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    万一有新来的人
我们在讲的是，关于二谛的教法
这不是…
我要说的是，这个［主题］非常
智识性、学术性，也有点技术性
但是为了加深和强化对佛法的理解
这种讨论非常重要
慈悲、禅定、正念、非暴力…
这些全都很美妙
这些非常可敬
这些非常贤善
是这世界上
永远不嫌多的东西
但是单是这些
并不足以构成佛教
安详、温和、非暴力
真的不足以构成佛教
它们并非佛教独有的成分
各位必须明白这点
我要强调：甚至我们所珍爱的
“正念”也不足以构成佛教
当然，正念极为美妙
正念是了不起的东西
人们当然应该具持正念
但若想学习佛法
若你真的想要
加深对佛法的理解
那你就必须确实探究实相
并学习佛教徒掘取实相的技巧和体系
当然，理解实相的究竟目的是
为了让自己从一切迷妄中解脱
虽然佛教徒对于胜义谛和世俗谛
有着卷帙浩繁的讨论
然而其目的
完全不是为了智识上的满足
不似那些咖啡馆里、佐以干邑白兰地
之类的高谈阔论，不仅于此
为了真正得到能带来解脱的实相
对于这个目的，方法很多
我们有很多方法，不是因为
有这么多方法会比较有趣，不是因为这样
我们之所以会有很多方法
是因为有许多不同类型的人
他们的根器不同，因此能够领会、
咀嚼、消化这些方法的能力也不同
如龙钦巴所说：
“愚者之虔心” ［藏文］
意即：有一种人
从世俗观点看来
他们不聪明，好像有点傻
但对于这种人，真正的实相指示者
却能用最出乎意料的方式开显实相
他们可以用
各种各样的方式开显实相
不幸的是，我们大多数人
都不是这样的傻子
不幸的是，我们多少
是有点小聪明的人
而这就是挑战所在
我们似乎有一些理解
然而这种不全面的理解力
反而让事情变得非常困难
这就是为何佛陀本人教授了
这么多不同的方法
佛陀经常说：
“从前当我是一只兔子时”
“当我是一只猴子的时候”
在那些语句中，他暗指
有一个“我”、有“过去世”存在
而在其它教授中
例如《金刚经》中，佛说：
“若有人认为佛陀是一种色相
和某种意识、相续，那就完全搞错了”
这又是那些牛津人士所拒绝接受的
因为我想…
好吧，对那些牛津的人公平而言
一般来说，牛津这类人
他们深陷于
一切记录的桎梏之中
如果你去人类学系看看
全都是记录
他们研究的全是记录
宛如那是究竟真理一般
罗马的记录、埃及的记录、
巴比伦的记录…有这种种的记录
只要他们从某个不知名沙漠
或哪挖出些记录，他们就信以为真
各位要铭记于心
信任记录实在非常危险
我们无从得知
那些书写、雕刻的罗马人是如何…
那记录或许是被刻在石头上
在石头上雕凿出来
但我们无从得知
这个雕刻者当时处于什么状态
罗马人吃了吐、吐了吃
而我们要去信任
这种人刻的东西？
反观印度
历来都不擅长记录
直到今天，我肯定
他们依然不擅长记录
甚至在我长大的时候
当我研读佛学时
不留记录实际上是一种骄傲
是引以为傲的事
我们被教导说
必须将一切所学忆持于心
因为这是修行之道
把它写下来、刻在石头上
有什么意义呢？
你要用心去记诵
你要在心中忆持一切
几百年来都是如此强调的
当然，现在人们嘲笑这种做法
某种意义上可说，这［不留记录的做法］
适得其反，反而带来了麻烦
在此我只是想告诉各位
说到底，你是你自己的主人
你必须用自己的理智
来衡量你所追求之事的价值
只有你自己才能做到
你必须勇于分析批判
你无法承担
作为一个跟屁虫的损失
–“跟屁虫”是指？
–跟从一切…
学习佛学哲理其实是让你学会
如何分析、如何不做跟屁虫、
如何进行良性、有建设性地批评
等等的工具
总之，回到这次的主题
我们正在学习如何安立实相这门学问
为了便于分析
我们给出两种思惟方式
即将实相分为胜义谛和世俗谛
（究竟真理和相对真理）
我要顺便提醒大家
这两者都属于世俗谛
虽然你总是可以争论说：
“这二谛是你们佛教的术语”
“为什么不能有三谛或五谛呢？”
当然可以，没问题
但非常可能你最终还是会接受二谛
因为，虚假的或非虚假的
［分成两边］
我们正在讲世俗谛
我们讲到有两种世俗谛
现在我们要试图描述或定义
什么是正世俗谛（成立的世俗谛）
是什么令世俗谛成为正世俗谛？
是什么令某个事物成为
正世俗谛？
好，所以有四个不同的理由
理由很多
但这篇教文提出了四个：
［1］共识
［2］功能
因其功能而成为某物
功能即是其成立的理由
比如鞋子是正世俗谛
因为它的功能是鞋，而不是手套
［3］此外，是由因和缘所造就的结果
这一点很重要
因为我们讲到秩序、有序的
像是金盏花，你种下金盏花
金盏花就长出来，像这样的秩序
事实上，第三个理由是一个
非常大的主题，其中我们谈到“业”
说到这里
关于英国人又有很多可说的
但目前我们
不想花太多时间在这上面
当我说“英国人”时
并不是在说曼联
或切尔西足球俱乐部
我说的是英国佛教徒
尤其是那些身居要职的人
他们任教于某些可说是世界上
最顶尖的大学，例如牛津、剑桥等
有时我真觉得他们是在教授佛学的
未出柜的秘密极端主义分子
让我冷静一下
我年纪越大
对这事就越较真
我现在还只是统称他们为
“英国佛教徒”之类的
很快，大概再过一年
我就要指名道姓了
还要说出他们的生日、
地址等一切细节
真的，各位需要听闻这些
尤其是年轻一代、大学生们
你们需要听到这些
第四个理由
［4］第四个理由
我们昨天用了“可证伪性”一词
是什么令某个事物
成为正世俗谛？
我们用了“可证伪性”这个词
具可证伪性者，即是正世俗谛
这实在是最重要的论证
太重要了
实际上，甚至就实修而言
如果你是禅修者，是修行人
这个论据也会对你有所助益
基本上，我们承许为
正世俗谛的一切
像是椅子、鞋等等
无论什么都一样
地板、天花板、
菩提迦耶、道途、证悟
生、老、病、死
只要对它们进行分析
全都会分崩离析
我们这就来分析一下
例如，月称非常著名的分析法：
对马车的七种分析方法
顺带一提，你可以在这里见到马车
不是摆设，而是实际在使用的
一辆马车，如果你去分析它
轮子是马车吗？马是马车吗？
每一个单独部件
若是拆分、解构它们
无法找到任何一个
单独实体是真正的马车
Caprice这个词是什么意思？
［译注：指任性、善变］
Whim？这是什么意思？
［译注：一时兴起］
没有原因的
所以是任意的，对吗？
（可以是，但不一定是任意的
不过是没有深刻的用意）
没有深意，很好
只是由冲动而引发的，对吗？
所以，正世俗谛的其中一个层面就是：
实际上一切都是任意而为、无正当理由的
但它是起作用的
我并不是说它不起作用
马车可以当马车来用
你可以坐在上面、去到某处等等的
但这全都源于一时冲动
的随意投射而产生
冲动或任性、一时兴起
随便怎么形容都行
就像是暂时勉强聚合在一起
我们全都是一时冲动的随意投射
我们所有人都是如此
而且不只是人类而已
一切事物都是任意虚设的
藏语中叫作：
不观察、不分析，欣然接受
不加分析，不作深究
不试着用分割、解构等方式寻求实相
“酿噶”可说就像是
单纯接受事物的表面价值
但事物是起作用的
是有秩序的
这就是一切事物存在的方式
如我刚才所说，是非常随意虚设的
鞋、马车、证悟、佛教、
佛、法、僧，一切都是如此
我必须提到转世
我必须提这个是因为
那些英国佛教徒们
那些自称为
“非宗教性佛教徒”之类的人
他们自称是佛教徒，却总回避或鄙视
转世这个概念，觉得那是西藏的玩意儿
这就证明了他们根本不懂
什么是世俗谛
如果那么做
就是在低估世俗谛
如果低估世俗谛
你就成为断见者（虚无主义者）
你就完全有可能
在自己腰上绑炸药自爆
你就是一个极端分子
我告诉你们
这些英国佛教徒是极端分子
大家可以把这句话
刻在自己的门上或某处
当然，既然说到这儿，那么
如果过于高估胜义谛
那么你也是极端分子
用较为通俗的语言来讲
这些英国佛教徒做的就是：
他们戴着…
我需要帮忙，罗文
英国人总戴的那种帽子叫什么？
不是贝雷帽
圆顶礼帽、绅士帽？
对，他们头戴那种圆顶绅士帽
他们通常有点秃头
他们说话时会以一个“噢！”开头
就像这样
你们知道吗？他们对此引以为傲
——他们嘲笑转世
并且对自己基于分析
而嘲笑转世一事感到自傲
这正是谬误之处
因为若是分析，别说转世
连他秃头上的圆顶礼帽也不存在
也正是这些人在大力宣传“正念”
宛如“正念”可以拯救世界似的
而你若去分析“正念”
“正念”并不存在
因为“正念”是随意抉择的
是由一时冲动而假名安立的
所以你下次见到这些人的时候
真该检查一下他们腰上带着什么
试想，正是这些人
在欧洲一些最大的学府授课
他们甚至还有薪资
用的是纳税人的钱
就因为他们有个学位
无论如何，言归正传
但要知道，这实在非常重要：
世俗谛是一时冲动的随意投射
就是“不经观察分析而欣然接受”
意即不加分析的
那什么是“倒世俗”？
（不成立的世俗谛）
这点比较难
首先，简而言之，举例来说
我已经说过
正世俗就好比天上的月亮
倒世俗就好比画中月
或月亮在镜中或湖中的倒影
即与共识等四种
［正世俗的成立理由］相违背者
如同画中月
它不起作用，没有功能
即使从共识的角度讲
也没人会说这是真的月亮
因为它不具备月亮的功能
当然画中月也是因缘所生的副产品
但它不是真正的月亮
而且你可以解构那个
随意虚设、假名安立的画中月亮
却无法把它作为
真正的月亮来解构
基本上，你无需告诉任何人
这不是真正的月亮
对吗？
不过这是比较容易理解的
而现在要讲的是
佛学中一个非常大的主张
对于佛教徒而言
［前面］这朵莲花是正世俗谛
而宗教人士所假名安立的
上帝、全能之神、造物主
则不是正世俗谛
而是倒世俗谛
这是非常大的主张
在佛教徒之中，若是问像
月称这样的人，他会说：
“凡是不追随龙树的人
其论点、见地都是倒世俗谛”
这是一个很大的主张
具有非常多的争议
但是在此，再次由于时间有限
所以我只能简短介绍
正世俗和倒世俗
这两种世俗谛的定义
对此有许多许多
更为深入的种种研究
给大家举个例子
佛教徒，尤其是大乘佛教徒
他们会这么说：
轮回生活中
我们所拥有的一切
如财富、健康、身体等
全都是正世俗谛
因为你可以使用它
它具有某种功能
因为可以用它作为其他事情的基础
比如用作观修无常的基础
因为它确实是无常的
它正在腐坏、分崩离析等等的
而像是“全能的造物主”
这类概念则毫无用处
再次提醒各位：究竟上
并没有所谓的世俗谛和胜义谛
好，记得吗？我刚才说过
确实有些深入得多的研究
是关于这两类世俗谛的——不是胜义谛
我们并没有谈到胜义谛
在讨论的只是正世俗和倒世俗
好，我选择一种来说吧
我们现在要讲得非常具体
所以会有点技术性，而且会有点难
这不过是为了让你领略一下
这些研习能有多么深入
以修行人来说好了
世俗谛如何对修行人起作用呢？
对一个还在努力奋斗
的修行人而言
当他看见、听闻、尝到对境之时
若是带着正念而为
那么他所看到、听到、尝到、
感受到的一切，都是正世俗谛
而每当他失去正念的时候
那一切都是倒世俗谛
就像白日梦
你心不在焉
你的正念已经消逝
你卷入对境之中
你开始盘算计划
我解释这些是出于一个相当
重要的原因，之后会告诉你们
一旦你到达初地时
对一个证得初地的修行人而言
他座下期间的一切感知
都是正世俗谛
还记得世俗谛的定义吗？
是有欺骗性、虚假的
是虚妄不实的，是种迷乱
那么问题就来了
十地菩萨在座下期间的体验
是虚假有欺的迷妄吗？是的！
那么一众佛教狂热分子就会说：
“那怎么可能？他们可是大菩萨啊！”
虽然他们不再积聚无明之因
但是先前情绪和执取
所造成的结果仍然存在
好比你在盒子里
放了一块檀木
即使拿走檀木
盒内仍会留有檀香味
我必须告诉各位这些是因为
对佛而言，并不存在正世俗谛
这意味着佛只看到胜义谛吗？
并非如此
记得吗？
胜义谛和世俗谛都是世俗谛
对佛而言，他不能理解
为什么我们在讲世俗谛和胜义谛
“那是什么啊？”
“为什么要这么复杂呢？”
尽管这些是他所教导的
明白吗？
对佛而言，已经完全没有
二谛之间的分别或界限
因为我知道
这里有很多密乘行者
总之，他们是如此自称的
种种观想、
各种本尊、
无论有多少个头
无论手持何种
不可思议的法器
他们全都是正世俗谛
事实上，这里有一个争论
有些人说…
不过现在我不想谈那个争论
本尊是正世俗谛，是随意虚设的
是由一时冲动而假立的
然而，他们是可用的
他们能被使用
这当然是对本尊的
一种极为笼统的理解
如果有人想替英国佛教徒辩护
现在是大好时机
仁波切
非常感谢您这两天的教授
仁波切您说到正世俗谛
及其四个特征
前三项容易从日常生活中理解
但第四项的可证伪性
非常难懂，您能解释一下吗？
如前所说，就像是马车
若是解构马车，无法找到
任何可称作“真实马车”的东西
基本上就是这样
亚伯特曾经是那些英国人
其中一人的学生
现在他是个好小伙子了
您最好检查一下
我腰上有没有绑着炸弹
其实我只是想问：
从非常世俗的实修角度来看
日常生活中，每当烦恼生起时
我们要如何运用这个法教？
我们如何实际运用呢？
是做分析性禅修吗？去分析…
因为顺着这个思路
烦恼也是正世俗谛
是的，如你所说，对很多人而言
分析性的东西会有帮助
而且，建立起见地总是好的
但最重要的就是：对修行人来说
特别是对大乘佛教行者而言
在经年累月的禅修之后
你最应该小心提防的事情
就是得出某个结论
当你得出结论时
这可能非常危险
这就是为什么
甚至像大圆满里也会说：
“只要你认为：‘这就是了’
就绝对不是如此”
这类教言总是有所助益
所以我才告诉那些英国人
英语有个说法叫“挑樱桃”
（只挑好的或对自己有利的）
他们正是那样：
“噢，正念，这个不错！”
正念是他们喜好的
而转世就不同了
因为转世不符合他们
一神论基因之类的东西
于是他们就把转世剔除出去
这完全是一种犯罪的做法！
要知道，我很纠结，内心交战
因为非暴力、正念、佛教
这是一个很好的包装
所以从这个角度来说
一个良好形象对佛教会有助益
所以我本想保持沉默
但如果你失去这种分析
如果你只教导正念
就像目前对正念的教导方式
我真的可以反过来争辩说
正念就是导致便秘的究竟原因
我是认真的
如果你丢掉这个论点
正念就是便秘的原因
我是认真的
因为你过度忧惧自己会失去正念
光是这个就会令你倍受煎熬
要知道
善逝之道是毫不费力的
而紧绷、局限、清教徒式的方式
则不是佛教
我的意思是，首先
你要如何衡量什么是正念呢？
我告诉你
这会变得非常危险
还有别的问题吗？好，巴德利
其实我想问你…
噢，你想先问吗？
那你先提问吧
我叫阿密多夫
其实我依止的是一个不同的传承
我会尽量说得清楚些
我想请教您一个问题
您说那些全都是世俗谛，对吗？
您认为这是不是因为
教法在本质上是超越了心和语的范畴?
法教的精髓超越了心和语
是否出于这个原因
所以我们说一切都是世俗谛？
我们听不太清楚
您说是因为“心和空间”吗？
教法中说到的精髓
亦即胜义谛，仍然是世俗、相对的
无论教授的是何种真理
真理都无法用心意和言语诠释
是这个意思吗？
是的，胜义谛不能
［用心和语诠释］
而且要知道，无法教授的那个层面
其实不是佛教独有的
所谓的印度教也有那个层面
我想，像是《道德经》的第一偈
也是如此
–能否允许我再问一个问题？
–可以
我是这么想的：我们以心意看到的一切
基本上都是名和色，对吗？
因此那都是世俗谛
这么想对吗？
对，不管我们看到什么
我们一旦自认为看到、听到什么
那一刻
它必然会沦为某种事物
因此你是对的，这就是为何
非常难以脱离这种局限
但是，办法是有的
脱离的方法很多，不止一个
谢谢，非常感谢您
我想就此再做一些说明
我们无论看到、听到、尝到、
感受到什么，它都是某种事物
一个事物就是一个局限范畴
我们已处于这局限范畴之内
且必须从中脱离
有时我们会觉得：“怎么做？
这怎么可能办得到呢？”
因为就连“想要脱离”
也是一种事物
你可能会发现自己像是
处于一个没有出口的监狱里
没有出入口
可以让别人进来救你
你完全困在一个
“某事物的局限范畴”之中
但我认为
其实这正是佛陀殊胜之处
佛说，这种事物范畴
亦即一切事物，都有其缺陷
而我们必须善用这种缺陷
明白吗？
它有缺陷
现在我们没有利用这缺陷
反而是在试图修补这缺陷
我们试着修补、修补
不断修补，但其实…
其实这些事物全都是自我毁灭的
它们会彼此摧毁
我们只需利用这一点
那么这些事物就会瓦解
瓦解之后
就没有所谓的“局限范畴以外”
因为没有“这个范畴”
也就不再有“这个范畴以外”
举例而言
像是对无常的观修
我们没有从外部引入任何东西
无常是这个局限范畴的特性
基本上我们是在利用这个特性
意味着，我们是用
轮回的特性来摧毁轮回
一直到对上师的虔心
［都是如此］
对上师的虔心是一种情绪
同样也是某个事物
是一个局限范畴，是在这范畴之内
我们用对上师的虔心来瓦解上师
瓦解对上师的虔心和与上师有关的一切
可以说，你必须学习
用轮回的病毒来损害它们自己
当然这不太容易，因为我们
有这样的习气：“我能修好轮回”
基本上，所谓的前行修法
就是反复熏习“我修复不好轮回”
今天早上我才让某人去
念诵一百万遍“我修不好它”
如果你想持诵的话
不妨一试
巴德利？
仁波切，我非常感激您的教授
这真的就如狮子吼一般
这开示真的让我对祈愿法会
有了正确的看法。谢谢
我只是想弄清楚，您提到
初地菩萨的座下觉受属于正世俗谛
那么初地菩萨的
座上禅修觉受呢？
我们明天会讲这个
我们明天会上课对吧？
这个我们明天上课时会讲
这与双运有关
总之，初地菩萨在定中
没有世俗谛、胜义谛这些概念
但是，因为他尚未成佛
所以他会逸入出定的状态
但如月称所说
谈论这些初地以上的菩萨就如同…
有言：［藏文］
“你所证得的密法超越言诠”
这是月称说的，不是我说的
他说阿罗汉就像一个小虫
在木头里钻了个小洞
之后待在木头［的小洞］里
以为这就是天空
接着这些昆虫还谈论起天空：
“啊，天空是如此广阔！”
阿罗汉谈论空性和初地禅定境界时
就有点像是那样
初地菩萨常常会自愿且欢喜地
逸入座下出定状态
因为那时
他们可以在一刹那间
亲见一百尊佛
听闻一百种不同的教法
所以那一定充满了乐趣
还有其他问题吗？
这个问题比较微妙
我想我听到您说
如果英国佛教徒不理解转世
他们就不了解世俗谛，对吗？
如果他们说自己在
经过分析之后不接受转世
这表示他们违背了
世俗谛的游戏规则
那么他们就不可能了解实相
于是就成为断见者
仁波切
关于正世俗谛的四个验证标准
我不太清楚
是要同时满足四项标准才成立
或是有某种优先顺序
或是只要满足其中一项就行
好问题
其实我想一项就是全部
这只是为了便于学习
而列举出的
不只这些
还有很多其他类别
因此这些僧人单是学习这个
就要花费九年的时间
而且之后也从来找不到工作
但是如果我和其他几个人
一致认为绕塔完全没用
而且我的经验也是如此
绕塔没有任何作用
那么这就是正世俗谛吗？
对我而言，或是对所有人都是如此？
是
所以对不同的人而言
会有不同的正世俗和倒世俗？
对——现在你进入非常深层次
且愈来愈细致的论点之中
是的，有许多重合
因为我们在谈世俗谛——任意虚设、
一时冲动、反复无常、随兴而为…记得吗？
因此我才说，在世俗谛的层面上
你必须接受转世
因为如果你经过分析后说：
“转世不存在”，你就麻烦了
但如果你分析后接受天堂地狱等能支持你、
对你有用的另一种模型，那也行吗？
先翻译吧
其实最后这段提问很重要
请你再重述最后那个
关于地狱的部分
如果不接受转世
而是接受另一种对你更管用的模型
例如说是接受天堂和地狱
这样也可以吗？
好，这就打开了潘多拉的魔盒
事情是这样的：
如果你不接受转世
你就是在说不接受有连续性
这意味着
你自然就是在主张有个究竟的终结
这就是问题所在
所以那些人，所谓无神论者
或怎么称呼都行
他们以不接受轮回而洋洋自得
却没有意识到
其实自己几乎沦为有神论者
因为其逻辑的结果就是
他们最终是相信世界末日的
既然如此，单挑正念来奉行
又有什么意义呢？
如果没有轮回
何必要有正念？
为什么不出去抢银行、
为所欲为呢？
只要不被抓就好了
你可以尽力不要被抓
而且确实有很多人都能规避
所以何必行为端正呢？
行为端正多苦啊
更针对你的问题回答
你说的地狱和天堂
听起来像是个究竟的终点
那么就无法行得通
究竟的终点是行不通的
因为如果你相信有个究竟的终点
就表示你不相信时间是相对的
–我让其他人提问吧
–不，你可以问
我不是在谈天堂、地狱等特定细节
也不是说那些是更好的模型
我只是试图理解…
试图寻找最好的模型
试图理解轮回这个模型的特性
我想，平心而论——
哦，我刚才忘记要公平论述
我承认“转世”一词
有点被西藏人污染了
因为有所谓转世祖古
之类的事情
转世其实是…
转世的藏文是“扬希”
“扬希”的意思是“再次存在”
就这么简单：“再次存在”
基本上我们是在说连续性、相续
而连续性是随意虚设的
像“连续性”、 “无限”、
“一切”之类的说法
在我们人类发明出的
虚设事物当中，这些是获奖作品
它们简直随性得荒谬
却又被如此广泛地使用
“一切”是什么意思？
那到底指什么？
“一切”、“欢迎一切人士”
这到底含括什么？
“一切” 是什么意思？
“无限”吗？
–“我们发明出来”是指佛教徒发明出来？
–不，是指人类
不要认为这只是某种
来来回回的文字游戏
因为，就以我们自己为例
我们有这样的观念：
今天的我和昨天的我是相同的我
这又是件荒谬的事
“相同”到底是什么意思？
只要检视我们的词汇
就会发现全都是含糊笼统的
我们的词汇全都是模糊不清的——
“相同”是什么意思？
由于我昨天去了厕所
是否意味着我今天就不用去了呢？
不是同一个人吗？
但那不是真的
我们也不能说
昨天的我和今天的我是两个不同个体
是同一个，但又是不同的
以上所说都是对世俗谛很好的描述
最好不要过度分析
因为你一分析，就落入胜义谛
于是《金刚经》就获胜了
我说“最好不要分析”的意思是：
因为我们正试图安立、试图理解
什么是世俗谛，所以最好不要作分析
当然，那正是修行人的目标
我们作为修行人就是要分析
请说
抱歉，还有一个问题
关于正世俗谛，是否可以说
大礼拜的力量在于其共识的因素？
如果我真心相信并因此获得体验
——为了便于讨论，就说是做俯卧撑吧
若我经验到这去除了我的骄慢
那么俯卧撑就和大礼拜一样有用了
是的，主要不是因为
伏地、合掌这个具体动作
这只是一个把戏
是一个必要的仪式或把戏
直到有人想出其他主意为止
–所以只是共识吗？
–等一下，先翻译
在这个例子里
共识就像是说：
“傲慢不是一件好事
大家多少都同意这一点”
“臣伏于某人足前
实在是非常大的牺牲”
“所以让我们这样做个十万遍”
是在那个层面上的共识
因此，身为佛教徒并不意味着
必须完成十万个大礼拜
你必须要做的是降伏我慢
如果那意味着做其他事情
比方说，煎十万个蛋卷
如果那是降伏我慢所必要的，也行
那取决于你的个人教练
我想差不多到这儿
还有一个问题？
好，罗文。再两个问题
这位和那位，然后就结束
我有两个问题都想问
不过我就选比较直接的那个吧
你得选…
你可要代表英国人
我是想要…
我在想…
我不足以代表英国人、
代表我的英国兄弟姐妹们
但是我确实在思索
您对他们是否公平
因为我在想
他们的观点是否如此：
当他们说没有转世时
——我实在不确定自己的想法对不对
但我在想，他们指的是
可能藏人对转世的观念
主要是一个人变成另一个人
而他们并非反对“扬希”
他们不相信有一个终点
只是［对他们来说］
这种相续是更细微的
要是您问，那［见解］
对其行为举止有何影响？
何必让行为合乎某种规范呢？
只要时间是相对的
我最好行为端正的原因是
为了让我的世界免于变成地狱道
您说“那么它会有一个终点”
但他们不认为有终点
而是我们会转变成不同形式的能量
我的记忆将以不同的方式存续
它并没有结束，它只是…
假设我有很大的福德
也并不会有一个真正的“罗文祖古”
我想他们倾向于…
你能重复一下最后那一部分吗？
我确实没听到
那不是一个恰当的形容
我是说，假设我是具有很大福报的人
然后我死了，而且通过您的教导
我努力成为一个伟大的修行人
英国佛教徒会说
实际上不会有一个转世祖古罗文
那不过是
用来延续事情的好方法
他们对那一套有点怀疑
但并没有说一切就此结束
他们并没有觉得
“不存在连续性”
您问道：
“那何必要循规蹈矩呢？”
要行为端正的原因是因果法则
因为如果素行不良
就会制造…
我明白了，对，如果相信那种延续性
自然必须行为良好
但我说的是，通过分析…
这说的是后果
我的论点是：
你接受正念
但正念与转世同样都是虚设的
接受正念却不接受转世
对我而言，接受甲存在、
却不接受乙存在，这样很危险
因为如果转世不存在
亦即没有延续性，那么你会成为…
我的意思是
真的有佛教徒这么说：
你会成为微尘的一部分、
宇宙的一部分，诸如此类的
我是认真的
有许多佛教徒这么说，但这是错的！
那纽约流氓、伦敦黑帮
和菩提伽耶修行人之间有什么区别？
既然无论如何
我们都将成为宇宙的一部分
那些人如此快活
而我们却在这里灰头土脸的
我们错失很多美好的事物
反正我们都会
变成宇宙微尘的一部分
那么何必行为良好呢？
这就是我要说的
我必须把我的战场再扩大点
相信我们会变成
部分宇宙微尘的佛教徒
并不只是英国佛教徒
法国和越南的佛教徒也是
我很肯定，随着我年纪变大
变得更加狂热、绝望和深感挫折
相信在不久的将来
我就会指名道姓了
如果你变成宇宙的一部分、
变成宇宙的微尘
那么千佛来到菩提树下
就毫无意义了
完全是个浪费
仁波切，您说的“你”
是指哪个独立运作的个体？
什么？
你说什么？
仁波切，当您说到
“如果你变成微尘”
虽然那不是我的意思
不过您话中的“你”是指什么呢？
这个独立个体是否就是
那个将会转世的东西？
我是没有问题的
因为我说的“你”…
你是在问我，还是在问越南人？
因为要回答你的问题对他们会是个难题
因为他们的“你”会耗尽
而我的“你”是任意虚设的
是一时冲动、任意虚设、
随性而为、一时兴起的，记得吗？
我的这个“你”是完全随兴的
对我来说，我的立论完全无懈可击
因此，我的这个“你”可以被分析
然后可以证得“无我”
或者说是“无你”
而对这些人而言
他们就不会有“无你”
因为他们的“你”
变成了微尘的一部分
他们的“你”变得更大了！
至少我的“你”就只有
大概157公分，就像这样
而他们的“你”会变成广大的宇宙
天啊，那可就麻烦大了
要是这些越南人
变得和宇宙一样大
还有法国人也变得和宇宙一样大
那我们就会有极多的蓝纹干酪
我的问题不太一样，是关于
大觉寺和我们坐于其下的这棵树
您能否为我们讲解
如何从此处获得最大的利益？
您能否多说一些
关于这个殊胜地点的细节？
佛教徒相信因缘
一切事物都是因、缘、果
这是一个非常殊胜的因缘
这是你将和千佛共享
的一个因缘
这是你在此时此刻
直接和释迦牟尼佛分享的因缘
而这必然是因缘
因为你不在德国某地喝啤酒
而是来到这里
你被拉过来，被推过来
所以要善加利用这个因缘
你也可以祈祷、发愿
有一天你也会像这千佛一样
据信这是非常、非常特别的地方
抱歉，我有时会有点跑题
说话听起来
越来越像苏瑞旭和阿斯比
我应该试着不和他们说话
但不知怎么的，业缘和业债
似乎把我牵向他们、推向他们
好，明天再继续

  