※【20251206早課連線‧法華經】
《靜思妙蓮華》26.眾生皆有佛性 
https://www.youtube.com/watch?v=zc-zGXQJgn8

【手札】
佛性圓覺 住常寂光
為度眾生 迴入娑婆
應眾生法 隨機應緣
住靈山會 化緣成就

【經文】
如是我聞。一時佛住王舍城耆闍崛山中。

【解文】
⊙六成就：1 如是：信成就
2 我聞：聞成就
3 一時：時成就
4 佛：主成就
5 在某處：處成就
6 與眾若干人俱：眾成就
⊙又《涅槃經》云：自覺 自知有佛性覺他 眾生悉有佛性圓滿 自他無二佛性
⊙自覺:別於凡夫，覺他:別於二乘，圓滿:別於菩薩，又靈山會說法主，迦毗羅衛國淨飯王太子，別號釋迦牟尼，若非大聖覺者，孰能演此一乘大法，故云主成就

這是釋迦牟尼佛，他覺悟之後，能夠體會了本性，我們人人都是有我們的本性，我們能夠與我們的本性相會，那就是最圓滿的覺悟，自覺、覺他、覺行圓滿，是一個最圓滿的覺悟。
人人的覺性就是如此的光明，智慧就不會受煩惱所遮蔽，我們過去不是說過，十地菩薩，只是在十地就有燄慧地，燄慧地就是智慧發光，何況是到佛的境界，但是到佛的境界，他的智慧之光，那就是真正的寂靜了。
佛的圓覺是常住寂光，就是真正的寂靜光明，所以常涅槃，我們說佛陀的圓寂叫做涅槃，其實佛陀他的心境，永遠都是在寂光土中，不生不滅，這樣才是叫做圓覺。
所以為度眾生、迴入娑婆，示相生滅，現這個形象來度眾生，應眾生法，應著眾生的法，日常的生活都和眾生一樣，凡夫衣、食、住、行，佛陀也就是與眾生一樣，這樣的生活，這無非就是要走入人群去，隨機應緣。
住靈山會化緣成就，要講這部經的時候，是在靈鷲山，其實在靈鷲山，不只是講《法華經》，很多經典都是住靈鷲山演說，不過這一次，住靈鷲山所說的教法，那就是與過去不同，是圓教。
就是在六成就裡面，其中特別提出的六成就之一：
六成就：
1 如是：信成就
2 我聞：聞成就
3 一時：時成就
4 佛：主成就
5 在某處：處成就
6 與眾若干人俱：眾成就

佛陀，佛就是講法的人，是已經自覺，什麼叫做自覺？自知有佛性，自己先知道自己有佛性，相信人人，我們要來修行，我們自己也應該要自知，相信自己有佛性，我們才願意來修行。
到底要用什麼方法，來回歸我們的本性自覺呢？這就是我們要自己先知道，所以叫做自覺，自知有佛性。
你看還有多少人，迷迷茫茫在生活中，你跟他說，有佛，人人有佛性，他不相信，不相信人人有佛性，他怎麼會想要修行呢？有的人是因緣不夠，連「佛」這個字都不曾聽過，他怎麼知道還有佛的覺性呢？更不知道了。
所以我們大家很有福，生在這個地方，而且佛法這樣能夠流傳中國，從中國很多的大德祖師，將佛法再流傳來到臺灣，我們生在臺灣這個時代，生活很平順、安穩，讓我們能夠聽到佛法。
在安穩中的生活裡，我們知道要自覺，我們知道要來修行，我們既然自覺了，我們更要覺他，覺他就是了解，不只是自己有佛性，其實眾生悉有佛性，不是只有人類而已，蠢動含靈皆有佛性，這是佛所說的法，所以他很尊重眾生的生命，他很疼惜眾生，因為所有有生命的東西，他都是知道他有佛性。
所以佛的《本生經》，(幾乎)什麼樣的動物，他都有經歷過，他生在那種動物中，這樣來化度人類，化度同道的生物，在六道中他來來回回，這樣無不都是為了覺他。
所以，迴入娑婆，大家都知道，娑婆就是堪忍的世界，這個堪忍的世界是很苦的，他已經清明自在，但是還是再迴入，就是要應眾生的根機來度化，所以自覺，還要再覺他，才能夠覺行圓滿。
所以修行、修行，修心養性，端正行為，這樣叫做修行，我們要常常提醒自己，我們既然有與佛同等的佛性，我們也能夠成佛，不過我們外行要端正，端正行為，佛陀的教規，我們到底是不是信受奉行，奉行著佛陀的教規，我們如果能有這樣，這就是行。
佛陀的時代，他如願，他將他的願，發心如願開始，無量劫以來，生生世世六道中，不斷度化眾生，這就是他的願、他的行，所以「願行」，願是在內心，行就是實踐實行，所以為了現相度眾生，讓人人知道有佛性，自己也不斷一一去啟發，這樣去覺他，這就是行動，在行動中看到人人可以覺悟，這樣叫做覺行圓滿。
圓滿就是自他無二的佛性，已經大家都知道，我的本性和佛的本性平等，這就是我們人人都要了解的。

又《涅槃經》云：自覺 自知有佛性，覺他 眾生悉有佛性，圓滿 自他無二佛性

所以自覺是別於凡夫，我們現在既然自覺，那就是和這些凡夫不同了，因為凡夫還在懵懂中，他不想去求，第一，不知道，第二，不想去精進，這就是凡夫，還是生活在懵懂中。
覺他就是別於二乘，和二乘不同，二乘就是自覺，獨善其身，只是覺悟我自己就好了，我自己守得住(本分)，都不去管別人，別人是怎麼樣的行為，不要管他了，這樣不對，看到別人在造業墮落，這樣要起不忍心，我們要用同事度、同修度，一起共修同處，我們應該要用方法，如何來攝度眾生。
不要看眾生在造業，我們還是一樣由他去，這樣就不可以了，有緣的，我們就要趕快度化他，不要獨善其身，我們修行就要修大乘法，所以自己自覺，了解之後，我們要趕快，讓大家也願意來了解，我們能修善法，我們也要牽引人人來修善法，這才是我們真正修行的目標，所以覺他是別於二乘。
圓滿是別於菩薩，菩薩還沒有很圓滿，還是在學地之中，我一邊學，上求佛道，我要下化眾生，我們還不知道的地方還是有，那種微分的煩惱還存在。
看看，我們大家是不是，都是發心來修行呢？是不是還有，我，我的見解還存在呢？日常的生活中，你這樣做不對，是我這樣才對，什麼人怎麼樣，什麼人不對，好像我們還有這個微分的煩惱，我們還有微分，還沒有真正透徹了解，所以還有微分的煩惱。
雖然我們發菩薩心，行菩薩道，不過我們還沒有很圓，還沒有徹底到佛的境界，所以圓滿就是，已經真正很透徹圓融，這才是真正的圓覺，所以是非我們要分得清楚，不只是做好人，有的人是一種濫好人，只知道要做好人，是非分不清，有時候自誤誤人，這樣也不對，這就是沒有智慧，智慧還沒有很圓滿。
所以我們圓滿，就是要在菩薩的境界再超越，不管什麼樣的境界現前，我們的心要安然自在，但是為眾生所造作的行動，要積極，這樣才能慢慢到圓覺的境界。

自覺 別於凡夫，覺他 別於二乘，圓滿 別於菩薩，又靈山會說法主，迦毗羅衛國，淨飯王太子出家成道，別號釋迦牟尼，若非大聖覺者，孰能演此一乘大法，故云主成就

尼泊爾是佛陀的故鄉，在過去古代叫做迦毗羅衛國，哪怕是佛陀的故鄉，同樣是在這個地球上，眾生若有造業，眾生共業，同樣還是會受災難，佛陀在這個娑婆世界，就是因娑婆世界若難偏多，何況眾生不斷地共業愈來愈大，所以現在的地球，頻頻都有災難，地、水、火、風，四大不調。
所以在迦毗羅衛國那個國家，還是一樣，在尼泊爾常常都有災難。
佛是在二千多年前，淨飯王的太子，他的思想觀念別於凡夫，與凡夫不同，他能體會到，人生為什麼怎麼不平等？人生為什麼有四大苦呢？生、老、病、死；哪怕身為國王，他看到他的父王，一年以比一年老了，一年比一年的身體不如了，這樣的老苦，接下來就是身體欠安，病也是苦，盡頭呢？那就是自然法則，那就是死，生離死別也是苦，哪怕身為國王，擁有他的國土天下，還是一樣不離開這個四大苦。
所以他開始要去追求，要如何才能脫離了這四大苦？如何才能，不要有四姓階級的分別？人要如何才能平等，互相尊重？這也就是他的目標，所以去追求真理，出家修行，終於成道了。
所以覺悟之後，別號叫做釋迦牟尼佛，這就是釋迦族的覺者，充滿了智慧，充滿了慈悲，這叫做「能仁」是智慧慈悲，悲智雙運的覺者，所以叫做釋迦牟尼佛。
想想看在這個，《法華經》靈山會上的講主，就是說法主，若不是大乘覺者，怎麼有辦法將人間法，世出世法，怎麼樣能將它鋪出一條，菩薩康莊的大道，讓人人向著這條大道走，這就是這位大覺者他做得到，他能將這些法入人人的心，將人人的心中，開出一條覺道出來，這叫做自覺、覺他，覺行圓滿的大覺者。
就是這個法華會，就是靈山會的講主，講法主，也是說法主，這六成就中叫做「主成就」，佛就是講法主成就。
各位學佛，自覺、覺他、覺行要圓滿，才算是真修行者，我們大家要知道，佛性圓覺、住常寂光，我們的心要常常寂靜光明，顯露出來，這樣我們才是真正學佛，我們自己與佛平等，我們也有常寂光的本性在，佛陀就是為了度眾生，他才會迴入娑婆，現相和我們的生活一樣，就是要隨機應緣。
所以現在己經因緣成熟，住在靈山會，與大眾說法，所以請大家既是學佛，我們一定要時時多用心。

～證嚴法師講述於2009年8月15日～

