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【經文】
◎聖主法之王，安慰無量眾，我若滅度時，汝等勿憂怖。
◎是德藏菩薩，於無漏實相，心已得通達，其次當作佛，號曰為淨身，亦度無量眾。

【解文】
◎一性圓明自然，法性天地人間，古今諸佛道同，暢演本懷大事。

修行啊，主要我們要透徹。我們都要了解還有什麼行好修？最重要的我們要回歸本性。

00:59一性圓明自然，法性天地人間，古今諸佛道同，暢演本懷大事。

一性是圓明自然。長久以來，無始以來，一直都是這個自性圓明，與天地自然合為一體。所以法性天地還是在人間，古今諸佛，佛佛道同。無論是過去諸佛，現在釋迦牟尼佛，還有未來無量無數諸佛，性，法性自然。哪怕是每天一直告訴大家，佛性、眾生性都是平等。所以諸佛出現人間，就是為同一件事，佛佛道同。為了說法，為了能讓眾生體會、了解真理，所以來人間。來人間的一大事，就是要暢演他的本懷。
我們也說過，釋迦牟尼佛四十多年的說法，循循善誘、種種方便，也就是要能讓人人能體會。可是眾生根機鈍劣，所以佛陀要用很長的時間，應眾生的根機說法。那麼，四十二年過去了，佛陀不得不依照大自然的法則，所以也即將要滅度之時，不得不捨方便顯真實法，也就是暢演本懷。
有向大家提起，佛陀在法華會上放光顯瑞，彌勒與文殊菩薩互相對答。引起回顧過去日月燈明佛，如此，已經過去的日月燈明佛，有二萬位同名叫做日月燈明佛，同樣也是說法。最後也是說大法，名叫做無量義，同時是演說《法華經》，過去的二萬佛也是同樣，這就是佛佛道同。
最後的日月燈明佛有八子，八個兒子都能夠統領天下，但是看到他們的父王出家了、成正覺了，這個境界，他的八個王子感覺人生再大的權力、如何的享福，還不如能透徹人生的道理，了解天地宇宙真諦的道理，所以也棄捨王位同時出家。那就是在日月燈明佛的當時，有一位叫做妙光菩薩。日月燈明佛的八子皆師妙光，就是拜妙光菩薩為師父。妙光菩薩就引導這八位王子深入大乘教理，這是前面一段時間已經解釋過了。
當日月燈明佛他在定中出來時，他就要向大家宣布，大家要用心，佛法難逢、真理難會。可是人人要很了解，法與理本來就是永住人心。人人若能一理通徹，那本性自然。要知道，佛最近也即將要入涅槃了。諸佛真正難得，佛法難聞，大家要用心把握。所以向大家宣布佛即將入滅了。大家聽到佛將要入滅了，心就很擔憂。所以...

08:15聖主法之王，安慰無量眾，我若滅度時，汝等勿憂怖。《法華經 序品第一》

「聖主法之王」。什麼叫做聖主？佛就是諸聖中之上，他是諸聖的上首。所說的「聖」就是有小乘、中乘、大乘的聖人。小乘的聖人那就是聲聞，已經覺悟但是還未很透徹。或者是中乘，獨覺。大乘就是發心修菩薩行，如此也是叫做聖人。不過還是還未圓滿，所以佛稱為諸聖中之上首，所以叫做聖主。
我們人人若能發心修行，那就是要往賢與聖的方向。賢人就是賢與能，就是善心的人。聖就是要超凡，脫離凡的境界入聖的佳境，這就是修行者的目標。所以學佛從小乘、獨覺開始，一直到發心要兼利他人，入人群中的菩薩道，一直到佛，這樣非常圓滿的境界，這叫做聖主。諸聖的上首叫做聖主，也就是自在無為之意。
我們凡夫就是心不自在，凡夫都有一個「迷」。凡夫就是入迷途的人叫做凡夫，看看現在的人都是迷。不知道人生的無常，就是內心迷，所以就會向外追求。這種很多人在迷，我們常常聽到有的人身體微恙。身體微恙有病，應該就要趕緊找醫師。有的人就認為，我這個病是由業來的，所以我要去消業。病是有業，業就是你過去造作，有造了身體多病痛的因。但是來到人間有了病痛，這是在天地自然之事。有人、有病就會有醫。醫道，醫的道理。所以，有病就要找醫生。
但是有的人有病，不會去找醫生治，就是要求神，或者是要去消災、消業。用這種的方式，這都叫做「迷」。那麼「畏」就是畏懼，什麼時候都感到很恐懼。以為拜拜或者是去求就會天地平安。其實，要天地平安，就要四大調和；要四大調和，就要人心調和。人若不造業，沒有不調的共業，自然風調雨順，自然大地平安，這才是叫做真理。
若是無雨要求雨，颱風要求得沒有，這難啊！除非我們平時就是要用最虔誠的心，將我們的內心照顧好。我們要人人的心都很平和，自然天地的四大就能調和，這才是叫做明智，這才是叫做自然法則。那麼，我們要了解，不要只是常常畏懼，心門打不開，如此永遠就是自迷。內心迷就向外有疑，向外就迷了。
所以聖主就是諸聖的上首，他已經覺悟，自覺、覺他、覺行圓滿。就是自在、輕安自在，沒有畏懼，這叫做聖。佛即將入涅槃，對佛而言他很自在。這是大自然法則，所以很自在。但是他看到大家這麼擔憂，所以，他就會來安慰。大家不必擔心，我若滅度時，汝等勿憂怖，全都不必擔心。因為後面還有一尊菩薩即將成佛。

15:48是德藏菩薩，於無漏實相，心已得通達，其次當作佛，號曰為淨身，亦度無量眾。《法華經 序品第一》

佛若是將要入滅時，一定授記好了未來將來成佛，還有人能來繼承佛法，在這人間還是不斷，佛法能延續下去。所以這尊菩薩叫做德藏，這尊德藏菩薩他於無漏實相。「無漏」之意就是諸法實相的道理。這個理體，道理的本體，就是無垢清淨。就如佛陀告訴我們，我們人人內心本具佛性，佛性本來清淨，天地宇宙萬物的真理皆同樣清淨。所有的法，天地萬物皆有其法，這叫做自然法則。
看，綿綿春雨潤濕大地，這是對大地讓它能濕。有的種子就是在這裡開始將要繁榮茂盛之時，所以需要有春雨。這雨水是清淨，本來就是清淨，大地本來也是清淨。所以無論是大地，或者是水都是清淨的。所以說來道理，水性清淨，地，土地也是清淨，一切都清淨。如同我們的心，心地清淨，所以外面一切萬法都是清淨。
但是我們眾生凡夫迷失了，我們就是在外面受了很多的污染。種種的法，我們都讓它漏掉，清淨的法我們都漏掉了。過去什麼事情都不知道，才又再來重新學。人人本具有其功能，但是還要再重新學習，學起來的，我們同樣能恢復我們的功能。這就是學了之後，你如何這個動作呢？我忘記了。忘記就是漏掉。
你已經學了、學會了，過了一段時間再回來要操作，那個動作就遲緩了、比較鈍了。你不是都很清楚嗎？我很久沒有操作了，所以我現在動作沒有很俐落，不很清楚、比較遲鈍。有的人就說，我全都忘光了，這就叫做漏掉。本來你學會了，為什麼讓它漏掉呢？法沒有放在心，我們所學的一切都一樣。不是告訴過你？你說你知道。對，你告訴過我，我了解，不過我又忘記了，也是同樣又漏掉了。
無論是聽佛法也是很快就忘記了，所以這「忘記了」叫做漏。或者是還未學，這就是尚未啟發。不過我們人人本性，都每項都很具足，只是將它忘記了，我們要重新學起。佛法人人本具，人人都與佛同等的智慧。為何佛講話講那麼久？因為佛陀要來將就我們的根機，看我們的知識多高，說我們能懂的法。其實，我們與佛的智慧皆平等。
為何我們現在那個「智慧」消失了，「知識」要再培養，知識還有高、有低，這就是我們人。所以說來，「無漏」就是清淨無煩惱之法，就是我們人人的本性。外面的煩惱，貪、瞋、癡、我慢、懷疑，這些東西都沒有染著於我們的心，這叫做無漏。我們還是很充足的慧命存在，一點都沒有漏掉，具足本性是清淨。這叫做清淨無染、無煩惱的法，就是三乘聖人。自覺、覺他、覺行圓滿之後，運悲入群眾中度眾生，這就是完全都沒有污染著心，如此就是覺行圓滿。這叫做大乘聖人。
三乘聖人他們一定要從戒、定、慧開始。我們要守戒，戒能防非止惡。「防非」就是不對的事，我們要很清楚這是不對的，我們不要去犯了。不該做的，我們若去犯，這叫做犯戒。若是犯戒就是造業，我們修行就是不想再造業，所以我們要第一步要「戒」，惡的事情到我們面前，我們要及時防止，如此叫做防非止惡，叫做「戒」。我們了解了、道理清楚了，「大時代需明大是非」。我們要修行是一大事，所以我們要是非分清楚。
戒之後，我們心要定，知道人生的方向。我們要將這個方向，要方向正確，心若認定方向正確，我們的心就定下來，不會受周圍環境影響。有的人就想要修行，倘若外面的境界來誘惑我們，或者是有苦難事現前時，心就又搖動了，這叫做沒有定心。修行必定心要定。這業過去既造，周圍的環境難免時時現前，我們必定要穩定我們的心。無論何種欲現前，我們也不會受誘引，或者是我們有何坎坷的環境現前，我們也應該要把握。現在我的環境是過去所造而得，過去有這個因，我現在有這個果。但是我現在所造作的是為未來種因。這就是心能定，道理都很清楚，這叫做智慧。有智慧的人，他能分別是非、了解道理。心能定，道理就會現前，這叫做「戒 定 慧」。
戒、定、慧，就是要在佛的道理中，聽、聞、思、修。要用心聽，聽了之後要好好思考，思考正確的方向，我們要精進。若能如此，戒定慧具足於我們的心，就叫做無漏，沒有漏失。智慧充足沒有漏失，這就是「出世無漏法」。我們要知道，學佛就是要學得出世無漏。
我們前面說過佛陀安慰大家，我若滅度後，還有德藏菩薩，將來也將成佛。他能在無漏智慧中來成就，所以世間的實相他很具足、了解，心都一切通達，通達一切道理。所以「其次當作佛」，他即將成佛了。他距成佛的時間還有一段，所以未來成佛，他的名稱叫做「淨身」，亦度無量眾。這就是佛陀要告訴大家，自然法則是如此。哪怕是成佛，還是要有入滅的時刻。不過佛陀入滅、入涅槃之後，後面還會有佛出現人間。因為人間的道理不能消滅，所以這尊佛若是滅度，又再授記還會有佛會來教育人間。
所以這日月燈明佛向大眾宣告他將要入涅槃，同時向大家宣告他入涅槃後，德藏菩薩即將成佛。同樣以世間實相，無漏無染清淨的道理來教化人間。所以這段經文完全就是在敘述日月燈明佛在法會上向大家宣告，也是在暗示大家，佛陀釋迦牟尼佛講《法華經》，也就是開始將要準備涅槃的時刻了。這也是暗示、警告，人人要虔誠精進用功。各位菩薩，大自然法則都是如此。所以我們要時時多用心。


～證嚴上人講述於2012年03月10日～
