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— ❖ —

【Trong bài kệ ở phần trước có nói rõ đã kiến tánh thì không nên thủ 

tướng, còn đoạn này lại nói rõ “kiến tánh cũng không phải là phế bỏ 
tướng”. Hợp cả hai đoạn lại mà xem xét, thì đã đem Lý, Tánh, Sự, Tu, cùng 
với tánh tướng “chẳng phải một, chẳng phải khác”, “hành bố” (thứ lớp), 
“viên dung”, và cả cái nhân nhân quả quả trong đó, diễn nói ra một cách 

vô cùng vi tế và tường tận vậy.】

Ở trong phần kinh văn của “Kinh Kim Cang”, nếu như không có cổ đức vì 
chúng ta mà giải thích cặn kẽ, thì đối với những chỗ như thế này trong kinh văn, 
chúng ta quả thật rất khó có thể nhìn ra được. Khi tụng kinh đều cứ tụng qua loa 
đại khái cho xong, không biết rằng trong từng câu từng chữ đều hàm chứa ý 
nghĩa sâu sắc đến như vậy.

Chúng ta đem bài kệ đằng trước và đoạn kinh văn này hợp lại mà xem, sẽ 
thấy rõ trong kinh nói về Lý và Sự: Lý và Tánh là một, Lý chính là Tánh, Tánh 
chính là Lý; Sự tức là Tu, Tu tức là Sự. Nhưng ở trong đây vẫn có sự sai biệt, 
cho nên mới tách ra để giảng. Lý thì cạn, còn Tánh thì sâu. “Sự” là chỉ cho sự 
tướng, bất luận là chân - vọng, tà - chánh, thiện - ác thì đều là Sự. “Tu”, chính là 
đoạn ác tu thiện; tu không thể rời khỏi Sự, ngay trên Sự mà đoạn ác tu thiện.

Cùng với “Tánh Tướng phi nhất phi dị” (Tánh và Tướng chẳng phải một, 
chẳng phải khác), ý nghĩa này rất sâu, quả thật đã nói lên được chân tướng của 
vũ trụ nhân sanh, đích xác là “phi nhất phi dị”. “Phi nhất” (chẳng phải một) là 
nói từ trên hiện tướng. Nếu chúng ta nói về Thể - Tướng - Dụng, thì tướng và 
tác dụng biến hóa khôn lường, vô lượng vô biên, nên là “phi nhất”. “Phi dị” 
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(chẳng phải khác) là nói về Tánh của nó, nói về Lý của nó; Tánh của nó, Lý của 
nó vốn dĩ là một. Có thể hiện ra vạn pháp chính là Chân Như Bổn Tánh, là một; 
có thể biến ra hết thảy vạn pháp chính là Thức, chứ không phải gì khác. Pháp 
Tướng Tông giảng “Duy Thức”, chỉ có Thức là thật có, những thứ khác đều là 
giả. “Thức năng biến, Tánh năng hiện” (Thức có thể biến hóa, Tánh có thể hiển 
hiện), đây chính là giảng về “phi dị”.

“Hành bố” chính là thứ lớp. Bất luận là chúng ta trong cuộc sống hằng 
ngày, cái gọi là có quy củ, có trước sau, có phương pháp, có thứ lớp. Tuy nhiên, 
ở ngay trong những thứ lớp này, bên trong nó vẫn có sự viên dung, điều này thì 
vô cùng bất khả tư nghị!. Trong thứ lớp có viên dung, trong viên dung có thứ 
lớp. Vì sao vậy? Trong thứ lớp mà không trước tướng thì liền viên dung, không 
có phân biệt, không có chấp trước, không có vọng tưởng thì liền viên dung rồi. 
Nếu như trong thứ lớp, có phân biệt, có chấp trước thì sẽ không viên dung.

Chúng ta đưa ra một ví dụ rất nông cạn và dễ hiểu: Đức Phật Thích Ca 
Mâu Ni ở tại thế gian chúng ta, thị hiện thân tướng, thị hiện đời sống; về công 
việc, công việc của Ngài là giảng kinh thuyết pháp. Cái thân này của Ngài so 
với Báo thân của Ngài, so với Pháp thân của Ngài, có giống nhau hay không? 
Giống nhau. Cái thân đó của Ngài chính là Báo thân, chính là Pháp thân, một 
tức là ba, ba tức là một. Vì sao vậy? Vì không chấp trước. Pháp thân không 
chấp trước, phía trước nói Báo thân cũng không chấp trước, Ứng hóa thân cũng 
không chấp trước, thảy đều không chấp trước, một tức là ba, ba tức là một.

Chúng ta ngày nay thì không được, chúng ta chấp trước, phân biệt chấp 
trước, kiên cố chấp trước. Trong tự tánh của chúng ta cũng có ba thân, vì sao 
không thể chứng đắc? Chính là vì đối với cái nghiệp báo thân này đã kiên cố 
chấp trước, cho nên ba thân trong tự tánh của chính mình không thể viên dung, 
đạo lý là ở chỗ này.

Đây là nói rõ trong hành bố (thứ lớp) làm thế nào có thể đạt được viên 
dung, trong viên dung lại hiện ra thứ lớp. Vì để giáo hóa chúng sanh, hết thảy 
chúng sanh trong mười pháp giới, đáng dùng thân gì để độ, Ngài liền hiện thân 
đó; đó gọi là trong viên dung hiện ra hành bố, trong hành bố không ngại viên 
dung, đây gọi là được đại tự tại. Cho nên những cái nhân nhân quả quả này, đã 
được nói ra vô cùng vi tế, vô cùng tường tận, vô cùng tinh mật.


