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【手札】
修行乃是大丈夫事，認清方向是非明徹，行難行道，斷難斷事，捨難捨心，證難證法。

【經文】
◎所謂諸法，如是相，如是性，如是體，如是力，如是作，如是因，如是緣，如是果，如是報，如是本末究竟等。
◎爾時，世尊欲重宣此義，而說偈言。
◎世雄不可量，諸天及世人，一切眾生類，無能知佛者。

【解文】
◎世雄：佛之異名，佛於世間人群中，為聖雄，斷盡一切之煩惱。
◎如學其道而不行，猶不學也，由是事一佛，盡行一佛無量道法，事無數佛，盡行無數佛，無量道法，勇猛精進。
◎無能知佛者：佛於往昔因中，累劫生世未曾離佛，以佛為師常隨佛學，曾經百千萬億，無數諸佛所，勤修道法。

這就是我們修行，一定要下的決心。我們若不下決心，道難行。其實，道都是在我們日常生活中。不就是告訴大家「十如是」，真實的道理叫做「如是」，如是在我們的生活周邊和我們伴隨著，但是我們都時時將它疏忽了。如是真實法在我們的生活中。

00:55 修行乃是大丈夫事，認清方向是非明徹，行難行道，斷難斷事，捨難捨心，證難證法。

曾在我們一切的「如是」，在我們的「造作」中，所以就有因緣果報。都是在我們的日常生活中，所以我們應該在這日常生活要視我們這念心。我們既然下決心修行了，我們既然發心立願了，要行菩薩道，必定要用大丈夫的心。

02:21 所謂諸法，如是相，如是性，如是體，如是力，如是作，如是因，如是緣，如是果，如是報，如是本末究竟等。《法華經 方便品第二》

所以自古以來就是這麼說：「修行乃是大丈夫事，將相難為。」不是任何人想要修行就能修行。所以我們要知道自己尊重自己，我們已經選擇一個方向，而且是我們生命中最正確的方向。所以「是非明徹」，這個方向既選擇了。

現在的時代人群中很複雜，所以修行者更要守住方向，是非要清楚。這是我們修行最重要，何況是大丈夫事。我們要行難行道，知道修行是很困難的一條道路，要克服很多我們的心。心靈的貪、瞋、癡、驕慢或者是懷疑，這五種的心靈污濁，我們必定要先向內清除。這若沒有很下定決心，光是一個貪字就很難修。一字「貪」，享受人生很現實的享受。有的人想要享受很好的，粗重的工作不想做，麻煩的事情不想負責，因為負責麻煩的事煩惱多，做粗重的工作就要費很多體力。所以因為這樣都不敢面對現實，困難的事情去負責。

但是我們修行不是要做自了漢，我們是要自利，我們自己的內心修行，我們要好好疼惜我們心的本能，那就是我們的本性。我們人人本具，有一個清澈明澄的心靈本性在。所以我們現在要回歸，好好與我們的本性會合。所以回歸這條路總是要有承擔。在人間路上，因緣果報我們要很清楚。人、事、物，你若沒有盡一分的人、事、物，該負擔的事情要去負擔，該面對人的事情我們要寬懷。在人群中好修行。所以所有一切人、事、物多承擔一分，就是多增長一分的慧力。這叫做力，就是「如是體」。

我們既然來做人，人的身體就是要發揮人的力量。我們既然發心，不只是得我們這個人身，我們現在遇到佛法就要荷擔如來家業。既然發心立願，就不能逃避責任了。既然我們來到人間，這麼多事情需要人去做，我們怕、不敢做，粗重的丟給別人做，有責任的讓別人負責，你想這樣我們如何承擔呢？如來家業就是我們要做那一分難做的事情，我們能做得很圓滿。人圓滿、事圓滿、道理圓滿。所以在這個過程中，我們必定發心、立願，要行難行之道。這就是我們要下定決心，要斷難斷之事。我們很多貪、瞋、癡也是在人、事、物中。人我是非我們要很清楚，明斷是非。是對的我們不要怕困難，是不對的我們要及時斷。所以「諸惡莫作」，惡已生要立即斷。

所以在人群中，有時候不對的事情還是斷不了，沒有下決心去斷。對的事情我們要及時承擔，我們不敢承擔，若這樣就不對了。所以要敢做、敢承擔，不對的事情要敢立即斷除。所以，斷難斷之事，我們要好好訓練我們這一念心，非常明確能立即取捨。該取的我們要負責，不該取的我們要趕緊捨。所以捨難捨之心，我們不該取的就不要去取著，所以我們要趕緊捨。雖然世間有很多事情難捨，但是難捨也要捨。

人生最苦的就是「求不得苦」，愛的人偏偏在生離死別中，怎麼會不難過呢？否則就是要離開，我很愛，但是環境因素不得不離開，真的是難捨。但是環境是這樣，能不捨嗎？還是要捨。所以難捨。自然的法則生、老、病、死，人的生命長短無法預料。人生的法則既定是這樣，死別也要捨。總而言之，無論是人、事、物難捨，我們要學能捨這念心，我們才能回歸「相、性、體、力、造作」、「因、緣、果、報、本末究竟」。這就是大丈夫事，對於我們修行很重要，所以一定要好好用心。

13:40爾時，世尊欲重宣此義，而說偈言。《法華經 方便品第二》

下面這一段偈文，上面已經長行文告一段落，接下來就是「重誦」。重複，擔心我們大家聽了法很快就漏掉、忘記了，道理無法住在我們的心。所以在集經時，就將重要的事情再重述一次，就是用偈文來重述，要讓我們更清楚。上面的意思再次重述，五字一句，讓我們好好的要背、要誦、要記比較清楚。所以說：

14:15世雄不可量，諸天及世人，一切眾生類，無能知佛者。《法華經 方便品第二》

前面我們不是說過嗎？佛陀，釋迦牟尼佛他的知見，不是我們凡夫能瞭解。因為有無量無數的法，佛所說過的法四十幾年間，用妙權、妙智，因機逗教。所以用種種方法，設權巧方便法，來到法華會上話頭一轉，開始就正直捨方便。開始很直接，過去四十二年間的方便法告訴大家，那全都是權巧，現在開始要向大家說真實法，暢佛的本懷說一乘的真實法。所以大家無法理解，過去四十多年間，大家很相信佛所說的話，難道過去的不對嗎？四十多年了。但是佛智是施權，權也有妙權、妙的道理存在。

不過就是現在，雖然任何一條路都能到達，要繞了一大圈。而且各人的根機都不同，所受的感受也不同。現在佛就要將這些不同的根機，收攝到同一個方向，讓人人的感受都相同。所感受到的就是佛陀最初成佛的第一句話：「奇哉！奇哉！大地眾生皆有如來本性。」這一句，現在到最後將之收攝過來，要讓大家認清楚自己、人人都有這如來的本性存在。所以這是一乘實道，但是難知難解。雖然前面說那麼長了，是不是知了、解了？知道了、理解了，不知道有沒有在我們的心裡？是不是一路精進往前走去？我們大家自己能再反省，想一想、問自己：這段時間我有比較精進嗎？或者是精進啟動了，又是再停滯下來，有這樣嗎？「斯人飲水，冷暖自知。」

18:41世雄：佛之異名，佛於世間人群中，為聖雄，斷盡一切之煩惱。
 
所以我們就知道，佛就是世雄。前面我們也說過了，「六凡四聖」在這十法界中是最聖者，所以稱為「雄」，就是「聖雄」。就是聖人中最聖的人，斷盡一切煩惱。已經斷盡了一切的煩惱了，因為煩惱就是人我是非，佛陀完全跳脫了，沒有這些根本、枝末的煩惱。我們的煩惱有無量無數，有根本的煩惱、有枝末的煩惱等等。這些煩惱，佛陀完全超越了，所以斷盡一切煩惱，所以在「六凡四聖」中為最聖的人。所以：

20:18 如學其道而不行，猶不學也，由是事一佛，盡行一佛無量道法，事無數佛，盡行無數佛，無量道法，勇猛精進。

我們大家知道，我們要學佛。我們學佛若沒有好好依照佛所說法來實行，與沒有學一樣。還記得嗎？佛陀所親近的是百千萬億諸佛，每一尊佛的道法，他都是殷勤精進修行。我們過去說過。所以假使學佛若沒有學他的道、不行他的道，與沒有學一樣。雖然在四聖中，聲聞、緣覺、菩薩一定要學佛的道法。若是不學，還不都是一樣在「六凡」中嗎？所以我們開始學，那就是學其道，但學道而不行，那與沒學一樣。

所以我們應該要提起大丈夫之心，既然我們發願要學佛，我們必定要學佛的道法，行佛所行的道路。「由是事一佛」，就是說由於你開始親近一尊佛，奉事佛的教法，這叫做「事」，就是親近、依教奉行。所以凡是親近一尊佛，這尊佛的法要「盡行一佛無量道法」。每一尊佛都有無量的道法，所以我們「事一佛」、「盡行一佛無量道法」。「事無數佛」、「盡行無數佛無量道法」。因為釋迦佛所親近的是百千萬億諸佛，所以他所學的佛法有多少覺悟的道？有多麼廣、多麼闊、多麼深、多麼高。前面說過了「深遠無量」，真的是很深、很遠。這是釋迦佛無始以來，到底親近過多少佛，每一尊佛都有無量的道法。每一尊佛的道法，他都是殷勤精進，何況親近無數佛，行無數佛無量的道法。這全都是在修行過程中要勇猛精進。

25:15 無能知佛者：佛於往昔因中，累劫生世未曾離佛，以佛為師常隨佛學，曾經百千萬億，無數諸佛所，勤修道法。

所以文中又說：「一切眾生類，無能知佛者。」我們眾生類，眾生類就是在凡夫「六凡」中，無法瞭解佛到底他的智慧是多麼高、多麼廣、多麼大，無人能瞭解。甚至聲聞、緣覺、菩薩，連菩薩都還差一點點，何況緣覺、聲聞。所以「無能知佛者」。「佛在往昔因中」，往昔就是無始，最近一直告訴大家，無法用數字計量出多久，也無法用數字計量他修行親近的佛法。所以是累劫，用累劫、無量無數的時間，生世未曾離佛。每一個生，每一生、每一世都沒有離開過佛。所以生生世世不離佛。諸佛眾道法，他都是殷勤精進修行。所以「以佛為師，常隨佛學」，這是所以佛陀能成佛。這是過去已經在百千萬億無數諸佛所勤修道法。在很多佛所中，都是不斷在勤修佛的法。

所以我們要瞭解，佛法得來不容易，所以叫做難行道。但是難行能行，所以叫做修行。所以我們一定要修行。修行沒有離開戒、定、慧。我們「十如是」好好用心、用功，但是不離戒、定、慧。我們要到達究竟本末，我們要究竟了徹，我們要修行聞、思、修。戒、定、慧這三無漏學我們不能沒有。所以佛陀在世時，如何來帶領眾生。初成佛時有五比丘，慢慢地千二百常隨眾，這都是常常跟隨在身邊。還有無量數隨佛出家，散居在各地的也很多。所以說來，這是佛陀來人間度眾生。不過開始的時候，大家都能知佛意、隨佛修。瞭解佛意，能隨佛的教法來修行。

漸漸地修行者多了，要怎麼辦呢？所以有一天，迦葉尊者就問佛。因為在給孤獨園精舍裡，迦葉尊者他就向佛提出問題，問說：佛，初始，開始的時候修行者少，佛陀制戒也很少。開始時沒有制戒，有的話也是少少的戒。但是現在僧多了，佛陀漸漸將這個戒轉增起來。但是愈增加，看來守戒的人不多。隨順佛的語意，好像不多。既然這麼多人都沒有隨順佛的語意，佛陀還必須這樣制戒嗎？佛陀就回答說：眾生命濁。眾生的生命中愈來愈濁，濁氣愈來愈重。還有就是這結使，結使也濁。「結」就是煩惱，煩惱也很多。在這個時代、未來的劫。劫，未來的時代，愈來眾生的見解愈多，煩惱愈多。所以造成在這劫濁之中，會有很多的無常災難。所以未來的眾生，在這劫濁亂時，眾生垢重，愈來愈亂。眾生的心愈來心的垢穢會愈來愈重。這是因為正法漸漸會轉變。

因為佛陀制戒多，履行的人少。真正在做的人，信受奉行的人不很多。所以因此才會造成法，正法一直走入像法，從像法轉入末法。這就是人的煩惱垢穢愈來愈多，所犯的業會愈來愈多。所以犯罪惡的人多，所以制戒要愈多，這實在是很無奈的事情。所以正法一直到末法的時代，這期間更需要戒。在那期間，一些比丘聽到佛陀在說，大家聽法後，愈來愈不能信受奉行，人人的心垢愈來愈濁，濁氣愈重。因為濁氣愈來愈重，會延續到影響正法，甚至會走入像法。光有形象，但是欠缺正法。大家聽了之後，內心真正地反省了。

所說的像法，只是看到很多出家人。出家人很多，真正履行佛陀正法的人少。真正身體力行佛的正法的人少。出家人愈多、寺廟愈多、佛像造愈多，法愈來愈被埋沒掉。因為這已經讓人對佛法看淡、看輕。所以輕視了佛法。常常說，出家人就是行佛法的使命者。想想，沒有真正在修行，佛法要如何能興盛呢？該承擔的法不敢承擔。若像這樣，如來家業不敢承擔，要如何能再推動佛法呢？所以我們前面說：「修行乃是大丈夫事，將相難為。」既然這是一個大丈夫事，將相，哪怕是執政的領導者，你叫他修行他不敢。但是我們修行者，就要有承擔天下事這個力量。所以體、力在性、相我們要很清楚。因為我們瞭解因緣果報。我們所要追求的，是從人間末法中，回歸到如來的正本清源之處，也就是我們人人本具的佛性。所以我們的方向要認清楚，是非要明徹。我們要行難行道，佛陀這樣告訴我們。聽了若不肯實行，與沒有聽一樣。所以大家既然修行，要修清淨行。所以希望人人時時要多用心。
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