《楞严经》第35课

（听打稿，仅供学习方便）
为度化一切众生，请大家发无上的菩提心。
下面我们讲《楞严经》。
《楞严经》，我看了一下我的那个版本，是藏文版本，大概有176页。现在我们讲到多少呢？讲到40多页，42页，好像42页。那这样的话不到四分之一，可能五分之一多了一点，四分之一好像不到。

我们最开始是什么时候讲的呢？2019年的9月2号，我记得是在那个时候开始讲的，现在马上要三年了，但我们还四分之一没有讲完。主要是中间也遇到了种种事情，也耽误了一些。以后的话，看什么时候讲完也不知道，我本来想是稍微走得快一点，把《楞严经》讲得快一点，争取今年讲完。但是好像《楞严经》里面的内容看起来简单，眼耳鼻舌身、地水火风等等。其实我们在生活当中所接触的，可是我们要去分析的时候，不是那么的好懂。所以说看看我们再怎么样分析，对吧？看情况吧，这样的。
我们现在前面已经讲到了什么呢？讲到了五蕴，然后六入、十二处、十八界这些都已经讲完了。现在开始讲七大，七大应该是地、水、火、风、空，然后在这个上面加上见解的见，见大；还有识，识大。所以下面主要是讲七大，这个道理。
今天开始怎么讲，应该在这里：
阿难白佛言：
阿难陀现在开始，他想起来了，十八界讲完了以后，阿难白佛言：
“世尊，如来常说和合因缘：一切世间种种变化，皆因四大和合发明。
阿难——那天我们一直说他不说话，今天开始出来说话了。那他说什么呢？
“世尊，如来在不同场合当中常常说是依靠和合因缘，地水火风空等等，一切器情世界的种种变化，都是什么呢？‘皆因四大和合发明。’四大和合而显现，四大和合而发明。”
佛陀确实在很多经典当中，说我们世间当中所有的因缘和合的、一切世间的万事万物的这些变化、显现、法，这些全部都是地水火风的因缘而产生的。
这一点大家也应该知道的，不管是外面的山河大地、房屋住舍也好，内在的眼耳鼻舌或者是自己的身体，其实这些都是不离开四大和合。如果四大没有的话，我们生存的器世界也好，有情世界也好，都了不可得的。
所以佛陀经常说是因缘和合而生万法，大家也是应该清楚的。

那既然这样的话，
云何如来，因缘、自然，二俱排摈？我今不知斯义所属，
他说：“本来佛陀在很多场合当中说因缘和合而产生的，但是为什么，如来这一段时间的话，一直说是因缘和自然——我们前面不是说每一个什么，六入、十二处、十八界的时候，都说是非因缘，非自然，一直这样讲。那这样的话，如来，你最近为什么说因缘和自然‘二俱排摈’？两个都排除和摒弃，每一个，眼耳鼻舌身也好，或者说色声香味触也好，这些法都说不是因缘产生的，不是自然产生的。那这样，‘我今不知斯义所属’，我如今确实不知道这个意义、密意。”
为什么你平时讲一切都是因缘而产生的，而现在的话——也不是因缘，不是自然。那这样的话，难道不是矛盾吗？
惟垂哀愍，开示众生，中道了义，无戏论法。”
阿难尊者说：“我唯一祈祷您，垂怜哀愍我们这些众生，请开示，给我们这些众生开示，开示什么呢？开示中观道，般若空性的中观道；还有最了义的——佛陀思想当中最究竟的、最了义的、无有任何戏论的法门，你能不能传授给我们。”
阿难虽然是学声闻宗的，但是他对大乘佛法的中观道、了义、无戏论这些词还是用的很好的。所以现在好像阿难也会提问大乘的佛法。
那么这个时候：
尔时，世尊告阿难言：
在这个时候，释迦牟尼佛告诉阿难，这样说道：
“汝先厌离声闻、缘觉诸小乘法，发心勤求无上菩提，故我今时为汝开示第一义谛，
佛陀告诉阿难：“你先前实际上应该厌离了声闻道和缘觉道的小乘法。”
以前他是学小乘的，大家都知道，他是小乘声闻。
“但是你最近不知道什么原因，对小乘法门好像并没有那么的感兴趣，然后你就出离或者是厌离声闻和缘觉的小乘道，而是对大乘的法门当中，发心欲求无上菩提，你发了阿耨多罗三藐三菩提，这样的话，‘故我今时’，所以我现在为你开示第一义法门。”

你现在真的成了一个大乘的法器，我可以给你讲第一义——第一义有时候是胜义谛的法，但这里主要是讲了义的大乘佛法的道理，我直接讲给你啊，这样的。
所以佛陀开许，对阿难准备讲甚深的法门。
如何复将世间戏论、妄想因缘而自缠绕？
“但是呢，从你问的问题也好，还有一些闻法的态度来看的话，你如今还为什么将世间的这些戏论，还有世间的妄想、因缘，自己缠绕自己，作茧自缚。”
为什么呢？你都已经放弃了自私自利的心，已经发了——那个时候，应该阿难发了无上菩提心——讲《楞严经》时候，阿难已经发了大乘菩提心。虽然你是发了大乘菩提心，但是你还有世间的各种各样的戏论、各种各样的妄想、还有因缘法——因为对他来讲，因缘法是很执着的。前面一直在因缘的牛角当中出不来，一直是这样的嘛。
那这样的话，为什么你现在还是——因为问问题时候，虽然他入了大乘，但是一直想因缘法到底是怎么样？这个实有的法怎么样？一直想着，用这些见解来缠缚着你自己。
那这个原因，佛陀也说：
汝虽多闻，如说药人，真药现前，不能分别，如来说为真可怜愍。
他说：“其实你有这么一个情况，虽然你是多闻第一，应该是广闻博学的，非常了不起，这一点是没有什么说的。可是你这样的多闻，也许可能不一定是特别好的。打个比喻来讲的话，有一个人他说药很厉害的，他就讲各种各样、东南西北的这些药物、配方、治病的药效等，他讲的头头是道，特别滔滔不绝。可是真正药已经现前在他面前的时候，他就不能分辨——他只会讲，真正把各种各样的药，一大堆放在面前，你来认识一下。他只是会讲，但实际上从来也是没有辨别过。”
这种人，我们世间当中叫空谈家，讲的时候特别好，但实际上要做的时候，不是实干家。应该我们古人有一种说法叫做，讲的时候什么？好像是……,忘了,有一个术语，但我现在藏文都说不出来，一半想出来，一半没想出来，没有想出来的，好像不是很完整。
其实我们很多人可能确实也有这样的毛病。尤其一辈子都是，像堪布、堪姆、辅导员，很多讲的时候：“哇！特别特别好听。”但是实际上自己对治自己的烦恼，或者修行啊，怎么样修行的话自己也是从来也没有打过座，也没有对治烦恼，只是口头上滔滔不绝的讲，这样的话也没有什么的，就像经常说的纸上谈兵
。
以前赵国一个人，从小讲的特别好，好像秦国还是齐国。打仗的时候，秦国故意找人挑拨离间：“如果让他带领军队的话，我们很害怕。”结果赵国的人认为应该他很厉害，他讲的也厉害，打仗也可能厉害。然后他来带领军队的时候，结果全部，好像40多万兵当时都死了，最后被其他的国家吞并了。
世间当中说的纸上谈兵，佛教里面讲的是鹦鹉学舌
，或者说是空谈家。

其实阿难也有这方面的毛病，让他讲的时候讲的很好的，但是讲到一些了义的、空性、甚深的地方，有时候也不行。比如说有些辅导的时候，道友们当中也有这样的，有些人智慧很不错的，讲到一些深一点的地方，开始醒过来了，哇！有些讲得比较简单一点，尤其是生活当中的吃的、喝的，哇，那他很会讲的：“吃什么菜，菜的类别是什么样的；我在什么时候吃了好吃的东西；逛商店买什么东西。”那些讲的话就特别活泼，然后稍微讲一点空性，讲一点《楞严经》里面有点难一点的：“唔……”。好像不说话了。这个时候不说话。
所以阿难也有这方面的一个毛病，或者说他有不足的地方。
那么这种人是如来所谓真可怜愍的对境。如来觉得即使广闻博学，但实际上一点都不修持，还有对甚深的法义一无所知——这种人的话，如来肯定认为是比较可怜的人。
我们修学的人当中，一边广闻多学，但是还有一边的话，不放弃，精进修行，包括念咒。自己在实际行动当中，所讲的这些一一地去思维的话，这就是真正的闻思兼修。这个非常重要。
在这个地方阿难也被批评了。佛陀还是经常批评阿难。但是阿难他不记仇：“你说我广闻博学，你给我用的这个比喻，我这么可怜的，那我以后就不理你了，我要走了。”他也并没有这么想，也没有这么说。
但佛陀后来还是说：
汝今谛听，吾当为汝分别开示，亦令当来修大乘者，通达实相。”
阿难默然，承佛圣旨。
佛陀说：“你现在认认真真的、好好的听着，虽然你是一个很可怜的，也是一个广闻博学的人，但是实际修行、实际的理解能力不行。”
我们有些可能光是听闻还可以的，但是理解能力——其实人在学习的过程当中，有些人理解很深的，我们讲考的时候也是看得出来——有些人虽然语言不多，但是基本上前后归纳的都还是非常好的。有些人一直讲讲讲，但是实际上里面的有些内容甚至讲错了，甚至理解错了。这样的现象也是有的。
这样的话，佛陀也说你比较可怜，但是你现在还是好好的听：
“我把这些大乘的、了义的、无戏论的法门，分别开来给你宣说，一个是为了你；还有一个为了让未来的，‘当来’的这些修大乘的人，让他们通达一切万法的实相。”
佛陀要给，一个是当场的阿难，为他而宣说的，让他尽快开悟。还有佛陀对二千五百年以后的我们，其实“当来修大乘者”，应该可以包括的，所以也是为未来的众生而宣说。
“当时‘阿难默然’，阿难就不说话了，默然。‘承佛圣旨’，他恭恭敬敬——”
藏文当中说是恭敬的听授，但实际上，
“他承接如来的教言，如来的这种圣旨，也就是依教奉行。”
凡是他说多了每次都是要挨批评。我们这里有些人也说了，凡是经常说多了挨批评，不如不说好一点，不如不做好一点、不如不发心好一点。我们有些也是经常比较明白：哎呦，每次都发心，辛辛苦苦的这样结果，被堪布批评，不如我还是什么都不做，你看什么都不做的人，他很安逸的。”也许也有这样的。
但是佛陀确实当时对阿难稍微有一点批评，我们也可以看得出来。但阿难他还是很认真的接受佛的教言，他很认真的听。
其实闻法的时候，认真的听授是很重要的。《大智度论》当中也是说：“听者端视如渴饮，一心入于语议中，踊跃闻法心悲喜，如是之人应为说
。”听法的时候应该很端正的看上师的面容，然后在接受法的时候，就像如饥似渴喝甘露一样的，一心一意的心钻入到上师所讲到的法义当中，而且自己应该有一种欢喜心来闻法。那讲法的时候，有些有可能悲伤的，有些是有欢喜的，然后心应该悲喜交加的听授，这样的人是法器，我们也应该可以为他宣说。
与前行里面有一个偈颂，稍微有一点的不同，但是《大智度论》里面讲的也是很好吧。我们听法的时候一个是“端视”，并不是要躲在后面——有些人是特意的、一直是非要躲在这个地方。还有一些人的话，他就没有这种珍爱之心，凡是模模糊糊的听而已，边吃东西边做什么其他的事情，这样也不合理的。应该一心一意的心入于里面的法义当中，有时候确实随着上师的法音，我们可能会产生欢喜，产生痛苦，各种各样的心态，这是很有必要的。
因为教育就是这样的，必须要你的心有动摇，一定要有一种，怎么讲?有一种比较特殊的、变化的心态,这个比较重要的。
阿难一直这样听着，佛陀就告诉他：
“阿难，如汝所言，四大和合发明世间种种变化。
“阿难，就像你前面所说的那样，一切因缘法依靠四大和合而产生的——你前面说四大和合发现整个器世界和有情世界的种种的变化。”
但是实际上这些都是没有实相的，阿难你可能还是不知道的。
《入楞伽经》当中也是有：“愚夫所分别，坚湿暖动法。假名无有实，亦无相所相。
”我们世间的愚夫，将地、水、火、风，分别执着为坚实的、潮湿的、温暖的、动摇的法，其实这些都是假名的，没有实有的，也没有能相和所相，或者说法相和明相，没有这些。
所以这一段的话，应该是佛陀的整个四大综合的开示——四大到底是什么样，四大因缘和合是什么样？下面开始破地大，所以这个地方是整个四大的综合。
他说四大会显现种种的法：
阿难，若彼大性体非和合，则不能与诸大杂和，犹如虚空不和诸色；
下面用四大的和合做一个简单的分析。分析什么呢？一个是四大不和合也不行，和合也不行。
其实真正本体来讲的话，四大和合，这里讲的是地水火风的四大，和合还是不和合呢？其实真正用义理观察的时候，和合、不和合，这两个都是没办法成立。但是没有经过观察的话，可能和合也是成立的，但是不和合的话也不能成立的，应该这个意思。
他说：“‘若彼大性’，若地水火风四大的性呢，‘体非和合’，如果四大里面不和合，非和合呢，‘则不能与诸大’，如果他们不和合的话呢，那地水火风这些不可能‘杂和’，不可能他们就和在一起的。
因为他们不和，他们不和的话，地水火风不能杂和，为什么不能杂和呢？
犹如虚空不和诸色；
“就像是‘虚空不和诸色’，虚空是无阻碍的法，色是有阻碍的法，那这两个完全不可能和合的。”
同样的道理，如果是四大不和合的话，那么这里面的法，或者说四大的任何一个法，如果互相不和合的话，那四大也是不和合的。不和合就像是虚空跟色法不能和合一样的。
这个是不能和合的意思。
然后第二个方面观察：
若和合者，同于变化，始终相成，生灭相续，
如果你说地水火风四大和合，那和合相当于是变化无常一样的。这样的话，开始和最终会相辅相成，然后生和灭也是相续不断的。”
这个也是吧——我们任何一个因缘法，它未经观察的时候，我们说它要和合，如果是和合的话，它肯定是有开始和有最终的，也有生和灭的这种相续。
既然有生和灭的相续的话：
生死死生，生生死死，如旋火轮，未有休息。
那这样的话：“名言当中的这些法，肯定每一个法都是有生有死，又死又生，这样的话，生生死死，死死生生，一直是这样。就像我们手里拿着的旋火轮，旋火轮的话，它没有间断的，没有休息的。”
正在转的过程当中，里面有一些火境在那里休息，不想走了，这种情况肯定是没有的。
所以佛告诉阿难：
阿难，如水成冰，冰还成水。
“四大和合的这种因缘，就像是我们的水，到了冬天的因缘的时候变成冰，然后冰又到了春天，到了夏天的时候又变成水，融化了。”
所以因缘法，我们四大和合的原因，比如说春天过后夏天，夏天过后秋天，秋天过后呢冬天。然后我们的生命呢，因为四大和合，有这样的一种因缘法，有这样的因缘法的话呢，那生生死死、死死生生都有的。但实际上这些也是不成立的。
就像是《大宝积经》当中说
：“诸法以众缘，和合而共起，”因为诸法依靠因缘的这种法，和合而共起。“众缘和合故，自性无所有。”这个还是很重要的。一切诸法是因缘，因缘有的话，就显现。所有的这些法，其实它的呈现应该是跟因缘有一定的关系。但是只要是因缘的话，那自性是没有的。这个是很重要的。
为什么我们这里讲四大？讲四大的时候，其实我们讲《俱舍论》的时候，大家都知道任何一个法都有四大的这种元素。如果没有四大的元素的话，比如说《俱舍论》里面讲到的四大的话，并不是火一直燃烧，不是这样的。火大的话，它有坚硬、成熟的、分散或动摇的特性，每个法当中都有这样的一种力量、功用，这就是四大和合。
一般来讲的话，火的自性是热性，水的自性是湿性，这些。但是像我们的茶杯，或者是电脑这里面有没有很明显的热性，或者是很明显的湿性，有没有呢？明显是没有的，但是实际上它有界性的，就像我们前面讲的一样，火的界性和水的界性，风的界性，地的界性，还有空的界性，这些界性应该是有的。
所以说《俱舍论》当中讲，我们一般世间的每一个微尘都有八尘组成的，是吧，八种尘
。
这以上它并没有破。
因为下面要讲七大，七大当中的四大做了一个简单的综合性的描述：四大其实是这样的，在世间当中是生生灭灭的，或者是死死生生的，所有的这些显现也是这样的。其实我们的身体也是生生灭灭的。看起来相续不明显的在变化，但实际上也是生生灭灭的，一直不断的变化。然后我们住的地方和我们的任何的、大的器世界的话，也是生生灭灭的，或者说是死死生生的，这么一个过程。这跟因缘法有不可缺少的联系。
下面详细的分析，四大当中，首先是地大。地、水、火、风、空，五大，刚才讲的这些每一个都要分析。
其实这样的分析，我们每一个人来讲应该是很熟悉的，并没有讲飞机是怎么造的，大炮是怎么做的，还有什么潜艇，或者说是其他的核武器，并没有这么讲。这些可能是科学家或者是军事家他们的这种行为。
但是地水火风的话，我们每天都是在生活当中，是离不开的。这样的法，我们平时认为我们应该是很熟悉的，别人问你：“你知不知道地、水、火、风？”“知道，知道，地水火风，地就是地，风就是风，火就是火……。”
实际上我们真正用智慧来观察的时候，可能地还是不知道的。为什么呢？
佛陀告诉阿难：
“汝观地性，粗为大地，细为微尘，至邻虚尘，析彼极微色边际相，七分所成；
“首先地水火风当中，阿难你去观察地大。地大的话，顾名思义，大家都知道粗大的叫做大地，我们上有天空，下有大地。细微的叫微尘，大地里面一个土尘，很小的叫做微尘。然后微尘再把它细分，世间的什么分子、原子、夸克等这样分的一样的。最后的话叫做是邻虚尘。”
邻虚尘的话，藏文当中讲极微，最、最、最细的，要接近空性，再不可分割的。有时候我们可以叫无分微尘，无分微尘也可以说。或者是极微，极微就是你再没办法分，没办法再分，最小最小的。
我们学因明的时候，学《四百论》的时候，大家还是都比较厉害的，我相信学微尘应该是可以的。
佛陀说，用大地来抉择，慢慢慢慢，比如说大地里面的任何一个东西，比如说是一块碗，碗切成几块，然后再粉碎，再这样粉碎的话，最后就变成一个微尘。这个微尘，再把它切、再把它切，把它推磨，或者这样。最后的话，你再没办法分析的，很小很小的。
它这里叫做是邻虚尘，我们经常讲的极微或者是无分微尘，最小的。
“这个来‘析彼极微’，如果邻虚尘再把它分析成最微的，最后‘色边际相’，最后色法都已经到了边缘，再没办法分的了。‘七分所成’，我们世间当中的话，它是七个最小的微尘所成的。”
我们知道七个极微尘，按照《俱舍论》也好，《智者入门论》当中都有。（师念藏语）。《智者入门》的颂词当中也有
，意思说有七个最极微的尘叫做一个微尘，七个微尘变成了一个铁尘，七个铁尘是一个水尘，还有兔毛尘、羊毛尘、牛毛尘、日光尘。还有虮子，身上的虱卵，还没有变成虱子的白色的东西。然后虱子、麦子，这样七个、七个，最后就变成了我们指节
，这样的。
这些是最小单位越来越递进的一个过程。所以我们说最细微的最后变成微尘。
刚才极微七个变成一个微尘，七个微尘变成一个铁尘，七个铁尘变成一个水尘，这样来，一个一个往上，七倍的递增。意思就是说我们再这样分的话，其实最细微的是刚才讲的邻虚尘。

更析邻虚，即实空性。
“如果我们再去观察邻虚尘的话，”
就像《中观庄严论》里面分析的那样，用六个方向来有微尘的这种观察方式也可以，或者是《中观四百论》当中也有微尘的这种观察方式等等，
“这样观察的时候，最后，最细微的尘，了不可得，变成虚空。”
所有的色法其实你都可以这样观察，最后完全抉择为空性。《大乘密严经》当中也说：“分析于诸色，乃至观极微，自性无所有，仇如于兔角。”我们如果分析任何一个色法，最后把它分析成一块一块的，切、推或者是磨，最后变成刚才说的极微，极微再去观察的话，最后这个法了不可得。从空性层面来讲的话，跟龟毛兔角没有任何差别的。
其实抉择空性的时候，很需要这样的，我们大圆满修行的过程当中也很需要。
这样的道理，不仅是我们的佛教徒，甚至现在的量子力学，比如说像爱因斯坦的老师，普朗克
，他在1918年的时候获得了诺贝尔的物理学奖，他也是说过，他说：“通过观察，世界上的任何一个事物，最终都了不可得的。”在观察的过程当中自他都很震惊的，如果你没有惊讶的话，那说明量子力学的道理是没有精通。也有这样说过。
所以说甚至世间人的话，他们从量子力学的角度来抉择的时候，外在的所有的法没有一个不空的。那么科学的方式来观察，其实万法真正的根本了不可得，这个道理还是很重要的。
所以说从地大的角度来讲，这样分析到最后——上师如意宝的有些大圆满的修行当中也要去观察：外境观察的时候，从大的微尘一直到小的微尘之间，一直观察，最后一点都得不到。包括以前上师讲《文殊大圆满》的时候也是提过，可能大家都记得的。
这里讲到抉择空性，那么怎么抉择呢？下面佛陀告诉阿难：
阿难，若此邻虚析成虚空，当知虚空出生色相。
佛陀告诉阿难：“其实你通过大的法，慢慢慢慢抉择成邻虚，然后邻虚最后变成虚空。这样以后其实虚空当中出生的一切万事万物的法。”
《入中论》当中说：“如是一切法虽空，从空性中亦得生。”一切万法虽然是空性，但空性当中一切都是可以显现。你不用担心，因为是空，空里面什么都生不出来。
汉地经常说是无中生有。其实无中生有是个很好的道理。一切万法都是无中生有，因为它的本性都是空性，空性当中什么都可以产生；如果不空的话，那什么法都是不能产生，不能安住、不能毁灭。只有空性才有机会，一切万事万物的生长和安住，最后的变化都有机会的。
所以当时跟阿难说，你应该明白，万法空性的话，不用担心，因为他毕竟是小乘行人，可能诸法抉择空性的话，有点担心。
所以有识宗的话，一般来讲他们最后要变成空性以后，一定要一个无分微尘。如果没有无分微尘的话，建立大的事物的时候没有根，无中生有，那就不合理的。所以它最小的单位，时间无分刹那、物质无分微尘必须要承认。一般是从唯识宗以下都不得不这样承认。
但实际上用大乘来观察的话，是多余的，根本不用担心。
汝今问言，由和合故，出生世间诸变化相。
阿难不是刚才前面也问了，其实他问的比较厉害，佛陀一直记着。所以有时候阿难，因为他是多闻，还是厉害的，他问的问题佛陀一直没有忘，说明他问的还是比较尖锐。
“阿难你不是说一切都是因缘生的缘故，出现世间当中器世界和有情世界各种各样变化的相。那这样的话，你观察一下，这个和合到底存不存在？”
因为阿难一直认为，佛陀在小乘当中经常说和合因缘，我们也经常知道：“诸法因缘生，诸法因缘灭。”这个和合很重要，这样的。
但是佛陀下面说：你不要一直认为是有一个和合的东西，到底你说的这个和合指的是什么？
汝且观此一邻虚尘，用几虚空和合而有？
我问你：“我们现在这样观察的时候，最后有一个最小的单位，有一个邻虚尘，是吧？要接近空的那个极微，这个尘，那这个尘如果要建立法的话，那几个虚空跟它和合而有？”
我问你，你说是最小的极微的尘，它要和合的话，应该跟其他法要和合，其他法要和合的话，它要在空性里面建立的话，它是要多少个虚空一起和合而有的？
不应邻虚合成邻虚。
“但是实际上你不能承认，这种邻虚跟另外一个邻虚和合，它们合成另外一个邻虚尘”。
就像是世间的一个男的和女的一起成家一样。这个邻虚微尘和另外一个部分微尘两个到一起和合，其实这个和合不成立的。
其他古代的一些注释当中说：既然是无分微尘，另外一个无分微尘不可能和合。如果和合的话，那就不是无分了，应该有分了。
两个有和合的话，这边和，那边没有和，或者两个和也可以观察，到底是融合一体，还是中间有隔阂的，这样的和合去观察的时候，其实你所谓的和合呢，你的邻虚尘是跟虚空和合的吗？还是与另外的一个邻虚尘和合的？如果邻虚尘和合的话，也是不应理的，因为毕竟是无分微尘，怎么还要跟邻虚尘和合呢？因为邻虚尘马上都要变成虚空了，那这两个怎么会是——就像两个乞丐结婚一样的，哪有这样的现象？
又邻虚尘析入空者，
“如果我们再去观察，再去观察邻虚尘的话，其实邻虚尘最后都慢慢变成虚空一样，了不可得。”
用几色相合成虚空？
那这样的话：“有几个色相跟刚才邻虚尘和合慢慢变成虚空。”
这个虚空跟色相怎么和合呢？色相是有相的，不管是大的小的，有色相的；虚空是那么广大，这两个怎么和合？比如说虚空当中我就找到的一个很小很小的色相，很小的色相跟虚空怎么和合？
这个道理阿难也是没办法说出来的。
若色合时，合色非空；若空合时，合空非色。
“如果你认为刚才‘色合’，色法跟任何一个法和合的话，色与地大也好，任何的和合，如果和合的话，说明不是空性的。但是这样的法肯定没有的。”
我们一般说“色即是空，空即是色”，所以如果一个和合的实有的话，那它不可能空的。
“‘如空合时’，如果刚才的色法或者是邻虚尘，如果跟空和合的话，‘合空非色’，那肯定不是色的。”
我们前面讲的，如果你见到阳光的话，黑暗不会有的。如果见到黑暗的话，那阳光永远不会见到的。
同样的道理，如果你说邻虚尘跟色和合，那跟色和合的缘故，空永远也是不可能在那个上面有的。如果你说是邻虚尘跟空和合的话，那空跟邻虚尘合在一起，这样的话，那色法永远也不可能有的。
——色犹可析，空云何合？
“这个色，我们可以再去观察，那这样的话，空到底是跟谁和合呢？不可能有和合的。”
所以这个分析应该，阿难一直认为是有一个和合的东西，他一直不放，因缘和合、因缘和合。
但现在如果有人问我们什么是因缘？我们经常说随缘，因为因缘和合啊，但因缘和合的话，这是阿难的一种说法，佛都是不承认的，和合到底是跟空和合？还是跟色和合？
因缘和合的话，因和缘两个和合还是一个和合？因和缘和合的话，是接触和合还是不接触和合？观待和合、不观待和合？同时和合、非同时和合？有相和合、无相和合？
其实我们这里很多的以前中观的推理来观察的时候，确实在名言当中，假相当中我们可以建立有因缘和合而产生，这些都可以说的。但是真正的和合的思想，在中观的智慧面前，根本是得不到的。根本是得不到的。
所以说，我们很多人也经常说这是因缘和合而产生的话，那未经观察的情况下，你如梦如幻的可以这样说一下，因为这是假的，在假的当中你可以这样说的。然后在真的当中的话，因缘和合根本得不到的。

所以我们学《楞严经》也好，学般若空性的时候，大家在内心当中应该觉得，我们现在正在做梦一样的。其实平时我们执着的实有的东西的话，我们不说是：“因为佛陀说的，我们有信心。”不是这样的，用智慧去观察的时候：“哇，原来确实是我们平时说的和合的话，如果以正理来观察的时候，和合还是得不到的。”
因缘和合，我们经常说的因缘和合的话——因为因缘和合的话，对每一个法要抉择，每一个法抉择的话，每一个法当中，我们的地大，光是这个地大——对谁和合，对空和合、对火和合、对风和合？
下面我们四大观察的时候，确实我们虽然天天都是在四大的世界当中，依靠四大的身体，然后做的事情天天都是跟四大有关系，但是这些都是一种虚幻的东西。
有时候我们可能这样观察观察的，为什么是我们做这么一个厉害的梦，一直明明知道是在做梦，这些都是不能成立的。可是我们这样的迷梦当中，一直苏醒不过来。为什么？我们可能会有这样的领悟，大家这样去观察的话。
汝元不知如来藏中，性色真空，性空真色，清净本然，周遍法界，
佛陀告诉阿难：“其实你对大乘佛法的闻思比较少，这样的原因你原本不知道如来藏当中，无其不有，性色其实是空的，就像是幻化一样的，所有的这些色，本体是真正空的，不是假空的，不是相似的空。而真正的性空，实际上是如梦如幻的，显现不会灭的。”
所以“‘清净本然，周遍法界’，一切的如来藏当中，清净本然。”
藏文当中把它翻译成是自性光明。
“清净本然”，其实这里也可以说，在如来藏当中的这些万事万物，都是清净本然，周遍法界。任何一个法没有一个不周遍的——本性空性，自信光明，大悲无所不周遍的，有些密法当中，大悲周遍也有，大悲无所不周遍的，这样的名词。
随众生心应所知量，循业发现！
“其实每一个众生，根据自己的智慧深浅不同，有些是应此而开悟，有些应此而迷惑。所以根据众生的根基不同，说这些染净的法也是不同的，有些面前显现的是有染的，有些面前显现的是清净的，‘应所知量’，它的法不同，实际上这也是‘循业发现’的，发现众生自己无始以来造的善业、恶业不同，而现前苦和乐的显现。”
世间无知，惑为因缘及自然性，
“因为世间实际上很多都是，比如说一些凡夫人的话，他没有知道，他迷惑，迷惑的原因，他认为是因缘产生是有的。然后一些外道的话，因为也是无知，因为迷惑，这个原因，认为有常有自在的我；自然性的。世间很多无知的这些人，因为他们迷惑的程度不同，有些认为是因缘产生的，有些是认为是自然性而产生的。”
皆是识心分别计度，
那么不管怎么样，你上面讲的，你阿难也是这样的，阿难虽然你没有像外道那么差劲，但是你还是一直认为，可能外道来问的话，他就会说自然产生什么什么的。而阿难就一直是因缘产生是有的。我们佛教徒也是很多人的可能觉得是：哇，因缘产生的应该有；还有一些顺世外道的人：认为一切都是没有什么产生的，或者是无因而产生的，也有的，这样的。
那不管怎么样，世间的这些无知者和疑惑的人，有些是因缘而产生的，有些是自然性而产生的，
“实际上这些都是我们众生没有认识到本性的自性，用分别念揣度的，分别念去衡量，去假立，去计度。”
但有言说，都无实义。
“只要有言说的话，实际上都没有真正实在的意义。”
因为用语言来说的话，它并不是真实的。“说似一物即不中”，禅宗也经常讲，只要你一说的话，实际上它并不是真实的意义。《佛说华手经》当中也是说
：“如来不与世间共诤，世间与我诤
。”世间承认的我也承认
。实际上语言很苍白，它所表达的并不真正的自性。
《华严经》也有一句：“世间言语法，众生妄分别，知世皆无生，乃是见世间
。”世间的语言法，其实是众生妄分别而安立的，知道世间都是无生的话，那是真正的见世间。
但是有多少人真正能见到世间真相的？很少很少的。
所以说如果我们用一般的世间语言所表达出来的话，其实它是一种世俗法，并不是真正的、远离四边八戏的真相。所以只要你一开口的话，就会错。禅宗经常也是有这样的。
那真正的实相是什么呢？真正的实相是光明和空性无二无别的，不可思议的。如哑巴尝糖味一样的。自明自知的，无可言说的，这样的境界的话，其实是万法真正的真相，也是自己心的本来面目。
这一点的话，显宗也有很多的教言，密宗也有很多的教言，尤其是禅宗，我们的大圆满，这些的话，直截了当的给你直指，这样以后，你当下也有觉悟的，也有一些开悟的。
所以当你真正开悟的时候，世界的真相，确实是非常稀有的。所以不得不说：“阿拉拉，阿拉拉，阿拉拉！”
讲到这里吧，今天。
� “纸上谈兵”出自《史记·廉颇蔺相如列传》。战国时期，赵国大将赵奢曾以少胜多，大败入侵的秦军，被赵惠文王提拔为上卿。他有一个儿子叫赵括，从小熟读兵书，张口爱谈军事，别人往往说不过他。因此很骄傲，自以为天下无敌。然而赵奢却很替他担忧，认为他不过是纸上谈兵，并且说：“将来赵国不用他为将罢、如果用他为将，他一定会使赵军遭受失败。”果然，公元前259年，秦军又来犯，赵军在长平（今山西高平附近）坚持抗敌。那时赵奢已经去世。廉颇负责指挥全军，他年纪虽高，打仗仍然很有办法，使得秦军无法取胜。秦国知道拖下去于己不利，就施行了反间计，派人到赵国散布“秦军最害怕赵奢的儿子赵括将军”的话。赵王上当受骗，派赵括替代了廉颇。赵括自认为很会打仗，死搬兵书上的条文，到长平后完全改变了廉颇的作战方案，结果四十多万赵军尽被歼灭，他自己也被秦军箭射身亡。


� 鹦鹉学舌是一个成语，最早出自于宋·释道原《景德传灯录·越州大殊慧海和尚》：“如鹦鹉学人语，话自语不得，为无智慧故。” 后世据此典故引申出成语“鹦鹉学舌”。


� 见《大智度论》：摩诃般若波罗蜜初品，如是我闻一时释论第二。


� 见《入楞伽经》卷六，偈颂品第十。


� 见《大宝积经》卷第二十三。唐三藏法师菩提流志奉诏译，被甲庄严会第七之三。


� 《俱舍论》：色法产生的方式：欲界中既无根尘也无声尘的积聚微尘团诸如日光尘那样最小的一个微尘也是有八尘一起产生，也就是四大、色、香、味、触一起产生。


� 《智者入门论》：“极微微尘铁，水兔羊牛尘，光虮虱麦指，递增成七倍。”


七个极微称为一个微尘。如此铁尘、水尘、兔毛尘、羊毛尘、牛毛尘、日光尘、虮子、虱子、稞麦、指节的量依次呈七倍递增。


� 《俱舍论》：“极微微尘铁水尘，兔毛羊毛象日尘，虮虱青稞与指节，后后较前增七倍。廿四指节为一肘，四肘乃为一弓量，五百弓量一闻距，阿兰若八一由旬。”


佛教当中，色法最小的就是极微，极微的七倍成为微尘，微尘的七倍是铁尘，铁尘的七倍是水尘……如此类推。有关这方面的内容，麦彭仁波切口诀里有，也是颂词，如果背下来的话，所有概念都可以背得很清楚。如何由最小的色法极微形成闻距等的呢？


极微、微尘、铁尘（所谓的铁屑，非常小）、水尘（最小的水分子）、兔毛尘（山兔毛的微尘）、羊毛尘、象毛尘（《自释》中说是牛毛尘）、日光尘。前面的极微等无法以肉眼见到，可能用现在的放大镜可以见到，比如手上的细菌等，但一般眼睛能见到的尘，有些说从羊毛尘开始，有些说从象毛尘开始，后面的微尘都能见到。之后是虮子（也即虱卵）、虱子、青稞、指节，它们之间成七倍递增，……


� 爱因斯坦的老师、量子理论之父——马克斯·普朗克博士，1918年获得诺贝尔物理学奖。他说：“我对原子的研究最后的结论是——世界上根本没有物质这个东西，物质是由快速振动的量子组成！”他进而剖析说：“所有物质都是来源于一股令原子运动和维持紧密一体的力量，我们必须认定这个力量的背后是意识和心智，心识是一切物质的基础。”


� 见《佛说华手经》卷六，求法品第二十。


� 又见《杂阿含经》卷二：“如是我闻。一时。佛住舍卫国祗树给孤独园。尔时。世尊告诸比丘。我不与世间诤。世间与我诤。所以者何。比丘。若如法语者。不与世间诤。世间智者言有。我亦言有。云何为世间智者言有。我亦言有。比丘。色无常．苦．变易法。世间智者言有。我亦言有。如是受．想．行．识．无常．苦．变易法。世间智者言有。我亦言有。世间智者言无。我亦言无。谓色是常．恒．不变易．正住者。世间智者言无。我亦言无。受．想．行．识。常．恒．不变易．正住者。世间智者言无。我亦言无。是名世间智者言无。我亦言无。” 


� 或见《佛说华手经》卷三无忧品第十二：“尔时离忧。谓无忧言。若菩提有汝当言有。无应言无。汝何以故。于阿耨多罗三藐三菩提中。都无所说。”


� 见《华严经》卷十六，升须弥山顶品第十三。





