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Living beings are born with-
out a beginning, and die without
an end. Without beginning and
without end, they transmigrate,
revolving in birth and death. Liv-
ing beings revolve and turn in this
beginningless and endless trans-
migration like dust motes: sud-
denly up in the heavens, sud-
denly down on the earth. Just as
suddenly they are born as hun-
gry ghosts, or humans, or ani-
mals, or hell-dwellers, or asuras.
Ah! There is no time at which it
all begins, and no time when it
ends. It is only when you realize
the fruition and become a Bud-
dha that you stop transmigrating
in birth and death. Before you
become a Buddha, you keep re-
volving in transmigration. It is
said, “Even Bodhisattvas get
confused after having gone

Chuùng sinh sinh ra töø voâ
thuûy, cheát ôû voâ chung, troâi laên
trong voøng soáng cheát. Chuùng
sinh trong coõi luaân hoài voâ thuûy
voâ chung aáy ñeán roài ñi,  ñi roài
ñeán gioáng nhö  haït buïi nhoû,
phuùt choác boãng sinh treân trôøi,
boãng choác sinh treân maët ñaát,
sinh trong loaøi ngöôøi, hoaëc sinh
laøm thuù vaät, hay sinh ôû ñòa nguïc
hay sinh trong loa ø i  Atula.
Khoâng coù luùc khôûi ñaàu, cuõng
chaúng coù luùc chaám döùt. Chæ ñeán
khi naøo baïn ñaït ñöôïc quaû vò
Phaät, baïn môùi chaám döùt ñöôïïc
luaân hoài sinh töû. Nhöng tröôùc
khi trôû thaønh Phaät, baïn vaãn  coøn
trong voøng trieån chuyeån luaân
hoài. Neân noùi : �(Boà taùt höõu caùch
aám chi meâ, La Haùn höõu truï thai
chi hoân). Boà Taùt coøn meâ laàm
khi thoï thaân nguõ aám. Alahaùn
coøn hoân muoäi luùc truï thai�  cho
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through rebirth; even Arhats become muddled af-
ter having dwelt in the womb.” Even if you are a
great knight of the Dharma body manifesting in
this world, sometimes you may be confused by
the current of birth and death and not know how
to stop it.

Our birth and death, being born and dying,
dying and being born again, is birth and death on
a great scale. We also have birth and death on a
small scale. There is the day we are born. Al-
though we are born, we will have to die. The day
of our death is already set the day we are born.
Therefore, our life is birth and death on a great
scale. Each passing year brings the death of that
year. Thus if we are born one day, we will have
to die one day, because once there is birth, there
is death. If there is no birth, then there is no death.

As to the “beginningless,” most people ex-
plain it as there being no beginning and no end. It
refers to time without beginning; it started at a
kalpa in the beginningless past, and goes to a kalpa
in the endless future. What is without a begin-
ning anyway? And what is without an end? This
refers to something we all recognize; in English it
is called zero, and in Chinese it is called O (ling).
This O has no beginning and no end. It is the
Absolute, without beginning or end. The
beginningless is just the O. If you cut this O open,
it becomes a “-” (the Chinese character for ‘one’).
This is the beginning. Once there is a one, there
is also a two: when you add one to one, that is
two. Adding another one makes three, and add-
ing more ones makes four, five, six, seven, eight,
nine, ten. From ten, a hundred is produced, and
a hundred brings forth a thousand, a thousand

duø baïn laø moät baäc Phaùp thaân ñaïi só thò hieän
giöõa ñôøi, ñoâi khi baïn vaãn coøn bò doøng sinh töû
cuoán phaêng khieán cho meâ muoäi, khoâng bieát
laøm sao chaám döùt doøng sinh töû aáy.

Söï soáng cheát cuûa chuùng ta, sinh ra roài cheát,
cheát roài laïi sinh, ñoù laø moät voøng sinh töû lôùn
lao. Ngoaøi ra, ta coøn coù moät  voøng sinh töû
nhoû nhoi nöõa, ñoù laø ngaøy ta sinh ra, duø ñöôïc
sinh ra nhöng coù nghóa laø ta ñaõ cheát  roài. Ngaøy
ta cheát ñöôïc ñaët vaøo ngay ngaøy ta chaøo ñôøi.
Do vaäy, cuoäc ñôøi chuùng ta laø moät voøng troøn
vó ñaïi tieáp noái giöõa söï soáng vaø söï cheát. Neân
neáu ta ñöôïc sinh ra vaøo moät ngaøy thì cuõng seõ
coù moät ngaøy ta cheát ñi. Vì moät khi coù söï sinh
ra thì cuõng coù söï cheát ñi. Neáu khoâng coù söï
sinh ra thì cuõng khoâng coù söï cheát.

Khi noùi voâ thuûy � khoâng coù choã khôûi ñaàu
� Moïi ngöôøi ñeàu giaûi thích nhö moät sinh theå
hieän höõu maø khoâng coù söï sinh ra vaø khoâng
bieát khi naøo thì huûy dieät. Ñieàu ñoù lieân quan
ñeán thôøi gian voâ thuûy ; noù baét ñaàu töø moät
kieáp voâ cuøng taän, khoâng coù söï khôûi ñaàu trong
quaù khöù, suoát tôùi moät kieáp khoâng cuøng taän
trong töông lai. Vaäy thì caùi gì laø voâ thuûy
(khoâng coù choã khôûi ñaàu)? Vaø caùi gì laø khoâng
coù nôi keát thuùc (voâ chung)? Ñoù laø caùi maø moïi
ngöôøi ñeàu bieát, trong Anh ngöõ goïi laø zero,
vaø tieáng Haùn goïi laø ling (soá O). O naøy khoâng
coù khôûi ñaàu cuõng khoâng coù choã keát thuùc.  Caùi
khoâng khôûi ñaàu chæ coù theå laø O. Neáu baïn caét
rôøi caùi O naøy ra, noù trôû thaønh moät ( trong
tieáng Haùn coù nghóa laø NHAÁT), Ñaây laø choã
baét ñaàu, moät laàn laø 1, roài moät laàn nöõa laø 2;
khi baïn theâm 1 vaø cöù theâm 1 vaøo nöõa seõ coù
3, 4, 5, 6, 7, 8, 9, 10. Töø 10 thì soá 100 seõ
ñöôïc laäp.  Töø ñoù bieán thaønh vaïn  (traêm ngaøn),
roài 100 vaïn (trieäu), thieân vaïn öùc , maõi ñeán
voâ taän. Ñoù laø choã khôûi ñaàu cuûa con soá.

Trong thôøi ñaïi khoa hoïc ta ñang soáng hieän
nay, chuùng ta coù theå cheá taïo hoûa tieån ñeå ñöa
veä tinh vaøo khoâng gian. Caùc veä tinh bay
quanh quyõ ñaïo khoâng gian maø khoâng bao
giôø ngöøng, ñoù laø khôûi ñaàu (höõu thuûy) . Vôùi
söï giuùp söùc cuûa toaùn hoïc, cuûa maùy tính, ta coù
theå phoùng hoûa tieãn vaøo khoâng gian. Ñoù laø
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transforms into ten thousand, ten thousand fur-
ther transforms into one hundred thousand, one
million, ten million, and a thousand million, up to
infinity. That is the beginning of numbers.

In our modern scientific era, we can use rock-
ets to launch satellites into space. The satellite
revolves in its orbit in space without stop. That is
a beginning. With the help of numerical calcula-
tions, we are able to send rockets into space. That
is the function of a beginning; it’s a kind of math-
ematical transformation. Then is there an end?
We don’t know yet when the end will come. The
end corresponds to the stage of emptiness in the
four stages of formation, dwelling, decay, and
emptiness in the kalpa (eon) of formation is a
beginning. Formation lasts for twenty small kalpas.
Then there is dwelling for twenty small kalpas,
decay for twenty small kalpas, and emptiness for
twenty small kalpas. One could say that this is a
beginning and an end.

Where would you say all these living beings
that have appeared since beginningless kalpas
come from? Let’s investigate. Take human be-
ings, for example. Did man exist before woman
or woman before man? If you say man appeared
before woman, then without a woman how could
there be any men? If you say woman appeared
before man, then without a man how could there
be any women? This is the “beginningless”—we
don’t know where it started. Chickens are an-
other example. Would you say the chicken came
before the egg, or the egg before the chicken?
For beginningless kalpas there were no chickens.
Then how did one come into existence? We may
say it was born from an egg. Well, if there were
no chickens, how could there be eggs? Our in-
vestigation cannot provide a clear understanding
of this principle; it comes from the beginningless.
People also came from the beginningless, from
the O.

This O is beginningless and endless; it has
neither inside nor outside; it is neither big nor
small. In its minutest aspect, the O equals a dust
mote. If we expand it, it is equal to the Dharma
Realm. To the ends of the empty space, through-
out the Dharma Realm, nothing is beyond this O.

taùc duïng cuûa söï baét ñaàu (höõu thuûy). Ñoù laø söï
bieán hoùa cuûa soá hoïc. Theá thì coù choã keát thuùc
chaêng? Chuùng ta chöa bieát luùc naøo keát thuùc,
nhöng  söï vieäc thì daàn daàn tieán ñeán söï chaám
döùt (chung). Töông töï nhö giai ñoaïn khoâng
trong 4 tieán trình Thaønh � Truï � Hoaïi �
Khoâng . Kieáp Thaønh laø khôûi ñaàu . Kieáp naøy
traõi qua 20 tieåu kieáp roài ñeán Kieáp Truï 20
tieåu kieáp, Kieáp Hoaïi  20 tieåu kieáp, Kieáp
Khoâng 20 tieåu kieáp. Coù theå noùi ñoù laø moät
voøng khôûi ñaàu vaø keát thuùc.

Taát caû chuùng sinh ñaõ töøng xuaát hieän töø voâ
thuûy kieáp ñeán nay, baïn noùi hoï töø ñaâu ñeán ?
Baïn haõy nghieân cöùu xem. Thí duï nhö loaøi
ngöôøi chuùng ta. Phaûi chaêng ngöôøi ñaøn oâng
hieän höõu tröôùc ñaøn baø, theá thì khoâng coù ñaøn
baø ai seõ sinh ra ñaøn oâng. Neáu baïn cho raèng
ñaøn baø coù tröôùc, theá thì khoâng coù ñaøn oâng
laøm sao coù ñöôïïc ñaøn baø ?. Ñaây laø �voâ thuûy�-
chaúng bieát ñöôïc khôûi ñaàu töø ñaâu. Laáy moät ví
duï khaùc. Baïn noùi raèng gaø coù tröôùc tröùng, hay
tröùng  coù tröôùc gaø? Ta coù theå noùi  gaø sinh töø
trong tröùng.  Toát, neáu khoâng coù gaø, laáy ñaâu
coù tröùng ? Söï  suy cöùu cuûa chuùng ta khoâng
saùng toû ñöôïc ñaïo lyù naøy. Gaø cuõng ñeán töø
khoâng nôi khôûi ñaàu - voâ thuûy -, con ngöôøi
cuõng ñeán töø nôi khoâng khôûi ñaàu, töø O. O naøy
thì voâ thuûy voâ chung - khoâng choã khôûi ñaàu
vaø khoâng nôi keát thuùc, noù chaúng coù trong,
chaúng coù ngoaøi, chaúng nhoû, chaúng lôùn. Veà
phöông dieän cöïc vi ñeå  xeùt, O naøy  nhoû nhö
vi traàn. Neáu ta phoùng lôùn noù ra, O naøy bao
truøm caû phaùp giôùi. Ñeán cuøng taän hö khoâng,
khaép caû  phaùp giôùi khoâng coù gì qua khoûi O
naøy . Neáu ñem cuøng taän hö khoâng khaéêùp caû
phaùp giôùi nghieàn thaønh vi traàn, thì haït vi traàn
aáy  cuõng  chaúng rôøi khoûi  caùi O maø coù. Do
vaäy, O laø coäi nguoàn cuûa muoân söï sinh sinh
hoùa hoùa. Laø nguyeân lyù chaân khoâng dieäu höõu,
chaúng khôûi ñaàu, chaúng keát thuùc cuûa vaïn vaät.
Khi O môû ra, noù bieán thaønh hö khoâng, thaønh
Phaùp giôùi. Ñoù laø chaân khoâng, khi thaâu noù laïi,
O thaønh vi traàn. Duø haït buïi tuy nhoû nhöng
chuùng laø moät söï hieän höõu nhieäm  maàu laø �dieäu
höõu�. Caùc baïn haõy quan saùt kyõ ñieàu naøy. Neáu
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If the empty space throughout the Dharma Realm
is smashed into dust motes, not a single mote is
apart from this O. Therefore, the O is the source
of the myriad births and transformations. It is
the principle of true emptiness and wonderful ex-
istence without beginning or end. When this O is
expanded, it becomes empty space, the Dharma
Realm. That is true emptiness. When it is shrunk,
it becomes a dust mote. Though a dust mote is
tiny, it is wonderful existence. Therefore,
beginningless kalpas have no beginning. This O
is true emptiness, and it is wonderful existence.
All of you, think about this! If you can under-
stand this principle, you understand the true
Dharma. If you can’t understand this principle,
you’re still a confused person, having no real wis-
dom.

If you have attained enlightenment, this O is great
bright wisdom. If you haven’t attained enlighten-
ment, then it’s ignorance. Ignorance is just the
O, and great bright wisdom is also the O. Thus
the O is beginningless and endless; it has neither
inside nor outside; it is neither big nor small. It’s
so big there’s nothing outside of it, nothing is big-
ger. When you draw this O, you can make it as
big as possible, or as small as possible. There-
fore, it is so big there’s nothing outside it, and so
small there’s nothing inside it. Its bigness trans-
forms into the pure and clean fundamental source,
the wonderful true nature. Its smallness and
hiddenness is the single initial thought of your
ignorance. This is how I explain “beginningless.”

Transmigrating in birth and death is the O. The
so-called transmigration in the six paths is just
revolving within the O. Before this circle is bro-
ken, living beings are born and die, die and are
born again, revolving in the O for countless great
kalpas. This is called eternally revolving in birth
and death. Don’t you think this word “eternally”
is horrifying? It is! You keep turning ‘round and
‘round in transmigration. Why do you revolve
eternally? Because your thoughts are produced
and extinguished one after another. When you
give rise to one defiled thought, you become an

hieåu ñöôïc ñaïo lyù naøy, töùc laø baïn hieåu roõ chaân
Phaùp. Neáu chöa hieåu, thì vaãn coøn laø ngöôøi
meâ muoäi, chöa phaûi laø ngöôøi coù trí tueä chaân
chính.

Neáu baïn ñaõ khai ngoä, thì O naøy laø trí tueä
saùng suoát roäng lôùn (ñaïi trí hueä quang minh).
Coøn neáu baïn chöa giaùc ngoä thì noù chính laø
voâ minh. Voâ minh cuõng chæ laø caùi O naøy. Trí
tueä saùng suoát lôùn lao cuõng chæ laø caùi O naøy.
Vaäy, O laø khôûi ñaàu vaø laø keát thuùc, noù chaúng ôû
trong maø cuõng chaúng ôû ngoaøi, chaúng lôùn,
chaúng nhoû. Noù raát lôùn, chaúng vaät  gì ôû ngoaøi
noù ñöôïc, chaúng coù gì lôùn hôn noù ñöôïc. Khi
baïn veõ moät voøng troøn, baïn coù theå veõ lôùn
chöøng naøo cuõng ñöôïc, hay muoán nhoû côõ naøo
tuøy yù. Do ñoù, noù raát lôùn, chaúng coù gì ôû ngoaøi
noù caû, vaø noù raát nhoû ñeán noãi khoâng coù gì
naèm trong noù ñöôïc. Caùi lôùn cuûa O hoùa thaønh
baûn nguyeân thanh tònh, baûn taùnh chôn nhö
nhieäm maàu (thanh tònh baûn nguyeân, chaân nhö
dieäu taùnh). Caùi nhoû nhieäm aån taøng cuûa O laø
moät nieäm voâ minh toái sô. Ñaây laø ñieàu toâi muoán
noùi veà voâ thuûy.

Luaân hoài sinh töû cuõng laø caùi O naøy. Goïi
laø luaân hoài trong 6 neûo, cuõng chính laø luaân
chuyeån trong O. Tröôùc khi voøng troøn naøy bò
phaù vôõ, chuùng sinh sinh roài cheát, cheát roài laïi
sinh, luaân hoài trong O voâ löôïng voâ bieân ñaïi
kieáp. Ñaây goïi laø luaân hoài vónh cöûu trong voøng
soáng cheát. Baïn xem chöõ �vónh cöûu� aáy coù
ñaùng sôï khoâng? Ñuùng vaäy! Moät khi baïn ñaõ
troâi laên, troâi laên maõi trong voøng luaân chuyeån
aáy. Do ñaâu baïn maõi troâi laên? Do nieäm nieäm
sinh sinh dieät dieät khoâng ngöøng trong taâm
baïn taïo neân. Khi baïn khôûi leân moät nieäm xaáu
aùc, baïn lieàn trôû thaønh suùc sinh, quyû ñoùi hay
loaøi ôû ñòa nguïc. Neáu taâm nieäm baïn höôùng veà
söï thanh tònh, coù theå baïn seõ taùi sinh trong
loaøi ngöôøi, loaøi Atula, hoaëc sinh trong coõi
Trôøi. Taát caû moïi söï luaân chuyeån naøy ñeàu do
taâm baïn taïo thaønh. Vì taâm ta ñaõ taïo nghieäp
luaân hoài, neân ta nhaän laõnh quaû baùo luaân hoài.
Khoâng phaûi nghieäp baét ñaàu coù khi ta nhaän
laáy quaû baùo, maø thöïc ra, baïn ñaõ taïo neân  nhieàu
voïng töôûng trong quaù khöù. Voïng töôûng veà
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animal, or a hungry ghost, or fall into the hells. If
you incline toward purity, you may be born a
human or an asura, or ascend to the heavens. All
this transmigration is caused by your mind. Be-
cause our mind has created the corresponding
karma, we receive the retribution of transmigra-
tion. Such karma does not start when we receive
the retribution. In reality, you had lots of false
thoughts in the past. With false thoughts about
the heavens, you are born in the heavens; with
false thoughts about asuras, you are born an
asura; with false thoughts of being human, you
are born a human; with false thoughts of ani-
mals, you are born an animal; with false thoughts
of hungry ghosts, you are born a hungry ghost;
with false thoughts of hells, you fall into the hells.
If you always create offenses, you fall into the
three evil paths; if you always establish whole-
some merit and virtue, you ascend to the three
good paths. This is just a general explanation. If
I were to explain this in detail, I wouldn’t be able
to finish to the end of time. In short, this world is
created from living beings’ false thoughts. If no
one had any false thoughts, then this world would
be empty.

Living beings don’t understand this Dharma
of the real appearance of true emptiness, the
Dharma of the real appearance of true suchness,
the Dharma of true emptiness and wonderful ex-
istence. All of these are called actual Dharma.
The Dharma of true emptiness and wonderful ex-
istence is just the O mentioned above. The great
heaven and earth are produced from the O; so is
this vast world, the numerous living beings, and
all other things. Because the O does not fall into
the category of numbers, it is not within num-
bers. It is beyond numbers or reckoning. It has
no beginning or end, no inside or outside, no big
or small. “When released, it fills the six direc-
tions. When rolled up, it retreats and hides away
in a secret place.” The actual Dharma is just this
Dharma of true emptiness and wonderful exist-
ence. True emptiness is not empty. Why? Be-
cause it contains wonderful existence. Wonderful
existence does not exist. Why? Because it en-
compasses true emptiness. It is said, “True emp-

coõi Trôøi, baïn seõ thoï baùo ôû coõi Trôøi, vôùi voïng
töôûng veà loaøi Atula, baïn seõ thoï baùo trong loaøi
Atula, vôùi voïng töôûng veà loaøi ngöôøi, baïn seõ
sinh ra trong loaøi ngöôøi, vôùi voïng töôûng veà
loaøi suùc sinh, baïn seõ taùi sinh trong loaøi suùc
sinh; vôùi voïng töôûng veà loaøi quyû ñoùi, baïn seõ
sinh ra trong loaøi quyû ñoùi, vôùi voïng töôûng veà
ñòa nguïc, baïn seõ sinh ra trong ñòa nguïc ñeå
chòu quaû baùo. Neáu baïn thöôøng taïo ra nhieàu
chuyeän aùc nghieät, baïn seõ thoï baùo trong 3
ñöôøng döõ (ngaï quyû, suùc sinh, ñòa nguïc). Neáu
baïn thöôøng gieo troàng nhieàu coâng ñöùc, phöôùc
thieän, thì baïn seõ thaêng hoa  trong 3 neûo ñöôøng
laønh (coõi ngöôøi, coõi trôøi, coõi Atula). Ñaây chæ
laø giaûi thích toång quaùt. neáu muoán giaûi thích
töôøng taän, sôï chuùng ta khoâng coù ñuû thôøi gian.
Cho neân, theá giôùi naøy laø do voïng töôûng cuûa
chuùng sinh taïo thaønh. Neáu khoâng ai coù chuùt
xíu voïng töôûng naøo, theá giôùi naøy seõ laø khoâng.

Chuùng sinh ñeàu khoâng hieåu noåi phaùp
chaân khoâng thöïc töôùng, phaùp chaân nhö thöïc
töôùng, phaùp chaân khoâng dieäu höõu, taát caû ñeàu
ñöôïïc goïi laø chaân thöïc Phaùp. Phaùp chaân khoâng
dieäu höõu chæ laø caùi O maø toâi ñeà caäp naõy giôø.
Coõi ñaát trôøi roäng lôùn naøy ñeàu ñöôïc xuaát sinh
töø O, cho ñeán theá giôùi bao la voâ  taän naøy
cuõng theá, roài voâ löôïng chuùng höõu tình vaø moïi
vaïn töôïng khaùc cuõng theá. Bôûi vì O khoâng rôi
vaøo trong phaïm truø cuûa caùc con soá, noù cuõng
khoâng naèm trong caùc con soá, noù vöôït treân
moïi soá löôïng vaø söï tính toaùn. Noù voâ thuûy voâ
chung, chaúng trong chaúng ngoaøi, khoâng lôùn
khoâng nhoû. �Khi phoùng ra noù truøm 6 höôùng.
Khi thu vaøo noù aån taøng trong vi maät�, phoùng
chi taéc di luïc hôïïp, quyeän chi thoái taøng ö maät.
Chaân thaät Phaùp cuõng chính laø phaùp Chaân
Khoâng Dieäu Höõu. Chaân khoâng maø chaúng
khoâng. Sao vaäy ? Vì noù chöùa ñöïng Dieäu Höõu.
Dieäu Höõu nhöng khoâng phaûi laø coù. Vì sao?
Vì noù bao haøm chaân khoâng. Neân noùi :�Chaân
khoâng chaúng ngaên ngaïi Dieäu Höõu, Dieäu Höõu
chaúng caûn trôû chaân khoâng.  Ñaïo lyù naøy giaûi
quyeát ñöôïc vaán naïn ñaøn oâng coù tröôùc hay
ñaøn baø coù tröôùc. Hoùa giaûi luoân vaán ñeà gaø coù
tröôùc hay tröùng coù tröôùc. O naøy coù theå hoùa
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tiness does not obstruct wonderful existence;
wonderful existence does not hinder true empti-
ness.” This principle resolves the question of
whether the man came first or the woman came
first. It also resolves the question of whether the
chicken came first or the egg. The O can solve
all problems. Why? Because the O is true empti-
ness. From it, wonderful existence and the myriad
things manifest. Yet this wonderful existence is
not separate from true emptiness. Without hav-
ing attained the Dharma of the mind-seal of the
Buddhas you cannot understand this state. If you
understand the mind-to-mind-seal Dharma-door
of the Buddhas, you will understand this Dharma.
Therefore, it is said, “The actual Dharma is not
understood.”

Living beings are forever adding a head on
top of a head, or seeking outside, and don’t know
that they should reflect upon themselves. This
true Dharma is inherent in the self-nature, it abides
constantly and originally in the self-nature. One
doesn’t need to seek outside for it. If you go
outside to try to find it, you can spend eighty
thousand great kalpas and you still won’t be able
to find it. However, if you can return the light
and look within, it’s there instantly. It is said,
“The sea of suffering is boundless, but a turn of
the head is the other shore.” That is to say, when
you seek outside, just that is the boundless sea
of suffering; when you reflect within and work
on your self-nature, just that is the other shore
you find upon turning your head.

We people are all upside down. From morn-
ing to night we pursue false conditions, follow
the six sense organs and the six defiling objects,
and do not understand the actual Dharma. In the
eternal still light, the Buddhas enter samadhi in
full lotus posture. They come to this world in
their samadhi. Why? Because they see how truly
pathetic we foolish living beings are, forgetting
the real and clinging to the false. We don’t know
how to turn from delusion and return to enlight-
enment, how to turn from the false and return to
the real, how to use the false to facilitate the cul-
tivation of the real, and how to reflect upon our-
selves. We are truly pathetic. Therefore, in their

giaûi moïi vaán ñeà. Sao vaäy ? Vì O töùc Chaân
Khoâng. Chaân Khoâng coù theå hieån baøy Dieäu
Höõu, coù theå hieån baøy vaïn phaùp. Nhöng Dieäu
Höõu chaúng taùch rôøi Chaân Khoâng. Khi chöa
ngoä ñöôïc phaùp truyeàn taâm aán cuûa chö Phaät
thì khoù hieåu ñöôïc noåi caûnh giôùi naøy. Neáu saùng
toû ñöôïc phaùp moân laáy taâm aán taâm cuûa chö
Phaät , thì baïn seõ hieåu ñöôïc ñaïo lyù  naøy. Do
vaäy, neân noùi : �Baát lieãu chaân thaät Phaùp,�
khoâng hieåu ñaëng Phaùp chaân thöïc.

Chuùng sinh ñeàu ñaàu gaén theâm ñaàu, ñeàu
côõi traâu maø tìm traâu, ñeàu höôùng ngoaïi truy
caàu, khoâng bieát caùch töï quay trôû laïi tìm thaáy
ngay nôi mình (hoài quang phaûn chieáu). Phaùp
chaân thaät voán haèng coù ñaày ñuû trong Töï Taùnh.
Ta khoâng caàn phaûi höôùng ra ngoaøi tìm caàu.
Neáu baïn coá höôùng ra ngoaøi tìm caàu, duø coù
traûi  qua taùm chuïc ngaøn  ñaïi kieáp  vaãn khoâng
thaáy ñöôïc. Tuy vaäy, neáu baïn  quay trôû laïi töï
soi saùng chính mình, seõ nhaän ra ngay töùc khaéc
. Neân noùi: �khoå haûi voâ bieân, hoài ñaàu thò
ngaïn�,bieån khoå meânh moâng, quay ñaàu laø bôø�.
Cuõng töùc laø: khi baïn tìm kieám beân ngoaøi, aáy
chính laø bieån khoå meânh moâng, khi baïn höôùng
vaøo trong, duïng coâng nôi töï taùnh, ñoù chính laø
quay ñaàu lieàn thaáy bôø.

Chuùng ta ñieân ñieân ñaûo ñaûo, töø saùng ñeán
chieàu, truy ñuoåi voïng duyeân, troâi theo saùu
caên saùu traàn, khoâng hieåu ñöôïc Phaùp chaân
thaät. Ñöùc Phaät ôû coõi Thöôøng Tòch Quang ngoài
kieát giaø nhaäp ñònh. Ah! Tuy ôû trong ñònh,
nhöng muoán chaïy ñeán theá gian naøy. Vì sao?
Bôûi vì caùc Ngaøi thaáy chuùng sinh chuùng ta quaù
ngu si, quaù thaûm haïi. Chuùng sinh ñaõ boû queân
maát baûn taùnh chaân thaät cuûa mình, maø ñuoåi
theo voïng töôûng. Chuùng ta khoâng bieát caùch
töø boû voâ minh maø quay trôû laïi vôùi taùnh giaùc,
khoâng bieát caùch töø boû voïng töôûng meâ laàm
trôû veà vôùi baûn taùnh chaân thaät; chaúng bieát caùch
möôïn caùi giaû ñeå taäp tính chaân thöôøng; chaúng
bieát caùch quay laïi soi saùng noäi taâm. Chuùng ta
thaät ñaùng thöông xoùt. Do vaäy, chö Phaät ôû
trong ñaïi ñònh thöôøng khôûi taâm Ñaïi töø vaø thò
hieän ñeán theá gian naøy ñeå chæ roõ meâ taâm cho
chuùng ta. Tuy vaäy, ta maõi chìm ñaém trong
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samadhi, all the Buddhas give rise to a greatly
compassionate mind and come to this world to
point out our confusion. However, we seek false
conditions and don’t recognize this actual Dharma.
The more the Buddha speaks Dharma to us, the
more we keep retreating. The Buddha shakes his
head in frustration; he is at a loss. What can we
do if the Buddha is at a loss? Well, you can turn
around. When you do so, the Buddha will come
face to face with you, to teach and transform
you. Therefore, it is said, “Thus all Buddhas ap-
pear in the world.”

This actual Dharma cannot be destroyed by
any externalist ways. If you understand the ac-
tual Dharma, you know it encompasses every-
thing throughout empty space and the Dharma
Realm. Buddhas, demons, heavenly demons, and
externalist ways are all included in this true
Dharma; nothing is outside the Dharma Realm.
Therefore, even the heavenly demons and those
of externalist ways should follow and accord with
the proper Dharma. Why? Because they are un-
able to destroy it. The proper Dharma cannot be
destroyed by anyone. If one were able to destroy
it, it wouldn’t be the actual Dharma. The actual
Dharma is indestructible.

The great brightness of self-mastery is just
this O. When you have perfected your cultiva-
tion, the great bright store will manifest the great
awesome spiritual power of self-mastery will ap-
pear. This great bright store pervades empty space
and the Dharma Realm. Thus the Buddha comes
to universally guide all living beings in this world
through the Dharma-doors of leaving birth and
death, of reflecting upon oneself, and of return-
ing to the source. Your great bright wisdom can
shatter ignorance and reveal the inherent Dharma
nature. If you don’t believe what I say, just go
ahead and try it out. When the time is ripe, you
won’t be able to disbelieve it. You’ll believe it
even if you don’t want to. Because that’s the
way it is. How can you not believe? This great
bright store is originally your own, it’s not given
to you by other people, nor is it given to you by
the Buddhas. It is inherently yours.

voïng töôûng, maõi truy caàu voïng duyeân maø
khoâng nhaän ra Phaùp chaân thöïc  naøy. Ñöùc Phaät
caøng chæ baøy, chuùng ta caøng quay löng vôùi
Ngaøi. Ñöùc Phaät laéc ñaàu thaát voïng, Chuùng ta
ñaõ phuï loøng Ñöùc Phaät. Chuùng ta seõ ra sao
neáu chuùng ta cöù maõi phuï loøng Ngaøi ? Theá thì
baïn seõ trôû veà laïi vôùi chiùnh mình, khi baïn thöïc
haønh nhö theá. Ñöùc Phaät seõ hieän höõu, ngay
tröôùc maët baïn ñeå daïy baûo vaø hoùa ñoââï cho baïn.
Do ñoù môùi thöïc laø:� Chö Phaät hieän höõu ôû theá
gian�

Phaùp chaân thöïc naøy khoâng theå bò bieán
hoaïi bôûi haøng ngoaïi ñaïo. Neáu baïn minh baïch
ñöôïc phaùp chaân thöïc, hieåu roõ raèng phaùp aáy
bao haøm vaïn vaät ñeán taän hö khoâng, khaép
phaùp giôùi, Coõi Phaät, Coõi Ma, Coõi Trôøi, Thieân
Ma ngoaïi ñaïo ñeàu bao haøm trong phaùp chaân
thaät naøy, chaúng coù vaät gì ôû ngoaøi phaùp aáy.
Do ñoù ngay ñeán thieân ma ngoaïi ñaïo cuõng
ñeàu seõ phaûi tuøy thuaän vôùi chính phaùp. Sao
vaäy ? Vì chuùng khoâng theå phaù hoaïi chính
phaùp ñöôïc. Chaùnh phaùp khoâng theå bò huûy
hoaïi bôûi baát kyø theá löïc naøo caû. Neáu Phaùp bò
phaù huûy, ñoù khoâng phaûi laø phaùp chaân thaät.
Phaùp chaân thaät khoâng theå bò phaù hoaïi ñöôïc.

(Xin xem tieáp trang 17)

Soá Khoâng: Kho Taøng Vó Ñaïi...
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Hòa Thßþng Tuyên HóaHòa Thßþng Tuyên HóaHòa Thßþng Tuyên HóaHòa Thßþng Tuyên HóaHòa Thßþng Tuyên Hóa

Lßþc Giäng Kinh KimLßþc Giäng Kinh KimLßþc Giäng Kinh KimLßþc Giäng Kinh KimLßþc Giäng Kinh Kim
Cang Bát-Nhã Ba-La-M§tCang Bát-Nhã Ba-La-M§tCang Bát-Nhã Ba-La-M§tCang Bát-Nhã Ba-La-M§tCang Bát-Nhã Ba-La-M§t

tÕi Ph§t Giáo Giäng Ðß¶ng, San Francisco t× tháng 11 nåm
1968 ðªn tháng 4 nåm 1969.

                             ___________________________(Tiªp theo)(Tiªp theo)(Tiªp theo)(Tiªp theo)(Tiªp theo)

PH�N BÄY:

VÔ Ð�C VÔ THUY�T

Tu B° Ð«, ß ý vân hà? Nhß Lai ð¡c A n§u ða
la tam mi®u tam b° ð« dã? Nhß Lai s· hæu
thuyªt pháp dã? Tu B° Ð« ngôn: Nhß ngã giäi
Ph§t s· thuyªt nghîa, vô hæu ð¸nh pháp, danh
A n§u ða la tam mi®u tam b° ð«, di®c vô hæu
ð¸nh pháp Nhß Lai khä thuyªt. Hà dî c¯? Nhß
Lai s· thuyªt pháp, giai b¤t khä thü, b¤t khä
thuyªt, phi pháp, phi phi pháp. S· dî giä hà?
Nh¤t thiªt hi«n thánh, giai dî vô vi pháp nhi
hæu sai bi®t.

Tu-b°-ð«! Ý ông thª nào? Nhß-lai có
chÑng ðßþc a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-
ð« chång? Nhß-lai có thuyªt pháp chång?

Tu-b°-ð« ðáp: Nhß con hi¬u ý nghîa
cüa Ph§t nói, th¶i không có pháp nh¤t ð¸nh
g÷i là a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð«, cûng
chÆng có pháp nh¤t ð¸nh cho Nhß-lai
thuyªt.

TÕi sao? Vì pháp Nhß-lai thuyªt, ð«u
chÆng th¬ ch¤p, chÆng th¬ thuyªt, chÆng
phäi pháp, chÆng phäi phi pháp. TÕi vì sao?
Vì t¤t cä hi«n thánh ð«u theo pháp vô vi mà
có sai bi®t.

Lßþc giäi:
Tu-b°-ð«! Ý ông thª nào? Nhß-lai có

chÑng ðßþc a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-
ð« chång? Nhß-lai có thuyªt pháp chång?

Ph§t höi ông Tu-b°-ð«: "Nhß-lai có chÑng ðßþc
vô thßþng chánh ðÆng chánh giác chång?" Trong
chæ "Nhß-lai," thì "Nhß" là nhß th§t, theo con
ðß¶ng ðÕo nhß th§t, và "lai" là ðªn, ðªn ðßþc
chánh giác, tÑc giác ngµ chân chánh. Chæ "ðßþc"
tÑc là chæ "ð¡c" ð¯i ch÷i v¾i chæ " th¤t," là m¤t.
M¤t r°i m¾i l¤y lÕi ðßþc g÷i là ð¡c. TÕi ch² này,
chæ ðßþc lÕi không có ý nghîa cüa chæ "ð¡c,"
mà nên giäng theo nghîa "th¤t." Thª thì Nhß-lai
ðã ð¬ m¤t a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð«
chång? ChÆng m¤t thì chÆng ðßþc, vì ð¡c là phän
nghîa cüa th¤t, nªu có ð¡c tÑc trß¾c ðã t×ng th¤t,
nên nay m¾i ð¡c lÕi. Nªu quä, chßa h« m¤t, thì
làm sao lÕi ðßþc. Giäng nhß v§y thì rõ, ðó là
cách giäng hoàn häo h½n. Nªu nói Nhß-lai ð¡c
a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð« thì thØ höi trß¾c
ðó Nhß-lai ðã m¤t nó r°i chång? Không m¤t thì
không ðßþc! Ðó m¾i là ý nghîa chính xác. A-
n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð« nghîa là vô thßþng
chánh ðÆng chánh giác.

Ph§t lÕi höi trß·ng lão Tu-b°-ð«: "Nhß-lai
có thuyªt pháp chång?"

Khi nói có thuyªt pháp, tÑc có nghîa là: Ph§t
ðã t×ng thuyªt pháp chång? Hay có th¬ höi ngßþc
lÕi là: Nhß-lai chßa t×ng thuyªt pháp chång?
Ta nói Ph§t chßa t×ng thuyªt pháp, Ph§t lÕi nói
có thuyªt pháp; ta nói Nhß-lai thuyªt pháp, Ph§t
lÕi höi Nhß-lai có thuyªt pháp hay không. � ch²
này, Ph§t mang v¤n ð« ðó ra höi v£n ông Tu-b°-
ð«, xem thØ trß·ng lão có trí bát-nhã hay không.
Nªu có trí bát-nhã thì hi¬u ðßþc ý nghîa này,
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không có bát-nhã t¤t không hi¬u n±i.
Tu-b°-ð« ðáp: Nhß con hi¬u ý nghîa cüa
Ph§t nói, th¶i không có pháp nh¤t ð¸nh
g÷i là a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð«,
cûng chÆng có pháp nh¤t ð¸nh cho Nhß-
lai thuyªt.

Trß·ng lão Tu-b°-ð« thßa lÕi r¢ng: "Theo nhß
ði«u hi¬u biªt cüa con v« ý cüa Ph§t nói, thì
không có pháp nào nh¤t ð¸nh g÷i là a-n§u-ða-la
tam-mi®u tam-b°-ð«." Ông Tu-b°-ð« không có
trä l¶i trñc tiªp v« câu "chÑng ðßþc hay không
chÑng ðßþc," ông chï nói là không có pháp nào
có tên g÷i là a-n§u-ða-la tam-mi®u tam-b°-ð«.
Nªu ðã không có, thì có cái gì "ðßþc?" Cái gì
"m¤t?"

TÕi sao không có? B·i vì cái a-n§u-ða-la
tam-mi®u tam-b°-ð« mà Ph§t nói, b¤t quá chï là
cái tên mà thôi, kÏ th§t, cái tên ðó cûng là không,
g¯c v¯n không có. Cån bän ðã là không thì có
cái gì là ðßþc? Cái gì là m¤t? ChÆng có pháp
nh¤t ð¸nh mà Nhß-lai thuyªt. Pháp mà Nhß-lai
thuyªt ð«u vì ngß¶i mà nói, tùy b®nh mà cho
thu¯c, ch¾ chÆng có pháp nh¤t ð¸nh ð¬ có th¬
thuyªt.

TÕi sao? Vì pháp Nhß-lai thuyªt, ð«u
chÆng th¬ ch¤p, chÆng th¬ thuyªt, chÆng
phäi pháp, chÆng phäi phi pháp. TÕi vì
sao? Vì t¤t cä hi«n thánh ð«u theo pháp
vô vi mà có sai bi®t.

B·i duyên c¾ gì? B·i vì pháp Nhß-lai thuyªt ð«u
không th¬ ch¤p, tùy lúc nói, tùy lúc quét nó ði,
gi¯ng nhß l¤y cây ch±i quét bøi v§y. Pháp nói ra
chính là bøi pháp (pháp tr¥n), nói xong r°i, thì
quét nó ði cho sÕch. Ph§t thuyªt pháp gì? Không
pháp có th¬ thuyªt. ChÆng phäi pháp, cûng chÆng
phäi phi pháp. Pháp gì có? T¤t cä ð«u chÆng có.
Ý nghîa này là thª nào? T¤t cä các v¸ hi«n thánh
ð«u theo pháp vô vi mà có sñ khác bi®t. Pháp vô
vi là nghîa không có gì tÕo tác, không có tß¾ng.

Ph§t-pháp v¯n không c¥n phäi h÷c, ai cûng
có cä. Chï c¥n ta tr× bö m÷i ch¤p trß¾c, thì Ph§t-
pháp s¨ hi®n ra. Nªu không gÕt bö ch¤p trß¾c,
thì càng kiªm Ph§t-pháp, càng không tìm th¤y.

TÕi sao v§y? TÕi vì ta có ði«u ch¤p trß¾c, không
buông bö ðßþc. Tay không m· ra thì không n¡m
lÕi ðßþc. B·i v§y, tay trái nªu buông bö ch¤p
trß¾c xu¯ng, tay phäi s¨ l¤y ðßþc bát-nhã lên.
Nói v§y cûng chï là mµt cách thí dø, ch¾ hß
không ðâu có th¬ n¡m l¤y? Nªu quä hß không
chÆng th¬ n¡m ðßþc, thì thñc tß¾ng bát-nhã cûng
không th¬ n¡m b¡t. TÕi sao? Thñc tß¾ng bát-nhã
nhß hß không, träi kh¡p pháp gi¾i, ta n¡m b¡t
làm sao ðßþc? Ta v¯n · trong thñc tß¾ng bát-
nhã, làm sao lÕi còn mu¯n b¡t l¤y bát-nhã? Nay
chÆng qua chúng ta ðß½ng ch¤p trß¾c, chßa ðÕt
ðßþc bän th¬ cüa pháp thân, chßa th¤y ðßþc di®n
mÕo g¯c gác cüa mình. Nªu nh§n ra ðßþc bän lai
di®n møc, thì s¨ gi¯ng nhß Løc-t± nói:

 B°-ð« b±n vô th÷
Minh kính di®c phi ðài
B±n lai vô nh¤t v§t
Hà xÑ nhÕ tr¥n ai

Nghîa là:

B° ð« v¯n không cây
Gß½ng sáng chÆng phäi ðài
Xßa nay không mµt v§t
Ch² nào vß¾ng tr¥n ai

B¯n câu k® này hay và ð©p vô cùng. Nªu nhß ta
thñc thà buông bö ðßþc thì s¨ th¬ nghi®m ðßþc ý
nghîa cüa m¤y câu trên, lúc ðó s¨ ðÕt ðßþc b±n
lai thñc tß¾ng bát-nhã. Nói t¾i chÑng ðßþc cûng
là mµt cách nói, chï là cái tên, cån bän là chÆng
có cái gì ðßþc (vô s· ð¡c), b·i vì chúng ta chÆng
m¤t thì chúng ta chÆng c¥n ðßþc.

ÐoÕn vån sau (ph¥n 8) nói t¤t cä Ph§t và
Ph§t-pháp ð«u t× trong bµ kinh ðây mà ra.

         (còn tiªp)
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P h¸m n¡y ½õìc gài l¡ Phä Mán Ph¸m, cÜ r¶t
   nhiËu û nghØa.  Bµy gié, trõèc hÆt, gài nÜ l¡ �Dõìc

Chµu�.  VÖ l¡ Dõìc Chµu nÅn gài l¡ Phä Mán Ph¸m.

T­i sao gài l¡ Dõìc?  Dõìc ½µy chÏnh l¡ Dõìc Võçng Thà.
T­i sao gài l¡  Chµu?  Chµu ½µy chÏnh l¡ Nhõ û Chµu.  Sao
cÝn gài l¡ Dõìc Võçng Thà?  C�ch ½µy thºt lµu xa, cÜ mæt
ngõéi lÅn nîi ½ân cði vË g�nh b�n ê chì, g´p mæt ngõéi
th·y thuâc, vÙ n¡y nhÖn th¶y trong g�nh cði cða anh ta
ph�t ra �nh s�ng b¿n mua hÆt g�nh cði ½Ü vË.  VË nh¡, vÙ
¶y dê cði ra xem thÖ th¶y bÅn trong cÜ mæt khîc Dõìc
Võçng Thà.  Sau khi vÙ th·y thuâc ½õìc Dõìc Võçng Thà
rãi, g´p b¶t cö bÙnh gÖ, ch× c·n l¶y Dõìc Võçng Thà gß
nhÂ trÅn ngõéi bÙnh nhµn, ho´c ½�nh nhÂ mæt c�i thÖ bÙnh
liËn hÆt ngay, cöu ½õìc kháng biÆt bao nhiÅu ngõéi.  ChÏnh
vÖ thÆ m¡ gài l¡ Dõìc Võçng Thà.  Chµu ½µy l¡ Nhõ û b¨o
chµu.  Sao gài l¡ Nhõ û b¨o chµu?  Nhõ û l¡ v÷a lÝng to­i
û, cñng chÏnh l¡ khiÆn cho b­n vui thÏch v÷a û, thÞa m¬n
sú yÅu c·u cða b­n, ½�p öng ½õìc dòc vàng cða b­n.  NÆu
b­n muân ¯n mÜn chi thÖ Nhõ û Chµu liËn hiÎn ra mÜn

 DiÎu Ph�p LiÅn Hoa Kinh DiÎu Ph�p LiÅn Hoa Kinh DiÎu Ph�p LiÅn Hoa Kinh DiÎu Ph�p LiÅn Hoa Kinh DiÎu Ph�p LiÅn Hoa Kinh
Qu�n ThÆ �m Bã T�t Phä Mán Ph¸m

H�n dÙch:  Dao T·n, Tam T­ng Ph�p sõ Cõu-ma-la-
thºp.
Gi¨ng Thuºt:  TuyÅn HÜa thõìng nhµn, V­n Phºt
Th�nh Th¡nh Mþ Quâc

Ho¡i bo¬i cða chõ Phºt, chõ Bã t�t ½Ëu muân t¶t c¨ chîng sanh
½õìc ly khä ½°c l­c, bÞ tr·n lao á nhiÍm hìp vèi gi�c ngæ thanh
tÙnh, v¡ cöu c�nh l¡ th¡nh Phºt. C�c ng¡i kháng cÜ tÏ ti tÏnh to�n
gÖ cho riÅng mÖnh m¡ ch× vÖ lìi Ïch cða tha nhµn.
�öc Qu�n ThÆ �m Bã T�t thÖ:

"ThiÅn xö kü c·u thiÅn xö öng
 Khä h¨i thõéng t�c ½æ nhµn chµu."

Mong r±ng måi chîng ta gia tµm trÖ niÎm danh hiÎu Ng¡i, c·u
nguyÎn cho thÆ gièi hÝa bÖnh, cho mài ngõéi hÆt khä. Hy vàng r±ng
mài ngõéi ½Ëu sÁ l¡ hÜa thµn cða �öc Bã T�t Qu�n ThÆ �m.

bdh
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ngon ¶y,  b­n ch²ng c·n ph¨i ½i mua.
NÆu b­n muân m´c bæ ½ã ½Âp, ch× c·n
½âi vèi Nhõ û Chµu m¡ nghØ r±ng:  �Tái
muân cÜ mæt bæ ½ã thºt ½Âp, Ït cÜ trÅn
½éi�, b¶y gié Nhõ û Chµu liËn hiÎn ra
mæt bæ ½ã ½îng nhõ û b­n mong muân.
Thºm chÏ b­n muân cÜ nh¡ ê, nÜ cñng
cÜ thÌ hiÎn ra ½õìc.  B­n nghØ:  �Tâi nay
tái muân ê mæt c¯n nh¡ thºt sang tràng�,
thÖ b¨o chµu n¡y liËn hiÎn ra c¯n nh¡
nhõ û.  Sau khi ê mæt ½Åm, s�ng ng¡y
thö hai, c¯n nh¡ tú ½æng trê vË l­i trong
Nhõ û Chµu.  B­n muân ¯n thö gÖ, thöc
gÖ, Nhõ û Chµu liËn hiÎn ra thöc ¶y,
lõìng v÷a ½ð, kháng th÷a kháng thiÆu.
VË y phòc b­n m´c, cñng kháng c·n ph¨i
s°m gi� �o, ch× c·n b­n cêi ra thÖ y phòc
¶y tú ½æng trê vË trong Nhõ û Chµu.  VÖ
thÆ h­t chµu ¶y gài l¡ �Nhõ û�.  Nhõ û
Chµu bao lèn?  H­t chµu n¡y r¶t nhÞ, cÜ
thÌ tïy tiÎn ½em theo mÖnh; nÜ l­i kháng
n´ng v¡ kháng cho�n chå, nÅn gài l¡
Nhõ û Chµu, to­i lÝng nhõ û, thºt l¡ m·u
nhiÎm.  Qu�n ThÆ �m Bã T�t Phä Mán
Ph¸m cñng giâng nhõ Dõìc Võçng Thà,
Nhõ û Chµu, cÜ thÌ l¡m cho mài ngõéi
to­i lÝng v÷a û.  Ch× c·n b­n ½àc tòng
ph¸m Phä Mán thÖ c·u mong nhùng viÎc
chi cñng cÜ thÌ m¬n nguyÎn.  Nhõng
kháng ph¨i l¡ hám nay tòng niÎm ng¡y
mai sÁ cÜ hiÎu qu¨.  C·n ph¨i trõèc tiÅn
søa so­n mæt cç sê thºt än ½Ùnh, giâng
nhõ c¶t mæt c�i nh¡ l·u, trõèc tiÅn ph¨i
l¡m nËn mÜng cho thºt ch°c; nËn mÜng
kháng ch°c thÖ nh¡ l·u cñng kháng cÜ
c�ch gÖ xµy lÅn ½õìc.  Phä Mán Ph¸m
tuy linh c¨m giâng nhõ Dõìc Võçng Thà
v¡ Nhõ û Chµu, kháng thÌ nghØ b¡n nhõ
thÆ ¶y, nhõng trõèc tiÅn b­n ph¨i ½àc
tòng Phä Mán Ph¸m, måi ng¡y måi tòng
niÎm, tòng niÎm ½Æn ch÷ng n¡o Bã T�t
Qu�n ThÆ �m nhºn cho l¡ b­n hìp c�ch,
nhºn cho l¡ b­n cÜ th¡nh tµm, sau ½Ü

b­n c·u ½iËu chi ½Ëu ½õìc nhõ û m¬n
nguyÎn.  Kháng thÌ nÜi lîc bÖnh thõéng
chõa tòng niÎm, ½Æn khi muân c·u c¨m
öng thÖ töc kh°c cÜ c¨m öng ngay.  ThÆ
thÖ nh¶t ½Ùnh b­n ph¨i lîc bÖnh thõéng
dòng cáng tu h¡nh, ½Æn khi g´p Phä Mán
Ph¸m giâng nhõ Dõìc Võçng Thà, Nhõ
û Chµu, thÖ sÁ cÜ nhùng vi diÎu kháng
thÌ nghØ b¡n, nhõng trõèc hÆt chÏnh b­n
ph¨i tòng niÎm mèi ½õìc.

CÜ ngõéi nÜi:  �Trong Phºt gi�o cÜ qu�
nhiËu ½iËu ph¨i hàc!  �¬ tòng chî L¯ng
NghiÅm, ½¬ tòng chî �­i Bi, bµy gié
gi¨ng ½Æn ph¸m Phä Mán l­i ph¨i tòng
Phä Mán Ph¸m.  ThÆ thÖ nhiËu théi khÜa
qu�, chîng tái l¡m sao cÜ ½ð théi gian?
B­n kháng c·n ph¨i qu� nhiËu théi gian,
ch× c·n måi ng¡y b­n ngð Ït ½i mæt tiÆng,
bèt nÜi chuyÎn mæt tÏ, thÖ cáng t�c n¡y
cÜ thÌ l¡m ½õìc ngay.  NÆu b­n kháng
muân to­i lÝng v÷a û m¡ nÜi r±ng tái
kháng cÜ mong c·u ½iËu chi, tái kháng
cÜ tµm tham sµn, cñng kháng cÜ tµm si,
thÆ thÖ b­n rât cuæc ch²ng c·n ph¨i tòng
niÎm v¡ cñng kháng cÜ ½iËu gÖ ph¨i nÜi.
NÆu nhõ b­n c¨m th¶y trong tõçng lai,
ho´c cÜ thÌ g´p mæt sú câ n¡o ½Ü, muân
c·u Qu�n ThÆ �m Bã T�t ho´c Phºt giîp
½ë cho, thÖ b­n ph¨i hàc nhiËu Phºt ph�p
mæt tÏ nùa.  Phºt ph�p cñng nhõ biÌn
c¨, m¡ b­n mæt giàt cñng chõa uâng l­i
sì nhiËu, thÖ tõçng lai nõèc biÌn c¨ ¶y
nh¶t ½Ùnh kháng thÌ uâng hÆt ½õìc.
Nhõng ch× c·n b­n câ hÆt söc mÖnh, c·n
bao nhiÅu thÖ uâng b¶y nhiÅu thái.  Phºt
ph�p l¡ kho vá tºn, dïng ho¡i kháng
hÆt, cho nÅn b­n cö câ ½em hÆt söc mÖnh
m¡ vºn dòng Phºt ph�p.  Do û nghØa �Dõìc
Chµu� ¶y nÅn nÜi ph¸m Phä Mán n¡y.

CÝn cÜ mæt nghØa nùa gài l¡ �HiÌn Mºt�.
�HiÌn� l¡ hiÌn læ rß r¡ng, �Mºt� l¡ bÏ
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mºt kÏn ½�o.  ViÎc n¡y l¡ do b­n tòng
Qu�n ThÆ �m Bã T�t Phä Mán Ph¸m cÜ
lîc ½õìc c¨m öng rß r¡ng, cÜ lîc th·m
½õìc c¨m öng.

C¨m öng rß r¡ng thÖ ai n¶y cÜ thÌ nhÖn
th¶y, ai n¶y ½Ëu biÆt ½õìc.  VÏ nhõ Qu�n
ThÆ �m Bã T�t cöu giîp chîng sanh,
trong ph¸m Phä Mán cÜ nÜi:  �D·u cho
v¡o løa lèn, løa kháng thÌ ½ât ½õìc�.  �
Kinh L¯ng NghiÅm, khi Qu�n ThÆ �m
Bã T�t thuºt vË NhØ c¯n viÅn tháng, nÜi:
�Løa kháng thÌ ½ât vÖ t�nh løa l¡ chçn
kháng, t�nh kháng l¡ chçn hÞa�.  VÏ nhõ
b­n ½ang ngãi trong phÝng, nh¶t tµm
nh¶t û niÎm Qu�n ThÆ �m Bã T�t m¡
vá û g´p ph¨i løa, lîc ¶y b­n ch× c·n
th¡nh tµm niÎm Qu�n ThÆ �m Bã T�t,
thÆ thÖ dï cho nh¡ bÅn cÜ bÙ ch�y, nh¡
cða b­n cñng kháng thÌ ch�y ½õìc.
Nhõng ½Ü ph¨i l¡ vá û chö kháng ph¨i
câ û.  NÆu b­n câ û ½i ½ât løa ½Ì thø
xem nh¡ mÖnh cÜ thÌ ch�y kháng, thÖ
nh¶t ½Ùnh ph¨i ch�y rãi!  T­i sao thÆ?
T­i vÖ b­n luán luán cÜ û nghØ thø
nghiÎm Qu�n ThÆ �m Bã T�t, bêi b­n
kháng cÜ lÝng tin ch°c ch°n nÅn mèi thø
xem nhõ thÆ.  Giâng nhõ b­n cÜ mæt
ngõéi b­n, muân biÆt ngõéi b­n ¶y cÜ
thiÎt tµm vèi mÖnh kháng, cÜ ph¨i l¡
ngõéi tât �g´p v¡ng kháng s�ng m°t�
hay kháng, b¿n ½ìi khi ngõéi b­n ½Æn
mèi câ û ½�nh rçi dõèi ½¶t 500 ½á-la.
Tái kháng c·n nhÖn th¶y ngõéi b­n ¶y,
anh ta nÆu l¡ ngõéi tât thÖ kháng thÌ
l¶y sâ tiËn kia.  T­i sao b­n l­i muân thø
nghiÎm ngõéi b­n cða mÖnh?  Nhµn vÖ
b­n kháng cÜ nhºn ½Ùnh ½îng ½°n vË
ngõéi b­n ¶y, kháng biÆt anh ta cÜ thºt
l¡ ngõéi tât kháng, cho nÅn mèi thø
nghiÎm nhõ vºy.  VË Qu�n ThÆ �m Bã
T�t, trong kinh cÜ nÜi:  �D·u cho v¡o
løa lèn, løa kháng thÌ ½ât ½õìc�.  VË

viÎc n¡y b­n kháng tin chît n¡o, thÖ
Qu�n ThÆ �m Bã T�t cñng kháng thÌ
n¡o ½Ì û ½Æn nhùng cáng viÎc v´t v¬nh
cða b­n.  B­n muân nh¨y xuâng biÌn tú
s�t, rãi nÜi:  �Tái nh¨y v¡o trong biÌn
lèn ½Ì xem cÜ g´p chå c­n hay kháng?�
Gi¨ nhõ b­n muân thø nghiÎm ½Ì xem
th·n tháng diÎu dòng cða Qu�n ThÆ �m
Bã T�t, viÎc ½Ü chöng tÞ r±ng b­n kháng
cÜ lÝng tin ½âi vèi Bã T�t.  NÆu b­n ½âi
vèi Bã T�t kháng cÜ lÝng tin, Ng¡i cñng
kháng muân ½Ì û ½Æn nhùng viÎc kháng
½µu cða b­n.  B­n nÜi:  �NÆu kháng thø
nghiÎm, l¡m sao tái biÆt ½õìc viÎc ¶y l¡
thºt hay gi¨?�  B­n biÆt viÎc ¶y l¡ thºt,
thÖ thÆ n¡o?  B­n kháng biÆt viÎc ¶y l¡
thºt thÖ thÆ n¡o?  B­n ch× biÆt mæt ng¡y
ph¨i ¯n cçm, m´c qu·n �o, mèi cÜ thÌ
sâng ½õìc, thÆ thÖ b­n c·n gÖ ph¨i biÆt
thÅm l¡m chi?

HiÌn læ rß r¡ng l¡ mài ngõéi ai cñng biÆt,
nhõ nh¡ kÆ bÅn ch�y m¡ nh¡ mÖnh kháng
ch�y; ½Ü kháng ph¨i l¡ rß r¡ng sao?  Ai
n¶y ½Ëu biÆt:  �A!  Ngõéi ¶y niÎm Qu�n
ThÆ �m Bã T�t nÅn cÜ c¨m öng ½¶y!�
Hà tin Phºt thºt l¡ cÜ sú m·u nhiÎm�.
CÜ c¨m öng chÏnh l¡ hiÌn læ ½¶y.

L­i cÝn cÜ sú bÏ mºt nùa.  BÏ mºt l¡ b­n
½�ng lÁ cÜ mæt tai n­n, ho´c l¡ b­n ½�ng
lÁ ph¨i t¾ xuâng biÌn bÙ nõèc cuân chÆt,
nhõng trong vá hÖnh, c¨m öng ½õìc
Qu�n ThÆ �m Bã T�t, khiÆn cho b­n
kháng thÌ g´p ph¨i thö nguy hiÌm ¶y;
trong th·m kÏn Ng¡i l¡m cho tai n­n cða
b­n tiÅu m¶t ½i, ½Ü gài l¡ bÏ mºt.  Ngõéi
¶y ½�ng lÁ bÙ løa ½ât ch�y, nhõng nhé
ngõéi ¶y tin tõêng Qu�n ThÆ �m Bã T�t,
Ng¡i b¿n µm th·m gi¨i tr÷ tai n­n cho
ngõéi ¶y.  �Ü cñng l¡ c¨m öng bÏ mºt.
Thºm chÏ b­n ½ang ngãi trÅn phi cç,
½�ng lÁ phi cç bÙ tròc tr´c - giao tháng
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hiÎn nay tuy r¶t tiÎn lìi, nhõng sâ ngõéi
tø vong cñng r¶t nhiËu, cÜ khi phi cç bÙ
tròc tr´c, xe løa bÙ tròc tr´c, taxi bÙ tròc
tr´c, r¶t nhiËu ngõéi bÙ chÆt vÖ tai n­n,
trõèc nhùng tÖnh hÖnh ½Ü, do nhé tòng
Phä Mán Ph¸m, do nhé niÎm chî �­i
Bi, do nhé tin tõêng v¡o Qu�n ThÆ �m
Bã T�t, Ng¡i b¿n ê trong chå th·m kÏn,
nÜi tÜm l­i, l¡ chå ngõéi ta kháng biÆt
½õìc, l¡m cho b­n ½äi nguy th¡nh an.
�Ü gài l¡ �g´p hung hÜa kiÆt, ½äi n­n
th¡nh an�.  Nhµn vÖ cÜ sú quan hÎ �HiÌn
Mºt� cho nÅn nÜi ½Æn ph¸m Phä Mán
n¡y.

Ph¸m Phä Mán cÜ �HiÌn Mºt viÅn
tháng�, HiÌn cñng viÅn tháng m¡ Mºt
cñng viÅn tháng, HiÌn Mºt ½Ëu viÅn
tháng c¨, nÅn cáng ½öc cða ph¸m Phä
Mán l¡ kháng thÌ nghØ b¡n.  Ph¸m Phä
Mán n¡y cÜ c�c thö diÎu dòng, chî �­i
Bi cñng cÜ diÎu dòng ½Ü.  Tái nÜi mæt
viÎc c¨m öng cho quû vÙ nghe:

� phÏa �áng b°c l¡ng tái cÜ mæt ngõéi
náng dµn r¶t gi¡u cÜ.  Mïa Thu n¯m ¶y,
áng ch¶t náng ph¸m lÅn xe ½em ra chì
b�n.  B�n xong mang tiËn vË nh¡, khi
cÝn c�ch nh¡ ½æ ba d´m ½õéng, g´p ph¨i
½�m thä ph× chºn ½õéng ½�nh cõèp.  VÙ
t¡i chð n¡y th¶y phÏa trõèc cÜ cõèp -
ph¨i l¡m sao ½µy?  Ch­y chân õ?  Bàn
thä ph× nhÖn th¶y rãi, muân trân cñng
kháng ½õìc; nÆu kháng ch­y trân thÖ
nh¶t ½Ùnh ph¨i bÙ cõèp.  Ngay lîc ¶y áng
ta b¿n niÎm chî �­i Bi, chiÆc xe cða áng
ta cö th²ng ½õéng ½i tèi.  Khi g·n ½Æn
chå bàn thä ph×, bäng th¶y t÷ trong ½�m
thä ph× bõèc ra mæt ngõéi ½i ½Æn trõèc
xe nÜi:  ��ng ½õa roi cho tái ½Ì tái ½�nh
xe cho�.  Ngõéi ¶y cñng ½õa roi cho
ngõéi kia ½�nh xe ½i qua khÞi ½�m thä
ph× m¡ bàn hà hÖnh nhõ kháng th¶y

kháng nghe gÖ c¨, cho nÅn ngõéi náng
dµn ¶y kháng bÙ ½�nh cõèp.  �ìi tèi chå
bàn thä ph× kháng cÝn th¶y nùa, ngõéi
½�nh xe gÖum ¶y tr¨ l­i con roi cho chð
v¡ nÜi:  �Bµy gié áng h¬y ½i ½i, kháng
cÜ viÎc gÖ nùa ½µu�.  VÙ t¡i chð ¶y nhÖn
th¶y ngõéi ½�nh xe cho mÖnh t÷ trong
½�m thä ph× ½i ra thÖ nh¶t ½Ùnh l¡ thä
ph× rãi, mèi nÜi:  �Thõa tiÅn sinh, hám
nay nhé tiÅn sinh cöu giîp m¡ tái khÞi
bÙ n­n cõèp, d�m hÞi quû danh tiÅn sinh
l¡ chi?  HiÎn ê ½µu?  Tõçng lai tái sÁ
½Æn quû phð h·u b�i t­�.  Ngõéi kia nÜi:
�Tái tÅn l¡ A ThÎ Dúng�.  Khi quû vÙ
niÎm chî �­i Bi trong chî �­i Bi kháng
ph¨i cÜ mæt vÙ Hæ ph�p tÅn l¡ A ThÎ
Dúng sao?  Trong ½ã hÖnh, vÙ Hæ ph�p ê
phÏa sau vai cÜ hai c�nh, tÅn l¡ A ThÎ
Dúng.  Nhõng m¡ ½õçng lîc ¶y vÙ t¡i
chð l­i nghØ:  �A, ai tÅn A ThÎ Dúng kÖa!
Ai vºy kÖa?�  B¶y gié áng ta quÅn r±ng
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�A ThÎ Dúng� chÏnh l¡ mæt cµu trong
chî �­i Bi, cñng l¡ tÅn mæt vÙ Hæ ph�p.
Tèi ch÷ng vÙ A ThÎ Dúng ¶y ½i rãi,
kháng cÝn nhÖn th¶y nùa, áng ta mèi
súc nhè ra r±ng:  ��, ½µy kháng ph¨i l¡
mæt vÙ Hæ ph�p tÅn A ThÎ Dúng trong
chî �­i Bi hay sao?�  Khi nhè ra �A ThÎ
Dúng� thÖ tÖm kháng th¶y áng ta nùa,
cñng kháng biÆt áng ta ½i vË ½µu?  Cho
nÅn ½µy l¡ mæt thö c¨nh gièi kháng thÌ
nghØ b¡n cða chî �­i BÙ.  Gi¨ nhõ vÙ t¡i
chð ¶y nghØ r±ng:  ��Ì mÖnh niÎm chî
�­i Bi xem cÜ linh nghiÎm kháng�, A
ThÎ Dúng cñng kháng thÌ n¡o ½Æn cöu
áng ta ½õìc.  Bêi vÖ áng ta kháng cÜ lÝng
thø nghiÎm, m¡ ch× mæt lÝng tin tõêng:
�Tái niÎm chî �­i Bi thÖ sÁ cÜ thÌ g´p
hung hÜa kiÆt, ½äi n­n th¡nh an�.  Qu¨
nhiÅn áng ta ½õìc to­i û nguyÎn kháng
bÙ thä ph× ½�nh cõèp.

Bæ Kinh DiÎu Ph�p LiÅn Hoa n¡y gãm
cÜ b¨y quyÌn chia th¡nh 28 ph¸m, ph¸m
Phä Mán n¡y l¡ ph¸m thö 25, nhõng
trong b¨n kinh v¯n xõa thÖ l¡ thö 24, vÖ
trong ½Ü thiÆu mæt ph¸m �Ë-b¡-½­t-½a.
Ph¸m Phä Mán n¡y diÍn b¡y cáng ½öc
th·n tháng diÎu dòng v¡ c¨nh gièi kháng
thÌ nghØ b¡n cða Bã T�t Qu�n ThÆ �m.

� ½o­n trõèc tái nÜi vË �Dõìc Chµu�,
nay tái sÁ nÜi vË �Nhµn Ph�p�.  �Nhµn
chÏnh l¡ Bã T�t Qu�n ThÆ �m, �Ph�p�
chÏnh l¡ ph�p mán Phä Mán ½õìc thÙ
hiÎn.  VÙ Bã T�t Qu�n ThÆ �m n¡y cöu 7
n­n, gi¨i 3 ½æc, öng 2 ½iËu c·u mong,
cho nÅn l¡ nhµn vºt kháng thÌ nghØ b¡n.
Ng¡i l­i nÜi ph�p Phä Mán thÙ hiÎn cÜ
c·u t¶t öng, kháng c¨m ch²ng tháng.
Thö �Ph�p� n¡y l¡ mæt thö ph�p kháng
thÌ nghØ b¡n, vÖ kháng thÌ nghØ b¡n nÅn
gài l¡ DiÎu ph�p.  VÖ �Nhµn� ¶y cñng
kháng thÌ nghØ b¡n, cho nÅn cñng cÜ thÌ

gài l¡ DiÎu nhµn.  �¬ l¡ DiÎu nhµn, DiÎu
ph�p mèi ½�ng gài l¡ Phä Mán, mèi cÜ
thÌ gài l¡ Thºt tõèng phï.  VÖ nhµn duyÅn
cða �Nhµn Ph�p� nÅn Bã T�t Qu�n ThÆ
�m mèi nÜi �Phä Mán Ph¸m� n¡y.

NghØa thö hai l¡ �T÷ Bi�.  Do nhµn
duyÅn T÷ Bi nÅn Bã T�t Qu�n ThÆ �m
mèi nÜi Phä Mán Ph¸m n¡y.  Sao gài l¡
�T÷�?  - �T÷� hay cho vui.  Sao gài l¡
�Bi�? - Bi hay cöu khä.  Bã T�t Qu�n ThÆ
�m cöu 7 thö n­n, gi¨i 3 thö ½æc v¡ öng
2 thö c·u mong cða chîng sanh.  B¨y
thö n­n n¡y trong kinh v¯n ½¬ nÜi r¶t t×
m×, tÜm t°t l¡:  N­n nõèc, n­n løa, n­n
giÜ, n­n gáng cïm, n­n giÜ xo�y... Gi¨i
3 ½æc l¡ 3 ½æc n¡o?  �Ü l¡ 3 ½æc tham,
sµn, si.  �ng 2 ½iËu c·u mong l¡ 2 ½iËu
c·u mong sanh trai v¡ sanh g�i.  Chîng
sanh ½Ëu cÜ 3 ½æc tham, sµn, si n¡y.  NÆu
ngõéi nhiËu tham, thõéng niÎm cung
kÏnh Qu�n ThÆ �m Bã T�t thÖ ½õìc lÖa
tham.  NÆu ngõèi nhiËu sµn, thõéng
niÎm cung kÏnh Qu�n ThÆ �m Bã T�t
thÖ ½õìc lÖa sµn.  NÆu ngõéi nhiËu si,
thõéng niÎm cung kÏnh Qu�n ThÆ �m
Bã T�t thÖ ½õìc lÖa si.  Thö tham n¡y nÜi
ra r¶t nhiËu, sµn nÜi ra cñng kháng Ït,
cÝn si ½îng l¡ kháng nhiËu cñng kháng
Ït.  NÜi nÜ nhiËu cñng kháng ph¨i l¡
nhiËu, nÜi nÜ Ït cñng kháng ph¨i l¡ Ït.
T­i sao gài l¡ si?  NÜi dÍ hiÌu l¡ ngu si.
ThÆ n¡o l¡ ngu si?  L¡ kháng cÜ trÏ huÎ,
kháng rß r¡ng, th¶y kháng ½îng lû nÅn
gài l¡ ngu si.  Th¶y ½õìc lû luºn ¶y kháng
chÏnh x�c, biÆt nÜ l¡ thÆ m¡ kháng biÆt
t­i sao thÆ, c¯n cö v¡o hàc thuyÆt cða
Võçng Dõçng Minh ê Trung Quâc thÖ:
Ngõéi ngu si l¡ bêi ngõéi ¶y chõa cÜ thÌ
�Tri h¡nh hìp nh¶t�.  Theo Võçng
Dõçng Minh, t­i sao ngõéi ¶y kháng
l¡m?  L¡ bêi ngõéi ¶y kháng biÆt nÅn
mèi kháng l¡m; nÆu ngõéi ¶y biÆt, sÁ
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l¡m ngay.  Theo Võçng Dõçng Minh,
ngõéi ¶y biÆt m¡ kháng chÙu l¡m, l¡ do
chõa thºt biÆt; nÆu thºt biÆt thÖ nh¶t
½Ùnh sÁ l¡m ngay.  Võçng Dõçng Minh
l¡ mæt vÙ hàc gi¨ r¶t näi tiÆng ê Trung
Quâc, hàc thuyÆt cða áng l¡:  �Tri h¡nh
hìp nh¶t�:  NÆu ngõéi thºt biÆt thÖ nh¶t
½Ùnh sÁ thºt h¡nh; vÖ kháng biÆt, ngõéi
¶y mèi kháng l¡m.  �iËu n¡y cñng chÏnh
l¡ nÜi ph¨i biÆt rß ½îng thÖ l¡m viÎc mèi
kháng ngu si nùa.  T­i sao ngõéi ¶y l¡m
viÎc ngu si?  Bêi vÖ ngõéi ¶y kháng biÆt
rß.  Cho nÅn tái nÜi ½µy l¡ th¶y kháng
½îng lû.  Thø ½õa ra mæt thÏ dò, vÏ nhõ
ngõéi ngu si nÜi:  �Hoa ½Âp s�ng s�ng
½Ëu xinh tõçi, tr¯ng s�ng ng­i gÖ måi
½Åm trÝn, ½­i ½Ùa cÜ suâi ½Ëu th¡nh
rõìu, r÷ng gi¡ kháng c¡y ch²ng lay
tiËn�.  Ngõéi tham hoa sanh tµm ngu si
nÜi:  �Tái muân ½Üa hoa n¡y m¬i m¬i
xanh tõçi ch²ng t¡n phai, muân ½Üa hoa
n¡y luán luán nê ra, s�ng s�ng ½Ëu ½Âp
nhõ thÆ n¡y�.  Ngõéi tham tr¯ng trÝn
l­i nÜi:  �Tr¯ng s�ng n¡o ng­i måi ½Åm
trÝn õ?  Tr¯ng tâi hám qua ½¬ trÝn, nÆu
tr¯ng måi ½Åm ½Ëu trÝn c¨ thÖ tât biÆt
bao!  Måi ng¡y ra ngo¡i ng°m tr¯ng, �nh
tr¯ng s�ng ngéi cñng kháng c·n ph¨i ½¿n
½iÎn, v÷a bèt tân tiËn, �nh s�ng thiÅn
nhiÅn ph¨i tât hçn kháng?�  �Ü kháng
ph¨i l¡ ngu si sao?  Tr¯ng cÜ trÝn cÜ
khuyÆt, hoa cÜ nê cÜ t¡n.  Hoa nê thÖ
ph¨i cÜ lîc hoa t¡n, tr¯ng trÝn thÖ ph¨i
cÜ lîc tr¯ng khuyÆt, ½Ü l¡ luºt tu·n ho¡n
cða tréi ½¶t. Ngõéi thÏch uâng rõìu l­i
nghØ: �Måi ng¡y tái ½i mua rõìu, mua
Whisky, Brandy thÖ r¶t ½°t; nÆu ê dõèi
½¶t m¡ cÜ ao nõèc biÆn th¡nh ao rõìu,
khi tái muân uâng rõìu sÁ ½Æn ao nõèc
¶y l¶y rõìu, thºt dÍ d¡ng biÆt bao!�
Nhùng sú viÎc kháng thÌ cÜ ½õìc ¶y ½Ëu
l¡ ¨o tõêng ngu si.  L­i l¶y mæt vÏ dò dÍ
hiÌu, cÜ mæt ngõéi kháng cÜ hàc, thºm

chÏ cñng chõa hàc tiÌu hàc, trung hàc
khÞi ph¨i nÜi rãi, nhõng anh l­i muân
½õìc mæt hàc vÙ B�c sØ ê ½­i hàc.   Quû
vÙ nÜi viÎc n¡y cÜ lû kháng?  Chõa hàc
qua tiÌu hàc, thÖ hàc vÙ B�c sØ ½­i hàc
l¡m sao c¶p cho anh ½õìc?  CÝn cÜ mæt
h­ng ngõéi chõa l¡m ruæng bao gié, ½Æn
mïa l­i muân thu ho­ch, ½Ü la ngu si!
Thºm chÏ kháng cÜ mua v¾ sâ m¡ l­i
mong trîng sâ, ½Ü l¡ mæt û tõêng qu�
ngu si.  Nhõng cÜ ½a sâ ngõéi ph­m ph¨i
thö bÙnh vàng tõêng kháng l¡m m¡
muân cÜ ¯n, thÆ thÖ l¡m sao ½õìc?  CÜ
thö bÙnh n¡y thÖ c·n ph¨i søa ½äi ½i mèi
½õìc.  Bã T�t Qu�n ThÆ �m cöu 7 n­n,
gi¨i 3 ½æc, öng 2 ½iËu mong c·u, ½Ü l¡
mæt thö �­i bi, cñng l­i l¡ l¡m lìi l­c t¶t
c¨ chîng sanh, khiÆn cho chîng sanh lÖa
khä ½õìc vui, ½Ü l¡ mæt thö �­i t÷.  VÖ
nhµn duyÅn �­i t÷ �­i bi nÅn Ng¡i mèi
nÜi Qu�n ThÆ �m Bã T�t Phä Mán Ph¸m
n¡y.  L­i cÝn cÜ mæt thö nùa l¡ nhµn
duyÅn phõèc huÎ.  Phõèc, l¡ Bã T�t
Qu�n ThÆ �m sê dØ cÜ thÌ t·m thanh
cöu khä, phµn biÎt ½õìc t¶t c¨ µm thanh
trong thÆ gian:  TiÆng thiÎn, tiÆng �c,
tiÆng khä, tiÆng vui, tiÆng ph¨i, tiÆng
qu¶y l¡ vÖ Ng¡i cÜ trÏ huÎ chçn ch�nh.
TrÏ huÎ cða Ng¡i t÷ ½µu m¡ cÜ?  L¡ vÖ
Ng¡i bâ thÏ phä mán, dïng ph�p n¡y
thÏ cho chîng sanh, cho nÅn Ng¡i cÜ
phõèc b�o ¶y ½Ì l¡m phõèc b�o trang
nghiÅm.  VÖ thÆ nÜi l¡ do nhµn duyÅn
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phõèc b�o m¡ nÜi Phä Mán Ph¸m.

L­i cÜ mæt thö nùa l¡ �Chçn �ng�.
�Chçn� l¡ Bã T�t Qu�n ThÆ �m dïng
diÎu lúc chçn thµn cða Ng¡i ½Ì cöu ½æ 7
n­n, gi¨i tr÷ 3 ½æc, thÞa m¬n 2 ½iËu
mong c·u cða chîng sanh.  Ng¡i l­i hiÎn
32 thö �ng hÜa thµn, ½Ü gài l¡ �ng thµn
dïng ½Ì gi�o hÜa chîng sanh, vÖ thÆ nÅn
cÜ nhµn duyÅn Chçn �ng n¡y.

NÜi ph¸m Phä Mán n¡y l­i cÜ �QuyËn
Thºt�.  Bã T�t Qu�n ThÆ �m dïng söc
cða ph�p thµn n¡y l´ng lÁ, bÏ mºt cöu
giîp chîng sanh, ¶y l¡ �Thºt�.  Ng¡i l­i
dïng 32 �ng hÜa thµn ½Ì gi�o hÜa chîng
sanh ¶y l¡ �QuyËn� l¡ phõçng tiÎn
quyËn x¨o, cñng l¡ phõçng ph�p t­m
théi, kháng ph¨i l¡ vØnh viÍn.  L­i vÖ Bã
T�t Qu�n ThÆ �m dïng nhµn duyÅn
�QuyËn, Thºt� n¡y, nÅn mèi nÜi ph¸m
Phä Mán ½µy.

CÝn cÜ mæt nhµn duyÅn nùa gài l¡ �B¨n,
TÏch�.  Sao gài l¡ �B¨n�?  �B¨n� l¡ c¯n
b¨n, �TÏch� l¡ d¶u tÏch.  Bã T�t Qu�n
ThÆ �m dïng mæt Ph�p thµn m¡ ½æ
kh°p t¶t c¨ chîng sanh, l¡ �B¨n�.  Ng¡i
l­i dïng �ng hÜa thµn ½Ì gi�o hÜa
chîng sanh, l¡ �TÏch�.  Ph�p thµn cða
Bã T�t Qu�n ThÆ �m nhõ l¡ �nh s�ng
tr¯ng, �TÏch� cða Ng¡i cñng giâng nhõ
l¡ �nh s�ng tr¯ng chiÆu trÅn ng¡n sáng.
�y gài l¡:  �Nõèc ½¹y ng¡n sáng ng¡n
�nh tr¯ng�, ch× cÜ mæt v·ng tr¯ng s�ng
chiÆu soi t¶t c¨ dÝng sáng m¡ nhùng
bÜng tr¯ng trong t¶t c¨ dÝng sáng ¶y ½Ëu
l¡ t÷ b¨n thµn cða m´t tr¯ng n¡y huyÍn
hiÎn ra.  BÜng tr¯ng trong nõèc chÏnh l¡
nõèc, l¡ �TÏch; cÝn m´t tr¯ng trÅn tréi
chÏnh l¡ �B¨n�.  Do nhµn duyÅn �B¨n,
TÏch� n¡y m¡ nÜi ph¸m Phä Mán.

Bã T�t Qu�n ThÆ �m dïng mæt Ph�p
thµn hiÎn kh°p trong t¶t c¨ tµm chîng
sanh, khiÆn cho hà ½Ëu c¨i hÜa tú tµn,
hãi tµn hõèng thiÎn, lÖa khä ½õìc vui,
rât r�o.  �Æn ½µy cÜ ngõéi nÜi:  �H¿n gÖ!
Bêi tái kháng c¨i hÜa tú tµn m¡ Bã T�t
Qu�n ThÆ �m kháng hiÎn ê tµm tái,
khiÆn tái mèi cÜ biÆt bao låi l·m kháng
cÜ û søa ½äi�.  Ngõéi hît thuâc nghØ
r±ng:  ��­i kh�i l¡ Bã T�t Qu�n ThÆ �m
kháng gia bÙ tái, kháng giîp ½ë tái�.
Ngõéi thÏch uâng rõìu l­i nÜi:  �Tái
muân hàc Phºt ph�p, nhõng ½�ng tiÆc
l¡ tái kiÅng rõìu kháng ½õìc, ½Ü l¡ låi
cða Bã T�t Qu�n ThÆ �m vÖ Ng¡i kháng
chÙu giîp ½ë tái�.  Hà nghØ nhõ thÆ rãi
sanh tµm o�n tr�ch Bã T�t Qu�n ThÆ
�m, v¡ nÜi:  �Bã T�t Qu�n ThÆ �m thºt
l¡ b¶t cáng l°m!  T­i sao giîp ½ë ngõéi
ta m¡ kháng chÙu giîp ½ë tái?�

�iËu n¡y thºt l¡ ngu l­i c¡ng ngu, th¡nh
ra hai c�i ngu si chãng ch¶t lÅn nhau.
T­i sao Bã T�t Qu�n ThÆ �m l­i kháng
gia bÙ b­n?  �Ü l¡ do b­n kháng chÙu
nghe léi gi�o hÜa cða Ng¡i ½¶y thái.  B­n
nghe th¶y danh hiÎu Qu�n ThÆ �m Bã
T�t thÖ ph¨i c¨i hÜa tú tµn ½i, ph¨i trong
s­ch ½·u Üc ½i.  �Ngæ dØ v¬ng l¡ kháng
kÌ ½Æn�, biÆt r±ng viÎc qu� khö ½¬ qua
rãi kÌ nhõ xong.  �BiÆt vÙ lai khÜ thÌ truy
tÖm�, tõçng lai ph¨i nÅn ½i trÅn con
½õéng chµn thiÎn.  Nhõng b­n rß biÆt
m¡ câ ph­m thÖ tæi ¶y c¡ng chãng thÅm.
VÖ thÆ o�n tr�ch Bã T�t Qu�n ThÆ �m
kháng b¨o hæ b­n l¡ mæt sú qu� l·m l­c!
Bã T�t Qu�n ThÆ �m lîc n¡o cñng muân
b¨o hæ, nhõng tiÆc thay cøa lÝng b­n
½Üng ch´t, kháng ½Ì cho Ng¡i tiÆn v¡o.
Bã T�t Qu�n ThÆ �m ch× cÜ nõèc thê
d¡i:  ��i!  Chîng sanh n¡y thºt l¡ ½�ng
thõçng biÆt bao!�  VÖ thÆ b­n kháng nÅn
tr�ch Bã T�t Qu�n ThÆ �m m¡ ph¨i
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tr�ch chÏnh mÖnh thiÆu nhiÎt tµm.

CÝn mæt thö nhµn duyÅn nùa, chÏnh l¡
�DuyÅn LiÍu�.  �DuyÅn� l¡ duyÅn nhµn,
�LiÍu� l¡ liÍu nhµn.  Sao gài l¡ �LiÍu
nhµn�?  �y l¡ c�i nhµn n¡y ½¬ döt hÆt,
cñng cÜ thÌ nÜi ½Ü l¡ c�i nhµn cða nhµn
qu¨ rß r¡ng.  Chîng ta hiÎn ½ang nghe
kinh ph�p, cÜ ngõéi l¡ sinh viÅn cða ½­i
hàc Seattle ½Æn t÷ Washington, cÜ ngõéi
hàc B�c sØ, Th­c sØ cñng ½Æn hàc Phºt
ph�p.  T­i sao nhùng ngõéi ¶y ph¨i t÷
nhùng chå xa xái nhõ vºy ½Æn ½µy ½Ì
tham thiËn, hàc tºp kinh t­ng, nghiÅn
cöu Phºt ph�p?  ChÏnh l¡ vÖ muân �liÍu�
½õìc c�i nhµn ¶y.  Nghe kinh chÏnh l¡
chðng tø cða liÍu nhµn, b­n cÜ nhµn
duyÅn nghe kinh, ½Ü l¡ �nhµn� cða
duyÅn.  VÖ nhµn duyÅn cða �DuyÅn liÍu�
nÅn nÜi ph¸m Phä Mán n¡y.

CÝn cÜ mæt thö gài l¡ �TrÏ �o­n�.  Bã
T�t Qu�n ThÆ �m dïng trÏ huÎ, trÏ ½öc
trang nghiÅm cða Ng¡i ½Ì gi�o hÜa
chîng sanh, qu¨ vÙ cða Ng¡i l¡ trang
nghiÅm trÏ huÎ.  �TrÏ� l¡ TrÏ ½öc cða
HuÎ, töc l¡ ½öc h­nh cða trÏ.  ��o­n� l¡
�o­n ½öc, töc l¡ döt tr÷ t¶t c¨ vá minh.
�o­n ½öc n¡y cÝn cÜ thÌ gài l¡ phõèc
½öc, nhµn vÖ Ng¡i döt tr÷ ½õìc vá minh
nÅn cÜ ½õìc phõèc ½öc trang nghiÅm
chµn ch�nh, giâng nhõ Phºt ½·y ½ð c¨
phõèc v¡ huÎ.  Bã T�t Qu�n ThÆ �m dï
l¡ Bã T�t, nhõng Ng¡i cÜ phõèc ½öc
trang nghiÅm, cñng cÜ huÎ ½öc trang
nghiÅm, nÅn �TrÏ huÎ� cñng gài l¡
�Phõèc huÎ�.

TrÅn ½µy l¡ nÅu lû do vÖ mõéi thö nhµn
duyÅn nÅn nÜi Phä Mán Ph¸m.

        (cÝn tiÆp)

Töï taùnh, saùng  suoát roäng lôùn cuûa chuùng ta
chính laø O naøy. Khi baïn tu haønh ñöôïc vieân
maõn roài, kho taøng saùng suoát roäng lôùn naøy seõ
xuaát hieän, naêng löïc töï taïi vó ñaïi töø  kho taøng
saùng suoát  roäng lôùn aáy seõ xuaát hieän. Kho taøng
roäng lôùn saùng suoát aáy truøm khaép phaùp giôùi,
roäng lôùn nhö hö  khoâng. Do vaäy, Ñöùc Phaät
ñeán theá gian naøy ñeå chæ baøy cho chuùng sinh
phaùp moân lieãu sinh thoaùt töû, phaùp moân  quay
laïi quaùn chieáu töï taâm mình. Phaùp moân quay
laïi vôùi nguoàn taâm goác taùnh cuûa mình. Trí tueïâ
saùng suoát vó ñaïi cuûa baïn seõ chuyeån hoùa troïn
veïn moïi  voâ minh vaø hieän baøy phaùp thaân
chaân thaät voán coù trong chính mình.

Neáu caùc baïn khoâng tin toâi noùi, haõy thöïc
haønh thöû xem. Khi cô duyeân ñaõ chín muoài,
baïn seõ khoâng coù caùch gì khoâng tin. Duø khoâng
muoán tin, baïn cuõng seõ tin. Bôûi vì noù laø nhö
vaäy, baïn coù caùch gì khoâng theå khoâng tin
khoâng? Kho taøng saùng  suoát roäng lôùn naøy
voán laø cuûa baïn, chaúng coù ai ñem ñeán cho baïn
caû. Cuõng chaúng phaûi Ñöùc Phaät mang ñeán cho
baïn ñaâu. Trong baïn voán ñaõ coù ñaày ñuû töø laâu
roài !

&&&&&     Khai thò cuûa Hoøa thöôïng TUYEÂN HOÙA
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Kinh Sách Bång �n T¯ngKinh Sách Bång �n T¯ngKinh Sách Bång �n T¯ngKinh Sách Bång �n T¯ngKinh Sách Bång �n T¯ng

- Khai Th¸ 1, 2, 3:  Nhæng bài Pháp thoÕi cüa
Hòa Thßþng Tuyên Hóa

- Hoa Sen Ngày Xuân:  Ngæ Løc cüa
Hòa Thßþng Tuyên Hóa

- C¦m Nang Tu ÐÕo:  Ngæ Løc cüa
  Hòa Thßþng Quäng Khâm

- Bång ð÷c Khai Th¸ 1 (g°m 6 cu¯n)

- Bång ð÷c Khai Th¸ 2 - Bång ð÷c Khai Th¸ 2 - Bång ð÷c Khai Th¸ 2 - Bång ð÷c Khai Th¸ 2 - Bång ð÷c Khai Th¸ 2 (g°m 6 cu¯n).(g°m 6 cu¯n).(g°m 6 cu¯n).(g°m 6 cu¯n).(g°m 6 cu¯n).
- Kinh A Di Ðà do HT Tuyên Hóa lßþc giäi.- Kinh A Di Ðà do HT Tuyên Hóa lßþc giäi.- Kinh A Di Ðà do HT Tuyên Hóa lßþc giäi.- Kinh A Di Ðà do HT Tuyên Hóa lßþc giäi.- Kinh A Di Ðà do HT Tuyên Hóa lßþc giäi.
- Chß½ng ÐÕi Thª Chí B° Tát Ni®m Ph§t- Chß½ng ÐÕi Thª Chí B° Tát Ni®m Ph§t- Chß½ng ÐÕi Thª Chí B° Tát Ni®m Ph§t- Chß½ng ÐÕi Thª Chí B° Tát Ni®m Ph§t- Chß½ng ÐÕi Thª Chí B° Tát Ni®m Ph§t
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Chuù Ñaïi Bi bao goàm 84 caâu vaø ñaõ ñöôïc Laõo Hoøa
Thöôïng löôïcgiaûi; chuùng toâi seõ laàn löôït ñaêng leân baùo
vôùi öôùc nguyeän raèng nhieàu ngöôøi seõ nhaän chaân Chuù
Ñaïi Bi. Hieän taïi laø thôøi kyø "ñaáu tranh kieân coá", theá giôùi
khoâng an laønh, ñaày hieåm hoïa chieán tranh & tai aùch,
ngöôõng mong nhieàu ngöôøi hôn, nhaát laø nhöõng ngöôøi
con Phaät, phaùt taâm trì tuïng Chuù Ñaïi Bi caàu nguyeän
cho theá giôùi ñöôïc an laønh, cho ngöôøi ngöôøi ñöôïc an
laïc. Ngöôõng nguyeän chuù löïc seõ vaõn hoài kieáp vaän vaø
khai phaùt loøng töø bi saún coù cuûa moãi chuùng ta.

bdh

Chuù Ñaïi Bi voán coù khoâng coù caùch gì giaûng giaûi. Vì Kinh vaên thaàn
chuù naày thuoäc heä maät ngoân bí ngöõ. Neáu muoán bieát yù nghóa cuûa chuù
naøy, tröôùc heát toâi xin giaûng ra moät baøi keä tuïng. Baøi keä naøy chính laø
thuyeát minh veà yù nghóa thaàn chuù naøy:

�Ñaïi bi ñaïi chuù thoâng thieân ñòa
  Nhaát baùch nhaát thieân thaäp Vöông hoan
  Ñaïi bi ñaïi töø naêng khöû beänh
  Nghieät kính nhaát chieáu bieån cao huyeàân�

Nghóa laø:
Ñaïi chuù ñaïi bi thaáu ñaát trôøi
Nieäm nieäm ngaøn ngaøy �Ñòa nguïc� vôi
Ñaïi bi ñaïi töø tieâu saïch beänh
Ñaøi göông ghi toäi hoùa oai ngôøi.

�Ñaïi Bi Ñaïi chuù Thoâng Thieân Ñòa�: Ai nieäm Thaàn chuù naøy caøn
khoân chaán ñoäng, vaïn höõu chuyeån rung, thoâng thieân trieät ñòa, caûm
thoâng ñaát trôøi, khaép caû ñaïi ngaøn, taùn döông coâng ñöùc.

�Nhaát baùch nhaát thieân thaäp vöông hoan�: Ngöôøi naøo moät ngaøy
nieäm 108 bieán, nieäm nhö vaäy moät ngaøn ngaøy, moät naêm coù 365 ngaøy,
moät ngaøn ngaøy laø ba naêm. Neáu ai nieäm trong ba naêm, ngaøy naøo cuõng
nhö ngaøy ñoù ñöøng bao giôø giaùn ñoaïn; heã ñeán giôø nieäm chuù laø baïn
nhaát ñònh nieäm, duø baän theá naøo nöõa cuõng khoâng xao laõng. Vaû laïi moãi
ngaøy baïn coù theå nieäm chuù Ñaïi Bi ôû baát kyø luùc naøo, nieäm ôû baát cöù luùc

ÐÕi Bi Chú Cú Giäi
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naøo thì nhaát ñònh laøm sao queân ñöôïc, baïn cuõng
coù theå nieäm ñeán 108 laàn.

Thaäp vöông laø möôøi oâng vua cai quaûn trong
Ñòa nguïc, vua Dieâm La ôû ñieän thöù nhaát, vua
Dieâm La ôû ñieän thöù hai, cho ñeán oâng vua thöù
möôøi ôû ñieän thöù möôøi. Nieäm nhö vaäy thì caùc
ngaøi ñeàu vui möøng, hoan hyû, neân goïi laø �Nhaát
baùch nhaát thieân thaäp vöông hoan�.

�Ñaïi Bi Ñaïi Töø naêng khöû beänh�: Vì sao
goïi laø Chuù Ñaïi Bi? Laø vì �Bi naêng baït khoå�.
Nghóa laø Bi coù coâng naêng laøm cho taát caû khoå
naïn cuûa chuùng sanh ñeàu ñöôïc tieâu tröø. Ñoù laø
bôùt khoå theâm vui (baït khoå dö laïc), cho neân goïi
laø Ñaïi Bi chuù. Bôùt khoå theâm vui, chuû yeáu laø
vieäc chöõa laønh beänh taät, baát cöù laø beänh gì. Ngöôøi
naøo nieäm Chuù Ñaïi Bi thì beänh khoå ñeàu coù theå
tieâu tröø. Coù ngöôøi noùi �Toâi nieäm Chuù Ñaïi Bi, taïi
sao khoâng laønh beänh?�. Bôûi vì baïn chöa nghieâng
heát loøng thaønh. Neáu baïn moät loøng thaønh khaån
thì Chuù Ñaïi Bi nhaát ñònh seõ coù söï linh öùng.

�Nghieät kính nhaát chieáu bieån cao huyeàn�:
Trong moät ngaøy chuùng ta coù theå nieäm 108 bieán,
nieäm xong moät ngaøn ngaøy, töùc laø ba naêm. Thaäp
ñieän Dieâm Vöông ñeàu vui möøng, beänh gì cuõng
coù theå chöõa laønh. Luùc naày, baïn ñaõ troàng raát nhieàu
coâng ñöùc roài. Bôûi vì trong ba naêm, moãi ngaøy
ñeàu trì tuïng Thaàn chuù maø laïi khoâng heà taïo taùc
nghieäp nhaân. Laïi nöõa ôû trong Ñòa nguïc coù moät
�ñaøi göông baùo toäi� (nghieät kính ñaøi). Neáu baïn
taïo taùc moät nghieäp toäi gì thì ñaøi göông kia ñeàu
hieän ra ñaày ñuû, cuõng gioáng nhö hình aûnh ñang
hieän roõ treân maøn aûnh ti vi khoâng khaùc. Chaúng
haïn nhö moät ngöôøi trong ñôøi gaây ra toäi saùt nhaân,
thì trong göông baùo toäi seõ hieän ra traïng caûnh
ngöôøi ñoù saùt nhaân. Neáu ngöôøi ñoù ñi aên troäm, thì
trong göông seõ hieän ra caûnh ngöôøi aáy ñi aên troäm.
Neáu nhö moät ngöôøi ñi ñoát nhaø ngöôøi ta, trong
göông ghi toäi seõ hieän ra roõ raøng haønh ñoäng taïo
taùc aáy. Neáu baïn khoâng coù nghieäp toäi gì thì sao?
Neáu vaäy thì trong göông cuõng khoâng coù moät
maûy may caûnh giôùi baùo öùng naøo hieän ra caû. Vì
vaäy, neáu baïn trì tuïng Thaàn chuù naøy trong ba
naêm maø khoâng heà uoáng röôïu, aên thòt, duøng nguõ

vò taân, luùc göông nghieäp chieáu ñeán, toäi baùo cuûa
baïn ñaõ ñöôïc taåy saïch; trong Ñòa nguïc seõ ñeo
cho baïn moät taám bieån, taám bieån naøy noùi raèng:
�Ngöôøi naøy trì tuïng Chuù Ñaïi Bi neân nghieäp toäi
ñaõ ñöôïc hoùa giaûi. Taát caû quyû thaàn ôû trong Ñòa
nguïc luùc thaáy ngöôøi naày ñeàu neân cuùi ñaàu leã baùi
vaø cung kính nhö cung kính chö Phaät vaäy, ñoàng
thôøi neân hoä trì ngöôøi aáy, nhö haàu caän chö Phaät
vaäy. Cuõng neân baùo cho caùc quyû thaàn khaùc baûo
cho hoï bieát, moãi khi thaáy ngöôøi naøy khoâng theå
laøm cho ngöôøi naøy phieàn toaùi�. Cho neân, Thaàn
löïc cuûa Chuù Ñaïi Bi naøy laø khoâng theå nghó baøn.

BAÂY GIÔØ GIAÛNG VAØO KINH VAÊN

1. NAM MOÂ HAÉC RA  ÑAÙT NA  ÑA RA
DAÏ DA.

Trong chuùng ta ai cuõng bieát nieäm �Nam Moâ
A Di Ñaø Phaät�, �Nam Moâ Boån Sö Thích Ca
Maâu Ni Phaät�, danh hieäu gì cuõng ñeàu bieát nieäm,
nhöng roát cuoäc, nghóa lyù cuûa hai chöõ �Nam Moâ�
hieåu nhö theá naøo? Raát ít ngöôøi hieåu roõ. Maáy
naêm veà tröôùc, Toâi ñaõ töøng hoûi qua hai chöõ �Nam
Moâ� giaûng giaûi nhö theá naøo? Thì khoâng coù ngöôøi
naøo traû lôøi troïn veïn hoaëc laø khoâng bieát.

�Nam Moâ� laø tieáng Phaïn, Trung Hoa dòch
laø �Quy Y�, cuõng töùc laø �Quy maïng kính ñaàu�.
Quy maïng töùc laø ñem sanh maïng cuûa ta gôûi
troïn cho Phaùp Thaân Ñaïi Theå, giao troïn cho Phaät,
�caùi ta� cuûa chính mình khoâng coøn nöõa, söï soáng
cheát ñeàu tuaân theo phaùp theå, Phaät baûo soáng ta
soáng, Phaät baûo cheát ta cheát.

�Kính� laø cung kính; �ñaàu� laø nöông nhôø,
�kính ñaàu� laø cung kính vaø nöông töïa nôi chö
Phaät; thaân, taâm ñeàu nöông veà nôi Phaùp Thaân
Phaät.

�Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da�. Nghóa laø
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Tam baûo voâ taän voâ bieân trong möôøi phöông.
Noùi theo ñoà hình thì chæ cho boån thaân cuûa Ñöùc
Quaùn Theá AÂm Boà Taùt. Tuy nhieân, Boån thaân
Ngaøi Quaùn Theá AÂm Boà Taùt cuõng töùc laø chæ cho
söï Quy Y möôøi phöông chö Phaät quaù khöù, hieän
taïi, vò lai. Caâu chuù naøy nieäm ra khoâng nhöõng
chæ baûo chính mình Quy y möôøi phöông voâ löôïng
thöôøng truù Tam Baûo, maø coøn laøm cho taát caû chuùng
sanh luùc nghe ñeán caâu maät chuù naøy cuõng ñeàu
quay veà kính leã, nöông töïa vaøo ba ñôøi möôøi
phöông, voâ löôïng voâ bieân thöôøng truù Tam Baûo.
Tam Baûo laø Phaät Baûo, Phaùp Baûo, Taêng Baûo.
Caùc con neân bieát, treân theá gian naøy caùi cao quyù
nhaát chính laø Phaät Baûo, ñieàu cao thöôïng nhaát laø
Phaùp Baûo, söï cao quyù nhaát cuõng chính laø Taêng
Baûo. Khoâng coù gì cao quyù thieâng lieâng hôn theá
nöõa, khoâng nhöõng treân theá giôùi naøy maø coøn
nhieàu theá giôùi khaùc, cho ñeán caùc coõi trôøi Phi
töôûng phi phi töôûng xöù. Cuõng khoâng theå cao
quyù hôn Phaät, Phaùp, Taêng Tam Baûo. Vì vaäy,
trong möôøi phaùp giôùi thì Phaùp giôùi Phaät laø toái
cao hôn caû. Vì Tam Baûo laø toái cao hôn caû neân

chuùng ta caàn phaûi cung kính phaûi quy y vaø tín
thoï, khoâng neân coù taâm hoaøi nghi, daãu laø chæ
maûy may nieäm khôûi. Cho neân, phaûi phaùt khôûi
moät tín taâm chaéc thaät, moät söï tín thoï thaâm saâu
vaø kieân coá.

"Qui y Tam Baûo ñem laïi söï lôïi ích gì?"
Toái thieåu,
- Qui y Phaät thì ñôøi ñôøi kieáp kieáp khoâng
bao      giôø coøn rôi xuoáng ñòa nguïc.
- Qui y Phaùp thì ñôøi ñôøi kieáp kieáp khoâng
coøn hoùa kieáp ngaï quyû.
- Qui y Taêng thì cuõng ngaøn ñôøi vaïn kieáp
khoâng coøn vaøo choán suùc sanh.

Ñoù laø keát quaû caên baûn cuûa ñaïo lyù quy y
Tam Baûo.

Nhöng neáu baïn quy y, baïn phaûi laøm taát caû
caùc vieäc laønh môùi xöùng ñaùng goïi laø quy y, môùi
ñöôïc nhö theá. Neáu caùc baïn vaãn coøn giöõ nguyeân
taäp khí ngaøy tröôùc nhö: saùt nhaân, ñoát phaù, saùt
sanh, troäm caép, taø daâm, voïng ngöõ, röôïu cheø...
khoâng chòu ñoaïn tröø nhöõng ñieàu nhö treân, thì
tam ñoà aùc ñaïo seõ chôø ñoùn baïn. Bôûi vì, ôû trong
Phaät phaùp khoâng coù chuyeän khaùch saùo, caû neåá.
Baïn khoäng theå noùi: �Toâi ñaõ quy y Phaät, quy y
Phaùp, quy y Taêng roài! Quy y Phaät khoâng coøn
ñoïa ñòa nguïc; quy y Phaùp khoâng coøn rôi vaøo
ngaï quyû; quy y Taêng khoâng coøn ñoïa vaøo suùc
sanh. Theá  neân, toâi coù theå tuøy tieän muoán laøm gì
thì laøm". Tuyeät ñoái khoâng phaûi nhö vaäy! Baïn
phaûi töø boû nhöõng ñieàu xaáu aùc vaø quay veà laøm
nhöõng ñieàu laønh, vónh vieãn khoâng coøn laøm ñieàu
sai traùi nöõa, nhö theá môùi khoâng coøn lyù do ñoïa
vaøo ba ñöôøng aùc. Neáu baïn coøn taùi phaïm thì laäp
töùc seõ rôi vaøo aùc ñaïo. Chöù khoâng gioáng nhö
giaùo thuyeát cuûa ngoaïi ñaïo noùi raèng: �Naøy caùc
tín ñoà, baïn chæ caàn tin chaéc vaøo vò giaùo chuû thì
daãu baïn taïo taùc nghieäp gì cuõng ñöôïc leân thieân
ñaøng. Coøn neáu baïn khoâng tin vaøo Ñaáng Giaùo
Chuû thì daãu baïn coù laøm nhieàu coâng ñöùc baïn
cuõng seõ ñoïa vaøo ñòa nguïc�. Ñaây laø moät giaùo
thuyeát ñaày laàm loãi.
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Ngöôïc laïi, neáu baïn coù loøng tin Phaät, nhöng
baïn taïo aùc nghieäp thì nhaát ñònh baïn seõ ñoïa vaøo
ñòa nguïc khoâng hôn. Thaäm chí, baïn coù theå
khoâng tin vaøo Ñöùc Phaät, nhöng neáu baïn laøm
vieäc thieän baïn cuõng ñöôïc leân thieân ñaøng khoâng
khaùc. Phaät Phaùp luoân ñöa con ngöôøi ñeán choã
Chaùnh tín, chöù khoâng rôi vaøo meâ tín nhö giaùo
thuyeát ngoaïi ñaïo: �Caùc ngöôi haõy tin Ta thì caùc
ngöôi coù theå laøm baát cöù ñieàu gì coù theå...�. Ñieàu
toái kî nhaát vaø toäi loãi nhaát cuõng laø ôû choã naøy
vaäy. Baïn phaûi hoaøn toaøn tín thoï Phaät Phaùp, ñoàng
thôøi caàn phaûi khoâng taïo nghieäp thì môùi coù theå
ñeán choã hoaøn thieän. Neáu cöù taïo nghieäp thì nhaát
ñònh seõ ñoïa ñòa nguïc.

"Ñaèng naøo cuõng ñoïa ñòa nguïc nhö nhau, taïi
sao laïi neân  quy y Tam Baûo?"

- Bôûi vì quy y Tam Baûo nghóa laø baïn phaûi
boû aùc laøm laønh, boû ñieàu sai quaù khöù, laøm vieäc
thieän hieän taïi vaø töø ñaây veà sau chæ laøm vieäc
laønh, khoâng laøm ñieàu sai quaáy, nhö theá môùi coù
theå gaët haùi ñöôïc lôïi ích. Chính vì vaäy, maø caâu
Thaàn chuù naøy daïy chuùng ta quy y Tam Baûo
trong möôøi phöông khoâng cuøng, taän.

Baïn nieäm caâu chuù naøy cuõng coù theå tieâu tröø
tai aùch cho baïn. Luùc baïn coù tai naïn gì, haõy thöôøng
nieäm �Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da�
thì tai naïn cuûa baïn seõ ñöôïc giaûi tröø. Neáu laø tai
naïn lôùn thì seõ bieán thaønh nhoû, neáu tai naïn nhoû
cuõng coù theå tieâu saïch. Vì vaäy, maø goïi laø �Tieâu
Tai Phaùp�*.
�Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da� cuõng
coøn goïi laø �Taêng Ích Phaùp�

.
  Taêng Ích Phaùp coù

nghóa laø xöa nay baïn ñaõ laø ngöôøi coù thieän caên,
laïi coøn nieäm Thaàn chuù naøy, thieän caên cuûa baïn
seõ ñöôïc taêng theâm boäi phaàn, choã thaéng ích cuûa
noù khoâng sao keå heát. Vì vaäy, maø goïi laø Taêng
Ích Phaùp.

Baïn coù theå nieäm heát Chuù Ñaïi Bi, hoaëc chæ
nieäm caâu �Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï
Da� naày, thì baát keå baïn muoán gì, hy voïng gì, thì
sôû caàu cuûa baïn ñeàu nhö yù; Sôû nguyeän ñeàu tuøy

taâm, nhö theá laø baïn ñaõ coù �Thaønh Töïu Phaùp�.
Cuõng ví nhö khoâng coù con trai maø muoán caàu
sanh con trai, baïn haõy nieäm �Nam Moâ Haéc Ra
Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da� thì seõ sanh con trai. Khoâng
coù baïn toát, baïn muoán tìm moät ngöôøi baïn laønh,
baïn cuõng nieäm caâu chuù naøy thì seõ gaëp ñöôïc baïn
toát, nhöng baïn caàn phaûi thaønh taâm, khoâng chæ
moät hay hai ngaøy, maø ít nhaát phaûi haèng nieäm
trong ba naêm. Neáu baïn coù theå nieäm ñoïc toaøn
baøi thì caøng toát, neáu khoâng thì chæ nieäm moät caâu
�Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da� cuõng
ñaõ thaønh töïu coâng ñöùc baát khaû tö nghì.

Caâu chuù naøy cuõng töùc laø �Haøng Phuïc Phaùp�,
coù theå haøng phuïc thieân ma, cheá phuïc ngoaïi ñaïo.
Taát caû thieân ma ngoaïi ñaïo, nghe ñeán caâu chuù
naøy ñeàu phaûi (hoài taâm phuïc meänh), queân maïng
boû chaïy. Traùi laïi, ñaây khoâng phaûi laø �Caâu Trieäu
Phaùp�, caâu trieäu phaùp töùc laø nieäm moät caâu chuù
ñoù thì yeâu ma quyû quaùi ñeàu bò toùm baét. Vì vaäy,
caâu chuù �Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï
Da� naøy, coâng naêng cuûa noù khoâng theå nghó baøn,
neáu mang ra maø giaûng giaûi thì khoâng theå naøo
cuøng taän!

�Nam Moâ Haéc Ra Ñaùt Na Ñaù Ra Daï Da�:
�Nam Moâ� laø �quy maïng kính ñaàu�, �Haéc

Ra Ñaùt Na� laø chöõ Baûo, �Ñaù Ra Daï� töùc laø �Tam�,
�Da� laø chöõ �Leã�. Cho neân nghóa cuûa caâu naøy
laø ñem thaân taâm vaø tính maïng cuûa chuùng ta quy
y Tam Baûo trong möôøi phöông ba ñôøi voâ taän voâ
bieân, ñoàng thôøi phaûi höôùng veà Tam Baûo maø cuùi
ñaàu ñaûnh leã.

Vì sao goïi laø voâ taän voâ bieân? Vì quaù khöù
chö Phaät khoâng cuøng taän, hieän taïi chö Phaät
khoâng cuøng taän, vò lai chö Phaät cuõng khoâng
cuøng taän, cho neân goïi laø voâ taän voâ bieân Tam
Baûo.

* Naêm loaïi maät Phaùp laø:1) Tieâu tai.2) Taêng
ích. 3) Thaønh töïu. 4) Haøng phuïc vaø 5) Caâu trieäu.
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Thông BáoThông BáoThông BáoThông BáoThông Báo

VÕn Ph§t Thánh ThànhVÕn Ph§t Thánh ThànhVÕn Ph§t Thánh ThànhVÕn Ph§t Thánh ThànhVÕn Ph§t Thánh Thành
(Th¤t và Pháp Hµi nåm 1999)(Th¤t và Pháp Hµi nåm 1999)(Th¤t và Pháp Hµi nåm 1999)(Th¤t và Pháp Hµi nåm 1999)(Th¤t và Pháp Hµi nåm 1999)

Quán Âm Th¤t:Quán Âm Th¤t:Quán Âm Th¤t:Quán Âm Th¤t:Quán Âm Th¤t:
M²i nåm VÕn Ph§t Thành ð«u t± chÑc ba l¥n
Quán Âm Th¤t. M²i th¤t kéo dài bäy ngày,
chuyên tu trì ni®m h°ng danh ðÑc Quán Thª
Âm B° Tát:

2) Tháng 7: t× ngày 25 ðªn 31Tháng 7: t× ngày 25 ðªn 31Tháng 7: t× ngày 25 ðªn 31Tháng 7: t× ngày 25 ðªn 31Tháng 7: t× ngày 25 ðªn 31
L­ ðÑc Quán Thª Âm B° Tát thành ÐÕo s¨ cØ
hành vào chü nh§t ngày 25/7.

3) Tháng 10: t× ngày 24 ðªn ngày 30
L­ vía ðÑc Quán Thª Âm B° Tát Xu¤t Gia s¨ cØ
hành vào chü nh§t ngày 24/10.

Ð¸a TÕng Th¤t:Ð¸a TÕng Th¤t:Ð¸a TÕng Th¤t:Ð¸a TÕng Th¤t:Ð¸a TÕng Th¤t:
T× chü nh§t ngày 5 ðªn thÑ bäy ngày 11 tháng
9, chuyên tøng Kinh Ð¸a TÕng và trì ni®m h°ng
danh ðÑc  Ð¸a TÕng B° Tát.
L­ vía ÐÑc Ð¸a TÕng B° Tát s¨ cØ hành vào chü
ngày 5 tháng 9, ngày ð¥u tiên cüa Th¤t.

L­ Vu LanL­ Vu LanL­ Vu LanL­ Vu LanL­ Vu Lan s¨ t± chÑc vào chü nh§t ngày 22/8.

Ph§t Th¤t:
T× chü nh§t ngày 19 ðªn  thÑ bäy ngày 25 tháng
12 nåm 1999, chuyên trì ni®m h°ng danh ðÑc
Ph§t A Di Ðà.
L­ vía ðÑc Ph§t A Di Ðà s¨ cØ hành vào chü
nh§t ngày  19/12/1999.

Thi«n Th¤t:
-  Mµt tu¥n thi«n t§p mùa hè dành cho begin-
ners b¡t ð¥u t× chü nh§t ngày 1 ðªn chü nh§t
ngày 8 tháng 8.
-  Ba tu¥n thi«n th¤t mùa ðông b¡t ð¥u ngay
sau Ph§t th¤t, t× ngày 26 tháng 12 nåm 1999
ðªn ngày 16 tháng 1 nåm 2000.

Hoa Nghiêm Pháp HµiHoa Nghiêm Pháp HµiHoa Nghiêm Pháp HµiHoa Nghiêm Pháp HµiHoa Nghiêm Pháp Hµi

Cûng nhß m÷i nåm ð¬ kÖ ni®m ngày C¯ Lão
Hòa Thßþng viên t¸ch, VÕn Ph§t Thành ð«u
t± chÑc Pháp Hµi Hoa Nghiêm, trong su¯t 21
ngày chuyên trì tøng Kinh Hoa Nghiêm, b¡t
ð¥u t× 8 gi¶ sáng ðªn 5 gi¶ chi«u. Nåm nay,Nåm nay,Nåm nay,Nåm nay,Nåm nay,
Pháp Hµi b¡t ð¥u t× ngày Pháp Hµi b¡t ð¥u t× ngày Pháp Hµi b¡t ð¥u t× ngày Pháp Hµi b¡t ð¥u t× ngày Pháp Hµi b¡t ð¥u t× ngày 20 tháng 6 ðªn20 tháng 6 ðªn20 tháng 6 ðªn20 tháng 6 ðªn20 tháng 6 ðªn
ngày 10 tháng 7.ngày 10 tháng 7.ngày 10 tháng 7.ngày 10 tháng 7.ngày 10 tháng 7.

L­ gi² cüa C¯ Lão Hòa ThßþngL­ gi² cüa C¯ Lão Hòa ThßþngL­ gi² cüa C¯ Lão Hòa ThßþngL­ gi² cüa C¯ Lão Hòa ThßþngL­ gi² cüa C¯ Lão Hòa Thßþng s¨ cØ hành
vào ngày ð¥u tiên cüa Pháp Hµi tÑc là vào chü
nh§t ngày 20 tháng 6.ngày 20 tháng 6.ngày 20 tháng 6.ngày 20 tháng 6.ngày 20 tháng 6.

VÕn Ph§t SámVÕn Ph§t SámVÕn Ph§t SámVÕn Ph§t SámVÕn Ph§t Sám

Haèng naêm, cö ùvaøo muøa Xuaân, Vaïn Phaät
Thaùnh Thaønh coù toå chöùc laïy Saùm Vaïn Phaät.

Leã Saùm caên cöù vaøo Kinh Phaät Thuyeát Vaïn Phaät
Danh.

Kinh Hoa Nghieâm daïy :

Nhö Lai raát khoù ñöôïc thaáy nghe
Chuùng sanh öùc kieáp môùi ñaëng gaëp.

Thôøi Maït Phaùp, nghe ñöôïc teân Phaät, thaáy
ñöôïc töôïng Phaät ñaõ laø nhaân duyeân thuø thaéng laém.
Nay nhôø Saùm Vaïn Phaät, chuùng ta seõ ñöôïc nghe,
ñöôïc ñoïc tuïng, ñöôïc leã laïy, ñöôïc cuùng döôøng vaø
ñöôïc taùn thaùn hôn möôøi ngaøn ñöùc Phaät. Thaät coâng
haïnh naøo thuø thaéng baèng ! Ñöùc Phaät voán luoân hieän
tieàn, phoùng haøo quang gia bò cho chuùng sanh. Chæ
bôûi chuùng ta phieàn naõo, ngu aùm, chaúng thaønh taâm
neân chaúng tieáp xuùc ñöôïc töø quang cuûa Ngaøi. Do ñoù
troïng taâm cuûa Saùm Vaïn Phaät laø ñeå chuùng ta, vôùi
phöông phaùp leã laïy chö Phaät, chaân thaønh saùm hoái
vôùi töï taâm vaø vôùi Phaät veà moïi loãi laàm, aùc nghieäp ñaõ
taïo. Ñöùc Theá Toân daïy raèng heã ai cung kính, thaønh
taâm leã Phaät thì voâ löôïng toäi nghieäp töùc thôøi tieâu
dieät, voâ bieân phöôùc ñöùc ñoàng thôøi cuï tuùc.

Leã Saùm Vaïn Phaät seõ keùo daøi töø 1 ñeán 21
thaùng 5. Keát thuùc 3 tuaàn leã saùm laø leã Phaät Ñaûn.

L­ T¡m Ph§t (Ph§t Ðän):L­ T¡m Ph§t (Ph§t Ðän):L­ T¡m Ph§t (Ph§t Ðän):L­ T¡m Ph§t (Ph§t Ðän):L­ T¡m Ph§t (Ph§t Ðän):
S¨ cØ hành vào thÑ bäy ngày 22 tháng 5.

Nhæng khóa tu hay Th¤t trên là c½ hµiNhæng khóa tu hay Th¤t trên là c½ hµiNhæng khóa tu hay Th¤t trên là c½ hµiNhæng khóa tu hay Th¤t trên là c½ hµiNhæng khóa tu hay Th¤t trên là c½ hµi
r¤t t¯t ð¬ quý Ph§t tØ chuyên tâm døngr¤t t¯t ð¬ quý Ph§t tØ chuyên tâm døngr¤t t¯t ð¬ quý Ph§t tØ chuyên tâm døngr¤t t¯t ð¬ quý Ph§t tØ chuyên tâm døngr¤t t¯t ð¬ quý Ph§t tØ chuyên tâm døng
công, là môi trß¶ng r¤t t¯t ð¬ cho côngcông, là môi trß¶ng r¤t t¯t ð¬ cho côngcông, là môi trß¶ng r¤t t¯t ð¬ cho côngcông, là môi trß¶ng r¤t t¯t ð¬ cho côngcông, là môi trß¶ng r¤t t¯t ð¬ cho công
phu ðßþc miên  m§t.  Nªu mu¯n thêmphu ðßþc miên  m§t.  Nªu mu¯n thêmphu ðßþc miên  m§t.  Nªu mu¯n thêmphu ðßþc miên  m§t.  Nªu mu¯n thêmphu ðßþc miên  m§t.  Nªu mu¯n thêm
chi tiªt, xin liên lÕc VÕn Ph§t Thành.chi tiªt, xin liên lÕc VÕn Ph§t Thành.chi tiªt, xin liên lÕc VÕn Ph§t Thành.chi tiªt, xin liên lÕc VÕn Ph§t Thành.chi tiªt, xin liên lÕc VÕn Ph§t Thành.
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Hòa Thßþng Hß Vân H÷a Truy®n
#16. Thoï Cuï Tuùc Baûo Giôùi

Ñeán ñöôïc chuøa Duõng Tuyeàn treân ngoïn Coå Sôn, Ngaøi lieàn laïy
Thöôøng-Khai Thöôïng Nhaân laøm Thaày vaø xuoáng toùc xuaát gia. Ngaøi
thoï Cuï-Tuùc Giôùi vôùi Hoøa Thöôïng Dieäu-Lieân; ñöôïc ñaët teân laø Dieãn-
Trieät (giaûng baøy thoâng suoát) vaø Coå-Nham (hang ñoäng xöa), hieäu laø
Ñöùc-Thanh (ñöùc haïnh thanh cao).

Sau khi xuaát gia vaø thoï giôùi, Ngaøi soáng ñôøi aån daät, thaàm laëng tu
haønh. Ngaøi nghieân cöùu caën keõ caùc giaùo lyù trong Ñaïi Thöøa Khôûi Tín
Luaän cuøng nhieàu kinh ñieån khaùc, roài hoïc vaø ghi nhôù nhöõng ñieåm
tinh tuùy, coát tuûy ñeå noi theo.

Keä taùn cuûa Hoøa Thöôïng Tuyeân-Hoùa:
Thoï giôùi töùc nhaäp chö Phaät vò,
Trì giôùi thanh tònh nhö nguyeät vieân,
Thaân khaåu yù nghieäp voâ haø tyø,
Xaû ngaõ Vaân Coâng kyø thuøy ñaûm?

Nghóa laø:
Thoï giôùi lieàn vaøo ngoâi vò Phaät,
Giöõ giôùi thanh tònh töïa traêng raèm,
Thaân khaåu yù nghieäp khoâng tyø veát,
Chaúng Thaày Hö-Vaân thì coøn ai?

       ***


