乾  卦

乾、 坤兩卦是易經裡面最重要的兩個卦，有很多人說研究易經只要把乾、坤兩個學會就會了，因此這兩個卦都非常重要，所以我們在講乾卦的時候會比別的卦講得都要詳 細。而且易經在乾卦、坤卦還有「文言」，「文言」相傳是孔子解釋乾跟坤的文章，其他的卦都沒有文言，只有這兩個卦有，所以表示說孔子對乾、坤兩個卦特別重視。 

因為我們課的內容是屬於「道與易經」，不是純粹講易經，而是跟道有關，所以大家在聽的時候就知道我們是藉著經去找到道。其實每個經的目的都是叫人去找道的，尤其是易經，更容易讓人找到道，所以易經是入道門最好的一個捷徑，而且它跟科學、哲學各種學術都能夠配合，不會讓人家認為迷信。其他的經典，人家會認為比 較迷信，那麼易經呢，是越到科學昌明的時候，大家越肯定它，以前大家認為易經是迷信，因為大家不懂，現在越來越多的科學家去印證，覺得易經裡面不管是科學的、數學的、物理的各方面，甚至於天文學，都可以說完全印證，這是用易經來證道最好的一個時機，現在大家都開始研究易經，所以我們也是利用這樣一個趨勢來講易經，更能讓我們與道契合。 

我們知道易經的卦，每個卦都是六個爻，一條線叫一個爻，爻就是兩個乂乂，就是相交的意思。在易經裡面誰跟誰相交呢？就是陰跟陽相交，因為易經裡面只有兩個東 西，一個陰一個陽，那麼畫出來的卦，每個卦的結構也是只有一個陰爻一個陽爻，比如說這個是陽爻，下面這個是陰爻，所以陰爻、陽爻這是所有卦的相同符號。這符號就是兩個，就像電腦的０跟１，它沒有第三個東西出來，所以很容易記，只要講到相交，就是陰陽相交，就是陽爻跟陰爻的交換。那麼所謂交換是什麼意思呢？陽爻一交換就變成陰爻，陰爻一交換就變成陽爻，所以也很簡單。 

這個道理先知道，然後我們知道，凡是奇數的，就是單數，凡是單數的都屬陽；凡是偶數的，雙數，都屬陰；陰陽是這樣分的，所以第一個爻呢，是一，一是奇數，所以就是陽位，第二個爻是偶數，是雙的，所以就是陰位，第三個就是陽的，所以就是陽位，第四個就是陰的，所以是陰位，第五個是陽，第六個是陰，所以陽、陰；陽、陰；陽、陰。我們在講哪個爻的時候，比如說我們講第三爻，那大家就要先知道，第三爻是陽位，陽位，就是陽的爻應該住的地方，但是不一定陽位的地方就一 定是陽爻，如果陽爻裡面住的是陽的就不用說了，就是因為陽爻的地方有的時候住的是陰的，陰爻的地方有時候住的是陽的，就像我們人，有錢人不一定住大房子，住大房子的不一定是有錢人，故你不能說住大房子一定是有錢人，那就沒什麼好說的，易經就是變化的意思，就是說大的跟小的，陰的跟陽的，常常會換來換去，它 的規則是這樣的，規定是陽爻在一、三、五的位置，陰爻在二、四、六的位置，但是它不一定守原則，當不守原則的時候，就叫變。易經的道理就是變，變來變去，因為變化所以產生新的東西，如果永遠都是那樣，陽的都在陽的，陰的都在陰的，那就只有兩個卦了。所以這就是告訴我們它有很多變化，不會說陽的都在陽的，陰 的都在陰的，它的變化有很多，一共有六十四，所以易經只有六十四個卦，那麼變來變去，陽的可以在陰的，陰的可以在陽的，變來變去，最多也只有六十四個來 變，不多不少，所以我們研究易經，只要把這六十四個研究通了，所有的變化就都了解了。 

瞭解了六十四個變化後有什麼用呢？其實我們人生的道理，也就是這六十四個變化，所以你懂了這六十四卦的變化，就懂得人生的變化，所以你從易經可以瞭解人生，那麼人生也就有道，所以你瞭解人生就是瞭解道，瞭解道就是瞭解人生。換句話說，你瞭解易經就是瞭解人生，就瞭解道，這是一串的東西。那麼先知道陰、陽的位置，然後再知道上面三個爻叫做上卦，下面三個爻叫下卦，那麼下卦是比較重要，上卦是比較不重要的，重要的在下面，不重要的在上面；就像一顆樹，樹的根比較 重要，是在下面；樹的葉子比較不重要，在上面。所以上、下的關係就是這樣，這是本末的關係。但是，大家看東西的時候，都怎麼看？有人去看樹根嗎？沒有，大家都去看樹葉，樹葉很茂盛，就說這棵樹很大，說很好。同樣地，我們一個人，假如說一個卦想成一個人，那麼人的成就在哪裡呢？人的成就在外表，他有什麼頭 銜，比如說他是什麼什麼董事長，他是什麼什麼總經理，他是什麼什麼部長，或是院長，這些頭銜是外面的，外面的東西都寫在上卦。 

內在的是什麼呢？內在是一個人的修養，一個人的品德，一個人的心。他的心好壞在哪裡顯現呢？在下卦，所以裡面是顯示德，外面是顯示功；一個是功，一個是德，德是內德，功是外功，外功內德。我們看一個卦，它有內德跟外功，可以從這個卦上去顯示，所以你從卦就可以瞭解很多很多道理，而你瞭解一個就可以瞭解更多。 

因為乾卦是所有卦的基礎，沒有乾卦，就什麼都沒有了，等一等我們看看卦辭、彖辭就可以知道。初爻跟四爻相應，為什麼初跟四相應呢？我們想，因為這裡是兩個卦，一個是上卦一個是下卦，下卦最下面的一個爻，當然是跟上卦最下面的一個爻相應；所以上面的第一個爻，就是四，下面的第一個爻當然就是初，它不叫一，它 叫初，那初跟四相應；二當然也跟上面的二相應，上卦的二就是五，所以二跟五相應。那麼上面的第六個爻叫上，不叫六，所以易經每個卦都有六個爻，順序是一、 二、三、四、五、六，但它不這樣講，是初、二、三、四、五、上。 

為什麼一個叫上，一個叫初呢？為什麼不叫一呢？因為這個初爻並不是一，這個上爻也不是六，所以它不能叫六，它叫上。上，就是最上面的那個，初，就是最開始的 那個，最開始的並不是一，因為在易經裡面講到一的時候，指的是太極，太極才是第一個。換句話說，太極就是所有卦的開始，所以不能用每個卦的初，去代表開 始，每個卦的初其實不是開始，它都是已經開始過了的東西，它是第二手的東西，所以它叫初。這個初，是指在這個卦裡面它是最初的，但是並不表示它在整個的易 經架構裡面最初。架構裡面的初是太極，所以是太極生兩儀，兩儀生四相，四相生八卦。我們這樣講，大家就瞭解，初為什麼會跟四相應、二為什麼會跟五相應、三 為什麼會跟上相應。 

那麼相應有什麼關係呢？相應是說，假如初是陽的，四是陰的，那麼兩個就真正的相應，如果說初是陽的，四也是陽的，雖然說它倆的關係是相應，但其實是不相應。 為什麼不相應呢？比如說，現在有很多同性戀，原則上是一男一女是一對夫妻，那麼現在有兩個男的可結婚，兩個女的也可結婚，那麼在社會的觀念上這個好像不是結婚，他們 雖然在一起，但不像結婚，他們自己認為他們兩人已經結婚，他們也是一樣的相愛，但是在整個外相上來看，他們不相應，不相應就是不相配，你說這兩個男的怎麼會相配呢？兩個女的怎麼會相配呢？所以不相應的意思就是在這裡。 

所以有沒有相應，它的條件是一個陽爻、一個陰爻，如果兩個都是陰的或者兩個都是陽的，就不相應。但是不相應，它的規則還是相應，就是一跟四它在規則上是相應，就好像說初爻它理應是陽爻，但事實上不一定是陽爻，那麼一跟四相應，但是它也不一定相應。因為萬一它變成兩個一樣的爻，都是陽爻或者都是陰爻就不相應了，我們沒有辦法去硬性規定它一定陰陽要一樣，因為它一定有變化，那麼這個變化我們要接授它，而且要藉著它的變化去瞭解。那麼所謂的相應跟位，所謂的陽爻在陽位，陰爻在陰位，在位的叫正位，也就叫當位；不在位的，就是說陰爻在陽位，或者是陽爻在陰位，就是不當位，就不是正位。 

另在易經裡面有二跟五，第二跟第五這兩個爻，叫作「中爻」，這上卦的中爻代表君位，下卦的中爻代表人位，也就是一般講的君子，或者是人。這個人跟這個君，它的位置不是二就是五，為什 麼是二跟五呢？我們知道每個卦都有三個爻，上面代表天，下面代表地，中間代表人，所以只有人可以當君，只有人可以當君子。中國話講君，大家都知道就是君王，是皇帝，那君子是什麼呢？皇帝的兒子，就是下一個君王就是他，就是後補君王。 

所以我們一個人修道，沒有辦法每個人都當天子，但是我可以當君子，我不能當皇帝，皇帝在的時候說要當皇帝，就是造反，會被砍頭，但是我要當君子就沒人反對；大家都不想當小人，大家都想當君子，所以君子的意思，就是君的後備，這個後備也許是這一輩子，也許是下一輩子，也許是再下一輩子。但是，至少你是後補，所以修這個道，學這個易經，就是學怎麼樣當君子，甚至怎麼樣當大人，那都是能夠往上提昇的意思。所以在這裡只有二跟五，叫「中」，而易經最重要的道理就叫 中，「中道」，因為中道所以陰陽要相交，如果沒有中這個字，就不要相交，所以為什麼易經是在中國，因為中國就是講究中，其實就是講相交，是講陰陽要協調的 意思，這就是易經最重大的精義所在。 

我們現在回來看這個乾卦，乾卦的架構就是六個陽爻，這是很特殊的，一個雜的都沒有，全部很純，全部都是陽的。那如果按照這個道理講，都純的就沒什麼好講了，都是陽也沒什麼好講了。但是我們知道，因為易經，第一個、第三個、第五個，三個位置是陽，二、四、六的位置是陰，結果呢，它還是陽爻，換句話說就是它有三 個變化，因為這三個沒有守規矩而有了變化，這就是乾卦可以說的道理。如果它陽爻都在陽位，陰爻都在陰位，就沒什麼好說的了，定位了嘛，那麼它因為沒有定 位，它還是有變化，所以在這麼單純的變化裡面都有三個變化。而且還有這兩個中，一個中是又中又正，一個中是有中沒有正，因為第二個爻應該是陰爻，那麼它不 是陰爻，所以就叫作不正，但是它在第二個爻，它叫作中。所以有中有正、有中有不正、有正有不中，中、正也是很難的道理。 

卦辭：乾，元亨利貞。 
我們每次要講易經的時候，都會先講它的卦辭、彖辭、象辭，然後再講爻辭，而易經就是這些辭組織出來的。那麼第一個「乾」這個字是卦的名字，凡是一個卦講到它 的卦辭的時候，大部份都會把它的名字講出來，比如說人家講乾卦，就說“乾”，然後“元亨利貞”，所以那個“乾”就是說“現在要講乾卦的卦辭”，這是我們白 話文說的，所以以後你聽到它講“乾”，你就知道它要講什麼。如果你看到“彖(ㄊㄨㄢˋ)曰”兩個字，就是“現在要講彖辭”。這個彖曰，不是講“彖說什 麼”，彖不會說話的，是說“我現在要講彖辭”；那你看到象曰，就是“我現在要講象辭”，大家要知道，這是易經裡面的術語。“乾”下面的字，就是卦辭，彖下 面的辭就叫彖辭，象下面的辭就叫象辭。那麼下面寫一個上九，寫一個九五，寫這些數字的，下面的話就叫爻辭。那麼爻辭下面的的象曰，就是爻的象辭，爻也有象 辭，也叫小象辭。 

我們先從乾卦的元亨利貞開始講，元亨利貞就是乾卦的卦辭，乾卦是這麼重要的一個卦，結果它的卦辭那麼簡單，四個字而已。但是這四個字包涵的東西太多了，有很多人說，光這四個字，就是講三個小時都講不完，而我們今天只一個半小時，根本講不完，所以我們只能簡單地說，我跟大家說一個背景。因為如果大家去看“元亨 利貞”的意思，翻看易經的書都有，我不需要講太多，可是為什麼要講這四個字，因為我們必須知道天，易經的這個“乾”，乾為天。下面講天天，為什麼講天天？因為乾卦，三個陽爻代表乾卦，那是八卦裡面的乾卦，那下面又有三個陽爻，又是代表乾卦，所以它講乾乾，上乾下乾，乾上乾下，兩個都是乾。這兩個乾哪來的？ 兩個都是八卦裡面的乾，八卦裡面的乾把它寫出來，乾上乾下，然後呢，天是什麼呢？天是乾卦的卦相，乾卦它有一個自然的相，自然的相是什麼？有的是水、有的 是火，那麼這個地方，這個乾代表天，所以乾為天，所以它講天天，因為兩個乾卦，所以叫天天。那麼這個乾卦，它要說的就是天，其實它不是要說天，它是要說天 的道理，它要說天的道理怎麼說呢？ 

天是一個空的東西，大家都說天空、天空，天很空，沒有東西說，那唯一能說的是什麼呢？就是有四個天。我們都知道，雖然它沒有加「天」這個字，它也有這四個東 西，就是春、夏、秋、冬，我們都講春天、夏天、秋天、冬天，所以天有四個、四種，那麼把這四個天稍微形容一下，就用「元亨利貞」。 

當然我們按照順序，「元」，一定講的是春天；春天為什麼是元呢？因為春天是一年的開始，一年之計在於春，春天就是開始，元的意思就是開始，或所謂「原始」，就是它本來是怎麼樣，都用元這個字，所以元這個字代表剛開始。每一年都有一個開始，它的開始就是春天，那麼春天的時候，就用元這個字來形容。 

我們再想想看，一年的開始是春天，春天有什麼作用呢？春天會讓很多的草木開始生長，尤其是種子，差不多都是在春天的時候耕種，然後夏天的時候長出來。如果你冬天把這個種子種下去，那它一長出來就凍死了，所以就不合乎這個天時。所以天都有時就叫四季，春、夏、秋、冬四季，也就是四時，我們常講四季如春，也可以 說四時如春。這個四時，以英語來講是時機(chance)，在這個時機種下去它會生長，在另外一個時機種下去它會死掉，所以春除了有開始的作用，還有讓它生長的作用。 

所以會讓它生長的一種東西，就品德、道德的觀念來說，在儒家就叫「仁」，忠、孝、仁、愛、信、義、和、平的仁。為什麼用仁呢？因為仁就是慈悲，就是說春天是慈悲的，它讓播種的種子有機會生長；就像人，每個人也都是因為父母的慈悲或者是上天的慈悲，讓我們來到世上，如果父母不慈悲、上天不慈悲，那就根本生不出來。我們在還沒有生出來之前是一個很弱小的東西，很微小的一個精、很微小的一個卵，怎麼會變成我們這麼大一個人，那當然有很多的慈悲湊成，所以這個慈悲叫「仁」。 

每個人會生出來，都是因為有一個「仁」，所以每個人都有仁性，我們的性裡面就帶著「仁」，所以「人者仁也」。儒家的說法，就是每個人都是仁，為什麼？因為你沒有這個仁就生不出來。每個種子也有一個仁，我們吃一粒花生，有花生仁，那花生仁就是可以讓花生長成的一個力量；我們每個人也有那樣的一個力量，這個力量 我們看起來是個自然的東西，老子說這是「道法自然」。但是如果我們把它想成「有為」的話，那就是有一個人很慈悲。誰慈悲？不知道，反正有一個慈悲的力量讓他發展，所以這個就是「元」。所以元亨利貞的元，就可以和仁配合在一起，那麼如果我們用一個元，又用一個仁，差不多能夠把春天的情形稍微說明了。 

接下來講「亨」，亨是什麼呢？大家都知道，亨，就是亨通，那怎麼樣才會通呢？比如有一個地方它的交通很方便，四通八達，那麼就到處亨通。需要有什麼條件？必須交通管道很好、設備很好，大家要進來可以、要出去也可以，很方便，所以這個亨的意思就是讓大家方便，大家可以互相交通、互相配合。那麼在什麼時候呢？以剛剛我們講的春夏秋冬四季的比喻，是夏天，因為夏天天氣很熱，大家的活力比較充沛，比較有精力，會很想去向外發展，所以這個時候就會行，這一行就通，行得 通就順利，所以這個亨就有亨通的意思。 

所以亨通在這個仁來講，一個是仁，一個是禮，為什麼亨跟禮有關係？這個禮，我們如果用中國的解釋，一般的說法禮是規規矩矩的行為。我們舉個例，今天我們路上的交通是否通暢？如果大家都守交通規則，一定很通；有人不守交通規則就會不通，就會塞車、就會出車禍。當出了車禍、塞車了，大家就行不通，就擠在那個地方，如果大家都規規矩矩的一個接著一個，魚貫而行，那一定交通很方便。所以禮有一個規則，就是你守這規則的話，大家都會行得通，如果有人不守規則就行不通了。所以亨這個字就用中國的五德：仁、義、禮、智、信的禮來配合，亨就跟禮配合在一起。 

我們知道一個人能守禮的話，他就會行得通，那麼這個禮如果把它提昇為看不見的東西，就是理論的理，是道理的理，你有道理你就行得通，你守規則路就可以通。辦 事辦不辦得通是看你腦袋裡面的道理，你行路行不行得通是看你有沒有守交通規則，所以禮節是規範一個人的外在，而道理是規範一個人的內在，都是理，外面就是 禮節的禮，裡面就是理論的理、道理的理。我們知道這個仁、義、禮、智、信的禮，雖然寫出來是禮節的禮，其實它也包含道理的理。那麼這個理跟外面規範的禮，都是在夏天的時候表現得最明顯、最需要，因為這個時候大家都開始動了。大家都上高速公路，所以高速公路一定要有一個規則，否則就會出問題，所以越是很多人 動的時候，就越要有規則，越是大家在行動的時候，這規定就更重要，所以這個禮會跟亨擺在一起。 

那麼再講利，利有兩個作用，一個是利益，得到好處，一個就是得到很美好的東西；很好的東西也叫利，利益也叫利。我們講錢，錢是一種利益，但是你說跟它有什麼 關係？你有了錢就可以把自己裝飾得很好，所以這個利益，可以讓一個人不管是內在或是外在都會變好，所以這個利當然不是只指錢，錢只是一個例子。還有很多的 利益，我們每個人都有很多利益，比如說你身體健康也是利益，你智慧很高也是利益，凡是對我們有利的東西都是利，所以它包括外在的美、內在的智慧，都是利。那麼也包括有形的利，財物，所以這個利跟仁義禮智信配合就是義，我們常常說一個人主持正義，義就是正義。 

正義這個東西跟利有什麼關係呢？因為我們拿任何東西的時候，必須要君子愛財取之有道，這取之有道就是義，就是說不能夠取不義之財。為什麼講拿錢的時候特別加個不義之財？就是不正當手段拿來的就不可以拿，那麼雖然每個人都希望利，但是都一定要守義，有了這個義你得到的利才是真正的利，才不會再被拿回去。如果你 是搶來的錢，有一天被抓，就還回去了，甚至還罰錢，所以這個利不是真的利，真正的利是你自己辛苦得來的，也沒有人會搶得走的，還會增加利息，所以這個是秋天。 

為什麼是秋天呢？因為我們如果看地球上植物的生長，秋天的時候差不多是收穫的季節，如果你種一個東西春天種下去，夏天成長，然後到了秋天的時候就要結果，結果你就收了，當你在收這個果的時候，不是利益嗎？比如說農夫，他春天耕種，然後到了秋天的時候，他的麥子、稻子開始收穫，收穫的時候他的成果可以拿去賣，賣了可以賺到錢。這是一個很明顯的東西，所以這個利益就是因為在秋天的時候，他的春耕夏耘然後秋收。收穫就是一種利益，所以利這個字，就跟秋天配合在一 起，就跟義配合在一起。 

再來是貞，貞這個字有代表正的意思，正當的意思，也有代表久遠的意思。那麼什麼東西久遠呢？真的東西會永久，假的就不會永久，比如說你是不是真心，真心就不會變，如果是假意就會變。所以真心就是永久的意思，所以貞也代表正、也代表久，能夠貞、能夠正、能夠久。那麼種的東西到了秋天就已經收了，所以到冬天的時 候就怎麼樣呢？沒有吃完的就把它藏起來，賣掉的以外，自己家裡還留著，怕萬一碰到饑荒沒有東西吃的時候怎麼辦，所以要存一點。你存了這個東西，它可以擺得很久，所以大部份都存在地下，或者存在倉庫，而你存這個東西一定是好的，所以一般人在存這個東西時，反而把最好的東西存起來，沒有人把壞的東西存起來。 

他一定是把最好的種子、最好的東西存起來，而且很多種子他把它存起來等第二年的春天又拿去種，所以他種的時候，一定是選最好的留下來然後再去種，他如果拿亂 七八糟的種子去種，那種出來的植物一定比前一年差，那就沒人買了，所以他存下來的一定是最好的。所以這個貞，是代表好的東西，代表正的東西，代表久的東西。因此元亨利貞四個字，是把一年的春夏秋冬的特性拿來比喻，跟儒家的五德，作一個配合，信呢？那信是在心裡面，當你有信的時候，你就會有仁，你有信你就 會有禮，你有信你就會有義，你有信你就會有智，都會出來，因此信可以統括四端，就是發向仁義禮智，跟仁義禮智是一起的東西，所以這個乾，因為它講天，而天那麼空洞，所以它用天的變化來講，天的變化就是春夏秋冬四個變化，當他寫了這四個字的時候，他告訴我們天的特性、天的作用就是這樣。當我們知道天的作用的時候，我們知道在儒家的觀念裡面，所有的人、所有的萬物，都是天地所生，所以當你在研究乾卦的時候，研究天的時候，就是在研究我們的來源。 

我們是天地所生，你若不瞭解天地，要怎麼知道你怎麼來的呢？比如說我知道我是父母生的，但是大家就會問一個小問題，那你父母是誰生的？一直問，問到最後到底 是誰生的。就有人說個神話，盤古開天；每個民族、每個國家，都有個故事在說人怎麼來的，每個人都說，但是每個人都不信，大家都會說給他的孩子聽，但是自己 也不怎麼信。所以還是易經說的比較好，就是天地所生，因為它把中間的都簡化了，我們當然知道每個人都是父母生的，甚至於一種植物，它的種子是前面一棵樹；任何一隻動物也有牠的父母，任何一個植物也有它的前身，那麼這些東西把它省略了，把它推到最上面去，最上面就是天，然後生下萬物，天地生萬物。 

所以當我們在研究天地的時候，就是在研究萬物的起源，你瞭解萬物的起源，你就會瞭解萬物。所以儒家是很聰明的，它說我們怎麼樣去研究萬物呢？你沒有辦法去把這麼多的東西都研究完，甚至於一個人一生，連把世界上所有的東西看完都來不及，不要說研究了。有人說我這一生看過千千萬萬的東西，哪一樣我沒看過？其實這 世界上不曉得幾億類的東西，我們根本就看不完，所以你沒辦法去研究它，但是你可以去研究它的起源，當你知道它的起源的時候，你就有跡可循，就可以把所有的 東西都瞭解。因為你要瞭解的只是它的架構、只是它的運作，不需要知道得那麼仔細，除非我自己是人，我把人研究詳細一點，我何必去把動物研究得那麼詳細呢？ 除非是動物學家，那些事情就交給專家去做。我們每個人都要瞭解的就是這個大的架構，還有就是把自己本身的事情瞭解清楚。那麼要研究人，人的開始也是天地， 所以你把天地瞭解了，天地跟人的關係瞭解了，這就是易經要告訴我們的東西，易經就是告訴我們天地跟人三者之間的關係，所以叫天地人三才之道，這是易經要告 訴我們的道理。 

那麼在這裡我們用這個卦辭來講，因為卦辭說的代表天道，什麼叫天道呢？就是一個整體的觀念，整體的道叫做天道；下面是地道，什麼是地道呢？集體的觀念就叫地道；還有一個人道，什麼是人道呢？個體的觀念叫人道。我們現在的世界為什麼這麼混亂，就是大家不懂得三才之道，因為我們一個人，其實只是一個個體，當我們 在講道理的時候，常常不是用人的立場去跟人家說，而說我是代表某一個國家說的、我是代表某一個民族說的、我是代表某一個族群說的，說的都是大話。但是當說這個大話的時候，有沒有想到我說的話有沒有跟 這個集體合而為一，甚至於是跟這個集體相對的。比如說我今天在講我為了我的民族我可以怎麼樣，但是那個整體說，你為了你的民族傷了另外的一個民族的某些人，對整體來說，我這個整體就損失了很多人，因為整體來講所有的人都是他的，那麼集體來講，只有他這個集體裡面的人才是他的。換句話也就是只有他這個集體 的人才是人，外面的人就不是人，所以外面的人可以死，他這個族群的人不能死，這就是世界混亂的原因。 

那麼問題就是不知道什麼時候用整體的觀念來說話、什麼時候用集體的觀念來說話、什麼時候用個體的觀念來說話，而且集體跟個體有什麼關係，集體跟整體又有什麼 關係，都不瞭解。因為不瞭解所以才會辯，大家都太多理了，太多理了就是公說公有理、婆說婆有理，結果大家都沒有理，是一個非常可惜、遺憾的情況。如果大家 都能夠瞭解易經，大家都不會在這個道理上混亂，就不會在那邊公說公理、婆說婆理，就會大家都有一個真理，大家都有一個真理的時候，真理裡面是有天地人三才的道理，那麼你在說話的時候就很有分寸、很有立場，該說什麼就說什麼，不該說就不會說，那麼這個世界會非常的和諧，就不會有這麼多的混亂現象。 

所以這個易經的道理，對所有的人類都非常重要，只是說因為易經是用最簡單的架構在告訴人家道理，但是因為太簡單所以大家反而看不懂，就像我剛剛說這麼多話，它只劃幾條線我要說這麼多話，這麼多話都還沒有解釋完。所以很多人讀，這什麼東西嘛，就不想學了，那麼現在不得不把它原來的簡又化為繁，然後讓大家去瞭解。因為本來是易經，易是簡易的意思，所以太簡單；但是因為太簡單所以大家看不懂，因看不懂又把它複雜一點。所以我講得越複雜，大家越容易懂，但是越容易 懂可能就離它原來的意思有點偏。因為我講的是我的意思，不一定完全是易經原來的意思，但是可以藉我講易經的方法跟想法，讓你去追蹤原來寫易經的人他們是要告訴你什麼。我們要瞭解寫易經的這些前賢他們原來的心意，如果你能夠瞭解這個，你就瞭解易經。 

所以我這樣講也是藉著這個說法讓大家去瞭解易經，不是說我來講易經，是用我的方法來講，讓大家知道，你們也可以用很多的方法去想，寫易經的人他們要告訴我們什麼，那你如果懂得這個的話，你再看易經就很簡單，你只看他的爻，你就懂了。像我現在不需要再看那麼多，你懂了以後就不需要看那麼多，但是不懂的時候你不但要看這麼多，還要加以解釋，否則看不懂，就會覺得沒有意思，但這其實非常有意思，而且對這個世界、人類有很重要的影響。因為如果不瞭解易經的話，我們現 在這麼多宗教的說法，都沒有辦法把人的心歸在一個好的地方，我記得曾看到一篇文章說“所有的印度人都相信有因果輪迴”，但還是做壞事，他們不會因為知道有因果報應就不敢去造惡業，他們照樣去造，所以你光說有因果報應能夠嚇唬人嗎？沒有用，所以你一定要真正瞭解道理。你若真正瞭解道理，你光說你那樣會下地 獄、你那樣會昇天堂，照樣還是有人說他寧願下地獄，根本不想昇天堂，所以天堂地獄的說法已經沒有辦法去糾正人心，所以我們必須要從根本上、心理上去做一個建設，心理的健全很重要。 

彖曰：大哉乾元，萬物資始，乃統天，雲行雨施，品物流行。大明終始，六位時成，時乘六龍以御天，乾道變化，各正性命，保合大和，乃利貞。首出庶物，萬國咸寧。 
講這麼多才把這個卦辭講完，那彖辭才是重點，你看彖辭有這麼多字，這個彖曰：大哉乾元，萬物資始，乃統天。大家知道這個字「乾」唸ㄑㄧㄢˊ，不唸ㄍㄢ，不要 說成干卦。我看到現在網路上面，乾卦已經變成干卦了，而且是這個“干”，這不是笑話，這是真的，因為乾若如果唸干的時候，簡寫就變成“干”，所以現在乾卦 變干卦。這個乾，“大哉乾元”，乾為天，那這個地方很奇怪，它不是講乾，它說大哉乾元，表示乾的上面還有一個東西，因為元是開始，所以我們在講乾卦，它現在不從乾卦講起，它從乾卦的起源講起。 

乾卦的開始不是乾，乾卦是乾元造成的，所以乾卦的開始也就是太極生兩儀的陽儀，兩儀就是陽儀跟陰儀兩個儀，那麼乾元就是陽儀，陽儀就生乾卦，陰儀就生坤卦，所以陽就是乾卦的開始，所以叫乾元。這很簡單，但是我若不講大家就不知道乾元是什麼，只能到易經裡面去翻，翻半天翻不出來，不曉得乾元是什麼東西，你要懂 這個架構，一定要知道太極生兩儀，兩儀生四象，四象生八卦，所以這個乾元就是在乾還沒有出來之前的東西，所以就是陽儀。 

那麼陽儀大家都知道什麼，陰陽叫什麼？陰陽二氣，陰陽是陰氣跟陽氣兩個氣，是兩種氣，那麼太極是什麼？太極是理，比如說我們講理氣象，太極是理，沒有東西可 以說，也沒有辦法可以畫；而儀呢，兩個，一陰一陽，所以陰陽二氣，所以陽氣產生了乾卦，陰氣產生了坤卦，我這樣講可能大家一下就知道了。那麼它現在在讚美 那個陽氣，就是那個陽儀，它說陽儀，大哉乾元，非常偉大的陽儀，怎麼樣偉大呢？萬物資始，乃統天。 

萬物資始是什麼意思？萬物都是由它開始的，我們人是不是萬物？我們有沒有陽氣？如果我們沒有陽氣會存在嗎？絕對不可能存在，所以我們是有陽儀的部份，所以這 個陽儀的部份我們要感激它，我們就說“大哉乾元，萬物資始，乃統天。”因為你這個陽儀讓我這個萬物資始，萬物有了開始，人類有了開始，任何的東西都有了開始，那麼乃統天，因為它比天還早，陽儀比天還早，所以乃統天。 

統天就是天由它管，我們簡單的說就是天由它管，為什麼由它管呢？因為它生的，陽儀生出乾卦，所以當然乾卦被陽儀所管，所以叫乃統天，很多人不會解釋這句話，它說乾卦，乾卦怎麼統天？它又是天又統天，就好像說我又是我，然後我又統制我，不合理，因為大家在看乾元的時候，常常就想因為在易經裡面除了乾卦就沒有比乾卦再高的東西了，它忘了陽儀，所以它就不會解釋了，很多人在解釋這句話的時候不會解釋，它解釋不出來，為什麼乃統天，那你如果知道它是陽儀，統天就十分理所當然，沒什麼好說的，一句話就說完了。

“雲行雨施，品物流行。大明終始，六位時成，時乘六龍以御天”。我們看因為它統天，然後“雲行雨施，品物流行”，雲行雨施是什麼？天上有雲、有雨，這個雲會行、雨會施，雲行就是雲會流動，施呢就是會下雨，因為以前在中國的觀念，雨有一個雨神，祂在下雨，所以祂在下雨的時候就叫“施雨”，布施的施，施這個雨。

一般都說是龍王，龍王在施雨，所以它「雲行雨施，品物流行」，因為雲行雨施所以品物就流行了。品物流行是什麼意思呢？就是品物開始有了變化，流行就是說從小會變大，從無會變有，流行就是一個循環的東西，就好像說人，人從沒有變成有，然後從有又變成長大，從長大變成衰老，從衰老到死亡，沒有了；然後沒有以後又生出一個新的人，然後這個新的人又開始長大，又開始這就叫流行。

所以我們看流行，服裝流行，長的變短的，短到不能再短又長，長完又短，短完又長，這叫流行，一下長一下短、一下有一下沒有，就叫流行，你不要去想太多，就這麼簡單，這叫流行，東西從沒有變有、從有變沒有，所以叫品物流行。“大明終始，六位時成，時乘六龍以御天”。

為什麼叫大明終始呢？因為這個天它最大的作用就是讓大家生出來，生出來以後就見到了光明，一個人他沒有生出來什麼都不懂，生出來的時候，在我們以儒家的說法，人沒有生出來前是在很陰暗的地方，所以看不到光明，那麼他也沒有任何學習的機會，所以只有生出來以後，看了這麼多東西，慢慢學了很多東西，所以開始慢慢地瞭解、慢慢地感悟，看那個東西說：我現在悟了，我又悟了，我又悟了，愈悟愈多，所以愈來愈明，所以大明終始，最要明的是什麼？就叫終始。

我們一個人生出來之後要明白的是什麼？一個是終，一個是始，終是什麼呢？終就是人家常問的：我往哪去？講不好聽，死往哪去？光講我往哪去，回家，這個不是答案，所以我往哪去不太夠，死往哪去，死了以後到哪去這叫終；一個就是始，始是什麼？我從哪來，我要到哪去，這兩件事你說都明白了，叫做大明終始。

儒家說這個，佛家有沒有說？佛家說“生死大事”，生死不是終始嗎？生死也是終始，所以哪個宗教，哪個聖人不是在講終始的事？都是在講生死大事。如果你這兩件事明白，你就明白了生跟死，連孔子都不敢講，他說「不知生焉知死」，因為你死還沒有研究清楚就不要講終，終始，不知生焉知死，生不知道，死也不知道，根本沒辦法講，所以一定要研究易經，你不研究易經的話，終始這兩件事就沒有辦法去學。

所以有人說孔子不講生死，其實不是，他是說你連生的事都沒搞清楚就不要去講死的事情，你如果搞清楚的話，你兩個都可以研究，都研究了叫大明終始，所以大明終始就六位時成。

什麼叫六位時成？六位，就是這六個位置，六個位置代表天地人的陰陽兩面，天地人是陰陽，陰陽再加天地人是二乘三，等於六，所以你明白了人生的天地人，又明白了看不見那邊的天地人，那你還有什麼不明白的？所以這個大明終始就六位時成，就是你可以在這一界的天地人跟那一界的天地人裡面找好你的位置。就是剛剛講的，你知道你的立場，是用個體的概念去說話，還是用集體的意見去說話，還是用整體的意思去說話，你懂這個就不會錯了，那麼這叫六位時成。

“時乘六龍以御天”，什麼叫時乘六龍以御天？這六個爻在易經裡面用龍去代表，那這六條龍，什麼時候要在哪，在哪的時候要做什麼事，懂的話就叫“御”，以前的御就是駕馬，現在的御就是開車，你會開車就是御車，你會騎馬叫御馬，你能夠把車開得很好，不會去撞別人也不會被人撞，就是御。

那麼你能時乘六龍以御天，這個御得好厲害，這不是御人，是御天，一個人可以御天，多厲害，怎麼樣御天呢？乘六龍，所以如果你有這條龍的話，你能夠把這六條龍控制得很好，你就可以御天。因為這六條龍是乾卦，乾卦代表天，所以能夠控制這六條龍就是你能控制天的意思，所以如果我們明白理氣象三天，天地人三天的陰陽的道理，就叫作時乘六龍，就可以御天。

所以一個人說我明道、悟道，悟道的人就是明白人間的天地人，也明白看不到的那邊的天地人，這就是叫做時乘六龍，就可以御天，所以我們為什麼在說天道，因為天道是天辦的，所以我們要研究的就是天的道理，那麼當然天的道理面包括地的道理，包括人的道理，所以我們不需要再去講我研究天地人的道理。

易經告訴我們，我們講的道理叫做三才之道，它不是講天道，它是三才，其實三才就是天地人，那天地人我們只用天道來代表，既然明白天道，又怎麼可能不明白地道？既然明白地道，又怎麼可能不明白人道？一定會瞭解的。所以你明白了天道，地道、人道自然在天道之中，所以你御天，你能夠御天也就可以御地，那當然也可以御人，所以就可以提出大學之道，就可以平天下，這是儒家理論的一個架構。

然後它說，“乾道變化，各正性命，保合太和，乃利貞。首出庶物，萬國咸寧”。這萬國咸寧不是有平天下的意思嗎？天下太平的意思嗎？它這邊也講，你說這個不是大學，是易經，而甚至還有人說易經不是儒家的東西，其實這個理論完全是相合的，怎麼會不是呢？只是他看不懂，所以他說這跟大學不一樣，這跟中庸也不一樣，看懂了都一樣，看不懂就不一樣。我們看不懂的話，佛經就是佛經，聖經就是聖經，看懂了其實都是一樣，因為它們講的道理也都一樣，只是因為用的辭、比喻不一樣、立場不一樣，哪有不一樣呢？看不懂都不一樣，看得懂都一樣。所以你現在從這邊看，它們講的道理都完全一樣。

它說“乾道變化”，乾道的變化是什麼？是六條龍，陽爻有時候會在陰位，這裡沒有陰爻，只是陽爻會在陰位，這就是變化，那麼因位它的位置不一樣，所以每一個爻做的事都不一樣，這叫乾道變化。

“各正性命”，各正性命是什麼？你不要把這個“性命”想成是人的生命，這個性命的性就是性質，命就是作用，科學一點就瞭解了。你如果太進入宗教的想法，把性命想成是我們的生命，那就看不懂了，它講的性命，性就是性質，就是每一條龍，就是每個爻都有它的性質，而且也都有它的作用。

比如說，這個麥克風有沒有它的性質？一定有，它的性質是什麼？它可以發音，它可以把聲音傳出去，那它的作用呢，它可以傳聲音出去，那一定拿它傳音嗎？你也許拿去敲人的頭，這也是作用。但是敲人家頭就不是各正性命，各正性命就是說你要用它的性質去發揮它的作用，而不是拿去亂用，拿麥克風去敲人家頭，或者隨便敲桌子敲兩下，這也可以說是作用，但這是不正的作用。所以各正性命的意思就是把一個東西的性質瞭解清楚，然後發揮它的作用。

比如說我們用電腦，你第一個要瞭解電腦的性質，第二個你要去用它，如果你不瞭解它的性質你會用嗎？一個人對一個東西不瞭解怎麼去用它？所以一定會用錯，假如一個非洲土人他看到麥克風不知道是什麼，真的拿去敲人家的頭，我不是講笑話，因為他不懂它的作用，但就拿去敲頭，所以如果你懂了就不會拿去敲頭，那表示各正性命，這很簡單。

“保合太和”，當你能夠各正性命的時候就能夠保合太和，什麼叫保合太和？因為在易經裡面或者在儒家的學說裡面，「中」是最好的，中庸之道裡面有一個中者跟和者，中是天下之大本，和是天下之達道。一個是本，一個是用，作用，所以你能夠把每一個東西的性質都了解，且能夠正正當當去發揮它的作用的時候，這個叫各正性命，這個時候就達到保合太和，太和就是最合，最合的東西其實就是中和，就是中庸之道。

這是用另外一個名字，其實中這個字，是代表最好的意思，中國人很聰明，他不說最好，他說中，我們聽起來好像很謙虛，其實中是最高的，沒有一個東西比中還更高。大家如果了解易經就知道，太極生 兩儀， 太極在哪裡？太極在中，那太極再生兩儀？誰大？當然太極大，所以它要講它最大時，它不說我最大，它說我居中，其實居中就最大，因為有中才會有和，所以保合太和，太和就是最合，最合就是最中，最中就是最大。

講這麼多，其實它就是在講它最大，它這樣講有它的道理，因為你只是聽到一句話，說很大，你說，憑什麼你最大，得講出一個道理來，它有它的道理，因為它中，愈中就愈大，這是易經的道理，我們如果看易經就會了解，越居中越大，因為它最大所以就利貞。

利是什麼？好處，所有的好處，內在的、外在的、表面的都有，當有好處的時候，又可以持久，就叫貞，那麼講貞就一定要正，所以中正，又中又正然後就能夠久，所以叫乃利貞，這麼簡單。所以你如果知道架構的話，一下就懂了。

如果講了中以後就不要講中最大，中就是中，等一下聽起來就不會那麼囂張。這中聽起來很柔和，其實很高，首出庶物，它只是講保合太和，結果這邊就首出庶物，這句話就很大了，庶物就是所有的東西，它是首，首出，它是頭，它最大。萬國咸寧，當這個頭最大的時候，萬國咸寧；我們這個世界為什麼不咸寧，因為那個頭沒有當頭，這是最重要的原因。

那個最明白道理、最會治國平天下的人沒有在位，就是說聖人不在位，所以天下大亂；聖人在位，所以天下太平，這是中國很簡單的道理。但是這個世界有沒有聖人？這是第一個問題；第二個，聖人有沒有在位？古時候有聖人但是沒有在位，像孔子，那個時候叫「道在師儒」。那麼以現在來講，有聖人，在哪？在民間，在民間叫什麼？「道在庶民」，那他能不能首出庶物？又幾個人識貨能把這個庶物裡面的那個首找出來，如果沒有，那麼天下就不會太平。

要能找出那個人來，必須要大家都能明白道理，不明白道理怎麼會認出來他是不是首出庶物、他是不是乾道、是不是龍？不知道，不知道他就不會在位，他不在位就不會萬國咸寧。換句話說，世界和平跟天下太平這件事就變成一個理想，變成一個大同世界的理想而沒辦法實現。那麼當然很多聖人也知道不可能實現，所以就留待後世，一直往後留，留待後世，我們這一輩子努力不成功，下一輩子；下一輩子努力不成功再交給下一輩子，就字面解釋就這樣。當然它裡面還有靈界的道理，我們不講了，講到這裡就好。

象曰：天行健，君子以自強不息。

那麼再看象辭，象曰：天行健，君子以自強不息。這個象辭是人道的關係，就是一個人，也可以說是一個聖人，他要去表達天，就用“天行健，君子以自強不息”，換句話說，他不能當君，只能當君子，所以這邊就講君子。君子就是人裡面最好的人，當然君例外，因為君已經是代表天命，一個人生下來就是君，代表是天命的人，所以我們能夠做的是當君子，所以當君子的人要學天行健，天的行為，健不健，我們看，不健，一下黑了，沒有了，休息了。

但是我們要知道，這個天行健，君子要自強不息，就是不要睡覺？不是，這〝天〞也會睡覺，〝天〞到晚上沒有了，看不到，黑了；〝天〞都會休息，君子怎麼能不休息，這個自強不息的意思不是不要睡覺，是說你能做的時候就趕快做，不能做就不要做，這叫自強不息。

就好像太陽出來了，該出來的時候出來，不該出來它就不出來，這才叫自強不息，如果說我偏出來不可，我就永遠出來，就把人都曬死了，所以如果君子自強不息變成不睡覺的話，那每個人都被他累死了。如果有個君子，我們跟著這個君子在修道、辦道，到晚上都不睡覺，那我們沒幾天就死了，還自強不息嗎？早就息了，所以自強不息的意思不是不休息，是適當的時候作，適當的時候息，不要被這個話騙。

所以天行健，這個健就是不氣餒，比如說我會不會摔倒？會，摔倒再爬起來就叫健，不是我永遠不會摔倒，永遠不會摔倒是騙人的，是摔倒了就要知道爬起來，這叫天行健；就是你要學習天黑了還再亮，亮還會再黑，學這個精神叫天行健，君子自強不息。

所以一個當君子的人、要學天的人，就要學天的精神而不是行為，我們知道是精神不是行為，很多人看一句話去找它的行為，那天永遠在那兒轉，我也每天在那兒轉，你轉再久也不會變天，因為你要學它的精神，沒有人叫你學它的行為。有的時候這個人做什麼你也跟他做一樣的事，做一樣的事你也不會是他，那沒有用，所以你要學他的精神，那麼這個是人道，人道就是講這樣的事，那只是一個慣例。

以後每講到象辭的時候，都是在講一個學道的人要怎麼樣從易經的卦裡面去學習要做的事情，這我講一次以後都不講了。大家要知道，象辭都是在看卦的象，借相明理，讓我們知道一個人要做什麼事，你要知道象辭的目的是什麼，就是說叫一個人藉著卦的象去學習要做的事。

卦的象就一定對嗎？因為卦的象是從太極生兩儀生來的，是非常有規則的形成的，所以不會錯的，我們一定要先有這個架構，如果你對易經的太極會生兩儀，兩儀生四象，生到六十四卦，你有懷疑，那當然就沒辦法。

我們現在要假設沒有懷疑，你有懷疑沒有關係，你可以回去找書，你可以儘量去看，如果你可以看出來易經有不合理的地方，找我，如果你覺得合情合理，那麼這句話你就要用；換句話說，易經所有的話，都是藉易經的卦的象，借相明理來的，那麼它一定合乎卦象，明理，也一定合乎氣數，也一定合乎道理，叫理氣數三樣，這三樣都講得通，如果說講不通那是沒有學通，學通了一定講得通。

那下面我們要講爻辭，那麼爻辭不是從上面講，是從下面講，為什麼要從下面講呢？我們剛剛講初這個字是從太極演變出來的，太極生了兩儀，兩儀一開始就生一個初，初就是第一個爻，所以初爻是從陽儀來的。我們記得，如果在易經裡面，只有太極生兩儀，還沒有生出乾卦之前，那麼陽儀它要生，第一個要生誰，當然是初爻，所以初爻是陽儀所生，我們現在要記得，所以它是初。

換句話說，這個初爻比這個易經的乾卦還早生出來，就好像我們人，還沒有生出來的時候是什麼？不是一個精，就是一個卵，那個精跟卵是不是比我們早，當是我們的前賢，我們是後學，要用這樣的觀念去想。所以你說雖然它是初九那麼低，它那麼低但比我們先，它比易經的乾卦先，這個概念要知道，所以為什麼講乾卦的時候，要先從初爻開始講就是這個道理。

我現在跟大家講是講這個道理，如果只想知道字面上的解釋，大家可以回去看有關易經的書，很多書上都講得比我詳細，但是沒有講道理，它一開始就講初爻，初爻是什麼意思，就這樣講完了，那你不懂還是不懂。

初九：潛龍勿用。

象曰：潛龍勿用，陽在下也。

初九說：「潛龍勿用」，因為這個時候大家知道還沒有乾卦，只有一個初爻，所以這個初爻剛生出來，就好像一個人，還沒有這個人，只有一個精，這個精子它剛剛出來，正好到到卵子裡面，這個時候被這個卵子所包，這是不是潛龍勿用？它被包在裡面能用嗎？它說我現在出來飛龍一條，從哪裡飛呀？無從飛起，它被包在裡面，所以這個時候就叫潛龍勿用。

我們舉個簡單例子，就是潛龍勿用，所以初九沒什麼好說的，就是潛龍勿用，因為它被困在裡面，所以你說：唉呀！這條龍被困，就像臥龍，臥在那裡，睡在那裡，其實它不是，那個時候被包在裡面還沒有成形，所以當它還沒成形的時候叫潛龍勿用。

這個爻的象辭說：「潛龍勿用，陽在下也。」陽在下，那個陽本來在上，為什麼會在下呢？如果大家知道我剛剛講的架構，自己就會解釋了，因為它是陽儀所生，陽儀剛剛生的時候當然是在下，剛生出來嘛，就好像這棵樹，這樹剛長出來的那個種子，這種子是什麼，種子是陽，但是因為它剛種下去所以叫陽在下，那它在下被土蓋著，能做什麼？所以不需要解釋，就說潛龍勿用，陽在下也，如果說到這裡還不懂，這太笨了嘛，所以它不願再說。怎麼還沒解釋完？有很多人說怎麼初九會這樣子，覺得意猶未盡，那如果我們用架構的方式去講，這還未盡嗎？這就講完了，沒得講了，因為它是陽儀所生，但剛剛生出來，所以還埋在裡面，所以當然就是陽在下，所以當然是潛龍勿用。

九二：見龍在田，利見大人。

象曰：見龍在田，德施普也。

那麼我們看九二，見龍在田，利見大人。這個利見大人有人說是見，有人說是現，見到大人是他看到一個大人，現就是出現一個大人，不管是見或出現，其實是差不了多少。那為什麼九二就叫見龍在田，利見大人，見龍在田的見應該說是現，利見大人的見就可見可現，前面這個見一定是現。

就是這條龍已經現出來在地面，地面為什麼叫田？以前的田就是地，所以地就是田，你不要把這個田想成是種田的田，不一定是種田才叫田，外面的地也叫田，所以現龍在田就是龍已經在地上了。就剛剛講本來是個種子種在地底下，現在長出來了，長到上面來了，它長到上面來，一看，馬上就看出來這是一棵什麼樹，所以看出來它是樹、看出來它的作用、看出來它的形狀。

當它在下面的時候沒有形狀，沒有形狀就沒有性質，沒有性質就沒有作用，所以就沒有性也沒有命；那麼有了性質就有作用，這時候叫性命，所以有了性命就有作用，所以這個時候就可以用，這叫做利見大人。為什麼利見大人呢？因為它有作用，但是還要有一個大人來幫忙，沒有大人幫忙，光它的作用還是不夠。

比如說他是一個君子，但是如果沒有人提攜他、沒有人給他任務、沒有人派他做事，他還是在那邊孤芳自賞，還是在那邊自我陶醉，沒有作用呀！沒有人去用他，他不在位，因為二這個位置是不在位，雖然是中但是沒有在位，因為這個是陰的位置。大家看到第二個位置是陰的位置，陽的爻在陰的位置，所以它沒有當位，沒有當位就是沒有任務的意思，這個人在家裡。

以前有很多有學問的人在家裡叫什麼？叫員外，員的意思就是說官員，當官的就叫官員，那麼官員有個官員的冊子，他在這個冊子以外，所以叫作員外，不是官員，官員以外的官員，所以叫員外。那麼這個人就等於是員外，所以員外需要有人賞識他，賞識他的時候，員外就可以變成員內，就可以變成官員，變官員才有作用。

“見龍在田，德施普也”，因為他已經長出來了，雖然是員外，但是他可以去施德，叫德普、施普，就是說他雖然不是官，他不是地方官、不是父母官，但是他可以去替民間做很多好事，那麼在這個做事的中間，自然就會被人家肯定、被人家賞識，所以這個叫做“德施普也”。就像現在很多人想要選委員、代表、市長、什麼什麼長的，他要先去民間“德施普”，到處去作秀，給人家簽名、給人家題詞弄一大堆，弄完了有人就說這個人不錯，這樣就選他，就“利見大人”。當然現在的大人是老百姓當的，跟以前不一樣，不過原則上還是一樣。

九三：君子終日乾乾，夕惕若，厲，無咎。

象曰：終日乾乾，反復道也。

現在看九三，我們看前面一個龍，九二一個龍，第三個突然沒有龍，這都有意思哦！第三個叫做“君子終日乾乾，夕惕若，厲，無咎”。前面兩個都是龍，潛在水裡的是龍，潛在地下的是龍，然後在地上的也是龍，到了九三比這兩個龍更高，應該更是龍，結果他不叫龍了，他叫君子。

為什麼呢？我們知道，九三跟九四這兩個爻在天地人的架構裡面是屬於“人”，天是上面的，地是下面的，中間的是人，所以這兩個爻是人的爻，人不是爻，所以人不能稱龍，最好的人就叫君子，所以他稱君子。

君子是怎麼樣呢？“終日乾乾”他在這個九三的位置要“乾乾”，什麼叫“乾乾”呢？就是「乾而又乾」，非常「乾」的意思。這叫以經譯經，用經來解釋經。乾是什麼，乾是自強不息，所以九三這個君子他每天都要自強不息，但是他“夕惕若”，他晚上不要自強不息，晚上要休息了。

晚上的時候他幹什麼？他“惕若”，就是反省自己、檢討自己，好像曾子說的：「吾日三省吾身」，他那個時候是在三省吾身，他不是說不睡覺，不是在那邊自強不息，自強不息是講白天，所以白天叫終日，夕是晚上，晚上沒有自強不息！你學天要學通，天有白天有晚上，所以白天，你要學白天的天；晚上你要學晚上的天，所以晚上的天是反省自己，不是再繼續不息。

所以一個天，我們看到了天上有一個很亮的東西──太陽，我們也看到了一個不亮的月亮，晚上的時候月亮代表什麼？吾日三省吾身，因為那個月亮是太陽光的反照，所以就是迴光反照，照來照去，你從月亮就找到太陽，因為你看到月亮的時候，你想那光哪來的？太陽光，所以這叫迴光反照。

就是你看著這個反射的太陽光，而去想到太陽，而不是看到月光想到月亮，那就叫做著相；看到月光去執著月亮就叫做著相，看到月光就想到太陽就叫做明理，借相就明理，如果借相還著相，沒有修，白修了，借相要明理，就是看到月亮就想到太陽，那看到月亮還想月亮，就跟普通人一樣了。

這叫“夕惕若”，“厲”，厲是什麼？危險，很危險，為什麼很危險？有時候會搞錯呀！有時候借相明理也會走火入魔，明到別的地方去了，所以要很小心。但是“無咎”，這邊說一個無咎，大家記得我們不能學哦！為什麼這裡說無咎我們不能學？因為人家是龍上的龍，人家已經比兩個龍更高了，是乾卦裡面的第三爻，它才能夠說無咎。

我們說，我也終，跟他一樣，終日乾乾，夕惕若，我也無咎，我借相明理悟錯了，無咎？那才不一定，因為我們不一定是乾卦的第三個爻，所以我們一定要有自知之明，你沒有自知之明，你說是易經講的，它是說你嗎？不是說你，我們要先搞清楚自己是哪個爻才能夠判斷。

所以易經講很多道理，但是你要抓到自己，要自明，明白自己，己達達人，自己要先達，自己沒有達就不要去達人家，所以這邊因為它是第三個爻，是陽爻，而且是在陽位，是正的，陽爻在陽位，所以它雖然白天學太陽，晚上反省自己，那麼借相明理，在這麼危險的形態之下，為什麼危險？因為太陽不見了，就是說明君不在位、聖人不在位，在這個時候很容易誤解，但是它說“無咎”，因為你底子好，陽爻在陽位所以沒事。

下面說“終日乾乾，反復道也”，終日乾乾怎麼樣，每天都在做“天行健，君子自強不息”的事，而“反復道也”，就是跟著天地的道一下白天一下晚上，就是一下有，一下沒有，一下有太陽，一下沒太陽，這叫反復。因為天每天都是這樣，白天太陽出來晚上沒有了，就是一直出來、沒有，出來、沒有，也就是一天出來、一天沒有才能夠修道，如果它一直出來，也沒有什麼好修的；如果它一直不見了，也沒有什麼好修的，就是出來一下又回去，回去又出來，你才有道可以修，這叫反復道。

而且道是一定是反復的，沒有反復就不是道，有來無往非禮也，有來無往就不是道，道，一定是往復的，所以我們一定要記得，有一句話：「天道好還」，就是反復的意思。比如說，什麼叫好還？你給他，他也給你，你給他什麼，他也給你什麼；你罵天，過兩天，就罵你，就罵回來了。所以這個叫好還，它很喜歡還你，你給它好的，它也給你好的，你給它壞的，它也還你壞的，因為有這個道理，所以我們對天一定要好，因為你對它好，它還你好的，對它壞，它還你壞，那就麻煩了，這就叫天道好還，就叫反復道也。

九四：或躍在淵，無咎。

象曰：或躍在淵，進無咎也。

九四也沒有龍，因為九三與九四爻都是人，九四連君子都不見了，為什麼呢？因為九三是陽爻在陽位，九四是陽爻在陰位，所以它能不能稱君子還是未知數。九三無咎，因為它是陽爻在陽位，九四因為是陽爻在陰位，那麼它能不能夠成功？不一定，所以這時要“或躍在淵，無咎”。“或”就是兩可的意思，“躍”是飛的意思，飛躍，一個是在淵，在淵是什麼？沈到水裡面，所以這句是在講兩件事，是你或者飛躍在天上，或者沈伏在水裡，所以一個人變成九四的時候就有兩個選擇，一個選擇是飛上天，一個是掉到水裡面。

你說我留在九四的位置可不可以？可以，大家知道吧！它雖然是九四，但是當它講這句話的時候是九四的位置，一個是飛上天了，一飛沖天，成功了，變成九五，飛龍在天；一個是沒有飛成，當龍掉回水裡面變成潛龍勿用，就是九四跟初九相應的關係。九四跟初九本來不相應，兩個都是陽爻，初九陽爻是當位所以它不會動，九四陽爻因為在陰位，所以它不穩定，不穩定它就想要試試看，就好像鯉魚，鯉躍龍門，一躍就成龍，躍不成就變成蟲了。

它在這裡一定想要選擇一個機會，把握機會跳一下，這一跳跳成功了，鯉躍龍門，飛上去了，沒有跳成就掉到水裡面去，當它的魚，就變這樣。所以當它去當魚的時候，就是潛龍勿用了，並不是九四了，這句話就是說，你可以跳上去，只是機會不是一定良好，也許掉回來，所以當你跳到初九時候，又變作龍了。但是潛龍如果上去就變飛龍，所以這個時候也不稱為君子也不稱為龍，上去飛龍下去潛龍，什麼都不是的時候就沒有給它名字。所以你看這幾個字都把它形容得很好，如果你沒看懂，奇怪怎麼一下龍，一下連君子都沒有了，因為它的身份未定，所以沒有名字。

象辭說「或躍在淵，進無咎也。」當一個人從初九熬到九四，已經在兩條龍一個君子的上面，他要不要試一試飛龍 一下？不飛的話太可惜了，我努力了那麼久怎麼不試呢？一定要試一下，所以這個時候說進無咎也。他往上跳可能有危險性，可能會掉回去，但是還是要進，所以叫做進無咎，沒有錯，一定要向上，因為這是機會，一定要把握，因為有機會上去的時候，就可以飛龍在天了，這是一個機會，所以九四是這樣一個狀況。

九五：飛龍在天，利見大人。

象曰：飛龍在天，大人造也。

九五飛龍在天，利見大人，這就沒有什麼好講的，這個是龍已經在天上了，也就是說這個龍已經在位了。龍在天上，也就是龍在位的意思，就是聖人在位的意思，所以就是九五至尊。這個位置叫九五，為什麼叫九五至尊？天最高的就是龍，龍就是在行天道；所以九五所做的事就是飛龍在天。

很多人講飛龍在天，利見大人，這大人是誰？因為他已經在天了，他的大人在哪裡？在更上面，是仙佛對嗎？有人這樣講，其實不對，如果講仙佛的話，這易經就變成迷信，所以這利見大人的大人應該還在這卦裡面，這卦裡面跟他相應的就是九二。那九二是在地上的龍而已，他本身還要利見大人，怎麼又會被大人所見呢？一般說九五本身就是大人，那他要去見大人不是很麻煩嗎？這大人到底是誰？

我們用道裡面的觀念稍微說一下。天上是有仙佛，仙佛當然是大人，這個大人祂沒有出現在人間，所以我們沒有辦法去看到祂，所以我們要去當理界的人，當了九五，比如說一個人當到了皇帝了，那你的大人在哪裡？你的大人當然要從比你低的人去找，不可能比你高，因為你當皇帝了，誰比你高？所以你要在地上找，找地上這見龍在田的龍，但是在田的不是龍，如果是龍就不叫大人，所以就有個大人附在一個人的身上，那麼這叫利見大人。

就是說這個大人是附身的，是從另外一界借的，因為任何一位仙佛祂沒有辦法住在人間，祂在人間必須借一個肉體出現在你眼前。而且這個大人也不需要一天到晚跟你在一起，偶然講幾句話指點一下就好了。這時候的利見大人，也不是你一直都要跟大人在一起，這時候的見就是現，真的現，稍微現一下就好了。有很多人看到觀音菩薩，觀音菩薩現一下，現在某一個人身上，借那個人跟他講幾句話，這個叫做利見大人，見完就走了。

所以這個時候利見大人應該這樣去解釋，如果你說是有一個比他更高的這不對，在他的下面也不對，所以在象上來看是九二沒有錯，是一個人，當然這個人他要很中，九二居中但是不正，就是他居中但是沒有當位。

如果我們從這個道理去講，講一個當君王的人，或者是當一個主管的人，他要去見大人，就必須要去找比他低的人，這個低不是修道比他低，是社會地位比他低。這個九五的意思是指外相，我們剛剛講是外相比較高，比如說他是某某博士，或者他是某某院長，某某部長，某某什麼長，他的地位很高，那麼當他想見大人的時候，他要找比他身份低的人，在低的地方可能會找到，可能有大人借這個人跟你講，那你說我要找一個比我高的，博士去找超博士來當我的大人，找不到，因為超博士他自己懂太多，仙佛要告訴他任何事情進不來，祂還沒有跟他講，他就說不是這樣，我學的是那樣。因為他的自高自大，那個大人永遠不會出現。所以大人總是找比較不當位的人，自己沒有辦法肯定自己，沒有辦法發揮自己的時候，才有可能被大人用一下。

易經這六個爻其實連這個道理都有，它這話講得很清楚，但是看不懂就會亂指，一下大人在飛、飛在天上，一下大人在下，搞不清了，為什麼我們剛剛講相應？這個二五相應，所以你的大人從哪裡找？就從二五去找，他的關係在這裡，不要再想超出這個關係。所以你了解關係、了解架構，這易經很容易懂，自己看了就會觸類旁通。

象曰：「飛龍在天，大人造也。」這句話也有點暗示，飛龍在天大人造，這個造是什麼呢？造化，也就是一個狀況，這個狀況有兩個解釋，一個就是說你這個飛龍是大人造成的，為什麼是大人造成的？就是說你今天會當君王也是上天給你機會、給你天命，所以是大人造成的。另外一個是，今天你會當君王會有一個大人來指點你，也是因為你今天在位，因為你今天在這個位子，所以利見大人，所以大人會來造就你，會來成全你。

所以大人會成全的，一定是在位的人，如果一個人又明理，又能夠居那個位子，天下太平，所以每個聖神都希望去佔那個位子，但是每個聖神又都沒有肉體，所以他就會借那個在位的人去做事，但是不可能是全部。所以每一個在最高位的人，有時候會靈光乍現，這是利見大人的時候，會靈光乍現，做一些很好的事情，越做越活出自己，活出自己的時候就是人，大人來的時候大人造，飛龍在天大人造也。這句話很重要，就是一個人他飛龍在天的時候，大人會來照顧他，沒有大人，這個飛龍在天也沒有什麼作用，因為他只是在人間的一個高等動物，不能夠平天下。

上九：亢龍有悔。

象曰：亢龍有悔，盈不可久也。

那我們再看上九，上九說「亢龍有悔」，亢的意思是高、高亢。上九是這個卦裡最高的一個爻，它在所有龍裡最高，那麼他還是稱龍，因為上面這兩個爻還是龍，第五個龍是天龍，上面這個龍也是天龍。下面這兩個龍是地龍，中間是人中龍，所以最上面這天龍，是亢龍，飛得太高了，高處不勝寒，太高了就是曲高和寡，我學得最多，我已經比皇帝還厲害了，你比皇帝還厲害，有人理你嗎？沒有，因為大家都不敢去跟皇帝打交道，所以你這個時候變成亢龍。

亢龍有悔，有悔的意思是什麼？就是不要爬那麼高，因為九五是最好的位子，你為什麼超過九五？表示不對，這就叫做過，過猶不及。過猶不及的意思就是超過跟沒有到達是一樣的意思，所以你超過等於還不夠的意思，我已經過了，過了就是不及。

所以當超過而不及的時候，就說亢龍有悔，盈不可久也。因為太高的龍，在上面後悔了，後悔爬了那麼高，這時候盈不可久，因為你爬到最上面這叫做盈，盈就是滿，滿所以不可久。因為任何一個東西都不可以滿，老子說「滿招損」，所以你太高就招損，大家都嫉妒你，大家都討厭你，就會掉下來，所以這個位子是不會持久的。

換句話說，上九是一個不穩定的位子，那麼以爻來看，因為它是陽爻在陰位，所以會不安於位，別人的不安於位，是會往上爬，因為上九他已經是最高了，所以等他不安於位的時候就掉下來了，掉下去不是掉在九五，是從上九會掉到九三，當上九掉到九三這個時候，又在那邊終日乾乾了，很可憐，爬那麼高最後又回到終日乾乾，夕惕若，白天晚上都在那邊警覺煩惱，這就是乾卦上九爻給我們的指示。

這個爻就知道我們每個人都有可能設身處地在這個爻裡面，當然乾卦的爻還不容易當，我們還不一定能夠當乾卦的爻，因為當乾卦的爻，不是說你自己行了就行，你行了如果別人不行，還是不行。比如說我們在一個單位裡面有六個人，除非六個人都是好漢，都是龍，如果裡面有人不是龍，就不都是陽爻了。那你怎麼能當乾卦的那個爻呢？這個很難，是可遇不可求的，你可能碰到六條龍，然後你就可以組織一個乾卦；但是你如果碰到的不是龍，你就不能用乾卦的道理去解釋你自己任何事情。

我想當終日乾乾還不一定有機會，因為你上面也要龍下面也要龍，才能夠終日乾乾；如果下面不是龍上面也不是龍，終日乾乾就會被除掉了，為什麼呢？因為這個人老想爬上來，所以就把他除掉。因為上面都是龍，才會答應你上來，「好吧，你努力吧，努力得夠，位置就讓你做！」若不是這樣你哪裡上得來？所以一定要上面都是龍，下面也都是龍時，你才能在這裡面有所發揮，才能夠時乘六龍以御天，否則沒有這個機會。

用九：見群龍無首，吉。

象曰：用九，天德不可為首也。

在這整體概念有一句話，用九：「見群龍無首，吉。」普通的卦這六個爻講完就沒有了，只有乾卦跟坤卦特別，再加一個用九，還有一個用六。用九就是用所有的陽爻，陽爻就乘九，陰爻就乘六。用九有人說可不可以用七？因為七也是陽爻，七跟九都是陽爻，那為什麼只能用九跟六？因為用九的意思，就是九會變，七不會變，七是陽爻，變了以後還是陽爻，沒有變；那麼九是陽爻，但是變了就成陰爻，所以用九的意思就是讓它變的意思。用九的意思就是變九，變九變什麼？變成六，九跟六一個陰一個陽，所以陽的用就變了，就變成了陰，變成陰就叫做用九。用九就變成群龍無首，吉。

這句話如果大家看易經的書，有很多解釋，真的是五花八門，對這句話解釋非常多。大家都會說像現在的民主社會，大家都是龍，所以誰也不是頭，但是我覺得好像不對，因為現在這個民主社會似乎沒有頭，還是有頭，只不過這個頭是選出來的，是從人民裡面選出來的，並不是沒有頭，這個「群龍無首，吉。」是真的沒有頭，不是現在的民主社會，有很多人也是好意，也是牽強附會，因為他要講易經，你看這易經那麼早就已經把民主社會的制度寫在裡面，「群龍無首，吉。」就是在講這個？我看不是。

我們就經來講經，我跟大家說為什麼不是，因為這群龍無首，吉的意思，第一個只是用九，用九的意思是所有的九都變成六，也就是所有的陽爻都變成陰爻，那麼民主社會是把所有的君子都變成小人嗎？或者把所有的君子都變成普通人、凡人嗎？所以當在用九的時候，並不是把一個人從陽變成陰，不是這個意思。就像乾卦代表天道，我記得跟大家說過，我們把每個卦當作一個機構，這機構是要替天行道的，假如乾卦是替天行道的機構，這機構裡面的每一個人都是一條龍。

當有一個人說今天有一個任務委託你為「替天行道」的機構做事的時候，這六條龍是不是要替請他的人做事？那麼誰能請得動乾卦呢？不是陽儀就是太極。所以陽儀或太極要用他的時候，誰當陽？陽儀要用乾卦，陽儀一定是陽，太極要用乾卦，太極當陽，誰用他誰當陽，被用的一定當陰。我要用他，我一定是陽，他一定是陰，這時候這六條龍說不是，我們是陽我們是頭，他會用你嗎？假如你要用一個人，他說你要用我可以，我要當頭做主。你一定說，你做主你回家休息，對不對？一定是用他的人做主，才能被用，如果你要用他，結果他要做主那就請他回家休息，要不然就不能夠變成乾卦。

所以乾卦用九的意思，就是當人家要用乾卦的時候，也就是要用乾卦六個爻整體的時候；我們平常在講用一個爻的時候，就是在講用機構裡的某一個人，當在講用九的時候是指用這整個機構，在用整個卦的意思。因為是用整個卦，而這個時候這個卦因為都是陽的，六個都是首，乾卦的陽都是首，這個時候他無首，大家都不要當首，全部都當職員，然後讓太極去用他，所以這個時候叫做群龍無首，吉。如果不是群龍無首的話，就不吉了，不吉就回家休息，是這樣的意思。

所以我用很簡單的例子大家就知道，但這跟民主社會有什麼關係嗎？一點關係都沒有，這是非常簡單的雇主跟被雇的人的關係。就是說太極要用乾卦的時候就是這個關係，陽儀要用它的時候也是這個關係，沒有其他的關係，所以這不是民主的問題，這也不是君主的關係，這完全是體用的關係。誰當體誰當用，這句話告訴我們很重要一點，乾卦並不是最大，乾卦雖然在易經裡面是最重要的第一個卦，第二是坤， 但是它們兩個在易經的整個架構裡面他們還是可以被用的，而且他們被用的時候還要通通變成陰，還要全部都無首。

我們聽很多人在講易經，講到後來這個乾卦真的講到飛龍在天，飛得不知道多高，迷在裡面，哇！這乾太厲害了。而且又不了解乾元的意思，把孔子在讚揚乾元的話也攪混到乾裡面去了。因為他在講乾元的時候，不是在講乾卦的偉大，是在講陽儀的偉大，他在講陽儀的偉大，被不懂易經的人攪混在乾卦；他在講太極的偉大，也被後者攪混到乾卦，所以乾卦就變成太偉大了。太偉大就造成一個錯覺，這錯覺根本就不對，所以我講這點主要是告訴大家這樣，我所根據的就是易經的架構，所以大家一定要了解易經的架構再來看易經，比較不會亂，如果你不知道架構就去看，一定會誤解。

很多人研究易經十幾年二十幾年為什麼解釋這個的時候會解釋錯，就是因為沒有架構，沒有架構不知道太極怎麼來的，所以他認為太極上面沒有東西了，沒有東西就會變成群龍無首。他不曉得還有一個東西比乾卦高，因為太極是理，兩儀是氣，天是象，天有天象，有四季。為什麼叫四象？天有四個象，春夏秋冬，還有晴天、陰天、暴風雨什麼的，很多變化，這叫天象。所以很多會看天文的人，看天文觀天象，會知道天時的改變，天上的星星、月亮、太陽的顏色都會改變，都會暗示我們一些事情，這就叫天象。

所以天已經有象了，那誰能用它呢？還有理跟氣可以用它，所以理跟氣在用它的時候，就群龍無首，如果這時候它有首，它就不能被用，不能被用當然不吉，好容易它變成乾卦，好容易它變成一個替天行道的機構，結果他不肯當不為首的人，就失掉了機會，我想這是很重要的一點。所以如果我們能夠這樣去看，你對這卦的架構你會比較了解，你對每個爻辭也會比較了解。

下面說一句象曰：「天德不可為首。」天德是什麼意思，這個德是什麼意思，德我們不要把它想成是道德，德就是作用，一個人他有什麼德，就是他有什麼作用。我們常常聽說「何德何能」做這件事，我有何德何能，這個德跟能其實是一件事，能是能力，德是他的品德。品德其實是性質，性質是什麼？誠實的性質，還是狡詐的性質；聰明的性質，還是愚笨的性質，這叫德。所以這德也是作用，不要把它想得太宗教化，功德什麼的，它不是這個德，德是作用。

天的作用是不可以為首，天的作用如果為首的話，那天就最大了，那把太極放到哪裡去了？那天不就造反了嗎？我們跟天作對就倒楣了，那天還跟它上面作對，那更倒楣了，所以它當然不可為首，所以很多人說天不可為首，那誰為首？他忘了還有太極，所以我們知道學易經你沒有把架構學會，看到這個的時候常常會搞不清楚，天不可為首，那誰可為首，難道人為首嗎？他忘了它上面還有東西，這是很重要的一點。

乾卦問題解答 

1、元亨利貞與仁義禮智信

問：居士提到元亨利貞代表仁義禮智信，請問其中

的貞是代表智跟信？

答：貞代表智，信是在四個裡面都有。

問：信之所以在四個裡面都有，因為信是代表天？

答：對。因為它是中(位置居中)，中道。

2、形而上、下與上、下卦

問：上卦是代表形而上、下卦是代表形而下？

答：反過來，下卦是行而上，上卦是形而下。

3、小象卦與大象卦

問：上卦跟下卦，上卦有天地人，下卦有天地人，但是六個爻合起來一起看的時候，下面兩個爻是地，中間兩個爻是人，上面兩個爻是天，為什麼天地人又重新定位了一下？

答：因為在易經裡面，有兩個象，一個是小象，這三個爻的卦是小象；三個爻是一個卦，它的象也是天、地、人，這就叫小象。這六個爻的卦象是大象，大象就是把六個爻當作一個卦來看，上面兩個就變成天，下面兩個就變成地，中間兩個變人，那天也有陰陽，地也有陰陽，因為陽爻陰爻，人也有陰陽，這叫大象。

我們一般在解釋卦辭的時候都是用大象去解釋，像乾卦來講，下面是龍，上面也是龍，中間沒有龍，中間是人。天龍跟地龍，然後人，人這個龍，他不稱龍，稱君子或是什麼，不稱為龍。但實際上也是龍，人中之龍，這個時候九三與九四代表人，但這個叫大象。

在小象來講，這九五是君王，所以君王其實就是人，這個人叫大人，如果看文言，孔子就會解釋，九五爻的時候他把它解釋為大人，這個時候，大人跟天變成是通了，這個時候是易經高一層的境界，就是你剛剛講的形而上。形而上的時候人跟天是合一的，叫天人合一，天人合一的那個人叫大人，那個人是在天爻裡面，天的爻，不在人的爻，這個九四跟九三是人的爻，是天地人三才的人。但是到九五的時候他也是人，但這個人是天人合一的人。

換句話說，它有兩個標準，它有三個爻的天地人，有六個爻的天地人。如果以三個爻來講，九五這個爻是人爻，那九二這個爻也是人爻，這兩個爻反而叫做中，中正的中，所以只有人能夠居中，這個地方在講居中的時候，中有沒有正都是以這三個爻來講。以三個爻的卦來講，這兩個都是以小象的天地人來講，所以講這個爻有沒有居中，有沒有得中、有沒有正，是以小象來講，但是在解釋每個爻的時候，為什麼那兩個爻沒有稱龍而稱君子，因為他是人爻，這是就大象來講，大象的時候是用爻辭來解釋，得中或者得正那是小象，小象有小象的原則，大象有大象的原則。

大象跟小象有時候會合一，就像九五，合一的時候因為它是形而上，形而上的時候人跟天可以齊，就是人可以跟天並立，那時候叫天人合一，所以九五為什麼會最好，因為它是天人合一，這是兩個標準。那麼這是我們從易經的架構來說，所有易經的書裡面都沒有規定，所有的規定都是天兩個、地兩個、人兩個，學易經的人都是這樣 說，我也不敢說這不對，以我看它的原意，還是以小象來說，不是大象。因為爻辭會有這樣的分別，有人會認為那樣才是對的，小象的不對，我從開始講易經就說，小象那個架構還在，小象那個天地人還是在，等於是有兩個不同的標準。

問：小象跟大象之間的關係是什麼？要成為大象的時候必須有四個爻都一樣，如小過卦、大過卦或者是中孚卦，這一類的卦都是要有相同的在一起才有成為大象的可能。那另外小象跟大象之間代表的意義有什麼不同？以一個人來代表一個形而上跟形而下，那麼卦代表一個人時，人與人之間的關係是用六個爻的卦或是小象卦來代表？

答：這問題比較複雜，我以前講兩個一樣的，或者四個一樣的，那是說當有這樣情形的時候才會去講它的大象，如果沒有那樣的時候也會有大象存在，但是不去說。比如說上面兩個都是陽，中間兩個是陰，然後再上面兩個是陽，離中虛，就是大象是離卦，其實它不是離卦，大象是離卦，因為有兩個是一樣的時候才有這樣說，在沒有這樣的情形大象還是存在的，只是沒有卦可以說，所以就不說了，這樣而已。

另外形而上三個爻的卦，跟形而下三個爻的卦，它們兩個在一起的關係，我們以人來講

我們人有天地人，我們有看得見的天，也有看得見的地，也有看得見的人，叫天地人。但是

我們每個人的心中還有一個天，比如宗教，天堂的天，大家看不到的，這也是天，也有看不

到的地獄的地，也是看不到的，有那個天也有那個地，然後也有看不見的天堂的人，或者看

不見的地獄的人，所以天地人有看得見的跟看不見的部份。

在易經的大象裡面，是看不見的人跟看得見的人合而為一去講，這時把六個爻就用三個

爻的道理去講。為什麼這樣？當他在講乾卦的時候，把六個爻的上面當天、下面當地、中間

當人，是已經把它合而為一了，那麼合而為一的原因是什麼呢？就是這個人已經天人合一了

，就是我這個有形有相的人，跟我心中天堂地獄的人已經合而為一的時候就是大象，這個象

是一個理想的象，而我們人很難這樣。

我們為什麼要學易經，就是學到後來大象跟小象一致，如果你的大象跟小象不一致，每個宗教都說我們要找回我們本來面目，要找到自性，自性其實就是合一的意思，就是你的外象跟你的內心要合一，我們很多人的天不是天堂的天，我們的地也不是地獄的地，因為我們可能把天堂想成太好了，實際上沒法達成，當你的天堂跟人間的天堂一樣的時候，那就是理想。因為上卦、下卦一個代表形而上，一個代表形而下，就是一個代表看不到的部份，看不到的部份也是我們。很多人沒有這個概念，我們看不到的那個天堂也是屬於我們的天堂，我們看不到的那個地獄也是屬於我們的地獄，我們只承認我們看得到的天、看得到的地跟看得到的人，我們不承認那些看不到的。

比如說我有一個靈，我這個靈在看不到的那個地方生存，但是它也時時刻刻在影響我，只是很少人知道；我也有一個看不見的天，也時時刻刻在影響我；我也有一個看不見的地，同樣也時時刻刻在影響我。當你能夠把這些影響跟你的現實合在一起的時候，這個象就變成大象了。所以易經的大象比較理想，它的道理就是這樣，而我們一般人還沒有辦法達到這個層次，所以我們比較容易了解八卦，八卦的小象我們很容易了解，大象就糊塗了；我們在講小象的時候頭頭是道，講到大象的時候就亂了，因為我們的心態跟現實還沒有合而為一。

4、乾卦九四爻問題

問：有關九四，是陽爻在陰位，或躍在淵，無咎。或躍當然是躍到九五，那在淵的話是回到初九，在淵應該是他沒有做事情的意思，不採取跳躍的動作？

答：不是，是掉下去了。

問：所以說他的不穩定是一定要採取行動，一個往上，或者往下？

答：因為他是陽爻，他一定想跳，跳的結果有兩個，一個是上去，一個是掉下去了，因為上去就抓住了，就在位了，沒有在位的話，就掉下去了。

問：他掉下去也是無咎，是不是？

答：對，因為他一定要跳，所以說他無咎，無咎是有鼓勵他跳的意思。你已經努力那麼多了，已經贏過兩條龍，又贏了君子，你不跳太可惜了，但是跳的結果會不會成功，就一半的機會而已，或的意思就是二選一。

問：乾卦是易經比較有代表性的卦，那這邊因為形

而上是下卦，形而下是上卦，九三到九四的過程，九三好像形而上已經到有一個程度，從最低的已經到一個程度，是不是這樣？

答：對。

問：那他採取的是從理想到實現，所以到九四，是不是這樣？

答：可以這樣講，我們看過「大學」，九三就是修身，自天子以至於庶人，壹是皆以修身為本。在修身之前他一定要格物致知、誠意正心，到九三，當他誠意正心以後呢？他要做的是齊家治國平天下，所以齊家治國平天下這叫做形而下。齊家治國平天下反而是形而下，因為我們一般來講，最偉大的事情是形而上。為什麼大學說「物有本末，事有終始，知所先後，則近道矣」它就是告訴你修身其實最重要。修身比救國平天下還要重要，救國平天下是會讓人家很欣賞、很羡慕，但是你如果沒有把身修好，你的救國平天下是架在空中的樓閣。

換句話說，可能治錯了國，平錯了天下，造了罪，倒不如不要去做，所以這個地方最重要，當你真正修身修好了，那這個九四就是齊家治國平天下。但你要不要努力，是不是一定要去冒這個險？如果你還沒有達到，你就去冒這個險，你就不對。所以大學告訴我們說，當你在這個層次修身修夠了，要跳到九四的時候，就是面對齊家治國平天下，搞不好寧可回來還是修身，也不要去齊家治國平天下，因為那是一件很危險的事情。但是在乾卦來講，因為乾卦每個爻都是龍，所以爻辭裡面是鼓勵每個龍都去努力，換句話，如果你不是龍的話，它就不會給你這個爻辭，不會讓你努力，到時候治錯了國平錯了天下，還不如不去動比較好。

問：那他之所以會失敗，躍了之後可能會掉下去的原因，因為他修身還沒有修夠？

答：不，他修身已經夠了，修身修夠了才會到九四，但是到九四才是天時、地利、人和，三者有一個不行的話就會掉下來，不是修身的關係。他修身已經修好了，知所本末，這個九三是本，在這裡很重要，這裡為什麼成為君子，他還在九三就稱君子，因為他修身已經修好了，已經有資格往上。

修身修好指修好內在，屬於內卦。修身之前都是誠意正心，這都是形而上的事情，那麼到齊家治國平天下是形而下，看得見的，你齊家看得見、你治國看得見、你平天下也看得見，但是你心有沒有正、意有沒有誠、物有沒有格，沒有人知道，所以這是形而上。所以下面反而是形而上，上面反而是形而下；就是因為它下面的是形而上，上面的是形而下，所以大學才會說知所先後，則近道矣。本末先後一定要懂，你看成上面是形而上，那就完了。

5、乾卦九五爻問題

問：關於九五的象辭，飛龍在天，大人造也。以前的古代帝王都是有天命，或者說現代的各國元首都是有天命的，那這個天命是不是有時候大人也會造的關係，如果他是昏君的話可能大人造的時候他沒有聽命就回去了？

答：要這樣講，大人造這個大人他有很多種大人，我們以易經的大人來講，那就是文言所說的，與天地同其德、與日月合其明，跟佛一樣的大人，這是指天道的大人，天道的大人他是整體來說事情的，很多的大人他是集體的大人。比如說在某一個所謂的聯盟，或者某一民族，這民族裡面的大人，民族裡面的聖人，在易經的道理來講是屬於地道，不是屬於天道，因為他是集體，集體沒有大人，集體的大人不是與天地同其德，他是與民族的神，或者是民族的祖先跟他子孫同其德，這個時候他的利害關係是以那個民族為中心，所以當這個時候他的天命也是大人，集體的大人給的天命，辦的事情就是對集體有利，對其他的集體或者是個人就會產生不利，所以我們修道一定要修天道就是這個原因。

因為你在修天道的時候是對集體有利，對整體也有利，對個體也有利，那你如果修錯了，你也是拜了大人，那個大人是集體的大人，你就會為那個集體來做事，你認為也是替天行道，結果你同的不是天，而是民族的神，抽象地說，民族的精神好了，某個民族他有他的精神，就跟他那個精神同其德，然後他認為為了他那民族可以去奮鬥，可以去殺人，可以去做什麼恐怖的事情都可以，那他也是大人啊，他也是大人造，可是那是集體的大人所造，所以那個天命是地道的天命。我們以修道的立場講，那叫氣天，氣天神的天命；理天神的天命那是整體的，他是真正的與天地同其德，但是很少人能夠知道他的天地，因為很多的天地是很狹義的，他所認同的天是他所生存的空間，所以他認為大家都這麼說的那就對了，我們這樣講沒有講任何宗教任何種族，我們只是說當他在想某一件事的時候有沒有用整體來想， 當他講人的時候有沒有包括整個人類，還是只有他那民族的人類，這樣就清楚了。

你的人是那個民族的人，那當然是集體了，一定是地道，如果你的人是全世界的人，甚至於全宇宙的人，那一定是整體，一定是天道，是不是天道，不用去問任何人，你自己在想的時候你是用什麼心態在想，你是為整體想是天道，你為集體想就是地道，你為個體想就是人道，這是很重要的一點，所以易經就是告訴我們這個，但是很少人用這樣的角度去看易經，他拿去卜卦，卜卦問到的答案都是個人的、個體的，所以他雖然用易經，解決的問題是人道，他不是解決天道，當然寫易經的聖人他希望我們懂天道，因為你懂天道，地道人道都懂了，很多人會算命、卜卦，他用易經人道的部份，我為什麼不教大家卜卦，因為那只是用到人道的部份，人道部份你不要卜卦自己也知道，但是天道地道的事情就需要去研究。

6、九五與九二的關係

問：最早有提到每個爻要在正位，陰爻在陰位，陽爻在陽位，從這個乾卦來看，九二、九四、上九都是不在正位，所以比較不穩定，是不是說不穩定的時候就必須要有一些改變或動作或變化，不然的話可能會發生一些事情，可是從這個地方看來，像九二的話見龍在田，利見大人，這個看起來是不是也是不穩定，他跟九四、上九比起來有沒有什麼差別？在這個卦裡面。

答：他這不穩定，他給他的利見大人是條件，就是見了大人就穩定了，見了大人就是有大人賞識他，他跟大人可以合作，就是天人合一，做起事來就對了，如果沒有的話他還是不穩定的，他什麼時候不穩定呢？就是沒有見到大人，見到大人就穩定了，為什麼說是好的，他居中，那為什麼又要見大人，因為他不正位，怎樣才能正位呢？因為今天九五會不會找到他，這是一個問題，就像我剛剛講，一個當了很高位的人，他要去下面發現一些人才，去下面找到天人合一的人，這機會很少，他不一定會找得到，就好像一個皇帝他要到民間找一個當宰相，會不會選對很難，也許真的有，就像劉備找到孔明。

如果孔明沒有被劉備找到的話，他還是臥龍，永遠是臥龍，因為他被找到所以歷史上他才會成名。他能不能見龍在田，能不能跟九五合作，要看他有沒有見到大人。你看那個九五這個大人要去看孔明還要「三顧茅廬」，要看他這條龍還不容易啊！這中間就有或然率了，不是百分之百，所有的爻，不穩定的爻都表示有變化，但是從宇宙的道理來講，有變化才會更新，這是宇宙的動力，就是讓你不合理，就是讓你不在位，你才會有新的發展，如果說在那個位子一定能夠當大官，在那個位子一定會被找到，那就不是天道了，天道就是給很多人機會，也給很多不該有機會的人機會，也是試試看，就是說萬一劉備沒有找到孔明，找到另外一個人，也是一樣，那個人還是當宰相，但是當了結果怎樣呢？如果當了不好，至少在另外一個角度看就知道了，就是有一個比較，讓大家輸得心服口服，贏得也漂亮。

7、群龍無首的真正意義

問：用九的象辭：天德不可為首。德是作用的意思。請您再把整個解釋一下，還有就是用九：群龍無首才是吉。一定要群龍無首才會吉？還是說有的時候才會須要群龍無首？

答：先回答後面的問題，群龍一定都要無首，群龍就是所有的龍，在易經乾卦裡面就是六個爻，六個爻都是陽爻，六個爻都要無首，所謂無首的意思，就是各就各位，六個人都不當領導人，換句話說六個人都被動，都不主動，本來乾是主動的意思，陽爻都是主動的，在這時候被用的時候都要變成被動。

真正的乾卦，我們講你要當乾還是要當坤，是指那個爻而已，即你當陽爻還是陰爻；如果以卦來講，是你當陽卦還是陰卦，陽卦就是乾卦，陰卦就是坤卦。你要當陽卦的時候，反而是群龍無首，你要變成被動，要有一個人來用你。但是你如果當坤的時候，怎麼樣？坤是用六，用六是永貞，永貞的意思就是堅持你的作法，把坤變成天道。天道就是說我要做什麼就做什麼，用六就是用坤卦，誰來用他？如果今天是太極要用他，太極在佛教來講代表佛，佛要用一個人，這個人當然要全部真空，然後佛在裡面生妙有；當這個人真空的時候也就是坤，然後天上的大人，就是佛或聖人，在他身上產生作用的時候，那就是妙有，所以他的妙有就叫做永貞，永遠是對的。

坤的運作反而永遠是對的，而乾的作用反而要無首，因為他無首才能被人家用，而坤被用的時候，他一定會被用，坤本來就是順的，所以一定會被用，但是被用的時候我們看出來他是永貞，我們看到的貞他變成像佛一樣，所以佛知道這個道理才叫我們不要著相，因為當一個人顯出是佛的樣子的時候，其實他是坤，也就是說他什麼都是，他是真空，就因為他真空，所以才顯出妙有，就是因為他妙有，所以他變成要無首，這就是佛叫大家不要著相的原因。

如果你看一個人他表現像佛，那佛跟你講這是假相，真正的佛不是他，佛在他裡面，就好像上帝，誰看到上帝了？但是今天耶穌被上帝充滿了，聖靈充滿，所以他顯出來是上帝的樣子，但是他不是上帝，當然以宗教來講，不能這樣說，他說三位一體，客氣一點，三個都是，既然三個都是，哪裡還有事？既然都是，為什麼要三，一好了，既然是歸一了，為什麼還要三？表示還是有事，只是暫時用，暫時用的時候，顯出來的象是永貞，這用六用九其實是講很上層的道理，不容易講，如果你沒有這概念，沒有這基礎，你很難體會這道理。

問：天德為什麼不可為首？

答：剛剛講過，天德就是天的作用，我剛才講，第一個要知道，天不是最大，所以天有它的作用，當它的作用發揮的時候，就不能為首。我們舉個例，天會變成陰天，或者會變成春天、夏天，這不是天自己作主的，如果天自己能作主，如果他作主的話，沒有人願意當九二，也沒有人願意當九四，也沒有人願意當上九，他都會選正位的，他為什麼要選一個不正的位子？所以天有它無奈的時候。

天德不可為首就是說天他有被用的時候，當他被用的時候，他是被動的，既然是被動，所以就無首，所以叫天德不可為首，換句話說他如果為首，他就沒有天德了，當天要自己為首的時候，他的作用就出不來，比如說太極要用天，結果天自己要為首，換句話說他就把太極擱在一邊了，他不擱一邊他就沒有了，所以就不是天德，所以天德不可為首，因為大家對天的想法是，天沒有人能夠惹他，不知道在易經裡面還有比天更高的東西。

問：居士講的那個天應該指天象，天德不可為首

是指天象？

答：理氣象的天，不是我們現在說的天，天德是天的作用，天的作用就是天性，天性像中庸講「天命之謂性」，為什麼天命之謂性？天給你的作用叫「性」，所以這個性不是天。我們很多人說那我的性就是天，其實不是，是天給你的，那同樣地今天說天德不可為首，天德是更上面一個人給他的，所以天德就是天命，天德就是天的性，天的性不是天自己的東西，是上面給他的，太極給他的，所以他當然要率性之謂道， 所以他要聽從給他者的話，這叫天德不可為首。

如果他為首的話，那給他那個人叫什麼？那他就沒有率性了，他變成任性，一個人一定要知道誰是給他天命的人，那他率的是什麼性，他率的是天的性，那才是之謂道；如他率的是自己的性，叫任性，不是道，如果天以他為首那叫任性，就是按照他自己的意思去做事，他按照他自己的意思去做事，哪有天德啊？那就沒有天命了，因為天德就是天的性質，他沒有這個性質，只是他自己的性，這個差一點點，但就是這樣。

問：也就是坤的作用？

答：不是，當乾被用的時候，是乾，是一條龍，

假如今天一條龍被仙佛所用，他的作用是仙佛的作用，不是他的作用，所以叫做率性，率性是率用他者的性，不是率他自己的性，率他自己的性他就為首，所以我們當了天還要被人家用，才有意義，如果當了天就不被人家用，反而失掉了意義，反而不吉。

問：天也被用，是被太極的作用所用嗎？

答：不。是被太極的理念所用，因為太極是理，理要用天的時候，就是用氣，當理要用氣的時候，即氣被理所用，這天就變成理天，它顯出來的作用是理天，但是當天沒有被理所用，就是沒有被太極所用，就叫氣天，所以就會搞亂，我們為什麼現在常說要超氣入理，就是因為氣天沒有群龍無首，他還要當首，所以當他當首的時候，它就叫氣天。

我們有很多人修，修到後來說他已經開悟了、成佛了，那所謂成佛、所謂開悟就是為首，結果他不曉得還有一位更高的佛來了，他說這一定是魔，把他除掉，所以這時候他叫氣天，所以他為首，那為首就不吉，不吉的意思我剛剛講被除掉，暫時不會除掉，以後還是會除掉，所以不吉，大家都不知道不吉在哪裡，只有易經有講到這麼深，其他沒有人講到這裡，不過它講得很抽象，很多人不知道它在講什麼，所以我們為什麼常講理氣象三天。有人問：氣天那麼偉大，為什麼老是被罵？它就是群龍有首，所以第一個我們知道它不吉，第二個它沒有率性，所以不是道，因為它率的是它自己的性，它沒有率上面的性。

大學、中庸、易經三樣都要懂，這道理才會懂，你只看易經也不懂、你只看中庸也不懂、你只看大學也不懂，一定要融會貫通，為什麼孔子說吾道一以貫之，他一定要有個一來貫，沒有東西貫的話，各說各的，說到後來統統在氣天，因為沒有連在一起的東西一定是集體，只有融會貫通才叫理、才叫整體，這裡說的跟那裡說的不合，怎麼會是整體呢？一定是集體。所以哪個人是集體？哪個人是整體？一分就知道了，你一聽那個道理就知道了，他的道理到你這裡就不通了，你的道理到他那裡就不通了，一定有問題，一定不是整體的道理。

問：請居士再解釋一下乾跟坤用九的部份，因為我們剛剛在講群龍無首，四象在講顯出來的象，如果就真正合一整體的理氣象，到底合在哪裡？我們看到的部份好像呈現在象的部份，包括守貞，好像空給人家佔有？

答：舉個例你就知道，第一個我剛剛說我們在講大象的時候，因為用六或者用九這是屬於大象，因為他是六個爻一起用，所以當講六個爻(大象)一起用的時候，要先知道已經天人合一了，天人合一的時候形而上跟形而下已經變成一體，雖然我剛剛在講象，其實不是象，這個象已是天人合一的象，比如說用六永貞，永貞的意思是永遠是正，貞就是正，也就是永遠都是對，那麼在佛教裡有一個東西在形容這句話，就是維摩詰經說菩薩行五無間，即行佛道，行佛道當然是最高的道，最高的道就是佛叫他要做的事，結果他下面加一句行五無間，那無間是最大的罪，但是當他在行最大的罪惡的時候，反而是佛道，就是說當佛在一個人身上的時候，他可以行五無間，當他行五無間的時候在佛教的經典裡面才肯定他是佛道，這就是坤卦。

坤卦做的事情在人看也許是行五無間，這個人要抓去殺一百次，這個人要下無間地獄，才叫無間，下無間地獄的罪，這樣大的罪，這象不是好象，是很壞的象，當然也有好的象，好的象也是這樣做，壞的象也是這樣做，他做到犯五無間的罪，在佛道上說他行佛道，為什麼呢？因為佛在身上，他在率佛的性，在行的時候就叫道，這個時候就叫佛道，所以行佛道的時候，永貞永遠是對的、永遠是正的，因為佛是絕對的，衪做的任何事沒有人說對錯，我們說對錯是我們用眾生的心判斷，說他這個罪是無間，這是我們的判斷。

在佛來講這樣做對整體最有利，我就這樣做叫行五無間，所以叫永貞，永貞這句話你聽的是好話，但是那件事就不一定是好事，所謂不是好事是以我們人的立場去看，不見得是好事，但是在整體來看是好事。比如今天有一個壞人死了，在家人來看，這個人死了太可惜了，但是從另外一個角度來看，這個人死了，哎呀天下太平！所以不是說一個人死了一定是壞事，是就整體來看；以集體來講，這個人該死，但是個體該活，如果整體來講，這個人該死，那麼他死了叫做永貞，但是對別人來看好殘忍，怎麼會讓他死了？因此永貞這句話聽起來是好話，但是行為不一定是好的，所以你剛剛講是從象，表面是從象，其實還是理。

因為他這個理已經是天人合一的理，就是天人合一所做的事就叫永貞，甚至在易經乾卦文言說「夫大人者，與天地合其德，與日月合其明，與四時合其序，與鬼神合其吉凶，先天而天弗違，後天而奉天時，天且弗違，而況於人乎？況於鬼神乎？」可以先天而天弗違，他可以跟天都不一樣，但是天還要不違背他，鬼神還合其吉凶，鬼神還跟他配合。當他是代表整體的時候，不管他做什麼事，鬼神與所有的天都配合他，天會配合他是什麼情況？就是群龍無首，天會去配合誰？就是大人，因為大人他已經跟天合一了，這裡面的天已經不是卦的天，是天元(乾元)，甚至是太極，所以當太極跟他合一的時候，他做什麼事都對，天也跟他配合，天也弗違，然後鬼神也合其吉凶，日月合其明，這些話你要把他配在一起去了解，你會知道乾卦的用九，因為用九是很難的事情，你哪裡去找這六條龍？六條龍都肯配合是很難。

我們今天有很多條龍，但是當一被用的時候就群龍有首，氣天為什麼產生？就是這樣來的，氣天就是已經有六條龍了，很多人都修得很高，在人間來看都是龍，但是當天要用他的時候，他就有首了，一有首就完了。比如今天天要用乾卦、用這六條龍的時候，有五條龍有意見，他們說：我們只聽大哥的。天說：好啊，你們去聽大哥好了，我不能用你們了，因為你還聽大哥的，我不用你，你要聽我的，我才能用你。天要用六個人的時候，六個人都要說我們都不是首，我們都不是大哥，才能被用，人間的道理就是這樣，所以氣天他修到最高的時候，他認為他好高啊，誰能用得動他？你一用他首就出來了，首一出來就變氣天，所以氣天跟理天差別就在這裡。所以乾卦很難得，這個理很容易講，但是這六條龍很難找，找六條都不當首的很難。

問：剛才所講的天德不可為首，就乾卦來講，彖曰：

大哉乾元，是不是根據這張太極架構圖（如附圖）來講？它應該是陽儀？

答：是陽儀，乾元就是陽儀。

問：假如以坤來講，就是陰儀？

答：陰儀。

問：所以陽儀應該是理，太陽是氣，乾卦是象？

答：是的。

