尊敬的各位法师、各位居士、各位菩萨、各位大德,大家好！阿弥陀佛！现在继续为各位讲解《佛说阿弥陀经》,请打开经卷。
昨天讲到【若有人已发愿今发愿当发愿】这段经文,我们把它调整为『若有人已发愿，已往生；今发愿，今往生；当发愿，当往生』,这就是《阿弥陀经》的精髓,也是《法华经》《楞严经》的精髓,诸佛出世就是为了讲清这个问题啊！『发愿，往生』, 华开莲现,无修无证,不历修证，而一步登天。『若』就是解释为法尔如是,就是这么回事,就是这样。佛在《法华经》讲『诸佛出世唯以一大事因缘，开示悟入众生佛知佛见』。你本来是佛,所以一「开」就「示」出来,一「示」出来就悟。哎呀,原来就是这样啊！一「悟」就「入」,就证果,由于诸佛出世的本怀是这样,所以在《法华经》《楞严经》佛把自己讲的无量的经典判为戏论法,判为『诸法戏论之粪』,这是佛的良苦用心。
怎么样才能够已发愿已往生呢？必须要见到原来的心,而不是现在的心,现在的心是妄想心。所以藏教从有形有相的法门入手,他用的是现在的心；通教禅宗他用的是分别法的所谓的原来的心,当我们听到有人讲真佛无相的时候,讲到这个世界上除了真心其他的东西都是假的的时候,这就是禅宗通教的境界。这是佛在《楞严经》斩钉截铁,没有丝毫的拖泥带水,叫『妄真同二妄』,你把有形有相的东西判为是妄,你认为找到了这个真,真当下就是妄。「见真重增一重尘」 。所以佛讲这种方便法,这种慧眼、这种天眼还是肉眼,只有修《法华经》《楞严经》,肉眼当下即是佛眼。
到了圆顿大法,原来的心「一见一切见」,包括眼睛看到的、耳朵听到的、鼻子嗅到的、走路碰到的,跌倒抓把泥,这把泥就是阿弥陀佛,跌倒的这个地方就是阿弥陀佛,跌倒那个跌就是阿弥陀佛，跌倒的那个人就是阿弥陀佛。真正明心见性之人,触目菩提,随拈一法当下我们就能见自本心,识自本性。你就能讲得清楚明白。到了这种境界啊,你大自在,大解脱啊！自己随便讲一句话就是佛说《妙法莲华经》，真的。当你对一切人一切法师讲的一切法感到很有兴趣的时候,你还没有解脱,你还被文字所束缚。
什么叫《佛说阿弥陀经》呐？比如说：如是我闻,一时,印广和尚来到横山寺,指着一只正在汪汪叫的狗,汝等当知,此即是《阿弥陀经》,说此经已,大众欢喜而去。是不是《妙法莲华经》呐？但是,你必须把『如是我闻』搞明白。或者：如是我闻,一时,印广和尚来到横山寺那个念佛堂,拿起一只茶杯,告大众言,汝等当知,此即是阿弥陀佛,说此经已,大众欢喜而去。是不是《妙法莲华经》呐？但是就要看你『如是我闻』搞明白了没有。那么讲解这部经的时候叫造论,把为什么这个杯子叫《阿弥陀经》给大家讲明白,用《过五关斩六将证菩提》那种次第一讲,大家会恍然大悟,就这么简单。用真理来度人,就是几句话而已,没有那么复杂的事。不明白这个道理,你修无量百千万亿劫都不行,你都没有用。明白这个道理太简单,太容易,太省事。
所以我们今天作这个提示,修行是个很自在很快乐的事,怎么可以变得忧心忡忡？困难重重？忙忙碌碌？ 提心吊胆？疑三惑四？一旦明白这个道理,我们当下得到自在解脱。所以祖师大德讲啊,修行人是没有事的人,你看不到他有事。所以你看这个济公和尚疯疯癫癫的,是不是啊？因为他解脱了,他知道他怎么样都是个佛,就这么简单。
    【是故舍利弗，诸善男子善女人，若有信者，应当发愿生彼国土】。

整个的经文都是在强调『若有信者』,就是这样,法尔如是,就是这种情况。『应当发愿』, 『应』就是感应道交。只要听明白了『如来藏』的道理,感应的什么东西呢？感应的正当名分,你所感应的就是你,就是你自己,不仅是正当名分,而且是当下。有些人往往把这个『应当』解释为应该,应该发愿,应当跟应该不一样啊！应该发生于事前，应当发生于当下。就是从语法上来讲,你这也是一种语法错误。『发』是爆发,发生,已经造成客观事实。明白了『如来藏』的道理,你当下道交感应一念,你就是『如来藏』 ,这个『如来藏』就是原来的心。所以圆教讲的原来的心是空有不二,一即是无量,无量即是一,没有哪一样不是当人当下一念,这叫原来的心。过去心、现在心、未来心统统是「当下一个念」。
所以有些人读了《金刚经》，说什么也没有,『过去心不可得，现在心不可得，未来心不可得』。怎么不可得啊？过去心过去了,未来心没有来,现在心是念念生灭,什么都不可得。那么按照我们圆顿大教呢,一切统统得,过去也是我,现在也是我,未来也是我,都是当下一个念。我们将来开了隔阴之谜啊,你过去无量无量劫就知道,成了究竟圆满之佛后,未来无量无量劫你也知道,就在我们日常生活中,细心之人也能感受到,过去现在未来都是我们当下一念。
比如说喝一口水,你喝一口水当下是不是过去现在来全部得到了？一口水怎么好讲过去心现在心未来心都得到了？你如果过去没有喝过这个水,你敢不敢喝？这是不是过去心得到了？那么你现在喝这一口水,当下是甜还是咸,是冷还是热,当下是不是感受到了？是不是现在心？那么喝了以后,谁都不会讲这是我最后一口水,以后永远不喝水,会不会这样啊？那你这个未来心是不是得到了？所以圆顿大法即使从我们的日常生活中来讲,我们也可以细细体会到。
那么这个「原来的心」我们该怎么样来观照呢？『生彼国土』就是『应当发愿』, 『应当发愿』这四个字即已包含『生彼国土』。用我们现在凡夫的这种妄想的心见到了我们原来的心,见到了我们的本来的面目,你当下是不是跟自己的真心融为一体啊？你就是妄心已经往生到真心。比如你现在眼睛看到这个灯光,当下灯光跟你这个眼神是不是一体啊？能不能中间分开？这是灯光,这是我,能不能分开啊？已经融合为一体,作如是的观照。
所以佛是说了以后唯恐众生还在那里三心二意,最后又在强调,这是佛在授记、在印证,不可以把它解释为佛在劝人、引导人。圆顿大法是一竿子到底,这还要劝吗？是不是？佛劝人已经劝了四十一年,到最后是命令修行人回归到《法华经》。
佛在第三说法时是对小乘人旁敲侧击,在第四说法时是劝导小乘人修大乘法,那种劝导是用不了义大乘来劝导,来引导,像《金刚经》啊,《大方广佛华严经》啊,《地藏经》啊等等,那到了第五说法时也就是法华楞严时,或者叫法华涅槃时,是命令强制所有的修行人必须受持圆顿大法,否则都是歪门邪道,不是佛弟子。你看佛在《法华经》讲的很清楚,在《楞严经》也讲的很清楚啊！把他们判为歪门邪道,不是我的弟子,连阿罗汉辟支佛都判为歪门邪道,不是我的弟子,不承认。我们读一读当作何感慨啊！何况我们现在那种修法有些人连阿罗汉辟支佛的边都沾不上,讲你是个佛门内部的外道还是抬举你。还自以为怎么样啊？以为能吃一点苦就怎么样？能开一点天眼开一点天耳就怎么样？那是鬼的境界。
【舍利弗，如我今者，称赞诸佛不可思议功德。彼诸佛等，亦称赞我不可思议功德，而作是言：释迦牟尼佛能为甚难希有之事，能于娑婆国土，五浊恶世，劫浊、见浊、烦恼浊、众生浊、命浊中，得阿耨多罗三藐三菩提，为诸众生说是一切难信之法】。
这段经文呐,可以讲是这部《阿弥陀经》这个法会的最后的一次高潮,高潮就高在这个『五浊』这个内容。把『五浊』这个内容讲清楚,我们也是当下成佛,把『五浊』讲清楚就等于对《妙法莲华经》对《楞严经》一个精辟的概括。
【甚难稀有】。第一个『甚难稀有』就是讲这个法不可思议,是万法归宗之法。比讲《法华经》《楞严经》还要难,它带有那种瞒天过海这种谋略在内,因为不可以讲明,讲明了就暴露了天机；不讲明呢,愚钝之人他不能够理解佛的良苦用心。所以难呐！搞不好偷不到鸡还丢一把米,这样的大法搞不好就会变成歪魔邪道之法,变成方便不了义之法,这是第一『甚难稀有』。干脆像《楞严经》那样直话直说,反正听就听,不听就拉倒也就算了,他这个拐弯抹角厉害。
所以有智慧的人就是从佛的同样一句三番五次五次三番来重复的话得度。你要用心,也就是佛第一次讲的时候,比如说讲『如是等、如是功德庄严』,第一次讲的时候你可以理解为,「哎呀,西方极乐世界真是庄严啊！黄金为地,到处是宝啊」，但第二次讲『如是功德庄严』的时候,你就该考虑了,佛怎么还讲这个事啊？你问一问自己想错了没有。讲第三次第四次的时候你一定要否定自己,看来不是自己这种解法,否则佛不会再三再四地强调这个事。
就和小孩子做作业做错了,1+1=8,你第一次问等于几啊？等于8。第二次问等于几啊？等于8。第三次再问等于几的时候你要考虑了,是不是做错了,不然老爸不会老盯着问,是不是啊？你就要回光返照了。佛法不离世间法,道理都是一样的,凡是相同的语句在经典中反复出现,这里一定有文章,这是人之常情。
第二个『甚难稀有』就是在我们娑婆世界，这是第二个难度。娑婆世界的众生心态非常浮躁,非常残暴,非常固执,非常愚痴。所以佛以「释迦牟尼」四个字来对治,「释迦」就是表慈悲,以慈悲来对治残暴,「牟尼」是表寂寞,寂寞来对治浮躁,对治固执。所以在我们娑婆国土传法可不容易了！
第三个『甚难稀有』是在五浊恶世传法。到了五浊恶世,人心变得越来越坏,在人均寿命进入两万岁的时候我们娑婆国土进入浊世,在人均寿命进入100岁的时候我们娑婆国土进入恶世。佛当年正处于我们娑婆国土减劫第十个小劫,人均是寿命100岁,我们现在人均寿命就是70岁左右,那更是五浊恶世,越往后人的心态越来越糟糕,为什么啊？现在杀生太厉害,人心已经麻木不仁,人与人之间勾心斗角太厉害。下面我们把这个五浊恶世的『五浊』来分别作一个解释。
【劫浊】。按照一般的解释来讲,『劫浊』是时间的污染,其它的没有了。这种解释你不能说他是错,可是人家听不懂啊！时间受污染了,年月日哪里受到污染了？污染了脏了来洗嘛,人家要当你讲疯话。也有的讲劫浊没有真实义,下面的四浊成就了就是『劫浊』。这样讲也没有错,没有哪一法不是哪一法,可是这样解释等于没有解释。他却不知道这个『劫浊』就是整个五浊的基础,整个五浊的根本。这个『劫浊』就是我们十方法界的缘起,形成之因。这个『劫浊』它从全方位展开说明『一心三藏』的基本法义,所以今天解释这个『劫浊』呢，我们按照佛在《楞严经》讲十方法界缘起的这个角度和深度来展开观照。
这个『劫』,在我们世间法里来概念时间常见的是年月日和时分秒,那么再不太常见的就是百年千年,一百年是一个世纪,此外就鲜有什么更多的说法。可是在佛法里是以劫来计算时间,少则几十亿年,多则百亿千亿万亿年。所以它是一个不定的概念,虽然是表大,它不定。那么还要考虑到我们佛法里讲到时间就必然有空间,时间和空间是不能分开的,就跟一个物体它有了长度就必然有宽度和厚度,是不是？三维世界不可缺一。有了点就有线、面、体,一样的道理。那么有了时间和空间,就必然会产生万法,森罗万象,千变万化。
我们一定要把在佛法里讲时间与世间法里讲时间的这两种心态区别开。因为佛法里是讲次第圆融,我们不是讲世间法。所以许多人为什么讲经说法对佛法造成偏解？他是按照世间人的心态来解佛法,讲的那个『劫』就是只讲时间。我跟大家讲啊,这就变成不了义法,你还听不出来。因为你在世间法里已经养成了根深蒂固的习惯。所以讲到这个『劫浊』呢,就是表时时事事处处,都已经迷惑颠倒颠倒了我们本来的心,就是《地藏经》所讲,开口就是错的,动念就是错的,我们却还自以为是真的,这就是众生的悲剧。
那么在具体解释这个『劫浊』的时候,我们也不妨按照分别法来讲,先从时间的污染来说起。在这个说的过程中呢,它自然而然就展开为空间和万法,所以下手之处是从时间说起。现代科学它已经能够意识到时间是人类的一种错觉,它是虚妄的,是不真实的。可是讲时间是假的,谁相信啊？所以我们今天在这里就要解决这个问题。
从我们日常生活中来看,许多同修感觉听师父讲几个小时的课不知不觉一刹那就过去了,是不是？那么这几个小时如果我们在车站轮船码头等客人,在公交车站旁边等公交车,你要等几个小时啊,要了你的命了,哎呀,我的妈呀,怎么这么长时间？是不是？同样几个小时,你感觉一样不一样？不一样。生活很自在,身体很健康,热热闹闹,不知不觉,啊,怎么天黑啦？啊,怎么又过八月十五啦？啊,又过年啦......是不是？生活中穷困潦倒,多病多难,你是不是感到度日如年呐？长夜难熬啊！是不是这个感觉啊？所以我们自己就感觉到时间是不是一种虚妄啊？不知不觉怎么老花眼了,是不是啊？这是我们六道凡夫在日常生活中就有这种感觉。
第二,我们往往在梦中梦到过去的什么什么事情,往往不足为奇,梦到未来的事情一开始没有把它当回事,怎么会梦到这个事情？是不是啊？过了几天几个月几年以后竟然成真,就是几年以后出现这个事情他就想起来。我几年以前就梦到。往往这样的事情来讲呢,他不会忘记,这个事情我记得。
上一次我们在这提出过这个问题,这是我们从日常生活中就能感觉出这种时间的虚妄。修禅功的人,不管你是修气功也好,或者佛门里的那种禅宗也好,他有同样的感觉。现在我们这的人一般地连续坐几天的可能不大多。每天能够坚持两个小时打坐的人习惯了以后,那两个小时是不是感到十来分钟而已啊？就是这个道理。所以时间是人的一种感觉。佛在《楞严经》讲那个摩诃迦叶感觉几千年几亿年无量劫就是一念。
所以同样我们人间这一天,鬼的感觉是一个月；人间的一年在狗和猫的感觉是七年；人间的一天在地狱里的众生感觉是二千七百年,越往下的地狱、越苦的地狱它的感觉时间越长。往上就反过来了,往上怎么就反过来呢？第一层天的人过一天,我们人间感觉五十年；第二层天的人过一天是我们人间感觉的一百年；越往上成对倍的,二百、四百、八百、一千六、三千二、六千四、一万二千八、两万五千六、五万一千二……再往上这么算,也就是说到二十多层天的时候,我们人间过了几万几亿岁,他们的感觉就是一天。所以我们首先明白什么叫『劫浊』,就是时间污染,在这时间上迷惑颠倒了。
这里我们来讲个题外话,讲个节外生枝的话,什么话呢？人天福报有必要享吗？如果在天上过一天的感觉也跟在我们人间感觉过了几万万亿亿年,我觉得这个人天福报还可以修,是不是？大家明白这个道理了吗？那么大的人天福报,你感觉就是过了一天,有什么意思啊？所以有智慧的人啊,不修人天福报,一定要明心见性,了生脱死。我这是讲的一个题外话。
那我们现在还是回到这个时间的污染上来看。几天几夜、几分几秒、几万几亿亿亿年，在佛就是当下一念。要感觉,时间就是一念,一念把无量百千万亿年的时间都知道；要不感觉,一念都没有,他没有时间的感觉。在需要感觉的时候,是一个念；不需要感觉的时候没有这个念,没有时间的概念。所以诸佛之所以是诸佛,诸佛就是活在当下一念,定在当下无念。要讲活的话,活在当下一念,要讲定的话,没有念,没有时间。凡夫之所以是凡夫,凡夫活在过去现在未来；佛活在无生无死、不生不灭这种境界中,你看似他活、死怎么样怎么样,他都在定中。这是我们每一个人的本来面目。所以我们修行的目的就是回到本来面目去,讲回是方便说,丢下迷惑颠倒,破除习气,当下就是。
我们再来看时间这个怪物它是怎么样产生？注意,讲产生都是方便说,讲怪物也是方便说。明白了这个时间,它也是我们的法宝。长长短短都是我们自己在做自己的游戏而已。成了佛以后做这个游戏,再也不会受到束缚。游戏就是游戏啊！按照佛在《楞严经》的说法,叫作「真如不守自性,一念不觉而有无明」。这个一念无明就是我们时间的老祖宗,所以《楞严经》叫「业相」。「业」带有动作、制造、造作之义,就跟我们干社会主义事业一样,是不是带有？如果没有动作,没有造作,你什么也干不成。所以这个业相就带有动相,我们心动了,这个心一动,就将我们无形无相如如不动的真心本来面目,也叫真空,把真空浑浊为晦昧之空,可以把它说为虚空。怎么说为虚空？我们从此有了空的感觉,感觉到空了,我们现在看到这个虚空是不是通达啊？当我们处于真心本来面目的时候,你在空不知空,感觉不到空,你没有空的概念。
打个比方,我们有时愣头愣脑的在那里,自己也不知道在干什么。有个朋友或者同事叫一声, 「你在那里想什么」？嗳,他醒过来了。想什么？刚才什么也没有想啊！有没有这样的情况啊？打比喻,这就是我们的真心本来面目,就是我们的真空。如果你永远保持那种状态,我告诉你,你永远永远都是那个样子,一百万岁一亿岁都是那个样子,也不会老,也不会小。可惜呢,好景不长啊！是不是？所以当我们进行「定」的时候,也把它说为定,好不好啊？那也是定功,就把他定在那里了。当我们出了定以后,是不是就开始打妄想了？
比如说：要烧饭了。第一个妄想,要烧饭了。我跟大家讲啊,要烧饭了,这已经进入了根本无明之初,「要烧饭」已经是三个念。当你一出定的时候感觉到的时候,那是第一个业相,要烧饭就变成第二个相,叫转相,要烧饭的时候脑子里是不是出现了饭的这个文字现相？是不是出现了大米白面这个现相？这在三细里叫「现相」 ,这叫胜义之法,叫胜义尘。这种胜义尘开天眼能看到。开天眼的人你做梦想什么他都知道,叫胜义尘。那么在这个时候有了要烧饭加前面的业相四个念,是不是形成了过去现在未来啊？是不是形成了一条线呐？大家听明白了吗？这就是时间开始产生。
那么时间产生了,大家想一想,在胜义法里这个时候虚空是不是形成啦？这还是胜义法,还没到浮尘法的这个虚空。胜义法里的虚空来讲呢,比如说我眼睛闭起来,头脑里有没有虚空啊？脑袋里闭起来的虚空跟眼睛看到的虚空一样不一样？脑子里闭起来的虚空是胜义虚空,眼睛看到的虚空叫浮尘虚空。大家注意,这是从根本上帮助我们开智慧。所以在根本无明之初,在某种意义上就已经出现了十法界,那叫胜义世界。你自己知道了,但还拿不出来给别人看。开天眼的人能看到你的内心世界。产生了要烧饭的概念,你是不是就要走路啊？就要淘米洗菜,是不是啊？在《楞严经》叫『境界为缘长六粗』,而且在烧饭之前你会进一步勾画出需要水啊、油盐柴米啊,怎么样怎么样怎么样......

所以这个六粗的智相啊、相续相啊、执取相啊......这个时候通通都已经产生,它随着一系列的思维活动而产生,到了具体的淘米烧饭的时候,这个时候叫「起业相」。「名字相、起业相、业系苦相」就变成粗糙的浮尘的十法界万法,所以在这个时候就已经形成了「世界相续、众生相续、业果相续」。这个时候以淘米烧饭为例,我们就可以意识到我们整个在人世间生生世世种种的造作，比如打工呐、挣钱呐等等一切包含在内,佛是过来人,佛把这个道理讲给我们听了以后,我们再回过头来观照。在我们这一切的种种的思维、种种的造作没有出现之前、在脑袋没有想之前,它在不在我们心里啊？那在我们心里是不是就是我自己？就这个道理,这叫『劫浊』。
我们由『劫浊』再引出这个空间之浊,什么空间之浊呢？我们下节课就要进行这个实验,解决这个问题,解决什么问题呢？我们的心就能够变化出有形有相的泥巴瓦块、变成水、变成火、变成风,我们提前在这里讲一讲。这个泥巴瓦块啊、山河大地啊、树木花草啊,佛在《楞严经》讲啊,都是我们一念坚固妄想而变现出来的。一个人肚子里有胆结石、肝结石或者肾结石,也是由自己那种黑暗的心、痛苦的心、阴暗的心变现出来的,所以我们讲心结心结啊！心能结成泥巴瓦块、心能结成水火地风......那当我们心里变现出泥巴瓦块的时候,这个泥巴瓦块会不会始终就是一个团一个团的大啊？它不是的,这里一块那里一块、东一块西一块、上一块下一块,是不是就形成了一个空间呐？那么我们再回过头想一想,这个泥巴瓦块和空间没有变化的时候是不是在我心里啊？在我心里,是不是就是我啊？可是它变出了泥巴瓦块,我们把它当成了泥巴瓦块,变成了空间,我们把它当成空间,这是不是还是『劫浊』啊？叫空间浊,叫万法浊,什么东西都浊了。
由此我们现在知道一切的万法都是我们当下一个念变现的,一切的万法在我们心里的时候它有没有形相啊？如果有一点点形相的话你这个人心脏就有问题,是不是？就要动手术了。它都是无形无相变现而有,那既然你的心无形无相,他的心有没有形相啊？猫心狗心有没有形相啊？泥巴心瓦块心有没有形相啊？是不是所有的心都是一个心呐！再一次引导大家观照做梦,梦中的一切境界是不是就是做梦的一个人变现出来的？以此观照十法界万法是不是一个人一个念变出来的啊。所以诸佛出世啊,就是要告诉我们这个真实理,那从此我们是不是都是劫浊啦？时间也是它。
那么按照这个道理讲,我们在这里所有的人是不是都是一个人呐？包括这个天花地板是不是都是一个人啊？尽虚空遍法界是不是就是一个人啊？但是我们现在分张三李四王五啊,他是国王将军元帅,我是修板车的；是踩自行车,泥巴瓦块是无情,人是高级动物,狗猫鸡鸭是低级动物,是不是都在分别了？这都叫『劫浊』。那么生啊死啊,生是不是我啊？死是不是我啊？没有生没有死之前是不是都在我们心里的？所以我要生啊,我可不能死啊,这是不是劫浊啊？要讲命的话我们没有命,没有命叫什么命呢？叫法身慧命。命也是我,死也是我,是不是很好玩呐？在这个过程中先要破一部分东西,才能叫你见一部分真,当你见了一部分真的时候,那么破的那一部分假统统都是真,这才叫真,都是我们一个念自性变现呐！这个法妙啊！你把这个法搞明白了,你大解脱,你就是如来。
这是讲『劫浊』。师父是根据佛的金口玉言来借题发挥,我们一定要十分珍惜啊！不仅要珍惜,你还要讲给别人听。讲一个『劫浊』,你足以成就人成佛,你功德无量。你把这一个『劫浊』讲清楚,佛讲了,你比太虚空级的大法师能讲无量的经典把无量的人教化成阿罗汉的功德还要大。世界级的法师和地球级的法师不用谈,没有必要来比,这是真的。这不是师父在恭维你们哄你们呐！这是佛给我们授记,你看《妙法莲华经—见宝塔品第十一》最后那个偈颂,你就知道。所以这个『劫浊』就等于讲清了十法界的本来面目都是这么形成的,当然比较笼统而已。由于这个『劫浊』就形成了下面的『见浊、烦恼浊、众生浊、命浊』,这五浊没有哪一浊不是哪一浊。所以这个『劫浊』实际上是下面四浊的基础。
【见浊】。我们可以与世间法所讲的世界观相对应,它是从这个全体上、从根本上、从战略上对整个世间万法万事万行来认、来知、来观照；实际上如果按照佛法来讲，那个『劫浊』是最根本的世界观,我们恒顺世间法相对地对照一下,可以把『见浊』作为世界观。在佛法里往往从五个主要的方面来概括,所谓「身见、边见、计取见、戒禁取见、邪见」这五见。
所谓「身见」,我们众生都认为这个肉团身是我,所以要吃好、要穿好、要玩好,其实这个肉团身大家知道是什么东西吗？在佛法里它不叫我,叫「我所」,是我所利用的一个工具而已。这个肉团身生生世世生生灭灭,可是它的主人是我们的灵体,法尔如是,原来如此。世间有句骂人的话叫行尸走肉,在佛法里来讲叫歪打正着,给他讲对了,就是个行尸走肉。行尸走肉是不是无情物啊？是泥巴瓦块啊？可是为什么它活蹦乱跳我们把它当真呢？我们经常讲笑话,坐在这里的从讲经的印广师到听经的各位菩萨都是什么东西啊？
我告诉你们,都是一堆烂泥巴在这里。一堆烂泥巴在这里,讲的讲,听的听,还搞得跟真的一样。为什么讲这一堆烂泥巴会变成些活生生的东西？我们先来打个比方,过去放电影把那个胶带往机架上一装,本来那个胶带就是一个胶片纸,是不是啊？可是往机架上一装,一通电以后,那个电影上男女老少说说笑笑,蹦蹦跳跳,是不是全部出来了？当下变活了。虽然变活了,他本来面目是不是就是一张胶带纸啊？所以在物理上把它叫什么啊？叫视觉停留,停留什么？下面我们还要解释。
再打一个比方,现在也还有一些灯泡属于拉线开关,是不是？我们喜欢搞恶作剧的人把拉线开关一圈一圈一圈圈了十来个圈,然后往下猛一拉,嗒嗒嗒嗒嗒嗒……一般地喜欢捣蛋的人喜欢玩那个东西,虽然你们没有捣蛋,你们能明白吗？那么嗒嗒嗒嗒嗒的时候我们就观照,那个灯就一直是亮,是不是啊？其实响十次的话,这个灯一定是亮十次,暗十次。为什么我们见不到暗？物理学是不是叫视觉停留啊？我们先这样解释,明白这个道理就好。
我们这个肉团就是地水火风这四种物质组成,它是无情物。虽然是无情物,它跟有情没有绝对的界限。也是由我们的心所变现。由我们心变现就是我们自己,自己人话就好说了,是不是？然后由我们这一念的妄想啊,来把地水火风这四大搅和在一起,在佛法里叫『想相为身』,叫色心连持为一体。我们后面讲『命浊』的时候还涉及到这个问题。因为我们这个心的能动作用呢,对这个无情的地水火风感应道交,作用与反作用,然后使这个无情的地水火风或者意识感觉很低等的心提升,他有了疼痛的知觉,从此来讲,我们就感觉有了生命。我们的主人不是这个肉团,也不是能看能听能想能吃饭的这六种意识心,都不是。它是使眼耳鼻舌身意这六根能看能听能想的那个老板,由它控制这六根，你眼睛给我去看,你耳朵给我去听,脑袋给我去想,那是我们的主人，在佛法里叫第七意识心。
我们这个第七识心每一念,一个念可能只有几分之一秒啊,它叫我这个肉团生死1280万亿亿次。所以虽然是一堆烂泥巴,我们感觉到自己是活的生命啊,在物理上是不是叫视觉停留啊？我们可以把它叫作感觉停留。所以讲到这里来讲,我们一起把这个邪法破掉。不叫什么停留不停留,是我们的迷惑颠倒,是我们的一种情执,是我们的执着。那个玩电灯的时候嗒嗒嗒亮,只见亮不见暗,明明有暗现前,它不见,就是由于我们人道执着于亮光。如果鬼来看,鬼看到是什么？鬼看到是暗,它以暗为亮。所以鬼都是在夜里出来,是不是？我们是白天出来，正好鬼休息,我们到了夜里休息,鬼出来工作。
明白了这个道理啊,我们就破除这个「身见」。所以有智慧的人修活物,活物就是修里面那个心,把自己的思想修得很高超很智慧；没有智慧的人修这个死物,要吃好、要穿好、要玩好、要长寿,甚至还想这个肉身飞到天上去。仙人这个肉身飞天可以过几万岁的寿命,他这个肉身修得很坚固,死了以后肉身还不烂,正好给一些妖精鬼怪来附在上面再次利用。心法不可思议啊！所以我们于此要知道这是个什么东西啊！我们执着了它,就会被它束缚,他就把真人困在里面。所以我们修行人就解脱肉身对我们的束缚,天人鬼神都有某种程度的解脱。这一辈子做人,下辈子做鬼,下下辈子升天,都叫解脱。这一身对那个身的解脱,乃至到虚空天解脱这个肉身的束缚,都能得到一定的福报,但是只有明心见性的菩萨才能彻底解脱。虚空天的虚空神解脱了以后,福报满了以后,仍然要往下落。所以这个肉团身在后面我们讲到『众生浊、命浊』的时候仍然要涉及到这个问题。你如果能够破除「身见」,后边那个「边见、计取见」都会迎刃而解,你心得自在,最起码你是初果罗汉,不会落三恶道。
第二个是「边见」。「边见」又分为两种：一种叫「断见」,一种叫「常见」。所谓「断见」,认为人死如灯灭,你讲来世,谁见过啊？所谓「常见」,认为人死以后来世还是人,牛马猪羊死了以后来世还是牛马猪羊。那么这两种邪知见实际上都是取消修行,既然是这样我们修行干什么啊？修来修去人还是人嘛！这两种知见在众生中很普遍,这是「见浊」第二种。
第三种叫「计取见」。「计取见」一般是限于修行人中的一些邪知见,在佛法里说为「非果计果」。他没有证到这种果位反而自以为证到了。最常见的有些人修禅宗、修气功开了天眼,开了天耳,与一些鬼神仙众能够勾通,就自以为是明心见性的菩萨。你即使自己跟他们一样在腾云驾雾,也不过个外道邪众。这叫「计取见」。遇到这样的情况可多啊！本来我们有智慧的人如果说开了天眼,开了天耳,应该是扩大了他们的心量,哎呀,除了人道之外,真还有六道啊！发起正念,受持大法,很容易成就。可惜这些人耍小聪明,自以为是。
第四种叫「戒禁取见」。这是对修行法门的一种偏见和执着。不是成佛之法,他认为是成佛之法；不是成佛的经典,他认为是成佛的经典；不是善知识,他认为是善知识。这是对法对人的一种邪知邪见和执着。佛门外的外道的执着我们暂时放一放,重点是讲我们佛门内部的一些执着。在佛法里三藏十二部经一切的经典,佛在临终的时候告诫修行人：只有《法华经》才是真净大法,《法华经》是『一切诸经之王』,唯有《法华经》佛讲的是真话。当然《法华经》包括《楞严经》、包括《阿弥陀经》,所以《阿弥陀经》是不是专门就讲『妙莲华』啊？莲华法啊！这也要搞清楚。《法华经》是概括说、肯定说；《楞严经》是分别说,肯定与否定共说；《阿弥陀经》是秘密说,秘密的法理法义包藏在《阿弥陀经》中。可是我们修行人把佛的那些方便引导当真,叫「戒禁取见」。佛在《楞严经》再三讲啊,那都不是成佛之因呐！要想成佛,必须搞清楚因地心和果地觉必须是一。
我们修净土法门的同修，你要着重把文殊菩萨对大势至菩萨的那个净土法门的批判搞明白。文殊菩萨讲大势至菩萨念佛法门是以生灭心求不生灭之果,没有这个道理。大势至菩萨通过念佛成就是由于他的特殊的历史因缘,他相继在十二尊佛的座下修行,告诉他念佛,他有生生世世的根机,像这样的特殊的情况能够成就。我们讲一个带有普遍性的成功的法门是对初上路的众生,刚修行的人必须用《法华经》《楞严经》之法才能成就。这是佛法里的特别的慈悲。修禅宗的法门在《楞严经》里讲的更多,什么琉璃光、虚空藏啊、月光童子啊、火头金刚啊, 都是修禅宗的那种观照,统统被文殊菩萨一刀砍去。那些人修行成功也是有各种各样的特殊情况,而且有些仅仅是证的小乘果位,当然虚空藏和琉璃光菩萨是大乘果位,但修的方法都是通过一种禅观。所以我们讲到「戒禁取见」,涉及到我们修行人在修行中特别敏感的一些问题,我们在这里提出来。各人检点一下自己修行中的漏洞,以此来通过大法圆融圆满圆通我们自己的修行次第。
第五个「邪知见」。前面四种是大类、比类概括而言,那么剩下的一切统统包含在邪知见这个当中。邪知见用世间一句俗话讲就叫俗话说。俗话说往往成为我们世间人的一句口头禅,认为几千年以来大家都是这么认为的就都是对的；认为周边一切人都是这么认为的就都是对的，在佛法里叫『同分妄见』。我们在这里哪一位自告奋勇,你能不能举出一个俗话说？为什么讲这个俗话说就是邪知见？大家都认为是对的,怎么就变成邪知见了？（师父,知人知面不知心。）用佛法来讲,知人知面你就知道心,所以你这个知人知面是不知以为知,这个人这个面是不是就是心呐？所以解释这个法,我们在刚才讲过『劫浊』了，是不是也好解释啦？
我们知道一切的法都是一个念变出来的,没有哪一个不是哪一个,所以你在这里讲怎么长怎么短是不是统统都是邪知见呐？要明白这个道理。但是佛法还有一个妙,当你知道了是邪知见的时候,即邪即正,是不是？哎呀,我是邪知见。你知道了你就已经变成了佛知见,没有知道之前就是邪知见。邪知见是谁啊？也是我们自己。邪知见是不是佛啊？也是佛啊！但你不知道的时候你就要受报应,知道了以后我们是自在地调理变化。
这是讲到『见浊』,在佛法里也把它说成是「五利使」 。很厉害！「五利」怎么叫「使」呢？就像那个出国的大使一样,它有权利。干什么啊？使得我们在六道里轮回。这五种邪知见也把它叫作「五结」。这个结是作为我们成佛了生死的障碍,叫「结」。为什么讲「利」呢？因为这个世界观呐,它带有根本性的问题。世界观很难转变,所以很难转变的时候,它叫我们在六道轮回,这种力量是不是很大啊？很锐利。但是世间观有什么好处呢？它一旦转变就彻底转变,没有什么拖泥带水的,一变就变,也叫很利索。怎么利索呢？你站在这里就成佛。明白这个道理,不要离开这个讲经堂,屁股都不用挪一挪,你成佛了。所以这个「利」也作双重解释。
【烦恼浊】。在世间法里我们可以把它对应为「方法论」,它是要解决我们在修中行中所涉及到的「见思烦恼」的问题。把方法论与世界观相对照，它是从局部的、个别的、具体的、战术的这种角度来观照与解决问题,一般地我们把它说为「贪、嗔、痴、慢、疑」这五种烦恼。烦恼是无量啊,佛为方便教化,一会儿把它说为一百零八种烦恼,一会儿把它说为五种烦恼,有时候还把它说成是贪嗔痴三毒。实际上来讲,根本烦恼就是一个烦恼,就是一个「贪」字。你看这个贪字,上面一个今,下面一个贝,贝是不是金钱物质啊？就是当下眼睛时时盯着这个金钱物质利养,叫「贪」。

就我们人道的众生而言,可以说从离开娘胎出世第一天开始就在贪。小孩儿落地哇地一声就哭,哭什么？就跟你要,就跟你讨,是不是？你把个奶嘴往嘴里一放,好了,嘴巴堵住了。你搞个什么铃铛摇一摇,耳朵听到好听了,哦,开始听那个东西了,欣赏了,是不是叫贪？一直到临死的时候还是在贪。贪什么啊？有的人是好死不如赖活着,活一天就是两个半天,是不是啊？不活白不活。有的人还贪死,死得快,为什么？哎呀,活得太烦恼了,是不是啊？太痛苦了,都是贪。那中间更不用讲,每天都在贪,今天还贪明天,明天贪后天,要贪儿孙满堂,要贪钱财......
「嗔」，就是讲我们的嗔恨心,人家得罪了我,伤害了我,就耿耿于怀；碰到不顺心的事情就怨天尤人,甚至大发雷霆。这个「嗔」在我们修行人中是一个非常敏感的问题,他专门破坏我们的定力,往往我们几年十几年乃至几十年的道行功德会因为你一念嗔恨心前功尽弃,在佛法里叫火烧功德林。所以修行人要培养我们一种温顺冷静沉着的心态,在佛法里就叫定力,看你有没有定力。
「痴」，在佛法里的痴呢,讲起来很冤枉。它并不是指那些低能儿,并不是指那些傻瓜笨蛋,也不是指那些植物人。佛法里这个痴就是指那些聪明绝顶之人,聪明绝顶之人他自以为是啊！我从小读书天分第一；我当官经商足智多谋,自以为老子天下第一。别人去念佛学佛他感到好笑,没有本事跑到这求泥巴,有什么用啊？所以这种人在佛法里叫作「世智辩聪」，他的位置仅仅次于地狱饿鬼畜生。如果讲四恶道的话,它就是第四个恶道,这种人来世必下三恶道,因为他是一种情执啊,自以为是,把自己看得很重,是不是啊？重的东西是往下落还是往上飞啊？往下落，是不是？叫『想升情坠』,这是《楞严经》讲的,既有科学性又有哲理性。所以佛法里讲愚蠢人得大利益,老实人得大利益,聪明人反被聪明误。佛法是平等的。这个世界上没有一个人能沾光,没有一个人会吃亏,我们要记好,否则佛法就不平等。当你沾沾自喜感到沾光的时候就是你吃亏的时候,你沾不了光的。当你感到吃亏的时候,这时感到心安理得生欢喜心,你吃苦了苦。是非好坏全在于我们心态的调整。
「慢」,就是讲贡高我慢。人们常常讲,啊,这个事值得骄傲的。什么事也不值得骄傲,有什么好骄傲？这个慢呢,我们可以分别从这么几个角度来认识。一种按照世间人来讲,这个人就是有功德,他总是舍己为人为大家,就是有功德,也就是值得骄傲。这种叫慢,怎么叫慢呢？按照佛法里来讲,你舍己为人,人是谁啊？还是你自己啊！你舍的当下得,你舍了没有啊？你小舍小得,大舍大得。所以佛法里叫好人落得做好人啊！怎么落得做好人啊？他本来就不是好人,他是好自己,是不是？你舍到哪里去啊？心外无法,法外无心。你舍到哪里去啊？所有的人都是你。你舍了谁了？你给了谁了？所以明白这个道理的人他没有我慢之心,这是一种慢。天大的功德都不值得自夸,当然有的时候要夸,夸的目的是为了影响别人,让大家见贤思齐。所以同样一件事,菩萨论心不论事。同样一个人在这里自吹自擂,不一样。为了自己的名闻利养你这是贡高我慢,你是为了让大家见贤思齐,让大家随喜功德,你功德无量。所以我们不能从事相上来执着,要搞明白。
第二种慢叫「过慢」。张三是十分功德,李四也是十分功德,张三非要在李四头上做人,他就是不行,我的功德大,叫「过慢」。
第三种慢叫「慢过慢」。张三是十分功德,李四是十二分功德,张三反而还要以下犯上在李四头上做人,叫「慢过慢」。自己本来就不如人家,还瞧不起别人。
第四种叫「增上慢」。自己是十分功德非要看成是十五分功德、二十分功德,言过其实。
第五种慢叫「卑劣慢」。前面四种慢多少都有点功德,他不过是过高地估计了自己,过低地估计了别人而已。这个卑劣慢呢,自己啥功德也没有,这是第一；自己也明明知道自己没有功德,这是第二；自己通过努力本来也可以成就一些功德,但是就是不愿意,这是第三。即使是这样,还要打肿脸充胖子自吹自擂,就不知道人间还有羞耻二字，这叫「卑劣慢」。这种人叫无聊,撒谎吹牛脸都不会发红的。他上午撒一个谎，下午你就可以检查他,他都不会心虚。哎呀,我上午撒个谎,下午人家检查,我怎么对付人家啊？他都不会心虚的。管他三七二十一,先把谎撒掉再说,是这种人。
第六种慢叫「邪慢」。「邪慢」更厉害。这种人惹不起他你赶快躲,他根本不知道有是非好歹之事。有一个居士跟我讲,说「师父啊,我那个弟弟啊,虐待辱骂亲生母亲的话我都不忍心提出来,我感到耻辱有这么个弟弟」。有些人连畜生都不如,不要说对外人,对自己的父母儿女都是以那种下劣的心、蛮横的行为、非常恶毒的语言对待,叫「邪慢」。
所以我们同为人道啊,好像大家都披着一身人皮,这来龙去脉却千差万别,大体上可以分为四大类：一大类的人是保本。前世就是人身,他没有大的过错,也没有大的功德,今世保本又得个人身。这类的人一般地比较老实,但是没有什么能耐,平平淡淡,给人的感觉有他在这里也不多,没有他在这里也不少,是这种感觉；第二种是由三恶道里上来的人。牛马猪羊鬼畜的三恶道里罪满了以后,好不容易得一个人身。这些人一般地都是比较刁钻古怪,鬼头鬼脑,凶狠残暴；第三种人一般地是从天上掉下来的。二十八层天的人都是凡夫,福报满了以后,没有大的功德,有些掉到下一层天,有的掉到人道,也有的掉到三恶道。掉到人道的这些人呢,一般长相比较庄严,比较正直善良,这也是他从天上掉下来的习气；第四种人是从佛土来的菩萨。这一部分人一般地来讲,比较有创造性、有能动性、有号召性、还有智慧,走到哪里能很快地打开局面,总有一部分人跟在后面护持。大体上有这四类。
你不要以为大家都是人呐！不是的。有些人当下他就是愿身再来的菩萨,有些人他当下就是鬼。你看有的人鬼头鬼脑的,其实他已经就是鬼了,仅仅是他的定业还没有转,并不是说死了以后就变鬼啊,他在世的时候就已经是鬼,他心里是鬼就是鬼。有些人当下就是畜生,并不是死了以后投畜生胎,他已经是畜生的心。所以世间法就是这么妙,如果能抓住当下,因为人道在六道中是成佛成菩萨成阿罗汉的解脱之道,能遇到大乘佛法,他也能当下解脱。
这是讲到『烦恼浊』啊！已经讲了贪嗔痴慢,还有疑没讲。「疑」呢,我们有些人他总是以自己的下劣心牛羊眼去妄加分别一切的好人好事。你做得再好,他认为你是装模做样,是别有用心。你做得再好,他认为那就是最坏的,他认为你是要达到更大的阴谋。所以在佛法里这种心很糟糕啊！《楞严经》讲,你眼睛看到别人做坏事你还要受报应,耳朵听到别人说坏话你要受报应,你脑子里想到别人在做什么坏事,你想到别人的事你都要受报应。这个法不可思议啊！我们这个心就是一面镜子。一朵华在镜子里显出来就是一朵华,一堆牛屎在镜子里显出来就是一堆牛屎。要用好我们这个心。阿赖耶识,它整个的是一个系统,不管是自己还是别人,善和恶的种子已与阿赖耶识发生勾通,这个业种即已形成,在未来的时空点,只要机缘成熟,这个结果马上就变现出来。
佛法里有一个公案，是关于苏东坡跟他妹妹还有佛印禅师的。苏东坡是个口头禅,苏小妹则是个真正的明心见性之人,佛印禅师他是个愿身再来的菩萨。苏东坡当官以后,皇帝赏给他什么什么袍啊带啊以后,去见佛印禅师,炫耀自己怎么样,意思来讲是不是一表人才啊！结果这个佛印禅师说,「你这么庄严,真像一尊佛啊」！佛印禅师想考考苏东坡什么境界,因为佛印禅师长得黑不溜秋的,他前世可能只修了智慧,没有修人天福报,说：「你看我像什么啊」？苏东坡说： 「哎呀,我不敢讲」。佛印禅师说没有关系的,像什么就说什么。苏东坡说：「那就恕我直言了，修行人直心是道场啊！我看你像一堆牛屎」。苏东坡也感到这句话不太好,回去跟苏小妹讲了,说「今天这个事情感到有点不好,人家好心好意地赞叹我,我却把他当成老朋友跟他开玩笑......」,把这个事情讲出来了,苏小妹讲了：「对嘛,佛印禅师嘴巴里出来一尊佛,哥哥你嘴巴里出来一堆牛屎」!这是不是明心见性呐？你讲人家是牛屎,你心里就是牛屎。
这个法妙啊！所以我们修行人把别人看得怎么怎么好,别人不会因为你把他看好就变好,你把自己心变好了你就是这个心。你把人看得怎么坏,想得怎么坏,说得怎么坏,别人不会因为你说坏他就坏了,而你自己的心确确实实已经变坏了,而且必受果报。佛在《无量寿经》怎么讲啊？要善护意业,善护口业,善护身业,要护好我们的三业。你把一切人事法你只管往好处想,你就得到果报。在普贤十大愿王叫什么啊？随喜功德。你可不要去随喜人家过错。随喜人家过错是用别人的错误来惩罚自己,你这有智慧吗？何况人家不一定就是错。你怎么知道人家心里怎么想啊？我们不要自作聪明。
中国有个哲学家叫庄子,庄子跟朋友在大桥上看到水里的鱼,庄子讲这个鱼真快乐,那个人就问庄子,「你不是鱼,你怎么知道鱼快乐啊」？庄子反过来问,「你不是我，你怎么知道我就不知道鱼快乐」？不可以以自己的下劣心来揣度别人,这点很重要。凡夫的习气总是好自作聪明,自以为是,即使你证到二十八层天的智慧,即使你证到阿罗汉辟支佛的智慧,你都不能观照猜测菩萨的智慧。天上人都有五种神通,阿罗汉辟支佛有六种神通啊,叫小乘智慧啊！所以佛讲,阿罗汉辟支佛的那种天眼是肉眼,阿罗汉辟支佛连自己的四肢头目是什么东西他都不知道。可是大乘菩萨知道,所以大乘修行人肉眼当下即是佛眼。它不是讲天眼,也不是讲法眼,也不是讲慧眼,当下即是佛眼。
所以我们只有把『如来藏』道理搞明白,你当下就是「佛眼」。你知道这个四肢耳目是什么东西,知道泥巴瓦块是什么东西。阿罗汉认为泥巴瓦块就是泥巴瓦块,可是大乘佛法他知道泥巴瓦块就是我,就是佛。这可不是口头禅,你必须刻骨铭心地明白为什么泥巴瓦块就是我。所以现在百分之九十九的修行人你对他讲： 「你真庄严啊！你真像佛啊」！「啊,他谢谢谢谢......」,你要讲 「你怎么像一个乌龟王八蛋呐」？他还跟你拼命,「你才是乌龟王八蛋呢」,是不是？乌龟王八蛋是不是我们呐？当然佛法不坏世间法,你可不要看到些同修或者看到些朋友, 「哎呀,你真是一堆牛屎啊」,是不是？人家要生烦恼。佛法不坏世间法,我们明白这个道理就好。
这是『烦恼浊』的五个内容,在佛法里也叫五结,也叫五使,五使叫五钝使。『烦恼浊』障碍我们涅槃, 『见浊』是障碍我们证菩提,它们功用不一样。怎么讲是钝使呢？我们认识烦恼很容易,一听就明白,有的人不听就已经明白了一半,跟转变世界观不一样。对烦恼的知见一听就明白,但是改正很难,叫「钝使」。因为他这个习气太重啊！即使坏人做坏事的时候,他知道自己做坏事啊,是不是？所以就偷偷摸摸地做。所以烦恼好懂,难改。破了『见浊』以后,我们当下就是明心见性的大菩萨,你即已了生脱死,永远不在三恶道里轮回,但是我们的烦恼习气很难改。所以要想成究竟圆满之佛,我们还要认真地对付。破除了『见浊』也是佛,那种佛叫分真即佛,不能算究竟圆满佛。
【众生浊】。在佛法里有两句话来概念『众生浊』,叫作「五蕴见慢为其体，秽名恶称是其相」。怎么叫「五蕴见慢」呢？在《心经》讲到「色受想行识」,这『五蕴』就是我们常常讲的,我们这个人是个什么东西啊？就是五蕴,四大假和合。四大就是讲色蕴,我们在下节课就涉及到地水火风造成我们这个肉团框架和受想行识,就是讲我们这个心由心法和色法而和合成为这么一个众生之体。怎么叫「见」和「慢」呢？
「见我」叫作「横计主宰」。我们在今生今世这个时空点,由于社会环境、人事环境、自然环境而形成的具有种种的特征的众生的形相，或者形成的种种的众生的习气，这个特征主要是世界观、人生观的问题。

「慢我」呢,叫「俱生主宰」 。所谓「俱生主宰」 ,我们当下这个我从无始劫以来无量的种种习气特征走到现在这个我。所以佛讲,我们所造之业和我们的习气如果有形有相,那尽虚空遍法界不能容纳。我们还以为我们是现在人,有没有哪一个不是古人啊？从唐朝到现在,从秦朝到现在,从盘古开天辟地到现在,这里有没有少哪一位啊？有没有哪一个离开了这漫长的历史啊？这无尽的历史我们谁都没有缺席啊！谁都没有缺课啊！唐朝的时候我是张三,清朝的时候是李四,三皇五帝的时候是天上的杨三郎,这个过去是不是也叫「俱生主宰」呀？那么我们再想一想,唐朝的泥巴瓦块、唐朝的李白、杜甫、李世民是不是我啊？所以把这个俱生主宰又扩大它的层次来观照。要明白啊,一切的万法都共同一个阿赖耶识,这个阿赖耶识里有无量的业识种子,无量的第七识见分,每一个第七识见分都可以从中汲取各种各样的气氛来成就自己一生一世的业报。
大家看这个气球手套。阿弥陀佛、观世音菩萨、释迦牟尼佛都在这里（手套的空心），牛魔王、白骨精、孙悟空也在这里,泥巴瓦块、树木花草这些东西还在这里。所以作为一个明心见性之人呐,根据自己的心量大小,都是从这里来吸取这个原料,吸取原料就看你智慧开得大小。如果全部吸取了,你就是究竟圆满的如来,要明白这个道理。虽然我们现在没有成佛,但是这些东西是不是我啊？所以俱生主宰俱生主宰,过去现在未来,十方法界一切万法都是一个我,叫「俱生主宰」 。不管你在佛、在天、在人、在鬼、在畜、还是在泥巴瓦块,你都是一个俱生主宰,没有哪一法不是你,大家明白吗？『一心三藏』的道理应该作如是的观照。
好,请大家合掌。愿以此功德,普及于一切。我等与众生,皆共成佛道。
法会圆满,诸位吉祥如意自在。
