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佛教高雄佛光山、台北法鼓山、花蓮慈濟功德會（慈濟）、埔里中台禪寺為台灣家喻戶曉的四大佛教教派，各分佔台灣四大區域，此外也致力推廣於海外的華人聚集區。佛光山一個約40年在高雄鄉間的佛教組織，卻成就今日台灣四大佛教組織之一，充滿了社會服務的活力，受到台灣社會的肯定與支持，或許是星雲法師的個人魅力、適時的大眾傳播推波助瀾、「人間佛教」的極致表現、強烈的功德輪迴現世報…等，本文並不是要探討其成功的原因，而是在我們的信仰中，對這四大佛教組織有些許的認識，才不置於盲目的反對，或信仰動搖陷入其誘惑中。

星雲法師

1927年生於江蘇江都縣，俗名李國深，十二歲時在南京棲霞山出家，禮志開上人披剃，並且在棲霞律學院、焦山佛學院等處參研佛法，為佛教禪宗臨濟宗派別。
1949年組織僧侶救護隊來台，先後曾主編《人生雜誌》、《覺世旬刊》、《今日佛教》等佛教刊物。

1953年於宜蘭雷音寺成立念佛會、學生會、青年會、兒童星期學校、弘法團等組織，奠定爾後弘法事業的基礎。

1957年籌建之「高雄佛教堂」落成，先後創辦「佛教文化服務處」、後改為「佛光出版社」，出版各類佛教叢書和視聽教材。

1964年壽山寺落成，創辦「壽山佛學院」

1967年開創佛光山，秉持人間佛教理念，致力於社會、教育、文化、慈善事業，先後在世界各地創設百餘所寺院道場，佛教學院六所，以及智光中學、普門中學、南華大學、佛光大學以及西來大學。 

1985年辭退佛光山宗長後，四處雲遊弘法。
1995年榮獲全印度佛教大會頒贈象徵佛教界的諾貝爾獎—佛寶獎。以及創設「南華管理學院」正式招生。

1997年在義大利梵諦岡與天主教教宗若望保祿二世進行世紀宗教對話。佛光衛視電視台（人間衛視）開台。

1998年率團前往泰國恭迎佛牙舍利返台。

2000年4月1日創辦《人間福報》。

曾任國際佛光會中華總會總會長，並為世界佛教徒友誼會永久榮譽會長，於佛教現代化和國際化的發展以及推動人間佛教上，厥功甚偉！
佛教佛光山的緣起

星雲法師在1957年籌建「高雄佛教堂」及隨後成立「佛教文教服務處」（佛光出版社），後將「佛教文教服務處」出售，購得目前高雄大樹鄉約近30甲之土地，於1967年5月16日破土創建佛光山。佛光山以人間佛教為其宗風，星雲法師在江蘇焦山佛學院時曾經受教於太虛法師
之影響。此外星雲法師在「心甘情願」一書中談到：

「我之所以提倡人間佛教，乃遵照太虛大師「人成及佛成」的理想。」

以及「佛光山開山三十週年特刊」的序中提及：

「明清以來佛教走山林遁世，影響所及，教界一片保守、閉塞、老邁的暮秋氣息，我與同參道友亟思為垂垂老矣的佛教找出一條新的方向，「人間佛教」的理念在我八識田中沛然萌芽。」

更加確立佛光山在星雲的領導及推行下，以「人間佛教」為其主要的開山理念。

「人間佛教」並非此時才提出，從二十世紀初太虛即已提出，但是到七０年代台灣佛教界逐漸的落實推行，並為社會大眾所接受。除了佛教當局者的努力之外，當時整個人文社會科學的「人本主義」的潮流，亦具有推波助瀾之效。
佛光山的宗旨
佛光山既在星雲法師的領導及推廣下，所謂為佛教找出的一條新方向～「人間佛教」為其開山宗旨，為落實這一理念，故樹立四大宗旨：（一）以教育培養人才（二）以文化弘揚佛法（三）以慈善福利社會（四）以共修淨化人心。

1.以教育培養人才

佛光山為落石「人間宗教」之理念，以教育及文化上關注最多，不同於慈濟功德會以「社會救濟」為其主要志業，故在台灣四大佛教團體中，最致力於以教育來培養人才，教育機構可分為僧伽教育、學制教育、社會教育三類。

僧伽教育：

1965年在高雄興建「壽山寺」時，同時創立「壽山佛學院」，一分面施佛法於民眾，另一方面也藉由教育人才來傳承佛教文化。1968年「壽山佛學院」隨著佛光山的創立，而移往佛光山擴大招生，並更名為「東方佛教學院」，設立沙彌學園、基隆學園。

1973年創立台灣第一所佛教大學「佛光山叢林大學」，後更名為「佛光山叢林學院」，1975年再更名為「中國佛教研究院」。現設有國際學部、專修學部。國際學部有英文佛學院、日文佛學院及外籍學生研修班。專修學部有男眾佛學院、女眾佛學院、屏東佛學院、彰化福山佛學院、香港佛教學院、馬來西亞東禪佛學院、非洲佛學院、洛杉磯佛學院、印度佛學院等。

完整的僧伽教育培養佛教人才！
學制教育：
1964年星雲法師與南亭老和尚、悟一法師共同創辦佛教「智光商工職業學校」。
1977年設立「普門中學」

1990年美國西來寺向美國政府正式申請「西來大學」立案，為中國佛教於西方國家成立之第一所高等學府。

1995年南華管理學院正式招生

2002年佛光大學正式招生，2007年佛光大學將設佛教學系，開大學教育佛教研究之先河。

 2. 以文化弘揚佛法

創辦雜誌：星雲法師初到台灣先後曾主編《人生雜誌》、《覺世旬刊》、《今日佛教》等佛教刊物，後擔任發行人。1976年「佛光學報」創刊。2000年「普門學報」的創刊皆為佛教學術性刊物。

出版佛教書籍：出版大量的佛教書籍，其中最主要及影響最大的是，1988年的佛教大辭典，2004年的《法藏文庫．中國佛教學術論典》120冊全部出版。

發行報紙：2000年所發行的「人間福報」。

電視媒體～1997年人間衛視開台

其他：創立各地的佛教文物館、圖書館、讀書會…推行佛教文化。

3. 以慈善福利社會

在此志業上佛光山比起慈濟功德會，並不突出，目前僅有行動醫院（雲水醫院）、養老院（松鶴樓、蘭陽仁愛之家）、育幼院（大慈育幼院），以及慈悲基金會之福利事業。

4. 以共修淨化人心

佛教修道一般可分為「自修」與「共修」。自修即自我獨自修練。共修就是志同道合者集體修行。因此佛光山時常舉辦佛學營及聚眾法會來達到共修淨化人心。

佛光山的特色

著重教育的「人間佛教」： 

「培養具有宗教情操之國際弘法人才，從事佛教文化、教育、慈善、弘法等事業，藉以住持正法，淨化人心，實踐人間佛教之理想。」

佛光山叢林學院的辦學宗旨中可以清楚知道，佛光山希望透過教育的培養其傳教人才之外，也能夠形成龐大數量的佛教人才，以實施其文化、教育、慈善、弘法之事業。

文字及影音傳媒的掌握：

  透過雜誌、報紙的創辦，書籍的出版，將佛教思想靜置於每位信眾的日常生活中，以達深遠的影響，再透過影音媒體（電視台）的無遠弗屆的特性，以及對不善閱讀信眾的吸引，以達到影響力的「深」及「遠」的影響。

在家眾的修道：

佛光山大量的在家眾信徒以日常生活中的實際佈施行道修行，此有國民政府初來台時，台灣齋教（菜堂）
的式微，自己在家修行的方式進行。在國民政府初期大陸佛教廣傳之初，齋教信徒轉至家中或入一貫道，但當人間佛教的推行也使得助一批人逐漸浮出檯面而形成佛教的在家眾。因此造成其信徒廣佈，相對的卻不需要非常多的寺院建築來支撐其廣大的信徒。

與政治關係良好：

星雲法師1949年組織僧侶救護隊來台，雖被誣為匪諜，與慈航法師等人一同被捕，入獄二十三天，經孫張清揚擔保，吳經熊等人奔走，營救出獄。但卻在1952年即當選當時最具影響力的佛教團體～「中國佛教會」的常務理事，以往後活動中的政界人士之川流不息。

聚眾的共修理念：

利用各種活動的聚眾能力，例如：聚眾講佛、聚眾研修佛學、最為經典的是迎佛牙舍利的全台佛教界的狂熱。皆是透過全體之力，以達凝聚信眾之作用。

五、反思

星雲法師成為佛光山的實質及精神領導人。在1972年制訂佛光山宗務委員會組織章程，而成為一個現代教團。根據組織章程星雲法師於1985交棒雲遊四方。今日真耶穌教會也已有一部組織章程為依歸，他是帶領教會走進現代化還是限制教會去開創新局呢？

佛光山以雜誌、報紙、大眾傳播等方式宣揚佛教理念，以使信徒更具有佛教學理進而內化之後能夠產生力量去宣教。所以佛光山是透過文宣品及影音媒體達到教化之功能，再由信眾產生主動宣教之動力。真耶穌教會的雜誌及媒體，是該成為信徒的日常生活靈糧，而產生教牧的力量，還是著重宣教即可呢？

佛光山極度注重透過教育來達到其開山之四大宗旨。真耶穌教會的宗教教育在1950年的第一屆青年靈恩會之後，紛紛設立兒童宗教教育的聚會，以及往後的青年宗教教育，將近60年的本會宗教教育，如何再開創一個新局，使訓練出來的學園能夠一樣具有基本的聖經知識，以及能夠內化成為生活信仰上的動力，以致於傳播給周遭的人。此外本會神學院的教育是單純的傳道者培養所，還是應該在具備哪些功能呢？

佛光山的聚眾法會及活動，達到共修的目的。我們真耶穌教會是否也應該舉辦聚眾的聚會及活動，增加信徒間的互相砥礪作用，以達到希伯來書所十章24節：「彼此相顧、激發愛心、勉勵行善。」的團體力量呢？

佛光山致力於僧伽教育之外，還致力於國家制度教育機構的創設。真耶穌教會是否也需要創設國家制度教育機構，來擴大宣揚本會理念呢？
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