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我大概跟你们说一下，那个悲能是怎么回事。我每次大概……半年吧，一年当中大概会有那么两三次，多的时候可能三次，少的时候只有那么两次，大概只有那么几秒钟的时间，不超过十秒钟的时间，我会回到我的本体。

我那个本体是什么样子的啊？是完全的慈悲，而那个慈悲呢，“祂”却没有任何的表现。就是因为没有任何表现，所以“祂”容纳一切，“祂”渗透一切。那个慈悲是涵盖了过去未来无限时空、无限宇宙、无限生命的究竟的平等，那个是悲能。

你说“祂”本体没有形象吧？“祂”确实是只有慈悲的、清净平等的、圆融无碍的大悲，呈现出来究竟无碍的智慧。但是究竟无碍的智慧，却呈现出来了一切生灭缘起的宇宙，和恒河沙数的苍穹体系来，那个是清净法身佛。

我是有形态的，而那个形态呢，就是一尊佛的形态，而那尊佛，不是普通的一般的所说的这种如来呀——有自己的世界呀，有自己的这个宇宙体系的那种如来。我自己的那种真实的觉醒的我，是涵盖了一切过去未来一切佛的，一个终极不动的慈悲的平等，和无碍无漏，圆融了过去未来，在刹那永恒当中如如不动的，究竟智慧的清澈。就是一切佛，都是由这种清澈当中来；一切众生，都是慈悲悲能的平等性，呈现出来的变化，那个是我自己。

你说是，在我自己的这个本体的悲能之外，还有没有什么东西？我不知道。但是在我目前所觉醒的，终极的慈悲的那个地方，我是整个宇宙的本体，是整个宇宙的本体。什么叫“宇宙”？宇宙就是分别，宇宙就是分别心。而这种“分别心”呢，祂又不是你们人类所知道的这种分别心，不是人类的这种对错的分别，而是一种清净无染、无漏无碍、圆满遍照的一种清净的觉性。那种清净的觉性，呈现出来了这尊佛的世界。

但是这个世界呢，又不是这种器世间，又不是这种物质世界。这个世界是一种……有点类似于虚空跟倒影的关系。就是虚空啊，他投射在那个水面上面，这个水面呢，呈现出来了“虚空的无限”。这个水面当中呈现出来“虚空的无限”，就是过去未来十方三世，无尽诸佛的华藏世界。但是他水面倒映的“虚空”，毕竟不是虚空的本体。

这个虚空的本体呀，渗透在这个倒影世界当中，“祂”是无来无去的。而水面当中的这个“虚空”的表现，就是法界；而那个虚空呢，就是真正的如来寂灭性，也就是悲能。所以说我才能够讲法呢，因为一切法，不可以束缚、触及、指称和体证到那个虚空，就像是水面当中的倒影，不可能触及虚空一样。

什么叫“法中王”呢？就是在水面倒映的“虚空”当中，这个虚空的本体，却不会被水面倒映的任何的“虚空”的境界和现象，所描述、所拘束、所来去分别、所留滞和塑造，这叫“法中王”，就是“祂”完全是无生的。

“祂”无生的，因为“祂”的虚空本体，是没有任何的生灭来去的，“祂”是渗透在“虚空的相”里面的清净无为、当下的圆满。但是“虚空的相”——在水面倒映的虚空的相，因为他倒映了虚空，而有了这个相，这个倒影就称为“觉性”，这个就是那尊佛的真实的面目。

你说，我的世界究竟有多大？就是以我觉醒的那个智慧，我都不知道我的世界有多大。或者说，在我大概每半年一次的那个觉醒——证入悲能那个境界当中，在这尊佛的生命体系当中，呈现出来的一个微尘当中，就蕴含着整体的悲能所呈现的，无量无尽，如恒河沙数一般，不可指称的华藏世界的全貌，就一粒灰尘当中，就是整个宇宙体系。所以说你没有办法，用“大”和“小”的概念，去衡定一尊佛的世界。

哎呀，我没办法跟你们去讲这个事，你知道吧？不是说我不想讲，我特别特别想把这个珍贵的佛的实相，告诉你们，但是人类没有这个体系。就像那个篮子啊，它只能装苹果、装橘子，篮子不可能装阳光，不可能装虚空，你知道吗？所以人类的思维和人类的心理承受能力，不可能承受那种“芥子纳须弥，须弥藏芥子”的境界。

就给我印象最震撼的，就每次当我苏醒了之后，就是两条。第一个，没有超出于佛的世界，就是一切世界，都是佛的倒影。这个是人类不可能理解的，因为所有众生都不可能理解的——就没有超出于佛的世界的。

什么叫“世界”？时间和空间，就叫“世界”。时间和空间形成一个小的宇宙概念，而这个宇宙当中的，任何一尊那个宇宙当中的如来——就一尊如来就是一个宇宙体系嘛——在那个有着自己宇宙体系如来的世界里面的，一个众生的一个念头当中、一个汗毛当中、一个灰粒当中，却蕴含着整个悲能呈现出来无尽无量、无边无际的，这种其他无尽如来世界的全貌。

这个是一点，就说是没有超出于佛的世界的，没有世界脱离了佛的本体。而任何一个世界当中的任何一个沙子、任何一个灰尘当中的，极尽微观处，却同时同步地，呈现出来其他如来，包括整个悲能呈现的华藏世界的全貌。

整个世界是“一合相”，“祂”没有一个独立于其他世界存在的，独立的空间。任何空间里面的任何一个众生的任何一个念头，任何一个众生的任何一个汗毛端上，都是整个华藏世界，都是整个悲能完整的、无碍的、庄严的浩瀚。就是“芥子纳须弥”，这是第一条，就没有脱离了悲能的世界存在。

任何世界当中的微尘当中的众生，哪怕他是一个鬼，一个鬼的念头里面的本质，却呈现出来了，无尽悲能全体全貌的无尽的华藏世界，和无穷无尽如来的独立的宇宙体系。在一个鬼的念头的深处，都是悲能的整体的不动的巍峨和慈悲。这是第一条。

第二条，也是最重要的一条，就是那种究竟解脱的，失去了“我相、人相、众生相”，不被水面倒映的虚空相，所留驻、所折射、所分别的，究竟平安、究竟平等的大解脱。这是第二条，这个是那个佛的真正的心，真正的体验。

第三条，就是那种亘古以来没有改变过的，没有移动过的，没有被任何生命所触及过，却渗透在一切生命的身语意、身心灵的感知和感受当中的，究竟平等的、无碍无差别的，没有任何境界所遮蔽、阻拦、约束、留驻的大慈悲。那是真正的大慈悲，“祂”没有“我”的概念，也没有“众生”的概念，而是一切众生的生命的本质，都是那悲能清净、平等、圆满，周遍十方而当下究竟的，平安性、寂灭性、平等性和慈悲性——那是大智慧。

所以说，你说是，我要是用这个境界，去衡定佛经里面所说的，佛教里面对于宇宙的概念，那么佛教里面所说的“三千大千世界”那种概念，在今天这个修行者所觉醒的境界当中，那个概念就是，一粒灰尘当中灰尘当中灰尘当中的，一个非常局部的范围。

但是，佛教里面讲的这个三千大千世界，他也讲的是相，他也没有告诉你们，那个三千大千世界里面的一粒沙子本身，就蕴含着整体三千大千世界的全貌。这个概念是人类想不到的。

人类怎么会想到，这个瓶子是有相的，它是有体的，它是有状态，它是有内涵的，可是这个瓶子里面的，这个塑料里面的一个塑料颗粒，这个水里面的一个水分子，它本身却蕴含着，这个水和这个空间，这个房子，这个地球，这个整个宇宙万事万物的全貌，全部在这一个水分子里面完全展现呢？

这个是“芥子纳须弥”，这个只有佛知道的，大菩萨都不知道，因为祂的智慧是有限的嘛。或者说，大菩萨的觉性智慧本身，就已经是水面当中倒映虚空的那个水啦。就因为有觉性，才有觉性倒映的虚空，你知道吗？觉性倒映的虚空是什么东西呢？觉性倒映的虚空，就是智慧——大智慧、大光明，可是真正的虚空，是不可能被你的大光明的智慧所指称的。

所以说法界大菩萨，和一般的这种我们所说的一些佛呀……佛不是一种形态，佛是众生生命本质觉性圆满光明的状态。觉性解脱了身心灵、身语意的蒙蔽、制约、约束和滞留之后，呈现出来那种无生无灭、当下圆满、普照十方的，清澈圆满的普照状态，称为“佛”。但是那个状态，距离悲能，距离那究竟圆满的觉醒，那个距离是……那个没有距离，那个没有距离的，因为你过不去。你过不去，他就不存在距离。就像水，无论它倒映虚空多么地细致、多么地圆满，水是不可能成为虚空的，知道吧？这两者是泾渭分明的这种差异。

法界诸佛大菩萨呀，就说我曾经给你们讲过一件事，我说啊，自从我2022年1月20号之后，这个觉性苏醒，然后透过这种生命的折射，激活了生命的内涵，灵性苏醒了之后，我已经是一个以灵性的纯生命，呈现着觉性无生智慧的大菩萨了，这个属于八地菩萨。

就说我生命的本质，生命的本质可不是生命的表现。我生命的表现，有我的身体，有我的意识，有我的心灵，有我的人格，对吧？生命的本质是超越了你的人格意识和心灵承载，超越了你的身体感受和细胞记忆的。祂完全跟你这个人的表现，没有任何关系的。祂完全跟你的，由见精呈现出来的“见”与“所见”，“能”与“所能”呈现出来的能量宇宙的，你的生生世世的灵魂的过去，和你此时此刻身心自我，没有任何关系的。纯光的，纯粹光明的智慧的苏醒，那是纯生命。就是你这具身体死了，跟你的纯生命，没有任何关系。

或者说，在纯生命的光明觉照当中，你今生的自我这具身体，和你的身心灵的自我意识，只是在纯光明的海洋当中，倒映折射出来，阴影波动的一个片段。在纯光的生命当中，可以看到你生命的过去世，生生世世不同的形体和自我；可以看到你此时此刻，你的身心灵意识的每一个念头、每一丝情绪、每一个自我的思量，和你这具身体死亡之后，你灵魂未来的去处。但是纯生命本身是不动的。

纯生命本身那个光，是不可能被生灭缘起的“见”与“所见”的能量的境界，所触及、所留驻、所分别、所蒙蔽的，这是纯粹的生命，祂背后是觉性的无生，那个就证入了八地菩萨。八地菩萨就是黑暗当中睁开了眼睛，虽然你什么都看不到，但是睁开眼睛的那个“清醒”，就永远跟黑暗划清了界限。

八地菩萨一旦觉醒了之后，你成为十地菩萨，只是个时间问题。你不需要修行的，你每天吃饭、睡觉、逛街就可以，你什么都不用做。或者说你什么都不做，才符合一个八地菩萨，往十地菩萨究竟圆满空性升华的状态。你什么都不做，是最合适的。就像是那个达摩祖师讲的嘛，随缘度日。“随缘”，就来了什么，你应了缘，但是你内在是无生无灭的、究竟清澈的当下的光明。八地菩萨是光明。

我前面不是跟你们讲过嘛，那个悲能就像是虚空一样。虚空照在水面上面，呈现出来了“虚空的相”。被水面折射那个“虚空的相”，那个“虚空的相”，折射了虚空的性质，成为了水面当中“虚空的体”“虚空的性质”“虚空的内涵”。

水面倒映出来的那个“虚空的相”，“虚空的性质”就变成了十地菩萨。而渗透在水面当中的那个“虚空的相”，呈现出来“虚空的内涵”，那个是九地菩萨。那个水面，清澈的水面，折射了这个虚空，成为了水中倒映虚空呈现出来那个“虚空的光明”，那个叫八地菩萨。

八地菩萨就是黑暗当中睁开的眼睛，祂具有了清澈的，不被黑暗所沾染、触及、带动，所分别的，那种虚空的空性的性质，这个叫“证入无生法忍”。就祂体验到了无生，体验到了觉性的无生，这叫“八地菩萨”。

八地菩萨呢，八地菩萨和十地菩萨呀，祂是同一种性质的不同程度。所以说一旦证入到了无生，在黑暗的生灭来去分别境界当中，苏醒着不被黑暗来去所触及、所牵引、所滞留、所改变的，那种清澈的性质，那种无生无灭、当下解脱的性质，称为“八地”。八地是清澈，祂不受生死了，祂解脱了分段生死，祂不在“见”与“所见”的、能所相续的、黑暗的能量宇宙当中了。祂从能量宇宙的轮回境界当中，已经解脱了，已经超越了。

超越的过程当中呢，因为祂苏醒的是那个水面当中，折射了虚空，呈现出来的“虚空的体”和“虚空的性质”，所以祂不再被黑暗所遮蔽、所储存、所牵引、所滞留的，这个境界当中的时候，祂就会苏醒了，那个虚空通过水，折射出来了“虚空的性质”。那个“性质”是什么东西呢？那种“性质”就是无生。

这是第一个，水面折射了虚空，虚空在水面当中，呈现出来“虚空的体”和“性质”，祂就是无生的。而这种“无生”，祂一定是有对比的。这个“无生”，祂是因为针对于“见”与“所见”，见精呈现出来的宇宙，而呈现出来所谓的“无生”。这个八地解脱了“见”与“所见”的见精，呈现出来了，由水面呈现出来“虚空体性”的时候，祂就会从清澈，不断地苏醒了，水面折射虚空的光明性。

当这种清澈性，解脱了黑暗，逐渐苏醒光明性，祂在水面的接近水表层的这个层当中，苏醒了虚空在水面折射当中的这种光明性的时候，这个清澈性——就像你在黑暗当中睁开眼睛的清澈性，祂就会慢慢地消融到了光明性里面。也就是说，光明，纯光的生命，祂就会呈现出来了生命的本质。

生命是有表现，但是同时祂有表现，就一定有祂的本体，这个本体就是九地菩萨。这个本体以灵性纯光明的智慧，呈现在这个三界六道见精宇宙的上方，但是祂跟三界六道见精宇宙是相对的。也就是说，因为有光明，才会有了背离光明，而呈现出来的，生灭缘起的能量宇宙器世间，祂是器世间的本体。就是灵性生命，纯生命是一切有形生命、有境界生命、有被生死轮回缘起所制约生命的，根本根本的本体——就是灵性生命。灵性生命，祂就是九地菩萨。

当这种纯灵性呈现出来无尽的光明，开始逐渐地取代了，犹如黑暗当中睁开眼睛那个清澈的时候，就是八地菩萨晋升九地菩萨。晋升到九地菩萨了之后，八地菩萨的境界就消失掉了。就清澈、清醒融入到了，纯光无限完整的生命本体当中了，那么就是纯灵性的生命，临在于三界六道这种器世间生命之上。三界六道器世间的“见”与“所见”——见精所派生出来的能量宇宙，就和纯光明的宇宙，纯生命的宇宙，就形成了对立。

在纯生命的宇宙当中，这种器世间——“见”与“所见”呈现出来这种生灭缘起的分段生死的这个世界，就会变成了梦境。而不被梦境所沾染、所驻留、所分别的，就是生命本体的，跨越了时间与空间，涵盖了过去与未来，超越了一切有形生命的身语意，超越了生命的意识和体验的，不被分别的，涵盖了过去和未来，亘古原始没有改变过的，纯光的境界——这个是九地菩萨。

九地菩萨，跟三界六道众生是相对的。或者说，相对的光明，进入到三界六道的“见”与“所见”当中，就像光明本身具有消融黑暗的能力一样，九地菩萨对于人世间，对于灵魂世界的，这种感知世界的灵魂的宇宙当中，祂是具有烧融、净化、改变的力量的。

九地菩萨到了灵魂宇宙当中来，那个就是一切的法中王，那个就是真正的神，言出法随——祂说什么，祂就会形成什么；祂说改变什么，地上就会发生改变。因为祂是光，而“见”与“所见”呈现出来的这种能量众生，这种在被因果缘起限定，呈现出来业障的，这种业障身心灵的分段生死的众生，他是黑暗的。而九地菩萨——纯灵性，纯生命，完整的光明，进入到分段生死的，这种灵魂众生的境界当中的时候，祂说什么，祂做什么，灵魂世界就会同时发生改变。

灵魂宇宙一旦发生改变，就感知境界当中的微观因素被改变了，那个细念被净化了，习气被消融了，在人世间反映出来，就是起死回生，就是言出法随，就是无尽的神力，就是心想事成。九地菩萨对于人类来说，那个是绝对的神灵，那不是相对的。不是说，我是人，你是神，我还可以跟你商量一句，不是。

就祂对于众生的生命，是有绝对绝对的超度作用的。就灵魂众生对于光明的信仰，可以瞬间被光明所救赎、超度、净化、托举的。所以说，与神同在的这个时期，是人类的灵魂进入天堂，解脱生死轮回，最快的时期，也是绝无仅有的时期。

释迦牟尼佛当时在世的时候，祂也是个大菩萨嘛。祂觉醒了之后，祂也不是一下到如来那个地步的。祂也是在49年传法的过程中，不断地从菩萨境界往上升华的，祂也经历了八地、九地到十地的过程。所以，在释迦牟尼佛讲法的时候，咱们在经书上看，祂讲一堂法，当下有多少多少亿众生，得到救赎，得到超度，这是真事情。

因为大菩萨是具有这样威神力的，因为祂本身是光明。纯光明的纯粹的生命，对于生灭缘起的灵魂的境界，是有绝对不可置疑的，净化、消融、超度和救赎的力量的。所以释迦牟尼佛讲一堂法，多少人当下觉悟的，这个是事实。

当纯光明的、纯生命的九地菩萨，在渗透到见精所现的分段生死的灵魂境界当中，开始去熄灭构成灵魂众生的业障，去平息构成业障众生的细念了之后——当细念被九地菩萨纯粹的爱和宽恕所平息；当业障被九地菩萨的光明所烧融、所承担、所净化；当细念和习气构成的灵魂境界，在九地菩萨纯光的纯粹的生命当中，被净化、被超脱、被融化、被消失，被灵性的光明，取代了灵魂境界的时候，就意味着灵魂境界消融在纯光的生命的时候，九地菩萨的光明就会拓展，拓展到灵魂宇宙当中来，就拓展到见精所见的，“能见”与“所见”构成的境界生命当中来。

当境界生命，融入到灵性生命的时候，灵性生命的这种程度的拓展，就等于说光明消融了黑暗。当黑暗消融到一定程度的时候，光明的内在的本体，就会苏醒来光明本身的性质。那个性质就是水面的倒影，倒映出来虚空最初的那种清净遍满、无生无灭、临在圆满的庄严。那种“虚空的性质”，那个“虚空的性质”就叫“宇宙终极意识”。

这个宇宙终极意识呢，透过水面折射出来“虚空”的圆满，“虚空”的不动，“虚空”的清澈，“虚空”的普照十方的，那种究竟、宁静、普照十方的智慧的时候，这个叫“十地菩萨”。十地菩萨，祂就是以水面倒映出来的宇宙终极意识，在三界六道当中呈现出来了，生命最本质的性质。

刚才我说的灵性的光明，是生命的本体，而本体的背后，是生命的性质。这个性质，就是虚空在水面上，最初倒映的样貌。那种样貌可不是人间理解的现象，而是一种“虚空的性质”。那种“性质”就是宇宙终极意识最初的浮现，祂是无生无灭、无来无去、庄严清澈、圆满遍照，祂是随缘而不改变，祂是在一切缘起当中，却不随缘起的当下临在，这个叫“宇宙终极意识”，祂对应着十地菩萨。

就好像这个玻璃一样，玻璃已经很干净了，虚空透过玻璃，呈现出来了被玻璃折射的“虚空的性质”。那个“性质”，就是那种光的明性，但是祂还没有形成光芒形态。当光的明性被玻璃这面的灰尘所遮蔽、所折射，呈现出了光的形态，那个叫“九地菩萨”。

当九地菩萨的光芒形态，对光明的这种凝聚，已经遮蔽了光的性质了之后，光的性质透过光明，呈现出来了被光明所折射的清澈。那种清澈感就叫“八地菩萨”，知道吧？八地菩萨以下，就完全属于黑暗了，就已经是“见”与“所见”了。八地菩萨之上，祂是无生的、清澈的。然后从无生清澈进入到，熄灭了无生清澈的纯生命的觉醒，纯生命觉醒的那种纯灵性的无限的光，这是九地菩萨。

而九地菩萨，随着祂不断地消融，八地菩萨，以及“见”与“所见”呈现出来众生的黑暗之后，九地菩萨的光明，在不断地升华、不断地拓展、不断地圆满了之后，九地菩萨光明当中，蕴含那种光的性质，就脱离了，就从光的形态当中，就苏醒了。在光明形态当中，苏醒的这个光的性质，那种明性，呈现出来了宇宙终极意识，那倒映了虚空，最初呈现出来的“虚空的性质”——无生无灭、当下临在的庄严圆满，那是宇宙终极意识。

当宇宙终极意识，随着苏醒的程度，越来越清澈，越来越不动，越来越究竟，越来越宁静，最后宁静、究竟、清澈的这种“虚空的性质”，在光明的九地菩萨的纯生命境界当中，开始苏醒了之后，纯生命境界和光芒的形态和光明的内涵，全部就会在，清澈的宇宙终极意识那究竟无为、清澈圆满、寂灭不动的“虚空性”当中，消散掉。当随着光明的消散，清澈的“虚空性”，失去了维护“虚空性”的依据，由水面倒映的这个“虚空的性质”，就会随着光明相的熄灭，而失去了维护认知光明相的，“虚空”的这种清澈性。

这个我很难给你们讲。就觉知啊，六道轮回的根本，叫“阿赖耶识”。阿赖耶识的前身叫“阿赖耶”，阿赖耶是觉性。阿赖耶识，没有本体的，祂没有一个本体，祂没有生，也没有灭，祂是依据觉受，就是依据灵性纯光明的生命，而维护了祂确定纯光明存在的，这种“虚空”的凝视。

就这个宇宙终极意识，是一种对于生命万物的凝视感，就像是我凝视一个项链一样。因为我看到这个项链的光明，这个项链的存在，这个项链的这种生命的本体，才有了一个看到项链的我，你知道吗？这个叫“变易生死”。

当这个项链，这个纯光，纯光明的这种生命的内涵，和永恒和完整的这种纯生命的智慧，在看到项链的这个清澈的目光当中，逐渐地风化，逐渐地瓦解，归入“虚空”之后，整个宇宙体系，就像是一场梦消散了。那么看到这个项链的这个眼睛、这个眼光，他就失去了维护他存在的依据了。这个水面倒映虚空的性质，这个清澈的性质，清澈遍满、无来无去的这个性质，就失去了祂存在的依据性。

当随着纯光的、纯生命的九地菩萨的光明，消散在十地菩萨的，清澈完整的寂静性当中的时候，彻底消散那一瞬间，这个寂静性，祂就失去依据了。就像是一块玻璃粉碎的感觉一样，就是“咵”一下，它那玻璃粉碎了。在佛经上讲的话，是镜面翻转，就像镜子在照着这个世界的时候，它突然翻转了。因为这个世界不存在了，这个镜子就变成了错觉，它就粉碎了，或者翻转了。佛经上讲的是，虚空粉碎，大地平沉。

我现在只能依据我的记忆。我记忆当中，过去我从八地菩萨晋升到九地，再从九地菩萨晋升到十地，再从十地菩萨，粉碎了这个水面倒映的“虚空”的这种性质，恢复到觉性，是在另外一个世界发生的事情，是在另外一个宇宙发生的事情。但是在这个宇宙，在我们人类的这个宇宙当中，好像没有过。

我跟你们说个奥妙啊。我在人类这个宇宙啊，在目前我们人类，就是我身体待的，以人类这个基点，作为宇宙的其中一个成分，然后这个成分呢，不断地升华，升华到灵魂世界，从灵魂世界升华到这个灵性的、纯生命的一个天堂的境界，再从天堂的境界，升华到宇宙终极意识的这个范围啊，我在这个体系里面，轮回的次数是以多少亿万次来计算的。你们记住这个概念啊，多少亿万次，那个就等于说是多少劫，你知道吗？

诶，可是我在另外的宇宙当中，另外的宇宙体系当中，从八地菩萨晋升到九地，从九地菩萨晋升到十地，从十地菩萨解脱了九地光明，苏醒了十地菩萨的，因为认知光明而形成的“虚空性”的，那种究竟寂灭的庄严性，而苏醒了不被庄严性所形容，不被生命性所禁锢的，无来无去的大智慧、大普照的诸佛的体性，我在另外宇宙里面苏醒那个过程，和我在这个宇宙体系里面轮回亿万劫的过程，相隔的时间，大概就是一刹那。

你们不太理解啊，你们觉得时间是固定的，知道吧？就是你看你从生到死，已经过去了五十多年，对不对？这时间是真实的，对吧？可是在佛那个地方，没有时间的。也就是说，我在你们人类这个地球上面，表现出来的觉悟，是我刚刚在另外宇宙空间当中，所完成的事情。

就说是，我可能在另外的宇宙空间，经历了一个从人到佛的过程，然后我就只差了那么0.01秒，我在你们人类这个地球上，又重新演了一遍；但是在我演之前，我在这个空间当中的，在这个人类时空当中，所连带的灵魂宇宙当中，我轮回了亿万次了，可是在另外宇宙空间当中，我又是一个……

哎呀，这个东西是佛的奥妙，给你们人讲的话，你们很难理解。你们可能会觉得这个很奇怪，一边你在这个宇宙轮回着呢，一边你怎么在另外一个宇宙当中觉悟着呢，是吧？会有这样的感觉吧？可是我告诉你，一切生命只有一个本体的。

你们能理解吗？一切众生，包括你们在座的每一个人，当你没有觉悟的时候，你的心识的人格本体，就是你自己，就是你自己的心识人格本体，一定会受到时间和空间的制约的；当你觉醒了之后，那个觉醒的那种大空性的普照，只有一个。只有一个，知道吧？所以说你觉醒了那种空性的普照的时候，你就是过去未来一切佛，或者说是，你是那同一尊佛，折射在不同宇宙当中的智慧的光芒。

你看，我在人世间的这个对应的宇宙当中，我轮回了亿万劫、亿万年，有无数个我的灵魂过去轮回的心意。可是在另外的宇宙当中，那个觉醒的我，进到这个宇宙空间来，对于我曾经的那些轮回的记忆和经验啊，全部都变成了梦幻泡影。只有觉醒的那个无生是真的。在轮回当中，一切生灭缘起的那些灵魂记忆，全部都是梦幻泡影，他没有实体的。所以说光明是可以瞬间渗透在，一切生灭来去的宇宙当中，去可以将你过去未来的一切的业身、业心、业境界，瞬间熄灭在当下清澈圆满的智慧当中，这就叫“普度”。

唉，跟你们讲也讲不清楚，因为你们一直是认为，这个人格自我就是你们自己。可是对于一尊佛来讲的话，就没有一个自我的存在，没有。对于一尊佛来讲的话，过去未来一切众生的本体都是祂。对于一尊圆满的佛来说的话，就没有过去未来一切众生的存在。一切众生的存在，只是被众生的疑虑和恐惧背离了祂，而储存在疑虑和恐惧当中祂的倒影。当那尊佛苏醒了之后，祂渗透在一切倒影当中，接纳着一切倒影，净化着一切倒影，引导一切倒影去找到祂，这个就叫“八万四千法门”。明白吧？

什么叫“法门”啊？解脱众生烦恼，解脱众生生死，让人们能够返本归真，觉悟自己生命本来的，就叫“法门”。因众生有八万四千烦恼，所以应众生的烦恼，而有八万四千解脱的道路，这个叫“法门”。因此叫“法法平等，无有高下”。因此叫，叫什么来着？“法由分别生，亦由分别灭。”所以叫，法是为渡河的竹筏。所以说，“诸法空相，不生不灭，不垢不净，不增不减，是故空中无色”，“空中无色”就是觉性嘛。

我没有办法跟你们说“祂”的伟大，就像是我现在，就像是我今天跟你们讲的觉悟之路，地球上不会再有第二个人讲出来。因为这是属于佛的东西，祂已经不是神的范围，祂已经属于觉性的范围，祂是属于佛的东西。

你看我在人世间这个地方轮回了，在灵魂宇宙世界里面轮回了亿万年，经历了不同的身份。可是在另外的宇宙体系里面，我已经觉悟了，我已经呈现出来从八地到九地到十地的过程，并且开创了那个宇宙体系里面，众生能够解脱生死轮回，回归灵性天堂，回归法界觉性的道路。

那个宇宙体系里面，他们遵从的是，我在那个宇宙体系里面，呈现出来的化身、智慧的报身，呈现出来清净法身的光明。但是我在那个宇宙体系里面的轮回，成就的觉照，在我们这个宇宙体系里面，过来用的时候，连0.1秒都不到。换句话说，无论这个体系里面的这个人身，和那个体系里面修行者所成就的宇宙体系，是同步发生的，但是在同步发生的背后，那个觉性普照大庄严的圆满当中，却从来没有分别过。

就是在空性的，虚空性的……就是水面不是倒映虚空吗？当那个“虚空性”，当那个“虚空”，当水面倒映的这个“虚空的相”“虚空的性质”，失去了那种光明纯粹生命的稳定维护之后，随着光明纯生命的灵性天堂的熄灭，这个“虚空的性质”——这个由水面倒映的“虚空”的性质和体相，那种清净圆满的、庄严的、无所不在的、临在的圆满，祂瞬间，祂也就熄灭了，熄灭的一瞬间，那个觉性就醒过来了。

所以说为什么宇宙意识，对应着十地菩萨呢？宇宙意识的苏醒，就对应着十地菩萨的第一层；宇宙意识的熄灭，就对应着十地菩萨最后一层。当宇宙的终极意识，因为失去了，对纯生命、纯光明的确定感，确定感的消失，就失去了对生命存在的觉受。生命存在的熄灭，就同时熄灭了觉知生命存在的，宇宙终极意识。

终极意识在那熄灭、消融那一瞬间，觉性就是如梦初醒了。就苏醒了祂无来无去，从来没有诞生过，从来没有熄灭过，从来没有来去过，临在于当下，渗透在一切过去未来当中的圆觉普照，那个就叫“十地菩萨”，那个也称为“真正的佛”——大彻大悟大觉者。祂是纯粹究竟圆满的智慧，呈现出来了涵盖过去未来的庄严的光明。祂是以无限慈悲的承担，接纳着过去未来一切灵性众生的生死轮回的每一刹那，在每一刹那生死轮回的境界当中，呈现出来慈悲的清净接纳，那个就是众生灵识的根本。

而祂的圆觉普照，而大菩萨圆觉普照、十方圆明的清澈遍照，遍照当中，因为众生的业，而折射遍照，成为了众生所理解到的“虚空”——就是那个倒映了虚空的水，众生的业、众生的恐惧、众生的无明，就是那个倒映虚空的水。而这个时候的十地菩萨，就变成真正的虚空了。而众生的无明倒映虚空，就变成了众生对虚空最初的认知，那就是众生的宇宙终极意识，知道吗？

就终极意识“虚空”的最初的堕落、最初的折射，这个就是文殊菩萨讲的“空生大觉中，如海一沤发”。“觉海性澄圆”，这个讲的觉性，“圆澄觉元妙”，这个讲的是觉性，这个就是十地菩萨。“元明照生所”，“元明”，这个就是大智慧的普照；“照生所”，“生所”就是倒映虚空的水面，就是觉知，就是宇宙终极意识。“元明照生所，所立照性亡”，“所立”就是水面啊，清澈的水面，他一旦立了，一旦成为了确定感了，一旦有了纯生命的光明了，“照性亡”，大智慧的普照，那个觉性的空性就熄灭了——“照性亡”。

“迷妄有虚空”，什么叫“迷妄”？就是确定有一个生命存在，那个就是宇宙终极意识的分别。“迷妄有虚空”，就说确定了虚空的这一念，就变成了“迷妄”。因为有“迷妄”，而有了虚空的存在，这是宇宙终极意识，对自我的存在，有了最初的觉知了之后，这个就是“迷妄有虚空”。“依空立世界”，宇宙终极意识呈现出来了，生命的无限和完整。这个就是文殊菩萨讲的，在《楞严经》里面讲的。祂们讲的都是事实，只是人类距离祂们太遥远，不知道这个咋回事情。

过去未来，我在无限的世界里面，示现过无数次——从三界的灵魂众生，到灵界的生命天堂；从生命天堂，到终极意识；从终极意识，再到觉醒的法界诸佛。这条道路，我已经走了无数次了。只不过是这一世，是在人类这个时间空间当中，再走一遍。在我走到今天八地菩萨，再有3个月，我就进入到八地菩萨的……我就进入到八地菩萨第六层了，再有3个月。现在我是在第五层的上端了，再有3个月，我就走到八地菩萨第六层了。

也就是说，当我这一世在人世间，展现着一条从鬼魂到修行者，从神灵到天堂之主，从天堂之主到宇宙终极意识，从宇宙终极意识到法界诸佛大菩萨的这个过程，我内在在不断地觉醒嘛。

你们所认为的人生啊，实际上是一个梦境。这个过去，你们只知道这是一句话，对于今天的我而讲，他是个事实。你们知道，我在这个人世间啊，跟人世间相对应的，这个宇宙体系里面的生死轮回当中，我不是刚才跟你们说，我轮回过亿万次吗？

到了今天，我内在苏醒的这种光芒，已经快接触到九地菩萨的这种纯光明的完整性，开始在这具身心之内，呈现了之后。我在人世间轮回了亿万次的，这个历史，那些影像，那些不同时期，不同的心态、身体、业身境界，和业身境界连带着我的冤亲债主，我现在都可以看得清清楚楚。就是我在人类这个……跟人类这个世界相对应的灵魂境界的，那种无限久远的轮回过程当中的，生死轮回的每一天，我都看得很清楚。

可是，这个轮回境界当中的，无数亿年的每一天，在今天这个八地菩萨的清澈纯生命的光明当中，就好像是0.1秒之前发生的事情。因为我现在的证量，已经跟另外宇宙当中，我曾经圆满的证量沟通了。就等于说，就像是……

我举个例子，你们能明白。咱们现在几个人，都在深深的海底呢。在海底当中，我们被泥沙呀，塑造成了不同的形象，我们是分离的。我们现在往海平面升，对不对？升到海平面的时候，你这个泥沙，它就在不断地脱落嘛，不然你升不上去嘛。

当脱落到一定程度之后，你在不带有泥沙身体了之后，你就会变成了水里面的这种光明。你虽然带有水的身体，但是你的性质是光明的。但是光明和黑暗是对冲的嘛，你还是在海里面，还是有一个光明身嘛。直到你升到海平面，超越海平面那一瞬间，就不再有你了，明白吗？超越海平面那一瞬间，你就变成虚空了，虚空当中是没有一个你和你的世界的。虚空当中，没有过去和未来的，明白了吧？

我现在还没有超越虚空，我现在还没有超出海水平面呢。我现在只是在往上升华的时候，接近水平面的，一个阳光透射在水里面的光明身，那个是九地菩萨的光明。八地菩萨的性质，开始有了九地菩萨的内涵——光明身。所以这个光明身呢，就跟黑暗划清了界限了，这个光明身就可以跟……

这个光明，这个天上的光明，透过水里面的其他的光明身，是同等性质，光和光之间是没有空间和距离的。所以我才能够，瞬间地将我另外宇宙空间体系里面，曾经成就的智慧身——那个九地菩萨的光明身，和我现在内在成就的，这种接近于九地菩萨的光明身，结合在一起。

所以我跟你们讲，一旦进入八地，成为十地是顺理成章的事，你不需要修行，你最好什么事别干。你最好什么事都别干，你不要有任何企图，就是每天逛逛街，每天逛街、吃饭、看电影、听听法就行了，不要做任何事情。

因为做任何事情，你的心意的企图一起，就会遮……心和意一旦联系上，心和意一旦交融上，你内在的那种纯光、纯生命的感应力，呈现出来的纯光的身体，就会被你心意的这个阴影遮蔽掉的。你们的心和意是联系在一起，像个车轮一样旋转的。我内在的心与意，就像天和地一样，他是分开的。

我的内在，平常是一种，就像是，在黑暗当中睁开了眼睛一样，很清澈的。而透过我睁开的眼睛，九地菩萨的纯生命的光明，呈现出来天堂的完整，就透过这种睁开眼睛，清澈的这种纯洁，寂静的心灵的内在，透过我的眼睛，透过我的耳朵，透过我的身体，在人世间呈现出来一种修行者的状态。

什么样的状态呢？就是一种“无所住而生其心”的状态，什么都可以做，但是我什么都没有做过。我听在听，但是并不是我在听，是我的身体在听；我看在看，是我的眼睛在看，我内在的主观意愿并没有看。我内在的主观意愿当中，并没有一个内在的我的分别，而是纯生命的生命，透过我心灵的见精，呈现出来的这种纯生命的光明、完整、永恒、极乐、圆满与荣耀。所以我是借助人体，在人世间继续净化、升华、修行的神；我不是心意相续，带动我灵魂的人。

你们这具身体死亡之后，被你们的心意相续带动的你们的感知，那个叫鬼魂。我这具身体死亡之后……我活着的时候，我的意识和我的心灵的这种承载、感受，他就是分开的。这具身体一死，意识一死，心灵感受，他瞬间就脱落了，那么留在灵魂感知境界当中的，那个就是纯光的生命。

假如说，我现在死掉的话，我就是一个接近九地菩萨，但是本质还是八地菩萨，但是已经接近九地菩萨内涵的，在三界六道当中纯光的生命。我的生命本体在天堂当中，不在三界六道的“见”与“所见”的轮回宇宙当中。这就是我目前的状态。

我跟你们讲这么多呀，就跟你们讲，我跟你们讲的这一切，目的只有一个，不是夸耀我这个人如何如何厉害。我们不是同一种生命，就像是你们人类，不会向一个微生物，去夸耀你们人类的科技一样。你们的原子弹、你们的航天飞机，你去给一个微生物夸耀一下，不存在这个概念吧？因为你们不是同等生命。

修行者也是一样，修行者给你们讲这些，只是告诉你们：你们的生命本质，和修行者内在觉醒的，纯光的完整生命的性质，是一样的。就是你们生命是需要觉醒的，而不是要跟着你的人格自我，走向无尽黑暗的轮回当中去的，你们是有能力向死亡告别的。

我的教法当中没有个人成就啊，个人成就的，全部是鬼。就说，我通过什么修法，我变成了光，我成为了宇宙的王，我成为了一个多么多么了不起……这个全部全部都是鬼。最高最高，你是修到魔的境界里面去，当一个魔王的子民。

我告诉你们，你们生命的本质是光，是不带有你个人具体意志的。那是纯粹无我的无私纯洁，完全脱离了你的身语意的自我诉求的，大自由永恒的、光明的生命内涵。呈现在人世间，就是爱，就是无私，就是纯洁；表现在人世间，就是宽恕、谅解与释怀。那是纯粹的生命，这是距离你们人类最近的点。

当宇宙终极意识，脱离了纯生命，永恒无限的灵性之光的确定了之后，当确定灵性之光和纯生命存在的宇宙体系，熄灭在了，看到、确定纯生命之光、纯生命天堂，呈现出来的这种纯光的生命体征的确定感之后，这个确定感随着纯光生命的消融，而消融那一瞬间，那就是如梦初醒，那就是十地菩萨了。

“忽然超越，世出世间，十方圆明，获二殊胜”，什么叫“二殊胜”呢？“人无我，法无我。”什么叫“人”呢？“人”的根本的本体是什么？对生命的确定。就是我确定，我是存在的，这个就是生命的本体，就称为“阿赖耶识”。什么叫“法无我”呢？就是因为有一个确定存在的觉知存在，就有了一个觉知所分别的生命存在，那个生命的相续，就称为“法”。纯光就是法，而对于纯光的认知就是宇宙意识。

当纯光的灵性宇宙熄灭了，确定纯光的这个宇宙终极意识，失去了被纯光凝聚的确定感，确定感的融化，就熄灭了“人”和“法”的相、体性、境界与内涵，就从“我相、人相、众生相、寿者相”当中解脱了，就实证到了“人无我，法无我”。那个就是究竟的，证得无上正等正觉的一个佛了。而这个佛，而这一尊佛呀，距离那个悲能啊……

我跟你们说的都是事实啊，没有一句是我想出来的。我刚才不是跟你们说了嘛，我今天在人世间修行得这么快，是因为在另外宇宙体系里面那个我，已经圆满了，然后我把祂圆满的境界，拿到这个宇宙体系里面，今天修行这个我的境界当中来。

就像是水里面的光，我成光的时候，我就可以把另外光的内涵，跟他沟通。我可以借助那个光已经圆满的内涵，来净化我今天肉身当中，蕴含的这个光的境界的杂质。光和光之间，他是没有空间，没有距离的，对吧？我刚才说了，光和光之间是没有距离的，可是在超越了水平面之外的那个虚空当中，连光都不存在的。

在悲能那个地方，刚才我所说的这种圆觉十方——圆满了过去未来，渗透在过去未来，在每一个刹那当中，呈现出来十法界无量无尽诸佛的慈悲和智慧的这种大菩萨这种佛土，在这个修行者真正觉悟的那种究竟、圆满、慈悲、平等的大智慧当中，真真正正的就是一粒灰尘。你们很难知道这两者的区别，这两者之间只有一个区别。

大菩萨，法界的佛呀，渗透在三界六道一切众生当中的，身语意当中，是每一刹那当中，圆觉普照的智慧，渗透在每一个众生的身语意、心灵体验当中，是每一个灵属众生，心灵最基准的柔软、清澈、慈悲的底色——这个是大菩萨，这个是佛。

而悲能，在悲能当中，大菩萨就是一粒灰尘。在悲能当中，法界，那种法界十方圆明、诸佛辉映那个法界，在悲能当中，只是飘浮在虚空当中的一个非常渺小非常渺小的，就是一粒大的灰尘。悲能是无形无相，但是却是无穷无尽个法界、无穷无尽个如来，所呈现的宇宙体系，构成的一种无限量广大的庄严圆满的佛相。我是有形象的，但是那个形象已经超越了时间与空间，祂不是一个佛的世界，而是无限佛的世界，构成的一个圆满的本体。

悲能跟佛的区别在于什么地方？就一句话：在悲能之中，一切众生性质、体相、境界都是平等的。悲能就一个词——平等。“祂”是究竟平等的无来无去，“祂”是究竟清净的无生无灭，“祂”是在一切生灭境界当中，无来无去的圆满庄严。

在一粒沙中，在一个众生的念头当中，在一个众生的细胞深处的业障本质当中，是悲能整体面目。由无限劫个、无限数、无限劫层次的宇宙诸佛，构成的那种庞大的宇宙体系，在悲能当中，只是一粒沙而已。由无数无尽的这种庞大无尽的三千大千世界构成的悲能，却在任何一个灵魂众生的汗毛端当中，一亿分之一的那个区域当中，圆满呈现出了悲能的庄严。这个就是悲能跟诸佛的区别。

诸佛是渗透在众生灵性和智慧当中的，这种清净普照和圆满庄严的慈悲。祂们是一种不受空间约束，不受时间所阻碍，不受众生身心灵、身语意所沾染的，临在的光明普照。你也可以说，祂们是在一切世界当中，不被世界所遮蔽的智慧的圆满。而悲能是在智慧当中，呈现出来了十法界一切过去未来，一切佛构成的无限量十法界的原貌。在任何一个众生的念头的极尽处，在任何一个众生念头的过程当中，在任何一个念头的刹那生灭的间隙处，都是那个悲能完整无碍、圆满十方、普照临在的庄严。这个就是悲能跟佛的区别。

所以说，我大概每半年能够进去那么一次，大概就是……长的话大概，最长的一次，大概我体验了，四分钟吧，四到五分钟时间，那是最长的一次。出来了之后，什么神哪，什么天堂之主啊，什么宇宙终极意识啊，什么十地菩萨呀，什么有自己的这个宇宙体系的如来呀，什么有十法界的华藏世界呀，在悲能当中都是梦幻泡影。一切梦幻泡影的华藏世界、如来的宇宙体系、诸佛法界的这种光明身普照智慧，在悲能当中都是平等的、无相的；都是同一个悲能的清净圆满的，慈悲圆融的接纳；都是同一个悲能呈现出来究竟智慧的，同一个普照、庄严的变化。

“凡所有相，皆是虚妄，若见诸相非相，则见如来。”而悲能已经超越了，众生所理解的如来的范围。如来的那个十法界构成的宇宙体系，在悲能当中，那个就是无足轻重的一粒沙粒而已。而悲能呢，是渗透在一切沙粒、一切诸佛、一切世界当中，当下平等的接纳。

“祂”没有体相，一切众生都是“祂”呈现出来的变化身；“祂”没有智慧，一切诸佛的智慧，都是折射了悲能的清净，而呈现出来的错觉；“祂”没有慈悲，一切诸佛和大菩萨的慈悲，都是遮蔽了悲能的平等和清净性，而呈现出来悲能生命的倒影，那个叫“悲能”，连法界的诸佛大菩萨都是悲能的倒影。这个释迦牟尼佛讲过嘛，阿难问释迦牟尼佛：觉性之上还有什么？释迦牟尼佛说：觉性之上还有寂灭，但是那个就是佛与佛之间的事情了，和众生没有丝毫关系。

所以说，现在用佛教那些名词概念呀，让我去一一对应，我很难对应。因为，我讲的都是我自己亲身经验过、经历过、体证过的实相。这种实相，祂是一种能用生命折射出来的状态，但是祂却不能够被逻辑概念所约束。

人类的逻辑概念背后，他是境界，你知道吗？无论是恐惧，无论是爱，无论是仇恨，无论是慷慨，他背后都是境界。而修行者所经历的，纯光生命以上的智慧，诸佛的那种究竟解脱的、十方圆明的、大解脱的智慧，和悲能的究竟随顺的平等性，是解脱了境界。“祂”不被境界所描述，也不被境界所滞留，更不会被境界所指称。所以说“祂”在一切境界当中，却脱落了境界的描述，那个叫“禅”，也称为“禅那”，就没有办法去说“祂”。

但是非要去说“祂”的话，我只能说，佛教里面所说“三千大千世界”，他只能够描述一尊如来的圆满的宇宙体系。而在悲能之中，像这种独立宇宙体系呈现的，圆满如来的慈悲和智慧，在悲能当中，就是无限无限无限量的一粒沙里面的，一个非常渺小的灰尘境界。悲能是没有办法去触及的，一切世界的本质，都是悲能清净的圆满，一切众生的本体，都是悲能随顺的平等。

悲能既不是智慧，也不是慈悲。智慧是众生的错觉，折射了悲能，而呈现出来的迷茫；慈悲是众生的业障，折射了悲能，而呈现出来的恐惧。悲能在慈悲当中，不被慈悲所禁锢；悲能在智慧当中，不被智慧所制约。换句话说，智慧与慈悲，诸佛的大光明，在悲能当中，祂是一种障碍。在悲能当中，大智大慧的佛、大慈大悲的菩萨，和阴沟里面一个蛆虫，体性、境界、形态完全平等，这个就是悲能。
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