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【我们学佛就是期待可以成佛。成佛，说来实在是很简单，人人都本具佛性，怎么怕不能成佛呢？只是我们的心门关得太紧了，我们只知道自我的世界，所以心地黑暗，透不出光明去照亮天下无量的世界。我们学佛，就是要学打开心门，让我们的心，清净明了的本性能够现前，若这样，大我与天地万物共为一体，世界的事物我们怎么会不知道呢？】

褆解：
学佛就是要成佛，这是许多学佛人心中最深处的那个疑惑：理论上好像很近，感觉上却无比遥远。

“说来实在是很简单”，确实如此。从理上看，成佛是宇宙间最“理所当然”的事，因为每个人都本自具足一切成佛的潜能（佛性），就像每一粒芝麻都含藏着油，每一块矿石都蕴藏着金。

但从事上看，它又是宇宙间最“难”的事，难在我们无法相信、确认并安住于这个最简单的真相。祖师们常说，“成佛的根本障碍，不是烦恼，而是怀疑。”

提供几个关键视角，或许能解开这个心结：

1. 钻石与钻石矿：本具不等于“现成”
佛性 = 一颗被泥巴包裹的纯净钻石。它晶莹剔透的本质从未改变，也永远不会改变。

凡夫 = 泥巴。这泥巴就是我们的妄想、执着、无明和习气。

成佛，不是要去外面找一颗新钻石，也不是要把自己的本质改造成钻石。成佛，只是把那层覆盖在钻石上的、本来不是钻石一部分的泥巴彻底洗干净。“何其自性，本自清净”，但我们现在是“清净被染”，所以需要“还净”的过程。

所以，怕不能成佛，不是怕“没有钻石”，而是怕 “洗不干净那千年万亿层顽固的泥巴”。

2. 成佛的“简易”与“艰难”：两条路
理上顿悟（简易）：禅宗讲“直指人心，见性成佛”。一旦真正明心见性，从见地上，你已经与佛无二。你确信无疑地知道：我就是那颗钻石。这是法身佛的证得。所以六祖说：“前念迷即众生，后念悟即佛。” 在这一念的觉悟上，成佛确实无比简单、直接。

事上渐修（艰难）：即使你知道了自己是钻石，但你身上覆盖了无量劫来的泥垢（贪嗔痴慢疑的微细习气）。你还需要在日常生活、在每一个顺逆境中，把这些习气彻底打磨干净，直到你的行为、语言、思想，完全与你的佛性相应。这是成就报身佛和化身佛的功德。这个过程，需要三大阿僧祇劫（无量长的时间）。

所以，我们说人人本具佛性，说的是成佛的可能性；而真正成佛，说的是佛性的完全显发与究竟圆满。

3. 我们到底在“怕”什么？—— 误认了“我”
你说的“怕不能成佛”，这个“怕”的主体是谁？是那个“我”——一个有名字、有相貌、有烦恼、会生病的“我”。

但佛法告诉我们，这个“我”正是我们要看破的幻觉。成佛，不是让“这个我”去变成一个叫“佛”的东西。 成佛，是觉悟到“这个我”本质上从来不曾真实存在过，它只是佛性在无明大梦中的一个投影。

所以，最核心的障碍是：我们太执着于“我”这个幻影，以至于无法认出背后真正的“我”（佛性）。

4. 一个最积极的比喻：睡醒
想象你正在做一个漫长的噩梦。梦里你贫穷、痛苦、无助，拼命挣扎。这时，你的朋友在床边叫你：“快醒醒！你本就是富翁，何苦在梦里受罪？”
你说：“说来简单，可我明明在受苦，怎么才能变富翁呢？”
你需要的不是“变成”富翁，而是相信朋友的话，从梦里醒来。
成佛 = 醒过来。
佛性 = 你躺在床上、安然自在的真实身份。
恶与烦恼 = 噩梦里的虚幻情节。

当你醒了，噩梦里的贫穷和痛苦就消失了，但它们从来就没有真正存在过。你一直就是那个富翁，从未改变。

总结与建议
所以，“怎么怕不能成佛呢？”的问题， 答案是：不怕不能成，只怕不肯醒。

这个“醒”需要三个条件：

信：坚信自己有佛性，决定成佛。（断怀疑）

愿：强烈的意愿要从大梦中醒来，不再贪恋梦境中的一点小快乐。（断贪恋）

行：选择一门适合的法门（念佛、持咒、禅修、诵经、行善等），持续地、恳切地去“醒来”。

“理可顿悟，事须渐修。” 把“怕”的力气，转为“信”和“行”的动力。既然种子已经发芽（你已发心求佛道），那就只管耕耘，莫问收获。因为当你真正开始用心耕耘时，每一天的醒来，其实都是成佛路上的一步。

成佛不是终点，而是最彻底的回归。您此刻这一念“想要成佛”的心，就是那颗钻石在泥巴里微微闪烁的、最真实的光芒。
 

【光说我们人类，人人的心灵世界，人人有不同的心欲。在我们现在坐着的这个范围里面，叫大家：来，把笔拿起来，把你内心现在所想的，很诚意、老实，写出你现在在想什么，你所期待的是什么。可能两百支笔、两百张纸，写出来的都不同。】

褆解：
在现象世界里，确实每个人、甚至同一个人在不同时刻，都拥有千差万别的心欲。

让我们基于佛法，来清晰地梳理一下“佛性”、“恶性”和“心欲”这三者的关系。

1. 结论先行：是的，人人有不同的心欲
在世俗谛（现象界的真理）层面，众生的心欲是无穷无尽、千差万别的。有人贪财，有人好名，有人追求艺术，有人渴望爱情，有人希求解脱……这正是构成我们这个五光十色、纷繁复杂的人间世界的原因。

2. 为什么心欲会不同？—— 唯识宗的解释
佛法中的唯识宗（或称瑜伽行派）对这个问题提供了非常精微的解答。简单来说，差异来自于我们每个人阿赖耶识中储存的 “种子” 不同。

种子的差异：我们无始以来（以及今生）的每一个行为、每一句话、每一个念头，都会在阿赖耶识里熏习下一颗“种子”。善行留下善的种子，恶行留下恶的种子，不同种类的欲望（如对美食、音乐、权力的爱著）也会留下各自相应的种子。这些种子就是未来产生心念和行为的潜能。

习气的不同：由于每个人的成长环境、教育、经历、业力不同，他们阿赖耶识中种子的种类、数量、强弱也完全不同。有人贪吃种子强，有人嫉妒种子盛，有人慈悲种子厚。这些种子遇到外缘（比如看到美食、听到赞美），就会生起相应的“心欲”（念头、欲望）。所以，心欲的不同，本质上是各自业力与习气构成的不同。

3. “心欲”与“佛性”、“恶性”的关系图
可以用一个比喻来清晰地理解三者的区别和联系：

心欲 = 大海上的波浪
恶性 = 带有污染、破坏性的巨浪（如愤怒、贪婪的巨浪）
佛性 = 大海的水性（湿性）本身

人人佛性相同：所有波浪，无论是滔天巨浪还是温柔涟漪，其本质都是水，都具有“湿性”。同样，一切众生的心欲，无论善恶强弱，其背后的本质（佛性）都是清净、光明、不变的。

人人恶性不同：每个波浪的污染程度（比如里面夹杂了多少泥沙、垃圾）各不相同。这比喻的是众生贪嗔痴等烦恼习气的轻重、种类各不相同。

人人有不同的心欲：每个波浪的大小、形状、力量、持续时间都完全不同。这比喻的就是你问的——每个人的欲望、需求、念头、志向千差万别。

4. 一个更完整、更积极的视角
虽然心欲看似纷繁复杂，但佛教的目的不是让我们去压制或评判这些差异，而是去理解和转化它们。

“一切心欲”皆是修行资源：大乘佛法有一种非常气魄宏大的观点，叫做 “烦恼即菩提” 。这并不是说烦恼就是觉悟，而是说烦恼（心欲）的能量本身，如果善加引导，可以转化为强大的觉悟动力。比如，对爱情的强烈渴望，可以转化为对众生的同体大悲；对财富的追求，可以转化为广修供养的资粮。

转“欲”为“愿”：凡夫的“心欲”是私我的、盲目的、被业力推动的，所以带来痛苦。而修行，就是将这种以自我为中心的“欲望”，逐步转化为以利益众生为中心的 “愿力” 。地藏王菩萨“地狱不空，誓不成佛”的宏大誓愿，从其本质的“能量”上来说，也是一种强大的“欲”（求觉悟、度众生的欲），但它已经升华，成为了慈悲与智慧的结合。


【虽然都说人人本具佛性，但是人人也本具恶性，若是薰习久一点，已经变成了习惯，你要对他说好的话，他听不进去，那就不用再提做好事了。这种的人偏多，所以众生真的是难调伏。佛陀出现人间，无非就是要来调伏众生不好的习气、恶的行和念。】

褆解：
“人人本具佛性，但是人人也本具恶性”这是一个非常深刻且极具思辨性的问题。
简单来说，在主流佛教（特别是大乘佛法）的究竟义理中，不会有“人人本具恶性”的说法。 下面详细分解原因：

1. “性”的含义：体性与习性
要理清这个问题，首先要区分中文里“性”的两种含义：

体性：指事物最根本、最究竟的本质、本体。它是不生不灭、不垢不净、不增不减的。

习性：指长期积累形成的行为、思维倾向。它是可以改变、可以培养、可以断除的。

“本具佛性”的“性”，指的是前者——体性。 它像水的湿润性、火的热性一样，是本质。
“本具恶性”的“性”，如果成立的话，指的只能是后者——习性。 但“本具”的意思是“本来就有、永恒存在”，这与“习性可以改变”是根本矛盾的。

2. 大乘佛法的标准答案：佛性是体，恶性是客
大乘佛法认为，我们的“体性”是纯净无染的，这就是佛性。而恶念、烦恼（贪嗔痴）只是外来的、暂时的客尘。

《圆觉经》云：“譬如清净摩尼宝珠，映于五色，随方各现。诸愚痴者见彼摩尼，实有五色。”

比喻：佛性就像一颗晶莹剔透的宝珠。放在红光中它显红色，放在黑光中它显黑色。愚痴的人就以为这颗宝珠本身是红色或黑色的。

解读：恶（黑）是外在环境、无明风动所“映现”的，并非宝珠本身的颜色。佛性本身，非善非恶，清净本然。

《六祖坛经》惠能大师云：“何其自性，本自清净；何其自性，本不生灭……何其自性，能生万法。”

解读：我们的自性（佛性）本来是清净的，只是被烦恼覆盖了。它能“生”出万法，既有善法也有恶法，但“能生”不等于“本具”。好比镜子能照出丑陋的事物，但镜子本身并不丑陋。

结论：人人本具佛性（清净的体性），而不本具恶性。恶性是后天因缘和合而生的客尘烦恼，是可以被彻底清除的。

3. 另一种声音：唯识宗的“有漏种子”与“性具善恶”
天台宗的 “性具”思想，或者唯识宗的种子理论。它们看起来很像“本具恶性”，但需要精确理解：

唯识宗：认为每个人阿赖耶识里都有 “有漏种子” （能生烦恼、恶法的潜能）和 “无漏种子” （能生清净、善法的潜能，即佛性）。但这“有漏种子”并非“本具”，而是无始以来虚妄分别熏习而成，它虽然没有起点，但性质上是虚妄的、可断的。

天台宗 “性具善恶”：这是智者大师一个非常独特的理论。他认为佛的“性”（法性）中也法尔具足一切法，包括恶法。但请注意：

对佛而言， “具足恶法” 是指佛陀为了度化众生，能够自在显现恶法（如愤怒的明王相），而内心毫无恶念与染污。

对凡夫而言，我们的“性”中也具足恶法，所以才会随着因缘造恶。但天台宗同样强调，通过修行转迷为悟，恶法只是一时的“幻用”，并非永恒不变的“恶性实体”。

总结
从众生日常经验看：是的，每个人内心都有贪婪、愤怒、嫉妒的种子和习性，所以会行恶。这是事实。

从佛性论的究竟真理看：这些恶性并不是你本来的、永恒的、不可改变的本质（体性）。你本来的本质是像虚空一样清净的佛性。恶，只是虚空中的乌云。乌云可以来，也可以去，但虚空本身永远洁净。

所以，最精确的表达是：
“人人本具佛性（清净体性），而普遍具有恶性（染污习性）。但恶性可除，佛性可显。”

这恰恰是佛法最积极、最振奋人心的地方：你不是生来就坏，你只是暂时被坏习惯和烦恼遮蔽了。修行，就是去除这些并非你本有的尘埃，让你本来的光明（佛性）完全显现。
 

【常常说，佛法在人间，若离开人间求佛法，那就是求不得，好像是龟毛兔角，哪有办法呢？兔子哪有角呢？龟的身上哪有毛呢？没有。所以说，佛法一定是在人间，为了人间才需要佛法。所以常常说，“菩萨所缘，缘苦众生”。】

褆解：
 “诸佛皆出人间，终不在天上成佛” 这一思想我们引用经典的说法：

《增一阿含经》
原句：「诸佛世尊皆出人间，非由天而得也。」
释义：这是最直接、最有力的证明。它明确指出，所有佛陀都是在人间证悟成佛的，而不是在天上完成的。

《增一阿含经》
原句：「我今亦是人数，父名真净，母名摩耶，出转轮圣王种。」
释义：这是佛陀亲口所说，承认自己就是“人”的一份子，有着真实的人间父母和家族。

《长阿含经》
原句：「阎浮提人有三事胜……何等为三？一者勇猛强记，能造业行；二者勇猛强记，勤修梵行；三者勇猛强记，佛出其土。」
释义：经文指出，我们这个世界（阎浮提）的人类有三点殊胜之处，其中最重要的一点就是“佛出其土”——这里是诸佛诞生的地方。

祖师论述：思想的继承与发扬
禅宗六祖惠能大师·《六祖坛经》

原句：「佛法在世间，不离世间觉，离世求菩提，犹如觅兔角。」
释义：这是对此观点最完美的诠释。觉悟不在深山老林，也不在天界云端，就在每日的生活和待人接物中。离开这个基础去求觉悟，就像找长角的兔子一样，了不可得。

太虚大师·《即人成佛的真现实论》

原句：「仰止唯佛陀，完成在人格，人圆佛即成，是名真现实。」
释义：近代太虚大师将这一思想总结为“人生佛教”或“人间佛教”的核心。他强调，我们敬仰佛陀，但修行的落脚点是完善自己的人格。当人格修养达到极致，圆满无缺时，便是成佛。注意，原文是“人圆佛即成”，强调一个循序渐进的圆满过程，而非简单的“人成即佛成” 。

总结：为什么是人间？
综合上述原文，可以看到“在人间成佛”并非偶然，而是因为人间具备了独特的修行条件：

环境适中：天道太享乐，容易沉迷而忘记修行；恶道太痛苦，自顾不暇，无力修行。人间苦乐参半，最能激发人们追求离苦得乐的决心。

根性勇猛：人类具有忆念、思维、梵行等殊胜的特质，智慧和意志力足以理解并践行深奥的佛法。
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