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宗義建立(26)
                                        雪歌仁波切主講 2010-04-17
２. 解說經部宗的體系
2-5. 有境的主張方式                                                                                                                  
比量分三個已經講完了，後面唸一下：

『若是現前，未必是現量；若是比度，未必是比量；因為「取『色』之根現前的第二剎那」及「了解『聲是無常』之比度的第二剎那」是「再決知」；而且《具理》當中說過：「『現前的第一剎那』與『比度的第一剎那』這二者是量；然而〔因為隨後那些剎那〕屬於前述〔二者〕之相續，而且其『成立』及『安住』等〔與前述二者〕並沒有不同，所以斷除隨後那些〔剎那〕是量」。』﹝宗義建立‧至尊‧法幢吉祥賢造‧廖本聖譯 ,P50/ L11-18﹞

    剛剛前面漏了一段：
『共稱比量，必然是事勢比量。』﹝ P50/ L10﹞
    剛剛我們分三個比量就是事勢比量、共稱比量、信許比量，有時候一些書裡面會把共稱比量和事勢比量混在一起，因為雖然它是一個名字，但是還是有一個邏輯，所以把它混在一起，也有這樣子，所以共稱比量，必然是事勢比量，這樣子的話比量就分兩個。那另外在下面講現前的話不一定是現前量，未必是現前量，一樣的就是比度的話未必是比量、比度量，因為量的定義有三個具備：新、不欺狂、明瞭，這三個連在一起，那現量和比量它的第二剎那這個階段來說它不是新，這個不欺狂和明瞭的特色存在，但是它不是新的，它變成舊的，現量和比量它的第二剎那就開始變成舊了，剛開始了解的時候它是新，那後面變成舊的，舊的話不可以叫量，那叫什麼呢？叫再決識。比如說這裡就一直用第二剎那：「取『色』之根現前的第二剎那」及「了解『聲是無常』之比度的第二剎那」是「再決知」。就是比量的第二剎那開始、現量的第二剎那開始就不叫量，因為這就是叫“再決識”，這裡用“再決知”沒有關係是一樣的。本身這個道理就清楚了，第二剎那就不算是量，因為它沒具備三個特色裡面第一個特色，「新」這個特色，所以它就變成再決識，因為我們前面量的定義裡面講這個新是排除什麼呢？排除再決識，所以剛剛這個第二剎那就是再決識，到這裡已經講完量的部分。

    那現在是非量，非量的覺知，直接講非量也可以。非量的覺知它的定義唸一下：

『「不是『新的、不欺誑』的明瞭」，就是「非量的覺知」的定義。』﹝,P50/ L20-P51L1﹞
    這個就簡單啦，剛剛是三個特色要具備，那現在這個三個特色裡面明瞭具備，但是前面兩個新跟不欺狂不具備的話，就變成是非量，就變成非量的覺知。
     非量的覺知分類五個，這五個唸一下：

『若予以區分，有五：（2-1）再決知、（2-2）顛倒知、（2-3）猶豫、（2-4）伺察意、（2-5）顯而未定知。』﹝ P50/ L1-3﹞
    非量這塊就有五個，這五個裡面先就最不好的來說，這裡講顛倒知，這是最不好的，我們內心所有的無明、煩惱這些都是顛倒知，然後它就慢慢轉過來的時候，它先變成猶豫當中，然後猶豫這邊，它就再更進一步的話，沒有猶豫但是不了解，這個階段就叫伺察意，伺察意裡面也有好多等級，剛剛我們有講五個階段。猶豫裡面也有三個階段，它的三個階段是什麼呢？先剛開始的時候，它就偏向不對的這個部分，然後再來猶豫就變成一半一半的，正確跟不正確一半一半的，然後再來就偏向正確的部分，這就是猶豫有分三個階段，然後第三個階段後面就變成伺察意。伺察意有五個階段，這五個階段的後面就會變成比量，所以我們內心的變化來說，它大概有這樣子
    那「顯而未定知」這個來說沒有什麼大的變化，它是什麼呢？它是一種不知不覺的做法，我們沒有辦法培養它或者改變它。比如說我們內心一直有想一個道理，或者一直想我等一下去哪裡？就一直想這樣子的話，那這邊一個人講什麼話，好像我們就沒有辦法聽，心一直想這個事情，那這個話好像嗡嗡嗡，真正他講的話都沒有進來，都不知道，這個階段有沒有顯現？有，但是有沒有了解？沒有了解，這個就叫「顯而未定知」。這種它就是暫時出現，我心想什麼，那個階段其他的什麼展現的時候，就沒有辦法了解，就是暫時；比如說我心朝那個方向，那個時候其他怎麼樣進來，只是展現而已沒有辦法了解，沒有辦法定解，這種我們也沒有辦法改變它，所以這是顯而未定知，我們成佛才能沒有這樣子，其他一般我們沒有辦法改變。
    剛剛講的顛倒、猶豫、伺察意這三個，我們可以慢慢慢慢培養起來的，先顛倒慢慢就變成猶豫，猶豫的三個階段，然後再來伺察意的五個階段，然後再來後面就比量，比量一直修修修，修了一大阿僧劫，然後後面就變成瑜伽現量，這樣子一個過程，我們修行的時候就是這樣子。那這邊用的再決知，再決知是什麼時候呢？比量這個沒有辦法馬上變成瑜伽現量喔！比量要變成瑜伽現量，中間就有再決知的這個階段，比量時間很長要修嘛，所以比量後面就變成再決知，再決知的後面就變成現證，變成瑜伽現量，剛剛我們有講比量的後面生起瑜伽現量，實際上這兩個中間有另外一個叫什麼？再決知，因為比量沒有辦法馬上變成瑜伽現量，它修的時間很長，一直串習、一直串習，所以那個階段就叫再決知，再決知那個階段就一直串習、一直串習然後後面變成現證的時候，就是瑜伽現量，這樣可以理解嗎？

    那先再決知這個唸一下：
『（2-1）再決知：「了解『已經了解者』的明瞭」，就是（2-1）的定義。其中，又分為二：（2-1-1）分別的再決知及（2-1-2）無分別的再決知。（2-1-1）例如：「由取青色之根現前所引生之憶念青色的憶念知」及「了解『聲是無常』的比度第二剎那」；（2-1-2）例如：「取色之根現前第二剎那」。』﹝ P51/ L4-10﹞
    再決知的意思就是前面已經有了一個量，這邊再決知的定義講的時候是「已經了解者」的明瞭，所以再決知有沒有了解？有了解，但是它了解的是前面的量已經了解的對境。所以它了解的是什麼呢？前面的這個量已經了解的一個東西，它了解的是這個，這樣子的一個明瞭呢，就叫再決知。所以再決知它就分為是分別心的跟無分別心的，分兩個，有的再決知是分別心，有的再決知是無分別心，那再決知它前面是什麼？量是吧！再決知的前面也有比量也有現量，量剛開始生起的時候是量，這第二剎那就變成再決知，所以不管現量也好，比量也好，後面一定有再決知。
    那第一個先要了解，比量後面生起的再決知肯定是分別心，現量後面生起的再決知就兩種都有，無分別心也有，分別心也有。現量後面產生的再決知有沒有無分別心？有，很容易理解，現量本身是無分別心嘛，所以它的第二剎那也有無分別心。所以它(現量)的後面有沒有無分別心的再決知？有，因為現量本身是無分別心，所以它的第二剎那也是無分別心，這個比較容易理解。那現量的後面有沒有分別心的再決知？這個問的話也是有，為什麼呢？因為早上我們講的，比如說我看這朵花、這朵花的顏色，看這朵花眼識的後面，第六識這裡也會產生，了解花的一個心也會生起，這個心它就是再決知，第六識了解的時候是再決知。為什麼呢？它是一個顏色了解，好像一個訊息給它而已，它不是第一個新的了解，它前面顏色已經了解了，眼根識已經了解，眼根識已經了解的後面，第六識跟隨它而已，所以這第六識雖然了解花，但是它只是跟隨眼根識了解而已，所以它不是新的東西。所以這第六識是分別心還是無分別心呢？分別心，但是它是從那裡產生呢？從無分別心產生的，因為從眼根識產生的。眼根識是無分別心，所以眼根識後面有產生分別心的再決知，然後眼根識本身它自己的第二剎那也是一種再決知，所以眼根識的第二剎那是分別心還是無分別心？眼根識是無分別嘛，分別心是第六識，眼根識這個階段還是無分別心，所以眼根識的第二剎那就是無分別心的再決知。眼根識它本身是現量，它的後面產生有兩種，也有分別心的再決知，也有無分別心的再決知有兩種。
    (學生問：請問仁波切現在在講自證識嗎？)，不是不是，自證識沒有一個分別啊！它後面的是剛剛講的第六意識，我眼根識看到這朵花之後，我的第六意識也會了解花，那這第六意識了解花的時候呢？是它自己了解嗎？不是啊！它是前面的眼根識一個訊息給它而已嘛！所以它了解的是分別心，第六意識它是分別心了解的，雖然分別心了解，但是它不是新的，它是前面眼根識已經了解，所以這邊用第一個比喻，剛剛你們唸的第一個比喻就講這種，例如：「由取青色之根現前所引生之憶念青色的憶念知」，就是講剛剛我們講的這種，就是它從哪裡產生呢？它是取青色的根現前那邊產生，取青色的根現前來說五根識的階段，從那邊產生第六意識的時候就變成分別心了，所以這裡也是分別心的一個再決知。
    那另外一個就很容易理解，另外一個就是了解聲音是無常的這種比量的第二剎那，這個比度的第二剎那也是分別心的再決知，因為比量本身是分別心，那它的第二剎那也是分別心，所以它的第二剎那來說就是分別心的再決知；這二個都是分別心的再決知。然後無分別心的再決知就是眼根識的第二剎那，或者這邊用「取色之根現前第二剎那」就是再決知，這樣可以理解嗎？(學生問：請問現證空性的再決知…)現證空，這種部份呢？它還是現量它不是再決知，第二剎那來說還是現量，因為它是自己主動的力量一直在，「再決知」的意思好像前面推它，前面一個訊息給它，然後自己沒有那麼主動，這種就是叫做「再決知」。那我們入定現證空性的時候，它就時時刻刻、恆時一直繼續，一直主動的很敏銳，就一直觀、一直不是再決知，一直是量的階段，雖然是第二剎那、第三剎那，但是還是量。比如說我們講佛，佛的心沒有一個再決知的，雖然我們可以理解，佛昨天一切法也了解，今天一切法也了解，明天一切法也了解，那祂的心肯定是「再決知」？不是。「再決知」的意思好像前面一直推它，然後它自己就了解，好像不是自己主動了解，這樣子的情況就叫再決知，前面一個訊息給它的樣子，佛不是，佛的心是恆時主動的了解。

然後顛倒知，顛倒知請唸一下：
『（2-2）顛倒知：「顛倒趨入的明瞭」，就是（2-2）的定義。其中，又分為二：（2-2-1）「分別的顛倒知」及（2-2-2）「無分別的顛倒知」。（2-2-1）例如：「執『聲是常』的分別識」；（2-2-2）例如：「一個月亮現為二個月亮的根識」及「雪山現為藍色的根識」。』﹝ P51/ L11-P51L16﹞
    這裡用的“趨入”我們要理解“趨入”這個道理，比如說剛剛早上我們有講一個東西─了解空性的比量來說，它是錯亂嗎？它有沒有錯亂？有錯亂，它有錯亂是空性上錯亂嗎？不是。它空性是實有，是顯現上錯亂，這個顯現有問題，空性的實有顯現有問題就是錯亂，空性不是錯亂。所以了解空性的這個來說，它對空性上有沒有錯亂，這樣子問的時候沒有錯亂，它對空性上沒有錯亂。空性是了解空性這個比量的趨入境，然後空性實有的顯現，空性實有的這部份就叫顯現境，顯現境和趨入境是有一點不一樣。比如說我們的眼睛看這朵花時，這朵花是我們的趨入境，然後同時它旁邊的光線、或者這本書、這個桌子是我看這朵花的同時眼根識的顯現境，這朵花就是趨入境，趨入境的意思是我的眼根識它真正的趨入那個花上面，其他上面它不是趨入是自自然然它顯現，我們用顯現好像有一點被動，趨入是一個主動的，所以趨入和顯現有一點不一樣，趨入境和顯現境知道了嗎？我們看這朵花時旁邊這些都是顯現境，這朵花是趨入境。
    一樣的道理就是分別心來說，了解這朵花的第六識分別心來説它的趨入境是這朵花，它的顯現境這朵花是常法，這朵花是實有，這好像不是它執著，好像是它自自然然顯現的，這樣可以理解嗎？它顯現什麼呢？以前我們執著心的習氣，就造成我們這個分別心了解這個的時候，同時它就有顯現實有，這就是習氣、執著心的習氣造成的，所以顯現跟趨入境要區分。了解空性的比量來說趨入境是什麼呢？空性，它的顯現境是什麼呢？空性是實有。所以比如說了解空性的比量，它的趨入境有沒有顛倒呢？這裡用「顛倒趨入的明瞭」，它的趨入境是符合還是顛倒？跟了解空性的比量來說它的趨入境是符合的、實在的或者是顛倒？它的顯現境是顛倒的，它的趨入境呢？它的趨入境是符合的。所以了解空性的比量來說它是不是顛倒知呢？了解空性的比量是量，不是非量，所以不是顛倒知。
    顛倒知的定義不可以說顯現境上面有沒有顛倒，它必須要講趨入境上要顛倒，顯現境顛倒不算顛倒，知道了嗎？了解空性的比量來說，它的顯現境有沒有顛倒？有顛倒，顯現境有顛倒算是顛倒知嗎？不算。顛倒知一定是趨入境上要顛倒才算是顛倒知，所以這裡顛倒知的定義講的時候用趨入，「顛倒趨入的明瞭」。我們現在要了解為什麼顛倒知的定義講的時候用這個“趨入”就是“趨入顛倒”，“顯現顛倒”不算是顛倒知，“趨入顛倒”才算是顛倒知，這可以理解嗎？趨入境是剛剛講好像它主動朝那個方向(專注的目標)，所以這個趨入境有不符合的才算是顛倒知；那它的顯現有沒有符合不影響它是不是顛倒知。
    那它再分兩種就是分別的顛倒知和無分別的顛倒知，分別的顛倒知就是我們平常的執著心、無明、一些煩惱啦這些都是分別的；無分別就只有五根識。簡單來說第六意識這邊的顛倒知就是叫分別心的顛倒知，五根識這邊的顛倒知就叫無分別心的顛倒知。所以這邊分別的顛倒知就例如講「聲音是常法」或者「補特伽羅我」等等，這種執著心來説就叫分別心的顛倒知。然後無分別心的顛倒知比如說一個月亮看為二個月亮，或者雪山是白色把它看成是藍色，這種根識就叫無分別心的顛倒知。
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