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汇编说明 

 
佛教经典分经律论三藏，佛陀一生言教就保存在经藏中，阅读佛经

仿佛得预法会，亲聆圣音，是后人学习佛法最直接的途径，更是末法时

代树立正知正见、防止误入相似佛法的最可靠的依止方法，自然功德无

量。能遍阅佛经或三藏，把一代圣教尽数熏入八识田中，直至成佛永为

道种，是古今众多佛弟子的毕生心愿和梦想。 

本汇编是大众阅藏网佛经汇编 12 辑之外的 11 部大经之一的《大

般若波羅蜜多經》。 

本汇编采用台湾中华电子佛典协会（CBETA）2018 电子版《大

正新修大藏经》（电子《大正藏》）第 5-7 冊 No. 220，三藏法師玄奘

奉詔譯的《大般若波羅蜜多經》（600 卷）为底本。本汇编是三号字体，

按顺序 20 卷为一册，共 30 册。在经文中，如果有显示“�”，是在

CBETA 电子佛典里有的生僻字是图片格式，尤其在咒中出现的多。

请查电子佛典参考。因时间仓促，能力有限，智慧浅薄，望大众给予

指正赐教，共同参与，以待修订。 

CBETA 为中华电子佛典协会（Chinese Buddhist Electronic Text 

Association）的简称，成立于 1998 年，免费提供电子佛典数据库供各

界作非营利性使用，其发布的电子佛典数据库可以在网络上下载。 

大众阅藏网，是一群正信佛子为倡导大众阅藏而设立的公益性文化

传播平台，祈愿在三宝的加持护念下，使读经阅藏能普及到广大信众中

去。 

宗旨：本佛宗经，闻思正见 

理念：阅藏很重要，人人能做到，活动无中心，引导有僧宝。 

目标：让阅藏流行起来！  

大众阅藏经书汇编的第 1 辑免费申请，“大众阅藏”邮箱：

yuezang@vip.163.com。官网网址：http://www.yuezang.org；  

 

大眾閱藏網 

二〇一八年十二月 

mailto:yuezang@vip.163.com
http://www.yuezang.org/
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佛经安置须知  
 

1. 经典应恭敬放在清净高处以及其他书籍的上面，不可随意

扔放床上、座椅上等不净处。   

2. 凡经书等法宝阅毕，可辗转流通，赠送其他道友，不可任

意烧毁或丢弃。 

  3. 如手捧或装于口袋携带时，不得低于腰部，不可挟腋下。 

4. 不得口吹经上灰尘，应以专用净布拭去。 

5. 不可在经典所在的地方，有种种污秽行为。 

 

读诵佛经须知 
 

  1. 经典乃三世诸佛之师，如来法身舍利，亦当作真佛看，不

可作纸墨等看。礼诵持念，种种修持，皆当以诚敬为主。 

  2. 不可躺着看经书，以口水沾指翻经页，不可以污手触经。 

  3. 经书上不可涂写。不得一边散心杂话，一边看经书。 

4. 中断不看时，应夹放纸条、书签做记号。不可折页、折角，

或经书面朝下作“人”字形搁置。 

 
保宁勇禅师示看经警策文 

 

夫看经之法后学须知：当净三业。若三业无亏，则百福俱集。三业

者，身、口、意业也。 

  （一）端身正坐，如对圣容，则身业净也。 

  （二）口无杂言，断诸嬉笑，则口业净也。 

  （三）意不散乱，屏息万缘，则意业净也。 

内心既寂，外境俱捐。方契悟于真源，庶研穷于法理，可谓水

澄珠莹，云散月明。义海涌于胸襟，智岳凝于耳目。辄莫容易，实

非小缘。心法双忘，自他俱利。若能如是，真报佛恩。 
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起诵仪 
 

请佛发愿 

稽首禮諸佛   及法比丘僧   我今為自利   亦利諸有情 

與諸善同修   正聞大藏經   傳承三聖學   令正法久住 

 

 南无本师释迦牟尼佛 

南无大般若波羅蜜多經 

 南无般若会上佛菩萨

 

香赞   

（一遍） 

炉香乍爇. 法界蒙薰. 诸佛海会悉遥闻. 

随处结祥云.诚意方殷.诸佛现全身. 

 南无香云盖菩萨摩诃萨（三称） 

 

开经偈 

（一遍） 

无上甚深微妙法 百千万劫难遭遇 

我今见闻得受持 愿解如来真实义 

  讽诵经时  当愿众生： 

 顺佛所说  总持不忘. 

（注：此阅藏仪轨可以根据需要自行调整） 
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大般若波羅蜜多經卷第二十五 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之十五 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若有為若無為增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼界有為無為，若耳、鼻、舌、身、意界有為

無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界有為無為增語及耳、

鼻、舌、身、意界有為無為增語！此增語既非有，如何可言：

即眼界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若有漏若無漏增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼界有漏無漏，若耳、鼻、舌、身、意界有漏

無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界有漏無漏增語及耳、

鼻、舌、身、意界有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：

即眼界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意界若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界生滅，若耳、鼻、舌、身、意界生滅，尚

畢竟不可得，性非有故，況有眼界生滅增語及耳、鼻、舌、身、

意界生滅增語！此增語既非有，如何可言：即眼界若生若滅增

語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若生若滅增語是菩

薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即眼界若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼界善非善，若耳、鼻、舌、身、意界善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界善非善增語及耳、鼻、舌、

身、意界善非善增語！此增語既非有，如何可言：即眼界若善

若非善增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若善若非

善增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若有罪若無罪增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼界有罪無罪，若耳、鼻、舌、身、意界有罪

無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界有罪無罪增語及耳、

鼻、舌、身、意界有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：

即眼界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界有煩惱無煩惱，若耳、鼻、舌、身、意界

有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界有煩惱無

煩惱增語及耳、鼻、舌、身、意界有煩惱無煩惱增語！此增語

既非有，如何可言：即眼界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若世間若出世間增語非菩
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薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界世間出世間，若耳、鼻、舌、身、意界世

間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界世間出世間增

語及耳、鼻、舌、身、意界世間出世間增語！此增語既非有，

如何可言：即眼界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若雜染若清淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼界雜染清淨，若耳、鼻、舌、身、意界雜染

清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界雜染清淨增語及耳、

鼻、舌、身、意界雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：

即眼界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界屬生死屬涅槃，若耳、鼻、舌、身、意界

屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界屬生死屬

涅槃增語及耳、鼻、舌、身、意界屬生死屬涅槃增語！此增語

既非有，如何可言：即眼界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若在內若在外若在

兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界在內在外在兩間，若耳、鼻、舌、身、意
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界在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界在內

在外在兩間增語及耳、鼻、舌、身、意界在內在外在兩間增語！

此增語既非有，如何可言：即眼界若在內若在外若在兩間增語

是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼界若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意界若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼界可得不可得，若耳、鼻、舌、身、意界可

得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼界可得不可得增

語及耳、鼻、舌、身、意界可得不可得增語！此增語既非有，

如何可言：即眼界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即色界增語非菩薩摩訶薩，

即聲、香、味、觸、法界增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若色界，若聲、香、味、觸、法

界，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界增語及聲、香、味、

觸、法界增語！此增語既非有，如何可言：即色界增語是菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即聲、香、味、觸、法界若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若色界常無常，若聲、香、味、觸、法界常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有色界常無常增語及聲、香、味、

觸、法界常無常增語！此增語既非有，如何可言：即色界若常

若無常增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若常若無

常增語是菩薩摩訶薩？ 
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「善現！汝復觀何義言：即色界若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即聲、香、味、觸、法界若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界樂苦，若聲、香、味、觸、法界樂苦，尚

畢竟不可得，性非有故，況有色界樂苦增語及聲、香、味、觸、

法界樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即色界若樂若苦增

語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若樂若苦增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即聲、香、味、觸、法界若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若色界我無我，若聲、香、味、觸、法界我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有色界我無我增語及聲、香、味、

觸、法界我無我增語！此增語既非有，如何可言：即色界若我

若無我增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若我若無

我增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即色界若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即聲、香、味、觸、法界若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若色界淨不淨，若聲、香、味、觸、法界淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有色界淨不淨增語及聲、香、味、

觸、法界淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即色界若淨

若不淨增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若淨若不

淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即色界若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即聲、香、味、觸、法界若空若不空增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若色界空不空，若聲、香、味、觸、法界空不空，
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尚畢竟不可得，性非有故，況有色界空不空增語及聲、香、味、

觸、法界空不空增語！此增語既非有，如何可言：即色界若空

若不空增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若空若不

空增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有相若無相增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界有相無相，若聲、香、味、觸、法界有相

無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有相無相增語及聲、

香、味、觸、法界有相無相增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有願若無願增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界有願無願，若聲、香、味、觸、法界有願

無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有願無願增語及聲、

香、味、觸、法界有願無願增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界寂靜不寂靜，若聲、香、味、觸、法界寂

靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界寂靜不寂靜增

語及聲、香、味、觸、法界寂靜不寂靜增語！此增語既非有，

如何可言：即色界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即聲、
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香、味、觸、法界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界遠離不遠離，若聲、香、味、觸、法界遠

離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界遠離不遠離增

語及聲、香、味、觸、法界遠離不遠離增語！此增語既非有，

如何可言：即色界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即聲、

香、味、觸、法界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有為若無為增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界有為無為，若聲、香、味、觸、法界有為

無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有為無為增語及聲、

香、味、觸、法界有為無為增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有漏若無漏增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界有漏無漏，若聲、香、味、觸、法界有漏

無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有漏無漏增語及聲、

香、味、觸、法界有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即聲、香、味、觸、法界若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 
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「世尊！若色界生滅，若聲、香、味、觸、法界生滅，尚

畢竟不可得，性非有故，況有色界生滅增語及聲、香、味、觸、

法界生滅增語！此增語既非有，如何可言：即色界若生若滅增

語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若生若滅增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即聲、香、味、觸、法界若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若色界善非善，若聲、香、味、觸、法界善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有色界善非善增語及聲、香、味、

觸、法界善非善增語！此增語既非有，如何可言：即色界若善

若非善增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若善若非

善增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有罪若無罪增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界有罪無罪，若聲、香、味、觸、法界有罪

無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有罪無罪增語及聲、

香、味、觸、法界有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界有煩惱無煩惱，若聲、香、味、觸、法界

有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界有煩惱無

煩惱增語及聲、香、味、觸、法界有煩惱無煩惱增語！此增語
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既非有，如何可言：即色界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩，即聲、香、味、觸、法界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界世間出世間，若聲、香、味、觸、法界世

間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界世間出世間增

語及聲、香、味、觸、法界世間出世間增語！此增語既非有，

如何可言：即色界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即聲、

香、味、觸、法界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若雜染若清淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若色界雜染清淨，若聲、香、味、觸、法界雜染

清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界雜染清淨增語及聲、

香、味、觸、法界雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：

即色界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、

法界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界屬生死屬涅槃，若聲、香、味、觸、法界

屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界屬生死屬

涅槃增語及聲、香、味、觸、法界屬生死屬涅槃增語！此增語

既非有，如何可言：即色界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩，即聲、香、味、觸、法界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩
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訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若在內若在外若在

兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界在內在外在兩間，若聲、香、味、觸、法

界在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界在內

在外在兩間增語及聲、香、味、觸、法界在內在外在兩間增語！

此增語既非有，如何可言：即色界若在內若在外若在兩間增語

是菩薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即色界若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即聲、香、味、觸、法界若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若色界可得不可得，若聲、香、味、觸、法界可

得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有色界可得不可得增

語及聲、香、味、觸、法界可得不可得增語！此增語既非有，

如何可言：即色界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即聲、

香、味、觸、法界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即眼識界增語非菩薩摩訶薩，

即耳、鼻、舌、身、意識界增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若眼識界，若耳、鼻、舌、身、

意識界，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界增語及耳、鼻、

舌、身、意識界增語！此增語既非有，如何可言：即眼識界增

語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若常若無常增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若常若無常增語非菩薩摩
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訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界常無常，若耳、鼻、舌、身、意識界常

無常，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界常無常增語及耳、

鼻、舌、身、意識界常無常增語！此增語既非有，如何可言：

即眼識界若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意識界若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若樂若苦增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若樂若苦增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼識界樂苦，若耳、鼻、舌、身、意識界樂苦，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界樂苦增語及耳、鼻、舌、

身、意識界樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即眼識界若

樂若苦增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若樂若

苦增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若我若無我增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若我若無我增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界我無我，若耳、鼻、舌、身、意識界我

無我，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界我無我增語及耳、

鼻、舌、身、意識界我無我增語！此增語既非有，如何可言：

即眼識界若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意識界若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若淨若不淨增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界淨不淨，若耳、鼻、舌、身、意識界淨

不淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界淨不淨增語及耳、
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鼻、舌、身、意識界淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：

即眼識界若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意識界若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若空若不空增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若空若不空增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界空不空，若耳、鼻、舌、身、意識界空

不空，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界空不空增語及耳、

鼻、舌、身、意識界空不空增語！此增語既非有，如何可言：

即眼識界若空若不空增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意識界若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有相若無相增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有相若無相增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有相無相，若耳、鼻、舌、身、意識界

有相無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有相無相增

語及耳、鼻、舌、身、意識界有相無相增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有願無願，若耳、鼻、舌、身、意識界

有願無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有願無願增

語及耳、鼻、舌、身、意識界有願無願增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即眼識界若寂靜若不寂靜增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若寂靜若不寂靜增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界寂靜不寂靜，若耳、鼻、舌、身、意識

界寂靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界寂靜不

寂靜增語及耳、鼻、舌、身、意識界寂靜不寂靜增語！此增語

既非有，如何可言：即眼識界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若遠離若不遠離增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若遠離若不遠離增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界遠離不遠離，若耳、鼻、舌、身、意識

界遠離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界遠離不

遠離增語及耳、鼻、舌、身、意識界遠離不遠離增語！此增語

既非有，如何可言：即眼識界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若遠離若不遠離增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有為無為，若耳、鼻、舌、身、意識界

有為無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有為無為增

語及耳、鼻、舌、身、意識界有為無為增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有漏若無漏增語非菩
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薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有漏若無漏增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有漏無漏，若耳、鼻、舌、身、意識界

有漏無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有漏無漏增

語及耳、鼻、舌、身、意識界有漏無漏增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若生若滅增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若生若滅增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼識界生滅，若耳、鼻、舌、身、意識界生滅，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界生滅增語及耳、鼻、舌、

身、意識界生滅增語！此增語既非有，如何可言：即眼識界若

生若滅增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若生若

滅增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若善若非善增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若善若非善增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界善非善，若耳、鼻、舌、身、意識界善

非善，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界善非善增語及耳、

鼻、舌、身、意識界善非善增語！此增語既非有，如何可言：

即眼識界若善若非善增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意識界若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有罪無罪，若耳、鼻、舌、身、意識界
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有罪無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有罪無罪增

語及耳、鼻、舌、身、意識界有罪無罪增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有煩惱若無煩惱

增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界有煩惱無煩惱，若耳、鼻、舌、身、意

識界有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界有

煩惱無煩惱增語及耳、鼻、舌、身、意識界有煩惱無煩惱增語！

此增語既非有，如何可言：即眼識界若有煩惱若無煩惱增語是

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若有煩惱若無煩惱增

語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若世間若出世間增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若世間若出世間增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界世間出世間，若耳、鼻、舌、身、意識

界世間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界世間出

世間增語及耳、鼻、舌、身、意識界世間出世間增語！此增語

既非有，如何可言：即眼識界若世間若出世間增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若世間若出世間增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界雜染清淨，若耳、鼻、舌、身、意識界

雜染清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界雜染清淨增
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語及耳、鼻、舌、身、意識界雜染清淨增語！此增語既非有，

如何可言：即眼識界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意識界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若屬生死若屬涅槃

增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界屬生死屬涅槃，若耳、鼻、舌、身、意

識界屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界屬

生死屬涅槃增語及耳、鼻、舌、身、意識界屬生死屬涅槃增語！

此增語既非有，如何可言：即眼識界若屬生死若屬涅槃增語是

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若屬生死若屬涅槃增

語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若在內若在外若在兩間

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若在內若在外

若在兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界在內在外在兩間，若耳、鼻、舌、身、

意識界在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識

界在內在外在兩間增語及耳、鼻、舌、身、意識界在內在外在

兩間增語！此增語既非有，如何可言：即眼識界若在內若在外

若在兩間增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若在

內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼識界若可得若不可得增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若可得若不可得增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼識界可得不可得，若耳、鼻、舌、身、意識

界可得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼識界可得不

可得增語及耳、鼻、舌、身、意識界可得不可得增語！此增語
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既非有，如何可言：即眼識界若可得若不可得增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意識界若可得若不可得增語是菩薩摩

訶薩？」 

大般若波羅蜜多經卷第二十五 

 

大般若波羅蜜多經卷第二十六 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之十六 

「復次，善現！汝觀何義言：即眼觸增語非菩薩摩訶薩，

即耳、鼻、舌、身、意觸增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若眼觸，若耳、鼻、舌、身、意

觸，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸增語及耳、鼻、舌、

身、意觸增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸增語是菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼觸常無常，若耳、鼻、舌、身、意觸常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸常無常增語及耳、鼻、舌、

身、意觸常無常增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若常

若無常增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若常若無

常增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸樂苦，若耳、鼻、舌、身、意觸樂苦，尚

畢竟不可得，性非有故，況有眼觸樂苦增語及耳、鼻、舌、身、
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意觸樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若樂若苦增

語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若樂若苦增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼觸我無我，若耳、鼻、舌、身、意觸我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸我無我增語及耳、鼻、舌、

身、意觸我無我增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若我

若無我增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若我若無

我增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼觸淨不淨，若耳、鼻、舌、身、意觸淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸淨不淨增語及耳、鼻、舌、

身、意觸淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若淨

若不淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若淨若不

淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若空若不空增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼觸空不空，若耳、鼻、舌、身、意觸空不空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸空不空增語及耳、鼻、舌、

身、意觸空不空增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若空

若不空增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若空若不

空增語是菩薩摩訶薩？ 
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「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有相若無相增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有相無相，若耳、鼻、舌、身、意觸有相

無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有相無相增語及耳、

鼻、舌、身、意觸有相無相增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有願若無願增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有願無願，若耳、鼻、舌、身、意觸有願

無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有願無願增語及耳、

鼻、舌、身、意觸有願無願增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸寂靜不寂靜，若耳、鼻、舌、身、意觸寂

靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸寂靜不寂靜增

語及耳、鼻、舌、身、意觸寂靜不寂靜增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩耶？」 
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「世尊！若眼觸遠離不遠離，若耳、鼻、舌、身、意觸遠

離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸遠離不遠離增

語及耳、鼻、舌、身、意觸遠離不遠離增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有為若無為增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有為無為，若耳、鼻、舌、身、意觸有為

無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有為無為增語及耳、

鼻、舌、身、意觸有為無為增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有漏若無漏增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有漏無漏，若耳、鼻、舌、身、意觸有漏

無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有漏無漏增語及耳、

鼻、舌、身、意觸有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸生滅，若耳、鼻、舌、身、意觸生滅，尚

畢竟不可得，性非有故，況有眼觸生滅增語及耳、鼻、舌、身、

意觸生滅增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若生若滅增

語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若生若滅增語是菩
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薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若眼觸善非善，若耳、鼻、舌、身、意觸善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸善非善增語及耳、鼻、舌、

身、意觸善非善增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸若善

若非善增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若善若非

善增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有罪若無罪增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有罪無罪，若耳、鼻、舌、身、意觸有罪

無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有罪無罪增語及耳、

鼻、舌、身、意觸有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸有煩惱無煩惱，若耳、鼻、舌、身、意觸

有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸有煩惱無

煩惱增語及耳、鼻、舌、身、意觸有煩惱無煩惱增語！此增語

既非有，如何可言：即眼觸若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若世間若出世間增語非菩
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薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸世間出世間，若耳、鼻、舌、身、意觸世

間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸世間出世間增

語及耳、鼻、舌、身、意觸世間出世間增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若雜染若清淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸雜染清淨，若耳、鼻、舌、身、意觸雜染

清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸雜染清淨增語及耳、

鼻、舌、身、意觸雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、

意觸若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸屬生死屬涅槃，若耳、鼻、舌、身、意觸

屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸屬生死屬

涅槃增語及耳、鼻、舌、身、意觸屬生死屬涅槃增語！此增語

既非有，如何可言：即眼觸若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若在內若在外若在

兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 



27 
 

「世尊！若眼觸在內在外在兩間，若耳、鼻、舌、身、意

觸在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸在內

在外在兩間增語及耳、鼻、舌、身、意觸在內在外在兩間增語！

此增語既非有，如何可言：即眼觸若在內若在外若在兩間增語

是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸可得不可得，若耳、鼻、舌、身、意觸可

得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸可得不可得增

語及耳、鼻、舌、身、意觸可得不可得增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即眼觸為緣所生諸受增語非

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若眼觸為緣所生諸受，若耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受，尚畢竟不可得，性非有故，況有

眼觸為緣所生諸受增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生諸受增語是

菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若常若無常

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若

常若無常增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受常無常，若耳、鼻、舌、身、
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意觸為緣所生諸受常無常，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼

觸為緣所生諸受常無常增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受常無常增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生

諸受若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若樂若苦增

語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若樂

若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受樂苦，若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受樂苦，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸

為緣所生諸受樂苦增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生諸受若

樂若苦增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若我若無我

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若

我若無我增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受我無我，若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受我無我，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼

觸為緣所生諸受我無我增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受我無我增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生

諸受若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若淨若不淨

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若

淨若不淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受淨不淨，若耳、鼻、舌、身、
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意觸為緣所生諸受淨不淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼

觸為緣所生諸受淨不淨增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生

諸受若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若空若不空

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若

空若不空增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受空不空，若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受空不空，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼

觸為緣所生諸受空不空增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受空不空增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生

諸受若空若不空增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有相若無

相增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若有相若無相增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有相無相，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受有相無相，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受有相無相增語及耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即眼

觸為緣所生諸受若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有願若無

願增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若有願若無願增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有願無願，若耳、鼻、舌、
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身、意觸為緣所生諸受有願無願，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受有願無願增語及耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即眼

觸為緣所生諸受若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若寂靜若不

寂靜增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸

受若寂靜若不寂靜增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受寂靜不寂靜，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受寂靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受寂靜不寂靜增語及耳、鼻、舌、身、意

觸為緣所生諸受寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸為緣所生諸受若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩

訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若遠離若不

遠離增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸

受若遠離若不遠離增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受遠離不遠離，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受遠離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受遠離不遠離增語及耳、鼻、舌、身、意

觸為緣所生諸受遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸為緣所生諸受若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若遠離若不遠離增語是菩薩摩

訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有為若無

為增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受
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若有為若無為增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有為無為，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受有為無為，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受有為無為增語及耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即眼

觸為緣所生諸受若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有漏若無

漏增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若有漏若無漏增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有漏無漏，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受有漏無漏，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受有漏無漏增語及耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即眼

觸為緣所生諸受若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若生若滅增

語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若生

若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受生滅，若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受生滅，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼觸

為緣所生諸受生滅增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

生滅增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生諸受若

生若滅增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受若生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若善若非善

增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若
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善若非善增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受善非善，若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受善非善，尚畢竟不可得，性非有故，況有眼

觸為緣所生諸受善非善增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受善非善增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為緣所生

諸受若善若非善增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有罪若無

罪增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若有罪若無罪增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有罪無罪若耳、鼻、舌、身、

意觸為緣所生諸受有罪無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有

眼觸為緣所生諸受有罪無罪增語及耳、鼻、舌、身、意觸為緣

所生諸受有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即眼觸為

緣所生諸受若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若有煩惱若

無煩惱增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受若有煩惱若無煩惱增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受有煩惱無煩惱，若耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性

非有故，況有眼觸為緣所生諸受有煩惱無煩惱增語及耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸為緣所生諸受若有煩惱若無煩惱增語是菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若有煩惱若無

煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若世間若出
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世間增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸

受若世間若出世間增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受世間出世間，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受世間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受世間出世間增語及耳、鼻、舌、身、意

觸為緣所生諸受世間出世間增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸為緣所生諸受若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若世間若出世間增語是菩薩摩

訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若雜染若清

淨增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若雜染若清淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受雜染清淨，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受雜染清淨，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受雜染清淨增語及耳、鼻、舌、身、意觸

為緣所生諸受雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即眼

觸為緣所生諸受若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若屬生死若

屬涅槃增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生

諸受若屬生死若屬涅槃增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受屬生死屬涅槃，若耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性

非有故，況有眼觸為緣所生諸受屬生死屬涅槃增語及耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，

如何可言：即眼觸為緣所生諸受若屬生死若屬涅槃增語是菩薩

摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若屬生死若屬
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涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若在內若在

外若在兩間增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣

所生諸受若在內若在外若在兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受在內在外在兩間，若耳、鼻、

舌、身、意觸為緣所生諸受在內在外在兩間，尚畢竟不可得，

性非有故，況有眼觸為緣所生諸受在內在外在兩間增語及耳、

鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受在內在外在兩間增語！此增語

既非有，如何可言：即眼觸為緣所生諸受若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受

若在內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即眼觸為緣所生諸受若可得若不

可得增語非菩薩摩訶薩，即耳、鼻、舌、身、意觸為緣所生諸

受若可得若不可得增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若眼觸為緣所生諸受可得不可得，若耳、鼻、舌、

身、意觸為緣所生諸受可得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，

況有眼觸為緣所生諸受可得不可得增語及耳、鼻、舌、身、意

觸為緣所生諸受可得不可得增語！此增語既非有，如何可言：

即眼觸為緣所生諸受若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即耳、

鼻、舌、身、意觸為緣所生諸受若可得若不可得增語是菩薩摩

訶薩？ 

「復次，善現！汝觀何義言：即地界增語非菩薩摩訶薩，

即水、火、風、空、識界增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若地界，若水、火、風、空、識

界，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界增語及水、火、風、

空、識界增語！此增語既非有，如何可言：即地界增語是菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即地界若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即水、火、風、空、識界若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若地界常無常，若水、火、風、空、識界常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有地界常無常增語及水、火、風、

空、識界常無常增語！此增語既非有，如何可言：即地界若常

若無常增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若常若無

常增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即地界若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即水、火、風、空、識界若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界樂苦，若水、火、風、空、識界樂苦，尚

畢竟不可得，性非有故，況有地界樂苦增語及水、火、風、空、

識界樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即地界若樂若苦增

語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若樂若苦增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即水、火、風、空、識界若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若地界我無我，若水、火、風、空、識界我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有地界我無我增語及水、火、風、

空、識界我無我增語！此增語既非有，如何可言：即地界若我

若無我增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若我若無

我增語是菩薩摩訶薩？ 

大般若波羅蜜多經卷第二十六 
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大般若波羅蜜多經卷第二十七 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之十七 

「善現！汝復觀何義言：即地界若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即水、火、風、空、識界若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若地界淨不淨，若水、火、風、空、識界淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有地界淨不淨增語及水、火、風、

空、識界淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即地界若淨

若不淨增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若淨若不

淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即地界若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即水、火、風、空、識界若空若不空增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若地界空不空，若水、火、風、空、識界空不空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有地界空不空增語及水、火、風、

空、識界空不空增語！此增語既非有，如何可言：即地界若空

若不空增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若空若不

空增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有相若無相增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若地界有相無相，若水、火、風、空、識界有相

無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有相無相增語及水、

火、風、空、識界有相無相增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、
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識界若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有願若無願增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若地界有願無願，若水、火、風、空、識界有願

無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有願無願增語及水、

火、風、空、識界有願無願增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、

識界若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界寂靜不寂靜，若水、火、風、空、識界寂

靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界寂靜不寂靜增

語及水、火、風、空、識界寂靜不寂靜增語！此增語既非有，

如何可言：即地界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即水、

火、風、空、識界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界遠離不遠離，若水、火、風、空、識界遠

離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界遠離不遠離增

語及水、火、風、空、識界遠離不遠離增語！此增語既非有，

如何可言：即地界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即水、

火、風、空、識界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有為若無為增語非菩薩摩
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訶薩耶？」 

「世尊！若地界有為無為，若水、火、風、空、識界有為

無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有為無為增語及水、

火、風、空、識界有為無為增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、

識界若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有漏若無漏增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若地界有漏無漏，若水、火、風、空、識界有漏

無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有漏無漏增語及水、

火、風、空、識界有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、

識界若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即水、火、風、空、識界若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界生滅，若水、火、風、空、識界生滅，尚

畢竟不可得，性非有故，況有地界生滅增語及水、火、風、空、

識界生滅增語！此增語既非有，如何可言：即地界若生若滅增

語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若生若滅增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即水、火、風、空、識界若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若地界善非善，若水、火、風、空、識界善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有地界善非善增語及水、火、風、

空、識界善非善增語！此增語既非有，如何可言：即地界若善
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若非善增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若善若非

善增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有罪若無罪增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若地界有罪無罪，若水、火、風、空、識界有罪

無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有罪無罪增語及水、

火、風、空、識界有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、

識界若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界有煩惱無煩惱，若水、火、風、空、識界

有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界有煩惱無

煩惱增語及水、火、風、空、識界有煩惱無煩惱增語！此增語

既非有，如何可言：即地界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩，即水、火、風、空、識界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界世間出世間，若水、火、風、空、識界世

間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界世間出世間增

語及水、火、風、空、識界世間出世間增語！此增語既非有，

如何可言：即地界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即水、

火、風、空、識界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即地界若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即水、火、風、空、識界若雜染若清淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若地界雜染清淨，若水、火、風、空、識界雜染

清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界雜染清淨增語及水、

火、風、空、識界雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：

即地界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、

識界若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界屬生死屬涅槃，若水、火、風、空、識界

屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界屬生死屬

涅槃增語及水、火、風、空、識界屬生死屬涅槃增語！此增語

既非有，如何可言：即地界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩，即水、火、風、空、識界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若在內若在外若在

兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界在內在外在兩間，若水、火、風、空、識

界在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界在內

在外在兩間增語及水、火、風、空、識界在內在外在兩間增語！

此增語既非有，如何可言：即地界若在內若在外若在兩間增語

是菩薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即地界若可得若不可得增語非菩
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薩摩訶薩，即水、火、風、空、識界若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若地界可得不可得，若水、火、風、空、識界可

得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有地界可得不可得增

語及水、火、風、空、識界可得不可得增語！此增語既非有，

如何可言：即地界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即水、

火、風、空、識界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即因緣增語非菩薩摩訶薩，

即等無間緣、所緣緣、增上緣增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若因緣，若等無間緣、所緣緣、

增上緣，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣增語及等無間緣、

所緣緣、增上緣增語！此增語既非有，如何可言：即因緣增語

是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若常若無常增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若因緣常無常，若等無間緣、所緣緣、增上緣常

無常，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣常無常增語及等無

間緣、所緣緣、增上緣常無常增語！此增語既非有，如何可言：

即因緣若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、

增上緣若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若樂若苦增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若因緣樂苦，若等無間緣、所緣緣、增上緣樂苦，

尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣樂苦增語及等無間緣、所
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緣緣、增上緣樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即因緣若

樂若苦增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若樂

若苦增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若我若無我增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若因緣我無我，若等無間緣、所緣緣、增上緣我

無我，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣我無我增語及等無

間緣、所緣緣、增上緣我無我增語！此增語既非有，如何可言：

即因緣若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、

增上緣若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若因緣淨不淨，若等無間緣、所緣緣、增上緣淨

不淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣淨不淨增語及等無

間緣、所緣緣、增上緣淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：

即因緣若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、

增上緣若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若空若不空增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若因緣空不空，若等無間緣、所緣緣、增上緣空

不空，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣空不空增語及等無

間緣、所緣緣、增上緣空不空增語！此增語既非有，如何可言：

即因緣若空若不空增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、

增上緣若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即因緣若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有相若無相增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有相無相，若等無間緣、所緣緣、增上緣

有相無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有相無相增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣有相無相增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有願無願，若等無間緣、所緣緣、增上緣

有願無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有願無願增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣有願無願增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若寂靜若不寂靜增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣寂靜不寂靜，若等無間緣、所緣緣、增上

緣寂靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣寂靜不寂

靜增語及等無間緣、所緣緣、增上緣寂靜不寂靜增語！此增語

既非有，如何可言：即因緣若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，

即等無間緣、所緣緣、增上緣若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若遠離若不遠離增語
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非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣遠離不遠離，若等無間緣、所緣緣、增上

緣遠離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣遠離不遠

離增語及等無間緣、所緣緣、增上緣遠離不遠離增語！此增語

既非有，如何可言：即因緣若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，

即等無間緣、所緣緣、增上緣若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有為無為，若等無間緣、所緣緣、增上緣

有為無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有為無為增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣有為無為增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有漏若無漏增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有漏無漏，若等無間緣、所緣緣、增上緣

有漏無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有漏無漏增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣有漏無漏增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若生若滅增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若因緣生滅，若等無間緣、所緣緣、增上緣生滅，
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尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣生滅增語及等無間緣、所

緣緣、增上緣生滅增語！此增語既非有，如何可言：即因緣若

生若滅增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若生

若滅增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若善若非善增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若因緣善非善，若等無間緣、所緣緣、增上緣善

非善，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣善非善增語及等無

間緣、所緣緣、增上緣善非善增語！此增語既非有，如何可言：

即因緣若善若非善增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、

增上緣若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有罪無罪，若等無間緣、所緣緣、增上緣

有罪無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有罪無罪增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣有罪無罪增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有煩惱若無煩惱

增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣有煩惱無煩惱，若等無間緣、所緣緣、增

上緣有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣有煩

惱無煩惱增語及等無間緣、所緣緣、增上緣有煩惱無煩惱增語！

此增語既非有，如何可言：即因緣若有煩惱若無煩惱增語是菩
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薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若有煩惱若無煩惱增

語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若世間若出世間增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣世間出世間，若等無間緣、所緣緣、增上

緣世間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣世間出世

間增語及等無間緣、所緣緣、增上緣世間出世間增語！此增語

既非有，如何可言：即因緣若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，

即等無間緣、所緣緣、增上緣若世間若出世間增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣雜染清淨，若等無間緣、所緣緣、增上緣

雜染清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣雜染清淨增語

及等無間緣、所緣緣、增上緣雜染清淨增語！此增語既非有，

如何可言：即因緣若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即等無間

緣、所緣緣、增上緣若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若屬生死若屬涅槃

增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣屬生死屬涅槃，若等無間緣、所緣緣、增

上緣屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣屬生

死屬涅槃增語及等無間緣、所緣緣、增上緣屬生死屬涅槃增語！

此增語既非有，如何可言：即因緣若屬生死若屬涅槃增語是菩

薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若屬生死若屬涅槃增
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語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若在內若在外

若在兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣在內在外在兩間，若等無間緣、所緣緣、

增上緣在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣

在內在外在兩間增語及等無間緣、所緣緣、增上緣在內在外在

兩間增語！此增語既非有，如何可言：即因緣若在內若在外若

在兩間增語是菩薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若在

內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即因緣若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即等無間緣、所緣緣、增上緣若可得若不可得增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若因緣可得不可得，若等無間緣、所緣緣、增上

緣可得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有因緣可得不可

得增語及等無間緣、所緣緣、增上緣可得不可得增語！此增語

既非有，如何可言：即因緣若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，

即等無間緣、所緣緣、增上緣若可得若不可得增語是菩薩摩訶

薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即緣所生法增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！緣所生法，尚畢竟不可得，性非

有故，況有緣所生法增語！此增語既非有，如何可言：即緣所

生法增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若常若無常增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法常無常，尚畢竟不可得，性非有故，況
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有緣所生法常無常增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生

法若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若樂若苦增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法樂苦，尚畢竟不可得，性非有故，況有

緣所生法樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生法若

樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若我若無我增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法我無我，尚畢竟不可得，性非有故，況

有緣所生法我無我增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生

法若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若淨若不淨增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法淨不淨，尚畢竟不可得，性非有故，況

有緣所生法淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生

法若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若空若不空增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法空不空，尚畢竟不可得，性非有故，況

有緣所生法空不空增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生

法若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有相若無相增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有相無相，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即緣

所生法若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？ 
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「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有願若無願增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有願無願，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即緣

所生法若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若寂靜若不寂靜增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法寂靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可言：即

緣所生法若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若遠離若不遠離增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法遠離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可言：即

緣所生法若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有為若無為增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有為無為，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即緣

所生法若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有漏若無漏增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有漏無漏，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即緣

所生法若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若生若滅增語非菩薩

摩訶薩耶？」 
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「世尊！緣所生法生滅，尚畢竟不可得，性非有故，況有

緣所生法生滅增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生法若

生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若善若非善增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法善非善，尚畢竟不可得，性非有故，況

有緣所生法善非善增語！此增語既非有，如何可言：即緣所生

法若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有罪若無罪增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有罪無罪，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即緣

所生法若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若有煩惱若無煩惱增

語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有

故，況有緣所生法有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，如何可

言：即緣所生法若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若世間若出世間增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法世間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法世間出世間增語！此增語既非有，如何可言：即

緣所生法若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若雜染若清淨增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法雜染清淨，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即緣
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所生法若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若屬生死若屬涅槃增

語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有

故，況有緣所生法屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，如何可

言：即緣所生法若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若在內若在外若在兩

間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非

有故，況有緣所生法在內在外在兩間增語！此增語既非有，如

何可言：即緣所生法若在內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即緣所生法若可得若不可得增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！緣所生法可得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，

況有緣所生法可得不可得增語！此增語既非有，如何可言：即

緣所生法若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

大般若波羅蜜多經卷第二十七 
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大般若波羅蜜多經卷第二十八 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之十八 

「復次，善現！汝復觀何義言：即無明增語非菩薩摩訶薩，

即行、識、名色、六處、觸、受、愛、取、有、生、老死增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若無明，若行乃至老死，尚畢竟

不可得，性非有故，況有無明增語及行乃至老死增語！此增語

既非有，如何可言：即無明增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即行乃至老死若常若無常增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明常無常，若行乃至老死常無常，尚畢竟不

可得，性非有故，況有無明常無常增語及行乃至老死常無常增

語！此增語既非有，如何可言：即無明若常若無常增語是菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即行乃至老死若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若無明樂苦，若行乃至老死樂苦，尚畢竟不可得，

性非有故，況有無明樂苦增語及行乃至老死樂苦增語！此增語

既非有，如何可言：即無明若樂若苦增語是菩薩摩訶薩，即行

乃至老死若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即行乃至老死若我若無我增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明我無我，若行乃至老死我無我，尚畢竟不

可得，性非有故，況有無明我無我增語及行乃至老死我無我增
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語！此增語既非有，如何可言：即無明若我若無我增語是菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即行乃至老死若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明淨不淨，若行乃至老死淨不淨，尚畢竟不

可得，性非有故，況有無明淨不淨增語及行乃至老死淨不淨增

語！此增語既非有，如何可言：即無明若淨若不淨增語是菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即行乃至老死若空若不空增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明空不空，若行乃至老死空不空，尚畢竟不

可得，性非有故，況有無明空不空增語及行乃至老死空不空增

語！此增語既非有，如何可言：即無明若空若不空增語是菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若有相若無相增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明有相無相，若行乃至老死有相無相，尚畢

竟不可得，性非有故，況有無明有相無相增語及行乃至老死有

相無相增語！此增語既非有，如何可言：即無明若有相若無相

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有相若無相增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若有願若無願增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明有願無願，若行乃至老死有願無願，尚畢

竟不可得，性非有故，況有無明有願無願增語及行乃至老死有

願無願增語！此增語既非有，如何可言：即無明若有願若無願

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有願若無願增語是菩薩摩
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訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即行乃至老死若寂靜若不寂靜增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若無明寂靜不寂靜，若行乃至老死寂靜不寂靜，

尚畢竟不可得，性非有故，況有無明寂靜不寂靜增語及行乃至

老死寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可言：即無明若寂

靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若寂靜若不寂靜

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即行乃至老死若遠離若不遠離增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若無明遠離不遠離，若行乃至老死遠離不遠離，

尚畢竟不可得，性非有故，況有無明遠離不遠離增語及行乃至

老死遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可言：即無明若遠

離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若遠離若不遠離

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若有為若無為增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明有為無為，若行乃至老死有為無為，尚畢

竟不可得，性非有故，況有無明有為無為增語及行乃至老死有

為無為增語！此增語既非有，如何可言：即無明若有為若無為

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有為若無為增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若有漏若無漏增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明有漏無漏，若行乃至老死有漏無漏，尚畢
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竟不可得，性非有故，況有無明有漏無漏增語及行乃至老死有

漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即無明若有漏若無漏

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有漏若無漏增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即行乃至老死若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若無明生滅，若行乃至老死生滅，尚畢竟不可得，

性非有故，況有無明生滅增語及行乃至老死生滅增語！此增語

既非有，如何可言：即無明若生若滅增語是菩薩摩訶薩，即行

乃至老死若生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即行乃至老死若善若非善增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明善非善，若行乃至老死善非善，尚畢竟不

可得，性非有故，況有無明善非善增語及行乃至老死善非善增

語！此增語既非有，如何可言：即無明若善若非善增語是菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若有罪若無罪增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明有罪無罪，若行乃至老死有罪無罪，尚畢

竟不可得，性非有故，況有無明有罪無罪增語及行乃至老死有

罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即無明若有罪若無罪

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有罪若無罪增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有煩惱若無煩惱增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若無明有煩惱無煩惱，若行乃至老死有煩惱無煩
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惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有無明有煩惱無煩惱增語及

行乃至老死有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，如何可言：即

無明若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若有

煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即行乃至老死若世間若出世間增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若無明世間出世間，若行乃至老死世間出世間，

尚畢竟不可得，性非有故，況有無明世間出世間增語及行乃至

老死世間出世間增語！此增語既非有，如何可言：即無明若世

間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若世間若出世間

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即行乃至老死若雜染若清淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明雜染清淨，若行乃至老死雜染清淨，尚畢

竟不可得，性非有故，況有無明雜染清淨增語及行乃至老死雜

染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即無明若雜染若清淨

增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若雜染若清淨增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即行乃至老死若屬生死若屬涅槃增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若無明屬生死屬涅槃，若行乃至老死屬生死屬涅

槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有無明屬生死屬涅槃增語及

行乃至老死屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，如何可言：即

無明若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若屬

生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即無明若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即行乃至老死若在內若在外若在兩間增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若無明在內在外在兩間，若行乃至老死在內在外

在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有無明在內在外在兩間

增語及行乃至老死在內在外在兩間增語！此增語既非有，如何

可言：即無明若在內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩，即行

乃至老死若在內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即無明若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即行乃至老死若可得若不可得增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若無明可得不可得，若行乃至老死可得不可得，

尚畢竟不可得，性非有故，況有無明可得不可得增語及行乃至

老死可得不可得增語！此增語既非有，如何可言：即無明若可

得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即行乃至老死若可得若不可得

增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即布施波羅蜜多增語非菩薩

摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若布施波羅蜜多，若淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜多增語是菩薩

摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若常若無常增語

非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若
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常若無常增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多常無常，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多常無常，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多常無常增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波

羅蜜多常無常增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜

多若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、

般若波羅蜜多若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若樂若苦增語非

菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若樂

若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多樂苦，若淨戒、安忍、精進、靜

慮、般若波羅蜜多樂苦，尚畢竟不可得，性非有故，況有布施

波羅蜜多樂苦增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜多若樂若

苦增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅

蜜多若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若我若無我增語

非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若

我若無我增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多我無我，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多我無我，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多我無我增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波

羅蜜多我無我增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜

多若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、

般若波羅蜜多若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若淨若不淨增語

非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若
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淨若不淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多淨不淨，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多淨不淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多淨不淨增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波

羅蜜多淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜

多若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、

般若波羅蜜多若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若空若不空增語

非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若

空若不空增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多空不空，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多空不空，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多空不空增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波

羅蜜多空不空增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜

多若空若不空增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、

般若波羅蜜多若空若不空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有相若無相增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若有相若無相增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有相無相，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多有相無相，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多有相無相增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有願若無願增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多
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若有願若無願增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有願無願，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多有願無願，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多有願無願增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若寂靜若不寂靜

增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜

多若寂靜若不寂靜增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若布施波羅蜜多寂靜不寂靜，若淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多寂靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有

故，況有布施波羅蜜多寂靜不寂靜增語及淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可

言：即布施波羅蜜多若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即淨

戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若寂靜若不寂靜增語是

菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若遠離若不遠離

增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜

多若遠離若不遠離增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若布施波羅蜜多遠離不遠離，若淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多遠離不遠離，尚畢竟不可得，性非有

故，況有布施波羅蜜多遠離不遠離增語及淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可

言：即布施波羅蜜多若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即淨

戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若遠離若不遠離增語是

菩薩摩訶薩？ 
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「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有為若無為增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若有為若無為增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有為無為，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多有為無為，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多有為無為增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有漏若無漏增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若有漏若無漏增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有漏無漏，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多有漏無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多有漏無漏增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若生若滅增語非

菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若生

若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多生滅，若淨戒、安忍、精進、靜

慮、般若波羅蜜多生滅，尚畢竟不可得，性非有故，況有布施

波羅蜜多生滅增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

生滅增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜多若生若

滅增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅

蜜多若生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若善若非善增語

非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若

善若非善增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多善非善，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多善非善，尚畢竟不可得，性非有故，況有

布施波羅蜜多善非善增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波

羅蜜多善非善增語！此增語既非有，如何可言：即布施波羅蜜

多若善若非善增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、

般若波羅蜜多若善若非善增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有罪若無罪增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若有罪若無罪增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有罪無罪，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多有罪無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多有罪無罪增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若有煩惱若無煩

惱增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅

蜜多若有煩惱若無煩惱增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多有煩惱無煩惱，若淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性

非有故，況有布施波羅蜜多有煩惱無煩惱增語及淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，

如何可言：即布施波羅蜜多若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若有煩惱若無
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煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若世間若出世間

增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜

多若世間若出世間增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若布施波羅蜜多世間出世間，若淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多世間出世間，尚畢竟不可得，性非有

故，況有布施波羅蜜多世間出世間增語及淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多世間出世間增語！此增語既非有，如何可

言：即布施波羅蜜多若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即淨

戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若世間若出世間增語是

菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若雜染若清淨增

語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若雜染若清淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多雜染清淨，若淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多雜染清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況

有布施波羅蜜多雜染清淨增語及淨戒、安忍、精進、靜慮、般

若波羅蜜多雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即布施

波羅蜜多若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若屬生死若屬涅

槃增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅

蜜多若屬生死若屬涅槃增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多屬生死屬涅槃，若淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性

非有故，況有布施波羅蜜多屬生死屬涅槃增語及淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，



64 
 

如何可言：即布施波羅蜜多若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若屬生死若屬

涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若在內若在外若

在兩間增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若

波羅蜜多若在內若在外若在兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若布施波羅蜜多在內在外在兩間，若淨戒、安忍、

精進、靜慮、般若波羅蜜多在內在外在兩間，尚畢竟不可得，

性非有故，況有布施波羅蜜多在內在外在兩間增語及淨戒、安

忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多在內在外在兩間增語！此增語

既非有，如何可言：即布施波羅蜜多若在內若在外若在兩間增

語是菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多

若在內若在外若在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即布施波羅蜜多若可得若不可得

增語非菩薩摩訶薩，即淨戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜

多若可得若不可得增語非菩薩摩訶薩耶？ 

「世尊！若布施波羅蜜多可得不可得，若淨戒、安忍、精

進、靜慮、般若波羅蜜多可得不可得，尚畢竟不可得，性非有

故，況有布施波羅蜜多可得不可得增語及淨戒、安忍、精進、

靜慮、般若波羅蜜多可得不可得增語！此增語既非有，如何可

言：即布施波羅蜜多若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即淨

戒、安忍、精進、靜慮、般若波羅蜜多若可得若不可得增語是

菩薩摩訶薩？ 

「復次，善現！汝復觀何義言：即內空增語非菩薩摩訶薩，

即外空、內外空、空空、大空、勝義空、有為空、無為空、畢

竟空、無際空、散空、無變異空、本性空、自相空、共相空、

一切法空、不可得空、無性空、自性空、無性自性空增語非菩
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薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若內空，若外空乃至無性自性空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空增語及外空乃至無性自性

空增語！此增語既非有，如何可言：即內空增語是菩薩摩訶薩，

即外空乃至無性自性空增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即外空乃至無性自性空若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若內空常無常，若外空乃至無性自性空常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空常無常增語及外空乃至無

性自性空常無常增語！此增語既非有，如何可言：即內空若常

若無常增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若常若無常

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即外空乃至無性自性空若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空樂苦，若外空乃至無性自性空樂苦，尚畢

竟不可得，性非有故，況有內空樂苦增語及外空乃至無性自性

空樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即內空若樂若苦增語

是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若樂若苦增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即外空乃至無性自性空若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若內空我無我，若外空乃至無性自性空我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空我無我增語及外空乃至無

性自性空我無我增語！此增語既非有，如何可言：即內空若我

若無我增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若我若無我
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增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即外空乃至無性自性空若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若內空淨不淨，若外空乃至無性自性空淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空淨不淨增語及外空乃至無

性自性空淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即內空若淨

若不淨增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若淨若不淨

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即外空乃至無性自性空若空若不空增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若內空空不空，若外空乃至無性自性空空不空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空空不空增語及外空乃至無

性自性空空不空增語！此增語既非有，如何可言：即內空若空

若不空增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若空若不空

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有相若無相增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空有相無相，若外空乃至無性自性空有相無

相，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有相無相增語及外空

乃至無性自性空有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

大般若波羅蜜多經卷第二十八 
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大般若波羅蜜多經卷第二十九 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之十九 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有願若無願增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空有願無願，若外空乃至無性自性空有願無

願，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有願無願增語及外空

乃至無性自性空有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若寂靜若不寂靜增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空寂靜不寂靜，若外空乃至無性自性空寂靜

不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空寂靜不寂靜增語

及外空乃至無性自性空寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何

可言：即內空若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至

無性自性空若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若遠離若不遠離增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空遠離不遠離，若外空乃至無性自性空遠離

不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空遠離不遠離增語

及外空乃至無性自性空遠離不遠離增語！此增語既非有，如何

可言：即內空若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至
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無性自性空若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有為若無為增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空有為無為，若外空乃至無性自性空有為無

為，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有為無為增語及外空

乃至無性自性空有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有漏若無漏增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空有漏無漏，若外空乃至無性自性空有漏無

漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有漏無漏增語及外空

乃至無性自性空有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即外空乃至無性自性空若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空生滅，若外空乃至無性自性空生滅，尚畢

竟不可得，性非有故，況有內空生滅增語及外空乃至無性自性

空生滅增語！此增語既非有，如何可言：即內空若生若滅增語

是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若生若滅增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即外空乃至無性自性空若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 
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「世尊！若內空善非善，若外空乃至無性自性空善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有內空善非善增語及外空乃至無

性自性空善非善增語！此增語既非有，如何可言：即內空若善

若非善增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若善若非善

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有罪若無罪增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空有罪無罪，若外空乃至無性自性空有罪無

罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有罪無罪增語及外空

乃至無性自性空有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空有煩惱無煩惱，若外空乃至無性自性空有

煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空有煩惱無煩

惱增語及外空乃至無性自性空有煩惱無煩惱增語！此增語既

非有，如何可言：即內空若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩，

即外空乃至無性自性空若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若世間若出世間增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空世間出世間，若外空乃至無性自性空世間

出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空世間出世間增語
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及外空乃至無性自性空世間出世間增語！此增語既非有，如何

可言：即內空若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至

無性自性空若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即外空乃至無性自性空若雜染若清淨增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若內空雜染清淨，若外空乃至無性自性空雜染清

淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空雜染清淨增語及外空

乃至無性自性空雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即

內空若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空

若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空屬生死屬涅槃，若外空乃至無性自性空屬

生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空屬生死屬涅

槃增語及外空乃至無性自性空屬生死屬涅槃增語！此增語既

非有，如何可言：即內空若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩，

即外空乃至無性自性空若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶

薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若在內若在外若在兩

間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空在內在外在兩間，若外空乃至無性自性空

在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空在內在

外在兩間增語及外空乃至無性自性空在內在外在兩間增語！

此增語既非有，如何可言：即內空若在內若在外若在兩間增語
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是菩薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若在內若在外若在兩間

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即內空若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩，即外空乃至無性自性空若可得若不可得增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若內空可得不可得，若外空乃至無性自性空可得

不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有內空可得不可得增語

及外空乃至無性自性空可得不可得增語！此增語既非有，如何

可言：即內空若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即外空乃至

無性自性空若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即真如增語非菩薩摩訶薩，

即法界、法性、不虛妄性、不變異性、平等性、離生性、法定、

法住、實際、虛空界、不思議界增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若真如，若法界乃至不思議界，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如增語及法界乃至不思議界

增語！此增語既非有，如何可言：即真如增語是菩薩摩訶薩，

即法界乃至不思議界增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若常若無常增語非菩薩摩

訶薩，即法界乃至不思議界若常若無常增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如常無常，若法界乃至不思議界常無常，尚

畢竟不可得，性非有故，況有真如常無常增語及法界乃至不思

議界常無常增語！此增語既非有，如何可言：即真如若常若無

常增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若常若無常增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩，即法界乃至不思議界若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如樂苦，若法界乃至不思議界樂苦，尚畢竟
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不可得，性非有故，況有真如樂苦增語及法界乃至不思議界樂

苦增語！此增語既非有，如何可言：即真如若樂若苦增語是菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若我若無我增語非菩薩摩

訶薩，即法界乃至不思議界若我若無我增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如我無我，若法界乃至不思議界我無我，尚

畢竟不可得，性非有故，況有真如我無我增語及法界乃至不思

議界我無我增語！此增語既非有，如何可言：即真如若我若無

我增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若我若無我增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若淨若不淨增語非菩薩摩

訶薩，即法界乃至不思議界若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如淨不淨，若法界乃至不思議界淨不淨，尚

畢竟不可得，性非有故，況有真如淨不淨增語及法界乃至不思

議界淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即真如若淨若不

淨增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若淨若不淨增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若空若不空增語非菩薩摩

訶薩，即法界乃至不思議界若空若不空增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如空不空，若法界乃至不思議界空不空，尚

畢竟不可得，性非有故，況有真如空不空增語及法界乃至不思

議界空不空增語！此增語既非有，如何可言：即真如若空若不

空增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若空若不空增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有相若無相增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若有相若無相增語非菩薩摩訶薩

耶？」 
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「世尊！若真如有相無相，若法界乃至不思議界有相無相，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有相無相增語及法界乃至

不思議界有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有相若

無相增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有願若無願增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若有願若無願增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若真如有願無願，若法界乃至不思議界有願無願，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有願無願增語及法界乃至

不思議界有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有願若

無願增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若寂靜若不寂靜增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若真如寂靜不寂靜，若法界乃至不思議界寂靜不

寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如寂靜不寂靜增語及

法界乃至不思議界寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可言：

即真如若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議

界若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若遠離若不遠離增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若真如遠離不遠離，若法界乃至不思議界遠離不

遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如遠離不遠離增語及

法界乃至不思議界遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可言：
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即真如若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議

界若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有為若無為增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若有為若無為增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若真如有為無為，若法界乃至不思議界有為無為，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有為無為增語及法界乃至

不思議界有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有為若

無為增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有漏若無漏增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若有漏若無漏增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若真如有漏無漏，若法界乃至不思議界有漏無漏，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有漏無漏增語及法界乃至

不思議界有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有漏若

無漏增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若生若滅增語非菩薩摩訶

薩，即法界乃至不思議界若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如生滅，若法界乃至不思議界生滅，尚畢竟

不可得，性非有故，況有真如生滅增語及法界乃至不思議界生

滅增語！此增語既非有，如何可言：即真如若生若滅增語是菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若善若非善增語非菩薩摩

訶薩，即法界乃至不思議界若善若非善增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如善非善，若法界乃至不思議界善非善，尚
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畢竟不可得，性非有故，況有真如善非善增語及法界乃至不思

議界善非善增語！此增語既非有，如何可言：即真如若善若非

善增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若善若非善增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有罪若無罪增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若有罪若無罪增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若真如有罪無罪，若法界乃至不思議界有罪無罪，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有罪無罪增語及法界乃至

不思議界有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有罪若

無罪增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若有煩惱若無煩惱增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如有煩惱無煩惱，若法界乃至不思議界有煩

惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如有煩惱無煩惱

增語及法界乃至不思議界有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，

如何可言：即真如若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩，即法

界乃至不思議界若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若世間若出世間增語非菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若世間若出世間增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若真如世間出世間，若法界乃至不思議界世間出

世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如世間出世間增語及

法界乃至不思議界世間出世間增語！此增語既非有，如何可言：

即真如若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議
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界若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若雜染若清淨增語非菩薩

摩訶薩，即法界乃至不思議界若雜染若清淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若真如雜染清淨，若法界乃至不思議界雜染清淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有真如雜染清淨增語及法界乃至

不思議界雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即真如若

雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若雜染若

清淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即真如若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若屬生死若屬涅槃增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如屬生死屬涅槃，若法界乃至不思議界屬生

死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如屬生死屬涅槃

增語及法界乃至不思議界屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，

如何可言：即真如若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩，即法

界乃至不思議界若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若在內若在外若在兩間增

語非菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若在內若在外若在兩間

增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若真如在內在外在兩間，若法界乃至不思議界在

內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如在內在外

在兩間增語及法界乃至不思議界在內在外在兩間增語！此增

語既非有，如何可言：即真如若在內若在外若在兩間增語是菩

薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若在內若在外若在兩間增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即真如若可得若不可得增語非菩
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薩摩訶薩，即法界乃至不思議界若可得若不可得增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若真如可得不可得，若法界乃至不思議界可得不

可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有真如可得不可得增語及

法界乃至不思議界可得不可得增語！此增語既非有，如何可言：

即真如若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即法界乃至不思議

界若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即四念住增語非菩薩摩訶薩，

即四正斷、四神足、五根、五力、七等覺支、八聖道支增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若四念住，若四正斷乃至八聖道

支，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住增語及四正斷乃至

八聖道支增語！此增語既非有，如何可言：即四念住增語是菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若常若無常增語非菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四念住常無常，若四正斷乃至八聖道支常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住常無常增語及四正斷乃

至八聖道支常無常增語！此增語既非有，如何可言：即四念住

若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若常若

無常增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若樂若苦增語非菩薩摩

訶薩，即四正斷乃至八聖道支若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住樂苦，若四正斷乃至八聖道支樂苦，尚

畢竟不可得，性非有故，況有四念住樂苦增語及四正斷乃至八

聖道支樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即四念住若樂若
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苦增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若樂若苦增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若我若無我增語非菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四念住我無我，若四正斷乃至八聖道支我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住我無我增語及四正斷乃

至八聖道支我無我增語！此增語既非有，如何可言：即四念住

若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若我若

無我增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若淨若不淨增語非菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四念住淨不淨，若四正斷乃至八聖道支淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住淨不淨增語及四正斷乃

至八聖道支淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即四念住

若淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若淨若

不淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若空若不空增語非菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若空若不空增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四念住空不空，若四正斷乃至八聖道支空不空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住空不空增語及四正斷乃

至八聖道支空不空增語！此增語既非有，如何可言：即四念住

若空若不空增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若空若

不空增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有相若無相增語非菩



79 
 

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有相若無相增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有相無相，若四正斷乃至八聖道支有相

無相，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有相無相增語及

四正斷乃至八聖道支有相無相增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有願若無願增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有願無願，若四正斷乃至八聖道支有願

無願，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有願無願增語及

四正斷乃至八聖道支有願無願增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若寂靜若不寂靜增語非

菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若寂靜若不寂靜增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住寂靜不寂靜，若四正斷乃至八聖道支寂

靜不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住寂靜不寂靜

增語及四正斷乃至八聖道支寂靜不寂靜增語！此增語既非有，

如何可言：即四念住若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即四

正斷乃至八聖道支若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若遠離若不遠離增語非

菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若遠離若不遠離增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住遠離不遠離，若四正斷乃至八聖道支遠
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離不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住遠離不遠離

增語及四正斷乃至八聖道支遠離不遠離增語！此增語既非有，

如何可言：即四念住若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即四

正斷乃至八聖道支若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有為若無為增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有為無為，若四正斷乃至八聖道支有為

無為，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有為無為增語及

四正斷乃至八聖道支有為無為增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有漏若無漏增語非菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有漏若無漏增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有漏無漏，若四正斷乃至八聖道支有漏

無漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有漏無漏增語及

四正斷乃至八聖道支有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若生若滅增語非菩薩摩

訶薩，即四正斷乃至八聖道支若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住生滅，若四正斷乃至八聖道支生滅，尚

畢竟不可得，性非有故，況有四念住生滅增語及四正斷乃至八

聖道支生滅增語！此增語既非有，如何可言：即四念住若生若

滅增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若生若滅增語是

菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即四念住若善若非善增語非菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四念住善非善，若四正斷乃至八聖道支善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住善非善增語及四正斷乃

至八聖道支善非善增語！此增語既非有，如何可言：即四念住

若善若非善增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若善若

非善增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有罪若無罪增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有罪無罪，若四正斷乃至八聖道支有罪

無罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有罪無罪增語及

四正斷乃至八聖道支有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住有煩惱無煩惱，若四正斷乃至八聖道支

有煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住有煩惱

無煩惱增語及四正斷乃至八聖道支有煩惱無煩惱增語！此增

語既非有，如何可言：即四念住若有煩惱若無煩惱增語是菩薩

摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若有煩惱若無煩惱增語是菩薩

摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若世間若出世間增語非

菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若世間若出世間增語非菩
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薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住世間出世間，若四正斷乃至八聖道支世

間出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住世間出世間

增語及四正斷乃至八聖道支世間出世間增語！此增語既非有，

如何可言：即四念住若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即四

正斷乃至八聖道支若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

大般若波羅蜜多經卷第二十九 

 

大般若波羅蜜多經卷第三十 

三藏法師玄奘奉 詔譯  

初分教誡教授品第七之二十 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若雜染若清淨增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若四念住雜染清淨，若四正斷乃至八聖道支雜染

清淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住雜染清淨增語及

四正斷乃至八聖道支雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：

即四念住若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖

道支若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住屬生死屬涅槃，若四正斷乃至八聖道支

屬生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住屬生死

屬涅槃增語及四正斷乃至八聖道支屬生死屬涅槃增語！此增

語既非有，如何可言：即四念住若屬生死若屬涅槃增語是菩薩
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摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若屬生死若屬涅槃增語是菩薩

摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若在內若在外若在兩間

增語非菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若在內若在外若在

兩間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住在內在外在兩間，若四正斷乃至八聖道

支在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住在

內在外在兩間增語及四正斷乃至八聖道支在內在外在兩間增

語！此增語既非有，如何可言：即四念住若在內若在外若在兩

間增語是菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若在內若在外若

在兩間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四念住若可得若不可得增語非

菩薩摩訶薩，即四正斷乃至八聖道支若可得若不可得增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四念住可得不可得，若四正斷乃至八聖道支可

得不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有四念住可得不可得

增語及四正斷乃至八聖道支可得不可得增語！此增語既非有，

如何可言：即四念住若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即四

正斷乃至八聖道支若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即苦聖諦增語非菩薩摩訶薩，

即集、滅、道聖諦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若苦聖諦，若集、滅、道聖諦，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦增語及集、滅、道聖諦

增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦增語是菩薩摩訶薩，

即集、滅、道聖諦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若常若無常增語非菩薩

摩訶薩，即集、滅、道聖諦若常若無常增語非菩薩摩訶薩耶？」 
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「世尊！若苦聖諦常無常，若集、滅、道聖諦常無常，尚

畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦常無常增語及集、滅、道

聖諦常無常增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若常若

無常增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若常若無常增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若樂若苦增語非菩薩摩

訶薩，即集、滅、道聖諦若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦樂苦，若集、滅、道聖諦樂苦，尚畢竟

不可得，性非有故，況有苦聖諦樂苦增語及集、滅、道聖諦樂

苦增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若樂若苦增語是

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若我若無我增語非菩薩

摩訶薩，即集、滅、道聖諦若我若無我增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦我無我，若集、滅、道聖諦我無我，尚

畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦我無我增語及集、滅、道

聖諦我無我增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若我若

無我增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若我若無我增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若淨若不淨增語非菩薩

摩訶薩，即集、滅、道聖諦若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦淨不淨，若集、滅、道聖諦淨不淨，尚

畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦淨不淨增語及集、滅、道

聖諦淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若淨若

不淨增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若淨若不淨增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若空若不空增語非菩薩

摩訶薩，即集、滅、道聖諦若空若不空增語非菩薩摩訶薩耶？」 
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「世尊！若苦聖諦空不空，若集、滅、道聖諦空不空，尚

畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦空不空增語及集、滅、道

聖諦空不空增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若空若

不空增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若空若不空增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有相若無相增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有相若無相增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦有相無相，若集、滅、道聖諦有相無相，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有相無相增語及集、滅、

道聖諦有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有相若無

相增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有願若無願增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦有願無願，若集、滅、道聖諦有願無願，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有願無願增語及集、滅、

道聖諦有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有願若無

願增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若寂靜若不寂靜增語非

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若寂靜若不寂靜增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦寂靜不寂靜，若集、滅、道聖諦寂靜不

寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦寂靜不寂靜增語

及集、滅、道聖諦寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何可言：
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即苦聖諦若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖

諦若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若遠離若不遠離增語非

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若遠離若不遠離增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦遠離不遠離，若集、滅、道聖諦遠離不

遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦遠離不遠離增語

及集、滅、道聖諦遠離不遠離增語！此增語既非有，如何可言：

即苦聖諦若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖

諦若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有為若無為增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦有為無為，若集、滅、道聖諦有為無為，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有為無為增語及集、滅、

道聖諦有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有為若無

為增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有漏若無漏增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有漏若無漏增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦有漏無漏，若集、滅、道聖諦有漏無漏，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有漏無漏增語及集、滅、

道聖諦有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有漏若無

漏增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若生若滅增語非菩薩摩
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訶薩，即集、滅、道聖諦若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦生滅，若集、滅、道聖諦生滅，尚畢竟

不可得，性非有故，況有苦聖諦生滅增語及集、滅、道聖諦生

滅增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若生若滅增語是

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若生若滅增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若善若非善增語非菩薩

摩訶薩，即集、滅、道聖諦若善若非善增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦善非善，若集、滅、道聖諦善非善，尚

畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦善非善增語及集、滅、道

聖諦善非善增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若善若

非善增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若善若非善增語是

菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有罪若無罪增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦有罪無罪，若集、滅、道聖諦有罪無罪，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有罪無罪增語及集、滅、

道聖諦有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有罪若無

罪增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若有煩惱若無煩惱增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦有煩惱無煩惱，若集、滅、道聖諦有煩

惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦有煩惱無煩

惱增語及集、滅、道聖諦有煩惱無煩惱增語！此增語既非有，

如何可言：即苦聖諦若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩，即
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集、滅、道聖諦若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若世間若出世間增語非

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若世間若出世間增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦世間出世間，若集、滅、道聖諦世間出

世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦世間出世間增語

及集、滅、道聖諦世間出世間增語！此增語既非有，如何可言：

即苦聖諦若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖

諦若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若雜染若清淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若苦聖諦雜染清淨，若集、滅、道聖諦雜染清淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦雜染清淨增語及集、滅、

道聖諦雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即苦聖諦若

雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若雜染若清

淨增語是菩薩摩訶薩？ 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若屬生死若屬涅槃增語非菩

薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦屬生死屬涅槃，若集、滅、道聖諦屬生

死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦屬生死屬涅

槃增語及集、滅、道聖諦屬生死屬涅槃增語！此增語既非有，

如何可言：即苦聖諦若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩，即

集、滅、道聖諦若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若在內若在外若在兩間

增語非菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若在內若在外若在兩間
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增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦在內在外在兩間，若集、滅、道聖諦在

內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦在內在

外在兩間增語及集、滅、道聖諦在內在外在兩間增語！此增語

既非有，如何可言：即苦聖諦若在內若在外若在兩間增語是菩

薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若在內若在外若在兩間增語是菩

薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即苦聖諦若可得若不可得增語非

菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖諦若可得若不可得增語非菩薩摩

訶薩耶？」 

「世尊！若苦聖諦可得不可得，若集、滅、道聖諦可得不

可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有苦聖諦可得不可得增語

及集、滅、道聖諦可得不可得增語！此增語既非有，如何可言：

即苦聖諦若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即集、滅、道聖

諦若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即四靜慮增語非菩薩摩訶薩，

即四無量、四無色定增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若四靜慮，若四無量、四無色定，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮增語及四無量、四無色

定增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮增語是菩薩摩訶

薩，即四無量、四無色定增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若常若無常增語非菩薩

摩訶薩，即四無量、四無色定若常若無常增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四靜慮常無常，若四無量、四無色定常無常，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮常無常增語及四無量、

四無色定常無常增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若
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常若無常增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若常若無常

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若樂若苦增語非菩薩摩

訶薩，即四無量、四無色定若樂若苦增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮樂苦，若四無量、四無色定樂苦，尚畢

竟不可得，性非有故，況有四靜慮樂苦增語及四無量、四無色

定樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若樂若苦增

語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若樂若苦增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若我若無我增語非菩薩

摩訶薩，即四無量、四無色定若我若無我增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四靜慮我無我，若四無量、四無色定我無我，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮我無我增語及四無量、

四無色定我無我增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若

我若無我增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若我若無我

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若淨若不淨增語非菩薩

摩訶薩，即四無量、四無色定若淨若不淨增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四靜慮淨不淨，若四無量、四無色定淨不淨，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮淨不淨增語及四無量、

四無色定淨不淨增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若

淨若不淨增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若淨若不淨

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若空若不空增語非菩薩

摩訶薩，即四無量、四無色定若空若不空增語非菩薩摩訶薩
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耶？」 

「世尊！若四靜慮空不空，若四無量、四無色定空不空，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮空不空增語及四無量、

四無色定空不空增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若

空若不空增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若空若不空

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有相若無相增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有相若無相增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有相無相，若四無量、四無色定有相無

相，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有相無相增語及四

無量、四無色定有相無相增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若有相若無相增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若有相若無相增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有願若無願增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有願若無願增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有願無願，若四無量、四無色定有願無

願，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有願無願增語及四

無量、四無色定有願無願增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若有願若無願增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若有願若無願增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若寂靜若不寂靜增語非

菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若寂靜若不寂靜增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮寂靜不寂靜，若四無量、四無色定寂靜

不寂靜，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮寂靜不寂靜增
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語及四無量、四無色定寂靜不寂靜增語！此增語既非有，如何

可言：即四靜慮若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩，即四無量、

四無色定若寂靜若不寂靜增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若遠離若不遠離增語非

菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若遠離若不遠離增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮遠離不遠離，若四無量、四無色定遠離

不遠離，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮遠離不遠離增

語及四無量、四無色定遠離不遠離增語！此增語既非有，如何

可言：即四靜慮若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩，即四無量、

四無色定若遠離若不遠離增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有為若無為增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有為若無為增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有為無為，若四無量、四無色定有為無

為，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有為無為增語及四

無量、四無色定有為無為增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若有為若無為增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若有為若無為增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有漏若無漏增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有漏若無漏增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有漏無漏，若四無量、四無色定有漏無

漏，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有漏無漏增語及四

無量、四無色定有漏無漏增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若有漏若無漏增語是菩薩摩訶薩？」 
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「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若生若滅增語非菩薩摩

訶薩，即四無量、四無色定若生若滅增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮生滅，若四無量、四無色定生滅，尚畢

竟不可得，性非有故，況有四靜慮生滅增語及四無量、四無色

定生滅增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若生若滅增

語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若生若滅增語是菩薩摩

訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若善若非善增語非菩薩

摩訶薩，即四無量、四無色定若善若非善增語非菩薩摩訶薩

耶？」 

「世尊！若四靜慮善非善，若四無量、四無色定善非善，

尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮善非善增語及四無量、

四無色定善非善增語！此增語既非有，如何可言：即四靜慮若

善若非善增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若善若非善

增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有罪若無罪增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有罪若無罪增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有罪無罪，若四無量、四無色定有罪無

罪，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有罪無罪增語及四

無量、四無色定有罪無罪增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若有罪若無罪增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若有煩惱若無煩惱增語

非菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若有煩惱若無煩惱增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮有煩惱無煩惱，若四無量、四無色定有
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煩惱無煩惱，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮有煩惱無

煩惱增語及四無量、四無色定有煩惱無煩惱增語！此增語既非

有，如何可言：即四靜慮若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩，

即四無量、四無色定若有煩惱若無煩惱增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若世間若出世間增語非

菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若世間若出世間增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮世間出世間，若四無量、四無色定世間

出世間，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮世間出世間增

語及四無量、四無色定世間出世間增語！此增語既非有，如何

可言：即四靜慮若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩，即四無量、

四無色定若世間若出世間增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若雜染若清淨增語非菩

薩摩訶薩，即四無量、四無色定若雜染若清淨增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若四靜慮雜染清淨，若四無量、四無色定雜染清

淨，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮雜染清淨增語及四

無量、四無色定雜染清淨增語！此增語既非有，如何可言：即

四靜慮若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定

若雜染若清淨增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若屬生死若屬涅槃增語

非菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若屬生死若屬涅槃增語非

菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮屬生死屬涅槃，若四無量、四無色定屬

生死屬涅槃，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮屬生死屬

涅槃增語及四無量、四無色定屬生死屬涅槃增語！此增語既非

有，如何可言：即四靜慮若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩，
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即四無量、四無色定若屬生死若屬涅槃增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若在內若在外若在兩間

增語非菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若在內若在外若在兩

間增語非菩薩摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮在內在外在兩間，若四無量、四無色定

在內在外在兩間，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮在內

在外在兩間增語及四無量、四無色定在內在外在兩間增語！此

增語既非有，如何可言：即四靜慮若在內若在外若在兩間增語

是菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若在內若在外若在兩間增

語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即四靜慮若可得若不可得增語非

菩薩摩訶薩，即四無量、四無色定若可得若不可得增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若四靜慮可得不可得，若四無量、四無色定可得

不可得，尚畢竟不可得，性非有故，況有四靜慮可得不可得增

語及四無量、四無色定可得不可得增語！此增語既非有，如何

可言：即四靜慮若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩，即四無量、

四無色定若可得若不可得增語是菩薩摩訶薩？」 

「復次，善現！汝觀何義言：即八解脫增語非菩薩摩訶薩，

即八勝處、九次第定、十遍處增語非菩薩摩訶薩耶？」 

具壽善現答言：「世尊！若八解脫，若八勝處、九次第定、

十遍處，尚畢竟不可得，性非有故，況有八解脫增語及八勝處、

九次第定、十遍處增語！此增語既非有，如何可言：即八解脫

增語是菩薩摩訶薩，即八勝處、九次第定、十遍處增語是菩薩

摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即八解脫若常若無常增語非菩薩

摩訶薩，即八勝處、九次第定、十遍處若常若無常增語非菩薩
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摩訶薩耶？」 

「世尊！若八解脫常無常，若八勝處、九次第定、十遍處

常無常，尚畢竟不可得，性非有故，況有八解脫常無常增語及

八勝處、九次第定、十遍處常無常增語！此增語既非有，如何

可言：即八解脫若常若無常增語是菩薩摩訶薩，即八勝處、九

次第定、十遍處若常若無常增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即八解脫若樂若苦增語非菩薩摩

訶薩，即八勝處、九次第定、十遍處若樂若苦增語非菩薩摩訶

薩耶？」 

「世尊！若八解脫樂苦，若八勝處、九次第定、十遍處樂

苦，尚畢竟不可得，性非有故，況有八解脫樂苦增語及八勝處、

九次第定、十遍處樂苦增語！此增語既非有，如何可言：即八

解脫若樂若苦增語是菩薩摩訶薩，即八勝處、九次第定、十遍

處若樂若苦增語是菩薩摩訶薩？」 

「善現！汝復觀何義言：即八解脫若我若無我增語非菩薩

摩訶薩，即八勝處、九次第定、十遍處若我若無我增語非菩薩

摩訶薩耶？」 

「世尊！若八解脫我無我，若八勝處、九次第定、十遍處

我無我，尚畢竟不可得，性非有故，況有八解脫我無我增語及

八勝處、九次第定、十遍處我無我增語！此增語既非有，如何

可言：即八解脫若我若無我增語是菩薩摩訶薩，即八勝處、九

次第定、十遍處若我若無我增語是菩薩摩訶薩？」 

大般若波羅蜜多經卷第三十 
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结  行： 
1. 补阙真言：南谟喝啰怛那，哆啰夜耶。佉啰佉啰。俱住俱住。摩 

啰摩啰。虎啰，吽。贺贺，苏怛拏，吽。泼抹拏，娑婆诃。（三遍） 

2. 七佛灭罪真言：离婆离婆帝。求诃求诃帝。陀罗尼帝。尼诃啰帝。

毗黎你帝。摩诃伽帝。真陵乾帝。娑婆诃。（三遍） 

3. 三皈依  

自皈依佛，当愿众生，体解大道，发无上心； 

自皈依法，当愿众生，深入经藏，智慧如海； 

自皈依僧，当愿众生，统理大众，一切无碍。和南圣众。（一遍） 

4. 回向           愿以此功德      普及于一切 

我等与众生      皆共成佛道 

愿消三障诸烦恼      愿得智慧真明了 

普愿罪障悉消除      世世常行菩萨道 

愿以此功德 回向法界众生 愿诸众生： 

罪障消除 福德增长 智慧增长 菩提心增长 

愿三宝兴隆 正法久住 普愿众生 早成佛道 

发大菩提心，地狱放光明，人天得解脱，三界复清净。 

我及诸众生，罪障悉消除，安稳得如意，身心无挂碍。 

南无十方三世一切佛 一切菩萨摩诃萨 摩诃般若波罗蜜  

5. 礼佛（三拜/三问讯）（注：此阅藏仪轨可以根据需要自行调整）  

恭敬法宝 开智慧眼  深入经藏 智慧如海 

 

 

 

 


