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《妙法蓮華經·方便品》之六 

舍利弗再三請 

遠參老法師主講 

 

上文講到，開權顯實，佛不隨便對大眾說。下文是說，佛講不隨便者，佛

不想對你們講，就這樣算了。 

  我們又怎樣知道佛不想講？佛兩次這樣講： 

「爾時佛告舍利弗：止，止，不須復說。若 

    說是事，一切世間諸天及人，皆當驚疑。」 

此事很嚴重，不可以隨便對你講，實在是沒有需要講。佛連說雙「止」，

「不須復說」，只講這些就算了。為什麼呢？這裡也應該有「所以者何」這一

句。 

佛說：「若說是事」，本來可以說，但是我認為都不須說，如果說出來，就

有大大的不妥之處。怎樣叫做大大的不妥之處？一切世間諸天、諸人、諸鬼、

諸神，包括各位四眾在內，「皆當驚疑」。「驚」者就不敬，「疑」者就不信，我

講來做什麼？這樣就沒有什麼好處。 

其實此事大有好處，雖是大有好處，他們得不到大有好處的利益，就害了

他們。為什麼呢？他們驚疑起來，就害了他們。 

在舍利弗這一方面來講，此事令他驚疑。佛是有辦法令他不驚不疑，所以

有人就會說：佛知道眾生的性質，為何佛又任由他驚、任由他疑？文殊講過

的：「若有疑悔者，佛當為除斷。」佛陀您要為他除斷呀！ 

  這又不容易，佛仍是這樣不對他講，只說「止，止，不須復說」，若說，有

過失而無益。 

  於是，舍利弗又接著第二請： 

「舍利弗重白佛言：世尊！唯願說之，唯願說之。 

    所以者何？是會無數百千萬億阿僧祇眾生，曾見諸 

     佛，諸根猛利，智慧明了，聞佛所說，則能敬信。」 

  舍利弗聽到，此事是可以說，不過，只恐怕他們驚疑，佛就不肯講。於是

我舍利弗就要加緊我們的殷勤，再白佛言，否則，若是順著佛來講，佛就無須

多事，他說止就止，不須復說，就不說了。 
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  （有人說：）「佛說，驚疑就會有害無益，當然不至於令他們無益，你何必

一定要與佛相反？一定要佛講？這個道理何在？」 

  舍利弗說：按照我這個蠢人所見，都沒有哪一個人驚疑。你看現在的狀態

就知道，他們每位都合掌，每位都殷勤地望著佛。文殊菩薩對他們講，要他們

合掌，他們每位都合掌，哪裡有什麼叫做不信？我舍利弗有一些把握，我就再

請，「唯願說之，唯願說之」，千萬別不說。此事我相信有很大利益。 

  不過，舍利弗眼光如豆，他又怎能看見哪個驚疑、哪個不驚疑？他講的只

是片面之詞，哪些是驚疑之人，只有佛才知，難道舍利弗就知？ 

  佛知道了，究竟後來可否讓我們知道？當然會讓我們知道，就是那五千退

席的人，驚疑的就是這些人。 

  （有人說：）不是呀！佛說「一切世間諸天及人皆當驚疑。」人人都會驚

疑。 

  話雖是這樣講，實際就是為這五千人。講到我舍利弗請佛「唯願說之，唯

願說之」，我的理由就是這樣：「是會無數百千萬億阿僧祇眾生」，本來就沒有阿

僧祇這麼多的眾生；前面講「諸天龍神等，其數如恒沙」，如果說「其數如恒

沙」，就不止阿僧祇了，這又縮少了。 

  這些是沒有標準的數量，言其多這就算了。在眾多之中，一定有很多相當

資格的，他們「曾見諸佛」，又「諸根猛利」。「諸根」者，即是信根、進根、念

根、定根、慧根這五根。 

  （有人問：）「五根是大乘還是小乘？」 

  大乘又有，小乘也有，什麼都有，他們「智慧明了」。這「諸根猛利，智慧

明了」，實際上只是一部分人，未必全部都是。「曾見諸佛」的，也只是一部分

人。哪一部分人不是呢？這裡又沒有清楚地揀別出那一部分人不是。 

他們既然如是「智慧明了」，聞佛所說，一定「則能敬信」，有敬即是不

驚，有信就不會疑，這是舍利弗片面之詞，他很殷勤，又說了四句偈： 

「法王無上尊，唯願說勿慮，是會無量眾，有能敬信者。」 

這是重頌，沒有很大的增加，這裡只是照樣來頌一下，即是表示殷勤。佛

仍然不對舍利弗講。他算是第二次請，佛就第二次止。 

「佛復止。舍利弗！若說是事，一切世間天人阿 

    修羅，皆當驚疑。增上慢四眾，將墜於大坑。」 

佛說：不可以對你講，如果講了，的確是令天、人、阿修羅驚疑。還有一

種我要告訴你，那些「增上慢四眾」聽了就很麻煩，他們就會墮於大地獄。 

  （有人說：）「佛沒有說墮大地獄，佛只是說墮大坑。」 

  墮大坑只是譬喻，即是墮大地獄。為何會有此事？因他們毀謗。佛如果講

出來，他們聽到，就會毀謗，謗者，即是反對。 
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  （有人說：）「他們未必會謗，頂多只是不信。」 

  講到不信，就很平常，就算是思疑，半信半疑，也很平常。說平常者，也

都無罪，也都無福，這就平常；最怕他反對，他們反對就不限定很大、很激烈

地反對，就算心中一念之間反對，這都算是反對，即是不承認佛講的權實，不

承認佛講的開權及顯實。 

  為什麼不承認呢？他們是增上慢人，自認為證阿羅漢；既然自認為證得阿

羅漢，即是實際（編者按：證實際，即是證涅槃，實際是涅槃的異名）。佛現在

就說三乘屬於權教，不真實。他們已得真實果位，佛說不真實，這又怎樣令他

們接受佛說的不真實？他們又沒有智慧，有智慧就容易接受。 

他們若真是阿羅漢，就算一時不信，對他們講多一些，也都可以信。但他

們是增上慢人，不是阿羅漢，當然就沒有相當的智慧，他們一定是反對。增上

慢人就不及普通凡夫，不及四眾，他們認為自己是出世聖人。他們有沒有一些

與聖人相似？當然會有，如果不相似，何以又會搞出這樣的一個大禍殃？增上

慢人是最大的禍殃，他們是相似於阿羅漢，只差一點也不可以，都叫做增上

慢。這種人很難與他們打交道。 

  （有人說：）「佛可以識破他們，可以說他們不是阿羅漢。」 

  這又何談容易！別以為很容易就可以指出他們不是阿羅漢，說明他們是增

上慢人，不可以呀！總而言之，誰也不能多事干涉他們，就任由他們吧。你越

干涉他們，他們越與你對抗。他們有正正當當的反對力量，最忌諱這種事。這

種事在佛教裡有地位，與外道不同，不信外道是應該的；佛現在突然間說開

權，佛能把他們的權開除嗎？佛若要他們接受實教，他們肯不肯接受呢？不會

呀！佛就很慈悲，不至於令他們墮落大地獄。 

  （有人問：）「就算不信，都不至於墮大地獄吧？」 

  此事佛才知道，你不信《法華經》都沒有那麼嚴重，你思疑也沒有那麼嚴

重；唯有反對一句都不可以，半句也不可以，這是最麻煩的，豈可隨隨便便對

你舍利弗講、對你們各人講？你雖然很殷勤，佛真是不想對你講。 

「止止不須說，我法妙難思，諸增上慢者，聞必不敬信。」 

  佛不想講，佛把此事看得多麽重。佛說：「止止、止止……，不須說、不須

說……。我這個法，很妙、很妙……，你難於思議、難於思議……，增上慢人

絕對不會信，聞必定不敬不信。此事我知道。為什麼呢？我是一切智人，你以

為像你那樣渾渾沌沌，不停地請。」 

  聽到佛第二次「止」，令人覺得都沒有什麼希望，真是絕望。不過舍利弗這

個人的信心很強，即使佛這樣說不講，他都仍然是追問，一定要佛講。他有他

的理由：「佛您說增上慢人，哪裡有這件事？什麼叫做增上慢人？我都沒有見

過。」這是舍利弗的見解。 

「爾時舍利弗重白佛言：世尊！唯願說之，唯願說之！ 
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今此會中如我等比，百千萬億世世已曾從佛受化， 

如此人等，必能敬信，長夜安隱，多所饒益。」 

這是舍利弗第三次請。法會中這麼多人，他們敬信之後，就能「長夜」永

遠安穩，有很大利益。世尊您慈悲慈悲，不要放棄這些利益。舍利弗很殷勤，

還重說偈頌： 

「無上兩足尊，願說第一法，我為佛長子，唯垂分別說。」 

我是聲聞眾中智慧第一之人，現為佛長子，世尊您好好地對我講吧！ 

「是會無量眾，能敬信此法，佛已曾世世，教化如是等。 

  皆一心合掌，欲聽受佛語。我等千二百，及餘求佛者， 

    願為此眾故，唯垂分別說，是等聞此法，則生大歡喜。」 

「法會無量眾，能敬信此法」，世尊您不須擔心，您過去世教化過他們，現

在，他們在法會中「皆一心合掌」。他們有從前的因緣，有現在的態度，他們

「欲聽受佛語」。 

「我等千二百，及餘求佛者」，這些是菩薩，八萬菩薩都在內。「願」佛

「為此眾故，唯垂分別說」，請佛一定要講。 

「是等聞此法，則生大歡喜」，他們一定很歡喜。世尊您這麼寶貴之法，我

們曾聽到世尊您說：「我法妙難思。」大眾有妙法聽，怎會不喜歡？ 

  這些都是舍利弗的推測，他的推測也沒有猜錯。舍利弗已三請，看看佛如

何去應酬。佛就不會再說「止」，聽到舍利弗這樣殷勤三請，若再說「止」就沒

有戲了。 

 

註：本文根據遠參老法師粵語講經錄音筆錄編輯節錄而成， 

未經遠老法師修改，若有錯漏，以錄音為準。 


