55n2149_p0279a08║鏡。過遇物便曉事罕再詳。其論傳辭並皆精 

T55n2149_p0279a27║壓厭修令人改過服道者也。 

T55n2149_p0280b06║諸寺碎碑銘三卷 

T55n2149_p0280b25║未聞龜鏡今古。然則皇運之始天步猶難。薩薛 

T55n2149_p0280b26║舉直起指兵於豳岐。王充擁甲於河洛。東西引寇 

T55n2149_p0280c15║帝欽承徵入宮闕。為製制教序布所譯經。官供 

T55n2149_p0281a10║大乘莊嚴論（一部一十五卷） 

T55n2149_p0281a14║卿蕭璟給事杜正倫監護翻譯。又撰選京邑 

T55n2149_p0281b05║像末域城壍。以德聲高被。徵為皇太子戒師。 

T55n2149_p0281b23║條。意存逐退僧貶佛。道士李少卿又上十異 

T55n2149_p0281b24║九迷論。道土士劉進喜又上顯正論。皆塵黷 

T55n2149_p0283b13║因斯重復塵黃廣也。 

T55n2149_p0283b21║大唐眾經音義一部一十五卷 
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T55n2149_p0285a13║大缺。而群錄編次別顯單重。討論事義紛論綸 

T55n2149_p0285a19║六百餘紀祀。總有四百九十八部。二千三百六 

T55n2149_p0286c06║東晉元年帝世帛尸利蜜多於楊都譯 

T55n2149_p0287a23║菩薩處胎經（五卷一百一十三卷紙） 

T55n2149_p0287b10║央掘魔摩羅經（四卷七十八紙） 

T55n2149_p0287c15║首楞嚴三昧經（三卷或二卷四五十一紙） 

T55n2149_p0288a02║如幻三昧經（三卷或三二卷五十六紙） 

T55n2149_p0289a20║陳隋開皇中崛多等於大興善寺譯 

T55n2149_p0289c07║申日經（一卷八卷紙） 

T55n2149_p0289c13║善思童于子經（二卷二十紙） 

T55n2149_p0289c18║都郁迦羅越問菩薩行經（一卷二十五紙） 

T55n2149_p0290a04║宋元嘉年曇摩密蜜多於楊都譯 

T55n2149_p0290a23║太子須大拏經（一十六紙） 

T55n2149_p0290c26║後魏菩薩提留支共佛陀扇多譯 

T55n2149_p0291b08║宋元嘉年曇無密蜜多於楊都譯 

T55n2149_p0293c21║甚希有經（五紙已後十六經並唐玄奘譯） 

T55n2149_p0295b27║達磨摩菩提譯 

T55n2149_p0295c16║知如實論（二十三紙） 

T55n2149_p0295c26║隨隋大業十年笈多於東都洛濱上林園譯 
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T55n2149_p0296a28║稱號。胎誕右脇。引同類而攝生。捨位若遣遺。接 

T55n2149_p0296c09║正法念處經（七十紙卷一千一百九十九紙） 

T55n2149_p0296c26║後漢興平年康孟祥詳譯 

T55n2149_p0297a08║釋摩男本經（四紙一名正五陰因事經出第二十五卷） 

T55n2149_p0298a23║修行本記起經（二卷四十二紙上三經同本別出） 

T55n2149_p0300a07║自愛經（四紙一名自愛不自愛經） 

T55n2149_p0300b15║曇無得德羯磨（三十一紙） 

T55n2149_p0300c18║北涼沮渠世道挺挻等北涼姑臧譯 

T55n2149_p0301a05║前秦竺佛念於常長安譯。 

T55n2149《大唐內典錄》卷 8 

T55n2149_p0302c04║或哉。何由曉三藏之要途。洞三學之宗轄。內 

T55n2149_p0305c04║王正法華經（十卷一帙） 

T55n2149_p0309a25║修行本起卷經（二卷） 

T55n2149《大唐內典錄》卷 9 

T55n2149_p0313a04║者。望卷大而眉顰。意志專精者。見帙多而意 

T55n2149_p0315c08║菩薩瓔珞本業經（二卷四十八紙） 

T55n2149_p0317b03║商王主天子經（十六紙） 

T55n2149_p0319b25║右一經。與採花違王上佛受授決經同。 

T55n2149_p0322b08║右一經。與西晉竺法護所譯舍頭諫經同 

T55n2149_p0324c04║右一論。與北涼道埏挻所出阿毘曇八犍度 

T55n2149_p0324c16║成實論（四卷四百紙二十卷或十四卷四百紙）後秦羅什

譯 

T55n2149_p0325c14║賓頭慮盧為優陀延王說法（八紙） 
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T55n2149_p0326b28║盈閣以[牣-刀+ㄉ]牣房。書序之繁。充車而被軫矣。宋 

T55n2149_p0327a24║與諸道人論大涅槃義（苑范伯倫） 

T55n2149_p0327b02║右續法論第二帙（覺生性集七卷）。 

T55n2149_p0327c23║佛問成佛時斷何累（王稚遠什答） 

T55n2149_p0328c12║問聞慧思修禪定義在家習定法 

T55n2149_p0329a17║答英郎與書一首（并答） 

T55n2149_p0330a03║右續法論第十六帙（雅邪論集三卷）。 

T55n2149_p0330a14║晉哀帝會稽沃州洲沙門支道林撰論六首（別集十卷） 

T55n2149_p0330b19║光贊折析中解（一卷） 

T55n2149_p0330b21║般若折析疑准起重解 

T55n2149_p0331a10║抄淨土度三昧經（四卷） 



T55n2149_p0331a28║齊代有人抄撮眾經以類相從號法苑經合 

T55n2149_p0333a14║釋迦方誌志一部（二卷） 

T55n2149_p0333c07║明。斯言得矣。夫真經體趣融然深遠。假托託之 

T55n2149_p0334a01║寶如來經（南海胡作一加三昧字） 

T55n2149_p0335a24║抄貪貧女為國王夫人經 

T55n2149_p0335c15║國一切度經（一名薩利和薩經） 

T55n2149_p0336a06║毘尼決正經論 

T55n2149_p0337c16║事誰雖可尋。義無在錄。云云。已如上紀。 

T55n2149_p0338a06║余少沐法流。五十餘載。宗匠成教執軌範賢明。 

T55n2149_p0338a24║年獨運神府。撿括漏落終陷前科。具且述所懷 

T55n2149_p0338b28║經。折析疑甄解二十餘卷。恐不合理。乃誓曰。 

T55n2149_p0339a03║遊俠。年三四十忽悟非常。因出家。蔬食布衣誓 

T55n2149_p0339c11║衣澡沐日自為恒度。慈愛兼濟固其深心。終于 

T55n2149_p0340b17║向半。夢有教者。自後稍聰。誦得五六卷。瘡漸覺 

T55n2149_p0340c10║請遜講經。及發願題訖。泣曰。去聖滋遠微言 

T55n2149_p0341a07║錢授恭曰。助君買紙。言訧訖不見。又有漁人。 

T55n2149_p0341a29║家人請通讀誦經追福。俄見其活。又說冥事。因 

T55n2150《續大唐內典錄》卷 1 

T55n2150_p0342c04║部攝撮簡而未自餘） 

T55n2150_p0343a21║南唐孫氏傳譯道俗一十一人續出經傳等一 

T55n2150_p0344a05║藺蘭既至。追以問之。蘭云。此乃劫燒之遺灰 

T55n2150_p0344a20║雜四十四篇經二卷（或云雜經四十四篇既不顯名未知何

經道安云出增一祐錄） 

T55n2150_p0344b18║郁迦伽居士見佛聞法醒悟經（一云修伽陀居士佛為說法

得醒悟經出雜阿 

T55n2150_p0346b06║右或名十緣。出見吳錄。 

T55n2150_p0346b08║右出見吳錄。 

T55n2150_p0346b23║龍種尊國變化經三二卷 

T55n2150_p0347a08║右初出。道安云。出長安含經。 

T55n2151《古今譯經圖紀》卷 1 

T55n2151_p0348b11║探 鉤深敷文析埋理。每有新義出於神表。 

T55n2151_p0348c04║燒之灰。又將優填王栴旃檀像樣至洛。帝即勅 

T55n2151_p0349b10║問間言美色經（一卷）。一切行不恒安住經（一卷）。

人 

T55n2151_p0350c11║泥洹經（一卷）。義善唄比丘經（一卷）。僧名數事行

經 

T55n2151《古今譯經圖紀》卷 2 



T55n2151_p0353c10║經（一卷）。流離王經（一卷）。實寶施女經（一

卷）。佛為菩 

T55n2151_p0355a09║六法行經（一卷）。異出菩薩本起經（一卷）。眾經目

錄 

T55n2151_p0355a10║錄目（一卷）。 

T55n2151_p0355a20║女問聞佛說法得男身經（一卷）。衰利經（一卷）。無

懼 

T55n2151_p0356c02║經（一卷）。六神名神呪經（一卷）。幻師何阿鄒夷神

呪 

T55n2151_p0357c08║晉末沙門釋嵩公。出迦葉結集戒經（一卷）。萍洴 

T55n2151《古今譯經圖紀》卷 3 

T55n2151_p0358c01║元年與跋澄等同入長安。為澄等度語。於符姚 

T55n2151_p0359a03║行利物亡軀。大化必行爐鑪鑊無恨。從此已後 

T55n2151_p0360a29║劉孝標筆受。謂譯雜寶藏經（十三卷）。付法藏因 

T55n2151_p0360b19║於傳舍。慮失經本𣏞枕之而臥。夜乃有神人牽 

T55n2151_p0360b24║厚遇請譯。遂以玄始三年歲次甲寅記起譯。至 

T55n2151_p0361b22║住鐘鍾山道林精舍。譯觀藥王藥上二菩薩經 

T55n2151_p0363a13║出家得道經（一卷）。真為偽沙門經（一卷）。佛涅槃

後 
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T55n2151_p0364a15║論（一卷）。十二因緣論（一卷）。百子字論（一

卷）。破外道 

T55n2151_p0364b12║總一十部合一十一卷。 

T55n2151_p0364c16║部論（一卷）。大涅盤槃經本有今無偈論（一卷）。三 

T55n2151_p0365b24║婆沙娑羅王問佛供養經（一卷）。總三部合七卷。 

T55n2151_p0365c19║上柱國平高公候侯壽為總監檢校。 

T55n2151_p0366c26║柔桑榆未光得遇大太陽初輝乎。遂以縱心之 

T55n2151_p0367c15║漢難提蜜多羅所說法住記（一卷）。勝宗十句論義 

T55n2151_p0367c16║義論（一卷）。大唐西域記一部（十二卷）。 

T55n2152《續古今譯經圖紀》卷 1 

T55n2152_p0371a01║射許國公蘇環 等監譯。駙馬都尉楊慎交嗣 

T55n2152_p0371c07║無著等證義。沙門承禮。神𥈵暕。雲觀。道本等 

T55n2152_p0372a02║萇國沙門彌迦伽釋迦（釋迦稍訛正云鑠佉此曰雲峰）譯

語。菩薩戒 

T55n2152_p0372b12║部（七卷）。其經具足梵本文有十萬頌。今所出者撮 

T55n2152_p0372b19║沙門跋曰日羅菩（上聲）唐提（地之上聲）唐云金剛 

T55n2152_p0372b26║斯祕法數就諮詢。智一一指陳。復為立壇灌 



T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 1 

T55n2153_p0374c01║猛施經一卷（一名猛施道地經） 

T55n2153_p0377a03║千佛因緣經一卷（廿二十一紙） 

T55n2153_p0378c19║五千五百佛名經一部八卷（一百廿二十六紙） 

T55n2153_p0380a27║法杜社經一部二卷 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 2 

T55n2153_p0380c25║右東晉祇多密蜜譯。出長房錄。 

T55n2153_p0382c14║右後漢世安世高譯。出長房錄。 

T55n2153_p0383a04║寶女問三十二相經一卷（一云寶女問經一名三十二事經

一名門問經） 

T55n2153_p0383b12║寶女問慧經一部四卷（或三卷或名實寶女經亦名寶女三

昧經六十三紙） 

T55n2153_p0384b01║大方等大集經一部三十卷（或三十二卷或二十九卷第三

譯六百四紙） 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 3 

T55n2153_p0387a28║右明二智。前五卷說住行令報恩。第六卷說 

T55n2153_p0388c27║右宋文帝代曇摩密蜜多譯。出長房錄。 

T55n2153_p0389c04║右曇摩密蜜多宋元嘉年譯。出寶唱錄。 

T55n2153_p0391b09║悲華經一部十卷（第二出又寶唱錄云亦名悲蓮華經二百

四十三紙） 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 4 

T55n2153_p0392a11║順權方便經一部二卷（一名轉女身菩薩經又名順權女經

三十三紙） 

T55n2153_p0393c22║灌頂普廣經一卷（一本名普廣菩薩經或名灌頂隨願往生

十方淨土經） 

T55n2153_p0395a09║開聞成十二因緣經一卷（第二譯） 

T55n2153_p0396b07║諸佛要集經一部二卷（四十九紙亦云要集經四十九紙） 

T55n2153_p0397a03║移識經一部二卷（四三十三紙） 

T55n2153_p0397b16║右西晉惠帝代聶道真諦譯。出長房錄。 
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T55n2153_p0398c07║央崛魔羅歸化經一卷（一名央崛摩魔婦死經） 

T55n2153_p0399b21║大淨法門經一卷（一名上金光首女所問儒首童真所問開

化經一名淨法門經二十 



T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 6 

T55n2153_p0404a16║又名菩薩地經。時祇洹寺法衿矜作經後記 

T55n2153_p0404a17║曰。同寺釋法明。始與慧義共釋譯。受。明譯謂 

T55n2153_p0405a24║十大方廣三戒經一部三卷（五十四紙） 

T55n2153_p0406a29║右隋大業五年三藏達磨摩笈多於東都上林 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 7 

T55n2153_p0410a02║籃藍達王經一卷（亦云目連因緣功德經亦云目連功德經

見吳錄） 

T55n2153_p0413b14║右宋孝武帝代釋慧簡釋譯。出長房錄。 

T55n2153_p0415b06║般若得經（天監元年出年十三） 

T55n2153_p0415b26║興。諦父彤肜嘗為冀州別駕。母黃氏晝眠。夢 
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T55n2153_p0416b04║摩登女經一卷（一名摩鄧女經一名阿難為蟲蠱道女惑經

三紙） 

T55n2153_p0417a04║王正法念處經一部七十卷（一千四百一紙） 

T55n2153_p0417b04║中本起經一部一二卷（或云太子中本起經） 

T55n2153_p0421a25║福經一卷（出第三十四卷出阿含） 

T55n2153_p0422b01║祐三藏記錄云。竺秦建元二十年夏。曇摩難 

T55n2153_p0422b28║右後漢代安世高譯。出長房錄。 

T55n2153_p0423a02║郁伽居士見佛聞法醍醒悟經一卷（亦名修伽陀居士佛為

說法得 

T55n2153_p0423a09║右吳黃武年吳支謙譯。出長房錄。 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 9 

T55n2153_p0425c05║佛說護口意經一卷（第出第七卷） 

T55n2153_p0429b26║ 惟世間經出第十六卷） 

T55n2153_p0430b29║灰河卷經一卷（出雜阿含經） 

T55n2153_p0431a02║暑署杜乘婆羅門經一卷 

T55n2153_p0431a12║右西晉武帝代沙門姜疆梁婁至於廣州譯。 

T55n2153_p0431c26║罪福報應經一卷（一名分五紙別報應經五紙） 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 10 

T55n2153_p0434a16║毘跋 律一卷 

T55n2153_p0436a17║三彌底論一部四卷（或三卷或云三彌祗祇論四十紙） 
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T55n2153_p0437b10║菩薩善戒比丘尼藏經一卷 

T55n2153_p0437c23║遺教三昧經一部二卷（或云遣遺教三昧法律經） 

T55n2153_p0438a13║龍施菩薩本記起經一卷（四紙出寶唱錄） 

T55n2153_p0438a15║諸經佛名一部二卷 

T55n2153_p0440b02║密迹金剛力士經一部二卷（三十六紙出內出典錄） 

T55n2153_p0440c15║生聞婆羅門經一卷（一名生門聞梵志經） 

T55n2153_p0440c18║度世獲護身經一卷 

T55n2153_p0441a23║栴旃檀越國王經一卷（三紙） 

T55n2153_p0441c14║滅性怪經一卷（寶唱錄） 

T55n2153_p0442a08║譯釋提桓因所問經一部三卷 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 12 

T55n2153_p0445c03║佛在擔誓枝山說法經一卷 

T55n2153《大周刊定眾經目錄》卷 13 

T55n2153_p0458c07║華手經一部十卷（一名攝諸善根經或十二卷或十一卷） 

T55n2153_p0458c12║法集經一部七卷（一百三十二紙缼欠第一第四第六第

七） 

T55n2153_p0459b19║阿惟越致遮經一部二三卷（或四卷或名阿惟越致經或名

不退轉法輪經 

T55n2153_p0459c07║阿闍世王受決經（三五紙） 

T55n2153_p0460a13║法袪社經一卷（或二卷） 

T55n2153_p0460b22║陀羅尼集一部十卷（一名雜呪集一百八十七紙） 

T55n2153_p0461c16║一七百七十五紙） 

T55n2153_p0461c27║大方等頂王經一卷（一名善思童子經亦名維摩詰子問經

亦名頂王經二十二紙） 

T55n2153_p0462b02║大雲輪請雨經一部二卷（一二十八紙） 

T55n2153_p0462c21║無崖際持法門經一卷（十七紙一名無際經一名金剛首女

所問經十七紙） 

T55n2153_p0463b15║菩薩瓔珞經一部十六卷（或十四卷或十二卷三百三十七

卷紙） 

T55n2153_p0464b09║移識經一部二卷（三十二三紙） 
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T55n2153_p0467c06║救護身命濟人病苦尼厄經 

T55n2153_p0468a11║五無返復經（一名五有返反復覆大義經） 

T55n2153_p0468c26║右生經等三二十一經十卷同帙。 

T55n2153_p0469a22║三摩竭經（一名須摩提女經一名難國王經一名恕和檀王



經寶唱錄云三摩愒偈經） 

T55n2153_p0470a01║越難經（一名難經第二出寶唱錄云目曰難長者經） 

T55n2153_p0470a24║盧至志長者經 

T55n2153_p0470c01║優婆波離問佛經一卷（或云優波離律） 

T55n2153_p0471c05║大周刊定眾經目錄卷第十四（見定流行人入藏目卷下） 
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T55n2153_p0472c03║照明菩薩方便臂譬喻治病經一卷 

T55n2153_p0472c09║大乘蓮華為馬頭羅剎經一卷 

T55n2153_p0473a21║大契經一部四卷（一名云彌勒下生結大善契經或三卷） 

T55n2153_p0474c29║就佛法內明一切佛法一切 六師外道法二卷 

T55n2153_p0475a16║大周刊定眾經目錄卷第十五 
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T55n2154_p0477c20║沙門玄支婁迦讖（二十二部六十七卷經集） 

T55n2154_p0478a25║馬寺。諸洲州競立報白馬恩。騰於白馬寺出四 

T55n2154_p0478b05║僧傳等。昇尋錄之源原始意述譯經。譯經之來 

T55n2154_p0480b02║阿毘曇五法行經一卷（或無行字亦云阿毘曇苦慧經見祐

僧祐錄） 

T55n2154_p0481c06║理明柝析文字允正。辯而不華質而不野。凡在 

T55n2154_p0481c07║讀者等皆斖斖然而不勌焉。世高本既王種 

T55n2154_p0482c05║光和四年辛西酉。與沙門嚴佛調共出法鏡等 

T55n2154_p0483a05║沙門康臣（或作臣巨字未詳孰是）西城域人。心存遊化

志在弘 

T55n2154_p0483b27║之。祐云。中本起康孟詳出者。據其共經譯故耳。 

T55n2154_p0483c05║安宅神呪經一卷（亦云安宅呪法經祐云安宅呪） 

T55n2154_p0483c08║魔嬈亂經一卷（一名弊魔試目蓮連經一名魔王入目連蘭

腹經出中阿含經第三十卷異譯） 

T55n2154_p0485a09║梵志觀無常得解脫經（出筏義足經） 

T55n2154_p0485a25║代失源。同舊重編恐成繁雜。今並剛刪也。 

T55n2154_p0486b06║栴旃檀調佛經一卷 

T55n2154_p0486c01║沙門白廷延（五部七卷經） 

T55n2154_p0486c27║無量壽經二卷（第四譯見竺道晉世雜錄及寶唱錄與世高

出者小異又與寶積無量壽會等同 
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T55n2154_p0487b16║從孫權（諡大太祖文皇帝）黃武元年壬寅。至孫皓（無

諡）天 

T55n2154_p0487c21║與維祗祇難同遊吳境。維祗祇卒後。以孫權黃龍 

T55n2154_p0488a15║八吉詳祥神呪經一卷（初出或無神字或云八吉祥經與八



陽神呪經等同本房云見古錄） 

T55n2154_p0488c24║方等首楞嚴經二卷（黃武年譯第二出與後漢支纖讖等出

者同本見竺道祖吳錄安錄中 

T55n2154_p0489b26║祑秩。越以大教雖行而經多梵文莫有解者。既 

T55n2154_p0489c16║金剛清淨經（亦云金剛三昧本姓性清淨不滅不壞經後漢

失譯錄中復載詳文非是支謙所出今移 

T55n2154_p0490c18║之。於是砧鎚磓俱陷舍利無損。權大嗟服即為 

T55n2154_p0491a01║通則萬理里懸應。如其阻塞則肝膽楚越。昱還 

T55n2154_p0491b06║充復更修造。平西將軍逍趙誘世不奉法傲篾 

T55n2154_p0492b25║八輦輩經一卷（見舊錄） 

T55n2154_p0493c24║問慧經亦云寶女三昧經見道袒真僧祐二錄） 

T55n2154_p0494b22║如來獨證自誓三昧經一卷（亦云搏獨證自誓三昧經或云

如來自誓三昧經 

T55n2154_p0494c19║魔逆經一卷（太康十年十二月二日於洛陽城四西白馬寺

出聶道真筆受見僧祐錄及經後記） 

T55n2154_p0495a25║四自侵經一卷（安康公云出阿毘曇見僧祐錄） 

T55n2154_p0495b02║修行道地經六經卷（初卷題云榆遮伽復彌經晉曰修行道

地太康五年二月二十三日出或 

T55n2154_p0496a16║舍利弗目連遊諸國經一卷（或云舍利弗摩目建揵連遊諸

四衢經出增一 

T55n2154_p0497a17║金剛藏菩薩行經（出斬漸備經） 

T55n2154_p0497c08║亦云放光摩訶般若經亦云摩訶般若放光經元康元年出日

見經後記） 

T55n2154_p0502a22║阿難邠坻四時施經一卷（舊錄云阿難邠祇祁四時布施

經） 

T55n2154_p0502b02║梵志闍孫經一卷（古錄云梵志闇闍遜經） 
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T55n2154_p0503b20║玄師颰陀所說神呪經一卷（錄云幻師無所說字或作跛跋

字亦云波陀古錄 

T55n2154_p0503b24║阿耨風經一卷（與晉言依次出中阿含第二十七卷異譯） 

T55n2154_p0503c06║五苦章句經一卷（初出一名諸天五苦經一名五道章句經

一名浮淨除罪蓋娛樂佛法經） 

T55n2154_p0504b16║彌蘭經（或作彌蓮連亦云彌蓮） 

T55n2154_p0505b22║出生無量門持經一卷（或云新微密持經於廬山譯第五出

與支經謙無量門微密 

T55n2154_p0505c25║戒修行業精勤。博學群經多所通達。少以禪律 

T55n2154_p0507b08║僧祇比丘尼戒本一卷（亦出云比丘尼波羅提木叉僧祇戒

本共覺賢譯見長房錄） 

T55n2154_p0508c04║錄房錄） 

T55n2154_p0508c20║五蓋疑結失行經四一卷（第二出見長房錄） 

T55n2154_p0509a10║咸威革長者六向拜經一卷（晉宋間於廣州譯出中阿含第

三十三卷異譯見始 



T55n2154_p0509b27║安宅神呪安宅呪（已上二十九部一二十九卷後漢失譯錄

中已有此中復載故知重也） 

T55n2154_p0509c19║三歸五戒經神王名經（抄灌頂經） 

T55n2154_p0510c11║梵文。道賢為譯慧當常筆受。其比丘尼戒。僧祐錄云。

晉簡文帝時沙門僧純於西域拘夷國得梵本。到關中令佛念曇摩侍 

T55n2154_p0511a28║曇經八揵度初出與唐譯發智論同本建元十九年四月二十

日出至十月二十三日訖見僧祐錄） 

T55n2154_p0511b03║沙門僧伽提婆（或云提和亦云僧迦禔禘婆蓋是言音楚夏

耳）秦言眾天。 
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T55n2154_p0511c14║庚午藏歲西崇福寺沙門智昇撰 

T55n2154_p0512a06║鼻奈柰耶律十卷（一名誡因緣經亦云鼻柰耶經亦云戒果

因緣經沙門曇景筆受見安公經序 

T55n2154_p0513a19║九月十五日訖曇晷等筆受佛滅後九百年訶梨跋摩造見僧

祐錄） 

T55n2154_p0515a05║常隨什傳寫。什每為叡論四西方辭體。商略同 

T55n2154_p0515c13║阿蘇蘭若習禪法經二卷（房云見別錄或無經字與坐禪三

昧同本異出今謂不然 

T55n2154_p0517b05║後翻出。眾說少殊未詳孰王正。又准僧肇長阿含序及高

僧傳並云。四分弘始十二年出者。此或據部終時說也）。◎ 

T55n2154_p0518a21║沙門釋聖堅。或云法堅。亦謂堅公。未詳孰是。 

T55n2154_p0518c01║右一十四部一十四卷（初太子辟羅經有本餘孝者並

闕）。 

T55n2154_p0519b13║安陽候侯沮渠京聲（一部二卷集） 

T55n2154_p0519c11║大般涅槃經四十卷（或三十六卷第五譯玄始三年出至十

年十月二十三日訖梵本具足 

T55n2154_p0520a20║沙門曇無讖。或云曇摩懺。亦云曇謨懺讖。蓋取 

T55n2154_p0520b19║（地持經也）菩薩戒本奔龜茲。龜茲國多少小乘學不信 

T55n2154_p0521a01║是我業障未銷耳。乃戮力三年且禪且讖懺。即 

T55n2154_p0522b06║頂頭懺悔。百病皆愈。前來差者便去後來。輒爾 

T55n2154_p0522c09║坯坏喻經一卷 

T55n2154_p0523a21║七知經一卷（或作七智吳安支謙譯） 
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T55n2154_p0526a13║菩薩內戒經一卷（是見法上錄） 

T55n2154_p0527a28║部（其善戒經長房等錄並云二十卷。下注云後弟子於定

林更出二品成三十卷者非也。今但九卷或云十卷。 

T55n2154_p0528a08║云相續解脫經於東安寺出是解深密經後二品見道慧僧祐

李廓法上等僧四錄高僧傳云於荊州出） 

T55n2154_p0529a25║慧觀執筆。往復諮折析妙得本旨。後譙王鎮荊 

T55n2154_p0531a15║分惒檀王經一卷（第二出與竺律炎三摩羯竭經同本房云



見別錄） 

T55n2154_p0531b20║貧躬窮老公經一卷（或云貧老經第二出見長房錄） 

T55n2154_p0531c17║真為偽沙門等一十五部。長房等錄並云慧簡 

T55n2154_p0532a03║十誦羯磨比丘要用一卷（或云略要羯摩磨法房云二卷祐

云一卷見僧祐錄） 

T55n2154_p0532a09║十誦羯磬磨一部。 

T55n2154_p0533b24║四天王經一卷（祐云彼後有呪似人所附） 

T55n2154_p0534b15║孝順經一卷緣本經一卷（入今疑是藏中緣本致經） 

T55n2154_p0534c05║一卷 
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T55n2154_p0537b05║法界體性無分別經二卷（第二出今編入寶積當第八會見

李廓實寶唱二錄及 

T55n2154_p0537b28║門法雲祥詳定） 

T55n2154_p0538b23║中天。梁武大同中勅直省張氾汜等。送扶南獻 

T55n2154_p0539b16║沙門勒那摩提（三部九卷經論） 

T55n2154_p0539c21║司徒崔皓邪佞謏䛕詞。令帝崇重道士寇謙之 

T55n2154_p0540c04║毘耶娑問經二卷（長房等錄並云寶意於洛陽譯今按經序

乃云與興和四年瞿曇流支 

T55n2154_p0543c23║國人。正音應云鄔荼（茶荼音持耶反奘法師云烏仗那唐

翻云苑謂昔輪王之 

T55n2154_p0544a08║北背雪山南窮師子。歷覽聖迹仍旋舊壞壤。乃 
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T55n2154_p0545a05║寶積經三卷（天和六年譯沙門道[(工*凡)/言]𧦬筆受） 

T55n2154_p0545a17║六部。桂柱國平高公侯伏壽為總監檢校。 

T55n2154_p0547a13║以文帝債倩天嘉六年歲次乙酉七月辛巳朔 

T55n2154_p0547a25║大乘寶雨藏經八卷（第二出與梁世曼陀羅七卷寶雲及唐

譯十卷寶雨並同本見一乘 

T55n2154_p0549a26║主處。謂天帝釋所護故也。賢豆之音彼國之訛略耳。身

毒天竺此方之訛稱也。而彼國人總言聖賢豆而已。約之以為五方 

T55n2154_p0549b07║早發道心。適在髻髫年便求出離。二親識其誠 

T55n2154_p0549c06║年恒任益州僧主住龍淵寺。建德墮隳運像教 

T55n2154_p0549c13║智賢還西滅度。未久之問間和上遷化。隻影孤 
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T55n2154_p0552c26║沙門釋彥悰琮一部六卷集議 

T55n2154_p0553c05║藏同學崛多律師證譯。沙門法琳惠慧明慧賾 

T55n2154_p0553c28║遠度[葸-十+夕]𦵇河來歸震旦。經途所亘四萬有餘。躬 

T55n2154_p0554b01║初運還莅釋宗。擁帙延光栖遑問道。以帝壞壤 



T55n2154_p0554b12║斯問郎即陳對曰。琳聞。至道絕言。豈九流能 

T55n2154_p0556b09║顯揚聖教論二十卷（見內等典錄無著菩薩造貞觀十九年

十月一日於弘福寺翻經院譯 

T55n2154_p0557a03║本事經七卷（見內典錄永徽元年年九月十日於大慈恩寺

翻經院譯至十一月八日畢沙門靜邁 

T55n2154_p0557a11║月二十六日於玉華寺明月殿譯至龍朔三年十二月二十九

日畢沙門弘彥譯釋詮等筆受） 

T55n2154_p0557a19║七月二十七日於大慈恩寺翻經院譯至四年七月三日畢畢

沙門嘉尚大乘光等筆受） 

T55n2154_p0557a21║徽二年於大畢慈恩寺翻經院譯沙門元瑜等筆受） 

T55n2154_p0557c26║是學徒改觀譽滿京邑。僕射宋公簫蕭瑀敬其 

T55n2154_p0558b19║萬銀錢三萬上氈㲲衣一百具。悉皆不受。五 

T55n2154_p0558b28║衲納象而返錢寶。然其象也其形圓大高可丈 

T55n2154_p0559c17║官儀以所製序。對群寮宣讀。霞煥錦舒極褎褒 

T55n2154_p0559c18║楊揚之美致。天皇在春宮奉覩聖文。又製述三 

T55n2154_p0560a20║倫。太府卿簫蕭璟等監閱詳定。今並無之不 

T55n2154_p0562a10║北。追訪賢友無憚苦辛。外傅博九流內精三學。 

T55n2154_p0562c05║陀羅尼集經十二卷（見大周錄永微徽四年三月十四日於

慧日寺譯至五年四月十五日 

T55n2154_p0563a02║沙門釋彥悰。識量總聰敏博曉群經。善屬文華 
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T55n2154_p0563b22║有四十餘卷。將事譯之被遺遣遂闕。夫以抱麟 

T55n2154_p0563c07║慈恩寺沙門靈會。於東安宮啟請施行。 

T55n2154_p0567a24║十一十二卷景龍四年於大蔫薦福寺譯今編入寶積當第十

四會改名入胎藏會） 

T55n2154_p0567b15║大孔雀呪王經三卷（第八出與梁僧加伽婆羅等出者同本

神龍元年於東都內道場譯） 

T55n2154_p0568a13║根本說一切有部毘奈耶頌五卷（尊者毘舍佉造景龍四年

大廌薦 

T55n2154_p0568b20║上東門外。洛陽緇侶備設幢旛幡兼陳鼓樂在 

T55n2154_p0569c25║一字呪王經一卷（今疑與前呪藏共是一經長壽二年於佛

授即記寺譯） 

T55n2154_p0572a21║遮那經。其經具足梵本文有十萬頌。今所出者 
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T55n2154_p0575c14║六卷。總錄第七。合分為七卷（撰錄者曰。余檢尋此

錄。非無差 

T55n2154_p0576a08║歷代三寶紀第五（釋譯經魏漢） 

T55n2154_p0576a11║歷代三寶紀第六（釋譯經西晉） 

T55n2154_p0577b04║九部九百二三卷） 

T55n2154_p0578c27║大小乘闕本經目卷第十二（四百七十八部六百六七十七



卷） 

T55n2154_p0580a02║合從古錄至開元釋教。新錄取及續補舊闕。 

T55n2154_p0580c14║增壹一阿含部分闕本（七部八卷） 
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T55n2154_p0584a13║上十三二經十五卷同帙。 

T55n2154_p0588b05║空朵孕經（初云授功德天記別法已次說此經。然須彌藏

經因功德天問如來方說。故知此經合居其 

T55n2154_p0588c03║高齊天竺三藏那連提耶舍擇譯（單本） 

T55n2154_p0591b04║二百七十三部五百五八十八卷五十一帙。 

T55n2154_p0591c22║右三經同本異譯（共其善思童子經周錄在單本中誤也前

後四譯第二本闕）。 

T55n2154_p0592a09║文願言逢遇大隋馭寓㝢新經即來帝勅所司相續翻譯。至

開皇十七年法席小間。因勸請北天竺揵達國三藏法師。 

T55n2154_p0592a11║卷。學士成都費長房筆受。通梵沙門日嚴寺釋彥琮校諫

練。撰錄者曰。此合部經文義備足。其無讖四卷。真諦七卷。 

T55n2154_p0592a12║崛多五卷。並皆有闕。故此三經無繁重載。謹按長房等

錄。周武帝代天竺三藏那耶舍崛多譯出一本。名金光明 

T55n2154_p0592c13║元魏天竺三藏菩提留支譯（第二三譯） 

T55n2154_p0593b05║元魏天竺三藏菩提留支譯（或第三譯） 

T55n2154_p0593b22║大方等大雲謂請雨經一卷（內題云大方等大雲經請雨品

第六十四） 

T55n2154_p0593c18║神呪經。第七卷灌頂伏魔封印大神呪經。第八卷灌頂摩

尼稟羅亶大神呪經。第九卷灌頂召五方龍攝疫毒神呪經。 

T55n2154_p0593c20║灌頂隋隨願往生十方淨土經（或云普廣品第十一即別行

隨願往 
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T55n2154_p0595b08║大唐三藏玄奘譯（出內典錄第二三譯） 

T55n2154_p0595b20║（謹依長房內典二錄普並云彌勒下生經。初云大智舍利

弗者。其經先是長安沙門釋道標譯。蕭齊江州沙門道政刪 

T55n2154_p0595b26║右三經同本異譯（前後六譯三譯一本闕）。 

T55n2154_p0595c02║宋罽賢賓三藏曇摩蜜多譯（第二譯） 

T55n2154_p0595c11║（右經初序記云魏興和四年歲次壬戌九月一日甲子翟瞿

曇流支沙門曇林於尚書令儀同高公第譯五千五百 

T55n2154_p0595c19║姚秦罽寶賓三藏曇摩耶舍譯（出經後記第三譯） 

T55n2154_p0595c24║上十一部經十二卷同帙。 

T55n2154_p0598c27║右四經同本異譯（上四本經雖有廣略據其梵本並譯未盡

義淨出者共其法最略）。 

T55n2154_p0599b16║星宿天地天火天閻羅天一切龍王呪印并祈雨法那羅延天

乾闥婆緊那羅摩𠯞呼囉伽孔雀王師子王伽嚕荼大 

T55n2154_p0602b02║元魏藏優禪尼國王子月婆首那譯 



T55n2154_p0605b19║僧祐錄中失錄譯經（今附宋錄） 

T55n2154_p0605b21║僧祐錄云安公闕關中異經（今附秦錄拾遺編入） 

T55n2154_p0606b13║上六經十經卷同帙。 

T55n2154_p0609a06║三藏雖不列名準准制即是毘目智仙群錄直云瞿曇流支譯

者誤也今依序記為正）。 
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T55n2154_p0611b05║錄及靖邁經圖並云笈多三藏大業年中於東都上林園翻經

館譯起世經十卷。今大檢尋諸藏。乃有兩本 

T55n2154_p0612a03║與天使經同本（此比於本經此稍略耳）。 

T55n2154_p0612c25║卷。與須達哆經同本（其慈心厭德經文句稍略或有題云

出增一阿含第十 

T55n2154_p0613b18║普法義經一卷（一名具法行經一亦名普義經） 

T55n2154_p0613b22║右二經同本異譯（其廣義法門經初首題云是中阿含經一

品別譯今檢中阿含大本 

T55n2154_p0613c19║頻毘娑羅王詣佛供養經一卷（亦云頗頻婆）西晉 

T55n2154_p0613c24║右出增壹阿含經第二十七卷聚品異譯（本經稍廣）。 

T55n2154_p0614b05║右出增一壹阿含經第四十九卷非常品異譯 

T55n2154_p0614c15║右出雜阿含經第十一卷。異譯。 

T55n2154_p0614c22║（此三轉法輪經根本說一切有部毘奈耶雜事第十九卷中

離雖有此經然不例別生所以存而不廢此乃律引契經 

T55n2154_p0616a15║貧窮老公經一卷（一名貧老經）宋沙門釋惠慧簡譯（第

二 

T55n2154_p0618c05║根本說一切有部尼陀那目得迦譯（十卷或八卷） 

T55n2154_p0619b24║宋居士沮渠京聲譯（第二譯兩譯一譯闕） 

T55n2154_p0620c04║右此論創譯百卷成部。沙門道挺挻製序。屬 

T55n2154_p0621b03║成實論二十卷（阿訶梨跋摩造凡二百二品或二十四卷二

帙） 

T55n2154_p0621b25║四諦論四卷（婆藪摩跋摩造）陳天竺三藏真諦譯（單

本） 

T55n2154_p0622a09║出曜經二十卷（或云出櫂曜論或十九卷） 

T55n2154_p0623a25║四阿含暮抄解二卷（阿羅漢婆索素跋陀撰） 

T55n2154_p0623b18║撰集三藏及雜藏傳一卷失譯（今附東晉錄單本遺拾遺編

入） 

T55n2154_p0624a07║大阿羅漢難提蜜多羅所說法住記一卷 

T55n2154_p0624b03║門寶唱等操撰（出長房錄新編入藏） 

T55n2154_p0624b06║呪經及陀鄰尼鉢經等並是入晉朝所翻護諸童子陀羅尼經

元魏菩提留支所譯又陀隣尼鉢經共最勝燈王經二 

T55n2154_p0624b15║上二集二十二卷二帙（上帙十卷下帙十二）。 

T55n2154_p0624c08║新釋譯華嚴音義二卷大唐淨法寺沙門釋 
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T55n2154_p0629b14║大方等無相經五卷（一名大方等大雲經亦云大雲經或四

經卷）姚秦 

T55n2154_p0629b24║右竺法護太康七年譯晉普超經。此後再翻 

T55n2154_p0629c29║彌勒作佛時事經一卷（祐錄無事字）失譯（出寶唱錄乃

八紙今附東晉 

T55n2154_p0630a24║右一經與月光章童子經等同本。前後四譯。 

T55n2154_p0630b21║異了本生死經一卷（僧祐緣錄云。安公錄中失譯經。今

附西晉錄） 

T55n2154_p0631a19║菩薩所生地經一卷（一名摩竭立所問）乞伏秦沙門釋 

T55n2154_p0631c17║孛本經三二卷後漢月支三藏支婁迦讖譯 

T55n2154_p0632c10║右二經同本異譯並闕（長房等錄並云。簫蕭齊僧法尼譯

益意經二卷者。多是 

T55n2154_p0634a12║醫毉王惟樓延神呪經一卷（一名阿難所問毉王惟樓延神

呪經）東 
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T55n2154_p0639a19║異處七處三觀經一卷（或云无異處字出雜阿含）宋天竺

三 

T55n2154_p0640a12║佛告含舍日經一卷僧祐錄云安公古典經 

T55n2154_p0641a02║堅意經一卷（亦或云堅心經）吳月支優婆塞支謙譯（第 

T55n2154_p0645a11║浮木經一經卷僧祐錄云安公涼土異經（今附涼錄） 

T55n2154_p0645c27║釋迦文榰搘鉢經一卷 

T55n2154_p0647b17║釋論經一卷（祐云疑是大智度論抄之一卷） 

T55n2154_p0648c28║誦律。譯釋雜事問二卷。寶唱錄云。後秦罽賓沙門曇摩

耶舍譯十誦律雜事一卷。此之二說多是錄家人名差誤。或 

T55n2154_p0649a20║門譯釋法炬譯（單本） 

T55n2154_p0649c04║善業善律藏明雜心道場慧觀以跋摩妙解雜心諷誦通利先

三藏等雖復譯出。未及繕寫。更請重翻。寶雲傳語 

T55n2154_p0650c07║翻外國語七卷（一名俱舍論因錄緣事一名雜事）陳天竺

三藏真 

T55n2154_p0651a03║雜譬喻經六卷（或云諸雜譬喻）僧祐錄中失譯經（今附

安宋錄） 

T55n2154_p0651a05║（今附安宋錄） 

T55n2154《開元釋教錄》卷 16 

T55n2154_p0654a22║（僧祐錄云東晉沙門竺曇無蘭抄出千佛名初序云賢劫經

說二千一百諸度無極以枸拘樓孫佛為首此經有別譯 

T55n2154_p0659b01║譬喻六人經一卷（亦云六人喻經山出罵意經） 

T55n2154_p0659c13║誅釋種受報經一卷（出第八卷第九卷新編上） 

T55n2154_p0660a24║聖賢聖集別生一百三十四部 一百三 

T55n2154_p0661a25║長者夜輸得非常觀經一卷（亦直云非帝常觀經出第十九



卷） 

T55n2154_p0661c03║人病醫不能治經一卷（或云不能白自治） 
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T55n2154_p0663a04║右一經。亦出雜阿舍含經第三十卷。長房錄 

T55n2154_p0663c09║法與尼在家得果經一卷（出第三十二卷） 

T55n2154_p0664c11║右一卷經與賓頭盧突羅闍為優陀延王說法 

T55n2154_p0667c01║意經一卷 西晉三藏法竺法護譯 

T55n2154_p0668c13║卷。並是舊譯經律論經等大周廣錄有目入 

T55n2154_p0668c26║大乘入楞伽經一七卷 大唐三藏實叉難陀 

T55n2154_p0671b07║別說罪要行法一卷 大唐三藏義淨譯撰 

T55n2154_p0671b08║受用三水要法一卷 大唐三藏義淨譯撰 
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T55n2154_p0672c12║余曾以此事親問流志三藏三藏□口云吾邊元無梵夾不曾

翻譯此經三藏弟子般若丘多識量明敏具委其事恐 

T55n2154_p0673c01║大阿育王經一卷（云佛在波羅柰者） 

T55n2154_p0674a27║世妄撰亦標干于末。並依倚雜經而自製名 

T55n2154_p0674c02║輸踰陀衛經一卷 天監四年臺內華光殿出時 

T55n2154_p0676b20║狐孤兒孤女經一卷 
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T55n2154_p0680b17║卷或二十七卷或三十卷）六百二十三紙 

T55n2154_p0681a27║大太子和烋經一卷（或云私烋）四紙 

T55n2154_p0681c24║奪奮迅王問經二卷四十一紙 

T55n2154_p0683b20║大方等大雲經六卷（一名大方等無相大雲經一名大雲無

相經一名大雲蜜密藏經或四 

T55n2154_p0684b10║申日兒本經一卷（亦或云申兒本經錄作兜本誤也）三紙 

T55n2154_p0689a23║菩薩善戒經一卷（憂優波離問菩薩受戒法）一十五紙 

T55n2154_p0689b02║大乘三聚懺悔經一卷一十三紙 
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T55n2154_p0692a04║鸚鵡經一卷（亦云兜調經或作兕兇者誤也）九紙 

T55n2154_p0693c21║呵阿難七夢經一卷（亦直云七夢經）二紙 

T55n2154_p0693c22║阿呵鵰阿那含經一卷（一名荷鵰或作苛字）二紙 

T55n2154_p0695a16║迦葉禁戒經一卷（一名摩訶比丘經亦名真為偽沙門經）

三紙 

T55n2154_p0696a21║ 五十七帙（六十八部出四十部 一百七十三卷 梵本

翻 出四十部 三百六十八卷 梵本翻此方撰） 



T55n2154_p0698b09║哀泣經二三卷（或二卷與藏中方等般泥洹文句全同） 

T55n2154_p0698b11║鹿子經一卷（與藏中鹿母經文旬句全同） 

T55n2154_p0699a12║七有事無事福業經一卷（摩羯竭魚因緣下九經並出根本

說一切有部毘柰耶 
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T55n2155_p0743c23║三彌底部論三卷（或無部字○或四卷○三彌紙底此云正量

即正量部中論也）失 

T55n2155_p0746b07║別說罪要行法一卷（或無別字）唐三藏義淨譯撰 
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T55n2156_p0749a06║出生無邊門經一卷 十紙 

T55n2156_p0750a26║侍中門下侍部郎平章事王縉。給事中祠部牒 

T55n2156_p0750c08║可喜嘉歎。其所譯經。宜宣付中外入一切經目 

T55n2156_p0751c02║沙。威攝懾魔界。聲流佛剎。以寶位之重。崇寶偈 

T55n2156_p0751c10║殄妭𪥲氛。愚誠則然。裁惟聖旨。無任慊欵翹渴 

T55n2156_p0751c16║仁王真經理端精義邃。化流賢劫福利蒼生。師 

T55n2156_p0751c28║仗內及兩教坊。詣銀臺門百戲繫繁奏。時觀軍 

T55n2156_p0753a18║伏以。母以子貴。俗禮恒規。師因第弟榮。釋門罕 

T55n2156_p0753a28║猶燕石之混光。同齊竿竽之濫吹。榮兼存歿。寵 

T55n2156_p0753b02║曲收瓦礫。引安禪於中禁。旌褎褒崇之殊禮。雖 

T55n2156_p0753b13║言。頃得歸依親承付囑。褎褒崇之典禮秩攸先。 

T55n2156_p0754b05║繼至。疾將未損。震宸極不安。天慈曲臨錫以官 

T55n2156_p0755c06║悼輟朝三日。賜錫贈增優。授以司空。諡大辯正。 

T55n2156_p0756a18║祀訪見鄉親。袖神策十將羅好心即般若三藏 

T55n2156_p0756b03║令王希遷與所司精選有諸道行僧。就西明寺 

T55n2156_p0756b06║誠城諸寺大德。罽賓三藏沙門般若。宣譯梵本。 

T55n2156_p0757a23║各夾帖及席褐官絕絁褥白[示*犀]𥛹氈白副手巾二 
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T55n2156_p0758b28║載法者經也。釋經者疏也。廣度郡群有同於 

T55n2156_p0758c15║眾。雖紙貴如玉無以如加焉。或在安國伽藍敷 

T55n2156_p0759a04║藏譯方等大集經六十卷。興與漢支讖及姚秦 

T55n2156_p0759a13║天。專請精一乘。共推東夏。曉二方之世論。尤 

T55n2156_p0759a22║來以其甚深妙道。度難化眾生。開無量法門。說 

T55n2156_p0759a24║隨其性之所安。於是手乎迴向。其趣也或異。其 

T55n2156_p0759b17║為夏州朔方縣崇道鄉里人也。列孝考珍師即 

T55n2156_p0760a28║九卷。次有道暉律師。撰疏七卷。泊洎隋朔朝法願 

T55n2156_p0760b06║宗依成實論。今稱舊疏是也。泊洎高宗天皇太 

T55n2156_p0760b07║帝咸亨元年歲在庚午。有西大太原寺。今稱西 



T55n2156_p0760b17║將軍知軍事兼試光祿卿。上柱國彭城縣開國 

T55n2156_p0760b23║貳伯陸拾人齋食并果菓子。解齋粥一事已上 

T55n2156_p0760c04║寺興玭玼。安國寺神朗。崇福寺超證。安國寺智 

T55n2156_p0761a14║玭玼。天長寺曇邃。崇福寺超證。安國寺神朗智 

T55n2156_p0761c25║乃及修諸功德。宜一切依前檢校句當。至閏五 

T55n2156_p0762a11║學大歷曆。新定字樣剏寫進本。每紙二十四行。 

T55n2156_p0762a21║右如淨等伏奉大歷曆十三年十一月二十七日 

T55n2156_p0762c06║興玭玼。同僉定證義。章敬寺臨壇大德普震 

T55n2156_p0762c29║蹄。於最後乘說於無分別。加以天文燠煥發睿 

T55n2156_p0763a20║而未明。多曆歷年代。陛下。至德廣被。感而遂 

T55n2156_p0764a17║大乘理趣六波羅蜜多經疏義目一卷 

T55n2156_p0764a28║等。誠歡誠喜載欣載曜躍。智通等。識謝時賢學 

T55n2156_p0764b02║命之時恍怳然自失。含毫之際腆爾何施。砥鉛 

T55n2156_p0764b06║月。智通等。所以童蒙暫發迷娛誤潛祛。得奉恩 

T55n2156_p0764b16║智通等上表。同修疏沙門道岸。 

T55n2156_p0764c04║道導達迷津。溥天率土咸宜感戴。智通等。敢不 

T55n2156_p0764c11║有闕續填。庶保無彊之福上資聖壽。立言之教 

T55n2156_p0764c12║下極拯群迷。謹附左街功德使竇文場。奉表陳 

T55n2156_p0764c24║理覃思斫研精。可謂五百年中之間生矣。八十 
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T55n2156_p0766c18║實攝大乘現證大乘教王經） 四十三紙 

T55n2156_p0766c23║瑜伽念殊珠經一卷（經內題云金剛頂瑜伽念珠經於十萬

廣頌中略出） 二紙 

T55n2156_p0767c22║遮那如來身自受用身內證智眷屬法身異名佛最上乘三摩

地禮懺文） 四紙 

T55n2156_p0769c11║右左監門衛率府錄事參軍趙充克勛字撰修 
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T55n2157_p0771b28║譯無本。三文支派別行。四刪略繁重。五拾遺 

T55n2157_p0773a17║不空羂索毘盧遮那佛大灌頂光真言一卷 

T55n2157_p0773c10║寺觀釋道二教事。千福寺上座增僧靈邃進狀。 

T55n2157_p0774a08║三大佛名經寺等 

T55n2157_p0774b17║第十七卷（從今朝譯大乘理趣六波羅蜜多經至安四西北

庭進十地等經竟乃至都數帙同一無欠少） 

T55n2157_p0774c05║第二十五卷（別錄中有譯無本錄小乘闕本經正至律論賢

聖集傳畢） 

T55n2157_p0777a02║五陰譬喻經一卷（或無譬字一名水沫所漂經出離雜阿含

第七卷異譯見朱士行漢錄僧 

T55n2157_p0777b14║十二因緣經一卷（初出亦云聞城十二因緣經見僧祐錄） 
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T55n2157_p0778a25║器。行服歸既畢遂讓國與叔出家修道。博綜經 

T55n2157_p0778b10║路逢一年少。睡唾手拔刀曰。真得汝矣。高笑曰。 

T55n2157_p0779c14║侯口解凡有四名同是一本典中安高安云置俱出口解者誤

也） 

T55n2157_p0779c26║成具光明定意經一卷（或云戒成具光明三昧經或直云成

具光明經第二出見朱 

T55n2157_p0780a04║馬有八熊態譬人經一卷（亦直云馬有八熊態經一名馬有

八弊惡態經出雜阿含 

T55n2157_p0782b23║據。瀅澄法海使靜波濤焉。爰今尋長房此言 

T55n2157_p0783c28║歎曰。吾積學多年。浪志墳典遊刃經藉籍。義不 

T55n2157_p0784a02║鈎深別有情精要。於是齎牒入房請一比丘略為 

T55n2157_p0784a08║以剃落為殊俗耳。設彼復齋懺事同祠祀。迦羅 

T55n2157_p0784a10║曲制文言繫繁廣。佛教未昌必不承用。遂以齊 
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T55n2157_p0785a10║怒恕和檀王經與支越共出非是全典從大經出） 

T55n2157_p0786a12║阿差末菩薩經四卷（見吳錄第二出與維祗祇難所譯本同

文異） 

T55n2157_p0786b10║九七漏經一卷（房云見別錄） 

T55n2157_p0786c24║疑不析。權大悅拜為博士。使補輔導東宮。甚加 

T55n2157_p0788c09║於寺東更立大小塔。遠由大聖神感。近亦康會 

T55n2157_p0789c27║郡群生偈經一卷（見舊錄） 

T55n2157_p0790a13║不退轉經四卷（北凉失譯中有此中復載故如是重僧祐錄

云安公凉士土異經今存凉錄 

T55n2157《貞元新定釋教目錄》卷 4 

T55n2157_p0794b17║寶日光明菩薩經（亦云寶日光明菩薩問蓮華花國相貌經

出悲華花經） 

T55n2157_p0795c02║欲釵之。敘叔蘭曰。我累世佛弟子常供二沙門。 

T55n2157_p0797c03║越難經一卷（一名難長者經一名難經初出見房錄） 

T55n2157_p0798b07║本翻傳敘錄真中列此不復存） 

T55n2157_p0798b17║文殊師利現寶藏經二卷（第三出與竺法護所出現寶藏經

等同本出見祖唱 

T55n2157_p0799a07║玉耶女經一卷（或云玉琊經初出與阿遫遬達經等同本） 
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T55n2157_p0800b18║沙門。來遊建康廼於塚處超起寺。陳郡謝混贊 

T55n2157_p0800c14║玉耶經一卷（一名長者詣佛說子婦無敬經或云玉耶女經



第二出與阿遫遬達經等同本） 

T55n2157_p0801a16║幻師阿夷那鄒神呪經一卷 

T55n2157_p0801c20║中阿含經六十卷（第二出或五十八卷隆安元年十一月十

日東京亨亭寺出二年六月二 

T55n2157_p0802c24║欲遊方弘化備觀風俗。會有秦僧明智嚴西至 

T55n2157_p0803b17║先所見者也。傾境土士庶競來禮事。其有奉施 

T55n2157_p0803c27║號為青眼律師。先住在龜茲弘闡律等藏。四方學 

T55n2157_p0804a19║即比此是錄家誤載也）冬復遷還壽春石㵎卒於寺焉。春

秋 

T55n2157_p0804a23║大般涅槃經三卷（或二卷是長阿含初分遊行經異譯詳群

錄並云顯出方等泥洹者非即 

T55n2157_p0804b23║惡鬼遇之必死。顯任緣委命真直過險難。有頃 

T55n2157_p0804c29║洹等經（此方等泥洹即六卷大般泥洹經之梵本也准經後

記名為方等大般泥洹經非謂二卷方等泥洹也） 

T55n2157_p0805a26║唯任風隨流。忽至岸見藜藿萊菜依然。知是漢 

T55n2157_p0805b05║陀羅。譯大般泥洹等經等六部。撰遊天竺傳一 

T55n2157_p0805b12║眾感咸慟惜焉。 

T55n2157_p0806a11║萍蓱沙王五願經一卷（亦名弗沙王經第三出見趙錄及始

興錄） 

T55n2157_p0806c18║唯是上卷缺欠下卷也） 

T55n2157_p0807a01║摩鄧女解形中六事經一卷（第五出與摩鄧伽舍頭練諫經

等同本） 

T55n2157_p0807b05║沙門曇摩鞞蜱（一部五卷經） 

T55n2157_p0807c24║見稱當世（祐等群錄並云鞞婆沙論僧伽提婆譯今淮准安

公論序云僧伽跋澄譯今準論序為正祐 

T55n2157_p0808a01║沙門曇摩鞞蜱秦言法受。印度人。器宇明敏志 

T55n2157_p0808a07║阿毘曇經八揵度初出與害唐譯發智論同本建元十九年四

月二十日出至十月二十三日訖見僧祐錄） 

T55n2157_p0808a23║三法度論二卷（初出或云三法度無論字僧與晉世僧伽提

婆出者小異見長房錄） 
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T55n2157_p0808b26║八部九十六卷闕本準大智度論後記云弘始三年歲在辛丑

王珪云歲在辛丑房及甄鸞差其二歲載今依道珪 

T55n2157_p0808c12║鼻那柰耶律十卷（一名試因緣經亦云鼻那柰耶經亦云戒

果因緣經沙門曇景筆受佛念傳譯見 

T55n2157_p0808c15║已上見在已下闕。 

T55n2157_p0809c24║十住毘婆娑沙論十四卷（或無論字龍樹菩薩造或十二卷

或十五卷見長房錄） 

T55n2157_p0811b07║年堅遣驍騎將軍呂光等。牽率兵七萬西伐龜 

T55n2157_p0811b13║破龜茲殺純獲什。光性疎幔慢未測什智量。見 

T55n2157_p0811c05║堅既至止。仍請入西明閣及逍遙園譯出眾經。 

T55n2157_p0811c11║眾皆恢愜服莫不欣讚焉。興以佛道冲邃其行 



T55n2157_p0811c15║候侯嵩。並篤信緣業。屢請什於常安大寺講說 

T55n2157_p0812c12║過去無邊光淨佛土經。虛空藏菩薩聞問持經。 

T55n2157_p0814b22║非一。常交接神明而俯同曚矇俗。雖道迹未彰。 

T55n2157_p0814b26║從乞伏國仁（諡宣列王）建義元年乙酉。至乞伏幕慕末 

T55n2157_p0814c19║菩薩所生地經一卷（一名摩竭所問經第二出見逍趙錄未

知前後進趙隨人附西秦見 

T55n2157_p0815a05║是故備列之。器量弘普利物為心。以乞伏秦 

T55n2157_p0815a16║比丘二事經一卷（祐錄云三事上七部僧祐錄云安公闕關

中異經） 

T55n2157_p0815b20║大悲分陀利經八卷（亦云大乘悲分陀利經第二出與曇無

讖悲華經等同本） 

T55n2157_p0815c26║須賴經一卷（第三出興與曹魏白延吳支謙宋功德賢所出

須賴同本見經後記咸安三年出） 

T55n2157_p0816b02║新舊諸失譯經（五十三部七十五卷五卷部一十八卷舊集

四十八部五十七卷新附） 

T55n2157_p0816c08║中菩薩地見竺道祖河西錄及祐僧祐錄） 

T55n2157_p0816c11║菩薩戒本一卷（出地持戒本品中第二出與大唐奘法師所

出戒本等同本別錄云燉煌出見僧 

T55n2157_p0817b14║機釋滯未曾嘗留礙。嵩朗等更請廣出餘經。謂 

T55n2157_p0818a13║阿毘曇毘婆沙論六十卷（或加八犍揵度字初譯與唐譯大

毘婆沙論同本或分 

T55n2157_p0818a20║[葸-十+夕]𦵇右遍歷諸國。得毘婆沙梵本有萬偈。至 

T55n2157_p0818a26║方訖。凡一百卷。沙門道挺挻為之製序。有頃魏 
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T55n2157_p0820c11║沙門畺良耶舍。宋云持時稱。西域人。性剛直寡 

T55n2157_p0822a01║不輕秦類敬接遠人。時有佛馱陀跋陀羅比丘。 

T55n2157_p0822b22║嚴先後相隨。涉履流沙登輸踰雪嶺。勤苦艱至 

T55n2157_p0822c28║菩薩內戒經一卷（見寶法上錄） 

T55n2157_p0823a19║母怒曰。設令得罪吾當代汝。跋摩他日煮沺油 

T55n2157_p0823c09║崛。乃改命名靈鷲。於山寺之外別立禪室。去寺 

T55n2157_p0824b15║意不遂傷恨彌深。乃令眾僧譯出其遺文云（遺文在傳 

T55n2157_p0824c24║勝鬘夫人會等同本元嘉十三年八月十四日於丹陽郡出寶

雲傳譯惠觀筆受兼製序見道慧惠僧祐李廓等錄） 

T55n2157_p0825a14║雜阿含經五十卷（於瓦官寺譯梵本法願顯齎來高僧傳云

祇洹寺出見道慧錄及宋齊僧 

T55n2157_p0825b08║法經房云見別錄上見左在已後闕） 

T55n2157_p0826a04║東方。乃隨舶汎海。中塗風止。淡水後復竭。舉舶 

T55n2157_p0826b05║懇切乃流涕而出曰。必無所冀貧道不客容扈 

T55n2157_p0827a03║三藏法師自述諭喻一卷（非梵本出故亦刪之）。當來選

擇諸惡 
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T55n2157_p0827b24║音經常專心擊繫念。進涉舍衛國中。野逢山象 

T55n2157_p0828b26║阿難見水光瑞經（一云木水光經大乘抄經） 

T55n2157_p0829a06║為法香弟子。在住涼州公府寺。與同學法力俱 

T55n2157_p0829a27║沙門釋翔公亦云朔公。在南海群郡譯濡首菩 

T55n2157_p0829b14║車匿經（亦名車匿本末經出六度集中是尸阿呵遍王經異

名群錄雖云勇公所出今以別生抄經故刪 

T55n2157_p0831b27║貧女小少施獲弘報經一卷 

T55n2157_p0831c04║阿劍佗他經一卷 

T55n2157_p0832b07║成敗品經一卷（經目或云成敗品第四似是樓炭經之品今

撿樓炭經無此品） 

T55n2157_p0832b20║心應深貧貪慕經一卷 

T55n2157_p0834a09║五卷初沙門法獻於于闐國得一卷梵本來道慧宋齊錄僧祐

錄云於高昌群郡譯梵本未詳孰正） 

T55n2157_p0834c12║尼釋譯益意經二卷。今以此經即是齊未末梁初僧法尼閉

目誦出者。今見有本文理差舛不可流行。若言齊末出者。祐 
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T55n2157_p0836b11║決定藏論三卷（中有梁言字是梁代譯尋其文句是真諦出

也） 

T55n2157_p0837a07║略云。前之作者或嫌以繁廣刪減其事。而杭抗 

T55n2157_p0838b03║稱偁揚諸佛功德經三卷（亦名集諸佛華經一直名集華經

一名現在名經或四卷 

T55n2157_p0839a03║毘耶娑問經二卷（長房等錄並云寶意於洛陽譯今按經序

乃云太興和四年瞿曇流支於 

T55n2157_p0839b07║十地經論十二卷（或十五卷天親菩薩造釋十地經永平元

年四月於大太極紫亭譯帝親筆 

T55n2157_p0839c06║武下勅慇勤敬勞。後處之永寧大寺供侍待甚 

T55n2157_p0839c24║括栝柏楨松異草叢集。院臺周匝皆施椽瓦。 

T55n2157_p0840c05║同本編入寶積當第三十三二會曇林筆受） 

T55n2157_p0841a20║解脫戒本一卷（出迦葉毘部武定元年在鄴部都侍中尚書

令高澄請出見經前序僧昉筆受并 

T55n2157_p0841b07║垢女等經一十八部。沙門僧昉曇林居士李希 

T55n2157_p0841c19║魏境。至而瞿曇流支尊事為師。以孝靖帝興和 

T55n2157_p0842a11║沙門那連提梨黎耶舍（七部五十一卷經論） 居士萬天

懿（一部 

T55n2157_p0842a25║沙門那連提梨黎耶舍。齊言尊稱。北印度烏場 

T55n2157_p0842b13║雪山南窮師子。歷覽聖迹仍旋舊壞壤。乃覩烏 

T55n2157_p0842c02║相突對目不見。循路東指到芮苪芮苪國值突厥 

T55n2157_p0842c03║亂西路不通。反卿鄉意絕。乃隨流轉北至泥海 
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T55n2157_p0843a20║周沙門攘那拔跋陀羅（一部一卷論） 

T55n2157_p0843b07║寶積經三卷（天和六年譯沙門道[(工*凡)/言] 筆受） 

T55n2157_p0843c17║陳沙門拘羅那他（三十八卷部一百一十八卷經律論集） 

T55n2157_p0843c26║攝大乘論釋十五卷（天親菩薩釋亦云釋論或十二卷第一

譯與隨隋笈多等出者同本天 

T55n2157_p0844a09║無相思塵論一卷（初出與唐譯觀所綠緣論同本見靖邁經

圖及內典錄） 

T55n2157_p0844c17║神早生勝壞壤。遂入南海北山將捐身命。時智 

T55n2157_p0844c21║愷諸僧欲延還建業。會楊輦碩望恐奪時勞榮。 

T55n2157_p0844c22║乃奏曰。嶺表所譯眾部多明無塵惟識。言垂乖 

T55n2157_p0844c28║准等各齋齎經論還返匡山。自諦來東夏雖廣 

T55n2157_p0845a08║廣州制旨王 園兩寺。是知法寶弘博定在中 

T55n2157_p0845a12║銓頭題義旨。遊心既久懷敞相承。諦又面對闡 

T55n2157_p0846a22║日月光童子經等同本） 

T55n2157_p0847c03║五方也。唐西域記云。正音印度唐翻為日月有多名斯其

一也言諸群生輪迴不自息無明長夜莫有司晨。其 

T55n2157_p0847c25║時艱冥靈所祐幸免災橫。又經謁渴羅囉槃陀 

T55n2157_p0848a10║任益州僧主住龍淵寺。建德墮隳運像教不弘。 

T55n2157_p0849a26║卷。諸此合經文義宛具。斯既先哲遺縱蹤。貴遂 

T55n2157_p0849c16║紀翮。扇之千載風於百王。共秉智矩炬之光照 

T55n2157_p0850a04║本見內典錄大業十一年十二月八日於翻經館訖沙門行炬

矩製序） 

T55n2157_p0850c13║響繼晨宵法言通內外。又姓性好端居簡絕情 

T55n2157_p0850c14║務。寡薄耆嗜欲息杜希求。無倦誨人有踰利己。 

T55n2157_p0850c22║時。及隋綱云頹効郊疊壘煙搆。梵本新經一時斯 

T55n2157_p0851a01║並文義澄潔華質顯暢。沙門彥琮明則行炬矩 

T55n2157_p0851a02║等筆受。至大唐武德三年終于洛納汭。沙門彥 
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T55n2157_p0852b19║沙門釋智儼嚴（四部六卷經集） 

T55n2157_p0852b23║沙門釋智昇（五部二十五卷經錄讖懺儀等） 

T55n2157_p0853a23║法琳惠明惠賾慧惠淨等執筆承旨。慇懃詳 

T55n2157_p0853b27║矣（內傳典錄云于斯時也大集梵文將事廣博陶津後代而

恨語由唐化弘匠不行致使梵寶無由分布故十載之 

T55n2157_p0853b28║譯三部獻功可悲深矣今老考覆覈敘中譯時年月三年三月

創譯七年春功畢續高僧傳云六年訖傳錄俱是宣 

T55n2157_p0853c22║帝壞壤同歸名教。是則鼓言鄭衛易可箴規。乃 

T55n2157_p0854b15║學。乃探索典藉籍隱括玄奧。撰辯正論八卷。 

T55n2157_p0854b27║徵。獨詣公庭輕主生徇理。乃縶以縲紲。下 詔 

T55n2157_p0855a04║形刑清。君聖臣賢不為枉濫。今。 

T55n2157_p0855a21║玄藉籍。其秦世英竟以狂慝被誅。公私怪其 

T55n2157_p0856b03║紫微殿西弘法院譯至二十三年六月十七日慈恩寺畢大乘

魏巍筆受） 



T55n2157_p0856c13║本顯慶二年正月二十六日於京大內順顯賢閣譯至五年五

月七日於玉華寺畢沙門玄則筆受） 

T55n2157_p0856c15║日於大慈恩寺翻經院譯至九月十四日畢沙門大乘光等畢

筆受） 

T55n2157_p0857b16║流。口誦目錄緣略無閑缺。覩諸沙彌劇談掉戲。 

T55n2157_p0857b29║武德五年於成都受具。夏坐學律正五篇七聚 

T55n2157_p0857c02║疎通。讚鑽仰一方未成探賾。遂從蜀至荊詢求 

T55n2157_p0858a07║羅國。斯並高昌麴王葉護可污汗之力也。奘周 

T55n2157_p0859a09║翻譯探搜擢賢明。上曰。法師唐梵具瞻詞理通 
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T55n2157_p0860b15║畫影奘裝之寶輿。送慈恩寺翻譯堂中。追諡法 

T55n2157_p0861c15║歸稟正教師承戒賢。現理逐言揚義非再授。廣 

T55n2157_p0862b11║釋道慧為一切經音。依字置直反曾無追顧。致 

T55n2157_p0863b11║譯聲華騰蔚。無由克彰掩仰抑蕭條。達名寔 

T55n2157_p0863b17║將出。意欲翻度莫有依憑。惟譯八曼茶荼羅 

T55n2157_p0864c02║之撰成二卷。名曰十門辯惑蒙論。賓主酬 

T55n2157_p0864c03║答剖折析稽疑。文出於智府。義在於心外。如斯 

T55n2157_p0864c05║文學覩斯輪論已眾疑頓遣頂戴遵行。此雖一 
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T55n2157_p0866b24║梵本。後附付沙門復禮法藏等於佛授記寺譯。 

T55n2157_p0866c02║請歸覲省。表書再上方蒙免允許。 

T55n2157_p0867b13║天后長壽二年癸巳屆于洛都。勅於天官宮寺 

T55n2157_p0868a15║成唯識寶生論五卷（一名三二十唯識論順釋論護法菩薩

造景龍四年四月 

T55n2157_p0868b10║略教誡經一卷（景龍雲二年閏六月二十三日於薦福寺翻

經院譯沙門智積筆受） 

T55n2157_p0869a18║登陟。祇園鹿苑咸悉周遊。憩那蘭爛陀禮菩提 

T55n2157_p0870a24║破魔寧怯遺道揚震旦光敷像法 

T55n2157_p0870b05║誥問。舜寂闍梨三藏義淨法師何日歸向已東 

T55n2157_p0870b24║遠希欲連蹤。想之騰澄無妄忘接影。三藏教迹。 

T55n2157_p0870c02║力妄忘疲。五聖天波常遭覆蔭。百年天命漸自 

T55n2157_p0871a09║德豐碑須為我吾立。衣鉢錫杖持律者收。吾別 

T55n2157_p0871a16║族屬並言好住。慧日阿湛相去既遠。吾何忘之。 

T55n2157_p0871a23║ 誥問。舜寂闍梨三藏義淨法師何日葬於何 

T55n2157_p0871a27║誥問。舜寂闍梨義淨三藏法師何日葬於何處 

T55n2157_p0871b06║贈鴻臚卿。賜贈物一百五十段葬事量。準例官 

T55n2157_p0871b15║終之命。可贈鴻臚卿。主者旋施行。至二月六日。 
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T55n2157_p0872a20║總集郡群經錄上之十四 

T55n2157_p0872c24║曉聲明尤閑數論。陰陽歷曆數天地理天文呪術 

T55n2157_p0873a11║文。沙門圓測神英等證義。同賓寺亟丞孫辟 

T55n2157_p0873b27║子詹事東海郡公徐堅𠚼邠王傳固安伯盧粲 

T55n2157_p0874a19║乃於廣洲州制旨道場居止。眾知博達祈請亦 

T55n2157_p0874a20║多。利物為心敷斯祕蹟賾。以神龍元年龍集乙 

T55n2157_p0874a24║語。菩薩戒弟子前正儀議大夫同中書門下平 

T55n2157_p0874b21║由是虛心慮靜慮宴坐經行。精苦居懷幽捿積 

T55n2157_p0874c10║沙門輸波迦羅。具足梵音應云戎戍婆揭羅 

T55n2157_p0874c12║無畏。中印度摩訶伽陀國人。住王舍城那爛陀 

T55n2157_p0874c16║悲利生有緣東漸。塗至北印度境。響振震摩訶 

T55n2157_p0875b19║枸拘陀樹。先已枯顇。和上七日斷食行道。樹再 

T55n2157_p0875b25║臨尼拘陀樹枝葉滋榮。去即枯顇。以此為侯候 

T55n2157_p0875c17║次北面有一泉水流出。其中總是紅頗梨黎瑟 

T55n2157_p0876a06║外周有山圍繞。狀如域城壁。山上總是白雲。國 

T55n2157_p0876b04║唐界二十日內。中間卒逢惡風忽發雲氣。叔升 

T55n2157_p0876b28║有逸人混倫翁。撰文書字題云。 

T55n2157_p0876c10║析折羅。當其開濟遊方為務。往詣南天於龍智 

T55n2157_p0877a06║建立。一名卒窣堵波。二名偷婆。憑巒據川皆能 

T55n2157_p0877b28║魂道。凡在有識罔不載戴荷。未懸雲牓敢冀。 

T55n2157_p0877c12║恒聚冲飛之雁。無任載戴荷屏營之至。謹附監 

T55n2157_p0878a14║當不空進具之日。亦有誠願許同修 葺。不空 

T55n2157_p0878b14║醫明。利物隨緣至龜茲國（漢書云丘茲慈並訛謬）正曰

屈 

T55n2157_p0878c25║嶺吉運連鎮城。遇國賊興不由前進。旋騎退入 
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T55n2157_p0880b02║七俱胝佛母陀羅尼經一卷（經內題云七俱胝佛母所說準

准提陀羅尼經） 

T55n2157_p0880b10║金剛頂勝初瑜伽經中略出大樂金剛菩薩埵 

T55n2157_p0881a26║茹茶銜衷哀啜泣。如犢失母斯其喻焉。制命 

T55n2157_p0881b12║恩旨放令劫却歸。發自京都路次染疾。不能 

T55n2157_p0881c02║事上柱國封常清給家乘馬兩匹日馳六譯驛。 

T55n2157_p0882a29║上皇在蜀。奉仰迎 鑾駕至自成都。至德二載 

T55n2157_p0882c19║聖帝之威神。壽如南山永永無極。不勝感載戴 

T55n2157_p0883b12║任歡慶云之深。謹隨狀進。輕黷。 

T55n2157_p0883c26║陛下承天踐祚聖政惟新。正法理國與隱靈合 

T55n2157_p0885b07║者草木。允所謂覆載不間亭育無私。則蛟蚊蚋 

T55n2157_p0885c07║旛幡花幢蓋寶車。太常音樂梨園仗內及兩教 
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T55n2157_p0886c11║藏賜九百匹絹帛綿錦綵以充數焉侍者小僧 

T55n2157_p0887a12║於鴻私。猶燕石之混光。同齊竿竽之濫吹。榮 

T55n2157_p0887a16║褎褒崇之殊禮。雖負山無力而踐跡近賓。虧高 

T55n2157_p0887b02║鄭國公杜冕奏。宣州實封壹伯佰戶寶應元年 

T55n2157_p0887b23║賢堅或云法堅。或云堅公。初譯一本。名方等 

T55n2157_p0887c26║鄜坊防禦使兼御使史中丞鄭國公杜冕。忠以 

T55n2157_p0888a25║明叨承渥澤榮幸實深。日夜思之如何報國。 

T55n2157_p0889a09║院。仍各委本州府長官即旬句當修葺。并塑文 

T55n2157_p0889a14║尼寺內。各棟揀一勝處置大聖文殊師利菩薩 

T55n2157_p0889a19║於緇侶光幸光尤深。且文殊聖者即諸佛祖師。 

T55n2157_p0890c12║又錫諡號勅。寂滅為樂。所以歸於真。付屬囑有 

T55n2157_p0891a10║子數千眾人。悲感聖恩無任載戴荷。謹附中使 
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T55n2157_p0891b24║西京西明寺三藏沙門圓照撰 

T55n2157_p0892b02║上柱國太原懸縣開國伯王希遷。親奉綸言。與 

T55n2157_p0892b16║事了日停。至二十九日翰林學士左敬散騎常 

T55n2157_p0892b18║兆醴泉懸縣承王丕等同來瞻禮。洎九月二十 

T55n2157_p0893b21║席褐官絕絁縟。白禪氈。白副手巾二枚。銅水 

T55n2157_p0894b05║膄腴穀稼茂盛。凡諸菓實頗大。諸國異草名花 

T55n2157_p0894b23║人焉。三藏法師者號般若。罽賓人也（梵首音訛略正

曰） 

T55n2157_p0894c17║闍婆。建中未末年屆于上國。貞元四祀奉詔翻 

T55n2157_p0895c07║晏。不獨為秦翻譯。僧靈邃等。妍研精祕奧虔 

T55n2157_p0895c20║城縣開國男食邑三百戶臣霍仙鳴等進。右左 

T55n2157_p0896a06║繁。憶念盈衢稱偁讚難紀。沙門般若誠歡誠慶。 

T55n2157_p0896a14║ 開祕密之門。備窮解脫之藏。微增僧行業虛 

T55n2157_p0896a16║運無為哀以迷妄。將弘慈氏之真典。拯郡群品 

T55n2157_p0896b06║天生聖德雅尚無為。遊心聖謩日仄忘僊倦。 

T55n2157_p0896b09║聖德潛被部帙已終。陛下賜錫賚殊優以開獎 
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T55n2157_p0897b29║華林佛殿眾經目錄四卷（梁天監十四年勒勅沙門僧紹

撰） 

T55n2157_p0897c06║眾經別錄二卷（本未詳作者言似宋時總分十例具如後

列） 

T55n2157_p0898c19║則伊人之風可見。並鑽柝析內經研鏡外籍。 

T55n2157_p0899b10║料簡。大小混雜。三誤。以舊灌頂藥師為宋朝惠簡抄撰

編凝疑偽錄。四誤。又集序分之中與前譯人時有差 

T55n2157_p0900a17║十卷（算得二千二百五十四部五千一百九十一卷細勘別

緣錄部卷復與總錄不同）。 

T55n2157_p0900a19║（撰錄者曰。余撿尋此餘非無差錯。即加如曇摩羅剎晉



言法護。總是一人。錄中分二。云出須真天子經二卷編為 

T55n2157_p0901b15║沙塞羯磨闕本錄中前後重載。五誤。以隨願往生經遺意

教論等編為疑偽。六誤。餘在錄中。不能備記）。 

T55n2157_p0901b16║大唐內傳典錄十卷（麟德元年甲子西明寺沙門釋道宣

撰） 

T55n2157_p0901c03║西晉秦乞伏氏傳譯僧一人所出經等（一十五部二十二卷 

T55n2157_p0901c26║十七部八十千四百七十六卷（其第一卷初都數與第十卷

中都數 

T55n2157_p0902b23║歷代所出疑偽經論錄第八（謂正法緣遠凡愚未達隨俗下

化有[學*力] 真 

T55n2157_p0902b25║歷代眾經錄目始終序第九（謂經錄代出須識其源）。 

T55n2157_p0902c11║撰筆削不至祥詳密者。非為才不足而智不 

T55n2157_p0902c20║非。如人代存亡錄中。新小品等六經並云大品之同本者

不然。義理雖通據會全異而言同本。一誤。菩薩浮淨行 
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T55n2157_p0904a09║百九十一卷（一百五十六部二三百三十一卷見在一百七

十七部三百六十九卷本闕）。 

T55n2157_p0904c07║從就別錄中曲分為七。 

T55n2157_p0906a13║又此方所撰集傳（四十部三百六十八卷然皆補裨助正教

故然補闕編入目錄）。 

T55n2157_p0906b04║有右為第十八卷。 

T55n2157_p0907b11║別分乘藏錄下（上餘錄所辯總顯出經而大小未分三藏混

雜此錄之內具件科條𨵗本等經 

T55n2157_p0908b14║寶積部中別生（一十二三部一十五卷） 

T55n2157_p0909c01║右神策軍中尉兼右街功德使金紫光錄祿大 

T55n2157_p0909c04║右左神策軍護軍中尉兼左街功德使元從興 

T55n2157《貞元新定釋教目錄》卷 20 

T55n2157_p0910a08║二百六十七帙。大乘法藏總別條列例。具如 

T55n2157_p0910a16║云重譯攝義不周。餘經例然。故名單重單合譯也。又古

譯經首皆無譯人時代年月浸遠尋討莫知。失譯之言寔由於 

T55n2157_p0910b26║第七會室羅筏城給孤獨園說曼殊室利分 第 

T55n2157_p0911b10║上四經二十二卷 二帙。 

T55n2157_p0913b22║右舊譯重本與法鏡經及郁伽迦羅越問菩薩 

T55n2157_p0913c23║善肩經從善臂經鈔出與法華普門品同類既者有斯異故為

單譯）。 

T55n2157_p0914a18║第三十三無垢世施菩薩應辯會一卷 

T55n2157_p0914a21║同本異譯。當第一百卷（經本題為竺法護譯者誤也其離

垢世施女經竺法護 

T55n2157_p0914c15║ 北梁沙門譯釋道龔譯 勘同編入 

T55n2157_p0915a02║譯。當第一百一十七卷及一百一十八比此 



T55n2157_p0915a26║阿閦佛國經二卷（一名阿閦佛剎諸菩薩學成品經） 

T55n2157_p0916a06║得無垢女經一卷（戒或云無垢女經一名論議辯才法門） 

T55n2157_p0916c06║同高公第譯建初辛巳甲午單畢功凡有一萬四千四百五十

七字諸錄皆云勒那摩提或云菩提留支譯者 

T55n2157_p0918b08║昔初得菩提已住王舍城迦蘭陀竹林。爾時中有二智人。

一名優婆提舍。二名律拘律陀等次第至末。文意並同。此 
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T55n2157_p0919c15║思議境留界經同本異譯。故移編此） 

T55n2157_p0920a26║譯 安西北庭進入（貞元新入目錄） 

T55n2157_p0920c27║（從兜沙下二十三經並是大部之中別本品異譯）。 

T55n2157_p0921a09║大唐（南海波凌國沙門若那跛跋陀羅共唐國沙門會寧於

彼國共譯出大周錄單本） 

T55n2157_p0921a22║方等般涅泥槃洹經二卷（亦名大般泥洹經或三卷） 

T55n2157_p0921c11║二本陀羅尼并並置普門之後。其間異同言不能極。竊是

提婆達多品及普門品偈先賢續出補闕流行。余景仰道風。 

T55n2157_p0922a14║右二經同本異譯（其序略云。而金光明見有三本。初在

梁涼世有曇無懺讖譯為四卷止十 

T55n2157_p0922a18║尼品。在京大興善寺即為翻譯。并前先出合廿二十四

品。寫為八卷。學士成都費長房筆受。通梵沙門日嚴寺釋彥琮校 

T55n2157_p0922a20║周武帝代天竺三藏耶舍崛多譯出一本名金光明經更廣壽

量大辨辯陀羅尼經五卷成部。今詳此名乃非全譯。但 

T55n2157_p0922a21║於無讖四卷經中續演二品。其壽量品更續其文。大辨辯

品中更廣呪法。餘品之中亦有續者。故云更廣壽量大辨辯陀 

T55n2157_p0922a22║羅尼經。故六卷合經序云壽量大辨辯又補其闕。以此證

知。但是續闕。非是別翻。又經序闍那崛多譯為五卷。房等諸 

T55n2157_p0922b16║ 梁扶南三藏曼陀羅仙共僧迦伽婆羅譯 第 

T55n2157_p0923c08║大方等大雲請雨經一卷（內題云大方等大雲經請雨云品

第六十四） 

T55n2157_p0925b06║今准經後記云比丘慧法於罽賓秦寺請毘婆娑沙曇摩耶施

譯出。故應無謬。群錄或云曇摩耶舍善毘婆沙時人共 

T55n2157_p0926a02║雙出其申日經或小乘藏申中云出阿含其增一阿含中有尸

利崛多長者緣起無月光童子事編在彼中亦將誤也）。 

T55n2157_p0927c23║右二經同本異譯莫辯失先後。 

T55n2157_p0929b17║撮要而譯（此集之中大般若呪經等有別行者錄不具顯又

多生疑恐非正典今為除疑故別篠條 

T55n2157_p0929c01║三昧法印呪品）。 

T55n2157_p0929c03║唐云馬頭第二諸大菩薩法會印呪品大勢至普菩薩文殊師

利菩薩彌勒菩薩地藏菩薩普賢菩薩虛空藏菩薩等並有 

T55n2157_p0929c15║荼大辦天神王㷔摩檀沱水天風天阿修羅王遮文荼天法。

一切毘那夜伽迦法。一切藥叉法。一切羅剎法。右大梵摩天等 

T55n2157_p0929c19║ 周宇文代天竺三藏耶舍崛多等譯 第一譯 

T55n2157_p0930a20║呪四觀自在菩薩隨心呪五其千囀呪亦有別寫以為一經在



此中故不別出大同周錄中分為五經者非也） 

T55n2157_p0930a25║世音呪及雜呪中千囀轉陀羅尼同本異譯。 
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T55n2157_p0932b26║私訶昧經一卷（一名菩薩道樹經亦云名道樹三昧經） 

T55n2157_p0934a03║菩薩本業行經三卷 

T55n2157_p0936b17║儀軌儀） 

T55n2157_p0938a05║ 元魏天竺三藏菩提留流支譯 

T55n2157_p0938b19║師子月佛本性生經一卷（新為失譯附三秦錄） 

T55n2157_p0938b25║（右二經法上錄中並云姚秦三藏鳩摩羅什譯今詳二經文

句並非什公所翻似是晉魏代其法志妻經安公梁凉土 

T55n2157_p0939c12║ 出法寶唱錄 單本 

T55n2157_p0940a11║ 第二譯 三譯三二闕 

T55n2157_p0940a28║二者詮法體相。舊錄所載和雜遍編之。今所 

T55n2157_p0940b28║瞿曇流之護法大士驃騎大將軍開府儀同三司御史中尉勃

海高中仲蜜愛法之人沙門曇林道俗相假於鄴城內在 

T55n2157_p0943b15║右二論同本異譯。其解棬捲論周錄為單本 

T55n2157_p0943b19║觀總相論頌一卷 陳那菩薩造 大唐三藏義 
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T55n2157_p0944b02║不出前經。此但撮要故為別部（佛般泥洹下諸經並是四

含中別經 

T55n2157_p0945c01║釋摩男本經一卷（一名五陰因事經） 吳月支優婆塞支

謙譯 

T55n2157_p0946b09║右二經同本異譯。同出中阿含經第四十四 

T55n2157_p0946c14║普法義經一卷（一名具法行經一亦名普義經） 後漢安

息三藏安 

T55n2157_p0946c18║右二經同本異譯（其廣義法門經初題云。是中阿中含一

品別譯。今檢中阿含大本無此 

T55n2157_p0947b09║放牛經一卷（或亦云牧牛經） 姚秦三藏鳩摩羅什譯 

T55n2157_p0947b18║異譯（此十一相想連有二經初十一事文意勘同後十一事

尋之未見）。 

T55n2157_p0947c07║失譯（今附西晉錄拾遺編入） 

T55n2157_p0948a02║水沫所漂經一卷（一名河中大聚沫臂譬經） 東晉西域

沙門竺 

T55n2157_p0949c05║十緣其木槍脚經即十緣之一緣也鈔出別行如觀世音經等

類既非再翻故為單本） 

T55n2157_p0949c21║十八泥黎經一卷（亦或云十八地獄經） 後漢安息三藏

安世 

T55n2157_p0950a06║猘狗經一卷（祐云與櫟𤢴狗同） 吳月氏優婆塞支謙譯

（拾遺編入） 

T55n2157_p0951c17║ 姚秦罽賓三藏佛陀耶舍其共竺佛念譯 單 



T55n2157_p0951c21║僧祇比丘戒本一卷（亦云摩阿訶僧祇戒本） 

T55n2157_p0953c09║一阿毘達磨法薀蘊足論十二卷（尊者大採菽氏造） 一

帙 

T55n2157_p0954a07║右此論創譯百卷成部。沙門道挺挻製序。屬魏 

T55n2157_p0954c09║（右此三法度論有本有譯釋本有三章九真度釋亦有九品

盧山遠法師序云本是尊者山賢造釋是天竺大乘居士 

T55n2157_p0954c15║成實論二十卷 訶梨跋摩造（凡一二百二品或二十四

卷） 

T55n2157_p0958c18║集沙門不拜俗儀議六卷 
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T55n2157_p0959c15║聖賢聖集傳闕本（四十七部一百八十四卷） 

T55n2157_p0960b10║ 宋涼州沙門譯釋寶曇雲譯 第九譯 

T55n2157_p0960c29║前後五譯。二存二三闕（又長房等錄竺法護更有阿闍世

王女無憂施經一卷此 

T55n2157_p0961b01║勝鬢鬘經一卷（亦云勝鬘師子吼一乘大方便經） 

T55n2157_p0961b06║ 周宇文代三藏禪師闍那耶舍釋譯 

T55n2157_p0963b19║上金光首經一卷（首前涼月支優婆塞支施崙譯出首楞嚴

後記第二譯新編入錄） 

T55n2157_p0964c29║ 乞伏秦沙門釋聖堅譯 第二譯 

T55n2157_p0966a13║ 後漢安息三藏安世高譯 第一譯 

T55n2157_p0966a28║ 姚秦三藏鳩摩羅什譯 出法上緣錄 第一譯 

T55n2157_p0966c05║義亦沙涉人謀下卷初有一紙半許。文與前卷文句全同。

其益意菩薩兩重受記。名字國土各異不同。諸經之中皆無 

T55n2157_p0967b01║慈仁問八十種好經一卷（成或直云八十種好經） 

T55n2157_p0967b03║三十二相因緣經一卷（成或云菩薩三十二相經） 

T55n2157_p0970b22║（今疑與前十漚惒同僧祐錄云安公宋涼土異經今附涼

錄） 

T55n2157_p0972a12║ 元魏天竺三藏菩提留支譯 第一譯 
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T55n2157_p0974c09║有四力本經一卷 

T55n2157_p0977c24║失夫那羅經一卷 

T55n2157_p0978c09║五十五法誡經一卷（或云五十五法行經） 

T55n2157_p0981b21║須弗佛得度經一卷 

T55n2157_p0982b02║海州洲優婆塞會經一卷 

T55n2157_p0984c18║伽迦葉禁戒經一卷（一名摩訶比丘經名真偽沙門經） 

T55n2157_p0985c10║十六日勅遍編入經目。今開元釋教錄中無。 

T55n2157_p0986a01║明雜心道場慧惠觀以跋摩妙解雜心諷誦通利先三藏等雖

復譯出。未及繕寫。更請重翻。寶雲傳語。觀自筆受。一同 

T55n2157_p0986b15║年。佛大先彼時未出。配為同本。或將未當。故 
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T55n2157_p0988c13║虛空藏菩薩聞問持經得幾福經一卷（抄第十六卷虛空藏

品） 

T55n2157_p0989b20║陀羅尼法門六種動經一卷（抄第一卷或無種子字） 

T55n2157_p0991a19║僧祐錄云。東晉沙門竺曇無蘭鈔抄出千佛 

T55n2157_p0991b11║太大光明菩薩百四十八願經一卷（祐錄云抄 新編上） 

T55n2157_p0992a27║大迦葉上下五經竝出長阿含經。 

T55n2157_p0992c13║名稱經一卷（出第二三十六卷） 

T55n2157_p0993a01║離睡經。受藏歲經。梵志計水淨經。苦陰經。苦 

T55n2157_p0993a05║與本行經文勘乃是異譯非是別生。已編入 

T55n2157_p0994b17║外道問佛鬪戰生天因緣經一卷（出第三十三二卷） 

T55n2157_p0994c22║一二老男女見佛出家得道經一卷（出第四十二卷） 

T55n2157_p0994c25║恒水流樹經一卷（一名浮木譬喻經或作流樹澍 出第四

十三卷） 

T55n2157_p0995c24║蠱狐鳥烏經一卷（或作鳥字出第三卷） 

T55n2157_p0996c03║彌勒難經一卷（祐云失經譯出上卷） 新編上 

T55n2157_p0996c20║本木鏘刺脚因緣經一卷（出興起行經） 

T55n2157_p0997b01║摩竭魚下九經並出根本說一切有部毘那奈 

T55n2157_p0998c01║調達問佛顏色經一卷（出第十一卷） 
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T55n2157_p1000a09║繁䞉。今並刪除。但以年歲久淹共傳訛贊替。 

T55n2157_p1000a28║隨願往生經一卷（亦名灌頂隨願往生十分方淨土經亦名

普廣菩薩經） 

T55n2157_p1001a12║還本國土度父王經一卷 出第十七卷末第十 

T55n2157_p1001c05║佛般涅槃行兩雨大臣告王經一卷 出第三十 

T55n2157_p1001c19║既不異於本。豈繁別為部卷。類諸別生亦並 

T55n2157_p1002b01║右一經。與阿彌陀經文同名異。其宗宋代三 

T55n2157_p1002b20║右一經。與旃栴陀越國王經文句全同名廣 

T55n2157_p1005c22║大方廣圓覺修多羅了義經一卷 

T55n2157_p1008b04║四阿含暮鈔抄解二卷 

T55n2157_p1011a27║瑜伽念珠經一卷（內題金剛頂瑜伽念誦珠經於十萬廣頌

中略出） 

T55n2157_p1011b21║摩末利支提婆華鬘經一卷 

T55n2157_p1011b27║七俱胝佛母陀羅尼經一卷（內題佛母所說準准提陀羅尼

經） 

T55n2157_p1014b13║五分羯磨一卷（內亦云彌沙塞羯磨） 
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T55n2157_p1016a04║俟諸賢共詳真偽（上之八經舊錄篇編偽今此偽錄之次亦

存而不削舊偽經目錄刊為 

T55n2157_p1016a19║句亦涉人情。事須重詳且編偽疑錄。 

T55n2157_p1016c09║瑜迦伽法鏡經二卷 或一卷 兼有偽序 

T55n2157_p1017c17║或云惠明比丘經。或云清淨真諦經 

T55n2157_p1018a04║慧定普遍神通菩薩經一卷 舊經云慧之定 

T55n2157_p1018a05║普遍士國土神通菩薩經 

T55n2157_p1018c05║寶車經一卷（或云妙寶車經北國淮洲州沙門曇辯撰青州

比丘道侍改治） 

T55n2157_p1018c20║深自智身偈經一卷（房云見誤吳錄祐云失譯） 

T55n2157_p1020b17║呪經二卷。名目相濫真偽未分。具且兩存其 

T55n2157_p1021a23║其本復闕詮定寔難。且衣依法經錄中載之 

T55n2157_p1021b06║妄灼然。今宜祕寢以救世患（然法經錄中以隨願往生經

樂藥師經 

T55n2157_p1021b08║等三經出大灌頂經仁王等七經並翻譯有源編為疑偽將為

末未可今編正錄此中不載）。 

T55n2157_p1021c28║法經錄中敬福經是故不重載又有占察經遺教論並翻傳有

據文義可觀編之偽錄將為未可已編正錄偽中不 

T55n2157_p1023b03║抄淨土度三昧經四卷 仁壽錄云三卷 

T55n2157_p1023c23║委。但上題抄字者悉是其流類例細尋始末自別。內典錄

云。既異本經題抄顯別合令後尋者知有所因。然風味彌通 

T55n2157《貞元新定釋教目錄》卷 29 

T55n2157_p1025c11║大集月藏經十卷（一帙題云大集經月藏分第十二或十二

卷或十三五卷） 一百 

T55n2157_p1027a09║大般涅槃經四十卷（或三十六卷四帙） 七百二三十紙 

T55n2157_p1028c17║稱讚淨土佛攝受經一卷（亦直云稱讚佛淨土經） 一十

紙 

T55n2157_p1032a24║甘露軍吒利瑜迦伽念誦法一卷（經內題云甘露軍吒利菩

薩供養念誦成 

T55n2157_p1033c05║文殊師利即問菩薩經一卷（後漢月支三藏支婁迦讖譯） 

二十 

T55n2157_p1035c18║師子莊嚴王菩薩請問經一卷（一名八曼茶荼羅） 五紙 

T55n2157_p1037b11║上八論十一二卷同帙 計一百六十六紙。 

T55n2157_p1038a12║成唯識寶生論五卷（一名三二十唯識順釋論） 六十五

紙 

T55n2157《貞元新定釋教目錄》卷 30 

T55n2157_p1043a17║根本說一切有部毘奈耶破僧事二十卷（內缺欠後二 

T55n2157_p1043a19║根本說一切有部毘奈耶出家事五卷（內缺欠一卷） 八 

T55n2157_p1043b04║入貞元目錄。於內由缺欠三卷。訪本未獲已 

T55n2157_p1043b21║小乘論三十六部六百九十八卷七十一二 



T55n2157_p1044a02║卷四卷） 二百七十九紙 

T55n2157_p1045a08║四阿含暮抄解二卷（亦云四阿含募暮抄經） 四十六紙 

T55n2157_p1045c05║續古今譯經圖記紀一卷 十六紙 

T55n2157_p1046c04║新道行經七卷（或十卷撿諸藏本皆與文同而題目異異故

不別寫其道行正本尋之未獲） 

T55n2158《續貞元釋教錄》卷 1 

T55n2158_p1048b19║天恩俞充允。寫錄施行。勅下所司永編諸藏。仍 

T55n2158_p1048b29║肅武孝高皇帝。今令禮部侍郎孫忌撰序。編於 

T55n2158_p1049a27║鉢經花嚴論等如左（今若除華嚴論外都計參佰柴柒拾三

參卷）。 

T55n2158_p1049b11║墮墜。 

T55n2158_p1049c28║藏金剛智先譯經文。本部經中收。依日目施 

T55n2158_p1052b05║欠次請譯出將歸。於貞元十五年。准勅編入 

T55n2158_p1052c02║右上七部五十卷（內元欠二三卷）是大唐三藏義淨。 

T55n2158_p1053a04║【修侈】【富】右一部十六卷同二帙。 

T55n2161《御請來目錄》卷 1 

T55n2161_p1062c08║法匠泳派攀業。今之所傳拔[木*五] 竭源。何以故。 

T55n2163《常曉和尚請來目錄》卷 1 

T55n2163_p1069c03║人。數般論旨。左右詞疎。[王*果] 塞于是。至開 

T55n2173《智證大師請來目錄》卷 1 

T55n2173_p1102a06║大唐國淅浙江東道台州唐興縣天台山國清 

T85n2772《維摩經疏卷第三．第六》卷 6 

T85n2772_p0415c12║障清淨能顯應身。業障請清淨能顯化身。由所 

T85n2777《淨名經集解關中疏》卷 1 

T85n2777_p0450c14║舍利弗言我見此土。丘陵坑坎荊蕀 沙礫。土 

T85n2787《四分戒本疏卷第一．第二．第三》卷 3 

T85n2787_p0601b17║脚曲脚入[打-丁+坒] 無脚。木床亦有五種。如上所

說。 



T85n2787_p0602c13║上。三言脫脚床者。律云。脫脚者謂脚入[打-丁+坒]

。四 

T85n2816《因緣心釋論開決記》卷 1 

T85n2816_p1180c02║若不了者輪轉生死。或有妄計蕀 鐵豆圓。如 

T85n2851《和菩薩戒文》卷 1 

T85n2851_p1300b15║鋸柱赫赫競來假[白/本]皋身遍體體皆沾 爛曰。何 

T85n2857《索法號義諷誦文》卷 1 

T85n2857_p1306c05║永[支*翟] 紫綬長榮。財盈四海之珍福。 

T85n2859《惠遠外傳》卷 1 

T85n2859_p1317a08║廣度愚迷。宣揚聖教文詞璨[王*蘭] 。城內無雙利 

T85n2859_p1319a27║臨崖枯木再得逢春。亦似鉤[金*罔]龬之魚蒙放却 

T85n2865《護身命經》卷 1 

T85n2865_p1326a26║得□道至涅槃不滅復不生 

TX11n0007《第七編 法界圓覺學》卷 2 

TX11n0007_p0649a01║大。故無論所說之過實與不實，而謗者之罪固不易懺

悔而[泳-永+煎]𤏄除也。癩病、遍體痛癢 

TX14n0007《第七編 法界圓覺學》卷 18 

TX14n0007_p2352a03║，光中演說，大陀羅尼曰：「那謨薄伽筏帝，鞞殺社

窶嚕，薛薜琉璃缽剌婆喝囉闍也， 

TX14n0007_p2354a01║師；薛薜琉璃缽剌婆喝囉闍也，即琉璃；怛陀揭多

耶、即如來；阿囉訶帝、譯應；三 

TX19n0011《第十一編 宗依論》卷 5 

TX19n0011_p0675a08║。是但觀俱舍七十五法、瑜伽百法等以有情等所蘊材

素，賦以法名，逐遂作此想；其實 



TX29n0019《第十九編 文叢》卷 20 

TX29n0019_p0410a11║會長薜薛君及公寓總幹事艾德蒙，陪同參觀，商訂於

三月十日請余講演。 

U205n1368《大乘百法明門論疏》卷 1 

U205n1368_p0235a06║中分為四段 一惣摽舉數二隨摽別列三問荅前 

U205n1368_p0242a03║更有問荅恐繁且止上來雖有七段 不同惣當第 

U205n1368《大乘百法明門論疏》卷 2 

U205n1368_p0267a03║述曰第二明中隨也無慙者不頋頋自法輕拒賢善 

U205n1368_p0267a04║為性能障礙慙生長惡行為業謂於自法無所頋頋 

U205n1368_p0267a06║無愧者不頋頋世間崇重暴惡為性能障礙愧生長 

U205n1368_p0267a07║𢙣行為業謂於世間無所頋頋者崇重暴惡不耻過 

U205n1368_p0267b04║四懈怠者於善惡品修断事中懶懶墯為性能障精 

U222n1418《華嚴經疏科》卷 3 

U222n1418_p0590b53║二三身[(冰-水+〡)*ㄆ] 束（五） 

U222n1418_p0591a02║二出[(冰-水+〡)*ㄆ] 束所以（以諸） 

U222n1418_p0594a90║二以義圓[(冰-水+〡)*ㄆ] （以智） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 7 

U223n1418_p0025a38║二[(冰-水+〡)*ㄆ] 束（二） 

U223n1418_p0025a39║初以二種方便[(冰-水+〡)*ㄆ] （初九） 

U223n1418_p0025a43║二[(冰-水+〡)*ㄆ] 束 

U223n1418_p0025a46║二[(冰-水+〡)*ㄆ] 束 

U223n1418_p0025a49║二[(冰-水+〡)*ㄆ] 束 

U223n1418_p0032b02║二微 細斷疑 

U223n1418_p0032b22║三揔相[(冰-水+〡)*ㄆ] 攝（五） 

U223n1418_p0032b23║初[(冰-水+〡)*ㄆ] 五對不出體用（故此） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 9 

U223n1418_p0056b15║三揔收為二（揔[(冰-水+〡)*ㄆ] ） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 10 



U223n1418_p0068b43║三微 [婁*殳]列名（三） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 11 

U223n1418_p0080a27║二[(冰-水+〡)*ㄆ] 束（上七） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 15 

U223n1418_p0142a46║初釋經（[(冰-水+〡)*ㄆ] 上） 

U223n1418《華嚴經疏科》卷 17 

U223n1418_p0169a13║三能念[(冰-水+〡)*ㄆ] 束（然約） 

X01n0008《楞伽阿跋多羅寶經會譯》卷 4 

X01n0008_p0349c18║堰海。遍諸水陸安置罟 網。機撥坑埳弓刀毒箭間 

X01n0010《大明仁孝皇后夢感佛說第一希有大功德

經》卷 2 

X01n0010_p0356b21║達戈遣𨕕（之依切）巴哩述提月思蒲吒卜銕述銕希希拶 

X01n0010_p0358b20║切下同）遣𨕕（之依切下同）巴囉麻[口/(午-干+尢)/貝]

遣𨕕莎曷唵阿葛列巴葛列 

X01n0015《淨度三昧經》卷 1 

X01n0015_p0370c24║主治沸灰灰獄。獄中有熱沸灰灰河。入其中。身悉爛

□。但 

X01n0015_p0371b08║水熱。過於世間沸麻油。但坐煞生羅網。捕魚[萹-戶+

合] 卵。飲 

X01n0020《佛說地藏菩薩發心因緣十王經》卷 1 

X01n0020_p0405a06║右勘錄舍左有高臺臺上有秤量幢業匠構𣕛巧懸七 

X01n0025《化珠保命真經》卷 1 

X01n0025_p0417a08║鸚鵡銜啣花來供養，龍女獻寶百千𦨚， 

X01n0026《大梵天王問佛決疑經》卷 1 



X01n0026_p0422b19║瑚琥珀珂具貝璧玉。奴婢僕使。童男童女。牛羊象馬。

驢 

X02n0191《七俱胝准提陀羅尼念誦儀軌》卷 1 

X02n0191_p0853c11║作四肘壇，堀深三肘，除去瓦礫惡土髮毛及骨灰灰炭 

X02n0191_p0858a01║伏法。以驢糞或燒尸灰灰以用塗壇，作此法時身著黑 

X02n0204《妙法蓮華三昧祕密三摩耶經》卷 1 

X02n0204_p0885b02║他蘖跢也唵薩縛僧塞迦羅跛哩秫秫駄達磨帝摩訶 

X02n0207《十六大羅漢因果識見頌》卷 1 

X02n0207_p0894b08║一壺甘露灌心田，業火成灰灰頓豁然， 

X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 1 

X03n0221_p0581b24║我。是萬物因。是常。是涅槃因。三塗灰灰外道計。三

界中 

X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 3 

X03n0221_p0630b09║心安置。次以其次。大珠貫穿帀繞。如是展轉遞 繞。

經 

X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 4 

X03n0221_p0638b19║至廣說。皆百百變位。二々一百百千者。一百千是萬 

X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 10 

X03n0221_p0760c09║惱及隨煩惱。皆為灰灰燼。名焰慧地。莊嚴論云。以菩

提 

X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 13 

X03n0221_p0838b10║常。二佛子如來下簡異灰灰斷。三佛子諸佛下不㝵出 

X03n0221_p0838c02║二簡灰灰斷中三。先標。次徵。後釋。標中云如來不為

等 

X03n0221_p0839a12║八總結能知相中十句。一無量者。結上簡異灰灰斷彰 



X03n0221《續華嚴經略疏刊定記》卷 15 

X03n0221_p0867a02║出。灰灰斷永滅。唯淨法界故。菩薩行永出身不出故。

取 

X03n0221_p0871a17║河故。猶渴也。見枯竭者。梵本。又云。或覩灰灰河。

謂但見 

X04n0223《華嚴經合論》卷 1 

X04n0223_p0007c22║手植長者將化之月一株遂枯至今二株常有靈鶴鶴 

X04n0223《華嚴經合論》卷 21 

X04n0223_p0149b14║洄（戶灰灰切）。澓（伏音）。壇（徒干切）。墠（常

演切）。佉（丘伽切）。芬（分音）。馥（房六切）。 

X04n0223《華嚴經合論》卷 30 

X04n0223_p0205b03║或現蹲踞或翹足或臥艸棘及灰灰上 

X04n0223《華嚴經合論》卷 57 

X04n0223_p0391c06║愚癡火城灰灰河等已上十八種地獄約心所作惡 

X04n0223《華嚴經合論》卷 110 

X04n0223_p0728c06║從宮殿出入牢獄中見諸罪人杻械枷鏁遞 相連繫 

X04n0223《華嚴經合論》卷 119 

X04n0223_p0779b11║或瞋或罵囚執將去亦聞號叫悲歎之聲或見灰灰河 

X04n0225《華嚴經合論簡要》卷 1 

X04n0225_p0832c17║墳之時。烟雲凝布。巖谷震蕩。有二白鶴鶴哀唳當空。

二 

X04n0225_p0833a04║今二株。常有靈鶴鶴結巢於頂。又於壽陽南界解愁村。 

X05n0226《華嚴經合論纂要》卷 3 



X05n0226_p0047c11║歸矣。遂返。是晚煙雲凝布。巖谷震蕩。有二白鶴鶴。

翔空 

X05n0226_p0047c22║無量。便欲轉似人人咸令自見。[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 聯函積几匪堪㰎 

X05n0226_p0048a09║披文勝士奮不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 身。衝鋒犯

銳。而能別展生涯。則為 

X05n0227《華嚴經行願品疏》卷 1 

X05n0227_p0059c19║異門相入義者。謂諸門力用。遞 相依持互融奪故。各 

X05n0227《華嚴經行願品疏》卷 6 

X05n0227_p0124b16║我。此揀外道。略舉其四。等取於餘。一揀塗灰灰外

道。計 

X05n0229《華嚴經行願品疏鈔》卷 2 

X05n0229_p0239b02║相贊云執象或亡象取空空外求斯人鼓 識浪浩 

X05n0229_p0244b08║誠請後說初心識昧未解[言*恣]𧫎求上智慈悲騰疑啟 

X05n0229_p0254c05║高品劉仙鶴鶴就塔所置祭兼贈司空諡大辯正廣 

X05n0229《華嚴經行願品疏鈔》卷 4 

X05n0229_p0276b13║煻煨地獄灰灰火齊膝令罪人履下脚即爛舉足還 

X05n0229_p0276b19║方出四灰灰河地獄沸熱灰灰汁滿河或煎煑罪人皮 

X05n0229_p0287c22║槃三無餘依涅槃謂諸聖人厭苦欣寂灰灰身滅智 

X05n0229《華嚴經行願品疏鈔》卷 5 

X05n0229_p0302b17║酒噉肉律師持戒精潔勃然戒之其僧餐了以灰灰 

X05n0229《華嚴經行願品疏鈔》卷 6 

X05n0229_p0310c15║雀雖有色嚴身不如鴻鶴鶴能遠飛在家雖有五欲 

X05n0231《華嚴經疏科文》卷 3 

X05n0231_p0427a37║五有二頌明大用難測（若蒙𫎇） 

X05n0232《華嚴經疏鈔玄談》卷 1 



X05n0232_p0702c09║墜長空而乘靈鶴鶴慶躍之至手舞何階故感之慶 

X05n0232《華嚴經疏鈔玄談》卷 4 

X05n0232_p0752a01║材傳身舉煙召伴冐氷雪而越[葸-十+夕]𦵇嶺犯風熱而度 

X05n0232《華嚴經疏鈔玄談》卷 5 

X05n0232_p0758a17║灰灰斷永滅。 

X05n0232《華嚴經疏鈔玄談》卷 8 

X05n0232_p0817a11║謂自在梵天等生者此有三計一即塗灰灰外道并 

X05n0232_p0818a19║如棘刺自纖烏色非染鶴鶴色自白大乘法師云別 

X05n0232_p0819b08║然而生如鶴鶴之白如烏之黑即是無因。 

X05n0232_p0834b15║已乃漱以灰灰水閇戶而誦華嚴俄終一軸苑乃束 

X07n0234《華嚴經疏注》卷 2 

X07n0234_p0623c23║受變易。密嚴經中。二乘畢無灰灰斷永滅。如是經論。 

X07n0234《華嚴經疏注》卷 4 

X07n0234_p0634a13║如鶴鶴之白。如烏之黑。即是無因。周易云。易有太

極。 

X07n0234《華嚴經疏注》卷 11 

X07n0234_p0690b02║品云。復應修習一一力中。有無量義。□應[言*恣]𧫎

問。故 

X07n0234《華嚴經疏注》卷 82 

X07n0234_p0821c17║水。取灰灰斷故。如彼地獄。 

X07n0234《華嚴經疏注》卷 83 

X07n0234_p0830a12║雙樹。並為凡小。據此亦名揀異灰灰斷。△二徵釋二。 

X08n0235《華嚴經談玄抉擇》卷 3 

X08n0235_p0027a22║無過此惡。決定毗尼經云。寧起百千貧貪心。不起一 



X08n0235《華嚴經談玄抉擇》卷 5 

X08n0235_p0067c07║火滅灰灰燼也。以喻對法。昭然可悉。 

X08n0235《華嚴經談玄抉擇》卷 6 

X08n0235_p0081a10║疏墮無為坑者。（無為正位一墮難出故喻深坑。又〔悲

無〕水取灰灰斷故如彼地獄）言壞 

X08n0235_p0087c01║鶴鶴。感慶再三忻歡千萬。既抃躍不能階也。非聖賢 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 1 

X08n0236_p0093b24║夢為龍頭枕南臺尾蟠北臺鱗鬣𩮻輝空光逾皎日 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 6 

X08n0236_p0125b03║記云晦者月盡之名晦者灰灰也火死為灰灰月光盡 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 10 

X08n0236_p0154c01║銜啣夕陽故云還照高山問准經合文緣覺聲聞為 

X08n0236_p0155c04║死隋矦憐之取着水中洗以神藥封其患處得活遁然入水蛇

是南海龍王之子後銜啣七寸珠來報與隋矦矦 

X08n0236_p0155c05║於夜庭中忽有光明謂是賊來遂乃按劒向門而立久之不見

開戶看之乃一蛇子銜啣珠在戶外吐珠在地隋 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 13 

X08n0236_p0182a20║十相餘之九身既是佛身一一有此則已成百若更相作則重

重無盡菩提身者示成正覺故二[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 生兜 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 16 

X08n0236_p0211c12║似臼（其九反）似洼者（於華反謂曲而擁膧）似[漲-長]

（音烏即[漲-長] 下而不平）者（上八 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 17 

X08n0236_p0220b13║林夜夢寺內及外林邑火燒成灰灰見一金人告曰却 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 19 



X08n0236_p0236c19║燒炭成灰灰九菩薩地從空入假道觀雙流深觀二 

X08n0236_p0237a01║灰灰俱盡故智論云聲聞智慧力弱如小火燒木雖 

X08n0236_p0237a03║有灰灰在諸佛智力大如劫火炭灰灰俱盡等問今鈔 

X08n0236_p0237a08║得二涅槃共歸灰灰斷證果是一名義不殊是名同 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 20 

X08n0236_p0241b09║鈔二始從鹿苑終至鶴鶴林三乘一乘並稱為漸者 

X08n0236_p0247c13║數論宗二十五諦等二勝論宗六句法等三塗灰灰 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 22 

X08n0236_p0259a21║槃經況之二鳥者經云娑羅娑鳥（音義云此云共行亦云白

鶴鶴） 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 28 

X08n0236_p0304c18║涅槃灰灰身滅智橃喪無餘若謂入滅同於太虗合 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 32 

X08n0236_p0333c21║悲水取灰灰斷故如彼地獄邪見撥無因果貪愛浸瀾 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 33 

X08n0236_p0343b14║曀噎既不得吐又不得嚥身體苦痛如被杵擣至四日時如被

車轢至五日如鐵丸入體至六日時支節悉 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 35 

X08n0236_p0361a13║鈔塗灰灰外道者央掘經云無量阿僧祇劫有佛號 

X08n0236_p0361a21║比丘以身瘡蠅等唼食以灰灰塗身塗灰灰外道因見 

X08n0236_p0361b07║宮殿有大泉水入大海時有外道名曰塗灰灰事自 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 36 

X08n0236_p0366c06║鈔即莊子文者具云夫鵠（有本又作鶴鶴同胡各切）不日

浴而 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 37 



X08n0236_p0374a03║有多教一數教容有多宗故又教約佛意權實有殊宗 

X08n0236_p0381b10║品下三品明能依能信號菩薩行十就前中復二初會明佛依

報果後名菩等三品明正報果）言 

X08n0236_p0382b03║意兩雨眾寶物如眾生心充滿其願佛子菩薩當知 

X08n0236_p0382b15║大海定名果不可移奪一次第漸深二不受死屍三餘 

X08n0236_p0383a05║量於一微細毛端處有不可說諸普賢一切毛端悉 

X08n0236《華嚴懸談會玄記》卷 38 

X08n0236_p0387b12║弟子則吾法有寄矣復念在印土時計迴程吹次就尼 

X08n0236_p0388c17║出而須和[白-日]㇒此為啄次疾為之乀此為磔不得疾 

X08n0236_p0389a07║有二義一則天云初譯之日等故云二是講新譯之 

X08n0236_p0389c22║漸𣼴熏香剝楮取皮浸以沉水護淨造紙畢歲方成 

X08n0236_p0390b05║之罪死入死地獄不如不造。 

X08n0236_p0394b21║芟（所巖切除草也音山）。挺（音定拔也）。[((素-糸)*

刀)/石]䂮（音略利也）。悍（胡旦切勇也）。趯（他歷切跳躍也）。 

X08n0240《華嚴綱要》卷 14 

X08n0240_p0583c07║或現蹲踞或翹足或臥草棘及灰灰上 

X09n0240《華嚴綱要》卷 51 

X09n0240_p0063b06║喻深坑。又無悲水。取灰灰斷故。如彼地獄邪見撥無。 

X09n0240《華嚴綱要》卷 52 

X09n0240_p0073a21║據此亦名揀異灰灰斷。 

X09n0240《華嚴綱要》卷 79 

X09n0240_p0287a19║灰灰河。或見鑊湯。或見刀山。或見劒樹。種種逼迫受

諸 

X09n0241《華嚴經綱目貫攝》卷 1 

X09n0241_p0310a23║研窮法界。高廣無極。展演心光。恢[鎣-(冗-几)]𨧿覺

體。自內之外。 

X09n0243《圓覺經大疏》卷 1 



X09n0243_p0327b22║二漸教，始自鹿苑，終於鶴鶴林，從小之大故（齊隱士

劉虬立 

X09n0243_p0355b19║譬如鑽火，兩木相因，火出木盡灰，灰飛煙滅。 

X09n0243_p0355b21║燒二木，木火既盡，煙自然滅，既成灰灰燼，任運飛

散， 

X09n0243_p0355b23║所修幻妄，木燧喻能修幻智，煙喻離灰，灰喻遣。經文 

X09n0243_p0355b24║先云灰「灰飛」，譯之倒也，定合是煙先滅，餘灰灰飛

散。喻 

X09n0243《圓覺經大疏》卷 2 

X09n0243_p0358c13║人，握乾麨灰灰，終不和合；若唯水界，無地界者，譬

如 

X09n0243_p0365c01║取灰灰斷，言色不淨，是名二乘不淨倒破榮念處成。 

X09n0243_p0373c07║界矣。言身心語言斷滅者，沈空滯寂灰，灰身滅智也。 

X09n0243_p0378c01║道法自然，謂烏玄鶴、鶴白、松堅、棘尖、麟鳳本仁、

虎豹 

X09n0243_p0379c06║陷中），三鋒仞（有三：一銛刃路；二劒樹林；三鐵刺

林），四烈河（沸灰灰水滿，求舍墮中）。孤 

X09n0243_p0385b14║解曰：寂滅隨順者，隨順寂滅也。揀異灰灰滅，故言如 

X09n0243《圓覺經大疏》卷 3 

X09n0243_p0400a10║不識乳色，他人為說，展轉譬喻，貝（聲常）米（輭

樂）雪（冷淨）鶴鶴 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 1 

X09n0245_p0463b24║淨。云何滯空而取灰灰斷。言色不淨。是名二乘不淨

倒。 

X09n0245_p0473b11║出頓漸二教。今應各指其類。漸者始自鹿苑。終於鶴鶴 

X09n0245_p0483b10║法。意明教法是脩證之門戶路[這-言+(栗-木+土)]𨕅也。

故法華云。其智 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 2 

X09n0245_p0486b19║鶴鶴林。四十九年說諸經教。度眾生故。疏顯理度生

者。 

X09n0245_p0505b21║槃者。是佛方便。言密嚴者。彼經中亦說。二乘必無灰

灰 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 3 



X09n0245_p0532a01║薩之梵語）摩奴羅第二十一。鶴鶴勒那夜遮第二十二。

師子 

X09n0245_p0534c10║五。慧忠第六。智威弟子潤州鶴鶴林寺馬素和上。素弟 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 5 

X09n0245_p0570a09║明說永滅為二乘。迹盡雙林為凡小。此亦名揀灰灰斷。 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 6 

X09n0245_p0601c04║餘女。以如刀灰灰麤澁兩手。執取洗拭。以母乳細麤飲 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 8 

X09n0245_p0637c03║雙樹林。忽然變白。猶如白鶴鶴。（阿含第四云云）然

經文說樹。無 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 9 

X09n0245_p0674c14║始訖。天火燒之。略無纖芥。所理柱木。亦入地成灰

灰。江 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 10 

X09n0245_p0677a10║擲三彌滿灰灰水大鐵鍑中。而煎煑之。其湯涌沸。令此 

X09n0245_p0677a20║又次鐵簸盛滿三熱無間猛焰鐵灰灰而颺簸之。三復 

X09n0245_p0678a14║沸熱灰灰水。彌滿其中。彼諸有情。尋求宅舍。從前出

已。 

X09n0245《圓覺經大疏釋義鈔》卷 12 

X09n0245_p0717c03║之相。不別說擇滅無為灰灰身滅智等涅槃也。故此一 

X09n0245_p0731b03║末學盜法非師。情希鳳鶴鶴之姿。豈覺鏡梟之醜。此乃 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 1 

X09n0248_p0821b17║水鶴鶴切慮傳者駮於魯魚因與武林法師仲希諮度 

X09n0248_p0824b10║枯念處成色種即假假智常淨云何滯空而取灰灰斷 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 2 

X09n0248_p0833b16║鶴鶴林三時五時從初至終漸引一類學者於中法華 



X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 3 

X09n0248_p0843b12║禮請我轉法輪佛酬其請故始於鹿苑終至鶴鶴林四 

X09n0248_p0849b02║苑終於鶴鶴林三時（一小乘有教二大乘空教三不空不有

中道之教也）五時（加第 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 4 

X09n0248_p0862c05║未敢為定）摩拏羅第二十一鶴鶴勒那夜遮第二十二師子 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 6 

X09n0248_p0881a11║其事（迹盡雙林為凡小此名揀〔灰灰〕斷也）何以故為

欲令見一切如來 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 10 

X09n0248_p0932c18║無為灰灰身滅智等涅槃也故此一對異前各說以為 

X09n0248《圓覺經略疏鈔》卷 11 

X09n0248_p0942c22║法非師情希鳳鶴鶴之姿豈覺鏡梟之醜此乃將興益 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 1 

X10n0250_p0014c05║〔思齊懵昧幸敷斯教常懼聖言紛於水鶴鶴切慮傳 

X10n0250_p0014c08║懼水鶴鶴之差深慮傳寫魯魚之駮水鶴鶴者有本作枯 

X10n0250_p0019b20║常苦者一切外道二乘以智為雜毒形為桎梏故灰灰 

X10n0250_p0020b18║入滅取於灰灰斷由是自取灰灰斷是為顛倒）。〔注云

云〕超簡苦倒未盡之文 

X10n0250_p0021b17║白猶如白鶴鶴名為鶴鶴樹亦名娑羅林此云堅固法以 

X10n0250_p0022a08║何計不淨以身為患慮而取灰灰身滅智謂色不淨是 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 4 

X10n0250_p0060a23║時先小後大漸次而說。〔始自鹿苑終於鶴鶴林三時 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 7 

X10n0250_p0087a13║無事而忘情即四祖下旁出牛頭融大師之宗鶴鶴林 



X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 8 

X10n0250_p0104c07║說耶答小乘義者結惑已除苦依在名有餘灰灰身滅 

X10n0250_p0104c21║為灰灰斷故不知此乃示現迹盡非是灰灰斷故云揀灰灰 

X10n0250_p0107c15║歌云七還七反三五一龍虎相交入鬼室灰灰池焰灼 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 9 

X10n0250_p0109b17║生身果報〕小乘以灰灰身滅智為無餘而餘有三一 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 11 

X10n0250_p0135c13║云不能親證邪答但約生空智而說謂沉空滯寂灰灰 

X10n0250《圓覺經疏鈔隨文要解》卷 12 

X10n0250_p0148b08║彼是三乘宗故無餘涅槃唯揀二乘灰灰斷之餘今是 

X10n0251《御註圓覺經》卷 1 

X10n0251_p0153c11║無所容矣）。譬如鑽火兩木相因。火出木盡灰灰飛煙

滅。以幻 

X10n0251_p0156c04║現涅槃。（聲聞者。聞聲教而悟者也。所圓境界者。所

悟境界也。以彼所悟境界。雖灰灰身滅智。亦不能造佛 

X10n0251_p0156c06║螢火燒須彌山終不能著。（灰灰身滅智。莫造佛地。況

以妄心。測度佛境。譬如須彌 

X10n0252《圓覺經類解》卷 1 

X10n0252_p0167a16║孰論幻盡覺圓真體現灰灰飛烟滅火無因。 

X10n0252_p0170c21║子齊物篇亦云其形若槁木其心若死灰灰忘物忘 

X10n0252_p0171a07║後群雖然出得生死脫離三界又一向灰灰身滅智 

X10n0252_p0182b07║譬如鑽火兩木相因火出木盡灰灰飛烟滅。 

X10n0252_p0182b08║喻顯也木喻妄火喻覺灰灰喻離烟喻遣合是烟滅 

X10n0252_p0182b09║然後灰灰飛此譯人之倒謂前文四重離妄離覺遣 

X10n0252_p0182b11║則火出燒却木橛既然燒了雖然有灰灰也被風吹 

X10n0252_p0182b19║亦如世人鑽火相因兩木火出木燒灰灰飛烟滅雖 

X10n0252《圓覺經類解》卷 2 



X10n0252_p0184b07║唯有地大無水火者如握乾灰灰終不成團若唯有 

X10n0252_p0194c01║滯寂灰灰身滅智如此修行尚不能造到聲聞親證 

X10n0252_p0194c09║此謂之證無餘涅槃所以肇云夫聖人灰灰身滅智 

X10n0252《圓覺經類解》卷 3 

X10n0252_p0202b16║第二普賢章云譬如鑽火兩木相因火出木盡灰灰 

X10n0252_p0203b17║不得縱橫自在古云莫向白雲深所坐切忌寒灰灰 

X10n0252_p0206b01║目尚擡良由鞭索在心地漸成灰灰三曰且喜全軀 

X10n0252_p0209a16║念萬年去古廟香爐去寒灰灰枯木去一條白練去 

X10n0252《圓覺經類解》卷 4 

X10n0252_p0218b11║後一向趣寂躭定灰灰身滅智妄見涅槃寂淨之理 

X10n0252_p0221b03║祖時為什麼百鳥銜啣華答云聞時富貴又云見後 

X10n0252_p0221b04║為什麼不銜啣華答云見後貧窮今此壽命相正是 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 1 

X10n0253_p0242c01║付。莊子齊物篇亦云。其形若槁木。其心若死灰灰。忘 

X10n0253_p0242c12║又一向灰灰身滅智。沈空滯寂。隨解脫坑。臥涅槃城。 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 2 

X10n0253_p0263a13║譬如鑽火。兩木相因火出木盡。灰灰飛烟滅。 

X10n0253_p0263a14║西蜀復庵暉禪師曰。喻顯也。木喻妄。火喻覺。灰灰喻 

X10n0253_p0263a15║離。烟喻遣。合是烟滅然後灰灰飛。此譯人之倒。謂前 

X10n0253_p0263a18║雖然有灰灰也。被風吹去。烟亦滅了。而大地不曾動 

X10n0253_p0263b10║灰灰飛者。喻空觀。本是藥能治病。病去藥亡。又復執 

X10n0253_p0263b11║此藥。藥還成病。藥病之執如灰灰。亦云執空之病。既 

X10n0253_p0263b13║前。灰灰在後。謂譯師之倒。今謂不然。正是灰灰前烟

後 

X10n0253_p0263b14║何謂也。此是藥病。灰灰尚有形相。喻遠離為幻。此幻 

X10n0253_p0263b15║尚麤故以喻灰灰。非譯師之倒。此藥上之病。亦須遠 

X10n0253_p0263c06║木火出。木燒灰灰飛烟滅。雖然用智遣得妄幻。尚有 

X10n0253_p0264a05║木盡。知幻即離不作方便。合灰灰飛。離幻即覺亦無 

X10n0253_p0264a20║幻盡覺圓真體現灰灰飛烟滅火無因 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 3 

X10n0253_p0267b21║𤠔鶴鶴。或枯木身心。或韜光晦跡。或飛錫泉涌。或翠 

X10n0253_p0268a07║大者。如握乾灰灰。終不成團。若唯有水大無地大者 

X10n0253_p0268c14║了。灰灰飛烟滅。故云今者妄身當在何處。結上文云。 



X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 4 

X10n0253_p0288a16║也。以彼所悟境界。雖灰灰身滅智。亦不能造佛寂滅 

X10n0253_p0288b05║無執著之心。一向沉空滯寂灰灰身滅智。如此脩行。 

X10n0253_p0288b14║以肇云。夫聖人灰灰身滅智。掃形絕慮。內無機照之 

X10n0253_p0289a06║身心。經言不出斷滅之見。肇云。小聖灰灰身滅智。掃 

X10n0253_p0289a12║灰灰身滅智莫造佛地。況以妄心測度佛境。譬如須 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 5 

X10n0253_p0297a01║語於其夫。夫欲心頓斷。如湯消氷。灰灰飛烟滅。隣人 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 6 

X10n0253_p0306a16║因火出。木盡灰灰飛烟滅者。此遠取諸物為喻。此譬 

X10n0253_p0306a23║言本來自平等。鵠白烏黑。天然之理。鶴鶴長鳧短亦 

X10n0253_p0306b02║染。就烏黑豈作成。皆自而然。豈可截鶴鶴之長續鳧 

X10n0253_p0308a19║向白雲深處坐。切忌寒灰灰煨殺人。此乃是十信凡 

X10n0253_p0313b13║漸成灰灰。頌第三牛曰。且喜全軀白。安眠露地中。身 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 7 

X10n0253_p0318a08║所行之行。禪云一念萬年去。古廟香爐去。寒灰灰枯 

X10n0253_p0319c22║則辜負諸聖。一向拖泥帶水灰灰頭土面。則埋沒自 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 9 

X10n0253_p0337c06║羣。纔出三界後。一向趣寂躭定。灰灰身滅智。妄見涅 

X10n0253_p0342c24║古德云。牛頭未見四祖時。為什麼百鳥銜啣花。答云。 

X10n0253_p0343a01║聞時富貴。又云。見後為什麼不銜啣花。答云。見後貧 

X10n0253_p0345c22║執。性不清淨。如孤鶴鶴不入鷄羣也。 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 11 

X10n0253_p0369b05║五悔。五悔如灰灰皂用清水浣濯障自去。五悔者。見 

X10n0253《圓覺經夾頌集解講義》卷 12 

X10n0253_p0370c08║必用筌。欲兔必用蹄也。猿鶴鶴之類誰與安名。麒麟 

X10n0254《圓覺經心鏡》卷 1 



X10n0254_p0387c09║譬如鑽火兩木相因火出木盡灰灰飛烟滅。 

X10n0254_p0387c22║還成病。故須遠離。即二重能所也。灰灰飛。喻空觀。

本 

X10n0254_p0387c24║病之執如灰灰。亦云執空之病。既空一切相。復執於 

X10n0254_p0388a01║空。此為之空病。圭峯云。本烟在前。灰灰在後。謂譯

師 

X10n0254_p0388a02║之倒。今謂不然。正是灰灰前烟後。何謂也。此是藥

病。 

X10n0254_p0388a03║灰灰尚有形相。喻遠離為幻。此幻尚麤。故以喻灰灰

之。 

X10n0254_p0388a15║上火出木盡。知幻即離。不作方便。合灰灰飛。離幻即 

X10n0254_p0388b04║木盡火還滅（木火灰灰烟四皆並滅）。覺則無漸次 

X10n0254《圓覺經心鏡》卷 2 

X10n0254_p0390b10║結茅。木食澗飲。或依蕙嶂。或友猿鶴鶴。或枯木身

心。 

X10n0254_p0390c23║還源。故曰各離。四大既散。妄身即滅。死了燒了。灰

灰 

X10n0254_p0397c19║在身心。經言不出斷滅之見。肇師云。小聖灰灰身滅 

X10n0254《圓覺經心鏡》卷 3 

X10n0254_p0401b02║心頓斷。如湯消冰。灰灰飛煙滅。鄰人不知其故和之。 

X10n0254_p0405a11║鵠白。烏黑。天然之理。鶴鶴長。鳧短。亦天然理。性

自平 

X10n0254_p0405a14║成。皆無自而然。豈可截鶴鶴之長。續鳧之短。假使得 

X10n0254《圓覺經心鏡》卷 5 

X10n0254_p0419b02║孤鶴鶴不入雞群也（次正釋其非）。 

X10n0254《圓覺經心鏡》卷 6 

X10n0254_p0426a16║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 眾生。若望大乘。霄壤懸

殊。今云菩薩止住。修圓 

X10n0254_p0428c06║五悔如灰灰皁。用清水浣灌。障垢自去。五悔者。見行 

X10n0254_p0429a13║用蹄也。猿鶴鶴之類。誰與安名。麒麟鳳凰。孰為作

字。 

X10n0257《圓覺經集註》卷 1 



X10n0257_p0446a13║譬如鑽火兩木相因火出木盡灰灰飛煙滅。 

X10n0257_p0446a15║木木火既盡煙自然滅既成灰灰燼任運飛散木段 

X10n0257_p0446a17║文先云灰灰飛譯之倒也（圭峰）鑽火之喻喻上觀境兩 

X10n0257_p0446a18║木即境觀火出喻見理木盡喻能所俱忘灰灰飛喻 

X10n0257_p0446a19║惑落煙滅喻情亡圭峰云經文先云灰灰飛譯之倒 

X10n0257_p0446a20║也合是煙先滅餘灰灰飛散式師云灰灰猶有實煙最 

X10n0257_p0448a02║無水界者譬如有人握乾麨灰灰終不和合若唯水 

X10n0258《圓覺經直解》卷 1 

X10n0258_p0484c01║灰灰飛烟滅。以幻脩幻亦復如是。諸幻滅盡。不入斷

滅。 

X10n0258_p0484c03║幻也。鑽火喻諸幻智。灰灰飛烟滅以喻遣遣。唯有地 

X10n0259《圓覺經近釋》卷 1 

X10n0259_p0515c02║即除諸幻。譬如鑽火兩木相因。火出木盡灰灰飛煙滅。 

X10n0259_p0515c16║人兩木相因。必火出木盡灰灰飛煙滅方得了當。木 

X10n0259_p0515c18║境皆空。如火發而兩木俱盡也。若木雖空而灰灰在。 

X10n0259_p0515c19║猶未了當。故欲其盡灰灰也。如心境空而智在即智 

X10n0259_p0515c20║是病故欲其空智也。灰灰雖盡而煙氣猶在有些氣 

X10n0259_p0515c23║火。必至火出木盡灰灰飛煙滅。方知火性不壞。所謂 

X10n0259《圓覺經近釋》卷 2 

X10n0259_p0517a23║邏身。若唯地界無水界者譬如有人握乾麨灰灰終 

X10n0259《圓覺經近釋》卷 3 

X10n0259_p0523b23║想。如是進修但得灰灰斷寂滅解脫。終不能到彼之 

X10n0259_p0526c06║論勝論投灰灰拔髮等。勤苦修習。未得正悟。便入外 

X10n0260《圓覺經要解》卷 1 

X10n0260_p0548b14║譬如鑽火。兩木相因。火出木盡。灰灰飛煙滅。 

X10n0260_p0548b16║木。木火既盡。煙自然滅。既成灰灰燼。任運飛散。木

段 

X10n0260_p0548b18║文。圭峰云。先云灰灰飛。譯者倒也。合是煙先滅餘灰

灰 

X10n0260_p0548b19║飛散。式師云。灰灰猶有實。煙最浮虗。亦不須責譯文 

X10n0261《圓覺經精解評林》卷 1 



X10n0261_p0578a01║譬如鑽火。兩木相因。火出木盡。灰灰飛烟滅。以幻修

幻。 

X10n0261_p0578a08║却燒二木。木火既盡。烟自然滅。既滅灰灰燼。任運飛 

X10n0261_p0578a10║能修幻智。烟喻離。灰灰喻遣。以幻脩幻下。上三句。

正 

X10n0261_p0579a03║如有人握乾麨灰灰。終不和合。若唯水界。無地界者。

譬 

X10n0261_p0586b05║礙。礙已斷滅。無滅礙者。如火出木盡。烟滅灰灰飛。 

X10n0261_p0591c15║如火宅。息緣斷惑也。妄見涅槃。志在趣寂躭空。灰灰 

X10n0261_p0592a13║展轉譬喻貝米雪鶴鶴。竟不能得識其乳色）。 

X10n0262《圓覺經句釋正白》卷 1 

X10n0262_p0633b18║譬如鑽火。兩木相因火出木盡灰灰飛烟滅。 

X10n0262_p0633b21║七冥一。火出喻離六分別。木盡喻離七我執。灰灰飛 

X10n0262_p0633b23║因火從木。出猶六依七根。故火喻六。木喻七。灰灰雖 

X10n0262_p0633b24║木燼成本土質。猶七冥性歸種八識。故灰灰喻八。烟 

X10n0262_p0633c02║法必烟先滅後乃灰灰飛。今言灰灰飛烟滅者。以灰灰存 

X10n0262_p0633c04║熾。有火存熾烟何得滅。故必灰灰飛始得烟滅。方足 

X10n0262_p0633c06║淨。離性是灰灰飛義。清淨是烟滅義。後合。 

X10n0262_p0633c10║盡灰灰飛烟滅。此句合明。諸幻雖盡云云。此句結顯。 

X10n0262_p0635c20║者。己身若唯地大無水大者如乾麨灰灰無團聚理。 

X10n0262《圓覺經句釋正白》卷 2 

X10n0262_p0693a20║余往執橐[革*健] 開幕湞韶獲拜 

X10n0263《圓覺經析義疏》卷 2 

X10n0263_p0716b19║盡。喻幻心遣幻境。所謂正遣是也。灰灰飛者。木盡成 

X10n0263_p0716b20║炭。炭熟灰灰飛。然炭不頓熟。灰灰必漸飛。喻心如幻

者。 

X10n0263_p0716b23║灰灰覆。是炭猶未熟。尚有微烟。今既灰灰已飛盡。炭

已 

X10n0263_p0717a21║如鑽火。兩木相因。火出本盡。灰灰飛烟滅）亦略頌

耳。結合之義不頌。此 

X10n0263_p0718c08║界者。譬如有人。握乾麨灰灰。終不和合。若唯水大。

無 

X10n0263_p0730a08║現前身心語言。皆悉灰灰斷滅盡。使不復生。不復再 

X10n0263《圓覺經析義疏》卷 3 



X10n0263_p0733c23║立時生憎。不從。則敗興懷瞋。橫間。則不遂銜啣怨。

故 

X10n0263《圓覺經析義疏》卷 4 

X10n0263_p0766a15║△三流通分（正宗既陳。現有眾已蒙𫎇深益。世尊云

歿。未來機。不獲親領。接續慧命。要愚 

X10n0264《大寶積經述》卷 1 

X10n0264_p0771a13║藏不可以常祕。戒輪不可以終盭𥃁。雖雙林下。砉示於 

X10n0265《楞嚴經義疏注經科》卷 1 

X10n0265_p0791a15║二蒙印獲益（蒙𫎇佛） 

X10n0265_p0797a39║二願聞呪辭（雖蒙𫎇） 

X11n0267《楞嚴經義疏釋要鈔》卷 1 

X11n0267_p0081b14║來默然受請故始自鹿苑終于鶴鶴樹說諸經法教化 

X11n0267_p0084b08║時又生於妄耶如來舉迷方空華金鑛灰灰木四喻破 

X11n0267《楞嚴經義疏釋要鈔》卷 3 

X11n0267_p0118b18║家風碧落青霄𫕟道人活計。△住妄想境不加了知者 

X11n0267_p0118c05║也。△投灰灰者梵云幡輪鉢多此云塗灰灰即徧身塗灰灰 

X11n0267《楞嚴經義疏釋要鈔》卷 4 

X11n0267_p0133a09║金能斷割喻智能斷惑燒木成灰灰故喻涅槃斷果龍 

X11n0267《楞嚴經義疏釋要鈔》卷 6 

X11n0267_p0160a09║雨諺云𪄲鴹鼓舞天下大雨。△鶴鶴者相鶴鶴經云陽鳥 

X11n0267_p0160a10║也是以主旱鶴鶴能警露露下則鳴。△狐即妖獸說文 

X11n0267_p0160c23║得入定即現身意也身如木石即現身心如死灰灰要 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 1 

X11n0268_p0165b12║娑毗迦羅。與談冥諦投灰灰妄計。及摩登伽。世事邪

師。 

X11n0268_p0173a29║初以金灰灰喻 



X11n0268《楞嚴經集註》卷 2 

X11n0268_p0241a11║念遷謝新新不住。如火成灰灰漸漸消殞。殞亡不息。決

知此身當從滅盡。 

X11n0268_p0241a12║資中云。前念滅後念生。剎那變異如火燒薪必歸灰灰滅

俱舍云。諸有為法剎那 

X11n0268_p0268a11║娑毗迦羅所談冥諦及投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十

方。有何差別。 

X11n0268_p0268a13║真際云。冥諦者數論二十五諦中第一諦也。投灰灰等即

苦行外道。阿難疑云。彼 

X11n0268_p0290a09║佛五蘊。因滅無常色獲常色等。兼通無為。今但取有漏

有為。蘊。不攝無為。義不 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 3 

X11n0268_p0307a09║爇此枯木。若生於木。則此香質因爇成煙。若鼻得聞。

合蒙𫎇煙氣。其煙騰空未及遙 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 4 

X11n0268_p0353a11║之。徧池火起。煙𦦨數尺。以水洒火。火更增熾。竹木

投之。並成灰灰盡。 

X11n0268_p0360a17║又如金鑛雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰灰

不重為木。 

X11n0268_p0360a18║苕溪云。金喻菩提。鑛喻習漏。山河如木。涅槃如灰

灰。熏聞云。金鑛者金璞也。 

X11n0268_p0361a08║河。猶鑛之與木也。果上全習漏為菩提。即山河為涅

槃。猶金之與灰灰也。鑛本不 

X11n0268_p0361a09║再。顯妄法之永亡。金灰灰不渝。示真證之常住。四諭

交映妙旨存焉。補遺云。自 

X11n0268_p0361a15║境似有生滅。真妙覺明何曾改變。次門即覽理成事。故

約金鑛灰灰木可鍊可燒。 

X11n0268_p0361a16║以喻果成惑滅。一門四諭。皆顯悟後灰灰不再迷。然四

諭中二三同意。前就圓悟 

X11n0268_p0362a01║成灰灰。迷方空華則始總元無。金之與灰灰燒鍊方現。

意云圓頓之理雖無迷悟不 

X11n0268_p0380a03║云何為濁。阿難。譬如清水清潔本然。即彼塵土灰灰沙

之倫本質留礙。二體法爾性 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 7 

X11n0268_p0535a14║斬身首。或投沸灰灰。或疊纏身油灌以火焚之。善財

問。云何修道。答言。我成就菩 



X11n0268_p0545a17║資中云。外道計無情有命。金石堅牢。或習定灰灰凝。

思專枯槁。心隨境變。遇物成 

X11n0268_p0546a07║槁木。心若死灰灰。不合真如。只成愚鈍癡暗人耳。傳

曰。心不則德義之經謂之頑。 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 8 

X11n0268_p0549a13║蜜以諸湯水并雜灰灰香洗滌其器後貯甘露。 

X11n0268_p0550a07║也。除去毒蜜喻除其助因。及刳其正性也。湯水如正

行。灰灰香如助行。甘露譬 

X11n0268_p0560a01║著。以淳灰灰淨浣。雖無有垢垢氣猶存。 

X11n0268_p0589a05║二習相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事。 

X11n0268_p0589a18║如人銜啣冤。殺氣飛動。 

X11n0268_p0590a01║谷響云。古注漢書。銜啣含也。苞含在心以為遇。 

X11n0268_p0596a18║紫𦦨。燒味能為焦丸鐵麋。燒觸能為熱灰灰爐炭。燒心

能生星火迸灑煽鼓空界。 

X11n0268_p0598a09║百千眼無量𠯗食。衝思則能為灰灰為瘴。為飛砂礰擊碎

身體。 

X11n0268_p0606a14║之不久。若賓客然。露下則鳴。春秋繁露曰。鶴鶴知半

夜。注曰。鶴鶴水鳥也。夜半水位 

X11n0268_p0606a16║鶴鶴性警。至八月露降流於草木葉上。滴滴有聲則鳴。

休類有道則現。若麟鳳等。 

X11n0268《楞嚴經集註》卷 9 

X11n0268_p0623a14║若福德純厚。堪為出世之基。加四無量心則生廣果。若

資捨心灰灰斷僻見。故生 

X11n0268_p0624a04║若於先心雙厭苦樂精研捨心。相續不斷。圓窮捨道身心

俱滅。心慮灰灰凝經五百 

X11n0268_p0624a08║微心。從微微心便即灰灰凝。常修不息。命終生此。五

百大劫後還退墮。是人不了 

X11n0268_p0630a12║政自不能不爾。豈可無有報盡復至四空者乎。問無想壽

五百劫。一向灰灰凝。何 

X11n0269《楞嚴經熏聞記》卷 1 

X11n0269_p0707a24║鹿苑終鶴鶴林亦約多分為言如身子目連先佛入滅 

X11n0269_p0707b17║或作[步*鳥]𫛄玉篇云水鳥也。▲鷺爾雅云舂鉏郭璞云白 

X11n0269《楞嚴經熏聞記》卷 2 

X11n0269_p0723b09║又二一約濫彼邪外故生疑。▲經投灰灰等諸外道種 

X11n0269_p0723b11║道在恒河邊常以灰灰塗身佛往彼浴亦以灰灰塗身外 



X11n0269《楞嚴經熏聞記》卷 3 

X11n0269_p0737a14║色受想等亦爾方是此中無餘之義非同少乘灰灰身 

X11n0269《楞嚴經熏聞記》卷 4 

X11n0269_p0757b19║身首或投沸灰灰或㲲纏身以油灌而焚之善財問曰 

X11n0269《楞嚴經熏聞記》卷 5 

X11n0269_p0761b19║衣久故垢著以淳灰灰淨浣雖無有垢垢氣猶在。▲經 

X11n0269_p0766b24║巽為雞雞鳴節時家樂無憂警露鶴鶴也周處風土記 

X11n0269_p0766c01║云白鶴鶴性警至八月露降流於草木葉上滴滴有聲 

X11n0269_p0770a13║心慮灰灰凝寧有窮空之意耶答初半劫滅必由窮空 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 3 

X11n0270_p0787a21║成灰灰。漸漸銷殞。殞亡不息。決知此身當從滅盡。 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 4 

X11n0270_p0792c11║投灰灰等諸外道種。說有真我徧滿十方。有何差別。 

X11n0270_p0792c17║故此問難冀佛甄別也。外道通稱梵志。投灰灰苦行 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 7 

X11n0270_p0813b01║如木成灰灰不重為木。 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 8 

X11n0270_p0817c09║云何為濁。阿難。譬如清水清潔本然。即彼塵土灰灰沙 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 15 

X11n0270_p0852a19║方得除滅。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水并雜灰灰

香。 

X11n0270_p0857c21║以等妙極證為果。纖塵不立。情解兩忘。心慮灰灰凝。 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 16 



X11n0270_p0860a15║相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事。是故 

X11n0270_p0861b03║燒味。能為焦丸鐵糜。燒觸。能為熱灰灰鑪炭。燒心。

能生 

X11n0270_p0861b06║息能為黑煙紫𦦨。舌主味。丸糜味類也。身主觸。灰灰 

X11n0270_p0861c11║衝思。則能為灰灰為瘴。為飛砂礰擊碎身體。 

X11n0270_p0861c15║爛壞。由體隨氣變也。衝思為灰灰砂依土感也。△四 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 17 

X11n0270_p0866c18║身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生滅為

因。 

X11n0270_p0866c24║慮灰灰凝。即無想定也。以是感報。生無想天。壽五百 

X11n0270_p0868a09║能洞了色空。灰灰滅心慮。逮無所有。而終於識性幽 

X11n0270_p0871a08║尚能使形槁木而心死灰灰。況真定之力哉。△八見 

X11n0270《楞嚴經要解》卷 18 

X11n0270_p0876a13║此名日月薄蝕精氣。金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 1 

X11n0271_p0886c07║上之寶乘。游無邊之性海。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

色身若微塵。視太虗如 

X11n0271_p0886c17║之元。還獨妙之本。雲駛月運。既息於諸旋。木盡灰灰

飛。 

X11n0271_p0887a21║餘字。蓋秦人好略。又[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此方

有情樂欲意趣。使聞 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 2 

X11n0271_p0916a24║故云毗羅胝子。此苦行外道。陶糟飲汁。拔髮灰灰身 

X11n0271_p0916c14║遷謝。新新不住。如火成灰灰。漸漸銷殞。殞亡不息。

決知 

X11n0271_p0916c19║所遷。似一堆火。漸漸成灰灰。既成灰灰已。被風所

吹。即 

X11n0271_p0917a15║箋云。鶴鶴髮雞皮。逮猶及也。將死不久。意謂如今老 

X11n0271_p0931c23║圓棘尖鶴鶴白烏玄等。 

X11n0271_p0933b24║滅與。先梵志娑毗迦羅所談冥諦。及投灰灰等諸外 

X11n0271_p0933c16║及投灰灰等。 

X11n0271_p0933c17║箋云。若是苦行外道。在佗化自在天。灰灰身。五熱炙 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 4 



X11n0271_p0970c14║世尊。便說人迷聚落。翳差華亡。純金不雜。灰灰無□ 

X11n0271_p0975a24║箋云。如山林藪澤之處。被火既燒。將成灰灰土。法上 

X11n0271_p0978b02║後鑛金灰灰木喻文二。初喻文二。初純金不雜喻文 

X11n0271_p0978b07║如木成灰灰。不重為木。 

X11n0271_p0978b08║後灰灰無重木喻。箋云。聖不重凡。此二喻。俱答證 

X11n0271_p0985a01║之一字。等取六師外道。執自然為第一義。鶴鶴白烏 

X11n0271_p0986c14║貪愛為苦。一念熏修無漏善故。或得出纏。或蒙𫎇授

記。 

X11n0271_p0989b12║阿難。譬如清水清潔本然。即彼塵土灰灰沙之倫。本質 

X11n0271_p0989b16║塵土灰灰沙等倫流。本質留礙。水土二體。法爾時來。 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 5 

X11n0271_p1006a14║佛言如是。六結不同。循[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 本

因。一巾所造。 

X11n0271_p1006c06║外道。於根上修行。灰灰身臥棘。不能解脫。 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 6 

X11n0271_p1036a06║箋云。前文云。父父子子。遞 代相生。此等皆以欲貪 

X11n0271_p1036a09║大悲種。大乘人以染戒為初。為遞 代相生。父父子 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 8 

X11n0271_p1056a15║如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰香。洗滌其

器。 

X11n0271_p1070a21║印存想。或正[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。或邪視。雄

則威雄。毅則剛毅。 

X11n0271_p1072b06║二習相鼓。故有血河。灰灰河。熱砂。毒海。融銅。灌

吞。諸事。 

X11n0271_p1075a06║經。應云燒見能為熱砂熱灰灰。在眼合有此句。恐文 

X11n0271_p1075a15║燒觸。能為熱灰灰爐炭。 

X11n0271_p1076a05║衝思。則能為灰灰為瘴。為飛砂礰。擊碎身體。 

X11n0271_p1076a06║六衝思。箋云。為灰灰。灰灰土也。為瘴。山嵐瘴氣

也。 

X11n0271_p1079a08║九休徵類。休徵。則麟鳳龜鶴鶴等。 

X11n0271_p1080b17║維山駕鶴鶴。暫別千年。九轉金丹。雲中犬吠。蓬鼇宴 

X11n0271《楞嚴經箋》卷 9 

X11n0271_p1083c19║心慮灰灰凝。經五百劫。 

X11n0271_p1098a20║父父子子。遞 代相生。即是法身常住不絕。都指現

在。 



X11n0271_p1101a09║金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年。不死為靈。出生國

土。 

X12n0272《楞嚴經合論》卷 2 

X12n0272_p0013a09║成灰灰漸漸銷殞殞亡不息決知此身當從滅盡。 

X12n0272_p0016c03║燒如人遠見白物不應生疑鶴鶴耶幡耶人耶樹耶 

X12n0272_p0018a19║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方有何差別世 

X12n0272《楞嚴經合論》卷 4 

X12n0272_p0033b21║成雜如木成灰灰不重為木諸佛如來菩提涅槃亦復 

X12n0272_p0033c05║何處更存眾生無明心識之相又言如木成灰灰不 

X12n0272_p0037c07║濁云何為濁阿難譬如清水清潔本然即彼塵土灰灰 

X12n0272《楞嚴經合論》卷 8 

X12n0272_p0066c04║灰灰香洗滌其器後貯甘露云何名為三種漸次一者 

X12n0272_p0072b13║水發二習相鼓故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞 

X12n0272_p0073b20║能為焦丸鐵麋燒觸能為熱灰灰鑪炭燒心能生星火 

X12n0272_p0073c10║肉山有百千眼無量𠯗食衝思則能為灰灰為瘴為飛 

X12n0272_p0074b20║報之離火變於舌根之兌金故也燒觸能為熱灰灰 

X12n0272_p0074b24║灰灰離火動而薪止火滅而燼留謂觸屬身身屬坤 

X12n0272《楞嚴經合論》卷 9 

X12n0272_p0078a21║心慮灰灰凝經五百劫是人既以生滅為因不能發明 

X12n0272_p0086b21║金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出生國土 

X12n0273《楞嚴經正脉疏科》卷 5 

X12n0273_p0132a51║二蒙印命名（蒙𫎇佛） 

X12n0273《楞嚴經正脉疏科》卷 7 

X12n0273_p0145a35║二敘蒙呪未聞（雖蒙𫎇） 

X12n0273《楞嚴經正脉疏科》卷 8 

X12n0273_p0151a31║二聞經義理（得蒙𫎇） 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 1 



X12n0275_p0193a03║超有。果成則灰灰身滅智。出三界外。不能居士具儀 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 2 

X12n0275_p0216a12║遷謝。新新不住。如火成灰灰。漸漸銷殞。 

X12n0275_p0216c09║權小厭之。取灰灰斷果。求變易身。乃其舊見。今令依 

X12n0275_p0227c13║生未達斯義。則沉冥滯寂。灰灰斷纏空。既自昧其家 

X12n0275_p0232c11║與先梵志。娑毗迦羅。所談冥諦。及投灰灰等。諸外道

種。 

X12n0275_p0232c18║在。所執冥諦。似非八識。應惟法塵。投灰灰。苦行外

道 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 4 

X12n0275_p0287c23║又如金鑛。雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰

灰。 

X12n0275_p0288a04║鑛從金生。故出鑛之金。不復生鑛。木灰灰無二。不同 

X12n0275_p0288a18║猶精金不復重為鑛也。又以涅槃寂滅。類於木灰灰 

X12n0275_p0288a19║燒盡。故言涅槃不復成生死。亦猶木灰灰不復重為 

X12n0275_p0288a24║返還。亦由木之成灰灰。不復又成乎木也。斯則後喻 

X12n0275_p0288b03║木灰灰。彼喻幻妄。此則喻生死。或兼喻煩惱。旨亦大

同也。）是則妄本無生。而非 

X12n0275_p0291b04║第一義空。非同灰灰斷。故表圓融耳。）又分為二。△

一依迷悟心對辨緣 

X12n0275_p0294b10║其但是不定屬於一法而已。非灰灰斷偏空也。△二 

X12n0275_p0306c21║云何為濁。阿難。譬如清水。清潔本然。即彼塵土灰灰

沙 

X12n0275_p0307a14║然見聞覺知如湛水。而內四大外五大等。俱如灰灰 

X12n0275_p0310b12║結聖人。豈皆灰灰滅二根耶。答。不然。根雖全具。而

見 

X12n0275_p0315a10║用。為灰灰斷涅槃故也。此正所謂淺解學者執之為 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 5 

X12n0275_p0342b11║果。已將子縛斷盡。不受後有。然現身尚未灰灰滅。則 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 6 

X12n0275_p0367c11║根而已。圓通之後。一切妙用。全在於音也。豈如灰灰 

X12n0275_p0371a09║華滅盡。今何又見耶。答。圓乘銷塵。非至灰灰斷。但

滅 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 7 



X12n0275_p0398b01║資中曰。外道計無情有命。金石堅牢。或習定灰灰凝。 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 8 

X12n0275_p0399c02║如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰香。洗滌其

器。 

X12n0275_p0399c07║殺等。湯灰灰。喻忘塵盡根。甘露。喻所安立聖位也。

三 

X12n0275_p0422b01║二習相鼓。故有。血河。灰灰河。熱沙。毒海。融銅。

灌吞。諸事。 

X12n0275_p0424c15║燒味。能為焦丸鏡糜。燒觸。能為熱灰灰爐炭。燒心。

能生 

X12n0275_p0424c23║息能為黑烟紫𦦨。舌主味。九糜。味類也。身主觸。灰

灰 

X12n0275_p0425b12║衝思。則能為灰灰為瘴。為飛沙礰。擊碎身體。 

X12n0275_p0425b16║也。綻折爛壞。由體隨氣變也。衝思為灰灰沙。氣依土 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 9 

X12n0275_p0437c17║身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以。生滅為

因。 

X12n0275_p0438a05║死根本。為本修因。強令灰灰凝。次句明其反迷識精 

X12n0275_p0448c16║灰灰斷境。問。此何異於四禪中青黃赤白等定耶。答。 

X12n0275_p0459b14║此名日月薄蝕精氣。金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬

年。 

X12n0275《楞嚴經正脉疏》卷 10 

X12n0275_p0467b05║無也。而曰現涅槃者。不待灰灰斷。即於現所生處。即 

X12n0275_p0471b15║滅羣化者。便欲灰灰身滅土。纖塵不立也。以永下。復 

X12n0275_p0480a01║念。銷滅者。如星火之爇積草。無有不灰灰燼者矣。變 

X12n0276《楞嚴經摸象記》卷 1 

X12n0276_p0501b12║竭水乾炭灰灰火滅始得消磨六根如氷已消渾化而 

X12n0276_p0504b05║騎鶴鶴豈不美哉而寧有是理乎故此文唯如來隨順 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 1 

X12n0279_p0533b12║則同般若真空、法華實相，又曆歷兩時之間也！七大 

X12n0279_p0540b24║所證菩提涅盤槃元清淨體：即汝今者識精元明，能 



X12n0279《楞嚴經通議》卷 2 

X12n0279_p0544b17║雖未曾滅，我觀現前念念遷謝，新新不住，如火成灰灰 

X12n0279_p0549c01║可指陳矣！故令就此現坐祗祇林，徧觀種種諸物，但 

X12n0279_p0550c12║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方，有何差別？世 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 3 

X12n0279_p0563b09║優樓頻螺：迦葉波種，乃至阿難矍：瞿曇種姓。阿難！

若此 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 4 

X12n0279_p0569a01║[□@○]二別示相續，分三：[?︽]發初世界相續： 

X12n0279_p0571b16║[△@△]地二球示本無生滅： 

X12n0279_p0571c06║成雜，如木成灰灰不重為木，諸佛如來菩提涅槃亦復 

X12n0279_p0571c11║不變，灰灰喻果德無生。 

X12n0279_p0572b13║[○@●]三開空不空如來藏示中道觀體，分四： 

X12n0279_p0572b15║[○@◇]初約雙遮以顯圓： 

X12n0279_p0574a18║[△@△]三六泯同果海： 

X12n0279_p0575c01║云何為濁？阿難！譬如清水清潔本然，即彼塵土灰灰沙 

X12n0279_p0576a10║清冷之水投之以灰灰沙塵土，渾濁不分，此五蘊穢 

X12n0279_p0576b14║今既迷而混為一，正似投灰灰土於清水，則兩失之 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 5 

X12n0279_p0588a18║[△@○]二三鼻識： 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 6 

X12n0279_p0593c17║曰：鬼神沈幽愁之苦、烏鳥獸懷獝狘之悲、脩羅方瞋、 

X12n0279_p0596b22║門，獨耳根最勝，以性圓周徧，體葉叶真心，根塵妄

隔， 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 7 

X12n0279_p0606b02║南無薩怛他蘇伽多耶阿羅訶帝三藐三菩陀寫★薩 

X12n0279_p0606b03║怛他佛陀俱胝瑟尼釤★南無薩婆勃陀勃地薩跢鞞 

X12n0279_p0606b04║弊★南無薩多南三藐三菩陀俱知南★娑舍囉婆迦僧 

X12n0279_p0606b05║伽喃★南無廬雞阿羅漢跢喃★南無蘇盧多波那喃★南 

X12n0279_p0606b06║無娑羯唎陀伽彌喃★南無盧雞三藐伽跢喃★三藐伽 

X12n0279_p0606b07║婆囉底波多那喃★南無提婆離瑟𧹞★南無悉陀耶毗 



X12n0279_p0606b08║地耶陀囉離瑟𧹞★舍波奴揭囉訶婆娑訶娑囉摩他喃★ 

X12n0279_p0606b09║南無䟦囉訶摩泥★南無因陀囉耶★南無婆伽婆帝★嚧 

X12n0279_p0606b10║陀囉耶★烏摩般帝★娑醯夜耶★南無婆伽婆帝★那囉野 

X12n0279_p0606b11║拏耶★槃遮摩訶三慕陀囉★南無悉羯唎多耶★南無婆 

X12n0279_p0606b12║伽婆帝★摩訶迦羅耶★地唎般剌那伽囉★毗陀囉波拏 

X12n0279_p0606b13║迦囉耶★阿地目帝★尸摩舍那泥婆悉泥★摩怛唎伽拏★ 

X12n0279_p0606b14║南無悉羯唎多耶★南無婆伽婆帝★多他伽跢俱囉耶★ 

X12n0279_p0606b15║南無般頭摩俱囉耶★南無䟦闍囉俱囉耶★南無摩尼 

X12n0279_p0606b16║俱囉耶★南無伽闍俱囉耶★南無婆伽婆帝★帝唎茶輸 

X12n0279_p0606b17║囉西那★波囉訶囉拏囉闍耶★跢他伽多耶★南無婆伽 

X12n0279_p0606b18║婆帝★南無阿彌多婆耶★哆他伽多耶★阿囉訶帝★三藐 

X12n0279_p0606b19║三菩陀耶★南無婆伽婆帝★阿芻鞞耶★哆他伽多耶★阿 

X12n0279_p0606b20║囉訶帝★三藐三菩陀耶★南無婆伽婆帝★鞞沙闍耶俱 

X12n0279_p0606b21║盧吠柱唎耶★般囉婆囉闍耶★跢他伽多耶★南無婆伽 

X12n0279_p0606b22║婆帝★三補師毖多★薩憐捺囉剌闍耶★跢他伽多耶★阿 

X12n0279_p0606b23║囉訶帝★三藐三菩陀耶★南無婆伽婆帝★舍雞野母那 

X12n0279_p0606b24║曳★跢他伽多耶★阿囉訶帝★三藐三菩陀耶★南無婆伽 

X12n0279_p0606c01║婆帝★剌怛那雞都囉闍耶★跢他伽多耶★阿囉訶帝★三 

X12n0279_p0606c02║藐三菩陀耶★帝瓢南無薩羯唎多★翳曇婆伽婆多★薩 

X12n0279_p0606c03║怛他伽都瑟尼釤★薩怛多般怛㘕★南無阿婆囉祝耽★ 

X12n0279_p0606c04║般曪帝揚岐囉★薩囉婆部多揭羅訶★尼揭囉訶揭迦 

X12n0279_p0606c05║囉訶尼★䟦囉毖地耶叱陀你★阿迦囉蜜唎柱★般唎怛 

X12n0279_p0606c06║囉耶儜揭唎★薩囉婆槃陀那目叉尼★薩囉婆突瑟吒★ 

X12n0279_p0606c07║突悉乏般那你伐囉尼★赭都囉失帝南★羯囉訶娑訶 

X12n0279_p0606c08║薩囉若闍★毗多崩娑那羯唎★阿瑟吒冰舍帝南★那叉 

X12n0279_p0606c09║剎怛囉若闍★波囉薩陀那羯唎★阿瑟吒南★摩訶揭囉 

X12n0279_p0606c10║訶若闍★毗多崩薩那羯唎★薩婆舍都嚧你婆囉若闍★ 

X12n0279_p0606c11║呼藍突悉乏難遮那舍尼★毖沙舍悉怛囉★阿吉尼烏 

X12n0279_p0606c12║陀迦囉若闍★阿般囉視多具囉★摩訶般囉戰持★摩訶 

X12n0279_p0606c13║疊多★摩訶帝闍★摩訶稅多闍婆囉★摩訶䟦囉槃陀囉 

X12n0279_p0606c14║婆悉你★阿唎耶多囉★毗唎俱知★誓婆毗闍耶★䟦闍囉 

X12n0279_p0606c15║摩禮底★毗舍嚧多★勃騰罔迦★䟦闍囉制喝那阿遮★摩 

X12n0279_p0606c16║囉制婆般囉質多★䟦闍囉擅持★毗舍囉遮★扇多舍鞞 

X12n0279_p0606c17║提婆補視多★蘇摩嚧波★摩訶稅多★阿唎耶多囉★摩訶 

X12n0279_p0606c18║婆囉阿般囉★䟦闍囉商羯囉制婆★䟦闍囉俱摩唎★俱 

X12n0279_p0606c19║藍陀唎★䟦闍囉喝薩多遮★毗地耶乾遮那摩唎迦★啒 

X12n0279_p0606c20║蘇母婆羯囉跢那★鞞曥遮那俱唎耶★夜囉菟瑟尼釤★ 

X12n0279_p0606c21║毗折藍婆摩尼遮★䟦闍囉迦那迦波囉婆★嚧闍那䟦 

X12n0279_p0606c22║闍囉頓稚遮★稅多遮迦摩囉★剎奢尸波囉婆★翳帝夷 

X12n0279_p0606c23║帝★母陀囉羯拏★沙鞞囉懺★掘梵都★印兔那麼麼寫 



X12n0279_p0607a01║烏𤙖★唎瑟揭拏★般剌舍悉多★薩怛他伽都瑟尼釤★虎 

X12n0279_p0607a02║𤙖★都嚧雍★瞻婆那★虎𤙖★都嚧雍★悉躭婆那★虎𤙖★

都嚧 

X12n0279_p0607a03║雍★波羅瑟地耶三般叉拏羯囉★虎𤙖★都嚧雍★薩婆藥 

X12n0279_p0607a04║叉喝囉剎娑★揭囉訶若闍★毗騰崩薩那羯囉★虎𤙖★都 

X12n0279_p0607a05║嚧雍★者都囉尸底南★揭囉訶娑訶薩囉南★毗騰崩薩 

X12n0279_p0607a06║那囉★虎𤙖★都嚧雍★囉义★婆伽梵★薩怛他伽都瑟尼釤

★ 

X12n0279_p0607a07║波囉點闍吉唎★摩訶娑訶薩囉★勃樹娑訶薩囉室唎 

X12n0279_p0607a08║沙★俱知娑訶薩泥帝[口*隸]★阿弊提視婆唎多★吒吒甖

迦★ 

X12n0279_p0607a09║摩訶䟦闍嚧陀囉★帝唎菩婆那★曼茶囉★烏𤙖★莎悉帝 

X12n0279_p0607a10║薄婆都★麼麼★印兔那麼麼寫 

X12n0279_p0607a12║囉闍婆夜★主囉䟦夜★阿祇尼婆夜★烏陀迦婆夜★毗沙 

X12n0279_p0607a13║婆夜★舍薩多囉婆夜★婆囉斫羯囉婆夜★突瑟叉婆夜★ 

X12n0279_p0607a14║阿舍你婆夜★阿迦囉蜜唎柱婆夜★陀囉尼部彌劍波 

X12n0279_p0607a15║伽波陀婆夜★烏囉迦婆多婆夜★剌闍檀茶婆夜★那伽 

X12n0279_p0607a16║婆夜★毗條怛婆夜★蘇波囉拏婆夜★藥叉揭囉訶★囉叉 

X12n0279_p0607a17║私揭囉訶★畢唎多揭囉訶★毗舍遮揭囉訶★部多揭囉 

X12n0279_p0607a18║訶★鳩槃茶揭囉訶★補丹那揭囉訶★迦吒補丹那揭囉 

X12n0279_p0607a19║訶★悉乾度揭囉訶★阿播悉摩囉揭囉訶★烏檀摩陀揭 

X12n0279_p0607a20║囉訶★車夜揭囉訶★醯唎婆帝揭囉訶★社多訶唎南★揭 

X12n0279_p0607a21║婆訶唎南★嚧地囉訶唎南★忙娑訶唎南★謎陀訶唎南★ 

X12n0279_p0607a22║摩闍訶唎南★闍多訶唎女★視比多訶唎南★毗多訶唎 

X12n0279_p0607a23║南★婆多訶唎南★阿輸遮訶唎女★質多訶唎女★帝釤薩 

X12n0279_p0607a24║鞞釤★薩婆揭囉訶南★毗陀耶闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★ 

X12n0279_p0607b01║波唎䟦囉者迦訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜 

X12n0279_p0607b02║彌★茶演尼訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★摩 

X12n0279_p0607b03║訶般輸般怛夜★嚧陀囉訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★ 

X12n0279_p0607b04║雞囉夜彌★那囉夜拏訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞 

X12n0279_p0607b05║囉夜彌★怛埵伽嚧茶西訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★ 

X12n0279_p0607b06║雞囉夜彌★摩訶迦囉摩怛唎伽拏訖唎擔★毗陀夜闍 

X12n0279_p0607b07║瞋陀夜彌★雞囉夜彌★迦波唎迦訖唎擔★毗陀夜闍瞋 

X12n0279_p0607b08║陀夜彌★雞囉夜彌★闍耶羯囉摩度羯囉★薩婆囉他娑 

X12n0279_p0607b09║達那訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★赭咄囉 

X12n0279_p0607b10║婆耆你訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★毗唎 

X12n0279_p0607b11║羊訖唎知★難陀雞沙囉伽拏般帝★索醯夜訖唎擔★毗 

X12n0279_p0607b12║陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★那揭那舍囉婆拏訖唎 

X12n0279_p0607b13║擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★阿羅漢訖唎擔毗 

X12n0279_p0607b14║陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★毗多囉伽訖唎擔★毗陀 



X12n0279_p0607b15║夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌䟦闍囉波你★具醯夜具醯 

X12n0279_p0607b16║夜★迦地般帝訖唎擔★毗陀夜闍瞋陀夜彌★雞囉夜彌★ 

X12n0279_p0607b17║囉叉罔★婆伽梵★印兔那麼麼寫 

X12n0279_p0607b19║婆伽梵★薩怛多般怛囉★南無粹都帝★阿悉多那囉剌 

X12n0279_p0607b20║迦★波囉婆悉普吒★毗迦薩怛多鉢帝唎★什佛囉什佛 

X12n0279_p0607b21║囉★陀囉陀囉★頻陀囉頻陀囉瞋陀瞋陀★虎𤙖★虎𤙖★泮 

X12n0279_p0607b22║吒★泮吒泮吒泮吒泮吒★娑訶★醯醯泮★阿牟迦耶泮★阿 

X12n0279_p0607b23║波囉提訶多泮★婆囉波囉陀泮★阿素囉毗陀囉波迦 

X12n0279_p0607b24║泮★薩婆提鞞弊泮★薩婆那伽弊泮★薩婆藥叉弊泮★薩 

X12n0279_p0607c01║婆乾闥婆弊泮★薩婆補丹那弊泮★迦吒補丹那弊泮★ 

X12n0279_p0607c02║薩婆突狼枳帝弊泮★薩婆突澀比𠾆訖瑟帝弊泮★薩 

X12n0279_p0607c03║婆什婆唎弊泮★薩婆阿播悉摩𠾆弊泮★薩婆舍囉婆 

X12n0279_p0607c04║那弊泮★薩婆地帝雞弊泮★薩婆怛摩陀繼弊泮★薩婆 

X12n0279_p0607c05║毗陀耶囉誓遮𠾆弊泮★闍夜揭囉摩度羯囉★薩婆羅 

X12n0279_p0607c06║他娑陀雞弊泮★毗地夜遮唎弊泮★者都囉縛耆你弊 

X12n0279_p0607c07║泮★䟦闍囉俱摩利★毗陀夜羅誓弊泮★摩訶波囉丁羊 

X12n0279_p0607c08║叉耆唎弊泮★䟦闍囉商羯囉夜★波囉丈耆囉闍耶泮★ 

X12n0279_p0607c09║摩訶迦囉夜★摩訶末怛唎迦拏★南無娑羯唎多夜泮★ 

X12n0279_p0607c10║毖瑟拏婢曳泮★勃囉訶牟尼曳泮★阿耆尼曳泮★摩訶 

X12n0279_p0607c11║羯唎曳泮★羯囉檀遲曳泮★蔑怛唎曳泮★嘮怛唎曳泮★ 

X12n0279_p0607c12║遮文茶曳泮★羯邏囉怛唎曳泮★迦般唎曳泮★阿地目 

X12n0279_p0607c13║質多迦尸摩舍那★婆私你曳泮★演吉質★薩埵婆寫★麼 

X12n0279_p0607c16║突瑟吒質多★阿末怛唎質多★烏闍訶囉★伽婆訶囉★嚧 

X12n0279_p0607c17║地囉訶囉★婆婆娑訶囉★摩闍訶囉★闍多訶囉★視毖多訶 

X12n0279_p0607c18║囉★䟦略夜訶囉★乾陀訶囉★布史波訶囉★頗囉訶囉★婆 

X12n0279_p0607c19║寫訶囉★般波質多★突瑟吒質多★嘮陀囉質多★藥叉揭 

X12n0279_p0607c20║囉訶★囉剎娑揭囉訶★閉隷多揭囉訶★毗舍遮揭囉訶★ 

X12n0279_p0607c21║部多揭囉訶★鳩槃茶揭囉訶★悉乾陀揭囉訶★烏怛摩 

X12n0279_p0607c22║陀揭囉訶★車夜揭囉訶★阿播薩摩囉揭囉訶★宅祛革 

X12n0279_p0607c23║茶耆尼揭囉訶★唎佛帝揭囉訶★闍彌迦揭囉訶★舍俱 

X12n0279_p0607c24║尼揭囉訶★姥陀囉難地迦揭囉訶★阿藍婆揭囉訶★乾 

X12n0279_p0608a01║陀波尼揭囉訶★什伐囉堙迦醯迦★墜帝藥迦★怛隷帝 

X12n0279_p0608a02║藥迦★者突託迦★呢提什伐囉毖釤摩什伐囉★薄底迦★ 

X12n0279_p0608a03║鼻底迦★室隷瑟蜜迦★婆娑你般帝迦★薩婆什伐囉★室

嚧 

X12n0279_p0608a04║吉帝★末陀鞞達嚧制劍★阿綺嚧鉗★目佉嚧鉗★羯唎突 

X12n0279_p0608a05║嚧鉗★揭囉訶揭藍★羯拏輸藍★憚多輸藍★迄唎夜輸藍★ 

X12n0279_p0608a06║末麼輸藍★䟦唎室婆輪輸藍★毖栗瑟吒輸藍★烏陀囉輸 

X12n0279_p0608a07║藍★羯知輸藍★䟦悉帝輸藍★鄔嚧輸藍★常伽輸藍★喝悉 

X12n0279_p0608a08║多輸藍★䟦陀輸藍★婆娑房盎伽般囉丈伽輸藍★部多毖 



X12n0279_p0608a09║跢茶★茶耆尼什婆囉★陀突嚧迦建咄嚧吉知婆路多 

X12n0279_p0608a10║毗★薩般嚧訶凌伽★輸沙怛囉娑那羯囉★毗沙喻迦★阿 

X12n0279_p0608a11║耆尼烏陀迦★末囉鞞囉建哆囉★阿迦囉蜜唎咄怛斂 

X12n0279_p0608a12║部迦★地栗剌吒★毖唎瑟質迦★薩婆那俱囉★肆引伽弊 

X12n0279_p0608a13║揭囉唎藥叉怛囉芻★末囉視吠帝釤婆鞞釤★悉怛多 

X12n0279_p0608a14║鉢怛囉★摩訶䟦闍嚧瑟尼釤★摩訶般賴丈耆藍★夜波 

X12n0279_p0608a15║突陀舍喻闍那★辮怛隷拏★毗陀耶槃曇迦嚧彌★帝殊 

X12n0279_p0608a16║槃曇迦嚧彌★般囉毗陀槃曇迦嚧彌★哆姪他★唵★阿那 

X12n0279_p0608a17║隷★毗舍提★鞞囉䟦闍囉陀唎★槃陀槃陀你★䟦闍囉謗 

X12n0279_p0608a18║尼泮★虎𤙖都嚧甕泮★莎婆訶 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 8 

X12n0279_p0616a05║如淨器中除去毒蜜，以諸湯水并雜灰灰香洗滌其器， 

X12n0279_p0616a14║分二：◎初微徵標： 

X12n0279_p0617a01║[□@(?(○/(○*○)))]三違現業： 

X12n0279_p0617c06║如是，迥逈異諸說。以上文云：違其現業即獲無生法 

X12n0279_p0625a10║傲倣此，諸佛目婬為欲火，行人當避如火坑也！ 

X12n0279_p0625b05║二習相鼓，故有血河灰灰河、熱沙毒海、融銅灌吞諸

事； 

X12n0279_p0625b13║相。彼此皆有傲慢之氣，故曰：相鼓；故感灰灰河等

事。 

X12n0279_p0625c18║等事。如來目奸偽同名纔讒賊，行人當畏如豺狼也！ 

X12n0279_p0626b13║謂非因計因，如外道持牛狗等戒、臥棘投灰灰等。苦 

X12n0279_p0627a16║燒味能為焦丸鐵糜、燒觸能為熱灰灰鑪炭、燒心能生 

X12n0279_p0627c14║衝思則能為灰灰、為瘴、為飛沙礰擊碎身體。 

X12n0279_p0628b10║為燒、為𤑔爇，歷聽則能為撞、為擊、為剚、為射，歷

息則能 

X12n0279_p0628b18║等者，以生依此身如房舍故；歷見則為火燒熱爇，見 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 9 

X12n0279_p0635c15║身心俱滅，心慮灰灰凝經五百劫，是人既以生滅為因， 

X12n0279_p0635c23║劫。想心不行，故云灰：灰凝。是人下判成虗妄也！謂

此 

X12n0279_p0636c17║[?(●/(○*○))]初列示，分二：[??卍]初寄顯界外因果： 

X12n0279_p0637c14║逮終，名無色界。 

X12n0279_p0638c16║△二詳辯陰魔曲示悟中差別之相，分二： 

X12n0279_p0646a23║金玉芝草、麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出生國土， 

X12n0279《楞嚴經通議》卷 10 



X12n0279_p0649c22║議曰：此行陰四矯亂中第二單討計無也！以觀研窮 

X12n0280《楞嚴經臆說》卷 1 

X12n0280_p0667b12║視之。孩提見灰灰。飯想既消。愕然脫去。蓋母不忍

捨。以 

X12n0280_p0667b13║灰灰權囑為飯耳。大抵眾生日用。全體不會。全體具

足。 

X12n0280_p0684c10║之成灰灰。所以上二喻者。理須頓悟。承悟并消。下二

喻 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 2 

X12n0281_p0717a04║成灰灰漸漸消殞殞亡不息決知此身當從滅盡。 

X12n0281_p0726a09║及投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方有何差別。 

X12n0281_p0726a19║故此問難冀佛甄別也。外道通稱梵志。投灰灰苦行 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 4 

X12n0281_p0771a03║○（二總明真智真斷不重起妄二初以金灰灰喻）又如金

鑛雜於精金其金一純更不成雜如木成 

X12n0281_p0771a04║灰灰不重為木。○（二以智斷合）諸佛如來菩提涅槃亦

復如是。 

X12n0281_p0771a05║【觧】溫陵曰金喻菩提果覺無變灰灰喻涅槃果德無 

X12n0281_p0771a08║前二明昔本無迷迷由妄起。後金灰灰二喻明習漏 

X12n0281_p0771b11║以後喻為言則灰灰真而木妄。金真所以體堅而不 

X12n0281_p0771b15║金灰灰之真本自凝常同彼方體晴空。是則四喻所 

X12n0281_p0771b16║結雖云覺不生迷華不復生與夫金鈍不雜灰灰斷 

X12n0281_p0778b03║木中灰灰也。雖無二圓滿而昇沉自殊者。我輩昔遭 

X12n0281_p0784a07║如迷方空華本無所有。證真如精金濕灰灰更不重 

X12n0281_p0785a20║清潔本然即彼塵土灰灰沙之倫本質留礙二體法爾 

X12n0281_p0785c03║中水喻湛圓真心。灰灰砂喻四大纏縛。一清一礙自 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 7 

X12n0281_p0876a15║【觧】資中曰外道計無情有命金石堅牢或習定灰灰 

X12n0281_p0876a20║固可同乎死灰灰。形固可同乎金石者。為長生□視 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 8 

X12n0281_p0878a02║次方得除滅如淨器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰灰 

X12n0281_p0878a07║湯水如正行灰灰香如助行甘露譬所證之理。孤山 

X12n0281_p0901a23║發。○（二共感）二習相鼓故有血河灰灰河熱沙毒海融



銅灌吞 

X12n0281_p0902c14║紫𦦨燒味能為焦丸鐵糜燒觸能為熱灰灰爐炭燒心 

X12n0281_p0902c20║丸糜味類也。身主觸灰灰炭觸類也。心正屬火燒之 

X12n0281_p0903b24║山有百千眼無量𠯗食衝思則能為灰灰為瘴為飛沙 

X12n0281_p0903c07║隨氣變也。衝思為灰灰沙依土感也。 

X12n0281_p0907c08║雜伎世智辯聰非賢達文明之事。以此而為鶴鶴睫 

X12n0281_p0909c16║迹昧者執迹以疑本。謂釋迦雖成正覺亦同灰灰斷。 

X12n0281_p0910a01║段凡夫畢竟歸於灰灰斷。雖未證乎真空與而言之 

X12n0281_p0910a02║亦可稱為性妙。身灰灰斷故形則非妙。若已出三界 

X12n0281_p0911a12║心。志公和尚寄聲於南嶽云。老和尚終日間灰灰頭 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 9 

X12n0281_p0916c23║道身心俱滅心慮灰灰凝經五百劫是人既以生滅為 

X12n0281_p0917a05║窮捨道。心慮灰灰凝即無想定也。以是感報生無想 

X12n0281_p0919c17║滯於此。雖能洞了色空灰灰滅心慮逮無所有。而終 

X12n0281_p0922b11║淨器除去毒蜜復以灰灰香蕩滌習氣後貯甘露。一 

X12n0281_p0926b02║喪我者尚能使形槁木心死灰灰。況真定之力哉。 

X12n0281_p0934c18║蝕精氣金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出 

X12n0281_p0936a16║使其智雖滅而身不可灰灰。留之以救末劫諸沉淪 

X12n0281《楞嚴經圓通疏》卷 10 

X12n0281_p0947a08║化即灰灰身滅智以永滅依。屬下第九為所歸依聲 

X12n0281_p0947b16║欲化他則必留惑以潤生。欲涅槃則必灰灰身以滅 

X13n0282《楞嚴經玄義》卷 1 

X13n0282_p0004a21║譬如金鑛雜於精金其金一純更不成雜。如木成灰灰 

X13n0282_p0009a13║涅槃之真。故稟教人至於果成灰灰斷而已。界內通教 

X13n0282_p0009a15║三藏灰灰身滅智以為圓極。若界外別教。教雖不融而 

X13n0282_p0010a22║色。以空不即色故必灰灰身滅智。此亦六凡之俗須壞。 

X13n0282《楞嚴經玄義》卷 3 

X13n0282_p0022c17║果異不異者。果無生三德之果也。藏通之果灰灰身滅 

X13n0282_p0025b23║之見童[髟/老] 不遷。訖第四卷皆明常住真心故。三以

智 

X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 1 

X13n0283_p0058b19║野鶴鶴。天子不得臣。諸候不得友。是為出世俗家也。

從 



X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 2 

X13n0283_p0065a19║住者。若假喻發明如火成灰灰相似。乃火之漸漸消漸 

X13n0283_p0065a22║念念遷謝新新不住如彼。約喻推之。如火成灰灰漸漸 

X13n0283_p0075b17║云冥諦。及投灰灰等。即苦行外道也。真我類如神我。

謂 

X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 4 

X13n0283_p0104b23║如木下木灰灰喻。喻妄不更成也。初又二。初喻。佛告

等 

X13n0283_p0104c10║金鑛喻。喻真不成妄。可見。四木灰灰喻。喻妄不更

成。 

X13n0283_p0110c16║復雜鑛。所證涅槃斷德如成灰灰之木不重為木。智斷 

X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 6 

X13n0283_p0143b24║是為救世悉 安寧也。令出世各得解脫。是為出世獲 

X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 8 

X13n0283_p0158c03║法門之正行。灰灰香喻三十七品之助行。甘露喻所證 

X13n0283_p0158c07║灰灰。以三漸次即修耳根三昧故。後貯甘露喻五十五 

X13n0283_p0172c11║溺也。七怨習中。冤習銜啣恨陰隱為傷。故感陰隱之 

X13n0283_p0174b16║商羊舞鶴鶴等也。三多為狐類者。為狐狸以媚人也。 

X13n0283《楞嚴經秘錄》卷 9 

X13n0283_p0177a23║云圓窮等也。既身心兩滅。所有心慮猶若死灰灰凝然 

X13n0283_p0177b01║來之斷詞也。謂其苦樂雙厭已來是生滅因。心慮灰灰 

X13n0283_p0177b08║劫生。據此止得四百九十九劫如灰灰凝然。此但世間 

X13n0283_p0180b18║皆懺斷淨盡無餘。如前淨器除去毒蜜復以灰灰香蕩 

X13n0284《楞嚴經玄義》卷 1 

X13n0284_p0206a14║精金其金一純更不成雜如木成灰灰不重為木諸 

X13n0284_p0207a19║理度歷劫辛勤終歸灰灰斷不名堅固別教菩薩初 

X13n0284《楞嚴經玄義》卷 2 



X13n0284_p0210c13║空同成灰灰斷尚未能見如來藏性如實不空之義 

X13n0284_p0212c17║三藏同歸灰灰斷亦復不見三佛性也三就權漸法 

X13n0284_p0217a17║同異者藏教依生滅四諦修析空觀成灰灰斷果則 

X13n0285《楞嚴經文句》卷 2 

X13n0285_p0242a06║雖未曾滅我觀現前念念遷謝新新不住如火成灰灰 

X13n0285_p0249a11║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方有何差別世 

X13n0285《楞嚴經文句》卷 4 

X13n0285_p0281c17║燒成灰灰可云火能生土因絞成水豈是木反生水 

X13n0285_p0283c21║又如金鑛雜於精金其金一純更不成雜如木成灰灰 

X13n0285_p0283c23║金喻菩提智德無變灰灰喻涅槃斷德無生所以開 

X13n0285_p0284a01║木灰灰已自燒成豈同在纏本覺而已然本妙覺明 

X13n0285_p0284a07║喻雖用紅爐烈火原是本具金灰灰則知修而無修 

X13n0285_p0290b10║云何為濁阿難譬如清水清潔本然即彼塵土灰灰沙 

X13n0285_p0290b16║陰喻如清水九界虗妄五陰喻如塵土灰灰沙相雜 

X13n0285_p0290c13║是自心相分喻於塵土灰灰沙汝見虗空徧十方界 

X13n0285《楞嚴經文句》卷 8 

X13n0285_p0340c15║方得除滅如淨器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰灰香 

X13n0285_p0340c24║沙無明惑染也湯水者總喻觀慧正行也雜灰灰香 

X13n0285_p0341a06║三種相續湯水灰灰香洗滌其器即是次起圓行以 

X13n0285_p0341b21║界禪思乃至小兒懸視灰灰囊謂是飯食得不死等 

X13n0285_p0350c24║二習相皷故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事 

X13n0285_p0352a10║能為焦丸鐵糜燒觸能為熱灰灰爐炭燒心能生星火 

X13n0285_p0352a24║肉山有百千眼無量咂食衝思則能為灰灰為瘴為飛 

X13n0285《楞嚴經文句》卷 9 

X13n0285_p0358b08║精研捨心相續不斷圓窮捨道身心俱滅心慮灰灰凝 

X13n0285_p0362a11║如除去毒蜜灰灰香蕩滌方貯甘露一有不盡便為 

X13n0285_p0370a24║金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出生國土 

X13n0286《楞嚴經如說》卷 2 

X13n0286_p0394c17║謝。新新不住。如火成灰灰。漸漸消殞。殞亡不息。決

知此 

X13n0286_p0400a05║投灰灰等諸外道種。說有真我徧滿十方。有何差別。 

X13n0286_p0400a07║迦羅。此云金頭外道。投灰灰。苦行外道。妄計身中有 
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X13n0286_p0419a07║金鑛。雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰灰。

不重 

X13n0286_p0419a20║菩提永不滅。灰灰喻涅槃永不還。 

X13n0286_p0420c12║鑛木灰灰喻也。敢問下。正請妄因。言蒙佛慈誨。已知 

X13n0286_p0423b12║濁。阿難。譬如清水。清潔本然。即彼塵土灰灰沙之

倫。本 
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X13n0286_p0460c19║方得除滅。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰

香。 

X13n0286_p0469b01║二習相鼓。故有血河灰灰河。熱沙毒海。融銅灌吞諸

事。 

X13n0286_p0470b01║能為焦丸鐵糜。燒觸。能為熱灰灰爐炭。燒心。能生星

火 

X13n0286_p0470b15║肉山。有百千眼無量𠯗食。衝思。則能為灰灰為瘴。為

飛 

X13n0286_p0470c24║丸鐵糜。交觸。觸近欲事。故成熱灰灰爐炭。交心。心

屬 

X13n0286_p0471a16║爛。為眾生𠯗食。巧思傷人。今氣衝思。為灰灰瘴砂

礰。 
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X13n0286_p0475a22║相續不斷。圓窮捨道。身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百

劫。 

X13n0286_p0475b14║著捨心。精研不斷。身心一切皆捨。獲受灰灰心之果。 

X13n0286_p0485a04║金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年不死為靈。出生國

土。 
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X13n0286_p0492a23║觀識性圓明。妄計虗無。非者。毀也。非滅羣化者。灰

灰 

X13n0287《楞嚴經疏解蒙鈔》卷 1 

X13n0287_p0502a14║戒於火。五車萬卷。蕩為劫灰灰。佛像經厨。火焮輙

返。金 

X13n0287_p0502b04║沈灰灰。而二本仍棲舊皮。惟茲初簣。用為先資。雖非

覺 



X13n0287_p0505b20║之藥也）。（△一時講師。由雲棲而出者。柴紫乘時有

講錄十卷。雲棲廣莫撰直解。虞山鶴鶴林大寂撰文義。各十卷。 

X13n0287_p0530c13║道經度人章。亦言三界飛空。魔王歌音。皆是大梵洞章

也。娑毗迦羅師事梵天。建立冥諦。為投灰灰外道之 

X13n0287_p0531b24║睡懶懶覆心。身輕不疲懈。覺悟亦輕便。安坐如龍蟠。

見𦘕加趺坐。魔王亦愁怖。何況入道人。安坐不傾動）。（卍 

X13n0287_p0533a23║簡端。線路重疊疉。未能一覽分曉。今仍准長水。依經

排列。大小科段。略有幖識。經中大文七科。幖識用 

X13n0287_p0539b04║前為內。但以暗為內也）。（△〔鶴鶴林曰〕若暗與眼

為對。又成內者。則暗室之暗。亦與眼對。此暗亦汝阿難之焦 

X13n0287_p0540a13║之。令無所救。（〔鶴鶴林曰〕上來轉轉窮破。須逆推

以明之。既不能成兩佛。則知是一也。眼知 

X13n0287_p0540a16║此文展轉辨明。無返觀理。鶴鶴林葢得諸吳中講席。亦

傳雪浪之緒言也）。（[○@卍]三結破）。 

X13n0287_p0550c16║也。由前文云。縱滅一切見聞覺知。內守幽閑。猶為法

塵分別影事。內守幽閑者。小乘修定。灰灰心滅智。求證 
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X13n0287_p0557a23║乍得本心。欲契真源。須窮實相。故曰。云何世尊說我

等輩。遺失真性顛倒行事。一言之下。如來印訶疊疉用。 

X13n0287_p0557c16║成灰灰。漸漸銷殞。殞亡不息。決知此身當從滅盡。 

X13n0287_p0562a02║和合。變起四大依報外色。故云結暗為色。經云。想澄

成國土也（〔鶴鶴林曰〕所現之空與能現之無明業轉二 

X13n0287_p0567b08║段意義重疊疉。詳陳曲喻。意在破其認物為見之繆。俾

其知云。見不是物也）。（[?(○/○)]二轉破）。 

X13n0287_p0573c14║投灰灰等諸外道種。說有真我。徧滿十方。有何差別。 

X13n0287_p0573c20║生。自然四德。造十万偈。為六師之元祖。故曰先梵

志）投灰灰等。即苦行外道。躶 

X13n0287_p0573c21║形拔髮。鞭纏棘刺。五熱炙身也。（娑毗羅脩䳕鳩行。

一切投灰灰等是其 

X13n0287_p0574b09║外增上。遂即妄計烏自然黑。鶴鶴自然白等。（〔標

指〕計執神我 

X13n0287_p0574b10║為常住。不知業種含藏八識之內。隨善惡業緣。受報好

醜。便謂鶴鶴白烏玄。松直𣗥曲。皆自然也。遂立自然 

X13n0287_p0575b13║切相。以前諸相。皆是虗妄。徧計執故。（〔溫陵云〕

疊疉拂徧計。直示精 

X13n0287_p0575b22║一切法。心生滅門）。（△〔鶴鶴林云〕有無四句。是

非四句。聖凡等一切諸法。乃至一塵。皆具四句。則無邊四句。俱 

X13n0287_p0587a13║住法位。世間相常住）。（△〔鶴鶴林講義曰〕生滅去

來。具一切十法界相。去來。即生滅也。俱通心色。色有依正。如 
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X13n0287_p0603a13║根也）。（△〔雪浪云〕識心。指意識。諸思量。即意

根。二法兼了別性。為同為異。謂識心與意根。為同為異也〔鶴鶴林 
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X13n0287_p0619b07║灰灰。豈有再生枝葉。將此二覺。已豁疑情（〔疏云〕

三科七大虗妄 

X13n0287_p0627a02║鄔波世羅。生從鶴鶴卵。鹿母所生三十二子。般遮羅王

五百子等。人胎生者。如今世人。人溼生者。如曼䭾多 

X13n0287_p0628c13║改。次門即攬理成事。故約金鑛灰灰木。可鍊可燒。以

喻果成惑滅。二門四喻。雖各不同。皆顯悟後更不再迷 

X13n0287_p0629b22║如木成灰灰。不重為木。 

X13n0287_p0629b24║如灰灰。燧動火起。木盡灰灰成。灰灰歸於地。不重為

木。修 

X13n0287_p0629c02║槃如灰灰）。（[○@卍]二合）。 

X13n0287_p0629c06║提。即山河為涅槃。猶金之與灰灰也。鑛木不再。顯妄

法之永亡。金灰灰不渝。示真證之常住。四喻交映。妙旨存 

X13n0287_p0629c07║焉）。（△〔溫陵云〕金喻菩提果覺不變。灰灰喻涅槃

果德不生）然上四喻。二二同意。 

X13n0287_p0629c08║（剛藏章。但空華金鑛二喻。今加迷方灰灰木為四）前

就圓悟之理。生佛俱是 

X13n0287_p0629c15║故說消鑛出金。燒木成灰灰也。迷方空華。則始終元 

X13n0287_p0629c16║無。金之與灰灰。燒鍊方現。（彼云。華則終始本無。

鑛則因消始盡）意云。圓 

X13n0287_p0629c23║金佛無他佛。木灰灰為燼。斯大涅槃）。（○〔宗鏡

云〕故知圓覺妙心。如虗空之性。生死涅槃。即空華之相。瞖眼不 

X13n0287_p0640b13║云何為濁。阿難。譬如清水。清潔本然。即彼塵土。灰

灰沙 

X13n0287_p0640b18║於清水。纏疊疉之體。合於土塵）循。順也。法爾。猶

自然也。真妄染淨。 
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X13n0287_p0665b15║教執埽箒。令誦。誦埽忘箒。誦箒忘埽。經數日。埽箒

更名除垢。槃特思念。灰灰土瓦石若除。即清淨也。結縛是 
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X13n0287_p0701c06║禪定現前。如不斷偷。必落邪道。上品精靈。中品妖𪥲

魅。 
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X13n0287_p0720a14║軍皆化為猿鶴鶴沙蟲。非空散銷沈乎。千寶記零陵太守

之女。飲書佐盥水有娠。兒能行。直上書佐掖。推之。 

X13n0287_p0720b07║中〕外道計無情有命。金石堅牢。或乃習定灰灰凝。 
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X13n0287_p0721c02║淨。今欲轉染歸淨。返流復源。故立漸次修行。以為對

治。下喻云。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰香。 

X13n0287_p0721c15║方得除滅。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰

香。 

X13n0287_p0721c20║身器清淨也。除去毒蜜。喻除其助因。及刳其正性也。

湯水如正行。灰灰香如助行。甘露喻所證之理）。（△〔王舜 

X13n0287_p0736b02║𤌢。今如火出木盡。灰灰飛煙滅。故云善得通達。故此 

X13n0287_p0737b04║菩提分法。能燒一切根本煩惱。及隨煩惱。皆為灰灰

爐。莊嚴論云。以菩提分慧為焰自性。以惑智二障為薪 

X13n0287_p0749b21║習相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海。融銅灌吞諸事。△ 

X13n0287_p0749c09║灰灰河熱沙等者〔經律異相云〕灰灰河地獄。縱廣深

淺。各五百由旬。灰灰湯涌沸。惡氣熢㶿。洄波相搏。聲響可畏。 

X13n0287_p0749c11║內外通徹。膿血流出。痛苦萬端。故令不死。乃出灰灰

河。至彼岸上。利劒割刺。身體傷壞。復有豺狼。來嚙罪人。 

X13n0287_p0749c13║時劒樹上。有鐵觜鳥。啄頭食腦。苦毒號叫。故使不

死。還入灰灰河。鐵刺刺身。皮肉爛壞。惟有白骨。浮浮於外。 

X13n0287_p0752b02║熱灰灰鑪炭。燒心。能生星火迸灑。煽鼓空界。 

X13n0287_p0752b09║灰灰炭。觸類也。心正屬火。燒之轉熾。故迸灑扇鼓

〔補遺云〕心思迅利。所見心火迸灑。亦取迅疾。下五根說心 

X13n0287_p0753a04║無量𠯗食。衝思。則能為灰灰為瘴。為飛砂礰。擊碎身

體。 

X13n0287_p0753a09║思為灰灰沙。依土感也）。（△〔海印云〕鼻主出入

息。故先見毒氣。鼻為土。故識從地涌。脾土主思。故為飛沙等事。 

X13n0287_p0755a18║鋸解磨磨。灰灰河沸屎。阿鼻地獄。寒氷種種諸苦。其

可當乎）。（[○@卍]二鬼趣三）。（[?(○/○)]一總標）。 

X13n0287_p0760c17║游戲之中。懶懶墮睡眠。異類之鳥。不復和鳴。由此等

相。以表晝夜。又彼諸天。眾妙五欲甚可愛樂。唯發喜樂。 
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X13n0287_p0767a13║果。若資捨心。灰灰斷僻見。故生無想。良由空法誤人

多矣。例如通教。三人證空。三乘取證。菩薩於空。自能化 

X13n0287_p0767a21║身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生滅為

因。 

X13n0287_p0767b04║微心。從微微心。便即灰灰凝。常修不息。便入無想。

此 

X13n0287_p0767b06║壽命五百大劫。想心不行。故名灰灰凝。是人下。判成 

X13n0287_p0771b15║此。了知色空。灰灰滅心慮。逮無所有。而終於識性。



幽幽綿綿。不能自脫生死窟穴。實存於此）。（△〔交光云〕識心 

X13n0287_p0772b05║能灰灰滅心智故。言此等者。總指四天也（〔吳興云〕

此等窮空。通 

X13n0287_p0772c22║想天外道所居。多分報盡。便應墮落。豈可無有越報。

復至四空者乎。然無想壽五百劫。一向灰灰凝。此復云 

X13n0287_p0778b19║謂諸法。猶如斷空。說灰灰無法甚可怖畏。是無太過。

明者。色入已。豁然常如日月照。暗者。色入已。昏暗漆黑。 

X13n0287_p0780b10║事也）。（△〔鶴鶴林云〕前見金色界及如來。色變

也。今空成寶色。空變也。色空俱屬色。以眼對境故）。（[│/○]六心細密 

X13n0287_p0780b21║悟則無咎。（〔鶴鶴林云〕所視洞幽。此但眼家一境。

如古人坐禪。聞蟻子拽蠅翅於堦下。如拽木 

X13n0287_p0788a19║鬼。報盡生世為應類。而年老成此魔也。二則日月精

氣。麟鳳龜鶴鶴諸靈。豈非遇明為形。明靈之鬼乎。本形 

X13n0287_p0789a19║此名日月薄蝕精氣。金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年。 
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X13n0287_p0793a08║生。自然滅故。此自然是常。是萬物因。是涅槃因。此

計一切無染淨因。如棘刺自纖。烏色非染。鶴鶴色自白。瑜 

X13n0287_p0802b18║者大師所判是也。其執計云何。清涼言塗灰灰外道。并

諸婆羅門。共計自在天。是萬物因。故唯識第一云。有 

X13n0287_p0805a01║阻絕。無想天中。心想再行。長壽天中。天報將捨。灰

灰凝復然。魚氷旋泮。留塵勞以潤生。起伏斷而飽欲。於無 

X13n0287_p0841c08║昔玉㲲既灰灰。世眼將滅。有大智慧。集修多羅。以一

切 

X13n0287_p0853a18║豆子灰灰中𪹼。莫笑先生錯用心。故知新舊二經。無 

X13n0287_p0856a22║釋崇惠。姓章氏。杭州人也。穉秫秫之年。禮徑山國一

禪 

X13n0287_p0859c14║是苦。畢竟無生。休休。達磨不來東土。二祖不住往西

天。 

X13n0287_p0864b13║居僧尚雜。警聽鶴鶴猶聾。想明斯聰。予得萬一。○石

林 

X13n0287_p0865c01║陸渾山火詩。極於詭怪。讀之便如行火所焮。鬱攸衝

噴。其色絳天。阿房欲灰灰而回祿煽之。然不見造化之理。未 

X13n0287_p0893a01║分身放光。現十八變。不如還我死灰灰來。淋過死灰灰

無 

X13n0287_p0893a02║力。喻聲聞。妄修因證果。未淋死灰灰有力。喻菩薩道

業 

X13n0287_p0901a18║秪是殻解他後。銜啣銕負鞍。阿誰苦。 

X13n0287_p0901b11║換骨轉身一路。吹殘劫盡灰灰飛後。突出虗空未兆

前）。（○楞伽第一。佛言。諸識有二種生。謂流注生及相生。有二 

X13n0287_p0904c15║睛。灰灰身滅智。劫數滿後。不免輪回。葢為道眼不

明。生 

X13n0287_p0905b14║須對塵對境。如枯木寒灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡



照 

X13n0287_p0910c04║住大慈力。遞 相恭敬。其至此者。乃可識之）。（△

溈山問香嚴。聞汝一問則能十答。我問汝父母未生前。試道一句。 

X13n0287_p0912b10║停時如何。霜云。直須寒灰灰枯木去。一念萬年去。函

葢 

X13n0287_p0917b03║云。還會麼。不可續鳧截鶴鶴。夷岳盈壑去也。 

X13n0287_p0922c08║日斜風定無人埽。燕子銜啣將水際飛。（咄咄是無等等

呪）。○心 

X13n0287_p0927c14║出網。無妨去住鶴鶴離籠。根根互用如何說。正與華巾 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 2 

X14n0288_p0030a11║曾滅。我觀現前。念念遷謝。新新不住。如火成灰灰。

漸漸銷殞。殞亡不息。決知此 

X14n0288_p0031a16║之性也如火成灰灰者不更新之意二從問汝今生齡下是以

身念處觀無 

X14n0288_p0042a14║梵志（外道）娑毗迦羅。所談冥諦。及投灰灰等諸外道

種。說有真我。徧滿十方。有何差 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 4 

X14n0288_p0094a09║何當更出山河大地。又如金鑛雜於精金。其金一純。更

不成雜。如木成灰灰。不 

X14n0288_p0094a17║空華滅地喻妙空明覺又如下以金喻菩提果覺無變灰灰喻

涅槃果德無 

X14n0288_p0101a16║云何為濁。阿難。譬如清水。清潔本然。即彼塵土灰灰

沙之倫。本質留礙。二體法 

X14n0288_p0102a02║為性也清水譬圓湛妙心塵土灰灰沙喻五陰生法能令眼視

耳聽分別湛 

X14n0288_p0114a10║互融。玅在滅塵合覺。前言諸佛習漏永息。如木成灰

灰。不重為木。如空華滅。不 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 8 

X14n0288_p0188a06║立三漸次。方得除滅。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯

水。并雜灰灰香。洗滌其器。後 

X14n0288_p0210a07║鼓。故有血河灰灰河。熱沙毒海。融銅灌吞諸事。是

故。十方一切如來。色目我慢。 

X14n0288_p0213a03║紫𦦨。燒味。能為焦丸鐵糜。燒觸。能為熱灰灰爐炭燒

心。能生星火迸洒。煽鼓空 

X14n0288_p0213a13║無量𠯗食。衝思。則能為灰灰為瘴為飛沙礰。擊碎身

體。 

X14n0288_p0213a16║嗅主氣為黑煙紫焰舌主味丸糜味類也身主觸灰灰炭觸類



也。〔二聞報〕注 

X14n0288_p0214a01║爽味類綻折爛壞形類意雜亂思感為灰灰沙。 

X14n0288《楞嚴經證疏廣解》卷 9 

X14n0288_p0225a01║精研捨心。相續不斷圓窮捨道。身心俱滅。心慮灰灰

凝。經五百劫是人既以生 

X14n0288_p0225a08║灰灰凝心慮初半劫者謂生此天中猶經半劫方得無想俱舍

云第四定離 

X14n0288_p0242a16║日月薄蝕精氣。金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年。不

死為靈。出生國土。年老成 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 1 

X14n0289_p0284c13║滅則汝法身亦成灰灰斷更將何物為因地心而證 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 2 

X14n0289_p0289a04║雖未曾滅我觀現前念念遷謝新新不住如火成灰灰 

X14n0289_p0289b04║老耄則顏色枯槁精神暗塞鷄皮鶴鶴髮行步龍鐘 

X14n0289_p0298b06║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方有何差別世 

X14n0289_p0298b23║第一諦也投灰灰即苦行外道如拔髮熏鼻炙身臥 

X14n0289_p0299c19║與見緣元是菩提妙淨明體而阿難却將鶴鶴唳誤 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 3 

X14n0289_p0319c21║如日月形鉢頭摩深險如虗空灰灰燼外道道通禪 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 4 

X14n0289_p0330b04║又如金鑛雜於精金其金一純更不成雜如木成灰灰 

X14n0289_p0330b09║故圓覺云一成真金體不復重為鑛木喻煩惱灰灰 

X14n0289_p0330b10║喻涅槃灰灰不為木者喻已證涅槃不更生煩惱也 

X14n0289_p0332c24║世尊下領金鑛木灰灰喻也敢問下正請妄因言我 

X14n0289_p0337a12║濁阿難譬如清水清潔本然即彼塵土灰灰沙之倫本 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 5 

X14n0289_p0352a17║生滅如此專力既久向冷灰灰裏一粒豆𪹼便得心 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 7 



X14n0289_p0383c01║神化所致至如鶴鶴鶴鶴相唳鶃鶃相視皆氣交之果 

X14n0289_p0384c14║若寒灰灰槁木無生暖氣故土木金石等者如華表 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 8 

X14n0289_p0386a02║方得除滅如淨器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰灰香 

X14n0289_p0386a13║者喻除助因刳正性也灰灰湯滌器者喻違現業也 

X14n0289_p0404b17║相鼓故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事是故 

X14n0289_p0406b16║焦丸鐵糜燒觸能為熱灰灰爐炭燒心能生星火迸灑 

X14n0289_p0406c12║熱灰灰爐炭因中心所思者俛仰天地盤旋九州今 

X14n0289_p0407a20║無量𠯗食衝思則能為灰灰為瘴為飛砂礰擊碎身體。 

X14n0289_p0407b14║使人不覺今息衝思則為灰灰瘴砂礰擊碎身體所 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 9 

X14n0289_p0417b01║身心俱滅心慮灰灰凝經五百劫是人既以生滅為因 

X14n0289_p0417b10║也言以捨定滅除捨心故令心慮灰灰凝暫爾不行 

X14n0289_p0432b02║金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出生國土 

X14n0289《楞嚴經合轍》卷 10 

X14n0289_p0440c17║明中罔象虗無之體為畢竟空性便欲灰灰身泯智 

X14n0289_p0446a18║宗若不了此心妄有修證者是藏通教灰灰斷之果 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 1 

X14n0291_p0475b20║擿也）。懵（音夢不明也）。隳（音灰灰）。矍（音钁

遽視貌）。拶（贊入聲排迫也）。恡（音吝慳也）。謬 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 2 

X14n0291_p0476a10║雖未曾滅。我觀現前念念遷謝。新新不住。如火成灰

灰。 

X14n0291_p0483c22║與先梵志娑毗迦羅所談冥諦。及投灰灰等諸外道種 

X14n0291_p0484a05║生滅。投灰灰即娑毗迦羅遺種。 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 4 

X14n0291_p0509a14║又如金鑛。雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰

灰。 

X14n0291_p0509a19║木成灰灰。前二喻指佛性之在眾生。本來清淨。妄見 

X14n0291_p0516a02║云何為濁。阿難。譬如清水。清潔本然。即彼塵土灰灰



沙 

X14n0291_p0516a06║清水喻湛圓覺性。塵土灰灰沙喻四大。二體不循謂 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 7 

X14n0291_p0557a06║心。能於十方摩頂授記。自果未成。亦於十方蒙𫎇佛授 

X14n0291_p0562b16║此有二種。一者夙習頑鈍。一者修習枯槁。灰灰心滅 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 8 

X14n0291_p0563c01║方得除滅。如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰

香。 

X14n0291_p0573b09║相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事。是故 

X14n0291_p0574b12║焦丸鐵糜。燒觸。能為熱灰灰罏炭。燒心。能生星火迸

灑。 

X14n0291_p0574c16║無量𠯗食。衝思。則能為灰灰為瘴。為飛砂礰。擊碎身

體。 

X14n0291_p0574c20║爛。思因氣蔽。則為灰灰瘴。為飛沙。總之一根感報。

則 

X14n0291_p0576b22║鼠眾雀。兆為荒儉。商羊水災。鶴鶴舞旱應。詐為魅

惑。 

X14n0291《楞嚴經直指》卷 9 

X14n0291_p0580c02║身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生滅為

因。 

X14n0291_p0590c19║金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年。不死為靈。出生國

土。 

X14n0292《楞嚴經擊節》卷 1 

X14n0292_p0607c22║精明元耶。古德云。海底泥牛銜啣月走。巖前石虎抱 

X14n0294《楞嚴經說約》卷 1 

X14n0294_p0615c12║謂童[髟/老] 異年。見河如昨。此見不變。則不滅可

知。阿 

X14n0294_p0619c02║直修禪定也。紆者雙厭苦樂。灰灰冷舍心也。此四勝 

X14n0295《楞嚴經述旨》卷 2 



X14n0295_p0629b13║火成灰灰。漸漸銷殞。決知此身。當從滅盡。佛言。王

觀 

X14n0295_p0631c11║住不滅。則與外道梵志所談冥諦。投灰灰所說真我。 

X14n0295《楞嚴經述旨》卷 4 

X14n0295_p0643b10║中。初以陽動。交變妄合。而成五行。遞 相為種。生

出 

X14n0295_p0644a20║純。更不成襍。又如木成灰灰燼。不重為木。諸佛如來 

X14n0295《楞嚴經述旨》卷 8 

X14n0295_p0663b07║為果。情解兩忘。心慮灰灰凝。細惑頓斷。是謂禪那進 

X14n0295_p0664a15║像也。慢為魔民。魔能害物。故血河灰灰河。熱沙毒

海。 

X14n0295《楞嚴經述旨》卷 9 

X14n0295_p0666c16║皆捨。心慮灰灰凝。成無想定。以是感報生無想天。壽 

X14n0295_p0667c10║性不深。多滯于此。雖能洞了色空。灰灰滅心慮。逮無 

X14n0296《楞嚴經截流》卷 1 

X14n0296_p0678c12║木成灰灰不重為木如空花滅不復見花葢得諸此惟 

X14n0296《楞嚴經截流》卷 2 

X14n0296_p0681b22║赤白間雜紛糅者住行向地或超或次遞 遞 涉入也 

X14n0296_p0683a08║位真菩提路者以諸位之中遞 遞 增進由觀行之相 

X14n0296_p0684b01║初五日衙齋名理軒對完隨喜者汪仲嘉吳[傝-日]𪜹度周 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 2 

X14n0298_p0733c16║然之火漸漸成灰灰銷殞不息終成滅盡肉身亦然 

X14n0298_p0734b07║歲故言止此約十年遞 互相校於六十時校五十 

X14n0298_p0742c24║解投灰灰等者是苦行外道即拔髮熏鼻臥刺之類 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 3 

X14n0298_p0756c22║則應蒙𫎇受烟氣方知有香今一銖之烟騰空未遠 

X14n0298_p0760a20║者如釀秫秫為酒炊黍為飴由外變而成名變異味也。 



X14n0298《楞嚴經直解》卷 4 

X14n0298_p0772c23║灰灰土遇絞則成乎水林藪者藪音叟草屬草木叢 

X14n0298_p0773a02║有因緣交五發生遞 為種類上二句總結交妄發 

X14n0298_p0775c06║永不再雜矣又木喻生死灰灰喻涅槃木成灰灰喻出 

X14n0298_p0775c07║生死證涅槃木既成灰灰不重為木既出生死得證 

X14n0298_p0775c16║如來智德也木既成灰灰不重為木如出生死更不 

X14n0298_p0784a23║土灰灰沙喻於五陰妙心本然清淨五陰從來昏滯 

X14n0298_p0790b02║世尊若離明暗見畢竟空（至）惟願大慈開我蒙𫎇恡。 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 5 

X14n0298_p0796a17║鵠何因而白烏何因而黑玄即是黑凡一切鶴鶴長 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 7 

X14n0298_p0825b23║蜜俱成灰灰爐將何享佛燒令烟盡者即煎令烟盡 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 8 

X14n0298_p0834c02║正喻三漸初功毒蜜喻十二顛倒詳玩湯水灰灰香 

X14n0298_p0834c03║之喻湯水猶麤洗灰灰香是細洗葢湯水喻地前四 

X14n0298_p0834c04║十心灰灰喻四加行香喻十一地觀智甘露是天所 

X14n0298_p0834c06║又一解湯水喻諸位正定灰灰香喻諸位所具功德 

X14n0298_p0834c23║以三義遞 進故也。 

X14n0298_p0844c05║而修而證故漸次深入者謂位位遞 進不躐等而 

X14n0298_p0846b07║燒上百節俱焚全身灰灰燼此是華報果在地獄瑠 

X14n0298_p0848c16║故故感獄中報有血河灰灰河等事血河等者慢屬 

X14n0298_p0848c17║癡癡是昏濁之氣五鈍使所攝故感血灰灰等狀是 

X14n0298_p0850b14║成熱灰灰爐炭之類交于心心本雜念紛飛且心屬 

X14n0298_p0851a08║心又為鼻氣所熏蒸故為灰灰為瘴灰灰與瘴皆昏擾 

X14n0298_p0854b10║輕似鶴鶴乃能御風而行凌霄越海名飛行仙三明 

X14n0298《楞嚴經直解》卷 9 

X14n0298_p0857c17║理捨之極矣則身心俱滅百慮盡灰灰經五百劫凝 

X14n0298_p0862b22║思邈千金方云身中有九蟲蟯蟲細如菜蟲居[月*固]𫆣 

X14n0298_p0862c09║餘皆遞 相涉入互為賓主外入為賓本藏為主按 

X14n0298_p0862c15║下正顯虗靈之境以內竅虗靈故外聞風聲鶴鶴唳 

X14n0298_p0862c17║定名謂此名為魂等六物遞 相離合將成善種善 

X14n0298_p0868b18║寂之地謐亦靜義即處陰寂而風聲鶴鶴唳月色山 



X15n0299《楞嚴經講錄》卷 1 

X15n0299_p0014b08║灰灰滅。而常住真心。性淨明體。立可承當。豈非楞嚴 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 2 

X15n0299_p0022b09║言。汝既不知。我今于中指。示汝不生滅性。以灰灰汝 

X15n0299_p0023c20║喻如去汁之灰灰。凡夫喻如完灰灰。謂二乘人雖在悟 

X15n0299_p0030c03║人也。娑毗迦羅。云金頭。冥諦見前。投灰灰。即苦行

外 

X15n0299_p0030c15║則與先梵志娑毗迦羅所談冥諦。及投灰灰等諸外 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 4 

X15n0299_p0059b18║如木既因火而成灰灰。則不復為木矣。法合云。諸佛 

X15n0299_p0059b23║永斷。無復更生。亦猶木既成灰灰。不復再成木也。 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 6 

X15n0299_p0091a01║枯木寒灰灰。方與攝心為戒相應。方得不隨欲流而 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 7 

X15n0299_p0101a18║不明。反以無情為至理也。和合頑成者。謂灰灰己知 

X15n0299_p0101b05║依亂想者。謂假托因依。遞 為形勢。彼借此勢。此假 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 8 

X15n0299_p0102b05║滅性也。毒蜜。喻五辛婬殺等種習。湯灰灰。喻三漸

次。 

X15n0299_p0104a13║如來氣分交接。蒙𫎇佛慈光攝受。猶有自他之分。此 

X15n0299_p0105c19║智全轉。則無明妄習灰灰飛烟滅矣。八地方轉。此位 

X15n0299_p0111c11║被燒故為熱灰灰爐炭。心為五行之主。正性屬火。被 

X15n0299_p0112a21║火似氣與火土交感故。為灰灰塵瘴氣。為飛砂礰石。 

X15n0299_p0113c13║因中。刺人隱暗之事。而傳遞 之故。今為鬼。亦附巫 

X15n0299_p0114b18║于中殺其身。食其肉。則生生世世。遞 相食噉。如井 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 9 

X15n0299_p0117c03║以捨定。滅除捨心。令心慮灰灰凝。經五百大劫。第六 

X15n0299_p0120c24║一切不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。惟照真元。縱彼魔

力強橫。毫無入處。無 



X15n0299_p0121c09║棄其本軄。而遞 相涉入也。互為賓主者。謂一為主。 

X15n0299_p0121c11║十方密義者。即指徧法界也。遞 相離合者。有時。精 

X15n0299_p0126a22║初心。一併亡失。唯信眼前父父子子。遞 代相生。乃 

X15n0299《楞嚴經講錄》卷 10 

X15n0299_p0134b01║欲灰灰身滅土。以永滅空。為所依處。依此歸休。不復 

X15n0299_p0139b24║鶴鶴。月岫松風。斯又時公之深脩密煉。在語言文字外 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 1 

X15n0300_p0141a21║為鑛。木成灰灰何再生枝。聞斯而真妄先後之見應銷。 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 2 

X15n0300_p0154b12║佛甄別也。外道通稱梵志。投灰灰。苦行外道也。 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 4 

X15n0300_p0166c22║此示無變無生也。金喻菩提果覺無變。灰灰喻涅槃 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 7 

X15n0300_p0190a21║外道計無情有命。金石堅牢。或習定灰灰凝。思專枯 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 8 

X15n0300_p0191b05║地。如淨器毒蜜。須湯水灰灰香洗淨。然後可貯甘露 

X15n0300_p0198c18║身主觸。灰灰炭觸類也。心正屬火。燒之轉熾。故迸灑 

X15n0300_p0199a09║味隨氣變也。綻拆爛壞。由體隨氣變也。衝思為灰灰 

X15n0300_p0200b20║雀眾鼠。荒儉之徵。𪄲鴹水災。鶴鶴舞多旱。其類非

一。 

X15n0300_p0201c23║變遂忘心想。形如槁木。心若死灰灰。名覺悟圓成。其 

X15n0300《楞嚴經纂註》卷 9 

X15n0300_p0204a03║身心俱滅也。心慮灰灰凝。即無想定也。由是感報。生 

X15n0300_p0204c19║雖能洞了色空。灰灰滅心慮。逮無所有。而終於識性。 

X15n0300_p0206c07║能使形槁木。心死灰灰。況真定之力哉。 

X15n0301《楞嚴經精解評林》卷 1 



X15n0301_p0219b20║也。蜜利迦羅鹿也。悉 伽羅野干也。摩斯咤稱 

X15n0301_p0220a18║差羅波尼灰灰水也。朱利草賊也。薩裒煞地蛇藥 

X15n0301_p0220b06║楞嚴健樹也。楞伽本[王*夌]𤦫沙。不可往也。薩達磨芬 

X15n0301_p0231c07║（資中曰。外道通稱梵志。按灰灰苦行外道也）。（吳

興曰。向 

X15n0301_p0233c19║吳興曰。不和合者。有似自然。下文所破。其義[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 異。 

X15n0301《楞嚴經精解評林》卷 2 

X15n0301_p0242c13║復由風金而起。或曰愛心外感於水者。則違經文。遞  

X15n0301_p0243a07║曰交妄發生。遞 相為種也。土水生木。木土生金。金 

X15n0301_p0244b05║溫陵曰。金喻菩提果覺無變。灰灰喻涅槃果德無生。 

X15n0301_p0244b08║明習本無迷。迷由妄起。後金灰灰二喻明習漏妄緣 

X15n0301_p0246b25║溫陵曰。遞 躡上文起難。為後學決疑也。上稱緣斷 

X15n0301_p0247c27║（興福曰。清水喻圓湛妙心。塵土灰灰沙喻五陰生法五 

X15n0301_p0267c23║資中曰。外道計無情有命。金石堅牢。或習定灰灰凝。 

X15n0301_p0268a04║資中曰。和合巧偽。改故作新。或假託因依。遞 為形 

X15n0301《楞嚴經精解評林》卷 3 

X15n0301_p0268c04║伽經云。[葸-十+夕]𦵇蒜韭薤興渠也。應法師云。興渠

梵音訛也。 

X15n0301_p0276a08║糜味類也。身主觸。灰灰炭觸類也。心正屬火。燒之轉 

X15n0301_p0276a28║思為灰灰沙。依土感也）。 

X15n0301_p0277a10║溫陵曰。此愛薄於前。故報居其上。後遞 然也。淨居 

X15n0301_p0279a07║捨道。心慮灰灰凝。即無想定也。以是感報。生無想

天。 

X15n0301_p0280a16║了色空。灰灰滅心慮。逮無所有。而終於識性。不能自

脫 

X15n0301_p0282b21║我者。尚能使形槁木心死灰灰。況真定之力哉。 

X15n0302《楞嚴經略疏》卷 2 

X15n0302_p0298a14║寂灰灰斷纏空既自昧其家珍亦何由而得用乎此經 

X15n0302_p0298b18║實性也投灰灰等諸外道所指真我總有三種一曰廣 

X15n0302《楞嚴經略疏》卷 4 

X15n0302_p0305b09║相生遞 以妄為種生生相斷種種相纏此世界之所 

X15n0302_p0305c05║強凌弱遞 相吞啖是等業果則以殺貪為之本汝既 



X15n0302_p0306b02║猶如鑛盡金純豈有再生鑛乎木灰灰之喻喻果德之 

X15n0302_p0306b03║無生也涅槃寂滅二死俱盡猶如木爇成灰灰豈有再 

X15n0302《楞嚴經略疏》卷 7 

X15n0302_p0320c06║因世界有愚鈍輪迴以堅凝灰灰定癡守顛倒之故緣 

X15n0302《楞嚴經略疏》卷 8 

X15n0302_p0326b15║火隨觸變故為熱灰灰為燼炭燒心則以火燒火其火 

X15n0302_p0326c09║大肉山等衝思則氣隨土變故為灰灰為瘴為飛砂礰 

X15n0302《楞嚴經略疏》卷 9 

X15n0302_p0330b07║心俱滅以是感果得心慮灰灰凝經五百劫彼認以為 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 1 

X15n0303_p0358b22║於龜毛兔角乎。心既隨塵而滅。則汝法身。亦隨灰灰 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 2 

X15n0303_p0365a04║雖未曾滅。我觀現前念念遷謝新新不住。如火成灰灰 

X15n0303_p0365a13║然我觀察現前。念念遷謝。新新不住。如火之成灰灰。 

X15n0303_p0365b02║則昏昧矣。雞皮鶴鶴髮。行步龍鍾。日在桑榆。殆將不 

X15n0303_p0375c17║界。存泯自由。眾生未達斯義。則沉冥滯寂。灰灰斷纏 

X15n0303_p0377c02║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方。有何差別。世 

X15n0303_p0377c15║冥性常住。及投灰灰等諸苦行外道。計有神我。徧滿 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 4 

X15n0303_p0418a18║又如金鑛雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰

灰。 

X15n0303_p0418a23║木遇燒而成灰灰。既已成灰灰。不重為木。則求木於灰

灰 

X15n0303_p0418b06║鑛也。涅槃寂滅。類於木灰灰。既入涅槃。不復重淪生 

X15n0303_p0418b07║死。亦猶木灰灰。不復重為木也。故曰亦復如是。是則 

X15n0303_p0428a08║潔本然。即彼塵土灰灰沙之倫。本質留礙。二體法爾性 

X15n0303_p0428b12║土灰灰沙之倫。質則留礙。而有形塊。此二體者。本來 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 5 



X15n0303_p0448b02║剎那復具九百生滅。如此專力既久。向冷灰灰裏。一 

X15n0303_p0453b10║謂之果縛。若實行聲聞。新證四果已。將子縛斷盡不受

後有。然現身尚未灰灰滅。則果縛猶存。所有病苦。即應身 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 6 

X15n0303_p0468c07║已。圓通之後。一切玅用。全在於音也。豈如灰灰斷之 

X15n0303_p0473b06║婬。以為佛事。遞 相傳授。令諸眾生。墮落愛見坑

中。 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 7 

X15n0303_p0478c19║婆離瑟𧹞（十一）南無悉 陀耶毗地耶陀囉離瑟𧹞（十

二）舍 

X15n0303_p0478c23║拏耶（二十一）槃遮摩訶三慕陀囉（二十二）南無悉

羯唎多 

X15n0303_p0479a02║帝（二十八）尸摩舍那泥婆悉 泥（二十九）摩怛唎伽

拏（三十）南 

X15n0303_p0479a03║無悉 羯唎多耶（三十一）南無婆伽婆帝（三十二）多

他伽跢 

X15n0303_p0479b01║（八十四）突悉 乏般那你伐囉尼（八十五）赭都囉失

帝南（八十 

X15n0303_p0479b06║闍（九十五）呼藍突悉乏難遮那舍尼（九十六）毖沙舍

悉 怛 

X15n0303_p0479b09║（一百二）摩訶稅多闍婆囉（三）摩訶䟦囉槃陀囉婆悉

你 

X15n0303_p0479b23║拏（三十九）般剌舍悉 多（四十）薩怛他伽都瑟尼釤

（四十一）虎 

X15n0303_p0479c01║（四十六）悉 耽婆那（四十七）虎𤙖（四十八）都嚧

雍（四十九）波囉瑟 

X15n0303_p0479c11║（七十五）莎悉 帝薄婆都（七十六）麼麼（七十七）

印兔那麼麼寫 

X15n0303_p0479c21║揭囉訶（二百一）迦叱補丹那揭囉訶（二百二）悉 乾

度揭囉 

X15n0303_p0479c22║訶（三）阿播悉 摩囉揭囉訶（四）烏檀摩陀揭囉訶

（五）車 

X15n0303_p0480b03║南無粹都帝（七十五）阿悉 多那囉剌迦（七十六）波

囉婆悉  

X15n0303_p0480b13║什婆𠼐獘泮（三百）薩婆阿播悉 摩𠾆獘泮（三百一）

薩婆舍 

X15n0303_p0488a05║乃至鶴鶴鶴鶴相唳。鶃鶃相視。其類不可勝窮。而孰非 

X15n0303_p0489a23║四千枯槁亂想。所謂隳肢體。黜聰明。而成寒灰灰槁 



X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 8 

X15n0303_p0490c09║方得除滅。如淨器中除去毒蜜。以諸湯水并雜灰灰香。 

X15n0303_p0490c15║滅盡也。譬如淨器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰 

X15n0303_p0490c18║也。灰灰湯洗滌。喻違現業也。後貯甘露。喻安立聖位 

X15n0303_p0507c08║相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸事。是故 

X15n0303_p0507c19║故死後有血河灰灰河。熱沙毒海融銅灌吞之事。皆 

X15n0303_p0510a16║焰。燒味。能為焦丸鐵麋。燒觸。能為熱灰灰爐炭。燒

心。能 

X15n0303_p0510b08║燒身之觸。所觸者。皆熱灰灰爐炭也。燒心之知。所思 

X15n0303_p0510c12║大肉山。有百千眼無量咂食。（體隨氣變也）衝思。則

能為灰灰 

X15n0303_p0516a13║婬中。心不流逸。澄[鎣-(冗-几)]𨧿生明。命終之後。隣

於日月。如是 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 9 

X15n0303_p0520a01║此窮極捨道。獲受灰灰心之果。彼自以為不生不滅。 

X15n0303_p0520a14║身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生滅為

因。 

X15n0303_p0520a20║捨定滅除捨心。至於身心灰灰滅。渾成晦昧。冥然一 

X15n0303_p0520a21║空。如所謂槁木死灰灰者。其壽經歷五百大劫。若是 

X15n0303_p0520a22║其長。不知其所謂灰灰凝者。非真不生滅也。如夾冰 

X15n0303_p0520b01║令灰灰凝。安能認取識精明元。而發生圓湛不生滅 

X15n0303_p0538a03║鳳龜鶴鶴。經千萬年不死為靈。出生國土（問金玉無情

之物。何得出 

X15n0303《楞嚴經貫攝》卷 10 

X15n0303_p0545b16║涅槃者。不待灰灰斷。即於現所生處。計此是果。其數 

X15n0303_p0549c09║空性。於是毀滅羣化。便欲灰灰身滅土。纖塵不立。謂 

X15n0303_p0557a08║雪。如火爇草。無不灰灰蕩者矣。且不但只消惡業而 

X15n0305《楞嚴經觀心定解大綱》卷 1 

X15n0305_p0596b09║義。何者妙玄云。小乘灰灰斷無如意珠身。據此文。即

知 

X15n0305_p0599b23║現身十界故應化無量。更拔濟未來則非小乘灰灰身 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 1 



X15n0306_p0604a21║已得常住法身非灰灰身滅智者比。若自若他威儀 

X15n0306_p0610b17║住真心故中理是心。小乘灰灰身滅智故真理非智。 

X15n0306_p0610c01║心即如意珠王身也。妙玄云小乘灰灰斷無如意珠 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 2 

X15n0306_p0632a18║成灰灰漸漸銷殞。殞亡不息决知此身當從滅盡。 

X15n0306_p0644c07║投灰灰等諸外道種說有真我徧滿十方。有何差別。世 

X15n0306_p0644c22║生滅。投灰灰苦行外道。說真我徧十方有似覺緣徧 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 4 

X15n0306_p0698a07║又如金鑛雜於精金。其金一純更不成雜。如木成灰灰 

X15n0306_p0698a09║初以金灰灰立喻。鑛喻無明。金喻菩提。木喻生死。灰

灰 

X15n0306_p0698a12║不變如金。斷果不生如灰灰。何疑山河習漏有復生 

X15n0306_p0710a01║迷方。空華本無所有。證真如精金。濕灰灰更不重生。 

X15n0306_p0712a23║云何為濁。阿難。譬如清水清潔本然。即彼塵土灰灰沙 

X15n0306_p0712b03║幽溪曰。水喻湛圓真心。灰灰沙喻四大纏縛。言土失 

X15n0306_p0712b05║真心無生死而反成生死。須知水亡其潔咎歸灰灰 

X15n0306_p0719c01║精明體。但阿難既悟大乘豈猶執灰灰斷之說。所證 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 5 

X15n0306_p0729a05║位硬配今文。而言識決空妄。真深經淺解謚鶴鶴以 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 6 

X15n0306_p0750b16║山林即全真之[白*方] 。後漢張道陵之從老子受雲中 

X15n0306_p0750b18║米張。即正乙之[白*方] 也。後全真分二類。一鍊養。

二服 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 8 

X15n0306_p0783b06║方得除滅。如淨器中除去毒蜜以諸湯水并雜灰灰香 

X15n0306_p0783b16║生法忍故以前三所除喻毒蜜。若爾。湯水灰灰香洗 

X15n0306_p0783b22║正使。湯水灰灰香喻除習氣。習氣即該塵沙無明。三 

X15n0306_p0783b24║者謂以灰灰香雜湯水中也。古人云。湯水如正行灰灰 

X15n0306_p0783c03║毒蜜喻十二顛倒。湯水灰灰香喻下五十五位觀智。 

X15n0306_p0801a11║二習相鼓故有血河灰灰河熱砂毒海融銅灌吞諸事。 

X15n0306_p0801a13║他傷惱故感血灰灰熱砂等。即中云血河等是貪嗔 

X15n0306_p0804a10║燒味能為焦丸鐵糜。燒觸能為熱灰灰爐炭。燒心能生 

X15n0306_p0804a14║主觸灰灰炭觸類也。心正屬火燒之轉熾故迸洒空 



X15n0306_p0804c14║衝思則能為灰灰為瘴。為飛沙礰擊碎身體。 

X15n0306_p0804c16║百千孔無量蟲咂食之。為灰灰等者。心思紛雜得毒 

X15n0306_p0804c17║氣而為灰灰沙。瘴亦毒氣也。孤山云。魚敗曰餒。羮敗 

X15n0306_p0804c21║變也。綻拆爛壞體隨氣變也。衝思為灰灰沙依土感 

X15n0306_p0811a16║既衰中歲心多灰灰冷。今少年好靜故足奇耳。第五 

X15n0306《楞嚴經觀心定解》卷 9 

X15n0306_p0815b23║身心俱滅心慮灰灰凝經五百劫。是人既以生滅為因 

X15n0306_p0815c04║灰灰凝。身心下定成克果。問。身心俱滅與四空何異。 

X15n0306_p0815c05║答。此定中境界出定即有故不同也。心慮灰灰凝者。 

X15n0306_p0834c17║此名日月薄蝕精氣金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年 

X16n0307《楞嚴經指掌疏懸示》卷 1 

X16n0307_p0010b01║柴紫乘時講錄。雲棲廣莫直解。虞山鶴鶴林大 

X16n0307_p0010b03║解并索隱。虞山鶴鶴林大寂撰文義。消文貼義。咸有可

採）。金陵秋溟先生殷祭 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 2 

X16n0308_p0049b14║火成灰灰漸漸銷殞。殞亡不息。決知此身當從滅盡。 

X16n0308_p0049c01║住。由不住故。須臾變新作故。故曰如火成灰灰。灰灰

無 

X16n0308_p0049c02║常灰灰。頃刻轉故為新故曰漸漸銷殞。謂銷殞故灰灰 

X16n0308_p0061c04║由而得脫乎。唯其非離也故能塵剎混融。萬物一體。用

彌法界。存泯自由。眾生未達斯義。則沉溟滯寂。灰灰 

X16n0308_p0066b09║與先梵志娑毗迦羅所談冥諦。及投灰灰等諸外道種 

X16n0308_p0066b15║湛然常住性非生滅。義似有濫。投灰灰或云塗灰灰。言 

X16n0308_p0066b16║有時以身投灰灰。有時以灰灰塗身。無益苦行也。更有 

X16n0308_p0070c22║永沉生死終滯灰灰斷果矣。斥迷許示竟。 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 3 

X16n0308_p0109a10║藏性。如不然者必至全體灰灰泯。反將含吐十虗之 

X16n0308_p0109b09║蕩然者灰灰壞義。罣礙者羈縛義。良以一切眾生妄 

X16n0308_p0109b12║大無主。頓覺現前身心。蕩然灰灰壞。自是離我我所 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 4 

X16n0308_p0116b18║石擎焰融水五行說者。若以石為金。金能生水烏又生

火。若以石為土則水火皆不應生。又林燒成灰灰可 

X16n0308_p0121a18║又如金鑛雜於精金。其金一純更不成雜。如木成灰灰 



X16n0308_p0121b01║更不成雜喻之。令其生信以自修也。木喻煩惱。灰灰 

X16n0308_p0121b03║火燒木離烟𦦨而成寒灰灰。是謂斷德成矣。斷德既 

X16n0308_p0121b12║槃寂滅類於木灰灰燒盡。成斷果後不復生死。亦猶 

X16n0308_p0121b13║燼木灰灰後不復重為木也。法喻合明真信斯生。始 

X16n0308_p0123b06║重舉鑛金木灰灰二喻令以生其真信。此處既為防難亦恐

不信。故重舉佛得無礙之故令以生其正信。而 

X16n0308_p0129a01║三細無用而無明自灰灰。故曰心中達多狂性自歇。 

X16n0308_p0134c17║潔本然。即彼塵土灰灰砂之倫本質留礙。二體法爾。性 

X16n0308_p0135a01║然喻之。倫類也。塵土灰灰砂之倫喻空見及四大四 

X16n0308_p0136a18║此濁依於識陰（此五濁中。古德多取四大六塵等合前灰

灰土以四性六根等合前清 

X16n0308_p0136a19║水。然六根四性正是帶妄之見。取喻清水似與澄濁之文

不合。今疏通以四性六根四大六塵等取喻灰灰 

X16n0308_p0143b07║果四果亦然。以彼道成盡灰灰六用。為灰灰斷涅槃故 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 5 

X16n0308_p0160b04║微塵即是燒想。謂燒已成灰灰析為微塵故。微塵近 

X16n0308_p0166a08║初發心蒙𫎇教。發心者發小乘心。從佛者從佛剃落。 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 7 

X16n0308_p0217a05║戒體不易成故。如模印像模必端故。第一者。德蠟臘 

X16n0308_p0218c19║故。莊嚴香爐者。以灰灰覆火。務令嚴好。純燒沈水

者。 

X16n0308_p0218c21║定心矣。無令見火者。香置灰灰上炙之。漸以自然。若 

X16n0308_p0240a17║煩惱。故成八萬四千。總以久想不得。心思灰灰泯。故 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 8 

X16n0308_p0242a03║方得除滅。○如淨器中除去毒蜜。以諸湯水并雜灰灰 

X16n0308_p0242a14║位中定。諸位中定。仍不離前之三摩。灰灰香喻諸位 

X16n0308_p0243b15║舉之。永斷淫心者。現種俱盡。如枯木不萌。如寒灰灰 

X16n0308_p0255b16║遇法流。對境起念者。時乎有之。乃重以增上信力。圓

伏圓斷。至三信則如木成灰灰。永不再燄。故自四信以 

X16n0308_p0255b17║去。文中不涉斷惑一語。愚又何敢妄贅。所謂經之所

無。誰許擅益是也。或曰斷既如木成灰灰。證即如金出 

X16n0308_p0264b17║二習相皷故有血河灰灰河熱砂毒海融銅灌吞諸事。 

X16n0308_p0264c06║如是故於命終神識。見有血河灰灰河熱砂毒海融 

X16n0308_p0264c08║忽合。如磨蓋壓。血肉徧流。如大河海。血水涌沸。男

女萬數。出沒其中。灰灰河者。經律異相云。灰灰河地獄縱廣 

X16n0308_p0264c09║深淺五百由旬。灰灰湯涌沸。罪人入河。鐵刺刺身。膿

血流出。痛苦萬狀。熱砂者。灌頂云。即黑砂地獄。熱風暴 



X16n0308_p0268a13║燒味能為焦丸鐵糜。燒觸能為熱灰灰爐炭。燒心能為 

X16n0308_p0268a23║之火。燒於現前身根。以身根屬觸。故熱灰灰爐炭。觸 

X16n0308_p0269a17║衝思則能為灰灰為瘴為飛砂礰擊碎身體。 

X16n0308_p0269b06║氣遇風而成揚。故灰灰瘴砂礰。（謂揚灰灰潑瘴。飛砂

走石也）皆帶揚 

X16n0308_p0278b20║得身形似鶴鶴形。即斯意也。此對上科。約身重身輕 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 9 

X16n0308_p0285a21║身心俱滅。心慮灰灰凝經五百劫。是人既以生滅為因 

X16n0308_p0285b10║伏六識。令其緣慮不動。故曰心慮灰灰凝。灰灰滅也。

凝 

X16n0308_p0285b11║不動也。然雖曰灰灰曰凝。但如蟄蟲冰魚。非是真斷。 

X16n0308_p0285b15║識心。令其灰灰凝。是不知妄本而錯修也。不能發明 

X16n0308_p0289a21║以於無想天中。身心俱滅。心慮灰灰凝。其奈初半劫 

X16n0308_p0303b04║故。由此於兩楹中間。灰灰心泯志。故曰入中隳地。自 

X16n0308_p0313b22║重加精苦者。如斷五味。裸四肢。拔髮熏鼻投灰灰臥 

X16n0308_p0313c24║於說法處得大寶珠。○其魔或時身為畜生口銜啣其 

X16n0308_p0316a20║此名日月薄蝕精氣金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年 

X16n0308_p0316b03║地。地上之金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。得之可以久生。可 

X16n0308_p0317a01║修而納之於魔罟 也。三出名警悟。 

X16n0308《楞嚴經指掌疏》卷 10 

X16n0308_p0322c03║若因有壞而執無常。則菩薩灰灰嚴土之心。若因不 

X16n0308_p0333b15║旃延說。一切眾生。悉是自在天作。楞伽經塗灰灰外 

X16n0308_p0336c08║成其伴侶。佛果菩提。抱迷絕分。滯寂沈空。灰灰知泯 

X16n0308_p0336c13║心。居滅已休。不進而作勝解。甘墮灰灰泯。故曰成趣 

X16n0308_p0336c15║蔽。莫臻究竟斷果。故云背也。現前既為敗種。灰灰身 

X16n0309《楞嚴經指掌疏事義》卷 1 

X16n0309_p0347c06║已如敗種。釋云。敗種者。已壞之種不能發生。二乘灰

灰 

X16n0309_p0356c07║可使如死灰灰乎。今之隱几者。非昔之隱几也。子綦

曰。 

X16n0309_p0357c20║猶掛舊時眉。衣衫歲久成苔蘚。脂粉年深化土灰灰。妾 

X16n0309_p0361a18║詩經鄘風柏舟章云。汎彼柏舟。在彼中河。[髟/冗]𫘻彼

兩髦。 

X16n0309_p0366c18║煉得身形似鶴鶴形 

X16n0309_p0367a06║得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘話。 

X16n0309_p0367c02║翅鳥。欲取食之。銜啣上須彌山北大鐵樹上。高十六萬 



X16n0309_p0368b03║火向。院主訶曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰曰。

吾 

X16n0311《楞嚴經勢至圓通章疏鈔》卷 1 

X16n0311_p0381c04║念佛也）鶴鶴冲（餘門念佛也）已過凡禽。（餘門修行

也）爭如鵬舉。（持名 

X16n0311《楞嚴經勢至圓通章疏鈔》卷 2 

X16n0311_p0391b01║色緣念佛也（四三）諸根灰灰泯。六入緣念佛也（四

四）根塵 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 1 

X16n0316_p0439b05║以尋常小聖入滅盡定。形如稿木。心若死灰灰。尚無 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 2 

X16n0316_p0460a10║續不住。此行陰遷流。如火之成灰灰。漸消漸殞。由此 

X16n0316_p0460a24║則消耗矣。其神則昏昧矣。以至鷄皮鶴鶴髮。行步龍 

X16n0316_p0471b11║道所立二十五諦中冥性常住。及投灰灰等諸苦行 

X16n0316_p0471c11║祖。故稱先梵志也。投灰灰等者。等乎躶形㧞髮鞭纏 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 3 

X16n0316_p0488c14║其城中象呌馬嘶。牛鳴羊羋哶。情與無情。種種音聲。 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 4 

X16n0316_p0509b07║石為土。則水土皆不應生。又林燒成灰灰。可云火能 

X16n0316_p0511a23║又如樹木被燒成灰灰。既已成灰灰。則不能復再為樹 

X16n0316_p0511a24║木。設欲求鑛於金。索木於灰灰者。豈不謬乎。此以金 

X16n0316_p0511b02║不復重有煩惱。亦猶精金不復重為鑛也。灰灰喻涅 

X16n0316_p0511b03║槃斷德無生。故如木灰灰。既入涅槃。不復重淪生死。 

X16n0316_p0511b04║亦猶木灰灰不復重為木也。故曰亦復如是。蓋此二 

X16n0316_p0518b12║潔者。其本然也。若彼塵土灰灰沙之類。質則留礙。而 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 5 

X16n0316_p0533b24║圓通。彼時蒙𫎇佛印我兄弟藥王藥上二菩薩名。今 

X16n0316_p0534c16║漸漸馴熟。佛將埽箒。更名除垢。槃特思念。灰灰土埽 



X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 7 

X16n0316_p0564b08║國人採花笮汁。熬 以為膏。以賣買客。熏陸。南方草 

X16n0316_p0577b09║乎。因此癡頑。遂而想念。俱類灰灰凝。以故用無識為 

X16n0316_p0577b14║槁木。思類寒灰灰。故云枯槁亂想。以上惑業。下明受 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 8 

X16n0316_p0579c02║蜜者。喻除助因刳正性違現業也。灰灰湯洗滌者。喻 

X16n0316_p0580a11║為食事。如色界禪思。乃至小兒懸視灰灰囊。將謂飯 

X16n0316_p0593b09║內爛盡。灰灰河等者。經律異相云。灰灰河地獄。縱廣

深 

X16n0316_p0593b10║淺。各五百由旬。灰灰湯涌沸。惡氣熢㶿。洄波相搏。

聲 

X16n0316_p0593b14║不死。乃出灰灰河。至彼岸上。復有豺𧳓。求嚙罪人。

生 

X16n0316_p0593b18║不死。還入灰灰河。鐵刺刺身。皮肉爛壞。惟有白骨。

浮 

X16n0316_p0593c18║相。此如有人。銜啣恨在心。懷冤莫報。陡起殺仇之

心。 

X16n0316_p0596b04║嘗。能為焦丸鐵麋之味。燒身之根。能為熱灰灰。爐炭 

X16n0316_p0596c18║之觸。衝於意根。則能為灰灰瘴沙礰碎身之思。此皆 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 9 

X16n0316_p0605b07║除捨心。令其若心若慮。俱類灰灰凝。經五百大劫。第 

X16n0316《楞嚴經寶鏡疏》卷 10 

X16n0316_p0625b24║槃者。謂欲界四禪。此之五處。不待灰灰斷。但生其

處。 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 2 

X16n0317_p0650a09║冥之中有個主宰。即神我之謂爾。投灰灰指外道之 

X16n0317_p0655b24║死灰灰而不知者。是其愚也。其人無故。以二手掌。於 

X16n0317_p0655c04║不守自性轉計恬安無事為樂。滅智灰灰心為究竟 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 4 

X16n0317_p0672c13║既覺是性。豈更有再迷乎。是謂顯法也。四喻灰灰木 

X16n0317_p0672c15║既燒成灰灰。又豈能重為木耶。喻如諸佛如來。既悟 



X16n0317《楞嚴經正見》卷 5 

X16n0317_p0686b18║是斷滅法。而今降心不得。多是灰灰心滅智。沉空滯 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 7 

X16n0317_p0712a19║歸無。莊子身如槁木。心如死灰灰。即痴頑無用之類 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 8 

X16n0317_p0725c07║摶之。為丸糜矣。身塵是觸。以火然之。為灰灰炭矣。

心 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 9 

X16n0317_p0732b09║還降於下。鬼火若乾。必升於上遞 降遞升。寧有既 

X16n0317《楞嚴經正見》卷 10 

X16n0317_p0745c18║器中。除去毒蜜。以諸湯水。并雜灰灰香。洗滌其器。

後 

X16n0317_p0746c24║列聖之未明。可使塵點劫前死灰灰起舞。恒沙界外瓦 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 1 

X16n0318_p0758b19║筒灰灰。此頌分明讚嘆仰山睡處。不墮於枯槁。正是 

X16n0318_p0758b21║態如律筒灰灰。自與精魂脚手敻異。 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 2 

X16n0318_p0768a07║遷謝。新新不住。如火成灰灰。漸漸銷殞。殞亡不息。

決知 

X16n0318_p0777c15║諦。及投灰灰等（習定灰灰凝）諸外道種說有真我徧滿

十方。有 

X16n0318_p0781c11║不定者未始不可移也。如二十三祖鶴鶴勒那尊者。 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 3 

X16n0318_p0806b24║神。喚什麼作法身。良久云。還會麼。不可續鳧截鶴

鶴。 



X16n0318《楞嚴經宗通》卷 4 

X16n0318_p0811a24║金鑛。雜於精金。其金一純。更不成雜。如木成灰灰。

不重 

X16n0318_p0811b12║灰灰不重木。再申滅不復生之意。故其詞略。覺不復 

X16n0318_p0819b13║彼塵土灰灰砂之倫。本質留礙。二體法爾。性不相循。

有 

X16n0318_p0820c19║灰灰不重木。更不為煩惱。故有一念無生。即證涅槃 

X16n0318_p0821a10║念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白練去。 

X16n0318_p0821a16║傳九峯。香煙脫去。正脈難通。月巢鶴鶴作千年夢。雪 

X16n0318_p0821b15║滅不停時如何。霜云。直須寒灰灰枯木去。一念萬年 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 5 

X16n0318_p0847a06║帳合。視聽難通。犯動毛頭。月昇夜戶。密移一步。鶴

鶴 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 6 

X16n0318_p0854c13║甚麼。山曰冷灰灰裏有一粒豆瀑。乃喚維那。明窗下 

X16n0318_p0855a01║籃中無一甌。便行茶。眾皆舉目。空曰。大眾鶴鶴望。

請 

X16n0318_p0861a12║祖鶴鶴勒尊者。月氏國人也。父曰千勝。母曰金光。以 

X16n0318_p0866b11║長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。谷無 

X16n0318_p0869c19║漸雞皮鶴鶴髮。父少而子老。看看行步龍鍾。疑殺木 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 7 

X16n0318_p0887b16║定灰灰凝。愚鈍枯槁。遇物成形。如黃頭化石之類。是 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 8 

X16n0318_p0889a13║灰灰香。洗滌其器。後貯甘露。云何名為三種漸次。一

者 

X16n0318_p0889b06║藥矣。必滌之以湯水。助之以灰灰香。需之以歲月。然 

X16n0318_p0889b08║之湯水灰灰香也。前四種明誨。殺盜婬妄。已具正戒。 

X16n0318_p0895b13║器量同。欲識誕生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。其二 

X16n0318_p0913c13║水發。二習相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞 

X16n0318_p0915a24║能為焦丸鐵麋。燒觸。能為熱灰灰爐炭。燒心。能生星

火 

X16n0318_p0915b14║肉山。者百千眼。無量𠯗食。衝思。則能為灰灰為瘴。

為飛 

X16n0318_p0916a11║灰灰罏炭。燒心。則變於心位之離火。故為星火迸灑。 



X16n0318_p0917c02║報不祥。如商羊水災。鶴鶴舞多旱之類。魃煽婬風。亦 

X16n0318_p0919c23║遂一味清淨。灰灰心槁形。其行絕世。有似二乘緣覺。 

X16n0318_p0920c13║福報雖殊。要不可語於大解脫也。二十三祖鶴鶴勒 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 9 

X16n0318_p0921b08║捨道。身心俱滅。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生

滅 

X16n0318_p0921c17║心。相續無間。以至心想一切皆捨。心慮灰灰凝。此妄 

X16n0318_p0923b23║為存。則非無想。而心慮灰灰凝。又似不存。則非想

也。 

X16n0318_p0929b04║院主訶云。何得燒我木佛。霞以杖子撥灰灰曰。吾燒 

X16n0318_p0931a11║芝草。麟鳳龜鶴鶴。經千萬年。不死為靈。出生國土年

老 

X16n0318_p0932a10║則枉習休徵之類。日月精氣。金玉芝草。麟鳳龜鶴鶴。 

X16n0318《楞嚴經宗通》卷 10 

X16n0318_p0943b23║顢頇佛性。必須對塵對鏡。如枯木寒灰灰。臨時應用。 

X17n0321《楞伽經註》卷 2 

X17n0321_p0094c04║謂所聞法。緣有十二。名為各別。擊繫念脩行。餘乘不 

X17n0323《楞伽經通義》卷 1 

X17n0323_p0135a05║朝議大夫直龍圖閣權江淮荊淅浙等路制 

X17n0323_p0136a05║軾亦老於憂患百念灰灰冷公以為可教者乃授此經 

X17n0323《楞伽經通義》卷 2 

X17n0323_p0160a08║故不斷涅槃亦以如幻故不常非同灰灰滅故不斷 

X17n0324《楞伽經集註》卷 2 

X17n0324_p0247c14║於禪觀時見如日月形狀明淨明耀或見紅蓮在深險之下二

乘以自共相為實有灰灰身滅智同於虗空 

X17n0325《楞伽經纂》卷 1 

X17n0325_p0289c05║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 憫眾生及本願不作證（乃

至）堅濕暖動非作生自 



X17n0326《觀楞伽經記》卷 1 

X17n0326_p0341b09║棘塗灰灰。牛狗戒等。為出苦也。若業。謂業因。彼以

妄 

X17n0326《觀楞伽經記》卷 3 

X17n0326_p0369c02║記曰。此無想斷滅因也。謂無想外道。心慮灰灰凝。於 

X17n0326_p0378a10║乘妄計五蘊實有自共相。故作無常苦空等觀。灰灰 

X17n0326《觀楞伽經記》卷 8 

X17n0326_p0453b20║識自然不起也。以外道及鈍根那含。俱能灰灰滅六 

X17n0329《楞伽經義疏》卷 1 

X17n0329_p0491a20║有流轉。如醫瞖故見華。華本無體性也。涅槃雖無流 

X17n0329《楞伽經義疏》卷 4 

X17n0329_p0586b13║疏曰。二乘斷見思盡。泯智灰灰身。亦至菩薩第八地 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 1 

X17n0330_p0610c02║須寒灰灰枯木去一念萬年去函盖相應去純清絕 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 2 

X17n0330_p0633c01║如灰灰凝等。咸歸斷滅。悉空無益。又何必作此苦行 

X17n0330_p0633c19║師道。休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香 

X17n0330_p0634a01║親傳九峰。香烟脫去正脉難通。月巢鶴鶴作千年夢。 

X17n0330_p0634a03║飛龍。丹霞頌云。戴角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中 

X17n0330_p0639b15║其壞之。無可壞故不異。昔鶴鶴勒那尊者問二十二 

X17n0330_p0639b16║祖曰。我有何緣而感鶴鶴眾。祖曰汝第四劫中常為 

X17n0330_p0639b21║福微德薄。生於羽族。今感汝之恩。故為鶴鶴眾相隨 

X17n0330_p0639b24║能幽。隨流認得性。無喜亦無憂。時鶴鶴眾聞偈飛鳴 

X17n0330_p0654b04║證聲聞果者悉得受想定滅灰灰心滅智亦無有心 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 3 

X17n0330_p0680c23║在深險中以為得證聲聞乘灰灰身滅智故如虗空 

X17n0330_p0682a06║近而躭著寂靜之處固守精明見不顛倒灰灰心泯 



X17n0330《楞伽經宗通》卷 4 

X17n0330_p0685c19║鶴鶴寒清入骨不成眠明得世尊說法如止啼錢本 

X17n0330_p0690a14║下契悟守證即護國淨果大師也僧問護國鶴鶴立 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 5 

X17n0330_p0714a03║無根樹下嘯月吟風一任乘雲仙客駕鶴鶴高人來 

X17n0330_p0716c18║甚麼作法身良久云還會麼不可續鳧截鶴鶴夷嶽 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 6 

X17n0330_p0748a02║如寒灰灰死火去。方有少分相應。若不如是。他日盡 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 7 

X17n0330_p0760c15║來懶話陪空臥早知眠不當虗勞紅焰落寒灰灰此 

X17n0330_p0763c04║收顢頇佛性必須對塵對境如枯木寒灰灰臨時應 

X17n0330_p0778c10║自謂涅槃。妄生於得解脫想。此但灰灰滅六識。得離 

X17n0330_p0779b05║是汝心。乃至分身放光現十八變。不如還我死灰灰 

X17n0330_p0779b06║來。淋過死灰灰無力喻聲聞妄修因證果。未淋過死 

X17n0330_p0779b07║灰灰有力喻菩薩道業純熟諸惡不染。若說如來權 

X17n0330《楞伽經宗通》卷 8 

X17n0330_p0787a19║纖埃何人眼不開始隨芳草去又逐落華回羸鶴鶴 

X17n0331《楞伽經合轍》卷 1 

X17n0331_p0806a10║八端嚴如來相也塗灰灰熏鼻外道相也且外道以 

X17n0331_p0815c18║常為作者因能生諸法如塗灰灰所計有執時有作 

X17n0331_p0816a19║也周公之狀如斷椔椔臯陶之狀如削瓜傳說之狀 

X17n0331_p0817b20║灰灰斷而欲未來得道得果無有是處應出量云外 

X17n0331《楞伽經合轍》卷 2 

X17n0331_p0841c02║如陰熱者雲則陰而日則熱也如長短者鶴鶴脛長 

X17n0331_p0841c21║不齊齊之何須夷岳實淵然後為平續鳧截鶴鶴於 

X17n0331《楞伽經合轍》卷 3 



X17n0331_p0853b18║深險處若聲聞乘灰灰身泯智固如虗空若緣覺乘 

X17n0331_p0853b19║漸斷諸緣更侵習氣猶如灰灰燼諸修行人觀察如 

X17n0331《楞伽經合轍》卷 4 

X17n0331_p0864b10║苦盡後必生天受諸快樂是故熏鼻拔髮塗灰灰臥 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 1 

X18n0332_p0013b21║乘相。當通達自心現妄想之相。（群聚。多憒閙故。習

俗。妨靜業故。睡眠。助懶懶 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 2 

X18n0332_p0019b19║抽芽。漸成漸敗。如燈炷燒心。焰焰灰灰燼。如風性無

恒。剎那不住。如浮雲變幻。起滅非常陰身變壞。亦復如是。壞 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 3 

X18n0332_p0027a15║計著神我。於禪觀時。見如日月形狀明淨朗耀。或見如

紅蓮華。在深險之下。二乘以自共相為實有。灰灰身 

X18n0332_p0028c06║言說故。必有諸法。若無諸法。言依何起。○集註云。

以如來所說諸法。由因緣而生。非無因生。故太大慧問曰。非言 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 6 

X18n0332_p0050a22║針之銛利。孰與之造。鵠白烏玄。鶴鶴長𠒎短。皆起自

然。無能造者。以此自然。作涅槃想）。大慧。或有 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 7 

X18n0332_p0058b20║所障。及無我法執不忘。妄想見有涅槃之想。此是二乘

灰灰斷之愚。非菩薩寂滅之智）。大慧。菩薩 

X18n0332《楞伽經參訂疏》卷 8 

X18n0332_p0067b12║逐銜啣齧。雖無害於此物。固傷其類耳）。食肉無慈

慧。永背正解脫。及違 

X18n0333《楞伽經精解評林》卷 1 

X18n0333_p0082b20║乘人於真空涅槃。灰灰身無身。滅智無智。亦可謂不 



X18n0334《楞伽經心印》卷 1 

X18n0334_p0106c17║色。全象豈隱於眾盲。存真去妄。難逃續鳧截鶴鶴之 

X18n0334_p0116a07║有緣慮。即為心法。此極微。即微塵也。塗灰灰外道。

計 

X18n0338《維摩經文疏》卷 10 

X18n0338_p0535a02║觀求也。豈可勸求樹王灰灰斷之佛身也！故此品下 

X18n0338_p0535a13║感一常涅槃果；三藏明一生滅觀因，感一灰灰斷涅 

X18n0338《維摩經文疏》卷 11 

X18n0338_p0543c17║身如木石，心如死灰灰。身如木石，即是現身；心如死 

X18n0338_p0543c18║灰灰而有要期入出，即是現意。雖名離喧，終未為永 

X18n0338《維摩經文疏》卷 12 

X18n0338_p0548a20║涅槃灰、灰身滅智，故云前後際斷也。若約理智合，方 

X18n0338_p0553a04║故菩薩在於世間行乞食法，終不灰灰身滅智，入不 

X18n0338_p0554c03║煩惱，則有滅、有灰灰斷涅槃；若本無生、無煩惱，今

則 

X18n0338_p0554c04║無滅諦灰、灰斷之涅槃也。尚無生死法之可捨，何有 

X18n0338_p0555c19║為損之復之，令煩惱、生死盡，入涅槃灰灰斷也。 

X18n0338《維摩經文疏》卷 13 

X18n0338_p0562a12║入無餘涅槃灰灰斷，永乖佛道，豈非三惡道難也？菩 

X18n0338_p0562a17║難者，二乘之人，名為淨天，若入無餘涅槃灰，灰身滅 

X18n0338《維摩經文疏》卷 18 

X18n0338_p0603b01║教、通教灰灰身滅智，入涅槃，不化佗，果中是有盡

燈； 

X18n0338《維摩經文疏》卷 19 

X18n0338_p0615b15║槃，便入灰灰斷，非真涅槃，豈名善來也！三者、若三

藏 

X18n0338《維摩經文疏》卷 21 



X18n0338_p0635b20║能遠煩惱、生死喧煩，而不灰灰斷也。經言「雖行三

界」 

X18n0338_p0636a04║灰灰斷，常在俗行化也。此則二諦雙流皆異二乘，故 

X18n0338《維摩經文疏》卷 23 

X18n0338_p0650c07║是智德成。二乘人斷惡法不生灰，灰身滅智，即是善 

X18n0338《維摩經文疏》卷 24 

X18n0338_p0655b21║涅槃，三乘同得俱入灰灰斷，謂佛亦然，而佛證中道 

X18n0338_p0660b22║然者，三藏明佛一人無餘涅槃灰灰盡，此但有沒而 

X18n0338《維摩經文疏》卷 25 

X18n0338_p0669b10║賤人者，即是二乘見偏真灰灰斷，無智度母、善權父、 

X18n0338《維摩經文疏》卷 26 

X18n0338_p0672c14║存俗諦，是生死流動；若計有涅槃，是無為灰灰寂。若 

X18n0338《維摩經文疏》卷 27 

X18n0338_p0690c17║不盡於俗而廣行萬行，不住於無，不同灰灰斷，真俗 

X18n0338_p0692a09║空為證，則同二乘灰灰斷，住於無為，何由能得三阿 

X18n0338《維摩經文疏》卷 28 

X18n0338_p0695b24║灰灰身盡智，名盡善本。菩薩不滅智，不滅智所作功 

X18n0338_p0703b14║語，能持十方一切佛法，豈容灰灰滅不能宣布此經！ 

X18n0340《維摩經疏記》卷 2 

X18n0340_p0897c17║當身如木石等者雖如木石有此身故雖如死灰灰有 

X19n0343《維摩經略疏》卷 3 

X19n0343_p0201a01║殺生求生去遠也起進者然病人多生懈[怡-台+怠] 故今 

X19n0345《維摩經疏記鈔》卷 5 



X19n0345_p0395c16║疑者。疑今家用切[葸-十+夕]𦵇剝[葸-十+夕]𦵇喻。引於

別圓二教。一斷一 

X19n0348《維摩經無我疏》卷 4 

X19n0348_p0632a11║乎死灰灰。形固可同乎稿木。入定同虗空。泯而無用。 

X19n0348《維摩經無我疏》卷 7 

X19n0348_p0673b04║斷惑而灰灰智也。若曰彈偏。則不特小。即通別二教 

X19n0348《維摩經無我疏》卷 9 

X19n0348_p0691b21║以成無為。一證無為。而即入正位。以灰灰身滅智而 

X19n0348_p0692a24║之因。後灰灰色身生死繫縛之果。謂無分段生。不復 

X19n0348《維摩經無我疏》卷 10 

X19n0348_p0703a21║身與身滅。二乘灰灰身入無餘寂滅涅槃也。一苦一 

X19n0348《維摩經無我疏》卷 12 

X19n0348_p0720b07║無常。如火燒薪。終歸灰灰斷。今維摩居士。所見所

觀。 

X20n0356《金光明經玄義拾遺記會本》卷 1 

X20n0356_p0044c18║灰灰斷故無常德非大涅槃故無樂德無八自在故 

X20n0356_p0045c18║行人涅槃也若三界煩惱盡證有餘涅槃焚身灰灰智 

X20n0356《金光明經玄義拾遺記會本》卷 2 

X20n0356_p0066a01║若即空者永沉灰灰寂尚不能於一空心能起一身云 

X20n0356_p0066a07║灰灰寂空心不能起十界應乃彰假觀無身不現言 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 1 

X20n0358_p0138c03║扶殘習幻出身智終歸灰灰滅色有分齊故云丈六 

X20n0358_p0140c11║現在者以入無餘則五分滅故灰灰身則戒定有餘 

X20n0358_p0147b04║三經涅槃明佛有體解脫正斷二乘灰灰滅之見般 



X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 2 

X20n0358_p0155a11║脩隨道及無著戒此戒位極當教灰灰斷不說有報 

X20n0358_p0156a05║枝不受怨鳥如劫火燒木灰灰炭雙亡故鴦掘云我 

X20n0358_p0156a24║灰灰不盡火力薄故佛三毒永盡無餘譬如劫火燒 

X20n0358_p0156b01║須彌山一切地都盡無煙無灰灰今謂佛智即圓智 

X20n0358_p0177a14║事小智無常離過而已終歸灰灰滅大覺本有過河 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 3 

X20n0358_p0181a19║同但見應化縱聞長壽須歸灰灰滅滅已不生若其 

X20n0358_p0190b09║【文句】所謂灰灰汁澡豆皂莢木槵以助清水爾。 

X20n0358_p0190b10║【記】清水喻正灰灰等喻助以垢難去獨水不能灰灰皂 

X20n0358_p0193b07║三種懺法無生是主二為助緣故前疏云灰灰汁皂 

X20n0358_p0193c02║二十一日法華是也或七日方等是也灰灰湯澡豆 

X20n0358_p0193c14║佛立也灰灰湯下明上諸行法各淨三業也旋誦下 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 4 

X20n0358_p0212b16║不具五陰故使佛身從正習造機緣若盡灰灰滅淪 

X20n0358_p0216b15║無者空二乘之灰灰無兩邊清淨名之為空。 

X20n0358_p0216b17║證無灰灰滅歸寂中觀絕念空此兩邊令畢竟淨約 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 5 

X20n0358_p0220a05║上其義何耶答小乘談空終歸灰灰斷故入無餘生 

X20n0358《金光明經文句文句記會本》卷 8 

X20n0358_p0289c10║自躃於地以灰灰塵土自塗坌身忘失正念生狂癡心 

X20n0358_p0290a16║形色端正如何一且旦捨我終亡云何我身不先薨沒 

X20n0358_p0290a21║【記】六驗相夫失子。 

X20n0358_p0290b09║最後遙見有一信來頭蒙塵土血汙其衣灰灰糞塗身 

X20n0359《金光明經玄義順正記》卷 1 

X20n0359_p0321b06║橫計等失故塗灰灰外道亦計大自在天具足三德 

X20n0359_p0321c08║不受後身者今此即是最後之身既乃滅度灰灰斷 

X20n0359_p0321c13║者灰灰身故無法身滅智故無般若止觀中引小乘 

X20n0359《金光明經玄義順正記》卷 2 



X20n0359_p0324a04║行人涅槃也若三界煩惱盡證有餘涅槃焚身灰灰智 

X20n0359_p0324a20║灰灰者死火也滅智亦然故云灰灰智也灰灰智即是慧 

X20n0359_p0324b03║慧依報身身滅智亡故前兩教灰灰身滅智即此意 

X20n0359_p0336a17║該羅即是網罟 故也仰則真理本具俗諦起應之 

X20n0359《金光明經玄義順正記》卷 3 

X20n0359_p0354b08║若即空者永沈灰灰寂尚不能於一空心能起一身云 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 1 

X20n0360_p0377a17║是明之帶比丘像即是小身丈六而已現尊特身即是大身巍

々巍特勝祖師格言昭著若此而四明云通教丈 

X20n0360_p0377b05║丘像現尊特身即是於其界內分段丈六小身現於界外法性

尊特高大巍々巍耳然須了知五時教主始終之 

X20n0360_p0377b13║丈六𢍉劣不須現起尊勝巍々巍可不誤哉若謂法華別序不

是從劣現勝而為表彰何故淨名疏釋別序現相 

X20n0360_p0379a17║云住者四儀住世（論云行住坐臥也又云以怖魔軍眾自令

弟子歡喜入種々種諸禪定 

X20n0360_p0379c10║□解脫智眼謂自□□□□□□□□□□故灰灰身 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 2 

X20n0360_p0392b06║煙無灰灰言唯殺者斷煩惱也言唯慈者成就法身寂 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 3 

X20n0360_p0404b17║復作化不可濫同藏通兩教齊業齊緣終歸灰灰斷也 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 4 

X20n0360_p0428b15║但小乘謂之業惑構造定生定滅灰灰斷無餘大乘謂 

X20n0360_p0428b17║滅鶴鶴樹澄神此方示滅十方現生化復作化斯之謂 

X20n0360《金光明經文句新記》卷 5 

X20n0360_p0433c18║有質礙如土塊耳灰灰者死火也二乘斷無如死火耳 

X20n0361《金光明經照解》卷 1 

X20n0361_p0486a13║曰穌或通作[禾*魚] 竝不從艸。 



X20n0361《金光明經照解》卷 2 

X20n0361_p0514b19║琥珀璧玉珂具貝為七寶或曰古人不貴難得之貨 

X20n0361_p0516a16║禮牛曰一元大武豕曰剛鬣𩮻羊曰柔毛崔豹古今 

X20n0361_p0518b24║以九職任萬民一曰三農生九穀鄭注曰稷秫秫黍 

X20n0361_p0529b09║前念念遷謝新新不住如火成灰灰漸漸消殞決知 

X20n0361_p0530c11║射甞射殺一鶴鶴雛其母飛來忽不動翔觀之已死 

X20n0362《金光明經科註》卷 1 

X20n0362_p0553b13║塊有。空二乘之灰灰無。兩邊清淨。名之為空。直作此 

X20n0362《金光明經科註》卷 4 

X20n0362_p0580a09║口齒不灰灰 

X20n0362_p0580a12║不輟。所有善因。莊嚴淨土。臨終坐亡。火化口齒不灰

灰。 

X20n0362_p0581a19║頭卒持火來。從麟頂上然至足。麟遂成灰灰。俄一卒持 

X20n0364《思益梵天所問經簡註》卷 1 

X20n0364_p0775b04║言世尊我欲從佛少有所問若佛聽者乃敢[言*恣]𧫎請佛 

X20n0364_p0778c02║佛所奉覲供養親近[言*恣]𧫎受彼佛亦復欲見我等。

【註】彼 

X20n0364《思益梵天所問經簡註》卷 3 

X20n0364_p0831a16║為但可無所行而行也行一切法非如二乘執灰灰 

X20n0365《大乘本生心地觀經淺註懸示》卷 1 

X20n0365_p0858c18║謂灰灰斷纏空。不發大心故。二明正機。亦四。一正信

是 

X20n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 1 

X20n0367_p0902c19║鬣𩮻貫珠。洗刷之時。珠則墮落。須臾之間。更生如

故。 

X20n0367_p0904a02║囑。鶴鶴林之顧命。慮四眾以微弱。恐三寶而衰墜。託 

X20n0367_p0912c12║林也。又云鶴鶴林。又曰雙林。謂四方皆雙故。以東方

雙者。喻常無常。南方雙者。喻樂無樂。西方雙者。喻我無 



X20n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 2 

X20n0367_p0931c09║耳。意謂世間行孝者。自有溫凊甘[漣-車+隋]瀡之奉。

慎護髮 

X20n0367_p0931c12║耳。然世俗之見。大槩如此。猶不知晨昏之省。甘[漣-

車+隋]瀡 

X20n0367_p0936c14║生萬物者（西域塗灰灰外道。並諸婆羅門。共執自在天

是萬物之因。謂此天有四德。一體實。 

X20n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 3 

X20n0367_p0960c11║十月處於胎藏中。常銜啣乳根飲胎血。自為嬰孩及童 

X20n0367_p0972b15║木烟滅灰灰飛。故云猶如等。△三誡勿輕說。 

X20n0367_p0976c15║（即二乘灰灰斷涅槃是也）厭惡塵勞生死。所以小就

也。眾生本 

X20n0367_p0982a10║所斥者。定性聲聞灰灰身泯智。證灰灰斷涅槃時。不敢 

X20n0367_p0982b09║還從心滅。犯罪如薪。悔心如火。以火燒薪。灰灰飛烟 

X21n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 4 

X21n0367_p0006a01║差所繫。下無妻子牽連。孤雲野鶴鶴。無所罣礙。故喻 

X21n0367_p0024a24║槃。沉冥滯寂。灰灰斷纏空。不發菩提心。不行菩薩

道。 

X21n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 5 

X21n0367_p0039a15║者。出家人。孤雲野鶴鶴。內無妻子罣礙。外無世務攀 

X21n0367《大乘本生心地觀經淺註》卷 6 

X21n0367_p0061c17║枯木。心若死灰灰。凡夫外道見之為奇。菩薩觀之深 

X21n0367_p0066b19║灰灰也。無養育者。當體無生也。無士夫者。尊重心滅 

X21n0367_p0076a02║風熱痰癊 。此三種病。以三藥能除油除風氣。酥與石

蜜除黃熱病。蜜及陳沙糖能除痰癊 。雜病者應盡用 

X21n0368《大乘密嚴經疏》卷 2 

X21n0368_p0137a13║幻為樹者。夏熱之時。幻作樹蔭。就下[鳥*占]𫚳息。如

是五蘊。 

X21n0368《大乘密嚴經疏》卷 3 



X21n0368_p0148a14║五畢竟不淨。埋即成土。燒即成灰灰。究竟推求。一無

淨 

X21n0369《解深密經疏》卷 5 

X21n0369_p0287c20║懷胎鹿。鹿王愍念。自代就死。國王見之。因相[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 訪。 

X21n0369_p0294a01║及心皆同灰灰燼。是名了義。（廣略相對）九說有我有

情等。 

X21n0369_p0294a11║皆同灰灰燼。即調伏義。依涅槃經第六卷中。聲聞乘 

X21n0369《解深密經疏》卷 8 

X21n0369_p0363c09║一切根本煩惱及隨煩惱。皆為灰灰燼。名焰慧地。無 

X21n0369_p0363c13║煩惱及隨煩惱皆為灰灰燼者。永斷所智。伏斷煩惱 

X21n0369_p0363c14║名為灰灰燼。不爾便違攝大乘說留惑至惑盡等。 

X21n0369《解深密經疏》卷 9 

X21n0369_p0383b09║五者於處憒[〦/(內-入+人)]𡗚世雜亂行。深見功德及與

勝利。 

X21n0369_p0392b13║血脉皆悉枯槁。猶如灰灰炭。頭髮蓬亂。其面黯黑 

X21n0370《占察善惡業報經玄義》卷 1 

X21n0370_p0408c12║菩薩。不出六凡。若約證真。唯歸灰灰斷。束通從別。

判 

X21n0370_p0408c18║為大乘初門。當教亦歸灰灰斷。束通從別。判是緣覺 

X21n0370_p0416b20║空。即二乘空。二乘灰灰斷之空。即百界千如之空。亦 

X21n0371《占察善惡業報經義疏》卷 2 

X21n0371_p0442b24║欲明智斷不壞。則喻以如金出鑛。如木成灰灰。仍恐 

X21n0371_p0442c02║能及。譬如盲人欲辨乳色。聞鶴鶴謂動。聞雪謂冷。聞 

X21n0371_p0455a02║歲。百念灰灰盡。偶有同志數人。仍來結夏北天目之 

X21n0372《盂蘭盆經疏新記》卷 1 

X21n0372_p0460b02║己宗校佗同異隨機權教總收鹿苑鶴鶴林一代時 

X21n0373《盂蘭盆經疏會古通今記》卷 1 



X21n0373_p0488c06║園終至鶴鶴樹肇啟五乘卒圓三點縱橫委細務叶人 

X21n0373_p0493b19║廩五糓者左傳云黍稷稻梁秫秫。 

X21n0373《盂蘭盆經疏會古通今記》卷 2 

X21n0373_p0495b18║應問曰如此判經為從何義（孤山云[ㄠ*勺]𪪊所救人說）

若謂目連母 

X21n0374《盂蘭盆經疏孝衡鈔科》卷 1 

X21n0374_p0508a10║謂之大孝釋迦尊也。行世間之孝者。但能溫凊甘[漣-車+

隋]瀡 

X21n0376《盂蘭盆經疏鈔餘義》卷 1 

X21n0376_p0563c20║終至鶴鶴林佛臨涅槃四双八樹皆悉變白如白鶴鶴 

X21n0376_p0563c23║卒圓三點釋上鶴鶴林歸三點之實也三點喻三德 

X21n0381《藥師經直解》卷 1 

X21n0381_p0609a19║里縱有好音亦成苦境所謂風聲鶴鶴唳俱是晉兵 

X21n0384《地藏本願經科註》卷 3 

X21n0384_p0701c01║竟，第九即明外園隔地獄品。熱灰灰糞屎等皆在其 

X21n0384_p0702c13║立世論：名熱灰灰。罪人從大地獄出，見外熱灰灰，如

平 

X21n0384_p0702c15║脚踐熱灰灰，皮肉即爛。譬如蠟塊，投猛火中。隨其舉 

X21n0384_p0702c17║中，取有命眾生，置火中、熱灰灰中、熱沙中。或邪淫

它 

X21n0384_p0703c07║唱，故生火象也。○火狗、起世經云：熱沸灰灰河兩

岸， 

X21n0384_p0705b16║昧經云：諸罪人，生灰灰河中諸劍樹間，有一羅剎，以 

X21n0384_p0708b18║物，後得不淨果報。葢以畵相無膠，色久脫落；灰灰布 

X21n0384《地藏本願經科註》卷 4 

X21n0384_p0723a12║暮死。劫盜者，當作猪羊，受人屠割。婬泆者，作鶴鶴

騖 

X21n0384_p0726b05║神通也。言婁𠭏者，人所作也。其上从㞢，其下从又

（古右 



X21n0394《彌勒上生經瑞應鈔》卷 2 

X21n0394_p0935b10║疋[這-言+宗]𫐱切。娶也。 

X21n0394_p0936a02║疏。舌廣薄相。此第二十六。䊩乳表切。米汁也。[米*

定] 堂練 

X22n0397《無量壽經記》卷 1 

X22n0397_p0063c24║今此經文。除真珠開為七。如文。恢（音苦灰灰實大

也）言悉相 

X22n0407《觀無量壽佛經疏妙宗鈔》卷 1 

X22n0407_p0281b10║如火燒薪終歸灰灰斷故兩八相不分而分勝劣宛 

X22n0411《觀無量壽經義疏正觀記》卷 1 

X22n0411_p0385b12║菩薩雖復化他化畢終歸灰灰斷淨土深理非彼所知 

X22n0420《阿彌陀經義疏聞持記》卷 2 

X22n0420_p0525b03║鶴鶴孤山引相鶴鶴經云體尚潔故其色白聲聞天故 

X22n0421《阿彌陀經句解》卷 1 

X22n0421_p0543a19║復次舍利弗彼國常有種種奇妙雜色之鳥白鶴鶴孔 

X22n0423《阿彌陀經略解圓中鈔》卷 1 

X22n0423_p0560c11║既盡。則灰灰身滅智。不說身後有生。今盛談之。乃菩 

X22n0423_p0567a18║也。以弘始三年。方入長安。秦主勅僧[((素-糸)*力)/石]

䂮等。八百沙 

X22n0423_p0578c12║復次舍利弗。彼國常有。種種奇妙。雜色之鳥。白鶴鶴

孔 

X22n0423_p0579a01║【疏】白鶴鶴等三可解。舍利。此云春鶯。或云鶖鷺。

迦陵 

X22n0423《阿彌陀經略解圓中鈔》卷 2 

X22n0423_p0583a01║丈六劣應之身。壽八十年。同于灰灰斷若如華嚴勝 

X22n0423_p0597b12║又月遷。以至喻云如火成灰灰。念念銷殞。殞亡不息。 



X22n0424《阿彌陀經疏鈔》卷 1 

X22n0424_p0612a17║有多門。今此持名。是為徑路之中。徑而又徑。鶴鶴沖

鵬 

X22n0424_p0612b08║佛為修行徑路。而持名又念佛中之徑路也。鶴鶴沖 

X22n0424_p0620a22║化。舌根不灰灰。色相自若。天樂西迎者。宋唐世良。

誦 

X22n0424_p0620b23║又若書寫則化被蒼生。講演則祥符白鶴鶴。 

X22n0424_p0620c07║之。子曰。助父坐脫耳。竟坐逝。茶毗。有白鶴鶴二十

九 

X22n0424《阿彌陀經疏鈔》卷 3 

X22n0424_p0646b17║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴。孔 

X22n0424_p0646b23║色言美觀。白鶴鶴等者。多種中舉一二也。白鶴鶴。孔

雀。 

X22n0424_p0646c02║【鈔】奇妙者。形殊眾鳥名奇。音能說法名妙。白鶴鶴

者。 

X22n0424_p0646c03║此土鶴鶴有四種。玄黃蒼白。以白為勝。然鶴鶴雖白。

自 

X22n0424_p0646c04║無純白。非真白鶴鶴也。孔雀。鸚鵡。皆此土所貴。故

獨 

X22n0424_p0649b07║變化所作者。復自難言。既無畜生。今白鶴鶴孔雀等 

X22n0424《阿彌陀經疏鈔》卷 4 

X22n0424_p0665c06║情消見謝。人亡家破。煙滅灰灰飛。命終之謂也。諸妄 

X22n0425《阿彌陀經疏鈔事義》卷 1 

X22n0425_p0687b21║善導和尚偈：「漸漸雞皮鶴鶴髮，看看行步龍鍾。（云

云）惟 

X22n0425_p0687c21║文彥博，為宋宰相，封潞公。蘇軾為翰林學士，興與弟

轍 

X22n0425_p0689c10║後堂儼然，無灰灰煙色。 

X22n0425_p0691b03║宣也。八音未作，則先繫擊鎛鐘以宣其聲。玉，磬也。

振，收 

X22n0426《阿彌陀經疏鈔問辯》卷 1 

X22n0426_p0695c16║極樂，只白鶴鶴、孔雀等耶？《觀經》有五百億樓閣，

豈今經 

X22n0426_p0699a19║故願求生。生死問同於娑婆，求生何益？慈雲懺主云：



「彼 

X22n0426_p0702c10║白鶴鶴 

X22n0426_p0702c11║按《政和圖經》云：鶴「鶴有玄、黃、蒼、白，白為最

良。」《穆天子傳》 

X22n0426_p0702c12║云：「天子至巨蒐二氏。二氏獻白鶴鶴之血以飲天

子。」如 

X22n0426_p0702c13║尋常白鶴鶴，畜者頗眾，何必以獻至尊？若其獻者，必

珍 

X22n0426_p0702c14║貴異常，世所希有故也。稍有黑毛，非真白鶴鶴。若真

白 

X22n0426_p0702c15║鶴鶴，毛羽純白。不肖兒童時，聞一博古老人所說。高

瑞 

X22n0426_p0702c17║貴，不可以例。如鶴鶴白、鸚鵡白、龜白、鹿白、兔

白、象白，皆 

X22n0426_p0702c18║以白為貴，世所希有。鶴鶴之純白，正是此類，請更詳

之。 

X22n0426_p0702c22║目中且實見鶴鶴、雀，寧止耳聞？據此，應改文云「尚

有惡 

X22n0427《阿彌陀經疏鈔演義》卷 1 

X22n0427_p0706a17║壞劫者。以三災到時。劫火洞然。須彌七金。悉為灰灰

燼 

X22n0427_p0709c18║至易。普攝諸根。鶴鶴沖鵬舉。驥驟龍飛。殊恩中之殊

恩 

X22n0427_p0722a09║鶴鶴沖鵬舉者。古云。百鳥不到處鷹能到。鷹不到處鶴

鶴 

X22n0427_p0727a02║水。并雜灰灰香。洗滌其器。後貯甘露。今羸劣破漏豈

堪 

X22n0427_p0730c20║土略傳。善導和尚。作偈。偈云漸漸雞皮鶴鶴髮。看看

步 

X22n0427《阿彌陀經疏鈔演義》卷 2 

X22n0427_p0742c18║後堂儼然。無灰灰煙色。 

X22n0427《阿彌陀經疏鈔演義》卷 3 

X22n0427_p0771c21║聲。澄潭月影。若未得冷灰灰豆𪹼。㘞地一聲。亦屬定

攝 

X22n0427《阿彌陀經疏鈔演義》卷 4 



X22n0427_p0779b22║閑。百尺竿頭人也。人亡家破。煙滅灰灰飛者。人空法

空。 

X22n0427_p0790b10║即彼塵土灰灰沙之倫。本質留礙。二體法爾。性不相

循。 

X22n0427_p0790b21║投灰灰。或持牛狗等戒。種種無益苦行。 

X22n0428《阿彌陀經疏鈔擷》卷 1 

X22n0428_p0801b06║白鶴鶴孔雀。鸚鵡舍利。迦陵頻伽。共命之鳥。 

X22n0428_p0801b07║此從多種中舉一二也。白鶴鶴孔雀鸚鵡。皆此土所 

X22n0428_p0801c19║既無惡道。彼白鶴鶴等何來彼國。良由佛欲法音。普 

X22n0428_p0809b01║彌陀佛。與諸大眾。俱來迎我。後從火化。舌根不灰

灰。 

X22n0430《阿彌陀經要解便蒙鈔》卷 2 

X22n0430_p0852a20║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴。孔 

X22n0430_p0856b11║【觧】徵釋可知問白鶴鶴等非惡道名耶。答。既非罪

報。則 

X22n0430_p0856b12║一一名字。皆詮如來究竟功德（名字法界不可思議如

此）。所謂究竟白鶴鶴等。 

X22n0430_p0856b15║已決。而無惡道之名尚隱。故問云。白鶴鶴等。豈非惡 

X22n0430_p0856b20║字者。佛假名。乃至白鶴鶴等假名也。詮者。以假名詮 

X22n0430_p0856b22║所謂究竟白鶴鶴等者。既佛證窮法界性。一究竟一 

X22n0430_p0856b23║切究竟。在佛為究竟佛。在白鶴鶴為究竟白鶴鶴。亦即 

X22n0430《阿彌陀經要解便蒙鈔》卷 3 

X22n0430_p0864c05║灰灰身。權聖機盡。便升沉碩異。苦樂懸殊。乃暫同

（石火電光）。非 

X22n0430_p0864c15║灰灰身泯智。權聖機盡願滿。感應道息。便升沉大異。 

X22n0430_p0868b18║開劣像之觀（兼為觀經發蒙𫎇）。而障重者猶不能念

（此念字謂觀想出觀經）彼佛。故於第十 

X22n0430_p0873a06║【觧】法門深妙。破盡一切戲論。斬盡一切竟意見。唯

馬鳴 

X22n0430_p0873a12║【鈔】此乃正宗已竟。總結法門也。戲論。乃不實之

談。 

X22n0430_p0879b19║哲宗從父荊王之妻。導諸妾婢。專修淨土。後有一婢。

無疾而逝。其夕夫人夢婢致謝。幸蒙𫎇訓責。得生淨土 

X22n0430_p0883b21║逐於鶴鶴動之見。妄談唯心。未生已前苦言自性。殊 

X22n0431《阿彌陀經略註》卷 1 



X22n0431_p0890b05║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴。孔 

X22n0431_p0890b10║法也。白鶴鶴。戒度。潔白無染。孔雀。施度。雀屏喜

人。鸚 

X22n0431_p0896c04║惱。如灰灰土投水則渾。一切。情器覺三世間也。難

信。 

X22n0432《阿彌陀經註》卷 1 

X22n0432_p0903b20║白鶴鶴孔雀。鸚鵡舍利。迦陵頻伽。共命之鳥。 

X22n0434《阿彌陀經直解正行》卷 1 

X22n0434_p0922a21║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴孔 

X22n0434_p0922b03║色之鳥者。即白鶴鶴孔雀等也。共命者。即云命命。又 

X22n0434_p0923c07║惡道。豈有畜生耶。既無者。所云白鶴鶴孔雀等鳥。何 

X22n0435《阿彌陀經摘要易解》卷 1 

X22n0435_p0943a11║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙襍色之鳥。白鶴鶴孔 

X22n0435_p0943a18║眾鳥之色。白鶴鶴孔雀鸚鵡。常見可知。舍利者。此云 

X22n0435_p0943c08║言。既無畜生。今白鶴鶴孔雀等。從何而來。在彼國

土。 

X23n0438《大日經義釋》卷 1 

X23n0438_p0267b22║火以力薄故灰灰炭不盡如來如劫燒火一切都盡無 

X23n0438_p0279c02║此本於山中失却而從 嵯峨殿上尋覓給[王* ]⺩。 

X23n0438_p0279c03║元慶八午四月十一日於木丘記[王* ]⺩ 

X23n0438_p0279c04║御使前相模樣橘朝臣好樹 [王* ]⺩記 

X23n0438《大日經義釋》卷 2 

X23n0438_p0294a10║除尚有細垢既洗以灰灰水磨以淨㲲種種方便而瑩 

X23n0438_p0294b01║性心如灰灰水瑩拭使極光淨爾時生於佛家名置在 

X23n0438《大日經義釋》卷 3 

X23n0438_p0307b06║髮糠糟灰灰炭刺骨朽木等及蟲蟻蜣蜋毒螫之類者 

X23n0438_p0307b15║并髑髏雜骨種種叉髮皮毛糠糟穢草及諸灰灰炭刺 

X23n0438_p0307c19║但得名相皮失實相米故以為譬灰灰炭謂樂小法起 

X23n0438_p0307c20║二乘心若善根為此所焚則歸於灰灰斷不生大悲條 

X23n0438_p0308b20║禪寂或於空中有好音聲謂白鶴鶴孔雀鴛鴦鴻鴈之 



X23n0438《大日經義釋》卷 4 

X23n0438_p0326b06║眾住火焰中額及兩臂各有三灰灰畫即婆羅門用三 

X23n0438_p0326b07║指取灰灰自塗身像也一切深赤色當心有三角印在 

X23n0438《大日經義釋》卷 5 

X23n0438_p0340b07║提味復次如世間染色衣先以灰灰水淨洗則易受染 

X23n0438_p0340b08║色今以囉字門焚燒弟子心垢使成灰灰燼然後以 va 

X23n0438《大日經義釋》卷 6 

X23n0438_p0361c20║[口*涅] 若多者鉢囉是最勝義睒摩是證此寂重釋前句 

X23n0438_p0361c23║議故云最勝也達麼是法[口*涅] 若多是生從何而生謂 

X23n0438_p0364b24║用囉字為火焚燒其身悉成灰灰已方用四缾次第灌 

X23n0438_p0364c01║之灌已觀此灰灰中作嚩字門其色純白從此出生五 

X23n0438_p0368b10║達摩（法也）[口*涅] 娑嚩（二合）婆（去）嚩（引）

（無自性也）曩囊微嚂（不濁也）矩 

X23n0438_p0369a22║（二合）（所作也）[口*涅] 室旨（二合）帝（無也）

囊（引）怛囉（疑慮也）怛莽（二合）娜（引）（心 

X23n0438_p0370b05║餘涅槃歸於灰灰斷今此菩薩律儀本從一切智生終 

X23n0438_p0376a02║䭾達摩[口*涅] 闍多莎訶 

X23n0438_p0376a04║普遍毗輸䭾是清淨達摩[口*涅] 闍多是法界生義此言 

X23n0438《大日經義釋》卷 7 

X23n0438_p0377c19║墮於灰灰斷涅槃者便有殺眾生罪故不應如文堅住 

X23n0438_p0378a11║於悶絕之中證無量甚深三昧得無生記於灰灰欲世 

X23n0438_p0383b24║物又復滅其灰灰燼也復次 caṃ戰是一切法離遷變義 

X23n0438_p0389a04║灰灰燼無遺今不動尊從此火中生猶如軍吒利尊從 

X23n0438_p0396b04║以降三世法門化作大黑神具大威力以灰灰塗身於 

X23n0438《大日經義釋》卷 8 

X23n0438_p0401c02║上觀 ra 囉字門自焚其身悉為灰灰爐已既灌灑竟還 

X23n0438_p0404a15║怛 佗(去)(引)（亦也） 𪾼 灑（如是也） 尾 秫秫

(詩聿反) 地(平)（清淨也） 達 磨 跢(引)（法也）（一句）  

X23n0438_p0404a17║底哩(二合) 婆(去)(引) 嚩(平)（三有也） 勢(引) 灑

（無餘也） 尾 秫秫 駄（清淨也） 三(去)  

X23n0438_p0404b05║迦 體 跢(引)（說也） 蘇 尾 秫秫(上) 地（極清

淨也） 達 磨 跢(引)（法也）  



X23n0438《大日經義釋》卷 10 

X23n0438_p0433b18║薩嚩佗怛揭帝[卄/(必*也)] （歸命一切如來等也）薩嚩

婆也微（上）蘖帝[卄/(必*也)]  

X23n0438_p0433b19║（能除一切怖障等也亦是歎佛歸命也）毗溼嚩目契[卄

/(必*也)] （種種門也亦是巧妙之義諸佛 

X23n0438《大日經義釋》卷 11 

X23n0438_p0450c02║想聞色如鶴鶴便生動想聞色如貝便生堅想乃至以 

X23n0438_p0456a03║間之火若燒物已但成灰灰燼今則不爾既燒一切煩 

X23n0438《大日經義釋》卷 12 

X23n0438_p0468b24║也燒彼壽命令不復生燒除灰灰燼者今豈以世間之 

X23n0438_p0468c01║火而焚彼身令命根不續為灰灰燼耶今自有妙方便 

X23n0438_p0468c10║字而焚阿字也然既焚竟豈如二乘斷滅灰灰燼而不 

X23n0438_p0469a01║師以何方便令此灰灰燼復生玅牙也燒盡同於灰灰彼 

X23n0438_p0473b18║露法水而灌灑之得於死灰灰之中而生道芽故次授 

X23n0438《大日經義釋》卷 14 

X23n0438_p0509a16║赤銅鉢乞食時作此言有〔者施〕住少時不得即去歸至火

爐分食為三分浴已取一分食供養火神取灰灰印三 

X23n0438_p0510b01║來無明薪積無復遺餘如劫燒時火灰灰燼皆盡蕩然 

X23n0438_p0510c13║灰灰等也此尊處風輪中即半月形也亦作端坐三昧 

X23n0438_p0511a08║左邊作怒狀右邊作熙凞怡微笑形各半身也（〔此微笑是

不瞋 

X23n0438_p0521b19║彼拙此巧貞觀四年九月二十八日比丘圓[王* ]⺩ 

X23n0438_p0521b22║生品已下釋文二十七日了之[王* ]⺩記。 

X23n0438_p0521c03║沙門圓[王* ]⺩記。 

X23n0438_p0521c07║又到本國更一度勘未免稍異而同本 [王* ]⺩記。 

X23n0438_p0521c11║此本再治經之後本覽者知之  [王* ]⺩記。 

X23n0439《大日經義釋演密鈔》卷 2 

X23n0439_p0542a09║二乘之人於空作證入於灰灰斷故名已死如是必死 

X23n0439《大日經義釋演密鈔》卷 7 

X23n0439_p0601b18║方便拙醫決之非徒無効或增其灰灰斷等翳瞙却索 



X23n0439《大日經義釋演密鈔》卷 8 

X23n0439_p0621b22║若燒物已但為灰灰燼此囉字智火燒煩惱已則能隨 

X23n0439《大日經義釋演密鈔》卷 9 

X23n0439_p0638b13║索置二肩上含字心上鶴鶴字咽上也言次有四字在 

X23n0445《佛頂尊勝陀羅尼經釋》卷 1 

X23n0445_p0738c24║底伽訶那（七）婆婆皤輸秫秫（輸律反）（下音同）地

阿鼻詵（去聲）者蘇 

X23n0445_p0739a03║䭾（音太）（下同）耶輸䭾耶（十二）伽伽那（去聲）

毗秫秫提（十三）烏瑟尼沙 

X23n0445_p0739a04║（二合）（引）毗逝耶秫秫提（十四）娑訶娑囉（二

合）喝囉濕弭（二合）珊珠 

X23n0445_p0739a07║那秫秫提（十七）薩婆（引）伐羅拏毗秫秫提（十八）

鉢羅（二合）底（丁你反） 

X23n0445_p0739a08║你伐（晚發反）（轉舌）怛耶阿（引）（去）瑜秫秫提

（十九）薩末那（引）阿地瑟 

X23n0445_p0739a10║唎秫秫提（二十二）毗（音弭）薩（音悉）普（二合）

吒勃地秫秫提（二十三）社耶 

X23n0445_p0739a12║囉（二合）勃陀頞地瑟恥多秫秫提（二十六）䟦折囉揭 

X23n0445_p0739a14║埵𡃂迦（長聲）耶毗秫秫提（二十九）薩婆揭底（丁你

反）鉢唎秫秫提 

X23n0445_p0739a17║唎秫秫提（三十二）薩婆怛他揭多地瑟咤（二合）

（引）（長聲）那（引）頞 

X23n0445_p0740c19║迦（音加）。囉（音辢）。咤（音吒）。㖿（音耶）。

怛（音但）。皤（波婆二音）。秫秫（音朮）。弭（音彌）。 （音迭）。 

X23n0446《七俱胝佛母所說準提陀羅尼經會釋》卷

1 

X23n0446_p0751b01║又法。塗一小壇。取一銅碗滿盛淨灰灰。令童子兩手按 

X23n0446_p0751b02║灰灰碗上。持誦者。應誦真言。本尊使者。入童子身。

其碗 

X23n0446_p0753b02║除去瓦礫。惡土。髮毛。及骨。灰灰。炭。蟲蟻等。以

好淨土填 

X23n0446《七俱胝佛母所說準提陀羅尼經會釋》卷

2 



X23n0446_p0768a21║糞燒作灰灰。和龍腦香用。若欲成就弓箭槍矟獨股 

X23n0446_p0769a05║以驢糞。或駝糞。或燒屍灰灰。以用塗壇。作此法時。

身著 

X23n0446_p0769a21║屍殘柴。而用護摩。火著已後。以燒屍灰灰。和己身

血。 

X23n0447《觀自在菩薩如意心陀羅尼經略疏》卷 2 

X23n0447_p0791b11║障如灰灰沙。輪呪如猛風。故云除也。未就曰事。已成 

X23n0447_p0791c03║烈火。遇之灰灰燼無餘。△二轉果報九。初瘧癊。 

X24n0448《大般若經關法》卷 2 

X24n0448_p0010c18║入眼耳處。上下界疊疉時除上處字。餘准此。只內空 

X24n0448_p0010c24║字除法字各一徧。內二十地疊疉時。除地字。入後般 

X24n0449《大般若經綱要》卷 1 

X24n0449_p0046c21║探會真龍。靡傷斷鶴鶴。 

X24n0449《大般若經綱要》卷 9 

X24n0449_p0158b03║懸匏𠣻。資以無資。翻同冽井。俄而縱觀空術。澄襟海

定。 

X24n0449_p0164a19║灰灰粉。而不能令不退菩薩心有轉變。能以神通力。能 

X24n0449《大般若經綱要》卷 10 

X24n0449_p0185a10║閒雲野鶴鶴。舍於樹下。道在丘壑。觀身如幻。觀世如

囚。 

X24n0451《大品經義疏》卷 1 

X24n0451_p0196a10║上止觀師六年在山中不講餘經唯講大品臨無常年 

X24n0451_p0210c06║王則遮不許爾時朱士行則白王言我今不[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 身命 

X24n0451《大品經義疏》卷 3 

X24n0451_p0218b06║後世彼計云人死若火燒則為灰灰若虫食則為糞已 

X24n0451《大品經義疏》卷 4 



X24n0451_p0239a22║慧眼亦令生貪瞋三者人看術事生善著心故癡業約幻 

X24n0451《大品經義疏》卷 10 

X24n0451_p0331c17║一義門作難凡聖先無別難由來諸大師云就世諦作 

X24n0451_p0332b01║答云般若甚深無定相耳聞無厭足是故問也又唯佛 

X24n0451_p0332b02║究盡法性降佛已還未能具知是故問之菩薩未依作 

X24n0451_p0332b03║佛何能通達法性也佛答寄化人以喜善心菩薩悟幻 

X24n0451_p0332b08║白佛諸法夢如響下第二明菩薩作拔出之處謂菩提 

X24n0451_p0332c07║以釋上修行義法性先有後無後有同足是凡夫法不成脩 

X24n0451_p0332c19║善等法今難眾生畢竟不可得菩薩為誰非行般若先 

X24n0451_p0333a15║建立中有二就因行以建立令往住六度第二就果德 

X24n0451_p0333a20║中見五領不具可相兼也精進中初後次為際除惡後 

X24n0451_p0333b04║空性不空二者明性非但有不可得非空亦不可得 

X24n0451_p0333b18║為修行之本三歎性空能成遍疫度之義四歎性空法 

X24n0451_p0333b20║欲作眾生除其顛倒也初中法說直明性空無所有次 

X24n0451_p0333b21║鉾喻說明住空為物如化人說三合譬正明除眾生顛 

X24n0451_p0333b22║倒不顛倒不二者上說既云於顛倒拔出便恐謂倒不 

X24n0451_p0333c01║法下第三二歎性空第一為眾行行本是菩薩行是性 

X24n0451_p0333c02║空般第下若下第三歎性空能等化他之行須菩提過去 

X24n0451_p0333c16║中故斯果畢竟不眠非但無夢眠亦無有消息眠東慧 

X24n0451_p0336b01║一明自壞德成第二明化他德成初中為二第一所但 

X24n0451_p0336b04║無方應形同迹真偽難明未達之源壞懷疑不次決但觀 

X24n0451_p0336b13║入涅槃為畢定者問二三乘何乘畢定佛答大乘中畢 

X24n0451_p0336b14║定也第三問大乘中約初亦心中後以心故問何心人畢定佛 

X24n0451_p0337a07║論云一者菩薩身二者所作麤鹿為馬三者所用法此三 

X24n0451_p0337b15║三品為二平等初中為四第一明佛菩薩所行雖內同 

X24n0451_p0337b19║來主上品明一切菩薩法是菩提佛今令菩提薩如佛行 

X24n0451_p0337b24║出界外名斷惑也然不可漏言佛不斷漏前序品云一 

X24n0451_p0337c01║切智種智斷煩惱及習後是佛智斷隨緣用也。 

X24n0451_p0338a01║智習之人轉化來悟也為通達故行般若者上明為般 

X24n0451_p0338a04║明悟入菩薩為未悟之從徒諸法空而成菩提後明般 

X24n0451_p0338a07║不攝法皆入實諦中住是性地不墮須頂者論云菩菩 

X24n0451_p0338a11║三空為非淺空畢竟空為深空此是中道空有理破故 

X24n0451_p0338a24║性平等云何有諸道異耶此中凡兩邊▆列諸道初列 

X24n0451_p0338b07║亦著假令中絕言諸斷以心行之著故聞著性生著聞不 

X24n0451_p0338b08║著往性亦著故以道與心及故不悟道須菩提與佛因種 

X24n0451_p0338b09║種形勢令其得悟故作禪種禪種問也雖作種種問終令 

X24n0451_p0338c02║白佛返頗有下第二明虗實平等真偽不二也問意領 

X24n0451_p0338c05║自百論何有相待一破相故也論問云世諍無不實第 

X24n0451_p0338c08║倒耶答以輕不實於重不實如十惡十善雖問同不實 

X24n0451_p0338c18║段第一因須菩提問略說平等然體第二益平等之行 

X24n0451_p0339a03║垢淨有所有中是常具見亦無垢淨所以重難者上既 

X24n0451_p0339a04║以無所有釋無垢淨滅者下不受故更以二門推無也 



X24n0451_p0339a05║云何如實悟語者第三漸迷悟兩人云何上品明有實 

X24n0451_p0339a08║無垢淨但非垢非淨難歎美為淨故云說是淨也世諦 

X24n0451_p0339a16║提今問既如夢約幻無所有云何發以心故願行耶答佛 

X24n0451_p0339a17║反問明布施皆如夢不答云如夢此是破甚其先心義 

X24n0451_p0339a21║也是法然助道不能答益果者上破始行之發心修行 

X24n0451_p0339b02║正亥智慧為道涅槃為果布施等是有為道二亦有為故 

X24n0451_p0339b04║助草木令增長長不然益虗妄空也無生無出者此領 

X24n0451_p0339b13║自利中品人自利利他上品但為利他也一切助道法名甘露

涅槃是甘露住處也故菩薩且令眾生入甘露性復令得住甘露處也。白佛住世諦得

菩提下第三明平等果以故得菩提果也問即難若以世諦得道世諦是虗妄不應得若

第一義得道第一義中無得不得佛答淨中以假名故說得道也故得之言故於世諦

也。白佛何等是平等下第四釋平等義也佛答離有無亦不著平等如此中偏俱捨始

是平等也。白佛佛於法身自在者須菩提謂餘人知未圓惑未斷故未究平等故不能

平等法到平等邊今智圓惑盡應能行到也佛答汝見平境兩行智是能行有境智二故

佛此問也佛今約智境不二緣觀俱絕豈作難耶上來明有無平等今明境智平等也。

白佛品我從佛聞義下第六明由平等不二故有一切故門上來明有無平等今明境智

平等境智不二聽者遂作不二解故今明不等不二而不礙故佛力於平等不二中說一

切教門也問佛不說亦智有六道何故言佛說方知答一者佛不說不知雖復是空謂知

六道而不知是空謂佛今二小名其是空謂也二者空謂知耳不如實知如自外道見便

總別一異四種雖言知使竟不知觀日為總是便為四枝為然別是使般若之總是則非

者除別以何為總耶若別是使者四枝百然則成百使本是一使遂成百使如此總別為

使者不可也若總別為一者使段中有使之也若總別異者除別總故在也如此見使總

別一異四種故云雖云知使竟不知唯佛知也。白佛是有為無為下第七於平等相須

菩提故知平等大有利益是故問佛也佛答中平等非有為無為者數人三有為三無 

X24n0451_p0339c17║空他也一切助道法名甘露涅槃是甘露住處也故 

X24n0451_p0339c18║菩薩且令眾生入甘露性復令得住甘露處也。 

X24n0451_p0339c19║白佛住世諦得菩提下第三明平等果以故得菩提 

X24n0451_p0339c20║果也問即難若以世諦得道世諦是虗妄不應得若 

X24n0451_p0339c21║第一義得道第一義中無得不得佛答淨中以假名 

X24n0451_p0339c22║故說得道也故得之言故於世諦也。 

X24n0451_p0339c23║白佛何等是平等下第四釋平等義也佛答離有無 

X24n0451_p0339c24║亦不著平等如此中偏俱捨始是平等也。 

X24n0451_p0340a01║白佛佛於法身自在者須菩提謂餘人知未圓惑未 

X24n0451_p0340a02║斷故未究平等故不能平等法到平等邊今智圓惑 

X24n0451_p0340a03║盡應能行到也佛答汝見平境兩行智是能行有境 

X24n0451_p0340a04║智二故佛此問也佛今約智境不二緣觀俱絕豈作 

X24n0451_p0340a05║難耶上來明有無平等今明境智平等也。 

X24n0451_p0340a06║白佛品我從佛聞義下第六明由平等不二故有一 

X24n0451_p0340a07║切故門上來明有無平等今明境智平等境智不二 

X24n0451_p0340a08║聽者逐作不二解故今明不等不二而不礙故佛力 

X24n0451_p0340a09║於平等不二中說一切教門也問佛不說亦智有六 

X24n0451_p0340a10║道何故言佛說方知答一者佛不說不知雖復是空 

X24n0451_p0340a11║謂知六道而不知是空謂佛今二小名其是空謂也 

X24n0451_p0340a12║二者空謂知耳不如實知如自外道見便總別一異 



X24n0451_p0340a13║四種雖言知使竟不知觀日為總是便為四枝為然 

X24n0451_p0340a14║別是使般若之總是則非者除別以何為總耶若別 

X24n0451_p0340a15║是使者四枝百然則成百使本是一使遂成百使如 

X24n0451_p0340a16║此總別為使者不可也若總別為一者使段中有使 

X24n0451_p0340a17║之也若總別異者除別總故在也如此見使總別一 

X24n0451_p0340a18║異四種故云雖云知使竟不知唯佛知也。 

X24n0451_p0340a19║白佛是有為無為下第七於平等相須菩提故知平 

X24n0451_p0340a20║等大有利益是故問佛也佛答中平等非有為無為 

X24n0451_p0340a21║者數雖色相是法空故為物說二空也次問何等空 

X24n0451_p0340b05║須菩提於意云何下第二正明諸法如化文為四明 

X24n0451_p0340b06║一切如化無何下第二正明諸法如化不如化文為 

X24n0460《金剛經口訣》卷 1 

X24n0460_p0534c24║尋。至墮諸趣。轉轉不知。愈恣無明。造諸業罟 。遂

至塵 

X24n0461《金剛經註》卷 1 

X24n0461_p0535c18║淳熙凞己亥結制日西隱五戒（惠藏）無盡書 

X24n0461_p0536c24║猿啼嶺上鶴鶴唳林間斷雲風捲水激長湍 

X24n0461《金剛經註》卷 3 

X24n0461_p0564c01║體默則獨露真常動則隻鶴鶴片雲靜則安山列岳 

X24n0464《金剛經采微》卷 2 

X24n0464_p0628c14║體法身。□同世禪邪靜。是以藏通唯知灰灰斷。不見 

X24n0465《金剛經采微餘釋》卷 1 

X24n0465_p0632c15║疑羅漢。何故却有疑耶。別疑者。且小乘灰灰斷。如何 

X24n0466《金剛疏科釋》卷 1 

X24n0466_p0638b10║謂之滅度小乘涅槃灰灰身滅智為無餘大乘以累 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 1 



X24n0467_p0656c17║綠𩯭未幾者。少小則朱顏綠𩯭。老耄則鶴鶴髮雞皮。 

X24n0467_p0661b01║業儒。年二十八。遇潤州鶴鶴林素禪師。勉剃落乃戒 

X24n0467_p0662c10║三月十八入滅光照太虗。斑鹿白鶴鶴悲于塔邊也。 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 2 

X24n0467_p0672c03║親。睒子。侍盲父母。鸚鵡。銜啣穀等之大孝。至於成

佛。 

X24n0467_p0677a03║（音連香車也）。衠衠（音迍真也正也）。諄（音衠衠

誡衠衠正也）。 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 3 

X24n0467_p0678b19║百歲光陰瞬息迴其身畢竟化為灰灰 

X24n0467_p0678b23║畢竟化為灰灰塵。識心隨業牽去也。後二句。既是此 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 4 

X24n0467_p0689b15║中而無語。妙在體前。可謂。海底泥牛銜啣月走。岩前 

X24n0467_p0692c17║從凡入聖得證無為。住在二乘。灰灰心泯智。捨有趣 

X24n0467_p0693a10║母衣。久故垢著。以淳灰灰水洗淨。雖無有垢。而垢氣 

X24n0467_p0696b24║可謂。枯木花開。漏出先天境界。冷灰灰豆𪹼。衝開鼻 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 5 

X24n0467_p0701c12║有甚麼分別之情。所以[囗@昆]𪢬圇無內外。和融上下

平 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 6 

X24n0467_p0721a21║包含時行住處。校勘得破信得及。便知道。冷灰灰中 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 7 

X24n0467_p0731a08║不明佛性。未出生死。但享[示*頁]𥚴福。有時而盡。故

長水 

X24n0467《銷釋金剛經科儀會要註解》卷 8 

X24n0467_p0738a21║所謂。昔時要笑紅顏。翻成灰灰燼。今日荒園白骨。變 

X24n0468《金剛經註解》卷 1 



X24n0468_p0759a03║唵（一）娑 （音縛）婆（二） 秫秫（音術）䭾

（三）娑 達摩娑 婆（四） 

X24n0468_p0759a04║ 秫秫度憾（五） 

X24n0468_p0761b23║猿啼嶺上。鶴鶴唳林間。斷雲風卷。水激長湍。最愛晚 

X24n0468_p0765c13║指香煙云。要觀學人有餘涅槃。爐中灰灰即是。要觀 

X24n0468_p0765c14║學人無餘涅槃。爐中灰灰飛盡即是。 

X24n0468《金剛經註解》卷 2 

X24n0468_p0776c10║染著世間生死。一向灰灰心滅智。入無餘界。沉空寂

滅。不來塵世。化度眾生。為有智無悲。不能入生死界。且 

X24n0468_p0784a17║安住妙境。何勝如之。要會麼。病覺四肢如鶴鶴瘦。虗 

X24n0468《金剛經註解》卷 4 

X24n0468_p0808c19║木寒灰灰去。一念萬念去。如大死人去。若能如此用 

X24n0468_p0816c05║露真常。動則隻鶴鶴片雲。靜則安山列嶽。舉一步如 

X24n0469《金剛經補註》卷 1 

X24n0469_p0820b15║三山鶴鶴軒居士 韓巖 集解 

X24n0469_p0821a07║嶺上。鶴鶴唳林間。斷雲風捲。水激長湍。最愛晚秋霜 

X24n0469_p0828c06║虗空去。如枯木石頭去。如寒灰灰死火去。方有少分 

X24n0469_p0830c14║如鶴鶴瘦。虗聞兩耳似蟬鳴。非微塵。是名微塵者。一 

X24n0469_p0831b11║灰灰荳爆口難開。脫盡皮膚骨出來。瓦解氷消藏不 

X24n0469《金剛經補註》卷 2 

X24n0469_p0842a22║去。歇去。古廟香爐去。枯木寒灰灰去。一念萬年去。

如 

X24n0469_p0844c02║所知。朗然聲色外威儀。灰灰飛煙滅心何在。四見纔 

X24n0470《金剛經註解鐵鋑錎》卷 1 

X24n0470_p0848a11║地獄。十一名雞小地獄。十二名灰灰河小地獄。十三 

X24n0470_p0855a21║莊嚴淨土法力齊心猿意馬化為灰灰 

X24n0470_p0855b04║俱齊。心猿意馬。決然化灰灰。六賊能除者。雖有眼耳 

X25n0471《金剛經宗通》卷 1 

X25n0471_p0004c23║依身故。三無餘依涅槃。即二乘灰灰身滅智。身出生 

X25n0471_p0005a01║變易生死。不住二乘灰灰斷涅槃。乃真無住處。前三 



X25n0471《金剛經宗通》卷 2 

X25n0471_p0013b21║昔師子尊者問於鶴鶴勒尊者曰。我欲求道。當何用 

X25n0471《金剛經宗通》卷 7 

X25n0471_p0042a20║為此縱居生死塵勞。不染其智。設證圓寂灰灰燼。寧 

X25n0478《金剛經筆記》卷 1 

X25n0478_p0117c23║明西淅浙海鹽崇福庵沙門 如觀 註 

X25n0478_p0130b04║曰續鳧截鶴鶴。夷嶽盈壑然後為不異哉。言鳧鵛雖 

X25n0478_p0130b05║短。續之則憂。鶴鶴鵛雖長。截之則悲。但高處高平。

低 

X25n0479《金剛經破空論》卷 1 

X25n0479_p0133c08║見乳色。隨語生解。聞鶴鶴謂動。聞雪謂冷等。聞此經 

X25n0479_p0139b12║即無住。一切二乘。妄於偏真。灰灰心泯智。離分段

生。 

X25n0479_p0145b16║聲怖佛。反成讚詠。而北朝敗衂。風聲鶴鶴唳。皆為晉 

X25n0483《金剛經音釋直解》卷 1 

X25n0483_p0169b05║習定灰灰疑。思專枯槁。精神化為土木金石。其類充 

X25n0484《金剛經大意》卷 1 

X25n0484_p0183b11║擊尾首應。擊中則首尾俱應。孰非經龍之鱗翼脊鬣𩮻 

X25n0485《金剛經如是解》卷 1 

X25n0485_p0185a01║此經二十年。口頭薄業。苦無證入。迨遭劫灰灰。桎梏

刀 

X25n0485_p0186a13║又如雲端鶴鶴唳。石竅風鳴。既未可以理通。亦不許以 

X25n0485_p0203a04║者。槁木死灰灰。豈有相。但作是念。則有是念。故作

有 

X25n0487《金剛新眼疏經偈合釋》卷 1 

X25n0487_p0247b17║依故。若灰灰身泯智。滯寂沈空。為無餘依。以不受後 



X25n0488《金剛經郢說》卷 1 

X25n0488_p0282a13║先民闡之鑿矣。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 入無而不能

出有。非脫頴之妙也。 

X25n0490《金剛經淺解》卷 1 

X25n0490_p0372a07║康熙凞歲在辛酉嘉平月奉佛弟子趙嶽生視公甫謹 

X25n0491《金剛經疏記科會》卷 1 

X25n0491_p0373a07║僧大璸。彚為科會。於是辭義宛然。喻陳惟遠[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 。以無 

X25n0491_p0386a07║如來默然受請。既受其請。故始於鹿苑。終至鶴鶴林 

X25n0491《金剛經疏記科會》卷 4 

X25n0491_p0420a11║無依故。然小乘以灰灰身滅智為無餘。無餘有三。一 

X25n0491_p0420a18║槃也。謂不住菩薩變易生死。不住二乘灰灰斷涅槃。 

X25n0491《金剛經疏記科會》卷 9 

X25n0491_p0472a18║法。一向下。即出偏說之意。遮寂者。即二乘人。灰灰

身 

X25n0493《金剛經部旨》卷 2 

X25n0493_p0519a21║乃二乘灰灰滅。外道斷無也。△二追疎意業中約施 

X25n0496《金剛經直說》卷 1 

X25n0496_p0571a15║自在。如朽木不復萌。死灰灰不復燃一般。自謂莊嚴。 

X25n0497《金剛經石注》卷 1 

X25n0497_p0589c12║把無為兩字。認作空寂。一向灰灰心稿形。只說我即 

X25n0498《金剛經正解》卷 1 

X25n0498_p0611a03║無為二字。認作灰灰心槁形。一無所為。此真愚見也。 

X25n0498_p0614c01║灰灰。本無定體。如來說非實有微塵也。是虗名微塵 



X25n0499《金剛經法眼懸判疏鈔》卷 6 

X25n0499_p0652a11║物自然初生。如鶴鶴之白。如烏之黑。即是無因。故妄 

X25n0499_p0652a22║為六句義耳）。○三塗灰灰師。計自在天生萬物。○四圍

陀 

X25n0499《金剛經法眼懸判疏鈔》卷 7 

X25n0499_p0654c02║遙園。別舘安置數僧。[((素-糸)*力)/石]䂮等八百沙門。

諮受什旨。又 

X25n0501《金剛經如是經義》卷 1 

X25n0501_p0681b05║啼嶺上。鶴鶴唳林閒。斷雲風卷。水激長湍。最愛晚秋 

X25n0501_p0688b08║人稿木死灰灰。川禪師云。雖然恁麼。爭奈目前何。頌 

X25n0502《金剛經註講》卷 1 

X25n0502_p0710c18║造作。則無為而寔有為。反成槁木死灰灰。而無用矣。 

X25n0502《金剛經註講》卷 2 

X25n0502_p0731c11║死灰灰。而無生發之機。亦不能使般若之體圓通周 

X25n0503《金剛經注解》卷 1 

X25n0503_p0734c21║唵 娑（音梭）嚩（音娃）婆嚩秫秫（音述）䭾 娑嚩

達摩婆嚩 婆 

X25n0503_p0734c22║嚩秫秫度（音陀）憾（音酣） 

X25n0505《金剛經心印疏》卷 1 

X25n0505_p0819a13║等言。因何而立。蓋當金河顧命之初。鶴鶴樹潛輝之

際。阿難悲哀。時有無貧尊者。語阿難言。汝是持佛法人。 

X25n0505_p0820c07║冷灰灰裏一聲豆𪹼也。 

X25n0505_p0830c04║行興自消。火至灰灰飛烟滅時。餘燼自冷。果然如是。 

X25n0505_p0831c04║方分之可析。歷劫火而成灰灰。且世尊先說。凡所有 

X25n0505_p0838b20║相方能行忍。如其相不能離。雖一言見侮。猶銜啣恨 

X25n0505《金剛經心印疏》卷 2 

X25n0505_p0853c02║一起此見。永為枯木死灰灰。成斷見纏空之種。故我 



X25n0509《金剛經解義》卷 1 

X25n0509_p0878b23║雲鶴鶴徐槐廷敬述 

X25n0509_p0887a08║其心者。又非槁木死灰灰。入於頑空也。無住生心句。 

X25n0509《金剛經解義》卷 2 

X25n0509_p0901c03║斷滅不用。反成槁木死灰灰矣。故佛以此破之。得此 

X25n0510《金剛經易解》卷 1 

X25n0510_p0916a04║向沉空守寂。宛如槁木死灰灰。則又落偏枯。而非中 

X26n0513《仁王經合疏》卷 2 

X26n0513_p0155b10║二卵生大山小山比丘從鶴鶴卵生菴羅波離婬女 

X26n0513《仁王經合疏》卷 3 

X26n0513_p0178c08║彌巨海都為灰灰颺天龍福盡於中凋喪二儀尚殞國 

X26n0517《仁王經科疏》卷 2 

X26n0517_p0231a11║二卵生。大山小山比丘。從鶴鶴卵生。菴摩羅女。從濕 

X26n0517《仁王經科疏》卷 4 

X26n0517_p0273c23║薪。不勞星火。即化成灰灰燼矣。矧般若圓明。罪福本 

X26n0517《仁王經科疏》卷 5 

X26n0517_p0290b05║灰灰心冷念。云悉皆不起。佛心即覺心。約迹即別指 

X26n0517_p0302c07║邪法熾盛。故有水潦鶴鶴之屬。羣聚西天。部黨唱和。 

X26n0517_p0302c08║扇邪言曰。若人生百歲不見水潦鶴鶴。不如生一日。 

X26n0517_p0303b01║斯濁。如楞嚴說。譬彼清水與彼灰灰沙二體法爾。性 

X26n0517_p0303b02║不相循。假如有人。取彼灰灰沙投入淨水。土失留礙。 

X26n0517_p0304a12║俾籲冤而無地。嗟乎。為僧出家。如野鶴鶴孤雲。欲脫 

X26n0517_p0305c04║正理。晝讀俗書。潛形灰灰稿。以俟法復。今人壞法

者。 

X26n0519《仁王經疏法衡鈔》卷 1 



X26n0519_p0434c15║六人從入論師[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謝時眾即入石

壁入已石壁還合 

X26n0519《仁王經疏法衡鈔》卷 2 

X26n0519_p0449c07║以發心五百婆羅門見灰灰身而起信無邊身之菩薩 

X26n0519《仁王經疏法衡鈔》卷 3 

X26n0519_p0464b14║中或由先業母食灰灰鹽子髮毛稀尠或由先業母食 

X26n0519《仁王經疏法衡鈔》卷 5 

X26n0519_p0494b17║梵輔梵王次第昇三千世界竝灰灰燼從地火起梵王 

X26n0519_p0495a10║輪漸次出現婆沙又云第二靜慮邊雨熱灰灰水由此 

X26n0519_p0496c06║乾麨乾灰灰有水無地便即分散如油滴水有地水界 

X26n0521《般若心經疏》卷 1 

X26n0521_p0595b01║見五蘊皆空。即無有老死。二乘無悲。灰灰身滅智。盡 

X26n0521_p0596a02║道。名為俗諦。為斷除生死。滅盡貪愛。執相未亡。灰

灰 

X26n0524《般若心經幽贊添改科》卷 1 

X26n0524_p0640a04║一不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 過去（住） 

X26n0525《般若心經幽贊崆峒記》卷 1 

X26n0525_p0681a06║有二。一明施殘穢。與出家者。二竊施[葸-十+夕]𦵇

等。與不食 

X26n0525《般若心經幽贊崆峒記》卷 2 

X26n0525_p0696c09║疏應[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 內身（至）修起於愧。 

X26n0525_p0699a11║疏悲心[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀（至）此六為內。 

X26n0530《般若心經疏詒謀鈔》卷 1 

X26n0530_p0740a13║疏之則吾之言期灰灰滅今有述者事不得已也吾豈 

X26n0530_p0741c24║此經無序等者人釋藏疏皆將疏文足成三分截鶴鶴 



X26n0531《般若心經略疏顯正記》卷 2 

X26n0531_p0753a20║總別標章彼疑下出舉疑也言有餘者未能灰灰身 

X26n0531_p0753a22║雖未灰灰滅見蘊法中無我無人亦名法空與此大 

X26n0531_p0753b12║餘者灰灰滅身智無苦依餘故曰無餘疑意云我小 

X26n0532《般若心經略疏小鈔》卷 1 

X26n0532_p0776a10║智為雜毒。形為桎梏。故灰灰身滅智。撥喪無餘。若謂 

X26n0533《般若心經三注》卷 1 

X26n0533_p0796c09║既刊焉蓋為兵燹奪與泯焉久之師靜欲然死灰灰而 

X26n0534《般若心經注》卷 1 

X26n0534_p0802c07║無色相歸根得旨隨照失宗任他灰灰頭土面。 

X26n0535《般若心經解義節要》卷 1 

X26n0535_p0808b20║乾坤既曰無智無得則是橋木死灰灰何能在覺 

X26n0535_p0809c10║呪大石即成灰灰欲宰牛念呪牛即死然後剝食 

X26n0535_p0810b04║皆此物也類而徵之鼎湖乘龍乘此也遼東化鶴鶴 

X26n0538《般若心經要論》卷 1 

X26n0538_p0814a20║直下灰灰飛烟滅可也不然則少見可欲而兒女情生 

X26n0541《般若心經釋疑》卷 1 

X26n0541_p0820c21║一箇空。將心著在空境上。牢牢搦住。必使心如死灰

灰。 

X26n0541_p0825c19║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不悟祖意之由。以此皮囊真

可厭惡。遂有投崖赴 

X26n0550《般若心經開度》卷 1 

X26n0550_p0858c11║乘之有餘灰灰斷也。涅槃。梵語。此云寂滅。又云圓

寂。 

X26n0559《般若心經事觀解》卷 1 



X26n0559_p0890c19║信今而垂後。非言不著。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 儒

之立言。吾知之矣。當其 

X26n0559_p0894c03║者。梵語秫秫達。翻空。實相般若也。上之照見。三空

無 

X26n0569《般若心經句解易知》卷 1 

X26n0569_p0935a08║海歟。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 誦者雖多。明者實

少。非是經之難曉。亦非 

X26n0569_p0936b12║外道斷見。謂無因果。二乘偏空。灰灰身泯智。則見以 

X26n0574《般若心經註解》卷 1 

X26n0574_p0958c10║云木去火則不灰灰人去情則不死 大顛云心處 

X26n0574_p0959c17║頓脫如枯木死灰灰如百無一會底人 古云不是 

X26n0574_p0959c22║會麼 灰灰飛烟滅家何處 水遠天長一色秋。 

X26n0575《般若心經註解》卷 1 

X26n0575_p0973b22║舍利本是堅固子色身不久化堆灰灰 

X26n0575《般若心經註解》卷 2 

X26n0575_p0978c16║心不昧。萬法皆明。又廣成子云。木去火則不灰灰。人

去 

X26n0575_p0980a14║脫。如枯木死灰灰。如百無一會的人。古云。不是洗心

除 

X26n0575_p0986b08║有人持誦靈驗呪推碎魑魅化為灰灰 

X26n0576《般若心經註解》卷 1 

X26n0576_p0992b13║富貴由來水上漚何須騎鶴鶴上揚州 

X27n0583《法華經大意》卷 1 

X27n0583_p0536a02║連。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 二乘而懷懼。所以如語

釋迦。振天眼於來劫。實 

X27n0583_p0536b22║方。結緣之力。限入道於萬代。然則入寂灰灰身。餘國

經 

X27n0583_p0538c08║福。見聲聞畏憚。聞菩薩殯辱。自[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 力[苟*苟]。因生退沒。佛 

X27n0583_p0550a04║明曆丁酉初秋十七。謹點譯焉。竊謂語辭不𠀚𣈪。失 



X27n0584《法華三大部科文》卷 16 

X27n0584_p0938a26║二如灰灰下譬 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 1 

X28n0585_p0002a04║祖承鶴鶴林傳觀 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 9 

X28n0585_p0052b09║有疑又問小乘身灰灰智斷畢竟不生何疑釋尊重 

X28n0585_p0052b11║之期何疑阿難成佛曰由身灰灰智斷故疑釋尊重 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 10 

X28n0585_p0056a22║灰灰斷求住化城終歸寶所實者既爾則無有權故無 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 14 

X28n0585_p0078a22║灰灰身入滅唯留舍利等。 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 15 

X28n0585_p0088b19║通傳無有剩法所以大師云始鹿苑中鷲頭後鶴鶴 

X28n0585_p0088c16║鶴鶴林 

X28n0585_p0088c17║輔行（一上）（八）鶴鶴林者在拘尸城阿夷羅䟦提河邊

樹有 

X28n0585_p0088c20║猶如白鶴鶴因名鶴鶴林（云云）。 

X28n0585_p0090c14║彼是一非諸聞雪謂冷乃至聞鶴鶴謂動今融通經論 

X28n0585《法華經三大部讀教記》卷 19 

X28n0585_p0110c13║二十一日法華是也或七日方等是也灰灰湯澡豆淨 

X28n0585_p0110c21║前疏云灰灰汁皂莢助於清水若缺妙觀不名大乘便 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 1 

X28n0586_p0130a13║台嶺鶴鶴林如止觀第一記 

X28n0586_p0130a14║台嶺如前辨鶴鶴林亦云鶴鶴樹拘尸城阿夷羅䟦提 

X28n0586_p0130a16║如白鶴鶴故曰鶴鶴林。 

X28n0586_p0134b04║注云日中當王食時當公平旦為卿鶴鶴鳴為士夜 



X28n0586《法華經三大部補注》卷 4 

X28n0586_p0188a03║園葱皆變為茝茝茝茝昌待切香草也連理樹者上下 

X28n0586_p0199c15║劫燒終訖乾坤洞然須彌巨海都為灰灰颺天龍福 

X28n0586_p0201c20║二乘必無灰灰斷永滅況所引楞伽五性而自迷其 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 6 

X28n0586_p0250a04║小乘九部以小乘中灰灰斷無如意珠身故無方廣 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 7 

X28n0586_p0261b05║意生信是小乘灰灰斷之說又五十三五十六七十 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 8 

X28n0586_p0282c03║[泳-永+(隸-木+上)]𤃀漉也水下也。 

X28n0586_p0288a15║知違發菩提心論之明文故彼論云二乘之人灰灰 

X28n0586_p0289c06║大涅槃故文云權智照城為靜是灰灰斷故亦須更 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 9 

X28n0586_p0298c18║江之東明曰古稱江東皆謂楚江之東耳非淅浙江 

X28n0586_p0300c23║作頟五百切肞 字誤也經音云應作𩑐楚皆切頷 

X28n0586_p0301a07║二孔額上兩肞 兩耳圓足是為八十好[臄-豕+丘]經音力 

X28n0586_p0301a08║䐗切皮也菩薩地持經云兩角不云兩肞 也菩薩 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 10 

X28n0586_p0332b20║自其始也廣如彼云言江淮者江謂京江淅浙江淮 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 12 

X28n0586_p0363c22║則谷神不死玄牝長存長生久視騰龍駕鶴鶴區中 

X28n0586_p0372b05║學謝管窺智慚信度矜白鶴鶴之翼望駭嵩華負爝 

X28n0586_p0380a09║法不足以禦姦於是相國蕭何[打-丁+(鹿/木)]𪮾庶秦法取

其宜 

X28n0586_p0380a10║於時者作律九章[打-丁+(鹿/木)]𪮾居運切摭之石切謂收

拾也 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 13 



X28n0586_p0390b23║者一滷鹽二灰灰鹽三新陀婆鹽四施遽鞞鹽五海 

X28n0586_p0391b01║他蠟切栛 榻也栛 虗業切榻又都蓋切手打之謂 

X28n0586_p0398b20║有餘短者不為不足是故鳧脛雖短續之則憂鶴鶴 

X28n0586_p0398b22║云等鳧鶴鶴矣鳧小鴨也脛脚也斷下管切駢部田 

X28n0586_p0398c07║生所以絕其有對非於未始無物論云續鳧截鶴鶴 

X28n0586_p0398c18║者何須夷岳塞淵然後方乎續鳧截鶴鶴於焉始等 

X28n0586_p0401c11║上之涉切記中作攝[衣-〦+蓻] 者攝應作襵若準爾雅音 

X28n0586《法華經三大部補注》卷 14 

X28n0586_p0409a01║又下文云專遊學者誤也傳云一名[(甫-、)/方]旉遊學徐士 

X28n0586_p0409a02║注云[(甫-、)/方]旉音孚又云心解分劑者傳云心識分銖也 

X28n0586_p0423c03║爾雅云貈子貆貈音鶴鶴貆音桓郭璞注云雌者名 

X28n0588《法華經玄籤備撿》卷 1 

X28n0588_p0450c07║如死灰灰等真宴坐者以趣佛慧於九大禪及三乘 

X28n0588_p0459c04║說多道諦謂自餓為道臥灰灰為道飲風飲水食果 

X28n0588《法華經玄籤備撿》卷 3 

X28n0588_p0486a20║謂熱灰灰也煻煨沒膝有情入彼纔下足時皮肉與 

X28n0588_p0486b08║如大鑊中滿盛灰灰汁煑豆米等猛火下燃豆米在 

X28n0588_p0494a24║此與玄光法師辨惑論其說同鵠胡沃反鶴鶴之類 

X28n0588《法華經玄籤備撿》卷 4 

X28n0588_p0495a17║雙非明三諦如盲聞鶴鶴輔行釋云貝聲雖空貝體 

X28n0588_p0495a19║雙亦鶴鶴飛在空而不住空可喻雙非四譬本譬外 

X28n0588_p0505b05║羅或言隣提（籤誤娑羅）無翻或翻為天鶴鶴引第六云

（加泥 

X28n0588_p0505b06║洹）鴈鶴鶴舍利然漢不善梵音只增諍競意在況喻 

X28n0589《法華經玄義節要》卷 1 

X28n0589_p0508b10║方便門示真實相二三華落譬廢權蓮成譬立實文云 

X28n0589_p0523b22║數諸行體智雖巧但導出苦灰灰斷是同別增數行智 

X28n0590《法華經玄義輯略》卷 1 

X28n0590_p0551a16║者皆當作佛非定死人治則不難二乘灰灰身滅智灰灰 

X28n0590_p0551a19║不行今則本佛智大玅法藥良色身不灰灰如淨琉璃 



X28n0592《法華經玄籤證釋》卷 1 

X28n0592_p0558a21║志。年十七訪道淅浙右。遇金華方巖。授以止觀之法。

開 

X28n0592_p0560a07║漢沔。衡州府隋曰衡山。衡山即南嶽。○鶴鶴林台嶺。

輔 

X28n0592_p0560a08║行第一卷云。鶴鶴林在拘尸城阿夷羅䟦提河邊。樹有 

X28n0592_p0560a11║猶如白鶴鶴。因名鶴鶴林。○餘分未說。謂止觀十大章

中 

X28n0592《法華經玄籤證釋》卷 2 

X28n0592_p0586a17║須贖命。贖命意在藏通灰灰斷之命。令得法身常住也。 

X28n0592《法華經玄籤證釋》卷 4 

X28n0592_p0599c22║灰灰斷此指下第九本壽命玅中。通佛身化緣訖。亦歸 

X28n0592_p0599c23║灰灰斷（云云）。○二義不定等。謂本佛涅槃相亦同三

藏 

X28n0592_p0599c24║灰灰斷者。以通當教有二義不定。故與藏教有同有異。 

X28n0592_p0600a01║又鈍者同三藏見灰灰斷。利者見異三藏。故言所見不 

X28n0592_p0600a02║同。輔行云。方便有餘土通佛。不說灰灰斷。○止觀第

六 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 1 

X28n0593_p0644b16║截指為刑者闍王得罪人但截其指祖王得賊以灰灰 

X28n0593_p0646a14║都為灰灰颺天龍福盡於中凋喪 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 2 

X28n0593_p0663b03║孤調者灰灰身故無身滅智故無智唯一解脫故云孤 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 3 

X28n0593_p0677b09║說非決定者無法身本同灰灰斷故。 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 4 

X28n0593_p0703b02║所稟之人教主謂成滅所行之行但趣灰灰斷故令 

X28n0593_p0705c17║有於因果至過者若斷四住之因只應感得灰灰斷之 



X28n0593《法華經文句輔正記》卷 5 

X28n0593_p0720b02║餘二少別者同在衍門故且名不燒同藏灰灰斷亦名 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 6 

X28n0593_p0730b21║綺綬者朝服帶也[王*坴]𪻧圓頭玉也璋方玉也。 

X28n0593_p0736a02║若觀死屍為火所燒曝裂煙息薪盡形滅同於灰灰 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 7 

X28n0593_p0752c22║位方始灰灰身入寂故彼經云有五種人於大乘典 

X28n0593_p0753c17║有依據同藏人俱行曠路俱入灰灰斷雖有可依所 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 8 

X28n0593_p0767c07║授記經也但小乘灰灰斷無真常理說必假緣非天 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 9 

X28n0593_p0787a12║生身八十二盡身灰灰智滅畢竟不生通教佛弘誓 

X28n0593_p0787a13║之身化緣若訖亦歸灰灰斷滅已不生此兩佛但齊 

X28n0593《法華經文句輔正記》卷 10 

X28n0593_p0806c04║灰灰河流漂沒溺餓鬼道中亦有填河塞海畜生淹 

X28n0593_p0808b24║次修善時惡色是怨猶如水灰灰稱名惡退善業成 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 1 

X29n0594_p0009c08║加普光明殿一會第一摩竭阿蘭若會第二摩竭熙凞 

X29n0594_p0013a03║劫燒終訖訖坤洞燃須彌巨海都為灰灰揚 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 3 

X29n0594_p0039a11║【經】云被者（敷罷反方言披散也）今亦[打-丁+串]𪭶

著之義正言而被法服 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 5 



X29n0594_p0084b22║出圍迴[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 念子則有少悲今文云

羊者恐誤四者福 

X29n0594《法華經疏義纘》卷 6 

X29n0594_p0109b08║無為也寂而常照即智德也小乘灰灰身滅智既其無 

X29n0594_p0110a20║得論應而非真真而非應者二乘斷結見真灰灰身滅 

X29n0594_p0115b24║尿屎醎海灰灰河流漂沒溺餓鬼道中亦有填河塞海 

X29n0596《妙經文句私志記》卷 1 

X29n0596_p0150a07║墜婆學七也薄閱蒼雅粗諳篆[(止/矢)*余] 不昧此文其備

八 

X29n0596《妙經文句私志記》卷 3 

X29n0596_p0207a06║財貨之種姓也古亦翻為居士居者積也謂居[禾*商] 財 

X29n0596_p0213a03║佛果亦是無常灰灰斷既菩提樹下斷煩惱盡即應灰灰 

X29n0596《妙經文句私志記》卷 4 

X29n0596_p0216a17║灰灰揚天龍福盡於中彫喪二儀尚爾國有何常生老 

X29n0596_p0227c15║經初有列聲聞便作一向灰灰滅之釋殊失深遠之旨 

X29n0596《妙經文句私志記》卷 8 

X29n0596_p0340c15║遞 而未善今文直雙遮二邊結明中道則直而盡矣 

X29n0596《妙經文句私志記》卷 9 

X29n0596_p0373a17║無因六果智仍存為有餘灰灰身滅智更無餘物為無 

X29n0597《法華經文句記箋難》卷 1 

X29n0597_p0497a10║前二可破壞或云通依生身若灰灰身入滅義當通 

X29n0597《法華經文句記箋難》卷 2 

X29n0597_p0518c16║依位熙凞連至二恒是初心習種性三恒至五恒是中 

X29n0597_p0518c19║章安云三十心是初依五恒也彼疏云今明熙凞連 

X29n0597_p0519a06║坐疏云不趣佛慧但斂念入定身如槁木心若死灰灰 

X29n0597_p0534b15║名法身若入無餘則五分滅灰灰身故則戒定有餘解 



X29n0597《法華經文句記箋難》卷 3 

X29n0597_p0543a10║宜以灰灰斷理水除見思熱今得醒悟至四真諦方名 

X29n0597_p0555b20║兩肞 肞 應作𩑐釵音頥之傍也。 

X29n0597《法華經文句記箋難》卷 4 

X29n0597_p0562b07║盡身灰灰智滅畢竟不生通教佛誓願之身化緣訖亦 

X29n0597_p0562b08║歸灰灰斷此兩佛齊業齊緣別教登地百界作佛得論 

X29n0597_p0562c22║勳猶如均提雖云不滅用火片之終同無常生身灰灰 

X29n0597_p0567c10║若無想外道計無情有命金石堅固或習定灰灰凝 

X29n0599《法華經文句纂要》卷 1 

X29n0599_p0618c14║康熙凞乙亥冬復月長至日私淑比丘道霈拜書 

X29n0599_p0630b13║儼然。無灰灰煙色。往昔曾助辟支佛剃頭。浣染。縫袈 

X29n0599《法華經文句纂要》卷 3 

X29n0599_p0679c16║門。非空無以通致。件可灰灰燼。空不可燒。教有能詮 

X29n0599_p0687b15║也（摣者。叉也。謂五指俱取也。掣。牽也。亦云。向

前摣𢳛。向後掣。啀喍者。喍字亦作齧。張唇露齒也。嘷吠者。出 

X29n0599《法華經文句纂要》卷 4 

X29n0599_p0696a23║是王王等者。波旬是王。徒輩為等。小機灰灰斷。無言 

X29n0599_p0697b10║灰灰斷理水。除見思之熱面也。厭生死名背。向涅槃 

X29n0599_p0704c04║中。持戒報者。昔持戒梵行。共顯無漏。灰灰身滅智。

無 

X29n0599《法華經文句纂要》卷 6 

X29n0599_p0735b19║兩肞 （音詣。未考）。兩耳。頭圓。若分別四種好

義。準相可知。 

X29n0599_p0753a05║三約修行。雖不樂於三界弊欲小法。而樂三乘灰灰 

X30n0600《法華經入疏》卷 1 

X30n0600_p0008b12║燒身後。灰灰場生四鉢多羅樹。此表迦葉集三僧祇 

X30n0600《法華經入疏》卷 2 



X30n0600_p0052a18║無灰灰斷永住化城。終歸寶所。實者既爾。則無有權。 

X30n0600《法華經入疏》卷 3 

X30n0600_p0080b18║無以標門。非空無以通致。楗可灰灰燼。空不可燒。此 

X30n0600_p0082c18║者。大乘必斷。大善若斷。佛無由應。機息應謝。灰灰

斷 

X30n0600《法華經入疏》卷 4 

X30n0600_p0106c01║等。此約在外釋也。又小機灰灰斷無言說道。絕於色 

X30n0600_p0108b01║此是小志彊也。冷水灑面者。宜以灰灰斷理水。除見 

X30n0600_p0118c05║至果報者。昔持戒梵行。共顯無漏。灰灰身滅智。無人 

X30n0600《法華經入疏》卷 5 

X30n0600_p0125c11║非是灰灰斷之空。乃是中道第一義空也。經文舉兩 

X30n0600《法華經入疏》卷 6 

X30n0600_p0143b05║權智照城為靜。是灰灰斷故。實智照城為動。滅此化 

X30n0600《法華經入疏》卷 10 

X30n0600_p0201b10║三界弊欲小法。而樂三乘灰灰斷。亦名小法。雖不樂 

X30n0600《法華經入疏》卷 11 

X30n0600_p0229c19║淨土。容此穢土者。何不問劫燒擔草。不同灰灰燼。毛 

X30n0603《法華經合論》卷 1 

X30n0603_p0363c04║不退轉者如金出鑛不復重鑛如木成灰灰不復重 

X30n0603_p0375b15║長鬣𩮻而尾佳每自愛之見人則以身自蔽遂為所 

X30n0604《法華經句解》卷 1 

X30n0604_p0450b22║佛當為除斷。釋迦當與拔斷疑根[列/刀] 除見網。 

X30n0604《法華經句解》卷 2 



X30n0604_p0492c12║形色憔悴無威德者。現劣應身土面灰灰頭故曰憔 

X30n0604_p0497c17║[列/刀] 與油塗之足喻所行四如意足[列/刀] 是病處油

喻理 

X30n0604《法華經句解》卷 6 

X30n0604_p0591a08║山劒樹銕磨火坑灰灰河沸屎其數無量痛毒辛酸不 

X30n0604《法華經句解》卷 8 

X30n0604_p0617a16║時拘繫其身不得自在思惟菩薩惡念自灰灰遠離煩 

X30n0605《法華經科註》卷 1 

X30n0605_p0632b23║超登寒灰灰再焰髻珠等賜王饍普資統法界之封疆 

X30n0605_p0639b19║于灰灰中然什公證位居于三賢譯經首從七佛其 

X30n0605_p0643c13║依然無煙灰灰色增一云我弟子中神通輕舉飛到 

X30n0605_p0654a05║壟凹凸名踊隱隱有聲名震砰磕 發響名吼令物 

X30n0605_p0658a18║化諸菩薩破魔兵眾而擊法鼓 。 

X30n0605《法華經科註》卷 2 

X30n0605_p0677b18║云大乘有十二部小乘但有九部因彼小乘是灰灰 

X30n0605_p0681b15║若使人作樂擊鼓吹角貝簫笛琴箜篌琵琶鐃銅鈸  

X30n0605_p0682a04║其聲鐃鐃然因以名之銅鈸 者疏云長安人呼露 

X30n0605_p0682a05║盤為銅鈸 唄者或云唄匿此云讚頌本出于西方 

X30n0605《法華經科註》卷 3 

X30n0605_p0695a09║無以通致件可灰灰燼空不可燒教有能詮所詮之 

X30n0605《法華經科註》卷 4 

X30n0605_p0717b02║王等者波旬是王徒輩為等小機灰灰斷無言說道 

X30n0605_p0718b22║以冷水灑面者第二知有小志宜以灰灰斷理水除 

X30n0605_p0727c23║行共顯無漏灰灰身滅智無人受此果報今日梵行 

X30n0605《法華經科註》卷 5 

X30n0605_p0733c06║於空者非是灰灰斷之空乃是中道第一義空葢鄭 



X30n0605《法華經科註》卷 8 

X30n0605_p0797b15║三界弊欲小法而樂三乘灰灰斷亦名小法雖不樂 

X30n0605_p0808b24║乘人同學無生斷煩惱盡如燒木成灰灰又薩埵聖 

X30n0605《法華經科註》卷 9 

X30n0605_p0815b22║即獲上果譬猶槁木生春寒灰灰再𦦨。 

X30n0605《法華經科註》卷 10 

X30n0605_p0825b05║究顯比月魄以將灰灰此界娑婆愍羣機而普化他 

X30n0605_p0828c11║海灰灰河流漂沒溺餓鬼道中亦有填河塞海畜生 

X31n0606《法華經科註》卷 1 

X31n0606_p0009b06║葱數畦悉變為茝茝（音止）香艸也瑞異既作秦主遂西 

X31n0606_p0033b03║大乘則有十二部小乘是灰灰斷教無如意珠身故 

X31n0606《法華經科註》卷 2 

X31n0606_p0061a06║等者波旬是王徒輩為等小機灰灰斷無言說道絕 

X31n0606_p0062a14║泠水灑面者知有小志宜以三藏灰灰斷理水除見 

X31n0606_p0069a17║日持戒梵行共顯無漏灰灰身滅智無人受此果報 

X31n0606《法華經科註》卷 3 

X31n0606_p0073b09║非是灰灰斷之空乃是中道第一義空也。△五釋其 

X31n0606_p0083b10║二涅槃若子縛已盡名有餘涅槃若灰灰身滅智名 

X31n0606《法華經科註》卷 5 

X31n0606_p0107b23║帆舉而致損壞如母養兒如虎銜啣子調理得所舊 

X31n0606《法華經科註》卷 7 

X31n0606_p0146c22║興善革惡永離三途即獲勝果譬槁木生春寒灰灰 

X31n0607《法華經科註》卷 2 



X31n0607_p0216c11║則機息應謝灰灰斷入滅義當俱焚。△二先心所好 

X31n0607_p0232a18║王等者波旬是王徒輩為等小機灰灰斷無言說道 

X31n0607_p0233b06║冷水灑面者知有小志宜以三藏灰灰斷理水除見 

X31n0607_p0240b17║報昔日持戒梵行共顯無漏灰灰身滅智無人受此 

X31n0607《法華經科註》卷 3 

X31n0607_p0245a22║是灰灰斷之空方是中道第一義空也。△五釋其眾 

X31n0607_p0252b12║餘涅槃若灰灰身滅智名無餘涅槃道者道以能通 

X31n0607《法華經科註》卷 5 

X31n0607_p0294a01║乘之教不談常住五分法身終歸灰灰滅故義同生 

X31n0607_p0294a03║常住故王宮誕迹非生現生鶴鶴林澄神非滅現滅 

X31n0607《法華經科註》卷 7 

X31n0607_p0321b17║地獄鑊湯沸屎醎海灰灰河漂流沒溺餓鬼道中亦 

X31n0608《法華經知音》卷 1 

X31n0608_p0338c18║佛言。經外不另立其科。恐坐截鶴鶴續鳧之愆也。又知 

X31n0608_p0370b22║見。以臥棘塗灰灰為因。求生無想等處為果。此以苦 

X31n0608《法華經知音》卷 2 

X31n0608_p0387a21║困。數數然于生死海中馳求。臥棘塗灰灰等邪法。以 

X31n0608_p0389b22║當云何觀。謂如毒熱癰。為熱灰灰所觸。即於此身。不

苦不樂受生時。當云何觀。謂如毒熱癰。離冷熱等觸。自 

X31n0609《法華經大意》卷 1 

X31n0609_p0477c18║魚障礙。長空元任鶴鶴飛鳴。今朝良遇真如教。惟願相 

X31n0609_p0486b03║屎。和水則澆茄。拌灰灰則栽芋。更何疑哉。其或不

然。 

X31n0609《法華經大意》卷 2 

X31n0609_p0501a02║拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X31n0609《法華經大意》卷 3 



X31n0609_p0509c07║獸銜啣冤。亦宜其然矣。此法華會上佛亦授記達多 

X31n0609_p0512a18║真打透。庖羲畫畫是秦灰灰。 

X31n0609_p0514c19║翻妙寨。如未究竟。再聽末後一偈。鶴鶴出銀籠橫碧 

X31n0611《法華經通義》卷 2 

X31n0611_p0539c08║呌喚求食。鼓 腹針咽首如牛頭。言其形惡。食人噉 

X31n0611《法華經通義》卷 5 

X31n0611_p0569c21║見稱者銜啣恨也。不生怨嫌之心。以不見有毀我者 

X31n0612《法華經精解評林》卷 1 

X31n0612_p0608c02║言。無所通達。忘失正見。蒙𫎇灯明教故。得值多佛趨

補 

X31n0612_p0612b02║（戒環曰。心自在。即無學羅漢。學無學即小聲聞。昔

蒙𫎇 

X31n0612《法華經精解評林》卷 2 

X31n0612_p0637a21║聞不知不覺。言昏迷自障。不問不信不解。言顓蒙𫎇自 

X31n0614《法華經大窾》卷 1 

X31n0614_p0682a07║門所謂鶴鶴立枯松。點水滴凍。百尺竿頭坐的人也。 

X31n0614_p0686a06║不喜樂也。宗門謂之寒灰灰發𦦨。枯木生華。百尺竿 

X31n0614_p0689c23║雄毅相。內有禪定功夫。外有濕灰灰槁木相。內行智 

X31n0614_p0699a01║一點火星。埋左灰灰裏。不能發𦦨。今日世尊擔柴把 

X31n0614_p0703c14║灰灰枯木人也。力量淺薄。不堪重任。須是枯木糝花。 

X31n0614_p0703c15║寒灰灰發𦦨始得。昔有一婆子。供養一菴主。經二十 

X31n0614《法華經大窾》卷 2 

X31n0614_p0716c15║又古德云。三十年來用意猜。幾番曾把此心灰灰。而 

X31n0614_p0727a14║饑羸（雷）慞惶。處處求食。鬪諍（爭）摣𢳛（吒）掣

（徹）。啀喍（柴）嘷（毫）吠。其舍恐怖。 

X31n0614_p0727b07║皇求食。所謂乞其餘不足又顧而之他也。鬪諍摣𢳛 

X31n0614_p0728a20║而所謂棟梁椽柱悉成灰灰燼。墻壁皆成砂礫矣。即 

X31n0614_p0736b02║密遣也。形色憔悴。無威德者。形同槁木。心如死灰灰 

X31n0614_p0737b16║金鎻難。白淨地。夜明簾。寒灰灰。死水是也。下劣之

心 



X31n0614《法華經大窾》卷 4 

X31n0614_p0773c06║冷地笑寒灰灰 

X31n0614《法華經大窾》卷 5 

X31n0614_p0781c23║之人也。著五欲而求滅度者。是緣木求魚。淘灰灰索 

X31n0614《法華經大窾》卷 6 

X31n0614_p0811a18║寒灰灰枯木者。發智慧𦦨故。此經如衣。能令無功德 

X32n0615《法華經綸貫》卷 1 

X32n0615_p0007c04║昔李青蓮登黃鶴鶴樓見崔灝題詩遂為閣筆知其 

X32n0616《法華經會義》卷 1 

X32n0616_p0008c10║子綸貫䟦云譬如崔灝黃鶴鶴樓詩足使李白閣筆 

X32n0616_p0029a04║非光所霑問般此云入涅槃此云滅度藏通灰灰斷 

X32n0616_p0036a11║云小乘以果縛尚在名為有餘身智俱灰灰名為無 

X32n0616_p0041c15║次揀通教為但他者以當分不詮中理同灰灰斷故）唯圓教

三十種權實是 

X32n0616_p0048b01║即有聲聞若約大乘理無灰灰斷不住化城終歸寶 

X32n0616《法華經會義》卷 2 

X32n0616_p0070c19║致件可灰灰燼空不可燒以譬教有能詮所詮若非 

X32n0616_p0087b19║小機灰灰斷無言說道絕於色像既遙見勝應非天 

X32n0616_p0088b17║志宜以灰灰斷理水灑彼向涅槃面令得離煩悶漸 

X32n0616《法華經會義》卷 3 

X32n0616_p0100a21║也終歸于空者歸于中道第一義空非是二乘灰灰 

X32n0616_p0117a13║滅豈同二乘妄計灰灰斷仍受變易生死耶初頌正 

X32n0616《法華經會義》卷 5 

X32n0616_p0165a01║行雖不樂三界愛見小法而樂三乘灰灰斷亦名小 

X32n0616《法華經會義》卷 7 



X32n0616_p0199b24║義何以故灰灰身滅智那得從真起應既無真應將 

X32n0616_p0200a12║滅已灰灰身泯智自謂入于無餘涅槃人法都寂其 

X32n0616_p0200a23║而根鈍故但見於空不見不空還與三藏同其灰灰 

X32n0616_p0202b10║乘灰灰身滅智既無其身將何入生死而論調伏無 

X32n0616_p0203b10║名真灰灰身滅智不能起應四亦真亦應者此則別 

X32n0617《法華經卓解》卷 3 

X32n0617_p0255c08║縛已盡。名有餘涅槃。若灰灰身滅智。名無餘涅槃。道

者。正道及助也。是二相扶。能通至涅槃。故名為道。道能 

X32n0617《法華經卓解》卷 7 

X32n0617_p0296c05║鶴鶴出銀龍橫碧海鳳離金網拂雲衢祗因不戀長安樂到處

逢人是故知 

X32n0619《法華經大成》卷 1 

X32n0619_p0336c18║康熙凞三十四年乙亥歲春三月二十二日 

X32n0619_p0337a18║而草本成矣。丙辰再遊江淅浙。就正碩德宿學。僉曰此 

X32n0619_p0337b14║大清康熙凞三十四年乙亥夏四月佛誕日 

X32n0619_p0380c02║子縛已盡。果縛尚在為有餘。身智灰灰泯為無餘。大 

X32n0619《法華經大成》卷 2 

X32n0619_p0387c11║以二乘是寒灰灰枯木之人。力量淺薄。不堪重任。古 

X32n0619_p0387c12║德云。若欲擔荷大法。須是枯木摻華。寒灰灰發𦦨。始 

X32n0619_p0401a15║察也。深入二句。見濁也。六十二見。故名為諸。塗灰

灰 

X32n0619《法華經大成》卷 3 

X32n0619_p0405c24║也。古德云。三十年來用意猜。幾度曾把此心灰灰。而 

X32n0619_p0406a02║作念。用意猜也。疑悔剋責。幾灰灰心也。今日歡喜。

自 

X32n0619_p0421a07║來相扯曰掣。即鬪之形也。銜啣物死諍曰啀喍。失物 

X32n0619《法華經大成》卷 4 

X32n0619_p0434b02║宜以小乘灰灰斷理水。除見思之熱面。厭生死名背。 

X32n0619_p0434c18║枯木寒灰灰之狀。下文知眾樂小法。而畏於大智。是 

X32n0619_p0442c03║日。於法王法中。久修梵行。證灰灰身偏空之小果。於 



X32n0619《法華經大成》卷 5 

X32n0619_p0447a23║顯非灰灰斷之空。乃中道了義第一義空也。△五釋 

X32n0620《法華經大成音義》卷 1 

X32n0620_p0545c22║堂儼然。無灰灰烟色見法華文句。 

X32n0620_p0557b06║儼然。眾皆驚異。平以钁破腦。益油薪。俄成灰灰燼。

眾以 

X32n0620_p0558c21║[(隱-工)/木] 括規正 

X32n0620_p0558c23║檃括之側多曲木。亦作檃括。尚書有[(隱-工)/木] 括之

器。即正 

X32n0621《法華經授手〔卷首〕》卷 1 

X32n0621_p0565a21║康熙凞乙丑六月之二十日衡陽末學金簡夢錫氏盥 

X32n0621_p0565c23║康熙凞乙丑五月四日 

X32n0621_p0567a16║康熙凞癸亥夏六月十日楚衡雲峯沙門頻吉智祥識 

X32n0621_p0569c10║命灰灰形。又豈能報深恩於萬一耶。觀迦葉等圖報 

X32n0623《法華經授手》卷 2 

X32n0623_p0645a23║是如來大寂滅海。如金出鑛。如木成灰灰之究竟涅 

X32n0623《法華經授手》卷 4 

X32n0623_p0680b03║善根。冷水者。即三藏灰灰斷理水。除見思熱惱。面

者。 

X32n0623_p0683a07║領上各乘大車。得未曾有。自[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

無心希望佛道。而 

X32n0623《法華經授手》卷 7 

X32n0623_p0756c09║事急。正興慈運悲之際。豈盡同寒灰灰枯木之了無 

X32n0623《法華經授手》卷 9 

X32n0623_p0792b03║○補註引嘉祥云。箭道二里也。或取射垜𣐟一百二 

X32n0623_p0796a23║涼故。此經如火。能令寒灰灰枯木者發智慧𦦨故。此 

X33n0625《法華經演義》卷 1 



X33n0625_p0066a09║果縛猶存。名有餘。灰灰身泯智。子縛果盡。名無餘。

此 

X33n0625《法華經演義》卷 2 

X33n0625_p0119a11║鬪爭摣𢳛掣。啀喍嘷吠。 

X33n0625_p0131c14║當宜者。則以三藏灰灰斷之理水。灑彼偏向涅槃之 

X33n0628《法華經科拾》卷 2 

X33n0628_p0367c11║智果。既為我子。豈可但令灰灰斷便已。我為下一行。 

X33n0628_p0368c05║身倦心灰灰。故不喜樂。但念諸法無我我所。本來空 

X33n0628_p0368c20║初二句。[言*恣]𧫎請許說。四子因聞火宅父子。從喻得

解 

X33n0629《法華經指掌疏科文》卷 1 

X33n0629_p0464a45║二弘經蒙𫎇化（二） 

X33n0629_p0464a47║二上慢蒙𫎇化（於時） 

X33n0629_p0465a09║二頌弘經蒙𫎇化（其罪） 

X33n0629_p0466a48║二妙音蒙𫎇光欲來（二） 

X33n0629_p0466a50║二蒙𫎇光欲來（釋迦） 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 1 

X33n0631_p0498a20║火息。煙滅灰灰飛時也。以舍利起塔者。有二義。一謂 

X33n0631_p0500c12║際。灰灰泯而極。若盡苦而身智仍存。猶是邊際未了。 

X33n0631_p0500c13║今依小乘涅槃取灰灰斷果。故云盡諸苦際。文缺集 

X33n0631_p0512c20║音泊）。瞪矇（上除庚切音棖直視也下謨蓬切音蒙𫎇有

眸子而失明也又見人而不自見也）。兕 

X33n0631_p0529c16║或塗灰灰裸形等。妄修無益苦行。欲脫眾苦。是為以 

X33n0631_p0533b04║諉（女恚切音[拱-八+內]累及也）。斃（毘祭切音敝[跳-

兆+音] 也前覆也）。擎（渠京切音檠架也）。薩婆若 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 2 

X33n0631_p0535c17║惑盡。似金出鑛。如木成灰灰。故云盡滅無餘。△二近 

X33n0631_p0546a24║口等苦。畜生有銜啣鐵負鞍等苦。此約惡業重者而 

X33n0631_p0550c14║狐狼野干咀嚼踐踏（至）鬬諍摣𢳛掣啀喍嘷吠。 

X33n0631_p0559a11║他恭己。懈怠偏指二乘。懈謂心灰灰。即無所堪任。怠 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 3 



X33n0631_p0589a18║曰究竟。如木成灰灰。無重木理。云永寂滅。安住無漏 

X33n0631_p0595c12║得功德。成佛絕分。故云當入涅槃。葢指灰灰身泯智。 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 4 

X33n0631_p0608b20║△三極顯經功。以借人弘法（現在受益固賴正覺親談。

末世蒙𫎇恩。全憑 

X33n0631《法華經指掌疏》卷 5 

X33n0631_p0651b19║門也）。弭（莫禮切音籹按也）。涸（曷各切音鶴鶴水

竭也）。狷（規縣切音絹福急也）。剿（子了切焦 

X33n0632《法華經指掌疏事義》卷 1 

X33n0632_p0698b19║已如敗種。釋云。敗種者。已壞之種。不能發生。二乘

灰灰 

X33n0632_p0700b05║釋歡喜。後殿儼然。無灰灰烟色。見法華文句。 

X33n0632_p0706c13║漸鷄皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。唯有徑路修行。但念阿 

X34n0636《法華經玄贊攝釋》卷 2 

X34n0636_p0058c06║觀身外他身根境。名內未伏。見者色想。此[言*翟] 之

甚。過 

X34n0636_p0064c20║無即身名餘依滅。有迷此文。乃言二乘身灰灰智亡。方 

X34n0636《法華經玄贊攝釋》卷 4 

X34n0636_p0113c08║悉灰灰滅。唯有心在。難陀龍王。取此鳥心。為明珠。

輪王 

X34n0637《法華經玄贊決擇記》卷 2 

X34n0637_p0161c11║勝心。欣求出離等。五百婆羅門者。裸形塗灰灰。亦名

離 

X34n0637_p0161c13║脩道者。於後世尊知根熟可化之。遂現塗灰灰不著衣 

X34n0637_p0162c10║成。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此為其。憂心彌劇。於

是學徒。戲言之曰。今將為 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 1 



X34n0638_p0175c13║果。又解。有漏善而無果者。如善星比丘。佛愗 富羅

輪 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 2 

X34n0638_p0212b11║言四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 觀等者。表成佛已具四

無所畏。度四生故。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 3 

X34n0638_p0224b22║樂他業。故復說彼。與佛有異也。滅却色薀。名灰灰

身。滅 

X34n0638_p0225a08║入滅定。滅前六識。身灰灰智滅。入無餘依。依義何

在。身 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 5 

X34n0638_p0276b20║證之果。而無究竟成就。如趣寂聲聞等。身灰灰智滅。

同 

X34n0638_p0278a06║鶴鶴色相似練如也。便知是白。不要言白字也（上解唐

梵得名 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 6 

X34n0638_p0287a18║此乃始自鹿園。終于鶴鶴樹。凡所說法。無非是妙案。

經 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 7 

X34n0638_p0313a05║問外道教法。從天降下。或言朱鳥銜啣來。都無來處。

未 

X34n0638_p0315a08║灰灰土。皆成不淨。反招後身。沈淪六趣。不能出離。

故有 

X34n0638_p0322c23║山。似白鶴鶴之處鷄群。孤標素色。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 8 

X34n0638_p0341c13║言五百婆羅門者。當以青灰灰塗身。以求解脫。如來欲 

X34n0638_p0341c14║化彼類。乃為現身還作塗灰灰之身。彼婆羅門見已。心 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 10 



X34n0638_p0411c13║此已下。雨沸灰灰水。消光陰天所有宮殿。乃至須彌。

如 

X34n0638_p0411c16║如吹灰灰土。悉皆散盡也。此三千大千萬億須彌四大 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 12 

X34n0638_p0455a04║苦依身盡。灰灰身滅智時。方離縛盡。名為解脫。此三

事 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 13 

X34n0638_p0472a12║生貪。植髮衝冠。可以長患。虬鬢長鬣𩮻。為長染緣。

故皆 

X34n0638_p0487b15║護念。[副-田+(扁-戶)] 者繼嗣。即佛滅度後妙光菩

薩。持妙法蓮華 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 14 

X34n0638_p0509b08║言佛之入滅不同等者。二乘入無餘。身灰灰智滅。身智 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 15 

X34n0638_p0524b05║鏘馬麥。亦如瞿師覩三尺。五百婆羅門灰灰身。持衣說 

X34n0638_p0525c01║他故。無分別故。易云。君子外其身。而身先不[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 自身。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 16 

X34n0638_p0549b04║充。無苦懃求。方[月*曼]𫆳無樂。心不了因果。見善不

煞。又亦 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 18 

X34n0638_p0583a10║否。潞云。提謂夫人鶴鶴 生。須達女生一 誕生千

子。 

X34n0638_p0584b17║燒之。其成灰灰燼。以不發心。佛力不排故。經云。而

不制 

X34n0638_p0597b02║有不續。便名餘依永滅。不必要須灰灰身智滅名餘依 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 20 



X34n0638_p0641b05║言或由先業母食等者。談損害也。母食灰灰鹽。子髮稀 

X34n0638_p0641b06║尠。有二因由。一先業。二母食灰灰鹽。灰灰鹽者更有

說。或 

X34n0638_p0641b07║由先業故。令母灰灰鹽。灰灰鹽者醎閟之水。有似於灰

灰。煑 

X34n0638_p0641b08║彼為鹽。名灰灰鹽。四分律中。十種鹽中。灰灰鹽是西

方鹽 

X34n0638_p0641b09║名。非此方鹽名。非是鹽中有灰灰。名為灰灰鹽。由先

業力。 

X34n0638_p0647b23║言是麵。或取灰灰來。謂是麨。忽遇佛來。無量童子兩

手 

X34n0638_p0648c07║猶應也。為吹灰灰。管長八寸。空徑三分。闊九分。高

誘云。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 21 

X34n0638_p0661b13║有陸。秦有陽[邱-丘+(夸-ㄅ+(万-一))]郀。宋有孟津。楚

有雲夢。吳越之間有具 

X34n0638_p0666a12║遂流行。如其不然。甘從灰灰燼。天親覽曰。已此即正

順 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 24 

X34n0638_p0694b06║言唯餘灰灰等者。若將火焚。即成灰灰。若螻蟻食。即

成糞 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 25 

X34n0638_p0702b10║同。法中骨節如椽。[月*貞]脉如梠。若其老去[月*介]

。即無力骨 

X34n0638_p0702b19║筋肉血塗飾。如州府城。墻上著石灰灰埿餝也。 

X34n0638_p0704b07║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鵲女。好霄好息。拋物與

喫。如亦世間人行諂人求 

X34n0638_p0705a06║言有鬣𩮻者（良涉反毛也）。螫手直斷手者。切云。虫

行毒也。此 

X34n0638_p0706b10║[哎-乂+(一/坐)] （時制反）嚼也。茹（人麤反）飯

也。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 26 

X34n0638_p0747a23║祥。斗商。貝佐也。何名九職。一曰晨生九穀黍稷秫秫

稻 



X34n0638《法華經玄贊要集》卷 27 

X34n0638_p0777c23║師羅長者。覩三尺身以發心。五百婆羅門見灰灰身而 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 28 

X34n0638_p0793c19║坑沙礫荊蕀 便利之穢也。淨字述前周遍清淨一句 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 31 

X34n0638_p0845c06║灰灰再煖。烏頭帶白。故難信難解。道理幽玄。繞三乘

為 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 33 

X34n0638_p0853c20║魁膾者。魁首[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 也。斫人中主

首也。膾者割也。今取能 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 34 

X34n0638_p0900b10║瓦器盛臰[米*定] 汁。出門異之。見佛三十二相八十種

好。 

X34n0638《法華經玄贊要集》卷 35 

X34n0638_p0913a11║死灰灰。始驗山中木。方知貴不才。草命如懸露。輕生

類 

X34n0638_p0922c02║言鴻鶴鶴者（憋音）若嗚鶴鶴非也。初說孔雀等。證勝

白衣。後 

X34n0639《法華經玄贊釋》卷 1 

X34n0639_p0934b14║德。入般無餘。身灰灰智滅。皆是可盡。人天雖受富

貴。皆 

X34n0639_p0943a21║後。此之穢身。皆以虫狼為糞。放火為灰灰。爛壞為

土。故 

X34n0639_p0949b15║菟亦有。又如世間人忽然死已。火焚燒並從灰灰燼。又 

X35n0642《觀音經玄義記會本》卷 1 

X35n0642_p0033b05║何故爾二乘教中但明灰灰身滅智那得從真起應既 

X35n0642_p0035b15║蓋知人法不可灰灰斷藏通反是故曰不知又復應 



X35n0642《觀音經玄義記會本》卷 2 

X35n0642_p0041b02║通以須灰灰滅無常住本不能起應若別接通別惑 

X35n0642_p0045c06║寂而常照即智德也小乘灰灰身滅智既其無身將何 

X35n0642_p0045c08║常住寂照妙色妙心方名智斷莊嚴之相小乘灰灰 

X35n0642_p0048c16║免變易灰灰身滅智非究竟樂。 

X35n0642_p0050a12║二乘人入真斷結灰灰身滅智不能起應此亦是通論 

X35n0642_p0050a14║且簡凡小實兼通別通教灰灰斷同藏二乘地前作 

X35n0642_p0056c08║漏因緣但能滅法故令四聖終歸灰灰斷大說無漏 

X35n0645《觀音經義疏記會本》卷 1 

X35n0645_p0111c03║智淺盡於有為住於無為故歸灰灰斷圓人觀俗即 

X35n0645_p0122a15║如地獄鑊湯沸屎鹹海灰灰河流漂沒溺餓鬼道中 

X35n0645《觀音經義疏記會本》卷 4 

X35n0645_p0153a16║【記】小乘灰灰斷無界外生論云出界復云受身此據 

X35n0648《高王觀音經註釋》卷 1 

X35n0648_p0175b20║聖德之栽培。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 涓涘之罔報。

就於同善錄中所輯禪 

X35n0652《金剛三昧經通宗記》卷 1 

X35n0652_p0259c15║此陀羅二字。右為執持義。左為流布義。或又作[((嘹-

口)-(日/小))-大+八]癶 

X35n0652_p0260b03║香艸。以僧況之。遂為名。今稱比丘義同）。鶖（音

秋。水鳥似鶴鶴）。析（音昔。分也。如斤破木之義）。鬘（音蠻 

X35n0652_p0266a10║義悉檀也。如入門便棒。進門便[口*昆]𪡓。直用第一義

悉 

X35n0652《金剛三昧經通宗記》卷 4 

X35n0652_p0281c17║羼（音薩）。洎（音忌。及也）。懈（音戒。懶懶

也）。怠（待上聲。慢倦也）。莂（音必。受記成佛謂之記莂。喻如種禾 

X36n0656《涅槃經玄義文句》卷 1 



X36n0656_p0014c18║假人猶未度若灰灰身滅智假法俱寂寂則不論度又 

X36n0656_p0018a20║復隨身憂喜不復隨心得有餘無餘灰灰身滅智隔別 

X36n0656_p0020c19║之以三獸論其斷德喻之以灰灰斷宗在他經要非此 

X36n0656《涅槃經玄義文句》卷 2 

X36n0656_p0041a14║植樹更伏灰灰場口誦石偈思愆畢世事不由己迫不 

X36n0656_p0041b05║然蕩盡冥持此本得免灰灰颺重寄柵城海寇衝突玉 

X36n0658《涅槃經會疏條箇》卷 1 

X36n0658_p0276b13║娑羅林變白如鶴鶴（付）表示 

X36n0658_p0281a13║燃木已有灰灰譬斷煩惱已有涅槃 

X36n0658《涅槃經會疏條箇》卷 3 

X36n0658_p0315b04║樹變白如白鶴鶴 

X36n0658_p0315c22║樓豆取不燒白氎及氎灰灰細分大眾令起塔供養 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 1 

X36n0659_p0319b11║真合為如身灰灰智寂為是此信通教意也若言稱 

X36n0659_p0334b07║爾時拘尸那城娑羅樹林其林變白猶如白鶴鶴。 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 2 

X36n0659_p0341a17║漏果者二乘灰灰滅經家所歎必非自調自淨之果 

X36n0659_p0363c02║成真佛常樂我淨汝所不識而汝識者灰灰斷入滅 

X36n0659_p0363c14║有餘涅槃若入無餘灰灰身滅智同空永寂淨名云 

X36n0659_p0365b10║不字非不知故不同灰灰滅非不字故不同偏空雖 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 3 

X36n0659_p0376a01║少真實故名虗非勝修故名劣餘命無幾將入灰灰 

X36n0659_p0376b01║病篤命終者灰灰身入滅。 

X36n0659_p0382b08║但十惡道諦不但戒善滅諦不但灰灰斷弘誓之境 

X36n0659_p0387c23║若修二字作滅相者昔教灰灰斷法性也若修二字 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 4 

X36n0659_p0404b08║善男子如彼然木滅已有灰灰煩惱滅已便有涅槃壞 

X36n0659_p0404b15║灰灰滅煩惱已則有涅槃壞衣斬首破缾物謝於前 



X36n0659《涅槃經會疏》卷 7 

X36n0659_p0439b13║服毒斷食臥灰灰土上自縛手足殺害眾生方道呪術 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 8 

X36n0659_p0458b19║有叢樹樹有白鶴鶴是人迷悶不能分別是樹是水諦 

X36n0659_p0458b20║觀不已乃見白鶴鶴及以叢樹善男子十住菩薩於如 

X36n0659_p0463c04║提無翻或翻為天鶴鶴引六卷云鴈鶴鶴舍利然漢不 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 9 

X36n0659_p0474a11║作惡不即受如乳即成酪猶灰灰覆火上 

X36n0659_p0474b21║邪惡之法是人作惡不即受報如乳成酪灰灰覆火上 

X36n0659_p0483a04║灰灰斷令三別異文云不同如來涅槃而般涅槃有 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 10 

X36n0659_p0497a08║如何一且旦棄本誓而便捨命欲涅槃 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 12 

X36n0659_p0519a09║是離章門二乘灰灰身滅智但有斷離兩事菩薩具 

X36n0659_p0523b11║已還生二乘之滅灰灰斷不起菩薩自滅復令他滅 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 13 

X36n0659_p0533c15║鶴鶴是生盲人雖聞如是四種譬喻終不能得識乳真 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 14 

X36n0659_p0554a19║生怖夜行見杭杌亦生恐畏善男子如是諸人自然怖 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 15 

X36n0659_p0563a17║炙身常臥灰灰土棘刺編椽樹葉惡草牛糞之上衣 

X36n0659_p0563a22║狗雉戒以灰灰塗身長髮為相以羊祠天先呪後殺四 

X36n0659_p0569b03║見空中鶴鶴便言見水雖不見水亦非虗妄如見華葉 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 16 



X36n0659_p0577c11║子譬如大地船舫瓔珞大姓大海灰灰汁舍宅刀劍橋 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 18 

X36n0659_p0594c04║服酥油脂及以塗身臥灰灰食灰灰攀上枯樹或與獼猴 

X36n0659_p0594c07║為服在身為塗意通身口臥灰灰食灰灰譬起瞋使瞋 

X36n0659_p0594c08║體碎裂躁急譬之如灰灰發瞋運身如臥灰灰縱毒在 

X36n0659_p0594c09║口如食灰灰意通身口攀上枯樹譬於起慢自舉陵 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 26 

X36n0659_p0700a10║如人遠見白物不應生疑鶴鶴耶旛耶人耶樹耶。 

X36n0659_p0706c10║又念蒼生塗灰灰慈悲慰拔亦是世務若能無念念 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 27 

X36n0659_p0716c24║耎甘美所謂尼連禪河伊羅䟦提河熙凞連禪河伊搜 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 29 

X36n0659_p0732b02║垢衣先以灰灰汁後以清水衣則鮮潔菩薩定慧亦復 

X36n0659_p0737b21║貧窮困苦至塚滛墓間手捉死尸而作是言願汝今者 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 32 

X36n0659_p0787a21║何名為增長惡法是人不見已己不具足自言具足而 

X36n0659《涅槃經會疏》卷 35 

X36n0659_p0824c10║人以指置毒蛇口如欲以手觸灰灰覆火汝等今者亦 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 1 

X37n0660_p0005a18║身灰灰智寂者。初小乘身灰灰。通教智寂。即空折空為

異 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 4 

X37n0660_p0038b04║不灰灰斷者。證於滅理三德涅槃。住秘密藏也。 

X37n0660_p0040a06║以身為緣。身灰灰無漏智不行為闕緣。礙當生故。不取 



X37n0660《涅槃經疏私記》卷 5 

X37n0660_p0045b24║無依無正者。灰灰身滅智。何論依正也。 

X37n0660_p0046a04║瓶等。如來涅槃亦復如是。破已得名。不同灰灰斷也。 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 6 

X37n0660_p0065b01║經云猶如灰灰覆火者。無明之灰灰。覆現在出世因果。

不 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 7 

X37n0660_p0070a14║經云所有眾生過遇斯光者。獲冥顯兩益也。 

X37n0660_p0070a17║經云如何一且旦棄本誓者。如來久行弘誓。今日何故 

X37n0660_p0076b09║地。還墮三途也。灰灰斷不起灰灰身入滅也。離善之惡

趣 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 8 

X37n0660_p0084a13║經云必定迴向者。大論云猶如熱熬 一切到者無不 

X37n0660_p0090c11║善法灰灰汁能淨諸垢等（云云）。 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 10 

X37n0660_p0109c20║行。不云無色也。此果得除灰灰身故除也。 

X37n0660《涅槃經疏私記》卷 12 

X37n0660_p0133a05║謂之穈冀[火*羽]𪸪謂穄。今俗作𢇲。未詳所出也。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 2 

X37n0661_p0158c10║身若存（至）非法性者。小教灰灰身入無餘涅槃。方名

法 

X37n0661_p0159b17║後為道後。而汝識者。唯在灰灰斷。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 3 

X37n0661_p0179a12║經云聲聞天下者。音問詩云。鶴鶴鳴九皐聲聞於天。則 

X37n0661_p0180c02║經云有灰灰者。灰灰雖是有不還為木。佛是妙有不還無 

X37n0661_p0182a07║若被接者。開真出中。名之為常。若不被接。咸歸灰灰



斷。 

X37n0661_p0187a04║經云受業報者。二乘之人。受灰灰斷業報也。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 4 

X37n0661_p0199b14║諦之白鶴鶴。 

X37n0661_p0200c13║脚佉伽唬我者。捙社繕喏吒詫荼䘺拏多他拕[牛*且] 娜 

X37n0661_p0204c18║經云猶灰灰覆火者。由愚人見現在不見未來。以先明 

X37n0661_p0204c19║灰灰覆佛性因果火。亦是覆世間因果之火。 

X37n0661_p0210b24║熱大銅鍱遍褁其身。又復倒擲如前三熱彌滿灰灰水 

X37n0661_p0211a03║有廣大河沸熱。灰灰水彌滿其中。彼諸有情尋求舍宅。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 5 

X37n0661_p0221c09║灰灰斷不起者。沉空滯寂不能出假。名為不起六道之 

X37n0661_p0228a14║無問自說者。不因[言*恣]𧫎啟。而自宣唱也。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 6 

X37n0661_p0232b12║經云佉陀羅灰灰者。僧高云。一燒六日乃滅。堅利傷

人。 

X37n0661_p0240b17║珍寶。灰灰汁能除垢。舍宅能遍容。刀釰能遍裂。橋能

遍 

X37n0661_p0245a19║剛烈者。夫人及出世勁䑒利之善。 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 7 

X37n0661_p0256a21║為迴[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 者。此即走中迴[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 也。 

X37n0661_p0260a01║舍利一[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。舍利遂往。須達見

來。即欲下床。舍利便止。 

X37n0661_p0264c15║謂鹵鹽。灰灰鹽。新陀婆鹽。施遽鞞鹽。海鹽。此等名

或約 

X37n0661_p0274a13║兩鬢。兩目。兩肩。兩鼻孔。額。兩肞 。兩耳顯圓。

若分別四 

X37n0661《涅槃經疏私記》卷 8 

X37n0661_p0277c07║奭。匡 輔王政。恐孤寡單弱之人。不能仁官府。申公

訴 

X37n0661_p0281b17║非[卄/迨] 然別者。達生死即涅槃非[卄/迨] 然。 



X37n0661《涅槃經疏私記》卷 9 

X37n0661_p0307c14║可分舍利（云云）。即分舍利以為八分。瓶塔第九。灰

灰塔 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 1 

X37n0662_p0317b22║身灰灰下即以無餘涅槃為是也十行出假遍用四教 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 2 

X37n0662_p0339a06║此有下榮云忽變枯云如鶴鶴者忽變即如鶴鶴綺互其 

X37n0662_p0339a17║緣已謝即灰灰身無身智慧不居即滅智無智身智永 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 4 

X37n0662_p0374a05║解方免舊伊縱橫等過乃至邪宗橫計等失故塗灰灰 

X37n0662_p0375b07║不同灰灰滅者小乘灰灰身滅智入無餘者則一向無知 

X37n0662_p0375b09║知不同灰灰滅也。 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 5 

X37n0662_p0376c20║有餘非離則冥理會真灰灰身入滅中適之理豈復過 

X37n0662_p0386c18║特牛者[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 野王云雄牛也又無偶

也。 

X37n0662_p0388a18║起居者居坐也。不紹三寶者灰灰身入滅紹繼事乖 

X37n0662_p0391b15║問一化始終者此據今日始自寂場終乎鶴鶴樹五時 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 6 

X37n0662_p0392b18║娑羅翻鴛鴦隣提翻天鶴鶴然此方不善梵音只增諍 

X37n0662_p0400b11║亦無照應者通雖體即灰灰斷同藏故無照應。 

X37n0662_p0401b09║昔教灰灰斷者即解經文則於其人為般涅槃也。 

X37n0662_p0401b12║無漏智滅者即羅漢智也至灰灰身時此智任運隨滅 

X37n0662_p0401b17║言灰灰身滅智者葢異時相望耳此乃數師之義故於 

X37n0662_p0401c03║以法性難身者以昔灰灰斷法性難今常住法身。 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 7 

X37n0662_p0413c14║經聲聞天下者聞音問詩云鶴鶴鳴九臯聲聞于天若 

X37n0662_p0422a05║佛果有色者謂應色無窮異彼灰灰斷。 

X37n0662_p0422a19║色故灰灰斷故云故言色非色也。 



X37n0662_p0429a19║[怡-台+藂]應作[恉-匕+苗]說文才冬反慮也從心[苗/日]

聲又音囟或作 

X37n0662_p0433c19║解脫具等者入無餘時灰灰身滅智故。 

X37n0662_p0434b12║經說言不可見者說小灰灰斷也。 

X37n0662_p0434b13║經以微妙語者綺飾文詞演說灰灰斷意令他信。 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 8 

X37n0662_p0444b09║無我下治邪始在仙苑消息須至鶴鶴林以經歷五時 

X37n0662_p0453b17║達佛性如遍行求水三惑如藂樹三智如白鶴鶴惑具 

X37n0662_p0453b18║智故如樹有鶴鶴夫鶴鶴本居水如果智冥理今鶴鶴在樹 

X37n0662_p0453b21║如諦觀不已達了惑智如乃見鶴鶴水此即破法遍也 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 9 

X37n0662_p0458a14║鴈鶴鶴舍利者舍利此云春鶯亦云鶖鷺。 

X37n0662_p0461a02║經若謂如來入於涅槃等者此指事中灰灰滅為涅槃 

X37n0662_p0461a04║經如來不入者對小灰灰斷故云不入其實入大涅槃 

X37n0662_p0470c07║何曾證入者非灰灰斷故。 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 11 

X37n0662_p0494b18║但有斷離兩事者灰灰身是斷滅智是離。 

X37n0662_p0494b24║斷惑之者無二乘灰灰斷也。 

X37n0662_p0496c08║灰灰斷不起者不能出假也。 

X37n0662_p0504c21║貝末雪鶴鶴喻四德之教同顯白色如教詮理外道闇 

X37n0662_p0504c24║經猶如白鶴鶴下而無旨人領解之語若准前義立應 

X37n0662_p0505a01║云彼雪如鶴鶴動耶。 

X37n0662_p0510b01║經[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 眄亡見反說文眄邪視也。 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 13 

X37n0662_p0530a10║如大海除煩惱垢如灰灰汁初心依託如舍宅斷截惡 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 16 

X37n0662_p0554b24║鹽灰灰鹽新陀婆鹽施遽鞞鹽海鹽此等名或約色辨 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 18 

X37n0662_p0587b05║婆多據事者此是有宗多據現事以現見如來灰灰身 

X37n0662_p0595a14║眾生從己化意名如意語雖有七語正約後一明已己 



X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 19 

X37n0662_p0611a16║豈可以小乘等者小乘灰灰斷故無色心他云佛無色 

X37n0662_p0611a17║心全同小義豈可以灰灰斷之牛跡盛常住之海水乎 

X37n0662_p0614a06║喻法與非法明別喻我三是故下如來重復顯已己責 

X37n0662《涅槃經疏三德指歸》卷 20 

X37n0662_p0625a20║云其林變白猶如白鶴鶴而今又言變者前謂悲近召 

X37n0662_p0626a21║即分舍利以為八分瓶塔第九灰灰塔第十五存時髮 

X37n0662_p0626a22║天持上天起塔供養明星出時分舍利訖有餘灰灰者 

X37n0662_p0626a23║畢鉢村人白眾人言乞地餘灰灰起塔供養皆云與之 

X37n0665《遺教經補註》卷 1 

X37n0665_p0633a06║變為白。亦名為鶴鶴林也。將入涅槃者。將者。且然未 

X37n0666《遺教經解》卷 1 

X37n0666_p0639a16║涅槃。謂三乘灰灰身泯智。復歸無名無物本體。今正 

X37n0669《四十二章經註》卷 1 

X37n0669_p0660b21║灰灰燼。有尹喜於火中搶出道德二經。其餘盡焚。褚 

X37n0670《四十二章經解》卷 1 

X37n0670_p0666b15║栴檀柴等燒經。冀經無損。並為灰灰燼。先時升天入 

X37n0671《四十二章經疏鈔》卷 1 

X37n0671_p0686c14║灰灰燼。褚善信等。相顧失色。南岳道士費叔才自感 

X37n0671《四十二章經疏鈔》卷 2 

X37n0671_p0689b08║滅。滅諦之體。是二涅槃。子縛已盡名有餘。灰灰身泯 

X37n0671_p0691c03║諸經。并為灰灰燼。佛家經像儼然不動。舍利光色。直 

X37n0671_p0691c09║風也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。（文）非物拘者。

言 

X37n0671《四十二章經疏鈔》卷 3 



X37n0671_p0705a17║佛侵習。如燒炭成灰灰。佛則正習俱除。如灰灰炭俱

盡。 

X37n0671_p0706c03║晝夜。事者。如塗灰灰外道。事自在天。安荼論師。事

大 

X37n0671《四十二章經疏鈔》卷 4 

X37n0671_p0718c07║邏身。若唯地大無水界者。譬如有人。握乾麨灰灰。終 

X37n0671_p0721a19║蛇華所覆。如灰灰土覆火。猶如見毒樹。智者應捨離。 

X37n0671_p0724a18║眵面髼頭。明眸素齒。不異鶴鶴髮雞皮。輕脚輭手。不 

X37n0671_p0724c21║壯歲也。鶴鶴鷄。衰老年也。輕輭。強徤日也。瘡毒。

病苦 

X37n0671《四十二章經疏鈔》卷 5 

X37n0671_p0732c08║一息不來。便同灰灰壤。而曰在於數日及飯食間。可 

X37n0671_p0735c03║所告訴。蛇遂銜啣藥入獄。付菩薩曰。吾將齚於太子。 

X37n0673《八大人覺經疏》卷 1 

X37n0673_p0741b08║曾滅。我觀前念念遷謝。新新不住。如火成灰灰。决知 

X37n0674《閱經十二種》卷 1 

X37n0674_p0747b06║鶴鶴。碧山斜影水晶簾。 

X37n0674_p0747b11║冰花千嶂玉樓臺。海鶴鶴飛翻香水來。幾處珠旗迷寶 

X37n0674_p0747b14║桃源花發影重重。黃鶴鶴山頭烟景濃。左右繁華看不 

X37n0674_p0748b02║深山矮屋道人家。鶴鶴影松溪石磴斜。一自六朝零亂 

X37n0674_p0748c12║九嶷南服半豺狼。斷髮僬僥泣大荒。銜啣取雙丸還不 

X37n0674_p0749a05║昨夜神仙降小樓。氷桃碧藕滿空浮。隔山鸞鶴鶴飛鳴 

X37n0674《閱經十二種》卷 3 

X37n0674_p0752c03║乃至五種不男。金翅大鵬鳥。蟭螟蟲。白鶴鶴孔雀。癩

狗 

X37n0674_p0753c05║相豈足為奇。積代簪纓休言落魄。一拳打翻黃鶴鶴樓。 

X37n0674《閱經十二種》卷 4 

X37n0674_p0758a08║鶴鶴。不思億經受持勿失也。還有一問。諸大乘經各說 

X37n0674《閱經十二種》卷 5 



X37n0674_p0758b24║頌云。黃鶴鶴樓。鸚鵡洲。漢陽此去正優遊。磨磚作

鏡。千 

X37n0674_p0759a01║絫黎之積。是以燧人秉御劫有沉灰灰。火正耀靈林無 

X37n0674_p0759a06║頌云。空悠悠空悠悠。誰說金星現到頭。灰灰飛煙滅。

彼 

X37n0674《閱經十二種》卷 8 

X37n0674_p0771c03║頌。一為遷客去長沙。西望長安不見家。黃鶴鶴樓中吹 

X37n0674《閱經十二種》卷 11 

X37n0674_p0781a07║拈云。金果朝來猿摘去。玉花晚後鳳銜啣歸。道伴交

肩。 

X37n0674《閱經十二種》卷 13 

X37n0674_p0785a18║臯亭鶴鶴山道人王益朋 

X37n0674_p0786c13║處處築著磕著。且往古世劫灰灰飛盡。這多寶佛又不 

X37n0674《閱經十二種》卷 14 

X37n0674_p0790b14║家有路透安長安。從門入者不是家珍。我為法王。於法 

X37n0674_p0790c08║蜜。百鳥銜啣花。家有白澤之圖。必無如是妖恠。達摩

西 

X37n0674_p0790c21║且不是牛。鶴鶴且不是水。見卵思炙。莫太莫計。直得

清 

X37n0674_p0793b03║都灰灰燼。惟迦葉者火全不燒。畢竟紫襴袈裟之外。誰 

X37n0675《佛祖三經指南》卷 1 

X37n0675_p0795c04║為始也昔漢武帝穿昆明池得黑灰灰問東方朔朔 

X37n0675_p0795c06║云世界終盡劫火洞然此灰灰是也朔言有徵信者 

X37n0675_p0797c21║菓早朝猿摘去玉花晚後鳳銜啣來。 

X37n0675《佛祖三經指南》卷 3 

X37n0675_p0811a11║想已歇壯志已灰灰惟朝夕思忖心裏恛惶不知前 

X38n0676《梵網菩薩戒經義疏》卷 1 



X38n0676_p0002c20║火燒木無復灰灰炭香象渡河到於邊底雖佛菩薩 

X38n0676_p0002c21║名異二乘通觀無生體法同是無學共歸灰灰斷證 

X38n0676_p0004c23║劒灰灰汁脚足橋梁若即心為戒何假言無形色無 

X38n0678《梵網菩薩戒經疏註》卷 1 

X38n0678_p0054a14║稱子別則二乘灰灰斷無紹繼義不名為子菩薩是 

X38n0678_p0054c21║從他正受即外[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 他犯自媿心生

二善淨心受內 

X38n0678_p0054c22║自[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 犯慚媿心生三犯已即悔專

精不犯四專精 

X38n0678_p0056c16║灰灰炭香象渡河到於邊底雖佛菩薩名異二乘通 

X38n0678_p0056c17║觀無生體法同是無學共歸灰灰斷證果處一稱為 

X38n0678_p0062b09║對善修方便可令具足又如刀劒灰灰汁脚足橋梁 

X38n0678《梵網菩薩戒經疏註》卷 2 

X38n0678_p0098b04║如是佛言如汝知波斯匿王有旃陀羅名氣[虛*頁]𩕚否 

X38n0678_p0101c20║指汝等是狂狂不少以灰灰塗身裸形無耻以人髑 

X38n0678_p0106b16║云灰灰土水屎尿此五名大開量不須限受隨意取 

X38n0678_p0106b17║服是世間所棄非惜故四分須受灰灰土等明了中 

X38n0678_p0106b18║立五種量灰灰土等屬大開量也然毗尼母云大界 

X38n0678《梵網菩薩戒經疏註》卷 3 

X38n0678_p0121b16║常用灰灰水𠻳口曾於一日以澡豆水𠻳口所獲功 

X38n0679《梵網菩薩戒經義疏發隱》卷 1 

X38n0679_p0140a13║習亦無餘。如劫火燒木。無復灰灰炭。香象渡河。到於

邊 

X38n0679_p0140a15║歸灰灰斷。證果處一。稱為通也。 

X38n0679_p0140a23║學。皆灰灰斷。所謂同斷見思。同出分段。同證偏真

也。 

X38n0679_p0146a07║又如刀析灰灰汁。脚足橋梁。若即心為戒。何假言無形 

X38n0679_p0146b05║劍能令斷物。灰灰汁繇之浣污。脚足賴以行趣。橋梁 

X38n0679_p0148c06║樂故。或投崖。自謂捨穢軀得淨身故。乃至塗灰灰臥 

X38n0679《梵網菩薩戒經義疏發隱》卷 4 

X38n0679_p0182a24║蒜。今文足以蘭[葸-十+夕]𦵇。故為五也。興渠云蒠蒺

者。蒠是 

X38n0679_p0182b12║發隱。身子登廁。灰灰土洗淨。如法精嚴。外道感化。



有 

X38n0679_p0182c06║之智。皆飲酒也。乃至滅身灰灰心。而戕諸佛之慧命。 

X38n0679_p0192a09║反違悖。云何此身土坌則埋。水漂則溺。火燔則灰灰。 

X38n0680《梵網菩薩戒經義疏發隱事義》卷 1 

X38n0680_p0227b15║頭選。慈母恩深鶴鶴髮垂。君寵母恩俱未報。酒如成疾 

X38n0681《梵網菩薩戒經義疏發隱問辯》卷 1 

X38n0681_p0237c02║現。豈以既入三昧。便應灰灰滅不生。圓覺經如來入大 

X38n0682《梵網經記》卷 2 

X38n0682_p0257b11║若佛子不得食五辛大蒜茖[葸-十+夕]𦵇韮[葸-十+夕]𦵇蘭

[葸-十+夕]𦵇興渠是五 

X38n0682_p0257b14║二列名別制大蒜如常見者茖[葸-十+夕]𦵇即山[葸-十+夕]

𦵇也北地 

X38n0682_p0257b15║有江南無韮[葸-十+夕]𦵇謂胡[葸-十+夕]𦵇蘭[葸-十+夕]

𦵇是家[葸-十+夕]𦵇興渠者有說 

X38n0682_p0257b17║南多有北地所無有曰是阿魏之梵音餘處說[這-言+菲]  

X38n0682_p0257b18║[卄/((起-走+光)-巳+韭)][葸-十+夕]𦵇蒜興為五辛與此不

同三約食普制一切之 

X38n0686《梵網經菩薩戒本述記》卷 2 

X38n0686_p0417a05║者革葱謂[這-言+菲] 蒜似[這-言+菲] 而厚三者葱四者

葱蘭傳說 

X38n0686_p0417a08║間芸[卄/室] 也婆羅門語喚芸薹菜為𣩦渠盧西域諸 

X38n0686_p0417a10║形似倭[這-言+菲] 舉味似蒜有人言與渠江南廣州等出 

X38n0686_p0425a22║便救護有情命難令離諸苦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

身命如彼鹿王 

X38n0686_p0428b19║薩但是出家平等差次若有[跳-兆+永] 來請聲聞僧次唯 

X38n0693《梵網經玄義》卷 1 

X38n0693_p0613a14║復灰灰炭。香象渡河。到於邊底也。此教亦名三乘共 

X38n0694《梵網經合註》卷 2 

X38n0694_p0632b23║竟止歸灰灰斷。亦不得名為獨大乘心。此亦可別對 



X38n0694《梵網經合註》卷 3 

X38n0694_p0650a14║破害俗諦。通教雖達無生。終歸灰灰斷。不知常住真 

X38n0694《梵網經合註》卷 5 

X38n0694_p0665a01║若佛子。不得食五辛。大䔉。茖[葸-十+夕]𦵇。慈[葸-十

+夕]𦵇。蘭[葸-十+夕]𦵇。興渠。是五 

X38n0694_p0665a03║茖[葸-十+夕]𦵇。即韭。慈[葸-十+夕]𦵇。即[葸-十+夕]

𦵇。蘭[葸-十+夕]𦵇。即小䔉。興渠。此方所無。 

X38n0695《梵網經菩薩戒略疏》卷 4 

X38n0695_p0724c13║足。或五熱炙身。或自焚軀。或塗灰灰。臥𣗥。裸露身

形 

X38n0695_p0724c19║成佛之極果。而反學二乘斷見思惑。證灰灰身滅智 

X38n0695_p0729a15║果。以灰灰身滅智。趣其涅槃。如太虗空。湛然常寂。

有 

X38n0695_p0729c18║只崇麴[麩-夫+薛] 為味。清虗焉在。瞿脯斯甜。慈悲

永隔。上 

X38n0695_p0730a04║醪良肉。快意飲噉。苑師惡之。其僧食已。乃漱以灰灰 

X38n0695_p0730b09║薤。與薤同。而根長葉大。似鹿[葸-十+夕]𦵇。薤音

薤。一名鴻薈。 

X38n0695_p0730b10║[卄/糾][葸-十+夕]𦵇上驕去聲。音叫。似食[葸-十+夕]

𦵇。而莖長。有稜五辛 

X38n0695_p0730b11║中。凡中空。皆屬[葸-十+夕]𦵇類。或作藠。草名。出

盧山。非[卄/糾]也。 

X38n0695_p0730b12║有云。藠亦山薤之類。非也。[卄/糾][葸-十+夕]𦵇。本草

不載。以[卄/糾]屬 

X38n0695_p0730b13║[葸-十+夕]𦵇收。故不別出。藠亦不載。由無功用故

也。 

X38n0695《梵網經菩薩戒略疏》卷 6 

X38n0695_p0749c02║我年老。衣服弊壞。謂是[泳-永+(隸-木+上)]𤃀渧沙門。

以杖打我右額 

X38n0695《梵網經菩薩戒略疏》卷 8 

X38n0695_p0765c12║法也。滅壽取證者。二乘灰灰身滅智。取證枯寂涅槃。 

X38n0697《梵網經直解》卷 1 



X38n0697_p0772a17║戎。數經憂患。兵燹之慘。觸目痛心。念此火坑灰灰

劫。何 

X38n0697_p0790c06║用。不同二乘灰灰心泯智。不緣一切生法。亦不同諸 

X38n0697《梵網經直解》卷 2 

X38n0697_p0840c08║死。若斷彼命。便失本慈。且令生銜啣苦。怨恨不忘。

累 

X38n0697_p0860c22║今以矢投。牽道。即走馬賣械之類。行城。即城垜𣐟上 

X38n0698《梵網經直解事義》卷 1 

X38n0698_p0879a18║數論師。計神我諸諦。二勝論師。計六句義。三塗灰灰

師。 

X39n0700《梵網經菩薩戒初津》卷 3 

X39n0700_p0101b23║為賊復劫賊。計錢定罪。禽獸物者。下至六畜所銜啣 

X39n0700《梵網經菩薩戒初津》卷 5 

X39n0700_p0120b24║若佛子。不得食五辛。大蒜。茖葱。慈葱。蘭[葸-十+

夕]𦵇。興渠。是五 

X39n0700_p0120c13║氣常臭。障諸聖道。大慧問言。酒肉及與[葸-十+夕]𦵇

飲食為 

X39n0700_p0120c15║與[葸-十+夕]𦵇。及諸韮蒜等。種種放逸酒。修行常遠

離。飲食 

X39n0700_p0124b02║惑。證灰灰身滅智之涅槃。永無利他之大用。故佛訶 

X39n0700_p0129b03║成果。以灰灰身滅智。趣其涅槃。如太虗空。湛然常

寂。 

X39n0700《梵網經菩薩戒初津》卷 6 

X39n0700_p0145c04║我年老。衣服弊壞。謂是[泳-永+(隸-木+上)]𤃀渧沙門。

以杖打我右額 

X39n0700《梵網經菩薩戒初津》卷 8 

X39n0700_p0173a20║如是灰灰身滅智。安心取證。枯寂涅槃。故非下菩提 

X39n0703《菩薩戒羯磨文釋》卷 1 



X39n0703_p0193c20║如淨衣。偶觸汙穢。速以灰灰水洗浣。乃可還淨。不用 

X39n0703_p0193c21║灰灰水。臭氣不滅。停待時日。臭氣亦難除矣。 

X39n0708《毗尼珍敬錄》卷 1 

X39n0708_p0280a22║羅。若鴈鶴鶴孔雀鸚鵡鸜鵒。若復餘物。上處者。若舉 

X39n0708《毗尼珍敬錄》卷 2 

X39n0708_p0303c01║者。乞食比丘鳥銜啣食墮鉢中。若風吹墮鉢中。欲除 

X39n0708_p0314a24║風吹鳥銜啣。而墮生草菜中。 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 1 

X39n0709_p0323a21║鶴鶴樹。五時所演一大藏教。多讚戒法。不特一佛推 

X39n0709_p0330a03║鶴鶴樹亦云鶴鶴林。如來出世說法利生。化緣事訖。 

X39n0709_p0330a05║白。猶如鶴鶴色。故名鶴鶴樹。 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 3 

X39n0709_p0343a24║如貝如珂。是為骨想 九燒想。既觀。骨已。復觀死屍

為火所燒𪹼裂烟臭。白骨俱然。薪盡火滅。同於灰灰土。 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 7 

X39n0709_p0394b19║種泥塗以杏子麻子。泥裹以灰灰。平地作熏鉢場。安 

X39n0709_p0394b20║支以鉢置上。鉢爐覆上。以灰灰壅四邊。手按令堅。若 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 8 

X39n0709_p0410c03║重者。無罪 石薑石糞灰灰。准此應知。 

X39n0709_p0411b20║僧祗律云。有國土作穀聚。畏非人偷。以灰灰火燒上 

X39n0709_p0411b24║ 摩得勒伽云。以灰灰土沙覆生草。突吉羅 若語餘 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 9 

X39n0709_p0419a04║縱覆。橫覆（按西國所造室宇盡觀。板屋平頭。壁泥石

灰灰。覆以種繫。或苫茅苫草及以板木。 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 10 

X39n0709_p0433c01║隨開 不犯者。若乞食比丘風吹鳥銜啣。食墮鉢中。 



X39n0709《毗尼止持會集》卷 11 

X39n0709_p0444b14║擻不得。在未燒地。當在灰灰上。若瓦上。若炬火自落 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 15 

X39n0709_p0478b11║上。或時為風吹。或鳥所銜啣而墮生草菜中。及最初 

X39n0709_p0478b23║墮水中。或風吹鳥銜啣墮水。及最初未制戒等。 

X39n0709_p0479a15║拭身上水。應以鹵土若灰灰若泥若牛糞若土墼若 

X39n0709_p0483a08║灰灰浣淨。以奚黑伽香塗上。然後得著入塔中（衣著糞

掃 

X39n0709《毗尼止持會集》卷 16 

X39n0709_p0484a16║悉皆同前 不犯者。或為大鳥。銜啣置塔邊。或為風 

X39n0709_p0484b12║或有如是病。或大鳥銜啣置塔邊。或為風吹去。及最 

X39n0714《四分律含注戒本疏行宗記》卷 1 

X39n0714_p0724c22║句偈云若人生百歲不見水老鶴鶴不如生一日而 

X39n0714_p0726a20║云初從大眾部出七部一一說二出世說三灰灰山 

X39n0714《四分律含注戒本疏行宗記》卷 2 

X39n0714_p0832c07║雖捉猶作乃於多人之處祖王使人以灰灰圍之及至 

X39n0714_p0832c08║父時止故灰灰圍行驅出法至瓶沙登位七反驅出還 

X39n0714_p0832c12║灰灰圍即同縛也及下釋第三驅出似今之配流至 

X39n0714_p0841c22║第五論云身若投火則為灰灰若虫食則為屎在地 

X39n0714_p0856c10║容有食曀噎致死者非）草水即上盜中二戒望損物命又在

殺 

X39n0714_p0866b08║嫁娶盡往[言*恣]𧫎問時婚娶者逢對好惡便願迦羅受於 

X39n0714_p0870c08║木版石灰灰泥草等隨作房法也。 

X39n0714《四分律含注戒本疏行宗記》卷 3 

X39n0714_p0888b13║次引論中即以鹿苑初成為前鶴鶴林將滅為後若 

X40n0714《四分律含注戒本疏行宗記》卷 3 

X40n0714_p0061a02║四依一期量即盡形也五依大開量謂灰灰土水屎尿 

X40n0714_p0061a11║夜分五大開者無所制也四分灰灰土有人須受無 

X40n0714_p0062b05║俱盡形第二句如米麥甘蔗燒灰灰之類第三列相 



X40n0714_p0062b08║服若作石蜜得七日服若燒作灰灰得終身服故云 

X40n0714_p0063a07║七日燒灰灰盡形如是例之廣如鈔說。 

X40n0714_p0063a10║可轉非時盡形如蜜為漿石蜜燒灰灰之類盡形可 

X40n0714《四分律含注戒本疏行宗記》卷 4 

X40n0714_p0116c01║境（即授食人通三趣並取解知）四所受食（即戒本食藥

須受除細塵大小便灰灰土水 

X40n0714_p0117a19║者言其略也故指了論猶略大小便灰灰皆大開也 

X40n0716《四分戒本緣起事義》卷 1 

X40n0716_p0183b22║而別去入城時守門卒云長者被劫耶何[衣-〦+蓻] 衣而 

X40n0716_p0187c19║說其貪食如此彼比丘懷慚銜啣恨在心異時遇食 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 1 

X40n0717_p0192b07║乎鶴鶴樹。諄諄誨囑。俾依木叉為師。視同如佛。今人

背 

X40n0717_p0196c01║也。爰夫律制。始自鹿園。終乎鶴鶴樹。金言寂唱。波

離 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 2 

X40n0717_p0208c24║云。寧噉灰灰炭。吞食糞土。利刀破腹。不以虗妄稱過

人法。而得供養。如律本說。佛告諸比丘。世有二賊。一者 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 4 

X40n0717_p0227a19║物替。長一肘半。廣一張手。四邊縫著。污即拆洗。其

浣衣法。可自為灰灰水。安洗器中。若手若足。徐徐浣濯。若 

X40n0717_p0227a20║被香泥污。或餘膩物。應用湯水。及灰灰屑等洗之。其

染衣法。先用木皮洗去塵土。打搥使碎。日 令乾。三遍 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 5 

X40n0717_p0234b10║若釜。若瓨。種種泥塗。以杏子。麻子。泥裏。以灰灰

平地。 

X40n0717_p0234b11║作熏鉢場。安支。以鉢置上。鉢爐覆上。以灰灰壅四

邊。 

X40n0717_p0234b15║泥。塗拭於內。待乾。內安稻䴬。以籠合之。口邊泥

塗。可用物高支其鉢。籠內煙出。用灰灰壅口。應壘牛糞。從上 



X40n0717_p0237a07║膏。一切鹹苦酢辛。乃至灰灰土等。不任為食者。有長 

X40n0717_p0237a22║蔗體是時。汁為更藥。糖為七日。燒害成灰灰。便為盡

壽。自餘諸物。類此應知。有六種醋物。一大醋。二麥醋。三 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 7 

X40n0717_p0248c18║沙無罪。石薑石糞。灰灰。準此應知。十誦律云。若掘

泥處。乃至沒膝處掘取。隨一一掘惡作。若手畫地。乃至沒 

X40n0717_p0249b06║器中。若淨一。名為總淨。若住處庭中生草。聽使淨人

知。僧祗云。有國土作穀聚。畏非人偷。以灰灰火繞上作 

X40n0717_p0249b10║者。墮罪。摩得勒伽論云。以灰灰土若沙。覆生草。惡

作。若語餘人言。取是果我欲食。得惡作。生果未淨全咽。得 

X40n0717_p0252b18║臺觀。板屋平頭。壁泥石灰灰。覆以甎墼。或苫茅苫

草。 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 8 

X40n0717_p0260c05║嚼處。餘者再用。若無齒木。當用灰灰土草木澡豆等。 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 9 

X40n0717_p0265b18║不犯者。有時因緣（僧祇律云。若持炬行。欲抖擻炬

者。不得在未燒地。當在灰灰上。若 

X40n0717_p0269b11║小便器。應白時到。以澡豆灰灰淨洗手。有可食物。及 

X40n0717_p0271b24║即令治懺。弟子方乃為師按摩身體。襞疊疉衣裳。或時

掃拭房庭。觀蟲進水。片有所作。咸皆代為。期則敬上 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 11 

X40n0717_p0285b07║法。非比丘儀。故不聽作。不犯者。或曀噎而索水。或

命 

X40n0717_p0286b24║方諸處。時人貴賤。皆噉檳榔。藤葉。白灰灰。香物相

雜。 

X40n0717_p0287a04║去身上水。應以鹵土。若灰灰。若泥。若牛屎。若土

塹。若 

X40n0717_p0289c01║洗浣治令淨。好縫。好染已。受持。母經云。若得糞掃

衣。應水中久漬。用純灰灰浣淨。以奚黑伽香塗上。然後得 

X40n0717_p0291a07║有暇手執觸瓶。并革屣袋。錫杖斜挾。進止安詳。鳥喻

月經。雅當其況。至如王城覺樹。鷲嶺鹿園。娑羅鶴鶴變 

X40n0717《四分戒本如釋》卷 12 

X40n0717_p0301a08║盡智羅漢入無餘。但有孤調解脫。謂灰灰身故無 



X40n0719《重治毗尼事義集要》卷 1 

X40n0719_p0340c17║成。迨夫鶴鶴樹潛暉。申顧命而木叉是重。必因犯以 

X40n0719_p0349a11║鶴鶴樹潛暉佛入涅槃。雙樹皆悉變白。猶如鶴鶴色。 

X40n0719_p0349a12║故名鶴鶴樹。潛。藏也。暉。日光也。佛光如日。從此

永藏。 

X40n0719《重治毗尼事義集要》卷 6 

X40n0719_p0395a13║罪。純沙。無罪。石薑石糞灰灰。亦如是。十誦律云。

掘 

X40n0719_p0395b16║樹取果。搖樹取果。摩得勒伽云。以灰灰土沙覆生 

X40n0719_p0395c05║人偷。以灰灰火燒上作識。即此為淨。如摩摩帝有倉 

X40n0719《重治毗尼事義集要》卷 8 

X40n0719_p0410b09║炬行。欲抖擻。不得在未燒地。當在灰灰上若瓦上。若 

X40n0719《重治毗尼事義集要》卷 12 

X40n0719_p0442a17║器。應白時到。若澡豆灰灰淨洗手。若有可食物。當為

取。 

X40n0719《重治毗尼事義集要》卷 15 

X40n0719_p0467b04║許。安摶上。或板上。近水流處。置灰灰土物。長一

肘。闊一磔手）。更持土三塊。并拭體物。 

X40n0720《毗尼關要》卷 2 

X40n0720_p0502b02║吹毳。若劫貝。若拘遮羅。若差羅波尼（此云灰灰水乃

衣名也）。若 

X40n0720_p0502b04║若鴈。若鶴鶴。若孔雀。鸚鵡。鸜鵒。若復有餘所須之

物 

X40n0720《毗尼關要》卷 3 

X40n0720_p0505b14║滅。同於灰灰土。是為燒想）。 

X40n0720《毗尼關要》卷 7 



X40n0720_p0540a24║日出之方。故云震旦。樓炭經云。[葸-十+夕]𦵇河以

東。名為震旦。以日初出。耀於東隅。故得名也。此土者。西竺五印土 

X40n0720《毗尼關要》卷 9 

X40n0720_p0560c20║灰灰亦如是。薩婆多云。不生地觸上乾土。突吉羅。 

X40n0720_p0561c12║中生草。聽使淨人知。摩得勒伽云。以灰灰土沙覆 

X40n0720_p0562a11║非人偷。以灰灰火燒上作識。即此為淨。如摩摩帝有 

X40n0720《毗尼關要》卷 10 

X40n0720_p0568b04║葢也。編茅草覆物也。按西國所造屋宇臺觀。板屋平

頭。壁泥石灰灰。覆以甎墼。或苫茅苫草。及以板木。戶牖 

X40n0720《毗尼關要》卷 11 

X40n0720_p0582b18║開緣 不犯者。取水及楊枝。若乞食比丘。鳥銜啣食 

X40n0720_p0583c09║以牧牛人所棄弊衣障身。即弊衣三日浴外道。從見是

起。比丘以身瘡蟲等唼食。以灰灰塗身。塗灰灰外。道因 

X40n0720《毗尼關要》卷 12 

X40n0720_p0589b06║形如沉苽大。紫色酸甜）。甘蔗酒。舍樓伽菓酒（藕根

是也）。蕤汁酒（[豸*生]𤯴音 

X40n0720_p0589b07║橤。莖間有刺。實如耳璫。紫赤色。本草[豸*生]𤯴子啖

之。止鼻[血*且]。久服輕身。益氣不饑）。葡萄酒 

X40n0720_p0593a01║僧祇云。持炬行欲抖擻。不得在未燒地。當在灰灰 

X40n0720《毗尼關要》卷 15 

X40n0720_p0622c15║六群大博摶飯食。令口不受。居士譏嫌。似猪狗駱駝 

X40n0720_p0624b19║不得如雞爬 食。 

X40n0720_p0625b17║草葉。以細灰灰土。著唾壺中。然後唾上。若大小便涕 

X40n0720_p0625c02║生草菜上或時風吹鳥銜啣而墮。生草菜中者。無犯。 

X40n0720_p0625c20║或為風吹鳥銜啣墮水中。無犯。 

X40n0720_p0628b12║中久漬。用純灰灰浣淨。以奚黑伽香塗上。然後得著 

X40n0720_p0629a09║唾盆。僧祇云。以細灰灰土。著唾壺中。然後唾上。 

X40n0720_p0629a11║開緣 不犯者。或時有如是病。成鳥銜啣風吹去。無 

X40n0721《毗尼關要事義》卷 1 



X40n0721_p0647c01║戒。無利勤苦所依為業。如牛狗鷄等邪戒。及投[厂@

火]灰 

X40n0721_p0663b24║賄[厂@火]灰上聲。財也。金玉曰貨。布帛曰賄。 

X40n0722《四分刪定比丘尼戒本》卷 1 

X40n0722_p0669c18║今問諸大姉是中清淨否（天三說）諸大姉是中清淨默然 

X40n0724《四分比丘尼鈔》卷 1 

X40n0724_p0706a06║原夫別解脫戒始制鹿野之初毗尼法藏終被鶴鶴林 

X40n0724_p0725b17║云不得用灰灰土洗令色脫當取樹葉汁洗三千威儀 

X40n0724《四分比丘尼鈔》卷 2 

X40n0724_p0738b16║開學筭術尼學呪術醫等得提患吐用髮燒作灰灰以 

X40n0724《四分比丘尼鈔》卷 3 

X40n0724_p0756c21║云樹果野火所燒灰灰圍穀聚恐非人偷亦名為淨若 

X40n0724_p0760b13║末灰灰巨摩等漱口皆不成齋法如過去有比丘字蓮 

X40n0726《四分律隨機羯磨疏正源記》卷 5 

X40n0726_p0850a10║嬰雅意欲擕去力所不住以囊盛灰灰掛於壁上。慰喻 

X40n0726_p0850a11║二子希望。多時延命。有人取囊為開子見是灰灰望絕 

X40n0726《四分律隨機羯磨疏正源記》卷 6 

X40n0726_p0862b02║一切諸天無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視者。耆婆後

至。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 見目連向舉一手。 

X40n0726《四分律隨機羯磨疏正源記》卷 7 

X40n0726_p0875a11║故。不可為例。入般。則入般涅槃。灰灰滅身智。亦是

於眾 

X40n0726_p0877b09║為鳥銜啣風吹離處者得取。及塜間衣。求願衣。往還衣 

X40n0726《四分律隨機羯磨疏正源記》卷 8 

X40n0726_p0894a23║時[(上/示)*余]𥛓昭玄寺。謂之昭玄十統。昭玄。即昭玄

司僧尼。本 



X40n0726_p0894a24║係鴻臚寺。至北齊係昭玄寺。至唐延載元年。方[(上/

示)*余]𥛓祠 

X41n0728《四分律刪補隨機羯磨疏濟緣記》卷 1 

X41n0728_p0085a04║文之宗旨祇由極要致使遞 代弘持甚眾所見既 

X41n0728《四分律刪補隨機羯磨疏濟緣記》卷 2 

X41n0728_p0176a14║壞僧器者應沸湯灰灰汁洗之。 

X41n0728_p0179a10║在三據知故犯律云遠來持食狗銜啣在界內風吹果 

X41n0728_p0179a19║覓淨地未得明相忽現又律云時有狗從淨地銜啣 

X41n0728_p0179a20║食至不淨地諸比丘白佛佛言淨諸鳥獸銜啣亦爾 

X41n0728《四分律刪補隨機羯磨疏濟緣記》卷 4 

X41n0728_p0296c18║若瓨種種泥塗以杏子麻子泥裹以灰灰平地作熏 

X41n0728_p0296c19║鉢場安支以鉢置上鉢爐覆上以灰灰壅四邊手按 

X41n0730《毗尼作持續釋》卷 1 

X41n0730_p0357a05║領五百比丘。奔詣鶴鶴林。皆欲見佛。未燒舍利。於途 

X41n0730_p0357a10║之不悅。乃至鶴鶴林禮佛足時。世尊足還內棺中不 

X41n0730_p0363c13║鶴鶴林世尊於拘尸城娑羅林間。入般涅槃。林木 

X41n0730_p0363c14║皆白。故稱鶴鶴林也。 

X41n0730《毗尼作持續釋》卷 5 

X41n0730_p0406c21║所以棄之）。五塚間衣。六初虗衣（謂初被風吹。或鳥

所銜啣。從虗空落下無主者）。 

X41n0730《毗尼作持續釋》卷 7 

X41n0730_p0423c23║子麻子泥裹。以灰灰平地作熏場安支。以鉢置上。鉢 

X41n0730_p0423c24║爐覆下。以灰灰壅四邊。手按令堅。四邊燒之。當作黑 

X41n0730_p0424a08║裏。生漆加灰灰令堅。復上熟漆精細描金為之。託沙 

X41n0730_p0428a08║服。乃至灰灰土。大小便等亦手受加口法云。 

X41n0730_p0428a10║咽。灰灰土便等世所厭惡。以此不堪任食者。而聽受 

X41n0730_p0430b18║贓賄上音臧。下灰灰上聲。財也。金玉曰貨。布帛曰 

X41n0730《毗尼作持續釋》卷 14 



X41n0730_p0512a17║鼈鶴鶴影生鼈。思生鼈。伏於淵。而卵剖於陵。此思 

X41n0730《毗尼作持續釋》卷 15 

X41n0730_p0515b12║讚。不顯異端。如鶴鶴翔空。任往自在者。是故當應持 

X41n0731《四分律疏》卷 3 

X41n0731_p0580c11║那中陰。即受畜報。故得提罪。轉[打-丁+(百-日+ㄎ)]扝

為女。猶是人報。明 

X41n0731_p0581c05║灰灰。或為糞土。偈曰。審諦觀此身。終必歸死處。難

御無 

X41n0731_p0603a06║可依。行何由朱。行真不朱。則迷墜生死。何然[打-丁

+(百-日+ㄎ)]扝除惡 

X41n0731《四分律疏》卷 4 

X41n0731_p0627b08║限。不令使褋。不制年限。所以不同。答臥具為取[貝*

爰] 氣。 

X41n0731_p0628a06║四奴婢人民。五畜養群畜。六金銀錢寶。七畜豸𪺏牙金 

X41n0731_p0632b14║義當非時。即非時服。故文言得甘[邁-禺+(庴-日+(人*

人))] 聽時食。如八種 

X41n0731《四分律疏》卷 6 

X41n0731_p0695b22║亦具三過。上二如前。三既不依知法。脫有疑滯。無[言

*恣]𧫎 

X41n0731《四分律疏》卷 7 

X41n0731_p0699b15║第二出家中文三。第一正明不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

尊榮。捨而出家。第 

X41n0731_p0700a17║然修知足行。威儀庠序。不為[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

眄。字攝諸根。與王作 

X41n0731_p0700b01║謁。對面息慢。前文復二。初至[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 眄。經家牒王所見。第 

X41n0731_p0700c18║明菩薩不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 財位。如視草土。

猒捨出家。是故乃至不 

X41n0731_p0703a12║境。第三如是已下總結。上二。初中善色。謂福人中除

陰 

X41n0731_p0707c11║雖聞此偈。猶去不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。第四對

勸。勿汝佛立志拒勸者。 



X41n0731《四分律疏》卷 8 

X41n0731_p0750a21║論。[米*祭] 米飯。脩步者謂青豆美吉。吉羅者是竹笋

子。第 

X41n0731_p0751c04║牆𡒅內。一房齊屋。溜處房一角。或半房等作淨地。此

等 

X41n0731_p0753a08║以佛灰灰洗。祇律。不受食戒中。若銅器者。當淨洗

用。若 

X41n0732《四分律搜玄錄》卷 1 

X41n0732_p0847b10║二。初通顯古師之非相。發起撰述之端。二余因下。

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X41n0732_p0848c03║制。犯重因禁。遭赦得免。或露立僧中。伏地吹灰灰。

如上 

X41n0732_p0853b09║磨。或略。或繁。南山聽採之暇。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 眄分別。如是之文。並 

X41n0732《四分律搜玄錄》卷 3 

X41n0732_p0895a11║經云。世人但見他過。多迷己非。故藉[糸*凡] 治。方

得清淨。 

X41n0732_p0908a23║者。雖捉。猶作祖王使人。以灰灰圍之。及至父王。行

駈出 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 3 

X42n0733_p0038b09║中。聞有比丘誦法句偈。若人生百歲。不見水老鶴鶴。

不 

X42n0733_p0039c21║後諸部。從前前出。不同宗輪。下不復論也）。三鷄胤

部（本音憍矩胝迦。真諦名灰灰出。此山石堪作 

X42n0733_p0039c22║灰灰。基法師云。本音及義皆無此釋也。正翻鷄胤。上

古有仙。染鷄生子。是此之〔族〕。文殊問經云。律主姓是也。此部 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 4 

X42n0733_p0073a23║律攝云。一為攝取僧伽。謂於剎帝利婆羅門薛薜舍戍 

X42n0733_p0078c07║賊大慚愧。與死無異。後更不作。至祖治賊。以灰灰圍

之 

X42n0733_p0086b23║獻佛已竟。塔[倭-女]𪜰人食。又准前多論。佛華許賣。

菓應准 

X42n0733_p0086c12║得取。若必須木。復妨地者。使淨人以魚骨㓨。若灰灰



汁 

X42n0733_p0100a04║散灰灰土利刀破腹。不妄稱聖而得供養。 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 5 

X42n0733_p0149c20║（相傳云。不知似何。今詳蓋赤色也）。三者如鴿色

（即灰灰青色也）。佛言熏時使 

X42n0733_p0150b20║也。祇云。綴鉢比丘乞食。食已應綴。若灰灰若土淨

洗。 

X42n0733_p0150b21║不得堅物刺孔中令破。當以鳥翮刺。不得以沙灰灰令 

X42n0733_p0151c13║灰灰土水屎尿。此五物名大開量。不須受取隨意服。由 

X42n0733_p0153a02║性。又僧祇第十云。得甘[邁-禺+(庴-日+(人*人))] 。食

殘。苲作漿得夜分受。若 

X42n0733_p0153a03║飲不盡。得煎作石蜜七日受。石蜜不盡。燒作灰灰終身 

X42n0733_p0153a04║受。（述曰）甘[邁-禺+(庴-日+(人*人))] 時食。轉成四

藥。涅槃酒變。還復得飲。何容 

X42n0733_p0157a04║不成七日用者。如燒作灰灰等。 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 6 

X42n0733_p0166b17║如狗驎提國作糓聚。畏非人偷。以灰灰遶上作識。此即 

X42n0733_p0181b24║淨水。三者澡豆。四者蘇膏。五者淳灰灰。六者揚枝。

七者 

X42n0733_p0201c18║聽。生重亦不聽。重煑亦不聽。燒作灰灰亦不聽。身有

創 

X42n0733_p0202a02║浴浣衣勳已。得入僧中（患疥用香屑。及三十二云。頭

生瘡須人骨龍骨灰灰塗。大同 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 7 

X42n0733_p0224a06║外道。亦名塗灰灰外道。并諸婆羅門黃為此計也。彼宗 

X42n0733_p0236a21║律四紙餘文。必須別抄依用。一則白[土*周] 我慢。二

則報 

X42n0733_p0237b11║篇也。增上木叉者。二部戒本也（此釋且[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 疏上下意）。 

X42n0733《四分律疏飾宗義記》卷 8 

X42n0733_p0248a07║五尺。以石灰灰泥。擬充人坐。圍塼之外。接次壘塼。

高二 

X42n0734《四分律疏》卷 9 



X42n0734_p0324c21║越。能沙無罪。右薑糞灰灰亦如是。若自方便多掘一

提。 

X42n0734_p0325c04║種子死。擲木殺草木。水浸火燒。舂擣。若以灰灰土砂

及 

X42n0735《四分律開宗記》卷 2 

X42n0735_p0384b01║灰灰炭。吞食糞土。利刀破腹。不以虗妄。稱過人法。

而得 

X42n0735《四分律開宗記》卷 3 

X42n0735_p0409b21║得自繫。繫已還置[厥/土] 上。若淨人短不及者。得抱

舉。若 

X42n0735《四分律開宗記》卷 4 

X42n0735_p0428b12║得粗魯。洗不得揩令血出。當以臣磨草未灰灰。若灰灰

土 

X42n0735_p0429a03║應使人度。若急病因緣大小便及灰灰土。得自取服。又 

X42n0735《四分律開宗記》卷 5 

X42n0735_p0460b21║者燒作灰灰並不聽。若身有瘡聽塗。塗已當在屏處。瘡 

X42n0735《四分律開宗記》卷 6 

X42n0735_p0471c13║徐行喻師子。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視等牛王。故

曰諦視等。次知處文三。 

X42n0735_p0474b24║是障。觀喜多過。故須除去。譬如貧人得寶雖喜。一且

旦 

X42n0735_p0479a22║去。梵志雖聞。不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 而去。初

往可知。第二不堪佛威到 

X42n0735_p0482c09║教。眾生蒙𫎇以諦理。開心布欲。厭俗求真。出家修

寂。此 

X42n0735《四分律開宗記》卷 8 

X42n0735_p0534c07║若飲不盡。得前作石蜜七日受。石蜜不盡。燒作灰灰終 

X42n0735_p0536c20║石揩洗。應沸湯灰灰洗。次自煑者。但具戒人。變生作

熟。 



X42n0735《四分律開宗記》卷 10 

X42n0735_p0581c20║若鹵土若灰灰若牛屎若泥。自餘護畜等法。具如文明。 

X42n0735_p0584a15║妄。非治沙彌七支戒具。次不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

須等。合舉餘六。次遠 

X42n0735_p0584c24║熱䥫丸等。不以破戒之身。受信心欲飲食等。又雖戒

具。 

X42n0735_p0587b01║乘覆如來。慘然處白。猶如白鶴鶴。枝葉皮幹。悉皆𪹼

烈。 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 1 

X42n0736_p0605a13║授法。始自鹿苑。啟四諦之微言。終于鶴鶴林。演三伊

之 

X42n0736_p0608a12║若人生百歲不見水老鶴鶴不如生一日 

X42n0736_p0613b10║余因聽採之暇[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 眄羣篇者。余

由我也。謂我於聽律 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 2 

X42n0736_p0633b15║藥。作石蜜是七日。作灰灰是盡形也。又解。諸師言餘

處 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 3 

X42n0736_p0688a13║償。乃至露立僧中。伏地吹灰灰。對僧杖罸。如是等

例。皆 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 4 

X42n0736_p0705c01║亦須與欲。恐破法等。故須掘壞。郭外界地。或種蕀

刺。不令僧入。二繩相連。因以為號）。十三比丘 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 5 

X42n0736_p0728c18║行。復導以無行可作。行盡心灰灰。此小乘究竟之名。

濟 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 6 

X42n0736_p0776b01║灰灰䥫斤犲釰。寒氷第十六。一曰黑沙。二沸屎。三五

百 



X42n0736_p0776b03║火。十一灰灰河。十二䥫丸。十三釿斧。十四犲狼。十

五釰 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 7 

X42n0736_p0812c20║般者。且約小乘。入有餘般涅槃也。要是灰灰身滅智。

無 

X42n0736_p0812c23║論入般者。惡約灰灰身者也。四心境俱謝者。立云。自

修 

X42n0736_p0814b04║成羅漢。羅漢復入涅槃。灰灰身滅智。無境可惱。而五

戒 

X42n0736_p0823c11║沙熱。熱糞熱灰灰。受如是苦。不可堪忍。願佛救濟。

佛告 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 8 

X42n0736_p0825c09║此方不准此也。言灰灰汁澆樹令死者。要先去少皮。然 

X42n0736_p0825c10║後澆之。用桂屑。塞其孔。大易死。調去塵灰灰汁最

好。 

X42n0736_p0826b09║陀。變作白鶴鶴孔雀。鸚鵡舍利。作涅槃變。還依經

文。作 

X42n0736_p0853a21║著[怡-台+匱] 中。即遠行住伴不得說不犯。由隔故

爾。非情過 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 9 

X42n0736_p0868b19║又戒疏云。世俗常言。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 雍拜

萬戶封。家人不知。諸葛 

X42n0736_p0869c11║捉錢行。沙彌便啼。比丘[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

視。問沙彌。汝何故啼。答言 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 10 

X42n0736_p0899b18║案彼律中。有淨人。食熬 豆時。比丘欲得。從索淨

人。不 

X42n0736_p0900b09║取故得也。灰灰水見面者。謂清故見面。不須受也。准

僧 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 12 



X42n0736_p0981b19║淋灰灰汁意可知也。 

X42n0736_p0982b02║而過。佛至衣邊。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 向阿難。

令却之。佛為未來弟子福 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 13 

X42n0736_p0999b09║不盡。得煎作石蜜七日受。石蜜不盡燒作灰灰終身受。 

X42n0736_p1000a11║日等也。燒作灰灰名盡形者。轉改作以開得也。若分數 

X42n0736_p1005c12║熱灰灰及炭等不成淨者。謂是死炭故不。得為淨也。注 

X42n0736_p1005c14║觸。此不應食。餘者得食。灰灰圍糓聚者。立謂。灰灰

雜火炭 

X42n0736_p1005c16║拘驎提國作榖聚。畏非人偷。以灰灰火遶。上作記識。

即 

X42n0736_p1009a14║謂灰灰青色也。佛言熏時當作此色。名如法也。掍鋧

者。 

X42n0736《四分律行事鈔批》卷 14 

X42n0736_p1044a11║者是垢。垢者灰灰土瓦石。除者清淨。復作是念。世尊

何 

X42n0736_p1048c06║常等。為理解脫。從此灰灰身滅智證有餘涅槃。住化城 

X42n0736_p1063c15║談。一且忘[券-刀+王] 四方故許淘千本寺略復濆之。

始五 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 1 

X43n0737_p0008c21║瞿師長者三尺以發心。五百婆羅門。見灰灰身而起信。 

X43n0737_p0009a05║佛說。又涅槃經云。我於金剛座上。乃至鶴鶴林。於其

中 

X43n0737_p0015c20║日。而覩得見之（搜玄云。不見水澇涸者。非也。今准

住法圖贊。是鶴鶴字。即水中老白鶴鶴也。思 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 2 

X43n0737_p0024c04║此方本是秦蒙𫎇恬所造。說文中用以文也。楚時謂之 

X43n0737_p0024c15║即用葭（音加）灰灰（即慮花灰灰）實之於管十二月

中。氣至灰灰動。應 

X43n0737_p0024c17║假以律管。籚灰灰用分節候。藉此分之令。內教亦然。

順 

X43n0737_p0026c10║吹灰灰。有過之徒罸令除草等。悉為鄙惡。惡並刪之。

故 

X43n0737_p0029a24║者觀之。見籠謂菓見王。頓見王頭白在中謂鶴鶴。遂彎 



X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 3 

X43n0737_p0037a17║評。々評者論也。下四句皆爾。反顯智術。不可得）。

二欲匡攝像教者。匡者正也。 

X43n0737_p0040b01║碎[王*員] 碎雜亂。未可於中枝尋撿括也。問雖然碎

亂。亦 

X43n0737_p0044b12║不廣不略。今之繁々繁即中略。如受戒遮難。并一日得

衣等。己意謂不然。却成別序〔第問〕門竟）。兼省 

X43n0737_p0053b12║之。人尋下九條。皆知不離。為求泥曰是其意（此解々

解局不取）。 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 4 

X43n0737_p0053c17║夷最重。非人得蘭漸輕。畜生得提最輕。遮中[嬗-旦+

示] 房得 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 5 

X43n0737_p0080a09║正文者。謂始從成道。終手鶴鶴林。為一化也。所說八

萬 

X43n0737_p0107c03║此處不聞。故云離聞。又迴[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

不見前來起心處。名曰 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 7 

X43n0737_p0148c23║也。或有云。露地著衣而立不正。吹灰灰等易知（云

云）。 

X43n0737_p0176b21║寧死不犯。謂之深敬戒律。觀四諦等而進修。謂之[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

X43n0737_p0178b15║者。有四。一好香沈檀等。二惡香䓗[這-言+菲] 等。

好惡香中資 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 8 

X43n0737_p0200b24║意。[言*恣]𧫎告僧別。納法在己。稱之為受。對首眾

法。許往有 

X43n0737_p0201c09║証[彳*予] 有不信樂大臣。嫉妬惡心。欲鑿祇桓寺通

渠。比 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 9 



X43n0737_p0226c15║實數。[跳-兆+爰]𫏖逕者。小道曰[跳-兆+爰]𫏖。大道曰

逕。尼律只列三百四 

X43n0737_p0230a10║配波羅蜜門者。偈曰。光耀至鶴鶴林。三百五十。說六

塵 

X43n0737_p0235a12║作戒亦有重發之理。何疑據上立珿。作戒[泳-永+富]𪷛

落謝。無 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 10 

X43n0737_p0252c19║饒酒竭。一切眾生修行。總證羅漢。羅漢復入涅槃。灰

灰 

X43n0737_p0257c02║陀羅拘頭。捉手名之四捉。次令以灰灰囲之名縛。火王 

X43n0737_p0263a13║作此方便也。灰灰汁者。謂取調莧灰灰汁。先傷皮破洗

之 

X43n0737_p0270b07║強相親附不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 正理。隨言順

意。望他施物。故阿毗曇 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 11 

X43n0737_p0304c06║是反流之初。今不思量。但順其業種。恒事妄語。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 必 

X43n0737_p0311b16║十分之一者。大德引俗書云。陸地虫極細不過[冰-水+

焦]𤌞蟟 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 12 

X43n0737_p0319c08║灰灰等。若不用恐口中有餘食味。咽即犯也。云中律 

X43n0737_p0327c22║之。既若壞懷疑。即不合受。悞他不得。慳處不輕。雖

是疑 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 15 

X43n0737_p0393b22║形。今但裸身。或以灰灰塗身。必得解脫。今為異彼故

也。 

X43n0737_p0400b08║南天王。韋將軍使者。親蒙𫎇付屬。擁護三天下佛法。

今 

X43n0737_p0401a09║瓶即陰陽瓶也。以絹縵底而漉水。安沙囊中如淋灰灰 

X43n0737_p0409c15║梁灰灰綊紵布。作成皆重。香爐三斷。如文數珠別屬

者。 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 16 



X43n0737_p0416a20║（即大小便灰灰土水此於盡形中分出）。世間一切療患

通得藥名。但以此五 

X43n0737_p0424b06║菓故。熱灰灰火及炭者。新死熱炭也。並不成淨。注火

所 

X43n0737_p0424b12║若雖燒不落地不成淨。以根在地故。灰灰團糓聚者。玄 

X43n0737_p0424b13║云。拘隣提國。作糓聚。畏非人偷。以熱灰灰火遶之起

識。 

X43n0737_p0424b14║即名淨也。此須灰灰中有火。觸著糓即成。反此不得。

餘 

X43n0737_p0428a01║如迦陵伽鳥色。即赤色也。如鴿即灰灰青色。孔雀明即 

X43n0737_p0428a06║明作盋法。先作爐。種種泥塗。以杏子麻子泥褁以灰

灰。 

X43n0737_p0428a07║平地作熏。盋場安友。以盋於上盋爐覆上。灰灰壅四邊 

X43n0737_p0440a06║之君。被其不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。何不罪乎。

文侯曰。干木不移世利。而 

X43n0737_p0440b09║迷也暗也。迷理滯事為俗也。上為官[穴/(耜-耒)] 。中

為田農。次 

X43n0737_p0456c14║若臰用土者。玄曰。據經中說。洗淨手當用土。次灰灰

從 

X43n0737_p0456c15║澡豆等。若先用灰灰。即臰氣人皮肉中。不歇故。五分

倮 

X43n0737《四分律行事鈔簡正記》卷 17 

X43n0737_p0458a15║因說偈言。孔雀雖有色嚴身。不如鴻鶴鶴能飛騰。白衣 

X43n0738《四分律行事鈔科》卷 3 

X43n0738_p0586a10║五灰灰下大開量 

X44n0740《資持記序解并五例講義》卷 1 

X44n0740_p0294c16║縣秦置屬會稽[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 夾云餘杭者秦

始皇來游會稽於 

X44n0740_p0298b20║知量也合意可知此記主揮[言*鹿]䴦不自伐也觀今著述 

X44n0743《毗尼討要》卷 1 

X44n0743_p0311a01║卷。（晉義熙凞十二年十一月，共法顯等譯，見竺道祖

錄，及別錄，或有三十卷。）此之一部，元 

X44n0743_p0322c10║方有欲心。變者生後變作半者半月能行，半月不能行。

女黃門者謂石女等是。今時多有自截男形者。准佼依四 

X44n0743_p0329c08║地一搩手。不得用灰灰土洗，令色脫。當取樹葉汁巨摩 



X44n0743_p0331c14║蔗是時藥，清汁是非時漿。作石蜜是七日藥。燒作灰灰 

X44n0743_p0333c18║人共語。三、不得左右[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視。

四、當低頭隨師後。五、到檀 

X44n0743_p0337c21║人亦相向說同有前。若有一人，心念口言：今眾僧十五 

X44n0743《毗尼討要》卷 2 

X44n0743_p0347c23║祇云：瓦木板石灰灰泥草覆，乃至最後一把草覆竟殘。 

X44n0743_p0358b11║反[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 壞威儀故吉。 

X44n0743_p0365a17║審悉看灰灰瓶已持來。此比丘內手瓶中，錯把淨麨看 

X44n0743_p0367a19║以火炎熱灰灰吸者，不成淨。比丘自淨。餘比丘不應

食。 

X44n0743_p0367a21║僧祗云：樹果野火所燒灰，灰圍穀聚，恐非人偷亦名為 

X44n0743_p0371a14║人師敬。心無慚耻。無過此等。如是方便隨時誨貴責。

第 

X44n0743《毗尼討要》卷 3 

X44n0743_p0378b05║門外，整服一拜。入門復禮一拜。安詳直進不左右[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

X44n0743_p0378c01║語咲，脂粉塗面，𦘕眉假錺餝非法調戲，共相排盪持手 

X44n0743_p0383b01║離非時食，說名八戒。所餘八為此分。開[雚*隹] 聽歌

舞著 

X44n0743_p0386a05║能。盡形壽不飲酒，是（沙彌沙彌尼）戒，能持不。答

言通：能。盡形 

X44n0743_p0386c18║牛免兔等戒。或修八禪。或修邪慧邪智以為真道，背於

八正。）九者、九眾生居。（為破色無色天 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 4 

X44n0744_p0435b07║罪人法。有作賊者。以灰灰圍之。須臾放去。賊大慚

愧。 

X44n0744_p0436b08║譯云灰灰水。乃衣名也。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 5 

X44n0744_p0440c19║阿吒毗（此言曠野）三十三者賖摩舍羅（此謂棄尸處。

住此食熱灰灰 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 7 



X44n0744_p0460a24║陀羅[口*糸] 頭。此人於四人中。最為智慧高才。故居

四 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 8 

X44n0744_p0467a16║譯云灰灰水。體堪為布。若云波羅婆尼。此云樹葉。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 9 

X44n0744_p0474c08║乃至灰灰土等。有長病因緣。得盡壽自取而服之。是 

X44n0744_p0474c10║更藥。糖為七日灰灰得盡形。酪。是時攝。漿是更收。

酥 

X44n0744_p0474c11║為七日。燒酪成灰灰。便為盡壽。肉是時攝。脂成七

日。 

X44n0744_p0474c12║燒害成灰灰。便為盡壽。隨事應服（如上三藥。皆須作

法受持。乃聽自取 

X44n0744_p0475a04║撝音灰灰。裂也。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 11 

X44n0744_p0483b05║刮。古滑切。關入聲。刮削也。又摩也。刷。數滑切。

閂𣟴入 

X44n0744_p0489c03║閂𣟴數還切。刷平聲。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 12 

X44n0744_p0491c07║云。北人呼為蘭香。術家取羊角。馬蹄。燒灰灰。撒於

溫 

X44n0744_p0494a05║竺所造室宇臺觀。板屋平頭。壁泥石灰灰。覆以甎墼。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 13 

X44n0744_p0500b14║共俱。不相捨離（迦鄰提。無正翻。舊或翻為天鶴鶴。

非也。如音釋中明）。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 14 

X44n0744_p0511b23║麥等。如法蒸鬻。和麴[(薩-產+辛)/米] 汁。投諸藥

物。醞釀。具成酒 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 15 



X44n0744_p0515a22║行者。咸惡作罪（凡浴身洗足。皆須用土。或灰灰。二

三次洗手。然後著衣。及執捉淨器）。 

X44n0744_p0515b09║地。當在灰灰上。若瓦上。若炬火自落地。即在上抖

擻。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 17 

X44n0744_p0534a24║支提如尊在。仰龍城之初範。恭鶴鶴林之重囑。學該 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 26 

X44n0744_p0606a23║醒悟。所用衣者。遂被震死。火燒焦踡。題其背曰。由

用法衣。不如法也。其子收殯𣩵。又再震出。乃露骸林下。方 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 27 

X44n0744_p0614c14║若瘑鹽者灰灰藥 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 28 

X44n0744_p0615b22║若患水痢。以三枚麪裹炮赤。去麪。去核。搗為末。飯

和為丸。米飲下三七丸。若患氣痢。以十枚。麪裹。煻灰灰火 

X44n0744_p0616c03║曰鹽。掘海濱鹹土淋水。熬乾。旋結塊形。如磚樣者

是）。七灰灰鹽（未詳。有取鹹水田稻草。燒灰灰。淋 

X44n0744_p0616c09║灰灰藥 

X44n0744_p0616c10║律云灰灰藥者。薩闍灰灰（或云薩遮。是西國草名。大

婆沙論云。薩闍草。磨置乳中。即 

X44n0744_p0616c11║便成酪。按薩闍音。此翻為可治。又云可療）。賓那灰

灰。波羅摩灰灰（此皆樹名）。律攝 

X44n0744_p0616c12║云。有五煎灰灰藥。一𪍿麥灰灰。二𪍿麥芒灰灰。三油

麻根 

X44n0744_p0616c13║灰灰。四牛膝草灰灰。五諸餘雜灰灰。此等諸灰灰。水

淋煎之。 

X44n0744_p0616c16║犢子糞尿。二掘路陀樹灰灰。或菩提樹灰灰。或烏曇䟦 

X44n0744_p0616c17║羅樹灰灰（或優曇婆羅。如上釋）。三甘草灰灰。四入

地四指。取其下 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 29 

X44n0744_p0623b03║蜜。油。特遣風痾。其西天羅茶荼國。凡有病者。絕

食。或 



X44n0744《四分律名義標釋》卷 31 

X44n0744_p0642c21║失在登廁洗淨時。觸水淋其手背。而未甞用灰灰土 

X44n0744_p0643a01║觸水。決要分別。言七度者。謂先用灰灰七遍。後用土 

X44n0744_p0644a19║垜𣐟柁。妥。二音。堂塾也。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 32 

X44n0744_p0647b02║或受他淨物。器乃唯銅一色。須以灰灰末淨揩。座乃 

X44n0744_p0647b06║疑。其漆器。或時賈客將至西方。及乎南海。皆不用

食。良為受膩故也。必若是新。以淨灰灰洗。令無膩氣。用亦 

X44n0744_p0649b05║鹹土也。若衣垢膩。聽以鹵土。若灰灰。若土。若牛屎

浣 

X44n0744_p0649b07║衣服。恐壞衣故。浣衣之家。亦不應住。可自為灰灰

水。 

X44n0744_p0649b09║汙。或餘膩物。應用湯水。及灰灰屑等。浣之。 

X44n0744_p0649c09║灰灰地。應須水洗（凡為染汁。不問皮葉。要令熟煑。

使汁稠濃。欲染之時。先以溫水。或淡 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 33 

X44n0744_p0651c20║稱伏翼。蝙蝠是原名。𣮪毛灰灰色。五百歲色白。頭重 

X44n0744_p0652b19║形。以礓石灰灰泥。水洗不去。傍通一穴。令水外流。

濯 

X44n0744_p0656b14║兩不相見。邊安廁篦。屋下應安衣架。廁邊應著灰灰 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 34 

X44n0744_p0658c20║妙彫鏤。戶牖垣牆。圖𦘕眾彩。覆以磚墼。泥以石灰

灰。 

X44n0744_p0659a18║周壃石灰灰。雜以麻筋并油。及麻滓爛皮之屬。浸漬 

X44n0744_p0659a22║人踐蹋。動經一二十載。曾不圮坼。不同石灰灰。水沾 

X44n0744_p0659b15║肘。高可二肘餘。上乃石灰灰素作蓮華開勢。高可二 

X44n0744_p0665b12║埼 同𥔎。音奇。曲岸頭也。 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 35 

X44n0744_p0666b07║裏。以灰灰平地。作熏鉢場。安支。以鉢置上。鉢爐覆

上。 

X44n0744_p0666b08║以灰灰壅四邊。手按令堅。若以薪牛屎。壅四邊。燒

之。 

X44n0744_p0666b18║言。盛灰灰令滿。使人擎持。然後以釘。徐徐疎孔。鑿

為 



X44n0744_p0666c01║更燒。籠內煙出。佛言。應灰灰擁口。彼以牛糞。積為

大 

X44n0744_p0668c05║鉢。斯非合理。答言。有何非理。豈噉[葸-十+夕]𦵇

蒜。而飲酒耶。 

X44n0744_p0669b16║城覺樹。鷲嶺鹿園。娑羅鶴鶴變之所。蕭條鵲封之處。 

X44n0744_p0670a07║泥。若用白泥。若石灰灰。若白墡。聽作塔基。四邊作

欄 

X44n0744_p0671b05║漬。用純灰灰浣淨。用奚黑伽香塗上。然後得著入塔。 

X44n0744_p0672b22║七八尺。一畔開門。須扇掩。灰灰泥表裏。勿令薄漏。

可 

X44n0744_p0672c12║三者澡豆。四者酥膏。五者淳灰灰。六者楊枝。七者內 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 36 

X44n0744_p0675b14║用灰灰。鹵土。塼。薑石。草。木。洗口已。食。雜事

云。大師既 

X44n0744_p0677b10║示寂滅。故有降誕尼園。金軀丈六。潛光鶴鶴樹。春秋 

X44n0744_p0678b11║高。又名雙林。或云鶴鶴林。涅槃經後分云。爾時世

尊。 

X44n0744_p0678b20║蓋於如來。其樹即時。慘然變白。猶如白鶴鶴。枝葉華 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 37 

X44n0744_p0681a12║步。有窣堵波。是如來焚身之處。地今黃黑。土雜灰灰 

X44n0744_p0681b23║張。除外一雙。餘者灰灰燼（有部云。唯留內外一雙

全）。其兜羅綿。宛 

X44n0744_p0681c01║眾。令起寶塔。而供養之。復取㲲灰灰。分令起塔。其

餘 

X44n0744_p0681c02║燼灰灰。眾各自取。起塔供養（云云）。爾時世尊。大

悲力 

X44n0744_p0681c12║聚落。起塔供養。有摩納婆。亦在眾中。即乞餘灰灰

燼。 

X44n0744_p0681c14║有八塔。第九瓶塔。第十灰灰塔。如來舍利。總有八碩 

X44n0744《四分律名義標釋》卷 38 

X44n0744_p0693c12║罝罟 上音嗟。兔網也。下音古。網之總名也。 

X44n0745《四分律藏大小持戒犍度略釋》卷 1 

X44n0745_p0712c23║淨顛倒悟入無生二乘灰灰斷與三藏同止證偏真 

X44n0747《四分律拾毗尼義鈔》卷 1 



X44n0747_p0754b11║苑終至鶴鶴林隨根制戒乃有萬差何者良由眾生根 

X44n0748《四分律拾毗尼義鈔輔要記》卷 1 

X44n0748_p0799a07║鹿苑鶴鶴林者謂如來既成道已說必託處故略舉初 

X44n0748_p0799b02║輪始度五俱隣也鶴鶴林者在拘尸城阿夷羅䟦提河 

X44n0748_p0799b05║於如來其樹即時慘然變白猶如白鶴鶴故名鶴鶴林即 

X44n0748_p0805a07║生也至乎鶴鶴林告寂金棺掩耀於無滅中而示有滅 

X44n0748《四分律拾毗尼義鈔輔要記》卷 4 

X44n0748_p0840c13║子泥褁以灰灰平地作熏鉢揚安支以鉢於上鉢鑪覆 

X44n0748_p0840c14║上灰灰壅四邊令堅次以巨磨壅四邊燒之或以䥫作 

X44n0749《佛說齋經科註》卷 1 

X44n0749_p0871b09║譬如以淳灰灰浣衣垢污得除。 

X44n0749_p0871b10║淳灰灰亦譬四教念慧僧寶屬解脫德故以衣譬即 

X44n0750《佛說目連五百問經略解》卷 1 

X44n0750_p0884a12║勤精進。如救頭然。當隨有智比丘之前。學戒始得。慎

勿懈怠懶懶惰而忽諸也○盜度弟子問第五）。 

X44n0750《佛說目連五百問經略解》卷 2 

X44n0750_p0890b04║不。答。不得。犯捨墮（此是懈怠比丘。或憚寒冷。或

懶懶滌鉢。故爾。習久成風。遂失正軌。故犯 

X44n0750_p0892b07║灰灰皂莢汁。（漱口亦可。若）都不用。犯墮。過中

（午後用。犯非時戒）亦犯 

X44n0750_p0896a21║許。餘當去之。有二過。一類同俗流。取於美觀。生愛

妨道故。二因護其爪。好懶懶偷閑。不勤眾務故。又佛以惡比丘 

X44n0751《佛說目連五百問戒律中輕重事經釋》卷

2 

X44n0751_p0936c01║問。中食後口得用楊枝否。答。得用。若不用純灰灰皂

莢 

X44n0751_p0936c05║純灰灰皂莢汁。或不具時。可得但用楊枝否。佛答。得 

X44n0751_p0936c06║用。若不用純灰灰皂莢及楊枝。都不用犯墮。過中亦 

X45n0759《起信論同異集》卷 1 



X45n0759_p0259c22║差別論說灰灰中火喻等斯等聖教爛然盈目豈無本 

X45n0759《起信論同異集》卷 2 

X45n0759_p0266c18║都不成三乘之聖故名無性二乘定性入於無餘灰灰 

X45n0762《起信論纂註》卷 1 

X45n0762_p0338c15║染。同此生滅之真如義）。至如鶴鶴林一味之宗（涅槃

經）。鷲山無二 

X45n0764《起信論續疏》卷 1 

X45n0764_p0409b22║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此法是眾生之本原。諸佛之

所證。超一切理。離 

X45n0764《起信論續疏》卷 2 

X45n0764_p0428b05║何差別。是自識鏡。照影不同。如五百婆羅門。見灰灰 

X45n0764_p0438a02║者。如灰灰心斷識等。已上皆是小乘外道所修禪。故 

X45n0764_p0443a12║淅浙江紹興府山陰縣福勝菴比丘源洪潤寓于杭 

X45n0765《大乘起信論疏略》卷 1 

X45n0765_p0443c13║癈卷唯々唯退遂出書林壽木繕刻三閱月竣既而又 

X45n0767《起信論疏記會閱卷首》卷 1 

X45n0767_p0538b12║自身為龍。頭枕南臺。尾蟠北臺。鱗鬣𩮻耀空。光逾皎

日。 

X45n0768《起信論疏記會閱》卷 1 

X45n0768_p0546c07║康熙凞庚申七月十九灌頂行者（續法）題於慈雲丈室 

X45n0768《起信論疏記會閱》卷 3 

X45n0768_p0586b11║義）。至如鶴鶴林一味之宗（涅槃經）。鷲山無二之趣

（法華經）。 

X45n0768《起信論疏記會閱》卷 7 



X45n0768_p0663c05║等。入涅槃者。合火出木盡。灰灰飛烟滅義也。含上燒 

X45n0768_p0668a01║成灰灰。不重為木。佛後有斷者。內外熏力。發猒求

心。 

X45n0768《起信論疏記會閱》卷 8 

X45n0768_p0678b03║五百人。見佛色身。猶如灰灰人。比丘眾中有一千人。 

X45n0768_p0678b13║故。生釋種中。宿業因緣。見佛灰灰色。佛令稱七佛。

及 

X45n0768_p0691c16║炭音歎。燒木未成灰灰者。 

X45n0768《起信論疏記會閱》卷 10 

X45n0768_p0717c13║女人。師曰。貧道身如枯木。心若死灰灰。無以革囊見 

X45n0772《釋摩訶衍論贊玄疏》卷 1 

X45n0772_p0831a08║說自鶴鶴林倏變且失指提龍藏甚深罔窮幽秘馬 

X45n0772《釋摩訶衍論贊玄疏》卷 5 

X45n0772_p0924c08║難後之二義攝境從心相待二空互融一體誘[禾*夜]  

X45n0772_p0928a17║稬乃喚切[委*占]也又乃臥秫秫名。 

X45n0772_p0928b12║[禾*夜] 半益切持臂又[禾*夜] 庭也正門之旁小門也。 

X46n0774《釋摩訶衍論記》卷 5 

X46n0774_p0084b18║衣先以甌水漬動其垢後以灰灰水洗滌令淨二覺治 

X46n0774_p0085b15║提鄔此云鬼集[企-止+(十/思)] 末耶提（[企-止+(十/思)]

字音惠）此云怖香薄福鬼神 

X46n0774_p0090c11║用故二令捨離枝幹花菓別異鈍相同成灰灰燼由治 

X46n0774_p0090c13║真理即無間道能斷諸種冥真理故三令灰灰燼復歸 

X46n0775《釋摩訶衍論通玄鈔》卷 3 

X46n0775_p0145c21║班多等者此云鬼集林。[企-止+(十/思)] （音惠）末那

提者此云怖香。 

X46n0775《釋摩訶衍論通玄鈔》卷 4 

X46n0775_p0160b02║故本文云隨順等也然非無智心自灰灰耳。 

X46n0775_p0163a22║[歹*尹] 功德無邊故智論云脩習一念契真如此是真報 



X46n0776《大宗地玄文本論略註》卷 1 

X46n0776_p0165c04║[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾道路大決擇分第十

九 

X46n0776_p0165c05║[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾本王本地大決擇分

第二十 

X46n0776《大宗地玄文本論略註》卷 3 

X46n0776_p0189a13║○[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾道路大決擇分第

十九（[(王/王)*((日*日)/屾)] 丙英切。 

X46n0776_p0189a14║𣅍方膺切。[(王/王)*((日*日)/屾)] 等七字。梵語未

翻）。 

X46n0776_p0189a16║次當說[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾道路大決擇

分。其相云何。 

X46n0776_p0189a18║[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍道路中七變對修行以為道路量 

X46n0776_p0189a20║論曰。今此偈中為明何義。為欲現示[(王/王)*((日*日)/

屾)] 𣅍道路中。唯 

X46n0776_p0189a21║以七變對為其界量。無餘相故。如偈[(王/王)*((日*日)/

屾)] 𣅍道路中。七 

X46n0776_p0189c21║○[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾本王本地大決擇

分第二十 

X46n0776_p0189c22║如是已說[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾道路大決

擇分。次當說 

X46n0776_p0189c23║[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾本王本地大決擇分

其。相云何偈。曰。 

X46n0776_p0190a19║如是已說[(王/王)*((日*日)/屾)] 𣅍陀尸梵迦諾本王本地

大決擇分。次 

X46n0777《金剛頂菩提心論略記》卷 1 

X46n0777_p0202b22║法執之由也。言以灰灰身滅智趣其涅槃如太虗空湛 

X46n0777_p0202c05║彰無性後是有性但名邪定聚前云無性即論云灰灰 

X46n0784《大乘四論玄義》卷 6 

X46n0784_p0595b04║不見日月。而恒蒙𫎇日月之利益。若無日月則不能得 

X46n0784《大乘四論玄義》卷 8 

X46n0784_p0616b20║是涅槃河中七種眾生。從初常沒。訖至第七度彼岸  



X46n0784《大乘四論玄義》卷 10 

X46n0784_p0646a12║生死。非小乘灰灰斷常。宜當涅槃常。也又得云。一乘

只是 

X46n0784_p0648c04║正反三藏有[彳*又]事生。宇[彳*又]難生。必得空有中切

[彳*支] 智 

X46n0784_p0649b09║四果。得灰灰身滅智。涅槃引進外凡下愚之人令生微 

X46n0784_p0654a06║[阿-可+文]𫔻。是方便說。今一乘既正觀明了。前方便

亦了也。論 

X46n0784_p0656b02║為諸眾生也。今大乘明義。凡夫眾生既[土*土]𪢴屋故不

知 

X46n0784_p0658b23║三聚人得有一神命。得三聚人以不。答[土*土]𪢴後具縛

凡 

X46n0787《大乘法界無差別論疏領要鈔》卷 1 

X46n0787_p0694b10║空水等為灰灰垢雲土所覆翳等今序意云虗空本自 

X46n0791《大智度論疏》卷 15 

X46n0791_p0851a14║動已下。明形動之時影動也。形質各若異已下。明影像 

X46n0791《大智度論疏》卷 17 

X46n0791_p0859b23║明善吉既被命說。將欲顯唱。恐眾有[怡-台+怠] 心。

聽不專至。 

X46n0791《大智度論疏》卷 21 

X46n0791_p0877c03║便淨義。灰灰身是事滅義。不明諸法本淨體性。故無性 

X47n0794《瑜伽論劫章頌》卷 1 

X47n0794_p0234b09║梵輔梵王次第昇世界三千并灰灰燼 

X48n0796《雜集論述記》卷 5 

X48n0796_p0074a08║過去[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀行未來希求行現在執

著行故八分別等 

X48n0796《雜集論述記》卷 9 



X48n0796_p0138a05║槃所依二戒即清凉故論云遠離一切忿熱灰灰故大 

X48n0796《雜集論述記》卷 10 

X48n0796_p0152a23║灰灰身義曰為欲勉勵眾生發菩提心知舍利子而般 

X48n0796_p0152b05║死苦惱義曰灰灰身滅智自利小見成佛度生利他兼 

X48n0797《中邊分別論疏》卷 3 

X48n0797_p0163a18║勵等。於止舉捨相作意等中。若於止等相作意。不[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

X48n0799《百法論顯幽鈔》卷 1 

X48n0799_p0231a21║盡之因由也。三者於是息唱金河韜光鶴鶴樹者。是辨 

X48n0799_p0231c24║河韜光鶴鶴樹者。言息唱者。息者。止也休也。唱者。

轉唱 

X48n0799_p0232a18║彼白疊中藏隱。故名韜光也。言鶴鶴樹者。即是娑羅雙 

X48n0799_p0232a19║樹。佛入滅時。變為白色。似鶴鶴樹也。即金河西邊。

有四 

X48n0799_p0232b04║住。故云吾今此身即是常身法身。言鶴鶴樹者。約變白 

X48n0799_p0234b21║即不得此涅槃也。以灰灰身滅智故。十地菩薩有餘皆 

X48n0799_p0236b23║即灰灰身滅智。同大虗空一切皆無也。以佛言不受後 

X48n0799_p0236c08║耶。既不許有情界減者。即五性入無餘灰灰身滅智義 

X48n0799_p0236c09║不成也。即一性宗自結云。佛言灰灰身滅智者。但是訶 

X48n0799_p0243c15║走。都不迴[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。此記釋迦諸弟

子道俗等。身受眾苦。不 

X48n0799《百法論顯幽鈔》卷 7 

X48n0799_p0279b19║自即自身法。即自身中善法也。即不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 自身□善法 

X48n0799_p0279c06║先出體者。疏云為於自法無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

者。輕□賢善者。解 

X48n0799_p0279c07║云即不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀自身中。疏勝法故

□輕賢人拒善法也。 

X48n0799_p0279c19║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世間崇重暴惡為性者。解云

世間者即緣他法□ 

X48n0799_p0279c20║也。即有此無愧故。便不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世

間人訶責也。亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 他 

X48n0799_p0279c22║言暴者。即卒暴之人也。惡即一□惡法也。即不[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 世 



X48n0799_p0280a09║所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 者。崇重暴惡者。意云即

不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世間訶猒。亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X48n0799_p0280b03║相。無愧即以不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世。即□□

重暴惡為別相也。即非 

X48n0799_p0280c18║者。即無慙以不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自法輕拒

賢。善為□□□愧即不 

X48n0799_p0280c19║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世間。崇重暴惡為性。是別

相□□□□。若爾者亦 

X48n0799_p0280c24║時。畢有崇重暴□□義也。若不[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 世間。崇重暴惡之 

X49n0814《成唯識論義蘊》卷 3 

X49n0814_p0426a11║別此合為文故云依盡真如非謂灰灰身滅智佛亦同 

X49n0815《成唯識論疏義演》卷 6 

X49n0815_p0639a07║解慚愧亦相應但願自時慚增[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

他時愧增據實容 

X49n0815《成唯識論疏義演》卷 8 

X49n0815_p0728b14║同時俱起又如多草被燒已即成少灰灰即多色引少 

X49n0815《成唯識論疏義演》卷 12 

X49n0815_p0848c07║【疏】攝論等云無怯弱無退轉無喜足至不捨善軛𫏸句 

X49n0815_p0857a19║此事中心無繫縛名無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 戀。 

X49n0815_p0858a23║善趣因涅槃所依故遠離一切忿故熱灰灰離不捨怨 

X49n0815《成唯識論疏義演》卷 13 

X49n0815_p0887c19║生唯初二根本地中喜樂同種生即一今現行々現々行 

X50n0818《成唯識論學記》卷 4 

X50n0818_p0086a19║云。崇善是顧自義。拒惡名[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

他義。於己益名自。於 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 1 



X50n0819_p0128b07║不盛魯字。意說。佛涅槃已所有教細皆。[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 者所以義。 

X50n0819_p0148b18║也。又二乘人。厭於道諦。而灰灰身滅智。其道諦應名

可 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 2 

X50n0819_p0165b16║問此第二解何也。又問二乘人灰灰身滅智。所有種子 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 10 

X50n0819_p0315b14║少有情。不能長久。即灰灰身攝智。即無利樂事。即少

故。 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 11 

X50n0819_p0335b02║[身*身]𫏬墜於地獄上頭下。 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 12 

X50n0819_p0364a14║被坈已即成少灰灰。即多色引少色。又如燒草皆而生 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 13 

X50n0819_p0395c14║者。所有[唐*馬]𩥁䭾轄籠等是作具。所得鉢彼者。皆名

士用 

X50n0819_p0396a08║[禾*鳥]𫚴足酔。此如[禾*鳥]𫚴足。而有三壽似[禾*鳥]𫚴

足。故名為[禾*鳥]𫚴足。定 

X50n0819《成唯識論疏抄》卷 18 

X50n0819_p0494a12║理不窮盡故。聲聞人不得自受用身。即灰灰身滅智。又 

X50n0820《成唯識論俗詮》卷 1 

X50n0820_p0502b05║萬曆癸丑秋日江寧寶林居士[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

起元和南書 

X50n0820_p0517c20║丘疊貨。五天鶴鶴望。未輙流行。△三釋造論人竟。下 

X50n0820_p0527b18║塗灰灰外道所計。開蒙清涼俱為第三。彼計天有四 

X50n0820_p0527c08║同塗灰灰中義破之。○一梵天者。即圍陀論師。此云 

X50n0820_p0528a04║非染。鶴鶴色自白。○六虗空者。即口力論師。開蒙清 



X50n0820《成唯識論俗詮》卷 6 

X50n0820_p0592c09║見同前。由此戒故。一切外道受持拔髮塗灰灰等苦。 

X50n0821《成唯識論集解》卷 1 

X50n0821_p0670a15║此投灰灰外道由見世間有情不隨欲轉。故作此計。 

X50n0821《成唯識論集解》卷 4 

X50n0821_p0709b15║望。由希望故。饒益所依。如望灰灰囊而存命。瞻積沫 

X50n0821《成唯識論集解》卷 6 

X50n0821_p0738b23║愧既不待自他立者。何以聖教說[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 自他。答。然聖 

X50n0821_p0738b24║教說[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自他者。以自法名自。

以世間名他。謂以自 

X50n0821_p0746b22║戒。烏戒。或持油墨戒。或持露形戒。或持灰灰戒。或

持 

X50n0821_p0751b03║弋罟 網而驅逐之。使鳥亂於上。魚亂於下。不得安 

X50n0821《成唯識論集解》卷 9 

X50n0821_p0800c19║切根本煩惱及隨煩惱。皆為灰灰燼。然以菩提分而 

X50n0822《成唯識論證義》卷 1 

X50n0822_p0830a05║萬曆癸丑六月十九日死灰灰居士王肯堂宇泰甫力 

X50n0822_p0832c23║殞。豈吝金璧。若市趨賢。如丘疊貨。五天鶴鶴望。未

輙 

X50n0822_p0843c23║三計自在天是萬物因。即塗灰灰外道。并諸婆羅門。 

X50n0822_p0844c05║一切無染淨因。如棘刺自纖。烏色非染。鶴鶴色自白。 

X51n0822《成唯識論證義》卷 5 

X51n0822_p0033b08║智故。揚眉瞬目。開口動舌。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

盼嚬呻。無非佛事。故 

X51n0822《成唯識論證義》卷 6 



X51n0822_p0035a06║者。何以聖教說[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自他。答。

然聖教說[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自他者。以 

X51n0822_p0038a10║息雜染時。有慚與愧。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 自他

故。善品業轉時。有無 

X51n0822_p0042b23║我見起。故邪見攝。或計自在。即塗灰灰外道。或計釋 

X51n0822_p0048c12║如無慙說。問。何謂不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 世間

等耶。曰。謂於世間無 

X51n0822_p0048c13║所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 者。崇重暴惡。不耻過

罪。障愧。生長諸惡行故。 

X51n0822《成唯識論證義》卷 9 

X51n0822_p0112b20║皆為灰灰燼。然以菩提分而為慧者。非皆是慧慧之 

X51n0822《成唯識論證義》卷 10 

X51n0822_p0131a23║薩。住下劣轉有何過失。不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

一切有情利益安樂 

X51n0823《成唯識論自攷》卷 1 

X51n0823_p0146a17║之嚼。展是錄也。如入大官厨。嘗一臠而知為異味。

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X51n0823_p0146c16║黃鶴鶴山。發簏中故書。且讀且講且錄。尊其所聞。不

敢 

X51n0823_p0150c07║破中喻。如[(索-糸)/石/木] 籥風。三執我量是有法。至

細宗。潛轉 

X51n0823_p0156b14║三破大自在天。先敘執。即塗灰灰外道所計。彼執此 

X51n0823《成唯識論自攷》卷 3 

X51n0823_p0184b04║無所持種。種子既無。身智現行不起。爾時便應灰灰 

X51n0823_p0189a16║歿出定。應不更生。二乘無學。或入滅定。或灰灰身泯 

X51n0823《成唯識論自攷》卷 10 

X51n0823_p0287c06║三無下。初句標名。謂即下。釋義。先釋無餘。灰灰身

泯 

X51n0823_p0295c05║灰灰眾色。蓮華寶剎。反謂丘壚。莊嚴寶地。倒言砂

礫。 

X51n0824《成唯識論觀心法要》卷 1 



X51n0824_p0301c17║卷。既有舒卷（則便）。如[(索-糸)/石/木] 籥風。應非

常住。又我（既）隨身（大小） 

X51n0824《成唯識論觀心法要》卷 4 

X51n0824_p0342b14║相應思也。如昔有人避難。兒幼不能隨行。懸灰灰袋 

X51n0824_p0342b17║灰灰。兒命即絕。此即思食之相。又望梅止渴。亦是思 

X51n0824《成唯識論觀心法要》卷 6 

X51n0824_p0379a06║灰灰拔髮等種種苦事。亦有憂故。 

X51n0826《成唯識論音響補遺》卷 1 

X51n0826_p0529b13║音義 玄談云。此是塗灰灰外道。并諸婆羅門。共計 

X51n0826《成唯識論音響補遺》卷 3 

X51n0826_p0578a07║餘依涅槃時捨者。謂二乘灰灰身泯智時也。無垢無 

X51n0826_p0578a13║今就小乘。灰灰身泯智邊。權云捨體實。則亦是捨名 

X51n0826《成唯識論音響補遺》卷 4 

X51n0826_p0608a11║合響 開蒙𫎇。著名沙門而來難云。如我所見。前念 

X51n0826_p0608a24║合響 開蒙𫎇。外又難云。六從無心出有心時。何不 

X51n0826_p0608b09║補遺 開蒙𫎇。前師難云。佛地等論皆云。互相引生。 

X51n0826_p0609b02║執有我我所。何者。開蒙𫎇例難云。莫有一心別執斷 

X51n0826_p0609b14║開蒙𫎇。問護法正義。第八見分。似常一故。七唯緣

見。 

X51n0826_p0609c01║合響 開蒙𫎇。前師難云。汝說第七不執我所。大論 

X51n0826_p0609c14║合響 開蒙𫎇云。多處唯言有我見故。此是順教。我 

X51n0826《成唯識論音響補遺》卷 6 

X51n0826_p0648b23║灰灰拔髮等事。得與憂相應故。邪見喜憂受俱。其義 

X53n0836《俱舍論疏》卷 2 

X53n0836_p0023b17║灰灰火刺霜雹等緣是己身攝名有執受釋云正理論 

X53n0836_p0023b22║方便防護不使茅灰灰火刺等損執為己身名有執受。 

X53n0836《俱舍論疏》卷 4 



X53n0836_p0034b17║大也又如人作石灰灰燒石後石已冷用水沒之即便 

X53n0836《俱舍論疏》卷 6 

X53n0836_p0072a15║便生屋上生草樹者若鳥銜啣種來若風吹來然後乃 

X53n0838《俱舍論頌疏序記》卷 1 

X53n0838_p0119b16║諮受大乘於是研精覃𫟛思造五百大乘論解大乘經 

X53n0838_p0122c17║士龍吳郡人也。荀鳴鶴鶴頴川人時士龍在司空張華 

X53n0838_p0122c18║座鳴鶴鶴後至座上。諸賓素聞鶴鶴名皆為之起鳴鶴鶴曰 

X53n0838_p0122c20║陸二人敘溫涼陸曰雲間陸士龍荀曰日下荀鳴鶴鶴 

X53n0839《俱舍論頌疏義鈔》卷 1 

X53n0839_p0126a16║便用其言火便遂發須臾焚蕩便成灰灰燼暴風卒起 

X53n0839_p0128a21║門中仙人之種真諦名灰灰山住部本音及義皆無此 

X53n0839《俱舍論頌疏義鈔》卷 2 

X53n0839_p0165b15║盛灰灰卦於壁上云是麨囊二子悕望多時不死後有 

X53n0839_p0165b16║人至取開見灰灰望絕而死集異門論說海中大眾生 

X53n0839_p0169a21║乃至梵宮無遺灰灰燼者破外道世界壞極微散居虗 

X53n0839_p0169a23║積何物成有部積風風為種子准智度論劫火無灰灰 

X53n0839_p0169a24║隨火起即盡若有灰灰者灰灰是何物能壞若有灰灰者即 

X53n0839_p0170b02║處有火灾起焚燒世界水灾者三定邊雨勢灰灰水有 

X53n0839_p0183a06║人從非人生如世羅生從鶴鶴卵或父母轉作非人煞 

X53n0839《俱舍論頌疏義鈔》卷 3 

X53n0839_p0206b21║間道無學道初第九解脫道後即未灰灰身來是也修 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 1 

X53n0841_p0377c06║雄日下者晉書云陸雲字士龍吳郡人也荀鳴鶴鶴頴 

X53n0841_p0377c07║川人也時士龍在司空張華家座鳴鶴鶴後至座上諸 

X53n0841_p0377c08║賓素聞鶴鶴名皆為之起鳴鶴鶴曰清風至飛塵颺士龍 

X53n0841_p0377c10║雲間陸士龍荀曰日下荀鳴鶴鶴時人謂之佳對今言 

X53n0841_p0377c11║賈曾文高於士龍聲雄於鳴鶴鶴也。言器宇冲邈者冲 

X53n0841_p0381a15║學以而會此時未曉也世友曰我[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

無學其猶涕唾 



X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 2 

X53n0841_p0402c02║情執為自體一切處時方便防護茅灰灰火刺霜雹等 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 4 

X53n0841_p0416b13║慠逸於諸善本無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 䀎故名為

憍傲廣雅云傲慢 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 10 

X53n0841_p0442c01║以囊盛灰灰挂於壁上慰喻二子言是麨囊二子希望 

X53n0841_p0442c02║多時延命後有人至取囊為開子見是灰灰望絕便死 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 11 

X53n0841_p0444b18║俗云熱灰灰謂之煻煨娘矩（下俱禹反）此云糞屎蟲有㭰

如 

X53n0841_p0444b23║謂兵器之總名也烈河增者論云如大鑊中滿盛灰灰 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 12 

X53n0841_p0449b18║七日可知次水灾者有說三定邊雨熱灰灰水能壞世 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 15 

X53n0841_p0463a08║位中乘前所修勝功德勢分心猶反[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 專念不捨諸 

X53n0841《俱舍論頌疏記》卷 27 

X53n0841_p0511c18║重修者恭敬所學無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惜修無

慢故一切智照真 

X53n0843《順正理論述文記》卷 18 

X53n0843_p0564a07║灰灰囊及引營農等有所希望便有力等俱舍論中 

X53n0844《異部宗輪論疏述記》卷 1 



X53n0844_p0571a24║羣盲何以有懷慧目自鶴鶴林變色覺照潛暉世亦 

X53n0844_p0571c03║又無妾昵[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此為念寧不增憂餘

諸學徒進而戲 

X53n0844_p0573c01║發須臾焚蕩俄成灰灰燼暴風卒至飄散無遺此即 

X53n0844_p0574c13║經注云律主姓也是釋名同真諦法師云灰灰山住 

X53n0845《遺教經論住法記》卷 1 

X53n0845_p0602a24║名白淨道場謂鹿園初成道處涅槃謂鶴鶴林垂滅 

X53n0845_p0603a20║慘然變白如白鶴鶴枝葉華果悉皆枯悴等若三卷 

X53n0845_p0619a24║來蒙𫎇為害非小勉之。△二修習遠離門。 

X53n0846《遺教經論記》卷 3 

X53n0846_p0658b12║此智而知。實不見諦。如望煙知火。見鶴鶴知池等。苟

休 

X53n0848《因明入正理論疏》卷 1 

X53n0848_p0683a08║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此三但隨自意善者便立如鵂

鶹子立佛法義 

X53n0854《因明入正理論疏後記》卷 2 

X53n0854_p0857b03║若不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 立隨所成教者意云隨入

他宗立他宗義亦 

X53n0855《因明入正理論疏抄》卷 1 

X53n0855_p0896a14║如呼牛々牛至召（37）馬々馬来。既稱呼而成。故離前

七 

X53n0855_p0896b20║総事。非五識境。為此偏約自々相々自相說也。故 

X53n0855_p0897b09║故各々各顕現故名現現。五識等識於（89）顕現境各別 

X53n0855_p0902c01║四似々似能破。謂無過妄斥。已稱其似自量（321）有

瑕 

X53n0860《判比量論》卷 1 

X53n0860_p0952b15║義。由一向離故、等立於諸々宗々諸宗相違故、 

X54n0866《肇論疏》卷 1 



X54n0866_p0046b06║虗。桑注云：出即天子，處即人民，俱以[券-刀+(恭-

共)] 然而自得，非 

X54n0866_p0048c12║於空言。歸空者，乃是歸於[穴/俱]真無相涅槃，非是灰

灰身 

X54n0866_p0048c23║明莫大而日月。霄𫕟，私進反，近夫赤氣，字應作宵。

耳弁 

X54n0866_p0049a11║[貝*乞]𫎐難；三、申宗。牒宗可見。第二科，而存下，

[貝*乞]𫎐難。秤謂出 

X54n0866《肇論疏》卷 2 

X54n0866_p0065a09║二乘。小乘入滅盡定，心若死灰灰、形如枯木，今不同

此 

X54n0866_p0067b20║是非齊也，如鳧鶴鶴等事也。經曰：以教證同異。又

曰：以 

X54n0870《注肇論疏》卷 1 

X54n0870_p0141a07║聲。鹿苑鶴、鶴林一大之因緣事畢，五天、震旦三時之

像 

X54n0870《注肇論疏》卷 2 

X54n0870_p0166c17║證真。二乘則灰灰滅身智方曰無餘，權宗則斷盡實 

X54n0870《注肇論疏》卷 3 

X54n0870_p0180a21║豈曰續鳧截鶴鶴、夷嶽盈壑，然後無異哉？ 

X54n0870_p0180a22║續鳧截鶴鶴，語出真經。云：「鳧脛雖短，續之則憂；

鶴鶴脛 

X54n0870_p0180a24║此則反釋經意，豈謂令鳧鶴鶴長短、谿山高低等無 

X54n0870《注肇論疏》卷 5 

X54n0870_p0197a20║亡，曰有餘；至於灰灰身滅智，曰無餘。若定性二乘，

從 

X54n0870_p0202b01║所以至人灰灰身滅智、捐形絕慮。 

X54n0870_p0202b03║滅。為破此執，特有斯問。灰灰身者，化火焚灰灰故。

捐形 

X54n0870《注肇論疏》卷 6 



X54n0870_p0222a19║若盡五陰，灰灰身滅智，則無眾生。既無能證之人，將 

X54n0872《肇論新疏游刃》卷 2 

X54n0872_p0303a16║疏「鶴鶴長等」等者，等山岳太增、㵎壑太陷，鵾鵬之

輩太 

X54n0872_p0306c03║從虎。」又云：「鳴鶴鶴在陰，其子和之」等。「莫

逆」者，《莊子．太宗 

X54n0872《肇論新疏游刃》卷 3 

X54n0872_p0315b14║疏「至人」等者，小乘依滅盡定化火焚身，名灰灰身

也。「群 

X54n0872_p0319c22║餘、無餘，但身智存名有餘，身智灰灰名無餘耳。疏

「論語 

X54n0873《肇論略註》卷 2 

X54n0873_p0337c01║湻（混，謂混融。雜，謂異類。[涼-小+田] ，謂一

真。由法法皆真，故眾生如也。眾生本如，故能混融異類，則終日度生不 

X54n0873_p0337c02║見生之可度，平等寂滅，故一一[涼-小+田] 真）；所

遇而順適，故則觸物而一（以所遇皆 

X54n0873《肇論略註》卷 3 

X54n0873_p0347a11║截鶴鶴、夷嶽盈壑，然後無異哉（引證本來不異也。

《大品》云：「諸法無相，非一相、非 

X54n0873_p0347a12║異相。」豈曰下，引釋不異。《莊子》曰：「𠒎脛雖

短，續之則憂；鶴鶴脛雖長，斷之則悲。」謂天生長短，不必裁齊。嶽高壑

下，本 

X54n0873《肇論略註》卷 5 

X54n0873_p0356a18║所以至人灰灰身滅智、捐形絕慮，內無機照之勤、外息 

X54n0873_p0356a20║聖人因知形智之累，故灰灰身歸無。以損其形、滅智 

X54n0873_p0360a15║境，即上難家有無之境，謂根塵為有；小乘灰灰滅取 

X54n0873_p0360b04║而今有之，此有者有於無耳。二乘之人灰灰滅身心， 

X54n0876《三論略章》卷 1 

X54n0876_p0839a22║已盡。而餘有身智果在。名有餘涅槃也。灰灰身滅智。

累 



X54n0876_p0839a24║餘。灰灰身滅智。即是無為具足。故得無餘也。問大乘

有 

X55n0894《八識規矩纂釋》卷 1 

X55n0894_p0425b11║相已備於百法纂中。故此不重出。頗省繁厭。然字々字 

X55n0902《一乘佛性究竟論》卷 1 

X55n0902_p0490a21║等經云。方便說三乘。究竟說一乘。佛性論云。入聖𤪈

道 

X55n0903《隨自意三昧》卷 1 

X55n0903_p0496b07║左右[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視。又不轉頭及望。若

欲望時舉身皆轉。如象 

X55n0904《大乘止觀法門宗圓記》卷 4 

X55n0904_p0561a18║土生佛之身而無定體。性既隨薰。故於金軀有見灰灰 

X55n0905《大乘止觀法門釋要》卷 1 

X55n0905_p0589a16║鶴鶴林示滅而來。賢聖應世者非一。咸以六度萬行通 

X55n0905_p0589c10║為大般涅槃也。嗚呼。此法自鶴鶴林韜光授大迦葉。迦 

X55n0905《大乘止觀法門釋要》卷 3 

X55n0905_p0613a12║常曜而覩林樹潛輝。丈六金軀復見土灰灰眾色。蓮華 

X55n0907《禪門章》卷 1 

X55n0907_p0643c24║明但有習果無有報果。灰灰身滅智無受生處故。若大 

X55n0908《禪門要略》卷 1 

X55n0908_p0667a08║上道法[卄/匕]𠃟。念者。念世間法治生產業。一色一香

無非 

X55n0915《刪定止觀》卷 1 



X55n0915_p0704b08║而無行．證。何者。因中之人灰灰滅沉空。不得成果上

之 

X55n0915《刪定止觀》卷 2 

X55n0915_p0709a02║者小。乘亦說心生一切法。謂六道因果。去凡欣聖。灰

灰 

X55n0915_p0717b07║假世諦。死時還能出假。自在受生。化緣若訖灰灰身證 

X55n0915_p0719b16║有還沒。一時小益亦非成就。灰灰身入空非淨佛土。別 

X55n0915《刪定止觀》卷 3 

X55n0915_p0728b23║如灰灰覆火。昧者輕蹈。以自傷爇耳。從麤住訖至非

想。 

X55n0915_p0734c05║鶴鶴林滅後。法付大迦葉。迦葉結集三藏付阿難。阿難 

X55n0915_p0734c12║婆修槃駄。槃駄付摩奴羅。奴羅付鶴鶴勒夜那。夜那付 

X55n0916《天台智者大師傳論》卷 1 

X55n0916_p0735a13║密此教之所由作也暨鶴鶴林滅而法網散神足隱而 

X55n0918《止觀記中異義》卷 1 

X55n0918_p0740c03║但就十為內外並等。後番[揉-矛+ㄆ]𪮅用。後是心對十

非簡是。 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 1 

X55n0919_p0743c02║從鳥。眾聖所止故云靈。鶴鶴林者。在拘尸城。阿夷羅

䟦 

X55n0919_p0743c03║提河邊。佛涅槃時。其林變白。猶如白鶴鶴。故云也。

眾樹 

X55n0919_p0750b01║略。意必雙兼。曲謂析法迂迴。拙謂生滅斷惑。灰灰謂

身。 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 2 

X55n0919_p0760b10║栴檀。遇經如手把。無信如𪖵。不肯修行猶如不嗅 。

如 

X55n0919_p0762a21║經。洗浣發露者。發露如示人。事儀如灰灰汁。理觀如

清 

X55n0919_p0765c01║乘耶。浣衣等者。文在大經。如浣垢。先以灰灰。後以



清水。 

X55n0919_p0765c02║今以楞嚴灰灰。種智水。浣三惑垢。淨實相衣。刈草

者。文 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 3 

X55n0919_p0771c19║灰灰外道謂自在天亦有三身。豈有三名能令法正。初 

X55n0919_p0775c09║譬空門。雪有非有。譬第三門。鶴鶴飛於空而不住空。

譬 

X55n0919_p0782c08║來證此果。何以故下。釋出無意。以灰灰身故。何處更

有 

X55n0919_p0782c10║似同前二。但至初地任運入圓。故不同前貶為灰灰斷。 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 4 

X55n0919_p0791b08║色也。[日*吉]𪰙者。白光也。難陀為欲持戒者。難陀欲

重。不肯 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 5 

X55n0919_p0795b22║次善盡者。如張[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 之徒。得筆

墨之妙。此十觀下。合。以 

X55n0919_p0813b12║事者。如道土士李仲卿著十異。琳法師立十喻以喻彼 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 6 

X55n0919_p0824a13║見鶴鶴下。譬。大經云。見有二種。一相似見。二了了

見。故 

X55n0919_p0824a14║以見鶴名相似見者。如眼見色觀。故以見鶴鶴名相似 

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 7 

X55n0919_p0832c04║馳。愍他如[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。悲智為並。說

法如鳴。所說非大名為呦 

X55n0919_p0832c05║呦。咽咽。鹿鳴也。咽食不下也。悲心若茲。自厭名

痛。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 8 

X55n0919_p0841b18║正釋五門。初病者。先略辨脉所以中。[言*示] 者候

也。今略 



X55n0919《止觀輔行搜要記》卷 9 

X55n0919_p0848a19║無所知下。斥偽。先法。次譬。譬中云灰灰䨱火者。定

火如 

X55n0919_p0848a20║火。定體如灰灰。妄計如蹈。計成墮苦如被燒然。 

X55n0920《止觀輔行助覽》卷 1 

X55n0920_p0870a17║三藏小乘。法是無常。終歸灰灰滅。受苦則三界陰果。 

X55n0920《止觀輔行助覽》卷 3 

X55n0920_p0892a14║等鳧鶴鶴外篇駢拇云。鳧脛雖短。續之則憂。鶴鶴脛雖 

X55n0920_p0898b18║見鶴經只作鶴鶴。 

X56n0921《摩訶止觀義例纂要》卷 1 

X56n0921_p0007c01║外典。此是乘門理門。以彼經[邱-丘+言]𫑟前後諸文並

皆扶事 

X56n0921_p0008c23║柔輭可喻空門。雪有非有是故可喻亦空亦有。鶴鶴飛 

X56n0921《摩訶止觀義例纂要》卷 2 

X56n0921_p0024b14║行第四云。塗灰灰外道亦計大自在天具足三德。云法 

X56n0921《摩訶止觀義例纂要》卷 3 

X56n0921_p0043c01║思之未已怳焉如睡不覺䆿云。無情有性（金剛[金*((白-

日+田)/廾)] 中下文又云。 

X56n0921_p0043c04║發揮涅槃大教圓伊金[金*((白-日+田)/廾)] 。以決四時

三教徧小四眼無明之膜。令見一切之處悉是圓頓毗盧遮那法身正報。 

X56n0921_p0043c22║因也。亡泯三千假立空稱。雖亡而存假立假號。良由於

此。故知三一九三但是修性離合之異耳。所以金[金*((白-日+田)/廾)] 下 

X56n0921_p0043c23║文謂之。諸問且令識十乘初妙境而已。餘乘諸境不暇論

之。以金[金*((白-日+田)/廾)] 上文立四十六問明於無情有佛性理。三 

X56n0921_p0044a01║千。不隔草木牆壁瓦石。以明無情有性故也。是故金[金

*((白-日+田)/廾)] 下文乃云。一家所立不思議境。於一念中理具三千。故 

X56n0921_p0044a05║而三。則三佛之性無不周徧。今且從於即三而一。所以

謂之於無情境立佛乘故。即金[金*((白-日+田)/廾)] 云無情有性也。若乃 

X56n0921_p0044a19║涅槃經文佛性除於瓦石邪。是知金[金*((白-日+田)/廾)]

之作正為破於清涼觀師。傍兼斥於賢首藏師耳。金[金*((白-日+田)/廾)] 既

然。輔行十義 



X56n0921_p0044a20║意亦如是。今家學者解釋金[金*((白-日+田)/廾)] 及以

輔行都不知此。豈非探討之不廣。論議之畢淺乎。是故須知涅槃經云。離 

X56n0921_p0045c04║緣了佛性。金[金*((白-日+田)/廾)] ．輔行乃就古師之

許法身正因佛性體徧義中。點示法身正因佛性必具報應緣了佛性。所以 

X56n0921_p0046a07║處二身常在。此約法身一性恒具報應二修也。此與金[金

*((白-日+田)/廾)] 正中三因。及今次文眾生性德具於三因。宛如符契 

X56n0921_p0046a16║是故謂之情具無情亦然也。若不爾者。金[金*((白-日+

田)/廾)] 何故初云無情有性。次云有情體徧邪。體同故不分。所以恒徧具。 

X56n0921_p0046b16║且分二別（金剛[金*((白-日+田)/廾)] 云。又復經中闡

提善人四句辨性。子云眾生有性。為何眾生。有何等性。瓦石 

X56n0921《摩訶止觀義例纂要》卷 4 

X56n0921_p0060a19║修具無非理具（金[金*((白-日+田)/廾)] 云。一家所立

不思議境。於一念中理具三千。故曰念中具有因果凡 

X56n0921_p0061a10║金[金*((白-日+田)/廾)] 明三千云。實相必諸法。諸法

必十如。十如必十界。十界必身土。又依大經及以大論立三世界。故有三千 

X56n0921_p0061a16║句云。諸法實相。標權實章也。諸法權也。實相實也。

所謂諸法如是相等。即是解釋權實章也。金[金*((白-日+田)/廾)] 云。以諸法故 

X56n0921_p0064b17║諸眾生悉皆有之。眾生佛性亦復如是。（金[金*((白-日+

田)/廾)] 云。請觀有之一字。虗 

X56n0923《摩訶止觀義例隨釋》卷 2 

X56n0923_p0142a01║三身名者。記第四云。塗灰灰外道亦計大自在天而 

X56n0923《摩訶止觀義例隨釋》卷 3 

X56n0923_p0154b14║假灰灰皂以助清水。垢方去焉。言一為重蔽者必須 

X56n0924《摩訶止觀貫義科》卷 1 

X56n0924_p0211a19║二約諦智曲拙灰灰近簡（又） 

X56n0924_p0245a23║二與敓𢼠（若取） 

X56n0925《十不二門義》卷 1 

X56n0925_p0304a22║開成妙。故此十門不二為目一々一門下以六即檢之 

X56n0925_p0304b07║乃至無諦一々一皆有總別二意。總在一念。別分色心。 

X56n0925_p0304b13║心之色心即心名變。々變名為造。々造謂體同。是則非

色 

X56n0925_p0304b15║遍見己他。々他生他佛尚與心同。況己心生佛寧乖一 



X56n0925_p0304b17║觀境不出內外々外。謂託彼依正色心即空即中。空中 

X56n0925_p0304c04║々迷了二心々心雖不二。逆順二性々性事恒殊。可由事

不 

X56n0925_p0304c08║具九九只是三。為對性明修故合修為二。々二與一性 

X56n0925_p0304c10║具三。修從性成々成三法爾。達無修性唯一妙乘。無所 

X56n0925_p0304c19║雖即義同而空虗像々實。像實々故稱理本有。空虗故迷 

X56n0925_p0304c21║一。若謂因異果。因亦非因。曉果從因々因方尅果。所

以 

X56n0925_p0305a05║緣起不離剎々那々剎那。性常緣起理一々一理之內而分 

X56n0925_p0305a07║悉淨。三千未顯驗體仍迷。故相似位成六根遍照。々照 

X56n0925_p0305a10║々照故三千恒具。遮故法爾空中。終日雙亡終日雙照。 

X56n0925_p0305a15║正。國土一千屬依。依正既居一々心々一心豈分能所。

雖 

X56n0925_p0305a21║塵國與寂光無異。是則一々一塵剎一切剎。一々一塵身 

X56n0925_p0305b01║隨機利他事乃憑本。々本謂一性具足自他方至果位。 

X56n0925_p0305b03║他三千赴物。々物機無量不出三千。能應雖多不出十 

X56n0925_p0305b04║界。々界界轉現不出一念。土々土互生不出寂光。眾生

由 

X56n0925_p0305b05║理具三千故能感諸佛。由三千理滿故能應々應遍。機 

X56n0925_p0305b19║百界一心。界々界無非三業。界尚一念三業豈殊。果用 

X56n0925_p0305b21║假中。故使稱宜遍赴為果。一々一應色一々一言音。無

不 

X56n0925_p0305c01║門者。平等大慧常鑒法界。亦由理性九權一實。々實復 

X56n0925_p0305c08║習或實或權。々權實由薰理恒平等。遇時成習行願所 

X56n0925_p0305c14║同故權實益等。此以權實不二門成。是故十門々門門 

X56n0925_p0305c16║本具三依理生解。故名為智々智解導行。々行解契理。

三 

X56n0927《註法華本迹十不二門》卷 1 

X56n0927_p0336c06║不能現像。有功用心即有共窮。亦可喻灰灰斷無常 

X56n0928《十不二門文心解》卷 1 

X56n0928_p0350a11║易曰。神無方而易無體。[泳-永+韓] 康伯曰。不可以

一方一體 

X56n0930《十不二門樞要》卷 1 

X56n0930_p0366c07║玄一期化道事理俱圓云。始自寂場終乎鶴鶴樹故 

X56n0931《十不二門指要鈔詳解》卷 1 



X56n0931_p0401c02║一國本有脫誤者今依明本悉讎正之其明本有疑 

X56n0931_p0401c04║一釋籤及鈔嘗有諸本與此所合不同者亦書某字 

X56n0931_p0401c06║一會本每卷之首列撰人直斥二祖之諱非所以尊 

X56n0931_p0401c08║一會本所標之釋題之科既非鈔科亦非解文葢分 

X56n0931_p0401c11║一會本不標指要述人而反標釋籤述人大非鈔解 

X56n0931_p0401c13║一會本標鈔科每科刪某下數字及往往改削字句 

X56n0931_p0401c15║一會本數處私補結門之科理雖當有亦不可謾添 

X56n0931_p0401c17║一會本分會差謬者凡三處今竝改會之。 

X56n0931_p0401c18║一此番重刻務在刪補會刻之增損完全各書之原 

X56n0931_p0402c14║懺生平綺語截舌之𠎝釋積劫麴糵灰灰河之罪因斯 

X56n0931_p0409b14║曰予居寶雲既值鶴鶴林始遷乾符西偏小院乾符 

X56n0931_p0410a22║而去一夜偶見庭中有光燭之乃一蛇銜啣珠在地 

X56n0931_p0421a05║故云一期等籤一云始自寂場終乎鶴鶴樹故云一 

X56n0931_p0430c04║疑彼是一非諸聞雪謂冷聞鶴鶴謂動今融通經論 

X56n0931_p0448a06║中道實性當體改轉名造此釋轉變名造藏通灰灰 

X56n0932《金剛錍論私記》卷 1 

X56n0932_p0490a23║一此論流布者數本互有少異今簡其優者而從之。 

X56n0932_p0490a24║一私記山家論註本互有同異彼是而此非者依彼 

X56n0932_p0490b03║一論記中引用諸文多取意引之然其義不通者據 

X56n0932_p0490b05║一私記科目間有缺遺者傍取性庵息公或以曾所 

X56n0932_p0490b07║一論題私記云金錍論註本云金剛錍論其餘竝云 

X56n0932_p0490b10║一註本不載撰號以起首六字當撰號也今從之不 

X56n0934《金剛錍科》卷 1 

X56n0934_p0513a11║釋金剛[金*((白-日+田)/廾)] 大分（二） 

X56n0934_p0514a18║二圓下明圓頓為金[金*((白-日+田)/廾)]  

X56n0934_p0514a24║二圓下明圓頓為金[金*((白-日+田)/廾)]  

X56n0934_p0514a28║二示圓頓為金[金*((白-日+田)/廾)] （若修下） 

X56n0934_p0514a31║二示圓頓為金[金*((白-日+田)/廾)] （若見下） 

X56n0934_p0514a43║二問若下揀金[金*((白-日+田)/廾)] 通局 

X56n0935《金剛錍顯性錄》卷 1 

X56n0935_p0518a15║本意修行之大旨故論主臨終[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

謂學徒云夫一念 

X56n0935_p0521b15║前平立即進也下文恭退昃𣅳跪即退也執權難實故 

X56n0935《金剛錍顯性錄》卷 2 

X56n0935_p0534c20║井[車*夸] 上休乎缺甃之岸坎井之樂亦至矣夫子奚不 



X56n0935《金剛錍顯性錄》卷 3 

X56n0935_p0535c23║則平立今乃昃𣅳跪前則抗難今乃咨詢曉權實之文 

X56n0935_p0535c24║省波水之喻不敢執權如恭退知所解偏局如昃𣅳跪 

X56n0935_p0536a01║釋名恭拱也自持拱也跪危也體危倪也昃𣅳者傾也 

X56n0935《金剛錍顯性錄》卷 4 

X56n0935_p0557b11║則斂容總表於悟初則平立表持權輕實次則昃𣅳跪 

X56n0937《金剛錍論釋文》卷 1 

X56n0937_p0568c19║金剛錍（圓【圖】金[金*((白-日+田)/廾)] 以抉四眼無

明之膜令一切處悉見遮那佛性之指偏權疑碎加之以刪假夢 

X56n0937《金剛錍論釋文》卷 2 

X56n0937_p0580a12║於是野客恭退昃𣅳跪而諮曰波水之譬其理實然僕 

X56n0939《法華五百問論》卷 1 

X56n0939_p0600a12║至滅後諸大祖師後先遞 出分宗立家偏弘一門葢 

X56n0939_p0607a10║師羅長者覩三尺而發心五百婆羅門見灰灰身而起 

X56n0939_p0608b22║自古共云鶖鵠鳥詩云在梁似鶴鶴小鳥也目連此云 

X56n0939《法華五百問論》卷 2 

X56n0939_p0632c18║此意云行時膝 脛下虗不實名為頓乏。 

X56n0944《寶雲振祖集》卷 1 

X56n0944_p0706c09║為塵累偏歷雨華之肆親出烹金之爐鶴鶴髮霜眉受 

X56n0944_p0707a10║雞林之古佛實斯文之冀北震大聲於斗南自劫灰灰 

X56n0946《螺溪振祖集》卷 1 

X56n0946_p0781b14║無量其後登魚門宇日兢充盈放鶴鶴園林人患襞積 

X56n0946_p0781b19║八句並載上書之文）而所居精舍棟宇未豐[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 許經營用安樞 

X56n0946_p0782a08║鶴鶴樹圓寂兮玉偈秘密螺谿不談兮華編誰帙 

X56n0946_p0782a12║寒猿野鶴鶴盡念法猊座無言揚妙音 



X56n0946_p0782a24║門之達者既去三[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 有羨聲自後

復授釋書拜釋像 

X56n0946_p0782b11║時廣順中也易忠懿叔父領大元帥開府于淅浙水聞 

X56n0946_p0782c03║像中書即當時僧希皎誓文[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 復

生此以童子出家 

X56n0946_p0783c13║道機幾將成巨蠧慧燈相次作寒灰灰 

X56n0946_p0783c24║戒瑩淵珠清澈底道參玄造律飛灰灰 

X56n0948《四明仁岳異說叢書》卷 3 

X56n0948_p0833a04║皆謂弊衣之身。由見思惑業所生。若破見思。終歸灰灰 

X56n0948《四明仁岳異說叢書》卷 7 

X56n0948_p0858c08║光唯理。不得有事者。乃同小乘灰灰斷之見。深可傷

哉。 

X56n0949《閑居編》卷 1 

X56n0949_p0868c17║韻和詶庭鶴鶴 

X56n0949_p0869b12║少年行偶成失鶴鶴送中姪 

X56n0949_p0869c18║鶴鶴自矜鹿讓鶴鶴犬爭功雞怨言 

X56n0949《閑居編》卷 5 

X56n0949_p0875b01║執言以起惑封文以忘理方軀驅馳於虗妄之途出入 

X56n0949《閑居編》卷 8 

X56n0949_p0878b16║群蒙𫎇失道自劫家寶生死浩浩（其二） 

X56n0949《閑居編》卷 9 

X56n0949_p0879a14║之則吾之言期灰灰滅無惑於眾聽也如其不爾幸少 

X56n0949《閑居編》卷 19 

X56n0949_p0895a03║是後世必有如吾者好之如其非也灰灰滅不旋踵矣 

X56n0949《閑居編》卷 30 

X56n0949_p0910c09║也故李唐在淅浙東律匠有清江虗受者高行不群有 



X56n0949《閑居編》卷 31 

X56n0949_p0911b15║沙門曰光逈綱領來學為律宗主忽振錫淅浙右欵關 

X56n0949《閑居編》卷 36 

X56n0949_p0918b08║達本之人時時戾止放鶴鶴㘽蓮之客比比來儀既提 

X56n0949《閑居編》卷 37 

X56n0949_p0919b16║最宜彈別鶴鶴況有舊棲枝 

X56n0949《閑居編》卷 38 

X56n0949_p0920c02║風波視世態水月悟浮榮仍知皐鶴鶴性 

X56n0949_p0920c07║靜招湖畔鶴鶴閑泛雪中船散悶雖無酒 

X56n0949《閑居編》卷 40 

X56n0949_p0924c04║觸石微雲閑致雨鳴皐孤鶴鶴靜聞天 

X56n0949《閑居編》卷 41 

X56n0949_p0925a19║迴首權豪絕相識野雲孤鶴鶴自相於 

X56n0949_p0925c03║深居猿鳥共忘機荀孟才華鶴鶴氅衣 

X56n0949_p0925c20║壇帀冷痕春蘚碧鶴鶴翹寒影雪杉疎 

X56n0949《閑居編》卷 42 

X56n0949_p0927c04║看雲靜放支公鶴鶴臨水閑觀惠子魚 

X56n0949《閑居編》卷 43 

X56n0949_p0929a14║故國伊川遠深居碧嶂前伴吟唯有鶴鶴 

X56n0949《閑居編》卷 44 

X56n0949_p0931a23║池冷月華生倚竹蟬聲斷開琴鶴鶴夢驚 

X56n0949《閑居編》卷 45 



X56n0949_p0932c08║靜室禪餘忽相憶劃灰灰孤坐到黃昏 

X56n0949_p0933b02║庭鶴鶴 

X56n0949《閑居編》卷 47 

X56n0949_p0936b09║古岸夜禪回像燭微留燄爐香冷變灰灰 

X56n0949_p0936b21║山峭欲奔天松古巢高鶴鶴庭閑湧異泉 

X56n0949_p0937b17║天遠鶴鶴書遲瓶盡花朝酒扃殘寒夜碁 

X56n0949_p0938b17║失鶴鶴 

X56n0949_p0938b18║隻鶴鶴忽飛去清音更不聞遠應尋鳳侶 

X56n0949_p0938c04║煙藏花島青牛臥客散仙房獨鶴鶴歸 

X56n0949《閑居編》卷 48 

X56n0949_p0938c21║頓覺耳目清皐鶴鶴知秋意唳風三四聲 

X56n0949_p0940b04║澤畔唳孤鶴鶴聲聲若相呼是時披衣起 

X56n0949_p0940c15║零落空文編龜鶴鶴本微類享壽皆千年 

X56n0949《閑居編》卷 49 

X56n0949_p0942a06║放鶴鶴時登嶺觀魚或在梁豈愁身病害 

X56n0949_p0942c13║鶴鶴賀幾遲留岷峩水石幽御風同列子 

X56n0949_p0942c17║長聞披鶴鶴氅城市往來頻得道人難測 

X56n0949《閑居編》卷 50 

X56n0949_p0943b24║曾聞飛錫入南閩鶴鶴態雲蹤不可親 

X56n0949_p0943c23║鶴鶴髮閑梳小掉輕蘆花深處最怡情 

X56n0949_p0944b05║譚筵幾謝驅煩熱征路長蒙𫎇解鬱陶 

X56n0949_p0944c15║潛夫之居瀕湖倚山有野鶴鶴野鹿焉以為耳目之翫 

X56n0949_p0944c16║有家雞家犬焉以為警禦之備潛夫每自色目其鶴鶴 

X56n0949_p0944c23║取歡笑乎昔者樂天為八絕蓋陳乎鶴鶴雞烏鳶鵝贈 

X56n0949_p0945a03║鶴鶴自矜 

X56n0949_p0945a06║鹿讓鶴鶴 

X56n0949《閑居編》卷 51 

X56n0949_p0945a21║經松江陸龜蒙𫎇舊居 

X56n0949_p0946a11║俗耳聽終難峭壁蟲音絕喬枝鶴鶴夢殘 

X56n0949_p0946c07║幽徑月華深牕靜猿窺硯軒閑鶴鶴聽琴 

X56n0949_p0948a06║得檀越施錢計貳阡[栥-欠+匕]㭍伯劵積兩年䞋施計壹阡

玖 



X57n0950《金園集》卷 3 

X57n0950_p0014b24║汝聽釀酒家死墮醎糟獄亦墮沸灰灰中 

X57n0950_p0016c20║暮還家養之也猶子比兒殺之也摧羽崩角尚解銜啣 

X57n0950_p0018b17║金剛杵擬其鬼眾一時走散身上甲冑化為灰灰粉 

X57n0951《天竺別集》卷 1 

X57n0951_p0022b06║為大般涅槃也嗚呼此法自鶴鶴林韜光授大迦葉迦 

X57n0951_p0024a24║摩羅䭾䭾付闍夜郍郍付盤䭾䭾付摩奴郍郍付鶴鶴 

X57n0951《天竺別集》卷 2 

X57n0951_p0030a20║世佛法蘊乎其中高尚之賓疇不蒙𫎇澤式久學于四 

X57n0951_p0032c08║第十四願者我所仰請北方薛薜室嚕末拏摩訶囉闍 

X57n0951_p0032c18║像化世緣盡當願薛薜室囉末拏攝往天界守護供養 

X57n0951_p0034a19║為灰灰粉天台云果報鬼惡業鬼煩惱鬼稱觀世音皆 

X57n0951《天竺別集》卷 3 

X57n0951_p0045a15║誦呪身出舍利所𦘕像亦如之日求如市暨灰灰場三 

X57n0951_p0047c21║中火使灰灰焰飛颺不得抖搌作聲焙淨衣當安高處 

X57n0951_p0048a02║灰灰皂汙濺狼藉當以杓盛灰灰置䯗間及置凳上勿令 

X57n0951_p0048a03║灰灰皂汙滴湯槽中。 

X57n0951_p0048a07║六洗脚及下分當以一手執杓一手揩洗遙灌湯灰灰 

X57n0951_p0048c02║十三磨手洗淨用黃土三四度當用澡豆細灰灰皂角 

X57n0951_p0048c03║亦不得用灰灰土處狼藉當須令掃治。 

X57n0951_p0048c04║十四常具廁籌灰灰土水皂等不得令闕設見少欠當 

X57n0952《重編天台諸文類集》卷 10 

X57n0952_p0052a10║故不染污無知。亦名習氣。數習煩惱。所灰灰氣分。習

之 

X57n0956《山家義苑》卷 1 

X57n0956_p0076c14║者應知是遣著語豈同灰灰斷滅色入空荊谿以經 

X57n0958《圓頓宗眼》卷 1 

X57n0958_p0092c09║論云。始鹿苑。中鷲頭。後鶴鶴林。法付摩訶大迦葉。

此 



X57n0958_p0093a03║所傳是也。迦葉所傳者莫不始鹿苑中鷲頭後鶴鶴林 

X57n0958_p0094c22║門即此法也。然若據迦葉所傳。始道樹終鶴鶴林一代 

X57n0960《三教出興頌註》卷 1 

X57n0960_p0098b20║雙八隻合為二樹枝條下覆慘然變白鶴鶴色大地 

X57n0960_p0099b05║耳大無輪諡曰聃生而髭鬚皓白乃稱老子鶴鶴髮 

X57n0961《施食通覽》卷 1 

X57n0961_p0111a13║金剛杵擬其鬼眾一時走散身上甲冑化為灰灰粉 

X57n0961_p0113b01║紅纈有血慘色中實碎帋皆所插黃旛也應手灰灰飛 

X57n0961_p0117b09║居住山海杳冥之際飄飄鶴鶴馭隨月露以光寒冉冉 

X57n0964《台宗十類因革論》卷 2 

X57n0964_p0150b08║法。有愛必有惡。有愛惡則。有諸心[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 。隨事所發如何。 

X57n0964_p0150c08║所。受生必由業惑。業惑若盡。終歸灰灰斷。此其教旨

也。 

X57n0964《台宗十類因革論》卷 3 

X57n0964_p0163b18║論所傳法者。按止觀云。始鹿苑。中鷲頭。後鶴鶴林。

法付 

X57n0964_p0168c06║成性具之德。通則始末俱空。以教道言。終歸灰灰斷是 

X57n0964《台宗十類因革論》卷 4 

X57n0964_p0184a05║灰灰身之滅。是亦法性勝應而已。但方便有用。通之說 

X57n0965《山家緒餘集》卷 3 

X57n0965_p0234c13║錯綜謂統總其所說[(隱-工)/木] 括謂條理其行相[(隱-

工)/木] 括語出 

X57n0966《台宗精英集》卷 2 

X57n0966_p0239c08║雖云入無餘界者二乘自謂灰灰身滅智隣身太虗今 

X57n0966_p0246c04║乘灰灰斷不談後報何疑釋尊重出小無他佛之談何 

X57n0966《台宗精英集》卷 4 



X57n0966_p0269c23║約教旨以說藏通兩教灰灰斷無常齊業緣不談後報 

X57n0968《增修教苑清規》卷 1 

X57n0968_p0305a03║鷲嶽膺期顯一乘而極唱鶴鶴林顧命指三德以真歸 

X57n0968_p0305a17║昭鑑某路某寺住持傳教觀僧某今月某日恭遇 某聖聖忌

之辰謹集僧眾諷誦秘章稱揚聖號所集殊[烈-列+(肙*力)]  

X57n0968_p0306b12║闢以文[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 圓宗巍然存矣符掖輪

遊河之夢專尊王 

X57n0968_p0306c06║舍師其誰遠紹箕裘一人而已何鶴鶴林之變色致梁 

X57n0968_p0310b10║親自捧遞 有法語宣畢住持轉身香椅裡對座問訊 

X57n0968《增修教苑清規》卷 2 

X57n0968_p0337c08║蓋鹿園始制鶴鶴樹重宣初篇雖在於擯科餘緒乃關 

X57n0968_p0342a17║右手挑灰灰後挑土不得以濕手取灰灰土後用皂角洗 

X57n0968_p0346a12║價打磬行者瞻[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 前後喝定名字

知客寫名上單侍 

X57n0968_p0348c21║掛送灰灰牌至斯鳴鐘集眾請起骨佛事送至塔所請 

X57n0968_p0349b21║監作遞 火把五兩三錢一錢 

X57n0968_p0349b24║供頭遞 唱衣標五錢三錢一錢 

X57n0969《天台傳佛心印記註》卷 1 

X57n0969_p0361b22║同點水之縱[、/、/、]ミ二點在下。不同列火之橫[、*、

*、]。葢上 

X57n0969《天台傳佛心印記註》卷 2 

X57n0969_p0364a13║偏空之智。以灰灰身滅智為究竟於一心三觀。一空 

X57n0969_p0366a13║分。法付鶴鶴勒夜那。△三傳止師子。 

X57n0969_p0366a15║鶴鶴勒夜那法付師子。師子為檀彌羅王所害。劍斬 

X57n0970《性善惡論》卷 2 

X57n0970_p0393a20║海。溪㵎溝壑。一切諸水。至於極惡。則地獄中。灰灰

河血 

X57n0970《性善惡論》卷 4 

X57n0970_p0414a10║與此沙彌共戰。何況與諸大眾。而共捔力。猶如鶴鶴尾 

X57n0970_p0414c07║士呂惠通等。六百三十人出家。陰夫人王婕媫妤等。與 



X57n0971《書》卷 1 

X57n0971_p0433c05║樓般謾說麤氏使却灰灰不動蒼姬書 

X57n0972《法界安立圖》卷 1 

X57n0972_p0445a12║悲歎之聲或見灰灰河鑊湯刀山劍樹種種逼迫受諸 

X57n0972_p0452c02║曠野塚間食熱灰灰樹中住 

X57n0972《法界安立圖》卷 2 

X57n0972_p0472b10║生光音天以下盡成灰灰墨新生天子未曾見此普懷 

X57n0972_p0472b20║已是時雨沸灰灰水災從上光音宮殿隨水消滅至下 

X57n0972《法界安立圖》卷 3 

X57n0972_p0480c01║有白鶴鶴孔雀鸚鵡舍利迦陵頻伽共命之鳥亦演說 

X57n0972_p0492b01║或謂自然（松直棘曲鶴鶴白烏黑皆是自爾）梵天等造造

已或云情與 

X57n0975《隨緣集》卷 1 

X57n0975_p0518a17║骸骨。夢中身曾無彼此。枕上鴛鴦。華表鶴鶴殆有僊。

凡 

X57n0975_p0519a19║囑累。惟弘護以為心。故金吾[(嘹-口)-(日/小)+貝] 道

平之職。龍光覺道。 

X57n0975《隨緣集》卷 2 

X57n0975_p0521c09║可卑棲林麓。矧茲大邦大剎。恐難安坐雲堂。以故銜啣 

X57n0975_p0523b11║兵燹之餘。蕩為劫灰灰茂艸矣。永樂元年。里人張福信 

X57n0975_p0524b20║之佳人。情人紫玉。或通半體。閶門舞鶴鶴。竟滅全

身。輕 

X57n0975_p0524b22║墳。或如何氏稚經。綠珠墮粉。烏[糸*闌] 在篋。小玉

長徂。義 

X57n0975_p0524c03║居。或逐旃帳𦎬[葸-十+夕]𦵇。酒家樓上。供昏醉之

村。夫販子筐 

X57n0975_p0526a04║長壽天。八難之一。水老鶴鶴無聞之僧。斯則雖壽而

夭。 

X57n0975_p0527b19║吾未見其道法能全也。丘嫂㛮櫟釜。王孫寄食。世賢有 

X57n0975_p0529a22║言不傳有待之機。待緣方洽。金鷄粟粒。佇看天外銜啣 



X57n0976《四教儀集解》卷 1 

X57n0976_p0543c04║偏空本起之相須歸灰灰滅是則佛依真中而住機 

X57n0976_p0549c04║洞然須彌巨海都為灰灰颺天龍福盡於中彫喪二 

X57n0976《四教儀集解》卷 2 

X57n0976_p0559a11║燒木為灰灰菩薩正習盡如燒木無炭灰灰苦集滅道 

X57n0976_p0573c23║若灰灰身滅智名無餘涅槃又名孤調解脫。 

X57n0976_p0574a11║未亡故云果縛也若羅漢身在但斷子縛。灰灰身滅 

X57n0976_p0574a17║收耳。灰灰者死也滅也灰灰身者戒身定身及二解脫 

X57n0976《四教儀集解》卷 3 

X57n0976_p0582b23║八辟支佛地更侵習氣如燒炭成灰灰。 

X57n0976_p0582c01║灰灰存所以共地而高下者論云三人同斷正使同 

X57n0976_p0582c02║入涅槃故名為共喻如燒木有炭有灰灰故名高下 

X57n0976_p0583b21║緣盡入滅正習俱除如炭灰灰俱盡。 

X57n0976_p0583b24║舉正習俱除習氣全在如炭少分侵之如灰灰佛地 

X57n0976_p0583c01║俱無炭灰灰咸盡在菩薩時已燒木故。 

X57n0977《四教儀備釋》卷 1 

X57n0977_p0609b22║義別讓三存九小乘灰灰斷無方廣經說必假緣無 

X57n0977_p0630b14║無妨礙子縛者見思煩惱果縛者五陰報質也灰灰 

X57n0977《四教儀備釋》卷 2 

X57n0977_p0635a05║五薄地（止）燒炭成灰灰。 

X57n0977_p0635a16║十佛地（止）炭灰灰俱盡。 

X57n0979《四教儀集註節義》卷 1 

X57n0979_p0653a15║亦不用可也。戊午中秋日淅浙江古清凉寺比丘靈耀 

X57n0979_p0669a13║明三點若橫[、*、*、]如走火若縱[、/、/、]ミ如點水後

人輒以 

X57n0979_p0669a14║[、*、*、]寫作川字[、/、/、]ミ字寫作三字遂云橫川縱

三非也 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 1 



X57n0980_p0696c14║【□註】別而言之。小乘讓三存九。小乘灰灰斷。無方

廣經。說 

X57n0980_p0696c19║【■記】小讓三者。妙玄言。小乘灰灰斷。無如意珠身

故無 

X57n0980_p0707b23║洞然。須彌巨海。都為灰灰颺。天龍福盡。於中凋喪。

二 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 2 

X57n0980_p0727a24║須贖命。贖命。意在藏通灰灰斷之命。令得法身常住也 

X57n0980_p0727b24║命。贖命。意在藏通灰灰斷之命。令得法身常住也。

問。 

X57n0980_p0727c02║中昔日灰灰斷。不明佛性。今俱引見佛性。不同先日 

X57n0980_p0729c08║初後知常。蓋知人法不可灰灰斷。藏通反是。故曰不

知。 

X57n0980_p0731c24║灰灰身。永斷生死。不能復入生死益物也。既未入位。 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 3 

X57n0980_p0741a02║斷正。如燒木為炭。緣覺斷習。如燒木為灰灰。菩薩正

習 

X57n0980_p0741a03║盡。如燒木無炭灰灰也（文）。 

X57n0980_p0741b03║如灰灰。菩薩斷正習盡。如不存灰灰炭。喻炭灰灰者。

三乘 

X57n0980_p0741b04║入涅槃同灰灰斷也。【■備】有師標曰。若有佛無佛。

理性 

X57n0980_p0743c22║羅。鄔波世羅。二羅漢。生從鶴鶴卵。鹿母所生三十

子。 

X57n0980_p0745b17║灰灰中。譬如魚出於水。而著熱沙中。又以膿血。而自 

X57n0980_p0746b02║餓。銅鑊。多鍑。石䃺。南門四者。膿血。量灰灰。灰

灰河。鐵丸。 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 4 

X57n0980_p0775b03║然生。塗灰灰外道。計自在天生。宿作論師。計宿世本 

X57n0980_p0779c05║灰灰身。離二十五有。名果縛斷。又言若發見思無漏 

X57n0980_p0783c05║【■記】此釋究竟不淨也。是身投火。為灰灰。在地腐

壞。為 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 5 

X57n0980_p0795d15║為火所焚。𪹼烈煙臭。薪盡形滅。同於灰灰土。假令不 



X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 6 

X57n0980_p0826c09║為有餘。灰灰身滅智。為無餘。今仍有非想最後一品。 

X57n0980_p0832a13║若灰灰身滅智。名無餘涅槃。又名孤調解脫。 

X57n0980_p0832a24║沙門果。今已克證。故所作辦。灰灰身泯智。永無來

報。 

X57n0980_p0846a01║【□註】子縛者。見思煩惱。果縛者。五陰報質也。灰

灰身即滅 

X57n0980_p0846b06║無餘。則五分滅。灰灰身。則戒定有餘解脫滅。滅智。

則 

X57n0980_p0846b21║可半半分對也。又灰灰身者。乃滅報質身。不可指五 

X57n0980_p0846c19║【□註】孤調解脫者。輔行三上（十一）云。灰灰身。

故無身。滅智。故 

X57n0980_p0847a01║若故也。小乘以身為大患。以智為勞形。故灰灰其身。 

X57n0980_p0847a06║無色身。似有般若。而無法身。若入無餘等者。灰灰身 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 7 

X57n0980_p0855a17║南天竺沙門蒙𫎇潤集註 

X57n0980_p0871c05║亦同三藏佛歸於灰灰斷。然此佛豈二乘所成耶。故 

X57n0980_p0873d05║以名雖有異。同是無學應供。得二涅槃。共歸灰灰斷。 

X57n0980_p0873f08║所畏等。殘習將盡。如餘少灰灰也。佛地者。大功德力 

X57n0980_p0873f10║炭無灰灰。此即三乘共十地而斷思惑之位也。或問。 

X57n0980_p0879b16║習也。如乳母衣。久故垢著。以灰灰淨浣。雖無有垢。

垢 

X57n0980_p0879c14║八辟支佛地。更侵習氣。如燒炭成灰灰。 

X57n0980_p0879c18║【□註】燒炭成灰灰者。四教義三（十二）引大論云。

緣覺智慧力 

X57n0980_p0879c19║勝。如大火燒木。木然炭盡。餘有灰灰在。 

X57n0980_p0880b12║何者。灰灰身泯智。無常住本。約何起應是也。【■

備】問。正 

X57n0980_p0881a15║究竟。習亦究竟。如劫火燒木。無復炭灰灰。喻習究

竟。 

X57n0980_p0881a17║乘。俱觀無生體法。同是無學。得一涅槃。共歸灰灰

斷。 

X57n0980_p0881c08║灰灰斷。色有分齊。故曰丈六。利根受別圓接。解不但 

X57n0980_p0882a18║緣盡入滅。正習俱除。如炭灰灰俱盡。 

X57n0980_p0882b04║如來。慘然變白。猶如白鶴鶴。既八隻合為二樹。故云 

X57n0980_p0882c05║【□註】炭灰灰俱盡。四教義三（十三）云。諸佛智慧

力大。如劫燒 

X57n0980_p0882c06║火炭灰灰俱盡。 

X57n0980_p0882c07║【■記】以炭喻正使。灰灰喻習氣。謂佛正習永盡無

餘。譬 



X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 8 

X57n0980_p0899c18║愛見邪倒。自他俱失。二乘起灰灰斷邪倒。不能利人 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 9 

X57n0980_p0921c08║二為助緣。灰灰汁皂角。助於清水。若缺妙觀。不名大

乘。 

X57n0980_p0921c18║灰灰汁皂角。喻取相作法為助。以清水。喻無生是正。 

X57n0980_p0921c23║觀。欲求滅罪證果。其猶但用灰灰汁皂角。不取清水 

X57n0980_p0924a08║是也。或二十一日法華。或七日方等皆是也。灰灰湯 

X57n0980_p0927b08║助。若正道暗昧不明了者。修助以助之。所謂灰灰汁。

澡 

X57n0980_p0940a21║知故。不同灰灰滅。非不字故。不同偏空。雖非知無所 

X57n0980《四教儀註彙補輔宏記》卷 10 

X57n0980_p0960a06║如母養兒。如虎銜啣子。調和得所。舊行道人。乃能為

耳。 

X57n0980_p0960a15║者。母雖慈。養子必策。虎雖猛。銜啣子必寬。將護行

人。 

X57n0980_p0967b07║因果。三界輪環。若去凡欣聖。則棄下上出。灰灰身滅 

X58n0994《華嚴妄盡還源觀疏鈔補解》卷 1 

X58n0994_p0178a23║訓誦云若人生百歲不識水老鶴鶴不如生一日而得 

X58n0995《華嚴一乘教義分齊章義苑疏》卷 1 

X58n0995_p0185b14║鶴鶴樹化緣既畢白虹繚繞以飛空大願弘深具牒 

X58n0995_p0186c13║有間錯其有三乘竝說終至鶴鶴林一味上乘始終 

X58n0995《華嚴一乘教義分齊章義苑疏》卷 7 

X58n0995_p0231b18║餘者謂灰灰斷沉空諸識麤亡故言不就也既本下 

X58n0995《華嚴一乘教義分齊章義苑疏》卷 9 

X58n0995_p0246b11║從一至多遞 互資發意顯無盡緣起耳思之。 

X58n0995_p0247c08║結成正義四又以下體用雙融謂諸門力用遞 相 

X58n0996《華嚴一乘教義分齊章焚薪》卷 2 



X58n0996_p0274a23║真師去處耳儻有夾山之志徑游鶴鶴國一見船子 

X58n0999《五教章集成記》卷 1 

X58n0999_p0400a05║燋糓生芽。盲龍規聽。死屍再起。寒灰灰薰熱。而言將

収 

X58n1010《勸發菩提心文》卷 1 

X58n1010_p0488a11║是名下願（出慈悲華經）。 

X58n1010_p0488a14║提。一者能持禁戒淨。身口意護捨持法門行。二者親近 

X58n1013《華嚴法相槃節》卷 1 

X58n1013_p0521a04║滅。有苦依身。在三無餘依涅槃。樂寂灰灰斷者。小乘

擇 

X58n1015《圓宗文類》卷 22 

X58n1015_p0559b07║事操歡喜發願願於白黑眾中勸十萬人々人轉華嚴 

X58n1015_p0559b08║經一部十萬人又勸千人々人諷華嚴經一卷每歲四 

X58n1015_p0561b19║儀在眸則天地之數可準葭灰灰伺管則神化之用可 

X58n1015_p0562a21║法師開寶守真大師淅浙水從朗法師景德有明大師 

X58n1015_p0563c02║齊而[土*睿]龼璣定人時上瑞五稼登而玉燭和車書混壹 

X58n1015_p0564b04║有大智慧有大聲名層冰性潔皓鶴鶴神清 

X58n1015_p0565b22║何以闡揚圓教僅同九譯方演一乘則昔鶴鶴林示寂 

X58n1015_p0566a08║華設至灰灰現鯨池塵飛鰈海燈燈紹焰終祛北境之 

X58n1015_p0566b14║華舉寶手而長攀聖果功灰灰雖盡香火無盡。 

X58n1018《評金剛錍》卷 1 

X58n1018_p0581b01║而生如鶴鶴之白烏之黑即是無因無因邪因乃成 

X58n1024《賢首五教儀》卷 2 

X58n1024_p0649b22║涅槃若灰灰身泯智名無餘涅槃。 

X58n1024《賢首五教儀》卷 4 

X58n1024_p0660c16║嚴云二乘必無灰灰斷涅槃涅槃云一切眾生皆有佛 

X58n1024_p0663b03║不滅若二不二如是等種種法中有所疑者今應[言*恣]𧫎 

X58n1024_p0665c03║除法界觀行從是安立如淨器中以諸湯水并雜灰灰 



X58n1024《賢首五教儀》卷 5 

X58n1024_p0671c16║龍魅金玉芝草麟鳳龜鶴鶴經千萬年不死為靈出生 

X58n1024_p0672c14║而來魔者多是𪄲鶴鶴鳩鵲等類㳷合狐狸降伏蛇蝎 

X58n1024_p0673b21║觸諸魔如火焚草灰灰燼無餘或誦戒本或念三寶若 

X58n1025《賢首五教儀開蒙》卷 1 

X58n1025_p0692c17║餘涅槃。若灰灰身泯智。名無餘涅槃。 

X58n1026《賢首五教斷證三覺揀濫圖》卷 1 

X58n1026_p0699a22║○小教（此教斷證。如木作灰灰。如色歸空） 

X58n1029《一乘決疑論》卷 1 

X58n1029_p0705a18║死灰灰。所貴乎智周天地萬物而不遺。又幾時要如死 

X58n1029_p0705a19║灰灰。所貴動容周旋中禮。又幾時要如槁木。知歸子

曰。 

X58n1029_p0708c22║滅盡者。非槁木死灰灰之謂。三界惑盡。萬德周圓。常

寂 

X58n1031《華嚴原人論發微錄》卷 1 

X58n1031_p0720c07║娠七十二歲而生鶴鶴髮龍顏廣顙長耳故立其名 

X58n1031_p0725a14║名娥字始珍本是廣信縣[狂-王+盾]𪻂里人早失父母夫亦 

X58n1031_p0725b19║略無纖芥所埋柱本入地成灰灰上略敘三條為例 

X58n1031《華嚴原人論發微錄》卷 2 

X58n1031_p0730c04║乃至得阿羅漢果灰灰身滅智方斷諸苦。 

X58n1031_p0730c06║辨無餘灰灰身即指四大之形滅智即絕四蘊之心 

X58n1032《華嚴原人論解》卷 1 

X58n1032_p0745c13║然又云鶴鶴不日浴而白烏不日黔而黑言皆自然 

X58n1032_p0746b11║不肯教人今得人身諸情暗鈍倥侗顓蒙𫎇誨而不 

X58n1032《華嚴原人論解》卷 2 

X58n1032_p0751a16║門各有四獄一曰煻煨沸灰灰齊膝下足焦爛舉足 

X58n1032_p0751a19║四曰灰灰河沸熱灰灰汁或煑或煎皮肉潰爛四孤獨 



X58n1032_p0751c04║轉勝次第之法故○言天竺者[葸-十+夕]𦵇嶺之西有五天竺

謂成劫之時光音天人下生於此故受天名梵云印 

X58n1032_p0754b07║取灰灰斷果運載眾生出於三界故名曰乘不求大 

X58n1032_p0758a13║乃至得阿羅漢果灰灰身滅智方斷諸苦。 

X58n1032_p0758c23║不受後有身故三應受人天妙供養故言灰灰身滅 

X58n1032_p0759a05║理同斷煩惱障證灰灰斷果故不別說。△三結成所 

X58n1033《華嚴原人論合解》卷 1 

X58n1033_p0778b07║然。名曰自然。又云。鶴鶴不浴而白。烏不黔而黑。言

皆 

X58n1033_p0779b15║杜氏女。適壩 陵王氏子。十七歲。嘗燈下運針昏睡。

犬入房。觸油污衣。心怒。遂以翦刀刺犬。翦一股折。而犬 

X58n1033_p0782c07║各有四獄。一曰煻煨。沸灰灰齊膝。下足焦爛。舉足如 

X58n1033_p0782c10║曰灰灰河。沸熱灰灰汁。或煑或煎。皮肉潰爛。四孤獨

獄 

X58n1033《華嚴原人論合解》卷 2 

X58n1033_p0786a13║取灰灰斷果。運載眾生。出於三界。故名曰乘。不求大 

X58n1033_p0789a09║乃至得阿羅漢果。灰灰身滅智。方斷諸苦。 

X58n1033_p0789b23║二應不受後有身故。三應受人天妙供養故。言灰灰 

X58n1033_p0789c10║惱障。證灰灰斷果。故不別說。 

X59n1054《多利心菩薩念誦法》卷 1 

X59n1054_p0089c04║諸瓦礫髮骨灰灰炭糠粃棘刺本根之屬諸穢惡等物 

X59n1054_p0091b11║直申所用澡豆灰灰土等并安掌內已先用摩頭若洗 

X59n1069《釋迦牟尼如來拔除苦惱現大神變飛空大

鉢法》卷 1 

X59n1069_p0171c19║呵々模々呼々呵々梨々疑々 々提々迷々頭々迷々七々

佛々世々尊々摩々訶々毗々嵐々彼 

X59n1078《準提心要》卷 1 

X59n1078_p0244a17║大拇指捻無名指根第一節。捻時。念唵字。餘四指遞  

X59n1078_p0244a18║握大拇指作拳。遞 念四吽字誦呪畢。亦遞 念五吽

字。 

X59n1078_p0244a19║遞 開五指散印。○此印能除內外障染成就一切功 



X59n1078_p0245b17║㗋上於頂上散之。印五處時遞 念五吽字散時遞  

X59n1078_p0245b18║開五指亦遞 念五吽字。 

X59n1079《持誦準提真言法要》卷 1 

X59n1079_p0249a16║託此為淨。是無敬信懈怠之人。何能滅罪生福。成就所

求之願。若先以水如法洗盥。用淨土或灰灰。再三洗手已。 

X59n1079_p0249b23║禮娑嚩賀字。皆去聲呼之。唵字如前呼。者字入聲呼。

亦作左字入聲呼。主字亦作 。準字亦作噂。泥字亦作遞 。 

X59n1080《瑜伽集要施食儀軌》卷 1 

X59n1080_p0259c06║唵。莎癹斡秫秫塔。薩哩斡（二合）塔哩麻（二合）。

莎癹斡秫秫徒 。 

X59n1080_p0269a02║麻諦。麻麻諦。莎麻諦。答塔達蒲達戈遣𨕕。巴哩述

提。月 

X59n1081《修設瑜伽集要施食壇儀》卷 1 

X59n1081_p0278b10║如海一滴。楞嚴云。爾時阿難蒙𫎇佛如來微妙開示。 

X59n1083《修習瑜伽集要施食壇儀》卷 1 

X59n1083_p0303c20║唧[口*亡] 叭怛秘密妙伽陀彈指掃蕩𠒋惡及禍祟 

X59n1083《修習瑜伽集要施食壇儀》卷 2 

X59n1083_p0310b17║唵莎癹斡秫秫塔薩哩斡（二合）塔哩麻（二合）莎癹斡

秫秫徒㰠 

X59n1083_p0320b22║各賷持飲食錢財物等。遞 相布施。充足飽滿。無有 

X59n1083_p0320c23║心誓願成佛。不求餘果。先得道者。遞 相度脫。又願 

X59n1083_p0321b04║諦麻麻諦莎麻諦答塔葛達蒲達戈遣𨕕巴哩述提月 

X59n1084《瑜伽燄口註集纂要儀軌》卷 1 

X59n1084_p0327c09║唧[口*亡] 叭怛秘密妙伽陀彈指掃蕩𠒋惡及禍祟 

X59n1084《瑜伽燄口註集纂要儀軌》卷 2 

X59n1084_p0335c20║唵莎癹斡秫秫塔薩哩斡（二合）塔哩麻（二合）莎癹斡

秫秫徒㰠 

X59n1084_p0346c24║麻諦麻麻諦莎麻諦答塔葛達蒲達戈遣𨕕巴哩述提 



X59n1086《授菩薩戒儀》卷 1 

X59n1086_p0355a15║以灰灰汁後用清水然佛滅後向二千年正法沈淪邪 

X59n1087《略授三歸五八戒並菩薩戒》卷 1 

X59n1087_p0365a07║元慶五年九月廿八日 比丘□[王* ]⺩記 

X59n1094《釋門歸敬儀護法記》卷 1 

X59n1094_p0442a21║機緣非利故。寢大施小。漸次而說。即指鹿苑至鶴鶴林 

X59n1094_p0447c12║香火而禮事之。三年鑿昆明池。得黑灰灰。問東方朔。

朔 

X59n1095《釋門歸敬儀通真記》卷 1 

X59n1095_p0461c21║行成金臺果滿始從鹿苑終至鶴鶴林四十九年三 

X59n1095_p0468b19║池得黑灰灰問東方朔朔曰此非臣所知可問西域 

X59n1095《釋門歸敬儀通真記》卷 2 

X59n1095_p0490c22║至盡未來際等經歎一慮者如後引遣遺教晝則勤 

X59n1095《釋門歸敬儀通真記》卷 3 

X59n1095_p0514c02║爾時乃名空相具足乃至譬如有樹剪伐焚燒灰灰 

X59n1096《淨心誡觀法發真鈔》卷 1 

X59n1096_p0519b14║逾於鏡遞 相涉入鏡無不照影無不現故地持論 

X59n1096_p0534c03║（即宗炳雷次宗）之輩慧遠以詩體而誘之崔權無二復禮

以 

X59n1096_p0537b21║曰光耀至鶴鶴林三百五十說六塵并四大二萬有 

X59n1096《淨心誡觀法發真鈔》卷 2 

X59n1096_p0542c12║云鱧之大者曰鮪）桑妾登絲假手之義不殊分切功之賞無 

X59n1096_p0544b10║自性是生滅因根成本生無明熏動心體是生滅緣淨 

X59n1096_p0545b19║出曜經佛說偈言命果如果待熟常恐會零落已生 

X59n1096_p0545b22║覆天地捫摸日月移山住流無所不辨辦豈不能避 

X59n1096_p0545c13║發受生妄想墮隨業於妙圓明無作本心皆如空華元 



X59n1096_p0546a19║告乃至佛勅諸苾蒭於寺門壁𦘕生死輪中安穀轂 

X59n1096_p0546a20║次安五輪表五趣也當輪糓轂下𦘕地獄二邊𦘕傍 

X59n1096_p0548c08║去子之驕氣與多欲熊態色興與淫志是皆無益於子 

X59n1096《淨心誡觀法發真鈔》卷 3 

X59n1096_p0562a18║又貪含久文嘉曰殷爵三等周爵五等各有宜也白虎 

X59n1096_p0562b19║衣色非純上純絕於奢靡今反著者則背聖範而循 

X59n1096_p0563a14║皆不可得今且寄此平等清淨堪湛然凝寂之名以 

X59n1096_p0563c21║德精麤也大師云僧中亦不可識事似俗闕機撿意 

X59n1096_p0566a21║煩惱盡者見思無明習氣俱盡不結三思界業故非 

X59n1096_p0569a22║若被罵打灰灰土坌散毀辱憎賤悉能忍受不生退悔 

X59n1096_p0571a23║有人聞吾守道行大仁慈惡者來善往故致罵佛佛 

X59n1096_p0573b13║觸濁過失故結云唯有菩薩秉。 

X59n1096_p0574c16║行若言若苦行是涅槃因者無有是處。 

X59n1096_p0575a16║十者空平乎寂靜與有亂俱行體離於形名常顯名色 

X59n1096_p0575a19║空平乎寂靜者即真性也有亂者忘心者以真心約 

X59n1096_p0575b19║依故性陰隱下以佛性隱蔽故迷真起妄則受輪迴 

X59n1096_p0576b16║說法成就利他行故名善慧地約得大法身具足自 

X59n1096_p0577c08║楞嚴云劫却末來觀世間猶如夢中事智海佛智深廣 

X59n1096_p0578b05║佛法[萬/心]𦽳事無知動便違教若不假師示導進誘心 

X59n1096_p0580a04║雙釋上二句智者呵責如易曰負且乘致冠寇至仲 

X59n1096_p0580a08║尼法住世間爾璽者國君印曰爾璽應劭曰爾璽信也古 

X59n1097《釋門章服儀應法記》卷 1 

X59n1097_p0583b09║州名望於京兆謂之外屏蒙𫎇餘慶者上所庇也意 

X59n1097_p0583c17║是知鹿園創啟鶴鶴樹終期開萠濟世之摸昌示容光 

X59n1097_p0583c21║於中度五俱隣開化之初故云創啟鶴鶴樹即娑羅 

X59n1097_p0583c22║林此翻堅固佛臨涅槃色如白鶴鶴由此示滅故曰 

X59n1104《芝園遺編》卷 1 

X59n1104_p0620b11║錄出戒體章。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 眄先賢後進。

議論遞作。得失互見 

X59n1104_p0626a20║三尺之身。五百婆羅門覩灰灰塵之相是也。今據律部。 

X59n1104_p0626b06║然乎。義鈔云。始於鹿苑。終至鶴鶴林。隨根制戒。乃

有萬 

X59n1104《芝園遺編》卷 3 

X59n1104_p0643a15║即持戒之果號。由是始於鹿苑。終至鶴鶴林。而囑累

云。 



X59n1105《芝園集》卷 1 

X59n1105_p0654a09║以香木積而化之開棺發焰或聞異香煙散身灰灰盡 

X59n1105_p0655c18║道厭俗五歲投本邑白鶴鶴寺怡芳為師遇祥符覃恩 

X59n1105_p0656c14║至聖降靈唯為一實鷲嶺開權鶴鶴林扶律 

X59n1105_p0657a08║然坐滅是月二十五日火化于西郭而灰灰骨間舌根 

X59n1105《芝園集》卷 2 

X59n1105_p0659b23║非所公筵餞迓紛華滿眼君獨俛首未甞窺[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 輕薄 

X59n1105_p0665c18║吟感槩長鼾 永日惜乎得非吾道衰替不使真善知 

X59n1107《律宗新學名句》卷 2 

X59n1107_p0690b22║頭手交橫）八骨想（白骨筋連分散狼藉）九燒想（𪹼裂

煙息薪盡形滅同於灰灰土）。 

X59n1107《律宗新學名句》卷 3 

X59n1107_p0694a18║有訴訟四若餘去無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惜五少戲

調六能忍風雨 

X59n1107_p0696a24║座部出七部一一說二出世說三灰灰山僧四得多 

X59n1107_p0696a32║（人名）九法護（人名）十灰灰山僧十一得多聞。 

X59n1107_p0696c20║鶴鶴勒那夜奢二十四師子。 

X59n1109《終南家業》卷 1 

X59n1109_p0726c04║載鶴鶴乎。須知性空一位。通被利鈍。該乎體扸。切詳

義 

X59n1109_p0728b18║證而何。則與其餘羅漢。厭於果縛。灰灰身滅寂者。不

同 

X60n1110《律宗會元》卷 2 

X60n1110_p0035a08║終。義鈔云。始於鹿苑。終至鶴鶴林。隨根制戒。乃有

萬差 

X60n1111《蓬折直辨》卷 1 

X60n1111_p0070a12║余年老灰灰懶無心納續加我數年可為紏正推功觀 

X60n1111_p0079c18║實自灰灰心豈期涉世但以造物顛倒不容自閑䥫 



X60n1112《蓬折箴》卷 1 

X60n1112_p0081b05║余年老灰灰懶無心細讀加我數年可為絆正推功觀 

X60n1112_p0091b20║灰灰心豈期涉世但以造物顛倒不容自閑鐵翁弘 

X60n1113《律苑事規》卷 1 

X60n1113_p0092b05║之芒洋百丈掇拾[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 而之它二祖

鈔疏有不能用今 

X60n1113_p0092c04║及諮詢律海垢耇造并參禪林軌式編成律苑事規并 

X60n1113《律苑事規》卷 8 

X60n1113_p0123b11║茶湯[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 後瞻前訓兄弟行典刑中

規合矩開講提誨 

X60n1113_p0125a08║薪巡警火盜灰灰記漏跡待晴整捉凡大修造各有司 

X60n1113_p0125b18║燭換籌洗廁出桶拖鞋手巾乾淨湯水寬容灰灰土常 

X60n1113_p0127a12║桶仍安舊處右手挑灰灰後挑土濕手不可拏灰灰土不 

X60n1113《律苑事規》卷 9 

X60n1113_p0130c23║樓鼯鼠遽飛於鶴鶴樹理畢竟於生滅孝當悼於莊嚴 

X60n1113_p0133c14║之單定堂司行者覆方丈兩班挂牌報眾送灰灰備香 

X60n1113_p0135b12║五匁遞 唱衣榜頭二匁一匁 

X60n1113《律苑事規》卷 10 

X60n1113_p0136a15║位還香回禮盖全賓主之禮也亦須展具俾遞 相恭 

X60n1114《毗尼日用錄》卷 1 

X60n1114_p0146a18║洗手當用灰灰泥皂丸或皂角三物次第各洗七 

X60n1114_p0146b01║淋其手背而未甞用灰灰泥洗之所用灰灰泥律制 

X60n1115《毗尼日用切要》卷 1 

X60n1115_p0157a06║早覺（經律通制。出家弟子。初夜。後夜。精勤佛道勿

貪睡眠。懶懶惰放逸。故惺覺時。當誦此偈）。 

X60n1115_p0157a19║（其懶懶修禪誦者報感。廣在經律中。茲不繁引）。 

X60n1115_p0157b22║（若但小便時。唯用水洗手一次即淨。若是大便去穢後

洗手。或用灰灰泥皂角。如法洗之△溪堂雜錄云。元 



X60n1115_p0157c01║而未嘗用灰灰泥洗之。所用灰灰泥。律制七度。今但二

三。緣此觸尚有。禮佛誦經悉皆得罪。言訖不見。超慙而 

X60n1116《毗尼日用切要香乳記》卷 1 

X60n1116_p0173b14║去穢後洗手。或用灰灰泥皂角。如法洗之 溪堂雜 

X60n1116_p0173b19║時。觸水淋其手背。而未常用灰灰泥洗之。所用灰灰

泥。 

X60n1116《毗尼日用切要香乳記》卷 2 

X60n1116_p0190a15║食之。銜啣上須彌山北大銕樹上。高十六萬里。求覔 

X60n1116_p0193c17║器。若論西土洗法。必須灰灰。泥。皂莢。蒭摩艸等。

方除 

X60n1116_p0201a12║澡豆。四。酥膏。五。淳灰灰。六。楊枝。七。內衣。

何謂除七病。 

X60n1116_p0202b18║形同枯木。心若死灰灰。如是行持。則三業自淨矣。 

X60n1116_p0211a06║智首稟戒之先。於古佛墖前。預祈顯驗。蒙𫎇佛摩頂。 

X60n1117《沙門日用》卷 1 

X60n1117_p0213b09║既久。遞 相踵習。至令沙彌披著比丘五條七條之衣。

故根本羯磨云。求寂之徒。縵條是服。而有輙披五條。 

X60n1117_p0216a13║時。觸水淋於手背。而未嘗用灰灰土洗之。律制七度。 

X60n1117_p0216a17║言七度者。謂先用淨灰灰七遍。後用淨土七遍洗之。 

X60n1117_p0216a21║恒河水。洗至金剛際。亦不得身器清淨（如無灰灰。用

土亦得。但 

X60n1117《沙門日用》卷 2 

X60n1117_p0219c09║等然過午後。必以灰灰揩淨洗。無食膩氣。方聽用之 

X60n1117_p0221c14║遍禮諸佛。如一室懸百千鏡。鏡皆像現。遞 相涉入。 

X60n1118《沙彌律儀要略增註》卷 1 

X60n1118_p0233b03║大地獄。長劫受苦。佛言。寧啗灰灰炭。吞食糞土。利

刀 

X60n1118《沙彌律儀要略增註》卷 2 

X60n1118_p0252b13║登州文登縣。郭行妻王氏。生一女鶴鶴喙。將終自言。 

X60n1118_p0253c06║經云。莊嚴供養具。以口吹去灰灰者。墮優鉢羅地獄。 



X60n1118_p0259a13║凡掃地。不得逆風掃。不得聚灰灰土安門扇後。 

X60n1118_p0259b08║澡豆。或灰灰土。再三淨洗兩手。然後洗面。溫室經。

洗 

X60n1118_p0259c13║時有以少水在浴堂邊洗淨。復不以灰灰土洗手。即 

X60n1118_p0260b11║左手。右手抽衣。開戶。提瓶而出。至洗手處。用灰

灰。或 

X60n1118_p0261a20║云。不得撥火飛灰灰。 

X60n1118_p0268c24║絛 音叨。或作縚𦁵。編絲繩為之。 

X60n1119《沙彌律儀要略述義》卷 1 

X60n1119_p0290c15║受用也。一息不還。便同灰灰壤。愛好何用。中阿含經 

X60n1119_p0291a15║釋。漆者。灰灰漆也。彩者。莊彩也。雕刳其內。刻斵

其外。 

X60n1119_p0296a16║人。何必棄富貴。忘功名。灰灰心泯智。於空山大澤之 

X60n1119《沙彌律儀要略述義》卷 2 

X60n1119_p0301c19║手遲。供佛茶湯冷。燒香火似灰灰。低頭忙禮拜。廚下 

X60n1119_p0305b03║名。一一皆須答。鶴鶴林玉露云。古人稱字最不輕。孔 

X60n1119_p0313a09║無過。昔唐登州文登縣。郭行妻王氏。生一女鶴鶴喙。 

X60n1119_p0315a22║問經云。一切莊嚴供具。以口吹灰灰者。墮優鉢羅地 

X60n1119_p0315b01║灰灰。塵灰灰尚且拂去。何況雜物。清規云。私藏茶

末。取 

X60n1119_p0320a14║徐徐棄之○凡掃地。不得迎風掃。不得聚灰灰土安門 

X60n1119_p0320a20║是有智之人。聚灰灰土安門扇後。其人有始無終。後 

X60n1119_p0322a13║即淨。若是大便者。去穢後洗手。或用灰灰泥皁角。如 

X60n1119_p0323a08║得撥火飛灰灰。塵坌人眼。 

X60n1119_p0327a10║輕不重。安庠徐步。如白鶴鶴之在芝田。青獅之行石 

X60n1119_p0327b23║通。知居士意。復見水坑。再三故躑。居士灰灰念。減

至 

X60n1119_p0329b20║嗅齅舌䑛而去。王見斯已。召諸大臣。臣曰。此象近

寺。 

X60n1120《沙彌律儀毗尼日用合參》卷 1 

X60n1120_p0342c06║如樹神折樹。不受怨鳥。如劫火燒木。灰灰炭雙亡。故 

X60n1120_p0345a06║日始盡。唯舌後灰灰。 

X60n1120_p0350a18║女子寄宿。自稱天女。嵬一心無擾。曰。吾心若死灰

灰。 

X60n1120_p0352b11║嵬曰。我心若死灰灰。何勞以革囊見試。女乃凌雲而 

X60n1120_p0361b10║知賢者意。前行復見水坑數四。故躑。賢者灰灰念。減 



X60n1120_p0362a23║且喜暫為廬。鹿過苔分翠鳥銜啣花落裾。翻思黃面 

X60n1120_p0367b10║名。灰灰心泯志。於空山大澤之中。㵎飲木食而終其 

X60n1120《沙彌律儀毗尼日用合參》卷 2 

X60n1120_p0374b05║不見。楊大笑。師曰。須是提刑始得。鶴鶴林玉露。古

人稱 

X60n1120_p0376a02║灰灰中。神廟不為害也。月明之度柳翠近尼寺。不為害 

X60n1120_p0377b18║【箋】遙相呼語笑者。與人迢遞 隔坐狂呼呌笑。傍若

無 

X60n1120_p0380c06║應篇注。天師門下科令。竈下灰灰火。謂之伏龍屎。不

可 

X60n1120_p0384b01║【箋】堂中行。當威儀。勿急勿緩。如白鶴鶴之在芝

田。青獅 

X60n1120_p0401a01║【箋】學有次第。如經之有緯。機簆𥲃條貫。絲絲相

接。織成 

X60n1120_p0401a10║養。以口氣吹灰灰。墮優鉢地獄。傍作風神王。 

X60n1120_p0402b03║舜目重瞳。禹耳三漏。文王四乳孔子。面如蒙𫎇倛。周

公 

X60n1120_p0402c06║中。其不覆敗者幾希。士乃服。鶴鶴林玉露或曰用兵之 

X60n1120_p0402c15║春秋元命苞。古司怪主卜。世本殷巫。咸作筮。鶴鶴林

玉 

X60n1120_p0403a14║小溲。沐去穢耳。師聞。竟不除圊。葢定業云。鶴鶴林

玉露。 

X60n1120_p0404c02║觸水。淋手背。未嘗用灰灰泥洗之。灰灰泥。律制七

度。今但 

X60n1120《沙彌律儀毗尼日用合參》卷 3 

X60n1120_p0410b06║凡掃地。不得逆風掃。不得聚灰灰土安門扇後。 

X60n1120_p0410b08║聚灰灰門扇後。其人有始無終。後來結果。亦可想見。

故 

X60n1120_p0411a24║歸屏處。勿至狼籍暴殄也。寶訓。混源。為紫[竺-二+

鐸] 庫司壁 

X60n1120_p0413a06║淨。觸污手背。律制洗手用灰灰泥七度。今但二三。緣

此 

X60n1120_p0413b15║豆。四。酥。五。淳灰灰。六。楊枝。七。內衣。何謂

除七病。一。四 

X60n1120_p0414b10║寬。中高丈許。下濶七八尺。一半開門。須扇掩灰灰

泥。表 

X60n1120_p0417b24║燒火向。院主呵曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰 

X60n1120_p0419a16║病一一致問。一一辨置。仍勸請諸比丘。遞 相恭敬。 

X60n1120_p0420a12║涅槃堂。門無過客窓無紙。爐有寒灰灰蓆有霜。病後 



X60n1120_p0433c02║木。心似死灰灰。方為真參。方能實悟。此則不戒而

戒。不 

X60n1121《沙彌十戒威儀錄要》卷 1 

X60n1121_p0438a03║聚灰灰土安門扇後 洗內衣先須捨去蟣虱 夏月 

X60n1122《沙彌尼律儀要略》卷 1 

X60n1122_p0445a21║聚灰灰土安門扇後。○洗內衣。先須拾去蟣蝨。○夏月 

X60n1123《在家律要廣集》卷 1 

X60n1123_p0452b09║六大王。護助我身。已蒙𫎇世尊哀愍救度。今更頂禮。

請 

X60n1123_p0466b20║酒。或酒和合。三。八入口。咽咽結可悔罪也。若食中

不 

X60n1123_p0469b15║悉除。喜心自生。樂眾之業。譬如以湻灰灰浣衣。垢汙

得 

X60n1123_p0469c18║即善心。湻灰灰。亦譬念慧。僧寶屬解脫德。故以衣

譬。 

X60n1123《在家律要廣集》卷 2 

X60n1123_p0475a24║十方界。利益安樂一切眾生。如是觀察。名八入毗盧遮 

X60n1123《在家律要廣集》卷 3 

X60n1123_p0511a24║若佛子。不得食五辛。大蒜。茖[葸-十+夕]𦵇。慈[葸-十

+夕]𦵇。蘭[葸-十+夕]𦵇。興渠。是五 

X60n1123_p0511b02║合注。茖[葸-十+夕]𦵇即韭。慈[葸-十+夕]𦵇即[葸-十+

夕]𦵇。蘭[葸-十+夕]𦵇即小蒜。興渠。此 

X60n1125《律學發軔》卷 1 

X60n1125_p0553a06║者。余閱之。大都目不見律。而襲取他書。乃水潦鶴鶴

之 

X60n1125_p0554a24║間。以求佛道。從五百羅漢[言*恣]𧫎受法教。國土男女

復共 

X60n1125_p0554b02║人間。時有比丘。名曰總聞。[言*恣]𧫎諸羅漢及國王。

分我經 



X60n1125_p0556a02║臨場屋。卷不中式。有鼠三銜啣至案前。遂得第。又一

少 

X60n1125《律學發軔》卷 3 

X60n1125_p0568a03║縫．或作鳥足縫。免灰灰塵入內。其有不縫合處。謂之

明 

X60n1125_p0570a06║產婦衣．神廟衣．為風吹．鳥銜啣至他處者．塚間衣．

求 

X60n1126《弘戒法儀》卷 2 

X60n1126_p0612b20║僧於山中師資傳戒。為非是者哉。今雲棲遞 監院之 

X60n1126_p0615b18║也。在釋為真佛子也。三衣一鉢。土面灰灰頭。遯於世

間。 

X60n1127《傳授三壇弘戒法儀》卷 1 

X60n1127_p0625c02║師。凡此三壇大戒。始終[仁-二+天]仸事。須當至誠禮

謝。不得慢意。珍重珍重）。 

X60n1127_p0625c23║大清康熙貳拾[栥-欠+匕]㭍年。歲次戊辰。結冬制期。

侍者海聰。 

X60n1128《傳戒正範》卷 1 

X60n1128_p0632c18║無染淨因果。毀滅出世善根。正信灰灰然。邪心熾盛。

如 

X60n1130《八關齋法》卷 1 

X60n1130_p0702a01║藠亦山薤之類。非也。[卄/糾][葸-十+夕]𦵇。本草不載。

以[卄/糾]屬蔥收。 

X60n1131《比丘受戒錄》卷 1 

X60n1131_p0702c06║峻。與諸官人士庶等。一千餘人出家。陰夫人王婕媫妤 

X60n1133《沙彌學戒儀軌頌註》卷 1 

X60n1133_p0715c20║飲食故。寧噉灰灰炭。吞食糞土。利刀破腹。不以虗妄 

X60n1133_p0720b20║一切醎苦辛酸灰灰土糞溺。不堪任為食者。如羌桂 



X60n1133_p0726c21║或灰灰或黃土浣手二七度左手先洗七 

X60n1133_p0727a03║此頌便利事。言用灰灰土。不用餘物者。為防傷生。如 

X60n1135《羯磨儀式》卷 1 

X60n1135_p0767c07║服。乃至灰灰土。大小便等。若服時。亦應受。當自手

持 

X60n1136《經律戒相布薩軌儀》卷 1 

X60n1136_p0796b05║新州。母李氏先夢。庭前白華競發。白鶴鶴雙飛。異香

滿 

X60n1136_p0798a19║衣。當受戒時。有一鶴鶴二孔雀。立階不昇。驅馳不

去。至 

X60n1136_p0801a02║水淋其手背。而缺灰灰泥皂角。律制七度洗淨。今但二 

X60n1138《戒殺四十八問》卷 1 

X60n1138_p0817c12║世為猫。念念捕鼠。前世為鶴鶴。念念吞蛇。今世為

人。不 

X61n1149《注十疑論》卷 1 

X61n1149_p0155c22║法門或見佛身如虗空無有邊表又云或見[牛*勾] 尸 

X61n1149_p0157a11║二者無[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惡人破他勝德。 

X61n1149_p0157a14║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。 

X61n1149_p0158a05║欣于灰灰斷彼則淨而唯樂當身便為菩薩如釋迦 

X61n1149_p0160c17║轅凡夫為煩惱所縛根本如牛為扼所[牛*勾] 。 

X61n1154《淨土指歸集》卷 1 

X61n1154_p0379c06║腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。四曰。無禪無淨土。鐵床

并 

X61n1154《淨土指歸集》卷 2 

X61n1154_p0390a06║寺額。曰光明。有勸世頌曰。漸漸鷄皮鶴鶴髮。看看行

步 

X61n1154_p0396b03║亦聞號叫悲歎之聲。或見灰灰河鑊湯刀山劒樹種種 

X61n1154_p0398a14║相好。而獨非佛乎。諸有智者。當觀此像。材木灰灰

布。膠 



X61n1154_p0402a05║遞 互指授。密行傳持。以圖長年。及全身脫去。豪傑

俊 

X61n1156《歸元直指集》卷 1 

X61n1156_p0431a12║提殺盜無妨般若混吾教中遞 相傳習不守清規壞 

X61n1156_p0434c08║又發願往生速登不退可謂腰纏十萬貫騎鶴鶴上楊 

X61n1156_p0437b12║養無明病成蠱驀然三寸氣消亡化作寒灰灰埋下土 

X61n1156_p0446b22║況於己之神爽頓欲棄之哉凡夫蒙𫎇蔽不見未來故 

X61n1156_p0447b17║人死為羊羊死為人遞 相吞噉豈可逃哉或曰天生 

X61n1156_p0447b20║不食則無遞 償之患矣何則世間男女盡持齋戒則 

X61n1156_p0451c21║離苦輪一元曰我今開示汝等汝等當以遞 相勸化 

X61n1156《歸元直指集》卷 2 

X61n1156_p0457b20║滅天理而入枯木死灰灰矣要知天地人物以及萬類 

X61n1156_p0469b02║則遞 相照顧雖不能弘教利物亦可以溫故知新豈 

X61n1156_p0469b07║生則是阿彌敢冀運慈遞 相勸發以斯悲願結此淨 

X61n1156_p0473a24║用遞 相恭敬二者飯食當令稱時勿使妻惱三者妻 

X61n1156_p0473b04║者彼此若作惡業當用遞 相勸化呵諫止之二者彼 

X61n1156_p0478b24║遞 相食噉無非親者又云為利殺眾生以財網諸肉 

X61n1156_p0485a06║酒鯹或被親情遞 相逼勸此人無決定信喪失善根 

X61n1156_p0485b18║法雨之恩昭穆先亡盡赴蓮池之會勸善友遞 相究 

X61n1156_p0486c11║山居老衲念成灰灰倚杖閑觀松竹梅 

X61n1156_p0489c02║遽（具）。逮（代）。遞 （地）。蘧（劬）。這

（智）。 

X61n1156_p0490a18║虺（灰灰毀）。蠲（涓）。蠢（春上聲）。蠱（古）。

蟣（幾）。 

X61n1157《淨土決》卷 1 

X61n1157_p0497c19║養無明病成蠱。驀然三寸氣消亡。化作寒灰灰埋下土。 

X61n1160《西方願文》卷 1 

X61n1160_p0515b10║言得生之後親蒙𫎇佛記具足功德廣度眾生有如 

X61n1162《淨土資糧全集》卷 1 

X61n1162_p0528b22║直饒鳳閣龍樓貴難免雞皮鶴鶴髮侵 



X61n1162《淨土資糧全集》卷 2 

X61n1162_p0554a21║喝。是無。能入始教。遂[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 善

曰。我初一喝。汝既道 

X61n1162_p0554c10║歸。子之所疑。當下氷釋。昔人於此。遞 互闡揚。不

一 

X61n1162_p0558a23║彊弱。遞 相吞食。是等則以殺貪為本。以人食羊。羊

死 

X61n1162《淨土資糧全集》卷 4 

X61n1162_p0570c10║戒疏發隱曰。身子登廁。灰灰土洗淨。如法精嚴。外道 

X61n1162_p0577a02║符甘雨。曹溪守獵人之網。道播神州。雀解銜啣珠報 

X61n1162_p0578a02║拯蠅一酒匠。見蠅投酒甕。取放乾地。以灰灰壅 

X61n1162_p0578a20║後死欲塟。貧莫能措。有鳥數百。銜啣泥疊壘。觀者 

X61n1162_p0578b08║雀銜啣環楊寶幼時。見黃雀為梟鳥所搏。墮地 

X61n1162_p0587a03║乃至塗灰灰臥棘裸形等事。不可悉數。降而末代。 

X61n1162《淨土資糧全集》卷 5 

X61n1162_p0589b15║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙襍色之鳥。白鶴鶴。孔 

X61n1162《淨土資糧全集》卷 6 

X61n1162_p0619c19║崇信禪師居天皇寺。一日問師曰。某自到來不蒙𫎇 

X61n1163《西方直指》卷 2 

X61n1163_p0634a14║眾普說指此身而言曰此為死物內潑潑地者為[魚*舌]  

X61n1163_p0635a21║養無明病成蠱驀然三寸氣消亡化作寒灰灰埋下土 

X61n1163_p0635c15║疑當下冰釋昔人于此遞 互闡揚不一而足中峰大 

X61n1163《西方直指》卷 3 

X61n1163_p0637b10║化舌根不灰灰色相自若天樂西迎者宋唐世良誦 

X61n1163_p0637c11║又若書寫則化被蒼生講演則祥符白鶴鶴。 

X61n1163_p0637c19║之子曰助父坐脫耳竟坐逝茶毗有白鶴鶴二十九 

X61n1164《淨土十要》卷 1 

X61n1164_p0650a03║復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴．孔 

X61n1164_p0651a08║徵釋可知。問。白鶴鶴等非惡道名耶。答。既非罪報。



則 

X61n1164_p0651a09║一一名字皆詮如來究竟功德。所謂究竟。白鶴鶴等 

X61n1164_p0653a14║夫得與聖人同居。至實聖灰灰身。權聖機盡。便升沈 

X61n1164《淨土十要》卷 8 

X61n1164_p0728a07║曾聞白鶴鶴是仙禽。日日飛來送好音。便欲寄書諸善 

X61n1164_p0728a12║貴。難免雞皮鶴鶴髮侵（遲則不堪）。鼎內香煙初未

散。空中法 

X61n1164_p0737b13║（白鶴鶴）白鶴鶴豈凡曹。玄裳格調高。仙人謾騏驥。

海野啄 

X61n1164_p0737c17║析善導和尚念佛偈八首（原偈。漸漸鷄皮鶴鶴髮。看看

行步龍鍾。 

X61n1164_p0737c20║漸漸鷄皮鶴鶴髮。精神未免枯竭。可憐老眼昏花。恰似 

X61n1164_p0738c06║頻伽前皷舞。共命後飛翔。竟日鶯調舌。冲霄鶴鶴引

吭。 

X61n1164_p0740b08║池鳧鴈鴛鴦鶴鶴。鸚鵡頻伽并孔雀。爭鳴躍。更看朵朵 

X61n1164《淨土十要》卷 10 

X61n1164_p0747c04║憐。儒者咀名理。豔清言。視念佛不啻臭腐殘餿𩜯 

X61n1164_p0749b17║打成一片。業業兢兢如護頭目。直至煙消灰灰滅自然 

X61n1164_p0764c18║響。非色色裏寶樹欄干。豈同灰灰飛煙滅之頑空與撥 

X61n1164_p0774a18║不求作佛。何況往生。答。汝捨身之後將灰灰斷永滅

耶。 

X61n1165《西方合論標註》卷 1 

X61n1165_p0783a17║惟心達理之士宜人手一編日披數次[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 疏鈔已盛 

X61n1165_p0783a22║也之夔 夙承佛恩蹇滯濁界歸命斯道思廣是書而 

X61n1165_p0783b10║疆梧大淵獻中秋望菩薩戒弟子閩中周之夔 稽 

X61n1165_p0784c06║競競業業如護頭目直至烟銷灰灰滅自然一念不生 

X61n1165《西方合論標註》卷 5 

X61n1165_p0800a22║作黃色何義名黃彼此遞 互飲血噉肉貪欲嗔癡更 

X61n1165_p0801a19║干豈同灰灰飛煙滅之頑空與撥無因果之魔屬哉。 

X61n1165《西方合論標註》卷 8 



X61n1165_p0807b07║為灰灰二者蟲食為糞三者終歸於土今但見其滅不 

X61n1165_p0811b16║灰灰斷永滅邪抑尚受後有邪若受後有者為生淨土 

X61n1166《淨慈要語》卷 2 

X61n1166_p0828b13║兆神龍護法眾鶴鶴聞經彼皆畜生而聰明神力反 

X61n1166_p0831a03║將肉就釜婦抱兒看煑忽釜破湯衝灰灰火直射母 

X61n1166_p0831c16║緣欄檻上準怒伐去竹盡取蟻子棄灰灰火中凖後 

X61n1169《淨土生無生論會集》卷 1 

X61n1169_p0871b20║徧於霜林。水潦鶴鶴充滿冰海。縱然佛祖再出。亦無門 

X61n1169_p0875c15║通教雖言生即無生。不得意人。終歸灰灰斷之果。又 

X62n1170《雲棲淨土彙語》卷 1 

X62n1170_p0002b02║白鶴鶴耳所未聞目所未見 

X62n1170_p0012b03║傅大士云。漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假饒金

玉。 

X62n1170_p0012c23║瘦若枯柴。衰如落葉。[口/水] 比盲龜。拙同跛鱉。無

道可尊。 

X62n1170_p0013b22║門無過客牕無紙爐有寒灰灰席有霜 

X62n1170_p0013c03║一生盡也殘更夢萬慮灰灰來皎日霜 

X62n1170_p0013c17║惜鶴鶴林錢。庭前一畝滄浪水。也學東林。種白蓮。 

X62n1170_p0021a17║白鶴鶴 

X62n1170_p0021a18║按政和圖經云。鶴鶴有玄黃蒼白。白為最良。穆天子傳 

X62n1170_p0021a19║云。天子至巨蒐二氏。二氏獻白鶴鶴之血。以飲天子。

如 

X62n1170_p0021a20║尋常白鶴鶴。畜者頗眾。何必以獻至尊。若其獻者。必

珍 

X62n1170_p0021a21║貴異常。世所希有故也。稍有黑毛。非真白鶴鶴。若真

白 

X62n1170_p0021a22║鶴鶴。毛羽純白。不肖兒童時。聞一博古老人所說。高

瑞 

X62n1170_p0021a24║貴。不可以例。如鶴鶴白鸚鵡白龜白鹿白兔白象白。皆 

X62n1170_p0021b01║以白為貴。世所希有。鶴鶴之純白。正是此類。請更詳

之。 

X62n1170_p0021b05║目中。且實見鶴鶴雀。寧止耳聞。據此應改文云。尚有

惡 

X62n1171《淨土旨訣》卷 1 



X62n1171_p0029c16║漸漸雞皮鶴鶴髮看看行步龍鍾直饒金玉滿堂難免 

X62n1171_p0029c20║漸漸雞皮鶴鶴髮光陰密密摧拶見他老態堪憐不解 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 1 

X62n1172_p0032a24║鎻之牽人無已時一旦灰灰寒火傳薪換臨了一局誰 

X62n1172_p0036c21║雜色之鳥白鶴鶴孔雀鸚鵡舍利迦陵頻伽共命之鳥 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 3 

X62n1172_p0050b12║觀房翥傳可信矣況受勸者又遞 相轉勸而不已乎 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 5 

X62n1172_p0062c14║宴於昆明池魏人以南人嗜魚大設罟 網固念佛號 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 6 

X62n1172_p0067b15║倍堅道念其次亦萬念灰灰冷良心孤露從前所作善 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 8 

X62n1172_p0071c22║此遞 互闡揚如中峯大師云禪者淨土之禪淨土者 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 9 

X62n1172_p0078a13║埋萬里荒山昔時要悄紅顏翻成灰灰燼今日荒涼白 

X62n1172_p0080a23║不當下心灰灰了也。 

X62n1172_p0081a01║州鶴鶴哉雖生平作福不離人天生死關頭總跳不出 

X62n1172_p0081b12║其上則十種飛仙三山羽客非不逍遙鸞鶴鶴冲舉自 

X62n1172《淨土晨鐘》卷 10 

X62n1172_p0086b23║世偈曰漸漸雞皮鶴鶴髮看看行步龍鍾假饒金玉滿 

X62n1172_p0088a11║忭自是不向西唾不背西坐專心念佛後見白鶴鶴孔 

X62n1172_p0088a12║雀成行西下又見蓮華開合於前通云白鶴鶴孔雀淨 

X62n1172_p0097b15║道人者在壇外打報鐘平明時忽見白鶴鶴數十旋繞 

X62n1173《西歸直指》卷 1 

X62n1173_p0105b20║小本經云。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴。孔

雀。 



X62n1173《西歸直指》卷 3 

X62n1173_p0114a19║荒山。昔時俏麗紅顏。翻成灰灰燼。今日荒涼白骨。變

作 

X62n1173《西歸直指》卷 4 

X62n1173_p0120c09║忭。自是不向西唾。不背西坐。專心念佛。後見白鶴鶴

孔 

X62n1173_p0120c10║雀。成行西下。又見蓮華開合於前。乃云。白鶴鶴孔

雀。淨 

X62n1173_p0121b08║可勝紀。其辭世偈曰。漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍

鍾。 

X62n1176《淨土全書》卷 1 

X62n1176_p0147c08║白鶴鶴孔雀。鸚鵡舍利。迦陵頻伽。共命之鳥。是諸眾

鳥。 

X62n1176_p0160b05║埋萬里荒山。昔時要悄紅顏。翻成灰灰燼。今日荒涼白 

X62n1176_p0160b06║骨。變作泥堆。（寒山頌。胭脂畫滛面嬌千樣。龍麝熏

衣悄百般。今日風流都不見。綠楊芳草髑髏 

X62n1176《淨土全書》卷 2 

X62n1176_p0165a22║如此。其勸化偈云。漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步躘蹱。

假 

X62n1176_p0167a21║忭。自是不向西唾。不背西坐。專心念佛。後見白鶴鶴

孔 

X62n1176_p0167a22║雀。成行西下。又見蓮華開合于前。通云。白鶴鶴孔

雀。淨 

X62n1176_p0173a09║州。同眾下海。遭風飄蕩。到一大山。瑞雲奇花。白鶴

鶴異樹。盡非人間所見。山側有人迎。問道。是何等人。來得 

X62n1176_p0177b01║逝。茶毗。有白鶴鶴二十九隻。飛鳴雲表。久之西去。 

X62n1176_p0180b16║人。昨夢化去者。託致起居云。蒙𫎇夫人訓誨。已獲往

生。 

X62n1176_p0181b13║佛來迎。結印徐行。儼然立化。家人篩灰灰于地。以驗

生 

X62n1176_p0181b14║處。見蓮華一朵生灰灰中。 

X62n1177《角虎集》卷 1 

X62n1177_p0202b21║回互。示眾。向上一機。鶴鶴冲霄漢。當陽一路。鷂過

新羅。 



X62n1177_p0205c23║逸鶴鶴凌空。天性澹然。無所嗜好。九歲入鄉校。便問

浩 

X62n1177《角虎集》卷 2 

X62n1177_p0213b22║執持名號乎。彼蓋以為頑空灰灰滅之無。而已病於斷。 

X62n1177_p0216c09║不退腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。 

X62n1177_p0226c12║吞檗。潛行密修。直至烟銷灰灰滅。業不能繫。生死自

在 

X62n1179《省菴法師語錄》卷 1 

X62n1179_p0242b08║孰挽頺風。傷矣吾徒。罔遵遺誨。仲春方屆。疇興鶴鶴

樹 

X62n1179_p0246b18║起之正理。執斷常之邪見。投灰灰事火。五熱炙身。用

此 

X62n1179《省菴法師語錄》卷 2 

X62n1179_p0250b22║華宮。龜齡鶴鶴算渾閒事。直得虗空壽量同。 

X62n1179_p0255b21║天涯又見一陽生。六管飛灰灰氣乍更。粒粒寒椒梅漸 

X62n1179_p0257a11║忘念同灰灰盡。真心並日懸。欲超生死路。此觀要精

研。 

X62n1180《重訂西方公據》卷 2 

X62n1180_p0305a17║蓮白鶴鶴。及諸上善人。復連稱佛佛。右脅而逝。異香

滿 

X62n1181《念佛警策》卷 2 

X62n1181_p0328a23║明徧十方世界。我於佛前親蒙𫎇授記。後至七十五而 

X62n1181_p0330b13║者也。卓錫於兩地者。有截流身葉霞標鶴鶴臞四大師。 

X62n1181_p0330c01║公既住淨土。乃迎鶴鶴公住普仁。兩地法幢相望。遠近 

X62n1181_p0330c03║海之慈航。而問津者踵接於金壇常熟間矣。身公鶴鶴 

X62n1182《徹悟禪師語錄》卷 1 

X62n1182_p0331c20║付之丙丁。不意為多事禪者。於灰灰燼中撥出若干則。 

X62n1182《徹悟禪師語錄》卷 2 



X62n1182_p0349b10║一句彌陀悟機尤妙念極情忘寒灰灰豆𪹼 

X62n1185《徑中徑又徑》卷 1 

X62n1185_p0371b18║又《骷髏圖說》一篇曰：「傅大士云：『漸漸雞皮鶴鶴

髮，看看 

X62n1185_p0372b23║翻成灰灰燼；今日荒涼白骨，變作泥堆。（《寒山

頌》：胭脂畫面嬌千樣，龍麝 

X62n1185_p0373a17║毫。思及此，不由人不當下心灰灰了也。」 

X62n1185_p0373b18║鶴鶴，沖舉自豪。無奈真性未明，生死未了。樂天云：

『假使 

X62n1185_p0374a12║之，世間豈有揚州鶴鶴哉！雖生平作福，不離人天，生

死 

X62n1185_p0376c15║路之中徑而又徑。鶴鶴沖鵬舉，驥驟飛龍，不疾而行，

不 

X62n1185《徑中徑又徑》卷 3 

X62n1185_p0390a04║品蓮華；有白鶴鶴、孔雀、鸚鵡、舍利、迦陵頻伽之

鳥。無量 

X62n1185_p0390b12║是真念。念得心酸淚下，念得火滅灰灰寒，念得神欽鬼 

X62n1185《徑中徑又徑》卷 4 

X62n1185_p0406a18║不怨溺灰灰之言，此皆可為師法。凡待貧下，御僕妾，

詆 

X62n1185_p0407a15║干，專願永無疾苦厄難之災，復增鶴鶴齡松際之算。再 

X62n1185_p0410c10║不是娑婆苦折磨，誰肯灰灰心厭生死。既厭離，要知

止， 

X62n1186《勸修淨土切要》卷 1 

X62n1186_p0415c23║酸淚下。念得火滅灰灰寒。念得神欽鬼敬。念得天喜魔 

X62n1186_p0420c13║印。急欲付刻。又無資力。直至今年春杪。得蒙𫎇桃潭

主 

X62n1187《淨土隨學》卷 1 

X62n1187_p0432c24║持。自然蒙𫎇佛親吩咐。 

X62n1187《淨土隨學》卷 2 



X62n1187_p0436b18║崇福。屢蒙𫎇痛拶。盡改前非。深知向上宗乘。不是容

易 

X62n1187_p0448a02║法門。深起信願。死盡偷心。自蒙𫎇曉法師。指我見師

於 

X62n1187_p0448a24║怕蒙𫎇障重。只愁信力微。不嫌功行淺。最忌心自退。 

X62n1189《淨土承恩集》卷 1 

X62n1189_p0467b05║決志熾然求往生早蒙𫎇彼佛迎歸去 

X62n1192《清珠集》卷 1 

X62n1192_p0486c13║海之溺人無已時。名韁利鎻之牽人無已時。一朝灰灰 

X62n1192_p0487b03║一口。針芒刺了一下。泥垢灰灰塵污了一些。心裏也不 

X62n1192_p0492a23║也念。纔是真念念得心酸淚下念。得火滅灰灰寒念。得 

X62n1192_p0506a15║不當下心。灰灰惟一心正念。以圖極樂富貴。 

X62n1193《蓮邦消息》卷 1 

X62n1193_p0520a01║自赴鐵床銅柱獄紛紛習氣未能灰灰。 

X62n1193_p0526a12║灰灰心厭生死。既厭離。要知止。黃金地上樂無比。眼 

X62n1193_p0530b07║近 煩惱本無城莫迷心性人我雙忘萬事如灰灰冷 

X62n1194《淨土極信錄》卷 1 

X62n1194_p0538a16║要拖爾回家。如是恩典。磨骨揚灰灰。何足以報。是以 

X62n1196《淨土證心集》卷 2 

X62n1196_p0567a04║神改變難申頌。鶴鶴髮雞皮空抱痛。心蓮種。西方淨土 

X62n1196_p0567b09║憮嗟今古。心猿意馬家無主。 止觀能令除網罟 。好 

X62n1197《蓮宗必讀》卷 1 

X62n1197_p0579a05║雜色之鳥。白鶴鶴。孔雀。鸚鵡。舍利。迦陵頻伽。共

命之鳥。 

X62n1197_p0591a18║世偈曰。漸漸鷄皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假饒金玉滿 

X62n1197_p0597b04║貴。難免雞皮鶴鶴髮侵。鼎內香煙初未散。空中法駕已 

X62n1198《淨土神珠》卷 1 



X62n1198_p0625b20║不為重淪。毗嵐弗輕。寒氷非冷。猛炎甯𪧟熱。端心正

觀。 

X62n1200《時時好念佛》卷 1 

X62n1200_p0636c14║假饒玉葉金珠體難免雞皮鶴鶴髮形 

X62n1201《啟信雜說》卷 1 

X62n1201_p0643a16║昔時俏麗紅顏。翻成灰灰燼今日。荒凉白骨。變作塵

埃。 

X62n1202《淨土紺珠》卷 1 

X62n1202_p0654c06║症。大則喪其本來有。如紙入紅爐。灰灰揚頃刻矣。安 

X62n1202_p0658a20║州鶴鶴哉。雖生平作福。不離人天生死關頭。總跳不 

X62n1202_p0662b15║鎻之牽人無已時。一旦灰灰寒。火傳薪換。臨了一局。 

X62n1202_p0668b03║迎往生勝。三蒙𫎇光超世勝。四聞名得法勝。五聞名 

X62n1202_p0674a02║念。得火滅灰灰寒。念得神號鬼哭。念得天喜神歡。一 

X62n1204《蓮修起信錄》卷 1 

X62n1204_p0688b17║養。延道侶念佛七晝夜。然後焚化。沉其灰灰於盂城之 

X62n1204_p0692b22║修道原非輕易為。死生拋却已心灰灰。任他百業千魔 

X62n1204《蓮修起信錄》卷 5 

X62n1204_p0702b24║使君鶴鶴虱有烏梅各用三錢病可回 

X62n1204_p0703c05║爐內香灰灰一撮案前淨水一杯 

X62n1204_p0703c12║乩盤砂子要三錢臨服香灰灰一撮煎 

X62n1204_p0704a14║[葸-十+夕]𦵇頭調敷好腫毒見此靈 

X62n1204_p0704b02║千人脚下泥[葸-十+夕]𦵇頭同搗勻 

X62n1204_p0704b16║紫甘蔗皮燒灰灰存性 

X62n1204_p0704c08║蜈蚣焙成灰灰全蠍兩三枚 

X62n1204_p0704c18║拜墊草燒灰灰麻油敷病回 

X62n1204_p0705a05║沖和散五錢[葸-十+夕]𦵇蜜敷病痊 

X62n1204_p0705c03║乩砂一撮香灰灰壹兩 

X62n1204《蓮修起信錄》卷 6 

X62n1204_p0708c09║過臭皮袋少惹灰灰塵。與我何涉。若能遇得千魔鍊。一 



X62n1205《報恩論》卷 1 

X62n1205_p0715b07║海寇猖狂凡禁海之外寺宇梵剎皆為灰灰燼自康熈 

X62n1205_p0720a09║方。六經傳本。各自成家。奚待祖龍。始焚繚鶴鶴。迨

法 

X62n1205_p0734b04║者。以此土有成必有壞。（如漢世昆明池劫灰灰。及西

人開壙。見有螺蛉結成之土。而 

X62n1205《報恩論》卷 2 

X62n1205_p0765b03║依正。[(隱-工)/木] 括綱要為句。令拜時曼聲唱念。隨

聲入觀。 

X62n1205_p0777a09║東僧所據之本。直從三寶掃地。歷劫兵火灰灰燼之餘。 

X62n1206《持名四十八法》卷 1 

X62n1206_p0789b24║噉。我以刀砍其足。狗銜啣足至土地廟。號叫而死。一

月後遂得脫骨疽。土人皆知之。此非天之顯報耶。蓮西 

X62n1206_p0791a23║變出金銀無盡 一雀銜啣環報德。楊家高大其門。 

X62n1206_p0791b06║各人早把殺心灰灰。保得身家安泰。 

X62n1207《蓮邦詩選》卷 1 

X62n1207_p0795c08║漸漸鷄皮鶴鶴𩬊。看看行步龍鍾。假饒金玉滿堂。難免 

X62n1207_p0795c19║須臾變灰灰燼。永劫更無烟。 

X62n1207_p0802a10║曾聞白鶴鶴是仙禽。日日飛來送好音。便欲寄書諸善 

X62n1207_p0806c21║月。排空寶葢似雲霞。鴛鴦對浴金池水。鸚鵡雙銜啣玉 

X62n1207_p0807a22║瑟。微風吹樹奏瑤笙。鶴鶴從翡翠簾前下。人在琉璃地 

X62n1207_p0810c24║色深。當念休生差別解。風聲鶴鶴唳盡玄音。 

X62n1207_p0811b19║雲有深山鶴鶴有林。惟予安養是歸心。夜來月照長廊 

X62n1207_p0812b12║鶴鶴巢露滴夢初回。新月半鉤升萬戶。一片白雲何處 

X62n1207_p0812c04║鶴鶴。寒清入骨不成眠。 

X62n1208《唯心集》卷 1 

X62n1208_p0816c20║斷。剎那消盡劫塵灰灰。 

X62n1208_p0818b01║術。却有穿衣喫飯身。鶴鶴樹彫殘甘露滅。鹿園唱徹道 

X62n1208_p0818c10║密。曠劫無明當下灰灰。 

X62n1210《二林唱和詩》卷 1 



X62n1210_p0823c16║深眷。入山尚徘徊。埽室容清宴。所[(百-日+目)/(冗-几+

心)]㥑（俗作憂）業未成。坐 

X62n1211《觀河集節鈔》卷 1 

X62n1211_p0827c04║五岳山人足跡茫。吟風弄月太顛狂。天邊鶴鶴去重回 

X62n1211_p0828c08║佛心即是眾生心。鳥在空林鶴鶴在陰。一語告君君記 

X62n1211_p0829c23║破。掀天揭地一爐灰灰。 

X62n1211_p0830a23║影謝遙天鶴鶴。光留古佛燈。翛然塵市迹。一往火銷

冰。 

X62n1211_p0833a08║處士當年百不營。偏於梅鶴鶴劇多情。梅枯鶴鶴去人何 

X62n1211_p0833c17║李杜文章也劫灰灰。候蟲時鳥漫相猜。毗耶一默無餘 

X62n1212《測海集節鈔》卷 1 

X62n1212_p0837a13║魏美若野鶴鶴。山水無定居。回顧杵臼閒。梅花粲窮

廬。 

X62n1213《瓊樓吟稿節鈔》卷 1 

X62n1213_p0839a11║老鶴鶴唳偏苦。孤猿吟更愁。何如一條㵎。灑落萬山

秋。 

X62n1214《蓮修必讀》卷 1 

X62n1214_p0844a14║出金銀無盡 一雀銜啣環報德。楊家高大其門。含生 

X62n1214_p0844a21║早把殺心灰灰。保得身家安泰。 

X62n1214_p0845a16║貴。難免雞皮鶴鶴髮侵鼎內香煙初未散。空中法駕已 

X62n1214_p0845c04║月。排空寶葢似雲霞。鴛鴦對浴金池水。鸚鵡雙銜啣玉 

X62n1214_p0846c16║漸漸雞皮鶴鶴髮。精神未免枯竭。可憐老眼昏花。恰似 

X62n1214_p0847c11║漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假饒金玉滿堂。難免 

X62n1214_p0847c23║蠱。驀然三寸氣消亡。化作寒灰灰埋下土。五趣遷流不 

X62n1214_p0850b21║夜半子。淨穢相形分彼此。不是娑婆苦折磨。誰肯灰灰 

X62n1214_p0858c14║紙。爐有寒灰灰席有霜。病後始知身是苦。健時多半為 

X62n1214_p0858c18║夢。萬慮灰灰來皎日霜。過去業多心主亂。前趨路險脚 

X62n1214_p0859c15║華宮。龜齡鶴鶴算渾閒事。直得虗空壽量同。 

X62n1214_p0863a03║一句彌陀。悟機尤妙。念極情忘。寒灰灰豆𪹼。 

X62n1214_p0864c17║後。閒雲野鶴鶴夕陽邊。巖前鬱鬱西方境。山外青青極 

X62n1214_p0872c04║灰灰飛煙絕。如空中風。猶碧天月。既無障礙。又能皎

潔。 

X62n1215《普能嵩禪師淨土詩》卷 1 



X62n1215_p0875a21║為官不礙念彌陀。念得彌陀萬物和。化鶴鶴成仙民樂 

X62n1215_p0875c14║愚災。若能改過從前業。念句彌陀業自灰灰。 

X62n1215_p0876c01║後。閒雲野鶴鶴夕陽邊。巖前鬱鬱西方境。山外青青極 

X62n1215_p0877c11║自灰灰。暑往寒來皆是幻。了明心地入蓮胎。 

X63n1217《菩提達磨大師略辨大乘入道四行觀》卷

1 

X63n1217_p0001a12║幸逢法師事之數載。虔恭[言*恣]𧫎啟善蒙師意。法師感 

X63n1218《達磨大師血脉論》卷 1 

X63n1218_p0002b13║佛在何處。心外既無佛。何起佛見。遞 相誑惑。不能

了 

X63n1218_p0004a19║無相救處。貧窮困苦皆從妄想生。若了是心。遞 相勸 

X63n1218_p0004c24║天二十七祖。只是遞 傳心印。吾今來此土。唯傳頓教 

X63n1220《達磨大師破相論》卷 1 

X63n1220_p0011a15║者楊枝。五者淨灰灰。六者蘇䐧。七者內衣。與此七

法。喻 

X63n1220_p0011a21║由如淨灰灰摩身。能辟諸風。六者謂柔和忍辱。由如蘇 

X63n1226《宗門十規論》卷 1 

X63n1226_p0038c18║毀人之長。誑惑於[壓-猒+(邱-丘+黑)]𫑮蠶。咀嚼於屠

販。聲張事勢。矜託 

X63n1231《心賦注》卷 1 

X63n1231_p0085c23║諦。生滅四諦。為灰灰斷之果。不達一心圓教無作四 

X63n1231_p0086a05║法門。亦成灰灰斷之果。皆不能一心圓具十法界之 

X63n1231《心賦注》卷 2 

X63n1231_p0107b03║涅槃。亦如枯樹生華。寒灰灰發𦦨矣。如聲聞於法華 

X63n1231_p0107c11║業。二乘厭棄此心。求灰灰斷果。又凡夫無眼。將菩提 

X63n1231_p0117a03║盈壑。續鳧截鶴鶴。然後方平。 

X63n1231《心賦注》卷 3 

X63n1231_p0132a02║有為相。如金出礦。終不更染塵泥。似木成灰灰。豈有 



X63n1231《心賦注》卷 4 

X63n1231_p0148c02║或瞋或罵。囚執將去。亦聞噑叫悲歎之聲。或見灰灰 

X63n1233《祇園正儀》卷 1 

X63n1233_p0167a07║泉無聲。嶺上猿啼露濕中霄之月。林間鶴鶴唳風回清 

X63n1233_p0167a17║便覺無地容身。慚愧後人軟弱又。況百味珍羞遞 相 

X63n1234《臨濟宗旨》卷 1 

X63n1234_p0169a09║鶴鶴。未若生一日。而得決了之。阿難就教之曰。不善

諸 

X63n1234_p0169a10║佛機。非水潦鶴鶴也。童子歸白其師。師咲曰。阿難老

昏 

X63n1235《智證傳》卷 1 

X63n1235_p0186c05║汝暫相棄。灰灰骨撒長江。勿占檀那地。明年正月廿 

X63n1236《(重編)曹洞五位顯訣》卷 1 

X63n1236_p0197a23║久參作者明[日*夕] 道人。或有差當請垂匠手。云爾。 

X63n1236《(重編)曹洞五位顯訣》卷 2 

X63n1236_p0203b15║寒松晝夜無靈籟老鶴鶴移栖空月巢 

X63n1236_p0203b21║鶴鶴起而巢空。功中退步就位。位裡轉身借功。靈靈 

X63n1236_p0207b10║兼中到斗柄橫斜天未曉鶴鶴夢初醒露氣 

X63n1236《(重編)曹洞五位顯訣》卷 3 

X63n1236_p0213a09║尚排班人末。鶴鶴出銀籠。鳳辭靈木。正翱天際。帝闕

雲 

X63n1239《溈山警策註》卷 1 

X63n1239_p0227b02║豈可緘言。遞 相警䇿。 

X63n1240《溈山警策句釋記》卷 1 



X63n1240_p0244b05║何異不見水老鶴鶴哉。 

X63n1240_p0244b07║若人生百歲。不見水老鶴鶴。不如生一日。而得見了 

X63n1240_p0246a13║感傷歎訝。哀哉切心。豈可緘言。遞 相警䇿。 

X63n1240_p0246a16║乃作此警䇿。遞 相警悟䇿發。而勸勵之。 

X63n1240_p0246a17║記曰。訝嗟怪也。緘封也。遞 傳遞 也。 

X63n1240《溈山警策句釋記》卷 2 

X63n1240_p0249b14║德。必須遁跡灰灰名。蘊潔澄神。非喧囂止絕莫能。澡 

X63n1240_p0253a02║住處涅槃。非同二乘所證灰灰身斷智無餘涅槃。故 

X63n1241《證道歌註》卷 1 

X63n1241_p0264a05║佛所印者。諸佛法門遞 相印可。一印印定。起畢同 

X63n1241_p0268a12║須一番泊。死作餒青蠅。吊不勞白鶴鶴。餓著首陽山。 

X63n1241_p0269a23║在目前。山高海濶栢短松長。柳綠花紅鶯吟鶴鶴唳。 

X63n1241_p0273c16║此也。諸經皆以一法為主。眾法為伴。遞 相建立也。 

X63n1241_p0274a07║三祖鶴鶴勒那。那傳二十四祖師子。子傳二十五祖 

X63n1242《永嘉禪宗集註》卷 2 

X63n1242_p0301a24║類如淨非水灰灰。假水灰灰而洗淨者。此但取其能洗

耳。 

X63n1242_p0301b01║豈以水灰灰而為淨耶。 

X63n1242_p0301b02║石壁云。水灰灰喻能破。淨喻所顯。意云所顯假能破。 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 2 

X63n1244_p0387c17║畵二行龍。守護。即用以結界。經云。或灰灰。或水。

以為界 

X63n1244_p0391c02║關站七日者。或斬斷一手。灰灰布膠漆示諸人者。或 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 3 

X63n1244_p0395b08║於涅槃。不可得而思議。我等鶴鶴林既遠。痛失於前

緣。 

X63n1244_p0396c13║佛。則我家中之慈親也。我等怜[怡-台+屏] 異域。久

勞倚門 

X63n1244_p0401a04║翳。未見旋性之功。倘非大悲之慈親。孰救怜[怡-台+

屏] 之窮 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 5 



X63n1244_p0417c08║鬼畏懼。不敢來受。或火未盡掃灰灰。破碎難用。舉世 

X63n1244_p0424a03║一切檀護至。皆須禮儀周到。不可輕慢。令外護灰灰心 

X63n1244_p0426a18║面前。置大方桌。兩張橫[打-丁+品]𪮐。可供十六大羅

漢等牌位。 

X63n1244_p0435c22║即用灰灰漆封固。雖親族至。不得更開。不張羅孝堂。

不 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 6 

X63n1244_p0447b19║灰灰。不得久停亂擠。須挨班進。違者白客堂行罰。 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 7 

X63n1244_p0472b16║正見之念何有。三。無愧。必顯露造業。犯戒不悔。羞

愧既無。何能改過。四。懶懶惰。必無脩行。不識經律。邪正尚迷。持 

X63n1244_p0487b03║勢。或索錢財。終日奔波。不思靜守皆名外騖。晨昏禮

誦。屢致愆違。行務勤勞。慢不隨眾。皆名避懶懶。命存呼 

X63n1244_p0490c24║人人不能逃人人都忘却者。汝知之平乎。現前爾等。 

X63n1244《百丈清規證義記》卷 9 

X63n1244_p0517c24║南豐（嘉禾）廣昌（平西）瀘溪（鶴鶴城）。○撫州府

（名昭武領縣六）臨川（臨汝）金 

X63n1244_p0518c07║湖（硤州。附府）歸州（稊歸）長陽（陸州）興山（稊

城）巴柬（信陵）長樂（五峯）鶴鶴峯 

X63n1244_p0520c21║平（始康）鶴鶴山（盆允）德慶州（普康）封川（封

興）開建（南靖）。○高州府（高梁 

X63n1244_p0521b15║麗江府（名巨津。領二州。一縣）麗江（縣）鶴鶴慶州

（順州）劍川州（羅魯）。 ○ 

X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 2 

X63n1245_p0529b13║又一展敘寒暄并觸禮如前）。次與新知事遞 相賀謝。

各觸禮三拜 

X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 4 

X63n1245_p0533c24║巾竝灰灰土皂角。打當水廨。齋後洗濯籌布。晚後燒湯 

X63n1245_p0534a20║則大眾冷落。掃箒拂拭常令嚴淨。兄弟圍爐遞 相迴 

X63n1245_p0534a21║避。不得畵灰灰撥火。敲火筯作聲。聚頭閑話。擅便取

火 



X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 6 

X63n1245_p0538a20║前云（此日麤茶。伏蒙𫎇和尚慈悲降重。下情無任感激

之至）。住持人云（重意烹茶。不勝感激。 

X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 7 

X63n1245_p0541a01║出）。洗手先灰灰次土。至後架用皂莢澡豆並洗至肘

前。 

X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 8 

X63n1245_p0544c14║自有無窮之福。僧門和合。上下同心。互有短長。遞

相 

X63n1245《(重雕補註)禪苑清規》卷 10 

X63n1245_p0555c07║飼虎餧鷹猶不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 一羅何惜為眾

生 

X63n1245_p0555c15║耶蟲耶。此言信矣。取緻[糸*表] 作袋濾也萬盡。義淨

三藏 

X63n1246《入眾日用》卷 1 

X63n1246_p0558a03║得以濕手拏門扇并門頰上。右手挑灰灰。後挑土。不得 

X63n1246_p0558a04║以濕手拏灰灰土。不得吐唾和泥土洗手。然後用皂角 

X63n1247《入眾須知》卷 1 

X63n1247_p0560b05║右手挑灰灰後挑土。次用皂角洗手。須念入廁洗淨等 

X63n1248《幻住庵清規》卷 1 

X63n1248_p0583b10║商量。特不過遞 相警䇿耳。切忌妄生穿鑿批判古今。 

X63n1249《叢林校定清規總要》卷 1 

X63n1249_p0600b13║人天眼目。凡請之禮。及看[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

。宜加優異。如有德望蓋 

X63n1249《叢林校定清規總要》卷 2 



X63n1249_p0607c07║拜。（或住持免。只令觸禮三拜）収坐具。參頭謝詞

云。（某等。夙生慶幸。已蒙𫎇和尚慈悲。 

X63n1249_p0618b19║出。不得濕手。拏門扇。并門頰上。右手挑灰灰。後挑

土。不 

X63n1249_p0618b20║得以濕手。拏灰灰土。不得吐唾和泥。洗手。然後用皁

角。 

X63n1249_p0619a24║在外。不得弄香匙火筯。不得撥火灰灰飛。不得聚頭說 

X63n1250《禪林備用清規》卷 1 

X63n1250_p0620c12║盈 嗣法忌昃𣅳 送法衣 

X63n1250_p0626a01║昃𣅳 送法衣 

X63n1250《禪林備用清規》卷 2 

X63n1250_p0627a22║云。（方丈請。兩班。西堂。單寮。大耆舊。蒙𫎇堂。

侍者。禪客。即今就寢堂獻湯云）參前出免人事 

X63n1250_p0627c18║伏蒙𫎇和尚慈悲開示。下情不勝感激之至）復位三拜。

進前云。（即日孟夏。謹時。恭惟。堂頭 

X63n1250_p0627c22║禮三拜。進云。（某等夙生慶幸。獲蒙𫎇和尚慈悲開

示。下情不勝感激之至）普同問訊 

X63n1250《禪林備用清規》卷 3 

X63n1250_p0631b22║分四版頭。問訊。謝眾臨屈。遞 相恭敬之義。盖僧堂

點 

X63n1250_p0632b08║委曲勉諭。俾遞 相恭敬。六和共聚。按式有三座。第

一 

X63n1250_p0634c04║畢。茶遍。首座至住持前行禮。初展詞云。（此際麤

茶。特蒙𫎇和尚慈悲 

X63n1250《禪林備用清規》卷 4 

X63n1250_p0635b22║展具三拜。進前云。（某蒙𫎇山門使令。攀屈尊嚴。得

奉尊顏。下情不勝感激之至）又三 

X63n1250_p0636b06║（此日水飯。伏蒙𫎇和尚降重。下情不勝感激之至）二

展寒溫。觸禮三拜。送住持 

X63n1250_p0636b18║特蒙𫎇和尚慈悲降重。下情不勝感激之至）二展寒溫。

觸禮三拜。畣拜。送新 

X63n1250_p0636b19║命出後門。專使入。住持前行禮。初展云。（此日伏蒙

𫎇和尚降重。下情 

X63n1250_p0637a22║插香。初展云。（茲蒙𫎇和尚光據法筵。下情不勝感激

之至）答云。（叨據名藍。下情愧悚）二 



X63n1250_p0637c01║拈衣。當舉話披法衣。次專使插香行禮。初展云。（此

日伏蒙𫎇 

X63n1250_p0637c17║通用詞云。（伏蒙𫎇和尚。光據法筵。下情不勝感激之

至）答云。（叨據名藍。不勝愧竦）進罣 

X63n1250_p0638b02║下座。方丈客頭喝請云。（方丈和尚。請諸山和尚。兩

班西堂。大耆舊。蒙𫎇堂。侍者禪客。 

X63n1250《禪林備用清規》卷 6 

X63n1250_p0640c06║久思示誨。伏望慈悲。特賜開允）畣云。（既蒙𫎇堅

請。不敢固辭）普同觸禮一拜。請已。 

X63n1250_p0640c09║謝詞云。（某甲幸獲依棲。貴圖藏拙。既蒙𫎇見舉。不

敢有違）畣云。（象駕既臨。法輪常轉。不合奉煩。冀以 

X63n1250_p0640c11║寄重。仰丐埀情）法眷參學詞云。（此蒙𫎇旨揮。令受

兄弟問訊。雖無深證。不敢固辭。下情無任 

X63n1250_p0640c24║詞云。（既蒙𫎇使令。勉顏承領。慈悲包荒。不勝愧

悚）次堂司行者。引至庫司。諸 

X63n1250_p0641b14║蒙𫎇堂頭和尚慈旨。令歸庫司。一年已滿。心力疲倦。

告退歸堂。謹白）再鳴槌一下。從龕 

X63n1250_p0641b15║後左。出住持前。兩展三禮。初展云。（某等昨蒙𫎇甄

錄。自愧非材。下情無任 

X63n1250_p0641b23║行禮。初展云。（某等自慚匪器。過蒙𫎇甄錄。下情不

勝愧悚）二展寒溫。觸禮三 

X63n1250_p0643b18║首座直趨住持前行禮。初展云。（此日特蒙𫎇煎點。禮

意過勤。下情不勝愧悚） 

X63n1250_p0644b02║寮主一旬職滿。五更鐘鳴時。詣堂司稟退云。（某昨蒙

𫎇尊旨。令 

X63n1250_p0644b15║望寮之職。即排隣戒者。具名上牌。遞 相成全。預知

寮 

X63n1250《禪林備用清規》卷 7 

X63n1250_p0646b10║茶湯。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 後瞻前。訓兄弟。行

典刑。中規合矩。坐禪領眾。 

X63n1250_p0648b05║警火盜。灰灰記漏跡。待晴整捉。凡大修造。各有司

存。勤 

X63n1250_p0649a17║灰灰土常滿。或時狼藉打併。宜勤討柴洗籌。俯恤人

力。 

X63n1250《禪林備用清規》卷 8 

X63n1250_p0651b10║蒙𫎇和尚令依附左右。伏望甄錄）答云。（山門多幸。

同守寂寥）取度牒。付與維那。對 



X63n1250_p0651b16║了。稟云。（適蒙𫎇維那令歸上寮。依附左右。伏望甄

錄）畣云。（茲者多幸。同守寂寥）對觸禮 

X63n1250_p0651c01║甄錄。住持兩班送歸單寮。若辭即蒙𫎇堂亦兩班相送。

住持居主位。對觸禮一拜。詞云。即日恭惟。堂頭和尚。起居 

X63n1250_p0651c09║進云。（某等。重蒙𫎇和尚𠬧錄。只歸僧堂隨眾）答

云。（山門禮當延送）即送歸蒙堂。住 

X63n1250《禪林備用清規》卷 9 

X63n1250_p0655b14║遽飛於鶴鶴樹。理畢竟於生滅。孝當悼於莊嚴。薄具薦 

X63n1250_p0658b15║之。單定。堂司行者覆方丈兩班。挂牌報眾。送灰灰。

備香 

X63n1250《禪林備用清規》卷 10 

X63n1250_p0661a01║銜啣袈裟。不得以頦勾袈裟。摺了置之。問訊而去。殿

堂 

X63n1250_p0661c19║桶。換鞋。濕手不得拏門扇并門頰。右手挑灰灰後挑

土。 

X63n1250_p0661c20║濕手不可拏灰灰土。不得吐唾和泥。洗手須用皁角。洗 

X63n1250_p0665b25║戒師梵師詣方丈致謝。初展詞云。（蒙𫎇差受戒。不敢

告辭。人事荒踈。有淹 

X63n1251《叢林兩序須知》卷 1 

X63n1251_p0670c19║早晚路燈。及時照管。并謹慎火燭柴灰灰等。 

X63n1251_p0676b02║草。掃淨壇所。並開壙收置亡僧靈骨。或石崩灰灰拆。 

X63n1252《禪林疏語考證》卷 1 

X63n1252_p0680b06║得而思議。我等鶴鶴林既遠。痛失于前緣。像法猶存。

忝 

X63n1252_p0680c05║三解脫德。○鶴鶴林事苑曰。世尊臨般涅槃。其娑 

X63n1252_p0680c06║羅林垂覆寶牀。時即慘然變白。猶如白鶴鶴。故曰鶴鶴 

X63n1252《禪林疏語考證》卷 2 

X63n1252_p0693c17║之光。永永蓬居絕煙滅灰灰飛之幻。出入咸沾于優渥。 

X63n1252_p0699b20║上。有詔書銜啣木鳳口中。放數百丈緋繩迴轉飛下。 

X63n1252_p0699c24║之時。庸致銜啣環之悃。（入佛事）伏願潤屋計成克家

謀 

X63n1252_p0700a08║傳曰。令尹南轅返斾。註將皈也。○銜啣環見上。○ 



X63n1252《禪林疏語考證》卷 3 

X63n1252_p0705c22║應留鶴鶴。仙遊豈化猿。○閻羅謂十王第五閻羅 

X63n1252_p0708b01║見圓覺經。○風木悲見上。○歸來之鶴鶴述異 

X63n1252_p0708b03║夏黃鶴鶴樓上。望西南有物飄然降自霄漢。俄頃已 

X63n1252_p0708b04║至。乃駕鶴鶴之仙也。鶴鶴止戶側。仙者就席。羽衣虹

裳。 

X63n1252_p0708b05║相與欵對已乃辭去。跨鶴鶴騰空妙然烟滅。○返哺 

X63n1252_p0708c19║全蘭蕙之夙心。抵桑榆之晚景。不知不覺遽興鶴鶴弔 

X63n1252_p0709a06║下。○鶴鶴弔晉書曰。陶侃丁母憂在墓下。忽有二 

X63n1252_p0709a07║客來弔。儀服鮮異。禮畢遣人尋之。但見雙鶴鶴飛天 

X63n1252_p0709b23║豈堪樹木之風聲。駕鶴鶴來歸空誦蓼莪而雨泣。茲適 

X63n1252_p0709c03║下。瞻悵久之。○黃壤○哺烏○駕鶴鶴○蓼莪並 

X63n1252_p0713c16║者秦穆公時人。善吹簫。能致白鶴鶴孔雀。公女弄玉 

X63n1252_p0714a21║藏舟○易簀並見上。○鶴鶴鳴子和易係辭曰。 

X63n1252_p0714a22║鳴鶴鶴在陰。其子和之。又劉禹錫吟白君哭崔兒詩 

X63n1252_p0716b18║蜂子投窗牕求出。師曰。世界如許濶不肯出。鑽他故 

X63n1252《禪林疏語考證》卷 4 

X63n1252_p0718c22║葢聞知生悟死雖鐵漢也自成灰灰。逐影迷真縱金佛 

X63n1252_p0719c04║牛。雷[怡-台+(奐-大+(一/八))]愌得之。張華分其一焉。

○翳眼見上。○天 

X63n1252_p0720c13║祥雲扶曉日千年玄鶴鶴舞華辰。 

X63n1252_p0721c17║禪衲如孤雲野鶴鶴何天不可飛。 

X63n1255《禪家龜鑑》卷 1 

X63n1255_p0743a16║淨須用冷水。洗手須用皂角。又木屑灰灰泥亦通。 

X63n1255_p0743a17║若不用灰灰泥。則觸水淋其手背垢穢尚存。禮佛 

X63n1256《宗門玄鑑圖》卷 1 

X63n1256_p0752c15║至道。寒灰灰吐𦦨曉真心。但能會取不會底好。不是 

X63n1256_p0753a10║溈山與仰山機暗獨難言飛鶴鶴開䨥翼 

X63n1257《博山禪警語》卷 1 

X63n1257_p0759a14║古人𦘕一石灰灰圈。道理不明。脚步不出圈內。今人縱 

X63n1257《博山禪警語》卷 2 



X63n1257_p0761c20║玄沙云。必須對塵對境如枯木寒灰灰。臨時應用。不失 

X63n1257_p0761c22║如枯木寒灰灰。盖無心不失其宜。盖應物豈與灰灰心泯 

X63n1257_p0764c12║山云。峯巒挺異。鶴鶴不停機。靈木迢然。鳳無依倚。

當知 

X63n1257_p0764c17║箇徹處。豈可抱愚守株。滯在一隅。甘心做籠中之鶴

鶴。 

X63n1258《禪宗直指》卷 1 

X63n1258_p0769b19║外道教令身心斷滅。化為枯木寒灰灰。亦從靜境而 

X63n1258_p0769b21║與枯木寒灰灰何異。工夫處於靜境。只要發明衣線 

X63n1258_p0773c23║佛言無念。此無妄念。正念不灰灰滅。般若智在也。外

道 

X63n1258_p0773c24║言無想。正念灰灰滅。無般若智熏觀也。 

X63n1259《禪門鍛鍊說》卷 1 

X63n1259_p0774b16║及明中葉。鍛鍊法廢。寒灰灰枯木。坑陷殺人。幸天童

悟 

X63n1259_p0776c01║叩關擊節。必無冀矣。故曰省發難也。冷灰灰豆𪹼者。

縱 

X63n1259_p0778a03║能備舉。最易犯者。無如迸氣胸前以為勇猛。及灰灰心 

X63n1259_p0778a11║不來等話。密念幾迴。遂認四大非有。萬法俱空。灰灰

心 

X63n1259_p0779c14║冷禪。寒灰灰枯木。古廟香爐。冷啾啾地。不動不搖以

為 

X63n1259_p0779c19║有開示死話頭。令其灰灰心冷坐。相率入枯木堂。習不 

X63n1259_p0780a05║不斷者。有死銜話頭而不起疑情者。有沈坐冷灰灰而 

X63n1259_p0780c06║沈著。而灰灰冷成病。執而不能化者。法當用活。應殺

而 

X63n1259_p0780c08║而又殺。學人灰灰滅。病在膏肓。不應更於披枷帶鎖。

方 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 1 

X64n1260_p0001c07║重。向紙錢灰灰裏坐臥。舍花雨梵樂之供。就厨房竹筒 

X64n1260_p0009a09║丈。金烏普照大光明。直得東海鯉魚。振鬣𩮻揚鱗。南

國 

X64n1260_p0009c08║小。灰灰頭土面。且與麼過。山僧每遇月朔。特地鬬釘

家 

X64n1260_p0010a05║生道。四海浪平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高。 

X64n1260_p0012b04║然。從此灰灰飛煙滅後。任伊到處覓天尊。急著眼看。 



X64n1260《列祖提綱錄》卷 2 

X64n1260_p0013b15║家田地。枯木生枝。古廟香爐。寒灰灰再𦦨。莫不一切

語 

X64n1260_p0013c20║我人業識。當體煙滅灰灰飛。現前身世。根境塵勞。徹

底 

X64n1260_p0018a20║西來事。今朝特地新。昔為比丘相。今作老君形。鶴鶴

氅 

X64n1260_p0018a24║披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既爾。眾人亦然。大家

成 

X64n1260_p0018b12║月吟風。一任乘雲仙客。駕鶴鶴高人。來此呪水書符。

叩 

X64n1260_p0018c10║一秋毫。有時冷啾啾地。如枯木朽株寒灰灰死火。一念 

X64n1260_p0019a05║灰灰再燄枯木重榮。不離俗形。而作僧形。不出魔界。

而 

X64n1260_p0019a10║解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。 

X64n1260_p0019a12║晨起。戴樺皮冠披鶴鶴氅。執象簡穿朱履。使擊皷集

眾。 

X64n1260_p0019a17║地。隨易僧。復提鶴鶴氅曰。如來昔日貿皮衣。數載慚

將 

X64n1260_p0019a18║鶴鶴氅披。還我丈夫調御服。須知此物不相宜。擲之。

舉 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 3 

X64n1260_p0021b06║雪巖欽禪師。祈晴上堂。久兩雨不晴。浸爛衲僧鼻孔。

如 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 5 

X64n1260_p0030b22║眼幾曾開。果然見得明星現。未到門庭冷似灰灰。 

X64n1260_p0033a18║十年前冷灰灰中𪹼出烏荳。換老胡眼睛去也。喝一喝 

X64n1260_p0033c08║堆灰灰了也。諸人還知麼。喝一喝。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 6 

X64n1260_p0036a05║角。一喝不掩耳。鷺鷥騎白鶴鶴。清規鑑得麼。夜來巡

火 

X64n1260_p0037c05║雪巖和尚忌拈香。咄哉老賊。偷心未息。石灰灰布袋。

到 

X64n1260_p0038b15║合眼不成夢。尋常雖禮拜。將輕曾愽重。新更住鶴鶴

林。 



X64n1260_p0040a08║掃鶴鶴林玄素禪師塔。請上堂。會即不會。疑即不疑。

兩 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 7 

X64n1260_p0046b08║如枯木寒灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂

光 

X64n1260_p0052a05║畔。把瘦笻坐磐石。與五湖衲子。時話玄微。灰灰頭土

面。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 8 

X64n1260_p0055b05║滿頭灰灰。笑罵豐干者老賊。 

X64n1260_p0058b18║斗。孤雲野鶴鶴。阿呵呵。 

X64n1260_p0061b13║雪峰空禪師上堂。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜鸚鵡 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 9 

X64n1260_p0065b17║倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不風 

X64n1260_p0067a20║潭風凜凜。垂下拂子曰。鶴鶴歸霄漢背摩天。 

X64n1260_p0071a14║處藏身。折拆東籬。補西壁。撞著不空見菩薩請示念佛 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 10 

X64n1260_p0072c24║上堂。夜半烏鷄抱鵠卵。天明起來生老鸛。鶴鶴毛鷹嘴 

X64n1260_p0073b11║豐老子道。峯巒秀異鶴鶴不停機。靈木迢然鳳無依倚。 

X64n1260_p0074a09║大洪遂禪師上堂。召大眾。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踏踏 

X64n1260_p0074c13║是。去住無依了無向背。還委悉麼。而今分散如雲鶴

鶴。 

X64n1260_p0079a04║之心。若能如是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴夷 

X64n1260_p0081b13║雲峯璿禪師上堂。休去。歇去。一念萬年去。寒灰灰枯

木 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 11 

X64n1260_p0083a23║諸上座揀一兩則話。還願樂麼。諸上座。鶴鶴脛長。鳧

脛 

X64n1260_p0091a03║權息此時心。諸方爐鞴如灰灰冷。少室門庭似海深。若 

X64n1260_p0091a16║畫云。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千里謾追風。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 12 



X64n1260_p0092c14║麼時如何。萬機罷盡龜藏六。一性圓明鶴鶴出籠。 

X64n1260_p0096a12║躍出衝浪錦鱗。冷灰灰中撥起亘天烈𦦨。直得如是。也 

X64n1260_p0096b11║如灰灰時如何。山云猶是時人公幹。僧云幹後如何。山 

X64n1260_p0098b04║頭結。其或未然。豆向寒灰灰𪹼出來。復舉玉泉和尚示 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 14 

X64n1260_p0111c02║尺懸崖。口銜啣樹枝。手無所攀。脚無所踏。樹下有人

問 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 16 

X64n1260_p0126b07║便教他寒灰灰枯木去。一條白練去。古廟香爐去。冷湫 

X64n1260_p0130b18║東山齊己禪師蓮社會道友請上堂。漸漸鷄皮鶴鶴髮。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 17 

X64n1260_p0136c06║衫黑驂[袖-由+直]𫌁裰。莫騁尖新鋒措。仔細約束身

心。勿令世 

X64n1260_p0137a16║為法忘軀。寒灰灰冷月深思古德非少善而得見如來。 

X64n1260_p0139c01║見心復禪師掩關示眾。槁木形骸百念灰灰。溪猿野鶴鶴 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 18 

X64n1260_p0142b18║拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不 

X64n1260_p0144c06║莖曲。奇怪。諸禪德。是牛鼻。勒芒繩。是馬口。銜啣

生鐵。提 

X64n1260_p0148c10║身形似鶴鶴形。千株松下兩圅經。我來問道無餘說。雲 

X64n1260_p0149a01║出駟馬難追。事到如斯不免塗灰灰抹土。葢為祖禰不 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 21 

X64n1260_p0168b13║天。呈起曰。看彩鳳銜啣出。且道如何委悉。急急如律

令。 

X64n1260_p0170a14║況僧家也無固無必。住則孤鶴鶴冷翹松頂。去則片雲 

X64n1260_p0170b02║灰灰頭土面則埋沒自己。如今恁麼也得不恁麼也得。 

X64n1260_p0172b05║資作麼生道。九萬里鵬纔展翼。三千年鶴鶴便翱翔。復 

X64n1260_p0172b18║云。鶴鶴有九霄難翥翼。馬無千里謾追風。久立珍重。 

X64n1260_p0174a19║路口土面灰灰頭利物應機。雖則埋沒自己。無乃太屈 

X64n1260_p0174a22║土面灰灰頭。或土面灰灰頭。不得孤峰獨宿。恁麼中有

不 



X64n1260《列祖提綱錄》卷 22 

X64n1260_p0181a22║紅塵却自歸。而今避不得也。且混俗和光灰灰頭土面。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 23 

X64n1260_p0186c13║中一寸灰灰已冷。頭上千莖雪未消。老步只宜平地去。 

X64n1260_p0191b15║一鶴鶴不棲雙木。一客不煩兩家。不見道先行不到末 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 25 

X64n1260_p0203a08║億萬春。復舉僧問當山諲禪師。掩息如灰灰時如何。諲 

X64n1260_p0204a01║一下云。九萬里鵬纔展翼。三千年鶴鶴便翱翔。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 26 

X64n1260_p0208b09║手眼共山僧建立宗旨。會麼。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無 

X64n1260_p0208c09║麼生是本來人。良久云。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里 

X64n1260_p0210a13║鳧短鶴鶴長。所以老圓悟於諸佛出身處道。薰風自南 

X64n1260_p0210c07║猿摘去。玉華晚後鳳銜啣來。師云。正偏回互不犯鋒

鋩。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 27 

X64n1260_p0215b20║起布裙入泥入水。分毫上定當。升合裏論量。折拆東籬 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 28 

X64n1260_p0220a20║諸方寒灰灰枯木坐在無魂必死之地。妙嚴有些子神 

X64n1260_p0220b19║孤鶴鶴以為隣。誓弘般若報佛深恩。奉勸後代兒孫。莫 

X64n1260_p0223a17║土。長沙召秀才。才應諾。沙云。黃鶴鶴樓崔顥題後。

秀才 

X64n1260_p0223a19║云。百千諸佛但聞名。國土從來作麼生。黃鶴鶴樓中詩 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 30 

X64n1260_p0230c11║龍門遠禪師退褒禪寺上堂。一去一來松上鶴鶴。半開 

X64n1260_p0232b14║本望長縣慧照。何期遽斂春光。庭柯慘鶴鶴樹之容。四 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 31 



X64n1260_p0236b07║牛銜啣月走。崖前石虎抱兒眠。吾兄既達元初本。何故 

X64n1260_p0237c03║法幢摧。五蘊山中化作灰灰。昨夜泥牛通一線。黃龍從 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 32 

X64n1260_p0243c20║密庵傑禪師請前堂首座鶴鶴林印和尚立僧上堂。佛 

X64n1260_p0246c19║亡僧各各燒作一堆灰灰送在三塔裏了。如今在甚處 

X64n1260_p0247c02║纔奮迅。三千年鶴鶴便翱翔。 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 33 

X64n1260_p0249a16║恩一句作麼生道。九萬里鵬纔展翼。十千年鶴鶴便翱 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 34 

X64n1260_p0257a18║鶴鶴歸失故翔。欲起山門千載色。請栽大樹作陰凉。 

X64n1260_p0258c08║燈。然也滅也無不可。燈監寺還知麼。灰灰飛煙滅後。

優 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 35 

X64n1260_p0261a17║灰灰。故能死生若脫。但只恁麼去。恐守寒嵒異草青。

坐 

X64n1260_p0261b07║嶸。而今黃鶴鶴樓拳倒。鸚鵡洲前月正明。急著眼。好

惺 

X64n1260_p0266a08║高峰妙禪師為志足淨人火。生不足。死有餘。灰灰飛煙 

X64n1260_p0266a24║古梅友禪師為榮道者入塔。灰灰飛大野。骨節還山。𪹼 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 37 

X64n1260_p0274a04║野盤僧身為逆旅。灰灰心老衲未免攢眉。杜口維摩也 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 39 

X64n1260_p0293c03║日若非兩班賢佐協力扶持。便見灰灰寒火冷。以故不 

X64n1260_p0294b02║云。醉乘白鶴鶴登雲闕。夢跨青鸞入絳宮。酒醒眼開俱 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 40 

X64n1260_p0295b12║正綢繆。紙灰灰堆滿三尺塚。哭倒斜陽恨未休。大眾。

為 

X64n1260_p0296a22║住。師云。二尊宿折拆東籬補西壁。抱橋柱洗澡把䌫放 



X64n1260_p0299b22║宣說文句及心皆同灰灰燼。是名了義。山中今日滿散 

X64n1260_p0299c02║心皆同灰灰燼底道理。雲門大師道。直得觸目無礙。祇 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 41 

X64n1260_p0304c21║交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發𦦨片雪不留。任 

X64n1260_p0305b07║爐中生炭滿空紅。挑灰灰弄土非相許。濶論高談豈相 

X64n1260_p0305b21║開爐上堂。火冷灰灰寒炭又無。大家兀坐嘴盧都。冷灰

灰 

X64n1260《列祖提綱錄》卷 42 

X64n1260_p0306a06║華。水底輝騰赤焰。冷灰灰堆裏撥出火種。毛端盤結青 

X64n1260_p0306b05║著得智巧也無。聊說一偈。十方世界火爐濶。冷灰灰堆 

X64n1260_p0306b09║灰灰裏撥著星兒之火。向死柴頭上發機燎起亘天烈 

X64n1260_p0306c05║灰灰弄火。雲居則不然。相共圍爐燒火向。主賓道合自 

X64n1260_p0306c14║向甚麼處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒灰灰燒殺人。 

X64n1260_p0306c18║禪和。衲帔蒙頭打坐。不是冷眼旁觀。免見挑灰灰弄

火。 

X64n1260_p0308c09║覩。秦時𨍏轢鑽。頭尖漢祖殿前樊噲怒。曾聞黃鶴鶴樓 

X64n1261《祖庭事苑》卷 1 

X64n1261_p0315a11║玄鶴鶴相鶴鶴經云。鶴鶴者。陽鳥也。稟金氣以生。二

年。頂 

X64n1261_p0315a15║鶴鶴。二千六百歲。飲而不食。胎化。產而為仙人之騏 

X64n1261_p0315a20║一奏之。有玄鶴鶴六集于郭門。再奏之。延頸而鳴。舒 

X64n1261_p0317c07║[狂-王+介] 狗上正作疥。音介。癩也。 

X64n1261_p0318b17║直。直則無力。[于-干]㇏。此為挑。挑為趯。須存鋒得

勢而出。 

X64n1261_p0318b19║而須和。[白-日]㇒。此為啄。須疾為之。乀。此為磔。

不得疾而 

X64n1261_p0320b18║入水見長人桉耀禪師錄。唐武後后召嵩山老安．北 

X64n1261_p0322c18║由是雲門之道復振於江淅浙。都尉李侯奏章服。侍 

X64n1261《祖庭事苑》卷 2 

X64n1261_p0333a20║自己尚似生冤家。豈況從人得。山曰。冷灰灰裏一粒 

X64n1261_p0338b09║霜山之陽。又宋僧傳云。得不灰灰之骨數片。頂盖一 

X64n1261《祖庭事苑》卷 3 



X64n1261_p0343c24║愜作禮。述偈云。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函 

X64n1261_p0346b13║正陽雲出。張如白鶴鶴。 

X64n1261_p0351b11║因事叢林或說因事。往往妄議當日[彳*畏]𪫑瑣世諦雜 

X64n1261_p0352a04║鶴鶴望飛來雙白鶴鶴篇曰。五里一反顧。十里一裴回。 

X64n1261_p0353a12║擬寒山擬。比擬也。寒山子詩云。白鶴鶴㘅苦桃。千里 

X64n1261_p0353b17║切無染淨因。如棘刺自[絲*戍]。鳥色非染。鶴鶴色自

白。瑜 

X64n1261_p0356a24║隈烏灰灰切。倚也。 

X64n1261_p0356b19║愍衰草．寒來悲落桐．夕行聞夜鶴鶴．晨征聽曉鴻．解 

X64n1261_p0357c02║鶴鶴樹涅槃經。爾時。世尊娑羅林下寢臥寶牀。於其 

X64n1261_p0357c06║白。猶如白鶴鶴。枝葉．花果．皮𠏉。悉皆𪹼烈墮落。

漸漸 

X64n1261_p0357c13║享味也。暇。丁貫切。籤[月*車] 也。 

X64n1261_p0358a17║昳徒結切。日昃𣅳也。 

X64n1261《祖庭事苑》卷 4 

X64n1261_p0362b08║日角朱建平相書云。[谷*頁] 有龍犀入髮。左角日。右

角 

X64n1261_p0363b15║吾祖即宣鑒禪師。武陵太守薜薛延望請居德山古 

X64n1261_p0366a12║耳。後有餉鶴鶴者。遁曰。爾冲天之物。寧為耳目之翫 

X64n1261_p0368b06║士龍世說。荀鳴鶴鶴．陸士龍二人未相識。因會張茂 

X64n1261_p0368b08║常語。陸舉首曰。雲間陸士龍。荀。日下荀鳴鶴鶴。陸

曰。 

X64n1261_p0370b04║[跳-兆+舜] 正作躡。足輒切。 也。 

X64n1261_p0373a06║駢羅上[箔-白+(甫-、)]䈬眠切。謂駢闐羅列也。 

X64n1261《祖庭事苑》卷 5 

X64n1261_p0377c17║唳鶴鶴鶴鶴頓曲。其聲出戾。故以鶴鶴鳴為唳。 

X64n1261_p0382b03║灰灰池玉管截竹為管謂之律。置之密室。以葭莩為 

X64n1261_p0382b04║灰灰。以實其端。其月氣至。則飛灰灰而管空。見蔡邕

月 

X64n1261_p0383a12║捕群鶴鶴。孚乳滋長。展轉相生。其數無限。養鶴鶴之

法。 

X64n1261_p0383a13║以水和乳。乃得飲之。鶴鶴之常法。當飲之時。鼻孔出 

X64n1261_p0383a15║思世事。長項白鶴鶴以水和乳令飲。但飲其乳。唯有 

X64n1261_p0383a16║水存。王曰。此事實否。答言。王當日驗。王令鶴鶴

飲。果 

X64n1261_p0384c13║劫灰灰漢武穿昆明池。池底得黑灰灰。帝問于東方朔。 

X64n1261_p0384c15║以問之。蘭曰。世界終盡。劫火洞燒。此灰灰是也。○

前 



X64n1261《祖庭事苑》卷 6 

X64n1261_p0388c06║派渺上匹賣切。分流也。下綿沼切。渺[泳-永+晶] 。

水貌。 

X64n1261_p0389c22║鶴鶴九皐詩。鶴鶴鳴九皐。聲聞于野。箋云。皐。澤中

水溢 

X64n1261_p0393a06║縣令楊[流-ㄊ+口] ．刺史柳無添。於石角村捕得之。

因劾問。 

X64n1261_p0394b01║視之。日云。大眾鶴鶴望。乞師一言。山云。路逢死蛇

莫 

X64n1261_p0394c07║得辨真偽。便縱火焚經。經從火化。悉成灰灰燼。時佛 

X64n1261_p0399c14║侏[仁-二+張] 侏與倜同。張流切。乖也。下正作倀。

音張。狂也。 

X64n1261_p0400c06║水涸音鶴鶴。毗柰耶雜事云。阿難陀與諸苾芻在竹 

X64n1261_p0400c07║林園。有一苾芻。名水老鶴鶴。而說頌云。若人壽百

歲。 

X64n1261_p0400c08║不見水老鶴鶴。不如一日生。得見水老鶴鶴。時阿難陀 

X64n1261_p0401a10║乘以灰灰身滅智為無餘。無餘有三。一．煩惱餘。二．

業 

X64n1261_p0401a14║處涅槃也。謂不住菩薩變易生死。不住二乘灰灰斷 

X64n1261_p0408a05║蟾[虫*糸]𫊺下正作蜍。音余。 

X64n1261_p0408a12║七多羅樹。往返空中。化火三昧。須臾頃間。灰灰生四 

X64n1261《祖庭事苑》卷 7 

X64n1261_p0415b06║姓冉。鵞州鴻鶴鶴縣人。晚因問僧生緣。僧曰。越州諸 

X64n1261_p0417a20║身於[仁-二+劉]𪝵陽陶家坊。人不之識。洞山价訪而得

之。辟 

X64n1261_p0417b24║僧問。如何是佛法大意。師曰。華表挂頸木鶴鶴飛。至 

X64n1261_p0419b04║聞之。師曠不得已。援琴而鼓之。一奏之。有玄鶴鶴

二。 

X64n1261_p0420c01║道放多少光。侍者曰。昔日鶴鶴林。今朝和上。師以手 

X64n1261《祖庭事苑》卷 8 

X64n1261_p0425b10║鶴鶴樹世尊臨般涅槃。其娑羅林垂覆寶牀。時即慘 

X64n1261_p0425b11║然變白。猶如白鶴鶴。故曰鶴鶴樹。 

X64n1261_p0429c24║木鶴鶴飛搜神記云。遼犬城門外有華表柱。忽有一 

X64n1261_p0430a01║白鶴鶴集頭。時有一少年舉弓欲射之。鶴鶴乃飛去空 

X64n1262《禪林寶訓音義》卷 1 



X64n1262_p0437a19║聚灰灰。 

X64n1262_p0455a20║摧。白楊更有過人處。盡夜寒爐撥死灰灰。 

X64n1262_p0456b23║驚異。平以钁破其腦。益油薪。俄成灰灰燼。眾以其事 

X64n1262_p0460a07║水潦鶴鶴阿難至竹林中。聞有比丘。誦法偈曰。若人 

X64n1262_p0460a08║生百歲。不見水潦鶴鶴。不如生一日。而得覩見之。阿 

X64n1262_p0460c11║脚下行。金雞解銜啣一粒粟。供養十方羅漢僧。謂首 

X64n1262_p0466c02║薜薛守。中山賈瓊。太原王珪。清河房玄齡。鉅鹿魏

徵。 

X64n1263《禪林寶訓合註》卷 3 

X64n1263_p0500c24║山摧。白楊更有過人處。盡夜寒爐撥死灰灰。 

X64n1263_p0502c15║功名。灰灰心泯智。于空山大澤之中。㵎飲木食而終其 

X64n1263_p0503c09║驚異。平以钁破其腦。益油薪。俄成灰灰燼。眾以其事 

X64n1263_p0509c20║乎。去聖逾遠。水潦鶴鶴之屬。又復縱橫。使先聖化

門。日 

X64n1263_p0510a07║水潦鶴鶴阿難至竹林中。聞有比丘。誦法偈曰。若 

X64n1263_p0510a08║人生百歲。不見水潦鶴鶴。不如生一日。而得覩見之。 

X64n1263_p0511a24║脚下行。金雞解銜啣一粒粟。供養十方羅漢僧。謂首 

X64n1263_p0512c22║ 憤扶粉切 悱孚匪切 [鸚-女+隹] 其愚切 

X64n1263《禪林寶訓合註》卷 4 

X64n1263_p0521a09║茲大振（懶懶菴集）。 

X64n1263_p0521c07║歸送我殘年。（六）師心如死灰灰。形亦如槁木。胡為

衲子 

X64n1263_p0522a23║給事吳公謂簡堂曰。古人灰灰心泯智。于千巖萬壑之 

X64n1264《禪林寶訓拈頌》卷 1 

X64n1264_p0526c03║屏除聲色得常樂放適雲中飛野鶴鶴 

X64n1264_p0531a14║煉到情思毫末盡勿嫌衲帔積塵灰灰 

X64n1265《禪林寶訓順硃》卷 2 

X64n1265_p0557c15║不少。故禍䄀一定。是生的理。應如是矣。聖人云。多

經 

X64n1265_p0574c04║得力處。淅浙翁每以此舉似於人。璨隱山亦云。常住金 

X64n1265《禪林寶訓順硃》卷 3 

X64n1265_p0580b22║功名。灰灰心泯智於空山大澤之中。㵎飲木食而終其 

X64n1265_p0580c09║之貴。忘碩大之功。溥布之名。死灰灰其心。泯滅其



智。 

X64n1265_p0591a20║乎。去聖逾遠。水潦鶴鶴之屬。又復縱橫。使先聖化

門。日 

X64n1265_p0591b01║水潦鶴鶴。阿難見比丘誦法偈云。若人生百歲。不見 

X64n1265_p0591b02║水潦鶴鶴。不如生一日。而得覩見之。阿難聞已歎曰。 

X64n1265_p0591c03║佛世來。愈是差遠。水潦鶴鶴之類。又復出來縱橫。不 

X64n1265_p0593a21║路。道一也。要假兒孫脚下行。石頭也。金雞解銜啣一 

X64n1265《禪林寶訓順硃》卷 4 

X64n1265_p0608b09║正而叢林之興乎（隳音灰灰）。 

X64n1265_p0613b15║之此行。如孤雲野鶴鶴。聊暫出入。遐邇士庶。驚其未 

X64n1265_p0613b23║師心如死灰灰。形亦如稿木。胡為衲子歸。似響答空

谷。 

X64n1265_p0613c01║六言。以我推師之心。心無其心。如死灰灰一樣。更觀 

X64n1265_p0614b11║給事吳公謂簡堂曰。古人灰灰心泯智于千巖萬壑之 

X64n1265_p0614b21║隱士。死灰灰其心。泯滅其智。深入於千巖萬壑之中。 

X64n1266《禪林寶訓筆說》卷 1 

X64n1266_p0621a24║無人敵。遂作商郊一聚灰灰○周幽名宮涅。宣王之 

X64n1266_p0625b01║二字。是甚麼人做得到。文王之日[昃-人+又] 不遑。

周公之 

X64n1266《禪林寶訓筆說》卷 2 

X64n1266_p0681a10║功名。灰灰心泯智。於空山大澤之中。㵎飲木食而終其 

X64n1266_p0681a20║功名。灰灰世間之心。泯技巧之智。深入空山大澤之 

X64n1266_p0683a05║以钁破其腦。益以油薪。俄成灰灰燼。眾以其事聞於 

X64n1266《禪林寶訓筆說》卷 3 

X64n1266_p0694b02║妄竊。烏乎。去聖逾遠。水潦鶴鶴之屬又復縱橫。使先

聖 

X64n1266_p0694b09║而竊取乎。嗚呼。去佛世愈遠矣。而一種水潦鶴鶴之 

X64n1266_p0694b11║聞有比丘誦偈曰。若人生百歲。不見水潦鶴鶴。不如 

X64n1266_p0719a05║師心如死灰灰。形亦如槁木。胡為衲子歸。似響答空

谷。 

X64n1266_p0719a07║其六曰。吾師之心萬慮俱忘已如死灰灰然。心既靜 

X64n1266_p0719a09║固可使如死灰灰。形固可使如槁木乎。然則心形俱 

X64n1266_p0719c07║帝使宋雲往𠧧域。回至[葸-十+夕]𦵇嶺遇師手𢹂隻履。

雲乃 

X64n1266_p0720a08║給事吳公謂簡堂曰。古人灰灰心泯智於千巖萬壑之 



X64n1266_p0720a14║古之學者。死灰灰其心。泯滅其智。深藏于千巖萬壑 

X64n1266_p0725c24║非黑鶴鶴非白。無始劫來名相迹。道黑道白。鶴鶴正

白。 

X64n1268《叢林公論》卷 1 

X64n1268_p0769a01║鶴鶴氅衣。戴華陽巾。手執周易一卷。焚香默坐。幸自

可 

X64n1269《十牛圖頌》卷 1 

X64n1269_p0775a09║露胷跣足入𫑮來抹土塗灰灰笑滿腮 

X64n1271《十牛圖和頌》卷 1 

X64n1271_p0778b22║不須收放得安閒脫略尋常[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 盻

間 

X64n1271_p0779a18║暫息顛頑暫息馳頻頻相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 也相

隨 

X64n1271_p0780c09║一道寒光萬境閒寥寥四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 水雲

間 

X64n1271_p0783c19║猿抱子歸青嶂裡鳥銜啣花落碧嵓叢 

X64n1276《禪門寶藏錄》卷 3 

X64n1276_p0814b11║宋仁宗皇帝。甞製修心頌曰。初祖安禪在小少林。不傳 

X64n1276_p0815a10║曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 1 

X65n1277_p0001c17║鶴鶴冲天（釋迦三段）千秋歲（釋迦觀音〔完〕光熾盛

凡四段） 

X65n1277_p0003b01║散灰灰（二段）唱衣 

X65n1277_p0003c22║灰灰於緹室。出土牛而占瑞。飾綵燕以迎祥。泰來否極 

X65n1277_p0004a04║三陽鼎始。萬象咸亨。金門葭管動浮灰灰。解谷黍筒回 

X65n1277_p0005b01║赫暑威侵枕簟。小灣紅芰遞 來 旎之清香。曲岸綠 

X65n1277_p0005c04║芬芳已遞 天香。醉日芙蓉嬌軟新粧國色。 

X65n1277_p0006b03║一陽回煖律。六琯動飛灰灰。律轉黃鐘魯史紀書雲之 

X65n1277_p0007a24║銀飄鶴鶴氅。 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 2 



X65n1277_p0009c15║欽崇而何曾外[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。端嚴甚微

妙。號曰天人師。澤浸無 

X65n1277_p0009c21║洒甘露而潤焦枯。既有感以皆通。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 何求而不應。仰 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 3 

X65n1277_p0011f17║切以道場廣闢。法席宏開。毳流鴈列以成行。檀信鶴鶴 

X65n1277_p0013b01║傳法之因。茶乃破魔之瑞。菩提妙果。香積飩[飢-几+

它] 。献佛 

X65n1277_p0013b13║度波尾怛曩彌濟迦[丹-、+十] 佐曩彌濟迦摩訶濟曩南 

X65n1277_p0013c02║嚩囉灯供。煇耀長空。鶴鶴𦦨熒煌照迷曚。玉帝酥油 

X65n1277_p0013c16║嚩囉果奇。青林玉墜。萬種香美鵲高枝。野鶴鶴猿猴 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 4 

X65n1277_p0016a23║鶴鶴冲天 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 5 

X65n1277_p0020c15║三白飛天類鵝毛之宛轉。六花匝地若鶴鶴影以徘徊。 

X65n1277_p0021c03║雞皮鶴鶴髮不相饒。忙把明香對佛燒。惠燭熒煌侵夜 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 6 

X65n1277_p0025a24║佳城葱鬱人皆羨華表巍峨鶴鶴自閑 

X65n1277_p0026a22║身形有類千年鶴鶴節操還同萬丈松 

X65n1277_p0026c19║風回火轉三更後煙滅灰灰飛萬事休 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 7 

X65n1277_p0029b08║[飢-几+它] 味。能令魂識歆飡皆成甘露。致使幽徒沾

享盡是 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 8 

X65n1277_p0031a03║為。[六/衣]𫋴[六/衣]𫋴塵勞而何中擺脫。是故我佛為世

尊師。設頓 

X65n1277_p0031c13║業力所牽。入彼鐵城抱乎銅柱。灰灰河慘淡冰塹嚴凝。 

X65n1277_p0033a08║唵秫秫殿都秫秫䭾那耶薩婆訶 

X65n1277_p0033a13║唵薩嚩婆嚩秫秫都秫秫都薩嚩達磨薩嚩婆嚩秫秫都 



X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 9 

X65n1277_p0036b23║薩囉嚩 婆嚩秫秫覩 薩囉嚩 達摩 薩囉嚩 

X65n1277_p0036b24║婆嚩秫秫覩 唅 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 10 

X65n1277_p0038c17║玄機頓悟。福德益崇。朝翔鸞鶴鶴而道力清高。夜步斗 

X65n1277_p0039c06║為蓬壺難老之仙。鶴鶴髮長新作聖世太平之叟。 

X65n1277《高峰龍泉院因師集賢語錄》卷 13 

X65n1277_p0047c18║從釋脫塵覊。三子傳家已婚聚。視富貴若過眼飛灰灰。 

X65n1277_p0048a21║三臺。拍手起來唱哩嘮。亡（某人）醒則个灰灰飛煙滅

事 

X65n1277_p0049b21║橋㘱脚滑。本意隨波逐流。且作灰灰飛煙滅。（咄）夜

來酒 

X65n1277_p0050b07║散灰灰 

X65n1277_p0050b12║聖不知。去時人不會。不會與不知。自有通人愛。

（[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 大 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 1 

X65n1278_p0055a13║下。始知四十九年非（懶懶菴樞）。 

X65n1278_p0059a02║補[六/衣]𫋴調羮著著先。一尊古佛幾經年。自從黃檗安

名 

X65n1278_p0059b02║戴角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中塵。笑他不具披鱗 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 2 

X65n1278_p0061a08║門外刀兵隊隊來。阿師掩息未全灰灰。當時若斬為三 

X65n1278_p0061a22║毗嵐吹倒葛藤樁。扶起韶陽大法幢。黃鶴鶴樓前藏不 

X65n1278_p0061b14║[(月-二)@(冰-水)]⺼。合應千里竄巖州（介石朋）。 

X65n1278_p0061c14║萬年一念口生埃。枯木寒灰灰活自埋。八伯高人扶不 

X65n1278_p0062c21║少室門庭冷似灰灰。長年不見一人來。汝今若解知慚 

X65n1278_p0064a24║眼。依前日午打三更（鶴鶴林門二）。 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 3 

X65n1278_p0068b07║裏面盡情灰灰得了。外頭方始好揩磨。雖然本有靈光 

X65n1278_p0071b16║此時有院不愛住。聞在江皋自隱居。劫火灰灰飛大千 



X65n1278_p0072a22║𦦨。虗空燒作一堆灰灰（保寧勇）。 

X65n1278_p0072c04║精明見道出常流。造極登峯尚不休。聞說百骸同鶴鶴 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 4 

X65n1278_p0076b13║地。曠劫無明當下灰灰（愍生念）。 

X65n1278_p0077c01║趣。莫把家風舉似人（懶懶菴樞）。 

X65n1278_p0077c17║甎瓦泥灰灰假合成。周縫隙罅用功深。就中有箇安身 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 5 

X65n1278_p0081a12║槁木形骸百念灰灰。溪猿野鶴鶴苦相猜。閉門獨掩青松 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 6 

X65n1278_p0084c20║子。寒灰灰發𦦨氣衝天（率菴琮）。 

X65n1278_p0085a08║曲。露滴松梢鶴鶴未眠。 

X65n1278_p0085a23║死柴頭上未全灰灰。打破依然揑聚來。輥入紅爐重煅 

X65n1278_p0085b01║冷地工夫做已完。未應便作死灰灰看。等閒放兩拋三 

X65n1278_p0088a15║欲。然後身心始得灰灰（笑巖寶）。 

X65n1278_p0088c07║有耳聞聲一似聾。無容餘物動乎中。灰灰心未必常如 

X65n1278_p0088c17║委。土面灰灰頭應待時。 

X65n1278_p0089b09║身肥似鶴鶴𩯭毛秋。拄杖橫眠大地收。千古寒潭清徹 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 7 

X65n1278_p0090a16║處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲（靈叟源）。 

X65n1278_p0095c07║一樹青松一抹煙。一輪明月一泓[日/水] 。丹青若寫歸

圖 

X65n1278《禪宗雜毒海》卷 8 

X65n1278_p0097b17║情義合時膠入漆。因緣離處火成灰灰。木人花鳥機關 

X65n1278_p0097c02║子。肚裏寒灰灰有數升（呆翁悅五）。 

X65n1278_p0099c05║露胷跣足入廛來。抹土塗灰灰笑滿腮。不用神仙真妙 

X65n1278_p0099c07║殺人便解活人來。鬣𩮻頷何妨又託腮。甘作畜生行異 

X65n1278_p0101a06║胷中一寸灰灰已冷。頭上千莖雪未消。老步祇宜平地 

X65n1278_p0101a11║火冷灰灰寒炭又無。大家兀坐嘴盧都。冷灰灰堆裏忽豆 

X65n1279《五宗原》卷 1 



X65n1279_p0102c10║解銜啣一粒粟。供養十方羅漢僧。此記當有馬姓者。出 

X65n1279_p0105c06║羅曰。隨流認得性。無喜亦無憂。（二十三祖）鶴鶴勒

那因。（二十四祖）師子問。我 

X65n1279_p0107a17║足曰。善哉善哉。我當依勅。恭順佛故。鶴鶴勒那尊者

謂 

X65n1279_p0110b12║舉臨濟兒孫。從五祖與佛鑑。鑑與玅喜。遞 代俱以 

X65n1280《闢妄救略說》卷 1 

X65n1280_p0111c16║ 二十二祖摩拏羅尊者 二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X65n1280_p0114a05║傳來三甕醬。即興化拈香。亦撦為三數。遞 相傳授。 

X65n1280《闢妄救略說》卷 2 

X65n1280_p0124b07║盤頭尊者命。祖遂出家。傳法後。至月支國。鶴鶴勒那

與 

X65n1280_p0124b08║寶印。迎祖至王宮供養。異日鶴鶴勒那問祖曰。我有何 

X65n1280_p0124b09║緣。而感鶴鶴眾。祖曰。汝第四劫中。甞為比丘。當赴

會龍 

X65n1280_p0124b13║族。師弟夙緣。故今相隨。鶴鶴勒那曰。以何方便。令

彼解 

X65n1280_p0124b15║展轉至我。我今付汝。汝能傳之不絕。彼鶴鶴之眾。亦

資 

X65n1280_p0124b17║幽。隨流認得性。無喜亦無憂。鶴鶴眾聞偈。飛鳴而

去。 

X65n1280_p0124b18║▲二十三祖鶴鶴勒那尊者月支國人。姓婆羅門。父千 

X65n1280_p0124b21║林間九白。誦大般若。感鶴鶴眾相隨。三十得法。行化

至 

X65n1280_p0128a04║歸正乎。二十二祖摩拏羅。付鶴鶴勒那偈曰。心隨萬 

X65n1280《闢妄救略說》卷 5 

X65n1280_p0142b17║得底。為甚遞 代以來。諸大禪師。諄諄懇懇。務欲明 

X65n1280_p0147b01║炤。更無[戲-戈+兮] 盈。豈不是一般。猶喚作影像邊

事。老僧 

X65n1280《闢妄救略說》卷 7 

X65n1280_p0161b15║融峰畔。把瘦笻坐盤陀石。與五湖衲子。時話玄微。灰

灰 

X65n1280_p0164b15║話。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。便能指出 

X65n1280_p0164c07║意句尖新之謂。潭吉等將古人言句。妄生穿鑿。遞  



X65n1280《闢妄救略說》卷 9 

X65n1280_p0179b18║如牛頭未見四祖。百鳥銜啣花。見四祖後。百鳥不銜啣 

X65n1280《闢妄救略說》卷 10 

X65n1280_p0190a05║須吞刀刮腸。飲灰灰洗胃。盡將漢月處學得的。掃向 

X65n1281《御製揀魔辨異錄》卷 2 

X65n1281_p0206b06║出鑛。永無入鑛之期。木若作灰灰。再無成木之理。然

則 

X65n1281《御製揀魔辨異錄》卷 5 

X65n1281_p0227c12║一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白練

去。 

X65n1281《御製揀魔辨異錄》卷 7 

X65n1281_p0239b01║正脉。特訪大法於座下。深蒙𫎇法愛。感激非淺。復惠

法 

X65n1281_p0245b02║便鑒。擬問即咦。遂將這一箇咦字。草蛇灰灰綫。一直

推 

X65n1281《御製揀魔辨異錄》卷 8 

X65n1281_p0253b08║灰灰。阿鼻無間。種種地獄。當亦與之無盡耳。達摩從

南 

X65n1282《五家宗旨纂要》卷 1 

X65n1282_p0256a21║虗空那摸索。無形金彈子。落盡翀霄鶴鶴。 

X65n1282_p0263c08║偏僻問 鶴鶴立枯松時如何。偏枯僻執而問也。 

X65n1282《五家宗旨纂要》卷 2 

X65n1282_p0273b06║此是不守一色。不住正位。向上優游。鶴鶴騰霄漢出 

X65n1282_p0274c15║鶴鶴出銀籠 既能細中移足。自然不住於事。不住於 

X65n1282_p0274c18║便是鶴鶴出銀籠。 

X65n1282_p0274c20║銀籠鶴鶴出翀霄漢。正是翔空無礙時。 

X65n1282_p0275a04║三山來頌云。幾曾巖畔把心灰灰。又到紅塵走一回。 



X65n1282_p0275c12║二．死中活 死中活者。寒灰灰發𦦨。枯木騰芳。須是

死 

X65n1282_p0276b08║戶。圓通戶不封。戍樓鳴曉角。烟寺起霜鐘。鶴鶴唳當 

X65n1283《宗範》卷 1 

X65n1283_p0286a05║光緒丙戌。歲聿云莫。葭灰灰既動。瑞雪盈尺。友人楊

仁 

X65n1283_p0295a24║一切聲色。何不心同虗空去。如枯木石頭寒灰灰死火 

X65n1283_p0298c20║靜雙收。顢頇佛性。必須對境如枯木寒灰灰。臨時應

用。 

X65n1283_p0302b18║時放却。直下如枯木死灰灰。情盡見除。豁然契證。從

上 

X65n1283《宗範》卷 2 

X65n1283_p0321b22║木佛燒向火。院主呵。霞撥灰灰曰。吾燒取舍利。主曰

木 

X65n1283_p0322c04║鍬子。僧問插鍬意如何。鏡清云。狗銜啣赦書。諸侯避

道。 

X65n1283_p0322c09║此事。如人上樹。口銜啣樹枝。脚不踏枝。手不攀枝。

忽有 

X65n1283_p0323a24║夜月不現時如何。夾曰。龍銜啣海珠。游魚不顧。洛大

悟 

X65n1283_p0324b11║莫逃。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。圜悟云。

武 

X65n1283_p0324c03║忘百念灰灰。等閒驀鼻拽將回。鏡光一照明如日。直得 

X65n1283_p0326b20║退勇云。狗銜啣鐙盞街前去。老鼠偷鹽咳𠻳歸。露柱堂 

X65n1283_p0332b15║生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。古轍云。最初知有。如

王 

X65n1283_p0333a06║嚴景寂寥。玉關金鎖手慵敲。寒松盡夜無虗籟。老鶴鶴 

X65n1283_p0339b04║眼不開。始從芳草去。又逐落花回。羸鶴鶴翹寒木。狂

猿 

X65n1283_p0339b07║鶴鶴二句。若作游山會。未免髑髏徧野。乃云長沙無限 

X65n1285《慨古錄》卷 1 

X65n1285_p0366b01║不躬之。擊鮮烹肥。種秫秫釀酒。甘膬充滿香積厨中。

間 

X65n1285_p0367b17║不散。復以灰灰撒之眾皆怒。捨去。惟懷遠二人。端坐

如 

X65n1285_p0367b19║遠千里而來。豈因一杓水。一把灰灰。遽即去耶。省

曰。爾 



X65n1285_p0371a15║學。古之人。必依知識千百同居。日夜參究。遞 相發

明。 

X65n1285_p0371c20║受。門風大體。全然未諳。不二三年。稱善知識。遞

相聾 

X65n1285_p0372c06║愛。如何滅度之後。天人哀懇。曾不一[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 。佛母來時。即 

X65n1286《祖庭鉗鎚錄》卷 1 

X65n1286_p0379c14║俱斬。隆師即得尋避無地。然亦火裡蝍蟟銜啣月走。 

X65n1286《祖庭鉗鎚錄》卷 2 

X65n1286_p0387a05║師造次放過。遂至承虗接響。遞 相印授。誤賺後人。

致 

X65n1287《千松筆記》卷 1 

X65n1287_p0391c06║照。顯密一心。皆如來說法之權。以融心之妙。如孤鶴

鶴 

X65n1287_p0394c24║爍石流金。萬物茂榮之候。松篁吐翠之時。弱植同[序-

予+(林/木)] 。 

X65n1287_p0395c02║彩霞聚處結羅紋。日落山銜啣頂露痕。雨雪驟時容有 

X65n1287_p0397a13║籬籬只管尋芳逐翠。奔馳去不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

傾危。爭知道山遙 

X65n1287_p0397b01║影。曉日鯨吞光滿浮。石隱孤峰銜啣月吼。霞飛萬里勢 

X65n1288《萬法歸心錄》卷 1 

X65n1288_p0406b16║灰灰豆𪹼。心地開通。發明本性。然後誨學導民。至於

齊 

X65n1288《萬法歸心錄》卷 2 

X65n1288_p0414a15║撥無因果。二乘眇目。但證偏空。滅智灰灰身。遠離因

果。 

X65n1288_p0414c18║證偏空。失中道理名慧。故稱貧法。灰灰絕定慧。淨名

訶 

X65n1288_p0417a11║皮鶴鶴髮。父少而子老。看看行步龍鍾。疑殺木上座。 

X65n1289《禪宗指掌》卷 1 



X65n1289_p0425b21║或執屏息妄想。一念不生。身同枯木。心等死灰灰。以

為 

X65n1290《觀心玄樞》卷 1 

X65n1290_p0434b03║為金，轉酥酪作醍醐，變毒藥而成甘露。遂使寒灰灰再 

X65n1290_p0437c02║謂頓入究竟無餘。則能灰灰息遊心，坐參知識，言語道 

X65n1290_p0437c18║終。其由溺巨海而遇芳舟，墜長空而乘靈鶴鶴。開藏取 

X65n1291《證道歌頌》卷 1 

X65n1291_p0439b13║絕學無為閑道人。雲蹤鶴鶴態何依托。春深幽鳥不 

X65n1291_p0442a04║遺風。雙舉金趺向鶴鶴樹。 

X65n1291_p0442b09║岑崟幽邃長松下。一念凝然萬慮灰灰。塵中一徑連 

X65n1291_p0444c15║大施門開無擁塞。不厭流泉不愛山。面對塵灰灰頭 

X65n1291_p0446a13║百年妖怪虗開口。滅智灰灰身若暫閑。爭似毗藍園 

X65n1293《證道歌註》卷 1 

X65n1293_p0463a04║二十二祖摩拏羅。二十三祖鶴鶴勒那。二十四祖師子。 

X65n1293_p0463c06║空放出遼天鶴鶴）。一性如來體自同（閩蜀同風）。 

X65n1294《溈山警策註》卷 1 

X65n1294_p0468b21║有情。知世如夢。了法無生。共揚百丈家風。深得寒灰

灰 
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X65n1295_p0477a18║（四祖旁出）牛頭法融禪師（一則）鶴鶴林玄素禪師

（一則） 
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X65n1295_p0483a12║六載隈藏在雪山。灰灰頭土面自慚顏。今朝忽覩明星 

X65n1295_p0483a15║現。未到門庭冷似灰灰。（介石朋）。 
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X65n1295_p0488a02║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。欲識罔明彈出 

X65n1295_p0493a23║土面灰灰頭不染塵。華街柳巷樂天真。金鷄唱曉瓊樓 
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X65n1295_p0495c16║時清休唱太平歌。大冶紅罏著一毛。試向其中撮灰灰 

X65n1295_p0497c14║掃。燕子銜啣將水際飛。（天目禮）。 
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X65n1295_p0500b13║上。今朝鶴鶴唳古溪頭。惡風飄墯迴光息。慾火焚燒當 

X65n1295_p0500c18║蹤。天邊何處觀鳥跡。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0501c02║騎大鵬。等閑挨落天邊月。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0503a20║問。從頭弄盡元無說。（懶懶菴樞）。 
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X65n1295_p0507a08║槌。日日喫酒日日醉。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0507b13║浦。依舊蘆華深處眠。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0507c17║分并夏至。遼東白鶴鶴去無蹤。三山半落青天外。（上 

X65n1295_p0508b16║穩。九霄雲淨鶴鶴飛高。（雪巖欽）。 

X65n1295_p0509b14║（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0509c17║破。九年端坐冷如灰灰。來時打落當門齒。去後空留左 

X65n1295_p0510a02║想。鶴鶴鴣啼不為春風。（雪菴瑾）。 
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X65n1295_p0512a10║小兒歸。笑殺林梢千歲鶴鶴。 
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X65n1295_p0516c08║【增收】潤州鶴鶴林玄素禪師（嗣牛頭威）有僧敲門。

師云 

X65n1295_p0516c14║了。鶴鶴唳空山竹滿林。（自默恭）。 

X65n1295_p0516c15║杭州徑山國一道欽禪師（嗣鶴鶴林素）因馬祖遣 

X65n1295_p0517c08║去。至今天下有譊訛。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0519b02║後。橋上多時不作場。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0519b18║著。九轉還丹化作灰灰。（翠巖真）。 

X65n1295_p0519c14║國師年老太多圖。截鶴鶴由來要續鳧。彼此無瘡安樂 
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X65n1295_p0522b06║肺府。可憐今古妄加鞭。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0522b13║萬法俱忘百念灰灰。等閑驀鼻拽將回。鏡光一點明如 

X65n1295_p0523c12║價。當時心境一時灰灰。（汾陽昭）。 



X65n1295_p0525b24║誰家飯掛空梁。指與小兒令看。解開即是灰灰囊。當下 

X65n1295_p0527c08║離四句兮絕百非。遞 相推過幾曾知。這僧擔一檐懵 
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X65n1295_p0528c11║一喝分明守死灰灰。青天赫日起風雷。傍人拊掌呵呵 

X65n1295_p0529b04║地。直得滄溟絕點流。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0534c05║曾聞。渾身坐在屎缸裏。（蒙𫎇菴岳）。 

X65n1295《禪宗頌古聯珠通集》卷 11 

X65n1295_p0535a13║傍人說你。（懶懶菴慪）。 

X65n1295_p0539a05║上。數聲橫笛一輪秋。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0540a05║皪。一番雨過碧溪頭。（懶懶菴樞）。 
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X65n1295_p0542a04║片。流水依前繞竹門。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0543c14║香在。是酒元來不是花。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0545a02║委。海山空暎夕陽斜。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0546b20║業。乞食年年役路歧。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0547c01║態。春風吹起律筒灰灰。（天童覺）。 
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X65n1295_p0548a02║利。幾人能見利頭錐。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0549a06║【續收】虎徑龍泉遶行巖。鳳棲霜倚鶴鶴和杉。誰人會

得宗 

X65n1295_p0549a15║去。早知不是丈夫兒。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0549a16║魯祖逢人面壁。老大慵懶懶追隨。後之參徒罔測。一向 

X65n1295_p0550b01║拂。到頭未免病棲蘆。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0551a07║一對鐵槌如綿團。一雙烏鴉如白鶴鶴。忽然狹路相逢。 

X65n1295_p0551a24║（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0551c14║困。不覺牙生滿口沙。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0552a04║黃泉作鬼。不作鬼何准擬。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢 
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X65n1295_p0554c19║秤鎚搦出油。閑言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 

X65n1295_p0556a17║嫁。他年定作老丫頭。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0557b07║取。莫待天明失却鷄。（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0558a02║鶴鶴。夜寒入骨不成眠。（天童覺）。 



X65n1295_p0558a21║已。百舌黃鸝相共鳴。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0559b16║曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍 
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X65n1295_p0563a17║撥動寒灰灰火便明。曉來山外尚熒熒。堪嗟法眼堂前 

X65n1295_p0563b03║用盡工夫夜欲蘭。東挑西撥見還難。驀然豆𪹼寒灰灰 
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X65n1295_p0569b04║義從親處斷。貧向富邊休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 

X65n1295_p0570a11║羸鶴鶴翹寒木。狂猿嘯古臺。長沙無限意（咄 雪竇

顯）。 

X65n1295_p0570c03║黃鶴鶴樓崔顥題後。秀才還曾題也未。曰未曾。師 

X65n1295_p0570c05║黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛竪降旗。渠無國土居何 

X65n1295_p0570c09║黃鶴鶴樓詩崔顥題。古今吟詠韻難齊。秋空月影千江 

X65n1295_p0570c12║處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。（禾山方）。 

X65n1295_p0570c15║黃鶴鶴樓中四望賒。滿天風月屬詩家。百千諸佛居何 

X65n1295_p0571a01║面前一辭不措。若是黃鶴鶴樓。有甚麼難題處。聽 

X65n1295_p0571a04║黃鶴鶴樓前共語時。白蘋紅蓼對江湄。衷腸已訴無人 

X65n1295_p0571a07║後。黃鶴鶴樓前忘却歸。（月堂昌）。 

X65n1295_p0571a08║黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。夕陽西去水東流。要知諸佛居何 

X65n1295_p0571a10║黃鶴鶴樓前題一篇。無限措大失平仄。長沙一隻眼長 

X65n1295_p0571a13║者。蹉過長沙覿面機。知不知。黃鶴鶴樓崔顥題詩。

（佛 

X65n1295_p0571a15║百千諸佛問來由。崔顥曾題黃鶴鶴樓。雪後竹籬梅亂 

X65n1295_p0571a18║崔顥曾題黃鶴鶴樓。上頭春色少人遊。清香已逐殘春 

X65n1295_p0571a20║崔顥曾題黃鶴鶴樓。長沙拈起當風流。大千國土俱家 

X65n1295_p0571a24║黃鶴鶴樓前一首詩。把將掃帚畫蛾眉。百千諸佛真消 

X65n1295_p0571b04║百千諸佛居何土。崔顥曾題黃鶴鶴樓。倒腹傾腸猶不 

X65n1295_p0571b06║百千諸佛在何居。黃鶴鶴樓詩錦不如。問汝秀才題也 

X65n1295_p0573c08║濃。鳥銜啣花落嵓前路。（諾菴肇）。 

X65n1295_p0574a04║兔。直須騎鶴鶴上青雲。（佛鑑懃）。 
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X65n1295_p0575c10║受惠當思報。將他一餅回。出家緣法到。當下得心灰

灰。 

X65n1295_p0578a04║坐。出門尤懶懶下堦行。（丹霞淳）。 

X65n1295_p0579b16║許。風滿長空月滿船。（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0579c22║水在瓶。李忻愜作禮。述偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。 
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X65n1295_p0581c17║劫灰灰。（月堂昌）。 

X65n1295_p0582c09║鹽貴米賤。諸事成現。擬欲商量。腦後㧞箭。（懶懶菴

需）。 

X65n1295_p0586c18║孤雲野鶴鶴。阿呵呵。（雲蓋智）。 
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X65n1295_p0589b14║事。須防豆𪹼冷灰灰中。（心聞賁）。 

X65n1295_p0589b15║無賓主話意深深。流落叢林古到今。火冷灰灰寒口挂 

X65n1295_p0590c17║好手。面皮三寸不知羞。（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0592a03║鶴鶴立松梢月。魚行水底天。風光都占斷。不費一文

錢。 
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X65n1295_p0595c16║（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0596c19║傾。相識還同不相識。（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0599a17║愁。恰似一江春水向東流。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0599c17║師姑元是女人作。百衲禪僧多罔。措鴈回沙塞口銜啣。 
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X65n1295_p0602b12║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X65n1295_p0603a09║碎。始覺從前滿面灰灰。（木菴永）。 

X65n1295_p0604a10║倆。一生從此被搽糊。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0606a04║（懶懶菴樞）。 
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X65n1295_p0608a05║板。不知的當誰擔板。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0609a24║度。饆饠䭔子要先甞。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0612a05║銜啣鐵負鞍無固必。牽犁拽杷不辭勞。貪生逐日區區 

X65n1295_p0613b18║苦苦。卜得此卦一生貧。遠信不來病人死。（懶懶菴

需）。 
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X65n1295_p0616a07║（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0616b22║俱胝一指頭。喫飯飽方休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 



X65n1295_p0617b24║一陣旋風霧靄開。千峯突出碧崔嵬。驚猿怨鶴鶴拋來 

X65n1295_p0618a20║腦後一槌誰敢擬。擬不擬。箇箇無裩長者予。（懶懶庵

需）。 
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X65n1295_p0620c18║爭解恁麼道。五更雞唱家林曉。爭肯恁麼道。千年鶴鶴 

X65n1295_p0622a08║者。至今猶在冷灰灰中。（佛性泰）。 

X65n1295_p0622b24║雖然火過一堆灰灰。爭奈人情會見稀。畢竟水須朝海 

X65n1295_p0624b12║爐不著灰灰。（月堂昌）。 

X65n1295_p0626a01║萬別千差。但看來年二三月。銜啣泥燕子入人家。（慈 

X65n1295_p0626b07║嶂後。鳥銜啣花落碧巖前。後來法眼云。我二十年 

X65n1295_p0626b09║月皎青松鶴鶴夢長。碧霄丹桂挂羚羊。巖高壁仞千峯 

X65n1295_p0626b22║少。鶴鶴唳青霄出鳳林。（枯木成）。 

X65n1295_p0626c17║眾鶴鶴望。乞師一言。師曰。路逢死蛇莫打殺。無底 

X65n1295《禪宗頌古聯珠通集》卷 25 

X65n1295_p0627b23║箇釣魚人。擲鈎驚起遼天鶴鶴。（白鹿先）。 

X65n1295_p0628b07║【續收】玉麟帶角離霄漢。金鳳銜啣花下綵樓。野老不

嫌公 

X65n1295_p0628b16║圓缺曾伸問老翁。石龜銜啣子引清風。昨朝木馬潭中 

X65n1295_p0628c09║無力。咲倚䦨干屈曲中。（懶懶庵樞）。 

X65n1295_p0628c17║投子投子。超今邁古。遇人識人。頭灰灰面土。一月二

月。 

X65n1295_p0628c21║頭。便是人間好時節。江南并兩浙。春寒與秋熱。（蒙

𫎇 

X65n1295_p0629a06║一出一入。半合半開。羸鶴鶴翹寒木。狂𤠔嘯古臺。要

知 

X65n1295_p0629a13║息。猿狖微聞嶺外啼。（懶懶庵需）。 

X65n1295_p0629a24║蒼龍帶雨離深洞。彩鳳銜啣花入帝關。一句古今無滲 

X65n1295_p0630b24║鴉銜啣一紅柿落在面前。師取柿拭過呈似溈。溈 

X65n1295_p0630c04║鴉銜啣柿子落師前。致問何來事皎然。各分一半甜如 

X65n1295_p0630c06║溈仰分明亘古今。父子相見意輒深。果熟馨香鴉銜啣 

X65n1295_p0633c04║香嚴示眾曰。若論此事。如人上樹。口銜啣樹枝。脚 

X65n1295_p0633c10║香嚴銜啣樹示多人。要引同袍達本真。擬議即從言下 

X65n1295_p0633c17║古聖悲心利後人。口銜啣枝上露全身。直饒玄路無消 

X65n1295_p0633c19║香嚴埀語真堪賞。口銜啣樹枝懸樹上。此時不問祖師 

X65n1295_p0633c24║生。手不攀枝。脚不踏樹。口裏銜啣得。當頭蹉路。問

著西 

X65n1295_p0634a04║香嚴上樹口銜啣枝。手不攀枝脚纍垂。纔開口。（咦）

不答 



X65n1295《禪宗頌古聯珠通集》卷 26 

X65n1295_p0634c19║世出世間希有事。顯露須憑過量人。只將補[六/衣]𫋴調

羮 

X65n1295_p0635a11║好。江梅著意要題詩。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0636a13║瀟灑。記得當年老萬回。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0636c20║金毛哮吼亂峯前。百獸聞之皆腦裂。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0638c04║人會。歷歷清風動千古。（懶懶菴需）。 
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X65n1295_p0640b22║集雲峯下四藤蒿。打破潼關路一條。似鶴鶴似雲天地 

X65n1295_p0642c19║帶角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中塵。雖然未會先師 

X65n1295_p0643a10║石霜一宗。親傳九峯。香消脫去。正脉難通。月巢鶴鶴

作 

X65n1295_p0643a20║早。蹉過寒灰灰再𦦨時。䖍侍者也是癡。雖然會得先師 

X65n1295_p0643b16║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯反鸚鵡洲。有意氣時添意 

X65n1295_p0643c06║更深秋夜月。古廟香爐灰灰。法身無一物。山岳空崔

嵬。 

X65n1295_p0645c07║鶴鶴唳擬作鶯啼。 頌曰。 

X65n1295_p0646b10║一片孤雲不露醜。白雲兒倚青山父。鶴鶴巢靈滴夢初 
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X65n1295_p0650b24║攧。雪峯老人亦話墮。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0652c03║我。那時方見本來人。（懶懶菴樞）。 

X65n1295《禪宗頌古聯珠通集》卷 29 

X65n1295_p0653b13║特。却來謾我好兒孫。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0654a14║見。踏著方知脚底穿。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0654a20║透網金鱗。休云滯水。搖蕩乾坤。振鬣𩮻擺尾。千尺鯨

奔 

X65n1295_p0654b24║搖鱗振鬣𩮻撼乾坤。兀目昂頭洪浪噴。棒雨點喝雲奔。 

X65n1295_p0659a04║月昇夜戶。密移一步鶴鶴出銀籠。脫身一色無遺影。不 
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X65n1295_p0660a08║枯松野鶴鶴呌衡門。雪滿寒林入夜聞。只箇生涯無所 

X65n1295_p0661c01║與西山月。莫照孤燈冷處灰灰。 

X65n1295_p0661c20║（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0663a06║風來烏已覺。露重鶴鶴先知。為問何能爾。渠儂初不



知。 

X65n1295_p0663c09║弦筈相銜啣網珠相對。發百中而箭箭不虗。攝眾景而 
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X65n1295_p0666b22║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。幸有傍人為著 

X65n1295_p0667c12║見。急水波心輥綉毬。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0668b10║寒灰灰枯木去。一念萬年去。函蓋乾坤去。純清絕 

X65n1295_p0669c22║（蒙𫎇菴聰）。 

X65n1295_p0671c03║光老。落葉飄來一樣紅。（懶懶菴樞）。 
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X65n1295_p0675c08║當。虗勞紅焰落寒灰灰。（投子青）。 

X65n1295_p0675c15║勒。却向雲中大哮吼。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0675c21║笛。月明吹過洞庭湖。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0676b22║天魔謗佛。桀犬吠堯。巍巍大人。聖德可昭。（蒙𫎇菴

岳）。 

X65n1295_p0677a24║冷。海棠枝上月猶明。（懶懶菴樞）。 
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X65n1295_p0682b15║非好狗。（懶懶菴需）。 
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X65n1295_p0686c13║久雨不晴。雲門道劄。陽嗚奮羽翰。蛟龍縮鱗鬣𩮻。為

是 

X65n1295_p0688b15║動。春來未免倒抽枝。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0689b16║笛。大家留取倚䦨干。（懶懶菴樞）。 

X65n1295_p0689c22║之。時大眾皆舉目。師曰。大眾鶴鶴望。請師一言。山 

X65n1295_p0690a08║去摘。玉花晚後鳳銜啣歸。 頌曰。 

X65n1295_p0691b22║古木靈巢鶴鶴夢迷。崑崙白象倒騎歸。魚鱗水漲舟橫 

X65n1295_p0691c22║出三門。却把三門掛露柱。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0692b02║【增收】護國澄因僧問。鶴鶴立枯松時如何。師曰。地

下底 

X65n1295_p0692b06║鶴鶴立孤松類莫齊。豈同鵞鴨狎羣雞。遼陽化去無踪 
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X65n1295_p0693c05║議衝前總滅門。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0694a18║貫。更來乘鶴鶴上楊州。（鼓山珪）。 

X65n1295_p0695a15║徒。眼上眉毛渾不顧。眉毛落盡人還生。死火寒灰灰解 



X65n1295_p0695c03║【續收】𪂶𪂶鳥。守空池。魚從脚底過。𪂶𪂶總不知。

（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0696a03║月。幾人於此便心灰灰。（旻古佛）。 

X65n1295_p0697a12║處。猶落怡山第二機。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0698c13║臘月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。立雪人寒。達磨不

會。 

X65n1295_p0699b19║眼中滴血。（懶懶菴需）。 
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X65n1295_p0699c14║南報慈。曰幾時離彼。師曰。八月二十五。曰放汝三頓

棒。師至明日。却上問訊。昨日蒙𫎇和尚放三頓棒。 

X65n1295_p0705a23║松直棘曲。鶴鶴長鳧短。羲黃世人。俱玄治亂。其安也

潛 

X65n1295_p0705b10║聖。驚起依前眼[(大/目)*皮]眵𥉍。（天衣懷）。 

X65n1295_p0705c06║聲色都來兩箇字。衲僧不透眼中沙。黃鶴鶴樓前吹玉 
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X65n1295_p0707a14║底。誰知別是一乾坤。（懶懶菴需）。 

X65n1295_p0709a17║入。曠劫無明當下灰灰。 

X65n1295_p0710c09║旨。休將鶴鶴唳作鶯聲。（本覺一）。 
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X65n1295_p0714c11║苦中樂樂中苦。大唐打鼓新羅舞。寒山燒火滿頭灰灰。 

X65n1295_p0716b09║鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於言下大悟。機鋒不可觸。 

X65n1295_p0716b13║黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。雲居意不在鈎頭。扁舟穩泛長江 

X65n1295_p0716c07║用續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑。放行也百醜千拙。收來 
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X65n1295_p0719c10║錯錯。戲海獰龍。冲霄遼鶴鶴。老慈明無著莫。笑裏重

重 

X65n1295_p0723c15║五逆聞雷。曾參顏回。一粒豆子。𪹼出冷灰灰。（徑山

杲）。 
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X65n1295_p0727a02║疾𦦨過風第二頭。不堪惆悵只堪愁。一聲振鬣𩮻長鳴 

X65n1295_p0728b23║著語云。懷州牛喫禾）益州馬腹脹。（慈明云。蟻銜啣

椀走。竹菴云。益州馬腹脹）天 

X65n1295_p0730a07║鶴鶴立蛇行勢不休。五天梵字鬼神愁。孔門弟子無人 
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X66n1296_p0003a17║   鶴鶴林玄素 （鶴鶴林素嗣）徑山道欽（四七） 
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X66n1296_p0015b09║靜鶴鶴飛高。 
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X66n1296_p0025a11║云。四海浪平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高。 

X66n1296_p0028a18║二十四祖師子尊者（鶴鶴勒那嗣）因月氏國王聞其有

道。乃 
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X66n1296_p0032c08║潤州鶴鶴林玄素禪師（四六牛頭威嗣）因僧敲門。林問

是什麼 

X66n1296_p0032c11║寶壽方云。鶴鶴林與麼道。將謂立在高高山頂。殊不 

X66n1296_p0032c14║杭州徑山國一道欽禪師（四七鶴鶴林素嗣）因馬祖遣人

送書 
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X66n1296_p0034b24║知下落處麼。若謂自知則百鳥銜啣花諸天送供未 

X66n1296_p0038c07║灜山誾云。國師塔樣大[囗@昆]𪢬囫生。躭源塔樣大玲

瓏 
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X66n1296_p0039c21║肇公云。諸法不異者。不可續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑。然後 

X66n1296_p0042b16║還會麼。不可續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑去也。 
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X66n1296_p0050b20║擡一捺。難逃續𠒎截鶴鶴。畢竟作麼生即得聻。也是 
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X66n1296_p0052c07║亂灰灰飛。杉山坐觀成敗。還委悉麼。箭鋒相拄不相 

X66n1296_p0053c07║千年鶴鶴共飛。 

X66n1296_p0055a19║南泉因僧問。牛頭未見四祖時為甚百鳥銜啣花獻。泉 
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X66n1296_p0057c01║云。你作恁麼語話。銜啣銕負鞍有日在。 
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X66n1296_p0076b18║鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘話。雲在青天 

X66n1296_p0077c08║灰灰曰吾燒取舍利。院曰木佛何有舍利。霞曰既無舍 
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X66n1296_p0083b05║溈山因遊山到一盤石上坐。仰山侍立次。忽鴉銜啣一 

X66n1296_p0084c01║奈何逗到下梢却又遞 相矛盾。致成父不父子不 
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X66n1296_p0090a11║下衲僧亡鋒結舌。何故。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千 
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X66n1296_p0099c24║曰。黃鶴鶴樓崔顥題詩後。秀才還曾題也無。曰未曾

題。 

X66n1296_p0100a02║溈山果云。若是個漢。纔見長沙恁麼道。但云黃鶴鶴 

X66n1296_p0100a14║黃鶴鶴樓裏。喚作註解得麼。癡人面前不得說夢。 

X66n1296_p0100a20║忙。有辜鶴鶴樓勝槩。今日若有問翠巖百千諸佛未 
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X66n1296_p0104b19║爾如然。只向道一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡 

X66n1296_p0105a11║東林顏云。作麼生是良遂知處。鸕鷀語鶴鶴。 

X66n1296_p0107c16║云。莫是者個事麼。巖驀拈拄杖曰。無將鶴鶴唳誤作 
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X66n1296_p0115a09║作麼生出隻手眼共山僧建立宗旨聻。還會麼。鶴鶴 

X66n1296_p0116a10║三交嵩云。正狗不偷油。雞銜啣燈盞走。 
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X66n1296_p0121c18║寒灰灰發𦦨。畢竟者個壞不壞。參。 

X66n1296_p0123a23║鏡清怤因僧問。仰山插鍬意旨如何。清云狗銜啣赦 
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X66n1296_p0127c07║杭州徑山洪諲禪師（南四溈山祐嗣）因僧問奄息如灰灰

時如 

X66n1296_p0131a07║方休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。 
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X66n1296_p0132c12║討。拽脫鼻孔。打破髑髏。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 

X66n1296_p0133a14║鶴鶴。又代漸源。便擲却鍬子云淺水無魚。 

X66n1296_p0134b17║俊快衲僧。拈拄杖卓一卓云。鶴鶴有九皐難翥翼。馬 

X66n1296_p0134c21║個入處。卓拄杖云。月黑霜濃毛骨冷。鶴鶴翅千尺一 
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X66n1296_p0140a12║山曰猿抱子歸青嶂裏。鳥銜啣花落碧巖前。 

X66n1296_p0142a20║何是相似句。向道無將支遁鶴鶴誤作右軍鵞。 
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X66n1296_p0144c10║洲三島鶴鶴乾坤。擊拂子下座。 
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X66n1296_p0153c06║昭覺勤云。一人在孤峰頂上土面灰灰頭。一人在十 

X66n1296_p0154b04║如箭中的。金鳳銜啣花下彩樓。眼裏瞳人吹觱栗。三 
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X66n1296_p0156a12║取灰灰圍却方丈門便歸去。萬開門見曰。我不恁麼。他 

X66n1296_p0156a19║委悉麼。我若作萬壽。見灰灰圍却門。便展具望空與 

X66n1296_p0156c20║湫湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。

一 
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X66n1296_p0162c11║寒灰灰枯木去。一念萬年去。函葢相應去。純清絕點

去。 

X66n1296_p0166a19║採香銜啣不盡。玉雛食蕋葉長新。 
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X66n1296_p0167b10║目昂頭。揚鬐鼓鬣𩮻。三聖詎非好手。山僧又且不然。 

X66n1296_p0167b14║拶機用當行。一放一收箭鋒中的。龍騰滄海鶴鶴舞 

X66n1296_p0167b24║畔黃口沙彌行棒行喝。將鶴鶴唳為鶯啼。斯亦志士 

X66n1296_p0171a16║寒灰灰燒殺人。 
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X66n1296_p0172b16║通。犯動毛頭。月昇夜戶。密移一步。鶴鶴出銀籠。還

知 

X66n1296_p0172b21║鶴鶴出銀籠一句作麼生道。九皐纔翥翼。千里漫追 

X66n1296_p0174a11║不盡。還識天童安家樂業處麼。獨鶴鶴有時常伴水。 
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X66n1296_p0181b03║便。覿面發機。直得枯木生花。冷灰灰騰𦦨。且道東海 
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X66n1296_p0190c06║荒安。曰胡人飲乳返怪良醫。僧曰休休。安曰。老鶴鶴

入 
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X66n1296_p0197b12║靈巖安云。恁麼住者。喪我兒孫。恁麼去者。寒灰灰發 
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X66n1296_p0205b07║門。今日有問天寧。如何是諸佛出身處。但向道鶴鶴 
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X66n1296_p0214a12║鬣𩮻。雖金峰不曾弱他。奈者僧承機自弱。還會麼。小 

X66n1296_p0215a03║鳳銜啣歸。 

X66n1296_p0215c21║從人得。堪作什麼。山曰冷灰灰裏有一粒豆𪹼。 

X66n1296_p0216a21║隋州護國守澄淨果禪師（青六疎山仁嗣）僧問。鶴鶴立

枯松時 
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X66n1296_p0219b12║雪竇顯云。臘月火燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。踏雪 

X66n1296_p0219c07║斬釘處帶水拖泥。諸人還知香林為人處麼。狗銜啣 



X66n1296《宗門拈古彙集》卷 40 

X66n1296_p0232c17║天明起來生老鸛。鶴鶴毛鷹嘴鷺鷥身。却共烏鴉為侶 
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X66n1296_p0237b04║旂。從教鳧短鶴鶴長。何故。年年九月九。徧地菊花

香。 

X66n1296_p0241a09║如何。山曰此去漢陽不遠。磨後如何。山曰黃鶴鶴樓前 

X66n1296_p0242c10║灜山誾云。安公若不是悟去。幾多人笑水潦鶴鶴也。 
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X66n1296_p0249c13║作一堆灰灰。向甚處相見。堅無語。龍曰。晦堂處參得

底。 

X66n1296_p0252a05║鳥銜啣花獻。祖曰富與貴是人之所欲。曰見後為什麼 

X66n1296_p0252a06║不銜啣花獻。祖曰貧與賤是人之所惡。 

X66n1296_p0252a09║甚百鳥銜啣花獻。茅屋上安鴟吻。見後因甚不銜啣花 

X66n1296_p0252a13║祖因甚百鳥銜啣花獻。不快漆桶。見後為什麼不銜啣 

X66n1296《宗門拈古彙集》卷 44 

X66n1296_p0257c16║銜啣月走。巖前石虎抱兒眠。鐵蛇鑽入金剛眼。崑崙騎 
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X66n1296_p0262a18║報恩秀云。死灰灰裏一粒荳𪹼。 

X66n1296_p0262b01║得好人。報恩曰冷灰灰裏一粒荳𪹼。也是壓良為賤。 

X66n1296_p0262c14║報恩示眾。向上一機鶴鶴冲霄漢。當陽一路鷂過新羅。 

X66n1296_p0263c03║山僧。更有入理底句。寒松盡夜無虗籟。老鶴鶴移棲 

X66n1296_p0264b09║越州雲門顯聖湛然圓澄禪師（青三十五大覺念嗣）因鶴

鶴林參 

X66n1296_p0264b10║五臺山達觀可。盤桓夜深次。觀曰你信得及麼。鶴鶴曰 

X66n1296_p0264b11║信得及。觀曰既信得及。請將法華經拋入尿桶看。鶴鶴 

X66n1296_p0264b12║如所言。諸方疑駭。門往勘之。問鶴鶴有此事否。鶴鶴

曰實 

X66n1296_p0264b13║有此事。門曰汝信得及麼。鶴鶴曰信得及。門曰既信得 

X66n1296_p0264b14║及割取頭來。鶴鶴不知所措。門曰。虗頭禪客。觀聞

曰。阿 

X66n1296_p0264b15║耶阿耶。鶴鶴林萬劫地獄。雲門一語出之矣。 

X66n1296_p0264b22║廣潤融云。雲門一語雖出鶴鶴林萬劫地獄。又累天 
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X66n1297_p0267a15║  二十三祖鶴鶴勒那（一則） 二十四祖師子（二

則） 

X66n1297_p0267b02║  天柱慧崇（二則） 鶴鶴林玄素（一則） 

X66n1297_p0267b03║（鶴鶴林素嗣）徑山道欽（三則） （國一欽嗣）鳥窠

道林（二則） 

X66n1297_p0270c06║  雪竇通雲（二則） 鶴鶴林通門（三則） 

X66n1297_p0275b15║下。始知四十九年非。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0276a17║六載隈藏在雪山。灰灰頭土面自慚顏。今朝忽覩明星 

X66n1297_p0277a01║醉乘白鶴鶴登銀闕。夢跨青鸞入絳宮。酒醒眼開俱不 

X66n1297_p0279b11║問。但道四海浪平龍臥穩。九天雲淨鶴鶴飛高。 

X66n1297_p0280a17║未動葭灰灰三尺雪。乾坤何處不陽春。千山鳥絕江深 

X66n1297《宗鑑法林》卷 2 

X66n1297_p0288b14║鳧足自短。鶴鶴脛自長。誰在原西寺。鐘聲送夕陽。

（古南門） 
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X66n1297_p0290a11║上。今朝鶴鶴唳古溪頭。惡風飄墮𢌞光息。欲火焚燒當 

X66n1297_p0291c11║騎大鵬。等閒挨落天邊月。（懶懶菴需） 
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X66n1297_p0298b13║緣木求魚。（蒙𫎇菴岳三） 

X66n1297_p0301c15║土面灰灰頭不染塵。花街柳巷樂天真。金鷄唱曉瓊樓 
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X66n1297_p0303c24║時清休唱太平歌。大冶紅爐著一毛。試向其中撮灰灰 

X66n1297_p0306a01║一擡一捺笑清風。野鶴鶴無心參碧空。可歎憨憨渾不 

X66n1297_p0309a07║二十三祖鶴鶴勒那尊者因師子尊者問。我欲求道 

X66n1297_p0309c02║槌。日日喫酒日日醉。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0310b02║浦。依舊蘆花深處眠。（懶懶菴需） 
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X66n1297_p0310c23║分并夏至。遼東白鶴鶴去無蹤。三山半落青天外。（上

方益） 

X66n1297_p0311c20║（懶懶菴樞） 



X66n1297_p0312b16║於[葸-十+夕]𦵇嶺。手𢹂隻履。雲問何往。祖曰西天

去。又謂雲 

X66n1297_p0314a06║誰縛無人縛。何更求解脫。未必右軍鵝。便是支郎鶴

鶴。 

X66n1297_p0314b15║小兒歸。笑殺林梢千歲鶴鶴。 
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X66n1297_p0317c02║路。嶺上無雲松自閒。（懶懶牧成） 

X66n1297_p0318a04║潤州鶴鶴林玄素禪師（牛頭威嗣）因僧敲門師問是甚麼 

X66n1297_p0318a07║寶壽方云。鶴鶴林與麼道。將謂立在高高山頂。殊不知 

X66n1297_p0318a12║了。鶴鶴唳空山竹滿林。（自默恭） 

X66n1297_p0318a17║杭州徑山國一道欽禪師（鶴鶴林素嗣）馬祖遣人送書

到。 

X66n1297_p0320b14║蚌蛤之中有應身。更言說法亦非真。補陀大士唐大天 

X66n1297_p0321b18║後。橋上多時不作場。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0322c01║國師年老太多圖。截鶴鶴由來要續𠒎。彼此無瘡安樂 

X66n1297_p0324b04║洞口仙人騎白鶴鶴。九天玉女跨青鸞。半隨風雨半隨 
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X66n1297_p0327b07║僧肇法師曰。諸法不異者。不可續鳧截鶴鶴。夷嶽盈 

X66n1297_p0328c12║看。當時因底恁麼設。（懶懶放大） 

X66n1297_p0329a03║可續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑去也。 

X66n1297_p0330c06║鶴鶴立蛇行勢不休。五天梵字鬼神愁。孔門弟子無人 
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X66n1297_p0334c20║萬法俱忘百念灰灰。等閒驀鼻拽將回。鏡光一點明如 

X66n1297_p0336a07║誰家飯。挂空囊。指與小兒令看。解開祇見是灰灰。當

下 

X66n1297_p0340c10║地。直得滄溟絕點流。（懶懶庵需） 
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X66n1297_p0343c04║有放。未免夷嶽盈壑。由你一擡一捺。難逃續鳧截鶴

鶴。 

X66n1297_p0344a13║用盡工夫夜欲闌。東挑西撥見還難。驀然荳𪹼寒灰灰 

X66n1297_p0346a18║傍人說你。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0346b12║地。空教饑鶴鶴啄莓苔。（蔗菴範） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 11 



X66n1297_p0348c06║上。數聲橫笛一輪秋。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0349c10║灰灰飛。杉山坐觀成敗。還委悉麼。箭鋒相拄不相饒。

四 
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X66n1297_p0354c21║皪。一番雨過碧溪頭。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0355b17║因風吹火力無多。燎倒青藤裡綠蘿。烟盡灰灰飛忘喫 

X66n1297_p0356c10║片。流水依前遶竹門。（懶懶菴樞） 
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X66n1297_p0364c08║態。春風吹起律筒灰灰。（天童覺） 

X66n1297_p0365a04║利。幾人能見利頭錐。（懶懶菴霈） 

X66n1297_p0366c22║虎徑龍泉遶竹巖。鳳棲霜倚鶴鶴和杉。誰人會得宗師 
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X66n1297_p0369b22║拂。到頭未免病棲蘆。（懶懶菴需） 

X66n1297_p0370b21║一對鐵鎚如綿團。一雙烏鴉如白鶴鶴。忽然狹路相逢。 

X66n1297_p0371b10║在。是酒元來不是花。（懶懶庵樞） 
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X66n1297_p0375b06║（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0375c18║秤錘搦出油。閒言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 

X66n1297_p0377b24║嫁。他年定作老丫頭。（懶懶菴樞） 
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X66n1297_p0383b19║天下衲僧亡鋒結舌。何故。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千 

X66n1297_p0383c05║業。乞食年年伇路岐。（懶懶菴需） 

X66n1297_p0384b17║鹽貴米賤。諸事成現。擬欲商量。腦後拔箭。（懶懶菴

需） 

X66n1297_p0386b24║斑鳩黃鳥共春風。花裏交嗁怨落紅。鶴鶴背仙人吹玉 
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X66n1297_p0390a11║鶴鶴立松梢月。魚行水底天。風光都占斷。不費一文

錢。 

X66n1297_p0390b15║（蒙𫎇菴聰） 



X66n1297_p0391b09║（蒙𫎇菴岳） 

X66n1297_p0391c07║孤雲野鶴鶴。阿呵呵。（雲葢智） 
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X66n1297_p0394c12║揀高低。一椀麤茶普同供養。得其味者方知冷灰灰裏 

X66n1297_p0395b12║斧爛柯消局未殘。天香吹鶴鶴下瑤壇。滿盤黑白輕翻 
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X66n1297_p0400b11║事。須防荳𪹼冷灰灰中。（心聞賁） 

X66n1297_p0400b12║無賓主話意深深。流落藂林古到今。火冷灰灰寒口挂 

X66n1297_p0401a22║羸鶴鶴翹寒木。狂猿嘯古臺。長沙無限意。咄。（翠峰

顯） 

X66n1297_p0402a03║其名。未審居何國土。還化物也無。師曰。黃鶴鶴樓崔 

X66n1297_p0402a06║溈山果云。若是箇漢。纔見長沙恁麼道。但云黃鶴鶴樓 

X66n1297_p0402a16║佛被長沙埋向一座黃鶴鶴樓裏。喚作註解得麼。癡人 

X66n1297_p0402a19║面前一詞不措。若是黃鶴鶴樓有甚麼難題處。聽取山 

X66n1297_p0402a22║黃鶴鶴樓中四望賒。滿天風月屬詩家。百千諸佛居何 

X66n1297_p0402b05║後。黃鶴鶴樓前忘却歸。（月堂昌） 

X66n1297_p0402b14║三千諸佛居何國。歷歷分明黃鶴鶴樓。堪笑秀才無覓 

X66n1297_p0403c13║愁。恰似一江春水向東流。（懶懶菴樞） 
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X66n1297_p0407a24║同遠。千年鶴鶴共飛。 

X66n1297_p0409c05║法爾如然。祇向道。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡 

X66n1297_p0410b05║作麼生是良遂知處。鸕鷀語鶴鶴。 靈隱嶽云。為人為 
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X66n1297_p0412a07║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X66n1297_p0412c23║倆。一生從此被塗糊。（懶懶菴樞） 
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X66n1297_p0420c05║眼共山僧建立宗旨。還會麼。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無 
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X66n1297_p0426a11║綸巾鶴鶴氅獨彈琴。倒退中原百萬兵。自是不歸歸便 
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X66n1297_p0428c16║寒灰灰發焰。畢竟者個壞不壞。參。 渠菴成云。二尊

宿 

X66n1297_p0429b20║鄉邨賣卜人。徒勞鑽破烏龜[(土/(冉-土+、))*殳]㱿。

（無準範） 

X66n1297_p0431a19║前。一個伎倆施展不得。何故。鶴鶴有九臯難翥翼。馬

無 

X66n1297_p0431b22║（蒙𫎇菴聰） 

X66n1297_p0432b13║苦苦。卜得此卦一生貧。遠信不來病人死。（懶懶菴

需） 

X66n1297_p0433c04║脚。俱胝一指頭。喫飯飽方休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上

揚 
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X66n1297_p0435c17║灑。記得當年老萬回。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0436a11║貫。騎鶴鶴上揚州。又云。我見燈明佛。本光瑞如此。 

福 

X66n1297_p0436b15║覰。鬼頭風卷滿天灰灰。（南磵珍） 
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X66n1297_p0440c14║灰灰頭。一人在十字街頭斬釘截鐵。有頭有尾同死同 

X66n1297_p0441b07║會。歷歷清風動千古。（懶懶菴需） 

X66n1297_p0443c06║者寮取灰灰圍却方丈門便歸去。師開門見曰。我不 

X66n1297_p0444b07║事。那箇心中得到頭。（懶懶菴樞） 
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X66n1297_p0449b23║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。幸有旁人為著 
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X66n1297_p0454c24║風。鶴鶴有九皐難翥翼。且翥翼。好事也要大家識。復

把 
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X66n1297_p0456c11║入。曠劫無明當下灰灰。 

X66n1297_p0460a19║峰不動一槍一旗。從教𠒎短鶴鶴長。何故。年年九月

九。 
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X66n1297_p0468c18║錯錯。戲海獰龍。冲霄遼鶴鶴。老慈明無著摸。笑裏重

重 

X66n1297_p0470a13║舒卷彩霞飄碧落。雲垂萬里鵬。翅展千年鶴鶴。錯錯。

清 
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X66n1297_p0478b12║忽然平地掘深坑。埋沒良家多少人。大似颺灰灰空裏 

X66n1297_p0480c01║藝。那來下載有清風。（思懶懶融） 

X66n1297_p0481b23║燒作一堆灰灰。向甚處相見。堅無語。師曰。晦堂處參 

X66n1297_p0482a06║夢。騎鶴鶴腰錢跨九霄。（中峰本） 

X66n1297_p0482a16║得。曰祇者箇更別有。師曰。莫將支遁鶴鶴。喚作右軍 

X66n1297《宗鑑法林》卷 34 

X66n1297_p0489b01║疾𦦨過風第二頭。不堪惆悵祇堪愁。一聲振鬣𩮻長鳴 

X66n1297《宗鑑法林》卷 35 

X66n1297_p0491c14║水。直看振鬣𩮻上青雲。（古南門） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 36 

X66n1297_p0501a10║眼。金鎖玄關當下灰灰。（晦山顯） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 38 

X66n1297_p0508b09║潤州鶴鶴林牧雲通門禪師（天童悟嗣）僧問。世尊未拈

花。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 39 

X66n1297_p0514c04║巧。不出當時一隻梭。（懶懶菴樞） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 40 

X66n1297_p0519b10║多神通妙用。到仰山面前直得目瞪口呿。何故。鶴鶴有 

X66n1297_p0525b12║麼。獨鶴鶴有時常伴水。好雲無事不離山。 



X66n1297《宗鑑法林》卷 41 

X66n1297_p0525c14║杭州徑山洪諲禪師（溈山祐嗣）僧問。奄息如灰灰時如

何。 

X66n1297_p0528a11║好。江梅著意要題詩。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0528b14║集雲峰下四藤蒿。打破潼關路一條。似鶴鶴似雲天地 

X66n1297_p0529a15║松生巖畔鶴鶴停穩。鳳出丹山鸞并羣。面壁尚虧菴外 

X66n1297_p0530c11║見。急水波心輥繡毬。（懶懶菴需） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 42 

X66n1297_p0532b15║一陣旋風霧靄開。千峰突出碧崔嵬。驚猿怨鶴鶴拋來 

X66n1297_p0533b16║拈拄杖卓一卓云。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追 

X66n1297_p0533b21║冷。鶴鶴翹千尺一聲鴉。喝一喝。 東塔熹云。德山干

將 

X66n1297_p0534a23║腦後一椎誰敢擬。擬不擬。個個無裩長者子。（懶懶菴

需） 

X66n1297_p0536b20║去峰前鶴鶴。而今所薄者厚。未見所厚者薄。錯錯。衲

僧 
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X66n1297_p0540c04║句。休將鶴鶴唳當鶯啼。（梅谷悅） 

X66n1297_p0541a05║跌。雪峰老人亦話墮。（懶懶菴樞） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 44 

X66n1297_p0543a13║灰灰燒殺人。 

X66n1297_p0547a01║一挨機用當行。一放一收箭鋒中的。龍騰滄海。鶴鶴舞 

X66n1297_p0547a10║口沙彌行棒行喝。將鶴鶴唳為鶯嗁。斯亦志士大痛矣 

X66n1297_p0547a13║透網金鱗。休云滯水。搖蕩乾坤。振鬣𩮻擺尾。千尺鯨

奔 

X66n1297_p0547c06║特。却來瞞我好兒孫。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0548a04║見。蹋著方知脚底穿。（懶懶菴樞） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 45 

X66n1297_p0551b08║灰灰枯木去。一念萬年去。圅蓋乾坤去。純清絕點去。 

X66n1297_p0553c21║麼去者。寒灰灰發𦦨。然雖如是。未得劋絕在。拈拄杖

云。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 46 



X66n1297_p0556a13║當。虗勞紅𦦨落寒灰灰。（投子青） 

X66n1297_p0557b18║勒。却向雲中大哮吼。（懶懶菴樞二） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 47 

X66n1297_p0560c22║冷。海棠枝上月猶明。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0565a01║笛。大家留取倚闌干。（懶懶菴樞） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 48 

X66n1297_p0566b13║一。眼前誰是惜春人。（思懶懶融） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 49 

X66n1297_p0572c05║久雨不晴。雲門道劄。陽烏奮羽翰。蛟龍縮鱗鬣𩮻。為

是 

X66n1297_p0577c11║天寒霜落月沉西。清夜迢迢鶴鶴夢迷。海底日輪紅似 

X66n1297《宗鑑法林》卷 50 

X66n1297_p0578c01║（思懶懶融） 

X66n1297_p0583a17║臘月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。立雪人寒。達磨不

會。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 51 

X66n1297_p0586b23║底。誰知別是一乾坤。（懶懶菴需） 

X66n1297_p0590a05║旨。休將鶴鶴唳作鶯聲。（本覺一） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 52 

X66n1297_p0592c06║曰黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師大悟。 

X66n1297_p0592c18║黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。雲居意不在鉤頭。扁舟穩泛長江 

X66n1297_p0594a13║鶴鶴續鳧。夷嶽盈壑。放行也百醜千拙。收來也攣攣 

X66n1297《宗鑑法林》卷 53 

X66n1297_p0599c01║我。那時方見本來人。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0601a03║老。落葉飄來一㨾紅。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0603b20║月。幾人於此便心灰灰。（旻古佛） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 54 



X66n1297_p0607a01║松直棘曲。鶴鶴長𠒎短。羲黃世人俱忘治亂。其安也潛 

X66n1297_p0607a18║聖。驚起依前眼𥉌眵𥉍。（天衣懷） 

X66n1297_p0607b02║貫。御風騎鶴鶴上揚州。（懿山德） 

X66n1297_p0607c22║聲色都來兩箇字。衲僧不透眼中沙。黃鶴鶴樓中吹玉 
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X66n1297_p0613b20║煙翠。鶴鶴飛碧漢豈留踪迹寒潭。雖是父子投機。猶欠 

X66n1297_p0613c14║鶴鶴沖霄漢。鷺出蘆叢。了無位次。迥絕羅籠。月堂照

處 

X66n1297_p0615c06║取。莫待天明失却鷄。（蒙𫎇菴聰） 

X66n1297_p0617b04║鶴鶴。寒清入骨不成眠。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 56 

X66n1297_p0620a08║青天水在缾。翱作禮述偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千 

X66n1297_p0620c15║何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰曰吾燒取舍利。曰 

X66n1297_p0621a12║退步看。驀地冷灰灰裏豆𪹼。驚天動地。直教佛祖救不 

X66n1297《宗鑑法林》卷 57 

X66n1297_p0626c11║自把繩頭。（懶懶菴樞） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 58 

X66n1297_p0629c07║秀州華亭船子德誠禪師（藥山儼嗣）因夾山初住鶴鶴

林。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 59 

X66n1297_p0635a11║鶴鶴出銀籠上碧穹。鳳無依倚井梧空。東君縱有雙瞳 

X66n1297_p0635b20║爭解恁麼道。五更雞唱家林曉。爭肯恁麼道。千年鶴鶴 

X66n1297_p0639c07║苦。未驂鸞鶴鶴上朝天。（潭吉忍三） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 60 

X66n1297_p0640c18║事。豈從[葸-十+夕]𦵇嶺付將來。（本覺一） 

X66n1297_p0643a22║爐不著灰灰。（月堂昌） 

X66n1297_p0645a22║拽脫鼻孔。打破髑髏。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。有

意 

X66n1297_p0645b06║題盡招文喚不回。空教雨淚溼寒灰灰。倚樓忽聽涼州 

X66n1297_p0645b13║別下得什麼語代云。鷺鷥語鶴鶴。又代漸源。便擲却鍬 



X66n1297_p0646a24║（最懶懶根） 

X66n1297_p0646c04║月皎青松鶴鶴夢長。碧霄丹桂挂𦏰羊。巖高壁立千峰 

X66n1297_p0646c09║少。鶴鶴唳青霄出鳳林。（枯木成） 

X66n1297_p0646c18║玉管吹何處。空留嶺上梅。年來雙白鶴鶴。舞出鳳凰

臺。 
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X66n1297_p0647c19║鶴鶴。喚作山陰道士鵞。（愚菴及） 

X66n1297_p0649a02║傾茶。大眾俱以目視之。日曰。大眾鶴鶴望。乞師一

言。 

X66n1297_p0649b04║日有問如何是相似句。向道。毋將支遁鶴鶴。喚作右軍 

X66n1297_p0651a17║三十六物都灰灰燼。祇遺一雙枯眼睛。置向九衢深夜 

X66n1297_p0651b13║力。笑倚闌干屈曲中。（懶懶菴樞） 

X66n1297_p0651b22║頭。便是人間好時節。江南并兩淛。春寒與秋熱。（蒙

𫎇菴岳） 

X66n1297_p0651c08║一出一入。半合半開。羸鶴鶴翹寒木。狂猿嘯古臺。要

知 

X66n1297_p0652a06║息。猿狖微聞嶺外啼。（懶懶菴需） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 62 

X66n1297_p0659b18║犯動毛頭。月昇夜戶。密移一步。鶴鶴出銀籠。還知

麼。脫 

X66n1297_p0659b22║旨。此猶是月昇夜戶邊事。鶴鶴出銀籠一句作麼生道。 

X66n1297_p0659b24║籠鶴鶴出。祇在尋常行履處。怎奈知恩者少。良久云。

相 

X66n1297_p0659c08║密密金刀剪不開。烟沉古鼎浸寒灰灰。夜深畢竟無人 
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X66n1297_p0661a21║月。莫照孤燈冷處灰灰。（兩文） 

X66n1297_p0663b05║古源無水月何生。滿岸西流一派分。[葸-十+夕]𦵇嶺罷

詢熊耳 

X66n1297_p0664b06║孤松野鶴鶴叫衡門。雪滿寒林入夜聞。祇個生涯無所 

X66n1297_p0665a22║風來烏已覺。露重鶴鶴先知。為問何能爾。渠儂初不

知。 

X66n1297_p0666a13║面發機。直得枯木生花。冷灰灰騰𦦨。且道東海鯉魚打 

X66n1297《宗鑑法林》卷 64 

X66n1297_p0671a13║豎拂子云。龍臥碧潭風凜凜。埀下拂子云。鶴鶴歸霄漢 

X66n1297_p0671a17║帶角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中塵。雖然未會先師 



X66n1297_p0671a23║石霜一宗親傳九峰。香消脫去正脉難通。月巢鶴鶴作 

X66n1297_p0671c20║更深秋夜月。古廟香爐灰灰。法身無一物。山嶽空崔

嵬。 

X66n1297_p0672b02║崇。欲識誕生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。（旋菴月） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 65 

X66n1297_p0674b24║百千諸佛眉彎曲。無證無修眼𥉌眵𥉍。蹋著未消連底 

X66n1297_p0675c07║不揀披沙。曰恁麼則展手不逢也。師曰莫將鶴鶴唳 

X66n1297_p0676c23║一片孤雲不露醜。白雲兒倚青山父。鶴鶴巢露滴夢初 

X66n1297_p0677c07║龍歸萬頃滄浪窟。鶴鶴宿千年㵎底松。月照淡烟秋色 

X66n1297《宗鑑法林》卷 66 

X66n1297_p0679b09║曰冷灰灰裏有一粒豆𪹼。 

X66n1297_p0679c15║險。徒教累得骨骰酸。（思懶懶融） 

X66n1297_p0681a09║（思懶懶融） 

X66n1297_p0681b04║昭覺勤云。鉤頭香餌放去收來。衝浪錦鱗搖頭振鬣𩮻。 

X66n1297_p0682b04║古木靈巢鶴鶴夢迷。崑崙白象倒騎歸。魚鱗水漲舟橫 
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X66n1297_p0683b23║飯。石女盛來不受餐。（思懶懶融） 

X66n1297_p0683b24║護國因僧問鶴鶴立枯松時如何。師曰地下底一場 

X66n1297_p0683c07║鶴鶴立孤松類莫齊。豈同鵞鴨狎羣雞。遼陽化去無踪 

X66n1297_p0683c21║出山門。却把山門挂露柱。（懶懶菴需） 

X66n1297_p0685a21║乳反怪良醫。曰休休。師曰。老鶴鶴入枯池。不見魚踪 

X66n1297_p0686a01║上面灰灰頭不計秋。懶於人事得優遊。三皇不足稱尊 

X66n1297_p0687b20║隔簾燒燭爛如銀。影映繁星出絳濵。獨啄三山鶴鶴背 

X66n1297_p0688a09║處。猶落怡山第二機。（懶懶菴需） 
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X66n1297_p0690b11║白雲坐斷體無依。靈鶴鶴翻騰直上飛。烟鎖蘆花明月 

X66n1297_p0690b15║天明起來生老鸛。鶴鶴毛鷹 鷺鷥身。却共烏鴉為 

X66n1297_p0693b07║沙漠風高孤雁落。汀洲春暖白鶴鶴眠。故山一去音書 
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X66n1297_p0695c03║舉處分明事可猜。身衣錦綺滿頭灰灰。自𢹂缾汲江邊 

X66n1297_p0698b07║鳧短鶴鶴長。松直棘曲。李白桃紅。山青水綠。與麼酬

醋。 

X66n1297_p0699c08║事。鶴鶴唳雲霄石虎驚。（善瑫賢） 



X66n1297_p0700a16║報恩秀云。死灰灰裏一粒豆𪹼。 愚菴盂云。普照當時 

X66n1297_p0700a21║灰灰裏一粒豆𪹼。也是壓良為賤。 

X66n1297《宗鑑法林》卷 70 

X66n1297_p0701a09║報恩示眾。向上一機。鶴鶴沖霄漢。當陽一路。鷂過新 

X66n1297_p0702b07║籟。老鶴鶴移棲空月巢。 

X66n1297_p0705a24║雲門因鶴鶴林參五臺山達觀可。盤桓夜深。觀曰你 

X66n1297_p0705b03║鶴鶴林有此事否。曰實有此事。師曰汝信得及麼。曰 

X66n1297_p0705b05║曰虗頭禪客。觀聞曰。阿耶阿耶。鶴鶴林萬劫地獄。雲 

X66n1297_p0706b13║客。不是尋常離別情。（思懶懶融） 

X66n1297_p0706c22║意。青山明月夢中看。（思懶懶融） 

X66n1297《宗鑑法林》卷 71 

X66n1297_p0710a04║鐘聲吼出迸雲雷。曠劫無明當下灰灰。跨脚上船便歸 

X66n1297_p0711b07║雲迷。笑殺倚門傍戶漢。只將鶴鶴唳當鶯啼。（南菴

依） 

X66n1297_p0711b10║檀度上堂。枯木寒巖時節至。春風吹起律筒灰灰。石 

X66n1297_p0711c16║石卵𪹼開黃鶴鶴去。檉枝低亞鳳凰來。白蘋紅蓼秋江 
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X66n1297_p0713b03║子來處。若一槩放過。何異截鶴鶴續鳧。 永寧鼎云。

好 

X66n1297_p0713c06║鐵壁銀山湧出來。當頭一拶便成灰灰。錦鱗若解生頭 

X66n1297_p0716a08║昨。無限心思當下灰灰。 

X66n1297_p0716b08║子。為言松際鶴鶴初回。（慈雲文） 

X66n1298《禪門諸祖師偈頌》卷 1 

X66n1298_p0722b03║二十三祖鶴鶴勒尊者 

X66n1298_p0723b24║千光那照（明暗不到。不坐菩提樹。懶懶向雪山游）。

澄源湛水尚棹孤舟。古 

X66n1298_p0723c08║鶴鶴不停機。靈木迢然鳳無依倚（春園慵賞寓。玉殿不

垂衣）。徒敲布 

X66n1298_p0725a06║（藥病相治。曲為今時。未得義體也）。鶴鶴樹終談理

未玄（窮極所談。未契玄旨。由涉其功 

X66n1298_p0725c02║不起）。片玉鳳飛㘅（語不墮。常不露）。猿啼[葸-十+

夕]𦵇嶺韻（明那邊。類不紹）。鶴鶴吐鷲 

X66n1298_p0729a22║今古應無墜。分明在目前。片雲生晚谷。孤鶴鶴下遙

天。 

X66n1298_p0729c09║量同。欲識誕生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。 



X66n1298_p0731a17║相些些有。裩無腰。袴無口。頭上青灰灰三五斗。比望

修 

X66n1298_p0731c03║燒安息香。灰灰裏唯聞牛糞氣。 

X66n1298_p0733c02║見解祇如此。不信從他造劫灰灰。 

X66n1298_p0735c18║座。首臥鶴鶴林。遍遊三昧之門。將復一真之性。逆入

順 

X66n1298_p0736a04║牙若髮。迦葉波禮於忉利天宮。或炭或灰灰。無憂王建 

X66n1298_p0736b12║古之學道之士。灰灰心泯智。於深山幽谷之間。穴土以 

X66n1298《禪門諸祖師偈頌》卷 2 

X66n1298_p0740b13║慵甚嵆康竟不𢌞。何妨方寸似寒灰灰。山精日作童兒 

X66n1298_p0741b11║支公放鶴鶴情相似。范泰論交趣不同。有念盡為煩惱 

X66n1298_p0747a07║止水淃波濤。南看北嶂高。頂飛雲外鶴鶴。山壓海中

鼇。 

X66n1298_p0747a17║野鶴鶴窺禪榻。閑雲抱石稜。幽嵓多冷淡。隨分過炎

蒸。 

X66n1298_p0747b14║鶴鶴𩯭垂如雪。素眉橫似瓌。幽棲疊嶂下。長憶在天

台。 

X66n1298_p0747c11║住在匡峯論祖行。白檀灰灰盡未聞香。僧瑤不得神蹤 

X66n1298_p0747c16║日。一寸寒灰灰宜近山。濾水煑茶醒睡眼。聽泉留客話 

X66n1298_p0753c24║起。杖錫淩空鶴鶴與飛。 

X66n1298_p0755a20║露胷跣足入𫑮來。抹土搽灰灰笑滿腮。不用神仙真秘 

X66n1298_p0756a10║生喫土。丹霞祇箇布裘。趙州青灰灰滿頭。即師編艸為 

X66n1298_p0756a21║高臺。東風也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。 

X67n1299《禪林類聚》卷 1 

X67n1299_p0002c12║白鶴鶴去無蹤。三山半落青天外。 佛鑑懃云。始鳴 

X67n1299_p0004b24║鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘事。雲在青天 

X67n1299_p0005c04║佛但聞其名。未審居何國土。師云。黃鶴鶴樓崔顥題

後。 

X67n1299_p0005c08║一辭不措。若是黃鶴鶴樓有甚麼難題處。聽取山僧 

X67n1299_p0005c13║死心新頌云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛竪降旗。 

X67n1299_p0005c19║轉有來由。要知覿面難藏處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。 

X67n1299_p0005c22║鶴鶴樓詩崔顥題。古今吟詠韻難齊。秋空月影千江 

X67n1299《禪林類聚》卷 2 

X67n1299_p0012b19║灰灰。 

X67n1299_p0015c08║杖撥灰灰云吾燒取舍利。主云木佛安有舍利。師云。既 

X67n1299《禪林類聚》卷 3 



X67n1299_p0020a19║鶴鶴林素禪師因僧敲門。師問是甚麼人。云是僧。師

云。 

X67n1299《禪林類聚》卷 4 

X67n1299_p0026c06║却問廬陵米幾價。當時心境一齋灰灰。 黃龍南云。 

X67n1299《禪林類聚》卷 5 

X67n1299_p0028c24║雲掃長空巢月鶴鶴。寒清入骨不成眠。 野軒遵云。 

X67n1299_p0029c19║無明當下灰灰。 

X67n1299_p0030c18║栢巖禪師。僧問如何是禪。師云古塚滛不為家。 

X67n1299_p0033a12║須寒灰灰枯木去。一念萬年去。函蓋乾坤去。純清絕點 

X67n1299《禪林類聚》卷 6 

X67n1299_p0039a22║白雲端頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。 

X67n1299_p0040b17║藤蒿。打破潼川路一條。似鶴鶴似雲天地外。如龍如 

X67n1299《禪林類聚》卷 9 

X67n1299_p0055b19║乾地起風雷。當時若也相逢著。九轉還丹化作灰灰。 

X67n1299_p0055b23║明云。國師年老太多圖。截鶴鶴由來在續鳧。彼此無 

X67n1299《禪林類聚》卷 10 

X67n1299_p0060c10║投子青頌云。月皎青松鶴鶴夢長。碧霄丹桂掛羚羊。 

X67n1299_p0065a23║恁麼道。千年鶴鶴與雲松老。寶鑑澄明驗正偏。玉機 

X67n1299《禪林類聚》卷 11 

X67n1299_p0067a24║騎鶴鶴上揚州。 

X67n1299《禪林類聚》卷 12 

X67n1299_p0072c17║又逐落花回。羸鶴鶴翹寒木。狂猿嘯古臺。長沙無限 

X67n1299_p0075b08║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。幸有傍人為 

X67n1299_p0077a12║面前直得目瞪口呿。何故。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無 

X67n1299_p0078c14║空臥早知眠不當。虗勞紅熖落寒灰灰。 

X67n1299《禪林類聚》卷 13 



X67n1299_p0081a07║麼。別下得甚麼語。代云鸆鷀語鶴鶴。又代漸源便擲 

X67n1299_p0081c15║丹霞淳頌云。帶角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中塵。 

X67n1299《禪林類聚》卷 14 

X67n1299_p0087b01║化腰纏十萬貫。騎鶴鶴下揚州。 

X67n1299_p0089a20║元在。始覺平生用意麤。 上方益云。撥動寒灰灰火 

X67n1299_p0089b22║處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒灰灰煨殺人。 

X67n1299《禪林類聚》卷 15 

X67n1299_p0091b20║雪竇顯頌云。臘月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。立雪 

X67n1299_p0092a16║灰灰炙殺人。 

X67n1299_p0092c04║寶不假披沙。云恁麼則展手不逢也。師云莫將鶴鶴唳 

X67n1299_p0093c03║天童覺頌云。松直棘曲。鶴鶴長鳧短。羲皇世人。俱忘 

X67n1299《禪林類聚》卷 17 

X67n1299_p0104c23║護國禪師。僧問鶴鶴立枯松時如何。師云地下底一場 

X67n1299《禪林類聚》卷 18 

X67n1299_p0107b09║言。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時 

X67n1299_p0109c23║倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻大海水。 

X67n1299《禪林類聚》卷 19 

X67n1299_p0112b15║歸堂歇。教他天下衲僧鋩鋒結舌。何故。鶴鶴有九臯 

X67n1299_p0113c12║心灰灰。 

X67n1299_p0116b17║不是守株閑待兔。直須騎鶴鶴上青雲。 徑山杲云。 

X67n1299_p0117c02║鶴鶴上揚州。 徑山杲云。忽爾出門先見路。纔方下 

X67n1299_p0118a16║靄開。千峯突出碧崔嵬。驚猿怨鶴鶴拋來久。半夜山 

X67n1299《禪林類聚》卷 20 

X67n1299_p0124c13║律箇灰灰。 

X67n1299_p0125c05║用續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑。放行也百醜千拙。收來也攣 

X67n1301《佛果擊節錄》卷 2 



X67n1301_p0241c10║般。（相隨來也）翹松鶴鶴冷。（左眼半斤）踏雪人

寒。（右眼八兩）達磨不會。 

X67n1301_p0241c20║王於法自在。翹松鶴鶴冷。踏雪人寒。恐人便向言句裏 

X67n1302《焭絕老人天奇直註雪竇顯和尚頌古》卷

1 

X67n1302_p0260a14║又逐落花回（拈前公案）。羸鶴鶴翹寒木。狂猿嘯古臺

（雪竇呈機）。 

X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 1 

X67n1303_p0270b17║（斂手贈時蒙𫎇厚意。箇中滋味幾人知）。 

X67n1303_p0274a12║經論。該煉三學。出住潤州鶴鶴林。因道吾勸發。往見

舡 

X67n1303_p0276c14║曰如無手人行拳始得。林泉道。照[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 鼻凹。又問。終日 

X67n1303_p0277c02║展手不逢也。曰莫將鶴鶴唳擬當鶯啼。又僧問。如何是 

X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 2 

X67n1303_p0282c09║我木佛。師以杖子撥灰灰曰吾燒取舍利。曰木佛何有 

X67n1303_p0284c22║月皎青松鶴鶴夢長（尚高夢中說〔要〕）。碧雲丹桂挂

羚羊（沒蹤跡斷 

X67n1303_p0285a01║師云。月巢鶴鶴作千年夢。雪屋人迷一色功。向心境俱 

X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 3 

X67n1303_p0287b21║絕幻境。灰灰身滅智撥喪無餘。緊閉玄關施呈妙悟。然 

X67n1303_p0287c23║臥早知眠不當（悔之不及）。虗勞紅焰落寒灰灰（枉教

熱閙）。 

X67n1303_p0288a07║餘智焰搖紅。漫做寒灰灰落却。可謂赤心片片知人少。 

X67n1303_p0292b22║忽聞初夜雁廻雙嶺鶴鶴唳千峰。聲色叢中遞相鈍滯。 

X67n1303_p0293b03║松生巖畔鶴鶴停穩（坐着即不堪）。鳳出丹山鸞並群

（方以類聚）。 



X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 4 

X67n1303_p0297c16║孤逈。山寒嶺暮。幽㵎猿啼。霜重風嚴。喬松鶴鶴唳。

當此 

X67n1303_p0299c21║萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白練去。應

須 

X67n1303_p0301b24║裏既無遠近。就中寧有輕沉。試來[占*支]敁掇。便知深

細。 

X67n1303_p0303a02║生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。朝生曰。苦學情論世莫 

X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 5 

X67n1303_p0308c24║標不出。深深話不及。鶴鶴白烏玄山青水綠。松直棘曲 

X67n1303_p0310a04║功夫。有若參乎酬一唯。堆灰灰何礙觜盧都。雖則黃河 

X67n1303《林泉老人評唱投子青和尚頌古空谷集》

卷 6 

X67n1303_p0314a21║（懶懶兒攀伴）。行窮絕處。試問傍人（論出理長）。

不惜下情。果然獲 

X67n1303_p0321c03║鴈迴沙塞鶴鶴立巖松。色見聲求無非是妄。擬聽隣砧 

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 1 

X67n1304_p0326a16║白雲檻外思悠哉（無心能出岫。有意伴孤鶴鶴）。密密

金刀剪不開 

X67n1304_p0326b03║分事之不本分也。其或於此未明。獨鶴鶴有時常伴水。 

X67n1304_p0330b15║侍奉。遂問。先師道休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯

木 

X67n1304_p0330b20║師意未會在。惹得天童道。月巢鶴鶴作千年夢。雪屋人 

X67n1304_p0334a08║雖是按牛頭喫草。也何妨就虎背添斑。賴遇丹霞遞  

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 2 

X67n1304_p0335b13║手不逢也（一句隨他語。千山走衲僧）。浦云莫將鶴鶴

唳擬當鶯啼 



X67n1304_p0335c01║伊得少為足滯句承言。故云休將鶴鶴唳擬當鶯啼。可 

X67n1304_p0337a17║機智遞 相鈍滯。惑者曰。恠得禪家令人難會。元來都 

X67n1304_p0340b12║遞 一刮不賭惡發。當爐不避火迸。當言不避截舌。山 

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 3 

X67n1304_p0343a05║處瞻仰。還相委悉麼。欲識誕生王子父。鶴鶴騰霄漢出 

X67n1304_p0343c08║念萬年去（猶有這箇在）。寒灰灰枯木去（切忌冷清

清）。古廟香爐 

X67n1304_p0344a10║戴角披毛異類身（猿中見猿。鹿中見鹿）。寒灰灰枯木

眼中塵（誰能 

X67n1304_p0344a16║設使寒灰灰枯木冷冷清清。正眼觀來皆為塵垢。何一 

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 4 

X67n1304_p0353a17║有。眼見空花。太尉就有中覔無。手摣𢳛水月。堪笑眼

前 

X67n1304_p0355c11║清淨禪。達摩以來遞 代相傳者是此如來清淨禪也。 

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 5 

X67n1304_p0361c20║師云。情存一念悟。寧越昔時迷。雖則寒灰灰枯木一念 

X67n1304_p0363c11║示眾云。松直棘曲。鶴鶴白烏玄。水長船高。泥多佛

大。恁 

X67n1304《林泉老人評唱丹霞淳禪師頌古虗堂集》

卷 6 

X67n1304_p0368a03║曰黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。與前答辭雲月是同溪山各異。 

X67n1304_p0371c09║言言見諦句句超宗。莫使四臣遞 相鈍滯。他既舌頭 

X67n1304_p0372b23║無影樹處子細[占*支]敁詳。試於峰巒纔露海雲遮處分明 

X67n1304_p0373a24║作先祖髑髏）。莫是幻身便是法身麼（認馬鞍鞽作你耶

下[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] ）。若也 

X67n1306《焭絕老人天奇直註天童覺和尚頌古》卷

1 



X67n1306_p0448b01║長空巢月鶴鶴。寒清入骨不成眠（雲掃長空纖塵不立。

月明鶴鶴白十分 

X67n1306_p0450c24║松直棘曲。鶴鶴長鳧短（松棘鶴鶴鳧因有天地。心境凡

聖因有佛祖）。羲皇世 

X67n1306_p0451a07║僧問護國。鶴鶴立枯松時如何（借事呈解）。國云地下

底一場 

X67n1306_p0453c17║肯恁麼道。千年鶴鶴宿雲松老（鶴鶴宿得其位也。乃明

偏中之正）。寶鑑 

X67n1306《焭絕老人天奇直註天童覺和尚頌古》卷

2 

X67n1306_p0457a02║吹起律筒灰灰（不妨仰山春風吹起）。 

X67n1306_p0460a09║去（永遠無更）。寒灰灰（更無執相）枯木去（不生花

葉）。古廟香爐去（了無交涉）。一 

X67n1306_p0460a18║通（有體無用。過在執法）。月巢鶴鶴作千年夢。雪屋

人迷一色功 

X67n1307《萬松老人評唱天童覺和尚拈古請益錄》

卷 1 

X67n1307_p0462b11║聲。大似銜啣冤負屈。贏得天童道。金色頭陀。有心無

膽。 

X67n1307_p0463b07║州[占*支]敁斤邈兩道。猶較些子。谷隱聰云。前來甚是

奇特。 

X67n1307_p0463b23║所以萬松道。海為龍世界。天是鶴鶴家鄉。金剛圈子一 

X67n1307_p0466b03║途路不得力。（遠客歸去來。在家貧亦好）復云。畢竟

如何。（折做八截。燒灰灰 

X67n1307_p0470a24║語識人。也祇是依俙彷彿。天童道。為蛇畫足。灰灰骨

裏 

X67n1307_p0470b05║（賊來須打。客來須待）葢下却簾。（更好灰灰圍三

道）歸客位。（各把疆界）源令侍 

X67n1307_p0470c09║歸方丈閉却門。壽於侍者寮。取灰灰圍方丈門三道。便 

X67n1307_p0480b24║喚作衲僧奪胎換骨。轉身一路。吹殘劫燒灰灰飛後。突 

X67n1307_p0481c07║頭。月昇夜戶。（照不失虗）密移一步。鶴鶴出銀籠。

（穿開碧落天）還 

X67n1307_p0482a01║傳宣。敕無耳人承旨。此猶是月昇夜戶邊事。鶴鶴出銀 

X67n1307_p0483a08║截。燒灰灰颺却。萬松老矣。留得也好。何也。有時扶

過斷 

X67n1307_p0483c02║樂業處麼。獨鶴鶴有時常伴水。好雲無事不離山。 



X67n1307《萬松老人評唱天童覺和尚拈古請益錄》

卷 2 

X67n1307_p0489a08║舉黃蘗問百丈。（鸕鷀語鶴鶴）從上相承底事。如何指

示於 

X67n1307_p0492a05║天童道。摠是不守分底漢。何也。舜老夫山高海深。鶴

鶴 

X67n1307_p0492a06║長鳧短。南禪師續鳧截鶴鶴。夷嶽盈壑。所以臂長袖

短。 

X67n1307_p0502c08║目。不用巧粧眉）良久云。（十字打開）還會麼。（兩

手分付）不可續鳧截鶴鶴。 

X67n1308《徑石滴乳集》卷 1 

X67n1308_p0512c04║問石乘頌云。滾滾紅珠非眼血。紙灰灰染作花蝴蝶。 

X67n1308_p0513b18║徑山廣頌曰。侵晨出去晚頭歸。赤脚髼頭滿面灰灰。 

X67n1308_p0514c17║無冷處。汝等抱定枯桐。守住死灰灰。何日豆𪹼。西菴

今 

X67n1308《徑石滴乳集》卷 2 

X67n1308_p0523b16║四年九月三日示疾。時羣鶴鶴遶殿而逝。奏賜圓明普 

X67n1308_p0525b10║只因夜來鶴鶴。帶過上頭關。曰忽被狂風吹散時如何。 

X67n1308_p0526a23║定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚天動地一聲雷。 

X67n1308_p0527b10║頂上鶴鶴栖樹。九龍山下鳥啼花。曰西來祖意蒙師指。 

X67n1308《徑石滴乳集》卷 3 

X67n1308_p0531c10║𠒎鶴鶴驚群。便曳杖下座。 

X67n1308_p0535a05║石門雲頌曰。夢乘口鶴鶴登金闕。一簇仙風生兩脇。 

X67n1308《徑石滴乳集》卷 4 

X67n1308_p0539a16║曰。天寒霜落月沉西。清夜迢迢鶴鶴夢迷。海底日輪紅 

X67n1308_p0540c06║理。且道。相見見個甚麼。良久云。鱉咬剎竿。狗銜啣

燈盞。 

X67n1308_p0541b16║慧頂棟曰。我最初讀夾山猿抱子歸青嶂裡。鳥銜啣 

X67n1308《徑石滴乳集》卷 5 

X67n1308_p0547a21║見麼破禪堂。灰灰頭土面破佛殿。馬額驢腮破山門。擎 

X67n1308_p0548b19║今時之律呂。卓一下云。數聲野鶴鶴驚天至。無限魚龍 



X67n1308_p0548c23║雪散長空。千山共成一色。忽然地爐灰灰飛。燒殺庭前 

X67n1308_p0551c15║寒灰灰發燄。枯木生春。石獅哮吼驚起。青山頭卓朔。

木 

X67n1308_p0551c18║行。復舉介菴和尚。住金明上堂。破禪堂。灰灰頭土

面。破 

X67n1309《正法眼藏》卷 1 

X67n1309_p0556b20║金顱玉骨。[王*堅]𪼑[王*堅]𪼑名節。自樹剛大之氣。浩

然伸於華夷。 

X67n1309_p0563c08║微灰灰頭土面。住興化只見興化家風。迎來送去。門連 

X67n1309_p0570c05║何。曰黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。又因發供養主示眾云。住持 

X67n1309_p0571b11║麼處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒灰灰燒殺人。 

X67n1309_p0573a16║變。不如還我死灰灰來。淋過死灰灰無力。喻聲聞妄修

因 

X67n1309_p0573a17║證果。未淋過死灰灰有力。喻菩薩道業純熟。諸惡不

染。 

X67n1309_p0577b05║奇特。寒山燒火滿頭灰灰。笑罵豐干遮老賊。僧問蓮花 

X67n1309_p0577c17║西天外道入得八萬劫定。凝神寂靜閉目藏睛灰灰身 

X67n1309_p0579a03║黃龍南和尚示眾云。鶴鶴勒那空中變現曼拏羅。指地 

X67n1309_p0579c24║其名。未審居何國土。還化物也無。曰黃鶴鶴樓崔顥題 

X67n1309_p0580a02║頌云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛豎降旗。渠無國土 

X67n1309《正法眼藏》卷 2 

X67n1309_p0589a07║作麼生道。良久云。㵎松千載鶴鶴來聚。月中丹桂鳳凰 

X67n1309_p0596b23║徑山諲和尚。僧問掩息如灰灰時如何。曰猶是時人功 

X67n1309_p0605b11║云。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無 

X67n1309_p0605b20║一滴潤乾坤。問曹溪一路合談何事。曰。㵎松千載鶴鶴 

X67n1309《正法眼藏》卷 3 

X67n1309_p0613b15║嬰孩。佗時好惡知端的。始覺從前滿面灰灰。 

X67n1309_p0614c12║如枯木寒灰灰。臨時應用不失其宜。鏡照諸像不亂光 

X67n1309_p0618b20║灰灰枯木去。一念萬年去。函葢相應去。全清絕點去。

山 

X67n1309_p0626a20║驢脚。翻身筋斗。孤雲野鶴鶴。阿呵呵。又示眾云。唯

一堅 

X67n1309_p0631a10║倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不風 

X67n1310《拈八方珠玉集》卷 1 



X67n1310_p0640c07║再活。終不解咬人。何故。截鶴鶴續𠒎。轉增酸苦。然

雖 

X67n1310_p0642c05║鶴鶴脛雖長。長中有短。分明說破。可見這爻訛。 

X67n1310_p0644b01║正覺云。真金百鍊。轉見精明。這僧要死灰灰裏試驗。 

X67n1310_p0650c22║佛鑑拈云。一對鐵鎚如綿團。一雙烏鴉如白鶴鶴。忽 

X67n1310《拈八方珠玉集》卷 2 

X67n1310_p0656a01║醉人。此語不虗。你看長髭三巡之後。茶灰灰抹土。入 

X67n1310_p0657b09║正覺云。呵呵。語是心苗。鶴鶴膝蜂腰。 

X67n1310_p0664a08║正覺云。一拳打倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意 

X67n1310_p0668c19║亂灰灰飛。杉山坐觀成敗。還委悉麼。箭鋒相直不相 

X67n1310《拈八方珠玉集》卷 3 

X67n1310_p0673c11║解隨雲鶴鶴。僧云。任你孫賓。也遭貶剝。浦云。無鼻

孔牛。 

X67n1310_p0677a03║云。胡人飲乳。返恠良醫。僧云休休。安云。老鶴鶴入

枯池。 

X67n1310_p0677a14║龜鶴鶴自成仙。僧云。作麼生是。龍門無宿客底道理。

安 

X67n1310_p0679b15║虎。石火裏攙旗。電光中奪鼓。若不是覆舡。洎見灰灰 

X67n1310_p0679c18║白鶴鶴。 

X67n1310_p0687c21║云。自己尚似生冤家。豈況從人得。山云。冷灰灰裏一

粒 

X67n1310_p0688b01║便傾茶。大眾俱以目視之。日云。大眾鶴鶴望。乞師一

言。 

X67n1310_p0690c12║瞪口呿。何故。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追風 

X67n1312《通玄百問》卷 1 

X67n1312_p0702c07║𠇾卜度。黑是寒鴉白是鶴鶴。 

X67n1312_p0705b19║去。千錯萬錯。要不錯。休強續鳧來截鶴鶴。 

X67n1313《青州百問》卷 1 

X67n1313_p0706b13║彌䨱兒孫之癊 。師一日厭居京邑。退隱山林。聚十方 

X67n1313_p0707c07║頌。鳧短鶴鶴長。松直棘曲。李白桃紅。山青水綠。與

麼 

X67n1313_p0711a15║天。頌。枯木花開。冷灰灰豆𪹼。石霜一宗。幾乎寂

寞。侍 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 1 



X68n1315_p0002c04║聖宋咸湻丁卯春清明日江淅浙等處明州府阿育王 

X68n1315_p0004a06║我死灰灰來。淋過死灰灰無力。喻聲聞妄修因證果。未

淋 

X68n1315_p0004a07║過死灰灰有力。喻菩薩道業純熟。諸惡不染。若說如來 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 2 

X68n1315_p0015c08║如枯木石頭去。如寒灰灰死火去。方有少分相應。若不 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 6 

X68n1315_p0035c19║近前。 師云。我喚淅浙東人。干浙西人什麼事。 

問。如何是 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 7 

X68n1315_p0042c02║尊。 師云。邂逅到崖州。 問。擬驀要津時如何。 

師云。灰灰糞 

X68n1315_p0044a24║席把盌。 問。未達其源時如何。 師曰。鶴鶴冷移巢

易。龍寒 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 8 

X68n1315_p0048b24║是寂寂惺惺底人。 師云。莫向白雲深處坐。切忌寒灰

灰 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 9 

X68n1315_p0056c10║場。 云。未審其中事作麼生。 師云。寒灰灰不再

焰。 問。終日 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 10 

X68n1315_p0064a07║千岐。瞬目他方去。早已著灰灰泥。 楊再答。蜘蛛網

中坐。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 13 

X68n1315_p0077b19║ 南泉便掩却方丈門。便把灰灰圍却。問僧云。道得即

開 

X68n1315_p0080b03║ 師云。不是寒灰灰死木。花錦成現百種有。 學云。

莫是入 



X68n1315《古尊宿語錄》卷 14 

X68n1315_p0090b13║相些些有。 裩無𦝫。袴無口。頭上青灰灰三五斗。比

望修 

X68n1315_p0090c23║燒安息香。灰灰裏唯聞牛糞氣。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 15 

X68n1315_p0097a20║上堂云。我今日共汝說葛藤。屎灰灰尿火。泥豬疥狗。

不 

X68n1315_p0100a08║翫古松高雲不齊。鴻鶬鶴鶴抱幾年棲。剖㲉同時殊有 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 16 

X68n1315_p0106a07║法不異者。不可續𠒎截鶴鶴。夷嶽盈壑。然後為無異者 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 20 

X68n1315_p0136c08║濟三頓棒云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜鸚鵡洲。有 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 21 

X68n1315_p0137b22║掌間。大眾。灰灰頭土面從他笑。贏得白雲堆裏閑。 

X68n1315_p0138b11║羸鶴鶴將鶵逐老仙。莫謂可師徒立雪。方知古德用心 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 22 

X68n1315_p0146a03║自我。你自你。深村有箇白額蟲。吒腮鬣𩮻頷九條尾。

良 

X68n1315_p0147c03║山中坐。月夜霜天寒鴈過。爐灰灰撥盡未成眠。報曉靈 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 23 

X68n1315_p0151b05║灰灰。 問。如何是出家人。 師云。草深不露頂。 

進云。露頂後 

X68n1315_p0151c02║依倚也。 師云。焰頭誇富貴。今古化灰灰塵。 問。

起坐相隨。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 24 

X68n1315_p0162a09║云。徹髓。 問。如何是清淨法身。 師云。灰灰頭土

面。 為什麼 



X68n1315《古尊宿語錄》卷 25 

X68n1315_p0165a19║惡知端的。始覺從前滿面灰灰。擊禪牀。下座。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 26 

X68n1315_p0171a18║麼。為當別有道理。乃云。德山引頸。龍牙劍齾𪚊。 

X68n1315_p0172a05║福嚴境。 照云。漱泉秋鶴鶴至。蟬樹夜猿過。照却

問。作麼 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 28 

X68n1315_p0180a12║許多佛祇聞其名。未審居何國土。長沙曰。黃鶴鶴樓崔 

X68n1315_p0180a16║一辭不措。若是黃鶴鶴樓。有什麼難題處。聽取山僧題 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 29 

X68n1315_p0191c20║十萬貫。騎鶴鶴上揚州。久立。 

X68n1315_p0192a19║退褒禪上堂。一去一來松上鶴鶴。半開半合嶺頭雲。搘 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 35 

X68n1315_p0229a04║如何。 師云。臣灰灰功。 進云。直得君臣道合時如

何。 師云。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 37 

X68n1315_p0245c12║前所集。漏落者多。漸邁金烏。恐成水鶴鶴。今以了宗

大 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 38 

X68n1315_p0249c03║本分事。 師云。三脚蝦[螷-卑+林]𢋙無後脚。 問。

目前無朕兆。如何 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 39 

X68n1315_p0256a16║變異句。 師云。變也。 進云。畢竟如何。 師云。

鳧脚長。鶴鶴脚 

X68n1315_p0256c04║ 問。如何是色空。 師云。薤園裏賣[葸-十+夕]𦵇。 

問。應化非真佛。亦 



X68n1315《古尊宿語錄》卷 40 

X68n1315_p0261a21║到這裏。口似[柩-久+扁] 檐。你等諸人作麼生商量。

良久。云。欲 

X68n1315_p0263c10║灰灰抹土。蓋為祖禰不了。殃及兒孫。三十年後鼻孔遼 

X68n1315_p0265b15║鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追風。珍重。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 41 

X68n1315_p0269c22║灰灰頭土面。 

X68n1315_p0272b12║灰灰而見黃檗。看儂兩著。須天下碁客受。先破此一

塵。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 42 

X68n1315_p0273b18║避不得也。且混俗和光。灰灰頭土面。笑他林下人也要 

X68n1315_p0274c12║上堂。有時灰灰頭土面。橫身荒草。眾生處處著。引之

令 

X68n1315_p0278b16║上堂。裩無襠。袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州老漢

少 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 43 

X68n1315_p0285c20║上堂。八月中秋。凉風蕭索。衲僧去來。如雲似鶴鶴。

山北 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 45 

X68n1315_p0303b04║鶴鶴。老拙乃一一頌之。又作通人偈。共十三 

X68n1315_p0303c15║雲鶴鶴 

X68n1315_p0303c16║旦過晚應宿。山堂任去留。孤雲能自在。隻鶴鶴更優

游。 

X68n1315_p0304b24║鶴鶴白兼烏黑。心為造化元。二儀雖有象。一氣本無

言。 

X68n1315_p0308c06║狼籍欣歡少。光明讚歎頻。桶盆還次第。灰灰土最精

淳。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 46 

X68n1315_p0313a17║谷。孤鶴鶴下遙天。岸柳含煙綠。溪花帶雨鮮。誰人知

此 



X68n1315《古尊宿語錄》卷 47 

X68n1315_p0331b03║貫。更來騎鶴鶴下揚州。 

X68n1315_p0333b02║五逆聞雷。曾參顏回。一粒豆子。𪹼出冷灰灰。 

X68n1315_p0333c20║入。曠劫無明當下灰灰。 

X68n1315《古尊宿語錄》卷 48 

X68n1315_p0335c22║羅山問石霜云。起滅不停時如何。霜云。直須寒灰灰枯 

X68n1315_p0340a21║潤州鶴鶴林時。道吾到。遇上堂。有僧問。如何是法

身。云。 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 1 

X68n1318_p0353b03║五湖衲子。時話玄微。灰灰頭土面。住興化。只見興化

家 

X68n1318_p0355b23║樹之機耳。各夢同牀。不妨殊調。冷灰灰豆𪹼。聊為解

嘲 

X68n1318_p0357b02║著。九轉還丹化作灰灰。 

X68n1318_p0366a20║時九夏。寒灰灰死火而恒然。故至人正中入偏。布袋長 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 2 

X68n1318_p0370c04║舉。肇法師云。諸法不異者。不可續𠒎截鶴鶴。夷嶽盈

壑。 

X68n1318_p0372b18║諸仁者。不用續𠒎截鶴鶴。夷嶽盈壑。南辰北斗。纏度

分 

X68n1318_p0373c22║况僧家也無固無必。住則孤鶴鶴冷翹松頂。去則片雲 

X68n1318_p0379a19║振者何人。路不拾遺。君子稱美。少林昨夜月當圓。[葸

-十+夕]𦵇 

X68n1318_p0380b03║黃鶴鶴樓畔綠條新。二水三山間景橫。南地瘴多炎氣 

X68n1318_p0381a06║項兮臨濟歸順。大鼎湯中片雪飛。劫火灰灰心紅玉潤。 

X68n1318_p0382c09║濕中宵之月。林間鶴鶴唳。風回清曉之松。春風起而枯 

X68n1318_p0384b19║欲斷。體處心緣未萌。雲懷雪意兮鶴鶴夢杳杳。天作秋 

X68n1318_p0385c15║十方法侶共安居。雲月身心照處虗。轉側蘆汀飛鶴鶴 

X68n1318_p0387a15║岸細行一步。清秋月冷鶴鶴移巢。 

X68n1318_p0390b18║平地已耕犁。高坡用鍬钁。撒灰灰底撒灰灰。下麥底下

麥。 

X68n1318_p0391a17║有時灰灰頭土面。橫身荒草。眾生處處著。引之令得

出。 

X68n1318_p0393b19║裩無襠袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州老漢少賣弄。 

X68n1318_p0394a12║八月中秋。凉風蕭索。衲僧去來。如雲似鶴鶴。山北山

南 



X68n1318_p0398a07║上花。威音路外芬芳。鳳無依倚。空劫已前照耀。鶴鶴

不 

X68n1318_p0398a09║當休擬議。夜來明月照蘆花。鶴鶴鷺竝頭踏雪睡。 

X68n1318_p0398b11║烏頂雪眉。雲蹤鶴鶴態。貌出正偏。見非向背。芙蓉月

照 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 3 

X68n1318_p0405c01║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢飜鸚鵡洲。有意氣時添意 

X68n1318_p0413b20║自你。村裏有白額虫。吒腮鬣𩮻頷九條尾。良久云。

咦。好 

X68n1318_p0416a09║佛。祇聞其名。未審居何國土。長沙曰。黃鶴鶴樓。崔

顥題 

X68n1318_p0416a13║不措。若是黃鶴鶴樓。有什麼難題處。聽取山僧題破。

遂 

X68n1318_p0417c21║退褒禪上堂。一去一來松上鶴鶴。半開半合嶺頭雲。搘 

X68n1318_p0420c22║丁一卓二。本分鉗鎚。揑聚放開。作家受用。灰灰頭土

面 

X68n1318_p0420c23║處。壁立千仞。壁立千仞處。土面灰灰頭。自然雙放雙

收。 

X68n1318_p0421a05║一向不恁麼。目視雲漢。不徇人情。一向恁麼。灰灰頭

土 

X68n1318_p0421c19║宗風。無乃太高生。一向十字路口。土面灰灰頭。利物

應 

X68n1318_p0421c22║谷神。或可以孤峯獨宿。不礙土面灰灰頭。或土面灰灰

頭。 

X68n1318_p0426a04║辜負平生。煉行灰灰心。遞相鈍致。爭似春雨晴春山

青。 

X68n1318_p0428c22║二俱失。正當恁麼時。既非一二。畢竟如何。鶴鶴有九

臯 

X68n1318_p0429a05║則是非又非。乃喝一喝云。莫將鶴鶴唳作鶯啼。 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 4 

X68n1318_p0438a17║句作麼生道。良久云。鶴鶴鷺竝頭踏雪睡。月明驚起兩 

X68n1318_p0441a08║舉僧問徑山。掩息如灰灰時如何。山云。猶是時人功

幹。 

X68n1318_p0441b18║向。院主偶見。呵責曰。何得燒我木佛。霞以杖撥灰灰

云。 

X68n1318_p0441c05║風。經過酒肆茶坊。突出衲僧巴鼻。冷笑諸方寒灰灰枯 

X68n1318_p0445c06║十年二十年。退步就己。寒灰灰枯木。密密地。究竟根

蔕 

X68n1318_p0448c03║告報。且節文在什麼處。利刀割內肉瘡猶合。惡語傷人 

X68n1318_p0448c21║鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千里謾追風。 



X68n1318_p0451c12║盡情燒作一堆灰灰。揑不成團擘不開。既有這些靈骨 

X68n1318_p0454b22║露出祖師眼睛。說飛灰灰漏泄衲僧巴鼻。處處潑白露 

X68n1318_p0459c10║清白傳家。赤窮到骨。心似寒灰灰。口如木𣔻。縱有些

兒 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 5 

X68n1318_p0464c08║鶴鶴望和尚舉揚。山僧未到法堂。早聞鳴鐘。況已煩動 

X68n1318_p0474b14║誰知冷灰灰裏。九轉透瓶香。 

X68n1318_p0480a04║山道。休去歇去。寒灰灰死火去。一念萬年去。古廟裏

香 

X68n1318_p0481c02║化。龜鶴鶴自神仙。苟或未然。灸瘡盤上。更著艾炷。 

X68n1318_p0483b03║如何卜度。喝一喝云。休卜度。世間那有楊州鶴鶴。一

身 

X68n1318_p0483b12║如此。一拳拳到黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。玉麟掣斷 

X68n1318_p0486a11║大似嚼了甘蔗。淋過死灰灰。有什麼滋味。若是建立門 

X68n1318_p0486c17║居門外。何故。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千里謾追風。 

X68n1318_p0487b12║靜鶴鶴飛高。（敘謝畢） 復舉。太宗皇帝。嘗夢神人

報云。 

X68n1318_p0489b22║根煑 復舉。僧到鶴鶴林敲門。林問阿誰。僧云是僧。

林 

X68n1318_p0489b23║云。莫道是僧。佛來亦不著。師云。諸禪德。鶴鶴林雖

能把 

X68n1318_p0492b19║直得叢林悽愴。猿鶴鶴悲哀。正當恁麼時。一句若為

裁。 

X68n1318《續古尊宿語要》卷 6 

X68n1318_p0494a20║老鸛。鶴鶴毛鷹觜鷺鷥身。却共烏鵶為侶伴。高入煙

樓。 

X68n1318_p0499a20║著磕著。須教粉碎。火亂灰灰飛。雲龍慶會。直得文殊

普 

X68n1318_p0504b07║方五味禪。抹土塗灰灰。偏是化人三昧熟。此山欠如龍 

X68n1318_p0504c03║覺禪客撒灰灰 

X68n1318_p0504c04║師以手拍灰灰盆云。覺禪客。還記得話頭麼。本分事絕 

X68n1318_p0505b07║居何國土。沙云。黃鶴鶴樓。崔顥題後。秀才曾題否。

才云 

X68n1318_p0505b08║不曾。沙云。無事時題取一篇好。後來死心頌云。黃鶴

鶴 

X68n1318_p0505b11║鶴鶴樓。長沙拈起當風流。大千國土俱家業。諸佛何曾 

X68n1318_p0505b14║去也。崔顥曾題黃鶴鶴樓。長沙拈起當風流。姹女已歸 

X68n1318_p0510a07║舉一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜鸚鵡洲。有意氣時添 

X68n1318_p0513c22║槁木。心若死灰灰。有人笑我愚癡。正 著儂家痒處。 

X68n1318_p0520c20║塗灰灰抹土添光彩。社舞村歌笑己躳。堪笑當年獃得 



X68n1318_p0521c01║麼。只如解開布袋。不涉夤緣。有何標格。鶴鶴有九臯

難 

X68n1318_p0521c24║好惡同。肚裏飢瘡無聒擾。堂中生炭滿爐紅。挑灰灰弄 

X68n1318_p0522a08║虗空。證得虗空。亦無虗空。鴨頭綠。鶴鶴頂紅。風從

虎。雲 

X68n1318_p0523a05║稽首觀音。全彰妙有。鶴鶴唳青霄。鶯啼綠柳。鼓響鍾

鳴。 

X68n1319《御選語錄》卷 1 

X68n1319_p0524a14║死灰灰。萬有到前。一空不敵。縱能立亡坐脫。仍是業

識 

X68n1319_p0525c16║江一葦。[葸-十+夕]𦵇嶺隻履邊。目起狂華。則知菩提

達摩見梁 

X68n1319《御選語錄》卷 11 

X68n1319_p0541b17║見其名。未審居何國土。還化物也無。岑曰。黃鶴鶴樓

崔 

X68n1319_p0543a24║修殿公務作禮。師云。釋迦老子向灰灰瓦上轉大法輪。 

X68n1319_p0544a08║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X68n1319_p0547b20║處直至菩提。永無退轉。何幸如之。人間亦有揚州鶴

鶴。 

X68n1319_p0547c14║云。野鶴鶴穿雲。 進云。點開碧眼。水到渠成。畢竟

恩歸何 

X68n1319_p0548a07║孤鴻嚦嚦。野鶴鶴穿雲。新年新令。貴貨易土。眾兄

弟。六 

X68n1319_p0552b02║是處江湖有釣簑。相逢猶更問如何。橫吹黃鶴鶴樓前 

X68n1319_p0552b23║色。句與秋山兩鬬奇。龍出無心三汲浪。鶴鶴鳴有意九 

X68n1319《御選語錄》卷 12 

X68n1319_p0558a10║休去．歇去．一念萬年去．寒灰灰枯木去．古廟香爐

去．一 

X68n1319_p0558a21║斷不能真到枯木寒灰灰去。若不到十字街頭閙浩浩 

X68n1319_p0561a15║云。有趣。 王云。八十公公嚼秫秫稭。 老僧云。貧

衲實不解 

X68n1319_p0563b18║知百味。 云。恁麼則枯木寒灰灰去也。 王云。即此

用始得。 

X68n1319_p0564c07║一從者問。香巖道。口銜啣樹枝。手脚俱不攀踏。有人

問 

X68n1319_p0567a15║一日風。有僧問。風聲來耳。耳聞到風。 王云。白鶴

鶴唳空。 



X68n1319_p0567c20║圓明園。真妙好。如佛地。同仙島。青山環。綠水抱。

鶴鶴銜 

X68n1319_p0568a21║下。寒灰灰豆𪹼笑當人。 

X68n1319_p0570a17║身中有一物。時時身外安。或同鸞鶴鶴清霄裏。或共蟲 

X68n1319_p0575c20║問。一人飾粉塗脂。一人灰灰頭土面。一人浣濯灰灰

土。亦 

X68n1319《御選語錄》卷 13 

X68n1319_p0587b03║豈以既入三昧便應灰灰滅不生。圓覺經如來入大光 

X68n1319_p0591a03║認賊為子者也。遂將柏樹子．麻三觔．翠竹黃花．鳥銜

啣 

X68n1319_p0592b23║歇去．寒灰灰枯木去等語也。而紙衣道者能去能來。將 

X68n1319《御選語錄》卷 14 

X68n1319_p0608a01║人皆不識。不塑亦不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。

無 

X68n1319_p0614a19║述偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問 

X68n1319_p0617a08║居何國土。還化物也無。 曰。黃鶴鶴樓崔顥題後。秀

才還 

X68n1319《御選語錄》卷 15 

X68n1319_p0627c22║亡。動靜雙收。顢頇佛性。必須對塵對境如枯木寒灰

灰。 

X68n1319_p0630b18║ 山曰。冷灰灰裏有一粒豆𪹼。乃喚維那。明窗下安排

著。 

X68n1319_p0630b24║眾鶴鶴望。請師一言。 山曰。路逢死蛇莫打殺。無底

籃子 

X68n1319_p0638b19║之心。若能如是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴。

夷 

X68n1319《御選語錄》卷 16 

X68n1319_p0652a20║師一日掩方丈門。將灰灰圍却門外曰。若有人道得即 

X68n1319_p0659b01║燒我木佛。 師以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍利。 主

曰。木佛 

X68n1319_p0661c20║丈門。便把灰灰圍却。問僧云。道得即開門。多有人下

語。 

X68n1319_p0670a05║僧問。掩息如灰灰時如何。 師曰。猶是時人功幹。 

曰。幹後 



X68n1319《御選語錄》卷 17 

X68n1319_p0675c09║門。寶壽入侍者寮。取灰灰圍却方丈門便歸去。師遂開 

X68n1319_p0676a18║師道。休去．歇去．冷湫湫地去．一念萬年去．寒灰灰

枯木 

X68n1319_p0683a04║ 師曰。靈鶴鶴不於林下憩。野老不重太平年。山深肯

之。 

X68n1319_p0683a17║師問石霜。起滅不停時如何。 霜曰。直須寒灰灰枯木

去． 

X68n1319_p0687c05║師在淅浙中蘊和尚會裏。一日。因喫茶次。舉蘊和尚垂 

X68n1319《御選語錄》卷 18 

X68n1319_p0703a22║尉就有裏尋無。手摣𢳛水月。堪笑眼前見牢獄不避。心 

X68n1319_p0704a23║陽不遠。 師進後語。山曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於

言下 

X68n1319_p0705c13║ 師曰。罥鶴鶴顛崖上。沖天昧米民。 

X68n1319_p0709c22║是否。 曰。教有明文。安有不是之理。 師曰。如許

多灰灰燼 

X68n1319_p0710b12║上堂。裩無襠。袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州老子

少 

X68n1319_p0713a20║翻屋。雷擊自戶。入析其碑陰中分之。視之。志已灰灰

燼。 

X68n1319_p0713b18║死。學士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無語。 

心約 

X68n1319《御選語錄》卷 19 

X68n1319_p0724c07║但守槁木寒灰灰。便超法海。道若在動。但逐颷塵野

馬。 

X68n1319_p0726c13║原是黑。鶴鶴原是白。松直棘曲。烏黑鶴鶴白。尚不得

改其 

X68n1319_p0729c08║盡。寒灰灰枯木一時春。 

X68n1319_p0730a24║驀聽空中鶴鶴唳。渾忘牀下牛鳴。不分笛韻與鐘聲。萬 

X68n1319_p0736b18║是羲皇上世。 芳草落花踪跡。孤雲野鶴鶴襟期。春風 

X68n1319_p0737b11║就厭離。紛紜於得失損益。烏非黑。鶴鶴非白。無始劫

來 

X68n1319_p0737b12║名相跡。道黑道白。鶴鶴正白。烏正黑。六結當心不調

直。 

X68n1319_p0743a14║體。轉彼幻形。是知大地山河。無非我體。蟲魚鸞鶴

鶴。悉 

X69n1320《四家語錄（序．引．跋）》卷 1 



X69n1320_p0001b05║邪。必有能辨之者。   毗陵唐鶴鶴徵書 

X69n1321《馬祖道一禪師廣錄（四家語錄卷一）》

卷 1 

X69n1321_p0003a07║至分身放光。現十八變。不如還我死灰灰來。淋過死灰

灰 

X69n1321_p0003a08║無力。喻聲聞妄脩因證果。未淋過死灰灰有力。喻菩薩 

X69n1326《五家語錄（序）》卷 1 

X69n1326_p0022c20║斷。那得如古人。星光四野。月色一天。孤朗々朗地。

無水 

X69n1326_p0022c21║不印。左之右之。無所不備。嗟々嗟今人有虗名之悟。

而 

X69n1333《雪峰義存禪師語錄（真覺禪師語錄）》

卷 1 

X69n1333_p0077b07║參師。師問。什麼處來。僧云。淅浙中來。師云。今夏

在什麼 

X69n1333《雪峰義存禪師語錄（真覺禪師語錄）》

卷 2 

X69n1333_p0088c11║身謝有為。塔歸無縫。松山一鎮。鶴鶴嶺千秋。師伯法 

X69n1333_p0092c21║裡。有別乾坤非世間。松徑月斜巢鶴鶴唳。石門雲溼雨 

X69n1333_p0093a01║近。俯臨絕㵎水空寬。群鴉斜度天風急。一鶴鶴遙衝海 

X69n1333_p0093a14║香泥。吾將攬結蒼蒼色。縹緲巢雲伴鶴鶴栖。 

X69n1333_p0093c12║夕陽西下水東流。獨上高亭望趙州。雲起碧空迷鶴鶴 

X69n1333_p0094a10║角鈴。倚徧玉欄揮梵塵。半空黃鶴鶴載仙靈。 

X69n1333_p0094b01║外。瑞靄祥雲縹緲間。偶見金蓮從地湧。倐看白鶴鶴自 

X69n1333_p0095a17║處。目斷蒼茫水盡頭。雨洗鰲峰吟裏趣。雲迷鶴鶴路望 

X69n1333_p0095c24║祿。板燬灰灰燼。懼然嘆惜。恐杜其嘉聲無傳。慮乎昆

雲 

X69n1335《善慧大士語錄》卷 1 

X69n1335_p0106b20║有雙鶴鶴。和鳴棲翔。大士還造佛殿。殿前先有白楊

樹。 

X69n1335_p0107c08║音。震無畏鼓。廣利無邊。剋己灰灰身。成就勝德。此



實難 

X69n1335_p0109b18║法焚之。以其灰灰骨分為二分。一安山頂塔中。一安塚 

X69n1335《善慧大士語錄》卷 2 

X69n1335_p0113b23║湯爐炭．銅柱鐵牀．鋸解磨磨．灰灰河沸屎．阿鼻地

獄．寒 

X69n1335《善慧大士語錄》卷 3 

X69n1335_p0121c17║桐於空井。厥體貞勁。無爽大年。置霜停雪。寒暑[葸-

十+夕]𦵇翠。 

X69n1335_p0121c19║於變鶴鶴。乃於山根嶺下。創造伽藍。因此高柯。故名

雙 

X69n1335_p0122b06║聚。莫不提函負袟。問慧[言*恣]𧫎禪。居蔭高松。臥依

盤石。於 

X69n1336《龐居士語錄》卷 2 

X69n1336_p0134c20║余家不柰煩放火燒屋𧂐葛五成灰灰燼 

X69n1336_p0136a23║口中銜啣鐵片項領被磨穿鼻孔芒繩絆 

X69n1336_p0137c01║當情心死灰灰妙理於中現優曇空裏開 

X69n1336《龐居士語錄》卷 3 

X69n1336_p0140b19║鵬巢鶴鶴不居鷦鷯住蚊睫居士咄盲驢 

X69n1336_p0141b11║慧火一時燃須臾變灰灰燼永劫更無煙 

X69n1336_p0143b04║迷時愛欲心如火心開悟理火成灰灰 

X69n1336_p0143b05║灰灰火本來同一體當知妄盡即如來 

X69n1338《石霜楚圓禪師語錄》卷 1 

X69n1338_p0187b22║霄𫕟巖畔。龍潭幽僻。遊魚透即無門。天柱山高。水雲

進 

X69n1338_p0191c24║峯畔。把瘦笻坐盤石。與五湖衲子。時話玄微。灰灰頭

土 

X69n1342《雲菴克文禪師語錄（敘．疏．附錄）》

卷 1 

X69n1342_p0211b11║死灰灰。願不忘祖宗。赴輿情之望。不得已乃行。先

是。黃 



X69n1343《寶覺祖心禪師語錄（黃龍四家錄第

二）》卷 1 

X69n1343_p0213b14║堪持論 問如何是豫章境。師曰龍沙浪闊。鶴鶴嶺峰 

X69n1343_p0218c16║念念遷謝。新新不停。如火成灰灰。漸漸消殞。殞士不

息。 

X69n1343_p0219a05║善能出生入死。得大自在。若轉未得。鶴鶴脛自長。鳧

脛 

X69n1343_p0225a21║片雲歸有嶽。遼鶴鶴去無程。曠望知何極。連天煙草

平。 

X69n1344《死心悟新禪師語錄（黃龍四家錄第

三）》卷 1 

X69n1344_p0227b08║見其名。未審居何國土。岑云。黃鶴鶴樓崔灝題後。秀

才 

X69n1344_p0227b10║師云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛豎降旗。渠無國土 

X69n1344_p0227c20║云。㵎松千載鶴鶴來聚。月中丹桂鳳凰棲。 

X69n1345《超宗慧方禪師語錄（黃龍四家錄第

四）》卷 1 

X69n1345_p0234b12║立春日上堂。云律管吹灰灰是此辰。應當識取看牛人。 

X69n1345_p0237b04║佛但聞其名。未審居何國土。岑云。黃鶴鶴樓崔灝題

後。 

X69n1345_p0237b09║要知覿面難藏處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。 

X69n1345_p0240a16║處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。 

X69n1346《雪峰慧空禪師語錄》卷 1 

X69n1346_p0241c08║秀峯辭眾上堂。雲凝石室。本無舒卷之心。豆𪹼寒灰

灰。 

X69n1346_p0241c21║孤峯象骨。土主松山。溟鵬九萬。遼鶴鶴三千。留香舊

客。 

X69n1346_p0243a13║鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘 

X69n1346_p0247a18║上堂。舉君不見。絕學無為閑道人。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視左右云。在甚 

X69n1346_p0249c18║上堂。舉一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣 

X69n1347《長靈守卓禪師語錄》卷 1 



X69n1347_p0270b02║孤猿瘦鶴鶴冷相看。百衲三衣任歲寒。未擬將心求別 

X69n1350《保寧仁勇禪師語錄》卷 1 

X69n1350_p0282a03║無相境界。鴈迴沙塞。鸎囀喬林。長空飛白鶴鶴之雲。

大 

X69n1351《白雲守端禪師語錄》卷 2 

X69n1351_p0298c19║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鴟洲。有意氣時添意 

X69n1352《白雲守端禪師廣錄》卷 1 

X69n1352_p0306b18║遇貴則賤。遇賤則貴。何謂如此。誰知冷灰灰裏。九轉

透 

X69n1352《白雲守端禪師廣錄》卷 3 

X69n1352_p0320b12║把定更拈來。却指遼天鶴鶴。咄。 

X69n1352《白雲守端禪師廣錄》卷 4 

X69n1352_p0322a17║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X69n1353《開福道寧禪師語錄》卷 1 

X69n1353_p0332b13║衲子興悲。戀著玄關全虧大用。灰灰身滅智豈是良圖。 

X69n1353_p0332c07║但見諸佛鴻名。未審居何國土。長沙云。黃鶴鶴樓崔顥 

X69n1353_p0332c10║展事句裏藏機。百千諸佛知何處。黃鶴鶴樓前握手歸。 

X69n1353_p0336c10║生。煉行灰灰心遞相鈍致。爭似春雨晴春山青。白雲三 

X69n1353《開福道寧禪師語錄》卷 2 

X69n1353_p0337c08║低。一盌麤茶普同供養。得其味者方知冷灰灰裏九轉 

X69n1353_p0338b14║開。方信普通秊遠事。豈從[葸-十+夕]𦵇嶺帶將來。 

X69n1353_p0339a21║摸𢱢。第二義門聊為舉唱。記得佛日問夾山。大眾鶴鶴 

X69n1353_p0339c03║聖。所以涅槃城裏作者猶嗤。明月堂前道人不顧。灰灰 

X69n1353_p0343c15║遷化。下遊淅浙中。朝𣆶通話。日看兩轉因緣。亦僅二

載 

X69n1353_p0344a10║片柴送至亡僧壇上。請首座下火。至三日收灰灰。所有 

X69n1354《月林師觀禪師語錄》卷 1 



X69n1354_p0348a18║海浪平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高（謝詞不錄）。 

X69n1354_p0349a24║退院上堂。孤雲野鶴鶴。何天不飛。這一句子。同道方

知。 

X69n1354_p0349c17║上堂。鶴鶴立松梢月。魚行水底天。風光都買盡。不費

一 

X69n1355《無門慧開禪師語錄》卷 1 

X69n1355_p0359a09║又作麼生。四海五湖龍世界。十洲三嶋鶴鶴乾坤。 復 

X69n1355_p0359c22║謝靈巖和尚上堂。開爐半月。火種全無。冷灰灰豆𪹼。

驚 

X69n1356《普菴印肅禪師語錄》卷 1 

X69n1356_p0372a15║半箇。不知我者。從化百千。我似野鶴鶴孤雲。法身圓

足。 

X69n1356_p0374c03║眾目。若是箇信佛依法。脩行之人。為法忘軀。寒灰灰

冷 

X69n1356_p0375b23║飼虎。割肉濟鷹。捨寶位如棄淚唾。灰灰身心猶若死

屍。 

X69n1356_p0375b24║知道不離慈悲作佛。須當練行。若不灰灰心練行。喚什 

X69n1356_p0376c09║究空王之道。灰灰心歇念。失寢忘飢。投禮明師。願悟

無 

X69n1356_p0376c21║得多時廣揚贊嘆。得少時面如死灰灰。夜宿漁亭。朝遊 

X69n1356_p0384a23║二年。脇不臥席。心若死灰灰。亦不斷接客應緣。雖混

□ 
X69n1356_p0384b22║有盲聾底諸佛。愚昧底神仙。直似枯木寒灰灰。澄潭萬 

X69n1356_p0385a05║不遇人。七寶變灰灰土。忽因聲聞而緣覺。會灰灰土而

合 

X69n1356_p0385a06║法身。灰灰土假名。得心現量。以無相三昧。不住布

施。化 

X69n1356_p0388b13║假眾緣。道不孤起。某如雲橫谷。似鶴鶴翹松。應無所

住。 

X69n1356《普菴印肅禪師語錄》卷 2 

X69n1356_p0396a21║人形。披毛戴角。負鞍銜啣鐵。拽鈀拖犁。生燖活剝。

斬斫 

X69n1356_p0397a08║子。你要後世福。却教佗無限生靈。枉遭一人殺戮。銜

啣 

X69n1356_p0401a13║滿目相知不相識。枯木寒灰灰唯我知。浩浩資深源汲 

X69n1356_p0401a14║汲。翹松野鶴鶴表吾師。吾師心兮心常寂。常寂光中饒 

X69n1356_p0402b07║千里萬里體無間。世出世間非我所。唯野鶴鶴自得無 



X69n1356_p0402b11║店宿希鷄唱。天明眼未開。丹霞沒火炙。木佛化成灰

灰。 

X69n1356_p0402b13║淨樂無箇事。金弦彈子來。孤鶴鶴翹松頂。得意懶相

陪。 

X69n1356_p0403c03║國名常自在。王子摩拏羅。化鶴鶴成菩薩。動止湧禪

河。 

X69n1356_p0403c04║第二十三鶴鶴勒那尊者 

X69n1356_p0403c05║鶴鶴勒那有智。光大包天地。五道貫色。日月時親禮。 

X69n1356_p0404b13║意。黃鶴鶴樓前不賞梅。 

X69n1356_p0408a11║求佛施功早晚成。一念無心道自明。枯木寒灰灰渠自 

X69n1356_p0410b03║永夜清霄𫕟何所為。遼天寶月共相輝。泥牛入海無消 

X69n1356_p0416c16║結艸為菴莫生退。百鳥銜啣花也不來。花開還被風吹 

X69n1356_p0419c18║鶴鶴樹終談理未玄。口中吐露白如蓮。一花五葉親分 

X69n1356_p0423c23║絕。方知佛法不曾窮。孤雲片片標心法。野鶴鶴翹松表 

X69n1356《普菴印肅禪師語錄》卷 3 

X69n1356_p0425a09║時。箇箇灰灰心。人人寂照。若得箇中。與太虗而合一

體。 

X69n1356_p0427b17║與王巡撿（號懶懶翁） 

X69n1356_p0428b16║假使八千五百歲。紹椿松鶴鶴未為奇。不若紹明光不 

X69n1356_p0429a10║炭頭 火出木燼灰灰烟滅。黑白無纖可作師。喻若春 

X69n1356_p0430a07║槁木非成道。灰灰心豈離忙。資深無欠少。本有不須

忘。 

X69n1356_p0432c07║曾無一法侵。心外更無心。月冷空當午。松寒露滿[示*

禁] 。 

X69n1356_p0448b01║先師事奉。遂問云。休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯

木 

X69n1357《佛果克勤禪師心要》卷 1 

X69n1357_p0463b16║見情想皆不相到。然後向死火寒灰灰上頭頭上明。枯 

X69n1357《佛果克勤禪師心要》卷 2 

X69n1357_p0465c20║智辯聰彼我得失倒底一時放却。直下如枯木死灰灰。 

X69n1357_p0468b13║貨深藏牢鎻。土面灰灰頭與傭保雜作。口亦不言心亦 

X69n1357_p0471c20║管。方是了事衲僧。身心如枯木杇株寒灰灰死火乃真 

X69n1357《佛果克勤禪師心要》卷 4 

X69n1357_p0498a13║一聞舉揚即起深信。迴光返照[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

人間世如夢如幻 



X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 1 

X69n1359_p0506a10║元布袋所稱賞。請為第一座。軒然如野鶴鶴之出雞林。 

X69n1359_p0506a12║途。少留于白鶴鶴寺。夜話終夕。而論辯從橫。如大川

東 

X69n1359_p0507b01║風。經過酒肆茶坊。突出衲僧巴鼻。冷笑諸方寒灰灰枯 

X69n1359_p0509a19║上堂。少室巖上。風吹石裂。大徹堂前。冷灰灰豆𪹼。

大丈 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 3 

X69n1359_p0514c23║鶴鶴便翱翔。 

X69n1359_p0516c18║黃河三千年一度清。蟠桃五百年一次開花。鶴鶴勒那 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 4 

X69n1359_p0521b02║上堂。舉僧問徑山。掩息如灰灰時如何。山云。猶是時

人 

X69n1359_p0522c23║撥灰灰云。吾燒取舍利。主云。木佛何有舍利。霞云。

既無 

X69n1359_p0523a08║命處。殊不知。興化腰纏十萬貫。騎鶴鶴下揚州。 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 5 

X69n1359_p0524a12║用撥灰灰求舍利。無邊頂相放毫光。 

X69n1359_p0527c10║磨不來東土。二祖不住往西天。師云。百鳥不來花又

老。 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 7 

X69n1359_p0533a08║年二十年。退步就己。寒灰灰枯木密密地究竟根蒂下 

X69n1359_p0533c23║容易哉動經二三十年灰灰却攀緣滅却意想。孜孜冷 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 8 

X69n1359_p0538a05║一問問你。它時後日彼此燒作一堆灰灰時如何。魯直 

X69n1359_p0538a07║訛在什麼處。報恩一日問正首座燒作一堆灰灰時如 

X69n1359《應菴曇華禪師語錄》卷 10 

X69n1359_p0550b02║少室門庭冷似灰灰。長年不見一人來。汝今若解知慚 



X69n1360《瞎堂慧遠禪師廣錄》卷 1 

X69n1360_p0556a01║知識即是。為十年後見。□□□即是。復云。休休。一鶴

鶴 

X69n1360_p0556c12║老漢轉身吐氣處麼。拈拄杖擲下云。鶴鶴立松梢月。魚 

X69n1360_p0558b11║重鶴鶴先知。未須眼辨手親。只貴形瑞影直。譬如摩醯 

X69n1360_p0566c11║恰似一棚雜劇。便是抹土塗灰灰。我也阿誰相識。九百 

X69n1360_p0567c04║風流。更饒林土塗灰灰。終無兩般科段。諸人喚甚麼作 

X69n1360_p0568c11║若極黃病白鶴鶴。 

X69n1360《瞎堂慧遠禪師廣錄》卷 2 

X69n1360_p0569c15║遭逢。（臣）鈯斧有愧。束篾無堪。火冷煙深。晚節寒

灰灰起 

X69n1360_p0575a09║上加歎久之。眾皆相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。師乃

奏云。執熱恐勞 

X69n1360_p0575c13║亭船子德誠禪師。因夾山初住京口鶴鶴林。時道吾到。 

X69n1360_p0576a12║斷絕。夾山乃辭。行頻頻回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

。船子又喚闍梨闍梨。 

X69n1360_p0576c15║中興臨濟。諸方竦跂。風聲鶴鶴唳。師來靈隱。與老□□ 

X69n1360《瞎堂慧遠禪師廣錄》卷 4 

X69n1360_p0590c16║弄草鞵兩脚。御舟前突出雲衲半身。舉棹迷源兮閂𣟴 

X69n1360_p0591c05║我有不入驢耳句。日盈月昃𣅳未容呈。出門會得天平 

X69n1360_p0595c20║松形鶴鶴骨底村僧。鬼妬人嫌我亦憎。懸羊賣狗隨時 

X69n1360_p0596b11║其萎。昏衢暗暝。眾生無依。只而今虎踞龍蟠。猿啼鶴

鶴 

X69n1361《濟顛道濟禪師語錄》卷 1 

X69n1361_p0605a03║五官見濟公醉了。呌當直來分付。呌三箇唱的䘕[利-禾

+(彳*完)]𢕋 

X69n1361_p0610a23║最苦早間飛去鶴鶴晚回不見舊時巢 

X69n1361_p0612a03║封固。遞 與傳使起身。來到蒲州。投見長老曰。老僧

前 

X69n1361_p0616b16║事。也要我儂費心。胡亂撮些灰灰土包了。濟公立在船 

X69n1361_p0616b17║頭。手拿促織灰灰道。大眾聽著。 

X69n1361_p0616b24║濟公念畢。把灰灰向湖中一丟。一陣清風過處。現出一 

X69n1362《普覺宗杲禪師語錄》卷 1 



X69n1362_p0621b15║亦不經意。一日坐於方丈。又見前夢中人云。[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 去守 

X69n1362_p0622a12║眾皆驚異。平以油盌薪。俄成灰灰燼。眾以事聞官。坐

平 

X69n1362_p0622b05║未盡。今日不奈抑逼何。且托生君家六年。望君見[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 。 

X69n1362_p0625a23║也。二人相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 大笑而去。 

X69n1362_p0626b17║灰灰中得舍利無數。諸座主輩。皆目之為外道。佛照乃 

X69n1362_p0627a11║堂左右[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視。忽契悟。以頌寄

圓照曰。一見顒師悟入 

X69n1362_p0630b03║去。今得道子孫氷消瓦解。間有末流。門如死灰灰。諺

云。 

X69n1362_p0631a05║熊自登石視。坐處猶乾。躊躇四[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 太息曰。夙緣不厚。 

X69n1362_p0631a08║有辯才。常共飯。而月卞急。一舉而盡。飲漱棄去。不

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X69n1362_p0631b04║西江水。即不問。遂回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 堦前

下馬臺云。請和尚吞却 

X69n1362_p0634b04║智云。只是个談空亭。太守不喜。遂問本慕[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 。本云。只 

X69n1362_p0634b16║山當面勢崔嵬。東西南北無門入。曠劫無明當下灰灰。 

X69n1362《普覺宗杲禪師語錄》卷 2 

X69n1362_p0636a16║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 渠。瞎却天下人眼。 

X69n1362_p0638a15║盂而惠[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。過門頂謁。荐登衡

嶽之蘧蘆。易地相忘。屢 

X69n1362_p0641a01║幾登師門。荷師不忘。久而益勤。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 其鈍根。頑冥弗靈。 

X69n1362_p0642c21║郢匠揮[金*畚] 。徒誇好手。明鏡當軒。孰逃妍醜。賢

德賢業。 

X69n1362_p0643b07║有殊異。證也徹也無後先。太虗不受[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 陸筆。火聚那 

X69n1362_p0647a07║色如淋了灰灰堆。喝似旱天震雷。雖有麤麤慥慥。却無 

X69n1363《西山亮禪師語錄》卷 1 

X69n1363_p0650a17║上堂。八十老婆心已灰灰。強顏抹粉與涂[血*丕]。自知

潦倒 

X69n1363_p0650a23║鶴鶴蜚高。 

X69n1363_p0651b20║妙不妙堪不堪。到頭終是不相干。灰灰飛烟滅盡。一劍 



X69n1364《率菴梵琮禪師語錄》卷 1 

X69n1364_p0653c18║一句。作麼生道。爐內寒灰灰重發焰。山中枯木盡生

春。 

X69n1364_p0654c09║風前嘯一聲。驚起松梢千歲鶴鶴。鶴鶴錯。風吹殿角搖

鈴 

X69n1364_p0655c09║化。瑞鹿銜啣花引路。衲僧得坐披衣。且道。到家受用

一 

X69n1365《北磵居簡禪師語錄》卷 1 

X69n1365_p0664a17║上堂枯木寒灰灰。銅崖鐵壁。春到無痕。春歸無跡。桃

花 

X69n1365_p0665a10║若待豆𪹼冷灰灰。未免遞相鈍置。識火色。辨風旨。曲

突 

X69n1365_p0670b03║生涯也如舊。頭上青灰灰三五斗。臘雪後春風前。莫教 

X69n1365_p0671b15║上堂。久坐大雄峯。寒灰灰撥不紅。一星螢火出。孤鶴

鶴已 

X69n1365_p0671b18║只看王勃記。何殊瘞鶴鶴紫陽銘。 

X69n1365_p0674a05║灰灰頭。輥入者般群隊。三世諸佛。過者邊立。六代祖

師。 

X69n1365_p0674b23║頂透底去。然後土面灰灰頭。入鄽垂手。隨力隨量。善

應 

X69n1365_p0676c23║疾焰過風第二頭。不堪惆悵只堪愁。一聲振鬣𩮻長鳴 

X69n1365_p0681a21║貧無長物。夙有靈骨。大爐鞴中。烹煉出來。死灰灰堆

裏。 

X69n1365_p0681b04║顯大人相。如惡叉聚。𪹼出死灰灰。無本可據。從頭收

拾 

X69n1365_p0682b22║湯送餉於民使耕田為祀。葛伯敓𢼠而食之。繇是予雖 

X69n1366《物初大觀禪師語錄》卷 1 

X69n1366_p0686c14║上堂。舉僧問徑山。掩息如灰灰時如何。山云。猶是時

人 

X69n1366_p0687a01║淨居和尚至。上堂。峯巒秀異。鶴鶴不停機。靈木迢

然。鳳 

X69n1366_p0689a04║旦。鶴鶴知夜半。進云。昔日閩王。請羅山開堂。山陞

座。以 

X69n1366_p0689b17║者。又教誰發機。卓拄杖一下云。鶴鶴飛千仞雪。龍起

一 

X69n1366_p0690b10║鶴鶴上揚州。敢問諸人。作麼生行履。擊拂子云。點鐵

化 

X69n1366_p0690c10║上堂。春雨如膏。春雲如鶴鶴。春草離離。春花灼灼。



騎聲 

X69n1366_p0695b05║鵬鷃逍遙。凉襟灑灑兮何須鶴鶴馭之風。別袖翩翩兮 

X69n1367《笑隱大訢禪師語錄》卷 1 

X69n1367_p0699a18║全沒交涉。如訢師此錄者。忽地冷灰灰豆𪹼。血濺梵

天。 

X69n1367_p0700b06║上堂。藍𣯶破衲朔風吹。土面灰灰頭涕滿頤。立雪少林 

X69n1367_p0700c08║年鶴鶴便翱翔。 

X69n1368《偃溪廣聞禪師語錄》卷 1 

X69n1368_p0730c07║誰知冷灰灰裡。九轉透缾香。 

X69n1368_p0732a04║覩不見。師云。通禪師。[鈃-廾+(尸@向)]𨩮鐍太固。不

知堂奧俱露。若要 

X69n1368_p0736c02║主。破句讀了。剛道。有箇見處。莫將鶴鶴唳。誤作鶯

啼。南 

X69n1368_p0740a23║案山低。森羅顯煥。萬象樅然。更待截鶴鶴續鳧。夷岳

盈 

X69n1368_p0740c18║忌喚鐘而作甕。經行及坐臥。常在於其中。鶴鶴有九臯 

X69n1368《偃溪廣聞禪師語錄》卷 2 

X69n1368_p0743b09║成一偈。谿上烟波遠。壺中日月長。誰知冷灰灰裏。九

轉 

X69n1368_p0744a11║然則道本無言。因言顯道。所以道。道豈多途。鶴鶴有

九 

X69n1368_p0751c16║直得灰灰寒火冷。玉振金聲。唱教門中。則不無闍梨。

衲 

X69n1369《大川普濟禪師語錄》卷 1 

X69n1369_p0755c16║上堂。舉僧到鶴鶴林敲門。林云誰。僧云僧。林云。莫

道是 

X69n1369_p0755c17║僧。佛來也不著。師云。鶴鶴林門牆萬仞。甚生次第。

等閑 

X69n1369_p0756c19║鶴鶴樓詩。無事題取一篇好。 

X69n1369_p0757b11║灰灰裏。東撥西撥。若也知得。一任更更做夢。若也未

知。 

X69n1369_p0760a17║佛心禪師忌日拈香。白鶴鶴五通賢聖。瞥喜瞥嗔無定。 

X69n1369_p0760a20║開爐上堂。地爐無火。事在莫嫌遲。冷灰灰豆𪹼。放過

則 

X69n1369_p0762b22║及於他。莫將支遁鶴鶴。喚作右軍鵝。 



X69n1369_p0762c16║个甚麼法。無著云。只說這个法。師云。鶴鶴飛千尺

雪。龍 

X69n1369_p0764a12║捧勑黃云。黃封寶印。九重城裏。彩鳳銜啣來。因甚得

恁 

X69n1369_p0765b04║佛記。冷灰灰堆裏無舍利。掃向長江白浪中。千古萬古 

X69n1369_p0769a02║潮落。昭昭乎教苑之祥麟。昂昂乎雞群之野鶴鶴。雖正 

X69n1369_p0770b04║世間幾見劫灰灰飛。老屋依前對落暉。四大部洲都遍 

X69n1369_p0771c03║透生死關。出有無見。打破虗空。何處履踐。冷灰灰堆

裏。 

X69n1369_p0772b07║後。拾遺殖。投諸江。乃書偈曰。地水火風先佛記。冷

灰灰 

X69n1370《淮海原肇禪師語錄》卷 1 

X69n1370_p0777c19║子晉玉簫響。倚松指劫石。控鶴鶴看海漲。共慶億萬

年。 

X69n1370_p0780b02║知道。鑊湯無冷處。死𦦨發寒灰灰。 

X69n1370_p0783a21║立雞群鶴鶴。歸儒歸墨痛掃除。景仰前脩要無怍。平田 

X69n1371《介石智朋禪師語錄》卷 1 

X69n1371_p0786a18║云。大眾鶴鶴望。乞師一言。山云。路逢死蛇莫打殺。

無底 

X69n1371_p0786c06║然見得明星現。未到門庭冷似灰灰。 

X69n1371_p0788c18║遼鶴鶴三千。須知海嶽歸明主。未必乾坤陷吉人。復舉 

X69n1371_p0794a18║上堂。南州北州。萬緒千頭。釣絲絞水。紙撚無油。鶴

鶴神 

X69n1371_p0795c23║葭管灰灰飛。勾芒布令。卓拄杖云。春牛頭黃。歲稔年

康。 

X69n1371_p0796a14║上堂。愛聖憎凡。蝸牛上壁。凡聖情盡。獨鶴鶴下田。

向外 

X69n1371_p0798b13║上堂。將無作有。較短為長。土面灰灰頭。半飢半飽。

且恁 

X69n1371_p0798c20║明。大洋海裏。從渠競棹孤舟。南山火冷灰灰寒。糝花

枯 

X69n1371_p0798c21║木。別迎春色。何須葭管灰灰飛動。香在梅花第一枝。 

X69n1371_p0799b07║傍戶。貧兒思舊債。記得三十年前。撥盡寒爐一夜灰

灰。 

X69n1371_p0800a01║二候。直得臨濟德山灰灰飛火亂。回避無門。諸人還知 

X69n1371_p0806b11║諦。而被天子之恩渥。或謂為密庵破庵跳籬驀[牖-片+

土]𪤔之 

X69n1372《無文道燦禪師語錄》卷 1 



X69n1372_p0809b16║上堂。僧問古德如何是祖師西來意。德云折拆東籬補 

X69n1372_p0809c01║然。豆向寒灰灰爆出來。 復舉玉泉和尚示眾云。晷運 

X69n1372_p0813a10║杖一時[起-巳+(得-彳)]𫎹散。可惜黃金如糞土。明招先

鋒有作。殿後 

X69n1372_p0814a08║樵子無可尋之跡。銜啣花飛鳥無可見之緣。折脚鐺中 

X70n1374《龍源介清禪師語錄》卷 1 

X70n1374_p0028c15║元補衮。揭日月於中天。祇今控鶴鶴神遊。必竟居何國 

X70n1376《痴絕道冲禪師語錄》卷 1 

X70n1376_p0051b19║住被住礙。元不礙。十洲三島鶴鶴乾坤。四海五湖龍世 

X70n1376_p0052b13║什麼處。與拄杖子相見。良久云。十洲三嵨鶴鶴乾坤。

四 

X70n1376_p0053a14║見剎竿。便回去底眼目。始可參學。但世變遞 降。人

根 

X70n1376_p0056a09║日頂星冠。披鶴鶴氅底。不是你。除鬚髮。著袈裟底。

不是 

X70n1376《痴絕道冲禪師語錄》卷 2 

X70n1376_p0072c07║能藥永首座無病之疾。雖然。亦未免遞 相鈍置。蓬山 

X70n1376_p0076c10║撥取青蓮火裏灰灰。 

X70n1376_p0078a14║島鶴鶴乾坤。四海五湖龍世界 隨隱拈云。長長還有 

X70n1377《松源崇嶽禪師語錄》卷 1 

X70n1377_p0084a05║麼如此。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追風。喝一

喝。 

X70n1377《松源崇嶽禪師語錄》卷 2 

X70n1377_p0096a11║枯木寒灰灰去。銀蟾迸海門。卓拄杖。下座。 

X70n1377_p0096b19║腹傾腸。遞 相供養。莫有不甘底麼。良久。云。吽。

吽。 

X70n1377_p0104a05║僧敲鶴鶴林門。林云。誰。僧云。僧。林云。非但是僧 

X70n1377_p0104c21║棄輪王位放癡獃。夜半逾城心未灰灰。冷坐六年無折 

X70n1377_p0106b03║送聰首座之弋陽兼呈陳郎中（蒙𫎇庵和尚時在徑山） 

X70n1377_p0106c14║千諸佛只聞其名。未審居何國土。沙云。黃鶴鶴 

X70n1377_p0106c17║黃鶴鶴樓前一首詩。把將掃箒𦘕娥眉。百千諸佛真消 



X70n1378《無明慧性禪師語錄》卷 1 

X70n1378_p0113b22║上堂云。草離離煙漠漠。雨如膏雲如鶴鶴。說了也。錯

錯 

X70n1378_p0114c09║舊住至。上堂云。春雨如膏。春雲如鶴鶴。客從天外

來。正 

X70n1379《運菴普巖禪師語錄》卷 1 

X70n1379_p0121c24║郎船。不撥萬象。火冷灰灰寒。我有丰子分誰。道不完

全。 

X70n1381《破菴祖先禪師語錄》卷 1 

X70n1381_p0215a04║谷。孤鶴鶴下遙天。岸柳和煙綠。巖花帶雨鮮。無人知

此 

X70n1381_p0217c17║白雲萬里。是故先聖道。舉不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

。即差互。豈非大張羅 

X70n1381_p0217c24║示崑山虗堂[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 居士 

X70n1381_p0219a22║鑿。如今煙滅灰灰飛。尚有者些零落。雖零落。佛祖位

中 

X70n1382《無準師範禪師語錄》卷 1 

X70n1382_p0222a22║謝新舊知事上堂。鶴鶴唳于天。魚躍于淵。涵波泳月兮 

X70n1382_p0227a17║人。亦能活人。未審此意如何。師云。遞 相熱瞞。僧

禮拜。 

X70n1382_p0227b12║上堂。乳峯今日開爐。不會挑灰灰撥火。大家衲被幪

頭。 

X70n1382_p0229c23║是。須知花發不干春。切忌寒灰灰煨殺人。 

X70n1382《無準師範禪師語錄》卷 2 

X70n1382_p0236b02║火後上堂。劫灰灰飛盡見靈蹤。突兀凌霄對五峯。意在 

X70n1382_p0238a09║上堂。七縱八橫處見得透徹。寒灰灰死火時恰恰相當。 

X70n1382_p0238a10║寒灰灰死火時體得分明。七縱八橫處頭頭合轍。所以 

X70n1382_p0243a13║無柴又無炭。從教各自撥寒灰灰。豈不見道。深深撥。

有 

X70n1382_p0245a20║拈拄杖云。看看。拄杖子化為龍。振鱗鬣𩮻。奮爪牙。

鼓動 

X70n1382《無準師範禪師語錄》卷 4 



X70n1382_p0261a01║道。汝屈我。我屈汝。會麼。良久。云。鸕鷀語鶴鶴。 

X70n1382《無準師範禪師語錄》卷 5 

X70n1382_p0269b18║處求。普門一聲。鶴鶴唳寒松頂。 

X70n1383《無準和尚奏對語錄》卷 1 

X70n1383_p0278a03║首座何不下一喝。深却喝。佛照曰。猶作主宰在。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 謂 

X70n1383_p0279b08║法厲眾。是以天下之士歸之如市。融火煽虐。萬瓦灰灰 

X70n1384《絕岸可湘禪師語錄》卷 1 

X70n1384_p0282c24║道。拈云。挑灰灰撥火。不無三大老兒。若論本分事。

說什 

X70n1384_p0285a03║香積。劄妙喜於針鋒。大用現前。功歸何所。千歲鶴鶴

翹 

X70n1384_p0285c23║交橫。譙樓傳畵角之聲。風順遞 漁人之唱。雖則溪山 

X70n1384_p0287a11║榜樣。擊拂云。一聲鶴鶴唳千峰上。 

X70n1384_p0290c23║著。知麼。免得遞 相負累。 

X70n1384_p0295c20║朝悠悠暮碌碌。死灰灰無𦦨空馳逐。良珂良珂。照顧火 

X70n1384_p0296a02║灰灰寒火冷。水湛波停。者裡泊住。賺殺師僧。何故。

猶較 

X70n1385《樵隱悟逸禪師語錄》卷 1 

X70n1385_p0300b14║灰灰中。覰其消長。一線上。較其短長。殊不志。雲橫

烏石。 

X70n1385_p0302a15║末無燠歲。旁提正按。滴水氷生。續焰聯芳。灰灰寒木

槁。 

X70n1385_p0302a16║縱使洞陰陽於黑荳未芽之先。識機變於菅灰灰未動 

X70n1385_p0303b16║ 盞。香飜寒㵎雪。華藏海。紅颺落花風。猿驚鶴鶴

怨。月 

X70n1385_p0303b23║不下。頭上青灰灰。殊不知道絕古今。雲橫烏石。法萬

法 

X70n1385_p0303c01║年窮歲盡。不離鼠窟生涯。（卓主丈）泠灰灰豆𪹼。大

地春 

X70n1385_p0304a20║祖恢宗之妙略。將謂灰灰寒火冷。谷變陵迁。雲散水

流。 

X70n1385_p0304b06║顯刀斧之無痕。叱吒掃寒灰灰於劫燒。烏石嶺橫空萬 



X70n1385《樵隱悟逸禪師語錄》卷 2 

X70n1385_p0304c15║分贜。千五百人。挑灰灰撥火。灯灯續明。分光四海。

假使 

X70n1385_p0304c19║戊申冬。煩歸藏司。解職後。忽懷舊隱。慰問猿鶴鶴。

出紙 

X70n1385_p0305c18║鷹巢兮月冷。鶴鶴塔兮風高。九百餘年事宛然。山深雲 

X70n1385_p0306b23║以蝦為目向人開。摝盡江波心未灰灰。僧戒不持爭怪 

X70n1385_p0307c22║開士。乘空如雲。履水如地。龍騰虎伏。獅奮象旋。鶴

鶴唳 

X70n1385_p0309a24║放鶴鶴亭空。死守玄關。萬夫莫㧞。死諸葛走生仲達。 

X70n1385_p0312c18║語言陳腐欠生機。累子編刊數月期。待到糊窓縵[午/止]

𦈢 

X70n1385_p0313b20║這裡豁開死眼。火急飜身。（擲下火）白灰灰輥出紅麒

麟。 

X70n1385_p0315c23║腥埃。適途[土*焦]𤍫斧聲方閑。明窓有意何當開。滿襟

吳楚 

X70n1386《石田法薰禪師語錄》卷 1 

X70n1386_p0325a09║上堂。吾常於此切。密意在汝邊。麟龍不為瑞。鶴鶴龜

自 

X70n1386《石田法薰禪師語錄》卷 2 

X70n1386_p0336a09║名。未審。居何國土。長沙云。黃鶴鶴樓崖顥題後。秀

才 

X70n1386_p0336a11║頌云。百千諸佛在何居。黃鶴鶴樓詩錦不如。問汝秀才 

X70n1386_p0336b03║頌云。無賓主話意深深。流落藂林古到今。火冷灰灰寒 

X70n1386《石田法薰禪師語錄》卷 3 

X70n1386_p0341c15║舊年燈。復舉僧到鶴鶴林敲門。林云。誰。僧云。行脚

僧。 

X70n1386_p0341c17║云。無你棲泊處。師拈云。大小鶴鶴林。自納敗缺。南

山 

X70n1386《石田法薰禪師語錄》卷 4 

X70n1386_p0349c18║誰縛無人縛。何更求解脫。未必右軍鵝。便是支郎鶴

鶴。 

X70n1386_p0351a13║面如死灰灰。匙挑不上。祖翁活業。盡情破蕩。無星秤

子 



X70n1386_p0356c05║拊掌顧予。四秊闊別。百里脩途。忽報鶴鶴林。已露雙

趺。 

X70n1387《劍關子益禪師語錄》卷 1 

X70n1387_p0358c18║上堂。天寒地冷。晝短夜長。死灰灰撥盡。沒可商量。

昨夜 

X70n1387_p0358c20║上堂。作無所作。為無所為。灰灰頭土面。帶水拖泥。

恁麼 

X70n1387_p0360c18║元旦上堂。律管吹灰灰。勾芒布令。六國風清。九天雲

靜。 

X70n1387_p0361b21║這裏。每日長連床上。衲帔蒙頭。心灰灰口醭。七村裏

土 

X70n1387_p0361c10║搽灰灰。大家隨例賀書雲。管甚堂前草淺深。 

X70n1388《環溪惟一禪師語錄》卷 1 

X70n1388_p0367c17║微。逮至今日。或幾乎息矣。東山試向冷灰灰裏。打一

撥 

X70n1388_p0370a23║佛成道日上堂。六年雪嶺竟無成。練得身形似鶴鶴形。 

X70n1388_p0370c21║騎鶴鶴。朝度黃茅八凸。獨秀峰草木泉石。為之鼓舞。

因 

X70n1388_p0371a20║金鱗。未審以何為食公案。師拈云。金鱗振鬣𩮻擺尾。

搖 

X70n1388_p0374a18║不徹。被閑使得沒巴鼻。有巴鼻。晝晴免得撥寒灰灰。

夜 

X70n1388_p0374c22║得上頭上面。遞 相鈍置。雖然。若無舉鼎㧞山力。千

里 

X70n1388_p0377a15║四時雨。鶴鶴立松梢萬境閑。汝等諸人。還知也無。若

也 

X70n1388_p0377a19║門閘。百萬魚龍。有路轉身。振鬣𩮻擺尾。搖乾蕩坤。

轟雷 

X70n1388_p0380c11║上堂。召大眾云。泯志灰灰心。參禪學道。無煩惱中。

自討 

X70n1388《環溪惟一禪師語錄》卷 2 

X70n1388_p0381c04║九旬禁足。截鶴鶴續鳧。三月安居。穿牛絡馬。二千年

前。 

X70n1388_p0383a17║肋。竊笑斫牌玄沙。未知嶺外風光。一拳拳倒黃鶴鶴

樓。 

X70n1388_p0383b05║清寥寥自滴滴。死火寒灰灰大家□□。雖然。今夜豈可 



X70n1388_p0384c10║未審。居何國土。沙云。黃鶴鶴樓崔浩題後。秀才曾題 

X70n1388_p0384c15║會麼。黃鶴鶴樓前無限意。得閑題取一篇詩。 

X70n1389《希叟紹曇禪師語錄》卷 1 

X70n1389_p0398c17║上堂。山木陰陰。寒花淺深。巢雲鶴鶴怨。掛月猿吟。

王維 

X70n1389_p0400b01║開爐上堂。靈山元氣。少林火種。埋沒寒灰灰。幾絕滅

矣。 

X70n1389_p0400b14║覆來。密密綿綿無滲漏。不辭合土和灰灰。成就牛欄馬 

X70n1389_p0403b17║大大。百念灰灰寒。因甚被人唆使。只向道。四皓出商

山。 

X70n1389_p0404b22║上堂。截鶴鶴續鳧。夷嶽盈壑。肇法師折許多氣力作什 

X70n1389_p0405b09║漢。𥧌語住也未。僧無對。（師云）鸕鶿語鶴鶴 

X70n1389_p0405c03║蒺䔧。是不是。非不非。鶴鶴徤將雛去。猿閑抱子歸。 

X70n1389_p0405c11║止啼之金。變為灰灰燼。老東山窮自知之理。發蓬蒿

箭。 

X70n1389_p0408a21║無聞性。說與頭陀終不信。不信試歸撞擊看。風遞 落 

X70n1389_p0408b03║生涯足。和土和灰灰擘柔玉。放憨一飽萬緣空。口唱山 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 1 

X70n1390_p0412b10║清明上堂。寒食清明節。人家拜掃時。帋灰灰粘蝶翅。

啼 

X70n1390_p0412b15║上堂。從上爪牙。千差萬別。截鶴鶴續鳧。傷龜恕鼈。

（拈主 

X70n1390_p0413b23║蒺藜。是不是非不非。鶴鶴健將雛去。猨閑抱子歸。 

X70n1390_p0414c04║上堂。山木陰陰。寒花淺深。巢雲鶴鶴怨。掛月猿吟。

妙手 

X70n1390_p0414c14║開爐上堂。佛壟開爐。寒灰灰死火。撥著星兒。彌天罪

過。 

X70n1390_p0415a15║聖節上堂。祝融峰。萬年松。翠陰籠鶴鶴。瑞氣蟠龍。

用獻 

X70n1390_p0418b10║覆來。密密綿綿無滲漏。不辭合土和灰灰。成就牛欄馬 

X70n1390_p0418c17║上堂。燕語雕梁。綠陰覆墻。繰車聲軋軋。風遞 蠒絲

香。 

X70n1390_p0418c22║遞 代相承。將無作有。拆東籬補西壁。開張戶牗。夾

截 

X70n1390_p0418c24║山僧恁麼道。也是鸕鷀語鶴鶴。 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 2 



X70n1390_p0420b19║生道。（擊拂云）四海五湖龍世界。九洲三島鶴鶴乾坤 

X70n1390_p0420c13║相送入院上堂。妙攝化權。使不辱命。鶴鶴唳東臯。雲

歸 

X70n1390_p0421c22║𩯭雪成堆。松根石上。槁木寒灰灰。凍膝擁深霜樹葉。

禪 

X70n1390_p0422c06║仙實纍纍。白茅剪剪。鶴鶴馭初閑趂負暄。羲皇世上人 

X70n1390_p0422c18║彿彿。一似閬州城南錦屏山。子細看來。却是鹿苑銜啣 

X70n1390_p0423b17║截鶴鶴續鳧。折衡剖斗。（靠主丈）力盡神疲困壁根。

（啞）笑 

X70n1390_p0423c14║驢。盡力跂步不前。江西千里駒。奮鬣𩮻追踪不到。更

饒 

X70n1390_p0426c01║元宵上堂。道教灰灰飛。佛燈花燦。大地歡悰。笙歌賞

玩。 

X70n1390_p0428a03║大。百念灰灰寒。因甚被人唆使。只向他道。四皓出商

山。 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 3 

X70n1390_p0432a17║鶴鶴倚庭花。丹成九轉。符掃群邪。不負東林蓮社約。

乘 

X70n1390_p0432b03║四月一上堂。（拈拂子）長鬚翁久不見。壁角深藏。心

灰灰 

X70n1390_p0432c16║泥團）世尊良久。（誰知冷灰灰裡。九轉透瓶香）外道

云。世 

X70n1390_p0432c20║云。截鶴鶴續鳧。移嶽盈壑。黃面老人。不免掛人唇

吻。只 

X70n1390_p0435b07║上堂。截鶴鶴續鳧。夷壑盈嶽。肇法師。折許多氣力。

作什 

X70n1390_p0435c04║書。破袖爭出手。鳧短鶴鶴長。驢前馬後。（拍膝云）

不知笑 

X70n1390_p0437a19║今多少人。以橘皮為火。紛然錯認。（拍膝云）啞。死

灰灰煨 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 4 

X70n1390_p0438c16║屠龍之伎。伎成無以施其巧。雖然。誰知冷灰灰裏。九

轉 

X70n1390_p0439c09║冬至小參。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一剔剔翻鸚鵡洲。發許 

X70n1390_p0440b02║琴煑鶴鶴。漫紫削方。漢楚割鴻溝。爭圖王覇。棄骨

董。 

X70n1390_p0442a02║絕後再甦。聞驅儺笑。略伸怒臂。一拳拳倒黃鶴鶴樓。

一 

X70n1390_p0444a11║生禁足。驗蠟人氷。乃呵呵大咲云。殊不知。坑灰灰未

冷 



X70n1390_p0444c04║驢腮馬頷得人憎。諸方不具羅籠手。鸕鷀語鶴鶴。小人 

X70n1390_p0445b08║燭。止啼之金。變為灰灰燼。老東山窮自知之理。發蓬

蒿 

X70n1390_p0446b22║灰灰。臭烟蓬㶿。乾坤聚墨。日月韜光。赴村齋避暴風

卒 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 5 

X70n1390_p0450b02║雖然。誰知冷灰灰裏。九轉透瓶香。 

X70n1390_p0450b17║崙）世尊良久。（殺人刀活人劒。誰知冷灰灰裏。九轉

透 

X70n1390_p0450c12║仰望不及。爭肯受人平地活埋。雖然如是。誰知冷灰灰 

X70n1390_p0452c21║拈。鸕鷀語鶴鶴。 

X70n1390_p0454c13║然大悟。（莫將鶴鶴唳。悞作鶯啼）乃云。一擊忘所

知。（笑 

X70n1390_p0455a07║也知物理關人事歷盡崎嶇心始灰灰 

X70n1390_p0455a16║緩緩。只聞人作鬼。不見鶴鶴成仙）山下禪床扭住云。 

X70n1390_p0457b13║向道。只聞人作鬼。不見鶴鶴成仙。（或云。將謂將

謂。元來元來）非惟教 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 6 

X70n1390_p0461c01║鎔烹金爐。妙密鉗鎚。非繞指柔。不入煅煉。灰灰飛烟

滅。 

X70n1390_p0461c06║工太速。不克終其志。遺竈猶存。當有寒灰灰發𦦨。躍

冶 

X70n1390_p0467b06║石灰灰 

X70n1390_p0467b07║鑪鞴親從鍛鍊來。十分[石*肴]硬亦心灰灰。盖空王殿承

渠 

X70n1390_p0468c16║肱枕蘿囪飽黑甜。華胥遊徧鶴鶴蹁蹮。不思議境全機 

X70n1390_p0471a22║爭尋。瘞鶴鶴銘辭匪同調。寒山詩句非知音。紛紛問字 

X70n1390《希叟紹曇禪師廣錄》卷 7 

X70n1390_p0475a19║拙養自林泉。鏖戰驚蠻觸。心灰灰百念寒。虐𦦨肯停

蓄。 

X70n1390_p0475b08║趍庭。疾風誰料摧梁木。猿鶴鶴悲鳴不忍聽。 

X70n1390_p0480a01║瘞焦山鶴鶴。不假蓬塵。縛豐干虎。只消錢貫。八恠七

喬。 

X70n1390_p0480a13║孕西方極品之蓮。玉簫聲斷。乘鶴鶴馭之翩翩。寶鏡塵 

X70n1390_p0481c02║妙盡依亡。不存鑑覺。合土和灰灰。髑髏眼活。便恁麼

去。 



X70n1391《西巖了慧禪師語錄》卷 1 

X70n1391_p0484a09║不與麼。（卓主丈一下）是什麼。冷灰灰裏豆𪹼 

X70n1391_p0490c16║菓卓。截鶴鶴續鳧。夷嶽盈壑。子細看來。盡竺乾震旦

之 

X70n1391_p0492b22║退院上堂。六年心念已灰灰寒。幾欲求閑不得閑。今日 

X70n1391_p0494b24║冷灰灰中撥出。（竪拂子云）一塊死柴頭。還見麼。無

煙無 

X70n1391《西巖了慧禪師語錄》卷 2 

X70n1391_p0504b03║國。所備之機。莫不係於時。韜光鶴鶴樹。千有餘載。

而大 

X70n1392《月磵禪師語錄》卷 1 

X70n1392_p0506b17║丈。依舊黑𥻘[皴-皮+(巢-果)] 地。大眾。雲門打佛。

與狗子喫。只是這 

X70n1392_p0512a14║當桃花浪[跳-兆+爰]𫏖時節。諸人因甚不覺不知。良久

云。識法 

X70n1392《月磵禪師語錄》卷 2 

X70n1392_p0526b05║雪峰不登嶽。辛苦事參訪。虗空開笑口。猿鶴鶴增悲

悵。 

X70n1392_p0529c04║痛把山藤手自鞭。銜啣冤又上淛江船。東湖佛法無多 

X70n1392_p0533b07║呈舍利云。者是無相和尚。三十年前。鶴鶴鳴峰前。照

天 

X70n1392_p0533c07║假成灰灰。 

X70n1393《平石如砥禪師語錄》卷 1 

X70n1393_p0537b05║上堂。舉肇法師云。萬法無異者。豈曰續鳧截鶴鶴。夷

岳 

X70n1393_p0537b08║若要萬法無異者。直須續鳧截鶴鶴夷岳盈壑始得。雖 

X70n1393_p0537b10║開爐上堂。少室單傳旨。年深冷似灰灰。一爐文武火。

今 

X70n1393_p0537c01║何。師云。休將鶴鶴唳悞作鸎啼。進云。世尊道。吾有

正法 

X70n1393_p0538b11║上堂。寒山子詩云。白鶴鶴㗸苦花。千里作一息。欲往

蓬 

X70n1393_p0543a20║生道。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。師云。山

僧 



X70n1393_p0544b13║村草步頭。產此芽孽。毒氣流行。閩蜀江淅浙。覷著則

眼 

X70n1393_p0546a11║相。謾說毫端別有神。鶴鶴髮雞皮誰似我。虎頭燕頷彼 

X70n1393_p0546a20║道人行履處。密室不通風。百念寒灰灰後。一身和氣

中。 

X70n1393_p0546b11║誰家屋裡沒觀音。底事區區向外尋。迢遞 海山行一 

X70n1394《斷橋妙倫禪師語錄》卷 1 

X70n1394_p0556b16║見云。何得燒我木佛。丹霞以杖撥灰灰云。吾燒取舍

利。 

X70n1394_p0557b21║尋不見。手攀仙鶴鶴步煙霞。 

X70n1394《斷橋妙倫禪師語錄》卷 2 

X70n1394_p0563b08║摧。曉猿夜鶴鶴。驚怨空徘徊。哀哉哀哉。戒光猶自照

高 

X70n1394_p0567a22║道。以何為證。蠅頭蟢脚。鶴鶴膝蜂腰。 

X70n1394_p0570a19║指骨云。者箇公案。了無條貫。本來字義炳然。剛自灰

灰 

X70n1394_p0570c06║堆堆。作者出手。爐鞴新開。從前毛病。到此一時灰

灰。紅 

X70n1395《方山文寶禪師語錄》卷 1 

X70n1395_p0574b04║無冷處。汝等抱定枯桐。守住死灰灰。何日豆𪹼。西菴

今 

X70n1395_p0578a10║示眾。牛頭未見四祖。百鳥銜啣花。天人送供。四祖一

見。 

X70n1395_p0578a11║百鳥不銜啣花。天人不送供。且道利害在甚麼處。諸人 

X70n1396《無見先覩禪師語錄》卷 1 

X70n1396_p0584b10║生。上天下地一隻鶴鶴。 

X70n1396《無見先覩禪師語錄》卷 2 

X70n1396_p0588c04║意濃。檢點庵前舊行路。銜啣花麋鹿久無蹤。 

X70n1396_p0588c06║息。凌雲跨鶴鶴志須摧。慧光自我性天朗。花種從人心 

X70n1396_p0588c23║袈裟不展任灰灰塵。三十年來罷問津。天外難窮千里 

X70n1396_p0589a09║習。那能一語便投機。燈挑餘燼紅英落。火撥浮灰灰白 

X70n1396_p0589b18║躍。古樹枝高蔓引長。終日獨看松頂鶴鶴。百年誰悟草 



X70n1397《雪巖祖欽禪師語錄》卷 1 

X70n1397_p0594c22║鶴鶴長。所以老圓悟。於諸佛出身處道。薰風自南來。

殿 

X70n1397_p0595a17║麓山前文帝廟。後有一對。翹松雪鶴鶴。元是烏髖老

鸛。 

X70n1397_p0600a09║手頭。寒風蕭蕭。黃葉飄飄。鶴鶴眠松頂。雲臥山腰。

幾番 

X70n1397_p0600a18║是地。因什麼又却道。石筍抽條。氷河𦦨起。冷灰灰豆

𪹼。 

X70n1397_p0600b03║上堂。松直棘曲。鳧短鶴鶴長。日移山影轉。風送野花

香。 

X70n1397_p0603c22║開爐上堂。火冷灰灰寒炭又無。大家[一/几]坐嘴盧都。

冷灰灰 

X70n1397《雪巖祖欽禪師語錄》卷 2 

X70n1397_p0606a17║脫爾現前。卒不能得。所以勞他先聖。遞 相出興。分

宗 

X70n1397_p0610b16║各燒作一堆灰灰。送在三塔裏了。如今在甚處。安身立 

X70n1397《雪巖祖欽禪師語錄》卷 3 

X70n1397_p0616c23║逃。四海浪平龍睡穩。九霄雲淨鶴鶴飛高。 

X70n1397_p0618b17║百念灰灰。等閑驀鼻拽將回。鏡光一照明如日。直得木 

X70n1397_p0621a14║脫丘。後來白雲端和尚頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯 

X70n1397《雪巖祖欽禪師語錄》卷 4 

X70n1397_p0642b18║心腹。依前不墮常情。作麼生。灰灰飛煙滅。轉見光

明。 

X70n1397_p0642b24║離微。火出木盡。煙滅灰灰飛。 

X70n1398《海印昭如禪師語錄》卷 1 

X70n1398_p0648a19║從生至死。撥剔不下。化作一堆灰灰。流入六趣。為生

死 

X70n1399《石屋清洪禪師語錄》卷 1 

X70n1399_p0657a17║拄杖卓一下云。九萬里鵬纔展翼。一千年鶴鶴便翱翔。 

X70n1399_p0662a23║頭打坐。不是冷眼傍觀。免見挑灰灰弄火。寬心寧耐到 



X70n1399_p0662b05║律管灰灰飛。𦦨發冰河。笋抽寒谷。依舊山即是山。水

即 

X70n1399_p0663a04║古人一頭地了也。乃撫膝云。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無 

X70n1399《石屋清洪禪師語錄》卷 2 

X70n1399_p0667a21║路。三尺寒氷佛祖門。草莽荊榛狐窟宅。雲霄蓬島鶴鶴 

X70n1399_p0667b09║攢。碧桃花謝悟靈雲。林間猿鶴鶴慣曾見。世上衰榮杳 

X70n1399_p0667c12║屋。石上分泉直到厨。猿抱子來崕果熟。鶴鶴移巢去磵 

X70n1399_p0668a24║扶杖出松林。間行上翠岑。鶴鶴羣衝鶻散。樹影落溪

沉。 

X70n1399_p0668c23║老去一身都是懶。閑來百念盡成灰灰。與兄相見略彈 

X70n1399_p0669c04║煖。拾枯深撥地爐灰灰。 

X70n1399_p0672b20║山月夜高。松露鶴鶴飛。濕我禪袍。 

X70n1399_p0673a23║裏面盡情灰灰得了。外頭方始好揩磨。雖然本有靈光 

X70n1399_p0676c06║卷卷石屋心如死灰灰劃然頓悟火裏蓮開 

X70n1400《高峰原妙禪師語錄》卷 1 

X70n1400_p0678a14║撥灰灰云。吾燒取舍利。主云。木佛何有舍利。霞云。

既無 

X70n1400_p0684a21║從教𠒎短鶴鶴長。何故。年年九月九。徧地菊花香。 

X70n1400《高峰原妙禪師語錄》卷 2 

X70n1400_p0697c18║生不足。死有餘。灰灰飛烟滅露全軀。便恁麼。有何

拘。六 

X70n1400_p0699c08║鶴鶴沙瞿提舉歸敬有年。辛卯春。得登山一瞻師顏。恍 

X70n1400_p0700c13║死灰灰牆壁。其身心而不悔者。為一大事耳。後之真能 

X70n1400_p0701a15║道價日隆。遠方異域問道踵接。運副鶴鶴沙瞿君霆發。 

X70n1401《高峰原妙禪師禪要》卷 1 

X70n1401_p0704c13║遞 相鈍置。父母非我親。誰是最親者。盲龜跛鼈。靈

利 

X70n1402《天目明本禪師雜錄》卷 1 

X70n1402_p0714b02║情識。直待伊冷灰灰豆𪹼。絕後再甦。你若未到此箇時 

X70n1402_p0721b02║底。夜深誰共撥灰灰殘。 

X70n1402_p0723b08║一塢白雲藏石磴。半間茅屋掛藤蘿。銜啣花幽鳥不知 

X70n1402_p0723c15║定。旋挑山芋撥寒灰灰。 

X70n1402_p0724b18║夾山境話。答云猿抱子歸青嶂裏。鳥銜啣花落碧岩 



X70n1402《天目明本禪師雜錄》卷 2 

X70n1402_p0736c04║如枯木寒灰灰。便是無常殺鬼現前總與一齊坐斷。如 

X70n1402_p0738a17║較摶量。只如箇枯木死灰灰絕氣息守將去。守到情消 

X70n1402《天目明本禪師雜錄》卷 3 

X70n1402_p0741c15║松直棘曲。鶴鶴白烏玄。擬議不薦。十萬八千。僧問趙

州 

X70n1402_p0743a22║立定脚頭如枯木死灰灰參去。再要覔知解。決不請相 

X70n1402_p0746a02║人間十月盡開爐。深撥寒灰灰問有無。金色願王元是 

X70n1402_p0748a12║趣。寒沁孤山鶴鶴喚人。酷愛陰何行素志。生憎徐庾墮 

X70n1402_p0748a21║鶴鶴。關山萬里月愁人。香凝深雪調風味。影落寒窓枕 

X70n1402_p0748b14║花前月下黯凝神。一鶴鶴西來訪子真。蒼鬂暗憐姑射 

X70n1402_p0748b24║講。愛從逋後正愁人。禹梁深鎻龍囊迹。蜀膝吟餘鶴鶴 

X70n1402_p0748c24║意。橫簫應記浣紗人。王恭鶴鶴氅還同潔。嚴子羊裘未 

X70n1402_p0749a12║影。雲邊愁老綠衣人。飢蜂冒雪身遊絮。病鶴鶴眠苔跡 

X70n1402_p0749c03║影。林家鶴鶴外一全人。橫溪咲我吟心苦。墮砌羞渠醉 

X70n1402_p0749c14║花裡相從問鶴鶴神。何當蛻骨似西真。八千勇士衝冠 

X70n1402_p0750a16║粉塵。玄鶴鶴無聲唳空𤄃。短歌一醉太和春。 

X70n1402_p0750b18║面。浴出楊妃一麗人。竹葉盃無苔砌月。荳荄灰灰暖紙 

X70n1402_p0751a08║驂鸞駕鶴鶴下三神。病眼雖昏看亦真。閑曉一沈斜影 

X70n1402_p0751a11║瞻勝天中放谷神。羣仙騎鶴鶴正朝真。淡香絕色本何 

X70n1402_p0751c19║自塵。半夜有來雲外鶴鶴。蓬萊宮主闖先春。 

X70n1402_p0752a04║應塵。功成調鼎君知否。要使熙凞熙凞宇宙春。 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 2 

X70n1403_p0766b14║成灰灰漸漸消殞。不知不覺臘月三十日撞在面前。當 

X70n1403_p0766b20║火洞然。收得一撮冷灰灰埋向一堆黃土。日暮狐狸眠 

X70n1403_p0766c02║同灰灰壤。前路茫茫未知何往。只恁麼死了燒了早是 

X70n1403_p0766c13║也。思量生死事。銕漢也灰灰心。由是佛祖運大慈悲。

興 

X70n1403_p0767c07║古人云。一不做二不休。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢飜 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 3 

X70n1403_p0778b19║草屋之下。深深掘箇地爐。就冷灰灰底一窖埋却。莫留 

X70n1403_p0778b20║絲毫影跡。莫露絲毫氣息。却不妨向冷灰灰之上燒糞 

X70n1403_p0778b23║去。拙去拙來。拙到無可拙處。忽然蹉脚踏翻冷灰灰。

觸 

X70n1403_p0781a06║倒黃鶴鶴樓。一踢踢飜鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不風 



X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 4 

X70n1403_p0787c12║怒潮走。萬鶴鶴起舞仙珂鳴。夜肅師行響金銕。壯士劒 

X70n1403_p0790c12║銕酸餡。滿世有口誰能吞。何況牛頭之融。鶴鶴林之

素。 

X70n1403_p0792b22║贈劉鶴鶴心 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 5 

X70n1403_p0796a20║流。鶻臭布衫都脫卸。唳鶴鶴灘頭蘸筆鋒。義海掃空閑 

X70n1403_p0798b09║振鬣𩮻。所向無窮荒。內閑待秣安可常。丈夫心膽塞天 

X70n1403_p0799b09║劒夜舞呼蒼虬。登白鶴鶴兮問王屋。汗漫長歌紫芝曲。 

X70n1403_p0799c13║難灰灰。浩歌歸去送歸去。夢斷楚水何時來。 

X70n1403_p0799c22║門栽。霜林月上芋香起。指點深撥寒爐灰灰。 

X70n1403_p0800c11║華陽有客似重來。新見雲林別館開。寒日半巖松鶴鶴 

X70n1403_p0802a10║西隣母鶴鶴唳無休。鶴鶴意吾知為主憂。養得鶴鶴成騎

鶴鶴 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 6 

X70n1403_p0807b10║也。不幸而不高。入西湖以載歌舞。瀦方池以泳鱗鬣

𩮻。 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 7 

X70n1403_p0813c19║一機。樹頭飛起楊州鶴鶴。 

X70n1403_p0815b02║復問驚潮拍岸。東望烏溪。西望鶴鶴谷。三飡而返猶果 

X70n1403_p0815b11║山中紹臨濟之正宗。就懸崖掃去劫灰灰。向閙市推開 

X70n1403_p0815b24║緣。佛聖人得他受用。歲久漏透。時當掀翻。遇騎鶴鶴

客 

X70n1403_p0815c03║白鶴鶴觀金書道德經建玄帝殿疏 

X70n1403_p0815c04║白鶴鶴橫江東。來此地卜神仙之宅。青牛度關西去。今 

X70n1403_p0816c09║答劉鶴鶴翁 

X70n1403_p0816c12║院子無大小云云。此鶴鶴翁交友之義也。里閈相期之 

X70n1403_p0816c18║是豈真知余哉。鶴鶴翁真知余者。而亦未能絕此疑邪。 

X70n1403_p0817a06║妙用。余所以相知相望於鶴鶴翁者此也。 

X70n1403_p0819b15║記鶴鶴灘大浸未退時。有客隔水呼船過余萬竹間。傳 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 8 

X70n1403_p0821c20║唳鶴鶴灘頭者十有二稔。澤國渺茫雖欲奉一狀不可 

X70n1403_p0822a12║被蒙頭。其凝塵積灰灰埋筆硯者深數寸矣。源西江來 

X70n1403_p0825c09║俊咸願處席下。至若掃劫灰灰蕩魔壘。飛樓湧殿現於 



X70n1403_p0829b15║既高且危。石枯松老嵐蒸霧炊。甞自謂。孤雲野鶴鶴何 

X70n1403_p0831c01║橐掃劫灰灰而成吾大慶也。推枕方丈裹藥行李。西向 

X70n1403_p0831c21║畢。入三昧於無聲。天地為之黯慘。𤠔鶴鶴為之哀鳴。

師 

X70n1403_p0833a01║粃糠。駕玄鶴鶴於仙列兮。驂赤虯於帝傍。追之不可及 

X70n1403《天如惟則禪師語錄》卷 9 

X70n1403_p0836b08║骨灰灰。知他一箇識神又向何處去了。如此急變並不 

X70n1403_p0838a14║地葛藤遞 相纏縛。罪犯彌天。若遇著箇無面目漢。便 

X70n1403_p0840a01║如何是末後句。夜叉打落珊瑚枝。海底泥牛銜啣月走。 

X71n1404《兀菴普寧禪師語錄》卷 1 

X71n1404_p0001c16║平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高。 

X71n1404_p0005b24║要。師云。四海浪平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高。進

云。恁 

X71n1404_p0007b03║是前來所得底冬瓜印子。遞 相傳授。至二十八祖菩 

X71n1404_p0008b12║拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不 

X71n1404《兀菴普寧禪師語錄》卷 2 

X71n1404_p0011a14║默守之。忽然冷灰灰豆𪹼。方知道。文武火種難磨滅。 

X71n1404《兀菴普寧禪師語錄》卷 3 

X71n1404_p0021a22║藏。火乱灰灰飛收不上。收得上。與誰論。夜聽巖溜

響。朝 

X71n1405《石溪心月禪師語錄》卷 1 

X71n1405_p0027b12║開爐上堂。得也與麼。未得也與麼。寒灰灰燒殺人。冷

地 

X71n1405_p0029b22║廟香爐去。冷湫湫地去。古人與麼道。也是寒灰灰燒殺 

X71n1405_p0031b04║云。籠中白鶴鶴。意在雲霄。網底遊魚。龍門難度。睦

州老 

X71n1405_p0033a02║云。七佛之後亦復然。卓一下。片雲生晚谷。孤鶴鶴下

遼 

X71n1405_p0034c13║云。裩無襠袴無口。頭上青灰灰三五斗。師云。趙州老

人。 

X71n1405_p0041c16║聖罷。遂就座。僧問。鶴鶴書來自九重天。象駕崢嶸別

冷 



X71n1405_p0044b17║坐斷。不妨水滴氷生。句下承當。未免灰灰飛火亂。以

平 

X71n1405《石溪心月禪師語錄》卷 2 

X71n1405_p0046a09║南嶽。峨嵋自峨嵋。五臺自五臺。溟鵬九萬。遼鶴鶴三

千。 

X71n1405_p0050c18║天寒人寒。影草探竿。總在裏許。振鬣𩮻擺尾。水面依

然 

X71n1405_p0050c20║除夜小參。年窮歲盡。火冷灰灰寒。亦欲作箇家燕。管

顧 

X71n1405_p0055b09║叮嚀。要諸人直下。休去歇去。忽然冷灰灰豆𪹼。契此

時 

X71n1405_p0060c02║不入鶴鶴林之室。不立洞山之前。不上趙州之口。不出 

X71n1405_p0061b22║見己眼[瞷-日+壬]瞤耳熱。英靈衲子。請代一轉語。庶

幾拋下有 

X71n1405《石溪心月禪師語錄》卷 3 

X71n1405_p0064b18║座。使人心識一時灰灰。 

X71n1405_p0064c18║塚。羞見先生化鶴鶴歸。 

X71n1405_p0066b01║執㸑灰灰滿頭。掃地塵撲面。嵓下細思量。一場不著

便。 

X71n1405_p0066c24║夜半鰲山。如鶴鶴拋籠。象骨岩高。中有鱉鼻。千五百

人。 

X71n1405_p0067a22║古廟爐灰灰冷。長江烟水寒。再三撈摝得。難上酒臺

盤。 

X71n1405_p0069b19║空灰灰燼。而土庵不熱。三十載一去一留。而無去留之 

X71n1406《石溪心月禪師雜錄》卷 1 

X71n1406_p0073a01║火冷灰灰寒老病身。一燈深夜伴孤貧。忍將滴滴思鄉 

X71n1406_p0077a15║解把菩提樹。徧於火裡栽。來園頭。爐中灰灰燼莫添

柴。 

X71n1406_p0079c02║匝九垓。寒山子滿頭灰灰。引得豐干笑滿腮。且道笑箇 

X71n1407《虛舟普度禪師語錄》卷 1 

X71n1407_p0082b09║大悟。乃投偈云。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函

經。 

X71n1407_p0082c10║看楊州跨鶴鶴歸。瓜洲古渡對斜暉。 

X71n1407_p0083b08║用。有舒有卷。楊岐消息未全灰灰。優曇華笑春風面。

卓 



X71n1407_p0084b18║風細細。日遲遲。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴高

飛。 

X71n1407_p0092b01║廓徹。今古混融。便恁麼去。坐守寒灰灰。終非上䇿。

若是 

X71n1407_p0092b09║氣。開得眼。行得到。遼鶴鶴三千鵬九萬。盡大地撮

來。粟 

X71n1407_p0095a15║道。生死何曾有。盡情燒作一堆灰灰。看取神光射牛

斗。 

X71n1408《即休契了禪師拾遺集》卷 1 

X71n1408_p0096c13║毫相騰騰灰灰燼間。匪金匪玉匪栴檀。十成好箇天真 

X71n1408_p0097a23║見。幾樹含秋獨鶴鶴歸。 

X71n1408_p0098b22║龍崗道樹未飛灰灰。五葉花從劫外開。無限香風生下 

X71n1408_p0098c22║丈。至是月二十七日晚。果災不救。致墮劫灰灰。今越 

X71n1408_p0099a07║江寺昔年遭劫火。今朝賴掃劫灰灰空。浮圖載要分雲 

X71n1408_p0099a16║月。天高風緊鶴鶴冲秋。功成豈假朱衣助。句好寧隨紅 

X71n1408_p0099b11║農事多憑三白占。臘前喜見片纖纖。鶴鶴身怯冷蒙飛 

X71n1408_p0100a13║灰灰歸下土。佛不逃於定業。人那免於讖言。但得財用 

X71n1408_p0100b03║顒長老住鶴鶴林。諸山疏 

X71n1408_p0100b08║聯五葉秀。黃鶴鶴黃花未老。儘堪助發般若之玄談。赤 

X71n1408_p0102c07║觀故宋村僧。橘洲。石橋。淅浙翁。天目。五先德遺

語。編次 

X71n1408_p0105c24║青煙濕。鶴鶴群飛下孤猿愁。霜枝缺處露氷柱。蝌蚪倔 

X71n1408_p0106a05║閩山蒼蒼淅浙水寒。還閩歷淅浙本閑閑。機先早透石門 

X71n1409《月江正印禪師語錄》卷 1 

X71n1409_p0112b24║初祖忌拈香。南天不是生緣。東土亦非化境。[葸-十+

夕]𦵇嶺迢 

X71n1409_p0113a06║萬家。鶴鶴唳雲間。鸎吟古木。百城烟水。無二文殊。

樓閣 

X71n1409_p0116c11║百尺香樓。烟滅灰灰飛。珠回玉轉。示金剛之正體。轉

㝡 

X71n1409_p0118c16║鶴鶴髮。看看行步龍鍾。惟有徑路脩行。但看一頭水

牯。 

X71n1409_p0121c19║管動飛灰灰。日輪正卓午。昨夜東海鯉魚。吞却南山猛 

X71n1409_p0125b06║鶴鶴上揚州。 

X71n1409《月江正印禪師語錄》卷 2 

X71n1409_p0129c01║竇云。﨟月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。踏雪人寒。

達磨 



X71n1409_p0133c20║樹凋葉落。體露金風。鶴鶴歸華表。鴈過長空。回首妙

高 

X71n1409_p0134c02║首座增光彩。長沙興未灰灰。芙蕖滴秋露。衲子莫相

猜。 

X71n1409_p0139c22║鰲山成道。雪峰如吞舟之魚。搖乾蕩坤。振鬣𩮻擺尾。

若 

X71n1409《月江正印禪師語錄》卷 3 

X71n1409_p0143a18║行。甚馬脚驢脚。三五斗。頭上青灰灰。一箇牙。下下

咬著。 

X71n1409_p0144c03║火冷灰灰寒。如初偃月。了知味性。非有非空。藥王藥

上。 

X71n1409_p0146a07║心如冷灰灰。言如枯柴。平如鏡面。嶮似懸崖。咬破東

山 

X71n1409_p0148b20║矮翁迢遞 入閩山。樹倒藤枯問懶安。今日布單無賣 

X71n1409_p0150a16║鶴鶴。孰論全象與全牛。據他鉢位無黃蘗。推出師僧有 

X71n1409_p0150b12║子。五百𦚾中活馬騮。白鶴鶴明邊珤公塔。青龍翔處帝 

X71n1409_p0151b13║鷲峯鶴鶴立象龍斑。人物昂昂駭眾觀。雲夢𦚾吞無楚 

X71n1409_p0152c06║側。天高容得鶴鶴飛沖。於吾道愧雄峰祖。羨子名同斷 

X71n1409_p0153a10║府。虎亡常護鄭襄陽。竹輿伊軋羊膓路。布帽稜層鶴鶴 

X71n1409_p0153a18║祖。弄撈波子少巖頭。西山走入滕王閣。黃鶴鶴踏翻鸚 

X71n1409_p0156a21║鶴鶴夢驚清響。龍吟奏古韶。聞中有真趣。愛此歲寒

標。 

X71n1410《曇芳守忠禪師語錄》卷 1 

X71n1410_p0169a02║突出三千顆。曠劫無明當下灰灰。 

X71n1410《曇芳守忠禪師語錄》卷 2 

X71n1410_p0170a05║上堂。裩無襠。袴無口。頭上青灰灰三五斗。說甚三十

二 

X71n1410_p0173b07║遠至。有膓如割。山空月冷。鶴鶴怨猨驚。酌明水以設

祭。 

X71n1410_p0173c20║脚。不與麼却與麼。灰灰頭土面。眨得眼來。別峯相

見。 

X71n1410_p0175b07║烜赫光輝。灰灰飛烟滅。玉轉珠迴。如隆慶閑。如老真

淨。 

X71n1411《橫川行珙禪師語錄》卷 1 



X71n1411_p0180b10║上堂。般若如大火聚。著得一絲毫麼。一拳拳倒黃鶴鶴 

X71n1411_p0184b06║七同得失。師云。灰灰頭土面。問如何是八同生殺。師

云 

X71n1411_p0185c04║上堂。夜來地動葭灰灰起。百草頭邊一寸春。抖擻精神 

X71n1411_p0187c05║上堂。目視雲霄。壁立萬仞。灰灰頭土面。拖泥帶水。

野犴 

X71n1411_p0187c20║入於休歇解脫之域。皇風永扇。寶曆彌新。鶴鶴禁迎

祥。 

X71n1411_p0188c21║方外。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追風。 

X71n1411_p0190c16║撒在火裏。燒作堆灰灰去也。 

X71n1411《橫川行珙禪師語錄》卷 2 

X71n1411_p0198b23║舉。鶴鶴林素禪師。一日有屠者禮謁。願就所居辨供。

素 

X71n1411_p0199b05║身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘事。 

X71n1411_p0200a13║受惠當思報。將他一餅回。出家緣法到。當下得心灰

灰。 

X71n1411_p0204b12║半夜鶴鶴鳴山月吟。山翁獨坐破柴床。幾番劫石成灰灰 

X71n1412《古林清茂禪師語錄》卷 1 

X71n1412_p0212b05║灰灰發焰。自然至於燎原。觀勝負豈假運籌。跂大方不 

X71n1412_p0212b11║時如何。九萬里鵬纔展翼。一千年鶴鶴便翱翔。 

X71n1412_p0212b21║真如菩提涅槃。鶴鶴脛自長。鳧脛自短。卓主丈。喝一

喝。 

X71n1412_p0212c01║了義。若能宣說文句及心皆同灰灰燼。是名了義。大

眾。 

X71n1412_p0212c03║如佛。因甚麼名不了義。文句及心即同灰灰燼。畢竟了 

X71n1412_p0215a21║抽條。葭灰灰回暖律。縱橫妙用可憐生。一切不如心真 

X71n1412《古林清茂禪師語錄》卷 2 

X71n1412_p0224b12║吒腮鬣𩮻頷九條尾。良久云。咦。好怕人師云。五祖老

人。 

X71n1412_p0226a03║眼看。南斗七北斗八。𠒎脛長鶴鶴脛短。會麼。從來驀

直 

X71n1412《古林清茂禪師語錄》卷 3 

X71n1412_p0231c20║竇云。臘月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。踏雪人寒。

達磨 



X71n1412_p0231c23║松鶴鶴冷金除鑛。踏雪人寒珠走盤。難難。剔起眉毛 

X71n1412_p0241a17║強自勝之殊。枯木寒灰灰者。墮寂默馳求之異。觀其措 

X71n1412《古林清茂禪師語錄》卷 4 

X71n1412_p0248b11║月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。踏雪人寒。達磨不

會。大 

X71n1412_p0250a22║冬節小參。葭灰灰未動羣陰塞。雲物纔舒萬彚生。村北 

X71n1412《古林清茂禪師語錄》卷 5 

X71n1412_p0256a02║將錯就錯。接得黃梅路上兒。笑倒松頭千歲鶴鶴。 

X71n1412_p0262a01║教千載鶴鶴來扶。 

X71n1412_p0265c01║無明業識成灰灰燼。定慧圓明百草頭。無量劫來明此 

X71n1412_p0265c14║先師有語也不錯。口硬如鐵瞞清涼。灰灰寒火冷數百 

X71n1413《古林清茂禪師拾遺偈頌》卷 1 

X71n1413_p0275c18║如灰灰。君不見。峰頭萬仞龍門開。宿客不來魚曝腮。 

X71n1413_p0276c02║道人住在西湖頭。時來忽作姑蘇遊。 中萬卷若灰灰 

X71n1413《古林清茂禪師拾遺偈頌》卷 2 

X71n1413_p0279b14║送竹鶴鶴與鄭郎中壽二首 

X71n1413_p0279b15║竹有高枝鶴鶴有齡。𦘕堂宜並老人星。錦衣不用朝金 

X71n1413_p0279c07║鶴鶴。此生同生樂年長。 

X71n1413_p0280c04║慚愧生緣共淅浙東。腕頭隨力闡真空。西山老亮能知 

X71n1413_p0283c06║里。覿面難謾第一機。探水不愁猿臂短。論交多怕鶴鶴 

X71n1413_p0284a09║少室門庭冷似灰灰。語言三昧豈能該。直饒坐得禪床 

X71n1413_p0284b03║寄鶴鶴舟居士禮佛 

X71n1413_p0284b04║龐老當年師馬祖。鶴鶴舟今日禮瞿曇。未容寒拾來饒 

X71n1413_p0286a06║雲返故山應有約。鶴鶴離松頂竟無聲。不知海上橫行 

X71n1413_p0286a08║鶴鶴離無聲。與較得暹公之句。其偶成懸讖歟。誠師 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 1 

X71n1414_p0294a24║只貴遞 相鈍置。遂就座。無想和尚白椎云。法筵龍象 

X71n1414_p0299a22║成滯。卓拄杖云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一躍躍翻鸚鵡

洲。 

X71n1414_p0299b10║樓打樓。卓拄杖。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上楊州。擲下拄

杖。 

X71n1414_p0303c07║鶴鶴。喚作右軍鵝。 



X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 2 

X71n1414_p0306a06║之本覺今日。若非兩班賢佐。叶力扶持。便見灰灰寒火 

X71n1414_p0306a22║無你近傍分。無你[占*支]敁挅分。無你趣向分。豈不

見。趙州 

X71n1414_p0310a04║白雲端和尚頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一躍躍翻鸚鵡 

X71n1414_p0314a16║說無聞。是第一義。驀拈拄杖。卓一下云。鶴鶴有九皐

難 

X71n1414_p0318a24║燒火向。院主呵云。何得燒我木佛。丹霞以拄杖撥灰灰 

X71n1414_p0319a06║箸麫去。且道與他古人。還有優劣也無。擊拂子云。鶴

鶴 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 3 

X71n1414_p0324a16║則孤鶴鶴冷翹松頂。去則片雲忽過人間。竪起拂子云。 

X71n1414_p0329c12║面阿傍。左邊銅柱鐵床。右畔烈河灰灰刃。中間吞底熱 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 4 

X71n1414_p0334b09║師云。大小雪豆。續鳧截鶴鶴。夷岳盈壑。不妨好手。

據 

X71n1414_p0336c09║竇云。臘月燒山。萬種千般。翹松鶴鶴冷。蹈雪人寒。

達磨 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 5 

X71n1414_p0345c01║病入膏肓念未灰灰。勞他佛子領徒來。不消一服清凉 

X71n1414_p0346b10║鶴鶴驚殘夢。不萌枝上春在曲闌。推倒生公點頭石。碧 

X71n1414_p0354a20║之寶杵。碎野狐精之窠窟。掃鍾阜龍河之劫灰灰。幻玉 

X71n1414_p0355b21║土面灰灰頭輥出時。四生九有和根拔。 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 6 

X71n1414_p0360c08║洗脚上船。溟鵬九萬。遼鶴鶴三千。老僧口角無憑據。

試 

X71n1414_p0362c08║里橫該抹。阿師黃金臺上客。鶴鶴貌雲樣好標格。五位 

X71n1414_p0364b14║送遠藏主歸省白鶴鶴雪心 

X71n1414_p0364c13║雪雹。朝生便是鳳皇兒。笑倒松頭千歲鶴鶴。 

X71n1414_p0366b11║天照地相循環。光境俱忘照自寂。一聲鶴鶴唳來雲間。 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 7 



X71n1414_p0374b16║蹈遍吳雲志未灰灰。又思入海看蓬萊。金剛石上頻伽 

X71n1414_p0375b16║白鶴鶴峯高翠插天。灊溪一水碧漣漣。宗門有路人行 

X71n1414_p0377b24║白鶴鶴千年歸。丹鳳一日吟。嗟嗟精衛子。弗顧滄海

深。 

X71n1414_p0378a12║世路難行滑似苔。山居容易得心灰灰。時人自是不肯 

X71n1414_p0384a05║誌。劖于碑陰。死心見而詬之。辟歷析其半為灰灰燼。

而 

X71n1414_p0384b22║周遍法界。入此法門。自忘知解。寒灰灰烈𦦨。槁木陽

春。 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 8 

X71n1414_p0389b06║謂。得上人法。遞 相欺誑。自悞悞他。良可太息。除

非宿 

X71n1414_p0390b23║先輩灰灰心泯志。深山窮谷中。木食㵎飲。其為枯槁。

有 

X71n1414《了菴清欲禪師語錄》卷 9 

X71n1414_p0394b06║說。了無疑滯。使夫聞者見者。身意及心。皆同灰灰

燼。然 

X71n1415《穆菴文康禪師語錄》卷 1 

X71n1415_p0402b22║衲僧。試出來。遞 相唱和。僧問。達磨未來時如何。

答云。 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 1 

X71n1416_p0406c04║觀之不足。低低處平之有餘。卓拄杖。鐵牛不喫攔欄邊 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 2 

X71n1416_p0417a09║此時心。諸方爐鞴如灰灰冷。少室門庭似海深。若要悟 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 3 

X71n1416_p0421a09║汝負吾。王喬跨鶴鶴來僊都。俯視人間同坎井。漂流汩 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 4 



X71n1416_p0426a22║行深般若。色空無二。如幻金剛。灰灰滅身意。尋聲救

苦。 

X71n1416_p0428a17║雲之飄空。水之赴壑。彼有何心。為湍為鶴鶴。一真法

界。 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 5 

X71n1416_p0437b04║豈知錯。癩狗偏笑雲間鶴鶴。紙錢堆裏轉法輪。猪肉桉 

X71n1416《恕中無慍禪師語錄》卷 6 

X71n1416_p0441b11║大梅已入輪回去。落日空悲一聚灰灰。知向誰家作驢 

X71n1417《了堂惟一禪師語錄》卷 1 

X71n1417_p0446c06║灰灰頭。養問四壁。其奈宿緣難避。來主江干蕞爾禪

林。 

X71n1417_p0447c04║大似向繡針眼裏。躍出衝浪錦鱗。其奈黃龍向冷灰灰 

X71n1417_p0452c20║醪。黃金滿盤堆角黍。灰灰頭土面衲僧家。無端也要知 

X71n1417_p0454a21║丈。且道鳧脛自短。鶴鶴脛自長。又作麼生。卓主丈。

三家 

X71n1417_p0456a14║偈。舉似大眾。誰看葭管動飛灰灰。管取陽和地底回。

鐵 

X71n1417《了堂惟一禪師語錄》卷 2 

X71n1417_p0460b19║鶴鶴自成仙。 

X71n1417_p0460c13║退院上堂。古德云。住則孤鶴鶴冷翹松頂。去則片雲忽 

X71n1417_p0461c02║人。撥著冷灰灰重發𦦨。三冬和氣藹如春。 

X71n1417_p0461c07║千諸佛。但聞其名。未審居何國土。長沙云。黃鶴鶴樓

崔 

X71n1417_p0462a13║地底。競觀葭管動飛灰灰。 

X71n1417_p0462b06║臈八上堂。六年修道魚投網。午夜觀星鶴鶴出籠。嚇鬼 

X71n1417_p0463c24║責曰。何得燒我木佛。霞以主丈撥灰灰云。燒取舍利。 

X71n1417_p0464a19║清溪道士人不識。上天下天鶴鶴一隻。洞門深鎖碧窓 

X71n1417_p0465c07║華敷八德池。池中香水恒充滿。白鶴鶴孔雀鸚鵡等。異 

X71n1417_p0466c21║特來禮拜和尚。恰遇寶應不在。倦鶴鶴投林。獰龍戲

海。 

X71n1417《了堂惟一禪師語錄》卷 3 

X71n1417_p0473c01║外哀。鶴鶴脛自長鳧脛短。是誰續也是誰裁。 

X71n1417_p0474a09║鶴鶴。桃源別是一家春。玄琴黃卷為佳侶。老石長松作 



X71n1417_p0475b24║旃檀樓閣翠嵐中。水鏡襟懷鶴鶴髮翁。石鼎香銷定初 

X71n1417_p0475c18║頭上青灰灰三五斗。趙州誰謂太疎慵。等閑剔起眉毛 

X71n1417_p0477b21║籜頂幽居百念灰灰。窻前明月幾番來。昨朝僧向臺山 

X71n1417《了堂惟一禪師語錄》卷 4 

X71n1417_p0481b15║宗教東南冷似灰灰。扶持全藉出群材。萬言書動。 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 1 

X71n1418_p0488a23║得喚作火。師云。趙州老老大大。剛要挑灰灰弄火。雲

居 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 3 

X71n1418_p0495c08║僧。拈拄杖卓一下。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 4 

X71n1418_p0498a07║一期施設。爭奈遞 相鈍置。何故。見義不為。何勇之

有。 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 6 

X71n1418_p0502b01║寒灰灰。痛口不妨罵我。我既不識慚惶。一味如聾若

啞。 

X71n1418_p0502c09║識多年似灰灰冷。懶將棒喝對人施。仰視青天白日靜。 

X71n1418_p0502c16║寸心灰灰。要覩叢林古顏色。 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 7 

X71n1418_p0505b24║上。陷虎機藏掌握中。枯木抽條垂地綠。冷灰灰發焰亘 

X71n1418_p0509a02║身上㲯毿布衲衣。青灰灰抖擻滿窓飛。門前小犬嘷嘷 

X71n1418《呆菴普莊禪師語錄》卷 8 

X71n1418_p0511b01║面冷於鐵。心死若灰灰。無禪可說。有口慵開。 奉天

殿 

X71n1418_p0512c04║設利燁煜。□□數珠。出灰灰燼□□□□壞。遺骨塔 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 1 



X71n1419_p0515a11║還應錯。無意求時却宛然。師云。莫將鶴鶴唳。誤作鸎

啼。 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 2 

X71n1419_p0518b02║克紹芳猷。遠離鳳山。竟登鷲嶺。直得猨吟古木。鶴鶴

唳 

X71n1419_p0519a02║堆灰灰了也。二十九年。逆底順底。是底非底。無繩自

縛 

X71n1419_p0519b07║灰灰頭土面。佛法不減一毫。住則孤鶴鶴冷翹松頂。去

則 

X71n1419_p0521b18║院主云。何得燒我木佛。霞以杖撥灰灰云。燒取舍利。

主 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 3 

X71n1419_p0522c16║上堂。深山古寺。枯木死灰灰。逈絕異緣。了無它念。

耳畔 

X71n1419_p0523c22║月似彎弓。少雨多風。獰龍戲海。孤鶴鶴翹松。正法眼

藏。 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 4 

X71n1419_p0528a17║火。悟去渾如鶴鶴出籠。 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 5 

X71n1419_p0529a14║復淺薄。麻纏紙褁。遞 相熱瞞。俾少林直指正宗。流

成 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 6 

X71n1419_p0534b13║此時有院不愛住。聞在江皋自隱居。劫火灰灰飛大千 

X71n1419_p0535b09║重玄疊妙兩交加。病眼還應見黑華。梁上爐灰灰那是 

X71n1419_p0535c11║欲洗勞生曠劫塵。灰灰寒火冷旋添薪。老僧別也無他 

X71n1419_p0538a05║名利是何物。人心自不灰灰。榮來終有辱。樂去可無

哀。 

X71n1419_p0538b17║巢鶴鶴作鄰竝。野鹿為朋儔。渴酌巖下水。寒拖麤布

裘。 

X71n1419《元叟行端禪師語錄》卷 7 



X71n1419_p0543a02║[虫*反] 。陸魯望之蠧化。蘇子瞻之八物。同一機軸。

於世豈 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 1 

X71n1420_p0548b18║自鷲嶺拈花。鶴鶴林示寂以來。二千有餘歲矣。所謂實 

X71n1420_p0551b15║才應諾。沙云。黃鶴鶴樓崖顥題後。秀才還曾題否。才

云 

X71n1420_p0551b17║聞名。國土從來作麼生。黃鶴鶴樓中詩一首。任教今古 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 2 

X71n1420_p0552c16║支遁鶴鶴。喚作右軍鵝。 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 5 

X71n1420_p0567a23║落松千尺。截斷紅塵水一溪。師云。如蟲[御/木] 木。

乃云。百 

X71n1420_p0568b14║𠒎截鶴鶴。夷岳盈壑。然後為無異者哉。門云。長者天

然 

X71n1420_p0572b14║亦何必續𠒎截鶴鶴。夷岳盈壑。禪子相投。西山月落。 

X71n1420_p0572c04║上堂。一向面壁。道絕人荒。一向貪程。眼[瞷-日+壬]

瞤耳熱。未有 

X71n1420_p0573c22║（諧革切） 鵮（竹咸切） 皚（牛哀切） [瞷-日+

壬]瞤（如倫切） 簸（補我切） 趯（他歷切） 煤（莫桮 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 7 

X71n1420_p0578a17║今日。共你說葛藤。屎灰灰尿火。泥猪疥狗。不識好

惡。屎 

X71n1420_p0580a22║這箇本來人。無常到時。燒作一堆灰灰了。且道能嗔能 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 8 

X71n1420_p0588a21║措。代云。鸕鷀語鶴鶴。德山問龍潭。久嚮龍潭。及乎

到 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 9 

X71n1420_p0591a08║去。冷湫湫地去。一條白練去。古廟香鑪去。寒灰灰枯

木 

X71n1420_p0593b16║師子尊者。受二十三祖鶴鶴勒那懸記。先以衣法。付囑 



X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 10 

X71n1420_p0599b12║孔。打破髑髏。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。有意氣時

添 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 13 

X71n1420_p0617b11║第二十三祖鶴鶴勒那贊 

X71n1420_p0617b17║夭。魔強未免鶴鶴師憂。白虹直貫緣吾黨。黑氣橫分信 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 15 

X71n1420_p0625b20║市。枯木寒灰灰。逆順縱橫。卷舒出沒。又何拘礙者

哉。永 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 16 

X71n1420_p0636c01║去縛。不須續鳧截鶴鶴。斯人斯道兮千載一時。日面月 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 17 

X71n1420_p0638c03║雲鶴鶴。從他夷岳而盈壑。且把烏藤束高閣。 

X71n1420_p0638c14║鶴鶴鼓舞蹁蹮。滿地嘉華美草。隨時瑞靄祥煙。何消尊 

X71n1420_p0640a20║開口即錯。不用續鳧截鶴鶴。何必夷岳盈壑。參之者離 

X71n1420《楚石梵琦禪師語錄》卷 18 

X71n1420_p0645c12║有。勞發前塵性本空。自在浮沈魚出網。無妨去住鶴鶴 

X71n1420_p0646b16║碎。滿盤托出盡虗空。隨聲逐色龜投網。得意忘言鶴鶴 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 1 

X71n1421_p0665c22║師到千[石*覽]𥗽莊。眾請觀海次。師問。大海不宿死

尸。魚以 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 3 

X71n1421_p0671c23║鶴鶴唳誤作鸎啼。進云。大丞相方面東南。翊贊中外。

廣 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 4 



X71n1421_p0673c05║復舉。僧問當山諲禪師。掩息如灰灰時如何。諲云。猶

是 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 5 

X71n1421_p0676a20║門無宿客。龜鶴鶴自成仙。師云。又被風吹別調中。乃

云。 

X71n1421_p0676b12║麼一語兩意。遂竪起拳云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢 

X71n1421_p0678b17║宣說文句及心。皆同灰灰燼。是名了義。山中今日滿散 

X71n1421_p0678b21║心皆同灰灰燼底道理。雲門大師道。直得觸目無滯。達 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 7 

X71n1421_p0686a03║鶴鶴。喚作山陰道士鵞。 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 8 

X71n1421_p0689c07║日月盈昃𣅳。辰宿列張。江河流注。山巖崢嶸。頭頭普

示。 

X71n1421《愚菴智及禪師語錄》卷 9 

X71n1421_p0692c16║善財。聖主無為千萬壽。南方佛法未全灰灰。 

X71n1421_p0693a07║坐。劫灰灰雙徑我徒行。只添束篾腰間重。依舊眉毛眼 

X71n1421_p0693b16║復。不翅松源正脈通。長庚爛爛橫霄漢。野鶴鶴翩翩絕 

X71n1421_p0693b24║水。新新不住火成灰灰。力將正說排邪說。驗盡南來與 

X71n1422《南石文琇禪師語錄》卷 1 

X71n1422_p0703c05║解為宗。即荷澤是也。莫將鶴鶴唳。認作鶯啼。山僧恁

麼 

X71n1422《南石文琇禪師語錄》卷 2 

X71n1422_p0712a01║鶴鶴。喚作山陰道士鵞。 

X71n1422_p0712b09║云。直須寒灰灰枯木去。一念萬年去。函葢乾坤去。全

清 

X71n1422《南石文琇禪師語錄》卷 3 

X71n1422_p0722c06║笑別常人棄却山。翩翩野鶴鶴自東還。全機妙用誰能 

X71n1422_p0723a16║獻酬。抹過衡陽龐蘊老。腰錢騎鶴鶴上揚州。 



X71n1422《南石文琇禪師語錄》卷 4 

X71n1422_p0727a08║至。一雙鶴鶴向樹頭歸。 

X71n1422_p0727a13║坐對圍爐撥冷灰灰。一聲鴻鴈海邊來。此中不與同人 

X71n1422_p0732b20║遊戲三昧。灰灰燼出舍利。乃行之顯驗。豈為異哉。蘧

菴 

X71n1423《投子義青禪師語錄》卷 1 

X71n1423_p0735c24║綠樹。鶯啼谷響。鶴鶴態鸞翔。耕人賀堯舜之豐。漁父

樂 

X71n1423_p0737a16║使曹谿路峻。靈鷲山高。天台與南岳相連。少室共[葸-

十+夕]𦵇 

X71n1423_p0737b07║當圓。[葸-十+夕]𦵇嶺山西𢹂隻履。諸仁者。祖師更有

一隻履。諸 

X71n1423_p0738a11║上堂。火裏臘人行步[葸-十+夕]𦵇嶺。白眉尊者振錫還

空。五天 

X71n1423_p0738c09║色山河一色勻。佛家嵓敝聳連雲。松高翠重鶴鶴停澀。 

X71n1423_p0739c12║師云。少室山前雙鳳去。鷲峯頂上鶴鶴蜚來。 

X71n1423_p0740c06║黃鶴鶴樓畔綠條新。二水三山閒景橫。南地瘴多炎氣 

X71n1423_p0741a15║夜半紫微收。曉霞生碧嶂。鶴鶴棲夢正成。鸞舞清夕

陽。 

X71n1423_p0742b21║雞鳴丑。睡覺起來無可有。不免披衫著布裙。冷灰灰爐 

X71n1423_p0743b20║項兮臨濟歸順。大鼎湯中片雪蜚。劫火灰灰心紅玉潤。 

X71n1423《投子義青禪師語錄》卷 2 

X71n1423_p0744c09║古源無水月何生。滿岸西流一派分。[葸-十+夕]𦵇嶺罷

詢熊耳 

X71n1423_p0746a03║月皎青松鶴鶴夢長。碧雲丹桂挂羚羊。嵓高壁仞千峯 

X71n1423_p0746b02║當。虗勞紅𦦨落寒灰灰。 

X71n1423_p0747a01║松生嵓畔鶴鶴停穩。鳳出丹山鸞并羣。面壁尚虧菴外 

X71n1424《投子義青禪師語錄》卷 1 

X71n1424_p0753c03║禮拜。師云是々是。僧乃作禮。師乃云。妙悟妙到直須

一 

X71n1425《丹霞子淳禪師語錄》卷 1 

X71n1425_p0757c15║然成機巧。無作方能不較多。爐裡寒灰灰香旖旎。巖前 

X71n1425_p0758b06║那箇是照。還會麼。鶴鶴鷺並頭蹈雪睡。月明驚起兩遲 

X71n1425_p0758c22║量何處是。月籠松頂兮鶴鶴夢初醒。雪覆蘆花兮鷺寒 



X71n1425_p0760b04║鶴鶴髮漁翁歲莫論。桑田幾變爾常存。紅蓼岸。荻花

村。 

X71n1425_p0760c22║轍。步步翛然合道場。妙淨宗乘松宿鶴鶴。虗明田地月 

X71n1425_p0761b01║岌岌三山秀。依依片月明。門前枯樹子。孤鶴鶴夢難

成。 

X71n1425《丹霞子淳禪師語錄》卷 2 

X71n1425_p0764a02║後。鳥銜啣花落碧巖前。 

X71n1425_p0764a18║將鶴鶴唳擬當鶯啼。 

X71n1425_p0765b02║帶角披毛異類身。寒灰灰枯木眼中塵。雖然未會先師 

X71n1425_p0767c21║待。師曰。金果朝來𤠔摘去。玉花晚後鳳銜啣歸。 

X71n1426《真歇清了禪師語錄》卷 1 

X71n1426_p0771a01║正則龍銜異寶。偏則鶴鶴宿銀籠。且道不落偏正作麼 

X71n1426_p0772c17║師乃云。沿流無定止。真照不留蹤。千峯秀處鶴鶴難

栖。 

X71n1426_p0773a23║云）頭上青灰灰三五斗。明明不墮曉來機。 

X71n1426_p0773b14║上堂云。鶴鶴夢無依。寒巢臥月。雲容不掛。野渡澄

明。功 

X71n1426_p0774c16║頭來。出家兒灰灰念枯坐。索性打教脫脫落落。盡底劃 

X71n1426_p0775a02║淨盡灰灰歇。參教穩密密地渾金璞玉去。那一人尚未 

X71n1426_p0777a06║兀兀忘機巧。灰灰來已得純。虗明無間斷。淨妙絕疎

親。 

X71n1426_p0777a23║已發寒灰灰焰。難埋古塚碑。荒郊春艸綠。風暖共依

依。 

X71n1426_p0777c18║禮文殊大士。已而至京師。禪講名席俱扣摭焉。浮汴𪵩 

X71n1426_p0778b12║動超遙雲行鶴鶴立。影響觸受鑑淨谷虗。其量容機活 

X71n1426_p0779b15║透入別殻。若非銜啣鐵負鞍。必定披毛戴角。奉勸諸善 

X71n1426《真歇清了禪師語錄》卷 2 

X71n1426_p0782c16║遠。轉轉棄捨轉轉隨後來。直得灰灰頭土面一念玄去。 

X71n1426_p0785c07║灰灰三五斗。也未夢見在。饒你東西不辯。南北不分。

眼 

X71n1426_p0786c02║去口如臘月扇子。心似枯木寒灰灰。十度發言九度休 

X72n1428《淨慈慧暉禪師語錄》卷 1 

X72n1428_p0128a12║磨珠文挑清光。愚於弊室拜讀。璵在[王*桑]𪼏盤燦爛。

或明 

X72n1428_p0128b19║ 秋（𠬧也愁也懶懶也走也） 冬（藏也極也冷也



〔空〕也） 

X72n1428_p0128c08║河澤窮妙。正與麼。尅具眼漢何處在。良久曰。夜鶴鶴

夢 

X72n1428_p0128c15║開豁眼見得麼。良久曰。從來無人會。夜鶴鶴夢清鯨 

X72n1428_p0129b13║鶴鶴林之米子。當下得枯偏。且道是同是別。四木有相 

X72n1428_p0130a10║同小參曰。桃紅李白落空墀。天碧地青懸錦機。雲鶴鶴 

X72n1428_p0130a15║錦機。朗空圓性時。雲鶴鶴出籠過鳥道。月落澄潭空。 

X72n1428_p0131a03║飛。烏鷄昨夜入雲外。鷺鶴鶴今朝出紫微。木馬聲聲嘶 

X72n1428_p0132a05║里道。大悲閣前是鼎州。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。下座而

曰。 

X72n1428_p0133a15║鶴鶴邊。是七八兩句。於中奇特更絕按排。 

X72n1428_p0134a09║十二月朔吉上堂曰。除月今朝吉日朝。寒雲斷路韞鞰 

X72n1428_p0134c05║珠連朵萬年松。金鶴鶴飛梢一樣桐。三吉九祥當現座。 

X72n1428《淨慈慧暉禪師語錄》卷 2 

X72n1428_p0137b16║霜曰。古佛道場不要坐著。夜鶴鶴雲月穿過落盡。天 

X72n1428_p0138a04║乎。千年老鶴鶴夢醒後。一箇小僧吟結前。兩墀風景畢 

X72n1428_p0138a18║霜曰。淅浙之東西。湖之南北。便舉拳頭曰。這箇是什 

X72n1428《淨慈慧暉禪師語錄》卷 3 

X72n1428_p0141a04║如何是轉位就功句。師曰銀河波一釣。僧曰。鶴鶴唳林 

X72n1428《淨慈慧暉禪師語錄》卷 4 

X72n1428_p0145a12║成。浩浩相應。還歸來辨取麼。風月夜寒鶴鶴夢孤。 

X72n1431《雲外雲岫禪師語錄》卷 1 

X72n1431_p0173a22║非自己。猛火燒作灰灰猶有者些子。且道者些子合作 

X72n1431_p0174b05║回洞山。理前問。山云此去漢陽不遠。又云黃鶴鶴樓前 

X72n1431_p0175a01║鶴鶴林寺 

X72n1431_p0175a06║後。善財灰灰盡一生心。 

X72n1431_p0175b09║事。松樹枝間獨鶴鶴飛。 

X72n1431_p0176a22║高梧枝折鳳皇飛。山色凝愁似死灰灰。惆悵暮春風雨 

X72n1432《無明慧經禪師語錄》卷 1 

X72n1432_p0181b09║光尊者一人承當。如將金剛王寶劍遞 與迦葉。葉便 

X72n1432_p0184b19║與灰灰飛。然雖如是。當知教外一句作麼生道。西天牟 

X72n1432_p0185c14║海出。三千年鶴鶴遠天歸。於此領旨則不辜負今夜去。 



X72n1432_p0186b10║長空無路禪者偏行。白浪滔天智人能[爬-巴+(穫-禾)]

。萬丈玄門 

X72n1432《無明慧經禪師語錄》卷 2 

X72n1432_p0193a14║富貴何榮。不觀古人乎。德山擔籠逞能。到龍潭灰灰飛 

X72n1432_p0199b01║形貌。畢竟名言一切灰灰。 

X72n1432《無明慧經禪師語錄》卷 3 

X72n1432_p0201c15║問。道不可以智知。不可以識識。離知識又成灰灰斷。

作 

X72n1432_p0204b24║灰灰都散盡。端然不涉赤鬚胡。 

X72n1432_p0204c12║頌曰。道人不駕鶴鶴乘雲。豈住蓬萊與太清。瑤草朱 

X72n1432《無明慧經禪師語錄》卷 4 

X72n1432_p0210a15║破單風雪透衣冷。袖手圍爐對死灰灰。豈是蒼天偏苦 

X72n1432_p0214a23║而頴異不羣。形儀蒼古。若逸鶴鶴凌空。天性澹然無嗜 

X72n1433《晦臺元鏡禪師語錄》卷 1 

X72n1433_p0217b18║倒黃鶴鶴樓也。師復以東苑和尚語錄示予曰。公看我 

X72n1433_p0226b08║游鶴鶴林古寺。遇老宿。中州人號古溪者。曾參月舟和 

X72n1434《見如元謐禪師語錄》卷 1 

X72n1434_p0230c19║泰山傾倒壓蟭螟。氣絕心灰灰識浪平。不是泥牛開隻 

X72n1434_p0233b16║一句無縫語。尋原莫問誰。胸中如著刺。意外若寒灰

灰。 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 1 

X72n1435_p0236b16║四載始造而請焉。覩其神情超朗。如獨鶴鶴摩空。而又 

X72n1435_p0237a06║盡安居。鵠卵宵啼。鶴鶴毛曉墮。正恁麼時。還有博山

禮 

X72n1435_p0240a04║上堂。傾湫倒嶽。大地全收。簸土揚灰灰。纖毫不立。

全收 

X72n1435_p0241b18║只恁麼。作麼有疎親。灰灰頭土面。何曾葢覆將來。利

齒 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 2 



X72n1435_p0245b01║金鱗雖振鬣𩮻。冲霄丹鳳不遺苞。師云。更須桉下雲頭 

X72n1435_p0245b13║師答話。師云。遠近鳥銜啣花。師乃云。春日山多霧。

樵人 

X72n1435_p0247b09║泊。諸昆仲。當此時也。寒灰灰發燄。雪覆紅爐。氷玉

相銜啣。 

X72n1435_p0249b02║須向無陰陽地上。銜啣一莖草來始得。卓拄杖。下座。 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 3 

X72n1435_p0252b02║灰灰發焰。事驚極致。理喜從虗。所以道。只須揮劍。

若不 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 4 

X72n1435_p0257a03║以就功。即塵勞而出世。釋迦老人。土面灰灰頭。向者

裏 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 6 

X72n1435_p0263a09║將自己身心煉得。如枯木寒灰灰。百年在定。終如一箇 

X72n1435_p0264b10║起千年白鶴鶴。高登碧嶂。蹋翻幾片閒雲。然雖如是。

更 

X72n1435_p0265a07║爐。深撥寒灰灰有點無。如何是法座。坐談誰管天花

墮。 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 7 

X72n1435_p0267a03║揚眉落臼。顧盼猶遲。如流雲翔鶴鶴。湛水晴空。祇演

一 

X72n1435_p0268a23║迢苔蘚滑。仍將佛法問根源。雲散長空鶴鶴唳天。纖塵 

X72n1435_p0270b24║為劉和鶴鶴居士對靈。小參。公生耶。死耶。誰道。虗

空有 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 8 

X72n1435_p0272c05║下洞然。即呈偈于先師。有玉山誘一言。心灰灰語路絕 

X72n1435_p0274a15║師云。巖花鋪地高秋興。松月銜啣山報曉晴。 

X72n1435_p0274b07║道合。師云。金闕鳳銜啣丹詔去。邊陲人唱凱歌歸。僧

禮 

X72n1435_p0275b02║頌云。灰灰頭土面沒人情。殺盡方纔見太平。就裏順情 
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X72n1435_p0278b14║舉。僧問護國。鶴鶴立枯松時如何。國云。地下底一場

懡 

X72n1435_p0278c12║則穿花折柳。野渡氷消。一句則帶霧披雲。寒灰灰發

𦦨。 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 10 

X72n1435_p0285a10║師道。休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香

爐 
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X72n1435_p0286b04║跡。莖草銜啣來孰與同。 

X72n1435_p0287b21║九重宮裏路通霄。隨處稱尊舌更饒。何似鳳銜啣丹詔 

X72n1435_p0287b24║灰灰頭土面稱知識。蹋破毗盧額頂紅。多劫不能成正 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 12 

X72n1435_p0290c18║峩峯老漢。篤行可佳。形之非形。丹青難畵。灰灰頭土

面。 

X72n1435_p0292b19║朱雲鶴鶴居士。寫者漢作麼。說彼解談禪。開口便成

墮。 

X72n1435_p0292c14║者漢癡獃。槁木死灰灰。箕踞若塑。怒發若雷。彌勒先

生。 
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X72n1435_p0294a05║只待冷灰灰看豆𪹼。不破疑團誓不休。放出溈山水牯 
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X72n1435_p0294b23║尋。黃鶴鶴樓前伸轉語。方知居士問頭深。 

X72n1435_p0295a08║勒樓臺燦珠玉。寶几明窻清可掬。鶴鶴唳鶯啼盧舍那。 

X72n1435_p0295b18║灰灰頭孰與齊。欲問故鄉睛雨候。須知脚下有黃泥。驅 

X72n1435_p0297b01║兒不借他人力。肯逐因循消白日。閒雲流水遞 相交。 

X72n1435_p0298b23║容驢馬度。圓融混合顯全機。土面灰灰頭絕悟迷。有問 

X72n1435《無異元來禪師廣錄》卷 19 

X72n1435_p0310b12║倒騎驢子上楊州。却勝當年跨鶴鶴遊。邵泊河邊何境 
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X72n1435_p0312a05║劉和鶴鶴居士赴試春官以草履送之。兼示四 

X72n1435_p0312b01║鶴鶴長𠒎短自天然。何似君家白晝眠。盡世諸人尋不 

X72n1435_p0313b07║相隨來也。笑倒圓悟。古鏡未磨。汝當下語。黃鶴鶴樓

前。 

X72n1435_p0314b07║斷。春風吹起劫前灰灰。 

X72n1435_p0316a24║淨心即是西方土。撥盡寒灰灰火一爐。不用吹紅并潑 
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X72n1435_p0349b18║得腰纏十萬貫。忻然騎鶴鶴上楊州。 
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X72n1435_p0351b03║笑也。諸家錄中皆下語。大似以鶴鶴粉喻雪。雖色相

似。 
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X72n1435_p0358b02║明早則遠征之念。已動接淅浙之行也。 
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X72n1435_p0361c08║雲中之鶴鶴。某慣熟藜羮。時疑梵字。聞囀鶯而慚語。

拜 

X72n1435_p0362a24║倘不負名山約。徑跨野鶴鶴凌空。尚冀瞻異日光。暫對 

X72n1435_p0364c10║古德法師。新出斯解義。乃折中。銜啣實佩華。探奇抉

異。 
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X72n1435_p0367a17║一氣不來。盡成灰灰壤。因有限身。造無窮罪。根性陿

劣。 

X72n1435_p0367b21║智。自困於灰灰稿也。葢佛示出家。以明真諦非有為。

破 
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X72n1435_p0373a05║崗如陵復如嶽。挑雲拄杖一身閒。鶴鶴髮童顏誰可學。 

X72n1435_p0373a20║珠全體露。世念寥寥冷若灰灰。森羅萬象競趨陪。擡頭 
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X72n1435_p0374b14║墖。莫教雙鶴鶴戾天飛。 

X72n1435_p0374c02║輓劉和鶴鶴孝廉（四首） 

X72n1435_p0375b19║鶴鶴。錫挂雲根遶囀鶯。松徑有聲堪聽法。石門無縫若 

X72n1435_p0376a09║影。冲霄白鶴鶴唳秋風。禪那竟許塵緣入。解脫還將奧 

X72n1435_p0376a24║水濶雲光逈。松深鶴鶴夢閒。幸分居士韻。裂破祖師

關。 
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X72n1435_p0378c03║頌呈壽昌。（頌曰。玉山誘一言。心灰灰語路絕。幾多

玄解會。如沸湯澆雪。沒巴鼻金針。好因緣時節。 

X72n1435_p0379b16║頌云爾。（頌曰。寒巖枯木太僧生。說道無情却有情。

煙滅。灰灰飛成露地。閒花野草任縱橫）得無 

X72n1435_p0380c07║心開。呈偈云。玉山誘一言。心灰灰語路絕。幾多玄解

會。 
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X72n1437_p0389c22║鶴鶴健翼因風舞。趙州道箇無。雲門却云普。普化祇搖 
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X72n1437_p0393c16║此去漢陽不遠。古鏡已磨時如何。云黃鶴鶴樓前鸚鵡 

X72n1437《永覺元賢禪師廣錄》卷 3 

X72n1437_p0400a12║遯跡建州荷山。灰灰頭土面。栽禾愽飯。其時雖已安下 

X72n1437_p0402a19║自顧。泉州不虗老友。素修淨業。今日灰灰飛煙滅。藏

身 

X72n1437_p0402c23║捉著虗空要剝皮。是也喝。非也喝。右軍愛鵝失却鶴

鶴。 

X72n1437_p0404b20║綠林蜂起。壽昌遂成灰灰燼。後有竺庵。毅然肯來。獨

任 

X72n1437_p0405b02║須轉步。雪屋迷人成自誤。金鷄不住鳳凰臺。銀鶴鶴飛 
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X72n1437_p0408a07║生一念。便有能有所。非妄而何。咦。鶴鶴有九皐難翥

翼。 

X72n1437_p0411a02║一旦拂袖歸西。灰灰飛烟滅。將就窣堵。諸法眷屈老僧 
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X72n1437_p0417c24║却凡心。所謂海為龍世界。空是鶴鶴家鄉。有何不逍

遙。 
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X72n1437_p0422a08║去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白

練 

X72n1437_p0425b14║透網金鱗猶滯水出籠銀鶴鶴尚迷封 
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X72n1437_p0428c09║說法。要見烟消灰灰滅時。 

X72n1437_p0429a13║屴崱峯頭祖令寒。灰灰飛烟滅髑髏乾。藏身不是無蹤 

X72n1437_p0429b13║還鄉曲。出籠銀鶴鶴向天飛。雖是一具黃金骨。也須親 

X72n1437_p0430a06║問。寒灰灰枯木底。到這裏寂寞無言。家中給侍之人。

日 

X72n1437_p0433b22║是鶴鶴家鄉。 
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X72n1437_p0453a19║伏以。祖印空懸。非智臣安知奉馬。法筵地湧。豈野鶴

鶴 

X72n1437_p0453b05║來苕水。懷一瓣以重拈。纔繞鶴鶴林。冀雙趺之再現。

何 
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X72n1437_p0457b20║昔者世尊入滅。而水潦鶴鶴之徒。至不信有阿難。今大 

X72n1437_p0457b23║詎可謂天下盡水潦鶴鶴之徒哉。若必欲探其全。則有 
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X72n1437_p0462a01║者。余閱之大都。目不見律。而襲取他書。乃水潦鶴鶴

之 

X72n1437_p0465c20║收拾於朽蠧灰灰燼之餘。非復了宗所集之舊也。缺漏 
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X72n1437_p0470a03║今居此者。但能灰灰頭土面。分衛自給。寧求向晦。毋

求 

X72n1437_p0472a17║作行業鶴鶴林二記。時忌者紛然。遂不敢出。本立上 

X72n1437_p0473c12║寥寥罕儷。大智之後一人而已。今師鶴鶴樹譚終。芳躅 



X72n1437_p0473c16║無明和尚鶴鶴林記 

X72n1437_p0474b16║依座下。未周一白。遂有鶴鶴林之悲。障深緣淺。嗚呼

痛 
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X72n1437_p0477a04║何鶴鶴林之談遽終。乃蓮邦之緣正熟。深痛梁木之速 
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X72n1437_p0485a19║茲者。欲吹久灰灰之𦦨。結茅於衰草之中。思續既斷之 
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X72n1437_p0490b20║山誘一言。心灰灰語路絕。幾多玄解會。如沸湯澆雪。

沒 

X72n1437_p0492b07║載。灰灰頭土面。擬與草木同朽。一日因謁聞谷大師。

力 
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X72n1437_p0495b14║居。漢之刼灰灰。又孰從而辨之哉。予謂。君子之學。

當先 
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X72n1437_p0497b17║分燈化導。降香鶴鶴林。火必就燥。 

X72n1437_p0497b18║二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X72n1437_p0497b19║持環而來。不為別事。久為鶴鶴師。豈行異類。冤債相

逢。 

X72n1437_p0497b20║香結成穗。一日聞偈知歸。鶴鶴眾釋然遠離。 

X72n1437_p0501b16║灰灰燼之餘。取逸簡于大海之東。赫赫吾師。是謂能亢 
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X72n1437_p0505a08║老鶴鶴踏翻松頂巢。帶月飛歸人未識。 

X72n1437_p0505a10║貫。更曾跨箇楊州鶴鶴。臨終拍手唱歸來。獅子迸斷黃 
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X72n1437_p0509a19║松枝忽折鶴鶴巢翻。驚醒漁人夢裏魂。蘆岸月明寒入 

X72n1437_p0512a22║把住虗空做一回。萬慮千思當下灰灰。鐵柱門前開口 
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X72n1437_p0514a02║直下成委曲。平常便反常。祖師門下事。好當土灰灰

颺。 

X72n1437_p0515c10║是少林真實學。三界葢纏一頓超。豈比人間水潦鶴鶴。 
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X72n1437_p0518b02║鄙哉良自賤。玉骨孰如公。坐久篆灰灰白。日暮篝燈

紅。 

X72n1437_p0519a08║惟願長住世。寶掌恒挈提。雪眉連鶴鶴髮。海國共瞻

依。 

X72n1437_p0520a23║茲動律管灰灰。雲廓日當午。扶翼出堂前。勉行十數

武。 

X72n1437_p0520a24║望見屋前山。山容翠而紫。松頭老鶴鶴歸。臨風勢欲

舞。 

X72n1437_p0524a13║幽禽啼晚樹。白鹿臥空山。浩浩煙波渺。遙看一鶴鶴

還。 

X72n1437_p0524a23║一錫淹留久。言旋傍鶴鶴飛。秋河影自澹。古路翠還

微。 

X72n1437_p0524b17║崎嶇登鳥道。飛練[泳-永+剪]𪷇田衣。古洞藏雲密。深

筠積翠微。 

X72n1437_p0524b18║主賢客屐集。山逈俗塵稀。晚眺小樓上。遙天鶴鶴正

歸。 

X72n1437_p0524c06║異境驚初闢。山僧愧始遊。雲根露鳥背。石髓[泳-永+

剪]𪷇松頭。 

X72n1437_p0524c10║昂藏僧貌古。噓呴德風翔。欲滿閻浮願。何妨鶴鶴髮

長。 

X72n1437_p0525a07║樹古足蟬噪。簾虗掛月明。更闌發深省。孤鶴鶴嶺頭

鳴。 

X72n1437_p0525a14║鶴鶴飛凌漢遠。猿嘯入林深。喝水聲難繼。誰傳太古

音。 

X72n1437_p0525a21║喜逐閒雲去。還同野鶴鶴回。往來有何事。踏破舊蒼

苔。 
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X72n1437_p0525b22║定。煙迷寶樹鶴鶴初回。九霄牛斗窓間宿。萬里川原掌 

X72n1437_p0527b01║化。廣培仁脉藉經聲。緇袍幾染嵐煙重。寶錫還依鶴鶴 

X72n1437_p0528a20║髓。剪開翠竹露雲根。扶黎谷口看歸鶴鶴。抱甕溪邊學 

X72n1437_p0528b11║溉。採薪冒雨上嶕嶢。白雲飛去渾無跡。玄鶴鶴歸來不 

X72n1437_p0528c08║馭。藏身權且學山家。炊煙林下翀歸鶴鶴。汲水巖前帶 

X72n1437_p0528c15║鶴鶴。㵎底雲藏海上龍。放犢偏宜谿畔草。愛山却剪屋 



X72n1437_p0529b02║鬪。山中猶許鶴鶴猿歸。難尋四利伊蒲供。已失千針屈 

X72n1437_p0529b08║松雲十里接柴扉。砍盡松雲任鶴鶴飛。捉月痴猴難自 

X72n1437_p0529c20║古今。長揖世間塵夢絕。灰灰頭土面臥雲深。 

X72n1437_p0530b18║語。梵典掀耆乏要論。力竭始知前是錯。心灰灰却喜近 
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X72n1437_p0531c14║永。一聲孤鶴鶴數峰西。 

X72n1437_p0532b10║矯矯雲邊出處高。蒼鱗翠鬣𩮻弄風濤。春秋歷盡渾如 

X72n1437_p0532c08║事。搔首雲邊對鶴鶴閒。 

X72n1437_p0532c15║茅火深煨折脚鐺。灰灰頭土面度殘庚。窓前漫展遺經 

X72n1437_p0532c20║巖頭雙鶴鶴衝風去。海上孤帆破浪來。獨向蒲團耽宴 

X72n1437_p0533a13║仙鶴鶴歸來不記年。蹁躚長在白雲邊。莫言城郭猶如 

X72n1437_p0534a21║鶴鶴。不問青宵雲路賒。 

X72n1437_p0535a14║一入空山萬慮灰灰。巾瓶那肯近塵埃。浮雲幾見穿林 
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X72n1437_p0540c18║兼中到。斗柄橫斜天未曉。鶴鶴夢初醒露葉寒。舊巢飛 

X72n1437_p0541c20║普賢秀云。猿啼音莫辨。鶴鶴唳響難明 宏智覺云。 

X72n1437_p0543c20║量同。欲識誕生王子父。鶴鶴騰霄漢出銀籠。 

X72n1437_p0546c19║執。後非空有眾皆緣。龍宮滿藏醫方義。鶴鶴樹終譚理 

X72n1437_p0548a05║暗中移足。鶴鶴出銀籠。 

X72n1437_p0548a14║鶴鶴作千年夢。雪屋人迷一色功也。 

X72n1437_p0548b24║籟。老鶴鶴移棲空月巢。 

X72n1437《永覺元賢禪師廣錄》卷 28 

X72n1437_p0550b13║麼道。千年鶴鶴宿雲松老。寶鑑澄明驗正偏。玉璣轉 

X72n1437_p0553a17║通。纔動毛頭。月昇夜戶。密移一步。鶴鶴出銀籠。還

知 

X72n1437_p0555c22║通。月巢鶴鶴作千年夢。雪屋人迷一色功。坐斷十方 

X72n1437_p0558b15║上著意。不見新豐老人道。峯巒秀異。鶴鶴不停機。靈

木 

X72n1437《永覺元賢禪師廣錄》卷 30 

X72n1437_p0574b13║收益廣。而訛謬尤多。葢是水潦鶴鶴之徒。托名杜撰。

或 

X72n1437_p0577c23║趙姓者。家貧以燒石灰灰為業。賣灰灰一窑。以其半來

設 

X72n1437_p0578a19║春正月。方丈邊榭火。惟木碗不壞。次日得于灰灰燼

中。 



X72n1437_p0578c12║月十七日。昌書偈坐化。師哭之慟。特撰行業鶴鶴林二 

X72n1437_p0579b04║大饑。居民絕食者眾。蘭溪趙某家貧。治石灰灰為業。

忽 

X72n1437_p0579c01║師者。師二時常用之。至是竟不壞。次日得之灰灰燼

中。 

X72n1438《為霖道霈禪師秉拂語錄》卷 1 

X72n1438_p0583c10║露底句。自代云。玉兔抱日走。金烏銜啣月飛。 

X72n1438_p0585a17║萬象森羅元不異。續鳧截鶴鶴枉勞神。但能一念無私 

X72n1438《為霖道霈禪師秉拂語錄》卷 2 

X72n1438_p0590a14║歲丁酉和尚年登八旬。鶴鶴髮飛霜童眸耀日。盎然睟 

X72n1438_p0590b16║有鶴鶴林之悲。苦海沉濟岸之舟。長夜失大明之照。號 

X72n1438_p0590c11║難鎔。備員叢林。愧踈慵之失職。斯丁鵠林之變。深銜

啣 

X72n1439《為霖道霈禪師餐香錄》卷 1 

X72n1439_p0601b01║口氣不來。薪火相交。灰灰飛烟滅。又在甚麼處。前後

既 

X72n1439_p0610a17║見其名。未審居何國土。還化物也無。沙云。黃鶴鶴樓

崔 

X72n1439_p0610a22║黃鶴鶴上。今來古往閙紛紛。擊拂子云。三千諸佛一時 

X72n1439《為霖道霈禪師餐香錄》卷 2 

X72n1439_p0623a22║什麼處。行竪一指。余曰。死燒作一堆灰灰了。向甚處

與 

X72n1439_p0631a13║皇清御宇。天下歸仁。獨閩海未寧。風鶴鶴時警。金戈

鐵 

X72n1439_p0634c13║有。火宅熬 煎徹骨寒。 

X72n1439_p0635c10║眾山將斷處。孤峯又起來。心光常耿耿。不用撥寒灰

灰。 

X72n1439_p0637c19║及歸則日銜啣山矣。可公詩先成示余。漫和二律。以 

X72n1439_p0640c17║八十。童顏秀潔。鶴鶴髮婆娑。諸子孫輩。團繞堂前。

奉 

X72n1439_p0640c23║翠鬣𩮻吟風。堅貞自稟。造化同功。拏雲攫霧。矯矯寰

中。 

X72n1439_p0642c09║建祖庭于灰灰燼之餘。荷道法于凋零之際。瀉懸河口。 

X72n1439_p0643b02║處。驗取灰灰飛烟滅時。遂攛炬。 



X72n1440《為霖道霈禪師還山錄》卷 1 

X72n1440_p0648a07║早朝猿摘去。玉花晚後鳳銜啣來。 

X72n1440_p0648c15║是般事不休。猶如逸鶴鶴凌空。且道受戒不受戒是阿 

X72n1440_p0652b17║猿抱子歸青嶂後。鳥銜啣華落碧巖前。意旨如何。師云 

X72n1441《為霖禪師雲山法會錄》卷 1 

X72n1441_p0678b15║烏色非染。鶴鶴色自白。瑜伽論中有問曰。何因緣故。

彼 

X72n1441_p0681a04║以情識。則相去霄壤。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 可同

日而語哉。至謂情可去 

X72n1441_p0681b21║樂。出紙請書。遂為述其梗概。看畢付之灰灰燼可也。 

X72n1441_p0681c17║免墮蛤身。為蛤者。慧性增明。不銜啣冤報而永超蛤

趣。 

X72n1441_p0682a14║之壽光掩映。流通發揚者。豈世俗龜齡鶴鶴筭。日升月 

X72n1442《為霖禪師旅泊菴稿》卷 1 

X72n1442_p0688a18║鶴鶴舞丹霄（在寺之東北。其形如鶴。故名。郡志云。

東晉時望氣者言。山有異氣。命 

X72n1442_p0688b16║白鷺銜啣鰍（在猛虎之陽。即前方山是也。其形似之） 

X72n1442_p0688b17║何處飛來立水濵。鰍魚銜啣口活𥻘𥻘。春風春雨青如 

X72n1442_p0688b23║紫燕孤飛下遶來。結巢於此豈安排。乳兒不用銜啣虫 

X72n1442《為霖禪師旅泊菴稿》卷 2 

X72n1442_p0691b09║大眾。還見老和尚藏身處麼。日出銜啣山。月圓當戶。 

X72n1442_p0692a18║下兩院工役繁興。皆公與脉公遞 為監寺。互相股肱。 

X72n1442_p0693b19║七十有八。鶴鶴髮飛霜精神康王。不減少壯時。啟鑰等 

X72n1442_p0694a22║非空非有。亦有扳緣之者）。龍宮滿藏醫方義（因病處

方）。鶴鶴樹終談理未 

X72n1442《為霖禪師旅泊菴稿》卷 3 

X72n1442_p0701a08║讚頌者比比皆是。況通邑人士之賢者乎。易曰。鳴鶴鶴 

X72n1442_p0702a17║壽光掩暎。豈世俗龜齡鶴鶴筭日升月恒之論可同日 

X72n1442_p0703c22║照鼎乃請一言為公祝。余惟五福九如龜齡鶴鶴筭皆 

X72n1442_p0704c24║祖風凌夷之秋。忽然冷灰灰豆𪹼跳出一箇半箇。藥今 

X72n1442《為霖禪師旅泊菴稿》卷 4 



X72n1442_p0706b19║與夫死生夢幻一毫瞞他不得。譬諸鶴鶴出樊籠。翱翔 

X72n1442_p0708b22║免墮蛤身。為蛤者慧性增明。不銜啣冤報而永超蛤趣。 

X72n1442_p0708c09║不覺惻愴。淚雨繽紛。云翁屬纊。了無繾[糸*眷] 。讀

余手書。 

X72n1442_p0715b10║漸漸鷄皮鶴鶴髮。光陰密密催拶。見他老態堪憐。不解 

X72n1442_p0716c21║野鶴鶴恣愚性。蜉蝣歎此生。欣逢摩詰士。默契共忘

情。 

X72n1442_p0722c09║鸞鶴鶴久無蹤尚有此山留姓氏。 

X72n1443《宗寶道獨禪師語錄》卷 3 

X72n1443_p0746c03║恁麼則寒灰灰枯木也。師云。寒灰灰枯木。怎會說話。

怎會 

X72n1443《宗寶道獨禪師語錄》卷 4 

X72n1443_p0755c13║合。腰纏騎鶴鶴契吾宗。 

X72n1443《宗寶道獨禪師語錄》卷 6 

X72n1443_p0770a24║分身蜿蜒鱗鬣𩮻俱矯首蟠尾南北殊 

X72n1443_p0770b05║樹下三諍今迴車鶴鶴林變白只須㬰 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 1 

X72n1444_p0775a15║冷灰灰荳爆。方可隨處安閒。山僧自愧道乏聖賢。未能 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 2 

X72n1444_p0777b02║峰云。先師道一念萬年去。古廟香罏去。寒灰灰枯木

去。 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 3 

X72n1444_p0783c09║綠滿園林翠欲流。子規啼血正綢繆。紙灰灰堆滿三千 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 4 

X72n1444_p0787b24║打破道。一念萬年去。寒灰灰槁木去。一條白練去。古

廟 

X72n1444_p0788a10║散。遣妄求真。或取靜功。學死灰灰禪。看話頭。覔義

解。取 



X72n1444_p0792c22║杖頭上灰灰厚一寸。是何言歟。未審這一轉語。點黃侍 

X72n1444_p0794a03║放下。把個死話頭頓在面前。直待冷灰灰荳𪹼。方始痛 

X72n1444_p0797b06║一有觸忤便寫揭帖。揑造惡欵。曲盡小心。沿門投遞

。 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 6 

X72n1444_p0801a02║鶴鶴林詣五臺參達觀大師。盤桓夜深。大師云。你信得 

X72n1444_p0801a11║舉似達大師。大師驚云。阿耶阿耶。鶴鶴林萬劫地獄。

湛 

X72n1444_p0801a13║刺秦王。須得樊將軍頭。將軍與之。倘鶴鶴林與之。師

作 

X72n1444_p0803a06║火頭問灰灰塵滿天。何時得清淨去。師云。且燒火。 

X72n1444_p0804a13║僧舉。鶴鶴林素因僧敲門。素云。是誰。云是僧。素

云。非但 

X72n1444_p0807c21║問海底泥牛銜啣月走。岩前石虎抱兒眠。銕蛇鑽入金 

X72n1444《湛然圓澄禪師語錄》卷 8 

X72n1444_p0822c12║真靈異。八斛四斗無窮計。或得灰灰壤或雨烟。隨所知 

X72n1444_p0823b07║逗留。長嘯孤雲與野鶴鶴。 

X72n1444_p0825a20║剎咸倣其範以行之。茲者臯亭山之東。黃鶴鶴峰之下。 

X72n1444_p0829a21║思議也。中菴鶴鶴林二師。自念時當末季。恐或堙沒。

發 

X72n1444_p0833c21║贈陶鶴鶴洲 

X72n1444_p0834c09║意。帶鶴鶴和風傍夜還。 

X72n1444_p0835a13║烟炊香米飯。石瀉響山泉。嬴得雲遊鶴鶴。赤松時往

還。 

X72n1444_p0836a19║應律灰灰猶在。吹桐聲已聽。春情何太薄。不肯片時

停。 

X72n1444_p0836c18║不栽[葸-十+夕]𦵇與韮。多半是葫蘆。擬學趙州老。譚

禪只說無。 

X72n1444_p0837a22║成灰灰。破衣懶向朝陽補。每把浮雲漫剪裁。 

X72n1444_p0837c03║裏。漂漂漁泊澣波中。苔莊恠石龍形古。露滴蒼松鶴鶴 

X72n1444_p0839b15║翰林望齡陶公。舜鼎王公。𠁗齡陶公承[噗-口+火] 祁

公。承事 

X72n1444_p0841b09║具。還訪南宗師。入門便問曰。海底泥牛銜啣月走。是

甚 

X72n1444_p0842a14║錯過了也。達師云。我下語不及此公。又僧鶴鶴林參達 

X72n1444_p0852a05║遶。危如累卵。急若噬嚌。頃刻之間命成灰灰燼。若也

逃 

X72n1444_p0856a15║一其性情。如鶴鶴之不待絕。𠒎之不待接。苟欲接絕 

X72n1444_p0856a20║于𠒎鶴鶴鴟梟者。不知有無邊之妄能也。此四者比于 



X72n1444_p0856a22║等各專其一。謂之傷性可乎。妄能本無。而𠒎鶴鶴等昧 

X72n1444_p0856b03║也。曾楊等窺空者也。𠒎鶴鶴等居昧者也。若然。彼所

謂 

X72n1444_p0857a19║如篤則。萬境不當其前。身如朽木。心若死灰灰。見色

聞 

X72n1444_p0859c10║方去。執事者勸曰。王公貴人也。一旦有事則禍䄀係山 

X73n1445《玄沙師備禪師廣錄》卷 2 

X73n1445_p0015a12║灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂光輝。鳥

飛空 

X73n1445《玄沙師備禪師廣錄》卷 3 

X73n1445_p0023b01║靜。閉目藏睛。灰灰心滅智。劫數纔終。不免輪迴。蓋

為道 

X73n1445_p0025b24║於良工。貞金詎煩於大火。星灰灰三換。髭髮一除。五

年 

X73n1445_p0025c05║醼坐巔峰。孤高之靈鶴鶴乘軒。澹泞之閑雲出洞。弘 

X73n1445_p0026a10║塞負戈之士。南引鳧趍。雞林擁毳之流。西傾鶴鶴望。

忠 

X73n1445_p0026c07║格異神閑言苦理順鶴鶴靜松寒金貞璧潤 

X73n1446《玄沙師備禪師語錄》卷 1 

X73n1446_p0029c05║亡。動靜雙收。瞞頇佛性。必須對塵對境如枯木寒灰

灰。 

X73n1446_p0031b04║八萬劫定。凝神寂靜。閉目藏睛。灰灰身滅智。劫數滿

後。 

X73n1446《玄沙師備禪師語錄》卷 2 

X73n1446_p0037b12║光老。落葉飄來一樣紅。（懶懶庵樞）。 

X73n1447《薦福承古禪師語錄》卷 1 

X73n1447_p0044a13║青嶂後。鳥銜啣花落碧岩前。此是夾山境。那个是薦福 

X73n1447_p0044c01║你具一隻眼。如今擬在這裡。叉手立地。遞 相鈍置。

有 

X73n1447_p0049b03║人。不似佗古人纔知如是便恁麼去。一向如寒灰灰死 

X73n1447_p0050b11║遞 一口婬得來滑喥喥地。有箇甚麼益。亦喚作野狐 

X73n1447_p0051b13║心。如一塊頑石頭去。如寒灰灰死火去。若能如是。却

得 



X73n1447_p0052a08║麼去。老僧與伊遞 洗脚水。所以古德云。四事供養敢 

X73n1447_p0053a01║能回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。如寒灰灰死火枯木石

頭去。僧堂裏展開單了 

X73n1448《法昌倚遇禪師語錄》卷 1 

X73n1448_p0058b06║遇錦鱗頳尾。直教振鬣𩮻搖空。若是跛鱉盲龜。且從他 

X73n1448_p0058b10║頭認影。諸仁者。不用續鳧截鶴鶴。夷嶽盈壑。南辰北

斗。 

X73n1448_p0061b09║上堂云。草蘺蘺。煙幕幕。雨如膏。雲似鶴鶴。輪蹄到

處困 

X73n1448_p0063a21║念不停。新新不住。如火成灰灰。漸漸消滅。又如藏舟

於 

X73n1448_p0063b06║終不能得。既不然者。且道親切底事作麼生。[葸-十+

夕]𦵇嶺不 

X73n1448_p0063b23║人薦得麼。看來只是吹灰灰法。却向灘頭脫却衣。 

X73n1448_p0065a21║猿棲鶴鶴宿。寧知聳漢侵雲。南乃指面前石山云。這裏 

X73n1448_p0065a24║云。盤根迸石苔鋪縫。偃蹇龍形積翠深。擎鶴鶴插空多 

X73n1448_p0067b15║重言不當吃。師云。與麼則龍樓鳴法鼓。鶴鶴鑰振金鍾 

X73n1448_p0067b19║鶴鶴唳悞作鶯啼。師云。和尚且低聲。化云。你著忙作

什 

X73n1448_p0068a14║天寒且還和尚帽子。禪[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視。

師云。這箇公案作麼生。 

X73n1448_p0069a06║境有松擎鶴鶴。家無飢鼠粮。客來何見待。山塢藥苗

長。 

X73n1448_p0069a11║雲鶴鶴高空外。林泉性本閑。何須更特地。好肉自生

剜。 

X73n1448_p0069b01║第一句。無邊大火聚。擬議早身灰灰。誰敢當頭覷。 

X73n1449《吳山淨端禪師語錄》卷 1 

X73n1449_p0073a10║個閑人。觀月色之清輝。望孤鶴鶴以為隣。誓弘般若。

報 

X73n1449_p0073b11║輝。山㵎水流流不絕。雲間白鶴鶴唳長空。巖畔新篁露 

X73n1449_p0074b01║陸朝奉請赴任 （字蒙𫎇老） 

X73n1449_p0076a05║第五好。燕雀不來林下噪。時時老鶴鶴憩高松。清唳一 

X73n1449_p0076b08║片雲忽起去。老鶴鶴又高飛。惟有巖前老松樹。青青長 

X73n1449_p0076c04║夜深山鳥息。唯唳鶴鶴沖天。野老毛骨冷。聞聲不得

眠。 

X73n1449_p0076c05║罏灰灰湯似水。寂寞少人知。老朽不成睡。天寒夜半

時。 

X73n1449_p0076c11║七歲居山今七十。山光松竹逼人寒。夜深火滅罏灰灰 

X73n1449_p0076c13║吳山古寺寒松直。老鶴鶴巢居最上頭。唯愛月明中夜 
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X73n1449_p0078a24║白鶴鶴孔雀鸚鵡噪。彌陀接引毫光照。不是修行何得 

X73n1449_p0079c11║鶴鶴好相依。 

X73n1449_p0079c22║翦茅為平頭。立竹宜高節。搗練灰灰炭和。乾來硬似

鐵。 

X73n1449_p0080b14║答陸蒙老韻（蒙𫎇老赴官晉陵別師詩附） 

X73n1449_p0081b06║飛。孤鶴鶴自騰天外影。 

X73n1449_p0084c09║灰灰變滅。生謂之散聖。死謂之尸解。如此忖度。幻法

愈 
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X73n1450_p0087c22║花開青嶂裏。鶴鶴唳白雲間。此意無人會。終朝獨揜

關。 

X73n1450_p0088a17║靈巖獨坐夜深時。火冷灰灰寒只自知。且守寂寥隨舊 

X73n1450_p0089b06║法名有覺。清淨無著。物外逍遙。如雲似鶴鶴。 
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X73n1451_p0092c09║不奈諸人苦再三。薄緣終是自多慚。曉猿夜鶴鶴應相 

X73n1451_p0093a11║一動一靜。似野鶴鶴之翱翔。或卷或舒。如浮雲之聚

散。 

X73n1451_p0094b14║更添冤苦 師乃云。病瘳鶴鶴骨瘦稜稜。說妙談玄總 

X73n1451_p0096b17║宜 師乃云。□忻得計掩深關。口醭心灰灰一味閑。自 

X73n1451_p0098a13║云。和尚是何心行。師云。老僧饒你不少 師乃云。鶴

鶴 

X73n1451_p0101b02║旨。掃灑慧林。遂令枯木重芳。寒灰灰再焰。敢不力勤

香 

X73n1451_p0101c09║一邊。灰灰頭土面半飢餓。苦澁家風今古傳。飜笑今人 

X73n1451_p0102a06║香中。人人雪𩯭霜髭。箇箇雲蹤鶴鶴態。也有凝眸看鶴

鶴。 

X73n1451_p0105a23║守定寒灰灰賺殺人。進云。恁麼則直須迸出燋燎炭。始 

X73n1451_p0105b05║花。任是寒灰灰重放焰。然雖如是。且道。超時越節一

句。 

X73n1451_p0106b11║上堂。舉地藏和尚云。地藏家風。無些巴鼻。土面灰灰

頭。 

X73n1451_p0106c06║火知方便。切忌團圝守死灰灰。恁麼恁麼即易。不恁麼 

X73n1451_p0106c07║不恁麼却難。直教枯木再生花。任是寒灰灰重起焰。昔 

X73n1451_p0107c20║進云。恁麼則好水好山應有待。如雲如鶴鶴任高飛。師 
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X73n1451_p0108b08║雪眉嵓頂鶴鶴精神。淡薄家風世少鄰。明月蘆花藏不 

X73n1451_p0108c11║萬事無如退步人。孤雲野鶴鶴自由身。松門十里時來 

X73n1451_p0111b20║鵲巢低樹絕驚猜。可驗庵僧心已灰灰。與汝林間緘口 

X73n1451_p0112c13║語。使人灰灰盡一生心。 

X73n1451_p0113a04║蜜。道心終使冷如灰灰。茅茨款我三椽小。石榻緣君一 

X73n1451_p0113b06║鶴鶴。伴我林間骨碖眠。 

X73n1451_p0113b21║探竿影草閑家具。獨弄單拈破笊籬。口醭心灰灰諸漏 

X73n1451_p0115a03║包子。卓卓地。做箇道人。直似野鶴鶴孤雲。切忌 

X73n1451《慈受懷深禪師廣錄》卷 3 

X73n1451_p0119c13║須要自由自在。從教土面灰灰頭。不怕風吹日㬠。老來 

X73n1451_p0127c08║雲外峯巒一㨾高。用祝賢王龜鶴鶴筭。年年洗眼看蟠 
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X73n1451_p0130a09║佛。祇聞其名。未審。居何國土。岑云。黃鶴鶴樓崔皓

題 

X73n1451_p0130c17║夾山初住潤州京口鶴鶴林寺。道吾到。遇上堂。僧問。 

X73n1451_p0131a11║萬別千差。但看來年三二月。銜啣泥鷰子入人家。 

X73n1451_p0133b04║炬。將化為灰灰。作麼生說箇返故關底道理。良久云。

野 

X73n1451_p0133c13║諸禪人散灰灰 

X73n1451_p0133c20║道得。言公大師。今日切不浪施。其或未然。托起灰灰

云。 
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X73n1452_p0147c04║君。啟手斂足。[革*展] 然而逝。即十七日辰刻也。隨

舁坐 

X73n1452_p0149b03║木。心如死灰灰。方此之時。知得心意識無坐地處。如

是 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 2 

X73n1452_p0155c05║何因緣而熏發之。如箭鋒相值。[吭-几+(坐-工+十)]啐啄

同時。巧力不得 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 3 

X73n1452_p0172a08║一切屏絕。直待冷灰灰豆𪹼。發明大事。始為千了百

當。 
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X73n1452_p0178c05║燕子銜啣將水際飛。嗚呼。汝看這滅翁老子。六歲即知 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 6 

X73n1452_p0194c10║夫梧葉落而知秋。葭灰灰動而知春。梧葉葭灰灰。非可

見 
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X73n1452_p0202c24║至矣。火則木盡成灰灰。嗟乎木始由土而生。終還於土 
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X73n1452_p0217c23║種松所以棲鶴鶴也。養鶴鶴所以代風也。故列子泠然乘 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 11 

X73n1452_p0239b23║下灰灰飛烟滅可也。不然則少見可欲。而兒女情生矣。 
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X73n1452_p0257c11║中。無孤單法。設微鶴鶴林蕖上人佐之。寧即功成速若 
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X73n1452_p0263b15║落。而天下秋回。寸管灰灰飛。而大地春起。是則書與

不 

X73n1452_p0263c15║耳。鶴鶴林蕖公屬比丘䟦之。比丘素不能言。姑書鮑勝 

X73n1452_p0267c18║乖同體。如用未至圓。雖身如槁木。心如死灰灰。皆非

真 
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X73n1452_p0278b02║感。至此不覺掩卷而歎。且覆而思之。鶴鶴勒往世為比 

X73n1452_p0278b08║此而覺。莫若先此而覺。豈不勝哉。時奇子問曰。鶴鶴

勒 

X73n1452_p0278b09║如何不知鶴鶴眾夙因。二十二祖奚獨知之。曰。見道則 

X73n1452_p0278b11║有限之故。又問鶴鶴勒說法。九易寒暑。鶴鶴眾卒未解

脫。 

X73n1452_p0278b12║摩拏說偈將畢。鶴鶴眾即悟無生。飛鳴而去何哉。曰。



起 

X73n1452_p0278b14║摩拏道力。過鶴鶴勒多矣。辟如撞鐘。槌大則聲洪。槌

細 

X73n1452_p0279c19║迄今本朝。將三百年。於萬曆辛卯四月望日。鶴鶴林蕖 
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X73n1452_p0290b01║左手虎口。銜啣藤一枝。藤疑屈伸。指若無知。稽首尊

者。 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 18 

X73n1452_p0298c15║心如死灰灰。形如槁木。神妙萬物。蒼巖骨肉。鐵磬誰

鳴。 

X73n1452_p0300a07║豎覓。究竟汝生緣何處。但向伊道。自笑行蹤如野鶴

鶴。 

X73n1452_p0300a15║江濤滾滾渾泥出。阿庵努眼石灰灰湯。水晶庵內離婁 

X73n1452_p0303c11║五更三點急忙來。驀面相逢伎倆灰灰。堂上師姑堂下 

X73n1452_p0304b23║於莫測處。聚精并力。冷灰灰豆𪹼。靈機無極。觀彼音

聲。 

X73n1452_p0304c13║曰黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。舜於言下大悟。頌曰。 
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X73n1452_p0313a16║本自安冠屨。譬如長鬣𩮻人。不以長為苦。一旦或人 

X73n1452_p0313a23║長鬣𩮻我自裁。我裁我解處。無端我疑我。石火電光

去。 
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X73n1452_p0317c22║薪然俄成灰灰。灰灰飛身心盡。湛然實相燈。光明無內

外。 

X73n1452_p0318c21║子。松高引得鶴鶴來棲。鶴鶴來弗解騎鶴鶴去。有去有

來非 

X73n1452_p0319b23║直謂重泉樹杪來。[谷*宏] [谷*宏] 巖壑起輕雷。何須

方外尋幽 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 22 

X73n1452_p0337a10║焉。萬曆辛卯。屬有不淨。火龍怒而浴之。殿廡灰灰

燼。而 

X73n1452_p0337b16║竹真如。火龍浴之。殿堂灰灰飛。三王併建。波斯之

遺。予 



X73n1452_p0339c17║一聲觫然。頸尾屈伸。蹄角柔堅。噫。鶴鶴背輕危龍背

滑。 

X73n1452_p0340a11║頭上笠。人不識。譬如片雲覆松梢。夜鶴鶴歸來巢莫

覓。 
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X73n1452_p0342c11║人如孤雲野鶴鶴。去來凡百現成。但慮作之無效。反退 
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X73n1452_p0356a12║乘則視眾善為勞累。棄之若火灰灰。恐其燒子故也。是 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 25 

X73n1452_p0358a07║閒將飯袋子。共爾納涼此。雲鶴鶴棲高松。池魚玩清

水。 

X73n1452_p0360b13║把袂論素心。忘機冥大象。為烹虎邱茗。已接鶴鶴膝

杖。 

X73n1452_p0361b04║寂寞空山裡。連陰雨雪重。鶴鶴愁巢樹折。猿慮洞門

封。 

X73n1452_p0361b20║黃猴偷紫芋。白鶴鶴立青松。夜靜成孤坐。燈前孰所

從。 

X73n1452_p0362b20║已醒蕉鹿夢。肯使海鷗猜。對岸人如粟。登臨念自灰

灰。 

X73n1452_p0363c04║林叟持高節。幽居淡世情。閒朝觀鶴鶴色。靜夜聽泉

聲。 

X73n1452《紫柏尊者全集》卷 26 

X73n1452_p0364a23║野鶴鶴 

X73n1452_p0364a24║千峰道人天邊鶴鶴。三年狀頭籠中雀。天邊野鶴鶴自在 

X73n1452_p0364b24║送鶴鶴林寺海祥禪人還南 

X73n1452_p0365b17║選得幽居傍顧龍。竹牀苔徑少人蹤。閒朝有鶴鶴松梢 

X73n1452_p0367a10║窟。華屋終非野鶴鶴巢。飯罷祇堪閒坐臥。詩成何必苦 

X73n1452_p0367b12║價。林閒單放病僧慵。苔痕鶴鶴過偶成字。月影魚吞不 

X73n1452_p0369b12║何處無青山。片心灰灰冷難。片心灰灰冷易。智拔萬重

關。 
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X73n1452_p0372c19║藏。須信湯休願不灰灰。 

X73n1452_p0375c18║修廟還災廟裏松。廟成松去鶴鶴巢空。無如留却青松 



X73n1452_p0376a09║當年三士隱修禪。鶴鶴在松梢龍在淵。我老一來尋勝 

X73n1452_p0376b23║坐破蒲團知幾枚。世緣見說久成灰灰。春深岩畔花狼 

X73n1452_p0377b14║山林清淨本無塵。那得泥灰灰埋此身。莫如老死娘胎 

X73n1452_p0378a03║事。[葸-十+夕]𦵇嶺春深雪未融。 

X73n1452_p0380a15║盡。一任人閒辨劫灰灰。 

X73n1452_p0380c01║過鶴鶴林古竹院二首 
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X73n1452_p0381b05║漢武何須問劫灰灰。只今滄海舊塵埃。塔燈誰點吳江 

X73n1452_p0381b13║弔鶴鶴林寺松 

X73n1452_p0381b15║盡。幾回歸鶴鶴夜尋巢。 

X73n1452_p0382c18║去。野鶴鶴從來無定蹤。 

X73n1452_p0382c24║續。淚洒青山染刼灰灰。 

X73n1452_p0387c05║攀緣時。槁木寒灰灰未足比。猛然大地回春光。頭頭處 

X73n1452_p0388b18║我聞君家住衡岳。出入常隨猿與鶴鶴。消閒更解弄潺 
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X73n1452_p0391a24║觀。冷灰灰豆𪹼知恩德。透此關。便不難。掉臂縱橫恣

軟 

X73n1452_p0391b16║刼火洞然天地灰灰。毗嵐吼擊三禪隤。鑄銅為佛不可 

X73n1452_p0394b13║象同一甕。長松雪重鶴鶴巢傾。誰知打破漁人夢。烟霞 

X73n1453《紫柏尊者別集》卷 1 

X73n1453_p0405a19║湮塵外錫。薜蘿猶挂舊時衣。鶴鶴來句曲雲先待。龍 

X73n1453_p0409c16║薦鶴鶴林渠公亡父 
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X73n1453_p0414c06║何處無青山。片心灰灰冷艱。片心灰灰冷易。智拔萬重

關。 
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X73n1453_p0424c19║付寒灰灰奇公 

X73n1454《雲谷和尚語錄》卷 2 

X73n1454_p0440b24║烏必玄鵠必白。無端六年雪嶺。九載嵩山。頭上青灰

灰。 



X73n1454_p0442a19║就錯。於其中間。晝食夜寢。開[入/米/田]𤲞種粟。三百

五百。東說 
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X73n1455_p0446b13║維。設利大如菽者莫計。二鶴鶴徘徊空中。火盡始去。

眾 

X73n1455_p0450b05║鶴鶴唳。風回清曉之松。春風起而枯木龍吟。秋葉凋而 

X73n1455_p0450b15║珍饈。遞 相供養。道我四事具足。方可發心。祇恐做

手 

X73n1455_p0454b20║自性之源。到絕學無疑之地。此時方可歇學。灰灰息遊 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 1 

X73n1456_p0461c19║示馮延齡示寒灰灰奇小師住山 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 2 

X73n1456_p0473a19║洞聞法乘。夙負上根。初脫塵緣。遇水潦鶴鶴。頃覺其

非。 

X73n1456_p0473c18║險則墮。參參參（洞聞初禮鐵嘴蘭風為師。此云水潦鶴

鶴者。指蘭風也）。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 3 

X73n1456_p0480a16║單的的提持向上一路。身如枯木。心似寒灰灰。直至大 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 4 

X73n1456_p0485b21║冷灰灰豆𪹼。是時方信一切諸法不出自心。轉一切山 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 6 

X73n1456_p0501c23║冷灰灰豆𪹼。便是大歡喜的時節。若悠悠任意。一暴十 

X73n1456_p0503a05║示寒灰灰奇小師住山（丙辰） 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 11 

X73n1456_p0531b02║灰灰豆𪹼。將無明業識窠臼。一拶百碎。是為妙悟。即

參 

X73n1456_p0536c10║不移。日夜靠定。廢寢忘餐。忽然冷灰灰豆𪹼。本體一

念 



X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 12 

X73n1456_p0544a05║雖然一管灰灰飛。而大地春生。一葉辭柯。而滿空秋

至。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 13 

X73n1456_p0546c22║起。燒為煨燼。毗藍颺去。光音霪雨。一洗劫灰灰。淨

盡無 

X73n1456_p0550a08║艾。而涉世之念已灰灰。此時若置勝緣。不但泯先師之 

X73n1456_p0550c16║相若此。諸念皆灰灰。無復興起度生事業。惟兀兀空

山。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 14 

X73n1456_p0555b16║際諸念皆灰灰。獨以伯仲為懷者。所重在法門也。老朽 

X73n1456_p0556a09║勤勤。復承慧炬遠照。破我暗冥。相對灰灰心。益我三

昧。 

X73n1456_p0556c11║終有冷灰灰𪹼豆之時。若認定無事。不起疑情。終非真 

X73n1456_p0556c20║如何如何。皆餖飣耳。聞寒灰灰同居。誠為益友。幸同

以 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 16 

X73n1456_p0573a16║一火燒盡。不餘一字。則百念成灰灰。請從今以去。凡

與 

X73n1456_p0576a02║攘之略。在公大智之中。猶一[必*頁] 耳。但以慈為

根。以悲 

X73n1456_p0579a21║知。真期不二。慶慰何言。歸來諸念皆灰灰。一心無

寄。日 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 17 

X73n1456_p0580c18║報。可省擊繫念。第貧道幻影浮踪。尚託乾城。猶然未

登 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 21 

X73n1456_p0612a07║行矣。遡流而上者。蒼蒼雲山。滿目皆真境。猿嗁鶴鶴

唳。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 22 



X73n1456_p0624a09║最下半寸許。刊七寶池。池中蓮花閒數。白鶴鶴孔雀鸚 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 23 

X73n1456_p0630a24║奉波離。行遵般若。頓使巖樹庭莎。猿嗁鶴鶴唳。皆挺

法 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 24 

X73n1456_p0631c09║為畦。骨露肉藏。外瘠中腴。秫秫黍菽麥。嘉蔬細粟。

五穀 

X73n1456_p0637a22║玉龍松鶴鶴。辭翰逸格。而蓮社清修。發軔覺路。至六

公 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 25 

X73n1456_p0639b19║如馬鬣𩮻下垂。峰腹特起。一峰如麟角。曰胡鼻。左曳

如 

X73n1456_p0644a17║灰灰米汁。擣而護之。取堅密可垂久也。予於丙辰夏。

自 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 26 

X73n1456_p0647c02║遺命以己像供於寺。願為伽藍。如南宮之於鶴鶴林也。 

X73n1456_p0650a13║耳。茲山當長慶未至時。奇峰絕壑。唯草木蒙茸。猿鶴

鶴 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 27 

X73n1456_p0653b12║行。開公以病隱去。續蕆其役者。弟子寒灰灰如奇。奇

子 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 28 

X73n1456_p0658c21║名經。師生而頴異不羣。形儀蒼古。若逸鶴鶴凌空。天

性 

X73n1456_p0664a03║師飄然如凌風孤鶴鶴。心甚愛其高舉。比即堅留。且

云。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 29 



X73n1456_p0667a12║磬警覺。問曰。煙寒灰灰冷。作麼境會。公曰。山原是

石。冰 

X73n1456_p0668c09║興。琳宮初建。風滿寰區。翕如雷電。一管春生。蒹葭

灰灰 

X73n1456_p0669a23║物為事。戒珠心月。秋露寒空。貌古神清。長松孤鶴

鶴。凄 

X73n1456_p0670a14║孤鶴鶴。偃師化人。誰假誰真。獻珠龍女。其事若神。

塔表 

X73n1456_p0670a22║擔之。遠遊四方。每乞食。奉母於樹下塚滛閒。上壽為

歡。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 30 

X73n1456_p0674a01║嬰兒之傍慈母也。出城多主於普德。臞鶴鶴悅公實稟 

X73n1456_p0676b20║飄然若浮雲之聚散。孤鶴鶴之往來。豈非深證唯心。遇 

X73n1456_p0678b15║避譏嫌。以適意為樂。來去翛然。如逸鶴鶴凌空。脫略

拘 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 31 

X73n1456_p0681c14║增迷悶。枉歷辛勤。一葉落而天下秋回。管灰灰飛而大 

X73n1456_p0687c05║空谷。垂靉靆於清涼。今也一管灰灰飛。不萌花發。將

見 

X73n1456_p0687c20║落。如冷灰灰豆爆。使無量劫來。生死情根。一時頓

拔。當 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 32 

X73n1456_p0696c10║望見一道者。入山門。貌清古而雅甚。閒閒如孤鶴鶴翔 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 34 

X73n1456_p0710b11║從受記來。不為別事。同類相從。緣會必遇。嗟彼鶴鶴

眾。 

X73n1456_p0710b13║二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X73n1456_p0710b14║從須彌頂。持金環來。嗟彼鶴鶴眾。其情可哀。得獅子

兒。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 35 

X73n1456_p0720a12║骸也槁木。其三昧也無諍。火宅寒灰灰。塵勞冰穽。以

城 

X73n1456_p0720a17║挺若長松孤鶴鶴。舌根不動語如雷。時人莫道無言說。 



X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 36 

X73n1456_p0725a04║見其名。未審居何國土。還化物也無。師曰。黃鶴鶴樓 

X73n1456_p0725a07║黃鶴鶴樓前江水深。風波日夜吼雷音。百千諸佛同搖 

X73n1456_p0725b12║天寒霜落月沉西。清夜迢迢鶴鶴夢迷。海底日輪紅似 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 37 

X73n1456_p0735c11║摘得先春葉一枝。寄將鶴鶴骨病阿師。試烹一盞親嘗 

X73n1456_p0736b12║五臺千尺雪蒙頭。只道寒灰灰死便休。誰想一星星火 

X73n1456_p0736c04║氷霜鶴鶴骨髮如銀。誰識曼殊最後身。一自堀中相別 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 39 

X73n1456_p0748a20║曲阿曰鶴鶴溪。為紫柏大師演化地。居士賀氏。聚族而 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 45 

X73n1456_p0770c02║華嚴地上菩薩。於塗灰灰事火臥棘投鍼之儔。靡不現 

X73n1456_p0775c05║若寒灰灰枯木。而斷然不為也。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 47 

X73n1456_p0786c10║自。（六）亭亭長松。猿鶴鶴依只。悠悠白雲。我心逝

矣。（七）載 

X73n1456_p0791b02║來。休教猿鶴鶴常相憶。華藏從來是故宅。行盡十方出 

X73n1456_p0792c19║百尺由萌蘖。孤根出草萊。歷窮烟瘴苦。聽盡鶴鶴聲

哀。 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 48 

X73n1456_p0793c14║嘯月鶴鶴鹿依人宛若深山相與夜坐感懷賦 

X73n1456_p0795a20║猿鶴鶴休怨別。松風不住聲。唯留廣長舌。日夜說無

生。 

X73n1456_p0795b11║遠跡飛黃鶴鶴。輕帆挂夕陽。生涯隨逝水。不必問行

藏。 

X73n1456_p0795b17║骨立羣峰瘦。心閒百念灰灰。烟霞今已足。何必問天

台。 

X73n1456_p0795c08║棲草蟲偏穩。眠雲鶴鶴不驚。坐深諸想滅。忽聽曉鐘

鳴。 

X73n1456_p0796a11║住。無家應與鶴鶴爭歸。慈雲暗覆空生室。香霧閒侵過 

X73n1456_p0796a16║頭梅。故人但得如君思。此念令余早已灰灰。 



X73n1456_p0796b13║寒灰灰。坐聽日暮城頭笛。陣陣輕風送落梅。 

X73n1456_p0796b16║鶴鶴。閒看沙頭戲水鷗。書札不須勞北雁。世情早已付 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 49 

X73n1456_p0801a01║白鶴鶴飛冲霄。翛然任去住。可惜無礙身。不知生死

路。 

X73n1456_p0802c06║黃河一線自天來。流入中原洗刼灰灰。把斷要關看砥 

X73n1456_p0803c12║長眉鶴鶴髮久棲雲。麈尾時揮繞鹿羣。遙寄旃檀香一 

X73n1456_p0804b24║枯木堂前冷似冰。當年曾坐半千僧。遙思一片寒灰灰 

X73n1456_p0804c12║下。不知猿鶴鶴向誰啼。 

X73n1456_p0805b06║日夜烟霞護翠微。相將猿鶴鶴待忘機。青山莫道閒無 

X73n1456_p0806a01║形如枯木念如灰灰。雪滿頭顱霜滿腮。不是老來偏厭 

X73n1456_p0806a17║夜深獨坐事枯禪。撥盡寒灰灰火不然。忽聽樓頭鐘磐 

X73n1456_p0806c04║三十餘年學嬾慵。生涯坐斷祝融峰。身輕鶴鶴骨休言 

X73n1456_p0807a12║雪擁千峰獨閉關。寒燈深夜照衰顏。心灰灰已絕紅塵 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 50 

X73n1456_p0809a16║宇。參差[山*叉]𡵌岈。略無一綫通透。此祖道所以壅塞

而不 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 53 

X73n1456_p0833c15║之地。行乞竟日。不能得。日暮。至西太平倉茶[竺-二+

朋] 。僅 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 54 

X73n1456_p0841c17║任公陪。直指於惠陽。請遊西湖。登東坡白鶴鶴峰而 

X73n1456_p0842c22║留之。予不肯止。若不行。則亦為灰灰粉矣。月夜渡海 

X73n1456_p0845a22║吏部鶴鶴樓。追晤江上。五月十六日。舟次星渚。抵歸 

X73n1456《憨山老人夢遊集》卷 55 

X73n1456_p0856a13║雖巨材山積。而龜曝鶴鶴飛。丹青剝落。徘徊久之。慨

然 

X73n1456_p0857a01║灰灰。我大師固當於長寂光中。重加憐慜密為加被者 

X73n1457《雲門麥浪懷禪師宗門設難》卷 1 



X73n1457_p0859a08║萬曆庚申。季夏之日。麥道人抱影松窻。萬念灰灰冷。 

X73n1457_p0859c17║傳訛。遞 相聾瞽。終則裝大模樣。弄小聰明。不鑒來

機 

X73n1457_p0860c18║四禪無聞比丘。心慮灰灰凝。經五百劫。是人既以生滅 

X73n1457_p0861b21║不拘拘終滯死灰灰。故云菩薩觀禪定為牢獄。況禪定 

X74n1464《三時繫念佛事》卷 1 

X74n1464_p0056c09║襍色之鳥。白鶴鶴孔雀。鸚鵡舍利。迦陵頻伽。共命之

鳥。 

X74n1465《三時繫念儀範》卷 1 

X74n1465_p0063c15║者。喻如水在古井澄潭。寸波不動。八風不搖。一碧涵

𣹢 

X74n1465_p0071a14║埋萬里荒山。昔時耍悄紅顏。番成灰灰爐。今日荒凉白 

X74n1465_p0072a06║生人之第一事也。彼悉除滅之而不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 。愚夫愚婦 

X74n1467《禮念彌陀道場懺法》卷 1 

X74n1467_p0078b08║南無一心奉請，靈山不滅鶴，鶴樹常存，千百億化身，

釋 

X74n1467《禮念彌陀道場懺法》卷 2 

X74n1467_p0083a24║答曰：千年萬株木，一火變成灰灰。 

X74n1467《禮念彌陀道場懺法》卷 3 

X74n1467_p0091b22║云：「佛本是而勤修，惑元無而須斷祖。」祖師云：

「若有纖毫習漏不盡，未免銜啣鐵負鞍，償他去在。」然吾心可以為 

X74n1467《禮念彌陀道場懺法》卷 4 

X74n1467_p0096c11║晝夜念佛修懺。紹興二十三年秋，告村中人云：「瓊來

日戌時去也。」人皆笑之。將用椀鉢鍋子盡與人。次日 

X74n1467《禮念彌陀道場懺法》卷 7 

X74n1467_p0112a03║相端嚴，功德具足，所共圍遶。其人自見生蓮華中，蒙

𫎇 



X74n1468《西歸行儀》卷 1 

X74n1468_p0129a04║（復次舍利弗。彼國常有種種奇妙雜色之鳥。白鶴鶴孔

雀鸚鵡舍利。迦陵頻伽。共命之鳥。是諸眾鳥。晝夜六時。出 

X74n1468_p0131a03║全賴大師之遣遺教也嗣法後裔古崑敬然臂香九 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 1 

X74n1470_p0146c24║寘此版於淅浙江嘉興府楞嚴寺藏經閣。祈流通 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 2 

X74n1470_p0151c09║唵啞麼遏（重）妹（重）𠺘拶捺麼曷（引）摩𠹌[口*罷]

（二合）（引）麻禰 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 3 

X74n1470_p0159b05║緣。冷風吹活。復投炭坑。或著沸灰灰中。譬如魚出於

水 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 11 

X74n1470_p0196c20║五曰沸沙。先以熱灰灰覆眾生上。罪報懺悔。 

X74n1470_p0197a03║九曰熱灰灰。廣七百里滿中熱灰灰。此人生時。起淫慾

心。 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 12 

X74n1470_p0205b13║相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海鎔銅灌吞諸事。是故 

X74n1470_p0206a05║見火燒見能為熱砂熱灰灰。燒聽能為鑊湯洋銅。燒息 

X74n1470_p0206a06║能為黑煙紫燄。燒味能為焦丸鐵糜。燒觸能為熱灰灰 

X74n1470_p0206a22║無量唼食。衝思則能為灰灰為瘴。為飛砂礰。擊碎身

體。 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 13 

X74n1470_p0213b04║八沸屎地獄。十八鑊湯地獄。十八灰灰河地獄。罪報懺 

X74n1470_p0213b06║銅柱地獄。五百億鐵灰灰地獄。五百億鐵網地獄。罪報 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 15 

X74n1470_p0226c03║是故不應食一切肉與[葸-十+夕]𦵇韮蒜及諸酒 



X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 23 

X74n1470_p0263b15║最極臭穢。及惡煙塵。灰灰土塳𡋯。處處盈滿。蚊虻虵

蝎。 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 28 

X74n1470_p0293a02║方得除滅。如淨器中除去毒蜜。以諸湯水并雜灰灰香。 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 30 

X74n1470_p0302a05║[侃/心] 。比丘二百五十戒。比丘尼五百戒。三千威

儀。八萬 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 34 

X74n1470_p0318a08║灰灰河沸屎燒赤銅無量億年受楚毒 

X74n1470_p0318c03║糞熱灰灰。食入口中。變成銅針。或作鐵丸。於一切時

所 

X74n1470_p0319c14║寧飲灰灰汁鹹鹵水熱沸爍口猶如火 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 35 

X74n1470_p0323b04║二間雜灰灰色神識種子如夢境中有身者。未起生有 

X74n1470《華嚴經海印道場懺儀》卷 41 

X74n1470_p0351c18║中。蒙𫎇佛授記。得受記已。經於無數百千萬億那由他 

X74n1471《華嚴清涼國師禮讚文》卷 1 

X74n1471_p0362c07║輝空鱗鬣𩮻亘雙臺耀世光明逾皦日 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 3 

X74n1475_p0390c22║遠離幻時能離泯火生不盡即灰灰飛 

X74n1475_p0391a21║灰灰身小智猶難證螢火凡情豈可思 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 5 



X74n1475_p0404a12║譬如鑽火兩木相因火出。木盡灰灰飛煙滅。以幻修幻。 

X74n1475_p0408a18║四大𨷂緣何所立水流肉壞麨灰灰飛 

X74n1475_p0408a20║麨灰灰。即不和合。若唯水無地。即流散。若唯地水無

火。如夏月陰處肉團。即便壞爛。若唯三而無其風。 

X74n1475_p0408b10║如何前後自乖違問問不知[言*恣]𧫎問處 

X74n1475_p0411b11║獄五肉消爛罪報 懺悔鐵碓鐵磨地獄骨肉灰灰粉 

X74n1475_p0411b13║灰灰河沸屎地獄總悶罪報 懺悔寒水地獄膚皮坼 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 7 

X74n1475_p0420b23║且論心數云何等憎敬重輕似死灰灰 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 9 

X74n1475_p0438c20║根本近邊孤獨[糸*井] （[糸*井] 多也。音那。孤獨地

〔獨〕獄墮處故。多如後說也） 

X74n1475_p0439a05║復熱鐵地上。鐵棒築打令肉團。大極燒然。謂三支鐵串

從下貫之。從肩頂出。又鐵鑊灰灰水煎爛盡餘 

X74n1475_p0439b15║韻故。寄於此句也。此獄鐵纏身。又復倒擲於大鑊中。

灰灰水煎煑。其湯涌沸出沒。爛盡復生。生已復煑。 

X74n1475_p0440a15║食）沸煎灰灰水作灰灰河（大河沸灰灰 

X74n1475_p0440a19║陷斯四獄苦難過（俱舍云。如灰灰河如塹。餘三似園。

又引經云。此八捺落迦。我 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 11 

X74n1475_p0462b06║人命無常。喻如轉燭。一息不還。便向灰灰壤。三塗苦

報 

X74n1475《圓覺經道場修證儀》卷 18 

X74n1475_p0511b21║幻盡覺圓真體現灰灰飛烟滅火無因 

X74n1478《依楞嚴究竟事懺》卷 1 

X74n1478_p0526a08║懺際回祿為災延燒閭閻灰灰燼之苦。懺除官商舟楫。 

X74n1478_p0527b07║奄至。一旦乖背。摧碎肝腹。痛徹骨髓。銜啣悲殮殯。

再會 

X74n1478_p0529b06║響幽潛等類罪報。懺悔愚鈍輪迴。顓蒙昏騃。死灰灰固 

X74n1478_p0529b16║折割樟柳羅神精魅游魄及蝦蟆鶴鶴鷺龍鷁莎雞聲 

X74n1478《依楞嚴究竟事懺》卷 2 



X74n1478_p0530c17║寒。拔舌釘身。犁耕斬斫。刀兵屠裂。灰灰河沸屎。寒

氷淤 

X74n1478_p0532a03║發二習相鼓。故有血河灰灰河熱沙毒海融銅灌吞諸 

X74n1478_p0532c17║觸能為熱灰灰罏炭燒。心能生星火迸洒煽。鼓空界罪 

X74n1478_p0533a08║灰灰為瘴。為飛沙礫。擊碎身體罪報。懺悔舌根味報。

招 

X74n1478_p0536c13║現。十二時中。寤寐靜散。恒與如來光明交接。常蒙𫎇

如 

X74n1478_p0538c07║（色）。瀣（戒）。[娟-口+日]𡝭（妹物冐三音今從

妹）。儕（柴）。褫（耻）。謐（密）。 

X74n1479《佛母孔雀尊經科式》卷 1 

X74n1479_p0540b17║阿囉[噙-离+(恭-共)] 哆藥叉王。住窣吐奴邑。賢善大

藥叉。住於世 

X74n1479_p0542b20║淅浙江嘉興府桐鄉縣僧會司下青鎮寶閣禪寺稟 

X74n1480《千手千眼大悲心咒行法》卷 1 

X74n1480_p0544a09║（九）（此是四大天王部落鬼神名字也） 南無悉吉栗

埵伊蒙𫎇呵唎㖿（十）（此是龍 

X74n1481《准提三昧行法》卷 1 

X74n1481_p0547b14║何莫非解脫。智者隨觸即得。愚者[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 自昧焉。今景師 

X74n1482《准提焚修悉地懺悔玄文》卷 1 

X74n1482_p0555c11║自性生。然每于艱險處。顯蒙𫎇佑庇。簪纓累葉。歷有

祥 

X74n1482_p0555c21║天章。相繼總制淅浙閩。賴菩薩能仁。啟廸從幕下。克

全 

X74n1485《占察善惡業報經行法》卷 1 

X74n1485_p0583c08║願令十方一切眾生。速疾皆得親近供養。[言*恣]𧫎受正 

X74n1487《慈悲地藏菩薩懺法》卷 1 

X74n1487_p0587b24║爐香乍爇。法界蒙𫎇熏。諸佛海會悉遙聞。隨處結祥

雲。 



X74n1487《慈悲地藏菩薩懺法》卷 2 

X74n1487_p0591c11║有血湖。灰灰河。熱沙。洋銅灌口等報。是故諸佛色目

我 

X74n1487_p0592b24║相銜啣相恨。結怨結讐。或父母邊。忤逆不孝。兄弟姉

妹。 

X74n1487_p0593c06║則為焦丸鐵糜之味。燒身。則為石灰灰爐炭之觸。燒

心。 

X74n1487_p0594a09║咂食。衝思。則能為灰灰為瘴。為飛砂礫。擊碎身體。

如是 

X74n1487《慈悲地藏菩薩懺法》卷 3 

X74n1487_p0596a16║滅。來生人間。多為梟類。未亡餘習。貪塊為兒。銜啣

蟲作 

X74n1487_p0596a20║雀知儉。眾鼠鳴荒。𪄲鴹致水。石燕應風。鶴鶴舞多

旱。虹 

X74n1487_p0597a10║[目*重] 為習。鬼報衰癘。蟯蛔成畜。柔弱為人。人不

齒錄。不 

X74n1487_p0597b12║身悉備於今生。十界同[至*奉] 於常樂。隨諸菩薩。斷

惑證 

X74n1488《得遇龍華修證懺儀》卷 1 

X74n1488_p0600a24║為釋尊補處。千佛衣法繩承鶴鶴林示寂。賴是菩薩。種 

X74n1488《得遇龍華修證懺儀》卷 3 

X74n1488_p0609a10║性明圓。[鎣-(冗-几)]𨧿十方界。此非依般若而行檀度

耶。又云乾有其慧。名乾慧地。欲習初乾。未與如來法流水接。此 

X74n1491《禮舍利塔儀式》卷 1 

X74n1491_p0631c16║盛乳注火令滅。開棺見氎。唯留內外一雙。餘皆灰灰 

X74n1494《金剛經科儀》卷 1 

X74n1494_p0645b18║春風也鮮嫌狼籍吹盡當年道教灰灰 

X74n1494_p0647a04║唵娑嚩婆嚩秫秫䭾。娑嚩達摩娑。嚩娑嚩秫秫度憾 

X74n1494_p0648b11║百歲光陰瞬息迴其身畢竟化為灰灰 

X74n1494_p0660a23║是。物物全彰。古本今凡聖。地獄天堂。東西南北。不

用思 



X74n1495《慈悲道場水懺法隨聞錄》卷 1 

X74n1495_p0671c20║須彌巨海。都為灰灰颺。天龍福盡。於中凋喪。二儀尚

殞。國有何常○二說苦理偈。生老病死。輪轉無際。事與 

X74n1495_p0674c23║且復人命無常。喻如轉燭。一息不還。便同灰灰壤。 

X74n1495_p0675a02║絕神逝。便同冷灰灰舊壤。豈復隨識妄動哉。無常有 

X74n1495_p0675a05║還明。約法。氣絕。即同灰灰壤（正法念經云。有於胎

藏中死。有生已命終。有能 

X74n1495_p0679a05║使。于十二時中。如火熾然。即有微善之薪。皆為灰灰 

X74n1495《慈悲道場水懺法隨聞錄》卷 2 

X74n1495_p0687a02║心能破。如網罟 。仗勝心能裂。又無明有四十二品。 

X74n1495_p0696c18║五。檻（音現。音遣非）。圈也。又籠閉也。弶（其亮

切。音強去聲）。施罟 于 

X74n1495_p0698b13║苦。亦何難哉）悔。（音灰灰上聲）。懊悔也。即知過

改過之心。 

X74n1495_p0705b16║似紫真檀（極芬芳。重。如石燒之。灰灰白者佳）。 

X74n1495《慈悲道場水懺法隨聞錄》卷 3 

X74n1495_p0715a08║銅釜地獄。多銅釜地獄。石磨地獄。膿血地獄。量灰灰

地獄。鐵丸地獄。灰灰河地獄。斤斧地獄。豺狼地獄。劒樹地 

X74n1495_p0715c11║爛罪報。懺悔鐵磨地獄。骨肉灰灰粉罪報。 

X74n1495_p0715c15║懺悔黑繩地獄。肢節分離罪報。懺悔灰灰河沸屎（音

始）地 

X74n1495_p0722b24║口。佉陀羅灰灰。用洗浴身。終不發言。如來為諸眾生 

X74n1496《慈悲道場水懺法科註》卷 1 

X74n1496_p0741b03║且復人命無常。喻如轉燭。一息不還。便同灰灰壤。三

塗 

X74n1496《慈悲道場水懺法科註》卷 3 

X74n1496_p0774b11║堯造。丹朱善之○酒者。儀狄作酒醪。杜康作秫秫酒 

X74n1496_p0777a22║獄。鷄地獄。灰灰河地獄。斫截地獄。劍葉地獄。狐狼

地 

X74n1496_p0777c09║有血河灰灰河銅灌諸事。四者瞋習交衝。發於相忤。 

X74n1496_p0777c24║燒觸能為熱灰灰爐炭。燒心能為星火迸洒。二者聞 

X74n1496_p0778a11║爛衝思則能為灰灰為瘴。四者味報。此味業交。則臨 

X74n1496_p0778b14║鐵磨地獄骨肉灰灰粉罪報。懺悔黑繩地獄肢節分離 

X74n1496_p0778b15║罪報。懺悔灰灰河沸屎地獄惱悶罪報。懺悔鹹水寒冰 



X74n1496_p0778b17║五內。即五臟也。灰灰粉者。以繩牽扯。如世閒分屍之 

X74n1496_p0784a11║屠沽註刳（空胡切音枯）。醪（郎刀切音牢）。秫秫

（食律切。音術。稷之黏者）。 

X74n1497《法界聖凡水陸勝會修齋儀軌》卷 2 

X74n1497_p0794c06║獨拔利根麟戴角更侵習氣炭成灰灰 

X74n1497《法界聖凡水陸勝會修齋儀軌》卷 3 

X74n1497_p0802b03║鐵牀銅柱。劒樹刀山。灰灰河熱沙。諸大地獄受苦囚 

X74n1497_p0802b17║鸚鵡白鶴鶴。燕雀烏鳶。鷄鴈鵝鴨。諸飛禽眾。 

X74n1497《法界聖凡水陸勝會修齋儀軌》卷 4 

X74n1497_p0811c09║繇於此日稟戒護持之力。也。今當為汝宣揚梵網經 

X74n1497《法界聖凡水陸勝會修齋儀軌》卷 5 

X74n1497_p0817a10║涌灰灰河。則全身糜爛。既受斫於斤斧。復被齧於豺

狼。 

X74n1497_p0817c10║識雖聰利。性只昏蒙𫎇。不離萬法之中。強名六道之

外。 

X74n1497《法界聖凡水陸勝會修齋儀軌》卷 6 

X74n1497_p0822b17║皤枲𦍞 伽誐娜弭秫秫第 目底跛囉陛 惹曳 

X74n1497_p0822b19║沒陀弭輸陀你輸陀野 薩縛嚲詫誐跢秫秫第 

X74n1498《法界聖凡水陸大齋普利道場性相通論》

卷 1 

X74n1498_p0828b17║則念佛人同入念之矣。浴時焚紙[緞-几+(巨-匚)]縀。每

席十束。供 

X74n1498_p0828b22║眾生無惑志也。一牌一獻疏。十疏一束。加紙[緞-几

+(巨-匚)]縀再 

X74n1498《法界聖凡水陸大齋普利道場性相通論》

卷 5 



X74n1498_p0845c17║唵 吉利 鳩摩唎 咻𠺕咻𠺕 [口*叉] 𠺕[口*叉] 𠺕 

莎 

X74n1498《法界聖凡水陸大齋普利道場性相通論》

卷 8 

X74n1498_p0862b11║件陀縛婆枲羝 伽耶那弭秫秫第 目底跛囉陛 

X74n1498_p0862b14║多秫秫第 鉢頭摩弭輸陀你 莎縛訶（鳴磬。振鈴） 

X74n1498《法界聖凡水陸大齋普利道場性相通論》

卷 9 

X74n1498_p0864c11║白鶴鶴靈芝。有丹竈烹煉。運氣。吸日月光華。書符持 

X74n1498_p0865c17║式 煙雲中。似有騎龍跨鶴鶴。乘輿步空。飛行凝立之 

X74n1499《法界聖凡水陸大齋法輪寶懺》卷 1 

X74n1499_p0881c08║吐惡歔 佛。佛變其氣成須曼華。徧供十方。集十 

X74n1499_p0944b01║皆集會。樹白如鶴鶴。四天王。三十三天。第六天王。 

X74n1499《法界聖凡水陸大齋法輪寶懺》卷 2 

X74n1499_p0980c16║夜奢分化南北二十一。次有尊者名鶴鶴勒那夜 

X74n1499《法界聖凡水陸大齋法輪寶懺》卷 9 

X74n1499_p1010a24║若良田土及灰灰。以蜜和之。加持塗一切瘡。生肌。 

X74n1499_p1012c05║唵（引）（一） 薩嚩秫秫（詩聿反）駄（二） 鉢囉

（二合）謨（引）娜薩頗（二合）囉（引）（三） 

X74n1499_p1016a18║乳。加持七徧。塗其口。即語 鼠惱人。加持灰灰七 

X74n1499_p1022a04║拏揭底伽訶那（七） 娑婆皤輸秫秫地阿鼻說（去聲）

者蘇 

X74n1499_p1022a07║伽那（去）毗秫秫提（十三） 烏瑟尼沙毗逝耶秫秫提

（十四） 娑訶 

X74n1499_p1022a10║僧訶多那秫秫提（十七） 薩婆伐羅拏毗秫秫提（十

八） 鉢囉底 

X74n1499_p1022a11║你伐怛耶阿瑜秫秫提薩末那阿地瑟恥帝（二十） 末禰 

X74n1499_p1022a12║末禰（二十一） 怛闥多部多俱胝鉢唎秫秫提（二十

二） 毗薩 

X74n1499_p1022a13║普吒勃地秫秫提（二十三） 社耶社耶（二十四） 毗

社耶毗社 

X74n1499_p1022a14║耶（二十五） 薩末囉薩末囉勃陀頞地瑟恥多秫秫提



（二十 

X74n1499_p1022a16║ 麼麼（受持者於此自稱名）薩婆薩埵瀉迦（長聲）耶

毗秫秫提（二十九） 

X74n1499_p1022a17║ 薩婆揭底鉢唎秫秫提（三十） 薩婆怛他揭多三摩濕

婆 

X74n1499_p1022a19║耶蒱駄（墮）耶三漫多鉢唎秫秫提（三十二） 薩婆怛

他揭 

X74n1499_p1023a13║十六蓮華。十六香爐。純燒沈水。無令見火（於灰灰中

燒之）。 

X74n1499_p1029c18║（四） 無樓壽（五） 聞闍輂（六） 叉輂差（七）

○（輂𫈹讀若掬） 

X74n1499_p1033a13║羅摩（二十五） 跛曩也跛羅麼秫秫駄薩怛嚩（二合）

（二十六） 摩 

X74n1499_p1035a10║則降甘雨。若多霖雨風雹。取護摩灰灰。仰觀空雲。 

X74n1499_p1038a13║掌而住。是為中壇。次外院。東邊以白灰灰撚。畫金剛 

X74n1499_p1038b12║灑彼身上。即擲金翅鳥於四方。彼即各銜啣蛇來。 

X74n1499_p1038b17║蛇即去。銜啣蛇而來。自飲其毒。死者即起。 

X74n1499_p1042b07║器中。以淨灰灰圍之。即作都攝錄印。以二無名指竝 

X74n1499_p1047c07║刀吟灰灰。作緋紫字。（手印未聞）真言曰。 

X74n1499_p1050a16║唵 吉利 鳩摩利 咻𠺕咻𠺕 [口*叉] 𠺕[口*叉] 𠺕 

X74n1499_p1050b08║麼件陀嚩婆枲羝 伽耶那弭秫秫第 目底跛囉 

X74n1499_p1050b11║ 誐多秫秫第 鉢頭摩弭輸陀你 莎嚩訶 

X74n1499《法界聖凡水陸大齋法輪寶懺》卷 10 

X74n1499_p1054c04║十六 為阿鼻地獄禮佛第二十七 為灰灰河 

X74n1499_p1058a06║山崇藏主送子行脚法語 蒙山示眾 蒙𫎇堂 

X74n1507《大智律師禮讚文》卷 1 

X74n1507_p1083c10║片石長松愜素懷曉猿夜鶴鶴窺深定 

X74n1507_p1084a08║冠葢旌幢訃鶴鶴林名題墨玅光遺烈 

X75n1509《釋迦如來成道記註》卷 2 

X75n1509_p0013b15║於是還登玉座首臥鶴鶴林。 

X75n1509_p0013b20║樹佛滅時枯悴變色如白鶴鶴。故云鶴鶴林。 

X75n1509_p0014c07║最上二㲲宛在中間。諸㲲皆為灰灰燼。其頂骨乃四 

X75n1510《釋迦如來行蹟頌》卷 1 



X75n1510_p0030b07║炭成灰灰。菩薩正使斷盡。與二乘同。扶習潤生。遊戲 

X75n1510_p0036c11║尚餘灰灰炭。亦謂灰灰塔炭塔。以永供養。 

X75n1510_p0037c05║十二鶴鶴勒那傳燈四十四年。二十三師子尊者傳 

X75n1510《釋迦如來行蹟頌》卷 2 

X75n1510_p0038b19║道經盡為灰灰梵經完不燒舍利直上空 

X75n1510_p0055b13║焚試驗。道經為灰灰。佛經不燒。但烟熏為黃色而已。 

X75n1511《釋迦如來應化錄》卷 1 

X75n1511_p0067c08║匿領車疾速而去。至彼見太子形容消瘦。銜啣泣而言。 

X75n1511_p0068c24║孔雀．白鶴鶴．迦陵頻伽共命之鳥。數各五百右遶隨

飛。 

X75n1511《釋迦如來應化錄》卷 2 

X75n1511_p0085c15║為家主。時婆羅門作是念言。我於今日蒙𫎇世尊恩。如 

X75n1511_p0099c02║蓋於如來。其樹即時慘然變白。猶如白鶴鶴。枝葉華果 

X75n1511_p0102a19║利三斗并瓫亦還起塔。灰灰及土四十九斛起四十九 

X75n1512《隆興編年通論》卷 1 

X75n1512_p0113a17║必狹後。孟公綽為趙魏老則優。不可以為滕薜薛大夫。 

X75n1512《隆興編年通論》卷 2 

X75n1512_p0119a24║于時沙門不易屈膝。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 以不變

其修善之法。所以通 

X75n1512_p0120b24║鶴鶴者。縱之曰冲天之物豈耳目玩哉。君子多其達。及 

X75n1512《隆興編年通論》卷 3 

X75n1512_p0121b06║詔翼扶安登輦。於是翼跪而掖之。堅[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 謂安曰。朕將 

X75n1512_p0125a10║法師道融曰。子可以當之。融[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

外道經書。未讀乃密 

X75n1512《隆興編年通論》卷 4 

X75n1512_p0128c22║人骨處進行。遭熱風惡鬼不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

。至葱嶺積雪。有毒龍 



X75n1512_p0128c23║飛砂路盤空而進。下[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 皆萬仞

險處。梯而過者七日。 

X75n1512《隆興編年通論》卷 5 

X75n1512_p0133a01║登之以釋法瑗聞。召對[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問。

瑗伸辨詳明。何尚之歎 

X75n1512《隆興編年通論》卷 6 

X75n1512_p0137a14║問誌。誌覆香爐灰灰示之曰都盡無餘。徐陵兒時父携 

X75n1512《隆興編年通論》卷 7 

X75n1512_p0143c24║及張陵授道於鶴鶴鳴。因傳天宮章本千有二百。弟子 

X75n1512_p0144c09║端坐不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。會天大雪。光立雪

中至積雪過膝。師憫而 

X75n1512《隆興編年通論》卷 8 

X75n1512_p0147c02║垂淚悲鳴。及雙鶴鶴繞塔哀淚彌月而去。 

X75n1512_p0149a08║子遞 代坐。又曰。二母生三天。兩天共五年。指婁大

后 

X75n1512_p0149c02║相[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鈌然無以對之。於是萬眾

喧譁得以道流為勝。 

X75n1512_p0149c04║沙門現一我即現二。今以小術誘之耳。帝[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 謂上統 

X75n1512《隆興編年通論》卷 9 

X75n1512_p0151b10║教禍福報應之事。指證明驗。帝為改容。[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 業已成。既 

X75n1512《隆興編年通論》卷 10 

X75n1512_p0159b01║飡儻救餒于溝壑。若金丹在目玉饌盈案。[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 瞻菲薄 

X75n1512_p0161a07║微焉。立忠不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其命。論者莫

知咎。求道不愛其毛。何 

X75n1512_p0161a09║而至頂。況夫上為君父。深求福利鬚髮之毀。何足[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 哉。 



X75n1512《隆興編年通論》卷 11 

X75n1512_p0163a21║拜之亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。世號懶融。祖入

山見之問曰。在此何為。 

X75n1512_p0165a05║為太常褚亮所敬。亮甞謂人曰。淨俯視安遠。[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 蔑生 

X75n1512_p0165c23║薩戒弟子。令回向罷。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂道

懿等曰。頃以老子是朕 

X75n1512_p0166a01║祖宗。降成式。懿等蒙𫎇荷國恩。安閑學道。詔旨初下

咸 

X75n1512《隆興編年通論》卷 12 

X75n1512_p0166c10║去時。表三上。以誠願微淺不蒙𫎇諒許。無任慕道之

至。 

X75n1512_p0168b14║源杳曠。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 儒道九流猶汀瀅之

方溟渤耳。因敕有司 

X75n1512《隆興編年通論》卷 13 

X75n1512_p0173a07║鶴鶴。幡標逈剎。綵縈天外之虹。飛陛參差。含文露而

栖 

X75n1512_p0173b16║而包鶴鶴樹。內該八藏外覈六經。奧而能典宏而且密。 

X75n1512《隆興編年通論》卷 14 

X75n1512_p0176c24║誰作。亦未見性。眾以師弗許。皆莫之[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 。即於是夕潛 

X75n1512_p0180a16║之後一切皆如。特奉楞伽遞 為心要。過此以往未之 

X75n1512_p0180b04║龍二年二月二十八日夜中[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 命

趺坐泊如化滅。禪 

X75n1512《隆興編年通論》卷 15 

X75n1512_p0182c19║驚異[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂左右曰聖人也。自是

頻召咨質佛心之要。 

X75n1512《隆興編年通論》卷 16 

X75n1512_p0187a21║如醉。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 左右曰。非佳酒也。

頃之取鏡視齒則盡燋黑。 

X75n1512_p0188b09║於是夕煙雲凝布嵓谷震蕩。有二白鶴鶴翔空哀唳。其 



X75n1512_p0189c09║未或好弄。在醜而不可褻近。甞嘿觀止水因而[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 影。 

X75n1512_p0190a21║背向。時淅浙西觀察使陳少游大惡筠所為。因命法師 

X75n1512_p0190b12║十一年。潤州鶴鶴林寺徑山大師玄素卒。左補闕李華 

X75n1512_p0190b16║二十一日。四眾等號捧全身。建塔于黃鶴鶴山西原象 

X75n1512_p0190b20║如掃。慈烏覆野。靈鶴鶴徊翔。有情無情德至皆感。門

人 

X75n1512《隆興編年通論》卷 17 

X75n1512_p0191b09║鶴鶴林滅而法網散。神足隱而宗塗異。各權所得㸦為 

X75n1512_p0192a09║傑出。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不美哉。舊史稱其居

母喪刺血寫佛經數 

X75n1512_p0192c23║忠[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 左右云。與老僧過淨瓶

來。帝又問如何是無諍 

X75n1512_p0193b09║之興道。洎山南劒南黔中荊南嶺南淅浙西諸道。迄于 

X75n1512_p0193b24║寶間。豪英貴人虗左以迎之。寧薜薛諸王待以師友。𥁞 

X75n1512_p0194b17║曰聞。公曰鵶去無聲云何言聞。無住[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 四眾曰。正法 

X75n1512《隆興編年通論》卷 18 

X75n1512_p0197b05║隋內史侍郎河東薜薛公道衡．唐相國河南房公琯繼 

X75n1512_p0199b05║三日浴兒。願公臨[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。以一笑

為信。後十三年於杭州 

X75n1512_p0200c02║功夫。總是癡頑漢。粮不蓄一粒。逢飯但知[嗎-(烈-列)+

中] 。世間多 

X75n1512《隆興編年通論》卷 19 

X75n1512_p0202c14║平坦。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂其徒曰。吾朽質之

日歸骨于此。至是門弟 

X75n1512_p0202c20║祖曰。自家寶藏不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。拋家散

走作什麼。我這裏一物 

X75n1512_p0205a01║海印。朗然大覺。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂群臣

曰。朕之師。言雅而簡。辭典 

X75n1512_p0205c05║走。吾復何齒。矧卯戎之昏日。霜炎之凍灰灰。生落之

榮 

X75n1512《隆興編年通論》卷 20 



X75n1512_p0207a17║德本。而上人不勝[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 復之恩。

退懷省侍之禮。懇迫上 

X75n1512_p0207a18║乞。遂無以奪。由是杖錫東[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

振衣晨往。右司員外郎 

X75n1512_p0210b09║初序使世之儒者待吾人若此。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

不幸歟。 

X75n1512《隆興編年通論》卷 21 

X75n1512_p0212b04║士云莫恠適來容易借問。川亦不[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 。士云這無禮儀 

X75n1512_p0212b13║來僧舍討什麼。士回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 兩邊

云。誰恁麼道。誰恁麼道。 

X75n1512_p0212c04║久。居士[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂公曰。但願空諸

所有。謹勿實諸所無。好 

X75n1512《隆興編年通論》卷 23 

X75n1512_p0221a17║不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其身耶。抑尚[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 其身而強言之以徇名耶。忠於 

X75n1512_p0221a18║君而不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 其身。言用則為君之

榮。言不用而己有放 

X75n1512_p0221a19║逐。是其職耳。何介介於胸中哉。若尚[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 其身而強言 

X75n1512_p0221b05║是不知命也。動天下而不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 以

便己。是不知仁也。強 

X75n1512_p0221b12║不夭且亂。愈恐主上之惑於此。是以不[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 其身而斥 

X75n1512_p0223c14║山反[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 見白雲孤飛。謂左右

曰。吾親舍其下若此。 

X75n1512_p0224c04║者也。薜薛道州劉連州文儒之擇也。舘焉而備其敬。歌 

X75n1512_p0225a04║清劒南誅淅浙西俘澤路。平淮南。復齊魯。於是天下深 

X75n1512_p0225a05║根固蔕之盜。皆狼[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鼠拱納質

効地稽顙入朝。百年 

X75n1512《隆興編年通論》卷 24 

X75n1512_p0227a09║盖患乎泛濫猥[薜/手] 苟安衣食者。徒玷明德而無補 

X75n1512_p0229c04║之道。屢請不赴。因入山謁之。藥山誦經不[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 。侍者曰 

X75n1512_p0229c08║天。水在瓶。李欣然答以偈曰。練得身形似鶴鶴形。千

株 



X75n1512_p0230b12║祖[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視良久曰。南嶽石頭是汝

之師。師抵南嶽亦以 

X75n1512《隆興編年通論》卷 25 

X75n1512_p0232b10║賓友。常承[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問。注納偏厚。

而和尚符彩超邁。詞理響 

X75n1512_p0232c21║三乘迭耀。寵重恩[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。顯闡讚

導。有大法師。逢時感召。 

X75n1512_p0233b01║葉飜宣。譯場獨步。譯柄一揮。幾回天[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 。王庭闡法。傾 

X75n1512_p0233c03║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 此法。眾生之本源。諸佛之

所證。超一切理。離一切 

X75n1512_p0234c10║五篇。有鶴鶴背傾危龍背滑。君王且住一千年之句。帝 

X75n1512《隆興編年通論》卷 26 

X75n1512_p0238c10║嵐之中恍有絳節白鶴鶴。使人觀之而不能回眸也。且 

X75n1512_p0239c22║自謂我已超佛越祖。佛經禪𠕋都不一[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 。以避葛 

X75n1512《隆興編年通論》卷 27 

X75n1512_p0246a02║解之胾。以死自誓。無有[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 籍

流涕拜伏。雖事庿上帝 

X75n1512《隆興編年通論》卷 28 

X75n1512_p0249b08║師竪起拂子。其僧抱頭而出。師乃不[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 。道怤問。只如 

X75n1512_p0249c08║禮拜訖立於座右。師才[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視。

孚便下看主事。異日師 

X75n1512_p0251c14║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。直以禪門問答腐熟語句汎

口傳授。脂膏其吻。 

X75n1513《釋門正統》卷 1 

X75n1513_p0254c10║摩羅駄闍夜那槃駄摩奴羅鶴鶴勒夜 

X75n1513_p0257a22║至於肘。或云。蘆芽穿膝。蛛網挂眉。未見所出。若鶴

鶴巢 

X75n1513_p0258c01║直至鶴鶴林。隨犯隨制。梵志優陀那及叔父子調達．優 

X75n1513_p0260a05║變白。猶如白鶴鶴。漸漸枯悴。摧折無餘。淨覺助宣記



云。 

X75n1513_p0260b04║鶴鶴林既往。大迦葉以頭陀苦行第一。堪能住持法藏。 

X75n1513_p0262c21║與三藏。法付鶴鶴勒夜那。那付師子。師子值惡王。名

檀 

X75n1513_p0263b16║鶴鶴知池。弟子所證如此。師位高下不言可知。昔人歎 

X75n1513_p0264a06║曾居此。即拾髑髏。頂禮起塔。以報昔恩（今二生

塔）。又至蒙𫎇 

X75n1513《釋門正統》卷 2 

X75n1513_p0269b21║還台嶺仍值鶴鶴林。荊揚往復。途將萬里。前後補接。

纔 

X75n1513_p0271b07║駕幸江都。銜啣主僧命出參引見內殿。帝遙見之。避席 

X75n1513_p0274c10║淅浙東。遇金華芳巖和尚。示以天台教門。及授止觀

等。 

X75n1513_p0275b07║灰灰身滅智。永無成佛之因。誰知滅後彼土得聞。又

曰。 

X75n1513_p0278c08║日本來。道樹幾將成巨蠧。慧燈相次作寒灰灰。當時不 

X75n1513_p0280c11║葢台．衡之道。將付寒灰灰。得師中興。何啻回天之

力。方 

X75n1513《釋門正統》卷 3 

X75n1513_p0284a13║如來鶴鶴林既滅。法付聲聞。則唯迦葉。其付菩薩。則

有 

X75n1513_p0284b01║閟於匣內而火𦦨不灰灰。噫。翻譯．讀誦．書寫．講

說。其明 

X75n1513_p0288a08║磨遠越[葸-十+夕]𦵇嶺。來乎此土。初無不立文字之說

（南泉普願始唱 

X75n1513_p0297c10║藏通言無。此表二教灰灰斷不生義。別圓言無。此表二 

X75n1513_p0299a10║竺墳。悟流水勝因。識銜啣珠善報者。舉袂揚塵。揮汗

成 

X75n1513_p0300c09║力可以鎮萬邦。王威可以伏兆庶。故金口之遺囑。鶴鶴 

X75n1513《釋門正統》卷 4 

X75n1513_p0303c16║慈雲懺主欲令台之白鶴鶴廟改祭為齋以救之。辨惑 

X75n1513_p0304a05║於蜀中。最為近古。然江淮京淅浙所用像設一百二十 

X75n1513_p0308b24║黑灰灰以問朔。朔曰。可問西域胡道人。世仍懵瞪。摩

騰 

X75n1513_p0308c01║至止。或以問之。曰。劫灰灰也。朔葢知之未盡乎。抑

亦知 

X75n1513_p0308c21║先是蜀郡鶴鶴嗚山張陵自號天師。造符水醮籙之術。 



X75n1513_p0314a11║収刈。恐致牙蘖。蒙𫎇知軍高子溶親詣行祠。隨即開

晴。 

X75n1513《釋門正統》卷 5 

X75n1513_p0318c07║竹外小梅初破顏。華表日斜丹竈冷。仙人化鶴鶴幾時 

X75n1513_p0320a21║考古正之。濫享者撤去。有白鶴鶴廟者。民尤神之。競

以 

X75n1513《釋門正統》卷 6 

X75n1513_p0327b23║慧才字曇遠。溫之樂清王氏。五歲師白鶴鶴怡芳祥符 

X75n1513_p0328a02║雷峯菴靜此徘徊。淅浙江莫謂音書隔。一日潮聲兩度 

X75n1513_p0330b21║可得相見。澡身。結印坐逝。二十五日火化西郭。而灰

灰 

X75n1513_p0331a05║略悔過謝罪。有曰。從來受迷。至今方斷。蒙𫎇師為我

發 

X75n1513_p0334a16║則不敢不勉。謹序本末。為之銘曰。釋迦世尊鶴鶴林滅 

X75n1513_p0334b15║免歸林下勤香火。放作閑雲野鶴鶴身。眾不忍奪志。而 

X75n1513_p0334c19║淨果法真咸高弟。形如老鶴鶴。語不阿世。撰金剛疏。

欲 

X75n1513《釋門正統》卷 7 

X75n1513_p0341a22║平江。請主北禪。正值九日。指座云。胸中一寸灰灰已

冷。 

X75n1513_p0341c11║多王梵志得人憎。是孔方兄灰灰頭垢面。只如此也好。 

X75n1513_p0341c22║景迂生云。淅浙江東西有天台教。通其說者無禪講之 

X75n1513_p0343b16║依智涌。頓悟圓宗。脩幹古貌。丹唇碧眼。若長松野鶴

鶴。 

X75n1513_p0343c15║講析殆徧。學徒雲集。十有五年。歲歉。行化淅浙西。

捐貲 

X75n1513_p0345b20║非時食果。師攻苦食淡。結喉長頸。狀如病鶴鶴。以窮

目 

X75n1513《釋門正統》卷 8 

X75n1513_p0360a20║杖䇿前邁至[葸-十+夕]𦵇嶺。積雪未解。有毒龍．飛沙

塞路。盤空 

X75n1513_p0360b02║心經。又西北行三百里。度一磧。至凌山[葸-十+夕]𦵇

嶺北隅也。 

X75n1515《續佛祖統紀》卷 1 



X75n1515_p0739b09║次。母陳氏。夢日[雨/貝] 褰裳得之妊。十二月乃娩。

氣貌奇 

X75n1515_p0739b15║先往北禪謁北峰印法師。次參蔣山琰淅浙翁。北峯住 

X75n1515_p0740a07║而厭且殆也。綠[竺-二+哀] 青箬西還大江之南。今七

十年矣。 

X75n1515_p0740a22║也。我哀無聲。我言無文。山中猿鶴鶴。間應斷魂。 

X75n1515_p0742a24║不為斷佛種人。延祐中瀋王遊江淅浙。集諸山碩德於 

X75n1515_p0742b11║欽省侍丞欲還里。至下邳。忽得微疾。[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 謂左右曰。吾 

X75n1515_p0742c05║時主淅浙東西名剎。從學者常數百人。師侍巾瓶盡得 

X75n1515_p0745b06║不耐紛[(虺-兀+(完-、))-虫+((厂@(既-旡))/寸)]。稍遇之

則引避。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 延慶酬應煩劇。即築溪 

X75n1515《續佛祖統紀》卷 2 

X75n1515_p0748b07║八日闍維時。祥雲五色天華散空。雲鶴鶴盤旋于上。火 

X75n1515_p0748c18║檛鼓而退隱於會稽山水間。人不知其為師。江淅浙丞 

X75n1515_p0749a19║具於年滿之後。遂發迹南湖。抗聲西淅浙松林。演唱於 

X75n1515_p0749c21║備[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問。八年秋得旨還山。營

別業於蘇城東。扁曰安 

X75n1515_p0750c06║以覺海弘慈廣濟之號。至正十六年淅浙坦左相康里 

X75n1515_p0752c16║師。褒贈佛智妙辨之號。江淅浙左相達爾鉄木爾領行 

X75n1515_p0753a07║未幾江淅浙丞相以鎮公住西天竺興福。又從之究大 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 1 

X76n1516_p0002c23║張騫知有佛教黑灰灰問胡道人十六祖付法 

X76n1516_p0006b18║鶴鶴林素左溪朗毗沙門祠 

X76n1516_p0014b06║辛酉三年 京師掘昆明池得黑灰灰。以問東方朔。朔 

X76n1516_p0014b08║曰劫灰灰也（北山錄）。壬戌 癸亥 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 2 

X76n1516_p0016b11║春風也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰○延光集）。壬申

十五年 

X76n1516_p0016c19║ 辛巳六年（蜀郡鶴鶴鳴山張道陵。號天師。造符水醮

籙之術。著道書二十四卷。陵死。子孫傳之。遂 

X76n1516_p0018a23║戊子十三 西天二十三祖鶴鶴勒那尊者。以法付師 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 3 

X76n1516_p0026a02║有餉鶴鶴者。遁曰。鶴鶴冲天之物。寧為耳目翫乎。遂

放之 



X76n1516_p0028c12║死灰灰。無以革囊見試。女遂凌雲而逝。顧歎曰。海水

可 

X76n1516_p0029b12║連理。生于廟廷。□□□園葱變為茝茝。以為美瑞。五月 

X76n1516_p0030c01║及智度論一百卷○法師僧[((素-糸)*力)/石]䂮。奉律精

苦。為秦主所 

X76n1516_p0030c02║重。自什入關。僧尼以萬數。頗多愆濫。遂以[((素-糸)*

力)/石]䂮為國僧 

X76n1516_p0031c11║諦曰。秦王餉也。年十歲出家。悟自天發。後因喚僧

[((素-糸)*力)/石]䂮 

X76n1516_p0031c12║名。諦又以麈尾示之。[((素-糸)*力)/石]䂮悟其乃弘覺先

師也。諦善講 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 4 

X76n1516_p0035b23║䇿。拜蒙𫎇遜凉王。加九錫。諭之曰。曇無讖道德廣

大。朕 

X76n1516_p0045b22║甞讀經。有群鶴鶴。下集階前。經終則去是年卒。 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 5 

X76n1516_p0048a14║寄絕。而山麓尤勝。誌公與白鶴鶴道人。皆欲之。因稟

武 

X76n1516_p0048a16║道人云。某以鶴鶴止處為記。誌公云。某以卓錫處為

記。 

X76n1516_p0048a17║已而鶴鶴先飛去。至麓將止。忽聞空中錫飛聲。誌公之 

X76n1516_p0048a18║錫。遂卓於山麓。而鶴鶴驚止他所。道人不懌。然以前

言 

X76n1516_p0054a19║寺至山。吼淚不息。又建塔之始。白鶴鶴一雙。遶墳鳴

唳。 

X76n1516_p0058a05║者。中世假托。俗人未悟。仍有祇崇。麴[麩-夫+薛]

是味。喪昧虗 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 6 

X76n1516_p0060c15║弁。剃須髮。衣納杖錫聽。講談玄誓。欲枯木其形。死

灰灰 

X76n1516_p0068b21║集。犬鼠同食。偶失一鼠。意必犬殺之。即責犬。犬便

銜啣 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 7 

X76n1516_p0082b22║月遷逝。焚之唯舌不灰灰○五月。帝為太穆皇后追福。 



X76n1516《釋氏通鑑》卷 8 

X76n1516_p0087a21║顱巨大。五岳隆起。眉目長廣。顙頰濃張。龜行鶴鶴

視。聲 

X76n1516_p0092b24║於天下。實為寒灰灰發焰。朽骨生肌矣（本傳）。 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 9 

X76n1516_p0099c03║潤州鶴鶴林寺徑山大師元素示寂。左補闕李華製碑。 

X76n1516_p0099c07║鶴鶴山西原。州伯邑宰。執喪師之禮。故齊翰張均梁昇 

X76n1516_p0103c03║（德宗。遣使召懶懶瓚。瓚方撥牛糞火。尋煨芋食之。

寒涕垂膺未甞答。使者且勸拭涕。瓚曰。我豈有工夫。為俗人拭 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 10 

X76n1516_p0109c24║寂。敕塟[灞-雨+襾]㶚陵。諡曰大覺傳燈紀師。十二年

二月晦日 

X76n1516_p0112a21║西驅錫逾紀。秦人蒙𫎇利益眾。天官顧公。夏官韓公。

廷 

X76n1516_p0113a06║以至怡智遺形。則雙烏入掌。索噉不去。灰灰心與物。

則 

X76n1516_p0113a20║然。答以偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。

我 

X76n1516《釋氏通鑑》卷 11 

X76n1516_p0116a07║自釋。玄立進五篇。有鶴鶴背傾危龍背滑。君王且住一 

X76n1516_p0116c11║與鶴鶴羣。多年塵土自騰騰。雖著伽梨未是僧。今日歸 

X76n1516_p0122a17║漸當暑毒。繫於縲絏。京畿及天下諸州。見禁囚。遞

減 

X76n1516_p0123b04║淅浙東饑疫。幼璋禪師。於溫台明三郡。收瘞遺骸數

千。 

X76n1516_p0125b23║改。孤雲野鶴鶴何天而不可飛。乃入豫章之西山。後入 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 1 

X76n1517_p0138c13║（頑嚚）生在佛前（慢嫉）生在佛後（懶懶怠）聾盲瘖

瘂（謗法）世智辨 

X76n1517_p0139c01║藥術。不在爇限。降此悉灰灰。緣是聖教靈跡。及阿育

王 

X76n1517_p0141a08║年鑿昆明池。於下際。悉是灰灰黑。武帝以其事。問東

方 

X76n1517_p0141b22║乙丑 改元鼎。三年。鑿昆明池極深。惟見灰灰黑。無



復 

X76n1517_p0141c02║天地大劫將盡。則劫燒。此灰灰墨乃劫燒之餘也。 

X76n1517_p0142b08║經書。混堆一處。以火驗之。不灰灰燼為真。燼者為

偽。帝 

X76n1517_p0142b12║密祐。若全不壞。法興此土。教化眾生。隨𦦨成灰灰。

此土 

X76n1517_p0142b13║眾生。不聞佛法。言訖火𦦨亘天。儒道二書。皆為灰灰

燼。 

X76n1517_p0142c02║當年道教灰灰（翻譯名義）。 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 2 

X76n1517_p0144a04║逮于大隋。其間京邑將若蝟毛。鵄蹲鶴鶴立之都。二十 

X76n1517_p0150c22║結之。燒為灰灰末。投水中。灰灰若成繩。病不可愈。

須臾浮 

X76n1517_p0151a16║八百餘人。[言*恣]𧫎受什旨。更令出大品。什持梵本。

興執舊經。 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 3 

X76n1517_p0160b14║遞 為法王（僧史）。 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 4 

X76n1517_p0163b07║麓尤勝。誌公與白鶴鶴道人皆欲之。因啟武帝。帝以二 

X76n1517_p0163b09║以鶴鶴止處為記。誌公云。某以卓錫處為記。已而鶴鶴

先 

X76n1517_p0163b10║飛去。至麓將止。忽聞空中錫飛聲。而鶴鶴驚止他處。

錫 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 5 

X76n1517_p0172a04║見一小蜂。來螫其面。即為大蜂咬殺。銜啣至師前。師

入 

X76n1517_p0173c09║駕鶴鶴。此區中之教也。至於止惡尚仁。勝殘去殺。並

有 

X76n1517_p0175a03║己酉 開皇九年。陳禎 明三年正月。後主降。封為長 

X76n1517_p0175a04║城公。叔寶於禎 明元年時。江南妖異特異。臨湖草久 

X76n1517_p0175b16║表辭帝。託以外護。帝哀甚。葬日百僚縞服送。內史蒒

𦴫 

X76n1517_p0176b04║三寶弟子。蒙𫎇三寶力。為蒼生君父。今故分布舍利起 



X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 6 

X76n1517_p0181a21║全真守一。是謂玄門。軀驅馳世務。尤乖宗旨。朕膺期

御 

X76n1517_p0183c01║荷鞠育之恩。長蒙𫎇族養之訓。蓼莪之念。何日云忘。

罔 

X76n1517_p0193b11║必他憂。歎圓案中。赦流天下。實為寒灰灰發焰。朽骨

生 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 7 

X76n1517_p0203a12║迎佛骨於鳳翔。御樓以觀。舁入大內。又令諸寺遞 令 

X76n1517_p0204b13║壽至八十有三。豈必皆夭且亂耶。韓愈。攘[示*夬] 厲

色而 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 8 

X76n1517_p0207a08║似鶴鶴形。一株松下兩凾經。我來問通無餘事。雲在青 

X76n1517_p0208b03║屠宗密。欲剃其髮而慝之。其徒不可。乃奔鳳翔。為[愍

-民+幸]  

X76n1517_p0208c07║賦詩以自釋。玄立進五篇。有鶴鶴背傾危龍背滑。君王 

X76n1517_p0212b12║絏。京畿及天下諸州。見禁囚遞 減死一等○十二月。 

X76n1517_p0213a23║改也。孤雲野鶴鶴。何天不飛。乃入豫章之西山。後入

蜀。 

X76n1517_p0214b12║鶴鶴乃負體之禽。服氣吞霞。終是世間之邪法。納火煉 

X76n1517_p0214b16║鎮玄機於道表。知妄想於心田。略茲控鶴鶴之時。諦聽 

X76n1517_p0217a22║韓摧佛佛非摧。法門若也無靈驗。應作中華一聚灰灰。 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 9 

X76n1517_p0219b21║風雪又歸來。入門懶覩妻兒面。撥盡寒爐一夜灰灰。途 

X76n1517_p0223a02║天壽）。一炷清香滿石樓（遍法界自在灰灰息也）。帝

覧注罷。賜劄子曰。 

X76n1517_p0223a23║平。僧熟視若水。久之不語。以火箸書灰灰。作做不得

三 

X76n1517_p0223c14║乾竺客。平淡少陵才。究道情何篤。爭名念已灰灰。山

林 

X76n1517_p0228c23║曰。鶴鶴鳴峯前。聲聞于天。瀑布之下。思如涌泉。望

之毅 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 10 



X76n1517_p0229c17║給事吳公芾。謂簡堂機禪師曰。古人灰灰心泯志於千 

X76n1517_p0233b19║朝特地新。昔為比丘相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。

頭 

X76n1517_p0233b22║那。頂戴寶冠。為顯真中有俗。文殊老叟。身披鶴鶴

氅。且 

X76n1517_p0233c22║特賜宸章。頒行天下。仍許僧尼重新披削。實謂寒灰灰 

X76n1517_p0234a04║藉。吹盡當年道教灰灰（本寺石刻）。 

X76n1517《歷朝釋氏資鑑》卷 11 

X76n1517_p0243b03║如死灰灰也。於是稱旨。賜號慧辯禪師○上在重華宮。 

X76n1517_p0244b11║礙。十洲三島鶴鶴乾坤。四海五湖龍世界。下座包腰便 

X76n1517_p0247a15║色轉乖違。青山綠水明玄旨。鶴鶴唳鸎啼顯妙機。有意 

X76n1517_p0250a01║分燈何惜照群迷。信緣定旨幡然起。杖錫凌空鶴鶴與 

X77n1521《(古今圖書集成)釋教部彙考》卷 1 

X77n1521_p0008a09║世祖神䴥□年。詔沮渠蒙𫎇遜。送沙門曇摩讖詣京師。 

X77n1521《(古今圖書集成)釋教部彙考》卷 4 

X77n1521_p0034c15║夷。知獎眷怜。逮兼父子。戴天負地。感涕難勝。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 迫衰 

X77n1521_p0039a12║正如莊子形固可使如槁木。心固可使如死灰灰。老子 

X77n1521《(古今圖書集成)釋教部彙考》卷 6 

X77n1521_p0054c08║鳥白鶴鶴連日畢集。一夕檜柏生金色花。徧於都城。金 

X77n1521_p0055a19║有紅鳥白鶴鶴。盤旋飛繞。續又命尚書呂震。都御史王 

X77n1521《(古今圖書集成)釋教部彙考》卷 7 

X77n1521_p0063b04║㲲。周帀蒙𫎇𧂐。上作大轝牀。似此間輲車。但無龍魚

耳。 

X77n1521_p0063c08║昆明池。底得黑灰灰。帝問東方朔。朔曰。可問西域道

人。 

X77n1521_p0063c09║知是劫灰灰。又知佛法自武帝時已入中國矣。今人惟 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 1 

X77n1522_p0067c19║ 晉法遇 晉僧[((素-糸)*力)/石]䂮 晉曇摩流支 

X77n1522_p0073b20║餘皆以亂離散失。初武帝之開昆明池也。得黑灰灰於 



X77n1522_p0073b22║人。及是而問蘭。蘭曰此過去劫。世界壞時。劫燒灰灰

也。 

X77n1522_p0077b04║以五色絲作繩。結之燒為灰灰末。投水中。灰灰若出水

還 

X77n1522_p0077b05║成繩者。病不可愈。灰灰浮為繩自若。未幾資亡。光亦

尋 

X77n1522_p0078b01║語聞者。禍起不測。眾多遁去。賢不以為意。僧[((素-

糸)*力)/石]䂮道恒 

X77n1522_p0078b04║等四十餘人渡江。姚興驚。詬[((素-糸)*力)/石]䂮等。即

遣使追之。不可。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 5 

X77n1522_p0103a22║寶矣。自爾每聞空中香氣樂音。及娩白鶴鶴鷄集。襁褓 

X77n1522_p0107b09║遞 授。衣以表信。法乃印心。苟得其人。何患不信。

吾今 

X77n1522_p0108b16║薩焉。開元中。京口牧韋銑遣沙門僧汪。迎居鶴鶴林寺 

X77n1522_p0108c02║而化。壽八十五。以其月二十一日。奉全身塔於黃鶴鶴 

X77n1522_p0113a13║來往者。時有星冠羽帔之士。御鶴鶴乘鸞以過之。談論 

X77n1522_p0114b17║由丹徒。謁素禪師於鶴鶴林。素謂之曰。子能從吾遊

乎。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 6 

X77n1522_p0117b01║京洛。至唐別。見一山[葸-十+夕]𦵇蒨可愛。問之鄉人

曰。此紫玉 

X77n1522_p0119c09║以中承廉問淅浙東。下教悉廢管內寺院之學徒散逸 

X77n1522_p0124a03║曰。雲在天水在缾。翱述偈曰。練得身形似鶴鶴形。千

株 

X77n1522_p0125a12║至今存。又超岸者丹陽人。先依鶴鶴林素禪師。天寶二 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 7 

X77n1522_p0134c24║宿長坐不臥。屹若椔椔杌。天下謂之石霜枯木眾。光啟 

X77n1522_p0138b02║所施而去。僧問。掩息如灰灰時如何。答猶是他家公

幹。 

X77n1522_p0139a05║報齡七十三。臘五十二。時司空楊公習。方制置淅浙

右。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 8 

X77n1522_p0140a12║上謁遽別。仍以詩謝曰。雲鶴鶴性孤單。爭堪名利關。

銜 



X77n1522_p0143c21║外傳。甞禪寂。群鶴鶴馴狎庭際。若聽法狀。靜恐有見

者。 

X77n1522_p0144b03║付曰。華表柱頭飛木鶴鶴。問路逢達道人。不將語默

對。 

X77n1522_p0147a02║光自井出。明滅不恒。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂其

徒曰。吾報盡矣。自是絕 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 9 

X77n1522_p0149a18║灰灰聚。眾共埋骨其所。而樹塔焉。 

X77n1522_p0150a13║以所臥束草焚。至明骸骼俱化。唯餘灰灰燼耳。夫以束 

X77n1522_p0150c16║嗟悼相雜。俄獲舍利於灰灰燼間。莫可計。時春秋八十 

X77n1522_p0150c24║摧聲息。灰灰燼迸散。噫亦可謂勇猛精進者已。則是年 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 10 

X77n1522_p0157c13║助其役。蓋其平生未甞畜長也。開元中。屬微疾。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 弟 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 11 

X77n1522_p0160c13║其神俊。聊復畜之耳。有餉鶴鶴者曰。爾冲天之物。寧

當 

X77n1522_p0162c23║晉僧[((素-糸)*力)/石]䂮出傅氏。潯陽人也。晉河間郎中

令遐之元子 

X77n1522_p0163a04║濟頹緒。[((素-糸)*力)/石]䂮法師早有學譽。晚以德稱。

可為國僧主。僧 

X77n1522_p0163a05║遷為悅眾。法欽慧斌為僧錄。給車輿吏力。[((素-糸)*

力)/石]䂮資侍中 

X77n1522_p0163a07║七年。勑加親信。仗白身從。各三十人。僧正之職自

[((素-糸)*力)/石]䂮 

X77n1522_p0163a08║始也。然[((素-糸)*力)/石]䂮持身甚儉。而說法無怠。歿

於大寺。壽七十。 

X77n1522_p0165a09║什僧[((素-糸)*力)/石]䂮。使勸諭之。必欲其反初服。什

[((素-糸)*力)/石]䂮皆奏章。敷敘 

X77n1522_p0165c08║道龜茲沙勒。登[葸-十+夕]𦵇嶺。望雪山障霧千里。有

大江湍駛。 

X77n1522_p0166c15║諸國。又自于闐西南二千里。登[葸-十+夕]𦵇嶺。而同

侶九人退 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 12 



X77n1522_p0168c13║沙塵蔽空。使追騎無所見。急則以[葸-十+夕]𦵇塞鼻通

氣。投身 

X77n1522_p0173a03║部伍。吼淚至葬所不已。塔始建。有白鶴鶴一雙。繞塔

鳴 

X77n1522_p0174a18║衣衲杖錫。誓欲枯木其形。死灰灰其慮。棄捐識業。以

求 

X77n1522_p0175b11║人星不見。茲其所以關系者。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

不重歟。先見布謂人 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 13 

X77n1522_p0177c08║說無益。更脩前行。形若槁木。心如死灰灰。於是色想

除。 

X77n1522_p0179c11║素曰。久被繫必愁。宜作愁賦。[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 左右給紙筆。觀攬筆 

X77n1522_p0182b06║得與此人同時。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 非福邪。齊

王暕欽渴談論。時沙門 

X77n1522_p0182b19║徒眾五百。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 莫出其右者。暉

亦蔽於巧佞。不能知也。 

X77n1522_p0183a05║心腹殊劇。時白厓鳴鶴鶴諸方士。皆莫治。遂遣長史張 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 14 

X77n1522_p0189b02║飯已欲去。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 曰。已暮。因留

宿。晤語至夜分。梵僧多稱 

X77n1522_p0189b07║目接尊容也。禮師[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 左右。歎

賞久之。且宣言於眾。以 

X77n1522_p0190b07║法強壯。即踰[葸-十+夕]𦵇嶺。過流沙凡十有八年。達

于京師。開 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 15 

X77n1522_p0199c04║亦豈復[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 身命哉。因遁居汲之

西山訖三年。誦法華 

X77n1522_p0201b03║譯。每設大齋。琮為宣導。曲盡衷誠。帝[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 之感動。住晉 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 16 

X77n1522_p0203a08║間者。以不知所嚮而問。其人則遭灰灰面之辱。通時雖 

X77n1522_p0203a10║得脫杻械。辭鉗[金*犬] 矣。抵州委二男二女并妻於僧

尼 



X77n1522_p0205a21║歷三朝。政移六帝。頻嬰寵[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]

。履接綸音。外則王公卿 

X77n1522_p0205c22║先生既能開關延敵。焉得息鼓偃旗。便爾敗績。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 謂 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 18 

X77n1522_p0224c17║台道土士潘志清。襄陽朱放。南陽張繼。安定皇甫曾。

范 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 19 

X77n1522_p0238c22║二寺。寺有沙門智[((素-糸)*力)/石]䂮智猛。相繼敷闡。

方杜威僭號。高 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 20 

X77n1522_p0246b12║四日示寂。壽五十。臘三十。葬黃鶴鶴山之南原。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 21 

X77n1522_p0257c22║梁法通出褚氏。河南陽翟人。晉安東將軍[((素-糸)*力)/

石]䂮之後也。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 22 

X77n1522_p0261b01║縣。祖齊。右軍將軍。父僧達梁臨川王[言*恣]𧫎議。璚

身長七 

X77n1522_p0262c12║遞 互弘闡。輪下三百餘人。成器傳燈可五十。慧品法 

X77n1522_p0265a19║於是結友西行。以求之。僅達[葸-十+夕]𦵇領。路沮而

旋。然梵言 

X77n1522_p0265b04║興皇朗公講。繼而自開大品四論。當時雖淅浙東弘匠。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 23 

X77n1522_p0275b06║唐吳興法海字文允。生丹陽之張氏。少𨽻鶴鶴林寺薙 

X77n1522_p0275c11║誦儀對御二卷。春秋六十一。臘二十九。闍維收灰灰中 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 24 



X77n1522_p0279b21║得矣。火息見之灰灰燼中。卷軸不壞如新。今藏簡靜尼 

X77n1522_p0281c10║關中。輒名呼䂮。僧主[((素-糸)*力)/石]䂮咄曰。童子而

名我。誰使之耶。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 25 

X77n1522_p0292a19║明日亦如之。同侶歎異焉。久之反居蒙𫎇山之麓。會亢 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 27 

X77n1522_p0309a12║復葬。後得一指灰灰爐中。起塔曰指塔。以著見。 

X77n1522_p0309a18║時至。有鳥銜啣果為供。達多私念曰。猿猴獻蜜。佛且

受 

X77n1522_p0311a12║指則二果也。是知湛寔初果云。築塔人頭山。其石灰灰 

X77n1522_p0311c18║禪學於[葸-十+夕]𦵇嶺迤東。汝其最矣。留住嵩嶽寺。

寺有泉。常 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 28 

X77n1522_p0315c22║譬猶剝[葸-十+夕]𦵇。要當重重去盡。然後得淨。倫答

以為本來 

X77n1522_p0320c13║瓚獨坐召一大虎前伏。出尺箠使銜啣之曰。宜為吾痛 

X77n1522_p0323a09║漢狂僧者始見於洛陽告成縣徧村落。乞石礦灰灰力 

X77n1522_p0323a13║山為睿陵。有司計用甎。瓦數百萬。用礦灰灰無算。甎

瓦 

X77n1522_p0323a14║則就陶之可得。若礦灰灰則莫知所出。執事者方以為 

X77n1522_p0323c06║鱗則投沙灰灰其中。使不可食。及薙落。頂有香氣。如

爇 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 29 

X77n1522_p0330b23║憂之。南康王子琳訪公禍福。公以香鑪舉覆其灰灰曰。 

X77n1522_p0334a16║而創寺。名曰雙林。其樹連理祥煙。周繞。有雙鶴鶴棲

止。 

X77n1522《新修科分六學僧傳》卷 30 

X77n1522_p0343a06║代薪樵。時從漁者得鯉鯽。則擲烈焰中。視其跳躍灰灰 

X77n1522_p0343a08║頮。頮則天輒陰雨彌旬浹。占者每驗。將死。先飲灰灰

潘。 

X77n1522_p0343c08║遮挽之。所至不能去。夜宿鶴鶴林寺。晨起曳高齒木屐 



X77n1523《名僧傳抄》卷 1 

X77n1523_p0347b18║偽秦長安大寺釋僧[((素-糸)*力)/石]䂮一 

X77n1523_p0351b24║覺戾。分為灰灰粉。今得接見。重荷生造。勑問置誰為

賊。 

X77n1523_p0354b11║為宗。論議清辨。與惠整𪬈齊名。其高談玄勝。以理會

心。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 2 

X77n1524_p0374b06║即西隅益建精舍。率眾修念佛三昧。有白鶴鶴廟。居民 

X77n1524《補續高僧傳》卷 3 

X77n1524_p0384a15║松野鶴鶴之態。後智涌頓悟圓旨。出世歷住五剎。皆兵 

X77n1524_p0385b24║胸中一寸灰灰已冷。頭上千莖雪未消。老步只宜平地 

X77n1524《補續高僧傳》卷 4 

X77n1524_p0395b04║敗之餘。標異於煙滅。灰灰飛之際。豈非行業堅白神氣 

X77n1524《補續高僧傳》卷 5 

X77n1524_p0396c23║萃超羣。卓然如孤鶴鶴之在鷄羣。初主水月。次遷南通 

X77n1524《補續高僧傳》卷 6 

X77n1524_p0402b12║與鶴鶴羣。多年塵土謾騰騰。雖著方袍未是僧。今日修 

X77n1524_p0406a03║雙足。放百寶光明。汝道吾今放多少。侍者曰。昔日鶴

鶴 

X77n1524《補續高僧傳》卷 7 

X77n1524_p0413b04║端的。始覺從前滿面灰灰。稱者謂。師作偈絕精峭。此

蓋 

X77n1524_p0414b17║牛山。山去丹陽數十里。人跡罕。至庭養猨鶴鶴孔雀鸚 

X77n1524_p0416a16║解衣帶縛其腰。明日杖策尋之。衣帶[聯-耳+糸] 松枝

上。蓋松 

X77n1524_p0418b23║排一箇半箇。先達出來。遞 相開發。祗是與諸人作證 

X77n1524《補續高僧傳》卷 8 



X77n1524_p0423a24║景德寺。試經得度。師清癯。行步遲緩。眾中望見。如

鶴鶴 

X77n1524《補續高僧傳》卷 10 

X77n1524_p0436a06║比丘相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林

泉 

X77n1524_p0436a09║顯真中有俗。文殊老叟。身披鶴鶴氅。且要俛順時宜。

一 

X77n1524_p0436a22║許僧尼重新披削。實謂寒灰灰再𦦨枯木重𦯕。不離俗 

X77n1524_p0436b04║灰灰。建炎三年春。示眾舉臨濟入滅因緣。師曰。正法

眼 

X77n1524_p0438c20║如孤鶴鶴。寶公骨冷嗔不聞。却有老泉來喚人。電眸虎 

X77n1524《補續高僧傳》卷 12 

X77n1524_p0452a17║日欲游諸方。鄉人送者求頌。有水流須到海。鶴鶴出白 

X77n1524_p0454c18║文字語言耳。向去皆止之。唯身心若槁木死灰灰。今時 

X77n1524_p0459b04║塔與菴。灰灰吾骨兮山河。言已矢兮勿鑱。越二日沐

浴。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 13 

X77n1524_p0466b12║天蒙𫎇蒙。歸依大士極嚴恭。隱身刀鑷冀母逢。十年瀛 

X77n1524_p0467b22║即中峰下。闢室以居。松下畜一鶴鶴。自號鶴鶴松主

人。每 

X77n1524_p0467b23║朝夕瀹茗款客。引鶴鶴起舞。顧影蹁蹮。翛然自得。外

慮 

X77n1524_p0467b24║不入于心。忽一日鶴鶴死。賦詩悼之。不踰年。師亦厭

世 

X77n1524《補續高僧傳》卷 14 

X77n1524_p0471b14║顙。昂然如鶴鶴峙雞羣。文思泉湧。有持卷軸求詩文

者。 

X77n1524_p0472b04║舍利累累。出灰灰燼中。塔于東岡。學士宋景濂。為之

銘。 

X77n1524_p0474b01║纍然生。人競折枝取之。淘汰灰灰土。獲者亦眾。門人

等。 

X77n1524_p0475b24║五色舍利。齒舌數珠皆不壞。紛然爭取。灰灰土為盡。

師 

X77n1524《補續高僧傳》卷 15 



X77n1524_p0481a20║今日冷灰灰豆𪹼。莫是貧人得寶耶。師曰。寶即不得。

得 

X77n1524_p0481b16║覺澄。山後蔚州人。十歲不茹葷。從雲中天暉[日/〦/水]

公落 

X77n1524《補續高僧傳》卷 16 

X77n1524_p0487c08║二月八日。微疾端坐而逝。闍維。得堅固子無算於灰灰 

X77n1524_p0489b04║近者。如嬰兒之傍慈母也。出城多至普德。臞鶴鶴悅

公。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 17 

X77n1524_p0490a18║垂楊埭。祭用牛。牛銜啣刀奔至師所。逐者踵至。師解

袈 

X77n1524_p0490b18║遞 求瞻禮之弗暇。一如利欲之相誘。總計前後。領戒 

X77n1524《補續高僧傳》卷 18 

X77n1524_p0492b12║月下。悞他千里鶴鶴飛來。尉至。讀其詩乃止。宣和元

年。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 19 

X77n1524_p0502a03║天涯。可憐松頂新巢鶴鶴。猶憶籬邊舊種花。好把犬猫 

X77n1524_p0502b10║身危坐灰灰燼中。曾無少損。黑而有光。奇矣。有司以

聞 

X77n1524_p0504b04║祥光。青鳥白鶴鶴。連日畢集。一夕檜柏。生金色花。

徧 

X77n1524_p0505b17║相。七歲投白鶴鶴寺出家。九歲。有王居士者。引之入

蜀。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 20 

X77n1524_p0507c19║雨必驗。須臾秉炬自焚。烟𦦨凌空。異香撲人。羣鶴鶴

飛 

X77n1524_p0508b11║夜冰河中發𦦨。虗空燒作一堆灰灰。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 22 

X77n1524_p0514b10║及。萬曆二年。出山。隨喜止[鎣-(冗-几)]𨧿華山。[鎣-

(冗-几)]𨧿華與峨眉。相拱 



X77n1524_p0514b23║葢視峨眉[鎣-(冗-几)]𨧿華之勝。不相遠也。師為人。一

味真實。捍 

X77n1524_p0515c06║之外無長物。飄然若浮雲之聚散。孤鶴鶴之往來。苟非 

X77n1524《補續高僧傳》卷 23 

X77n1524_p0517b19║實承灰灰燼之餘。師鳩工庀徒。創建禪宇。凡為屋千

楹。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 24 

X77n1524_p0526b05║道者。誰信寒灰灰有煖烟。 

X77n1524《補續高僧傳》卷 25 

X77n1524_p0534a22║雲孤鶴鶴。飄飄然無與於斯世。一時名公多重之。瘳道 

X77n1524《補續高僧傳》卷 26 

X77n1524_p0535a12║既蒙印記。挈杖出閩關。履淅浙過淮。多逢哲匠。至金

臺。 

X77n1524_p0535a24║鳴懷。悠然可誦。過金山有句。月現潛龍影。雲籠老鶴

鶴 

X77n1524_p0539c20║勿煩爾。但為歌一篇好詩。問何詩佳。曰。崔題黃鶴鶴

樓 

X77n1524_p0542a04║補綴成編。扄公以鶖子之多聞。兼茂先之博物。既銜啣 

X77n1526《武林西湖高僧事略》卷 1 

X77n1526_p0581b15║即貢於禮部。道由丹徒。遇鶴鶴林玄素禪師。得指入道 

X77n1532《華嚴經感應略記》卷 1 

X77n1532_p0633c21║塔終南山。未幾。有梵僧至闕。表稱於[葸-十+夕]𦵇嶺

見二使者 

X77n1533《華嚴感應緣起傳》卷 1 

X77n1533_p0639c19║瑞鳥銜啣花 

X77n1533_p0639c24║供養。後感瑞鳥。形色非常。銜啣花入室。旋繞供養。

再三 

X77n1533_p0640b07║潔。勃然穢之。其僧食已。乃潄以灰灰水。閉戶而誦華



嚴。 

X77n1533_p0646b16║時。觸水淋其手背。而未嘗用灰灰泥洗之（或用皂角丸

亦得）。所 

X77n1533_p0646b17║用灰灰泥。律制七度。今但二三。緣此觸尚存。禮佛誦

經。 

X77n1534《華嚴經持驗記》卷 1 

X77n1534_p0647c07║乏奇緣。凡聖實無差別。雖復如古所云。異鳥銜啣花。

海 

X77n1534_p0650b13║因轉讀。函發異光。此經遞 授於今五代。有清淨轉讀 

X77n1534_p0651b18║異。銜啣花入室。旋繞供養。時以為精心所感。 

X77n1534_p0654a08║用灰灰泥洗之（或用皂角丸亦可）。所用灰灰泥。律制

七度。今但二 

X77n1535《智者大師別傳註》卷 2 

X77n1535_p0675c13║密。此教之所由作也。暨鶴鶴林示滅而法綱散。神足隱 

X77n1535_p0676b04║燎。寺灾而文亦俱灰灰。端記濫漬法緣。思報恩德。首

捎 

X78n1539《法華靈驗傳》卷 1 

X78n1539_p0001b14║ 仙鶴鶴來儀 野鷄轉報 

X78n1539_p0002c03║舌不焦爛。言訖而終。至於闍維。舌界不灰灰。委見梁

僧 

X78n1539_p0003b19║主簿。鱗麟德中玲鄉人死。之冥道與玲相見。玲問鄉人 

X78n1539_p0004a18║君[袖-由+莫] 內有五百錢。家中有牛可直千五百。至

家[言*恣]𧫎阿 

X78n1539_p0004a19║婆。努力為妾寫法華經。妾即得離此苦。將妾此語[言*

恣]𧫎 

X78n1539_p0010a07║龍天請講鬼虎欽風仙鶴鶴來儀野雞轉報 

X78n1539_p0010b08║仙鶴鶴來儀 

X78n1539_p0010b12║有一鶴鶴從外飛來。於殿下池中三度含水噴洒於地。 

X78n1539_p0011a22║有白鶴鶴來翔以應嘉瑞。副後不知所終。 出弘贊第 

X78n1539_p0011c16║[雨/沫] 霂。所患都愈。平復如常。信知福力誠不可量

也。 

X78n1539《法華靈驗傳》卷 2 

X78n1539_p0015b07║方蒙聞許。乃於彌勒宮前方石上遂其先志。身並灰灰 

X78n1539_p0015b10║燒此甲。以灰灰塗之。人或玷汙像即移去。其行道之處 



X78n1539_p0020c06║蕩盡。元軌迴。嗟歎莫窮。因令人撥灰灰取金銅軸頭。

忽 

X78n1540《法華經顯應錄》卷 1 

X78n1540_p0026a10║闍維。舌果不灰灰。委見梁僧傳及晉書。南山感通傳韋 

X78n1540_p0035b16║東薜薛氏為第五子。生而能言宿世事。不樂處俗。意復 

X78n1540《法華經顯應錄》卷 2 

X78n1540_p0045b04║寂滅從茶毗。煙盡火滅。舌且不灰灰。先是厥父讀誦法 

X78n1540_p0049a08║得道者遞 相度脫。前後命終各執青蓮華往生淨土。 

X78n1540_p0049c23║不灰灰。靈芝大智律師仰師之德。題曰。余歷觀三代高 

X78n1540_p0052c01║餘灰灰涌動。試拂尋之。偶得舍利二十餘粒。眾復擁

觀。 

X78n1540_p0052c03║與灰灰竟而撤盡。有人得一齒。藏于篋。富室願樂之。

授 

X78n1540_p0053b06║省著作黃庭堅曰。攝意持經盡劫灰灰。人間處處妙蓮 

X78n1540_p0057a03║蕩盡。元軌迴嗟歎莫窮。因令人撥灰灰取金銅軸頭。忽 

X78n1540_p0062a03║名。迎歸于延慶寺。忽感微疾。至瞑目時。即起跏趺。

薜薛 

X78n1541《法華經持驗記》卷 1 

X78n1541_p0065b03║化。惟舌不灰灰。 

X78n1541_p0079c21║延燒。庄屋俱燼。軌令撥灰灰。取金銅經軸。則見外箱

已 

X78n1541_p0079c22║灰灰。經獨宛然。潢色不改。貞觀五年事。 

X78n1541《法華經持驗記》卷 2 

X78n1541_p0081a16║垂肩。焚香揖聽良久。誦已。設秫秫飯杞菊。馨若甘

露。䞋 

X78n1541_p0088c08║後乃淨洗如法。按洗滌法。先用土灰灰。後用澡豆（即

肥皂） 

X78n1541_p0088c19║日盈萬指。有白鶴鶴自空而下。旋繞法筵數匝。聽畢戞 

X78n1542《觀音經持驗記》卷 1 

X78n1542_p0096b06║忽見雙白鶴鶴飛集子喬身畔。雙足已脫械外。驚起視 

X78n1542《觀音經持驗記》卷 2 



X78n1542_p0102a13║菩薩．羅漢．天花．寶塔．龍．鳳．獅．象。又有紅

鳥．白鶴鶴盤旋 

X78n1542_p0103c06║發其篋。果六百金。悉入私[(索-糸)/石/木] 。曉起。見

僧從水出。向前 

X78n1542_p0103c10║寧。所至驛。遞 延僧道薦度。疏中又不敢直書其故。

唯 

X78n1543《東林十八高賢傳》卷 1 

X78n1543_p0121a14║盖其心手相忘。筆與神會。而妙出意表。故能奴隷[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁]  

X78n1546《新修往生傳》卷 1 

X78n1546_p0147a11║十方來歸。彌陀心內眾生。新々新攝化。眾生心中 

X78n1546_p0147a12║淨土。念々念往生。質託寶蓮。不離當處。神超多 

X78n1546_p0148a22║然所憇去水猶遠。々遠以杖扣地曰。若此可居。當 

X78n1546_p0149a16║幸由像季。講道遺教。願乘少善。剢 （〔考〕剢 寶

集作剋）奉彌 

X78n1546_p0149b13║□（〔考〕寶集作引。）唯佛犬若（〔考〕犬若寶集作

大慈）與念俱尤（〔考〕尤寶集作至）々至千于 

X78n1546_p0149b22║死。昧昧如癡哉。後七年（〔考〕年寶集作日）蘭等俱

死。々死時 

X78n1546_p0149c04║自覺乘彼金臺。々臺中流出光明。若諸寶聚。又見 

X78n1546_p0149c14║之廬阜。以詫于遠公（〔考〕公下寶集有遠公此書恐

脫。）曰。官祿巍々巍。 

X78n1546_p0149c19║周續之。畢頴之。張秀實等。同來依遠。々遠曰。 

X78n1546_p0150a08║大池。其池蓮花。青白相間。其水湛々湛。若無畔 

X78n1546_p0150c12║曰。汝徒未能性（〔考〕性寶集缼）陞安養脫娑婆。驅

（〔考〕驅寶集作區）々驅 

X78n1546_p0150c23║網。暨頻伽命々命（〔考〕命々命寶集作共命）之鳥。

來現其前。 

X78n1546_p0151b11║雲。々雲出寶光。前以照盛。是時。諸尼糓扉問病。 

X78n1546_p0151b22║四月十一日。像於眉間。大放光明照□（〔考〕缺字寶

集有寺々寺內三字） 

X78n1546_p0151c11║尒後果成百部。々部袟（〔考〕袟寶集作帙）既滿。病

亦隨損。進 

X78n1546_p0151c16║々年八十餘。無病而卒。 

X78n1546_p0152b02║皆貫精奧。後入剡白山靈鷲寺。々寺僧夜夢。人擁 

X78n1546_p0152b05║僧競歎其事。奇柔。々柔曰。□□（〔考〕缺字寶集有吾

為鬼）物。見 

X78n1546_p0152c18║役 々 。其止無曰（〔考〕曰寶集作日）地獄諸苦。

不可以不懼。 



X78n1546_p0153a21║於靜觀中。數々數泛漾紅蕖。於池面連玉沼。珍奇 

X78n1546_p0153b06║與子。植因淨業。正以西方為期爾。思曰。區々區 

X78n1546_p0153b07║之意。敦敢忌之。但[馬*兼]𫘕（〔考〕[馬*兼]𫘕寶集作

願）驥尾不拒蒼蠅耳。 

X78n1546《新修往生傳》卷 2 

X78n1546_p0163b18║緣。不向西方大小便利涕唾。不背西坐。聲々聲 

X78n1546_p0163b20║錢。其色鮮白遍滿虛空。大眾以手承花。人々人 

X78n1546《新修往生傳》卷 3 

X78n1546_p0160a21║歸寂。通見白鶴鶴孔雀行列西下。又見蓮華光相。託生 

X78n1546_p0161b08║苦。名冠二淅浙。愽習教觀。而專志安養。甞要期般舟

三 

X78n1546_p0161b10║以死自誓。遂於道場四角。各置灰灰盆行道。所及吐灰

灰 

X78n1546_p0161c22║灰灰於地。用驗其生處。及開盆。灰灰中生蓮華一朵。

如出 

X78n1547《諸上善人詠》卷 1 

X78n1547_p0172c08║不敢西唾。不背西坐。如法修進。後見白鶴鶴孔雀成行 

X78n1547_p0174c24║本公坐定公。特[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 之本。默契

其旨。一時輩流俱列其 

X78n1547_p0176c02║玉岡蒙𫎇潤法師（六十六） 

X78n1547_p0182c20║越國恩封世念灰灰不貪五欲事如來 

X78n1547_p0183b23║道果既成應有驗灰灰盆蓮蘂吐紅光 

X78n1547_p0183c02║而行。屼然立化。火後徇俗篩灰灰于地以驗生處。及開 

X78n1547_p0183c03║盆。灰灰中生蓮華一朵。觀者如堵。僧皓鱗目擊。乃為

作 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 1 

X78n1549_p0216b06║如鳥乎。經云。彼國常有白鶴鶴孔雀鸚鵡舍利迦陵頻 

X78n1549_p0219c11║周夢顏（王孟隣 余鶴鶴亭）沈中旭楊廣文 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 2 

X78n1549_p0238a04║光亦如之。其勸世偈曰。漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍 

X78n1549_p0238c03║香樂盈空。又見白鶴鶴西來。繞屋三匝。還向西去。少

時 



X78n1549_p0240c21║西邁兮偕者誰。未幾遇疾。謂弟子曰。有鶴鶴從空飛

下。 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 3 

X78n1549_p0243c02║尋至掖歸。往越州法華山。默修淨業。後見白鶴鶴孔雀 

X78n1549_p0243c03║成行而下。又見蓮華開合於前。通曰。白鶴鶴孔雀。淨

土 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 5 

X78n1549_p0264a18║觀涼。頻伽前鼓舞。共命後飛翔。竟日鶯調舌。沖霄鶴

鶴 

X78n1549_p0266a18║囑弟子十年後茶毗。至期。舁棺至野。忽自起火。灰灰

燼 

X78n1549_p0266a22║中開出青黃赤白蓮華。白鶴鶴孔雀鸚鵡舍利迦陵頻 

X78n1549_p0270b15║灰灰燼。眾見五色光。從緣頂門而出。光中現菩薩金

身。 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 6 

X78n1549_p0274c17║大機。吾今活計掩吾扉。身輕煉得同仙鶴鶴。極樂橫橫 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 8 

X78n1549_p0302b15║半子。淨穢相形分彼此。不是娑婆苦折磨。誰肯灰灰心 

X78n1549_p0303a21║坐逝。顏色不變。又有余鶴鶴亭者。見夢顏所著書悅

之。 

X78n1549_p0303a22║因問往生之訣。夢顏為指示法要。鶴鶴亭歡喜奉行。未 

X78n1549《淨土聖賢錄》卷 9 

X78n1549_p0305a23║有白鶴鶴翔雲西去（佛祖統紀）。 

X78n1549_p0310b05║來迎。結印徐行。屹然立化。家人篩灰灰於地。晨起驗

之。 

X78n1549_p0310b13║示寂。將殮。繼母篩灰灰於室。出蓮華數朵（佛祖統

紀）。 

X78n1549_p0311a02║今日分散。各歸其根。諸幻既滅。灰灰飛烟絕。如空中

風。 

X78n1549_p0313c08║六十七而終。焚其衫裙。火氣既絕。忽見金光迸出。灰

灰 

X78n1549_p0314a10║一皆如粉色畫本。見者莫不驚歎。明日掇灰灰。視囊背 



X78n1549_p0314b15║楊媼。杭州人。居北門外石灰灰壩。年五十餘。得風

疾。僵 

X78n1550《淨土聖賢錄續編》卷 2 

X78n1550_p0328b09║蓮白鶴鶴。及諸上善人。復連稱佛佛。右脅而逝。異香

滿 

X78n1550_p0331b15║衣。面西端坐。誦阿彌陀經。至白鶴鶴孔雀句。舉目仰

面。 

X78n1550_p0333b01║衣。火滅後。灰灰燼中現三聖像。眉目分明。衣摺畢

具。又 

X78n1550_p0333b02║於招魂日化一襯衫。灰灰上現大字數十。皆赤色。惜為 

X78n1550《淨土聖賢錄續編》卷 4 

X78n1550_p0346a18║西史氏曰。潘萬宗居士。衣灰灰現三聖。今孺人甎面現 

X78n1551《西舫彙征》卷 1 

X78n1551_p0356c10║（明）鍾氏薜薛氏于媼方氏 

X78n1551_p0362c12║至於百。光亦如之。其勸世偈曰。漸漸鷄皮鶴鶴髮。看

看 

X78n1551_p0365c04║一夕見白鶴鶴孔雀。行列西下。蓮華開合。光相現前。

乃 

X78n1551_p0370b12║之餘。五色舍利。不可以[言*(〡/下)] 。 

X78n1551《西舫彙征》卷 2 

X78n1551_p0381c07║白鶴鶴二十九隻。飛翔雲表。久之西去。 

X78n1551_p0385b07║甞事觀音。列瓶[午/止]𦈢數十。以水滿中。手持楊枝。

誦呪必 

X78n1551_p0386a12║地徐行。儼然立化。家人篩灰灰於地。以驗生虗。見蓮

花 

X78n1551_p0386a13║一朵生於灰灰中。 

X78n1551_p0386b14║吉祥而臥。手攬觀音手中幡。寂然不動。繼母篩灰灰於 

X78n1551_p0386b15║室。以驗受生。見灰灰中印出蓮華數朵。 

X78n1551_p0388c02║在壇外打報鍾。平明見白鶴鶴數十。旅繞屋上壇內。緇 

X78n1551_p0389a23║次日將殮掇灰灰。啟其袋背。佛像樓臺諸形。與袋面無 

X78n1551_p0390a12║惡。拔我塗灰灰。豈有地獄之入。一日恭病。巋出寺有

所 

X78n1551_p0391a12║泊舟浦中。李它往。劉遽見船上大魚。振鬣𩮻搖首。稱

阿 



X78n1552《修西聞見錄》卷 1 

X78n1552_p0396b12║業甚勤。後依來鶴鶴寺以終。逝時有正念。 

X78n1552《修西聞見錄》卷 3 

X78n1552_p0400a13║坐園中。聞鶴鶴鳴泉湧。有山林之想。吳既畢合論之 

X78n1552_p0405a04║中岑寂。心慮灰灰凝。試以阿彌陀佛四字微轉於胸喉 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 1 

X78n1553_p0420b17║ 第二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X78n1553_p0428b01║樹。行列四雙。佛將圓寂。俄合為二。因名雙樹。色白

如練。故名鶴鶴樹）復告純陀曰。諸佛 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 4 

X78n1553_p0436b17║者曰。然。時鶴鶴勒那為彼國王寶印說修多羅偈。忽

曰。 

X78n1553_p0436b18║祖師摩拏羅將至。時王與鶴鶴勒那俱遙作禮。尊者即 

X78n1553_p0436b19║辭得度比丘。往月氏國。受王與鶴鶴勒那供養。後鶴鶴

勒 

X78n1553_p0436c06║座跏趺而逝。鶴鶴勒那與寶印王等。共奉香木茶毗。収 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 5 

X78n1553_p0436c14║第二十三祖鶴鶴勒那尊者月氏國人也。姓婆羅門。父 

X78n1553_p0437c01║吾師鶴鶴勒密有懸記。罹難非久。以如來正法眼藏。自 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 6 

X78n1553_p0440c05║九女出人倫八箇絕婚姻朽將牀添六足 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 8 

X78n1553_p0449a21║身放光。現十八變。不如還我死灰灰來。淋過死灰灰無

力。 

X78n1553_p0449a22║喻聲聞妄修因證果。未淋過死灰灰有力。喻菩薩道業 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 12 



X78n1553_p0475b19║歸方丈。閉却門 師於侍者寮內取灰灰。圍却方丈門。 

X78n1553_p0476b23║行衣 師云。鶴鶴飛千點雪。雲嶺萬重山。問。僧家究 

X78n1553_p0476b24║竟事如何 師云。貸來祇是吹灰灰法。却向壇頭脫却 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 13 

X78n1553_p0480b22║黃梅樹色春九枝添瑞鶴鶴一葉拂祥麟 

X78n1553_p0480c14║百丈和霜嶺上松蛇盤鶴鶴性瘦如龍 

X78n1553_p0481b08║虎徑龍泉遶行巖鳳棲霜倚鶴鶴和杉 

X78n1553_p0481b24║無意據千峯洞鶴鶴爭藏翼巖雞息瘦容 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 14 

X78n1553_p0486b24║擬驀要律時如何 師云。灰灰糞堆。問。凌閣圖形。請 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 15 

X78n1553_p0489c02║聞。問。如何是和尚家風 師云。鶴鶴有九臯難翥翼。 

X78n1553_p0492b01║未達其源時如何 師云。鶴鶴冷離巢易。龍寒出洞難。 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 17 

X78n1553_p0500b08║ 師云。寒灰灰無再焰。問。如何是奪境不奪人 師

云。 

X78n1553_p0501a15║如市。隨光所照。各得祖見。舍利大如豆。小如秫秫。

宋雜 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 18 

X78n1553_p0512c21║自己 師云。煙霞起處和雲白。鶴鶴飛霄漢出銀籠。 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 19 

X78n1553_p0514a24║長樂境 師云。青松長鬱密。鵠鶴鶴每來翹 進云。如 

X78n1553_p0517b20║云。麻筋灰灰紙。問僧。什麼處來 僧云。洪州來 師 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 22 

X78n1553_p0533c10║何祇待 師云。蓬島有時窺鶴鶴舞。蠻天多是見雲飛。 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 23 



X78n1553_p0536b22║去漢陽不遠 學云。磨後如何 師云。黃鶴鶴樓前鸚 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 24 

X78n1553_p0544c06║問。如何是庵中主 師云。鶴鶴息瑞雲飛。巢中無破 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 25 

X78n1553_p0550b20║指揑便成 進云。恁麼則野鶴鶴來栖泊。鳳舞正當軒 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 26 

X78n1553_p0555b19║與大眾註破。等閑莫向江邊立。切忌寒灰灰灸殺人。 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 28 

X78n1553_p0563b12║修心滅智等寒灰灰。今朝既赴群生請。少室之機望直 

X78n1553《天聖廣燈錄》卷 29 

X78n1553_p0569a14║麼則青霄雲外鶴鶴。獨立萬年松 師云。我也未信儞 

X78n1554《五家正宗贊》卷 1 

X78n1554_p0575c22║人。揚非舉善。息黥補劓。截鶴鶴續鳧。倒用橫施。著

著 

X78n1554《五家正宗贊》卷 2 

X78n1554_p0586c13║弄出小家隨龍興僧遞 相發惡 

X78n1554_p0587a05║夜。芻狗吠天明。僧問。如何是和尚家風。曰。鶴鶴有

九臯 

X78n1554_p0587b04║老鶴鶴翥翼病馬追風話家風狼藉不少 

X78n1554_p0592a20║禮也。甫有省。師頌臨濟三頓棒曰。一拳拳倒黃鶴鶴

樓。 

X78n1554_p0594c12║食牛氣宇翹鶴鶴精神 

X78n1554_p0599b08║中酔客。騎驢騎馬。前街後街。遞 相慶賀。物外閑

人。衲 

X78n1554_p0599c19║婆子洞房深穩。水泄不通。向枯木上糝花。寒灰灰中發 

X78n1554《五家正宗贊》卷 3 



X78n1554_p0602c12║鶴鶴夢寒松鶯啼幽谷 

X78n1554_p0603b03║鶴鶴睡清飛月魄魚行細擲金梭 

X78n1554_p0604a09║語路信難陳宗乘句和灰灰合土 

X78n1554_p0606a07║明珠生蚌腹野鶴鶴在雞群 

X78n1554《五家正宗贊》卷 4 

X78n1554_p0608c07║唾面上。爭之不休。師諫之而去。師有[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 鑑一字關。紅 

X78n1554_p0609a18║人面山高翠列屏尾瘦笻訪青猿野鶴鶴 

X78n1554_p0610c02║觀者。送重郜禪者。春雨如膏。春雲如鶴鶴。忽此忽

彼。乍 

X78n1554_p0610c15║白玉鞭擊驪珠不增瑕纇光皎皎冷如灰灰 

X78n1554_p0611b14║和塵磨古鏡黃鶴鶴樓前鸚鵡洲 

X78n1554_p0611c08║遠。師進後語。山曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師有省。師

住廬 

X78n1554_p0613b04║心。若能如是。方解異類中行。不用續鳧截鶴鶴。夷岳

盈 

X78n1554_p0613c12║身行異類又何須夷嶽盈壑截鶴鶴續鳧 

X78n1554_p0615b15║竟日不知清世事髑髏識未全灰灰 

X78n1554_p0615c14║切法無差。雲門胡餅趙州茶。黃鶴鶴樓前吹玉笛。江城 

X78n1554_p0616a12║錢塘江上弄琵琶黃鶴鶴樓前吹玉笛 

X78n1555《建中靖國續燈錄目錄》卷 1 

X78n1555_p0622b01║ 第二十二摩拏羅尊者 第二十三鶴鶴勒那尊者 

X78n1555_p0623b16║  （婺州景德簡禪師 楊州雍熙凞德興禪師 

X78n1555《建中靖國續燈錄目錄》卷 2 

X78n1555_p0630b22║  揚州雍熙凞有惠禪師 秀州福嚴繼式禪師） 

X78n1555_p0631c16║  蘇州薦福熙凞禪師 福州廣濟用乾禪師 

X78n1555《建中靖國續燈錄目錄》卷 3 

X78n1555_p0635a01║ 衢州璩源普印禪師 （衢州龍游清韻禪師 衢州石門

永熙凞禪師 

X78n1555_p0636c21║  舒州鶴鶴林智璘禪師 饒州崇寧慶舒禪師） 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 1 

X78n1556_p0643c15║月氏國。有鶴鶴勒那問。龍子何聰。鶴鶴眾何感。師論

其夙 



X78n1556_p0643c16║因。心即開悟。又復問曰。我今當修何業。令鶴鶴眾轉

得 

X78n1556_p0643c18║信受。無令斷絕。廣度有情。鶴鶴眾因此而得解脫。付

正 

X78n1556_p0643c22║爾時鶴鶴勒那尊者。生時天花散綵。金錢布地。収養王 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 2 

X78n1556_p0650a16║變也。僧曰。畢竟如何。師云。鳧脚長。鶴鶴脚短。

問。如何是 

X78n1556_p0650c24║詮。請師答話。師云。肯認鷺鷀為野鶴鶴。難將楊柳比

青 

X78n1556_p0652a05║坐而逝。茶毗。收舍利。建塔于鶴鶴山之北。 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 3 

X78n1556_p0653b19║僧曰。來後如何。師云。鶴鶴唳青霄。僧曰。即今事作

麼生。 

X78n1556_p0655a09║光滿目。僧曰。學人不會。師云。茶灰灰抹土。問。如

何是佛 

X78n1556_p0659a02║志趣異常。投西峰山蒙𫎇禪師出家。府帥宋公一見異 

X78n1556_p0659a15║清濁。許儞諸人東西南北。如雲似鶴鶴。於此不明。踏

破 
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X78n1556_p0660c23║佗時好要智端的。始覺從前滿面灰灰。珍重。上堂云。

雲 

X78n1556_p0661c17║未灰灰心。問。如何是和尚家風。師云。摘破香囊熏大

國。 

X78n1556_p0663b11║上堂云。寒松千尺。瑞鶴鶴難棲。月冷潭澄。遊魚不

現。若 

X78n1556_p0665b11║自是業塵繫絆。意網懞懞遮。不能反己回光。心源自

照。 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 5 

X78n1556_p0670c15║赴。就賜章服．師號。熙凞寧三年中。一日。辭江牧劉

公述 

X78n1556_p0671b15║州不遠。師云。磨後如何。曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師

忽有 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 6 



X78n1556_p0676a11║再指。師云。九萬里鵬從海出。一千年鶴鶴遼天歸。

問。如 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 7 

X78n1556_p0680a06║師於熙凞寧二年己酉二月十六日上堂辭眾。云。山僧 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 8 

X78n1556_p0689a06║鶴鶴宿銀籠。正偏巨意若支離。失曉手中珠落地。異中 

X78n1556_p0692a18║心灰灰。而今潦倒逢知己。蔣白元來最秀才。 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 9 

X78n1556_p0696b03║云。念話杜家。問。如何是本來心。師云。折拆東籬。

補西壁。 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 10 

X78n1556_p0700a12║匣裏冷光生。外道羣魔皆斷首。師云。惜取好。僧曰。

鶴鶴 

X78n1556_p0703a03║云。不曾動著。僧曰。如何是塔中人。師云。灰灰頭土

面。問。 

X78n1556_p0703a24║步。壁峻莫回頭。僧曰。方便門中。更乞指南。師云。

鶴鶴鳴 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 11 

X78n1556_p0709a22║師云。船子下揚州。問。如何是塵塵三昧。師云。灰灰

飛火 

X78n1556_p0709c17║意旨。僧珍重便去。師云。聽取一偈。榾拙火殘飛白灰

灰。 

X78n1556_p0710c15║正令。須教棒下識龍虵。良久。云。具眼者辨取。師於

熙凞 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 12 

X78n1556_p0716c12║師云。秖聞人作鬼。不見鶴鶴成仙。僧曰。不因入水。

爭見 

X78n1556_p0719a01║請師一句露尖新。師云。言中有響。僧曰。臯鶴鶴連天

呌。 



X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 13 

X78n1556_p0723a20║如今恁麼遞 相鈍致。有什麼了期。喝一喝。云。且莫

錯 
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X78n1556_p0729a24║灰灰發𦦨。然雖如是。若向衲僧門下。白雲千里萬里。

且 

X78n1556_p0731a08║一句請師宣。師云。龍㗸黑寶離滄海。鶴鶴側霜領下玉 

X78n1556_p0731b13║鳧截鶴鶴。夷岳盈壑。霄壤相望。去道轉遠。正當與麼

時。 
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X78n1556_p0735b13║之大小。灰灰頭土面。且與麼過。山僧每遇月朔。特地

鬪 

X78n1556_p0737b16║䇿笻看鶴鶴舞。坐石見雲歸。問。如何是祖師西來意。

師 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 16 

X78n1556_p0741a21║自家田地。枯木生花。古廟香爐。寒灰灰再𦦨。莫不一

切 

X78n1556_p0743b21║鈍。問。如何是諸佛本源。師云。野鶴鶴連天呌。僧

曰。意旨 

X78n1556_p0745a04║如何。師云。看。僧曰。片雲生脫谷。孤鶴鶴下遙天。

師云。莫 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 17 

X78n1556_p0750a21║政機。伏願萬年松壽。千歲鶴鶴齡。道贊 明君。功資

帝 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 19 

X78n1556_p0762a02║金雞。銜啣米一粒。徧濟十方。真如廐內。良駒獨出。

踏殺 

X78n1556_p0763c19║展如屏。山花似錦。簷頭鵲噪。鶴鶴宿喬松。㵎水清

冷。魚 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 20 



X78n1556_p0768c15║曰。如何是僧。師云。方袍圓頂。鶴鶴貌雲心。僧曰。

請師別 

X78n1556_p0770b01║扛去燒成灰灰颺。却灰灰。成空一靈性。往別處受生。

佛說 

X78n1556_p0770c18║上人來。未審若為詶對。又云。寒灰灰枯木底。到遮裡

無 
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X78n1556_p0773c23║我人業識。當體煙滅灰灰飛。現前身世根境塵勞。徹底 

X78n1556_p0774a07║遠聞。灰灰木身心。分守塞巖之下。鹿麋疎跡。何堪輦

轂 

X78n1556_p0774c04║若譚冷煖。不知誰解喚司徒。古聖求人向熱灰灰裏。諸 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 23 

X78n1556_p0784b07║山堂。雲藏佛閣。老鶴鶴盤空。青羅翳目。足可與諸人

內 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 24 

X78n1556_p0785b13║試輦下。落髮天清。求道南遊。初歷淅浙右。未獲開

悟。復 

X78n1556_p0786b05║此。僧曰。如何是境中人。師云。灰灰頭土面。僧曰。

人境已 

X78n1556_p0786c19║人一句請師宣。師云。片雲歸後洞。隻鶴鶴舞清虗。僧

曰。 

X78n1556_p0788c21║鳥銜啣花獻。師云。看風使帆。僧曰。見後為甚麼不銜

啣花。 

X78n1556_p0789c04║云。風清月白。僧曰。如何是奪境不奪人。師云。灰灰

頭土 
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X78n1556_p0793a24║廬州延昌寺熙凞詠禪師問。少林面壁。意旨如何。師

云。 

X78n1556_p0794a23║此土。遞 相傳授。莫不以心印心。以印印定。實無一

法 

X78n1556_p0795a10║戒品。遊廬山．淮淅浙。徧扣宗師。至龜山。摳衣入

室。聞舉 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 26 



X78n1556_p0798b08║啼谷響。鶴鶴舞鸞翔。耕人賀 堯舜之豐。漁父樂昇平 

X78n1556_p0798c14║云。龍門無宿客。龜鶴鶴自成仙。問。一色難分明。如

何。師 
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X78n1556_p0804b21║持。須會先師意。祇如先師道。休去．歇去．寒灰灰枯

木 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 29 

X78n1556_p0815a11║四顧無人法不傳。鹿園鶴鶴樹兩茫然。朝朝大士生浮 

X78n1556_p0815b09║豈虗。今日班茶山頂上。牛車鶴鶴駕盡同途。 

X78n1556_p0816b04║劫。聽偈飛鳴鶴鶴一群。性㳷（呼潰切）山河但窅窅。

心生毫 

X78n1556_p0816b06║二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X78n1556_p0817a12║一喝分明守死灰灰。青天赫日起風雷。傍人撫掌呵呵 

X78n1556_p0822a07║漁人。望風亭上仙鶴鶴。 

X78n1556《建中靖國續燈錄》卷 30 

X78n1556_p0825b05║見鬥情猶憤。逢羣目尚擡。良由鞭索在。心地漸成灰

灰。 

X78n1556_p0825b21║界。清淨如空徧色塵。鶴鶴唳岩松迎暖日。鶯鳴谷口送 

X78n1556_p0827b11║景德傳燈錄。仁宗踐祚改元而有天聖廣燈錄。皆熙凞 

X78n1556_p0827c14║其論譔之密。包舉八十年之知識。緝熙凞千萬偈之因 

X79n1557《聯燈會要》卷 1 

X79n1557_p0001b01║  二十三祖鶴鶴勒那 二十四祖師子 

X79n1557_p0001b17║  潤州鶴鶴林玄素禪師 宣州安國玄挺禪師 

X79n1557_p0001b22║ 潤州鶴鶴林玄素禪師法嗣一人 

X79n1557_p0008c15║  泉州招慶省僜禪師 漳州報恩熙凞禪師 

X79n1557_p0011b16║此錄去取。簡而不繁。未幾。板為灰灰爐。深為嘆惜。

僕僕 

X79n1557_p0011c11║花。謾人自謾。不知其幾。學者不辨邪正。遞 相㳂

襲。與 
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X79n1557_p0020c12║月氏國。有鶴鶴勒那者。問云。龍子何聦。鶴鶴眾何

惑。祖告 

X79n1557_p0020c13║其宿因。心即開悟。復云。我今當修何業。令此鶴鶴



眾。轉 

X79n1557_p0020c15║度有情。鶴鶴眾因此而得解脫。後付法眼。而說偈云。

心 

X79n1557_p0020c17║二十三祖鶴鶴勒那尊者（凡一）生時天花散彩。地布金 

X79n1557_p0026a11║潤州鶴鶴林玄素禪師（凡一）本郡延陵馬氏子。有僧敲 

X79n1557_p0026a14║鼓山永云。鶴鶴林只解把定封疆。不能隨高就下。 

X79n1557_p0026b19║潤州鶴鶴林玄素禪師法嗣 

X79n1557《聯燈會要》卷 3 

X79n1557_p0027c15║袁州蒙𫎇山道明禪師（凡一）鄱陽陳宣帝之裔也。因與 

X79n1557_p0029a19║蛤蜊。㳂海官吏。遞 進亦勞。一日御饌中。有擘不張

者。 

X79n1557_p0035a17║雷。當時若也相逢著。九轉還丹化作灰灰。 

X79n1557《聯燈會要》卷 4 

X79n1557_p0037b12║分身放光。現十八變。不如還我死灰灰來。淋過死灰

灰。無 

X79n1557_p0037b13║力喻聲聞。妄修因證果。未淋死灰灰。有力喻菩薩。道

業 

X79n1557_p0039a14║師一日閉却方丈門。將灰灰圍却門外云。有人道得。即 

X79n1557《聯燈會要》卷 5 

X79n1557_p0049b07║窻俱喚俱應。山作禮云。適來蒙𫎇和尚譬喻。無不了

知。 
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X79n1557_p0062c16║居何國土。師云。黃鶴鶴樓。崔顥題後。秀才曾題否。

云不 

X79n1557_p0062c18║黃龍新頌云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛竪降 

X79n1557_p0063b03║笑出去。師云。疥狗不願生天。却笑雲中白鶴鶴。 

X79n1557《聯燈會要》卷 8 

X79n1557_p0077c13║僧問。掩息如灰灰時如何。師云。猶是時人功幹。云幹

後 

X79n1557《聯燈會要》卷 9 



X79n1557_p0085c03║古先輩。到處人不信。被遞 出。始知是貴。若到處。

人盡 
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X79n1557_p0091c02║玄沙面前。一箇伎倆。也施設不得。何故。鶴鶴有九 

X79n1557_p0091c05║如何得覲天子去。師云。盲鶴鶴下清池。魚從脚底過。 

X79n1557_p0095b14║珠。收得也無用處。教他向後。別有生涯。免見遞  

X79n1557_p0096a13║灰灰圍却方丈門三道。便去師開門見。乃云。我不恁

麼。 

X79n1557_p0097b18║幸自非言。何須譗 𧫡。丈云。収得安南。又憂塞北。

師擘 
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X79n1557_p0107c03║別傳。敢問大眾。作麼生是別傳底。試對眾道看。遞

相 

X79n1557_p0108b09║問。如何是清淨法身。師云。灰灰頭土面。云為甚麼如

此。 

X79n1557_p0109c16║更言祖祖相傳。遞 相誹謗。到這裏。須是箇人始得。

所 

X79n1557_p0111a21║惡知端的。始覺從前滿面灰灰。 
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X79n1557_p0121a04║去。師云。布施不如還却債。問法無取捨。為甚麼。遞

相 

X79n1557_p0122b24║方盡把為奇特。寒山燒火滿頭灰灰。笑罵豐干這老賊。 

X79n1557_p0125a12║遞 相印受。不唯自悞。亦乃悞他。洞山門下。無佛法

與 

X79n1557_p0126a04║雲野鶴鶴。阿呵呵。 
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X79n1557_p0128a17║許伊具半隻眼。如今恁麼。遞 相鈍置。有甚麼了期。

喝 

X79n1557_p0133b20║如何。師云。灰灰頭土面。云畢竟如何。師云。一場𢣾

㦬。 
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X79n1557_p0140a12║諸聖。一向拖泥帶水。土面灰灰頭。則埋沒己靈。而今

恁 

X79n1557_p0141a11║間。古往今來。遞 相敬授。大似一人傳虗。萬人傳

實。山 

X79n1557_p0141c01║囊挈錫。辜負平生。煉行灰灰心。遞 相鈍置。爭似春

雨晴 
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X79n1557_p0154c01║示眾。舉肇法師道。諸法無異者。不可續鳧截鶴鶴。移

嶽 

X79n1557_p0156c16║披毛帶角。土面灰灰頭。又埋沒己靈。於斯二途。誠難

去 

X79n1557_p0156c24║常光現前。箇箇壁立千仞。還委悉麼。鶴鶴有九臯難翥 

X79n1557_p0158a09║出。規坐灰灰火中。笑云。幸自好向火。引得這漢無

禮。 

X79n1557_p0159c22║示眾云。百尺竿頭進步。脚跟下五色線猶存。寒灰灰枯 

X79n1557《聯燈會要》卷 19 

X79n1557_p0165a23║見。呵云。何得燒我木佛。師以拄杖撥灰灰云。吾燒取

舍 

X79n1557_p0169c10║云。雲在青天水在瓶。李禮謝。贈詩云。鍊得身形似鶴

鶴 
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X79n1557_p0174b02║取次看䇿子。尋句義。覔勝負。一遞 一口。何時休

歇。老 

X79n1557《聯燈會要》卷 22 

X79n1557_p0188c10║年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。冷湫湫地去。如一

條 

X79n1557《聯燈會要》卷 23 

X79n1557_p0199b02║恁麼。則展手不逢也。師云。莫將鶴鶴唳。擬當鶯啼。 

X79n1557_p0199b23║何免得斯咎。師云。泥龜任儞千年。終不解隨雲鶴鶴。

云 

X79n1557_p0200c12║霜問。起滅不停時如何。霜云。直須寒灰灰枯木去。一

念 

X79n1557_p0202c21║向甚麼處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒灰灰煨殺 



X79n1557_p0203b21║寒灰灰。但臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂光

輝。鳥 

X79n1557_p0204a17║入得八萬劫大定。凝神寂靜。閉目藏睛。灰灰心滅智。

劫 

X79n1557《聯燈會要》卷 24 

X79n1557_p0210b15║靈巖安云。恁麼住者。喪我兒孫。恁麼去者。寒灰灰 

X79n1557《聯燈會要》卷 25 

X79n1557_p0216b20║飲乳。返怪良醫。僧云。休休。師云。老鶴鶴入枯池。

不見魚 

X79n1557_p0217a02║僧問。萬法歸真。真歸何所。師云。龍門無宿客。龜鶴

鶴自 

X79n1557_p0219a17║自己尚如冤家。從人得。堪作甚麼。山云。冷灰灰裏。

一粒 

X79n1557_p0219b06║一時舉目。師云。大眾鶴鶴望。請師一言。山云。路逢

死虵 

X79n1557_p0221b02║傳實。問百了千當時如何。師云。階下漢。問鶴鶴立枯

松 

X79n1557《聯燈會要》卷 27 

X79n1557_p0238c17║人揀話。今日與上座。揀一兩則。還願樂麼。諸上座。

鶴鶴 

X79n1557_p0239b24║底法。師云。鶴鶴脛長鳧脛短。云如何體會。師云。有

甚麼 
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X79n1557_p0245b17║頭認影。諸仁者。不用續鳧截鶴鶴。移岳盈壑。南辰北

斗。 

X79n1557_p0246c06║進後語。山云。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於言下大悟。機

鋒 

X79n1557_p0248a12║影之心。若能如是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴

鶴。 

X79n1557_p0252b06║祖遞 相繼襲。掩室摩竭。似是而非。更於鹿野苑中。

三 

X79n1557《聯燈會要》卷 29 



X79n1557_p0255c04║摩訶大迦葉。自後遞 代。以心傳心。直指人心。見性

成 
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X79n1557_p0266a10║裩無腰袴無口頭上青灰灰三五斗 

X79n1557_p0266c07║尊像不燒安息香灰灰裏唯聞牛糞氣 

X79n1557_p0267a19║龍宮滿藏醫方義鶴鶴樹終談理未玄 

X79n1558《嘉泰普燈錄總目錄》卷 2 

X79n1558_p0282c09║  鎮江府鶴鶴林妙禪師 鎮江府孝咸竦禪師） 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 2 

X79n1559_p0294b10║衲子時話玄微。灰灰頭土面住興化。只見興化家風。迎 

X79n1559_p0297b08║已心灰灰。若從因聖門前過。須解逢春却再來。 僧

問。 

X79n1559_p0298b10║無。曰。只聞人作鬼。不見鶴鶴成仙。云。古人又作麼

生。曰。 

X79n1559_p0300c01║道中人相去多少。曰。骨鶴鶴顛崖上。冲天味米民。 

問。 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 3 

X79n1559_p0306a15║道不得。諸方盡把為奇特。寒山燒火滿頭灰灰。笑罵豐 

X79n1559_p0309c04║老子道。峰巒秀異。鶴鶴不停機。靈木迢然。鳳無依

倚。直 
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X79n1559_p0313b19║斗。孤雲野鶴鶴。阿呵呵。 僧問。鼓聲纔罷。大眾臨

筵。祖 

X79n1559_p0313c06║撥灰灰燼猶得之。坐六十六夏。 

X79n1559_p0314a20║生。擊香卓。下座。 上堂。裩無襠。袴無口。頭上青

灰灰三 

X79n1559_p0314b02║印泥。遞 相印授。不唯自誤。亦乃誤他。洞山門下無

佛 
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X79n1559_p0320c22║僧尼。師獨無改志。至紹興初。晨起。戴樺皮冠。披鶴

鶴氅。 

X79n1559_p0321a03║無遮障。放出神光透碧天。擲之。隨易僧服。提鶴鶴氅

曰。 

X79n1559_p0321a04║如來昔日貿皮衣。數載慚將鶴鶴氅披。還我丈夫調御 

X79n1559_p0321b23║輝於碧落。正當恁麼時。野鶴鶴無因措足。游魚何處藏 

X79n1559_p0322c10║開滿未萠。云。如何是兼中至。曰。猿啼音莫辨。鶴鶴

唳響 

X79n1559_p0324a11║拳拳倒黃鶴鶴樓。一踏踏翻鸚鵡洲。慣向高樓驟王馬。 
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X79n1559_p0326b18║灰灰頭土面。云。畢竟如何。曰。一場懡㦬。紹興壬戌

上元 
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X79n1559_p0329c24║別更有。曰。莫將支遁鶴鶴。喚作右軍鵝。 問。如何

是兜 

X79n1559_p0331b01║鶴鶴樓。崔顥題詩在上頭。晴川歷歷漢陽戍。芳草萋萋 

X79n1559_p0334b03║夔 府臥龍思順禪師綿州人也。 上堂。僧問。我手何 

X79n1559_p0335c12║ 夔 音逵 毫音泊 𡨢音居 郴丑林切 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 8 

X79n1559_p0339a10║上堂曰。休去．歇去．一念萬年去．寒灰灰枯木去．古

廟裏 

X79n1559_p0340c11║州茶。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城五月落梅華。慚愧太原 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 9 

X79n1559_p0347b02║散如雲鶴鶴。儞我相忘觸處玄。 上堂。火裏靈苗秀。

無 

X79n1559_p0347c05║其行。師不從。作偈送使者曰。相煩專使入煙霞。灰灰

冷 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 10 

X79n1559_p0349b05║狗㘅赦書。云。如何是祖師西來意。曰。黃鶴鶴樓前鸚

鵡 

X79n1559_p0351b24║計。二鶴鶴徘徊空中。火盡始去。眾奉設利靈骨建塔于 

X79n1559_p0351c10║甞繪其像。請贊。為書曰。箇漢灰灰頭土面。尋常不欲

露 



X79n1559_p0354b05║且不傷物義一句作麼生道。 上堂。一拳拳倒黃鶴鶴 

X79n1559_p0355a11║笑而出。服勤七祀。南游至京師。歷淮淅浙。晚見五祖

演 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 11 

X79n1559_p0361b18║嶇。少室垂慈。早傷風骨。腰囊挈錫。辜負平生。煉行

灰灰 

X79n1559_p0362b14║頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時 

X79n1559_p0363b18║路上事。路上有甚滋味。云。儞不知耶。又問。儞曾游

淅浙 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 12 

X79n1559_p0367b02║留得兒孫辨劫灰灰。 上堂。未透祖師關。千難與高

難。 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 14 

X79n1559_p0378c02║謝院事入淅浙。以華嚴要訣并錄大藏不備載者。傳入 

X79n1559_p0378c19║盡却聖解。即偏而常正。猶如鶴鶴在銀籠。即正而常

偏。 

X79n1559_p0379b13║潭風凜凜。垂下拂子曰。鶴鶴歸霄漢背摩天。 僧問。

最 
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X79n1559_p0382b13║面淅浙子恁麼答話。也做他臨濟兒孫未得在。今日或 

X79n1559_p0386a09║未秋。師示眾曰。淳熙凞二年閏季秋九月旦。閙處莫出 

X79n1559_p0386b11║閑言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。癸亥中。陞

堂 
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X79n1559_p0387b12║新。昔為比丘相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉

葉 

X79n1559_p0387b15║冠。為顯真中有俗。文殊老叟身披鶴鶴氅。且要俯順時 

X79n1559_p0387c04║行天下。仍許僧尼重新披削。實謂寒灰灰再焰。枯木重 

X79n1559_p0387c10║當年道教灰灰。建炎三年春。示眾。舉臨濟入滅囑三聖 

X79n1559_p0390c17║千里萬里。鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰頭土面。

帶 

X79n1559_p0392b12║寒爐撥死灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁 



X79n1559_p0394a14║鶴鶴宿梧枝。云。如何是雲門宗。曰。木馬上金梯。

云。如何 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 17 

X79n1559_p0396c17║鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千里謾追風。 

X79n1559_p0397a21║契悟。命為侍者。後謁諸方。皆蒙𫎇許可。月堂被 旨

居 

X79n1559_p0398b03║盡丹霞木佛。冰交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 18 

X79n1559_p0403b01║知處。諸人不知。作麼生是良遂知處。乃曰。鸕鷀語鶴

鶴。 

X79n1559_p0403b07║元霄𫕟已過。化主出門。六羣比丘。各從其類。此眾無

復 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 19 

X79n1559_p0406a16║為神霄𫕟。因歸長沙。附舟至江口。聞呼渡船者有省。

作 

X79n1559_p0406b20║堂。說佛說祖。正如好肉剜 瘡。舉古舉今。猶若殘羹

餿 

X79n1559_p0407c20║桃五百年一次開華。鶴鶴勒那齩定牙關。朱頂王呵呵 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 20 

X79n1559_p0412b24║漸雞皮鶴鶴髮。父少而子老。看看行步躘踵。疑殺木上 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 21 

X79n1559_p0416b14║以存吾報身劫灰灰之餘。一以奉四眾靈骨。書偈而逝。 
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X79n1559_p0421b04║壽也。一炷檀煙滿石樓。 上曰。徧法界白煙灰灰息

也。 

X79n1559_p0422c07║肢體。黜聰明。形固可使如槁木。心固可使如死灰灰。

便 

X79n1559_p0422c08║是二乘人灰灰心滅智。厭身如桎梏。棄時如雜毒。所以 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 23 



X79n1559_p0427c06║入室。新見。張目問曰。新長老死。學士死。燒作兩堆

灰灰。 

X79n1559_p0428c07║已灰灰之木。身如不繫之舟（一作眼似初生犢牛）。問

汝平生功業。 
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X79n1559_p0434a13║飄零二淅浙游。更盡佳山水。順流東下。由千 至天

竺。 

X79n1559_p0438b20║清光滿目。云。學人不會。曰。茶灰灰抹土。 問。如

何是佛 

X79n1559_p0438c10║上嘯月吟風。一任乘雲仙客．駕鶴鶴高人來此。呪水書 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 25 

X79n1559_p0441c18║煉得身心如枯木石頭。寒灰灰死火。無些子氣焰逼著 

X79n1559_p0442c12║宵之月。林間鶴鶴唳。風回清曉之松。春風起時。枯木

龍 

X79n1559_p0443b11║人護福建人。川僧護川僧。淅浙僧護淅浙僧。道我鄉人

住 
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X79n1559_p0459a21║ 剜 一丸切 揶音耶 揄音臾 楔音屑 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 27 

X79n1559_p0459c07║石霜會裏擇高才。上首貪程去不回。只愛寒灰灰無焰 

X79n1559_p0460a18║一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時添意 

X79n1559_p0462c15║搖麟振鬣𩮻撼乾坤。兀目昂頭洪浪噴。棒雨點。唱雷

奔。 

X79n1559_p0464b06║千佛居何處。題詩黃鶴鶴樓。感恩并積恨。終日在眉

頭。 

X79n1559_p0466b14║ 咭巨吉切 嘹力吊切 鬣𩮻音獵 罽居例切 
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X79n1559_p0471b20║誰家飯挂空梁。指與小兒令看。解開即是灰灰囊。當下 
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X79n1559_p0473b12║第一句。無邊大火聚。擬議早身灰灰。誰敢當頭覷。 

X79n1559_p0473c18║灰灰頭土面。 

X79n1559_p0477a23║丹青寫出。剩却一箇。竇入布衫。著著便破。土面灰灰

頭 

X79n1559_p0479b03║玄關跳出。何妨土面灰灰頭。金鏁喝開。始解披毛戴

角。 

X79n1559《嘉泰普燈錄》卷 30 

X79n1559_p0482b16║魄而霄𫕟穿。几席英英兮白雲而晝聯。春夏兮層颸與 

X79n1559_p0486c23║霜上樹之機耳。各夢同床。不妨殊調。冷灰灰𪹼豆。聊

為 

X79n1559_p0488a22║揚灰灰於馳突之場。浚渠流惡於眢廢之井。禪師於是 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 2 

X79n1560_p0495c23║作屋。又曰。諸法不異者。不可續鳧截鶴鶴。夷嶽盈

壑。然 

X79n1560_p0496a10║喉。何處出氣。笑我者多。哂我者少。每[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 見僧即曰。鑒 

X79n1560_p0496a11║咦。而錄之者。曰[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鑒咦。德

山密禪師。刪去[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 字。但曰 

X79n1560_p0496a12║鑒咦。叢林目以為抽[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 頌。北

塔祚禪師作偈曰。雲門 

X79n1560_p0496a13║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 鑑笑嘻嘻。擬議遭渠[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 鑒咦。任是張良多智巧。到 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 4 

X79n1560_p0499a18║寒灰灰。但臨時應用。不失其宜。如鏡照像。不亂光

輝。如 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 10 

X79n1560_p0513a16║年二月二。與汝暫相棄。爇灰灰散長江。勿占檀那地。

道 

X79n1560_p0513c16║世主令還俗。那辨雞群與鶴鶴群。多年塵土自騰騰。雖 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 11 



X79n1560_p0514b06║黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。舜因悟其旨。聰示眾曰。一大藏教 

X79n1560_p0515b21║中試經得度。懷清癯。行步遲緩。眾中望見。如鶴鶴在

雞 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 15 

X79n1560_p0523a11║天。却笑雲中白鶴鶴。雲峯悅公訪之。泉以偈贈之曰。

高 

X79n1560_p0523a14║見渠冷如灰灰。渠見禪人淡如皁。有結伴詣常寧。拜阿 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 16 

X79n1560_p0526a06║好惡知端的。始覺從前滿面灰灰。嘉祐之初示寂。塔于 

X79n1560_p0526a13║如冷灰灰。盡日長廊卷風葉。 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 17 

X79n1560_p0526b21║鳥銜啣花落碧岩前。法眼曰。我二十年來。將作境語

會。 

X79n1560_p0528a01║不銜啣。二曰死蛇驚出草。偈曰日炙風吹草裡埋。觸他 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 21 

X79n1560_p0534a24║牓僧堂。作此字【圖】二二三儿（[田/?][曲-曰+口][(巨-

匚)@二] 才）。其下注云。若人識 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 25 

X79n1560_p0542b02║化。闍維得五色舍利。經旬。細民撥灰灰。燼中猶得

之。坐 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 28 

X79n1560_p0547b11║鶴鶴宿。聳漢侵雲。南公指石曰。這裏何不㘽。遇曰。

功不 

X79n1560《禪林僧寶傳》卷 30 

X79n1560_p0555a15║其碑陰中分之。視之已成灰灰燼。而藏記安然無損。晚 

X79n1561《僧寶正續傳》卷 1 



X79n1561_p0557a24║冷暖。不知誰解喚司徒。古聖求人向熱灰灰裏。諸佛行 

X79n1561_p0560a11║道。苦哉遞 相壞了。也不是遮箇道理。你諸人本無許 

X79n1561《僧寶正續傳》卷 3 

X79n1561_p0567b17║鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無事客。兩度受君

恩。 

X79n1561_p0567b20║身披鶴鶴氅。且要俯循時儀。一人既爾。眾人亦然。大

家 

X79n1561_p0567c07║新削髮。實謂寒灰灰再焰。枯木重榮。不離俗形而作僧 

X79n1561_p0567c12║良久云。春風也解嫌狼籍。吹盡當年道教灰灰。師於偈 

X79n1561《僧寶正續傳》卷 6 

X79n1561_p0580a13║婆子手。遮曰。如何是人境俱奪。答曰。灰灰飛煙滅

後。怕 

X79n1561《僧寶正續傳》卷 7 

X79n1561_p0581b05║人得堪作什麼。山云。冷灰灰裏忽有粒豆𪹼。喚維那來 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 1 

X79n1562_p0589a15║一笑書偈。付使者曰。相煩耑使入烟霞。灰灰冷無湯不 

X79n1562_p0589a20║住無依。了無向背。還委悉麼。而今分散如雲鶴鶴。你

我 

X79n1562_p0590c01║鶴鶴。徘徊空中。得舍利。大如菽者莫計。塔於青龍。

其尺 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 2 

X79n1562_p0592a11║悟歸蜀。元辭還淅浙。悟公曰。向去有人問。你作麼

生。元 

X79n1562_p0593c06║相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無

事 

X79n1562_p0593c09║中有俗。文殊老叟身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既 

X79n1562_p0593c24║剃。實謂寒灰灰再𦦨。枯木重榮。不離俗形而作僧形。

不 

X79n1562_p0594a05║秋風也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。英公獨不改服。 

X79n1562_p0594c12║中有路天然異。兼中到。斗柄橫斜天未曉。鶴鶴夢初醒 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 3 



X79n1562_p0597a12║度清。蟠桃五百歲一次開花。鶴鶴勒那齩定牙關。朱頂 

X79n1562_p0600b03║刀麼。切忌口銜啣羊角。又曰。欲得現前。莫存順逆。

以杖 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 4 

X79n1562_p0603a13║搦出油。閒言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上楊州。上

大 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 5 

X79n1562_p0608a14║處。盡夜寒爐撥死灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少

賣。 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 7 

X79n1562_p0613c18║端豆𪹼寒灰灰裡。便把柴頭作火看。範公遷育王。徑

山。 

X79n1562_p0617a19║從此灰灰飛烟滅。後任伊到處覓天尊。急著眼看。便燒 

X79n1562_p0617b17║贊曰。朝生鳳雛。自與千歲玄鶴鶴。同途而異轍。余觀

溫 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 8 

X79n1562_p0618b21║淅浙翁琰和尚甞云。我自離佛照老人之門。一味因時 

X79n1562_p0620a14║趙州庭栢話。作麼生會。擬進語。朋擊曰。何不道黃鶴

鶴 

X79n1562_p0620c14║說不出。舉筆寫不出。一日偶經神祠。見紙錢灰灰旋風 

X79n1562_p0621b24║三月。而公生。公生性遲重寡言。笑行如瘦鶴鶴。望之

似 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 9 

X79n1562_p0623c01║讓無名。杖履蕭然。雲行鶴鶴舉視聲名。而若凂甘。肥

遯 

X79n1562_p0626a19║聖。永脫塵勞。直須去皮換骨。絕後再蘇如寒灰灰。發

焰 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 10 

X79n1562_p0630c16║本揭其所得。友罔措。本曰。你參病鶴鶴禪耳。翥翼九

天。 



X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 11 

X79n1562_p0632a01║一片淨潔地上。攃屎攃尿了。有底將灰灰土蓋卻。有底 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 12 

X79n1562_p0640a19║屏世禮。以骨灰灰散水竹間。用表無常。門人不敢守

命。 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 13 

X79n1562_p0643c01║足疾疏辭。高帝手勅曰。無心埜鶴鶴。不忘霄漢翱翔。

跛 

X79n1562_p0643c04║橫六不收。又誡其門人智安曰（安號懶懶雲）。鏡非不

明也。盲 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 14 

X79n1562_p0647b23║臺。栖息秘魔巖。一十三載。會太常唐公鶴鶴徵。問道

臺 

X79n1562_p0647c02║以來。先德物故。東南法社。例如灰灰冷。師至。愴然

念百 

X79n1562《南宋元明禪林僧寶傳》卷 15 

X79n1562_p0651a12║舉。請示正中玅叶。師曰。高底雲繞樹。遠近鳥銜啣

花。如 

X79n1562_p0651a16║師曰。金闕鳳銜啣丹詔去。邊陲人唱凱歌歸。僧作禮。

師 

X79n1562_p0651b07║雲翔鶴鶴。湛水晴空。秖演一心之法。更無餘事。法眼

大 

X79n1562_p0652a02║迷。再謁雲棲。呈見於宏公。會入室。宏舉海底泥牛銜

啣 

X79n1562_p0654b12║足。故雖獨據胡牀。不啻冲霄埜鶴鶴。以至屢遷名剎。

仍 

X79n1562_p0654b22║蘿龕石室。灰灰世忘緣。間發新聲。豪吟達旦。而刀斧

無 

X79n1563《大光明藏》卷 1 

X79n1563_p0657a08║軼絕塵如空群之月題也。先父文魏王去玄鶴鶴之鼎。 

X79n1563_p0658b14║ 二十三祖鶴鶴勒那尊者 二十四祖師子尊者 



X79n1563_p0662b02║尊以青蓮花目[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 視大眾。皆不

在茲。愚恐異見邪 

X79n1563_p0665a07║則起月輪之見。以為清涼休息之地。又恐一類灰灰 

X79n1563_p0666c04║誨曰。就此度人。即焚香遙語月氏國鶴鶴勒郍比丘曰。 

X79n1563_p0666c05║汝在彼國教導鶴鶴眾。道果將證宜自知之。彼見異香 

X79n1563_p0666c06║成穗已知師到。國王與鶴鶴勒郍供養問曰。我何緣而 

X79n1563_p0666c07║感鶴鶴眾相隨。祖曰。汝第四劫中嘗為比丘赴龍宮會。 

X79n1563_p0666c23║二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X79n1563_p0670a09║中髓。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 為力如何耳。中皮者

眾。中肉者寡。中骨者 

X79n1563_p0670c19║見性。眾聞師語。遂不云[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。

迨夜乃潛令人召能入室。 

X79n1563_p0671a06║者之事。不計得失不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 利害。

豈非真猛烈大丈夫 

X79n1563_p0671a22║端坐自若。曾無所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。祖問

曰。在此作甚麼。師曰。觀心。 

X79n1563_p0676c07║定死蛇以為活蝎者。便為正眼遞 相印授。當世無 

X79n1563_p0680a13║[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。拋家散走作什麼。我這裏

一物也無。求什麼佛法。 

X79n1563_p0680a20║也。眾中有識者遞 相尋訪之越上依附。師曰。我不會 

X79n1563_p0684c02║疊。學之者如墮網罟 喪亂本真。愚甞於信心銘反 

X79n1563《大光明藏》卷 2 

X79n1563_p0685b13║日却來。法空下去。翌旦師令沙彌屈法空至。師[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 沙 

X79n1563_p0685c05║倚寒林。幾度逢春不變心。樵客遇之猶不[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 。郢人那 

X79n1563_p0687c03║也無。師云。汝若隨我。却須銜啣一莖草來。 

X79n1563_p0688c22║隨手回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。失僧所在。時小雨

新霽。熊撫其坐處而 

X79n1563_p0688c23║石猶溫。四[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 躊蹰太息曰。夙

緣不厚。遇猶不遇也。 

X79n1563_p0689a07║甲。師便咄之。伊退步而立。師云。汝只解瞻前。不解

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁]  

X79n1563_p0690c21║叉手立。少時出去。霞不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。

士却來坐。霞乃向居士前 

X79n1563_p0691a14║霞乃擲卻拂子去。士曰。然闍黎。然闍黎。霞不[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 。士曰。 

X79n1563_p0692b17║不為夜所奪。能灰灰分別諸劫而不為劫所遷。能燒 

X79n1563_p0692b22║也。水能溺火。濕薪亦能賊火。甕盎灰灰沙之倫亦能 

X79n1563_p0696c21║鶴鶴樓崔顥題後。秀才曾題否。云。不曾。師云。無事

時題 



X79n1563_p0697a11║教邪。崔顥題黃鶴鶴樓。得閑題取一篇。是此宗教邪。 

X79n1563_p0697c08║虗。廓然虗豁豈可強是非邪。師於言下契悟。四[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 躊 

X79n1563_p0698b01║到。大事既辦。無爾佛祖。孰為王老師四[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 躊蹰兩 

X79n1563_p0698b18║狗。二僧回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。師歸方丈。師

與勝光和尚鋤園。師驀按 

X79n1563_p0699c09║邊振之。或拊其背。有回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 者

即展手曰。乞我一文錢。 

X79n1563_p0700a20║宗門送。與提笠子。師接得笠子。戴頭上便行。不回

[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。 

X79n1563_p0700c08║仰山。上堂云。汝等諸人各回光返[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 。莫記吾言。汝無 

X79n1563_p0702a12║汰以還。咸通六年為徑山第三祖。僧問。掩息如灰灰時 

X79n1563_p0702c16║僧曰。如何覲得天子。師曰。盲鶴鶴下清池。魚從脚下

過。 

X79n1563_p0704a05║善知識。却[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 謂其僧曰。我此

間無如是法與汝說。 

X79n1563_p0704b11║寶曇曰。靈樹之靈未暇窮詰也。獨[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 其千年田八 

X79n1563《大光明藏》卷 3 

X79n1563_p0709b13║人。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 所用如何耳。非親死其

手而得活者。不足以 

X79n1563_p0711c06║喚上座。僧皆回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。尚書與眾

官曰。你不信道。又與禪 

X79n1563_p0712a13║曰。作麼生。僧曰。某甲當時在燈影裏行。照[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 不著。風 

X79n1563_p0712c17║是和尚家風。師曰。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追 

X79n1563_p0714a09║焉。才見馬師。以手托幞頭額。馬[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 視良久曰。南岳石 

X79n1563_p0714c01║兀。雲不自以為能也。然而有觀[(厂@((既-旡)-日+口))*

頁] 怖悸而喪其所 

X79n1563_p0715a16║師。值師持經卷不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。侍者白

曰。太守在此。翱性褊急 

X79n1563_p0715a20║愜作禮。述偈曰。煉得身形似鶴鶴形。千株松下兩函

經。 

X79n1563_p0716a16║空手為鈎。大法為餌。雖巨口細鱗有所不[(厂@((既-旡)-

日+口))*頁] 。蝦蠏 

X79n1563_p0716c18║日曰。自己尚是冤家。從人得堪作什麼。師曰。冷灰灰

裏 

X79n1563_p0718c24║㘅海珠游魚不[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。夾山將終。



垂語曰。石頭一枝。看看 

X79n1563_p0719c03║其間。無復一毫有所[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 藉。此

豈二老神而化之之 

X79n1563_p0721a10║嬰孩。一朝好惡知端的。始覺從前滿面灰灰。 

X79n1563_p0721b13║如病得汗。青回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 曰。合取狗

口。汝更忉忉。我即便毆。 

X79n1563_p0722c13║商略[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 不可哉。呼侍者進榻而

坐。師固辭。哀懇愈切。 

X79n1563_p0723a01║為讎。慈明以手點有字[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 師。

師即易為沒字。而心服 

X79n1563_p0723b14║祖之閑房。後住法華。迁住舒州海會。上堂[(厂@((既-

旡)-日+口))*頁] 視眾曰。 

X79n1563_p0724a09║南公厲聲曰。關西人果無頭腦。乃[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 旁僧。師就指曰。 

X79n1563_p0725b05║向拖泥帶水。土面灰灰頭。則埋沒己靈。而今恁麼也

得。 

X79n1563_p0725c09║流落人間。古往今來。遞 相敬授。大似一人傳虗萬人 

X80n1564《五燈會元目錄》卷 1 

X80n1564_p0002a04║是太尉開府儀同三司上柱國江淅浙等處行中書省 

X80n1564《五燈會元目錄》卷 2 

X80n1564_p0023a13║  褒親諭禪師 龍泉夔 禪師 

X80n1565《五燈會元》卷 1 

X80n1565_p0029a08║化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛四斗。即穆王五十 

X80n1565_p0035b02║說法。遞 相謂曰。人有福業。世間第一。徒言佛性。

誰能 

X80n1565《五燈會元》卷 2 

X80n1565_p0052c01║回。遂獨往廬山布水臺。經三載後。始往袁州蒙𫎇山。

大 

X80n1565_p0054b15║中。學者盈室。唐文宗好嗜蛤蜊。㳂海官吏先時遞

進。 

X80n1565_p0068b09║人皆不識。不塑亦不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。

無 

X80n1565《五燈會元》卷 3 



X80n1565_p0074b10║領話。雲居錫云。座主當時出去。是會不會）。師一日

掩方丈門。將灰灰圍却門 

X80n1565《五燈會元》卷 4 

X80n1565_p0089a17║福州長慶大安禪師（號懶懶安）郡之陳氏子。受業於黃

檗 

X80n1565《五燈會元》卷 5 

X80n1565_p0111a11║佛。師以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍利。主曰。木佛何有

舍 

X80n1565《五燈會元》卷 6 

X80n1565_p0124b05║湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一

條 

X80n1565《五燈會元》卷 7 

X80n1565_p0149a21║寒灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂光輝。

鳥飛 

X80n1565_p0161a12║通年遠事。不從[葸-十+夕]𦵇嶺帶將來。歸呈雪峰。峰

然之。住後。 

X80n1565《五燈會元》卷 8 

X80n1565_p0177c17║元年八月。遺偈曰。來年二月二。別汝暫相棄。燒灰灰

散 

X80n1565《五燈會元》卷 9 

X80n1565_p0185b23║而去。師乃回庵。未及一載。安上座（即懶懶安也）。

同數僧從百 

X80n1565_p0191c03║杭州徑山洪諲禪師吳興人也。僧問。掩息如灰灰時如 

X80n1565《五燈會元》卷 11 

X80n1565_p0225c21║灰灰圍却方丈門。便歸去。師遂開門見曰。我不恁麼。

他 

X80n1565_p0235a20║師曰。百雜碎。曰。意旨如何。師曰。終是一堆灰灰。

問。不落 



X80n1565_p0236a11║何是清淨法身。師曰。灰灰頭土面。曰。為甚麼如此。

師曰。 

X80n1565《五燈會元》卷 12 

X80n1565_p0240a15║五湖衲子時話玄微。灰灰頭土面住興化。祇見興化家 

X80n1565_p0241a14║是甚麼。開口是。合口過。輕舟短棹汎波心。[竺-二+

哀] 衣箬笠 

X80n1565_p0250c06║是道得道不得。諸方盡把為奇特。寒山燒火滿頭灰灰。 

X80n1565_p0254c01║灰灰。而今潦倒逢知己。李白元來是秀才。 

X80n1565《五燈會元》卷 13 

X80n1565_p0261b06║何指示。師曰。雖在彼中。不蒙𫎇指示。曰。既不蒙𫎇

指示。又 

X80n1565_p0276c17║曰。不停輪。問。如何是塵中弟子。師曰。灰灰頭土

面。（同安代云。 

X80n1565_p0277a23║人得堪作甚麼。山曰。冷灰灰裏有一粒豆𪹼。乃喚維

那。 

X80n1565《五燈會元》卷 14 

X80n1565_p0286c18║示偈曰。紅燄藏吾身。何須塔用新。有人相肯重。灰灰

裏 

X80n1565_p0287b18║灰灰飛煙滅。白骨連天。師與病僧灸次。僧問。正當與

麼 

X80n1565_p0297a06║許一桶麵。問僧。你死後燒作灰灰。撒却了向甚麼處

去。 

X80n1565_p0299c04║從。作偈送使者曰。相煩專使入煙霞。灰灰冷無湯不點 

X80n1565_p0303a05║佛。氷交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發燄。片雪

不 

X80n1565《五燈會元》卷 15 

X80n1565_p0324a23║先達出來。遞 相開發。也祇是與諸人作箇證明。今日 

X80n1565《五燈會元》卷 16 

X80n1565_p0333a23║如何是塵塵三昧。師曰。灰灰飛火亂。問。如何是佛法

大 

X80n1565_p0341c14║日月之大小。灰灰頭土面。且與麼過。山僧每遇月朔。

特 



X80n1565_p0345c10║去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白

練 

X80n1565《五燈會元》卷 17 

X80n1565_p0355a20║裩無襠。袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州老漢少賣

弄。 

X80n1565_p0355b01║將去。脫不得。或學者來。如印印泥。遞 相印授。不

唯自 

X80n1565_p0357a19║法門不幸法幢摧。五蘊山中化作灰灰。昨夜泥牛通一 

X80n1565_p0361b18║如何。師曰。京三卞四。曰。見後如何。師曰。灰灰頭

土面。曰。 

X80n1565_p0362c11║長老死學士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無

語。 

X80n1565_p0364b02║隆興府西山龍泉夔 禪師上堂眾集。師乃曰。祇恁麼 

X80n1565_p0364c02║過金山。有寫公照容者。公戲題曰。心似已灰灰之木。

身 

X80n1565《五燈會元》卷 18 

X80n1565_p0371a06║這箇是關棙巴鼻。這箇是道眼根塵。遞 相教習。如七 

X80n1565_p0374a07║甞繪其像。請贊。為書曰。箇漢灰灰頭土面。尋常不欲

露 

X80n1565_p0377b10║免得後代兒孫遞 相倣斆。不見道。若不傳法度眾生。 

X80n1565《五燈會元》卷 19 

X80n1565_p0394c15║有意氣時添意氣。不風流處也風流。泉曰。遞 相鈍

置。 

X80n1565_p0399c20║腰囊挈錫。孤負平生。煉行灰灰心。遞相鈍置。爭似春

雨 

X80n1565_p0412c07║寒灰灰再焰。枯木重榮。不離俗形而作僧形。不出魔界 

X80n1565_p0412c12║也解嫌狼籍。吹盡當年道教灰灰。建炎三年春。示眾。

舉 

X80n1565《五燈會元》卷 20 

X80n1565_p0415c07║破。至於千里萬里。鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰

頭 

X80n1565_p0416c19║灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁麼窮乞

相。 

X80n1565_p0422c04║二十五日。塵中醉客。騎驢騎馬。前街後街。遞 相慶

賀。 



X80n1565_p0425c12║來一時埋却。免見遞 相鈍置。何謂如此。不見道。家

肥 

X80n1565_p0426b10║喜曰。誰知冷灰灰裏。有粒豆𪹼出。住保寧。上堂。諸

佛不 

X80n1565_p0427a08║振鬣𩮻。百丈擺尾。雖則衝波激浪。未免上他鉤線。南

泉 

X80n1566《五燈會元續略》卷 1 

X80n1566_p0455a18║（報恩秀曰死灰灰裏一粒荳爆）。師與勝默同參。甞跪

受呵斥。或問其 

X80n1566_p0457a03║來遞 代相傳者是如來清淨禪也。帝曰。在先有問皆 

X80n1566_p0457a24║寧。其或未然。從此灰灰飛烟滅後。任伊到處覓天尊。

爭 

X80n1566_p0458c03║呼門徒申誡教。且曰。吾死毋事。徒費火已。灰灰揚可

也。 

X80n1566_p0459c08║而能。更唱遞 酬下筆輙就。碩師鉅儒無不以法器期 

X80n1566_p0461b24║祖以自己所證遞 相承襲。欲令一切眾生知有。余得 

X80n1566_p0465b01║誘一言。心灰灰語路絕。幾多玄解會。如沸湯澆雪。沒

巴 

X80n1566_p0465c02║煉得如枯水寒灰灰。蟲唼衣而不知。蛛結網而不顧。縱 

X80n1566_p0471a02║空身世。觀音獨露身。泥牛銜啣月走。木馬報新春。時

年 

X80n1566《五燈會元續略》卷 2 

X80n1566_p0480c16║髮。東叟領南屏擇師掌記。師偶經神祠見紙灰灰隨風 

X80n1566_p0481a02║五日上堂。擊拂一下曰。彰聖今日將三十年前冷灰灰 

X80n1566_p0482b15║枝非好手。西天依舊黑漫漫。有佛處不得住。燕子銜啣 

X80n1566_p0492c08║不挂。月冷秋空。寒灰灰發焰。到者裏喚作佛法墮地獄 

X80n1566《五燈會元續略》卷 3 

X80n1566_p0498c21║話月。遞 代相傳。證龜成鼈。範上座尋常有一張口挂 

X80n1566_p0502a04║出當家。說與途中未歸客。何須向外喫波楂楂。 

X80n1566_p0507a15║如寒灰灰發𦦨枯木成榮。豈可作容易想。我在老和尚 

X80n1566_p0507b10║山居偈曰。我要心灰灰即便灰灰。何須更去覓良媒。千

差 

X80n1566_p0514a16║百念灰灰。溪猿野鶴苦相猜。閉門獨掩青松雨。笑口逢 

X80n1566_p0515a18║[仁-二+賴] 雲剖露。雲印可之。師示敬堂曰。向上一

著者。悟徹 

X80n1566《五燈會元續略》卷 4 



X80n1566_p0521b06║椽下坐推推。把定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚 

X80n1566_p0525a09║尾。雖然墨爛紙灰灰。爭奈諸人本命元辰盡在裏許。驀 

X80n1566_p0531b09║邊去也。師曰蘆花變作黑灰灰飛。鷺鷥不撞蘆花隊。余 

X80n1566_p0536c22║既然任運騰騰。不妨向一陽未生之前。葭灰灰未動之 

X80n1567《五燈嚴統目錄》卷 2 

X80n1567_p0570b08║  夔 州白馬寺儀峰方彖禪師 

X80n1568《五燈嚴統》卷 1 

X80n1568_p0582a08║化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛四斗。即穆王五十 

X80n1568_p0588b01║說法。遞 相謂曰。人有福業。世間第一。徒言佛性。

誰能 

X80n1568_p0591a12║教導鶴鶴眾。道果將證。宜自知之。時鶴勒那。為彼國

王 

X80n1568_p0591a16║宣玄化。時王與鶴鶴勒那俱遙作禮。祖知已即辭得度 

X80n1568_p0600a04║體。湛然常寂。妙用恒沙。簡蒙𫎇指教。豁然大悟。禮

辭歸 

X80n1568《五燈嚴統》卷 2 

X80n1568_p0605a08║嵩嶽慧安國師（耶舍三藏誌云。九女出人倫。八女絕婚

姻。朽牀添大六脚。心祖眾中尊）荊 

X80n1568_p0606b05║侍僧問曰。某等久侍和尚。不蒙𫎇示誨。竈神得甚麼徑 

X80n1568_p0607b15║中。學者盈室。唐文宗好嗜蛤蜊。㳂海官吏先時遞

進。 

X80n1568_p0621b09║人皆不識。不塑亦不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。

無 

X80n1568《五燈嚴統》卷 3 

X80n1568_p0627b09║領話。雲居錫云。座主當時出去。是會不會）師一日掩

方丈門。將灰灰圍却門 

X80n1568《五燈嚴統》卷 4 

X80n1568_p0642a17║福州長慶大安禪師（號懶懶安）郡之陳氏子。受業於黃

檗 

X80n1568《五燈嚴統》卷 5 



X80n1568_p0664a14║佛。師以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍利。主曰。木佛何有

舍 

X80n1568《五燈嚴統》卷 6 

X80n1568_p0677c10║湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一

條 

X80n1568《五燈嚴統》卷 7 

X80n1568_p0698c09║寒灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂光輝。

鳥飛 

X80n1568_p0710b24║通年遠事。不從[葸-十+夕]𦵇嶺帶將來。歸呈雪峰。峰

然之。住後。 

X80n1568《五燈嚴統》卷 8 

X80n1568_p0727b04║元年。八月。遺偈曰。來年二月二。別汝暫相棄。燒灰

灰散 

X80n1568《五燈嚴統》卷 9 

X80n1568_p0735a08║而去。師乃回庵。未及一載。安上座（即懶懶安也）同

數僧從百 

X80n1568_p0741a12║杭州徑山洪諲禪師吳興人也。僧問。掩息如灰灰時如 

X81n1568《五燈嚴統》卷 10 

X81n1568_p0011c21║揀一兩則話。還願樂麼。諸上座。鶴鶴脛長。𠒎脛短。

甘草 

X81n1568《五燈嚴統》卷 11 

X81n1568_p0029c14║鎮州萬壽和尚僧問。如何是迦葉上行衣。師曰。鶴鶴飛 

X81n1568_p0029c21║灰灰圍却方丈門。便歸去。師遂開門。見曰。我不恁

麼。他 

X81n1568_p0034c06║僧問。如何是和尚家風。師曰。鶴鶴有九皋難翥翼。馬

無 

X81n1568_p0035a07║如何。師曰。披席把盌。問未達其源時如何。師曰。鶴

鶴冷 

X81n1568_p0039a20║師曰。百雜碎。曰意旨如何。師曰。終是一堆灰灰。問

不落 



X81n1568_p0040a11║何是清淨法身。師曰。灰灰頭土面。曰為甚麼如此。師

曰。 

X81n1568《五燈嚴統》卷 12 

X81n1568_p0044a15║五湖衲子。時話玄微。灰灰頭土面。住興化祇見興化家 

X81n1568_p0054c06║是道得道不得。諸方盡把為奇特。寒山燒火滿頭灰灰。 

X81n1568_p0058a21║門便見鶴鶴林山。曰如何是境中人。師曰。入門便見珍 

X81n1568_p0058c01║灰灰而今潦倒逢知己。李白元來是秀才。 

X81n1568_p0064a11║無。祇如女子出定。趙州洗鉢盂又作麼生話會。鶴鶴有 

X81n1568《五燈嚴統》卷 13 

X81n1568_p0080c17║曰。不停輪。問如何是塵中弟子。師曰。灰灰頭土面。

（同安代云。 

X81n1568_p0081a23║人得堪作甚麼。山曰。冷灰灰裏有一粒豆𪹼。乃喚維那 

X81n1568_p0081b11║行茶。時眾皆舉目。師曰。大眾鶴鶴望。請師一言。山

曰。路 

X81n1568_p0082c10║手。如何是太阿。師曰。七星光彩耀。六國罷煙塵。問

鶴鶴 

X81n1568《五燈嚴統》卷 14 

X81n1568_p0087c20║濟河分。不因世主教還俗。那辨雞羣與鶴鶴羣。多年塵 

X81n1568_p0090c18║示偈曰。紅𦦨藏吾身。何須塔用新。有人相肯重。灰灰

裡 

X81n1568_p0091b18║灰灰飛煙滅。白骨連天。師與病僧灸次。僧問。正當與

麼 

X81n1568_p0092b01║鶴鶴老猿啼谷韻。瘦松寒竹鎻青煙。曰如何是境中人。 

X81n1568_p0092c01║花。上堂。夜半烏雞抱鵠卵。天明起來生老鸛。鶴鶴毛

鷹 

X81n1568_p0095c21║得。向兩扇上著意。不見新豐老子道。峰巒秀異。鶴鶴

不 

X81n1568_p0096c06║之月。林間鶴鶴唳。風回清曉之松。春風起時枯木龍

吟。 

X81n1568_p0100a08║鶴鶴唳響難明。曰如何是兼中到。師曰。撥開雲外路。

脫 

X81n1568_p0100b06║拳倒黃鶴鶴樓。一踏踏翻鸚鵡洲。慣向高樓驟玉馬。曾 

X81n1568_p0101a06║許一桶麵。問僧。你死後燒作灰灰撒却了。向甚麼處

去。 

X81n1568_p0103b03║無依。了無向背。還委悉麼。而今分散如雲鶴鶴。你我

相 

X81n1568_p0103c04║從。作偈送使者曰。相煩專使入煙霞。灰灰冷無湯不點 



X81n1568_p0107a13║佛。氷交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得。寒灰灰發焰。片

雪不 

X81n1568_p0108b24║用全彰。如何施設。示眾。向上一機。鶴鶴冲霄漢。當

陽一 

X81n1568_p0108c18║北斗經。枉教人口不安寧。其或未然。從此灰灰飛烟滅 

X81n1568《五燈嚴統》卷 15 

X81n1568_p0125c20║此去漢陽不遠。曰磨後如何。師曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡

洲。 

X81n1568_p0127c13║未來時如何。師曰。猿啼古木。曰來後如何。師曰。鶴

鶴唳 

X81n1568_p0129c06║先達出來。遞 相開發。也祇是與諸人作箇證明。今日 

X81n1568_p0130b01║諸人東西南北如雲似鶴鶴。於此不明。踏破草鞋未有 

X81n1568_p0130b13║前問。山曰。此去漢陽不遠。師進後語。山曰。黃鶴鶴

樓前 
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X81n1568_p0134a20║若能如是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴。夷嶽盈 

X81n1568_p0137a14║人未曉。請師再指。師曰。九萬里鵬從海出。一千年鶴

鶴 

X81n1568_p0137c20║鶴鶴顛崖上。冲天昧米民。 

X81n1568_p0138c12║如何是塵塵三昧。師曰。灰灰飛火亂。問如何是佛法大 

X81n1568_p0139b13║無改志。至紹興初。晨起戴樺皮冠。披鶴鶴氅。執象

簡。穿 

X81n1568_p0139b18║光透碧天。擲之于地。隨易僧服。提鶴鶴氅曰。如來昔

日 

X81n1568_p0139b19║貿皮衣。數載慚將鶴鶴氅披。還我丈夫調御服。須知此 

X81n1568_p0147b03║日月之大小。灰灰頭土面且與麼過。山僧每遇月朔。特 

X81n1568_p0151a02║州茶。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城五月落梅花。慚愧太原 

X81n1568_p0151a23║去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白

練 

X81n1568_p0158a09║吟風。一任乘雲仙客。駕鶴鶴高人。來此呪水書符。叩

牙 

X81n1568_p0162a18║之。師曰。水流須到海。鶴鶴出白雲頭。往參白雲海禪

師。 

X81n1568_p0165a04║山誘一言。心灰灰語路絕。幾多玄解會。如沸湯澆雪。

沒 

X81n1568_p0165b04║寒灰灰。蟲唼衣而不知。蛛結網而不顧。縱是百年在

定。 

X81n1568_p0165b20║消停。師曰。清光仍似舊。曰從緣就體。蒙𫎇師指。格

外玄 

X81n1568_p0165c21║問根源。雲散長空鶴鶴唳天。纖塵不立清如洗。三箇猢 
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X81n1568_p0170a19║裩無襠袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州老漢少賣弄。 

X81n1568_p0170a24║將去。脫不得。或學者來。如印印泥。遞 相印授。不

唯自 

X81n1568_p0172a08║孤雲野鶴鶴。呵呵呵。示眾。不離當處。常湛然。覓即

知君 

X81n1568_p0172a18║法門不幸法幢摧。五蘊山中化作灰灰。昨夜泥牛通一 

X81n1568_p0176b17║如何。師曰。京三卞四。曰見後如何。師曰。灰灰頭土

面。曰 

X81n1568_p0177c10║長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無

語。 

X81n1568_p0179c01║過金山。有寫公照容者。公戲題曰。心似已灰灰之木。

身 

X81n1568_p0180a07║支遯鶴鶴喚作右軍鵞。問如何是兜率境。師曰。一水桵 

X81n1568_p0181b02║尖。漢祖殿前樊噲怒。曾聞黃鶴鶴樓。崔顥題詩在上

頭。 
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X81n1568_p0186a05║這箇是關棙巴鼻。這箇是道眼根塵。遞 相教習。如七 

X81n1568_p0188c20║俗爭往迎歸。留五日。闍維。設利大如菽者莫計。二鶴

鶴 

X81n1568_p0189a06║甞繪其像請贊。為書曰。箇漢灰灰頭土面。尋常不欲露 

X81n1568_p0191b18║義一句作麼生道。上堂。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜 

X81n1568_p0192b09║免得後代兒孫遞 相倣斆。不見道。若不傳法度眾生。 
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X81n1568_p0209c14║有意氣時添意氣。不風流處也風流。泉曰。遞 相鈍

置。 

X81n1568_p0214c19║腰囊挈錫。孤負平生。煉行灰灰心。遞相鈍置。爭似春

雨 

X81n1568_p0215b15║之語。白雲端和尚頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯飜 

X81n1568_p0224b18║搦出油。閑言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上楊州。癸

亥 

X81n1568_p0225a20║凜。垂下拂子曰。鶴鶴歸霄漢背摩天。僧問。如何是一

喝 

X81n1568_p0227b14║鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無事客。兩度受君

恩。 

X81n1568_p0227b17║叟。身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既爾。眾人亦

然。大 

X81n1568_p0227c06║寒灰灰再焰。枯木重榮。不離俗形而作僧形。不出魔



界。 

X81n1568_p0227c11║也解嫌狼籍。吹盡當年道教灰灰。建炎三年春。示眾。

舉 
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X81n1568_p0230c06║破。至於千里萬里鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰頭 

X81n1568_p0231c18║灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁麼窮乞

相。 

X81n1568_p0236c14║曰。鸕鷀語鶴鶴。上堂。仲冬嚴寒。三界無安。富者快

樂。貧 

X81n1568_p0237c03║二十五日。塵中醉客騎驢騎馬。前街後街遞 相慶賀。 

X81n1568_p0240a23║著。慧曰。我不似雲門老人。將虗空剜 窟竉。驀拈拄

杖 

X81n1568_p0240c11║來一時埋却。免見遞 相鈍置。何謂如此。不見道。家

肥 

X81n1568_p0241b09║喜曰。誰知冷灰灰裏有粒豆𤒺。出住保寧。上堂。諸佛

不 

X81n1568_p0242a07║振鬣𩮻。百丈擺尾。雖則衝波激浪。未免上他鉤線。南

泉 

X81n1568_p0245a23║千年一度清。蟠桃五百年一次開華。鶴鶴勒那咬定牙 

X81n1568_p0248c06║鶴鶴髮。父少而子老。看看。行步躘蹱。疑殺木上座。

直饒 
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X81n1568_p0267b21║是正中來。師曰。獼猴戴席帽。曰五位君臣蒙𫎇指示。

夜 

X81n1568_p0269c21║如寒灰灰發燄。枯木重榮。豈可作容易想。我在老和尚 

X81n1568_p0270a12║山居偈曰。我要心灰灰即便灰灰。何須更去覓良媒。千

差 

X81n1568_p0271b10║飽煖。睡來但覺鼻息𪖙齁。忽然冷灰灰裏火𪹼。拶却面 

X81n1568_p0271c12║空寒灰灰發焰。到者裏喚作佛法。墮地獄如箭射。不喚 
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X81n1568_p0276b10║屏。偶經神祠。見紙灰灰隨風旋起。脫然忘所證。亟以

白 

X81n1568_p0276b19║五日上堂。擊拂子曰。彰聖今日將三十年前冷灰灰中 

X81n1568_p0277a14║樹子話。師擬議。石抗聲曰。何不道黃鶴鶴樓前鸚鵡

洲。 

X81n1568_p0285a04║忽然冷灰灰中𪹼出一粒豆響。驚天震地。不妨慶快平 
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X81n1568_p0288c20║眾。槁木形骸百念灰灰。溪猿野鶴鶴苦相猜。閉門獨掩

青 

X81n1568_p0293c02║同途。師曰。野鶴鶴獨翔雲漢表。清蟾孤炤宇寰中。山

曰。 

X81n1568_p0293c20║出山。師曰。只因夜來鶴鶴。帶過上頭關。山曰。或為

霖雨 

X81n1568_p0294b08║結制小參。三根椽下坐堆堆。把定身心若死灰灰。撥出 

X81n1568_p0295c17║雪。紅葉凋霜。適官家除𧝓之辰。廼鶴鶴駕仙遊之日。

未 

X81n1568_p0296a24║曰。大眾看看。老僧上黃鶴鶴樓也。只見晴川歷歷漢陽 

X81n1568_p0298a04║無尾。雖然。墨爛紙灰灰。爭奈諸人本命元辰。盡在裏

許。 
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X81n1568_p0302b02║有耳聞聲一似聾。無容餘物動乎中。灰灰心未必常如 

X81n1568_p0307b03║意。律筒灰灰裏煖些兒。靈焰融通三昧地。且道。者一

氣 

X81n1568_p0309a22║師曰。罕逢穿耳客。多見刻舟人。曰黃鶴鶴樓前鸚鵡

洲。 

X81n1568_p0310c08║黃鶴鶴樓中吹玉笛。不墮宮商。江城五月落梅花。豈同 

X81n1568_p0311b12║曰。未入金籠貯。誰家野雀兒。師曰。鶴鶴有九皐翀碧

漢。 
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X81n1569_p0325a01║未有金雞解銜啣一粒粟。供養十方羅漢僧之讖。葢（單

指 

X81n1569_p0325a02║南嶽係金州人）為金鷄銜啣粟。馬祖為什邡縣人。羅漢

寺僧也 
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X81n1570_p0327c24║教之宗。密傳授。為一大教之祖。遞 代相禪。五燈 

X81n1570_p0329a06║語合心燈。西域則首七佛。而遞 授迦葉阿難。中 

X81n1570_p0331b06║  摩拏羅尊者 鶴鶴勒那尊者 

X81n1570_p0332c23║  天柱崇慧禪師 鶴鶴林玄素禪師 

X81n1570_p0333a03║ 鶴鶴林素禪師法嗣 

X81n1570_p0333a15║  解縣懷信禪師 鶴鶴林全禪師 
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X81n1570_p0342a12║  洛京憩鶴鶴禪師 溈山棲和尚 
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X81n1570_p0350c09║  天竺智明禪師 黃鶴鶴可慧禪師 
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X81n1570_p0375a20║  徑山淅浙翁如琰禪師 上方朴翁銛禪師 
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X81n1570_p0385a20║  昭覺丈雪通醉禪師 梁山蒼松印鶴鶴禪師 

X81n1570_p0385a24║  鶴鶴峰蓮月道正禪師 報恩石龍印雪禪師 

X81n1570_p0386c16║  大錢鶴鶴橋岱禪師 淨慧節巖琇禪師 

X81n1570_p0387b10║  古南省菴由禪師 鶴鶴林天樹植禪師 

X81n1570_p0387b19║  來鶴鶴林野樸維禪師 西資慈開得禪師 

X81n1570_p0387b20║  鶴鶴林中樸行如禪師 余山墨浪文禪師 

X81n1570_p0387b21║  鶴鶴林若無能禪師 旃檀林智宇彬禪師 

X81n1570_p0387c17║  湧泉青印法禪師 崇福鶴鶴汀浦禪師 

X81n1570_p0389a22║  淨慈豁堂嵒禪師 報慈灰灰如亮禪師 
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X81n1570_p0392c20║  [王*莫] 瑤沛菴源禪師 接待曾衡言禪師 

X81n1570_p0394a10║  普福大用顯禪師 鶴鶴林雲屋音禪師 
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X81n1570_p0396c14║  白龍遜野脗禪師 鶴鶴林漢辰弘禪師 

X81n1570_p0398c23║  鶴鶴林芝庵明禪師 黃龍半峯青禪師 

X81n1570_p0399a13║  鶴鶴沙冰輪祚道者 繼雪堂仁菴覺道者 
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X81n1571_p0403c08║化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛四斗。即穆王五十 

X81n1571《五燈全書》卷 2 



X81n1571_p0413a01║然。於是焚香遙語月氏國鶴鶴勒那比丘曰。汝在彼國。 

X81n1571_p0413a02║教導鶴鶴眾。道果將證。宜自知之。時鶴鶴勒那。為彼

國王 

X81n1571_p0413a06║宣玄化。時王與鶴鶴勒那。俱遙作禮。祖知已。即辭得

度 

X81n1571_p0413a07║比丘。往月氏國。受王與鶴鶴勒那供養 後鶴鶴勒那。

問 

X81n1571_p0413a11║報聰明。為眾欽仰。又問。我有何緣。而感鶴鶴眾。祖

曰。汝 

X81n1571_p0413a16║以福微德薄。生於羽族。今感汝之惠。故為鶴鶴眾相

隨。 

X81n1571_p0413a17║鶴鶴勒那問曰。以何方便。令彼解脫。祖曰。我有無上

法 

X81n1571_p0413a19║實能幽。隨流認得性。無喜復無憂。時鶴鶴眾聞偈。飛

鳴 

X81n1571_p0413a20║而去。祖跏趺寂然奄化。鶴鶴勒那與寶印王起墖。當後 

X81n1571_p0413a22║二十三祖鶴鶴勒那尊者月氏國人也。姓婆羅門。父千 
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X81n1571_p0426a02║不塑亦不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。無一點彩

色。 

X81n1571_p0426b16║召。延居內堂。敬拜曰。謝師遠降。賜茶次。師提起

[(索-糸)/石/木] 子 

X81n1571_p0431b17║潤州鶴鶴林玄素禪師延陵馬氏子。晚參威禪師。遂悟 

X81n1571_p0431b18║性宗。後居鶴鶴林 一日有屠者禮謁。願就所居辦供 

X81n1571_p0431c01║黃鶴鶴山。敕諡大律禪師。大和寶航之塔。 

X81n1571_p0431c13║鶴鶴林素禪師法嗣 
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X81n1571_p0447b05║死灰灰來。淋過死灰灰無力。喻聲聞妄修因證果。未淋

過 

X81n1571_p0447b06║死灰灰有力。喻菩薩道業純熟。諸惡不染。若說如來權 

X81n1571_p0450b10║多少。主便出去 師一日掩方丈門。將灰灰圍却門外 

X81n1571《五燈全書》卷 6 

X81n1571_p0458c17║三。臘三十九。墖於[灞-雨+襾]㶚陵西原。勑諡大徹禪

師。元和正 
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X81n1571_p0471c19║但見其名。未審。居何國土。還化物也無。師曰。黃鶴

鶴樓 
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X81n1571_p0481b19║長安。曰如何得覲天子。師曰。盲鶴鶴下清池。魚從脚

底 

X81n1571_p0482c20║婺州木陳從朗禪師僧問。放鶴鶴出籠和雪去時如何。 
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X81n1571_p0487c14║燒火向。院主訶曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰

曰。 

X81n1571_p0493b10║得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘說。 
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X81n1571_p0496b24║下睦陰陽順。共氣連枝器量同。欲識誕生王子父。鶴鶴 

X81n1571_p0497c16║戒。聽習經論。該練三學。出住潤州鶴鶴林。因道吾勸

發。 
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X81n1571_p0501c09║冷湫湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐

去。 

X81n1571_p0504c08║山嵋。就中最好衡嶽色。杉松利斧摧貞枝。靈禽野鶴鶴 

X81n1571_p0506a22║異。曰恁麼則展手不逢師也。師曰。莫將鶴鶴唳悞作鶯 

X81n1571_p0506b10║龜任你千年。終不解隨雲鶴鶴。曰直是孫臏也遭貶剝。 

X81n1571_p0506c07║動不異箇凝然時如何。師曰。靈鶴鶴翥空外。鈍鳥不離 

X81n1571_p0507c06║掩。對月莫迷 問如何是青霄路。師曰。鶴鶴棲雲外

樹。 

X81n1571_p0508b15║千載鶴鶴來聚。月中香桂鳳凰歸 問如何是此經。師 

X81n1571_p0509a01║襄州谷隱禪師僧問。如何是不觸白雲機。師曰。鶴鶴帶 
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X81n1571_p0511a03║人荒。師曰。北人飲乳。返怪良醫。曰休休。師曰。老

鶴鶴入 

X81n1571_p0512c22║何。師曰。鶴鶴鷺竝頭踏雪睡。月明驚起兩遲疑 問牛 

X81n1571_p0513c24║從他天子傳時如何。師曰。靈鶴鶴不於林下憩。野老不 

X81n1571_p0514b16║師曰。黑漆牧童不展手。銀籠鶴鶴畔野雲飛。 
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X81n1571_p0524c14║白鶴鶴銜苦桃時如何。師曰。貞女室中吟。曰千里作一 

X81n1571_p0525b07║寒灰灰。臨時應用。不失其宜。鏡照諸像。不亂光輝。

鳥飛 
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X81n1571_p0537b06║通年遠事。不從[葸-十+夕]𦵇嶺帶將來。歸呈雪峰。峰

然之 住 

X81n1571_p0538a11║洛京憩鶴鶴山和尚僧問。如何是憩鶴鶴。師以兩手鬬

曰。 

X81n1571_p0538a12║鵓鳩鳩（風穴曰。鶴鶴唳一聲喧宇宙。羣鷄莫謂報知

時） 問駿馬不入西秦 
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X81n1571_p0540a15║日不垂影。暗地莫知音。曰學人不會。師曰。鶴鶴透羣

峰。 

X81n1571_p0540c12║ 問放鶴鶴出籠和煙去時如何。師曰。爭奈頭上一點 

X81n1571_p0542a13║甚麼諸路。僧近前叉手。師曰。靈鶴鶴煙霄外。鈍鳥不

離 

X81n1571_p0547b23║緣故。出現於世。遞 相告報。是汝諸人還會麼。若不

會。 
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X81n1571_p0551a11║入滅。當歸何所。師曰。鶴鶴林空變色。真歸無所歸。

曰未 

X81n1571_p0552c13║為甚麼却為尊宿。師曰。千歲祇言朱頂鶴鶴。朝生便是 

X81n1571_p0554b10║汝暫相棄。燒灰灰散四林。免占檀那地。明年正月二十 

X81n1571《五燈全書》卷 17 

X81n1571_p0568b14║而得法焉 僧問。掩息如灰灰時如何。師曰。猶是時人 

X81n1571_p0572a09║頭木鶴鶴飛 問路逢達道人。不將語默對。未審。將甚 
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X81n1571_p0585a10║兩則話。還願樂麼。諸上座。鶴鶴脛長。鳬脛短。甘草

甜。黃 



X81n1571_p0586a05║心意識境界。上座莫恁麼[怡-台+(卄/(ㄇ@人)/戍)] 猰

地。他古人道。沙門眼。 

X81n1571《五燈全書》卷 21 

X81n1571_p0605a18║鎮州萬壽和尚僧問。如何是迦葉上行衣。師曰。鶴鶴飛 

X81n1571_p0605b01║寮。取灰灰圍却方丈門便歸去。師遂開門。見曰。我不

恁 

X81n1571_p0607b04║州 問擬驀要津時如何。師曰。灰灰糞堆 問百了千 
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X81n1571_p0610b10║是和尚家風。師曰。鶴鶴有九皐難翥翼。馬無千里謾追 

X81n1571_p0610c12║曰。披席把盌 問未達其源時如何。師曰。鶴鶴冷移巢 

X81n1571_p0616a11║無心打無心 問如何是清淨法身。師曰。灰灰頭土面。 
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X81n1571_p0630c17║寒山燒火滿頭灰灰。笑罵豐干這老賊。 
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X81n1571_p0634b21║門便見鶴鶴林山。曰如何是境中人。師曰。入門便見珍 

X81n1571_p0635a05║有省。乃成偈曰。二十餘年用意猜。幾番曾把此心灰

灰。 

X81n1571_p0637b16║海水逆流。須彌倒卓。向下商確。何妨枯木生花。寒灰

灰 

X81n1571_p0638c02║來者不到其所。舉一明三。莫窮幽趣。更不續𠒎截鶴

鶴。 

X81n1571_p0638c06║初一句請師宣。師曰。龍銜黑寶離滄海。鶴鶴側霜翎下 

X81n1571_p0643b22║無。祇如女子出定。趙州洗鉢盂。又作麼生話會。鶴鶴

有 
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X81n1571_p0660c12║不轉。師曰。不停輪 問如何是塵中弟子。師曰。灰灰

頭 

X81n1571_p0661a16║人得堪作甚麼。山曰。冷灰灰裏有一粒豆𪹼。乃喚維那 

X81n1571_p0661b04║甌。便行茶。時眾皆舉目。師曰。大眾鶴鶴望。請師一

言。山 

X81n1571_p0662c08║國罷煙塵 問鶴鶴立枯松時如何。師曰。地下底一場 

X81n1571_p0667c17║濟河分。不因世王教還俗。那辨雞羣與鶴鶴羣。多年塵 
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X81n1571_p0670c24║須塔用新。有人相肯重。灰灰裏邈全真。 

X81n1571_p0671b24║化。向甚麼處去。師曰。灰灰飛煙滅。白骨連天 師與

病 

X81n1571_p0672b08║席使主之 僧問。如何是大陽境。師曰。羸鶴鶴老猿啼 

X81n1571_p0672c10║鶴鶴毛鷹觜鷺鷥身。却共烏鵶為侶伴。高入煙霄。低飛 

X81n1571_p0676a11║老子道。峰巒秀異。鶴鶴不停機。靈木迢然。鳳無依

倚。直 

X81n1571_p0676c20║上猿啼。露濕中宵之月。林間鶴鶴唳。風回清曉之松。

春 

X81n1571_p0677a06║身。慚愧後人軟弱。又況百味珍羞。遞 相供養道。我

四 
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X81n1571_p0680b21║鶴鶴唳響難明。曰如何是兼中到。師曰。撥開雲外路。

脫 

X81n1571_p0681a10║還大洪 上堂。召眾曰。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踏踏翻 

X81n1571_p0681c12║你死後。燒作灰灰撒却了。向甚麼處去。僧便喝。師

曰。好 

X81n1571_p0684a20║無向背。還委悉麼。而今分散如雲鶴鶴。你我相忘觸處 

X81n1571_p0684b21║從。作偈送使者曰。相煩專使入烟霞。灰灰冷無湯不點 

X81n1571_p0688b08║佛。冰交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發𦦨。片雪

不 
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X81n1571_p0691a04║行西行 上堂。我今日共汝說葛藤。屎灰灰尿火。泥豬 
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X81n1571_p0711c13║如何。師曰。猿啼古木。曰來後如何。師曰。鶴鶴唳青

霄。曰 

X81n1571_p0714b06║得緇素。許你諸人東西南北。如雲似鶴鶴。於此不明。

踏 

X81n1571_p0714c09║此去漢陽不遠。師進後語。山曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。

師 
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X82n1571_p0001c02║是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴。彝嶽盈壑。放

行 



X82n1571_p0005b02║曉。請師再指。師曰。九萬里鵬從海出。一千年鶴鶴遠

天 

X82n1571_p0006a14║道與道中人。相去多少。師曰。罥鶴鶴顛崖上。冲天昧

米 

X82n1571_p0007c07║ 問如何是塵塵三昧。師曰。灰灰飛火亂 問如何是佛 

X82n1571_p0008a17║行。師曰。聽取一偈。榾柮火殘飛白灰灰。老僧身上白

如 

X82n1571_p0008c13║披鶴鶴氅。執象簡。穿朱履。使擊鼓集眾陞座。召大眾

曰。 

X82n1571_p0008c18║鶴鶴氅曰。如來昔日貿皮衣。數較慙將鶴鶴氅披。還我

丈 
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X82n1571_p0017c17║日月之大小。灰灰頭土面。且與麼過。山僧每遇月朔。

特 

X82n1571_p0018b11║方通暢。自家田地。枯木生枝。古廟香爐。寒灰灰再

𦦨。一 
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X82n1571_p0023c17║法無差。雲門胡餅趙州茶。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城五 

X82n1571_p0024a15║去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白

練 

X82n1571_p0029b18║於後。龍象駢羅。致令後代兒孫。遞 相倣斆。三三兩

兩。 
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X82n1571_p0035a10║ 上堂。有時灰灰頭土面。橫身荒草。眾生處處著。引

之 

X82n1571_p0038a06║野鶴鶴。阿呵呵 示眾。不離當處常湛然。覓即知君不 

X82n1571_p0038a16║門不幸法幢摧。五蘊山中化作灰灰。昨夜泥牛通一線。 
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X82n1571_p0044a16║師曰。京三卞四。曰見後如何。師曰。灰灰頭土面。曰

畢竟 

X82n1571_p0045a24║耶城彼上人來。未審若為酬對。四曰。寒灰灰枯木底。

到 

X82n1571_p0045b21║士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無語。心約出

曰。 

X82n1571_p0047b03║隆興府西山龍泉夔 禪師上堂。眾集。師乃曰。祇恁麼 



X82n1571_p0047c19║山。有寫公照容者。公戲題曰。心似已灰灰之木。身如

不 

X82n1571_p0048a24║曰。莫將支遯鶴鶴。喚作右軍鵝 問如何是兜率境。師 

X82n1571_p0049b20║𨍏轢鑽頭尖。漢祖殿前樊噲怒。曾聞黃鶴鶴樓。崔顥題 
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X82n1571_p0055b12║庭。這個是關棙巴鼻。這個是道眼根塵。遞 相教習。

如 

X82n1571_p0059a24║莫計。二鶴鶴徘徊空中。火盡始去。眾奉設利靈骨。建

塔 

X82n1571_p0059b10║繪其像請贊。為書云。個漢灰灰頭土面。尋常不欲露

現。 

X82n1571_p0061c18║且不傷物義一句。作麼生道 上堂。一拳拳倒黃鶴鶴 

X82n1571_p0062c09║路。免得後代兒孫。遞 相做斆。不見道。若不傳法度

眾 
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X82n1571_p0068a10║暴風忽起。烟所至處。皆雨設利。道俗[(尸@(非/蜀))*

斤]斸其地皆得之。 

X82n1571_p0069a15║如何奪境不奪人。師曰。灰灰頭土面。曰如何是人境俱 
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X82n1571_p0087b06║覓解會。到處覓相似語句。遞 相印證。已後胡亂教壞 

X82n1571_p0088b15║錫。孤負平生。煉行灰灰心。遞相鈍置。爭似春雨晴春

山 

X82n1571_p0089a16║黃檗話曰。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意 
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X82n1571_p0094a19║為甚麼不同歸。莫將鶴鶴唳誤作鶯啼 上堂。徑山無 

X82n1571_p0099b18║你諸人。說個樣子。登壇道土士羽衣輕。呪力雖窮法轉 

X82n1571_p0100c15║秤鎚搦出油。閑言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。 

X82n1571_p0101b17║子曰。鶴鶴歸霄漢背摩天 僧問。如何是一喝。如金剛 

X82n1571_p0103c13║作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無事客。

兩 

X82n1571_p0103c16║俗。文殊老叟。身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既

爾。眾 

X82n1571_p0104a04║特賜宸章。頒行天下。仍許僧尼。重新披削。實謂寒灰

灰 



X82n1571_p0104a10║嫌狼籍。吹盡當年道教灰灰 高宗建炎己酉春。示眾。 

X82n1571_p0104a17║聞受業歹遺火成灰灰燼。師得書擲之于地曰。徒亂人 
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X82n1571_p0107a08║破。至於千里萬里。鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰

頭 

X82n1571_p0108a21║撥死灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁麼窮 
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X82n1571_p0114b10║處。乃曰。鸕鷀語鶴鶴 上堂。仲冬嚴寒。三界無安。

富者 

X82n1571_p0119a19║誰知冷灰灰裏有粒豆𪹼 出住保寧。上堂。諸佛不曾 

X82n1571_p0119c17║西堂振鬣𩮻。百丈擺尾。雖則衝波激浪。未免上他鈎

線。 
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X82n1571_p0126b11║少。識人多處是非多 蓮社會上堂。漸漸雞皮鶴鶴髮。 
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X82n1571_p0138c12║臨安府徑山淅浙翁如琰禪師台州周氏子。上堂。拈拄 
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X82n1571_p0143a12║夔 州臥龍山破庵祖先禪師蜀廣安王氏子。聞緣老 

X82n1571_p0143b03║元關。頂門戳瞎金剛眼。去住還同珠走盤。至夔 門。

尚 

X82n1571_p0145a12║ 上堂。舉鶴鶴林因僧扣門。林曰阿誰。曰行脚僧。林

曰。 

X82n1571_p0145c14║雨如膏。春雲似鶴鶴。春鳥關關。春泉濯濯。揭開觀音

腦 
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X82n1571_p0152c02║蕭蕭。黃葉飄飄。鶴鶴眠松頂。雲臥山腰。幾番今日又

明 

X82n1571_p0153c07║喜幾人愁之句。徧叩淅浙翁琰。無際派。高原泉。淳菴

淨。 

X82n1571_p0155a18║杖畫一畫曰。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高 
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X82n1571_p0161c13║非具透關眼者。鮮不望崖而退 辛卯。鶴鶴沙瞿提舉。 

X82n1571_p0162c21║所著牧潛集。有送妙智上人入淅浙序。其略曰。昔龍安 

X82n1571_p0163c06║庵。灰灰吾骨兮山河。言已矢矣勿鑱。越二日。沐浴端

坐 
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X82n1571_p0169a09║去皮換骨。絕後再甦如寒灰灰發𦦨。枯木重榮。豈可作 

X82n1571_p0169b06║師以後事焉 甞和永明山居偈曰。我要心灰灰即便 

X82n1571_p0169b07║灰灰。何須更去覓良媒。千差路口齊關斷。萬別機頭盡 

X82n1571_p0170a11║拈拄杖。卓一下曰。九萬里鵬纔展翼。三千年鶴鶴便翱 

X82n1571_p0172a05║家喫得。飽煖睡來。但覺鼻息齁齁。忽然冷灰灰裏火

𪹼。 
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X82n1571_p0179c10║如秋。嘗即中峰。闢室以居。蓄一鶴鶴。自號鶴鶴松主

人。一 

X82n1571_p0179c11║日鶴鶴忽死。師以詩悼之。踰年師亦示寂。 

X82n1571_p0180c15║腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州 上堂。熏風自南來。殿閣 
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X82n1571_p0184a09║然見得明星現。未到門庭冷似灰灰。 

X82n1571_p0189c04║龍戲海。孤鶴鶴翹松。正法眼藏。瞎驢邊滅却。黃梅衣

鉢 
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X82n1571_p0190b23║神祠。見紙灰灰旋起。脫然忘所證。亟以白叟。叟詰

之。遂 

X82n1571_p0191a06║將三十年前。冷灰灰裏𪹼出底烏豆。換老胡眼睛去也 

X82n1571_p0191c01║深 上堂。獨坐大雄峰。寒灰灰撥不紅。一星螢火出。

孤 

X82n1571_p0191c02║鶴鶴過遼東 結制上堂。以手作結布袋勢曰。南山今 

X82n1571_p0192c23║鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於言下大悟。即命侍香。久之。歸

廬 
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X82n1571_p0204a24║鵬纔奮迅。三千年鶴鶴便翱翔 上堂。言發非聲。色前 
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X82n1571_p0207c07║字。確古論今麼。莫是灰灰頭土面。長坐不臥麼。切須

仔 

X82n1571_p0208a11║畫一畫曰。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高 舉 

X82n1571_p0212b06║展翼。一千年鶴鶴便翱翔 上堂。函葢乾坤。天光迴

照。 

X82n1571_p0214a04║舍利叢布灰灰燼中。建塔瘞于東岡。 

X82n1571_p0214c04║吹毛劒。懸肘後符。雙放雙收。全殺全活。拈拄杖曰。

鶴鶴 
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X82n1571_p0219c20║絲不掛。月冷秋空。寒灰灰發𦦨。到這裏。喚作佛法。

入地 
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X82n1571_p0230b09║喝一喝 結制上堂。煖氣相接。正在斯時。深深冷灰灰 
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X82n1571_p0236c09║一念子撥之不開。蕩之不散。時節到來。荳𪹼冷灰灰。

天 

X82n1571_p0238c04║師曰。野鶴鶴獨翔雲漢表。清蟾孤照宇寰中。琦曰。途

中 

X82n1571_p0238c22║又出山。師曰。只因夜來鶴鶴。帶過上頭關。琦曰。或

為霖 

X82n1571_p0239b13║下坐堆堆。把定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚天 

X82n1571_p0242a05║ 僧問。三乘即不問。直指事如何。師曰。雙峯頂上鶴

鶴棲 

X82n1571_p0242c07║破雪。紅葉凋霜。適官家除禫之辰。廼鶴鶴駕仙遊之

日。 
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X82n1571_p0245a12║貫。騎鶴鶴上揚州。其或不然。定也不是。慧也不是。

宗也 

X82n1571_p0250b24║何。投子曰。不許夜行。投明須到。頌曰。三十六物都

灰灰 
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X82n1571_p0254c09║僧臘五十有八。闍維。如蓮花開合。牙齒目睛不灰灰。

舍 

X82n1571_p0254c18║秀曰。死灰灰裏一粒荳𪹼）師與勝默同參。甞跪受呵

斥。或問其故。 

X82n1571_p0256b11║向上一機。鶴鶴冲霄漢。當陽一路。鷂過新羅。直饒眼

似 

X82n1571_p0257c04║人口不安寧。其或未然。從此灰灰飛烟滅後。任伊到處 

X82n1571_p0261b19║教誡。且曰。吾死毋事徒費。火已灰灰揚可也。翌旦。

吉祥 

X82n1571_p0262c15║僧臘六十六。闍維之日。烟焰五色。仙鶴鶴翔空。異香

縹 
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X82n1571_p0270c14║灰灰。纖塵不立。全收則該羅廣博。須知白晝鷄鳴。不

立 

X82n1571_p0273a05║雨。雲從龍風從虎。孔雀隹屏為客開。老鶴鶴徤翼因風 

X82n1571《五燈全書》卷 63 

X82n1571_p0281c10║寒巖時節至。春風吹起律筒灰灰。石人撫掌呵呵笑。莫 

X82n1571_p0285b20║無。沙曰。秀才曾到黃鶴鶴樓否。曰曾到。沙曰。崔顥

題詩 
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X82n1571_p0288a24║徑住臺山。縛茅于秘魔巖。居十有三載。會唐鶴鶴微太 

X82n1571_p0290a24║印可。後住燕山天寧 上堂。簫吹鳳至。琴奏鶴鶴來。

盋 

X82n1571_p0295c06║鶴鶴樓前鸚鵡岸。白蘋紅蓼血斑斑 上堂。舉天目斷 
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X82n1571_p0301a17║平寺。凄然感廢興。寒灰灰八百載。破衲兩三僧。黠鼠

居 
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X82n1571_p0308a13║ 問如何是常住真心。師曰。鶴鶴飛千尺雪。曰不會。

師 
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X82n1571_p0312b16║還會麼。雲門參見睦州。會得秦時𨍏轢。參 住鶴鶴

林。 

X82n1571_p0313b04║棲。一雙白鶴鶴松邊立。還會麼。歸堂喫茶去 小參。

秋 

X82n1571_p0313c20║門人請命于弘覺禪師。全身入塔于鶴鶴林祖塔右。不 

X82n1571_p0313c23║菽。門人分歸。營塔于西華西資鶴鶴林諸處。 

X82n1571_p0316b22║未入金籠貯。誰家野雀兒。師曰。鶴鶴有九皋翀碧漢。

馬 

X82n1571_p0317c19║曰。炎炎三尺火。曰不會。師曰。冷冷一堆灰灰 順治

丙 
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X82n1571_p0318c12║四十九。陽春律起灰灰。五鳳樓前聽玉漏。七金山上布 

X82n1571_p0320c13║僧辨劫灰灰終莽鹵。君不悟。去問嵩山破竈墮 小參。 

X82n1571_p0322a03║曰。道薄不堪居祖室。合隨雲鶴鶴聽潺湲。從教別選僧 

X82n1571_p0322a21║住南源。霜風茆屋寒。擁衲爐頭坐。灰灰形似懶殘。赤

骨 

X82n1571《五燈全書》卷 69 

X82n1571_p0326c04║究。乃于祥符寺。請寒灰灰奇老宿結制。師為期主。適

三 

X82n1571_p0329b20║ 小參。好雪頭上漫漫。脚下漫漫。山房老宿。撥灰灰

弄火。 

X82n1571_p0329b21║五湖衲子。踏雪尋梅。撥灰灰弄火。文殊境界。踏雪尋

梅 

X82n1571_p0332c22║後兩主法席。一日忽遁去。游楚湘間。弊衲蒙𫎇首。世

莫 

X82n1571_p0333a14║語。士撫掌一下。藏曰速道。士大聲曰。黃鶴鶴樓前鸚

鵡 
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X82n1571_p0335c15║四川梁山蒼松印鶴鶴禪師上堂。一葉落天下秋。張翰 

X82n1571_p0336a15║開縣鶴鶴峰蓮月道正禪師幼穎悟。長習教乘。遍遊講 

X82n1571_p0336a16║肆。後參萬峰明于昭覺。得印證。出住鶴鶴峰 上堂。

春 

X82n1571_p0342b16║昭覺。時年七十有六。掃劫灰灰。得諸方殘篇。縫為錦

江 



X82n1571_p0342c11║鶴鶴。放去周寰宇。收來隨折合。不滯有無機。寧分大

小 
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X82n1571_p0343c21║短鶴鶴頸自長。呷酸是醋。咬辣是薑。恁麼會得。好肉

剜 

X82n1571_p0344a05║少室機關。潑油救火。滯名著相。孤負生平。煉行灰灰

心。 

X82n1571_p0344b18║生商量。不得一聲親㘞地。漫將鶴鶴唳當鶯啼 上堂。 
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X82n1571_p0355a12║百千諸佛居何國。崔顥曾題黃鶴鶴樓 問達磨面壁 

X82n1571_p0355a23║黎。曰風恬浪靜。又作麼生。師曰。水深龍睡穩。雲靜

鶴鶴 

X82n1571_p0355c07║霞燒木佛。為甚院主眉鬚墮落。師曰。冷灰灰裏火發 

X82n1571_p0356a03║絕響。謬認草木。聽驚風鶴鶴。䖍刀高舉。令德罕逢。

還知 

X82n1571_p0357b17║囑付後事畢。說偈辭世。有江南江北風雲遍。老鶴鶴還 

X82n1571_p0358c06║要知一句難藏處。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲 上堂。生緣衡 

X82n1571_p0359a24║出手。輕輕撥動火柴頭。烈焰亘天射牛斗。冷灰灰荳𪹼 

X82n1571_p0360a12║火煖不成眠。和雲放鶴鶴前山去。帶雪騎牛入市廛。佛 
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X82n1571_p0363b13║不圖豆𪹼冷灰灰。祇貴石中迸出。卓拄杖 示眾。澹雲 

X82n1571_p0365a08║堂。收得蕙江雲。滿載剡谿月。跨鶴鶴渡錢塘。賽彩雙

白 

X82n1571_p0365b13║勸。民有過犯。則畵灰灰○以禁之。山僧今日亦作數箇 

X82n1571_p0367a04║大溈。參鶴鶴林門。有入處。後依山翁忞于青州得法 

X82n1571_p0369a10║山青水綠。鶴鶴長休斷。鳬短難續。說箇直指。早已成

曲。 

X82n1571_p0369a16║霞以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍利。主曰。木佛何有舍

利。 
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X82n1571_p0373b21║脚挑包事遠遊。若是冷灰灰真豆𪹼。何須向外更馳求。 

X82n1571_p0373b22║說甚一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢翻鸚鵡洲。也要紫金 

X82n1571_p0376c05║問一向灰灰頭土面。珍惜寶藏。今日四眾臨筵。敢請大 

X82n1571_p0377b08║生艶。莫被寒灰灰燒殺人 頌世尊初生曰。冷地生椎 

X82n1571_p0377c17║曾親得髓。斬新拈取示今朝。咄。月巢鶴鶴醒千年夢。



不 

X82n1571_p0378b21║大錢鶴鶴嶠岱禪師小參。太阿鋒鏌鎁燄。埋麈拂斗牛。 

X82n1571_p0379b10║春小參。放鶴鶴亭見春。春在梅唇。蘇公堤見春。春在

柳 

X82n1571_p0379c14║臨濟三頓棒曰。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一蹋踢翻鸚鵡洲。 

X82n1571_p0381c11║大開爐鞴。烹煅佛祖。道峰無柴無炭。向冷灰灰裏。深

深 

X82n1571_p0381c15║來復在機先。抽條石筍烹來嫩。𦦨發寒灰灰賓主全。驀 

X82n1571_p0382a18║無錐。始是放身命處。方能與道相宜。驀地冷灰灰豆

𪹼。 
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X82n1571_p0384c11║喚他作鶴鶴膝笻。有時殺活縱奪。全彰妙用。有時橫拈 

X82n1571_p0386c04║寒灰灰。直得三世諸佛。歷代祖師。天下老和尚。以及

大 

X82n1571_p0388b15║不待鳥銜啣來 龍隱潭偈曰。曲㵎水投渾玉屑。碧潭 
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X82n1571_p0392c02║避風雨。而能躡足。龍門不知新報恩。鶴鶴髮鷄翁。那

討 

X82n1571_p0393b20║如舊。脫落皮膚悟劫灰灰。大眾。皮膚既然脫落。何更

有 

X82n1571_p0394a13║慕宗門。往參古南於鶴鶴林。不值。遂之虞山興福門。

問 

X82n1571_p0396c16║京口鶴鶴林天樹植禪師虞山劉氏子。年十五。投本邑 

X82n1571_p0396c23║鶴鶴林 上堂。今朝四月十五。鶴鶴林擊動法鼓。摩笄

嶺 

X82n1571_p0397c02║鶴鶴林。門曰。不生不滅底心聻。士曰。弟子今早渡江

的。 

X82n1571_p0399a03║緣。把茅葢頭。灰灰頭土面。惟與钁頭為伍。若非墾土

掘 

X82n1571_p0399b18║騎鶴鶴上揚州。容閱畢曰。此子因緣。他後在揚州。及

得 

X82n1571_p0399b23║蘇州支硎山來鶴鶴林野樸維禪師句容人。脫白于金 

X82n1571_p0399c01║卓錫支硎。剏建來鶴鶴。一日別室落成。請師就于室

中。 

X82n1571_p0399c04║南泉打破粥鍋。反成多事。爭似來鶴鶴這裏。古今風月 

X82n1571_p0399c07║灰灰頭。大家眉毛撕結。名利兩絕。是非杳忘。無端今

日 

X82n1571_p0399c17║鎮江鶴鶴林中樸行如禪師江都人。王氏子。上堂。今朝 

X82n1571_p0400a05║潤州鶴鶴林若無能禪師本郡丹徒張氏子。小參。山僧 

X82n1571_p0400a17║杭州旃檀林智宇彬禪師到鶴鶴林。瞻禮牧老人舍利 
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X82n1571_p0404b06║喝曰。鶴鶴有九皐方翥翼。馬無千里謾追風 康熈丁 

X82n1571_p0407a01║松江崇福鶴鶴汀浦禪師上虞薜薛氏子。參福嚴。問世尊 

X82n1571_p0408c22║因緣。士曰。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城五月落梅花。賢

為 
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X82n1571_p0413c15║塵。牙若金錐。嚼須彌作灰灰炭。更於三百六十骨節

內。 

X82n1571_p0415c05║遂舉拂子曰。委悉麼。葭灰灰纔動。繡線初添。擲拂子 

X82n1571_p0416c09║竭力。禍出私門 謝監院上堂。折拆東籬補西壁。扶叢 
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X82n1571_p0419b04║江涉滁水。適鶴鶴丘固始緇素。請住大別普濟。始開法 
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X82n1571_p0427a23║寶勝寺裏藏不得。跨鶴鶴城中鬧市裏。逢人呵呵笑難 
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X82n1571_p0439b21║二祖不住往西天。汝東來西往作麼。師曰。某甲不著

便。 

X82n1571_p0442a24║如何是境中人。師曰。灰灰頭土面。曰如何是和尚為人 

X82n1571_p0443b01║日。因風動簾幙墮地。撲簌𫂙作聲。忽然大徹。授乃重

重 

X82n1571_p0444a09║野鶴鶴驚天至。無限魚龍衝浪來。越格風流從此振。大 

X82n1571_p0444b14║長空。千山共成一色。忽然地爐灰灰飛。燒殺庭前古

柏。 

X82n1571_p0446b09║佛面目。墾土掘石。露出本地風光。頓教寒灰灰發𦦨。

枯 
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X82n1571_p0451a01║公安報慈灰灰如亮禪師住荷葉山。上堂。舉長慶曰。淨 

X82n1571_p0452c20║師曰。啼猿翥鶴鶴歸何處。還在千甍百雉中。曰設有個 

X82n1571_p0453b21║若將灰灰皂洗。依然盛物不餿酸。如何是圓滿報身。師 

X82n1571_p0453b23║億化身。師曰。灰灰飛律管春初至。徧地枯山日日新。



如 

X82n1571_p0453c07║不聞聞。祇是灰灰裏𪹼豆。主賓元要且放一邊。事理君 
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X82n1571_p0464a19║相對示風骨。灰灰劫乎壁觀之嵩山。𠟡滅乎獨尊之帝 
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X82n1571_p0468c01║沒一絲頭爭放憨。更怕將來栽鶴鶴氅。由他僮少自生 

X82n1571_p0469c11║奴白牯却知有。寒山燒火滿頭灰灰。拾得風前拈起帚。 

X82n1571《五燈全書》卷 86 

X82n1571_p0474b09║拳倒黃鶴鶴樓。一躩躩翻鸚鵡洲。席捲虗空。瀰綸中

外。 

X82n1571_p0474b18║天。曰可謂不離這裏。透過那邊。師曰。冷灰灰裏有一

粒 
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X82n1571_p0480a20║寂。索筆留偈曰。破屋一把火。灰灰飛地絕塵。露出鐵

牛 

X82n1571_p0481b10║場富貴。後居成都松鶴鶴院。于庚子四月朔日。示微

恙。 

X82n1571_p0483b22║諸方。末見丈雪醉于鶴鶴乘。記寮三十餘稔。昭覺記

莂。 

X82n1571_p0486b06║依年具戒。參靈巖儲。居三載有省。呈偈曰。黃鶴鶴樓

前 
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X82n1571_p0492a08║樹。手不攀枝。足不踏枝。口銜啣樹枝。若問祖師西來

意。 

X82n1571_p0493c02║向蒼松鶴鶴處印可。六住名藍。開法二十餘稔。痛時風 

X82n1571_p0494a12║斗。佛祖不識（蒼松鶴鶴嗣）。 

X82n1571《五燈全書》卷 89 

X82n1571_p0496a07║寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白練去。雲峰道不休 
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X82n1571_p0502b24║維揚[茫-亡+巫] 州三昧自覺元禪師本郡江都徐氏子。

上堂。 
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X82n1571_p0506b16║霜寒孤鶴鶴唳。一鈎殘月掛梅梢 示眾。昨夜雨滂沱。 
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X82n1571_p0508c10║無差。雲門胡餅趙州茶。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城五月 

X82n1571_p0512a11║雲。扶起剎竿。徧界香飛菊蘂。拳倒黃鶴鶴樓。千機截

斷。 

X82n1571_p0512a24║貫。騎鶴鶴上揚州。省曰。猶有這個在。師曰。和尚却

疑某 

X82n1571_p0513b11║自白。金自黃。鳧自短。鶴鶴自長。本來成現事。何用

更商 
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X82n1571_p0520a10║至十七歲。會父遠出。遂決志。禮南翔白鶴鶴寺會心師 

X82n1571_p0520a12║容問。白鶴鶴南翔久矣。子為何在此坐地。師應聲曰。

祇 

X82n1571_p0521b05║而凉。鶴鶴長鳧短。鵠白烏黑。花開逢綵石。竹裏見紅

泉。 

X82n1571_p0525a03║曰。赤骨翻身理舊壇。臨江一阜障狂瀾。劫灰灰盡淨疑 

X82n1571_p0525b21║心如木石。何須弩力。參禪意若冷灰灰。不用窮源覔

旨。 
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X82n1571_p0526a10║江寧[王*莫] 瑤沛菴源禪師江寧王氏子。上堂。隔墻見

角。 

X82n1571_p0528a24║松風吹。千峰雲掃芙蓉嫩。一亘晴空隻鶴鶴飛。喝一喝 

X82n1571_p0529c03║度。釋迦老子。將錯就錯 頌三頓棒曰。揚鬐鼓鬣𩮻向 

X82n1571_p0531a15║更節目。一聲短𪹼冷灰灰中。六六元來三十六 冬至 

X82n1571_p0531b04║問。牛頭未見四祖時。因甚百鳥銜啣花獻。師曰。乞兒

見 

X82n1571_p0531b05║小利。曰見後因甚不銜啣花獻。師曰。禍不入慎家之門 

X82n1571_p0536a01║梢色正濃。鶴鶴淚長空聲細細。猿啼深谷日方紅 問 

X82n1571_p0537c12║爐炭內。如何得自在。師曰。曠劫無明當下灰灰 問佛 

X82n1571_p0539c03║墜 解制上堂。結也龍歸大海。解也鶴鶴舞長空。東山 

X82n1571_p0539c15║不昧不落。孤雲野鶴鶴。從前伎倆一時休。山上鯉魚活 

X82n1571_p0540c16║有衲僧鶴鶴膝笻。橫拈倒卓絕規矩。好大哥休莽鹵。畦 
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X82n1571_p0546b06║堂。四大五蘊之身。等於泡沫。一息不來。便同灰灰

壤。汝 

X82n1571_p0546c13║兩窟分明。琴案一岑。荷池五畝。新嶺口灰灰爐兒。園

後 

X82n1571_p0553b17║潤州鶴鶴林雲屋音禪師小參。宋人資章甫。而適諸越。 

X82n1571_p0553b18║越人斷髮文身。無所用之。山僧到鶴鶴林三閱月。佛法 

X82n1571_p0555c01║如何。師曰。莫妄想。曰磨後如何。師曰。莫妄想。曰

黃鶴鶴 
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X82n1571_p0556b21║親疎。饑餐渴飲。真實工夫。冷灰灰𪹼出黃金豆。笑殺

西 

X82n1571_p0557b22║岫。鶴鶴唳喬松。提挈衲僧巴鼻。發明佛祖綱宗。卷舒

自 
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X82n1571_p0559a07║捷徑路頭。瀇曰。黃鶴鶴山頭春萬家。士曰。如何是歸

源 

X82n1571_p0562b12║堂。草芊芊。花爛熳。春風拂面寒。紙錢灰灰繚亂。觸

目烟 
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X82n1571_p0569a11║ 師過五美院。僧指灰灰堆問。實際裏地。不受一塵。

因 
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X82n1571_p0571c22║人。師曰。呼來𤠔鶴鶴乾坤外。畫斷烟嵐水石間。僧近

前 

X82n1571_p0574a22║丈 小參。天下叢林。今朝結制。鶴鶴林禪院。今日開

爐。 

X82n1571_p0575a03║塵埃。豁然識得彌陀面。曠劫無明當下灰灰 淨土惟 

X82n1571_p0576c02║祥麟只有一隻角 問四分律云。以手擊[捱-圭+(林/止)]

比丘者 

X82n1571_p0577b10║不擊從舒卷。野鶴鶴無拘任往來 上堂。盡道迷因悟 

X82n1571_p0578a17║天空雲靜鶴鶴飛高（無礙徹嗣）。 
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X82n1571_p0579c08║隨口應曰。鐵壁銀山直下灰灰。鼻頭依舊大頭垂。如師 
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X82n1571_p0586c08║汝等諸人。逢人切忌錯舉（蘧夫懶懶嗣）。 

X82n1571_p0588a06║如飛鶴鶴出銀籠。不空無位生緣密。千聖不傳即此宗。 

X82n1571_p0588c08║抽條。冰河發𦦨。冷灰灰豆𪹼。枯木花榮。三冬和氣煖

烘 

X82n1571_p0589b11║萬頃波。鼓鬣𩮻金麟燒尾去。無毛鐵鷂抹新羅 頌趙 

X82n1571_p0592c23║佛手。師曰。一拳拳倒黃鶴鶴樓。曰如何是我脚何似驢 

X82n1571_p0593a16║碎。兔角杖敲娑竭灰灰。若會個中親的旨。頭頭顯現臥 

X82n1571_p0594a06║久。卓拄杖曰。放待冷來看 江南撫院慕鶴鶴鳴。請上 

X82n1571_p0594a09║惠泉明。松青鶴鶴望千年翠。花放鳥鳴萬壑清。蒲團坐 
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X82n1571_p0603a12║冷灰灰裏一粒豆𪹼。師亦撫掌曰。活也活也。自是機鋒 

X82n1571_p0604b13║銀濤漲禹門。揚鬐鼓鬣𩮻有鯨鯤。一聲霹 驚天地。直 

X82n1571_p0605a10║見空王。撥轉靈明照十方。荳𪹼寒灰灰紅彈子。何須更 

X82n1571_p0605b17║廣濟鶴鶴林漢辰弘禪師舉一切法應如是知如是見 

X82n1571_p0606a17║念庵詩。籠鷄有食湯鑊近。野鶴鶴無糧天地寬之句。師 

X82n1571_p0606c24║不茹腥。一日。父遠見屋上火光衝天。白鶴鶴旋鳴。急

趨 

X82n1571_p0607b23║命師首眾。無何。風鶴鶴不寧。遂旋楚之義水。結茅語

嶇 

X82n1571_p0609c02║青松棲白鶴鶴。碧沼綻紅蓮。寒山子知不知。世情看冷 

X82n1571_p0611b03║眾拈出。還當得佛法麼。續鳧截鶴鶴。不妨好手。𡗝嶽

盈 

X82n1571_p0611c20║為什被螻蟻銜啣去。師曰。賊是小人。知過君子。雄打

曰。 
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X82n1571_p0619b02║誰堪和。鬚髮捐除有謝郎。拍案一下（灰灰如亮嗣）。 

X82n1571_p0623a11║翹松鶴鶴冷。踏雪人寒。達磨不會。大難大難。道林

曰。大 

X82n1571_p0624b05║非心非佛。師曰。泰山廟裏紙錢灰灰 康熙乙丑正月。 
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X82n1571_p0625c14║自知非。老鼠銜啣著油燈盞。凡莫知。聖豈會。大喝

曰。不 

X82n1571_p0627a06║照西溪。黃鶴鶴峰頭黃鶴鶴棲。展翼不知何處去。擡眸

猶 
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X82n1571_p0635c19║降將來。簇錦攢花當下灰灰。驚起牛兒渾不見。行人得 

X82n1571_p0636a01║地撐天光煜煜（懶懶石聆嗣）。 
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X82n1571_p0638c17║窮命（懶懶拙衡嗣）。 

X82n1571_p0639c15║曰。鶴鶴頸長。鳧頸短。松自直。棘自曲。八面玲瓏。

十方寥 

X82n1571_p0645b19║野狐曰。寧可殞身。莫違國制。不落不昧。猿啼鶴鶴

唳。黑 

X82n1571_p0647a07║翠柳 長至上堂。葭管灰灰飛。陰陽消長。祇如坐斷兩 

X82n1571_p0648b08║風殿閣凉。冷灰灰豆𪹼也風光。天然一段真消息。耀古 

X82n1571_p0648c12║開。吹簫引鳳至。鳴琴喚鶴鶴來。風雲纔際會。掣電復

轟 

X82n1571_p0650a12║武昌鶴鶴林芝庵明禪師荊州公安周氏子。佛誕上堂。 

X82n1571_p0650a17║門人迎龕歸鶴鶴林。塔於寺左雙峰山北（水鑑海嗣）。 

X82n1571_p0650a22║人到。山高有鶴鶴棲 示眾。歷滿春山洞口花。背陰嵒 
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X82n1571_p0652a05║消灰灰冷。山僧今日于冷竈裏。下一把火為要。兩序勤 

X82n1571_p0653c21║鶴鶴沙冰輪祚道者參深雪本師。制期中有省。值黃捷 

X82n1571_p0654b22║遁鶴鶴。喚作右軍鵞。本師曰。一以貫之。道者顧左右

曰。 

X82n1571_p0657a14║松老鶴鶴歸來。今年東谷甚奇怪。四月桃花還未開。一 

X82n1571_p0658b02║子燒庵話畢。師曰。寒岩𦦨發。不抱死火氷灰灰。枯木

花 

X82n1571_p0659a24║鶴鶴是白。烏是黑。豐城雙寶劍。兩塊是 邠鐵（起聖

仁嗣）。 

X82n1571_p0661a03║如灰灰。若非撈得水中月。到底難分炭裏煤 頌神前 

X82n1571_p0661a05║古廟紙灰灰裏。猶有餘光爍太虗（德涵讓嗣）。 

X82n1571_p0662c18║猿抱子歸青嶂裏。鳥銜啣花落碧岩前。後法眼道。老僧 
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X82n1571_p0665a10║瑞安本寂雲蔭德禪師問既是無縫塔。因甚又用灰灰 

X82n1571_p0665c10║風生谷。鶴鶴側身時月到廊。眉底若無宗正眼。回頭只 

X82n1571_p0667c07║顛倒。師曰。正是他放身命處。曰大家燒作一堆灰灰。

什 

X82n1571_p0668c10║鶴鶴宿波瀾。倒騎鐵馬直上青天。一曲豪歌聲落幽玄。 
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X82n1571_p0679a06║風流隊裏逞風流。腰纏十萬貫。跨鶴鶴上揚州。雖然。

也 

X82n1571_p0680a02║塚情靈。黑山鬼子。有甚交涉。殊不知。鶴鶴騰霄漢。

朕迹 

X82n1571_p0681a01║如何。師曰。綿絲籠碧鶴鶴。曰逢後如何。師曰。玉象

挂紅 

X82n1571_p0681a16║不嫌裘敝過秦關。不忻騎鶴鶴上揚州。任他紫燕語春 

X82n1571_p0682c02║龍華音稟具。往參弁山雪於百丈。蒙𫎇山激勵。刻苦參 
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X82n1571_p0684a13║離。峰頭黃鶴鶴一時飛。特地使人疑（三宜盂嗣）。 

X82n1571_p0685a17║百般都不是。冷灰灰豆𪹼有生涯。莫飲曹山酒。休喫趙 

X82n1571_p0685c18║犯平頭上尾。又不犯鶴鶴膝蜂腰。雖則內剝外剝。却又 
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X82n1571_p0687a17║映蘆花。風吹玉蘂。狂𤠔嘯月。羊腸大路沒人行。靈鶴

鶴 

X82n1571_p0688a09║ 解制晚參。鐵牛耕轉劫初田。石虎終宵抱月眠。鶴鶴

不 

X82n1571_p0688a19║越州清化唯岑淨[山*急] 禪師荊州張氏子。母夢青蓮現 
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X82n1571_p0690b23║拂子曰。衝霄須是遼天鶴鶴 上堂。凜凜朔風遍界寒。 
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X82n1571_p0692c20║杖。作撥火勢曰。看看。冷灰灰裏火星。𨁝跳上三十三

天。 

X82n1571_p0694c19║後。屢欲崖居㵎飲。不意鼎革之際。荊紫莖茆灰灰燼。

師 
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X82n1571_p0696c09║麼。明月一輪天柱外。摩空老鶴鶴出銀霄。語畢而逝。

春 

X82n1571_p0698b08║坤暖。陣陣梅花遞 遠香（瑞白雪嗣）。 
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X82n1571_p0701b16║恁麼則同寒灰灰枯木去也。獨曰。寒灰灰枯木爭解問

話。 
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X82n1571_p0704a02║柱惡發。驚起大慈山上白鶴鶴峰。從南閻浮提。直走向 
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X82n1571_p0705b19║枕倦西江月。老鶴鶴冲開洞上雲。曰如何是不居正位 

X82n1571_p0707b21║記室。一日盛問。今日事作麼生。師曰。坐看黃鶴鶴

飛。臥 

X82n1571_p0707c19║如何。師曰。鷄銜啣燈盞走。雄曰。不與麼來時如何。

師曰。 

X82n1571_p0708a02║平分鳳嶺蟾光。曉來老鶴鶴唳晴空。占斷冶溪秀色。是 

X82n1571_p0708c18║風。師曰。枯藤倒挂長生月。野鶴鶴閒隨自在雲（星朗

雄嗣）。 
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X82n1571_p0710a22║吟風。一任乘雲仙客。駕鶴鶴高人。來此呪水書符。叩

牙 

X82n1571_p0713c17║之有。遂辭母參方。母曰。將何之。師曰。水流須到

海。鶴鶴 

X82n1571《五燈全書》卷 120 

X82n1571_p0716b06║之北禪。入院適重九。指座曰。胸中一寸灰灰已冷。頭

上 

X82n1571_p0720c21║師曰。姑蘇城外寒山寺。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲 問如何 

X82n1571_p0722a04║然猿鶴鶴自相親。老衲無端墮業塵。直向鑊湯求避熱。 

X83n1572《續傳燈錄目錄》卷 1 



X83n1572_p0006c18║  黃鶴鶴可慧禪師 褒禪忠禪師 

X83n1572《續傳燈錄目錄》卷 2 

X83n1572_p0015a06║  保福慧茝茝禪師 瑞巖永利禪師 

X83n1572《續傳燈錄目錄》卷 3 

X83n1572_p0025b23║  鶴鶴林智璘禪師 崇寧慶舒禪師 

X83n1572_p0030b22║  能仁琢禪師 鶴鶴林妙禪師 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 1 

X83n1574_p0259b10║ 竹林寶禪師法嗣（嗣懶懶牛和和嗣天目齊） 

X83n1574_p0276b16║天寒水冷。釋迦老子無處藏身。折拆東籬補西壁。撞著 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 2 

X83n1574_p0279b11║君知。莫莽鹵。火裏䳭鷯吞却虎。上堂。舉僧到鶴鶴林

敲 

X83n1574_p0280a06║春雨如膏。春雲似鶴鶴。春烏關關。春泉濯濯。揭却觀

音 

X83n1574_p0282c10║九天雲淨鶴鶴飛高。上堂。拈拄杖。德山棒。臨濟喝。

總是 

X83n1574_p0284a13║○紹興天衣嘯巖文薜蔚禪師上堂。舉雲門和尚示眾 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 3 

X83n1574_p0287c11║火柴頭。師云一畫畫斷。上堂。靈山指月。曹溪話月。

遞  

X83n1574_p0290b15║峰。寒灰灰撥不紅。一星熒火出。孤鶴鶴過遼東。結制

上堂。 

X83n1574_p0291b06║合。東叟領南屏擇師掌記。偶經神祠見紙灰灰隨風旋 

X83n1574_p0291c14║堂。擊拂子一下。彰聖今日將三十年前冷灰灰中𪹼出 

X83n1574_p0292b16║為流通。這裏搆得未免遞 相鈍置。若是尚存觀聽。擾 

X83n1574_p0293b19║抗聲云何不道黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於言下頓悟。即 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 4 

X83n1574_p0300b03║四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。芙蓉長老至上 

X83n1574_p0303b11║以其遺骨煅之。遵治命也。既而炭灰灰已盡。益以香薪 



X83n1574_p0310b06║杖畫一畫云。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。復 

X83n1574_p0311b09║灰灰頭土面長坐不臥麼。切須子細。若是正眼不明。盡 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 5 

X83n1574_p0316b16║堂。諸方談禪浩浩。崇福並無分曉。土面灰灰頭過時。

住 

X83n1574_p0317c02║福。是你諸人還覺寒毛卓竪麼。忽若死灰灰裏火發燎 

X83n1574_p0317c08║○江州廬山東林澤山一 咸禪師病起上堂。寒一上 

X83n1574_p0318c08║平常。截鶴鶴而短。續鳧而長。有見恁麼道。便道我會

了 

X83n1574_p0319c09║向上一路萬里崖州。何以見得。靠拄杖云。休休。蒙𫎇

山 

X83n1574_p0320b13║著火字。亦不敢動著死柴頭。今日開爐。且撥冷灰灰

看。 

X83n1574_p0321a07║寂。則曰身如槁木心如死灰灰。絕慮忘緣靜觀默照。謂 

X83n1574_p0327b16║見此一株花如夢相似。又且如何。休將支遁鶴鶴喚作 

X83n1574_p0331a14║而逝。闍維設利無筭。迨旬餘有以灰灰土淘洗。又悉滿 

X83n1574_p0333a10║香合中。信次乃消。有九鶴鶴盤旋空中。火燼方去。舍

利 

X83n1574_p0333b21║次日又見金牛。引師入閤中坐。忽爐內湯瓶瀉爐灰灰 

X83n1574_p0333c24║頭灰灰頭土面世諦流布。恁麼中不恁麼。不恁麼中却 

X83n1574《增集續傳燈錄》卷 6 

X83n1574_p0341c23║去。喚不回頭爭柰何。折拆東籬。補西障。回地軸。轉

天關。 

X83n1574_p0343c05║青灰灰三五斗。指望修行利濟人。誰知變成不唧𠺕。趙 

X83n1574_p0347a02║香散一絲烟。寶網雲臺悉現前。但把寸心灰灰得盡。熏 

X83n1574_p0348c15║來不去底向甚麼處相見。拈拄杖卓一下。鶴鶴飛千尺 

X83n1574_p0353a16║參訪知識。里人覔偈於師。師偈有水流須到海鶴鶴出 

X83n1576《雪堂行拾遺錄》卷 1 

X83n1576_p0370a03║光既遭回祿。而恭語錄於灰灰爐中。字畫無損。餘紙悉 

X83n1576_p0374b15║毗。舍利五色如珠無數。雙鶴鶴盤旋竟日。火盡而去。

塔 

X83n1577《羅湖野錄》卷 1 

X83n1577_p0380a10║面。一為渠儂併拈出。圜悟歸蜀。元還淅浙東。鏟彩埋

光。 

X83n1577_p0381a13║龍安諸子乃爾其盛。豈先師靈骨真灰灰燼無餘耶。蓋 



X83n1577《羅湖野錄》卷 2 

X83n1577_p0386a13║寶公。林間白塔如孤鶴鶴。寶公骨冷喚不譍。却有老泉 

X83n1577_p0394c06║門不幸法幢摧。五蘊山中化作灰灰。昨夜泥牛通一線。 

X83n1578《指月錄》卷 1 

X83n1578_p0398a17║ 二十二祖摩拏羅尊者 二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X83n1578_p0398b17║ 徑山道欽禪師（鶴鶴林玄素嗣。素牛頭威嗣） 

X83n1578_p0410c11║往反空中。化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛四斗。

即 

X83n1578_p0412a02║斜風動無人掃。燕子銜啣將水際飛。咄咄。是無等等 

X83n1578《指月錄》卷 2 

X83n1578_p0418a11║磨隻履。携歸[葸-十+夕]𦵇嶺。誌公一燭。梁宮搖影。

青陽已謝 

X83n1578_p0422c21║一滴灰灰泥。無一點彩色。人畵畵不成。賊偷偷不得。

體 

X83n1578《指月錄》卷 3 

X83n1578_p0425c12║潦鶴鶴。不如生一日。而得覩見之。尊者因為正之曰。

不 

X83n1578_p0425c22║水潦鶴鶴上打發。便可踏毗盧頂𩕳上行。何有二果。 

X83n1578_p0426b18║力。遞 相恭敬。其至此者。乃可識之。於是毱多弟

子。皆 

X83n1578_p0429c06║信福業。祖為說法。遞 相謂曰。人有福業。世間第

一。徒 

X83n1578_p0433a08║語月支國鶴鶴勒那比丘曰。汝教導鶴鶴眾。道果將證。

宜 

X83n1578_p0433a09║自知之。時鶴鶴勒那。為彼國王寶印。說修多羅偈。忽

覩 

X83n1578_p0433a11║至。此信香也。王與鶴鶴勒那。俱西嚮作禮。祖亦以手

東 

X83n1578_p0433a13║支國。鶴鶴勒那與寶印。迎祖至王宮供養。異日鶴鶴勒

那 

X83n1578_p0433a18║鶴鶴眾。祖曰。於第四劫中。甞為比丘。當赴會龍宮。

汝諸 

X83n1578_p0433a22║夙緣。故今相隨。鶴鶴勒那曰。以何方便令彼解脫。祖

曰。 

X83n1578_p0433a24║萬境轉。轉處實能幽。隨流認得性。無喜亦無憂。鶴鶴

眾 



X83n1578_p0433b03║而涌出。徧濟十方世。（宗鏡作徧滿十方際）偈已泊然

寂滅。鶴鶴。勒 

X83n1578_p0433b05║▲二十三祖鶴鶴勒那尊者月支國人。姓婆羅門。父千 

X83n1578_p0433b13║大般若。感鶴鶴眾相隨。三十得法。行化至中印土。為

其 

X83n1578《指月錄》卷 4 

X83n1578_p0439a01║年魏使宋雲。[葸-十+夕]𦵇嶺回。見祖手携隻履翩翩而

逝。雲問 

X83n1578_p0448c20║宗徒 唐中宗神龍元年。詔遣使薜薛簡迎祖。祖以疾 

X83n1578《指月錄》卷 5 

X83n1578_p0453c08║還我死灰灰來。淋過死灰灰無力。喻聲聞妄修因證果。

未 

X83n1578_p0453c09║淋過死灰灰有力。喻菩薩道業純熟。諸惡不染。若說如 

X83n1578《指月錄》卷 7 

X83n1578_p0471a15║[日/水] 許多人爭得足。一僧對曰。不教欠少。乃別

云。誰人 

X83n1578《指月錄》卷 8 

X83n1578_p0485a04║師一日掩方丈門。將灰灰圍却門外曰。若有人道得即 

X83n1578《指月錄》卷 9 

X83n1578_p0505a24║鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘 

X83n1578_p0506a06║何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰曰。吾燒取舍利。主

曰。 

X83n1578《指月錄》卷 10 

X83n1578_p0516a04║寒灰灰死火去。方有少分相應。若不如是。他日盡被閻 

X83n1578《指月錄》卷 11 

X83n1578_p0526a11║脚。反身筋斗。孤雲野鶴鶴。阿呵呵。 

X83n1578_p0527b12║不開。始隨芳草去。又逐落花回。羸鶴鶴翹寒木。狂猿 



X83n1578_p0527b15║居何國土。還化物也無。曰黃鶴鶴樓崔顥題後。秀才還 

X83n1578_p0527b17║黃龍新頌云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛豎降旗。 

X83n1578《指月錄》卷 16 

X83n1578_p0572c06║兩扇上著意。不見新豐老子道。峰巒秀異。鶴鶴不停 

X83n1578_p0573a09║鎖手慵敲。寒松盡夜無虗籟。老鶴鶴移栖空月巢。 

X83n1578_p0574a20║鶴鶴冲霄漢出銀籠。朝生頌。苦學論情世莫羣。出來 

X83n1578《指月錄》卷 17 

X83n1578_p0583b05║念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香罏去。一條白練去。

其 

X83n1578《指月錄》卷 18 

X83n1578_p0599a05║燈冷處灰灰。頌一文與匠人。行因感東事須分。寶塔 

X83n1578《指月錄》卷 19 

X83n1578_p0604a01║國澄。鶴鶴立枯松時如何。澄云。脚跟下一場懡㦬。又 

X83n1578_p0604b23║他天子傳時如何。師曰。靈鶴鶴不於林下憩。野老不重 

X83n1578_p0605a08║曰。直須寒灰灰枯木去。一念萬年去。函盖相應去。全

清 

X83n1578_p0606b14║諸佛向甚麼處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒灰灰燒 

X83n1578_p0608c22║雙收。顢頇佛性。必須對塵對境。如枯木寒灰灰。臨時

應 

X83n1578_p0609b19║涉。西天外道。入得八萬劫定。凝神寂靜。閉目藏睛。

灰灰 

X83n1578《指月錄》卷 20 

X83n1578_p0617c18║甚麼。山曰。冷灰灰裏有一粒豆𪹼。乃喚維那。明窻下

安 

X83n1578_p0618a06║皆舉目師曰。大眾鶴鶴望。請師一言。山曰。路逢死蛇

莫 

X83n1578_p0626a12║又曰。諸法不異者。不可續鳧截鶴鶴。夷嶽盈壑。然後

為 

X83n1578《指月錄》卷 21 



X83n1578_p0631b05║人。城隈古寺。門如死灰灰。道容清深。戲禪客曰。諸

方 

X83n1578_p0633b15║曰。來年二月二。別汝暫相棄。燒灰灰散四林。免占檀

那 

X83n1578_p0634a14║濟淮分。不因世主令還俗。那辨雞羣與鶴鶴羣。多年塵 

X83n1578《指月錄》卷 22 

X83n1578_p0643a11║到這般田地。切忌守寒灰灰死火。打入黑漫漫處去。 

X83n1578《指月錄》卷 23 

X83n1578_p0646c08║劫無明當下灰灰 寂音頌。十智同真面目全。於中 

X83n1578_p0648c10║目他方去。早已著灰灰泥。楊再答。蜘蛛網中坐。蟲兒

不 

X83n1578_p0658b05║切音于門邊小竇） 燬（呼委切灰灰上聲火焚壞也） 

戽（荒故切呼去聲舟中抒水器） 鐺（抽更切音 

X83n1578《指月錄》卷 24 

X83n1578_p0659c08║話玄微。灰灰頭土面。住興化只見興化家風。迎來送

去。 

X83n1578_p0661c09║始覺從前滿面灰灰。今之人。因汾陽此歌。便謂宗風 

X83n1578_p0664c13║已乖真。君看鶴鶴樹泥洹日。曾舉雙趺示眾人。四事 

X83n1578_p0668c01║之心。若能如是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴。

夷 

X83n1578_p0669a10║師理前問。山曰。此去漢陽不遠。進後語。山曰。黃鶴

鶴樓 

X83n1578_p0671b17║曰栽得多少。師曰。但見猿啼鶴鶴宿。聳漢侵雲。南指

石 

X83n1578《指月錄》卷 25 

X83n1578_p0685c08║天下僧尼。師獨無改志。紹興初。晨起戴樺皮冠。披鶴

鶴 

X83n1578_p0685c13║遮障。放出神光照碧天。擲之於地。隨易僧服。提鶴鶴

氅 

X83n1578_p0685c14║曰。如來昔日貿皮衣。數載慙將鶴鶴氅披。還我丈夫調 

X83n1578《指月錄》卷 26 

X83n1578_p0688b04║白雲端頌臨濟三頓棒云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一脚 

X83n1578_p0688c08║曰。教有明文。安有不是之理。師曰。如許多灰灰燼。



將置 

X83n1578_p0689b09║賊 上堂。裩無襠。袴無口。頭上青灰灰三五斗。趙州

老 

X83n1578_p0690c13║事甲裏坐地去。而今子孫門如死灰灰。良可嘆也。 

X83n1578《指月錄》卷 27 

X83n1578_p0694c12║華光既遭回祿。而師語錄。於灰灰燼中字畫無損。餘紙 

X83n1578《指月錄》卷 28 

X83n1578_p0698a06║翻屋。雷擊自戶入。析其碑陰中分之。視之志已灰灰

燼。 

X83n1578_p0699b07║心見張目問曰。新長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。向

甚 

X83n1578_p0700a24║燒之。擁罏達旦。次日淘灰灰中得舍利無數。諸座主 

X83n1578_p0701a03║前樊噲恁。曾聞黃鶴鶴樓崔顥題詩在上頭。晴川歷歷 

X83n1578《指月錄》卷 29 

X83n1578_p0710c07║歸。留五日。闍維。舍利大如菽者莫計。二鶴鶴徘徊空

中。 

X83n1578_p0716a12║然後向寒灰灰死火上。頭頭上明。枯水朽株間。物物斯 

X83n1578《指月錄》卷 31 

X83n1578_p0731c01║無門入。曠劫無明當下灰灰。歎曰。作怪我二十年做工 

X83n1578《指月錄》卷 32 

X83n1578_p0753c23║禪。見士大夫為塵勞所障。方寸不寧怗。便教他寒灰灰 

X83n1578_p0761c08║鶴鶴樓。一踢踢飜鸚鵡洲。有意氣時添意氣。不風流處 

X83n1578_p0765c20║魚。因甚湖北人著鯁。直打筋斗而出。師曰。誰知冷灰

灰 

X84n1579《續指月錄》卷 1 

X84n1579_p0016a09║無。祇如女子出定。趙州洗鉢盂。又作麼生話會。鶴鶴

有 

X84n1579_p0016c11║灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁麼窮乞

相。 



X84n1579_p0020a01║佛。冰交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發燄。片雪

不 

X84n1579《續指月錄》卷 2 

X84n1579_p0032c01║偏向枯木上糝花。寒灰灰中發𦦨。箇僧孤身迥迴。慣入 

X84n1579_p0038c08║寒水冷。釋迦老子。無處藏身。折拆東籬。補西壁。撞

著不 

X84n1579《續指月錄》卷 3 

X84n1579_p0040c24║上堂。舉鶴鶴林因僧叩門。林曰。阿誰。僧曰。行脚

僧。林曰 

X84n1579_p0041b11║春雨如膏。春雲似鶴鶴。春鳥關關。春泉濯濯。揭開觀

音 

X84n1579《續指月錄》卷 4 

X84n1579_p0050a06║南屏。命師掌記。偶經神祠。見紙灰灰旋起。脫然忘所

證。 

X84n1579_p0050c01║衲。一時輻輳○上堂。獨坐大雄峰。寒灰灰撥不紅。一

星 

X84n1579_p0050c02║螢火出。孤鶴鶴過遼東○結制上堂。以手作結布袋勢 

X84n1579_p0051b19║抗聲曰。何不道黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師言下頓悟。即命 

X84n1579《續指月錄》卷 5 

X84n1579_p0055c15║龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高○師甞題靈隱兩廊畫壁 

X84n1579_p0063b07║是語言文字。確古論今麼。莫是灰灰頭土面。長坐不臥 

X84n1579《續指月錄》卷 6 

X84n1579_p0066b13║弗接。自非具透關眼者。鮮不望崖而退○鶴鶴沙瞿提 

X84n1579《續指月錄》卷 7 

X84n1579_p0075c15║莖草。直教寸絲不挂。月冷秋空。寒灰灰發𦦨。到者裏

喚 

X84n1579_p0076a14║鵬纔展翼。十千年鶴鶴便翱翔○上堂。一身清淨。則多 

X84n1579_p0082c02║眾。向上一機。鶴鶴冲霄漢。當陽一路。鷂過新羅。直

饒眼 



X84n1579《續指月錄》卷 8 

X84n1579_p0088b13║寧。其或未然。從此灰灰飛煙滅盡。任伊到處覓天尊。

急 

X84n1579《續指月錄》卷 9 

X84n1579_p0091a19║正在斯時。深深冷灰灰裏。撥著星兒之火。向死柴頭上 

X84n1579《續指月錄》卷 11 

X84n1579_p0099c15║念子撥之不開。蕩之不散。時節到來。荳𪹼冷灰灰。天

翻 

X84n1579_p0100c13║十。一夕沐浴更衣。呼門徙申誡教。且曰吾死火之。灰

灰 

X84n1579_p0102a21║煙𦦨五色。仙鶴鶴翔空。異香滿道。彩雲縹緲。四眾萬

餘 

X84n1579《續指月錄》卷 12 

X84n1579_p0104c07║堆堆。把定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚天動地 

X84n1579_p0105c04║出山。師曰。只因夜來鶴鶴。帶過嶺頭關。琦曰。或為

霖雨 

X84n1579_p0107b04║師曰。雙峯頂上鶴鶴棲樹。九龍山上鳥啼華。曰西來祖 

X84n1579《續指月錄》卷 14 

X84n1579_p0112b03║法。無可不可。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。其或不

然。定 

X84n1579《續指月錄》卷 16 

X84n1579_p0120a01║頌曰。三十六物都灰灰燼。只遺一雙枯眼睛。置向九衢 

X84n1579《續指月錄》卷 17 

X84n1579_p0122a05║行○晦山顯頌云閃電為人機自別晴空霹靂太孤危回頭擉

瞎頂門眼金鎖玄關當下灰灰）○師 

X84n1579_p0122c08║命根斷如死灰灰了。這臭鶻突布衫。方得卸下。始可謂 

X84n1579_p0124a09║宗須信有真悟。莫學諸方平實禪。異日寒灰灰親𪹼出。 

X84n1579《續指月錄》卷 18 



X84n1579_p0130c06║江良知之學。一日客遊鎮江鶴鶴林。過一老宿。號古溪 

X84n1579《續指月錄》卷 19 

X84n1579_p0138b15║天童。未幾。退隱京口之鶴鶴林。久不陞座。檀護哀請

說 

X84n1579_p0138b18║時節。因而謝事天童。來到鶴鶴林守拙。日用無別修

行。 

X84n1579_p0138c05║中。弟子輩奉全身塔於京口黃鶴鶴山。未幾而塔示斜 

X84n1579_p0139c21║兒。師曰。鶴鶴有九皋翀碧漢。馬無千里謾追風。來

曰。運 

X84n1579《續指月錄》卷 20 

X84n1579_p0147b06║低頭。白鶴鶴啄魚頸項直。斑鳩呼雨嘴頭鉤。會麼。僧

無 

X84n1579_p0148b11║禪。入院適重九。指座曰。胸中一寸灰灰已冷。頭上千

莖 

X84n1579_p0149c05║母參方。母曰。將何之。師曰。水流須到海。鶴鶴出白

雲頭。 

X84n1579_p0155b21║云。翛然猿鶴鶴自相親。老衲無端墮業塵。直向鑊湯求 

X84n1580《教外別傳》卷 1 

X84n1580_p0158c09║  二十二祖摩拏羅尊者 二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X84n1580_p0159a07║  （牛頭威法嗣）安國玄挺禪師 鶴鶴林玄素禪師

（無機緣不錄） 

X84n1580_p0159a09║  （鶴鶴林素法嗣）徑山道欽禪師 

X84n1580_p0170c14║法界就是佛身。蓋為從前蒙𫎇昧兩岐。所以山僧故故拈

出與汝論量。要討箇真實。譬如一草是春。若山若川。無 

X84n1580_p0171a16║風動無人掃。燕子銜啣將水際飛。咄咄。是無等等呪）

○佛告阿難。吾不見時。何 

X84n1580《教外別傳》卷 2 

X84n1580_p0175a02║說法。遞 相謂曰。人有福業。世間第一。徒言佛性。

誰能 

X84n1580_p0177b05║遙語月氏國鶴鶴勒那比丘曰。汝在彼國。教導鶴鶴眾。

道 

X84n1580_p0177b06║果將證。宜自知之。時鶴鶴勒那。為彼國王寶印。說修

多 

X84n1580_p0177b10║宣玄化。時王與鶴鶴勒那。俱遙作禮。祖知已即辭得度 

X84n1580_p0177b11║比丘。往月氏國。受王與鶴鶴勒那供養。後鶴鶴勒那問



祖 

X84n1580_p0177b15║撞鐘。受報聰敏。為眾欽仰。又問。我有何緣而感鶴鶴

眾。 

X84n1580_p0177b20║百弟子。以福微德薄。生於羽族。今感汝之惠。故為鶴

鶴 

X84n1580_p0177b21║眾相隨。鶴鶴勒那問曰。以何方便。令彼解脫。祖曰。

我有 

X84n1580_p0177b24║二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X84n1580_p0177c01║二十三祖鶴鶴勒那尊者。月氏國人也。姓婆羅門。父千 

X84n1580《教外別傳》卷 4 

X84n1580_p0187b17║徑山道欽禪師（四祖下七世鶴鶴林素法嗣） 

X84n1580_p0193a06║喜云。垜𣐟生招箭。法眼云。旦去別時來。雪竇云。謾

我不得。妙喜云。却是法眼會。興化云。一盲引眾盲。雪竇云。端的 

X84n1580《教外別傳》卷 5 

X84n1580_p0199c03║方丈門。將灰灰圍却門外曰。若有人道得即開。或有祇 

X84n1580《教外別傳》卷 6 

X84n1580_p0211c17║福州長慶大安禪師。（號懶懶安）郡之陳氏子。孤錫遊

方。逢 

X84n1580_p0217c22║物也無。師曰。黃鶴鶴樓崔顥題後。秀才還曾題也未。

曰 

X84n1580_p0218a02║黃鶴鶴樓要題也不難。未審。百千諸佛。居何國土。若

下得此語。非唯坐斷長沙舌頭。亦乃名標青史 徑山信云。 

X84n1580_p0218a03║可惜一座黃鶴鶴樓。被長沙和尚埋沒殺千佛名經裏許。

喚作註解得麼。癡人面前勿得說夢）○問。 

X84n1580_p0220b15║顏云。諸人知處良遂總知。良遂知處諸人不知。作麼生

是良遂知處。乃云。鸕鷀語鶴鶴 靈隱嶽云。為人為徹。咬 

X84n1580_p0226b04║這一指頭禪。妙喜既恁麼舉。不免隨後也有箇註脚。俱

胝一指頭。喫飯飽方休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上楊州 靈 

X84n1580《教外別傳》卷 7 

X84n1580_p0227a08║自如如。萬德圓滿。師於言下大悟。祖囑曰。汝若住

持。莫離舊處。師蒙𫎇旨已便返荊門。去郭不遠。結草為廬。後因 

X84n1580_p0233c09║不停時如何。石霜曰。直須寒灰灰枯木去。一念萬年

去。 

X84n1580_p0236c18║喪我兒孫。恁麼去者。寒灰灰發焰。然雖如是。都未得



勦絕在。拈拄杖云。識得這箇。遂卓一下云。敲出鳳凰五色髓。 

X84n1580_p0244b03║門開。家私未許庸人薦。佛塔沉沉空劫灰灰）。 

X84n1580《教外別傳》卷 8 

X84n1580_p0246c12║力。得黃檗力。仰山云。非但騎虎頭。亦解把虎尾 白

雲端頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有意氣時 

X84n1580_p0247c11║納須彌。為復神通妙用。為復法爾如然。只向道。不見

先師翁云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踢踢飜鸚鵡洲。有意氣時 

X84n1580_p0249b06║棒。且道。利害在什麼處。有人明得。許汝親見臨濟德

山。要見真如。亦未可。何故。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾 

X84n1580_p0250b16║他安身立命處。殊不知腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。又

云。我見燈明佛。本光瑞如此）○示眾。我 

X84n1580_p0251c08║却對俗人說家醜 鼓山永云。保壽雖具打破虗空底鉗

鎚。未免傷鋒犯手。胡公末後悟去。誰知眼尚[目*答]𪾾眵） 

X84n1580_p0252a21║覺勤云。一人在孤峯頂上。土面灰灰頭。一人在十字街

頭。斬釘截鐵。有頭有尾。同死同生。且道。出即不為人底是。 

X84n1580_p0253a08║歸方丈閉却門。寶壽入侍者寮。取灰灰圍却方丈門。便 

X84n1580_p0257b04║頌云。兔角龜毛眼裏栽。鐵山當面勢崔嵬。東西南北無

門入。曠劫無明當下灰灰）○龍德府尹 

X84n1580《教外別傳》卷 9 

X84n1580_p0265a24║把此心灰灰。而今潦倒逢知己。李白元來是秀才。 

X84n1580_p0265b07║尉就有裏尋無。手摣𢳛水月。堪笑眼前見牢獄不避。心 

X84n1580_p0270a17║心見。張目問曰。新長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。

向甚 

X84n1580_p0270c13║者。公戲題曰。心似已灰灰之木。身如不繫之舟。問汝

平 

X84n1580_p0270c15║子。喝下還是空手。落落拓拓一生。妙在舌頭會摟。作

萬古之斯文。同秋風之抖擻。儼似石灰灰布袋。狼藉不用苕 

X84n1580《教外別傳》卷 10 

X84n1580_p0282c16║言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。 

X84n1580_p0289b06║斗而出。妙喜曰。誰知冷灰灰裏。有粒豆𪹼○一日留守 

X84n1580《教外別傳》卷 11 

X84n1580_p0295a17║安上座。（即懶懶安也）同數僧。從百丈來。輔佐師。

安曰。某與和 

X84n1580_p0299c20║仰山面前。直得目瞪口呿。何故。鶴鶴有九臯難翥翼。



馬無千里謾追風 大溈泰云。大眾。仰山只知進前趂鹿。不 

X84n1580_p0301b09║杭州徑山洪諲禪師。吳興人也。僧問。掩息如灰灰時如 

X84n1580《教外別傳》卷 12 

X84n1580_p0304b01║火滅。三世諸佛向甚麼處聽。莫戀白雲深處坐。切忌寒

灰灰燒殺人 天童華云。三世諸佛。與火燄說法。火燄燒 

X84n1580_p0309b23║陽不遠。師進後語。洞山曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於

言 

X84n1580_p0310b20║鶴鶴夷嶽盈壑。放行也百醜千拙。收來也攣攣拳拳。用 

X84n1580_p0311a24║師曰。臨濟道底。曰栽得多少。師曰。但見猿啼鶴鶴

宿。聳 

X84n1580_p0311c20║興初。晨起戴樺皮。冠披鶴鶴氅。執象簡穿朱履。使擊

鼓 

X84n1580_p0312a01║之于地。隨易僧服。提鶴鶴氅曰。如來昔日貿皮衣。數

載 

X84n1580_p0312a02║慚將鶴鶴氅披。還我丈夫調御服。須知此物不相宜。擲 

X84n1580《教外別傳》卷 14 

X84n1580_p0321a09║愜作禮。而述偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函 

X84n1580_p0321b10║燒火向。院主訶曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰

曰。 

X84n1580_p0321b20║人須是退步看。驀地冷灰灰裏豆爆。驚天動地。直教佛

祖救不得。喝一喝）○謁忠國師。問 

X84n1580_p0328b09║尋討。拽脫鼻孔。打破髑髏。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚

州。有意氣時添意氣。不風流處也風流）他日持 

X84n1580_p0328b14║道作什麼。別下得什麼語。代云。鸕鷀語鶴鶴。又代漸

源。便擲却鍬子云。淺水無魚）○師後住漸 

X84n1580_p0328c02║歷然。隔津通津。彼此相照。侍者親蒙𫎇賜掌。恩大難

酬。寶葢到處垂慈。費盡腕頭氣力）。 

X84n1580_p0330c07║冷湫湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐

去。 

X84n1580_p0334a21║山秀。玉印從他天子傳時如何。師曰。靈鶴鶴不於林下 

X84n1580《教外別傳》卷 15 

X84n1580_p0343a16║直得枯木生華。冷灰灰騰熖。且道。東海鯉魚打一棒。

雨似盆傾。明什麼邊事。因風吹火。用力不多 溈山泰云。把 

X84n1580_p0344c08║甚麼。夾山曰。冷灰灰裏有粒豆𪹼。乃喚維那。明窓下

安 

X84n1580_p0344c20║無一甌。便行茶。時眾皆舉目。師曰。大眾鶴鶴望。請

師一 



X84n1580《教外別傳》卷 16 

X84n1580_p0353c15║無一滴灰灰泥。無一點彩色。人畫畫不成。賊偷偷不

得。 

X84n1580_p0355a24║吟風。一任乘雲仙客駕鶴鶴高人。來此呪水書符。叩牙 

X84n1581《皇明名僧輯略》卷 1 

X84n1581_p0359b22║今日共你說葛藤。屎灰灰屎火。泥豬疥狗。不識好惡。

屎 

X84n1581_p0361a02║事畢。我且問你。無常到時。燒作一堆灰灰。這能瞋能

喜 

X84n1581_p0361a22║貴。難免雞皮鶴鶴髮侵。鼎內香煙初未散。空中法駕已 

X84n1581_p0365c06║明當下灰灰。禪宗悟境界如是而已。通此消息。令汝會 

X84n1581_p0375c15║之。頂骨不壞。舍利累累出灰灰燼中。有四會語錄行

世。 

X84n1582《續燈正統目錄》卷 1 

X84n1582_p0382c14║ 鶴鶴林妙禪師 永寧道全禪師 

X84n1582_p0404c12║ 曲州順禪師 潞州[跳-兆+青]𫏏禪師 

X84n1583《續燈正統》卷 2 

X84n1583_p0416c11║搦出油。閒言長語休。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。己

亥 

X84n1583_p0417b11║下拂子曰。鶴鶴歸霄漢背摩天。僧問。如何是一喝如 

X84n1583《續燈正統》卷 3 

X84n1583_p0420b13║相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無

事 

X84n1583_p0420b16║中有俗。文殊老叟。身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人

既 

X84n1583_p0420c03║還僧像。重新披削。實謂寒灰灰再焰。枯木重榮。迷仙

酎。 

X84n1583_p0420c07║曰。秋風也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。建炎己酉 

X84n1583_p0420c14║久。聞受業一夕遺火成灰灰燼。師得書。擲之於地曰。

徒 

X84n1583_p0423b11║破。至於千里萬里。鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰

頭 



X84n1583《續燈正統》卷 4 

X84n1583_p0424c09║爐撥死灰灰。忽有箇衲僧出來道。長老少賣弄。得恁麼 

X84n1583《續燈正統》卷 5 

X84n1583_p0432b05║不無。祇如女子出定。趙州洗盋盂。又作麼生話會。鶴

鶴 
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X84n1583_p0436b18║少。識人多處是非多。蓮社會上堂。漸漸雞皮鶴鶴髮。 

X84n1583《續燈正統》卷 7 

X84n1583_p0444b11║寒水冷。釋迦老子無處藏身。折拆東籬補西壁。撞著不 

X84n1583《續燈正統》卷 8 

X84n1583_p0448c04║文字確古論今麼。莫是灰灰頭土面長坐不臥麼。切須 

X84n1583_p0449a08║杖畫一畫曰。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。 

X84n1583_p0451a05║全殺全活。拈拄杖曰。鶴鶴有九臯纔翥翼。馬無千里謾 

X84n1583_p0454a01║直教寸絲不挂。月冷秋空。寒灰灰發燄。到者裡。喚作

佛 

X84n1583《續燈正統》卷 9 

X84n1583_p0455b06║處。乃曰。鸕鷀語鶴鶴。上堂。仲冬嚴寒。三界無安。

富者 

X84n1583_p0460a18║著鯁。師打筋斗而出。喜曰。誰知冷灰灰裡。有粒豆

𪹼。後 
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X84n1583_p0473b20║見得明星現。未到門庭冷似灰灰。 
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X84n1583_p0476c08║命師掌記。偶經神祠。見紙灰灰旋起。脫然忘所證。亟

以 

X84n1583_p0477a12║日。將三十年前。冷灰灰裡𪹼出底烏豆。換老胡眼睛去 

X84n1583_p0477c07║坐大雄峰。寒灰灰撥不紅。一星螢火出。孤鶴鶴過遼



東。 

X84n1583_p0479a20║庭前栢樹子話。師擬議。石抗聲曰。何不道黃鶴鶴樓前 

X84n1583《續燈正統》卷 14 

X84n1583_p0487c12║千年鶴鶴便翱翔。上堂。言發非聲。色前不物。著甚來 

X84n1583《續燈正統》卷 15 

X84n1583_p0493c12║纔展翼。一千年鶴鶴便翱翔。上堂。函葢乾坤。天光迴 

X84n1583_p0495b04║茶毗頂骨不壞。舍利叢布灰灰燼中。建塔瘞於東岡。 

X84n1583《續燈正統》卷 16 

X84n1583_p0498c20║師擬對曰。不是。再進曰。不是。師被者一劄塵念如灰

灰。 

X84n1583_p0500c06║破空矢。落冲霄鶴鶴。點即不到。到即不點。正與麼

時。且 

X84n1583_p0500c15║籠。奈何磨磚作鏡。爭得鳧脛。天然不長。截鶴鶴續

之。則 

X84n1583_p0501b21║死灰灰。葢師不愧古人矣。先是師童子時相者言。師掌 

X84n1583《續燈正統》卷 17 

X84n1583_p0503c10║如死灰灰。決志出家。一日與內室。揮鋤地中。偶自嘆

曰。 

X84n1583_p0503c23║即驀頭三竹篦。從是灰灰心座下。一日師問。無絃琴有 

X84n1583_p0505c10║松直棘曲。𠒎短鶴鶴長。眉先鬚後。舌柔齒剛。點頭三

下。 
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X84n1583_p0514b07║一次開花。鶴鶴勒那咬定牙關。朱頂王呵呵大笑。歸宗 

X84n1583_p0515b08║向枯木上糝華。寒灰灰中發焰。箇僧孤身逈逈。慣入洪 

X84n1583_p0517b21║鼓。報君知莫莽鹵。火裡蝍蟟吞却虎。上堂。舉鶴鶴林 

X84n1583_p0518a20║春雨如膏。春雲似鶴鶴。春鳥關關。春泉濯濯。揭却觀

音 
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X84n1583_p0524c19║戲海驪龍。冲霄俊鶴鶴。老慈明無著摸。笑裡重重露栓 
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X84n1583_p0529c23║九天雲淨鶴鶴飛高。芙蓉長老至上堂。舉唐芙蓉訓。 
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X84n1583_p0538a18║寂。書偈曰。天為葢兮地為函。吾奚為乎塔與葢。灰灰

吾 
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X84n1583_p0544c12║餅。投子道箇油油。腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。上

堂。 

X84n1583_p0545b11║如秋。甞即中峰闢室以居。蓄一鶴鶴。自號鶴鶴松主

人。一 

X84n1583_p0545b12║日鶴鶴忽死。師以詩悼之。踰年師亦示寂。 

X84n1583《續燈正統》卷 25 

X84n1583_p0547b19║聖。永脫塵勞。直須去皮換骨。絕後再甦。如寒灰灰發

𦦨。 

X84n1583_p0547c18║提唱超卓。辛卯。鶴鶴沙瞿提舉。為高峰施巨莊贍眾。

峰 

X84n1583_p0548c04║卓一下曰。九萬里鵬纔展翼。一千年鶴鶴便翱翔。謝 

X84n1583《續燈正統》卷 27 

X84n1583_p0558b22║堂。煖氣相接。正在斯時。深深冷灰灰裡。撥著星兒之

火。 
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X84n1583_p0566a15║何又出山。師曰。只因夜來鶴鶴。帶過嶺頭關。山曰。

化為 

X84n1583_p0566b14║坐堆堆。把定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚天動 

X84n1583_p0567a05║師曰。雙峰頂上鶴鶴棲樹。九龍山下鳥啼花。曰西來祖 

X84n1583《續燈正統》卷 29 

X84n1583_p0568b16║辰。乃鶴鶴駕仙遊之日。未審薨世主人金容。即今何

在。 



X84n1583_p0571a01║貫。騎鶴鶴上揚州。其或不然。定也不是。慧也不是。

宗也 
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X84n1583_p0577b06║不許夜行投明須到話。頌曰。三十六物都灰灰燼。只遺 
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X84n1583_p0579a23║茅祕魔巖。居十有三載。會太常唐鶴鶴徵問道。懇師南 

X84n1583_p0580a02║優曇苑。晚南還寓天寧。上堂。簫吹鳳至。琴奏鶴鶴

來。盋 

X84n1583_p0581a15║曰。只將者兩箇大粽糭子。供養大眾。一任橫齩竪齩。

忽 
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X84n1583_p0594a13║得秦時𨍏轢。參。住鶴鶴林上堂。僧問。舊店新開人盡 

X84n1583_p0594c05║分身。認影迷頭。一任眼𥉌眵𥉍地。上堂。十五日已

前。 

X84n1583_p0594c22║幾箇烏鴉殿角棲。一雙白鶴鶴松邊立。還會麼。歸堂喫 

X84n1583_p0595b02║於鶴鶴林祖塔右。不一載。塔石迸裂。其法嗣秀峰瑋。

拉 

X84n1583_p0595b04║利千餘顆。光瑩如菽。門人分歸。營塔於西華西資鶴鶴 
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X84n1583_p0596c11║入金籠貯。誰家野雀兒。師曰。鶴鶴有九皐翀碧漢。馬

無 

X84n1583_p0597c09║炎三尺火。僧曰不會。師曰。冷冷一堆灰灰。師一日染 

X84n1583_p0602a09║霜風茅屋寒。擁衲爐頭坐。灰灰形似懶殘。赤骨𩪸。不

用 

X84n1583_p0603a16║破院為佛事。還見麼。破禪堂灰灰頭土面。破佛殿馬額 

X84n1583《續燈正統》卷 35 

X84n1583_p0604b21║木佛。氷交野渡。凍殺陝府鐵牛。直得寒灰灰發𦦨。片

雪 

X84n1583_p0609c06║脚始得。示眾。向上一機。鶴鶴冲霄漢。當陽一著。鷂

過 

X84n1583《續燈正統》卷 36 



X84n1583_p0611b04║證得。家有北斗經。人口保安寧。其或未然。從此灰灰

飛 

X84n1583_p0611c06║寂。壽七十八。僧臘六十二。塔於本山。其臨瘞時。有

鶴鶴 

X84n1583_p0613a23║鶴鶴不戀幽巢。龍不藏死水。 
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X84n1583_p0617a01║掩耳。聞法𠻳口。掀倒禪牀。驀面便唾也。是鸕鷀語鶴

鶴。 

X84n1583_p0620a23║建昌府廩山蘊空常忠禪師本郡□氏子。從鶴鶴林老 
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X84n1583_p0624b21║河南府登封嵩山少室心悅慧喜禪師字寒灰灰。金臺 

X84n1583_p0625a01║偈呈昌曰。玉山誘一言。心灰灰語路絕。幾多玄解會。

如 

X84n1583_p0625a20║身心鍊得。如枯木寒灰灰。百年在定。終是一箇死人。

本 

X84n1583_p0627a03║灰灰識浪平。不是泥牛開隻眼。焉知猛虎坐中廳。而塔 
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X84n1583_p0629a12║洞。風雨西方菴者。久之。心灰灰智泯。如大死人。却

恨死 

X84n1583_p0633b05║鶴鶴上崑崙。上堂。飄零黃葉。振古佛之家風。游衍行 

X84n1583《續燈正統》卷 40 

X84n1583_p0635b16║下。呼遣聽臨時。師鶴鶴立牛行。賦性寬厚。色莊容

敬。 

X84n1583_p0639b23║盈盈競流。春山叠叠挺秀。春鳥關關和鳴。春樹[葸-十+

夕]𦵇[葸-十+夕]𦵇 
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X84n1583_p0640c09║一任乘雲仙客。駕鶴鶴高人。來此呪水書符。叩牙作

法。 

X84n1583_p0641a11║日。適當九日。指座曰。胸中一寸灰灰已冷。頭上千莖

雪 

X84n1583_p0642b06║到海。鶴鶴出白雲頭。遂往參白雲海。海為印記。金大

定 
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X84n1583_p0648c24║萬壑千峯枯枝腐艸。一時鞠為灰灰燼。且道。燒盡後如 
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X84n1585_p0662a19║糝華。寒灰灰中發焰。箇僧孤身迥迥慣入洪濤。等閒坐 

X84n1585《續燈存稿》卷 2 

X84n1585_p0674a04║知。莫莽鹵。火裏蝍蟟吞却虎。上堂。舉鶴鶴林因僧扣

門。 

X84n1585_p0674c06║春雨如膏。春雲似鶴鶴。春鳥關關。春泉濯濯。揭開觀

音 

X84n1585_p0677c07║然見得明星現。未到門庭冷似灰灰。 
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X84n1585_p0687a09║偶經神祠見紙灰灰旋起。脫然忘所證。亟以白叟。叟詰 

X84n1585_p0687b16║年前冷灰灰裏𪹼出底烏豆換老胡眼睛去也。喝一喝。 

X84n1585_p0688a13║大雄峯。寒灰灰撥不紅。一星螢火出。孤鶴鶴過遼東。

結制 

X84n1585_p0689a04║土。官路少人行。二祖不住往西天。私酒多人喫。何山

門 

X84n1585_p0689b23║石抗聲曰何不道黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師言下頓悟。即 
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X84n1585_p0695a12║杖畫一畫。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。芙蓉 

X84n1585_p0696c18║遼鶴鶴。老慈明。無著莫。笑裏重重露栓索。佛手一展

日 
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X84n1585_p0708c05║鶴鶴便翱翔。上堂。言發非聲色前不物。著甚來由。聲

色 

X84n1585_p0711c18║古論今麼。莫是灰灰頭土面長坐不臥麼。切須仔細。若 

X84n1585_p0712a21║畫一畫。四海浪平龍睡穩。九天雲淨鶴鶴飛高。復舉三 

X84n1585《續燈存稿》卷 6 



X84n1585_p0714c19║辛卯鶴鶴沙瞿提舉到山瞻禮。施巨莊贍眾。師固辭不 

X84n1585_p0723b06║恩一句作麼生道。九萬里鵬纔展翼。十千秊鶴鶴便翱 

X84n1585_p0724c01║茶毗頂骨不壞舍利叢布灰灰燼中。建塔瘞于東岡。 

X84n1585_p0725b01║拈拄杖。鶴鶴有九臯纔翥翼。馬無千里謾追風。佛誕上 
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X84n1585_p0728c14║入聖永脫塵勞。直須去皮換骨絕後再甦。如寒灰灰發 

X84n1585_p0730a13║身作一莖艸。直教寸絲不挂。月冷秋空。寒灰灰發焰。

到 

X84n1585_p0730b18║十千秊鶴鶴便翱翔。謝專使并三塔和尚首座都寺上 

X84n1585_p0739b11║如秋。嘗即中峯闢室以居。蓄一鶴鶴自號鶴鶴松主人。

一 

X84n1585_p0739b12║日鶴鶴忽死。師以詩悼之。踰秊師亦示寂。 

X84n1585_p0740b18║腰纏十萬貫。騎鶴鶴上揚州。上堂。熏風自南來。殿閣

生 

X84n1585《續燈存稿》卷 8 

X84n1585_p0744b04║咸夢異僧來遂相率披蒙𫎇茸以訪。見師晏坐不動各 
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X84n1585_p0753b23║喝一喝。結制上堂。煖氣相接正在斯時。深深冷灰灰裏 

X84n1585_p0759b03║椽下坐堆堆。把定身心若死灰灰。撥出爐中些子火。驚 

X84n1585_p0760a24║山。師曰只因夜來鶴鶴帶過嶺頭關。山曰或為霖雨時 

X84n1585_p0762a23║峯頂上鶴鶴棲樹。九龍山下鳥啼華。曰。西來祖意蒙師 

X84n1585《續燈存稿》卷 10 

X84n1585_p0763b03║世法無可不可。腰纏十萬貫騎鶴鶴上揚州。其或不然。 

X84n1585_p0769a19║許夜行投明須到。師頌曰。三十六物都灰灰燼。只遺一 

X84n1585_p0770c04║囑徑往臺山縛茅於祕魔岩。居十有三載。會鶴鶴徵唐 

X84n1585_p0771b08║印可。後住燕山天寧。上堂。簫吹鳳至。琴奏鶴鶴來。

盋展 

X84n1585_p0772c07║兩箇大粽糭子供養大眾。一任橫齩豎齩。忽然齩著自 

X84n1585《續燈存稿》卷 11 

X84n1585_p0776c23║佛。冰膠野渡凍殺陝府銕牛。直得寒灰灰發焰。片雪不 

X84n1585_p0779c21║作家那（報恩秀曰。死灰灰裏一顆荳𪹼）。復參王山得

受記莂。繼踵住 

X84n1585_p0780c05║大用全彰如何施設。示眾。向上一機鶴鶴沖霄漢。當陽 



X84n1585_p0782c01║色。仙鶴鶴翔空。異香縹緲。官貴四眾萬人咸嘆希有。

舍 

X84n1585_p0787b21║寒灰灰百年在定。終是一箇死人。於本分事全無交涉。 

X84n1585_p0787c14║空鶴鶴唳天。纖塵不立清如洗。三個猢猻夜簸錢。諸昆 

X84n1585《續燈存稿》卷 12 

X84n1585_p0789c23║之有。遂辭母參方。母曰將何之。師曰水流須到海。鶴

鶴 

X84n1585_p0792a08║之北禪。入院適重九。指座曰。胸中一寸灰灰已冷。頭

上 

X85n1586《正源略集目錄》卷 1 

X85n1586_p0003c04║  （還一韜法嗣）鶴鶴林雲屋音禪師 

X85n1587《正源略集》卷 2 

X85n1587_p0008a13║兒。師曰。鶴鶴有九臯翀碧漢。馬無千里不追風。來

曰。運 

X85n1587_p0010b18║銜啣月走。巖前石虎抱兒眠。鐵蛇鑽入金剛眼。崑崙騎 

X85n1587《正源略集》卷 3 

X85n1587_p0013a19║頭。白鶴鶴啄魚頸項直。班鳩呼雨嘴頭鈎。會麼。僧無

對。 

X85n1587_p0015a01║師甞作趙州無字頌曰。泰山傾倒壓蟭螟。氣絕心灰灰 

X85n1587_p0015b24║覺茫然。一日看雲棲舉海底泥牛銜啣月走話問眾。時 

X85n1587_p0016a23║鳥銜啣花。天人送供。於普明者裏會得。𦝫纏八斗。肩

挑 

X85n1587_p0016b10║還要見佛日重輝麼。倒跨黃鶴鶴峯。何須問彌勒。 

X85n1587_p0016b16║悞。顧大眾曰。露。小參。牛頭未見四祖。百鳥銜啣

花。見後 

X85n1587_p0016c01║身世。觀音獨露身。泥牛銜啣月走。木馬報新春。時年

二 

X85n1587_p0017c01║縱他意樹抽枝。未見心花開片。雖然。冷灰灰裏豈無一

粒 

X85n1587《正源略集》卷 4 

X85n1587_p0020b20║可。康熙戊午正月三日。師往鶴鶴林。與天樹植公訣別 

X85n1587_p0021a07║也是好口。一任折拆東籬補西壁。指北斗作南辰。山僧 

X85n1587_p0022b15║徒勞激浪 問。牛頭未見四祖時。為甚百鳥銜啣花。師 



X85n1587_p0022b16║云。只在此山中。進云。見後為甚不銜啣。師云。雲深

不知 

X85n1587_p0023a22║般春 示眾。以拄杖橫曰。黃鶴鶴樓前吹玉笛。江城五 

X85n1587_p0024c08║便打出。師示偈云。狗銜啣燈盞街前去。老鼠偷鹽咳嗽 

X85n1587_p0025b22║入懷生師。眉宇俊秀。如鶴鶴立鷄羣。博覧經史。寓目

會 

X85n1587《正源略集》卷 5 

X85n1587_p0032a04║士撫掌一下。峯曰。速道。士大聲曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡

洲。 

X85n1587_p0032b19║烏雞半夜銜啣珠去。玄兔天明抱玉回 上堂。物物有 

X85n1587_p0034c19║銜啣金勒馬。曰如何是賓中賓。師曰。爛麻繩走簸箕

方。 

X85n1587《正源略集》卷 6 

X85n1587_p0036a18║載剡溪月。跨鶴鶴度錢塘。賽彩雙白璧。描也描不成。

畫 

X85n1587_p0036b08║現成公案。日照山丘。黃鶴鶴峯依然高聳。天衣泉不斷 

X85n1587_p0036c05║卓絕依倚。如獅子游行。百獸絕跡。如孤鶴鶴翔於空

外。 

X85n1587_p0036c17║尖帽。穿朱履。著跨鶴鶴衣。拜曰。和尚還識得否。師

拈棒 

X85n1587_p0039b05║瀟瀟。鶴鶴鳴松頂。雲臥山腰。空劫前事。不異今朝。

當陽 

X85n1587_p0040b16║求道益切。一日謁牧雲門於鶴鶴林。門曰。不生不滅心 

X85n1587《正源略集》卷 7 

X85n1587_p0043a05║摩空老鶴鶴出雲霄。語畢而逝。塔全身於三祖寺。 

X85n1587_p0046a20║倚。鶴鶴不停機。綠水有觔。扁舟易渡。還有先行不到

末 

X85n1587_p0046c12║日暮歸來仔細看。依稀恰似天邊鶴鶴。彈指曰。噁。 

X85n1587《正源略集》卷 8 

X85n1587_p0053b12║ 立化主小參。此去漢陽不遠。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。現

成 

X85n1587《正源略集》卷 9 



X85n1587_p0055a21║似眾善友。裩無腰褲無口。頭上青灰灰三五斗。比望修 

X85n1587_p0056c01║乃陞座。師便禮拜。退云。如何是佛法大意。師云。黃

鶴鶴 

X85n1587_p0056c06║從法王出。遂畫此相○△[囗@昜] [囗@(山/水)]俺

【圖】復著 

X85n1587《正源略集》卷 10 

X85n1587_p0064a14║只得鶴鶴棲起舞。晴川攢眉。驚羣句。驚羣人前拈出。

奇 

X85n1587_p0064b17║潤州鶴鶴林雲屋音禪師師問新到。向在甚麼處住。 

X85n1587_p0065c21║他鶴鶴立枯松。選佛場中。那許狐藏獅窟。門裏人。要

出 

X85n1587《正源略集》卷 11 

X85n1587_p0066c20║逢人喚作隄邊柳。大似雞羣之鶴鶴。大似喪家之狗。未 

X85n1587_p0070a11║微塵。自然動無遺照。舉必全真 起七。無隔宿思恩。

可 

X85n1587_p0071c18║寒灰灰發𦦨。鉗鎚乍舉。直教死漢翻身。點鐵成金。變

河 

X85n1587《正源略集》卷 12 

X85n1587_p0073a04║鶴鶴樓前鸚鵡洲。學便禮拜。 

X85n1587_p0073c07║易一些子不得。松直棘曲。鳧短鶴鶴長。增減一些子不 

X85n1587_p0074b16║禮石師薙染。于萬杉受具。後參夢菴和尚。菴問黃鶴鶴 

X85n1587_p0074b17║樓公案。師擬對。菴驀頭棒云。打破黃鶴鶴樓。師當下

脫 

X85n1587_p0074b18║然。呈偈云。黃鶴鶴樓子遭風折。三千諸佛盡活埋。嚇

得 

X85n1587_p0076b07║沒撈摝無巴鼻。土面灰灰頭徒費力。庭前栢樹子。止止 

X85n1587《正源略集》卷 13 

X85n1587_p0081c23║鳥銜啣花。見後為甚杳無消息。欣然頌曰。土偶當年嘯 

X85n1587_p0082a07║且如何是把住句。葭管不許灰灰飛。冰河不許𦦨發。陰 

X85n1587《正源略集》卷 14 

X85n1587_p0084a17║折拆東壁補西牆。分明舉似。切忌承當。自古韓盧多逐 

X85n1587_p0085c08║不是佛不是物。猿抱子歸青嶂裏。鳥銜啣花落碧巖前。 

X85n1587_p0086a09║灰灰意忘情。甘心下劣。修禪入定。讓與他人。喫飯安



眠。 

X85n1587_p0086b09║合暗頭合。銜啣鐵負鞍。瞎驢成隊。佛法僧三寶。匙挑

不 

X85n1587_p0089a11║慣為東話西說。抝直作曲。哆哆和和。截鶴鶴續鳧。昨

夜 

X85n1587_p0089b06║夢白鶴鶴投懷而生。丱歲出家。遊西安金繩寺。圓具

後。 

X85n1587_p0089b16║德清吉祥大文相禪師上堂。天空雲淨。九臯之鶴鶴 

X85n1587《正源略集》卷 15 

X85n1587_p0090c20║造業於正覺山前。咬盡人間猪狗。赤眼觸碎明星。銜啣 

X85n1587_p0092b11║里馬。布漫天網。打衝霄鶴鶴。固是從上老古錐底作

略。 

X85n1587_p0093c13║羲之崖。𢉉鶴鶴銘。雙峯閣。不波亭。青玉塢。海棠

屏。且道。 

X85n1587_p0094b16║徹法源底。偈曰。醉騎白鶴鶴上揚州。夢繞笙歌十二

樓。 

X85n1587《正源略集》卷 16 

X85n1587_p0097c15║師云。燒火滿竈紅。大云。火盡灰灰飛時如何。師云。

佛眼 

X85n1587_p0102a18║流。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。還委麼。揮拂子下座。 

X85n1588《正源略集補遺》卷 1 

X85n1588_p0105a12║大丈夫兒志莫灰灰。切須猛力出頭來。禪關今日重封 

X85n1589《錦江禪燈目錄》卷 1 

X85n1589_p0112c16║  蒼松鶴鶴禪師 壽山福禪師 

X85n1589_p0115a01║  （蒼松鶴鶴法嗣）井覷登禪師 影木禪師 

X85n1589_p0115b23║  （懶懶生昇法嗣）竹友禪師 芥腹禪師 

X85n1589_p0115c22║  （懶懶石聆法嗣）非指明禪師（有錄） 來一禪師 

X85n1589_p0118a18║鼓響。聞者咸失身喪命。劫灰灰掃蕩。剏建之餘。彚集

歷 

X85n1589_p0119a09║下劫灰灰熢㶿。三十年來棒喝遺徽。了無正範。今以禪 

X85n1590《錦江禪燈》卷 2 

X85n1590_p0127b21║載鶴鶴來聚。月中香桂鳳凰歸。問如何是此經。師曰。

拋 



X85n1590_p0128c18║相見。師遂罷講。徧歷諸方。名聞宇內。甞遊淅浙中。

登徑 

X85n1590《錦江禪燈》卷 3 

X85n1590_p0133c20║未來時如何。師曰。猿啼古木。曰來後如何。師曰。鶴

鶴唳 

X85n1590《錦江禪燈》卷 4 

X85n1590_p0137b14║拳倒黃鶴鶴樓。一踏踏翻鸚鵡洲。慣向高樓驟玉馬。曾 

X85n1590_p0138c14║雲野鶴鶴。阿呵呵。示眾。不離當處常湛然。覓即知君

不 

X85n1590_p0140b01║許一桶麫。問僧。你死後燒作灰灰撒却了。向甚麼處

去。 

X85n1590_p0141a06║過金山。有寫公照容者。公戲題曰。心似已灰灰之木。

身 

X85n1590《錦江禪燈》卷 5 

X85n1590_p0143a03║俗爭往迎歸。留五日闍維。設利大如菽者莫計。二鶴鶴 

X85n1590《錦江禪燈》卷 6 

X85n1590_p0147c08║端和尚頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有 

X85n1590_p0150c19║鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉無事客。兩度受君

恩。 

X85n1590_p0150c22║叟身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既爾。眾人亦然。

大 

X85n1590_p0151a11║寒灰灰再焰。枯木重榮。不離俗形而作僧形。不出魔界 

X85n1590_p0151a16║也解嫌狼籍。吹盡當年道教灰灰。建炎三年春示眾。舉 

X85n1590_p0152a01║破。至于千里萬里鳥飛不度。一向恁麼來。未免灰灰頭 

X85n1590_p0152b02║山摧。白楊更有過人處。盡夜寒爐撥死灰灰。忽有個衲 

X85n1590《錦江禪燈》卷 7 

X85n1590_p0154c16║曰。鸕鷀語鶴鶴。上堂。仲冬嚴寒。三界無安。富者快

樂。貧 

X85n1590_p0155a23║振鬣𩮻。百丈擺尾。雖則衝波激浪。未免上他鉤線。南

泉 

X85n1590《錦江禪燈》卷 8 



X85n1590_p0160c17║領南屏。擇師掌記。師偶經神祠。見紙灰灰隨風旋起。

師 
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X85n1590_p0164a20║辰。乃鶴鶴駕仙遊之日。未審定王主人金容。即今何

在。 

X85n1590_p0165a04║至壯齡三十有二。一旦天機頓發。功名之心灰灰冷。遂 

X85n1590_p0165b06║儒巾欵秀才著鶴鶴氅。見衲子。以手搔首作鬅鬙狀云。 

X85n1590《錦江禪燈》卷 10 

X85n1590_p0169b14║灰灰得諸方殘篇。縫為錦江禪燈。康熈癸酉秋。命門人 

X85n1590_p0171a15║鱉鼻蛇。露出冲霄鶴鶴。放去周寰宇。收來隨折合。不

滯 

X85n1590_p0171a22║智。上堂。蘆管灰灰飛後。一陽天下周。牧兒慵放犢。

漁父 

X85n1590_p0173c09║烟得。猶恐寒灰灰燒殺人。喝一喝。靠拄杖下座。 

X85n1590《錦江禪燈》卷 11 

X85n1590_p0175b24║云。四海浪平龍睡穩。九天雲靜鶴鶴飛高。舉臨濟大師 

X85n1590_p0176b03║鶴鶴上揚州。後居成都佛山松鶴鶴禪院。于庚子四月朔 

X85n1590_p0179a03║送法衣至。上堂。苦志勞形野鶴鶴棲。耨雲鋤月已忘

機。 

X85n1590《錦江禪燈》卷 12 

X85n1590_p0182a12║丈和尚于鶴鶴乘。寓書記寮。三十餘稔。侍闢昭覺記

莂。 
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X85n1590_p0189a20║在樹。手不攀枝。足不踏枝。口銜啣樹枝。若問祖師西

來 

X85n1590《錦江禪燈》卷 15 

X85n1590_p0196c11║離宮勅令降將來。簇錦攢花當下灰灰。驚起牛兒渾不 

X85n1590_p0199a15║三十餘載。應機接物之暇。于劫灰灰堆裏。捃拾殘篇斷 

X85n1590《錦江禪燈》卷 16 



X85n1590_p0201c01║必求仙便得仙。鶴鶴背傾危龍脊滑。君王且住一千年。 

X85n1590_p0203b14║鐘。計赤金萬餘斤。爾日鼓籥灰灰飛。投爐火熾。有祥

烟 

X85n1590《錦江禪燈》卷 17 

X85n1590_p0205c22║鹿馴擾。若傾聽焉。聲息而去。又鄰居失火。連甍灰灰

燼。 
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X85n1590_p0212c03║俱飄。繁霜夜零。寒心與死灰灰同殪。若竟不免溝壑。

抑 

X85n1590《錦江禪燈》卷 19 

X85n1590_p0215c24║夜。眾皆頂禮贊嘆。至身煉盡。唯有聚灰灰。眾共起

塔。今 

X85n1590_p0220c11║大伽藍所藏經板。亦隨灰灰燼。今錦官西關外之萬福 

X85n1590《錦江禪燈》卷 20 

X85n1590_p0224c16║𣏌秫秫菊若甘露。䞋一鍰。僕送至中途。師問。先生何

姓 

X85n1590_p0225c10║自往鶴鶴遊坪龍王洞。兀坐七日。募一小龍携回。入滅 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 1 

X85n1591_p0228c16║  慈濟海舟禪師 鶴鶴林性賢禪師 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 2 

X85n1591_p0233c11║於祖母。至二十三歲。祖母歿。於本境白鶴鶴菴。禮性

空 

X85n1591_p0236b08║不動不靜一句。作麼生道。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千 

X85n1591_p0238b05║回。直得冷灰灰豆𪹼。却來方丈裏。通箇消息。珍重。 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 3 

X85n1591_p0241a12║甕邑龍山鶴鶴林賢禪師上堂。僧問。如何是龍山境。師 

X85n1591_p0241a20║灰灰撥出一星火。續焰騰輝晃帝都。既然如是。且道。



因 

X85n1591_p0241b17║無物可相親。三更月落欄杆冷。萬里長空鶴鶴一聲。 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 5 

X85n1591_p0250b16║謳歌。還委悉麼。卓拄杖一下云。鶴鶴有九臯難翥翼。

馬 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 6 

X85n1591_p0252b03║老。花放天池劫外春。僧豎一拳云。一拳打破黃鶴鶴

樓。 

X85n1591_p0253b19║年靜打隈。地爐燒松火。熱豆𪹼寒灰灰。自倒還自起。

嘯 

X85n1591《黔南會燈錄》卷 8 

X85n1591_p0263a10║兮鶴鶴脛長。 上堂。春日熙熙。和風習習。岸柳搖

金。溪 

X85n1591_p0263b23║灰灰重𪹼豆。既是新舊無干。因甚却成冷灰灰𪹼豆。莫

不 

X85n1592《揞黑豆集》卷 1 

X85n1592_p0270c07║（寒灰灰發焰。枯木重花。絕後再甦。欺君不得）汾陽

參老宿七十一人。作五位 

X85n1592_p0272a09║接嘴。黃河三千年一度清。蟠桃五百年一次開華。鶴鶴 

X85n1592_p0272c15║鴦繡出從君看。不把金鍼度與人（心圓不如你。幾番磨

得金鍼鈍。懶懶繡 

X85n1592_p0274b05║上堂。漸漸雞皮鶴鶴髮。父少兒子老。看看行步躘踵。

疑 

X85n1592_p0276a03║知。作麼生是良遂知處。乃曰。鸕鷀語鶴鶴 上堂。仲

冬 

X85n1592_p0276b17║深潭。西堂振鬣𩮻。百丈擺尾。雖則衝波激浪。未免上

他 

X85n1592《揞黑豆集》卷 2 

X85n1592_p0284a04║行千里（拈云。和尚閉卻嘴。某甲懶懶得聽） 上堂。

黃檗手中棒。剜肉作 

X85n1592_p0291c01║直教寸絲不挂。月冷秋空。寒灰灰發𦦨。到者裏喚作佛 



X85n1592《揞黑豆集》卷 3 

X85n1592_p0300a16║鶴鶴上揚州。其或不然。定也不是。慧也不是。宗也不

是。 

X85n1592_p0301b01║建昌府廩山蘊空常忠禪師從鶴鶴林老宿剃落。參少 

X85n1592_p0303b22║六物都灰灰燼。只遺一雙枯眼睛。置向九衢深夜後。無 

X85n1592《揞黑豆集》卷 4 

X85n1592_p0307c14║鶴鶴徵問道。懇師南還。住荊溪龍池六載。復遊燕都。

寓 

X85n1592_p0308b02║優曇苑。晚南還。寓天寧 上堂。簫吹鳳至。琴奏鶴鶴

來。 

X85n1592_p0312c09║問。灰灰塵滿天。何時得清淨去。師曰。且燒火 麥浪

指 

X85n1592_p0313a08║會。師云。不會却好（別云不會已被轉卻） 僧舉。鶴

鶴林素因僧敲 

X85n1592《揞黑豆集》卷 5 

X85n1592_p0319b02║ 揚州僧同居士參。師云。古人道。腰纏十萬貫。騎鶴

鶴上 

X85n1592_p0319c20║木死灰灰。聖念凡情。俱無起滅。於淨臝臝赤灑灑上。

洞 

X85n1592_p0322b21║堆磚 圍爐次。侍者指火云。還彫琢得麼。師云。灰

灰。（別云 

X85n1592_p0322c10║歸根在） 示禪人。志同孤鶴鶴遠。鉢響亂雲流。夜宿

石橋 

X85n1592_p0323a15║喜。更向深山窮谷裏。一二十年。灰灰頭土面。忍饑吞

餓。 

X85n1592_p0327a09║洞。風雨西方庵者久之。心灰灰智泯。如大死人。却恨

死 

X85n1592《揞黑豆集》卷 6 

X85n1592_p0333b13║子向灰灰瓦上轉大法輪。甚麼人得聞。（欲得不招無間

業。莫謗如來正 

X85n1592_p0335c12║兒。師曰。鶴鶴有九臯翀碧漢。馬無千里不追風。來

曰。運 

X85n1592《揞黑豆集》卷 7 



X85n1592_p0344b14║甲與師。燒作兩堆灰灰。向那裏相見。師云。脚破草鞋

穿 

X85n1592_p0348a20║垂語曰。古人道休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯木

去。 

X85n1592_p0349a20║尖帽。穿朱履。著跨鶴鶴衣。拜曰。和尚還識得否。

（但向伊呵呵道 

X85n1592_p0350b10║茹素。求道益切。一日謁牧雲門於鶴鶴林。門曰。不生

不 

X85n1592《揞黑豆集》卷 8 

X85n1592_p0352a09║鶴鶴立雞羣。廿七歲棄家。從宗寶獨公削染納戒。往參 

X85n1592_p0352c13║王熈問。彼此燒作一堆灰灰。向甚麼處相見。師召熈。

熈 

X85n1592_p0354c07║魚聲。因甚又道白鶴鶴飛來迎赤壁。東坡到處便西湖。 

X85n1592_p0355b01║獨鶴鶴似人行。鴈陣劈空分地。灩灩半池雲皺。靜靜一 

X85n1592_p0355b13║灰灰冷。吹不了兮古戌煙橫。吹不了兮酒旗葉葉江邊 

X85n1592_p0356a14║會麼。良久云。新月娟娟。夜寒風靜山銜啣斗。起來搔

首。 

X85n1592_p0357a05║柳外長堤。鑿曲深魚舍。芟枝減鶴鶴棲。好笑好笑。爹

爹 

X85n1592_p0357b15║去。來不到來。誰不錯會。黃鶴鶴斷磯頭。人多悲客

路。擲 

X85n1592_p0357b18║眾。為甚麼石灰灰山上。寫箇會眾拿賊 早參云。亂石 

X85n1592_p0358b11║知也未。知客出問。道著不著。孤雲野鶴鶴。是何語

話。師 

X85n1592_p0358b16║世宅。不去[鮤-歹+?]䱥魚額。許村人賣磁州石 晚參

云。生余 

X85n1592_p0362a09║你且餵生口去買石灰灰 問一箭遍十方。落處無人 

X85n1592_p0365b23║馳灌潑。若待穿井而救。則基灰灰棟焚矣。驥所以見珍 

X85n1592_p0366b06║叵。師應曰。吾道一陽生。葭灰灰動方妥。時已晉綱不

整。 

X85n1592_p0366c16║供臺。添盡三衣仍似水。拾薪深撥地爐灰灰。師將約閱 

X85n1592_p0367a20║令人五內俱冷。嗚呼。數千年來。名山大川。新棟復灰

灰 

X85n1592_p0367c10║馳切不盡 與友人書云。年來萬慮灰灰冷。唯說法結 

X85n1592_p0368b13║不沒纖芥之善。不掩螢[虫*壽]𫋤之光。呵呵。黃河古道

金堤 

X85n1593《禪宗正脉》卷 1 

X85n1593_p0374c02║圓妙則【增收】。如𢀷鶴鶴望俊流當立大志。亦草率不

得。 

X85n1593_p0375a09║ （六世）牛頭忠 安國挺 天柱慧 鶴鶴林素 



X85n1593_p0381b15║為說法。遞 相謂曰。人有福業。世間第一。徒言佛

性。誰 

X85n1593_p0382b13║二十三祖鶴鶴勒尊者年七歲。遊行聚落。覩民間淫祀。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 2 

X85n1593_p0408a09║師曰。黃鶴鶴樓。崔顥題後。秀才還曾題也未。曰未

曾。師 

X85n1593_p0412c18║木陳從朗禪師僧問。放鶴鶴出籠和雪去時如何。師曰。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 3 

X85n1593_p0417a06║向。院主訶曰。何得燒我木佛。師以杖子撥灰灰曰。吾

燒 

X85n1593_p0419c12║鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。我來問道無餘 

X85n1593_p0423a20║萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐去。一條白練去。其

餘 

X85n1593_p0424b22║松利斧摧貞枝。靈禽野鶴鶴無因依。白雲回避青烟飛。 

X85n1593_p0427b17║以智知。不可以識識時如何。師曰。鶴鶴鷺並頭蹋雪

睡。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 4 

X85n1593_p0438c15║路。僧近前叉手。師曰。靈鶴鶴烟霄外。鈍鳥不離窠。

○問 

X85n1593《禪宗正脉》卷 5 

X85n1593_p0449a22║徑山洪諲禪師僧問。掩息如灰灰時如何。師曰。猶是時 

X85n1593_p0456a19║麼。諸上座。鶴鶴脛長。鳧脛短。甘草甜。黃檗苦。恁

麼揀擇。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 6 

X85n1593_p0471a15║笻。坐盤石。與五湖衲子時話玄微。灰灰頭土面。住興

化。 

X85n1593_p0475a17║火滿頭灰灰。笑罵豐干這老賊。 

X85n1593_p0476b19║偈曰。二十餘年用意猜。幾番曾把此心灰灰。而今潦倒 

X85n1593_p0476c02║有裏尋無。手摣𢳛水月。堪笑眼前見牢獄不避。心外聞 

X85n1593_p0478c14║ 䰂（且代切帶幓頭） 篐（古胡切篾束物也） 摣𢳛

（仄加切助也） 揕（知鴆切右手〡其胷襟也） 



X85n1593《禪宗正脉》卷 7 

X85n1593_p0486c18║一甌。便行茶。時眾皆舉目。師曰。大眾鶴鶴望請師一

言。 

X85n1593_p0487a15║吠。【頌】問鶴鶴立枯松時如何。師曰。地下底一場懡

㦬。問 

X85n1593_p0492b21║異。鶴鶴不停機。靈木迢然。鳳無依倚。直得功成不處

電 

X85n1593_p0494a15║滿未萌。曰如何是兼中至。師曰。猿啼音莫辨。鶴鶴唳

響 

X85n1593_p0494b08║大洪守遂禪師上堂。召大眾。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一踏 

X85n1593_p0495c01║散如雲鶴鶴。你我相逢觸處玄。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 8 

X85n1593_p0506b06║似鶴鶴。於此不明。踏破草鞋未有了日在。參。 

X85n1593_p0506b15║去漢陽不遠師進後語。山曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於 

X85n1593_p0508a04║是。方解向異類中行。不用續鳧截鶴鶴夷嶽盈壑。放行 

X85n1593_p0509c06║去多少。師曰。罥鶴鶴顛崖上。沖天昧米民。 

X85n1593_p0513a02║小。灰灰頭土面。且與麼過。山僧每遇月朔。特地鬪釘

家 

X85n1593_p0514b05║切法無差。雲門胡餅趙州茶。黃鶴鶴樓中吹玉笛。江城 

X85n1593_p0514b16║雲峯璿禪師上堂。休去歇去。一念萬年去。寒灰灰枯木 

X85n1593《禪宗正脉》卷 9 

X85n1593_p0520c07║祖時如何。師曰。京三卞四。曰見後如何。師曰。灰灰

頭土 

X85n1593_p0521b13║作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無語。心約出曰。晦堂

處 

X85n1593_p0522b23║得。曰祇這箇。別更有。師曰。莫將支遁鶴鶴。喚作右

軍鵞。 

X85n1593《禪宗正脉》卷 10 

X85n1593_p0537b22║灰灰心。遞相鈍置。爭似春雨晴春山青。白雲三片四

片。 

X85n1593_p0541c13║騎鶴鶴上揚州。 

X85n1593_p0542a19║曰。鶴鶴歸霄漢背摩天。 

X85n1593_p0544c13║更有過人處。盡夜寒罏撥死灰灰。忽有箇衲僧出來道。 

X85n1593_p0548b20║人著鯁。師打筋斗而出。喜曰。誰知冷灰灰裏。有粒豆

𪹼。 



X85n1594《佛祖綱目》卷 3 

X85n1594_p0566a04║羅樹。往返空中。化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛

四 

X85n1594_p0568b03║中。化火三昧。須臾灰灰生。得舍利八斛四斗。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 4 

X85n1594_p0570a01║若人生百歲。不見水老鶴鶴。不如生一日。而得覩見

之。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 16 

X85n1594_p0579b16║掘昆明池。得黑灰灰。以問東方朔。朔曰。可問西域胡

道 

X85n1594_p0579b17║人。及後永明中。摩騰至。有問之者。騰曰。此劫灰灰

也。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 21 

X85n1594_p0583c07║（乙巳）二十二祖摩拏羅傳法鶴鶴勒那 

X85n1594_p0583c24║支國鶴鶴勒那比丘曰。汝教導鶴鶴眾。道果將證。宜自

知 

X85n1594_p0584a16║能幽。隨流認得性。無喜亦無憂。鶴鶴眾聞偈。飛鳴而

去。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 22 

X85n1594_p0584b22║（己丑）二十三祖鶴鶴勒那傳法師子比丘 

X85n1594_p0584b23║鶴鶴勒那。（勒即梵語。鶴即華言）月支國人。姓婆羅

門。父千勝。母金 

X85n1594_p0584c07║感鶴鶴眾相隨。三十得法。行化至中印度。為其王無畏 

X85n1594《佛祖綱目》卷 25 

X85n1594_p0588a17║有遺以鶴鶴者。縱之曰。冲天之物。豈耳目玩哉。晚移

石 

X85n1594_p0589c01║吾心若死灰灰。無以革囊見試。女遂凌雲而去。顧嘆

曰。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 26 



X85n1594_p0593a23║只如此。不信從他造劫灰灰。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 27 

X85n1594_p0599a24║合掌而逝。約甞所乘青牛。吼淚不息。白鶴鶴一雙。自

建 

X85n1594《佛祖綱目》卷 29 

X85n1594_p0606a02║鶴鶴雙飛。異香滿室。覺而有娠。懷姙六年。貞觀戊戌

二 

X85n1594_p0607a19║漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假饒金玉滿堂。豈免 

X85n1594《佛祖綱目》卷 30 

X85n1594_p0617c10║憩鶴鶴林寺。玄素見而異之。問曰。子何之。曰將求仕

於 

X85n1594_p0617c18║照。牛頭智威法嗣。居京口鶴鶴林寺。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 31 

X85n1594_p0618a18║悟○玄素。住鶴鶴林。一日有屠者。禮謁。願就所居辦

供。 

X85n1594_p0618b23║謝遣之。即於是夕。烟雲凝布。巖谷震蕩。有二白鶴

鶴。翔 

X85n1594_p0620a08║（壬辰）鶴鶴林玄素禪師入寂（智威法嗣牛頭宗第六

世） 

X85n1594_p0620a09║玄素。住鶴鶴林。有僧問。如何是西來意。曰會即不

會。疑 

X85n1594《佛祖綱目》卷 32 

X85n1594_p0636a06║木佛。然以杖撥灰灰曰。吾燒取舍利。主曰。木佛何得

有 

X85n1594_p0639a01║然。答以偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函經。

我 

X85n1594_p0639b03║（又曰）迷時愛欲心如火。心開悟理火成灰灰。灰灰火

本來同 

X85n1594_p0645a03║住京口鶴鶴林。一日宗智到鶴鶴林。遇其上堂。僧問。

如何 

X85n1594_p0648a09║普岸。住平田。一日義玄來訪。先逢一嫂㛮在田使牛。

玄 

X85n1594_p0648a10║問嫂㛮平田路向甚處去。嫂㛮打牛一棒曰。這畜生到處 



X85n1594_p0648a11║走到此。路也不識玄曰。我問你平田路向甚處去。嫂㛮 

X85n1594_p0648a13║所使。便有抽釘拔楔之意。及見岸。岸曰。曾見我嫂㛮

也 

X85n1594《佛祖綱目》卷 33 

X85n1594_p0648c20║雲收方見濟淮分。不因世主令還俗。那辨雞群與鶴鶴 

X85n1594_p0662a21║收。顢頇佛性。必須對塵對境。如枯木寒灰灰。臨時應

用。 

X85n1594_p0663b11║自己尚是冤家。從人得堪作甚麼。曰冷灰灰裏有一粒 

X85n1594_p0663b23║中無一甌。便傾茶行之時。大眾皆舉目。空曰。大眾鶴

鶴 

X85n1594_p0666a10║停時如何。曰直須寒灰灰枯木去。一念萬年去。函蓋相 

X85n1594_p0666c15║冷湫湫地去。一念萬年去。寒灰灰枯木去。古廟香爐

去。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 34 

X85n1594_p0670c08║不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。無一點彩色。人畵

畵 

X85n1594_p0684b09║後見白鶴鶴孔雀成行西下。又見蓮花開合。喜曰。白鶴

鶴 

X85n1594《佛祖綱目》卷 35 

X85n1594_p0699b14║磨時如何。曰此去漢陽不遠。問磨後如何。曰黃鶴鶴樓 

X85n1594《佛祖綱目》卷 36 

X85n1594_p0705b16║異類中行。不用續鳬截鶴鶴。夷嶽盈壑。放行也百醜千 

X85n1594_p0705c21║薪。俄成灰灰燼。事聞於官。坐平不孝還俗。自稱黃秀

才。 

X85n1594_p0708c12║知端的。始覺從前滿面灰灰。景祐初入寂。 

X85n1594_p0709b18║與五湖衲子。時談玄微。灰灰頭土面。住興化。只見興

化 

X85n1594_p0717b13║也柰何。汝等勉旃。無蹈後悔。修乃捐酒肉。徹聲色。

灰灰 

X85n1594_p0717c20║見猿啼鶴鶴宿。聳漢侵雲。南指石曰。這裏何不栽。曰

功 

X85n1594_p0720c03║濟三頓棒云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一脚踢翻鸚鵡洲。有 

X85n1594_p0722a03║道。自號知非子。至和中。為侍御。居甞以一琴一鶴鶴

自 



X85n1594《佛祖綱目》卷 37 

X85n1594_p0733c09║學士死。燒作兩堆灰灰。向甚處相見。堅無語。新約出

曰。 

X85n1594_p0739a21║語畢而逝。甞題自己照容曰。心似已灰灰之木。身如不 

X85n1594_p0751a15║達旦。次日淘灰灰中。得舍利無數。又住歸宗。時專精

行 

X85n1594_p0755b23║鶴鶴氅。執象簡。穿朱履。使擊鼓集眾。陞座。召大眾

曰。蘭 

X85n1594_p0755c03║無遮障。放出神光照碧天。擲之於地。隨易僧服。提鶴

鶴 

X85n1594_p0755c04║氅曰。如來昔日貿皮衣。數載慙將鶴鶴氅披。還我丈夫 

X85n1594_p0757b20║觀之。則是刀山劍樹。鑊湯爐灰灰裏。坐地一般座主

家。 

X85n1594_p0763a18║維。舍利大如菽者莫計。雙鶴鶴盤旋空中。火盡而去。

壽 

X85n1594《佛祖綱目》卷 38 

X85n1594_p0769c24║而逝。茶毗。焰如蓮花開合。牙齒目睛不灰灰。舍利無

算。 

X85n1594_p0771a16║曰。誰知冷灰灰裏。有粒豆𪹼○了明。住長蘆。及宗杲

化。 

X85n1594_p0772a24║姑蘇。請住北禪天台寺。入院指法座曰。胸中一寸灰灰 

X85n1594_p0772b24║漸漸雞皮鶴鶴髮。父少而子老。看看行步龍鐘。疑殺木 

X85n1594_p0773c05║固可使如槁木。心固可使如死灰灰。老子曰。吾有大

患。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 39 

X85n1594_p0776b22║送者求頌。有水流須到海。鶴鶴出白雲頭之句。至熊

耳。 

X85n1594_p0777c10║木死灰灰。今時及盡功用純熟。悟解真實。大死一場。

休 

X85n1594_p0782a03║雲和尚頌云。一拳拳倒黃鶴鶴樓。一趯趯翻鸚鵡洲。有 

X85n1594_p0782b07║教人口不安寧。其或未然。從此灰灰飛烟滅後。任伊到

處覓天尊急着眼看）。 

X85n1594《佛祖綱目》卷 41 

X85n1594_p0791b15║聖。永脫塵勞。直須去皮換骨。絕後再甦。如寒灰灰發

焰。 

X85n1594_p0793b24║火冷灰灰寒。師乃欲自暇自逸耶。寧為之蹶然而起。 



X85n1594_p0793c23║學事畢。且問你。無常到時。燒作一堆灰灰。這能嗔能

喜。 

X85n1594_p0796c05║心云。我有一問問公。公試答看。彼此燒作一堆灰灰。

在 

X85n1594_p0801b01║紅蓮。齒牙如珂貝。舍利如菽者滿地。萬眾競取。灰灰

燼 

X85n1594_p0803b01║取之。至灰灰土掬取淘汰。獲者亦眾。門人各分餘骨與 

X85n1594_p0803c09║盈升。四眾爭取。灰灰燼為盡。瘞骨歸雲塔中。初良。

未告 

X85n1594_p0804b16║纍。出灰灰燼中○智順。字逆川。瑞安陳氏子。大父

母。精 

X85n1594_p0805a07║舍利。齒舌數珠不壞。紛然爭取。灰灰土為盡。 

X85n1594_p0808b12║（壬申臘月三十日五更。夢一縉紳相貌非常。楫余而謝

曰。拙稿蒙𫎇老先生訂贋。余曰。老先生真稿。未知的 

X86n1595《佛祖正傳古今捷錄》卷 1 

X86n1595_p0007a17║[栥-欠+匕]㭍人。頌。 

X86n1595_p0009b05║聾。無容餘物動乎中。灰灰心未必常如此。嬴得清烟便 

X86n1596《南嶽單傳記》卷 1 

X86n1596_p0019a12║者法付鶴鶴勒那。即踊身空中。呈十八變。返座指地。

而 

X86n1596_p0019a18║二十三祖鶴鶴勒那尊者月支國人。姓婆羅門。父千勝。 

X86n1596_p0019b02║般若。感鶴鶴眾相隨。摩挐羅至西印度。國王名得度。

瞿 

X86n1596_p0019b13║羅曰然。於是焚香。遙語月支國尊者曰。汝教導鶴鶴

眾。 

X86n1596_p0019b23║緣。而感鶴鶴眾。摩挐羅曰。于第四劫中。甞為比丘。

當赴 

X86n1596_p0019c06║喜亦無憂。鶴鶴眾聞偈。飛鳴而去○尊者三十得法。行 

X86n1596_p0019c15║強記。事婆羅門。有弟龍子。為鶴鶴勒那尊者上足。早

夭。 

X86n1596_p0019c16║將葬龍子。眾力舉其柩。不能動。鶴鶴勒那謂尊者曰。

昔 

X86n1596_p0019c20║歸依鶴鶴勒那。問曰。我欲求道。當何用心。鶴鶴勒那

曰。汝 

X86n1596_p0019c21║欲求道。無所用心。曰既無用心。誰作佛事。鶴鶴勒那

曰。 

X86n1596_p0019c23║作功德。而無我所故。尊者聞是語已。即入佛慧。時鶴

鶴 

X86n1596_p0020a01║虹貫乎天地。復有黑氣五道。橫亘其中。鶴鶴勒那曰。

其 



X86n1596_p0020a02║兆云何。曰莫可知矣。鶴鶴勒那曰。吾滅後五十年。北

天 

X86n1596_p0020a06║罹何難。鶴鶴勒那乃密示之。尊者得法。遊方至罽賓

國。 

X86n1596_p0027c12║表曰。香灰灰裏唯聞牛糞氣。堯封潛曰。土宿頷下髭 

X86n1596_p0041b15║差矣。看看。春雲如鶴鶴飛青舞綠。春山如沐彈冠攝

服。 

X86n1597《定應大師布袋和尚傳》卷 1 

X86n1597_p0045a17║彼機宜。直譚覺慧。勉其尅[泳-永+剪]𪷇塵習。銷鑠邪

風。人人被 

X86n1597《定應大師布袋和尚傳》卷 2 

X86n1597_p0048b20║不裝。不雕亦不刻。無一滴灰灰泥。無一點彩色。人𦘕

𦘕 

X86n1599《永明道蹟》卷 1 

X86n1599_p0057b02║箇永明旨。誰為智覺境。牽回長耳疥癩兒。驚起灰灰 

X86n1599_p0058b18║永明聽法者眾。師就便地為九眼[囗@責] 。犯金神七

煞方。 

X86n1599_p0058b20║問之。曰。我七煞神也。壽師營[囗@責] 吾頂。既不

敢移別宮。 

X86n1599_p0058b22║穢耳。師聞。竟不除[囗@責] 。葢定業云。 

X86n1599_p0058b23║袁宏道曰。是[囗@責] 匪穢。吾土非淨。門前湖水。

實灌汝 

X86n1600《宗統編年》卷 1 

X86n1600_p0062b16║每令中念灰灰。鼓吹詞壇嗟末學。棟梁法苑望奇材。他 

X86n1600_p0063b14║ 二十二祖摩拏羅尊者 二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X86n1600_p0065b17║二十二祖摩拏羅二十三祖鶴鶴勒那 

X86n1600_p0074a19║壞。風吹猛燄。燒上梵天。悉成灰灰燼。乃至三千世

界。一時燒盡。名為壞劫。空劫者。世界空虛也。有二十 

X86n1600_p0076a23║不覩佛興。不聞經法。故自悲耳。（無想天精研捨定。

心身灰灰凝。屬四禪）。 

X86n1600《宗統編年》卷 2 



X86n1600_p0083c15║寫。高四十九尺）往反空中。化火三昧。（化火三昧

者。火光三昧也）須臾灰灰 

X86n1600_p0085a21║釋微言。就僻行而[斁/皿]𪾜大道乎。是棄縞紵而求短褐 

X86n1600《宗統編年》卷 3 

X86n1600_p0089c03║然。羣機未渙。水老鶴鶴之言。特一時愚癡之偶然者 

X86n1600《宗統編年》卷 6 

X86n1600_p0109b13║經。經從火化。悉成灰灰燼。道士等相顧失色。大生怖 

X86n1600_p0109c10║當年道教灰灰）。 

X86n1600_p0111c12║祖付鶴鶴勒那正法 示寂。 

X86n1600_p0111c24║遙語月支國鶴鶴勒那比邱曰。汝教道鶴鶴眾。道果將 

X86n1600_p0112a01║證。宜自知之。時鶴鶴勒那為彼國王寶印說修多羅 

X86n1600_p0112a03║羅尊者將至。此信香也。王與鶴鶴勒那俱西嚮作禮。 

X86n1600_p0112a05║通眾凌虗趣月支國。鶴鶴勒那與寶印迎祖至王宮 

X86n1600_p0112a06║供養。異日鶴鶴勒那問祖曰。我止林間。已經九白。

（印土 

X86n1600_p0112a10║眾欽仰。又問我有何緣。而感鶴鶴眾。祖曰。於第四劫 

X86n1600_p0112a15║相隨。鶴鶴勒那曰。以何方便。令彼解脫。祖曰。吾有

無 

X86n1600_p0112a17║轉。轉處實能幽。隨流認得性。無喜亦無憂。鶴鶴眾聞 

X86n1600_p0112a21║鶴鶴勒那與寶印王建塔。以奉全身。 

X86n1600_p0112a23║鶴鶴勒那尊者。月支國人。姓婆羅門。父千勝。母金 

X86n1600_p0112b07║十二出家。棲一林間九白。誦大般若。感鶴鶴眾相 

X86n1600_p0112b10║第二十三世祖鶴鶴勒那尊者嗣宗統（四十三年）。 

X86n1600_p0114c09║烏十年。今以鶴鶴勒那祖明示吾滅後五十年。北天竺有

難。嬰在汝身之言考之。祖寂于前漢獻帝己丑建 

X86n1600《宗統編年》卷 7 

X86n1600_p0117b18║之。曰愛其神駿耳。後有餉鶴鶴者。遁曰。爾冲霄之

物。 

X86n1600_p0117b24║放鶴鶴亭。撫馬蹟坡。未嘗不追懷高風逸韻於千載 

X86n1600《宗統編年》卷 8 

X86n1600_p0130b08║皆即聞而信之。祖亦無庸汎重溟𪷆矣。面壁九年至 

X86n1600《宗統編年》卷 10 



X86n1600_p0138b07║歸里。創今天甯寺（ 皇清康熙丁卯。過菴輪禪師。重

建大殿。題丈室曰。懶懶融堂云）。 

X86n1600_p0138c23║偈曰。漸漸雞皮鶴鶴髮。看看行步龍鍾。假饒金玉滿 

X86n1600_p0141c18║樂瀏亮。葬之日。有鴻鶴鶴繞塔悲鳴。至暮乃散。南康 

X86n1600《宗統編年》卷 11 

X86n1600_p0150a16║雙峯第四世禪師潤州鶴鶴林徑山玄素寂。 

X86n1600《宗統編年》卷 12 

X86n1600_p0154b20║欽鶴鶴林素嗣。崔趙公問。弟子出家得否。欽曰。出家 

X86n1600_p0155b13║天水在瓶。翱欣然作禮。述偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。 

X86n1600《宗統編年》卷 13 

X86n1600_p0166c03║鶴鶴羣。多年塵土自騰騰。雖著伽黎未是僧。今日歸 

X86n1600《宗統編年》卷 15 

X86n1600_p0175a14║欲識誕生王子父。鶴鶴冲霄漢脫銀籠者。順逆縱橫。 

X86n1600_p0178a06║忞。雪竇通雲。鶴鶴林通門。善權通賢。天童通奇。報

恩 

X86n1600_p0178b01║粒重銜啣粟。金雞聲轉高。馬駒足何闊。踏殺天下人。 

X86n1600《宗統編年》卷 16 

X86n1600_p0181a24║動靜雙收。顢頇佛性。必須對塵對境。如枯木寒灰灰 

X86n1600_p0182c07║青嶂裏。鳥銜啣花落碧巖前。示眾曰。百草頭薦取老 

X86n1600《宗統編年》卷 19 

X86n1600_p0203a10║曠劫無明當下灰灰。 

X86n1600_p0206b01║鶴鶴林門曰。太陽嚴以清佛祖之源。遠公厚以護佛 

X86n1600《宗統編年》卷 20 

X86n1600_p0208c18║好惡知端的。始覺從前滿面灰灰。 

X86n1600_p0209b18║時話玄微。灰灰頭土面。住興化。祇見興化家風。迎來 

X86n1600_p0213b05║色。灰灰心默坐。令老兵近寺借華嚴。讀至八卷。安坐 

X86n1600《宗統編年》卷 21 



X86n1600_p0217b20║御。居甞以一琴一鶴鶴自隨。晝之所為。夜必焚香告 

X86n1600_p0220c20║異。鶴鶴不停機。靈木迢然。鳳無依倚。直得功成不

處。 

X86n1600《宗統編年》卷 23 

X86n1600_p0230a05║壁立千仞。則孤負諸聖。一向拖泥涉水。灰灰頭土面。 

X86n1600_p0233a20║來事。今朝特地新。昔為比邱相。今作老君形。鶴鶴氅 

X86n1600_p0233a24║老叟身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一人既爾。眾人亦 

X86n1600_p0233c03║及長翁淨。五世相承。井然可按。其間相去五十三年。

豈可截鶴鶴續鳧。因一時一語之差互而削去。作史者 

X86n1600_p0233c20║重新披削。實謂寒灰灰再𦦨。枯木重榮。不離俗形而 

X86n1600_p0234a02║年道教灰灰。 

X86n1600《宗統編年》卷 24 

X86n1600_p0243c02║胸中一寸灰灰已冷。頭上千莖雪未消。老步只宜平 

X86n1600_p0246b09║槁木。心固可使如死灰灰。老子曰。吾有大患。為吾有 

X86n1600《宗統編年》卷 25 

X86n1600_p0251a22║祖移報恩洪濟。示眾。向上一機。鶴鶴冲霄漢。當陽一 

X86n1600《宗統編年》卷 26 

X86n1600_p0255c20║鶴鶴飛高。晚居幻智菴。無疾而化。 

X86n1600_p0258b23║甯。其或未然。從此灰灰飛烟滅盡。任伊到處覓天尊。 

X86n1600《宗統編年》卷 27 

X86n1600_p0268b24║云。我有一問問公。公試答看。彼此燒作一堆灰灰。在 

X86n1600《宗統編年》卷 29 

X86n1600_p0281b15║暑詩云。小隱空山絕四鄰。野雲孤鶴鶴自相親。誰知 

X86n1600《宗統編年》卷 31 

X86n1600_p0291b21║寒灰灰聞谷二老宿。以徑山法席久虗。同諸士大夫 

X86n1600_p0297c23║出吳越之間。所至一衲。蕭如閑雲孤鶴鶴。不求伴侶。 

X86n1600_p0300a20║逢僧激勸參究。乃於祥符寺。請寒灰灰奇老宿結制。 



X86n1600《宗統編年》卷 32 

X86n1600_p0310a18║顧。拂衣遨遊江淮間。至 李。鶴鶴洲太守朱葵石。請 

X86n1600_p0310c22║小艇古鶴鶴㵎中。作山頂扣舷歌。以見志瀟灑。自得 

X86n1600_p0312b13║退隱京口之鶴鶴林。不陞座上堂。往來無定迹。示誡 

X86n1600_p0312b18║之觀瀆恤廬。塔全身於京口黃鶴鶴山。未幾而塔示 

X86n1600_p0312b22║盛行。未免有末流之弊。鶴鶴林門和尚。身矯其偏。以 

X86n1600_p0315b20║鶴鶴林牧雲門和尚寂已久。時刻其嬾齋後集。末附 

X86n1600_p0315b21║五論雜詩。皆毀誣三峯靈巖之語。鶴鶴林法孫雪鑑。 

X86n1600_p0315c01║御曰。是役也。非為三峯奮螳臂。正是為古南拔鶴鶴 

X86n1601《禪燈世譜》卷 1 

X86n1601_p0322a61║（二十三祖）鶴鶴勒那 

X86n1601_p0322a64║大品般若。感群鶴鶴依 

X86n1601_p0327a26║鶴鶴林全 

X86n1601_p0329a04║鶴鶴林玄素 

X86n1601_p0329a13║嗣鶴鶴林素。 

X86n1601_p0331a49║蒙𫎇山道明 

X86n1601_p0332a25║蒙𫎇山寶光 

X86n1601《禪燈世譜》卷 2 

X86n1601_p0340a08║悟。祖囑曰。汝若住持莫離舊處。師蒙𫎇指已便返 

X86n1601_p0345a18║憩鶴鶴和尚 

X86n1601《禪燈世譜》卷 3 

X86n1601_p0358a08║黃鶴鶴可慧 

X86n1601《禪燈世譜》卷 4 

X86n1601_p0367a05║靈隱道樞（號懶懶庵） 

X86n1601_p0369a46║鶴鶴林妙 

X86n1601_p0376a02║鶴鶴林智璘 

X86n1601《禪燈世譜》卷 5 

X86n1601_p0392a31║懶懶牛和 

X86n1601_p0393a11║大溈景[帚-巾+車]  

X86n1601_p0399a55║蒙𫎇山異 

X86n1601_p0400a10║懶懶牛和下嗣容庵海。 



X86n1601《禪燈世譜》卷 6 

X86n1601_p0404a60║懶懶庵勤 

X86n1601_p0415a26║也懶懶性圭 

X86n1601《禪燈世譜》卷 7 

X86n1601_p0438a92║羅山蒙𫎇 

X86n1601《禪燈世譜》卷 8 

X86n1601_p0447a54║（十二世）富陽子蒙𫎇 

X86n1604《法門鋤宄》卷 1 

X86n1604_p0490a15║誓。故留之以有待也。昰衰朽無似。雖未識韓[(厂@((既

-旡)-日+口))*頁] 荒山 

X86n1604_p0491b03║孟津矣。若知其私欲取信於人。則自欺也。雖童蒙𫎇誰 

X86n1604_p0491c07║曰。鍊得身形似鶴鶴影。千株松下兩函經。我來問道無 

X86n1605《繼燈錄》卷 1 

X86n1605_p0505a15║何施設。示眾。向上一機鶴鶴冲霄漢。當陽一路鷂過新 

X86n1605_p0506a13║安寧。其或未然。從此灰灰飛烟滅後。任伊到處覔天

尊。 

X86n1605_p0507c07║呼門徒申教誡。且曰吾死無事虗費。火已揚灰灰可也。 

X86n1605_p0508a20║灰灰發焰。雲籠古路。依依野色還迷。月滿寒巖。皎皎

神 

X86n1605_p0508b24║八十一僧臘六十有五。闍維之日烟焰五色。仙鶴鶴翔 

X86n1605《繼燈錄》卷 2 

X86n1605_p0512a24║[入/米/田]𤲞。（師諱祖鑒。續傳燈誤作宗鑒） 

X86n1605_p0514c23║祝髮。東叟領南屏擇師掌記。師偶經神祠見紙灰灰隨 

X86n1605_p0515a09║五日上堂。擊拂一下曰。彰聖今日將三十年前冷灰灰 

X86n1605_p0515a23║堂。獨坐大雄峰。寒灰灰撥不紅。一星熒火出。孤鶴鶴

過遼 

X86n1605_p0515c24║話。師擬議。石抗聲曰何不道黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。師於 

X86n1605_p0518a11║甚勤。禪已奇之。出嶺謁淅浙翁琰於雙徑。次參少林崧 

X86n1605_p0519b24║容菴海禪師法嗣（師嗣竹林安。安嗣竹林寶。寶嗣懶懶

牛和。和嗣天目齊。 



X86n1605《繼燈錄》卷 3 

X86n1605_p0524b16║三要松直棘曲。四賓四主鳧短鶴鶴長。所以圓悟於諸 

X86n1605《繼燈錄》卷 4 

X86n1605_p0529c24║上堂。海底泥牛銜啣月走。岩前石虎抱兒眠。鐵蛇鑽入 

X86n1605_p0531b03║顛。若無末上一解。不值一半文錢。傑道者誰信寒灰灰 

X86n1605_p0533b01║全活。雖然。鶴鶴有九臯難翥翼。馬無千里謾追風。三

年 

X86n1605_p0534a11║然。眾共取之。至灰灰土中掬取淘汰。獲者亦眾。 

X86n1605《繼燈錄》卷 5 

X86n1605_p0535b24║如寒灰灰發焰。枯木成榮。豈可作容易想。我在老和尚 

X86n1605_p0535c20║山居偈曰。我要心灰灰即便灰灰。何須更去覔良媒。千

差 

X86n1605_p0536a01║花遍圃飛。須信先天并後地。洞然物物有真歸。初鶴鶴 

X86n1605_p0536a04║被鴉銜啣去。次日復銜啣來還。眾莫不異之。一日無恙

書 

X86n1605_p0536c09║展翼。一千年鶴鶴更翱翔。歲朝上堂。鏡清道新年頭佛 

X86n1605_p0541c23║教外別傳。直教寸絲不挂。月冷秋空。寒灰灰發焰。到

者 

X86n1605_p0545c04║百念灰灰。溪猿野鶴鶴苦相猜。柴門獨掩青松雨。笑口

逢 

X86n1605《繼燈錄》卷 6 

X86n1605_p0550c02║灰灰。今時及盡功用純熟。大死一場。休有餘氣。到那

時 

X86n1606《建州弘釋錄》卷 2 

X86n1606_p0566b09║去。汝能為我致之乎。虎乃口銜啣師衣回山。用瓜撅地 

X86n1607《居士分燈錄》卷 1 

X86n1607_p0580b13║謝，遣之，是夕烟雲凝布，巖谷震蕩。有二白鶴鶴，翔

空哀 

X86n1607_p0584c20║偈曰：「鍊得身形是鶴鶴形，千株松下兩函經。我來問

道 



X86n1607_p0588b12║目他方去，蚤已著灰灰泥。」億再答：「蜘蛛網中坐，

蟲兒不 

X86n1607《居士分燈錄》卷 2 

X86n1607_p0593a14║宋至和中為侍御，彈劾不避貴戚，居甞以一琴一鶴鶴 

X86n1607_p0594b13║悔。」於是捐酒肉，徹聲色，灰灰心默坐，令老兵近

寺，借《華 

X86n1607_p0597b14║山喚寶公，林間白塔如孤鶴鶴。寶公骨冷喚不應，却有 

X86n1607_p0597c08║得。」語畢而逝。甞題自己照容曰：「心似已灰灰之

木，身如 

X86n1607_p0598b02║問曰：「新長老死，學士死，燒作兩堆灰灰，向甚麼處

相見？」 

X86n1607_p0607b18║明己事，後於宗門旨趣，一一極之。淳熙凞丙申冬，簡

堂 

X86n1607_p0611b20║有一問問公，公試答看。彼此燒作一堆灰灰，在甚處相 

X86n1607_p0613a13║塵勞而圓通應現者，安在？夫動寂異源而緇白殊塗 

X86n1607_p0613a15║同志為拳拳，而又[賏/心]愳眎為口頭禪已也。尚友𨓏

喆，勘 

X86n1608《八十八祖道影傳贊》卷 1 

X86n1608_p0617c04║二十二祖摩拏羅尊者二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X86n1608_p0625a17║有大法器。吾當往化。于是祖焚香。遙語月氏國鶴鶴勒 

X86n1608_p0625a18║那比丘曰。汝在彼國。教導鶴鶴眾。道果將證。宜自知

之。 

X86n1608_p0625a19║時鶴鶴勒那。為彼國王。說脩多羅。忽覩異香成穗。王

曰。 

X86n1608_p0625a23║即往月氏國。王與鶴鶴勒那。迎請供養。勒那問曰。我

止 

X86n1608_p0625a24║林間。已經九白。不知何緣而感鶴鶴眾。祖曰。汝前劫

中。 

X86n1608_p0625b04║羽族。今感惠故。為鶴鶴眾相隨。勒那曰。以何方便。

令彼 

X86n1608_p0625b07║亦無憂。鶴鶴眾聞偈飛鳴而去。是為二十二祖。贊曰。 

X86n1608_p0625b09║嗟彼眾鶴鶴飛鳴既久一言之下頓知本有 

X86n1608_p0625b11║二十三祖鶴鶴勒那尊者傳（勒那梵語。華言鶴鶴也） 

X86n1608_p0625b12║二十三祖鶴鶴勒那尊者。月氏國人也。姓婆羅門。父千 

X86n1608_p0625c06║從須彌頂持金環來嗟彼鶴鶴眾其情可哀 

X86n1608《八十八祖道影傳贊》卷 2 



X86n1608_p0628c18║牛。吼淚不息。建塔之始。白鶴鶴一雙。繞塔悲鳴。至

葬後 

X86n1608_p0628c21║作帝王師為教化主誌公是隣白鶴鶴翔舞 

X86n1608_p0630c22║九祖荊溪尊者（湛然）十祖興道尊者（道邃 ） 

X86n1608《八十八祖道影傳贊》卷 4 

X86n1608_p0646a08║澄。黃檗有。天童悟。磬山修。博山[舟*(羲-ㄎ+乃)]𫇣

諸老。雖先大夫多 

X86n1608_p0647b09║圓澄。雙徑圓信。博山大[舟*(羲-ㄎ+乃)]𫇣。淨名大

蓮。三峯法藏等。竝 

X86n1608_p0647c14║外護。而委弟子密藏開公。鶴鶴林蕖公。興復之。陸副

使 

X86n1609《普陀列祖錄》卷 1 

X86n1609_p0657b11║已。祇得勉遵斯命。脫珍御服。披垢膩衣。和光同塵。

灰灰 

X86n1609_p0658b04║拂云。葭灰灰飛處陽回律。萬國嵩呼祝太平。下座。 

X86n1610《雲臥紀譚》卷 1 

X86n1610_p0665b13║似淋了灰灰堆。喝似旱天怒雷。雖然麤麤慥慥。且不隈 

X86n1610_p0667b14║除是腰纏更騎鶴鶴。道人方了目前機。溫至虎丘。有遺 

X86n1610_p0668c13║曰。鶴鶴鳴峰前。聲聞于天。瀑布之下。思如湧泉。望

之毅 

X86n1610_p0670b07║如死灰灰也。於是稱旨。逮印示寂。諡曰慧辨禪師云。 

X86n1610《雲臥紀譚》卷 2 

X86n1610_p0672b24║寄語叢林瞎漆桶。莫將鶴鶴唳作鸎啼。只說如今行路 

X86n1610_p0674b01║孤雲豈繫懷。致令猿鶴鶴有餘哀。吾皇詎肯忘吾道。不 

X86n1610_p0675b19║六十年運。任氏始發耳。紹興末。閣經回祿。像俱為灰

灰 

X86n1610_p0676c08║開見。是灰灰囊。當下命根便斷。又衡陽道中示同行

曰。 

X86n1611《叢林盛事》卷 1 

X86n1611_p0687b24║因行侍立。戲曰。川僧藞苴。淅浙僧瀟灑。諸人若也不

信。 

X86n1611_p0688b16║此兒。楊岐法道未至寂寥。後住鼓山。江淅浙兄弟盡入 

X86n1611_p0688b21║直打翻筋斗而出。喜曰。誰知冷灰灰有粒豆𪹼。竟辭喜 



X86n1611_p0688b22║過江淅浙。甞與三衢．陞式二人為同行。後住金陵保

寧。 

X86n1611《叢林盛事》卷 2 

X86n1611_p0701b22║崖。水光山色裡。一塊爛枯柴。又曰。老鶴鶴入枯池。

善解 

X86n1611_p0702c07║欲。又有緇素之間。百念灰灰冷。惟此一事多為魔惱。

至 

X86n1611_p0703a07║水潦鶴鶴也。叢林負志之士不可不知。當以橘州．湖州 

X86n1611_p0704b24║波而擾蛟龍。孰若依蕙帳而友猿鶴鶴。載念伊蘭之世。 

X86n1611_p0705a02║視騰雲駕鶴鶴。此區中之教也。至於止惡尚仁。勝殘去 

X86n1611_p0706a06║應道場亦豈是公久居活計。所以古人道。住則孤鶴鶴 

X86n1611_p0706c10║○最菴印。川人。初依寂室。後參大慧。出世京口鶴鶴

林。 

X87n1612《人天寶鑑》卷 1 

X87n1612_p0015a07║槁木。心固可如死灰灰。於是稱旨。（奏對錄） 

X87n1612_p0015b11║其塵境如枯木寒灰灰。但臨機應用不失其宜。如鏡照 

X87n1612_p0021a20║身終為灰灰土。苟因樹立以致死。不亦大丈夫。又曰。

說 

X87n1612_p0021b18║過了也。歇便喝。總亦喝。總於江淅浙諸名宿參扣殆

徧。 

X87n1613《枯崖漫錄》卷 1 

X87n1613_p0027c13║開爐。撥盡寒灰灰火也無。竪起拂子云。拈起死柴頭上 

X87n1613《枯崖漫錄》卷 2 

X87n1613_p0036a10║開爐上堂云。高峰門戶如灰灰冷。多謝諸公有歲寒。些 

X87n1613_p0037a13║遺囑撒骨不造窣堵。說偈曰。地水火風先佛記。冷灰灰 

X87n1613《枯崖漫錄》卷 3 

X87n1613_p0042b02║然鶴鶴質。作冷泉主。曾不多日。示病已早。示滅何

疾。我 

X87n1614《禪苑蒙求瑤林》卷 1 



X87n1614_p0046c16║恭語不灰灰玄言上石滿號銀山秀名銕壁 

X87n1614_p0047c07║白犬銜啣書青猿洗鉢飲光坐禪布袋落魄 

X87n1614_p0047c18║老讓開胸道符縮手豐干饒舌憩鶴鶴多口 

X87n1614_p0049a04║乙卯年二月二日龍山居士鴈門呂伯 [魚*毘] 夫 書 

X87n1614_p0051a04║缾。翱乃述偈云。鍊得身形佀鶴鶴形。千株松下兩函 

X87n1614_p0051c08║甞遊淅浙中。登徑山法會。一日於大佛殿前有僧問 

X87n1614_p0057c09║恭語不灰灰（黃龍南法嗣 見宗門武庫拾遺）黃龍恭首

座出世住 

X87n1614_p0057c17║遭回祿。而恭語錄於灰灰燼中字𦘕無損。餘紙悉盡。 

X87n1614《禪苑蒙求瑤林》卷 2 

X87n1614_p0068b14║漚。便傾茶。大眾俱以目視之。師云大眾鶴鶴望乞師 

X87n1614_p0070c20║曰冷灰灰裏有一粒豆𪹼。喚維那來。明窓下安排著。 

X87n1614_p0072b06║（即懶懶安也）同數僧從百丈來輔佐於師。安曰。某與

和尚 

X87n1614_p0074c12║交友之禮。甞以衡山多被山民斬木燒[入/米/田]𤲞。為害

滋 

X87n1614_p0074c16║斧摧貞枝。靈禽野鶴鶴無因依。白雲廻避青煙飛。猿 

X87n1614_p0079c20║白犬銜啣書（會元三）和補曰。見下之註。 

X87n1614_p0080a13║白犬銜啣書至。青猿洗鉢回。師所經處後皆成寶坊。 

X87n1614_p0080b04║禪。布袋經年落魄。疥狗不願生天。却笑雲中白鶴鶴。 

X87n1614_p0080b12║落魄。疥狗不願生天。却笑雲中白鶴鶴。○明州奉化 

X87n1614《禪苑蒙求瑤林》卷 3 

X87n1614_p0082b19║成灰灰爐。眾以其事聞于官。坐平課謀塔中物。不孝。 

X87n1614_p0083c18║憩鶴鶴多口（韶山普法嗣 會元六）和補曰。一日僧參

韶山。山 

X87n1614_p0088b17║鶴鶴立枯松時如何。師云地下底一場懡㦬。問會王 

X87n1614_p0088c05║皆耀金色。翁踞床指繡[糸*敦]𫄃命坐。翁曰近自何來。

師 

X87n1614_p0089c01║曰猿抱子歸青嶂後。鳥銜啣花落碧岩前。 

X87n1616《山菴雜錄》卷 1 

X87n1616_p0116a22║處近有魚大如山。從海中過。揚鬐鬣𩮻。露脊尾於水

面。 

X87n1616_p0119b15║立言之難。妄以淺見改易先輩語。大似以水潦鶴鶴易 

X87n1616_p0121c22║從之。不久。母死。火化。灰灰爐中得小玉觀音一軀。

至今 

X87n1616_p0122c04║戒。安病隨愈。遂拆菴。復封馬鬣𩮻而去。 



X87n1616《山菴雜錄》卷 2 

X87n1616_p0125c02║訪知識。里人覔偈於師。師偈有水流須到海。鶴鶴出白 

X87n1616_p0126b14║出王宮。垢面灰灰頭下雪峰。誓願欲窮諸有海。不知諸 

X87n1616_p0132a18║犢至。繫牛簷楹。置刀於前而去。忽犢子銜啣刀走園地 

X87n1616_p0133a15║文過飾非。王元之小竹樓記。如公退之暇。披鶴鶴氅

衣。 

X87n1618《祖庭指南》卷 1 

X87n1618_p0145c14║ 二十二祖摩拏羅尊者 二十三祖鶴鶴勒那尊者 

X87n1618_p0149a11║從座而舉。高七多羅樹。往反空中。化火三昧。須臾灰

灰 

X87n1618_p0154b03║頭尊者命。祖遂出家。傳法後。至月支國。鶴鶴勒那與

寶 

X87n1618_p0154b04║印。迎祖至王宮供養。異日鶴鶴勒那問祖曰。我有何

緣。 

X87n1618_p0154b05║而感鶴鶴眾。祖曰汝第四劫中。常為比丘。當赴會龍宮 

X87n1618_p0154b09║師弟夙緣。故今相隨。鶴鶴勒那曰。以何方便。令彼解

脫。 

X87n1618_p0154b11║轉至我。我今付汝。能傳之不絕。彼鶴鶴之眾。亦資以

解 

X87n1618_p0154b13║流認得性。無喜亦無憂。鶴鶴眾聞偈。飛鳴而去（誕質

王宮。達茲 

X87n1618_p0154b14║玄奧。應佛懸記。分燈化導。鶴鶴眾解脫。如火就

燥）。 

X87n1618_p0154b15║二十三祖鶴鶴勒那尊者月支國人。姓婆羅門。父千勝。 

X87n1618_p0154b18║間九白。誦大般若。感鶴鶴眾相隨。三十得法。行化至

中 

X87n1618_p0158b12║域回。遇祖于[葸-十+夕]𦵇領。見手擕隻履。翩翩獨

逝。雲問祖何 

X87n1618《祖庭指南》卷 2 

X87n1618_p0168c20║笻坐盤陁石。與五湖衲子時話玄微。灰灰頭土面。住興 

X87n1618_p0176a05║灰灰心未必常如此。嬴得清烟便不同。師與士大夫遊 

X87n1618_p0176c06║報恩賢。天童奇（杖頭發起燄紅火。佛祖皺眉無處躲。

大地山河盡化灰灰。殺人不用磨刀斧。 

X87n1620《先覺宗乘》卷 1 



X87n1620_p0180a19║鄴侯李泌（問懶懶殘）張濆行者（問忠國師） 

X87n1620_p0183b24║句子。且道是那一句。端坐受供養。施主蒙𫎇安樂。頌

云。淨明呵善現。芙蓉勘龐老。彼此不相饒。峻機無處討。雲行 

X87n1620《先覺宗乘》卷 3 

X87n1620_p0196b22║欣然。乃呈偈曰。鍊得身形似鶴鶴形。千株松下兩函

經。 

X87n1620_p0198a13║尉就有裏尋無。手摣𢳛水月。堪笑眼前見牢獄不避。心 

X87n1620_p0199a21║長老死。學士死。燒作兩堆灰灰。向甚麼處相見。公無

語。 

X87n1620_p0199c22║山。時有寫公照容者。公戲題曰。心似已灰灰之木。身

如 

X87n1620《先覺宗乘》卷 4 

X87n1620_p0203b22║國。得佛書百七十部而還。過[葸-十+夕]𦵇嶺。見達磨

隻履翩翩 

X87n1620_p0209a15║理前問。洞山曰。此去漢陽不遠。進後語。洞山曰。黃

鶴鶴 

X87n1620《先覺宗乘》卷 5 

X87n1620_p0211b01║見其名。未審居何國土。還化物也無。長沙曰。黃鶴鶴

樓 

X87n1620_p0211b03║取一篇好（黃龍新頌云。黃鶴鶴樓前法戰時。百千諸佛

竪降旗。問渠國土歸何處。贏得多才一首 

X87n1623《釋氏蒙求》卷 1 

X87n1623_p0226c01║道融少誦 知玄幼吟辨公鶴鶴下 僧範雁臨 

X87n1623_p0227a07║法蘭辨灰灰 慧要刻木靈藏布衣 法雲錦服 

X87n1623_p0227a14║玄尚入魏 帛遠□□慧休吟雲 道林放鶴鶴 

X87n1623_p0230a23║文作相。與潛交知。時詣簡文所。遇沛國劉[怡-台+炭]

。[怡-台+炭] 嘲曰 

X87n1623_p0230b03║而隱遁歟。（[怡-台+炭] 疑當作恢字） 

X87n1623_p0232b08║辨公鶴鶴下 僧範雁臨 

X87n1623_p0232b10║亭劉紹請讀經教。其聲清雅。遂感羣鶴鶴飛下喈前伏 

X87n1623《釋氏蒙求》卷 2 

X87n1623_p0241b20║（屋）法蘭辨灰灰 慧要刻木 

X87n1623_p0241b22║得黑灰灰。至明帝遂問東方朔。朔曰。不知。可問西域



沙 

X87n1623_p0241b24║燒。皆為煨燼。此灰灰是也。（至明帝三字。衍文也。

沙門本傳作胡人為正。今文寫誤歟） 

X87n1623_p0241c24║鳴下淚。須臾有一雙白鶴鶴下繞墳鳴唳。 

X87n1623_p0244a16║（藥）慧休吟雲 道林放鶴鶴 

X87n1623_p0244a23║受而養之。時或譏之。林曰。好其神駿爾。有遺林鶴鶴

者。 

X87n1623_p0244c13║諸國。始於鹿野終至鶴鶴林。聖賢讚助事繁廣。其可知 

X87n1624《林間錄》卷 1 

X87n1624_p0247b02║庵曰。如許多灰灰燼將置何處。講師舌大而乾笑曰。不 

X87n1624_p0248a01║枯木死灰灰之徒為伍。雖然。聖人非止於禪那。而亦不 

X87n1624_p0254c09║如死灰灰。道容清深。戲禪客曰。諸方說禪浩浩地。爭

如 

X87n1624_p0257b09║湘一釣客。自東自西自南北。大眾雜然稱善。師[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 視 

X87n1624《林間錄》卷 2 

X87n1624_p0261a16║老兵隨觀之。乃懸飯纕耳。為解開。示之。則灰灰也。

嬰兒 

X87n1624_p0261a18║也。故其係念不忘。識其為灰灰。則無餘想矣。乃知三

界 

X87n1624_p0262b12║乘為問。[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 惟魯鈍之資。何足

以當天縱之辯。然敢不 

X87n1624_p0266c01║前滿面灰灰。 

X87n1624_p0266c07║見空華。太尉就有中覔無。手摣𢳛水月。堪笑眼前見牢 

X87n1624_p0272a18║此去漢陽不遠。磨後如何。曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。舜

於 

X87n1625《林間錄後集》卷 1 

X87n1625_p0281a17║野鶴鶴神情雲格調。逼人氣韻霜天曉。松下殘經看未 

X87n1625_p0281b09║悟。徐回[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。本來面目無藏

處。却望溈山敷坐具。老師 

X87n1626《高僧摘要》卷 1 

X87n1626_p0288a16║釋法融住幽棲北巖之石室。有百鳥銜啣花之異。唐貞 

X87n1626_p0289b09║請會。主其壇度。于時寺宇宮觀。鞠為灰灰燼。乃權創

一 

X87n1626_p0295b14║子所謂形固可使如槁木。心固可使如死灰灰。若大乘 



X87n1626_p0297a18║對。七歲能書大字。詩書過目不忘。九歲抵西淅浙。從

海 

X87n1626《高僧摘要》卷 2 

X87n1626_p0300a18║雨內頗有酒氣。后月餘日。有一妖馬鬣𩮻尾。皆有燒

狀。 

X87n1626_p0312a20║院中布算。其聲簌𫂙簌𫂙然。僧謂侍者曰。今日當有弟

子。 

X87n1626_p0316a19║丘相。今作老君形。鶴鶴氅披銀褐。頭包蕉葉巾。林泉

無 

X87n1626_p0316a22║真中有俗。文殊老叟。身披鶴鶴氅。且要俯順時宜。一

人 

X87n1626_p0316b10║僧尼重新披剃。寔謂寒灰灰再𦦨。枯木重榮。迷仙酎。

變 

X87n1626_p0316b14║也解嫌狼藉。吹盡當年道教灰灰。建炎三年春示眾。舉 

X87n1626《高僧摘要》卷 3 

X87n1626_p0323a22║外絕來往。糧粒固窮。以死為命。便感異鳥各銜啣諸

果。 

X87n1626_p0326b01║懷。歔 欷不已。 

X87n1626_p0327c16║鶴鶴形。千株松下兩函經。我來相問無餘說。雲在青天 

X87n1626_p0328b22║先師道。休去歇去。冷湫湫地去。一念萬年去。寒灰灰

枯 

X87n1626_p0330b11║二鶴鶴徘。徊空際。火盡始去。塔于青龍庵。 

X87n1626《高僧摘要》卷 4 

X87n1626_p0346b09║篇。末章云。生天本自生天業。未必求仙便得仙。鶴鶴

背 

X87n1626_p0348a03║鶴鶴出白雲頭。先是熊耳山。有白雲海禪師。雖住古

剎。 

X87n1626_p0350c13║心。煉得如枯木寒灰灰。蟲唼衣而不知。蛛結網而不

顧。 

X87n1627《緇門崇行錄》卷 1 

X87n1627_p0364a08║隕落。即收祕。不許弟子示人。又禪寂次。忽有白鶴鶴

馴 

X87n1627_p0365a12║望日光以准東西。視人骨以標行路耳。至[葸-十+夕]𦵇

嶺。嶺冬 

X87n1627_p0365b07║如喪考妣。引同侶夜談正理。晝讀俗書。潛形灰灰槁以 



X87n1628《佛法金湯編》卷 1 

X87n1628_p0372b10║ 杜荀鶴鶴  李舟  陸亘  李節 

X87n1628_p0374b13║明池。得黑灰灰。帝以問東方朔。朔曰可問西域胡道

人。 

X87n1628_p0374b14║明帝時梵僧摩騰至。有以問之。騰曰。此劫灰灰也（漢

書并北 

X87n1628《佛法金湯編》卷 2 

X87n1628_p0379c06║游志三四。出入十二門。神若寒灰灰形如槁木。端坐六 

X87n1628《佛法金湯編》卷 3 

X87n1628_p0385b12║亡。霽廬墓哀慟。常有白鶴鶴雙翔廬側（南史）。 

X87n1628《佛法金湯編》卷 4 

X87n1628_p0388a18║鶴鶴集講堂馴狎。點胤並建大義。申明佛法（南史）。 

X87n1628《佛法金湯編》卷 5 

X87n1628_p0389c05║菩薩因斯分路。至如鹿苑初說羊車小乘。灰灰斷涅槃。 

X87n1628《佛法金湯編》卷 6 

X87n1628_p0394b03║而成寶殿。方知鹿苑可期。鶴鶴林無遠。可令太師晉國 

X87n1628《佛法金湯編》卷 8 

X87n1628_p0403b13║同學者散騎常侍崔恭．諫議大夫田敦也。潤州鶴鶴林 

X87n1628_p0403b17║盖網。光蔽日月。奉全身建塔於黃鶴鶴山西。原州伯邑 

X87n1628_p0404a06║法。開元末為河南採訪使。嘗問道於鶴鶴林素公。執弟 

X87n1628_p0405c14║何久留。誡有常身使無放逸。於是還登玉座。首臥鶴鶴 

X87n1628_p0406a01║葉波禮於忉利天宮。或炭或灰灰。無憂王建於贍部洲 

X87n1628《佛法金湯編》卷 9 

X87n1628_p0410a15║雲在青天水在瓶。翱拜謝。乃呈偈云。鍊得身形似鶴鶴 

X87n1628_p0411a12║杜荀鶴鶴 

X87n1628_p0411a13║荀鶴鶴。字彥之。早有詩名。大中中登科。後遷主客員

外 



X87n1628《佛法金湯編》卷 10 

X87n1628_p0416a05║室寺而卒。其年魏使宋雲於[葸-十+夕]𦵇嶺見之。後門

徒發其 

X87n1628《佛法金湯編》卷 11 

X87n1628_p0419a20║寒罏一夜灰灰。有僧憐且奇之。給其食。彌月又盡。乃

令 

X87n1628《佛法金湯編》卷 12 

X87n1628_p0421c24║色。灰灰心默坐。令老兵往近寺借華嚴經。誦至八卷乃 

X87n1628《佛法金湯編》卷 13 

X87n1628_p0428a09║云。死必死。學士死。彼此燒作灰灰堆。向什麼處相

見。公 

X87n1628《佛法金湯編》卷 14 

X87n1628_p0432b02║槁木。心固可使如死灰灰。若大乘人。度眾生盡方證菩 

X87n1628《佛法金湯編》卷 15 

X87n1628_p0438b21║下問禪門事。即見虗懷樂善之意。[(厂@((既-旡)-日+

口))*頁] 淺漏何足以辱 

X87n1628《佛法金湯編》卷 16 

X87n1628_p0443b07║入見。應對稱旨。屢承[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 問。

秉忠於書無所不窺。尤𨗉 

X87n1628_p0445a09║花如車輪。微風吹香遍法界。頻伽並命及鸚鵡。白鶴鶴 

X87n1628_p0445c16║奚斯。字曼[(厂@((既-旡)-日+口))*頁] 。龍興富州人。

大德初擢為授經郎。累官 

X87n1628_p0447b24║來為講經。神應合掌受。石亦點頭聽。雲鶴鶴隨飛盋。

湖 

X87n1628_p0447c16║吳淞。築蓬臺玄閣於鶴鶴城東門外。肆意文洒。傲兀於 

X87n1629《金剛般若經集驗記》卷 1 

X87n1629_p0455a10║將䇿入門。可行二百步。見一灰灰河。其中一切受苦之 



X87n1629《金剛般若經集驗記》卷 2 

X87n1629_p0457c02║體上有瘡。恐汙床席。汝可多將灰灰置床上也。弟依其 

X87n1629_p0457c03║言。置灰灰後看床上。大有膿血。語弟曰。姊患不能縫

衣。 

X87n1629_p0460c09║所有骨灰灰。今示見在。今朝村人大小欲為塗藥。其兩 

X87n1631《金剛經受持感應錄》卷 1 

X87n1631_p0474c09║瘡。恐污牀席。汝可多將灰灰置牀上也。弟依其言。置

灰灰 

X87n1631_p0478b17║一丸藥。擲口中。便成烈火。遍身須㬰灰灰滅。俄復成

人。 

X87n1632《金剛經感應傳》卷 1 

X87n1632_p0488a01║般若經。天子合掌。賜座命幽朗誦一遍。地獄煎熬 捶 

X87n1633《金剛經新異錄》卷 1 

X87n1633_p0496b10║正德間。川西鶴鶴鳴觀道士陳玄。志求長生。精思日

夜。 

X87n1633_p0497a03║曝乾焚灰灰。包送清流。遇隻字未甞遺。夜歸則跪誦金 

X87n1633_p0497a15║還之。僧歸舟。風又大作。昏黑[舟*(羲-ㄎ+乃)]𫇣舟入

一深村避風。登 

X87n1633_p0500c21║楚高衲寒灰灰於天皇寺。書金剛經至第十六分。一夕 

X87n1633_p0501a24║鶴鶴自隨已為多事。晨夕經案即同焚香告天耳。公竟 

X87n1633_p0502a14║過。時衣灰灰上遍顯白文梵書。灣折精明。如豆大者指 

X87n1634《金剛經靈驗傳》卷 3 

X87n1634_p0520b03║一丸藥擲口中。便成烈火遍身。須㬰灰灰滅。俄復成

人。 

X87n1634_p0522a07║燒。堂宇是草覆。一時灰灰蕩。軌于時任憑翊縣令。家

人 

X87n1634_p0522a08║相命撥灰灰覔金銅軸。既撥灰灰。開其內諸經宛然如

故。 

X87n1634_p0522a09║潢色不改。唯箱袠成灰灰。又覔老子。便從火化。于時

聞 

X87n1634_p0522a17║儀蒼古。若逸鶴鶴淩空。天性澹然。無嗜好。九歲入鄉

校 

X87n1634_p0522b09║走。一夕而燼數百家。明日迹其屋灰灰炭中得金剛般 

X87n1634_p0522c24║寂然不動。母篩灰灰於地以驗受生。見灰灰中出蓮花數 



X87n1635《金剛經持驗記》卷 1 

X87n1635_p0525c09║明釋寒灰灰明釋法禪 

X87n1635_p0530c07║擲入口。便生烈火。遍身焦爛。須臾灰灰滅。俄復成

人。如 

X87n1635《金剛經持驗記》卷 2 

X87n1635_p0541b07║又鄰居失火。連楹灰灰燼。惟虗屋飈𦦨飛過。略無焦

灼。 

X87n1635_p0541c14║明宣德間。川西鶴鶴觀道士。陳入玄。志求長生。精思

日 

X87n1635_p0542c06║惡字紙。悉鑷簏中。滌以香水。曝乾焚灰灰。包送清

流。雖 

X87n1635_p0548a02║琴鶴鶴相隨。止供娛樂者。更為實際課程（出新異

錄）。 

X87n1635_p0549a10║容當面錯過。器滿付之烈炬。投灰灰清流。是謂不費功 

X87n1635_p0550a15║時。輒喜誦金剛經。辛巳調補襄陽。當獻闖灰灰燼之

餘。 

X87n1635_p0552c02║明萬曆間。楚高衲寒灰灰。諷經䖍肅。句字清和。聞見

竦 

X87n1636《金剛經感應分類輯要》卷 1 

X87n1636_p0554c17║應。捷於影响。洵足轉化未信。啟人樂誦之心矣。[(厂

@((既-旡)-日+口))*頁] 其 

X87n1636_p0558b07║口。以一丸擲口中。便成烈火。遍身須臾灰灰滅。俄復

成 

X87n1636_p0560b09║宣德間。川西鶴鶴鳴。觀道士。陳入玄。志求長生。禱

神授 

X88n1640《心性罪福因緣集》卷 1 

X88n1640_p0002c22║鶴鶴叫曉舉扇詠頌。從是以外更無所修。時人見者出 

X88n1640_p0003a21║弟子白言。是非難事。水木火釜香灰灰等具。如法備

足。 

X88n1640《心性罪福因緣集》卷 3 

X88n1640_p0015c24║刀山。或投鑊湯或入灰灰河。或食沸屎或噉鐵丸。或飲 

X88n1640_p0017b22║甚可猒離。猶如念珠交[葸-十+夕]𦵇韮等或落糞中。其

香甚臭。 

X88n1640_p0018b08║言汝是貪食魚肉。或言汝是噉飲酒[葸-十+夕]𦵇。或言



汝是夜 

X88n1640_p0019a17║懶懶惰。生生永離佛法佛子菩薩。但由一念嗔恚心。如 

X88n1641《見聞錄》卷 1 

X88n1641_p0022c06║蘇州庠生陸穀。字戩夫。曩與予同參寒灰灰湛明諸公。 

X88n1642《現果隨錄》卷 1 

X88n1642_p0029b17║顧秀才化鶴鶴回生尋訪得實 

X88n1642_p0030a11║斃之。且剜去其兩目。復矐以灰灰。擲屍於其舍。陳公

自 

X88n1642《現果隨錄》卷 3 

X88n1642_p0043c01║十步奮身躍入中流。銜啣袋一拖即奔上岸。如是者數 

X88n1642《現果隨錄》卷 4 

X88n1642_p0044c14║炷香將完。眾扶腋上禪單。又呵曰。尚有香二寸在灰灰 

X88n1642_p0044c15║內。依舊反縛跪床上。眾揀灰灰內香果二寸。香畢乃放 

X88n1642_p0045c12║顧秀才化鶴鶴回生尋訪得實 

X88n1642_p0045c14║舍。偶晝𥨊。忽夢作白鶴鶴飛翔空中。心甚快樂。飛至

雨 

X88n1642_p0045c16║入內殿。見數女人擁一婦分娩。鶴鶴忽眼花。遂墮盆

中。 

X88n1642_p0045c17║合家稱慶。鶴鶴驚念曰。吾本來鄉試。若為人後。吾必

死 

X88n1642_p0047b17║宋王公一生撿字紙。以香湯洗沐焚瘞其灰灰。生子 

X88n1643《兜率龜鏡集》卷 1 

X88n1643_p0052c23║一滴灰灰泥。無一點彩色。人畵畵不成。賊偷偷不得。

體 

X88n1643_p0053a07║二十餘步。疊以青甎。塗以石灰灰。層龕皆有金像。四

壁 

X88n1643《兜率龜鏡集》卷 2 

X88n1643_p0063a16║惑度生。非同二乘取證灰灰身。斷智涅槃。自出生死

者。比也秀攝心注想。依經作觀。故聖境現也）。 



X88n1643《兜率龜鏡集》卷 3 

X88n1643_p0066b14║吾相見。可自勤䇿行道。力不負人。弟子[言*恣]𧫎曰。

未審和 

X88n1643_p0069b11║渠國人。是蒙𫎇遜之從弟。為人強記。涉獵群書。因曇

無讖法師入河西。弘闡佛法。安陽乃銳意內典。奉持五禁。所 

X88n1643_p0072a10║南無彌勒隸𥻳耶夜 菩提薩埵夜 哆姪他。彌帝隸𥻳 

X88n1643_p0072a11║ 彌帝隸𥻳 彌哆囉 摩𨚗栖 彌哆囉三皤鞞 

X88n1644《觀音慈林集》卷 1 

X88n1644_p0079b23║感而即應也。無畏乃約眾生而言。葢遭難者。正在怖畏

之中。而蒙𫎇救得脫。即無畏也。功德約菩薩而言。謂救生 

X88n1644_p0081b20║山。忘其艱險。能達之者葢亦寡矣。而山下居人。祈心

請見。或作自在天形。或為塗灰灰外道。慰諭其人。果遂其願。 

X88n1644_p0084a19║若欲誦之。應當持齋。不飲酒。不噉肉。以灰灰塗身。

澡浴 

X88n1644_p0084a22║地。皆不成就。言葷者。凡物辛而復臭者是也。以灰灰

塗身者。謂先用灰灰物澡豆之類。塗拭去身垢膩。後以水洗之 

X88n1644《觀音慈林集》卷 2 

X88n1644_p0091a04║道䇿。亦繫在獄。乍寐未熟。忽見雙白鶴鶴。集子喬屏

風 

X88n1644_p0091a05║上。有頃。一鶴鶴下至子喬邊。時復覺如美麗人形。而

已。 

X88n1644《觀音慈林集》卷 3 

X88n1644_p0096a18║遞 進。人亦勞止。一日御饌中。盈柈而進。有擘不開

呀 

X88n1644_p0100b02║衣吉祥而臥。攬觀音手所執幡。寂然不動。母篩灰灰於 

X88n1644_p0100b03║地。以驗受生。見灰灰中出蓮花數朵。（右二條。出往

生集） 

X88n1644_p0103c02║余至此。余將沒時。數魚輙以鬐鬣𩮻負起。以是水不入 

X88n1645《六道集》卷 1 

X88n1645_p0108a20║莊惠太子登州（鶴鶴喙女）沙門（釋牛雲） 

X88n1645_p0118a23║位。乃至吹塵。小王之位。其報無量。然燈供養。照諸

幽冥。苦痛眾生。蒙𫎇此光明。得互相見。緣此福德。㧞彼眾生。悉 



X88n1645《六道集》卷 2 

X88n1645_p0124b07║握乾麨灰灰等。若但水界。無地界者。即便離散。如油

滴 

X88n1645_p0129a08║登州○文登縣。開元中。郭行妻王氏。生一女。鶴鶴

喙。後 

X88n1645《六道集》卷 3 

X88n1645_p0136c03║妻兒。常因饑渴。惟得臭氣）七食法鬼（以求財利。為

人說法。身。常饑渴。身肉消盡。蒙𫎇僧說法命得 

X88n1645_p0137a03║報。常患饑渴。火燒其身）三十三塚間食灰灰土鬼（由

盜佛華。賣已活命。故受此報。 

X88n1645_p0137a04║常食死人處燒屍熱灰灰也）三十四樹下住鬼（由見人種

樹。施人作蔭。惡心斫伐。取材而 

X88n1645_p0139a03║曰。吾心若死灰灰。無以革囊見試。女遂凌雲而逝。顧

謂 

X88n1645_p0140a20║甚重。道士曰。首七當歸回殺。賓女篩灰灰于靈几下。

以蓆密圍。驗其虛實。次早黎明。余徃觀之。見灰灰盡是山羊足 

X88n1645_p0143c22║恐汙牀席。汝可多將灰灰置牀上也。弟依其言置灰灰。

後 

X88n1645_p0145c22║兒出。母色即變矣。其店始覺。前時見櫃日有少紙灰

灰。 

X88n1645_p0148c13║隳音灰灰。 

X88n1645《六道集》卷 4 

X88n1645_p0155b23║四夷大。典鐵磨獄。十五悅頭。典灰灰河獄。十六穿

骨。典 

X88n1645_p0156c15║鶴鶴鶩麞麋。兩舌者。作鴟梟鵂鶹。捍債者。為驢騾牛

馬。 

X88n1645_p0162a07║不見一人。惟是空城。地皆熱灰灰碎火。深纔沒踝。小

兒 

X88n1645_p0162a13║父出村外。遙見兒走。大呼其名一聲便住。城灰灰忽然 

X88n1645_p0162a17║看其走處。足迹通現。了無灰灰火。良因罪業。觸處見

獄。 

X88n1645《六道集》卷 5 

X88n1645_p0168b19║若生餘道。焉能受祭。又鬼中多障。見食則化為灰灰

炭。如目連之母也。孝經末云。生事愛敬。死事哀慼。生民之本 

X88n1645_p0169b18║屋宇。徧地皆是熱灰灰。士望惆慞。不知所計。燒灼其

足。 



X88n1645_p0175b06║信佛法。修居潁州。捐酒肉。撤聲色。灰灰心默坐。令

老兵 

X88n1646《居士傳》卷 5 

X88n1646_p0191b10║斷肉。有虞人逐鹿。鹿徑趨胤伏不動。又有異鳥如鶴鶴 

X88n1646《居士傳》卷 10 

X88n1646_p0200b07║天人之際。豈能鳳舉鶴鶴翻有心儀萃。覘濠射之冥遊。 

X88n1646《居士傳》卷 12 

X88n1646_p0204a11║墓。有雙白鶴鶴翔於廬。服未終亦卒（梁書）。 

X88n1646_p0204c18║吳君平淅浙江桐鄉人。生明萬歷間。少孤。長而業儒。

館 

X88n1646《居士傳》卷 15 

X88n1646_p0213a02║是夕烟雲凝布。巖谷震蕩。有白鶴鶴翔空哀唳。其餘飛 

X88n1646《居士傳》卷 25 

X88n1646_p0229a21║色轉乖違。山青水綠明元旨。鶴鶴唳猿啼顯妙機。有意 

X88n1646《居士傳》卷 26 

X88n1646_p0230c21║堆灰灰。向何處相見。魯直不能對。死心揮出。及至

黔。忽 

X88n1646_p0231a12║二年衛州民殺猪。有犬銜啣猪首骨去。狺狺四日不食。 

X88n1646《居士傳》卷 35 

X88n1646_p0245a16║極之宗。理事無礙之旨。徒執小乘教相。斥為死灰灰槁 

X88n1646《居士傳》卷 37 

X88n1646_p0249b02║光芒燭天。能焚毀一切廬舍器物。化為灰灰燼。無復孑 

X88n1646《居士傳》卷 42 



X88n1646_p0257a11║副使。乞假歸。隆慶初以薦起淅浙江提學副使。遷南太 

X88n1646_p0257b05║坐脫。若假寐然（明詩偶鈔．楞嚴蒙𫎇鈔．江寧志）。 

X88n1646_p0257c07║道者。閒閒如孤鶴鶴。即之。其目不瞬。脫若遺世。已

而入 

X88n1646《居士傳》卷 44 

X88n1646_p0261b24║而瞑。年七十有三（從先維俗議．楞嚴經蒙𫎇鈔．明文

偶鈔）。 

X88n1646《居士傳》卷 46 

X88n1646_p0269c24║一片。兢兢業業如護頭目。直至烟消灰灰滅。自然一念 

X88n1646《居士傳》卷 47 

X88n1646_p0273b11║陶隱君修習求仙。多歷年所。而鸞鶴鶴杳然。心甚疑

之。 

X88n1646_p0273b23║劫習心一念可灰灰。習心既灰灰。忍敢俱消。三途並

宏。物 

X88n1646_p0273c18║瀕死之羊。銜啣刀而祈客。又何暇持前人之餘論。較孔 

X88n1646《居士傳》卷 48 

X88n1646_p0276c21║爐。火盡而灰灰不斷。火復逆行上至巔。灰灰盡赤。其

靈異 

X88n1646《居士傳》卷 49 

X88n1646_p0278b12║矗直何當葭管飛灰灰。但見古廟香爐蜘封鼠竄。即有 

X88n1646《居士傳》卷 51 

X88n1646_p0281a13║一下。三峰曰速道。長倩大聲曰。黃鶴鶴樓前鸚鵡洲。

三 

X88n1646《居士傳》卷 53 

X88n1646_p0287a03║可錄而傳之。詩曰。雲有深山鶴鶴有林。不離當處了禪 

X88n1646《居士傳》卷 54 



X88n1646_p0288b05║入馬首山。有醒愚禪師者結茅山居。灰灰頭土面。紫嵐 

X88n1646《居士傳》卷 55 

X88n1646_p0290a20║後。同入灰灰燼場。菩薩九想觀。苦海大津梁。次念法

華 

X88n1648《冥報記輯書》卷 3 

X88n1648_p0314c06║為泥犂人矣（言泥犂者。依經翻為無間〔大地獄苦〕

也）長命旦入殿見薜薛 

X88n1648《冥報記輯書》卷 4 

X88n1648_p0316c07║有奴婢兩人。家鎮酤酒。添灰灰少量分毫經紀。貞觀年 

X88n1648《冥報記輯書》卷 5 

X88n1648_p0318a02║無屋宇。徧地皆是熱灰灰。士望周章不知所計。燒灼其 

X88n1648《冥報記輯書》卷 6 

X88n1648_p0319b11║者莫不增修功德。[邱-丘+(夕/鹿)] 州人勳衛侯智純說

之。 

X88n1648《冥報記輯書》卷 7 

X88n1648_p0321a01║恐污牀席。汝可多將灰灰置牀上也。弟依其言置灰灰。

後 

X88n1649《名公法喜志》卷 1 

X88n1649_p0323b21║豪錄。昉古參禪學道之士。彚而成編。[(厂@((既-旡)-日

+口))*頁] 繁者厖雜。簡 

X88n1649_p0325a02║鑿昆明池得黑灰灰。以問方朔。朔曰。可問西域胡道

人。 

X88n1649_p0325a03║時梵僧摩騰至。因問之。騰曰。此劫灰灰也。 

X88n1649《名公法喜志》卷 2 

X88n1649_p0331b20║廬墓哀號。白鶴鶴雙翔其側。所著有釋俗語八卷。 

X88n1649_p0332c14║人自遠而至者。京兆杜如晦。趙郡李靖。河東薜薛收。



中 

X88n1649_p0335a17║提唱。潤州鶴鶴林寺徑山之師元素示寂。華撰碑文。其 

X88n1649_p0336c16║翱欣然答以偈曰。練得身形似鶴鶴形。千株松下兩函 

X88n1649《名公法喜志》卷 3 

X88n1649_p0337c22║杜荀鶴鶴。字彥之。牧之子。大中間登科。官至翰林學

士。 

X88n1649_p0338c12║乾符中弟璉復佐薜薛能幕於徐。薜薛公重其為人。延請 

X88n1649_p0338c13║入城。遂堅拒之曰。琡已有誓不踐公門矣。薜薛乃𢹂舟 

X88n1649_p0340a20║異常。叩之不言。晚年更名雲鶴鶴。自號擬栩。臨終豫

期 

X88n1649_p0341b18║宋至和中為侍御。彈劾不避貴戚。居嘗以一龜一鶴鶴 

X88n1649_p0341c18║後居頴州。捐酒肉。徹聲色。灰灰心默坐。令老兵往近

寺 

X88n1649《名公法喜志》卷 4 

X88n1649_p0349b08║和淵明詩十三篇送行。其一曰。師心如死灰灰。形亦如 

X88n1651《玄奘三藏師資傳叢書》卷 1 

X88n1651_p0371b19║並成灰灰燼。金人曰。汝可早歸。此處却復十餘年。戒

日 

X88n1651_p0373a21║在所無輟。其少室山西北緱氏故縣。南遊仙鄉控鶴鶴 

X88n1651_p0374c07║文。爰至後聖馬鳴龍猛無著天親諸所製依及灰灰山 

X88n1651_p0377c24║足蘆灰灰。堙方輿而補圓葢。曜武經於七德。闡文教於 

X88n1651《玄奘三藏師資傳叢書》卷 2 

X88n1651_p0384a23║晴景雪下虗空鐘鳴黃霰慘送素鶴鶴歡迎 

X88n1656《伯亭大師傳記總帙》卷 1 

X88n1656_p0395a14║德林蕃。秋杪。邵司天鶴鶴亭先生迎往上竺丈室。隨輯 

X88n1656_p0395b04║起山門。五十二。司天邵鶴鶴亭先生。命出𦦨口施食廣 

X88n1656_p0396b23║為乳峯焉。稱德水法師。諱明源。號寶輪。初生有白鶴

鶴 

X88n1656_p0398a09║灰灰燼。自回祿後。所註并代刻。未入藏者。如法華圓

談 

X88n1657《善女人傳》卷 1 



X88n1657_p0408b07║來迎。結印徐行。屹然立化。家人篩灰灰於地。晨起驗

之。 

X88n1657_p0408b14║示寂。將斂。繼母篩灰灰於室。出蓮華數朵（佛祖統

紀）。 

X88n1657_p0408c20║各歸其根。諸幻既滅。灰灰飛煙絕。如空中風。猶碧天

月。 

X88n1657_p0409b23║蔣氏女上海鶴鶴沙人。生當元季。年十三。夢白衣大士 

X88n1657_p0410a16║夢神語之曰。無傷也。但練紙作灰灰傅之。從其言。創

合 

X88n1657《善女人傳》卷 2 

X88n1657_p0418a03║六十七而終。焚其衫裙。火氣既絕。忽見金光迸出。灰

灰 

X88n1657_p0418b15║一皆如粉色畫本。見者莫不驚歎。明日。掇灰灰。視囊

背 

X88n1657_p0419b13║楊媼杭州人。居北門外石灰灰壩。年五十餘。得風疾。

僵 

X88n1660《(古今圖書集成)神異典二氏部彙考》卷

1 

X88n1660_p0463b19║示諸國中傅。英後遂大交通方士。作金龜玉鶴鶴刻文 

X88n1660_p0464b03║高祖天和三年。帝御大德殿。集沙門道土士。講禮記 

X88n1660_p0466a12║書高宗本紀。乾封元年正月。兖州界置紫雲仙鶴鶴萬 

X88n1660_p0471c01║死灰灰。老子曰。吾有大患。為吾有身。大乘人則不

然。度 

X88n1661《(古今圖書集成)神異典釋教部紀事》卷

1 

X88n1661_p0486b11║有異鳥。如鶴鶴紅色。集講堂。馴狎如家禽焉。初開善

寺 

X88n1661_p0489b11║誦讀。浩怒取而焚之。捐灰灰於廁中。及浩幽執。置之

檻 

X88n1661_p0491c15║圖也。道土士曰。老子化胡成佛圖。素曰。承聞老子化

胡。 

X88n1661《(古今圖書集成)神異典釋教部紀事》卷

2 



X88n1661_p0500a06║必求一物。何以與之。秀曰。鵝城清風。鶴鶴嶺明月。

人人 

X88n1661_p0503a22║木。心固可使如死灰灰。若大乘人。則不然。度眾生

盡。方 

X88n1661_p0504b06║民大家。晨起亦用牛糞塗地。煆牛糞灰灰囊於身。每旦 

X88n1661_p0504b07║水調灰灰抹額及股。謂敬佛也。 

X88n1666《佛祖心燈》卷 1 

X88n1666_p0558a02║鶴鶴勒那（第二十三祖） 

X88n1666_p0558b18║闍夜婆修摩拏鶴鶴師子婆舍不如般 

X88n1667《宗教律諸宗演派》卷 1 

X88n1667_p0562c10║報慈灰灰亮禪師（未知住於何地）自演十六字。 

X88n1671《東國僧尼錄》卷 1 

X88n1671_p0646b18║為五百五十八。四眾得之灰灰中。以自秘者。莫知其 

X88n1671_p0647c07║利貞讚曰。孤雲獨鶴鶴。儷影岩壑。草創蓮剎。混沌逢

 

X88n1671_p0648b02║緣。承命天歸。永慨于懷也。王曰。使來[月*衣] 前。

居仁趍 

X88n1671_p0649a05║[文*隻]𪯩仡進曰。世出世法。外內不相反。自昔空門耆

宿。鮮 

X88n1671_p0649a12║沙門耳。遂提兒呪數聲。摩其頂曰。宜名以雲鶴鶴。言 

X88n1671_p0649c07║亦備矣。噫。師之幻身。既而化為灰灰塵矣。其未幻

者。 

X88n1671_p0650a05║別章于[打-丁+普] 紳間。余贈之曰。盛世多名將。奇

功獨老 

X88n1671_p0651c05║瓶錫空山。索然若枯死木灰灰。何其靜也。一日杖釰而 

X88n1671_p0651c10║軍百餘。屯田山下。以為積粟之[言*(〡/下)] 事（懲毖

錄）。 

X88n1671_p0652a11║口。泥其灰灰塗隙。而上宴坐如初。自是不復遣溫也。 

X88n1671_p0653c11║學飛雛鶴鶴去還來。超然是處尋真客。薄暮登臨元 

X88n1671_p0653c24║何須書往復為。怡且以詩贈之。即次云。瘦鶴鶴靜翹 

Y34n0032《印度佛教思想史》卷 6 

Y34n0032_p0207a06║彌帝隸𥻊力（尸）利菩薩，手網縵」。手網縵，為佛相

之一，這是北印度著名的菩薩。二、持經譬喻 

Y34n0032_p0208a03║地區，也是般若的力用。這位有部譬喻師，這樣的推重

菩薩的般若！法救，婆須蜜，彌帝隸𥻊尸利 



Y34n0032《印度佛教思想史》卷 7 

Y34n0032_p0246a08║賓國彌帝隸𥻊（彌勒）力（尸）利菩薩，手網縵」。彌

帝隸𥻊尸利（Maitreyaśrī），應譯為慈吉祥。在《 

Y36n0034《說一切有部為主的論書與論師之研究》

卷 1 

Y36n0034_p0009a12║，鉢叉，逼伽羅坋那祗，迦他跋偷，此是阿毘曇藏」。 

Y40n0038《中國禪宗史》卷 1 

Y40n0038_p0035a01║道宣又將僧稠與達摩——二宗此比較一下：僧稠以「四

念處」教人，行為是「清範可崇」的。 

ZS01n0001《正史佛教資料類編》卷 5 

ZS01n0001_p0338a16║僧言薜薛睿壽不過六七 

ZS01n0001_p0338a17║（薜薛）睿性清儉，死之日，家無遺資。睿初為童兒

時，與宗中諸兒遊戲 

ZS01n0001_p0338a22║（《隋書》卷七十二《薜薛睿傳》1665） 

ZS01n0001《正史佛教資料類編》卷 8 

ZS01n0001_p0533a22║薜薛元超預修《三教珠英》 

ZS01n0001_p0533a23║（薜薛元超）子曜，亦以文學知名，聖歷中，修《三

教珠英》，官至正諫大 

ZW01n0013《大方廣華嚴十惡品經》卷 1 

ZW01n0013_p0364a10║其地赤鐵，上火徹下，下火徹上；鐵枷、鐵鈕、鐵[金

*行] 、鐵鏟，持火燒 

ZW02na007《卷首語》卷 1 

ZW02na007_p0011a12║かけも日々日高まつている。こうした情勢のもと、

今年 4 月 9 日、 

ZW02na007_p0012a09║人々人の關心と支持をさらに擴げるため、これら諸

論文を本輯の 

ZW02na007_p0013a13║は第一輯に整理して一篇としたものを、あらためて

別々別に整理 



ZW04n0036《父母恩重經變經文偈頌》卷 1 

ZW04n0036_p0297a03║語，應對㤶[怡-台+(絳-糸)]𢘸。拗眼烈睛，欺凌伯

叔。打罵兄弟，毀辱親 

ZW04n0040《地獄變經文偈頌》卷 1 

ZW04n0040_p0326a07║受形[言*去]詓竟，身長三尺，兩耳閉塞，復無兩目，

亦無鼻 

ZW04n0041《佛性問答》卷 1 

ZW04n0041_p0348a12║認盲人，[(翏-(彰-章)+(恭-共))*力]𠢯香山羅漢之

也。）以體收相，證理悟聞，依性分知， 

ZW04n0041_p0361a08║真如。口歎身恭，敬眾生佛性，當根[社-土+平]𥘴

理，空悟偈言，臨欲 

ZW04n0043a《佛在金棺上囑累經》卷 1 

ZW04n0043ap0374a14║四月八日幽州石[石*童]䃥下石經邑人及諸多施主所

造。此本接近經 

ZW04n0043b《如來在金棺囑累清淨莊嚴敬福經》

卷 1 

ZW04n0043bp0382a13║居士客作經像師，不用聞此言。吾慮眾生[阿-可+盾]

𨺠苦者多，出 

ZW04n0044《傳善無畏所譯三部密教儀軌出處及年

代考》卷 1 

ZW04n0044_p0420a23║位妙覺。[阿-可+盾]𨺠字是用，一切法轉，咸依此

門。跡恣二 

ZW06n0051《楞嚴解冤釋結道場儀》卷 5 

ZW06n0051_p0177a17║作師資，為父母，恩冤無限終難數。祛除[懨-猒+

龍][怡-台+(絳-糸)]𢘸與 

ZW06n0051《楞嚴解冤釋結道場儀》卷 6 



ZW06n0051_p0205a24║羅。挽多隸𥻊。嚩那裡。嚩羅賀目契。薩裡嚩。努瑟

吒。 

ZW06n0052《地藏慈悲救苦薦福利生道場儀》卷 2 

ZW06n0052_p0255a04║佈，慧日遐舒，所以掌露明珠，將破除於[罩-卓+米]

䍘暗；坐垂一足， 

ZW06n0052《地藏慈悲救苦薦福利生道場儀》卷 3 

ZW06n0052_p0287a15║入溝[叔/石]𥓍音督，而或風漂河海。般般毒事，種種

災殃。或稱 

ZW06n0052《地藏慈悲救苦薦福利生道場儀》卷 4 

ZW06n0052_p0298a08║唵。阿鞞三摩耶。跋折[隸-木+止] 。陀囉陀囉。虎

吽。 

ZW07n0062《佛說消災延壽藥師灌頂章句儀》卷 6 

ZW07n0062_p0214a19║唵（引）。把不[乏-之+巾]币臈。三麼闍惹。 

（止） 

ZW07n0062_p0215a13║唵（引）。把[乏-之+巾]币臈。帝叉吽。 

ZW07n0062_p0218a03║唵（引）。把[乏-之+巾]币臈伽。 

ZW09n0072《佛性觀修善法》卷 1 

ZW09n0072_p0019a14║則對真如懺謝。[尺/旦]昼則尊行恭敬，夜則明燃心

燈， 

ZW10n0085《佛說佛名經（二十卷本——卷第一～

卷第四）》卷 2 

ZW10n0085_p0267a06║見取煩惱；[怡-台+辟] 稟邪師，造戒取煩惱；乃至

一 

ZW12n0099《佛說佛名經（二十卷本——卷第八～

卷第十）》卷 1 

ZW12n0099_p0302a15║扇彼此。兩舌簡構，販[口*卞]𠯴口舌。向彼說此，向 


