说明：以下法师辅导笔录，为道友个人行为。如有错漏之处，向上师三宝忏悔，请道友们批评指正。

《中观宝鬘论》第三十八课
诸法等性本基法界中，自现圆满三身游舞力，
离障本来怙主龙钦巴，祈请无垢光尊常护我！
为度化一切众生，请大家发无上菩提心！
发菩提心之后，现在继续宣讲《中观宝鬘论广释》第四品国王的行为中护持道场等方面的内容。前面讲的是平等保护、任命管理人等等方面的内容，今天讲第四个科判亦摄受不希求者。
摄受不希求者的意思是，观待前面希求国王布施的这一类众生来讲，还有一类众生是不希求国王财产的。对于不希求国王财产的这一类人，仍然需要想方设法摄受。
己四、亦摄受不希求者：
具法前无求，居于他国境，
亦当予摄受，如应尽力为。
具法前，谁是具有正法的人？就是讲国王。国王对于正法有希求心，而且在行为上也尽量做上供下施的事情，所以国王就称之为具法。具有法的国王面前有一类人是不希求财物的。这是第一类情况。
第二类是居于他国境，本来不属于国王摄受的范围，居于其他国家的国境当中，这一类人如果有困难需要帮助，是第二类。
亦当予摄受，这是对于前面两类人的一种总的教诫，也应该予以摄受。第一类人虽然不求财产，但是如果他需求智慧或者而需求其余方面的帮助，国王应该善加观察，然后想方设法予以摄受、帮助他。 
还有居于其他国境的这些难民等，国王也应该予以财产方面或者方方面面的帮助，也叫做如应尽力为，应该尽心尽力地去摄受帮助他们。
对于在奉行正法的国王你面前，不是像前面那样希求财物等之人，以及居住在其他国王境内的难民，也要尽己所能加以摄受，送到其他地方等，尽可能给予不同程度的施舍。
对于奉行正法的国王，在你面前有一类人，不像前面那样的盲人或病人乞丐等希求财富来生活，他们对于财富是不希求的。
“以及住在其他国王境内的难民”，在其他国境中的难民，也许是因为国王没有管理好，或者因为其他国家国力有限、财务有限，没办法帮助他们。对于这种情况，国王也应该了知他们在受什么样的苦难，需要哪方面的帮助，然后要尽己所能地加以摄受。
“送到其他地方等”，这从两个方面可以了知，有些人对于国王的财富并不希求，但是如果想要到其他地方去，或者按照现在的话来讲，想要留学或想要到其他国家继续生活等方方面面的事情，这方面也应该予以摄受，想方设法地帮助他到其他地方去。还有其他国境中的难民，如果在本国难以生存，也要想方设法，要么转到自己国家来，要么帮助把他送到其他的安乐地方，总之，尽己可能给予不同程度的施舍。
除了前面这些广大、正确的施舍，或者说一种正面的实际情况施舍之外，这些通过方方面面的了知加以摄受，也是一种施舍。所以，有这一类特殊情况，龙树菩萨要求国王也应该了知而进行摄受。
己五（任命官员）分四：一、任命法官；二、任命主谏大臣；三、任命将军；四、任命财物管理员等。
 龙树菩萨对于国王的方方面面辅助的骨干也有一定要求。虽然国王作为一国之主，对于如何任命官员是有所通达的，但是龙树菩萨主要是从精通佛法和世间法二法的角度，对国王进行宣讲、劝诫。也就是说，国王有可能在某些方面通达，比如从世间方面怎么样任命这些官员，而如何结合佛法，既要做国家的事情，又要做佛法的事情，这方面全能的或者比较圆满的官员，龙树菩萨则给予教诫。这里从四个方面进行观察，对于法官、大臣、将军和财务管理员等任命都有所要求。
不单单是在国家当中，实际上在僧团或一切道场团体当中，虽然名称不叫将军或者大臣等这些名字，但实际意义上也有管纪律的人、管财务的人等等，性质都是差不多的，因此，作为一个高层管理者来讲，学习这样的教言，也会知道选择哪些人比较合适。
即便现在我们没办法任命，但是首先也要学习、精通，以后有机缘的时候可以按照此处所讲的进行观察。当然，能找到如此处所讲的条件十全十美的，所有条件都圆满，是最好的，如果实在找不到这么圆满的人，而且现在也很有可能找不到这样一种圆满的人，如果能具备大多数条件或者比较重要的条件，也是可以任命的。
庚一、任命法官：
第一个是讲任命法官。此处的法官并不是指现在检察院当中的法官，不是这样的含义。法官实际上是讲主法的主管、官员，或者说是法事、佛法方面的管理者，叫做法官，主要管理寺院，以及佛法、转法轮方面的事情，所以法官的“法”字应是正法的法、佛法的法。
怎么样任命一个佛法当中的主管，相当于教主或者国师，以及其余类似的官员呢？对于这一类的法官，下面逐一讲述条件。
一切法事主，应委精进人， 
聪明不浪费，如法皆不损。
“一切法事主”，佛法中一切做法事的主管，寺院中的住持或其他主要的管理者，就是在佛法当中一切做法事的主管。对于这样做法事的主管有什么条件呢？
“应委精进人”，即对于自己所管理的事务非常精进，很上心，或者很有兴趣。这方面就是讲精进。如果自己所派的人非常懒散、不精进，大大小小的事情全部都会一拖再拖，最终无法成就。所以最主要的条件就是，对于自己的本职工作，或者自己应该做的事业，有一种负责的心，有一种非常精进的心，这叫应委精进人，是第一种条件。
第二个条件是“聪明”，法官必须要具备相当的智慧，办事非常精明。办事精明者在各大团体当中都有，在僧团当中也有很多处理各类事情上极其精明的人，不像有些人处理事情时脑袋一片混沌，抓不到头绪，不清楚到底从哪个地方开始做、怎么做或者怎么样结尾。法官必须要非常精明，非常聪明。
“不浪费”，对于常住的资具和国王的资具等等有爱惜的心，不随随便便浪费。如果浪费，国王再多的钱财都不够他们浪费的。如果不浪费，也表现出对因果方面的一种重视，或对于财务方面应该使用、不应该使用的一种取舍能力。自己本性应该是一种不喜欢浪费的人。
 “如法”，做事情过程中如理如法，对于国家的法律，或者对于佛法中的取舍、戒律等，全部了知，而且如理如法地安住、行持。
“皆不损”，对于其余的有情，其他的众生都没有损害的心，也不会在行为上面去做损害的。
如果具备这些条件，就可以任命成住持或法主这些主管。
应当委派精力集中、精进不怠、不浪费财物、不损伤眷属等、做事精明、如理如法，反应灵敏、无有是非、安住道场者都不加害的人。
此处所要委派的是要精力集中的人，或者精进不怠的人。
还有对于财务有一种爱惜的心，不随随便便浪费财物的人。实际上在常住上面也有很多财物，作为主管者来讲，如果对于这些财物有一种爱惜的心，他就会该安排的安排，该过问的过问，所有财物都应该如理如实的处理，绝对不可能把财物放在那个地方，最后烂掉后只有扔掉，这是对常住、对三宝财物的一种浪费。所以很多程度上还是要看主管者的能力和责任感等等，如果责任感很弱，很多财物就在这种情况下白白浪费掉了。财物本身没有体现到应有的价值，另一方面也有对因果方面没有严加取舍的过患。
“不损伤眷属等”，不损伤自己所管辖的眷属，不会伤他们的心，也不会去伤他们的身体等等，有一种非常柔和或者非常正直的心态。
“做事精明”，对于应该做的这些事情怎么样做等等全部都一清二楚，在安排或者做的时候全部都有条不紊地去做。
“如理如法”，根本没有非法的事情，做事情时要么按照国家的法律取舍，要么按照佛法的戒律取舍，这方面叫做如理如法。
“反应灵敏”，处理各种突发事件的能力非常强，称之为反应灵敏。
“无有是非”，这些是是非非的事情在他上面都没有，不可能存在。
“安住道场者都不加害”，对于其余安住道场的人都不会加害。
作为寺院等一切道场的住持、转法轮的主管者。
如果是这样的人，就可以任命他为某某寺院的住持，让他来住持寺院，让他统领大众、让大众闻思修行蒸蒸日上。这是讲道场主持。
转法轮的主管者，和前面是一个意义，或者整个国家的这些国师也好，教主也好，转法轮的主管者也好，都需要如是地进行委派。
庚二、任命主谏大臣：
明规具法亲，贴心净不嗔，
族贵秉性贤，感恩任大臣。
共有九种条件，下面将次第宣讲。如果具备九种条件，则可以放心的让他当大臣。如果不完全具备，或者一点都不具备，那么还需要重新观察考虑。
“明规”，对于君主的法规或者处理事情的方式等方面都需要很清楚地了知，叫做明规。
“具法”，和前面一样，他自己的所作所为都是如理如法而行持，不可能贪污受贿，也不会通过公家来中饱私囊等等，这一系列事情都不可能发生的，叫具法。
“亲”，对国王非常忠心，或者对国王很亲近。如果对国王不忠心，有可能产生二心。如果不和国王亲近，国王的很多事情也无法成办。所以，如果能内心和行为都亲近国王，也是可以作为一个大臣的。
“贴心”，主要是讲和老百姓或基层的这些人民很贴心，能够有共同语言，或者说容易和他们打成一片，关心他们疾苦等等，这方面就称之为贴心。 
 “净”，清净，他自己的相续非常清净。
“不嗔”，不会无缘无故地发脾气，或者恼怒别人。作为一个大臣来讲，相续平衡或内心经常处于非常平静的状态，对他处理事情来讲是非常重要的。如果经常发怒，处在嗔怒的状态中，这种极端的情绪会影响到他对事情的抉择，确实有效率上面的问题。如果恒时能够心平气和，对事情能看得准、看得远，处理的时候也非常得如理如法，所以不嗔也是非常重要的。
“族贵”，是讲种姓高贵。可以从两个方面理解：
第一个方面，按照印度的传统来讲，他们有很严格的种姓制度，有严格的种族规定。比如国王种姓或者婆罗门种姓等可以担任何种职务，当大臣或其余的职务等。如果是下层的这些人就没有资格去当大臣等等。
从这方面讲的时候，也是让国王任命大臣的时候，为了避免下面的人民的说法，抱怨国王找了一个最低贱的人当大臣，这是不行的，很多人有可能出现不好的心态。或者说有些低层次的人所受的教育、他们家庭的观念、传统等都对其有很大影响。如果任命一个种姓低贱的人来做大臣，有可能没办法成办很多事业。这也是为什么要挑选一些高贵种姓者来任大臣的原因，也是一种提醒。
当然在僧团当中，佛陀开许四种种姓的人平等地都是一个释姓，可以平等担当僧团中的各种职务，这是另外一回事情。在世间中，不一定真正完全达到这样平等的层次。因此，从这方面考虑的时候，必须要委派一些种姓高贵的人或者一些贵族担当大臣的职务。
从另外一个侧面来讲，比较广义的种姓就是不牵扯到所谓的婆罗门乃至于刹帝利等这四种种姓，而是看你自己的行为是否高尚。如果一个人他自己喜欢做这些高尚的事业，就说明他的种姓高贵；如果喜欢操持一些低贱的、非法的事情，就说明其种姓低贱。如果从这个侧面来划分，那么所谓的种姓高贵主要体现在一个人的行为、智慧和发心方面都非常纯正，都是非常高级的，称之为贵族。
所以，如果按照印度的层面来讲，可能是有一定的限制，但是其余国家则不一定。比如中国汉地，以前古代也有王宫或者宰官他们门下的子弟，因为出生在望族的缘故，从小受到良好的教育，学识、智慧、人品都很好，一代又一代做官的这种情况也有。很多官员是从贵族中通过世袭的方式或者其他方面来挑选任命。也有一些宰相出身于布衣或者农民，也有其他一般工人阶级。所以从这方面观察的时候，不一定全部要解释成种姓高贵。总之，行为很如法的，喜欢行持高比较好的事业，正直的事业，这方面称之为种姓高贵。
还有以前上师讲过在所有的种姓中皈依三宝的种姓是最高贵的。如果从这方面讲，皈依三宝的人属于三宝种姓，如果是一种三宝种姓，那么他的种姓就是最高贵的。如果从这个层面来考虑，所谓的种姓高贵就是皈依三宝的人，是一个佛弟子。
“秉性贤”，秉性非常贤善、贤良。
“感恩”，知恩图报、爱憎分明的这一种人可以任命为大臣。
了知世间的道德规范或君主法规，
这是解释第一条“明规”，下面还有一些相关的解释。
对于世间道德的规范标准非常清楚，从小就开始学习这些世间道德的规范，对于应做不应做的事情非常的纯熟，还有对于君主的法规，对于国王应该做什么，或者说作为大臣来讲，应该对国王做什么，应该对国王保持一种什么样的忠心等等事物都非常清楚。
并且精通与其他国王和平共处、发放布施、
也很精通和其他国王怎么样善巧地去处理事情。国家和国家之间不可能没有利益冲突这些关系，作为一个大臣来讲，他在外交方面和其他国王和大臣怎么样打交道，应该保持一个什么样的标准，怎么样的一种处事准则，这些分寸他会拿捏得非常准。也就是说，具有精通与其他国家和平共处的智慧。
发放布施，即什么时候应该给其他国家的国王发放布施，或者上交贡品，或者赠送礼品等礼尚往来，以及如何赠送分配给其他大臣东西，或者对自己手下其他大臣的赏罚，对人民什么时候应发放布施……对于诸如此类的问题都非常精通。
决断国政、调解争端诸如此类的事；
对于国家政务怎么样去处理——什么事情该实行，以及什么时候行持，或者什么事情应该终止、不能够继续行持，对于这些国政有一种决断力。在调解争端方面也有超常的能力。这以上属于明规方面。
不行非法、具足正法；
自己具法，不喜欢非法，或者内心中虽然也有欲望、烦恼还没有断掉，但是从大处着眼、从国法方面考虑的时候，为了大局着想也不会去行持非法，而且具足正法。从这些方面进行观察。
正法，前面讲过，从世间的法律或者从佛法的角度来讲，都能够不违背，如理如实地遵循，这叫具足正法。
内心调柔，语言温和；
内心也非常调柔，而且说话的时候也非常温和。有些大臣内心很调柔，但是语言方面很严厉。有些则是内心比较急、比较刚直，在语言方面也比较急，历史上有很多名臣，后代评价其方方面面都很好，但就是内心太过于刚直，容不下其他任何事情，以致于处理的时候就非常急，而导致一系列弊端。所以内心调柔、语言柔和也是一种比较好的条件。
对国王有敬畏心和忠心；
这是讲颂词中的“亲”字。对于国王应有一种敬畏心。如果对于国王没有敬畏心，对于国王的这些事情或者对国王的态度方面就会发生一系列不恭敬的态度。如果大臣不恭敬国王，下面很多人纷纷效仿，就会导致国王和臣民之间没有次序。所以对国王应该有敬畏心和忠心。
无有自私自利的垢染，相续纯净；
这是讲“净”。相续中没有这些自私自利，想要贪污国家的财物使自己富裕等等这方面是完全没有的，相续极其清净，一心一意地为国王服务，一心一意为人民服务，称之为相续纯净。
与眷属百姓贴心，胸襟宽广；
这是讲颂词当中的“贴心”。和眷属百姓容易相处，很喜欢了解百姓的疾苦，百姓需要什么或者处在什么样状态，他自己都愿意去了解，愿意去处理，而且他自己的胸怀是非常宽广的。
种姓高贵；
前面解释了从两方面可以了解：一是广义上面的种姓，不管是三宝种姓也好，还是说品行高尚的种姓也好，都称之为广义方面的种姓；另一方面是讲印度的一些高贵种姓等。总之，所任命的大臣种姓高贵。
秉性贤善；
内心中没有险恶的发心，确实是非常善良的。作为一个修大乘的或修佛法的人来讲，秉性善良基本上是再没办法低的一个底线。作为一个发菩提心的人来讲，如果秉性不贤善，那么非常殊胜的菩提心在相续当中绝对生不起来。以前阿底峡尊者和他的弟子之间，互相都是说“你的善良心产生没有？”“你没有产生善良心”等等。所以说对于秉性贤善方面要求比较高。如果秉性比较贤善，菩提心就容易引发；秉性如果不贤善，菩提心是很难引发的。
秉性有两种：一种秉性是因为前世造了不善业成为习惯之后，转到今世时，秉性已经基本上是一种等流果。等流果在相续当中安住的时候，要想让他改变不好的品性，是非常困难的。佛陀让他改也好，殊胜的上师让他改也好，道友让他改也好，或者用法规或者佛法改也好，都难以改变。我们也见过、听过有这样一种人，这就是比较稳固的一种不好的品性。
还有一些是暂时性的，内心的种性还是比较贤善的，通过前世修正法转到今生的时候，总的来讲还是一种比较贤善的品性，但只不过今生遇到一些暂时的恶知识，遇到一些不好的教育，熏染了他的品性，让他处在一种不好的品性当中，这个方面是可以改的。只要听到好的教义，或作意这样殊胜的教法，对上师有信心，很容易转变，就像一块玻璃被染料染了之后，染料不是玻璃自己的本性，用水一清洗就洗掉了，是这样一种自性。
所以从这方面讲的时候，如果有一个善良的秉性，容易和佛法相应，因为佛法就是清净之道，大菩提心就是最极贤善的伟大的心性。如果自己的心性贤善，就不喜欢伤害别人，而喜欢替别人考虑等等，这些都是秉性贤善的表现。
如果有这种比较贤善的秉性，就会比较容易和佛法相应，像前面所讲的一样，现在我们要观察自己是否具备这样的贤善品性。如果还有所欠缺，应该看这些殊胜的人规，看佛法中所讲的利益他人的安乐或利益等等，尽量转变自己的发心。
如果自己确确实实从小到大，不喜欢伤害别人，或者伤害别人之后很难过，这算是好的种性，如果是这样的话，必须还要再再增上，让它变成一种真正坚固的自性，或者菩提心的自性。此处是对大乘修行人的一咱要求，也是所有修行人共通的一种准则，再也没办法更低的一种底线。 
爱憎分明而感恩图报。
这种大臣爱憎分明，对于善恶、亲疏的情况了知得非常清楚。他不一定报复。知道对自己不好的人是哪些人，做什么行为；对国王不好的是哪些人，做什么行为；哪些人对国家不好，做什么行为；哪些人对我们好，对我们做了什么帮助……这方面都非常清楚。这就是爱憎分明的表现。
《二规教言论》中也要求，作为一个人来讲千万不要爱憎不分，对你做利益的人，你也是不知道，也是大概就这样过去了；对你做损害的人也是无所谓的，这样不行。内心应该对界限、标准极其清楚，你不一定讲，也不一定大声说，但你心里应该知道谁是我的恩人，他对我做了什么样的帮助，或对我们出家人来讲，某某施主给我们供养什么东西，谁给我们做障碍、做违缘，给自己修道作违缘，给佛学院做违缘，或者给佛法作违缘等等，这些全部都要清清楚楚，这就是一种爱憎分明。
在世间中，世间人在做事情的时候，对于有恩的人必须要报答，对于伤害自己的人必须要报复。这是世间人的做法，也是必须要做的一种人规。
但是在佛法中，作为佛教徒，对于自己有恩的人要了知，必须要报答——念经回向也好，或者给他做帮助也好，都是一种报答的方式；对于自己作害的人，要修安忍，不能去报复，如果去报复就不是一个佛教徒应该做的事情，也不是一个大乘种姓的人应该做的事情。所以爱憎分明而感恩图报也是一个标准。
此处只是讲到了感恩图报，对大乘行者来讲应该有宽广的胸怀，如果别人给自己做害，则尽量去安忍，尽量通过恩德去感化对方，这是应该做的。
具有以上九种功德的人，应当任命为主谏大臣。
上面有九种条件。如果具备这九种条件，应该任命为主谏大臣，国王也应该有一种拣择的智慧，到底哪些人具备这样的条件，应该用方方面面的方式去考验，去选拔，如果真正长时间观察确实具备就可以任命。
庚三、任命将军：
慷慨无贪勇，柔和适度行，
坚恒不放逸，具法委将军。
一个国家也需要有统领军队的人，就是将军、将领。对于将领来讲，也需要以下的条件。
第一个是慷慨。他对于财富能够施与，乃至于在必要的时候，自己的头、自己的生命也能够施与。作为一个将军来讲，应该有这种气概，所以第一个方面就是慷慨。如果有这样一种气概，他在统领军队的时候，该舍的就会舍弃，不可能因为一点点小利益而拖延大事。
第二个是无贪。不贪恋其余受用、自己家庭等。一个将军如果总是贪恋自己的妻子、儿女，总是贪恋自己的家，那么还能不能去打仗？还能不能去管理军队？不可能的。所以，从这个方面讲，对于受用方面也应该不贪恋。
第三个是勇。作为一个将军来讲，肯定要勇敢，要身先士卒。现在当然不一定这样，古代打仗的时候，一般来讲冲锋的时候将军都是冲在前面，现在将军是在后面的指挥部里，或者在一个什么坑道里面，然后指挥其他人去冲，自己在后面，这也是有必要的，否则，一个司令员冲锋被打死了，整个战场谁来指挥呢？就没办法了。因此，以前有以前的标准，现在有现在的标准。总之，将军要有很勇敢的气魄。
第四个是柔和。性情应该非常柔和。
第五个是适度行。对于国王的这些财产运用方式上，必须要适度，不能够过分而行持。
第六个是坚。就是讲坚固，秉性、性情非常稳重，就叫做坚。
第七个是恒不放逸。自己恒时处于不放逸的状态中。此处是因为断酒而说不放逸，因为酒是放逸的根源，所以如果将军能够断酒的话，就能够恒时保持不放逸的状态。
第八个是具法。如前所讲，对于法律或者对正法方面，都如法而行，就是具法。
“委将军”，如果具备这些条件，就可以委派他作为一个军队的首领。
慷慨大度，不贪受用，气魄英勇，性情柔和，对国王忠心耿耿，珍惜国王的财产而运用适度，有坚定不移的稳重，由于不饮酒而恒常小心行事，无缘无故不害他众而具足正法，应当任命这样的勇士作为四大军队的将领。
上述将军的这些条件，历史上有些将军也许全部都具备，有些具备一部分，也有些地方全不具备，如果全面考虑的时候，应该把这些条件全部考虑进去。具备这样的条件，就可以放心地让他做军队的首领。如果完全不具备，至少要具备主要的条件，像前面所讲的一样，做一个将军来讲，必须要慷慨大度，下面的军士如果立了功，就应奖赏。
以前很多将军能够得到下面士兵的拥护，主要就是因为非常慷慨。国王或者皇帝赏赐给他的很多东西全部平分给下面的士兵，大家冲锋的时候全部很卖命，所以慷慨大度是有必要的。很多将军因为慷慨的缘故，在打仗的时候经常打胜，就是因为下面的这些人非常卖命的缘故，所以慷慨大度、不贪受用是一种必要条件。
气魄英勇，像三国时一些将军气魄非常英勇，赵云百万军中七进七出，虽然不知道是真是假，因为也有说是假的，但是看到故事的时候，我觉得确实非常英勇，一百万的军中能够七进七出，还有张飞一个人都可以去打这些百万大军，像这样都是属于一种气魄，非常英勇。如果不具备这一点，是当不成将军的，连士兵都当不了，别人冲过来的时候马上就跑掉了，根本没办法当将军。
性情柔和，他的性情也必须要柔和，外表很勇猛，但是性情是很柔和的，也很能够知道体恤士兵的疾苦，能根据实际的情况进行处理。
对国王要忠心耿耿，否则手上有重兵，如果对国王不忠的话，有可能会造反。所以说对国王应该要忠心耿耿，也是条件之一。
珍惜国王的财产而运用适度，对于军费的处理，不能够说我有权力，军费就自己拿了，下面士兵吃得很差，或者武器都很差，不去更新等等，这方面就是没有好好珍惜国王的财产，或者没有善巧去运用。对于国王财产应该珍惜，而且在该用的时候，必须要用在该用的地方。
有坚定不移的稳重。自己有一种稳重心，遇事不慌乱，知道怎么样去处理各种各样的事情。当其他国家的人使用离间计或反间计时，或者用重金收买他的时候，他必须要一种稳重。如果没有稳重的话，就像吕布一样，估计是一个不稳重的人，别人只要给他钱马上就变心了，后面变了好几次，这就是贪受用不稳重的一种表现。
由于不饮酒而恒常小心行事，无缘无故不害他众而具足正法。如果经常饮酒，别人真打过来的话，自己喝得烂醉，别人已经来偷营，偷进去了时候还叫不醒，肯定一败涂地。所以如果不饮酒，很多事情就比较容易处理。
而且赏罚分明，无缘无故不伤害他众主要是一种赏罚分明，该罚的时候就要罚。因为他是统领军队的人，如果不罚，军纪不严，就没办法震慑别人心。该赏的时候必须要赏，必须要重赏。这样赏罚分明，大家对军令就不敢违背。为什么？军令如山倒。真正军令下来的时候，无论如何也必须要去执行，有这样一种标准可以实行，无缘无故不能够伤害他众，这方面就需要具足正法。
应当任命这样的勇士作为四大军队的首领。这以上讲了在将领方面如何委派将军的方式。
庚四、任名财务管理员等：
法轨清净为，识事通君规，
如法平等柔，任命耆宿首。
管理财务的人需要具备下面的条件。
“法轨”，对于前面所讲的正法规则等非常精通。
“清净为”，是清净地去做事情。相续很清净，在做事情的时候能够胜任，或者能够耐心地去做。“为”字就是所做的意思。有些翻译成做，清净做，此次就是翻译成清净为。“为”字就是讲做事情的时候有一种能力、一种耐心的意思。
“识事”，能够知道、抉择事情该做不该做。
“通君规”，对于君主的法规等等一系列上也是非常精通的。如法和前面的正法也是一个意义。
“平等”，对于上上下下的人按照这样一种标准来实行，不是按照自己的心——谁和我亲近，谁是我的亲戚，我就给他照顾，不是我的亲戚，或者以前害过我的话，就不能照顾他，这样就不平等。
“柔”，就是讲柔和。
有这些条件的话，就“任命耆宿首”。耆宿，是有智慧的年长者。把他任命成长者之首，让他来管理财物。为什么说要长者？长者经验丰富，或者说内心中的贪欲心少，并且世事冷暖等看得很透。如果是一般很年轻的人，让他管理财物的话，心容易花，心容易变，看到大堆大堆的钞票时，容易想怎么样把钱搞到自己这里。从这个角度来讲，任命这样的人作为长老之首的意思有这样的含义。
作为财物监督管理人员，虽然是在家人，
财物监督管理人员，虽然是在家人，这方面没有提出家人，因为一般来讲，出家人有戒律的约束，要受严格的戒律，这种情况下，相对来讲应该比较容易胜任。那么此处讲，国家的财物管理员虽然是在家人，但是如果具备下面的条件也是可以的，实际上如果他也受不偷盗的戒律，或者有贤善的人品，即使是在家人，也绝对可以胜任财物管理员。 
但如果法融入心，性情调柔，大公无私，合乎正法，相续清净，
这些都是讲他应具备的条件。正法或法规要融入他的心，应把法规当成一回事情，不能认为“我就是什么什么，我就可以随便来，我可以特殊”，这样不行。作为大臣来讲，他对于财物方面有大权，如果他都不守法，下面的人就更不会守法了。所以，对于国家的法律要融入心，对于正法因果的观念要融入心，对前生后世的观念要融入心，这是基本的前提，其余的应该可以说是一种次要的、辅助的条件。如果他在因果方面有非常清净的取舍，对于戒律很爱护，基本上来讲最主要的一种条件就具备了。
性情调柔，大公无私，这是讲具体在做事情方面的一些准则。他自己性情调柔，所以和上上下下的人都能够和睦相处。一直想着为国家创收，让大家能够赚更多钱，使国家的国库更加充盈，这就是一种大公无私，想到的都是国家人民的利益。
合乎正法，相续清净，他的一切行为都合乎正法，相续也是非常清净的。
对所做之事有耐心，
这句是对应前面第一句中清净为的“为”字。对所做的事情有耐心，或者是清净地去做事情。
并且“识事”也就是审时度势（即了知应时之事），精通君规，
所谓的“识事”，就是能够审时度势，什么情况该做什么样的事情等等这方面能够非常清楚地了知，而且对于君规也是很精通。
对所做事的顺序也无所不知、如理如法、内心平等，
而且对于做事的顺序也非常精通，无所不知，做起来的时候不会非常紊乱，没有头绪。如理如法，内心平等。
对国王忠心，秉性温和，这样的长者任命为一切长老之首，作为管理财物、负责分发收集僧财的首领。
像这样一种长者应该任命为一切长老之首，叫做耆宿首的意思。作为管理国家的财物、分发收集僧财的首领，也就是管两个事情：第一个是要管整个国家的财政；第二，他也要管理僧众财物的分发，什么时候该给僧众、寺院进行供养等等，也是他自己要去管理的。这样一种人应该任命成财物管理员。
每月于彼等，亲自听收支，
听已当吩咐，法等一切事。
汝政为正法，非为名欲妙，
彼极具胜果，反之无实义。
任命完了之后，自己不能什么都不管了，国王有他自己的一种责任与权利。每月于彼等，亲自听收支。彼等就是前面任命的财物管理人员。每个月（一般来讲，每个月月底时）都要亲自听财富管理人员汇报收支情况，整个国家大的方面收支情况是多少，这些都必须要亲自去听。
听了之后还必须要做一些吩咐。法等一切事，对正法等一切事情，比如，怎么样供养，或者应该节约开支的地方就必须要节约开支，哪个地方还不够、必须要增加开支的，必须要增加。每个月听了之后，才能够对这个月当中国家的情况摸个底，然后怎么样去灵活处理才有一个标准。否则，一年或者几年之后再听一次，这个时候是很难以去去调配的，临时调配是很困难的，每个月都能够听一次也不是很繁琐，而且能够随时调整策略。
汝政为正法，现在你是个国王，你的国政应该是为了正法。非为名，非为欲妙。如果是为了名、为了欲妙，就没有实义了。如果是为正法而服务、实行的话，彼极具胜果，“彼”字就是讲国政、王位，你现在获得王位就说明了极具胜果，具备一种殊胜的意义，以后通过这样的王位可以获得最极殊胜的果。反之无实义，如果你不是为了正法，而是为了名和妙欲，则王位就没有实义了，王位就是你堕落恶趣的因缘。此处龙树菩萨教导国王，应该在正法方面如理如实地实行。
仅仅是任命完毕就听之任之还不行，国王每月要亲自详细听取他们有关一切财物的收支情况，听完执行情况后要纵观法事等一切事情，如果开支过大，那么就要稍加削减。假设收入过紧，则仍旧需要补充。
任命完之后还要监督他们，国王还要知道他们实行的情况到底怎么样，所以每个月都要亲自详细地听取财物的收支情况。财物在国家当中或者是团体当中，基本上来讲都是一个比较敏感的事情，所以上师也要求佛学院这些部门应该有一个比较详细的账目，该汇报的时候要汇报，原因即是如此。一方面是有一个系统管理，管理起来很方便，还有就是为了避免别人的闲话，如果账目很清楚，别人要说的时候，马上去查，查了之后就没有什么人再说，所以有这样必要的缘故，对于财物、帐目方面可以说是比较重视的。国王要听取有关财政的收支情况，听完之后要纵观法事等一切事情统一去规划，如果开支太大了，那么就要稍加削减。如果收入太紧了或者开支不够的话，必须要补充。
国王要亲自吩咐“供养某处”等事宜。
对于财富，这笔钱供养某某寺院、那笔钱供养某某修行人等等这方面，要亲自吩咐供养某处或者做布施等事宜。
其原因是：身为国王的你所拥有的国政如果是为了正法而不是贪执现世的名声荣誉以及妙欲的话，才证明国政的确具有意义。 
 为什么要亲自去吩咐如何如何供养？原因就是你现在是个国王，拥有的国政如果是为了正法的兴盛，为了人民的福祉等等，而根本不是为了贪执现世的名声荣誉，也不是为了得到很多财富之后自己去享受这些妙欲，那么国政在你的手上就是一种有意义的东西了，是有意义的工具，通过合法运用工具以后，在后世的时候能够具有极大的胜利。
如果目的是为了名声等，那么无有实义，只会导致恶趣的后果。
你使用国政或者做这些事情，如果只是为了名声，只是为了享受，国政对你来讲就没有实际意义了，现在在你手上的时候没有真正发挥它的意义，后世也只能够导致恶趣的后果。
此处是讲国王国政，实际上如果把问题铺开之后，很多都是这样的。比如说你以后当一个佛协的会长也好，或者当一个寺院的住持也好，如果你能够真正一心一意为正法服务的话，职务、名称对你来讲那就有意义，对后世来讲就有意义。如果你当了职务之后，只想怎么样去发展自己的名声，怎么样去搞这些名闻利养，那么职务或者名誉对你来讲，在现世中是完全没有意义的，而且这样发展下去也只能够导致恶趣的后果。
所以，在有名声、有实力的时候，必须要好好地记住龙树菩萨这句话，把这个教言好好记住，不要为了名闻利养或者名声等等去奋发，不要使用这些工具做这些非法的事情，而应该是为了正法。为了正法的缘故，则极具胜果，你的一切权利、名声等确确实实就是能够极具胜果。
[bookmark: _1fob9te]如果不是这样，确实还是不如不拥有的好。因为拥有之后能够伤害其他很多人，拥有之后会让你堕恶趣，会让正法得以衰败，像这样的话不如不拥有。所以从这个方面必须要了知。为什么一定要强调再再强调这个问题？以前讲过，在座很多人实际上都是想怎么样去精进修法，不想去拥有一个什么样的职务，但因缘法是说不清楚的。如果以后自己有这样一种条件，而没有学过这样的教言，那么也很可能就因此而堕落了。如果以后有这样一种教言做基础，或在学到教言之后，龙天推出也好，业力所迫也好，大势所趋也好，如果当上这些职务的时候，你就知道应该怎么做，有这样一种必要性，所以我们再再不厌其烦地讲原因，知道大家不愿意听，但是确实有必要，必须要讲清楚，留下一个印象，以后有职务时想到《宝鬘论》有这样一句话，应该温习一下，看看怎么做，温习之后就知道不应该为了名声，而是应为了正法去实行，这方面确实是有一定必要性的。
戊二、（修学无损而成就正法）分二：修学无损先有之法；二、修学成办前所未有之法。
己一、（修学无损先有之法）分二：一、意义关联及劝听受；二、真正之义。
此处第二个科判主要是教导国王要修学无损，无损害其余众生，要成就正法。对于在座的所有菩萨来讲，对于所有修行人来讲，也必须要修学无损成就正法，只不过侧面有所不同。
下面的科判主要是龙树菩萨教诫国政和教法二者怎么样完美去结合，完美去取舍，有这样一种很明显的重点。实际上和前面所讲的一样，对以后来讲也许还是有帮助的。
庚一、意义关联及劝听受：
人君现世界，多数互吞并，
汝当如实听，政法两其美。
“人君”就是呼唤“国王啊”，和前面一样。现在的世界当中，人们内心中的贪欲炽盛，自私自利的心比较膨胀的缘故，多数互吞并，互相之间为了成办自己的利益，互相吞并、互相打架等等这方面的事情太多了。作为一个管理国家的人来讲，怎么样两全其美？下面就教诫政法两其美的方法，所以你要好好地谛听。政就是讲国政，法就是讲佛法。所以，你作为国王，要行使国政，又要弘扬佛法，两者之间要怎么样不矛盾、怎么样两全其美的方式，在下面颂词中都会一一提到的。 
 如果有人说：在依法治国的过程中，如果不进行惩罚他人等事，则与政规相违；如果执行，是为了国政，也必然需要杀人，如此将与正法相违，要做到既不违政也不违法也不背法，实在是无能为力。
有些人会有这样的想法：在依法治国的过程当中，如果不惩罚别人，这就和政规相违了。别人做了坏事如果不惩罚，很多人一看他做了坏事，国王没有把他怎么样，那我们也可以做，违法乱纪的事情就开始多了，所以如果不惩罚和国政就相违了。如果执行，为了国政的缘故，必须要杀人或者监禁等等。当然此处是处以极刑的方式来讲的，如果要杀人的话，那么肯定和正法相违，因为佛陀教诫在家出家的人要断杀生、不能杀人、要慈悲等等，如果你要杀人的话，就会正法相违，所以，要既不违国政，也不违正法，是很难以做到的事情。别人有这样的想法，也是比较突出的一个矛盾，也确实是很难以调节的一个问题。
下面开始讲善巧方便。
而菩萨以善巧方便完全能够做到这一点。
龙树菩萨说：如果菩萨有善巧方便的话，就能够做到不违国政，也不违正法。两全其美的这样一种结果会出现。
下面解释颂词。
君主，当今的这个世界上，人们被欲望所左右，大多数都是互相残害、互相吞并，致使丧权辱国。
在当今这个世界上，因为人们被欲望所左右的缘故，所以很多时候大家都是在互相残害、互相吞并。如果这样的话，国家的国权或者国家都会因此而衰败。
我今讲说使大王既不失你的国政并且也有助正法两全其美的方便，请你认真谛听。
现在龙树菩萨就给国王讲，又不失国政，而且也能够弘扬佛法的方式，教诫国王要好好听闻。
庚二、（真正之义）分四：一、招集特别掌权者；二、自己当具慈心；三、如何对待囚犯；四、将顽固不化者驱逐出境。
第四条算是一种最严厉的处罚了。如果实在没办法教化，就最多把他驱逐出境而已。
辛一、招集特别掌权者：
智耆宿贵族，知理警罪业，
善良见必要，汝常多委任。
 这是第一个大的前提，大的必要。如果你要让政法两全其美的话，必须要招集一些有特别能力的掌权者，一些殊胜的骨干，有能力的人，如果有一批这样的人，就会有一个稳固的基础。如果没有这样的话，实际上还是很困难的。
智耆宿，是有智慧的人，有智慧的这些长老等等。
贵族，和前面所讲的一样，含义有广义和狭义两种。
知理，能够了知什么是如理、什么是非理等等情况。
警罪业，这一类人对于罪业方面是有一种警惕性的，不愿意为了暂时的利益去犯罪业，所以要警罪业。
善良，内心当中也是秉性善良。
见必要，有些地方翻译成见重要，对于必要和不必要的事情、重要不重要的事情能够见得到，有这样一种智慧的缘故，在处理这些法律案件的时候，就知道怎么去处理，重要不重要、必要非必要等等全部知道的缘故，就能够善巧地处理问题，所以对这些有特殊才能的人必须要多委任。
如果任命不具有特殊能力的掌权者，结果会因为他们对法律法规一窍不通而致使毁掉国政。
如果随随便便找一些人来掌权，自己的亲属也好，或者没有特殊能力的人也好，因为他们对于法律法规一窍不通的缘故，在处理国家的事情时就会乱处理，逐渐就会导致整个国政都会毁掉。
所以需要了知正理与非理、经验丰富者，也就是所谓的智耆宿。
第一个条件，要委派了知正理非理、经验丰富的智者耆宿。
如果种姓下劣，则神志不清，心肠恶毒，因此种姓必须高贵，
这是讲贵族。如果一个人的种姓太下劣，行持一些很下劣的事业，比如经常屠杀别人，或者搞一些违法乱纪的事情，这些人相续中的恶心太重，也没办法做取舍，所以说神志不清、心肠恶毒。这样的人也没办法真正去做一个大臣，做一个掌权者。所以，种姓必须要高贵，对于善法有兴趣，保持自己的神志很清晰，心肠非常柔软，他们就可以去处理这种事情，能够得到人民的爱戴。
而且通达世间学问，警惕罪业，
对于世间的学问也非常通达，对于罪业方面也是非常警惕的。
掌权者之前相互友爱，或者团结和合，平等待人，公正不阿，妥善处理法律事件，能起到应有的作用。
掌权者之前或掌权者之间都能够相互友爱，团结和合，能够平等待人。前面讲见必要，见必要就是能够妥善处理法律事件，能够起到一定的作用，因为他能够见到重要的事情和有必要的事情的缘故，他在处理这些法律事件的时候，就能够起到一定的作用，能够达到一定的功效。
国王你应当恒常多多委派这样能胜任管理的骨干。相反，本该惩罚却不予惩治，不该惩罚却严惩不贷等会使国政土崩瓦解，并有害于芸芸众生。
如果没有委派这样的人当管理的骨干，就会导致本来应该处罚的这些恶人得不到处罚，不该惩罚的善良的良民，却严惩不贷，这样就会使国政土崩瓦解，整个国家的国政全部都会瓦解的，并且有害于芸芸众生。对于其余众生也是有害的。而且如果国政混乱的话，其余国家很有可能抓住机会，大举进攻，一下子就把整个国家灭掉了。在东周战国时期有很多这种事例。
经中云：“不具法人敬，具法而惩治，令水流星风，三者成紊乱……损害极严重，无遗失国政。”
经典当中这样讲：首先是第一类不具法人。不具法人是什么意思？就是恶人。恶人，就叫不具法的人，他自己对于国法也好，对于政法也好，都是不具备的，叫不具法人。敬，就说是颠倒，对这一类不具法的人去恭敬他，这是一种错误的做法。
具法而惩治，这是第二种错误的做法。有些人具法，对于国法也是非常严谨遵守的，是遵纪守法的人，对于佛法也是行持的人。对具法人的反而去惩治，这是第二种颠倒的做法。
依靠这两种颠倒的做法会导致噩兆的出现。什么噩兆呢？水流星风，三者成紊乱，因为国政败坏的缘故，赏罚不明而导致国家出现一些噩兆。第一个是水，第二个是流星，第三个是风。
导致水紊乱，风不调雨不顺，有的时候发大水一下把庄稼淹了，有的时候干旱多年不下一滴雨。
流星，有的时候流星乱坠是一种噩兆。会导致流星坠落这样的噩兆出现。
风极其紊乱，风也是很乱的。所以说三者成紊乱。
损害期间还有很多很多过失，总之如果这样倒行逆施，不遵照正法而行的话，损害极其严重。无遗失国政，无遗和失国政分开来看，我们就不要把遗失两个字放在一起了。无遗失国政的“遗”是遗失、没有的意思。无遗就是完全、不剩下的意思。如果这样做的话，你的国政完全会失毁，一点都不会剩下。和前面的意义对照，就是讲会使国政土崩瓦解。
辛二、（自己当具慈心）分三：一、以仁慈摄受；二、于造罪者尤为慈悯；三、其合理性。
壬一、以仁慈摄受：
罚逮殴打等，合理亦莫为，
妙以悲悯润，恒常作摄受。
 对一些犯法的人，如果做惩罚——罚款或逮捕殴打，“等”字包括了其余这些惩罚，即便是合理的、国家法律规定应该惩罚的，国王你不要去做，你自己做为一个君主来讲，你不要去做这些事情，让下面的执法者来做这些事情，你不要亲自去做。
“妙以悲悯润”，妙字在其他译本上是乳、乳汁。但是这里妙可以理解为善妙的意思。你应该处在善妙的发心当中，相续也安住在善妙当中，以悲悯来润泽，恒常对这些人作摄受。比如有些人的判刑过重需要释放的，就把他释放。所以这个方面有什么摄受的方式，就是内心应该恒常安住在悲悯心当中，以悲悯心来润泽你的心，润泽你的相续，恒常对这些囚犯、对这些犯法的人应该以慈悲心做摄受。也就是说，其余的殴打等即便是合法的也不要去做，而且经常要做这些悲悯众生的事业。
恒常作摄受，意思是说这些惩罚别人的事情让大臣去做，你就做好人，需要放的时候你就亲自去放，需要惩罚殴打的事让他们去管，好像表面上有这个意思。但是作为一个国王来讲有必要这样做，他毕竟是一个君主，要维护君主的形象，对于团结整个人民来讲，把全国人民团结到一个核心中有其必要性，而且他树立一种比较良好的形象，有必要在大局方面来统筹，这方面还是有必要的。我们看颂词的时候也许会产生其他的感觉，但实际上从国家整个情况来讲的时候，龙树菩萨的教诫是非常正确的。 
 那些掌权者对罪犯实施财物上的惩罚，逮捕入狱，进行殴打、谩骂等纵然合情合理，也是由他们来执行，而国王你本人即属合理之事也不要亲自去做。
掌权者，前面国王所委派的这些特殊掌权者。那么掌权者对犯了罪的人实施惩罚，或者逮捕入狱殴打谩骂等等，这些即便是合乎法律的，还是让他们来执行好。即便这些都是符合法律的事情，合理的事情，但是国王你本人也不要亲自去做。
相续以悲悯湿润以后，如果有请求，则予以释放等，唯当恒常摄受。
国王你的相续应安住在善妙的状态当中，应该有悲悯恒常来湿润你，你不要认为这些人很可恶，不要这样想，如果你经常这样想的话，你的内心逐渐会越来越报恶。如果你安住在悲悯心中，这些人很可怜，他们犯了法是因为我自己的罪业也好，或者我管理不善也好，自己经常处在悲悯状态当中，心就会越来越调柔。有两种不同的作意而产生的不同结果。所以龙树菩萨要求国王对于这些囚犯也是经常安住在悲悯的状态当中。如果他们有请求，考虑到这样的情况，如果真的有请求，那么可以释放的时候就可以提前释放或者宽大处理，予以释放，唯当恒常摄受。
壬二、于造罪者尤为慈悯：
于造极重罪，一切诸有情，
王汝亦恒常，唯生悲利心。
对于国境当中造了极严重的罪业的死刑犯或者此处讲的造五无间罪的人，对于这些犯罪的一切有情，国王你也应该恒常对他们产生大悲利益之心。
甚至对于造无间罪等弥天大罪的一切有情，国王你也要持之以恒唯生大悲饶益心，而万万不可弃之度外、讥毁辱骂等。
对于这些造了很严重罪业的有情来讲，也应该对他们产生大悲饶益心，千万不要不管他们，不考虑他们或者对他们进行讥毁辱骂等，这方面实际上对他们来讲没什么大的必要，应该劝解他们，让他们忏悔，或者让他们改过自新。所以，不管他们，或者任由他们自生自灭，或者进一步讥毁辱骂，这些都是不应该的。
《君规论》中云：“堪为恭敬善恭敬，于诸劣者尤慈爱，感恩图报不忘怀，一切正士之行为。”
这部论典中最后讲的是一切正士之行为，讲了三种正士的行为，最后这一句是归摄，一切正士的行为是三种。
第一，堪为恭敬善恭敬，这是正士的行为。什么意思呢？对于堪为恭敬的对境，必须要善巧恭敬，比如说三宝、父母、师长等等，这是堪为恭敬的境。对于这样一种堪为恭敬的境，必须要善恭敬，是正士的行为。
第二，于诸劣者尤慈爱，这是第二类正士的行为。对于很下劣的人，尤其慈爱，非常慈爱。
第三，感恩图报不忘怀，是知恩报恩的意思。谁对你有恩德，你必须要了知，虽然不一定能报答，比如能力有限，我知道某某人或者哪些人对我有恩德，我内心中经常在思考，经常在了知，我是知恩的，但能不能报恩？不一定马上报。以后我有能力的时候一定要报答，最起码来讲，一个正士必须要不忘怀，必须要知恩。在情况或者条件成熟时，必须要报恩。这是第三类。
一切正士的行为，可以归摄在此三类当中。此处引用主要是第二类“于诸劣者尤慈爱”，是对颂词做的一个补充讲解。
壬三 、其合理性：
于造重罪者，尤当更悲悯，
彼等自受损，大士悲悯处。
 对于造严重罪业的人尤当更悲悯。为什么？因为此处的科判就是讲其合理性，即前面科判对造罪者尤为悲悯的原因。它的合理性是什么？就是因为彼等自受损，所以成为大士悲悯处。他们做了这样的事情，是自己造罪业、自我损害、自我伤害的一种行为，所以大士应该悲悯他。
对于杀父亲、杀母亲等杀害殊胜对境造下滔天罪业好似凶神恶煞般的众生，尤其更应当悲悯，因为造堕入无间地狱的有情已彻底失毁了善趣与解脱之因，他们是诸位佛子菩萨大士们于心不忍的真正悲悯对境。
杀害父母或者毁坏三宝所依等等的众生实际上更加应该悲悯，因为他们造下了长时间堕地狱，或者说乃至于造下了堕无间地狱的这些众生，彻底失毁了善趣和解脱境。彻底是长时间的意思。短时间当中根本不可能的事，不可能说永远怎么怎么样，彻底是一种语气词，时间非常长，不可能得到善趣，也不可能得到解脱。从这个角度来看的时候，他们就成了诸位佛子的悲悯对境了。
《经庄严论》中云：“无主常造罪，智者不执过，不欲颠倒行，于其更增悲。”
在《经庄严论》当中是这样讲的，无主的意思就是不自在的意思。众生通过烦恼现行不自在，所以经常造罪。智者不执过，有智慧的人不执着这是众生的过失。众生本身没有过失，谁的过失呢？烦恼的过失，众生是被烦恼所吸附的，他自己不想造罪，但是烦恼现行之后必定要造罪，所以智者不会执着这是众生本人，而会执着这是烦恼的过失，这叫做智者不执过。
不欲颠倒行，于其更增悲。所谓颠倒行，就是对生悲悯的众生不做伪劣的事情，不做让他们不愉快的事情，这叫做不欲颠倒行。菩萨对他们不想做这些让他们不高兴不欢喜的事情。因为他本身就是身不由己的，所以不会对他们进一步讥讽打骂等等，这方面的颠倒行他不会做的，反而于其更增悲，对他们更加增长悲心。不欲颠倒行，就是讲下面唐译当中的无恼亦无违，其中无违就是从这个方面讲的。
对此圣天论师地论典中也有说明。
在《四百论》中也有颂词这样说明的，“如母于病儿，特别觉痛爱，如是诸菩萨，特意愍恶者。”还有一个颂词说“如鬼执虽嗔，医者不生恼，能仁观烦恼，非惑系有情。”当一个人被鬼控制的时候，他开始乱做事情，这时医生不会对他生恼，因为知道他是不自在的，是被魔鬼所控制的。所以能仁观烦恼，非惑系有情，也是这样的。能仁观烦恼，是烦恼的过失，并不是被烦恼所缚的众生的过失。圣天论师的论典中对这个问题也是如此加以说明的。为什么要对这些造罪者悲悯的原因、根据，此处讲得很清楚。
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