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淺談無量義經 
 

諸位賢者： 

遍吉淨苑的設計有三十個殿堂，其中二十八品有二十八殿，再加上大雄寶殿與天王殿合計三

十殿；世尊於說無量義經後接著講法華經，故朽身想以無量義經供在大雄寶殿上，使得法華

道場更為完美，形成一座殊勝的法華道場。 

「道場」是什麽意思呢？我們先解釋「場」，古時候農業社會，稻米收割以後，它不能馬上去

殼，要先拿到空曠平坦的空地曬一曬。也就是說，稻要轉成米之前要有一個場，在這個地方

曬曬太陽，過濾一下做篩選，稻才能夠轉成米，這叫做「場」。我們在修學「道」，修學六度、

八正道等正念真如就叫做「道」。但正念真如你要完全的走下去而沒有障礙，你也要有一個「場」

來篩選、雕琢你，才能夠遠離魔事，才能夠產生不退轉成就菩提心，這就是朽身建法華道場

的初衷。有「場」就有「道」，有「道」就有「糧」。既然世尊於說無量義經後接著法華經，

在開始談法華二十八殿前，朽身先與諸位研討無量義經。 

佛於說《無量義經》以後，即接演《妙法蓮華經》，故《無量義經》可謂《法華》的始唱，而

《法華》者可謂《無量義經》之廣演也。釋迦牟尼佛，悲智雙運，廣宣教義。於一說無量，

於無量說一。於一說無量者，畢竟空中建立一切法也。於無量說一者，一切法悉歸畢竟空也。

如此之法,豎窮橫遍，無不賅攝。法性空寂而隨緣遍現，萬象森羅，寂而常照，圓融一如，真

俗不二。故曰無量義。 

於一說無量是權智，於無量說一是實智。用權智則於一乘說三乘，約實智則化三乘歸一乘。

權而實-雖分別宣說諸法而實無分別。實而權-則以無分別智教育徒眾，分別無量無數無邊諸

法。故於一知無量，是差別智境。於無量知一，是無分別理境。佛智不可思議，雖借言詮以

明，眾生莫執著言說而理會。須知無量義者，離言絕相，以指標月，得月望指；如筏喻者，

法尚應捨，何況非法。 

因為世間欲念薰染日益嚴重，人人一念清淨本性變成習氣，造成苦難不斷，所以佛陀要用無

量法來對治，這無量義的教法，源於一法，那就是大菩提道，也就是佛陀本懷，若能了悟力

行，就能去習氣，回歸清淨本性。 

法本如如不可言說，但是若無言說，眾生如何得解：所以方便安立名字(假名)，有了名字，遂

成文句(譬如「花」是文，「花開了」是句，「這花開得很莊嚴」是起了思惟分別)，就有能詮與

所詮，佛陀透過能詮所詮，讓眾生知道種種「法」(如有漏法、無漏法、四諦法、因緣法、有

為法、無為法、世間法、出世法…等等)，令眾生通過思惟產生智慧而開悟。 
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《無量義經》內容分為三品，〈德行品〉、〈說法品〉、〈十功德品〉。這三品最重要的含意，就

是眾生「性欲無量故，說法無量，說法無量，義亦無量。無量義者，從一法生，其一法者，

即無相也」。 

「德行品」開頭，佛陀先顯揚諸佛菩薩的德行，先啟動眾生的信心，接下來的「說法品」，就

是佛陀說法的精要，啟開眾生的智慧，但是總歸就是在我們身體力行，第三品，「十功德品」，

就是要實行，雖然我們知道佛陀的德行，佛陀也已經用他的智慧，來啟動我們的智慧，已經

將法說給我們聽，我們現在主要的，就要身與心平行。 

無量義經說法品中佛說：「善男子。自我道場菩提樹下端坐六年。得成阿耨多羅三藐三菩提。

以佛眼觀一切諸法不可宣說。所以者何。以諸眾生性欲不同。性欲不同。種種說法。種種說

法以方便力。四十餘年未曾顯實。是故眾生得道差別。不得疾成無上菩提。」 

世尊苦行六年，曾示現降伏外道，佛以獨具之佛眼，觀一切諸法，知不可宣說。因為甚深無

上的佛法，高深到不可思議。如果宣說，眾生難以生信。因為眾生性欲不同，機感有鈍有利，

而佛法甚深，是故不便直說。必須因眾生的性欲，作種種不同的說法。以往所說，只是權巧

方便，未能直顯真實之義。故曰四十年未曾顯實。 

佛具二智,實智與權智。昔日以權智為三乘人宣說方便教，今日始顯發真實之相。因為昔日方

便說故，所以三乘人得道便有差別，不得疾成無上菩提。 

所以我們的心跟佛的心，中間必須要有個橋樑，我們常說「開方便門示真實相」；你要找到門，

諸佛菩薩的功德之門，所以佛菩薩留下他的名號，留下他說的法，留下他的咒語。當我們在

念『南無阿彌陀佛』、念『觀世音菩薩』、或持咒產生一個音聲，這個音聲就代表我們眾生心

跟佛心之間的橋樑，心力跟佛力之間的橋樑，這個非常重要！ 

說法品中佛又說：「善男子。初說四諦。為求聲聞人。而八億諸天來下聽法。發菩提心。中於

處處演說甚深十二因緣。為求辟支佛人。而無量眾生發菩提心。或住聲聞。次說方等十二部

經摩訶般若華嚴海雲。演說菩薩歷劫修行。而百千比丘萬億人天無量得須陀洹、得斯陀含、

得阿那含、得阿羅漢。住辟支佛因緣法中。」 

若人通達無量義已，雖具有煩惱，如同沒有煩惱一樣。何以故?自己雖有煩惱，卻能度人故。

縱然出生入死，而無怖畏想。何以故?如實知空即無量法，無量法即空故。以於諸眾生起悲心

故，於一切法得勇健想故。 

如《法華經》〈藥草喻品〉言，一雲所雨,草樹普滋，而所得不同。此隨眾生心，應所知量而

有差別也。雖一時等澍，一雨之潤，而諸草木各有差別。一味之水，被諸草木,隨分受潤，稱

其大小，各得生長。佛向諸比丘及菩薩說十二因緣及六波羅蜜法，而實亦是說諸法本來空寂

代謝不住念念生滅。然諸比丘及菩薩卻依根性利鈍不同而得十二因緣法或得六度法，得大乘

果或成緣覺道或成菩薩道。 
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「有」法為可思議，「空」寂之法是不可思議。有二法為可思議，無二法不可思議。有相法為

可思議，無相法不可思議。有所得法為可思議，無所得法不可思議。文字相、言語相、心緣

相為可思議，法離文字相、言語相、心緣相,故不可思議。不可思議者，言語道斷心行處滅故

說無量義。佛所說法，悉皆空寂、不二、無相、無所得，離文字相、言語相、心緣相乃至言

語道斷，心行處滅，故不可思議。而眾生根性，法門解脫亦復如是不可思議。何以故?一切諸

法悉皆畢竟空故。 

既然法有無量義，法門也無量無數，那我們要如何選擇? 無論大乘小乘，無量法門，千差萬

別，都是依此根本而流出，是表示一切法皆從法性生起，可見一切亦可會歸於一法，所以無

量亦即出生義。一法能生一切法，一切法會歸於一法，正所謂無不從此法界流，無不還歸此

法界。所以說一乘，必須了解諸法皆從一法流出，觀一法即觀一切法，是故佛說《法華經》

之前先說《無量義經》。 

《無量義經》有兩種意思：一、「教菩薩法」，《無量義經》之法門是為菩薩說法的大乘法門，

因為要成佛，必要修菩薩行而說此經。如《法華經》也是「教菩薩法」。二、「佛所護念」，此

法門甚深無量，非常重要，舉一譬喻說：如家中祖傳的寶物，所謂傳家寶，好好的放在那裡，

但心中會顧慮到要好好的保護它、照應它。這《無量義》是最高的法門，佛不是常說此法，

但常放心中護念，如衛護傳家寶物一樣，所以世親云：「唯佛才有，離佛即沒有。」這是佛法

中最高不共法門，佛於大眾之中，為菩薩說此《無量義經》，教菩薩法，在大眾集合而說此經，

作為引起問題，對於《法華》會三歸一的道理易於了解。 

所謂「大夢誰先覺」。眾生於生死中處處輪迴，顛倒執著，不見真理，在生死長夜、無明的籠

罩之下。佛是對真理覺了，也通達了世俗一切知識，所以叫做覺。小乘與菩薩都是覺悟的人。

但佛的覺是超於聲聞與菩薩，是無上正等覺、大究竟覺。 

佛陀把《華嚴經》這種理想化的法身、功德圓滿的報身收起來以後，開始面對我們凡夫的身

口意。我們凡夫最大的問題叫做生死業障，這個業力太麻煩，弄得我們非常被動：例如我們

修行有病痛，雖然修得很好，結果死掉了；死掉以後，業力就把你帶到其他地方去了。如果

我們不處理這個業力，你修行就永遠沒辦法上路。所以，解決生死業障是第一個課題。咱們

先不談什麼功德莊嚴，這個都太遙遠了。所以，佛陀在阿含經強調業力的不可思議。 

比方說，目犍連尊者，神通第一的目犍連尊者，他怎麼死的？被外道亂棒打死。為什麼？因

為神通難抵業力！比方說，釋迦牟尼佛的家族是怎麼滅的？被琉璃王滅掉的。佛陀三次用神

通阻礙，沒用！為什麼？業力不可思議。乃至於佛陀本身，貴為佛陀，也有三月食馬麥的餘

報 所以整個阿含經強調一個觀念：「萬般皆是業，半點不由人。」你業力不處理，你就是障

礙重重。先強調這個觀念，先把敵人找出來。 

人跟人之間的因緣沒有永遠的善也沒有永遠惡的，所以有時候你很滿意，有時候你不滿意，

因為因緣是無常變化，這個是人生的常態。問題在哪裡呢？譬如為什麼你作為一個老師，你

管別人的子女管得很好，你面對自己的子女卻沒辦法了？因為你想要強做主宰，問題在這。

業力，一旦你要主宰它的時候，那糟糕了，後果叫做展轉相續，你們與子女兩個來生還有戲

可以看。所以，帶業往生強調的就是說，臨終的時候，怎麼知道沒有業力把我牽走？你把今
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生、來生的因緣完全放棄，我不主宰了，帶業往生！ 

我們一個大乘的佛弟子，當我們這一念心，慢慢已經能夠安住在深信因果斷惡修善，也就是

我們開始安住在一種善念；然後我們從善念慢慢地能夠提升到一種正念。開始在修學正念的

時候，所要面對的的一個問題是，我們應該要依止什麽樣的方便法門來修學正念最能夠成就？ 

上個月我們在群組講過一個觀念：「聖性無不通，順逆皆方便；初心入三昧，遲速不同倫」。

當這個人已經成就聖道以後，他要從空出假廣度眾生的時候，六根、六塵、六識都是方便。

但是你一個初心的凡夫，「障深慧淺」，你要開始回到真如本性這個地方，這困難度就很高。 

我們這樣子講好了，成佛之道有二條路，一個是「萬行一心」-直接修真如，一個是「一心萬

行」-遵循諸大德教導的法門。當我們要修學萬行而會歸一心的時候，那這困難度就比較高，

因為你走的這一條路是不好的路，是坎坷的路。所以當我們要萬行一心的時候，你一定要有

智慧揀別你回家的路。 

但是你要修「一心萬行」，要從家裡出來的時候，那你不要揀別，那是順逆方便。你看《法華

經》、《華嚴經》，那不可思議，諸佛菩薩開方便門示真實相的時候，那六根、六塵、六識，隨

手拈來都是度化眾生的方便，他總是有辦法讓你能夠產生善根，產生歡喜、增善、破惡、入

理的四善果。 

論語有一段說：孔夫子有一個學生，他問孔夫子說：什麽是為政之道？(身為地方的首長，我

怎麽樣把這地方管理好？) 

孔夫子講出一句話出來，他說：「舉直措諸枉，能使枉者直。」 

孔子的意思說，管理政治最重要是人的問題，當然有很多小人，你也不能把小人都趕走，世

間上總會有小人在。沒關係！你不要怕小人，你把正直的人(真如/正念)放在上位，把那個不

正直的人(妄念/邪法)放在下位。就是把正直的人放在小人的上面，這個小人就會產生變化，

慢慢他就變成正直的人。 

這一句話值得我們深思，我們心中有無明妄想，但是我們常說無明妄想當中也有真如本性，

兩個現在是錯綜複雜，「觀相元妄，觀性元真」它表現出來的相狀明明是無明妄想，但是他內

在的體性卻是真的，那該怎麽辦？沒關係！你只要把真實的部分表現出來，妄想自然消滅。

所以我們修行要轉被動為主動，你一天到晚去注意無明妄想，你就完了！ 

我們的身口意有很多的煩惱障、業障、老病死的報障，三種障礙。現在，如果我們選擇從眾

生法界直接修六度法門，透過布施、持戒等等來趨向佛法界，就是「從眾生法界直接超越佛

法界」--這樣的法門不是很好，因為你直接從眾生法界修學法力，透過法力的攝受趨向佛法

界，障礙重重，而且容易退轉，這可不妙。 

天台宗的意思就是說，你要從眾生法界趨向佛法界，要先結合心法。就是說，凡是用外來的

東西來對治我們的煩惱，一定會產生抗拒，作用力等於反作用力。譬如說我們很慳貪，是吧？
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我就用布施對治慳貪。它會反彈的，因為你這個是對立的，所以智者大師說這個法不妙。但

是如果這個力量是來自於你自己，你用你自己的力量來對治你自己的煩惱，你不會反彈。沒

有人會跟自己反彈，對不對？所以，如果我們的修行只是一昧地靠著外在的法的力量來改變

自己，這個是一個不好的法門。智者大師的妙法是：啟動內心心靈的力量來帶動外在法門的

力量，用自己布施的善根來帶動這個布施的法。所以它這個妙法的思想是，從眾生法界，你

不能直接趨佛法界，因為你在因緣所生法裡面活動，有很多問題。你要把所有的修行拉到你

一念心性上。妙法的思想就是內觀真如、外修六度，那麼就形成一種蓮花式的修學，就像我

們台北精舍每月的三昧水懺，如果我們以正念依懺文真心懺悔三障，結合三障會歸真如，你

們一定會有感應的。你看很多人為什麽都沒什麽進步，因為找不到你適當的法門。為什麽呢？

因為他沒有真正的了解自己。法門是依止根機，『良由眾生根機不一，致使如來巧說不同。』

契機是妙法，你相應的那一個法，就是妙法。 

諸位賢者！反正我們一個三界凡夫，這一輩子是離不開污泥了，但是你有選擇。你要選擇當

牡丹花、玫瑰花的污泥，還是要當蓮花的污泥？這就差很多了。諸位！你面對污泥是什麼態

度，這很關鍵的。當蓮花遇到了污泥，污泥對蓮花來說不但不能構成病蟲害，它還能夠吸收

污泥的養分。這個就是蓮花的高明。也就是說，諸位！你現在面對污泥，面對業力跟妄想，

這是沒有一個人可以避免的。不管你修淨土、修中觀、修禪定，修什麼法門，你無量劫來的

後遺症一定要處理了。你有三種方法：第一個，從業果上認命；第二個，從空性上切割；第

三個，從心性上歷練。你用三種方式，就決定你未來三種不同的人生觀，我們現在如果是同

一個起跑點，你用三種方式去思考人生，三個人會走上三個不同的道路，生命的反轉也完全

不一樣。因為車子不一樣，有羊車、鹿車、牛車的不同。 

我們改變不了我們所處的環境，這是一個五濁惡世的污泥。但是，你用什麼方法去面對它——

你是用牡丹花來面對污泥?你是用玫瑰花來面對污泥? 
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印順法師；太虛法師；藕益智旭法師等。 


