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现在继续为大家开讲《摩诃般若波罗蜜多心经》。昨天我们已经讲了【般若】这个名相概念，分别从“实相般若、文字般若、观照般若”这三个角度来理解，并且从“六根震动、六尘震动、六识震动”这三种震动来观照这三种般若在我们修行过程中的妙用。
需要强调的是：这三种般若次第圆融，每一种般若同时就是三种般若。实相般若，它离开语言文字相，离开心意识，思维相如如不动，法尔如是。虽然如如不动，虽然法尔如是，那个观照般若、文字般若，它当下具足不具足啊？所以这个实相般若当下是不是就是文字般若啊？是不是就是观照般若啊？那么在显现为文字般若的时候，那个文字般若当下是不是就是实相般若啊？是不是当下就是观照般若啊？那么我们在进行观照的时候，能不能甩开实相般若？能不能甩开文字般若啊？不能。
所以这三种般若啊，当下次第圆融，是一。我们再举这个茶杯为例，比如说这是孙悟空，是不是？这是实相般若。孙悟空摇身一变，变成了茶杯，这茶杯是不是文字般若啊？那么我们看看这个文字般若——这个茶杯当下是不是就是孙悟空啊？那么我们既然知道孙悟空能变现茶杯，他在没有变现茶杯的时候，我已经知道他能变现茶杯，那么这个孙悟空他当下是不是就是茶杯啊？那么能变来变去的那个变，是不是就是观照般若啊？那种变的能力，这个孙悟空当下有没有变的能力啊？这个茶杯当下是不是就有变的能力啊？
大家注意听啊，这三种般若是不是就是就讲“阿弥陀佛”？是不是就是讲“如是我闻”啊？所以记好，“百界千如”，没有哪一法不是“如是”。《法华经》讲了“十如是——如是体、如是性、如是相、如是力、如是用、如是因、如是缘、如是果、如是报、如是本末究竟”。我们现在想一想，能不能举出哪一法用“如是”讲不清楚啊，用这个实相般若也讲不清楚啊？你能不能举出来？你能举出来，我当下用“如是”来解释，用“般若”来解释，好不好？研究心法必须一切通达，你把这个问题通达了，宇宙万法你都能达。
为什么在《法华经》《楞严经》，佛反反复复强调，反反复复强调啊！强调什么？就是四个字，就是“华开莲现”。怎么华开莲现呢？你把这个道理搞明白了，是不是就“华开”了？是不是就是智慧打开了？智慧打开的同时，你即已解脱，叫“莲现”。
自古以来唯有成佛最简单，最简单的事情变成了最复杂的事情，这就是由于我们的迷惑颠倒。你说这个法，很多人不相信，所以佛感慨万分呐！讲众生可怜呐！他明明是佛，明明知道了什么是佛，当下就是佛；但他不认可，不承认，他不敢相信。但是自古以来，狂呼乱叫的人并不多，除了佛，除了很个别很个别的祖师大德在狂呼乱叫，这个法呀，就是一步登天呐！就是不立阶梯啊！就是无修无证呐！可是没有几个人这样狂呼乱叫，有些人只是作为口头禅而已，他口头上这样讲讲而已，一转身：哦，还是要一步一步地要怎么修怎么证——讲得神乎其神。
佛在世时，教化众生当下成就，历史公案也是这样记载。在2500年以后的今天，我们通过弘扬《法华经》《楞严经》，使得当年佛肉身住世度众生当下成就的气氛再现。所以大家都要发愿，使“求道者多如牛毛，得道者凤毛麟角”的局面从现在开始画一个句号，让它永远成为历史，大家有没有这个决心呐？有没有啊？所以从现在开始，我们是“求道者多如牛毛，得道者多如马毛”，马比牛还大嘛，是不是？就是这样。为什么这么讲啊？因为往往有些人身上还有许多神仙啊、鬼神附体啊，所以得道的是不是应该比求道的还要多啊？他一个人就度了两个人呐？是不是？就是这个道理。
所以我们讲这个般若，这三种般若如果对照的话，实相般若是不是就跟“如”相对照啊？那个文字般若和观照般若是不是就跟“是”相对照啊？那么观照般若和文字般若当下是不是就是实相般若啊？所以这“是”当下是不是就是“如”啊？是不是“不空空”啊？“不空空”是不是“空不空”啊？“实相般若”当下就是那个“文字般若”和“观照般若”，这个空当下就是不空，是不是“空不空”啊？这是不是三个如来藏啊？没有哪一法不是『一心三藏』。
所以一个人当下是不是具足三种般若啊？你会吃饭、会穿衣、会讲话，这是不是你的文字般若和观照般若啊？是不是有形有相啊？是不是？那么在没有吃饭、没有穿衣、没有讲话之前，你这个东西存在不存在啊？那是不是就是实相般若啊？那么这两种般若中他互相具足，这就是我们的报身智慧之妙用。
所以如果把这个般若与三身功德相对照，那个实相般若是不是就是法身功德？那个文字般若和观照般若是不是就是我们的化身功德？那我们的报身功德是不是就包含在这两种功德中？
如果与“阿弥陀”来对照，那个实相般若是不是就是“阿”？观照般若和文字般若是不是就是“弥陀”？所以，那三个般若当下是不是就是一个“阿弥陀佛”啊？
我们要注意把已学的一些名相概念能够圆融，圆通。我跟大家讲啊，越是真理越简单，千经万论都是在讲一个“阿弥陀佛”，都是在讲一个“如是我闻”，都是在讲一个般若，都是在讲一个大，都是再讲一个天——你还以为佛法里有什么东西啊！佛法最简单，最简单！简单到就是一句话，就是一个字，就是一个点。你把它搞明白了，所有的东西都明白；简单到你解脱以后，你抓住了当下这一个念，你可以随心所欲，千变万化。
所以讲《法华经》《楞严经》啊，就是来给我们解放思想，破除迷信。首先破佛所讲的三藏十二部经，这就是迷信。佛当年讲三藏十二部经，是迫于无奈，是恒顺众生。那当下破除了这个迷信以后，这个迷信当下是什么东西啊？它当下就是真理啊！当下就是『如来藏』啊！你能不能把它扔到心外去啊？所以从『如来藏』之法而言，连垃圾、臭狗屎都是释迦牟尼,都是“般若”，何况是佛的三藏十二部经啊？大家明白吗？我们真正明白一切万法都是妄想、都是执着、都是狗屎的时候，它当下就是法宝，当下就是《法华经》《楞严经》，大家明白这个道理吗？心外无法，法外无心。
所以对于明白了『如来藏』道理的人，大家注意听啊，他存在不存在谤佛、谤法的问题啊？你把佛说成是天仙，说成是泥巴瓦块，泥巴瓦块是不是就是我啊？就没有什么赞叹诽谤之说，这就是证到无分别法。
但是我警告各位，一个没有明白『如来藏』道理的人，他就信口开河，依样画葫芦，看这个佛像：“哼，把这个东西给我毁掉”；看了一本经书：“拿出去，扔掉”，他下无间地狱。因为他没有明白这个道理，没有开这个智慧；他这是恶作剧，必受果报。所以同样一句话，同样一件事，在不同的时间、不同的空间，对于不同根机的人而言，他所起的果报天地之别。对于一个开大智慧的人来讲，他处处自在，嬉笑怒骂、做好事、做坏事，他都是在行菩萨道。但是修那个小法啊，修得很苦很累呀！他提心吊胆，走路都生怕踩死一个蚂蚁；眼睛都不敢往两面瞟，超过前面第四步，你就是破戒犯戒；男人跟女人讲到第五句话，就是破戒；男女相隔一百步才可以对话——看上去修得很认真，越修情执越重，不能成就。在《楞严经》讲，叫“想升情坠”，思想负担太重，他必然往下坠，你说冤枉不冤枉啊？那些小乘法有其名而无其实，是佛的方便引导之法。
明白『如来藏心地法门』就知道：一切法都是我一个念变现；纵讲第二义，也是我过去世的父母儿女。对这个法果真刻骨铭心、深信不疑的人，你叫他去破戒，他愿意不愿意啊？不愿意！不需要你教，所以这个心戒叫“一戒一切戒”。现在有些人懂得了一点三皈五戒、什么菩萨戒、比丘戒，就牛皮吹到天上去了；他自以为会持戒，还认为别人不会持戒，就诽谤大乘正法道场。在《楞严经》里，文殊菩萨对优婆离的持戒是不是予以否定啊？但是也要防止歪门邪道，利用大乘佛法心戒：哦，既然师父讲持小乘戒不能成就，所以我就不持小乘戒。不可以这样逻辑推理！我讲小乘戒不能成就，并不是叫你不持小乘戒。持小乘戒，不能成佛，不能成就；如果不持小乘戒，你连人身都得不到，连畜生都得不到，明白吗？所以我们现在有些人啊，他可会断章取义，借题发挥了。这是不是在开我们的智慧啊？这叫慧共戒，也叫道共戒；开了智慧见到了道，我们自然一切的大戒小戒，能够圆融、圆满、圆通。不开智慧的人，你怎么样修，你都不能成就，所以这个般若智慧不可思议啊！
我们看一看在《法华经·分别功德品第十七》佛怎么讲：一念信解《如来寿量品》——也就是开了一念的智慧，一念呐！这个一念，就是明白万法唯我一人一念之所变现，这个我是无量的我，大家明白吗？——你明白这个道理的功德比受持三皈五戒、布施、持戒、忍辱、精进、禅定等修无量法门无量劫的功德大无量倍，这就是一念的功德。对这个问题还有疑惑的人，你现在就可以把《法华经》打开，你看佛是不是这样讲的？我们感到很奇怪，《法华经》为“诸经之王”，佛为诸法之王，法王在经王里讲的话我们怎么敢轻慢，怀疑？你有一点点疑惑，你都要遭受果报——这是佛在《法华经•譬喻品第三》所讲，你对受持《法华经》的人皱一皱眉头，乃至敢怀疑《法华经》，敢轻慢受持《法华经》的人，都要下无间地狱；地狱出来以后，做人，做鬼，做畜生，浑身流脓流血、瞎眼、耳朵聋、歪鼻子、歪嘴巴。
我们现在处于佛灭度后的第五个五百年，第五个五百年叫“斗诤坚固”。这期间就是靠斗诤，明白吗？斗，则生存；不斗，佛法就要灭亡。我们现在不斗，这个正法怎么能起来啊？不能起来的！《法华经》和《楞严经》就是在斗诤中产生——不仅斗歪门邪道，还要斗佛门内部的歪门邪道，还要斗佛自己讲的三藏十二部经，一斗到底，明白吗？佛把自己讲的三藏十二部经都斗下去了，这个问题非常严峻啊！有些人听了以后，可能毛骨悚然：“哎呀，佛那么多经典，有的搞精包装，精装版，啊！怎么都是戏论法呀？”你不要说你们呐，我心里都过不去啊；可佛他老人家就是这么讲的，我们有什么办法呀？不是徒有虚表啊！所以一定要明白这个道理。
我昨天下午到一个很大的讲经堂去，那位菩萨家里光是《大藏经》就有十几套。他专门有藏经阁，那么多经，搞到现在还很好，他去年就发心要请人讲《法华经》。我说：“你发这个心是对的，你家里这么多经，可你知道不知道‘成佛的法华，开悟的楞严’啊？”“我知道啊。”我又说：“这么多经典，只有《法华经》是真的，其它都是假的。你如果不请人来讲《法华经》，你实在白糊弄一场，多可惜啊！”他说：“是啊，师父，我一直在想请人来讲《法华经》。”
这是真的。佛到这个世界上来，就是为了讲《法华经》，《法华经》就是为了讲“阿弥陀佛”，就是讲一个“如是我闻”；在《心经》来讲就是讲一个“大”，就是讲一个“摩诃”，就是为了讲一句“般若”，就是为了讲一句“五蕴皆空”，就是为了讲一个“诸法空相”，看你懂不懂。
不是有人讲“我们就是一句佛号”嘛！可你不懂得这一句佛号光靠唸，不能成就啊！我们不能被歪门邪道迷惑。那时候波旬魔王流着眼泪，领着魔子魔孙对天发誓——他要怎么样破坏正法呢？“愿佛灭后，破持戒者，助破戒者。欲令诸恶比丘不知佛法，但知读诵。我欲于佛法中破安隐心。语言此非佛法，无有义趣”（见《佛藏经•嘱累品第十》），他在这一点上来干扰。由此可见，开智慧何等重要。所以师父讲这个法呀，结合到我们修行中一些敏感的问题，这个“般若”你把握了没有？你观照了没有？
所以今天在讲到『般若』的时候，讲了三种般若，我们是不是就明白了？实相般若，实相般若是什么啊？能够知道『一心三藏』是我们的本来面目，这就是实相般若，你明白了没有？那么师父把这个般若现在用文字语言表达出来，这是不是就是文字般若啊？念到这个文字般若，你这么观照一想，就明白了，这是观照般若，是不是？观照般若，照到的那个东西，是不是就是实相般若啊？讲来讲去三个般若，就是一个东西。把这个问题搞明白，你成就了！当然在讲《过五关斩六将证菩提》的时候，我们通过一些心理实验，打一些比方，可以更加帮助我们达到观照的效果。所以在讲《心经》的过程中，我们可以再配合看师父这个光盘。这就是观照般若，这就是文字般若，这就是实相般若。《过五关斩六将证菩提》是这三种般若最概括、最精华的体现。
【摩诃般若波罗蜜】。
波罗蜜呢，翻译成汉语叫“到彼岸”；到哪个彼岸呢？就是到极乐世界，叫彼岸；回归大光明藏，叫彼岸；成佛了生死，叫彼岸。所以这个波罗蜜呢，也可以解释为火车、轮船、飞机、卫星，解释为运载工具，那么这个运载工具是什么东西啊？就是“阿弥陀佛”，就是『如来藏』，就是大乘佛法，以此作为波罗蜜，作为工具。
那么有些经典呢，还有一种提法，叫“波罗蜜多”。波罗蜜后面多一个多字，这里有两种说法：一种说法认为这两个名相都是一样的——比如讲太原、太原市，是不是一个意思啊；也有一种说法呢，把它区别开来，讲波罗蜜是到彼岸，波罗蜜多呢，是到彼岸之上——到彼岸呢，就是指阿罗汉、辟支佛、菩萨到了彼岸，他已经不受六道轮回之苦；到彼岸之上呢，是成究竟圆满之佛。这两种解释我们可以兼容，都很好，不一定非要否定哪一个，肯定哪一个。我们讲圆顿大法，叫万法归宗。因为往往讲各种小法的人，他特别喜欢争论，特别喜欢执着。我们圆顿大法明白这些情况就好，通通把它圆通、圆满起来。
那么这个波罗蜜多啊，佛法里讲无量的法门、无量的波罗蜜多。那我们在这部《心经》来讲呢，叫它【摩诃般若波罗蜜多】，这是彻法源底，究竟了义之说。无量的法门我们都不能离开一个法门，这就是心地法门，这就是文殊菩萨所讲的“归元性无二”——『归元』就是成佛之义，性就是明心见性。《心经》、《法华经》、《楞严经》都是在教我们明心见性。这是指导无量法门之总纲。纲举目张，那个打渔的渔网，如果没有那个纲那个绳头，它那个网能不能张开啊？不能张开。所以《法华经》《楞严经》《心经》之『如来藏心地法门』是指导无量法门之总纲。
下面我们来解释这个【心】字。
那这个“心”呢，我们讲：有佛心、菩萨心、天心、人心、牛心、马心、狗心，是不是无量心啊？泥巴心，瓦块心、树木花草心，没有哪一样没有心。所以我们今天在这里讲这个心，就是从源头上而言——就是泉水洞流出来的水，它可以四通八达，但是我们沿着流出来的水，逆流而上，找到了泉水洞，那就是我们要找的心源，那就是彻法源底。
我们前面讲了『如来藏』、阿弥陀佛。在进行心理实验，进行逻辑推理的时候，我们都知道：在有形有相的万法中，在冥冥之中，每一个人是不是都有一个无形无相的东西在操控我们呐？是不是？这就是无量的心。我们会种种的思维、观照、分别、执着，这都是无量的心在起作用。那么这无量的心，我们在思维的时候，是不是都有形有相啊？一定要注意，这些都要通通归于“不空如来藏”，归于“弥陀”。所以在没有思维，没有动脑筋之前，我们那个能够思维、能够分别的东西它在不在啊？虽然在，它有没有任何形相啊？这就是说，我们无量众生的无量的心意识，都是一个心，是不是？这就是弥勒菩萨在《楞严经》讲啊：“从识性流出无量如来”。那个识性，识讲到性，就是我们共同的一个心、共同的一个念；流出的无量如来，包括我们的种种意识心、妄想心；包括天、人、鬼、畜、树木华草，依报、正报通通包含在内。所以我们这个『心』呢，从无分别到分别，到无量的分别，我们先从总体上把握一下。
所以后面的【经】呢，这个所谓的“经”，就是文字般若，通过文字把前面的【摩诃般若波罗蜜多心】表述出来，叫作“经”。那么我们现在就这个“经”，再来作一个解释。这个经呢，印度语叫“修多罗”，这是音译过来的。如果解释成汉语呢，修是长的意思；多罗呢，印度有一种树，叫贝多罗树——贝多罗树那个树叶，有的叫它多罗叶，有的叫贝叶；它那个叶子比较大，比较坚硬，比较容易保存。
在两千五百年前，印度人把所有的文字都刻写在树叶上，与此同时，我们中国人把文字写在毛竹片上、木头片上；或者刻在动物的骨头上。印度民族自古以来就是修行的民族，他不可能像中国人那样杀生，还在骨头上刻字那么残忍；而且来讲呢，他仅仅是写在树叶上，都没有写在毛竹上——因为他们认为木头都是生命，那个树叶自然落下来的话，可以在上面刻字。我听去印度回来的人讲啊，你这个手里拿一块饼干，拿几粒米，鸟就会飞到你手里来吃。印度人他天生的，他的国土气氛很和平很慈悲，动物对人没有戒备之心，它会飞到你肩膀上来。
据说当年一部《法华经》，刻在树叶上有八里那么长，这是讲到这个“经”，我们作一个回顾——我们应该怎样感恩我们的老前辈菩萨！为了弘扬佛法，他们付出了艰苦的劳动。那么这个修多罗在翻译成汉语的时候，是“契经”。这个“契”呢，就是默契配合的意思；我昨天讲“大”字的时候，讲我们的汉字结构它的不可思议的殊胜，已经涉及到这方面的内容。所以这个契，也就是说佛所讲的经典，能够上契诸佛智慧，下契众生根机。这个经典呐，它相当于一座桥梁、一根纽带，通过这个桥梁和这个纽带，把诸佛与一切众生连持为一个本体。
所以古人在把这个印度文翻译成汉语的时候，也是充满着智慧。中国人喜欢简单，慢慢地形成习惯了以后，他自然而然地把“契”丢掉了，就以一个“经”字来表达。这也是中华民族的特点，喜欢简明扼要。但是我们在解释的时候，千万不可忘记了这个“契”，离开了这个“契”啊，我们下面的文章没有办法作。所以佛以佛法度人，贵在一个契，就看你契不契。那么古往今来啊，一般的经家对这个“经”字呢，注重从四种不同的角度来进行概括说明。一个“经”字非同小可啊！如果把这个“经”字搞明白，你也等于开了大智慧，那从哪四个角度来开呢？用“贯、摄、常、法”这四个字来分别说明。
所谓贯，就是贯通的贯，你这个人一贯表现很好，就是这个贯。从方便法来看，如果一个人讲话语无伦次的话，是不是在闹笑话呀？本来说:“啊，我口渴了，我要喝水啊。”你不能讲：“啊，我口水了，我要喝渴啊！”能不能讲得通啊？哎，讲不通。写一篇文章也是一样，你要表达一个中心的意思，它的开头、中间和结尾必须要连贯。你比如说要写一篇歌颂祖国的散文——啊！祖国啊，你多美啊！啊！大地啊，你多美啊！你等一等，我来买块面包吃一吃啊！行不行啊？哈哈，那你这个文章啊，老师给你打个不及格。所以从这方便法来讲啊，讲一句话或者写一篇文章，都不可以语无伦次，从这方面来观照。那我们现在写一篇文章很容易，拿一张纸你写就是了。那么在印度当年，用贝树叶写经，它能不能搞颠倒啊？可不能搞颠倒。
这是我们简单地把这个日常生活中的“贯”观照一下，也有好处。其实讲到这里，还是皮毛而已啊，许多人就是这么解释这个贯——这个贯一解释，大家都认为解释得还不错，可是毫无意义啊！佛法里面的贯，你在明白了『如来藏』道理以后，一切的万法它贯不贯呢？都是万法为一个念所贯起来的。你明白『如来藏』道理以后，佛讲的什么《阿含经》呐，还有什么《殊胜菩萨志乐经》呐，什么《地藏经》、《华严经》、《法华经》呐，有没有哪一本经不是哪一本经啊？你明白了『如来藏』道理以后，佛、菩萨、天、人、鬼、畜、刮风下雨、树木华草、泥巴瓦块，有没有哪一法不是哪一法呀？
现在以橡皮手套的空性来打比喻：这就是一个“手套经”啊！在这个手套经里，佛在这里（掌心空性），是不是啊？天在大拇指，人在食指，喜马拉雅山在中指，黄河在无名指，泥巴在小拇指，那个猪八戒在手掌心，这里有没有哪一个不是哪一个啊？这叫“贯”，这叫通。大家明白吗？那么明白了这个道理以后，我刚才讲的“我口水了，我要喝饿啊”，它对不对啊？（对。）虽然相上是错误的，那它性上是不是也是对的，是不是也是我啊？这叫“性相一如”。所以我们一定要懂得，佛法、出世间法在某种意义上它是强词夺理。真正明白了“啊，我肚子水了，我要喝饿啊”，你所有的道理都明白。1+1=8，3-3=9万，你讲这是对的，你开智慧了，明白吗？但你必须真正明白：为什么3-3=9万对的。你可不要耍贫嘴：“那好啊，即然这样，我知道8-8=9千也是对的”，这个不是打口头禅，明白吗？要明白它为什么是对的，是不是啊？为什么3-3=9万是对的？因为这个错误的东西是不是也是我的心啊？是不是也是我的心变现出来的？那个到底9万是不是8千？9万是不是3？是不是啊？都是啊！没有哪一法不是哪一法。
明白了这个道理，我们不在于断烦恼，而在于我们自在把握，怎么样烦恼，怎么样菩提；要菩提我就现菩提，要烦恼我就现烦恼。不在于你要不要，而在于你能不能；当你既能现菩提又能现烦恼的时候，你是圆满大佛，明白吗？如果一个人只能现智慧，不能现烦恼，他那个智慧是真的还是假的啊？假的。一个人又能现智慧又能现烦恼，那个烦恼就是智慧，懂不懂啊？他是示现烦恼，是表演而已。所以佛在讲其它法的时候，都是在讲断烦恼，那个烦恼你能断吗？烦恼一断，你彻底完蛋，我们大家都跟着你完蛋。是不是？这就是智慧，这就是烦恼；你把这个手掌断了，拳头还有没有了？它当下是一体一个东西，这就是讲了义大法。所以佛为什么把自己讲的三藏十二部经判为戏论法？那本身就是邪法，但这种邪法叫“菩提邪”，明白吗？不是世间人讲的邪法，是菩提邪，不究竟，他是引导我们。
所以《楞严经》是不是讲“一真一切真”呐？你如果讲释迦牟尼是真的，那猪八戒、白骨精还有烦恼，是不是真的？都是真的。就是一个东西。这样理解“贯”，大家明白吗？这叫一贯一切贯。就跟『如来藏心戒』一样，一戒一切戒；就跟『如来藏心修法门』一样，一修一切修。明白这个道理后，你怎么样修，都是全性起修，你已经形成了这个气氛；你吃一口饭都成佛。你吃饭的时候，你可不要：“哎呀，这个饭可真好吃”，你完了——你要知道这个饭就是我，我就是这个饭，这就是我们这个心态在调理。调理以后，把这个肉团保养好，来弘扬佛法，成就众生，明白吗？你有这心，你做什么事都是功德无量，这就是叫常精进菩萨——怎么“常精进”呢？时时、事事、处处，念念在道，你不要在这里听了是『如来藏』，一切众生都是佛,然后跑到家里，看那个小宝贝疙瘩：“哎呀，我的宝贝疙瘩啊……”；跑到家看到小孩，应该想：“嗯，这就是佛，这就是我”，是不是？要念念在道：吃饭、穿衣、走路、走在路上，这个路就是我。我们这个真心本来面目这样不可思议，就是变现你我他，在玩游戏。要懂得观照啊！这就叫“观照般若”，这就是修“楞严大定”。
所以祖师大德都在强调，修禅定到哪里去修啊？到超市，到百货公司，到乱七八糟的地方修，你才真正修得禅定；把自己躲起来腿一盘，那是坐鬼窟窿。你可要当心，不是鬼就是神，要么就是走火入魔。我们现在有些人，说身体能修到什么什么程度，能修到零度，能修到零上五十度、八十度——那很危险呐，你这是在坐鬼窟窿，在研究自己身体的变化。你就是坐得变成了一滩水，变成了一股风，你是一个水神，一个风神而已，明白吗？要调整我们的心态，无处不道场，这就是修“楞严大定”；不是念你那个一句佛号，你念什么什么。你念一二三四五，是不是念阿弥陀佛啊？是不是念楞严咒、大悲咒啊？把这个道理搞明白以后，你照样去打工，你看到那个叫老总、董事长，是不是啊？他是大佛，我们给他打工，让他给国家创造更多的税收，让他解决更多的就业问题，你是这个心，就是在行菩萨道。你不要是为了赚他几个钱,明白吗？让周围的人知道我是修行人，所以我对自己要求严格，“哦，这个修行人就是不一样”，你一言一行都是在弘扬正法，明白吗？一定要懂得时时、事事、处处，念念在道。这叫什么？这叫“贯”。你贯了没有？所以不仅讲法理法义，还要讲法用，讲妙用。
第二个字叫“摄”。这个摄像机在摄像，是不是啊？是摄受之意。凡是佛所讲之经法一定能摄受众生，凡是众生他一定能摄受佛法，为什么？佛就是我，法就是我，我就是法。所以过去有人说《楞严经》是天书，凡人是不可能懂的，而我们这几年讲《楞严经》经验证明：它不是天书，每个人都能懂，只要你用心听，就能懂。为什么？因为《楞严经》就是我，我就是《楞严经》。怎么可以不懂？当然讲天书也可以，是不是？他是天，我也是天。是不是？天人读天书，有什么不懂啊？不管你前世怎么长怎么短，只要你今生今世能进道场，能把心定下来，你就能听懂一切佛法；并不是像有些人讲，只有六祖慧能和释迦牟尼才能接受大法，按照这种说法，佛法只有死路一条，一代不如一代，这不符合历史发展的规律。历史发展的规律就是真理。佛法与世间法一样，都是与时并进，都是向前发展，而不是倒转，历史的车轮是不能倒转的。
你今年过了五十岁，你能不能退到四十九岁呀？越往后我们的智慧越成熟。一个人十岁的时候是不是比八岁的时候聪明啊？到十五岁是不是比十岁聪明啊？一定要明白，一根草、一棵树是不是越长越成熟啊？这是万法发展的规律。我们不要被某些人鼎鼎大名所吓倒。他传的这个法是邪法，百分之百，千分之千，万分之万是邪法。佛在任何经典里没有这样说。佛成就众生的数量，你看《法华经》怎么讲的——是无量百千万亿，因为佛对十法界说法啊！并没有讲：我在银河系的人中，有这么个把两个人成就了，有没有啊？没有这个道理的。所以我们依法不依人，他人是佛，是菩萨，是魔，我们不管，但讲的这个法一定是邪法；而且从我们这几年传法的经验来看也是这样，每到一处，一般地来讲都是百分之九十以上，在这两年几乎都是百分之九十五以上，乃至百分之百当下成就。为什么？因为我们都是从大光明藏中而来，是不是啊？我们本来就是那个东西，法尔如是；就是一层窗户纸，你把它捅破了，他当下就是佛。你不传究竟法，他怎么能成就啊？
所以师父在江苏，发了个誓言：只要有一位世界级的大法师，他能把师父讲的《过五关斩六将证菩提》，或者把师父讲的《如是我闻真实义》在全世界弘扬，师父以跳火海来证明这位菩萨讲的法是正法，我用生命来证明，像药王菩萨那样。我是对天发誓！只要有这样的世界级的大师，他能来承担这个任务，而且我讲是他的法。我这次在江苏专门讲了一盘《如是我闻真实义》，这个光碟将来也要跟大家见面。只要他能像师父这样把这个道理讲清楚，他不管走到哪里都能成就到哪里；而且比师父的成功率不知道要大多少倍，他可以成百万，成千万的教化众生，而百万千万的人当下都能成佛。所以我们要看看呐，佛法的发展，关键在于我们弘扬《法华经》《楞严经》『如来藏』。那么他们传那个小法，能不能摄受众生呢？也能摄受；包括外道邪法也能摄受——他仅仅是果报不同而已。
这里就涉及到一个“择法眼”，七菩提分第一个菩提分是不是就是“择”啊？就是讲我们选择哪一种法最好。这就需要我们广大的修持正法的同修，要发菩提心，我们都要利用佛法的这种摄受力，去争取道场，教化众生。这叫“摄”。
近代科学家牛顿，他在三百多年前就提出了万有引力，就是物理学所涉足的内容。也就是说，一切的万法相互之间都有吸引力。他通过实验室反复试验，作为一种科学定理公诸于世；但是来讲呢，他只知其然而不知其所以然。那我们学佛法的同修懂得不懂得它的所以然啊？它的所以然，也就是它为什么互相之间有吸引力。因为万法都是我们一个心所变现而已，所以人与人、人与物、物与物相互之间都有吸引力。这也可以补充说明佛法的这个摄受之意。
第三个字叫“常”。它在佛法里是表永恒之意、永久不变之意、如如不动之意。在佛法被滥用为世间法以后，有些名相概念已经改变了原汁原味。我们现在讲的那个常啊，“哦，你三天五天常来家看看”，这就是常，是不是？这是随意，在佛法里讲这个“常”，是时时、事事、处处，都是一如既往，是这个常，永远都不变，念念在道，是这个常。
所以佛讲的经典，我们要注意，任何人不可以以任何理由，擅自改动一个字，减少一个字，增加一个字；否则你是大逆不道。佛经任何一个字都是无价之宝。佛讲的道理，是永恒之理，即使讲一切的无量的小法，那么小法对于修小法的人是不是永恒之理啊？他修这个小法，就只能证这个小果，是不是永恒啊？都是永恒的。那么我们现在要解决一个当下成就、当下大成就的问题，所以要选择一个当下成就当下大成就的法，是不是啊？这也是“常”。这是我们从广义上来了解万法之常。我们所知道的生住异灭，在讲方便法的时候，把它判为是无常，是不是啊？那当我们明白『如来藏』道理以后，无常是不是也是有常啊？就是常。
比如说死是无常，死是不是也是永恒啊？皆是我们的心变现出来的，是不是也是我啊？所以我们懂得死，没有死，那没有死是不是就是死啊？它也是永恒的，大家明白这个道理吗？一切东西都是永恒，都是靠我们自在变现。在没有明白这个道理以前，我们把它方便说为这是虚妄的，这是无常的，是逼着我们回光返照；大家返照了以后，所知道了以后，再照到外面来，是不是啊？那些东西是不是还是我啊？所以讲这个常呢，如果用世间的语言逻辑来解释啊，很难解释。就是佛在《楞严经》讲，“真非真恐迷”——你讲到真的，他就执着真；你讲到假的，他就执着假，佛都不轻易讲这个法。所以我刚才讲这个常啊，唯用智慧来观照，这个法可妙了！很难讲。
那么这个“常”啊，就涉及到佛法经典可信度的问题。当年外道诽谤我们佛法说：“你们佛在世的时候，没有留下一个文字，这都是他的弟子们胡编乱造出来的。”以此来动摇我们对佛法的信心，所以我们在这里有必要把这三藏十二部经典它的缘起作一个简单的回顾。
佛当年在世的时候啊，没有留下一个手笔。大家想一想，以佛的智慧，他能不能把唐朝宋朝时候的用那个什么印刷术，或者用布写的那些经典创造出来呀？他完全可以，是不是啊？但有一条呢，叫佛法不坏世间法——你说在两千五百年之前，把两千五百年之后的书现出来，那当时的人认为这个书是从天上掉下来的，是不是？他敢不敢相信啊？不敢啊。所以佛能做而不做，是为了不坏世间法，那么佛能不能通过神通示现把那些无量的贝树叶一串一串的就变成经书，能不能啊？更加能。
佛之所以不这样做，这就是在表一个法：佛以空口白牙说话，这是世间人的习惯，无形无相是不是空啊？明白吗？那么由他的弟子们变成语言文字，是不是有啊？那弟子们变现的文字当下是不是佛的空口白牙的空啊？是不是空有不二啊？法由佛金口玉言，是不是本呢？那再由弟子们白纸黑字，这是不是迹啊？这是表“本迹不二”。佛是表这个法，佛、法，由佛金口玉言，是不是表“华开”呀？那么弟子们变成语言文字，变成经典是不是表“莲现”啊？叫华开莲现。
所以我们要理解到佛当年的良苦用心，他如果以神通变现一下那个贝树叶经卷并不是不可以；同时佛也就是说，在他灭后让他的弟子们整理经典，是不是本身就是一个修行证果啊？那整理经典的时候是不是在修行啊？那么我们再看佛的弟子们整理经典的程序，由此来看到底应该不应该相信经典的真实度。当年有五百罗汉，由摩诃迦叶主持，来共同参加集结佛四十九年所讲之经典，由阿难尊者登台，一字一句背诵，全体举手表决，百分之百通过。只要有一个人有不同意见，这句话这个字必须修改。
所以我们想一想，古今中外有哪一个学派，有哪一个国土，对于经典能够做到如此的慎重、精确？！没有的！在当年就充分体现出民主。那么我们再看佛的经典由梵文翻译为汉文的时候，又是一种什么样的情况呢？我们要知道，佛法在我们中国的流传跟其它宗教流传不一样，佛法都是由中国历代的皇帝、国王礼请而来。所以对经典的翻译呢，都是由皇帝任命当朝宰相或者当朝状元主持，组织进士学位以上的人参与。这个进士学位啊，在封建社会是三年一考，相对于现在的博士生，这样的文凭是三年一考；中了进士，那都是朝廷命官，一般可能最小也是七品县官。那么这一部分人呢，还包括高僧大德，过去不要说高僧大德，过去人不容易出家的——在清朝乾隆皇帝以前，修行人要出家，第一个条件：必须是进士学位，没有进士学位，你没有资格出家，他把这个出家人看得非常的神圣；不仅要有文凭，还要经过地方平民百姓来评议—这个人在社会上品行兼优，再由地方官查实，然后经过皇帝审查批准，最后发一个通牒，就相当于现在发录取通知书一样，你才有资格出家。那么过去能修行的人都是少数有福报的人。
由此可见，组织这样一个团体来翻译经典，也是仿照在当年印度一样的做法。那么这个做法就比较复杂一点，要把印度文翻译成汉文，就多了一个环节：一个人主法，左右两个人来监督，印度文一句一句读出来，这两个人认可了宣布，再把这一句印度文翻译为汉文，三个人认可了，然后全体通过，这个经文应该是这样，最后经过皇帝批准，进入藏经阁。
那么在历史上佛法的教育啊，几乎是与我们国家的政教联系在一起。因为佛法它劝人行善积德，劝人尊重国主，有利于国家和社会的稳定。所以从佛法的缘起来看，我们应该对佛所讲之经典深信不疑。这就是“常”，因此我们不可以对佛法有任何的怀疑，更不可以擅自改变；那么在有些经典里涉及到一些语言、一些名相概念、一些文字啊，用我们现代的语言、规则、语言风格，确确实实没有办法理解，怎么办呢？佛法里也有通融，叫存疑。所以法师讲解的时候，可以作个通融，可以按照现代语言风格和现代的社会的习俗来加以解释、变通。但是在翻印经典的时候，你不能改变，这是规矩。这是讲这个“常”。
第四个字叫“法”。这个法带有规范之义，带有依教奉行之义——凡是佛所讲之大法，任何人不可以在任何时间、任何地方来违反。三皈五戒、菩萨戒，不可以违反；那么其中涉及到一些小的规范性的要求，在佛法里也可以通融：比如说出家人穿衣服的问题。我们经常看到电视上出家人的肉肩膀露在外面，是不是？出家人连里面的内衣都不可以穿啊，就是披那个衣服。这是因为佛根据当时印度的特点，佛亲身体验，到了晚上，初夜分、中夜分、后夜分到底穿多少衣服为宜，最后确定三件衣服，仅三衣啊。所以规定;出家人超过第三件衣服，半个月之内你必须把它供养出去，布施出去，否则就是破戒。那么这个情况在我们这个地方来讲，可能就不能实现，这样冬天把人还要冻死，是不是啊？这个可以变更，佛定这个法，这是要破除出家人的贪心。
可是现在呢，我每次带一些人出去，都感慨万分。那个行李都沉甸甸的，我就想不到有多少东西，有些人带的东西比我和当法两个人带的东西还要多，一出门就和大搬家一样。所以我们出家人啊，到哪里都是轻装上阵，你不就是跟师父出去听听经吗？你回来就没有事了，是不是？走到哪里我们是修清净心。
那么在这个”贯、摄、常、法”的法啊，涉及到一个很敏感的事情，师父必须在这里讲清楚，否则许多人会造业，这就是密宗吃肉的问题。那密宗吃肉的缘起呢，是在一千多年以前，印度国内发生了政局动乱，所以佛弟子受到迫害，逃亡到西藏。当年的西藏盛行外道修行，佛弟子为了能够把佛法弘扬下来，就跟外道进行勾通；其中有一个宗派比较接近佛法，但就是涉及到一个吃肉的问题，没有办法改变。那么当时考虑到西藏高寒地区，没有足够的动物脂肪就不足以解决热量的摄取；而西藏地区呢，只长草不长五谷，当时想到内地搞五谷，谈何容易啊？他非此不能生存；同时还考虑到西藏有个奇怪的习俗，叫“天葬”，怎么天葬呢？人死以后把尸体用刀砍砍剁剁就扔到荒郊野外，给鸟吃、给狼吃、给老虎吃——当生债务当生了，是不是也很省事啊？所以为了能把佛法继承下来，佛弟子和这个宗派达此协议，可以吃肉，但是当时就规定：离开藏地到内地，不可以吃肉。这个我们要搞明白。
而事到如今，按照常情推理，即使在西藏本地都不可以吃肉。现在什么都有，是不是啊？更何况内地。因为我们许多同修都在讲，密宗到这里都吃肉，邝老妈还给他们煮过肉吃，是不是？对于这些问题呢，我们要有正确的看法。
那么再遇到这样的和尚，我们可以劝导他，不管他是真的假的，劝导他吃斋不要吃肉。
这是从“贯、摄、常、法”这四个字来观照这个“经”，也有的把这个“经”说为“门”，不读经的人是门外汉。读经要读懂，不读懂仍然是门外汉，所以把经叫作门。
也有的把它解释为“径”，就是走捷径，抄近路呐。所以径呢，是我们成佛之路，而且是成佛的近路。
也有的把它说为“涌泉”，涌泉就是泉水洞，只有把经读懂，我们才能彻法源底，开智慧。所以把它叫作涌泉。《法华经》《楞严经》就是三藏十二部经的涌泉，是不是啊？三藏十二部经都是流，唯有《法华经》《楞严经》叫源。
也有把经说为“华蔓、华篮、华丛”，这就是华丛。这是表我们要想成圆满之佛要读无量经，要修无量法门。我们平时讲的“当下成佛、当下成就”是指成分真即佛，成明心见性的菩萨；但要成圆满之佛，我告诉你：无量法门都要修。不仅是佛讲的三藏十二部经，即使魔讲的经典我们都要修。我们就可以以此方便教化无量众生，像观世音菩萨一样现天相、现人相、现鬼相、现畜生相、现泥巴相、现瓦块相，三十二应身遍入一切国土，所以把它叫作“华蔓”。但是这种修行是在见到了『一心三藏』这个根本前提之下，我们再去修无量的法门。
也有的把经说为“绳墨”。过去木匠锯木头的时候用的一种工具叫墨盒，那个小木盒子里面有黑绳，要锯一块板子的时候，就用墨盒里的黑线在切割处打一个黑色线条状印迹，然后沿着这个印迹的地方锯开——也就是把经典作为一种规矩，没有规矩不成方圆。要想成佛，必须以佛在经典上的教诲来约束，来规范修行人的身、口、意这三业。
那么对于这个【般若波罗蜜多心经】这个经题呢，我们先解释到这里，下面来解释正文。
在此之前呢，我们很可能要提出一个问题。有人讲：“师父啊，所有的经典，前面第一句话都有如是我闻，这个《心经》怎么没有啊？”告诉大家，《心经》也有。《心经》有各种不同的版本，在这部《薄伽梵母智慧到彼岸心经》里，就有“如是我闻”，它有这个过程，所以这个『如是我闻』每部经前面都有。而我们手里用的是唐玄奘大师的版本。玄奘大师良苦用心，就是要用最简短的篇幅来说出一个最不可思议的佛法，所以把《心经》的文字减缩到最最短篇幅，连【如是我闻】都省略，他省略如是我闻的用意即在于这篇《心经》就是在讲“如是我闻”。虽然省略了如是我闻，鉴于如是我闻不可思议的重要性，我们今天在这里还得把『如是我闻』作一个开示；况且在《薄伽梵母智慧到彼岸心经》这个版本中就有“如是我闻”。
我这次在扬州专门讲了一课，《如是我闻真实义》，我感到高兴的是，194人听课，大概180人也像讲《过五关斩六将证菩提》一样，各自用佛的金口玉言自己印证自己：“我们当下都成佛了”！说明真理不可战胜，我们可以用各种语言，从各种不同的角度来表述。那今天在这里讲『如是我闻』呢，不可能像那一课那样讲得那么详细。
我们首先采取打官腔来作一个开示；第二个，采取对号入座，把它与我们以往所讲的各种名相概念来观照；第三个，通过打比喻，当场进行心理实验，来明白它的法理法义；第四个，直书如是我闻的妙用。
怎么打官腔呢？这个“如是”二字，就是讲宇宙人生本来面目，就是讲『一心三藏』。那么按照“无分别不妨分别”这个原则，按照佛讲藏教、通教的那种次第，我们一般地把这个“如”啊，说成是我们的真心本性，法尔如是。这个“如”，没有过去、现在、未来，没有东南西北上下十方；但它又是无穷无尽、无边无际，其大无外，其小无内，它没有任何的一形一相，可是它就是灵明不昧，就是真实存在。在山河大地、日月星辰、诸佛菩萨、天人鬼畜等一切的万法在没有出现之前，它就是真实存在、无形无相；在显现出山河大地、日月星辰、诸佛菩萨、天人鬼畜以后，它仍然是个无形无相的真实存在，灵明不昧。它不现一相，不现一法，但是万法万相皆依它而有，皆依它而有啊！大家好好观照，这个法很难讲，它不现一相，但这些法是不是都它现的？这叫什么？现而不现，不现而现，它过去、现在、未来始终保持这种如如不动之心，这就是讲『如』。
是，表十法界一切的万法——从日月星辰、山河大地、树木花草、风云雨雾，到诸佛菩萨、天人鬼畜、一切的有情，都是“是”。从一切的有情，种种的妄想、分别，执着、造作，从一切的生、住、异、灭，万法、万相，都叫“是”。这是表十法界万法。那么这十法界万法是怎么来的呢？就是由这个“如”变现而有。所以在《楞严经》讲啊，我们的真心本来面目“离一切相”，这就叫“如”。它没有任何相，“即一切法”，这就是“是”。所以“如是如是”，这就是我们的真心本来面目。那么“如”怎么样变现出“是”来？用《楞严经》来讲呢，它既可以巨变、突变，又可以渐变、缓变。这个如，可以一念之间现出十法界万法，也可以慢慢地现。
好像二十年前就有了克隆羊、克隆猴，是不是？这是电视上公布的。所以使得一些政府首脑、一些大的科学家对我们佛法已经另眼相待，但是他们只知其然不知其所以然，克隆就是心能变现万法的道理。
为了教化众生，我们前面讲过《楞严经·168个字》，有时间你们可以自己看光盘进行一次复习。《楞严经》呢，从“无明不觉有三细，境界为缘长六粗”大概地勾画出这个“如”怎么样渐渐的变现出“是”，变现出十法界。这就是我们讲的这个“如是”。“如”在没有变现出“是”之前，那个“是”在不在啊？那个“如”当下是不是就是“是”啊？如果它不是“是”的话，它变不出来。那变现出是以后，这个“是”当下是不是就是“如”啊？
我们还经常用这个比喻：孙悟空变现出茶杯以后，孙悟空没有了，这个茶杯当下是不是就是孙悟空啊？现在孙悟空由茶杯再变现出孙悟空，茶杯没有了，那孙悟空当下是不是就是茶杯啊？大家明白这个道理吗？所以我们要明白，一切的万法都是一个『如』变现出来的。孙悟空既然能变茶杯，那能不能变话筒啊？能不能变这个灯啊？他能变无量的东西，他是不是还是一个孙悟空啊？要明白，男女老少、天花地板，以及日月星辰，是不是都是一个“如”变出来的？所以我们在这个问题上要开智慧，要看破，放下。把“如是”这两个字搞明白的同修叫“如是我闻”，还没有明白的同修暂时叫“如是我不闻”，哈哈……
所以这个“如是如是”，是不是就是一个“我”啊？“我”就是“如是”；“如是我”就是“阿弥陀佛”，是不是？“佛”既是“阿”，又是“弥陀”。“弥陀”是无量的，是不是啊？“阿”是不是“一”啊？“是”是无量的。“如”是不是“一”啊？无量的“弥陀”是一个“阿”，无量的“是”就是一个“如”。“弥陀、阿、如是”就是一个“我”，是不是啊？把这个道理搞明白了叫“如是我闻”。“如是我闻，万法皆成”。你把这个搞明白了，你怎么修都成，包括不修，不修是不是也是一种法啊？“如是我不闻，万法皆不成”，你怎么修都不成。
我这是打官腔，讲这个法来讲，在佛法里叫“示转法轮”。示转法轮就是直话直说，你当下明白。对大根机的人示转法轮，几句话当下成就。通过打比方，这叫“劝转法轮”。这对中等根机的人，就能成就。两个手一伸变长短，那叫“证转法轮”。通过神力变现，对下等根机的人，他就能成就。所以我们要懂得，佛以三轮教人啊，次第不一样。
下面我们把“如是我闻”与我们学到的一些名相概念来对号。你不要懂得了如是我闻还问：“师父啊，如来怎么解释啊？阿弥陀怎么解释啊，理事不二怎么解释啊？”这些名相概念呢，它都是讲同样的道理。
我们首先与“阿弥陀佛”来对照：“如”就是“阿”；“是”就是“弥陀”；“我”就是“佛”；“如是我”就是“阿弥陀佛”。
与如来相对应：“如”就是“如”；“是”就是“来”；“如是我”就是“如来佛”，是不是啊？我们讲如来佛如来佛啊。
再与理和事相对照：“如”就是“理”；“是”就是“事”；“我”就是“不二”，理事不二，是不是？
再与性和相来对照，这是佛法经常涉及的名相概念，是不是？“如”是什么？“如”就是“性”；“是”就是“相”；所以呢，“如是我”，就是“性相一如，性相不二”。
还有些什么名相概念呢？三个如来藏好对应，是不是？“如”就是“空如来藏”；“是”就是“不空如来藏”；“我”就是“空不空如来藏”。“空不空如来藏”本身就是『一心三藏』，空不空。
再与权和实来对照：“如”就是“实”；“是”就是“权”；“如是我”，“权实不二”。
再与“本迹”来对照：“如”就是“本”，“是”就是“迹”，本迹不二；再与三个实相来对照，“如”就是“无相之实相”，“是”就是“无不相之实相”，“如是”呢，就是“无相无不相之实相”。
再与般若来对照：“如”就是“实相般若”；“是”就是“文字般若”和“观照般若”。
所以“如是如是”，我们还要明白百界千如。百界千如是讲无量法界、无量法都是一个如是。你不要讲一百个法界和一千个如，那就错了，那是依文解字。无量法界无量万法都是一个“如是”。以《法华经》那十个如是说尽了无量法界，无量万法，没有哪一法不是“如是”，只要你能说出来。
举个例子，一个人能跳两米高，是不是啊？能跳两米那个弹跳力，它是不是“如是”啊？他没有跳之前他的力在不在啊？那就是“如”嘛，跳出了那么高那就是“是”嘛，是不是？那么跳到两米那么高的“是”，当下是不是就是那个“如”啊？他没有跳之前，他能跳到两米的那个东西它在不在啊？是不是“如是”啊？
比如说猪会啃烂苹果，是不是啊？猪能啃烂苹果的那个东西叫力量，那个力量在猪没有啃苹果之前它在不在啊？所啃的烂苹果在没有出现之前，它在不在我们心里？一定是在，大家明白吗？从地、水、火、风来把它化解，地水火风是不是我们心里变出来的？或者烂苹果是不是由树上长出来的？树是不是由泥巴里长出来的？泥巴是不是由我们心变出来的？它是不是就是“如”变出来的？
要会观照啊！没有哪一法不是“如是”，没有哪一法不是我，把这个道理搞明白了，你叫“闻”，一闻你就是“如来”，就不是“如来藏（cáng）”，懂不懂？没有闻之前，你是“如来藏（cáng）”；闻了以后，你就是如来出藏（cáng），哈哈，是不是啊？如来出藏。
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，阿弥陀佛！

