
20240103《靜思妙蓮華》四事布施 回向佛道 (第 1581 集) （法華經·

分別功德品第十七） 

 

⊙有無為法體性，法身湛然寂靜，如來智難思議，微妙淨菩提道；恆

有幽玄曰微，絕思議故曰妙。 

⊙獨尊淨法身，微妙不思議；信解清淨法，超越諸分別，離惑諸疑

悔。 

⊙「爾時世尊欲重宣此義，而說偈言：若人求佛慧，於八十萬億，那

由他劫數，行五波羅密。」《法華經 分別功德品第十七》 

⊙「於是諸劫中，布施供養佛，及緣覺弟子，并諸菩薩眾。珍異之飲

食、上服與臥具，栴檀立精舍，以園林莊園。」《法華經 分別功德品

第十七》 

⊙「如是等布施，種種皆微妙，盡此諸劫數，以回向佛道。若復持禁

戒，清淨無缺漏，求於無上道，諸佛之所歎。」《法華經 分別功德品

第十七》 

⊙如是等布施，種種皆微妙：飲食、衣服、房舍、臥具及以四事而行

施也。其有種種所施之物，精意微妙。 

⊙又四事：布施、愛語、利行、同事。修菩薩行，既自行持利益眾

生，同己所行之道，是以常同事行布施，周其貧乏。復以愛語，安撫

勸慰開諭；起諸利行：同事而廣集一切善根。 

⊙修菩薩行一、身常恭謹；二、言常至誠；三、意常柔順；四、善權

方便。一、身常恭謹：菩薩行，當謹守身業，持身母令放逸。二、言

常至誠：修正道法，當守護口業，持口誠正不虛。 

⊙修菩薩行三、意常柔順：修菩薩行，當防護意業，持意和柔順，斷

貪瞋癡，視為意常柔順。四、善權方便：持菩薩行，當善權方便，救

護一切眾生，是為善權方便。 

⊙盡此諸劫數，以回向佛道：八十萬億那由他劫；眾生無善故，我以

善施，正向菩提，回向為大利，趣向於佛道。 

⊙若復持禁戒，清淨無缺漏：若復，明戒度。持佛清淨戒謹慎，無違

律儀，持行無有缺漏。 

⊙求於無上道，諸佛之所歎：求於正道法，佛所歎行。 

 

【證嚴上人開示】 



有無為法體性，法身湛然寂靜，如來智難思議，微妙淨菩提道；恆有

幽玄曰微，絕思議故曰妙。 

 

有無為法體性 

法身湛然寂靜 

如來智難思議 

微妙淨菩提道 

恆有幽玄曰微 

絕思議故曰妙 

 

用心體會，要了解！「有無為法體性」。有為法、無為法，這大家都很

清楚了，前一段時間，一直在說有為法、無為法。有為法就是一般世

俗，「唉呀！日日生活在紅塵滾滾中」，面對著一切人事物，無不都是

叫做「有為法」。「無為法」，就是歸納於真理，用心想到最後，何必計

較！人生一場終歸幻化，何必計較呢？這麼多人我是非，來造成了一

輩子的煩惱、遺憾，好好靜靜思惟，了解道理、通達之後，自然就沒

有這些人我是非，來障礙我們，就沒有得失心，沒有了！這叫做法

體，法體就是真理。 

 

真理本來無形、無體相，卻是它的道理明確存在，所以叫做「有無為

法」；有為法、無為法的道理，有為法、無為法那個體相，有為法的形

態就是這樣。因為人的貪、瞋、癡，造成了有為法，因為我貪；「唉

呀！我看到這些事情，我不順意」，所以我瞋；因為我貪的是求永無窮

盡，所以我會起煩惱，「這件事情、這些錢，應該都是我賺的，世間的

好物、寶物，應該都是我的」。這就是一念的貪念，有「一」還在缺

「九」，這就是有為法，也就是凡夫的心態。 

 

這種有為法，有人我是非，都是來自這樣的有為法，所以這雖然是叫

做有為法，那個貪念就是叫做道理，不應該有的道理，因為它是出自

心理。從這個心理形態「有違」，有違背的心理，這也是無形，很奇

妙，他就有無窮盡的貪念，這也叫做法，叫做「有為法」。因為他從內

心不斷不斷的起伏，人與人之間不斷有緣、無緣；人的動作，我們心

態的分別，所以自然他就違我的願。你的形態不是我所要的，所以我



不歡喜、我生氣，這也是同樣。人與人之間心理態度，這全都叫做

「有為法」。 

 

無為法，同樣也是心理，不過是順道理，看透徹、認清楚，這些都沒

有什麼，將它分析起來，沒有。善解、包容，皆大歡喜。善緣，人與

人之間有什麼不好的緣呢？有什麼過不去的事情呢？簡單啊！所以這

也是叫做道理。違背與順從，順理與違理，所以這都叫做法，有為

法、無為法。所以，這我們若能夠很清楚，人人本具佛性，人人都有

善心，人人都有真如本性。 

 

修行就是要回歸真如本性，違背的要收起來、排除掉，不對的全都將

它歸類，這全都不對，所以要排除。所以要如何消除煩惱、業障？就

是要排除這些有為法，錯誤的行為、想法、動作，這全都叫做有為

法。而做善事呢？起一念善心、愛念去做善事，這也是從心理開始。

善事就是回歸回來，這叫做轉惡為善、轉逆為順。是同一個動向，卻

是有違與順，是違背與順暢，只是差這樣而已。所以常常說，修行沒

有不好修，只要你方向正確，自然「法身湛然寂靜」，那就很簡單了。 

 

所以，「如來智難思議，微妙淨菩提道」，只要我們一念清淨的心，與

如來同等的智慧。如來的智慧，我們現在的凡夫，要如何去猜測如來

的智慧呢？佛陀能夠為我們分析到，這叫做有為法、這叫做無為法，

你的惡法是如何產生出來。已經說很長、很多的道理了，我們是不是

有聽進去呢？佛陀從第一句的「苦」，就開始來為我們分析，有為、無

為法，已經是涵蓋在這個地方──苦、集、滅、道，已經就開始為我

們分析了。他能夠將這些道理，分析得這麼清楚，所以如來的智慧難

思議，不可思議，佛陀的智慧。天地萬物、人我是非，經過佛陀一分

析，談天文、說地理，說，分析人的心理，無不都是佛陀舉如指掌，

就像在看五根指頭一樣，是這麼的簡單。我們凡夫還是仍迷在這個地

方，有為、無為法中。 

 

如來的智慧就是這樣，非常的微妙、清淨，因為他清淨，因為他已經

將有、無為法，分得清楚，再也沒有受有為來染污我們，所以分清

了、去除了，完全是清淨法的方向。所以，「恆有幽玄曰微，絕思議故



曰妙」。幽玄是深遠，又深、又遠、又廣，幽玄是高深莫測，所以這是

永恆的。我們最近都一直在說，時間，無盡頭的過去，一直到現在，

一直到無邊際的未來。法就是綿綿不斷，道理永遠都維持著，包括我

們人間，這生死法則、大自然，就是全都包括在這個真理之中，所以

「恆有幽玄曰微」。佛陀的智慧可以涵蓋到，那麼透徹、那麼清楚，而

且「絕思議」。我們凡夫，是要如何來分析佛的智慧呢？妙哉！很妙，

所以微妙。這是永遠凡夫都難得推測，難得去體會、去了解佛陀的智

慧。 

 

獨尊淨法身 

微妙不思議 

信解清淨法 

超越諸分別 

離惑諸疑悔 

 

所以，「獨尊淨法身，微妙不思議，信解清淨法，超越諸分別，離惑諸

疑悔」。佛陀的法身完全是全都清淨，沒有一點點的污染，所以佛的智

慧、覺性，完全是清淨，所以叫做「獨尊淨法身」。雖然我們也有，我

們人人，真如本性人人本具，卻是我們被煩惱埋覆著，將我們埋著、

將我們覆蓋著，我們層層、層層的煩惱。雖然我們現在很努力，但

是，過去的習氣還是同樣在，我們一直觀念、思想，雜念還是仍很多

未改除，所以我們人人，都還有這個污染心。同樣與佛共同有的本

性，覺性、真如，卻是，唯有佛獨尊；他是淨法身，所以他能夠大圓

鏡智照耀萬物，所以無差錯。我們就還有灰塵，灰塵還很多。所以，

「微妙不思議」，這僅僅凡夫心和清淨的佛性，就是不同，所以我們要

用心，還是要再精進。 

 

我們既然知道「有」，我們與佛同等的佛性，我們一定要信解，我們要

相信。這幾天來一直說「信解」，就是要接近智慧、要運用智慧，我們

才有辦法在信解中斷煩惱。唯有，有信解，煩惱才能夠去除，才能夠

清淨了一切有、無為法。有為法要如何，用無為法去分析得清楚，這

必定要徹底信解。所以，「信解清淨法」，唯有信解，才有辦法可除去

煩惱，要相信，這樣才有辦法「超越諸分別」。這是有為法？是無為



法？我們要如何去將它釐清楚呢？善心或者是惡念？這要如何去濾，

過濾過，濾得很清楚？這就是需要我們深心信解。 

 

人間事，我們要修菩薩道，不能離開人間事；而人間事是在人群中，

而人群，凡夫見解這麼的複雜，這無不都是日常生活有為法中，你要

如何用無為法清淨真理，去面對這染污穢的有為法。同行在人事中，

什麼叫做清淨？什麼叫做污染？這我們要「信解清淨法」，才有辦法，

所以我們要很用心。開頭就告訴大家要用心！是啊，用心、信解，才

有辦法「超越諸分別」，不會去混合起來。清者清、明者明、濁者濁、

染者染，這個濁染歸清淨，了解，這我們就要用心體會。 

 

所以，若能夠這樣，我們「離惑諸疑悔」。惑，惑就是一切的無明垢

穢。這無明垢穢就能夠消了，消了，自然就能夠，這些疑悔都沒有

了、離開了。一個惑若離開就沒有疑了，所以我們要很用心。在信解

中，對、錯，是對或者是錯要分別。所以對、錯，就是需要很微細的

信解、智慧，才有辦法分出，是對的、是不對的，我們要很用心。 

 

前面我們經文就是這樣說：「爾時世尊欲重宣此義，而說偈言：」前面

的經文，就是因為佛陀，已經為我們分析過了，我們如何，這無量的

功德如何去分別？你布施、持戒、忍辱、精進、禪定。雖然說我修行

了，我一天坐禪坐很久了，我能夠功夫很大，因為我都沒有在管事

了，我一切放下，我很有修行。這樣又是如何呢？時間在過，你沒有

真誠的信解，只是讓時間空白過去，這沒有正確的信解，智慧沒有啟

動，這樣只是在那裡坐著又是什麼？所以我們要了解，從布施、持

戒、忍辱、精進、禪定，這樣一路過來，我們若缺一項就是不俱全。 

 

所以佛陀要告訴我們，我們要「解」，要深心信解。我們要用很深遠，

那個信念，無始以來一直到現在。我們一定要相信，佛的知見，不是

一生短暫看人事物覺悟，就能來與我們說，這麼大片的道理，不是！

他是要長遠劫來、長時劫來。所以我們一定要相信，長時劫、無量

劫，從〈壽量品〉一直一直到現在，無非就是要讓我們相信時間，

劫。人人本性是不生滅，真如本性，人人本具，這是向來就有，所以

我們要相信因果輪迴。智慧，不是「唉呀，他都說因果」。是啊，因為



一大早三、四點，我們就要起單了，有多少人還在「大平林」裡，還

在那個夢鄉之中。 

 

醒者自醒，人人精神很好，坐下來就是要聽話。這就是時間，能夠讓

我們充足應用，應用在道理是如何分析，今天開始一天的人間事，是

要如何去面對。這種現在是在「無為法」中，要來薰習。等一下就要

面對著「有為法」，人事中。而在人事中，我們要如何去相處，能夠不

受到染污？那就是要將聽到的法，用在人群中。看、接觸，道理，看

起來是這樣，但是道理，我們可以這樣謹慎、我們可以這樣做，這全

都是要，法要聽進來，才有辦法面對著，這滾滾紅塵「有為法」，這就

是我們要用時間來相信，時間能夠增長我們的智慧。所以佛陀說很多

很多之後，因為這個法重要，所以就要再重複偈頌，用偈文來說，再

讓大家重複一次。而重複的話，是不是，「有啦，我聽過了」？聽過，

我們的記憶，最近一直告訴大家「記憶」，聽過，我們的記憶就將它忘

記了，所以再來，再一次、再一次，要回復偈文，因為這樣，法重

要。 

 

佛陀，「爾時世尊欲重宣此義，而說偈言」。 

 

爾時 

世尊欲重宣此義 

而說偈言 

若人求佛慧 

於八十萬億 

那由他劫數 

行五波羅密 

《法華經 分別功德品第十七》 

 

這是每一段的偈文，就是表示很重要。所以，「若人求佛慧，於八十萬

億，那由他劫數，行五波羅密」。只是這麼簡單的幾句話，也解釋好幾

天了，可見法很重要。解釋過了，是不是我們大家都還記得呢？這麼

長久的時間行五波羅密。「於是諸劫中，布施供養佛」。 

 



於是諸劫中 

布施供養佛 

及緣覺弟子 

并諸菩薩眾 

珍異之飲食 

上服與臥具 

栴檀立精舍 

以園林莊園 

《法華經 分別功德品第十七》 

 

「於是諸劫中」，這句我們就知道，已經在過去很長久，諸劫！是過去

很長久的當中，「布施供養佛」，在這麼長的時間布施。是不是只有一

直，一直布施佛而已呢？人人本具佛性，是為眾生在付出，用這樣的

行為皈依佛。所以「及緣覺弟子，并諸菩薩眾」。這「合和互協」，「合

和互協」，這個行很順利來互相付出，這叫做法的供養、和的供養、敬

的供養，在這人群中、在佛法中。 

 

「珍異之飲食、上服與臥具，栴檀立精舍，以園林莊嚴」。這段都是過

去，之前所說的，大家要很用心。雖然偈文是這麼短，過去的(長行)

文也解釋，意義還是仍有很多意義，假使若再重複一次，還是仍有很

多可解釋。所以說「微妙不思議」，每一句話之中，都有無量的道理涵

蓋。 

 

來，接下來這段經文再說：「如是等布施，種種皆微妙，盡此諸劫數，

以迴向佛道。若復持禁戒，清淨無缺漏，求於無上道，諸佛之所

歎。」 

 

如是等布施 

種種皆微妙 

盡此諸劫數 

以回向佛道 

若復持禁戒 

清淨無缺漏 



求於無上道 

諸佛之所歎 

《法華經 分別功德品第十七》 

 

要用心、要了解。「如是等布施」，是前面所說的「五波羅密」，全都這

樣過來，長久的時間身體力行，就是這樣，這些菩薩都是行這樣的

行。諸善男子、善女人，也是行這樣的行，長久以來做這樣的布施，

所以「種種皆微妙」。 

 

如是等布施 

種種皆微妙： 

飲食衣服房舍臥具 

及以四事而行施也 

其有種種所施之物 

精意微妙 

 

布施，「四事而行施」。「四事」不是只有，衣服、房舍、飲食、臥具，

這樣的四事，不是這樣而已，「四事」後面會再為大家解釋。所以，這

就是這樣在付出，有形的物質、無形的行為，全都是叫做布施。「其有

種種所施之物，精意微妙」，那個很精、很實，那個義是非常的微妙。

所以「四事」，你們大家看來，以為飲食、湯藥、臥具、衣服等等，不

是這樣而已，要用心。 

 

又四事： 

布施、愛語 

利行、同事 

修菩薩行 

既自行持利益眾生 

同己所行之道 

是以常同事行布施 

周其貧乏 

復以愛語 

安撫勸慰開諭 



起諸利行 

同事 

而廣集一切善根 

 

告訴你們「四事」。在我們日常生活中，我們會如何來待人接物？有四

項，「四事」，「布施」，就是付出；「愛語、利行、同事」，這四項。我

們在人群中要好好，每天每一個動作都會去做到，只要你與人相處、

付出。幾天前說過了，他的觀念想不開，我們如何去開導他、去膚

慰，這也是，也是付出。東西很多，拿不起，我們出一個力去幫助

他，減輕他的負擔、節省他的時間等等，這都可以布施。所以，「菩薩

行」，我們在修菩薩行，「既自行持利益眾生」。我們自己已經就是，事

事我們都要利益人，因為我們在行菩薩道。感恩有對方讓我們付出，

我們自己自願行持利益眾生，我們必定要愛語；用愛語，溫溫馴馴與

人說話，每一個動作、每一句話，我們都要利益人生。 

 

這就是諸行之後，這種愛語、利行，然後我們就是要與人同事，因為

「同己所行之道」。我們若態度對人很好，人家就會覺得：你事事這麼

好，你幫助人，我感恩你。因為你這樣的態度，人人讚歎，來，我也

與你一起做。所以，「是以常同事行」，要布施、付出。這個布施，就

可以包括愛語、包括利行、包括與同事之間，這就是四種的態度，在

人群、同事中，這叫做待人接物。 

 

所以愛語是「安撫勸慰開諭」，這就是愛語。若是「起諸利行」，我們

對人，凡是做什麼事情，剛才說，說話也好，為他減輕一個動作、時

間等等，這全都叫做「利行」。我們將他帶出來「同事」，好事情大家

做，這全都叫做布施。我們引導人，大家做。 

 

還有，剛才說的是處事，處眾做事情，這待人接物，再來，就是修

行。菩薩要修行，要修什麼行？ 

 

修菩薩行 

一、身常恭謹 

二、言常至誠 



三、意常柔順 

四、善權方便 

一、身常恭謹： 

菩薩行 

當謹守身業 

持身母令放逸 

二、言常至誠： 

修正道法 

當守護口業 

持口誠正不虛 

 

菩薩修行，第一「身常恭謹」，這就是菩薩行。菩薩「當謹守身業，持

身毋令放逸」，我們自己真的要精進，凡事都要注意我們自己的行為。

所以一句話說，「君子慎其獨」，要謹慎我們獨處的時候，要自己很謹

慎，謹慎在自己一個人之時。所以君子謹慎在獨處的時間，何況在大

眾中。第二「言常至誠」，說話我們要誠實語，「修正道法，當守護口

業」，要好好守護好我們的口業，也「誠正不虛」。這就是我們菩薩修

行，不能輕視我們自己的行為，不論是身體以及說話，我們都要很謹

慎。 

 

修菩薩行 

三、意常柔順： 

修菩薩行 

當防護意業 

持意和柔順 

斷貪瞋癡 

視為意常柔順 

四、善權方便： 

持菩薩行 

當善權方便 

救護一切眾生 

是為善權方便 

 



第三「意常柔順」，意就是起心動念。我們的意必定要柔順，對眾生、

對人與人，所以這是修菩薩行的人，自己要謹慎，要好好顧好我們的

心，要謹慎。所以「護意業，持意和柔順」。意要和、要輕柔順，這就

是我們修養，心意的態度。所以，「斷貪瞋癡」。我們的心意，最怕就

是有貪、瞋、癡，貪、瞋、癡在我們的意中，那是一個毒素，所以我

們要很謹慎，不要讓我們的心起心動念，有這個貪、瞋、癡，這在有

為法之中，就很困擾人，所以「是為意常柔順」。這是修行者，尤其是

修菩薩行者，要謹慎的事情。 

 

第四，就是「善權方便」，「善權方便」，就是修菩薩行的人，要「當善

權方便」。雖然我們向於無為法，難免有人間事，所以我們在人間事，

也就要應人間；到底他需要的是什麼，如何來做才能夠圓滿？這也需

要，要權巧。一個門就這麼大而已，你這根柴這麼長，要橫柴扛入

門，這樣扛得進去嗎？確定扛得進，只要你彎一個方向，柴就進去

了。 

 

這橫的，當然是沒有辦法，我們就用直的走。而直的，這個深度不

夠，要怎麼辦呢？我們就將它彎一個角度，這樣不是就閃過了，也是

行得通。最重要的，就是要將這個東西，搬進去到裡面；要將這個法

讓他能夠入心，所以就要用「善權方便」。佛陀四十多年的說法，不就

是這樣？他就是應眾生的根機，同樣的道理。我們凡事都是，應眾生

所需要去付出，這都叫做權巧方便，這就是在日常生活中，待人、做

事情的態度。菩薩也是有這四項，自己要很警惕、很謹慎我們的身

行，很重要，要很用心。 

 

所以「救護一切眾生，是為善權方便」。其實眾生人人本具佛性，誰能

夠救誰呢？只是前覺與後覺。我們只是以佛陀的教法，真理是這樣，

我們借重這個真理來護眾生；借重眾生，我們發揮了真理，增長我們

的智慧。所以要感恩眾生緣，也感恩有這個法，可讓我們延續下去，

同樣的道理，所以這都要適應在人群中。什麼人要度什麼人？其實是

眾生來度我們，若沒有他給我們機會，我們哪有機會、有因緣可以去

付出呢？因緣，我們要很重視、要信解，因緣果報，我們要信解。我

們要深信一切時間累積，這可以去體會了那個真如本性，我們一定要



體會。 

 

所以我們若有深解，自然我們接受這個法，我們就會修行；修行，我

們就是要警惕。所以菩薩四事，向自己的本身，一定要很謹慎、很注

意，這是菩薩修自身行的「四事」。以及前面說的，入人群，待人接

物，四種的態度，還有是如何供給佛菩薩。人人本具佛性，長久，長

劫來就是不斷在付出，飲食、衣服、臥具、湯藥，等等不斷，四事。

所以，所有付出都叫做四事，包括自己修行的四事，我們都要很用

心。接下來，「盡此諸劫數，以回向佛道」。 

 

盡此諸劫數 

以回向佛道： 

八十萬億那由他劫 

眾生無善故 

我以善施 

正向菩提 

回向為大利 

趣向於佛道 

 

盡此諸劫數，回向佛道。我們要知道，這麼長久的時間。「八十萬億那

由他劫」，那就是長時間、長劫數，這些時間。「眾生無善故」，因為眾

生這長久以來，六道在輪迴，貪、瞋、癡，都在俗事之中，俗諦之

中，有為法之中，所以感染了，很多的貪、瞋、癡、無明，原來的善

都忘失了，所以說「眾生無善故」。「我以善施，正向菩提」。我們已經

發心立願，要行菩薩道了，我們人人，這個「我」就是人人自稱。自

己要知道，我好好修行，將佛法用在我的身上，而我會將佛法力行佛

法，將佛的教法再去教化眾生。因為眾生還未感受到佛法，所以我要

將這個佛法傳給眾生。所以「我以善施」，我要將佛法善施給眾生，使

令眾生那個方向正確。大家向善，去惡就善；消諸惡業，增長善法，

向菩提道走，所以叫做「回向為大利」。 

 

我們大家誦經，其實是我們自修行；讓自己這個修行的方向更正確，

正確就是要再回向在目標。我們為什麼誦這部經，自修行，了解這個



方向要做什麼。我為了這件事情，我來誦經，來增長智慧，對方助

緣，那他有功德，回向給他。這是一個趣向、目標，我們常常說「回

向、回向」，回向就是我們修行的目標，誦經的目標是要為誰祝福。就

是這樣表達一分的心意。所以，「趣向於佛道」。我們要教導眾生，也

是一個目標，希望人人的方向正確，趣向佛道。所以，「以回向佛

道」。其實不是你回向，而佛陀接受，佛陀的接受是歡喜，歡喜這些

人，法有入心；因為這樣來供佛，所以佛歡喜，要回向佛道。所以，

「若復持禁戒，清淨無缺漏」。 

 

若復持禁戒 

清淨無缺漏： 

若復 

明戒度 

持佛清淨戒謹慎 

無違律儀 

持行無有缺漏 

 

「若復持禁戒」，那就是說，又再說，再重複說，這就是戒。我們若布

施、持戒，前面說的布施，布施除了，供佛僧的資生用具之外，就是

我們自己的修養，在人群中付出。我們自己的修養，在生活中要謹

慎，那都叫做布施，是修菩薩行的道糧。現在，前面是用四事供養，

用身行供佛也是布施。現在說的就是戒，用戒來度，自度度人。我們

「持佛清淨戒」，要謹慎，過去不知道，我們所做的行為錯誤，現在受

佛教了，就要持佛戒，所以我們持戒要清淨、要謹慎。「無違律儀」，

規矩不可違背，沒有違背規矩，這叫做「持行無有缺漏」，這就是我們

要很謹慎、用心。 

 

所以，「求於無上道」。用這樣來求，求我們與道會合。我們修行也是

自己的事情，走路正確也自己的事情，雖然我們自己在修行的過程，

布施、持戒，我們走上一條，正確的軌道、方向，這我們要時時用感

恩心，這樣才能成就我們，能夠接近覺悟的道路。 

 

求於無上道 



諸佛之所歎： 

求於正道法 

佛所歎行 

 

「求於無上道，諸佛之所歎」，諸佛很歡喜、很讚歎，這是「求於正道

法，佛所讚歎」。我們要很用心去了解這些事情，自然我們會合歸正

道。時時心還是要在道中，生活、待人處事，自己的規律守得好，這

種布施、持戒就是在修正軌行，要時時多用心！ 

～證嚴法師講述於 2018 年 3月 24日～ 

 

【附註】【四事供養】（名數）飲食，衣服，臥具，湯藥也。（丁福保

《佛學大辭典》） 


