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第十一講 欲界心 

	r�B� �ó�¿�Ý���c�±�Ì�•�c�± (paramattha-dhamma)��

�È�� ⑴Σ(citta)�� ⑵ΣṬ(cetasika)�� ⑶ӡệ(råpa)�� ⑷

(nibbàna)��  
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„�B�.���U�Ï�D�¯�ð�U�
�Í���K	��}�°�Ù�±�à
Ç�ä�U��

�6�'�7���b�â�6�U�Ï�y�à�7�6�U�c�A�œ�7�Þ�¢�•��  

�U�Þ	ª�G�Ï�.�â�Y�a���¯�á�Ï�¯���œ�U�Y�Þ�H�1���Ê�B

�Ø	��3�¦�Þ�u
|�s�1�Ï�Á
×�U�ð�m�°�����"�ù�3���4�Ø�á�)

�±�†���U�Ï �H�1���©
S���Ø�Î�9�����]�Þ�Å
€�����»���]��

���/�Ï�)���’���)�È�U�¨�©
ê���’�Á�œ�U�Y���’�È�Ï�³�©
ê��  

�¢���c	a�Ï�»�á�6�U�7 (citta)�½���¿
��.�â�Y�a���±��

�c	a�á�6�•�7 (mano)���c	a�á�6�U�•�7 (mànasaü)���c	a�á

�6�J�7 (vi¤¤àõa)�½���¿���5
R�á
ß���"���­�Ï�ã�M�R�Ï�Ø�ù

�Þ���6�U�7�Ï�½�.�â���6�J�7�Ï�½�J�¾���J�â���6�•�7�õ�Ï

�½�J�â��  

 

�Ð�ß���U�Þ	ª�G  



第十一講  ₫Σ  

3 

�O�Ø�Ì�’�±�L�c�Î	ª�9���¯�á���©
S�ö���/���O�Ø�Ì�U

�Y�õ�Ï�B�i���­�U�±�¶���Ø�ù���Y�c�Þ�U�±�L�ª�Ï�Ø�Ì�•�c

�±���¹�Ç�L�>�c���"�Þ�‹�Q��	ª�G ���� �J�â�Y�a���)�±�Ø ��

�c�#���ì�Ì���Î���Ø�Ì�Ï�U���z�í�#���ß�Ì�Ï�U�Y���5
R�U

�ä�z�U�Y�Þ���"�á�*�ƒ�c�•�:���"�Þ�)�Í���­�Ï�¹�Ç�Þ	ª

�G���©
S�L�Ø�ù���Y�}�ª�Ï�Ø�Ì�•�c�±���4�/�ë�U�±	a���'

�Ç���á���•�¨�»�U�Þ�Î�•	ª�9���©
S�����/���ª�n�â�½�¹�Ç

�L�Ï�Ø�Ì�•�c�±�¶�–�Þ��  

�U	÷�Ý�ª�Ï�J�â�Y�a�Þ�Å
€���ñ�•�����U	÷�Ý�ª�Ï�.�â

�ë�þ�Þ�Å
€�ƒ�����­�_�c�Y�Ü�Þ�'���¸�•�U�y	���  


u�Þ�¢���?�±�}�³�Þ�Î�•���?���À�|�L�Z�.�c�¸�•�Þ�E

�4���o�z�¸�•���'�Ì���?�Þ�Í�G�õ���½�9�"���­
Ä�Î�ï�.��

�¹�Ï
�
É�¢�‹���.�â���c�œ�š���c�•�æ�Þ���•�Ç�.���¸�•�ï

�G
¼
��³�æ�#�����í�3�¯�»�æ�t���c�± ���?���¼�B���˜�?�.

���c�6�Z�'�7���6���'�7���6�Œ�ï�'�7���"	a���c�6���'�7��

�6���'�7�Ï�½�F�#�Þ�Î�œ���6���'�7�Ï�½�¿�à���à�Þ�¸�•��

�c�±�à�ë�.���c�Î�y	��ð���'�•�‹
‡�&�ƒ���'
�
É
C
S��	a

�Ï�Ï�¨�ƒ�ù�Þ���'
C
S�Ø�P�H
‡�Å�&�ƒ���'
C
S�Ñ�G
‡�Å�&

�ƒ�����•�Ç�.�����B�•�_�c�y	����A�œ���¨�ƒ
�
É�•
S�Å�•��

�>�c�C�š�ø�	�/�i���•�:�à�ª�;�Ö�U�Þ�9���Q���ƒ�_�c�;�Ö

�U�Þ�à�Ý���;���Ö�U�Þ
Q
ñ�Q���•�Ç�þ�1�3�.���U�Ï�Ö�®

�Þ���U�Ï�Ç
^�Þ�y�œ���z�Ï
Ç
¾�U�Ï�'���U�Ï�‡�œ�Þ�y	���  

���˜�?�c�Î�g�”���¸�•
X�B�y�à���—�œ
X�B�—�‡�U�ð�•
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�����—�‡�M	Ô�Þ�ž�}�ñ�²�Þ�� �•���ü�Þ�ž�}�§�²	����­�Ï�y

�à���Ï�:�Î�à���­�Ï	r�B�¢���Þ�?�±���U�E�¤�E�¤�à�Ý��
Q

�Ø�E�¤
ƒ	»���/���U�c�.�â
��ç��
��9�ä
��C�œ�š�Å�Þ�Å�•

�Y�a�¯���•���U�®�Þ�ë�þ���¯���.�â�Þ�F
ê���Y�}���©���0

�8���C�š���/���à�Ç�c�0�8���C�š���z�Ï�þ�1�3�.���U�Ï�Ø

�Î�>���Þ�œ�š�ð���U�ð�Ï7q
ñ�Þ�y	����­�Ï���Å�•�U�]���Ý

�•���©�4�U�Ò�4�ü�Ý���Ï�½�U�õ
ß�ü�Ý��	r�Î���E�4�Y�Ü�Þ


ñ�•	Ì�U���¸�•���y	����U�ª�Ï�•	÷�3�.�â�Y�a�ƒ����  

�"�ù�3���U���»�•�~�à
S���U�Þ�à
S�Å� �¡��
¾�v���U

�Y�Ø
S�à
S�����"
Ç�–
��(�Y�a�Þ�¯�á���¶�@�
�Ø	��3�¦��

�»�ª�c�Ø�Î�•�Á���X�Y�c�Þ �
� �̄��Ø�Î
¼	��õ���»�ª�c�Ø�Î


¼�s�ƒ�_�c�Î�•�Š�Ô���"�ù�3���U�.�â�Y�a���Å� �¡��
¾�9

�U�Þ�U�Y�Ø
S�
� �̄��¼�B�6�;�Ö�7�Ø�ù�Œ� �̃��6�U�7�.�â�¹��

�6�•�7�â�½�:�Ï�&�ƒ�Œ� �̃��6�æ�7�Ï�œ�š�:�Î�Œ�˜�Þ�•�æ��

�6�Ø�)�Q�7�º���/�U�ï�º�4�ë�þ�ï���6�)�û	r�7�ï�º�U�Þ�à

�û���6�¯�•�7�/�U�1�(�:�Î�ë�þ���
�Ø�Î�U�à
S�Þ	a�Ï���Å

� �¡��
¾�v���U�Y�Ø
S�à
S���ƒ�w�¹�Ç�"�à�"�Ý ���� �U�à��

�U�Y�Ø
S�à���U�Ý���U�Y�Ø
S�Ý���U�Y�Þ�¯�á�Ï�C�Ä�U�.�â

�Y�a���.�â�F
ê��  

�•�:�à�.���—�œ�c�à�•	½�j���­�U�Ï�y	����Ï�¸�•���c

�U�J��
��8�à��
R�ƒ���¢���4�.�9�U�J�/���2�Å��  

�6�œ�g 	1���>�x
Q�â�Þ�ò�H
Ç�ä�i�±���Ì���—���'��

�õ���‹�.���U �\�Ï�' � �̂��¤�Ï�&�ƒ�ç�/�ø�	�œ�g	1���;�i�±
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���Ì���—�U�'
��•�ò�Ø�P���•�ò�Ì�P���•�ò�ì�P�����•�ò

���P���•�ò�ß���P���•�ò�ì���P���•�ò�±���P���•�ò�#��

�P���•�ò�Ø�z�P���$�Œ�•�ò
ù�Å �\�Ø�z�P � �̂��œ�g	1���F�:

�Î���Í���U���•���J�ð���¹�_���³�à�³�Ý���œ�g	1��
X�B

�þ
Z�4
��’���X�M���–�•	a�9
¾�X�‘���x���¤�‘�¢�9�•�©

�Ø�‘���x���¤�‘�¢�9�•�©�Ø�‘���"�ù�3���œ�g	1���F�:�Î

���Í���U���•���J�ð���¹�_���³�à�³�Ý���7 �)�T�/�3�/�7�2�*�!

�4�H�¬�þ�Ö�’�±�Þ�à�Ý	a��
��Ý�Þ�Ç�ê�–�Þ�¼���½�2

�•���
�'�Ç�4�:�† �Ç�ê�–	a���Z
¼�¤�]�ž�}�ò�Ò�\�Ö���:�Ï

�’�±�Þ�à�Ý�?�˜���­�Ï�U�g�’�±�à�Ý���@�#��	r�B� �ó�¿

�Ý���U�Þ�à�Ý�?�˜�g�’�±���‹�#���Û�º���õ�È�Ï�2���Ø�Î�’

�±���à�Ö�Ý�:�Ø�ñ
��!���)�±���U�����C�à�Ý�Þ���Û�h���È

�¹�’�±�à�Ý�Þ�?�˜���#���õ��
É�U�à�Ý�Þ�?�˜�#���B�•
Ç
¾

�à�Ý
Q
ñ�Þ�U���6�'�7���.���Ï�y	����¸�•���:�¨
‡�6�'�•�7

�U�ð�6�¢�•�7���Ø	Î�À�U�Ø�Å�½�!�����C�c�ô�1�†�Î�U�J�E

�¤�à�Ý�Å�•���Y�}�U�Þ�à�Ý�Â�Î�#�?���E�¤ (khaõa)�Ï�Â
z

�Þ	a�!���Ø�Î�E�¤�ª�c�Ø�Î�U�J�à�Ý���"	a���
�Ø�Î�U�à
S

	a���¹�ª
��J�â�Ø�Î�Y�a���Ø�Î�U��
��"	a�J�â�•�:�Y�a��  

�ž
��c�à�»
 �̄��6�©�4�'�ñ�4�:�†���Ê
��;�È�L���ë
�

�X���þ�•����
��•�Ç�ñ�4�:�†���7�ë�U�ð�2����	��ñ�4	��†

�;�ê
Û�Þ	a�Ï���À���;
¾�È�L���…�g�X
¾�Ï�°���þ���+
¾�ì

� �́��—�œ�³�æ
¾�é� ���Y�c�:�±�¬�|�"	a�4
t�à���¨�ƒ�ž�}

�2�Ø�Î�U�ª
��J�â�Ø�Î�ë�þ�ø�	�:���Ï�c�ì�<�\�	�_�c�ì
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�<�
�
�'�Ç�;�Þ	a�Ï���Ï�À���U�®�4
S�¯�á���"�ù���
�X��

�e���@���È�Þ	a�Ï�ú
R���ª�Ï�9�U�Þ	r�J�4
S�¯�á���ä�z�U

�Þ�à�Ý�?�˜�A�4�I�#�Þ���C�i���]�3�ù
��à
S���•�Ç�ï�¬�|

�•�:�°���L�"	a
t�à���Î�A�Ï�U�4�•�#�?�3�»� �̄��Y�}�•�Ç

�ž�}�"	a�;���X���e���@���È��  

� �ó�¿�Ý�/�Y�c�:�±�© 
ê� �M�Ö�u�ß�ä���u���Þ�•�œ��

�Ø�Î�U�ª
��J�â�Ø�Î�ë�þ���¼�B���À�J�ª
��J�â���;���Þ�’��

�…�J�ª
��X�Ï�°���„�J�ª
��e	ˆ�ç���Ž�J�ª
��@�ç�½���—�J

�ª
��•�Ç�—�œ�0�³�Þ�%�È���…�J��
��;���ª
��X���À�J��
�

�X����
��@���ª
��;��  

�c�±�à�2
Þ�¢�?�Ï
±�U�y�M���1�‹�¢�?�.���U�ž�}�Ó��

�Ï�³�ƒ�~�E���:�Ì�Í�G�Ï�þ�1�Þ�
	r�B�¢�?���c�Ï�³�E�4�Þ

�à�û�u�'�Í���#�Ã�u�!���'�Ç�Y�
�Þ�:�Î�u�'�¶�Ï�#�Ã�u

�!���4�#�Ã�u�!�†���Y�c�Þ�U�J�L�Å�7�¶�ë�’�±�à
S�����E

�4�~�ò�z�Ï�³���³�Þ�U���4�#�Ã�u�!���U�Þ�¯�à�ö�E�4�Œ�L

�Å�7�¶�ë�Ø�Ì�’�±���c	a�Ï�Ì�Ì���$�Œ�ì�Ì���À���;�Þ�Ï �Þ

�’���Þ�’�Ï�Ï�³���…�g�X�Þ�Ï�Ï�°���Ï�°�õ�Ï�Ï�³���Ü�Œ�•

�Ø�Î�à���•�‹���Þ	����•�‹���Þ�˜�����:�±�L�Ï�Ï�³�©
ê��

�U�Þ�Y�a�<
ñ�L�Ï�’�±���c	a�õ�ž�}�Ï�)�±�����"	a���B�•

�_�c�
�•���È�¹�c�À���õ��
��;���B�•�_�c�Ë�
�Þ�é�!���È

�¹�c�…�g�õ��
��X�����
�•���é�!�õ�L�Ï�Ï�³�©
ê���©�³��

�B�•�_�c�À���¶��
��;���_�c�…�g�¶��
��X���_�c�—�œ�¶��


��•�È���B�•�_�c�U�Y�¶�
���"�ù��
��•�Œ� �̃��À�•�’���…
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�•�’���—�•�’���U�Y�¶�

ˆ�L�Ï�’�±���Y�c�U�Þ�¶�
�L�Ï�’

�±���/���4�#�Ã�u�!�†���Ø�7�U�L�Å�7�¶�ë�9�U�Þ�¶�
���¶

�
�¶�Ï�U�¯�à�ö�E�4�Þ�Ï�³
Ä�‚��  

�¢���/�Ø�7 �U�6���1�J ���� �À�J���…�J���„�J���Ž�J��

�—�J�ö�•�J���:�1�J�L�c�Î�Ï�³
Ä�‚���À�J�¶�À�•�’�ƒ�à


S���…�J�¶�…�•�’�ƒ�à
S���„�J�¶�„�•�’�ƒ�à
S���Ž�J�¶�Ž

�•�’�ƒ�à
S���—�J�¶�—�•�’�ƒ�à
S���•�J�¶�U�Y�¶�
�ƒ�à


S���4�#�Ã�u�!�����’�±�ö�)�±���U�ß	à�ö�Ï�³�Ï�9�C�9�X

�Þ���­�_�c�����ò�Ó�z�Ï�³�©
ê���³�Þ�Y�Ü�¸�•�U�•�J��  

 

�Ð�ì���U�Þ�6�w  

�þ�Þ�U�Þ	ª�G���¢���$
¾�þ�U�Þ�6�w���U�¶�Î�Î�Q�6��

�±�w��  

1. ��
 �U (akusala citta)��  

2. 
 �U (kusala citta)��  

3. �•�¡�U (vipàka citta)���ë�Í�³�"�U��  

4. 
±�¯�U (kiriya citta)��  

�:�±�w�U�
������
 �U�ö
 �U
�
É�D�½����
 �U�D�Þ�Ï

��
 �½��
 �U�D�Þ�Ï
 �½��  

�À�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J
ˆ�ó�z�•�¡�U���•�¡�U

�Î�—�­���D�½���¹�Ç	÷�Ý�ª�Ï�œ�š�ä�Å�•�Y�D���½
ò�½�Þ
•

�•���­�Ï���4�œ�š�@�U���@�Þ�•�¡���¢���U�ë�F�:�±�Y�a��

�–�•�
�ö�6� �̃�
R�¢�¯�à
Ç
¾�U�5�Ë���z�Ï�ë�����D�¯�²�Þ
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�½��  

���c�Ø�Ì�Ï
±�¯�U���6���Ì�w��  

1. �¢��
ˆ� �[�”�P�ð�Þ�u�!�?�–�U��  

2. �¼�(�U���/�U�ù�¼�(�Y�a�Þ�U���c�Ì�Ì�¼�(�U�� ⑴

͡Ἵ ѷΣŀ⑵ Ἵ ѷΣł 

�ä�z�•�¡�U�ö
±�¯�U���½�Þ�Ž�˜�ï�½�2�Ê�' 
 �õ�'��


 ���/�i�Í���6
Q
C�7 (abyàkata)�� byàkata �Þ�•�¥�Ï
C�2��

�‹�2���‹
•�� abyàkata �Ï��
��•�A�3�2���Ê��
��2�•�¡�U�Ö

�:�Ï
 �U���Ï��
 �U���õ��
��2
±�¯�U�Ö�:�Ï
 �U���Ï��
 

�U���/�i�Í���6
Q
C�7��  

 

�ß�����ß��
 �U ��

�:�Ø�w�U�4�ß	à�ï�Ï��
‰���Þ���4�½�Ç�ï�Ï�U�æ���/

�Þ���¹�Ç�»
ò�½�t�Þ����
 �Þ�•�¡���Í����
 �U (akusala- 

citta)��  

��
 �U�ž�}�¶�ð�6	r�7�½�6�w���6	r�7 (måla)�Ï�½
��¹

���¹�9�U�Þ�)�±�&�ý�3�•�ò�Þ�U�Y���ë�Í���6�/�7 (hetu)��

�:�†�Y�2�Þ�/�­�'�ç�/�Þ�/���ƒ�Ï�½�Y� �U�Þ�a�Ç �Þ�1�Ì�U

�Y��
Q�2 (alobha)��
Q�> (adosa)��
Q�! (amoha)���2 (lobha)��

�> (dosa)���! (moha)���Î����
Q�2��
Q�>�ö
Q�!�ì�Ì���Z�/��


Q�2��
Q�>�Ï�<�Ø�7�Z�U�Þ�U�Y��
Q�!�ë�Í�Ê	r��
��U�Ê��

�:�ì�Ì�Ï�Z�/�Þ�U�Y���2���>���!�ì�Ì����
 	r���ª�‹�Ù�Ø
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�w�U�c�Î���Þ���£�Ø�Ì���:�w�U�¶�Ï��
 �U���'�Ç���þ�U

�Y�����þ�U���¶�Ï�/���U�Y�Ï
¡�6�U�Þ�y�‹�ç�K���à�ê�Þ�U

�Y���¢�����½�¢�‹�U�¶	��}���:�Þ��  

�'�Ç�õ�ž�}
ß��
 �U�¨�‹���Ë�U�����@�Þ�U���¶�Î	r

���/���ž�}�6���ì�w���2	r�U���>	r�U�ö�!	r�U����
 �U�Ø

���c���ß�Ì���ã�Ì �2	r�U���Ì�Ì�>	r�U���Ì�Ì�!	r�U��  

 

�Ø���ã�2	r�U  

�ã�c�6�2�7 (lobha)�U�Y�Þ�U�Í���6�2	r�U�7 (lobhamåla- 

cittàni)���4�:�Ø�w�U�����2�U�Y�Ï�y�‹��	r���ª�‹�Ù�Ì�U�>

�c�2�U�Y���K�Î�U�Þ�Q�³�¶�•�X��
 �����&�ƒ�ø�	�/���2�U

�Y�4�:�á�)�±��
�
S�u�–
¾�Þ�¯�á���¶�
�Ø�“�j���ª�‹�•�Ø

�•�
�j�í�•���:�“�j�¶�»�•�B���"�ù�3���4�Ø�w�)�±����
Q

�¢�¹�c�:�L�U�Y ���� �¼�B�c�±�2	r�)�±�c�ß���Î�U�Y���'�:

�U�Y�­�_�c�@�ü���6 ���� �­�ª�‹�c�2�U�Y�Þ�E�4���K�Î�)�±

�¶�•�X�2	r�)�±���•�X��
 �U��  

 

�2	r�U�c�ã�Ì���6�¾�Ï��  

1. 	F�Ì�¢�• �9�U
Q�–�Ø�U��  

2. 	F�Ì�¢�•�9�U�c�–�Ø�U��  

3. 	F�Ì�¢�•���9�U
Q�–�Ø�U��  

4. 	F�Ì�¢�•���9�U�c�–�Ø�U��  

5. �:�Ì�¢�•�9�U
Q�–�Ø�U��  
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6. �:�Ì�¢�•�9�U�c�–�Ø�U��  

7. �:�Ì�¢�•���9�U
Q�–�Ø�U��  

8. �:�Ì�¢�•���9�U�c�–�Ø�U��  

�Ï���Ï�•�Ç�c�G�‘�Ô�ø�	���‹�æ���©�4�½�þ�B�£
¡�¾�:

�±�U���:�±�U���³�|�c�ì�Ì
¡�¾�^�±���Ø�Ì�à�ê�¹�Ç�Þ
¡�¾

�^�±�¶�•�@�¨�‹��  

�ì�Ì
¡�¾�^�±�Ï��  

1. �6
Q�–�7�U�6�c�–�7���¼�B�6 1. 	F�Ì�¢�•�9�U
Q�–

�U�7�ö�6 2. 	F�Ì�¢�•�9�U�c�–�U�7��  

2. �6�¢�•�9�U�7�U�6�¢�•���9�U�7���¼�B�6 1. 	F �Ì�¢

�•�9�U
Q�–�U�7�ö�6 3. 	F�Ì�¢�•���9�U
Q�–�U�7��  

3. �6	F�Ì�7�U�6�:�Ì�7���¼�B�H�¬�±�Ì�ö�¢�¬�±�Ì�ª

�Ï�ñ�Þ�Ð�Ø�Î�D��  

�2	r�U�ä�i�á�*���ã�Ì��  

 

�2	r�U�Þ�ì�5�6�¾��  

�Ð�Ø��	F�Ì�U�:�Ì ���� �L�ˆ�3
‡���Ï���:�3
‡��	F�Ì

�Ï somanassasahagata���:�Ì�Ï upekkhàsahagata���:�†�Þ�6	F�7

�¬�6�:�7�Ï�½�æ�U�Y���B�•�Ï���æ���:�Ì�U�¶�Í��	F�Ì���B

�•�Ï�:�æ���:�Ì�U�¶�Í���:�Ì��  

�:�†�Þ�6�Ì�7 (sahagata)�á�Ì���6�Ø
S�•�7���6�Ì�–�7��

�•�¥�Ï�6�¡���7���õ�È�Ï�2���U�¡��
¾�#���Þ�•�æ�����Ï�¡

��
¾���:�Þ�•�æ�� �Ø�Î�à�L�ˆ�3�à
S�2�����Ï���:�3�à
S
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�2���:�¶�Ï�¹�Ç�Þ
¡�¾���L�ˆ�3�à
S�2���i	a�æ�Ï���æ���Í

��	F�Ì���B�•�•�æ�À�À�3�à
S�2���i	a�æ�Ï�:�æ���Í���:�Ì��  

�c�±�à�ž
��»
 �̄��ª�c�ˆ�L���»�2
¬�����&�ƒ�•�æ�À�À

�õ�»�2�ø�	�Ý�Î�¼�����B�•�°�ã
ô�Þ�Ø�Ã�²� �̃��°�»���»�•

�ˆ�L�:�Ã�²�˜�ø�	�i	a�°�F�:�Ã�²�˜�Þ�2�‘�ö
Ç
¾�¶�¡��


¾���æ���­�B�•�°�O�G�L��
¾�:�Ã� �̃����»���»
Ç
¾�:�Ã�˜

�ø�	�»�
�­�Ï���C�����
�ã
ô�Þ	a�Ï�¤�ù�O�G�L�L�ˆ�3��


¾�Ð�
  

�ë�Ê�B�°�;�•�Ø��	a�}�Þ�²�—�‡	a���•�L�ˆ�3
ô�í��
R

�¢�L�ˆ�3�M�ï���°�F�:���—�‡�Þ�2�‘�¶�¡��
¾�ˆ	F���­�Ï�M

�ó�Þ�}�¢�¶ ���»���
�ã
ô�½�Þ	a�Ï�¤�ƒ�L�ˆ�Þ���5�2���Ï�»

�2
¾�:���—�‡��  

���Ý�Ø�Î�•�–�Þ�¼������	��0�•�4�˜�}�‘�Þ	a�Ï���¬�F

�°�Ç�Þ�w�������ˆ�C���¤	a�Þ�•�æ�Ï�¨�ù�	�¬�©�4���C�X��

�°�Ç�Þ�î�H���
�������O�G�L�;�Ö�Þ�•�æ���Ø�ù�ƒ�	�c�_�c

�2�‘�U�	�c�
�:�Ï�'�Þ�î�H���
�����
�­�Ï���»���»�O�G�L

�ˆ�L�3�;
¾�•���A���ø�	�L�Ý�G�Û���C�Ö���þ�Þ�
�Y�}�2��

�2�U�c	a�¡��
¾���æ���c	a�¡��
¾�:�æ���:�Ï�¶�•�æ�/�2	r

�U�6���6	F�Ì�7�ö�6�:�Ì�7��  

 

�Ð�ß���¢�•�9�U�U�¢�•���9�U ���� �Ï�Î
ò
¾�¢�•���B

�•�à
S�2�U�Þ�"	a���.���:�Ï�6�'�Þ�7���U�ð�9�+�:�ù�Œ�˜

�Ï�Ö�®�Þ���Ï�ž�}�” ���#���Þ���:	a�à
S�Þ�2�U�õ�Ô
¾�¢
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�•���õ�Ô
¾�¢�•�Þ�2	r�U�Y�D�Þ��
 �½�»�@�¦���c�±	a�Ï	÷

�Ý�ª�Ï�ˆ�L���­���Ø� �»�•�Ö�:�Ï�'�Þ���U�ð�.���Ï�Ö�®

�Þ���:	a�Y�à�Þ�2	r�U�¶��
ò�c�¢�•��  

�F�z�ò�H�½�2���4�³�æ�l���Þ	a�Ï�C
ñ�»�à
S�¢�•�9�U

�Þ�2	r�U���/���F�z�Ø
 �à��	ª�¾�Ï�_�c�Ò�–�Þ�à���•�Ç�•

�q�$�æ�6
Q�'�7���•�Ç�õ�'�»�2���6�_�c�'���_�c�à���:�Ï

���ž
��Þ�
�:�•�•�Ï�°���•�•�Ï�'�����&�ƒ�2
Q�'�ø�	�7�/

���_�c�E
Û�#�Ã�±���_�c�E
Û
Q
ñ���t��
Q�'�Þ	Ì�9���Y�}


¿�+�c�°���'���•���c�w�à�����à���î�H���
�����m�Ð���Ó

�Ð���Ê�������Ê�����B�•
¿�+�:�±�L�Ï 	Ì�A�Þ�E�4���¶�Ï�¢

�•��  

���c�Ø�Ì�¢�•�Ï���9�+�½�•�±�K���È�4�à
S�2�U	a���+

�½�•�±�K���¼�B�Ø�Î�à
•	K�¾�à�Þ�Œ� �̃��.����	K�è��	K��

�:	a���H�à
S�2�U���ƒ�w�.���6��	K�è��	K�7�¶�Ï�Ø�Ì�¢�•��

�U�ð
‡�ü�°�Þ	a�Ï���.���6��
‡�è��
‡���¡�¨�°�¤�ƒ�L !�7

�:�õ�Ï�¢�•��  

�c	a�5
R�õ�â�½�½�•�±�K���­�ä�z�_�ñ�±� �Ø�ë	 �̂��2

�U�*
R�à
S���:	a�õ�c�ž
��_�c�¢�•�9�U���c�±�¢�����õ�â

�½
‡�Þ�Ù�±�°�����@���­�Ï�ä�z���í�×�Y� �Ø�����Ï
‡�Þ�ü

�°���i	a�à
S�Þ�2�Ï�¢�•���9�U��  

���•�â�ù�P�ð�ö�ß�•�Ø�½�P�ð�õ���»�à
S�2�U���B�•�•

�Ç�Ï�4	��à�Þ�–�����»�c	�	2�à�ÿ���ž
� ���»�ˆ�L�+�Ù�Ì�´

�Ï�����Å���•�Ç�4�à
S�2�U�Þ	a�Ï�_�c�¢�•�����&�ƒ�ø�	�/
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���4���½	a���C�]
u�Þ�¢�•��  

�4	3�'�œ�c�_�c�æ�#�&�ø�	�'
��C�X�Ö�c�±�à�•�¾�à

���‹�æ�#�&���6�°���‹�æ�#�&�Š�
�°�æ�#�&���¢���v�Ú�Þ�&

�»�:�Ø�5�&�K�Š�
�7  

�•	Ì�B�i�\ ?�F�z�:�Î
¯�ß���'�Ç�w�;�.�S�’�¿
¯�/

(Milindapa¤ha)�����7�s�S�’�¿ (Milinda)�ö� �[�”�7�•�´�ð

(Nàgasena)�Þ�Ø�ñ
¯
•��  

�6�7�•�´�ð���•�â�ƒ�¯�Ë�ð��
Q�â�ƒ�¯�Ë�ð���£�ð�Þ

�K�Ë�@�¦�ø�	�7 ��

�7�•�´�ð�0
•�2���6���s��
Q�â�ƒ�¯�Ë�ð���•�Þ�K�Ë

�@�¦���7 ��

�S�’�¿�s���‹�3�2���6�7�• �´�ð���q�½�'�Þ�s���U�s

���Š�/
Q�â�ƒ�¯�Ë���'�‹
œ�•�Õ�º�Þ�
�ó�\�	�7 ��

�7�•�´�ð�E
¯�S�’�¿�s���6���s���°�.���B�£��
„�B

�c�t���u���r�$���l�$���k�S�Þ� �§���Ø�Î�c�•�Ç�ð�•	K

���Ø�Î
Q�•�Ç�ð�•	K���ù�Ø�Î���u�K���@�¦�	�7 ��

�6�´�ð���¤�Î
Q�•�Ç�ð�•	K���•���u�K���@�¦���7 ��

�6�"�ù�3�����s��
Q�â�ƒ�¯�Ë�ð���•�Þ�K�Ë�@�¦�
�7 ��

�4�:�ñ
¯
•�����u���k�S�Þ� �§���ï�Ë�–���â�½�Ë�–�ƒ


‡�¶�»�c�\�›�U���Y�}���»�¶��
‡�í�•���­�Ï���â�½�Ï�Ë

�–���U�ð�­���.���Ï�Ë�–���$�Œ�>�c�¢�•���.���6��
‡�è��


‡�7���4
‡	a���»�c�\�›�U���$�Œ���»�¶��
‡��  

�4�à
S��
 �U	a���¢ �•�9�U�U�Y�D�¯�Þ�Ë�½�g�¢�•���9
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�U�U�@�¦�
�/���•�­���}�Ë�–���Ë�–���U�ð���9�+�½�•����


‡�Ï�‹���+�ê��
‡�Þ�¶�Ï���Ö���:�Ï�Ø�Ì�¢�•��  

 

�Ð�ì��
Q�–�U�c�– ���� �y
œ���Ï��
œ���:�†�Þ�6�–�7

(saïkhàrika)�Ï���=���Ñ���Þ�•�¥��  

�4�¬�F�Y�a	a�Ø�•�Ö�¶�‹
œ�ˆ�L���Ø�•�(�����:	a�à
S

�Þ�2�U���6
Q�–�7���È���á�C�Å�Î�•�à�Ñ�������=���U�ð�‹

���_�c�Ò�•�°�¹�à
S�Þ�2�U���E�����6�c�–�7�È�æ�Ö�•�à�Þ

�Ñ����  

�B�£
¡�¾�6
Q�–�7�ö�6�c�–�7�ø�	�¼�B��	��•
¥�½���U

�H
Ö���;�Ö�Ø���“�*��	a�}�Þ�—�‡���•
|�¸�3�/�¹
ô�í�½��

�:	a�à
S�Þ�2�Ï
Q�–�Þ���/���°�;�Ö �Þ�¶�ˆ�L��  

�B�•�°�•�H
Ö�����.�•���Ø	�	a�…�8���ª�Ï�•�;�;�†�¬

�—�‡�Þ
 �Q���­�_�c�	
ô�Þ�•�&���:	a
´�1�ö�•�Å�½��	K
¾

�Ø���—�‡�2���6�;���°�Þ�—�D�:�ƒ�@���:���—�‡�¶�
���°�˜

�—� 
‡�Þ�Ø
 ���B�•�°�M�ï�:���—�‡�Ø� �»�@�•�*�Š
œ

�à�
�7�°���A�2���U�†�Z
D
D���Ü�Ü
R�Þ���z�Ï�•
|�¸�3
ô

�Þ�:���—�‡���:	a�°�F�:���—�‡�Þ�2�‘�¶�Ï�c�–���/���
��

�°�õ�'�ª�Ï�.���:�Ï�Ø���@�;�Þ�—�‡���­�æ�à��
œ�¢���°�õ

�Ç���‹���M�:���—�‡�»�•���@�“�*���z�Ï
|�¸�3
ô�Þ�:���—

�‡���:	a�Þ�2�U�¶�ó�z�c�–��  
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�&�� �2���ã�Ì�2	r�U �!
�� �æ�� �Ï�Î���¢�•�9�U �� 
Q�–�U�c�– ��

1 	F �Ì  �¢�•�9�U  
Q�–  

2 �Q �Q �c�–  

3 �Q �¢�•���9�U  
Q�–  

4 �Q �Q �c�–  

5 �:�Ì  �¢�•�9�U  
Q�–  

6 �Q �Q �c�–  

7 �Q �¢�•���9�U  
Q�–  

8 �Q �Q �c�–  


Ü�� �6�Q�7 = �"�ï  

 

�'�Ç�ž�}�<�Å�í�¬�Þ�¼���½�2�•�:�ã�Ì�2	r�U��  

�Ø��	F�Ì�¢�•�9�U
Q�–�Ø�U�� �Ø�Î�à���¥�½�•�3�³�æ

�´�Ï���+���•���U���/��
|�¸�3�³�æ�´�Ï���Ç��	F�Ì���/��

���¥�½�•���Y�}�Ï�¢�•���_�c�à�•�2�•�@�+�U���@�+���•�‹

���y
œ�+���:�Ï
Q�–��  

�ß��	F�Ì�¢�•�9�U�c�–�Ø�U�� �Ø�Î�à���"�¡�2�‡���¢��

���¥�½�•�3���Ú�#�3�Í�;�ê�Æ���•
|�¸�3�;�Ï 	F�Ì�����¥�½

�•�Ï�¢�•�9�U�����à�2�‡���Y�}�Ï�c�–��  

�ì��	F�Ì�¢�•���9�U
Q�–�Ø�U�� �c�Î�����•�L�ˆ�3�M

�ï�²�—�‡���­�â�½
Ç
¾�²�—�‡�»�„�2�U�à
S���A�•
|�¸�3�M

�²�—�‡���Y�}�Ï	F�Ì���ä�z�â�½
Ç
¾�—�‡�»�à
S�2���Ï�¢�•
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���9�U��  

�±��	F�Ì�¢�•���9�U�c�–�Ø�U�� �c�Î���…�â�½�½�•�±

�K���­�A�4�"�¡�Þ���›�í���Ú�#�3�X�ù�–�‡�a���A
|�¸�3�Ÿ

�«�°�����:�Ï	F�Ì���â�½�½�•�±�K���Ï�¢�•���9�U���/���æ

�"�¡�•�2���Y�}�Ï�c�–��  

�#���:�Ì�¢�•�9�U
Q�–�Ø�U�� �c�Î�w�…
~�c
Ç
¾�3�+

�ª�Ï�•�Þ�Ã�Þ�è�:���­�Ï�_�•�Ç�Ö�ˆ	F���õ���¥�½�•���+�Þ

�ª�Ï�•�Ã�Þ�è�:�­���»
|�¸�3�+�� �Y�}�Ï�:�Ì���­�Ï�•���¥

�½�•���Y�}�Ï�¢�•�9�U���‹���y
œ�+���Y�}�Ï
Q�–��  

�1���:�Ì�¢�•�9�U�c�–�Ø�U�� �c�Î���…���c���²�—�‡��

�4�Ó�Ð�2�¤���—�‡�•�“�*���¢���A���V���Ÿ�«�¹���­�Ï�­�_

�c�•�Ö�ˆ	F���õ�_�c�F�½�•�c�.�â���ä�z�A�Þ�Ó�Ð�2�:���—

�‡�“�*���Y�}�Ï�c�–���A�­�_�c�•�Ö�ˆ	F���:�Ï�:�Ì���A�_

�c�¥���½�•�±�K���:�Ï�¢�•�9�U��  

�Û���:�Ì�¢�•���9�U
Q�–�Ø�U�� �4�¥���½�•�±�K���¢��

�c�Î�à�•�æ�À�À�3�…�é
ª���­���Ï�•�a�@�é
ª�Þ�ç�½���ä�z

�¥���½�•�±�K���Y�}�Ï�¢�•���9�U���•�Ï�‹���y
œ�3�…�é


ª���Y�}�Ï
Q�–���•�æ�À�À���:�Ï�:�Ì��  

�ã���:�Ì�¢�•���9�U �c�–�Ø�U�� �c�œ�����â�½�½�•�±

�K���­�Ï�4���/�Ú�ö�Þ�Ñ�����í�������x�3
ô�Þ�Ø���²�—

�‡���ä�z�Ï�����x���Y�}�Ï�:�Ì���ä�z�â�½�½�•�±�K���Y�}

�Ï�¢�•���9�U���ä�z�:���—�‡�Ï�4�¾�à�Þ�•�2���Ñ���í
ô

�Þ���Y�}�Ï�c�–��  
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¡�6�:�ã�Ì�2	r�U�Þ�ç�K�Ï�� ⑴᷆  Ɑ   ⱭŅ⑵

Ҳᶂᵭ  ᴿҲᶂᵭŅ⑶ҲᴿҲ ł 

�Y�}���ã�Ì�2	r�U���Ï�ä�U�Y�Y� �Þ���±�Ì	F�Ì�ö�±�Ì

�:�Ì�Y� �4�6�æ�7�U�Y���¢�•�9�U�U�¢�•���9�U�Y� �4�6�¢

�•�7�U�Y���c�–�U
Q�–�Y� �4�6�Â	Í�ö�ƒ�U�7�Ì�Î�U�Y���B

�•�Ï
Q�–�Þ�–���¶�_�c�ƒ�U�D�Â	Í�:�Ì�Î�U�Y���B�•�Ï�c

�–���¶�c�ƒ�U�D�Â	Í�:�Ì�Î�U �Y��  

��	��F�z�U�Y�c�Ø� �¢�‹���¢�����½�¨�‹�U�¶�•	��}��  

 

�$
¾���þ�¶�U�Y�á�*�Þ�ì�w�2	r�U��  

1. �2�U ���� �¢�•���9�U�U���:�w�2�U�õ�ž�}�¨
‡	÷�2

�U���/���¹�_�c�õ�Ô
¾�¢�•��  

2. �F�Y ���� �¢�•���9�U�U���F�Y�õ�ó�z�Ø�Ì�2�U���:

�Ì�U�ö�¢�•���9�U���F�Y�ö�¢�•���»�"	a�•�©�4�Ø�Î�U�®

�†��  

3. �¢�• ���� �¢�•�9�U�U��  

�4�ã�Ì�2	r�U�†���c�±�Ì�¢�•�9�U�U���È�:�w�2�U�¡��


¾�¢�•���±�Ì�¢�•���9�U�U�ë�ž�}�6���Ì�w�� ⑴ Ϲ 

Ņ⑵͗ Ҳ ŀ Ҳ ł  Ӛϋ₁ ŀ ₁Ӛ͌Έ

̜͗ ŀ ̳ ẍ Σł 

 

�ß���ß�>	r�U  

�Ð�ß�w��
 �U�Ï �>	r�U (dosamålacittàni)���ä�z�:�Ø�w��
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 �U�†�>�c�>�U�Y (dosa)���Y�}�Í���>	r�U��  

�>	r�U�ª�c�Ì�Ì��  

1. �Î�Ì�>�®�9�U
Q�–�Ø�U��  

2. �Î�Ì�>�®�9�U�c�–�Ø�U��  

�:�Ì�Ì�U�Þ	.�¾�ª�4�z
Q�–�U�c�–���y
œ�U��
œ�����È

�y
œ�3�5�Ë�Y�a���U��
œ�3�5�Ë�Y�a���Ý�Î�¼�����B�•�Ø�Î

�à�ö�°���ì�<���°�Ø�•�Ö�•�¶
E�������Ë�•���:	a�à
S�Þ�>

�U�¶�Ï
Q�–���B�•�c�à�C
ñ�4�°�…�]�2�Ù�Ù�à���@���¹�°�õ

����
E���¤�Î�à���:�¶�Ï�c�–��  

�>	r�U���2	r�U�Þ���"���
�4�z���>	r�U���»�ö�¢�•�Ø


S�à
S���5
R�¢�•�ž�}��
œ�Ø�Î�à�à
S�>�¬���­�Ï	r�B� �ó

�¿�Ý���¢�•�­���»�ö�>�®�4�"�Ø�Î�U�†�à
S���¹�Ç�ª
��4��

�"�Þ	a�Ï�à
S���Ý�¼�2���Ù�à�Ö�¬�•�Þ�‘�à�F�•���E���.��

�A�c�•�Þ�‘�à�E�4���:�Ï�¢�•���ó�z�:�Ì�2	r�U���Ö�¬�ó�z

�Î�Ì�>�®�U���¹�Ç�­���»
t�à�4�"�Ø�U�®�����/�i���¢�•�U

�Y���»�•�©�4�>	r�U�†��  

�"	a���Y�c�Þ�>	r�U�ª�¡��
¾�Ø�Ì�•�æ ���� �Î�æ���Ç�Í

���Î�Ì (domanassasahagata)���¹�Ç���
�2	r�U�c�Ì�Ì�æ ����

���æ���:�æ���Î�æ���P�À�, domanassa�� do �Ú�‹ du���Ï�ü

�Þ�����@�Þ�•�¥�� manas �Ï�U�•�����@�Þ�U�•�� domanassa��

�M
û�Ì���6�Î�7��  

�>	r�U�5
R	r �B
Q�–�ö�c�–�ª�6���Ì�Ì���­�A�k�ï�>	r

�U�Y�’�ã�Þ�Q�›�•�Ã���ƒ�'�ª�c�à	 �̂�
t�¤�Þ�U���¨
‡�>	r
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�U���>�®�9�U���P�À�, pañighasampayutta�� pañigha �Ï�F�)��

���Ë���5�Ë�� sampayutta �Ï�9�U���ò�F�)���5�Ë�Y�a�Þ��
 

�U�0�ó�z�>	r�U���>	r�U�Ê�’�Á�Â
û
€�˜�Þ�÷�¤���à	 �̂��õ

�’�Á�‹�ß
€�˜�Þ	��O���í�Ò���Î�“��
O�Ë���æ
ú�����]�í��

�I�U
ˆ��  

�F�z�>	r�U���Î�Ì���>�®�Þ�o�<�Ï��  

1. �¹�Ç�Å� �Ø
S�à
S���ª�‹�Ï�>�U���Î�æ�Å� �Ï�Î�æ��

�"�ù�3���ª�‹�•�æ�Ï�Î�æ���à
S�Þ�Å� �Ï�>	r�U��  

2. �¹�Ç���!�Þ
¡�¾�Ï���Î�æ�4�#�Ã�†�ó �z�æ�Ã���ƒ�>

�®�4�#�Ã�†�ó�z�–�Ã��
ò�c	Ô�ü�Q�Þ�U�Y�Ï�>�®���ƒ�¯���Î

�æ���¹�ª�Ï�F�Y�a�Þ��	F�œ�š�ƒ����  

 

�&�� �3���Ì�Ì�>	r�U �!
�� �æ�� �>�®�9�U �� 
Q�–�U�c�– ��

1 �Î�Ì  �>�®�9�U  
Q�–  

2 �Q �Q �c�–  

 

�¶�ð�U�Y�Þ�á�*���>	r�U�ë�ž�}�6���±�w��  

1. �>�®��  

2. �÷�z��  

3. (¦�Ê��  

4. 
`	D��  

�:�±�w�U�L�ó�z�>	r�U���:�Ì�6�w�Ï�ä�Î�9�U�Þ�U�Y�Y
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� �Þ���4�/�ë�#���ß�Ì�U�Y�Þ	a�Ï���Í���6�>�/�7�Þ�U�Y�¶

�c�:�±�Î��  

�à	 �̂��í�Ò���I�Î���æ
ú��	��O���:�ó�z�>�®�U���÷�z

�Ï�;�Ö�¾�à�c�X�¶���‹���Þ�U�U�å�å�Þ���U�ð�;�Ö�¾�à�F�ž

�•�à �•�@���U�†�•�Ö�U�å�å�Þ���U�ð�‹���ˆ�L�Þ�à�ö�Î�•�à

�‹�@���¼�B�;�Ö�‹���Þ�î�H�ö�¾�Þ���à�Ç�ê�–�U�ð�2	ï���•

�Ö�U�å�å�Þ���:�±�L�ó�z�÷�z���:	a�°�Þ�U�Ï�ˆ�L���Ï���ˆ

�L�	�Ï
|�¸���Ï��
|�¸�	�Y�}�÷�z�õ�Ï�>	r�U���;�Ö�c�à�•

�6�³�°�Þ�Œ� �̃��F�i�•�Ö
E�������ˆ�L�‹���Þ�Œ�˜���•�à�6

�³���:�Ï(¦�Ê��
`	D���õ�È�Ï�:�×���¢	D���¢	D�Å� �Ï���@

�Þ���/���»�¬�‹�����6�X�
�'�ã�����&�ƒ�‹�:�ù
‡�	���&�ƒ

�‹�:�ù�2�	�'�ã�����&�ƒ���:�ù
‡�	���&�ƒ���¤�ù�2�	�7
`

	D�c�Ì�w���Ø�w�Ï�F�U�•
‡�ƒ�_�c
‡�•�Ö�¢	D���©�Ø�w�Ï�F


‡�Þ���•
‡�Þ�°���•�Ö�¢	D���:	a�à
S�Þ�U�»�5�Ë�Y�a ��  

�:�Ï�¶�ð�U�Y�½
¡�6�Þ���:�±�Ì�U�Y�L�ó�z�>�/�U�Y��

�Ø�Ì�U�>�c�>�®�U�Y���:�Ì�U�Å� �Ï�>	r�U���B�•�>�c�÷�z

�U�Y���¹�õ�Ï�>	r�U���F�z(¦�Ê��
`	D�õ�Ï�B�i��  

�4�>	r�U�����B�•�c�>�®�U�Y���Î�•�ì�Ì�U�Y���Ø� �»

�à
S���­�Ï���÷�z�Þ	a�Ï�Å� �»�c�>�®�U�Y��(¦�Ê�Þ	a�Ï�õ

�»�c�>�®�U�Y��
`	D�Þ	a�Ï�õ�»�c�>�®�U�Y�����Å���4�÷�z

�Þ	a�Ï��(¦�Ê�ö
`	D���»�à
S���4(¦�Ê�Þ	a�Ï���÷�z�ö
`	D

���»�à
S���4
`	D�Þ	a�Ï���÷�z�ö(¦�Ê���»�à
S���ª�‹�÷�z��

(¦�Ê��
`	D�:�ì�Ì�U�Y�Þ���£�Ø�Ì�à
S�Þ	a�Ï���Å
R�»�¡��
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¾�>�®�U�Y�Ø
S�à
S���Y�}���ª�‹�Ø�Ì�U�>�c�>�®�U�Y���¹

�¶�ó�z�>	r�U��  

�>	r�U���2	r�U�u���Þ
¡�¾�4�z���2	r�U�Ï�U���(�Y

�a���•�‹�F
¾�Y�a���”���Y�a���ƒ�>	r�U�K�Ï�U�f�(�Y�a��

�5�Ë�Y�a���õ�¶�Ï�F�Y�a�Þ�E�U���•�‹�>�c���«�c�Y�a�Ï

�6�2�7���U�5�Ë���)�a�����Ë�Y�a�Ï�6�>�7��  

 

�ì���ß�!	r�U  

�Ð�ì�w��
 �U�Ï�Ì�Ì�!	r�U (mohamålacittàni)���4�Æ�Ø

�7��
 �U�U�Y�����c�Ø�Ì� �̈6�!�7���!�U�Y�4���ß�Ì��
 �U

�†�L�c���õ�È�Ï�2���2	r�U�ö�>	r�U�†�L�c�!�U�Y���­�Ï��

�4�!	r�U�†�­�_�c�2�U�Y�ö�>�U�Y���5
R�Œ�!�»�1�m�2�ö�>

�à
S���­�Ï�4�2	r�U�ö�>	r�U�����Ï�2�U�>�U�Y�4
S�y�1�¯

�á���!�U�Y�Þ�¯�á �Ï�h�‹�Þ��  

�c�Ì�Ì�!	r�U��  

1. �:�Ì�·�9�U�Ø�U��  

2. �:�Ì�+�Ý�9�U�Ø�U��  

�ä�z�:�Ì�Ì��
 �U�ª�c�!�U�Y�¯��
±�Ø�Þ	r���/�i�Í��

�!	r�U��  

�!	r�U�Å� �Ï�:�æ���È���»�c���æ���õ���»�c�Î�æ���È

�¹�¬�F�ž�‘�Y�a���@�Þ�F
ê�����B�•�à
S�Þ�Ï�!	r�U���õ
Q

�±�œ�š�Y�a���ž�‘���"�ù�3���!	r�U�õ���»�œ�š���ž�‘�Y�a

���ž�����/�i�Î�æ�õ���»�à
S��  
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�4�:�Ì�Ì�!	r�U�†���Ð�Ø�Ì�Ï�·�9�U�U���·���P�À�,

vicikicchà���c�Ì�Ì�•�¥��  

(1) Vicinanto etàya kicchati.���� �¥�Ë�ä�i�ç�Ê��  

(2) Na sakkoti sanniññhànaü kàtunti.���� 
Q�±�¯�•�Y� ��  

�:�Ì�Ì�‹�Ö�L�–�ï�Þ�6�·�7�Ï�½�ä�z�–
¾�Þ�Œ�!�ƒ�1�m

�ç�Ê���·�Ê�U
X�â���Y���:�†�Þ�·�Ï	ª�¾
k�F���?�ƒ�•�Þ��

�F�z�¢���±�������F�z�½�•�±�K�^�¬�Þ���·���ƒ���Ï�F�_
ñ

�à�ÿ���Y�%�Ö�°��	a�Y�¯�à�Þ�·
 �̄��¼�B���6�:
��Ï�&�ƒ�X�	

�:�Î�E���¨�&�ƒ�)�D�	�°�¨�&�ƒ�)�D�	�+�P�:���Þ�	�7
ˆ


 �̂��U�ð��	��4�/�ë�Å
€���›�?�•	0���6�•	0���:�Î
¯�ß�Ï

�&�ƒ�•�¥�ø�	�7
¯�:�±
¯�ß�­���Ï�!	r�U���:�†�Þ�·�Ï�½�F

�z�¢�����ª�Ò���/�•
ˆ�Þ���·��
X�â���Y�U���9�+��  

�Ð�ß�Ì�!	r�U�Ï�+�Ý�9�U�U���+�Ý (uddhacca)�Ï�½�U�Þ

�ø�C�����À�����+�Ý�U�Y�ó�z�Æ�Ø�7��
 �U�U�Y���Y�}�4�2

	r�U�ö�>	r�U�†�L�c�+�Ý�U�Y��
R�ƒ�4�:�Ø�Ì�U�†���ä�z�­

�_�c�2�U�Y�ö�>�U�Y���ª�c�+�Ý�U�Y���/�i�Í���:�Ì�+�Ý�9

�U�U��
t�Ñ���g�¥�C�•	a�à
S�Þ�¶�Ï�:�Ì�U���¼�B���©�4��

	��ñ�4�:�†���5
R�À���z
¾�È�L�U�ð�z
¾�'���­�U�R�_�ñ�±

�0����
ÿ�•�•�Î�•�Œ�˜���:	a�à
S�Þ�Ï�+�Ý�9�U�U��  

�F�z�Ò�–�ƒ�•���+�Ý�õ�Ï�#�����Ø�����Å���+�Ý���2�U

�ö�>�U�ë�c
¡�¾���¼�B�Ø�Î�à�ñ�4�ª	3�ï���U�†�R�•
¾ :�6�'

�‡���ô�Þ��
ˆ�» �Ê
S	3�¢�‹�•�±�Œ�˜�+���7�:	a�à
S�Þ�Ï�2

�U�����Ï�+�Ý�U���U�ð�• :�6�¤�Ì�Î�l�þ�• �Ï�4�³���2�–��
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�Ý�j�Þ��	Ì
E���
�7�:�Ï�>�U���B�•�ñ�4�¤�†
t�Ñ��
‡�è�_

�1���=�•	þ�³���_�ñ�±�0���ß	à���K�Ï�+�Ý��  

�4���ß�Ì��
 �U���ã�Ì�2	r�U���Ì�Ì�>	r�U���Ì�Ì�·	r

�U���
����
„�B�H�¬���Ø�Ì��
 �U�Y�D�Þ��
 �½�4�Ü�ã	a�X

�"���¹�ž�}�¹�'�Ç�í�Ø�u�8�à�Ö�Ë�·���­�Ï��
±�c�+�Ý�9�U

�U�Y�D�Þ��
 �½�Ï�u�E�Þ���E�Ö���–�}�4�Ü�ã	a�X�"�ƒ�1�m

�ª�b�Ö�Ë�·���5
R�•�:�à�L�C
ñ
t�Ñ�U�Ï�g�¥�C�•���­�ä�z

�:�Ì�U�Y�D�Þ�½�Ï�9�F�E�‹�Þ���/�i���»
ò�½
•�à����
��X

���„�à�½���­���Ï�c�ž
��4�à�û
��!�X�"�����ƒ
ò
œ�'�Ç�Ù

�±��
 �Þ�•�¡���t�¡��  

�©�³���:�Ì�Ì�!	r�U�õ�_ �c
Q�–�ö�c�–�Þ
¡�¾���/���:

�Ì�Ì�U�Î�—	ÿ�{�–
É�Þ�B�ß�ç���Y�}��
��6���c�–�U
Q�–��

�È�¹�c�±�à�Ò�•�Ñ�����õ��
��2�:�±�U�Ï�c�–�U��  

 

�&�� �4���Ì�Ì�!	r�U �!
�� �æ�� �9�U ��

1 �:�Ì  �+�Ý�9�U  

2 �Q �·�9�U  

 

���ß�Ì��
 �U�L�ó�z�l�'�U���U�ð�2�ª�‹�Ï��
 �U���Å

� �ó�z�l�'���:�±�U�Ï�í���Þ���/���¹�Ç�4�ß	à�ï�Ï��
‰��

�Þ���4�½�Ç�ï�Ï�U�æ���/�Þ���w�Î�D�í�Þ�½�ç�ž�}�4�Ï�½�b

�•�t�¡���Y�}�Í����
 �U (akusalacitta)��  
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�'�Ç�Y�2�Þ�í�×���L�Ó�����:�±��
 �U���ƒ�:�±�U�Þ�à


S�õ�Å� �¡��
¾��
 �U�Y�Ø
S�à
S���¶�U�ž�}�/��
 �U�6��

���ß �Ì���¶�U�Y�K�c���±�Ì���õ�È�Ï�2���:�±�U�’�ã�Þ�¹�Î

�•���í�����²������
 �Þ�U�Y���­�¶�:�±�U�Y�Þ���"�á�*��

�y�X���"�Ì�w�Þ��
 �U���/�i���'�Ç�/�ë� �ó�¿�Ý���¶�Ï�/

�:�±�;�¬�‘�Ô�:�ù�Þ�Ï�³�©
ê�ö�ß	à�©
ê���€�Ú�3�K�¨�•

�½���¹���@	��}�¨�‹��  

�/�ë� �ó�¿�Ý�õ�‹�/�}�m�á���U�á�Ö�_
ñ�à�ÿ�����:��

�ß�Ì��
 �U�Ï�'�Ç�Þ�•�ˆ�C���4�à�ÿ���C
ñ
t�à���F�c�±�à

�½�2�$�Œ���Æ���Ó��  

�
�°�ˆ�L�Ù�Ì�à���°���Ï	a���v�•�æ�Ú	F���:�Ï	F�Ì��

�B�•�•�æ�À�À���:�Ï�:�Ì���B�•�°
Ç
¾�F
ê���.���¹�Ï�'�Þ��

�:�Ï�¢�•�9�U���E���K�Ï�¢�•���9�U��  

�
�°�à	 �̂�
t�¤�Þ	a�Ï���‹�Ç�â�i 	a�à
S�Þ�>�U���:�>

�U�Ï�‹���y
œ�3�à
S�����Ï�æ�¾�à�Ñ���Þ���°�¶�ž�}�6�ð�•

�à
S�Þ�Ï�ù�Ø�Ì�U��  

�F�z�!	r�U�õ�Ï�B�i�����·�Ö�:�c�_�c�Å�•�u���Ï�½

�u���:�Ï�·�9�U���B�•�4
t�Ñ���g�¥�C�•���:�Ï�+�Ý�U��  

�:���ß�Ì��
 �U�4	3�L�c�œ�š�Ð���Ï���Ï�•�Ç�•�Ð�7

�ø�	�/�i��� �ó�¿�Ý�­�'�Û�|�Î�Û���¹�Ï�•�A�4�Þ��
��R�Ä

�'�Ç�¢�‹�‹���Þ�—�U���.�J�:�Î�u�!���­�u�ã�1�(�‹�ò���]


u�í�×��  
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�F�z�—�U�©
ê��� �ó�¿�Ý�Í���)�’�±���)�±�Ï�U�¨�©


ê���ß	à�©
ê�U�•�J�©
ê���’�±�Ï�Ï�³�©
ê���)�±�ë�6���U

�ö�U�Y���.�â�F
ê�Þ�Å
€�Í���U���C�Ä�U�.�â�F
ê�Þ�U�¨�ÿ


œ�Í���U�Y�� �U�Y�Ï�¡��
¾�U�Ø
S�»�¯�Þ���U�¶�Î�Î�Q�6��

�±�Ì����
 �U��
 �U���•�¡�U��
±�¯�U��  

��
 �U�Ï�½�4�½�Ç�ï��
‰�����»
ò�½��
 �•�¡�Þ�U��
 

�U�Ï�½�4�½�Ç�ï
‰����
�
É
ò�½���¡�Þ�U���•�¡�U�Ï�½�œ�š

�ä�X�"���½�Y
ò�½�Þ�•�¡�Þ�U��
±�¯�U	÷�Ý�ª�Ï
‡���È���»

�¯�à�½�Þ�Ì�����õ��
��œ�š�•�¡�Þ�U��
±�¯�U�ë�ž�}�6���Ì

�Ì���Ø�Ì�Ï�Ø�7�¿�à�L�c�Þ�¼�(�U���©�Ø�Ì�Ï
±�c� �[�”�P

�ð���»�à
S�Þ
±�¯�U��  

��
 �U�¶�ì�Ì��
 	r�6���ì�w���4�#���ß�U�Y�
�����c

�1�Ì�U�Y�Í��	r���ì�Ì�Z�/��
Q�2��
Q�>��
Q�!���ö�ì�Ì��


 �/���2���>���!����  
Q�¢�'�Ç�Þ�í�×�B�£�ü�•�1�<���L

�Ó�� ���:�ì�w��
 �U ���� �2	r�U���>	r�U���!	r�U��  

�2	r�U�c�ã�Ì���¶�ì�5�ç�K�6�¾���Ø���•�æ�Ï�#�����Ï

�•�æ�À�À���ß���Ï�Î�c�¢�•���ì���Ï�y
œ���Ï��
œ��  

�>	r�U�Þ���©���Q�•�:���í�Ò���I�U���Î�“���Î�í��	�

�O���æ
ú���à	 �̂��Ù�¤���)�¬
ˆ
 �̂�
¡�¾�ª�4�z
û�˜�Þ���"��

�>	r�U�Å� �ö�Î�æ�9�U���>�U�ë�6���y
œ�ö��
œ�Ì�Ì���¶�U

�Y�ï�½�6���ë�c�>�®���z�÷��(¦�Ê�ö
`	D�±�Ì��  

�!	r�U�ª�c�Ì�Ì���Ø�Ì�Ï�·�9�U���©�Ø�Ì�Ï�+�Ý�9�U��  

�/����
 �U�L�Ï�²���Þ���Y�}�ª�ó�z�l�'�U��  
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三、八大欲界善心��

�l�'
 �U (kàmàvacara-kusalacittàni)�õ�c �ã�Ì�����ã�Ì�2

	r�U�c�G�w�¬�����Å
 �U�Þ	õ�³����
 �U�Þ	õ�³�_
R�9�E��

�:�ã�Ì�l�'
 �U�6�¾�Ï��  

1. 	F�Ì
��9�U
Q�–�U��  

2. 	F�Ì
��9�U�c�–�U��  

3. 	F�Ì
����9�U
Q�–�U��  

4. 	F�Ì
����9�U�c�–�U��  

5. �:�Ì
��9�U
Q�–�U��  

6. �:�Ì
��9�U�c�–�U��  

7. �:�Ì
����9�U
Q�–�U��  

8. �:�Ì
����9�U�c�–�U��  

�:�ã�Ì
 �U�*
R�ž�}�á�ì�Ì�^�±�½
¡�6��  

�Ð�Ø��	F�Ì�U�:�Ì ���� �L�ˆ�3�à
S���Ï���:�3�à
S��

�
�U�_�c�æ�Ö�2�>�!�s�Ö�Þ	a�Ï���à
S�Þ�Ï
 �U���¶�Î�•�æ

�c�Ì�Ì�� (1)���æ�� (2)�•�æ�À�À�Þ�:�æ��  
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�»�ó���%�U�Î�•�g	1
 �̂��­�Ï�•�Ç���»���D�½���ò�H�ö�c�/

�P�ð�4�D�¯�:�±�–��	a�Ï
 �½���/�����»	»�í�½�Þ�¶�«��� 

�[�”�P�ð�"�ù�»�D�¯�:�±�–�����­�Ï���»	»�í�½�Þ �Ì�����Ò
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�B�.�±�®�/ 93  ]�ö�.���• ]�/ 92  ]���:�ù�2��  

ßYassàsavà parikkhãõà, àhàre ca anissito; 

su¤¤ato animitto ca, vimokkho yassa gocaro; 

àkàse va sakuntànaü padaü tassa durannayaü.û 

�6�C�’���½�����¶�z�´�� ��

�! �é��
Q�9���C�‹�ò�)�� ��

�! �B�g�³�é���¸�«�q�â���7 ��


X�B�G�é���³�Å�Þ�g�Ê��	»�í���£�Þ�¶�«���"�ù�3��� 

�[�”�P�ð�Y
‡�Þ�:�±�–��	÷�Ý�ª�Ï�D�¯�ƒ�������»	»�í���£

�½�Þ�¶�«��  


Q�¢�Ï�ò�H ���c�/�P�ð���Ï� �[�”�P�ð���L�»�D�¯�}�ï

�:�±�–�������Å���ä�z�ò�H���_�c�]
u�í�×���ƒ�c�/�P�ð�ª

�]
u�Þ�J�
�í�×��	ª�¾�Ï���_�c�]
u
Q�•���!�����/�i���•

�Ç�Y�à
S�Þ�?�–�U���c�ž
��æ�Ö�í�×�Þ�s�Ö���ª�‹���c�í

�×���?�–�U�†�Þ�¥�U�Y�¶���»�D�½���­	»�í�½�Þ�¶�«���Ò�B

�Ø�Î�à�•�Å�R�3�»	»�í�Y�����ë�B�o�Y�•�Å�è�¿�»	»�í�Y

�����c�Þ�í�×�¶�»	»�í�½�Þ�Æ�)�ç���È�½�ç�U�½�/���
�½�/

�Ã�Ö�Ë�
�Þ�g�����a���È�»�X�"�����ƒ
ò�½�9�U�Þ�•�¡��  

�¢�����~�Ç�¢�ö� �[�”�0�Í���’�½�ð (khãõàsava)���È��

�C�]�½�Ø�7�í�×�Þ�à���’�½�ð�L�»�C�Å�Ì�Î�%�ñ�Þ
 	 �„��

�c �ö�¶
 	 �„�ö
Q�ö�¶
 	 �„���:�±�P�ð�Ç�5
R���C�]�½�Ø

�7�í�×���­�Ï�4��
#	»�c�#�Ã�—
��!���Í���c�ö�¶
 	 �„��

�6�ö�¶�7 (upàdisesa)�Ï��
#	»
¾�:�Ø
Á�#�Ã���6
 	 �„�7
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(parinibbàna)�Ï�����Ý�½���È�í�×�Þ�����Ý�½���
�:�±�P�ð

�Þ�à�û�•�Ö�ã�G���j�¢�#�Ã���»���¦�á�����á���æ�à�Þ���i

	a�Í���6
Q�ö�¶
 	 �„�7���È�#�Ã�Þ�����Ý�½��  

�¼�B���¢�� 35 �Ð�4
³�é�X�í�K	A�Ò�‹�Ç�ð	a���È�Í��

�6�c�ö�¶
 	 �„�7���•�¤	a�5
R���C�]�½�Ø�7�í�×���­�Ï��

�c�:�Ø
Á�#�Ã���/�i���:�Î�»
%���‹�Z�æ�Å�•�Y�D���½�Þ�•

�¡�����‹�Î�æ�—�œ�Þ
m�t���
�¢�� 80 �Ð�4�Ÿ�˜�¤�[�q�Þ�R

�‹�Õ�X�í
 	 �„	a���È�Í���6
Q�ö�¶
 	 �„�7��  

� �[�”�P�ð�]�½�í�×���¢���­��
ˆ�z�2�¶���+�à�!�ì�k

�Þ���¶�>�¢���õ���n�‹�[�æ���´�}�ï�º�’�—�����‹�2�±�?�1

�¿�à���4���¬�–���ï�•�Ç�ö�ü�<�à�Þ�à�ÿ�_�c�&�ƒ�Ì�ù���­

�Ï�•�Ç�L�Ï�•	��à��	a	a�2�º�Ò�G���ƒ�w���»�à
S
 �ö��
 

�U���õ���»���D
 �ö��
 �½��  

�/���Ø�7��
 �U�L�Í���í�×���Ê
R�_�c�í�×�¶�_�c��
 

�U���Y�}� �[�”�P�ð���»�à
S��
 �U��� �[�”�P�ð�õ���»�à


S
 �U���5
R�•�Ç�à
S�Þ�U��
 �U�9�
���­�:�Ì�U��
��Í��


 �U���/��
 �U�ö�D�½�c�o�>��� �[�”�P�ð���C���»���D�½

�Þ���Y�}�:�±�U �Ï
±�¯�U��  

 

���C�/�ë�Þ�l�'�Þ
 �U���c�/�•�¡�U�ö
±�¯�U���:�±�U

�L�¶���æ�U�ð�:�æ���c�_�c
��D�y
œ�U��
œ�ƒ�6���ã�Ì��

�È���ã�Ì
 �U���ã�Ì�•�¡�U�ö�ã�Ì
±�¯�U���:�ß���±�Ì�U�Í

���Z�U (sobhanacittàni)�� sobhana �Ï�@�Þ���Z�Þ�����‘�Þ���
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�Â�Þ��	÷�•�Þ�•�¥���/���:�±�U�Þ�Î�³�Ï�@�Þ���Y�}�Í���Z

�U���Z�U�Þ�‰�M�g
 �U�‹�Ã�¾���:���Ê�’�Á
 �U���õ�’�Á��

�•�¡�U����
±�¯�U�����’�Á�’�'�U��
Q�’�'�U�ö�•�u�!�U��  

 

�&�� �6���l�'�ß���±�Z�U �!
�� �ã��
 �U �� �ã���•�¡�U �� �ã��
±�¯�U ��

1 	F�Ì
��9�U
Q�–�U  ≈ ≈ 

2 	F�Ì
��9�U�c �–�U  ≈ ≈ 

3 	F�Ì
����9�U
Q�–�U  ≈ ≈ 

4 	F�Ì
����9�U�c�–�U  ≈ ≈ 

5 �:�Ì
��9�U
Q�–�U  ≈ ≈ 

6 �:�Ì
��9�U�c�–�U  ≈ ≈ 

7 �:�Ì
����9�U
Q�–�U  ≈ ≈ 

8 �:�Ì
����9�U�c�–�U  ≈ ≈ 


Ü���6 ≈ŵ= �"�½  

 

�'�Ç�õ�ž�}�4�:�ì�á�U�H�¬�•�Ø�Î�6���7�D���¼�B���ã

�Ì�l�'
 �U�ž�}�Í���6��
 �U�7 (mahàkusalacittàni)�����&�ƒ

�Í���6���7�ø�	�/���:�±�U�Þ�)�±�ô�ë�g�µ�:���©�Ø�Î�ç�/

�Ï�:�±�U�c�ã�Ì���Y�}�Í���������c�ã�Ì�l�'�c�/�•�¡�U�Í

���6���•�¡�U�7 (mahàvipàkacittàni)���ã�Ì�l�'
±�¯�U�Í���6��


±�¯�U�7 (mahàkiriyacittàni)���:�ß���±�Ì�U�Ú�Í�6�l�'�Z

�U�7��  
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六、十八無因心��

�Ð�Ø���c�/�U�ö
Q�/�U  

�U�¶�6�/�7�ž�}�6���Ì�w�� 1���c�/�U�� 2��
Q�/�U��

�:�†�Þ�6�/�7 (hetu)�Ï�6	r�7 (måla)�Þ�•�¥���Ø���c�1�Ì�6�/�7��


Q�2��
Q�>��
Q�!�}�D�2���>���!���:�1�Ì�/�L�Ï�U�Y���Î

����
Q�2��
Q�>��
Q�!�Í���ì�Z�/���2���>���!�Í���ì��
 

	r�U��
 �/���ª�‹�Ø�Ì�U�>�c�Î�����£�Ø�Ì�/���¶�Í���6�c

�/�U�7���H�¬�þ�Å�Þ�¤�±�U�L�ó�z�c�/�U���’�Á��
 �U�õ�Ï��

�E�����v�Ø�Ì�U���_�c�:�1�Ì�/�Þ���£�Ø�Ì ���K�Í���6
Q�/

�U�7��  

�2�U���&�ƒ�Í���2	r�U�ø�	�/���>�c�2�U�Y���>�c�>�U

�Y�Þ�U�¶�Í���>	r�U���2	r�U�Å� �"	a�>�c�2���!�Ì�Ì�U

�Y���¹�Ç�Ï���»�6���Þ���>	r�U�õ�Å� �"	a�>�c�>���!�Ì�Ì

�U�Y���c�±�U�ª�c�!�U�Y���ƒ�_�c�2�ö�>�U�Y���Í���6�!	r

�U�7���/�i���2	r�U���>	r�U�ö�!	r�U�L�Ï�c�/�U��  

�ã��
 �U���ã���•�¡�U�ö�ã��
±�¯�U�L�Ï�c�/�U���/��

�¹�Ç�L�Ï�Z�U���Ø�7�Z�U�L�Ï�c�/�U���¹�Ç�L�c
Q�2��
Q�>

�:�Ì�Ì�Æ�Ø�7�Z�U�U�Y���©�³��
��9�U�U���c�Í���6
��7�Þ


Q�!�U�Y��
Q�2��
Q�>�ö
Q�!�ì�Ì�U�Y�Í���ì�Z�/���>�c�:

�ì�Ì�U�Y�Þ�U�Í���6�ì�/�U�7���ƒ
����9 �U�U�/���_�c
Q�!

�U�Y���Y�}�Í���6�ß�/�U�7��  

�:�†�Þ�6�/�7	ª�½�ã���þ�Ö�Þ�¤�1�Ì�U�Y���ä�z�:�±�U
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�Y
��¹�9�U�Þ�U���U�Y�•���&� 
¿�ý���Y�}�Í���6�/�7���


�â�:�†�Þ�6
Q�/�U�7�Ê���Ï�2�:�±�U�Þ�à
S���E�4�_�c�ç

�/���õ���Ï
Q�/�• (ahetuka diññhi)�Þ�6
Q�/�7���ƒ�Ï�½�:�±

�U�†�­���E�4�¤�1�Ì�U�Y���ß�ð�á
ß�5
R�Ø�ù���­�•�M����

���"��  


Q�/�U (ahetuka-cittàni)�Ø���c���ã�Ì���Û�Ì��
 �•�¡

�U���ã�Ì
 �•�¡�U�ö�ì�Ì
±�¯�U��  

 

�Ð�ß���Û��
 �•�¡�U  

�i�
�Þ��
 �­�'�½�½���ƒ�Ï�½�•�¡�� ��
 �•�¡�U�­ ���»

�D�½���¹�Ç�ó�z
Q
C��  

�œ�š�Å�•�D�¯�Þ��
 �½�Y
ò�½�Þ�t�¡���U���Í���6��
 

�•�¡�U�7���œ�š�Å�•�D�¯�Þ
 �½�Y
ò�½�Þ
 �¡���U���Í���6
 

�•�¡�U�7���/�i���:�†�Þ
 ����
 �­�'�¶�½�ƒ�2���ƒ�Ï�¶�•

�¡�½�2�Þ���Ç�Í���•�¡�U��  

��
 �•�¡�U�c�Û�Ì���6�¾�Ï��  

1. �À�J�����:�Ì�–��  

2. �…�J�����:�Ì�–��  

3. �„�J�����:�Ì�–��  

4. �Ž�J�����:�Ì�–��  

5. �—�J�����t�Ì�–��  

6. �s�æ�����:�Ì�–��  

7. �/�˜�����:�Ì�–��  
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�C�Ï���<
ñ�/�U�J�6���1�J���À�J���…�J���„�J���Ž�J��

�—�J�ö�•�J���•�J�Þ�Q�›�•�Ã��
 �U����
 �U�Ï�•�J���ã��

�•�¡�U���ã��
±�¯�U
ˆ�õ�Ï�•�J��
u �Þ�•�J���³���À���…��

�„���Ž���—�J�Í���#�J��  

�6�J�7�¶�Ï�U���/���¹
��.�â���J�¾�F
ê���Y�}�Í���J��

�Î�����À�J�¶�ë�À�•�’�à
S���Î�¯�á�Ï�á�$���ò�Ò�J�â���;��

�Þ�’���Î�ö�±�Ì�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J���L
�
É�a�ä

�'�‹�Þ�ë�þ��  

�'�Ç�À	a�Y�2�Þ�6�á�À���;�7���Î�A�­���Ï�À���4
Ç�–

�;�Þ�¯�á���/���ª�c�À�J���)�±����
��;�Þ�’���’�±��
��;��


Q�±�J�â�ë�þ���5
R�À���ª�Ï�Ø
Á�’�±���­�Ï�õ��
��2�Ó��

�À���©�c�À�J���_�c�À���õ��
��;��  

�6�À���7�Ï�Î�U�Ú�Þ�Ä�G���4� �ó�¿�Ý�†���c	a�¹
Þ�½

�À�•�’���À�•�’�Ï�’�±���­��
��;���­
��$�æ�³�4�Þ�’�Þ�à

�]���c	a�Ï �À���õ�½�À�
���Þ�#���±�Ì�’�±���¹�Ç�’�Á�Þ�½

�à�’���U�à�’��	a�<�à�’�ö�´�à�’��  

�"� �̈��…�J
Ç�–�X�Ï�°�Þ�¯�á���„�J�e	ˆ�ç���Ž�J�@�ç

�½���—�J�È�È�Ç��  

�B�•�:�#�J�Y�J�â�Þ�Ï���@�Þ�ë�þ�����ˆ�L�Þ�F
ê���Í

���6���ž�‘�Y�a�7 (aniññha àrammaõa)���¼�B�;�Ö�{�o�����©��

	;�M�Þ�Œ� �̃��X�Ö���à	��ð�i���÷�Ö�Ë
����W
����@�Ö�U�t

�Þ�ç�½���U�—�œ�Î�æ	½
m����
m���[
m�����å�w�K�����k�z

�K
ˆ
 �̂��:�±�à�Ç�ü�Æ�L���ˆ�L�Þ�à���°���Ï�È�Ï���ž�‘�Y
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�a��  

�ä�z�'�Ç�Å�•�Y�D�Þ�½�Ø�á�L�4�à�û
��!���] �3�X

�"���z�Ï�O�G�L�»�œ�š�Ö�'�Ì�@�Þ�����@�Þ�Y�a ���'�Ç���ž


��O�G�L�;�Ö�Z�Š�Þ�°�Ï���X�Ö	F�…�Þ�Ï�°���+�Ö�Z�ç�Þ�´

�Ï���—�œ�õ���ž
��O�G�L
‰
õ
±�‡��
Q	½
Q
m���
�À���…��

�„���Ž���—�œ�š�Ö�:�±���ž�‘�Y�a	a���Y�à
S�Þ�À�J���…�J��

�„�J���Ž�J���—�J�¶�Ï��
 �•�¡�U��  

�4�:�#�J�����À�J�ª�Ï�•	÷�3�;�Þ�’���­���»�F�Þ�’��

�–�•�
�����Ø�N�•�
�Ï���¢�à
S�Þ�•���U�®�Þ�¯�á���Î�•�±

�Ì�J�õ�Ï�B�i���
�À�•�’�æ�Ö�Þ�’�à�]	a
��à
S�À�J���ä�z

�Þ�’�F�À�•�’�Þ�à�]�ç�g�µ	4���Y�}�Î�æ�Ï�:�æ���À�J���…

�J���„�J���Ž�J���æ�L�Ï�:�æ��  

�­�F�z�—�J�½�2���È�Y�a�F�—�•�’�Þ�à�]�ç�g�µ
û���Y

�}�æ�õ�µ
û	§���¼�B�U�U�f
m�� �:�±�•�æ�•�á�$���Ï�6�t�æ�7��

�t�æ�6���Ì�Ì�� 1���>�U���Þ�Î�æ (domanassa vedanà)�� 2��

�—�J�Þ�t�æ (dukkha vedanà)���Ø�7�¿�à���ù�O�Ï�¢���ö�œ� 

�[�”���ª�‹�c�—�J�¶�c�—�æ���¢���4�˜�u�¢�Ø�Î�%�I�'	a��

�Þ�‘�¦�Þ�f
m���Î	a�•�5
R���c�—�œ�Þ�t�æ���­�U��
Q�Î�æ

�Þ��  

�©�Ø�Ì��
 �•�¡�U�Ï�s�æ���}�À���U�®���¼���
�Þ�’�à

�]�Ö�À�•�’���c�6	a���µ���à
S�Þ�#���¼�(�U���„�U�¼�(�•

�Þ�’�������à
S�;�•�Þ�’�Þ�À�J���À�J�Ý�•�¢���à
S�s�æ�U

(sampañicchana)���s�æ�À�J�ã�;�Å�Þ�ë�þ���s�æ�U�õ�Ï�•�¡
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�U���
�s�æ�U�Ý �•�¢���æ�$
¾�à
S�Þ�Ï�/�˜�U (santiraõa)��

�/�˜�U�õ�Ï
Q�/�•�¡�U���¯�á�Ï�/�˜�U�m�ä�ã���À�J�ö�s�æ

�U�J�â�Þ�ë�þ��  

�s�æ�U���/�˜�U�ª�»�•�©�4�#���U�®���ó�z
Q�/�•�¡

�U���ä�z�s�æ�Þ�Y�a�Ï���ž�‘�Þ���È�q�;�Þ�Þ�’���q�X�Þ�Ï

�°���q�÷�Þ	ˆ�ç���q�+�Þ�ç�½���—�œ�Þ
m�t���Y�}�à
S�Þ�s

�æ�U���/�˜�U�õ�L�Ï��
 �•�¡�U��  

�7�â�Y�c�Þ��
 �•�¡�U�L�Ï
Q�/�U���õ�È�Ï�2���­���E

�4�6�c�/�7�Þ��
 �•�¡�U���/����
 �•�¡�U�†���ž
��E�4
Q

�2��
Q�>��
Q�!�ì�Ì�Z�/���"	a�õ���ž
��E�4�2���>���!�ì

�Ì��
 �/���Ø�Ì�>�c��
 �/���¹�Ç�¶
��D��
 �½�Þ���­�•�¡

�U�ª�Ï�œ �š����
��D�½���/���4�Ø�7��
 �•�¡�U�†�L�_�c�:

�1�Ì�Í���6�/�7�Þ�U�Y���Y�}����
 �•�¡�U�Å� �Ï
Q�/�U��  

 

�Ð�ì���ã
 �•�¡
Q�/�U  


u�Þ�Û�Ì��
 �•�¡�U�³�����c�ã�Ì
 �•�¡
Q�/�U���6�¾

�Ï��   

1. �À�J�����:�Ì�–��  

2. �…�J�����:�Ì�–��  

3. �„�J�����:�Ì�–��  

4. �Ž�J�����:�Ì�–��  

5. �—�J�������Ì�–��  

6. �s�æ�����:�Ì�–��  
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7. �/�˜����	F�Ì�–��  

8. �/�˜�����:�Ì�–��  

�'�Ç
u�Þ�»�;�Ö���©�Þ���q�;�Þ�F
ê���c	a�õ�»�;�Ö�@

�;�Þ�F
ê���µ	þ�Þ�’
þ���B
j�Þ�²
����Z�Š�Þ�à
 �̂��:�±�„

�' �Ç �• �Ö 
± �‡ �� �Ú 	F �Þ �F 
ê �Í �� �6 �ž �‘ �Y �a �7 (iññha 

àrammaõa)��
u�Þ�X�Ö�q�X�Þ�Ï�°���c	a�õ�»�X�Ö	F�…�Þ�Ï

�°���X�Ö�{�P�Þ�g�€���Z�û�Þ�°��
ˆ�Ï�°�Þ�…�J�Ï
 �•�¡

�U���÷�Ö���¶���´�Ï�¶	a�Þ�„�J�Ï
 �•�¡�U���a�@�Z�ç�ž�þ

�´�Ï�Þ�Ž�J�õ�Ï
 �•�¡�U���—�J�õ�Ï�Ø�ù���ñ�4�Ø�9�Þ�R
t

�ï���Á�4
±�Ë�Þ���ï���U�ð�â�˜�Ë�"���æ�à�‘�ì���·�Ý���i

	a�Þ�—�J�Ï
 �•�¡�U���/���À���;�Þ���…�g�X�Þ���„���e�Þ��

�Ž���@�Þ���—�œ�È�Þ�L�Ï�ž�‘�Y�a���:�Ï
 �Þ�•�¡��
��œ�š

�ž�‘�Y�a�Þ�U�È�Ï
 �•�¡�U���ë�ä�z�À���…���„���Ž
ˆ�•�’

�$�æ�³�'�F
ê�Þ�à�]�g�µ	4���Y�}�¡��
¾�à
S�Þ�•�æ�Ï�:

�æ���­�È�Y�a�F�—�•�’�Þ�à�] �ç�Ï
û�Þ���—�J�¡��
¾�à
S�Þ

�Ï
±�‡�Þ�•�Ç���ó�z���æ��  


 �•�¡�s�æ�U����
 �•�¡�s�æ�U�Þ�¯�á�Ï�Ø�ù�Þ���ª�Ï

�œ�š�Þ�Y�a�Q�³���"�ƒ�����s�æ�U���¢�Ï�/�˜�U���/�˜�U�¶

�ð�æ�ž�6��	F�Ì�ö�:�Ì�Ì�Ì���ƒ��
 �•�¡�/�˜�U�ª�Ï�:�Ì��

�ã
 �•�¡
Q�/�U���Û��
 �•�¡�U�Þ
¡�¾�ª�4�z�$�È�Þ�Y�a

�Q�³���"���c	a�»�Ã�Ö	ª�¾�ž�‘���ž�•�Þ�Y�a���¼�B�Ã�•�¢

�����µ�����p
 �̂��ä�z�Y�a�F�U�Þ�•�]�ç
û���à
S�Þ�/�˜�U

�¶�Ï	F�Ì���v�À	a�•�Ö�"�J�Þ�ˆ�C���U�¦�é�•�Z�Þ�°�Ï���à
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S�Þ�/�˜�U�K�Ï�:�Ì��  

�Î�•�Û�Ì
 �•�¡
Q�/�U�ö�Û�Ì��
 �•�¡�U�Þ�)�D�ö�¯

�á�L�9�"���ª�Ï�Y�œ�š�Þ�F
ê�Q�³���" ���Ø�ð�Ï�œ�š�ž�‘�Y

�a���Ø�ð�Ï�œ�š���ž�‘�Y�a��  

 

�&�� �7�����#
Q�/�•�¡�U �!
�� �Û��
 �•�¡�U �� �ã
 �•�¡
Q�/�U ��

1 �:�Ì  �À�J  �:�Ì  �À�J  

2 �:�Ì  �…�J �:�Ì  �…�J 

3 �:�Ì  �„�J  �:�Ì  �„�J  

4 �:�Ì  �Ž�J  �:�Ì  �Ž�J  

5 �t�Ì  �—�J ���Ì  �—�J 

6 �:�Ì  �s�æ  �:�Ì  �s�æ  

7 �:�Ì  �/�˜  �:�Ì  �/�˜  

8   	F�Ì  �/�˜  

 

�'�Ç�—�
�:�Î�u�!���O�G�Y�Ã�Ö�Þ�°�Ï���ž
��L�Ï�@

�Þ���õ���ž
��L�Ï���@�Þ���Ø�Î�à�Ê�¡�Þ�@�����@���ö�•�¡

�c�•���o�<���4�3�N�b�¢�Þ
¼	����•�:�à�•�Þ�•���L�ª�Ï�Ž

�©�Þ�q
���
5�������@�• �:���+�Þ�õ�Ï�Ö
.�v�:���/���•�Ç

�Þ�Ê�¡���@���­�Ï�4	3�'�œ�'�•�4�²�•�����c�“�*�Þ�q�¾�™

�•���K�…�Þ�q�¾�"�����Z�ç�´�Ï�È�X�ž�D���:�±�L�Ï�4	3�Þ


 �•�¡���Y�}���'�Ç�O�G�$�È�Ö�Þ�F
ê�@�ü���Ê�¡�c�o��
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�Þ�•�¡�Í���Ê�¡����
 �Þ�•�¡�Í���t�¡���ƒ�œ�š�Ì�Ì�Ê�¡��

�t�¡�Þ�U���¶�Ï�:�±�•�¡�U��  

 

�Ð�±���ì
Q�/
±�¯�U  


Q�/
±�¯�U�c�ì�Ì��  

�Ø���#���¼�(�U���:�Ì�� ���
�F
ê�à�]�Ö�#�Ì	r����

	a���4�9�U�Þ�#�J�à
S���H���c�Ø�Ì�Í���6�#���¼�(�7�Þ�U

���à
S���Î�¯�á�Ï�¹�U�¼�(�z�ë�þ���:�Ì�U�­��
Ç�–�;���X��

�e���@���È�Þ�¯�á���ª�Ï	÷�Ý�¼�(�ë�þ���}�.�¹�#�Ì�J����

�à
S��  

�U�Þ�à�Ý�?�˜�Â�#���Ø�à
S�È�Ý�•���
�2�;�Œ� �̃��¶	˜

�D�•�‘�Ô�Þ�U�®���ª���Å�Î�à�Ý�?�˜�I�#���}�m�'�Ç�}���¹

�Ç�"	a�à
S�ƒ����  

�
�Þ�’�à�]�À�•�’�ö�c�6	a�����à
S�Ø�Î�/�U�ù�¼�(�Y

�a�Þ�¼�(�U���4�¼�(�U���¢���$
¾�à
S�Ø�>�š�Þ�U�®�U���:

�†�Þ�¼�(�U�Ï�4�#�J�à
S���H�Þ�U���¹
��¹�U�ù�¼�(�ë�þ��

�Í���6�#���¼�(�U�7��  

�ß���•���¼�(�U���:�Ì�� �����#���¼�(�U�Þ�¯�á�9�"��

�L�Ï�¼�(���/�U�ù�[�(�ë�þ���
�'�Ç�4�_�c�;���X���e���È��

�@�Þ	a�Ï�����Ï�»�•�Œ�•� �̃��i�Y�Ü�Þ�•���È�ó�z�•���U��

�¼�B�ñ�4�:�†�•�Ñ�G�Þ�°�����i	a�¶�à
S�Ø�Î
ß�U�ù�¼�(�z


��C�œ �š�Å�Þ�°�����U���:�Ì�U�Í���6�•���¼�(�U�7���#��

�¼�(�U���•���¼�(�U�L�Ï�:�Ì��  
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�•���¼�(�U
��à
S�z�#���U�®�ö�•���U�®���4�:�Ì�Ì�U

�®�����¹�Y
S�Þ�¯�á�c�Y���"���4�#���U�®�����¹���Í���6�A

� �U�7���4�/�˜�U���¢���?�–�U���H�à
S���¯�á�Ï�A� �U�f

�¾�#�J���Ø�ã�J�â�Þ�ë�þ���4�•���U�®�����¹���Í���6�•��

�¼�(�U�7���¯�á�Ï�/�U�ù�¼�(�z�•���U�Þ�ë�þ��  

�ì��� �[�”�à	ï�U��	F�Ì�� ���¢����� �[�”�L�»
t	ï��

�C�Ï���C�—���¢���;�Ö�l�'�Ø�±�•�ž	ï�Þ�ë�þ	a�õ�»	ï��� 

�q�´�ð�;�Ö�¢���‹	ï���â�½�u�´���»
Q�Ç�ƒ	ï���z�Ï	=�›�¢

���2�±���¢���ö� �[�”�P�ð�;�Ö�l�'�¿ �à�Þ�Ø�±�Œ�!�9�.�»

	ï�����Å�:�Ì	ï���Ï�ä	ï�����Ï�N	ï���ƒ�Ï�ž	ï���
�;�Ö�l

�'�¿�à�ä�z��
 �½
ò�½�Ø�±���N�Þ�•�¡���¼�B�c�±
•�w�À��

�
�Z�§���U�œ�P�����•�����U�˜�Ž�
�Ø	r��
k�Ò���U�‡���


���j�Y
ˆ�ü���z�N�Þ���ù	a��� �[�”�Ç�c	a�Ï�»	ï���:�Ì	ï

�ó�z
Q�/�U��  

�¢����� �[�”�P�ð
Ç�–	ï�Þ�U�c�#�Ì���Î���Ø�Ì�Ï�6
Q

�/�à	ï�U�7���©�³�±�Ì�Ï�6	F�Ì
±�¯�U�7���ƒ�ò�H�Þ	ï�Ï�ä

�ã�Ì�U
Ç�–�Þ���Î���±�Ì�Ï	F�Ì
 �U���©�³�±�Ì�Ï	F�Ì�2	r

�U���¹�Ç�L�Ï���æ���
�°�Ç�4�;	����<�ë	a
t	ï���:�ô�ó�z

	F�Ì�2	r�U��  

�õ�K�Ï�ä�Ì�Ì�Î�Ì�>	r�U
Ç�–�Þ���ù�À�Š�c	a���Ø� �Ï

�>���� �Ø� �Ï�Î�Ì���L�ˆ�õ�»�ù�À�Š���¼�B�•
œ���l
œ�ƒ�ù

�Š���:	a�Ï	F�Ì���­�Ï�/�Ì�K���Î�“�����&�U
m�µ�Ð�C�ƒ�ù

�Š�¶�ó�z�Î�Ì���ª�‹�Ï�Î�Ì���¶�Ï�>	r�U��  
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�Y�}���'�Ç�ž�}�<�Å�/�ë� �ó�¿�Ý�½�6�˜�à�Þ�������6

�˜�À	a�à
S�Þ�U���‹�/�}�m�á��  

 

���ã
Q�/�U�Ï���Û��
 �•�¡�U���ã
 �•�¡�U���ì
±�¯�U��

�ä�z�:���ã�U�Ê���’�ã�2���>���!�ì�Ì��
 �/���õ���’�ã
Q

�2��
Q�>��
Q�!�ì�Ì�Z�/���Y�}�Í���6
Q�/�U�7��
u�Þ�:��

�ã�Ì
Q�/�U���³���Î�•�Þ�U�L�Ï�c�/�U��  

 

�B�i���l�'�U���#���±�Ì�����ß��
 �U���ã�2	r�U���ß

�>	r�U���ß�!	r�U�����ß���±�Z�U���ã�l�'
 �U���ã�l�'�c

�/�•�¡�U���ã�l�'
±�¯�U�������ã
Q�/�U���Û��
 �•�¡�U��

�ã
 �•�¡
Q�/�U���ì
Q�/
±�¯�U�����:�±�U���J�
�L�à
S�z

�l�'�¿�à���5
R�’�'��
Q�’�'�Z�G�à�õ�c�ž
��à
S�Î���Ù�±

�U���­�Ï�ä�z�:�±�U�Y�ó���3���Q�³���Ï�l�'���Y�}�Í���6�l

�'�U�7��  

�:�#���±�l�'�U�'�c�Î�)�D���;
S�½�¬�|�g�U�Y���‘

�Ô���­�ª�‹�à�ê�Î�"� ���È�•���Ž�•�}
C���¼�B����
 �U�c

�2���>���!�ì�w���Î�����ã�2	r�U�Þ
¡�¾�ª�4�z�æ�Ï	F�Ì��

�Ï�:�Ì���Ï�Î���¢�•�9�U��
Q�–���Ï�c�–���F�z�l�'
 �U�õ

�Ï�B�i���æ�Ï	F�Ì���Ï�:�Ì���Ï�Î��
��9�U��
Q�–���Ï�c�–��

�ª�‹�à�ê�:�ì�Ì
¡�¾�^�±���¶�ž
C�•�l�' �Þ�ß���±�Î
 �U��

�•�¡�U�ö
±�¯�U���4���ã
Q�/�U����
u�Þ�Ø�Î	F�Ì�/�˜�U��

�Î�ö�Þ
 �•�¡�U����
 �•�¡�U�)�D�L�Ø�ù���ª�Ï�œ�š�ž�‘�Þ
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�F
ê��
 �•�¡�U���œ�š���ž�‘�Þ�F
ê����
 �•�¡�U��  

 

�&�� �8���#���±�l�'�U �!
�Q�³ �� �Ì�w �� �ô�� ��

�2	r�U  8 

�>	r�U  2 

 

���ß��
 �U  

�!	r�U  2 

��
 �U  8 

���•�¡�U  8 

 

�ß���±�Z�U  

��
±�¯�U  8 

��
 �•�¡�U  7 


 �•�¡
Q�/�U  8 

 

���ã
Q�/�U  


Q�/
±�¯�U  3 

 

�U�ž�¶�Î�Q�6���±�w����
 �U��
 �U���•�¡�U��
±�¯�U��

�U�ë�ž�¶�'�6���±�w���l�'�U (kàmàvacara-citta)���’�'�U

(råpàvacara-citta) �� 
Q�’�' �U (aråpàvacara-citta)�� �•�u�!�U

(lokuttara-citta)���#���±�l�'�U�
����
u�Þ�ã��
±�¯�U��� 

�[�”�à	ï�U�Ï�ü�<�à
Q�±�œ�š�Ö���³���Î�ö�Þ�U�L�Ï�'�Ç�4

�_
ñ�à�ÿ���ž�}�œ�š�Ö�Þ���ñ�•�����ª�‹�Ø�Î�à���Ï
Q�ª�¤

�Þ�ò�H���•�Y�à
S�Þ�U�L�Ï�l�'�U��  
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第十二講 色界心 

一、色界心的定義��

�$�í�½�'�Ç�þ
ù
ø�l�'�Þ�U��  

�µ���Ï�’�'�U (råpàvacara-citta)�� råpa �Ï�’���’�±�Þ�’��

avacara �Ï�'�� citta �Ï�U���’�'�U�’ �Á�Ø�7�6�ÿ
œ�z�7�U�ó

�z�’�'�Þ�U��  

�à �û �' �ž �} �6 �� �ì �' �� �l �' (kàmàvacara) �� �’ �'

(råpàvacara)�ö
Q�’�' (aråpàvacara)���l�'�Ï�'�Ç�Y�
�Þ�:�Î

�u�!���l�'�¿�à�ž�6���#���w���3� �̄��ô
•��	¹�à���à�ö�G��

�v���•�ï� �Â�2�K���1�w���Î�����3� �̄�
•��	¹�à�Í���Ë�·��

�v�•�ï� �Â�2�K�X���±�Ë�½���à���G�ó�z�l�'
 �·���:�±�¿

�à�à�ÿ�4�l�' (kàmàvacara bhåmi)���•�Ç�C
ñ�à
S�Þ�U�È�Ï

�l�'�U��  

�v�c�à�K���Þ�’�'�ª�¤�ƒ�8�à�Ö�’�'�G���È�X���’�'�Z

�G�à (brahma)���•�Ç�Þ�à�E�'�Í���’�'���l�'�Þ�’�±�Ï �Ö��

�Þ���ƒ�’�'�Þ�’�±�K�Ï�‹�ß�Þ���È�¹�l�'�G�à�Þ�’�—�•�“

�*���­�Ã�Ö�’�'�Z�G�à	a�õ�9���•�l���.���J���à���3�q�C�/

(Janavasabha suttaü) �� �é �Ö���c�Ø�h
ñ
†�� �Z�G (Brahmà 

Sanaïkumàro)
£�•�ì���ì�G�¿�Þ�ø�»�����7�•�X�Ö�����—�Ô

�©���B�•�}�ç�½�Þ�Z�G�—�•�©�Þ�–���ì���ì�G�à
ß
Q�±�;
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�•���È�¹�}�l�'�G�Þ�Ö���—�–�©���õ�g�Î�•�l�'�G�à�@�•�


�•�Â�¹�� (D.18) 

���Ò�’�'�Z�G�à�Þ�’�—�Â�
�Â��	d�¹���‹�ß���­�*�ó�z

�’�±���8�à�’�'�Å�7�K���ª�¤���ª�¤�Ï�<�Å�Ò� �ƒ�¿�Ö�Þ��

�Z�G�à�C
ñ�à
S�ª�¤�U���l�'�c���õ�ž�} �<�Å�Ò� �ƒ�à
S�:

�±�U���¼�B�ª�Ò�ð�<�Å
Þ�¦�â�•	?�ƒ�K���ª�¤���4���â�ª�¤

	a���Y�à
S�Þ�U�È�ó�z�’�'
 �U��  

�’�'
 �U�ž���ò�H�ö�c�/�P�ð�Y�œ�š���

R���4�l�'�3


±�c�à�ö�G�à���c�ž
��K���ª�¤���3�¯�¿�à��
•�ö	¹�à�L��


��K���ª�¤���/���ª�c�ì�/
•�à�ð��
��K���ª�¤���
�Ø�Î�à

�K���ª�¤�­�w�ï�º�Œ�Ü�ã��
\�µ���•�Þ�í�Ø�à
ß
����Î�Y�x

�ƒ�8�à�Ö���Î�Y�K�ª�¤�9�U�Þ�Z�G�'��
„�B�°�c
��ç�K���Ð

�±�ª���ƒ�w���U�í�Ø�à�8�à�Ö�Ð�±�ª�G���B�i�2�º�i�ª�¤�Œ

�Ü�ã	a�L��
\�µ���j�¢�È
��8�à�Ö�Ð�±�ª�Þ�Ã�•�G��  

�’�'�U�¶
 �U���•�¡�U�ö
±�¯�U�6���ì�w�����c���#

�U���Î���� �’�'
 �U�¶�#�Ì�ª�¤�ƒ�6���#�Ì���à���G�à���Z

�G�à�â�ª	a�à
S���U�È�Ï�6�’�'
 �U�7��  

�
�à�U�G�à�8�à�Ö�Z�G�'	a���Î
•�à�U�È�Ï�’�'�•�¡

�U���/���:�Ï�ä�Ò�ë�ª�¤�Þ
 �½�Y
ò�½�Þ�•�¡���¹�•�8�à��

�{�•���
�•��	d�¹���>�����/�û�Â���Þ�Z�G�à��  

�¢���D� �[�”�P�ð�4�à�û
��!�â�ª	a�à
S���U�ó�z
±

�¯�U���’�½�P�ð���ò�H�ö�c�/�P�ð�â�ª�Þ�Q�³���"���ò�H��

�c�/�P�ð�â�ª	a�à
S�Þ�Ï
 �U���ƒ�¢����� �[�”�P�ð�â�ª	a
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�à
S�Þ�ª�Ï
±�¯�U���/��� �[�”�P�ð���]�½�’�‘���]�½�Þ��

�£
��1�m�8�à�Þ�í�×���Y�}���»���/�â�ª�ƒ�D  �½�ö�8�à�Ö

�’�'�G��  

 

�ß���B�£�K���’�'�ª�¤ ��

�� �&�ƒ�Í���’�'�ª�¤�ø�	�/���:�w�ª�¤�Å�7�<�Å
Þ�¦


Ä�z�’�±�¯�à�Þ�Ä�G�ƒ�K�����Ç�ó�z�’�'��  

�ª�¤���P�À�, jhàna �Þ�°�Ì���Z�[�Ï dhyàna���.�{�•�½

�¢�/�:�ù�‹�Ö��  

1. ârammaõ'åpanijjhànato jhànaü. 

�! �6
Þ�¦�Y�a�Ç���ª�¤���7 ��

àramma �Ï�Y�a���F
ê�� upanijjhàna �Ï�¦
Û��
Þ�¦��
Þ

�¦�Y�a���Í�� jhàna��  

2. Paccanãkajhàpanato jhànaü. 

�! �6�u�½�ò�F�±�Ç���ª�¤���7 �)�W�n�/�8�6�*�!

paccanãka �Ï�ò�F���È�ª�¤�Þ�ò�F�±���ö�ª�¤�ò�F�Þ�Ï

�6�#���7���l�2 (kàmacchanda)���>�® (vyàpàda)���ƒ�U�Â	Í

(thãna-middha) �� �+ �Ý 
` 	D (uddhacca-kukkucca) �D �·

(vicikicchà)���6���7�È�j�#���ª�‹�Í�c�#���Þ�Î�����Ø���U

�¶
Q�±�À������
�
Þ�¦�ë�þ���/���:�±��
��j�#
È�ˆ� �ç��


È�ˆ
��Ê���Ç�Í���6���7���ë�ä�z�:�±�í�×���U�Þ�À����
Þ

�¦�F�ò���Ç�Í���6�ò�F�±�7 ���� paccanãka�� jhàpana �Ï�u��
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�Î
œ
ß���Q�Ï jhàpeti���}�u�½�ò�F�±���Ç�Í�� jhàna��  

�/�i���ª�¤�c�Ì�Ì�•�¥���Ø��
Þ�¦�Y�a���ß���u�½�ò�F

�±���B�•���<�Å
Þ�¦�Y�a�K ���ž
��K���ª�¤���B�•���•
u�#

�����õ���ž
��K���ª�¤���Ø�Ì�¶�”���±�½�‹�Ö���©�³�Ø�Ì�¶

�5
u�±�½�‹�Ö���:�Ì�Ì�L�‹�Ö���•�@��  

�B�•�•�K���’�'�ª�¤��
„�B�<�Å
Þ�¦�U�G�U�Î�•�•�c�±

�L
Q�±�¿�X�Þ��
±�c
Þ�¦
Ä�z�’�±�Y�¯�à�Þ�Ä�G��
��K����

�}�Ò�ë�â�•	?�G (ànàpànassati)���¼�����:�Ì�ª�Ò�½�
�7�<

�Å
Þ�¦�ò�Û�Î�—���
�ò�Û�•�X�ª�9�¢���ä
Þ�¦�ª�9�ƒ�K���ª

�¤���ª�9�Ï�Ä�G�±�ƒ�'�•�c�±���/�i��
Þ�¦�ò�Û	a�����U�•

�¦�•�ò�Û�Þ�E�Ø���ß�ã���ù
œ���·���r
 �̂��/���:�±�ó�z�3��

�j���k���²�±�'���õ���U�•�¦�•�é�r�Þ�È�Ç���ƒ�ª�U�¦�•�ò

�Û�Î�—���ò�Û�Þ�Î�—�È �Ï�Ä�G�±���5
R�ò�Û�ó�z�'�Ç�—�œ�†

�²�'�u�•�–�Þ�J�6���­�R���U�•�¦�•�²���B�•�¦�•�²��
ß�»

�¦�•�Ö�¹�Þ�/
œ���¤�¶�X�Þ�Ò�±�'	.�¾���ƒ�'�Ò�â�•	?�G��

�"	a���õ���‹�/�U�8�â�Ö�ò�Û�†�•�Í�E�•�c�±�U�¦�•�Î�à

�Ý���/�i���.�{�•�½�¢�/�?�1���U�¦�•�â�•	?�Þ�‹�Q�9����

�9���‹�Q�9�’�Á�Ø�9���E�3
 �̂��:�±�ó�z�3�'�Þ	ª�9���ù
œ��

�F
•�ó�z�j�'���½���·�ó�z�k�'���/
œ���Z�º�ó�z�²�'���'

�Ç���U�•
Þ�¦�:�±�‹�Q�9�����9�È�6
Q
ñ���t��
Q�'�7���õ

���U�¦�•���U�/�ò�Û�
�X�Ø�Î�K�œ���ª�Ï
Þ�¦�:�Î�Ä�G���


�U�•
Þ�¦	a���ò�Û�»�•���”�½�”�ß���
�U�@
Þ�¦��� �ç�é�?

	a���»
t�©�ò �Û�•�X�
���i	a�Í���6�ä�9�7 (uggaha nimitta)��
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�
�U�º���3
Þ�¦�ä�9���¹�»�”�½�”�•�*���”�½�”	d�¹���i	a

�Í���6�¬�9�7 (pañibhàga nimitta)���/�U�8�â�¬�9���È�ž�K��

�â�•	?�G�Þ�ª�¤��  


Þ�¦�ò�Û	a���ò�Û�Ï�Ä�G���
�ò�Û�•�X�ª�9���ª�9�õ�Ï

�Ä�G���/���ª�9�ä�U�•�ƒ�à��
±�c
Þ�¦�:�Ì�Ä�G�±��
��K��

�ª�¤��
„�B�Ø�» �Ê
Þ�¦�ò�Û���Ø�» �Ê�Í�U�G���K
Q�±�K���ª

�¤�����&�ƒ�Ò�â�•	?�G
��K���ª�¤���ƒ�Ò�±�'	.�¾
Q�±�K��

�ª�¤�ø�	�/���Ò�±�'�Y�ä�Þ�F
ê�Ï�‹�Q�±���•�c�±�����Y�}

�ª
��¿�Ö�l�'���–� ��  

�ë�B�Ò���•���<�Å
Þ�¦�‹�—�Þ�ì�� �ß�—�6�õ�ž�}�K���ª

�¤���/���—�œ�Þ�J�6���������—�h���½�å���p�����é�r������

�L�Ï�Ä�G�±��
Þ�¦ kesà�������� , lomà���—�h�� , nakhà���½

�å�� , dantà���p���� , taco���é�r�� , maüsaü���‡��
ˆ�Ä�G

�±�ž�}�K�����ª���/���—�œ�ó�z�’�±��
Þ�¦
Ä�z�—�œ�ì���ß

�Î�J�6�Y�¯�à�Þ�Ä�G���È�ž�}�K�����ª��  

�<�Å
Þ�¦�³�4�Þ�Ž�œ�½�Ò���•�õ�ž�}�K�����ª��  

�B�•�ä�Ø�7�¿�à���F
ê���(�•�Ç�ø�ë�Ž�‘���6�x�Ø�7�¿

�à�H�Ó�Ø�7���q���x�Ø�7�¿�à�H�Ó�ß	à�Þ
m�t���x�Ø�7�¿�à

�H�Ó�—�œ�Þ
m�t���x�Ø�7�¿�à�#���I�&�
�7�/���±
Q���U�Þ

�F
ê�Ï�Ø�7 �¿�à���Ø�7�c�����:�±�L�Ï�Ä�G�±���/�i�Ò�Ž�U

�ž�}�K�Ö�Ð�ì�ª���Ò�Ì�U���ˆ�U�"�ù�ž�}�K�Ö�Ð�ì�ª���Ò�:

�U�K�á�$�K���Ð�±�ª��  

�B�•�}�•�c�±���ë�þ���¼�B�Í�ð�’�±���6�˜�Œ�ª�•�Ö
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�3���j���k���²
ˆ�•�c�±	a���K�_�c�Y�Ü�Þ�à���w�à�����à


ˆ�:�±�Ä�G���ë�¼�B�Í�ð�U�G���Ø	a�Í�ð
 �U���Ø	a�Í�ð��


 �U���õ��
�
É�K���ª�¤�����&�ƒ�ø�	�/���U�Â�#�?�3�à

�Ý���B�•
Þ�¦�#�?�à�Ý�Þ�F
ê���U
ß��
��º���3
Þ�¦���/��

�ë�þ��
ƒ�3�•�<��
X�B�;
¾�Ø
x
Z���¯�½�¯�•���À���õ�»
`

��
¾�¹���B�i��
Þ�¦�Þ�F
ê�Ø�á�4�•�<���U�õ
ß
Q�±�º��
Þ

�¦���Y�}�2
Þ�¦���9�õ
Q�±�K���ª�¤��  

�/�� �’�'�ª�¤�Å�7�<�Å
Þ�¦
Ä�z�’�±�¯�à�Þ�Ä�G�ƒ�K

�����Y�}�:�±� �ç�õ�ó�z�’�'��  

 

�ì�����ª�Þ�#�ª�Z ��

�’�'
 �U�c�#�Ì���:�#�Ì�Ï�<�Å
Þ�¦	ª� �Þ�ë�þ�ƒ�à
S

�Þ�����&�ƒ�Ï�#�Ì�ø�	�4�C�?�±�†�<
ñ�é�Ö�±�Ì�ª�¤����

�ª���Ð�ß�ª���Ð�ì�ª�ö�Ð�±�ª�����Å���¢���õ�C
ñ�é�Ö�c�ì

�Ì� ���6�c�µ�c�¨� �7 (savitakkasavicàro samàdhi)���6
Q�µ


±�¨� �7 (avitakkavicàramatto samàdhi) �ö�6
Q�µ
Q�¨� �7

(avitakka-avicàro samàdhi)���Î�����6�c�µ�c�¨� �7�ó�z���ª��

�ƒ�6
Q�µ
Q�¨� �7�’�Á�C �?�±�Ð�ß�ª�}�ï�Þ�Y�c�ª�¤�����Þ

���÷�’�6
Q�µ
±�¨� �7���/�i��� �ó�¿�Ý�/�’�'�ª�¤�6���#

�Ì��  
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�&�� �9���ª�¤�Þ�6�w �!
�� �ì�Ì�ª�¤ �� �C�?�±�ª�¤ �� �¢�?�#�ª�¤ ��

1 �c�µ�c�¨�  ���ª  ���ª  

2 
Q�µ
±�¨�  �Ð�ß�ª  

3 
�Ð�ß�ª  

�Ð�ì�ª  

4 �Ð�ì�ª  �Ð�±�ª  

5 

 


Q�µ
Q�¨�  

�Ð�±�ª  �Ð�#�ª  

 

�#�Ì�’�'
 �U�Ï��  

1. �µ���¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì���ª
 �U��  

2. �¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ß�ª
 �U��  

3. �ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª
 �U��  

4. �����Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª
 �U��  

5. �:���Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª
 �U��  

�µ��� �̈�� �̂������Ø �)�Q�#�Ì�U�Y�Í���ª�Z���6�Ì�7�Ï

�¡��
¾�Ø
S���ñ�•�������ª
 �U�Å� �¡��
¾�:�#�ª�Z���/�i

�Í���6�µ���¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì���ª
 �U�7�� (vitakka- 

vicàra-pãti-sukh'ekaggatà-sahitaü pañhamajjhàna- 

kusalacittaü) 

 

���ª�Þ�#�ª�Z�Ï��  

�Ø���µ (vitakka)���� �/�U�8�â�¬�9 (pañibhàga nimitta)��

�µ�õ�c�¥�ï���¥�‚���M���'�Ç�À	a�¥�‚
¯�ß���‘�í�/�¨
ˆ��



阿毗達摩講要(�� ) 

56 

�L�Ï�µ�U�Y�4
S�y�‹�¯�á��
R�ƒ�4�ª�¤�U�����µ�Ï�½�/�U�8

�â�¬�9�Þ�U�Y���Ò�B
¼�s�Þ�Ð�+�c
��ç
ò�E �Ô���â�1	����"

�ù�3���µ�U�Y�õ
�
ß�U�8�â�Ö�ë�þ���F�z�Ò�ª� �½�2���6�µ�7

�Þ	ª�¾�¯�á�Ï�F�¼�ƒ�U�Â	Í����  

 

�ß���¨ (vicàra)���� �¹�U�¶���2�º�z�¬�9���/�U�8�â�¬

�9���¢���U�¶��
Þ�¦�z�ë�þ���4�ª�¤�����6�¨�7�Þ	ª�¾�¯�á

�Ï�F�¼�·����  

�6�µ�7�ö�6�¨�7�Þ
¡�¾�Ï���µ�Ï�„�U�8�â�ë�þ���¨�Ï�¶

���ï�º�ë�þ���.�{�•�½�¢�/�á�À�Î�g�”�½�‹�Ö���
�Ø
x�g�ä

�o
S�³	a���¹���n�Ø�n
��û��
R�¢�4�é���±
¡���n
��û�Þ	a

�Ï�B�"�6�µ�7���4�é���±
¡�Þ	a�Ï�B�"�6�¨�7���ë
X�B�l�×��

�
�×
��à�]�Ö�×	a��
t�•�6�
�7�Þ�Ï�)���×
��l�Ö�×�B�"

�6�µ�7���ö�°
^�)�B�"�6�¨�7���ë�B�Ø �ª���{���•�(���g�Þ

	a�Ï�B�"�6�µ�7���
�¹�Ö�¿���g�¢�4�ï�¬�9�J�B�"�6�¨�7��  

 

�ì���ˆ (pãti)���� �ˆ�L�¬�9�� pãti �Ú�z
œ
ß pãõayati���Ï

�¹�ˆ	F�Þ�•�¥���4�:�†�Ï�½�ˆ�L�F
ê���F�Y�a�c�¸�·��  

�.�{�•�½�¢�/�/�6�ˆ�7�6���#�Î���"�¸�h��  

���ˆ (khuddikàpãti)���� 
�
É�°�à�—�h�¨�ò���È�Ø�Î�à
|

�¸�Þ	a�Ï�—�h�¨�ò��  

�E�¤�ˆ (khaõikàpãti)���� �B�"
o�ê�Ø
 �Þ�ˆ	F��  

�¶
S�ˆ (okkantikàpãti)���� �B	”	Ž�n�Ç	”�N�Ø�ù���Ø
q�Ø
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q�Þ�L�ˆ��  

�è���ˆ (ubbegàpãti)���� �
�Ø�Î�à�•
|�¸	a�ž�}�¹�—�œ

�¯
S�½��  

�Æ�•�ˆ (pharaõàpãti)���� 
X�B�ø�j�¦�•�K�Î���ý�Ø
 �Þ

�ˆ	F��  

�ª�¤�U���Þ�ˆ�ª�Z�Ï�½�6�Æ�•�ˆ�7���/���ª�Ò�ð�F�ª�¤

�Þ�œ�š�Ï�ˆ�Æ�•���—���Ò�B�¢���4�.�R���•�C�/���g�”�2��

�¶�@�
�Ø�Î�"�Z�Þ�þ	›	0�4�Z�4�†�é�Þ�þ	›	ð�¢�����]�M�j

�ä	R���¹�:�Î�Z	›�§�0�³�0���j�£�E��	“�E���Æ�•���…���w

���•�í���"�ù�3���
�Ø�Î�à�K�����ª�Þ	a�Ï��
��œ�š�Ö�ˆ�@

�
�Æ�•���—�O�Ø�Î�ß�j�Ø�ù���:�Ì�ˆ�Í���Æ�•� �̂��È�ˆ�Æ�•

�Þ�K�Î�—�U�� (D.2) 

 

�±���� (sukha)���� �œ�š�¬�9�Þ�#���•�æ���:�†�Þ���4

�U�Y�†�ó�z�æ�U�Y (vedanà)���È���æ�U	F �æ��  

�'�Ç�H�¬�þ�Ö�c�ì�Ì�æ���t�æ�����æ�����t�����æ���õ

�þ �Ö �# �Ì �æ �� �t �æ (dukkha vedanà) �� �Î �æ (domanassa 

vedanà)�����æ (sukha vedanà)��	F�æ (somanassa vedanà)�ö�:

�æ(upekkhà vedanà)���ª�Z�Þ�æ�Ï�ù�Ì�æ�ø�	�4�ì�Ì�æ�
��

�Ï���æ���4�#�Ì�æ�
���Ï	F�æ���:�†�Þ�æ�Ï�½�U�æ���ƒ���Ï

�—�æ���
�'�Ç�Þ�—�J�œ�š�Ö
 �•�¡	a���à
S�Þ�æ�Ï���æ���ó

�z�—�æ���­�Ï�:�†�Þ���æ�Ï�½�U�Þ���æ��  

�5
R�ˆ�ö���C
ñ�¡��
¾�à
S���­�Ï�¹�Ç�Þ�¯�á�Ï���"
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�Þ���4�#�Ã�
�����ˆ�ó�z�–�Ã���ƒ���ó �z�æ�Ã���ˆ�ó�z�1�Ô

�U�Y���Ø�����æ�K�ó�z�Æ�Ø�7�U�Þ�U�Y��  

�ˆ�������!�Þ�o�<�•
Ü�7���­�Ï�ë�c�Y���"���4�l�'�U

�†���ª�‹�c�ˆ�Å� �c�����ª�‹�c���Å� �c� �̂��­�4�’�'�U����

�ˆ�����ž�}�6�Ó���/���ˆ�µ�Ö�����@�ß��  

�.�{�•�½�¢�/�:�ù�g�”�ˆ�����Þ�o�<���Ø�Î�à�4�R�•��

���I
ý	 �̃�	§�_�
�é���­�j�R�…���Þ���N
R
t�©�H�¬�c�Ø�o

�å�÷���¤	a�•�Þ�U�•�Ö�•�¸�,���A�#
ÿ�(�å�÷���4�å�÷���½

���3�…�j���½���3�þ	›��
R�¢�Á�4�X�y�í�Â�Ç���³�æ
¾�å�÷

�ö�j�Þ�#�����;�Ö�å�÷	a�Þ�¸�,�g�”� �̂��³�æ�j�ö�X�y	a�Þ

�Ú	F�g�”����  

 

�#���Ø�)�Q (ekaggatà)���� �U
Þ�¦�¬�9 �� eka �Ï�6�Ø�7��

agga �Ï�Ø�G�� tà �Ï�Ð�W�� ekaggatà �Ï�U�
�z
Þ�¦�Ø�Î�Y�a�Þ

�Ð�W���Y�Ü�6� �7 (samàdhi)���¶�Ï�Ø�)�Q�U�Y���Ø�)�Q�ž�}

�É���l�2���¯�á�Ï�æ
Ü�3
Þ�¦�ë�þ���:�Ï�ª�¤�Þ	ª�È���Ø�7

�U���L�c�Ø�)�Q�U�Y���¹�Ï�Û�Æ�Ø�7�U�U�Y���È���æ���•��

�¥���Ø�)�Q���)�û	r���¯�•�����Ø��  

�l�'�U���Þ�Ø�)�Q�Ï�•	4�Þ���/���l�'�U�º��
Þ�¦�Ø�Î

�Y�a�u�:�ª
��ï�º�Û�Î�U�J�E�¤��	a�!�Â
z���‹�º��
Þ�¦�ë

�þ���ª
��¶���à
S�Î�•�Þ�U�®���­�Ï���ª�¤�U���Þ�Ø�)�Q�Ï

�•
û�Þ���/���4�Y�c�Þ�ª�¤�U�����Ø�)�Q�ª�Ï
Þ�¦�Ø�Î�Y

�a���ƒ�w�ª�¤�U�ž�}�º���à
S 
Q�ô�h�����Í���I�d�?�–���:
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�±�4�}�¢�þ�U�®�Þ	a�Ï���»�Ž�ß�þ�‹��  

�:�#�ª�Z�Î�A�L�Ï�)�±�ö�Y�a���¬�9���Þ�o�<���µ�Ï�U

�8�â�¬�9���¨�Ï�U�º���3�2�º�4�¬�9�ï���ˆ�Ï�U�ˆ�L�¬�9��

���Ï�U�œ�š�¬�9�Þ�#�����Ø�)�Q�Ï�U
Þ�¦�¬�9��  

�Y�}���6�ª�Z�7�ª�Ï�)�±�F�¬�9�Þ�¯�á�ƒ���

ß�½��	�

�c�_�»�K���ª�¤�Þ	a�Ï��
C�•�:�#�Ì�¯�á�Ï�•�c�R�Ä�Þ���/

���‹�A� �‹���Ï�Î	Ì�Þ�K���ª�¤���Å�7�ä�Ö�ª�Z���Î�K�>�‹

���K���ª�¤�L�X�†�X�n���B�•
�
É�4�6�c�6�7�
�ä�Ö�:�#�ª

�Z���°�¶�»�c�œ�š���ž�}�/�¹�Ç�á�—�•�½��  

�# �ª �Z �P�À �, �¨ 
‡ pa¤ca jhànaïga �� jhànaïga �Ï �ä

jhàna+aïga �y�X �� jhàna �Ï�ª�¤�� aïga �Ï�X�
���Ò�B�#	r�X

�½�ö�X�à�y�X�Þ�6�X�7���"�ù�3���Y�Ü�Þ�6�ª�Z�7�Ï�½�ª�¤

�Þ�á�X�J�6���K�œ�Í���6���ª�7���Î�¾�6���½�¨
‡�µ���¨��

�ˆ�������Ø�)�Q���¹�Ç�L�Ï�U�Y���v�‹���ß�6�����ª�Ï 1

�U + 33 �U�Y���:�±	»�ž�}�¢���Ž�2���ä�z�:�#�ª�Z�K�œ�Í

���6���ª�7���Y�}�"	a�Í�c�:�#�ª�Z�Þ�U�Í���6���ª
 �U�7��  

 

�±���#�‹�4 ��

�
�Ø�Î�à�c
��ç�ä�Ö�#�ª�Z���¢�����Å�7�¶���Ò�ë�#�‹

�4 (pa¤cavasã)���#�‹�4�F�Ò�ë�O�Ø�Ì�ª�¤�L�Ï�Å�7�Þ���#�‹

�4�6�¾�Ï��  

1. �¼�(�‹�4 (àvajjanavasã)���� 
�
É�4�•� ���¢�¼�(�z
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�ª�Z��  

2. �â� �‹�4 (samàpajjanavasã) ���� 
� 
É�4���£	a�Ò�â

� ��  

3. �Y�•�‹�4 (adhiññhànavasã)���� 
�
É���‹���•�x�•� 

�:�ó��  

4. �•� �‹�4 (vuññhànavasã)���� 
�
É�4�ð� �Þ	a�!�•� ��  
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�
É�4�•� ���¢

�7�E�ª�Z��  
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�B�£�Z�ë�ª�¤�Þ�#�‹�4�ø�	�•�U�
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�ª�ì�Î��	a�7���í�Þ�:�Î�Y�•���¢��
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‡�â� �‹�4���ª�c�
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��&�ý�3
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ˆ
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�ä���#�ª�Z���¢�•� ���:	a�Ò�@�ö�•�Y�ð�(�Þ	a�!�Ø

�m���¼�B�•�Y�•�‹�ñ�Ö�#�G�×���
�•�•� 	a�Ò�@�Ï�#�G�×��

�:�¨
‡�6�Y�•�‹�4�7��  


±�c�Z�ë�Þ���ª�#�‹�4���¢�����Z�ë�Ð�ß�ª���c�Þ�Ð�ß

�ª�#�‹�4���¢�����Z�ë�Ð�ì�ª���Ð�±�ª���:�ù�ª�¤���»�&�ý��  

�:�Ï�Ò�ë�ª�¤�#�‹�4�Þ�^�±��  

 

�#���Ð�ß�ª�Œ�Ð�#�ª ��

�¢�?�±�¶�’�'
 �U�/�’�'�ª�¤�6���#�Ì���ƒ�C�?�±�Þ��

�6�ë
~�c���"���<
ñ�/�µ��� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì���ª
 �U

�Í�����ª��� �̂������Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª
 �U�Í���Ð�ß�ª������

�Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª
 �U�Í���Ð�ì�ª���:���Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª
 �U

�Í���Ð�±�ª���:�Ï�’�'�Þ�±�Ì�ª�¤��  

�/���c�±�ª�Ò�ð�4�:�ª�Z	a�Ï�A�Î�A�Î�:���g�B���:

�µ�����:� �̈��Y�}�X���#�ª���­�Ï�C�?�±�Þ�?�1�Ï�µ�ö�¨�Ø


S�:���4�3�x�ª�’�Þ�ª�Ò�?�/�A�¹�õ�Ï�B�i���/�i���'�Ç�À

	a�Y�þ�Þ�Ð�ß�ª
ˆ�z�¢�?�±�#�Ì�ª�¤���Þ�Ð�ì�ª��  

�
�ª�Ò�ð�c
��ç�K�����ª���¢���v�•�‹�¶���K���Ð�ß

�ª���U�
���/�ë�ä�c�6�ö�ä���ª�Þ�#�ª�Z���ä�Ö�ª�Z���¢��

���Z�ë���ª�Þ�#�‹�4��  

���&�ƒ�‹�ä�ª�Z�ø�	�c�±�ª�Ò�ð�4�ä�ª�Z	a�Ã�Ö�Ø�±


¯�ß���¶�à	ˆ�3�2���6�'�Ï�½�œ�š�0�U�À���Þ���©�4��
œ�'
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š !�7
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�ä�ª�Z���
�•�•�‹�ï�Ð�ß�ª�Þ	a�Ï���B�£�E�Å�•
u�ª �Z�ï�Ð

�ß�ª�ø�	�/���K���Ð�ß�ª���Ð�ì�ª
ˆ�@�ï�Ø�¸�Þ�ª�¤�Ï�<�Å
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u�Ö�Þ�ª�Z�ƒ�K���Þ��  

�'�Ç�©�4�¶�¢�?�±�½�þ�B�£�K���Ð�ß�ª���
�•�Z�ë�Þ��

�ª�Þ�#�‹�4���¢�������â���ª�W�Ø�Î��	a�������ª�•� ��

�¢���4�c�6���
�ä�#�ª�Z���ä�Ö�#�ª�Z���¢�7�¥ :�6�ä�z��

�ª�$���ò�F�Þ�#�����ƒ�w���c�Ö�Þ�µ�ª�Z���Y�}�Î�ª�Z	4 (�µ

�Ï�°�U�8�â�ª�9���Ï�Ø�Ì
œ�W
û�Þ�U�Y���Y�}�µ�Ö���¨�Ï�U

�2�º�4�¬�9�ï���9�F�µ�ß )���¹���B�Ð�ß�ª�¤�ƒ
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�z�Ï�•�Y�•�•
u�µ�ª�Z���â�Ð�ß�ª��
R�¢�<�Å
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ß
��K���c�¨���ˆ�������Ø�)�Q�Þ�Ð�ß�ª��  

�F�z�Ð�ì�ª�ö�Ð�±�ª�õ�Ï�Ø�ù ���L�Ï�<�Å�•
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�Z�ƒ�K���Þ���Ð�#�ª�<�Å�À�����ª�Z�ƒ�K�������4�:�#�Ì�ª
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�����µ�Ï�u�Ö�Þ���Ð�ß�Ö�Ï� �̈��Ð�ì�Ö�Ï� �̂��Ð�±�Ö�Ï
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��/�U�Ø�)�Q�L�:�+�Þ��  

�
�ª�Ò�ð�K���Ð�ß�ª���¢���U�
�Z�ë�Ð�ß�ª�Þ�#�‹�4��

�Z�ë	÷�"���¢���U�
���•�Ò�@�ï�Þ�ª�¤��  
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��ç���â�Ð�ß�ª���¶�U�
�Ò�ë�Ð�ì�ª���B�£�K�â�Ð�ì

�ª�ø�	���â���ª�����â�Ð�ß�ª�����â�Ð�ß�ª�Ø�Î��	a�•� ��

�¢�����ä� �̈�� �̂������Ø�)�Q�:�±�Î�ª�Z���z�Ï�•�7�E :�6�ä

�z�Ð�ß�ª�$���ò�F�Þ�µ���ƒ�w���c�Ö�Þ�¨�ª�Z���Y�}�ª�Z�õ
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�ƒ���/�U�8 �â�¬�9��
ß
��X�¶�Ð�ì�ª��  

�
�•�X�¶�Ð�ì�ª���¢���U�
�Z�ë�Ð�ì�ª�Þ�#�‹�4��
R�¢

���ï�Ð�±�ª���X�¶�Ð�±�ª�ö�Z�ë�#�‹�4���¢�����X�¶�Ð�#

�ª���:�Ï�Ž�•�3�þ�—�B�£
È�ˆ�#�Ì�’�'
 �U�Þ�^�±��  

 

�&�� �:���#�ª�¤���#�ª�Z�Þ�o�< �!
�� �ª�¤ �� �µ �� �¨ �� �ˆ �� �� �� �Ø�)�Q ��

1 ���ª  √ √ √ √ √ 

2 �Ð�ß�ª   √ √ √ √ 

3 �Ð�ì�ª    √ √ √ 

4 �Ð�±�ª     √ √ 

5 �Ð�#�ª     �:  √ 

 

�1���’�'�•�¡�U ��

�<�Å
Þ�¦	ª� �Þ��
Ä�z�’�±���X�Þ�Ä�G�Y�à
S�Þ� �U��

�Í���’�'
 �U���B�•�Ø�Î�>�c�ª�¤�Þ�à���G�à�U�ð�Z�G�à��

�ª�‹�• �4�Ü�ã	a���c
��ç���â�ª�¤���•�ž�}���‹���Þ�•�x�8

�à�Ö�‹���ˆ�L�Þ�Z�G�'���Î	a�•�ª�‹���â�Ù�Ø�Ì
��C�K���Þ

�ª�¤���4�Î�í�Ø�à�¶
��8�à�Ö�� �• �ª�¤�9�Ñ�Þ�Z�G�'��  

�B�•�•�4�Ü�ã	a���â���ª���í�Ø�à
ß
��8�à�Ö���ª�Z

�G���B�•���â�Ð�ß�ª�U�Ð�ì�ª���í�Ø�à
ß�8�à�Ö�Ð�ß�ª�Z

�G���B�•���â�Ð�±�ª���í�Ø�à
ß�8�à�Ö�Ð�ì�ª�Z�G���B�•��
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�â�Ð�#�ª���:�†�½�¢�?�±�Þ�Ð�#�ª���È�C�?�±�Þ�Ð�±�ª����

�•
ß�8�à�Ö�Ð�±�ª�Z�G��  

�
�•�8�à�Ö�’�'�Z�G�Þ	a�Ï���Î
•�à�U�ö�c�6�U�¶�Ï�•

�¡�U���’�'�•�¡�U�õ�c�#�Ì���6�¾���Y�K���Þ�ª�¤
 �U�Ø�Ø

�9�U��
 �U�Ï�D�½���U���•�¡�U�Ï�œ�š�½�Þ�• �¡���U���:�#

�Ì�’�'�•�¡�U�6�¾�Ï��  

1. �µ���¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì���ª�•�¡�U��  

2. �¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ß�ª�•�¡�U��  

3. �ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª�•�¡�U��  

4. �����Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª�•�¡�U��  

5. �:���Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª�•�¡�U��  

 

�:�#�Ì�•�¡�U���»
t�à�4�U�®�����
�à�U�Z�G�à�â�ª�Þ

	a�Ï���:�±�•�¡�U�Ï���»�à
S�Þ���¹�Ç�ª�»�à
S�z�’�'�Z�G

�à�Þ�Ó�U�®���È
•�à�U���c�6�U�ö�j�U���õ�È�Ï�2���c���8

�à�Ö�’�'�Z�G�Þ�U ���� 
•�à�U ���� �¶�Ï�’�'�•�¡�U���/���8

�à�Ö�Z�G�'�ó�z�•�¡���Ï�ä�z�ª�¤
 �½
ò�½�Þ�•�¡���Y�}
•

�à�U���Ï
 �U�ƒ�Ï�•�¡�U���"	a ���Ø�Î�Z�G�à�4�Ø�à�
���ª
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S�Î���Þ�Ø�Ì�•�¡�U���#�Ì�•�¡�U���ž
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S���8�à	a�9�U�Þ�•�¡�U���/��
•�à�U���C�Y� �•
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�)�Q�Ì���ª�•�¡�U ��
Q�¢���ª�G�Z�G�à�c�:�L�ü�1�†�œ���L

�Ï�:�Ø�Ì�U���Ð�ß�ª�G�Z�G�à�c�Ð�ß���Ð�ì�ª�Ì�Ì�•�¡�U��

�Ð�ì�ª�G�Z�G�à�Ï�Ð�±�ª�•�¡�U���Ð�±�ª�G�c�1�Ì�Z�G�à�Ï
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S�Þ�ª�Ï
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S�Þ�U���Ï�’�'
±�¯�U���¢���õ
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S�Þ�U�¶�Ï�’�'
±�¯�U��  
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±�¯�U�6�¾�Ï��  

1. �µ���¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì���ª
±�¯�U��  

2. �¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ß�ª
±�¯�U��  

3. �ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª
±�¯�U��  

4. �����Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª
±�¯�U��  

5. �:���Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª
±�¯�U��  

 

�ž�}�:�ù�½
¡�¾
 �U���•�¡�U��
±�¯�U��
 �U�Ï�Ø
 �ª

�Ò�ð�ž�}�œ�š�Ö�Þ�U���Ê�ž�}�4�l�'
t�à�� �õ�ž�}�4�’�'
t

�à���’�'�•�¡�U�ª�»
t�à�4�’�'���l�'�c���ö
Q�’�'�Z�G�à

�L���ž
��c�:�Ì�U���’�'
±�¯�U�ž�}
t�à�4�l�'���õ�ž�}
t

�à�4�’�'���­�Ï�ª�c�]
u�í�×�Þ�’�½�ð��
�
É�œ�š�Ö���Ø
 

�Þ�ò�H�ö�c�/�P�ð�K
Q�±�œ�š��  

 

�&�� �2�1���’�'���#�U �!
�� 
 �U �� �•�¡�U �� 
±�¯�U ��

1 �µ��� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì���ª�U  ≈ ≈ 

2 �¨���ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ß�ª�U  ≈ ≈ 

3 �ˆ�������Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª�U  ≈ ≈ 

4 �����Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª�U  ≈ ≈ 

5 �:���Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª�U  ≈ ≈ 
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第十三講 無色界心 

一、無色界心的定義��
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�/��
Q�’�'�Z�G�à�_�c�’�±���ª�c�æ���•���–���J�:�±�)�Ã��

�Y�}� �̈6
Q�’�7 (aråpa)���'�Ç�Y�
�Þ�u�!�Í���6�#�Ã�u�!�7��

�/���>�c�’���æ���• ���–���J�#�Ã��  

�•�‹�¿�Ö
Q�’� �Å�7���Ò�ë�Æ�½�
���¢���?�1�Þ���Ì�Æ

�½�
 (kasiõa)���Í�����Æ���3�Æ���j�Æ���k�Æ���²�Æ���&�Æ��

�@�Æ���S�Æ���è�Æ���
�•�Æ�ö�¨� 
Í�é�Æ���4�:���Æ�����H
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Q�’� ��

�Ð�Ø���B�£�K���é
Q�]�
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�•�‹�K���é
Q�]�
� �Þ�ª�Ò�ð�����‹�Ò�ë���Æ���¼�B�3

�Æ���•�ž�}��
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Q�ª�¤�ð

�Þ�^�±���©�Ø�Ì�Ï�c�ª�¤�ð�Þ�^�±��  

ᴇⱨ҃ Ҳ ᶄἌ ҂ Ỵάệņџᴑ̖

Ẕ ӡỴ҂☼ŀ ҂☼Д ЏḖŀᴿҲϛϝ͗ЏŀᴿҲ

Ł ầ ỴṬ łϐ⅍ ᶄ ҂☼ŀӾ ₁Ŵ҂ŵŀԝ

᷄ΩŅ᷄Ω͛῎ѿᶶӚ͌Ỵ ӫŀᶖҷ҂ ̠ Н

Ŝᶜґ̠Ϝ ṚŝỴἰ Ł ̝ Ł ̪ Ł Ѐ Ņ

Ѐ Ϝḳ͛ ŀ̓Ḿ а г ᶄ ᵨϜᶝỴќϬ ᵭꞋ

͔Ṭ⅍ᶶỴᶄ ҂☼ŀ҂ỴΩ ҂Ϝ ҃ϐỴ ἽŀҸ

ϐ͗ ϬӾ ҂Ỵ ӡŁ Ł ᴤ ŀϹ  ҂Ỵ Ṛ

Ӿ Ŵ҂Ł҂Ł҂ŊŊŵŀṨἌаΝԏ Ŵpañhavã, pañhavã, 

pañhavã���� �7 �½�¯�•��  

гẍᶮΣ̖ỷ Ẽ Ŵ҃҂ŵ̭ ŀ Ỵ҂Ω

Łќ ł ҂Ỵ Ω Ḑ͛ ŀ̓́Ѣᴏ҂Ỵ Ω ̀ŀ

̀ᶶ ̖ͽ ŀ ⱲϷ kasiõa�� kasiõa �Þ�•�¥�Ï�Æ�Ø�7
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�
���:	a�•
ß
t�©�K�Î�u�!�L�Ï�Ø�o�3���•�/�U�8�â�Ö�6�3�7

�Þ�Æ�9�������ƒ�K�����ª���
�•�K�����ª���¢���m�ä�ª�Z��


R�¢���h�Ð�K���Ð�ß�ª���Ð�ì�ª���Ð�±�ª���­�Z�ë�¹�Ç�Þ�#

�‹�4��  

▄ ӡḳἌŀ ῑ ӡệỴ ņŴгẍҲ̜ӡ

ệŀ͔ Ϝ Ώϟ ŁΏϟ̣ Ł ỡŁỡ Łỡ

ŅҲ̜ӡệŀ͔ ᷆ Łξ Ł Łἓ Ł

Łᵧ͂ ̺ ╗ŀӼ҃ ӡ₫͘ὺᴿҲ ̖ͽ

łŵ 

₁̜ ӡệŀ ⱶἌџⱶ ҂ ӛ Ѐ ŀϜḳ῎ῑ

ᶄỴ :ŴҸ Ѐ  ϋᴇṬ Ỵӡệ₁Ṭ ŀ

υ ἵ Ỵ ̪ ŀЈ͗ґἅ ᶄ łŵẍ ϐ

Ẅ ▄ ̖ͽӡệӒ ӡḳ͛Σŀ ἅ ḳϟ

ӥŁӾ ŁԚ̥ł 

ґӲ ҂ Ѐ ᶶ ӡḳḋŇгẍ҂ ἰ Ł̝

Ł̪ ŁЀ ỴṬ   ̖ͽ Ỵ҂ŀẍ ϐӾ ҂

͘Ỵἅ ŀСґᴇⱨ⅍ᶶи  ̖ ŀӼґảύ ⅍ŀ

и ̭ ҲΈ҉ζΘłѱ ҂ŀҸ ϐӾ ҂ Ω Ỵ

ἅ ŀᶍᴏἅ ̀ŀ ̀ᶶ ῎҂ Ω͗ᵭ̜ŀ

̫Ỵ ִיᶝ҂ ṬӺҲỴᶄ̖ νἅ ŀ ᶑἅ ͍ ᴿҲ

҂ŁᴿҲӡệỴ Ṛŀ ̫ỴϹ  Ỵ ἅłϐӾ Ŵ

Ỵ ἅŁ Ỵ ἅŊŊŵṨἌŴ ἅ Ł ἅ

ŊŊŵŀґ Ῡ Ẽ Ỵ ἅ̖Ⱳ͆ ŁᶬⱲ͆ Ł
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�ì�Î��	a���±�Î��	a�Ü�Œ�@�ó���•
ß
��X�¶�é
Q�]�
� ���:

�†�Þ�6�é�7�Ï�6
Í�é�7���6
Q�]�7�Ï�_�c�]�k���
�ª�Ò�ð�K

�� �é 
Q�] �
 � �Þ 	a�Ï �� �• �à
S �Þ �U�¶ �Ï �é
Q�] �
 
  �U

(àkàsàna¤càyatana-kusalacittaü)��  

ґả ⱶἌ ▄ ᴠ Ỵ ӡḳŀϐ ₁

ḳӒԚ̥ł 

 

�Ð�ß���B�£�K���J
Q�]�
�  

�•�‹�K�� �J
Q�]�
� �Þ�ª�Ò�ð�����h�Ð���â�3�Æ�Þ�±�Ì

�ª�¤�ö�é
Q�]�
� �����é
Q�]�
� �•� ���¢�B�i�7�E :Ŵг

ẍἅ ḳ ἵ Ỵ Ѐ ŀЈ͗ґ ḳᶄ

Ł łŵẍ  ḳϟӥŁԚ̥łϐ͗ѢẼ

Ỵ ἅŀ ₁ Ẽἅ ḳỴ ΣŀӾ Ŵ Ł

ŊŊŵṨἌŴ Ỵ Ł Ỵ ŊŊŵŀґҸҧ

ḳłϐṬ ẼỴἅ ḳΣ  Ҹ Ỵ ŗŗΣ

ŀгẍҸΣ ̖ͽ ŀṬϋ ₁Ŵ ḳŵł

ⱶἌ ̠ ḳỴ ⱳŀṬЯ ỴΣ ₁Ŵ

Σŵ(vi¤¤àõa¤càyatana-kusalacittaü)��  

ḳ͛῎ŀ Ҳᴠ Ỵḳŀᶄ   ṬҲ

ḳł 

 

�Ð�ì���B�£�K��
Q�Y�c�
�  

�ª�Ò�ð�¶�h���â�Æ�½�
�Þ���ª���Ð�ß�ª���Ð�ì�ª���Ð�±
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�ª�������â�é
Q�]�
� ���J
Q�]�
� �����J
Q�]�
� �•� ��

�¢���•�7�¥�J
Q�]�
� �Þ�Å�� :Ŵгẍ ḳ ἵ

Ỵἅ ḳŀЈ͗ґ ṬҲ ḳᶄ Ł łŵẍ 

ϐ Ӓ Ẽἅ ḳΣỴŴᴿҲ(natthi)���_�c�����7���6�é


Q(su¤¤aü)���é
Q�����7�U�6�H�Ó (vivittaü)���H�Ó�����7��

���ƒ�X�¶
Q�Y�c�
� ��  

̠ἅ ḳỴ ⱳŀϹ  Ẽ Ỵ ἅŅ̠

ḳỴ ⱳŀ Ẽ ἅỴΣ Ņ̠ ṬҲ ḳỴ

ⱳŀΒӒӾ Σ Ỵ͗Ҕ҃ŀṬϋϷ Ŵ ṬҲ ḳŵł

ϐ ̠ ṬҲ ḳỴ ⱳŀЯ ỴΣ ₁Ŵ ṬҲ

Σŵ(àkinca¤¤àyatana-kusalacittaü)��  

ϐ ̜ ṬҲ ḳ͛῎ŀ Ҳᴠ ỴḳŀϷ Ὁ

ὉὉ ḳ(nevasa¤¤à-nasa¤¤àyatana)��  

 

�Ð�±���B�£�K���'�•�'�'�•�
�  

�ª�Ò�ð�¶�h���â���ª���Ð�ß�ª���Ð�ì�ª���Ð�±�ª���é
Q

�]�
� ���J
Q�]�
� ��
Q�Y�c�
� ����
Q�Y�c�
� �•� ���¢��

�•�7�¥
Q�Y�c�
� �Þ�Å�����}�D�à
S�F�'�•�'�'�• �
� �Þ��

�P���•�¼�ƒ
Þ�¦
Q�Y�c�
� �Þ� �U�6�:�•
Ú�����:�•	…�| �7

(Etam santaü, etam paõãtaü)���•�<�Å
Þ�¦
Q�Y�c�
� �U�Þ�‹

�û��
Ú����	…�|���Y�K�â�Þ� �È�Ï�6�'�•�'�'�•�
� �7��  

₁ͤ ₁ŴὉ ὉὉ ŵḋŇѾ₁Ҹ ϐỴ ͍

ᶮ ŀ╙ ͍ ̜ ŀӼ  Ҳ Ņ╙ Ҳ ŀ̩
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�@�
�_�c���Y�}�Ê��
��2�c�õ��
��2�_�c���4�.�{�•�½�¢�/

���B�i���—�6�'�•�'�'�•�7���c�œ���•�F�•�Þ�����2���6�/

�¤�Î�µ
Œ	K�Å�½���7�����2���6�µ
Œ�†�c�µ���7���•�2���6�¤

�¶�/�µ�Æ�•�½�Ð���7�����R�2���6�µ�Æ���•�½���ª�Ï�µ
Œ�†

�F
¾�c�G �µ���7�"�ù�3���z�i� ���2�c�•���­�ë�@�
�_�c�•��

�2�_�c�•���­�ë�@�
�c�•���'�•�'�'�•�
� �¶�Ï�:�Ì���¶��  

Ὁ ὉὉ ḳ͘ỴΣ ͍ ᶶῼ͗ Ҳŀ̳ ͗

ᴿҲỴ ׃ ₫ł҃ṬҲσ Σ͘ŀ ҲӱἿ͔

҂ Σ͘ỴѸệŀ ̖Ỵᴲԏ͂(Sàriputta)

�´�ð�õ�_�ñ�±�ð�J���/���:�Ì�U�A�4�I�‹�ß�Þ���
�Ø�Î�à��

�â�'�•�'�'�•�
� �Þ	a�Ï���•�à
S�Þ�U�¶�Ï�'�•�'�'�•�

 

�U(nevasa¤¤à-nasa¤¤àyatana-kusalacittaü)��  

 

�&�� �2�2��
Q�’�'�U �!
�� � �U �� �Y�a �� 
ù
ø ��

1 �é
Q�]�
� �U  
Q�]�Þ
Í�é  �Æ�9�Þ�Ä�G 

2 �J
Q�]�
� �U  �é
Q�]�
� �U  �é
Q�]�
  

3 
Q�Y�c�
� �U  �é
Q�]�
�U�Þ�é
Q  �é
Q�]�
� �U  

4 �'�•�'�'�•�
� �U  
Q�Y�c�
� �U  �é
Q�Þ�Ä�G  

 

�ì��
Q�’�'�•�¡�U ��

�ª�Ò�ð�X�¶�Þ
Q�’� ���­�w�4�Ü�ã	a���c
��ç���â
Q�’
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� ���í�Ø�à
ß
�
É�8�à�Ö���Î� �ç�9�Ñ�Þ�Z�G�'���
�•�8�à

�Ö�é
Q�]�
�Z�G�Þ	a�Ï���•�Þ
•�à�U���•�¡�U���¶�ó�z�é
Q

�]�
�•�¡�U���"�ù���
�Ø�Î�c���8�à�Ö�J
Q�]�
�Z�G	a���•

�Þ
•�à�U���•�¡�U���¶�Ï�J
Q�]�
�•�¡�U���F�z
Q�Y�c�
�ö

�'�•�'�'�•�
�Z�G�õ�Ï�B�i���/�i��
Q�’�'�•�¡�U�c�±�Ì��  

1. �é
Q �]�
�•�¡�U��  

2. �J
Q�]�
�•�¡�U��  

3. 
Q�Y�c�
�•�¡�U��  

4. �'�•�'�'�•�
�•�¡�U��  

�:�±�Ì�U�L�ó�z�Ó�U�®�U���ª�à
S��
•�à�U���c�6�U�ö

�j�U���¹�Ç��
��•�©�z�U�®�����"	a���Ø�Î�Z�G�à�Ø�à�
��

�ª
��œ�š�Ö�Î���Þ�Ø�Ì�•�¡�U��  

 

�4�_�c�¢���?�±�Þ	a
����õ�c�à�c
��ç�K�����ª���Ð�ß

�ª���Ð�ì�ª���Ð�±�ª���é
Q�]�
� ���J
Q�]�
� ��
Q�Y�c�


� ���'�•�'�'�•�
� ���³�½�õ�ž�}�X�¶�:�±�ª� ���­�'�¢��

�Þ�?�±���Y�~�c�Þ��  

�¼�B���'�Ç�Þ
³� �4�Î�u�¢�Ø�à�•	����¢��
��¬��� �7

�[ �� �é �‹ 
z (âëàra kàlàma) �ö �� �¿ �é �� �[ 
z �� (Udaka 

ràmaputta)�Ì�œ�ª� ��	0�/�ë���6�¾�K���Þ
Q�Y�c�
� �ö�'

�•�'�'�•�
� ���õ�¶�Ï�2���4�¢���•�u���H���Ÿ���˜���C�c

�±�3���ö�t�–���c
��ç�K���:�±� ���•�Ç�.���:�±�ª� �¶�Ï

�‹�ò�����Å���¢�?�.���ª� �ª�Ï�Ø�Ì�
�Í�����Å�7
È�ˆ
��Ê��
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�<�Å�Ê��
��‹�ò���ª�Ï�Ò� ��
��‹�ò���­�Ò� �Ï�¦�‹�Þ�–

�<���4�_�c�¢���?�±�Þ	a
����B�•�Ø�œ�t�–���U�3���K���ã

� ���4�•�Ç�j�Þ	a�Ï�_�c�ô�D���Å� �8�à�Ö���Î�Y�K���Þ�u


|��� �9�U�Þ�Z�G�'��  

 

�.�C�0�����a���¤�‹�é�C�/��
C�¶���
�'�Ç�Þ
³� �ã�•

�à	a��� �˜
• (Asita)�…�à�4�_�!�•�
�;�Ö�•�:�ì���ì�G�à�—

�M���•�Þ �—�‡���¸
|��	§�3�(�R�é�G�“ (Sakka devànaminda)

	á
ò���•�@���3
¯�½��  

�6�°�Ç���&�ƒ�:�ƒ
|� �̧��}�H�ö� �Â�2�Ç�‚���Ç�@�Þ� 

�Â�2�L�_�c�
�©�4�:�ƒ
|�¸���°�Ç���&�ƒ�L�ò
|�¸�	�7  

�•�Ç�0
•�2���6
Q���Ö�g�Þ�Œ�—
³� ���Þ�à�u�!�Þ�À

	È�����C�«�à�4�Ö�˜�E�Þ�Ö�g�º�3� �̂��Y�}�'�Ç�'
ñ
|� �̧��7  

�
�•�X�Ö
³� �«�à�Þ	•	?���ò�Ò�Ö�Ö�˜
¼ �é�²�‹�Þ�ÿ �q

(Kapilavatthu)�•�•�:�s���•�;�Ö
³� �Í�–�ì���ß���à�9���ã

���Ì�@���z�Ï�ð�•�2��  

�6�:�Ï
Q�ï�ð���Ï�Ì�–���à�����Þ�u�ï�ð�
�7  

�2�Ö�:�†���•�R�•�Š�Â�V���•�:�s�I�U�‹���Þ�Ê���Ï �Î


ß�Ã��
@���•�…�à�2���6�:�œ�s���­���»�Ã�Ö�m�Ë���•
ß�K

���u
|�Þ�Ò�Ç���•�Ö�•�c�{�•���¼
œ�±�Ç���Ô�Õ�¿�à���•�Þ

�Z�–
ß�Ã���G�ó�
�­�'�4�:�u�ï�Þ�/�û�����Þ���4�i
��!�¶

�»�j�•����
��X�Ö�:�œ
Q�g�Þ���1�ð���±�����i�'�•�Ö�K�U

�q�Å���7 (Sn.3.11) 
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�•�â�½�‹���Þ�à�û
ß�4
³� �X�¢���H
•�A��
R�¢�8�à�Ö


Q�’�'�Z�G��
Q�±�ô�D���/���4�¢���?�±�}�³�Þ	a
����B�•

�Ø�Î�à�c
��ç�K���ª�¤���•�j�¢�Å� �8�à�Ö���Î�Y�K���Þ�u


|� �9�U�Þ�Z�G�'���¼�B�K�����ª���j�¢�Å� �»�8�à�Ö���ª

�Z�G���8�à�Ö�’�'�Z�G���@���B�•�8�à�Ö
Q�’�'���K�Ï�6�ã

�q�7���Ø���/��
Q �’�'�Z�G�à�_�c�À�����_�c�…�g����
��Ð

���¢������
��X�÷�¢�±��  

�B�•�ò�H�8�à�Ö
Q�’�'�G���¤�ƒ���4�Î�•���Þ
Q�’�Z�G

�à�û
��!�L�Ï�ò�H���¼�B���é
Q�]�
�G�Þ�/�û�c�ß�1���Ã��

�È�I�'�ö�3�§�¯�à�ë�Ñ�Ý�ß�1�h���J
Q�]�
�G�Þ�/�û�c�±�1

���Ã��
Q�Y�c�
�G�Þ�/�û�c�1�1���Ã���'�•�'�'�•�
�G�Þ�/

�û�c�ã�1�±�ü���Ã���:�ƒ�•���Þ	a�!
¬�
�4�:�ƒ�•���Þ�à�û
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��!�†���•�Ç�_�c�_�»�•�Ö�¢�����_�c�_�»�X�÷�¢���2�±��  

�� �&�ƒ�•�Ç�_���ô�D�ø�	�/���ª�¤
 �½�Ï�Â�¦�Þ
 

�½���:�Ì�Â�¦
 �½
û�Ö�_�c�Î�•���£�½�ç�ž�}���Î�)�Ë���/

�i���4�•�Ç�Ü�ã	a�:�±�•�¡�Å� �»�X�"��  

�8�à�Ö�’ �'�Z�G�­���Ï�6�ã�q�7���C�Ï
ñ�é�Ö�•�:�Z�G

�à�L�»�½�X�÷�¢���2�±���¼�B���¢���K�Ò�Ç���¢�Y�þ�Þ�Ð�Ø

�J�C ���� �.�¼�±�Ç�C�/ (Dhammacakkappavattana suttaü)�Ï�F

�#�œ�g	1�2�Þ���
�•�þ���:�J�C���¢���à�!�ª�c�I�.������

�. (A¤¤à Koõóa¤¤a)�Ø�Î�à�K���Þ���•���­�Ï���½�‹�Ø�1�Î

�Ç�›�u�'�Þ�•�:�G�à�ö�Z�G�à�4�X�÷�¢���2�±	a���L�K���Þ

���"�Þ�•�œ�����Å�_�c
Q�’�'�Z�G�à���/���•�Ç�_�c�’�±��

�Y�}�_�c�À���;���_�c�…�g�X��	r�Î���â�½�¢���2�±��  

�_�c�9�U�Þ�’�±�¶��
��à
S�9�U�Þ�J���_�c�À�•�’���À

�J��
��à
S���_�c �…�•�’���…�J��
��à
S��
Q�’�'�Z�G�à�4

�¤�ƒ�•���Þ	a�!�†���U�ª�Ï�
�z�Â
Ú�����>����	…�|�Þ�Ð�W��

�:�ù�˜�Å�•���Þ�G�/��  

�¯���¢���Þ�������'�Ç���­�c�ž
��K���’�'��
Q�’�'�ª

�¤���ƒ�w���ž�}�ô�D�8�à�Ö�ù�Ø�'�����&�ƒ�ø�	�/���¢���Þ

�����¢�‹�a
S (pañiccasamuppàda)���ƒ�Ò� �Þ�³�½�ö�t�–���Ç

���V���a
S���Y�}�•�Ç���V�8�à�Þ�±�K���ª�Ï�¶�ð�Î� �ç�½

�8�à���­�Ï�¢���?�1�Þ�a
S�±���'�Ç�â�½�D�Þ�½�����Å�7�‹

�c�x ���� �í�×���c�Þ�½���í�×��
��1�m�8�à��  

�'�Ç�ž�}�D�•
û�Þ
 �½���¼�B���c�±�ª�Ò�ð���C�>�c�Þ
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�’�'�ª�¤�U�ð
Q�’�'�ª�¤���•�ž�}�¶�‹ ���Þ�•�x���8�à�Ö�à

�!���õ�ž�}
t�x�8�à�Ö�’�'�Z�G���ä�z�'�Ç�¢�‹�¢���?�1�Þ

�a
S�±�K���â�½�8�à���H�ª�Ï�¶�ë�½�U�¶�ë� �ç���Y�}���'

�Ç�ž�}�/�ê�Ï�½�Þ�8�à�3���:�Ï�¢���?�±�Þ�ƒ�ç�
  

�

R���ª�Ï�¶�ë
t�x�õ���–�����‹�.���ª�n
t���x�U��

�¶�ž�}���•�8�à�Ö�ù�†�•�����U�8�à�Þ�x�U�ó�z�í�×���:�Ì

�x�U�†�"	a�Í�c
Q�•���‘���ä (avijjà, taõhà, upàdàna)���‹�c

�I�(�z�8�à�Ö�Ù�'�Þ�x��
Q�•���‘���ä�������D�¯�����9�U

�Þ
 �½���B�i���ž�}�8�à�Ö�¤�†��  

�Y�}���F�z�>�c�ã� �Þ�¢�����½�2���ª�‹�•�x�•���ž�}

�ô�D�8�à�Ö�’�'�Þ���ª���Ð�ß�ª���Ð �ì�ª�U�Ð�±�ª�Z�G���õ

�ž�}�ô�D�8�à�Ö
Q�’�'�Þ�é
Q�]�
���J
Q�]�
��
Q�Y�c�
�U

�'�•�'�'�•�
�Z�G���:�Ï�¢�������Ò� �³�½�Þ
¡�¾��  

�"	a���ª�‹�>�c�Ò�•���¢���Þ�����¶���»�/�ª� �
�X�‹

�ò��
u�Þ�~�Ç�¢�}�³���¢����
±�c�4�¢���?�±�Þ�½�1�í��
�

�K	A	 �„���~�Ç�¢�õ�‹�¢�‹�a
S��
��‹�Ç���ª�Ï�•�Ç���»�/

�±�†�2�•�½���F�z�³�½�ƒ�•���•�Ç�5
R
`�P�‹�ò���­�R���¢

�‹�a
S���‹�}���K���‹�û��	…�|�Þ� �)�¶�Ï	 �„���¶�Ï�‹�ò��

�Y�}���Ò� �³�½�þ
Ç�ª� ��	 �„���Î�Î�—�¶�Ï�Ø�Ì�³�½�•��  

 

�±��
Q�’�'
±�¯�U ��


Q�’�'
±�¯�U�c�±�Ì��  
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1. �é
Q�]�

±�¯�U��  

2. �J
Q�]�
 
±�¯�U��  

3. 
Q�Y�c�

±�¯�U��  

4. �'�•�'�'�•�

±�¯�U��  

�:�±�Ì
±�¯�U�ö
 �U�Ø�ù���ª���Å�:�±
±�¯�U�ª
t�à�4

�’�½�ð�Þ�U�ù�����/���c��
È�ó�Þ�é
Q�]�

 �U���J
Q�]�



 �U��
Q�Y�c�

 �U�D�'�•�'�'�•�

 �U���:�±
 �U��
�
ò

�½�•�¡���­�Ï
±�¯�U��
�
ò�½�•�¡���ª�Ï
‡�ƒ����  

�;�Å�.��
 	 �„�C�/ (Mahàparinibbàna suttaü)�Þ�à�¶�â

�½���¢���4�Ü
 	 �„�Þ	a�Ï�������â���ª�������ª�•� ���¢

�¶�h���â�Ð�ß�ª���Ð�ì�ª���Ð�±�ª���é
Q�]�
� ���J
Q�]�


� ��
Q�Y�c�
� ���'�•�'�'�•�
� �ö�•�æ�Ý� �����•�æ�Ý� 

�•� ���¢���ë���â�'�•�' �'�•�
� ��
Q�Y�c�
� ���J
Q�]�


� ���é
Q�]�
� ���Ð�±�ª���Ð�ì�ª���Ð�ß�ª�����ª�������ª

�•� ���¢���ë�����â�Ð�ß�ª���Ð�ì�ª���Ð�±�ª�����Ð�±�ª�•

� �¢���u�´�È
 	 �„���¢�����â�Þ�±�Ì�’�'�ª�¤�ö�±�Ì
Q�’

� ���à
S�Þ�L�Ï
±�¯�U�
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�&�� �2�3��
Q�’�'���ß�U �!
�� 
 �U �� �•�¡�U �� 
±�¯�U ��

1 �é
Q�]�
�U  ≈ ≈ 

2 �J
Q�]�
�U  ≈ ≈ 

3 
Q�Y�c�
�U  ≈ ≈ 

4 �'�•�'�'�•�
�U  ≈ ≈ 

 

�/�i���’�'�U�ž�}�6�����#�Ì���#�Ì
 �U���#�Ì�•�¡�U

�ö�#�Ì
±�¯�U��
Q�’�'�U�ž�}�6�����ß�Ì���±�Ì
 �U���±�Ì

�•�¡�U�ö�±�Ì
±�¯�U���:�ß���Û�Ì�U (12+15=27)�Ú�Í���6�Ã

���U�7 (mahaggata cittàni)��  

�Y�Ü�6�Ã���7���•�È	…�|�Þ��
ù
ø�Þ��
|�%�Þ�•�¥��  �6�Ã

���U�7�Ï�½�ª� �U���ª� �U�Ï�’�'�U�ö
Q�’�'�U���È�’�Á�Þ

�’�'��
Q�’�'�Þ
 �U���•�¡�U�ö
±�¯�U��  

�'�Ç�þ�Þ�Ã���U���È�’�'�U�ö
Q�’�'�U���4�:�±�U�


�����F�z���K���ª�¤�Þ�à���ž�}�œ�š�Ö�Î���Þ
 �U���ƒ�F�z

�_�c�ª�¤�Þ�à�½�2���K
Q�±�œ�š�Ö�:�±�U��  

 

�'�Ç���C�/�ë�Þ�ß���Û�Ã���U�����#�’�'�U�ö���ß
Q�’

�'�U���’�'�U�ö
Q�’�'�U�'�6���ì�á���6�¾�Ï
 �U���•�¡�U

�ö
±�¯�U��  

�’�'
 �U�¶�ª�Z�6���#�Ì���È�>�c�#�ª�Z�Þ�Í�����ª

�U���>�c�±�Î�ª�Z�Þ�Í���Ð�ß�ª�U���>�c�ì�Î�ª�Z�Þ�Í���Ð
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�ì�ª�U���>�c�Ì�Î�ª�Z�Þ�Í���Ð�±�ª�U�ö�Ð�#�ª�U���Ð�±�ª

�U���Ð�#�ª�U�Þ
¡�¾�4�z�æ���Ð�±�ª�U�Þ�æ�Ï�6���æ�7���Ð

�#�ª�U�Þ�æ�Ï�6�:�æ�7���F�z�•�¡�U�ö
±�¯�U�õ�Ï�B�i��  


Q�’�'�U�¶�Y�a���U�Þ�ë�þ���6���±�Ì���È���é
Q�]�


�U�Þ�F
ê�Ï
Q�]�Þ
Í�é���Y�}�Í���6�é
Q�]�7���J
Q�]�
�U

�Þ�F
ê�Ï�Æ�•
Q�]
Í�é�Þ�U�J���Y�}�Í���6�J
Q�]�7��
Q�Y

�c�
�U�Þ�F
ê�Ï�é
Q�]�
� �U�Þ���E�4���Y�}�Í���6
Q�Y

�c�7���Ð�±�Ì
Q�’�'�U�Â�Î�‹�ß���‹�ß�Ö�Ê��
��2�c�•���õ

��
��2�_�c�•���Y�}�Í���6�'�•�'�'�•�
�U�7���:�±�Ì�U�õ

�'�¶
 �U���•�¡�U��
±�¯�U�ƒ�c���ß�Ì��  

�:�ß���Û�Ã���U�c�¾�z�l�'�U���4�Ø�Î�U�®�����l�'�?

�–�U�u�:�à
S�Û�h��
R�¢�b�â�c�6���­�Ï���Ã���?�–�U�ž�}

�>���à
S
Q�ô�h���:�±�0	��4�þ�Ö�U�®�Þ	a�Ï���½�/�ë��  
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第十四講 出世間心 

一、出世間心的定義��

�H�¬�ì�þ�Þ �y�‹ �0	��Ï�u�!�U���:�Ø�þ
ß�/�ë�²�Þ�0

	� ���� �•�u�!�U (lokuttara-citta)��  

�œ�±�’�Á�u�!�±�ö�•�u�!�±���u�!�±�Ï�½�/�a�D� �̄��c

�à�Ý�9���±���u�!�±�Ï�Ò�Í (vipassanà)	a�Í
��Í�ð�Þ�F
ê��

�/���u�!�±�Þ�Î�³�0�Ï
Q
ñ���t��
Q�'�Þ���¤�&�ƒ�Ï�•�u�!

�±�ø�	  

��

�Ð�Ø�� �£�Ü�•�u�!  

�•�u�!���P�À�, lokuttara�� �ä loka���u�!�� + uttara��
ù


ø���á�X���È
ù
ø�#�ä�Ã�u�!���M���&�ƒ�Ï�6�u�!�7�ø�	�.�{

�•�½�¢�/�é�Ö�c�ì�Ì�u�!��  

�������é�!�u�! (okàsaloka)���È�'�Ç�Y�
�Þ�:�Î�u�!���c�7

�S�����±���÷���_�a
 �̂��ä�:�±�Ï�³�Y�y�X�Þ�u�!�Í���6�é

�!�u�!�7�U�6
Í�é�u�!�7���È�À	a�Y�2�Þ�6�u�'�7��  

�������c���u�! (sattaloka)���6���3�¯��	¹�à��
•���à���l

�'�G���’�'�G��
Q�’�'�G�Þ�c���u�!��  

�������–�u�! (saïkhàraloka)���È�)�’���ì�æ���±�´���#�ä

�Ã���1�0�
���Û�J�• ���ã�u�!�±���Ý�c���'�����ß�
�����ã
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�'
ˆ�œ�–�±�Þ�u�!��  

�:�†�Þ�6�u�!�7�Ï�½�6�–�u�!�7���•�u�!�È
ù
ø�œ�–�±��


ù
ø�#�ä�Ã�u�!��  

�c�Ý�Ì�•�u�!�±���Î���ã�Ì�Ï�•�u�!�U���ó�z�c���±

(saïkhata-dhamma)���©�³�Ø�Ì�Ï	 �„ (nibbàna)���ó�z
Q���±

(asaïkhata-dhamma)��  

�u�!�U�Þ�Y�a�ž�}�Ï�)�±���ž�}�Ï�’�±���õ�ž�}�Ï�Ä�G

�±���¼�B���;�Ö�Œ� �̃��X�Ö�Ï�°���@�Ö�ç�½���—�œ�•�È���U

�•�Œ�•� �̃��0�*�Å�•���•
j�Ï�½
ˆ
 �̂�
R�ƒ���Y�c�•�u�!�U

�ª�a�ä�Ø�Î�ë�þ ���� 	 �„��  

�]
u�í�×�ö�K	A�P�•�6���±�Î�¸�h���O�Î�¸�h�0�c�Ì �Î

�%�ñ���È�½�U���•�U���Ç�Ø���c�ã�Ì�•�u�!�U��  

�Î�����½�U (maggacitta)
��]
u�U�ð
4	4�í�×���ó�z
 

�U���•�U (phalacitta)�Ï�œ�š�ä�½�U
ò�½�Þ�‹�ò���ó�•�¡�U��  

 

�Ð�ß���•�u�!�U�Þ�à
S ��

���&�ƒ�‹�/�¢���Ò�–�ø�	���Þ�]
u�í�×�
�B�£��
��]
u

�í�×�	
±�c�h�Ð�3�Ò�ë�&��� ���Ê��	ª�¾�Ï�4�Ò�Ê	a���<�Å

�Í�ð�u�!�±�Þ
Q
ñ���t��
Q�'�½
È�ˆ�Í
� (vipassanà ¤�õa)��

�Í
��¶�Ï�Ê (pa¤¤à)��  

�ª�Ò�ð�4�Ò�Í	a���È�¹�Ò�Ö
|�%�ñ�Þ�Í
����¼�B���–�:


������Ï�ó�z�u�!
������&�ƒ�ø�	�ª�‹�½�U���•�U���_�c�à


S���*
R�ó�z�u�! �U�Þ�Q����  
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�‹�B�£
È�ˆ�•�u�!�U�ø�	�•�u�!�U�Þ���/�Ï
| 	ú�Í


����
�Í
��X�"	a���¶
��à
S�•�u�!�U��  

�
�ª�Ò�ð���]�3�Í�ð�œ�–�±�Þ
Q
ñ�9���t�9�ö
Q�'�9��

�Ø	a�Í�ð�)�±���Ø	a�Í�ð�’�±���Ø	a�Í�ð�0�4�Þ�)�’�±���Ø

	a�Í�ð�³�4�Þ�)�’�±���Ø	a�Í�#�Ã���Ø	a�Í���ß�
���Ø	a�Í

���ã�'���Ø	a�Í�a
S���Ø	a�Í�ð
Q
ñ�9���Ø	a�Í�ð�t�9���Ø

	a�Í�ð
Q�'�9���ª�Ò�ð�B�i�¶�C�¢�Þ�?�1���]�3�Í�ð�œ�–

�±���
�•�Þ�Í
��X�"	a��
ß�»�à
S�Ø�Î�½�U���¶�4�½�U�à
S

�Þ�E�¤���9�U�Þ�í�×�È
����]
u�Þ���]�í�×���n�‹�•���Þ	a

�!���ª�n�Ø�Î�U�J�E�¤�ƒ�����H�H�Ï�Ø�Î�U�J�E�¤�Þ	a�!��

�¶�X���Q �³�������"�Þ�à�����H���Ï�ò�H���‹���Ð�Ø�Î�½�U

�à
S���¢���¶�X�Þ�P�ð�������Ï�ò�H�Þ���4�½�U�à
S�Þ�E�¤

�È�T�:�3�]
u�Þ�9�U�Þ�í�×�����¢�æ�$
¾�à
S�Þ�Ï�œ�š�ä�½

�U
ò�½���‹�ò�Þ�•�U���½�U�Ï�•�u�!
 �U���•�U�Ï�•�u�!�•

�¡�U��  

 

�'�Ç�4�ƒ�Ù�±	a���B�i�G�*��  

ßSvàkkhàto bhagavatà dhammo, sandiññhiko, akàliko, 

ehipassiko, opanayiko, paccattaü veditabbo vi¤¤åhã'ti.û  

�Î���� akàliko �Þ�•�¥�Ï�6
Q	a�Þ�7���
�ª�Ò�ð�Þ�Í
���

�P�[
Ü (pàramã)�X�"	a���Ø�Ì�½�U�à
S�����È�¯�à�•�U����

�n�‹
ˆ�ž�•�ó���Í�� akàliko���È ��
„	a�_��
Q�n
ˆ�ž	a�!

�Þ���u�!�/�•�K���"���©�4�Ì�Þ
 �/���n�‹
ˆ�ž�•��	a�!��
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�
ò�½
 �•���©�4�D�Þ�Ë�½�����»�Ø�í���Î�æ�Ë�¡���õ�'�‹

�Å�•�ó�}�¢���»�æ�¡���ä�z�Ë�¡���Ï�ò�O�•�Æ�Þ���Y�}�Œ�!

�à�ˆ�L�D�Ë���u�!�½�/�n�‹�C�Å�Ø�ñ	a�!��
��¯�à
•�•��
R

�ƒ���Ø�Ì�•�u�!
 �U�à
S���æ�$
¾�í�Ø�Î�U�J�E�¤�¶�Ï�•�u

�!�•�¡�U���:�Í�� akàliko���� 
Q	a�Þ��  

�½�U�a�ä�Þ�F
ê�Ï	 �„���•�U�a�ä�Þ�F
ê�õ�Ï	 �„���'

�Ç�2�6�K	A	 �„�7���¶�Ï�ä�½�U�ö�•�U
Ç�–�Þ���/ ���•�u�!

�U
������8�â�Í��
Ú���' (santadh�tu)�Þ	 �„��  

 

�Ð�ì���ã�•�u�!�U  

�]
u�í�×�ö�K	A�P�•�­�'�Ø�í�����X�Þ���Ò�B�¢���4

�.�§�Z�J���Ð�ã�0�����¯� �•�C�/ (Uposatha suttaü)���2��  

�6
X�B��	”�A�™�(�í���A�™�I�F���A�™�Ž�â���ƒ���»

�F
R
r	%���"�ù�3���œ�g	1���z�i�±��� ���h�Ð�ƒ�/���h

�Ð�ƒ�¯���h�Ð�–�½���ƒ���»�ò
R�Þ�â�<�¿���7 �)�B�/�9�/�3�1�*�!

�Y�c�í�×�­�'�Ø�í��
�
É���]
u���n�‹�C�Å���"�%�ñ�Þ

�Ò�–���K	A���Ò�–�ð���ò�H�Ö�X���]�½�Ø�7�í�×�Þ�P�ð���n

�‹�C�Å�±�Î�%�ñ���â�ù���Ø�½�����½�ö� �[�”���:�±�Î�%�ñ

�Þ�O�Ø�%�ñ�0�6���½�U�ö�•�U�Ì�Ì���È�±�Ì�P�½�U�ö�±�Ì�P

�•�U���Ø�����ã�Ì�•�u�!�U��  

�±�Ì�P�½�U ���U�¯�•�u�!
 �U��  

1. �â�ù�½�U (sotàpatti-maggacitta)��  

2. �Ø�½�½�U(sakadàgàmi-maggacitta)��  
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3. ���½�½�U (anàgàmi-maggacitta)��  

4. � �[�”�½�U (arahatta-maggacitta)��  

 

�±�Ì�P�•�U �� �U�¯�•�u�!�•�¡�U ��  

1. �â�ù�•�U (sotàpanna-phalacitta)��  

2. �Ø�½�•�U (sakadàgàmi-phalacitta)��  

3. ���½�•�U (anàgàmi-phalacitta)��  

4. � �[�”�•�U (arahatta-phalacitta)��  

�:�±�Ì�•�U�ª
��4�9�U�Þ�P�ð�U���à
S �� �ò�H�Ï��
��à


S�:�±�U�Þ���B�•���•�P�ð�•�‹�ä	 �„���ë�þ�ƒ�â�•� 

(phalasamàpatti)�Þ	a�Ï �� �à
S�Þ�È�Ï�6�â�ù�•�U�7 �� �ß�•�Ø

�½�P�ð�â�•� �Þ	a�Ï �� �à
S�Þ�Ï�Ø�½�•�U �� �ì�•���½�P�ð�â

�•� �Þ	a�Ï �� �à
S�Þ�Ï���½�•�U �� �±�•� �[�”�P�ð�â�•� �Þ

	a�Ï���à
S�Þ�Ï� �[�”�•�U�����•�P�ð��
��à
S�Ø�½�����½

�D� �[�”�•�U���ƒ� �[�”�P�ð�õ���»���à
S�@�²�Þ�•�U��  

�P�ð�Ï�Î	a�Ò�L
ñ�4 � �����à
S�•�u�!�•�U�ø�	���Ï�



±�c�4�â�•� �Þ	a�Ï���»�à
S�•�U���¶�B�Ø�Î�c�ª�¤�Þ�à��

�õ���Ï�Ø�7	a�L�4� ����
±�c�Y�•�/�U�8�â�ª�9	a��
��â

� ���"�ù�3���P�ð�õ���Ï�Ø�7	a�L
ñ�4�•� �����ª�c�
�•�Y

�•�ä	 �„���ë�þ���/�U�8�â	 �„	a���â�•� ��  

�P�ð�À	a�õ�‹�+�…�é�[�Â���:	a�à
S�Þ�L�Ï�u�!�U���F

�z�c�/�P�ð�Ï
 �U��
Š�¬�õ�»�à
S��
 �U���F�z� �[�”�P�ð

�K�Ï
±�¯�U��
±�¯�U�õ�Ï�u�!�U�
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二、入流道果��

�Ð�Ø���â�ù��� �M  

�â�ù���P�À�, sotàpanna �Þ�á�Ì���ë�¯�Œ�ù���”�G�¢�?

�¶�Z�, srotàpanna �°�Ì�¯�7������ sota���•�� �ù���«�ù��

àpanna�� �•�������â�����Ö�¿�������â�P�ù�Ç���â�ù���U��

�Ö�¿�P�ù�Ç���Œ�ù���â�ù�È�����â�P�½���ù���Å� �ù�(
 	 

�„��  

Ŭ Ψ ŏ Ɇ ŭ ͘ґҸ ņ 

ßsotàpannà'ti ariyamaggasotaü àpannà.û 

�6�â�ù�ð���������â�P�½���ù���7 ��

���P�•�œ�ƒ�•���P�À�, sotàpanna �•�È���C���â�P�ù��

���P�½�œ�ƒ�•���P�À�,�� sotàpatti�� sota���ù�� + àpatti����

�â���Ö�¿�����õ�Ì�¯�â�ù���4�P�À�P�Ï���<
ñ�¯ sotàpatti- 

phala-sacchikiriyàya pañipanna,ỷ ӾŴ₁ ̠‴ảỴ͍ӥ

ἌŵṨŴС ̠ ̠‴ảἌŵł 

 

�Ð�ß���â�ù�½�]
u�Þ�ì�Ì�í�× ��

�â�ù�½
��]
u�u�Ö�Þ�ì�Ì
•���í�×�����c�—�•���&�0�ä

�ö�·���Î�����c�—�•�ö�&�0�ä�ó�z�¢�•���4��
 �U�Y�Þ�J�6

���C�þ�Å�Þ��  

1���c�—�• (sakkàya-diññhi)��
Ç
¾�#�Ã�U�—�U���.���c�A

�4�Þ�‹�'���¸�•���U�ð���'��	Ì�'���Î�œ���:�±�¢�•�Í���6�c



第十四講  Ϝσ Σ  

87 

�—�•�7��  

2���&�0�ä (sãlabbata-paràmàsa)��
Ç�ä�z�ò�G	ª� �Þ�–

�����0�&���‡�Q���.���ž�}
ò�½�‹�ò���1�(�{�•���¼�B���<

�Å�º�q�&���Ó�&���×�&���U�ð�<�Å�t�–���É�å���G�ð
ˆ�Ì�Ì

�þ�1�Þ�Ò�–�^�±���.���ž�}�¿�Ö�‹�ò���K	A	 �„���:�±�þ�1

�Þ�Ò�–�^�±�Ú�Í���6�&�0�ä�7��  

3���· (vicikicchà)���:�†�Þ�·�­�'�½�/�ë���à�ÿ�ï�c��

�•�è�
�Þ�·
 �̄��ƒ�Ï�F�+�������?�^�¬�Þ���·�����9�+���.�±

�0�¢�/�½�•�c�ã�Ì�·���·	0���·�±���·�����·�/���·�H�k��

�·�¢�k���·�H�¢�k���·�a
S�±��  

�·	0�Ï���·�1	0���¢�����·�±�Ï���·�¢���Þ�?�±���·��

�Ï���9�+���Þ�K�����·�/�Ï���·���+�Ò�ë�&��� ���Ê
�
É�K

	A	 �„���·�H�k�Ï���·�Å�•�u���·�¢�k�Ï���·�Ï�½�u���·�H

�¢�k�Ï�Ê���9�+�H�u���ë���9�+�¢�u���·�a
S�±���a�à�±�Ï

���·�����+�/�•�±�K��  

�
�ª�Ò �ð�4�K	A���½ ���� �â�ù�½�Þ	a�Ï���:�ì�Ì�u�Ö�Þ

�í�×�È�������]
u���Ø�)���•�P�ð���c�¢�•�\�	���»�9�+�c

�¸�•���c���'���Î�œ�\�	���ž
��
�/���•�Ç���C�Í�ð�0�³�)

�’�±�L�Ï
Q
ñ���t��
Q�'�Þ���¨�ƒ���ž
�
Ç
¾�c�'�ø�	�
  

��

�Ð�ì���±�Ì
¿� �•�+  

���•�P�ð�<�Å�Ò�ë�&��� ���Ê�ƒ�K	A	 �„���•�Ç���ž
�

���9�+�¤�±�þ�1�Þ�Ò�–�^�±�����»���•�A�É�t�–���e�‹���Þ
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�������K
#�‹���Þ�ó�œ���4�I�'�í�	�•���4�j�†	“�½
ˆ
ˆ��

���•�P�ð�õ���ž
��9�+�É�å���º�ð���k�»���w�Þ�‡�Q
�
ò�½

�‹�ò���•�Ç�F�¢���±�����ì�—�>�c
¿� �Þ���n��
œ�­�Þ�+�U

(aveccappasàda �õ�¯���ü �•�� avecca �Ï
¿� �Þ��
—�F�Þ�� pasàda

�Ï�•�+���+�U )��  

���•�P�ð�0�Í�–�±�±���F�¢���Í�–
¿� �Þ�•�+�U���F�±

�Í�–
¿� �Þ�•�+�U���F���Í�–
¿� �Þ�•�+�U���"	a���•�õ�Í

�–�P�ð�Y�ˆ�‘���& (ariyakanta s�la)�� �B�•�•�Ç�Ï�4	��'����

�K���ž
��4���£���¶�í�Ç�•�Á�Ú�#�&��  

 

�Ð�±���Û�P
Q  

���•�P�ð�>�c�Û�P
Q (sattavidha-ariyadhanàni)��  

1. �+ (saddhà)���F�¢�±���ì�—
¿� �Þ�+�U��  

2. �&(sãla)���B�•�Ï�4	��à�Þ�–���•�Þ�#�&�º���•�{�•��

�¶�Ö�à�û�æ�Ö�ƒ
����õ���»�Ç�•�Á�Ú��  

3. �÷ (suta)���F�¢�±���:�÷��  

4. �: (càga)���X�Ö�3�¶�É��  

5. �\ (hiri)�����Ë�¯�Ë��  

5. �› (ottappa)��	��O�¯�Ë��  

6. �Ê(pa¤¤à)���K	A�±�P�Ò�Þ
��Ê��  

���•�P�ð�>�c�:�Û�Ì�P
Q���:�Û�P
Q���Ï�u�!
Q�±���ƒ

�Ï�P�ð�Y�>�c�Þ
Q�±���u�!
Q�±�»
4
\���á�Þ�”�½�”�L����

�»
ò�½�'�:�Å�����­�Ï�Û�P
Q�ª�»�”�½�”�§����  
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�:�†�þ�Ø�Î�Ç�°���¢���4�u�Þ	a�Ï���c�Ø�Î�•�—�²�­��

�"	a�������º	½�Þ�N�à�¨�Â�P�¿	ª (Suppabuddhakuññhi)���c

�Ø�G���•�H�@�¢���'�•�Þ�{�’�ß�ý���ñ�4�à�O�]�a�X�÷�¢��

�2�±���÷ �±	a�È�K	A�Þ���•�����Ò�•�K���Þ���•���­�­�_�c

�/�i�•���±�c�����º	½�õ�_�c�¸�}���•�K�����•�¢�

R�•
|

� �̧��4�•�0	��Þ�I�����R�é�G�“�•�•�#�•���z�Ï	í�4�é���F

�•�2���6�Â�P�¿	ª���°�:�Î�3�­�Þ�à���N�ç�Þ�à
¬���'�•�‹


œ�°�ä�����½�Þ
Q�±���ª�‹�°�2�•�D�¢���Ï�¢���±���Ï�±��

�����Ï���
�'�æ
É�Þ�¢���'�æ
É�Þ�±���'�æ
É�Þ���
�E�7  

�Â�P�¿	ª�Œ�³�3
¯���6�°�Ï�¡�	�7  

�R�é�G�“�2���6�'�Ï�R�é�G�“���7  

�Â�P�¿	ª�0
•���6�°�:�Î�³�Œ���à��
Q	:�Þ�à�
�°�$�Œ

�_�¤	~�ö�'�2�–�
�°�2�'�Æ�Í���3�­���N�ç���­�'�­���Æ�Í��

�õ���3�­�����N�ç���'�>�c��
Q�±��  

�+
Q�ö�& 
Q���}�D�\�›
Q�� ��

�÷
Q�ö�É�:���Ê���Ð�Û
Q�� ��


Q�¢�w�U�����>�c�i
Q�ð�� ��

�2�•���3�­���à�û���é�Å�� ��

�'�>�c�:�Û�P
Q���ª�‹�>�c�i�Û�Ì
Q�ð���È���»���¢��

�ö�~�Ç�¢�2���3�­���7  

�R�é�G�“�X�Þ���¢���H�@�¢���
��
ß�•�Ç���!�Þ
¯
•�¡

�Ø�¢�����¢���2���6�R�é���È�¹�}�Ø�z���Ø�ü�Ì�:�ù�Þ�^�Q��

�L���ž
��°�Â�P�¿	ª�2�•�D�¢���Ï�¢���±���Ï�±�������Ï
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�����E�7 (Dp.A.66) 

 

�â�ù�½
��õ
��]
u�Ø�7
û���–�}�1�m�8�à�Œ�±�Ë�·���3

� �̄�	¹�à��
•��� �Â�2���Þ�2�>�!���}�D�Y�c�%�Ï�¯�à�±�Ë

�·�•�¡�Þ�Ë�½���/�i�����•�â�ù�P�ð���ž
����ª�â�±�Ë�·��  

���&�ƒ�c�� �»�ª�b�Ë�·�ø�	�.���Ï�¢�•�
�ª�‹�c����

�>�c�¢�•���•�¶���ž���º�»�ª�â�Ë�·�����&�ƒ�ø�	�/���4�•

���Þ�Ç
^�
�����'�Ç
��C�D�Þ
Q�ô�Þ��
 �½���
�:�±��
 �½

�4�Ü�ã	a�X�"���È
��¹�'�Ç�ª�â�Ë�·��  


Q�¢
 �U��
 ���½���Å�7�c�í�×�Þ�Z�Ä��
��1�m
•�à��

�"�ù�3�����£��
 �½�Þ�X�"�ƒ�¹�¿�à�ª�â�Ë�·���Å�7�”���¢

�•�Þ�Z�Ä���ñ�•�����ª�‹�Ø�Î�à�Þ�¢�•���_�c���]
u���Å�•

�Y�D�¯�Þ��
 �½�L�c�_�»�4�Ü�ã	a�X�"�ƒ�¹�•�8�à�Ë�·��  


R�ƒ�����•�P�ð�4�K���â�ù�½�Þ�E�¤���¢�•�È�������]


u���­�Ï���â�ù�P�ð�Ü�Œ�ì�•���½�P�ð�L���»�à
S�2�U ����

�±�Ì�¢�•���9�U�2	r�U�����Å���±�Ì �¢�•�9�U�2	r�U�Ï���ž


����à
S�Þ��  

�È�¹�+�à�K	A�Þ���•���­�Ï�4�Å�•�•���Þ�à�j�Ç
^���Y

�D�Þ�m�à��
•
x���¬�Ã���¢�‹��
ä�~
ˆ
ˆ�Ë�½���Ï�c�_�»�X

�"�����Å���È�¹�c�_�»�X�"���Î
û�˜�õ�����3
4�E�Þ���¹�Ç

��
��4�Ü�ã	a�X�"�ƒ�¹�•�ª�â�Ë�·���ª�»�4�Î�à�û
��!�X

�"��  

�¼�B��
z�c�Ý���‹�¤ (Mahàmoggallàna)�´�ð���4�•�ó�H
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�}�H�Þ�Å�•�à�����/�æ�Ö�
���Þ�Ñ�������Ç�$�Œ�•�m�j�•�Þ

�m�Ó���:�Ï�•�¦�Þ�Ë�½���1�m�•�ª�â�3�¯�•���Þ	a�!���Ö�Þ

�•�Þ�u�¢�Ø�à���5
R�X���¢���Þ�ï�µ�������­�Ï�*
R
_�ò��

�Þ���÷	5�Ç�j�Þ�Ë�¡�����Å���•���C���»���ª�â�Ë�·���õ ��

�»���c�Ç
^�Þ�
�:�Ì�•�¡�ª�»�4�à�û
��!�X�"���¹�—�œ�Î�æ


m�t��  

�ë�B�m�à�Ú�½5e (Aïgulimàla)���•�m�Þ�Ý�z�Ý���Ý�Î

�à���­�/��	��ð�Þ�X�½�-�4�ð���ï���Y�}���à�Ç�¨
‡�6�½

5e�7���•�m�Þ�¤�ƒ�:
Q���Þ�à���·�½�¨�U�•�í�3�¯�Þ���¢�½

�¢���H�@�?�<�•���¹�•�X���g	1�����Ò�¢�½�•�X���Ø�)� �[

�”���4�[�æ	a���Ï�c�à�á�î���È�•���á
�
��Ç�•���c�Ø�h��

�•�4�[�æ	a�Î�à�Z�]�������Ç	Ô���?�•�á�ù���æ���]�$���—

���ç�����½�Ö�¢���¬�H���¢���;�•�•���H�
�H�½���F�•�2��

�6
Ô�2�����°�w�!�]�

Ô�2�����°�w�!�]�

Ô�2�����v�Ï�·

�ð�°�Y�D���½�Þ�•�¡���U�4�3�¯�� �Î�ë�#�'�:�P���'�:�z

�P���'�:�ü�P��
Ô�2�����­�°�Y�D���½�Þ�•�¡�R���}�4�+�à

�Z�æ���7 (M.86) 

�½5e�´�ð
 	 �„�¢���•���n�‹�¶���Z�æ�m�à�Þ�Ë�¡�\�	

���á�Þ�
���&�ƒ�ø�	�/���•���C�]�½�Y�c�Þ�í�×���û�ã���¢

�#�Ã��
����¦�²�á�*���Å�•�Y�D�¯�Þ�Ë�½�õ��
¾�#�Ã�Þ�Ó�ø

�ƒ�X��
Q	\�½���_�c�#�Ã�¶�_�c�Y�Ü�Þ�æ�t���æ�t���Å�Ï�#

�Ã�4�Z�æ��	ª�¾�Ï�—�œ�Þ�t�æ��  

���•�P�ð�/�����C�]
u�Þ�¢�•���&�0�ä�•�D�·���4�•��
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�Þ�à�j	`�I�����•�Ç���C�•���Þ�Ç
^�Þ�ã�G���4�Ï�½�Þ�Ç
^

�
�����•�Ç�ª�»�8�à�Ö�à�!�U�ð�G�'���ƒ�w�h�ô�u�:���»
ù

�Å�Û�h���È�¹�8�à�Ö�à�'���õ�Å� �» �8�à�Ö�±
ó��	���
—��

�»�8�à�Ö�3�­��	����B�•�8�à�Ö�G�'���õ�ª�»�Ø�à�g�Ø�à�@

	…�|���¼�B���•�ž�}�4�í�Ø�u�8�à���à��
R�¢�8�à�Ö�ì���ì

�G(Tàvatiüsa)�����¢�8�à�Ö�ˆ�–�G (Tusita)��
R�¢�8�à�Ö�Z�G

�'���Ø�á�8�à�Ö�Ð�±�ª�Þ�•�'�G���:�ù�Ø�à�g�Ø�à�@	…�|��  

�­�Ï�F�z�ò�H�ƒ�•���È�¹�8�à�Ö�G�'���
�•�G�Ê�³�½

	a���<
ñ�»�ª�b�Ë�·���6�»�Þ�–��
����8�à�à�!���Y�}�ò�H

�Þ�Ï�½�Ï���A� �Þ���Ò�/�B�i���'�Ç�+�à�c�6�Ã�Ö�¢�±���X

���¢���Þ�������U�•�ß���ª�Ò���T�Ò�&� �Ê���]
u�2�>�!��

�Å�ç�4�+�à�K�����•���:���Ï�u�@�Þ�2�
�
  

 

�ì���Ø�½�½�• ��

�Ø�½���P�À�, sakadàgàmin���� sakid���Ø�h���Ø�0�� + àgama

���½���H�½�� + in���ð�����Þ�à���Þ�á�*���•�����0�½�i�u

�!
•�à�Ø�h���”�G�¢�?�¶�Z�, sakçdàgàmin �°�Ì���û���ã��  

�.�à�É�(�¢�/
Ü�B�i�2��  

ßPañisandhivasena sakiü àgacchatã'ti sakadàgàmã.û 

�6���0�½
•�à�Ø�h�ð�����Ø�½���7 �)�Q�q�/�B�/�4�5�*�!

�.�à�É�(�¢�/ (Puggalapa¤¤atti)�2��  

�6�ù�Ø�Ì�à���Ø�½�ð�	�z�i���c�Ø�Ì�à�Ý�½�ì
•���2
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�>�!
4	4���X���Ø�½�ð���ª�½�i�u�!�Ø�h�È�¯�t���ã 
•��

�:�Ì�à�Í���D�Ø�½�E���7 �)�Q�q�/�4�5�*�!

�6�z�i�7�Ï�½�4�¢���Þ�?�±�����6�c�Ø�Ì�à�7�Þ�6�à�7

�Ï�½�P�ð���6�Ý�½�7�Ï�½�4���½	a���C�]�½�Þ���È�c�Ø�w�P

�ð���C�Ý�½�c�—�•���&�0�ä�ö�·�ì�Ì�u�Ö��
•���6�2�>�!
4

	4�7���c�±�Ì�P�½���Î���Þ�â�ù�½�����½�½�ö� �[�”�½�ž�}

�]
u�9�U�Þ�í�×��
±�c�Ø�½�½��
��]
u���£�í�×���ª
�
4	4

�2�>�!���ä�z
4	4�2�>�!�� �X���Ø�½�ð���ª�½�i�u�!�Ø�h�È

�¯�t���ã
•�� �6�t���ã
•�7�È�����]�½�í�×���Ý�½�œ�t���:

�Ï�P�À�P�Ï�F�6�Ø�½�7�Þ� �M��  

�K���Ð�ß�P�½�ö�P�•�Þ�Ø�½�P�ð���c�#�Ì��  

1. �4�à�!�K���Þ�Ø�½�½�•���­�4�à�!
 	  �„���ñ�•����

�4�à�!�K���Ø�½�½���¢���¶�4�¤�Ø�à�¶���Ò�–���u�ã�]�½�Ø

�7�í�×���Y�}���•���»���Ç
^�����æ�à�j�Þ��  

2. �4�à�!�K���Ø�½�½�•���j�¢�8�à�Œ�G�'���4�G�'�]

�½�í�×�ƒ
 	 �„��  

3. �4�G�'�K���Ø�½�½�•���­�4�G�'�]�½�Ø�7�í�×�ƒ
 

	 �„�������8�à��  

4. �4�G�'�K���Ø�½�½�•�¢�����8�à�à�!���4�à�!�]�½

�Ø�7�í�×�ƒ
 	 �„��  

5. �4�à�!�K���Ø�½�½�•���j�¢�8�à�Ö�G�'���ä�z�Î�í

�×�Ï�½���4�G�'�û�ã�¢���8�à�Ö�à�!�Ø�h���­�4�i�à�!�]�½

�Ø�7�í�×��  
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�/�i���c�:�#�Ì�Ø�½�P�ð��  

 

�ä�z���•�P�ð�ö�ß�•�P�ð���_�c�]
u�l�2���/�i���»�F

�w�����<�´ ���Â	Í���—�œ
ˆ�¯�à�2�l���/�����_�c�]
u�>�®��

�Y�}
Š�¬���»�à	 �̂�
t�¤�����»	��O���æ
ú���F�l���Þ�2�P

�ö�>�®�ª�c�Ð�ì���½�½��
��]
u��  

 

�±�����½�½�• ��

�Ð�ì�P�½�P�•�Ï�6���½�7���6���½�7���P�À�, anàgàmin

�Þ�á�Ì�� �� na������ + àgàma���½���H�½�� + in���ð���Þ�á

�*���•���������0�l�'�æ�à��  

�.�M
Ü�/���2 :�6���½�ð���)���F�l�2���>�®�z�U��
œ

�­���}�D�Y� �Q���»�����Î�u�!
\�0�½�ð���7  

���½�½�ž�}�]
u�Ì�Ì�í�×���Ø���l�2 (kàmacchanda)��

�F�l���Þ�2�P���ß���>�® (dosa, vyàpàda)���l�2���>�®�•�ï

�H�¬�Y�þ�Þ�c�—�•���&�0�ä�D�·���Í���6�#�í�6
•�7��  

�
���½�½�U�Ø�à
S���l�2�ö�>�®�È�������]
u���/�i��

�ì�•�P�ð���»���F�w�����<�´
ˆ�l���c�2�P���ä�z�•���C��

���]
u�Þ�>�®���Y�}���»�à	 �̂�
t�¤�����»�æ
ú���I�U����

�»�õ�¥���ù�Š�� �/�����½�P�ð���]�½
��/�c���-�¨�z�l�'�Þ

�l�2���>�¬�Ì
•���Y�}���»�æ�Ö�l�'�Þ�í�×�ç�•�T�ƒ���8�à

�Ö�l�'�����½�P�ð�v�4�+�à��
�
É�K	A� �[�”�•���j�¢�ª�»
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�8�à�z�’�'�U
Q�’�'�Z�G���­�z�Î�

 	 �„ ��  

�6�}�D�Y� �Q���»�����Î�u�!
\�0�½�7 ���i�
�Þ�6�Î�u

�!�7�Ï�½�•�Ç�4�à�'�j�¢�8�à�Þ�’�'�U
Q�’�Z�G�'���/�i��

�P�Ï��
ñ�2�� �6 �Ý�½�#�í�6
•���X���<�à�ð���4�¤�†
 	 �„��

�������¤�u�!�0�½���7   

�6�Ý�½�#�í�6
•�7�Ï�½�]
u�c�—�•���&�0�ä���·���l�2

�D�>�®���£�Ü�6�<�à�ð�7�	�c�±�Ì�à���É�à���i�à���…�à�ö

�<�à���×���g���2����
ˆ�Ï�É�à���à�w���q���•��
z
ˆ�Ï�i

�à����
7���µ��
ˆ�4���…���
�Þ�²
ˆ�à�û�Ï�…�à���3�¯�c����

�:�ô
•�w�Ï�<�à���3�'�G�}�ï�Þ�G�à�D�Y�c�Þ�’�'��
Q�’�'

�Z�G�à�L�Ï�<�à��  

�ì�•�P�ð�j�¢�Å� �Ï�<�à���Ê���»�X���É�à���õ���»�X

���i�à�ö�…�à���ì�•�P�ð
„�B�4�+�à���_�c�]�½�Ø�7�í�×��

�í�Ø�à�Å� �8�à�Ö�’�'�U
Q�’�'�G���/���•���]
u�Þ�#�í�6


•���&�ƒ�Ï�6�#�í�6
• �7�ø�	�6�í�6�7�Ï�½�l�'���È�>�$�Ö

�l�'���¹�c����
�
ù
ø�l�'���¯���8�à�Ö�l�'���a�Þ�•�¥��

�È�¹�c�à�K���ª�¤�­�8�à�Œ�Z�G�'���ª�‹�•���_�c�]
u�:�#

�í�6
•���
�Z�G�à�û�ã
•���¢���õ���Ï�»���ª�b�Ö�l�'�½�8

�à�Þ��  

�ì�•�P�ð���C�]�½�:�±�í�×���‹
R���»���8�à�Ö�l�'��

�ª�»�8�à�Œ�Z�G�'�X���Z�G�à���4�Z�G�'�Þ�Ð�±�ª�G�c�Ø�


�¨�•�'�G (Suddhàvàsa)���Î���c�#�Ì�G��
Q�í�G��
Q�$�G��


 �©�G��
 �•�G�ö�’�•�c�G���:�#�Ì�G�Ê�_�c���•�P�ð���õ
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�_�c�ß�•�P�ð���@�•�_�c�ò�H���ƒ�ª�c�Ì�Ì�P�ð���Ø���ì�•

�P�ð�j�¢�8�à�Ö�¤�†�����_�c�]�½�í�×�ð���ß���ì�•�P �ð�8

�à�Ö�¤�†�¢�]�½�œ�’���K	A� �[�”�•���ª�/�G�/�Ï�½�ƒ�'�•

�4�¤�†��  

�ì�•�P�ð���»�����Z�G�'
\�0�:�Î�u�!���Y�}�¨
‡ �6�Y

� �Q���»�����Î�u�!
\�0�½�7 ���U�ð�B�¢���Y�2�Þ �6������

�¤�u�!�0�½�7 ���­�ì�•�P�ð���c�ž
�
Š�¬�D�#�'�Ç�à�'���4

�c�¢���•�u�Þ	a�Ï���•�Ç�»�}�Z�G���ƒ�ç�H�½�X�÷�¢�±��  

�5
R�ì�•�P�ð���C�]
u�u�Ö�Þ�#�Ì�í�×���­�²�c���_�c

�]
u���J�í�×����
#	»�#�Ì�Í���6�#�ï�6
•�7�Þ�í�×���’�2��


Q�’�2���+�Ý���Y�ö
Q�•���ä�z�ì�•�P�ð���_�c�]
u�’�2��

�Y�}���»�8�à�Ö�’�'���ä�z���_�c�]
u
Q�’�2���Y�}���ž
�

�8�à�Ö
Q�’�'���’�2�Ï�F�’�'�à�û�Â�‹�ß �Þ�2
¾��
Q�’�2�Ï

�F
Q�’�'�à�û�Â�‹�ß�Þ�2
¾���•�Ç���_�c�]
u�+�Ý���Y�ö
Q

�•���¢���2���6�ä�z
Q�•�ö
=�‘���¿�à
Q���}�½�ù�¼�à�j���7


Q�•�Ï�à�j�ù�¼�Þ	r�Î���ƒ�’�2�ö
Q�’�2�L�Ï�‘ (taõha)���/

�����½�P�ð���c
Q�•�ö�‘���Y�}�û�ã�¢�*�7�æ�à�����»�¶��

�Ç
^���/�i���È�¹�K���ì�•���½�����Ï�‹�¶���Ò�–��  

�¢���4�u	a���c�±�g	1�/���Í�–�&�–���c�±�º�����Z��

�c�±�:�÷���c�±�'�•�4�ˆ���
���c�±�K���ª�¤���c�±�Ï�ì�•

�P�ð���•�Ç�¶�.���‹�K	A� �[�”�•�­���ç�q���ª�c�x�•���$

�Œ�ž�}�4���£�Ø�G�K	A� �[�”���¢���â�½�¢���?�4�2�� �6�œ

�g	1���g	1���U�ª�Ï�}�{�•�º �&
ˆ���U�}�K�����½������
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�¶�.���D�'�+�à�ª�z�Â�L���t�E���ª�‹���_�c�]�½�í�×��

�¶���U�à
S�D�'�#���E���U���7 �­�2 ]�õ�`��  

�6���ª�}�&�–���U�ä�z�:�÷�� �!

�! �U�}���ª� ���U�•�H�Ó�
�� �!

�D�'�È�•�Ó�����'�ò�H�Y
����E �!

�! �Ï���œ�’�½���g	1���‹�•���7 �)�E�q�/�3�8�2�.�3�*�!

 

�#��� �[�”�½�• ��

���]
u�Ø�7�í�×�ð�Í���6� �[�”�7��� �[�”�Ï�P�À�,

arahant �Þ�°�Ì�� araha �Ï�Ã���Þ���c�¤	~�Þ�•�¥�����•�ï ant

���>�c�����Í�� arahant���”�G�¢�?�¶�Z�, arhant �™�Ì���6� 

�2�”�7�����P�À�,
~�c���"  ��  

� �[�”�c�#�Ì�ã�M��  

1. �}���H �Ó(àrakattà)�Ø�7�í�×�Ç�� arahaü��  

�Î���� àrakattà �Ï���C�H�Ó�Þ�•�¥���È�H�Ó�Ø�7�í�×

(sabba kilesa)���F�Ø�7�í�×���C	í���•�H���}�6�H�Ó�7�Ç��

� �[�”��  

2. �}���m�j�í�×�ò�Ç (arãnaü hatattà)�� arahaü��  

arãnaü �Ï�ò�à��	ª�½�í�×�ò�� hatattà �Ï���C�m�j�����C

�m�j�í�×�ò�à���}�6�m�ò�7�Ç��� �[�”��  

3. �}��	Ô�Ç
^���ì�Ç (arànaü hatattà)�� arahaü��  

�B�•�˜�Ç�Þ�ì���J���6�]���˜�Ç�¶��
��¼
œ���"�ù�3��
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�Ç
^���ì��	Ô
u�Þ���¶���»���à�j�ù�¼���} �6	Ô�ì�7�Ç��� 

�[�”��  

4. �}�c�¤	~ (arahattà)�æ�¤�Í
ˆ�»�ó�Ç�� arahaü��  

arahattà �Ï�c�¤	~�Þ���Ã���Þ���•�È�Ã���$�æ�—�‡���<

� �́��•�Y���=�a
ˆ�»�ó���Ã��	=�°���´�¦���ƒ�°�����·���}

�6�c�¤	~�7�Ç��� �[�”��  

5. �} �F �Ë �– �� 
Q �3 	ê �Ç (pàpakaraõe rahàbhàvato) ��

arahaü��  

Pàpakaraõe �Ï�Ì�Ì�Ë�–�� rahà �Ï�3�Ÿ�U	ê
Ü�� bhàvato

�Ï�Ð�W���/��� �[�”�P�ð���»���D�¯�—�Ë�–���,�Ë�–�D�•�Ë

�–���‹
R�õ
Q�n�3�Ÿ�'�Ì�Ë�–���}�6
Q�3	ê�7�Ç�Í��� �[�”��  

�:�Ï�.�{�•�½�¢�/�ö�.� �Ÿ�/ �M
Ü�F�6� �[�”�7�Þ�‹�Ö��

�c�±�M
Ü�B�.���J
Ü�/�K	ª�¾
û� �Ð�Ø�5�6�H�Ó�í�×�7��� 

�[�”�Þ� �M��  

�6� �[�”�7�Ï�F�¢���Þ�´�Í���õ�ž�}�½�Ø�7�’�½�ð

�� khãõàsava���]�½�í�×�ð�����’�Á�œ�¢���~�Ç�¢�D� �[�”��

�����Y�}�6� �[�”�7�Ï�½�u
|�Þ�•�œ��  

�F�z�9�+�”�G���·�Þ�à���õ�'��
��$�æ�6�¢���Ï� �2�”�7

�Þ�2�±���•�Ç�.��� �2�”�Ï���·�•�œ���Ï�‹�Þ�”���Ï
O���@

�Ì���­�Ï�4�P�À�ì�Ÿ�����A�A�C
ñ�´�Í�¢����� �[�”���¼�B��

�'�Ç�ƒ�°�¢���� ßNamo tassa bhagavato arahato 

sammàsambuddhassa!û �È�Ï�´�Í�¢�� ���]�½�í�×���Ã���»�ó

�Þ� �[�”���­�'�ª�c������ sàvaka���õ�Ì�¯�Ï�÷���Þ�u
|�•
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�œ���Ï� �[�”���¢���ö�~�Ç�¢�0�ž�Í���6� �[�”�7�����&�ƒ

�ø�	�ª�‹�]�½�Ø�7�í�×���È�Ï� �[�”��  

� �[�”�ë�Í�6
Q�/�7 (asekha)���/���Ï�ì�/�����‹�/�&��

�/� ���/�Ê���F�z�â�ù�P�ð���Ø�½�P�ð�ö���½�P�ð���ä�z�&

� �Ê���_�c�j�•���Y�}���Å�7�/���/�i�Í���6�c�/�7 (sekha)��

� �[�”�P�ð���j�•�&� �Ê�ì�/��
Q�n���/�����á���Ò�Þ���Í

���6
Q�/�7�����&�ƒ�ø�	���]�½�Ø�7�í�×�Ç�� khãõa �Ï���C

�]�½�� àsava �Ï �’ �� �í �×���/ �� �] �½�í�×�� �Ç�Í�’ �½�ð

(khãõàsava)��  

� �[�”�P�ð
u�Þ�]
u�’�2��
Q�’�2���+�Ý���Y�ö
Q�•�:

�#�ï�6
•�}�³�����]
u�Î�•�Ø�7�í�×���¼�B���ƒ�U���Â	Í��  

� �[�”�P�ð�����_�c���£�í�×���­�Ï���ž
��z�ö�Ø�±�ä

�Å�•�Ç
^���â�•�Þ�ë	 �̂��:�†�Þ�6�ë	ˆ�7�Ï�½�Q	~���¢���Ï

�u�j�•�Þ�à���Ï�K���Ø�7�â
��ð���•�4� �[�”�½�U�à
S�Þ�"

	a���õ�]
u�Þ�Ø�7�ë	 �̂��ƒ�œ�����5
R�]
u�Þ�Ø�7�í�×���­

�Ï���»�Ô�©�•�'�Ì�'�ù�Þ�Q	~���¼�B���c�±�����•�®��
‡�°

�g�µ�Y���c�±�K�g�µ�#���'�Ç��
��/���•�Ç�•�®�g�µ�#�¶�.

���•�Ç���c�í�×���:�ª�Ï�•�Ç�Þ�Q	~�ƒ����  

�c�±� �[�”�ˆ�L�~�
�ƒ���ˆ�L�2�±���c�±�K�ˆ�L�2�±��

�c �±�ˆ�L�ª�Ò���c�±�ˆ�L�º�&�����c�±�ˆ�L�f�*���O�Î�à�L

�c�Î�Q	~�I�(���:�±�Q	~�Ï�/���•�Ç�4�Å�•�Ç
^�����]�¦

�‘�����])<�ë�ó�X�Þ���Y�}�Í���ë	ˆ��  


R�ƒ���ª�‹�]
u�Ø�7�í�×���L�ž�}�Í��� �[�”���c�¤	~
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�$�æ�Ø�7�u�!�à�ö�G�Þ�ƒ�°��	=�°���»�ó���/���Ø�7� �[�”

�P�ð�Þ�&��� ���Ê�L���C�j�•�Þ���‹�ò�ö�‹�ò�â�•�õ�Í�–�Þ��

�:���Ï	Ì�Ò�Þ�Ò����  

�/�i���¢�u	a�c�•�:�g	1�]�½�í�×���¢���L
��B�i�Þ

�â���U�(�¢���¯�:�ù�Þ�¡�Ø��  

ßKhãõà jàti, vusitaü brahmacariyaü, kataü karaõãyaü, 

nàparaü itthattàyà'ti.û 

�6�à���½���Z�–���ò���U�¯���¯����
Q�¢�c���7 ��

�6�à���½�7���1�m���à�Þ�í�×���C�]�½���6�Z�–���ò�7��

�{�•�Þ�Z�–���P���Þ�à�ÿ���C�™�ò
S�½���6�Y�¯���¯�7���U

�

‡�Þ���C
‡�Þ���&� �Ê���C�j�•���6��
Q�¢�c�7���/��� 

�[�”�P�ð���C�]�½�Ø�7�í�×���}�H�Y�D���½�����Ö�í�×�Þ�Z

�Ä���¶�
�Ø
����X�Þ	r�J���C�]���È�¹�;�ï�•�‘�g���w�½��

�­�Ï�õ���ž
����à���Þ���"�ù�3���Å�•�Y�D�Þ
 �U��
 �½��

�ä�z�����Ö�í�×�Þ�Z�Ä���4� �[�”�Þ�#�Ã�Ó�ø���¢���¶���õ

�_�c�¦�á�Þ�ç�����¤�±�½��
����¯�à	\�á���/�i���#�Ã�Ó�ø

���¢�Í��
 	 �„ (parinibbàna)���È�����3
Ú�Ý��  

���Å���¢���a
—�0
•
 	 �„�Ï�¨�ƒ�ù�Þ���/��	 �„
ù
ø

�Ø�7�,�•�Þ���¿��
±�c�Ð�K��
��Þ�â���o�z	 �„���'�Ç�Ê��


��2�_�c���õ��
��2�E�4���B�•�2�E�4���»�°�à�Ñ�•�Ö�à�û��

�B�•�2�_�c���ë�»�b�â�]�Ý�•�U
Í
Q��  

� �[�”�õ�6���Ì�Î�%�ñ���Ø�Î�Ï�P�½���Ø�Î�Ï�P�•��
�

�]
u�Ø�7�z�ö�í�×�Þ�U�Í���6� �[�”�½�U�7��� �[�”�½�U�Ø
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�Ì�à
S���Y�c�Þ�í�×�ò�Ò�]�½
Q�ö�����¢���v� �[�”�P�ð��

�ä	 �„���ë�þ���â�•� ���Î	a�à
S�Þ�U�Í���6� �[�”�•�U�7��  

 

�&�� �2�4���ã�•�u�!�U �!
�� �•�u�!
 �U �� �•�u�!�•�¡�U ��

1 �â�ù�½�U  �â�ù�•�U  

2 �Ø�½�½�U �Ø�½�•�U  

3 ���½�½�U  ���½�•�U  

4 � �[�”�½�U  � �[�”�•�U  

 

�}�ï
E�¢�Þ�Ï�•�u�!�U���Ø���c�ã�Ì��  

�1���U�Þ�6�w ��

�Ö�©�4���d���'�Ç���C�þ���Þ�U�Þ�6�w���©�4�Ž�•�3
‡

�Ø�h�Á
•��	r�B� �ó�¿�Ý���U�c�Ì�Ì�6�w�±��  

 

�Ð�Ø���ã���Ý�U  

�ì .�l�'�U 54 = ��
 �U 12 + �l�'�Z�U 24 (
 �U 8 + �•

�¡�U 8 + 
±�¯�U 8) + 
Q�/�U 18��  

2.�’�'�U 15 = 
 �U 5 + �•�¡�U 5 + 
±�¯�U 5��  

3.
Q�’�'�U 12 = 
 �U 4 + �•�¡�U 4 + 
±�¯�U 4��  

�: 81 �Ì�Ï�u�!�U (54+15+12=81)�����• �ï�•�u�!�U 8��

���� 89 �U��  
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�&�� �2�5�� �9�:�U�!
�� ��
 �U �� 
 �U �� �•�¡�U �� 
±�¯�U �� ��

�l�' �� 12 8 23 11 54 

�’�' ��  5 5 5 15 


Q�’�' ��  4 4 4 12 

�•�u�! ��  4 4  8 

�*�•  12 21 36 20 89 

 

�Ð�ß���Ø�z�ß���Ø�U  

89 �U���&�ƒ�»�•�X 121 �U�ø�	�/���ª�Ò�ð�4�K�����½

�Þ	a�Ï���Ï�¶�ð���"�Þ�U�K���Þ���5
R�K���P�½�4�Ò�–�^�±

�ï�Ï�Ø�ù�Þ���L�Å�7�<�Å�Ò�Í���Í�ð�)�±���’�±�Þ
Q
ñ���t��


Q�'���­�Ï�O�Ø�œ�ª�Ò�ð�4�Ò�Í�Þ�Y�a�ö	r�Î� �ï�c�Y��

�"���
�•�Ç�K���P�½�P�•	a���½�U�ö�•�U�õ�c�Y�� �"��  

�>�c�’�'��
Q�’�'�ª�¤�Þ�ª�Ò�ð�4�Ò�ë
|	ú�Í
� ���� �–

�:
�	a���•�ž�}�Ø	a�Í�l�'�’�±���Ø	a�Í�l�'�)�±���H�¬�þ

�Ö�Þ�l�'�U ���� 
 �U�ö��
 �U�������Å�7�Í�ð�’��
Q�’�ª�¤

�U�����&�ƒ�ø�	�/���ì�'���l�'���’�'��
Q�’�'���Ø�7�–�±

�L�U�Í�ð���F�z�Â�‹�û��	…�|�Þ�ª�¤�U�L�X���•�Í�ð�Þ�F


ê���Í�ð�¹�Ç��
Q
ñ���t��
Q�'����
�
ù
ø�F�’�'�ö
Q�’�'

�Þ�2
¾��  

�F�z�_�c�ª�¤�Þ�ª�Ò�ð���4�Ò�Í	a�ª
��Í�ð�l�'�)�’�±

�Þ
Q
ñ���t��
Q�'���F�z�’�'�ö
Q�’�'�U�R
ù
ø�Þ�•�Ç�Þ
�
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�ç�Q�›��  

�B�•�ª�Ò�ð�4�Í�ð�l�'�)�’�±	a�K�����½���i	a�Þ�½�U

���µ��� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì�Þ���ª �â�ù�½�U�����ð���B�•

�•�4�Ò�Í�H�����â���ª�����}���ª�Þ� �ç�¼�Ò�Í���
�•�K��

���½�Þ	a�Ï���Î�U�È���µ��� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì�Þ���ª�U

�9�U���©�³���B�•�•�}���ª�U�¯���Í�ð�Þ�Y�a���4�Í�ð���ª

�U�Þ
Q
ñ���t��
Q�'	a�K�����½���Î�U�õ�Ï�µ��� �̈�� �̂�����

�Ø�)�Q�Ì�Þ���ª�â�ù�½�U��  

�F�z� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì�Þ�Ð�ß�ª�â�ù�½�U��� �̂�����

�Ø�)�Q�Ì�Þ�Ð�ì�ª�â�ù�½�U�������Ø�)�Q�Ì�Þ�Ð�±�ª�â�ù�½

�U���:���Ø�)�Q�Ì�Þ�Ð�#�ª�â�ù�½�U�õ�Ï�B�i���Y�}���â�ù

�½�U�ž�}�¶�#�Ì�ª�¤�6���#�Ì��  

�:�Ì	r�B�#�ª�¤�½�6�¾�½�U�Þ�^�±���Ê�ž�}���ª�Ò�ð�Ò

�Í�Y�¶�Þ	r�Î� �½�6���õ�ž �}���•�Y�Í�ð�Þ�Y�a�½�6���:�Ì

�Ì�6�±�­�_�c�ì�<���/���ª�Ò�ð�4�Ò�Ö
|	ú�Í
�	a�<
ñ�»��

�â� ���¼�B���è�Æ�Ð�±�ª�����Ð�±�ª�•� ���¢�����Í�ð�è�Æ

�Ð�±�ª�ª�U�Þ
Q
ñ���t��
Q�'���v�•�Þ�Í
��X�"�ƒ�K�����½��

�i	a�Þ�½�U�¶�ó�z�Ð�#�ª���/���•�Í�ð�Þ�Ï�Ð�#�ª���¢�?�±

�Þ�Ð�#�ª
ˆ�z�C�?�±�Þ�Ð�±�ª�����4�i���è�Æ�Ð�±�ª�Ê�Ï�•

�Ò�Í�Y�¶�Þ	r�Î� ���õ�Ï�•�Í�ð�Þ�Y�a��  

� �ó�¿�Ý�Þ�ç�K�Ï�½�ž
��/�Ø�7�U�L�’�2���•���/�i��

�â�ù�½�U�¶�#�Ì�ª�¤�6���#�Ì���B�•�ª�Ò�ð�4�Í�ð
Q�’� �U

	a�K���P�½�P�•���õ�ó�z�Ð�#�ª�U���4�P�Ï�����¢��� �M�6�Ò
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� �7�<
ñ�ª�é�D�±�Ì�ª�¤���ƒ�_�c �é�D
Q�’� ���¤�Ï�/���±


Q�’� �4�ª�Z�ï�ö�’�'�Ð�#�ª�Ï�Ø�ù�Þ���L�Ï�:�ö�Ø�)�Q��

�/�i���¶�ª�Z�6�¾���Ð�#�ª�õ�’�Á�±�Ì
Q�’� ��  

�: 121 �U���F�•�u�!�U�Þ�6�w�±���õ�Ï�¶�ª�Z�6�¾�Þ��

�B�•�ª�Ò�ð�4�Í�ð
Q�’� �U	a�K���P�½�P�•���Î�½�U�È�ó�z

�Ð�#�ª�â�ù�½�U���F�z�Ø�½�½�U�����½�½�U��� �[�”�½�U��

�â�ù�•�U���Ø�½�•�U�����½�•�U�ö� �[�”�•�U�õ�Ï�:�ù���'

�¾�ž�6���#�Ì��  
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�&�� �2�6�� �9�:�U�U �2�3�2�U�!
�2	r�U    (8) 

�>	r�U    (2) ��
 �U (12) 

�!	r�U    (2) 

��
 �•�¡  (7) 


 �•�¡    (8) 
Q�/�U (18) 


Q�/
±�¯  (3) 

�l�'
 �U  (8) 

�l�'�•�¡�U  (8) 

�l�'�U ��

(54) 

�Z�U (24) 

�l�'
±�¯�U  (8) 

�’�'
 �U      (5) 

�’�'�•�¡�U    (5) 
�’�'�U ��

(15) 
�’�'
±�¯�U    (5) 


Q�’�'
 �U    (4) 


Q�’�'�•�¡�U  (4) 

Q�’�'�U ��

(12) 

Q�’�'
±�¯�U  (4) 

�½�U (4 �U 20) �•�u�!�U ��

(8 �U 40) �•�U  (4 �U 20) 

 

�ã�Ì�•�u�!�U�Þ�O�Ø�Ì�U�L�ž�}�6���#�Ì���B�i���•�u

�!�U�Ø���c 40 �Ì (8×5=40)�� 40 �•�u�!�U  + 81 �u�!�U  = 

121���Y�}�����‹�;�Ö�Ø��
Á�ô�D�¶�•�Ö	��O���Î�A�¹�Ç�L
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�Ï�c�"� �Þ��  

�:�Ï 121 �U�Þ�6�w�±���U�Þ�6�w�±�¶�þ�Ö�:�†�� ��

 

�Û���U�Þ���±�Ì�¯�á ��

�U�5
R�c�ã���Ý�Ì�U�Ø�z�ß���Ø�Ì���­�ª�c���±�Ì�¯

�á���$�Œ�ž�Ž�<�X���Ì�¯�á��  

�Ø��
•�à (pañisandhi)���� pañi��
Z�(�� + sandhi���>
•����

�È�/�+�à���H�u�>
•
S�½���8�à�¤�Ø�E�¤�Þ�U���Í���6
•�à

�U�7���Ø�Î�c���4�Ø
��à�û����
•�à�ª
t�à�Ø�h���Y�}�:�Ì

�U�ª�à
S�Ø�h���Î�¯�á�Ï�>
•�ï�Ø�u���¹�Ì�u���!�Þ�U�ù��

���]��
•�à�U�Ï�D�X�8�à�Þ�U���È�Ø
��à�û�Þ�Ð�Ø�Î�U��  

�ß���c�6 (bhavaïga)���ä bhava���c���à�û�� + aïga���/

	õ���X�
���á�X���Y�}���6�c�6�7�•�È�à�û�Þ�X�
�U�à�û�Þ

�‹	õ���Ï�à�û�ù���ž�U	ÿ�Þ�U���ª�‹�_�c�U�®�à
S���c�6�U

�¶�º���3�à
S��  

�U�ù�Ï�B�i�»�¯�Þ��
Ç�–�;���X���e���@���È���•�Þ�U

�¨�Å
€�Í���6�U�®�7���­�Ï��
u�Þ�;���X���e���@���È���•

���³�����c�Î�•�Ð�W���¼�B��
Q�1�Þ�"�Â���:	a�­�'�_�c�U

�à
S���à
S�¶�Ï�c�6�U��  

�ñ�•�����U�®
��.�â�©�4�Y�a���ƒ�c�6�U��
��.�â�©�4

�Y�a���Ï�Ø�Ì���ÿ���Þ�U���4�_�c�;���X���e���@���È���•

�Þ	a�Ï���U���Ï�»�¶���à�Ý���i	a�Þ�U�Í���c�6�U ���c�6�U
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���œ�š���Ø�o�é�è���_�c	a�é�Í�G���U�ð���œ�š���b�â�6
Q

�•�J�7�Ð�W���c�±�à�þ�1�3�Í�����6���•�J�7���Î�A�¤�Ï�c

�6�ù���F�i�'�Ç�4�þ�Ó�U�®	a���Ž�ß�‹�Ö��  

�ì���j�U (cuti)���Ø
��à�û�u�¢�Þ�U��
Ç�–�j�ø�Þ�¯�á��

�Ï�Ø
��à�û�Þ�ã
•��  

�j�U��
•�à�U�4�Ø�à�
���L�ª�à
S�Ø�h��
•�à�U
Ç�–�8

�à�Þ�¯�á����
•�à�¤�Ø�E�¤�����¶�c�Þ�à�û���ƒ�j�U�Ø�à


S���i�à�È�Ø�j�ø���©�ƒ�Á�/� �M�j�ø�Þ�þ�ä�¿�2	þ	û���c

�±�à�.���]�j�ø�È�Ï�à�û�Þ
•�A���õ�c�±�à�}�ò�Û���U�¯
ƒ

�d���¿� �j�ø�Þ�þ�ä�����Ò�©�4�Á�/�'�U�ð���"
¼	��Þ�±� 

�B�£� �M�j�ø���¢�?�F�j�ø�Þ� �M �K�Ï�•�•�A�Þ���È�j�U�à


S�U�û	r�]
—�Þ�¤�Ø�E�¤�¶�Ï�j�ø��  


•�à���c�6�ö�j�ø�:�ì�Ì�¯�á�L�Ï�"�Ø�w�U ���� �Ó�U�®

(vãthimutta)�U���:�ì�Ì�U
±�c�4�Ò�Ö�a
S��
��Þ�â���©�4��

	�
Q�±�0�8�8�à�Þ�¤�Ø�E�¤���õ
Q�±�•�æ�Ö�c�6�U��
±�c�Ò

�Ö�a
S���ð�J�¹�Þ�Y�a���à�/	a��
��â�½��  

�:�ì�Ì�U�Ê���Ï
 �U����
 �U���õ���Ï
±�¯�U���ƒ�Ï�•

�¡�U���/���à�û�ó�z�½�Þ�•�¡���1�m�c��
•�à�Þ�Å� �õ�Ï�•

�¡���Y�}�¹�Ç�ó�z�•�¡�U��  

�±�Œ�ã���Õ�#�J�� �:�±�U
Ç�–�;���X���e���@���È�Þ

�¯�á���ª
t�à�4�#���U�®���ä�9�U�Þ	r�J
Ç�–���ó�z�•�¡�U��


Ç�–�;�Þ�U�Ï�À�J��
Ç�–�X �Þ�U�Ï�…�J��
Ç�–�e�Þ�U�Ï�„

�J��
Ç�–�@�Þ�U�Ï�Ž�J��
Ç�–�È�Þ�U�Ï�—�J���¶�À���…���„��
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�Ž���—�:�#�•�’�à
S�Þ�U�Í���#	r�J���¯�á�Ï
Ç�–�;���X��

�e���@���È��  

�Ý���¼�( (àvajjana)���¯�á�Ï �¹�U�ù���c�6�ù�¼�(�Y�a��

�c�Ì�Ì�¼�(�U�� 1.�#���¼�(�U�� 2.�•���¼�(�U���:�Ì�Ì�U�L

�Ï
±�¯�U�����¼�(�U�à
S�Þ�E�¤�������U�®�¶�¯�à���4�i��

�H�K�Ï�c�6�ù��  

���Œ���ß���s�æ���/�˜���A� �� �s�æ�U�c�Ì�Ì���/�˜

�U�c�ì�Ì���A� �U�õ�c�Ì�Ì���:�ì�Ì�U�4�#���U�®�����6�¾


Ç�–�s�æ���/� �̃��A� �Y�a�Þ�¯�á���¼�B���À���U�®���4�À

�J�Ý�•���¢���$
¾�à
S�Þ�U�s�æ�ã�� �À�J�;�Ö�Þ�Þ�’���Í��

�6�s�æ�7���6�/�˜�7�Ï�/�˜�U�m�ä�À�J�ã�ã�;�Ö�Þ�Þ�’�Y�a��

�6�A� �7�Ï�A� �:�Ï�Þ�’���$
¾�à
S�Þ�Ï�?�–�U���:�ì�Ì�U

�Ï�$�>
t�à�Þ���ƒ�w�¹�Ç���»
t�à�4�•���U�®���ª
t�à�4�À

�����…�����„�����Ž�����—���U�®����
S
¾�s�æ���/�˜�ö�A

� �Þ�¯�á��  

���ì���?�– (javana)���Ú�z
œ
ß javati���#�?�3
ÿ�����#

�?�3
ÿ�(�Y�a�}�.�â�¹���‘�/�D�½�Þ�È�Ï�?�–�U���Ø�7
 

�U����
 �U���c�/
±�¯�U�L�Ï�?�–�U���•�u�!�U�õ�L�Ï�?�–

�U���Y�}�?�–�U�Þ�Q�›�•�Ã��  

���±���C�Y�a (tadàrammaõa)�� tadà �Ï�½�?�–�Þ�Y�a���È

�:�Ì�U�¶�� �a�ä�?�–�U�Þ�ë�þ���
�?�–�U�Ý�•���¢���B�•�F


ê�•
û	§���{�ý���ž
��»�à
S�Ì�Î�C�Y�a���¶���ä�?�–�U�Þ

�Y�a���ë�þ���@�
�a
.�Ø�ù��
.�…�í�•�¢�4�þ���¶���0�ç��
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�C�Y�a�Þ�¯�á�¶�@�g�Ï�0�ç��  

�!
�&�� �2�7�� �9�:�U�D�Î�¯�á �!

�U�� �¯�á ��

12 ��
 �U  �?�–  1 

2 �À�J  �;  1 

2 �…�J �X 1 

2 �„�J  �e  1 

2 �Ž�J  �@ 1 

2 �—�J �È 1 

2 �s�æ  �s�æ  1 

2 �:�Ì�/�˜�U  

•�à���c�6���j�ø��
�/�˜���C�Y�a  

5 

1 	F�Ì�/�˜�U  �/�˜���C�Y�a  2 

1 �#���¼�(�U  �#���¼�(  1 

1 �•���¼�(�U  �•���¼�(���A �  2 

1 �à	ï�U  �?�–  1 

8 �l�'
 �U  �?�–  1 

8 �l�'�•�¡�U  

•�à���c�6���j�ø��
�C�Y�a  

4 

8 �l�'
±�¯�U  �?�–  1 

9 �Ã��
 �U  �?�–  1 

9 �Ã���•�¡�U  
•�à���c�6���j�ø  3 

9 �Ã��
±�¯�U  �?�–  1 

8 �•�u�!�U  �?�–  1 
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�&�� �2�8���U�Þ���±�Ì�¯�á �!
�¯�á �� �U��

1 
•�à  2 �:�Ì�/�˜�� 8 ���•�¡�� 9 �Ã���•�¡  19 

2 �c�6  �Q 19 

3 �j�U  �Q 19 

4 �;  2 �À�J  2 

5 �X 2 �…�J 2 

6 �e  2 �„�J  2 

7 �@ 2 �Ž�J  2 

8 �È 2 �—�J 2 

9 �¼�(  1 �#���¼�(�� 1 �•���¼�(  2 

10 �s�æ  2 �s�æ  2 

11 �/�˜  3 �/�˜  3 

12 �A�  1 �•���¼�(  1 

13 �?�–  
12 ��
 �� 8 ��
 �� 8 ��
±�¯�� 9 �Ã��


 �� 9 �Ã��
±�¯�� 8 �•�u�!�� 1 �à	ï  
55 

14 �C�Y�a  3 �/�˜�� 8 ���•�¡  11 

 

�U�Þ�¯�á�5
R�c���±�Ì���­�Ï�O�Ø�U�J�E�¤�ª�»�à
S�Ø

�Ì�U���ƒ�w�ª
Ç�–�Ø�Ì�¯�á��  

�B�•�/�:���±�Ì�¯�á�����–�Ž�<���K�6�����Ì���Ó�U�®

�U�ì�Ì��
•�à���c�6���j�U�����U�®�U�Û�Ì���;���X���e��

�@���È�i	ü���Ø�Ì���¼�(���s�æ���/� �̃��A� ���?�–���C�Y
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�a����  


Q�¢�Ï 89 �U�����Ï 121 �U���¹�Ç�Y 
Ç�–�Þ�¯�á�ª�c�:

���±�Ì���U���Ì�����F�z�:�±�U�Þ�¯�á���4�}�¢�þ�U�®�Þ	a

�Ï�»�/�¹�Ç�Ñ�0
S�½�þ���¤	a��	��¶	��}�¨�‹���'�Ç�Þ�U�Ø

�á�L�Ï�:�ù�»�¯���ª�Ï�'�Ç���â�½�U�_�c�Ç�E�Ö�ƒ����  

�Œ�i�'�Ç�/�ë�Þ�U�Þ�Ì�w���­�¹�Ç�Ï�¨�ù�»�¯�	�ë�B�£


Ç�–�Î�¯�á�ø�	�:	˜�D�Ö�U�®���'�Ç���í�Ø�þ�����/�ë��  
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第十五講 五門心路 

一、五種定律��

�'�Ç�©�4�ä�o�/�ë�²�Þ�0	� ���� �U�®��  

�4�/�ë�U�®���H�����½�þ�Ø�í� � ���È�Ø
 �Y�2�Þ�"

�  �� �± �K �� 	r �B �ï 	3 �J �¢ �? �� �c �# �Ì � �  (pa¤cavidha 

niyàma)�� niyàma �ç�•�Ï�Y� ���ë�¯�"� ��� � ��� �K ���¹

�Ï���}�à�Þ�•� �ƒ�<�•���Î�½�B�i
t�à�Þ���B�‹
R�'�Þ�Ë	�

�L�‹���������b
ˆ
ˆ��  

�Ð�Ø��	a�<� �  (utuniyàma)�� utu �á�Ì�¯	a�<�U	ˆ�Ï��

�3���j���k���²�±�'���Þ�k�'�õ�Í�� utu�� niyàma �Ï�"� ��

	a�<� � �Ï�½�‹
R�"� ���¼�B���3�§�‹�¼�¯�à�M���@
���  �3

�§�3�¼�¯�à�±���•�<���°
��r�$���@
��c	a���j�æ�$
��`�<��

�Ã�½�ž�X�����4�Ò
ñ�Þ�‹
R�g���í���Ë	•��	������L
Å���‹

�e���'�Ì���˜�'�‹�4�9�U�Þ���<���½���������������:�±�L

�Ï	a�<� � ��  

�Ð�ß���Ì��� �  (b�janiyàma)���7�À�Þ�Ì���»���•�7�À��

�˜�Ý�Þ�Ì���»���•�˜�Ý���Y �Ü�6�Ì�Ý���Ý���Ì�‘���‘�7��
„

�B�'�Ç�/�Ì���à�����R�1���Ö�†�¬�c	r���c�‘���c�g���ž�Ï

�Ì���4�Ø� �Þ�â� �̃��ÿ�“���j�
�ö�'�

ˆ�g���í���¹�¶
�
t

�����
�Ì��
t���à���¢���»������
•�•���ƒ�w���Þ����
•�Þ
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�•�õ�ö�ï�ƒ�Ø�ù���:�Ï�Ì��� � ��  

�Ì��� � �Ã�¾�Ë�á�z
œ
��Ï�'���©�ƒ�J�/���Þ�÷�G�/��


Ä�/�J�/�õ�ó�z�A�•�Ì��� � �Þ�Q����	r�B�J�/�� �Ï�Ì�Ä�‰

�Þ�¦�‹���©�Ï
Ä�/�Þ�÷�G�Q���÷�G���}�2�K�à�û�u�ƒ�<����

�­�¹�u�ƒ�9�¬���à�Þ�¢�ƒ�*
R�Ï�à���­�2�º�à�Þ�'�Ì	ª�È��

�q�Þ�¢�ƒ�*
R�Ï�q���­�2�º�q�Þ�'�Ì	ª�È���ä�Þ�¢�ƒ�*
R�Ï

�ä���­�2�º�ä�Þ�'�Ì	ª�È��
Ä�Î���»�„�C���" 	a��
Ä�/�Þ�÷

�G�Q�õ�¹�à�Ï�2�º�Þ�m�ƒ�ö�Ó�ƒ�Þ�'�:	ª�È���¼�B���G�õ�Þ

�€�h�Ï�è�’�Þ���Î�����Þ�€�h�@�@�õ�Ï�è�’�Þ�� �:�±�"� �Ï

�Ì��� � �� �

R��
œ�Ï���’�Á�à�w���Þ�÷�G�/	õ�g
��Ï�‹�‘

�Ô���:���<
ñ���ö�•�Ç�Y�D�¯�Þ�½�c�o�<���:	˜�D�Ö�½�Þ� 

� ��  

�Ð�ì���½�Þ� �  (kammaniyàma)���ë�¯�½�•�±�K���D��


 �½���ž
�
ò�½�@�Þ
•�•���D
 �½�õ���ž
�
ò�½���@�Þ
•

�•���"�ù�3���B�•�D�Þ�Ï	…�|�Þ�ì�/
 �½��
�
ò�½�ì�/�Þ
•

�•���D�Þ�²���Þ�ì�/
 �½��
�
É
ò�½�ß�/�Þ
•�•���D�Þ�ß�/

�Þ
 �½��
�
É
ò�½�ß�/�U
Q�/�Þ�•�¡��  

�½�Þ� � �ö�Ì��� � �c�'�:�9�¬���
���Ì ��� � �Ï�6�Ì

�Ý���Ý���Ì�‘���‘�7���Ï�‹
R�'�Þ���Ï�³�Þ�"� ���ƒ�½�Þ� 

� �Ï�6
 �c
 �¡���Ë�c�Ë�¡�7���y�‹�¯�á�z�à�û�c����
±�c

�à�û��
�
É�D�½��	a�<� � �ö�Ì��� � �Ï�‹
R�'�ö�Ï�³�©
ê

�Þ�"� ���½�Þ� � �K	˜�D�à�û�©
ê�Þ�"� ��  

�Ð�±���U�Þ� �  (cittaniyàma)���U�Þ�»�¯�"�K��� � ��
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�¼�B���
�'�Ç�;�Ö�Ø�Î�F
ê���µ���à
S�Þ�Ï�#���¼�(�U��
R

�¢�Ï�À�J���$
¾�à
S�s�æ���/� �̃��A� ��
R�¢�Ï�?�–�����¢

�C�Y�a�U�à
S�U���à
S���U�Þ�»�¯�"� �Å� �Ï�:�ù�Þ���:�Ï

� �±�����»	ô�C���œ�š�Ö�ž�‘�Y�a���à
S�Þ�•�¡�U�Ï
 �•�¡��

�œ�š�Ö���ž�‘�Y�a���à
S�Þ�•�¡�U�K �Ï��
 �•�¡���:�õ�Ï�U

�Þ� �±���U�Å
R�Ï���]�à�Ý�Þ���Ø�Î�U���ž
��<���Ö�í�Ø�Î

�U�J�E�¤���È�¹�c�6�U�ž�}�à
S
Q�ô�h���­�Ï�O�Ø�Î�c�6�U

�ª
��ï�º�Ø�Î�U�J�E�¤��
R�¢�Ý�•���$
¾�©�Ø�Î�U���à��

�Ý���:�Ï�U�Þ� � ��  

�Ð�#���±�Þ� �  (dhammaniyàma)���¼�B���Ø�Î�à
t�x

�•�‹�X�¶
Q�ï�¢�•���•�Å�7���Ö�ÿ
¾�Þ�¢���Þ�Ð�‹�1
C����


� �X �� 	Ì �Ò�Þ 
³ �  �� 
³ �  �Å� �‹ �C�Å �Œ�L�± �Î �� �ž �ô

�� asaïkheyya,� ���G�������1���Ã�Þ�•��	a�!�½�j�•���Ì�P

�[
Ü���Ø�Ì�P�[
Ü�L���ž�U	ÿ���õ���»�é�H�X�"��
³� �j�•

�Ì �Ì �P �[ 
Ü�� �¢ �� �• �Þ �u �¢�Ð �ß �à�Å � �8�à �Ö�ˆ �– �G

(Tusita)���
�•�Í�E�Ö	a�<���m�Ó���¿�à
ˆ�/�a���C�X�"��

�¢���¶�»�8�à�Ö�à�!���Ø�7�œ�¢�Å� �4�à�!�•�©���ƒ���»�4

�G�'�X�¢���O�Ø�œ
³� �4�â�i���•�à���K	A�Ò�‹�Ç�����¼�±

�Ç���:�b�/�–�}�D
 	 �„�Þ	a�Ï�����3�L�»
t�à�é
œ���:�Ï

� �±�� (Dhs.A.498) 

�¶�ð�±�Þ� � ���Ø�Î�u�'�4�"�Ø	a
����ž
��c�Ì�œ�¢��

�"	a�•�©���'�Ç�©�4�Þ�?�±	a
��Ï�‚
•
z (Gotama)�¢���Þ	a


����¤�ƒ���4�‚
•
z�¢�Þ�?�±	a
����'�Ç�Y�/���Y�Ò�Þ�±�L
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�Ï�¶�ð�‚
•
z�¢�Þ�?�1���'�Ç�L�Í���¢���Þ�������Ò�B�¢��

�2��  

�6�œ�g	1��
Q�c�i�°��
—���ž
����v�Ø�Î�u�'�c�Ì�œ

� �[�”���Ò�‹�Ç�ð�������¢�3�•�©��
Q�c�i�°�
�œ�g	1��

�Ü�c�i�°���v�Ø�Î�u�'�ª�c�Ø�œ� �[�”���Ò�‹�Ç�ð�•�©��

�Ü�c�i�°�
�7 �)�B�/�2�/�3�8�8�*�!

�:�±�Ï�o�z�¢���Þ�±�Þ� � ���±�Þ� � ���c�•�:���¼

�B���½�U�à
S���•�U�Å� �����à
S���½�U�Ø�à
S���9�U�Þ�í

�×�Å� ���]
u���
�ª�Ò�ð�K�����½���•���¢���•�Ï�½�Þ�Ç
^

�Å� ���»
ù�Å�Û�à���
�ª�Ò�ð�]�½�l�2���•�Å� ���»���8�à

�Ö�l�'���ª�»�8�à�Ö�’�'�U�ð
Q�’�'�Z�G��� �[�”�P�ð���C

�]�½�Ø�7�í�×���•�Ç�Å� ���»���¶���Ç
 �̂��õ���n�‹��
t�x

�X�¢���:�±�L�Ï� �±���Ï���ž�Á
Z�Þ�
  

 

�:�#�Ì� � �’�ã�•�:�u�!�/�J���Ï�¨�/�� �<�/���G�[��

	ˆ
ê
ˆ�‹
R�J�/�A�•�Þ�Ï	a�<� � ���1�c�T�ç���Ó�U�ç���9

�F�¢
ˆ�L�ó�z	a�<� � ���È�‹
R�±�K�U�Ï�³�"� ��  

�©�ƒ�à�Ï�/���’�Á
��Ï�/��
œ�Ï�/��
Ä�/�J�/
 �̂��A�•

�Þ�Ï�Ì��� � ��  

�F�z�½�Þ� � ���©�ƒ�J�/�À�|�_�c	˜�D���­�Ï�Ÿ���˜�Þ

���?���C�F�½�•� � �c�Y�¢�‹���ª���Å�¹�Ç�Þ�‹�Ö�_�c�¢�?

�¤�ƒ��
 ���Ÿ���˜�c�•�:�t�–����
Ô�2���9�+�Ç
 �̂��õ�¢�‹

�Ö�Ù�Ì
€�˜�Þ�½�•�±�K���ª�Ï�•�Ç�.���4�Ç
^�
���c�Î�'��
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�c�¸�•�ƒ�����½�Þ� � ��	˜�D�à�û�Þ�Q����  

�F�z�U�Þ� � ���¬�|���_�c�;�Ö�Î�•�³�/�c�9�o�Þ�¢

�—���©�ƒ�U�¨�/�ö�U�Þ� � ���9	.�•�H���'�Ç�þ�U���U �Y��

�U�Þ� � ���U�®���ª�c�4�¢���Þ�?�±����
t�©���¢�?�F�U�Þ

�A�•�Ï�ß�ß�â�‹�Þ���­�'�ª
ƒ	»�4���9�ï���±�Þ� � 
±�c�4

�¢���Þ�?�±�����c��  

�:�#�Ì� � �Þ�H�¬�Ì�Ì�ó�z�’�±�U�Ï�³�Þ� � ���È�¹�J

�/��
t�¿���õ���Å�Ï�4�A�•���à�ê�:�Ì�Ì�"� ���­�À�á�¹�½


t	#�J�+��
t	#�à� �̄��½�Þ� � ���U�Þ� � �ö�±�Þ� � 	˜�D

�Ö�à�û�s
¾���B�•�'�Ç�•�‹�‹�ò�à�j��
ù
ø�Ç
 �̂��Å�7�à�ê

�:�ì�Ì� � ���È�¹�_�c�¢���•�u���H�¬�±�Ì� � �¶
R�E�4��

�¼�B���½�Þ� �  ���� �D
 �½��
 �¡���D�Ë�½���Ë�¡���:�­�'

�ª�c�¢���•�u���¢���B�i�»�¯�Þ���4�¢���•�u���H���½�Þ� 

� �Ø�á�L�Ï�:�ù�»� �̄��:�± � � ���¢���Ï�Î�•�©�u�!�­�_�c

�o�<���ª���Å�¢���{�¾�3
t�©�¹�Ç���­�/�¹�Ç�{�ý�3�Ú�—�•

�½�ƒ����  

�F�z�U�Þ� � ���c�±�³�½�õ
��â�½�U�Þ�Ù�±�»� �̄��­
u

�'�•�Ç�¶�ð�¢���Þ�?�±���Î�K�_�ñ�±�6�˜���¤�ƒ�ß�ß�����&

�ƒ�ø�	�/��	˜�D�•�c�±�Þ�Q�������&�ƒ�¢���4�ã�X�¢	a���•

�2�±�ø�	�/���:�±�±�I�Ž�x�Þ�
�È�¹�Ï�~�Ç�¢���5
R�•�Ç�>

�c
Q	0�‹�Ç�Þ
��Ê���­�Ï�õ�_�c
��ç���¾�à�2�±���/���:�±

�±�I�Ž�x�Þ�
�¢���/���â�½�±�•�Ž�x���Y�}�Ø�����­���•�2

�±���¢�½�C�Å���Z�G� �”�P�“ (Sahampatti)�Þ�ì�h�›�P���¢
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����
•�U�2�±���'�Ç�/�ë�Å�U�Y���â�½�&�ƒ�Ï�µ���&�ƒ�Ï � �̈�

�:�±�L�•�‹�ß���:�±���Ï�����Þ�Q�����ƒ�Ï�¢���Þ�Q�����Ï

�¢���Ç	A��
t�©�¹�Ç���¢�ä�A�3���—�•�½���'�Ç�¯�������Þ

�ª�Ï�ð�Î�†�J���¶�ð�¢���Þ�?�1�/�¹�Ç�¼�—�•�½�ƒ�����U�Ï

�Â�Î�‹�ß�q�•�Þ�������Ç�_�c�:�ƒ
|�Ž�Þ
��Ê
�
Q	0�‹�<�:

�ƒ�ß�‹�Þ�±��  

�F�z�±�Þ� � ���Ø
 �Ï�½
³� �«�à���X�¢���¢��	 �„�U

�P�ð�K���P�½�P�•���]
u�í�×�Þ�"� ��  

�'�Ç�à�ê�:�#�Ì� � ���¶��	��}���u�!�#���ã���Þ�°�Ï

�ö�©
ê���X�n��  

 

�ß���1�Î�1 ��

�4�/�ë�U�®���H�����½�‹�Y�À�Î
¯�ß���È�1�Î�1���1�J��

�1�¶�
���1�����1���U�®���1�Y�a�ö�Y�a�Þ�1�Ì�Ô�©�^�Q��  

 

�Ð�Ø���1�J (cha vi¤¤àõàni) 

�1�J���À�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J�ö�•�J���1�J�L

�Ï�)�±���C�Ï��	a
ñ�é�Ö�Þ�À���…���„���Ž���—���•���½�Þ

�¶�Ï�1�J���Î�����À�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J���Õ�#�J��

�•�J�K�Ï�½�Î�ö 79 �U��  

 

�Ð�ß���1�¶�
 (cha vatthåni) 
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�1�¶�
���À�¶�
���…�¶�
���„�¶�
���Ž�¶�
���—�¶�
�ö

�U�Y�¶�
���¹�Ç�L�Ï�’�±���À�¶�
�È�Ï�'�Ç�À	a�Y�2�Þ�À

�����‡�À���¹�Ï�}�À�•�’���y�Þ�À���†�Þ�’�±�����&�ƒ�Í��

�6�¶�
�7�ø�	�/���¹�Ï�À�J�à
S�Y�¶�ë�Þ�Ï�³
Ä�‚���c�À��

��
��;���À���:�Þ�¶�;���•��	4
Û����
Û���•���À���è�0�j

�L�»�¹�'�Ç�; ���{�¾�°�Ï���5
R�*�c�À�J�à
S���­�Ï�/���¶

�
�æ�Ö�«�ü�ƒ�;���{�¾���Y�}���À�J�Þ�à
S�Å�7�¶�ë�Ï�³
Ä

�‚���:�Ï�³
Ä�‚�¶�Ï�À�¶�
��  

�"� �̈��B�•�…�W�U�…�o�«�ü���'�Ç�¶�X���Ö�Ï�°��
��X

�Ï�°�Þ�Ï�…�J���…�J�Å�7�¶�ë�…�¶�
���'�Ç�Y�2�Þ�…�g���à


S���_�c�…�g�¶��
��X��
Q�’�'�Z�G�à�5
R�c�U�J���­�R��


��;����
��X���/��
Q�’�Z�G�à�_�c�’�±���

R�õ�_�c�À�¶

�
���…�¶�

 �̂��Y�}�Ê��
��;���õ��
��X���È�¹�c�¢���•�u��

�•�Ç�õ���â�½��  

�F�z�„���Ž���—���U�Y�¶�

ˆ���õ�Ï�:�ù��  

 

�Ð�ì���1�� (cha dvàràni) 

�1�����À�����…�����„�����Ž�����—���ö�• �����H�¬�Þ

�À���…���„���Ž���—���Í���6�#���7���¹�Ç�L�Ï�’�±���•��

�<
ñ�ë�Í�6�c�6�7���ó�z�)�±��  

�À���õ�Ï�½�À�•�’���À�•�’�Ê�Ï�À�J�à
S�Þ�¶�
���õ�Ï

�À�J�J�â�Þ�’�Þ�����:�†�Þ�6���7 (dv�ra)�Ï�½�Ò�½���c�Þ����

�ˆ�0�Þ�à�ž�}�•�•�ˆ�³���ˆ�³�Þ�à�õ�ž�}�•���ˆ�0���Y�}��
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���Ï�>
•�ˆ�0�é�!���ˆ�³�é�!�Þ�<�½���1���õ�Ï�U�J���Y�a

�Þ�<�½��  

�¶�
�D���c�£
¡�¾�ø�	�¹�Ç�Þ�¯�á���"���¶�
�Ï�U�J�à


S�Y�¶�ë�Þ�Ï�³
Ä�‚���ƒ���Ï�U�J�<�Å�¹�½�J�â�Y�a�Þ�Ò

�½���Ý�Ø�Î���I�«�
�Þ�g�”�½�R�Ä�¨�‹���g�B�à�•�4�•��

�†���•���Ï�•�'�•�Þ�¶�
���B�•�•�•�‹�•�Ö�•�³���Å�7 �<�Å

���•�•���•���@�g�¶�
���W���@�g�1����  

 

�Ð�±���1���U�® (cha vãthiyo) 

�®���P�À�, vãthi���•���½�®���®�b���–�½���Å
€���4

�i�Ï�½�U�®���U�¯�U�®�Å
€���œ�U�4�J�â�Y�a	a���­���»�Ô

�C
Q�b�3�à
S���ƒ�Ï�¶�ð�U�Þ� � �c�g��	ô�3�Ø�Î�$�Ø�Î�3

�à
S���œ�U�¶�ð�"� �à
S�z�œ���Þ�Å
€���Í���6�U�®�7��  

�œ�U�<�Å�1���J�â�'�¾�Y�a�Þ�Å
€���Í���6�1���U�®�7��

�¹�Ç�6�¾�Ï���À���U�®���…���U�®���„���U�®���Ž���U�®��

�—���U�®�ö�•���U�®��  

���Þ�^�.�¨�‹���'�Ç�/�À���…���„���Ž���—���:�#�Ì�U

�®�Ú�Í���6�#���U�®�7���#���U�®�Ï�½
t�à�4�#	r�� �Þ�U�®��

�•���U�®�Ï�½�Ø�7�ª
t�à�4�•���Þ�U�®���

R���#���U�®�A

�k�Ï�<�Å�Ì�Î���à
S�Þ���¼�B���À���U�®�Ï�<�Å�À���ö�•��

�Ø
S�à
S���Í���6�„�*�U�®�7�����Þ
¡�¾�z	÷�•���U�®���'

�Ç�ª�/�À���…���„���Ž���—���U�®�Í���6�#���U�®�7��  

�ñ�•�����Ø�7�U�®�L�Å�7�¶�ë�•����
��à
S���#���U�®
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��	÷�•���U�®�Þ
±�Ø
¡�¾�Ï���•���U�®���Å�C�Å�Î�•�����À

�����…�����„�����Ž�����—�����ƒ�à
S���¹�ž�}�~�ò�3���á

�$�3�à
S�z�•�����c�6����  

 

�O�Ø�Î�U�®�Þ�à
S���L�Å�7�¶�ë�/�a�g�����_�c�/�a��

�Y�c�U�L��
��à
S���U�®�õ��
��à
S���À���U�®�Þ�à
S�n�‹

�ù�±�/�a�g���ø�	�_ �c�À����
��;���Y�}�‹�c�À�¶�
�U�À�•

�’��
�
É�$�æ�Þ�’�à�]�Þ���Ì���•�Í���6�À�•�’�7���B�•�_

�c�À�•�’���À���U�®��
��à
S���©�³���B�•�_�c�Þ�’���F
ê����

�õ���»�c�À���U�®�à
S���Y�}���Å�7�c�¯���ë�þ�Þ�Þ�’�Y

�a�����Å�7�c�
���c�Þ�
��
��;�Ö�Þ�’��
u�Þ�:�±�Ï�³
Ä�‚

�}�³�����n�‹�¯�•���B�•�'�Ç�U�ï�À�����•�;���õ�Ï�;���Ö

�Þ���/�i���Å�7�c�¯�•���È�U�‹�•�¦�•�ë�þ���¼�(�Y�a��  

�Y�}���À���U�®�Å�7�Í�–�±�Î�g����
��à
S�� 1.�À�¶�


�U�À�•�’�� 2.�¯���F
ê�Þ�Þ�’�Y�a�� 3.�
�� 4.�¯�•��  

�…���U�®�Þ�à
S�õ�Ï�Ø�ù���Å�7�Í�–�±�Î�g� �̄� 1.�…�•

�’�� 2.�¯ ���F
ê�Þ�Ï�°�Y�a�� 3.�é�!���B�•
ü�Ó�•�H�K�X��

�Ö�� 4.�¯�•��  

�„���U�®�Þ�à
S�õ�‹�Í�–�±�Î�g� �̄� �2�/�„�•�’���B�•�µ

�• �e �Ç �¶ �÷ �� �Ö 	ˆ �ç �� �3�/�¯ �� �F 
ê �Þ 	ˆ �ç �-�È �¶ �Y �a

(gandha)�� 3.�²�'���‹�c�²�'��
��e�Ö	ˆ�ç�� 4.�¯�•�� �!

�Ž���U�®�Þ�à
S�õ�‹�Í�–�±�Î�g���� 1.�Ž�•�’�� 2.�ç�Y

�a (rasàrammaõa)�� 3.�j�'���B�•�Ž��
€���õ�@���Ö�ç�½�� 4.
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�¯�•��  

�—���U�®�Þ�à
S�õ�n�‹�±�Î�g���� 1.�—�•�’�� 2.�È�Y

�a���—�œ�•�È�Ö�Þ�œ�0�ö�œ�³�Þ
|���9���$���½
 �̂� 3.�3�'��

�—�•�’�ª�c�¶�å�z�"�Ø�Õ�’�ø���Þ�3�'����
��$�æ�È�Y�a�Þ

�à �-�� 4.�¯�•��  

�•���U�®�ª�c�ì�Î�g���� 1.�U�Y�¶�
���¹�Ï�•���U�à
S

�Þ�Ï�³
Ä�‚�� 2.�±�Y�a�� 3.�c�6���c�6�Ï�•���U�®�à
S������  

 

�Ð�#���1�Y�a  

�U���)�±���Y�F�U�Þ�F
ê�U�ë�þ�Í���Y�a���1�Y�a����

�Þ�’�Y�a���Ï�°�Y�a��	ˆ�ç���¶���Y�a���ç�½�Y�a���È�Y�a

�ö�±�Y�a���’���Ï���¶���ç���È���±�:�1�Y�a�6�¾�F�U�À��

�…���„���Ž���—���•���Í���6���ß�
�7���0�1�
�Ï�À���…��

�„���Ž���—���•���³�1�
�Ï�’���Ï���¶���ç���È���±���¹�Ç


Ä�Î�ï�Ï�Ø�Ø�F�U�Þ���Þ�’���Ï�°��	ˆ�ç���ç�½�ö�È�ó�z�’

�±���È�Ï�³�©
ê���'�Ç�À	a�Y�$�È�Þ�F
ê���ù�›�Þ�–�)����

�³�|�Ï�Þ�’ ���Ï�°��	ˆ�ç���ç�½�ö�È���2�‘���>�®��
Ç
¾
ˆ

�í�×�î�a�i�ƒ�à
S��  

�1�Y�a���Þ�H�#�Ì�L�Ï�’�±���ƒ�±�Y�a�K�’�Á�Ï�³�©


ê���U�¨�©
ê���Ä�G�}�D	 �„���±�Y�a�õ�6���1�Ì��  

�������#�•�’ ���À�•�’���…�•�’���„�•�’���Ž�•�’���—�•

�’���:�±�’�±�Ï�E�•�Þ���¹�Ç
��$�æ�9�U�Y�a�Þ�à�]���À�•

�’
��$�æ�Þ�’�Þ�à�]���…�•�’
��$�æ�Ï�°�Þ�à�]
 �̂��:�±�•
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�’�Ï�<�Å�•���½�J�â�Þ��  

���������� �ß�’ ���’�±�c 28 �Ì��
u�Þ 5 �•�’���À���…���„��

�Ž���—���ö 7 �)�’���Þ�’���Ï���¶���ç���3���k���²����

�³���z�í�Þ 16 �Ì (28-5-7=16)�Í�� �6 �ß�’ �7 ���¹�Ç�6�¾�Ï��

�j�'�����Q 	r���w�Q	r���U�Y�¶�
�’���´	õ���û	r�’�ö 10

�Ì�'	Ì�A�’���é�'���—�����,�����’�E�#�Q���’�Ø�9�Q���’

�Ë�½�Q���’�•�0���’�9�����’�•�Q�ö�’
Q
ñ�Q����  

�������U�� 89 �U���U�õ
��J�â�U���'�Ç���Ï�á�À���•�;�U��

�õ���Ï�á�…�g�•�X�U���ƒ�Ï�á�U�•�.�â�U���
�°�à	ˆ	a���°

�Þ�U
��â�½�‹���4�à	 �̂��
�°�2�‘�Ù�Î�à	a���U�õ
��â�½�:

�Ï�2�‘���
�°�•�Ö
m�t	a���U�õ�â�½�‹���•
m�t���5
R�U��


��.�â�Î�Î�—���­�Ï�¹�ž�}�.�â�Î�•�Þ�U���¶�
�X�½��
��%

�È�Ö�‹���Î�—���­�R
��%�È�Î�•�Þ�X�½���/�i���U
�
É�Þ�â

�‹���Þ�U���•�à�Þ�U���õ
��Þ�â�H�¬�à
S�Þ�U���¢�¬�à
S�Þ

�U���Ò �a
S	a�����¼�B�°�;�Ö�Ø�Î�à�à	 �̂��°�Þ�U�õ�â�½�•

�4�à	ˆ���Y�}���U���•�J���õ
��J�â�U��  

�������U�Y�� 52 �U�Y���#��	a�â�½�#�����—�œ
m	a�â�½
m��

�:�±�•�æ�Ï�á�U���•�J�½�Þ�â�Þ���
�'�Ç�6�•�7�Þ	a�Ï���â

�½�Ò�4�6�•�7���à
S�6�+�7 ���� �+�U���+���Þ	a�Ï���U�õ
�

�â�½���:�±�L�Ï�U
��J�â�Þ�U�Y��  

�#�•�’�����1�ß�’���U�ö�U�Y�:�±�Ì�±�Y�a�L�Ï�–�±�U

�c���±���H�¬�þ�Ö�Þ�Þ�’���Ï���¶���ç�ö�È�:�#�Y�a�õ�ó�z

�–�±��  



阿毗達摩講要(�� ) 

124 

������	 �„ ��	 �„���Ï�–�±���ƒ�Ï
Q���±��	 �„�õ�Ï�U�J

�â�Þ�ë�þ���ã�Ì�•�u�!�U�L�ä	 �„���Y�a����
 �U�ö��
±�¯

�U�õ
��ä	 �„���Y�a���Y�}�U
� �J�â	 �„��  

�������Ä�G���ï�¬�#�Ì�L�Ï�•�c�±���ƒ�'�Ç�.�â�u�'�C
ñ

�à
S�Þ�Ï�Ä�G���¼�B���:�Ï�à���:�Ï�m�Ó���Ê�����W��
ˆ��

�Ñ�G���+�G���•�G
ˆ	a�!�Ä�G���Ä�G�ó�z�±�Y�a�����•���U

�®�Y�J�â��  

 

�¢�‹�:�±�Y�a���¢���'�Ç�¶�â�½�À���ª
��;�Þ�’���È�À

�J�.�â�Þ�ª�Ï�Þ�’�ƒ���Ï�Ä�G�ö�Î�•�Y�a���…�g�X�Þ�ª�Ï�Ï

�°���„���e�Þ�ª�Ï	ˆ�ç���Ž���@�Þ�ª�Ï�ç�½���—�œ�È�Þ�ª�Ï

�•�È�����Å���•���U���H�ž�}�.�â�Þ�’���Ï�°��	ˆ�ç���ç�½

�ö�È�Y�a����
��.�â�Î�•�•�c�±�ö�Ä�G���Y�}�2�U�ž�}�J�â

�Ø�7���$�Œ���E�4�U���ž
�
t�à�Þ�°�L�ž�}�•�
�•�½���:�±

�Ï�±�Y�a���±�Y�a�Ï�•���U �J�â�Þ�F
ê��  
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�&�� �2�9���1�Y�a �!
�1�J �� �1�Y�a ��

�À�J  �Þ�’�Y�a  

�…�J �Ï�Y�a  

�„�J  �¶�Y�a  

�Ž�J  �ç�Y�a  

�—�J �È�Y�a (�3���k���² ) 

�•�J  
�±�Y�a (5 �•�’�� 16 �ß�’�� 52 �U�Y�� 89 �U��

	 �„���Ä�G )���������)�’ �� � ���Ø�7�Y�a  


Ü�� �•�J
��ä�Ø�7�Y�a���­�'�ª�Ï�±�Y�a���Y�} �� �)�’

�á�F�œ�D�þ�ï�� ��

 

�&�� �2�:���#�Î�1�Þ���m�o�< �!
�� �1�J �� �1�¶�
 �� �1�� �� �1���U�® �� �1�Y�a ��

1 �À�J  �À�¶�
  �À��  �À���U�®  �’�Y�a  

2 �…�J �…�¶�
  �…��  �…���U�®  �Ï�Y�a  

3 �„�J  �„�¶�
  �„��  �„���U�®  �¶�Y�a  

4 �Ž �J  �Ž�¶�
  �Ž��  �Ž���U�®  �ç�Y�a  

5 �—�J �—�¶�
  �—��  �—���U�®  �È�Y�a  

6 �•�J  �U�Y�¶�
  �•��  �•���U�®  �±�Y�a  


Ü�� �i���Þ�H�¬�#�á�Ï�Ø�Ø�F�U�Þ�o�<���­�Ð�1�á�Þ�o

�<�µ�‘�Ô���4�i�ª�Ï���•�Î���m�o�<�� ��
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�Ð�1���Y�a�Þ�1�Ì�Ô�©�^�Q  

�
�Y�a���'�Ç�.�â�Þ	a�Ï���¹�Ç�}�1�Ì�^�Q�Ô�©���z�#

���Ï�Â���Y�a�����Y�a���‹�ß�Y�a�ö�Â�‹�ß�Y�a���z�•���Ï

�{�ý�ö���{�ý�Y�a���:�†�Þ�Â���������‹�ß�ö�Â�‹�ß���­��

�Ï�½�F
ê�œ�•�Þ�������ƒ�Ï�½�F
ê
œ�U�Þ�à�]�ç���à�]�ç
û

�¶�Ï�Â���Y�a�U���Y�a���à�]�ç	4�K�Ï�‹�ß�U�Â�‹�ß�Y�a��

�È�¹�œ�•�•���U�• �Ö�–�Þ�Þ�’�Y�a�Ô�©�4�À�����­�B�•�À�•

�’��
Û�ç���•	4���U�ð�F
ê�4�À�•�’�Þ
|	*
����Å���à�]��

�U�ð�
�b�³�v���¤�ƒ�'�Ç�F�:�Î�Þ�’�Y�a�Þ�.�â�õ���»�•�{

�¾���¼�B���F�z
Û�ç���@�Þ�à���È�¹�Ø�Î�à�•�Ö�•�¬�H���B

�•���[�À�a�•�õ�;���{�¾���4�B�³�Þ�3�^�‹�;�{�¾�õ��	�

�}���Y�}�:�±�Y�a�Í���‹�ß�U�Â�‹�ß�Y�a��  

�
�Y�a�Ò�@�4�À�•�’�Þ
|	*
��à�]���ƒ�w
Û�ç�‰�@���


�b�–
É���:�Ì�Y�a
����'�Ç�{�¾�3�J�â���Í���Â���Y�a�U��

�Y�a���È�¹�Y�a�Î�—�œ�•�•�����­�B�•�0���¦�•�ç�;���¼�B��

�;�Ø�Î�ß
þ�Þ���2���È�¹�D�œ�•�����õ�»�;���ú�ú�c�ç���:

	a�Þ�F
ê�õ�Ï�Â���Y�a��  

�/�i�����Y�a���‹�ß�Y�a���Ï�½�F
ê�œ�•�Þ�������ƒ�Ï

	r�B�F
ê�����Ô�©�4	r���á�Ö
ƒ�d�:�ñ
��!���à
S�:�L�U�J

�E�¤�½�Y� ���õ�ž�}�:�ù�¨�‹���Â���ö���Y�a�Ï
�
É�;�{

�¾���X�{�¾�Þ�Y�a���‹�ß�ö�Â�‹�ß�Y�a�Ï�;���I�{�¾���X��

�I�{�¾�Þ�Y�a���:�±�Ì�Y�a�Þ�Ô�©�^�Q�Ï
k�F�#���U�®�Þ�Y

�a�Þ�{�ý
€�˜�ƒ�•��  
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���c�Ì�Ì�Ï�•���U�®�Þ�Y�a�Ô�©�^�Q���{�ý�Y�a�ö���{

�ý�Y�a���:�Ì�Ì�Y�a���H�¬�±�Ì�Y�a�Ø�ù���L�Ï�ä�U�Þ�•�G

�ç
û�U	4�½�Y� �Þ���Ý�Î�¼�2�•��  

1. 
��C�c�Ø�ñ�Ò
{�[�U�Þ�C�b���È�¹�C�Å�:�P�}�¢��

�¶
R
��{�ý�3
C�����:�Ï�{�ý�Y�a��  

2. �•���C�U�3�•
S�Ø ���°���­���¢�•�#�¶��
C�Þ���:

�Ï���{�ý�Y�a��  

 

�ì���#���U�® ��

�Ð�Ø���)�’�9���ù  

�'�Ç�©�4�����½�/�ë�U�®�����þ�#���U�®���U�®�c�1

�Ì���À�����…�����„�����Ž�����—���:�#�Ì�*�Í�6�#���U�®�7��

�©�³�Ø�Ì�Ï�•���U�®��  

���H�þ�)�±�Þ	a�Ï���˜�Ö�’�±�Þ�/�û
ˆ�z���Û�Î�U�J�E

�¤���•�¥�Ï�Ø�Õ�’�ø���à
S�Ö�ü�Ý�:�Î�Â
z�ö�Þ�Å
€�����U

���C�à�Ý�Þ���Û�h���/�i�¢���2���6�'���•�c���£�Ø�±�g�U

�à�Ý�@�#���7�U�Þ�à�Ý�?�˜�c�:�#�ø�	�4�Ø�Å�½�U�Ø	Î�À

�!�����C�c�À�1�†�Î�U�J�à�Ý�Å�•�Þ���5
R�Ø�Î�U�J�E�¤�à

�Ý�Â�#���­���Ï�ž�}�/�¹�6���ì�Î���E�¤���à���•���Ý���’

�±�" �ù�õ�ž�}�6���à���•���Ý�ì�Î���E�¤��  

�U���]�3�à�Ý���ª�‹�'�Ç���c�à�û�����4�Ç
^�
�����U

�J�E�¤�Å� �Ï�à
S�ë�Ý�•���Ý�•���à
S�����U�J�à�Ý�h�Ð��
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�]�3
t�à���B�"�«�ù���j�Ø
 �_�c�!�]���Y�}���'�Ç�/�—�U

�4�Ç
^���ù�¼�Í���6�)�’�9���ù�7���)�ö�’�Â�#�?�3�à�Ý��

�Ý�•�¢�ë���à
S�����]�3�à�Ý�ƒ���»���]���Í���6�9���7��

�}�à�ÿ�Ö�ã���Ð���¼�����•�à�Ö�j�ø�Þ�:�Ø�ñ
��!���:�Ø
Á

�)�’�9���ù�È�>���3�à�Ý�ã���P���
�:�Ø
��à�û
•�A���¢��

�ä�z���c�í�×�ö�½���)�’���ù���»�¶���ù�í�•���z�Ï�ë��
•

�à��
R�¢�b�â�c�6�����à�û�¶�Ï�:�ù�>�����]�3�à�Ý���:�Ï

�9���ù��  

�' �Ç�ž�}�0�8
S��	a�Ï�Þ�Ø�±�°�����$�Œ�c�à
�
C
S�H

�à�Þ�°�����z�Ï�.���c�Î7q
ñ�Þ�'���:�Ì�ª�;�Ö�9�����;��

�Ö�E�¤�à�Ý�Þ�¢�•�¨
‡
ñ�• (sassata diññhi)�����c�'�:�à�.��

�à�4�j�Þ�¤�Ø�Ò�à�û�¶�]�Ý�Þ�����»���¶�����õ�_�c�ì�u�Ç


 �̂��:�Ì�ª�;�Ö�ü�Ý���;���Ö�à�û�Þ�9�����]���Î� �½�•�Þ

�¢�•�¨
‡�]�• (uccheda diññhi)��
ñ�•���]�•�Ï�Ì�Ì�Â�Ñ�Þ�¢

�•��  

�)�’�±���]�3�à�Ý���_�c�Ø�E�¤
ƒ	»���­�Ï�4�à�Ý�Þ�Å


€�����¹�R�Ï�Ø�Î�9�����]�Þ�Å
€���Í���)�’�9���ù��  

 

�Ð�ß���À���U�® ��

�4�#���U�®�����u�:�c���±�Î�U�®�U�à�Ý���'�Ç�}�Â ��

�Y�a���¼���½�2�•�À���U�®�Þ
t�à�Å
€���B�&�� 20 �Y�ï����  
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�!

�/
�˜

�!

�s
�æ

�!

�À
�J

�!

�#
��
�¼
�(

�!
�c
�6
�]

�!
�c
�6
�¯

œ

�!
�Å
�•
�c
�6

�!
�!

�&�� �3�1���Â���Y�a�Þ�À���U�® �!
�!
�Â���Y�a �)�’�± �*���Þ�’ �!
�!
�!
�¶�
 �)�’�± �*�� �!
�!
�!
�!
�U�9���ù �)�)�± �*�� �!
�!
�!
�!
�!
�!

 

�c�6�ù���]�3�à�Ý���:	a�•�©�Ø�Î�Þ�’�Y�a���¹�4�À�•

�’�Þ
|	*
��"	a�à�]�c�6�ö�À�•�’���4�à�]�Þ�¤�Ø�E�¤���Ø

�Î�c�6���C�à�Ý�Å�•�����¢�c�6�¯
œ�Ì�í�È���]���$
¾�à
S

�Ø�Î�#���¼�(�U�������/�U�ù���c�6�ù�[�(�Y�a��  

�#���¼�( �U���H�Þ�c�6�U��
��J�â�©�4�Þ�Þ�’�Y�a����

�#���¼�(�������U�ù�¼�(�Þ�’�Y�a���#���¼�(�U�Ý�•���¢��

�à
S�Ø�Î�À�J��
Ç�–�;�Y�a�Þ�¯�á���Y�}��	Ì�Ò�•�M�Þ�6�;�7

�Ï�4�À�J�%�ñ���À�J�Ý�•���¢���à
S�Ø�Î�s�æ�U���s�æ�À�J

�ã�ã�J�â�Þ�Þ�’�Y�a���s�æ�U�Ý�•���¢���à
S�Ø�Î�/�˜�U��

�/� �̃��m�ä�ã�ã�J�â�Þ�Þ�’�Y�a���/�˜�U�Ý�•���¢���à
S�Ø

�à
�]

�!

�U�®�>�2�5�Î�U�J�E�¤ �!

�à�] �!

�c�6�ù �! �Û�Î�?�–�U �! �c�6�ù

�’�±�/�û �>�2�8�Î�U�J�E�¤ �!
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�Î�A� �U���A� �ã�ã�J�â�Þ�Y�a���A� �U�Ý�•���¢���¶�h�à


S�Û�Î�?�–�U���D�½�È�Ï
t�à�4�?�–�%�ñ���B�•�Ï�Â���Y�a

�U�{�ý�Y�a���?�–�U�Ý�•���¢���»�c�Ì�Î�C�Y�a�à
S���¶��

�ä�?�–�Y�J�â�Þ�Y�a���4�C�Y�a�Ý�•�Þ�"	a���’�±�õ�Ý�•��

�ª �c�Y�a�Ï�Â���Y�a�U�{�ý�Y�a���ƒ�w�Ï�l�'�c���ä�l�'�•

�c�±���ë�þ	a���C�Y�a���»�à
S��  

�ä�&�� 20 �ž�}�;�Ö�����#���¼�(�����Ø�á�Ö�C�Y�a��

�Ø���c���±�Î�U�®�U�à�Ý���:�õ�Ï�4�#���U�®�����U�®�U�à

�Ý�u�:�Þ�Å
€���­�Ï�’�±�Þ�/�û
ˆ�z���Û�Î�U�J�E�¤�ë�U�B

�£�¨�‹�ø�	�Þ�’�Y�a�4�à�]�c�6	a���Ø�Î�c�6�U�à�Ý�Å�•��

���¢�c�6�¯
œ�Ì�í���:�ì�Î�c�6�U���•�ï���±�Î�U�®�U�¶�Ï

���Û�Î�����à�]�c�6�������’�±�à
S���Ö�Ð�ß�Î�C�Y�a�Ý�•

	a���’�±�õ�"	a�Ý�•���Y�}���’�±�Þ�/�û
ˆ�z���Û�Î�U�J�E

�¤��  

�
�C�Y�a�Ý�•���¢���Ø�Î�U�®�È�Ø���X���U�ù�ë�b�â�c

�6���'�Ç�Y�2�Þ�6 �;�7�¶�Ï�B�i
t�à�Þ���:�Ï�}�Â���Y�a�Þ

�À���U�®���¼���½�‹�2�Þ��  

�B�£�¨�‹�:�±�U�®�U�4�J�â�Þ�’	a�Þ�'�¾�¯�á�ø�	�Ÿ

�ƒ�Þ�M
Ü	0�Ç�á�+�Š�•�Þ�¼���½�g�”���c�Ø�Î�à�Ò�4�Š�•�X

�í�������Â���:	a���Ø�:�X�"�Þ�Š�•�+�í�½���Š�•�+�4�3�ï

�Þ�Ï�°�G�Ö�•�Þ�…�g���•���Ï�°�Ý�ù���z�Ï�•�����À�����©

�X�•	K�Š�•���•	K
¾�Š�•	R�Ø	R���e�Ø�e��
R�¢�/�Š�•�+�Þ��

�+���¢���0�ç�Ø�í��
R�¢�ë�������Â�Þ��  
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�4�:�Î�g�”�����z�Š�•�X�í�Â�Ç
X�B�c�6�ù���Š�•�+�4

�3�ï�Þ�Ï�°�G�Ö�•�Þ�…�g
X�B�Y�a�à�]	r�������Ï�°�Ý�ù
X

�B�#���¼�(�U�¼�(�Y�a�������À��
X�B�À�J�;�Y�a���©�X	K

�Š�• 
X�B�s�æ�U�s�æ�Y�a��	R�Ø	R�Š�•
X�B�/�˜�U�4�/�˜�Y

�a���e�Ø�e
X�B�A� �U�A� �Y�a���+�Š�•
X�B�?�–�U���Ì�í

�•�¢���0�ç���g�”�C�Y�a�¶���ä�?�–�Þ�ë�þ���Y�a���+����

�¢�ë�������Â�Þ���g�”�ë�b�â�c�6��  

���á�6�…
.�7�½�g�”�6�À���;�Œ�˜�7�Þ�Å
€��
.�Æ���“

���¢���©�X	K�“�����4�…
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第十六講 微小速行心路 

一、意門心路的分類��
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二、意門心路的規律��
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���C
S�•���U�®�Ý�•���¢���¶���à
S�Ø�Î�•���U�®�K

�œ�3�J�â�•�Y�a (samudàyagàhikà)���­�w�á�*�Y�a�Þ�'�Ì�¤


H���ä�z�:�Î�•���U�®�õ�Ï�¬
¾�#���U�®�à
S�Þ���Y�}�õ�ó

�z��
S�•���U�®���­�¹�Y
Ç�–�Þ�¯�á���"���H�¬�Þ�•���U�®

�¶���ä�#���U�®�Þ�Y�a���ƒ�:�Î�•���U�®�K�J�â�K�œ�¤
H�¢

�����–�á�*���ñ�•�����#���U�®�\�0�ç�D	 �̂��Ð�Ø�Î�•���U

�®�$	ü�ç�D	 �̂��ä�Ð�ß�Î�•���U�®���–�á�*���:�Î�U�®�Ý�•

���¢���ë �b�â�c�6��  
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�c�6�à�Ý
Q�ô�h�¢���à
S�©�Ø�Î�•���U�®���J�â�•�Y�a

�Þ�Þ�’	ª�G (vaõõasallakkhaõà)���B�w���Þ	ð�S�’���•�U�®�Ý

�•���¢���æ�$
¾�à
S�©�³�Ø�Î�•���U�®���s�»�Y�a�Þ���œ

(vatthugàhikà)���
�:�Î�U�®�Ý�•���¢���$
¾�à
S�Þ�•���U�®

�J�â�Y�a�Þ���œ (vatthusallakkhaõà)���È�â�½�w���Þ���m��

�Ð���Ö�i���C�Å�s�»�¢�J�â���F�Y�a���c�Y�/�ê�����Ø�N�J

�â�Ï�w�����
�:�Î�U�®�Ý�•���¢���ë�b�â�c�6��  

�$
¾�à
S�Þ�•���U�®�s�»�Y�a�Þ�)�Í (nàmagàhikà)���


�:�Î�•���U�®�Ý�•���¢���ë�à
S�Ø�Î�• ���U�®���J�â�Y�a�Þ

�)�Í (nàmasallakkhaõà)���â�½�6�:�Ï�w���7��  

�ž�}�;�•���U�Þ�»�¯�Ï�•�‘�Ô�Þ���
�'�Ç�;�Ö�Ø�Î�F
ê

	a���õ�'�F
ê�Î�—�ª�Ï�:�ù��
R�ƒ���'�Ç�Þ�0�U�»���]�3�\

�0�¹�Þ�'�Ì�¤
H���­���–�•�
���K�*���û�)�����ƒ�â�½�:�Ï

�&�ƒ��
R�¢���0�U�ë	r�B�Å�•�Þ�C�š�U�Y�$�æ�Þ�Í�G���F�Y

�a�I�ò�'�Ì�Ä�G���¿�]�:�Ï�@�Þ���:�Ï���@�Þ���z�Ï�¯�à�'

�Ì�6�¾���ˆ�Ë�ö
Ç
¾��  

�U�®�Þ�à�Ý�Ï�'
ñ�•�?�Þ���Ø	Î�À���Ø�Å�½���!�����C

�c
Q�ô�†�Î�U�®�à�Ý�Å�•���È�¹�Ø�Î�à�Þ�E�U���#���g�B�;

	i
��Ø�ë���–���°�A�ï���Ï�ä�Ø�Î�À���U�®�;�Ø�ñ�[�D�¢��

���ä �v���Î�•���U�®���–�•�
��
R�¢���;�í�Ø�ñ�[�D���•��

�U�®�����–�Ø�€���Þ�•�
 ���� �s�»���í� �M���I�ò�Ä�G����

���–�6� �̃��¿�]
 �̂��z�Ï�@�Þ�¶�ˆ�L�����@�Þ�¶���Ë���F�z

�ˆ�L�Þ���$�í�•�Þ
Q�ô�•���U�®�à
S�2���F���Ë�Þ���ë�4�•
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���U�®�†�à
S�>���U�Þ�»�¯�¶�Ï�:�ƒ�#�?�ƒ�‹�ß��  

�4�:�±�U�®�����Ð�ß�Î��
S�•���U�®�K�œ�3�J�â���¦�‘

�3���H�Ì�Î�U�®���È�#���D���C
S�•���U�®���J�â�Þ�Y�a��

�á�*���#���U�®�\�0�Ö�Þ�¤
H��
ß�Y�a�Þ�o�ñ�•�Ç�á�X�Ø�œ

(samudàyagàhikà)���¶�@�
�í�%�Þ	a�Ï���'�Ç�;�Ö�Þ���Ï�Ø

�•�•�Þ�%�b�í�½���ƒ�Ï�Ø�g�%�b���ë�B�#�?�J�¼ 
¾�Þ�k�/��

�'�Ç�;�Ö�Þ�Ï�Ø�Î�k
»���"�ù�3���Ð�ß�Î��
S�•���U�®
�
É

�K�*�Y�a���­
ß�Î
Û���Ø�Î�K�œ��  

�
�J�â�Þ�’�Þ�•���U�®
t�à���¢���¶�â�½�:�Ï�S�’���@

�’�U�ð�¡�’���
�J�â���œ�Þ�U�®
t�à	a���¶�â�½�:�Ï�&�ƒ��

�Ð���:�Ï�&�ƒ�Ï�œ���
�J�â�)�Í�Þ�U�®
t�à	a���¶
��â�½�F


ê�Þ�)�D��  

�¼�B���'�Ç�;�Ö�Ø�Î�.�J�Þ�à�•�Å�½��
Ç�–�6�;�7�Þ�Ï

�À���U�®���¹�ª�Ï�\�0�Ø
Á	õ�D���$
¾�Þ�'�:�•���U�®�$�Å

	õ�D���–�K�*���J�â�:�Ï�&�ƒ��
R�¢���J�â�Î�K�œ��
ê���8


S�•�Þ�)�D���z�Ï�.�â�½�•�Ï�Ù�Ù�à�����$�)�¡���:�±�Å
€

�L�Â�Î�#�?���B�•�U���B�ß�Þ�–���:�±�U�®���‹�à
S�@�:

�h���¼�B���;�Ö�Ø�Î�à�•�Å�½���‹�C�Å�Ø�Ì�K�×��
��E�U�Å

�½���:�Ø�Ì�K�×���C�c
Q�ô�Þ�U�®�à�Ý�Å�•�Þ���Y�}���}�ï

�Y�Ý�Þ�U�J�â�Y�a�Þ�Å
€�Ï�F�Â�B�ß�Þ�U�ƒ�•���ƒ�°�A�ï�U

�®�Þ�»�¯�g�i���‹�‘�Ô���:��  

�/�i�����#��
S�•���U�®�Ï�æ�¬
¾�#���U�®��
Ç�–�Ø�€

�����"�¯�á�Þ�•���U�®��  
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四、獨立意門心路��

�
�1�Ì�Y�a�Þ���£�Ø�Ì�á�$�Ô�©�z�•�����ƒ���Ï
t�à�4

�#���U�®���¢�Þ�U�®���Í���6�~�ò�•���U�®�7��  

�#���U�®�J�â�9�U�Þ�#�Y�a���À���U�®�J�â�Þ�’�Y�a��

�…���U�®�J�â�Ï�°�Y�a���„���U�®�J�â	ˆ�ç�Y�a���Ž���U�®

�J�â�ç�½�Y�a���—���U�®�J�â�È�Y�a�����•���U�®�9 �F�U�Þ

�Ï�±�Y�a��
R�ƒ���•���U�®
u�Þ
��.�â�±�Y�a���³����
��J

�â�Ø�7�Y�a�����&�ƒ�ø�	�/���'�Ç�2�À���ª
��6�;�7�Þ�’��

�Î�A�Ï�À���U�®�4
Ç�–�;�Þ�’�Þ�¯�á���U
���
��â�½�Þ�’

�ø�	�ž�}�
�©�4��	��4�U���•�S�’�ž�}�\�	�ž�}�
�U�õ�ž

�}�J�â�Ï�°���g�B��	��0�•
S�}�H
��C�X�Å�Þ�°�����/�i��

�•���U�®�ž�}�J�â���£�F
ê���’�Á�E�4�Þ�ö���E�4�Þ���È�¹

�°�A�ï���ž
��E�4�Þ�Œ�˜���0�U�õ�ž�}�•�
��
Í�y�•�½��  

 

�#���6�¾�<�Å�;���X���e���@���È�½�J�â�Y�a���¤�ƒ��

�~�ò�•���U�®�Ï�¨�ù�J�â�Y�a�Þ�ø�		r�B� �ó�¿�Ý�Þ�M
Ü

�ö�‘
Ü���c�}�í�À�Î�½�Ú��  

�Ð�Ø���œ�š�Å�Þ (diññhaü)��
��C�;�Å���X�Å���÷�Å���@

�Å���È�Å�Þ�F
ê���ª�‹�<�Å�#���{�ý�3�œ�š�Å�Ù�Ì�ë�þ���ù

�O�ª�c�Ø�h���È�¹�Å�Þ�Ø�z�P���:�Î�ë�þ�4�/�a�g���Í�–�Þ

���¶�í���õ�ž
��„�c�6�¯
œ���/���æ�Ö�Å�•�C�š
D�ó�Å�Þ�U

�Ï�'
ñ	��}�æ�Ö�¹�Ç�Æ�)�Þ��
Q�¢�Ã�Ö�#�Y�a���Þ���£�Ø
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�Ì���L�ž�}�È
t�Ø�>�š�Þ�U�ù�����ƒ�J�â�ï�ü�Î�Å�•
��œ�š

�Å�Þ�ë�þ���:�¶�Ï
C�8���0�8�Þ�ç�/���/�i���ª�‹�'�Ç�Å�•


��C�œ�š�Å���ƒ�w�Ï�{�ý�Y�a���•���U�®�¶�c
��ç�/�
	a�Þ

�C�š�é�ä�Å�½���

R���:�ª�Ï�é�ä�Å�•�Þ�C�š���­�'�°�U�0

�Ö�Å�•���²�c�:�±�C�š�L�Ï�Å�•�Y�a��  

�Ð�ß���X�2�Þ (sutaü)���_�c	Ì�Ò�•�Å���ª�Ï�<�Å�X�2

�ƒ�â�½���¼�B�����¡	ý�ï�;�Ö�Ù�3
t�à�<�Ë���5
R�°��
��Ð

�—�C�b�Å�<�Ë���õ��
��Ö�Å�•�3���­���Ï�ž�}�•�
�•�<�Ë�Þ

	;�M��  

�Ð�ì���Ì�ð (ubhayasambandhaü)���X�Ö�Ø��
��C�œ�š�Å

�Þ�°�����¼�B���°�Þ�ˆ�C�2�+�N�‹�›�°�•�+��
É���/���}�H


��C�+�Å��
É���Y�}�ò�Ò
��•�
�•��
É�Þ�ç�½��	ª�’��  

�Ð�±���+�� (saddhà)���+�U�ž�}�T
t�'�:�•���U�®���Ø

�Î�à
¿�+�Ù�ù�°��	a���¶�»�C
ñ�•
¾�:�Î�ë�þ���¼�B���+�?

�à���9�+�c	à���c
³� ���z�Ï�•�Ç�»�•�
�•	à�Þ�ƒ�ç��
³� 

�Þ�ù����
³� �Þ�‘
����•�

³� �B�£�2�¦�¿�à�� �$�Œ�»�`�D

�•�•�:���?�C�Ï�ö�G�2���c�Î�•�c�·�Þ�©
ê���'�:
»�à�»�/

�Ù�±�©
ê�‹�Ö���¢
³� �Þ�¯�á���¼�B���Â�Ç�1�Ö�Ù�!�J
p��

�1�•�Ù�Ù��	0���z�Ï�9�+�Ï
³� �4�½�G�•�Ç���Ç�ñ�•�Ö�
��

�•�Ö
³� ���.���¢
³� �4�–� �̧��^�x�à���9�+
³� ���»�.��

�:�±�Ï
•	à�©
ê���ƒ�/�Å�?�¨�Þ�à�K�.���:�±�ª�Ï�U�¨�©
ê

�ƒ����  

�Ð�#���ˆ�L (ruci)���ä�z�ˆ�L�Ù�Î�à���Ù�ù�Œ�˜�U�Ù��
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�°�����U�<
ñ�»�y
œ�3�I�(�z�:�w�Y�a���¹���X���•���U�®

�Þ�ë�þ�� ��

�Ð�1���/�¨ (àkàraparivitakka)���/�¨�Ï	r�B���â�Þ�ƒ�/

�¢�Ï�â�Þ���U�ð	r�B���C
t�à�Þ�½�/
@
ß�»
t�à�U�ž
�
t �à

�Þ�°�����g�B�G�é	¨�3
Ü�¶���ê
o�é�€���.�â�½�#�‹�í�%�Þ��

�:�Ï�/� �̈��ô�/�Þ�»�Ö���ð�/�Þ�‘�í����
•�Þ	Ô	o
 �̂��L�ó

�z�/�¨�Þ�Q����  

�Ð�Û���Y�$�æ�Þ�Í�G (diññhinijjhànakhanti)���Ø�Î�à�Y�$

�æ�Þ�¨�¢���Í�G���;�±���¹�»�Æ�)�•�Þ�¥�ï���Q���¹�•�I�(

�z�á�:�w�¨�¢���Í�G�½�;�ž�°�Ï�ö�‹�Ö
¯�ß���¼�B��
±�Ï�¢

�ð�ö
±�U�¢�ð�;�ž�"�Ø�ù�°���¶�c�•���Þ�•�â��  

�Ð�ã���½�ç (kammabala)�� �ä�z�½
ß�‹�X�"�ƒ�X���•��

�Þ�ë�þ���M�Î�Ï�à�4�Ü�ã	a���Å�•�Y�D�Þ�½�»�}�½���½�9�U

�·�9�Þ���Q�Ô�©�4�•�Þ�1�����Ø���•�Þ�U�¶
��a�ä�Å�•�Y�D

���½ ���¯���•���J�â�Þ�ë�þ��  

�Ð�Ý��	à�<�ç (iddhibala)��	à�<�U�ž�}�J�â�¾�à�Þ�U��

�õ�ž�}�•�©�•�Ø�±�F
ê�X���•�à�J�â�Þ�ë�þ��  

�Ð�����'�Þ
œ�­ (dhàtukkhobha)���±�'
œ�­�4�'�Ç�œ�0

�Ï�C
ñ
t�à�Þ���¼�B���c�±�à�à	½�Þ	a�Ï�;�Ö�Ø�±�Q
ê��
‡

�1	a�•�Ç�U�¦���E�3���1�•��
ê�����j�����k
ˆ
 �̂��:�±�Ï

�ä�z�±�'
œ�­�ƒ�•�©�Þ�U�¨�Q
ê��  

�4�i�õ�6�.�˜�Ø�˜�1���/���•�:�à�F�1�Þ�©
ê�Ê�•�¸

�·���ë�•�Ö�ç�Ê��	r�B�ï	3�J�¢�?���1�­���ó�z�#���U�®��
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�ƒ�Ï�‹	4�Þ�•���U�®���/�i�1���Þ��
��<
ñ	ÿ�{�¨�Q�ö�‘

�í���:�ô�ª�Ï�Ø�±�ì�$�Þ
C�8�o�ñ��  


‡�1�c �±�Ì�ç�/��  

�������'�Þ
œ�­ (dhàtukkhobhato)���È�±�'
œ�­���ä�z�Ù�×


ˆ�Þ
œ�­�ƒ�1�Ö��
ê���3
Ø���4�é���³
¡����� ��
x�£
`�m


ˆ��  

���������H�C�š (anubhåtapubbato)���È�Y�Ü�6�_�c�Y�¥����

�c�Y�1�7���4�è�G�U�ð�}�H
��C�b�Å�Þ�°�����4�1���}�_�c

�‘�í�Þ
C�8�o�ñ�Ô�©�•�½��  

�������G	à�Æ�) (devatopasaühàrato)���È�'�à�¡�1���G�à��

�Þ�Ø�â�c�À�Þ�U���À�Þ�°�����<�Å�•�Ç�Þ
��ç�½�Æ�)�à�Þ�1

�)���¼�B���1�•�•�u�Þ���à�U�'�à
ˆ��  

�������H�� (pubbanimittato)���È�ð���Ï�½�Þ�1���Ï�½
ß �»
t

�à�Þ�U�@�U���@�Þ�°����
��}�Z�1���Ë�1�U�Ù�Ì�È���Þ���Q

�Ô�©��  

�4�:�±�Ì�1�
�����Ð�Ø���Ð�ß�Ì�1�Ï��	Ì�A�Þ���Ð�ì�Ì

�1�ž
��Ï	Ì�Þ���õ�ž
����Ï	Ì�Þ���Ð�±�Ì�1�<
ñ�Ï	Ì�A�Þ��

�­
—���J�6�Þ�1�Ï�Ô�C
Q�b�Þ���ä�H�Ì�Ì�ç�/�T
S��  

�Ð���Ø���G	à�Æ�) (devatopasaühàra)���G	à�c	a�Ï
��Æ

�)�Ø�Î�à�Þ�1�)���c	a�Ï�õ
��4�à�{�ù�Þ	a�Ï�Æ�)���Y�Ü�Þ

�6�'�à�"�œ�7�¶�ó�z�:�Ø�w���

R���ª�c�Ê�¡	.�Þ�à���»��

�'�à� �Ø���Ê�¡���Þ�à�:�ô���»
t�à��  

�Ð���ß�����Ç (anubodha)���<�Å�X�÷�Ò�±
ˆ�ƒ�F�±�P
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�Ò���� �t�P�Ò���0�P�Ò���Ý�P�Ò���½�P�Ò
È �ó�Þ�u�!
����ª

�c�P�ð��
��B�A�â�•�±�P�Ò���­�Ï�ò�H�õ
��J�6�3�Þ�â�±�P

�Ò���¼�B���/���•�è�t�P�Ò�ƒ���à
S�c�—�•���/�•�è�0�P�Ò

�ƒ���à
S�]�Ý�•���/�•�è�Ý�P�Ò�ƒ���à
S
ñ�•���/�•�è�½�P

�Ò�ƒ���à
S
Q�¯�á�•���/���•�è�t�P�Ò�ƒ���»�.���u�!�Ï�Ö

�®���#�����‹�'�Þ���/�•�è�0�P�Ò�ƒ���»�9�+�u�'�Ï�ä�ï�“��

	à�¢
ˆ�Y�y�D�Þ���/�•�è�Ý�P�Ò�ƒ���»�/�b�â�c�6��� �)
ˆ

�
�X	 �„���/�•�è�½�P�Ò�ƒ���»�9�+�Â�l���t�–���É�å���º

�ð
ˆ
��1�(�‹�ò���:�±�L�Ï���Ç
���  

�Ð���ì���K	A (pañivedha)���ë�¯�<�¿ �� �È�K	A�±�P�Ò��

�P�ð�­�'�<�Å�#���U�®�K	A	 �„���ƒ�Ï�<�Å �•���U�®�K	A	 

�„����
��<�Å�;	i���X�÷���+�����/� �̈��•�

ˆ�K	A	 �„��

�ª�c�<�Å�½�•�U�®��
��K	A	 �„�� (Pd.137) 

 

�:�±�Ï�~�ò�•���U�®�J�â�Y�a�Þ�ç�/�����]�æ�Ö�:�±�/

�a�Õ�l�Þ�U�ù��	a	a�Ò�Ò�L�4�µ�1�_�»���c�6�
���•
S���}

�{�¾�3�J�â�ë�þ���/�i���c�6�U�†�Þ�¯�•�U�Y���]�3�„�c�6

�¯
œ���}�D���]�3�/�U�¼�(�z�ä�z�/�a���C�Í�–�ƒ�Ô�©�Þ�ë

�þ���5
R�c�6�U�c�‹���Þ�ë�þ���­�¹���Ï�I�(�z�a�ä�Î�•�Þ

�F
ê���ä�z�c�6�U���]�3�����l
œ���
�Ù�Ø�ë�þ
Ä�z�Ù�Ì�/

�a�ƒ�–
É�•�–	a���¹�¶
��/�U�ù���c�6���[�•�½�����ƒ�X��

�•���U�®�J�â�Þ�Y�a��  

�Ž�•�3�¯�Î�Á
• ���~�ò�•���U�®	r�B�Y�a�ž�}�6���1
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�Ì�� 1.	r�B�}�H�á�$�œ�š�Å�Þ�� 2.	r�B�}�H�Þ�á�$�œ�š���•

�}�/
@�Þ�� 3.	r�B�X�½�Þ�� 4.	r�B�X�½���•�}�/
@�Þ�� 5.	r

�B�Y�J�â�Þ�� 6.	r�B�Y�J�â���•�}�/
@�Þ���Î����	r�B�Y�J

�â�Þ�’�Á�9�+���Í�G�����Ç�D�K	A
 �̂�	r�B�Y�J�â���•�}�/


@�Þ���’�Á�<�Å�i	ü���/�¨���½�Þ
•�¢���:�±�L�ž�}�X���~

�ò�•���U�®�Y�.�â�Þ�ë�þ��  

 

�#���•���U�®�à
S���/ ��

�_�c�/�a���U���»�à
S���¯���•���U�®�Þ�?�–�U���Å�7

�"	a�Í�o�±�Ì�a��
��à
S��  

�Ø���¶�
 (hadaya vatthu)���� �U�Y�¶�
��  

�ß���Y�a (àrammaõa)�� �� �U�J�â�Þ�F
ê��  

�ì���•�È (manosamphassa)���� �ë�6���ì�Ì��  

�������c�6�•�È ���c�6�U�Í���•�����Ø�7�•���U�®�L�Ï��

�c�6�U���•
S�Þ���/�i�c�6�•�È���c�6�U���Ï�•���U�®�à
S

�Þ�Å�‹�g����  

�������H�à�•�È ���ã�ã�Ý�•�Þ�U�Ï�¢�¬�à
S���U�Þ�a���ª

�c�H�à�U�Þ�Ý�•����
��é�»�¢�à�U�Þ�à
S���4�6�ß���±�a�7

�����H�à�•�È�}
Q�!�a��
ˆ
Q�!�a���Ó�•�a��
Q�c�a
ˆ�a�Z

�Ä�¢�à�U��  

�������Ì�à�•�È �����£�)�±���»�•�~�à
S���Å� �¡��
¾�Ø

� �ô���Þ�9�U�)�±�Ø
S�à
S���Y�}�U���9�U�U�Y�Í���6�Ì
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�à�7���È�Ø
S�à
S�Þ�•�¥�����U�"�à�"�Ý�Þ�9�U�U�Y�Í���6�Ì

�à �•�È�7��  

�������¯�• (manasikàra)���� �„�U�1�(�Y�a��  

 

�Ê
R�U�Å�7�¶�å�œ�:�/�a��
��à
S��
� ��
��2�U�Ï

�6�'�7���U�Ï�y	��ð�ø�	��
��
�B�•�.���U�Ï�'���¹�Å�7�Ï

�~�ò�Þ���‹�y�Þ���­�Ï�U�Å�7�Í�–�œ�:�/�a��
��à
S���Y�}

�2�U
Q�'����	��õ�'�»�•�Ö�ç�Ê���U�B�£�¨�‹�:�Î
¯�ß�ø�	  

�'�Ç�á�l�'�•���U�®�½�‹�Ö�:�Ì�o�<���F�z�•���¼�(

�U���l�'�U�Þ�à
S�L�Å�7�¶�ë�¶�
���•���¼�(�U�Þ�¶�
�Ï�U

�Y�¶�
���"	a�����‹�c�Y�a�¯���J�â�Þ�F
ê���•���¼�(�U��

�»�à
S���©�³���/���H�¬�c�6�U�Þ�Ý�•�����»�c�•���¼�(�U

�Þ�à
S��  

�
�•���¼�(�U�Ý�•���¢���à
S�Ð�Ø�Î �?�–�U���/���c�Þ

�c�6�U�¯���•�����?�–�U��
��à
S���"	a���c�Þ�•���¼�(�U

�Þ�Ý�•�����»�c�?�–�U�Þ�à
S���©�³���?�–�U�ä�v���Î�U�Y

�ö�U�á�*�ƒ�X�����H�c�U�����c�È���æ���•���¥���Ø�)�Q��

�û	r���¯�•
ˆ�U�Y���i�³�����‹�c�¯�•���U��
��X�‘�3�8�(

�F
ê��  

�Ð�Ø�Î�?�–�U�Ý�•���¢���Ð�ß���Ð�ì�����?�–�U�$�>�à


S���ä�z�H�à�U�Þ�Ý�•�����c�¢�à�U�Þ�à
S���:�Í���6�H�à

�•�È���a�7��  

�4�#�Ã�u�!�†��
Q�¢�Ï�c�6�U�����Ï�•���¼�(�U�U�ð�?
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�–�U���L�Å�7�¶�ë�U�Y�¶�
�à
S���U�Y�¶�
�Ï�U�Y�†�Þ�•��

�:�Ï�U�à
S�Þ�Ï�³
Ä�‚���"	a�����£�Ø�Î�U�L��
��•�~�à


S���¹�Å� �¡��
¾ �v���9�U�U�Y���ƒ�9�U�U�Y�õ�Å�7�ö�U�Ø


S�à
S���:�Í���6�Ì�à�7���È�"	a�à
S ,�õ�"	a�Ý�•���Ø�7

�U�Å� �c�J�â�Þ�F
ê���'�Ì�/�a�Í�–�Þ�����»�c�U�Þ�à
S��

�
�U�®�Ý�•���¢���ë�b�â�c�6�ù���

R���c�6�U�õ�c�Î�J�â

�Þ�ë�þ��  

 

�1���Y�a�F�U�®�Þ�Æ�) ��

�À	a�Y�;���X���e���@���È���•�Þ�F
ê���ž�}�¶�Î�Q�³

�6���ì�w��  

1. ���ž�‘�Y�a (aniññha àrammaõa)��  

2. �ž�‘�Y�a (iññha àrammaõa)���ë�Í��
ˆ�ž�‘�Y�a (iññha 

majjhatta àrammaõa)��  

3. �Â�ž�‘�Y�a (ati-iññha àrammaõa)��  

�ž�‘�Y�a�c��
ˆ�ž�‘�ö�Â�ž�‘�Ì�Ì�����ž�‘�Y�a�ª�c�Ø

�Ì��  

	r�B� �ó�¿�Ý���Y�a�Ï�ž�‘�U���ž�‘�ä�Î�‹�—�Þ�Q�³�Y

� �����œ�š�ð�Þ
•�‘
Q�o�<�����»�/���œ�š�ð�Þ�Q	~�U
•�‘

�ƒ�c�Y�<�•��  

�:�®�–�c�Ì�¸�•�¥��  

�Ø���Y�a�¶�Î�‹�—�Þ�Q�³�ƒ�ó�z�ž�‘�U���ž�‘�����œ�š
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�ð�Þ
•�‘�_�c�o�<��  

�à�Ç
ñ
ñ�/���y�Æ�•���/�ž�‘�Þ�F
ê�
�¯���ž�‘�Þ���/

���ž�‘�Þ�F
ê�
�¯�ž�‘�Þ���¼�B���°�4�à	ˆ	a���»�/�@�Þ�Œ

�˜�õ�;�X�Ï���@�Þ���ƒ�
�°�4
|�¸	a���»�/���@�Þ�Œ�˜�õ�;

�X�Ï�@�Þ���F
ê�Ï�@�Ï�ü�Î�½�¶�Ï�¤�ƒ�ù���ª�Ï�'�Ç
ñ
ñ�»

�æ�Ö���ð�Þ�½� �ƒ�6���{�°�Ï�Þ�Ï�'�B�è��  

�F 
ê�Q�³�Ï�@�Ï�ü���Y�a�Ï�ž�‘�U�ð���ž�‘���ž�á��
ˆ

�c�� (majjhimakasatta)�Þ�þ�ä�½�Ê�����:�†�Þ��
ˆ�c�����Ï

�½
¼�s
ˆ�c�Â���Ê�¡�ð���õ���Ï�½�3�N�ç�t�ð���ƒ�Ï�½�Ö�ô

	0�����Š�����ð���3�y��
¥�à
 �̂��•�Ç�F�Y�a�Þ�¿�]
ò�c�ü

�Æ�Q���g�µ���»�•�(�Â�Ñ���Œ�z�'�Ç�Þ�U�B�£�œ�š�Y�a���¨

�ƒ�<�•�¹���$�í�½�»�þ�Ö��  

�ß���œ�š�Ö�ù�Ì�Y�a�ä�Å�•�Þ�½�½�Y� ��  

�B�•�'�Ç�Ã�Ö�Þ�ë�þ�é�»�Å�•�½�X�"�Þ�/�a���¶�à
S��

�•�¡�U���:�•�¡�U�‹
œ���Î�Y�a�Þ�Q�³�9�Ñ�*�������_�c�Ò

�•�D�¯��
X�B�ð�a���Ø�ù�����‹���Þ	Ì�¬�ë�9�Ñ��  

�
��
 �½�X�"	a���à�Ç�œ�š�Ö���ž �‘�Y�a���à
S�J�â�•

�Y�a�Þ�Ï��
 �•�¡�U���ä�z�œ�š�Ö���ž�‘�Y�a���4�#���U�®

���à
S�Þ	r�J���s�æ�U���/�˜�U�ö�C�Y�a�Å� �õ�Ï��
 �•�¡

�U���¹�Ç�Þ�æ
u�Þ�—�J�Ï�t�æ���³���Î�•�Þ�L�Ï�:�æ��  

�9�E�3���

 �½�X�"	a���à�Ç�œ�š�Ö�ž�‘�U�Â�ž�‘�Y

�a���à
S�J�â�•�Y�a�Þ�Ï
 �•�¡�U���õ�¶�Ï�2���
�'�Ç�Þ
 

�½�X�"	a���;�Ö���X�Ö���@�Ö���È�Ö�Þ�L�Ï�@�Þ�Y�a���:�±
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�Y�•�æ�Ö���œ�š�Ö���$�È�Ö���Ã�Ö�Þ�@�F
ê���Í���6�ž�‘�Y

�a�7�U�ð�6�Â�ž�‘�Y�a�7���:�±�F
ê�Ï�<�Å
 �•�¡�U�½�œ�š

�Þ��  

 

�Û���Y�a���•�¡�U�Þ�o�< ��

���c�Ø�G�‹�¦�•���•�¡�U�ä�Y�a�Þ�Q�³�Y� ���­�?�–�U

�R�ž�} �<�•��  

�•�¡�U�ä�Y�a�Þ�Q�³�Y� ���ƒ�Y�a�Þ�Q�³�ë���Å�•�Þ�½

�c�o���Å�•�½�Þ�X�"�¹�'�Ç�œ�š�Ö�9�U�Þ�•�¡���œ�š�•�¡�Þ

�U�È�Ï�•�¡�U���'�Ç
Q�±�<�•�•�¡�U�Ï
 ���Ï��
 ���­�Ï�R

�ž�}�<�•�D�½�Þ�U ���� �?�–�U��  

�'�Ç���þ�Y�a���•�¡�U�Þ�o�<���$
¾���þ�B�£�<�Å�¯�•

�½�<�•�?�–�U��  

�v�œ�š���ž�‘�Y�a���¼�B���;�Ö���@�;�Þ���X�Ö���@�X

�Þ���U�Î�Ã���6
ˆ
 �̂��:�±���@�Þ�F
ê�L�ä�À���…���„���Ž��

�—�½�œ�š���9�U�3���4�#���U�®���Þ	r�J���s�æ���/�˜���C

�Y�a�L�Ï��
 �•�¡�U��	r�J���s�æ���/�˜�D�Ø�J�6�C�Y�a�L

�ó�z
Q�/�U���í�¬�}�À���U�®���¼�½�2�•��  

�
���ž�‘�Þ�Þ �’�Y�a�à�]�À�•�’�ö�c�6�¢���à
S�Ø�Î�#

���¼�(�U���#���¼�(�U�Ý�•�¢�à
S�Ø�Î�À�J���À�J�;�Ö�:��

�ž�‘�Þ�Þ�’�Y�a���À�J�Ý�•�¢�à
S�Ø�Î�s�æ�U���s�æ�U�Ý�•

�¢�à
S�Ø�Î�/�˜�U���À�J���s�æ���/�˜�ì�Ì�U�ó�z�•�¡�U��
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�/���œ�š�Ö�Þ�Ï���ž�‘�Y�a���Y�}�:�ì�Ì�U�L�Ï��
 �•�¡

�U���/�˜�U�Ý�•���¢�à
S�Ø�Î�A� �U���A� �U�ó�z
Q�/
±�¯

�U���¹�ª�Ï�A� �Y�a�ƒ�����Ê���D�½���õ���œ�š�•�¡���A� 

�U�Ý�•�¢�à
S�Û�Î�?�–�U���?�–�U���Ï�•�¡�U���ƒ�Ï�D�¯
 

�U��
 �½�Þ�U���?�–�U�Ý�•�¢���B�•�Y�a�Ï�Â���Y�a��
ß�c

�Ì�Î�C�Y�a�à
S���:�Ì�Î�C�Y�a�õ�ó�z��
 �•�¡�U���C�Y�a

�Ý�•���¢�� �U�ù�ë�b�â�c�6��  

�4�#���U�®�����•�¡�U�’�Á�'�¾�Þ	r�J���s�æ���/�˜�ö

�C�Y�a���¹�Ç�L�Ï�œ�š�•�¡�Þ�U���B�•�Ï��
 �•�¡�X�"���K

�œ�š�Ö���@�Þ�F
ê���Y�Ü�Þ�æ�t���æ�m�����6
 �̂��L�Ï�ä�:

�±�U�½�œ�š��  

�v�œ�š�Â�ž�‘�U�ž�‘�Y�a��	r�J���s�æ���/�˜���C�Y�a

�L�Ï
 �•�¡�U���Â�ž�‘�Y�a���©���Z�@���Z�Š���“�*���ž�•

�Þ�F
ê���ž�}
œ�à
ò�½�ž�‘���ž�•��
±�Ë�Þ�•�Ç���í�¬�}�À

���U�®���¼�½�2�•��  

�
�Â�ž�‘�Þ�’�Y�a�à�]�Ö�À�•�’�ö�c�6�¢���à
S�Ø�Î�#

���¼�(�U���¹�U�ù�¼�(�:�Î�Â�ž�‘�Y�a���#���¼�(�U�Ý�•�¢

�à
S�Ø�Î�À�J���;�:�Î�Þ�’�Y�a��
R�¢�¶�h�à
S�s�æ�U�ö�/

�˜�U ���:�†�Þ�À�J���s�æ���/�˜�ì�Ì�U�L�ó�z�•�¡�U���/��

�œ�š�Þ�Ï�Â�ž�‘�Y�a���Y�}�Ï
 �•�¡�U���/�˜�U�Ý�•�¢�à
S

�ó�z
Q�/
±�¯�Þ�A� �U���A� �U�Ý�•�¢�à
S�Û�Î�?�–�U���?

�–�U�Ï�D�½�Þ�U���ƒ���Ï�œ�š�½�¡�Þ�U���?�–�U�Ý�•���¢�à


S�Ì�Î�C�Y�a���C�Y�a�õ�Ï�•�¡�U���/���œ�š�Â�ž�‘�Y�a��
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�Y�}�Ï
 �•�¡�U���C�Y�a�Ý�•�¢�U�ù�b�â�c�6��  

 

�c�à�ž
��»
 �̄�
„�B�2�ò�Ï�•�æ�Ö���@�Þ�L�Ï�•�¡���¤

�ƒ���/���G	ˆ�Æ�$�ƒ�•�Ç�—�œ���Ë���/���+�����´�Ï�ƒ�[�‡

�����q�½�:�±�L�Ï�½�Þ�•�¡�\�	�B�•�2�•�¡�U�ª
��œ�š�ä�Å

�•�½�Þ�X�"�Y
ò�½�Þ�•�¡���Ï
Q�±�<�•�Þ���¤�'���é� ����

�C�+�Œ�˜���¶�ž�}���º�Þ�\�	  

�F�z�:�Î
¯�ß���7�•�´�ð�4�.�S�’�¿
¯�/���‹�Ö�2���c

�ã�Ì�ç�/�ž�}�¹�—�œ�¯�à�t�æ���}�:�±�ç�/�¹�à�Ç�•�æ�Ö�t

�æ���/���²�ƒ�à
S���/���Ù�×�ƒ�à
S���/���
�ƒ�à
S���/��

�ì�ð�ö�*�ƒ�à
S���/��	a�<��	ˆ�Ï���ƒ�à
S���/�����Ë�Þ�ð

�*�ƒ�à
S���/���N�Z�ƒ�à
S���/���½�Þ�•�¡�ƒ�à
S���Î����

�ë�ž�/���½���$���Þ��
=���+�Å����	í�ò��	¿�{��	¼�•���=

�]���½�•
ˆ���Ì�ç�/�D�X�²�'�Þ
œ�­�����ƒ�1�m�t�æ�Þ�à


S���ž�/���½���$�����
�Þ�´�Ï�ì�Ì�ç�/�D�X�Ù�×�Þ
œ�­��

�ž�/���½���$���<�´�ì�Ì�ç�/�D�X�
�Þ
œ�­�����ƒ�1�m�t�æ

�Þ�à
S��  

���Å���Y�c�ä�:�±�ç �/�T
S�Þ�—�œ�Þ�t�æ���L�Ï�/���c

�—�œ�Þ�a�Ç���c�Þ�—�•�’�����»�c�—�Þ�t�æ���Z�G�à�¶���»

�c�:�±�—�æ���—�æ�Å�7�c�¶�
���Î�¶�
�È�Ï�—�•�’���ä�z�’

�—�Ï�Å�•�½�Þ�•�¡���_�c�•�¡�—���_�c�¯���½�à�’�Þ�—�•

�’���Y�c�:�±�²���Ù�×���
��	a�<���N�Z
ˆ�õ
ß�X��
Q	\��

�¼�B���'�Ç�ž�}�2�/���c�Þ�Ì�����c�X���õ�ž�}�2�c�Þ�j
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�
���â� �̃��'�

ˆ���c�X���­�Ï��
„�B�Ó���Þ���3�ƒ�˜�X��

�Ø�7�L
Q���˜
S���Y�}�����á�$�/�U�!�$�/�½�2���•�¡�U�Ï

�œ�š�Å�•�½�Y
ò�½�Þ�•�¡���U���Î�Y�a�Þ�Q�³�ë���Å�•�½�c

�o��  

 

�&�� �3�5���Y�a���•�¡�U�Þ�o�< �!
�½�� �Y�a �� �•�¡�U ��

��
 �½�X�"  ���ž�‘�Y�a  ��
 �•�¡�U  

�ž�‘�Y�a  

 �½�X�"  

�Â�ž�‘�Y�a  

 �•�¡�U  

 

�'�Ç�Þ�U�¶�Ï�:�ù�œ�š�@�Þ�U���@�Þ�F
ê���4�U�®����

�•�¡�U
S�œ�š�•�¡�Þ�¯�á���ƒ�‘�/�D�½�Þ�Ï�?�–�U��  

 

�ã���¯�•���?�–�Þ�o�< ��

�'�Ç�O�G�Y�
�Þ�–�)���Y�$�È�Þ�à���°���Ï�L���•�¡�c

�o���œ�š�:�±�Y�a	a���Ï�<�Å�•�¡�U�œ�š�Þ���:�±�•�¡�U�y

�‹�à
S�z�#���U�®���ƒ�•���U�®�y�‹�‘�/�D�½���4�•���U�®

�����ª�c
Š�¬�à
S�Þ�C�Y�a�ó�z�•�¡�U���ƒ�w�C�Y�a�œ�š�•

�¡�Þ
û�˜�•�‹	4���/�i���œ�š�•�¡
Ä�Î�Ï�ä�À���…���„���Ž��

�—�:�#���½�œ�š���ƒ�•��
—���J�6�Ï�‘�/�D�½�Þ���B�£�D�½

�ø�	 �•�¡���?�–�U�Ï�Î�c�Å
R�Þ�Ñ�-�ø�	  
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�#���U�®���Þ�A� �U�ó�z
Q�/
±�¯�U���¹�c���ß�Î�)

�± ���� �Ø�Î�U���•�ï�È���æ���•���¥���Ø�)�Q���û	r���¯�•��

�µ��� �̈��ß�����|�‹�:���Ø�Î�U�Y���Î���c�Ø�Î�U�Y���6�¯

�•�7 (manasikàra)��  

�v�A� �U�Þ�¯�•�U�Y�Ï���B�¨�¯�•���È�.���Y�;�Ö�Þ�F


ê�Ï7q
ñ�Þ���#���Þ���'�Þ���•�Þ��
S�y�Æ�•�����æ�$
¾�à


S�Þ�?�–�Å� �Ï��
 �U��  

�'�Ç���Ï�}�#���U�®�½�2�•�¯�•���?�–�Þ�o�<��  

�
�Þ�’�Y�a�à�]�À�•�’�ö�c�6�¢���¶�h�à
S���#���¼�(
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第十七講 安止速行心路 

一、廣大速行心路��
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���6�ª�9�7 (nimitta)���i	a���ª�Ò�ð�U�•
Þ�¦�•�©�4�„���Þ

�ª�9��
Þ�¦�ª�9	a���U�”�8�â
Þ�¦���ª�9�¶�”�½�”�*���á�Ö

�ª�9�•���•�*��
X�B�I�'�U�a�Ç
ˆ�Ø
 ���Í ���6�¬�9�7

(pañibhàga nimitta)���i	a���ª�Ò�ð�¶�°�U�º���3
Þ�¦�¬�9��

�8�â�¬�9��  

��
¾
Þ�¦�ç�Þ���Ø�N�é�?��
ß�c�ž
��¯�à�ª�¤�?�–���õ

�¶�Ï�2���ª�Ò�ð�4
Þ�¦�¬�9�Þ�Å
€���� �õ�'���â���Ç���C�¿

�Ö�ª�¤���ã����	a���ª�¤�Ï�•�‹	4�Þ���C�Å���]�Þ�Z�ë���ô

�ô�Ò�ë���:�¯���ª�¤
ß�»�”�½�”
û���”�½�”�&��  

���Å�7�¦�•�Þ�Ï���c�±�à�ˆ�L�á�À���;�ª�9���}���<�Å

�6�;�
�7�ž�}�K���ª�¤���:�Ï�þ�1�Þ�
�7�â
Þ�¦�ª�9�ó�z	÷

�•���U�®���ƒ���Ï�À���U�®��  

�������^�±
 �¼ ���â�½�&�ƒ	a�Ï�U�•
Þ�¦�ò�Û���&�ƒ	a�Ï
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�U�•
Þ�¦�ª�9���á�&�ƒ�^�±
Þ�¦���á�&�ƒ�+�¼
Þ�¦��  

�������U�W
 �¼ ���À�Ê�#	r�ö�Û�Ç�Z���V���&�ƒ	a�Ï�•�°

�U�À�����&�ƒ	a�Ï�•�°�U�ß�����&�ƒ	a�Ï�•�°�U�&� ��  

�ª�‹�à�ê�:�±
 �¼���
�P�[
Ü�X�"	a���ž�}�à
S�ª�¤�?

�–���K���ª�¤��  

 

�Ð�ì�� ���h�K���ª�¤�Þ�U�®  

�K���ª�¤���H���U�º��
Þ�¦�ª�9���Ï�l�'�U�®���ó�z�‹

���?�–�U�®���?�–�U�u�:�à
S�Û�h���ƒ�w�_�c�C�Y�a�à
S��

�/���ª�9�Ï�Ä�G�±���¦�•�Ä�G���»�c�C�Y�a�à
S��  

���_�c�K���ª�¤���H��
Þ�¦�¬�9�Þ�U�ó�z�ã��
 �U���Þ

�6	F�Ì
��9�U
Q�–�U�7���È�U���ó�z�l�'�U�Þ	a�Ï���à
S�Þ

�?�–�U�¶�Ï�:�Ì�U��  

�
�u�¢�Ø�Î�l�'�‹���?�–�U�®�Ý�•���¢���U�ù�b�â�c

�6�����¢�à
S�Ø�Î�•���¼�(�U���/�U�¼�(�z�¬�9���•���¼�(

�U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î�Æ�¯�U���6�Æ�¯�7 (parikamma)�Ï�ä�o��

�È�ä�o�°�U�ù�K�â�ª�¤���Æ�¯�U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î���–�U

(upacàra)�� �È���•���ª�¤�����–�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î���6�U

(anuloma)���Ê���6���H�Þ�l�'�U���ë���6���¢�Þ�ª�¤�U��

���6�U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î�Ì���U (gotrabhå)���<�•�l�'�Ì��

�ƒ�N�â�’�'���<�•�Ì���¢���U�¶���»�ª�4�l�'���Ç�¼������

�c
��ç�ï���Ö�’�'���Ì���U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î�ª�¤�U���B�•

�Ï���ª���:�Î�U�Ï���ª�ª�U��  
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�&�� �3�6�����h�K���ª�¤�ð���?�–�U�® �!
�ª�Ò�ð �� ���H �� �U�®�� ���¢ ��

��	r�ð  �c�6�ù -�¯ -�]  �• -�Æ-�� -�� -�Ì -�ª  �c�6�ù  

�À	r�ð  �c�6�ù -�¯ -�]  �• -�� -�� -�Ì -�ª  �c�6�ù  


Ü��  

�¯  = �c�6�¯
œ    �]  = �c�6�] �! �•  = �•���¼�(   �Æ = �Æ�¯  

��  = ���–        ��  = ���6 �! �! �Ì  = �Ì�� �! �! �! �ª  = �ª�¤  

 

�›
C�•���4�Ø
��à�û���Ð�Ø�h�œ�š�ª�¤�Þ�U�Ï�?�–�U��

�ƒ�w�ª�»�à
S�Ø�h���ª�Ò�ð�K���ù�Ø�Ì�ª�¤���à
S�Þ�¶�Ï�ù

�Ø�Ì�ª�¤�?�–�U���
�:�Î�ª�¤�U�Ý�•���¢���U�ù�¶�b�â�c

�6���/���4�I�d�?�–�U�®�����C�Y�a���»�à
S��  

�C�Y�a�ª
t�à�4�l�3���’�'�ö
Q�’�'�Z�G�à�L���»�à
S

�C�Y�a���Ø�7�’�'��
Q�’�'�D�•�u�!�U�®�õ���»�à
S�C�Y

�a���C�Y�a�ª�à
S�z�l�'�U�®���ƒ�w�Y�a�Å�7�Ï�•�c�± ����

�•�c�)�±�U�•�c�’�±���È�¹�4�l�'�U�®�����v�}�Ä�G�±�� �ë

�þ���C�Y�a�õ���»�à
S���"	a���ª�c�Y�a�Ï�Â���Y�a�U�ð�{

�ý�Y�a	a���C�Y�a���c�ž
��à
S��  

�Y�}���ª�¤�U�4�Ð�Ø�h�à
S	a�ª�c�Ø�Î�U�J�E�¤���/��

�¹�_�c
��ç�¦�‘���5
R�ª�c�:�ƒ�Ø�Î�ª�¤�?�–�U�����C�K�•

�•�+�¢�c
��ç�â�ª�Þ��  

�

R���4�A�k�ª�Ò�����õ�'�Ð�Ø�h�K���ª�¤�­�_�c	ª�¾

�Þ�•�Ç���/���U�à�Ý�I�#�Þ���ª�c�4�}�¢�ä�)�±	a���ž�}
`
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�ä�Ö���h�K���ª�¤�Ï�4�&�ƒ	a�Ï��  

�c�Þ���h�ª�¤�œ�š���¢���•�‹���â�ª�¶���ç�q�Þ���­

�Ï�����h���â�ª�¤�Þ�U�®�Ï���"�Þ��  

 

�Ð�ì�����h�K���ª�¤�Þ�U�®  

�ª�Ò�ð�Ð�Ø�h�œ�š�ª�¤	a���ª�¤�U�ª�à
S�Ø�h�È�Ý�•��

�U�ù�b�â�c�6���c �6�U�à�Ý�'�:�h�¢���à
S�Ø�Î�•���¼�(

�U���¹�U�¼�(�z�¬�9�����¢�¶�h�à
S�Æ�¯�–���–�–���6�–�Ì

�����Ì���U�Ý�•���¢���ª�¤�U�¶�ž
��à
S�'�'�:�:�h��  

��
¾�ª�Ò�ð�C
ñ�Z�ë�/�U�8�â�¬�9���<�Å���]�Å�ç���ß

�����ª�¤�?�–
ß�c�_�»�º���3�à
S���ƒ�w�”�½�”���Ä���”�½

�”�º�ó��  

�ª�‹�ª�Ò�ð�~�•�–
É�Þ�ß����
ß
��¹�ª�¤�?�–�U�>���à


S�Þ	a�!�[�����¼�B���Ø�6�×���Ì�6�×���#�6�×���Ø�Î��	a��

�Ì�Î��	a���$�Œ�Ø�G���Ì�G���K�_�K���L�4� �����ƒ���»�b

�â�c�6��  

�/�i���¢���4�C�Ï���C
ñ�2���•�K���ª�¤���¶�‹�ô�ô�Ò

�ë���:� �̄��ô�ô�Ò�ë (àsevati bhàveti)�Ï �¦�‘�3�����]�3
È�ó��


È�ˆ���:�¯ (bahulãkaroti)�Ï�C
ñ�Z�ë��  

�â� �Þ�U�Ï
û�c�ç�Þ���ª�Ò�ð�œ�š�ª�¤�¶�B�U�����É�â

�
�����•�Ç���Ö�—�œ���õ�•�Ç���Ö�³�'���ª�œ�š�Ö�Ø�o�
�•��

�:�Ï�K���ª�¤�Þ�U�®��  

�ª�¤�?�–�U���l�'�?�–�U�Þ���"���
�4�z���l�'�?�–�U
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�u�:�ª�à
S�Û�h���ƒ�ª�¤�?�–�U�ž�}�à
S
Q�ô�h��  

 

�ß���ª�Ò�Þ�]�ª ��

�4�A�k�?�/�����½�
�•	0�»�?�1�ª�Ò�ð�4
Þ�¦�ª�9	a��

�‹�C
ñ�m�ä���c�±�ª�Ò�ð�5
R�ª�9���C�•�©�Þ���­�Ï�•�Ç�ˆ

�L�m�ä���'�Ï���Ï��
��X�•�³�¬�Þ�Ï�°�	�'�c�_�c�ˆ�	�c�_

�c���	�U�Ï���Ï�U�•�:�ù�8�â�	�B�•�•�C
ñ�:�ù�m�ä���E�ƒ

�»�/�U���ª�9���[�•�½���:�Ï���U�•�Þ�
  

���/�ð�4�Z�ë�â�ª	a���ª�U�/�U�8�â�ª�9���È�¹�Ï�c�6

�ö�ª�Z�L���á�§
¾�•�ä���/�Þ� �ó�¿�Ý�¶�U�
�â�½���K���ª

�¤�Ï
È�ˆ�ª�¤�?�–�U�º�����]�3�à
S��
ø�L���]
ø�@���ã��

���Þ	a�Ï���ä�z� �ç����
É�&���ª�Ò�ð�5
R
�
Þ�¦�4�ª�9

�ï���­�Ï
Š�¬���»�b�â�c�6���:�Î�%�ñ�Í���6���–� �7���A

�k�ï�•�•�ž
����C�c�Þ�ª�¤�œ�š�����Å���ã�����â�ª	a�Ã��

�?�–�U�®���•	4����
��ï�º�•��	a�!���C
ñ�»�/���ª�Z��
É


û�U�ð� �ç��
É�&�ƒ�b�â�c�6��  

�ª�Ò�ð�b�â�c�6�Þ�œ�š�Ï�¨�ƒ�ù�Þ�ø�	�•�»�•�Ç���â

�Ø�Ì�é
Q�Þ�Ð�W���Ê�_�c
��.�â�Þ�U���õ�_�c �Y�.�â�Þ�F


ê��
��Y�Õ�Á���Ø�7
Ú
R���U�ð�•�Ç�Ø�7�L�é�+���Ê�_�c	a

�!�Ä�G���õ�_�c�é�!�Ä�G���U�ð�»�2�H�¬�Þ�U���C�Ý�•���¢

�¬�Þ�U���_�c�à
S	a�Þ�é
Ú�Ð�W��  

�� �&�ƒ�»�:�ù�ø�	�/�� �c�6�U�Ï�Ì�Î�U�®���!�Þ�!
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�ã���¹�a�ä�ï�Ø�u�Ü�ã	a�Þ�ë�þ���ƒ��
��J�â�©�4�Þ�ë�þ��

�B�•�ª�Ò�ð�_�c�Ø� �Þ�?�¨
Ä�‚���U�ð�_�c�•	0�Þ�½�1���•

�ž
��/�b�â�c�6�1�.����	A�U�ð�K	A	 �„��  

	r�B���"�ª�Ò�ð�b�â�c�6�Þ�Ð�¶���œ�š�õ�'���9�"���c

�±�à�b�â�z�¸�c�6���c�±�à�b�â�Ž�¸�c�6���b�â�z�¸�c�6	a


Š�¬���c�Ø�±�‹	4�Þ�•���U�®�à
S���b�â�Ž�¸�c�6�K�•�Ç��

���Ø�o�é�è���
�•�{�ù�Å�½	a �õ�'���C�Å�Þ�•�ó��
„�B�ª�Ò

�ð�1�}���b�â�c�6�¶�Ï��	A���Ï	 �„���­�Z�ë���â�c�6���•

�ž�}�<�Å�Y�•�°�U�ù���à
S���ƒ�/�b�â�c�6�Þ	a�!�”�[�”

�������$�Œ�ž�}�'�:�_�����
�•�{�ù�Å�½	a�•�Ç
X�B�Ø�Å�½

�!��  

�Ò�/���ª�Ò�ð	��}�/�b�â�c�6�1�}���Ï��	A�U�ð�K	A

	 �„���Y�}���'�Ç�/�b�â�c�6�Í���6�ª�Ò�]�ª�7�����Å���ª

�‹�Í�o� �ó�¿�Ý�â�J���}�D�¶�d�•	0�Þ�½�1���¶���á�Å�6�I

�U���a�ä	 �„���Y�a�Þ�•�u�!�U�­���Ï�Y�Ü�Þ�6
��Y�Õ�Á�7��

�•�u�!�U�Å� �Ï�{�ù�Þ���Y�a�õ�Ï�{�ý�Þ��	Ì�Ò�Þ�K	A	 �„

���b�â�c�6	r�Î�Ï�Ì�0�°��  

 

�ì���Ã���?�–�U�®�Þ�œ�U ��

�ª�Ò�ð�<�Å
Þ�¦	ª� �Þ�Y�a��
ß
�
É
È�ˆ� �ç�ƒ�K���ª

�¤���"	a���•�<�Å�ô�ô�Ò�ë���ž�}�¹�ª�¤�?�–�>���à
S
Q�ô

�h���/�i�ª�¤�U�®�õ�Í���6�Ã���?�–�U�®�7��  
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�}�í�À�Ì�U�ž�}�à
S�z�Ã���?�–�U�®��  

�F�z�ò�H�D�c�/�P�ð�ƒ�•���à
S�Þ�Ã���?�–�Ï�#�Ì�’�'


 �U�ö�±�Ì
Q�’�'
 �U���#�’�'
 �U�Ï���µ���¨���ˆ������

�Ø�)�Q�Ì���ª
 �U��� �̈�� �̂������Ø�)�Q�Ì�Ð�ß�ª
 �U���ˆ��

�����Ø�)�Q�Ì�Ð�ì�ª
 �U�������Ø�)�Q�Ì�Ð�±�ª
 �U���:��

�Ø�)�Q�Ì�Ð�#�ª
 �U���±
Q�’�'
 �U�Ï���é
Q�]�

 �U���J


Q�]�

 �U��
Q�Y�c�

 �U���'�•�'�'�•�

 �U���ä�z�:�Ý

�Ì�U�•	…�|��
|�%���9
ø���Y�}�Í���6�Ã��
 �U �7��  

�4�Ã���?�–�U�®�����à
S�Þ�U�®�U�¶�h�����•���¼�(�–

�Æ�¯�–���–�–���6�–�Ì���–�ª�¤�?�–���4�:�±�U�����•���¼

�(�Ï
Q�/
±�¯�U���Æ� �̄����–�����6�ö�Ì���Ï�l�'
��9�U
 

�U���ƒ�ª�¤�?�–�U�Ï�Ã��
 �U��  

�F�z� �[�”�P�ð�ƒ�•���à
S�Þ�Ã���?�–�Ï�#�Ì�’�'
±�¯

�U�ö�±�Ì
Q�’�'
±�¯�U���:�Ý�Ì�Í���6�Ã��
±�¯�U�7��  

�
� �[�”�P�ð�4�â�u�!� 	a���4�Î�Ã���?�–�U�®�����à


S�Þ�U�¶�h�����•���¼�(�–�Æ�¯�–���–�–���6�–�Ì���–�ª�¤

�?�–���4�:�±�U�����•���¼�(�Ï
Q�/
±�¯�U���Æ�¯�����–��

���6�ö�Ì���Ï�l�'
��9�U
±�¯�U���ƒ�ª�¤�?�–�U�K�Ï�Ã��
±

�¯�U��  


Q�¢�Ï�Ã��
 �U ���Ï�Ã��
±�¯�U���L�ž�}�à
S
Q�ô�h��

�4
È�ˆ�ª�¤�Þ	a�Ï���U�®�¶�Ï�¶�ð�:�Ì�"�K
t�à�Þ�����Å��

�c�±�À	r�ð���»�à
S�Æ�¯�U���4�•���¼�(�U���¢�æ�$
¾�¶�Ï

���–�����6���Ì����
R�¢�Ï�Ã���U��  
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四、出世間速行心路��

�Ð�Ø���K	A	 �„�Þ�h�Ð  

�ª�Ò�ð�•�‹�K	A	 �„���K	A�P�½�P�•���Å�7�€�Ú�3�Ò

�–���•�U�
��
È�ˆ� �ç���}� �ç��
Ä�‚�¼�Ò�Í (vipassanà)��

�Í�ð�Ø�7�–�±�Þ�ü�Ý���–�± (saïkhàra)�’�Á�)�±�ö�’�±���’

�±�Ï���ã	Ì�A�’�±���)�±�Ï�U�ö�U�Y���U�Y�’�Á�#���ß�U�Y��  

�œ�–�±���»�•�~�à
S�ö�E�4���¹�Ç�L�Ï�}�ø (kalàpa)�Þ

�^�Q�E�4���F�z �ü�•�1�<�Þ�Ï�³�u�'���¹�Ç�Ï�ä�ß���ã�Ì�•

�c�’�±�}���"�Þ���Q�á�*�ƒ�X�Þ��
X�B�_�!�Ï�ä�'�Ì�ì���á

�X�Ø�ù���’�±�Þ�á�*�Ï�c�"� �Þ���v�/�:�±�á�*�6�X���ž��

�6�Þ�u���•�œ�¶�Ï�’�ø (råpa kalàpa)���"	a���’�ø�õ���Ï�ä

���"�Þ�•�c�’�±�á�*�ƒ�X���c�Þ�Ï�ã�Ì�•�c�’�±���c�Þ�Ï�Ý

�Ì�•�c�’�±���c�Þ�Ï���Ø�Ì�•�c�’�±
ˆ
 �̂��ª�‹�_�c	Ô
u�á

�*
Ü�0���'�Ç�Y�;�Ö�Þ�Ï�œ���F
ê�L�Ï�ø�*�Þ��  

�)�±�õ�Ï�Ø�ù�����£�)�±�L�Ï�ä�Ø�Î�U�•�ï�v���Î�U�Y

�á�X�Þ���Í���6�)�ø�7 (nàma kalàpa)���’�ø�Ï�ä�v���’�±�á

�*�ƒ�X�Þ���)�ø�õ�Ï�ä�v���)�±�á�*�ƒ�X���¼�B ���À�J�Ï�ä

�Ø�Î�U���À�J�����•�ï�È���æ���•���¥���Ø�)�Q���û	r���¯

�•�Û�Î�U�Y�á�*�ƒ�X�Þ��  

�Y�c�’�±�ö�)�±�L�Ï�–�±���È�Ï�³�©
ê�D�ß	à�©
ê�L�Ï

�/�a�D�¯�Þ���ª�‹�Ï�/�a�D�¯�Þ���¶�»�c�¯�à���c�¯�à�¶�»

�Ñ�Ý���Í���6�à�Ý�7�U�6�à�•�Ý�7���/�����]�3�à�Ý���Y�}
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�Ï�6
Q
ñ�7 (anicca)���/���Ø�7�–�±�L�Î�æ�à�Ý�Þ�À�•���Y

�}�Ï�6�t�7 (dukkha)�����]�à�Ý�Þ�–�±	r�Î�_�c�y	����_�c

�A�œ���_�c�Î�œ���_�c�'���Y�}�Ï�6
Q�'�7 (anatta)��  

�Ò�B�¢���2��  

ßSabbe saïkhàrà aniccà, sabbe saïkhàrà dukkhà, sabbe 

dhammà anattà.û 

�6�œ�–
Q
ñ���œ�–�Ï�t���œ�±
Q�'���7 ��

�Ò�Í�Å�7�¶�ð�h�Ð�½�Ò�ë���µ�����U�<�Å�ð�J�’�±�ö�)

�± �Þ �9 (lakkhaõa) �� �ç (rasa) �� �© 
S (paccupaññhàna) �� �– �


(padaññhàna)���½�J�¾�œ�–�±�Þ�‹�9 (salakkhaõa)���•�Ö�•�c

�)�’�±���¢����
`�ä�¹�Ç�Þ�/���<�Å�>
•�/�•�o�<�½�Ò�ë�a


S (pañiccasamuppàda) �� 
R �¢ �� �� �Í �ð �œ �– �± �Þ �� �9

(sàma¤¤alakkhaõa)���� 
Q
ñ���t��
Q�'��  

�Å�7�Í�ð�0�4�Þ�)�’�±���õ�Å�7�Í�ð�³�4�Þ �)�’�±���Å

�7�Í�ð�Å�•�Þ���©�4�Þ���õ�Å�7�Í�ð�Ï�½�Þ�)�’�±���¶�B�¢

���4�•�:�C�Ï���?�1�Þ��  

�6�œ�g	1���ò�Y�c�’��
Q�¢�Ï�Å�•���Ï�½���©�4���0��

�³���Ö���ß�������|�����Ï�H�������U�
�B�i�}�Ò�Ê�B�A

�Í�ð�Ø�7�’���D�:���Ï�'�Þ���:���Ï�'���:���Ï�'�Þ�'���E���7 ��

�F�z�æ���•���–���J�õ�Ï�Ø�ù���E�T�3�Í�ð�¹�Ç��
Q
ñ��

�t��
Q�'���:�Ï�Ò�Í�Þ�^�±��  

�ã�����Ò�Í�Þ	a�Ï�����Í�ð�)�’�±�Þ�à�Ý ���� �à
S�¢�È

�ü�Ý���Ò�Ö�ü�Ý���Í
��Þ�%�ñ���È�����¦�•�Î�à���•�D�9��



阿毗達摩講要(�� ) 

174 

�ƒ�ª�Í�Î�ü�Ý�9 ���� �E�¤���E�¤�ü�Ý���
�ª�Ò�ð�Í�ð�œ�–�Þ

�ü�Ý	a���Í
�
ß�A�™�é�?���'�Ì�Í
�
ß�h�Ð�à 
S���M�&�©
S


����Å�����Í
������Ó���Í
����l�‹�ò
����¶�E���Í
��ö�–

�:
���  

�ª�Ò�ð�¿�Ö�–�:
� (Saïkhàrupekkhà¤àõa)�Þ�%�ñ���B�•

�•�•�4�Ï�½�u�K�•���¼�B���•�•�K	A�¢�•���U�ð�•�X���Ï�½

�Z�Ç�²�¢�� (Metteyya)�Þ�������U�ð�•�4�_�c�¢�±�Þ	a
��X

���~�Ç�¢���¤�ƒ���•�ª�n
ƒ	»�4�–�:
��Þ�%�ñ�����&�ƒ�ø�	

�/���•�_�c�•�l�4�+�à�]
u�í�×���–�:
��Ï
³� �U���•�4�+

�à�K�•�Þ�à�Y
��¿�Ö�Þ�u
|�Í
���  

�B�•�ª�Ò�ð���U�4�' �Ç�¢���Þ�?�±
��!���]�] 
u�í

�×���K	A	 �„���¤�ƒ���
�•�¿�Ö�–�:
�	a���Å�7�¶���ß���Ò

�–���•���]�¦�‘�3�Í�ð�0�4�� �³�4�Þ�)�±���’�±���Í�ð�Å�•��

�©�4���Ï�½�Þ�)�’�±���Í�ð�¹�Ç�Þ
Q
ñ�9���t�9��
Q�'�9��

�U�ð�á���ã���Í���Û���Í�±���±���¥���±���A�Ø�±�Í
ˆ�'�Ì

�^�±�E�T�3�Í�ð�œ�–�±���
�ª�Ò�ð�Þ�P�[
Ü�X�"���õ�È�Ï�Í


��X�"	a���¶
��4�+�à�K	A	 �„��  

 

�Ð�ß���•�u�!�?�–�U�®  

�•�u�!�?�–�U�®�õ�ž�}�6���Ì�Ì�� 1.���h�K	A�P�½�P�•

�Þ�6�½�•�?�–�U�®�7�� 2.�P�ð�ä	 �„���Y�a�ƒ�â�•� �Þ�6�•

� �U�®�7 (phalasamàpattivãthi)��  

�
�ª�Ò�ð�
�4�–�:
��%�ñ	a���Î�•���U�®���Ï�Ø�Î�•��
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�¼�(�•�ï�Û�Î�?�–���:�Û�Î�?�–�ó�z�–�:
���  

���h�K	A	 �„�Þ�½�•�?�–�U �®�Ï�:�ù
t�à�Þ��  

�c�6�ù�]�¢���à
S�Ø�Î�•���¼�(�U���¹�U�ù�¼�(�z�œ�–

�±�Þ�ü�Ý���U�¼�(�z
Q
ñ�9���t�9���U
Q�'�9���•���¼�(�U

�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î�Æ�¯�U (parikamma)���°�U�ä�o�K	A	 �„��

�Æ�¯�U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î���–�U (upacàra)���È�U�ù���C�•��

	 �„�����–�U�Ý�•�¢���à
S�Ø�Î���6�U (anuloma)�����6��

�H�Þ�u�!�Í
����ë���6�È
ß�à
S�Þ�½
��ö�•
������6�U�Ý�•

�¢���à
S�Ø�Î�Ì���U (gotrabhå)���U�Í�6�@�<�Ì���U�7���B

�•�•�ª�Ò�ð���H�%�Ï�K�����£�•�œ���i	a�Þ�@�<�Ì���Ï�6�@

�<���H�Þ�ò�H�Ì���7���È���:�Ø�U�J�E�¤������ �•�X�Þ�P�ð

�Ì�����Y�}�Í���Ì���U�U�Ì��
����Ì��
��Ï�Ð�Ø�Î�a�ä	 �„

���ë�þ�Þ�U���õ�Ò�/�B�i���¹���_�c�]
u�í�×�Þ�ç����  

�Ì���U�Ý�•�¢�����È�à
S�Ø�Î�½�U���½�U
�
S�]
u�í�×

�Þ�¯�á���½�U�Ý�•�¢���à
S�Ì�Î�•�U���:�Ì�Î�•�U���Y�K��

���½�9�Ñ���¼�B���à
S�Þ�½�U�Ï�â�ù�½�U (sotàpatti- magga)��

�$
¾�Þ�Ì�Î�•�U�Ï�â�ù�•�U (sotàpanna-phala) �� �•�U�Ý�•

�¢���C�Y�a���»�à
S�ƒ�á�$�b�â�c�6���:�Ï��	r�ª�Ò�ð���h

�K	A�P�½�P�•�Þ�U�®��  

�F�z�À	r�ª�Ò�ð���Å
€
Ä�Î�9�¬���ª�Ï�L�Þ�Ø�Î�U�J�E

�¤ ���� �Æ� �̄��•�Ç�K	A�½�•�Þ�U�®�U�¶�h �����•���¼�(�–��

�–�U�–���6�U�–�Ì���U�–�½�U�–�ì�Î�•�U��  

�4�½�•�?�–�U�®����
Q�¢�Ï��	r�ð���Ï�À	r�ð���?�–�U
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�L�Ï�Û�Î���È�4�•���¼�(�U���¢����	r�ð�����Æ�¯�–���–�–

���6�–�Ì���–�½�U�– 2 �•�U���À	r�ð�������–�–���6�U�–�Ì

���–�½�U�– 3 �•�U���:�Ï���h�K	A	 �„�Þ�U�®��  

 

�&�� �3�7���½�•�?�–�U�® �!
�ª�Ò�ð �� ���H �� �U�®�� ���¢ ��

��	r�ð  �c�6�ù -�¯ -�]  �• -�Æ-�� -�� -�Ì -�½-�• x2 �c�6�ù  

�À	r�ð  �c�6�ù -�¯ -�]  �• -�� -�� -�Ì -�½-�• x3 �c�6�ù  

 

�c�±�Ì�½�U���â�ù�½�U���Ø�½�½�U�����½�½�U�ö� �[�”

�½�U���:�±�Ì�½�U�4�Ø�Î�Ã�9�� ���'�¾�ª�à
S�Ø�h���¼�B��

�Ù�ª�Ò�ð�+�à�K	A�Þ���½���Î�â�ù�½�U�È�z�Î�K	A	a�à
S�Ø

�h�����i�}�¢���â�ù�½�U���»���à
S�Ð�ß�h���’�Á�4�+�à�ö

�Ï�½�'�:�u��  

�±�Ì�½�U�ª�»�à
S�Ø�h���w�ª�ï�º�Ø�Î�U�J�E�¤���È�¹

�ª�c�Ø�E�¤���õ�–�}�]
u�9�U�Þ�í�×���½�U�Þ�¯�á�Ï�]�í

�×���í�×�Ø�]�Ö�]���Ê
R�9�U�Þ�í�×���»���à
S���¤�ƒ���9

�"�Þ�½�U�õ�¶���n�‹���à
S�Ð�ß�h���Y�}�����£�½�U�ª�à
S

�Ø�h���ñ�•�����v�ª�Ò�ð	Ì�Ò�K���P�½�P�•���•�¶���»��
\

�µ���/���9�U�Þ�í�×�����>	r�C�]��
Q�¢�Ï���½���â�ù�½����

���Ï�Ð�ß�½���Ø�½�½�����Ð�ì�½�����½�½�����Ð�±�½��� �[

�”�½�����O �Ì�½�U�L�ª�à
S�Ø�h��  

�½�U�ë�Í�� �6�½
��7 (magga¤àõa) �� �ó�z�•�u�!
 �U
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(lokuttara-kusalacitta)���½�U�Ý�•�¢���È�à
S�Ì�U�ì�Î�P�•

�U���P�•�U�ó�z�•�u�!�•�¡�U (lokuttara-vipàkacitta)��  

 

�ª�Ò�ð�c�Þ	 �„�œ�š���¢���•�ž�}�
���â�u�!�ª�¤�Ø

�ù���º���3���:�h�3���â�•� ���
�P�ð�•���h�ä	 �„���ë�þ

�â�•� 	a���Î�U�®�ë�Ï�B�£
t�à�Þ�ø�	  

�P�ð�â�•� ���H���ž�����à�Ý���Í
��U�ü�Ý���Í
���

�����ä�œ�–�±���Ò�Í�Þ�Y�a�����¢���•�Y�•�ä
Ú���' ���� 	 

�„���ë�þ�ƒ���â�•� ���i	a�Þ�U�®�U�¶�h�Ï���•���¼ �(�–�Æ

�¯�–���–�–���6�–�Ì���–�•�U���›�¦�•���Ì���U�Ý�•�¢���à


S�Þ�����Ï�½�U���ƒ�Ï�P�•�U��  

�:�Ï�6�•� �U�®�7����
¾�•�C
ñ�Z�ë���¶�B�K�â�ª�¤�Ø

�ù���•�ž�}�â�•� �•��	a�!��  

 

�Ð�ì���½�U���•�U�Þ
¡�¾  

�P�ð�â�•� 	a���•�U�ž�à
S
Q�ô�h���•�U��
��]�í�×��

�¹�ª�Ï�œ�š�]�í�×���¢�Þ�‹�ò���½�U���•�U�Þ�9�"�
�4�z�L

�Ï�•�u�!�U���L�a�ä	 �„���ë�þ���)�±�D�Î�ô�ë�L�Ø�ù���­

�Ï�Ì�ð�Y
Ç�–�Þ�¯�á�'���9�"��  

�½�U
Ç�–�±�Ì�¯�á��  

1. �Þ�â�t���Þ�â�#�Ã��  

2. �]
u�U
4	4�9�U�Þ�í�×�����½���Ð�ì�½�ö�Ð�±�½�]


u�9�U�Þ�í�×���Ð�ß�½��
��]�í�×���ª
�
4	4�í�× ��  
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3. �ä	 �„���ë�þ���K	A	 �„��  

4. ��	#�ã�Z�P�½���ã�Z�P�½�Ï���Ò�•���Ò�¥�����Ò�,��

�Ò�½���Ò�û���Ò�ß�����Ò�G���Ò� ���c�Ì�Î�¸�¬�Þ�6�ã�Z�P

�½�7���u�!�ã�P�½�ö�•�u�!�ã�P�½���u�!�ã�P�½�Ï�½
È�ˆ�u

�!�¸�¬�Þ�&��� ���Ê���•�u�!�ã�P�½�Ï�½�U���u�!�U�L���ž


��"	a�Í�–�ã�Z�P�½��
±�c�P�½�U���"	a�Í�–���Y�}	Ì�Ò�•

�M�Þ�ã�P�½�Ï�½�P�½�U��  

�/�i���½�U
Ç�–�Þ�¯�á�Ï���â�t���]�0���K�Ý���Ò�½��

�È�B�A�â�•�±�P�Ò���t�Ï�#�ä�Ã���)�’�±���¢���2�Å��

ßSaükhittena pa¤cupàdànakkhandhà dukkhà.û���Ž�ƒ�•�����#

�ä�Ã�¶�Ï�t�� ��
�
É�E�T�Þ�â�#�ä�Ã�Ï�½�U��
�
É�]
u�í

�×�Ï�½�U���K	A	 �„�Þ�Ï�½�U��������	#�ã�Z�P�½�õ�Ï�½

�U���i�Ü�½�U�Þ�±�Ì�¯�á��  

�P�•�U�ª�Ï�œ�š	 �„���œ�š�•�u�!
 �U�]
u�í�×�¢�Y
ò

�½�Þ�•�¡���Ï�•�¡�U���Ø
 �Y�2�Þ�Ù�•�P�ð���½�Þ�Ï�Ù�Ì�½

�U�à
S���¢�Þ�Ã�9�����¼�B�����½�U�à
S�¢�È�Í�����•�P

�ð���Î�•�œ�P�ð�õ�Ï�"�ù��  

 

�Ð�±�����—  

�4���G���—	a���'�Ç�»�G�*�}�í�C�[��  

ßSupañipanno bhagavato sàvakasaïgho, ujupañipanno 

bhagavato sàvakasaïgho, ¤àyapañipanno bhagavato 

sàvakasaïgho,  sàmãcipañipanno bhagavato sàvakasaïgho; 
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yadidaü: cattàri purisayugàni aññha purisapuggalà, esa 

bhagavato sàvakasaïgho; àhuneyyo, pàhuneyyo, dakkhiõeyyo, 

a¤jalikaraõãyo, anuttaraü pu¤¤akkhettaü lokassà'ti.û 

�6�u�´�Þ�������%�Ï
 �–�½�ð���u�´�Þ �������%�Ï�Ò

�á�–�½�ð���u�´�Þ�������%�Ï�B�¨�–�½�ð���u�´�Þ������

�%�Ï�Ò�
�–�½�ð���õ�È�Ï�±�Õ�ã�����i�Ü�u�´�Þ�������%��

�U�æ�»�ó���U�æ�»�����U�æ�¶�É���U�æ�*�à���Ï�u�!
Q�ï

�Þ�Ê�ã���7 ��

supañipanno bhagavato sàvakasaïgho, 

su�� 
  �� + pañipanno�� ���–�½�ð �� = supañipanno�� ��
 

�–�½�ð ���� bhagavato - �u�´�Þ �� sàvaka - ���� �� �ë�¯�Ï�÷ ��

	=�° �X�÷�¢���Þ�?�1���?�/�ð�������� saïgho - ���%���}�&��

�•�Þ�Ú�Ø�ƒ�¿�X�ö�*�Ð�W�Þ�����%�œ�����%���È���u�´ �Þ��

�����%�Ï
 �–�½�ð��  

ujupañipanno bhagavato sàvakasaïgho, 

uju - �Ò�á�Þ�� ujupañipanno - �Ò�á�–�½�ð���u�´�Þ����

���%�Ï�Ò�á�–�½�ð��  

¤àyapañipanno bhagavato sàvakasaïgho, 

¤àya - �B�¨�Þ�� ¤àyapañipanno - �B�¨�–�½�ð���u�´�Þ��

�����%�Ï�B�¨�–�½�ð��  

sàmãcipañipanno bhagavato sàvakasaïgho; 

sàmãci - �Ò�
�Þ�� sàmãcipañipanno - �Ò�
�–�½ �ð���u�´

�Þ�������%�Ï�Ò�
�–�½�ð��  
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yadidaü: cattàri purisayugàni aññha purisapuggalà, 

cattàri - �±�Ì�� aññha - �ã�Ì�� purisapuggalà - �à���±�Õ

�Þ�ã�Ì�à���Í���6�±�Õ�ã���7���È�±�Ì�P�½�ö�±�Ì�P�•��  

esa bhagavato sàvakasaïgho; 

�:���Ï�u�´�Þ�������%��  

àhuneyyo, pàhuneyyo, dakkhiõeyyo, a¤jalikaraõãyo, 

�Ï�U�æ�»�ó���U�æ�»�����U�æ�¶�É���U�æ�*�à�ƒ�°�ð��  

anuttaraü pu¤¤akkhettaü lokassà'ti. 

anuttaraü - 
Q�ï�Þ�� pu¤¤a - �‘�Ç���Ê�Ç�� khettaü - �ã

�3�� lokassa -�u�!�Þ���Ï�u�!
Q�ï�Þ�Ê�ã��  

���|�M�Ò�ï�½�2���u�´�Þ	Ì�Ò�������%�Ï�½�P�ð���%��

�È���C�c�•�u�!�½�U�D�•�U�œ�š�Þ�P�ð�����•�Ç�õ�Í���6�|

�M �� �7 (paramattha-saïgha) �U �6 �U �É �� �7 (dakkhiõeyya- 

saïgha)��  

�­�� �u�8�Ò�½�2���� �—�õ�’�Á�6�.� �� �7 (sammuti- 

saïgha)�U�6�u�8���7���È�<�Å�B�±���U�¨�Þ���ß
z�¿�ï

(upasampadà)�Þ�g	1���g	1�º��  

 

�Ð�#���ì�w�P�ð  

�Ï�Î�c�P�½���P�•�œ�š�Ï�¿�]�ò�H���P�ð�Þ�þ�ä���ª�‹

�c�½�U�ö�•�U�Þ�œ�š���¶�Í���P�ð (ariyapuggala)���c�ì�w�P

�ð��  

1. �Ò�‹�Ç�ð (sammàsambuddha)���È�¢�����œ�M
Ü���2��
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�6�Ò�A�3���‹���Ç	A�Þ�Ø�7�œ�±���Ç�� �Ò�‹�Ç�ð �� �7(Sammà 

sàma¤ca sabbadhammànaü buddhattà pana 

�V�D�P�P�Â�V�D�P�E�X�G�G�K�R'ti.)�•�È
Q�n�•�à�?�1�ƒ�‹���Ò�A�3�Ç

	A�Þ�Ø�7�±�Þ�à���Í���6�Ò�‹�Ç�ð�7���ë�}�‹���Ç	A�œ�P�Ò��

�õ�? �1�•�à�Ç	A�Ç���Í���6�¢���7 (Buddha)��  

2. �~�Ç�ð (paccekabuddha)�� pacceka = pañi + eka - �~�‹

�Þ�� buddha - �Ç	A�ð���~�‹�Ç	A�±�P�Ò�ð�Í���6�~�Ç�ð�7��  

3. ���� (sàvaka)���ë�¯�Ï�÷���.�{�•�½�¢�/���2�� �6	=

�°�X�÷�u�´�Þ�?�/���?�1�ð���������7 (Bhagavato 

ovàdànusàsaniü sakkaccaü suõantã'ti sàvakà.) 

 

�:�ì�w�c���L�c�•�u�!�½�U�ö�•�U�Þ�œ�š���­�•�Ç�K�½

�Þ�^�Q�c�Y���"��  

�Ø���Ò�‹�Ç�ð�Å�7�C�Å�Œ�L�±�Î���ž�ô �D���1���Ã�Þ�•

��	a�!���n��
\�º�3�•�â�Ì�Ì�P�[
Ü ���� ���P�[
Ü�U�ì���P

�[
Ü���4�Î�P�[
Ü�X�"	a��
Q�n���£�1	0�Þ�½�1�ƒ�~�‹�Ç	A

�±�P�Ò���Í���6�¢���7��  

�6�¢���7�c�Ì�Ì� �M��  
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�c���Ç	A�ð���Í���¢����  
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�Z�G�ì�h�›�P���z�Ï�¢���Í�E�u�!��
t�©���c�L�ô�à�À���ª

�c�L�'�'�p���¢����
•�U�2�±���ë�ä�z�Y�c
³� �4�K	A�Ò�‹

�Ç
³�é�Þ�"	a���L�Í�o �Þ�Ø�7�â
� (sabba¤¤uta-¤àõa)�ö���Ì


� (mahàkaruõà-¤àõa)���Y�}���¢��
��á�'�Ì
 �¼�Þ�,�•���¿

�Ž�x�q�V�Þ�±��  

�ß���~�Ç�¢�5
R
Q�n�1	0�Þ�?�1���õ
��E�Å�‹���Þ
��Ê
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�3�6� �̃����¿���†�2�•�½�­���ó�z�Ø
 �à�Þ
��Ê�Q�����ƒ�Ï

�¢���Þ�Q����  

�ì���O�Ø�œ�¢���Å� �»�?�1�c�a�Þ�¿�à���Y�?�1�Þ�0	�

�Í���6�±�7 (Dhamma)���¿�:
 �w����
 ���à
`���¢�����X

�÷�¢�±�¢���¶�ð�¢���Þ�?�1�ª�Ò�­�K�•���:�±�4�¢���Þ�?�±


��!�K	A�±�P�Ò���K	A�•�u�!�P�½�P�•�ð���L�Í���6�����7

(sàvaka)���ä�P�����Y�á�X�Þ�%�œ�È�Ï�6���7 (Saïgha)��  
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�

�Ê�­���Ï�‹���<�¿�Þ���ƒ�Ï�E�Å�X�÷�¢���Y
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五、安止速行之前的欲界心��

�H�¬�¦�G�þ �Þ�I�d�?�–�U�®���6�˜�Þ�Ã���?�–�U�®���Þ

�ª�¤�U���}�D�•�u�!�?�–�U�®���½�U�ö�•�U��  
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S�z�?
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Q�/
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��9�U
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 �U���Ø���ó�z�’�'
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Q�/
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 �U�U�±�Ì
Q�’�'
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Q�’� �Þ�ª�Z���Ð�#
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�ª�9�"���L�Ï�6�:���Ø�)�Q�7���Y�}�i�
�Þ�Ð�#�ª�õ�’�Á�±
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�:�±�Ï
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六、欲界結生心��

�/�ë�Þ�ã���Ý�U���#���ß�U�Y���Ì�Ì�U�® ���� �#���U�®

�D�•���U�®���Ö�i���d���U���U�Y�ö�U�®�¶
Ä�Î�þ���Þ��  
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¾�'�Ç�½�6�˜�Ø�í���F�z�'�w�c�����ù�±�U�»�à
S��

�ù�±�U���»�à
S�	�c���¿�à�ž�6���ì���w��  
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�”�P�ð��  
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•�à�L�c���’�'��


Q�’�'�¿�à�ö�P�ð�Þ
•�à�U�L�Ï�ì�/
•�à���'�Ç���½
E�¢�l

�'�¿�à�ö
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�Ð�Ø��
Q�/
•�à�U  

�Y�c
•�à�U (pañisandhicitta)�L�ó�z�•�¡�U���4���ã
Q�/

�U�����c�Û�Ì��
 �•�¡�U���ã�Ì
 �•�¡�U �ö�ì�Ì
Q�/
±�¯

�U���/�i��
Q�/�•�¡�U���c���#�Ì��  

�:�±
Q�/�•�¡�U�
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•�à�U���:�Ì��


 �•�¡�/�˜�U�ö�:�Ì
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 �½�X
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�|�‹���ä�z�/�˜�U���Ê�_�c�2���>���!�ì��
 �U�Y���õ�_�c


Q�2��
Q�>��
Q�!�ì�Z�U�Y���Y�}�Ï
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•�à�K�Ï
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��¹�•�8�à��
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�¤���C�Ï�:�ù�Þ���Œ�z�¢�G�Q�Þ�—�U	ÿ�]���K�Ï�Î�•��
 �½

�X�"�Y
ò�½�Þ
•�•��  

�:�Ì��
 �•�¡�/�˜�U�ö�:�Ì
 �•�¡�/�˜�U�¯��
•�à�U

�L�Í��
Q�/
•�à��  

 

�Ð�ß���ì�/���ß�/
•�à�U  

���c�©�³�Ì�Ì
•�à�U���ì�/
•�à�U�ö�ß�/
•�à�U��  

�4�•�¡�U�
�����l�'�c�ã���•�¡�U���Î���Þ	F�Ì
��9�U
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�•�¡�U�õ
��X��
•�à�U��
�
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•�à�U�Ï�:�±�Ì�U
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����9�U
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•
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�H�¬���Ð���Ø�þ �! �Ð�±�<���ã���l�'
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�
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È�ó�ì�/
 �½���È�4�D
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��Ê���/���à
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��Ê�Y�D���½�È�Ï�ì�/
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ß
�
ò�½�ì�/
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ò�½�Þ�K�Ï�ß�/
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�Ë�·�¿�à�’�Á�3�¯�¿�à��	¹�à��
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��K���ª�¤�ø�	�:�†�þ�Ø�Î
C�¶�z�.� �Ÿ����
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ß
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�¼�B�•�Ç
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��ç���¼�B�g
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�U���U�®�ö�c�6�U�Þ�o�<�c�G�w�¬�9�o�U�ê�Æ�Þ�q�o���c�&

�
�Þ	p	~�¶�
�U�®���ƒ�O
ú�&�
���!�Þ�!�ã�¶�
�c�6���c�6

�U�¶�Ï�O�Î�U�®���!�Þ�!�ã���¹�Ç�ï�º 
¾�U�ù�4�_�c�J�â�Å


€�Þ	a�Ï�õ���»���]��  

 

�Œ�i���'�Ç���C�/�ë�Þ�U�®���U�®�ž�}�6���#���U�®�ö

�•���U�®�Ì���w���#���U�®�Þ�»�¯�g�µ�Ž�•���¹�Ç�ª
��J�â

�9�U�Þ�Y�a���À���J�â�Þ�’���…���J�â�Ï�°���„���J�â	ˆ�ç��

�Ž���J�â�ç�½���—���J�â�È�����Ø�F�Ø�Þ�o�<��  

�9�g���í���•���U�®�‹�‘�Ô���:���•���U�®�ë�ž�}�6��

�Ì�w�� 1.�‹���?�–�U�®���:�Ø�w�U�®�Þ�?�–�U�à
S�u�:���»


ù�Å�Û�h���c	a�Ï�1�h���Ü�j�?�–�$�Œ�ª�à
S�#�h�� 2.�I�d

�?�–�U�®�ë�ž�6���Ã���?�–�U�®�ö�•�u�!�?�–�U�®��  

�‹���?�–�ë�ž�}�6���Ì�Ì����
S�•���U�®�ö�~�ò�•���U

�®����
S�U�®�Ï�¬��
¾ �#���U�®�ƒ
S���¶���a�ä�#���ë�þ�Þ

�U�®��
C�8���/� �̈��•�
���Ò�Í���K	A
ˆ�L�ó�z�~�ò�•���U

�®����
S�•���U�®�ª�Ï�¶���a�ä�ã���#���U�®�Þ�ë�þ���­�~

�ò�•���U�®
��ä���£�ë�þ���ž�}�ä�Å�•�•�ó�}�H�Þ�ë�þ���B

�•�c�à�ÿ�Ö�Ø�z�:�Ð���•�ž�}�0�8
S�Ø�z�P�H�Þ�°�����G�à

�$�Œ�ž�}�0�8�@�ó�H�Þ�°�����/���~�ò�•���U�®�ž�}�ä
��C

�œ�š�Þ�Å�•�Y�a���U�õ�ž�}�•
j�Ï�½���y�D�)�9���)
ß���Ä
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�G���}�D�Ÿ
@���/�¨���•�
��  

�F�z�_�c�ª�¤�C�š�Þ�ò�H���•�O�G�à
S�Þ�L�Ï�l�'�Þ�1

���U�®���B�•�K���ª�¤���4�Î�à�û
��!�ž�}�à
S�Ã���?�–�U

�®���B�•�•�¶���ß���Ò�–�d�Í�­�K���P�½�P�• ���K�ž�}�œ�š

�•�u�!�?�–�U�®��  

�1���U�®�¶�/�ë�Ö�:�†��  
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第十八講 有情世間 

�'�Ç���C�/�ë�Þ�Ä�G�±���’�±���U�Y�±���U�±�D�U�®��

�F�z�±�Ì�•�c�±�����C�/�ë�’�±���U�Y�±�ö�U�±�����c�Ø�Ì

�Ï	 �„��
ˆ�}�¢���þ��  

�Œ�i���'�Ç���C�F�u�!�±�c�Þ�Ø� �Þ�¢�‹�����Þ�@�@�3

�¢�‹�u�!���'�Ç���ž�}�á�©�Ø�Ì�^�±�½�Ú�Ö�u�!��  

 

�Ø���ì�Ì�u�! ��

�u�!���P�À�, loka���Ú�z�6	Ô�ü�7�Þ�P�À�, lujjati���È

�}
ê����	Ô�$��	Ô�ü���Ñ�Ý���M�ƒ���6�u�!�7��  

�4�.�9�U�J�/��
C�¶���c�Ø�œ�g	1
¯�¢����  

�6�´�ð���Y�Ü�D�u�!���u�!�E�ð���}�&�ƒ�Ž�˜�Í���D�u

�!�E�ø�	�7  

�6�g	1��	Ô�ü�Ç���}�i�Í���u�!���7 �)�T�/�3�/�9�3�*�!

�4�.
Q�#�‹�½�/�.���M�Ö�/�.�±�0�¢�/
ˆ�œ�M
Ü���2��  

ßLoko vuccati lujjanapalujjanaññhena vaññaü.û 

�6�Í���u�!�Ü�Ï�}	Ô�$���Ñ�Ý���M�ƒ�E�4���7 ��

 

�c�ì�Ì�u�! (tayo loka)���–�u�! (saïkhàraloka)���c���u
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�! (sattaloka)���é�!�u�! (okàsaloka)���4�:�†���½�˜�˜�c���u

�!��  

�c���u�!�Ï�c���à�E�Þ�u�!���ž�}�6���ì�'���l�'���’

�'�ö
Q�’�'���ë�ž�}�6���±�à�E�3 (catasso bhumiyo)�� �Ë�·

�3 (apàya-bhåmi) �� �l 
  �· �3 (kàmasugati-bhåmi) �� �’ �' �3

(råpàvacara-bhåmi)�ö
Q�’�'�3 (aråpàvacara-bhåmi)���õ�ž�}

�6���±�à���É�à (aõóajà yoni)���i�à (jalàbujà yoni)���…�à

(saüsedajà yoni)�ö�<�à (opapàtikà yoni)�����ž�}�6���1�·��

�3�¯��	¹�à��
•��� �Â�2���à���G��  

�Î�����Ë�·�3�ë�ž�6���±�Ì�����²�Œ
|�¶�h�����3�¯

(niraya)��	¹�à (tiracchànayoni)��
• (peta)�ö� �Â�2 (asura)��  

�Ë�·���P�À�, apàya���ä apa���n
Q�� + aya���#�����á

�X���•���_�c�#���U�Â�L�#�����4�:�±�à�E�3����
m�t�H�H

�3
ù�Å�#���U�ð	r�Î�_�c�#�����Y�}�Í�� apàya���¿�à���Y

�}�8�à�Ö�Ë�·�3���Ï�ä�z�•�Ç�Þ�Ë�½�X�"��  


 �·�’�Á�à�ö�G���Ï
 �½�X�"�ƒ�8�à�Þ��  

 

�ß���3�¯ ��

�Ð�Ø�����£�Í���3�¯�	  

�.���J�/ 
Ü�2�� �6�}
Q�ˆ���M��
Q���ç�
�� �3�¯ ���7

(nirati-atthena nirassàdaññhena �Q�L�U�D�\�R.)(M.A.1.153)��

	r�B�¢�?���3�¯�Ï�Ç 
^ ���u�²�Þ�à�E�3���õ�Ï�u
m�t�Þ
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�3� �̂��c���8�à�Ö�3� �̄� ���Î�8�à�Œ�j�ø
��!���Å�7���]�3

�Z�æ�‹���Y�D�Þ�Ë�½
ò�½�Þ�•�¡�������_�c��	?�Þ�_�»��  

҃ Я₫͘ŀҲᶑЯҔ҂Ỵ Я ҃ᶓ ŀ̳ҲᶑЯ

Ҕ҂Ỵ ЯזѠ҃᷆╗ł ảệέ  ņ ҧ ŀ

Ҳᴠ҉ҏỴԓ ΨῩŀᶙӿ ̭ ἥŅ ԁѩ ŀ͗

̳҃ ҧ ŀᶙӿ ̭ϟ łґả ͗ ҧ

ŀДḳ ł Я̖Л ŀΈ҉ ᴿҲ

ҧ ŀ͗ ὺ Ѿ ҧ ŀᶙϐ̖ỷ᷆╗ł 

�ù�±�à�»�8�à�Ö�3�¯�ø�	�¢���2�D���Ë�½�½�Þ�à�»�ª

�b�3� �̄����Ë�½�½�����m�à�������ä���l�¢�–��
Í�=�,���Ó

�!�,���Ö�Ë�,���Ô�…�,���2
Ï���>�® ���¢�•��  

�Î�����m�à�Ï�m	��à�û���X
ñ�•�W�������ä�Ï�½
•
x��

�¬�3�•�à
Q�Ï���l�¢�–�ë�¯�¢�‹���È���•�à�Þ
h
Š
t�à�Q�o

�<�����à�S�C�•�’���w�à�g���’
(��
Í�=�,�Ï
!�~�•�à���2

��	Ì�A�Þ�–�,���Ó�!�,�Ï�Ä�å�Ó�!���§���Ï�'���Ö�Ë�,�Ï�2

�q�X�Þ�,�•���ð�i�•�à���Ô�…�,�Ï�2�‹
ß�è�,���n
Q�•�M�Þ

�¿�–���2
Ï�Ï�2�P���ó�z�‹���Þ�Œ� �̃��>�®�Ï�Ù�¤���•�‹�Ñ

�ü�•�à�Þ�6�Ê���#�����¢�•�Ï�þ�1�Þ�Í�G���+����  

�B�•�Ø�Î�à�C
ñ�D�¯�:���Ì��
 �½�½���
�Î�Ë�½�X�"

	a��
ß�»�8�à�Ö�3�¯���Z�æ�ä�‹���Y�D���½
ò�½�Þ�•�¡��  

 

�Ð�ß���ã���3�¯  

�3�¯�ž�6���ã�Ì���Í���ã���3�¯��  
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�Ð�Ø���‘�ÿ�3�¯ (Sa¤jãva niraya)���8�à�Ö�i�Þ�¿�à�‹��

�]�3�æ�t���Î�æ�ä�é���å�C
ˆ�'�Ì�'�ù�Þ���ó��
m�t�Œ�j��

�­�ä�z�Ë�½�Ï�½���•�#�ë�Ç�ÿ���¶���æ����  

�Ð�ß���B	ö�3�¯ (Kàëasutta niraya)���ë�¯�B�0�3�¯��  

�Ð�ì���¿�*�3�¯ (Saïghàta niraya)���8�à�Ö�i�Þ�¿�à��

�à���"���à�B�•�Î�æ�…�ž���V���Œ�Â���—�œ�»�Z�æ���Þ�ƒ�j

�ø���­�Ï�ª�‹�3�¯�¿�à�Þ�Ë�¡�Ï�½���¶�»�Ø�á�3�æ�t���æ�6

�•���È�¹�����C�í���é���ä�b�����Ï���»�j��  


„�B�Ø�Î�à���È���u���Þ�µ�&��
z�ï�»���z�j���­�Ï��

�3�¯�¿�à�È�¹�Î�æ�Â�Ñ
m�t�Þ �ë�#���ª�‹�Î�•�¡�Ï�½���»��

�]�3�æ�t�õ���»�j�•���¹�Ç���6�•�¶�Þ�Å�•��
ˆ�3�¯�½�²�Ø

�Ù���ë�Â�ù�Å�½���¶���$�æ���ó��
m�t��  

�Ð�±���s�¨�3�¯ (Roruva niraya)���8�à�Ö�i�Þ�¿�à���ä

�z�Î�æ�•	§�Þ
m�t�ƒ���]�3�V�P���s�¨���õ�¥���­�:�±�L�Ï

�•�Ç�Þ�Ë�½�D�X�Þ��	r�Î�_�c�à�K�ž�•���õ
Q�
�æ
æ��  

�Ð�#�����s�¨�3�¯ (Mahàroruva niraya)���.���J���Œ�à


��ð�C�/���2���3�¯���Þ�¯�Ü�á�u���k�S�Þ� �ý�•�Õ�3�¯�¿

�à�Þ�Ì�X���Ì�Y�����á�u���k�S�Þ� �ý�Õ�M�•�Ç�Þ�H
����¹

�•�Ç�Î�æ�Â�Î� 	§���•	§��
û	§�Þ
m�t���­�ª�‹�•�Ç�Þ�Ë�½

�Ï�½�� �¶���»�û�ã�� (M.129) 

�Ð�1���|�u�3�¯ (Tàpana niraya)���.�Œ�à
��ð�C�/���á

�—���3�¯�Â�V�c�Ø�z�ä�_���Î�±�����±�Ž�L��� �’�›�’
¾��

��� �’�¬
¾���3�¬�õ�Ï�ä� �&�X�Þ���†�¬�O	a�O�Ò�L��
ƒ�3
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�|�u
¾�r�$�Þ�k
P��  

�Ð�Û�����|�u�3�¯ (Mahàtàpana niraya)��  

�Ð�ã��
Q�!�3�¯ (avãci niraya)���Ï�u
m�t�Þ�3�¯���8�à

�Ö�i�Þ�c���»�n
Q�!�]�3�Î�æ���|�u���ë
S
ˆ
m�t���3�¯�Þ

�Y�c���!�Û�•�Î�—�œ���Ç���6
Q�!�7��  


Q�!�3�¯�4�3�¯�Þ�u�í� �̧��õ�Ï�u	;�M�Þ�3� �̄��c�#�Ì

�à�»�ª�b
Q�!�3� �̄��Ø���ˆ�Ó���ß���ˆ�m�� �ì���ˆ� �[�”��

�±���Ë�U�•�¢�—�•���#���6
Ø���%��  

�:�#�Ì�Í���6�#
Z�K�7�U�6�#�¦�K�7���¶�Î�•�¡�K�Í��

�6�#
Q�!�K�7 (ànantariya kamma)���/���D�Þ�:�#�Ì�Ë�½�Þ

�à���j�¢���»�c���£�!�ã�ƒ�á�$�ª�â
Q�!�3�¯��  

�4�:�ã���3�¯�����O�Î���3�¯�'�c�±�����O�Ø���ë�'�c

�±�Î���3�¯ (ussadaniraya)���È�O�Ø�Î���3�¯�L�›�’
¾���1�Î

���3� �̄��/�i���:�ã�Î���3�¯�•�ï�ù�›�Þ�Ø�z�ß���ã�Î���3

�¯���Ø���c�Ø�z�ì���1�Î�����3�¯�� (16�p 8+8=136) 

 

�Ð�ì���°�½�3�¯  


Q�!�3�¯�����c�Ø�±�3�¯�¨
‡�°�½�3�¯���4�.�§�Z�J�/

�ö�.�C�0�/ �����\���Þ�Ø�J�.�•�é�Ó�C�/ (Kokàlika suttaü)��

�˜�Ö�•�é�Ó�g	1�ä�z�1�»�ƒ�¥�ü�R�À���ö
z�c�Ý���‹�¤�´

�ð���/�i�ª�b�°�½�3�¯�Þ�Ç�°��  

�¢���4�u	a���4�•�é�Ó�q�'�•
¾�Ø�Î�g	1���)�¨�•�é�Ó

(Kokàlika)�� �c�Ø�P
ß���%�����Ì�œ�ï�µ���� ���� �R�À���´
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�ð�ö�Ý���‹�¤�´�ð���U
��4�%�I�'
��!�H�Ó�~�•���z�Ï�\�¾

�Þ�•�Ç�Þ�#�z�œ�g	1������	K�Þ�‹���Þ�—�æ���½�Ö�•�é�Ó�g

	1�'�•�Þ�3� �̂��•�Ç���•�é�Ó�"�9
¯�Ï��
R�¢�2���6�°�C��

�'�Ç�•�4�i�Å�ì�Î�a�Þ�%�I�'���›���‹�Ø
æ���£�à���7�•�õ


•�U�Þ���z�Ï���R�À���ö�Ý���‹�¤�Ì�œ�´�ð�4�¤�†�˜�Å�Þ�Ø

�Î�À���Þ�%�I�'��  

�%�I�'
•�A�¢���•�Ç�(�•�é�Ó�g	1�\�–���•�é�Ó�›�•�Ç

�:�•�Ø�G��
ˆ�•�G���•���Ð�ß�G�Ø���]���•�é�Ó���â�q����

�Ø
æ�à�Ç�2���6�°�C�Ç���°�Ç�c�Y���â���Ì�œ�ï�µ�����½�:

�†�Å�%�I�'�����_�c���£�à�(�•�Ç�¯�Å�Å�n�a�Þ���›�ø�
�7

�¾�Ô�Ç�2���6�´�ð�������&�ƒ���]�Ø
æ�'�Ç�	�7�6�°�C�Ç��

�¨�ƒ�Ø
æ�°�Ç�ø�	�;���¤�Ì�œ�g	1�Ò�ñ�4���•�Þ�•�Y���•�Ç

�¶�Ï�ï�µ�����
�7�z�Ï�à�Ç�•�?
ò�½���µ���@�¤�����€�¿	^


 �̂�
Á�4�•�é�Ó�Þ�¬�H���•�•���6�Â���L�l�Þ�ï�µ�����Ç�B

�•�â�½�:�±�Ï�<�Å�•�,�½�ï�ƒ�”���Þ�»�ó���•�Ç�Ï���»�$�æ

�Þ��
R�¢�»�/�:�±�¶�É
œ�ç�•�ð�� �Ö	a�'�¶�ž�}���Ö�:�±�»

�ó�Þ���7���•�Ç�â�½�:�±�Ï�<�Å�•�,�½�ï�ƒ�”���Þ�»�ó�¢��

�U�•���6�:�±�Å�n�a�F�'�Ç�ö�•�é�Ó�L�Ï���Ë�*���7�z�Ï�_

�c�/�¹�Ç�¶�É
œ�ç�•�ð�¶�Ó���Þ���•�é�Ó�U�•���6�°�Ç�‹��

��	K�����&�ƒ�õ��
œ�'�¶�Ó���ø�	�7�����F�•�Ç���¬�4�U��  

�Ì�œ�ï�µ�����0�Ö�u�´�¬�H���u�´�¨�•�Ç�Ö�'
¼�•�¼

� �̂��z�Ï�Ì�œ�ï�µ����
ò
¾�#�z�œ�g	1�h�Ð�¼�–���ë�½�Ö�Þ

�•�é�Ó�q���¾�Ô�Ç�.�•�Ì�œ���•���z�Ï�ä�o�Þ�'�:�Å�n�a��
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�4�q���´�¥
S
ó�•
‡�¶�É���­�Ð�X�/�Å�n�a�»�ó
œ���•�Ç��

�Ì�œ���•�$�æ�»�ó�¢���/�¹�Ç�6
œ�g	1���¿���•�é�Ó�;�Ö�:

�Ø�L���U�•���6�•�Ç�}�H�•�L �l���©�4�R���2�l�A�‡�ƒ�à
S

�Ë�l���}�H�'�}���•�Ç�@�
�L�l���â�–���H�Ó���ç�½�R�Ï�Ë

�l�����â�–�Þ�Ë�g	1���7  

�z�Ï���•�½�Ö�R�Þ�é�q���4�¢���¬�H4[�ü�:�Ì�œ�ï�µ��

���2���6�´�ð���R�À���ö�Ý���‹�¤�Ï�Ë�l�ð�����]�â�Ë�l�ƒ

�•�7���¢���ò�È�!�d�•�2���6�•�é�Ó�����‹�:�ù�
�•�é�Ó��

���‹�:�ù�
�•�é�Ó���›�}�•�+�U�F�ž�R�À���ö�Ý���‹�¤���R

�À���ö�Ý���‹�¤�Ï
 �–�ð���7�•�Ð�ß�h�:�ù4[�ü���¢���ë�!

�d�Þ�•���Ð�ì�h�•���:�ù4[�ü���¢���Ð�ì�h�!�d�Þ�•���•
t

�©�‹���_�ñ�±�4�¢���¬�H���K�:�Ì�œ�ï�µ�������z�Ï�d�ƒ�¢

����� �’�¢�Ó����  

�Ó���¢���ó���•�é�Ó���—�������•�Þ �Ø�5���Ø�5
ø��
ø

����������	a�
����
 ���������X�
�å�‘
 ���ë���å�‘
 ��

�����X�
�§�‘
 �����������§�‘
 �������X�


	n
 ������

�ë��

	n
 �������X�


��
 �������ë��

��
 �������X�


�Š�•
 �������á�Ö�
�b�Ý�¤�ƒ�����u�¢�Ø�5	Ô�Þ���Ø�ö�•��

�5���ù�•���•�é�Ó�/�i
m�t�3�j�•���z�Ï���•�é�Ó�F�R�À��

�ö�Ý���‹�¤���¬�4�U�ƒ�à�z�S�w���3�¯��  

�¢���/�•�é�Ó�ª�b�S�w���3�¯�Þ�°�Ø
æ�g	1�Ç���Ø�œ�g

	1
¯���6�´�ð���4�S�w���3�¯�Þ�/���c�:���	�7  
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¼���˜�…�•�ß��
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�º���&�w���3�¯ (Uppalaka niraya)�Ï�¶�w���3�¯�Þ�ß���º��
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s�ï
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t�à�Þ���W���‹���Ç
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三、畜生��

�Ð�ß�Ì�Ë�·�Ï	¹�à�·��	¹�à���P�À�, tiracchàna�� �á�Ì
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�™	…�ø�	�'�Ç�}�¢�ž
��»�8�à�Ö�ù�†�ø�	�:���‹���Þ�U�G

	?	?�9�o���v�à
S�Þ��
 �U�:�� �8�à�Ö�Ë�½�Þ�_�»�¶�:���v

�O�G�L
��B�¨�¯�•���G���U�G���à
S�Þ
 �U�:���8�à�Ö
 �·

�Þ�_�»�¶����  

�Ò�B�¢���2�� �6�œ�g	1���ª�c�Â�L�Þ�¿�à
����à�j�¢�8

�à���à���­�c�@�:�Þ�¿�à���à�j�¢�8�à�z�3�¯�����8�à�z	¹

�à�i�����8�à�z
•�'�� ��

�œ�g	1���ª�c�Â�L�Þ�¿�à
����à�j�¢�8�à�z�G���­�c�@

�:�Þ�¿�à���à�j�¢�8�à�z�3�¯�����8�à�z	¹�à�i�����8�à

�z
•�'���7 (A.1.336-341) 

�ë�c�Ø�h���¢���á�½�K�`�Þ�Ø�±�'�ÿ��
¯�g	1�Ç�2���6�œ

�g	1���°�Ç�.���B�£���ù�ù�g�µ�:���Ï�'�½�K�ï�Y�`�Þ�'�ÿ��

���Ï�i���3�	�7  

�g	1�Ç�0
•���6�´�ð���

R�Ï���3�g�µ�:�
�u�´�½ �K�ï

�Y�`�Þ�'�ÿ�•�L���u�´�½�K�ï�Y�`�Þ�'�ÿ	r�Î��
��ö���3�9

�é�­�¢���7  

�z�Ï�¢���2�� �6�œ�g	1���Ò�Ï�B�i���ª�c�Â�L�¿�à
��8

�à���à���@�:�Þ�¿�à�8�à��
u�à�w���³�Þ �\�±�Ë�½ � �̂��7  

�i�C�Þ�M
Ü�‹�Ö�2���ª�c�Â�L�ô�Þ�à
�
É���à�'�j�¢�¶

���8�à���à��
—���J�6�à���à�'�j�¢���8�à�Ö
u�Þ�à�'���³

�Þ�±�Ë�·�����•�Ç�¶�
���3�Þ�'�ÿ�¤�ƒ�:���4�i�C���Y�é�D
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�Þ�à�õ�’�Á�G�à�� (S.2.224) 

�B�•���@�@�3�/�ê�‹���Þ�U�G���C
ñ�Å
¾�x�
�Þ�à�ÿ��

�����Ï�½�Þ�Ç
^�•�â�G
 �½�ö�¤�•���©�4�q���Þ�à�—
~�Â�È

�@���¤�ƒ���í�Ø�u�Å
ß��
¾�Y�D�Þ�½�8�à�Ö�Ë�·��  

�4�Ò�–���� �c�ã�Ì	B�õ�•
��l
t�ß�����6�¥���ª�â�Ë�·

���t�7�È�Ï�Î�����Ø���'�Ç���n�‹
”�½�]�×�3�•�
���ª�‹�;

�;�—�]�Þ
œ�Ï�¶�–
É�Þ���O�G�c�ô���½�Þ
œ�Ï���à
à	����õ

�c�ô���½�Þ
œ�Ï���G�ò�Y�Ì�+��  

�Á�����ª�b�Ë�·�¶�Ï�Ø�Î�6�t�7�D��  

 

�±��
• ��

�Ð�ì�Ì�Ë�·�Ï
• (peta)��
•���P�À�, peta�����Ç
^�ù�¼

���Þ�t�'���Ë�·���Ø��  

�'�:�Ô�I�Þ���Ô�0�.���à�j�¢�»�•�X
•���Ÿ���˜�à�õ��

�¼�³���/�i���P�À�, ßpetaû(�Z preta)�Ø
ß�õ�¯�� pa-ã (���H

�Þ���Ó���Þ )�Þ�Å�•�6
ß���c�ø�ð���j�ð��	ß�¸
ˆ�•�¥���­

�T�æ���6
•�7���B�.���J
Ü�/��
ß�Ú�/�Þ�Ž�˜�‹�Ö �2�� �6�j

�¢�Ö�¿�Þ�3�^��
•�' ���7 (Peccabhàvaü pattànaü visayoti 

�S�H�W�W�L�Y�L�V�D�\�R.) (M.A.1.153) 


R�ƒ��	r�B�½�•�±�K���­�'�à�j�¢�0�8�à��
•���ª�c�Y

�D�¯�Þ��
 �½�X�"���»�8�à��
•��  

�à�w�Þ�Ê�¡�ü	.�1�¾���c�±�à�•�¡�•�����c�±�à�•�¡�²
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����
•�w�Þ�•�¡�õ�Ø�ù��	.�¾�•�����Ê�¡�µ���Þ���ç
•

(mahiddhika peta)�ž
��>�c�‹���Þ�¾�ó��	��Ò���³�á�Ì�Ì�#

�l�‘�Ç���B�"�G�à�Ø�ù�³�������c�Ø�Ì	a�t	a���Þ�G	�
•

(vimàna peta)���ä�z�•�Ç�Å�•�Y�D�Þ�½
 �Ë
£�—���Y�}�•��

�Þ�•�¡ �Ï�è�G�æ�t���N�ï�K�B�G�à
 �³�������Å�����J�6
•

���9���©���ù�����Ë���¼�B���Ö�m���‹�m�U�Ù�j�Þ�à���ä�z

�•�Ç�Ü�j	a�à
S
û	§�Þ�>�¬�U��	;�õ�U���Y�}�8�à��
•�¢�ù

���•���©�ƒ�w�•���Ë���w�¬�Ô�!�G�2�Þ�–
•�U�Ë
•���ä�z
•

�w�¿�à���:�ô�L�C
ñ�Î�æ�Þ�ô���þ
=�D
m�t�Þ�6�•���Y�}��

�U�Ú�3�Í���6�ô
•�7��  

�4 �. �S �’ �¿ 
¯ �/ �� �é �Ö �c �± �w �ô 
• �� �´ �$ �ô 
•

(vantàsika) �� �Þ
=�ô
• (khuppipàsina) �� �u
=�ô
• (nijjhàma- 

taõhika)�ö�¶�•�É�ÿ�û
• (paradattåpajãvina)���Î�����ª�c�Ð�±

�w�¶�•�É�ÿ�û
•��
��” ���à�Ç�}�•�Ç�Þ�)�M�¶�É�Þ�´�Ï�ö


^�(�Þ�‘�Ç��  

�ä�z�Å�•�à�Y�D�Þ��
 �½�����:�ô�Þ
•�L���9���Ë���œ

	4�:	½�����C
ñ�Î�æ
¾�Þ�ô���þ
=�Þ�ë�#���'�:
•�w
Q�±�‹

���”���´�Ï���ª
��¶�ë�+�þ�ð���j�Ž���¯�W�Þ�•���
	•���µ

�.
ˆ�ï�à���c�±
•�¶�å�¶	ˆ�ï�à���c�±
•�&�ƒ�Œ�˜�L�+��

�Þ���
�¹�Ç�;�Ö�j�•�…	a�����j	à�¶�á
����Ç�¹���j���_�…

�ï���R���Ç���Æ�œ�Ÿ�K���c	a�Ï����
•�»�X����
•�Þ�´�Ï��

	4
•�»�X��
û
•�Þ�´�Ï��
•�w�¶�Ï�B�i
m�t��  

�¶�ö	¹�à�Ø�ù��
•�w�õ�_�c�‹���~�ò�Þ�u�'�����:�ô�ö
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�à�w�'�•�4�"�Ø�Î�u�'���•�4
��’��
#�N���E�b���®�h���¨

�ž
ˆ�3���<
ñ���¶�í�� �à�w�­��
��;�Ö
•�w�¿�à��
u�'�Ï�¹

�Ç�c�•�–�©�°�à�;�Ö��  

 

�#��� �Â�2 ��

�Ð�±�Ì�Ë�·�Í��� �Â�2 (asura)���c�Ì�w� �Â�2��  

�Ø���ª�t�
�Þ� �Â�2 (vinipàtikàsura)���•�Ç�Þ�•�¡�w�¬


•�w���•�4�E�b�U�X�’��
ñ�Î�æ�Þ�ô��
m�t�ë�•���¶�å�E�Ô

�ô�b�Þ�´�Ï
ˆ�ï�à���Ç�ë�Í��
•� �Â�2 (petàsura)���¯���±�Ë

�·���Ø�Þ� �Â�2�Ï�½�:�Ø�w��  

�ß���G�w� �Â�2���•�Ç�Þ�/�û��	��;���‹�4
ˆ�0���ì��

�ì�G�9�"���G�2�•�ó�}�H���•�Ç�'�•�4�ì���ì�G���Ï�•�G�'

�Þ�ç�•�Ô���Ÿ���˜�G�2�ö�¢�?�C�Ï�0
C�¶�c�ì���ì�G�¿�ö� 

�Â�2�<�Ë�Þ�Ç�°���o�z�•�Ç���£�C 
ñ
t�à�<�Ë���c�:�ù�Þ�G

�2��  

�4
z���p
¼�c�œ�)��
z�• (Magha)�Þ�&�P�ö�•�Þ�ì���ß

�œ�ˆ�C�Ø
S
•�¡�–
 ���j�¢�8�à�Ö�G�'��
z�•�8�à�G�'�¢�)

�¨�R�é (Sakka)���•���Î�"�¡�8�à�Ö�ì���ì�G	a���ç�•�Þ�G

�¿�ä�o�Z
g (gandhapàna)�L���•�Ç���R�é�•�Î�������‹�…


g���…�Õ�Þ�
�º���Ø�ù���z�Ï�ç�•�Þ�G�¿�‹��	K�•���“��
m

�<�Z
g���…�Õ�¢�¶�3�Á
¾���R�é�„�œ�G	à�é
¾�•�Ç�Þ�Y���/

�•�Ç�È�í�7�S�����
� �Â�2�Ç�+�Ö�—�é	a�����{�ù���2���6�'
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�Ç���•�…
g���'�Ç���•�…
g�� (na suraü pivimha)�7���i�•�Ç

�¨
‡ Asura(���…
g )���ä �z�•�Ç�Þ�Ê�Ç�ç���4�7�S���Y�À�3

�ï �• �© �Ø�1�ä �_ �Þ� �Ò �Â �2�• 
¡ �� �õ �à �� �c �P%¤�” �X

(cittapàñalã)���ä�z�•�Ç���i�}�¢���õ���Ï�G	à�Þ���Ç�Í��

Asura(�'�G )���O�
�P%¤�”���½��	a��� �Â�2
s�ï
ê�˜��
z

� �̃�	K
¾�<
U���E�)�<��������	”�•
t���
�Ç�?�Ø
 �Ê�ï�7

�S����	œ	œ�¿�¿�H�•�=�Ç�G	à�� (S.A.1.247; Dp.A.30) 

�/��� �Â�2�•�3�0�‹���4�G�'�Þ�´�w���Y�}�C
ñ�ö�G�¿

�Ç�‚���u�¢��� �Â�2�����ã�X�G�s (Vajirahattha���È�R�é�G

�“ )���G�¿���²�™�¿�Ç�@��
\�Ö��	”�†�����i��� �Â�2�:�'

�•�4��	”��  

�c�Ø�T�)���. �K�n�d�C�/ (Dhajagga sutta)�Þ���Ž�C���á

�—�¢���(�g	1�Ç�þ�—�ì���ì�G�¿�ö� �Â�2�Ç�‚�Þ�Ç�°���­�Ä

�á�G�¿�4�<�Ë	a�•
u�M�&��	;�õ�Þ�^�±���?�1�4�’�N�~�•�Þ

�g	1�ž�<�Å�8�G�¢�����±�U���Þ�‘�Ç�½�•
u�M�&���õ�O�U�—

�h�¨�ò��  

� �Â�2�Þ�µ�s�Í��� �Â�2�s (asurinda)���C�Ï���µ
ñ�•

�Þ�c�®�P� �“ (Vepacitti)���[�g (Ràhu)���P�c�[�¿ (Pahàràda)


 �̂��c�±� �Â�2�õ�ˆ�L�Ð���¢�����B�.�§�Z�J�/�é�Ö���c�Ø

�h� �Â�2�s�P�c�[�¿�H�@�Ð���¢�����¢��
¯�•���£� �Â�2�¿

�ˆ�L��	”�	�•�˜�Ö��	”�Í�c�ã�Ì�‘�Ç���Y�}� �Â�2�¿�ˆ �L��

	”���$
¾�u�´�õ�˜�Ö�¢���Þ�±��� �õ�Í�c�ã�Ì�‘�Ç���Y�}�g

	1�¿�ˆ�L�i�±��� �� (A.8.19) 
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六、人��

�à���P�À�, manussa���ä manas (�•���U ) + ussa (�@
|�Þ��

�9 
ø �Þ ) �á �X �� �B �M
Ü� : �6 �• �§ �½�Ç�� �à�� �7 (Manaso 

ussannattà manussà.)(M.A.1.153) 

�õ�È�Ï�2���à�w
��<�Å�L�÷���G�ç���T�Ò�Z�–
ˆ�‘�Ç
È

�ˆ�U�•���Î�U�•�g�Î�•�œ�·�@�•�c�9�U��  

�B�.�§�Z�J�/�Ð�ã�0���2��  

�6�œ�g	1���Ð�J�÷�à�¶�ì�

ù
ø�”�Ÿ�Š�÷�à�ö�ì���ì

�G���ù�ì�
�ø�	�L�÷���Í�G���4�i�•�z�Z�–���7 �)�B�/�9�/�3�2�*�!

�ä�z�à�w�Þ�U�•�B�ß���Y�}�g�Î�•�œ�·�Þ�¿�à�@
��D�¯


û�Þ
 �½�ö�Ë�½���à�w�Ê�c
��ç�Ø�á�Ò�–�Ü�Œ�X�¶
Q�ï�¢

�•���õ�ž�}�D�¯�Â�¦�Þ�Ë�½ ���� �#
Z�K�ƒ�1�m�ª�b
Q�!�3

� �̄��#
Z�K�Ï�ˆ�Ó���ˆ�m���ˆ� �[�”���Ë�U�•�¢�—�•�D�6
Ø

���%�����ë�H�½�;���ˆ� �[�”�Þ�_�»�•�L���¢�����C�â�Ý�Þ��

�Ë�U�•�¢�—�•�õ���ž
����6
Ø���%�õ�•�ç�q���­�ˆ�m���ˆ�Ó

�4�©�ƒ�ä�»�R	a�c�¡�1��  

�g
S���H�˜�Ö�Þ�t�·�¿�à���à�w�ž�}�³�æ�@�:�Þ�#����

�œ�B�³�æ�#�l�Þ�#�����³�æ�>�c
Q�±���)�����3�œ�Þ�#����

�³�æ	�	2�Þ�G�Ö�������³�æ�Z� �́��‡�����ø�»��	`�¼������

���Å���à�à���Ï���L�t�:���à ���Ø�•�à�¶�Å� ���(
=�•���4


=�•�Å
€���‹�œ�š�Ì�Ì	½
m���u�ã���Ï�‹�}�j�ø���i
Û���à

�Ø�à�Å�7�Z�æ�à���•��	½���j���‘�¾�Ó���©�Ö�»���Y�P����
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ˆ�œ�t���N�à�c�N�à�Þ�t���O�G�‹��	{�|�µ�Ã
t�“���c�ÿ�à

�õ�c�•�Ç�Þ�í�×��	��O�‹���Þ
Q�±
4�L�U�µ�•���O�Î�à�L�c

�‹��
m�t���í�×��  


R�ƒ���z�œ�·�����œ�G�Â�����G��
¿�ý�����À�Ò�–���3

�¯
ˆ�Ë�·�I�t���õ���À�Ò�–���ª�c�à�'�t��
£�—��	��}�œ�š

�t�}�D�l
t�ß����
¿�ý�Î�G���Y�}�4�à�!	��}�X�¶�Z�–���"

	a���Ø�7�œ�¢���~�Ç�¢�ª�»�•�©�z�i�à�'���ª�4�i�à�'�•�z

�ã�Z�P�½�Þ�Z�–��
±�c�à���c�_�»�•	��X���g	1���G�à�õ��


��X ���g	1���/���¢���Ø� 
u�Þ�à�w�}�³���0�d�Î�•�¿�à�•

	��������È�¹�7�ö�G�à�<�¯�à�—�½�›�P�•	��õ���/�'���/

�i���¢�?�/�à�'
Û��
 �·��  

 

�Û���1�l�G ��

�Ð�Ø�����£�Í���G ? 

�G�� �P�À�, devatà�����Ç 
^ �ù�¼���Þ
 �·���Ø���Î�•�¡

�g�à�w	…�|���•�Ç�/�û���ó���—�œ�{�•�
�•��
��³�–
Í�é��

�•�<�‹�4��
ñ�³�|�û�#�����B�M 
Ü���2 :�6�<�Å�#�l�‘�Ç�}

�D�'�‹�Þ�ƒ�ç�Õ���Ç���G���7 (Pa¤cahi kàmaguõehi attano 

attano ànubhàvehi ca dibbantãti �G�H�Y�Â.)(M.A.1.153) 

ͤ  ͡ Ϡ ŇԝӡŁ Ł♠Ł᷇Ł łΔ̞ ᶓ

᷆ Ỵ͡ ͛ ŀ ᶑ Έ ŀ͗׃ ̞₫Ỵᶄ ѩł 

Δ̞Ỵ ͗ ε̞ ὌŀӒυ Ḏε̞ Ἴŀ
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�g�à�w�����#���õ�g�à�w�@	…�|��  

Δ̞ ЯⱭᶝ Ҳ ≡ ỴΔӦŀ͗а⁄ Ӧẚłѱ

ŀϐⱨỴᵷ ὌŁќẔŀ̳ ͗а⁄ ł╙̞ Δ͗⁄ ŀ

ᵷ̭ ŀӼΔ̞͗а⁄ ŀᵷ ̳͗ ϜҼŁ łϐ

ⱨ͗Д₁Я⁞ ŀ Ҳᶓа͗ Ỵ͡ Ϡ ŀ ѺỴ

ⱳŀӚ Ϝ ≡᷇ ỴΔ♆łΔ͂Δ́ⱨ׃ ̖ Ϭ

ŁḌ Ł Łᶓ łϐⱨ̖Я Ỵụ

ỴЯ⁞ł 

Δ₫ґҸᴃ ŀӼ̳  ỴłϐⱨᴘЯᶶΔ₫ŀ

 гẍ ϬṬ Ỵ ҧ łӼ ŀ Ṭ ᶝỴ Ҳ

ᶓ Ỵ̖ΔłΔ̞ԝᶙΔ ѢἼŀᴃ Ѣ ŀ Ҳ̖Δ

 ▄☼ ҹ̶ł Δ ŀ Ϝ ͡ ὰў(pa¤ca 

pubbanimittàni)����5e�Ü
Ç���—�‡�•�o��
¨�í�ù�m���—�œ�•

������
��I�ñ�G	3��  

Δ̞Ϝ ᶑ ў ŀ ў ϐ̙҃Δ͛῎ ▄ҹ

ϬłΔ̞ᵭᶶ ᶑὰṬОҲỴ Ωŀ ᶶΈ ḉ

╗łѾ₁҃Δ₫ ἼỴЯḎ ŀϐⱨ̖ỷ ᴃ ỴЯ

⁞ŀ͗ ҂ᶓ Ł Ł ừŀΈΙҲ ŀ̖Л

ᶶ ᶑ ỌŀỸ Ӛ͌ỴЯḎԝ ŀ ᶶ Є Ł

ױ ԓłԝᶙѢ ͗ Δ₫ỴЯḎŀ Ỵ ῌ  ▄ᶙ

ϐⱨỴΔ ł̩гẍΔ₫ΈΙ ŀѾҸΈ҉Δ

̞ҹ῎ ᶶ҂ Ł ł 

₁ͤ Δ̞ΈΙ ḋŇΔ₫ ▄ԅΏ Ň
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�O�Î�G�à�L�•�±�c���‹�&�ƒ�c�&�ƒ���¡
‚�•�°
œ�Þ�Œ�˜�	�°

�•
‡�¶�É�L�_�c�_�»��  

҃ ̖Ⱳᴲ᷉Δι ԅΏỴΌᶐł ᾍ᷉ᴲΝ

(Mahàkassapa)���•�c�Î�ë�Z���•���•�c�ÿ�à	��†�[�æ��
Þ

�‘�Ö�N�à	��†�[�æ���B�•�•�ã���Ý�½� �•�½���¢�•�[�æ���¤

�±�»�ó�•�Þ�N�à�ž�}�4�+�à�È�”���Ê�¡���/�i��
z�c�é�R�P

���•�•�z�Ô�Õ�N�à�ƒ�ˆ�L�Ö�•�Ç	��•�[�æ ��  

Ҳ̖ҷŀἼӐ̠ ḳ̙έŀϜḳ῎ ᶶρἛᾛҪ ł

ᶄ ŀᴲ᷉ΔιỴ͡ӉӫΔ́Έ ᶛ ᾍ᷉ᴲΝἼӐŀẍ

  ̜͡Ӊљ♆ụ ҃ ŀӼἼӐ͗Ἐ ᷆ņŴӿⱨᵵ

֘ŀᴇϹ ᷆ ̞ỴłŵŴ Ἄŀ ͗▄Ṵ ᴇⱨŀ ᷆

ᴇⱨỴ֘ňŵἼӐѢҷṴ ᶍ Ῥ ņŴӿⱨ ͗ỸӚ ŀ

ᵵ ֘ňŵҐⱨ ᵭ Ῥ ŀỸ ϐ ᴹ͗ ᷆ŀẍ ọ

҂ѿᶶΔ₫ł 

ᴲ᷉Δι ņŴӿⱨϬָאᶪ̜ŇŵŴ᷉ᴲΝἼӐꞋ

ḳϜḳŀᴇⱨ Ϭᶛ ϐłŵŴᶛ ̜ᴿҲŇŵŴϐ͗Ἐ

᷆łŵŴ₁ͤ ḋŇŵŴϐϹ ᷆ ̞Ỵłŵᴲ᷉Δι

̜ŀ̳ ᶛ ἼӐŀẍ ḉ ᶘΔ́(Sujà)�•�X�Ø�F�6	4��

���b���è�����÷�f�Þ�•�H
Î���­�•�<�Ø�g�•�

Ö���•�Ç
„�…

�4	ñ�b��  

ἼӐᵵ ᾛἽŀ⅍ᵭ ̭Ỵ ᶬⱲ̞ŀΣ ņŴ ̀

ҟ∞ ▄ ͋ŀᴇ ҃ ᾛ̳ͮᴿҲ ϐⱨᶄ Ỵ̜ŀ

ᴇ Ϭ ̖᷆ Ỵ ᶝ ᷆ϐⱨ֘łŵẍ  ᶄ ᵵϬł
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�R�é�G�“�•�Ö���•�•�Å�½���F�Â�¸�2���6�°�
���'�Ç�Þ�P�´


��: �Ê�½�Þ���°�¶�
�_�;�•�Ø�ù�U�5�3�ñ
¾���Ø�» �Ê�'�Ç��

�„���•�ƒ�»�ó�•�´�Ï���7�
���•�½�Ö�•�Ç	����þ	í
¾	a���•

�Ç�¶�
�_�;�•�Ø�ù�¶��
‡�
��  

ᴲ᷉Δι ņŴҏ ҲӫἼӐ ҃Ἵ ŀ̼ᴇϬ⅍⅍֘ňŵ

ϐᵵϜ Ἵŀӥ͡ ᴘ҂ ῎ŀаᶬΦ ŀḀ֬

ᶝ ņŴָאӫἼӐ Ňᴇ ἥłŵᶍ Φ ҃ὰ ņ

Ŵᾂ ŀᴇⱨỴ ᾍ᷉ᴲΝἼӐᶝᶶᴇ ̜ň Ҳ

ͤ Ảӧ Ňŵ ᶘ Ҳ ҂ѿ ņŴҲ ňŵᴲ

᷉Δι ņŴ Ἄŀ ͗▄ͪ ҏṨ Ӓ ᷆ᴇⱨňŵἼӐ

ᴏ Ϭŀ ņŴ͗  ᶛ  Ӌ ᷆ϐⱨłŵ

ᴲ᷉ ᵵ Ὰ ŀᴏ ῎ŀшᶶἼӐΦ͘ł ͘

Ỵ♆ụ  ≡᷇ᶘ ŀ♠᷇сᶲ ̜ ⱲρἛᾛłἼӐ

ņŴ Ⱳ̞ᶄ ᶿ ŀӼ♆ụὺΈҲљ ŀ ᴲ᷉ỴΔ

♆̖ ŀϐᶶṍ  ŇŵỸ  ᴲ᷉῎ŀ᷈К ņŴӿ ̜

◗ ŀ ̜ ̞Ỵҧ ňͩΔᶛ ᴇἌ ҉ ŀ

▫ṨἼἌłŵŴ ἌŀR Ҳ̞εᴇᴠ Ỵ̜ňŵŴӿ

Ҳ ỒΔ₫Ỵ ᾭŀ ͤ ӿ ŇŵŴ Ἄŀ 

ỴŀᴇỴ Ϲ ҃ӱἿϜ ͛ὰ ỴłҲ҃ӱἿϜσ῎

ἌŀᴘЯ₁͆ᵸΔ͂Ł̀ᵸΔ͂ḉ҉ӡΔ͂ ̪ӫ҂

ӫḉᴇΩ ỴΔ͂ŀӼϐⱨỴᾭќὺ ᴇł ᶑΔ͂

ᴇϬῃ ᶍ ̭Δ́ⱨ̭ ŀᴇϹ ͘łϐⱨỴᵷ

ќϭϋ ᴇỴᵷ ŀӼᴇỴᵷќὺ͗ ϐⱨỴᵷ ł
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�´�ð�����c�¡�g�'�@�N�ø�	�7�6�È�¹�:�Ï	Ì�Þ�����+�}�¢�õ

���'�°�:�ù���„�'�½
‡�¶�É���7�6���„���Y
‡�Þ�¶�É�c�_�c


 �½�	�7�6�c�Þ�
�°�C ���7�6�v�Ï�:�ù��
‡
 �½�¶�Ï�'�Þ�M


š�
�´�ð���7�2���¢�ƒ�°���•��
ò�ï�Â�¸� �’���•�¢�³�ï�G

�é���4�é���ì�h�L�ò�½���6
¬�
�'���(�é�R�P�™�ò�Þ�Œ�ï�Þ

�¶�É�
�7 (Dp.A.56) 

���:�Î�Ç�°�ž�}�;�•���4�G�'�5
R
��³�æ	…�|�Þ�û����

�­�¤�ª�Ï�4	•�æ�Å�•
 �½�Þ�•�¡���G�à�à�ÿ�±�–���4�G�'�q

�–�¯���±
ó���/�Þ�¶�É���G�à�K�G�U
[�z�l�������Ê�¡�Þ�G

���$�Œ�ž�}�½�]�#�z�Î�G����� �]�#�z�Î�G����	r�B�^�x�Þ

�G�2���R�é�G�“�c Sumàlà, Sujàtà, Sunandà, Sucittà �±���G

�,���}�D 1600 �Î�G�?���:�ù�ù�†��
��ª�Ò�
�B�•�ª�â�³��

�ƒ�� �â�D
 �½���¤�ª�Ï�ñ�+���é��  

 

�Ð�ß���1�l�G  

�G�'�ž�6���ì�w���l�'�G���’�'�G�ö
Q�’�'�G��  

Δ₫ ̳ Ῥ ₫Δł ₫Δ̩ͼ₁ͯ ŀ ₁Ŵͯ

Δŵłͼԍ ņ 

1. Ѐ̀ρΔ(Càtumahàràjika)��  

2. ̪Ɇ̪Δ(Tàvatimsa)��  

3. ᶒ Δ(Yàma)��  

4. ᵶΔ(Tusita)��  

5. · Δ(Nimmànarati)��  
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6. ϐ·Ӛ҃Δ(Paranimmitavasavatti)��  

ͯ Δ ẍ ₫ŀΔ̞ⱨ ᶓ᷆͡ ỴЯ⁞łгẍ

ϐⱨ Ҳᵗ́͛ᶐŀ Ҳ ♆Ł Ḵᶓ᷆ŀṬϋ ₁

Ŵͯ Δŵł 

 

�Ð�ì���±���s�G  

�1�l�G�Þ�u�²�ð���±���s�G (Càtumahàràjika)���±���s�G

�¶�±�^�ƒ�6���±�'���O�Ø�'�0�ä�Ø�œ�G�s�Ú�s���Î�J�ó�ö�'

�Ô�L�Ï�g�µ�²
ˆ�Þ�G	à��  

�Œ �^ �ä �º 
¼ �G �s (Dhataraññha) �G �� �� �Ú �s �ß �p �e

(gandhabba���Ÿ�Ì
€5M
Ô )���ß�p�e�Ï�G�'�Þ�°��	à���:�±�°

��	à�<
ñ�•�“�*�ƒ�w
��‡
 �����ö�ô�(
j���Þ�³�G�¶�ó�z�ß

�p�e�:�Ø�w�G	à��  

�Q �^ �ä �§ �� �G �s (Viråëhaka) �G �� �� �Ú �s �z )e 
•

(kumbhaõóa���Ÿ�Ì�þ�„�
 )���z)e
•���9���©���/�•�Ç�Þ�Z

�C(aõóa)�Ð�B���z (kumbha)���Ç���i�)��  

�˜ �^ �ä �Ã �ë �G �s (Viråpakkha) �G �� �� �Ú �s �œ �7 ��

viråpakkha �á�Ì���6���ë�7���Ÿ�Ì�Z�<���6�Ã�ë�7���7 (nàga)

���—��
Q�–���w�¬���Þ�c���w���:�ô�'�•�4�o�«
8	”�����c

�ò�3�“�%��	à�ç���c�±�õ�G���¢�?��  

�” �^ �ä �® �R �Þ 	ü �G �s (Vessavaõa) �G �� �� �Ú �s �² �™

(yakkha)���B�2�•�Þ�H�u�Ï�Ø�œ��
 �@�É�Þ
Ô�2�����ä�z
 

�½�ƒ�8�à���6�Ÿ�®�[�7 (Kuvera)�G�����¢�/�Ú���ï� 	ü�q
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(Visàõà)�ƒ���Í���6�®�R�Þ	ü�7���”�G�¢�?�Í�����:�÷�G�s

���Z Vai÷ravaõa���ó�R�������­�´����
Q�—	à�ö�¢ �?�2��	à��  

�²�™���”�G�¢�?�¶�Z�, yakùa �°�Ì�����ý�U�=�ý���²�™

�ó�z�'�à�Þ�Ø�Ì���Ï�3�œ�g�œ�G�²�­�ë�Í�c�œ�G�ƒ�ç�Þ
•	à

�¿���Î�Ì�w�Ä�:���c�±�Ï��
#�÷�X��
��K	��à�w�Þ�Ë
•���c

�±�Ï�¶�d�����X�b�ƒ�'�Þ�X	à���3�'�G�����c�±�B�G�à
 �c

���Ê�Ç�����ƒ�U��  

�4�.���J�����‘�Ý�½�C�/ (Cåëataõhàsaïkhaya suttaü)����

�$ �Œ�/ �R �é�G�“ �õ�Í �� �² �™�� �. �� �J �� �à�� �q �s �C �/

(Janavasabha suttaü)
C�¶�����•�P�ð�<�g� �[�s (Bimbisàra)

�j�¢�8�à���®�R�Þ	ü�G�s�Þ�J�í���Ï�Ø�œ�“�*�w�>�c���Ê�¡

�Þ�²�™���)�¨ �à���3�q (Janavasabha)���.���J��� %¤�¤�“�²

�C�/ (âñànàñiya suttaü)
C�¶���®�R�Þ	ü�G�s�Ú�¼�”�Ÿ�Š
¼

(Uttarakuru���ž�Ì�”�Ì�Š�÷ )���¤�Ï�Î�²�™�s
¼���õ�Ï�#���Þ

�•�ÿ���¤�†�–�)�9�Z���g�,���¶���à�Ô�_�c�|�l���_�c
Ç�ä��

�³�—�–� �́��à�ÿ�#�����•�Ç���n�‹
��Ì�ƒ�•�´�‹
R�à�����|

�I�¶�®���¤�†�c�'�:�™�D�4�é���Þ���L�¾�����c�"�à�Þ�X

�’���j�p
ˆ�� (D.32) 

�”�G�¢�?�ö�Ÿ�G�¢�?�<
ñ�/�±���G�s�l
j�X�•���Ë�Þ

�ù�����Î�A���G�à�Þ	��;�Ï�•�“�*�Þ���G�à�9�Á�g�à�w�“�*��

�ƒ�w�•�Ç�Þ�Ê�¡�õ�g�à�w	…�|���:��  

 

�Ð�± ���ì���ì�G  
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�±���s�G�}�ï�Ï�ì���ì�G (Tàvatiüsa���ž�Ì�Ä�À�G )���ä

�z�i�G�'�Ï�ä�Ø�Î�G�s�ö�ì���ß�Î���s�á�X���Y�}�Í���ì��

�ì�G��  

�ì���ì�G�Þ�G�y�Í���R�é�G�“ (Sakka devànaminda)���á

�Ì �¯ �R �é �œ�G�� �y �� �R �é �� �ä �z �• �4 �Å �• �à �� 
� 	= �°

(Sakkacca) �– �¶ �É �� �Ç �) (Sakkaccaü dànaü adàsi, tasmà 

Sakko'ti vuccati)���/���•�4�ì���ì�G�œ�G���K�ç�u���ƒ�Í

�s���Ç�)�6�G�“�7 (devànaü tàvatiüsànaü issariyàdhipaccaü 

rajjaü kàreti, tasmà Devànamindo'ti vuccati) (Dp.A.30) 

�G�2�4�•�ó�}�H��
z���p
¼�Þ
z�.�‹�E (Macalagàma)

�c�Ø�œ�)�¨
z�• (Magha)�Þ
Ô�2���&�P���•�ö�ì���ß�œ�ˆ�C

�C
ñ�Ø
S
‡
 �°���–�¶�É���•�Ç�j�¢�L�8�à�Ö�:�Î�G�'���/

��
z�•�Ï�•�Ç�Þ�µ�s���Y�}�X���i�G�'�Þ�G�y���Î�•�ì���ß

�Î�ˆ�C�6�¾�4�±�^�X�����G�s��  

�R�é�G�“�'�•�4�7�S���d
 �•�q (Sudassana)���Þ�u�|

�Ò(Vejayanta)���•�Ï�¢�?�Þ���±�y	à���.���J���R�é
¯�C�/

(Sakkapa¤ha suttaü)
C�¶�:�œ�G�“�4�X�÷�¢���2�±���¢�K��

�Þ���•���•���2�Ö�í�Ø�à�•
ß�8�à���’�•�c�G�Z�G�à���Å��

�Î�u�¢�Ø�à���õ�¶�Ï�2���•�»�4�+�à�K���Ð�ì�•���­�4�í�Ø

�à�K��� �[�”�•�� (D.21) 

 

�R�é�G�“�� �c�@�À�Î�) �D���B Maghavà, Purindada, 

Vàsava, Sahassakkha, Sujampati, Vajirapàõi 
ˆ��  
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Maghavà���ä�z�Å�•�à�)�D�¨ Magha���Ç�)�� (Magho 

nàma màõavo ahosi, tasmà Maghavà'ti vuccati) 

Purindada���Å�•
��¯�¶�É ���U�4�q�¾���¯�¶�É���Ç�)��

(pure dànaü adàsi, tasmà Purindado'ti vuccati) 

Vàsava���/���•�Å�•�à
��/�‹���Þ�•�Y�õ�¶�É�•�•���Ç

�)�� (àvasathaü adàsi, tasmà Vàsavo'ti vuccati) 

Sahassakkha���ü�À�y�����ä�z�•
��z� �!�¥�‚�Ø�ü��

�°�����Ç�)�6�ü�À�7�� (sahassampi atthaü muhuttena cinteti, 

tasmà Sahassakkho'ti vuccati) 

Sujampati( �Â�¸ �y ) �� �/ �� �• 
Ë�Þ� �Â�2�s�®�P� �“

(Vepacitti) �Þ �� �Ê �Â �¸ (Sujà) �� �
 �� �Ç �) �� (Sujà nàma 

asuraka¤¤à pajàpati, tasamà Sujampatã'ti vuccati) (Dp.A.30) 

Vajirapàõi �U Vajirahattha�����ã�X�����ë�¯
Ç���ã	à��

�ä�z�•�}���ã (vajira)��� �!���­�}�i�Ç�@� �Â�2�¿���Ç�)��  

�G�'�Þ�G	à�õ�Ì�w�Ä�:���±���s�G�ö�ì���ì�G�Þ�G�¿�Ê

�c�é�'���õ�c�3�'���ì���ì�G�¿�•�4�7�S���d���ó�z�3�'�G��

�ƒ�•�Ç�Y�Ú�s�Þ�J�í�õ�c�±�Ï�é�'�G��  

 

�Ð�#���²
z�G  

�ì ���ì�G�Þ�ï�Ø�¸�Ï�²
z�G (Yàma���ž�Ì���Ý�G��
P�Ý

�G)�� yàma �Ú�z
œ
ß yàti(�– )���}���C�–�����H�@���Ö�¿�G

�'�� ���Ç���)�� �6�²
z�G�7 (Dibbaü sukhaü yàtà payàtà 

sampattà'ti �<�Â�P�Â)��  
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�Ð�1���ˆ�–�G  

�²
z�G�Þ�ï�Ø�¸�G���ˆ�–�G (Tusita���ž�Ì
”�¤�G�����«

�:�G )���/���i�G�¿�L�ˆ���•�–���Ç�)�6�ˆ�–�G�7 (Tuññhà 

pahaññhàti �7�X�V�L�W�Â)��  

�Ø�7
³� �4�X�¢���H�Þ�u�¢�Ð�ß�à�L�»�8�à�Ö�ˆ�–

�G �� �' �Ç �Þ �‚ 
• 
z �¢ �4 �ˆ �– �G 	a �Þ �) �D �¨ �è �¼ �G ��

(Setaketu)��	r�B �û�§���™�Þ�2�±���Ï�½�¢�Z�Ç�² (Metteyya)


³� �©�4�È�'�•�z�ˆ�–�G���•
ß�4�Ï�½�à�/�ã�1�Ð	a�8�à�Ö

�à�!��
R�¢�Ç	A�X�¢��  

�¢���Þ�à�Ó
z�c
z�²�H�à (Mahàmàyà)�j�¢�õ�8�à�Ö�ˆ

�–�G�X���G����  

 

�Ð�Û���<���G  

�ˆ�–�G�Þ�ï�Ø�¸�Ï�<���G (Nimmànarati)���ë�Í���•�<

�G���i�G�G�¿�ž�}���U�Y�l�3�•�<�•�#�Ì�û�l���’���Ï���¶��

�ç���È���½�³�æ���Ç�)��  

 

�Ð�ã���•�<�‹�4�G  

�1 �l �G �Þ �u 
| �Ø �¸ �Ï �• �< �‹ �4 �G (Paranimmitavasa- 

vatti)���i�'�G�¿�‹����
��•�<�•�l���Þ�ë�þ���­�Ï�R
���

�•�æ�á�Î�•�G�à�<�©�•�½ �Þ�l���ë�þ���B�"�1�“���á�Ð�‹�{

� �̄��­�R
��³�á�u�@�Þ�Ï�a�ö�´�Ï���2�2 (Màra)�Ï�•�<�‹�4

�G�Þ�G�� (devaputta)���/�i�c	a�õ�/�i�G�'�Í���2�G��  
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�i�1�G�'�Þ�G�à�}�³�æ�œ�l���Ç���)���1�l�G��  

 

�Ð�Ý���1�l�G�à�Þ�/�.  

�à�w�Þ�/�û�Ï��� �Þ���à�Þ�/�.�Ã (àyukappa)�ž���Œ
Q

�ô�Ð��
z�Œ�ª�c���Ð���©�4�à�w�Þ�/�.�Ã�Ï 75 �Ð���­�c�à

�ž�}�ÿ�Ö�Ø�z�:�Ð���c�à�K�i�j�[�����$�Œ�ª�c�À�6�×�c�à

�û���¼�B�����ª�i�Þ�H�…��
R�ƒ���G�à�Þ�/�û�Ø
 �Ï�ý� �Þ��  

�1�l�G�Þ�u�í�Ø�¸�Ï�±���s�G���G�/�Ï�#�z�G�P���È�#

�z�G�Ð���6�G�P�7�Ï�G�'�Þ	a�! �•�œ�����à�!�Þ	a�!�•�œ��

�"�����"�Þ�à�û�'�c
¾���"�Þ	a�!�Í�G���G�à�c�G�à�Þ	a�!

�Í�G���à�w�c�à�w�Þ	a�!�Í�G��
œ�Ï�õ�c
œ�Ï�Þ	a�!�Í�G��

�C�i���½�9�"��  

�c�±
œ�Ï�Þ	a�!�Í�G�ö�à�w���Ø�ù���c�Ì�œ�m�•���Þ�Ç

�?���¹�Ç�•�®�Þ�?�˜�•�#��
„�B�·�ð�à�w�Þ�œ�•���?�˜�Þ�g

�¼�½�2���¹�Ç�•�®�¶�@�
�Ø�Ã�`�˜�4�3�®�ï��
ÿ�Ø�ù�#���c

�±���•�ª�Þ�à�û�•
z�ö��
��à�õ�j���à�w�Þ�Ø�G�F�¹�Ç�½�2

�R�Ï�Ø�Å�����G�à�;�ž�'�Ç�à�w�õ�Ø�ù���ã�•�à���ó�¶��

�����Ø�»�Ê�¶
=�•��
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�¶�Ï�2���±���s�G�¿�Þ�Ø�à�9�
�z�à�!�Þ�Ý�z�1�P��  

�±���s�G�Þ�ï�Ø�¸�Ï�ì���ì�G���G�/�Ï�Ø�ü�G�P���¤�†

�Þ�Ø�G�9�
�z�à�!�Þ�Ø�z�P���B�•�ñ�Ö�X�à�!�Þ	a�!��
ˆ�z

�ì�ü�1�z�1�P��  

�²
z�G�Þ�G�/�Ï�ß�ü�G�P���¤�†�Þ�Ø�G�9�
�z�à�!�Þ�ß

�z�P��  

�ˆ�–�G�Þ�G�/�Ï�±�ü�G�P���¤�†�Þ�Ø�G�9�
�z�à�!�Þ�±

�z�P��  

�<���G�Þ�G�/�Ï�ã�ü�G�P���¤�†�Þ�Ø�G�9�
�z�à�!�Þ�ã

�z�P��  

�•�<�‹�4�G�Þ�G�/�Ï�Ø�1�1�ü�G�P���¤�†�Þ�Ø�G�9�
�z

�à�!�Þ�Ø�ü�1�z�P��  

�U�ð�2���ï�Ø�¸�G�Þ�G�/�Ï�í�Ø�¸�G�Þ�Ì�º��	a�!�•�œ

�õ�Ï�Ì�º���/�i���:�±�G�à�Þ�G�/�L�}�±�º�M�§���È�ï�Ø�¸

�G�Ï�í�Ø�¸�G�Þ�±�º��  
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ˆ�G�à�<
ñ�L���ˆ�L�Ö�à�!�½���4�.���J���P�²�˜�C�/

(Pàyàsi suttaü)���þ�Ö�Ø�Î�Ç�°���
	a�c�Ø�Î
¿�º�]�Ý�•�Þ

�à�¨�P�²�˜ (Pàyàsi)���•�Ê���9�+�Å�•�Ï�½�u�����9�+�c�<

�à�c�����õ���9�+�/�•�½�¡���c�Ø�h���•�1
†���é�R�P

(Kumàrakassapa)�´�ð���¢��  

�P�²�˜�2���6�'�c�Ð���ˆ�C�Ï�–
 �ð���4�•�Ü�ã�H�'�•

�1 �•�2���D�¤�±�R����
Ô�2���2�–
 �ð�j�¢
��8�à
 �·���G
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 �ð��
„�B�¤�±�R����
Ô�2���Y�2�Þ�Ï	Ì�Þ���°

�j�¢
ß
��8�à
 �·���G�'��
„�B�°�8�à�Ö�G�'�¢���Ø� �‹�0

�½�Ø
æ�'���¤�ƒ�'�¶�»�9�+�c�ì�u�/�•���E�•�õ
•�U�'�Þ��

�­�Ï�Œ�+�L�_�c�•�Å�•�0�½�U���à�½���Y�}�_�c�Ï�½�u���_

�c�<�à�c�����õ�_�c�/�•�½�¡���7  


†���é�R�P�´�ð�0
•���6�@�
�Ø�Î�à�+���µ�ë���@��	�

�}���à�>�ï�½�����•�a�þ
€�•�¢���M�ï���•
»�Š�Þ�—�‡����

�}�¶�j����5e�…�ù�Ø
k���­�›�•
s�ï�Ò���³�����•�Ï�Î���x

�•���h�¯���µ�ë�	�"�ù�3���à�'�F�œ�G�½�2�Ï���•���ë��

�•���Ë
����ë�Ë
����{ �o���ë�{�o�����Ë���ë���Ë���à�Þ
�

	ˆ�ï�^�G�'�Ø�z�ä�_���°�Þ�Ð���ˆ�C���&�ƒ���»�•�0�½�Ø
æ

�°�ø�	�È�¹�•�•�Ö�‹�0�½�Ø
æ�°���­�à�'�Þ�Ø�z�P
ˆ�z�ì��

�ì�G�Þ�Ø�M�����ì���M�����Ø�Î�a�����ß�Î�a���Ø�P���ƒ�Ø

�ü�G�P�Ï�ì���ì�œ�G�Þ�/�����v�°�Þ�Ð���ˆ�C�8�à�Ö�G�'�¢

�•���D�°�' ���³�æ�ì���ì�G�'�Þ�#�l�¢���•�Ø
æ�P�²�˜

�Ð�
�E�
�•�•�Ö�0�½�Ø
æ�°�Þ	a�Ï���°���C�j�•�•�ó�Þ���7

(D.23) 

�Y�}���G�à
u�'�Ï�û�ã���U�ð�Ê�¡�³�½�ƒ���8�à�½�à

�!���Î�K�•�Ç�Ø
 �L���ˆ�L�H�½�à�!��	ª�¾�Ï�¤�±
|	ú�Þ�G

�à���"	a���ä�z�œ�G�Þ�Ê�¡�ö�l���<
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Q���w�à�����à���¶

�@�
�'�Ç�;
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�G�'�õ�Ï
ˆ	ú
��‘�Þ���4�.
•�Ç�°���I�Ÿ�[
•�Þ�Ç�°�/

���é�Ö�Ì�œ�G	à ���� �/�¿�é (Indaka)�ö�I�Ÿ�[ (Aïkura)���
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�:���I�Ÿ�[�Ø�á
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¾��
 �U���»�c�÷�����>�¬
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��Ë�9
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»�à�Y�9�+��
ã�µ�Þ�q�*���ÿ
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��g
 �̂��Â���Þ	¹�à��
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R���>�c�G�À�<�Þ
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�ì�ª�G���>�c�Ð�±�ª���¢�?�±�Þ�Ð�#�ª���ð�j�¢�ž�8�à�Ö�Ð
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ˆ
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�Ö�Ð�ß�ª�Z�G	a���Î�/�û�����9�
�z�u�'�Ñ�Ý�ë�à�X�@�À

�h�����Z�G�à�/�.�Þ�ô�œ�ž�}�â�½���È�¹�Ï�"�Ø�ª�¤�Þ���"


€�˜���Î�Y
ò�½�Þ�Ê�¡�õ�c�•���Þ	.�¾��  

�Y�}���â�ª�Þ�U�Ï�Ã���U���:�Ì�U�•
û�c�ç���•	…�|��

�Y
ò�½�Þ�•�¡�‹
R�õ�•	…�|��  

 

�Ð�ì���Ð�ì�ª�G  

�Ð�ì�ª�G�õ�c�ì�3��  

1.�L�•�G (Parittasubha)��  

2.
Q���•�G (Appamàõasubha)��  

3.�Æ�•�G (Subhakiõha)��  

�:�ì�Ì�G�Þ�G�¿�6�¾�ä
È�ˆ�Þ���"
€�˜�Þ�Ð�ì�ª���¢�?

�±�Þ�Ð�±�ª���Þ�ª�Ò�ð�8�à�Þ���B�•
È�ˆ�Ð�ì�ª�Ö�í
ˆ
€�˜

�Þ�à���j�¢
ß�ž�8�à�Ö�L�•�G���B�•
È�ˆ�Ð�ì�ª�Ö��
ˆ
€�˜

�Þ�à��
ß�ž�}�8�à�Ö
Q���•�G���B�•
È�ˆ�Ð�ì�ª�Ö�ï
ˆ
€

�˜��� �ç�Ž�S�Þ�à��
ß�ž�}�8�à�Ö�Æ�•�G��  

�L�•�G�Þ�G�/�Ï���1���Ã��
Q���•�G�Þ�G�/�Ï�ì���ß��

�Ã���Æ�•�G�Þ�G�/�Ï�1���±���Ã��  

 

�Ð�±���Ð�±�ª�G  

�Ð�±�ª�Z�G�ž�6���ì�3���U�6���Û�3��  

1.�Ã�•�G (Vehapphala)��  
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2.
Q�•�c���G (Asa¤¤asatta)��  

3.�•�'�G (Suddhàvàsa)��  

�Ø�7
È�ˆ�K���Ð�±�ª�w�ï �º�Œ�Ü�ã��
\�µ�Þ�ò�H���}�D

�Ù�±�P�ð
ß�ž�}�8�à�Ö�Ã�•�G���¯���ò�H��
Q�¢�•�K���ù�Ì


€�˜�Þ�Ð�±�ª���ª�‹�Î�ª�¤�4�Ü�ã	a�2�º��
\�µ���•
ß
��8

�à�Ö�Ã�•�G��  


Q�•�c���G�Ï
È�ˆ
Q�•� �Þ�³�½�8�à���3��
Q�•� �Ï�Ø

�Ì�³�½� ���c�±�à�.�����6�'���&�ƒ�»�æ�t�ø�	�/���c�U��

�c�•���Y�}���»�æ�t���_�c�U�•���¶���»�c
m�t���7�z�Ï��

�•�Ç��
¾�Â�Î���Ó�6�•�7�Þ�U�½
È�ˆ�Ð�±�ª���ä�z�Î� �ç�ž

�}�/�U�•���]���/�ƒ�X�¶
Q�•� ���:�±�³�½�.��
Q�•� �¶�Ï

	 �„���}���U�•�����]�½�¶�Ï�u
|�Þ�) �'���Î�A���•�Ç�­��

�¢�‹�ª�Ï�<�Å
û�c�ç�Þ� �ç�/�U�ù�ö	a���]�ƒ�����ª�‹�í�×

�Ï�]���à�j�Ç
^�¶���ž
��ã
•��  

�/�i���8�à�Ö
Q�•�c���G�Þ�G�à�ó�z�’
•�à���•�Ç�_�c


•�à�U���K�Î�à�û�ª�Ï�Ø
Á	a�<�à�’�ö�û	r�Ý�±�ø���>�U�à

�’�L�_�c���•�Ç�4�¤�†�#�Å�Þ�#�z���Ã���j�¢�ë���8�à�Ö�l

�'�¶���Ç
^��  

�•�'�G�Ï�Ð�ì�•���½�P�ð�Þ�8�à���3���Ø�7�ò�H�ö��

�•���ß�•�P�ð�L��
��8�à�Ö�•�'�G���•�'�G�ë�ž�6���#�Ì��

�Í���6�#�•�'�G�7���6�¾�Ï��  

1. 
Q�í�G (Aviha)��  

2. 
Q�$�G (Atappa)��  
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3. 
 �©�G (Sudassa)��  

4. 
 �•�G (Sudassã)��  

5. �’�•�c�G (Akaniññha)��  

���½�P�ð�¶�œ	r�Þ
û	4�½�Y� �Î�8�à���3���+	r
û�ð�8

�à�Ö
Q�í�G���ß��	r
û�ð�8�à�Ö
Q�$�G���G	r
û�ð�8�à�Ö
 

�©�G��� 	r
û�ð�8�à�Ö
 �•�G���Ê	r
û�ð�8�à�Ö�’�•�c�G��  

�#�•�'�G�ª�c�Ì�w�P�ð���Ø�����½�P�ð���ß���8�à�Ö�i

�
�¢���K���’�½�Þ� �[�”�P�ð��
³� �4�•���Þ�Ç
^���5
R
�

�C�K���ª�¤���õ�C
ñ�8�à�Ö�’�'�Z�G�U
Q�’�'�Z�G���­�R��

�½��
��8�à�Ö�•�'�G��  

�.���J�����G
C�C�/ (Mahàpadàna suttaü)��
C�¶���c�Ø

�G���¢���4�~�
�ª�ñ	a�•���6�C�c���'
 �����’���4�Å�•�•

���Þ�Ç
^���_�c �'�Ï
��'�•�Å�Þ��
u�Þ�•�'�œ�G���w�°�'�•

�•�'�G�Ð�
�7�z�Ï�»�á	à�<�Ö�Þ�•�'�G���¤�†�Þ�ô�ü�1�Z�G

�à�H�½�ƒ�°�¢�����6�¾�þ�—�Þ�Å�•�Ý���Ø���Ã�}�H�ï�P�˜�¢

(Vipassã)�•�©	a�Þ���¶���Å�•�ì���Ø���Ã�}�H�˜���¢ (Sikhi)

�ö�®�R
³�¢ (Vessabhu)�Ì�œ�¢���•�©�Þ���¶���}�D�©�4�°�Ã

(Bhaddakappa)�Þ�é�Ÿ�ì�p�¢ (Kakusandha)���•�¤��
z�¤�¢

(Konàgamana)���é�R�P�¢ (Kassapa)�ö�‚
•
z�¢ (Gotama)�•�©

�Þ���¶���¤�±�Z�G�¿�6�¾�Ï�:�À�œ�¢���Þ�������4�K�����½

�•�¢�8�à�Ö�•�'�G���¢���X�Þ�¤ �±�Z�G�à�Þ�þ�—���¢�����0

�½���g	1�Ç�þ�:�J�C�� (D.14) 

�4�Ð�±�ª�G�Û�3�����Ã�•�G�Þ�/�.�Ï�#�z���Ã��
Q�•�c
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���G�Þ�/�.�õ�Ï�#�z���Ã��
Q�í�G�Þ�/�.�Ï�Ø�ü���Ã��
Q�$

�G�Þ�/�.�Ï�ß�ü���Ã��
 �©�G�Þ�/�.�Ï�±�ü���Ã��
 �•�G�Þ

�/�.�Ï�ã�ü���Ã���’�•�c�G�Þ�/�.�Ï�Ø�1�1�ü���Ã��  

 

�Ý��
Q�’�'�±�3 ��


Q�’�'�G�õ�6���±�Ì���­�Ï���’�'�G
~�c���"���’�'�G

�¶�ð�±�Ì�ª�¤�6�����1�3���ƒ
Q�’�'�G�ª�Ï�¶�ð
È�ˆ�Þ� �ç

�6���±�3��  

�B�•�ª�Ò�ð
È�ˆ�Þ�é
Q�]�
� ���•
ß
��8�à�Ö�é
Q�]�


�G(âkàsàna¤càyatana)���¤�†�Þ�/�.�Ï�Ì�1���Ã��  

�B �• 
È �ˆ �Þ �J 
Q�] �
 � �� 
ß 
� �8 �à �Ö�J 
Q �] �
 �G

(Vi¤¤àõa¤càyatana)���¤�†�Þ�/�.�Ï�±�1���Ã��  

�B �• 
È �ˆ �Þ 
Q�Y �c �
 � �� 
ß 
� �8 �à �Ö
Q�Y �c �
 �G

(âkiõca¤¤àyatana)���¤�†�Þ�/�.�Ï�1�1���Ã��  

�B�•
È�ˆ�Þ�'�•�'�'�•�
� ��
ß
��8�à�Ö�'�•�'�'�•�


�G(Nevasa¤¤ànàsa¤¤àyatana)���¤�†�Þ�/�.�Ï�ã�1�±�ü���Ã��  

 

�����Ã���•�¡�U ��

�4�ß���Û�Ã���U�����c�Ý�Ì�•�¡�U���Î���#�Ì�Ï�’�'�•

�¡�U���±�Ì�Ï
Q�’�'�•�¡�U��  
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�#�’�'�•�¡�U�Ï��  

�ì�����ª�ì�3�œ�G�Þ
•�à�U���c�6�U�ö�j�U�L�ª�c�Ø

�Ì���È���ª�•�¡�U��  

�í���Ð�ß�ª�ì �3�œ�G�Þ
•�à�U���c�6�U�ö�j�U�c�Ì�Ì��

�È�Ð�ß�ª�ö�Ð�ì�ª�•�¡�U��  

�î���Ð�ì�ª�ì�3�œ�G�Þ
•�à�U���c�6�U�ö�j�U�ª�c�Ø

�Ì���È�Ð�±�ª�•�¡�U����  

�ï���Ã�•�G�D�#�•�'�G�1�3�œ�G�Þ
•�à�U���c�6�U�ö�j

�U�õ�ª�c�Ø�Ì���È�Ð�#�ª�•�¡�U��  

�ð��
Q�•�c���G�¿�_�c�•�¡�U���ª�Ï�’
•�à��	÷�Ý�ª�Ï

�Ø
Á�c�à�û�Þ�’�±�4�¤�†�ï�º�#�z���Ã��  

 

�±
Q�’�'�•�¡�U�Ï��  

1���é
Q�]�
�G�Y�c�Z�G�à�ª�c�Ø�Ì�u�!�•�¡�U���È�é


Q�]�
�•�¡�U��  

2���J
Q�]�
�G�Y�c�Z�G�à�õ�ª�c�Ø�Ì�u�!�•�¡�U���È

�J
Q�]�
�•�¡�U��  

3��
Q�Y�c�
�G�Y�c�Z�G�à�õ�ª�c�Ø�Ì�u�!�•�¡�U���È


Q�Y�c�
�•�¡�U ��  

4���'�•�'�'�•�
�G�Y�c�Z�G�à�õ�ª�c�Ø�Ì�u�!�•�¡

�U���È�'�•�'�'�•�
�•�¡�U��  

�:�†�Þ�u�!�•�¡�U�Ï�½
•�à�U���c�6�U�ö�j�U���¹�Ç�"

�ó�Ø�Ì�U���ä�z
Q�’�'�Z�G�à�_�c�#���U�®���Y�}���»�à
S
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�Î�•�Y�c�Þ�u�!�•�¡�U���

R���B�•
Q�’�'�Z�G�à���C�K��

�Þ�Ù�Ì�½�•���•�Ç���ž�}�à
S���Î�•�œ�9�U�Þ�•�u�!�•�U��  
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�&�� �3�9���ì���Ø�' �!
�à�E�3 �� �ì���Ø�' �� �/�. ��

31 �'�•�'�'�•�
  84,000 ���Ã  
30 
Q�Y�c�
  60,000 ���Ã  
29 �J
Q�]�
  40,000 ���Ã  
Q�’�'

�±�3 ��
��

28 �é
Q�]�
  20,000 ���Ã  
27 �’�•�c�G  16,000 ���Ã  
26 
 �•�G  8,000 ���Ã  
25 
 �©�G  4,000 ���Ã  
24 
Q�$�G  2,000 ���Ã  
23 
Q�í�G  1,000 ���Ã  
22 
Q�•�c���G  500 ���Ã  

�Ð
�±
�ª��

21 �Ã�•�G  500 ���Ã  
20 �Æ�•�G  64 ���Ã  
19 
Q���•�G  32 ���Ã  

�Ð
�ì
�ª�� 18 �L�•�G  16 ���Ã  

17 �
�°�G  8 ���Ã  
16 
Q���
�G  4 ���Ã  

�Ð
�ß
�ª�� 15 �L�
�G  2 ���Ã  

14 ���Z�G  1 ���Ã  
13 �Z�C�G  1/2 ���Ã  

�’
�'
��
�1
�3��

��
�ª�� 12 �Z�¿�G  1/3 ���Ã  

11 �•�<�‹�4�G  16,000 �G�P 
10 �<���G  8,000 �G�P 
9 �ˆ�–�G  4,000 �G�P 
8 �²
z�G  2,000 �G�P 
7 �ì���ì�G  1,000 �G�P 
6 �±���s�G  500 �G�P 

�l

 
�·
�3��

5 �à  ���  
4 � �Â�2  ���  
3 
•  ���  
2 	¹�à  ���  

�l
�'
��
�Ø
�3�� �Ë

�·
�3�� 1 �3�¯  ���  
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�:�ì���Ø�'�c���à�E���Ç
^�Þ�3� �̂��Í���6�c���u�!�7��

�4�:�ì���Ø�'�����•�'�G�ª�Ï���½��� �[�”�P�ð�Y�'���3��

�±�Ë�·�ö
Q�•�c���G
Q�P�ð���Î �ö�œ�3�0�Ï�ò�P���'���3��  

 



 

249 

第十九講 空間世間 

一、輪圍世界��

�þ�Þ�1�·�ì���Ø�'�Þ�c���u�!���¢���$
¾���½�þ�é�!�u

�! (okàsaloka)���õ�¶�Ï�'�Ç�Y�
�Þ�:�Î�Ï�³�u�'��  

	r�B�¢�?�Ÿ�•�Þ�G�2���¿�à�Y�'�•�Þ�u�'�Í���6�Ç�›�7

(Cakkavàëa)���Ç�›�'�Þ���µ�L�Ï 1,234,050 �ä�_���ù�›�Ï

3,601,035 �ä�_���S�˜�� 240,000 �ä�_�Þ���3�ä�j�Z�º
¾��

�Ž�˜�� 480,000 �ä�_�Þ�j�ä�²�Z�º
¾���ƒ�S�˜�� 960,000 �ä

�_�Þ�²�í�¬�K�Ï
Í�é��  

�u�'�Þ�u
|	*�Ï�7�S�� (Sineru, Sumeru)���¹�ï�?�z	”�¬

���4	” �:�Þ�J�6�0�� 84,000 �ä�_���7�S���ä�0�(�³�¶�h�Ï

�º�Õ�� (Yugandhara)���º���� (äsadhara)���K�3�� (Karavãka)��


 �•�� (Sudassana)���º�]�� (Nemindhara)��
ê�„�� (Vinataka)

�ö
z�…�� (Assakaõõa)�Û	3�������¹�Ç�ï�?	”�¬���4	”�:�J�6

�Þ
|� �̃��õ�ä�7�S���Þ
|�˜�¶�h�Ø�—�Ø�—�3�M
4���:�Û	3��

�›�’
¾�7�S�������Ì�Ì�G�—�…�ù
¾���Ï�±���s�G���œ�3�'�G

�ö�²�™�Ç�Þ�•�Y���`�� (Himavanta���ˆ
z�[�.�� )
|�� 500

�ä�_���Â�V 3,000 �ä�_���c 84,000 	3��	*��  

�_�Ç (Såriyamaõóala)�ö�a�Ç (Candamaõóala)�ù
� �ð�¹
¾

�Ç�›�u�'���4�7�S���d���Ï�Â�Ã 10,000 �ä�_�Þ�ì���ì�G��
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�7 �S �� �Þ �± �ù �› �c �± �� �÷ �� �¹ �Ç �6 �¾ �Ï �� �Œ �| �— �÷

(Pubbavideha) �� �Q �Ð�J �÷ (Jambudãpa) �� �˜ �q �1 �÷ (Apara- 

goyàna)���”�Ÿ�Š�÷ (Uttarakuru)���O�Ø ���÷�ë�'�c�#�z��	+

�›�’
¾���Î�����Œ�|�—�÷���Ð�B�—�a���c 7,000 �ä�_���Q�Ð

�J�÷���Ð�B�˜���c 10,000 �ä�_���˜�q�1�÷���Ð�B�a�����c

7,000 �ä�_���”�Ÿ�Š�÷���Ð�B�|���c 8,000 �ä�_���'���÷�D

�Î�"��	+�N �ï�Þ�'�Ô�Ú�m�ú�'�B�Î���÷������  

₫Ỵ Ђố  н͉(Cakkavàëasiluccaya)���¹�ï

�?�z	”�¬���4	”�:�Þ�J�6�0�� 82,000 �ä�_��
ß�K�Î�Ç�›�'

�%�%�› �• �� �: �Ø �7�y �X �Þ �Ø�Î �Ç �› �' �� �ú �È �Ø�Î �u �'

(lokadhàtu)�� (Vm.137) 

�4
Q�½�Þ
Í�é�����c
Q��
Q�ô�
�:�ù�Þ�Ç�›�'���c
Q��


Q�ô�
�:�ù�Þ�u�'���

³� �Þ�u�¢�Ø�à�â�Ó�i���š�à	a���Ø

�1�Î�Ç�›�u�'
t�à�é
œ���/�i���:�Ø�1�Î�Ç�›�u�'�*�Í���6�š

�à�E�ÿ�7 (Jàtikhetta)���
�B�½�K	A
Q�ï�Ò�‹�Ç�����¼�±�Ç��

�:�b�/�–��
 	 �„
ˆ	a���:�Ø�1�Î�Ç�›�u�'�õ
t�à�é 
œ���


�B�½�4�P�[	ü�˜�…�à�b�
�Þ�i�N�•���¼�±�Ç���4�ì���ì�G�þ

�1� �ó�¿�Ý
ˆ	a���õ�c�Ø�1�Î�Ç�›�u�'�Þ�G�à���Z�G�à�H�½

�X�÷�¢�±��  

 

�ß���u�'�	
� ��

�u�'�ª�‹�c�¯�à���E�4���Å� �»�Ñ�Ý���:�Ï� �±�
�u�'
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�Þ�¯�à���E�4���Ñ�ü�ö�u�¢�Ý�½���Ï�Ø�Î�•�•���­�ë�ù�ƒ�Ç

���Þ�Å
€���4�:�Î�Å
€���Þ���"	a�!�	
��Í���6�Ã�7 (kappa)��  

�6�Ã�7(kappa)�Ï�Z�, kalpa �Þ�Ÿ�°�Ì�����Ø�Ì	a�!�•�œ��

�ë�¯	a�!�	
����c�±�Ì�Ã��  

1. �/�.�Ã (àyukappa)��  

2. ���!�Ã (antarakappa)���ë�¯���Ã��  

3. 
Q�ô�Ã (asaïkheyyakappa)���ë�¯���Ã��  

4. ���Ã (mahàkappa)��  

�4�u�'�������à�Þ�À�î�/�.�Ï
Q�ô�Ð���O�Å�Ø�z�P
4�Ø

�Ð�����Ø�á
4�Ö���Ð��
R�¢�ë�����Ð�������O�Å�Ø�z�P�§�Ø

�Ð�����Ø�á�§�Ö
Q�ô�Ð���4�i�§
4�Þ�Å
€�����à�w�4�
	a�Þ

�/�.�Í���6�/�.�Ã�7���¼�B���¢���4�u	a�à�Þ�/�.�Ï 100

�Ð���©�4�à�Þ�/�.�Ï 75 �Ð���B�i�Ø�§�Ø
4�Þ	a�!�	
��Í��

���!�Ã (antarakappa)���ß���Î���!�Ã���U�¯�1���±�Î���!�Ã��


ˆ�z�Ø�Î
Q�ô�Ã (asaïkheyyakappa)���±�Î
Q�ô�Ã
ˆ�z�Ø�Î��

�Ã(mahàkappa)��  

�.�§�Z�J���Ð�±�0���Ã�C�/�†�þ �Ö�c�±�Ì
Q�ô�Ã��  

1���ü�Ã (saüvañña-kappa)���u�'�Ñ�ü�Y�n�C�Å�Þ�•��	a

�!��  

2���ü�•�Ã (saüvaññaññhàyã-kappa)���u�'�Ñ�Ý�¢�Ø�ñ�•��

�Þ�é
Q	a�!���”�G�õ�Í���6�é�Ã�7��  

3���X�Ã (vivañña-kappa)���u�'�¯�à�����X�Þ�Ø�ñ�•��	a

�!��  



阿毗達摩講要(�� ) 

252 

4���X�•�Ã (vivaññaññhàyã-kappa)���u�'���X���¢�ï�º���E

�4�Þ�Ø�ñ�•��	a�!�� (A.4.156) 

�:�±�Ì�Ã�ë�ž�Í���X���•���ü���é�Ã���Ï�Ø�Î�u�'���¯

�à�Ö�����Ñ�Ý�Þ�•��	a�!���:�ñ�•���Þ	a�!�È�Ï�Ø�Î���Ã��

�Ø�Î���Ã�Ö�:�c�:�•���ø�	  

�c�Ø �h���Ø�œ�g	1
¯�¢���� �6�´�ð���Ø�Ã�Ö�:�c�:���ø�	�7 ��

�¢���0
•�2�� �6�g	1���Ø�Ã�•������	��}�á�Ø�P���Ø�z

�P���Ø�ü�P�����1�P�½�•�Ö���7 ��

�6�´�ð���ž�}�Ç�Î�g�”�\�	�7 ��

�6�ž�}�Þ���g	1���g	1��
X�B�Ø	3���,�î�������Ø�ä�_

���W 11 �3�§�� 7 �{�§�����µ�Ø�ä�_��
|�Ø�ä�_����
Q
Ø�À��


Q�é�i�Þ�Ø
|�t��
„�B�c�à�O�Å�Ø�z�P�á�é�˜�¿�½�a�¹�Ø

�h���g	1���á�:�Ì�^�±�/�¤	3���,�î���a�½���Ñ�½���@�#��

�ƒ���Ï�Ø�Ã���g	1���Ø�Ã�¶�:�ƒ�•�����g	1���B�i�•���Þ�œ

�Ã���­�'�ª�Ç
^�Ø�Ã���Ç
^�Ø�z�Ã���Ç
^�Ø�ü�Ã���Ç
^���1

�Ã���Î�/���£�ø�	�Ç
^
Q���Ç���7 (S.2.128) 

�U�B�Ø	3�����µ��
|�0���Ø�ä�_�Þ� �q���†�¬
Á�•�Þ��

����
„�B�c�à�O�Å�Ø�z�P�½�ä�Ø�Õ�������á�:�Ì�^�±�á�Ö�/

�¤������
Á�ä����	K�½���@�#���ƒ���Ï�Ø�Ã���Ø�Ã�¶�Ï�:�ƒ

�•���
 (S.2.129) 

 



第十九講  ἅ σ  

253 

三、世界之初��

�u�'�Ï�à�X��	a���F�#�Ï�Ø�o�B�³�Þ
Í�é���B�i�C�Å�Ø

�ñ�•���Þ	a�!��
Í�é�•�©���3���
�3�”�ø�”
Ü	a�������í
S

���%���%�”�í�”�����¶�h�
�w�������
�G���
�™���


���X

�…�Ø�ù���Þ�j�×���á�Ö�‡�•�Ø�1�†�Î�Ç�›�u�'���Ø�7���ï�Ø

�Ã�Ã�k�u�½�Þ�3�^�����%��
ƒ�d��  

�4�¤�j�Þ�í�¬�ö�±�ù
S�Þ���²���/�j���ø�X�Ø�Î�j�%��

�¶�@�
�Â�w�g�ï�Þ�j	´�Ø�ù�����&�ƒ 
��/�¤�ƒ���Þ�j�ø���X

�j�%�ø�	�/���j�†�c�é�i���²�Ù���é�i���ä�²�Þ���ø�¯�á�ƒ

���X�Ø�%���
�j
4
\	a�������Y�Y�3�@�í�«���
�j�«�b�Ö�ç

�½�Z�G�'�Þ�3�^	a�����X�Þ�Z�G�'���«�b�Ö�ï�¬�Þ�±�Ì�l�'

�G�'�•�Þ�3�^	a�����X�œ�G�'����
¾�j�%�¶���@�í�«���z�Ï

�•�©�Þ�7�S�����•�©�Þ�3�'�G�Y�•�Þ�3�^���•�©�Þ���3��  

�
�j�«�b�Ö�3�ï�Þ	a�Ï���à
S�Þ
û	§�Þ�²���
�²
ƒ�d��

�¢���j�¶�����ù
œ�Þ��
X�B�…�4�k�•�þ�Þ�j�z���Þ�j�Ø�ù��

�
�ß�®�Þ�j (madhurodaka)
4
\���¢���4�Î�ï�¬���•�Þ�3�ç

(rasapathavã)���¹�Í�o�’���¶���ç��
X�B���^�j�Þ�q�·
“�ï

�¬ �Þ�o�Ø�ù��  

�¤	a���c�±���H�8�à�Ö�Ð�ß�ª�
�°�G�Z�G�'�Þ�¿�à�ä�z

�/�½�U�ð�Ê�½�����
�°�G�j�¢�8�à�Ö�:�†���¤	a�Ï���_�c�I

�'���•�Ç�}�ˆ��� �́��‹���—�œ
��x�•�
�•���4
Í�é���‹�ä�3

�³
¡���B�Ï�4�•���Þ�Ø�ñ	a�!�L�ï�º
¾�:�Ì�Ð�W��  
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���¢���ë�c�@�:�Þ�
�°�G�Z�G�à�/�½�U�Ê�½���õ�8�à�Ö

�:�†���:�±�à�Í���Ã�����à���•�Ç�Ï�u�'�ã���X	a�Þ�à����

�n�‹�m�Ó���ª�Ï�ä�•�Y�X���õ�¶�Ï�<�à���¤	a���F�#���Ï�Ø

�o�B�³���à�Ç�Ê���â�_�a���õ���â�Ð�š���Ê���â�M�����õ��

�â���<���Ê���â�w�à���õ���â���à��  

�¢�½���c�±�g�µ�2�Õ�Þ�à�;�Ö�3�ç���@���3�•���6�:�Ï

�&�ƒ�Œ�˜�	�7�z�Ï �á�X�½�`�½�@�Ø�@��
t�©�:�±�Œ�˜�•�@

�+���@�Þ�Ð�Ø�þ���¢�����@�Ð�ß�þ���Ð�ì�þ�����
�•�Ç�+�Þ

�3�ç���¢�������]�â�2�‘���Î�•�à�;�Ö�:�±�3�ç�•�@�+���õ

�Ë�9	\�ü���z�Ï�•�Ç�õ�����]�â�2�‘��  

�ä�z�2�l�à
S���•�Ç�—�ï�Þ�
�•�Y�Y	•�µ�Þ���G�3�!�X

�Ø�o�B�³���•�Ç�4�B�³�����•�Ö	;�õ���M�&���z�Ï�•�©�Þ��

�_�Ç���•�Ç�;�•�I�'���L�ˆ�ö�•�•�3�2���6�'�Ç�”���Þ�
�•��

�¹	•
u�Þ�'�Ç�Þ	;�õ�ö�M�&���°�'�Ç�¯�à�ö�>�c�L	 �̂��Y�}

�¨�D�I�'�E���7�L	ˆ�Þ�P�À�,�� sårabhàva���Y�}�6�I�'�7

(Såriya)�È�Ú�z�L	ˆ��  

�
�I�'�4�è�G�ð�¹���¢�˜�í���G�3�!�ë�X�Ø�o�B �³���•

�Ç�ë�•�Ö	��O���z�Ï�:�ù�•���6
„�B�'�Ç
��”���©�³�Þ�
�•��

�¤�•�:�@
¬�
�7�¶�@�
�â�½�•�Ç�Þ�U�•�Ø�ù���a�*�•�©�Þ��

�•�Ç�;�Ö�¢�@�•�L�ˆ�ö�•�–�3�2���6�¶�@�
�â�½�'�Ç�Þ�•�l

(chanda)�Ø�ù�•�©���Y�}�¨�D�a�*�E (Canda)�� �7 �z�Ï�•�Ç�/

�¹�¨
‡�a�*��  

�I�'�ö�a�*�•�©���¢�������c�Þ�è�G���B�����6��
R�¢
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�ë	r�B�a�*�Þ�j	ÿ��
¡�6�—�Î�a���Ø�Î�a�����<�ö�P
ˆ
ˆ��  

�
�_�a�•�©�Þ	a�Ï���7�S�����Ç�›�'���`��
ˆ�õ�•�©�Þ��

���&�ƒ�ø�	�@�
�K�:
S�"	a�Y
S�Þ�Ì�Ì�½���c�Þ
|���c�Þ

�²���c�Þ�À���"�ù�3���4�:���3�ï
|�
�Ï�����²�
�Ï	”���À

���Þ�3�^�Ï�÷ ���B�i���u�'�à�X�Þ�� (D.27; Vm.406) 

 

�±���ä�»�Þ���X ��

�¤�Î	a�Ï�Þ�à�Ç�³�á�ß�Z�Þ�3�ç���}�¹���´�Ï���:�ù�C

�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���Y�Y�3���•�Ç�Þ�—�œ�•���”�½�”�Ö�¸��

	��;�õ����
t�à�•�<���c�±�•���Z�Š���c�±�•�����©���¤�±

�����Z�Þ�à�/���‹���Þ�Z�Š�ƒ�¯�à�F�Y���­�E�{�������©�Þ

�à���/���F�Y�Þ�a�Ç���ß�®�Þ�3�ç	•�µ�Þ��  

�3�ç	•�µ���¢���•�©�Þ�3�½ (bhåmipappañaka)���:�±�3

�½�¶�@�
�¾$Ô�Ø�ù���"	a�õ�Í�c�Þ�’���¶���ç���B�"�ã
‡�@

�Þ���µ�U�à�����ë�B�N�{��
 	÷�•���¤	a�Þ�à�Ç�����³�á�3

�½���}�3�½���´�Ï���:�ù�C�Å�Ø�ñ�• ���Þ	a�!���•�Ç�Þ�—�œ

�•���@�•�Ö� �̧��Z�Š�Þ�•���”�½�”�Z�Š�����©�Þ�•���”�½�”

���©���¤�±�Z�Š�Þ�à�E�{���©�Þ�à���/���F�Y�Þ�a�Ç���3�½

�õ	•�µ�Þ��  

�3�½	•�µ�¢���•�©�Þ�
�z
(�Ø�ù�Þ�–�z (padàlatà)���¹�Ç

�õ�Í�c�Þ�’���¶���ç���B�"�ã
‡�@�Þ���µ�U�à�����ë�B�N�{

��
 	÷�•���¤	a�Þ�à�Ç�³�á�:�Ì�–�z���}�¹���´�Ï���:�ù�C
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�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���•�Ç�Þ�—�œ�•���@�•�Ö� �̧��Z�Š�Þ�•��

�”�½�”�Z�Š�����©�Þ�•���”�½�”���©���¤�±�Z�Š�Þ�à�E�{��

�©�Þ�à���/���F�Y�Þ�a�Ç���–�z�õ	•�µ�Þ��  

�– �z 	• �µ �� �¢ �� �� �3 �à �� �• �Ø �Ì 
Q �n 
� �Ì �Þ �" �|

(akaññhapàkasàli)���:�Ï�Ø�Ì�_�c�³���_�c�
�é���{�¶�ß�®�Þ

�L�|�Q�A���à�Ç�N�ï�3�0�¹���Ð�ß�G�]�ï�ë�‹
R�à���•�½��

�v�Ï�]�ï�3�0�¹���Ö�N�ï�ë�à���•�½���¤	a�Þ�à�Ç���á
�

�Ì���ª�Ï�³�á�:�±���3�à���•�½�Þ�•�´��  

�à�Ç�+�Þ�:�±�Ö�•���¢���—�œ�•���@�•�Ö� �̧��­�¯�à��

���.�����Þ�5� �́��z�Ï�•�©�Þ�5�´�þ���w�à�•�©�w	r�����à

�•�©��	r�����à��	a�¦
Û�w�à���w�à�õ��	a�¦
Û���à���•�Ç

�C�i�¦
Û�¥�G���z�Ï�¯�à�2�‘���—�œ�]�â�$�×���/���$�×�Þ

�a�Ç���•�Ç�����–�‹�l�±���Q�ù�����
�à�Ç�;�Ö�•�Ç�4�–�‹

�l�±���c�à�á�w���c�à�á�ª�t���c�à�á�q�µ�ô�•�Ç���i�½��

�6	•�µ�Ð�
���•��	• �µ�Ð�
���•���à�F�à�¨�ƒ�ž�}
‡�:�ù�Þ

�°���
�7  

�
	a�¤�±���.���Ï�'�±�Þ�°�����4�+�G�R���.���Ï�*�±

�Þ���
	a�¤�±�–�‹�l�±�ð�4�Ø�Î�a�U�Ì�Î�a���0�����/�'��

�â�E���ö�q�É���­�Ï�•�Ç�Ê
R�–�‹�l�±�¢���¶�•�C
ñ�:�ƒ


‡���z�Ï�•�Ç�����™�D	��ˆ���:�ù�ž�}�´�4	��†
‡��  

�
	a���c�±�à�Q���Ó�Þ�à�•���6�'���&�ƒ�‹�:�ƒ�™�t�ø��

�N�ï�3�0�|�N�ï�+���]�ï�3�0�|�]�ï�+���'���£���Ø�h�¶�/

�–
É�]�N�+�Þ�|�3�0�0�½�	�7�z�Ï�•�Ç�/�–
É�]� �ö�N� �+
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�Þ�"�|�Ø�h�3�0�0	������Ö�Þ�‹�•�3�0�•�´�Þ	a�Ï���Î�•�Ð

�'�b�ò�2���6�½�Ð�
�ˆ�C���'�Ç�Ø
S�•�3�0�"�|�Ð�
�7�•�Ç

�0
•���6�ˆ�C ��
É�Þ���'���C�/�–
É�]�N�+�Þ�|�3�0�0�½�Þ���7

�Î�•�à�X�Þ���¢���Ç���i�±�ž�–���z�Ï�•�Ç�Ø�h�3�0�0�½�–


É�+�Ì�G�Þ�"�|���c�à�3�0�±�G�������ã�G���������à�Ç�”

�½�”���Ó���­�����O�•�•�´��  

�à�Ç�´�á�O�•�Þ�•� �́��z�Ï�I�³�����’�•�|�A���

%�’

�•�|�A���3�†�Þ���H�\�w�Þ�¶�����à�����•�´��
��•�–�à�Ç

�Þ�n�‹���z�Ï�•�Ç�����6�L�|�����ã�3��  

���¢���c�±�à�Q�2
Ï�Þ�à���I�6�z�‹���Þ�J�6���@�•
•

	K�¾�à�Þ�•� �́��z�Ï�����c�Þ
x�£���
�à�Ç�9�Ö��
•�¢���è

�/�•���6�ˆ�C���°
‡�Þ�Ë�°���°�G���‹���Þ�J�6�����‹�•	K

�¾�à�Þ�J�6���ˆ�C���°�}�¢��
��:�ù
‡�
�7�­�/�•�x �Þ���ž

�•�¶
R�Ç�'���Ð�ß�h���9�•	a���à�Ç�è�/�¢�ë�x�Þ�•���Ð�ì

�h��	S�Ö�•�Þ	a�Ï���c�à�á	I���Ç�•���c�à�á�ÿ�t�Ç�•���c

�à�á
�
��Ç�•���z�Ï���u�!�����c�Þ
•
x���è�/��
Í�=�,��

�Ë
}
ˆ���Ë�©
ê���½�Ç���i�•�(�ª�b��  

�à�Ç�0�*�4�Ø
S
¥�����6�ˆ�C�Ç�
�©�4�à�O�����C�•�©

�Þ�Ë�±�������c�Þ
•
x���è�/��
Í�=�,���Ë
}
ˆ�©
ê���°�'

�Ç�ô�•�Ø�Î�à�½���•�ž�}�{�Ë�•�{�Ë�ð���è�/�•�è�/�ð���-

�A�•�-�A�ð��
R�¢�'�Ç�L
œ�•�Ø�
�•�´�Ð���7  

�z�Ï���•�Ç�4�¿�à�����ô�•�Ø�œ�Ñ�Ò���{�7�����‘���c

���ƒ�U�Þ�à�¯���s�����/���:�œ�s���Ï�ä���¿�ô�Ý�•�½�Þ��
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�Ç�Í���6���ô�Ö�7 (Mahàsammato)���ë�/�•�Ï�ã�3 (khetta)�Þ

�y�à���Ç�Í���6�E�“�À�7 (Khattiya)���ë�/�•�¶�±
ò
œ�à�Ç

�ˆ�� (ra¤jeti)���Ç�Í���6�s�7 (ràjà)��  

�B�i���¿�à���¯�à�Þ�E�“�À���õ��
¾�ä�»�Þ�6�
�ƒ�¯�à

�Þ
Ô�2�����ß�ý���µ���2
ˆ���"�Þ�%� �̧��B�i�Þ�ä�»�Ø�á�<

���Œ�+�� (D.27; Vm.406) 

��
¾�à�Ç�2�l�Þ�§�����–�)�•���”�½�”�Ë�����à�Ç�Þ�—

�œ�õ�•���”�½�”�Ö�©���à���à���!�Þ
¡�¾�õ�”�½�”������
¾

�½�Ç�Þ
=�b���à�/�õ�”�½�”
z���Ê�¡�õ�”�½�”�²��  

 

�#���u�'���k�Y�ü ��

�u�!�c�à�X���Å� �»�Ñ�ü���Ñ�ü���¢�/�a�ö�* �ë�»���à

�X���Y�c�u�!�¶�Ï�:�ù���]�3�à�ƒ�ë�Ý���Ý�¢�Ç�à��  

�u�'�»���ì�Ì�Y�Ñ�ü��  

�������k�Y�ü (tejosaüvañña)���
�u�'���k�Y�ü�Þ	a�Ï���


�°�G�}�í�Þ���ª�G�ö�Ð�ß�ª�Þ�L�
�G��
Q���
�G�����J�L��

�Ã�k�u�½��  

�������j�Y�ü (àposaüvañña)���
�u�'���j�Y�ü�Þ	a�Ï���Æ�•

�G�}�í�Þ�Y�c�u�!�L���Ã�j�Y�‚�_���Ñ�ü��  

�������²�Y�ü (vàyosaüvañña)���
�u�'���²�Y�ü�Þ	a�Ï���Ã

�•�G�}�í�Þ�Y�c�u�!�L���Ã�²�Y�Ñ�ü��  
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�u�'�Ï�B�£���Ñ�ü�Þ�	  

�4�Ø�ñ�•���Þ	a�!�†���u�'�Ø�á�E�4
¾���à�w���¿�à�õ

�L�à�_	Ê
R�3�à�ÿ
¾���
�u �'
ß�‹���Ã�k�Ñ�ü�Þ	a�Ï���G�é

�������à�X�Ã�Ý�Þ���3���­�4�Ø�1�†�Î�Ç�›�u�'�í�Þ�Ø�ž��

�%��  

�à�Ç�•�Ö�•�•���L� �̂�	þ	þ	K�•�Y�c�Þ�Ì���½�ë�Ì���­

�Ï�
�I�w���Ö�ž�}
œ�q�+�Þ
€� �̃��5
R�é�Ï���€���­�Ï�Ø�•

�%�õ���í��  

�/���:�Ï�u�'�Þ�u�¢�Ø�ž�%�����i�}�¢���G���õ���í�%

�Þ���Ò�B�u�´�4�.�§�Z�J���Ð�Û�0���Û�Î�I�'�C�/ (Sattasåriya 

suttaü)���2��  

�6�œ�g	1���Ö�Þ�¤	a���c�'�:�P���'�:�z�P���'�:�ü�P��

�'�:�z�ü�P���G���í�%���7 (A.7.66) 

�ä�z�G���í�%���¶�å�%�j�à�ÿ�Þ�c���j�¢�8�à�Ö�Z�G

�'���¶���•�à�ÿ�Þ�G	à�õ�Ï�:�ù���:�ù�C �Å�Ø�ñ�•���Þ	a

�!���Ö�
�Þ�j�L
€�Ü�Þ���>�f�‡�L�j�Þ���¹�Ç�õ�8�à�Ö�Z�G

�'���>�3�¯�Þ�¿�à�õ�8�à�Ö�Z�G�'��  

�c�à�»
 �̄��6�_�c�ª�¤���ž
��8�à�Z�G�'���Ã�Ð�Þ�¿�à

���Þ�ô�Y�À�•���¨�ƒ
�
É�K���ª�¤�	�¨�ƒ
�
É�8�à�Ö�Z�G�'

�ø�	�7�•�Ç���8�à�Ö�l�'�G���¢�Ò�ë�ª�¤��
R�¢���8�à�Ö�Z

�G�'�Þ��  

�¤	a���c�œ�)�¨���é�g�¢�c (Lokabyåhà)�Þ�l�'�G�à��

�•�â�½���Å�z�ü�P�¢�Ã
ß�Ñ�Ý���z�Ï���•�c���ø�����M
¾�S
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�’�—�‡���õ
¾�á�X�a
¾�Š���…
¾�Â�N�³�Þ�ù���•�4�à�–�½�ï

�¨�„���6�œ�œ
¬�
���Å�z�ü�P�¢�Ã
ß�Ñ�ü���:�Î�u�!
ß�Ñ�Ý��

��	”
ß
€�Ü���>���3�ö�7�S���s�L�‹�� �Ã�k�u�½�ƒ�Ý�ø���á

�Ö�Z�G�'�Þ�u�!�L
ß�»�Ý�ø���œ�œ
¬���°�Ç�A�#�Ò�Ž�Ð�
�œ

�œ
¬���°�Ç�A�#�Ò�Ì���Ò� �̂��Ò�:�Ð�
�°�Ç�‹���6�m�Ó���´

�°�I���Þ���Å�
�7  

�X�Ö�:�±�–�����J�6�à�ö�3�'�G�à�L�•�Ö	��O�������C

�i�à
S�Ø�9�U���•�â�Ž�‘
ˆ�Ê�Ç���•�Ç�:�ù
‡�¢���j�¢�8�à

�Ö�G�'���4�¤�†�´�á�G�'�Þ�Z� �́��¶�²�Æ�ƒ�K���²�Æ�ª�¤��


R�¢�ä�l�'�G�8�à�Ö�Z�G�'���Î�•�Þ�¿�à�K�}�¢�¢�æ�½�Þ�a

�Ç�8�à�Ö�G�'���/���4�•���Þ�Ç
^���������_�c�¢�¢�æ�½�Þ

�¿�à�Ï���E�4�Þ���•�Ç�õ�4�G�'�K���ª�¤���B�i���Ø�7�¿�à

�4�G�'�K���ª�¤���­�L�8�à�Ö�Z�G�'����  

�‹���]�%���¢���ë�C�Å�Ø�ñ�• ���Þ	a�!���G�é���•�©�Ð

�ß�Î�I�'���¤�Î	a�Ï�����3
€�Ü���Y�c�¿�à�L�j�Þ�����3�ï

���C�_�c�à�û�Þ���Ê�_�c�è�G���õ�_�c�B�����Ø�Î�I�'�U�_��

�©�³�Ø�Î�I�'�?
S�����3��
ƒ�3���l�$�Þ�'�
�ð	!
¾���Ò
ñ

�Þ�I�'�»�–	a���G�ï�c�3�s�ù
œ���­�Ã�Ý�Þ�I�'�»�–	a���G

�ï�_�c���£�3�s���G�é	÷�•���¶�
�Ø�¬�a�����_�c���£�'

	���
u�Þ�#���«���³���Î�ö�Þ���«�0���Ü�Ð��  

�ë�C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���Ð�ì�Î�I�'�•�©�Þ���
�Ð�ì�Î

�I�'�•�©	a���>�#���«�L
€�Ü�Þ��  

�ë�C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���Ð�±�Î�I�'�•�©�Þ���/���Ð�±
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�Î�I�'�Þ�•�©���>�`�����Þ�Y�c���«�Ú���õ
€�Ü�Þ��  

�ë�C�Å�Ø�ñ�• ���Þ	a�!���Ð�#�Î�I�'�•�©�Þ���/���Ð�#

�Î�I�'�Þ�•�©����	”�õ
€�Ü�Þ���>�Ø�•�ž�}
D���X�½���Þ�j

�õ�_�c��  

�ë�C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���Ð�1�Î�I�'�•�©�Þ���/���Ð�1

�Î�I�'�Þ�•�©���K�Î�Ç�›�u�'�•�X�Ø�%�ì���ì�Û
€�Þ�Ø�7�j

�
�����H�Ï�'�Ç�:�Î�u�'���Ü�Œ�Ø�1�†�Î�Ç�›�u�'�õ�Ï�:�ù��  

�ë�C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���Ð�Û�Î�I�'�•�©�Þ���/���Ð�Û

�Î�I�'�Þ�•�©���K�Î�Ç�›�u�'���Ü�Œ�Ø�1�†�Î�Ç�›�u�'�0�•

�X�Ø�%�k
P�����3�ö�7�S��	*
ˆ�õ��
N�u�ƒ�Ñ�Ý	•�µ�4�é

�����k
P�Ø�á�ï�?�Ö�±���s�G���u�Ñ�ç�½�±���s�G�Y�'�•�Þ

�@��	����—	��ö�Ý�º	����Ã�k�¶���@�ï�u���u�Ñ�Þ�ì���ì�G��

�² 
z�G���ˆ�–�G���<���G���•�<�‹�4�G��
R�¢�ë�u�Ñ�Þ�Z�¿

�G���Z�C�G�����Z�G�ì�Î���ª�Z�G�'���u�Ñ�Þ�Ð�ß�ª�Þ�L�


�G��
Q���
�G���Ø�á�u�Ö�
�°�G���d���ª�‹�
�°�G�}�í�Þ�u

�'���c�Ø�‹�'�Þ�Ï�³�E�4���Ã�k�¶���»
ƒ�d���á�Ö�Ø�7�Ï�³

�L�������u�½���Ã�k���B�u���µ�Þ�k
P�Ø
 ��	»�ö�w�3�ª�Ý

�Þ���Ø�7�œ�–�0�i�z�Ý�½���í�¬�Þ
Í�é�ö�ï�¬�Þ
Í�é�0�X�Ø

���B�³�� (Vm.405) 

 

���Ã���Þ���3�à�X�������Ö�_�a�•�©�:�ñ�•���Þ	a�!��

�Ø�Î
Q�ô�Ã���Í���6�X�Ã�7��  

���_�a�•�©�������á�Ö��
S�Ã�Ý�Þ���3�:�ñ�•���Þ	a�!
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���Ø�Î
Q�ô�Ã���Í���6�X�•�Ã�7��  

���Ã�Ý�Þ���3�à�X�� �����á�Ö�u�'�������u�½�:�ñ�•��

�Þ	a�!���Ø�Î
Q�ô�Ã���Í���6�ü�Ã�7��  

���Ã�k�ª�Ý�������á�Ö
Í�é�•�©�Ã���Þ���3�:�ñ�•���Þ

	a�!���Ø�Î
Q�ô�Ã���Í���6�ü�•�Ã�7��  

�:�±�Î
Q�ô�Ã�*���Ø�Î���Ã���B�i���X�•�ü�é�Ï�u�!�Þ

�‰�Í�"� �� �ƒ�Ø�Î���Ã�È�Ï�Ø�Î�u�'���à�Œ�Ý�Þ�	
���

(Vm.406) 

 

�1���u�'���j�Y�ü ��

�u�'���Ã�k�u�½���¢���C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!�ë���à�X��

���¢�ë���Ã�k�u�½���:�ù�>���Û�h���k�Y�Ñ��  

�
�u�'
ß�‹���j�Y�Ñ�Ý�Þ	a�Ï���"�ù�3�à�X�Ã�Ý�Þ���3


ˆ
 �̂��ö���k�Y�ü	a�Ø�ù�����"���
�4�z���
�Ð�ß�Î�I�'�•

�©��	a���4�i�K�¯�à�Þ�Ã�Ý�Þ�Â�j���3���ã ����	a�ª�Ï�í
S

�ß�%���Y�Y�3
ø�í
ø�����Ü�Œ�Ø�1�†�Î�Ç�›�u�'�L���j�Y�‚

�_���¤�±�Â�j�c�•
û�Þ�ú���Q���Â�j�Y�Å���
���Ø�7���3��

�������,�î�����ó�L���Ø�‹�+�Þ���:�±�j�Þ�ù�›���²�Z�º
¾��

�����3�����Ø�á�‚�Ö�Ð�ß�ª�G��  

�Ð�ß�ª�G�Þ�L�
�G��
Q���
�G�ö�
�°�G�õ���‚�_�Þ���­

�j�­�_�c
ƒ�d�����4�¶���ï�?���‚�_�Þ�Ð�ì�ª�G�Þ�L�•�G�ö


Q���•�G���Ø�á�Ö�Æ�•�G���d�����:�Ã�j�Y�‚�_�Þ�3� �̂��ª
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�‹���c�Ø�‹�'�Þ�Ï�³�E�4���j�¶���»
ƒ�d���á�Ö�/�Y�c�Ï�³

����	•�É�+���j���Y�Y
\�•���i�¢���í�¬�Þ
Í�é�ö�ï�¬�Þ
Í

�é�0�X�Ø���B�³��  

�
�u�'���Ã�k�Y�ü	a���u�½�Þ�Ð�ß�ª�
�° �G�}�í�Þ�u

�'���­�Ã�j�Þ	Ô�ü�ç�@
û���Ð�ì�ª�Æ�•�G�}�í�Þ�u�'�L���j

�Ø�‹�+�Þ��  

�u�'�ë�X���Ø�o
Í�é���C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���ë�à
S�u

�'�����Þ���3���ö���H�þ�Ö�Þ�Ø�ù�����"���
�Ï���4�i�Ï�}

�
�°�G�Z�G�'���u���•�©�Þ�u�'���­�ä�Ð�ì�ª�Æ�•�G�à�/��

�/�½�U�Ê�½�ƒ�8�à���
�°�G�c��
ˆ�� (Vm.407) 

 

�Û���u�'���²�Y�ü ��

�
�u�!
ß�‹���²�Y�Ñ�Ý	a���"�ù�3�à�X�Ã�Ý�Þ���3
ˆ


 �̂��ö���k�Y�ü	a�Ø�ù�����"���
�4�z���
�Ð�ß�Î�I�'�•�©

��	a���4�i�K
S�Þ�Ã�Ý���²���ã����	a�²�Ù
S�Ö�Þ�'��
R�¢

�Ù
S�ß�'���ß�R���Ö�R���î�������î���Ü�Œ�>���W�Ø�ù���Þ

�,�î���ö�à���4 ���À���
�Þ���X�L���Ù�Þ
S�½�����²�/���3

�ï�Y�c�Þ�Œ�˜�L�×�Ö�é�����.�����b�í���¹�Ç�L�4�é���"�9

�%�à���$���‹�'���Ü�Œ	•�µ�ð�½��  

�¤�Î	a�Ï�������3�Þ�í�^�ë�Ù
S���²���K�Î���3���²�ï

�í�™�¼�Å�½�­�f�Ö�é�������3��	Ô�ü�X�Ø�t�Ø�t���c�±�Ø�z

�ä�_�¤�ƒ�����c�±�Ì�z�ä�_���c�±�ì�z�ä�_���c�±�±�z�ä�_
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�¤�ƒ�����¹�Ç�4�é���"�9�%�à���$���‹�'���Ü�Œ	•�µ�ð�½��

���²�/�Ç�›�����7�S���L�f�Ö�é�����¹�Ç�"�9�%�à���$���‹

�'���Ü�Œ	•�µ�ð�½���
�:�ù�Ñ�Ý�Þ�3�'�G�Þ	��Ò���é�'�G�Þ

	��Ò�ö�1�l�G�'�����H�H�'�Ç�:�Î�Ç�›�u�'�Ï�:�ù���>�z�ü

�1�†�Î�Ç�›�u�'�L�Ï�:�ù���Ç�›�� ���Ç�›�����`�����`����

�7�S�����7�S���"�9�%�à���$���‹�'���Ü�Œ	•�µ�ð�½������

�3�Ö�Ð�ì�ª�G���J�L�����²�h�Ñ���Ø�á�Ö�Ð�±�ª�Þ�Ã�•�G��

�d���ª�‹�4�Ã�•�G�}�í���c�Ø�‹�'�Þ�Ï�³���²�¶���»
ƒ�d��

�á�Ö�/�Y�c�Ï�³�L�����h�Ñ�+���²���Y�Y
ƒ�d���i�¢���í�¬

�Þ
Í�é�ö�ï�¬�Þ
Í�é�0�X�Ø���B�³��  

�:�ù�C�Å�Ø�ñ�•���Þ	a�!���ë�à�X�u�'�����Þ���3���ö

���H�þ�Ö�Þ�Ø�ù�����"���
�Ï���4�i�Ï�}�Æ�•�G�Z�G�'���u

���•�©�Þ�u�'���­�ä�Ã�•�G�à�/���/�½�U�Ê�½�ƒ�8�à���Æ�•

�G�c��
ˆ�� (Vm.408) 

 

�B�i���u�'���k���j���²�ì�Ì�Y�ü���Ø�Î���Ã�6���±�Î


Q�ô�Ã���­�>���Û�h ���k�Y�Ñ���Ð�ã�h���j�Y�ü���C�Å�Û�h

���j�Y�Ñ���¢���Ð�ã�h���²�Y�Ñ���B�i���u�'�O�C�ã�Î���Ã

���j�Y�Ñ�Ø�h���O�1���±���Ã���²�Y�Ñ�Ø�h���
�u�'���²�Y

�Ñ	a���õ�Ñ�Ý�Þ�/�����1���±���Ã�Þ�Æ�•�G�'�� (Vm.409) 

�ª�‹�c�¯�à���¶�c�E�4���c�E�4���Å� �»�c�Ñ�ü���:�Ï

�u�!�1�Ï�Þ�"� ���u�'�õ�Ï�:�ù���Á�Ï�à�X���E�4��
R�¢�Ñ

�ü���Ý�ø�Þ�����H�'�Ç�:�Î�u�'�Ï�:�ù���Î�•�Ø�7�u�'�L�Ï
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�:�ù��	r�Î���ž
��E�4�c�à���Ý��7q�ó
ñ�E�Þ�u�'��  

�Ò�/�B�i���¢���4�˜�Ö�u�'�Þ�Ñ�ü	a���2�½��  

�6�œ�g	1���œ�–
Q
ñ�
�œ�g	1���œ�–��
¿�ý�
�œ�g	1��

�œ�–
Q�I�
�œ�g	1���H�i�¶ �–�}�‹�F�œ�– �\�•�Ö � �̂��Ó���–

�}�Ó�Ö���–�}�‹�ò���7 �)�B�/�8�/�7�7�*�!

 

�Œ�i�'�Ç���C�þ�Þ�c���u�!�ö�é�!�u�!���c���u�!���ì

�'���1�·���ì���Ø�'���é�!�u�!�K�Ï�}�Ç�›�u�'���•�œ�Þ
Q

��
Q�ô�u�'���ƒ�Ø�7�u�'�0�Ï�X�•�ü�é�Þ���í�Ø�b�'�Ç
ß�/

�ë�’�Á�#�Ã�����ß�
�����ã�'
ˆ�Þ�–�u�!��  
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第二十講 行世間 

�&�ƒ�Ï�–�u�!�ø�	�– (saïkhàra)�Ï�c�����D�¯�Þ�•�¥��

�–�u�!�’�Á���Ø�7�c���¶�´�ƒ�•���)�±�ö�’�±�Ì�Ì���ì�æ��

�±�à���#�ä�Ã���1�
���Û�J�•�����ž�}�á���"�Þ�6�w�½�6�¾

�–�u�!���¼�B���’�±���)�±���U�±���U�Y�±���#�ä�Ã���’�ä

�Ã���æ�ä�Ã���• �ä�Ã���–�ä�Ã���J�ä�Ã�����1�0�
���À���…��

�„���Ž���—���•�����1�³�
���’���Ï���¶���ç���È���±��
ˆ��

�/�:�±�L�Ï�/�a�D�¯��	Ô�ø�Ñ�Ý���±���Ç�Í�–�u�!��  

�4�:�†���'�Ç�/�C�?�±���Y�2���Þ�œ�–�±���á�6� �ó�¿

�Ý�7�Þ�¢�?�±�^�Q���–�6�˜�i	ü��  

 

�Ø���¶�Ø�7�Þ�6�˜�± ��

�#�Ã  

�¢���4�.�9�U�J���1�
�9�U�����Æ�â�C�/���:�ù�2��  

ßSabbaü, bhikkhave, anabhijànaü aparijànaü aviràjayaü 

appajahaü abhabbo dukkhakkhayàya. û 

�6�œ�g	1�
�F�Ø�7���Þ�â�����Æ�â���� �Ó�2�����:�]��

�K���ž
��½�t�
�7 �)�T�/�5�/�3�7�.�8�*�!

�i�ñ�C�[�Þ�•�¥�Ï���B�•�ª�Ò�ð�F�z�Ø�7���â�½�����{
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�¾�����H�Ó�¹�Ç�����:�]�¹�Ç���•�‹�]�½�œ�t���¤�Ï���ž
�

�Þ�°�
  

�&�ƒ�Ï�6�Ø�7�7�ø�	�¢���4�.�9�U�J�/���á�Þ�À�Ì�^�±

�½�‹�Ö���c	a�Ï�½���ß�
���c	a�Ï�½���ã�'���c	a�õ
Þ�½�¯

���u�!�±�Þ�#�Ã (pa¤cakkhandhà)���4�:�†���þ�#�Ã���¹�Ç�Ï��  

1. �’�Ã (råpakkhandha)��  

2. �æ�Ã(vedanàkkhandha)��  

3. �•�Ã (sa¤¤àkkhandha)��  

4. �–�Ã (saïkhàrakkhandha)��  

5. �J�Ã (vi¤¤àõakkhandha)��  

�6�Ã�7 (khandha)�Ï
Á���á�U�ø�Þ�•�¥���¢���/�¿�à�6

�˜���#�Ã���È�#
Á�Œ�˜��  

�#�Ã���±�Ì�•�c�±�Þ�o�<�Ï���’�Ã
ˆ�z�•�c�±���Þ�’

�±���æ�Ã���•�Ã���–�Ã
ˆ�z�U�Y�±���J�Ã�Ï�U�±���/���æ��

�•���–���J�:�±�Ã�Ï�)�±���*�Í���±�)�Ã (nàmakkhandha)��  

�’�±�Ø���c 28 �’���U�±�c 89 �U�U 121 �U���U�Y�±�c

52 �Ì���4 52 �U�Y�±�
�����æ�ö�•�'���Ø�Ì�U�Y���–�K�’�Á

50 �U�Y���Y�}�C�Ï���4�þ�Ö�6�–�Ã�7	a�á�‘�ô (saïkhàrà)�ƒ

���á�•�ô���2�•�6�–�7�c�:�Ì���/�i���Ø�7�–�±�ž�6�� �’��

�æ���•���–���J�#�Ã��  

�¢���?�1�#�Ã���Ï�‹�'�Ç�•�Þ�â���B�A�â�•���¢���4�.
Q

�'�9�C�/
ˆ�'�:�C�Ï���:�ù
û� ��  

ßTasmàtiha, bhikkhave, yaü ki¤ci råpaü atãtànàgata- 
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paccuppannaü ajjhattaü và bahiddhà và oëàrikaü và 

sukhumaü và hãnaü và paõãtaü và yaü dåre santike và, 

sabbaü råpaü Ý `netaü mama, nesohamasmi, na meso attà'ti. 

evametaü yathàbhåtaü sammappa¤¤àya daññhabbaü. û 

�6�/�i���œ�g	1���ò���£�’��
Q�¢�Ï�Å�•���©�4���Ï

�½���0���³���Ö���ß�������|�����Ï�H�������U�
�B�i�}

�Ò�Ê�B�A�ð�•�Ø�7�’���D�:���Ï�'�Þ���:���Ï�'���:���Ï

�'�Þ�'���E�7 ��

�6�ò���£�7 (yaü ki¤ci)���U�
�’�¦
Q�ö���n
Q�÷�’��  

�4�Ò�ï�P�R�¤	a���Å�7�á���Ø�Ì�^�Q�Í�ð�’�±��  

1�� �Å�• (atãtaü)���}�©�4��
Ä�ä���ò�Ï���H�Þ���Å�•�Þ��

���Ý�½�Þ��
��C�¯�à�Å�¯�á�Þ�’�Í���6�Å�•�’�7��  

2�� �©�4 (paccuppannaü)���©�4�Ò�•�ò���Ò�E�4���Ò�4

�¯�à�¯�á�Þ�’�Í���6�©�4�’�7��  

3�� �Ï�½ (anàgataü)�����_�c�à
S�Þ���Ï�¯�à�¯�á�Þ�’

�Í���6�Ï�½�’�7��  

�.�{�•�½�¢�/�?�1�U�
�á�±�Ì�^�±�Í�ð�Å�•���©�4���Ï

�½���’�� �, .�¶�u�� �- .�¶�9���� �. .�¶	a�� �/ .�¶�E�¤��  

�, .�¶�u (addhàvasena)���Ø�Î�à�4�:�Ø�à
•�à���H���Å

�•���j�U���¢���Ï�½���Ì�ð���!���©�4��  

�- .�¶�9�� (santativasena)���ä�"�Ø	a�<�U�´�à
S�Þ�œ�’

���©�4�9�����ä���H�Þ	a�<�U�´�Y�à
S�Þ���Å�•�9�������¢

�Þ���Ï�½�9����  
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�. .�¶	a (samayavasena)���4�Ø�7�ü���]�ï���N�ï���è�G��

�B��
ˆ	a�!���9���à
S�Þ�œ�’���4�
	a���©�4�����H�Þ���Å

�•�����¢�Þ���Ï�½��  

�/ .�¶�E�¤ (khaõavasena)���Ò�
�z�à�•�Ý�ì�Î���E�¤�Þ

�’�±���©�4�����H�Þ���Å�•�����¢�Þ���Ï�½���U�Ò�4�¯�à�¯

�á�Þ���©�4�����H�Þ���Å�•�����¢�Þ���Ï�½��  

�'�Ç�U�
�á�:�±�Ì�^�±�½�Í�ð�Å�•���©�4���Ï�½�Þ�œ

�’���Î�����Ð�±�Ì�Ï�u�•�c (nippariyàya)�Þ�Í�±�� (Vm.494) 

4�� �0 (ajjhattaü)���‹���Þ�’�Ã���6�0�’�7��  

5�� �³ (bahiddhà)���³�4�Î�•�à�Þ�’�Ã���}�D
Q
Ç�ä�’

(anupàdiõõa råpaü)���� �³�4
Q�à�û�Þ�Ï�³���6�³�’�7��  

6�� �Ö(oëàrikaü)���3���k���²�ì�'���À���…���„���Ž��

�—�#�•�’���Þ�’���Ï���¶���ç�±�)�’���:���ß�Ì���6�Ö�’�7��  

7�� �ß (sukhumaü)���Î�ö���1�Ì���6�ß�’�7��  

8�� �� (hãnaü)���ä��
 �•�¡�à
S�Þ�’���6���’�7��  

9�� �| (paõãtaü)���ä
 �•�¡�à
S�Þ�’���6�|�’�7��  

10�� �H(dåre)���ß�’�}�µ�q�0�<�Î�‹�Q�Ç���6�H�’�7��  

11�� �� (santike)���Ö�’�}�µ�}�0�<�Î�‹�Q�Ç���6���’�7��  

�6�U�
�B�i�}�Ò�Ê�B�A�ð�•�7�Þ�6�B�A�7 (yathàbhåtaü)��

�¶�ð�œ�’�±�Þ�‹�Q�9�����9
ˆ	Ì�A�3�Í�ð���ƒ���Ï�á�/�¨��

�‘�í���Í�•���Ÿ
@��
„�•
ˆ���B�A�Þ�^�±��  

�6�Ò�Ê�7 (sammappa¤¤à)���’�Á�Í
��Þ�P�½�Ê��  

�6�Ø�7�’�7 (sabbaü råpaü)���Y�c�Þ���Ø�Ì�’�±���ª�Ï
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�Í�ð�©�4�Þ���
�í�Þ�’���U�ð�0�4�Þ�’�L�Ï��
É�Þ��  

�6�:���Ï�'�Þ���:���Ï�'���:���Ï�'�Þ�'�7 (netaü mama, 

nesohamasmi, na meso attà)�����Í�œ�’�±��
Q
ñ���t��
Q�'��  

�F�z�æ���•���–���J�±�)�Ã�õ�U�B�i�ð�•��  

�¢���/�Ø�7�–�±�6�˜���#�Ã��
u�Þ�:�#�Ã���³���'�Ç��


����u�!�1 �Ö�Î�•�°�Ï�\�	��
��
�/�i���¢���<�Å�#�Ã�±�?

�1�'�Ç�Í�ð�œ�–��
Q
ñ���t��
Q�'��  

 

�#�ä�Ã  

�¢���c	a�»�}�©�³�Ø�Ì�w�¬�Þ�^�Q�½�‹�Ö�#�Ã���Í��

�6�#�ä�Ã�7 (pa¤cupàdànakkhandhà)���¹�Ç �Ï��  

1. �’�ä�Ã (råpupàdànakkhandhà)��  

2. �æ�ä�Ã (vedanupàdànakkhandhà)��  

3. �•�ä�Ã (sa¤¤upàdànakkhandhà)��  

4. �–�ä�Ã (saïkhàrupàdànakkhandhà)��  

5. �J�ä�Ã (vi¤¤àõupàdànakkhandhà)��  

�6�ä�Ã�7 (upàdànakkhandha)���6�Ã�7 (khandha)�c�£	.�¾

�ø�	 ���£�4�:�†�‹�•�6�ä�7 (upàdàna)�ø�	�P�À�, upàdàna ��


Ç�ä���ä
¾���M���¯���c�’���2�‘��
Ç
¾���ë�þ�Þ�#�Ã���Í

���6�#�ä�Ã�7��  

�¢���4�.�9�U�J���Ã�9�U���Ã�C�/���2��  

�6�œ�g	1���'
ß�2�#�Ã�ö�#�ä�Ã���Ò�X���
�œ�g	1��

�ù�±�Ï�#�Ã�ø�	�œ�g	1���ò���£�’��
Q�¢�Ï�Å�•���©�4��
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�Ï�½���0���³���Ö���ß�������|�����Ï�H�������:�Í���’

�Ã���ò���£�æ�����ò���£�•�����ò���£�–�����ò���£�J��


Q�¢�Ï�Å�•���©�4���Ï�½���0���³���Ö���ß�������|����

�Ï�H�������:�Í���J�Ã���œ�g	1���: �±�Í���#�Ã�� �!

�œ�g	1���ù�±�Ï�#�ä�Ã�ø�	�œ�g	1���ò���£�’��
Q�¢

�Ï�Å�•���©�4���Ï�½���0���³���Ö���ß�������|�����Ï�H��

�����Ï�c�’�Þ���ä
¾�Þ���:�Í���’�ä�Ã���ò���£�æ�����ò

���£�•�����ò���£�–�����ò���£�J��
Q�¢�Ï�Å�•���©�4��

�Ï�½���0���³���Ö���ß�������|�����Ï�H�������Ï�c�’�Þ��

�ä
¾�Þ���:�Í���J�ä�Ã���œ�g	1���:�±�Í���#�ä�Ã���7

�)�T�/�4�/�5�9�*�!

�Y�}���Ã�ö�ä�Ã�Þ	.�¾�4�z���}�ø�0���M�)���Ã���}�ø

�0�ö�c�’���M�)���ä�Ã���F�z�’�Ã���Ø
Á�’�±���’�Ã���ƒ�¯

���¿�à�Y
Ç�ä���F
ê�Þ�’�±���Í���’�ä�Ã���Ø�7
����¿�à��

���U
Ç�ä�Þ�ë�þ�L�Í���ä�Ã��  

�Ø�7�’�Ã�L�Ï�’�ä�Ã���­�±�)�Ã�Ê�ž�}�Ï�Ã���õ�ž�}�Ï

�ä�Ã���u�!�±�)�Ã�Ï�ä�Ã���­�•�u�!�±�)�Ã�K���ó�z�ä�Ã��

�/���•�u�!�)�±������
ù
ø�Þ
Ç�ä�Þ�Q�›���U�ð�2�¹�Ç��
�

�X��
Ç�ä�Þ�ë�þ��  

 

���ß�
  

�� �ß�
 (dvàdasàyatanàni) �Ï �©�Ø�Ì�6�w�±���È�¶�ð�•

�’���U�J�ö�Y�F�U�Þ�F
ê�½�6�¾�Ø�7�œ�±���¹�Ç�6�¾�Ï��  
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1. �À�
 (cakkhàyatanaü) 2. �’�
 (råpàyatanaü) 

3. �…�
 (sotàyatanaü) 4. �Ï�
 (saddàyatanaü) 

5. �„�
 (ghànàyatanaü) 6. �¶�
 (gandhàyatanaü) 

7. �Ž�
 (jivhàyatanaü) 8. �ç�
 (rasàyatanaü) 

9. �—�
 (kàyàyatanaü) 10. �È�
 (phoññhabbàyatanaü) 

11. �•�
 (manàyatanaü) 12. �±�
 (dhammàyatanaü) 

�:���ß�±���&�ƒ�Í���6�
�7 (àyatana)�ø�	�
�â�}�Ö�¿��

�V����
ò�s
ˆ���6�
�7�� (àyànaü tananato, àyatassa ca nayanato 

àyatananti veditabbaü.)�ë�U�ð�}�'�•�Þ�3�^�� �©�����0�*

�
���¯�3���ç�/
ˆ�•�¥���6�
�7�� (Vm.511-2) 

�Î�����À���…���„���Ž���—���•�:�1�Ì�Í���6�1�0�
�7��

�H�¬�#�
�Ï�#�•�’���•�
�Ï�½�Y�c�Þ 89 �U���’���Ï���¶��

�ç���È���±�1�Ì�Í���6�1�³�
�7���’�
�Ï�Þ�’�Y�a���Ï�
�Ï

�Ï�Y�a���¶�
�Ï	ˆ�ç�Y�a���ç�
�Ï�ç�½�Y�a���È�
�Ï�3���k��

�²�ì�'�Þ�È�Y�a���­�6�±�
�7�­��
ˆ�z�±�Y�a���±�Y�a�’�ã

�Þ�Q�›�@�Ã���:�†�Þ�±�
�Ï���’�Á�H�¬���Ø�
�Þ�'�Ì�±���¹

���’�Á�#�•�’���Û�)�’���}�D
ˆ�z�•�
�Þ�œ�U���
�â�6�
�7

�Ï���•�c�±�Þ�Ž�˜�½�6�˜�Ø�7�±���/�i���’�Á�Ä�G�±���­�±

�Y�a�K�’�Á�Ä�G�±���/�i���±�
�ª�’�Á 16 �ß�’�� 52 �U�Y�ö

	 �„��  

 

���ã�'  
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�©�Ø�Ì�6�w�±�Ï���ã�' (aññhàrasa dhàtuyo)���¹�Ç�Ï��  

1. �À�'  2. �Þ�’�'  3. �À�J�'  

4. �…�'  5. �Ï�'  6. �…�J�'  

7. �„�'  8. �¶�'  9. �„�J�'  

10. �Ž�'  11. �ç�'  12. �Ž�J�'  

13. �—�'  14. �È�'  15. �—�J�'  

16. �•�'  17. �±�'  18. �•�J�'  

�:���ã�'�ö���ß�
�c�Ø� �Þ�o�Ñ�����Å�¹�Ç�Þ���*�c�Y

���"��  

���&�ƒ�Í���' (dhàtu)�ø�	�}�é�»���2�º���I�5���¬��
ˆ

�M���'���B�i�}�À
ˆ�O�Ø�Ì�±�L�é�» ���2�º
ˆ�B�Î
t�à���U

�¹�Ç�L�2�º
¾�'�‹�Þ	ª�G���Î�³���Ç�Í���6�'�7��  

�À�'���…�'���„�'���Ž�'���—�'�Ï�½�#�•�’��  

�’�'���—�'���¶�'���ç�'���È�'�Ï�½�Û�)�’��  

�À�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J�Ï�½�Õ�#�J ���� �#��
 

�•�¡	r�J�ö�#
 �•�¡	r�J��  

�•�'�’�Á�ì�Ì�U���#���¼�(�U�ö�Ì�Î�s�æ�U���•�J�'�K

�Ï
u�Þ�Õ�#�J�ö 3 �•�'�U���³�Þ 76 �U��  

�±�'���±�
�Ø�ù���’�Á 16 �ß�’�� 52 �U�Y�ö	 �„��  

 

���ß�
�ö���ã�'�Þ�o�<�Ï���À�
���…�
���„�
���Ž�
��

�—�
���Þ�’�
���Ï�
���¶�
���ç�
���È�
�:���
�9�
�z���'

���Þ�9�U���'���•�
�’�Á�À�J���…�J���„�J���Ž�J���—�J�#
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�'���}�D�•�'�ö�•�J�'���È�Y�c 89 �U��  

 

�&�� �3�:���•�c�±���Ã���
���'�F�ð�� �!
�±�•�c�± �� �#�Ã �� ���ß�
 �� ���ã�' ��

�À�
  ₫ 

�…�
  Ӕ₫ 

�„�
  ₫ 

�Ž�
  ӝ₫ 

�—�
  ᵷ₫ 

�Þ�’�
  ӡ₫ 

�Ï�
  ₫ 

�¶�
  ♠₫ 

�ç�
  ᷇₫ 

�È�
  ₫ 

28 �’  �’�Ã  

�æ�Ã 
�•�Ã  52 �U�Y  
�–�Ã  

	 �„  ( ) 

ệ  

( ӡ+ΣṬ+

) 

ệ₫ 

( ӡ+ΣṬ+

) 

�À�J�'  

�…�J�'  

�„�J�'  

�Ž�J�'  

�—�J�'  

�•�'  

89 �U �J�Ã   

₫ 

�4�i���#�ä�Ã�ª�Ï�½�u�!�±���#�Ã�K�Ï�’�Á�Þ�ã�•�u�!
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�U�4�0�Þ�c���±���
�â�¹�Ç�L���’�Á	 �„�����ß�
�����ã�'

�K�Ï�’�Á�Þ�u�!�±���•�u�!�±���c���±��
Q���±�4�0�Þ�Ø�7

�±��  

 

�ß���¶�í�×�Þ�6�˜�± ��

�©�4���'�Ç�½�#
E�í�×�����H�'�Ç�¶�U�Y
E�¢�Þ�í�×��

�4 52 �U�Y�����c 14 ��
 �U�Y��
Q�•��
Q�\��
Q�›���+�Ý��

�2���¢�•���Y���>���z�÷��(¦�Ê��
`	D���ƒ�U���Â	Í���·��

�:�Ï��� �ó�¿�Ý�Þ�Ž�˜�½�6�˜�í�×�Þ��  

�­�Ï�¢���4�C�Ÿ�†�õ�����"�Þ�Ž�˜�6�˜�í�×���'�Ç���6

�˜�C�?�±�é�D�Þ�'�Ì�í�×�����¢���ö� �ó�¿�Ý�Ñ�-
S �½���:

�ù�¶���»�Ç���C�Ÿ�Y�þ�Þ�ö� �ó�¿�Ý�Y�þ�Þ���"��  

 

�±�’  

�’���P�À�, àsava���œ�M
Ü��
ß�Ú�/�Þ�Ž�˜�½�‹�Ö�6�’�7��  

1. �}�ù
œ���M���’ (àsavanaññhena àsavà'ti)���È���À�ù�(

�z�’�����…�ù�(�z�Ï�����„�ù�(�z�¶�����Ž�ù�(�z�ç�����—

�ù�(�z�È�����•�ù�(�z�±��  

2. ���±�½�2���Ø�á�ù�Ö�@�<�Ì��
����U���é�!�½�2��

�Ø�á�ù�Ö�c�d (bhvagga)���� �u
|�Þ�à�E�3��  

3. �Ÿ���˜�à�/�C�ó�E�x�Þ�I
g�Í���’ (àsava)���Ç�ë�}

�ó�E���M���’ (cirapàrivàsiyaññhena àsavà)��  
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4. �ë�U�}�ù�(���T�à�•���Þ�Ç
^���t���’ (àyataü và 

saüsàradukkhaü savanti pasavantã'tipi àsavà)��  

�Y�c�:�±�‹�Ö�L�’�ã�c�í�×�Þ�•�¥��  

�c�±�Ì�’ (cattàro àsavà)��  

1. �l�’ (kàmàsava)��  

2. �c�’ (bhavàsava)��  

3. �•�’ (diññhàsava)��  

4. 
Q�•�’ (avijjàsava)��  

�l�’�Ï�F�#�l�Þ�2�‘���ó�z�2�U�Y (lobha)��  

�c�’�Ï�F�’��
Q�’�'�Þ�½�c�ö�à�c�Þ�í�×���U�ð�2�Ï�F

�à�û�Þ�2
¾��  

�:�†�Þ�6�c�7 (bhava)�Ï�½ �à�û���ò�H�Þ�Ç
^���t�Ï�;

���Ö�½���Þ�����H�B�i���•�Ç���C
ñ�c�ª�b�3� �̄�	¹�à���ô


•�Þ���
�����•�P�ð���C�]�½�¢�•���&�0�ä�ö�·���•�Þ�à�û

�u�:���»
ù�Å�Û�h���•�Þ�Ç
^���t���C�ž�}�;�Ö�½�����â�ù

�P�ð�Y�z�í�Þ�u�:��
ù�Å�Û�h�Þ
•�à���ö�ò�H
ù�Å�Û�u���Û

���u���Û�z�u���Û�ü�u���Û�1�u���Û���Ã���Û�����Ã
ˆ
ˆ�Þ

�Ç
^�9�g���Y�z�í�Þ�t�À�|�Ï�‹���–�½�Þ���Y�}�¢���2���•

�P�ð�Y�Ý�½�Þ�t���Y�z�í�Þ�t�9�g���¶�@�
�X�½�K�Þ�'�ÿ��

���3�Þ�'�ÿ�9�g�Ø�ù�����'�:�Ò�Ö�a�÷�æ
��Þ�ª�Ò�ð������

�Ï�â�ù�P�ð�����C�š�½�;�����z�í�Ì�Ö�ì�Î�Ï�½�u�Þ�š�:

�ô�����¢�•�Ç�¶
 	 �„�� �����3�Ý�½�Ø�7�t��  

�È�¹�B�i���¢���õ���Ù�	�c���¢��
��2�� �6�œ�g	1��
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X�B�È�¹�Ï�Â�L���Þ�µ�.�õ�Ï
��Þ���"�ù�3���œ�g	1���'

�� �Ù �	 �È �¹ �Ï �Â �L �� �Þ �c �� �Ü �Œ �ª �Ï �Å �½ �� �� �
 �7

�)�B�/�2�/�4�3�1�*�!

�
�X�����U�%�Ö�µ�.�»�•�Ö���Ë�����»�/���¹�ª�Ï�Ø�Ú

�G�Ê�¶���¨�»�¹���F�z���•�P�ð�½�2���È�¹�ª�z�í�Â�c�¨�Þ

�Ç
 �̂��õ�@�
�X�½���ï�Þ�µ�.�Ø�ù���Y�}�¢�����Ù�	�Ç
^��  

�6�•�’�7�ë�Í�6�¢�•�’�7���¢�•�’�Á�c�—�•��
ñ�•���]

�•
ˆ��  

�6
Q�•�’�7�Ï�½�þ�â�u�!��
ñ�������'���•���U��
��B

�A�Þ�â�t���t���0���t���Ý�}�D�1�Œ�t�Ý���½���È�F�±�P�Ò

�Þ
Q
���
Q�â��  

 

���¶ � �ó�¿�Ý�½�6� �̃��l�’���c�’�ó�z�2�U�Y���l�’�Ï

�F�#�l���2���c�’�Ï�F�à�û���2�����•�’�ó�z�¢�•�U�Y��
Q

�•�’�ó�z�!�U�Y��  

�¢�•�’�4�â�ù�½���]
u���l�’�4�Ð�ì�½���]
u���c�’�ö


Q�•�’�4�Ð�±�½���]
u��  

�'�Ç�O�G
^�(�‘�Ç	a�G�*�6�1�(�œ�’�½�7���¶�Ï���U�/

�O�G�Y�â�•�Þ
 �½�‘�Ç���Ü�Œ�à
S�Ø�E�¤�Þ
 �U���L�1�(�í

�×�Þ�u�ã�]�½��  

 

�±�÷�ù  

�c	a�ž�á�©�Ø�Ì�^�Q�½���¿�±�’ ���� �±�÷�ù (cattàro 



第二十講  ӥσ  

279 

oghà)�U�±�p�ù���¹�Ç�6�¾�Ï��  

1. �l�÷�ù (kàmogha)��  

2. �c�÷�ù (bhavogha)��  

3. �¢�•�÷�ù (diññhogha)��  

4. 
Q�•�÷�ù (avijjogha)��  

�/���:�±�í�×
��/�c���s���à�j��	”�Ç���ë�}�Â�q
ø
-

�Ç���Í���6�÷�ù�7�� (Bhavasàgare àkaóóhanaññhena 

duruttaraõaññhena ca���R�J�K�Â'ti.) (Vm.829) 

 

�±�8  

�:�±�Ì�í�×�ë�ž�Í���6�±�8�7 (cattàro yoga)���8�Ï�Û�U

	��4�q��
z�ð���ï�Þ�!�Í���±�8�Ï��  

1. �l�8 (kàmayoga)��  

2. �c�8 (bhavayoga)��  

3. �¢�•�8 (diññhiyoga)��  

4. 
Q�•�8 (avijjayoga)��  

�/���:�±�í�× �æ�æ�3	��•�¿�à���¹����
����Y�a�6�Ó��

�õ��
����t�6�Ó���Ç�Í���6�8�7�� (ârammaõaviyogassa ceva 

dukkhaviyogassa ca appadànato �\�R�J�Â'ti.) (Vm.829) 

 

�±�-  

�± �- (cattàro ganthà)���ë�Í�±�¨���¹�Ç�Ï��  

1. �2�—�- (abhijjhà kàyagantho)��  
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2. �>�—�- (vyàpàdo kàyagantho)��  

3. �&�0�ä�— �- (sãlabbataparàmàso kàyagantho)��  

4. 
Ç�º�:�Ï	Ì�¨�Þ�— �- (idaüsaccàbhiniveso 

kàyagantho)��  

�Í���— �- �Ï�/���:�±�í�×
��/�U �- �¨�z�—���U�ð�/�+�à

���— �- �¨�4�½�u���—�ï�� (Vm.829) 

�4�:�± �- �
�����6�2�7�Ï�2
Ï (abhijjhà)���Ï
�
É�/�¿�à

�•�5�(�l���ë�þ�Þ
=�‘�U�2��  

�6�>�7�Ï�>�®���Ù�¤�����©�����Ë�ë�þ��  

�6�&�0�ä�7 (sãlabbataparàmàsa)�Þ�& (sãla)�Ï�½�t�–���c

�±�Ò�–�ð�.���t�–�ž�}�1�(�‹�ò���z�Ï�3�ä�Ì�Ì�6�•�—�œ�Þ

�^�±���¼�B���h
#�‹�����e�������0� �́��4	§�_�í�	�•���½

�4�j��
 �̂��0 (vata)�Ï�½�ò�–�É�å
ˆ�‡�Q���¼�B���µ�É�G	à��

�k�»
 �̂� �c�±�Ò�–�ð�.���ò�È�Ø� �Þ�‡�Q���<�Å�º�*�ð�,��

�Ù�õ	à�Þ�‘�Ç���°���»�a��
�
É�ä	F�œ	à�����ƒ�A�©�'�Ì�x

�U���$�Œ�ž�}�?�G�U�‹�ò���¼�B��
Ô�2���?	5�9�+�<�Å�:�±

�‡�Q���ž�}�1�(�?�G���1�(�{�•���1�(�‹�ò���Í���6�&�0�ä�7��  

�6
Ç�º�:�Ï	Ì�¨�7 (idaüsaccàbhinivesa)�Ï� �]�3�.���ª

�c�‹���Y�9�+�Þ���Ï	Ì� �̈��Î�•�Ø�7�+�������?�D�•�‹�L�Ï

�þ�Þ���À�|�O�Ø�Ì���?�L�»�Ù�ž�‹���Ï�u�@�Þ���O�Ì���?��

�Þ�'�����ë�»�Ù�ž�‹���Ï�u�@�Þ���¼�B���'�:�à�.���‹���Y

�$�æ�Þ���•�Ï�6�u�•�c���u�Þ�M���u�j�•��
Q�ï�·�7���¶�ó

�z�6
Ç�º�:�Ï	Ì�¨�Þ�— �- �7��  



第二十講  ӥσ  

281 

�ž�}�2�����£�G�Ú�Þ���?�L�c�Ø� �Þ���
�ö�9�G���¹�Ç

���Y�}
�
É�ù�G�Œ�+���4
t�ó�u�!
 �–�^�¬�L�c�Î�ž�ä��

�
�����Å�����]
u�í�×���‹�ò�à�j�Þ�Ž�˜�½�;���ª�Ï�<�Å�9

�+	à�¢���F�$���É�å���*�C��
³�ð
ˆ�­��
�
É�1�(�‹�ò��	Ì

�Ò�•�‹�‹�ò�Å�7�¶�ë�&� �Ê��  

�4�:�±�Ì�— �- �����2�— �- �ó�z�2�U�Y���>�— �- �ó�z�>�U

�Y���&�0�ä�— �- �ö
Ç�º�:�Ï	Ì�¨�Þ�— �- �ó�z�¢�•�U�Y��  

��

�±�ä  

�±�ä (cattàro upadànà)�Þ�6�ä�7 (upàdàna)�Ï
Ç�ä��
Ç
¾�Þ

�•�¥���¹�Ç�Ï��  

1. �l�ä (kàmupàdàna)��  

2. �•�ä (diññhupàdana)��  

3. �&�0�ä (sãlabbatupàdàna)��  

4. �'�,�ä (attavàdupàdàna)��  

�F�l���Þ
û	§
Ç
¾�Í���6�l�ä�7���È
Ç�ä�#�Ì�l���Þ�ë

�þ ���� �’���Ï���¶���ç���È���U�ð�ÿ
Q���³�Q���K�ç���)��


ˆ��  

�6�•�ä�7�Ï�½
Ç�ä���£�4�½�Ç�ï�ó�z�¢�Ë�Þ�•�‹���¼

�B���.���D
 �D�Ë�_�c�•�¡�Þ�6
Q�¯�á�•�7���à�Þ�3�±
ó�­

�_�c�½�/�Þ�6
Q�/�•�7���à�j�¢�&�ƒ�L�_�c�Þ�6
Í
Q�•�7
ˆ��

�U�Ï
Ç�ä���£�c�o�6�u�'�Ï�Ö�®�Þ���c�¸�•�����'�7
ˆ�Ó
@

���•���¢�•�Î�—�õ�ž�}�X����
Ç�ä�Þ�F
ê��  
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�6�&�0�ä�7�Ï
Ç
¾�ò�–�‡�Q�U�Ò�t�–
ˆ�ž�}�1�(�{�•��

�1�(�‹�ò��  

�6�'�, �ä�7�Ï
Ç�ä�6�c�—�•�7 (sakkàya-diññhi)���.���#

�Ã�Þ���£�Ø�Ã�Ï�'�U�'�Þ���C�Ï���þ�Ö�c�ß���Ì�—�•���6�¾

�}�±�Ì�^�Q
Ç�ä�#�Ã�Þ�O�Ø�Ã���¼�B���.���’�Ã�Ï�'���'�>

�c�’�Ã���’�Ã�4�'�†�¬���U�'�4�’�Ã�†�¬���F�z�æ���•���–��

�J���õ�Ï�:�ù��  

���U�Y�½�;���l�ä�Ï�2�U�Y���¢�•�ä���&�0�ä�D�'�,�ä

�L�Ï�¢�•�U�Y��  

 

�1��  

�1�� (cha nãvaraõàni)�6�¾�Ï��  

1. �l�2�� (kàmacchandanãvaraõaü)��  

2. �>�®�� (vyàpàdanãvaraõaü)��  

3. �ƒ�U�Â	Í�� (thãnamiddhanãvaraõaü)��  

4. �+�Ý
`	D�� (uddhaccakukkuccanãvaraõaü)��  

5. �·�� (vicikicchànãvaraõaü)��  

6. 
Q�•�� (avijjànãvaraõaü)��  

�Î���H�¬�#�Ì�Ï�ª�Ò	a�C
ñ�é�Ö�Þ�#�����•�ï
Q�•���X

���1����  

���&�ƒ�Í���6���7 (nãvaraõa)�ø�	���Ï�j�#���j���Þ�•

�¥���ä�z�:�±�í�×
��j�#�<�@�G�'�D	 �„���½���Y�}�Í��

�6���7��	r�B�M
Ü���œ���Ï�½�!�d�Ï�à
S�Þ
 �±�à
S���}�D
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�¹���à
S�Þ
 �±��
��º�ó�Þ�U�Y���H�¬�#���Ï�K���ª�¤�Þ�y

�‹�j�#���Ð�1���K�Ï�à
S
��Ê�Þ�y�‹�j�#��  

�4
È�ˆ � �ç�Þ�Å
€�����B�•�ª�Ò�ð�U���•�©�#�����Þ��

�£�Ø���Þ�–���¶�•�q�K���ª�¤���¢���4�˜�Ö�ª�¤�Þ	a�Ï���µ

���þ�Ö�6�Ó�œ�l���Ó�œ��
 �±�7���:�†�Þ�6�œ�l���œ��
 �±�7

�¶�Ï�½�#�����B�•�Ø�Î�à�Þ�#���•
û���¶��
��K���ª�¤��  

�6�l�7 (kàma)�Ï�½�l���ë�þ���6�2�7 (chanda)�Ï
`�P��

�•�‹���Ö���l�2 (kàmacchanda)�È�Ï
`�P�l���ë�þ���Ø�Î�à


`�P�l�����2�P�l�����¶�»�j�#�ª�Ò��
`�P�l��
��¹�U�(�í��

�ƒ
È�ˆ�ª�¤
��é�?�U���U�Ï�(�ï�Þ���‹�K���ª�¤���U�Å�7�À

�����{�•��
Þ�¦���B�•�à�U���l�2���2�‘�Y�¬�����•�Þ�U�¶

�•�q�À���í�½��  

�6�>�®�7 (vyàpàda)�Ï�à	ˆ���U�B�"���u���Þ�j���¨�ƒ


��À���ø�	�B�•�Ø�Î�à�à	 �̂��Ù�¤���Ö�¬�•�à���¨�ƒ
��À��

�í�½�ª�Ò�ø�	  

�6�ƒ�U�Â	Í�7 (thãnamiddha)�Ï�½�U�Y�ö�U�Þ�9	4
Q�ç��

�;�¦���4�ª�ñ�Þ	a�Ï�Œ�Æ�˜�î���U�
�ª�
�Ø�ù���•���ª�Ò��  

�6�+�Ý
`	D�7 (uddhaccakukkucca)���+�Ý�Ï�U�Þ�ø�C��

�I�����À����
`	D�Ï�•
¾�U�•
‡�Þ�°�_�c
‡���U
‡�Þ���U
‡

�Þ�°���U�_�ñ�±�À�����:�ù�õ��
��K���ª�¤��  

�6�·�7 (vicikicchà)�����·�©�4�:�Î	a�ƒ��
���
��K���ª

�¤�	�'�Ï���Ï�Ò�–�Þ	^���	�B�•�°�c�•�:���·���ë�¨�ƒ
��¼

�¼�A�A�3�Ò�– �ø�	  
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�¢��	ª�¾�Ý�•�:�#�Ì�í�×�Ï�Ò� �Þ�j�#���B�•�ª�Ò�ð�U

���Þ�:�±�í�×�•�•�–���¶�q�}
È�ˆ� �ç���B�•��	��c�_�»�•

�ª�Ò�‰
£�•�ª�Ò���@��	��}�/� �ç
È�ˆ
S�½���ž�Ï�Ø�0�Ö	�

�����O�G�¬�F
¾�'�Ì�l���ë�þ���ë����
`�P�•�!�³�æ���U�S

�(�z�æ
ú�Þ�
�¯���:�ù� �ç�¶�•	��}�+���#���Ï�ª� �Þ�J

�Ð���#��
û��� �ç�¶	4��  

�6
Q�•�7 �Ï�½�Œ�!���¹
��j�#
 �±�ö�Ò�–���<�Å
È�ˆ

�Í
��Ê�É��
Q�•����  

�:�1���’�Á�ã�Ì�U�Y���l�2���ó�z�2�U�Y���>�®���ó�z

�>�U�Y���ƒ�U�Â	Í���6�¾�ó�z�ƒ�U�ö�Â	Í�Ì�Ì�U�Y���+�Ý
`

	D���6�¾�ó�z�+�Ý�ö
`	D�Ì�Ì�U�Y���·���ó�z�·�U�Y��
Q�•

���ó�z�!�U �Y���¹�Ç�L�Ï��
 �U�Y��  

 

�Û��	Í  

�Û��	Í (sattànusayà)�È�Û�Ì�����Q�í�×���:�±�í�×����

�4�)�9���ù���U�ù�������O�
�Í�–�/�a	a�¶�»	™�©�•�½���B

�.
Q�#�‹�½�/
Ü���‹�Ö��  

ß�$�Q�X�V�D�\�Â'ti kenaññhena anusayà? Anusayanaññhena. Ko 

esa anusayanaññho nàmàti? Appahãnaññho. Ete hi 

appahãnaññhena tassa tassa santàne anusenti nàma. Tasmà 

anusayà'ti vuccanti.û 

�6 ��	Í �ð���}�£�M����	Í�	�}�������M���¡�Ï�:�±����


¾�Þ�)�±�	�¹�A�Ï�}�Ï�]
u���M�ƒ�����4�C�C�9���ù���Þ
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�)�±���Y�}�Í����	Í���7 �)�Q�t�/�B�/�2�2�4�*�!

�í�×�c�ì�Ì���©�^�Q��  

�������Á�Ú�Q�í�× (vãtikkamakilesa)�����C
û	§�Ö���©�4�—

�œ�–�����,�•�ï�Þ�í�×��  

�������ç�X�Q�í�× (pariyuññhànakilesa)���•�©�z�•���Þ�í�×��  

�����������Q�í�× (anusayakilesa)�����_�c���©�z�—�,�•�ì

�����ª�
�z�����%�ñ�Þ�í�×��  

�5
R�Ø�7�í�×�L�ž�}�Í����	Í���­�Ï�4�:�†	ª�½�Û�Ì�u

�–
¾�Þ�í�×���Û��	Í �6�¾�Ï��  

1. �l�2��	Í (kàmaràgànusaya)��  

2. �c�2��	Í (bhavaràgànusaya)��  

3. �>�®��	Í (pañighànusaya)��  

4. �Y��	Í (mànànusaya)��  

5. �•��	Í (diññhànusaya)��  

6. �·��	Í (vicikicchànusaya)��  

7. 
Q�•��	Í (avijjànusaya)��  

�l�2��	Í�Ï�½�F�l���Þ�2�‘�D�Î�Ï�]
u�Q�Þ��	Í���ó�z

�2�U�Y���c�2��	Í�Ï�½�F�à�û�Þ�2�‘�D�Î�Ï�]
u�Q�Þ��	Í��

�õ�ó�z�2�U�Y���>�®��	Í�ó�z�>�U�Y���Y��	Í�ó�z�Y�U�Y��

�•��	Í�Ï�½�þ�1�Þ�• �‹���ó�z�¢�•�U�Y���·��	Í�ó�z�·�U

�Y��
Q�•��	Í�ó�z�!�U�Y���/�i���:�Û��	Í�Ø���c�1�Ì�U�Y��

�l�2�ö�c�2�L�Ï�2�U�Y���Î�ö�#�Ì�ó�z�'�¾�Þ�U�Y��  
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��
•  

�c�Ì�Ì��
• (dasa saüyojanàni)�Þ�6�w�±���C�?�±�ö�¢�?

�±���C�?�±�Þ��
•�6�¾�Ï��  

1. �l�2
• (kàmaràgasaüyojanaü)��  

2. �’�2
• (råparàgasaüyojanaü)��  

3. 
Q�’�2
• (aråparàgasaüyojanaü)��  

4. �>�®
• (pañighasaüyojanaü)��  

5. �Y
• (mànasaüyojanaü)��  

6. �•
• (diññhisaüyojanaü)��  

7. �&�0�ä
• (sãlabbataparàmàsasaüyojanaü)��  

8. �·
• (vicikicchasaüyojanaü)��  

9. �+�Ý
• (uddhaccasaüyojanaü)��  

10. 
Q�•
• (avijjàsaüyojanaü)��  


• (saüyojana)�Ï	Q�F��
•� �̈��>
•�Þ�•�¥���È�}�œ�Ã�>


•�œ�Ã���}�•�>
•�½���}�t�>
•�c�����Ç�Í���6
•�7��

(�V�D�Þ�\�R�M�D�Q�Â�Q�Å'ti khandhehi khandhànaü phalena kammassa 

dukkhena và sattànaü saüyojakattà.) (Vm.829) 

�l�2�Ï�½�F�l���D�l�'�à�û�Þ�2
¾���’�2�Ï�F�’�'�à�û

�Þ�2
¾��
Q�’�2�Ï�F
Q�’�'�à�û�Þ�2
¾���>�®���Y���¢�•��

�&�0�ä���·���+�Ý�ö
Q�•���B�H�Y�2��  

�:���Ì
•�ž�}�6���Ì�w���#�í�6
•�ö�#�ï�6
•���#�í�6


• (adhobhàgiyasaüyojanàni)�Ï�½
�
É�/�c���[�Ö�l�'���í�'

�Þ�í�×���¹�Ç�Ï���l�2
•���>�®
•���¢�•
•���&�0�ä
•�ö�·
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•���#�ï�6
• (uddhaübhàgiyasaüyojanàni)�Ï�½�1�m�8�à�Ö

�’�'��
Q�’�'�Þ
•���¹�Ç�Ï���’�2
•��
Q �’�2
•���Y
•���+

�Ý
•�ö
Q�•
•��  

�:���Ì
•�6�¾���œ�P�½�Y�]
u�����½�â�ù�½�]
u�u�Ö�Þ

�ì
•���•
•���&�0�ä
•�ö�·
•���:�ì
•
��¹�¿�à�ª�b�Ö�Ë�·��

�B�•�]�Þ�:�ì
•���¶���»���ª�b�Ë�·�Þ��  

�Ð�ì�½
��]�Ì�Ì
•���l�2
•�ö�>�®
•���l�2
•�ö�>�®
•


��¹�c���8�à�Ö�l�'�����½�P�ð���C�]
u���Y�}���»���8�à

�Ö�l�'���4�C�Ï���é�Ö�6�Ý�½�#�í�6
•���X���<�à�ð���4�¤

�†
 	 �„���������¤�u�!�0�½�7���¶�Ï�½���½�P�ð��  

�z�í�Þ�#
•
±�c� �[�”�½��
��]
u��  

�4�:��
•����
Q�•�Ï�à�j�Ç
^�Þ�.�����Ø�Ì�]
u
Q�•��

�¶���»���Ç
^��  

�:��
•�’�Á�Û�Ì�U�Y���l�2���’�2��
Q�’�2�ì
• �L�ó�z

�2�U�Y���>�®
•�ó�z�>�U�Y���Y
•�ó�z�Y�U�Y���•
•�ö�&�0

�ä
•�L�ó�z�¢�•�U�Y���·
•�ó�z�·�U�Y���+�Ý
•�ó�z�+�Ý�U

�Y��
Q�•
•�ó�z�!�U�Y��  

 

�¢�?�±�Þ��
• (dasa saüyojanàni)���C�?�±�9�¬���ª�Ï
Ž

�¦�G
~�c���"���¹�Ç�6�¾�Ï��  

1. �l�2
• (kàmaràgasaüyojanaü)��  

2. �c�2
• (bhavaràgasaüyojanaü)��  

3. �>�®
• (pañighasaüyojanaü)��  
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4. �Y
• (mànasaüyojanaü)��  

5. �•
• (diññhisaüyojanaü)��  

6. �&�0�ä
• (sãlabbataparàmàsasaüyojanaü)��  

7. �·
• (vicikicchasaüyojanaü)��  

8. �z�÷
• (issàsaüyojanaü)��  

9. (¦�Ê
• (macchariyasaüyojanaü)��  

10. 
Q�•
• (avijjàsaüyojanaü)��  

�l�2
•�ö�c�2
•�L�ó�z�2�U�Y���l�2
•�Ï�½�F�#�l�Þ�2


¾���c�2
•�Ï�½�F�à�û�Þ�2
¾���>�®
•�ó�z�>�U�Y���Y
•�ó

�z�Y�U�Y���•
•�ö�&�0�ä
•�L�ó�z�¢�•�U�Y���·
•�ó�z�·�U

�Y���z�÷
•�ó�z�z�U�Y��(¦�Ê
•�ó�z(¦�U�Y��
Q�•
•�ó�z�!

�U�Y���/�i���:��
•�’�ã�ã�Î�� 
 �U�Y��  

 

���í�×  

���Ì�í�× (dasa kilesà)�6�¾�Ï��  

1. �2 (lobha)��  

2. �> (dosa)��  

3. �! (moha)��  

4. �Y(màna)��  

5. �¢�• (diññhi)��  

6. �· (vicikicchà)��  

7. �ƒ�U (thãna)��  

8. �+�Ý (uddhacca)��  
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9. 
Q�\ (ahirika)��  

10. 
Q�› (anottappa)��  

�í�× (kilesa)�Ú�z
œ
ß�6�s�Ö�7 (kilissati)���/���¹�Ç�‹��

�È�Ï�s�Ö�Ç���U�ð
��s�Ö�9�U�±�Ç���Í���6�í�×�7�� (�.�L�O�H�V�Â'ti 

sayaü saükiliññhattà sampayuttadhammàna¤ca saükilesikattà.) 

(Vm.829) 

�:���Ì�í�×�6�¾�Ï���Ì��
 �U�Y���2���>���!���Y���¢

�•���·���ƒ�U���+�Ý��
Q�\��
Q�›��  

 

�:�±�í�×�Ï�¢�������"�Ž�˜�½�6�˜�Þ���'�Ç�/�ë� �ó�¿

�Ý���/�ë�Þ���±��
 �U�Y�����½�6�˜�i	ü�:�±�í�×�¶�•�{

�¾���5
R�¢�������"�Þ�Ž�˜
E�¢�í�×���­�L�Ó�����:���±��


 �U�Y���ñ�•�������±��
 �U�Y�’�Á�Ø�7�í�×���Ø�7���‰�Þ��

�‘�¬�Þ�U�¨�/	õ���F�z�:�±�í�×�ö���±��
 �U�Y�Þ�o�<���›

�•�í����  
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�&�� �4�1���œ�í�×����
 �U�Y�Þ�o�< �!

��
 �U�Y ��

�±
�’��

�±
�÷
�ù��

�±
�8��

�±
�-��

�±
�ä��

�1
����

�Û
��
	Í��

��

•��

��
�í
�×��

1 �!  �s  �s  �s    �s  �s  �s  �s  

2 
Q�\          �s  

3 
Q�›          �s  

4 �+�Ý       �s   �s  �s  

5 �2  �s  �s  �s  �s  �s  �s  �s  �s  �s  

6 �¢�•  �s  �s  �s  �s  �s   �s  �s  �s  

7 �Y       �s  �s  �s  

8 �>     �s   �s  �s  �s  �s  

9 �z         �s   

10 (¦         �s   

11 
`	D       �s     

12 �ƒ�U       �s    �s  

13 �Â	Í       �s     

14 �·       �s  �s  �s  �s  

�U�Y�ô�ë  3 3 3 3 2 8 6 9 10 
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三、依菩提分的分析法��

�ì���Û
³�é�6  

�4�.��
 	 �„�C�/ (Mahàparinibbàna suttaü)��
C�¶���¢

��
��C�F�‹���Ø�à���Y�?�1�Þ�?�±�¯�Å�Á
•���•�é�Ö�ì���Û

�Ì�±���Í���6
³�é�6�±�7 (bodhipakkhiyadhamma)���¹�Ç�6

�¾�����±�G�
���±�Ò�T���±	à�–���#	r���#�ç���Û�Ç�Z�ö�ã

�Z�P�½�����&�ƒ�Í���6
³�é�6�7�ø�	�/���:�ì���Û�±�
�z�}

�Ç	A���M�ƒ���)��
³�é�Þ�P�½	_�]���Ç�)
³�é�6���
�z	_�]

�È�
�z�¤�Ä�Þ�Ð�W�� (Ime sattatiüsa dhammà bujjhanaññhena 

�E�R�G�K�R'ti laddhanàmassa ariyamaggassa pakkhe bhavattà 

�E�R�G�K�L�S�D�N�N�K�L�\�Â nàma. �3�D�N�N�K�H���E�K�D�Y�D�W�W�Â'ti upakàrabhàve 

ñhitattà.) (Vm.818) 

 

�±�G�
  

�G�
�¶�Ò�G�Y�™�ò�Þ�Y�a�6���±�Ì���Í���6�±�G�
�7

(cattàro satipaññhàna)��  

1. �—���Í�G�
 (kàyànupassanà-satipaññhàna)���U�Í�—�G

�
��  

2. �æ���Í�G�
 (vedanànupassanà-satipaññhàna)���U�Í�æ�G

�
��  

3. �U���Í�G�
 (cittànupassanà-satipaññhàna)���U�Í�U�G

�
��  
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4. �±���Í�G�
 (dhammànupassanà-satipaññhàna)���U�Í�±

�G�
��  

���&�ƒ�Í���G�
 (satipaññhàna)�ø�	�}���â���¯�â�¤�±�Y

�a�ƒ�•�ò�Ç���
���G�Þ�™�ò�
���6�G�
�7�� (Tesu tesu 

àrammaõesu okkhanditvà pakkhanditvà upaññhànato paññhànaü. 

Satiyeva paññhànaü �V�D�W�L�S�D�Ó�Ó�K�Â�Q�D�Þ.) (Vm.819) 

 

�±�G�
�Ï�F�Ò�G�D�Í
����K�Þ�ª�Ò�^�±���¢���4�.���J

22�����G�
�C�/ (Mahàsatipaññhàna suttaü)�ö�.���J 10���G�


�C�/ (Satipaññhàna suttaü)�����Ž�ß�3�?�1�Þ�:�±�G�
�Þ�Ò�–

�^�±��  

�±�G�
�Ï�¶�Y�a�½�6�Þ���È�Ò�ë�d�Í�Þ�Y�a���w	ª�¾
Ž

�¦�z�Ò�Í	a�Y�Í�ð�Þ�F
ê���B�•�¶�ª�Ò�h�Ð�½�6���K�Ï�&��

� ���Ê�ì�/��  

�—�G�
�}�’�±�Y�a���y���æ�G�
�Ï�Í�ð�æ�U�Y���U�G�


�Ï�Í�ð�U�±���±�G �

Ž�¦�z�Í�ð�U�Y���¼�B���#�����#�Ã��

�Û�Ç�Z
 �̂��Ò�Í	a�Ó�����Í�ð�’�±���U�±�ö�U�Y�±���±�G�


�È�Ï�¢�����©�³�Ø�Î�Ž�˜�½�6�˜�Ò�Í�Þ�Y�a��  

�4�.���G�
�C�/���é�Ö���±�G�
�’�Á�ß���Ø�Ì�½�
���Î

�����—�G�
�c���±�Ì�½�
�� 1.�â�•	?�G�� 2.�±�ƒ�‡�� 3.�±�Ò

�â�� 4.���Ë�¯�•���È�ì���ß�—�6���� 5.�'�¯�•���È�±�'�6�¾����

6.�Ý�Ì�o�*�Í���:���±�Ì�½�
�Ê�’�Á�Ò�d��� �����õ�’�Á�Ò

�Í���Ê���Þ�^�±���æ�G�
�Ï�Ø�Ì�½�
���U�G�
�Ï�Ø�Ì�½�
��
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�±�G�
�c�#�Ì�½�
���6�¾�Ï�� 1.�#���� 2.�#�ä�Ã�� 3.�Û�Ç�Z��

4.���ß�
�� 5.�±�P�Ò��  

�Y�}���:�ß���Ø�Ì�½�
�Ï�¢ ���4�.���G�
�C�/�����ï�Þ

���K�Þ�d�Í�ª�Ò�^�±���w	ª�¦�z�Ò�Í��  

 

�±�Ò�T  

�±�Ò�T (cattàro sammappadhana)�Ï��  

1. �ß���3�„���à
S���Ë�±�]
u (uppannànaü 

pàpakànaü dhammànaü pahànàya vàyàmo)���U�ß���3�]
u��

�C�à
S�Þ�Ë�±��  

2. �ß���3�„�Ï�à
S���Ë�±���à (anuppannànaü 

pàpakànaü dhammànaü anuppàdàya vàyàmo)��  

3. �ß���3�„�Ï�à
S��
 �±�à
S (anuppannànaü 

kusalànaü dhammànaü uppàdàya vàyàmo)��  

4. �ß���3�„���à
S��
 �±�§�� (uppannànaü kusalànaü 

dhammànaü bhiyyobhàvàya vàyàmo)��  

���&�ƒ�Í���6�Ò�T�7 (sammappadhana)�ø�	�<�Å�:�±�ƒ

�ß�T�Ç���T��
 �Z���T�Ç���Ò�T���U�}�:�±�Ò�A�3�ß�T���Ò

�T���U�ð�2�Z�È�Ï�_�c�¤�í�×�Þ���©���T�È�Ï�}
��¯�à�À	È

�#���Ç��
ò�½�u
|�Þ�Ð�W�Ç��
��¯�ß�T�Þ�Ð�W�Ç���Í���6�Ò

�T�7�� (Vm.820) 

�:�±�Ì�Ï�Ò�ë�ß���Þ�^�±���¹�Ç�ª�Ï�Ø�Î�U�Y ���� �ß

����  
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�'�Ç�C
ñ�2�Þ�ß�� (viriya)�¶�Ï�½�:�±���F�z���C�à
S�Þ

�Ë�±����
 �±���2�>�!���í�×
 �̂��m�ç�z�]
u�¹�Ç���F�z��

�_�c�à
S�Þ���‹�°�¹�Ç�c�_�»�à
S���F�z���_�c
È�ˆ�Þ
 �±

�‹
È�ˆ
S�½�����C
È�ˆ�Þ
 �±�‹�¶��
È�ˆ�á�Œ�j�•���/�i��

�'�Ç�ß���Þ�^�(�¶�Ï�:�±�Ì��  

 

�±	à�–  

�±	à�– (Cattàro iddhipàda)�Ï��  

1. �l	à�– (chandiddhipàdo)��  

2. �ß��	à�– (viriyiddhipàdo)��  

3. �U	à�– (cittiddhipàdo)��  

4. �Í	à�– (vimaüsiddhipàdo)��  

	à�–���P�À�, iddhipàda �Þ�á�Ì�� iddhi �ç�½	à�<���4�i

�Ï�½�X�¶���X�‘ (ijjhana)�� pàda �Ï�–���½�ç�/���Y�}�� iddhipàda

�È�X�¶�Þ�ç�/���X�¶�Þ�/	õ���.�{�•�½�¢�/���‹�Ö���}�X�¶

���M��	à���}�:�9�U�±�����1���M���D�¯���•�Þ�H�6���M��

�È�X�¶���–��	à�–�� (Vm.821) 

�/���:�±�Ì�Ï�”���Ø�7�X�¶�Þ
Ä�Î�g�����Y�}�Í���±	à

�–���:�†�Þ�X�¶�Ï�½�K���ª�¤
ˆ�u�!�X�¶���}�D�½�•
ˆ�•�u

�!�X�¶���”���:�±�X�¶�Þ�g���Í���X�¶���/�U	à�–��  

�Ø�Î�à�c�•
û�Þ�•�l (chanda)�‹�K���ª�¤�U�P�½�•���•

�<�Å�•�l�ƒ�”���X�¶���Í���l	à�–��  

�ß��	à�–�Ï�<�Å���]�Þ�Å�ç�,
}�ƒ�”���X�‘�� �Y�}�ß��
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�Ï�”���X�‘�Þ�ç�/��  

�U	à�–�Ï�L�/�U�x�4�Ð�Ø�œ�­�m�ç�z�X�¶��  

�Í 	à �– �Ï �½ 
� �Ê �� �õ 	ª �½�K �� �• �u �! �X �¶ �Þ �Í �Ê

(vãmaüsa)��
��Ê�õ�Ï�X�¶���/��  

�:�±	à�–�Þ�l	à�–�ó�z�l�U�Y���ß��	à�–�ó�z�ß���U

�Y���U	à�–�ó�z�U�±���Í	à�–�ó�z
Q�!���Ê	r���U�Y��  

 

�#	r���#�ç  

�#	r (pa¤cindriyàni)���6�¾�Ï��  

1. �+	r (saddhindriya)��  

2. �ß��	r (viriyindriya)��  

3. �G	r (satindriya)��  

4. � 	r (samàdhindriya)��  

5. �Ê	r (pa¤¤indriya)��  

�+	r�Ï�½�F�¢�±��
ˆ�Þ�+�U���ß��	r�Ï�Å�ç���,
}���G

	r�Ï�Ò�G��� 	r�Ï�0�U�À�����Ê	r�Ï
��Ê��  

���&�ƒ�Í���6	r�7�ø�	�}�A�‡
Q�+���;�¦���x�
���ø�C��

�!
[�Ç���}�¯���A�‡�Þ�§�ï���M���6	r�7�� (Vm.822) 

�#	r�È�Ï�#�Ì
��4�œ�)�±��
S�Z
h�¯�á�Þ�U�Y���+	r�ó

�z�+�U�Y���ß��	r�ó�z�ß���U�Y���G	r�ó�z�G�U�Y��� 	r�ó

�z�Ø�)�Q�U�Y���Ê	r�ó�z
Q�!�U�Y��  

 

�#	r�”�����Ø�N�•
û�Í���6�#�ç�7 (pa¤ca balàni)���¹�Ç
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�Ï��  

1. �+�ç (saddhabala)��  

2. �ß���ç (viriyabala)��  

3. �G�ç (satibala)��  

4. � �ç (samàdhibala)��  

5. �Ê�ç (pa¤¤àbala)��  

���&�ƒ�Í���6�ç�7�ø�	����
Q�+
ˆ�Y�A�‡�Ç���}��
œ�­

���M���6�ç�7�� (Vm.822) 

�¹�Ç�Þ�'�¾�¯�á�Ï���+�F�¼
X�â���Y���ß���F�¼�;�¦��

�G�F�¼�x�
��� �F�¼�ø�C���Ê�F�¼�Œ�!��  

 

�ª�Ò�Å
€���C
ñ�‹�À�Ê�#	r���#	r�’�Á�Ì�á���+	r���Ê

	r�Ï�Ø�á���ß��	r��� 	r�Ï�©�Ø�á���+	r
•�z�•�Q���Ê	r
•

�z�¨�Q���•�Q�Å
û���@���¨�Q�Å
û�õ���@��
±�c���¨�À�Ê��

�@��  

�ß��	r��� 	r�õ�Ï�Ø�á���ß��	r
•�z
œ�W��� 	r
•�z��

�W���Å
œ���–���Å���õ���–���‹
œ���9�"��
œ��
•�*��  

�Ò�–�Ï�‹�� ��� �̈�
œ�����«�Ö�@�
���:�¶�Ï�#	r�À�Ê��

�ƒ�G	r�Ï�Ø�7	a�L�n�‹�Þ��  

�+	r�Å
û	��}
[�+���E�+�à�•���Ê	r�Å
û�K�•�X�Å�˜�Ð

�•�����ã��� 	r�Å
û	��}�;�¦���ƒ�U���ß��	r�Å
û	��}�+�Ý��

�æ
ú���Y�}�#	r�‹�À�Ê��  
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�Û�Ç�Z  

�Û�Ç�Z (Satta sambojjhaïga)�Ï��  

1. �G�Ç�Z (satisambojjhaïgaü)��  

2. �D�±�Ç�Z (dhammavicayasambojjhaïgaü)��  

3. �ß���Ç�Z (viriyasambojjhaïgaü)��  

4. �ˆ�Ç�Z (pãtisambojjhaïgaü)��  

5. �E�I�Ç�Z (passaddhisambojjhaïgaü)��  

6. � �Ç�Z (samàdhisambojjhaïgaü)��  

7. �:�Ç�Z (upekkhàsambojjhaïgaü)��  

���&�ƒ�Í���6�Ç�Z�7 (sambojjhaïga)�ø�	 sambodhi �Ï�Ò

�Ç���Ò�A�3�Ç	A�Í���Ò�Ç�� aïga �Ï�½�/	õ���1�(�Ò�Ç�Þ�/

	õ�Í���6�Ç�Z�7�� (Vm.823) 

�:�Û�Ç�Z�����G�Ç�Z�ó�z�G�U�Y���D�±�Ç�Z�ó�z
Q�!�U

�Y���õ	ª�½�B�A�â�•�)�’�±�Þ�Í
����ß���Ç�Z�ó�z�ß���U

�Y���ˆ�Ç�Z�ó�z�ˆ�U�Y���E�I�Ç�Z�’�Á�—�E�I���U�E�I�Ì�Ì

�U�Y��� �Ç�Z�Ï�Ø�)�Q�U�Y���:�Ç�Z�Ï���: �Q�U�Y��  

�Û�Ç�Z�õ�ž�}�6���Ì�á���D�±�Ç�Z���ß���Ç�Z���ˆ�Ç�Z

�Ï�Ø�á���E�I�Ç�Z��� �Ç�Z���:�Ç�Z�Ï�©�Ø�á���D�±���ß����

�ˆ�:�ì�Ç�Z
•�z
œ�W�����ß��	r�9�U���E�I��� ���:�:�ì�Ç

�Z
•�z���W����� 	r�9�U���<�Å�é�?�D�±�Ç�Z���ß���Ç�Z�ö

�ˆ�Ç�Z�ž�}�F�¼�U�Þ�9	4
Q�ç���<�Å�é�?�E�I�Ç�Z��� �Ç�Z

�ö�:�Ç�Z�ž�}�F�¼�U�Þ�ø�C�����I���ƒ�G�Ç�Z�z�Ø�7	a�L�Ë

�*��  
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�:�Û�±���Y�}�Í���1�(�Ò�Ç�Þ�/	õ���Ï�ä�z�¹�Ç�F�ª�Ò

�•�¦�‹���¢�����&�ƒ���/�Î�•�/	õ�Í���Ç�Z���ƒ	ª�¾�/�:�Û

�±�é�•�½�ø�	�/�� �¹�Ç�Ï�Ò�–	a�Y�‹	ª�¾
È�ˆ�Þ�0�U	õ

�³���Y�}���'�Ç�Ò�–	a�‹�>�c�L�ˆ�Þ�U���‹ �c�E�I���0�U�‹


Þ�¦���À�������:���‹�ß�����c
��Ê���D�±�Ç�Z�������‹	a

	a�2�º�Ò�G��  

 

�ã�Z�P�½  

�ã�Z�P�½ (aññhaïgika ariyamagga)�Ï��  

1. �Ò�• (sammàdiññhi)��  

2. �Ò�¥�� (sammàsankappo)��  

3. �Ò�, (sammàvàcà)��  

4. �Ò�½(sammàkammanto)��  

5. �Ò�û (sammà-àjivo)��  

6. �Ò�ß�� (sammàvàyàmo)��  

7. �Ò�G(sammàsati)��  

8. �Ò� (sammàsamàdhi)��  

�P�½�Þ�ã�Ì�á�X�J�6�Í���6�ã�Z�P�½�7 ���ä�z�:�ã�Z�P

�½�Ï�Ø�7�•�u�!�U��	ª�¾�Ï�½�U�"	a�>�c�Þ���Y�}�¹�Ç	ª�½

�•�u�!�U���Þ�ã�Ì�U�Y��  

�ã�Z�P�½�Ø���c�ã�Ì�U�Y���Ò�•�ó�z
Q�!�U�Y���Ò�¥��

�ó�z�µ�U�Y���Ò�,���Ò�½���Ò�û�ó�z�ì�Ì�Ó�U�Y���Ò�ß���ó

�z�ß���U�Y���Ò�G�ó�z�G�U�Y���Ò� �ó�z�Ø�)�Q�U�Y��  
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�4�u�!�Þ�Ò�–�����:�ã�Z�P�½�ž�}�á�*���&� �Ê�ì�/��

�Ò�•�ö�Ò�¥���Ï�§�ï�Ê�/���Ò�,���Ò�½���Ò�û�Ï�§�ï�&�/��

�Ò�ß�����Ò�G���Ò� �Ï�§�ï�U�/��  



阿毗達摩講要(�� ) 

300 



 

301 

問答彙編 


¯�ì�� �C�Y�a�Þ�¯�á�Ï�&�ƒ�	  


•�� �C�Y�a (tadàrammaõa)���*�)�¥�M �Ï�¶���ä�ã���Þ�?�–

�U�Y�ä�Þ�Y�a�¯���‹���Þ�ë�þ���¹�Þ�¯ �á�Ï�0�ç�ã���Þ�ë

�þ���B�£�¨�‹�ø�	�¶�@�
�'�Ç�/�´�Ï�Ì�í�¢���0�ç�ã���þ��

�´�Ï�Þ�ç�½���C�Y�a�ó�z�•�¡�U��  

 


¯�í�� �B�•�•���U�®�F
ê�{�ý���C�Y�a�»�à
S�Þ�U�®���c���Î

�U�®�U���B�•�F
ê���{�ý���õ�Ï���Î�U�®�U�\�	  


•�� �B�•�F
ê�{�ý���4�#���U�®�Í���Â���Y�a���4�•���U�®

�Í���{�ý�Y�a���i	a���
�?�–�U�Ý�•�¢�ž
��»�c�Ì�Î�Í���6�C

�Y�a�7�Þ�U�0�ç�ã���Þ�ë�þ���F�z�{�ý�Y�a�Þ�•���U�®����

�c���Î�U�®�U���B�•�F
ê���{�ý���•���U�®�ª�»�à
S�ã�Î�U

�®�U���Ø�Î�•���¼�(�U�ö�Û�Î�?�–�U���Ì�Î�C�Y�a���»�à


S��
¡�¾�4�z�c
Q�C�Y�a�Þ�à
S��  

Ҳ ṖṬ ỴЯ ̜Ṭ    ͗ ͛Ђŀ̳

᷄ᴹẍṬ ỴṤ ņґảṬ   ṚệŀṖṬ ͗ Я Ņ

ґả ҃ӡ₫ḉ ӡ₫Δŀ̳͗ ҲṖṬ Я łṖṬ

ẍ ₫ΣŀυϹ Я ẍ ₫Ҳ ł 

 


¯�î�� �B�£
¡�¾�ã�l�'���•�¡�U�ö�ã
 �•�¡
Q�/�U�ø�	  
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•�� �µ�����ã�l�'���•�¡�U�L�Ï�c�/�U���ã
 �•�¡
Q�/�U�L

�Ï
Q�/�U���:�Ï�¹�Ç�Þ	r�Î
¡�¾��  

ᶮҷŀЈⱨ  ả Σłả Σ ϬṬ Ỵ Ҳ ł

ґảṬ Ỵ Έ Ỵ ŀᶮả Σ̳  ỴŅґảṬ Ỵ

Έ ŀᶮả Σ̳ ł̀ả Σ ̝ѾṨ̪ѾΣŀ ᶑ

Σε ѾΣᴠ Ҳ̥ł 

ѢҷŀЈⱨ ӥỴӾа̳ҲṬ͗ѱł̡̀ả ΣỴіӲ

̖ ϭ ҧ₁ ₫ Ỵ ЯΣŀӼ̡҃ ả ѾΣ

͘ŀϹҲ Ɑ ῃΣ͔ ҧ₁ ЯΣłѾ₁Ј  ѾΣŀṬ

ϋϹ ᴘЯ₁џΔṤ ŁỶŁ Ł ̞͛Ṩԁ Δ̞ł 

̡҃ ả ѾΣ͘ŀ ŁӔ Ł Łӝ Łᵷ Ł

᷆Ϲ  ӥ⅍Ł Ł Ł Ł ḉ ᷆ỴӾаŀЈⱨ͗

ҧ₁ ЯΣł Ɑ ῃΣ̳͗ ӥ ЯỴӾаł 

̡̀ả Σ҃Σ ͘ŀ ӥṖṬ ỴӾаŅ҃ Σ

͘ŀ ӥ ЯŁҲͼḉҹΣỴӾаł 

 


¯�ï�� �›���¦�‘�þ�‹�4���h�K���I�d�ð�Þ�?�–�U�®�������6�ö

�Ì���Ï�&�ƒ�•�¥�	  


•�� ���6���P�À�, anuloma���•���Ë�*�z ���·�6���Þ�� �6
¾

�½�����F�)�����6�U�Ê���6�H�¬�Þ�l�'�U���ë���6�¢�¬�È
ß

�K���Þ�ª�¤�U���¹�
�z���!�œ�I���Ê���Á
Z�H�¬���õ���Á
Z

�¢�¬��  

ḩŀΝԏ gotrabhå���U�Í���@ �<�Ì�����4���h�K��
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�I�d���H�Þ�U�ó�z�l�'�U���4�Ì���U���¢�Þ�U�ó�z�’�'�U��


Q�’�'�U�U�•�u�!�U���4�i���!���Å�7�c�Î�¼�9�G���:�Î�¼

�9�G�¶�Ï�Ì���U��
X�B�/�Ø�t�î���f�ï�é�����4�î���ï�?��

�b�í���!���n�‹�c�Î�¼�9�G���:�Î�¼�9�G�¶�
�Ì���U��  

�F�z�Ã���I�d�?�–�U�®�ƒ�•���Ï�ä�l�'�Ì���<�•���’�'

�Ì�����:�†�Þ�Ì���Ï�½�U�Þ�Q�³���<�•���4�•�u�!�I�d�?�–

�U�®�U�½�•�?�–�U�®���� �
�Ì���U�Ð�Ø�h�à
S	a�����H�H�Ï

�U�Þ�<�•���>�—�
�õ�<�•�����H���Ï�ò�H�����¢�¶�Ï�P�ð�Þ��  

 


¯ ���� �›
¯�#���U�®�Þ�U�®�U�Ï�¨�ù�¯�à�Þ�	  


•�� �#���U�®�c�'�:�U�®�U���Í�œ�‹�;�ù�Ø�Ì���#���U�®�u

�:�ž�}�c���±�Î�U�®�U���O�Ø�Î�U�®�U�Þ�à
S�L�c���"�Þ�/

�a���_�c�/�a���U���ž
��¯�à��  

͡Ἵ ѷΣŁ ḳΣḉ̙Ⱳ ӥΣϹҲ ҃ѾŀЈⱨ 

ᶖ ŁṬ Ł ŜṨӔ ŝŁὰЯ ḉⱭЯѸệł 

ẍ ŁӔ Ł Łӝ Łᵷ ŀ Ҳ ᷆Ł ῃ

ḉṖṬ ŀѾ₁Јⱨ ẍả ΣŀṬϋ ̜ ҃Ѿ͛Ђŀ

Ҳ ϬѾł ϬѾ ņ ẔŁ Ł᷄ŁӥŁ Ņ ҃Ѿ ᶖ

ŁṬ Ł ŜṨӔ ŝŁὰЯ ḉⱭЯѸệł 

Ѿ₁Ҳ̜ ᶑѾ ŀ͔ ҲΣỴ Яł 

 


¯ ���� �B�£�é�?���•
û�B�¨�¯�•�	  


•�� 	r�B� �ó�¿�Ý���þ�â�F
ê�Ï
ñ�������'���•���¶�Ï���B
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�¨�¯�•���â�½�u�!��
Q
ñ���t��
Q�'�ö���•���¶�Ï�B�¨�¯�•��  

ґ Ӿ  ᴇⱨ▄ ṓҏỴάѷ łЏ ͗▄  

̖͌͛ᵜӑ ŀᴏӚ͌֯҃Ⱳ̞ῑ Ỵ͆ ͘ŀ▄

ẋ̫Ӛᴇŀ҉ӾἼ Ỵӑ ł 

▄ ΊŁϟ ґ Ӿ ŀ ᶲ Ӛ͌҉Я Σŀ

҉ ệỴᵮῃӑ ŀ҉ Ỵᵮῃӑ ŀ҉ ϐ̞Ỵᵮῃӑ

ŀΙ₁Ӛ͌Ỵԏ ΫΫ▌ Ł Єł ᴇⱨ ҧ

͛῎ŀΣӚ Ӓ ґ Ӿ ł 

гẍᴇⱨ̖ỷϋᶝᴿҲ ᵨΣŁ ΣŀΣ Ṥ҂

ṓ͗ҏỴάѷ łЯ Ṩ͗ ΣỴ ŀ҃ẍ ґ Ӿ

ŀ  ͗ґ Ӿ ł 

͗ґ Ӿ ŀ Я ͗ Σŀ₨ӛ ҧ

ł ᵨ Σŀᶍ ҧᵩҏ ŀΒ ᶝ̳ Ίḉ

·ґ Ӿ ł 

 Έ◗▄Ỵł ᶐ▄ ŀ ҧҏỴṤ ̳▄

ŀⱶӥ̳▄ҧ₁ ł ҧ ŀӚ Ӓ Я Ω Ỵ

ΣłꞋ Ḩ гẍӚ͌Ỵ Ł ŀϭ Ҳᶑή łӼ

Ϲ▄ ŀ̱Ӓ̱͛ ҧװ ł ҧҏ ῎ŀӚ

Я Σŀᶄ ⱳ ͗ ή ̜ł 

 


¯ ���� �v�•��
��æ�º�ã�&���4�J
p�(�´�ð�P�&�Ø�h�¢���Ï�Î�O

�G�L�‹�Ö�J
p�•�P�æ�&���¨�ù
‡��
��B�±�	  


•�� �c�Ì�Ì�æ�º�ã�&�Þ�^�±���Ø���¯��	a�¨�& (kàlapariyanta 
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sãla)�½�æ�º���¼�B���ª�æ�º�Ø�_�Ø�����
�°�Ç�•�J
p�Ð���´

�ð�Þ	a�Ï���(�´�ð�P�æ�ã�&���4�P�æ	a���á�U�G�U�2�•�ª�•

�æ�Ø�_�Ø�����¤�ƒ�Ö�Ð�ß�G�•�9�•�©	a���ã�&�¶�‹
œ�µ	\��

�ß���¯��
ñ�& (àpàõakoñika sãla)�½�æ�º���ª�n�æ�Å�Ø�h���ª

�‹���Ç�•�Á�Ú�Î�����£�Ø�g���Î�&�L���c	\��  

ґ҃Ῡᴆ ͘ŀгẍ͗͆ΣṨᴿ ệ ̜ᴆŀӒӿ

̩Έ ῩҖ̡ᴆỴ ŀϭϋѢᶶҙ Ἄ ӿ ᴆŀ

ṨἌ҃Ӛ͌ ͘Ỵӱ ὰ◗̳᷆ϭϋł◗᷆ ŀϹ аΝԏ

ᴏ̪₿ᶖḉ̡ᴆΩ ̖ ϭϋł 

 


¯ ���� �B�•���C�c�Þ�ª�¤���4�@�à	a�U�•
t�x�8�à�Ö�ù�†�g�µ

�@�	�U�•�•�Z�G���Ï�0�½
‡�à�@�ø�	�ù�Î �3�^�g�µ�@�Ò�–�K

	A	 �„�	�U�•�¨�ù
t�x�	 �Ï���Ï�4�u�¢�Ø�þ	ˆ	a
t�x�	�n�‹

���â�ª�¤�\�	  


•�� �Z�G�'�c�Z�G�'�Þ�@�
���à�!�c�à�!�Þ�@�
���:�‹�;�O

�Î�à���"�Þ�x���c�à�ˆ�L���8�à�Ö�à�!���c�à�ˆ�L�8�à�Ö�l

�'�G���c�à�ˆ�L�8�à�Ö�Z�G�'���5
R�•�Ç�Þ�Ê�¡	.�¾�•����

�­�O�Î�à�Þ�x���½�9�"��  

ґả ᴃ ҂ⱶӥŀϭϋ ᴘЯᶶ Δ₫Ṩ ₫

ΔłӼᴘЯᶶΔ₫ŀⱶӥỴ ϭ ▄Έ Ἴł₁ͤ ḋŇ

Ѿ₁҃Δ₫ϭ ͔ ͼ ŀᴇⱨ̞ ͍ Ϭ̖ ̜͂łѱ

ŀΔ₫Ζᴃ ̳͗ ѹⱶӥł 

ẍ ŀᴇⱨϭϋ҃ ̖ѕ ᶐ͛ὰṨ͛῎ ŀ҃
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�Ã�Ö
û�ç�Þ�ž�‘�Y�a	a�õ�ž�}
t�x���¼�B����	��c�_�»�•��

�˜ 
� �P 	a �� �ž �} �4 �¿ 	ª �� �² (Buddhagayà) �Þ �� �Ç �p

(Mahàbodhi Cetiya)�U
³�é�X �í
t�x���U�ð�c�_�»�•�^�x
�

�µ���
�����p (Shwedagon paya)	a���4�p�í
t�x���ä�z�Y�a

�•
û���+�U�õ
û��
t�Þ�x�õ�•��
û�c�ç���°�ž�}
t�x�2���x

�'�í�Ø�à�8�à�Ö�Ù�3�X���Ò�–�¢�± �Þ�à���G�à�����4�Ü�ã�Þ

	a�Ï���:�Ì�x�•�ž
��»�Z�Ä�°�Þ�Ù�Ø�Î�È
ß�X�"�Þ
 �½���¹

�°�B�x�}�:�3�8�à�Ö�¤�†�•��  

ŀ▄ᴘЯᶶ Δ₫Д ᶄłґả ᴘЯ₁̞

ṨΔ̞ŀ҃ ỴᴯⱲ̞ ϭϋ łӼϹ  ͗ ŀ

Д ҲΩ Ỵ łѾ₁Д ᶭᵶ͡ ѕ͔ ᶝ

Яņ Ẕ(avijjà)���‘ (taõhà)���ä (upàdàna)���– (saïkhàra)���½

(kammabhava)���'�Ç
t�Þ�x�ó�z
Q�•���‘���ä���–�ö�½�Ï�Y

�D�Þ�½��  

ґả҃ԅΏ͛ὰṨ͛῎ ŀ ԅΏỴ ṓṓ

ӿỴ ҃ ҧ ŀᶙӿᴘЯᶶ̞Δ ł 

ґả ᴠᴃ҂ ŀ̞҃ ᴠҏł͗ ŀ̞҃

ỴСệϹ ᶝ ŀ  ḳệłṬϋŀⱶӥ ҏ ҃ͩ

Яŀ͗▄ᴏΖ҉Ỵף ҃ᶝσł 

 


¯�ô�� �B�•�c�à�•�à�z�@�Þ	�	2���w�Ð�•��
 �‰���­�R���+�¢

���Þ�?�±���•�Ï�Î�Ï�ß�/
•�à�ø�	  


•�� ���Ø� �
�'�Ç�2�ß�/�ö�ì�/
•�à�����Ï���:�Î�Ž�˜�½�2
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�Þ���c�Þ�à�•�—�3�­	�	2�U�ð�•�����õ�c�ž
��Ï�ì�/
•�à��  

ӱἿ҃σ ŀѐΝ (Upàli)�´�ð�¶�•�—�z�3�­	�	2���•

�Ï�Ö�˜�s�I�Þ	����¨��	0���u�¢�R�X���¢���Þ���������ë�B

�f�7
 �•�� (Cåëapanthaka)���•�Î���>�Ø�µ ]�õ�L�f���»��

�•�Þ�ï�ï
z�c 
 �•�� (Mahàpanthaka)�•�A�•���8���­�¢�½�•

�õ�K��� �[�”�•��
��K	A�P�½�P�•�Þ�à�L�Ï�ì�/
•�à�ð��  

ѾҸŀ̪Ѿ ЯṨ̝Ѿ ЯŀᶍὉ ̖Ⱳ̞Ỵ ẔṨ

ᶝԎ łґảӿҲ ̥ ᶄŀӿ  ̪Ѿ ЯἌł

ŀ ▄Ỹ Ӛ͌Ỵ ЯΣ ָא Σŀ҃ⱶᶶ ŀ

Ϭ ̜ͤ Ӓ ᶝͩЯỴ Я ̜ł 

 


¯ ������ �c�±�¢�?	i�±�2���à�Ï�4�m�Ó�ù�*	a
•�à�Þ���›
¯�´�ð��

�Ö�:�à�Þ
•�à�U�Ï
t�à�4�ù	a�ø�	  


•�� 
•�à�U
t�à�4�ß���ö�É��
•�*�Þ�Ø�E�¤��  

ẍ ̖ ŀό ̭ ḉϣ ̖ͽҲ Ỵ ͗

ѱņ ̖ͽҲ ΩὍҲṬ ỴŴ͘ ŵ͛ ł ͘ ᵷ⅍ᶶ

ОᶝỴλТшѹ ŀЯ ⱧΣŀ╙ᵗ Тŀ ẍᵗ Ņ╙

́ λŀ ẍ́ ł ᵗ ỊӛТ┤ ŀὒ ₁͌Ҳŀẍ 

͘Ҳ ᴡŀЯҲ ḨŀѸ₁ Яł 

̭ ӱ ŀ Ҳ҃ ֑ ѹỴ ⱳŀ ЯΣ͔Я

ł̳   ŀt ́шѹ͛῎ ▄Ѣ ҏ Ⱳ͆ ŀ₨ӛᶬŁ

̪ΔỴ ŀ ֑͂᷆ ŀ ЯΣ͔Я ŀѾ₁ᶄ Ỵ᷆

֑͔ ҧ₁ ЯΣ ᷄Ỵ łṬϋŀ ỴЯḎ  ֑͂
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�æ�ß�¤�Ø�E�¤�����Þ���­���Ï�Y�Ü�Þ���Z�—�;�Ö�m�Ó�ù�*	a


t�à�Þ��  

 


¯ ������ �›
¯
Q�’�'�Z�G�à�Ï�B�£
•�à�Þ�	  


•�� �c�ì�Ì
•�à���Ø���)
•�à���ß���’
•�à���ì ���)�’
•�à��


Q�’�'�Z�G�à�_�c�’�±���•�Ç�Þ
•�à�U�õ���n�¶�ë�U�Y�¶�


�’�ƒ�à
S���Í���6�)
•�à�7��
Q�•�c���G�Þ�¿�à�_�c�)�±��

�ª�Ï�6�’
•�à�7��
u�i���³�Þ�l�'�ö�’�'�¿�à�L�"	a�>�c�)

�’�±���•�Ç�Þ
•�à�Í���6�)�’
•�à�7��  

 


¯ ������ �}�í�À�Ì���¶�Ï�'�Ç�_
ñ�à�ÿ���ž
��»�Ã�Ö�Þ���›
¯�´

�ð���
�à�Ç�4�D�¯�:�±�°��	a�<
ñ�Ï�&�ƒ�U�	  

�Ð�Ø���Ø�Î�>�c�½�•
��Þ�¢�?	5���'
ñ
Q�	�3�›�è�?
Þ	�

�½	V�>
ß���è�?�����Þ�•�����­���¹�Ç
³�ð�U�¢�s�����U
��Ä

�Ä�ð�,�U�¢�s
ò�¹�Ç�@�à
 �·���:�Ï���Ï�>	r�U���k�Ô
¾�Ž�Ì

�U�	  


•�� �:�‹
Û�Í�œ���¶�ƒ� ���›�è�?
Þ	��{�¨�è�?�� �¤�Ï�>	r

�U�����:�±�è�?
³�ð�U�G�¢�������¢�Ï�Î�c	\���ª�Ï���:�Ì

�•
t�G�½�2���Ì�Õ���m�j�Þ�è�?�õ�'�Ï�Ž�Ì�U���­�B�•�ª�Ï

���Þ
_���‰�U�Þ���/���.��
³�Þ�ð�U�¢�s�¶�1�°��� ���¤�ƒ

�:�Ì�U�:�L�k�Ô
¾
`	D���B�•�•�A�A	Ì�U�Ì�Õ�¤�±�è�?�Þ

�–���¶���»�•�m�¹�Ç��  
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¯ ������ �Ð�ß���Ø�Î
Î�à�½�Ö�Á
p
‡�ª�i�X�����:�Ï�Î�Ì�>�®�9

�U�U�\�	  


•�� �Ï�Þ��  

 


¯ ������ �Ð�ì���>�c� �¢�•�Þ�à�.���_�c�Ç
^���_�c�½�•���à�Ø

�Ì�j�¢�õ�i�z�Ý�½���:�Ï���Ï�:�Ì�·�9�U�!	r�U�	  


•�� �:�Ï�¢�•�9�U�U���B�•�Ø�Î�à�F�ì�u�Ç 
^ ���½�•�Ê�'�9

�+���õ�'���+���:�Ì
X�â���Y���—�+�—�·�Þ�U �¨�Í���6�·�7��

�B�•�9�+�_�c�Ç 
^���_�c�½�•���_�c�/�•�±�K���:�Ï�6�¢�•�7��  

 


¯ ������ �Ø�Î�/�à�4�‚�•	a�¯�Q���:�Ï�2	r�U���Ï�!	r�U�	  


•�� �B�•�•�•�‹�‚���@���:�Ï�2	r�U���B�•�•�O���•	0
t�©��

�:�Ï�>	r�U��  

 


¯ ������ �Ø�Î�•�Ž�Ì�­���9�+�½�•�±�K�Þ�Á�à�����!�U�;�Ö�›	¾

�Ð
��Þ	½�à�æ�t���ƒ�™�É�°	½�à�I���j���:�ó�z�&�ƒ�U�	  


•�� �:�Ì�U�õ�Ô
¾�Ì�Õ���­�
�•�F	½�à�A�É�I���j�Þ	a�Ï��

�K�ó�z�>	r�U���/���ª�c�>	r�U��
��D�X�m���¶�@�
�–���!

	ï
¾�F�”���X�2���6�
�¨�Ú�à	a
€�•�:�b�Ø�G�Ð�
���‹�°�•

�j���I
m�t���7���¬�ï�;
S�½�
�Ï�Ô�Õ�F� �̂��Î�A�ª�Ï�• �‹

�F�^�j���¿�]�Ï�Î�m�à�Þ�þ�ä�­���4�z�á�&�ƒ�^�Q�°�F�^

�j���ƒ�4�z�Ï�Î�c���U�°�F�^�j�Þ�U��  
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¯ ������ �Ø�Î�X�Ö�Þ�à	a
ñ�›�ˆ�C�…
g���:�Ï
����9�U
 �U�\�	  


•�� �:���Ï
 �U���ƒ�Ï�2	r�U��  

 


¯ ������ �Ø�Î�F�½�•�±�K���Ï�•�¢�‹�Þ�¢�?	5���4�ƒ�°�¢�
	a��

�U�¢
³� �2�¦�•�À�I�U��
þ�È���:�ó�z�&�ƒ�U�	  


•�� �:�Ï�2	r�U���õ�Ô
¾�²���Þ
����9�U
 �U���•�4�ƒ�°�¢

�
	a���ž
��Ï
����9�U
 �U���Î
œ�_�Ï�F�P�2�¦�À�I�U��
þ

�È���:�Ï�2	r�U��  

 


¯ ������ 
��Ï�à�Ï�Î���c�û	r�	�B�•�c���•�Ç���:�ô	a�!�L�4�c

�6�U�U���c�U�®�	  


•�� �B�•
��Ï�à���»�F�³�'�Þ�Õ�l�¯�à �E�U���K�•�•�Ç���c

�û	r���•�Ç���»	Î�À���‹	ï���+�Œ� �̃��:�±	a�Ï���c�U�®��

�­�
�z�Ž�˜�ƒ
[�Ð�W	a�K�Ï�b�â�c�6��  

 


¯ ������ �©�ƒ�Á�/	r�B�•�K�x�����U�ñ�j�ø�U�ð�]�j�ø�½�¿�]�Ø

�Î�à�Ï�Î�j�ø���­�Ï��� �ó�¿�Ý�Þ�Ž�˜�½�2���ª�c�4�j�ø�U�à


S�Þ�¤�Ø�E�¤���Ï	Ì�Ò�Þ�j�ø���¤�ƒ���c�±�4�à�H
��C�*�í�j

�¢	U�Q�!�!�Þ�à���•�Ç�
���Ï�Î�õ�c�4�j�ø�U�à
S���H���¶��

�Á�à�¿� ���]�j�ø�ƒ�w�í�!�!�Þ�	�B�2�à�j�¢�Þ�!�!�È�¹�w

�í�½���õ��
����Ê
��Ö�Î�•	½�à�Þ�—�ï���/���•�!�!���C�_�c

�û	r�Þ���Y�}�ª�c�4�j�ø���H�w�í�Þ�!�!��
����¹�á��  


•�� �_�þ���Ø�Î�à�ª�c�4�j�ø�U�à 
S�Þ�¤�Ø�E�¤���Ï	Ì�Ò�Þ
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�j�ø���©�ƒ�Á�/�¿�]�j�ø�Þ�ñ�±�c�•�:�þ�ä���'�Î
¼	��±

� ���'�Î�Á�/�K�ƒ�Þ�¿�]�þ�ä�õ���½�9�"���c�Þ	r�B�U�ñ�j

�ø���c�Þ	r�B�]�j�ø
 �̂��­
±�c�j�ø�U�Þ�à
S���Y� �Ø�Î�à

	Ì�Þ�j�Þ��  

Ҳᶑ̞ ҃ҹ̶Σ ᴿҲЯ ͛ὰŀ Ḵ ̫ᶝ

ᶶᶮϐ ̞ᵷ̭ł Ӓŀԝᶙ Ṩᶮϐ ḴỴᴀ

Ἄ   Ỵ⁞ ŀ̞̖ Лᶄᶑ Ḵ ̫ᶝ ᶝỴᵷיִ

ŀԝ ҧ Яӡł Ј ᶶᶮϐ̞Ỵ ͮ῎ŀгẍ

᷆ᶶ άЯḎ ỴΨԓŀ Ⱳ Ḵ̩ Ḩ Ӿł 

 


¯ ������ �'�•
¯�o�z�U�Y�Ê
��Þ
¯�ß��
„�B�·�ð���ã���Y�2�Þ��

�U�Y�Î�½�ó�z�½�à�’ ���
�¹��� �x�ð�Þ�œ�0�w�Ó�•�½	a�����C

�ó�z	a�<�à�’�Þ���B�•�/�¹�Ê
��Ö�©�³�Ø�Î�à�Þ�œ�0�¢���¹��

�Ï�ó�z	a�<�à�’�ø�	�U�ð�ë�•�0�½�à�’�	�B�•�Ï�½�à�’���¨�ƒ

�ž
��ä�Ø�Î�à�Þ�½�à�’�• �X�©�³�Ø�Î�à�Þ�½�à�’�ø�	�›�´�ð

�‹
•�
  


•�� �'�•�ƒ�‡�Ø�í���ÿ�à�Þ�U�Y�­�'�ª�Ï�½�à�’���¹���’�Á

�U�à�’��	a�<�à�’�ö�´�à�’���Ø���c�±�w�/�à
S�Þ�’�±��  

�
�U�Y��� �x�ð�Þ�œ�0�w�Ó�•�½�¢���¹�È�•�X	a�<�à

�’���
�¹�ã���Ê
��Ö�©�Ø�Î�à�Þ�œ�0	a���¹�ª�Ï�¯���ƒ
��ž

�U�Y�Þ�
�Í���ª�c�
�²�à�û�œ�Þ�•�u�ù�¦���:�Î�²�Ê
��Þ

�6�
�Í�7	a���²�Þ�U�Y�������»� �̄��:�Î�²�Ê
��Þ�U�Y�¶�


�c	\ �Þ�
�Í���
�¹���Ö�’�Á�•�u�4�0�Þ�²�à�û�œ�Þ�Z�Ä	a��
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�¶
��
�ç�½�Þ�U�Y�Ø�ù�¶��
Ç�–�î
Y�•�u
ˆ�
�¯��  

 


¯ ������ �'�:���j�C�š�ð�L�c�•�9�¬�Þ�Ó�œ�C�š�¡�Ø���•�Ç�á�—

�¶�
�¸�•�•�ˆ���•�Ç�'
ñ	Ì�A���­���

‡�1���B�•�/�:�Ì�©
ê

�‹�Ö���U�¨�Q
ê�­���«�
���/���•�Ç�­�'�ª�Ï�Î�¾�Þ	o�¼���›


¯�B�£�}� �ó�¿�Ý�½�‹�Ö�:�Ì���j�C�š�	  


•�� ��� �ó�¿�Ý�Þ�Ž�˜�½�2���Ø�Î�à�5
R�c���j�œ�š���­�ª

�‹�¢�½�ë�ÿ�Å�½���2�•�•�Þ�j�U���_�c�à
S�������Ö	Ì�Ò�Þ

�j�ø���•�ª�Ï�]�â�—�ƒ
[�Ð�W�U�Ž�˜�ƒ
[�Ð�W���ƒ���©�ƒ�Á

�/�¿� ���j�ø��  

ὀ‭ ŀ̞҃ ᶶ̖ᶑ Ṩ ŀ

 гẍ ϬṬ Ỵ Ṩ ҃ỡ ҧ ł ᶑ Ṩ

ϭϋͼ₁ Ł Ωḉ Ω̪ łᴇⱨ ϋҸͼẮ ҹ

ņ Ἄ⅍ᶶЏЯṬ Ỵᶐ ґẋ ̖ ҃

кŀ   Ņ⅍ᵭ̖ᶑЏЯṬ ͛ᶐỴν‫ŀ   ΩŅ⅍

ᵭ͍ ϬσỴ Łẛΐŀ   ΩŅ⅍ᵭִי Ł ᶶ

Ỵќ ŀ ᶑ̳  Ωł͗ ŀгẍᶮ ͬО ṨἌ

О Ỵ Όŀϐ̩Ŵ ⁞ŵ ᶝ̜ł 

 


¯ ������ �v�à�•�u�¢�8�à���²	ú�Þ	à���4�u�Þ�à�U�B�£�Ò�‘�Ç�R

�Ä�•�Ç�]�_�8�à�Ö
 �·�ø�	  


•�� �²	ú�Þ	à�ž�6���3�'�G�ö�é�'�G���•�Ç�õ�ó�z
 �·��  

ґ̞Ϭσ῎ᴘЯᶶ ŀӒυᴘЯ₁ᶖϐΏ⁞Ḏ
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(paradattåpajãvina)�� �:�Ø�w
•���c
��ç�”���à�Ç
^�(
œ�•�Ç

�Þ�‘�Ç���'�Ç�4
‡
 �½�‘�Ç���¢���U�<�Å�G�* ßIdaü me 

¤àtãnaü hotu, sukhità hontu ¤àtayo.û �½���›�•�Ç���ˆ�'�Ç�Y


‡�Þ�‘�Ç���B�•�'�Ç�+�à�ö�Å�•�à�Þ�Ù�±�Ð���•�u�¢�8�à��

�:�Ø�w
•���•�Ç�•
=�U�'�Ç�/�‘�Ç
^�(
œ�•�Ç���Ø�Ì�'�Ç�:

�ù�G�*	a���•�Ç�»�•
|� �̧��
�•�Ç���ˆ�3�2�• ßSàdhu! Sàdhu! 

Sàdhu!û ��	a��
ß
�
4�E�$�Œ�ò�Ó�Î�Ë�·���t���]�_�8�à�Ö

�à�G
 �·��  

 


¯ ������ �›
¯�c�G�à�½�à �!�\�	  


•�� �È�¹�c�G�à�½�Ö�à�!���'�Ç�õ�Ï�;���Ö�Þ��
u�'�•�Ç�Ç

�•�–�©
œ�'�Ç�;��  

 


¯ ������ �Ï�Î�c�à�G�à�¶�c�Z�'�À��
��;�Ö
•�'�¿�à�	  


•�� �Ï�Þ���c�±�à�»�c�����Å���Z�'�À�­�'�G�À���c�±�à�H

�à�ž
��Ï�Ù�Ø�w�'�à���ƒ�•�Ç�:�Ø�à�Þ�•�¡�ë�g�µ�²�����Y

�}�c	a�Ï�ž�}�;�Ö�Ù�Ø�w�'�à���Ä�á�Ô�!�Þ�2�±�Ï���Ø�Î�à

�Z	ˆ�¦	a���»�6�•
•�7���'	ˆ�½	a�¶�;���Ö��  

 


¯ ������ �4�.�{�•�½�¢�/���þ�Ö���Ò�j�Æ�Þ�ª�Ò�ð�—�œ�ž�}�•�X

�j��
R�¢�ë�•�0�à���:�Ï�&�ƒ�a�Ç�	�U�±�ž�}�/�—�œ�Þ�’�±�<

�•���j�\�	  


•�� �'�•�.�{�•�½�¢�/�U�•���Ï�:�ù�2�Þ���.�{�•�½�¢���2
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	à�•�a�/ ���U�•�Ï�2���>�c	à�•�<�Þ�à�ž�}���â�j�Æ�Ð�±

�ª���•� �¢�Y�•�Ù�Î�Q�›�0�Þ�3�X���j���•�3�È�•�X�j��
R

�¢�•�ž�}�4�•�3�‹�ä�•�â���4�Î�•�à�;�½���3�*
R�Ï�3���z

�Ï�2�•�¯���3�†���U�3�_�z�3����  

Ҳ Ỵ̞̳ϭϋџ̠҂ Ѐ ŀϜḳ῎ᴹ ҃ἅ

ҧ̖װ͘ ŀϐԝϭϋӥᵵ҃ ̭łᶮϐ̞⅍͗

ᶶ ŀ Ⱳ̞҃ἅ͘♅ӥł Ҳ Ỵ̞̳ϭϋ

ᶙќẔ ҧ ŀᶙ Ỵ ҧ ŀ҃ᶮϐ̞⅍ᶝϐ

ᵷ͗ᵭ̜ł ᶑ ẍ Ỵ ł Σϭϋᶙụ

Я‌ ῃỴ ·ł 

 


¯ ������ �›
¯�Q�G�¢�?�ö�”�G�¢�?�c�&�ƒ
¡�¾�	  


•�� �Q�G�¢�?�õ�¨�ï	3�J�¢�? (Theravàda)���/���Ï�����˜�@

�Q�G�ë�Ö�û�§���™���^�x��	•
¼�Ø
ò�Þ�¢�?���Ç�)��  

ϣ ӱ   ѭῃṓϣŀ ͩΔỴΝ ḖŁὀ

ҼŁ ѯԈ Ḗ ŀѢ ͛ ṓϣ ᶶ͘ ŀ

῎Ѣ ͘ ᶶ ŁέНŁ όỴӱ łѾ₁  ѭῃṓ

ϣ ŀṬϋ ₁ϣ ӱ ł῎ᶝ̩Ҳ̖Ψ Ṯ ͉

ᶶӧ ŀ ₁ ӱ ŀЈ̳ ẍϣ ӱ ł 

ό ӱ  ҃ѭῃӱ Ỵ Ҭ ŀԝӱ ̝Ӊ҉ҟ

͍ ᶶ ᶇ Ϩḉ ᵘłϣ ӱ έ ҃ӱ ͡ŁͯӉҟ

ӛ̖̺ͯӉҟ͛ ͔ ᶶ ҂ŀ҃ ӱ ̖̺ҟ͛῎͔ ᶶ

҂ł 
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�/�i ���Q�G�¢�?�Y�$�æ�Þ�Ï���˜�]
��Þ�¢�?���”�G�¢�?

�Y�$�æ�Þ�Ï���˜���¢
��Þ�¢�?���}���·�¢�? (Mahàyàna)��

�y���]
��¢�?�g�µ�Ž�•�S	õ���¢
��¢�?�K�É�*�Þ�'�Ì�¥�•��


t	#�•�'�:�²�Þ�C�Ï�ö�?�M���;�Å���˜�¢�?�«�Þ�à�¶�â�½��

���˜�Î�ÿ�Þ�¢�?�Ï�4���]�Þ�Š�•���G�ë�ö
t	#�Þ��  

ẍӱἿŀό ӱ Ϲ ḚᴇⱨỴӱἿ̖ӫŀṬὍїỴ

ϹҲӱŁệŁ ̪ łӒϣ ӱ ̜ ►ӇЉӱ͛Ђŀ

ҲɆά ӱ͛ ł 

ẍӱἿỴ ̳ҲṬ͗ѱņό ӱ Ϲᴏ╥ ӱἿ

(Gotama)
Û���1	0���•�Ï�?�1�¢�±�Þ�à�G�1	0���”�G�¢�?
u

�Þ�.���¢���Ï�1	0���³�����c�±���¡ ���<�ì�—���2���B�6�{

�•�±�—�ó�Š�Ì�¤�¢���j�•�¡�—�Š�ý�¤�¢���ü�z�†�<�—�Ö�˜�x

�º�¢�7���.���Ö�˜�x�º�Ï�<�—�¢��  

ẍ ŀό ӱ ᴏᴇⱨỴӱἿ҃ҧӱ͛ὰŁ

ΝṮ ₁ ŀṨἌ ҃ Ҳ̖ӫ ŀԝОᶝ

ҧӱỴ≡ ᶒ(Metteyya)
³� ���”�G�¢�?
u�Þ�S
™
³� ��

�³�����c�•�:
³� ���}�D�2�”��	ß	0�����ã
ˆ��  

ᶯᶝ ŀ̭ ӱ ϹҲ҃ὀ♇᷉ρ ϒŜӧͬὰ

3σ∞ŝԝ͍ ḳᾗỴΝԏ ̪ ᶯŀϋΑ ᶑ ᶯ

Ỵ ḉ łӒϣ ӱ Ŭ̜ὀ֫ ŭ ̪ ͛Ђŀ

Ҳ̀ Ỵ̀♣ ᶯłѱ ŀӱ ҃ѭῃḉ͘ ‴ Ỵᶬ̺

͡Ӊ҉ҟ ŀ ϒ ̀ ̜Έ҉ ŀ ӱ

ἿỴ ệŀװҧѸк ҉Ỵ ᶯł҃ ̭ŀϣ ᶯ▄ε
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�Q�G�:�•�Œ�L���À�º��  

ᵭ҂ᶝ ŀό ӱ Νԏ̪ ͘Ỵ ŀϋЀ

Ł ₁ Н łӒϣ ӱ ̜ ϋЂŀ Ҳ

ἅṤŁӚṤŁ ґŁґᶝ Ł ΣŁ Ł Łϐ̥ ᵭ

҂ł 

ⱶӥάệᶝ ŀό ӱ Ẽ◗ᴆḳ Ł̡ Łⱶβ

łӒϣ ӱ ҉ᶖѶḲ⁫ӒҲṬ͗ѱŀᶜґņ ḲỴ

ŗŗ Łͼ Ł ŀ ̽ḲỴṚӱŀ ḲỴ

Ῡḃ ł 

ό ӱ Ỵ  ὖҖŅϣ ӱ Ỵ   łό

ӱ ε ŀ ҏ ҃ͩЯ ảŁ

łϣ ӱ ε ԏ ЯŅ ᴯⱲ̞Ṭ Ỵ

͗ѱŀҲ̞ף ẔΣᵭṤŀҲ̞ף ṓЯӧά σ₫ŀҲ

ף̞ ԝᵷҧӱŀҲ̞ף σσ ӥ ł 

ŀ ό  ϣ ŀ̀  ӱ ł אָ

ŀᴇⱨ ◗łґả ӱ·Я⁞ŀϭϋ ϣ

ӱ Ņґả Яҹŀϭϋ ό ӱ łґả ῃ

Яŀϭϋ ϣ ӱ Ņґả ŀό ӱ ϭϋ₁

ᶛ̖ Ẕ Ỵ ň 

 


¯ ������ ���&�ƒ
³� �n�‹�Ø�ñ�ý� �Þ	a�!��
��X�¢�ø�	�Î�•�P

�ð���B�~�Ç�¢�Ï�Î�õ�Ï�:�ù�	  


•�� �c�ì�Ì
³� ��  



問答彙編  

317 

�Ð�Ø���Ê�ð
³� ���•�n�‹�±�Î���ž�ô�}�D���1���Ã��
�

�X�¢��  

̝Ł Ἄ ŀϐ ▄̡Ⱳ͗ϭ ϋΑɆ ̀Ԓ͔

ҧӱł 

̪ŁὍἌ ŀϐ ▄ɆͯⱲ͗ϭ ϋΑɆ ̀ԒỴ

ᶝҧ ӱảł 

₁ͤ ̖ḳ ▄ᶄ ἼỴ ḋŇ ҏ ̖

ŀД ̖ḳỴ ͔ ҧ ŀґả ▄ ὰҧ ŀᶄ

 ͗ϭ Ỵł 

▄ҧ₁ ӱŀ̳ ▄ ӛΙᶬⱲ͗ϭ ΑɆ ̀

ԒỴΝṮ łṬϋŀҧ₁ ӱ̳ ▄̖ⱲḐḳỴ ł 

ҧ₁ӱἿỴ̭♇ש ŀ͂ ▄̖Ⱳ͗ϭ ΑɆ ̀Ԓᶝ

ΝṮ Ņ ҧ₁̳̀͂ש ▄Ɇ ̀Ԓᶝ ΝṮ ł

ҧ₁ ͂ש ̖͗ḳŀҲỴ₨ӛϹ Я ϭϋҧ ł 

 


¯ ������ 
³� �5
R	a	a�Ò�Ò�2�º�B�¨�¯�•���­�
�•�Å�•�Þ��
 �½

�•�¡�X�"	a�����Ï�»�ª�b�Ë�·���B	¹�à�½���v
³� �4�Ü�ã	a�U

�E
 �G�����Ï�U�•�8�à
 �·�\�	���£���»�8�à�Ë�·�ø�	  


•�� 
³� ���»�D��
 �½���²�c�•���_�c�]
u�í�×���ª�‹���_

�c�]�½�í�×���¶�»�D��
 �½���Ø�Ì�/�a�Í�–���:�±��
 �½�¶

�»�X�"���B�•�Ë�½�4�Ü�ã	a�X�"���•
ß�»�8�à�Ö�Ë�·���5
R

�Ï
³� ���­�­�'�Á�Ï�4�–
 ��
Š�ƒ�õ�»�¯�Ë��  

ᶜґņ҃ Ϭ᷉ᴲΝӱỴ ϒŀᴇⱨỴӱἿᴘЯ₁̖ӫ
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�)�¨�ù�“�P�‹ (Jotipàla)�Þ
Ô�2�����•�c�Ø�œ�)�¨�•�“�é�[

(Ghañikàra)�Þ�\���@�ˆ�C���:�œ�\���Ï�ì�•���½�P�ð���•�:

�h���›�ù�“�P�‹�Ø
S�•�Û�•�é�R�P�¢�����­�ù�“�P�‹�¶�Ï��

�•���•�.���‹���Ï
Ô�2�����Ï
|
ˆ�Ì�����¡��
S�•	��à���O

�h�L�0
•�2���6
É�Þ���ˆ�C�•�“�é�[�����&�ƒ�‹�•�•�¤�Î�~

���R���ø�	�7�c�Ø�h���•�Â�Ø
S�•�«�†�þ�f���þ�f���¢���\

���ë�•�•�ù�“�P�‹�Ø
S�•�•�é�R�P�¢�����•���Ï���ú�•����

�Ï�i�¢���Ï�~���R�����\���Ø�/�9�•�•�ã�þ�@�Þ�������‹�•

�•�•�¢�����ù�“�P�‹�•�˜�$�3�•���6�•�
	Ì�L�c���:�Î�²
ˆ

�Þ�\���c�÷�9�'�ã�þ�@�Þ�����
�7�z�Ï���•�M
û�¬
¾�\���•

�•�é�R�P�¢���­�Ï�
�•�X���¢���2�±���¢�� �c
R�•	��Þ��  

Ṭϋŀԝᶙ ᴇⱨỴ ᶶ̭̖ӫӱἿỴ ⱳŀ̳

Ѿ₁Ӛ͌ỴᵷљӒ ӱἿł ⱲΌᶐ ҃Νԏ ᶯỴ

Ŭ͘ ŏ ŭł 

҃ᴿҲӱệỴ ŀ ̳ ҃ Ỵ ᶙ̫ ӾѶ

͗ łϹ▄҃Яҹ ͘ŀϹ▄ ᴿҲ ŀ

͗ ł 
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