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芝加哥華嚴學會  能兆  恭敬整理 
 

（資料節錄自：海雲法師講華嚴錄音帶 - 
善財童子五十三參之第二十八參 28 - 2A） 

 

華嚴經善財童子五十三參，是藉善財童子一生

成就的修學經歷，彰顯修學成就的過程。在此

過程當中，第二十七參為中心位；前有二十六

參，後有二十六參。從宏觀的角度來看，這是

一個思惟系統，前二十六參屬於一個思惟模

式，後二十六參屬於另外一個思惟模式。以第

二十七參為中軸劃分前半段和後半段。 
 

前半段從「文殊師利菩薩」自善住樓閣出至福

生城東門外，住莊嚴幢娑羅林大塔廟說法開

始，善財童子從那處初發心，由東方開始向南

方一直走訪善知識，南方是代表正確的方向；

第二十七參至普陀洛迦山，參訪「觀自在菩

薩」。觀自在菩薩是阿彌陀佛的協侍，換句話

說地方雖是普陀洛迦山，它卻代表西方的極樂

世界，亦是代表成就。在語言模式而言，善財

童子是從東方走到西方，東方表開始，西方表

終結。他到此參就已經是一番成就，一個循環

了。 

 

從第二十八參開始是另一個循環，所以「正性

無異行菩薩」從東方來，這個時候不一定要善

財童子去；前階段善財童子是沒有基礎的，他

沒有基礎初發心，所以要到福生城東門，先向

東走從東方開始。現在呢，東方的表法來到這

裡也是表示另外一個新的開始，東方表萬物資

始、萬法資生，是這樣的一個意思。往後每一

參還是向南走，南方是正確的方向。 

 

這五十三參是寄十住、十行、十迴向、十地、

十個等覺；然後第五十一參彌勒菩薩寄妙覺

位，表佛果位；第五十二參文殊菩薩，由果地

起大智用，運用後得智；第五十三參普賢菩薩

以大智皈導法界體性，才重重無盡的圓滿。它

是這樣劃分的，這樣是一層的階次。一個是

「三賢位」：「三賢位」有三分：初賢、中

賢、上賢；有十分：十住、十行、十迴向；有

三十位，叫「相似覺」。十地位、等覺位叫

「隨分覺」，到最後彌勒菩薩這邊才叫「圓滿

覺」，叫圓覺、妙覺、究竟覺，是指這個位

子；這又是一番理論的陳述了。現在再套上這

一番理論，從二十七是第七迴向劃分前面為一

個循環，後面為一個循環，這是另外一個劃分

方法，假如把這兩種重疊起來，我們就會發現

理論的這種重重無盡，它已經產生雙重現象

了，但是這兩個劃分法不一樣，不要把它當做

矛盾。 

 

這種情況有點類似我們穿衣服：內衣褲的穿著

是一套系統的穿法；然後外衣、櫬衫的穿著，

這是第二重；最後外面大衣的穿著，那又是另

一套系統。這三套系統基本上是不一樣的，不

能做比較，它們不是矛盾衝突的。這是不同的

功用，不同的作法，大家要能體會這一點。並

不是每一套系統都要完全一樣的。 所以我們

在學習華嚴的時候，要建立要建立自己的思惟

模式；同一段經文由於每一個人的思惟模式不

一樣，感受、領悟便有所不同。 

 



2 

華嚴經的無量法門是從那裡來的？因為從華

嚴得以建立無量的思惟模式，讓各種情況得

以發揮。問題是我們不知道華嚴經裡寶藏的

殊勝。華嚴的教海是要讓我們直接去獲得那

個東西，不是給我們符號，我們要記得這一

點。在華嚴的教海裏，譬如告訴你這是時

鐘：那時鐘是甚麼？你進入到這個狀況就

好，讓你獲得這個東西這樣就好了，那時鐘

有甚麼意義？時鐘有甚麼用？這些你都不要

問。在現今的教育系統，我們一聽到時鐘兩

字就要定義，時鐘的用途、時鐘的樣子、時

鐘的意義，我們會一直去追究下去，追究這

種定義。為甚麼要有時鐘？有了時鐘要怎麼

辦？這個是社會教育思惟的一個特色。社會

教育的這個特色，我把它稱之為「我的」的

思惟模式，因為你在介紹的都是「我的」周

圍，這是社會教育思惟的一個特色，它一直

繞在「我的」周圍。我們運用累積知識的方

法所得到的資訊是屬於「我的」這一種，是

我們在社會上所學、所教的。；我們很難契

入它（真實）的本體，沒有辦法見到它（真

實）的本來面目。 

 

華嚴教法直接讓我們認識「我」。佛法，尤

其是華嚴，直接讓我們去感受到那個（真實

的）東西是甚麼？它不跟我們多講，直接讓

我們去感受那個東西，我們知道就好了，其

他的雜訊可以不要。問題是我們在這個時候

卻剛好相反，我們接納、吸收了所有的雜

訊，我們沒有辦法拿捻到真實的那個東西，

我們弄錯了！ 

 

在善財童子整個修學過程當中，從經典的理

論、經典的行文，我們可以看出五十三參有

好幾重的理論。前二十六參是告訴我們在行

法當中，一個行者應該建立的基本認識，我

們稱之為「摸索階段」。到了二十七參是空

性建立的一個基本地。這時候觀自在菩薩教

導我們「持名念佛」；我們稱念南無觀自在

菩薩一切所求皆滿願，這是把空性當是佛性

講。用佛性來陳述空性的存在，很少人能夠

體會這一點。我們誤認為空性不能起妙用；

用「有」來解釋「空」，「色不異空，空不

異色，色即是空，空即是色。」祇有華嚴經

能夠空、色很自在地來做詮釋；雖然般若系

統的經典是這樣說，但般若經典沒有辦法那

麼自在地演譯，這是華嚴最大的特色。所以

前二十六參談空性的形成，二十八參以後都

是空性的妙用，演譯空性的妙作、運用。華

嚴經我們稱為「性宗」的經典，它從始到終

都談色、談佛性。這個不一樣，以世間法來

寫這樣的經書，就是二十七參以前一定都講

空，二十七參以後一定都講色。華嚴經為什

麼在第二十七參用佛性來講空性，而不把兩

者分別呢 ? 這就是華嚴四法界（理、事、理

事無礙、事事無礙）中的事事無礙法界：直

接用事來解釋事，事事無礙；佛性就是色，

色就是事相，直接用事來解釋事相，這樣就

解得遍及。用空性來解釋佛性，是在理事無

礙法界，還沒有達到事事無礙，這個部分要

認識清楚。 

 

為什麼華嚴經都講事相 ? 從經文裡可以看到

它不但講事相而且量大，大到不可思議的地

步，大到幾乎不可能，那就是在事事無礙法

界。所以整體來看，華嚴經是從事事無礙法

界來講，這個時候前後之間的次第已經都消

除了：從事事無礙法界來講，它是圓融 ; 從

先空後色來講，它是漸次 ; 從三賢、十聖、

等覺、妙覺來講，它是次第。那麼經裡就有

三重，理論就有三重重疊，一般人是看不出

來的，華嚴的殊勝就在這個地方。事事無礙

法界的殊勝如何超越理事無礙法界，我們要

是對四法界不了解，談及事事無礙法界的殊

勝是沒有意義。所以我們要充實自己、要超

越。華嚴經的殊勝，它的不可思議，這一點

我們可以肯定、了解。但是我們應該如何去

超越？如何去體認？這便要看個人自己的用

功了。 

 

華嚴經是在事事無礙法界；般若經典是講理

的、不講事的，它理上可以告訴你「色不異

空，空不異色，色即是空，空即是色。」怎

麼樣不異色？怎麼樣色即是空？事實卻講不

出來，而華嚴經就直接從這個地方講，從事

相上跟你講，那我們要了解華嚴經你必須要

有般若性空的基礎，否則這一方面你便不能

了解，關鍵在這個地方。這是我們先從宏觀

的立場提供給各位來做個認識。 


