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LÔØI NOÙI ÑAÀU 
 
Baát cöù ngoân ngöõ naøo cuõng phaûi trình baøy theo moät 

quy öôùc chung, ñeå khi noùi hoaëc vieát yù nghóa ñöôïc dieãn 
ñaït roõ raøng, coù theå goïi ñoù laø ngöõ phaùp. Theá nhöng khi 
ngoân ngöõ quaù quen thuoäc döôøng nhö quy öôùc aáy 
chaúng caàn thieát, duø vaäy vaãn ñöôïc söû duïng moät caùch 
aâm thaàm, neáu khoâng thì laøm sao hieåu cho ñöôïc. Haùn 
coå cuõng khoâng ngoaïi leä!  

Trong phaïm vi nghieân cöùu Phaät hoïc Haùn taïng, caùc 
baäc Toân Tuùc ñaõ daøy coâng phieân dòch nhöõng boä kinh 
lôùn, song kho taøng kinh ñieån chöõ Haùn ñoà soä, raát caàn 
nhöõng ai naém ñöôïc chìa khoùa ñi vaøo, choïn loïc chuyeån 
ngöõ theâm ñeå boå sung cho taïng kinh Vieät ñöôïc phong 
phuù. Chìa khoùa ñoù chính laø ngöõ phaùp. AÁy vaäy maø haàu 
nhö vieäc hoïc Haùn coå laø moät loái moøn gaäp gheành khoù ñi 
neân ít ai chòu daán böôùc, theá laø moân naøy ñaõ xöa laïi caøng 
trôû neân xöa hôn nöõa. 

Khoâng theå phuû nhaän moät ñieàu tieáng Vieät ñaõ kheùo söû 
duïng chöõ Haùn laøm doài daøo theâm kho taøng töø vöïng, 
nhöng neáu chæ döøng ôû vieäc phieân aâm maø khoâng trình 
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baøy theo caùch noùi tieáng Vieät, thì deã gaây ra söï hieåu laàm 
ñaùng tieác, gioáng nhö aên moät chieác baùnh maø chæ haáp 
thuï phaân nöûa, phaân nöûa coøn laïi khoâng theå tieâu hoùa seõ 
laøm maéc ngheïn. 

Nhöõng thuaät ngöõ Phaät hoïc nhö “Phaät tính” (佛性), 
“chaân taâm” (真心) quaù deã hieåu vaø chaúng coù gì phaûi suy 
nghó khi noùi “Phaät tính” hay “tính Phaät”, nhöng khaùc 
bieät hoaøn toaøn khi duøng hai töø “giaûi thoaùt tri kieán” vaø 
“tri kieán giaûi thoaùt”, laø loaïi höông thöù naêm trong lôøi 
nguyeän thöôøng ñoïc luùc tuïng kinh. Nguyeân vaên chöõ 
Haùn “giaûi thoaùt tri kieán” (解脫知見) vôùi yù nghóa chæ cho 
söï hieåu bieát veà giaûi thoaùt, bieát mình ñaõ thaät söï thoaùt ly 
sanh töû. Theá nhöng nếu giöõ nguyeân aâm seõ deã laøm 
ngöôøi ñoïc hieåu laàm laø deïp boû heát nhöõng kieán thöùc 
phaân bieät. Cho neân ñoái vôùi tröôøng hôïp naøy ñoåi theo caáu 
truùc tieáng Vieät phaûi noùi laø “tri kieán giaûi thoaùt”. Coù ai 
ñoàng yù nhö theá khoâng? Kinh Taêng Chi ñöùc Theá Toân 
daïy: “Hai phaùp naøy, naøy caùc Tyû-kheo, ñöa ñeán söï hoãn 
loaïn vaø bieán maát cuûa dieäu phaùp. Theá naøo laø hai? Vaên 
cuù bò ñaûo ngöôïc vaø yù nghóa bò hieåu laàm.” Qua ñoù coù 
theå thaáy giaù trò vaø taàm quan troïng cuûa ngoân ngöõ trong 
vieäc tieáp noái hoaèng truyeàn chaùnh phaùp. 

Quyeån saùch Ngöõ phaùp Haùn vaên naøy ñöôïc xuaát baûn 
naêm 2008, ngöôøi soaïn ñaõ söû duïng giaûng daïy trong caùc 
tröôøng Phaät hoïc, khoaûng thôøi gian töø ñoù ñeán nay 
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nhöõng tö lieäu naøo lieân qua ñeán vieäc hoïc chöõ Haùn nhaän 
thaáy coù lôïi ích ñeàu tích goùp boå sung vaøo, coá gaéng trích 
nhöõng caâu ví duï trong taïng kinh ñeå tieän cho chö taêng 
ni nghieân ñoïc, mong laàn taùi baûn naøy seõ giuùp phaàn naøo 
cho nhöõng vò quyeát taâm tìm hoïc.  

Ñaõ coá gaéng heát söùc ñeå hoaøn thaønh taùc phaåm, nhöng 
vôùi hieåu bieát coøn haïn cheá chaéc chaén khoâng traùnh khoûi 
sai soùt, ngöôøi soaïn raát mong nhaän ñöôïc söï goùp yù ñeå 
quyeån saùch ngaøy caøng hoaøn thieän hôn. 

                      Chuøa Böûu Lieân 19/09/2016 
                          Thích Minh Quang 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

26 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

27 

 
 
 
 
 
 
 
 

CHÖÔNG I 
CAÙCH VIEÁT CHÖÕ HAÙN 

***0*** 
Töø cuoái ñôøi Haùn ñeán nay, daïng chöõ Khaûi (楷書) 

ñöôïc duøng laøm caùch vieát chính thöùc, laáy ñaëc ñieåm 
ngang baèng soå thaúng laøm quy chuaån. 

I. TAÙM NEÙT CÔ BAÛN 
Laø taùm neùt hình thaønh chöõ Haùn. 
1. Neùt ngang (橫 hoaønh): 一  
Ví duï:    二  nhò、上 thöôïng 
2. Neùt soå  (直 tröïc):  丨  
Ví duï:   引  daãn、中 trung 
3. Neùt phaåy (撇 phieät): 丿 丿 ノ  
Ví duï:  千  thieân、金  kim   

4. Neùt maùc (捺 naïi):  乀   
Ví duï:    合 hôïp、迦 ca  
5. Neùt haát (挑 khieâu):     
Ví duï:    法 phaùp、地 ñòa  
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6. Neùt chaám (點 ñieåm):   丶 
Ví duï: 小 tieåu、兆 trieäu、為 vi 
7. Neùt gaäp (折 chieát):    

Ví duï: 見 kieán、皿 maõnh、又 höïu 
      匠 töông、曷 haït、女 nöõ    
8. Neùt moùc (勾 caâu):  
Ví duï: 印 aán、衣 y、了 lieãu 

弋 daëc、刀 ñao、家 gia 
      月 nguyeät、風 phong、元 nguyeân 
      心 taâm、乙 aát、弓 cung 
II. QUY TAÉC BUÙT THUAÄN 
Khi vieát chöõ Haùn, ghi nhöõng neùt cô baûn theo quy 

ñònh neùt naøo phaûi vieát tröôùc, neùt naøo phaûi vieát sau. 
Ñoù laø quy taéc buùt thuaän. Coù chín quy taéc. 

1. Neùt (phaàn) treân tröôùc, neùt (phaàn) döôùi sau. 

Ví duï:  三 tam  ba          
       工 coâng  ngöôøi thôï    
2. Neùt (phaàn) traùi tröôùc, neùt (phaàn) phaûi sau. 
Ví duï: 人 nhaân  ngöôøi        

川 xuyeân  soâng       
3. Neùt giöõa tröôùc, hai beân sau. 
Ví duï: 小 tieåu   nhoû        
    水 thuûy  nöôùc        
4. Neùt (phaàn) ngoaøi tröôùc, neùt (phaàn) trong sau. 
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Ví duï: 月 nguyeät  traêng    
      同 ñoàng   cuøng    
5. Neùt (phaàn) ngang tröôùc, neùt (phaàn) soå sau. 
Ví duï: 弗 phaát  khoâng    
      中 trung  giöõa     
6. Neùt phaåy tröôùc, neùt maùc sau. 
Ví duï: 人 nhaân  ngöôøi    
      入 nhaäp   vaøo      
7. Neùt ngang ñaùy, hoaëc neùt ngang ñoùng sau heát. 
Ví duï: 王 vöông  vua    

      囚 tuø  bò nhoát          
8. Neùt chaám löûng sau heát. 
Ví duï: 太 thaùi  to, lôùn   

      或 hoaëc  hay laø   
9. Neùt soå vaø neùt ngang xuyeân taâm sau heát. 
Ví duï: 拜 baùi   laïy       
      册 saùch  quyeån saùch   
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214 BOÄ THUÛ 
***0*** 

Ñôøi Haùn, khoaûng ñaàu theá kæ thöù II Taây lòch, Höùa 
Thaän (許慎) saép xeáp caùc chöõ coù lieân quan vôùi nhau 
vaøo moät boä loaïi, ñöùng ñaàu boä loaïi coù moät boä thö, 
toång coäng phaân thaønh 540 boä thö.  

Veà sau, Mai Öng Toä ñôøi Minh (1368 – 1643) löôïc 
bôùt caùc boä khoâng quan troïng, chæ giöõ laïi 214 boä 
chính. Töø ñoù caùc saùch ñeàu caên cöù theo 214 boä naøy ñeå 
heä thoáng taát caû chöõ Haùn. 

214 boä ñöôïc saép xeáp töø 1 neùt ñeán 17 neùt. (Xem boä 
thuû ôû caùc saùch khaùc). 

 
 
 

ÑÔN VÒ NGÖÕ PHAÙP 
***0*** 

Trong tieáng Haùn, ñôn vò ngöõ phaùp goàm coù töï, töø, 
cuïm töø, vaø caâu. Ñôn vò ngöõ phaùp nhoû nhaát laø töï, töï 
taïo thaønh töø, töø taïo thaønh cuïm töø, cuïm töø taïo thaønh 
caâu. 
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I. TÖÏ (字) 

Laø thaønh phaàn nhoû nhaát coù aâm ñoïc, coù yù nghóa 
nhaát ñònh, ñoâi khi khoâng coù nghóa. Trong chöõ Haùn 
moät töï laø moät chöõ vieát. 

Ví duï:   人 nhaân、 地 ñòa、 僧 taêng    
- Nhöõng töï coù aâm ñoïc, coù yù nghóa nhaát ñònh, khi söû 

duïng ñoäc laäp noù laø töø. 
Ví duï:  善 thieän  laønh 
(Töï 善 coù aâm ñoïc vaø coù yù nghóa nhaát ñònh, khi söû 

duïng ñoäc laäp laø hình dung töø) 
人 nhaân  ngöôøi  

(Töï 人 coù aâm ñoïc vaø coù yù nghóa nhaát ñònh, khi söû 
duïng ñoäc laäp laø danh töø) 

- Nhöõng töï coù aâm ñoïc nhöng khoâng coù yù nghóa, maø 
phaûi cuøng töï khaùc taïo neân moät töø hôïp thaønh.  

Ví duï:  茯 phuïc  (khoâng coù nghóa) 
Töï 茯 phaûi keát hôïp vôùi töï 苓, ñeå taïo thaønh töø 

song aâm 茯 苓, chæ moät loaïi thuoác: 
  茯 苓 phuïc linh  coû phuïc linh 
A. Caáu taïo töï 
Töï ñöôïc hình thaønh theo saùu phöông phaùp, coøn 

goïi laø Luïc thö. Ñoù laø Töôïng hình, Hoäi yù, Chæ söï, 
Hình thanh, Chuyeån chuù, Giaû taù. 

1. Töôïng hình (像形) 
Laø chöõ hoïa theo hình daùng söï vaät moät caùch ñôn 

giaûn nhaát. Coù khi veõ chính dieän, coù khi veõ sau löng,  
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hoaëc veõ maët beân. 
Ví duï: 

   nguyeät  maët traêng (chính dieän) 
   ngöu   con traâu ( sau löng) 

  thöû   con chuoät (maët beân) 
(Chöõ Töôïng hình laø nguoàn goác vaên töï Trung 

Quoác, bôûi tính phöùc taïp, laïi do söï tieán trieån cuûa vaên 
töï, neân chöõ Töôïng hình coù soá löôïng raát ít.) 

2. Hoäi yù (會意)  
Trong moät chöõ, keát hôïp yù nghóa nhöõng boä phaän 

caáu taïo, dieãn taû moät nghóa môùi. Ñoù laø pheùp Hoäi yù. 
Ví duï:  
明 minh saùng (goàm coù boä 日nhaät nghóa laø maët trôøi, 

boä 月 nguyeät nghóa laø maët traêng. YÙ noùi maët trôøi, maët 
traêng hôïp laïi thì saùng toû). 

林 laâm röøng (goàm hai boä 木 moäc nghóa laø caây. YÙ 
noùi nhieàu caây thì thaønh röøng). 

信 tín tin töôûng (goàm coù boä 人 nhaân nghóa laø ngöôøi, 
boä 言 ngoân nghóa laø lôøi noùi. Lôøi noùi cuûa ngöôøi thì 
ñaùng tin caäy) 

3. Chæ söï (指事)  
Laø chöõ duøng ñeå chæ khaùi nieäm veà söï vaät. 
 Ví duï:   

上 thöôïng  ôû treân 
下 haï  ôû döôùi 
一 nhaát  soá moät 
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二 nhò  soá hai 
囗 vi  vaây quanh 

Chæ söï bôûi khoâng phaûi laø chöõ Töôïng hình, neân 
khoâng theå hoïa ñöôïc, cuõng khoâng phaûi laø chöõ Hoäi yù 
neân khoâng theå hieåu ñöôïc maø phaûi nhìn maët chöõ vaø 
ñoaùn yù môùi coù theå hieåu nghóa. 

4. Hình thanh (形聲)  
Laø chöõ do hai boä phaän caáu taïo neân, moät boä phaän 

chæ yù nghóa goïi laø hình (形), moät boä phaän chæ aâm 
ñoïc goïi laø thanh (聲). Vò trí keát hôïp giöõa hình vaø 
thanh goàm caùc daïng. 

a. Hình traùi, thanh phaûi 
Ví duï:   
銅 ñoàng  chaát ñoàng: Goàm boä 金 kim (hôïp kim) chæ 

hình, chöõ 同 ñoàng chæ thanh. 
柏 baùch  caây baùch: Goàm boä 木 moäc (caây coái) chæ 

hình, chöõ 白 baïch chæ thanh. 
河 haø soâng: Goàm boä氵 thuûy (nöôùc) chæ hình, chöõ 可 

khaû chæ thanh. 
b. Hình phaûi, thanh traùi 
Ví duï:   
郡 quaän quaän: Goàm boä阝 aáp (vuøng ñaát) chæ hình, 

chöõ 君 quaân chæ thanh.  
雞 keâ con gaø: Goàm boä 隹 chuy (con chim) chæ hình, 

chöõ 奚 heà chæ thanh. 
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鴒 linh chim chìa voâi: Goàm boä 鳥 ñieåu (con chim) chæ 
hình, chöõ 令 linh chæ thanh. 

c. Hình treân, thanh döôùi 
Ví duï:     
蓮 lieân caây sen: Goàm boä 艸 thaûo (coû) chæ hình, chöõ 

連 lieân chæ thanh. 
筤 lang tre non: Goàm boäï 竹 truùc (tre) chæ hình, chöõ 

良 löông chæ thanh. 
篨 tröø chieác chieáu tre: Goàm boä 竹 truùc (tre) chæ 

hình, chöõø 除 tröø chæ thanh. 
d. Hình döôùi, thanh treân 
Ví duï:     
盤 baøn ñóa, maâm: Goàm boä 皿 maõnh (cheùn baùt) chæ 

hình, chöõ 般 ban chæ thanh. 
鼐 naõi naép vaïc lôùn: Goàm boä 鼎 ñænh (caùi vaïc) chæ 

hình, chöõ 乃 naõi chæ thanh. 
黿 nguyeân con ba ba: Goàm boä 黽 maõnh (con eách) chæ 

hình, chöõ 元 nguyeân chæ thanh. 
e. Hình ngoaøi, thanh trong 
Ví duï:     
痢 lò kieát lò: Goàm boä 疒 naïch (beänh) chæ hình, chöõ 

利 lôïi chæ thanh. 
圃 phoá vöôøn (troàng rau, caây caûnh): Goàm boä 囗 vi 

(bao quanh) chæ hình, chöõ 甫 phuû chæ thanh. 
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廊 lang haønh lang: Goàm boä 广 nghieãm (maùi nhaø) chæ 
hình, chöõ 郎 lang chæ thanh. 

5. Chuyeån chuù (轉注) 
Laø daïng chöõ khaùc nhau veà aâm ñoïc vaø hình daïng, 

nhöng coù cuøng moät nghóa, coù theå duøng chöõ naøy ñeå 
giaûi thích chöõ kia. 

Ví duï:     
- Laõo 老 vaø khaûo 考 ñeàu coù nghóa laø giaø nua, coù theå 

duøng 老 ñeå giaûi thích 考 vaø ngöôïc laïi. 
- Ly ù 履 vaø haøi 鞋 ñeàu coù nghóa chieác giaøy, coù theå 

duøng 鞋 ñeå giaûi thích 履, vaø ngöôïc laïi. 
* Chuù yù:  
Caùch chuyeån chuù naøy thöôøng duøng ñeå giaûi thích 

trong töï ñieån hoaëc dieãn taû ngoân ngöõ töøøng ñòa phöông 
khaùc nhau. Tuy cuøng chæ moät yù nghóa, nhöng aâm ñoïc 
vaø hình daïng chöõ khoâng ñoàng, vì vaäy maø laáy chöõ ñaõ 
bieát roài ñeå giaûi thích chöõ chöa bieát. 

6. Giaû taù (假借) 
Möôïn moät chöõ coù saün ñeå taïo neân moät chöõ môùi, coù 

khi vaãn giöõ nguyeân aâm ñoïc, coù khi thay ñoåi aâm ñoïc, 
nhöng veà yù nghóa thì hoaøn toaøn ñoåi khaùc. 

Ví duï:     
烏 oâ  con quaï (nghóa goác) 
烏 oâ  than oâi (nghóa môùi) 

Ñaây thuoäc daïng vaãn giöõ aâm ñoïc, maø nghóa ñoåi 
khaùc. 
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然 nhieân  ñoát chaùy (nghóa goác) 
然 nhieân  nhö theá (nghóa môùi) 
衣 y  aùo (nghóa goác) 
衣 yù  maëc (aùo) (nghóa môùi) 

Ñaây laø daïng thay ñoåi aâm nghóa, caùch naøy raát ñöôïc 
söû duïng trong coå vaên. Ñeå nhaän bieát ñöôïc, phaûi döïa 
vaøo keát caáu caâu. 

II. TÖØ (詞) 
Laø ñôn vò taïo thaønh caâu nhoû nhaát, coù yù nghóa vaø 

coù theå duøng ñoäc laäp. Töø do moät töï hay nhieàu töï taïo 
thaønh, coù hai loaïi. 

a. Töø ñôn 
Töø do moät töï taïo thaønh goïi laø töø ñôn. 
Ví duï:   

天 thieân  trôøi 
金 kim  vaøng 
地 ñòa  ñaát 
說 thuyeát  noùi 

b. Töø hôïp thaønh 
Töø do hai töï trôû leân taïo thaønh, goïi laø töø hôïp 

thaønh. 
Ví duï:   

玻 璃 pha leâ  thuûy tinh 
先 生 tieân sinh  thaày giaùo 
智 光 trí quang  aùnh saùng trí hueä 
正 法 chaùnh phaùp  phaùp chaân chaùnh 
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A. Caáu taïo töø 
1. Töø ñôn 
Do nhöõng töï coù yù nghóa vaø coù theå duøng ñoäc laäp. 
Ví duï:   

佛 Phaät  ñöùc Phaät (danh töø) 
取 thuû  laáy (ñoäng töø) 
紅 hoàng  maøu hoàng (hình dung töø) 
我 ngaõ  toâi (ñaïi töø) 

2. Töø hôïp thaønh 
Do hai töï trôû leân taïo thaønh, theo moät quy taéc nhaát 

ñònh. 
a. Do hai töï khoâng coù yù nghóa 
Ví duï:    

蜉 蝣 phuø du  con phuø du 
蟋 蟀 taát suaát  con deá 
騏 麟 kyø laân  con laân            

* Chuù yù:  
Khi phieân aâm tieáng nöôùc ngoaøi, thoâng thöôøng duøng 

töø ña aâm chæ moät yù nghóa. Ñoù khoâng phaûi laø töø hôïp 
thaønh. 

Ví duï: 
剎 那 Saùt-na  khoaûnh khaéc (tieáng AÁn ñoä) 
葡 萄 Boà-ñaøo  traùi nho (tieáng I ran) 
菩 提 Boà-ñeà  giaùc ngoä (tieáng AÁn ñoä) 
加 拿 大 Gia-naõ-ñaïi  Canada 
墨 西 哥 Maëc-taây-ca  Meâxicoâ 
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b. Do hai töï coù yù nghóa (Töø ñaây trôû ñi goïi nhöõng 
töï coù yù nghóa laø töø) 

Coù caùc daïng keát hôïp sau: 
b1. Daïng lieân hôïp 
Do hai töø coù yù nghóa gioáng nhau, gaàn nhau, lieân 

quan hoaëc ñoái nghòch nhau hôïp thaønh. 
Ví duï:   
- Gioáng nhau 

言 語 ngoân ngöõ  lôøi noùi (danh töø) 
思 想 tö töôûng  tö töôûng (danh töø) 
光 明 quang minh  saùng toû (hình dung töø) 
墨 黑 maëc haéc  toái ñen (hình dung töø) 
尋 覓 taàm mòch  tìm kieám (ñoäng töø) 
休 息 höu töùc  nghæ ngôi (ñoäng töø) 

- Gaàn nhau 
國 家 quoác gia  nöôùc nhaø (danh töø) 
兄 弟 huynh ñeä  anh em (danh töø) 
清 潔 thanh khieát  trong saïch (hình dung töø) 
厭 恨 yeám haän  chaùn gheùt (ñoäng töø) 
愛 慕 aùi moä  thöông meán (ñoäng töø) 

- Lieân quan 
道 德 ñaïo ñöùc  ñaïo lyù vaø ñöùc haïnh (danh töø) 
行 狀 haønh traïng  haønh vi vaø traïng thaùi (danh töø) 
仁 慈 nhaân töø  hieàn vaø thöông ngöôøi (hình dung töø) 
險 阻 hieåm trôû  khoù khaên trôû ngaïi (hình dung töø) 
違 犯 vi phaïm  laøm traùi vaø phaïm caám (ñoäng töø)  
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- Ñoái nghòch 
父 母 phuï maãu  cha meï (danh töø) 
男 女 nam nöõ  trai gaùi (danh töø)  
真 假 chaân giaû  thaät giaû (hình dung töø) 
善 惡 thieän aùc  laønh döõ (hình dung töø) 
往 來 vaõng lai  tôùi lui (ñoäng töø) 
取 捨 thuû xaû  laáy boû (ñoäng töø) 

b2. Daïng chính phuï 
Töø ñöùng tröôùc coù nhieäm vuï chaûi chuoát hoaëc giôùi 

haïn cho töø ñöùng sau, laáy yù nghóa töø ñöùng sau laøm 
chính. Coù ba loaïi. 

- Danh töø chính phuï 
Laø daïng danh töø keát hôïp, coù tính chaát nhö moät 

danh töø. 
Keát caáu:  Ñònh ngöõ + danh töø chính 
+ Danh töø laøm ñònh ngöõ 
Ví duï:   

(木) 人 moäc nhaân  ngöôøi goã 
(佛) 法 Phaät phaùp  phaùp cuûa Phaät 

(木、佛 laø danh töø laøm ñònh ngöõ) 
+ Hình dung töø laøm ñònh ngöõ  
Ví duï: 

(紅) 花 hoàng hoa  hoa hoàng 
(白) 面 baïch dieän  maët traéng 

(紅、白 laø hình dung töø laøm ñònh ngöõ) 
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+ Ñoäng töø laøm ñònh ngöõ  
Ví duï: 

(落) 葉 laïc dieäp  laù ruïng 
(行) 人 haønh nhaân  ngöôøi ñi 

(落、行 laø ñoäng töø laøm ñònh ngöõ) 
* Chuù yù: 
- Daïng keát caáu naøy thöôøng duøng trong chöõ Haùn. Vì 

laáy yù nghóa danh töø sau laøm chính, neân phaûi dòch töø 
chính tröôùc, keá ñoù ñeán phaàn ñònh ngöõ. 

- Khi ñoåi vò trí cuûa töø, tuy dòch ra tieáng Vieät vaãn 
ñoàng nghóa, nhöng ñaõ trôû thaønh moät keát caáu khaùc. 

Ví duï:     
 (紅) 花   ___  花 ‖ 紅  hoa hoàng 

(danh töø)      (cuïm chuû vò) 
(落) 葉   ___  葉 ‖ 落  laù ruïng 
(danh töø)      (cuïm chuû vò) 
- Ñoäng töø chính phuï  
Laø daïng ñoäng töø keát hôïp, coù tính chaát nhö moät 

ñoäng töø. Thaønh phaàn ñöùng tröôùc coù nhieäm vuï chaûi 
chuoát cho ñoäng töø coøn goïi laø traïng ngöõ. 

Keát caáu:  Traïng ngöõ + ñoäng töø 
+ Danh töø laøm traïng ngöõ  
Ví duï: 

[雲] 集 vaân taäp  tuï taäp nhö maây (raát ñoâng) 
[虎] 視 hoå thò   nhìn nhö coïp (hung döõ) 

(雲、虎 laø danh töø laøm traïng ngöõ) 
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+ Hình dung töø laøm traïng ngöõ 
Ví duï: 

[圓] 成 vieân thaønh  thaønh töïu troïn veïn 
[直] 入 tröïc nhaäp  vaøo thaúng 

(圓、直 laø hình dung töø laøm traïng ngöõ) 
+ Soá töø laøm traïng ngöõ 
Ví duï: 

[四] 散 töù taùn  taûn ra boán phía 
[一] 聞 nhaát vaên  nghe qua moät laàn 

(四、一 laø soá töø laøm traïng ngöõ) 
+ Phoù töø laøm traïng ngöõ  
Ví duï: 

[甚] 愛 thaäm aùi  raát thöông 
[忽] 見 hoát kieán  chôït thaáy 

(甚、忽 laø phoù töø laøm traïng ngöõ) 
* Chuù yù:   
Khi dòch moät ñoäng töø keát hôïp, caàn phaûi linh hoaït. 

Coù khi phaûi dòch ñoäng töø tröôùc, traïng ngöõ dòch sau; 
coù khi dòch traïng ngöõ tröôùc, ñoäng töø dòch sau. Khi 
ñoäng töø mang taân ngöõ, coù theå dòch traïng ngöõ sau taân 
ngöõ. 

Ví duï:   
直 入  tröïc nhaäp 
       Caùch dòch 1: Vaøo thaúng 

        Caùch dòch 2: Thaúng vaøo 
甚 愛  thaäm aùi 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

42

       Caùch dòch 1: Thöông laém 
    Caùch dòch 2: Raát thöông 
甚 愛 此 兒    thaäm aùi thöû nhi 

        Caùch dòch 1: Raát thöông ñöùa beù naøy 
        Caùch dòch 2: Thöông ñöùa beù naøy laém  

- Hình dung töø chính phuï 
Khi hình dung từ laøm töø chính, thöôøng nhaän söï 

chaûi chuoát cuûa phoù töø chæ trình ñoä, hay phoù töø phuû 
ñònh. Phoù töø giöõ chöùc naêng traïng ngöõ.  

Keát caáu:  Traïng ngöõ + hình dung töø 
+ Phoù töø chæ trình ñoä laøm traïng ngöõ 
Ví duï:  

[甚] 清 thaäm thanh  raát trong 
[極] 大 cöïc ñaïi  raát lôùn 
[最] 高 toái cao  cao toät 
[太] 遠 thaùi vieãn  xa laém 

(甚、極、最、太 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm traïng 
ngöõ) 

+ Phoù töø phuû ñònh, nghi vaán laøm traïng ngöõ 
Ví duï:   

[不] 實 baát thaät  chaúng thaät thaø 
[未] 衰 vò suy  chöa suy giaûm 
[匪] 虛 phæ hö  chaúng hö doái 
[何] 勇 haø duõng  duõng caûm gì  

(不、未、匪 laø phoù töø phuû ñònh, 何 laø phoù töø nghi 
vaán laøm traïng ngöõ) 
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b3. Daïng boå sung 
Töø ñöùng sau boå sung noùi roõ cho töø ñöùng tröôùc, 

laáy yù nghóa töø ñöùng tröôùc laøm chính.  
- Ñoäng töø ñöùng tröôùc laøm töø chính, boå ngöõ ñöùng 

sau coù khi laø hình dung töø, ñoäng töø….  
Keát caáu:  Ñoäng töø + boå ngöõ 
Ví duï:  

說 <明> thuyeát minh  noùi roõ  
提 <高> ñeà cao  ñöa leân cao  

(明、高 laø hình dung töø laøm boå ngöõ) 
進 <來> taán lai  tieán ñeán  

走 <去> taåu khöù  chaïy ñi 
(來、去 laø ñoäng töøø laøm boå ngöõ) 

落 <後> laïc haäu  rôi laïi sau  
就 <下> töïu haï  höôùng xuoáng döôùi 

(後、下 laø danh töø phöông vò laøm boå ngöõ) 
- Hình dung töø ñöùng tröôùc laøm töø chính, boå ngöõ 

ñöùng sau thöôøng laø phoù töø chæ trình ñoä. 
Keát caáu:  Hình dung töø + boå ngöõ 
Ví duï:  

樂 <甚> laïc thaäm  vui laém 
悲 <酷> bi khoác  buoàn quaù 
疲 <極> bì cöïc  meät quaù 
微 妙 <最 極> vi dieäu toái cöïc  vi dieäu toät cuøng 

(甚、酷、極、最 極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå 
ngöõ) 
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b4. Daïng phuï gia 
Goàm moät töø coù nghóa cuï theå keát hôïp vôùi moät töø 

phuï khoâng coù nghóa. Töø phuï ñöùng tröôùc, hoaëc ñöùng 
sau. 

- Töø phuï ñöùng tröôùc  
Thoâng thöôøng coù caùc töø 老 laõo、阿 a 
Ví duï:  

 『老』虍 laõo hoå  con coïp 
 『老』巢 laõo saøo  toå chim 
 『老』鼠 laõo thöû  con chuoät 
 『阿』哥 a ca  anh  
 『阿』李 a Lyù  anh Lyù 
 『阿』誰 a thuøy  ai 

- Töø phuï ñöùng sau 
Thoâng thöôøng coù caùc töï 子 töû、兒 nhi、頭 ñaàu 
Ví duï:    

棹 『子』 traùc töû  caùi baøn 
燕 『子』 yeán töû  chim eùn 
花 『兒』 hoa nhi  boâng hoa 
蜂 『兒』 phong nhi  con ong 
木 『頭』 moäc ñaàu  khuùc goã 

* Chuù yù: 
- Trong keát caáu naøy, nghóa chính laø do danh töø ñaûm 

nhieäm coøn töø phuï hoaøn toaøn voâ nghóa. 
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- Chöõ 所 cuõng laø trôï töø nhöng thuoäc daïng trôï töø 
keát caáu, vaø luoân keát hôïp vôùi ñoäng töø ñöùng sau, neân 
khoâng theå xaùc ñònh 所 laø keát caáu phuï gia. 

B. Phaân loaïi töø 
Caên cöù vaøo tính chaát cuûa töø, thoâng thöôøng chia 

thaønh möôøi hai loaïi, bao goàm caû thöïc töø vaø hö töø. 
- Thöïc töø coù yù nghóa töø vöïng cuï theå, coù theå laøm 

thaønh phaàn caâu.  
l. Danh töø  2. Ñoäng töø  3. Hình dung töø  
4. Soá töø  5. Löôïng töø  6. Ñaïi töø  7. Phoù töø 

- Hö töø khoâng coù yù nghóa töø vöïng cuï theå, khoâng theå 
laøm thaønh phaàn caâu. 

1. Giôùi töø  2. Lieân töø  3. Trôï töø   
4. Thaùn töø  5. Töø töôïng thanh 

III. CUÏM TÖØ (短語) 
Laø ñôn vò taïo thaønh caâu do hai töø trôû leân keát hôïp 

theo moät quy taéc nhaát ñònh vaø trình baøy moät yù nghóa 
nhaát ñònh. Coù naêm daïng keát caáu. 

A. Cuïm töø chuû vò 
Goàm hai phaàn, phaàn tröôùc laø ñoái töôïng trình baøy, 

phaàn sau laø noäi dung trình baøy. 
Ví duï:  
天 ‖ 清。 

Thieân thanh. 
Trôøi trong. 
(天 laø chuû ngöõ; 清 laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
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諸 法 ‖ 生 滅。 

Chö phaùp sanh dieät.  
Caùc phaùp sanh dieät.  
(諸法 laø chuû ngöõ; 生滅 laø ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
世 尊 ‖ 成 道 已。 

Theá Toân thaønh ñaïo dó. 
Theá Toân thaønh ñaïo roài. 
(世尊 laø chuû ngöõ; 成道已 laø cuïm ñoäng taân laøm vò 

ngöõ) 
B. Cuïm töø ñoäng taân 
Goàm hai phaàn, phaàn tröôùc bieåu thò ñoäng taùc hoaëc 

haønh ñoäng, phaàn sau laø ñoái töôïng maø haønh ñoäng 
ñoù chi phoái hoaëc lieân quan ñeán. 

Ví duï:  
聞 法 

Vaên phaùp 
Nghe giaùo phaùp 
(聞 laø ñoäng töø; 法 laø danh töø laøm taân ngöõ) 
修 行 六 度 
Tu haønh luïc ñoä 
Tu haønh saùu ñoä 
(修行 laø ñoäng töø; 六度 laø danh töø laøm taân ngöõ) 
開 示 五 比 丘 

Khai thò nguõ Tì-kheo 
Chæ daïy naêm vò Tì-kheo  
(開示 laø ñoäng töø; 五比丘 laø danh töø laøm taân ngöõ) 
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轉 四 諦 法 輪 

Chuyeån Töù ñeá phaùp luaân 
Xoay baùnh xe phaùp (noùi veà) boán söï thaät 
(轉 laø ñoäng töø; 四諦法輪 laø cuïm danh töø laøm taân ngöõ) 
C. Cuïm töø chính phuï 
Goàm hai phaàn, phaàn tröôùc coù nhieäm vuï chaûi 

chuoát hay haïn cheá cho phaàn sau. Coù ba loaïi. 
1. Cuïm danh töø chính phuï  
Ví duï:   
(青 草) 地 

Thanh thaûo ñòa 
Baõi coû xanh 
(地 laø danh töø chính; 青草 laø danh töø chính phuï 

laøm ñònh ngöõ) 
(古 人) 之 言  

Coå nhaân chi ngoân  
Lôøi cuûa ngöôøi xöa  
(言 laø danh töø chính; 之 laø trôï töø keát caáu; 古人 

laø danh töø chính phuï laøm ñònh ngöõ)    
(愛 河) 名 利 客 

AÙi haø danh lôïi khaùch 
Keû (theo ñuoåi) danh lôïi trong doøng soâng aùi 
(名利客 laø danh töø chính phuï laøm töø chính; 愛河 

laø danh töø chính phuï laøm ñònh ngöõ) 
(江 西 百 丈 山) 懷 海 大 智 禪 師 

Giang Taây Baùch Tröôïng sôn Hoaøi Haûi Ñaïi Trí thieàn sö 
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Thieàn sö Ñaïi Trí hieäu Hoaøi Haûi ôû nuùi Baùch Tröôïng 
taïi Giang Taây  

(懷 海 大 智 禪 師  laø danh töø chính phuï laøm töø 
chính; 江西百丈山 laø danh töø chính phuï laøm ñònh 
ngöõ) 

(乞 食) 比 丘 

Khaát thöïc Tì-kheo 
Tì-kheo xin thöùc aên 
(比丘 laø danh töø chính; 乞食 laø cuïm ñoäng taân 

laøm ñònh ngöõ) 
(難 遭) 之 想 

Nan tao chi töôûng 
Nghó töôûng (cho laø) khoù gaëp 
(想 laø danh töø chính; 之 laø trôï töø keát caáu; 難遭 

laø ñoäng töø chính phuï laøm ñònh ngöõ) 
(父 母 生 成) 之 德 

Phuï maãu sanh thaønh chi ñöùc 
AÂn ñöùc cha meï sanh ra vaø nuoâi lôùn 
(德 laø danh töø chính; 之 laø trôï töø keát caáu; 父母

生成 laø cuïm töø chuû vò laøm ñònh ngöõ) 
* Chuù yù:  
Khi dòch cuïm danh töø naøy, caàn ñeå yù hai tröôøng hôïp 

sau:  
1. Neáu ñònh ngöõ laø moät cuïm danh töø, khi dòch neân 

ñaûo ngöôïc tuaàn töï töø sau ra tröôùc. 
Ví duï:  (老 梅) 樹 laõo mai thoï 
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老梅 laø danh töø chính phuï laøm ñònh ngöõ cho 樹, 
vì vaäy dòch 樹, roài ñeán 梅, roài ñeán 老. Nghóa laø: 
Caây mai giaø. 

2. Neáu ñònh ngöõ laø cuïm ñoäng taân, hay cuïm chuû vò, 
khi dòch neân ñaûo ngöôïc danh töø chính leân ñaàu cuïm 
ñònh ngöõ. 

Ví duï: (古 人 曾 說) 之 語 coå nhaân taèng thuyeát chi ngöõ 
古人曾說 laø cuïm chuû vò laøm ñònh ngöõ cho 語, vì 

vaäy dòch 語 tröôùc roài ñeán dòch cuïm ñònh ngöõ. Nghóa 
laø: Lôøi ngöôøi xöa töøng noùi. 

2. Cuïm ñoäng töø chính phuï 
Trong keát caáu cuïm ñoäng töø naøy, traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc chaûi chuoát cho ñoäng töø coù nhieàu daïng. 
Ví duï:        
[詳 細] 思 惟  

Töôøng teá tö duy 
Suy nghó kó caøng 
(詳細 laø hình dung töø lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø 思惟)  
[常 力] 修 習 

Thöôøng löïc tu taäp 
Luoân doác söùc tu taäp 
(常力 laø phoù töø lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho ñoäng 

töø 修習)  
[自 何] 而 知 

Töï haø nhi tri 
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Töø ñaâu maø bieát 
(自何 laø cuïm giôùi taân laøm traïng ngöõ, 而 laø lieân töø) 

3. Cuïm hình dung töø chính phuï 
Ví duï:  
[不] 容 易 

Baát dung dò 
Chaúng deã daøng 
(不 laø phoù töø phuû ñònh laøm traïng ngöõ cho hình 

dung töø 容易)    
[極] 艱 難 

Cöïc gian nan 
Raát khoù khaên 
(極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm traïng ngöõ cho hình 

dung töø 艱難) 
D. Cuïm töø boå sung 
Goàm hai phaàn, phaàn tröôùc bieåu thò ñoäng taùc hoaëc 

tính chaát, phaàn sau boå sung yù nghóa cho boä phaän 
tröôùc. 

Ví duï:   
走 坐 <不 常> 
Taåu toïa baát thöôøng 
Ñi ngoài chaúng nhö thöôøng 
(走坐 laø ñoäng töø lieân hôïp; 不常 laø phoù töø lieân 

hôïp laøm boå ngöõ) 
包 容 <廣 闊> 

Bao dung quaûng khoaùt 
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Bao dung roäng lôùn 
(包容 laø ñoäng töø lieân hôïp; 廣闊 laø hình dung töø 

lieân hôïp laøm boå ngöõ)  
修 行 <勇 猛>  

Tu haønh duõng maõnh 
Tu haønh maïnh meõ 
(修行 laø ñoäng töø lieân hôïp; 勇猛 laø hình dung töø 

lieân hôïp laøm boå ngöõ) 
默 坐 <已 久> 

Maëc toïa dó cöûu 
Ngoài im laëng ñaõ laâu 
(默坐 laø ñoäng töø chính phuï; 已久 laø phoù töø lieân 

hôïp laøm boå ngöõ) 
E. Cuïm töø lieân hôïp 
Ñöôïc taïo neân bôûi hai hay nhieàu boä phaän. Caùc boä 

phaän coù lieân heä rieâng bieät, löïa choïn, tieáp noái hoaëc 
boå sung. 

Ví duï: 
聲 名 勢 位 
Thanh danh theá vò 
Quyeàn theá tieáng taêm 
(聲名 vaø 勢位 laø hai danh töø khoâng boå nghóa cho 

nhau vaø ñöùng ngang nhau) 
宗 教 及 哲 學 
Toân giaùo caäp trieát hoïc 
Toân giaùo vaø trieát hoïc   
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(宗教 ñöôïc noáùi vôùi 哲學 baèng lieân töø 及, cuïm töø 
naøy thuoäc daïng tieáp noái) 

端 坐 或 直 立 
Ñoan toïa hoaëc tröïc laäp 
Ngoài ngay hay laø ñöùng thaúng 
(端坐 ñöôïc noái vôùi 直立 baèng lieân töø löïa choïn 

或, cuïm töø naøy thuoäc daïng löïa choïn) 
IV. CAÂU (句) 
Laø ñôn vò ngoân ngöõ do töø hay cuïm töø taïo thaønh, 

trình baøy moät yù nghóa hoaøn chænh. Caâu goàm hai 
phaàn chuû ngöõ vaø vò ngöõ, chuû ngöõ luoân ñöùng tröôùc 
vò ngöõ. 

Keát caáu: Chuû ngöõ + vò ngöõ 
- Ñeå nhaän ra chuû ngöõ ñaët caâu hoûi:  
        Ai (caùi gì) + vò ngöõ? 
- Ñeå nhaän ra vò ngöõ ñaët caâu hoûi:   
        Chuû ngöõ + nhö theá naøo? (laø gì?)    
A. Phaân loaïi caâu  
Döïa theo keát caáu hay coâng naêng cuûa caâu maø chia 

thaønh nhieàu daïng. 
1. Phaân caâu theo keát caáu 
Döïa theo keát caáu ñôn giaûn hay phöùc taïp maø chia 

caâu thaønh boán daïng. 
a. Caâu ñôn 
Laø caâu chæ moät cuïm töø chuû vò, bieåu ñaït moät yù 

nghóa hoaøn chænh. 
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Ví duï:    
鳥 ‖ 飛。 

Ñieåu phi.  
Chim bay. 
(鳥 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 飛 laø ñoäng töø laøm vò 

ngöõ) 
天 ‖ 寒。 

Thieân haøn. 
Trôøi laïnh. 
(天 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 寒 laø hình dung töø 

laøm vò ngöõ)  
我 ‖ 望 月。 

Ngaõ voïng nguyeät. 
Toâi ngaém traêng. 
(我 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ; 望月 laø cuïm ñoäng taân 

laøm vò ngöõ) 
惡 言 ‖ 不 出 於 口。 
AÙc ngoân baát xuaát ö khaåu. 
Lôøi aùc chaúng phaùt ra ôû mieäng. (Phaät Thuyeát Phaïm 

Voõng Kinh Sô Taân) 
(惡言 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 不出於口 laø cuïm 

ñoäng boå laøm vò ngöõ)  
b. Caâu phöùc  
Laø caâu ñöôïc taïo thaønh goàm hai caâu ñôn trôû leân, 

coù yù nghóa lieân quan vôùi nhau.  
Ví duï:  
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我 ‖ 今 當 說，汝 等 ‖ 善 聽 

Ngaõ kim ñöông thuyeát, nhöõ ñaúng thieän thính.  
Ta nay seõ noùi, caùc oâng haõy kheùo nghe. (Tröôøng A 

Haøm Kinh) 
(我今當說 laø moät caâu ñôn; 汝等善聽 cuõng laø 

moät caâu ñôn, hai caâu naøy coù yù nghóa lieân quan nhau) 
毗 尼 ‖ 是 佛 法 壽 命，毗 尼 ‖ 住 則 正 

法 ‖ 久 住。 

Tì-ni thò Phaät phaùp thoï maïng, Tì-ni truï taéc chaùnh phaùp cöõu truï. 
Giôùi luaät laø maïng soáng cuûa phaùp Phaät, giôùi luaät coøn 

ôû ñôøi thì chaùnh phaùp coøn ôû ñôøi laâu daøi. (Tì Ni Taùc Trì 
Tuïc Thích) 

(毗 尼 是 佛 法 壽 命  laø moät caâu ñôn; 毗 尼 住  laø 
moät caâu ñôn; 正法久住 cuõng laø moät caâu ñôn, ba 
caâu naøy coù yù nghóa lieân quan nhau) 

夫 人 ‖ 有 愚 智，智 人 ‖ 取 義，愚 者 ‖ 守 
文。 

Phuø nhaân höõu ngu trí, trí nhaân thuû nghóa, ngu giaû thuû vaên. 
Ngöôøi coù ngu si vaø trí hueä, ngöôøi trí hieåu laáy yù nghóa, 

keû ngu chaáp laáy lôøi vaên. (Thích Ca Nhö Lai Haønh Tích 
Tuïng) 

(人有愚智 laø moät caâu ñôn; 智人取義 laø moät caâu 
ñôn, 愚者守文 cuõng laø moät caâu ñôn, 3 caâu naøy coù yù 
nghóa lieân quan nhau) 

c. Caâu chuû vò  
Laø caâu ñaày ñuû hai boä phaän chuû ngöõ vaø vò ngöõ. 
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Ví duï:    
花 ‖ 開。  

Hoa khai. 
Hoa nôû. 
(花 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 開 laø noäïi ñoäng töø 

laøm vò ngöõ)   
人 身 ‖ 難 得。 

Nhaân thaân nan ñaéc 
Thaân ngöôøi khoù ñöôïc. (Taïp A Haøm Kinh) 
(人身 laø danh töø chính phuï laøm chuû ngöõ; 難得 laø 

ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
福 慧 ‖ 咸 廣 大。 
Phuùc hueä haøm quaûng ñaïi. 
Phuùc vaø hueä ñeàu roäng lôùn. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät 

Hoa Nghieâm Kinh) 
(福慧 laø danh töø lieân hôïp laøm chuû ngöõ; 廣大 laø 

hình dung töø lieân hôïp laøm vò ngöõ) 
我 ‖ 今 欲 聞 法。  

Ngaõ kim duïc vaên phaùp. 
Ta nay muoán nghe phaùp. (Taïp A Haøm Kinh) 
(我 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ; 今 欲 聞法 laø cuïm 

ñoäng taân laøm vò ngöõ) 
d. Caâu phi chuû vò 
Laø caâu khoâng ñaày ñuû hai boä phaän chuû vò. 
Ví duï:   
如 是！世 尊! 
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Nhö thò! Theá Toân! 
Ñuùng vaäy! Thöa Theá Toân!  
(Caâu phi chuû vò do cuïm ñaïi töø hay danh töø taïo 

thaønh) 
嗚 呼! 哀 哉!  

OÂ hoâ! Ai tai! 
OÂ hoâ! Thöông thay! (Hoaèng Minh Taäp) 
(Caâu phi chuû vò do thaùn töø, hình dung töø taïo thaønh) 
慎 勿 放 逸 輕 慢。  

Thaän vaät phoùng daät khinh maïn. 
Caån thaän chôù buoâng lung xem thöôøng. (Loâ Sôn Lieân 

Toâng Baûo Giaùm) 
(Caâu phi chuû vò do cuïm hình dung töø, ñoäng töø taïo 

thaønh) 
*Chuù yù:  
Caâu phi chuû vò thöôøng duøng trong ñoái thoaïi, vì 

khoâng caàn laäp laïi chuû ngöõ hay vò ngöõ. 
Ví duï:   
上 堂，良 久：大 眾 總 來 也 未? 對 曰：總 

來 也。 

Thöôïng ñöôøng, löông cöûu: “Ñaïi chuùng toång lai daõ vò?” Ñoái vieát: 
“Toång lai daõ”. 

Sö thöôïng ñöôøng, im laëng giaây laâu, noùi: “Ñaïi chuùng 
ñeán heát chöa?” Vò taêng ñaùp: “Ñeán heát roài”. (Nguõ Ñaêng 
Toaøn Thö) 
 (Noùi ñuû phaûi laø: “Ñaïi chuùng ñeán heát roài”) 
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2. Phaân caâu theo coâng naêng 
Döïa vaøo coâng naêng trình baøy cuûa caâu, coù theå 

chia thaønh boán daïng. 
a. Caâu traàn thuaät 
Laø caâu trình baøy söï vieäc hay thuyeát minh mieâu taû 

söï vaät.  
Ví duï:  
佛 ‖ 初 成 道，以 三 乘 度 人。 

Phaät sô thaønh ñaïo, dó tam thöøa ñoä nhaân. 
Phaät môùi thaønh ñaïo, duøng 3 thöøa ñeå ñoä ngöôøi. (Kim 

Cang Baùt Nhaõ Sôù) (trình baøy) 
我 ‖ 不 見 世 尊 久，思 慕 如 渴。 

Ngaõ baát kieán Theá Toân cöûu, tö moä nhö khaùt. 
Ta chaúng thaáy Theá Toân ñaõ laâu, töôûng nhôù nhö khaùt 

nöôùc. (Ma Ha Taêng Kì Luaät) (trình baøy) 
明 月 ‖ 將 出，蟲 聲 ‖ 四 起。 

Minh nguyeät töông xuaát, truøng thanh töù khôûi. 
Traêng saùng saép moïc, tieáng coân truøng vang leân boán 

phía. (mieâu taû)    
[庭 前]，梅 樹 ‖ 花 開，松 竹 ‖ 並 茂。 

Ñình tieàn, mai thoï hoa khai, tuøng truùc tònh maäu. 
Tröôùc saân, caây mai nôû hoa, tuøng truùc ñeàu töôi toát. 

(mieâu taû) 
b. Caâu nghi vaán 
Laø daïng caâu duøng ñeå hoûi, thöôøng duøng ñaïi töø 

nghi vaán, phoù töø nghi vaán, coù khi chæ duøng trôï töø ñeå 
bieåu thò nghi vaán. 
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Ví duï:    
『誰』 ‖ 能 教 化 一 切 眾 生？  
Thuøy naêng giaùo hoùa nhaát thieát chuùng sanh? 
Ai coù theå daïy doã taát caû chuùng sanh? (Boà Taùt Thieän 

Giôùi Kinh) 
(誰 laø ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ bieåu thò nghi vaán) 
『汝 師』 ‖ 是 誰？ 

Nhöõ sö thò thuøy?  
Thaày cuûa oâng laø ai? (Trung A Haøm Kinh) 
(誰 laø ñaïi töø nghi vaán laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn bieåu 

thò nghi vaán) 
聲 色 ‖ 『惡』 能 障 道？人 自 障 耳。 

Thanh saéc oâ naêng chöôùng ñaïo? Nhaân töï chöôùng nhó. 
Maøu saéc aâm tieáng sao coù theå caûn trôû ñaïo? Ngöôøi töï 

laøm caûn trôû thoâi. (Töû Baù Toân Giaû Toaøn Taäp) 
(惡 laø phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ bieåu thò nghi 

vaán) 
先 生 ‖ 『何』 為 出 此 言？ 
Tieân sinh haø vò xuaát thöû ngoân? 
Ngaøi vì sao noùi ra lôøi naøy? (Quy Nguyeân Tröïc Chæ Taäp) 
(何 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ giôùi töø 為 ñeå 

bieåu thò nghi vaán)  
夫 為 善 知 識 失 德 悖 禮，將 『何』 以 垂 

範 後 世 乎? 
Phuø vi thieän tri thöùc thaát ñöùc boäi leã, töông haø dó thuøy phaïm haäu 

theá hoà? 
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Laøm thieän tri thöùc maát ñaïo ñöùc traùi ngöôïc leã pheùp, 
thì seõ laáy gì laøm khuoân maãu cho ngöôøi sau? (Thieàn Laâm 
Baûo Huaán) 

(何 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ giôùi töø 將; 乎 
laø trôï töø nghi vaán cuoái caâu cuøng bieåu thò ngöõ khí nghi 
vaán) 

c. Caâu caàu khieán 
Laø caâu bieåu thò yeâu caàu meänh leänh hay khuyeân 

can ngaên caám. Thöôøng duøng ñoäng töø, caùc phoù töø 
bieåu thò meänh leänh, hay caùc ñoäng töø naêng nguyeän. 

Ví duï:   
迦 葉 語 彼：汝 『可』 出 去，汝 未 盡 結，

不 『應』 住 此。 

Ca Dieáp ngöõ bæ: Nhöõ khaû xuaát khöù, nhöõ vò taän keát, baát öng truï thöû. 
Ngaøi Ca Dieáp noùi vôùi A Nan: OÂng phaûi ñi ra, oâng 

chöa döùt heát phieàn naõo, chaúng neân ôû ñaây. (Töù Phaàn 
Luaät Haønh Söï Sao Giaûn Chaùnh Kyù) 

(可、應 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng 
töø 出、住 ñeå bieåu thò meänh leänh)  

汝 等 『速』 來 至 長 者 家，觀 視 如 來 如 
何。 

Nhöõ ñaúng toác lai chí tröôûng giaû gia, quaùn thò Nhö Lai nhö haø. 
Caùc oâng haõy ñi nhanh ñeán nhaø cuûa tröôûng giaû, nhìn 

xem Nhö Lai theá naøo. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 
(速 laø phoù töø bieåu thò meänh leänh laøm traïng ngöõ) 
『勿』 畏 難 而 退 怯，『勿』 視 易 而 輕 浮。  

Vaät uùy nan nhi thoaùi khieáp, vaät thò dò nhi khinh phuø. 
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Chôù sôï khoù maø heøn nhaùt thoái lui, ñöøng xem deã maø 
khinh thöôøng sô suaát. 

(勿 laø phoù töø bieåu thò meänh leänh laøm traïng ngöõ) 
不 『得』 坐 見 大 沙 門 過 不 起。   

Baát ñaéc toïa kieán ñaïi sa moân quaù baát khôûi. 
Chaúng ñöôïc ngoài thaáy baäc sa moân lôùn ñi qua maø 

chaúng ñöùng daäy. (Sa Di Luaät Nghi Yeáu Löôïc) 
(得 laø ñoäng töø naêng nguyeän bieåu thò meänh leänh) 
阿 難 白 佛：世 尊! 初 夜 已 過，眾 坐 已 

久，『願』為 眾 比 丘 說 戒。 

A Nan baïch Phaät: Theá Toân ! Sô daï dó quaù, chuùng toïa dó cöûu, nguyeän 
vò chuùng Tì-kheo thuyeát giôùi. 

A Nan thöa vôùi Phaät: Baïch Theá Toân ! Ñaàu hoâm ñaõ 
qua, moïi ngöôøi ngoài ñaõ laâu, mong Theá Toân vì caùc 
Tì-kheo noùi giôùi. (Nguõ Phaàn Luaät) 

(願 laø ñoäng töø naêng nguyeän bieåu thò nguyeän voïng) 
d. Caâu caûm thaùn  
Laø caâu bieåu thò nhöõng tình caûm maõnh lieät. Ñeå 

bieåu thò caûm thaùn, thoâng thöôøng duøng töø caûm thaùn 
hay trôï töø bieåu thò caûm thaùn.         

Ví duï:  
『噫』！去 聖 時 遙，人 多 謬 解。 
Y! Khöù Thaùnh thôøi dieâu, nhaân ña maäu giaûi.  
OÂi ! Caùch thôøi Thaùnh laâu xa, ngöôøi phaàn nhieàu hieåu 

bieát sai laàm. (Loâ Sôn Lieân Toâng Baûo Giaùm) 
(噫 laø töø caûm thaùn bieåu thò caûm thaùn) 
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『 嗟  乎 』 ！ 聰  明  之  障  人  如  此  其  甚 
『耶』。 

Ta hoà! Thoâng minh chi chöôùng nhaân nhö thöû kyø thaäm da.  
Than oâi ! Söï thoâng minh caûn trôû ngöôøi quaù möùc nhö 

theá. (Giaûi Hoaëc Bieân) 
(嗟乎 laø töø caûm thaùn; 耶 laø trôï töø ngöõ khí. Caû hai 

cuøng bieåu thò caûm thaùn) 
『吁』！安 有 大 聖 人 出 世 事，而 可 與 

凡 夫 言 『哉』。 
Hu! An höõu ñaïi Thaùnh nhaân xuaát theá söï, nhi khaû döõ phaøm phu ngoân 

tai.  
OÂi ! Sao coù vieäc baäc ñaïi Thaùnh ra ñôøi, maø coù theå noùi 

vôùi keû phaøm phu ö. (Tònh Ñoä Quyeát) 
(吁 laø töø caûm thaùn; 哉 laø trôï töø ngöõ khí. Caû hai 

cuøng bieåu thò caûm thaùn) 
『惡』! 是 何 言 『也』。 

OÂ ! thò haø ngoân daõ.   
OÂi ! Laø lôøi noùi gì vaäy. (Coâng Toân Söûu Haï) 
(惡 laø töø caûm thaùn; 也 laø trôï töø ngöõ khí. Caû hai 

cuøng bieåu thò caûm thaùn) 
* Chuù yù: 
- Töø caûm thaùn laø daïng töø ñoäc laäp thöôøng ñöùng ñaàu 

caâu ñeå bieåu thò caûm thaùn. 
3. Phaân caâu theo tính chaát vò ngöõ 
Döïa theo tính chaát vò ngöõ cuûa caâu coù theå phaân 

thaønh boán loaïi. 
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a. Caâu vò ngöõ danh töø 
Laø caâu coù thaønh phaàn vò ngöõ do danh töø hoaëc 

cuïm danh töø ñaûm nhieäm. 
Ví duï:   
費 長 房 ‖ 汝 南 人。 

Phí Tröôøng Phoøng Nhöõ Nam nhaân. 
Phí Tröôøng Phoøng (laø) ngöôøi Nhöõ Nam. (Toå Ñình Söï 

Uyeån) 
(費長房 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 汝南人 laø 

cuïm danh töø laøm vò ngöõ)  
給 孤 獨 者(1) ‖ 須 達 長 者 之 異 名 也。  
Caáp Coâ Ñoäc giaû Tu Ñaït Tröôûng giaû chi dò danh daõ. 
Caáp Coâ Ñoäc (laø) teân khaùc cuûa Tröôûng giaû Tu Ñaït. 

(Kim Cang Kinh Giaûi Nghóa) 
(給孤獨 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 須達長者

之異名 laø cuïm danh töø laøm vò ngöõ; 者(1)laø trôï töø 
ñöùng giöõa chuû ngöõ vaø vò ngöõ; 也 laø trôï töø ngöõ khí 
cuoái caâu bieåu thò giaûi thích) 

樹 林 泉 池 ‖ 色 也，能 觀 此 者 ‖ 眼 也。 
Thoïï laâm tuyeàn trì saéc daõ, naêng quaùn thöû giaû nhaõn daõ.  
Caây röøng ao suoái (laø) hình saéc, caùi coù theå xem nhöõng 

thöù ñoù (laø) con maét. (Laêng Nghieâm Kinh Yeáu Giaûi) 
(樹林泉池、能觀此者 laø danh töø chung laøm chuû 

ngöõ; 色、眼 laø danh töø laøm vò ngöõ; 者 laø ñaïi töø keát 
hôïp cuïm ñoäng taân 能觀此; 也 laø trôï töø ngöõ khí cuoái 
caâu bieåu thò giaûi thích) 
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 * Chuù yù: 
- Trong caâu vò ngöõ danh töø khoâng duøng ñoäng töø 

phaùn ñoaùn 是, vì neáu coù 是 thì seõ trôû thaønh caâu vò 
ngöõ ñoäng töø. 

- Ñeå bieåu thò giaûi thích, trong vaên coå thöôøng duøng 
caùc trôï töø 者、也. 

b. Caâu vò ngöõ ñoäng töø 
Laø caâu coù vò ngöõ do ñoäng töø hay cuïm ñoäng töø 

ñaûm nhieäm. 
Ví duï:  
群 燕 ‖ [南] 飛。  

Quaàn yeán nam phi. 
Baày chim eùn bay veà Nam. 
(群燕 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 南飛 laø noäi ñoäng 

töø laøm vò ngöõ, coù 南 laø danh töø phöông vò laøm traïng 
ngöõ) 

桃 花 ‖ [滿] 開。 

Ñaøo hoa maõn khai. 
Hoa ñaøo nôû roä. 
(桃花 laø danh töø chính phuï laøm chuû ngöõ; 滿開 laø 

noäi ñoäng töø laøm vò ngöõ, coù 滿 laø hình dung töø laøm 
traïng ngöõ) 

老 僧 ‖ [久] 居 <山 野>。 

Laõo taêng cöûu cö sôn daõ. 
Laõo taêng ôû laâu nôi nuùi vaéng. (Khoaù Hö Luïc Töï) 
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(老僧 laø danh töø chính phuï laøm chuû ngöõ; 久居 laø 
noäi ñoäng töø laøm vò ngöõ, coù 久 phoù töø chæ thôøi gian laøm 
traïng ngöõ; 山野 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 

[窗 前]，我 ‖ 望 秋 月。  

Song tieàn, ngaõ voïng thu nguyeät. 
Tröôùc cöûa soå, toâi ngaém traêng thu. 
(我 laø ñaïi töø ngoâi thöù nhaát laøm chuû ngöõ; 望 laø 

ngoaïi ñoäng töø laøm vò ngöõ; 秋月 laø danh töø chính 
phuï laøm taân ngöõ; 窗前 laø danh töø chæ nôi choán laøm 
traïng ngöõ ñöùng tröôùc chuû ngöõ) 

阿 育 王 ‖ 禮 諸 羅 漢 塔。  

A Duïc vöông leã chö La-haùn thaùp. 
Vua A Duïc leã thaùp cuûa caùc vò La-haùn. (Dieäu Phaùp 

Lieân Hoa Kinh Vaên Cuù) 
(阿育王 laø danh töø rieâng laøm chủ ngöõ; 禮 laø 

ngoaïi ñoäng töø laøm vò ngöõ; 諸羅漢塔 laø cuïm danh töø 
chính phuï laøm taân ngöõ)    

[法 欲 滅 時]，諸 魔 沙 門 ‖ 壞 亂 吾 道。  

Phaùp duïc dieät thôøi, chö ma sa moân hoaïi loaïn ngoâ ñaïo. 
Luùc phaùp saép dieät, caùc Sa moân ma quæ laøm hö haïi roái 

raém ñaïo cuûa ta. (Quy Sôn Caûnh Saùch Cuù Thích Kyù) 
(諸魔沙門 laø cuïm danh töø chính phuï laøm chuû 

ngöõ; 壞亂 laø ñoäng töø lieân hôïp laøm vò ngöõ; 吾道 laø 
danh töø chính phuï laøm taân ngöõ; 法欲滅時 laø cuïm 
danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc chuû 
ngöõ) 
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c. Caâu vò ngöõ hình dung töø 
Laø caâu coù vò ngöõ do hình dung töø hay cuïm hình 

dung töø ñaûm nhieäm. 
Ví duï:     
居 民 ‖ 鮮 少。 

Cö daân tieån thieåu. 
Daân cö ít oi. 
(居民 laø danh töø chính phuï laøm chuû ngöõ; 鮮少 laø 

hình dung töø laøm vò ngöõ) 
世 間 ‖ [無] 常，國 土 ‖ 危 脆。  

Theá gian voâ thöôøng, quoác ñoä nguy thuùy. 
Theá gian khoâng coøn maõi, coõi nöôùc nguy hieåm taïm bôï. 

(Baùt Ñaïi Nhaân Giaùc Kinh) 
(世間 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 無常 laø hình dung 

töø laøm vò ngöõ, coù 無 laø phoù töø phuû ñònh laøm traïng 
ngöõ; 國土 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 危脆 laø hình 
dung töø lieân hôïp laøm vò ngöõ) 

山 ‖ [不] 高，水 ‖ [不] 深。  

Sôn baát cao, thuûy baát thaâm. 
Nuùi chaúng cao, nöôùc chaúng saâu. 
(山、水 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 不高、不深 laø 

hình dung töø laøm vò ngöõ, coù 不 laø phoù töø phuû ñònh 
laøm traïng ngöõ) 

規 矩 ‖ 整 齊，法 社 ‖ [必] 盛 矣。  

Quy cuû chænh teà, phaùp xaõ taát thònh hó. 
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Quy cuû chænh teà, phaùp hoäi chaéc chaén höng thònh. 
(Thieàn Laâm Baûo Huaán Buùt Thuyeát) 

(規矩 laø danh töø lieân hôïp laøm chuû ngöõ; 整齊 laø 
hình dung töø lieân hôïp laøm vò ngöõ; 法社 laø danh töø 
chính phuï laøm chuû ngöõ; 必盛 laø hình dung töø chính 
phuï laøm vò ngöõ, coù 必 laø phoù töø bieåu thò xaùc ñònh 
laøm traïng ngöõ) 

身 心 ‖ 淡 泊 則 志 慮 ‖ 虛 閒，不 為 愛 
欲 所 愚 蔽，庶 幾 入 道 矣。 

Thaân taâm ñaïm baïc taéc chí löï hö nhaøn, baát vò aùi duïc sôû ngu teä, thöù 
cô nhaäp ñaïo hó. 

Thaân taâm ñaïm baïc thì taâm chí nheï nhaøng, chaúng bò 
aùi duïc laøm ngu teä, môùi mong vaøo ñaïo. (Phaät Toå Tam 
Kinh Chæ Nam) 

(淡泊, 虛閒 laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
若 知 濕 性 不 壞，鏡 體 ‖ [常] 明，則 波 浪 ‖ 

[本] 空，影 像 ‖ [元] 寂。 

Nhöôïc tri thaáp tính baát hoaïi, kính theå thöôøng minh, taéc ba laõng boån 
khoâng, caûnh töôïng nguyeân tòch. 

Neáu bieát tính öôùt chaúng hoaïi, theå göông thöôøng saùng, 
thì soùng moøi voán khoâng, boùng hình voán laëng. (Toâng 
Caûnh Luïc) 

(明、空、寂 ñeàu laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
d. Caâu vò ngöõ chuû vò 
Laø caâu coù vò ngöõ do cuïm chuû vò ñaûm nhieäm. 
Ví duï:   
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舜 老 夫 ‖ 賦 性 ‖ 簡 直。 

Thuaán laõo phu phuù tính giaûn tröïc. 
Thuaán laõo phu tính tình ñôn giaûn thaúng thaén. (Thieàn 

Laâm Baûo Huaán) 
(舜老夫 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 賦性簡直 

laø cuïm chuû vò laøm vò ngöõ) 
齊 僧 道 紀 ‖ 道 行 ‖ 高 邁。 

Teà taêng Ñaïo Kæ ñaïo haïnh cao maïi. 
Ñaïo Kæ vò taêng nöôùc Teà ñaïo haïnh cao xa. (Ñöùc Duïc 

Coå Giaùm) 
(齊僧道紀 laø cuïm danh töø chính phuï laøm chuû 

ngöõ; 道行高邁 laø cuïm chuû vò laøm vò ngöõ) 
脅 尊 者 ‖ [一 生] 脅 ‖ [不] 著 席。  

Hieáp Toân giaû nhaát sanh hieáp baát tröôùc tòch. 
Hieáp Toân giaû caû ñôøi hoâng khoâng dính chieáu. 
(脅尊者 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 脅不著席 

laø cuïm chuû vò laøm vò ngöõ; 一生 laø töø chæ thôøi gian 
laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc chuû ngöõ 脅) 

師 資 ‖ 機 語 ‖ [相] 契。  

Sö tö cô ngöõ töông kheá. 
Thaày troø cô phong lôøi noùi kheá hôïp. 
(師資 laø danh töø chung laøm chuû ngöõ; 機語相契 

laø cuïm chuû vò laøm vò ngöõ) 
我 ‖ [今] 身 心 ‖ [俱] 受 苦 惱。 
Ngaõ kim thaân taâm caâu thuï khoå naõo.  
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Ta hoâm nay thaân taâm ñeàu chòu khoå naõo. (Soaïn Taäp 
Baùch Duyeân Kinh) 

(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm chuû ngöõ; 身心俱受
苦惱 laø cuïm chuû vò laøm vò ngöõ) 

4. Caâu vò ngöõ ñoäng töø caàn bieát 
a. Caâu lieân ñoäng  
Trong vò ngöõ duøng lieàân hai ñoäng töø, hay hai cuïm 

ñoäng töø trôû leân, coù yù nghóa lieân quan nhau, cuøng 
töôøng thuaät moät chuû ngöõ, goïi laø caâu lieân ñoäng. 

Ví duï:    

貧 道 ‖ [常] 閱 藏 教，[諦] 審 佛 意。  

Baàn ñaïo thöôøng duyeät taïng giaùo, ñeá thaåm Phaät yù. 
Baàn ñaïo thöôøng xem taïng giaùo, nhaän hieåu roõ yù Phaät. 

(Thieàn Moân Chö Toå Sö Keä Tuïng) 
(貧道 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm chuû ngöõ; 常閱 vaø 

諦審 laø hai ñoäng töø laøm vò ngöõ cuøng töôøng thuaät chuû 
ngöõ; 藏教 vaø 佛意 laø danh töø chính phuï laøm taân 
ngöõ)  

佛 ‖ 說 偈 已，[從 跋 陀 羅 林] 之 <舍 衛 

城>。  

Phaät thuyeát keä dó, tuøng Baït-ñaø-la laâm chi Xaù-veä thaønh. 
Phaät noùi keä xong, töø röøng Baït-ñaø-la ñi ñeán thaønh 

Xaù-veä. (Nguõ Phaàn Luaät) 
(佛 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 說 laø ngoaïi 

ñoäng töøø, 之 laø noäi ñoäng töøø, cuøng töôøng thuaät chuû 
ngöõ; 偈 laø danh töø laøm taân ngöõ; 已 laø trôï töø; 從跋
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陀羅林 laø cuïm giôùi taân laøm traïng ngöõ; 舍衛城 laø töø 
chæ nôi choán laøm boå ngöõ cho noäi ñoäng töø 之) 

汝 ‖ [惟] 執 迷 守 誤，[不] 能 遠 圖。 

Nhöõ duy chaáp meâ thuû ngoä, baát naêng vieãn ñoà. 
Caùch dòch 1: OÂng chæ chaáp chaët meâ môø, giöõ laáy laàm 

laãn, chaúng theå toan tính cao xa. 
Caùch dòch 2: OÂng chæ chaáp laáy meâ laàm, chaúng theå 

toan tính cao xa. 
(汝 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ; 執、守 laø ñoäng töø, 不

能遠圖 laø cuïm ñoäng töø, cuøng töôøng thuaät chuû ngöõ; 
迷、誤 laø hình dung töø laøm taân ngöõ) 

大 智 禪 師 ‖ [特] 創 青 規，扶 救 (末 法 比 
丘 不 正) 之 弊。  

Ñaïi Trí thieàn sö ñaëc saùng thanh quy, phuø cöùu maït phaùp Tì-kheo baát chaùnh 
chi teä. 

Thieàn sö Ñaïi Trí (Baùch Tröôïng) ñaëc bieät saùng laäp 
thanh quy, cöùu giuùp caùi teä baát chaùnh cuûa Tì-kheo thôøi 
maït phaùp. (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

(大智禪師 laø danh töø rieâng laøm chuû ngöõ; 特創 laø 
ñoäng töø chính phuï, 扶救 laø ñoäng töø lieân hôïp, cuøng 
töôøng thuaät moät chuû ngöõ; 青規，末法比丘不正之弊 
laø cuïm danh töø chính phuï laøm taân ngöõ) 

師 ‖ [初] 參 真 淨 禪 師，[常] 炙 燈 <帳 中>，
看 讀 經 教。  

Sö sô tham Chôn Tònh thieàn sö, thöôøng chích ñaêng tröôùng trung, khaùn ñoäc 
kinh giaùo. 
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Sö ban ñaàu tham hoïc thieàn sö Chaân Tònh, thöôøng ñoát 
ñeøn trong maøn xem ñoïc kinh saùch. (Thieàn Laâm Baûo 
Huaán) 

(師 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ; 初參、常炙 laø ñoäng töø 
chính phuï, 看讀 laø ñoäng töø lieân hôïp cuøng töôøng 
thuaät chuû ngöõ; 真淨禪師 danh töø rieâng, 燈、經教 
laø danh töø chung laøm taân ngöõ; 帳中 laø danh töø chæ 
nôi choán laøm boå ngöõ)  

- Hai ñoäng töø ñi lieàn nhau, hoaëc giöõa hai ñoäng töø 
ñöôïc noái baèng lieân töø 而, caû hai cuøng töôøng thuaät 
chuû ngöõ. 

Ví duï:    
彼 比 丘 ‖ 聞 佛 所 說，踊 躍 歡 喜，作 禮 

而 去。 

Bæ Tì-kheo vaên Phaät sôû thuyeát, duõng döôïc hoan hæ, taùc leã nhi khöù. 
Vò Tì-kheo kia nghe Phaät noùi, hôùn hở vui möøng, laøm 

leã maø ñi ra. (Taïp A Haøm Kinh) 
(彼比丘 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 聞、踊躍、歡喜;

作禮 vaø 去 ñöôïc noái baèng lieân töø 而, nhöõng ñoäng 
töø naøy cuøng töôøng thuaät chuû ngöõ) 

叡 法 師 ‖ 見 而 異 之，問 曰: “…” 
Dueä phaùp sö kieán nhi dò chi, vaán vieát: “….” 
Phaùp sö Taêng Dueä thaáy vò sa di (Taêng Ñaïo) aáy, laáy 

laøm laï, môùi hoûi: “….” (Thích Thò Yeáu Laõm)    
(叡法師 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 見 vaø 異 laø 

hai ñoäng töø ñöôïc noái baèng lieân töø 而 chi phoái taân 
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ngöõ 之, theâm ñoäng töø 問 caû 3 cuøng töôøng thuaät chuû 
ngöõ) 

君 子 ‖ [博] 學 而 [日] 參 省 <乎 己>。 

Quaân töû baùc hoïc nhi nhaät tham tænh hoà kæ. 
Ngöôøi quaân töû hoïc roäng vaø moãi ngaøy kieåm xeùt nôi 

baûn thaân mình. (Khuyeán Hoïc) 
(君子 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 學 vaø 參省 laø 

hai ñoäng töø ñöôïc noái baèng lieân töø 而, caû hai cuøng 
töôøng thuaät chuû ngöõ) 

b. Caâu kieâm ngöõ 
Trong vò ngöõ coù hai keát caáu ñoäng töø, taân ngöõ cuûa 

ñoäng töø ñöùng tröôùc laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø ñöùng 
sau.  

- Kieâm ngöõ daïng caàu khieán 
Ví duï:    
大 眾 ‖ 請 『師』 開 示 (溈 山 警 策) 宗 趣。  

Ñaïi chuùng thænh Sö khai thò Quy Sôn Caûnh Saùch toâng thuù. 
Ñaïi chuùng thænh Sö chæ daïy yù chæ cuûa quyển Quy Sôn 

Caûnh Saùch. (Quy Sôn Caûnh Saùch Cuù Thích Kyù) 
(師 laø danh töø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa 

ñoäng töø 請 vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 開示) 
佛 ‖ 敕 『四 大 羅 漢』 不 得 滅 度。               

Phaät saéc töù ñaïi La-haùn baát ñaéc dieät ñoä. 
Phaät daïy boán vò La-haùn lôùn khoâng ñöôïc dieät ñoä. (Phaùp Hoa 

Vaên Cuù) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

72

(四大羅漢 laø cuïm danh töø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân 
ngöõ cuûa ñoäng töø 敕, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 
滅度) 

各 遣 『侍 者』 問 訊 世 尊。  

Caùc khieån thò giaû vaán taán Theá Toân. 
Caùc ñöùc Phaät ñeàu sai thò giaû ñeán thaêm hoûi Theá Toân. (Ñòa 

Taïng Kinh) 
(侍者 laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laø taân ngöõ 

cuûa ñoäng töø 遣 vöøa laø chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 問訊) 
- Kieâm ngöõ duøng vôùi ñoäng töø thöôøng 
Ví duï:     
世 尊 ‖ 見 『彼(1)』 執 『藥』 成 病，故 教 『彼(2)』 

修 習 數 息 觀。  

Theá Toân kieán bæ chaáp döôïc thaønh beänh, coá giaùo bæ tu taäp soå töùc quaùn. 
Theá Toân thaáy hoï chaáp thuoác thaønh beänh, cho neân daïy 

hoï tu taäp quaùn soå töùc. 
(彼(1) laø ñaïi töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa 

ñoäng töø 見 vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 執; 藥 laø 
danh töø chung laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa 
ñoäng töø 執, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 成; 彼(2) 

cuõng laø ñaïi töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa 
ñoäng töø 教, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 修習) 

真 淨 禪 師 ‖ 舉 『廣 道 者』 住 持 五 峰，
輿 議 『廣』 疏 拙 無 (應 世) 才。  

Chaân Tònh thieàn sö cöû Quaûng ñaïo giaû truï trì Nguõ Phong, dö nghò 
Quaûng sô chuyeát, voâ öùng theá taøi. 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

73 

Thieàn sö Chaân Tònh cöû thaày Hi Quaûng truï trì chuøa 
Nguõ Phong, dö luaän cho raèng Hi Quaûng vuïng veà khoâng 
coù taøi öùng theá. (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

(廣道者 laø danh töø rieâng laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm 
taân ngöõ cuûa ñoäng töø 舉, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng 
töø 住持; 廣 laø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa ñoäng 
töø 議, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoàng ñoäng töø 無) 

且 如 西 天 弟 一 祖 師 ‖ 是 本 師 釋 迦 

牟 尼 佛，首 傳 『摩 訶 迦 葉』 為 初 祖。  

Thaû nhö Taây thieân ñeää nhaát Toå sö thò Boån sö Thích Ca Maâu Ni Phaät, 
thuû truyeàn Ma Ha Ca Dieáp vi sô toå. 

Laïi nhö Toå sö thöù nhaát beân Taây Thieân laø Phaät Boån 
Sö Thích Ca Maâu Ni, ñaàu tieân truyeàn cho Ma Ha Ca 
Dieáp laøm sô toå. 

(摩訶迦葉 laø danh töø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ 
cuûa ñoäng töø 首傳, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 為)  

- Caâu kieâm ngöõ duøng keát caáu 以 dó … 為 vi hoaëc 
duøng caùc ñoäng töø phaùn ñoaùn 是 thò、乃 naõi、謂 vò、
稱 xöng  

Ví duï:   

二 乘 ‖ 以 『苦(1)』為 苦，故 惡 生 死。 

Nhò thöøa dó khoå vi khoå coá oá sanh töû. 
Hai thöøa cho söï khoå (ñuùng thaät) laø khoå, cho neân gheùt 

boû sanh töû. (Duy Ma Kinh Sôù) 
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(苦(1) laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ 
cho ñoäng töø phaùn ñoaùn 以, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa 
ñoäng töø phaùn ñoaùn 為)  

世 人 ‖ 無 知 以 『富 貴』為 樂。 

Theá nhaân voâ tri dó phuù quyù vi laïc. 
Ngöôøi ñôøi khoâng hieåu bieát cho giaøu sang laø nieàm vui. 

(Baùch Duï Kinh) 
(富貴 laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ 

cho ñoäng töø phaùn ñoaùn 以, vöøa laøm chuû ngöõ cuûa 
ñoäng töø phaùn ñoaùn 為)  

又 辟 支 佛 ‖ 入 定 於 此，由 是 稱 『其 
寺』 曰 佛 窟。 

Höïu Bích Chi Phaät nhaäp ñònh ö thöû, do thöû xöng kyø töï vieát Phaät 
quaät.  

Laïi Phaät Bích Chi vaøo ñònh ôû nôi ñaây, do ñoù goïi ngoâi 
chuøa naøy laø hang ñoäng Phaät. (Phaät Phaùp Kim Thang 
Bieân) 

(其寺 laø kieâm ngöõ cuûa hai ñoäng töø phaùn ñoaùn 稱 
vaø 曰) 

我 母 ‖ 名 舍 利，故 稱 『我』 為 舍 利 子。 

Ngaõ maãu danh Xaù-lôïi, coá xöng ngaõ vi Xaù-lôïi töû.  
Meï toâi teân laø Xaù-lôïi, cho neân goïi toâi laø Xaù-lôïi töû. (Dieäu 

Phaùp Lieân Hoa Kinh Vaên Cuù) 
(我 laø kieâm ngöõ cuûa hai ñoäng töø phaùn ñoaùn 稱 

vaø 為) 
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若 從 法 上 見，名 『之(1)』 曰 道；從 行 上 
立，稱 『之(2)』 曰 德。 

Nhöôïc tuøng phaùp thöôïng kieán, danh chi vieát ñaïo; tuøng haïnh thöôïng 
laäp, xöng chi vieát ñöùc.  

Neáu töø treân phaùp maø thaáy hieåu thì goïi ñoù laø ñaïo; neáu 
töø treân haïnh maø gaày döïng, thì goïi ñoù laø ñöùc. (Kim Cang 
Tam Muoäi Kinh Thoâng Toâng Kyù) 

(之(1, 2) laø kieâm ngöõ cuûa hai ñoäng töø phaùn ñoaùn 
名、稱 vaø 曰) 

* Chuù yù: 
- Vì ñoäng töø phaùn ñoaùn khoâng mang taân ngöõ, töø 

ñöùng sau giöõ chöùc naêng boå ngöõ, nhöng ôû trong daïng 
caâu naøy goïi laø taân ngöõ cho deã xaùc ñònh.   

- Trong keát caáu 以… 為 naøy, 以 laø moät ñoäng töø 
vôùi nghóa: Nhaän laø, cho laø, cho raèng. Neáu 以… 為 coù 
nghóa: Laáy… laøm; duøng… laøm, thì 以 laø giôùi töø chöù 
khoâng phaûi laø moät keát caáu kieâm ngöõ. 

Ví duï:    
一 切 事 業 ‖ 無 不 以 學 述 為 基 礎。  

Nhaát thieát söï nghieäp voâ baát dó hoïc thuaät vi cô sôû. 
Taát caû söï nghieäp ñeàu laáy hoïc thuaät laøm neàn taûng. 
(以 trong caâu laø giôùi töø)  
- Caâu kieâm ngöõ duøng ñoäng töø 有 
Ñoäng töø 有 ñöùng tröôùc kieâm ngöõ, trong caâu naøy 

thoâng thöôøng khoâng coù chuû ngöõ. 
Ví duï:   
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有 『比 丘』 修 不 淨 觀。  
Höõu Tì-kheo tu baát tònh quaùn.  
Coù Tì-kheo tu phaùp quaùn chaúng saïch (dô ueá). (Taïp A 

Haøm Kinh) 
(比丘 laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laø taân ngöõ 

cuûa ñoäng töø 有, vöøa laø chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 修) 
有 『一 世 界』 名 曰 娑 婆，是 中 有 『佛』

號 釋 迦 文。 
Höõu nhaát theá giôùi danh vieát Sa-baø, thò trung höõu Phaät hieäu Thích 

Ca Vaên.  
Coù moät theá giôùi goïi laø Ta-baø, trong ñoù coù Phaät hieäu 

laø Thích Ca Vaên. (Phaät Thuyeát Hoa Thuû Kinh) 
(一世界、佛 laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laø taân 

ngöõ cuûa ñoäng töø 有, vöøa laø chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 名
曰、號) 

有 『持 經 之 人』 見 自 本 性。 
Höõu trì kinh chi nhaân, kieán töï baûn tính.  
Coù ngöôøi trì kinh, thaáy ñöôïc tính voán coù cuûa mình. 

(Kim Cang Kinh Giaûi Nghóa)  
(持經之人 laø danh töø laøm kieâm ngöõ, vöøa laø taân 

ngöõ cuûa ñoäng töø 有, vöøa laø chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 見)  
c. Caâu vöøa kieâm ngöõ vöøa lieân ñoäng 
Laø caâu coù keát caáu kieâm ngöõ vaø keát caáu lieân ñoäng 

duøng chung vôùi nhau.  
Ví duï:   
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眾 人 ‖ 見 之 皆 大 歡 喜，知 『此 道 人』
必 當 取 道。 

Chuùng nhaân kieán chi giai ñaïi hoan hæ, tri thöû ñaïo nhaân taát ñöông thuû 
ñaïo. 

Moïi ngöôøi thaáy vò ngoài tö theá kieát giaø ñeàu raát vui 
möøng, bieát ñaïo nhaân naøy nhaát ñònh seõ ñaït ñöôïc ñaïo. 
(Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

(見、歡喜、知 laø caùc ñoäng töø thuoäc caâu lieân ñoäng 
cuøng töôøng thuaät chuû ngöõ 眾 人; 此道人 laø cuïm 
danh töø chính phuï laøm kieâm ngöõ, vöøa laø taân ngöõ cuûa 
ñoäng töø 知 vöøa laø chuû ngöõ cuûa cuïm ñoäng töø 必當
取) 

朕 ‖ 既 重 刊 廣 布，序 而 傳 之，使 『深 山 
古 剎 中 禪 侶』，家 有 隨 候 之 珠。 

Traãm kí truøng san quaûng boá, töï nhi truyeàn chi, söû thaâm sôn coå saùt 
trung thieàân löõ, gia höõu Tuøy Haàu chi chaâu. 

Traãm ñaõ khaéc in laïi, phaân phaùt khaép nôi, ghi lôøi töïa 
maø löu truyeàn baûn luïc (Toâng Caûnh) naøy, khieán cho baïn 
thieàn trong choán chuøa coå non saâu, moãi ngöôøi ñeàu coù haït 
chaâu Tuøy Haàu (haït chaâu quyù). (Ngöï Cheá Truøng San 
Toâng Caûnh Luïc Haäu Töï) 

(重刊、廣布、字、傳  laø caùc ñoäng töø thuoäc caâu lieân 
ñoäng cuøng töôøng thuaät chuû ngöõ 朕; 深山古剎中禪
侶 laø cuïm danh töø chính phuï laøm kieâm ngöõ, vöøa laø 
taân ngöõ cuûa ñoäng töø 使 vöøa laø chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 
家有)  
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歷 來 宗 門,直 指 本 心，先 期 自 悟，[將 一 

切 大 乘 小 乘] 稱 『之』 為 教 典。 

Lòch lai Toâng moân, tröïc chæ baûn taâm, tieân kyø töï ngoä, töông nhaát 
thieát Ñaïi thöøa, Tieåu thöøa xöng chi vi giaùo ñieån. 

Toâng moân (Thieàn toâng) töø tröôùc ñeán nay, chæ thaúng 
baûn taâm, tröôùc tieân mong moûi töï toû ngoä, gom taát caû Ñaïi 
thöøa, Tieåu thöøa goïi ñoù laø giaùo ñieån. (Toâng Caûnh Luïc 
Töï) 

(直指、先期  laø 2 noäi ñoäng töø thuộc caâu lieân ñoäng 
cuøng töôøng thuaät chuû ngöõ 宗門; 之 laø ñaïi töø laøm 
kieâm ngöõ vöøa laøm taân ngöõ cuûa ñoäng töø lieân heä 稱, 
vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø lieân heä 為; cuïm giôùi töø 
將一切大乘小乘 laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 稱)  

有 『漁 翁』 張 網 捕 魚 <於 江 上>。 

Höõu ngö oâng tröông voõng boå ngö ö giang thöôïng. 
Coù oâng caâu giaêng löôùi baét caù ôû treân soâng. 
(漁翁 laø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa ñoäng töø 

有 vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 張; hai ñoäng töø 
張、捕 cuøng tường thuaät moät chuû ngöõ 漁翁. Ñoù laø 
caâu lieân ñoäng)  

有 『持 戒 比 丘』，見 壞 法 者 驅 遣 訶 
責，[依 法] 懲 治。 

Höõu trì giôùi Tì-kheo, kieán hoaïi phaùp giaû khu khieån ha traùch, y phaùp 
tröøng trò.  
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Coù vò Tì-kheo giöõ giôùi, thaáy ai phaù hoaïi giaùo phaùp, lieàn 
xua ñuoåi la traùch, theo phaùp maø tröøng phaït. (Töù Phaàn 
Luaät San Phoàn Boå Khuyeát Haønh Söï Sao) 

(持戒比丘 laø kieâm ngöõ, vöøa laøm taân ngöõ cuûa 
ñoäng töø 有 vöøa laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 見; ñoäng 
töø 見、驅遣、訶責、懲治 cuøng tường thuaät moät chuû 
ngöõ 持戒比丘. Ñoù laø caâu lieân ñoäng)  
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ÑIEÅM ÑAËC BIEÄT TRONG HAÙN VAÊN 
***0*** 

1. Trong Haùn vaên, töø ñöôïc söû duïng trong caâu 
khoâng hoaøn toaøn coá ñònh, maø coù theå duøng linh 
hoaït 

- Danh töø coù theå duøng nhö ñoäng töø 
Ví duï:  
吾 ‖ 不 能 [以 春 風] 風 人，吾 不 能 [以 

夏 雨] 雨 人。 

Ngoâ baát naêng dó xuaân phong phong nhaân, ngoâ baát naêng dó haï vuõ vuõ 
nhaân. 

Ta chaúng theå ñem gioù xuaân thoåi maùt moïi ngöôøi, ta 
chaúng theå laáy côn möa muøa haï möa xuoáng moïi ngöôøi. 
(Thuyeát Uyeån) 

(風 vaø 雨 laø hai danh töø duøng nhö ñoäng töø. Nhaän 
ra nhôø keát caáu giôùi töø 以春風、以夏雨 laøm traïng 
ngöõ)  

- Hình dung töø coù theå duøng nhö ñoäng töø  
Ví duï:    
佛 ‖ 當 雨 法 雨，充 足 求 道 者 

Phaät ñöông vuõ phaùp vuõ, sung tuùc caàu ñaïo giaû.  
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Phaät seõ röôùi möa phaùp, laøm cho ngöôøi caàu ñaïo ñöôïc 
doài daøo. (Phaùp Hoa Kinh Traùc Giaûi) 

(充足 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø) 
- Ñoäng töø coù theå duøng nhö danh töø 
Ví duï: 
何  幸  世  尊  悲  願  深 ， 特  駕  慈  航  救  沉 

淪。 
Haø haïnh Theá Toân bi nguyeän thaâm, ñaëc giaù töø haøng cöùu traàm luaân. 
May maén laøm sao ñöùc Theá Toân coù lôøi nguyeän thöông 

töôûng saâu saéc, ñaëc bieät laùi chieác thuyeàn töø cöùu vôùt keû chìm 
ñaém. (Tònh Ñoä Tuøy Hoïc) 

(沉淪 laø động töø duøng nhö danh töø) 
- Hình dung töø coù theå duøng nhö danh töø 
(眾) 苦 ‖ 逼 身，皆 能 堪 忍。 
Chuùng khoå böùc thaân, giai naêng kham nhaãn. 
Nhöõng ñieàu khoå naïn böùc ngaët baûn thaân, ñeàu coù theå 

nhòn chòu. (Caâu Xaù Luaän) 
(苦 laø hình dung töø duøng nhö danh töø) 
2. Quan heä ngöõ phaùp giöõa töø vaø töø trong caâu 

chuû yeáu laø do traät töï cuûa chuùng quyeát ñònh, tuøy 
theo vò trí maø xaùc ñònh noù giöõ nhieäm vuï gì trong 
caâu 

Ví duï:    
昔 者，曾 子 ‖ 處 <費>。  
Tích giaû, Taêng Töû xöû Phí.  
Ngaøy tröôùc, Taêng Töû ôû Ñaát Phí. 
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(處 laø ñoäng töø vò ngöõ, 費 laø töø chæ nôi choán laøm 
boå ngöõ) 

丈 夫 自 有 衝 天 志，  
莫 [向 如 來 行 處] 行。 
Tröôïng phu töï höõu xung thieân chí, 
Maïc höôùng Nhö Lai haønh xöù haønh. 
Laøm trai coù chí xoâng trôøi thaúm, 
Chôù daãm theo daáu veát cuûa Nhö Lai. (Lieâu Ñaêng Hoäi 

Yeáu) 
(處 laø danh töø laøm töø chính trong keát caáu 如來行

處)  
魚 在 水 裏 才 能 活。 

Ngö taïi thuûy lyù taøi naêng hoaït. 
Caù ôû döôùi nöôùc môùi soáng ñöôïc. 
(活 laø noäi ñoäng töø khoâng mang taân ngöõ)   
饑 者 病 者 活 (千 餘) 人。 

Cô giaû beänh giaû, hoaït thieân dö nhaân. 
Soá ngöôøi ñoùi khaùt beänh taät ñöôïc cöùu soáng hôn ngaøn 

ngöôøi. (Y Thieân Duïng Taâm) 
(活 laø ngoaïi ñoäng töøø coù mang taân ngöõ) 
昔 者，由 也 事 二 親 之 時，[常] 食(1) (藜 

藿) 之 食(2)。 

Tích giaû, Do daõ söï nhò thaân chi thôøi, thöôøng thöïc leâ hoaéc chi thöïc. 
Thuôû tröôùc, ngaøi Höùa Do khi haàu haï cha meï thöôøng 

aên thöùc aên baèng rau leâ, rau hoaéc. (Ñöùc Duïc Coå Giaùm) 
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(食(1) laø ñoäng töø laøm vò ngöõ, 食(2) laø danh töø chính 
trong keát caáu 藜藿之食) 

* Chuù yù:  
- Do töø loaïi khoâng coá ñònh, neân khi dòch phaûi caên 

cöù vaøo cô sôû ngöõ phaùp môùi coù theå xaùc ñònh deã daøng. 
- Traät töï cuûa töø trong caâu theå hieän quan heä ngöõ 

phaùp, neân caàn phaûi naém vöõng vò trí cuûa caùc loaïi ngöõ 
ñeå nhaän ñònh chöùc naêng. 
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SAÙU CHÖÙC NAÊNG NGÖÕ PHAÙP  
TRONG CAÂU 

***0*** 
Caùc töø loaïi khi söû duïng trong caâu, tuøy theo vò trí 

maø noù giöõ moät chöùc naêng goïi laø ngöõ, 6 loaïi ngöõ 
goàm: Chuû ngöõ, vò ngöõ, taân ngöõ, traïng ngöõ, ñònh 
ngöõ vaø boå ngöõ. Saùu chöùc naêng ngöõ phaùp naøy caàn 
phaûi phaân bieät roõ raøng, vì noù quyeát ñònh caùch dòch 
caâu vaên. Vò trí caùc chöùc naêng trong caâu nhö sau: 
 
 
 

1. Chuû ngöõ: Kyù hieäu     
Vò trí luoân ñöùng ñaàu caâu, thöôøng do danh töø hay 

töø loaïi khaùc duøng nhö danh töø ñaûm nhieäm. 
2. Vò ngöõ: Kyù hieäu     
Vò trí luoân ñöùng sau chuû ngöõ, thöôøng do ñoäng töø, 

hình dung töø ñaûm nhieäm. 
3. Taân ngöõ: Kyù hieäu     
Vò trí luoân ñöùng sau ñoäng töø vò ngöõ, thöôøng do 

danh töø hay töø loaïi khaùc duøng nhö danh töø ñaûm 
nhieäm. 

       Chủ ngữ ‖           vị ngữ     +   tân ngữ 
       
(định ngữ) danh từ  ‖ [trạng ngữ ] động từ + (định ngữ) danh từ + <bổ ngữ>    
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4. Traïng ngöõ: Kyù hieäu [  ] 
Vò trí luoân ñöùng keà tröôùc ñoäng töø, thöôøng do phoù 

töø ñaûm nhieäm, nhöng phaïm vi traïng ngöõ ñöôïc söû 
duïng raát roäng, vì theá baát cöù töø loaïi naøo ñöùng tröôùc 
ñoäng töø maø khoâng laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø thì seõ 
laøm traïng ngöõ. 

Caùch dòch: Keát caáu “traïng + ñoäng” ñöôïc goïi laø 
ñoäng töø chính phuï, khi dòch linh hoaït tröôùc sau ñaûo 
trang cho deã hieåu laø ñöôïc.  

5. Ñònh ngöõ: Kyù hieäu  ( ) 
Vò trí luoân ñöùng tröôùc danh töø chính, do phaïm vi 

ñònh ngöõ ñöôïc söû duïng raát roäng, vì theá baát cöù töø 
loaïi naøo ñöùng tröôùc danh töø chính ñeàu laøm ñònh 
ngöõ.  

Caùch dòch: Keát caáu “ñònh + danh” ñöôïc goïi laø 
danh töø chính phuï, phaûi dòch danh töø tröôùc, sau ñoù 
ñaûo trang ñeán ñònh ngöõ.  

6. Boå ngöõ: Kyù hieäu  <  >  
Vò trí luoân ñöùng sau ñoäng töø, hình dung töø, hay 

caû caâu ñeå boå sung yù nghóa. 
* Chuù yù:  
- Vò trí caùc loaïi ngöõ luoân coá ñònh nhö theá, chæ vaøi 

tröôøng hôïp ñaûo trang ñöôïc noùi ôû phaàn “Caâu ñaûo 
trang”. 

- Phaûi naém vöõng caùch dòch keát caáu chính phuï danh 
töø vaø ñoäng töø, vì hai keát caáu naøy raát bieán ñoåi ña daïng 
vaø khaùc hoaøn toaøn vôùi vaên tieáng Vieät. Trong caâu chæ 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

86

caàn xaùc ñònh oån hai keát caáu naøy, thì moân Haùn coå 
khoâng coù gì laø khoù. 

Ví duï: 
(人) 身 ‖ [難] 得 
Nhaân thaân nan ñaéc.  
Xaùc ñònh ngöõ phaùp:  
- Danh töø chuû ngöõ 身, coù danh töø 人 laøm ñònh 

ngöõ. Phaûi dòch 身 tröôùc roài sau ñoù ñaûo trang ñeán 
ñònh ngöõ 人: Thaân ngöôøi. 

- Ñoäng töø vò ngöõ 得, coù phoù töø 難 laøm traïng ngöõ. 
Coù theå dòch linh ñoäng tröôùc sau: Khoù coù ñöôïc, coù ñöôïc 
khoù. 

Caùch dòch 1: Thaân ngöôøi khoù coù ñöôïc. 
Caùch dòch 2: Thaân ngöôøi coù ñöôïc khoù. (Phöông 

Quaûng Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 
(修 行) 人 ‖ [先] 斷 (婬) 心 
Tu haønh nhaân tieân ñoaïn daâm taâm.  
Xaùc ñònh ngöõ phaùp:  
- Danh töø chuû ngöõ 人, coù ñoäng töø 修行 laøm ñònh 

ngöõ. Phaûi dòch 人 tröôùc roài sau ñoù ñaûo trang ñeán 
ñònh ngöõ 修行: Ngöôøi tu haønh. 

- Ñoäng töø vò ngöõ 斷, coù phoù töø 先 laøm traïng ngöõ. 
Coù theå dòch linh hoaït tröôùc sau: Tröôùc tieân ñoaïn tröø, 
ñoaïn tröø tröôùc tieân. 

- Danh töø taân ngöõ 心, coù ñoäng töø 婬 laøm ñònh 
ngöõ. Phaûi dòch 心 tröôùc roài sau ñoù ñaûo trang ñeán 
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ñònh ngöõ 婬: Taâm daâm duïc, taâm ham muoán quan heä 
trai gaùi. 

Caùch dòch 1: Ngöôøi tu haønh tröôùc tieân ñoaïn tröø taâm 
daâm duïc. 

Caùch dòch 2: Ngöôøi tu haønh ñoaïn tröø tröôùc tieân taâm 
daâm duïc. (Loâ Sôn Lieân Toâng Baûo Giaùm) 

(我) 佛 ‖ [初] 轉 (四) 諦 <於 鹿 苑>。 
Ngaõ Phaät sô chuyeån töù ñeá ö Loäc Uyeån. 
Xaùc ñònh ngöõ phaùp:  
- Danh töø chuû ngöõ 佛, coù ñaïi töø nhaân xöng 我 

laøm ñònh ngöõ. Phaûi dòch 佛 tröôùc roài sau ñoù ñaûo 
trang ñeán ñònh ngöõ 我: Ñöùc Phaät cuûa ta. 

- Ñoäng töø vò ngöõ 轉, coù phoù töø 初 laøm traïng ngöõ. 
Coù theå dòch linh ñoäng tröôùc sau: Ñaàu tieân chuyeån 
xoay, chuyeån xoay ñaàu tieân. 

- Danh töø taân ngöõ 諦, coù soá töø 四 laøm ñònh ngöõ. 
Vì soá töø laøm ñònh ngöõ khoâng caàn dòch ñaûo trang neân 
coù nghóa: Boán leõ thaät. 

- 於  laø giôùi töø, keát hôïp vôùi taân ngöõ 鹿 苑 . 
Cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ, coù nghóa: Nôi vöôøn 
Nai. 

Caùch dòch 1: Ñöùc Phaät cuûa ta ñaàu tieân chuyeån xoay 
boán leõ thaät nôi Vöôøn Nai. 

Caùch dòch 2: Ñöùc Phaät cuûa ta chuyeån xoay ñaàu tieân 
boán leõ thaät nôi Vöôøn Nai. (Nam Toáng Nguyeân Minh 
Thieàn Laâm Taêng Baûo Truyeän) 
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佛 ‖ 為 (三 界) 尊，修 道 <甚 苦 勤>。 

Phaät vi tam giôùi toân, tu ñaïo thaäm khoå caàn.  
Xaùc ñònh ngöõ phaùp:  
- Danh töø 佛 laøm chuû ngöõ: Ñöùc Phaät. 
- Ñoäng töø phaùn ñoaùn 為 laøm vò ngöõ: Laø. 
- Sau ñoäng töø phaùn ñoaùn khoâng goïi laø taân ngöõ maø 

chæ goïi laø boå ngöõ, neân danh töø boå ngöõ 尊, coù danh töø 
三界 laøm ñònh ngöõ. Phaûi dòch 尊 tröôùc roài sau ñoù 
ñaûo trang ñeán ñònh ngöõ 三界: Ñaáng toân quyù trong ba 
coõi. 

- Ngoaïi ñoäng töøø 修 laøm vò ngöõ: Tu haønh.   
- Danh töø 道 laøm taân ngöõ: Ñaïo chaùnh. 
- Phoù töø 甚, keát hôïp vôùi hình dung töø 苦勤. Cuïm 

hình dung töø chính phuï naøy laøm boå ngöõ, coù nghóa: 
Raát sieâng naêng cöïc khoå. 

Dòch nghóa: Ñöùc Phaät laø ñaáng toân quyù trong ba coõi, 
tu haønh ñaïo chaùnh raát sieâng naêng cöïc khoå. (Phaät Thuyeát 
OÂn Thaát Taåy Duïc Chuùng Taêng Kinh) 
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CHÖÔNG II 
DANH TÖØ 

***0*** 
Laø töø bieåu thò teân goïi, xeùt veà yù nghóa coù caùc loaïi 

sau: 
1. Danh töø chæ söï vaät 
2. Danh töø chæ thôøi gian 
3. Danh töø chæ nôi choán 
4. Danh töø chæ phöông vò  
 

DANH TÖØ CHÆ SÖÏ VAÄT 
***0*** 

Laø töø duøng ñeå chæ ngöôøi hay söï vaät. Coù ba loaïi: 
Danh töø rieâng, Danh töø chung vaø Danh töø tröøu töôïng. 

a. Danh töø rieâng 
Töø duøng ñeå goïi teân rieâng cuûa moät ngöôøi, moät vaät 

hoaëc moät söï vieäc naøo ñoù. 
Ví duï:    
阿 難 A Nan (ngöôøi) 
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龐 龍 蘊 Baøng Long Uaån (ngöôøi) 
五 燈 會 源 Nguõ ñaêng hoäi nguyeân (vaät) 
正 法 眼 藏 Chaùnh phaùp nhaõn taïng (vaät) 
越 南 Vieät Nam (nôi choán) 
靈 山 會 Linh Sôn hoäi (vieäc)  
b. Danh töø chung 
Töø duøng goïi teân chung cuûa söï vaät cuøng loaïi. 
Ví duï:    
人 生 nhaân sanh  con ngöôøi (ngöôøi) 
慈 母 töø maãu  meï hieàn (ngöôøi) 
拂 子 phaát töû  caây phaát (vaät) 
佛 像 Phaät töôïng  töôïng Phaät (vaät) 
佛 學 Phaät hoïc  moân hoïc veà Phaät phaùp (vieäc) 
法 會 phaùp hoäi  leã hoäi coù tính Phaät giaùo (vieäc) 
c. Danh töø tröøu töôïng 
Laø töø goïi teân nhöõng vaät voâ hình, khoâng theå nhaän 

bieát baèng giaùc quan, maø chæ coù theå caûm nhaän. 
Ví duï:     
資 質 tö chaát  tính chaát voán coù cuûa ngöôøi 
德 行 ñöùc haïnh  tính neát toát 
靈 魂 linh hoàn  hoàn linh (phaàn voâ hình) 
佛 性 Phaät tính  baûn chaát tænh saùng  
氣 節 khí tieát  chí khí tieát thaùo 
I. KEÁT CAÁU DANH TÖØ CHÆ SÖÏ VAÄT 
Veà caùch thöùc keát caáu moät danh töø, coù theå chia 

laøm hai daïng: Danh töø ñôn vaø Danh töø hôïp thaønh. 
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A. Danh töø ñôn 
Chæ do moät töø taïo thaønh, coù yù nghóa nhaát ñònh. 
Ví duï:  
目 muïc  con maét   
足 tuùc  caùi chaân 
友 höõu  baïn beø 
璧 bích  ngoïc bích 
星 tinh  ngoâi sao 
地 ñòa   ñaát 
根 caên  goác reã  
B. Danh töø hôïp thaønh 
Do hai hay nhieàu töø taïo thaønh, tuøy theo caùch keát 

caáu ñeå dieãn taû moät nghóa nhaát ñònh.  
1. Do hai töø khoâng coù nghóa keát hôïp vôùi nhau, 

hay danh töø coù nhieàu aâm tieát keát hôïp 
* Danh töø do hai töø khoâng coù nghóa  
Ví duï:     
氍 毹 cuø du  thaûm traûi ñaát 
猞 猁 xaù lò  meøo röøng 
*Chuù yù: 
- Trong caùc töø hôïp thaønh treân, neáu moãi töø taùch rôøi 

ra thì chuùng khoâng coù nghóa. 
- Danh töø nhieàu aâm tieát, duøng ñeå phieân aâm tieáng 

nöôùc ngoaøi. 
Ví duï:   
阿 難 A Nan  A Nan (ñeä töû lôùn cuûa Phaät) 
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檀 越 Ñaøn vieät  ngöôøi cuùng döôøng taêng chuùng 
婆 羅 門 Baø-la-moân  Baø-la-moân (giai caáp toân quyù ôû 

AÁn ñoä) 
2. Do hai töø coù yù nghóa trôû leân hôïp thaønh 
Laø danh töø do hai töø coù yù nghóa trôû leân keát hôïp 

theo moät caáu truùc nhaát ñònh ñeå dieãn taû moät nghóa 
nhaát ñònh. 

a. Daïng lieân hôïp 
Laø keát caáu do hai danh töø coù nghóa gaàn gioáng, 

traùi ngöôïc hay chaúng lieân quan vôùi nhau. 
Caùch dòch: Laáy nghóa chung cuûa hai töø, hoaëc laáy 

nghóa rieâng cuûa töøng töø. 
- Do hai danh töø coù nghóa gaàn gioáng  
Ví duï:  
道 路 ñaïo loä  ñöôøng loái 
器 具 khí cuï  ñoà ñaïc 
身 體 thaân theå  thaân theå 
- Do hai danh töø coù nghóa traùi ngöôïc 
Ví duï:  
天 地 thieân ñòa  trôøi ñaát 
陰 陽 aâm döông  khí aâm vaø khí döông 
人 我 nhaân ngaõ  ta vaø ngöôøi 
- Do hai danh töø coù nghóa chaúng lieân quan 
Ví duï:   
衣 食 y thöïc  aùo maëc vaø thöùc aên 
風 沙 phong sa  gioù vaø caùt  
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b. Daïng chính phuï 
Danh töø laøm töø chính trong keát caáu chính phuï, 

thaønh phaàn ñöùng tröôùc haïn cheá cho danh töø chính 
goïi laø ñònh ngöõ. 

Keát caáu: Ñònh ngöõ + danh töø chính 
Caùch dòch: Dòch danh töø chính tröôùc, sau ñoù ñeán 

ñònh ngöõ. 
- Danh töø chính phuï coù danh töø, ñaïi töø laøm ñònh 

ngöõ chæ yù sôû thuoäc hay haïn cheá. 
Ví duï:  
(法) 燈 phaùp ñaêng  ñeøn phaùp 
(家) 規 gia quy  pheùp taéc gia ñình 
(佛) 經 Phaät kinh  kinh saùch cuûa Phaät  
(我) 父 ngaõ phuï  cha cuûa toâi 
(文 殊) 院 Vaên Thuø vieäân  vieän Vaên Thuø 
- Danh töø chính phuï coù ñoäng töø laøm ñònh ngöõ 
Ví duï:  
(導) 師 ñaïo sö  vò thaày daãn ñöôøng 
(修) 士 tu só  ngöôøi tu haønh 
(流) 水 löu thuûy  nöôùc chaûy 
(渡) 船 ñoä thuyeàn  ñoø ngang 
* Chuù yù: 
- Trong keát caáu naøy ñoäng töø coù theå mang phoù töø 

hoaëc taân ngöõ. 
(無 依) 道 人   
Voâ y ñaïo nhaân   
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Vò ñaïo nhaân khoâng nöông töïa 
(無 laø phoù töø phuû ñònh laøm traïng ngöõ cho ñoäng 

töø 依,ñoäng töø chính phu ï 無依 laøm ñònh ngöõ cho 
道人) 

(延 壽) 堂    
Dieân thoï ñöôøng   
Nhaø keùo daøi tuoåi thoï (nhaø soáng thoï) 
(壽 laø danh töø laøm taân ngöõ cuûa ñoäng töø 延, cuïm 

ñoäng taân 延壽 laøm ñònh ngöõ cho 堂)  
- Danh töø chính phuï coù hình dung töø laøm ñònh 

ngöõ 
Ví duï:  
(小) 節 tieåu tieát  khí tieát nhoû nhoi   
(巨) 浪 cöï laõng  soùng to 
(惡) 人 aùc nhaân  ngöôøi xaáu 
(善) 友 thieän höõu  baïn toát 
*Chuù yù:    
- Khi ñaûo vò trí keát caáu, nghóa laø hình dung töø ñöùng 

sau, thì noù seõ laøm vò ngöõ cho danh töø. 
Ví duï:   
人 ‖ 惡 nhaân aùc  ngöôøi xaáu 
節 ‖ 小 tieát tieåu  khí tieát nhoû nhoi 
- Hình dung töø ñöùng tröôùc laøm ñònh ngöõ, hay ñöùng 

sau laøm vò ngöõ, khi dòch qua vaên tieáng Vieät yù nghóa 
vaãn töông töï, nhöng trong ngöõ phaùp chöõ Haùn, vò trí 
vaø coâng duïng phaân bieät roõ raøng. 
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c. Daïng phuï gia  
Khi danh töø ñôn keát hôïp vôùi töø phuï ñöùng tröôùc, 

hoaëc ñöùng sau seõ trôû thaønh danh töø hôïp thaønh. 
Caùch dòch: Chæ laáy yù nghóa cuûa danh töø, töø phuï khoâng 

caàn dòch. 
- Töø phuï ñöùng tröôùc 
Ví duï:  
 『老』虎 laõo hoå  con coïp 
 『老』鷹 laõo öng  dieàu haâu 
 『阿』爺 a gia  cha 
 『阿』舅 a cöõu  caäu (anh trai, em trai cuûa meï) 
- Töø phuï ñöùng sau 
Ví duï:  
童 『子』 ñoàng töû  ñöùa beù 
旗 『子』 kyø töû  laù côø  
軟 刀 『子』 nhuyeãn ñao töû  con dao meàm (thuû ñoaïn 

meàm deûo) 
舌 『頭』 thieät ñaàu  caùi löôõi 
指 『頭』 chæ ñaàu  ngoùn tay 
*Chuù yù:  
- Trong keát caáu naøy nghóa chính do danh töø ñaûm 

nhieäm, coøn töø phuï hoaøn toaøn khoâng coù nghóa.  
II. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Danh töø khoâng keát hôïp vôùi phoù töø 甚 thaäm、不 

baát… vì phoù töø chæ keát hôïp vôùi ñoäng töø vaø hình dung 
töø. 
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Ví duï: Khoâng theå noùi 甚人、不地 
2. Phía tröôùc danh töø coù theå theâm töø chæ soá löôïng. 
Ví duï:  
『兩 箇』 獵 夫 löôõng caù laïp phu  hai ngöôøi thôï saên  

『五 位』 大 臣 nguõ vò ñaïi thaàn  naêm vò ñaïi thaàn 
- Trong vaên coå coù khi khoâng caàn söû duïng löôïng töø 

maø ñaët soá töø ngay tröôùc danh töø. 
Ví duï:     
『四』 善 根 töù thieän caên  boán caên laønh 
『十』 煩 惱 thaäp phieàn naõo  möôøi phieàn naõo 
- Danh töø rieâng khoâng nhaän söï boå nghóa cuûa töø chæ 

soá löôïng, chæ tröø khi ñeå goïi nhieàu vaät coù cuøng teân. 
Ví duï: Khoâng theå noùi  三 位 阿 難 tam vò A Nan  
3. Sau danh töø coù theå theâm vaøo caùc töø 群 quaàn 

ñaøn、輩 boái boïn、徒 ñoà boïn, luõ、黨 ñaûng boïn、隊 ñoäi 
nhoùm, boïn、等 ñaúng ñaûng, boïn、團 ñoaøn nhoùm、們 moân 
chuùng, boïn ñeå chæ soá nhieàu. 

Ví duï:    
我 『輩』 ngaõ boái  boïn ta 
馬 『群』 maõ quaàân  baày ngöïa 
汝 『等』 nhöõ ñaúng  boïn bay 
球 『隊』 caàu ñoäi  ñoäi boùng 

Neáu tröôùc danh töø coù soá löôïng töø, hoaëc ñaõ coù töø 
ngöõ bieåu thò soá nhieàu, thì khoâng ñöôïc duøng nhöõng töø 
naøy. 
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Ví duï: Khoâng theå noùi 五 位 大 臣 們 nguõ vò ñaïi 
thaàn moân 

4. Tröôùc danh töø coù theå ñaët caùc töø chæ soá nhieàu 
nhö 多 ña nhieàu, ñoâng、諸 chö caùc、舉 cöû taát caû、眾 
chuùng caùc, moïi、列 lieät caùc、群 quaàn boïn, nhieàu. 

Ví duï: 
 『諸』 佛 chö Phaät  caùc vò Phaät 
 『各』 人 caùc nhaân  moïi ngöôøi 
 『多』 書 ña thö  nhieàu saùch 
 『列』 侯 lieät haàu  caùc nöôùc chö haàu 

5. Danh töø khoâng theå laëp laïi, tröø moät soá danh töø 
ñôn. Sau khi laëp laïi coù nghóa: Moãi. 

Ví duï:    
人 人 nhaân nhaân  moãi ngöôøi 
家 家 gia gia  moãi nhaø 

6. Danh töø khi keát hôïp vôùi phoù töø seõ trôû thaønh 
hình dung töø hay ñoäng töø. 

Ví duï:     
其 人 ‖ [不] 君 子。  
Kyø nhaân baát quaân töû. 
Ngöôøi aáy chaúng quaân töû (haøo hieäp). 
(君子 voán laø danh töø chæ cho ngöôøi coù tö caùch, 

ñöôïc phoù töø 不 tu söùc ñaõ trôû thaønh hình dung töø) 
汝 ‖ [既] 師 之，彼 墮 生 死，汝 亦 隨 墮。 

Nhöõ kí sö chi, bæ ñoïa sanh töû, nhöõ dieäc tuøy ñoïa. 
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OÂng ñaõ xem hoï (saùu thaày ngoaïi ñaïo) laø thaày, hoï rôi 
vaøo sanh töû, oâng cuõng rôi vaøo theo. (Duy Ma Kinh Löôïc 
Sôù) 

(師 voán laø danh töø, ñöôïc phoù töø 既 tu söùc ñaõ trôû 
thaønh ñoäng töø) 

III. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Trong caâu, danh töø coù theå laøm chuû ngöõ, taân ngöõ, 

ñònh ngöõ vaø cuõng coù theå laøm vò ngöõ. 
1. Laøm chuû ngöõ 
Danh töø luoân ñöùng tröôùc chòu söï trình baøy cuûa vò 

ngöõ. 
Ví duï: 
根 本 ‖ 枯 悴，枝 葉 ‖ [夭] 折。 

Caên baûn khoâ tuïy, chi dieäp yeåu chieát. 
Coäi goác khoâ heùo, caønh laù gaõy non. (Thieàn Laâm Baûo 

Huaán) 
(根本、枝葉 laø danh töø chung laøm chuû ngöõ; 枯悴 

laø hình dung töø, 夭折 laø noäi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
人 ‖ 雖 有 智，未 能 自 悟，要 須 善 友。 

Nhaân tuy höõu trí, vò naêng töï ngoä, yeáu tu thieän höõu. 
Ngöôøi tuy coù trí hueä, nhöng chaúng theå töï toû hieåu, phaûi 

caàn baïn laønh (höôùng daãn). (Toâng Caûnh Luïc) 
(人 laø danh töø chung laøm chuû ngöõ, 雖有智，未能

自悟，要須善友 laø cuïm ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
世 尊 ‖ [遙] 見 綠 色 樹 林。 

Theá Toân dao kieán luïc saéc thoï laâm. 
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Theá Toân thaáy röøng caây maøu xanh ôû ñaèng xa. (Caên 
Baûn Thuyeát Nhaát Thuyeát Höõu Boä Tì Naïi Da Döôïc Söï) 

(世尊 laø danh từ rieâng laøm chuû ngöõ; 遙見綠色樹
林 laø cuïm ñoäng taân laøm vò ngöõ) 

佛 性  ‖ 溫 積 萬 德 ，[亦] 名 為 如 來 藏 
也。 

Phaät tính oân tích vaïn ñöùc, dieäc danh vi Nhö Lai taøng daõ. 
Tính Phaät chöùa ñöïng muoân ñöùc, cuõng goïi laø kho Nhö 

Lai. (Thaéng Man Kinh Sôù) 
(佛性 laø danh töø tröøu töôïng laøm chuû ngöõ; 溫積萬

德亦名為如來藏也 laø cuïm ñoäng töø laøm vò ngöõ; 溫 
oân duøng nhö 薀 uaån: Tích chöùa) 

2. Laøm taân ngöõ 
Danh töø laøm taân ngöõ thöôøng ñöùng sau ngoaïi 

ñoäng töø, chòu söï taùc ñoäng cuûa ñoäng töø.  
Ví duï:   
世利 ‖ [不] 染 身，[恒] 修 (少 欲) 行。 

Theá lôïi baát nhieãm thaân, haèng tu thieåu duïc haïnh.  
Lôïi loäc theá gian chaúng nhuoám vaøo thaân, luoân tu haïnh 

ít muoán. (Sa Di Hoïc Giôùi Nghi Quyõ Tuïng Chuù) 
(身、少欲行 laø danh töø chung laøm taân ngöõ cuûa 

ngoaïi ñoäng töø 染、修) 
若 修 (善) 因，[必] 招 (善) 果。 

Nhöôïc tu thieän nhaân, taát chieâu thieän quaû.  
Neáu tu nhaân laønh, nhaát ñònh nhaän laáy quaû laønh. 

(Laêng Giaø Kinh Hôïp Trieät) 
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(善因、善果 laø danh töø chung laøm taân ngöõ cuûa 
ngoaïi ñoäng töø 修、招) 

[普] 化 眾 生 除 (惡) 見，[專] 求 (佛) 智 修 
(善) 業。 

Phoå hoùa chuùng sanh tröø aùc kieán, chuyeân caàu Phaät trí tu thieän 
nghieäp.  

Daïy doã khaép chuùng sanh deïp boû thaáy hieåu xaáu aùc, 
chuyeân caàu trí Phaät tu taäp nghieäp laønh. (Phaät Thuyeát 
Thaäp Ñòa Kinh) 

(眾生、善業 laø danh töø chung, 惡見、佛智 laø 
danh töø tröøu töôïng laøm taân ngöõ cuûa ngoaïi ñoäng töø 
化、除、求、修) 

佛 ‖ [不 直] 談 (定) 力，而 [即] 破 (妄) 心，
以 指 (真) 心。 

Phaät baát tröïc ñaøm ñònh löïc, nhi töùc phaù voïng taâm, dó chæ chaân taâm.  
Phaät chaúng noùi ngay veà söùc ñònh, maø phaù lieàn taâm 

voïng, ñeå chæ taâm chaân thaät. (Laêng Nghieâm Kinh Chaùnh 
Maïch Sôù Huyeàn Thò) 

(定力、妄心、真心 laø danh töø tröøu töôïng laøm taân 
ngöõ cuûa ngoaïi ñoäng töø 談、破、指) 

真 淨 文 和 尚 ‖ [久] 參 黃 龍，[初] 有 (不 

出 人 前) 之 言。 

Chôn Tònh Vaên hoøa thöôïng cöûu tham Hoaøng Long, sô höõu baát xuaát 
nhôn tieàn chi ngoân. 

Thieàn sö Khaéc Vaên hieäu Chaân Tònh tham hoïc vôùi 
ngaøi Hoaøng Long ñaõ laâu, ban ñaàu coù lôøi noùi chaúng ra 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

101 

tröôùc moïi ngöôøi (chaúng ra giaùo hoùa). (Thieàn Laâm Baûo 
Huaán) 

(黃龍 laø danh töø rieâng laøm taân ngöõ cuûa ngoaïi 
ñoäng töø 參) 

3. Laøm ñònh ngöõ 
Danh töø laøm ñònh ngöõ thöôøng chæ yù thuoäc veà, hay 

mieâu taû chaát lieäu cuûa söï vaät, hoaëc haøm yù dieãn taû 
tính chaát. 

a. Chæ yù thuoäc veà 
Ví duï:  
(古 人) 書 籍  
Coå nhaân thö tòch 
Saùch vôû cuûa ngöôøi xöa 
(佛 祖) 風 規  
Phaät Toå phong quy 
Neà neáp cuûa Phaät Toå 
(萬 法) 之 根 本 
Vaïn phaùp chi caên baûn 
Coäi goác cuûa muoân phaùp 
b. Mieâu taû chaát lieäu 
Ví duï:  
(金) 錫  

Kim tích   
Tích tröôïng baèng vaøng 
(琉 璃) 瓶   
Löu ly bình   
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Bình baèng löu ly 
(錦 鏽) 之 衣  
Caåm tuù chi y  
AÙo baèng gaám voùc 
(草 木) 之 藥   
Thaûo moäc chi döôïc  
Thuoác baèng coû caây 
c. Haøm yù dieãn taû tính chaát 
Ví duï: 
(大 乘) 根 器  

Ñaïi thöøa caên khí 
Caên cô (to lôùn) thuoäc haøng Ñaïi thöøa 
(凡 夫) 見 識   
Phaøm phu kieán thöùc 
Hieåu bieát (noâng caïn) nhö keû taàm thöôøng   
(桀 紂) 之 君   
Kieät Truï chi quaân 
OÂng vua (taøn aùc) nhö Kieät Truï 
(虎 狼) 之 國  
Hoå lang chi quoác 
Ñaát nöôùc (hung döõ) nhö coïp soùi 
*Chuù yù:  
- Trong tröôøng hôïp naøy, tuy söû duïng laø danh töø, 

nhöng ngöôøi noùi coù yù nhaèm vaøo tính chaát cuûa danh töø 
hôn, vì vaäy caàn phaûi hieåu yù. 

Ví duï:  
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盜 蹠 之 徒   
Ñaïo Chích chi ñoà 
Ñaïo Chích laø moät ngöôøi aên troäm thôøi Xuaân Thu. 

Theo keát caáu naøy coù theå dòch nghóa ñen laø “boïn Ñaïo 
Chích”, nhöng haøm yù chæ “boïn aên troäm”. 

- Theá neân trong keát caáu naøy khoâng theå phaùn quyeát 
danh töø ñoù ñaõ trôû thaønh hình dung töø. Chuùng vaãn laø 
nhöõng danh töø, nhöng khi ñoïc, caàn phaûi hieåu yù cuûa 
ngöôøi muoán noùi. 

4. Laøm vò ngöõ 
Danh töø tröïc tieáp laøm vò ngöõ trong caâu, daïng caâu 

naøy thöôøng laø caâu giaûi thích. 
Ví duï:    
(君 子) 之 德 ‖ 風，(小 人) 之 德 ‖ 草。  

Quaân töû chi ñöùc phong, Tieåu nhaân chi ñöùc thaûo. 
Ñöùc cuûa ngöôøi quaân töû (nhö) gioù; ñöùc cuûa keû tieåu 

nhaân (nhö) coû. 
(風、草 laø hai danh töø laøm vò ngöõ) 
周 必 大 ‖ (盧 陵) 人。 

Chu Taát Ñaïi Loâ Laêng nhaân 
Chu Taát Ñaïi (laø) ngöôøi Loâ Laêng. (Ñöùc Duïc Coå Giaùm) 
(盧陵人 laø cuïm danh töø laøm vò ngöõ) 
張 福 州 ‖ (農 家) 子。 

Tröông Phuùc Chaâu noâng gia töû 
Tröông Phuùc Chaâu (laø) con nhaø noâng. (Ñöùc Duïc Coå Giaùm) 
(農家子 laø cuïm danh töø laøm vò ngöõ) 
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德 者 ‖ 本 也，才 者 ‖ 末 也。 

Ñöùc giaû baûn daõ, taøi giaû maït daõ.  
Ñöùc (laø) coäi goác, taøi naêng (laø) ngoïn ngaønh. (Ñaïi hoïc) 
(本、末 laø danh töø laøm vò ngöõ) 
(惻 隱) 之 心 ‖ (仁) 之 端 也。 

Traéc aån chi taâm, nhaân chi ñoan daõ. 
Loøng thöông xoùt (laø) ñaàu moái cuûa tính nhaân. (Maïnh 

Töû) 
(仁之端 laø cuïm danh töø laøm vò ngöõ) 
使 人 愚 弊 者 ‖ 愛 與 欲 也。 

Söû nhaân ngu teä giaû aùi döõ duïc daõ. 
Ñieàu khieán cho ngöôøi ngu teä (laø) aùi vaø duïc. (Töù Thaäp 

Nhò Chöông Kinh) 
(愛與欲 laø cuïm danh töø lieân hôïp laøm vò ngöõ) 
*Chuù yù:  
Trong caâu vò ngöõ danh töø, chæ duøng trôï töø 者、也 

maø khoâng duøng ñoäng töø lieân heä 是、乃. Vì neáu duøng 
是、乃 thì trôû thaønh caâu vò ngöõ ñoäng töø. 

5. Laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc 
Danh töø laøm traïng ngöõ luoân ñöùng keà tröôùc ñoäng 

töø. 
Ví duï:        
僧 眾 ‖ [雲] 集。 

Taêng chuùng vaân taäp. 
Chuùng taêng tuï hoäi nhö maây (raát ñoâng). 
(雲 laø danh töø laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

105 

此 師 ‖ [人 天] 貴，我 ‖ 今 [師] 事 之。 

Thöû sö nhaân thieân quyù, ngaõ kim sö söï chi. 
Vò thaày naøy (Phaät) toân quyù trong trôøi ngöôøi, toâi 

nay thôø Ngaøi nhö baäc thaày. (Taêng Nhaát A Haøm 
Kinh) 

(師 laø danh töø laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 
都 督 崔 聚 ‖ [膝] 行 而 送 款。 

Ñoâ ñoác Thoâi Tuï taát haønh nhi toáng khoaûn. 
Ñoâ ñoác Thoâi Tuï ñi baèng goái xin haøng. (Bình Ngoâ Ñaïi 

Caùo) 
(膝 laø danh töø laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 
予 ‖ 自 齊 安 [舟] 行 適 臨 汝。 

Dö töï Teà An chu haønh thích Laâm Nhöõ. 
Toâi töø Teà An ñi baèng thuyeàn ñeán Laâm Nhöõ. (Thaïch 

Chung Sôn Kyù) 
(舟 laø danh töø laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 
經 典 所 詮 定 慧 法 門，有 顯 密 性 相 不 

同，於 是 各 宗 一 義，部 派 ‖ [林] 立。 

Kinh ñieån sôû thuyeân ñònh hueä phaùp moân, höõu hieån maät tính töôùng 
baát ñoàng, ö thò caùc toâng nhaát nghóa, boä phaùi laâm laäp. 

Phaùp moân ñònh hueä trong kinh ñieån neâu baøy, coù 
hieån, maät, tính, töôùng chaúng ñoàng, do ñoù moãi toâng chuû 
tröông moät nghóa rieâng, boä phaùi laäp leân nhö röøng (raát 
nhieàu). 

(林 laø danh töø laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc)  
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* Chuù yù: 
- Khi danh töø ñöùng tröôùc ñoäng töø khoâng laøm chuû 

ngöõ cho ñoäng töø, thì danh töø aáy laøm traïng ngöõ chæ 
phöông thöùc cho ñoäng töø. 

6. Laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn 
Danh töø laøm boå ngöõ ñöùng sau caùc ñoäng töø lieân heä 

乃 naõi、是 thò、為 vi、曰 vieát、謂 vò、非 phi ... 
Ví duï:     
我 ‖ 是 (天 人) 師 也。 

Ngaõ thò thieân nhaân sö daõ.  
Ta laø baäc thaày cuûa trôøi ngöôøi. (Thaønh Thaät Luaän) 
(天人師 laø cuïm danh töø laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn 

cho ñoääng töø lieân heä 是 ñeå giaûi thích) 
若 無 (魔) 事 [不] 名 (惡) 世。 

Nhöôïc voâ ma söï baát danh aùc theá. 
Neáu khoâng coù vieäc ma thì chaúng goïi laø ñôøi aùc. (Dieäu 

Phaùp Lieân Hoa Kinh Yeáu Giaûi) 
(魔事、惡世 laø danh töø laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn cho 

ñoääng töø lieân heä 無、名 ñeå giaûi thích) 
夫 孝 ‖ 為 (德) 本，人 倫 所 先。 

Phuø hieáu vi ñöùc baûn, nhaân luaân sôû tieân. 
Hieáu laø coäi goác cuûa ñöùc haïnh, (laø) ñieàu maø lyù leõ laøm 

ngöôøi ñaët leân tröôùc heát. (Bieän Chaùnh Luaän)  
(德本、人倫所先 laø danh töø laøm boå ngöõ phaùn 

ñoaùn cho ñoääng töø lieân heä 為 ñeå giaûi thích) 
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[同] 是 (天 涯 淪 落) 客， 
相 逢 何 必 曾 相 識。 

Ñoàng thò thieân nhai luaân laïc khaùch 
Töông phuøng haø taát taèng töông thöùc. 
Cuøng laø keû chaân trôøi löu laïc, 
Gaëp nhau caàn gì ñaõ (töøng) quen nhau. (Tyø Baø Haønh) 
(天涯淪落客 laø cuïm danh töø laøm boå ngöõ phaùn 

ñoaùn cho ñoäng töø lieân heä 是) 
天 下 ‖ 乃 (天 下 人) 之 天 下，非 (一 人) 之 

天 下 也。 

Thieân haï naõi thieân haï nhaân chi thieân haï, phi nhaát nhaân chi thieân haï 
daõ. 

Thieân haï laø thieân haï cuûa ngöôøi trong thieân haï, chaúng 
phaûi thieân haï cuûa rieâng ai. (Haùn Thö) 

(天下人之天下、一人之天下 laø cuïm danh töø laøm 
boå ngöõ phaùn ñoaùn cho ñoäng töø lieân heä 乃、非) 

* Chuù yù:  
- Caùc ñoäng töø lieân heä goàm coù: 乃 naõi、是 thò、為 

vi、曰 vieát、謂 vò、非 phi、名 danh、猶 du、如 nhö … 
- Rieâng 非 phi voán laø phoù töø phuû ñònh, nhöng ñaõ 

trôû thaønh ñoäng töø lieân heä gioáng nhö 非是 phi thò. 
7. Laøm hoâ ngöõ 
Ñeå bieåu thò xöng hoâ hay keâu goïi ngöôøi khaùc, 

thöôøng ñöùng ôû ñaàu caâu. 
Ví duï:  
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『迦 葉』! 若 有 善 男 子，善 女 人，修 此 
二  字 ， 當 知 是  人 ， 隨 我  所  行， 至 我 至 
處。 

Ca Dieáp! Nhöôïc höõu thieän nam töû, thieän nöõ nhaân, tu thöû nhò töï, 
ñöông tri thò nhaân, tuøy ngaõ sôû haønh, chí ngaõ chí xöù. 

Ca Dieáp! Neáu coù ngöôøi nam, ngöôøi nöõ tu taäp hai chöõ 
(thöôøng truï) naøy, phaûi bieát ngöôøi ñoù theo con ñöôøng Ta 
ñi, ñeán choã Ta ñaõ ñeán. (Ñaïi Baùt Nieát Baøn Kinh) 

(迦葉 laø danh töø rieâng laøm hoâ ngöõ) 
『善 男 子』! 是 善 男 子，善 女 人，譬 如 

龍 子 始 生 七 日，即 能 興 雲，亦 能 降 雨。 

Thieän nam töû! Thò thieän nam töû, thieän nöõ nhôn, thí nhö long töû thuûy 
sinh thaát nhaät, töùc naêng höng vaân, dieäc naêng giaùng vuõ. 

Naøy ngöôøi nam! Keû nam, ngöôøi nöõ naøy ví nhö roàng 
con vöøa môùi sinh baûy ngaøy lieàn coù theå noåi maây, cuõng coù 
theå laøm möa. (Voâ Löôïng Nghóa Kinh) 

(善男子 laø danh töø chung laøm hoâ ngöõ) 
『汝 等 比 丘』! 若 勤 精 進 則 事 無 難 

者。 

Nhöõ ñaúng Tì-kheo! Nhöôïc caàn tinh taán, taéc söï voâ nan giaû. 
Caùc thaày Tì-kheo! Neáu sieâng naêng tinh taán thì khoâng 

coù vieäc gì khoù. (Phaät Di Giaùo Kinh) 
(汝等比丘 laø danh töø chung laøm hoâ ngöõ) 
III. CAÙCH DUØNG LINH HOAÏT 
Trong caâu, tuøy theo vò trí keát caáu maø danh töø coù 

theå duøng nhö ñoäng töø, hình dung töø.  
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1. Danh töø duøng nhö ñoäng töø 
Ví duï:   
時 秦 ‖ 利 越 多 珠 璣，欲 郡 縣 其 地。 

Thôøi Taàn lôïi Vieät ña chaâu cô, duïc quaän huyeän kyø ñòa. 
Baáy giôø nhaø Taàn ham nöôùc Vieät coù nhieàu chaâu ngoïc, 

neân muoán bieán nöôùc Vieät thaønh quaän huyeän. (Khaâm 
Ñònh Söû Vieät) 

(郡縣 laø danh töø duøng nhö ñoäng töø vôùi yù söû ñoäng) 
古 有 (愚 公) 谷，今 予 ‖ 家 (是) 溪。 

Coå höõu Ngu Coâng coác, kim dö gia thò kheâ. 
Xöa coù hang cuûa Ngu Coâng, nay toâi laøm nhaø ôû khe 

suoái naøy. (Ngu Kheâ Thi Töï) 
(家 laø danh töø duøng nhö ñoäng töø) 
[乃] 榜  其  門  曰 : 告  諸  禪  學 ， 要  窮  此 

道，切 須 自 看，無 人 替 代。 
Naõi baûng kyø moân vieát: Caùo chö thieàn hoïc, yeáu cuøng thöû ñaïo, thieát 

tu töï khaùn, voâ nhaân theá ñaïi. 
(Thieàn sö Toå Taâm) lieàn vieát thoâng baùo ôû caùnh cöûa 

raèng: Thöa cuøng caùc vò hoïc thieàn, neáu muoán thaáu toät 
ñaïo naøy, caàn nhaát töï xem xeùt, khoâng ai thay theá ñöôïc. 
(Phaät Toå Cöông Muïc) 

(榜 laø danh töø duøng nhö ñoäng töø) 
空  ‖ 可  空 (1)非  真  空 ， 色  ‖ 可  色 (1) 非  真 

色。真 色 無 形，真 空 無 名。 

Khoâng khaû khoâng phi chaân khoâng, saéc khaû saéc phi chaân saéc. Chaân 
saéc voâ hình, chaân khoâng voâ danh. 
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Caùch dòch 1: Söï roãng khoâng maø coøn coù theå goïi laø 
roãng khoâng thì chaúng phaûi laø söï roãng khoâng chaân thaät, 
hình saéc maø coù theå nhìn thaáy hình saéc thì chaúng phaûi 
hình saéc chaân thaät. Hình saéc chaân thaät khoâng coù hình 
töôùng, söï roãng khoâng chaân thaät khoâng coù teân goïi. 

Caùch dòch 2: Söï roãng khoâng maø coøn coù theå goïi ñöôïc 
thì chaúng phaûi chaân thaät, hình saéc maø coù theå troâng thaáy 
thì chaúng phaûi chaân thaät. Hình saéc chaân thaät khoâng coù 
hình töôùng, söï roãng khoâng chaân thaät khoâng coù teân goïi. 
(Baûo Taïng Luaän) 

(空(1)、色(1) laø danh töø duøng nhö ñoäng töø, coù ñoäng 
töø naêng nguyeän 可 keát hôïp) 

君 子 ‖ 不 以 非 師 而 師(1)人，不 以 非 師 
而 師(2)<於 人>。 

Quaân töû baát dó phi sö nhi sö nhaân, baát dó phi sö nhi sö ö nhaân. 
Ngöôøi hieåu bieát khoâng chaáp nhaän keû chaúng ñaùng laøm 

thaày maø laøm thaày ngöôøi, khoâng chaáp nhaän keû chaúng 
ñaùng laøm thaày maø toân troïng ngöôøi ñoù laø thaày. (Ñaøm 
Taân Vaên Taäp)  

(師(1, 2) laø danh töø duøng nhö ñoäng töø) 
* Chuù yù: 
- Ñeå nhaän ñònh chính xaùc danh töø duøng nhö ñoäng 

töø, phaûi caên cöù chaët cheõ vaøo keát caáu ngöõ phaùp trong 
caâu. 

- Cô sôû ñeå nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ trong caâu laø nhôø 
vaøo chuû ngöõ, phoù töø, ñoäng töø naêng nguyeän, cuïm giôùi 
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töø vaø taân ngöõ... 
- Khi ñaõ xaùc ñònh laø moät ñoäng töø, coøn phaûi xem noù 

söû duïng theo daïng yù ñoäng, söû ñoäng hay chæ laø ñoäng töø 
thöôøng. (xem caùch duøng söû ñoäng, yù ñoäng) 

2. Danh töø duøng nhö hình dung töø 
Khi danh töø nhaân xöng keát hôïp vôùi phoù töø phuû 

ñònh, danh töø aáy duøng nhö hình dung töø. 
Ví duï:  
由 此 五 者，起 貪 愛 之 心，搆 攻 鬬 之 禍，

以 致 君 ‖ [不] 君(2)，臣 ‖ [不] 臣(2)，父 ‖ [不] 父(2)，
子 ‖ [不] 子(2)。 

Do thöû nguõ giaû, khôûi tham aùi chi taâm, caáu coâng ñaáu chi hoaï, dó trí 
quaân baát quaân, thaàn baát thaàn, phuï baát phuï, töû baát töû.  

Do naêm ñieàu naøy (naêm söï ham muoán), laøm noåi leân 
taâm ham thích, taïo thaønh tai hoaï ñaáu tranh, ñeán noãi vua 
chaúng ra vua, thaàn chaúng ra thaàn, cha chaúng ra cha, con 
chaúng ra con. (Haùm Sôn Laõo Nhaân Moäng Du Taäp) 

(君(2)、臣(2)、父(2)、子(2) laø danh töø duøng nhö hình 
dung töø noùi veà phaåm chaát) 

城 小 而 固，勝 之 [不] 武，弗 勝 為 笑。 

Thaønh tieåu nhi coá, thaéng chi baát vuõ, phaát thaéng vi tieáu. 
Thaønh nhoû maø vöõng chaéc, neáu ñaùnh thaéng cuõng 

chaúng duõng caûm gì, neáu chaúng thaéng thì bò cheâ cöôøi. (Taû 
Truyeän) 

(武 danh töø duøng nhö hình dung töø) 
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夫 大 圭 不 琢，貴 乎 天 真；至 言 ‖ [不]
文，尚 於 理 實，乃 世 之 衡 鑑，豈 智 識 而 
擬 議 哉？ 

Phuø ñaïi khueâ baát traùc, quí hoà thieân chaân; chí ngoân baát vaên, thöôïng 
ö lyù thöïc, naõi theá chi haønh giaùm, khôûi trí thöùc nhi nghó nghò tai?  

Ngoïc boäi khoâng caàn maøi duõa, quyù ôû choã töï nhieân; lôøi 
noùi thaáu toät chẳng hoa hoeø, troïng ôû choã ñuùng thaät. Ñoù 
laø möïc thöôùc ôû ñôøi, lẽ nào duøng trí thöùc maø coù theå suy 
nghó ñöôïc ö? (Minh Giaùc Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(文 laø danh töø duøng nhö hình dung töø) 
IV. CAÂU THAM KHAÛO 

◎乃至童子戲，聚沙為佛塔。《妙法蓮華經》  
◎人身難得，如優曇花。《涅槃經》 
◎出定入定恒聞妙法。《觀無量壽經》 
◎起我行，故名善友。《探玄記》 
◎奇哉大乘法，如來微妙境。《大乘密嚴經》 
◎忘失菩提心，修諸善法，是名魔業。《華嚴經》 
◎高人 心 念 善 口 言 善 身 行 善 。《大 樓 炭 經 》 
◎若人此淨信，成就良福田。《大乘集菩薩學論》 
◎人 道 難 獲 。 佛 法 難 聞 。 《六度集經》 
◎浮生岸樹井藤畢竟終。《慈受懷深禪師廣錄》 
◎煩惱與菩提本性不二。《傳教大師全集》 
◎愚嘗慨斯文，言微旨密。《金剛般若經會解序》 
◎大眾雁列於後。《勅修百丈清規》 
◎菩薩清涼月，常遊畢竟空。《地藏本願經科註》 
◎死亡生別離，云何樂世間。《修行本起經》 
◎深信因果，不謗大乘。《觀無量壽經》 
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◎師子命絕身死。《蓮華面經》 
◎若人於佛生淨信，必成大智世間最。《大寶積經》 
◎世利不染身，恒修少欲行。《沙彌學戒儀軌頌註》 
◎為諸眾生，說是一切世間難信之法。《阿彌陀經》 
◎況釋迦如來，功濟大千，惠流塵境。《修復佛教
詔》 
◎發生難得清淨信，為利含識趣菩提。《大寶積經》 
◎生生生生暗生始，死死死死冥死終。《秘藏寶鑰》 

  
  

  
  
  
  
  

  
  
  
  
  
  
  
  
  
  
  
  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

114

  
  
  
  
  
  

DDAANNHH  TTÖÖØØ  CCHHÆÆ  TTHHÔÔØØII  GGIIAANN  
***0*** 

Danh töø chæ thôøi gian laø töø noùi veà thôøi gian. 
Ví duï:     

日 nhaät  ngaøy 
年 nieân  naêm 
夏 haï  muøa haï 
晚 秋 vaõn thu  cuoái thu 
端 午 Ñoan ngoï  ngaøy 5 thaùng 5 
元 肖 Nguyeân tieâu  ngaøy raèm thaùng gieâng 

I. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Danh töø chæ thôøi gian coù theå laøm chuû ngöõ, taân 

ngöõ, ñònh ngöõ, traïng ngöõ, boå ngöõ vaø coù theå laøm vò 
ngöõ. 

1. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:  
日 月  ‖ 如 流，時  ‖ [不] 可 待 ，儻 負 此 

緣，當 面 錯 過，大 限 ‖ 臨 頭，悔 之 何 及 ! 
Nhaät nguyeät nhö löu, thôøi baát khaû ñaõi, thaûng phuï thöû duyeân, ñöông 

dieän thaùc quaù, ñaïi haïn laâm ñaàu, hoái chi haø caäp!  
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Ngaøy thaùng nhö doøng nöôùc chaûy, thôøi gian chaúng ñôïi 
chôø, neáu nhö phuï raãy duyeân naøy, ñoái maët laàm qua (boû 
maát cô hoäi), giôø cheát ñeán roài, hoái haän sao kòp! (Moäng Du 
Taäp) 

(日月、時、大限 laø danh töø chỉ thôøi gian laøm chuû 
ngöõ) 

時 ‖ 過 日 夜 ‖ 移，青 春 ‖ 棄 我 等，觀 死 
此 恐 怖，棄 欲 希 寂 靜。 

Thôøi quaù nhaät daï di, thanh xuaân khí ngaõ ñaúng, quaùn töû thöû khuûng boá, 
khí duïc hi tòch tónh. 

Thôøi gian daàn troâi qua, ñeâm ngaøy luoân dôøi ñoåi, tuoåi 
nhoû thuôû thanh xuaân, ñaõ rôøi boû chuùng ta. Haõy quaùn saùt 
caùi cheát, nhôø söï sôï haõi naøy, lìa boû moïi ham muoán, chuyeân 
taâm caàu tòch tònh. (Töông Öng Boä Kinh) 

(時、日夜、青春 laø danh töø chỉ thôøi gian laøm chuû ngöõ) 
昔(1) ‖ [自] 在 <昔> 昔(2) ‖ [非] 來， 
今(1) ‖ [自] 在 <今> 今(2) ‖ [不] 往。 
昔 今 ‖ [非] 往 亦 [非] 來， 
以 是 知 法 相 常 住。 

Tích töï taïi tích tích phi lai,  
Kim töï taïi kim kim baát vaõng.  
Tích kim phi vaõng dieäc phi lai,  
Dó thò tri phaùp töôùng thöôøng truï.  
Quaù khöù töï ôû quaù khöù, quaù khöù khoâng ñeán 
Hieän taïi töï ôû hieän taïi, hieän taïi chaúng ñi 
Quaù khöù, hieän taïi khoâng ñi cuõng khoâng laïi 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

116

Nhaân ñoù bieát töôùng caùc phaùp thöôøng truï. 
(Vaät Baát Thieân Luaän Bieän Giaûi) 

(昔(1,2)、今(1,2)、昔今 laø danh töø chỉ thôøi gian laøm 
chuû ngöõ) 

2. Laøm taân ngöõ 
a. Taân ngöõ cho ñoäng töø 
Ví duï:  
現 在 ‖ [已] 過 [便] 成 過 去。 

Hieän taïi dó quaù tieän thaønh quaù khöù.  
Hieän taïi ñaõ qua lieàn thaønh quaù khöù. 
(過去 laø danh töø thôøi gian laøm taân ngöõ) 
比 丘 ‖ 飲 食 知 足，晝 夜 經 行，[不] 失 時 

節，行 諸 道 品。 

Tì-kheo aåm thöïc tri tuùc, truù daï kinh haønh, baát thaát thôøi tieát, haønh chö 
ñaïo phaåm.  

Tì-kheo aên uoáng bieát vöøa ñuû, sôùm toái ñi kinh haønh, 
chaúng lôõ maát thôøi gian, thöïc haønh caùc phaåm loaïi ñaïo 
phaùp. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

(時節 laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân ngöõ) 
古 人 尋 師 擇 友，不 可 [唐] 喪 光 陰。 
Coå nhaân taàm sö traïch höõu, baát khaû ñöôøng taùng quang aâm. 
Ngöôøi xöa tìm thaày choïn baïn, chaúng ñeå boû phí thôøi 

gian. (Nguõ Ñaêng Toaøn Thö) 
(光陰 laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân ngöõ) 
不 究 根 源，流 浪 生 死，[虛] 延 歲 月。 
Baát cöùu caên nguyeân, löu laõng sanh töû, hö dieân tueá nguyeät. 
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Chaúng tìm hieåu ngoïn nguoàn, troâi noåi trong sanh töû, 
daàn daø uoång phí naêm thaùng. (Phaàn Döông Voâ Ñöùc 
Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(歲月laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân ngöõ) 
b. Taân ngöõ cho giôùi töø 
Ví duï:  
苟 能 每 事 思 忍，則 悔 悋 ‖ 消 <於 現 世>，

福 報 ‖ 顯 <於 將 來>。 

Caåu naêng moãi söï tö nhaãn, taéc hoái laän tieâu ö hieän theá, phuùc baùo hieån 
ö töông lai.   

Caùch dòch 1: Neáu coù theå moãi vieäc nhôù nhaãn nhòn, thì 
hoái tieác tieâu maát ôû hieän ñôøi, vaø phuùc baùo loä baøy ôû mai 
sau. 

Caùch dòch 2: Neáu moãi vieäc ñeàu nhôù nhaãn nhòn, thì 
ngay hieän ñôøi khoâng coù hoái tieác, veà sau laïi gaëp nhieàu 
phuùc baùo. (Hoaèng Minh Taäp) 

(現世、將來 laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân ngöõ 
cho giôùi töø 於) 

我 輩 ‖ [自 從 無 始 劫]，[一] 迷 真 淨 作 
塵 勞。 

Ngaõ boái töï tuøng voâ thuûy kieáp, nhaát meâ chaân tònh taùc traàn lao. 
Chuùng con töø soá kieáp voâ thuûy, meâ môø tính thaät taïo 

traàn lao (phieàn naõo). (Nam Sôn Toå Sö Leã Taùn Vaên) 
(無始劫 laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân ngöõ cho 

giôùi töø 自從) 
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由 與 諸 惡 徒 黨 集 會，雖 [經 多 年] 守 
護 淨 戒，[於 須 臾 頃] [悉 皆] 毀 犯。 

Do döõ chö aùc ñoà ñaûng taäp hoäi, tuy kinh ña nieân thuû hoä tònh giôùi, 
ö tu du khoaûnh taát giai huûy phaïm. 

Do nhoùm hoïp cuøng vôùi nhöõng boïn xaáu, tuy traûi qua 
nhieàu naêm giöõ gìn giôùi thanh tònh, trong khoaûng khaéc 
ñeàu huûy phaïm. (Phaät Laâm Nieát Baøn Kyù Phaùp Truï 
Kinh) 

(多年、須臾頃 laø danh töø chæ thôøi gian laøm taân 
ngöõ cho giôùi töø 經、於) 

3. Laøm ñònh ngöõ 
Ví duï:   
(今 時) 學 者，多 迷 空 有 二 門，盡 成 偏 

見。 
Kim thôøi hoïc giaû, ña meâ khoâng höõu nhò moân, taän thaønh thieân kieán.  
Ngöôøi hoïc thôøi nay, phaàn nhieàu laàm laãn hai cöûa coù, 

khoâng, ñeàu thaønh thaáy bieát leäch laïc. (Toâng Caûnh Luïc) 
(今時 laø danh töø chæ thôøi gian laøm ñònh ngöõ) 
(夜) 風 ‖ 入 寒 水，(晚) 露 ‖ 拂 (秋) 花。 

Daï phong nhaäp haøn thuûy, vaõn loä phaát thu hoa.  
Gioù ñeâm thoåi vaøo nöôùc laïnh, söông chieàu lay hoa thu. 

(Truøng Cöûu Thöôûng Taâm Ñình Ñaêng Cao)  
(夜、晚、秋 laø nhöõng danh töø chæ thôøi gian laøm 

ñònh ngöõ) 
(古) 人 ‖ 看 此 月， (今) 人 ‖ 看 此 月，如 

何 (古) 人 心，難 向 (今) 人 說？ 
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Coå nhaân khaùn thöû nguyeät, kim nhaân khaùn thöû nguyeät, nhö haø coå 
nhaân taâm, nan höôùng kim nhaân thuyeát? 

Ngöôøi xöa nhìn thaáy maët traêng naøy, ngöôøi nay (cuõng) 
nhìn thaáy maët traêng naøy, côù sao taám loøng cuûa ngöôøi xöa, 
khoù noùi vôùi ngöôøi nay? (Hoaøng Baù Hueä Nam Thieàn Sö 
Ngöõ Luïc) 

(古、今 laø nhöõng danh töø chæ thôøi gian laøm ñònh 
ngöõ) 

4. Laøm traïng ngöõ 
Danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ luoân ñöùng 

tröôùc ñoäng töø vò ngöõ, cuõng coù theå ñöùng tröôùc chuû 
ngöõ. 

Ví duï:   
人 之 為 學，不 [日] 進 則 [日] 退。 

Nhaân chi vi hoïc, baát nhaät tieán taéc nhaät thoaùi.   
Ngöôøi ta hoïc taäp, moãi ngaøy chaúng tieán boä thì moãi 

ngaøy lui suït. (Döõ Nhaân Thö Nhaát) 
(日 laø danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc ñoäng töø)  
已 能 出 家 當 修 正 業，[六 時] 行 道 [晝 

夜] 不 廢。 
Dó naêng xuaát gia ñöông tu chaùnh nghieäp, luïc thôøi haønh ñaïo truù daï 

baát pheá. 
Ñaõ coù theå xuaát gia neân tu haønh haïnh nghieäp chaân 

chaùnh, saùu thôøi thöïc haønh ñaïo ngaøy ñeâm chaúng boû dôû. 
(Xuaát Dieäu Kinh) 
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(六時、晝夜 laø danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ 
ñöùng tröôùc ñoäng tö)  

[爾 時]，無 數 千 萬 種 眾 生，來 至 佛 所 而 
聽 法。 

Nhó thôøi, voâ soá thieân vaïn chuûng chuùng sanh lai chí Phaät sôû nhi thính 
phaùp. 

Baáy giôø, voâ soá ngaøn muoân loaøi chuùng sanh ñi ñeán choã 
Phaät ñeå nghe phaùp. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa Kinh) 

(爾時 laø danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng 
tröôùc chuû ngöõõ) 

[劫 初]，聖 人 教 人 持 齋 修 善 作 福 以 避 
凶 衰。 

Kieáp sô, Thaùnh nhaân giaùo nhaân trì trai tu thieän taùc phuùc, dó tò hung 
suy.  

Luùc ban sô, baäc Thaùnh daïy ngöôøi trì trai, laøm phuùc, 
tu thieän, ñeå traùnh naïn tai. (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

(劫初 laø danh töø chæ thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng 
tröôùc chuû ngöõõ) 

5. Laøm boå ngöõ 
Danh töø chæ thôøi gian laøm boå ngöõ luoân ñöùng sau 

ñoäng töø, coù khi ñöùng sau taân ngöõ. 
Ví duï:   
師 ‖ 發 願 為 眾 僧 炊 爨 <三 年>，寺 僧 

卻 之，流 涕 嗟 慼。 

Sö phaùt nguyeän vò chuùng taêng xuy thoaùn tam nieân, töï taêng khöôùc chi, 
löu theâ ta thích.  
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Sö phaùt nguyeän vì chuùng taêng naáu beáp ba naêm, caùc 
vò taêng trong chuøa töø choái, sö buoàn than rôi leä. (Tuøy Chaâu 
Ñaïi Hoàng Sôn Linh Phong Töï Thaäp Phöông Vieän Kyù) 

(三年 laø danh töø chæ thôøi gian laøm boå ngöõ) 
王 ‖ 欲 留 法 師 不 聽 西 去，法 師 ‖ [乃 

不] 食 <四 日> 以 感 動 之。 
Vöông duïc löu Phaùp sö baát thính Taây khöù, Phaùp sö naõi baát thöïc töù 

nhaät dó caûm ñoäng chi. 
Vua muoán giöõ Phaùp sö (Huyeàn Trang) laïi, chaúng cho 

ñi veà phöông Taây, Phaùp sö beøn nhòn aên boán ngaøy ñeå laøm 
caûm ñoäng Vua. (Ñaïi Ñöôøng Coá Tam Taïng Huyeàn Trang 
Phaùp Sö Haønh Traïng) 

(四日 laø danh töø chæ thôøi gian laøm boå ngöõ) 
[眼 前] 圖 快 活 <一 時>，[身 後] 受 苦 辛 

<萬 劫>。 
Nhaõn tieàn ñoà khoaùi hoaït nhaát thôøi, thaân haäu thuï khoå taân vaïn kieáp. 
Tröôùc maét toan ñònh vui söôùng moät luùc, cheát roài nhaän 

chòu cay ñaéng muoân kieáp. (Taây Quy Tröïc Chæ) 
(一時、萬劫 laø danh töø chæ thôøi gian laøm boå ngöõ) 
II. CAÂU THAM KHAÛO 

◎盲龜百年一出得遇此孔。《經律異相》  
◎ 人生自古誰無死。《釋鑑稽古略續集》 
◎求師擇友古今難。《文殊指南圖讚》 
◎一失人身，萬劫不復。《梵網經序》 
◎晝夜六時，雨天曼陀羅華。《阿彌陀經》 
◎經言百歲當經三百冬夏秋。《增壹阿含經》 
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◎白日莫空過青春不再來。《續傳燈錄》 
◎物生於春，秋冬自枯。《修行本起經》 
◎或現須臾作百年。《華嚴經旨歸》 
◎歲月既往。豪邁之氣日高。《虛堂和尚語錄》 
◎如來出世億劫乃值。《止觀輔行傳弘決》 
◎人命譬若朝草上露須臾即落。《六度集經》 
◎春山青春水綠。啼鳥落花清耳目。《續古尊宿語
要》 
◎彼心、意、識日夜時刻，須臾不停。《雜阿含經》 
◎一日為惡乃積億劫之殃，況復終身行惡。《出曜
經》 
◎人有古今異。道無前後殊。《註華嚴經題法界觀
門頌》 
◎虗空不動。無古無今。歲月遷流。有新有舊。《了
堂惟一禪師語錄》 
◎當自防護， 時不再遇， 時過生憂， 墜墮地獄。
《出曜經》 
◎凡遇佳節。或佛誕日香花燈果。隨分供養。《持
名四十八法》 
◎道芽增長如春苗， 菩提妙果類秋實。《大乘本
生心地觀經》 
◎處夢謂經年，寤乃須臾頃，故時雖無量，攝在一
剎那。《無性攝論》 
◎無常無定期， 死怨常隨伺，是故我今日， 決定
求法時。《佛所行讚》 
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DDAANNHH  TTÖÖØØ  CCHHÆÆ  NNÔÔII  CCHHOOÁÁNN  

***0*** 
Danh töø chæ nôi choán laø töø duøng ñeå noùi veà nôi 

choán. 
Ví duï:  
山 頭 sôn ñaàu  ñænh nuùi 
水 岸 thuûy ngaïn  bôø soâng 
溪 澗 kheâ giaûn  khe suoái 
幽 谷 u coác  hang toái 
I. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Danh töø chæ nôi choán coù theå laøm chuû ngöõ, taân 

ngöõ, ñònh ngöõ, traïng ngöõ, boå ngöõ. 
1. Laøm chuû ngöõø 
Ví duï:   
長 空 ‖ [不] 礙 白 雲 飛。 

Tröôøng khoâng baát ngaïi baïch vaân phi.  
Hö khoâng roäng lôùn chaúng caûn trôû maây traéng bay. (Chæ 

Nguyeät Luïc) 
(長空 laø danh töø chæ nôi choán laøm chuû ngöõ)  
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三 界 ‖ [混] 起，同 歸 一 心，前 佛 後 佛，
以 心 傳 心，不 立 文 字。 

Tam giôùi hoãn khôûi, ñoàng quy nhaát taâm, tieàn Phaät haäu Phaät, dó taâm 
truyeàn taâm, baát laäp vaên töï.  

Ba coõi daáy leân loän xoän, ñeàu trôû veà moät taâm. Phaät tröôùc 
Phaät sau, laáy taâm truyeàn taâm, chaúng laäp caâu chöõ. (Huyeát 
Maïch Luaän) 

(三界 laø danh töø chæ nôi choán laøm chuû ngöõ) 
不 此 岸，不 彼 岸，不 中 流 ... 此 岸 者 ‖ 

生 死 也，彼 岸 者 ‖ 涅 槃 也，中 流 者 ‖ 結 
使 也。  

Baát thöû ngaïn, baát bæ ngaïn, baát trung löu... Thöû ngaïn giaû sanh töû 
daõ, bæ ngaïn giaû Nieát-baøn daõ, trung löu giaû keát söû daõ.  

Chaúng phaûi bôø naøy, chaúng phaûi bôø kia, chaúng phaûi 
giöõa doøng… Bôø naøy laø sinh töû, bôø kia laø Nieát-baøn, giöõa 
doøng laø keát söû. (Duy Ma Caät Kinh Chuù) 

(此岸、彼岸、中流 laø danh töø chæ nôi choán laøm chuû 
ngöõ) 

2. Laøm taân ngöõ 
a. Taân ngöõ cho ñoäng töø 
Ñöùng sau ngoaïi ñoäng töø chòu söï taùc ñoäng tröïc 

tieáp cuûa ñoäng töø. 
Ví duï:  
在 微 塵 中 現 (億) 佛 剎。 

Taïi vi traàn trung hieän öùc Phaät saùt.  
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Trong moät haït buïi nhoû, hieän ngaøn öùc coõi Phaät. (Taùn 
Phaät Vaên) 

(佛剎 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ cho 
ngoaïi ñoäng töø 現) 

清 淨 達 本 源，地 獄 ‖ 成 淨 土。 
Thanh tònh ñaït baûn nguyeân, ñòa nguïc thaønh tònh ñoä. 
Trong saïch thaáu coäi nguoàn, ñòa nguïc thaønh coõi tònh. 

(Baøng Cö Só Ngöõ Luïc) 
(淨土 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ cho 

ngoaïi ñoäng töø 成) 
那 律 ‖ 即 無 漏 羅 漢，修 得 天 眼 能 見 

大 千，故 觀 閻 浮 如 一 顆 耳。 
Na-luaät töùc voâ laäu La-haùn, tu ñaéc thieân nhaõn naêng kieán ñaïi thieân, 

coá quaùn Dieâm-phuø-ñeà nhö nhaát khoûa nhó. 
A-na-luaät laø vò La-haùn khoâng coøn phieàn naõo, tu ñöôïc 

maét trôøi, coù theå thaáy theá giôùi ba laàn ngaøn, cho neân nhìn 
xem coõi Dieâm-phuø-ñeà nhö moät traùi caây thoâi. (Laêng 
Nghieâm Kinh Yeáu Giaûi) 

(大千、閻浮 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ 
cho ngoaïi ñoäng töø 見、觀) 

b. Taân ngöõ cho giôùi töø 
Keát hôïp vôùi giôùi töø taïo thaønh cuïm giôùi taân chæ nôi 

choán. 
Ví duï: 
世 尊 ‖ [在 露 地] 坐，大 眾 圍 遶，竟 夜 說 法。 
Theá Toân taïi loä ñòa toïa, ñaïi chuùng vi nhieãu, caùnh daï thuyeát phaùp.  
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Theá Toân ngoài ôû khoaûng ñaát troáng, ñaïi chuùng quay 
quanh, suoát ñeâm noùi phaùp. (Tröôøng A Haøm Kinh) 

(露地 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø 在) 

昔 者，大 覺 應 <乎 羅 衛>，佛 日 顯 <於 閻 
浮>，三 界 歸 依，四 生 向 慕。 

Tích giaû, Ñaïi Giaùc öùng hoà La-veä, Phaät nhaät hieån ö Dieâm-phuø, tam 
giôùi quy y, töù sanh höôùng moä.  

Thuôû xöa, ñaáng Ñaïi Giaùc öùng hieän ôû thaønh La-veä, 
maët trôøi Phaät loù daïng nôi choán Dieâm-phuø, ba coõi nöông 
veà, boán loaøi cuøng ngöôõng moä. (Tì Kheo Ni Truyeän Töï) 

(羅衛、閻浮 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ 
cho giôùi töø 乎、於) 

自 縛 既 解，不 懼 輪 迴，能 現 身 <於 十 方 
國 土>。 

Töï phöôïc kí giaûi, baát cuï luaân hoài, naêng hieän thaân ö thaäp phöông 
quoác ñoä.  

Söï troùi buoäc cuûa baûn thaân ñaõ côûi boû, chaúng coøn sôï haõi 
luaân hoài, coù theå hieän thaân nôi coõi nöôùc möôøi phöông. (Laêng 
Nghieâm Kinh Tieân) 

(十方國土 laø danh töø chæ nôi choán laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø 於) 

3. Laøm ñònh ngöõ 
Ví duï:   

(雪 山) 大 士 ‖ 求 半 偈 而 施 身。 

Tuyeát Sôn ñaïi só caàu baùn keä nhi thí thaân.  
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Vò Ñaïi só ôû nuùi Tuyeát caàu mong nöûa baøi keä maø ñem 
cho thaân theå. (Phoå Nhuaän Ñaïi Sö Phaùp Vaân) 

(雪山 laø danh töø chæ nôi choán laøm ñònh ngöõ) 
世 間 離 生 滅, 
猶 如 (虛 空) 花。 

Theá gian ly sanh dieät  
Do nhö hö khoâng hoa.  
Theá gian lìa sinh dieät 
Nhö hoa ñoám hö khoâng. (Laêng Giaø Kinh) 
(虛空 laø danh töø chæ nôi choán laøm ñònh ngöõ) 
縱 之 而 為 惡，種 (三 途) 之 苦 因，反 之 

而 為 善，熟 (人 天) 之 樂 果。 

Tuùng chi nhi vi aùc, chuûng tam ñoà chi khoå nhaân, phaûn chi nhi vi thieän, 
thuïc nhaân thieân chi laïc quaû.  

Buoâng lung taïo aùc laø gieo nhaân khoå ôû ba ñöôøng, ngöôïc 
laïi laøm thieän laø laøm chín quaû vui nôi coõi trôøi, coõi ngöôøi. 
(Phaät Toå Tam Kinh Chæ Nam) 

(三途、人天 laø danh töø chæ nôi choán laøm ñònh ngöõ) 
4. Laøm traïng ngöõ 
Danh töø chæ nôi choán laøm traïng ngöõ luoân ñöùng 

tröôùc ñoäng töø, coù theå ñöùng tröôùc chuû ngöõ. 
Ví duï:  
老 僧 久 居 山 野，骨 剛 貌 悴，甘 荼 茹 

橡，[泉] 飲 [林] 食。 

Laõo Taêng cöûu cö sôn daõ, coát cöông maïo tuïy, cam ñoà nhö töôïng, tuyeàn 
aåm laâm thöïc.   
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Laõo Taêng ôû laâu nôi nuùi hoang, xöông cöùng daùng gaày, 
aên rau ñaéng, haït deû, uoáng nôi suoái laïnh, aên trong röøng 
vaéng. (Thieàn Toâng Chæ Nam Töï) 

(泉、林 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ ñöùng 
tröôùc ñoäng töø) 

自 [拘 尸] 滅 影，[雙 樹] 匿 跡，歲 曆 蟬 
聯，陵 夷 訛 紊。 

Töï Caâu Thi dieät aûnh, song thoï naëc tung, tueá lòch thieàn lieân, laêng di 
ngoa vaën.  

Töø khi (Theá Toân) maát boùng ôû thaønh Caâu-thi, aån daáu 
nôi röøng caây ñoâi (Sa-la), traûi qua ngaøy thaùng daøi laâu, 
(giaùo phaùp) suy ñoài laàm loaïn. (Tì Kheo Ni Truyeän Töï) 

(拘尸、雙樹 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ 
ñöùng tröôùc ñoäng töø; 自 laø giôùi töø chæ thôøi gian) 

[娑 婆 世 界]，人 ‖ 多 貪 欲，信 向 者 少，
習 邪 者 多。 

Sa-baø theá giôùi, nhaân ña tham duïc, tín höôùng giaû thieåu, taäp taø giaû 
ña. 

Nôi theá giôùi Ta-baø, con ngöôøi nhieàu ham muoán, keû tin 
töôûng höôùng veà ít oûi, coøn ngöôøi laøm ñieàu taø vaïy raát 
nhieàu. (Quaùn Ñaûnh Tuøy Nguyeän Vaõng Sanh) 

(娑婆世界 laø danh töø chæ nôi choán laøm traïng ngöõ 
ñöùng tröôùc chuû ngöõ) 

水 浸 月 圓 澄 海 底 
[山 頭] 日 ‖ 出 露 巖 峰。 

Thuûy taåm nguyeät vieân tröøng haûi ñeå  
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Sôn ñaàu nhaät xuaát loä nham phong.  
Nöôùc aùnh traêng troøn, suoát ñaùy bieån 
Ñaàu non trôøi moïc baøy ñænh cao. (Thieàn Sö Vieät Nam) 
(山頭 laø danh töø chæ nôi choán laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc chuû ngöõ) 
5. Laøm boå ngöõ 
Danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ luoân ñöùng sau 

ñoäng töø, coù khi ñöùng sau taân ngöõ. 
a. Boå ngöõ ñöùng sau noäi ñoäng töøø 
Ví duï:  
若 識 自 性，一 悟 即 至 <佛 地>。 

Nhöôïc thöùc töï tính, nhaát ngoä töùc chí Phaät ñòa.  
Neáu bieát tính mình, moät phen toû ngoä lieàn ñeán ñòa vò 

Phaät. (Ñaøn kinh)  
(佛地 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ cho noäi 

ñoäng töø 至) 
心 淨 土 淨，何 須 念 佛 求 生 <淨 土>。 
Taâm tònh ñoä tònh haø tu nieäm Phaät caàu sanh Tònh ñoä.  
Taâm thanh tònh thì coõi nöôùc thanh tònh ñaâu caàn nieäm 

Phaät caàu sanh veà coõi Tònh. (Thaønh Duy Thöùc Luaän Sôù 
Nghóa Dieãn) 

(淨土 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ cho noäi 
ñoäng töøø 求生) 

大 師 沒 後，異 執 紛 綸，或 趣 <邪 途>，
或 奔 <小 徑>。 

Ñaïi sö moät haäu, dò chaáp phaân luaân, hoaëc thuù taø ñoà, hoaëc boân tieåu kính.  
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Sau khi Theá Toân maát, nhieàu söï chaáp neâ loän xoän, hoaëc 
höôùng theo ñöôøng taø, hoaëc chaïy vaøo loái nhoû (Tieåu thöøa). 
(Ñaïi Thöøa Khôûi Tín Luaän Sôù Töï) 

(邪途、小徑 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ 
cho noäi ñoäng töø 趣、奔) 

若 欲 [徑] 登 <彼 岸>，[直] 造 <妙嚴>，唯 此 
大 定 法 門，故 應 修 而 證 入。 

Nhöôïc duïc kính ñaêng bæ ngaïn, tröïc thaùo dieäu nghieâm, duy thöû ñaïi ñònh 
phaùp moân, coá öng tu nhi chöùng nhaäp.  

Neáu muoán baêng ngang bôø kia, thaúng ñeán choã vi dieäu 
trang nghieâm, chæ coù phaùp moân ñònh lôùn naøy, cho neân 
phaûi tu maø chöùng vaøo. (Thuû Laêng Nghieâm Kinh Huyeàn 
Kính) 

(彼岸、妙嚴 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ 
cho noäi ñoäng töø 徑登、直造) 

* Chuù yù:  
Vì noäi ñoäng töø khoâng mang taân ngöõ, neân danh töø 

chæ nôi choán ñöùng sau noäi ñoäng töø laøm boå ngöõ, giöõa 
ñoäng töø vaø danh töø chæ nôi choán coù theå theâm giôùi töø. 

b. Boå ngöõ ñöùng sau taân ngöõ 
Ví duï:  
至 若 借 座 <燈 王>，請 飯 <香 土>，手 接 

大 千，室 包 乾 象，不 思 議 之 跡 也。 

Chí nhöôïc taù toaø Ñaêng Vöông, thænh phaïn Höông ñoä, thuû tieáp ñaïi thieân, 
thaát bao caøn töôïng, baát tö nghì chi tích daõ.  
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Ñeán nhö möôïn toøa ngoài nôi coõi Phaät Ñaêng Vöông, 
xin côm ôû coõi nöôùc Höông Tích, tay ñoùn laáy theá giôùi Ñaïi 
thieân, thaát chöùa truøm caøn khoân vuõ truï. (Ñoù laø) daáu veát 
chaúng theå nghó baøn. (Chuù Duy Ma Caät Kinh Töï) 

(燈王、香土 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ 
ñöùng sau taân ngöõ) 

掛 錫 <危 峰> 擺 六 塵， 
默 居 幻 夢 問 浮 雲。 

Quaûi tích nguy phong baõi luïc traàn,  
Maëc cö huyeãn moäng vaán phuø vaân.  
Choáng gaäy non cao boû saùu traàn, 
ÔÛ nôi huyeãn moäng hoûi maây bay. (Thieàn Sö Vieät Nam) 
(危峰 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
淨 名 從 妙 喜 國 入 娑 婆 界，示 疾 <毗 耶 

離 城>。 

Tònh Danh tuøng Dieäu Hyû quoác nhaäp Sa-baø giôùi, thò taät Tyø-da-ly thaønh.   
Ngaøi Tònh Danh töø nöôùc Dieäu Hó vaøo coõi Ta-baø, thò 

hieän beänh taät nôi thaønh Tyø-da-ly. (Hôïp Thích Duy Ma 
Tö Ích Nhò Kinh Töï Töï) 

(毗耶離城 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ 
ñöùng sau taân ngöõ) 

II. CAÂU THAM KHAÛO 
◎太子出王城，遊觀諸園苑。《毘婆尸佛經》 
◎心常無懈怠，入於最勝境。《大方廣佛華嚴經》 
◎身壞命終，生忉利天。《長阿含經》 
◎無證悟人勿輕淨土。《緇門警訓》 
◎汝今已造阿鼻地獄極重之業。《大般涅槃經》 
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◎一花開大地春，一葉落天下秋。《列祖提綱錄》 
◎或處巖石間，寂默無言說。《菩薩瓔珞經》 
◎離諸煩惱名蘭若。《大乘本生心地觀經》 
◎當離眾惱住蘭若，以此得道亦不難。《大方等大
集經》 
◎寂寞萬峰頭，佳節成虗度。《希叟紹曇禪師廣錄》 
◎當於佛法生淨信，惡道可畏勿隨行。《大寶積經》 
◎潭空鳥獨飛，前峯有蘭若，吟賞自忘歸。《閑居
編》 
◎深山無人，水流花開。《大川普濟禪師語錄》 
◎常樂處深山，一心求正道。《佛說護國尊者所問
大乘經》 

◎莫不等出娑婆同歸於淨土。《轉經行道願往生淨
土法事讚  》 
◎佛告須菩提：如吾今日於此忍土說般若波羅蜜。
《光讚經》 
◎千山石窟雲多處，衲被蒙頭百不知。《千山剩人
和尚語錄》 
◎譬如日月出現世間，乃至深山幽谷無不普照。《四
教儀備釋》 
◎爾時娑羅樹林忽然變白，猶如白鶴。《大方廣佛
華嚴經隨疏演義鈔》 
◎了達三界如火宅，八苦充滿難可出。《大乘本生
心地觀經》 
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DDAANNHH  TTÖÖØØ  CCHHÆÆ  PPHHÖÖÔÔNNGG  HHÖÖÔÔÙÙNNGG  
***0*** 

Danh töø chæ phöông höôùng laø töø duøng ñeå chæ 
phöông höôùng hoaëc vò trí. Coù hai loaïi: 

a. Töø ñôn 
上 thöôïng  treân 
下 haï  döôùi 
前 tieàn  tröôùc 
後 haäu  sau 
裏 lyù  trong 
內 noäi  trong 
外 ngoaïi  ngoaøi 
中 trung  giöõa, trong 
左 taû  traùi 
右 höõu  phaûi 
東 Ñoâng  höôùng Ñoâng 
西 Taây  höôùng Taây 
南 Nam  höôùng Nam 

北 Baéc  höôùng Baéc 
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b. Töø ñoâi 
Tröôùc töø ñôn theâm vaøo 以 hoaëc 之; sau töø ñôn 

theâm vaøo 邊 bieân、面 dieän、頭 ñaàu seõ taïo thaønh töø 
gheùp chæ phöông höôùng. 

Ví duï:   
以 內 dó noäi  beân trong 
下 面 haï dieän  beân döôùi 
東 邊 Ñoâng bieân  phía Ñoâng 
南 頭 Nam ñaàu  phía Nam 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Danh töø chæ phöông höôùng thöôøng ñöùng sau 

hay tröôùc töø hoaëc cuïm töø khaùc, taïo thaønh keát caáu 
chæ phöông höôùng. 

Ví duï:       

庭 前 ñình tieàn  tröôùc saân 
前 庭 tieàn ñình  saân phía tröôùc 
* Chuù yù:  
Keát caáu naøy gioáng nhö moät danh töø chính phuï. 
2. Cuïm töø chæ phöông höôùng coù khi bieåu thò thôøi 

gian hay khaùi nieäm tröøu töôïng khaùc.  
Ví duï: 
落 髮 後  
Laïc phaùt haäu   
Sau khi xuoáng toùc. (Sôn Am Taïp Luïc) 
妙 心 之 外，餘 皆 虛 妄。 

Dieäu taâm chi ngoaïi, dö giai hö voïng. 
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Ngoaøi taâm vi dieäu naøy ra, taát caû ñeàu hö doái. (Laêng 
Giaø A Baït Ña La Baûo Kinh Chuù Giaûi)  

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Töø chæ phöông höôùng coù theå laøm traïng ngöõ, taân 

ngöõ vaø keát hôïp vôùi töø hay cuïm töø khaùc taïo thaønh 
cuïm töø chæ phöông höôùng. 

1. Laøm traïng ngöõ   
Ví duï:  
若 自 悟 者 不 假 [外] 求。 

Nhöôïc töï ngoä giaû baát giaû ngoaïi caàu.  
Neáu töï toû hieåu, chaúng caàn tìm kieám beân ngoaøi. (Phaùp Baûo 

Ñaøn Kinh) 
(外 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm traïng ngöõ) 
[內] 乖  (菩  薩) 之  心 ，[外] 闕  (聲  聞) 之 

行，四 威 儀 既 無 法 潤，乃 名 枯 槁 眾 生。 

Noäi quai Boà-taùt chi taâm, ngoaïi khuyeát Thanh vaên chi haïnh, töù uy nghi 
kí voâ phaùp nhuaän, naõi danh khoâ caûo chuùng sanh.   

Beân trong traùi ngöôïc taâm Boà-taùt, beân ngoaøi thieáu soùt 
haïnh Thanh vaên, boán oai nghi ñaõ khoâng coù söï thaám 
nhuaàn cuûa giaùo phaùp, goïi laø chuùng sanh khoâ heùo. (Giaùo 
Giôùi Luaät Nghi) 

(內、外 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm traïng ngöõ) 
如 象 沒 深 泥，身 [東 西] 動 搖。如 是 三 

昧 醉，聲 聞 沒 亦 爾。 

Nhö töôïng moät thaâm neâ, thaân Ñoâng Taây ñoäng dao. Nhö thò tam muoäi 
tuyù, Thanh vaên moät dieäc nhó. 
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Caùch dòch 1: Gioáng nhö voi bò luùn vaøo buøn saâu, thaân 
noù xoay laéc qua höôùng Ñoâng höôùng Taây. Nhö theá aáy laø 
söï say söa trong chaùnh ñònh, haøng Thanh vaên ñaém chìm 
vaøo cuõng nhö vaäy. 

Caùch dòch 2: Nhö voi luùn buøn saâu, thaân xoay laéc 
Ñoâng Taây. Cuõng theá öa chaùnh ñònh, Thanh vaên thích 
cuõng vaäy. (Nhaäp Laêng Giaø Kinh) 

(東西 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm traïng ngöõ) 
2. Laøm taân ngöõ 
Thöôøng laøm taân ngöõ cho giôùi töø chæ nôi choán. 
Ví duï:  
夫 無 常 顯 證，[日] 陳 <於 前>，而 萬 代 同 

歸，終 莫 之 悟。 

Phuø voâ thöôøng hieån chöùng, nhaät traàn ö tieàn, nhi vaïn ñaïi ñoàng quy, 
chung maïc chi ngoä.  

Chöùng cöù cuûa söï voâ thöôøng, moãi ngaøy baøy ôû tröôùc 
(maét), nhöng muoân ñôøi ñoàng thuaän theo, roát cuoäc khoâng 
ai nhaän ra ñieàu ñoù. (Hoaèng Minh Taäp) 

(前 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø 於) 

日 ‖ [從 東] 出 又 沉 <西>。 

Nhaät tuøng Ñoâng xuaát höïu traàm Taây. 
Maët trôøi töø phöông Ñoâng moïc leân laïi laën xuoáng 

phöông Taây. (Toâng Giaùm Phaùp Laâm)  
(東 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm taân ngöõ cho 

giôùi töø 從) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

137 

孤 獨 長 者 所 施 園， [時] 佛 ‖ [在 中] 告 
比 丘。 

Coâ Ñoäc Tröôûng giaû sôû thí vieân, thôøi Phaät taïi trung caùo Tì-kheo. 
Nôi vöôøn cuûa Tröôûng giaû Caáp Coâ Ñoäc thí cuùng, baáy 

giôø Phaät ôû trong ñoù daïy caùc thaày Tì-kheo. (Taêng Nhaát 
A Haøm Kinh)  

(中 laø danh töø chæ phöông höôùng laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø 在) 

3. Keát hôïp vôùi töø hoaëc cuïm töø 
a. Danh töø chæ phöông höôùng ñöùng sau 
Khi ñöùng sau moät töø hay cuïm töø, töø chæ phöông 

höôùng giöõ coâng naêng nhö danh töø chính. 
Ví duï:  
(青 林) 下 (明 窗) 內， 
玉 殿 瓊 樓 未 為 對。 

Thanh laâm haï, minh song noäi,  
Ngoïc ñieän quyønh laâu vò vi ñoái.  
Döôùi röøng xanh, trong song saùng, 
Ñieän ngoïc, laàu vaøng khoâng theå saùnh. (Thaûo Am Ca) 
(青林下、明窗內 laø cuïm töø chæ phöông höôùng)  
(正) 中 有 依，(一 毛 孔) 中 有 無 量 無 邊 

世 界; (依) 中 有 正，(一 微 塵) 裏 有 無 窮 
無 盡 如 來。 

Chaùnh trung höõu y, nhaát mao khoång trung höõu voâ löôïng voâ bieân 
theá giôùi; y trung höõu chaùnh, nhaát vi traàn lyù höõu voâ cuøng voâ taän 
Nhö Lai.  
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Trong chaùnh baùo coù y baùo, trong loã moät sôïi loâng coù 
theá giôùi nhieàu khoâng theå tính; trong y baùo coù chaùnh baùo, 
trong moät haït buïi nhoû coù caùc ñöùc Nhö Lai soá löôïng voâ 
cuøng. (Hoa Nghieâm Kinh Cöông Yeáu Töï) 

(正中、一毛孔中、依中、一微塵裏 laø cuïm töø chæ 
phöông höôùng) 

愍 念 娑 婆 眾 生，見 佛 不 易，(釋 迦) 以 
後，(彌 勒) 以 前，千 萬 年 中，受 大 苦 惱。 

Maãn nieäm Sa-baø chuùng sanh, kieán Phaät baát dò, Thích Ca dó haäu, Di 
Laëc dó tieàn, thieân vaïn nieân trung, thuï ñaïi khoå naõo.  

Xoùt thöông chuùng sanh nôi coõi Ta-baø, ñöôïc gaëp Phaät 
chaúng deã, (töø) sau khi ñöùc Thích Ca nhaäp dieät, (ñeán) 
tröôùc luùc ñöùc Di Laëc haï sanh, trong khoaûng ngaøn vaïn 
naêm, chòu söï khoå naõo to taùt. (A Di Ñaø Kinh Chuù)  

(釋 迦 以 後 、 彌 勒 以 前  laø cuïm töø chæ phöông 
höôùng, haøm yù chæ thôøi gian) 

b. Danh töø chæ phöông höôùng ñöùng tröôùc 
Khi ñöùng tröôùc moät töø hay cuïm töø, töø chæ phöông 

höôùng giöõ coâng naêng ñònh ngöõ. 
Ví duï:  
(內) 心 ‖ [既] 虛，(外) 緣 ‖ [亦] 寂。 

Noäi taâm kí hö, ngoaïi duyeân dieäc tòch.  
Taâm beân trong ñaõ roãng rang, duyeân beân ngoaøi cuõng 

laëng leõ. (Vieân Ngoä Phaät Quaû Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
(內、外 laø danh töø chæ phöông höôùng ñöùng tröôùc 

danh töø) 
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聽 教 參 禪 逐 外 尋， 
未 嘗 回 首 一 沈 吟， 
眼 光 欲 落 (前) 程 暗， 
始 覺 平 生 錯 用 心。 

Thính giaùo tham thieàn truïc ngoaïi taàm,  
Vò thöôøng hoài thuû nhaát traàm ngaâm,  
Nhaõn quang duïc laïc tieàn trình aùm,  
Thuûy giaùc bình sanh thaùc duïng taâm. 
Nghe giaùo tham thieàn lo ñuoåi tìm, 
Ít khi nhìn laïi ñeå nghieäm chieâm, 
Maét môø, ñöôøng tröôùc thaät muø mòt, 
Môùi hieåu caû ñôøi ñeå taâm sai. (Truy Moân Caûnh Huaán) 
(前 laø danh töø chæ phöông höôùng ñöùng tröôùc danh 

töø) 
菩 薩 於 (內 外) 財，為 求 佛 法 悉 能 捨 

施。 
Boà-taùt ö noäi ngoaïi taøi, vò caàu Phaät phaùp taát naêng xaû thí.  
Boà-taùt ñoái vôùi taøi saûn beân trong vaø beân ngoaøi thaân, vì 

mong caàu phaùp Phaät neân coù theå buoâng boû ñem cho taát 
caû. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät Hoa Nghieâm Kinh) 

(內外 laø danh töø chæ phöông höôùng ñöùng tröôùc 
danh töø) 

III. SÖÛ DUÏNG LINH HOAÏT 
Danh töø chæ phöông höôùng coù theå söû duïng linh 

hoaït nhö ñoäng töø, khi ñöùng ôû vò trí vò ngöõ. 
Ví duï: 
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行 人 執 意 不 牢， 猶 如 輕 衣 ‖ [隨 風] 
東 西。  

Haønh nhaân chaáp yù baát lao, do nhö khinh y tuøy phong Ñoâng Taây.  
Ngöôøi thöïc haønh giöõ gìn yù chí chaúng chaéc chaén, gioáng 

nhö chieác aùo nheï theo gioù bay höôùng Ñoâng höôùng Taây. 
(Xuaát Dieäu Kinh) 

(東西 laø danh töø chæ phöông höôùng söû duïng nhö 
ñoäng töø) 

能 [以 妙 高 山 王]，內(1) <於 芥 子>，[四 大 
海 水]，內(2) <於 毛 孔>。 

Naêng dó Dieäu Cao vöông noäi ö giôùi töû, töù ñaïi haûi thuûy noäi ö mao 
khoång.  

Coù theå ñem nuùi chuùa Dieäu Cao nheùt vaøo trong haït 
caûi, roùt nöôùc boán bieån lôùn chöùa trong loã sôïi loâng. (Thuyeát 
Voâ Caáu Xöng Kinh Sôù) 

(內(1,2) laø danh töø chæ phöông höôùng söû duïng nhö 
ñoäng töø) 

蛇 被 煙 熏，[緣 枝] 而 上，放 身 欲 下。 
Xaø bò yeân huaân, duyeân chi nhi thöôùng, phoùng thaân duïc haï.  
Raén bò khoùi xoâng, neân nöông theo caønh caây maø boø leân, 

roài buoâng thaân muoán nhaûy xuoáng. (Caên Baûn Thuyeát 
Nhaát Thuyeát Höõu Boä Tì Naïi Da) 

(上、下 laø danh töø chæ phöông höôùng söû duïng nhö 
ñoäng töø) 

大 道 ‖ [既] 南，宗 燈 益 熾。 
Ñaïi ñaïo kí Nam, toâng ñaêng ích sí. 
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Ñaïo lôùn ñaõ truyeàn veà phöông Nam, ñeøn thieàn caøng 
theâm chaùy röïc. (Vónh Giaùc Nguyeân Hieàn Thieàn Sö 
Quaûng Luïc) 

(南 laø danh töø chæ phöông höôùng söû duïng nhö 
ñoäng töø) 

IV. CAÂU THAM KHAÛO 
◎一鳥南飛却歸北。《天聖廣燈錄》 
◎洗浴內心，非浴外身。《中阿含經》 
◎前佛後佛; 前身後身 
◎聲前一句，千聖不傳。《碧嚴錄》 
◎人在橋上過，橋流水不流。《指月錄》 
◎寺北有巖，中有石窟。《華嚴綱要》 

◎夫人有足，便得遊行東西南北。《出曜經》 
◎法蘭僧會，齎貝典而東傳。《辯偽錄》 
◎一切如幻化，亦如水中月。《佛說華手經》 
◎須彌山南有天下，名閻浮提。《長阿含經》 
◎柳絮隨風自西自東。《聯燈會要》 
◎須我滅後六十七載乃可東之。《傳法正宗記》 
◎有人以父著左肩上，以母著右肩上。《增壹阿含
經》 
◎常於生死苦海中，作大船師濟群生。《心地觀經》 
◎念佛三昧當得見佛，命終之後生於佛前。《華嚴
經》 
◎是時人民採致妙華，競取好者奔趣東西。《出曜
經》 
◎如入大海，愈前愈深，莫窮其底止。《大般若經
綱要》 
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◎一切盡捨，以德內嚴，不修外飾。《說無垢稱經
疏》 
◎於此三界火宅東西馳走，雖遭大苦不以為患。《法
華經卓解》 
◎夫念即是心，念佛豈非心淨？心本含土，蓮邦豈
在心外？《西方合論》 
 

 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

143 

 
 
 
 
 

NHÖÕNG ÑIEÅM CAÀN LÖU YÙ  
VEÀ DANH TÖØ 

***0*** 
I. DANH TÖØ LAØM TRAÏNG NGÖÕ 
Caùch nhaän bieát moät danh töø laøm traïng ngöõ: Neáu 

danh töø ñöùng tröôùc ñoäng töø khoâng phaûi laø chuû ngöõ, 
thì danh töø ñoù laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø. 

1. Danh töø chæ söï vaät laøm traïng ngöõ chæ phöông 
thöùc 

Danh töø duøng ñeå dieãn taû traïng thaùi hay phöông 
thöùc cuûa ñoäng töø, dòch laø: Gioáng nhö, baèng. 

Ví duï: 
下 山 小 寺，僧 徒 ‖ [烏] 合。 
Sôn haï tieåu töï, taêng ñoà oâ hôïp.  
Caùch dòch 1: Chuøa nhoû döôùi chaân nuùi, taêng chuùng 

taäp hôïp gioáng nhö quaï. 
Caùch dòch 2: Chuøa nhoû döôùi chaân nuùi, taêng chuùng 

taäp hôïp loän xoän. (Tuïc Cao Taêng Truyeän) 
(Trong caâu 僧徒烏合, 僧徒 laø danh töø chuû ngöõ, 

烏 laø danh töø khoâng phaûi chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 合, 
neân xaùc ñònh 烏 laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 
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諸 佛 親 近 難，愚 者 不 能 [師] 事 之。 
Chö Phaät thaân caän nan, ngu giaû baát naêng sö söï chi.  
Chö Phaät khoù gaàn guõi, ngöôøi ngu chaúng theå thôø kính 

Ngaøi gioáng nhö baäc thaày. (Ñaïi Phöông Ñaúng Ñaïi Taäp 
Kinh) 

(Trong caâu 愚者不能師事之, 愚者 laø danh töø chuû 
ngöõ, 師 laø danh töø khoâng phaûi chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 
事, neân xaùc ñònh 師 laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 

有 狼 ‖ 當 道，[人] 立 而 啼。 
Höõu lang ñöông ñaïo, nhaân laäp nhi ñeà.  
Caùch dòch 1: Coù con choù soùi ôû ngay giöõa ñöôøng, ñöùng 

nhö ngöôøi maø huù. 
Caùch dòch 2: Coù con choù soùi ôû ngay giöõa ñöôøng, ñöùng 

baèng hai chaân sau maø huù. (Sôn Trung Lang Truyeän) 
(Trong cuïm töø 人 立而啼, 人 laø danh töø khoâng 

phaûi chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 立, maø chuû ngöõ chính laø 
danh töø 狼 , neân xaùc ñònh 人  laøm traïng ngöõ chæ 
phöông thöùc) 

凡 有 所 為，不 能 [面] 聞 其 過 而 德 業 
殆 矣。 

Phaøm höõu sôû vi, baát naêng dieän vaên kyø quaù nhi ñöùc nghieäp ñaõi hó.  
Coù laøm vieäc gì, maø chaúng theå tröïc tieáp nghe loãi laàm 

cuûa mình thì phaåm ñöùc vaø söï nghieäp nguy hieåm roài. (Taây 
Phöông Xaùc Chæ) 
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(Trong cuïm töø 不 能 面 聞 其 過 , 面  laø danh töø 
khoâng phaûi laøm chuû ngöõ cuûa ñoäng töø 聞, neân xaùc ñònh 
面 laøm traïng ngöõ chæ phöông thöùc) 

牟 尼 大 仙 ‖ [師 子] 吼，指 誘 群 迷 生 覺 
悟。 

Maâu Ni ñaïi tieân sö töû hoáng, chæ duï quaàn meâ sanh giaùc ngoä. 
Caùch dòch 1: Baäc tieân lôùn Maâu Ni roáng leân nhö tieáng 

sö töû, chæ baûo nhöõng keû meâ laàm sanh khôûi giaùc ngoä.  
Caùch dòch 2: Ñöùc Phaät Maâu Ni tuyeân thuyeát huøng 

hoàn nhö sö töû roáng, chæ baûo nhöõng keû meâ laàm sanh khôûi 
giaùc ngoä. (Phuï Töû Hôïp Taäp Kinh) 

(Trong caâu 牟尼大仙師子吼，牟尼大仙 laø danh töø 
chuû ngöõ, 師子 laø danh töø khoâng laøm chuû ngöõ cho 
ñoäng töø 吼, neân xaùc ñònh 師子 laøm traïng ngöõ chæ 
phöông thöùc) 

2. Danh töø thôøi gian, nôi choán laøm traïng ngöõ 
Thoâng thöôøng vò trí traïng ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø, 

nhöng danh töø thôøi gian, nôi choán laøm traïng ngöõ coù 
theå ñöùng tröôùc chuû ngöõ. 

Ví duï: 
[昏 衢] 懸 (慧) 日，[苦 海] 泛 (慈) 航。 
Hoân cuø huyeàn hueä nhaät, khoå haûi phieám töø haøng.  
Nôi ñöôøng meâ treo cao maët trôøi hueä, trong bieån khoå 

leânh ñeânh (cheøo choáng) chieác thuyeàn töø. (Nhaøn Cö Bieân) 
(昏衢、苦海 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ 

ñöùng keà tröôùc ñoäng töø 懸、泛) 
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[苦 海] 舟 航 ‖ [不 復] 遊。 
Khoå haûi chu haøng baát phuïc du.  
Trong bieån khoå, chieác thuyeàn chaúng coøn rong daïo. (Cao 

Phong Long Tuyeàn Vieän Nhaân Sö Taäp Hieàn Ngöõ Luïc)  
(苦海 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc chuû ngöõ 舟航) 
聞 船 未 破 漏，[愛 河] 須 早 渡。 
Vaên thuyeàn vò phaù laäu, aùi haø tu taûo ñoä.  
Nghe thuyeàn chöa luûng vôõ, nôi soâng aùi phaûi sôùm vöôït 

qua. (Baøng Cö Só Ngöõ Luïc) 
(愛河 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ ñöùng keà 

tröôùc ñoäng töø 渡)  
[愛 河] 誰  ‖ 省 悟，戲 (欲) 浪 [苦] 爭 名 

利。 
AÙi haø thuøy tænh ngoä, hí duïc laõng khoå tranh danh lôïi.  
Trong doøng soâng aùi (coù maáy) ai tænh ngoä, (cöù maõi) noâ 

ñuøa vôùi nhöõng côn soùng ham muoán vaø khoå nhoïc tranh 
giaønh danh lôïi. (Giaûi Saàu) 

(愛河 laø danh töø nôi choán laøm traïng ngöõ ñöùng 
tröôùc chuû ngöõ 誰) 

[昔 年] 持 戒 <已 專 精>，淨 業 工 夫 ‖ [一 
旦] 成。 

Tích nieân trì giôùi dó chuyeân tinh, tònh nghieäp coâng phu nhaát ñaùn thaønh.  
Naêm xöa giöõ gìn giôùi luaät ñaõ chuyeân roøng, coâng phu 

tu Tònh moät mai ñöôïc thaønh töïu. (Chö Thöôïng Thieän 
Nhaân Vònh) 
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(昔年、一旦 laø danh töø thôøi gian laøm traïng ngöõ 
ñöùng tröôùc ñoäng töø 持、成) 

[昔 年] 顏 ‖ 似 玉，[今 日] 鬢 ‖ 如 霜。 
Tích nieân nhan töï ngoïc, kim nhaät maán nhö söông.  
Naêm xöa nhan saéc döôøng nhö ngoïc, hoâm nay maùi toùc 

gioáng nhö söông. (Ñôn Haø Töû Thuaàn Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
(昔年、今日 laø danh töø thôøi gian laøm traïng ngöõ 

ñöùng tröôùc chuû ngöõ 顏、鬢) 
[晝 夜] [常] 繫 念，[勿] 思 於 欲 境。 
Truù daï thöôøng heä nieäm, vaät tö ö duïc caûnh.  
Ngaøy ñeâm thöôøng buoäc nieäm, ñöøng nghó veà caûnh duïc. 

(Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
(晝夜 laø danh töø thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc ñoäng töø 繫) 
[晝 夜] 華 ‖ 開 無 (盡) 時。 
Truù daï hoa khai voâ taän thôøi.  
Ngaøy ñeâm hoa nôû khoâng bao giôø heát. (Tònh Ñoä Nguõ 

Hoäi Nieäm Phaät Löôïc Phaùp Söï Nghi Taùn) 
(晝夜 laø danh töø thôøi gian laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc chuû ngöõ 華) 
II. SÖÏ KHAÙC NHAU GIÖÕA DANH TÖØ NÔI 

CHOÁN LAØM TAÂN NGÖÕ VAØ BOÅ NGÖÕ 
- Khi laøm taân ngöõ, ñoäng töø laø ngoaïi ñoäng vaø 

khoâng theå theâm giôùi töø vaøo giöõa.  
- Khi laøm boå ngöõ, ñoäng töø laø noäi ñoäng vaø coù theå 

theâm hay boû giôùi töø ñöùng giöõa. 
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Ví duï:  
有 菩 薩 肉 眼 見 二 百 由 旬，有 菩 薩 肉 

眼 見 (一) 閻 浮 提。 
Höõu Boà-taùt nhuïc nhaõn kieán nhò baùch do tuaàn, Höõu Boà-taùt nhuïc nhaõn 

kieán nhaát Dieâm-phuø-ñeà. 
Coù Boà-taùt duøng maét thòt thaáy ñöôïc 200 do tuaàn, coù 

Boà-taùt duøng maét thòt thaáy ñöôïc moät coõi Dieâm-phuø-ñeà. 
(Ma Ha Baùt Nhaõ Ba La Maät Kinh)  

(Ñoäng töø vò ngöõ 見 laø ngoaïi ñoäng khoâng mang taân 
ngöõ naøo khaùc, khoâng theå theâm giôùi töø ôû giöõa, neân 閻
浮提 laø danh töø nôi choán laøm taân ngöõ) 

豈 若 一 念 阿 彌，三 昧 疾 現，寄 質 『…』 
<蓮 邦>。 

Khôûi nhöôïc nhaát nieäm A Di, tam muoäi taät hieän, kyù chaát Lieân bang. 
Sao baèng moät nieäm A-di-ñaø, chaùnh ñònh nhanh choùng 

ñaït ñöôïc hieän tieàn, gôûi hình chaát (nôi) coõi Hoa sen. (Taây 
Phöông Hôïp Luaän) 

(Ñoäng töø vò ngöõ 寄 laø ngoaïi ñoäng mang taân ngöõ 
質; coù theå theâm giôùi töø 於 giöõa, neân 蓮邦 laø danh töø 
nôi choán laøm boå ngöõ) 

是 故 釋 迦 現 穢 土 俾 其 厭，彌 陀 現 淨 
土 俾 其 忻。 

Thò coá Thích Ca hieän ueá ñoä tæ kyø yeám, Di Ñaø hieän tònh ñoä tæ kyø haân. 
Theá neân ñöùc Thích Ca hieän baøy coõi nhô ñeå laøm cho 

hoï chaùn gheùt, ñöùc Di Ñaø hieän baøy coõi tònh ñeå laøm cho 
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hoï öa thích. (Vaõng Sanh Tònh Ñoä Quyeát Nghi Haïnh 
Nguyeän Nhò Moân) 

(Ñoäng töø vò ngöõ 現 laø ngoaïi ñoäng khoâng mang taân 
ngöõ naøo khaùc; khoâng theå theâm giôùi töø ôû giöõa, neân 穢
土、淨土 laø danh töø nôi choán laøm taân ngöõ) 

彼 釋 迦 如 來 應 正 等 覺，見 何 義 利，

捨 嚴 淨 剎，現 『…』 <穢 土 中>。 

Bæ Thích Ca Nhö Lai öùng chaùnh ñaúng giaùc, kieán haø nghóa lôïi, xaû nghieâm 
tònh saùt, hieän ueá ñoä trung? 

Ñöùc Thích Ca Nhö Lai öùng chaùnh ñaúng giaùc kia, thaáy 
ñöôïc lôïi ích toát ñeïp gì, maø boû coõi trang nghieâm thanh tònh, 
ñeå hieän (thaân) ôû trong coõi dô ueá? (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 

(Ñoäng töø vò ngöõ 捨 laø ngoaïi ñoäng khoâng mang taân 
ngöõ naøo khaù; khoâng theå theâm giôùi töø ôû giöõa, neân 嚴
淨剎 laø danh töø nôi choán laøm taân ngö. Ñoäng töø vò ngöõ 
現 laø ngoaïi ñoäng aån taân ngöõ; coù theå theâm giôùi töø 於 
ôû giöõa, neân 穢土 laø danh töø nôi choán keát hôïp vôùi 
danh töø phöông höôùng 中 laøm boå ngöõ)  

III. CAÙCH NHAÄN RA DANH TÖØ NHAÂN XÖNG 
Trong caâu danh töø thöôøng laøm chuû ngöõ vaø taân 

ngöõ, boå ngöõ neân döïa vaøo vò trí cuûa 3 chöùc naêng naøy 
ñeå nhaän ra danh töø. 

* Chuù yù: 
- Vò trí chuû ngöõ thöôøng ñöùng ñaàu caâu. 
- Vò trí taân ngöõ thöôøng ñöùng sau ngoaïi ñoäng töø. 
- Vò trí boå ngöõ thöôøng ñöùng sau noäi ñoäng töøø. 
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Ví duï: 
印 ‖ [晝 夜] 誦 經 禮 懺 <無 廢>。 
AÁn truù daï tuïng kinh leã saùm voâ pheá.  
Taêng AÁn ngaøy ñeâm tuïng kinh baùi saùm khoâng boû pheá. 

(Danh Taêng Truyeän) 
(印 laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 誦、禮懺, 

neân xaùc ñònh laø danh töø) 
帝 ‖ 遣 使 往 烏 江 迎 道 容。 
Ñeá khieån söù vaõng OÂ Giang nghinh Ñaïo Dung.  
Vua sai söù ñeán chuøa OÂ Giang ñoùn sö coâ Ñaïo Dung. 

(Tì Kheo Ni Truyeän) 
(帝 laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 遣; 使 laøm 

taân ngöõ cho ngoaïi ñoäng töø 遣; 烏江 boå ngöõ cho noäi 
ñoäng töø 往; 道容 laøm taân ngöõ cho ngoaïi ñoäng töø 迎, 
neân xaùc ñònh ñeàu laø danh töø) 

夫 青 衿 ‖ 有 罪，非 關 尼 父 之 失；皂 服 ‖ 
為 非，豈 是 釋 尊 之 咎。 

Phuø thanh khaâm höõu toäi, phi quan Ni Phuï chi thaát; taïo phuïc vi phi, 
khôûi thò Thích Toân chi cöõu.  

Ngöôøi hoïc troø coù toäi chaúng phaûi laø loãi cuûa Khoång töû; 
ngöôøi xuaát gia laøm sai, leõ naøo laø loãi cuûa ñöùc Thích Toân. 
(Phaät Toå Lòch Ñaïi Thoâng Taûi) 

(青衿 laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 有; 皂服 
laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 為, neân xaùc ñònh 
ñeàu laø danh töø) 
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[相] 逢 丫 角 [不] 知 名。 
Töông phuøng nha giaùc baát tri danh.  
Gaëp gôõ ñöùa beù maø chaúng bieát teân. (Toâng Giaùm Phaùp 

Laâm) 
(丫角、名 laøm taân ngöõ cho ngoaïi ñoäng töø 逢、知, 

neân xaùc ñònh ñeàu laø danh töø) 
秀 水 ‖ (錢 永 明) 之 妻 也。 
Tuù Thuûy, Tieàn Vónh Minh chi theâ daõ. 
Tuù Thuûy laø vôï cuûa oâng Tieàn Vónh Minh. (Thieän Nöõ 

Nhaân Truyeän) 
(秀水 laøm chuû ngöõ cho cuïm vò ngöõ 錢永明之妻

也, laø caâu phaùn ñoaùn coù danh töø laøm vò ngöõ, neân xaùc 
ñònh 秀水 laø danh töø) 

空 生 ‖ 晏 坐 <石 室 中>，空 中 帝 釋 天 
散 華 供 養。 

Khoâng sanh yeán toïa thaïch thaát trung, khoâng trung ñeá thích thieân 
taùn hoa cuùng döôøng. 

Ngaøi Khoâng Sanh (Tu Boà-ñeà) ngoài yeân trong hang ñaù, 
trong hö khoâng trôøi Ñeá thích raûi hoa cuùng döôøng. (A Di 
Ñaø Kinh Sôù Sao Söï Nghóa) 

(空生 laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 晏坐, neân 
xaùc ñònh 空生 laø danh töø) 

空 ‖ 生 <大 覺 中>，如 海 一 漚 發。 

Khoâng sanh ñaïi giaùc trung, nhö haûi nhaát aâu phaùt. 
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Hö khoâng sinh ra trong tính giaùc ngoä roäng lôùn, gioáng 
nhö trong bieån moät hoøn boït noåi leân. (Thuû Laêng Nghieâm 
Kinh) 

(空 laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 生, neân xaùc 
ñònh 空 laø danh töø) 

空(1) ‖ 生 陰 陽 空(2) ‖ 是 母。 

Khoâng sanh aâm döông khoâng thò maãu. 
Hö khoâng sanh ra khí aâm khí döông, vì theá hö khoâng 

laø meï. (Baùt Nhaõ Taâm Kinh Chuù Giaûi) 
(空(1,2) laøm chuû ngöõ cho ñoäng töø vò ngöõ 生、是, neân 

xaùc ñònh 空(1,2) laø danh töø) 
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ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  
***0*** 

Laø töø chæ ñoäng taùc, haønh vi, nhöõng hoaït ñoäng 
taâm lyù, hoaëc söï bieán ñoåi cuûa ngöôøi vaø söï vaät. 

Ví duï:  
教 giaùo  daïy baûo 
受 thuï  nhaän 
恤 tuaát  thöông xoùt 
恐 khuûng  sôï haõi 
包 藏 bao taøng  chöùa ñöïng 
燭 照 chuùc chieáu  soi roïi 
哀 憐 ai laân  thöông xoùt 
怨 尤 oaùn vöu  oaùn traùch 

Trong Haùn vaên coù naêm loaïi ñoäng töø: 
1. Ngoaïi ñoäng töø  
2. Noäi ñoäng töø  
3. Ñoäng töø phaùn ñoaùn 
4. Ñoäng töø naêng nguyeän 
5. Ñoäng töø xu höôùng 
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NNGGOOAAÏÏII  ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  
***0*** 

Laø töø dieãn taû nhöõng haønh ñoäng chi phoái ñeán vaät 
khaùc. 

Ví duï:   禮 佛 leã Phaät  laïy Phaät 
(禮 laø ngoaïi ñoäng töø, dieãn taû haønh ñoäng coù taùc 

ñoäng ñeán 佛 laø danh töø laøm taân ngöõ) 
教 化 眾 生   

giaùo hoùa chuùng sanh           
daïy doã chuùng sanh      
(教化 laø ngoaïi ñoäng töø, dieãn taû haønh ñoäng coù taùc 

ñoäng ñeán 眾生 laø danh töø laøm taân ngöõ) 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
Ñaây laø nhöõng ñieåm rieâng ñeå xaùc ñònh ngoaïi ñoäng 

töø duøng trong caâu. 
1. Mang taân ngöõ ñöùng sau. Moät soá ñoäng töø nhö 

與 döõ, 予 dö, 賜 töù, 教 giaùo, 授 thuï, 還 hoaøn coù theå 
mang hai taân ngöõ, taân ngöõ tröôùc chæ ngöôøi, taân ngöõ 
sau chæ vaät. 

Ví duï:  
請 大 尊 者 為 師，授 與 我 戒。 

Thænh ñaïi Toân giaû vi sö, thuï döõ ngaõ giôùi.  
Môøi Toân giaû laøm thaày, trao cho con giôùi raên. (Boà Taùt 

Anh Laïc Baûn Nghieäp Kinh) 
(我 laø taân ngöõ chæ ngöôøi, 戒 laø taân ngöõ chæ vaät) 
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供 佛 花，取 開 圓 者。 

Cuùng Phaät hoa, thuû khai vieân giaû.  
Cuùng hoa cho Phaät, choïn nhöõng boâng nôû troøn. (Sa Di 

Luaät Nghi Yeáu Löôïc) 
(供 laø ngoaïi ñoäng töø, 佛 laø taân ngöõ chæ ngöôøi, 花 

laø taân ngöõ chæ vaät) 
2. Keát hôïp vôùi phoù töø trình ñoä, thôøi gian, nghi 

vaán,... Trong caâu, phoù töø luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø. 
Ví duï:   
故 入 此 山，[惟] 求 作 佛，[不] 求 他 物。 

Coá nhaäp thöû sôn, duy caàu taùc Phaät, baát caàu tha vaät.  
Cho neân Traãm vaøo nuùi naøy chæ mong laøm Phaät, chaúng 

caàu gì khaùc. (Thieàn Toâng Chæ Nam Töï) 
(惟 phoù töø phaïm vi, 不 phoù töø phuû ñònh keát hôïp 

vôùi ngoaïi ñoäng töø 求) 
[何 乃 纔] 登 戒 品，[便] 言 我 是 比 丘? 

Haø naõi taøi ñaêng giôùi phaåm, tieän ngoân ngaõ thò Tì-kheo?  
Vì sao vöøa leân theâm phaåm giôùi, lieàn cho raèng ta ñaây 

laø Tì-kheo? (Quy Sôn Caûnh Saùch) 
(何乃 phoù töø nghi vaán, 纔 phoù töø thôøi gian keát 

hôïp vôùi ngoaïi ñoäng töø 登; 便 phoù töø thôøi gian tu 
söùc cho ngoaïi ñoäng töø 言) 

3. Keát hôïp vôùi ñoäng töø naêng nguyeän 可 khaû、應 

öng、願 nguyeän... Trong caâu, ñoäng töø naêng nguyeän 
luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø. 

Ví duï:   



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

156

『欲』知 (前 世) 因，今 生 受 者 是。 

Duïc tri tieàn theá nhaân, kim sanh thuï giaû thò.  
Muoán bieát nhaân ñôøi tröôùc, chính laø (caên cöù vaøo) 

nhöõng ñieàu nhaän laõnh ôû ñôøi naøy. (Nhaân Quaû Kinh) 
(欲 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ngoaïi 

ñoäng töø 知) 
後 學 未 聞 旨 趣，『應 須』 [博] 問 先 知。 

Haäu hoïc vò vaên chæ thuù, öng tu baùc vaán tieân tri.  
Ngöôøi sau chöa nghe ñöôïc yù chæ, phaûi caàn hoûi roäng 

(ôû) caùc baäc hieåu bieát tröôùc. (Quy Sôn Caûnh Saùch) 
(應須 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ngoaïi 

ñoäng töø 問) 
4. Thaønh phaàn laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø coù theå 

do danh töø, soá töø, hình dung töø,… ñaûm nhieäm. 
Trong caâu, vò trí cuûa traïng ngöõ luoân ñöùng keá tröôùc 
ñoäng töø. (xem coâng naêng traïng ngöõ ôû caùc töø loaïi) 

5. Sau ñoäng töø coù theå mang trôï töø ñoäng thaùi 了 

lieãu、卻 khöôùc、著 tröôùc、過 quùa     
Ví duï:   
莫 等 閑 白 『了』 (少 年) 頭，[空] 悲 切。 

Maïc ñaúng nhaøn baïch lieãu thieáu nieân ñaàu, khoâng bi thieát.  
Chôù buoâng lung ñeå baïc maùi ñaàu tuoåi treû, hoái haän buoàn 

thöông coù ích gì. (Toaøn Toáng Töø) 
(了 laø trôï töø ñöùng sau ñoäng töø 白; 白 laø hình 

dung töø söû duïng nhö ñoäng töø) 
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捨 『卻』 金 輪 七 寶 位，半 夜 逾 城 願 出 
家。 

Xaû khöôùc kim luaân thaát baûo vò, baùn daï du thaønh nguyeän xuaát gia.  
Vöùt boû xe vaøng, ngoâi baûy baùu, nöûa ñeâm vöôït thaønh 

nguyeän xuaát gia. (Ñoân Hoaøng Bieán Vaên Taäp) 
(卻 laø trôï töø ñöùng sau ngoaïi ñoäng töø 捨) 
6. Thöôøng keát hôïp vôùi cuïm giôùi taân ñöùng tröôùc, hoaëc 

ñöùng sau. 
Ví duï:     
古 人 ‖ 治 心 <於 未 萌>，防 情 <於 未 亂>。 

Coå nhaân trò taâm ö vò manh, phoøng tình ö vò loaïn. 
Ngöôøi xöa trò taâm luùc chöa naûy maàm, ngaên ngöøa tình 

khi chöa roái loaïn. (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 
(於未萌 laø cuïm giôùi taân ñöùng sau ngoaïi ñoäng töø 

治; 於未亂 laø cuïm giôùi taân ñöùng sau ngoaïi ñoäng töø 
防, hai cuïm giôùi taân naøy giöõ chöùc naêng boå ngöõ) 

[以  止  之  藥] 治  (生  死) 之  病 ， 食  之  則 
愈。 

Dó chæ chi döôïc trò sanh töû chi beänh, thöïc chi taéc duõ.  
Duøng thuoác “ngaên döøng” trò côn beänh sanh töû, uoáng 

vaøo thì khoûi beänh. 
(以止之藥 laø cuïm giôùi taân ñöùng tröôùc ngoaïi ñoäng 

töø 治, giöõ chöùc naêng traïng ngöõ) 
7. Ngoaïi ñoäng töø coù theå mang boå ngöõ ñöùng sau 

taân ngöõ, do danh töø chæ thôøi gian, nôi choán, soá töø vaø 
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hình dung töø ñaûm nhaän. (xem coâng naêng boå ngöõ ôû 
caùc töø loaïi) 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Coâng naêng chuû yeáu cuûa ngoaïi ñoäng töø laø laøm vò 

ngöõ, ngoaøi ra coù theå laøm chuû ngöõ, taân ngöõ, ñònh 
ngöõ. 

1. Laøm vò ngöõ 
Khi laøm vò ngöõ, ngoaïi ñoäng töø luoân ñöùng sau chuû 

ngöõ. 
Ví duï:  
(智 õ) 水 ‖ 洗 (心) 垢。 
Trí thuûy taåy taâm caáu. 
Nöôùc trí hueä röûa saïch dô ueá trong taâm. (Ñaïi Trang 

Nghieâm Luaän Kinh) 
(洗 laø ngoaïi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
我 等 ‖ 念 (佛) 恩，[亦] 當 發 (道) 心。 
Ngaõ ñaúng nieäm Phaät aân, dieäc ñöông phaùt ñaïo taâm. 
Chuùng ta nhôù ôn Phaät, cuõng neân phaùt taâm hoïc ñaïo. 

(Ñaïi Phöông Tieän Phaät Baùo AÂn Kinh) 
(念、發 laø ngoaïi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
事 ‖ 關 (聖) 說，理 ‖ 合 (金) 文，[方] 能 輔 

翼 教 乘，光 揚 (祖) 道。 

Söï quan Thaùnh thuyeát, lyù hôïp kim vaên, phöông naêng phuï döïc giaùo thöøa, 
quang döông Toå ñaïo.  
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Söï (caàn) lieân quan lôøi caùc baäc Thaùnh, lyù (phaûi) phuø 
hôïp vôùi caùc kinh ñieån, môùi coù theå giuùp ñôõ Giaùo thöøa, neâu 
cao saùng ngôøi ñaïo Toå. (Töï Caûnh Vaên) 

(關、合、輔翼、光揚 laø ngoaïi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
2. Laøm taân ngöõ 
Ngoaïi ñoäng töø thöôøng laøm taân ngöõ cho ñoäng töø 

bieåu thò taâm lyù, hoaëc ñoäng töø coù yù nghóa sai khieán 
meänh leänh. 

Ví duï:  
如  來  ‖ 現  世  欲  說  一  乘  真  法 ， 則  眾 

生 ‖ 不 信 興 謗，沒 於 苦 海。 

Nhö Lai hieän theá duïc thuyeát nhaát thöøa chaân phaùp, taéc chuùng sanh 
baát tín höng baùng, moät ö khoå haûi.  

Nhö Lai xuaát hieän ôû ñôøi, muoán noùi phaùp chaân 
thaät nhaát thöøa, thì chuùng sinh chaúng tin, phaùt sinh 
cheâ bai, chìm ñaém trong bieån khoå. (Ñoaïn Teá Taâm 
Yeáu) 

(謗 laø ngoaïi ñoäng töø laøm taân ngöõ) 
曹 溪 ‖ 只 是 箇 樵 夫 
佛 法 [何 曾] 解 參 學。 

Taøo Kheâ chæ thò caù tieàu phu,   
Phaät phaùp haø taèng giaûi tham hoïc.  
Taøo Kheâ chæ laø anh ñoán cuûi, 
Phaät phaùp ñaâu töøng bieát tham hoïc. 

(Sôû Thaïch Phaïm Kyø Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
(參學 laø ngoaïi ñoäng töø laøm taân ngöõ) 
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*Chuù yù:  
Trong caâu 佛法何曾解參學, raát deã nhaän laàm cho 

ñoäng töø vò ngöõ laø 參學. Nhöng trong caâu ñoäng töø 
chính laø 解, vì vaäy 參學 laø taân ngöõ cuûa ñoäng töø 解.  

依 報 ‖ [與 空 不 空] 相 應，則 [永] 絕 貪 
求，資 財 給 施。 

Y baùo döõ khoâng baát khoâng töông öng, taéc vónh tuyeät tham caàu, tö 
taøi caáp thí.  

Caùch dòch 1: Quaû baùo gaù nöông (y baùo) töông öng 
vôùi khoâng maø chaúng phaûi khoâng, thì döùt haún tham caàu, 
cuûa caûi ñeàu ñem giuùp ñôõ.  

Caùch dòch 2: Quaû baùo gaù nöông (vaät chaát coù ñöôïc), thaáy 
roõ raèng tuy coù ñoù (chaúng khoâng) nhöng thaät söï laø roãng 
khoâng, thì maõi maõi chaúng coøn ham muoán maø coù theå ñem 
cuûa aáy ban cho ngöôøi khaùc. (Quaùn Taâm Thaäp Moân) 

(貪求 laø ngoaïi ñoäng töø laøm taân ngöõ) 
3. Laøm ñònh ngöõ  
Ñoäng töø laøm ñònh ngöõ luoân ñöùng tröôùc danh töø 

chính. Giöõa ñònh ngöõ vaø danh töø chính coù khi phaûi 
duøng trôï töø keát caáu 之, coù luùc cuõng khoâng caàn. 

a. Coù trôï töø keát caáu 
Ví duï:    
余 ‖ 雖 [不] 能 入 (直 指) 之 道，而 [亦] 獲 

(新 聞) 之 益。 

Dö tuy baát naêng nhaäp tröïc chæ chi ñaïo, nhi dieäc hoaïch taân vaên chi 
ích. 
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Toâi tuy chaúng vaøo ñöôïc ñaïo lyù chæ thaúng, nhöng cuõng 
coù ñöôïc lôïi ích nghe ñieàu môùi laï. (Baûo Vöông Tam Muoäi 
Nieäm Phaät Tröïc Chæ) 

(直指、新聞 laø ngoaïi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ) 
每 開 卷 [必] 有 (新 獲) 之 意，予 以 是 思 

之，學 不 負 人 如 此。 

Moãi khai quyeån taát höõu taân hoaïch chi yù, dö dó thò tö chi, hoïc baát 
phuï nhaân nhö thöû.  

Moãi khi môû saùch nhaát ñònh coù yù môùi thu (ñöôïc yù môùi), 
toâi nhaân ñoù suy nghó, vieäc hoïc chaúng phuï ngöôøi nhö theá. 
(Thieàn Laâm Baûo Huaán)  

(新獲 laø ñoäng töø laøm ñònh ngöõ) 
如 來 ‖ 指 (常 見) 之 蓮 花，以 喻 (難 見) 

之 自 心，使 得 於 言 外 矣。 

Nhö Lai chæ thöôøng kieán chi lieân hoa, dó duï nan kieán chi töï taâm, söû 
ñaéc vu ngoân ngoaïi hæ.   

Nhö Lai chæ hoa sen thöôøng gaëp, ñeå duï cho töï taâm 
khoù thaáy, khieán nhaän ñöôïc ôû ngoaøi lôøi. (Dieäu Phaùp Lieân 
Hoa Kinh YÙ Ngöõ Töï) 

(常見、難見 laø ñoäng töø laøm ñònh ngöõ) 
b. Khoâng coù trôï töø keát caáu 之 
Ví duï:  
示 入 聲 聞 而 [為 眾 生] 說 (未 聞) 法。 

Thò nhaäp Thanh vaên nhi vò chuùng sanh thuyeát vò vaên phaùp.   
Thò hieän vaøo haøng Thanh vaên, maø vì chuùng sinh noùi nhöõng 

phaùp (maø hoï) chöa nghe. (Duy Ma Caät Sôû Thuyeát Kinh) 
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(未聞 laø ngoaïi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 
法) 

鬼 道 常 飢 渴，當 生 (憐 憫) 心。  

Quæ ñaïo thöôøng cô khaùt, ñöông sanh laân maãn taâm.  
Ñöôøng quæ thöôøng ñoùi khaùt, neân coù loøng xoùt thöông. 

(Thí Thöïc Thoâng Laõm) 
(憐憫 laø ngoaïi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 

心) 
師 ‖ 凡 作 務 執 勞 必 先 於 眾，主 者 ‖ 

不 忍 [密] 收 (作) 具 而 請 息 之。 

Sö phaøm taùc vuï chaáp lao taát tieân vu chuùng, chuû giaû baát nhaãn maät 
thu taùc cuï nhi thænh töùc chi.  

Sö (thieàn sö Baùch Tröôïng) thöôøng nhöõng coâng vieäc 
naëng nhoïc nhaát ñònh laøm tröôùc hôn chuùng, vò quaûn lyù 
khoâng nôõ loøng, leùn laáy duïng cuï laøm roài thænh (Ngaøi) thoâi 
nghæ. (Nguõ Ñaêng Hoäi Nguyeân) 

(作 laø ngoaïi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 
具) 

* Chuù yù:  
Ñoäng töø mang taân ngöõ cuõng coù theå laøm ñònh ngöõ. 
Ví duï:     
(學 道) 之 人，惟 求 見 性。 

Hoïc ñaïo chi nhaân duy caàu kieán tính.  
Ngöôøi hoïc ñaïo, chæ mong caàu thaáy tính. 
(學道 laø cuïm ñoäng taân laøm ñònh ngöõ) 
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III. CAÙCH DUØNG LINH HOAÏT 
1. Ngoaïi ñoäng töø duøng nhö danh töø 
a. Ngoaïi ñoäng töø ñöùng ôû vò trí danh töø chính 

trong keát caáu chính phuï 
Ví duï:  
或 能 遵 行 (吾) 誡，則 可 使 佛 法 流 通。 
Hoaëc naêng tuaân haønh Ngoâ giôùi, taéc khaû söû Phaät phaùp löu thoâng.  
Neáu hay laøm theo söï raên nhaéc cuûa Ta, thì coù theå 

khieán Phaät phaùp löu thoâng. (Vaân Moân Quaûng Luïc) 
(誡 laø ngoaïi ñoäng töø ñöùng ôû vò trí danh töø chính 

neân duøng nhö danh töø) 
我 ‖ 今 承 佛 威 神，[敬] 答 (仁 者) 之 問。 

Ngaõ kim thöøa Phaät uy thaàn, kính ñaùp nhaân giaû chi vaán. 
Toâi nay nöông uy thaàn cuûa Phaät, cung kính traû lôøi caâu 

hoûi cuûa nhaân giaû. (Ñòa Taïng Boà Taùt Baûn Nguyeän Kinh) 
(問 laø ngoaïi ñoäng töø ñöùng ôû vò trí danh töø chính 

neân duøng nhö danh töø) 
佛 ‖ 不 可 忘，故 立 其 形 像，以 表 (罔 極) 

之 心，用 申 (如 在) 之 敬。 
Phaät baát khaû vong, coá laäp kyø hình töôïng, dó bieåu voõng vöïc chi taâm, 

duïng thaân nhö taïi chi kính. 
Ñöùc Phaät chaúng theå queân, neân taïo döïng hình töôïng 

cuûa Ngaøi, ñeå toû loøng nhôù aân khoâng cuøng taän, vaø ñeå theå 
hieän söï toân kính nhö Ngaøi ñang ôû tröôùc maët. (Phaùp 
Uyeån Chaâu Laâm) 
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(敬 laø ngoaïi ñoäng töø ñöùng ôû vò trí danh töø chính 
neân duøng nhö danh töø) 

b. Khi ngoaïi ñoäng töø laøm chuû ngöõ  
Ví duï:   
信 ‖ 為 (道 õ) 源 (功 德 õ) 母，長 養 一 切 諸 

善 根。 

Tín vi ñaïo nguyeân coâng ñöùc maãu, tröôûng döôõng nhaát thieát chö thieän 
caên.  

Nieàm tin laø coäi nguoàn ñaïo, laø ngöôøi meï coâng ñöùc, 
nuoâi lôùn taát caû caên laønh. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa Kinh) 

(信 laø ngoaïi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm chuû 
ngöõ) 

(信) 心 ‖ 堅 固，沮 勸 ‖ [無 以] 動 (其) 志。 

Tín taâm kieân coá, trôû khuyeán voâ dó ñoäng kyø chí.  
Loøng tin vöõng chaéc, söï caûn trôû hay khuyeán khích 

khoâng theå lay ñoäng yù chí. (Phuïng Phaùp Yeáu) 
(沮勸 laø ngoaïi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm chuû 

ngöõ) 
IV. CAÂU THAM KHAÛO 

◎智水洗心垢。《大莊嚴論經》 
◎永離惡見，不謗正法。《楞伽經合轍》 
◎汝今得遵行，讚歎真實法。《別譯雜阿含經》 
◎遠離愛欲，捐諸惡行，內洗心垢。《六度集經》 
◎光闡道教，欲拯群萌。《無量壽經義疏》 
◎於現世造福得受現報。《增壹阿含經》 
◎現種惡因當受惡果。《梵網經菩薩戒本疏》 
◎若修善因必招善果。《楞伽經合轍》 
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◎未見無惡因，而受於苦報。《諸法集要經》 
◎如我造惡因，當墮於地獄。《大集會正法經》 
◎我等念佛恩，亦當發道心。《大方便佛報恩經》 
◎普化眾生除惡見，專求佛智修善業。《佛說十地
經》 
◎汝等眾生盡應受三歸十戒。《梵網菩薩戒經疏註》 
◎以慚愧水洗塵勞，身心俱為清淨器。《心地觀經》 
◎至心學道，發大勇猛，決趨菩提。《大乘莊嚴經
論》 
◎久背彌陀大導師。深沉苦海莫能離。《淨土隨學》 
◎開示長劫之苦因，悟入永生之樂果。《觀無量壽
佛經疏》 
◎既能慚愧，則不造諸惡業，以為成佛之資。《毗
尼止持會集》 
◎人不能伏自意，反欲伏他意；能伏自意者，他人
意可伏。《三慧經》 
◎病人，不用看病人之語；看病人，違病人之意者，
并得罪。《毘尼母論》 
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NNOOÄÄII  ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  
***0*** 

Laø nhöõng ñoäng töø dieãn taû hoaït ñoäng nôi töï thaân, 
khoâng coù taùc ñoäng leân vaät khaùc. 

Ví duï:  
行 haønh  ñi 
坐 toïa  ngoài 
睡 thuïy  nguû 
遊 du  daïo 
笑 tieáu  cöôøi 

I. ÑAËC ÑIEÅM 
Gioáng nhö ngoaïi ñoäng töø, noäi ñoäng töø cuõng coù 

nhöõng chöùc naêng: 
1. Keát hôïp vôùi phoù töø. 
2. Keát hôïp vôùi ñoäng töø naêng nguyeän. 
3. Traïng ngöõ ñöùng tröôùc coù theå do danh töø, soá töø, 

hình dung töø… ñaûm nhieäm. 
4. Sau ñoäng töø coù theå mang trôï töø ñoäng thaùi. 
5. Thöôøng keát hôïp cuïm giôùi taân ñöùng tröôùc hoaëc 

ñöùng sau. 
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6. Ñieåm khaùc bieät nhaát vôùi ngoaïi ñoäng töø laø noäi 
ñoäng töø khoâng mang taân ngöõ. 

7. Noäi ñoäng töø coù theå mang boå ngöõ ñöùng sau, do 
danh töø chæ thôøi gian, nôi choán ñaûm nhieäm. 

Ví duï:     
諸 比 丘 ‖ [盡] 還 <王 舍 城>。 

Chö Tì-kheo taän hoaøn Vöông-xaù thaønh.  
Caùc vò Tì-kheo trôû veà heát nơi thaønh Vöông-xaù. (Nguõ 

Phaàn Luaät) 
(王舍城 laø danh töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
心 ‖ 若 浮 雲 隨 風 到 <此>。 

Taâm nhöôïc phuø vaân tuøy phong ñaùo thöû.  
Taâm nhö maây bay theo gioù ñeán nôi ñaây. (Khoaù Hö 

Luïc Töï) 
(此 laø ñaïi töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Gioáng nhö ngoaïi ñoäng töø, noäi ñoäng töø coù khaû 

naêng laøm vò ngöõ, chuû ngöõ, taân ngöõ, ñònh ngöõ vaø boå 
ngöõ. 

1. Laøm vò ngöõ 
Ví duï:    
雁 ‖ 過 <長 空>，影 ‖ 沈 <寒 水>。 
Nhaïn quaù tröôøng khoâng, aûnh traàm haøn thuûy.  
Chim nhaïn bay qua baàu trôøi roäng, 
Boùng hình in toû döôùi doøng saâu. (Laâm Gian Luïc) 
(過、沈 laø noäi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
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[常 獨] 行 [常 獨] 步 
達 者 ‖ [同] 遊 <涅 槃 路>。 

Thöôøng ñoäc haønh thöôøng ñoäc boä  
Ñaït giaû ñoàng du Nieát-baøn loä.  
Thöôøng ñi moät mình, thöôøng böôùc moät mình 
Ngöôøi hieåu thoâng cuøng daïo loái Nieát-baøn. (Chöùng Ñaïo Ca) 
(行、步、遊 laø noäi ñoäng töø laøm vò ngöõ) 
2. Laøm taân ngöõ 
Noäi ñoäng töø laøm taân ngöõ cuûa nhöõng ñoäng töø dieãn 

taû taâm lyù. 
Ví duï:    
若 不 當 陽 曉 示，窮 子 [無 以] 知 歸。 

Nhöôïc baát ñöông döông hieåu thò, cuøng töû voâ dó tri quy.  
Neáu chaúng laäp töùc chæ roõ, gaõ ngheøo khoâng laøm sao 

bieát trôû veà. (Lieät Toå Ñeà Cöông Luïc) 
(歸 laø noäi ñoäng töø laøm taân ngöõ cho ñoäng töø taâm lyù 

知; 當陽 laø thuaät ngöõ Thieàn coù nghóa: roõ raøng, laäp 
töùc) 

怖 畏 生 死，捨 離 一 切 不 善 之 法。 

Boá uyù sanh töû, xaû ly nhaát thieát baát thieän chi phaùp.  
Sôï haõi sanh töû, lìa boû taát caû phaùp chaúng laønh. (Chaùnh 

Phaùp Nieäm Xöù Kinh) 
(生死 laø noäi ñoäng töø laøm taân ngöõ cho ñoäng töø taâm 

lyù 怖畏) 
說 有 為 多 苦，樂 獨 行 <如 犀>。 

Thuyeát höõu vi ña khoå, laïc ñoäc haønh nhö teâ. 
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Noùi veà phaùp höõu vi nhieàu ñau khoå, öa thích ñi moät 
mình nhö con teâ giaùc. (Ñaéc Voâ Caáu Nöõ Kinh)  

(獨行 laø noäi ñoäng töø laøm taân ngöõ cho ñoäng töø taâm 
lyù 樂) 

思 惟 老 病 死，卒 至 不 預 期，[晝 夜] 忘 
睡 眠，何 由 習 五 欲。 

Tö duy laõo beänh töû, thoát chí baát döï kyø, truù daï vong thuïy mieân, haø do 
taäp nguõ duïc. 

Nghó veà giaø beänh cheát, ñeán nhanh chaúng ñoaùn giôø, 
ngaøy ñeâm queân nguû nghæ, do ñaâu theo naêm duïc? (Phaät 
Sôû Haønh Taùn) 

(病死、睡眠 laø noäi ñoäng töø laøm taân ngöõ cho ñoäng 
töø taâm lyù 思惟、忘) 

3. Laøm ñònh ngöõ  
Noäi ñoäng töø keát hôïp vôùi danh töø ñöùng sau, taïo 

thaønh moät danh töø chính phuï. 
a. Khoâng coù trôï töø keát caáu 
Ví duï:   
境 靜 林 閑 獨 自 遊， 

(走) 獸 (飛) 禽 ‖ 皆 遠 去。 

Caûnh tónh laâm nhaøn ñoäc töï du,  
Taåu thuù phi caàm giai vieãn khöù.  
Caûnh vaéng röøng im moät mình daïo böôùc, 
Chim bay thuù chaïy ñeàu traùnh xa. (Chöùng Ñaïo Ca) 
(走、飛 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 

chính 獸、禽) 
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語 中 有 語，名 為 (死) 句，語 中 無 語，名 
為 (活) 句。 

Ngöõ trung höõu ngöõ, danh vi töû cuù, ngöõ trung voâ ngöõ danh vi hoaït cuù.  
Trong lôøi coù lôøi, goïi laø caâu cheát cöùng, trong lôøi khoâng 

coù lôøi, goïi laø caâu soáng ñoäng. (Laâm Gian Luïc) 
(死、活 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 

chính 句) 
(流) 水 ‖ 下 山 非 有 意， 
白 雲 出 岫 本 無 心。 

Löu thuûy haï sôn phi höõu yù,  
Baïch vaân xuaát tuï boån voâ taâm.  
Nöôùc chaûy xuoáng non khoâng coù yù, 
Maây bay khoûi nuùi voán khoâng taâm. (Khoùa Hö Luïc) 
(流 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø chính 

水) 
b. Coù trôï töø keát caáu 之 
Ví duï:   

況 欲 排 五 住 之 重 關，度 (生 死) 之 大 
海，而 不 勤 勞，妙 道 何 由 可 契？ 

Huoáng duïc baøi nguõ truï chi truøng quan, ñoä sanh töû chi ñaïi haûi, nhi 
baát caàn lao, dieäu ñaïo haø do khaû kheá? 

Huoáng chi muoán tröø boû naêm lôùp coång phieàn naõo, vöôït 
qua bieån lôùn soáng cheát, maø khoâng sieâng naêng khoù nhoïc, thì 
ñaïo vi dieäu do ñaâu coù theå kheá ngoä? (Quaùn Taâm Luaän Sôù) 

(生死 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 
chính 大海)  
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其 心 無 濁 亂，遠 離 諸 放 逸，住 不 放 逸 
行，(宴 坐) 之 境 界。 

Kyø taâm voâ troïc loaïn, vieãn ly chö phoùng daät, truï baát phoùng daät haïnh, 
yeán toïa chi caûnh giôùi.  

Trong taâm khoâng ueá loaïn, xa lìa caùc buoâng lung, sieâng 
naêng khoâng lui suït, laø caûnh giôùi ngoài im. (Nguyeät Ñaêng 
Tam Muoäi Kinh) 

(宴坐 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 
chính 境界) 

經 意 謂 欲 窮 (不 還) 之 體，須 [盡] 除 (可 
還) 之 相。 

Kinh yù vò duïc cuøng baát hoaøn chi theå, tu taän tröø khaû hoaøn chi töôùng. 
YÙ kinh noùi raèng muoán thaáu toät baûn theå chaúng theå traû 

veà, thì caàn deïp heát nhöõng hình töôùng coù theå traû veà. (Laêng 
Nghieâm Kinh Quaùn Taâm Ñònh Giaûi) 

(不還 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 
chính 體; 可還 laø noäi ñoäng töø laøm ñònh ngöõ cho 
danh töø chính 相) 

III. SÖÛ DUÏNG LINH HOAÏT 
1. Noäi ñoäng töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø 
Khi noäi ñoäng töø coù taân ngöõ, noù duøng nhö ngoaïi 

ñoäng töø. 
Ví duï:  
故 請 迎 而 出 之，乘 之 以 己 輿，身 為 其 

徒 列。 

Coá thænh nghinh nhi xuaát chi, thöøa chi dó kæ dö, thaân vi kyø ñoà lieät.  
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Cho neân ñoùn môøi Ngaøi ra (truï trì), chôû Ngaøi baèng xe 
cuûa mình, ñích thaân laøm ñeä töû. (Phaät Toå Lòch Ñaïi Thoâng 
Taûi) 

(出 laø noäi ñoäng töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø coù taân 
ngöõ 之) 

王 抱 兩 孫 坐 之 <于 膝>。 
Vöông baõo nhò toân toïa chi vu taát. 
Vua boàng hai ñöùa chaùu ñaët noù ngoài treân ñaàu goái. 

(Kinh Luaät Dò Töôùng) 
(坐 laø noäi ñoäng töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø coù taân 

ngöõ 之) 
殺 生 雖 為 罪 惡 之 業，然 殺 一 人，得 生 

(多 數) 之 人，則 卻 為 功 德。 
Saùt sanh tuy vi toäi aùc chi nghieäp, nhieân saùt nhaát nhaân, ñaéc sanh ña 

soá chi nhaân, taéc khöôùc vi coâng ñöùc.  
Gieát haïi chuùng sanh tuy laø nghieäp toäi aùc, nhöng gieát 

moät ngöôøi, maø cöùu soáng ñöôïc nhieàu ngöôøi, thì laïi laø coâng 
ñöùc. (Phaät Hoïc Ñaïi Töø Ñieån) 

(生 laø noäi ñoäng töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø coù taân 
ngöõ 人) 

2. Thaønh danh töø 
Khi noäi ñoäng töø duøng nhö danh töø khi laøm chuû 

ngöõ vaø taân ngöõ. 
Ví duï:   
道 ‖ 不 能 自 鳴，假 人 而 鳴，鳴(3) ‖ 雖 不 

同，道 則 未 嘗 不 同 也。 
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Ñaïo baát naêng töï minh, giaû nhaân nhi minh, minh tuy baát ñoàng, ñaïo 
taéc vò thöôøng baát ñoàng daõ.  

Ñaïo chaúng theå töï baøy toû, phaûi nhôø ngöôøi môùi toû baøy, 
söï baøy toû tuy khoâng ñoàng, nhöng ñaïo chöa bao giôø chaúng 
ñoàng. (Truøng Khaéc Thieàn Nguyeân Thuyeân Töï) 

(鳴(3)laø noäi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm chuû 
ngöõ) 

睡 眠 ‖ 者 (五 蓋 煩 惱 中) 一 蓋 也。 
Thuïy mieân giaû nguõ caùi phieàn naõo trung nhaát caùi daõ. 
Caùch dòch 1: Nguû nghæ laø moät loaïi che khuaát trong 

naêm loaïi che khuaát cuûa phieàn naõo.  
Caùch dòch 2: Nguû nghæ laø moät trong naêm loaïi phieàn 

naõo. (Tì Ni Nhaät Duïng Thieát Yeáu Höông Nhuõ Kyù) 
(睡眠 laø noäi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm chuû 

ngöõ) 
如 信 心 初 具，忍 力 未 圓，欲 拯 沉 淪，

實 難 俱 濟，無 船 救 溺，翅 弱 高 飛。 
Nhö tín taâm sô cuï, nhaãn löïc vò vieân, duïc chöûng traàm luaân, thaät nan 

caâu teá, voâ thuyeàn cöùu nòch, xí nhöôïc cao phi. 
Neáu loøng tin môùi vöøa ñaày ñuû, söùc an nhaãn chöa troïn 

veïn, maø muoán cöùu nhöõng ngöôøi chìm ñaém, thaät laø khoù 
coù theå giuùp ích cho caû hai, gioáng nhö khoâng coù thuyeàn 
maø ñi vôùt keû cheát ñuoái, khaùc chi ñoâi caùnh yeáu ôùt maø bay 
cao. (Hoå Giaùc Taäp) 

(沉淪、溺 laø noäi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm taân 
ngöõ cho ñoäng töø 拯、救) 
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直 到 無 生 參 學 畢， 
逢 人 遮 莫 說 輪 迴。 

Tröïc ñaùo voâ sanh tham hoïc taát,  
Phuøng nhaân giaø maïc thuyeát luaân hoài.  
Thaúng ñeán voâ sanh tham hoïc xong 
Gaëp ngöôøi thoâi noùi chuyeän luaân hoài.  
(Duïng Thöùu Phong Sö Vaän Toáng Giaûn Tuyeàn 

Thöôïng Nhaân Du Phöông) 
(輪迴 laø noäi ñoäng töø duøng nhö danh töø laøm taân 

ngöõ cho ñoäng töø 說) 
IV. CAÂU THAM KHAÛO 

◎我今欲於佛法出家。《大般涅槃經》 
◎停住之者見月不移。《華嚴經疏鈔》 
◎心無所著當如飛鳥遊於虛空。《生經》 
◎車匿號咷，揵陟悲鳴，緣路而歸。《釋迦譜》 
◎誓入惡世以度眾生也。《楞嚴經臆說》 
◎只由退失出世之法故落三途。《維摩經略疏》 
◎雖處惡世，不為惡事。《歸戒要集》 
◎世尊何故今微笑。《商主天子所問經》 
◎飛鳥及走獸，莫不畏師子。《雜阿含經》 
◎盲者墜落，墮深坑險。《宗鏡錄》 
◎貪食樂睡眠，佛說畜生因。《正法念處經》 
◎常求於涅槃，常怖畏生死。《正法念處經》 
◎人命猶如此，去者不復還。《佛本行經》 
◎怖畏生死不還世間。《清淨毘尼方廣經》 
◎世尊！我實獨入聚落，獨出獨坐。《別譯雜阿含
經》 
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◎縱使發願度生回入惡世，本性圓明自不更。《報
恩論》 
◎佛在世時我沉淪，今得人身佛滅度。《三時繫念
儀範》 
◎一入幽塗，累劫難出，再遇佛法，想見無由。《法
苑珠林》 
◎阿難聞說可還者非主，故請不還之真心也。《楞
嚴經通議》 
◎貪心重必沉鬼趣，惡見猛必墮地獄。《淨土隨學》 
◎不獨入他家，若有因緣，須獨入時，但一心念佛。
《妙法蓮華經》 
◎自惟生死沒苦海， 隨逐癡愛溺長津，意欲出離不
能離，蒙聖遙愍救沉淪。《四分比丘尼鈔》 
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ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  PPHHAAÙÙNN  ÑÑOOAAÙÙNN  
***0*** 

Coøn goïi Ñoàng ñoäng töø, laø töø khoâng bieåu thò moät 
ñoäng taùc cuï theå, nhöng trong caâu noù coù vò trí vaø vai 
troø ngöõ phaùp nhö moät ñoäng töø. Ñoäng töø phaùn ñoaùn 
thöôøng söû duïng trong caùc tröôøng hôïp khaúng ñònh, 
phuû ñònh, so saùnh. Nhöõng ñoäng töø thöôøng duøng laø: 

是 thò、為 vi  laø 
謂 vò、曰 vieát、名 danh  goïi laø 
有 höõu  coù 
無 voâ  khoâng coù 
猶 do、如 nhö、似 tôï  gioáng nhö 

I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Sau ñoäng töø phaùn ñoaùn thöôøng laø danh töø hay 

cuïm töø coù tính danh töø laøm boå ngöõ. 
2. Moät soá phoù töø duøng nhö ñoäng töø phaùn ñoaùn. 

唯 duy  chæ coù 
靡 mó  khoâng coù 
本 baûn  voán laø 
非 phi、匪 phæ  chaúng phaûi 
乃 naõi、則 taéc、即 töùc  laø, chính laø 
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* Chuù yù:  
Khi phoù töø keát hôïp vôùi danh töø ñöùng sau, noù ñaõ 

duøng nhö ñoäng töø phaùn ñoaùn. 
Ví duï:    
殺 人 刀，活 人 劍，乃 (上 古) 之 風 規，亦 

(今 時) 之 樞 要。 

Saùt nhaân ñao, hoaït nhaân kieám, naõi thöôïng coå chi phong quy, dieäc kim 
thôøi chi xu yeáu.  

Ñao gieát ngöôøi, kieám cöùu ngöôøi, laø neà neáp thôøi xa xöa, 
cuõng laø then choát trong hieän taïi. (Bích Nham Luïc) 

(乃、亦 laø phoù töø, vì coù danh töø ñöùng sau neân duøng 
nhö ñoäng töø phaùn ñoaùn) 

非 必 絲 與 竹，山 水 有 清 音。 

Phi taát ti döõ truùc, sôn thuûy höõu thanh aâm. 
Chaúng phaûi nhaát ñònh laø tô vaø truùc (môùi phaùt ra aâm 

thanh), maø nuùi vaø nöôùc cuõng coù aâm thanh trong treûo. 
(Chieâu AÅn Thi) 

(必 laø phoù töø, vì coù danh töø ñöùng sau neân duøng 
nhö ñoäng töø phaùn ñoaùn) 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Coâng naêng chuû yeáu cuûa ñoäng töø phaùn ñoaùn laø 

laøm vò ngöõ. 
1. Khaúng ñònh 
Ví duï:    
學 者 求 友，須 是 可 為 師 者。 

Hoïc giaû caàu höõu, tu thò khaû vi sö giaû.  
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Ngöôøi hoïc tìm baïn, phaûi laø ngöôøi ñaùng laøm thaày. 
(Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

(是 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
無 明 實 性 即 佛 性， 
幻 化 空 身 即 法 身。 

Voâ minh thaät tính töùc Phaät tính,  
Huyeãn hoùa khoâng thaân töùc phaùp thaân.  
Tính thaät voâ minh chính laø tính Phaät 
Thaân roãng huyeãn hoùa chính laø thaân phaùp. (Chöùng 

Ñaïo Ca) 
(即 laø phoù töø duøng nhö ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò 

ngöõ) 
老 僧 寒 有 柴 炭、紙 衾，熱 有 松 風、水 

石，蓄 此 奢 侈 奚 為? 

Laõo Taêng haøn höõu saøi thaùn chæ khaâm, nhieät höõu tuøng phong thuûy thaïch, 
suùc thöû xa xæ heà vi?  

Laõo Taêng khi laïnh coù cuûi than, meàn giaáy, khi noùng 
coù gioù tuøng, suoái ñaù, chöùa ñoà xa xæ naøy laøm gì? (Thieàn 
Laâm Baûo Huaán) 

(有 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
莫 踵 前 非，免 有 後 悔。 

Maïc chuûng tieàn phi, mieãn höõu haäu hoái. 
Ñöøng daãm theo sai laàm tröôùc, thì khoûi coù hoái haän veà 

sau. (Toâng Caûnh Luïc)  
(有 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
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2. Phuû ñònh 
Ví duï:   
勿 輕 戒 律，[天 上] 無 (作 業 õ) 之 佛。 
Vaät khinh giôùi luaät, thieân thöôïng voâ taùc nghieäp chi Phaät.  
Ñöøng xem thöôøng giôùi luaät, treân trôøi khoâng coù ñöùc 

Phaät naøo gaây taïo nghieäp aùc. (Taây Phöông Hôïp Luaän) 
(無 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
聖 人 ‖ 無 (常 õ) 師。 

Thaùnh nhaân voâ thöôøng sö. 
Baäc Thaùnh khoâng coù moät vò thaày coá ñònh (khoâng hoïc 

chæ moät thaày). (Sö Thuyeát) 
(無 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
但 殺 則 犯 重，食 則 犯 輕。 雖 然 罪 相 

不 等，[皆] 非 (解 脫) 之 道 也。 

Ñaõn saùt taéc phaïm troïng, thöïc taéc phaïm khinh. Tuy nhieân toäi töôùng 
baát ñaúng, giai phi giaûi thoaùt chi ñaïo daõ. 

Chæ laø gieát thì phaïm toäi naëng, aên thì phaïm toäi nheï. Duø 
vaäy, töôùng phaïm toäi khoâng ñoàng nhau, ñeàu chaúng phaûi laø 
ñaïo giaûi thoaùt. (Phaät Thuyeát Phaïm Voõng Kinh Sô Taân) 

(非 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
聖 人 ‖ 靡 己，靡 所 不 己，法 身 ‖ 無 相，

誰 云 自 他。 

Thaùnh nhaân mó kæ, mó sôû baát kæ, phaùp thaân voâ töôùng, thuøy vaân töï tha?  
Baäc Thaùnh khoâng (thaáy) coù mình, cho neân khoâng coù 

gì chaúng phaûi laø mình, thaân phaùp khoâng coù töôùng, ai baûo 
(coù) mình vaø ngöôøi? (Phaùp Hoa Kinh Sôù) 
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(靡、無 laø ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ) 
3. So saùnh 
Goàm nhöõng ñoäng töø duøng ñeå so saùnh hoaëc mieâu 

taû. Boå ngöõ phaùn ñoaùn coù theå laø töø hoaëc cuïm töø. 
Ví duï:  
身 ‖ 如 (幻) 鏡 業 ‖ 如 影， 
心 ‖ 若 (清) 風 性 ‖ 若 蓬。  

Thaân nhö huyeãn kính nghieäp nhö aûnh, 
Taâm nhöôïc thanh phong tính tôï boàng.   
Thaân nhö göông giaû, nghieäp nhö boùng, 
Taâm tôï gioù trong, tính tôï boàng. (Vaïn Söï Quy Nhö) 
(如、若 ñoäng töø duøng ñeå so saùnh) 
功 名 富 貴 ‖ 等 (浮) 雲， 
身 世 光 陰 ‖ 若 (飛) 箭。 

Coâng danh phuù quyù ñaúng phuø vaân,  
Thaân theá quang aâm nhöôïc phi tieãn.  
Giaøu coù, tieáng taêm nhö maây noåi 
Thôøi gian ñôøi ngöôøi tôï teân bay. (Tueä Trung Thöôïng 

Só Ngöõ Luïc) 
(等、若 ñoäng töø duøng ñeå so saùnh) 
如 病 思 良 藥，如 眾 蜂 依 蜜。我 等 亦 如 

是，願 聞 甘 露 法。 

Nhö beänh tö löông döôïc, nhö chuùng phong y maät. Ngaõ ñaúng dieäc nhö 
thò, nguyeän vaên cam loä phaùp.  
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Nhö ngöôøi beänh mong thuoác hay, nhö baày ong nöông 
maät. Chuùng con cuõng nhö vaäy, mong nghe phaùp Cam 
loà. (Thaäp Ñòa Kinh Luaän)  

(如 ñoäng töø duøng ñeå so saùnh) 
夫 為 善 譬 猶 登 山，益 往 益 高; 為 惡 

譬 猶 走 阪，愈 趨 愈 下。 

Phuø vi thieän thí do ñaêng sôn, ích vaõng ích cao; vi aùc thí do taåu phaûn, 
duõ xu duõ haï.  

Noùi veà laøm thieän gioáng nhö leo nuùi, caøng ñi caøng leân 
cao; coøn laøm aùc ví nhö chaïy xuoáng doác, caøng chaïy caøng 
xuoáng thaáp. (Ngöï Cheá Kim Cang Baùt Nhaõ Ba La Maät 
Kinh Töï) 

III. CAÂU THAM KHAÛO 
◎人 非 常 人 迷 此 謂 常 ，則 是 常 見 。 《法苑珠林》 
◎毀破善行，生死曠路永無出期。《諸經要集》 
◎無聞亦無智，是名人身牛。《大智度論》 
◎返照回光，何處不天堂。《百丈清規證義記》 
◎法界藏身安樂國，眼前何處不西方。《唯心集》 
◎昔有菩薩為大國王，名曰長壽。《長壽王經》 
◎愛欲境界猶如幻夢，悟已即無。《佛說寶雨經》 
◎猶日處虛空，蓮花不著水。《文殊師利發願經》 
◎知諸行無常，皆是變易法。《雜阿含經》 
◎菩薩本是成佛之人，云何欲退耶。《法華玄論》 
◎是阿羅漢無煩惱心，而猶有本習。《大智度論》 
◎破戒之人，雖形似善人，內無善法《四分律名義
標釋》 
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◎人壽八萬歲時有佛出世，。號曰迦葉。《毗尼關
要》 
◎滅定唯聖人有，慧凡聖俱有。《阿毘曇毘婆沙論》 
◎執行佛戒，皆清信士、清信女也。《佛般泥洹經》 
◎一切聖人有真實法自性，唯聖人以聖智知。《注
大乘入楞伽經》 
◎不習禪定，無有智慧，猶如禽獸，是為垢穢。《長
阿含經》 
◎無有二佛並出於世，唯佛世尊是真正等正覺。《信
佛功德經》 
◎我等皆似佛子，如來常說我等為子。《法華經精
解評林》 
◎禱觀世音曰：此本佛子，非吾子。《為霖道霈禪
師還山錄》 
◎若有求法善男子，為說一切大乘經，令發無上菩
提心，乃名真實波羅蜜。《大乘本生心地觀經》 
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ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  NNAAÊÊNNGG  NNGGUUYYEEÄÄNN  
***0*** 

Coøn goïi Trôï ñoäng töø, laø töø bieåu thò khaû naêng, 
nguyeän voïng vaø söï taát yeáu. 

* Caùc ñoäng töø bieåu thò khaû naêng 
可 khaû  coù theå, ñöôïc, ñuû 
能 naêng  coù theå, sao coù theå, ñöôïc  
堪 kham  coù theå, ñöôïc 
得 ñaéc  ñöôïc 
就 töïu  coù theå 
任 nhaäm  (keát hôïp phoù töø 不) 不任 chaúng theå  

克 khaéc  ñöôïc, coù theå 
* Caùc ñoäng töø bieåu thò nguyeän voïng 

肯 khaúng  vui loøng, chòu, coù theå  
敢 caûm  daùm, xin, sao daùm 
擬 nghó  ñònh, döï ñònh, neân 
願 nguyeän  muoán, mong, baèng loøng 
欲 duïc  ñònh, muoán 
聽 thính  cho pheùp 
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憖 ngaän  vui loøng, saün saøng 
忍 nhaãn  nôõ, nôõ loøng 
好 hieáu  öa, thích 

* Caùc ñoäng töø bieåu thò söï taát yeáu 
須 tu  neân, phaûi, caàn phaûi 
應 öng  neân, caàn phaûi, caàn, muoán 
要 yeáu  neân, caàn phaûi, caàn, muoán 
合 hôïp  phaûi, neân 
免 mieãn  khoâng ñöôïc, ñöøng 
會 hoäi  phaûi, nhaát ñònh phaûi 

I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø, boå sung yù nghóa cho 

ñoäng töø. 
2. Sau ñoäng töø naêng nguyeän duøng trôï töø 而 

gioáng nhö ñuoâi töø. 
Ví duï: 
若 有 人 能 而 常 受 持 此 六 字 大 明 陀 

羅 尼。 
Nhöôïc höõu nhaân naêng nhi thöôøng thuï trì thöû luïc töï Ñaïi minh Ñaø-la-ni.  
Neáu coù ngöôøi coù theå thöôøng hay thoï trì saùu chöõ Ñaïi 

minh Ñaø-la-ni naøy. (Phaät Thuyeát Ñaïi Thöøa Trang 
Nghieâm Baûo Vöông Kinh) 

佛 語 深 尊 重，豈 敢 而 棄 捨。 
Phaät ngöõ thaâm toân troïng, khôûi caûm nhi khí xaû.  
Lôøi Phaät raát toân troïng, leõ naøo daùm boû qua. (Caên Baûn 

Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tyø Naïi Da Döôïc Söï) 
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禪 定 與 般 若，常 應 而 修 習。 
Thieàn ñònh döõ Baùt-nhaõ, thöôøng öng nhi tu taäp.  
Thieàn ñònh vaø trí hueä, thöôøng phaûi neân tu taäp. (Boà Ñeà 

Traøng Sôû Thuyeát Nhaát Töï Ñaûnh Luaân Vöông Kinh) 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Coâng naêng chuû yeáu cuûa ñoäng töø naêng nguyeän laø 

ñöùng tröôùc ñoäng töø vò ngöõ ñeå noùi roõ mong muoán cuûa 
chuû ngöõ vaø khaû naêng cuûa ñoäng taùc. 

Ví duï: 
汝 等 沙 門，『當』 捨 愛 欲，愛 欲 垢 盡，

道 『可』 見 矣。 

Nhöõ ñaúng sa moân, ñöông xaû aùi duïc, aùi duïc caáu taän, ñaïo khaû kieán hó.  
Sa moân caùc oâng, neân boû ham muoán, söï dô ueá cuûa ham 

muoán döùt saïch, thì ñaïo coù theå thaáy roài. (Töù Thaäp Nhò 
Chöông Kinh Chuù) 

(當、可 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng 
töø 捨、見) 

若 『欲』 求 福 德，智 者 『應』 施 與。 
Nhöôïc duïc caàu phuùc ñöùc, trí giaû öng thí döõ.  
Neáu muoán tìm kieám phuùc ñöùc, ngöôøi coù trí neân boá thí. 

(Bieät Dòch Taïp A Haøm Kinh)  
(欲、應 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng 

töø 求、施與) 
口 常 誦 藥 方，心 病 不 『肯』 治。 
Khaåu thöôøng tuïng döôïc phöông, taâm beänh baát khaúng trò.  
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Mieäng thöôøng ñoïc ñôn thuoác, beänh taâm chaúng chòu trò. 
(Tònh Taâm Giôùi Quaùn Phaùp)  

(肯 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng töø 
治) 

何 『忍』 聞 是 言：佛 當 般 泥 洹。 

Haø nhaãn vaên thò ngoân: Phaät ñöông baùt neâ hoaøn.  
Ñaâu nôõ nghe lôøi naøy: Phaät seõ vaøo Nieát-baøn. (Phaät 

Thuyeát Phöông Ñaúng Baùt Neâ Hoaøn Kinh) 
(忍 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng töø 

聞) 
正 傳 之 坐 禪，不 『可』 求 悟 於 坐 禪 之 

外。 

Chaùnh truyeàn chi toïa thieàn, baát khaû caàu ngoä ö toïa thieàn chi ngoaïi. 
Vieäc ngoài thieàn truyeàn daïy chính xaùc, chaúng theå tìm 

kieám toû ngoä ngoaøi ngoài thieàn. (Thieàn Toâng Ñaïi YÙ) 
(可 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng töø 

求) 
若 人 『欲』 了 知，三 世 一 切 佛，『應』 

觀 法 界 性，一 切 唯 心 造。 

Nhöôïc nhaân duïc lieãu tri, tam theá nhaát thieát Phaät, öng quaùn phaùp giôùi 
tính, nhaát thieát duy taâm taïo.  

Neáu ngöôøi muoán roõ bieát, taát caû Phaät ba ñôøi, neân quaùn 
tính phaùp giôùi, heát thaûy do taâm taïo. (Hoa Nghieâm Kinh) 

(欲、應 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng 
töø 了知、觀) 
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『欲 擬』 化 他 人，自 『須』 有 方 便，勿 
令 彼 有 疑，即 是 自 性 現。 

Duïc nghó hoùa tha nhaân, töï tu höõu phöông tieän, vaät linh bæ höõu nghi, 
töùc thò töï tính hieän.  

Ñònh muoán chæ daïy ngöôøi, mình caàn coù phöông tieän, 
chôù khieán hoï nghi ngôø, töùc laø töï tính hieän. (Phaùp Baûo 
Ñaøn Kinh) 

(欲擬、須 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi 
ñoäng töø 化、有) 

譬 如 貧 家 有 珍 寶 藏，寶 不 『能』 言 我 
在 於 此，既 不 自 知，又 無 語 者，不 『能』 
開 發 此 珍 寶 藏。一 切 眾 生 亦 復 如 是。 

Thí nhö baàn gia höõu traân baûo taïng, baûo baát naêng ngoân ngaõ taïi ö thöû, 
kí baát töï tri, höïu voâ ngöõ giaû, baát naêng khai phaùt thöû traân baûo taïng. 
Nhaát thieát chuùng sinh dieäc phuïc nhö thò.  

Ví nhö nhaø ngheøo coù kho baùu, vaät baùu chaúng theå noùi 
toâi ôû ñaây, (ngöôøi kia) ñaõ chaúng theå töï bieát, (vaät baùu) laïi 
khoâng coù lôøi noùi, thì chaúng theå quaät môû kho baùu naøy. Taát 
caû chuùng sinh cuõng laïi nhö vaäy. (Ñaïi Phöông Ñaúng Nhö 
Lai Taïng Kinh) 

(能 laø ñoäng töø naêng nguyeän keát hôïp vôùi ñoäng töø 
言、開發) 

III. CAÂU THAM KHAÛO 
◎我今窮厄，何忍欺觝於我？《法句譬喻經》 
◎我等今始寧沒身命不敢犯惡。《佛說海龍王經》 
◎若聞經典不肯敬順，則非善哉。《佛說魔逆經》 
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◎有財不肯捨，生作巨身鬼。《分別業報略經》 
◎若能奉行者，方可受之。《大日經義釋》 
◎巧辭增癡惑，女人難可信。《正法念處經》 
◎愛火燒世間，纏綿不可捨。《諸經要集》 
◎由是大導師，善能知道故。《十住毘婆沙論》 
◎不起厭心，何時可脫。《淨土隨學》 
◎三途苦果悉能除。《禮舍利塔儀式》 
◎譬如日出能除一切世間闇冥。《雜阿含經》  
◎夫修道者懃苦欲證樂果。《三彌勒經疏》    
◎欲離生老病死，故作道人。《出曜經》 
◎眾生心狹劣，不堪受大法。《大薩遮尼乾子所說
經》 
◎既能慚愧，則不造諸惡業，以為成佛之資。《毗
尼止持會集》 
◎拔濟諸有情，皆願獲安樂。《普遍光明清淨熾盛
如意寶印心無能勝大明王大隨求陀羅尼經》 
◎思惟正法如救然，願獲諸佛勝功德。《佛說如來
不思議祕密大乘經》 
◎我今頂禮誓歸依，願覩尊顏常供養。《准提焚修
悉地懺悔玄文》 
◎不忍之心。仁之端也。故見生不忍見死。聞聲不
忍食肉。《憨山老人夢遊集》 
◎若人敢觸大睡蛇，復能盤迴狂醉象，曾共嚴熾獸
王鬪，是乃能伏彼沙門。《佛本行集經》 
◎人於世間得財產，慳貪不肯布施。《佛說分別善
惡所起經》 
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ÑÑOOÄÄNNGG  TTÖÖØØ  XXUU  HHÖÖÔÔÙÙNNGG  
***0*** 

Laø ñoäng töø ñöùng sau ñoäng töø vò ngöõ, ñeå boå nghóa 
noùi roõ xu höôùng cuûa ñoäng taùc. 

來 lai  laïi 
去 khöù  ñi 
上 thöôïng  leân 
下 haï  xuoáng 
進 taán  leân tröôùc 
出 xuaát  ra 
回 hoài  trôû laïi 
過 quaù  qua 
起 khôûi  daáy leân 
開 khai  môû ra 

I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Ñoäng töø xu höôùng laø do caùc noäi ñoäng töø 

chuyeån thaønh. 
2. Trong coå vaên chæ söû duïng töø ñôn, khoâng söû 

duïng töø ñoâi. 
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II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Luoân ñöùng sau ñoäng töø vò ngöõ ñeå boå nghóa cho 

ñoäng töø. 
Ví duï:   
松 竹 乍 栽 山 影 綠， 
水 流 穿 <過> 院 庭 中。 

Tuøng truùc saï taøi sôn aûnh luïc,  
Thuûy löu xuyeân quaù vieän ñình trung.   
Tuøng truùc vöøa troàng rôøn boùng nuùi, 
Doøng nöôùc xuyeân qua tröôùc saân nhaø. (Caûnh Ñöùc 

Truyeàn Ñaêng Luïc) 
(過 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 穿) 
或 自 恃 天 真 撥 無 因 果，但 向 胸 襟 流 

<出>，不 依 地 位 修 行。 

Hoaëc töï thò thieân chaân baùt voâ nhaân quaû, ñaõn höôùng hung khaâm löu 
xuaát, baát y ñòa vò tu haønh.  

Hoaëc töï caäy vaøo tính saün coù, gaït boû cho laø khoâng coù 
nhaân quaû, chæ nhaèm hoâng ngöïc tuoân ra, chaúng theo thöù 
lôùp tu haønh. (Truy Moân Caûnh Huaán)  

(出 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 流) 
收 卷 餘 懷 厭 事 華 
歸 <來> 何 處 是 生 涯? 

Thu quyeån dö hoaøi yeám söï hoa  
Quy lai haø xöù thò sanh nhai?  
Thaâu veùn taám loøng chaùn phoàn hoa 
Trôû veà sinh soáng ôû nôi naøo? (Thong Dong Luïc) 
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(來 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 歸) 
施 主 到 門，知 客 接 見，引 <上> 方 丈，

獻 茶 湯。 

Thí chuû ñaùo moân, tri khaùch tieáp kieán daãn thöôïng phöông tröôïng, hieán 
traø thang.  

Thí chuû ñeán coång, vò tri khaùch ñoùn tieáp daãn leân 
phöông tröôïng, môøi traø nöôùc. (Thích Thò Tö Giaùm) 

(上 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 引) 
我 身 上 且 不 有，身 外 惡 足 道 哉。正 眼 

看 <來>， 一 場 笑 具。 

Ngaõ thaân thöôïng thaû baát höõu, thaân ngoaïi oâ tuùc ñaïo tai. Chaùnh nhaõn 
khaùn lai, nhaát tröôøng tieáu cuï.  

Treân thaân naøy cuûa ta coøn chaúng coù, vaät ngoaøi thaân 
ñaâu ñaùng noùi ñeán. Nhìn ñuùng laïi, chæ laø moät troø ñuøa. 
(Nguõ Ñaêng Hoäi Nguyeân) 

(來 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 看) 
尊 者 阿 難 語 尊 者 摩 訶 迦 葉：日 時 太 

早，可 共 暫 過 比 丘 尼 精 舍。即 便 往 <過>。 

Toân giaû A Nan ngöõ toân giaû Ma Ha Ca Dieáp: Nhaät thôøi thaùi taûo, khaû 
coäng taïm quaù Tì-kheo-ni tinh xaù. Töùc tieän vaõng quaù.  

Toân giaû A Nan noùi vôùi Toân giaû Ma Ha Ca Dieáp: 
Thôøi giôø coøn sôùm, coù theå taïm thôøi cuøng ñi qua tinh xaù 
cuûa Tì-kheo-ni. Hai vò lieàn ñi qua. (Taïp A Haøm Kinh) 

(過 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 往) 
師 拈 <起> 拄 杖，以 口 作 吹 勢。 
Sö nieâm khôûi truï tröôïng, dó khaåu taùc xuy theá.  
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Sö ñöa caây gaäy leân, duøng mieäng ra boä thoåi. (Coå Toân 
Tuùc Ngöõ Luïc) 

(起 laø ñoäng töø xu höôùng laøm boå ngöõ ñoäng töø 拈) 
III. CAÂU THAM KHAÛO  

◎若有好食便可持來。《摩訶僧祇律》 
◎白雲飛去又飛來。《石屋清洪禪師語錄》 
◎蝦蟆跳上梵天，蚯蚓驀過東海。《宗鑑法林》 
◎諸夜叉為火所逼，悉走上樹未。《禪祕要法經》 
◎水必自高而流下也。《三衣顯正圖》 
◎比丘五百人，以神足飛下。《佛說興起行經》 
◎收骨，迎回延壽堂供養。《禪林備用清規》 
◎放逸不發起，煩惱自然伏。《法集要頌經》 
◎鐵枷項上輕拋下，雲外天邊自在閒。《列祖提綱
錄》 
◎人計諸物是我有，死時皆斷不持去《阿毘曇毘婆
沙論》 
◎我念彌陀已盡力，心猿馳逐不歸來。《淨土隨學》 
◎出愛欲泥，是故不復還來欲界。《阿毘曇心論經》 
◎指出風旛俱不是，直言心動亦還非。《宗鑑法林》 
◎喚回千歲夢，飛出九皐禽。《禪宗頌古聯珠通集》 
◎白雲飛去又飛回，山深迢遞勞去來。《紫柏尊者
全集》 
◎待得玉兔走來，不覺金烏飛過。《了菴清欲禪師
語錄》 
◎撥開千障雲，放出一天月。《御註圓覺經》 
◎擘開面皮，憎愛揀擇一迴。《萬松老人評唱天童
覺和尚拈古請益錄》 
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◎既生天界晝夜受樂，豈復更思還來報王。《大正
句王經》 
◎世尊願就此坐。佛即坐上，既坐上已，語迦葉言。
《別譯雜阿含經》 
◎獼猴發願已竟，踊躍歡喜走上高山。《師子月佛
本生經》 
◎剛刀雖快，不斬無罪之人。師乃擲下刀子。《五
燈全書》 
◎如今稽古重拈出， 凡聖同遊解脫場。《瑜伽燄口
註集纂要儀軌》 
◎如來說出信字，為入道之門。以忍字為守道之
終。《金剛經解義》 
◎心常超過一切境界，神光不動，萬法皆閒，名之
曰定。《蓮邦消息》 
◎如我今日越過三界，以天眼觀眾生之類，蜎飛蠕
動共相傷害無有竟已。《出曜經》 
◎世尊拈起一枝花，金色頭陀獨微笑。《了堂惟一
禪師語錄》 
◎舍利弗化為大金翅鳥，從空飛下食龍而去。《根
本說一切有部毘奈耶破僧事》 
◎師提起數珠云會麼。公云不會。師云晝夜一百
八。《禪林類聚》 
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NHÖÕNG ÑIEÅM CAÀN LÖU YÙ  
VEÀ ÑOÄNG TÖØ 

***0*** 
II..  CAÙCH NHAÄN RA ÑOÄNG TÖØ VÒ NGÖÕ 
Trong Haùn vaên, ñoäng töø vò ngöõ coù vai troø noøng coát 

cuûa caâu. Nhöõng bieán ñoåi linh ñoäng, caùch haønh vaên 
khuùc chieát cuõng töø ñoäng töø, cho neân baét buoäc phaûi 
nhaän ra baèng ñöôïc ñoäng töø vị ngữ. Caên cöù treân keát 
caáu caâu, coù taát caû 6 cô sôû ñeå nhaän ra ñoäng töø. 

 
 
 
1. Döïa vaøo chuû ngöõ ñeå nhaän ra ñoäng töø 
Trong caâu, thoâng thöôøng danh töø laøm chuû ngöõ 

luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø vò ngöõ, coù theå döïa vaøo vò trí 
cuûa chuû ngöõ maø nhaän ra ñoäng töø. 

Keát caáu: Chuû ngöõ ‖ ñoäng töø vò ngöõ + taân ngöõ 
Ví duï:  
世尊 ‖說 (此) 經。 
Theá Toân thuyeát thöû kinh.  
Theá Toân noùi kinh naøy. (Thieän Tö Ñoàng Töû Kinh) 

      Chủ ngữ ‖            vị ngữ     +    tân ngữ 
                                               
(định ngữ) danh từ  ‖  [trạng ngữ ] động từ + (định ngữ) danh từ + <bổ ngữ>    
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(Döïa vaøo chuû ngöõ 世尊 ñöùng ñaàu caâu maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 說) 

世 尊 ‖ 雨(1) (法) 雨。 
Theá Toân vuõ phaùp vuõ.  
Theá Toân röôùi xuoáng traän möa phaùp. (Phaät Thuyeát 

Ñaïi Thöøa Trí AÁn Kinh) 
(Döïa vaøo chuû ngöõ 世尊 ñöùng ñaàu caâu maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 雨(1)) 
眾 生 ‖ 聞 (此) 法。 
Chuùng sanh vaên thöû phaùp. 
Chuùng sanh nghe phaùp naøy. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa 

Kinh) 
(Döïa vaøo chuû ngöõ 眾生 ñöùng ñaàu caâu maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 聞) 
眾 生 ‖ 旅 泊 <三 界>。 
Chuùng sanh löõ baïc tam giôùi.  
Chuùng sanh lang thang trong ba coõi. (Vieân Giaùc Kinh 

Taâm Kính) 
(Döïa vaøo chuû ngöõ 眾生 ñöùng ñaàu caâu maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 旅泊) 
聖 人 ‖ 惡 (似 是 而 非) 之 人。 

Thaùnh nhaân oá töï thò nhi phi chi nhaân.  
Baäc Thaùnh gheùt keû döôøng nhö ñuùng maø laø sai. (Maëc 

Coâ) 
(Döïa vaøo chuû ngöõ 聖人 maø nhaän ra ñoäng töø vò 

ngöõ 惡) 
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聖 人 ‖ [常 善] 救 人。 
Thaùnh nhaân thöôøng thieän cöùu nhaân. 
Baäc Thaùnh thöôøng gioûi cöùu giuùp ngöôøi. (Ñaïo Ñöùc 

Kinh) 
(Döïa vaøo chuû ngöõ 聖人 maø nhaän ra ñoäng töø vò 

ngöõ 救) 
2. Döïa vaøo taân ngöõ ñeå nhaän ra ñoäng töø 
Trong caâu, thoâng thöôøng taân ngöõ luoân ñöùng sau 

ñoäng töø vò ngöõ, coù theå döïa vaøo vò trí cuûa taân ngöõ maø 
nhaän ra ñoäng töø. 

Keát caáu: Chuû ngöõ ‖ ñoäng töø vò ngöõ + taân ngöõ 
Ví duï:  
若 人‖近 (善) 友，增 長 (無 量) 法。 

Nhöôïc nhaân caän thieän höõu, taêng tröôûng voâ löôïng phaùp. 
Neáu ngöôøi ôû gaàn baïn laønh, theâm lôùn voâ löôïng phaùp. 

(Chaùnh Phaùp Nieäm Xöù Kinh) 
(Döïa vaøo taân ngöõ 善友 maø nhaän ra ñoäng töø vò 

ngöõ 近; Döïa vaøo taân ngöõ 無量法 maø nhaän ra ñoäng 
töø vò ngöõ 增長) 

遠 離 諸 (善) 友，[亦 不] 求 (正) 法。 

Vieãn ly chö thieän höõu, dieäc baát caàu chaùnh phaùp. 
Lìa xa caùc baïn laønh, cuõng chaúng caàu phaùp chaùnh. 

(Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
(Döïa vaøo taân ngöõ 善友 maø nhaän ra ñoäng töø vò 

ngöõ 遠離; döïa vaøo taân ngöõ 正法 maø nhaän ra ñoäng 
töø vò ngöõ 求; 亦不 laø phoù töø laøm traïng ngöõ) 
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眾 生 ‖ 得 (慈) 心，戀 慕 (無 上) 道。 

Chuùng sanh ñaéc töø taâm, luyeán moä voâ thöôïng ñaïo. 
Chuùng sanh coù ñöôïc taâm töø, meán thích ñaïo cao toät. 

(Boà Taùt Tuøng Ñaâu Thuaät Thieân Giaùng Thaàn Maãu 
Thai Quaûng Phoå Kinh) 

(Döïa vaøo taân ngöõ 慈心 maø nhaän ra ñoäng töø vò 
ngöõ 得; döïa vaøo taân ngöõ 無上道 maø nhaän ra ñoäng 
töø vò ngöõ 戀慕) 

[常] 行 (大 慈) 心，救 護 諸 群 生。 

Thöôøng haønh ñaïi töø taâm, cöùu hoä chö quaàn sanh. 
Luoân thöïc haønh taâm töø lôùn, cöùu giuùp caùc chuùng sanh. 

(Ñaïi Phöông Quaûng Phaät Hoa Nghieâm Kinh) 
(Döïa vaøo taân ngöõ 大慈心 maø nhaän ra ñoäng töø vò 

ngöõ 行; döïa vaøo taân ngöõ 諸群生 maø nhaän ra ñoäng 
töø vò ngöõ 救護; 常 laø phoù töø laøm traïng ngöõ) 

(後 世) 學 者 ‖ 漁 獵 文 字 語 言。 

Haäu theá hoïc giaû ngö lieäp vaên töï ngöõ ngoân.  
Ngöôøi hoïc ñôøi sau saên luøng (tìm kieám) vaên töï lôøi noùi. 

(Laâm Gian Luïc) 
(Döïa vaøo taân ngöõ 文字語言 maø nhaän ra ñoäng töø 

vò ngöõ 漁獵) 
[在 家] 孝 父 母，[何 必 遠] 燒 香。 

Taïi gia hieáu phuï maãu, haø taát vieãn thieâu höông.  
ÔÛ nhaø hieáu thaûo cha meï, ñaâu caàn ñi xa daâng höông. 

(Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm Ñòa Quaùn Kinh Thieån Chuù) 
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(Döïa vaøo taân ngöõ 父母 maø nhaän ra ñoäng töø vò 
ngöõ 孝; döïa vaøo taân ngöõ 香 maø nhaän ra ñoäng töø vò 
ngöõ 燒; 何必遠 laø phoù töø laøm traïng ngöõ) 

布 (慧) 雲 而 蔭 (火) 宅，擊 (法) 鼓 而 警 
(幽) 途。 

Boá hueä vaân nhi aâm hoûa traïch, kích phaùp coå nhi caûnh u ñoà. 
Giaêng phuû aùng maây trí hueä ñeå che maùt ngoâi nhaø löûa 

ñang chaùy böøng, gioùng vang chieác troáng giaùo phaùp ñeå 
nhaéc nhôû con ñöôøng taêm toái. (Töï Sa Moân Huyeàn Trang 
Thöôïng Bieåu Kyù) 

(Döïa vaøo taân ngöõ 慧雲 maø nhaän ra ñoäng töø vò 
ngöõ 布; döïa vaøo taân ngöõ 火宅 maø nhaän ra ñoäng töø 
vò ngöõ 蔭; döïa vaøo taân ngöõ 法鼓 maø nhaän ra ñoäng 
töø vò ngöõ 擊; döïa vaøo taân ngöõ 幽途 maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 警; 而 laø lieân töø) 

3. Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän ñeå nhaän ra 
ñoäng töø  

Ñoäng töø naêng nguyeän luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø vò 
ngöõ, vì theá coù theå döïa ñoäng töø naêng nguyeän ñeå xaùc 
ñònh ra ñoäng töø vò ngöõ.  

*Chuù yù:  
Caàn naém vöõng moät soá ñoäng töø naêng nguyeän thöôøng 

duøng, xem kó ôû muïc Đoäng töø naêng nguyeän. 
Ví dụ: 
(智) 人 ‖ 『能』 離 酒。 
Trí nhaân naêng ly töûu. 
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Ngöôøi trí coù theå boû röôïu. (Chaùnh Phaùp Nieäm Xöù 
Kinh) 

(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 能 maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 離) 

菩 薩 ‖ 住 此 三 昧，則 『能』 然 (慧) 炬。 
Boà-taùt truï thöû tam muoäi, taéc naêng nhieân hueä cöï. 
Boà-taùt gìn chaët tam muoäi naøy, thì coù theå ñoát leân ngoïn 

ñuoác hueä. (Phaùp Hoa Kinh Khoa Thaäp) 
(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 能 maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 然; 然 gioáng nhö 燃) 
我 ‖ 今 不 『忍』 見 (天 人) 尊 入 般 涅 槃。 

Ngaõ kim baát nhaãn kieán thieân nhaân toân nhaäp baùt Nieát-baøn. 
Con nay chaúng nôõ thaáy ñaáng cao quyù trong haøng trôøi 

ngöôøi vaøo Nieát-baøn. (Ñaïi Baùt Nieát Baøn Kinh) 
(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 忍 maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 見) 
我 ‖ 今 『欲』 問，若 蒙 佛 許 乃 『敢』 陳 

疑。 
Ngaõ kim duïc vaán, nhöôïc moâng Phaät höùa naõi caûm traàn nghi. 
Con nay muoán hoûi, neáu ñöôïc Phaät cho pheùp môùi daùm 

noùi ra ñieàu nghi ngôø. (Thaéng Thieân Vöông Baùt Nhaõ Ba 
La Maät Kinh) 

(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 欲 maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 問; döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 敢 
maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 陳) 
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(菩 提) 心 者，猶 如 良 田，『能』 長 (眾 生 
白 淨) 法 故。 

Boà-ñeà taâm giaû, do nhö löông ñieàn, naêng tröôûng chuùng sanh baïch tònh 
phaùp coá.  

Taâm Boà-ñeà, gioáng nhö maûnh ruoäng toát, vì coù theå nuoâi 
lôùn phaùp laønh thanh tònh cuûa chuùng sanh. (Vaïn Thieän 
Ñoàng Quy Taäp) 

(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 能 maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 長) 

菩 薩 ‖ 求 佛 道，『要』 行 (生) 忍。 
Boà-taùt caàu Phaät ñaïo, yeáu haønh sanh nhaãn.  
Boà-taùt mong caàu ñaïo giaùc ngoä thaønh Phaät, phaûi thöïc haønh 

nhaãn nhòn ñoái vôùi chuùng sanh. (Nieäm Phaät Caûnh Saùch) 
(Döïa vaøo ñoäng töø naêng nguyeän 要 maø nhaän ra 

ñoäng töø vò ngöõ 行) 
4. Döïa vaøo keát caáu giôùi taân ñeå nhaän ra ñoäng töø  
Cuïm giôùi taân thöôøng keát hôïp vôùi ñoäng töø vò ngöõ, vì 

theá coù theå döïa vaøo ñoù ñeå xaùc ñònh ra ñoäng töø.  
*Chuù yù:  
Caàn naém vöõng moät soá giôùi töø thöôøng duøng. Giôùi töø 

luoân keát hôïp vôùi danh töø ñeå taïo thaønh cuïm giôùi taân. 
Cuïm giôùi taân coù theå ñöùng tröôùc hoaëc ñöùng sau ñoäng 
töø. Xem kó ôû muïc Giôùi töø. 

Ví duï: 
良 醫 ‖ [隨 病] 授 藥。 

Löông y tuøy beänh thuïï döôïc. 
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Thaày thuoác gioûi theo beänh tình maø cho thuoác. (Chuù 
Ñaïi Thöøa Nhaäp Laêng Giaø Kinh) 

(隨 laø giôùi töø, 病 laø danh töø laøm taân ngöõ cho giôùi 
töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 隨病 ñöùng tröôùc maø nhaän 
ra ñoäng töø vò ngöõ 授) 

能 遠 諸 惡 業，[不] 墮 <於 惡 趣>。 

Naêng vieãn chö aùc nghieäp, baát ñoïa ö aùc thuù. 
Coù theå traùnh xa caùc nghieäp aùc, thì chaúng rôi vaøo nôi 

neûo aùc. (Phaùp Taäp Yeáu Tuïng Kinh) 
(於 laø giôùi töø, 惡趣 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 

giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 於惡趣 ñöùng sau maø 
nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 墮) 

[爾 時] 菩 薩 ‖ [以 慈 軟 音] 安 慰 大 眾。 

Nhó thôøi Boà-taùt dó töø nhuyeãn aâm an uûy ñaïi chuùng. 
Khi aáy, Boà-taùt duøng gioïng meàm moûng thöông yeâu ñeå an 

uûi moïi ngöôøi. (Thích Thieàn Ba La Maät Thöù Ñeä Phaùp Moân) 
(以 laø giôùi töø, 慈軟音 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 

giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 以慈軟音 ñöùng tröôùc 
maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 安慰) 

當 知 諸 如 來，[因 戒] 而 成 聖。 

Ñöông tri chö Nhö Lai, nhaân giôùi nhi thaønh Thaùnh. 
Neân bieát caùc ñöùc Nhö Lai, nhaân (giöõ gìn) giôùi luaät 

maø thaønh baäc Thaùnh. (Chö Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 
(因 laø giôùi töø, 戒 laø danh töø laøm taân ngöõ cho giôùi 

töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 因戒 ñöùng tröôùc maø nhaän 
ra ñoäng töø vò ngöõ 成; 而 laø lieân töø) 
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[於 佛 正 智] 生 (淨) 信，是 人 ‖ 愛 樂 [於 
此 經]。 

Ö Phaät chaùnh trí sanh tònh tín, thò nhaân aùi laïc ö thöû kinh. 
Ñoái vôùi trí hueä chaân chaùnh cuûa Phaät phaùt sanh nieàm 

tin trong saïch, ngöôøi naøy öa thích ñoái vôùi kinh naøy. (Ñaïi 
Baûo Tích Kinh) 

(於 laø giôùi töø, 佛正智 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 於佛正智 ñöùng tröôùc 
maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 生;  

於 laø giôùi töø, 此經 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 於此經 ñöùng sau maø 
nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 愛樂) 

髮 ‖ [為 多 愁] 白，心 ‖ [緣 久 客] 悲，[更] 
遭 (縲 紲) 事，[因 此] 改 容 儀。 

Phaùt vò ña saàu baïch, taâm duyeân cöûu khaùch bi, caùnh tao luy tieát söï, 
nhaân thöû caûi dung nghi.  

Caùch dòch 1: Toùc vì nhieàu noãi buoàn maø trôû thaønh baïc 
traéng, taâm do laøm ngöôøi xa queâ ñaõ laâu maø trôû neân buoàn 
thöông, laïi gaëp phaûi vieäc goâng cuøm xieàng troùi, do ñoù maø 
thay ñoåi hình daùng cöû chæ. 

Caùch dòch 2: Laém buoàn neân toùc baïc, ñau loøng vì xa 
queâ, laïi vöông vieäc tuø toäi, neân hình daùng uû eâ. 

Caùch dòch 3: 
       Ña saàu laøm toùc baïc maøu,  
   Phong traàn laøm ruoät baøu nhaøu bi thöông,  
       Laïi theâm gaëp vieäc tuø vöông,  
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   Cho neân nhan saéc ra döôøng theá ñaây. (Vaõn Thu) 
(為 laø giôùi töø, 多愁 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 

giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 為多愁 ñöùng tröôùc 
maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 白 duøng theo caùch söû 
ñoäng;       

緣 laø giôùi töø, 久客 laø danh töø laøm taân ngöõ cho 
giôùi töø. Döïa vaøo cuïm giôùi taân 緣久客 ñöùng tröôùc 
maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 悲 duøng theo caùch söû 
ñoäng;  

因 laø giôùi töø, 此 laø ñaïi töø laøm taân ngöõ cho giôùi töø. 
Döïa vaøo cuïm giôùi taân 因此 ñöùng tröôùc maø nhaän ra 
ñoäng töø vò ngöõ 改) 

5. Döïa vaøo phoù töø ñeå nhaän ra ñoäng töø  
Do phoù töø laøm traïng ngöõ luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø 

vò ngöõ, neân coù theå döïa vaøo phoù töø ñeå nhaän ra ñoäng 
töø. 

*Chuù yù:  
- Caàn naém vöõng moät soá phoù töø thöôøng duøng. Phoù töø 

trong Haùn vaên raát nhieàu, thöôøng söû duïng keát hôïp vôùi 
ñoäng töø raát linh hoaït. 

- Phoù töø coù nhieàu loaïi, cho neân coù theå hai hoaëc ba 
phoù töø cuøng luùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø. Xem kó ôû 
muïc Phoù töø. 

Ví duï: 
法 輪 ‖ [再] 轉，祖 道 ‖ [重] 光。 

Phaùp luaân taùi chuyeån, Toå ñaïo truøng quang. 
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Baùnh xe phaùp laïi xoay laên, ñaïo cuûa Toå laïi toû saùng. 
(Thieàn Laâm Loaïi Tuï) 

(Döïa vaøo phoù töø 再 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
轉; döïa vaøo phoù töø 重 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
光) 

財 富 ‖ [不] 延 命，[亦 復 不] 免 老。 

Taøi phuù baát dieân maïng, dieäc phuïc baát mieãn laõo. 
Giaøu coù chaúng keùo daøi maïng soáng, cuõng laïi chaúng 

traùnh khoûi caùi giaø. (Hoä Quoác Kinh) 
(Döïa vaøo phoù töø 不 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 

延; döïa vaøo cuïm phoù töø 亦復不 maø nhaän ra ñoäng töø 
vò ngöõ 免) 

疑 惑 ‖ [悉 已] 除，[已] 度 <生 死 海>。 

Nghi hoaëc taát dó tröø, dó ñoä sanh töû haûi. 
Nghi laàm ñeàu ñaõ tröø, ñaõ vöôït qua bieån sanh töû. (Phaät 

Sôû Haønh Taùn) 
(Döïa vaøo phoù töø 悉已 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 

除; döïa vaøo phoù töø 已 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
度) 

[朝 又 暮] 寒 暑 ‖ [急 相] 催，一 箇 幻 身 
能 幾 日。 

Trieâu höïu moä haøn thöû caáp töông thoâi, nhaát caù huyeãn thaân naêng kæ 
nhaät. 

Saùng laïi toái, noùng laïnh giuïc giaõ nhanh, caùi thaân huyeãn 
naøy ñöôïc maáy ngaøy. (Laïc Bang Vaên Loaïi) 
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(Döïa vaøo phoù töø 急相 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
催) 

君 子 之 遇 艱 阻，[必 反] 求 諸 己，而 [益] 
自 修。 

Quaân töû chi ngoä gian trôû, taát phaûn caàu chö kæ, nhi ích töï tu.  
Ngöôøi cao thöôïng gaëp phaûi khoù khaên caûn trôû, chaéc 

chaén tìm hieåu laïi nôi mình, maø caøng theâm tu söûa baûn thaân. 
(Chu Dòch Trình Thò Truyeän)  

(Döïa vaøo phoù töø 必反 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
求; döïa vaøo phoù töø 益 maø nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ 
修) 

6. Döïa vaøo lieân töø 而 nhi 
Nhi 而 laøm lieân töø thöôøng noái hai ñoäng töø, hoaëc 

hai cuïm ñoäng töø, neân coù theå döïa vaøo 而 ñeå nhaän ra 
ñoäng töø. 

Ví duï: 
聞 法 心 開 悟，剃 髮 『而』 出 <家>。 

Vaên phaùp taâm khai ngoä, theá phaùt nhi xuaát gia. 
Nghe phaùp taâm môû saùng, caïo toùc maø xuaát gia. (Caên 

Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da Döôïc Söï) 
(而 noái hai cuïm ñoäng töø 剃 vaø 出) 
我 滅 度 後，當 以 戒 為 師，依 四 念 處 

住，惡 性 比 丘，默 『而』 擯 之。 

Ngaõ dieät ñoä haäu, ñöông dó giôùi vi sö, y töù nieäm xöù truï, aùc tính 
Tì-kheo, maëc nhi taán chi. 
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Sau khi Ta dieät ñoä, neân laáy giôùi luaät laøm thaày, nöông 
vaøo ‘boán choã nhôù nghó’ maø giöõ vöõng, ñoái vôùi nhöõng 
Tì-kheo tính xaáu, thì giöõ im laëng maø boû maëc hoï. (Phaùp 
Hoa Kinh Chæ Chöôûng Sôù) 

(而 noái hai ñoäng töø 默 vaø 擯) 
常 有 慈 心 不 懈 慢， 遠 色 近 賢 『而』 知 

足。 

Thöôøng höõu töø taâm baát giaûi maïn, vieãn saéc caän hieàn nhi tri tuùc. 
Luoân coù loøng töø chaúng bieáng nhaùc khinh nhôøn, traùnh 

xa ham muoán saéc ñeïp, gaàn guõi ngöôøi hieàn löông vaø soáng 
bieát ñuû. (Phaät Thuyeát Tu Laïi Kinh) 

(而 noái caùc cuïm ñoäng töø 遠、近 vaø 知足; 遠、
近 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø) 

被 (大 乘) 衣 『而』 坐 (正 覺) 牀，飲 (菩 提) 
漿 『而』 餐 (禪 悅) 食。 

Phi Ñaïi thöøa y nhi toïa chaùnh giaùc saøng, aåm Boà-ñeà töông nhi xan 
thieàn duyeät thöïc. 

Maëc chieác aùo Ñaïi thöøa vaø ngoài giöôøng chaùnh giaùc, 
uoáng nöôùc söõa Boà-ñeà vaø aên thöùc aên vui thieàn. (Chuù Taâm 
Phuù) 

(而 noái hai cuïm ñoäng töø 被 vaø 坐，vaø noái hai 
cuïm ñoäng töø 飲 vaø 餐) 

造 合 偽 言，[妄] 美 (其) 師 『而』 䥴 之 <於 石>。 
Taïo hôïp nguïy ngoân, voïng mó kyø sö nhi taïc chi ö thaïch. 
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Bòa ñaët gaùn gheùp lôøi giaû doái, khen ngôïi böøa baõi thaày 
cuûa mình roài cho khaéc ñieàu ñoù vaøo ñaù. (Sôn Am Taïp 
Luïc) 

(而 noái hai cuïm ñoäng töø 美 vaø 䥴; 美 laø hình 
dung töø duøng nhö ñoäng töø theo caùch yù ñoäng: Cho laø 
toát)  

顯 妄 空 以 奪 法 執，斥 徒 聞 『而』 䇿 真 
修。 

Hieån voïng khoâng dó ñoaït phaùp chaáp, xích ñoà vaên nhi saùch chaân tu. 
Neâu roõ (caùc phaùp laø) hö doái roãng khoâng ñeå deïp boû 

chaáp phaùp, quôû traùch söï nghe hoïc suoâng maø khuyeán 
khích tu haønh chaân thaät. (Trieät Ngoä Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(而 noái hai cuïm ñoäng töø 斥 vaø 䇿) 
大  夫  處  上  猶  衣  也 ， 庶  人  處  下  猶  裳 

也。上 [宜] 衣 『而(1)』 下 [宜] 裳 必 也。苟 上
(1) 『而(2)』 下(1)之，下(2) 『而(3)』 上(2) 之，不 亦 
倒 且 亂 乎？ 

Ñaïi phu xöû thöôïng do y daõ, thöù nhaân xöû haï do thöôøng daõ. Thöôïng 
nghi y nhi haï nghi thöôøng taát daõ. Caåu thöôïng nhi haï chi, haï nhi thöôïng 
chi, baát dieäc ñaûo thaû loaïn hoà? 

Ñaïi phu ôû beà treân gioáng nhö aùo, ngöôøi thöôøng ôû döôùi 
thaáp gioáng nhö quaàn. ÔÛ treân neân maëc aùo vaø ôû döôùi neân 
maëc quaàn laø ñieàu haün theá. Nhöng neáu caùi ñaùng leõ maëc 
ôû treân maø ñem maëc ôû döôùi, caùi ñaùng leõ maëc ôû döôùi maø 
ñem maëc ôû treân, chaúng phaûi laø ngöôïc ngaïo vaø roái loaïn 
sao? (Ñaøm Taân Vaên Taäp) 
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(而(1) noái hai cuïm ñoäng töø 衣 vaø 裳; 衣、裳 laø 
danh töø duøng nhö ñoäng töø; 

而(2,3) noái hai cuïm ñoäng töø 上(1,2) vaø 下(1,2); 上、下 
laø danh töø phöông höôùng duøng nhö ñoäng töø) 

- Tröôùc lieân töø 而 laø traïng ngöõ, sau 而 nhaát 
ñònh laø ñoäng töø 

世 尊 ‖ [在 師 子 座] 『而』 笑。 
Theá Toân taïi sö töû toaø nhi tieáu. 
Ñöùc Theá Toân ôû nôi toaø sö töû maø cöôøi. (Ñaïi Trí Ñoä 

Luaän) 
(Cuïm giôùi taân 在師子座 ñöùng tröôùc laøm traïng 

ngöõ cho ñoäng töø 笑 sau 而) 
意 ‖ 微 難 見，[隨 欲] 『而』 行。 

YÙ vi nan kieán, tuøy duïc nhi haønh. 
YÙ thöùc nhoû nhieäm khoù thaáy, theo söï ham muoán maø 

vaän haønh. (Phaùp Cuù Kinh) 
(Cuïm giôùi taân 隨欲 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø 行 sau 而) 
吾 ‖ 願 天 下 學 道 人，皆 [以 大 安 禪 師 

能 自 警策 者] 『而』 策 之。 

Ngoâ nguyeän thieân haï hoïc ñaïo nhaân, giai dó Ñaïi An thieàn sö naêng töï 
caûnh saùch giaû nhi saùch chi. 

Toâi mong ngöôøi hoïc ñaïo trong thieân haï, ñeàu laáy vieäc 
töï raên nhaéc cuûa thieàn sö Ñaïi An maø thuùc giuïc baûn thaân. 
(Quy Sôn Caûnh Saùch Cuù Thích) 
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(Cuïm giôùi taân 以 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 策 sau 而) 

理 ‖ [與 事] 『而』 融 即，文 ‖ [隨 義] 『而』 
互 通。 

Lyù döõ söï nhi dung, vaên tuøy nghóa nhi hoã thoâng. 
Caùch dòch 1: Lyù thaät hoøa laãn hôïp nhaát vôùi söï töôùng, 

vaên töø theo yù nghóa maø thoâng suoát vôùi nhau. 
Caùch dòch 2: Lyù söï dung hoøa, vaên nghóa thoâng 

suoát. (Hoa Nghieâm Hoaøn Nguyeân Quaùn Sôù Sao Boå 
Giaûi) 

(Cuïm giôùi taân 與事 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 融 即  sau 而 ; cuïm giôùi taân 隨 義  ñöùng 
tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 互通 sau 而) 

(此) 貪 欲 種 ‖ 如 火 遇 薪，[忽 然] 而 發。 

Thöû tham duïc chuûng nhö hoûa ngoä taân hoát nhieân nhi phaùt. 
Haït gioáng ham muoán naøy gioáng nhö löûa gaëp cuûi, baát 

chôït buøng phaùt. (Laêng Nghieâm Kinh Sôù Giaûi Moâng Sao) 
(Cuïm phoù töø 忽然 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø 發 sau 而) 
快 樂 與 壽 命，[不 久] 『而』 棄 捐。 

Khoaùi laïc döõ thoï maïng, baát cöûu nhi khí quyeân. 
Söï vui thích vaø maïng soáng, chaúng bao laâu vöùt boû. (Chö 

Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 
(Cuïm phoù töø 不久 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø 棄捐 sau 而) 
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今  此  經  法  以 何  名  之？我  等  ‖ [當  共] 
『而』 奉 持 之。 

Kim thöû kinh phaùp dó haø danh chi? Ngaõ ñaúng ñöông coäng nhi phuïng 
trì chi.  

Nay kinh phaùp naøy ñaët teân gì? Chuùng con seõ cuøng 
vaâng giöõ. (Ñaïi Phöông Quaûng Tam Giôùi Kinh) 

(Cuïm phoù töø 當共 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 奉持 sau 而) 

明 知 有 恩，反 而 不 顧 曰 背，背 恩 即 不 孝。 

Minh tri höõu aân, phaûn nhi baát coá vieát boäi, boäi aân töùc baát hieáu. 
Bieát roõ coù aân maø trôû laïi chaúng caàn bieát ñeán thì goïi 

laø boäi baïc, boäi aân chính laø baát hieáu. (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh 
Taâm Ñòa Quaùn Kinh Thieån Chuù) 

(Phoù töø 反 ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 
顧 sau 而) 

*Chuù yù: 
Muïc ñích duy nhaát laø nhaän ra ñoäng töø, vì theá coù theå 

söû duïng saùu cô sôû naøy hoã trôï cho nhau. Tuy chæ caàn 
moät cô sôû laø nhaän ra ñöôïc ñoäng töø, nhöng cuõng coù theå 
döïa treân 2 hoaëc 3 cô sôû, thì söï xaùc ñònh caøng chaéc 
chaén. 

Ví duï: 
我 以 指(1)指(2)月 令 汝(1)知 之，汝 何 看 指(3)

而 不 視 月？ 
Ngaõ dó chæ chæ nguyeät linh nhöõ tri chi, nhöõ haø khaùn chæ nhi baát thò 

nguyeät? 
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Xaùc ñònh ñoäng töø: 
- 我 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ 
- 以指(1)laø cuïm giôùi taân 
- 月 danh töø laøm taân ngöõ 
Keát luaän: 指(2) laø ñoäng töø vò ngöõ 
- 汝(1) laø ñaïi töø laøm taân ngöõ     
Keát luaän: 令 laø ñoäng töø vò ngöõ 
- 之 laø ñaïi töø laøm taân ngöõ 
Keát luaän: 知 laø ñoäng töø vò ngöõ 
- 汝 laø ñaïi töø laøm chuû ngöõ 
- 何 laø phoù töø laøm traïng ngöõ 
- 指(3) laø danh töø laøm taân ngöõ 
Keát luaän: 看 laø ñoäng töø vò ngöõ 
- 而 laø lieân töø 
- 不 laø phoù töø laøm traïng ngöõ 
- 月laø danh töø laøm taân ngöõ 
Keát luaän: 視 laø ñoäng töø vò ngöõ 
Dòch nghóa: Ta laáy ngoùn tay chæ maët traêng khieán oâng 

bieát noù, oâng sao nhìn ngoùn tay maø chaúng nhìn maët traêng? 
(Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 
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II. PHAÂN BIEÄT NGOAÏI ÑOÄNG TÖØ VAØ NOÄI 
ÑOÄNG TÖØØ 

Ñieåm khaùc bieät giöõa hai loaïi ñoäng töø naøy laø: 
- Ngoaïi ñoäng töø phaûi coù taân ngöõ ñöùng sau, noäi 

ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ. Nhaän ra ngoaïi ñoäng töø 
baèng caùch ñaët caâu hoûi:    

 Ñoäng töø + ai? Caùi gì? => Ngoaïi ñoäng töø 
- Noäi ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ, nhöng laïi coù boå 

ngöõ chæ thôøi gian, nôi choán ñöùng sau. Nhaän ra noäi 
ñoäng töø baèng caùch ñaët caâu hoûi:   

 Ñoäng töø + ôû ñaâu? khi naøo? => Noäi ñoäng töø 
Ví duï: 
吾 ‖ 去 家 為 沙 門。 

Ngoâ khöû gia vi sa moân. 
Toâi boû nhaø laøm vò sa moân. (Luïc Ñoä Taäp Kinh) 
(Ñoäng töø 去 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Boû caùi gì? Keát 

luaän 去 laø ngoaïi ñoäng töø, 家 laø danh töø chæ söï vaät 
taân ngöõ) 

母 ‖ 年 老，[盍] 去 <家>？吾 有 一 室 可 奉 
母。母 從 之，遂 之 壻 家。 

Maãu nieân laõo, haïp khöù gia? Ngoâ höõu nhaát thaát khaû phuïng maãu. Maãu 
tuøng chi, toaïi chi teå gia. 

Meï tuoåi giaø, sao chaúng ñeán nhaø? Toâi coù moät ngoâi nhaø 
coù theå nuoâi naáng meï. Meï vôï nghe theo, lieàn ñi ñeán nhaø 
con reå. (Truøng Ñính Taây Phöông Coâng Cöù) 
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(Ñoäng töø 去 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Ñi ñeán ñaâu? 
Keát luaän 去 laø noäi ñoäng töø, 家 laø danh töø chæ nôi 
choán laøm boå ngöõ) 

了  則 業 障  本  來  空， 未 了 應  須  還 宿 
債。 

Lieãu töùc nghieäp chöôùng baûn lai khoâng, vò lieãu öng tu hoaøn tuùc traùi. 
Thaáu hieåu thì nghieäp chöôùng xöa nay roãng khoâng, 

chöa thaáu hieåu phaûi traû laïi nôï tröôùc. (Chöùng Ñaïo Ca) 
(Ñoäng töø 還 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Traû laïi caùi gì? 

Keát luaän 還 laø ngoaïi ñoäng töø, 宿債 laø danh töø chæ 
söï vaät laøm taân ngöõ) 

世 尊 即 還 <講 堂>。 

Theá Toân töùc hoaøn giaûng ñöôøng. 
Theá Toân lieàn trôû veà nhaø giaûng. (Tröôøng A Haøm Kinh) 
(Ñoäng töø 還 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Trôû laïi ñaâu? 

Keát luaän 還 laø noäi ñoäng töø, 講堂 laø danh töø chæ nôi 
choán laøm boå ngöõ) 

僧 今 持 此 衣 與 某 甲 比 丘，某 甲 比 丘 
當 還 (此) 比 丘。 

Taêng kim trì thöû y döõ moã giaùp Tì-kheo, moã giaùp Tì-kheo ñöông hoaøn 
thöû Tì-kheo. 

Chuùng taêng hoâm nay ñem chieác y naøy ñöa cho vò 
Tì-kheo noï, vò Tì-kheo noï neân traû laïi Tì-kheo naøy. (Töù 
Phaàn Luaät San Boå Tuøy Cô Yeát Ma) 
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(Ñoäng töø 還 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Traû laïi ai? Keát 
luaän 還 laø ngoaïi ñoäng töø, 此比丘 laø danh töø chæ söï 
vaät laøm taân ngöõ) 

兜 術 天 人 作 如 是 念，菩 薩 命 終 已， 
[更 不] 還 <此>。 

Ñaâu thuaät thieân nhaân taùc nhö thò nieäm: Boà-taùt maïng chung dó, caùnh 
baát hoaøn thöû. 

Chuùng trôøi ôû coõi Ñaâu suaát nghó raèng: Boà-taùt keát thuùc 
maïng soáng roài, chaúng coøn trôû laïi ñaây. (Ñaïi Baûo Tích 
Kinh) 

(Ñoäng töø 還 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Trôû laïi ñaâu? 
Keát luaän 還 laø noäi ñoäng töø, 此 laø ñaïi töø chæ thò laøm 
boå ngöõ) 

如 先 立 基 堵，而 後 造 宮 室，施 戒 亦 復 
然。 

Nhö tieân laäp cô ñoå, nhi haäu taïo cung thaát, thí giôùi dieäc phuïc nhieân.  
Nhö tröôùc xaây neàn moùng, sau môùi taïo cung ñieän, boá 

thí giöõ giôùi cuõng laïi nhö theá. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät 
Hoa Nghieâm Kinh)  

(Ñoäng töø 造 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Taïo ra caùi gì? 
Keát luaän 造 laø ngoaïi ñoäng töø, 宮室 laø danh töø chæ 
söï vaät laøm taân ngöõ) 

既 受 應 身，然 後 造 <鹿 苑>，轉 三 乘 教 
化 拘 隣 等。 

Kí thuï öùng thaân, nhieân haäu thaùo Loäc uyeån, chuyeån tam thöøa giaùo 
hoùa Caâu Laân ñaúng.  
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Ñaõ nhaän laáy thaân öùng hieän, sau ñoù ñi ñeán vöôøn Nai, 
xoay baùnh xe phaùp ba thöøa daïy doã naêm anh em oâng 
Kieàu Traàn Nhö. (Phaùp Hoa Kinh Nghóa Kyù) 

(Ñoäng töø 造 coù theå traû lôøi caâu hoûi: Ñi ñeán ñaâu? 
Keát luaän 造 laø noäi ñoäng töø, 鹿苑 laø danh töø chæ nôi 
choán laøm boå ngöõ) 
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SSỬỬ  ÑÑOOÄÄNNGG  --  YYÙÙ  ÑÑOOÄÄNNGG  --  VVÒÒ  ÑÑOOÄÄNNGG    
***0*** 

Laø nhöõng caùch duøng ñeå dòch cuïm ñoäng taân, khi 
ñoäng töø khoâng taùc ñoäng tröïc tieáp ñeán taân ngöõ, hay do 
töø loaïi khaùc bieán thaønh.  

I. SÖÛ ÑOÄNG 
Trong keát caáu ñoäng taân, ñoäng töø taùc ñoäng leân taân 

ngöõ khieán cho taân ngöõ phaûi nhö theá naøo ñoù. 
    Ñoäng töø + taân ngöõ 

Caùch dòch: 使 + taân ngöõ + ñoäng töø 
     (khieán cho + taân ngöõ + (trôû thaønh) ñoäng töø) 
1. ÑAËC ÑIEÅM 
a. Sử ñoäng ñöôïc duøng trong tröôøng hôïp nhöõng töø 

loaïi khaùc duøng nhö ñoäng töø. 
b. Trong caâu ñoäng töø vò ngöõ do ñoäng töø, danh töø, 

hình dung töø laøm thaønh, khoâng theå hieåu theo nghóa 
thoâng thöôøng, caàn phaûi duøng caùch dòch sử ñoäng. 

2. CAÙCH DUØNG 
a. Danh töø duøng theo caùch söû ñoäng 
Khi danh töø ñöôïc duøng nhö ngoaïi ñoäng töø trong 

keát caáu ñoäng taân, noù khieán cho taân ngöõ trôû thaønh 
nhö danh töø. 
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Ví duï:    
爾 欲 吳 王 我 乎? 

Nhó duïc Ngoâ vöông ngaõ hoà? 
OÂng muoán cho ta laøm vua nöôùc Ngoâ chaêng? 
(吳王我 chính laø 使我作吳王; 吳王 laø danh töø 

duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  
桓 公 解 管 仲 之 束 縛 而 相 之。 
Hoaøn coâng giaûi Quaûn Troïng chi thuùc phöôïc nhi töôùng chi. 
Teà Hoaøn coâng côûi troùi cho Quaûn Troïng roài sai (boå 

nhieäm) oâng ta laøm thöøa töôùng.  
(相之 chính laø 使 之作相; 相  laø danh töø duøng 

nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)        
縱 江 東 父 兄 憐 而 王 我，我 何 面 目 見 

之。 
Tuùng Giang Ñoâng phuï huynh laân nhi vöông ngaõ, ngaõ haø dieän muïc kieán chi? 
Duø cho baäc cha anh ôû Giang Ñoâng thöông maø ñöa 

ta leân laøm vua, nhöng ta coøn maët muõi naøo maø gaëp hoï? 
(王我 chính laø 使 我作王; 王  laø danh töø duøng 

nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng) 
如 膚 有 瘡 疣，膏 而 肉 之；地 有 坑 塹，

實 而 土 之。 
Nhö phu höõu sang vöu, caùo nhi nhuïc chi; ñòa höõu khanh tieäm, thaät 

nhi thoå chi.  
Caùch dòch 1: Gioáng nhö da coù ung nhoït, boâi thuoác 

cho noù trôû thaønh thòt laïi; ñaát coù khe raõnh, laáp ñaày khieán 
noù lieàn ñaát. 
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Caùch dòch 2: Gioáng nhö da coù ung nhoït, boâi thuoác cho 
laønh; ñaát coù khe raõnh, laáp ñaát cho lieàn. (Toâng Thoáng 
Bieân Nieân) 

(肉之、土之 chính laø 使之作肉、使之作土；肉、
土 laø danh töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû 
ñoäng)  

b. Danh töø phöông vò duøng theo caùch söû ñoäng 
Ví duï: 
故 王 不 如 東 蘇 子，秦 必 疑 齊 而 不 信 

蘇 子 矣。 
Coá vöông baát nhö Ñoâng Toâ Töû, Taàn taát nghi Teà nhi baát tín Toâ Töû hó. 
Cho neân Ñaïi vöông chaúng baèng khieán cho Toâ Taàn 

ñi veà höôùng Ñoâng (trôû veà nöôùc Teà), nöôùc Taàn nhaát ñònh 
nghi ngôø nöôùc Teà, maø khoâng tin Toâ Taàn roài. (Söû Kyù) 

(東蘇子 chính laø 使蘇子往東去; 東 laø danh töø 
phöông vò duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû 
ñoäng) 

築 室 百 堵，西 南 其 戶。 
Truùc thaát baùch ñoå, Taây Nam kyø hoä. 
Xaây nhaø nhieàu phoøng oác, xoay cöûa môû veà höôùng Taây 

hoaëc höôùng Nam. (Tö Can) 
(西南其戶 chính laø 使門戶向西方或南方開; 西

南 laø danh töø phöông vò duøng nhö ngoaïi ñoäng töø 
theo caùch söû ñoäng) 

此 段 經 文，錯 簡 在 後，今 正 而 前 之。 
Thöû ñoaïn kinh vaên, thaùc giaûn taïi haäu, kim chaùnh nhi tieàn chi. 
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Ñoaïn vaên kinh naøy, xeáp ñaët loän laïo ôû phía sau, nay 
söûa ñoåi laïi ñöa noù leân tröôùc. (Laêng Nghieâm Kinh Quaùn 
Nhieáp) 

(前之 chính laø 使之在前; 前 laø danh töø phöông 
vò duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng) 

此 是 逐 外 生 心，悉 屬 虛 妄，用 此 心 而 
求 佛 果，正 如 適 燕 而 南 其 轅 矣。 

Thöû thò truïc ngoaïi sanh taâm, taát thuoäc hö voïng, duïng thöû taâm nhi 
caàu Phaät quaû, chaùnh nhö thích Yeân nhi Nam kyø vieân hó.  

Ñoù laø ñuoåi theo caûnh beân ngoaøi maø sanh taâm, ñeàu 
thuoäc veà hö doái, neáu duøng taâm naøy maø mong caàu quaû 
Phaät, gioáng nhö ñi veà nöôùc Yeân (ôû phía Baéc) maø cho xe 
höôùng veà phöông Nam vaäy. (Laêng Nghieâm Kinh Löôïc 
Sôù) 

(南 其 轅  chính laø 使其 轅向 南; 南  laø danh töø 
phöông vò duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû 
ñoäng) 

c. Ñoäng töø duøng theo caùch söû ñoäng 
Vôùi yù khieán cho taân ngöõ trôû thaønh nhö ñoäng töø, 

cuïm ñoäng taân naøy duøng theo caùch söû ñoäng. 
Ví duï: 
今 我 當 作 方 便 而 發 悟 之。 
Kim ngaõ ñöông taùc phöông tieän nhi phaùt ngoä chi. 
Nay ta seõ taïo phöông tieän ñeå laøm cho vò Tì-kheo naøy 

môû mang toû hieåu. (Taïp A Haøm Kinh) 
(發悟之 chính laø 使之發悟; 發悟 laø ngoaïi ñoäng 

töø theo caùch söû ñoäng)  
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夫 良 藥 苦 於 口，而 智 者 勸 而 飲 之。 
Phuø löông döôïc khoå ö khaåu, nhi trí giaû khuyeán nhi aåm chi. 
Thuoác hay laøm ñaéng mieäng, nhöng ngöôøi trí khuyeân 

nhuû khieán cho hoï uoáng. (Ngoaïi Tröõ Thuyeát Taû Thöôïng) 
(飲 之  chính laø 使 之 飲 ; 飲  laø ngoaïi ñoäng töø 

duøng theo caùch söû ñoäng)  
當 須 從 生 長 大 無 瞋 之 人 血 髓，塗 而 

飲 之，如 是 可 愈。 
Ñöông tu tuøng sanh tröôûng ñaïi voâ saân chi nhaân huyeát tuûy, ñoà nhi aåm 

chi, nhö thò khaû duõ.  
Phaûi caàn maùu vaø tuûy cuûa ngöôøi töø khi sanh ra ñeán 

luùc lôùn khoâng coù noùng giaän, thoa vaø cho noù uoáng, nhö 
theá coù theå laønh beänh. (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

*Ghi chuù: Thaùi töû Nguyeät Quang ñi daïo thaáy ngöôøi beänh 
cuøi, neân hoûi caùch ñieàu trò vaø phaùt taâm boá thí maùu tuûy ñeå trò 
beänh cho ngöôøi aáy. 

(飲 之  chính laø 使 之 飲 ; 飲  laø ngoaïi ñoäng töø 
duøng theo caùch söû ñoäng)  

若 生 盲 雖 聞 譬 喻 竟 不 識 乳，唯 佛 出 
世 方 能 曉 之。 

Nhöôïc sanh manh tuy vaên thí duï caùnh baát thöùc nhuõ, duy Phaät xuaát 
theá phöông naêng hieåu chi. 

Neáu ngöôøi muø töø nhoû tuy nghe ví duï nhöng roát cuoäc 
chaúng bieát söõa ra sao, chæ coù Phaät ra ñôøi môùi coù theå laøm 
cho hoï hieåu. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät Hoa Nghieâm 
Kinh Sôù) 
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(曉 之  chính laø 使 之 曉 ; 曉  laø ngoaïi ñoäng töø 
duøng theo caùch söû ñoäng)  

我 皆 令 入 無 餘 涅 槃 而 滅 度 之。 
Ngaõ giai linh nhaäp voâ dö Nieát-baøn nhi dieät ñoä chi. 
Ta ñeàu khieán cho (hoï) vaøo Nieát-baøn khoâng dö maø laøm 

cho hoï ñöôïc dieät ñoä. (Kim Cang Baùt Nhaõ Ba La Maät 
Kinh) 

(滅度之 chính laø 使之滅度; 滅度 laø noäi ñoäng töø 
duøng theo caùch söû ñoäng) 

故  遠  人  不  服，則  修  文  德  以  來  之。 

Coá vieãn nhaân baát phuïc, taéc tu vaên ñöùc dó lai chi. 
Cho neân ngöôøi ôû xa chaúng phuïc theo, thì söûa ñoåi 

(phaùt trieån) vaên hoùa giaùo duïc ñeå laøm cho hoï ñeán. 
(Luaän Ngöõ) 

(來 之  chính laø 使之來 ; 來 laø noäi ñoäng töø duøng 
theo caùch söû ñoäng)  

d. Hình dung töø duøng theo caùch söû ñoäng 
Khi hình dung töø ñöôïc duøng nhö ngoaïi ñoäng töø 

trong keát caáu ñoäng taân, noù laøm cho taân ngöõ coù ñaày 
ñuû tính chaát hoaëc traïng thaùi nhö noù. 

Ví duï: 
[昨 夜] (西) 風 ‖ 凋 (碧) 樹。 

Taïc daï Taây phong ñieâu bích thoï.   
Toái hoâm qua, gioù Taây laøm cho caây xanh heùo taøn. 

(Thöôùc Ñaïp Chi) 
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(凋碧樹 chính laø 使碧樹凋; 凋 laø hình dung töø 
duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  

菩 薩 摩 訶 薩 ‖ 能 淨 佛 國 土。 
Boà-taùt Ma-ha-taùt naêng tònh Phaät quoác ñoä. 
Ñaïi Boà-taùt coù theå laøm saïch seõ coõi nöôùc Phaät. (Ma Ha 

Baùt Nhaõ Ba La Maät Kinh) 
( 淨 佛 國 土  chính laø 使 佛 國 土 淨 ; 淨  laø hình 

dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)   
照 了 一 切 眾 生 真 實 之 性，亦 能 如 實 

而 利 益 之。 
Chieáu lieãu nhaát thieát chuùng sanh chaân thaät chi tính, dieäc naêng nhö 

thaät nhi lôïi ích chi. 
Soi roõ tính chaân thaät cuûa taát caû chuùng sanh, cuõng coù 

theå ñuùng nhö thaät maø laøm cho hoï ñöôïc lôïi ích. (Ñaïi Nhaät 
Kinh Nghóa Thích) 

(利益之 chính laø 使之利益; 利益 laø hình dung 
töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  

生 死 海 中 隨 機 引 導，拔 根 涸 源，翻 迷 
成 悟。 

Sanh töû haûi trung tuøy cô daãn ñaïo, baït caên coâ nguyeân, phieân meâ 
thaønh ngoä.  

Trong bieån sanh töû tuøy theo cô duyeân maø daãn daét, nhoå 
taän goác reã, laøm ngoïn nguoàn khoâ caïn, ñoåi meâ thaønh ngoä. 
(Ñòa Taïng Baûn Nguyeän Kinh Luaân Quaùn) 

(涸源 chính laø 使源涸; 涸 laø hình dung töø duøng 
nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  
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若 心 已 空，而 更 起 第 二 念，欲 空 其 
境，則 是 此 心 未 得 空。 

Nhöôïc taâm dó khoâng, nhi caùnh khôûi ñeä nhò nieäm, duïc khoâng kyø caûnh, 
taéc thò thöû taâm vò ñaéc khoâng.  

Neáu taâm ñaõ roãng khoâng, maø laïi khôûi leân nieäm thöù hai, 
muoán cho caûnh aáy cuõng roãng khoâng, theá thì taâm naøy 
chöa ñaït ñöôïc roãng khoâng. (Chæ Nguyeät Luïc)  

(空其境 chính laø 使其境空; 空 laø hình dung töø 
duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  

古 之 為 師 者，但 苦 (其) 鉗 錘，巧 (其) 逼 
拶，使 慕 道 之 士，不 識 不 知，而 其 情 自 
激，其 神 自 奮。 

Coå chi vi sö giaû, ñaõn khoå kyø kieàm chuøy, xaûo kyø böùc taït, söû moä ñaïo 
chi só, baát thöùc baát tri, nhi kyø tình töï kích, kyø thaàn töï phaán.  

Caùch dòch 1: Caùc baäc laøm thaày khi xöa, chæ laøm sao 
cho kìm buùa cuûa mình cay ñaéng, söï doàn eùp cuûa mình 
kheùo leùo, khieán cho ngöôøi moä ñaïo, chaúng hay bieát ñeán, 
maø tình yù töï daâng cao, tinh thaàn töï phaán chaán. 

Caùch dòch 2: Caùc baäc laøm thaày khi xöa, chæ doác söùc 
reøn giuõa ngöôøi hoïc, kheùo leùo doàn eùp hoï, khieán cho ngöôøi 
moä ñaïo, chaúng hay bieát ñeán, maø tình yù töï daâng cao, tinh 
thaàn töï phaán chaán. (Vónh Giaùc Nguyeân Hieàn Thieàn Sö 
Quaûng Luïc)  

(苦其鉗錘、巧其逼拶 chính laø 使其鉗錘苦、使
其逼拶巧; 苦、巧 laø hình dung töø duøng nhö ngoaïi 
ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  
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是 故 善 男 子，應 以 善 法 扶 助 自 心，… 
應 以 精 進 堅 固 自 心，… 應 以 佛 平 等 
廣 大 自 心。 

Thò coá thieän nam töû, öng dó thieän phaùp phuø trôï töï taâm,… öng dó tinh 
taán kieân coá töï taâm,… öng dó Phaät bình ñaúng quaûng ñaïi töï taâm. 

Theá neân thieän nam töû, neân duøng phaùp laønh giuùp ñôõ 
taâm mình, … neân laáy tinh taán laøm vöõng chaéc taâm 
mình, … neân laáy söï bình ñaúng cuûa Phaät laøm cho taâm 
mình roäng lôùn. (Vaïn Thieän Ñoàng Quy Taäp) 

( 堅 固 自 心  chính laø 使 自 心 堅 固 ; 廣 大 自 心 
chính laø 使自心廣大; 堅固、廣大 laø hình dung töø 
duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  

e. Soá töø duøng theo caùch söû ñoäng 
Khi soá töø ñöôïc duøng nhö ngoaïi ñoäng töø trong keát 

caáu ñoäng taân, noù khieán cho taân ngöõ trôû thaønh soá 
löôïng nhö theá. 

Ví dụ: 
籍 令 秦 始 皇 長 世，… 雖 四 三 皇，六 五 

帝，曾 不 足 比 靈 斯 也。 

Tòch linh Taàn Thuûy Hoaøng tröôøng theá, … tuy töù Tam Hoaøng, luïc Nguõ 
Ñeá, taèng baát tuùc tæ linh tö daõ.  

Giaû söû khieán cho Taàn Thuûy Hoaøng soáng maõi ôû ñôøi, ... 
Duø khieán cho tam Hoaøng trôû thaønh töù Hoaøng, khieán cho 
nguõ Ñeá trôû thaønh luïc ñeá, vaãn chaúng theå saùnh söï höng 
thònh (saùng suoát) cuûa oâng. 
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(四三皇 chính laø 使三皇成四皇; 六五帝 chính 
laø 使五帝成六帝; 四、六 laø soá töø duøng nhö ngoaïi 
ñoäng töø theo caùch söû ñoäng) 

其 如 品 類 間 有 不 齊，苟 非 規 矩 而 孰 

能 一 之。  
Kyø nhö phaåm loaïi gian höõu baát teà, caåu phi quy cuû nhi thuïc naêng 

nhaát chi. 
Tieác raèng phaåm loaïi ñoâi khi coù söï chaúng ñoàng, neáu 

chaúng coù pheùp taéc thì sao coù theå laøm cho hoï trôû thaønh 
nhö moät. (Töôïng Ñieàn Töùc Nieäm Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(一之 chính laø 使品類成一; 一 laø soá töø duøng 
nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng)  

理 雖 頓 悟，事 必 漸 修，行 解 要 當 雙 
圓，而 岐 而 二 之 者，悉 外 道 也。 

Lyù tuy ñoán ngoä, söï taát tieäm tu, haïnh giaûi yeáu ñöông song vieân, nhi 
kyø nhi nhò chi giaû, taát ngoaïi ñaïo daõ.  

Lyù tuy laø toû ngoä nhanh choùng, nhöng söï nhaát ñònh tu 
daàn daàn, hieåu vaø laøm caàn phaûi troïn veïn caû hai, coøn nhö 
taùch rôøi söï vaø lyù phaân ra laøm hai, thì ñeàu laø ngoaïi ñaïo. 
(Thaønh Duy Thöùc Luaän Tuïc Thuyeân) 

(二之 chính laø 使理事成二; 二 laø soá töø duøng 
nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng) 

霸 主 將 德 是 以，而 二 三 之，其 何 以 長 
有 諸 侯 乎?  

Baù chuû töông ñöùc thò dó, nhi nhò tam chi, kyø haø dó tröôøng höõu chö 
haàu hoà?         
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Baù chuû döïa vaøo phẩm ñöùc, maø (quyù quoác) laïi ñeå cho 
ñöùc haïnh cuûa mình khoâng coù maãu möïc, thì sao giöõ ñöôïc 
maõi chö haàu. 

(二三之 chính laø 使自己的德行沒有定準; 二三 
laø soá töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch söû ñoäng: 
Trôû thaønh hai ba) 

IIII..  YYÙÙ  ÑÑOOÄÄNNGG  
Trong keát caáu ñoäng taân, ñoäng töø taùc ñoäng leân taân 

ngöõ vôùi yù nhaän ñònh veà taân ngöõ ñoù nhö theá naøo. 
 Ñoäng töø + taân ngöõ  

Caùch dòch: 以 + taân ngöõ + 為 + ñoäng töø      
              (cho + taân ngöõ + laø + ñoäng töø) 
Töø dó 以 coù theå laáy nghóa: Cho laø, xem laø, caûm thaáy … 

1. ÑAËC ÑIEÅM 
a. YÙ ñoäng ñöôïc duøng trong tröôøng hôïp nhöõng 

loaïi khaùc duøng nhö ñoäng töø. 
b. Trong caâu yù ñoäng, ñoäng töø thöôøng do danh töø, 

hình dung töøø, ñoäng töø laøm thaønh. 
2. CAÙCH DUØNG 
a. Danh töø duøng theo caùch yù ñoäng 
Khi danh töø ñöôïc duøng nhö ngoaïi ñoäng töø trong 

keát caáu ñoäng taân, noù nhìn nhaän veà taân ngöõ nhö 
chính noù. 

Ví duï:   
踪 跡 甚 異，人 不 得 而 凡 聖 之。 

Tung tích thaäm dò, nhaân baát ñaéc nhi phaøm Thaùnh chi.  
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Daáu tích raát laï luøng, moïi ngöôøi chaúng theå cho Ngaøi 
laø phaøm hay Thaùnh. (Boå Tuïc Cao Taêng Truyeän) 

(凡聖之 chính laø 以之為凡聖; 凡聖 laø danh töø 
duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch yù ñoäng) 

親 ‖ 子 我 而 我 不 顧，則 我 亦 何 賴 有 

子 哉！ 

Thaân töû ngaõ nhi ngaõ baát coá, taéc ngaõ dieäc haø laïi höõu töû tai!  
Cha meï xem ta laø con maø ta chaúng ñoaùi hoaøi, thì ta 

coù con cuõng ñaâu nhôø caäy! (Ñöùc Duïc Coå Giaùm) 
(子我 chính laø 以我為子; 子 laø danh töø duøng 

nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch yù ñoäng) 
子 出 家，是 為 佛 子，親 不 復 子 之。 
Töû xuaát gia, thò vi Phaät töû, thaân baát phuïc töû chi.  
Con ñi xuaát gia, laø con cuûa Phaät, thì cha meï chaúng 

coøn xem con laø con cuûa mình. (Chaùnh Ngoa Taäp) 
(子之 chính laø 以之為子; 子 laø danh töø duøng 

nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch yù ñoäng) 
瑞 少 曇 者，閩 人 也，剛 介 自 持， 粃 糠 

聲 利。 

Thuïy Thieáu Ñaøm giaû, Maân nhaân daõ, cöông giôùi töï trì, bæ khang thanh 
lôïi.  

Thuïy Thieáu Ñaøm ngöôøi xöù Maân, tính tình ngay 
thaúng cöùng coûi, xem danh lôïi nhö traáu caùm (xem thöôøng 
danh lôïi). (Sôn Am Taïp Luïc) 

( 粃 糠 聲 利  chính laø 以 聲 利 為 粃 糠 ; 粃 糠  laø 
danh töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch yù ñoäng) 
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b. Hình dung töø duøng theo caùch yù ñoäng 
Khi hình dung töø ñöôïc duøng nhö ngoaïi ñoäng töø 

trong keát caáu ñoäng taân, noù nhìn nhaän veà taân ngöõ coù 
ñaày ñuû tính chaát hoaëc traïng thaùi nhö chính noù. 

Ví duï: 
“… 若 有 濁 世 顛 倒 之 時，吾 當 於 中 

作 佛 度 彼 眾 生 矣。”十 方 諸 佛 皆 善 其 
誓。 

  “… Nhöôïc höõu troïc theá ñieân ñaûo chi thôøi, ngoâ ñöông ö trung taùc Phaät 
ñoä bæ chuùng sanh hó.” Thaäp phöông chö Phaät giai thieän kyø theä.  

“… Neáu coù luùc cuoäc ñôøi oâ troïc ngöôïc ngaïo, toâi seõ ôû 
trong ñoù thaønh Phaät hoùa ñoä chuùng sanh kia.” Möôøi 
phöông chö Phaät ñeàu khen ngôïi lôøi theä ñoù. (Kinh Luaät 
Dò Töôùng) 

(善其誓 chính laø 以其誓為善: Cho lôøi theä ñoù laø 
toát; 善 laø hình dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo 
caùch yù ñoäng) 

尋 師 訪 道，不 遠 千 里。 

Taàm sö phoûng ñaïo, baát vieãn thieân lyù 
Tìm thaày hoûi ñaïo, chaúng ngaïi ngaøn daëm xa xoâi. (Boå 

Tuïc Cao Taêng Truyeän) 
(遠千里 chính laø 以千里為遠: Chaúng cho ngaøn 

daëm laø xa; 遠 laø hình dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng 
töø theo caùch yù ñoäng) 

甘 其 食，美 其 服，安 其 居，樂 其 俗。 

Cam kyø thöïc, mó kyø phuïc, an kyø cö, laïc kyø tuïc. 
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Caùch dòch 1: Caûm thaáy thöùc aên cuûa mình laø ngon, 
caûm thaáy ñoà maëc cuûa mình laø ñeïp, caûm thaáy choã ôû cuûa 
mình laø an, caûm thaáy neáp soáng cuûa mình laø vui. 

Caùch dòch 2: AÊn gì cuõng caûm thaáy ngon, maëc gì 
cuõng caûm thaáy ñeïp, ôû ñaâu cuõng caûm thaáy an, soáng sao 
cuõng caûm thaáy vui. (Laõo Töû Ñaïo Ñöùc Kinh) 

( 甘 其 食chính laø 以 其 食 為 甘 ; 美 其 服  chính 
laø 以 其 服 為 美 ; 安 其 居  chính laø 以 其 居 為 安 ; 
樂其俗 chính laø 以其俗為樂; 甘、美、安、樂 laø 
hình dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch yù 
ñoäng) 

III. VVÒÒ  ÑÑOOÄÄNNGG 
Trong keát caáu ñoäng taân, ñoäng töø vì taân ngöõ maø 

haønh ñoäng.  
Ñoäng töø + taân ngöõ  

Caùch dòch: 為 + taân ngöõ + 而 + ñoäng töø   
                (vì + taân ngöõ + maøø + ñoäng töø) 
Töø 為 vò coù theå laáy nghóa: Vì, cho, ñoái vôùi, höôùng veà 
1. ÑAËC ÑIEÅM 
Trong caâu vò ñoäng, ñoäng töø thöôøng laø ngoaïi ñoäng 

töø, hay noäi ñoäng töø, hoaëc do töø loaïi khaùc trôû thaønh, 
nhöng noù khoâng taùc ñoäng tröïc tieáp leân taân ngöõ, maø 
phaûi hieåu theo caùch vò ñoäng.  

2. CAÙCH DUØNG 
a. Ñoäng töø duøng theo caùch vò ñoäng 
Ví duï: 
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君 子 ‖ 死 知 己。 

Quaân töû töû tri kæ. 
Keû cao thöôïng cheát vì ngöôøi tri kæ. (Vònh Kinh Kha) 
(死知 己 chính laø 為 知己而 死; 死 laø ñoäng töø 

duøng theo caùch vò ñoäng)  
至 於 不 忠 不 孝 者，斯 可 為 恥。學 佛 為 

善 尚 何 恥 哉？儒 老 笑 頷 之。 
Chí ö baát trung baát hieáu giaû, tö khaû vi sæ. Hoïc Phaät vi thieän thöôïng 

haø sæ tai? Nho laõo tieáu haøm chi. 
Ñeán nhö chaúng heát loøng, chaúng hieáu thaûo, thì ñaùng 

xaáu hoå. Coøn hoïc theo Phaät laøm ñieàu laønh maø xaáu hoå caùi 
gì chöù? Vò hoïc Nho lôùn tuoåi cöôøi gaät ñaàu veà lôøi aáy. (Phaät 
Toå Thoáng Kyù) 

(頷之 chính laø 為之而頷; 頷 laø ñoäng töø duøng 
theo caùch vò ñoäng)  

王 以 國 無 聖 嗣，乃 執 太 子 手 泣 之。 

Vöông dó quoác voâ Thaùnh töï, naõi chaáp thaùi töû thuû khaáp chi. 
Vua cho raèng ñaát nöôùc khoâng coù ngöôøi tieáp noái gioûi 

giang, beøn caàm tay thaùi töû maø khoùc veà vieäc ñoù. (Truyeàn 
Phaùp Chaùnh Toâng Kyù) 

(泣之 chính laø 為之而泣; 泣 laø ñoäng töø duøng 
theo caùch vò ñoäng)  

凡 語 不 滯 凡 情，即 墮 聖 解，學 者 大 
病，先 聖 哀 之。 

Phaøm ngöõ baát treä phaøm tình, töùc ñoïa Thaùnh giaûi, hoïc giaû ñaïi beänh, 
tieân Thaùnh ai chi. 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

231 

Caùch dòch 1: Thoâng thöôøng lôøi noùi neáu chaúng keït vaøo 
nhaän thöùc cuûa ngöôøi thöôøng, lieàn rôi vaøo söï thaáy hieåu 
cuûa baäc Thaùnh. Ñoù laø beänh naëng cuûa ngöôøi hoïc, caùc vò 
Thaùnh tröôùc thöông xoùt vì vieäc naøy.  

Caùch dòch 2: Thoâng thöôøng lôøi noùi neáu chaúng keït vaøo 
nhaän thöùc thoâng thöôøng, thì rôi vaøo thaáy hieåu cao sieâu.  
Ñoù laø beänh naëng cuûa ngöôøi hoïc, caùc vò Thaùnh tröôùc 
thöông xoùt. (Ngöï Cheá Giaùn Ma Bieän Dò Luïc) 

(哀之 chính laø 為之而哀; 哀 laø ñoäng töø duøng 
theo caùch vò ñoäng)  

師  雖  有  遍  參  之  勤 ，[亦] 悔  (學  路) 之 
雜。  

Sö tuy höõu bieán tham chi caàn, dieäc hoái hoïc loä chi taïp. 
Caùch dòch 1: Thaày tuy coù söï sieâng naêng tham hoïc 

cuøng khaép, nhöng cuõng hoái haän vì söï taïp nhaïp cuûa con 
ñöôøng hoïc vaán.  

Caùch dòch 2: Thaày tuy sieâng naêng tham hoïc cuøng 
khaép, nhöng cuõng hoái haän vì con ñöôøng hoïc vaán taïp 
nhaïp. (Thích Moân Chaùnh Thoáng) 

(悔學路之雜 chính laø 為學路之雜而悔; 悔 laø 
ñoäng töø duøng theo caùch vò ñoäng)  

雖 顯 自 德 [不] 殉 名 利，雖 顯 他 過 不 
為 恥 辱。 

Tuy hieån töï ñöùc baát tuaãn danh lôïi, tuy hieån tha quaù baát vi sæ nhuïc. 
Tuy theå hieän phaåm ñöùc cuûa mình nhöng khoâng boû 

maïng vì danh lôïi, tuy neâu baøy laàm loãi cuûa ngöôøi nhöng 
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chaúng phaûi sæ nhuïc hoï. (A Tì Ñaït Ma Thuaän Chaùnh Lyù 
Luaän) 

(殉名 利 chính laø 為 名 利而殉 ; 殉 laø ñoäng töø 
duøng theo caùch vò ñoäng)  

花  時 知 己  傷  離  別， 莫 把 相  思  樹 下 
啼。 

Hoa thôøi tri kæ thöông bieät ly, maïc baû töông tö thoï haï ñeà.  
Vaøo luùc hoa nôû roä (muøa xuaân) baïn tri kæ ñau thöông 

vì chia bieät, ñöøng vì nhôù nhau maø ñöùng ôû döôùi caây khoùc 
roøng. (Toâng Giaùm Phaùp Laâm) 

(傷離 別  chính laø 為 離 別而傷 ; 傷 laø ñoäng töø 
duøng theo caùch vò ñoäng)  

b. Danh töø duøng theo caùch vò ñoäng 
父 曰：“履 我！”良 業 為 取 履，因 長 跪 

履 之。 

Phuï vieát: “Líù ngaõ!” Löông nghieäp vò thuû líù, nhaân tröôøng quïy líù chi. 
OÂng giaø baûo: “Mang giaøy cho ta! (vì ta mang giaøy)” 

Tröông Löông ñi nhaët chieác giaøy xong, roài quyø xuoáng 
mang giaøy cho oâng aáy (vì oâng aáy mang giaøy). (Söû Kyù) 

(履我 chính laø 為我而履; 履 laø danh töø duøng 
nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch vò ñoäng)  

名 余 曰 正 則 兮，字 余 曰 靈 均。 

Danh dö vieát Chaùnh Taéc heà, töï dö vieát Linh Quaân. 
Caùch dòch 1: Vì toâi ñaët teân laø Chaùnh Taéc, vì toâi ñaët 

teân chöõ laø Linh Quaân. 
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Caùch dòch 2: Ñaët teân toâi laø Chaùnh Taéc, teân chöõ laø 
Linh Quaân. (Ly Tao) 

(名余 chính laø 為我命名; 字餘 chính laø 為我
取字; 名、字 laø danh töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø 
theo caùch vò ñoäng)  

c. Hình dung töø duøng theo caùch vò ñoäng 
Ví duï: 
天 下 ‖ 苦 秦 久 矣。 

Thieân haï khoå Taàn cöûu hó. 
Thieân haï vì nhaø Taàn maø chòu khoå laâu roài. (Söû Kyù) 
(苦秦 chính laø 為秦而苦; 苦 laø hình dung töø 

duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch vò ñoäng)  
舜 ‖ 勤 民 事 而 野 死。 

Thuaán caàn daân söï nhi daõ töû. 
Vua Thuaán vì vieäc daân sieâng naêng (sieâng lo vieäc cho 

daân) maø cheát ôû ngoaøi ñoàng. (Quoác Ngöõ) 
(勤 民 事  chính laø 為 民 事 而 勤 ; 勤  laø hình 

dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch vò 
ñoäng) 

人 只 為 物 所 役，便 苦 事 多。 

Nhaân chæ vò vaät sôû dòch, tieän khoå ña söï.  
Moïi ngöôøi bò söï vaät sai khieán, lieàn khoå ñau vì nhieàu 

vieäc. (Nhaát Thöøa Quyeát Nghi Luaän) 
(苦 事 多 chính laø 為 事 多 而 苦 ; 苦 laø laø hình 

dung töø duøng nhö ngoaïi ñoäng töø theo caùch vò 
ñoäng) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

234

* Chuù yù:  
- Khi söû duïng 3 caùch dòch naøy tröôùc phaûi caên cöù 

chuaån xaùc vaøo 6 cô sôû ñeå nhaän ra ñoäng töø vò ngöõ, roài 
sau ñoù tuøy theo ngöõ caûnh, yù caâu maø duøng söû ñoäng, yù 
ñoäng hay vò ñoäng ñeå dòch nghóa. 

+ Trong Ñaïo ñöùc Kinh noùi: 美其服 caâu vaên duøng 
theo caùch yù ñoäng, coù nghóa: “Caûm thaáy ñoà maëc cuûa 
mình laø ñeïp (maëc gì cuõng thaáy laø ñeïp). ” 

+ Trong Quoác Ngöõ noùi: 其達士，…美其服 caâu 
vaên duøng theo caùch söû ñoäng, coù nghóa: “Nhöõng keû tri 
thöùc, ... muoán cho ñoà maëc cuûa hoï trôû neân ñeïp (ñoà maëc 
phaûi ñeïp).” 

IV. CAÂU THAM KHAÛO 
◎故說喻以曉之。《楞伽阿跋多羅寶經註解》 
◎以知空故發大誓願而成就之。《釋摩訶般若波羅
蜜經覺意三昧》 
◎勇健大智人  了知空性理   能怖畏魔軍  彼堪
銷供養。《大寶積經》 
◎菩薩行大悲  能竭生死海。《大乘大集地藏十輪
經》 
◎破戒之人無有威德，尚不自益況能益他。《大般
若波羅蜜多經》 
◎吾欲飲牛汙吾牛口。乃牽牛上流而飲之。《止觀
輔行傳弘決》 
◎遠而未附者何由而臣服之。《正史佛教資料類編》 
◎如其田地。險阻者平而下之。狹隘者增而濶之。
《楞嚴經秘錄》 
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◎況祖園凋弊。得令師克振而興起之。《憨休禪師
敲空遺響》 
◎當知女人是能沈溺一切男子。《根本說一切有部
毘奈耶》 
◎如水自濕亦能濕彼。菩薩亦復如是。身自恭敬信
樂。亦能令他恭敬信樂。《寶雲經》 
◎如學者不肯力學此道。返求異學。殊不知徒勞其
心。徒苦其身。汝學之志益勤。而不知其去道益遠
矣。《禪林寶訓筆說》 
◎彼山林野逸之人。天子猶不得臣之。況沙門乎。
《林間錄》 
◎伽陀一丸。能生死肉骨。《隨緣集》 
◎夫人雖有性質美而心辯智必將求賢師而事之。擇
良友而友之。《維摩經略疏垂裕記》 
◎若稍黠慧有覺知者。豈惟哀之。誠欲脫之。《地
藏本願經科註》 
◎和尚後世能來弟子家託生否。師微笑頷之。及歸
寺得疾。數日而化。《補續高僧傳》 
◎於無佛世能為有情廣作佛事而成就之。《大集大
虛空藏菩薩所問經》 
◎清風凜然，披拂千古，真可以涼奔競之炎衷，而
醒利名之醉眼矣。《緇門崇行錄》 
◎昇慧日以廓妄。扇慈風以長春。《華嚴經行願品
疏》 
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HHÌÌNNHH  DDUUNNGG  TTÖÖØØ  

***0*** 
Laø töø chæ tính chaát, hình daùng cuûa ngöôøi hay söï 

vaät. 
* Chæ tính chaát 

美 mó  ñeïp 
善 thieän  laønh 
惡 aùc  döõ 

* Chæ hình daùng 
長 tröôøng  daøi   
廣 quaûng  roäng 
短 ñoaûn  ngaén 
高 cao  cao 

* Chæ maøu saéc 
青 thanh  xanh 
赤 xích  ñoû 
白 baïch  traéng 
黃 hoaøng  vaøng 
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I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Coù theå keát hôïp vôùi phoù töø chæ trình ñoä 至 chí、

極 cöïc、甚 thaäm、絕 tuyeät、最 toái ... 
Ví duï: 

極 難 cöïc nan  raát khoù (phoù töø laøm traïng ngöõ) 
熱 極 nhieät cöïc  raát noùng (phoù töø laøm boå ngöõ) 

2. Keát hôïp vôùi phoù töø phuû ñònh 不 baát、無 voâ、非 phi 
Ví duï: 

不 淨 baát tònh  khoâng saïch 
無 難 voâ nan  khoâng khoù 

3. Coù theå laëp laïi. Khi laëp laïi noù coù ngöõ khí maïnh, 
mức độ cao hôn, neân khoâng caàn phoù töø trình ñoä tu söùc. 

Ví duï:     
深 深 thaâm thaâm  saâu thaúm 
高 高 cao cao  hôi cao 

4. Keát hôïp vôùi trôï töø keát caáu ñöùng sau: 然 nhieân、

若 nhöôïc、如 nhö、爾 nhó. 
Ví duï: 

安  然 an nhieân  yeân oån 
寂 爾 tòch nhieân  vaéng laëng 

默 默 忘 言，昭 昭 現 前，鑒 時 廓 爾，體 處 
靈 然。 

Maëc maëc vong ngoân, chieâu chieâu hieän tieàn, giaùm thôøi khueách nhó, theå 
xöù linh nhieân.  

Laëng leõ queân lôøi, roõ raøng hieän tieàn, khi soi roãng rang, 
töï theå saùng suoát. (Hoaèng Trí Thieàn Sö Quaûng Luïc) 
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(爾、然 laø trôï töø ñöùng sau hình dung töø) 
5. Hình dung töø khoâng mang taân ngöõ. Neáu coù taân 

ngöõ töùc laø ñaõ duøng nhö ñoäng töø theo caùch yù ñoäng 
hay söû ñoäng. 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Trong caâu, hình dung töø coù theå laøm vò ngöõ, ñònh 

ngöõ, taân ngöõ, traïng ngöõ, boå ngöõ. 
1. Laøm vò ngöõ 
Khi laøm vò ngöõ, hình dung töø luoân ñöùng sau chuû 

ngöõ. 
Ví duï: 
人 命 ‖ 短 促 
Nhaân maïng ñoaûn xuùc.  
Maïng ngöôøi ngaén nguûi. (Trung A Haøm Kinh) 
(短促 laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
福  德  ‖ 深  遠 ，信  心  ‖ 堅  固 。  
Phuùc ñöùc thaâm vieãn, tín ta âm kieân coá.  
Phuùc ñöùc saâu xa, loøng tin vöõng chaéc. (Ñaïi Ñöôøng Taây 

Vöïc Kyù) 
(深 遠 、 堅 固  laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
比 丘 ‖ 聰 明，辯 才 ‖ 捷 疾。 
Tì-kheo thoâng minh, bieän taøi tieäp taät.  
Tì-kheo thoâng minh, taøi luaän bieän nhanh nheïn. (YÙ Kinh) 
(聰明、 捷疾 laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
心 自 無 事 以 當 懷，故 心 神 ‖ 寧 靜。 

Taâm töï voâ söï dó ñöông hoaøi, coá taâm thaàn ninh tònh. 
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Taâm töï nhieân khoâng coù vieäc gì ñaët ôû trong loøng, cho 
neân taâm thaàn an oån. (Trieäu Luaän Taân Sôù Du Nhaän) 

(寧靜 laø hình dung töø laøm vò ngöõ) 
真 性 ‖ 湛 寂、 極 微 妙， 
不 守 自 性 隨 緣 成。 

Chaân tính traïm tòch cöïc vi dieäu, 
Baát thuû töï tính tuøy duyeân thaønh.  
Tính thaät laëng leõ raát maàu nhieäm, 
Chaúng giöõ töï tính, theo duyeân thaønh (taát caû). 

  (Hoa Nghieâm Phaùp Tính Keä) 
(湛寂、極微妙 laø cuïm hình dung töø laøm vò ngöõ) 
臨 濟 ‖ 痛 快; 溈 仰 ‖ 謹 嚴; 曹 洞 ‖ 細 

密; 法 眼 ‖ 詳 明; 雲 門 ‖ 高 古。 

Laâm Teá thoáng khoaùi; Qui Ngöôõng caån nghieâm; Taøo Ñoäng teá maät; Phaùp 
Nhaõn töôøng minh; Vaân Moân cao coå.  

Toâng Laâm Teá phaán khôûi thoûa thích; Toâng Qui 
Ngöôõng nghieâm trang caån thaän; Toâng Taøo Ñoäng kín 
ñaùo kó caøng; Toâng Phaùp Nhaõn saùng toû roõ raøng; Toâng 
Vaân Moân cao ñeïp chaát phaùc. (Toâng Thöøa Yeáu 
Nghóa) 

(痛快、謹嚴、細密、詳明、高古 laø nhöõng hình dung 
töø laøm vò ngöõ) 

2. Laøm ñònh ngöõ 
Khi laøm ñònh ngöõ, hình dung töø luoân ñöùng 

tröôùc danh töø chính. 
Ví duï:     
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智 慧 ‖ 如 (明) 月。 

Trí hueä nhö minh nguyeät. 
Trí hueä nhö traêng saùng. (Chaùnh Phaùp Hoa Kinh) 
(明 laø hình dung töø laøm ñònh ngöõ) 
(摧 殘 枯) 木 ‖ 倚 (寒) 巖， 
幾 度 逢 春 不 變 心。 

Toài taøn khoâ moäc yû haøn nham,  
Kæ ñoä phuøng xuaân baát bieán taâm.  
Caây khoâ gaõy muïc nöông vaùch laïnh, 
Ñaõ traûi bao xuaân chaúng ñoåi loøng. (Caûnh Ñöùc Truyeàn 

Ñaêng Luïc) 
(摧殘枯、寒 laø hình dung töø laøm ñònh ngöõ) 
攝 心 靜 坐，照 (元 明) 之 本 體，復 (常 寂) 

之 性 源。 

Nhieáp taâm tónh toïa, chieáu nguyeân minh chi baûn theå, phuïc thöôøng tòch 
chi tính nguyeân.  

Thaâu loøng ngoài im, soi laïi theå xöa voán saùng, trôû laïi 
nguoàn tính thöôøng laëng. (Phoå Nhuaän Ñaïi Sö Phaùp Vaân) 

(元明、常寂 laø hình dung töø laøm ñònh ngöõ) 
3. Laøm taân ngöõ 
Hình dung töø thöôøng laøm taân ngöõ cho nhöõng 

ñoäng töø taâm lyù. 
Ví duï:     
貪 易 畏 難，不 可 以 學 道。 

Tham dò uùy nan, baát khaû dó hoïc ñaïo. 
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Ham deã sôï khoù, chaúng theå naøo hoïc ñaïo. (Yeâm Haéc 
Ñaäu Taäp) 

(易、難 laø hình dung töø laøm taân ngöõ) 
[不 必] 厭 喧 求 寂，但 令 中 虛 外 順。 

Baát taát yeám huyeân caàu tòch, ñaõn linh trung hö ngoaïi thuaän. 
Chaúng caàn chaùn oàn, tìm kieám laëng leõ, chæ laøm cho 

trong (taâm) roãng rang, (caûnh) beân ngoaøi hoøa thuaän. 
(Vieân Ngoä Phaät Quaû Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(喧、寂 laø hình dung töø laøm taân ngöõ) 
今 所 以 知 寒、知 熱、知 苦、知 樂，並 是 

識 神 所 知，非 為 四 大 知 也。 

Kim sôû dó tri haøn tri nhieät, tri khoå tri laïc, tònh thò thöùc thaàn sôû 
tri, phi vi töù ñaïi tri daõ. 

Nay sôû dó bieát laïnh noùng khoå vui, ñeàu laø do thaàn thöùc 
nhaän bieát, chaúng phaûi laø boán ñaïi nhaän bieát. (Thieän Hueä 
Ñaïi Só Ngöõ Luïc) 

(寒、熱、苦、樂 laø hình dung töø laøm taân ngöõ) 
4. Laøm traïng ngöõ 
Hình dung töø laøm traïng ngöõ luoân ñöùng tröôùc 

ñoäng töø ñeå dieãn taû traïng thaùi ñoäng taùc. 
Ví duï:  
智 人 應 善 觀，宜 可 速 [勤] 修。 

Trí nhaân öng thieän quaùn, nghi khaû toác caàn tu. 
Ngöôøi trí phaûi kheùo quaùn xeùt, neân nhanh choùng tu 

haønh sieâng naêng. (Phaät Thuyeát Thieän Daï Kinh) 
(勤 laø hình dung töø laøm traïng ngöõ) 
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若 是 行 人 大 智 現 前，妄 惑 [勇] 退 也。 

Nhöôïc thò haønh nhaân ñaïi trí hieän tieàn, voïng hoaëc duõng thoaùi daõ. 
Neáu laø ngöôøi tu haønh ñaït ñöôïc trí lôùn hieän tieàn, thì 

meâ laàm hö doái thoaùi lui maïnh meõ (nhanh choùng döùt tröø). 
(Toûa Thích Kim Cang Kinh Khoa Nghi Hoäi Yeáu Chuù 
Giaûi) 

(勇 laø hình dung töø laøm traïng ngöõ) 
[深] 窮 權 實，[妙] 達 色 空，不 為 而 道 

茂，忘 己 而 功 顯。 

Thaâm cuøng quyeàn thaät, dieäu ñaït saéc khoâng, baát vi nhi ñaïo maäu, vong 
kæ nhi coâng hieån.   

Thaáu toät saâu xa söï quyeàn thaät, thoâng suoát lyù saéc khoâng 
moät caùch nhieäm maàu, khoâng laøm gì maø ñaïo höng thaïnh, 
queân baûn thaân maø coâng röïc rôõ. (Töï Sa Moân Huyeàn 
Trang Thöôïng Bieåu Kyù) 

(深、妙 laø hình dung töø laøm traïng ngöõ) 
5. Laøm boå ngöõ 
Hình dung töø laøm boå ngöõ luoân ñöùng sau ñoäng töø, 

coù khi ñöùng sau caû taân ngöõ. 
a. Ñöùng sau ñoäng töø 
Ví duï:  
是 知 眾 生 得 解 脫，修 行 <堅 固> 如 實 

知。 

Thò tri chuùng sanh ñaéc giaûi thoaùt, tu haønh kieân coá nhö thaät tri. 
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Theá neân bieát chuùng sanh ñöôïc giaûi thoaùt, tu haønh 
vöõng chaéc hieåu bieát ñuùng nhö thaät. (Thaéng Tö Duy 
Phaïm Thieân Sôû Vaán Kinh) 

(堅固 laø hình dung töø laøm boå ngöõ) 
鏡 裏 看 形 見 <不 難>， 
水 中 捉 月 爭 拈 得。 

Kính lyù khaùn hình kieán baát nan,  
Thuûy trung troùc nguyeät tranh nieâm ñaéc. 
Trong göông xem hình thaáy chaúng khoù, 
Ñaùy nöôùc moø traêng sao baét ñöôïc. (Chöùng Ñaïo Ca) 
(難 laø hình dung töø laøm boå ngöõ) 
長 者 唯 有 此 一 女，憐 愛 <甚 重>。 

Tröôûng giaû duy höõu thöû nhaát nöõ, laân aùi thaäm troïng. 
Tröôûng giaû chæ coù ñöùa con gaùi naøy, neân thöông yeâu 

raát saâu naëng. (Thieän Kieán Luaät Tì Baø Sa) 
(重 laø hình dung töø laøm boå ngöõ) 
b. Ñöùng sau taân ngöõ 
Ví duï:  
今 行 者 ‖ 若 修 心 <盡 淨>，則 知 如 來 

常 不 說 法。 

Kim haønh giaû nhöôïc tu taâm taän tònh, taéc tri Nhö Lai thöôøng baát thuyeát 
phaùp.  

Neáu nay haønh giaû tu taâm hoaøn toaøn trong saïch, thì 
bieát Nhö Lai thöôøng chaúng noùi phaùp. (Nhaäp Ñaïo An 
Taâm Yeáu Phöông Tieän Moân) 
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(淨 laø hình dung töø laøm boå ngöõ ñöùng sau taân ngöõ 
心) 

如 今 若 見 (此) 理 <真 正>，不 造 諸 業，
隨 分 過 生。 

Nhö kim nhöôïc kieán thöû lyù chaân chaùnh, baát taïo chö nghieäp, tuøy phaän 
quaù sanh.  

Nhö nay neáu thaáy lyù naøy ñuùng ñaén, chaúng gaây caùc nghieäp, 
tuøy phaän qua moät ñôøi. (Caûnh Ñöùc Truyeàn Ñaêng Luïc) 

(真正 laø hình dung töø laøm boå ngöõ ñöùng sau taân 
ngöõ 此理) 

朕 考 太 祖 皇 帝 ‖ 開 基 創 業 之 <艱 難>。 

Traãm khaûo Thaùi Toå Hoaøng Ñeá khai cô saùng nghieäp chi gian nan.  
Thaùi Toå Hoaøng ñeá cha Traãm gaày döïng cô nghieäp 

gian nan. (Thieàn Toâng Chæ Nam Töï) 
(艱難 laø hình dung töø laøm boå ngöõ) 
6. Keát caáu so saùnh 
a. So saùnh baèng 
Ñeå so saùnh tính chaát gioáng vaäy, thöôøng duøng caùc 

giôùi töø: 如 nhö、若 nhöôïc、似 tôï ñöùng sau hình dung 
töø theo keát caáu: 

Hình dung töø + 如 (若、似) + töø so saùnh 
Ví duï: 
色 ‖ 白 <如 乳>，味 ‖ 甘 <如 蜜> 

Saéc baïch nhö nhuõ, vò cam nhö maät.  
Maøu traéng nhö söõa, vò ngoït nhö maät. (Tröôøng A 

Haøm Kinh) 
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志 ‖ 堅 <若 地>，德 ‖ 重 <若 山>。 

Chí kieân nhöôïc ñòa, ñöùc troïng nhöôïc sôn.  
YÙ chí cöùng raén nhö ñaát, phaåm ñöùc naëng nhö nuùi. 

(Trung Baûn Khôûi Kinh) 
佛 光 ‖ 皎 <似 千 輪 日>。 
Phaät quang giaûo tôï thieân luaân nhaät.  
AÙnh saùng cuûa Phaät röïc rôõ hôn ngaøn maët trôøi. (Lieân 

Bang Tieâu Töùc) 
妙 圓 覺 性，本 自 空 寂，清 淨 平 等，廓 <若 虛 

空>。 

Dieäu vieân giaùc tính, baûn töï khoâng tòch, thanh tònh bình ñaúng, khueách 
nhöôïc hö khoâng.  

Tính giaùc vi dieäu troøn ñaày, voán töï roãng laëng, trong 
saïch bình ñaúng, roäng lôùn nhö hö khoâng. (Thích Tính 
Khoâng Nghóa) 

佛 性 廣 大 <如 法 界>，究 竟 <如 虛 空>，
不 涉 名 言，豈 存 數 量。  

Phaät tính quaûng ñaïi nhö phaùp giôùi, cöùu caùnh nhö hö khoâng, baát thieäp 
danh ngoân, khôûi toàn soá löôïng?  

Tính Phaät roäng lôùn nhö phaùp giôùi, roát raùo nhö hö 
khoâng, chaúng dính daùng lôøi noùi, khoâng leõ coøn soá löôïng? 
(Ngöï Cheá Truøng Ñính Giaùo Thöøa Phaùp Soá) 

明 <如 杲 日>，寬 <似 太 虛>，不 可 以 智 
知，人 人 具 足，物 物 圓 成。 

Minh nhö caûo nhaät, khoan tôï thaùi hö, baát khaû dó trí tri, nhaân nhaân 
cuï tuùc, vaät vaät vieân thaønh.  
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Saùng nhö trôøi toû, roäng döôøng thaùi hö, chaúng theå duøng 
trí bieát, moãi ngöôøi ñaày ñuû, moãi vaät thaønh töïu troïn veïn. 
(Maät Am Ngöõ Luïc) 

大 哉！真 覺 之 為 性 也，廓 焉 之 <如 太 
虛>，湛 焉 之 <如 巨 海>。 

Ñaïi tai! Chaân giaùc chi vi tính daõ, khueách yeân chi nhö thaùi hö, traïm 
yeân chi nhö cöï haûi.  

Lôùn thay! Tính giaùc chaân thaät, meânh moâng nhö thaùi 
hö, laëng trong nhö bieån lôùn. (Hieàn Thuû Chö Thöøa Phaùp 
Soá Töï) 

(焉 laø trôï töø keát caáu ñöùng sau hình dung töø, 之 laø 
trôï töø voâ nghóa) 

b. So saùnh hôn 
Ñeå so saùnh tính chaát troäi hôn, thöôøng duøng caùc 

giôùi töø 於 ö、于 vu、乎 hoà theo keát caáu:  
Hình dung töø + 於 (于、乎) + töø so saùnh 

Ví duï:   
上 人 志 道 堅 <于 石>。 

Thöôïng nhaân chí ñaïo kieân vu thaïch. 
Ngöôøi baäc cao ñaët chí höôùng vaøo ñaïo cöùng chaéc hôn 

ñaù. (Lieãu Ñöôøng Hoøa Thöôïng Ngöõ Luïc) 
噫！聖 人 有 言 曰: 人 命 逝 速，速 <於 川 

流>。 

Y ! Thaùnh nhaân höõu ngoân vieát: Nhaân maïng theä toác, toác ö xuyeân löu.  
OÂi! Baäc Thaùnh coù lôøi raèng: Maïng ngöôøi troâi qua 

nhanh, nhanh hôn doøng soâng chaûy. (Trieäu Luaän) 
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雖 言 身 命 之 至 重，猶 未 足 重 <於 至 
道> 者 也。 

Tuy ngoân thaân meänh chi chí troïng, do vò tuùc troïng ö chí ñaïo giaû daõ.  
Tuy noùi maïng ngöôøi raát quyù, nhöng vaãn chöa ñaùng 

quyù hôn ñaïo cao toät. (Khoùa Hö Luïc) 
何 物 ‖ 堅 <金 剛>？無 著 ‖ 堅 <金 剛>。 
何 物 ‖ 軟 <鶴 毛>？心 柔 ‖ 軟 <鶴 毛>。 
何 物 ‖ 香 <旃 檀>？持 戒 ‖ 香 <旃 檀>。  
何 物 ‖ 明 <日 月>？佛 光 ‖ 明 <日 月>。 

Haø vaät kieân kim cang? Voâ tröôùc kieân kim cang.  
Haø vaät nhuyeãn haïc mao? Taâm nhu nhuyeãn haïc mao. 
Haø vaät höông chieân ñaøn? Trì giôùi höông chieân ñaøn. 
Haø vaät minh nhaät nguyeät? Phaät quang minh nhaät nguyeät. 
Vaät gì cöùng hôn kim cang? Khoâng dính maéc cöùng hôn 

kim cang. 
Vaät gì meàm hôn loâng haïc? Taâm nhu hoøa meàm hôn 

loâng haïc. 
Vaät gì thôm hôn chieân ñaøn? Giöõ giôùi thôm hôn chieân 

ñaøn. 
Vaät gì saùng hôn trôøi traêng? AÙnh saùng cuûa Phaät saùng 

hôn trôøi traêng. (Phaùp Uyeån Chaâu Laâm) 
(Keát caáu so saùnh naøy löôïc boû giôùi töø: 堅金剛 

chính laø 堅 於 金 剛; 軟 鶴 毛  chính laø 軟 於 鶴 毛; 

香旃檀 chính laø 香於旃檀; 明日月 chính laø 明於
日月) 
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c. So saùnh toät baäc 
Ñeå noùi roõ khoâng coù gì hôn ñöôïc, thöôøng duøng caùc 

phoù töø 莫 maïc、無 voâ ñaët tröôùc hình dung töø theo keát 
caáu: 

莫 + hình dung töø + 於(于、乎)+ töø so saùnh 
Ví duï:  
明 教 嵩 和 尚 曰: 尊 ‖ [莫] 尊 <乎 道>，美 ‖ 

[莫] 美 <乎 德>。 

Minh Giaùo Tung hoøa thöôïng vieát: Toân maïc toân hoà ñaïo, mó maïc mó 
hoà ñöùc.  

Hoøa thöôïng Minh Giaùo Tung noùi: Toân quyù khoâng coù 
gì toân quyù hôn ñaïo, cao ñeïp khoâng coù gì cao ñeïp hôn ñöùc. 
(Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

止 惡 行 善 [莫] 急 <於 戒 殺>，轉 毒 為 慈 
[莫] 善 <於 放 生>。 

Chæ aùc haønh thieän maïc caáp ö giôùi saùt, chuyeån ñoäc vi töø maïc thieän 
ö phoùng sanh. 

Ngaên chaën ñieàu aùc thöïc haønh vieäc laønh khoâng coù gì 
gaáp ruùc hôn raên caám gieát haïi, chuyeån ñoåi taâm ñoäc haïi 
thaønh töø bi khoâng coù gì toát hôn buoâng thaû chuùng sanh. 
(Voâ Dò Nguyeân Lai Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

夫 罪 ‖ [莫] 大 <于 去 正 入 邪>，為 悖 逆 
之 行 者 矣。 

Phuø toäi maïc ñaïi vu khöù chaùnh nhaäp taø, vi boäi nghòch chi haïnh giaû 
hó. 
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Noùi veà toäi khoâng coù gì lôùn hôn laø boû ñöôøng chaùnh vaøo 
ñöôøng taø, coù haønh ñoäng ngöôïc ngaïo. (Luïc Ñoä Taäp Kinh) 

夫 恩 ‖ [莫] 大 <乎 生 吾 法 身> 而 色 身 
次 之。 

Phuø a ân maïc ñaïi hoà sanh ngoâ phaùp thaân nhi sa éc thaân thöù 
chi.  

Coâng ôn khoâng coù gì lôùn hôn sanh ra thaân phaùp 
cuûa ta, coøn coâng ôn sanh ra thaân saéc chaát naøy keá 
ñoù. (Kim Cang Beà Luaän Thích Vaên) 

(誘  善 ) 之  歡  ‖ [莫] 美  <乎  天  堂 >。  

Duï thieän chi hoan maïc mó hoà thieân ñöôøng. 
Caùch dòch 1: Nieàm vui duøng ñeå khuyeân laøm vieäc 

thieän khoâng coù gì hôn laø thieân ñöôøng. 
Caùch dòch 2: Nieàm vui duøng ñeå khuyeân laøm vieäc 

thieän chaéc khoâng coù nieàm vui naøo toát hôn laø laáy nieàm 
vui thieân ñöôøng ñeå khuyeán duï. (Hoaèng Minh Taäp) 

- Löôïc bôùt giôùi töø 
Ví duï:  
(世 間) 貴 位 ‖ [莫] 尊 <輪 王>。吾 已 棄 

之，況 四 海 乎？ 
Theá gian quyù vò, maïc toân Chuyeån Luaân vöông. Ngoâ dó khí chi, huoáng 

töù haûi hoà? 
Ngoâi vò cao quyù ôû theá gian, khoâng coù gì toân quyù baèng 

ngoâi vua Chuyeån Luaân. Ta ñaõ boû ngoâi vò aáy, huoáng chi 
laø ñaát nöôùc ö? (Töù Phaàn Luaät Khai Toâng Kyù) 
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能 繼 續 三 寶 作 無 邊 利 益，有 任 持 之 
功 [莫] 大 <羯 磨>。 

Naêng keá tuïc Tam baûo, taùc voâ bieân lôïi ích, höõu nhaäm trì chi coâng, 
maïc ñaïi yeát ma.  

Coù theå khieán cho Tam baûo tieáp noái, taïo ra voâ bieân lôïi 
ích, coù coâng lao giöõ gìn khoâng gì lôùn baèng phaùp yeát ma. 
(Töù Phaàn Giôùi Baûn Sôù) 

安 以 為 大 師 之 本 [莫] 尊 <釋 迦>，乃 以 
釋 命 氏。 

An dó vi ñaïi sö chi baûn, maïc toân Thích Ca, naõi dó Thích maïng thò. 
Ngaøi Ñaïo An cho raèng nguoàn goác cuûa caùc baäc thaày 

lôùn, khoâng ai toân quyù baèng ñöùc Thích Ca, neân Ngaøi lieàn 
ñaët cho ngöôøi xuaát gia laø hoï Thích. (Xuaát Tam Taïng 
Kyù Taäp) 

- Löôïc bôùt caû giôùi töø vaø töø so saùnh 
Ví duï:  
殺 為 兇 虐，(其) 惡 ‖ [莫] 大。 

Saùt vi hung ngöôïc, kyø aùc maïc ñaïi. 
Gieát haïi laø hung taøn, söï baïo aùc aáy khoâng coù gì lôùn 

baèng. (Kinh Luaät Dò Töôùng) 
史 臣 服 膺 釋 氏，深 信 冥 緣，謂 斯 道 之  

[莫] 貴 也。 

Söû thaàn phuïc öng Thích thò, thaâm tín minh duyeân, vò tö ñaïo chi maïc 
quyù daõ. 

Quan söû quyù phuïc hoï Thích, tin saâu saéc vaøo duyeân 
thaàm kín, cho laø ñaïo naøy chaúng coù gì quyù baèng. (Chaùnh 
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Söû Phaät Giaùo Tö Lieäu Loaïi Bieân) 
III. SÖÛ DUÏNG LINH HOAÏT 

1. Hình dung töø duøng nhö danh töø 
a. Khi hình dung töø ñöùng ôû vò trí danh töø 

chính trong keát caáu chính phuï 
Ví duï:  
而 況 (百 家) 異 學 ‖ 如 (山) 之 高，(海) 之 

深，子 若 為 盡 乎？ 

Nhi huoáng baùch gia dò hoïc nhö sôn chi cao, haûi chi thaâm, töû nhöôïc 
vi taän hoà?  

Huoáng nöõa caùc hoïc thuyeát khaùc cuûa traêm nhaø nhö 
chieàu cao ngoïn nuùi, nhö ñoä saâu bieån caû, oâng laøm sao doø 
ñeán toät cuøng ñöôïc? (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

(高、深 laø hình dung töø duøng nhö danh töø) 
(心) 之 精 微，口 不 能 言；(言) 之 微 妙， 

書 不 能 文。 

Taâm chi tinh vi, khaåu baát naêng ngoân; ngoân chi tinh vi, thö baát naêng 
vaên. 

Söï tinh vi cuûa taâm mieäng chaúng theå noùi thaønh lôøi, söï 
kheùo leùo cuûa lôøi noùi saùch vôû chaúng theå vieát thaønh vaên. 
(Tuøy Duyeân Luïc) 

(精微、微妙 laø hình dung töø duøng nhö danh töø) 
長 短 好 惡，乃 (俗 家) 之 是 非，皆 亂 正 

念，亦 招 禍 咎。 

Tröôøng ñoaûn haûo aùc, naõi tuïc gia chi thò phi, giai loaïn chaùnh nieäm, 
dieäc chieâu hoïa cöõu. 
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Hay dôõ toát xaáu laø söï phaûi traùi cuûa ngöôøi ñôøi, ñeàu laøm 
roái loaïn yù nieäm chaân chaùnh, cuõng chuoác laáy loãi laàm. (Sa 
Di Luaät Nghi Yeáu Löôïc Taân Chuù) 

(是非 laø hình dung töø duøng nhö danh töø) 
b. Khi hình dung töø laøm chuû ngöõ hay laøm taân 

ngöõ cho ngoaïi ñoäng töø. 
Ví duï:   
然 本 寂 ‖ [不] 能 [自] 現，實 由 般 若 之 功。 

Nhieân baûn tòch baát naêng töï hieän, thaät do Baùt-nhaõ chi coâng.  
Nhöng taâm yên laëng voán coù chaúng theå töï hieän, thaät 

do coâng söùc trí hueä. (Taâm Yeáu) 
(本寂 laø hình dung töø duøng nhö danh töø laøm chuû ngöõ) 
境 緣 無 好 醜(1)，好 醜(2) ‖ 起 <於 心>。 

Caûnh duyeân voâ haûo xuù, haûo xuù khôûi ö taâm.  
Caûnh duyeân khoâng toát xaáu, söï toát xaáu khôûi leân nôi 

taâm. (Phöông Thoán Luaän) 
(好醜(2) laø hình dung töø duøng nhö danh töø laøm chuû 

ngöõ) 
空 生 ‖ 捨 貧，飲 光 ‖ 捨 富。一 謂 富 者 

易 施，一 為 貧 者 植 因。如 來 呵 之。 

Khoâng Sanh xaû baàn, AÅm Quang xaû phuù. Nhaát vò phuù giaû dò thí, nhaát 
vò baàn giaû thöïc nhaân. Nhö Lai ha chi.  

Ngaøi Khoâng Sanh (Tu Boà-ñeà) boû nhaø ngheøo, ngaøi AÅm 
Quang (Ca Dieáp) boû nhaø giaøu. Moät vò cho laø ngöôøi giaøu 
deã boá thí, moät vò cho laø ngöôøi ngheøo gieo troàng nhaân laønh. 
Nhö Lai ñeàu la raày caû. (Laêng Nghieâm Kinh Yeáu Giaûi) 
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(貧、富 laø hình dung töø duøng nhö danh töø laøm taân 
ngöõ cuûa ñoäng töø) 

菩 薩 弘 仁，以 大 勇 猛 無 盡 大 哀，懷 (無 
極) 慈 降 伏 惡 逆。 

Boà-taùt hoaèng nhaân, dó ñaïi duõng maõnh voâ taän ñaïi ai, hoaøi voâ cöïc töø 
haøng phuïc aùc nghòch. 

Boà-taùt coù loøng nhaân roäng lôùn, duøng söï duõng maõnh 
cuøng loøng xoùt thöông voâ taän, luoân aáp uû loøng töø khoâng 
cuøng ñeå haøng phuïc keû hung aùc ngöôïc ngaïo. (Ñaïi Baûo 
Tích Kinh) 

(惡逆 laø hình dung töø duøng nhö danh töø laøm taân 
ngöõ cuûa ñoäng töø thöôøng) 

2. Hình dung töø duøng nhö ñoäng töø 
a. Khi hình dung töø mang taân ngöõ, noù coù coâng 

naêng nhö moät ñoäng töø 
Ví duï:   
不 正 思 惟，[自] 苦 (其) 身 而 求 出 離，

過 現 未 來 皆 受 苦 報。 

Baát chaùnh tö duy, töï khoå kyø thaân nhi caàu xuaát ly, quaù hieän vò lai 
giai thuï khoå baùo.  

Khoâng suy nghó ñuùng ñaén, töï laøm khoå thaân mình maø 
tìm caàu söï xa lìa, thì trong ba thôøi quaù khöù, hieän taïi, töông 
lai ñeàu nhaän chòu quaû baùo ñau khoå. (Phöông Quaûng Ñaïi 
Trang Nghieâm Kinh) 

(苦 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra nhôø 
phoù töø 自 vaø taân ngöõ 其身, dòch theo caùch söû ñoäng) 
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欲 空 萬 法，[先] 淨 (自) 心，自 心 清 淨，
諸 緣 息 矣。 

Duïc khoâng vaïn phaùp, tieân tònh töï taâm, töï taâm thanh tònh, chö duyeân 
töùc hó.  

Muoán thaáu vaïn phaùp laø roãng khoâng, tröôùc heát laøm cho 
taâm mình trong saïch, taâm mình ñaõ trong saïch thì caùc 
duyeân ñeàu döùt. (Ñaïi Hueä Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(空 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra 
nhôø ñoäng töø naêng nguyeän 欲 vaø taân ngöõ 萬法, dòch 
theo caùch yù ñoäng; 淨 laø hình dung töø duøng nhö 
ñoäng töø, nhaän ra nhôø phoù töø 先 vaø taân ngöõ 自心, 
dòch theo caùch söû ñoäng) 

濕  (火 宅) 之 乾 燄， 共 拔 迷 途; 朗 (愛 
水) 之 昏 波，同 臻 彼 岸。 

Thaáp hoûa traïch chi caøn dieäm, coäng baït meâ ñoà; laõng aùi thuûy chi hoân 
ba, ñoàng traên bæ ngaïn.  

Laøm ñaãm öôùt (doäi nöôùc cho taét) ngoïn löûa höïc trong 
nhaø löûa, cuøng rôøi khoûi loái meâ; laøm laëng trong soùng môø 
nôi doøng nöôùc aùi, ñoàng ñeán bôø kia. (Ñaïi Ñöôøng Tam 
Taïng Thaùnh Giaùo Töï) 

(濕 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra 
nhôø taân ngöõ 乾燄; 朗 laø hình dung töø duøng nhö 
ñoäng töø, nhaän ra nhôø taân ngöõ 昏波. Caû hai dòch theo 
caùch söû ñoäng)  
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b. Khi hình dung töø keát hôïp vôùi ñoäng töø naêng 
nguyeän seõ duøng nhö ñoäng töø 

Ví duï:  
日 可 冷，月 可 熱， 
眾 魔 不 能 壞 真 說。 

Nhaät khaû laõnh, nguyeät khaû nhieät,  
Chuùng ma baát naêng hoaïi chaân thuyeát.  
Maët trôøi coù theå nguoäi ñi, maët traêng coù theå noùng leân, 

caùc loaïi ma chaúng theå laøm hö lôøi daïy chaân thaät. (Chöùng 
Ñaïo Ca) 

(冷、熱 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra 
nhôø ñoäng töø naêng nguyeän 可)  

法 身 無 窮，體 無 增 減，能 大 能 小，能 方 
能 圓，應 物 現 形，如 水 中 月。 

Phaùp thaân voâ cuøng, theå voâ taêng giaûm, naêng ñaïi naêng tieåu, naêng phöông 
naêng vieân, öùng vaät hieän hình, nhö thuûy trung nguyeät.  

Thaân phaùp khoâng cuøng taän, baûn theå khoâng theâm bôùt, 
coù theå to ra, coù theå nhoû laïi, coù theå thaønh vuoâng, coù theå 
thaønh troøn, tuøy vaät hieän hình, nhö traêng ñaùy nöôùc. (Maõ 
Toå Ñaïo Nhaát Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

(大、小、方、圓 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, 
nhaän ra nhôø ñoäng töø naêng nguyeän 能)  

竊 聞 先 德 有 善，[不] 能 昭 昭 <於 世> 
者，後 學 之 過 也。 

Khieát vaên tieân ñöùc höõu thieän, baát naêng chieâu chieâu ö theá giaû, haäu 
hoïc chi quaù daõ.  
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Nghe raèng baäc tieân ñöùc coù ñieàu toát maø chaúng theå röïc 
rôõ ôû ñôøi, ñeàu laø loãi cuûa ngöôøi sau. (Nhaân Thieân Baûo 
Giaùm Töï) 

(昭昭 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra 
nhôø ñoäng töø naêng nguyeän 能)  

* Chuù yù:  
Khi hình dung töø keát hôïp vôùi ñoäng töø naêng nguyeän, 

noù duøng nhö noäi ñoäng töø, dieãn taû töï thaân coù theå trôû 
thaønh traïng thaùi nhö theá. Noù chöa phaûi laø nhö theá, 
nhöng coù theå trôû thaønh nhö theá, vì vaäy xem noù nhö 
ñoäng töø. 

IV. CAÂU THAM KHAÛO 
◎福慧咸廣大，當得深智海。《華嚴經合論》 
◎聞法心歡喜， 速起勇猛心。《毘婆尸佛經》 
◎大 德 瞿 曇 ，智 慧 深遠。《佛本行集經》 
◎若不自省，更加嫉妬貪慾，業緣轉深，果報可畏。
《龍舒增廣淨土文》 
◎汝當求出離，於佛教精勤，降伏生死軍。《四分
律名義標釋》 
◎比丘應當精勤修習四念處。《雜阿含經》 
◎少智故取空，如捉蛇不堅。《順中論》 
◎能制身心，如明眼人避深空井，及山峻岸。《別
譯雜阿含經》 
◎慚愧自莊嚴，修行轉堅固。《華嚴經合論》 
◎浮生幻質不牢堅，山中常見千載樹。《時時好念
佛》 
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◎夫心直則信固，信固然後能發迹造行。《注維摩
詰經》 
◎勞於利勞於名勞於功勞於道，其勞雖同所以勞則
異也。《憨山老人夢遊集》 
◎菩薩手持大鉞斧，能破之堅固不善法。《准提焚
修悉地懺悔玄文》 
◎降神下生時，現瑞甚微妙。《佛本行經》 
◎利養越多愛越堅。《淨土隨學》 
◎定中遍禮佛，願加持堅固。《金剛頂瑜伽青頸大
悲王觀自在念誦儀軌》 
◎以眾寶所成，嚴飾甚微妙。《方廣大莊嚴經》 
◎葢道之微妙者非言說可及。《金剛經如是解》 

Caâu so saùnh: 
◎心如虛空，深廣如海。《寶雲經》 
◎是身不堅如水上沫。《合部金光明經》 
◎慈父恩高如山王，悲母恩深如大海。《大乘本生
心地觀經》 
◎目淨輝朗如青蓮，常以慈顏顧我等。《佛說護國
尊者所問大乘經》 
◎諂言悅耳甘如蜜，心如利劍害於人。《大方廣佛
華嚴經》 
◎曩日舊疑渙焉氷釋，今茲妙義朗若霞開。《廣弘
明集》 
◎精進所成甲堅牢，堅牢於餘堅牢者。《金剛頂瑜
伽中略出念誦經》 
◎戒德重於地，慢高於虛空。《法苑珠林》 
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◎福 輕 乎 羽，莫 之 知 載；禍 重 乎 地，莫 之 知 避 。
(楚 狂 接 舆 歌 ) 
◎閑 邪 遷 善 ，莫尚 乎 律 。 《廣弘明集》 
◎妖 禍 之 盛 ，莫大 乎 色 。 《經律異相》 
◎欲心無過莫善乎不謗。 《六祖大師法寶壇經》 
◎師莫尊於釋迦也，應沙門宜以釋為氏。今稱釋
氏，自安始也。《釋氏通鑑》 
◎學莫善於明心而莫不善於不知心。《山家緒餘集》 
◎出家者因師之力生長法身，出功德財，養智慧
命，功莫人焉。《大明三藏法數》 
◎破一切惑，莫盛乎空；建一切法，莫盛乎假；究
竟一切性，莫大乎中。《角虎集》 
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SSOOÁÁ  TTÖÖØØ  
***0*** 

Noùi roõ soá bao nhieâu vaø thöù töï tröôùc sau. Coù hai 
loaïi: Soá ñeám vaø soá thöù töï. 

A. SOÁ ÑEÁM 
1. Soá nguyeân 
Coù caùc chöõ soá: 一 nhaát moät、 二 nhò hai、三 tam 

ba、四 töù boán、五 nguõ naêm、六 luïc saùu、七 thaát baûy、
八 baùt taùm、九 cöûu chín、十 thaäp möôøi、 百 baùch moät 
traêm、千 thieân moät ngaøn、 萬 vaïn möôøi ngaøn、億 öùc 
traêm ngaøn、兆 trieäu traêm tyû. Caùc soá naøy xeáp theo thöù 
töï seõ dieãn taû taát caû con soá. 

*Chuù yù:  
- 億 öùc khi xöa chæ traêm ngaøn 100.000 (thaäp vaïn), 

hieän taïi chæ traêm trieäu 100.000.000 (vaïn vaïn)  
- 兆 trieäu khi xöa chæ traêm tyû 100.000.000.000 (vaïn 

öùc), hieän taïi chæ moät trieäu 1.000.000 (baùch vaïn) 
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Ví duï:  
十 七 thaäp thaát  möôøi baûy (17) 
三 十 六 tam thaäp luïc  ba möôi saùu (36) 
十 萬 三 千 tam vaïn tam thieân  moät traêm leû ba ngaøn 

(103.000) 
六 億 七 千 luïc öùc thaát thieân  saùu traêm leû baûy ngaøn 

(607.000) 
- Nhöõng con soá ñaõ chaün, soá leû ra thöôøng duøng 

有、又.  
Ví duï:  
三 十 『有』 六 

Tam thaäp höõu luïc  
Ba möôi saùu 
十 『又』 五 年 
Thaäp höïu nguõ nieân  
Möôøi laêm naêm   
三 百 『有』 四 十 八  

Tam baùch höõu töù thaäp baùt  
Ba traêm boán möôi taùm 
期，三 百 『有』 六 旬 『有』 六 日。 

Kyø, tam baùch höõu luïc tuaàn höõu luïc nhaät.  
Moät naêm coù 366 ngaøy. (Thöôïng thö) 
*Chuù yù:  
Hieän taïi duøng 零 ñeå chæ soá leõ. 
Ví duï: 

一 百 『零』 五 nhaát baùch linh nguõ  moät traêm leû naêm (105) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

261 

2. Phaân soá 
Caùch duøng thoâng thöôøng 

maãu soá  + 分 + 之 + töû soá 
Ví duï:     
五 分 之 三 nguõ phaàn chi tam  ba phaàn naêm (3/5) 
- Trong caâu coù khi löôïc bôùt 分 vaø 之, chæ coøn 

maãu soá vaø töû soá, hoaëc theâm danh töø vaøo sau maãu soá 
vaø sau töû soá. 

Ví duï:     

五 之 一 nguõ chi nhaát  moät phaàn naêm (1/5) 
八 分 三 baùt phaàân tam  ba phaàn taùm (3/8) 
千 人 一 人 thieân nhaân nhaát nhaân  1/1000 ngöôøi 
- Khi maãu soá laø 十 thì khoâng caàn duøng 分、之, 

coù khi cuõng khoâng caàn duøng maãu soá. 
Ví duï:      
近 塞 之 人 死 者 『十 九』。 

Caän taùi chi nhaân töû giaû thaäp cöûu.   
Ngöôøi gaàn bieân giôùi cheát chín phaàn möôøi (9/10). 
不 如 意 事 常 『八 九』。 

Baát nhö yù söï thöôøng baùt cöûu.  
Vieäc chaúng vöøa loøng thöôøng heát taùm, chín phaàn möôøi. 
3. Thöøa soá 
Thoâng thöôøng duøng 倍 boäi laàn  
Ví duï:   
五 之 三 『倍』nguõ chi tam boäi  3 laàn 5 = 15 
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- Trong vaên coå thöôøng duøng hai soá ñi lieàn nhau, 
thöøa soá ñöùng tröôùc thöôøng laø nhoû hôn hay baèng. 

Ví duï:     
西 天 『四 七』，東 土 『二 三』。 
Taây Thieân töù thaát, Ñoâng Ñoä nhò tam.  
28 vò Toå ôû trôøi Taây, 6 vò Toå ôû coõi Ñoâng. 

4. Soá baát ñònh 
- Ñeå chæ soá löôïng khoâng roõ trong moät giôùi haïn 

naøo ñoù, tröôùc soá töø duøng 將 töông、且 thaû、約 öôùc、
垂 thuøy、可 khaû、無 voâ、僅 caån、近 caän、殆 ñaõi; sau 
soá töø duøng 所 sôû、許 höùa、把 baû coù nghóa: Khoaûng, 
chöøng, gaàn, côõ, vaøi.  
Ví duï:         
年 『將』 八 十 

Nieân töông baùt thaäp  
Tuoåi chöøng 80 
『垂』 五 十 年 
Thuøy nguõ thaäp nieân 
Gaàn naêm möôi naêm 
十 八 日 『所』 而 疾 愈。 
Thaäp baùt nhaät sôû nhi taät duõ.  
Beänh khoaûng 18 ngaøy thì khoûi. 
余 四 十 『許』 年 日 唯 一 飡。 

Dö töù thaäp höùa nieân nhaät duy nhaát xan. 
Toâi gaàn 40 naêm nay moãi ngaøy chæ aên moät böõa. (Vaõng 

Sanh Tònh Ñoä Quyeát Nghi Haïnh Nguyeän Nhò Moân) 
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初 終 講 百 法 論 『可』 百 『許』 遍。 
Sô chung giaûng Baùch phaùp luaän khaû baùch höùa bieán. 
Tröôùc sau giaûng luaän Traêm phaùp chöøng 100 laàn. 

(Toáng Cao Taêng Truyeän) 
- Duøng hai soá lieàn nhau, soá nhoû ñöùng tröôùc. 
Ví duï: 
兩 三 人   

Löôõng tam nhaân    
Vaøi ba ngöôøi 
四 五 十   

Töù nguõ thaäp  
Boán naêm chuïc 
- Ñeå noùi roõ soá löôïng coøn hôn nöõa, thöôøng duøng 

餘 đaët sau soá töø. 
Ví duï:   
十 餘 世  

Thaäp dö theá   
Hôn 10 ñôøi 
後 百 餘 年   

Haäu baùch dö nieân   
Treân 100 naêm sau 
- Ñeå noùi con soá khoâng roõ laø bao nhieâu chæ nhaém 

chöøng, ñoä khoaûng, thöôøng duøng caùc töø 幾 kæ、數 

soá、些 ta、若 干 nhöôïc can、如 許 nhö höùa coù nghóa: Vaøi, 
maáy, moät soá.  

Ví duï:    



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

264

數 日 soå nhaät  vaøi ngaøy 
幾 十 人 kæ thaäp nhaân  maáy chuïc ngöôøi 
5. Soá töø nghi vaán 
Ñeå hoûi veà soá löôïng, thöôøng duøng caùc töø sau ñaët 

tröôùc danh töø. 
幾 kæ  bao nhieâu 
幾 何 kæ haø、幾 許 kæ höùa  chöøng bao nhieâu 
Ví duï:  
菩 薩 復 以 幾 法 成 就 菩 提 心? 
Boà-taùt phuïc dó kæ phaùp thaønh töïu Boà-ñeà taâm?  
Boà-taùt laïi duøng bao nhieâu phaùp ñeå thaønh töïu taâm 

Boà-ñeà. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
電 光 石 火，能 幾 何 時? 
Ñieän quang thaïch hoûa, naêng kæ haø thôøi.  
Ñaù nhaùng ñieän xeït, chöøng ñöôïc bao laâu (maáy khi)? 

(Töø Bi Ñaïo Traøng Thuûy Saùm Phaùp Tuøy Vaên Luïc) 
有 幾 許 人 得 三 解 脫 門? 

Höõu kæ höùa nhaân ñaéc tam giaûi thoaùt moân? 
Coù bao nhieâu ngöôøi ñöôïc ba moân giaûi thoaùt? (Ñaïi Baùt 

Nhaõ Ba La Maät Ña Kinh) 
B. SOÁ THÖÙ TÖÏ 
Ñeå dieãn taû veà thöù baäc, thöôøng duøng 第 ñeää ñaët 

tröôùc soá töø. 
Ví duï:  
『第』三 ñeä tam  thöù ba 
『第』十 八 ñeä thaäp baùt  thöù möôøi taùm 
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契 經 是 『第』 一 藏，毘 尼 『第』 二，毘 
曇 『第』 三。 

Kheá kinh thò ñeä nhaát taïng, Tì-ni thò ñeä nhò, Tì-ñaøm ñeä tam. 
Kinh laø kho thöù nhaát, luaät laø kho thöù hai, luaän laø kho 

thöù ba. (Ñaïi Thöøa Nghóa Chöông) 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Soá töø thöôøng keát hôïp vôùi löôïng töø thaønh töø chæ 

soá löôïng. 
2. Soá töø coù khi keát hôïp tröïc tieáp vôùi danh töø, ñoäng 

töø maø khoâng caàn löôïng töø. 
3. Trong caâu soá töø giöõ nhöõng chöùc naêng chuû 

ngöõ, taân ngöõ… Ñoù laø do khi noùi hoaëc vieát, traùnh 
tröôøng hôïp laëp ñi laëp laïi röôøm raø, neân löôïc bôùt töø 
chính. 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Soá töø coù theå laøm chuû ngöõ, vò ngöõ, ñònh ngöõ, taân 

ngöõ, boå ngöõ, traïng ngöõ. 
1. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:    
一 ‖ 中 一 切 ‖ 中，無 空 假 而 不 中。 

Nhaát trung nhaát thieát trung, voâ khoâng giaû nhi baát trung.  
Moät (phaùp ñaõ thaáu ñöôïc lyù) trung ñaïo thì taát caû (phaùp 

ñeàu laø) trung ñaïo, khoâng coù (chaân lyù veà) khoâng, (chaân 
lyù veà) giaû naøo maø chaúng phaûi laø trung ñaïo. (Ma Ha Chæ 
Quaùn) 

(一 laø soá töø laøm chuû ngöõ) 
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如  經  有  一  比  丘  向  佛  言 : 幾  許  ‖ 名 
劫？ 

Nhö kinh höõu nhaát Tì-kheo höôùng Phaät ngoân: Kæ höùa danh kieáp?  
Nhö trong kinh coù vò Tì-kheo hoûi Phaät: (Thôøi gian) 

Bao nhieâu goïi laø kieáp? (Toå Ñình Söï Uyeån)  
(幾許 laø soá töø nghi vaán laøm chuû ngöõ) 
四  十  ‖ [已 ] 過  五  十  ‖ 來，白  日  一  半  

夜  相  催 。  
Töù thaäp dó quaù nguõ thaäp lai, baïch nhaät nhaát baùn daï töông thoâi.  
Boán möôi ñaõ qua naêm möôi ñeán, môùi saùng nöûa ngaøy 

chôït ñeán ñeâm. (Maïn Thaønh) 
(四 十 、 五 十  laø soá töø laøm chuû ngöõ) 
2. Laøm vò ngöõ 
Ví duï:   
欲 知 法 要，守 心 ‖ 第 一。 

Duïc tri phaùp yeáu, thuû taâm ñeä nhaát.  
Muoán bieát nghóa quan troïng cuûa giaùo phaùp, vieäc giöõ 

gìn taâm chaân thaät (laø) baäc nhaát. (Laâm Gian Luïc) 
(第一 laø soá töø laøm vò ngöõ) 
仁 往 龍 宮 所 化 眾 生，(其) 數 ‖ 幾 何？ 

Nhaân vaõng long cung sôû hoùa chuùng sanh, kyø soá kæ haø? 
Chuùng sanh maø Nhaân giaû (Vaên Thuø) ñeán Long cung 

giaùo hoùa, soá löôïng aáy bao nhieâu? (Dieäu Phaùp Lieân Hoa 
Kinh) 

(幾何 laø soá töø nghi vaán laøm vò ngöõ) 
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不 見 老 瞿 曇，(妙) 相 ‖ 三 十 二，魔 軍 刀 
劒 來，只 以 無 心 對。 

Baát kieán laõo Cuø Ñaøm, dieäu töôùng tam thaäp nhò, ma quaân ñao nhaän 
lai, chæ dó voâ taâm ñoái.  

Chaúng thaáy laõo Coà Ñaøm, töôùng toát ba möôi hai, quaân 
ma göôm giaùo ñeán, ñoái ñaàu baèng khoâng taâm. (Töø Thoï 
Hoaøi Thaâm Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

3. Laøm ñònh ngöõ 
Soá töø laøm ñònh ngöõ ñeå chæ soá löôïng cuûa danh töø, 

khoâng caàn dòch ñaûo trang. 
Ví duï:   
不 害 眾 生 如 愛 己，(三) 業 (十) 善 ‖ 常 

修 習。 

Baát haïi chuùng sanh nhö aùi kæ, tam nghieäp thaäp thieän thöôøng tu taäp. 
Chaúng laøm haïi chuùng sinh nhö thöông yeâu baûn thaân, 

ba nghieäp möôøi ñieàu laønh thöôøng tu taäp. (Phöông Quaûng 
Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 

(三、十 laø soá töø laøm ñònh ngöõ) 
(幾 許) 歡 心 (幾 許) 愁。 

Kæ höùa hoan taâm kæ höùa saàu.  
Bao nhieâu taâm vui möøng thì baáy nhieâu noãi buoàn. 

(Toâng Giaùm Phaùp Laâm) 
(幾許 laø soá töø laøm ñònh ngöõ) 
(第 一) 之 道 師，得 是 無 上 法。 

Ñeä nhaát chi Ñaïo sö, ñaéc thò voâ thöôïng phaùp.  
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Thaày daãn ñöôøng baäc nhaát, chöùng ñöôïc phaùp voâ 
thöôïng naøy. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa Kinh) 

(第一 laø soá töø laøm ñònh ngöõ) 
4. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:     
法 華 ‖ 會 三 歸 一，萬 善 悉 向 菩 提。 

Phaùp hoa hoäi tam quy nhaát, vaïn thieän taát höôùng Boà-ñeà.  
Kinh Phaùp hoa gom ba (thöøa) trôû veà moät (thöøa), muoân 

ñieàu laønh ñeàu hoài höôùng veà quaû vò Boà-ñeà. (Vaïn Thieän 
Ñoàng Quy Taäp) 

(三、一 laø soá töø laøm taân ngöõ) 
今 [且] 錄 一 二 以 證 斯 文。 
Kim thaû luïc nhaát nhò dó chöùng tö vaên.  
Nay taïm ghi moät vaøi (ñieàu) ñeå chöùng minh vaên naøy. 

(Toâng Caûnh Luïc) 
(一二 laø soá töø laøm taân ngöõ) 
問 一 答 十，問 十 答 百。 

Vaán nhaát ñaùp thaäp, vaán thaäp ñaùp baùch.   
Hoûi moät ñaùp möôøi, hoûi möôøi ñaùp traêm. (Nguõ Ñaêng 

Hoäi Nguyeân) 
(一、十、百 laø soá töø laøm taân ngöõ) 
(住 持) 之 要 ‖ 有 三，不 可 缺 一 而 廢 道 

也。 

Truï trì chi yeáu höõu tam, baát khaû khuyeát nhaát nhi pheá ñaïo daõ. 
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Troïng yeáu cuûa vò truï trì coù 3, chaúng theå thieáu 1 maø 
laøm hö maát ñaïo truï trì. (Thieàn Laâm Baûo Huaán Buùt 
Thuyeát) 

(三、一 laø soá töø laøm taân ngöõ) 
*Ghi chuù: Ba ñieàu troïng yeáu cuûa ngöôøi truï trì laø loøng 

thöông, saùng suoát vaø maïnh meõ (bi, trí, duõng). 
5. Laøm boå ngöõ 
a. Boå ngöõ phaùn ñoaùn 

Ví duï:  
參 禪 ‖ 為 第 一，持 戒 ‖ 為 第 二，作 福 ‖ 

為 第 三，禮 誦 ‖ 為 第 四。既 作 出 家 兒，
須 行 四 種 事。 

Tham thieàn vi ñeä nhaát, trì giôùi vi ñeä nhò, taùc phuùc vi ñeä tam, leã tuïng 
vi ñeä töù. Kí taùc xuaát gia nhi, tu haønh töù chuûng söï.  

Tham thieàn laø thöù nhaát, trì giôùi laø thöù hai, laøm phuùc 
laø thöù ba, leã tuïng laø thöù tö. Ñaõ laøm ngöôøi xuaát gia, phaûi 
laøm boán vieäc naøy. (Thieàn Nham Löïc Thò Chuùng) 

(第一、第二、第三、第四 laø soá töø laøm boå ngöõ phaùn 
ñoaùn) 

三 車 出 於 火 宅，俱 出 生 死，[無] 為 一 也。 

Tam xa xuaát ö hoûa traïch, caâu xuaát sanh töû, voâ vi nhaát daõ. 
Ba xe ra khoûi nhaø löûa, ñeàu ra khoûi sinh töû, khoâng phaûi 

laø moät (xe). (Nieát Baøn Kinh Huyeàn Nghóa)  
(一 laø soá töø laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn) 
譬 如 月 影 ‖ 有 若 干，真 月 無 若 干。 

Thí nhö nguyeät aûnh höõu nhöôïc can, chaân nguyeät voâ nhöôïc can.  
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Thí nhö boùng traêng coù ngaàn aáy, maët traêng thaät khoâng 
laø bao. (Maõ Toå Ñaïo Nhaát Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

(若干 laø soá töø laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn) 
b. Boå ngöõ cho ñoäng töø vaø hình dung töø 
Ví duï: 
施  畜  生  食  者  獲  福  < 百  倍 > ， 與  犯  戒 

人  食 者 獲  福 <千 倍>，施 持 戒 人 食 獲 
福 <萬 倍>。 

Thí suùc sanh thöïc giaû hoaïch phuùc baùch boäi, döõ phaïm giôùi nhaân thöïc 
giaû hoaïch phuùc thieân boäi, thí trì giôùi nhaân thöïc hoaïch phuùc vaïn boäi. 

Cho suùc sanh aên, ñöôïc phuùc traêm laàn, cho ngöôøi phaïm 
giôùi aên, ñöôïc phuùc ngaøn laàn, cho ngöôøi giöõ giôùi aên, ñöôïc 
phuùc vaïn laàn. (Phaùp Uyeån Chaâu Laâm) 
(百倍、千倍、萬倍 laø soá töø laøm boå ngöõ cho cuïm 

ñoäng töø) 
臨 機 不 費 纖 毫 力，任 運 分 身 <百 千 

億>。 
Laâm cô baát phí tieâm haøo löïc, nhaäm vaän phaân thaân baùch thieân öùc. 
Ñoái cô chaúng toán chuùt söùc löïc, maëc tình chia thaân 

traêm ngaøn öùc. (Toâng Giaùm Phaùp Laâm) 
(百千億 laø soá töø laøm boå ngöõ cho cuïm ñoäng töø) 

幻 夢 <幾 何>，門 外 白 雲 生 復 滅; 禪 心 
無 住，峰 頭 明 月 去 還 來。 

Huyeãn moäng kæ haø, moân ngoaïi baïch vaân sanh phuïc dieät; thieàn taâm 
voâ truï, phong ñaàu minh nguyeät khöù hoaøn lai. 
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Huyeãn moäng bieát bao, maây traéng ngoaøi hieân giaêng roài 
maát; taâm thieàn khoâng vöôùng, traêng saùng ñaàu non ñeán 
laïi ñi. (Thieàn Laâm Sôù Ngöõ Khaûo Chöùng) 

(幾何 laø soá töø nghi vaán laøm boå ngöõ cho hình dung 
töø 幻夢) 

(大) 海 ‖ 闊 <三 千>，[巨] 深 <五 六 萬> 

Ñaïi haûi khoaùt tam thieân, cöï thaâm nguõ luïc vaïn. 
Bieån lôùn roäng ba ngaøn, saâu nhaát naêm saùu vaïn. (Baøng 

Cö Só Ngöõ Luïc) 
(三千、五六萬 laø soá töø nghi vaán laøm boå ngöõ cho 

hình dung töø 闊、深) 
6. Laøm traïng ngöõ 
Ví duï:    
一 失 人 身 萬 劫 不 復。 
Nhaát thaát nhaân thaân vaïn kieáp baát phuïc.  
Moät phen maát thaân ngöôøi, muoân kieáp khoù ñöôïc laïi. 

(Phaïm Voõng Boà Taùt Giôùi) 
(一 laø soá töø laøm traïng ngöõ) 
善 知 識 ! 莫 聞 吾 說 空，便 即 著 空，第

一 莫 著 空，若 空 心 靜 坐，即 著 無 記 空。 

Thieän tri thöùc ! Maïc vaên Ngoâ thuyeát khoâng, tieän töùc tröôùc khoâng, 
ñeä nhaát maïc tröôùc khoâng, nhöôïc khoâng taâm tónh toïa, töùc tröôùc voâ kyù 
khoâng.  

Thieän tri thöùc! Chôù nghe Ta noùi khoâng, lieàn dính keït 
khoâng. Caàn nhaát chôù keït khoâng, neáu ñeå taâm roãng khoâng 
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maø ngoài im, töùc keït vaøo caùi khoâng môø mòt. (Phaùp Baûo 
Ñaøn Kinh) 

(第一 laø soá töø laøm traïng ngöõ) 
世 尊 之 法，自 迦 葉 二 十 八 傳，至 菩 提 

達 摩。 

Theá Toân chi phaùp, töï Ca Dieáp nhò thaäp baùt truyeàn chí Boà Ñeà Ñaït 
Ma.  

Phaùp cuûa Theá Toân, töø ngaøi Ca Dieáp truyeàn 28 laàn 
ñeán ngaøi Boà Ñeà Ñaït Ma. (Thích Thò Hoä Giaùo Thieân) 

(二十八 laø soá töø laøm traïng ngöõ) 
IIIIII..  CCAAÙÙCCHH  DDUUØØNNGG  LLIINNHH  HHOOAAÏÏTT  CCUUÛÛAA  SSOOÁÁ  TTÖÖØØ  
1. Soá töø duøng nhö ñoäng töø  
Ví duï:     
然 而 真 教 難 仰，[莫] 能 一 (其) 旨 歸。 

Nhieân nhi chaân giaùo nan ngöôõng, maïc naêng nhaát kyø chæ quy.  
Theá nhöng, giaùo lyù chaân thaät khoù ngöôõng voïng, khoâng 

ai coù theå thaáu suoát yù nghóa. (Ñaïi Ñöôøng Tam Taïng 
Thaùnh Giaùo Töï) 

(一 laø soá töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra nhôø phoù töø 
莫 vaø ñoäng töø naêng nguyeän 能) 

即 一 而 三，水 波 冰 不 離 濕 性; 惟 三 
而 一，缾 盤 釧 總 是 金 身。 

Töùc nhaát nhi tam, thuûy ba baêng baát ly thaáp tính; duy tam nhi nhaát, 
bình baøn xuyeán toång thò kim thaân.  
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Ngay nôi moät maø (phaân laøm) ba, (cho neân) nöôùc, soùng, 
baêng chaúng rôøi tính öôùt; tuy ba maø (xem nhö) moät, (vì 
theá) bình, maâm, voøng ñeàu laø vaøng roøng. (Luaän Tam Ñeá) 

(三、一 ñöùng sau 而 laø soá töø duøng nhö ñoäng töø, 
nhaän ra nhôø lieân töø 而) 

三(1) 乘 之 道，皆 因 無 為 而 有 差 別。此 
以 人 三(2)，三(3) <於 無 為>，非 無 為 有 三(4) 
也。 

Tam thöøa chi ñaïo, giai nhaân voâ vi nhi höõu sai bieät. Thöû dó nhaân tam, 
tam ö voâ vi, phi voâ vi höõu tam daõ. 

Con ñöôøng 3 thöøa, ñeàu nhaân voâ vi maø coù khaùc bieät. 
Ñoù laø do ngöôøi coù ba, neân phaân voâ vi thaønh ba, chöù 
chaúng phaûi coù ba voâ vi. (Trieäu Luaän Löôïc Chuù) 

(三(3) laø soá töø duøng nhö ñoäng töø, nhaän ra nhôø cuïm 
giôùi taân 於) 

IV. CAÂU THAM KHAÛO 
◎二手蓮華合掌，誦淨三業真言三遍。《藥師如來
觀行儀軌法》 
◎因持戒不殺不盜不婬，由此三善得生天。《釋氏
要覽》 
◎譬如百年闇室，一燈能破。《慈悲道場懺法》 
◎正 法 眼，絕 塵 沙。二 三 四 七，水 月 空 花。《明
覺禪師語錄》 
◎世尊是年。七十有九。於二月十五夜。示誨眾
已。右脅而臥。《大藏一覽》 
◎我今年已百二十歲。不久命終。不聞說法。故自
悲耳。《大藏一覽》 
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◎有尊者，名二十耳億，晝夜修行，精勤不捨。《四
十二章經疏鈔》 
◎三七七七一百八遍，當得降伏一切鬼神。《不空
罥索神變真言經》 
◎諸聲聞眾七十二江河沙等。《正法華經》 
◎釋自能仁二十八世而為達磨， 又六世而為曹溪。
《釋氏稽古略》 
◎採華著日中，能有幾時鮮？放心自縱意，命過復
何言。《尸迦羅越六方禮經》 
◎凡修除幾法？得度於駛流。《別譯雜阿含經》 
◎世間浮光幻影， 能幾何時。《宗統編年》 
◎佛圖澄建八百九十餘所寺。《北山錄》 
◎母今年七十有七矣， 君恩猶可以再酬， 母年不可
以多得也。《釋鑑稽古略續集》 
◎年才十有五。《佛祖歷代通載》 
◎僧尼信士十有餘人。《法苑珠林》 
◎又如孔子領徒三千達者七十有二。《廣弘明集》 
◎當知是人，不於一佛二佛三四五佛而種善根。《俱
舍論疏》 
◎寒山詩三百餘首，拾得詩五十餘首。《御選語錄》 
◎我今向佛，二三稱說名字族氏。《佛說人仙經》 
◎宿住通，能知過去一二三生乃至百生之事。《佛
說尼拘陀梵志經》 
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LÖÔÏNG TÖØ 
***0*** 

Laø töø chæ ñôn vò cuûa söï vaät hoaëc ñoäng taùc. Coù hai 
loaïi: 

A. LÖÔÏNG TÖØ DANH TÖØ 
Laø töø bieåu thò ñôn vò cuûa ngöôøi hay söï vaät. Coù ba 

loaïi: 
a. Löôïng töø caù theå 

箇 caù  caùi, quaû, caâu (duøng cho nhöõng vaät khoâng 
coù löôïng töø rieâng) 

條 ñieàu  chieác, lon, caây  (duøng cho söï vaät coù 
hình daùng nhoû daøi) 

位 vò  vò, ngaøi (duøng goïi ngöôøi coù yù toân kính) 
Ngoaøi ra coøn coù caùc töø khaùc.  
b. Löôïng töø taäp hôïp 

群 quaàn  ñaùm, toáp, baày (duøng cho ngöôøi hay söï 
vaät hôïp soá ñoâng)  
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種 chuûng  thöù, loaïi, haïng (duøng cho nhöõng söï vaät 
gioáng nhau)  

雙 song  ñoâi, caëp (duøng cho vaät coù ñoâi) 
副 phoù  boä, ñoâi (duøng cho söï vaät coù ñoâi) 

  Ngoaøi ra coøn caùc töø khaùc. 
c. Löôïng töø ño löôøng 

丈 tröôïng  möôøi thöôùc 
尺 xích  thöôùc Taøu (baèng 1/3 meùt) 
升 thaêng  thaêng, thong (1/10 ñaáu) 
兩 laïng  1/16 caân cuõ (1/20 caân môùi) 

  Ngoaøi ra coøn caùc töø khaùc. 
I. ÑAËC ÑIEÅM CUÛA LÖÔÏNG TÖØ DANH TÖØ 
1. Coù theå laëp laïi, khi laëp laïi coù nghóa: Moãi, töøng, 

moãi moät, ñeàu. 
2. Löôïng töø naøo keát hôïp vôùi danh töø gì ñeàu coù quy 

ñònh roõ. 
Ví duï:  

馬 maõ duøng löôïng töø 匹 thaát 
牛 ngöu duøng löôïng töø 頭  ñaàu 
魚 ngö duøng löôïng töø 尾 vó hoaëc 條 ñieàu 

3. Coù khi möôïn taïm moät soá danh töø laøm löôïng töø 
như 則 taéc、村 thoân 

4. Khi löôïng töø laëp laïi, coù theå ñaûm nhieäm chöùc 
naêng trong caâu. 

Ví duï:  
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人 人 本 具 足，不 肯 回 頭 視；箇 箇 ‖ 達 
<本 鄉>，切 忌 著 名 位。  

Nhaân nhaân boån cuï tuùc, baát khaúng hoài ñaàu thò; caù caù ñaït boån höông, 
thieát kò tröôùc danh vò.   

Moãi ngöôøi voán ñaày ñuû, khoâng chòu quay laïi nhìn; ai 
cuõng ñeán queâ xöa, chæ ñöøng baùm danh vò. (Truy Moân 
Caûnh Huaán) 

(箇箇 laø löôïng töø laëp laïi laøm chuû ngöõ) 
能 令 眾 生，臨 當 被 害，刀 [段 段] 壞，使 

其 兵 戈，猶 如 割 水。 

Naêng linh chuùng sanh, laâm ñöông bò haïi, ñao ñoaïn ñoaïn hoaïi, söû kyø 
binh qua, do nhö caùt thuûy.  

Coù theå khieán chuùng sinh, khi saép bò haïi, ñao gaõy töøng 
ñoaïn, laøm cho ñao kieám kia, gioáng nhö chaët nöôùc. (Thuû 
Laêng Nghieâm Kinh) 

(段段 laø löôïng töø laëp laïi laøm traïng ngöõ) 
祖 庭 寒 色 誰 關 慮? (寸 寸) 肝 腸 (寸 寸) 

冰。 

Toå ñình haøn saéc thuøy quan löï? Thoán thoán can tröôøng thoán thoán 
baêng.  

Caùch dòch 1: Toå ñình vaéng laïnh ai ñeå yù? Moãi taác ruoät 
gan laø moãi taác baêng.  

Caùch dòch 2: Toå ñình hiu quaïnh ai lo nghó? Noãi 
buoàn teâ buoát caû ruoät gan. (Tieáu AÅn Hoøa Thöôïng 
Ngöõ Luïc) 

(寸寸 laø löôïng töø laëp laïi laøm ñònh ngöõ) 
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II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
1. Keát hôïp vôùi soá töø 
Löôïng töø danh töø thöôøng ñöùng sau soá töø taïo 

thaønh soá löôïng töø. Töø chæ soá löôïng coù theå giöõ nhöõng 
chöùc naêng trong caâu. 

a. Laøm chuû ngöõ 
Soá löôïng töø laøm chuû ngöõ ñaõ löôïc boû danh töø 

chính, vì danh töø ôû tröôùc ñaõ noùi roài, khoâng caàn phaûi 
laëp laïi. 

Ví duï: 
心  是  根  法  是 塵， 兩 種  ‖ 猶  如  (鏡  上) 

痕。 

Taâm thò caên phaùp thò traàn, löôõng chuûng do nhö kính thöôïng ngaân.  
Taâm laø caên, phaùp laø traàn, hai thöù gioáng nhö buïi treân 

göông. (Chöùng Ñaïo Ca) 
(兩種 laø soá löôïng danh töø laøm chuû ngöõ) 
八 部 ‖ [皆] 能 變 本 形 在 座 聽 法 也。 
Baùt boä giai naêng bieán baûn hình taïi toaø thính phaùp. 
Taùm boä chuùng* ñeàu coù theå thay ñoåi hình daùng cuûa 

mình maø ôû nôi toaø nghe phaùp. (Quaùn AÂm Nghóa Sôù) 
(八部 laø soá löôïng danh töø laøm chuû ngöõ) 
* Chuù thích: Phaät giaùo phaân trôøi, roàng, quæ, thaàn thaønh taùm 

boä chuùng ñoù laø: Trôøi, roàng, Daï-xoa, Caøn-thaùt-baø, A-tu-la, 
Ca-laàu-la, Khaån-na-la, Ma-haàu-la-giaø. 

一 輪 ‖ [纔] 出 <海>，萬 類 盡 沾 光。 

Nhaát luaân taøi xuaát haûi, vaïn loaïi taän trieâm quang. 
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Moät vaàng vöøa nhoâ leân treân bieån, muoân loaøi ñeàu ñöôïc 
chieáu soi. (Phaàn Döông Voâ Ñöùc Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(一輪 laø soá löôïng danh töø laøm chuû ngöõ) 
b. Laøm vò ngöõ ñöùng sau danh töø 
Khi soá löôïng töø ñöùng sau danh töø. Neáu keát caáu 

naøy coù tính ñoäc laäp khoâng laøm thaønh phaàn caâu, thì 
soá löôïng töø seõ laøm vò ngöõ cuûa danh töø. 

Ví duï: 
然 (醫) 方 ‖ 萬 品，宜 選 對 治; (海) 寶 ‖ 千 

般，先 求 如 意。 

Nhieân y phöông vaïn phaåm, nghi tuyeån ñoái trò; haûi baûo thieân ban, tieân 
caàu nhö yù.  

Song, phöông thuoác (coù) muoân loaïi, neân choïn lieàu trò 
ñuùng; vaät quyù ôû bieån (ñeán) ngaøn thöù, tröôùc heát tìm ngoïc 
Nhö yù. (Ñaïi Phöông Quaûng Vieân Giaùc Kinh Sôù Töï) 

(萬品、千般 laø soá löôïng danh töø laøm vò ngöõ) 
所 以 十 二 時 中，(愛) 繩 ‖ 萬 結，(情) 網 ‖ 千 

重。因 此 愛 心 貪 欲 故 造 業。 
Sôû dó nhò thaäp thôøi trung, aùi thaèng vaïn keát, tình voõng thieân truøng. 

Nhaân thöû aùi taâm tham duïc coá taïo nghieäp. 
Sôû dó trong hai möôi boán giôø, sôïi daây yeâu thöông caû 

ngaøn guùt, taám löôùi tình caûm ñeán ngaøn lôùp. Do taâm yeâu 
thöông naøy ham muoán vì theá maø gaây taïo nghieäp. (Vieân 
Giaùc Kinh Loaïi Giaûi) 

(萬結、千重 laø soá löôïng danh töø laøm vò ngöõ; 結 
laø danh töø duøng nhö löôïng töø) 
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爭 如 逐 伴 歸 山 去，(疊) 嶂 (重) 山 ‖ 萬 
萬 層。 

Tranh nhö truïc baïn quy sôn khöù, ñieäp chöôùng truøng sôn vaïn vaïn taàng.  
Caùch dòch 1: Sao baèng theo baïn veà nuùi ôû, truøng ñieäp 

nuùi non muoân muoân lôùp. 
Caùch dòch 2: Sao baèng theo baïn veà nuùi ôû, chaäp chuøng 

muoân ngoïn thoûa hoàn ai. (Nhaân Söï Ñeà Cöùu Lan Töï) 
(萬萬層 laø soá löôïng danh töø laøm vò ngöõ) 
c. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:  
即 此 情 盡 體 露 之 法，混 成 一 塊，繁 興 

大 用，起 必 全 真。 

Töùc thöû tình taän theå loä chi phaùp, hoãn thaønh nhaát khoái, phoàn höng 
ñaïi duïng, khôûi taát toaøn chaân. 

Chính ngay nôi phaùp voïng tình döùt heát chaân theå loä 
baøy naøy, troän laãn thaønh moät khoái, phaùt sinh nhieàu duïng 
lôùn, khôûi leân aét chaân thaät caû. (Hoa Nghieâm Kim Sö Töû 
Chöông) 

(一塊 laø soá löôïng danh töø laøm taân ngöõ) 
長 短 好 惡，打 成 一 片， 一 一 拈 來，更 

無 異 見。 
Tröôøng ñoaûn haûo oá, ñaû thaønh nhaát phieán, nhaát nhaát nieâm lai, caùnh 

voâ dò kieán.  
Daøi ngaén, toát xaáu, nhoài thaønh moät maûng, moãi moãi neâu 

ra, hoaøn toaøn khoâng thaáy hieåu khaùc. (Loâ Sôn Lieân Toâng 
Baûo Giaùm) 
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(一片 laø soá löôïng danh töø laøm taân ngöõ) 
波 旬 言：若 彼 瞿 曇 入 城 乞 食，我 當 方 

便 令 其 終 日 [不] 得 一 粒。 

Ba Tuaàn ngoân: Nhöôïc bæ Cuø Ñaøm nhaäp thaønh khaát thöïc, ngaõ ñöông 
phöông tieän linh kyø chung nhaät baát ñaéc nhaát laïp. 

Ma Ba Tuaàn noùi: Neáu oâng Coà Ñaøm kia ñi vaøo thaønh 
xin aên, ta seõ duøng caùch khieán oâng ta suoát ngaøy khoâng 
ñöôïc moät haït. (Ñaïi Phöông Ñaúng Ñaïi Taäp Kinh) 

(一粒 laø soá löôïng danh töø laøm taân ngöõ) 
修 道 要 緩 緩 而 進，忙 也 無 用。[春 間] 

種 一 斗，[秋 來] 收 萬 斛。 

Tu ñaïo yeáu hoaõn hoaõn nhi taán, mang daõ voâ duïng. Xuaân gian chuûng 
nhaát ñaáu, thu lai thu vaïn hoäc. 

Tu ñaïo caàn thö thaû tieán leân, gaáp voäi chaúng ñöôïc gì. 
Muøa xuaân gieo moät ñaáu, ñeán muøa haï thu ñöôïc muoân 
hoäc. (Lieân Tu Khôûi Tín Luïc) 

(一斗、萬斛 laø soá löôïng danh töø laøm taân ngöõ) 
d. Laøm ñònh ngöõ ñöùng tröôùc danh töø 
Ví duï:      
莫 謂 春 殘 花 落 盡， 
庭 前 昨 夜 (一 枝) 梅。 

Maïc vò xuaân taøn hoa laïc taän, 
Ñình tieàn taïc daï nhaát chi mai.  
Chôù cho raèng xuaân taøn hoa ruïng heát, 
Tröôùc saân vaãn coøn moät caønh mai ñeâm qua. 

(Thieàn Sö Maõn Giaùc - Caùo Taät Thò Chuùng) 
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(一枝 laø soá löôïng danh töø laøm ñònh ngöõ ñöùng 
tröôùc danh töø 梅) 

(半 間) 石 室 和 雲 住， 
(一 領) 毳 衣 經 歲 寒。 

Baùn gian thaïch thaát hoøa vaân truï,  
Nhaát laõnh thueá y kinh tueá haøn.  
Nöûa gian nhaø ñaù laãn trong maây, 
Moät chieác aùo loâng qua naêm laïnh. 

 (Thieàn Sö Huyeàn Quang - Thaïch Thaát) 
(半間、一領 laø soá löôïng danh töø laøm ñònh ngöõ 

ñöùng tröôùc danh töø 石室、毳衣) 
(萬 里) 清 江 (萬 里) 天， 
(一 村) 桑 柘 (一 村) 煙。 

Vaïn lyù thanh giang vaïn lyù thieân,  
Nhaát thoân tang chaù nhaát thoân yeân.  
Muoân daëm soâng trong muoân daëm trôøi, 
Laøng daâu xanh ngaùt, moät laøng söông. 

 (Thieàn sö Khoâng Loä - Ngö Nhaøn) 
(萬里、一 村 laø soá löôïng danh töø laøm ñònh ngöõ)  
e. Laøm traïng ngöõ 
e1. Cho ñoäng töø 
Ví duï:     
[千 種] 言，[萬 般] 解， 
只 要 教 君 長 不 昧。 

Thieân chuûng ngoân, vaïn ban giaûi,  
Chæ yeáu giaùo quaân tröôøng baát muoäi.  
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Noùi ngaøn thöù, giaûi muoân caùch, 
Chæ coát baûo anh thöôøng tænh saùng. (Thaûo Am Ca) 
(千種、萬般 laø soá löôïng danh töø laøm traïng ngöõ 

cho ñoäng töø 言、解)  
出 家 兒 大 事 未 明，[千 里 萬 里] 尋 師 

訪 道，親 近 知 識。 
Xuaát gia nhi ñaïi söï vò minh, thieân lyù vaïn lyù taàm sö phoûng ñaïo, thaân 

caän tri thöùc.  
Ngöôøi xuaát gia neáu vieäc lôùn chöa saùng toû, thì ngaøn 

daëm muoân daëm tìm thaày hoûi ñaïo, gaàn guõi ngöôøi tri thöùc. 
(Ngöï Tuyeån Ngöõ Luïc)  

(千里萬里 laø soá löôïng danh töø laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 尋、訪)  

e2. Cho hình dung töø 
Ví duï:        
有 山 [萬 丈] 高，有 江 [千 里] 闊。 

Höõu sôn vaïn tröôïng cao, höõu giang thieân lyù khoaùt.  
Coù nuùi cao muoân tröôïng, coù soâng roäng ngaøn daëm. 
(萬丈、千里 laø soá löôïng danh töø laøm traïng ngöõ 

cho hình dung töø 高、闊) 
f. Laøm boå ngöõ 
f1. Cho cuïm ñoäng töø 
Ví duï:    
世 尊 住 於 慈 悲 海，放 (大) 光 明 <百 千 

種>。 

Theá Toân truï ö töø bi haûi, phoùng ñaïi quang minh baùch thieân chuûng. 
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Caùch dòch 1: Theá Toân truï vöõng nôi taâm töø bi roäng 
lôùn nhö bieån, phoùng ra aùnh saùng lôùn caû traêm ngaøn thöù.  

Caùch dòch 2: Theá Toân truï vöõng töø bi roäng, phoùng ra 
traêm ngaøn aùnh saùng to. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 

(百千種 laø soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ cho cuïm 
ñoäng taân) 

若 不 見 法，即 不 解 佛 意，不 解 佛 意 則 
誦 (此) 經 <萬 卷>，不 得 解 脫。 

Nhöôïc baát kieán phaùp, töùc baát giaûi Phaät yù, baát giaûi Phaät yù taéc tuïng 
thöû kinh vaïn quyeån, baát ñaéc giaûi thoaùt. 

Neáu chaúng thaáy roõ phaùp, thì chaúng hieåu yù Phaät, chaúng 
hieåu yù Phaät thì tuïng kinh naøy muoân quyeån, cuõng chaúng 
ñöôïc giaûi thoaùt. (Kim Cang Kinh Chuù Giaûi Thieát Tieâm 
Haõm) 

(萬卷 laø soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ cho cuïm 
ñoäng taân) 

迷 人 未 了 勸 盲 聾 
土 上 加 泥 <更 一 重>。 

Meâ nhaân vò lieãu khuyeán manh lung  
Thoå thöôïng gia neâ caùnh nhaát truøng.  
Keû ñang môø mòt khuyeân muø ñieác 
Treân ñaát toâ theâm moät lôùp buøn. (Caûnh Ñöùc Truyeàn 

Ñaêng Luïc) 
(一重 laø soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ cho cuïm 

ñoäng taân 加泥) 
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f2. Cho hình dung töø 
Soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ luoân ñöùng sau hình 

dung töø. 
Ví duï:  
我 在 青 州 做 一 領 布 衫 ‖ 重 七 斤。  
Ngaõ taïi Thanh Chaâu toá nhaát laõnh boá sam troïng thaát caân.  
Ta ôû Thanh Chaâu may moät chieác aùo vaûi naëng baûy 

caân. (Trieäu Chaâu Ngöõ Luïc) 
(七斤 laø soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ cho hình 

dung töø 重)  
(古) 鏡 ‖ 闊 一 丈，(屋) 梁 ‖ 長 三 尺。 

Coå kính khoaùt nhaát tröôïng, oác löông tröôøng tam xích. 
Göông xöa roäng moät tröôïng, keøo nhaø daøi ba thöôùc. 

(Nguõ Ñaêng Hoäi Nguyeân) 
(一丈、三尺 laø soá löôïng danh töø laøm boå ngöõ)  
2. Keát hôïp vôùi ñaïi töø 
Löôïng töø danh töø keát hôïp vôùi ñaïi töø coù theå laøm 

thaønh phaàn caâu. 
Ví duï:  
與 君 同 宿 洞 庭 山， 
(此 箇) 因 緣 ‖ 非 等 閑。 

Döõ quaân ñoàng tuùc Ñoäng Ñình sôn, 
Thöû caù nhaân duyeân phi ñaúng nhaøn. 
Cuøng Ngaøi nguû laïi nuùi Ñoäng Ñình, 
Caùi nhaân duyeân naøy chaúng deã daøng. 

(Töø Thoï Hoaøi Thaâm Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
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(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 箇; 此 
箇 laøm ñònh ngöõ)  

莫 只 忘 形 與 死 心，此 箇 ‖ [難] 醫 病 最 深。 

Maïc chæ vong hình döõ töû taâm, thöû caù nan y beänh toái thaâm. 
Caùch dòch 1: Ñöøng chæ duïng coâng queân boû thaân hình 

cuûa mình vaø coá laøm cho taâm cheát laëng, caùi naøy khoù chöõa 
trò laém vaø beänh raát naëng. 

Caùch dòch 2: Ñöøng chæ queân thaân laëng cheát taâm, 
beänh naøy khoù trò raát naëng neà. (Thieàn Quan Saùch Taán) 

(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 箇; 此 
箇 laøm chuû ngöõ)  

奘 師 為 性 相 二 宗 法 主，其 於 相 宗，
集 成 百 卷，[獨] 譯 此 卷，掃 盡 諸 相，單 說 
真 空。 

Trang sö vi tính töôùng nhò toâng phaùp chuû, kyø ö töôùng toâng, taäp 
thaønh baùch quyeån, ñoäc dòch thöû quyeån, taûo taän chö töôùng, ñôn thuyeát 
chaân khoâng. 

Ñaïi sö Huyeàn Trang laø vò chuû phaùp cuûa hai toâng tính 
töôùng, Ngaøi ñoái vôùi toâng Phaùp töôùng, toång hôïp traêm 
quyeån, rieâng dòch quyeån naøy (Taâm kinh), deïp heát caùc 
hình töôùng, chæ noùi lyù “roãng khoâng” chaân thaät. (Baùt Nhaõ 
Taâm Kinh Giaûi) 

(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 卷; 此
卷 laøm taân ngöõ)  

大 悲 千 隻 眼，那 隻 ‖ 是 (正) 眼。 

Ñaò Bi thieân chích nhaõn, na chích thò chaùnh nhaõn? 
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Ñöùc Ñaïi Bi Quan AÂm ngaøn con maét, con naøo laø maét 
chính? (Nguõ Ñaêng Toaøn Thö) 

(那 laø ñaïi töø nghi vaán keát hôïp vôùi löôïng töø 隻; 
那隻 laøm chuû ngöõ)  

III. CAÙCH NHAÄN RA LÖÔÏNG TÖØ DANH TÖØ 
Do trong Haùn vaên löôïng töø danh töø ñöôïc söû duïng 

raát nhieàu, ñoâi khi coù nhöõng töø chöa bieát, vì theá ñeå 
nhaän ra caàn caên cöù vaøo söï keát hôïp cuûa noù. 

  Keát caáu: Soá töø + löôïng töø+ danh töø 
*Chuù yù: Neáu töø ñöùng sau soá töø khoâng keát hôïp vôùi 

danh töø, thì ñoù laø löôïng töø. 
Ví duï: 
小 池 良 不 寬，中 有 (數 尾) 魚。 

Tieåu trì löông baát khoan, trung höõu soå vó ngö. 
Ao nhoû khoâng roäng laém, trong coù vaøi con caù. (Muïc 

Vaân Hoøa Thöôïng Laïi Trai Bieät Taäp) 
(Trong cuïm 數尾魚 coù: 數 laø soá töø, töø 尾 ñöùng 

sau khoâng keát hôïp vôùi danh töø 魚, neân xaùc ñònh 尾 
laø löôïng töø: con) 

如 入 千 尋 浪，惟 求 (赤 尾) 魚。 
Nhö nhaäp thieân taàm laõng, duy caàu xích vó ngö. 
Nhö ñi vaøo con soùng cao ngaøn taàm, chæ tìm caù ñuoâi 

ñoû. (Baùc Sôn Thieàn Caûnh Ngöõ) 
(Trong cuïm 赤尾魚 coù: töø 尾 keát hôïp vôùi 赤 

cuøng laøm ñònh ngöõ cho danh töø chính 魚, neân xaùc 
ñònh 尾 laø danh töø: Ñuoâi) 
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山 下 即 王 舍 城，城 北 山 址 有 溫 泉 <二 
十 餘 井>。 

Sôn haï töùc Vöông-xaù thaønh, thaønh baéc sôn chæ höõu oân tuyeàn nhò thaäp 
dö tónh.  

Döôùi nuùi chính laø thaønh Vöông-xaù, nôi chaân nuùi phía 
Baéc thaønh coù suoái nöôùc noùng hôn hai möôi caùi. (Du 
Phöông Kyù Sao) 

(Trong cuïm 溫泉二十餘井 coù: töø 井 keát hôïp vôùi 
soá töø 二十餘, maø khoâng keát hôïp vôùi danh töø 溫泉, 
neân xaùc ñònh 井 laø löôïng töø: Caùi. Tænh 井 laø danh 
töø duøng nhö löôïng töø) 

問：如 何 是 雲 蓋 境？師 曰：門 外 (三) 泉 
井。 

Vaán: Nhö haø thò vaân caùi caûnh? Sö vieát: Moân ngoaïi tam tuyeàn tænh. 
Hoûi: Theá naøo laø caûnh maây nhö taøn loïng? Thaày ñaùp: 

Ba gieáng ngoaøi cöûa. (Caûnh Ñöùc Truyeàn Ñaêng Luïc) 
(Trong cuïm 三泉井 coù: 三 laø soá töø, töø 泉 ñöùng 

sau keát hôïp vôùi danh töø 井, neân xaùc ñònh khoâng coù 
löôïng töø) 

(一 株) 檀 樹，能 改 四 十 由 旬 之 伊 蘭 
林，況 一 真 心 法，能 破 一 切 染 法。 

Nhaát chu ñaøn thoï, naêng caûi töù thaäp do tuaàn chi y lan laâm, huoáng 
nhaát chaân taâm, naêng phaù nhaát thieát nhieãm phaùp. 

Moät caây chieân ñaøn, coù theå thay ñoåi muøi höông cuûa 
röøng caây y lan roäng boán möôi do tuaàn, huoáng chi moät 
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phaùp taâm chaân thaät, coù theå phaù hö taát caû phaùp nhieãm. 
(Taâm Phuù Chuù) 

(Trong cuïm 一 株 檀 樹  coù: 一  laø soá töø, töø 株  
ñöùng sau khoâng keát hôïp vôùi danh töø 檀樹, neân xaùc 
ñònh 株 laø löôïng töø: Caây) 

猶 如 樹 株 <一 根> 多 生 枝 葉 等。以 因 
緣 故 一 樹 株 上 成 壞 不 同。 

Do nhö thoï chu nhaát caên ña sanh chi dieäp ñaúng, dó nhaân duyeân coá 
nhaát thoï chu thöôïng thaønh hoaïi baát ñoàng.  

Gioáng nhö moät goác caây moïc nhieàu caønh laù, do vì nhaân 
duyeân maø treân moãi caây caønh laù töôi toát hay gaõy ruïng 
chaúng ñoàng. (Cö Só Truyeän) 

(Trong cuïm 樹株一根 coù: töø 根 keát hôïp vôùi soá 
töø 一, maø khoâng keát hôïp vôùi danh töø 樹株, neân xaùc 
ñònh 根 laø löôïng töø: Duøng cho nhöõng vaät hình daøi 
khuùc, sôïi, que, caùi, v.v..; 株 laø danh töø lieân hôïp vôùi 樹) 

B. LÖÔÏNG TÖØ ÑOÄNG TÖØ 
Laø töø bieåu thò ñôn vò cuûa haønh vi, ñoäng taùc. 
 次 thöù  laàn, ñôït, löôït, baän 
 下 haï  laàn, löôït, caùi 
 回 hoài  laàn, löôït, hoài 
 番 phieân  laàn, löôït, phieân 
 遍 bieán  laàn, löôït, ñôït 
 場 tröôøng  buoåi, cuoäc 
 遭 tao  laàn, löôït, baän 
 頓 ñoán  böõa, hoài, laàn, löôït 
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 匝 taïp  voøng 
 度 ñoä  laàn, chuyeán 
I. ÑAËC ÑIEÅM CUÛA LÖÔÏNG TÖØ ÑOÄNG TÖØ 
1. Coù theå laëp laïi, sau khi laëp laïi coù nghóa: Moãi, 

töøng, moãi moät laàn. 
2. Coù khi möôïn moät soá danh töø laøm löôïng töø nhö: 

眼 nhaõn、腳 cöôùc、拳 quyeàn、刀 ñao、喝 haùt. 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Löôïng töø ñoäng töø keát hôïp vôùi soá töø vaø ñaïi töø ñeå 

laøm thaønh phaàn caâu. 
1. Keát hôïp vôùi soá töø 
Löôïng töø ñoäng töø keát hôïp vôùi soá töø taïo thaønh keát 

caáu soá löôïng töø. Töø chæ soá löôïng coù theå laøm traïng 
ngöõ, boå ngöõ. 

a. Laøm traïng ngöõ 
Ví duï:  
豈 不 見 臨 濟 大 師，[三 度] 問 黃 蘗 佛 

法 大 意，[三 遭] 痛 棒。 

Khôûi baát kieán Laâm Teá ñaïi sö, tam ñoä vaán Hoaøng Baù Phaät phaùp ñaïi 
yù, tam tao thoáng boång.  

Haù chaúng thaáy ñaïi sö Laâm Teá, ba laàn hoûi Hoaøng Baù 
veà ñaïi yù Phaät phaùp, ba phen aên gaäy ñau ñieáng. (Duy Taéc 
Ngöõ Luïc) 

(三度、三遭 laø soá löôïng töø laøm traïng ngöõ) 
[一 回] 相 見 [一 回] 老， 
[一 度] 風 ‖ 來 [一 度] 寒。 
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Nhaát hoài töông kieán nhaát hoài laõo,  
Nhaát ñoä phong lai nhaát ñoä haøn.  
Moãi laàn gaëp nhau laø moãi laàn giaø ñi, 
Moãi phen gioù ñeán laø moãi phen laïnh buoát. 

   (Tín Taâm Minh Tòch Giaûi) 
(一回、一度 laø soá löôïng töø laøm traïng ngöõ) 
[一 踏] 踏 倒，誰 解 尋 討。 

Nhaát ñaïp ñaïp ñaûo, thuøy giaûi taàm thaûo. 
Moät ñaïp ñaïp nhaøo, ai bieát tìm xeùt. (Tueä Trung 

Thöôïng Só Ngöõ Luïc) 
(一踏 laø soá löôïng töø laøm traïng ngöõ) 
[一 躍] 躍 翻 四 大 海，[一 拳] 拳 倒 須 彌 山。 

Nhaát döôïc döôïc phieân töù ñaïi haûi, nhaát quyeàn quyeàn ñaûo Tu Di sôn.  
Moät nhaûy, nhaûy qua boán bieån lôùn, moät ñaám, ñaám ngaõ 

nuùi Tu Di. (Thieàn Sö Vieät Nam) 
(一躍、一拳 laø soá löôïng töø laøm traïng ngöõ) 
b. Laøm boå ngöõ 
Soá löôïng ñoäng töø laøm boå ngöõ luoân ñöùng sau ñoäng 

töø, coù khi ñöùng sau caû taân ngöõ. 
Ví duï:  
劍 為 不 平 離 寶 匣， 
藥 因 救 病 出 金 缾。 
喝 一 喝，卓 一 下。 

Kieám vò baát bình ly baûo haïp,  
Döôïc nhaân cöùu beänh xuaát kim bình.  
Haùt nhaát haùt, traùc nhaát haï.  
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Kieám vì baát bình lìa hoäp baùu, 
Thuoác do cöùu beänh rôøi bình vaøng. 
Heùt moät tieáng, voã (baøn) moät caùi. 

   (Chaùnh Phaùp Nhaõn Taïng) 
(一喝、一下 laø soá löôïng töø laøm boå ngöõ) 
須 是 [大] 死 一 番，卻 活 始 得。 

Tu thò ñaïi töû nhaát phieân, khöôùc hoaït thuûy ñaéc.  
Caàn phaûi cheát saïch moät phen, roài soáng laïi môùi ñöôïc. 

(Bích Nham Luïc) 
(一番 laø soá löôïng töø laøm boå ngöõ) 
初 更 一 點 以 前，鳴 鼓 <三 通>，此 為 昏 

鼓。 

Sô canh nhaát ñieåm dó tieàn, minh coå tam thoâng, thöû vi hoân coå.  
Moät giôø tröôùc cuûa canh ñaàu, ñaùnh troáng ba hoài, ñoù laø 

troáng chieàu. (Thieàn Laâm Töôïng Khí Tieân) 
(三通 laø soá löôïng ñoäng töø laøm boå ngöõ ñöùng sau 

taân ngöõ) 
梁 武 帝 請 傅 大 士 講 經，大 士 升 座，

以 界 尺 揮 案 <一 下>，便 下 座。 

Löông Voõõ Ñeá thænh Phoù Ñaïi só giaûng kinh, Ñaïi só thaêng toaø, dó giôùi 
xích huy aùn nhaát haï, tieän haï toaø.  

Löông Voõ Ñeá thænh Phoù Ñaïi só giaûng kinh. Ñaïi só leân 
toøa, laáy caây thöôùc voã baøn moät caùi, lieàn xuoáng toøa. (Thieàn 
Laâm Loaïi Tuï) 

(一下 laø soá löôïng töø laøm boå ngöõ ñöùng sau taân 
ngöõ) 
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2. Keát hôïp vôùi ñaïi töø 
Ví duï:   
若 [此 番] (大) 事 ‖ [不] 明，誓 投 江 海，以 

供 魚 鱉。 

Nhöôïc thöû phieân ñaïi söï baát minh, theä ñaàu giang haûi, dó cung ngö mieát.   
Neáu phen naøy khoâng saùng ñöôïc vieäc lôùn, theä gieo 

mình xuoáng soâng bieån, ñeå laøm moài cho toâm caù. (Nguõ 
Ñaêng Toaøn Thö) 

(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 番; 此
番 laøm traïng ngöõ) 

是 真 精 進 實 奇 哉， 
一 朵 蓮 花 指 上 開， 
要 識 觀 音 真 面 目， 
[此 回] 親 到 寶 陀 來。 
Thò chaân tinh taán thaät kyø tai, 
Nhaát ñoaù lieân hoa chæ thöôïng khai, 
Yeáu thöùc Quaùn AÂm chaân dieän muïc, 
Thöû hoài thaân ñaùo Baûo Ñaø lai. 
Thaät laø tinh taán laï luøng thay, 
Moät ñoaù hoa sen nôû treân tay, 
Maët thaät Quaùn AÂm nhö muoán bieát, 
Phen naøy ñích thaân ñeán Baûo Ñaø. 

(Thieàn Toâng Taïp Ñoäc Haûi) 
(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 回; 此

回 laøm traïng ngöõ)  
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[此 番] 失 却 菩 提 子，苦 海 茫 茫 不 易 尋。 

Thöû phieân thaát khöôùc Boà-ñeà töû, khoå haûi mang mang baát dò taàm. 
Phen naøy maát ñi haït gioáng Boà-ñeà, thì trong bieån khoå 

meânh moâng chaúng deå tìm laïi ñöôïc. (Töû Baù Toân Giaû 
Toaøn Taäp) 

(此 laø ñaïi töø chæ thò keát hôïp vôùi löôïng töø 番; 此
番 laøm traïng ngöõ)  

C. CAÂU THAM KHAÛO 
◎脚蹈紅蓮千朵現，手持淨水度群生。《化珠保命
真經》 
◎塵網千重，密密而常籠意地，愛繩萬結，條條而
盡繫情田。《觀心玄樞》 
◎登葱領， 度雪山， 障氣千重， 層氷萬里， 下有
大江流急若箭。《高僧傳》 
◎大悲千隻眼，正眼惟是一隻。大悲千隻手，正手
亦是一隻。《黔南會燈錄》 
◎一輪皎潔萬里騰光。《禪宗正脈》 
◎所以說，誦經千卷，不如解經一偈。《阿彌陀經
疏鈔演義》 
◎莫輕這一粒，百千粒，盡從這一粒生。《御選語
錄》 
◎且迷時此箇不曾迷，悟時此箇不曾悟。《大慧普
覺禪師語錄》 
◎劫火洞然大千俱壞，未審此箇壞不壞。《古尊宿
語錄》 
◎證道歌， 歌此曲，涅槃會上曾親囑。《證道歌頌》 
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◎三世如來傳此曲，四十九年歌不足。《古林清茂
禪師拾遺偈頌》 
◎此曲只應天上有，人間那得幾回聞。《痴絕道沖
禪師語錄》 
◎此頌若謂是教，華嚴八十一卷，出於何卷。《永
覺元賢禪師廣錄》 
◎若水中月影與真月隔一重也。《楞嚴經合轍》 
◎一輪明皎潔，光分幾萬家。《普菴印肅禪師語錄》 
◎讀書萬卷成何用，添得輪迴夢一場。《蓮修必讀》 
◎佛經千萬卷， 其義例不出十二部中。毛詩三百
篇，其旨要亦不出六義內。《(古今圖書集成)神異
典二氏部彙考》 
◎碧潭千萬丈， 直下取魚歸。《明覺禪師語錄》 
◎一溪流水萬箇峰頭。《五燈全書》 
◎伎樂音聲百千種，一時奏擊相和合。《月燈三昧經》 
◎欲入戶作禮，應彈指三遍，師不應應去。《沙彌
律儀要略》 
◎重重請問西來意，唯指庭前栢樹株。《歷朝釋氏
資鑑》 
◎遂賜摩納袈裟一緣， 鉢一口編珠。《宋高僧傳》 
◎網羅樹上百般鳥，釣起江中萬尾魚。《紫竹林顓
愚衡和尚語錄》 
◎者箇慈尊。乘悲願力。化有緣眾。正信調直。《無
異元來禪師廣錄》 
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ÑÑAAÏÏII  TTÖÖØØ  
***0*** 

Laø töø duøng ñeå thay theá, coù ba loaïi:  
1. Ñaïi töø nhaân xöng 
2. Ñaïi töø chæ thò 
3. Ñaïi töø nghi vaán 
 

ÑÑAAÏÏII  TTÖÖØØ  NNHHAAÂÂNN  XXÖÖNNGG  

***0*** 
Laø töø thay theá teân goïi cuûa ngöôøi. Coù ba ngoâi. 
- Ngoâi thöù nhaát 
Goàm nhöõng töø maø ngöôøi noùi töï xöng, thay theá cho 

teân goïi. 
我 ngaõ、吾 ngoâ、予 dö、余 dö、身 thaân、己 kæ、自 

töï … toâi, ta, con… 
- Ngoâi thöù hai 
 Goàm nhöõng töø duøng ñeå goïi ngöôøi ñoái dieän, thay 

cho teân goïi cuûa ngöôøi ñoù:  
汝 nhöõ、爾 nhó、你 neã、君 quaân、子 töû、乃 naõi、

若 nhöôïc、而 nhi、儂 noâng、戎 nhung …  oâng, anh, maøy… 
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- Ngoâi thöù ba:  
Goàm nhöõng töø maø ngöôøi noùi thoâng qua ngöôøi ñoái 

dieän goïi veà moät ngöôøi thöù ba, thay cho teân cuûa ngöôøi 
ñoùù:  

彼 bæ、他 tha、匪 phæ … noù, keû kia, ngöôøi aáy… 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Ñaïi töø nhaân xöng coù nhöõng ñaëc ñieåm nhö moät 

danh töø. 
2. Trong giao tieáp, duøng nhöõng töø ngöõ ñaëc bieät ñeå 

töï xöng hay goïi ngöôøi khaùc. Ñoù cuõng thuoäc ñaïi töø 
nhaân xöng. 

Ví duï: 世尊 Theá Toân duøng ñeå goïi ñöùc Phaät Thích 
Ca; 貧道 baàn ñaïo keû thieáu ñaïo ñöùc naøy laø töø maø vò taêng 
só töï goïi veà mình; 不佞 baát nònh keû baát taøi naøy laø lôøi töï 
xöng khieâm toán … 

3. Ñeå dieãn taû soá nhieàu, sau ñaïi töø nhaân xöng 
thöôøng duøng caùc töø: 輩 boái、們 moân、等 ñaúng、儕 saøi、
儔 truø、徒 ñoà、倫 luaân … caùc, boïn, chuùng, luõ, …  

Ví duï:  
我 輩 ngaõ boái  chuùng toâi, chuùng ta 
汝 等 nhöõ ñaúng  caùc oâng, boïn oâng 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Ñaïi töø nhaân xöng coù coâng naêng nhö moät danh 

töø, coù theå laøm chuû ngöõ, ñònh ngöõ, taân ngöõ. 
1. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:  
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我 ‖ 已 證 得 甘 露 之 法，我 ‖ 今 能 知 
向 甘 露 道，我 ‖ 是 佛 具 一 切 智。 

Ngaõ dó chöùng ñaéc cam loä chi phaùp, Ngaõ kim naêng tri höôùng cam loä 
ñaïo, Ngaõ thò Phaät cuï nhaát thieát trí.  

Ta ñaõ chöùng ñöôïc phaùp cam loà, nay Ta coù theå bieát 
con ñöôøng höôùng ñeán cam loà, Ta chính laø Phaät, ñaày ñuû 
trí hueä hieåu bieát taát caû phaùp. (Phöông Quaûng Ñaïi Trang 
Nghieâm Kinh) 

(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm chuû ngöõ) 
比 丘，汝 等 ‖ 當 捨 如 是 二 邊，我 ‖ 今 

為  汝  說 於 中  道 ，汝  ‖ 應 諦 聽 當 勤  修 
習。 

Tì-kheo ! Nhöõ ñaúng ñöông xaû nhö thò nhò bieân, Ngaõ kim vò nhöõ thuyeát 
ö trung ñaïo, nhöõ öng ñeá thính, ñöông caàn tu taäp.  

Naøy caùc Tì-kheo! Caùc oâng neân boû hai beân nhö theá, 
nay Ta vì caùc oâng noùi veà ñaïo khoâng thieân leäch. Caùc oâng 
haõy laéng nghe, neân sieâng naêng tu taäp. (Phöông Quaûng 
Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 

(汝等、我、汝 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm chuû ngöõ) 
2. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:   
魔 波 旬 而 作 是 念，世 尊 ‖ 知 我，善 逝 

‖ 見 我，知 已 愁 憂，即 於 彼 處 忽 沒 不 
現。 

Ma Ba Tuaàn nhi taùc thò nieäm: Theá Toân tri ngaõ, Thieän Theä kieán ngaõ. 
Tri dó saàu öu, töùc ö bæ xöù hoát moät baát hieän. 
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Ma Ba Tuaàn suy nghó: Theá Toân bieát ta, Ñaáng Thieän 
Theä thaáy ñöôïc ta. Ma bieát roài trong loøng buoàn raàu, lieàn 
ôû choã kia chôït bieán maát. (Trung A Haøm Kinh) 

(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm taân ngöõ) 
惟 有 智 者 知 其 [不] 我 益 也，故 遠 而 

避 之。 
Duy höõu trí giaû tri kyø baát ngaõ ích daõ, coá vieãn nhi tòch chi. 
Chæ coù ngöôøi trí bieát keû ñòch saùu traàn kia chaúng lôïi ích 

gì cho ta, neân traùnh xa chuùng. (Haùm Sôn Laõo Nhaân 
Moäng Du Taäp) 

(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm taân ngöõ ñaûo trang ra 
tröôùc ñoäng töøø) 

是 故 我 ‖ 今 教 化 汝 等，割 截 煩 惱，去 
除 迷 惑。 
Thò coá Ngaõ kim giaùo hoùa nhöõ ñaúng, caùt tieät phieàn naõo, khöû tröø meâ hoaëc. 
Vì theá ta nay chæ daïy caùc oâng, caét ñöùt phieàn naõo, tröø 

boû meâ laàm. (Dieäu Phaùp Thaùnh Nieäm Xöù Kinh) 
(汝等 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm taân ngöõ) 
3. Laøm ñònh ngöõ 
Ñaïi töø nhaân xöng laøm ñònh ngöõ thöôøng chæ yù sôû 

höõu. 
Ví duï:  
(我) 心 ‖ 既 是 真 心，妄 想 則 斷。 

Ngaõ taâm kí thò chaân taâm, voïng töôûng taéc ñoaïn.  
Taâm ta ñaõ laø taâm thaät, thì voïng töôûng lieàn döùt. (Tu 

Taâm Yeáu Luaän) 
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(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm ñònh ngöõ) 
(吾) 之 覺 性 ‖ 雖 能 變 現 唯識，而 不 與 

情 識 俱 變。 

Ngoâ chi giaùc tính tuy naêng bieán hieän duy thöùc, nhi baát döõ tình thöùc 
caâu bieán.  

Tính giaùc cuûa ta tuy coù theå bieán hieän tình thöùc, maø 
chaúng bieán ñoåi theo (vôùi) tình thöùc. (Thích Tính Khoâng 
Nghóa) 

(吾 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm ñònh ngöõ coù trôï töø keát 
caáu 之) 

汝 身 從 本 已 來 恒 自 無 我(1)，非 適 今 
也! 但 此 四 大 合 故 計 為 我(2)身。 

Nhöõ thaân tuøng baûn dó lai haèng töï voâ ngaõ, phi thích kim daõ! Ñaõn thöû 
töù ñaïi hôïp coá keá vi ngaõ thaân. 

Thaân oâng töø xöa ñeán nay luoân töï noù khoâng coù caùi ta, 
chaúng phaûi ñeán nay! Chæ do boán ñaïi naøy hoøa hôïp neân 
chaáp laø thaân ta. (Chuùng Kinh Soaïn Taïp Thí Duï) 

(汝、我(2) laø ñaïi töø nhaân xöng laøm ñònh ngöõ) 
III. CAÂU THAM KHAÛO 

◎我今說實語，汝等一心信。 《法華經科註》 
◎鴿 是 我食 ，願 王 相 還 。 《六度集經》 
◎我聞 汝 說 無 我 之 法，洗 我 心 垢。《大莊嚴論經》 
◎我後 成 佛 ，先 以 慧 刀 ，斷 汝 三 毒 。 《賢愚經》 
◎老 到 病 至 若 當 死 時 ，寧 有 代 我受 此 厄 者 不 。
《修行本起經》 
◎善 業 我應 敬 ，惡 業 我 應 離 。 《大莊嚴論經》 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

301 

◎我今 無 福 將 來 苦 長 。 《大莊嚴論經》 
◎汝 心 清 淨 能 破 煩 惱 ，增 諸 善 根 。 《悲華經》 
◎吾教汝等善，卿等當勤修，廣設眾方便。《佛本
行經》 
◎我今獻己身，惟願一切如來哀愍故。《金剛王菩
薩祕密念誦儀軌》 
◎此深般若彼已修學，我亦應爾省己增修不應退
屈。 《般若波羅蜜多心經幽贊》 
◎我從過去世，流轉於生死，今對大聖尊，盡心而
懺悔。 《十八契印》 
◎雖多撰述，其誰信爾邪倒之說耶。《摩訶止觀義
例隨釋》 
◎昔所放，得非爾耶？爾其來謝予耶？果爾，當為
爾說法，爾諦聽毋動。《淨土資糧全集》 
◎爾誠不以予言為非，即淨土而之佛乘。《往生集》 
◎豈不見古語云：予何人而舜何人？彼既丈夫我亦
爾。《如來廣孝十種[1]報恩道場儀文》 
◎凡予所欲言者，彼既言矣，故不別論。《隆興編
年通論》 
◎你喜我不喜，君悲我不悲。《金剛經註》 
◎閻君問起你，何言好回復。《時時好念佛》 
◎勸君不肯聽，三塗真可悲。《龐居士語錄》 
◎我不憂己身，一夜寒受苦，但愁迦囉樹，枝枯不
復生。《根本說一切有部苾芻尼毘奈耶》 
◎教君向己推求，自見昔時罪過。《景德傳燈錄》 
◎要須言行相扶，不得執他知解。《指月錄》  

  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

302

  
  

  
  
  
  

ÑÑAAÏÏII  TTÖÖØØ  CCHHÆÆ  TTHHÒÒ  
***0*** 

Laø nhöõng töø chæ ngöôøi, vaät, söï vaät, thôøi gian, nôi 
choán. 

- Ñaïi töø chæ gaàn 
此 thöû、是 thò、斯 tö、茲 tö、這 giaù、者 giaûû… ñaây, 

naøy, ngöôøi naøy, caùi naøy, choã naøy, ôû ñaây 
- Ñaïi töø chæ xa 
彼 bæ、他 tha、那 na … kia, ñoù, ñaáy, caùi kia 
- Ñaïi töø chæ troáng 
或 hoaëc  coù ngöôøi, coù keû 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Ñaïi töø chæ thò coù nhöõng ñaëc ñieåm nhö moät 

danh töø. 
2. Ñaïi töø chæ thò khoâng mang töø chæ soá nhieàu. 
3. Ñaïi töø chæ thò thöôøng mang trôï töø 其 kyø ñöùng 

tröôùc hoaëc ñöùng sau: 其 此 kyø thöû、彼 其 bæ kyø 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Ñaïi töø chæ thò coù theå laøm chuû ngöõ, ñònh ngöõ, taân 

ngöõ. 
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1. Laøm chuû ngöõ 
Ñaïi töø chæ thò laøm chuû ngöõ, luoân ñöùng tröôùc vò ngöõ.  
Ví duï:  
失 之 毫 釐，差 之 千 裏。此 ‖ 非 虛 言。 
Thất chi hào ly, sai chi thiên lý. Thử phi hư ngôn.  
Sô soùt maûy may, sai caùch ngaøn truøng. Ñoù chaúng phaûi 

lôøi roãng. (Nhaäp Ñaïo An Taâm Yeáu Phöông Tieän Moân) 
(此 laø ñaïi töø chæ thò gaàn laøm chuû ngöõ) 
此 ‖ 有 故 彼 ‖ 有，此 ‖ 無 故 彼 ‖ 無，此 ‖ 生 

故 彼 ‖ 生，此 ‖ 滅 故 彼 ‖ 滅。 

Thöû höõu coá bæ höõu, thöû voâ coá bæ voâ, thöû sanh coá bæ sanh, thöû dieät 
coá bæ dieät.  

Caùi naøy coù cho neân caùi kia coù, caùi naøy sanh cho neân 
caùi kia sanh. Caùi naøy khoâng cho neân caùi kia khoâng, caùi 
naøy dieät cho neân caùi kia dieät. (Trung Quaùn Luaän) 

(此、彼 laø ñaïi töø chæ thò laøm chuû ngöõ) 
或 ‖ 生 而 知 之，或 ‖ 學 而 知 之，或 ‖ 困 

而 知 之。 

Hoaëc sanh nhi tri chi, hoaëc hoïc nhi tri chi, hoaëc khoán nhi tri chi. 
Coù ngöôøi sanh ra lieàn bieát ñaïo lyù ñoù, coù ngöôøi do hoïc 

hoûi maø bieát ñöôïc ñaïo lyù ñoù, coù ngöôøi traûi qua khoán khoù 
môùi bieát ñaïo lyù ñoù. (Leã Kyù- Trung Dung) 

(或 laø ñaïi töø chæ troáng laøm chuû ngöõ) 
* Chuù thích: Ñaïo lyù ñoù chính laø naêm quan heä luaân lyù: vua 

toâi, cha con, anh em, choàng vôï, baïn beø cuõng vôùi ñaïo lyù trí 
hueä, nhaân töø, duõng caûm vaø chaân thaønh. 
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2. Laøm ñònh ngöõ 
Ñaïi töø chæ thò laøm ñònh ngöõ ñöùng tröôùc danh töø 

ñeå chæ roõ danh töø ñoù. 
Ví duï:  
愍 (此) 二 見 之 徒 輩， 
申 辭 措 筆 作 (斯) 書。 

Maãn thöû nhò kieán chi ñoà boái,  
Thaân töø thoá buùt taùc tö thö.  
Thöông xoùt boïn naøy thaáy leäch laïc, 
Môû lôøi, möôïn buùt vieát thaønh thö.  
                   (Truyeàn Ñaêng Luïc) 
(此、斯 laø ñaïi töø chæ thò laøm ñònh ngöõ) 
大 士 乘 無 相 慧，捨 (此) 生 死，到 (彼) 涅 

槃 矣。 

Ñaïi Só thöøa voâ töôùng hueä, xaû thöû sanh töû, ñaùo bæ Nieát-baøn hóõ.  
Baäc Ñaïi só nöông trí hueä khoâng töôùng, boû sanh töû naøy, 

ñeán Nieát-baøn kia. (Kim Cang Kinh Chuù) 
(此、彼 laø ñaïi töø chæ thò laøm ñònh ngöõ) 
(其 此) 身 ‖ 死 後 捐 棄 <塚 間> 壞 爛 臭

穢，是 名 究 竟 不 淨。 
Kyø thöû thaân töû haäu quyeân khí truûng gian hoaïi laïn xuù ueá, thò danh 

cöùu caùnh baát tònh.  
Thaân naøy khi cheát roài, ñem vöùt ngoaøi goø maû muïc naùt 

hoâi haùm, ñoù goïi laø dô ueá cuøng cöïc. (Thích Thieàn Ba La 
Maät Thöù Ñeä Phaùp Moân) 

(其此 ñaïi töø chæ thò laøm ñònh ngöõ) 
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3. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:  
我 佛 ‖ 證 此，愍 物 ‖ 迷 之，再 歎 奇 哉，

三 思 大 事 矣。 

Ngaõ Phaät chöùng thöû, maãn vaät meâ chi, taùi thaùn kyø tai, tam tö ñaïi 
söï hó.  

Ñöùc Phaät tu chöùng ñöôïc (taâm vieân giaùc) naøy, thöông 
chuùng sanh meâ môø taâm ñoù, ñoâi phen than laï thay, nhieàu 
laàn suy nghó vieäc lôùn. (Ñaïi Phöông Quaûng Vieân Giaùc 
Kinh Sôù Töï Töï) 

(此、之 laø ñaïi töø chæ thò laøm taân ngöõ) 
何 謂 不 殺 ？常 當 矜 愍 一 切 細 動 之 

類，雖 [在 困 急] [終 不] 害 彼。 

Haø vò baát saùt? Thöôøng ñöông caêng maãn nhaát thieát teá ñoäng chi loaïi, 
tuy taïi khoán caáp chung baát haïi bæ.  

Sao goïi chaúng gieát? Thöôøng neân thöông xoùt taát caû caùc 
loaøi chuyeån ñoäng nhoû, duø ôû trong hoaøn caûnh gaáp gaùp 
khoù khaên, döùt khoaùt chaúng haïi noù. (Hoaèng Minh Taäp) 

(彼 laø ñaïi töø chæ thò laøm taân ngöõ) 
念 念 生 滅，緣 此 捨 彼，故 知 心 是 無 常。 
Nieäm nieäm sanh dieät, duyeân thöû xaû bæ, coá tri taâm voâ thöôøng. 
Sanh dieät trong töøng yù nieäm, vin vaøo caùi naøy boû caùi 

kia, neân bieát taâm khoâng thöôøng maõi. (Ñaïi Baùt Nieát Baøn 
Kinh Taäp Giaûi) 

(此、彼 laø ñaïi töø chæ thò laøm taân ngöõ) 
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如  來  制  戒 有  開  有  閉。開  則  行 之 (1)無 
疑，閉 則 莫 之(2)敢 犯。 

Nhö Lai cheá giôùi höõu khai höõu beá. Khai taéc haønh chi voâ nghi, beá taéc 
maïc chi caûm phaïm.  

Nhö Lai cheá ra giôùi luaät coù môû coù ngaên. Neáu môû thì 
laøm theo ñoù khoâng coù nghi ngôø, neáu ngaên thì khoâng ai 
daùm phaïm ñieàu ñoù. (Hoaèng Minh Taäp) 

(之(1,2) laø ñaïi töø chæ thò laøm taân ngöõ; 之(2) vì trong 
caâu phuû ñònh neân laøm taân ngöõ ñaûo trang ra tröôùc 
ñoäng töø) 

4. Laøm boå ngöõ 
Ñaïi töø chæ nôi choán thöôøng laøm boå ngöõ cho noäi 

ñoäng töø. 
Ví duï:   
心 如 浮 雲 隨 風 到 <此>。 
Taâm nhö phuø vaân tuøy phong ñaùo thöû. 
Taâm nhö maây bay theo gioù ñeán ñaây. (Khoaù Hö Luïc Töï) 
(此 laø ñaïi töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
菩 薩 ‖ 了 知 (解 脫) 安 樂 (生 死) 過 患 

而 能 處 <之>，是 名 菩 薩 不 可 思 議。 
Boà-taùt lieãu tri giaûi thoaùt an laïc sanh töû quaù hoaïn nhi naêng xöû chi, 

thò danh Boà-taùt baát khaû tö nghì. 
Boà-taùt hieåu roõ söï an laïc cuûa giaûi thoaùt vaø söï loãi laàm tai 

haïi cuûa sanh töû nhöng coù theå ôû trong ñoù, ñoù goïi laø vieäc 
chaúng theå nghó baøn cuûa Boà-taùt. (Öu Baø Taéc Giôùi Kinh) 

(之 laø ñaïi töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
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是 時，目 連 白 世 尊 曰: 我 今 欲 往 至 
彼(1)地 獄 教 化 彼(2)人。世 尊 告 曰: 目 連，
不 須 往 <彼(3)>。 

Thò thôøi, Muïc Lieân baïch Theá Toân vieát: Ngaõ kim duïc vaõng chí bæ ñòa 
nguïc giaùo hoùa bæ nhaân. Theá Toân caùo vieát: Muïc Lieân, baát tu vaõng bæ. 

Khi aáy, Toân giaû Muïc Lieân thöa vôùi Theá Toân raèng: 
Nay con muoán ñi ñeán ñòa nguïc kia ñeå giaùo hoùa ngöôøi 
ñoù. Theá Toân baûo raèng: Naøy Muïc Lieân, chaúng caàn ñeán 
nôi ñoù. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

(彼(3) laø ñaïi töø chæ nôi choán laøm boå ngöõ) 
III. CAÂU THAM KHAÛO 

◎壽 命 長 短 ， 死 此生 彼 。 《釋迦譜》 
◎是 人 今 既 自 度 彼岸 。 《佛本行集經》 
◎彼悟 斯 事 便 解 無 我 。 《大莊嚴論經》 
◎我 見 彼佛 心 生 歡 喜 。 《諸經要集》 
◎是 人 今 既 自 度 彼岸 。 《佛本行集經》 
◎沙彌此翻為息慈，謂息世染之情以慈濟群生也。
《淨心誡觀法發真鈔》 
◎若體此理無有彼此，高心即滅。《金光明最勝王
經疏》 
◎菩薩之人大悲為體，見病不救彼此傷慈。《天台
菩薩戒疏》 
◎此人自知無我，易可得度。 《大智度論》 
◎是菩薩於一切法得無相忍故，云何作是念: 『是
人罵我害我。』？《摩訶般若波羅蜜經》 
◎云何此人欲求菩提，而生瞋恚及以怨結？《大方
廣佛花嚴經修慈分》 
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◎菩薩最初說此法，因茲發起菩提心。《大方廣總
持寶光明經》 
◎一日執持名號命終即生極樂而得不退菩提，以茲
少善根獲此利。《阿彌陀經疏》 
◎是知戒為入聖之本，為出俗之基；皇覺寄此而開
權，正法由茲而久住。《關中創立戒壇圖經》 
◎若無此戒法，無一菩薩得成佛道。《梵網經菩薩
戒本疏》 
◎因茲妄執，增諸惑業，憂悲苦惱，從此而生。《略
諸經論念佛法門往生淨土集卷上》 
◎是心作佛，是心是佛。只此數語，便是念佛三昧
祕要。《淨土警語》 
◎觀惡言是功德，此則成吾善知識。《永嘉證道歌》 
◎但得直下無心，則同異俱空，是非咸泯，斯泯亦
泯，茲空亦空。《宗鏡錄》 
◎我今當告汝，此諸菩薩眾，非唯一佛所，發斯深
敬心。《菩薩念佛三昧經》 
◎如彼愚人專樂惡業，以是因緣生於惡趣。《大法
炬陀羅尼經》 
◎我已將那人攆出，現僧團已淨，請為比丘眾說波
羅提木叉。《即興自說》 
◎只知者邊那邊豈解知慚知愧。《列祖提綱錄》 
◎者人也，自非得意之人，焉契言象之外。《注肇論疏》 
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ÑÑAAÏÏII  TTÖÖØØ  NNGGHHII  VVAAÁÁNN  
***0*** 

Laø töø duøng ñeå hoûi ngöôøi, söï vaät, nôi choán. 
  - Hoûi veà ngöôøi 

誰 thuøy、孰 thuïc、何 haø … ai, ngöôøi naøo 
- Hoûi veà söï vaät 
何 haø、奚 heà、曷 haït、胡 hoà ... caùi naøo, vaät gì 
- Hoûi veà nôi choán 
惡 oâ、安 an、焉 yeân、烏 oâ、何 haø ... ôû ñaâu, choã naøo 
I. ÑAËC ÑIEÅM  
1. Ñaïi töø nghi vaán coù theå laøm chuû ngöõ ñeå taïo neân 

caâu hoûi, hay laøm taân ngöõ ñeå bieåu thò ñoái töôïng nghi 
vaán. 

2. Khi ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ, vò trí thöôøng 
ñöùng tröôùc ñoäng töø, tuy nhieân cuõng coù khi ñöùng sau 
ñoäng töø. 

3. Ñaïi töø hoûi ngöôøi, neáu duøng trong caâu khoâng 
bieåu thò nghi vaán, noù coù nghóa chæ troáng. 

4. Ñaïi töø nghi vaán thöôøng mang trôï töø 其, coù khi 
ñöùng tröôùc, coù khi ñöùng sau.  

Ví duï: 其 誰 kyø thuøy、誰 其 thuøy kyø  ai, ngöôøi naøo 
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II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Ñaïi töø nghi vaán thöôøng duøng trong caâu hoûi. Coù 

theå laøm chuû ngöõ, ñònh ngöõ, taân ngöõ. 
1. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:  
誰 ‖ 能 度 生 死？ 

Thuøy naêng ñoä sanh töû? 
Ai coù theå vöôït qua soáng cheát? (Nieát Baøn Luaän) 
(誰 ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ) 
其 誰 ‖ 修 證 無 生 法 忍？ 

Kyø thuøy tu chöùng voâ sanh phaùp nhaãn? 
Ai tu chöùng ñöôïc söï hieåu vöõng phaùp khoâng sanh? 

(Laêng Nghieâm Kinh Tieân) 
* Chuù thích: Nhaãn nghóa laø nhaän roõ, bieát roõ; phaùp khoâng 

sanh chæ cho töôùng thaät chaân nhö khoâng coù sanh dieät. Neáu 
nhaän hieåu roõ lyù chaân thaät naøy vaø giöõ vöõng noù, thì goïi laø söï 
hieåu vöõng phaùp khoâng sanh.  

不 有 妙 覺，其 孰 ‖ 能 拯 (斯) 溺 乎？ 

Baát höõu Dieäu Giaùc, kyø thuïc naêng chöûng tö nòch hoà? 
Chaúng coù baäc toû ngoä thaâm saâu, thì ai coù theå cöùu vôùt keû 

chìm ñaém kia? (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm Ñòa Quaùn Kinh) 
(其孰 ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ) 
幻  化  非 真 ， 誰 ‖ 是 ？誰  ‖ 非 ？虛  妄  無 

實，何 ‖ 空？何 ‖ 有？ 

Huyeãn hoùa phi chaân, thuøy thò? Thuøy phi? Hö voïng voâ thaät, haø khoâng? 
Haø höõu? 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

311 

Taïm bôï huyeãn hö, thì ai phaûi? Ai traùi? Giaû doái khoâng 
thaät, thì caùi gì khoâng? Caùi gì coù? (Truyeàn Ñaêng Luïc) 

(誰、何 ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ) 
2. Laøm ñònh ngöõ 
Ví duï: 
汝 ‖ (誰) 弟 子？師 ‖ 是 (何) 人？ 
Nhöõ thuøy ñeä töû? Sö thò haø nhaân? 
OÂng laø ñeä cuûa töû cuûa ai? Vò thaày laø ngöôøi naøo? (Ñaïi 

Trí Ñoä Luaän)  
(誰、何 Ñaïi töø nghi vaán laøm ñònh ngöõ) 
* Chuù thích: Toân giaû A-thuyeát-thò ñaép y mang baùt vaøo 

thaønh xin aên. Toân giaû Xaù-lôïi-phaát thaáy vò Tì-kheo naøy hình 
dung laï thöôøng, caùc caên vaéng laëng neân ñeán hoûi.  

若 也 執 於 鄙 見，昧 其 根 本，妄 信 邪 
教，疑 誤 後 人，自 取 沈 淪，永 溺 惡 趣。
是 (誰) 之 咎 歟? 

Nhöôïc daõ chaáp ö bæ kieán, muoäi kyø caên baûn, voïng tín taø giaùo, nghi 
ngoä haäu nhaân, töï thuû traàm luaân, vónh nòch aùc thuù. Thò thuøy chi cöõu dö?  

Neáu nhö giöõ chaët söï hieåu bieát heïp hoøi, laïi meâ môø coäi 
goác, tin xaèng vaøo taø giaùo, laøm laàm laãn ngöôøi sau, töï 
chuoác laáy traàm luaân, chìm ñaém maõi trong neûo aùc. Ñoù laø 
loãi cuûa ai? (Loâ Sôn Lieân Toâng Baûo Giaùm) 

(誰 Ñaïi töø nghi vaán laøm ñònh ngöõ) 
定 慧 既 均，亦 (何) 心 而 不 佛，(何) 佛 而 

不 心？心 佛 既 然，則 萬 境 萬 緣，無 非 三 
昧 也。 
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Ñònh hueä kí quaân, dieäc haø taâm nhi baát Phaät, haø Phaät nhi baát taâm? 
Taâm Phaät kí nhieân, taéc vaïn caûnh vaïn duyeân, voâ phi tam muoäi daõ.  

Ñònh hueä ñaõ quaân bình, coù taâm naøo maø chaúng phaûi 
laø Phaät, Phaät naøo maø chaúng phaûi laø taâm? Taâm Phaät ñaõ 
nhö theá, thì vaïn caûnh vaïn duyeân, ñeàu laø tam muoäi. (Vaïn 
Thieän Ñoàng Quy Taäp) 

(何 ñaïi töø nghi vaán laøm ñònh ngöõ) 
3. Laøm taân ngöõ 
a. Laøm taân ngöõ cho ñoäng töø 
Ñaïi töø nghi vaán hoûi ngöôøi vaø söï vaät laøm taân ngöõ 

cho ñoäng töø thöôøng ñöùng tröôùc ñoäng töø, nhöng coù 
luùc cuõng ñöùng sau ñoäng töø. 

Ví duï:  
正 法 從 誰(1) 聞？寂 靜 深 無 比。我 ‖ [今] 

供 養 誰(2)？嗚 呼! 佛 難 見。 

Chaùnh phaùp tuøng thuøy vaên? Tòch tónh thaâm voâ tæ. Ngaõ kim cuùng döôøng 
thuøy? OÂ hoâ! Phaät nan kieán. 

Töø ai nghe chaùnh phaùp? Thaät vaéng laëng voâ cuøng. Ta 
nay cuùng döôøng ai? OÂ hoâ! Phaät khoù thaáy. (Töù Ñoàng Töû 
Tam Muoäi Kinh) 

(誰(2) ñaïi töø hoûi ngöôøi laøm taân ngöõ ñöùng sau ñoäng 
töø) 

法 幢 倒 矣，法 梁 墜 矣。佛 祖 ‖ 誰(1)託？
人 天 ‖ 誰(2)依？ 

Phaùp traøng ñaûo hó, phaùp löông ñoïa hó. Phaät Toå thuøy thaùc? Nhaân 
thieân thuøy y? 
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Ngoïn côø phaùp ngaõ roài, caây keøo phaùp ñaõ suïp roài. Phaät 
Toå bieát gôûi gaém cho ai? Trôøi ngöôøi bieát nöông töïa vaøo 
ai? (Thieân Nhieân Thò Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(誰(1,2) ñaïi töø hoûi ngöôøi laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc 
ñoäng töø) 

然 世 尊 說：苾 芻 有 二 種 所 應 作 事，  
所 謂 禪 思、讀 誦。汝 ‖ [今] 樂 何？ 

Nhieân Theá Toân thuyeát bí soâ höõu nhò chuûng sôû öng taùc söï, sôû vò thieàn 
tö ñoäc tuïng. Nhöõ kim laïc haø?  

Song Theá Toân noùi: Tì-kheo coù hai vieäc phaûi laøm, ñoù 
laø thieàn ñònh vaø ñoïc tuïng. Nay oâng thích vieäc naøo? (Caên 
Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da)  

(何 ñaïi töø hoûi vaät laøm taân ngöõ ñöùng sau ñoäng töø) 
故  知 萬 事  無  有  不 由 心 者 ，但  證 自 

心，言 下 成 聖，若 不 識 道，具 相 奚 為？ 

Coá tri vaïn söï voâ höõu baát do taâm giaû, ñaõn chöùng töï taâm, ngoân haï thaønh 
Thaùnh, nhöôïc baát thöùc ñaïo, cuï töôùng heà vi? 

Neân bieát muoân vieäc ñeàu do taâm, chæ chöùng ñöôïc töï 
taâm, ngay lôøi noùi lieàn thaønh Thaùnh, neáu chaúng bieát ñaïo, 
thì coù ñuû töôùng toát laøm caùi gì? (Toâng Caûnh Luïc) 

(奚 ñaïi töø hoûi vaät laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø 
為) 

b. Laøm taân ngöõ cho giôùi töø 
Ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ cho giôùi töø, coù khi 

ñöùng tröôùc, coù khi ñöùng sau. 
Ví duï:   
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譬 如 寒 暑 相 代，寒 自 何 來？暑 於 何 
去？是 謂 諸 法 如 幻 如 化。 

Thí nhö haøn thöû töông ñaïi, haøn töï haø lai? Thöû ö haø khöù? Thò vò chö 
phaùp nhö huyeãn nhö hoùa.   

Ví nhö noùng laïnh thay nhau, laïnh töø ñaâu ñeán? Noùng 
ñi choã naøo? Theá neân noùi caùc phaùp nhö huyeãn nhö hoùa. 
(Trieäu Luaän Taân Sôù) 

(何 ñaïi töø hoûi nôi choán laøm taân ngöõ ñöùng sau giôùi 
töø 自、於) 

侍 者 阿 難 凡 發 四 問：一 問 [以 誰] 為 
師？二 問 [依 何] 行 道？三 問 云 何 與 惡 
人 共 住？四 問 佛 經 初 安 何 等 語？ 

Thò giaû A Nan phaøm phaùt töù vaán: Nhaát vaán dó thuøy vi sö? Nhò vaán 
y haø haønh ñaïo? Tam vaán vaân haø döõ aùc nhaân coäng truï? Töù vaán Phaät kinh 
sô an haø ñaúng ngöõ? 

Thò giaû A Nan ñöa ra boán caâu hoûi: Caâu hoûi thöù nhaát 
laáy ai laøm thaày? Caâu hoûi thöù hai nöông vaøo ñaâu thöïc haønh 
ñaïo? Caâu hoûi thöù ba laøm sao ôû chung vôùi ngöôøi aùc? Caâu 
hoûi thöù tö kinh Phaät ñaàu tieân ñaët nhöõng lôøi gì? (Phaùp 
Hoa Nghóa Sôù) 

(誰 ñaïi töø hoûi ngöôøi, 何 ñaïi töø hoûi vaät laøm taân 
ngöõ ñöùng sau giôùi töø 以、依) 

* Chuù thích: Khi Phaät saép nhaäp dieät, toân giaû A Nan hoûi 
boán vieäc nhö treân vaø ñöôïc ñöùc Nhö Lai traû lôøi raèng: Neân laáy 
giôùi laøm thaày; neân nöông vaøo phaùp ‘Boán choã nhôù nghó’ maø 
thöïc haønh ñaïo; khi phaûi soáng chung vôùi Tì-kheo aùc neân im 
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laëng maø boû maëc hoï; taát caû kinh ñaàu tieân neân ñeå caâu “Toâi 
nghe nhö vaày” 

然 渡 海 應 須 上 船，非 船 [何 以] 能 渡？ 

Nhieân ñoä haûi öng tu thöôùng thuyeàn, phi thuyeàn haø dó naêng ñoä?  
Song, qua bieån phaûi caàn leân thuyeàn, khoâng coù thuyeàn 

laáy caùi gì coù theå qua ñöôïc? (Taâm Yeáu) 
(何 ñaïi töø hoûi vaät laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc giôùi töø 

以) 
III. CAÂU THAM KHAÛO 

◎福 兮 誰造 ？禍 兮 孰 興 ？ 《弘明集》 
◎吾今問汝，最初發心悟十八界誰為圓通？《楞嚴
經直指》 
◎心行平等如虛空，孰聞人寶不敬承？《維摩詰所
說經》 
◎誰能報佛恩？《大寶積經》 
◎汝師是誰？依誰出家學道受法？《中阿含經》 
◎雲泥異勢將誰怨？冰雪盈懷各自珍。《靈瑞禪師
嵒華集》 
◎佛以佛眼一日一夜各三時，觀一切眾生誰可度
者？《大智度論》 
◎誰是修行？誰是坐禪？誰是營事？誰是寺主？
悉觀彼行隨誰人欲不生譏呵。《大寶積經》 
◎世尊！誰度欲河？佛言：能捨六入者。世尊！誰
住彼岸？佛言：能知諸道平等者。《思益梵天所問
經》 
◎誰當信汝如是之言？為八字故棄所愛身。《大般
涅槃經》 
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◎見思已斷欲應離，妙用無方孰與齊？《南石文琇
禪師語錄》 
◎況自聖賢已降，孰無過失哉？《禪林寶訓筆說》 
◎若一念無生，離諸分別，則意息緣忘，六塵誰與
作對。《溈山警策句釋記》 
◎一死之後 …… 平生恩愛情義又安在哉？《天如
惟則禪師語錄》 
◎既無慧目，誰鑑是非？《四分戒本如釋》 
◎誰不有其過？何人無有罪？誰復無愚癡？孰能
常堅固？《雜阿含經》 
◎孰能却眾苦？何者與利樂？供養何者勝？為賢
智所讚？《別譯雜阿含經》 
◎人若離法，人憑何修。《仁王經科疏懸談》 
◎古云：見道方修道，不見復何修。《般若心經註
解》 
◎既不敢謂聰明障道，則千秋大業捨聰明人。吾誰
與期。《清珠集》 
◎天中尚無匹，人間誰與比《方廣大莊嚴經》 
◎誰是與者？誰是受者？何者是法？如是正念思
惟觀時，此彼不可得故。《大寶積經》 
◎師忽余棄，余將孰依？《天如惟則禪師語錄》 
◎海竭何依？山崩安仰？《宋高僧傳》 
◎又心之躁動等，若猿猴，既不能令身心常住，我
義焉在？《楞伽經註》 
◎爭名好尚，善將焉在？著相寡識，遂及乎斯。《廣
弘明集》 
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◎離斯捷逕，出生死以奚從？捨此法門，脫輪迴而
何日？《省菴法師語錄》 
◎跼高蹐厚嗟遺體之遑安，出幽入冥嘆營魄之奚
往？《禪林疏語考證》 
◎吾擔糞穢臭惡不淨，今日何由得覲世尊？《出曜
經》 
◎此愚癡人，以瞋恨故，於自諸苦不能解脫，何由
能救一切眾生？《大方廣佛花嚴經修慈分》 
◎此無我智何由而生？謂覺緣起。《阿毘曇毘婆沙
論》 
◎若樂惛睡者，即樂非法欲，善心常不增，何由獲
法樂？《大乘集菩薩學論》 
◎住心降心之法且無，則所謂我者安在？而無我之
旨益明矣。《金剛經註正訛》 
◎後之人胸臆其說，吾將誰從？《圓宗文類》 
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NHÖÕNG ÑIEÅM CAÀN LÖU YÙ  
VEÀ ÑAÏI TÖØ 

***0*** 
1. Trong caâu phuû ñònh hay nghi vaán, ñaïi töø laøm 

taân ngöõ thöôøng ñaûo trang ra tröôùc ñoäng töø 
Taân ngöõ thöôøng ñöùng sau ñoäng töø vò ngöõ, nhöng 

trong caâu nghi vaán vaø phuû ñònh, ñaïi töø laøm taân ngöõ 
thöôøng ñaët tröôùc ñoäng töø. 

Ví duï: 
日 月 若 矢，心 知 師 之 [不] 我 忘 兮。 

Nhaät nguyeät nhöôïc thæ, taâm tri Sö chi baát ngaõ vong heà.  
Ngaøy thaùng nhanh nhö teân, trong loøng bieát Thaày 

chaúng queân ta vaäy. (Haùm Sôn Laõo Nhaân Moäng Du Taäp) 
(我 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm taân ngöõ trong caâu phuû 

ñònh ñöùng tröôùc ñoäng töø 忘) 
汝 既 不 會 祖 師 之 意，又 自 不 發 省 覺 

之 心，妄 謂 悟 達 之 士 不 願 往 生，則 天 
下 禪 者 之 執 [莫] 汝 若 矣。 

Nhöõ kí baát hoäi Toå sö chi yù, höïu töï baát phaùt tænh giaùc chi taâm, voïng 
vò ngoä ñaït chi só baát nguyeän vaõng sanh, taéc thieân haï thieàn giaû chi chaáp 
maïc nhöõ nhöôïc hó.  
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OÂng ñaõ chaúng hieåu yù cuûa Toå sö, laïi chaúng töï phaùt khôûi 
taâm tænh giaùc, theá maø noùi caøn laø ngöôøi toû ngoä chaúng muoán 
sanh veà Cöïc laïc, thì söï coá chaáp cuûa ngöôøi tu thieàn trong 
thieân haï khoâng ai baèng oâng. (Tònh Ñoä Hoaëc Vaán)  

(汝 laø ñaïi töø nhaân xöng laøm taân ngöõ trong caâu phuû 
ñònh ñöùng tröôùc ñoäng töø 若) 

但 為 貪 愛，蔽 在 癡 網，沒 生 死 河，[莫] 
之 能 覺。 

Ñaõn vò tham aùi, teá taïi si voõng, moät sanh töû haø, maïc chi naêng giaùc. 
Chæ do vì tham aùi, truøm phuû trong löôùi si meâ, ñaém chìm 

nôi doøng soâng sanh töû, khoâng ai coù theå toû hieåu ñieàu ñoù. 
(Thaùi Töû Thuïy ÖÙng Baûn Khôûi Kinh) 

(之 laø ñaïi töø chæ thò laøm taân ngöõ trong caâu phuû 
ñònh ñöùng tröôùc ñoäng töø 覺) 

昔 時 食 我 肉，今 世 以 身 酬，兩 足 不 肯 
避，四 足 ‖ 欲 何 修？ 

Tích thôøi thöïc ngaõ nhuïc, kim theá dó thaân thuø, löôõng tuùc baát khaúng 
tò, töù tuùc duïc haø tu? 

Caùch dòch 1: Khi xöa aên thòt ta, ñôøi nay ñem thaân ñeàn 
traû, khi coøn laøm ngöôøi hai chaân chaúng chòu traùnh gieát 
haïi, ñeán luùc laøm loaøi boán chaân thì muoán tu haønh caùi gì? 

Caùch dòch 2: Khi xöa aên thòt ta, nay ñem thaân ñeàn 
buø, laøm ngöôøi chaúng traùnh gieát, laøm thuù laïi muoán tu? 
(Traïm Nhieân Vieân Tröøng Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(何 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc 
ñoäng töø 修) 
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凡 夫 異 念 紛 紛 不 一，不 憑 聖 力，吾 ‖ 
孰 依 焉。 

Phaøm phu dò nieäm phaân phaân baát nhaát, baát baèng Thaùnh löïc, ngoâ 
thuïc y yeân? 

Phaøm phu taâm nieäm laêng xaêng chaúng chuyeân nhaát, 
neáu chaúng nöông vaøo söùc trôï giuùp cuûa chö Thaùnh, thì 
toâi bieát nöông töïa vaøo ai? (Tònh Ñoä Vaõng Sanh Truyeän) 

(孰 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc 
ñoäng töø 依) 

2. Ñaïi töø nghi vaán hoûi nôi choán ñaûo trang ra 
tröôùc noäi ñoäng töø 

Vì noäi ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ, nhöng trong 
tröôøng hôïp naøy vaãn xaùc ñònh ñaïi töø nghi vaán laøm 
taân ngöõ laø vì ñeå tieän cho vieäc nghieân cöùu trong keát 
caáu ñaûo trang.  

Ví duï: 
又 妄 心 躁 動 等 若 猿 猴，既 不 能 令 身 

心 常 住，我 義 ‖ 焉 在? 

Höïu voïng taâm taùo ñoäng ñaúng nhöôïc vieân haàu, kí baát naêng linh thaân 
taâm thöôøng truï, ngaõ nghóa yeân taïi?  

Vaû laïi, taâm voïng xao ñoäng gioáng nhö khæ vöôïn, ñaõ 
chaúng theå khieán thaân taâm thöôøng truï, thì yù nghóa cuûa 
ngaõ ôû choã naøo? (Chuù Ñaïi Thöøa Nhaäp Laêng Giaø Kinh) 

(焉 ñaïi töø hoûi nơi choán laøm taân ngöõ ñöùng trước 
noäi ñoäng töø 在) 
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出 息 不 還，屬 於 後 世，狂 風 飄 蓬，[茫 
茫] 何 之? 

Xuaát töùc baát hoaøn, thuoäc ö haäu theá, cuoàng phong phieâu boàng, mang 
mang haø chi? 

Hôi thôû ra khoâng trôû laïi, ñaõ thuoäc veà ñôøi sau, gioù 
(nghieäp) thoåi boàng beành, mòt môø (bieát) ñi veà ñaâu? (Nieäm 
Phaät Tam Muoäi Baûo Vöông Luaän)  

(何 ñaïi töø hoûi nơi choán laøm taân ngöõ ñöùng trước 
noäi ñoäng töø 之) 

輪 迴 六 道，其 苦 無 涯，欲 脫 離 此 苦，
舍 淨 土 奚 歸 耶？ 

Luaân hoài luïc ñaïo, kyø khoå voâ nhai, duïc thoaùt ly thöû khoå, xaû Tònh ñoä 
heà quy da? 

Luaân hoài trong saùu ñöôøng, noãi khoå aáy khoâng bôø, neáu 
muoán thoaùt khoûi noãi khoå naøy, ngoaøi coõi Tònh ra (coøn 
bieát) trôû veà ñaâu? (Kính Trung Kính Höïu Kính) 

(奚 ñaïi töø hoûi nơi choán laøm taân ngöõ ñöùng trước 
noäi ñoäng töø 歸) 

3. Ñaïi töø nghi vaán hoûi ngöôøi hay söï vaät laøm taân 
ngöõ cho giôùi töø thöôøng ñaûo trang ra tröôùc giôùi töø 

Taân ngöõ cuûa giôùi töø thöôøng ñöùng sau, nhöng ñaïi 
töø nghi vaán laøm taân ngöõ thöôøng ñaët tröôùc giôùi töø. 

Ví duï: 
若 不 觀 心，[何 以] 護 (正) 法？ 
Nhöôïc baát quaùn taâm, haø dó hoä chaùnh phaùp?  
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Neáu chaúng quaùn xeùt taâm, laáy gì baûo veä phaùp chaùnh. 
(Quaùn Taâm Huyeàn Xu)  

(何 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc giôùi 
töø 以) 

[何 以] 除 惑，已 得 中 道 觀 故 能 去 之。
若 無 此 觀，[何 由] 能 斷？ 

Haø dó tröø hoaëc, dó ñaéc trung ñaïo quaùn coá naêng khöû chi. Nhöôïc voâ 
thöû quaùn, haø do naêng ñoaïn?  

Laáy gì ñeå tröø boû phieàn naõo meâ laàm? Ñaõ ñaït ñöôïc phaùp 
quaùn trung ñaïo thì coù theå deïp boû. Neáu khoâng coù phaùp 
quaùn naøy, do ñaâu coù theå ñoaïn döùt? (Nieát Baøn Kinh Hoäi 
Sôù)  

(何 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc giôùi 
töø 以、由) 

杳 杳 昏 衢，[誰 從] 拯 救？匪 佛 垂 慈，少 
能 脫 苦。 

Yeåu yeåu hoân cuø, thuøy tuøng chöûng cöùu? Phæ Phaät thuøy töø, thieåu naêng 
thoaùt khoå.  

Nôi con ñöôøng toái taêm mòt muø, töø ai ñeå ñöôïc cöùu giuùp, 
neáu chaúng coù ñöùc Phaät ruû loøng thöông, ít coù theå thoaùt 
ñau khoå. (Toâng Thoáng Bieân Nieân) 

(誰 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc giôùi 
töø 從) 
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PPHHOOÙÙ  TTÖÖØØ  
***0*** 

Laø töø bieåu thò thôøi gian, phaïm vi hoaëc traïng 
thaùi,… Coù taùc duïng haïn cheá, boå nghóa cho ñoäng töø, 
hình dung töø. Goàm caùc loaïi: 

1. Phoù töø thôøi gian 
Laø töø noùi roõ thôøi gian ñoäng taùc xaûy ra. 
- Ñaõ qua: Noùi roõ haønh ñoäng ñaõ xaûy ra. 
既 kí、已 dó … ñaõ, roài 
- Vöøa xaûy ra: 
適 thích、才taøi、纔 taøi、頃 khoaûnh、始 thuûy、初 sô … 

môùi ñaây, vöøa roài 
- Hieän ñang xaûy ra: 
方 phöông、正 chaùnh、鼎 ñænh、立 laäp … ñang, ngay, vöøa 

luùc 
- Sau naøy: Noùi roõ haønh ñoäng saép xaûy ra 
將 töông、且 thaû、當 ñöông、垂 thuøy … saép, seõ 
- Keát cuoäc: Noùi haønh ñoäng keát thuùc 
卒 toát、終 chung、遂 toaïi、竟 caùnh … cuoái cuøng, roát 

cuoäc 
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2. Phoù töø trình ñoä 
- Trình ñoä cao nhaát 
甚 thaäm、最 toái、極 cöïc、至 chí、酷 khoác、太 thaùi、

頗 phaû、良 löông、絕 tuyeät、殊 thuø … raát, laém, toät baäc 
- Trình ñoä theâm moät böôùc  
愈 duõ、益 ích、滋 tö、彌 di、尤 vöu、加 gia、倍 boäi … 
caøng, theâm 
- Trình ñoä keùm 
希 hi、寡 quaû、鮮 tieån、罕 haõn … hieám, ít 

稍 saûo、略 löôïc、少 thieåu … khaù, chuùt 
3. Phoù töø phaïm vi 
- Phaïm vi roäng 
皆 giai、都 ñoâ、具 cuï、齊 teà、盡 taän、悉 taát、畢

taát、並 tònh、咸 haøm … ñeàu, heát thaûy  
- Phaïm vi coù haïn 
只 chæ、僅 caån、但 ñaõn、惟 duy、獨 ñoäc、特 ñaëc、

止 chæ、啻 xí、徒 ñoà、第 ñeä、纔 taøi … chæ  
- Phaïm vi toång coäng 
凡 phaøm、共 coäng、俱 caâu、同 ñoàng、相 töông… chung, 
cuøng nhau 
4. Phoù töø tình traïng 
- Bieåu thò ñoäng taùc nhanh 
忽 hoát、乍 saï、驟 saäu、猝 thoát、暴 baïo … boãng, chôït, 

thình lình 
迅 taán、疾 taät、亟 cöùc … voäi, nhanh, gaáp 
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立 laäp、即 töùc、遽 cöï、輒 trieáp、便tieän … lieàn, ngay 
徐 töø、漸 tieäm… töø töø, daàn daàn 
- Bieåu thò ñoäng taùc lieân tuïc hoaëc laäp laïi 
復 phuïc、再 taùi、重 truøng、還 hoaøn、又 höïu、卻 Khöôùc、

更 caùnh、覆 phuùc … laïi, coøn, laàn nöõa 
乃 naõi、遂 toaïi … beøn, môùi 
亦 dieäc、輒 trieáp、也 daõ … cuõng, vaãn 
- Bieåu thò ñoäng taùc thöôøng luoân hoaëc keùo daøi 
屢 luõ、頻 taàn、數 saùc、累 luõy、老 laõo、每 moãi、

時 thôøi、雅 nhaõ、素 toá、往 往 vaõng vaõng … thöôøng, luoân, 
lieân tieáp 

久 cöûu、永 vónh、恆 haèng laâu daøi, luoân maõi 
- Bieåu thò ñoäng taùc ngaén nguûi hoaëc ñaëc bieät 
聊 lieâu、且 thaû、姑 coâ、權 quyeàn … taïm, cöù taïm, haõy 

cöù 
故 coá、固 coá… coá y,ù coá tình 
妄  voïng böøa, lieàu, xaèng, caøn baäy 
5. Phoù töø khaúng ñònh 
必 taát、固 coá、決 quyeát、準 chuaån ... chaéc chaén, 
nhaát ñònh 

良 löông、果 quaû、誠 thaønh、信 tín ... ñuùng, thaät, thaät 
laø   
6. Phoù töø phuû ñònh 
不 baát、無 voâ、非 phi、亡 vong、弗 phaát、莫 maïc、

罔 voõng、勿 vaät、未 vò、末 maït、沒 moät、匪 phæ ... khoâng, 
chaúng 
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7. Phoù töø nghi vaán 
何 haø、曷 hieät、胡 hoàâ、烏 oâ、那 na、爭 tranh、怎 

chaåm ... sao, ñaâu 

盍 haïp sao chaúng (do keát hôïp hai töø 何+不) 

8. Phoù töø meänh leänh 
勿 vaät、無 voâ、莫 maïc、休 höu ... thoâi, ñöøng 

且 thaû、但 ñaõn、第 ñeä、姑 coâ ... haõy, cöù  
9. Phoù töø ngöõ khí 
- Bieåu thò suy ñoaùn 
殆 ñaõi、庶 thöù、幾 cô ... coù leõ, döôøng nhö 
- Bieåu thò yeâu caàu 
幸 haïnh、願 nguyeän、唯 duy ... xin, mong 
- Bieåu thò vaën hoûi 
豈 khôûi、其 kyø、寧 ninh、獨 ñoäc、庸 dungï、巨 cöï ... 

chaúng leõ, leõ naøo  
- Bieåu thò chuyeån ngoaët 
反 phaûn、轉 chuyeån、顧 coá、翻 phieân、倒 ñaûo ... traùi 
laïi, laïi coøn 
- Bieåu thò khieâm cung 
竊 khieát thaàm、請 thænh xin môøi、敢 caûm daùm, xin、

敬 kính cung kính、謹 caån kính caån 
幸 haïnh、辱 nhuïc、惠 hueä ... may maén, may ñöôïc, xin  
垂 thuøy ruû loøng、枉 uoång maát coâng 
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I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Phoù töø thöôøng ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø, hình dung töø giuùp taêng theâm yù nghóa. Ñaây 
coù theå ñöôïc xem laø chöùc naêng chính cuûa phoù töø.  

2. Moät soá phoù töø coù theå keát hôïp vôùi caùc töø thôøi 
gian, soá löôïng. Trong tröôøng hôïp naøy coù theå xaùc 
ñònh laø tænh löôïc ñoäng töø. 

Ví duï: 
不 年 而 三 本 全 備，不 亦 說 乎？    
Baát nieân nhi tam baûn toaøn bò, baát dieäc duyeät hoà? 
Chaúng quaù naêm maø ba baûn kinh ñeàu ñaày ñuû, chaúng 

phaûi laø ñaùng vui möøng sao? (Ñaïi Baùt Nieát Baøn Kinh 
Taäp Giaûi) 

(不年 gioáng nhö 不過年) 
順 水 背 風，不 日 而 至。 

Thuaän thuûy boái phong, baát nhaät nhi chí. 
Thuaän nöôùc xuoâi gioù, chaúng ñaày moät ngaøy laø ñeán. 

(Trí Giaû Ñaïi Sö Bieät Truyeän) 
(不日 gioáng nhö 不過日) 
年 始 十 四  

Nieân thuûy töù thaäp      
Tuoåi môùi (coù) möôøi boán. (Nguõ Ñaêng Hoäi Nguyeân) 
(始十四 gioáng nhö 始有十四) 
3. Moät soá phoù töø trình ñoä coù theå laøm boå ngöõ. Khi 

laøm boå ngöõ phoù töø trình ñoä luoân ñöùng sau ñoäng töø, 
hình dung töø. 

Ví duï: 
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弘 揚 大 法，談 深 證 <極>，非 二 乘 所 能。 

Hoaèng döông ñaïi phaùp, ñaøm thaâm chöùng cöïc, phi nhò thöøa sôû naêng. 
Neâu cao giaùo phaùp roäng lôùn, noùi baøn saâu saéc chöùng 

ngoä toät cuøng, haøng nhò thöøa chaúng theå laøm ñöôïc. (Nieát 
Baøn Kinh Sôù Tö Kyù) 

(極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ cho ñoäng töø 
證) 

若 肯 回 頭，則 吾 門 ‖ 幸 <甚>。 

Nhöôïc khaúng hoài ñaàu, taéc ngoâ moân haïnh thaäm. 
Neáu chòu quay ñaàu, thì phaùp moân cuûa ta may maén laém. 

(Cö Só Phaân Ñaêng Luïc)  
(甚 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ cho hình 

dung töø 幸) 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Coâng naêng chuû yeáu cuûa phoù töø laø laøm traïng ngöõ 

ñöùng tröôùc ñoäng töø, hình dung töø. 
1. Laøm traïng ngöõ 
Haàu heát phoù töø ñeàu coù theå laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø. Ñaây laø chöùc naêng thöôøng thaáy, vì theá cuõng 
laø cô sôû ñeå xaùc ñònh ra ñoäng töø.  

Ví duï:  
燈 光 ‖ [既] 起，黑 暗 ‖ [即] 滅。 
Ñaêng quang kí khôûi, haéc aùm töùc dieät. 
AÙnh saùng ngoïn ñeøn ñaõ thaép leân, thì söï toái taêm lieàn 

dieät maát. (Phaät Tính Luaän) 
(既 phoù töø thôøi gian; 即 phoù töø tình traïng) 
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境 風 ‖ [已] 息，識 浪 ‖ [方] 澄，三 自 性 ‖ 
[皆] 空，二 無 我 ‖ [俱] 泯。 

Caûnh phong dó töùc, thöùc laõng phöông tröøng, tam töï tính giai khoâng, 
nhò voâ ngaõ caâu daãn.  

Gioù traàn caûnh ñaõ döùt, soùng taâm thöùc môùi laëng, ba töï 
tính ñeàu khoâng, hai voâ ngaõ cuõng maát. (Taân Dòch Ñaïi 
Thöøa Nhaäp Laêng Giaø Kinh Töï) 

(已、方 phoù töø thôøi gian; 皆、俱 phoù töø phaïm vi) 
譬 如 臨 河 飲 水，飽 而 自 足，[焉] 知 其 

餘 哉！ 

Thí nhö laâm haø aåm thuûy, baõo nhi töï tuùc, yeân tri kyø dö tai!  
Thí nhö ñeán soâng uoáng nöôùc, no roài töï cho laø ñuû, ñaâu 

coøn bieát gì khaùc nöõa! (Lyù Hoaëc Luaän) 
(焉 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ) 
衣 ‖ [僅] 蔽 身，食 ‖ [纔] 充 腹，[便] 生 喜 

足，於 餘 長 物 非 時 食 等 [皆 悉] 遠 離。 

Y caån teá thaân, thöïc taøi sung phuùc tieän sanh hæ tuùc, ö dö tröôøng vaät 
phi thôøi thöïc ñaúng giai taát vieãn ly.  

AÙo chæ che thaân, thöùc aên chæ no buïng, lieàn thaáy vui vaø 
ñuû roài, ñoái vôùi nhöõng vaät khoâng caàn thieát vaø thöùc aên saùi 
giôø ñeàu lìa boû. (Du Giaø Sö Ñòa Luaän) 

(僅、纔、皆悉 phoù töø phaïm vi, 便 phoù töø tình 
traïng, ñeàu laøm traïng ngöõ) 

誰 縛 [更 相] 求 解 脫，不 凡 [何 必] 覓 神 
仙。 

Thuøy phöôïc caùnh töông caàu giaûi thoaùt, baát phaøm haø taát mòch thaàn tieân. 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

330

Ai troùi coät laïi ñònh tìm côûi môû, 
Chaúng phaûi phaøm ñaâu caàn kieám thaàn tieân. 

(Sôn Phoøng Maïn Höùng) 
(更 phoù töø tình traïng, 相 phoù töø phaïm vi, cuøng 

laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 求; 何 phoù töø phuû ñònh, 
必 phoù töø khaúng ñònh, cuøng laøm traïng ngöõ cho ñoäng 
töø 覓) 

無 端 (境) 風 ‖ [忽] 起，(識) 浪 ‖ [遂] 騰，日 
[复] 一 日，不 自 知 覺。 

Voâ ñoan caûnh phong hoát khôûi, thöùc laõng toaïi ñaèng, nhaät phuïc nhaát 
nhaät, baát töï tri giaùc.  

Khi khoâng côn gioù caûnh traàn boãng noåi leân, ngoïn soùng 
yù thöùc lieàn voït cao, ngaøy naøy qua ngaøy khaùc chaúng töï 
nhaän bieát. (Thaïch Ñieàn Phaùp Huaân Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(忽、遂 phoù töø tình traïng, 不 phoù töø phuû ñònh, 
ñeàu laøm traïng ngöõ; 復 phoù töø tình traïng keát hôïp vôùi 
danh töø thôøi gian) 

居 塵 樂 道 [且] 隨 緣， 
饑 則 餐 兮 困 則 眠， 
家 中 有 寶 [休] 尋 覓， 
對 境 無 心 [莫] 問 禪。 

Cö traàn laïc ñaïo thaû tuøy duyeân,  
Cô taéc xan heà khoán taéc mieân,  
Gia trung höõu baûo höu taàm mòch,  
Ñoái caûnh voâ taâm maïc vaán thieàn. 
ÔÛ ñôøi vui ñaïo haõy tuøy duyeân, 
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Ñoùi ñeán thì aên, meät nguû lieàn, 
Trong nhaø coù baùu thoâi tìm kieám, 
Ñoái caûnh khoâng taâm chôù hoûi thieàn. 
                      (Cö Traàn Laïc Ñaïo Phuù) 
(且、休、莫 laø phoù töø meänh leänh laøm traïng ngöõ) 
我 ‖ 今 [幸] 得 親 附 慈 化，[願 垂] 教 誨 

[勿] 辭 勞 倦。 

Ngaõ kim haïnh ñaéc thaân phuï töø hoùa, nguyeän thuøy giaùo hoái vaät töø lao 
quyeän.  

Con nay may maén ñöôïc nöông gaàn söï daïy doã töø bi, 
mong ruû loøng raên daïy ñöøng choái töø vì nhoïc meät. (Boà Taùt 
Baûn Sanh Man Luaän) 

(幸、願垂 phoù töø ngöõ khí, 勿 phoù töø meänh leänh, 
ñeàu laøm traïng ngöõ) 

2. Laøm boå ngöõ 
Moät soá phoù töø chæ trình ñoä coù theå laøm boå ngöõ cho 

ñoäng töø, hình dung töø. 
Ví duï: 
如 (此) 世 界 ‖ 壞 <極>，(人) 心 ‖ 壞 <極>，在 

佛 菩 薩，以 何 慈 悲 方 便 而 救 濟 之？ 
Nhö thöû theá giôùi hoaïi cöïc, nhaân taâm hoaïi cöïc, taïi Phaät Boà-taùt, dó 

haø töø bi phöông tieän nhi cöùu teá chi.  
Neáu theá giôùi naøy hö haïi laém roài, loøng ngöôøi baïi hoaïi 

laém roài, ñoái vôùi Phaät, Boà-taùt, duøng phöông tieän töø bi naøo 
ñeå cöùu giuùp? (Thieân Giôùi Giaùc Laõng Thaïnh Thieàn Sö 
Toaøn Luïc) 
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(極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ ñöùng sau 
ñoäng töø) 

生 果 尚 須 淨 食，何 況 食 肉 傷 慈 之 
<甚 >。 

Sanh quaû thöôïng tu tònh thöïc, haø huoáng thöïc nhuïc, thöông töø chi thaäm. 
Traùi caây töôi coøn caàn aên saïch seõ, huoáng chi aên thòt, 

laøm toån haïi loøng töø quaù laém. (Laêng Nghieâm Kinh Huaân 
Vaên Kyù) 

(甚 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ ñöùng sau 
cuïm ñoäng taân) 

況 出 家 之 士 高 超 俗 表，不 憂 護 法 而 
憂 食，(其) 失 ‖ 大 <甚> 也。 

Huoáng xuaát gia chi só cao sieâu tuïc bieåu, baát öu hoä phaùp nhi öu aåm 
thöïc, kyø thaát ñaïi thaäm daõ. 

Huoáng chi laø keû xuaát gia vöôït haún theá tuïc, chaúng lo 
baûo veä giaùo phaùp maø chæ lo aên uoáng, loãi aáy lôùn laém. (Truy 
Moân Caûnh Huaán) 

(甚 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ) 
宗 門 ‖ 寥 落 <極> 矣，再 振 之 者，非 子 

而 誰? 

Toâng moân lieâu laïc cöïc hó, taùi chaán chi giaû, phi töû nhi thuøy?  
Toâng moân hoang vaéng laém roài, ngöôøi chaán chænh laïi, 

khoâng phaûi oâng thì laø ai? (Traïm Nhieân Vieân Tröøng 
Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ ñöùng sau 
hình dung töø) 
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莫 逼 世 尊！世 尊 ‖ 疲 <極> ！ 
Maïc böùc Theá Toân! Theá Toân bì cöïc!  
Ñöøng eùp Theá Toân! Theá Toân meät moûi laém! (Taïp A 

Haøm Kinh) 
(極 laø phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ ñöùng sau 

hình dung töø) 
自 身 虗 假 不 實，   
將 空 更 欲 覔 空， 
世 人 ‖ 迷 倒 <至 甚>，   
如 犬 吠 雷 叿 叿。 

Töï thaân hö giaû baát thaät, 
Töông khoâng caùnh duïc mích khoâng, 
Theá nhaân meâ ñaûo chí thaäm, 
Nhö khuyeån pheä loâi hoâng hoâng.  
Thaân naøy hö doái chaúng thaät, 
Laáy khoâng laïi muoán tìm khoâng, 
Ngöôøi ñôøi meâ laàm quaù laém, 
Nhö choù suûa saám vang aàm. (Lieâu Ñaêng Hoäi Yeáu) 
(至甚 laø cuïm phoù töø chæ trình ñoä laøm boå ngöõ ñöùng 

sau hình dung töø) 
III. CAÂU THAM KHAÛO 

◎佛亦不離心，心亦不離佛。《龐居士語錄》 
◎若居人間不逢欲境則婬念不起。《楞嚴經講錄》 
◎既發歡喜心便捨眾惡。《四分律》 
◎疑惑悉已除，已度生死海。《佛所行讚》 
◎夜以且半，佛當善逝，且莫煩擾。《佛般泥洹經》 
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◎比丘莫鬪諍，鬪諍多破敗，競勝負不息，次續諍
不絕。《大莊嚴論經》 
◎幸無嫌於直說，庶有益於遐途。《南海寄歸內法
傳》 
◎以染愛心躬行惡事，令諸俗旅息信敬心，苦哉痛
哉鄙惡之極。《根本說一切有部毘奈耶》 
◎善哉大士悲救何甚，儻無悛意，確乎迷情。《起
信論疏筆削記》 
◎世眼忽滅盲，一何痛之甚。《佛本行經》 
◎是非遂結重怨，何愚之甚。《觀心論疏》 
◎以虗空尚無，曷者為德所依乎？《因明入正理論
解》 
◎涅槃之樂，樂中之最，如此最樂，因少欲得。《天
請問經疏》 
◎時光迅速，慎勿虗度。《無見先睹禪師語錄》 
◎雖居貴仕酷信空門。《宋高僧傳》 
◎牡丹稱花中富貴，世酷愛之。《百癡禪師語錄》 
◎智人於俗境，勿起真實意。《解捲論》 
◎香氣氛氳，微妙最極。《起世因本經》 
◎如是觀樂受是壞苦，樂相壞，苦相至即，樂極生
悲也。《四教儀註彙補輔宏記》 
◎歲復歲兮日復日，看看今夜又除夕，等閒白了少
年，頭一歲光陰又虛擲。《靈峰達變禪師語錄》 
◎旦而復旦，日劫無憑，何況今古矣。《釋鑑稽古
略續集》 
◎以貪寶妄取，後困必甚。《佛說須賴經》 
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◎然則諸修行門，無如念佛，文殊口授也，顧不足
信歟。《往生集》 
◎且歷劫冤親，悉皆度脫，顧不偉哉。《金剛經易
解》 
◎學士得覩文思義，庸夫亦見相發心，顧不善與。
《八十八祖道影傳贊》 
◎有一苾芻，在世尊前，重座聽法，而彼苾芻應見
諦理，翻不得見。《根本說一切有部毘奈耶藥事》 
◎知過能改。是謂智人。赦汝前愆勿復相續。《法
苑珠林》 
◎如是行施無所著，亦復不求於果報。《佛說佛母
寶德藏般若波羅蜜經》 
◎時彼十方一切諸佛，各有侍者，亦復皆來詣此忍
界。《正法華經》 
◎大海深無底，亦復皆枯竭。《無常三啟經》 

◎十方諸佛成等正覺之後豈更再作凡夫。《圓覺經
類解》 

◎若唯真心，真心已是法界，豈必更言唯耶。《金
剛錍論義解》 

◎況以心契心，滴水傳器，又何有文字相礙我眼光
哉。願諸同人幸相勉焉。《楞嚴經正見》 
 

 

 
 

 
 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

336

 
 
 
 
 
 
 

NHÖÕNG ÑIEÅM CAÀN LÖU YÙ  
VEÀ PHOÙ TÖØ 

***0*** 
1. Nhieàu loaïi phoù töø cuøng lieân hôïp laøm traïng 

ngöõ 
Ñeå theå hieän nhieàu traïng thaùi cuûa ñoäng töø, neân 

caùc loaïi phoù töø lieân hôïp nhau cuøng laøm traïng ngöõ 
cho ñoäng töø. 

自 利 ‖ [既 不] 捨，亦 令 他 利 成。 

Töï söï kí baát xaû, dieäc linh tha lôïi thaønh. 
Söï lôïi ích cho mình ñaõ chaúng boû, cuõng laøm cho vieäc 

lôïi ngöôøi ñöôïc thaønh töïu. (Ñaïi Thöøa Trang Nghieâm Kinh 
Luaän) 

(既 phoù töø thôøi gian, 不 phoù töø phủ định, cuøng 
lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 至) 

(壯) 色 及 (盛) 年，[終 不 還 重] 至。 

Traùng saéc caäp thaïnh nieân, chung baát hoaøn truøng chí. 
Voùc daùng khoeû maïnh vaø tuoåi treû, roát cuoäc chaúng coøn 

ñeán nöõa roài. (Ñaïi Trang Nghieâm Kinh Luaän) 
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(終 phoù töø thôøi gian, 不 phoù töø phủ định, 還、重
phoù töø tính thaùi, cuøng lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 至) 

作 佛 弟 子 已，[便 不 復] 作 (如 先 兇 惡)
事。 

Taùc Phaät ñeä töû dó, tieän baát phuïc taùc nhö tieân hung aùc söï.  
Laøm ñeä töû Phaät roài, lieàn chaúng coøn laøm vieäc hung aùc 

nhö tröôùc. (Phaät Thuyeát Öu Baø Taéc Nguõ Giôùi Töôùng 
Kinh) 

(便 phoù töø tình traïng, 不 phoù töø phủ định, 復 
phoù töø tính thaùi, cuøng lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 作) 

所 作 ‖ [悉 已 皆] 成 辦，[更 不] 受 <於 後 
有 生>。 

Sôû taùc taát dó giai thaønh bieän, caùnh baát thuï ö haäu höõu sanh. 
Vieäc laøm ñeàu ñaõ thaønh töïu, chaúng coøn nhaän laáy thaân 

sau. (Phaät Baûn Haïnh Taäp Kinh) 
(悉、皆 phoù töø phaïm vi, 已 phoù töø thôøi gian, cuøng 

lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 成辦; 更 phoù 
töø tính thaùi, 不 phoù töø phuû ñònh, cuøng lieân hôïp laøm 
traïng ngöõ cho ñoäng töø 受) 

夫 出 家 者 ‖ 為 (無 為) 法，[豈 復 恒] 為 
兒 戲，可 謂 徒 喪 百 年。 

Phuø xuaát gia giaû vi voâ vi phaùp, khôûi phuïc haèng vi nhi hí, khaû vò ñoà 
taùng baùch nieân.  
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Ngöôøi xuaát gia thöïc haønh phaùp voâ vi, leõ naøo laïi luoân 
laøm nhöõng vieäc treû con, coù theå noùi laø phí maát traêm naêm. 
(Khai Nguyeân Thích Giaùo Luïc) 

(豈 phoù töø ngöõ khí, 悉 phoù töø phaïm vi, 恒 phoù töø 
tính thaùi, cuøng lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 為) 

山 僧 ‖ [今 日 如 法] 舉 了，[幸 毋 更] 生 
差 互。 

Sôn taêng kim nhaät nhö phaùp cöû lieãu, haïnh voâ caùnh sanh sai hoã.  
Taêng nuùi naøy hoâm nay ñuùng nhö phaùp neâu leân roài, 

mong ñöøng coøn coù laãn loän. (Chaùnh Nguyeân Löôïc Taäp) 
(幸 phoù töø ngöõ khí, 毋 phoù töø meänh leänh, 更 

phoù töø tính thaùi, cuøng lieân hôïp laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 為) 

2. Phaân bieät phoù töø nghi vaán vaø ñaïi töø nghi vaán 
Döïa vaøo chöùc naêng trong caâu cuûa hai töø loaïi naøy 

maø xaùc ñònh. 
- Ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng 

töø, chaéc chaén sau ñoäng töø khoâng theå coù taân ngöõ 
naøo khaùc nöõa, dòch laø: Caùi gì, ñieàu gì 

- Phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ cuõng ñöùng tröôùc 
ñoäng töø, nhöng sau ñoäng töø coù theå coù taân ngöõ, dòch 
laø: Sao, ñaâu, gì, vì sao 

Caên baûn laø nhö theá nhöng cuõng tuøy theo boái 
caûnh caâu vaên maø ñoaùn ñònh. 

Ví duï:  
今 日 便 布 施，誰 ‖ 能 保 身 命？ 
Kim nhaät tieän boá thí, thuøy naêng baûo thaân maïng?  
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Ngaøy nay boá thí ngay, ai coù theå baûo ñaûm thaân maïng? 
(Phaät Nguõ Baùch Ñeä Töû Töï Thuyeát Baûn Khôûi Kinh) 

(誰 ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng 
töø 保) 

少 時 猶 不 憂 生 計，老 後 [誰] 能 惜 酒 
錢？  

Thieáu thôøi do baát öu sanh keá, laõo haäu thuøy naêng tích töûu tieàn?   
Luùc nhoû coøn chaúng lo kieám soáng, giaø roài leõ naøo coù theå 

tieác tieàn mua röôïu chöù? (Döõ Moäng Ñaéc Coâ Töûu Nhaøn 
AÅm Thaû Öôùc Haäu Kyø)  

(誰 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc 
ñoäng töø 惜, sau ñoäng töø coù taân ngöõ 酒錢) 

若 無 所 愛 樂，何 愁 何 怖 畏？ 
Nhöôïc voâ sôû aùi laïc, haø saàu? Haø boá uùy?  
Caùch dòch 1: Neáu khoâng coù öa thích ñieàu chi caû, thì 

buoàn caùi gì? Lo sôï caùi gì? 
Caùch dòch 2: Neáu khoâng coù öa thích, (thì) lo buoàn sôï 

haõi gì? (Phaùp Taäp Yeáu Tuïng Kinh)  
(何 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng 

töø 愁、怖畏, sau ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ) 
如 是 行 持，[何] 愁 佛 果 不 圓？ 
Nhö thò haønh trì, haø saàu Phaät quaû baát vieân?  
Tu taäp giöõ gìn nhö theá, lo gì (ñaâu lo) quaû Phaät chaúng troïn 

veïn? (Chuaån Ñeà Phaàn Tu Taát Ñòa Saùm Hoái Huyeàn Vaên) 
(何 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc 

ñoäng töø 愁, sau ñoäng töø coù taân ngöõ 佛果不圓) 
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汝  等  何  求 ？ 不  發  菩  提  心  不  肯  出  家 
耶？ 

Nhöõ ñaúng haø caàu? Baát phaùt Boà-ñeà taâm? Baát khaúng xuaát gia da?  
Caùc oâng tìm kieám gì? Chaúng phaùt taâm Boà-ñeà chaúng 

chòu xuaát gia sao? (Ñaïi Thöøa Bi Phaân Ñaø Lôïi Kinh) 
(何 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng 

töø 求 , sau ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ) 
三 界 本 無，[何] 求 泥 洹？ 
Tam giôùi boån voâ, haø caàu neâ hoaøn?  
Ba coõi voán khoâng coù, ñaâu tìm kieám Nieát-baøn laøm 

gì? (Phaät Thuyeát Ñaïi Thöøa Thaäp Phaùp Kinh) 
(何 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc 

ñoäng töø 求 , sau ñoäng töø coù taân ngöõ 泥 洹 )  
子 在 此 奚 為？  
Töû taïi thöû heà vi? 
OÂng ôû ñaây laøm caùi gì? (Toáng Cao Thaêng Truyeän) 
(奚 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng 

töø 為, sau ñoäng töø khoâng coù taân ngöõ) 
吾 未 嘗 有 生 安 得 有 死，則 [奚] 畏 之？  
Ngoâ vò thöôøng höõu sanh an ñaéc höõu töû, taéc heà uyù chi? 
Ta chöa bao giôø coù sanh ra ñaâu theå coù cheát ñi, thì ñaâu 

sôï (sôï gì) sanh töû? (Truy Moân Caûnh Huaán) 
(奚 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc 

ñoäng töø 畏, sau ñoäng töø coù taân ngöõ 之)  
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GIÔÙI TÖØ 

***0*** 
Laø nhöõng töø keát hôïp vôùi danh töø, ñaïi töø,… taïo 

thaønh cuïm giôùi taân ñeå neâu roõ phöông höôùng, ñoái 
töôïng, thôøi gian, nôi choán… cuûa haønh vi ñoäng taùc. 
Coù caùc loaïi: 

1. Giôùi töø thôøi gian, nôi choán, phöông höôùng 
於 ö、于 vu、乎 hoà、在 taïi、以 dó、當 ñang、即 töùc … 

ôû nôi, vaøo luùc  
自 töï、從 tuøng、由 do … töø  
到 ñaùo、往 vaõng … tôùi, ñeán  

朝 trieâu、向 höôùng … quay veà, nhaèm veà  
2. Giôùi töø bieåu thò caên cöù, phöông thöùc 
據 cöù、依 y、按 aùn、靠 khaùo、隨 tuøy ... döïa theo, döïa 

vaøo 
以 dó、用 duïng、將 töông … laáy, duøng, ñem  
3. Giôùi töø nguyeân nhaân, muïc ñích 
為 vò、由 do、因 nhaân、以 dó、於 ö … do, vì, bôûi  
從 tuøng töø  
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4. Giôùi töø bò ñoäng 
於 ö、為 vò、與 döõ、給 caáp … bò, ñöôïc 
5. Giôùi töø ñoái töôïng, lieân quan 
與 döõ、同 ñoàng、和 hoøa … vôùi, cuøng, cho 
對 ñoái、於 ö … ñoái vôùi, veà 
6. Giôùi töø so saùnh   
若 nhöôïc、如 nhö、似 töï … nhö, baèng (trong moät soá 

tröôøng hôïp laïi coù nghóa: hôn)  
於 ö、于 vu、乎 hoà … hôn  

比 tæ  so vôùi 
7. Giôùi töø loaïi tröø 
除 tröø、捨 xaû … ngoaøi… ra, khoâng keå  
I. ÑAËC ÑIEÅM  
1. Giôùi töø khoâng theå laøm thaønh phaàn caâu maø 

phaûi keát hôïp vôùi töø, cuïm töø khaùc, taïo thaønh cuïm 
giôùi taân. 

Ví duï:  
於 心 不 防 護，為 欲 境 所 縛。  

Ö taâm baát phoøng hoä, vò duïc caûnh sôû phöôïc. 
Ñoái vôùi taâm chaúng phoøng hoä, bò caûnh duïc troùi buoäc. 

(Chö Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 
(於、為 laø giôùi töø, neáu khoâng keát hôïp vôùi 心 vaø 

欲境 taïo thaønh cuïm giôùi taân: 於心、為欲境 thì khoâng 
theå laøm thaønh phaàn caâu) 
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2. Moät soá giôùi töø coù theå löôïc bôùt taân ngöõ, vì ôû 
tröôùc ñoù ñaõ coù noùi roài. Giôùi töø naøy luoân ñöùng tröôùc 
ñoäng töø.  

Ví duï:  
如  果  具  出  世  善  根 ，[為…] 說  出  離  之 

道，知 苦 斷 集 修 道 證 滅。 

Nhö quaû cuï xuaát theá thieän caên, vò thuyeát xuaát ly chi ñaïo, tri khoå, 
ñoaïn taäp, tu ñaïo, chöùng dieät. 

Neáu nhö ngöôøi coù ñuû caên laønh ra khoûi coõi ñôøi, vì (hoï) 
noùi ñaïo lyù xa lìa, bieát ñöôïc ‘ñau khoå’, caét ñöùt söï ‘taäp 
khôûi’, tu taäp ‘ñaïo chaùnh’, chöùng ñaït traïng thaùi ‘dieät tröø’. 
(Vieân Minh Vaên Taäp Töï) 

(為 laø giôùi töø aån taân ngöõ, ñaày ñuû phaûi laø 為之說) 
昔 如 來 以 正 法 眼 藏 付 迦 葉 而 轉 展 

至 我，我 今 [以…] 付 於 汝，汝 當 護 持。 

Tích Nhö Lai dó chaùnh phaùp nhaõn taïng phoù Ca Dieáp nhi chuyeån trieån 
chí ngaõ, ngaõ kim dó phoù ö nhöõ, nhöõ ñöông hoä trì. 

Khi xöa Nhö Lai ñem kho maét chaùnh phaùp giao cho 
ngaøi Ca Dieáp, theá roài laàn löôït ñeán ta. Nay ta ñem (noù) 
giao cho oâng, oâng haõy neân giöõ gìn. 

(以 laø giôùi töø aån taân ngöõ, ñaày ñuû phaûi laø 以之付
於汝) 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP CUÏM GIÔÙI TAÂN 
Cuïm giôùi taân coù theå laøm traïng ngöõ, boå ngöõ cho 

ñoäng töø, cuõng coù theå laøm ñònh ngöõ. 
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1. Laøm traïng ngöõ 
Khi laøm traïng ngöõ, cuïm giôùi taân luoân ñöùng tröôùc 

ñoäng töø.  
Ví duï:   
如 是 一 切 諸 佛 法，功 德 ‖ [皆 從 善 友] 

得。 
Nhö thò nhaát thieát chö Phaät phaùp, coâng ñöùc giai tuøng thieän höõu ñaéc. 
Nhö theá taát caû caùc phaùp Phaät, coâng ñöùc ñeàu töø baïn 

laønh coù ñöôïc. (Phaät Thuyeát Phaät Maãu Baûo Ñöùc Taïng 
Baùt Nhaõ Ba La Maät Kinh) 

(從 laø giôùi töø nơi chốn kết hợp với danh từ 善友 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët 
tröôùc ñoäng töø 得) 

[隨 病] 授 藥，無 不 獲 益。 
Tuøy beänh thuï döôïc, voâ baát hoaïch ích. 
Döïa theo côn beänh maø cho thuoác, khoâng ai chaúng 

ñöôïc lôïi ích. (Thieân Thænh Vaán Kinh Sôù) 
(隨 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với danh từ 病 làm 

tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët tröôùc 
ñoäng từ 授) 

(一 切) 聖 人 ‖ [依 此] 修 行 故 曰 四 依  
Nhaát thieát Thaùnh nhaân y thöû tu haønh, coá vieát töù y.  
Taát caû baäc Thaùnh nöông vaøo ñoù tu haønh, cho neân goïi 

laø boán söï nöông töïa*. (Thích Moân Chöông Phuïc Nghi 
ÖÙng Phaùp Kyù)  
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(依 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với đại từ 此 làm tân 
ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët tröôùc ñoäng 
từ 修行) 

* Chuù thích: Ngöôøi tu haønh nöông vaøo boán ñieàu naøy ñeå 
thöïc haønh, laøm nhaân duyeân tieán ñaïo, ñoù laø: Ñi xin aên, maëc aùo 
gieû raùch, ngoài döôùi goác caây, uoáng thuoác caën boû, cho neân goïi 
laø boán söï nöông töïa.  

當 知 諸 如 來，[因 戒] 而 成 聖。 

Ñöông tri chö Nhö Lai nhaân giôùi nhi thaønh Thaùnh. 
Neân bieát caùc ñöùc Nhö Lai, nhaân giôùi luaät maø thaønh 

Thaùnh. (Chö Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 
(因 laø giôùi töø nguyeân nhaân kết hợp với danh từ 戒 

làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët 
tröôùc ñoäng từ 成; 而 laø lieân töø) 

 [自 捨 如 來]，[未] 有 聲 聞 及 菩 薩，能 
制 其 樂 說 之 辯。 

Töï xaû Nhö Lai, vò höõu Thanh vaên caäp Boà-taùt, naêng cheá kyø nhaïo thuyeát 
chi bieän.  

Ngoaøi Nhö Lai ra, chöa coù vò Thanh vaên vaø Boà-taùt 
naøo coù theå cheá phuïc taøi noùi naêng cuûa oâng. (Duy Ma Caät 
Sôû Thuyeát Kinh) 

(捨 laø giôùi töø loại trừ kết hợp với danh từ 如來 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët 
tröôùc ñoäng töø 有) 

無 上 牟 尼 子，[於 諸 法] 不 著 
Voâ thöôïng Maâu Ni töû, ö chö phaùp baát tröôùc. 
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Caùch dòch 1: Ñaáng Maâu Ni voâ thöôïng, ñoái vôùi caùc 
phaùp chaúng dính maéc.  

Caùch dòch 2: Ñaáng Maâu Ni voâ thöôïng, chaúng dính 
maéc caùc phaùp. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 

(於 laø giôùi töø ñoái töôïng kết hợp với danh từ 諸法 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ ñaët 
tröôùc ñoäng từ 著) 

本 元 覺 海，[在 纏] 名 (如 來 藏) 心; 湛 
寂 性 天，[當 體] 號 (首 楞 嚴) 定。 

Baûn nguyeân giaùc haûi, taïi trieàn danh Nhö Lai taøng taâm; traïm tòch tính 
thieân, ñöông theå hieäu Thuû laêng nghieâm ñònh.  

Bieån giaùc nguyeân xöa, ôû trong voøng troùi buoäc goïi laø 
taâm Nhö Lai taøngï; trôøi tính laëng trong, ngay nôi theå goïi 
laø ñònh Thuû laêng nghieâm. (Ñaïi Phaät Ñaûnh Thuû Laêng 
Nghieâm Kinh Chaùnh Maïch Sôù) 

(在、當 laø giôùi töø nơi chốn kết hợp với danh từ 
纏、體 làm tân ngữ, hai cuïm giôùi taân naøy laøm traïng 
ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 名、號) 

2. Laøm boå ngöõ 
Khi laøm boå ngöõ, cuïm giôùi taân luoân ñöùng sau ñoäng 

töø. Neáu ñoäng töø coù taân ngöõ, thì cuïm giôùi taân ñöùng 
sau taân ngöõ. 

Ví duï:  
是 故 汝 等 ‖ [常 當] 攝 念 <在 心>。 

Thò coá nhöõ ñaúng thöôøng ñöông nhieáp nieäm taïi taâm.  
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Theá neân caùc oâng thöôøng neân thu nhieáp yù nieäm nôi 
taâm. (Phaät Di Giaùo Kinh Luaän Sôù Tieát Yeáu) 

(在 laø giôùi töø nôi choán kết hợp với danh từ 心 

làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ ñaët sau 
ñoäng töø 攝) 

夫 滯 惑 ‖ 發 生 <於 倒 見>,三 界 以 之 而 
淪 溺。 

Phuø treä hoaëc phaùt sanh ö ñaûo kieán, tam giôùi dó chi nhi luaân nòch.  
Laàm laãn phaùt sinh ra thaáy bieát ngöôïc ngaïo, nhaân ñoù 

maø chìm ñaém trong ba coõi. (Trung Luaän Töï) 
(於 laø giôùi töø ñoái töôïng kết hợp với danh từ 倒見 

làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ ñaët sau 
ñoäng töø 發生) 

是 以 如 來 出 世 大 教 有 三，約 身 口 則 
防 之 <以 禁 戒>,明 善 惡 則 導 之 <以 契 經
>，演 幽 微 則 辨 之 <以 法 相>。 

Thò dó Nhö Lai xuaát theá ñaïi giaùo höõu tam, öôùc thaân khaåu taéc phoøng 
chi dó caám giôùi, minh thieän aùc taéc ñaïo chi dó kheá kinh, dieãn u vi taéc 
bieän chi dó phaùp töôùng.  

Theá neân Nhö Lai ra ñôøi lôøi chæ daïy coù ba: Kieàm thuùc 
thaân mieäng thì ngaên ngöøa baèng giôùi caám; phaân roõ laønh 
döõ thì daãn daét baèng kheá kinh; baøy toû nhieäm saâu thì phaân 
bieät baèng töôùng phaùp. (Tröôøng A Haøm Kinh Töï) 

(以 laø giôùi töø phöông thöùc kết hợp với danh từ 禁
戒、契經、法相 làm tân ngữ, 3 cuïm giôùi taân naøy laøm 
boå ngöõ ñaët sau ñoäng töø 防、導、辨) 
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而 (吾) 之 真 性 ‖ 常 湛 然 明 朗，[不 復] 
惑 <於 外 物>，[不 復] 牽 <於 業 緣>，雖 在 輪 
迴 世 界，而 無 復 輪 迴。 

Nhi ngoâ chi chaân tính thöôøng traïm nhieân minh laõng, baát phuïc hoaëc 
ö ngoaïi vaät, baát phuïc khieân ö nghieäp duyeân, tuy taïi luaân hoài theá giôùi, 
nhi voâ phuïc luaân hoài. 

Nhöng tính thaät cuûa ta thöôøng laëng yeân saùng toû, 
chaúng coøn bò caûnh beân ngoaøi laøm meâ laàm, chaúng coøn bò 
duyeân nghieäp loâi keùo, tuy ôû theá giôùi luaân hoài, maø khoâng 
coøn luaân hoài. (Long Thö Taêng Quaûng Tònh Ñoä Vaên) 

(於 laø giôùi töø bò ñoäng kết hợp với danh từ 外物、
業緣 làm tân ngữ, hai cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ 
ñaët sau ñoäng tö ø惑、牽) 

3. Laøm ñònh ngöõ  
Ví duï: 
如 鏡 照 像，像 去 則 照 不 可 得。性 覺 雖 

明，[元] 無 (對 塵) 之 見。 

Nhö kính chieáu töôïng, töôïng khöù taéc chieáu baát khaû ñaéc. Tính giaùc 
tuy minh, nguyeân voâ ñoái traàn chi kieán.  

Nhö göông soi hình töôïng, hình töôïng maát ñi thì söï 
soi chieáu chaúng theå coù ñöôïc. Söï tænh giaùc cuûa töï tính tuy 
saùng toû, nhöng voán khoâng coù caùi thaáy ñoái vôùi caûnh traàn. 
(Laêng Nghieâm Kinh Quaùn Taâm Ñònh Giaûi) 

(對 laø giôùi töø ñoái töôïng kết hợp với danh từ 塵 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm ñònh ngöõ ñaët tröôùc 
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danh töø chính 見; 見 laø ñoäng töø söû duïng nhö danh 
töø) 

若 起 (即 止) 之 觀，體 真 如 於 生 滅; (即 
觀) 之 止，會 生 滅 於 真 如。 

Nhöôïc khôûi töùc chæ chi quaùn, theå chaân nhö ö sanh dieät, töùc quaùn chi 
chæ, hoäi sanh dieät ö chaân nhö.  

Neáu khôûi leân söï quaùn xeùt ngay nôi chæ, thì nhaän bieát 
chaân nhö nôi sinh dieät; (duøng) söï ngaên döøng ngay nôi 
quaùn, lieàn bieát roõ sinh dieät ôû tại chaân nhö. (Khôûi Tín 
Luaän Sôû Kyù Hoäi Duyeät Töï) 

(即 laø giôùi töø nôi choán kết hợp với danh từ 止、觀
làm tân ngữ, hai cuïm giôùi taân naøy laøm ñònh ngöõ ñaët 
tröôùc danh töø chính 觀、止; 觀、止 laø ñoäng töø söû 
duïng nhö danh töø) 

如 摩 尼 珠，其 體 空 淨，了 無 色 相，雖 有 
(隨 方) 之 色，色 不 離 珠，以 即 珠 故。真 心 
本 淨，了 絕 妄 緣，雖 有 (隨 緣) 之 妄，妄 不 
離 真，以 即 真 故，名 曰 真 空。 

Nhö Ma ni chaâu, kyø theå khoâng tònh, lieãu voâ saéc töôùng, tuy höõu tuøy 
phöông chi saéc, saéc baát ly chaâu, dó töùc chaâu coá. Chaân taâm boån tònh, 
lieãu tuyeät voïng duyeân, tuy höõu tuøy duyeân chi voïng, voïng baát ly chaân, 
dó töùc chaân coá, danh vieát chaân khoâng.  

Nhö haït chaâu Ma ni, theå noù trong saïch, hoaøn toaøn 
khoâng coù maøu saéc, duø coù maøu saéc (hieån hieän) tuøy theo 
phöông höôùng, nhöng saéc chaúng lìa chaâu, vì chính laø haït 
chaâu. Taâm thaät voán saïch, hoaøn toaøn döùt heát duyeân voïng, 
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tuy coù caùi voïng (sanh khôûi) theo duyeân, nhöng voïng 
chaúng lìa chôn, bôûi chính laø chôn, neân goïi laø chôn khoâng. 
(Laêng Nghieâm Kinh Huyeàn Kính) 

(隨 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với danh từ 方、緣
làm tân ngữ, hai cuïm giôùi taân naøy laøm ñònh ngöõ ñaët 
tröôùc danh töø chính 色、妄) 

若 得 (隨 意) 食，得 (隨 病) 藥，得 (隨 意)
好 瞻 病 人，此 病 人 不 死，從 病 得 差。 我 
為 是 故，聽 與 病 者 (隨 意) 食、(隨 病) 藥、 
(好 瞻 病) 人 

Nhöôïc ñaéc tuøy yù thöïc, ñaéc tuøy beänh döôïc, ñaéc tuøy yù haûo chieâm beänh 
nhaân, thöû beänh nhaân baát töû, tuøng beänh ñaéc sai. Ngaõ vò thò coá, thính 
döõ beänh giaû tuøy yù thöïc, tuøy beänh döôïc, haûo chieâm beänh nhaân.  

Caùch dòch 1: Neáu coù ñöôïc thöùc aên theo yù, coù ñöôïc 
thuoác ñuùng theo beänh, coù ñöôïc ngöôøi kheùo chaêm soùc beänh 
theo yù, thì ngöôøi beänh naøy chaúng cheát, töø côn beänh ñöôïc 
khoûi. Ta vì nguyeân do ñoù, ñoàng yù cung caáp cho ngöôøi beänh 
thöùc aên theo yù, thuoác ñuùng theo beänh, vaø ngöôøi kheùo chaêm 
soùc beänh ñuùng yù.  

Caùch dòch 2: Neáu coù ñöôïc thöùc aên vöøa yù, thuoác ñuùng 
beänh, vaø ngöôøi kheùo chaêm soùc, thì ngöôøi beänh naøy chaúng 
cheát, ñöôïc khoûi beänh. Ta vì nguyeân do ñoù, ñoàng yù cung 
caáp cho ngöôøi beänh thöùc aên vöøa yù, thuoác ñuùng beänh, vaø 
ngöôøi kheùo chaêm soùc. (Töù Phaàn Luaät) 

(隨 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với danh từ 意、病
làm tân ngữ, 3 cuïm giôùi taân naøy laøm ñònh ngöõ ñaët 
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tröôùc danh töø chính 食、藥、人) 
4. Laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn 
Cuïm giôùi taân coù theå laøm boå ngöõ cho ñoäng töø 

phaùn ñoaùn 是、乃. Thöôøng laø do caùc giôùi töø nguyeân 
nhaân, muïc ñích ñaûm nhieäm. 

Ví duï:   
我 之 本 願，非 謂 汝 獨 出 生 死 大 海，

[亦] 乃 <普 為 眾 生>。 

Ngaõ chi baûn nguyeän, phi vò nhöõ ñoäc xuaát sanh töû ñaïi haûi, dieäc naõi 
phoå vò chuùng sanh.   

Mong muoán chính cuûa toâi, chaúng phaûi baûo oâng moät 
mình ra khoûi bieån lôùn soáng cheát, maø cuõng laø roäïng vì caùc 
loaøi (giuùp hoï thoaùt ra). (Töï Caûnh Vaên) 

(為 laø giôùi töø muïc ñích kết hợp với danh từ 眾生
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ cho ñoäng 
töø phaùn ñoaùn 乃) 

樂 ‖ [亦] 是 苦，生 (憂) 苦 故。至 後 壞 時，
(其) 樂 ‖ 雖 無，[亦] 是 <由 樂>。並 名 依 樂 
立 壞 苦 也。 

Laïc dieäc thò khoå, sanh öu khoå coá, chí haäu hoaïi thôøi, kyø laïc tuy voâ, 
dieäc thò do laïc. Tònh danh y laïc, laäp hoaïi khoå daõ.  

Vui cuõng laø khoå, do vì (töø nieàm vui maø) sanh ra noãi 
khoå lo buồn. Veà sau khi trôû thaønh hö hoaïi, nieàm vui ñoù 
tuy khoâng coù, nhöng cuõng laø do vui (maø trôû thaønh maát 
vui). Ñeàu goïi laø döïa treân nieàm vui maø laäp neân ‘söï ñau 
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khoå vì hö hoaïi’. (Baùt Nhaõ Taâm Kinh U Taùn Khoâng Ñoäng 
Kyù) 

(由 laø giôùi töø nguyeân nhaân kết hợp với danh từ 樂 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ cho ñoäng 
töø phaùn ñoaùn 是) 

既 須 人 功 發 之，[即] 是 <從 緣>，非 自 然 
有 也。 

Kí tu nhaân coâng phaùt chi, töùc thò tuøng duyeân, phi töï nhieân höõu daõ. 
Ñaõ caàn coù coâng söùc cuûa ngöôøi laøm cho phaùt khôûi, töùc 

laø töø duyeân (môùi ñöôïc hình thaønh), chaúng phaûi töï nhieân 
maø coù. (Ñaïi Nhaät Kinh Nghóa Thích)  

(從 laø giôùi töø nguyeân nhaân kết hợp với danh từ 緣 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ cho ñoäng 
töø phaùn ñoaùn 是) 

* Chuù thích: Moät daïng ngoaïi ñaïo chaáp taát caû caùc phaùp 
ñeàu laø töï nhieân, nhö hoa sen ñoû thaém khoâng ai nhuoäm, gai 
nhoïn khoâng caàn ai voùt. Coù thaày Tì-kheo hoûi vaën laïi, ñöa ra ví 
duï nhö laøm thuyeàn caát nhaø, ñeàu laø do duyeân, neáu cho raèng 
thuyeàn vaø nhaø tuy coù maø chöa roõ raøng, phaûi caàn ñeán duyeân 
môùi coù ra. Neáu ñaõ caàn ñeán duyeân thì chaúng phaûi töï nhieân roài. 

III. CAÂU THAM KHAÛO 
◎夫 出 家 之 人 ，為 求 解 脫 ，先 須 離 罪 ，以 戒 為
首 。 《法苑珠林》 
◎吾今欲以宿命智說過去佛事。《長阿含經》 
◎願以懺悔餓鬼等報所生功德 生生世世永離慳貪
飢渴之苦。《佛說佛名經》 
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◎或為苦惱眾生深生慈悲，以身代受令其得樂。《佛
說彌勒大成佛經》 
◎今認緣慮謂是自心，念念隨之漂沈苦海。《大方
廣圓覺修多羅了義經略疏》 
◎一切身口意業隨智慧行。《圓覺經大疏》 
◎令捨惡見住正見中，從惡趣出生於人趣。《大般
若波羅蜜多經》 
◎譬如野干獸，常與師子遊， 雖久相習近，  其
聲不相類， 
◎昔有沙彌與師共行，見地有金便默取之。《佛說
處處經》 
◎與世作炬明， 為眾生作眼。《菩薩瓔珞經》 
◎眾生迷執多不解悟，故隨病設藥治之。《四分律
含注戒本疏行宗記》 
◎醜陋也，此說對鏡之色。高低者，此說對谷之聲
也。《金剛經纂要刊定記》 
◎自捨如來，未有二乘及菩薩能勝淨名辯者。《維
摩經疏》 
◎一切大眾及諸天人，除佛如來無有能知此善男子
功德數量。《大方廣十輪經》 
◎耳聽聞已，憶持在心。《法華經句解》 
◎懷惡意向佛，犯種種罪過。《佛本行經》 
◎專求菩提為眾生，具足智力大慈悲。不受一切世
間生，亦不解脫於世間。《大方廣佛華嚴經》 
◎命終欲生其國，安得不繫念在心。《法華經顯應
錄》 
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◎佛昔修行為眾生，一切願欲皆令滿。《大方廣佛
華嚴經》 
◎心印不傳，古佛之業幾息，誠為可憂，然此亦是
對機之語。《法華經大成》 
◎山僧今日出也，還是為人，是不為人。《宗鑑法
林》 
◎此一補特伽羅，於過去世修習忍行，破佛淨戒墮
在惡趣受異類身。《分別善惡報應經》 
◎此大權菩薩以慈心護法正。《楞嚴經講錄》 
◎若虛心融會隨說皆得，若隨言執著觸事成礙。《入
楞伽心玄義》 
◎以淨信心於佛法中出家入道。《大寶積經》 
◎於佛正智生淨信，是人愛樂於此經。《大寶積經》 
◎人若造業，業與人俱生。《少室六門》 
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NHÖÕNG ÑIEÅM CAÀN LÖU YÙ  
VEÀ GIÔÙI TÖØ 

***0*** 
1. Hai cuïm giôùi taân cuøng söû duïng 
a. Cuøng laøm traïng ngöõ 
Do giôùi töø coù nhieàu loaïi, cho neân coù theå hai loaïi 

giôùi töø cuøng luùc laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø. 
Ví duï: 
我 等 ‖ [從 今]，當 [於 一 切 眾 生]，生 (世 

尊) 想。 

Ngaõ ñaúng tuøng kim, ñöông ö nhaát thieát chuùng sanh, sanh Theá Toân töôûng. 
Chuùng ta töø hoâm nay, neân ñoái vôùi taát caû chuùng sanh, 

nghó töôûng nhö laø ñöùc Theá Toân. (Nieäm Phaät Tam Muoäi 
Baûo Vöông Luaän)  

(從 laø giôùi töø thôøi gian kết hợp với danh từ 今 
làm tân ngữ; 於 laø giôùi töø ñoái töôïng kết hợp với 
danh từ 一切眾生 làm tân ngữ. Hai cuïm giôùi taân 
naøy laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 生) 

汝 等 ‖ [從 今] [於 一 切 處]，慎 莫 [與 彼 
非 法 眾 生] 共 為 朋 友。 

Nhöõ ñaúng tuøng kim, ö nhaát thieát xöù, thaän maïc döõ bæ phi phaùp chuùng 
sanh coäng vi baèng höõu.  
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Caùc oâng töø hoâm nay, ôû taát caû choã, caån thaän ñöøng cuøng 
vôùi chuùng sanh chaúng ñuùng phaùp kia keát laøm baïn beø. (Ñaïi 
Phaùp Cöï Ñaø La Ni Kinh) 

(從 laø giôùi töø thôøi gian kết hợp với danh từ 今 
làm tân ngữ; 於 laø giôùi töø nôi choán kết hợp với danh 
từ 一切處 làm tân ngữ; 與 laø giôùi töø lieân quan kết 
hợp với danh từ 彼非法眾生 làm tân ngữ. Ba cuïm 
giôùi taân naøy cuøng laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 為) 

汝 ‖ [將 此 蓮 華 色] [到 摩 訶 波 闍 波 提 
所] 令 度 之。 

Nhöõ töông thöû Lieân Hoa Saéc ñaùo Ma-ha Ba-xaø-ba-ñeà sôû linh ñoä chi.  
OÂng (A Nan) ñem coâ Lieân Hoa Saéc ñeán choã Ma-ha 

Ba-xaø-ba-ñeà baûo ñoä cho xuaát gia. (Töù Phaàn Luaät) 
(將 laø giôùi töø phöông thöùc kết hợp với danh từ 此

蓮華色 làm tân ngữ; 到 laø giôùi töø nôi choán kết hợp 
với danh từ 摩訶波闍波提所 làm tân ngữ. Hai cuïm 
giôùi taân naøy cuøng laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 令度) 

為 僧 寺 主,選 好 房 舍，而 自 受 用，及 與 
知 識，不 [依 戒 律]，[隨 次] 分 房，不 平 等 
故，以 是 因 緣，入 於 地 獄。 

Vi taêng töï chuû, tuyeån haûo phoøng xaù, nhi töï thuï duïng, caäp döõ tri thöùc, 
baát y giôùi luaät, tuøy thöù phaân phoøng, baát bình ñaúng coá, dó thò nhaân duyeân, 
nhaäp ö ñòa nguïc.  

Laøm taêng chuû ngoâi chuøa, maø choïn löïa phoøng nhaø toát 
ñeå mình söû duïng, coøn ñem cho ngöôøi quen bieát söû duïng, 
chaúng döïa vaøo giôùi luaät, ñeå phaân chia phoøng theo thöù lôùp, 
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vì chaúng bình ñaúng, do nhaân duyeân ñoù, neân ñoïa vaøo ñòa 
nguïc. (Phaät Thuyeát Nhaân Duyeân Taêng Hoä Kinh) 

(依 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với danh từ 戒律 
làm tân ngữ; 隨 laø giôùi töø caên cöù kết hợp với danh từ 
次 làm tân ngữ. Hai cuïm giôùi taân naøy cuøng laøm traïng 
ngöõ cho ñoäng töø 分) 

* Chuù thích: Theá Toân giaûi thích cho Tì-kheo Taêng Hoä khi 
thaáy khoái thòt. Ñoù chính laø vò Tì-kheo thôøi Phaät Ca Dieáp, do 
chia phoøng xaù khoâng ñuùng phaùp maø ñoïa vaøo ñòa nguïc bò löûa 
thieâu ñoát, chòu khoå voâ löôïng. 

我 ‖ [與 汝 等] [因 法] 相 遇，以 法 為 親，
傳 習 佛 燈，是 為 眷 屬。 

Ngaõ döõ nhöõ ñaúng nhaân phaùp töông ngoä, dó phaùp vi thaân, truyeàn taäp 
Phaät ñaêng, thò vi quyeán thuoäc.  

Ta cuøng caùc oâng, nhaân hoïc giaùo phaùp maø gaëp 
nhau, laáy phaùp laøm thaân thích, thöïc haønh truyeàn baù 
ngoïn ñeøn Phaät, ñoù laø quyeán thuoäc. (Nhaân Thieân Baûo 
Giaùm)  

(與 laø giôùi töø lieân quan kết hợp với ñaïi từ 汝等 
làm tân ngữ; 因 laø giôùi nguyeân nhaân kết hợp với 
danh từ 法 làm tân ngữ. Hai cuïm giôùi taân naøy cuøng 
laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 遇) 

b. Laøm traïng ngöõ vaø boå ngöõ 
Cuïm giôùi taân laøm traïng ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø, 

sau ñoäng töø cuõng coù cuïm giôùi taân laøm boå ngöõ. 
Ví duï: 
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昔 者 菩 薩 曾 為 師 子，在 林 中 住，與 一 
獼 猴 共 為 親 友。獼 猴 ‖ [以 二 子] 寄 [於 
師 子]。 

Tích giaû Boà-taùt taèêng vi sö töû, taïi laâm trung truï, döõ nhaát di haàu 
coäng vi thaân höõu. Di haàu dó nhò töû kyù ö sö töû. 

Khi xöa, Boà-taùt coù laàn laøm sö töû, ôû trong röøng, keát baïn 
vôùi moät con khæ. Con khæ ñem hai ñöùa con gôûi cho sö töû. 
(Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

(以 laø giôùi töø phöông thöùc kết hợp với danh từ 二
子 làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 寄;  

於 laø giôùi töø ñoái töôïng kết hợp với danh từ 師子 
làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ cho ñoäng 
töø 寄) 

佛 ‖ [於 無 量 劫]，勤 苦 <為 眾 生>，云 何 
諸 世 間，能 報 大 師 恩？ 

Phaät ö voâ löôïng kieáp, caàn khoå vò chuùng sanh, vaân haø chö theá gian, 
naêng baùo Ñaïi sö aân?  

Phaät ôû voâ löôïng kieáp, khoå nhoïc vì chuùng sanh, caùc theá 
gian laøm sao, baùo ñaùp ñöôïc aân Phaät? (Ñaïi Phöông 
Quaûng Phaät Hoa Nghieâm Kinh) 

(於 laø giôùi töø thôøi gian kết hợp với danh từ 無量

劫 làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 勤苦; 

為 laø giôùi töø nguyeân nhaân kết hợp với danh từ 眾
生 làm tân ngữ, cuïm giôùi taân naøy laøm boå ngöõ ñaët sau 
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ñoäng töø 勤苦; 勤苦 laø hình dung töø söû duïng nhö 
ñoäng töø) 

2. Phaân bieät giôùi töø 
a. Giôùi töø vaø ñoäng töø  
Ñoäng töø vaø giôùi töø ñeàu coù taân ngöõ, nhöng ñieåm 

khaùc bieät duy nhaát laø cuïm ñoäng taân coù theå söû duïng 
ñoäc laäp, coøn cuïm giôùi taân khoâng theå duøng ñoäc laäp. 

Ví duï: 
故 知 以 無 量 智，盡 諸 煩 惱。 

Coá tri dó voâ löôïng trí, taän chö phieàn naõo.  
Neân bieát duøng voâ löôïng trí hueä, deïp saïch caùc phieàn 

naõo. (Thaønh Thaät Luaän) 
(盡 coù danh töø 煩惱 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 

naøy söû duïng ñoäc laäp, neân xaùc ñònh 盡 laø ñoäng töø) 
我  ‖ 是 佛 弟 子， 從 今 日 [盡 形 壽] 歸 

依。 

Ngaõ thò Phaät ñeä töû, tuøng kim nhaät taän hình thoï quy y.  
Ta laø ñeä töû Phaät, töø hoâm nay ñeán suoát caû ñôøi quyeát 

nöông veà. (Thaäp Tuïng Luaät) 
(盡 coù danh töø 形壽 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 

naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 歸依, neân xaùc ñònh 盡 laø 
giôùi töø)  

菩 薩 摩 訶 薩 ‖ 依 法 [不] 依 人，知 法 非 
法。 

Boà-taùt Ma-ha-taùt y phaùp baát y nhaân, tri phaùp phi phaùp.  
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Ñaïi Boà-taùt nöông vaøo phaùp chaúng nöông vaøo ngöôøi, 
bieát roõ ñuùng phaùp vaø chaúng ñuùng phaùp. (Boà Taùt Thieän 
Giôùi Kinh) 

(依 coù danh töø 法、人 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 
naøy söû duïng ñoäc laäp, neân xaùc ñònh 依 laø ñoäng töø) 

(三 世) 諸 佛 ‖ [依 法] 修 行，斷 一 切 障 
得 成 菩 提，盡 未 來 際 利 益 眾 生。 

Tam theá chö Phaät y phaùp tu haønh, ñoaïn nhaát thieát chöôùng ñaéc thaønh 
Boà-ñeà, taän vò lai teá lôïi ích chuùng sanh. 

Chö Phaät trong ba ñôøi nöông vaøo phaùp tu haønh, döùt 
boû taát caû chöôùng ngaïi ñöôïc thaønh quaû vò giaùc ngoä, ñeán 
suoát ñôøi vò lai laøm lôïi ích chuùng sanh. (Ñaïi Thöøa Baûn 
Sanh Taâm Ñòa Quaùn Kinh) 

(依 coù danh töø 法 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 
naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 修行, neân xaùc ñònh 依 laø 
giôùi töø) 

佛 ‖ 靈 山 說 法，雙 林 涅 槃，[今] 在 (何) 
處？ 

Phaät Linh Sôn thuyeát phaùp, song laâm Nieát-baøn, kim taïi haø xöù?  
Phaät noùi phaùp ôû nuùi Linh Thöùu, nhaäp dieät ôû röøng caây 

ñoâi, hieän nay ôû choã naøo? (Kim Cang Kinh Chuù Giaûi Thieát 
Thoan Khaûm) 

(在 coù danh töø 何處 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 
naøy söû duïng ñoäc laäp, neân xaùc ñònh 在 laø ñoäng töø) 

佛 ‖ [在 何 處] 說？為 何 人 說？ 

Phaät taïi haø xöù thuyeát? Vò haø nhaân thuyeát? 
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Phaät noùi ôû choã naøo? Vì ngöôøi naøo maø noùi? (Quaùn Voâ 
Löôïng Thoï Phaät Kinh Sôù) 

(在 coù danh töø 何處 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 
naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 說, neân xaùc ñònh 在 laø giôùi 
töø) 

我 ‖ [今] 與 汝 (此 五 莖) 華。  
Ngaõ kim döõ nhöõ nguõ haønh hoa. 
Nay ta cho oâng naêm caønh hoa naøy. (Phaät Baûn Haïnh 

Taäp) 
(與 coù danh töø 汝此五莖華 ñöùng sau laøm taân 

ngöõ, cuïm naøy söû duïng ñoäc laäp, neân xaùc ñònh 與 laø 
ñoäng töø; 與 coù hai taân ngöõ, taân ngöõ tröôùc chæ ngöôøi, 
taân ngöõ sau chæ vaät) 

我 ‖ [與 汝 等] 說 (微 妙) 法。 

Ngaõ döõ nhöõ ñaúng thuyeát vi dieäu phaùp.  
Ta noùi phaùp vi dieäu cho caùc oâng. (Tröôøng A Haøm 

Kinh) 
(與 coù danh töø 汝等 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 

naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 說, neân xaùc ñònh 與 laø giôùi 
töø) 

b. Giôùi töø vaø phoù töø 
Sau giôùi töø laø danh töø laøm taân ngöõ, sau phoù 

töø laø ñoäng töø  vò ngöõ.  
Ví duï: 
依 住 此 法 門，[盡 來 劫] 修 行。 

Y truï thöû phaùp moân, taän lai kieáp tu haønh.  
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Nöông truï phaùp moân naøy, ñeán toät kieáp vò lai tu 
haønh. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät Hoa Nghieâm 
Kinh) 

(盡  coù danh töø 來 劫  ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 
giôùi taân naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 修 行 , neân xaùc ñònh 
盡  laø giôùi töø) 

[盡] 斷 諸 結 使，無 復 有 熱 惱。 
Taän ñoaïn chö keát söû, voâ phuïc höõu nhieät naõo.  
Ñoaïn heát caùc kieát söû, khoâng coøn coù noùng böïc. (Xuaát 

Dieäu Kinh) 
(盡 coù ñoäng töø 斷 ñöùng sau, neân xaùc ñònh 盡 laø 

phoù töø laøm traïng ngöõ) 
 [將 心] 覔 佛，不 知 佛 本 是 心。 

Töông taâm mích Phaät, baát tri Phaät boån thò taâm.  
Ñem taâm tìm Phaät, chaúng bieát Phaät voán laø taâm. (Tuïc 

Coå Toân Tuùc Ngöõ Yeáu) 
(將 coù danh töø 心 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 

naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 覔, neân xaùc ñònh 將 laø giôùi 
töø) 

眾 生 處 黑 暗，[將] 然 (智 慧) 燈。 

Chuùng sanh xöû haéc aùm, töông nhieân trí hueä ñaêng.  
Chuùng sanh ôû trong toái taêm, seõ thaép leân ngoïn ñeøn trí 

hueä. (Phöông Quaûng Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 
(將 coù ñoäng töø 然 ñöùng sau, neân xaùc ñònh 將 laø 

phoù töø laøm traïng ngöõ) 
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雖 有 實 理，要 [以 般 若] 照 之，方 得  顯
也。 

Tuy höõu thaät lyù, yeáu dó Baùt-nhaõ chieáu chi, phöông ñaéc hieån daõ.  
Tuy coù lyù chaân thaät, nhöng caàn duøng trí Baùt-nhaõ ñeå 

chieáu soi, thì môùi ñöôïc hieån loä. (Trieäu Luaän Sôù) 
(以 coù danh töø 般若 ñöùng sau laøm taân ngöõ, cuïm 

naøy keát hôïp vôùi ñoäng töø 照, neân xaùc ñònh 以 laø giôùi 
töø) 

我 [以] 得 見 善 知 識，普 集 無 盡 諸 白
法。 

Ngaõ dó ñaéc kieán thieän tri thöùc, phoå taäp voâ taän chö baïch phaùp.  
Toâi ñaõ ñöôïc gaëp ngöôøi baïn toát, gom goùp khaép caû voâ 

taän caùc phaùp laønh. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät Hoa 
Nghieâm Kinh)  

(以 coù ñoäng töø 見 ñöùng sau, neân xaùc ñònh 以 laø 
phoù töø laøm traïng ngöõ: ñaõ, caøng) 
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LIEÂN TÖØ 
***0*** 

Laø töø noái lieàn töø, cuïm töø hoaëc phaân caâu, ñeå noùi 
roõ quan heä cuûa chuùng. Coù caùc loaïi: 

- Lieân töø thöôøng noái danh töø, ñaïi töø, cuïm danh töø:  
以 dó、及 caäp、同 ñoàng、與 döõ、和 hoøa ... vaø, cuøng 
- Lieân töø thöôøng noái ñoäng töø, hình dung töø hay 

cuïm ñoäng töø, cuïm hình dung töø: 
並 tònh、且 thaû、而 nhi、將 töông … vaø, cuøng 
或 hoaëc  hay laø, hoaëc     
- Lieân töø thöôøng noái phaân caâu: 
唯 duy、但 ñaõn、故 coá、即 töùc、則 taéc、乃 naõi、

然 nhieân、為 vi、因 nhaân、況 huoáng … 
縱 tuùng、苟 caåu、倘 thaûng、其 kyø、抑 öùc、雖 tuy、

可 khaû … 
然 後 nhieân haäu、至 夫 chí phuø、於 此 ö thöû、而 且 

nhi thaû、不 但 baát ñaõn、何 況 haø huoáng ...  

I. ÑAËC ÑIEÅM 
1. Neáu lieân töø duøng ñeå noái töø, cuïm töø thì chæ noái 

töø cuøng loaïi, vaø thöôøng coù nghóa: vaø, cuøng 
Ví duï: 
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佛  『與 』 比 丘  眾 
Phaät döõ Tì-kheo chuùng 
Phaät vaø chuùng Tì-kheo. (Phaät Baùt Neâ Hoaøn Kinh) 
(與 lieân töø noái hai danh töø) 
水 ‖ 涼 『且』 清。 

Thuûy löông thaû thanh. 
Nöôùc maùt vaø trong. (Ñaïi Laâu Thaùn Kinh) 
(且  lieân töø noái hai hình dung töø) 
(離 ) 人  『將 』 (落 ) 葉 ， 俱  在  一  船  中 。  

Ly nhaân töông laïc dieäp, caâu taïi nhaát thuyeàn trung. 
Ngöôøi chia ly vaø chieác laù ruïng, ñeàu ôû trong moät chieác 

thuyeàn. (Döõ Söôùng Ñöông Daï Phieám Thu Ñaøm) 
(將 lieân töø noái hai danh töø chính phuï) 
2. Lieân töø noái phaân caâu thöôøng ñöùng ñaàu phaân caâu. 
Ví duï: 
我 今 『若』 不 出 家 修 道，『則』 斷 一 切 

諸 賢 聖 種。  
Ngaõ kim nhöôïc baát xuaát gia tu ñaïo, taéc ñoaïn nhaát thieât chö hieàn 

Thaùnh chuûng. 
Ta nay neáu chaúng xuaát gia tu ñaïo, thì döùt maát taát caû 

haït gioáng caùc hieàn Thaùnh. (Phaät Baûn Haïnh Taäp Kinh) 
(若、則 lieân töø ñöùng ñaàu hai phaân caâu ñeå keát 

noái yù nghóa) 
皆  『由 』 說  正  法 ，『故 』獲  此  福  報 。  
Giai do thuyeát chaùnh phaùp, coá hoaïch thöû phuùc baùo. 
Ñeàu do tuyeân noùi phaùp chaân chaùnh, neân coù ñöôïc phuùc 

baùo naøy. (Boà Taùt Anh Laïc Kinh) 
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(由、故  lieân töø ñöùng ñaàu hai phaân caâu ñeå keát 
noái yù nghóa) 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Trong caâu lieân töø ñöôïc duøng theo hai daïng. 
1. Daïng lieân hôïp 
Lieân töø duøng trong caâu ñôn, noái lieàn töø, cuïm töø, 

bieåu thò söï lieân quan hay quan heä löïa choïn. 
a. Bieåu thò söï lieân quan 
Thöôøng duøng lieân töø 及 caäp、與 döõ、且 thaû、並 

tònh、而 nhi、將 töông … vaø  
Ví duï:  

(戒) 香 『與』 (覺) 花 ‖ [齊] 馥， 

(意) 珠 『與』 (性) 月 ‖ [同] 圓。 

Giôùi höông döõ giaùc hoa teà phöùc,  
YÙ chaâu döõ tính nguyeät ñoàng vieân.  
Höông giôùi vaø hoa giaùc cuøng toûa ngaùt, 
Chaâu yù vaø traêng tính ñoàng troøn ñaày. 
(Taân Dòch Ñaïi Thöøa Nhaäp Laêng Giaø Kinh Töï) 
(與 laø lieân töø noái hai danh töø) 
暫 來 省 問 古 鎚 禪，  
像 貌 ‖ 期 頤 壯 『且』 堅。 

Taïm lai tænh vaán coå chuøy* thieàn,  
Töôïng maïo kyø di traùng thaû kieân.  
Tieän ñeán hoûi thaêm baäc ñaït thieàn, 
Voùc daùng giaø nua chaéc vaø khoûe. 
          (Tueä Trung Thöôïng Só Ngöõ Luïc) 
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(且 laø lieân töø noái hai hình dung töø) 
* Chuù thích: Coå chuøy laø muõi khoan laâu naêm, coù theå khoan 

thuûng ñoà vaät, ví cho baäc thaày daïy thieàn daøy daën kinh nghieäm 
coù ñuû cô duïng phaù tan taát caû laàm chaáp cuûa ngöôøi hoïc. 

一 切 如 來 妙 圓 覺 心，本 無 菩 提 『及 

與』 涅 槃，亦 無 成 佛 『及』 不 成 佛，無 妄 
輪 迴 『及』 非 輪 迴 者。 

Nhaát thieát Nhö Lai dieäu vieân giaùc taâm, boån voâ Boà-ñeà caäp döõ Nieát-baøn, 
dieäc voâ thaønh Phaät caäp baát thaønh Phaät, voâ voïng luaân hoài caäp phi luaân 
hoài giaû.  

Taâm giaùc vi dieäu troøn ñaày cuûa taát caû Nhö Lai, voán 
khoâng coù Boà-ñeà cuøng vôùi Nieát-baøn, cuõng khoâng coù thaønh 
Phaät vaø chaúng thaønh Phaät, khoâng coù luaân hoài hö doái vaø 
chaúng phaûi luaân hoài. (Ñaïi Phöông Quaûng Vieân Giaùc Tu 
Ña La Lieãu Nghóa Kinh) 

(及與 lieân töø ñoâi noái hai danh töø, 及 lieân töø noái 
hai cuïm ñoäng töø) 

b. Quan heä löïa choïn 
Thöôøng duøng lieân töø 若  nhöôïc、或 hoaëc、為  vi、

是 thò、且  thaû … hoaëc, hay laø 
Ví duï:  
此 諸 因 緣，『為』 有 常 乎？『為』 無 常 耶？ 
Thöû chö nhaân duyeân, vi höõu thöôøng hoà? Vi voâ thöôøng da?  
Caùc nhaân duyeân naøy laø coù coøn maõi hay laø khoâng coøn 

maõi? (Phaät Thuyeát Thaùnh Phaùp AÁn Kinh)  
(為  laø lieân töø löïa choïn) 
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『若』 權 『若』 實，不 出 一 心; 『若』 廣 
『若』 約，咸 通 一 相。 

Nhöôïc quyeàn nhöôïc thaät, baát xuaát nhaát taâm; nhöôïc quaûng nhöôïc öôùc, 
haøm thoâng nhaát töôùng.  

Hoaëc taïm laäp, hoaëc chaân thaät, chaúng ra ngoaøi moät 
taâm; hoaëc môû roäng hoaëc sô löôïc, ñeàu chung thoâng moät 
töôùng. (Duyeät Taïng Tri Taân) 

(若 laø lieân töø löïa choïn) 
『是』 凡 『是』 聖 而 同 入 路 頭; 『或』 

冤 『或』 親 而 共 一 鼻 孔。 

Thò phaøm thò Thaùnh nhi ñoàng nhaäp loä ñaàu, hoaëc oaùn hoaëc thaân nhi 
coäng nhaát tî khoång.  

Laø phaøm hay laø Thaùnh cuõng ñoàng moät loái vaøo; hoaëc 
keû oaùn hoaëc ngöôøi thaân vaãn cuøng chung moät loã muõi. 
(Khoùa Hö Luïc) 

(是、或 laø lieân töø löïa choïn) 
2. Daïng chính phuï 
Lieân töø söû duïng ñaàu phaân caâu, hay ñaàu caùc cuïm 

töø vò ngöõ, ñeå noái chuùng laïi vôùi nhau theo quan heä 
lieân quan, nhaân quaû, giaû thieát… 

a. Daïng lieân quan 
Ñeå bieåu thò söï phaùt sinh lieân tuïc giöõa caùc phaân 

caâu, ñaàu phaân caâu thöôøng duøng caùc lieân töø: 
因 nhaân  vì vaäy, nhaân ñoù 
並 tònh  vaø laïi, ñoàng thôøi 
丕 phi  thì, beøn (ñaët ôû ñoaïn sau ñeå tieáp noái yù tröôùc) 
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然 後 nhieân haäu  sau ñoù, roài môùi 
而 後 nhi haäu  sau ñoù, roài môùi 
至 夫 chí phuø  ñeán nhö 
至 于 chí vu  ñeán noãi, coøn nhö 
及 夫 caäp phuø  ñeán nhö 
然 則 nhieân taéc  vaäy thì, theá thì 
于 此 vu thöû  do vaäy, vì vaäy, theá laø 
於 是 ö thò  do vaäy, töø ñoù, vì theá 
Ví duï:  
『由 此』 更 使 發 心 進 趣 真 實 之 寶 所 

也。『然 則』 小 乘 之 涅 槃，為 一 時 止 息 
而 說，是 佛 之 方 便 也。 

Do thöû caùnh söû phaùt taâm tieán thuù chaân thaät chi baûo sôû daõ. Nhieân 
taéc Tieåu thöøa chi Nieát-baøn, vi nhaát thôøi chæ töùc nhi thuyeát, thò Phaät 
chi phöông tieän daõ. 

Do vaäy laïi laøm cho phaùt taâm tieán ñeán choã chaâu baùu 
chaân thaät. Theá thì Nieát-baøn cuûa Tieåu thöøa, noùi ra vì ñeå 
döøng nghæ trong moät luùc, laø caùch kheùo cuûa Phaät. (Ñinh 
Phuùc Baûo Phaät Hoïc Ñaïi Töø Ñieån)  

(由此、然則 laø lieân töø noái yù hai phaân caâu) 
『至 夫』 應 真 大 士，隨 俗 利 生，『則』 

形 類 無 定，莫 可 情 求。 
Chí phuø öùng chaân ñaïi só, tuøy tuïc lôïi sanh, taéc hình loaïi voâ ñònh, maïc 

khaû tình caàu. 
Ñeán nhö baäc ñaïi só öùng hôïp chaân tính, thuaän theo theá 

tuïc laøm lôïi ích chuùng sanh, thì hình daùng chuûng loaïi khoâng 
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coá ñònh, chaúng theå laáy tình thöôøng maø tìm xeùt. (Thaùi Hö 
Ñaïi Sö Toaøn Taäp) 

(至夫、則 laø lieân töø noái yù hai phaân caâu) 
『至 於』 身 已 在 道，寧 容 魔 網 高 張，

使 福 果 由 此 而 消， 善 法 因 茲 而 盡。 

Chí ö thaân dó taïi ñaïo, ninh dung ma voõng cao tröông, söû phuùc quaû 
do thöû nhi tieâu, thieän phaùp nhaân tö nhi taän.  

Coøn nhö baûn thaân ñaõ ôû trong ñaïo, leõ naøo chòu ñeå löôùi 
ma giaêng cao, khieán cho quaû phuùc töø ñoù tieâu tan, phaùp 
laønh vì theá maát saïch. (Sa Di Luaät Nghi Tì Ni Nhaät Duïng 
Hôïp Tham) 

(至於 laø lieân töø noái yù phaân caâu) 
『以 至』 三 科 七 大，會 歸 藏 性，『然 後』 

真 妄 和 容，方 顯 妄 即 是 真，從 淺 洎 深，
大 段 總 顯 空 如 來 藏 理。 

Dó chí tam khoa thaát ñaïi, hoäi quy taïng tính, nhieân haäu chaân voïng hoøa 
dung, phöông hieån voïng töùc thò chaân, tuøng thieån kòp thaâm, ñaïi ñoaïn toång 
hieån khoâng Nhö Lai taøng lyù.  

Cho ñeán ba khoa baûy ñaïi*, gom veà taïng tính, sau ñoù 
chôn voïng dung hoøa, môùi neâu baøy voïng chính laø chôn, 
töø caïn ñeán saâu, ñaïi khaùi ñeàu hieån baøy lyù kho Nhö Lai 
roãng khoâng. (Laêng Nghieâm Kinh Huyeàn Kính) 

(以至、然後 laø lieân töø noái yù hai phaân caâu) 
* Chuù thích: 
- Ba khoa chæ cho 5 uaån, 12 xöù, 18 giôùi. Vì ñeå phaù söï chaáp 

cuûa keû phaøm phu cho laø coù caùi ta (ngaõ) thaät maø laäp ra. 
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- Baûy ñaïi. Ñaïi coù nghóa laø truøm khaép phaùp giôùi. Goàm coù 
ñaát, nöôùc, löûa, gioù, hö khoâng, söï thaáy vaø nhaän bieát. Loaøi voâ 
tình chæ coù 5 ñaïi tröôùc, loaøi höõu tình thì ñuû caû 7 ñaïi; nhöng khi 
neâu 7 phaùp thì bao goàm taát caû. 

凡 持 戒 之 徒，見 所 親 漂 溺 深 水，視 其 
死 亡 無 敢 救 者，『於 是』 世 人 謂 沙 門 無 
慈，此 何 道 之 有！『是 以』 如 來 為 世 譏 
嫌 開 此 一 戒。 

Phaøm trì giôùi chi ñoà, kieán sôû thaân phieâu nòch thaâm thuûy, thò kyø töû 
vong voâ caûm cöùu giaû, ö thò theá nhaân vò sa moân voâ töø, thöû haø ñaïo chi 
höõu! Thò dó Nhö Lai vò theá cô hieàm khai thöû nhaát giôùi.  

Phaøm haøng giöõ giôùi, thaáy coù ngöôøi thaân chìm vaøo 
nöôùc saâu, chæ ñöùng nhìn hoï cheát ñuoái maø khoâng daùm cöùu, 
do ñoù ngöôøi ñôøi cho Sa moân khoâng coù loøng thöông, thì 
coù ñaïo nghóa gì ñaâu! Theá neân Nhö Lai vì söï cheâ bai cuûa 
theá gian maø môû moät giôùi naøy (giôùi xuùc chaïm ngöôøi nöõ). 
(Hoaèng Minh Taäp) 

(於是、是以 laø lieân töø noái yù hai phaân caâu) 
b. Daïng löïa choïn 
Laø lieân töø duøng ñeå hoûi hay löïa choïn ñaët ôû ñaàu 

phaân caâu dieãn taû hai söï vieäc khaùc nhau. Caùc lieân töø 
thöôøng duøng: 

- 或 hoaëc、其 kyø、將 töông、且 thaû、抑 öùc … hoaëc laø, 
hay laø 

- Duøng lieân töø 與 döõ、與其 döõ kyø ñaët ôû phaân caâu 
ñaàu; phaân caâu sau laø caùc phoù töø 寧 ninh、寧可 ninh 
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khaû, hay caùc cuïm ñoäng töø so saùnh 不 如 baát nhö、何 
若 haø nhöôïc. Theo keát caáu:  

與其 + cuïm caâu 1, 寧 (不如) + cuïm caâu 2 
Dòch laø: Cuïm caâu 1+ thaø (chaúng baèng) + cuïm caâu 2 
Ví duï:  
『或』 念 無 常 而 自 覺，『或』 咎 惡 業 之 

自 招，『或』 憐 憫 彼 人 之 愚 癡，『或』保 
護 自 己 之 正 念。 

Hoaëc nieäm voâ thöôøng nhi töï giaùc, hoaëc cöõu aùc nghieäp chi töï chieâu, 
hoaëc laân maãn bæ nhaân chi ngu si, hoaëc baûo hoä töï kæ chi chaùnh nieäm.  

Hoaëc laø nhôù nghó veà voâ thöôøng maø töï tænh giaùc, hay 
laø traùch do nghieäp aùc maø töï chuoác laáy nhö theá, hay laø 
thöông xoùt ngöôøi kia ngu si, hoaëc laø giöõ gìn chaùnh nieäm 
cuûa mình. (Nieäm Phaät Baùch Vaán) 

* Chuù thích: Neáu ngöôøi nieäm Phaät ra söùc caàu tieán, baát 
chôït coù ngöôøi vu oan hay laøm ñieàu traùi yù, khi aáy buoàn phieàn 
saân giaän thì phaûi laøm sao? Neân suy nghó nhö theá naøy ñeå deïp 
tröø saân haän. 

若 其 取 之，『抑』 取 古 而 可 乎？『將』 
取 今 而 可 乎？寧 並 取 今 古 而 可 乎？嗚 
呼 ！ 何 取 ？何  舍？ 不 如  校  讎  今 古  而  取 
其 可也。 

Nhöôïc kyø thuû chi, öùc thuû coå nhi khaû hoà? Töông thuû kim nhi khaû hoà? 
Ninh tònh thuû kim coå nhi khaû hoà? OÂ hoâ! Haø thuû? Haø xaû? Baát nhö hieäu 
thuø kim coå nhi thuû kyø khaû daõ. 

Neáu nhö choïn laáy, thì choïn laáy ñieàu xöa laø ñöôïc? Hay 
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laø choïn laáy ñieàu nay laø ñöôïc? Chaúng leõ ñoàng thôøi choïn 
laáy caû ñieàu xöa nay laø ñöôïc? Than oâi! Choïn laáy ñieàu naøo 
ñaây? Boû ñi ñieàu naøo ñaây? Chaúng baèng so saùnh chænh söûa 
nhöõng ñieàu xöa nay maø choïn laáy laø ñöôïc. (Traán Chaâu 
Laâm Teá Hueä Chieáu Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

(抑、將 laø lieân töø bieåu thò nghi vaán löïa choïn) 
然 而 果 天 地 陰 陽 之 使 我 其 然 耶？ 

『抑』 吾 性 覺 妙 明 使 天 地 陰 陽 其 然 
耶？ 

Nhieân nhi quaû thieân ñòa aâm döông chi söû ngaõ kyø nhieân da? ÖÙc ngoâ 
tính giaùc dieäu minh söû thieân ñòa aâm döông kyø nhieân da?  

Theá nhöng, ñuùng laø trôøi, ñaát, aâm, döông khieán ta nhö 
theá ö? Hay laø tính giaùc dieäu minh cuûa ta khieán trôøi, ñaát, 
aâm, döông nhö theá ö? (Vónh Gia Thieàn Toâng Taäp Chuù 
Töï) 

(抑 laø lieân töø bieåu thò nghi vaán löïa choïn) 
與 其 噉 群 生，寧 我 吞 千 刀。 

Döõ kyø ñaïm quaàn sinh, ninh ngaõ thoân thieân ñao.  
AÊn thòt chuùng sanh, thaø toâi nuoát ngaøn caây dao. (Cö 

Só Truyeän) 
(Duøng keát caáu 與其… 寧 bieåu thò löïa choïn) 
『與 其』 鍋 中 添 水，『寧 可』 灶 下 抽 柴。 

Döõ kyø oa trung thieâm thuûy, ninh khaû taùo haï tröøu saøi.  
Theâm nöôùc vaøo noài, thaø ruùt cuûi trong loø. (Khaùnh Trung 

Thieát Bích Cô Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
(Duøng keát caáu 與其… 寧可 bieåu thò löïa choïn) 
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『與 其』 名 利 在 人，而 人 犯 重，『不 如』
名 利 在 己，而 人 犯 輕 也。 

Döõ kyø danh lôïi taïi nhaân, nhi nhaân phaïm troïng, baát nhö danh lôïi taïi 
kæ, nhi nhaân phaïm khinh daõ.  

Caùch dòch 1: Neáu nhö danh lôïi ôû nôi ngöôøi, maø ngöôøi 
phaïm toäi naëng, thaø danh lôïi ôû nôi mình, maø ngöôøi phaïm 
toäi nheï.  

Caùch dòch 2: Neáu nhö ñeå ngöôøi coù ñöôïc danh lôïi maø 
phaïm toäi naëng, thaø mình nhaän laáy danh lôïi (phaûi ñoïa laïc) 
ñeå ngöôøi phaïm toäi nheï. (Boà Taùt Giôùi Sôù Tuøy Kieán Luïc) 

(Duøng keát caáu 與其… 不如 bieåu thò löïa choïn) 
* Chuù thích: Boà-taùt vì loøng töø bi, thaø chaáp nhaän baûn thaân 

phaù giôùi ñoïa vaøo ñòa nguïc, chöù khoâng nôõ loøng thaáy chuùng 
sanh phaù giôùi maø ñoïa laïc. 

為 人 師 者 自 當 尚 嚴， 師 嚴 而 後 道 

尊，『與 其』 初 年 失 於 寬，而 招 異 時 之 

怨，『不 若』 過 於 嚴 招 異 時 之 感。 

Vi nhaân sö giaû töï ñöông thöôïng nghieâm, sö nghieâm nhi haäu ñaïo toân, 
döõ kyø sô nieân thaát ö khoan, nhi chieâu dò thôøi chi oaùn, baát nhöôïc quaù 
ö nghieâm chieâu dò thôøi chi caûm.  

Baäc laøm thaày baûn thaân neân trang nghieâm, thaày 
nghieâm sau ñoù ñaïo lyù môùi ñöôïc toân troïng. Neáu nhö buoåi 
ñaàu lôõ laàm do khoan dung, maø chuoác laáy oaùn haän luùc 
khaùc, thaø chòu loãi laø nghieâm khaéc, maø nhaän ñöôïc söï caûm 
phuïc sau naøy. (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

(Duøng keát caáu 與其… 不若 bieåu thò löïa choïn) 
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c. Daïng taêng tieán  
Laø lieân töø duøng ñeå laøm taêng yù nghóa phaân caâu 

sau. 
- Ñaàu phaân caâu tröôùc duøng: 
不 但 baát ñaõn、不 獨 baát ñoäc、非 但 phi ñaõn ... khoâng 

chæ, chaúng nhöõng 
- Ñaàu phaân caâu sau duøng: 
且 thaû、而 且 nhi thaû、並 且 tònh thaû、且 夫 thaû phuø、

且 又 thaû höïu ... maø coøn, vaû laïi, hôn nöõa 
矧 thaån、況 huoáng、而 況 nhi huoáng、何 況 haø huoáng、

況 乎 huoáng hoà … huoáng chi, huoáng hoà 
Ví duï:  
瞋 心 害 彼，『不 但』 無 益 於 他，『而 且』 

自 墮 阿 鼻，無 有 出 期 矣。 

Saân taâm haïi bæ, baát ñaõn voâ ích ö tha, nhi thaû töï ñoïa A-tì, voâ höõu 
xuaát kyø hó.  

Vôùi taâm noùng giaän laøm haïi ngöôøi khaùc, chaúng nhöõng 
khoâng lôïi ích gì cho hoï, maø coøn töï rôi vaøo ñòa nguïc A-tì, 
khoâng coù ngaøy ra khoûi. (Phaïm Voõng Kinh Boà Taùt Giôùi 
Löôïc Sôù) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 不但, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 而且) 

『不 獨』 如 來 如 是，一 切 賢 聖，離 此 別 
無 修 證 之 路。 

Baát ñoäc Nhö Lai nhö thò, nhaát thieát hieàn Thaùnh, ly thöû bieät voâ tu 
chöùng chi loä.  
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Khoâng chæ Nhö Lai nhö theá, (maø) taát caû hieàn 
Thaùnh, taùch rôøi phaùp voâ vi naøy khoâng coù con ñöôøng 
tu chöùng naøo khaùc. (Kim Cang Kinh Hoäi Giaûi Lieãu 
Nghóa) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 不獨, phaân caâu sau 
khoâng duøng lieân töø) 

然 阿 難 以 如 來 為 兄，『且 又』 依 之 出 
家，彼 此 身 心，尚 不 相 代。 

Nhieân A Nan dó Nhö Lai vi huynh, thaû höïu y chi xuaát gia, bæ thöû thaân 
taâm, thöôïng baát töông ñaïi.  

Caùch dòch 1: Song ngaøi A Nan (chaúng nhöõng) xem 
Nhö Lai laø anh, laïi coøn nöông theo Phaät xuaát gia, (nhöng) 
thaân taâm cuûa beân ñaây beân kia, coøn chaúng thay theá cho 
nhau.  

Caùch dòch 2: Song ngaøi A Nan laø em cuûa Nhö Lai, 
hôn nöõa xuaát gia vôùi Phaät, nhöng thaân taâm cuûa hai beân, 
coøn chaúng thay theá cho nhau. (Laêng Nghieâm Kinh Chæ 
Chöôûng Sôù) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 且又) 

人 而 不 學，沒 齒 無 聞，君 子 恥 之，『矧』 
為 佛 徒，唯 道 是 務，飽 食 虗 度，不 知 其 
可 乎？ 

Nhaân nhi baát hoïc, moät xæ voâ vaên, quaân töû sæ chi, thaån vi Phaät ñoà, 
duy ñaïo thò vuï, baõo thöïc hö ñoä, baát tri kyø khaû hoà？ 

Ngöôøi chaúng chòu hoïc taäp, ñeán giaø khoâng coù hieåu bieát, 
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ngöôøi trí thöùc caûm thaáy xaáu hoå veà vieäc ñoù, huoáng chi laø 
ñeä töû Phaät, chæ chuyeân taâm vaøo ñaïo, theá maø aên no boû 
phí thôøi gian, chaúng bieát nhö theá aáy coù xöùng ñaùng khoâng? 
(Chi Vieân Taäp) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 矧) 

參 禪 之 人，須 要 深 戒，『不 但』 儉 言 養 
德，『而 且』 使 心 不 亂。初 機 修 行，慎 之 
忌 之。 

Tham thieàn chi nhaân, tu yeáu thaâm giôùi, baát ñaõn kieäm ngoân döôõng ñöùc, 
nhi thaû söû taâm baát loaïn. Sô cô tu haønh, thaän chi kò chi.  

Ngöôøi tham thieàn, caàn phaûi raên nhaéc kó, khoâng nhöõng 
ít noùi döôõng ñöùc, maø coøn khieán taâm khoâng roái loaïn. Keû 
tu haønh sô cô, caån thaän kieâng deø ñieàu naøy. (Vaïn Phaùp 
Quy Taâm Luïc) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 不但, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 而且) 

如 來 天 人 尊，金 剛 身 堅 固，猶 不 免 無 
常，『而 況』 於 餘 人。 

Nhö Lai thieân nhaân toân, kim cang thaân kieân coá, do baát mieãn voâ thöôøng, 
nhi huoáng ö dö nhaân.  

Nhö Lai ñaáng toân quyù, thaân kim cang cöùng chaéc, coøn 
khoâng khoûi voâ thöôøng, huoáng chi laø ngöôøi khaùc. (Ñaïi Baùt 
Nieát Baøn Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 而況) 
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d. Daïng chuyeån ngoaët 
Lieân töø laøm cho phaân caâu sau dieãn taû yù ñoái laäp 

hay traùi ngöôïc hoaøn toaøn vôùi phaân caâu tröôùc. 
- Ñaàu phaân caâu tröôùc duøng: 
雖 tuy、唯 duy、惟 duy、雖 然 tuy nhieân … tuy, tuy raèng, 

maëc duø 
- Ñaàu phaân caâu sau duøng: 
但 ñaõn、然 nhieân、可 khaû、而 nhi、且 thaû、然 而 nhieân 

nhi … nhöng maø, song 
Ví duï:  
『雖』 處 <六 道>，受 (別 報) 身，『而』 此 

佛 性 常 恆 不 變。 

Tuy xöû luïc ñaïo, thuï bieät baùo thaân, nhi thöû Phaät tính thöôøng haèng 
baát bieán.  

Tuy ôû trong saùu ñöôøng, nhaän thaân quaû baùo khaùc nhau, 
nhöng tính Phaät naøy thöôøng haèng chaúng ñoåi. (Taân Dòch 
Ñaïi Thöøa Khôûi Tín Luaän Töï) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 雖; phaân caâu sau duøng 
lieân töø 而) 

石 霜 ‖ 『雖』 有 (殺 人) 刀，『且』 無 (活 
人) 劍。 

Thaïch Söông tuy höõu saùt nhaân ñao, thaû voâ hoaït nhaân kieám.  
Thaïch Söông tuy coù ñao gieát ngöôøi, nhöng khoâng coù 

kieám cöùu ngöôøi. (Caûnh Ñöùc Truyeàn Ñaêng Luïc)  
(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 雖; phaân caâu sau duøng 

lieân töø 且) 
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夜  靜  更  深  自  誦  經 ， 意  中  無  惱  睡  魔 
惺，『雖 然』 暗 室 無 人 見，自 有 龍 天 側 
耳 聽。 

Daï tónh canh thaâm töï tuïng kinh, yù trung voâ naõo thuïy ma tænh, tuy 
nhieân aùm thaát voâ nhaân kieán, töï höõu long thieân traéc nhó thính.  

Caùch dòch 1: Ñeâm vaéng canh khuya moät mình ñoïc 
kinh, trong yù khoâng phieàn muoän con ma nguû tænh taùo, tuy 
laø trong nhaø toái ñen khoâng ai nhìn thaáy, nhöng töï nhieân 
coù haøng trôøi roàng laéng tai nghe. 

Caùch dòch 2: Moät mình  ñoïc kinh giöõa ñeâm thaâu, 
khoâng chuùt muoän phieàn tænh nguû mau, tuy nôi nhaø toái 
chaúng ai thaáy, trôøi roàng laéng tai nghe töøng caâu. (Truy 
Moân Caûnh Huaán) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 雖然; phaân caâu sau 
khoâng duøng lieân töø) 

性 淨 者，簡 (二 乘) 無 學，善 有 漏 等，『惟』 
[亦] 離 縛，『而』 非 性 淨。 

Tính tònh giaû, giaûn nhò thöøa voâ hoïc, thieän höõu laäu ñaúng, duy dieäc ly 
phöôïc, nhi phi tính tònh.  

Baûn tính thanh tònh laø ñeå phaân bieät vôùi quaû vò voâ hoïc 
cuûa nhò thöøa, cuøng vieäc thieän höõu laäu v.v.., tuy cuõng lìa 
xa troùi buoäc, maø chaúng phaûi tính thanh tònh. (Thaønh Duy 
Thöùc Luaän Bieät Sao)  

(Phaân caâu ñaàu duøng 惟; phaân caâu sau duøng 而) 
『雖』 (四 生) 性 命 ‖ [以 欲] 為 因，『然 而』 

欲 ‖ [因 愛] 生，以 愛 為 本。 
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Tuy töù sanh tính meänh dó duïc vi nhaân, nhieân nhi duïc nhaân aùi sanh, 
dó aùi vi baûn.  

Tuy tính maïng cuûa boán loaøi laáy duïc (ham muoán) laøm 
nhaân, nhöng ham muoán do aùi (yeâu thích) maø sanh khôûi, 
laáy yeâu thích laøm goác. (Vieân Giaùc Kinh Giaûi) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 雖; phaân caâu sau duøng 
lieân töø 然而) 

e. Daïng giaû thieát  
e1. Lieân töø ôû phaân caâu ñaàu chæ yù giaû thieát, phaân 

caâu sau ñöa ra keát luaän 
- Ñaàu phaân caâu tröôùc duøng: 
若 nhöôïc、如 nhö、苟 caåu、設 thieát、假 giaû、倘 thaûng、

令 linh、 使 söû、向 höôùng、借 taù、誠 thaønh、即 töùc ... 
neáu nhö  

(Caùc töø naøy coù theå lieân hôïp vôùi nhau thaønh töø ñoâi 
nhö: 苟 若、設 使、向 使…) 

乃 naõi、要 yeáu … neáu nhö 
- Ñaàu phaân caâu sau duøng: 
即 töùc、為 vi、則 taéc、斯 tö、就 töïu … thì, thì laø, thì 

môùi 
Ví duï: 
『若』 菩 薩 有 我 相，人 相，眾 生 相，壽 

者 相，『即』 非 菩 薩。 

Nhöôïc Boà-taùt höõu ngaõ töôùng, nhaân töôùng, chuùng sanh töôùng, thoï giaû 
töôùng, töùc phi Boà-taùt.  

Neáu Boà-taùt (thaáy) coù töôùng ta, töôùng ngöôøi, töôùng 
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chuùng sanh, töôùng maïng soáng, thì chaúng phaûi Boà-taùt. 
(Kim Cang Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 若, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 即) 

『設 使』 燒 身 衣，頭 然 猶 不 救，懈 怠 心 
『若』 生，『即』 應 速 除 滅。 

Thieát söû thieâu thaân y, ñaàu nhieân do baát cöùu, giaûi ñaõi taâm nhöôïc sanh, 
töùc öng toác tröø dieät.  

Giaû söû ñoát aùo maëc, ñaàu chaùy coøn chaúng cöùu, taâm löôøi 
bieáng neáu sanh, thì phaûi nhanh tröø dieät. (Ñaïi Baûo Tích 
Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 設使、若, phaân caâu 
sau duøng lieân töø 即) 

『若 使』 我 今 有 所 住 者，『則』 不 能 作 
師 子 吼 也。 

Nhöôïc söû ngaõ kim höõu sôû truï giaû, taéc baát naêng taùc sö töû hoáng daõ.  
Neáu nhö ta nay coù ñoái töôïng ñeå truï vaøo, thì chaúng theå 

tuyeân noùi maïnh meõ nhö sö töû roáng. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 若使, phaân caâu sau 

duøng lieân töø 則) 
『苟』 不 知 足，『則』 唯 利 是 貪，悋 而 

不 捨，安 能 以 慈 悲 救 物 乎？ 
Caåu baát tri tuùc, taéc duy lôïi thò tham, laän nhi baát xaû, an naêng dó töø 

bi cöùu vaät hoà? 
Neáu nhö chaúng bieát ñuû, thì chæ tham lam lôïi döôõng, 

keo kieät chaúng chòu buoâng boû, sao coù theå duøng töø 
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bi cöùu giuùp moïi loaøi? (Ñaïi Baùt Nieát Baøn Kinh Taäp 
Giaûi) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 苟, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 則) 

不 得 翹 足 叉 腰，安 然 於 師 前 坐 臥。
『如』 命 坐，師 起，『即』 應 速 起。 

Baát ñaéc kieàu tuùc xoa yeâu, an nhieân ö sö tieàn toïa ngoïa. Nhö meänh 
toïa, sö khôûi, töùc öng toác khôûi.  

Chaúng ñöôïc nhoùn chaân choáng naïnh, neân ñöùng ngoài 
oån ñònh ôû tröôùc thaày. Neáu thaày baûo ngoài, thaáy thaày ñöùng 
daäy, thì phaûi nhanh choùng ñöùng daäy. (Sa Di Ni Luaät Nghi 
Yeáu Löôïc) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 如, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 即) 

『若』 護 惜 身 命，『斯 即』 不 能 護 持 正 
法。我 不 惜 身 命 故，如 是 乃 能 護 持 正 
法。 

Nhöôïc hoä tích thaân meänh, tö töùc baát naêng hoä trì chaùnh phaùp. Ngaõ 
baát tích thaân meänh coá, nhö thò naõi naêng hoä trì chaùnh phaùp.  

Neáu meán tieác baûo veä thaân maïng, thì chaúng theå baûo 
veä giöõ gìn phaùp chaùnh. Vì con chaúng meán tieác thaân 
maïng, nhö theá môùi coù theå baûo veä giöõ gìn phaùp chaùnh. 
(Phaät Thuyeát Haûi YÙ Boà Taùt Sôû Vaán Tònh AÁn Phaùp 
Moân Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 若, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 斯即) 
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- Coù khi phaân caâu ñaàu duøng lieân töø, phaân caâu 
sau khoâng duøng, hoaëc ngöôïc laïi. 

Ví duï: 
拔 生 死 深 根，獲 見 前 三 眛，『若』 不 安 

禪 靜 慮，『…』 到 這 裏 總 須 茫 然。 

Baït sanh töû thaâm caên, hoaïch hieän tieàn tam muoäi, nhöôïc baát an thieàn 
tónh löï, ñaùo giaù lyù toång tu mang nhieân.  

Böùng phaêng goác saâu soáng cheát, thu ñöôïc chaùnh 
ñònh hieän tieàn, neáu chaúng ngoài yeân laéng loøng, thì ñeán 
choã naøy thaûy ñeàu môø mòt. (Caûnh Ñöùc Truyeàn Ñaêng 
Luïc) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 若, phaân caâu sau 
khoâng duøng lieân töø) 

『假 使』 女 人 欲 作 沙 門 者，『…』 八 敬 
之 法 不 得 踰 越，盡 壽 學 之。 

Giaû söû nöõ nhaân duïc taùc sa moân giaû, baùt kænh chi phaùp baát ñaéc du 
vieät, taän thoï hoïc chi.  

Neáu nhö ngöôøi nöõ muoán laøm sa moân, (thì) taùm phaùp 
cung kính chaúng ñöôïc vöôït qua, suoát ñôøi phaûi hoïc. (Kinh 
Luaät Dò Töôùng) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 假使, phaân caâu sau 
khoâng duøng lieân töø) 

蓋 『…』 因 文 悟 道，『則』 文 字 為 階; 『…』 
忘 道 溺 文，『則』 所 知 為 障。 

Caùi nhaân vaên ngoä ñaïo, taéc vaên töï vi giai; vong ñaïo nòch vaên, taéc sôû 
tri vi chöôùng.  
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Bôûi (neáu nhö) nhôn caâu vaên ñeå toû hieåu ñaïo lyù, thì vaên 
töï laø baäc theàm; coøn (neáu nhö) queân ñaïo lyù maø ñaém keït 
chöõ nghóa, thì hieåu bieát laø ñieàu chöôùng ngaïi. (Di Am Taäp 
Töï) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 則) 

『…』 好 樂 於 婬 劮，放 意 於 人 婦，『斯』 
常 與 苦 會，身 攀 抱 刺 樹。 

Haûo laïc ö daâm daät, phoùng yù ö nhaân phuï, tö thöôøng döõ khoå hoäi, thaân 
phan baõo thích thoï.  

Öa thích söï daâm daät, buoâng loøng theo ñaøn baø, thì 
thöôøng vöôùng vaøo khoå, thaân oâm treøo caây gai. (Phaät Thuyeát 
Phaân Bieät Thieän AÙc Sôû Khôûi Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 斯) 

『…』 既 發 無 上 正 等 正 覺 之 心，『即』 
應 如 其 所 發 之 覺 心 而 安 住 降 伏 也。 

Kí phaùt voâ thöôïng chaùnh ñaúng chaùnh giaùc chi taâm, töùc öng nhö kyø 
sôû phaùt chi giaùc taâm nhi an truï haøng phuïc daõ.  

(Neáu) Ñaõ phaùt khôûi taâm mong caàu quaû vò chaùnh ñaúng 
chaùnh giaùc voâ thöôïng, thì phaûi ñuùng nhö taâm giaùc ngoä 
mình ñaõ phaùt khôûi maø truï vöõng vaø haøng phuïc. (Kim Cang 
Kinh Giaûi Nghóa) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 即) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

385 

e2. Lieân töø phaân caâu ñaàu giaû thieát söï vieäc ngoaøi 
yù muoán coù theå xaûy ra, phaân caâu sau ñöa ra keát 
luaän 

- Chæ söû duïng lieân töø ñöùng ñaàu phaân caâu tröôùc: 
縱 tuùng、 即 töùc、使 söû、正 chaùnh、 總 toång ... duø, 

cho duø  
(Caùc töø naøy coù theå keát hôïp vôùi 使、令 ñöùng sau 

nhö 正 使、即 令) 
Ví duï:   
一 切 眾 生 所 作 業，『縱』 經 百 劫 亦 不 忘。 
Nhaát thieát chuùng sanh sôû taùc nghieäp, tuùng kinh baùch kieáp dieäc baát vong.  
Nghieäp maø taát caû chuùng sanh gaây taïo, duø traûi qua traêm 

kieáp cuõng chaúng maát. (Phaät Thuyeát Quang Minh Ñoàng 
Töû Nhaân Duyeân Kinh)  

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 縱 chæ vieäc ngoaøi yù 
muoán; 忘 ñoàng nghóa vôùi 亡) 

長  安  深  夜  雪  漫  漫 ， 欲  覓  心  安  轉  不 
安，『總 使』 言 前 開 活 眼，那 知 已 被 老 
胡 瞞。 

Tröôøng An thaâm daï tuyeát maïn maïn, duïc mòch taâm an chuyeån baát an, 
toång söû ngoân tieàn khai hoaït nhaõn, na tri dó bò laõo Hoà man.  

Tröôøng An ñeâm vaéng tuyeát meânh moâng, muoán tìm 
taâm an caøng chaúng an, duø ñöôïc môû maét khi chöa noùi, 
ñaâu ngôø ñaõ bò laõo löøa roài. (Toâng Giaùm Phaùp Laâm) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 總使 chæ vieäc ngoaøi yù 
muoán) 
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* Chuù thích: Caâu chuyeän toå Hueä Khaû caàu phaùp trong ñeâm 
tuyeát laïnh, coát ñeå tìm phaùp an taâm. Vôùi tinh thaàn döùt baët 
ngoân ngöõ, chaúng coøn ñoái ñaõi, thì chæ khi thaáy taâm khoâng an 
môùi tìm caùch laøm cho an, vaø nhö theá caøng tìm caøng roái, daãu 
cho toå Hueä Khaû thaáu hieåu tröôùc khi ñöôïc chæ daïy, thì cuõng 
ñaõ bò toå Ñaït Ma löøa maát roài! 

於 身 莫 有 貪，於 命 亦 勿 惜，『縱 令』 護 
此 身，終 是 爛 壞 法。 

Ö thaân maïc höõu tham, ö meänh dieäc vaät tích, tuùng linh hoä thöû thaân, 
chung thò laïn hoaïi phaùp. 

Vôùi thaân ñöøng coù tham, maïng soáng chôù neân tieác, duø 
baûo veä thaân naøy, cuoái cuøng cuõng muïc naùt. (Boà Ñeà Tö 
Löông Luaän) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 縱令 chæ vieäc ngoaøi yù 
muoán) 

發 菩 提 若 不 離 相，『即 使』 一 切 色 皆 
佛 色，一 切 聲 是 佛 聲，而 佛 見 法 見 猶 
存，菩 提 亦 成 法 相 矣。 

Phaùt Boà-ñeà nhöôïc baát ly töôùng, töùc söû nhaát thieát saéc giai Phaät saéc, 
nhaát thieát thanh thò Phaät thanh, nhi Phaät kieán phaùp kieán do toàn, Boà-ñeà 
dieäc thaønh phaùp töôùng hó.  

Phaùt taâm caàu Boà-ñeà, neáu chaúng xa lìa töôùng, duø cho 
taát caû hình saéc ñeàu laø hình saéc cuûa Phaät, taát caû tieáng vang 
ñeàu laø tieáng cuûa Phaät, maø caùi thaáy veà Phaät, caùi thaáy veà 
phaùp vaãn coøn, thì Boà-ñeà cuõng trôû thaønh hình töôùng. (Kim 
Cang Kinh Hoäi Giaûi Lieãu Nghóa) 
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(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 即使 chæ vieäc ngoaøi yù 
muoán) 

『正 使』 迦 葉 為 上 座 者，不 欲 學 戒，
不 重 於 戒，不 歎 制 戒。如 是 比 丘 我 不 
讚 歎。 

Chaùnh söû Ca Dieáp vi thöôïng toïa giaû, baát duïc hoïc giôùi, baát troïng ö 
giôùi, baát thaùn cheá giôùi. Nhö thò Tì-kheo ngaõ baát taùn thaùn. 

Cho duø Ca Dieáp laø baäc thöôïng toïa, maø khoâng muoán 
hoïc giôùi, khoâng toân troïng giôùi, chaúng khen ngôïi vieäc cheá 
giôùi. Haïng Tì-kheo nhö theá ta khoâng taùn thaùn. (Taïp A 
Haøm Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 正使 chæ vieäc ngoaøi yù 
muoán) 

f. Daïng nhaân quaû  
Lieân töø ôû phaân caâu ñaàu bieåu thò nguyeân nhaân, 

lieân töø phaân caâu sau neâu ra keát quaû. 
- Ñaàu phaân caâu tröôùc duøng: 
因 nhaân、以 dó、緣 duyeân、由 do、因 為 nhaân vò、

惟 duy、其 kyø … bôûi, do, nhaân vì 
- Ñaàu phaân caâu sau duøng: 

故 coá、所 以 sôû dó、因 而 nhaân nhi、故 此 coá thöû、
從 而 tuøng nhi … neân, vì vaäy, bôûi theá     

Ví duï:  
『緣』 念 佛 語 『故』 得 免 死 難，是 以 佛 

語 不 可 不 志 心 念 之。 
Duyeân nieäm Phaät ngöõ coá ñaéc mieãn töû naïn, thò dó Phaät ngöõ baát khaû 
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baát chí taâm nieäm chi.  
Do nhôù nghó lôøi Phaät daïy cho neân ñöôïc thoaùt khoûi naïn 

cheát, theá neân lôøi Phaät daïy chaúng theå chaúng doác loøng nhôù 
nghó. (Chuùng Kinh Soaïn Taïp Thí Duï) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 緣, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 故)  

* Chuù thích: Phaät thaáy kho baùu chæ ngaøi A Nan noùi laø raén 
ñoäc, coù ngöôøi nghe ñöôïc cho laï luøng, roài ñem chaâu baùu veà 
nhaø trôû thaønh giaøu coù, sau bò caùo vua, saép bò gieát nhôù laïi lôøi 
Phaät neân than: “Thaät laø raén ñoäc maø ta chaúng tin.” Vua nghe lôøi 
naøy lieàn traû laïi chaâu baùu roài tha veà. 

欲 知 佛 戒 者，但 是 眾 生 心，更 無 別 
法，『以』 覺 自 心，『故』 名 為 佛。 

Duïc tri Phaät giôùi giaû, ñaõn thò chuùng sanh taâm, caùnh voâ bieät phaùp, 
dó giaùc töï taâm, coá danh vi Phaät.  

Muoán bieát giôùi cuûa Phaät, chæ laø taâm chuùng sanh, hoaøn 
toaøn khoâng coù phaùp khaùc, do toû hieåu taâm mình, cho neân 
goïi laø Phaät. (Thoï Boà Taùt Giôùi Phaùp Töï) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 以, phaân caâu sau duøng 
lieân töø 故)   

『良 由』 迷 本 循 聲，『故 此』 流 轉 生 
死，果 能 旋 流 無 妄，豈 不 頓 契 無 生？ 

Löông do meâ baûn tuaàn thanh, coá thöû löu chuyeån sanh töû, quaû naêng 
tuyeàn löu voâ voïng, khôûi baát ñoán kheá voâ sanh?  

Bôûi do meâ môø coäi goác chaïy theo aâm thanh, cho neân 
troâi laên trong sinh töû, thaät coù theå xoay ngöôïc doøng 
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(nghieäp thöùc) khoâng coøn ñieân cuoàng hö doái, leõ naøo chaúng 
nhanh choùng kheá hôïp baûn tính voâ sinh? (Laêng Nghieâm 
Kinh Huyeàn Kính)  

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 良由, phaân caâu sau 
duøng lieân töø 故此)  

眾 生 根 有 無 量 故，『所 以』 說 法 無 量。  

Chuùng sanh caên höõu voâ löôïng coá, sôû dó thuyeát phaùp voâ löôïng.     
Vì chuùng sanh caên tính coù voâ löôïng, cho neân noùi phaùp 

cuõng voâ löôïng. (Nhaäp Ñaïo An Taâm Yeáu Phöông Tieän 
Moân) 

(Phaân caâu ñaàu khoâng duøng lieân töø, phaân caâu sau 
duøng 所以)  

是 故 六 使 難 識 易 斷。『以』 難 識 故，

『…』 無 始 來 迷；『以』 易 斷 故，『…』 解 
理 則 盡。不 同 貪 等 易 識 難 斷。『以』易 識 

故，『…』 人 多 不 執；『以』 難 斷 故，『…』 
那 含 亦 有。 

Thò coá luïc söû nan thöùc dò ñoaïn. Dó nan thöùc coá, voâ thuûy lai meâ; dó 
dò ñoaïn coá, giaûi lyù taéc taän. Baát ñoàng tham ñaúng dò thöùc nan ñoaïn. Dó 
dò thöùc coá, nhaân ña baát chaáp; dó nan ñoaïn coá, Na-haøm dieäc höõu. 

Cho neân saùu kieát söû naøy khoù nhaän bieát maø deã ñoaïn 
tröø. Vì khoù nhaän bieát, cho neân töø voâ thuûy ñeán nay meâ 
môø; do deã ñoaïn tröø, cho neân khi hieåu ñöôïc leõ thaät thì 
lieàn ñoaïn döùt. Khoâng gioáng caùc kieát söû tham v.v… deã 
nhaän bieát maø khoù ñoaïn tröø. Vì deã nhaän bieát, cho neân 
con ngöôøi phaàn nhieàu khoâng naém baét, do khoù ñoaïn 
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tröø neân ñeán caû baäc A-na-haøm cuõng vaãn coù. (Phaùp 
Uyeån Chaâu Laâm) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 以, phaân caâu sau 
khoâng duøng lieân töø; caùch thöùc 以…故 raát thöôøng söû 
duïng, 故 laø danh töø: nguyeân do)  

* Chuù thích: Möôøi söû laø caên baûn cuûa taát caû phieàn naõo, goàm 
coù: Tham duïc (tham duïc), noùng giaän (saân khueå), ngu si (ngu 
si), ngaïo maïn (maïn), nghi ngôø (nghi), chaáp hieåu thaân (thaân 
kieán), chaáp hieåu moät beân (bieân kieán), chaáp hieåu taø baäy (taø 
kieán), chaáp laáy chaáp sai (kieán thuû kieán). Möôøi söï sai khieán 
(söû) naøy ñöôïc chia laøm hai phaàn, caùch phaân chia giöõa Ñaïi 
thöøa vaø Tieåu thöøa coù khaùc. Tieåu thöøa trong luaän Caâu Xaù chia 
4 söû ñaàu thuoäc veà suy nghó meâ laàm, saùu söû töø nghi ngôø veà sau 
laø thuoäc veà chaáp hieåu meâ laàm. Boán söû ñaàu deã nhaän bieát maø 
khoù ñoaïn, saùu söû sau khoù nhaän bieát maø deã ñoaïn. 

心 體 圓 明 離 一 切 相，如 珠 中 色 本 來 
不 有，『以(1)』 即 空 故，『故(1)』 曰 色 即 是 
空；『以(2)』 色 非 色 故，『…』 色 不 異 空。
『故(2)』 名 真 空。 

Taâm theå vieân minh ly nhaát thieát töôùng, nhö chaâu trung saéc boån lai 
baát höõu, dó töùc khoâng coá, coá vieát saéc töùc thò khoâng; dó saéc phi saéc coá, 
saéc baát dò khoâng, coá danh chaân khoâng.  

Töï theå cuûa taâm troøn ñaày saùng suoát taùch lìa taát caû hình 
töôùng, gioáng nhö maøu saéc trong haït chaâu tröôùc nay chaúng 
coù, vì laø roãng khoâng, neân noùi saéc chính laø roãng khoâng; 
vì saéc chaúng phaûi saéc, (neân) saéc chaúng khaùc roãng khoâng, 
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do ñoù goïi laø chaân thaät roãng khoâng. (Laêng Nghieâm Kinh 
Huyeàn Kính) 

(Cuïm 1: Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 以(1), phaân 
caâu sau duøng lieân töø 故(1); cuïm 2: Phaân caâu ñaàu 
duøng lieân töø 以(2), phaân caâu sau khoâng duøng lieân töø; 
故(2) lieân töø phaân caâu sau toùm keát taát caû yù treân) 

g. Daïng ñieàu kieän 
Lieân töø ôû phaân caâu ñaàu neâu ra ñieàu kieän, caâu sau 

noùi roõ keát quaû naûy sinh töø ñieàu kieän ñoù.  
- Lieân töø dieãn taû coù ñieàu kieän: 
但 ñaõn  phaøm, heã 
只 要 chæ yeáu、但 可 ñaõn khaû、但 令 ñaõn linh、但 使 

ñaõn söû … chæ caàn, mieãn laø 
- Lieân töø dieãn taû khoâng ñieàu kieän: 
無 論 voâ luaän、不 論 baát luaän、不 管 baát quaûn、任 

nhaäm、無 voâ … bôûi cöù, baát kyø, khoâng keå 
Ví duï:     
『但』 發 菩 提 求 極 樂，臨 終 三 聖 即 來 

迎。 

Ñaõn phaùt Boà-ñeà ca àu cöïc laïc, la âm chung tam Thaùnh töùc lai 
nghinh.  

Chæ caàn phaùt taâm Boà-ñeà caàu sanh Cöïc laïc, ñeán luùc saép 
cheát ba vò Thaùnh lieàn ñeán ñoùn. (Tònh Ñoä Tuøy Hoïc) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 但 chæ ñieàu kieän, 
phaân caâu sau noùi leân keát quaû) 
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本 不 生，本 不 滅，妄 生 顛 倒；『但』 回 
光，肯 返 照，箇 箇 圓 成。  

Boån baát sanh, boån baát dieät, voïng sanh ñieân ñaûo; ñaõn hoài quang, khaúng 
phaûn chieáu, caù caù vieân thaønh.   

Voán chaúng sanh ra, voán chaúng dieät ñi, doái giaû phaùt 
sanh ñieân ñaûo; chæ caàn xoay aùnh saùng, chaáp nhaän soi laïi, 
thì moãi ngöôøi thaønh töïu troïn veïn. (Baùt Nhaõ Taâm Kinh 
Chuù Giaûi) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 但 chæ ñieàu kieän, 
phaân caâu sau noùi leân keát quaû) 

長 者 白 佛:『但 使』 世 尊 來 舍 衛 國，
我 當 造 作 精 舍 僧 房，令 諸 比 丘 往 來 
止 住。 

Tröôûng giaû baïch Phaät: Ñaõn söû Theá Toân lai Xaù-veä quoác, ngaõ ñöông 
taïo taùc tinh xaù taêng phoøng, linh chö Tì-kheo vaõng lai chæ truï.  

Tröôûng giaû thöa vôùi Phaät: Mieãn laø Theá Toân ñeán nöôùc 
Xaù-veä, con seõ xaây döïng tònh xaù phoøng taêng, ñeå cho caùc 
Tìø- kheo tôùi lui döøng ôû. (Taïp A Haøm Kinh) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 但使 chæ ñieàu kieän, 
phaân caâu sau noùi leân keát quaû) 

苟 不 服 勤 勞 役，則 事 『無』 貴 賤 皆 無 
由 成。然 悟 世 間 虛 妄，欲 究 聖 賢 出 世 
之 道，倘 不 忘 飡 廢 寢，則 根 『無』 利 鈍，
又 何 從 而 得 之？  

Caåu baát phuïc caàn lao dòch, taéc söï voâ quyù tieän giai voâ do thaønh. Nhieân 
ngoä theá gian hö voïng, duïc cöùu Thaùnh hieàn xuaát theá chi ñaïo, thaûng baát 
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vong xan pheá taåm, taéc caên voâ lôïi ñoän, höïu haø tuøng nhi ñaéc chi?  
Neáu chaúng chòu sieâng naêng khoù nhoïc, thì söï vieäc baát 

keå quyù tieän ñeàu khoâng do ñaâu thaønh töïu. Song, toû ngoä 
theá gian hö doái, muoán tìm xeùt ñaïo xuaát theá cuûa Thaùnh 
hieàn, neáu nhö chaúng mieät maøi queân aên boû nguû, thì caên 
tính baát keå nhanh nhaïy hay chaäm luït, töø ñaâu maø ñaït ñöôïc? 
(Truy Moân Caûnh Huaán) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 無 khoâng ñieàu kieän, 
phaân caâu sau noùi leân keát quaû)  

或 僧 或 俗，是 人 是 神，『不 簡』 惡 道 幽 
途，『無 論』 異 形 殊 類，『但』 知 聞 法，
齊 登 梵 網 法 門。  

Hoaëc taêng hoaëc tuïc, thò nhaân thò thaàn, baát giaûn aùc ñaïo u ñoà, voâ luaän 
dò hình thuø loaïi, ñaõn tri vaên phaùp, teà ñaêng Phaïm Voõng phaùp moân.   

Hoaëc taêng hoaëc tuïc, laø ngöôøi hay laø thaàn, chaúng keå neûo 
aùc ñöôøng toái, khoâng luaän daùng loaïi sai khaùc, heã bieát nghe 
phaùp, ñoàng böôùc leân phaùp moân Phaïm Voõng. (Phaïm Voõng 
Kinh Taâm Ñòa Phaåm Boà Taùt Giôùi Nghóa Sôù Phaùt AÅn Töï) 

(Phaân caâu ñaàu duøng lieân töø 不簡、無論 khoâng 
ñieàu kieän, laïi duøng lieân töø 但 chæ ñieàu kieän, phaân 
caâu sau noùi leân keát quaû) 

*Chuù yù: 
Lieân töø coù ñieàu kieän 但 vaø lieân töø khoâng ñieàu kieän 

無, söû duïng raát gioáng vôùi phoù töø 但 vaø ñoäng töø 無. 
Khoâng coù moät cô sôû ngöõ phaùp naøo ñeå phaân bieät maø 
chæ döïa vaøo yù nghóa cuûa ñoaïn vaên ñeå xaùc ñònh. 
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Ví duï: 
又 地 獄 業 火，『但』 能 然 彼 身，愛 火 損 

眾 生，燒 心 及 其 體。 

Höïu ñòa nguïc nghieäp hoûa, ñaõn naêng nhieân bæ thaân, aùi hoûa toån chuùng 
sanh, thieâu taâm caäp kyø theå.  

Laïi löûa nghieäp ôû ñòa nguïc, chæ coù theå ñoát chaùy thaân 
hoï, nhöng ngoïn löûa aùi duïc toån haïi chuùng sanh, ñoát chaùy 
taâm vaø thaân theå hoï. (Chö Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 

(Theo yù ñoaïn vaên naøy, xaùc ñònh 但 laø phoù töø chæ 
phaïm vi giôùi haïn) 

見 他 瞋 恚 盛，『但』 能 行 默 忍，彼 瞋 自 
然 滅，不 煩 刀 杖 力。 

Kieán tha saân nhueá thònh, ñaõn naêng haønh maëc nhaãn, bæ saân töï nhieân 
dieät, baát phieàn ñao tröôïng löïc.  

Caùch dòch 1: Thaáy ngöôøi töùc giaän nhieàu quaù, chæ caàn coù 
theå thöïc haønh nhaãn chòu im laëng, thì söï saân giaän cuûa hoï 
töï nhieân dieät maát, chaúng caàn meät nhoïc duøng söùc dao gaäy.  

Caùch dòch 2: Thaáy ngöôøi töùc giaän quaù, im laëng nhaãn 
nhòn ñöôïc, töï nhieân hoï heát saân, khoâng caàn duøng dao gaäy. 
(Bieät Dòch Taïp A Haøm Kinh) 

(Theo yù ñoaïn vaên naøy, xaùc ñònh 但 laø lieân töø chæ 
ñieàu kieän, vì phaân caâu sau noùi leân keát quaû) 

人 『無』 貴 賤 法 『無』 好 醜，平 等 菩 提 
義 也。 

Nhaân voâ quyù tieän phaùp voâ haûo xuù, bình ñaúng Boà-ñeà nghóa daõ.  
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Ngöôøi khoâng coù sang heøn, phaùp khoâng coù toát xaáu, ñoù 
laø nghóa cuûa Boà-ñeà bình ñaúng. (Kim Cang Baùt Nhaõ Kinh 
Sôù) 

(Theo yù ñoaïn vaên naøy, xaùc ñònh 無 laø ñoäng töø 
phaùn ñoaùn phuû ñònh) 

師 素 不 迎 送，客 『無』 貴 賤 皆 坐 而 揖 
之。 

Sö toá baát nghinh toáng, khaùch voâ quyù tieän giai toïa nhi aáp chi.  
Thaày thoâng thöôøng chaúng ñöa ñoùn ai caû, khaùch baát 

keå sang hay heøn, thaày ñeàu ngoài maø chaøo hoûi hoï. (Thích 
Thò Thoâng Giaùm) 

(Theo yù ñoaïn vaên naøy, xaùc ñònh 無  laø lieân töø 
khoâng ñieàu kieän, vì phaân caâu sau noùi leân keát quaû) 

III. CAÂU THAM KHAÛO 
◎此 諸 因 緣，為 有 常 乎 ？ 為 無 常 耶 ？《佛說聖法
印經》 
◎為 是 佛 說 ？ 為 非 是 乎 ？ 《別譯雜阿含經》 
◎為 天 為 是 鬼 ？  乾 沓 惒 等 乎 ？ 《增壹阿含經》 
◎師嚴然後道尊，道尊然後人知敬。《禪林寶訓筆
說》 
◎佛言：不但今日，我於過去無量劫中，恒恭敬父
母耆長宿老。 《雜寶藏經》 
◎不但說正義而說喻也。《宗鏡錄》 
◎良由所說本性，不但空寂，而乃自然常知故。《宗
鏡錄》 
◎不但無苦而乃有樂，以慈悲故。《金剛般若經疏
論纂要》 
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◎薩遮尼犍云：若不持戒，乃至不得疥癩野干身，
何況當得功德之身。《法苑珠林》 
◎不知足者雖富而貧，知足之人雖貧而富。《遺教
經論》 
◎佛雖去世而法儀未改，謂正法時。《法華義疏》 
◎我慢禮，身雖設拜，然無敬心，外觀似恭，而內
懷我慢也。《沙彌律儀要略述義》 
◎若其不能歡喜忍受惡罵之毒如飲甘露者，不名入
道智慧人也。《遺教經補註》 
◎汝等比丘，若勤精進則事無難者，是故汝等當勤
精進。《遺教經論》 
◎汝等比丘，若有智慧，則無貪著，常自省察，不
令有失。《遺教經論》 
◎所以千說萬說，不如一見。苟若親見，則當頭坐
斷，千眼頓開。《五燈全書》 
◎苟能無處不修，無時不作，勤勇匪懈心不厭捨，
則自然成就自利利他也。《起信論疏筆削記》 
◎若投藥失所，則藥反為毒矣。《注維摩詰經》 
◎苟可自利利他，則應作之。苟不可以自利利他，
則不應作。《大乘起信論裂網疏》 
◎設使修行思惟空， 則捐吾我無想念。《修行道
地經》 
◎縱使我詩非巧妙， 依正法說勿當輕。《龍樹菩
薩勸誡王頌》 
◎若信願堅固，縱使臨終十念一念亦決得生。《阿
彌陀經要解》 
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◎如是思惟，向使不種善根，何以得聞佛法？《蓮
宗必讀》 
◎設使生天中，受極妙快樂，福盡還退墮， 此皆輪
迴行。《諸法集要經》 
◎但令內心安住空中，知世虛妄萬法都無，雖是凡
夫能如是解，此即是佛。《略諸經論念佛法門往生
淨土集卷上》 
◎下品凡夫但令不誹謗正法，信佛因緣皆得往生。
《無量壽經優婆提舍願生》 
◎但令心空境自空，但令理寂事自寂。《景德傳燈
錄》 
◎但令出家，莫問凡聖，同遵四依。《大乘義章》 
◎牟尼所說四正勤， 若有比丘專修習，斯即能為解
脫路， 當得出於生死海。《大寶積經》 
◎假使恩愛久共處，時至命盡會別離，見是無常須
臾間， 是故我今求解脫。《破邪論》 
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TRÔÏ TÖØ 
***0*** 

Laø töø phuï trôï cho töø, cuïm töø hoaëc caâu, bieåu thò 
moät yù nghóa naøo ñoù. Coù ba loaïi: 

1. Trôï töø keát caáu 
2. Trôï töø ñoäng thaùi 
3. Trôï töø ngöõ khí 

 
TRÔÏ TÖØ KEÁT CAÁU 

***0*** 
Laø trôï töø keát noái töø ngöõ vôùi nhau, khieán chuùng 

trôû thaønh cuïm töø coù quan heä ngöõ phaùp naøo ñoù. 
Coù caùc trôï töø: 之 chi、然 nhieân、所 sôû   
I. TRÔÏ TÖØ KEÁT CAÁU 之 
之 duøng ñeå noái ñònh ngöõ vôùi danh töø chính.  
Keát caáu: Ñònh ngöõ + 之 + danh töø chính 
1. Ñaëc ñieåm 
a. Vì 之 laø trôï töø, neân tuøy theo söï haïn cheá vaø 

mieâu taû cuûa ñònh ngöõ, maø dòch laø “cuûa” hay khoâng 
caàn dòch, coù khi dòch vôùi yù nghóa khaùc. 
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Ví duï: 
(暗 室) 之 明 燭   

AÙm thaát chi minh chuùc    
Ngoïn ñuoác saùng (nôi) nhaø toái 
(生 死) 之 海      

Sanh töû chi haûi         
Bieån soáng cheát 
(悟 心) 之 要      

Ngoä taâm chi yeáu        
Then choát toû ngoä taâm 
b. Baát cöù töø loaïi gì, ñoäng töø hay hình dung töø... 

neáu laø töø chính ñöùng sau 之, ñeàu trôû thaønh danh 
töø. 

Ví duï:  
(罪 福) 之 變  
Toäi phuùc chi bieán    
Söï chuyeån ñoåi cuûa toäi phuùc  
(變 laø ñoäng töø trôû thaønh danh töø) 
(虛 空) 之 廣 大   
Hö khoâng chi quaûng ñaïi  
Söï roäng lôùn cuûa hö khoâng 
(廣大 laø hình dung töø trôû thaønh danh töø) 
c. Phaàn ñònh ngöõ trong keát caáu naøy rất nhieàu 

daïng, coù khi do danh töø, ñoäng töø, hình dung töø, vaø 
coù khi do cuïm töø ñaûm nhieäm. 
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Ví duï: 
(明 見) 之 人   

Minh kieán chi nhaân    
Ngöôøi thaáy roõ raøng  
(Ñoäng töø 明見 laøm ñònh ngöõ)    
(湛 寂) 之 體    

Traïm tòch chi theå     
Theå vaéng laëng  
(Hình dung töø 湛寂 laøm ñònh ngöõ)    
(離 言) 之 旨    

Ly ngoân chi chæ      
YÙchæ lìa ngoaøi lôøi noùi  
(Cuïm ñoäng taân 離言 laøm ñònh ngöõ) 
d. Caùc töø 斯、則 coù theå laøm trôï töø keát caáu gioáng 

之, nhöng ít söû duïng.  
2. Coâng naêng ngöõ phaùp 
Cuïm keát caáu 之 coù tính chaát nhö moät danh töø, 

neân coâng naêng nhö moät danh töø. 
a. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:  
信 心 如 手，(有 手) 之 人 ‖ 入 <海 寶 藏>，

隨 意 拾 取;(無 手) 之 人 ‖ 雖 遇 寶 藏，不 得 
拾 取。 

Tín taâm nhö thuû, höõu thuû chi nhaân, nhaäp haûi baûo taïng, tuøy yù thaäp 
thuû; voâ thuû chi nhaân, tuy ngoä baûo taïng, baát ñaéc thaäp thuû.  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

401 

Loøng tin nhö caùnh tay, ngöôøi coù tay vaøo kho baùu ôû 
bieån, tuøy yù nhaët laáy; ngöôøi khoâng coù tay, tuy gaëp kho baùu, 
cuõng chaúng theå nhaët laáy. (Ñaïi Thöøa Khôûi Tín Luaän 
Nghóa Sôù) 

(有手之人、無手之人 laø cuïm keát caáu 之 laøm chuû 

ngöõ) 
b. Laøm vò ngöõ 
Ví duï:  
首 楞 嚴 經 者 ‖ (諸 佛) 之 慧 命。 

Thuû Laêng Nghieâm kinh giaû, chö Phaät chi hueä maïng. 
Kinh Thuû Laêng Nghieâm (laø) maïng soáng trí hueä cuûa 

chö Phaät. (Laêng Nghieâm Kinh Vieân Thoâng Sôù) 
(諸佛之慧命 laø cuïm keát caáu 之 laøm vò ngöõ) 
c. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:  
今  [以  (即  體) 之  智]，[還] 照  (寂  滅) 之 

體，理 智 一 如，離 念 離 相，名 一 心 源。 

Kim dó töùc theå chi trí, hoaøn chieáu tòch dieät chi theå, lyù trí nhaát nhö, 
ly nieäm ly töôùng, danh nhaát taâm nguyeân.  

Nay duøng trí ngay nôi theå, soi laïi töï theå roãng laëng, lyù 
trí nhö thaät duy nhaát, taùch rôøi yù nieäm, hình töôùng, goïi laø 
coäi nguoàn moät taâm. (Laêng Nghieâm Kinh Huyeàn Kính) 

(即體之智 laøm taân ngöõ giôùi töø 以，寂滅之體 laøm 
taân ngöõ cho ñoäng töø 還照) 
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3. caâu tham khaûo 
◎克家之子 
◎佛制戒之意 
◎似海之深如山之固。 《列祖提綱錄》 
◎於諸有情常行不輕之行。《大明三藏法數》 
◎香為信心之使也。《大宋僧史略》 
◎以方便引入無緣之眾生於佛道也。 
◎欲令眾生咸得聞知一切世間難信之法。《妙法蓮
華經》 
◎當知此人與一切眾生作不請之友。《究竟大悲經》 
◎南無一切眾生不請之友菩薩。《佛說佛名經》 
◎我今說此一切世間難信之法。《大乘離文字普光
明藏經》 
◎云何度弟子免輪迴之難。《一切如來大祕密王未
曾有最上微妙大曼拏羅經》 
◎水漲千溪非一日之雨。朝聞夕死。非一日之功。
《無異禪師廣錄》 
◎所以說法度生者滿佛之願報佛之恩也。《鎖釋金
剛經科儀會要註解》 
◎不見一法離心別有以虗空之心發虗空之願。行虗
空之行。證虗空之果。《淨土聖賢錄》 
◎若聞斯經信樂受持。難中之難無過此難。《佛說
無量壽經》 
◎戒體為立行之本。《四分律行事鈔資持記》 

◎故法華之妙至妙也眾生之麤至麤也。《紫柏尊者
全集》 
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◎終日載天不知天之高,長年履地不知地之厚。《華
嚴妄盡還源觀疏鈔補解》 
◎况百家異學如山之高海之深子若為盡之。《山茨
際禪師語錄》 
◎信心不逆所得功德如山之高大豈一人而擔荷也。 
◎寧耐一時之飢, 不忍啟無窮之殺。《續指月錄》 
◎果禪林人。方將以彌陀之願觀音之慈。勢至之
悲。普熏一切有緣。《紫栢老人集》 
◎ 離 遠 離 幻 者 能 離 遠 離 之 離 亦 即 是 幻 亦 須 亡 遣
故。《楞嚴經義疏釋要鈔》 

II. TRÔÏ TÖØ KEÁT CAÁU 然 nhieân、爾 nhó 
然、爾 ñöùng sau hình dung töø, phoù töø, ñoäng töø, 

taïo thaønh keát caáu dieãn taû traïng thaùi ñoäng taùc hay 
hình daùng söï vaät. 

Ví duï:      
湛 然 traïm nhieân  saùng trong (hình dung töø) 
本 然 boån nhieân  voán vaäy, xöa nay (phoù töø) 
泯 然 daãn nhieân  tieâu tan (ñoäng töø) 
1. Coâng naêng ngöõ phaùp 
a. Laøm vò ngöõ 
Ví duï:    
淨 名 ‖ 默 爾 而 文 殊 稱 善。 

Tònh Danh maëc nhó nhi Vaên Thuø xöng thieän.  
Ngaøi Tònh Danh im laëng maø ngaøi Vaên Thuø khen 

ngôïi. (Ñaøm Taân Vaên Taäp)  
(默爾 laø cuïm keát caáu laøm vò ngöõ) 
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性 起 為 相，境 智 ‖ 歷 然; 相 得 性 容，
身心 ‖ 廓 爾。 

Tính khôûi vi töôùng, caûnh trí lòch nhieân; töôùng ñaéc tính dung, thaân 
taâm khueách nhó.  

Tính daáy leân thaønh hình töôùng, thì traàn caûnh vaø trí 
quaùn roõ raøng; hình töôùng ñöôïc töï tính tieâu dung, thì thaân 
vaø taâm roãng rang. (Ñaïi Phöông Quaûng Vieân Giaùc Kinh 
Sôù Töï) 

(歷然、廓爾 laø cuïm keát caáu laøm vò ngöõ) 
若 樂 著 諸 欲，(貪) 火 ‖ [轉] 熾 然，當 以 

淨 智 水，滅 之 無 有 餘。 

Nhöôïc laïc tröôùc chö duïc, tham hoûa chuyeån xí nhieân, ñöông dó tònh 
trí thuûy, dieät chi voâ höõu dö. 

Neáu ñaém öa caùc duïc, löûa tham caøng chaùy böøng, neân 
duøng nöôùc trí hueä, daäp taét khoâng coøn thöøa. (Phuï Töû Hôïp 
Taäp Kinh) 

(熾然 laø cuïm keát caáu laøm vò ngöõ) 
b. Laøm traïng ngöõ 
Ví duï:  
是 以 大 智 無 知 而 無 不 知，[熾 然] 常 

知，常 知 無 知，假 號 為 知。 

Thò dó ñaïi trí voâ tri nhi voâ baát tri, xí nhieân thöôøng tri, thöôøng tri 
voâ tri, giaû hieäu vi tri. 

Theá neân trí lôùn khoâng bieát maø khoâng gì chaúng bieát, 
thöôøng bieát raønh roõ, thöôøng bieát maø khoâng bieát, taïm goïi 
laø bieát. (Baûo Taïng Luaän) 
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(熾然 laø cuïm keát caáu laøm traïng ngöõ) 
莫 逐 有 緣，勿 住 空 忍，一 種 平 懷，[泯 

然] 自 盡。 

Maïc truïc höõu duyeân, vaät truï khoâng nhaãn, nhaát chuûng bình hoaøi, daãn 
nhieân töï taän.  

Chôù theo duyeân traàn, ñöøng giöõ khoâng laëng*, moät loøng 
baèng phaúng, tieâu tan töï saïch. (Tín Taâm Minh)  

(泯然 laø cuïm keát caáu laøm traïng ngöõ) 
* Chuù thích: ‘Nhaãn’ nghóa laø nhaän roõ, bieát roõ; ‘khoâng” coù 

nghóa ‘roãng khoâng’, laø quaùn xeùt quaû khoå nôi ba coõi khoâng coù 
gì thaät, voán töï vaéng laëng. Neân töø ‘khoâng nhaãn’ nghóa laø hieåu 
vöõng traïng thaùi roãng khoâng vaéng laëng. Tuy laø thaáu hieåu nhö 
theá, nhöng neáu chaáp vöôùng vaøo cuõng trôû thaønh chöôùng ngaïi. 

若 有 問 世 有 邊、無 邊，如 來 [常 爾 默 
然] 不 答。 

Nhöôïc höõu vaán theá höõu bieân, voâ bieân, Nhö Lai thöôøng nhó maëc nhieân 
baát ñaùp. 

Neáu coù (ai) hoûi theá gian coù giôùi haïn hay khoâng coù giôùi 
haïn, Nhö Lai thöôøng im laëng chaúng traû lôøi. (Ñaïi Baùt 
Nieát Baøn Kinh) 

(常爾、默然 laø cuïm keát caáu cuøng laøm traïng ngöõ) 
2. Caâu tham khaûo 

◎佛智亘然甚明(亘然謂坦然也亘亦遍也竟也)。
《佛說無量清淨平等覺經》 

◎佛觀一切煩惱心中，有如來結加趺坐，儼然不

動。《地藏本願經科註》 
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◎如來安然經行。《根本說一切有部毘奈耶破僧
事》 
◎無常迅速莫安然。《淨土五會念佛略法事儀讚》

◎未得解脫出苦海，云何安然不驚懼？《往生禮讚

偈》 

◎流水之身未永停住，何不知苦安然臥哉？《心性

罪福因緣集》 
◎以業因成故身心苦果受之必然。《起信論義疏》 

◎信願必然堅固，往生決定可期。《淨土隨學》 

◎時婆羅門更不求醫端然待死。《根本說一切有部
毘奈耶》 

◎宿植善根，感斯異報，便擬端然拱，手不貴寸

陰。《溈山警策》 
◎凡夫之人固然着相求福。《金剛經直說》 
◎所招惡報從六根出此固然也。《楞嚴經圓通疏》 
◎心如虛空，靜然不動。《佛說彌勒大成佛經》 

◎如來坐於樹下，諸根寂定，靜然安樂。《賢愚經》 
◎我悟也！我悟也！一眾駭然。《宗門拈古彙集》 
◎人身難得豈不誠然乎哉？《梵網菩薩戒經義疏發
隱》 
◎茲山林巒幽險，虎豹縱橫，人跡罕至，師孑然獨
居。《永覺元賢禪師廣錄》 
◎時至緣會，恬然命終，見佛光明，不落魔境。《樂
邦文類》 
◎愚人造業必沉淪，念佛定然見佛身。《淨土隨
學》 
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◎口喜招愆屢費呵，祇由佛號未持多，從今記數使
無間，業海定然息沸波。《淨業痛策》 
◎從聞入信，因信遣疑，安然不驚，坦然不怖，毅
然不畏者。《金剛直說》 

III. TRÔÏ TÖØ KEÁT CAÁU 所 

所 cuøng vôùi ñoäng töø ñöùng sau taïo thaønh keát caáu 
coù tính chaát danh töø. 

    Keát caáu:   所 + ñoäng töø 
1. Ñaëc ñieåm vaø caùch dòch 
a. Sau 所 luoân laø ñoäng töø. Baát cöù töø loaïi gì, 

danh töø, hình dung töø… ñöùng sau 所 ñeàu trôû thaønh 
ñoäng töø. 

Ví duï:    
所 心  

Sôû taâm              
Ñieàu nghó nhôù trong loøng  
(心 laø danh töø trôû thaønh ñoäng töø)        
所 是    

Sôû thò             
Ñieàu cho laø phaûi (laø ñuùng) 
(是 laø hình dung töø trôû thaønh ñoäng töø) 
b. Tröôùc 所 thöôøng coù danh töø, ñaïi töø, hay cuïm 

danh töø keát hôïp, nhöng vì ôû tröôùc coù noùi roài, neân 
löôïc bôùt khoâng nhaéc laïi. Keát caáu ñaày ñuû laø: 

Ñaïi töø + 所 + ñoäng töø 
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Caùch dòch: Coù theå duøng ñaïi töø 者 thay theá 所
trong khi dòch, theo caùch sau:       

Ñaïi töø + ñoäng töø + (之)者 
Ví duï:    
所 見 sôû kieán   
Tröôùc 所 giaû nhö coù aån ñaïi töø nhaân xöng 我. Keát 

caáu laø:  
    我 所 見                

Duøng ñaïi töø 者 thay theá 所:   
           我 見 (之) 者     

     Ngaõ kieán chi giaû  
       - ngöôøi maø toâi gaëp 
       - söï vaät maø toâi thaáy 
       - coâng vieäc toâi thaáy 
       - choã maø toâi thaáy 

c. Neáu sau ñoäng töø laïi coù danh töø, danh töø aáy ñaõ 
chæ roõ moät vaät, vieäc naøo ñoù roài. Giöõa ñoäng töø vaø 
danh töø ñoâi luùc coù trôï töø keát caáu 之. 

Ñaïi töø + 所 + ñoäng töø + (之) + danh töø  
Caùch dòch: Chæ caàn boû töø 所, vaø dòch keát caáu theo 

daïng danh töø chính phuï.   
     (Ñaïi töø + ñoäng töø) + (之) + danh töø 
Ví duï:         
阿 難 ‖ [常] 知 如 來 所 入 之 諸 定。 

A Nan thöôøng tri Nhö Lai sôû nhaäp chi chö ñònh.  
Cuïm keát caáu 所 laø:  
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           如 來 所 入 之 諸 定     
Boû töø 所,vaø dòch theo daïng danh töø chính phu:  
           (如 來 入) 之 諸 定 
          Caùc thöù ñònh maø Nhö Lai nhaäp 
Nghóa caû caâu: 
Ngaøi A Nan thöôøng bieát caùc thöù ñònh maø Nhö Lai 

nhaäp. 
e. Tröôùc 所 cuõng coù theå laø danh töø chæ thôøi gian 

hay cuïm giôùi töø chæ thôøi gian, nguyeân nhaân, muïc 
ñích phaùt sinh ñoái töôïng. 

Ví duï:   
當 年 所 遇   

Ñöông nieân sôû ngoä     
Söï vieäc naêm aáy gaëp phaûi 
(當年 laø cuïm giôùi töø) 
*Chuù yù:  
Toùm laïi vì ñeå deã hieåu vaø deã dòch cho neân chuyeån 

keát caáu 所 thaønh daïng danh töø chính phuï, coù hai 
tröôøng hôïp: 

- Neáu sau ñoäng töø khoâng coù danh töø, thì boû 所 vaø  
thay ñaïi töø 者 ñöùng sau, ñeå taïo thaønh cuïm danh töø. 

- Neáu sau ñoäng töø coù danh töø, thì boû 所 vaø dòch 
keát caáu ñoù nhö moät cuïm danh töø chính phuï. 

2. Coâng naêng ngöõ phaùp 
Cuïm töø keát caáu 所 mang tính chaát nhö moät 

danh töø, neân coù theå laøm chuû ngöõ, vò ngöõ, taân ngöõ. 
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a. Laøm chuû ngöõ 
Ví duï:  
遠 離 慳 嫉 垢，所 作 ‖ [必] 成 就。 

Vieãn ly san taät caáu, sôû taùc taát thaønh töïu.  
Lìa xa söï dô ueá cuûa keo kieät vaø ganh gheùt, vieäc laøm 

nhaát ñònh thaønh töïu. (Chaùnh Phaùp Nieäm Xöù Kinh) 
(所作 laø cuïm keát caáu 所 laøm chuû ngöõ. Do sau 

ñoäng töø khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 
者, dòch nhö keát caáu chính phuï: 作之者) 

我 所 作 ‖ [已] 辦，梵 行 已 立，不 受 後 
有。 

Ngaõ sôû taùc dó bieän, phaïm haïnh dó laäp, baát thuï haäu höõu.  
Vieäc ta laøm ñaõ laøm xong, haïnh thanh tònh ñaõ thaønh 

laäp, chaúng coøn nhaän laáy thaân sau. (Ñaïi Phöông Tieän Phaät 
Baùo AÂn Kinh) 

(我所作 laø cuïm keát caáu 所 laøm chuû ngöõ. Do sau 
ñoäng töø khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 
者, dòch nhö keát caáu chính phuï: 我作之者) 

我 所 作 事 ‖ [今 已] 作 <竟>，諸 惡 眾 生 
今 已 調 伏，可 入 安 隱 寂 滅 涅 槃。 

Ngaõ sôû taùc söï kim dó taùc caùnh, chö aùc chuùng sanh kim dó ñieàu phuïc, 
khaû nhaäp an aån tòch dieät Nieát-baøn.  

Vieäc ta laøm nay ñaõ laøm xong, nhöõng chuùng sanh hung 
aùc nay ñaõ ñieàu phuïc, ta coù theå vaøo Nieát-baøn vaéng laëng 
an oån. (Lieân Hoa Dieän Kinh)  

(我所作事 laø cuïm keát caáu 所 laøm chuû ngöõ. Do 
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sau ñoäng töø coù danh töø, neân boû 所 vaø dòch nhö keát 
caáu chính phuï: 我作之事) 

所 作 諸 善 業，[皆] 隨 順 智 慧。 

Sôû taùc chö thieän nghieäp, giai tuøy thuaän trí hueä.  
Nhöõng nghieäp laønh gaây taïo, ñeàu thuaän theo trí hueä. 

(Thaäp Truï Kinh) 
(所作諸善業 laø cuïm keát caáu 所 laøm chuû ngöõ. Do 

sau ñoäng töø coù danh töø, neân boû 所 vaø dòch nhö keát 
caáu chính phuï: 作之諸善業) 

知 我 罪 我，靡 恤 靡 逃。所 冀 ‖ [暫] 結 
(善) 緣，普 碎 阿鼻 而 成 樂 國。 

Tri ngaõ toäi ngaõ, mó tuaát mó ñaøo, sôû kí taïm keát thieän duyeân, phoå toaùi 
A-tì nhi thaønh laïc quoác.  

Bieát cho ta hay baét loãi ta, cuõng chaúng traùnh neù chaúng 
lo buoàn. Ñieàu ta mong moûi (chæ mong) taïm keát duyeân laønh, 
phaù naùt nguïc A-tì maø chuyeån thaønh nöôùc an vui. (Ñaïi 
Phaät Ñaûnh Thuû Laêng Nghieâm Chaùnh Maïch Sôù Töï) 

(所冀 hay 我所冀 laøm chuû ngöõ. Do sau ñoäng töø 
khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 dòch 
nhö keát caáu chính phuï: 我冀之者) 

如 來 所 著 衣 ‖ 名 曰 袈 裟，所 食 者 ‖ 
名 曰 (法) 食。 

Nhö Lai sôû tröôùc y danh vieát Ca-sa, sôû thöïc giaû danh vieát phaùp thöïc.   
AÙo Nhö Lai maëc goïi laø Ca-sa, thöùc aên Ngaøi aên goïi 

laø thöùc aên phaùp. (Töù Phaàn Luaät San Phoàn Boå Khuyeát 
Haønh Söï Sao)  
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(如來所著衣 laø cuïm keát caáu 所 laøm chuû ngöõ. Do 
sau ñoäng töø coù danh töø, neân boû 所 vaø dòch nhö keát 
caáu chính phuï: 如來著之衣; 

所食者 laøm chuû ngöõ. Do löôïc boû danh töø 如來 
vaø sau ñoäng töø ñaõ coù ñaïi töø 者, neân boû 所 vaø dòch 
nhö keát caáu chính phuï: 如來食之者; 者 ñaïi töø chæ 
cho söï vaät: thöùc aên) 

b. Laøm taân ngöõ 
Ví duï:  
世 尊！我 等 ‖ [從 佛] 聞 所 未 聞。 

Theá T ！oân Ngaõ ñaúng tuøng Phaät vaên sôû vò vaên.  
Baïch Theá Toân! Chuùng con töø Phaät nghe ñieàu chöa 

nghe. (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm Ñòa Quaùn Kinh) 
(所未聞 laø cuïm keát caáu 所 laøm taân ngöõ. Do sau 

ñoäng töø khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 
dòch nhö keát caáu chính phuï: 未聞之者) 

時 那 羅 延 法 師，[即 為] 演 說 所 未 聞 經。 

Thôøi Na-la-dieân phaùp sö, töùc vò dieãn thuyeát sôû vò vaên kinh.  
Baáy giôø phaùp sö Na-la-dieân, lieàn vì con vò tröôûng giaû 

dieãn noùi kinh ñieån chöa töøng nghe. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
(所未聞經 laøm taân ngöõ. Do sau ñoäng töø coù danh 

töø, neân boû 所 vaø dòch nhö keát caáu chính phuï: 未聞
之經) 

大 雄 氏 開 宗 演 義，而 阿 難 ‖ [獨 以 多 
文] 解 佛 所 說。 

Ñaïi Huøng thò khai toâng dieãn nghóa, nhi A Nan ñoäc dó ña vaên giaûi Phaät 
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sôû thuyeát.  
Ñaáng Ñaïi Huøng (Phaät) môû toâng dieãn nghóa, chæ coù 

ngaøi A Nan nhôø nghe nhieàu maø hieåu ñieàu Phaät noùi. (Di 
Am Taäp) 

(佛所說 laø cuïm keát caáu 所 laøm taân ngöõ. Do sau 
ñoäng töø khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 
dòch nhö keát caáu chính phuï: 佛說之者) 

欲 思 光 揚 萬 行，匡 讚 一 乘，罄 己 所 
知，略 示 群 品。   

Duïc tö quang döông vaïn haïnh, khuoâng taùn nhaát thöøa, khaùnh kæ sôû 
tri, löôïc thò quaàn phaåm.      

Ñònh muoán neâu roõ muoân haïnh, trôï giuùp khen ngôïi 
(ñaïo) nhaát thöøa, ñem heát ñieàu mình bieát, ñeå chæ sô cho 
chuùng sanh. (Ñaïi Thöøa Phaùp Giôùi Voâ Sai Bieät Luaän Sôù 
Töï) 

(己所知 laø cuïm keát caáu 所 laøm taân ngöõ. Do sau 
ñoäng töø khoâng coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 
dòch nhö keát caáu chính phuï 己知之者) 

c. Laøm vò ngöõ 
Ví duï:  
中 論 ‖ 有 五 百 偈，龍 樹 菩 薩 之 所 造 也。 

Trung luaän höõu nguõ baùch keä, Long Thoï Boà-taùt chi sôû taïo daõ.  
Trung luaän coù 500 baøi keä, (laø) quyeån luaän do Boà-taùt 

Long Thoï taïo. (Trung Luaän Töï) 
(龍樹菩薩之所造 laø cuïm keát caáu 所 laøm vò ngöõ, 

coù 之 laø trôï töø. Do sau ñoäng töø khoâng coù danh töø, 
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neân boû 所 thay ñaïi töø 者 dòch nhö keát caáu chính 
phuï 龍樹菩薩造之者) 

(少 壯) 之 年 ‖，世 間 人 民 之 所 愛 敬。 
Thieáu traùng chi nieân, theá gian nhaân daân chi sôû aùi kính.  
Tuoåi nhoû khoeû maïnh, (laø) ñieàu nhaân gian quyù troïng. 

(Taêng Nhaát A Haøm)  
(世間人民之所愛敬 laø cuïm keát caáu 所 laøm vò 

ngöõ, coù 之 laø trôï töø. Do sau ñoäng töø khoâng coù danh 
töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 dòch nhö keát caáu chính 
phuï 世間人民愛敬之者) 

d. Laøm boå ngöõ phaùn ñoaùn 
Keát caáu 所 luoân ñöùng sau ñoäng töø phaùn ñoaùn. 
Ví duï:   
有 死 必 有 生，有 生 必 有 死。 
死 ‖ 為 世 所 悲，生 ‖ 為 世 所 喜。 

Höõu töû taát höõu sanh, höõu sanh taát höõu töû.  
Töû vi theá sôû bi, sanh vi theá sôû hyû.  
Coù cheát aét coù sanh, coù sanh phaûi coù cheát. 
Cheát laø ñieàu theá gian ñau buoàn, sanh laø ñieàu theá gian 

vui möøng. (Thieàn Sö Vieät Nam) 
(世所悲、世所喜 laø cuïm keát caáu 所 laøm bổ ngöõ 

cho ñoäng töø phaùn ñoaùn 為. Do sau ñoäng töø khoâng 
coù danh töø, neân boû 所 thay ñaïi töø 者 dòch nhö keát 
caáu chính phuï 世悲之者、世喜之者) 

(不 滅) 真 相 ‖ 即 達 摩 所 傳 之 一 心 者。 

Baát dieät chaân töôùng töùc Ñaït Ma sôû truyeàn chi nhaát taâm giaû.  
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Töôùng thaät khoâng hö hoaïi chính laø nhaát taâm maø ngaøi 
Ñaït Ma truyeàn daïy. (Laêng Giaø Kinh Taäp Chuù) 

(達摩所傳之一心 laø cuïm keát caáu 所 laøm bổ ngöõ 
cho ñoäng töø phaùn ñoaùn 即. Do sau ñoäng töø coù danh 
töø, neân boû 所 vaø dòch nhö keát caáu chính phuï 達摩
傳之一心) 

3. Caâu tham khaûo 
◎所作已辦，不受後有。 《長阿含經》  
◎五欲有所少，吾盡當相與。《長阿含經》 
◎世所奇珍，獨奉世尊。《釋迦譜》 
◎智者所知，非是凡愚所能及教。《長阿含經》 
◎菩薩向梵志，說己心所期 《佛所行讚》 
◎ 恨宿障深重，不能遵修，然所長信根，亦不可
思議。 《淨土承恩集》 
◎菩提妙花遍莊嚴，隨所住處常安樂。《大雲輪請
雨經》 
◎世人沉迷於所好之物。 
◎又觀如來所渡河處，即名此處為瞿曇河。《長阿
含經》 
◎汝等眾生，當信是稱讚不可思議功德一切諸佛所
護念經。《佛說阿彌陀經》 
◎嫉善則天下善人唯恐其聞所善。《鐔津文集》 
◎佛得微妙法，所處無不安。《方廣大莊嚴經》 
◎經律文中多云頭面禮足。或云頂禮佛足者。我所
高者頂也。彼所卑者足也。以我所尊敬彼所卑者。
禮之極也。《釋門歸敬儀》 
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IV. CAÙC DAÏNG KEÁT CAÁU 所 KHAÙC 
1. 所 duøng vôùi ñaïi töø nghi vaán 何 
Trong keát caáu naøy 所 nhö trôï töø ñaûo trang, ñaïi 

töø nghi vaán 何 laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø. 
Keát caáu:  何 + 所 + ñoäng töø 
Caùch dòch: Chæ caàn boû töø 所, vaø dòch keát caáu theo 

daïng ñoäng taân ñaûo trang: 何 + ñoäng töø 
Ví duï:  
借 問 出 家 人，出 家 何 所 證？ 

Taù vaán xuaát gia nhaân, xuaát gia haø sôû chöùng? 
Xin hoûi ngöôøi xuaát gia, xuaát gia chöùng ñöôïc gì? (Toâng 

Moân Huyeàn Giaùm Ñoà) 
(何所證 dòch nhö 何證) 
聖 教 明 白，何 所 致 疑？  

Thaùnh giaùo minh baïch, haø sôû trí nghi?  
Thaùnh giaùo roõ raøng, nghi ngôø caùi gì? (Taân Dòch Ñaïi 

Thöøa Khôûi Tín Luaän Töï) 
(何所致疑 dòch nhö 何致疑) 
道 性 如 虛 空，虛 空 ‖ 何 所 修？遍 觀 修 

道 者，撥 火 覓 浮 漚。 

Ñaïo tính nhö hö khoâng, hö khoâng haø sôû tu? Bieán quaùn tu ñaïo giaû, 
baùt hoûa mòch phuø aâu.  

Tính ñaïo nhö hö khoâng, hö khoâng tu caùi gì? Xem khaép 
ngöôøi tu ñaïo, (nhö) vaïch löûa tìm boït noåi. (Nguõ Ñaêng Hoäi 
Nguyeân) 
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(何所修 dòch nhö 何修) 
既 知 往 物 不 來，而 謂 今 物 之 可 往，

往 物 既 不 來，今 物 ‖ 何 所 往？ 

Kí tri vaõng vaät baát lai, nhi vò kim vaät chi khaû vaõng, vaõng vaät kyù baát 
lai, kim vaät haø sôû vaõng?  

Ñaõ bieát vaät xöa chaúng ñeán, maø cho laø vaät nay coù theå 
ñi. Vaät xöa ñaõ chaúng ñeán, thì vaät nay ñi choã naøo? (Trieäu 
Luaän) 

(何所往 dòch nhö 何往) 
+ Caâu tham khaûo 

◎了法即心，更何所取？《大乘起信論略述》 
◎能觀心境既空，何所樂著？《大乘起信論廣釋》 
◎暫至寶城樓，逍遙何所憂？《淨土五會念佛誦經
觀行儀》 
◎縱得禪定，凝心不動，與諸小乘何所異也？《博
山和尚參禪警語》 
◎讀學雖廣，而自己心地不修理，縱學廣而有何所
增益？《禪林寶訓順硃》 
◎無菩提心，何所迴向？《大智度論》 
◎能行說為正，不行何所說，若說不能行，不名為
智者？《阿毘曇毘婆沙論》 
◎得無我者，更何所求？《成實論》 
◎若一切世間不空，則無生無滅，何所斷何所滅？
而名為涅槃。《中論》 
◎釋迦如來及十方諸佛，出廣長舌說誠實言，讚勸
往生，更何所惑？《往生淨土決疑行願二門》 
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2. 所 duøng vôùi phoù töø phuû ñònh 無 
Trong keát caáu naøy, coù theå thay theá 所 baèng ñaïi 

töø nghi vaán 何 laøm taân ngöõ ñöùng tröôùc ñoäng töø, 
無 laø phoù töø phuû ñònh. 

Keát caáu:  無 + 所 + ñoäng töø 
Caùch dòch: 無 + 何 + ñoäng töø  
Ví duï:    
無 所 念 者 是 名 念 佛。 

Voâ sôû nieäm giaû thò danh nieäm Phaät.  
Khoâng nhôù nghó ñieàu gì, ñoù goïi laø nhôù nghó Phaät. (Ñaïi 

Phaåm Kinh) 
(無所念 gioáng nhö 無何念)  
不 應 住 色 生 心，不 應 住 聲 香 味 觸 法 

生 心，應 無 所 住 而 生 其 心。 

Baát öng truï saéc sanh taâm, baát öng truï thanh höông vò xuùc phaùp sanh 
taâm, öng voâ sôû truï nhi sanh kyø taâm.   

Chaúng neân truï chaáp vaøo saéc maø sinh taâm, chaúng neân 
truï chaáp vaøo tieáng, muøi, vò, ñuïng chaïm, phaùp traàn maø 
sinh taâm, phaûi khoâng truï chaáp vaøo ñaâu maø sinh taâm. 
(Kim Cang Kinh) 

(無所住 gioáng nhö 無何住)  
若 默 無 所 說，莫 知 其 愚 智，要 因 於 言 

說，然 後 乃 別 知。 

Nhöôïc maëc voâ sôû thuyeát, maïc tri kyø ngu trí, yeáu nhaân ö ngoân thuyeát, 
nhieân haäu naõi bieät tri.  

Neáu im laëng khoâng noùi, chaúng bieát hoï trí ngu, phaûi 
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do nôi lôøi noùi, môùi phaân bieät roõ raøng. (Bieät Dòch Taïp A 
Haøm Kinh) 

(無所說 gioáng nhö 無何說 khoâng noùi gì caû)  
+ Caâu tham khaûo 

◎行惡能受惡，與惡友同事；今世及後世，終始無
所獲。《長阿含經》 
◎譬如手畫虛空，無所染著；阿羅漢心亦如是，一
切法中得無所著。《大智度論》 
◎佛心無所依，其猶如虛空。《大寶積經》 
◎心無所著。始見天真之佛。《宗鏡錄》 
◎如來實無所食但欲化彼示現受用無量眾生所施
之物。《大般涅槃經》 
◎言菩薩行者，實無所行是菩薩行。《大寶積經》 
◎天子復問：無所攀緣，亦無所住，度駛流耶？佛
言：如是，天子！《雜阿含經》 
◎又一如來於一三千大千佛土，普能施作一切佛
事，是故第二如來出世無所利益。《瑜伽師地論》 
◎世間珍寶無所貪，當證無上菩提果。《佛說大乘
菩薩藏正法經》 
◎諸佛如來，雖處眾惡，無所染污，猶如蓮花。《大
般涅槃經》 

3. 所 duøng vôùi 無、不 
Trong keát caáu 無所不 cuõng gioáng nhö 無不 coù 

nghóa: Khoâng coù caùi gì maø chaúng, khoâng coù vieäc gì 
chaúng, khoâng ai maø chaúng, thaûy ñeàu. 

Keát caáu:  無 + 所 + 不 + ñoäng töø 
Caùch dòch: Khoâng coù caùi gì maø chaúng + ñoäng töø 
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Ví duï:  
人 為 恚 所 覆，口 無 所 不 說。 
Nhaân vò khueå sôû phuùc, khaåu voâ sôû baát thuyeát.  
Ngöôøi bò giaän töùc che khuaát, mieäng khoâng ñieàu gì 

chaúng noùi. (Trung A Haøm Kinh) 
(無所不說 gioáng nhö 無不說) 
吾 無 所 不 見，唯 泥 洹 最 為 樂。 
Ngoâ voâ sôû baát kieán, duy neâ hoaøn toái vi laïc.  
Ta khoâng ñieàu gì chaúng thaáy, chæ coù Nieát-baøn laø vui 

nhaát. (Phaät Baùt Neâ Hoaøn Kinh) 
(無所不見 gioáng nhö 無不見) 
譬 如 虛 空 無 所 不 覆，菩 薩 慧 光 亦 復 

如 是 無 所 不 照。 
Thí nhö hö khoâng voâ sôû baát phuùc, Boà-taùt hueä quang dieäc phuïc nhö 

thò voâ sôû baát chieáu. 
Ví nhö hö khoâng khoâng ñaâu chaúng che phuû, aùnh saùng 

trí hueä cuûa Boà-taùt cuõng laïi nhö theá khoâng ñaâu chaúng chieáu 
soi. (Ñaïi Phöông Ñaúng Ñaïi Taäp Kinh) 

(無所不覆 gioáng nhö 無不覆; 無所不照 gioáng 
nhö 無不照) 

噫! 法 在 非 在，心 空 弗 空，無 修 而 無 
所 不 修，真 修 亦 泯；無 住 而 無 所 不 住，
真 住 皆 亡。 

Y! Phaùp taïi phi taïi, taâm khoâng phaát khoâng, voâ tu nhi voâ sôû baát tu, 
chaân tu dieäc daãn; voâ truï nhi voâ sôû baát truï, chaân truï giai vong. 

OÂi! Phaùp toàn taïi maø chaúng toàn taïi, taâm roãng khoâng 
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maø chaúng roãng khoâng, khoâng tu maø khoâng phaùp naøo 
chaúng tu, söï tu chaân chính cuõng döùt; khoâng truï maø 
khoâng nôi naøo chaúng truï, söï döøng truï chaân thaät ñeàu tieâu. 
(Vaïn Thieän Ñoàng Quy Taäp Töï) 

(無所不修 gioáng nhö 無不修; 無所不住 gioáng 
nhö 無不住) 

夫 有 所 知，則 有 所 不 知，以 聖 心 無 
知，故 無 所 不 知。 

Phuø höõu sôû tri, taéc höõu sôû baát tri, dó Thaùnh taâm voâ tri, coá voâ sôû 
baát tri.    

Coù ñieàu bieát thì coù ñieàu chaúng bieát, bôûi taâm Thaùnh khoâng 
bieát, cho neân khoâng coù caùi gì chaúng bieát. (Trieäu Luaän) 

(無所不知 gioáng nhö 無不知) 
+ Caâu tham khaûo 

◎身放光明，無所不照。《增壹阿含》 
◎四念處火若得勤風則無所不燒。《圓覺經近釋》 
◎佛祖之道如大日輪昇于虗空無所不燭。《運菴和
尚語錄》 
◎人為恚所覆，口無所不說。造作癡罪逆，而自夭
其命。《中阿含經》 
◎一生於此界，便無所不知不曉，能窮諸法之根源
矣。《角虎集》 
◎佛道寬弘無所不容，願為弟子乞蒙聽許。《法句
譬喻經》 
◎今捨性命皈投於佛，一捨而無所不捨，以表誠敬
之至。《東國僧尼錄》 
◎諸佛法內，靡所不為；眾生界中，無所不濟。《萬
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善同歸集》 
◎等心如火，燒滅煩惱，大炬光明，無所不燎。《大
寶積經》 
◎一念彌陀，無所不裹，悟後方知，染污不可。《淨
土證心集》 

4. Keát caáu 所 coù giôùi töø ñöùng tröôùc ñoäng töø 
Trong keát caáu naøy, coù theå löôïc boû 所, boå sung 

theâm ñaïi töø laøm taân ngöõ cho giôùi töø. 
Keát caáu: (Danh tö ø)+所+ giôùi töø + ñoäng töø 
Caùch dòch: (danh tö)ø + giôùi töø + 其 (何) + ñoäng töø 
Ví duï:   
師 不 獲 已，遂 返 仰 山，居 三 年，將 示 

寂，手 書 辭 所 與 遊 者，復 書 偈 訣 眾，擲 
筆 而 化。  

Sö baát hoaïch dó, toaïi phaûn Ngöôõng Sôn, cö tam nieân, töông thò tòch, 
thuû thö töø sôû döõ du giaû, phuïc thö keä quyeát chuùng, tròch buùt nhi hoùa.  

Sö khoâng theá naøo ñöôïc, lieàn trôû veà nuùi Ngöôõng Sôn, 
ôû ñoù ba naêm, khi saép thò tòch, töï tay ghi thô töø bieät nhöõng 
ngöôøi cuøng vôùi Ngaøi qua laïi (nhöõng ngöôøi quen), roài ghi 
keä töø giaõ ñaïi chuùng, xong neùm buùt maø maát. (Tuïc Ñaêng 
Chaùnh Thoáng) 

(所與遊者 gioáng nhö 與其遊之者) 
是 則 此 經，佛 佛 授 手，祖 祖 相 傳 之 心 

印，如 來 禪 祖 師 禪 之 所 自 出。 

Thò taéc thöû kinh, Phaät Phaät thuï thuû, Toå Toå töông truyeàn chi taâm aán, 
Nhö Lai thieàn, Toå sö thieàn chi sôû töï xuaát.  
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Theá thì kinh naøy laø taâm aán maø Phaät Phaät trao tay, Toå 
Toå truyeàn tieáp. Thieàn Nhö Lai, thieàn Toå sö töø ñoù xuaát 
hieän. (Laêng Giaø Kinh Hôïp Trieät) 

(所自出 gioáng nhö 自此出) 
所 以 是 經 功 德 最 大，然 不 言 其 所 以 

大; 其 福 果 最 勝，然 不 言 其 所 以 勝。 

Sôû dó thò kinh coâng ñöùc toái ñaïi, nhieân baát ngoân kyø sôû dó ñaïi; kyø phuùc 
quaû toái thaéng, nhieân baát ngoân kyø sôû dó thaéng.  

Cho neân kinh naøy coâng ñöùc raát lôùn, nhöng chaúng noùi 
vì sao ñöôïc to lôùn; phuùc laønh thaät raát troäi, nhö chaúng noùi 
do ñaâu ñöôïc troäi. (Ngöï Cheá Kim Cang Baùt Nhaõ Ba La 
Maät Kinh) 

(其所以大、其所以勝 gioáng nhö 其以何大、以
何勝; 大、勝 laø hình dung töø duøng nhö ñoäng töø) 

夫 戒 者，人 天 所 由 生，三 乘 所 由 成，
泥 洹 之 關 要 也。 

Phuø giôùi giaû, nhaân thieân sôû do sanh, tam thöøa sôû do thaønh, neâ hoaøn 
chi quan yeáu daõ. 

Giôùi luaät, coõi trôøi coõi ngöôøi do ñoù ñöôïc sanh veà, ba 
thöøa do ñoù ñöôïc thaønh laäp, laø maáu choát cuûa Nieát-baøn. 
(Xuaát Tam Taïng Kyù Taäp) 

(人天所由生、三乘所由成 gioáng nhö 人天由此
生、三乘由此成) 

* Chuù yù: 
- Keát caáu naøy tuy gioáng moät caâu nhöng khoâng phaûi 

caâu, maø chæ laø moät cuïm danh töø do 所 caáu thaønh.  
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- Tuøy theo yù nghóa caâu laø nghi vaán, phuû ñònh, traàn 
thuaät... 所 coù theå dòch nhö laø ñaïi töø nghi vaán, hoaëc 
ñaïi töø chæ thò.  

+ Caâu tham khaûo 
◎僧者佛祖所自出也。《護法論》 
◎師者人之模範，正邪所自出，故不遇第一真僧，
則律儀不得成就。《楞嚴經要解》 
◎正法者，大教之所自出，眾經之所自明也。《五
燈全書目錄》 
◎其妻問所與飲食者，則盡富貴也。 
◎既能迴向大乘，則大方便之所由生也。《注維摩
詰經》 
◎夫戒德之本道之所由生。《注維摩詰經》 
◎夫戒者，人天所由生，三乘所由成，泥洹之關要
也。《出三藏記集》 
◎內之根與外之塵相偶而識生焉。罪業所由起也。
《五家宗旨纂要》 
◎夫言迹之興，異途之所由生也。《肇論》 
◎律者萬法之所由出也。《梵網經菩薩戒初津》 
◎五陰不著不縛，是五陰無所從生、無所從滅。《大
明度經》 
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TRÔÏ TÖØ ÑOÄNG THAÙI 
***0*** 

Laø töø luoân ñöùng sau ñoäng töø ñeå bieåu thò yù nghóa 
ngöõ phaùp naøo ñoù cuûa ñoäng töø. Chuû yeáu goàm coù:   

了 lieãu、卻 khöôùc、著 tröôùc、過 quaù 
Keát caáu:  Ñoäng töø + 卻 (了、著、過) 
I. TRÔÏ TÖØ ÑOÄNG THAÙI 卻、了 
Laø trôï töø ñöùng sau ñoäng töø noùi roõ haønh ñoäng ñaõ 

thöïc hieän hoaëc hoaøn thaønh. Tuøy theo caâu vaên coù 
theå dòch: Roài, ñi, maát. 

Ví duï: 
[袈 裟 下] 失 <却> (人) 身，實 為 苦 也。 

Ca sa haï thaát khöôùc nhaân thaân, thaät vi khoå daõ.  
Maëc aùo ca sa maø ñeå maát ñi thaân ngöôøi, theá môùi thaät 

laø khoå. (Truy Moân Caûnh Huaán) 
證 實 相 無 人 法，剎 那 滅 <卻> 阿 鼻 業。 

Chöùng thaät töôùng voâ nhaân phaùp, saùt na dieät khöôùc A-tì nghieäp. 
Chöùng ñöôïc töôùng thaät khoâng (thaáy) coù ngöôøi vaø 

phaùp, trong phuùt choác dieät xong nghieäp A-tì. (Chöùng 
Ñaïo Ca)     
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和 尚 大 慈，恩 逾 父 母，當 時 若 為 我 說 
<卻>，何 有 今 日 事 耶。  

Hoøa thöôïng ñaïi töø, aân du phuï maãu, ñöông thôøi nhöôïc vò ngaõ thuyeát 
khöôùc, haø höõu kim nhaät söï da.   

Hoøa thöôïng raát töø bi, aân ñöùc hôn cha meï, khi aáy neáu 
vì con noùi xong, thì sao coù chuyeän hoâm nay. (Nguõ Ñaêng 
Hoäi Nguyeân)  

失 其 本 來，[便] 換 <了> 面 目；守 此 面 
目，則 還 其 本 來。 

Thaát kyø baûn lai, tieän hoaùn lieãu dieän muïc; thuû thöû dieän muïc, taéc hoaøn 
kyø baûn lai.   

Maát caùi xöa nay, lieàn ñoåi ñi göông maët; giöõ gìn göông 
maët naøy, thì trôû veà caùi xöa nay. (Taïi Gia Luaät Yeáu 
Quaûng Taäp Töï) 

有 情 世 界，生 <了> 復 死，死 <了> 復 生。 

Höõu tình theá giôùi, sanh lieãu phuïc töû, töû lieãu phuïc sanh.  
Theá giôùi loaøi coù tình thöùc, sanh roài laïi cheát, cheát ñi laïi 

sanh ra. (Vieân Giaùc Kinh Loaïi Giaûi) 
當 初 只 道 茅 長 短，燒 <了> 方 知 地 不 

平。 

Ñöông sô chæ ñaïo mao tröôøng ñoaûn, thieâu lieãu phöông tri ñòa baát 
bình. 

Buoåi ñaàu cöù noùi coû tranh coù daøi ngaén, nhöng ñoát xong 
roài môùi hay ra laø do ñaát chaúng baèng. (Toâng Moân Nieâm 
Coå Vöïng Taäp) 
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II. TRÔÏ TÖØ ÑOÄNG THAÙI 著  
Laø trôï töø ñöùng sau ñoäng töø, noùi roõ haønh ñoäng 

ñang tieáp tuïc, hay ñaït ñöôïc keát quaû. Tuøy theo caâu 
vaên coù theå dòch laø: Ñang, ñuùng, truùng.   

Ví duï:     
漁 翁 ‖ 睡 <著> 無 人 喚， 
過 午 醒 來 雪 滿 舟。 

Ngö oâng thuïy tröôùc voâ nhaân hoaùn,  
Quaù ngoï tænh lai tuyeát maõn chu.  
OÂng chaøi meâ nguû khoâng ngöôøi goïi, 
Tænh giaác quaù tröa tuyeát ñaày thuyeàn. 

        (Thieàn Sö Khoâng Loä – Ngö Nhaøn) 
飜 身 踏 <著> (曹 溪) 路， 
妙 體 堂 堂 沒 變 遷。 
Phieân thaân ñaïp tröôùc Taøo Kheâ loä,  
Dieäu theå ñöôøng ñöôøng moät bieán thieân.  
Chuyeån mình ñaïp truùng loái Taøo Kheâ,  
Dieäu theå rôõ raøng chaúng ñoåi thay. 

(Vieân Ngoä Phaät Quaû Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 
呪 詛 諸 毒 藥，所 欲 害 身 者，念 彼 觀 音 

力，還 <著> 於 本 人。 
Chuù trôù chö ñoäc döôïc, sôû duïc haïi thaân giaû, nieäm bæ Quaùn AÂm löïc, 

hoaøn tröôùc ö baûn nhaân. 
Buøa chuù cuøng thuoác ñoäc, ñònh laøm haïi ñeán thaân, nhôù 

nghó söùc Quaùn AÂm, traû laïi chính ngöôøi taïo. (Dieäu Phaùp 
Lieân Hoa Kinh) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

428

既 論 主 中 之 主，誰 ‖ 敢 道 <著> 名 字？ 
Kí luaän chuû trung chi chuû, thuøy caûm ñaïo tröôùc danh töï? 
Ñaõ baøn veà vò chuû teå cao nhaát, ai daùm noùi ñeán teân goïi? 

(Chuù Hoa Nghieâm Kinh Ñeà Phaùp Giôùi Quaùn Moân Tuïng) 
III. TRÔÏ TÖØ ÑOÄNG THAÙI 過 

Laø trôï töø ñöùng sau ñoäng töø, noùi roõ ñoäng taùc ñaõ 
traûi qua roài. Tuøy theo caâu vaên coù theå dòch laø: Ñaõ, 
roài, qua. 

Ví duï:  
釋 迦 大 師 於 外 道 法 一 一 證 <過>，祇 

是 不 坐 在 窠 臼 裏。 

Thích Ca ñaïi sö ö ngoaïi ñaïo phaùp nhaát nhaát chöùng quaù, chæ thò baát 
toïa taïi khoøa cöõu lyù.  

Ñaïi sö Thích Ca ñoái vôùi phaùp moân cuûa ngoaïi ñaïo moãi 
moãi chöùng qua, chæ laø khoâng ngoài trong hang oå ñoù (keït 
trong khuoân saùo ñoù). (Baùc Sôn Hoøa Thöôïng Tham Thieàn 
Caûnh Ngöõ)   

縱 然 讀 <過> 萬 遍，經 義 不 解，原 與 不 
讀 者 相 同。 

Tuùng nhieân ñoäc quaù vaïn bieán, kinh nghóa baát giaûi, nguyeân döõ baát ñoäc 
giaû töông ñoàng. 

Daàu cho ñoïc qua muoân laàn, maø nghóa kinh chaúng 
hieåu, thì coù khaùc chi ngöôøi chöa ñoïc. (Kim Cang Kinh 
Thaïch Chuù) 

執 持 二 字，[莫 草 草] 看 <過>，返 照 念 佛 
人 是 誰？與 參 禪 意 同。 
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Chaáp trì nhò töï, maïc thaûo thaûo khaùn quaù, phaûn chieáu nieäm Phaät 
nhaân thò thuøy? Döõ tham thieàn yù ñoàng. 

Hai töø ‘naém giöõ’ (chaáp trì), ñöøng neân xem qua sô saøi, 
maø neân soi laïi ngöôøi nieäm Phaät laø ai? YÙ nghóa chaúng 
khaùc gì tham thieàn. (Vaân Theâ Tònh Ñoä Vöïng Ngöõ) 

* Chuù yù: 
Ñieåm khaùc bieät giöõa ñoäng töø xu höôùng 過, vaø trôï 

töø ñoäng thaùi 過 laø:  
- Ñoäng töø xu höôùng 過 chæ veà khoâng gian ñi ñeán 

choã naøo ñoù. 
- Trôï töø ñoäng thaùi 過 chæ veà thôøi gian vieäc laøm ñaõ 

xong. 
IV. CAÂU THAM KHAÛO 

◎洗除眾結永已除了，諸魔罪蓋不能覆蔽。《文殊
支利普超三昧經》 

◎惑了空，墮了障，積了愆，怎生能出世間。《諸
佛世尊如來菩薩尊者名稱歌曲》 
◎一生辛苦，造了無數惡業，閻羅面前受苦報無
窮。《淨業知津》 

◎從來債負都還了，交割分明離世間。《十六大羅
漢因果識見頌》 

◎殘經讀了無餘事，聊塑圓容合掌看。《三國遺事》 

◎佛憫眾生心念不能放捨故，將一句彌陀換却世人
情念。《角虎集》 

◎若人能離却諸相，則心無所住，而一切妄念悉皆
不生。《金剛經正解》 
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◎若此婬心不能除却，則見思塵勞，決不可出。《楞
嚴經寶鏡疏》 

◎婆云：我二十年只供養得箇俗漢。遂遣出，燒却
庵。《禪林類聚》 

◎他非我是都拋却，萬事消歸一笑中。《五燈全書》 

◎安禪不必須山水，滅却心頭火自凉。《宗門拈古
彙集》 

◎莫非滋長生死結縛，忘却最初出家本志。《緇門
警訓》 

◎玉笛橫吹動天地，未曾逢著箇知音。《黃龍慧南
禪師語錄》 

◎一朝得一心不亂功夫，摸著本來面目，便知佛言
非妄矣。《蓮修起信錄》 

◎有緣遇著，無緣錯過。《續燈正統》 

◎夙具靈根者，纔聞著一言一句，便有出身路。《無
異元來禪師廣錄》 

◎北俱盧洲火發，燒著帝釋眉毛。《古尊宿語錄》 

◎此人雖非不退地菩薩，亦是曾見過佛，聞過法，
福慧具足之人也。《法華經知音》 

◎尊者！予曾聽聞過，曾看見過。大海之水百肘或
二百肘皆向空中奔騰。《彌蘭王問經》 
◎吾儒書都讀過，獨未留心內典。《現果隨錄》 

◎若欲超過三界苦，應修梵行作沙門。《大乘本生
心地觀經》 

◎於生老病死，皆悉已超過。《雜阿含經》 
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TRÔÏ TÖØ NGÖÕ KHÍ 
***0*** 

Laø töø duøng trong caâu coù taùc duïng giuùp caâu vaên 
theâm ngöõ khí. Coù caùc loaïi:  

1. Trôï töø ñaàu caâu 
2. Trôï töø giöõa caâu 
3. Trôï töø cuoái caâu 

 
TRÔÏ TÖØ ÑAÀU CAÂU 

***0*** 
Laø trôï töø duøng ñeå môû ñaàu caâu noùi, coù coâng duïng 

laøm caân ñoái caâu, giuùp aâm vaän haøi hoøa. 
Ví duï:  
『惟』 吾 佛 出 世 說 法 利 生，四 眾 人 等 

各 皆 得 度。 

Duy ngoâ Phaät xuaát theá thuyeát phaùp lôïi sanh, töù chuùng nhaân ñaúng caùc 
giai ñaéc ñoä.  

Ñöùc Phaät ra ñôøi, noùi phaùp laøm lôïi ích chuùng sinh, caû 
boán nhoùm ngöôøi thaûy ñeàu ñöôïc ñoä. (Tònh Toâng Phaùp 
Yeáu) 

(惟 laø trôï töø ñaàu caâu)  
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『夫』 心 月 孤 圓，光 吞 萬 像，光 非 照 
境，境 亦 非 存，光 境 俱 亡，復 是 何 物？ 

Phuø taâm nguyeät coâ vieân, quang thoân vaïn töôïng, quang phi chieáu caûnh, 
caûnh dieäc phi toàn, quang caûnh caâu vong, phuïc thò haø vaät?  

Traêng loøng troøn vaèng vaëc, aùnh saùng bao truøm muoân 
caûnh, aùnh saùng khoâng chieáu caûnh, caûnh cuõng chaúng coøn, 
aùnh saùng vaø caûnh ñeàu maát, roát cuoäc laø vaät gì? (Caûnh 
Ñöùc Truyeàn Ñaêng Luïc) 

(夫 laø trôï töø ñaàu caâu; 復 laø thuaät ngöõ thieàn coù 
nghóa: cöùu caùnh, roát cuoäc) 

『粤 若』 三 光 照 世 無 盛 於 日 輪，四 聖 
化 人 最 尊 於 佛 道。 

Vieät nhöôïc tam quang chieáu theá voâ thònh ö nhaät luaân, töù Thaùnh hoùa 
nhaân toái toân ö Phaät ñaïo.  

Trong ba thöù aùnh saùng (maët trôøi, maët traêng, sao) chieáu 
soi theá gian thì khoâng coù caùi naøo hôn ñöôïc maët trôøi, boán 
haøng Thaùnh (Thanh vaên, Duyeân giaùc, Boà-taùt, Phaät) daïy 
doã moïi ngöôøi thì toân quyù nhaát laø ñaïo Phaät. (Thích Ca 
Nhö Lai Giaùng Sanh Leã Taùn Vaên) 

(粤若 laø trôï töø ñaàu caâu) 
『洪 惟』 此 道 何 遼 漠，一 花 五 葉 開 還 落。 
Hoàng duy thöû ñaïo haø lieâu maïc, nhaát hoa nguõ dieäp khai hoaøn laïc.  
Ñaïo lyù naøy sao quaïnh hiu troáng vaéng, moät hoa naêm 

caùnh nôû roài laïi ruïng. (Hoaøi Haûi Nguyeân Trieäu Thieàn 
Sö Ngöõ Luïc) 

(洪惟 laø trôï töø ñaàu caâu) 
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TRÔÏ TÖØ ÑAÀU CAÂU THÖÔØNG DUØNG 

***0*** 
唯 duy  khoâng coù nghóa, hay coù yù caàu xin: mong 

haõy, xin haõy 
惟 duy  ñeå neâu ñaàu caâu chuyeän. 
聿 duaät  ñöùng ñaàu caâu hoaëc tröôùc vò ngöõ. 
夫 phuø  duøng ñeå môû ñaàu ñoaïn vaên nghò luaän. 
式 thöùc  trôï töø ñaàu caâu hoaëc giöõa caâu. 
+ Caâu tham khaûo 

◎唯吾佛世尊，特為一大事因緣故。出現世閒。《憨
山老人夢遊集》 
◎唯菩提之植種，仰戒律以培根，誠為正法之隄
防，永作心宗之城壍。《弘戒法儀》 
◎惟眾華之開發，表萬行之莊嚴。《法界聖凡水陸
勝會修齋儀軌》 
◎惟夫凡情難禁，譬等山猨，常隨外境，類同狂象，
三業鼓動。《法苑珠林》 
◎惟夫一切眾生，自迷本有之佛性，墮落三界生
死。《憨山老人夢遊集》 
◎夫人為道，一世苦耳。不為道者，其苦彌長。《佛
開解梵志阿颰經》 
◎夫生者有死，何足為奇? 《雜阿含經》 
◎夫凡夫者，長處三塗、八難之中。《增壹阿含經》 
◎夫人處世，有過能自改者，斯名上人。《增壹阿
含經》 
◎夫身者眾苦之本，患禍之元。《法句譬喻經》 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

434 

◎粵若常然真寂，先先而無元，窅然靈虛，後後而
妙有。《大秦景教流行中國碑頌》 
◎粵自世雄示滅，像教寢傳，金口微言，方流於震
旦。《廣清涼傳》 
◎洪惟我釋迦牟尼如來，宣說施食法門。《法界聖
凡水陸勝會修齋儀軌》 
◎洪惟娑婆世主，佛心天子，自剎帝利種以流芳。
《歷朝釋氏資鑑》 
◎洪惟此道何遼漠，一花五葉開還落。《淮海原肇
禪師語錄》 
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TRÔÏ TÖØ GIÖÕA CAÂU 
***0*** 

Laø nhöõng trôï töø duøng ñeå ngöøng ngaét vaø ñieàu hoøa 
ngöõ khí caâu vaên. 

Ví duï:   
夫 諸 佛 真 源，眾 生 本 有，因 迷 『也』

沈 淪 三 界，因 悟 『也』 頓 出 四 生。 

Phuø chö Phaät chaân nguyeân, chuùng sanh baûn höõu, nhaân meâ daõ traàm 
luaân tam giôùi, nhaân ngoä daõ ñoán xuaát töù sanh.   

Nguoàn chôn cuûa chö Phaät, chuùng sanh voán coù, do meâ 
muoäi (nguoàn chaân aáy) neân ñaém chìm trong ba coõi, bôûi 
toû hieåu (nguoàn chaân aáy) nhanh choùng ra khoûi boán loaøi. 
(Thaäp Ngöu Ñoà Tuïng Töï) 

(也 laø trôï töø giöõa caâu) 
春 林 縹 而 皆 碧，秋 沼 淨 『其』 如 空。 

Xuaân laâm phieáu nhi giai bích, thu chieåu tònh kyø nhö khoâng.  
Caùnh röøng muøa xuaân môø nhaït ñeàu trôû neân xanh thaém, 

hoà nöôùc muøa thu laéng trong gioáng nhö trôøi khoâng. 
(Quaûng Hoaèng Minh Taäp) 

(其 laø trôï töø giöõa caâu) 
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聞 『夫』 梵 鐘 罔 叩 則 聲 響 不 流，蓮 炬 
未 燃 則 寶 光 韜 耀。 

Vaên phuø phaïm chung voõng khaáu taéc thanh höôûng baát löu, lieân cöï vò 
nhieân taéc baûo quang thao dieäu.  

Nghe raèng chuoâng to chaúng ñaùnh thì aâm tieáng chaúng 
truyeàn vang, ñuoác (hình hoa) sen chöa thaép thì aùnh saùng 
coøn che khuaát. (Coå Bình Sôn Muïc Ñaïo Giaû Cöùu Taâm 
Luïc) 

(夫 laø trôï töø giöõa caâu) 
西 方 根 本 戒 為 先，戒 若 精 『兮』 定 亦 堅。 

Taây phöông caên baûn giôùi vi tieân, giôùi nhöôïc tinh heà ñònh dieäc kieân.  
Caùch dòch 1: Caên baûn ñeå sanh veà Taây phöông laáy giôùi 

luaät laøm tröôùc heát, giôùi luaät neáu thaønh thaïo thì ñònh cuõng 
vöõng chaéc.  

Caùch dòch 2: Sanh Taây caên baûn giôùi laøm ñaàu, giôùi neáu 
thuaàn thì ñònh cuõng saâu. (Quy Nguyeân Tröïc Chæ Taäp) 

(兮 laø trôï töø giöõa caâu) 
TRỢ TỪ GIÖÕA CÂU THƯỜNG DÙNG 

***0*** 
也 daõ  Duøng trong caâu bieåu thò ngöøng ngaét 
只 chæ  Duøng giöõa hoaëc cuoái caâu, bieåu thò caûm 

thaùn, xaùc ñònh. 
兮 heà  Duøng ôû giöõa hoaëc cuoái caâu, bieåu thò ngöøng 

ngaét, ñoàng thôøi coù taùc duïng baøy toû tình caûm. 
其 kyø  Trôï töø giöõa caâu voâ nghóa. 
夫 phuø  Bieåu thò thö hoaõn ngöõ khí. 
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+ Caâu tham khaûo 
◎孰能宣揚玄道、為法城塹，使夫大教卷而復舒，
幽旨淪而更顯。《肇論》 
◎夫道也者聖人之理中也。《鐔津文集》 
◎蓋德也者仁義之原，而仁義也者德之一偏也。《佛
祖歷代通載》 
◎雖古今愚鄙之人，皆知佛非可類夫君子小人。《鐔
津文集》 
◎是人雖塗良藥，其何能活？《大集會正法經》 
◎韶華幾度渾忘過，寂寞其如客路多，爆竹有聲難
作夢，鄉心無曲不成歌。《東國僧尼錄》 
◎歲寒不變兮虛懷若竹， 道妙難傳兮有口如鉗。
《宏智禪師廣錄》 
◎日兮可寒月兮可暑，正法眼藏終無二語。《大梵
天王問佛決疑經》 
◎僧是僧兮俗是俗，喜則笑兮悲則哭。《金剛經註》 
◎聞夫佛法初來，僧食悉皆踞坐，至于晉代此事方
訛，自茲已後跏坐而食。《南海寄歸內法傳》 
◎聞夫菩薩，發心有願居先，得意無心為本。 《古
瓶山牧道者究心錄》 
◎聞夫大覺初成，始結菩薩波羅提木叉，終至雙林
入滅，亦教諸比丘，當珍敬尊重波羅提木叉。《經
律戒相布薩軌儀》 
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TRÔÏ TÖØ CUOÁI CAÂU 
***0*** 

 Laø trôï töø thöôøng duøng cuoái caâu, giuùp theâm ngöõ 
khí caâu vaên veà nghi vaán, caàu khieán, caûm thaùn vaø 
traàn thuaät. 

耳 nhó  thoâi, vaäy (traàn thuaät) 
哉 tai  theá, nhæ (nghi vaán) 
矣 hó  ñi, leân (caàu khieán) 
乎 hoà  thay, ö (caûm thaùn) 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
a. Trong caâu, trôï töø ngöõ khí khoâng giöõ moät yù 

nghóa coá ñònh, maø coù khi bieåu thò nghi vaán, coù khi 
bieåu thò caûm thaùn. 

b. Moät soá trôï töø nghi vaán lieân hôïp, tuøy theo caùc 
loaïi ngöõ khí maø coù yù nghóa chung. 

矣 乎 hó hoà  roài ö, goàm coù: 
   矣 hó  roài, vaäy (bieåu thò ñuû roài hoaëc saép seõ) 
   乎 hoà  ö (bieåu thò caûm thaùn) 
而 已 哉 nhi dó tai  maø thoâi ö, goàm coù: 

而 已 nhi dó  maø thoâi (bieåu thò giôùi haïn) 
   哉 tai  ö (bieåu thò vaën hoûi vaø caûm thaùn) 
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- Khi hai trôï töø cuøng bieåu thò moät ngöõ khí ñi 
chung, coù taùc duïng taêng cöôøng ñoä ngöõ khí. 

Ví duï:    

乎 而 hoà nhi  theá ö (cuøng bieåu thò caûm thaùn) 
也 哉 daõ tai  vaäy ö (cuøng bieåu thò nghi vaán)      

c. Caùc trôï töø caûm thaùn 哉 tai、乎 hoà、矣 hó、夫 

phuø、而 nhi thöôøng ñaët sau vò ngöõ hình dung töø, ñaûo 
trang vò ngöõ leân tröôùc chuû ngöõ. 

賢 哉！ 回 也。 

Hieàn tai! Hoài daõ.  
Nhan Hoài hieàn ñöùc thay! (Luaän Ngöõ) 
至 矣 哉！ 般 若 也。 

Chí hæ tai! Baùt-nhaõ daõ. 
Baùt-nhaõ toät cuøng thay. (Ñaøm Taân Vaên Taäp) 
湛 湛 兮 八 功 德 水，巍 巍 乎 五 分 法 身。 
Traïm traïm heà baùt coâng ñöùc thuûy, nguy nguy hoà nguõ phaàn phaùp thaân.  
Nöôùc taùm coâng ñöùc trong suoát, naêm phaàn phaùp thaân 

voøi voïi. (Phaùp Giôùi Thaùnh Phaøm Thuûy Luïc Ñaïi Trai Phoå 
Lôïi Ñaïo Traøng Tính Töôùng Thoâng Luaän) 

II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
1. Trôï töø ngöõ khí traàn thuaät 
Laø nhöõng trôï töø duøng cuoái caâu traàn thuaät, ñeå 

bieåu thò khaúng ñònh, phaùn ñoaùn, haïn cheá.  
Thöôøng duøng caùc trôï töø: 
焉 yeân、爾 nhó、耳 nhó、也 daõ、矣 hó、而 已 nhi dó、

而 已 也 nhi dó daõ ... 
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Ví duï:  
見 性 成 佛，即 性 為 佛 『也』。 

Kieán tính thaønh Phaät, töùc tính vi Phaät daõ.  
Thaáy tính thaønh Phaät, chính tính laø Phaät vaäy. (Nieát 

Baøn Kinh Taäp Giaûi) 
譬 如 師 子 身 中 蟲 自 食 身 中 肉，非 天 

魔 外 道 而 能 破 滅 佛 法 『矣』。  

Thí nhö sö töû thaân trung truøng, töï thöïc thaân trung nhuïc, phi thieân 
ma ngoaïi ñaïo nhi naêng phaù dieät Phaät phaùp hó.   

Thí nhö doøi trong thaân sö töû töï aên thòt sö töû, chaúng 
phaûi thieân ma, ngoaïi ñaïo coù theå phaù dieät ñöôïc phaùp cuûa 
Phaät vaäy. (Toâng Caûnh Luïc) 

如 我 按 指，海 印 發 光。汝 暫 舉 心，塵 勞 
先 起。此 無 他 故，蓋 由 不 肯 勤 求，得 少 
為 足 『耳』。 

Nhö ngaõ aùn chæ, haûi aán phaùt quang. Nhöõ taïm cöû taâm, traàn lao tieân 
khôûi. Thöû voâ tha coá, caùi do baát khaúng caàn caàu, ñaéc thieåu vi tuùc nhó.  

Nhö ta aán ngoùn tay, bieån trí* lieàn phaùt saùng. Coøn oâng 
vöøa khôûi taâm, traàn lao daáy leân tröôùc. Ñieàu ñoù khoâng gì 
khaùc laï, bôûi do chaúng chòu sieâng naêng tìm caàu, ñöôïc chuùt 
ít cho laø ñuû vaäy. (Laêng Nghieâm Kinh Huyeàn Kính) 

* Chuù thích: Nhö bieån trong soi boùng caùc hình töôïng, cuõng 
theá trí hueä cuûa Phaät in hieän taát caû phaùp, cho neân goïi laø ‘daáu 
aán cuûa bieån’. 

又 造 斯 論，可 謂 義 豐 文 約，解 行 俱 
兼，中 下 之 流，因 斯 悟 入 『者 矣』。 
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Höïu taïo tö luaän, khaû vò nghóa phong vaên öôùc, giaûi haønh caâu kieâm, 
trung haï chi löu, nhaân tö ngoä nhaäp giaû hó.    

Laïi taïo ra baûn luaän naøy, coù theå noùi lôøi vaên coâ ñoïng 
yù nghóa ñaày ñuû, bao goàm caû hieåu bieát vaø thöïc haønh, haïng 
bình thöôøng trôû xuoáng, nhaân ñaây toû hieåu chöùng nhaäp 
(ñaïo lyù) vaäy. (Ñaïi Thöøa Khôûi Tín Luaän Sôù Töï) 

聞 夫 心 佛 眾 生 一 『而 已 矣』。 

Vaên phuø taâm, Phaät, chuùng sanh nhaát nhi dó hó.  
Nghe raèng taâm, Phaät vaø chuùng sanh chæ coù moät maø 

thoâi vaäy. (Phaïm Voõng Kinh Taâm Ñòa Phaåm Boà Taùt Giôùi 
Nghóa Sôù Phaùt AÅn) 

2. Trôï töø ngöõ khí nghi vaán 
Laø trôï töø duøng cuoái caâu nghi vaán, giuùp theâm ngöõ 

khí nghi ngôø, vaën hoûi.  
Thöôøng duøng caùc trôï töø: 
諸 chö、乎 hoà、哉 tai、歟 dö、耶 da、邪 da、也

乎 daõ hoà、也 歟 daõ dö、耳 乎 nhó hoà … 
Ví duï:   
師 一 日 自 念 曰：餅 是 我 持 去，何 以 

返 遺 我 『耶』？其 別 有 旨 『乎』？遂 造 
而 問 焉。 

Sö nhaát nhaät töï nieäm vieát: Bính thò ngaõ trì khöù, haø dó phaûn di ngaõ 
da? Kyø bieät höõu chæ hoà? Toaïi thaùo nhi vaán yeân.  

Sö moät hoâm töï suy nghó raèng: Baùnh laø cuûa mình mang 
ñeán cuùng döôøng, vì sao trôû laïi cho mình? Chaúng leõ coù yù 
nghóa gì khaùc sao? Theá roài lieàn ñi ñeán choã thieàn sö Ñaïo 
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Ngoä thöa hoûi. (Caûnh Ñöùc Truyeàn Ñaêng Luïc) 
* Chuù thích: Thieàn sö Suøng Tín khi chöa xuaát gia, nhaø ôû gaàn 

chuøa laøm ngheà baùn baùnh, thöôøng ngaøy sö laáy möôøi caùi baùnh 
cuùng döôøng. Thieàn sö Ñaïo Ngoä nhaän laáy aên xong chöøa laïi moät 
caùi cho Sö, vì theá Sö laáy laøm laï thöa hoûi. Veà sau Sö xuaát gia 
noái phaùp thieàn sö Ñaïo Ngoä. 

自 體 且 無 形 貌，豈 容 有 一 法 而 得 於 
其 間 『哉』？ 

Töï theå thaû voâ hình maïo, khôûi dung höõu nhaát phaùp nhi ñaéc ö kyø gian 
tai?  

Töï theå coøn khoâng coù hình daùng, chaúng leõ laïi tìm ñöôïc 
moät phaùp naøo trong ñoù ö? (Hieàn Thuû Chö Thöøa Phaùp Soá) 

若 內 起 善 心，則 外 值 諸 佛。斯 則 善 惡 
在 己，而 由 人 『乎 哉』？ 

Nhöôïc noäi khôûi thieän taâm, taéc ngoaïi trò chö Phaät. Tö taéc thieän aùc 
taïi kæ, nhi do nhaân hoà tai? 

Neáu beân trong khôûi leân taâm laønh, thì beân ngoaøi gaëp 
ñöôïc chö Phaät. Theá thì thieän aùc ôû nôi mình, chaúng leõ do 
ngöôøi khaùc sao? (Tònh Ñoä Tö Löông Toaøn Taäp) 

纔 入 思 惟 便 成 剩 法，何 曾 會 萬 法 為 
自 己 『也 耶』？ 

Taøi nhaäp tö duy, tieän thaønh thaëng phaùp, haø taèng hoäi vaïn phaùp vi töï 
kæ daõ gia? 

Vöøa vöôùng vaøo tö duy, lieàn trôû thaønh phaùp dö thöøa, 
coù bao giôø dung hoäi muoân phaùp laøm chính mình ñaâu? 
(Laêng Nghieâm Kinh Quaùn Nhieáp) 
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3. trôï töø ngöõ khí caàu khieán 
Laø trôï töø duøng cuoái caâu caàu khieán, giuùp theâm 

ngöõ khí, yeâu caàu, meänh leänh hay khuyeân can, ngaên 
caám.  

Thöôøng duøng caùc trôï töø:  
焉 yeân、矣 hó、也 daõ  
Ví duï: 
雖 非 佛 制，諸 方 為 清 淨 者，不 得 不 行 

『也』。 

Tuy phi Phaät cheá, chö phöông vi thanh tònh giaû, baát ñaéc baát haønh 
daõ.  

Tuy chaúng phaûi nhöõng ñieàu Phaät cheá raên, nhöng neáu 
caùc nôi cho laø thanh tònh, thì chaúng theå chaúng laøm theo. 
(Toáng Cao Taêng Truyeän) 

佛 語 隨 宜，勿 泥 執 『焉』。 

Phaät ngöõ tuøy nghi, vaät neâ chaáp yeân.  
Lôøi Phaät daïy theo söï thích hôïp cuûa caên cô, ñöøng khö 

khö giöõ chaët. (Laêng Nghieâm Kinh Chaùnh Maïch Sôù) 
筏  所 以 渡  河  也 ， 既 渡 則 不  須  用 筏 

『矣』。 

Phieät sôû dó ñoä haø daõ, kí ñoä taéc baát tu duïng phieät hó.  
Chieác beø duøng ñeå vöôït qua soâng, ñaõ vöôït qua roài thì 

chaúng caàn duøng beø. (Kim Cang Kinh Nhö Thò Giaûi) 
噫! 如 車 居 士，亦 可 謂 勇 於 自 利 利 

他 者 矣。讀 是 書 者，慎 勿 負 此 苦 心 『也 
哉』 

Y! Nhö Xa cö só, dieäc khaû vò duõng ö töï lôïi lôïi tha giaû hó. Ñoäc thò 
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thö giaû, thaän vaät phuï thöû khoå taâm daõ tai. 
OÂi ! Nhö cö só Xa, cuõng coù theå cho laø maïnh meõ ñoái 

vôùi vieäc lôïi mình lôïi ngöôøi. Ngöôøi ñoïc saùch naøy, caån thaän 
ñöøng phuï taâm lao khoå naøy vaäy. (Baûo Vöông Tam Muoäi 
Nieäm Phaät Tröïc Chæ) 

4. Trôï töø ngöõ khí caûm thaùn 
Laø trôï töø duøng cuoái caâu caûm thaùn ñeå giuùp bieåu 

thò tình caûm. 
Thöôøng duøng caùc trôï töø: 
哉 tai、乎 hoà、矣 hó、也 daõ、歟 dö、哉 乎 tai hoà、

矣 哉 hó tai、也 歟 daõ dö、乎 爾 hoà nhó、乎 而 hoà nhi … 
Ví duï:  
如 來 滅 度，何 其 駛 『哉』！ 

Nhö Lai dieät ñoä, haø kyø söû tai! 
Ñöùc Nhö Lai dieät ñoä, sao maø nhanh vaäy! (Tröôøng A 

Haøm Kinh) 
若 雖 發 心 猛 盛，不 達 罪 源，或 雖 悟 

理，不 能 息 業，云 欲 懺 悔，竟 何 益 『歟』！  

Nhöôïc tuy phaùt taâm maõnh thònh, baát ñaït toäi nguyeân, hoaëc tuy ngoä 
lyù, baát naêng töùc nghieäp, vaân duïc saùm hoái, caùnh haø ích dö!  

Neáu tuy phaùt taâm maïnh meõ, maø chaúng thaáu suoát caên 
nguyeân toäi loãi, hoaëc tuy toû ngoä lyù thaät, nhöng chaúng theå 
döùt tröø nghieäp chöôùng, baûo raèng muoán saùm hoái, roát cuoäc 
ích lôïi gì ñaâu! (Vieân Giaùc Kinh Ñaïi Sôù Thích Nghóa Sao) 

欲 以 少 善 而 求 生 淨 土 者 難 『乎 哉』！  

Duïc dó thieåu thieän nhi caàu sanh tònh ñoä giaû nan hoà tai!  
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Muoán ñem chuùt ít ñieàu laønh maø mong sanh veà coõi Tònh, 
thaät laø khoù laøm sao! (Tònh Ñoä Giaûn Yeáu Luïc) 

佛 法 難 遇，若 盲 龜 而 值 浮 木。要 知 人 
身 尚 難，況 佛 法 『哉 乎』！ 

Phaät phaùp nan ngoä, nhöôïc manh quy nhi trò phuø moäc. Yeáu tri nhaân 
thaân thöôïng nan, huoáng Phaät phaùp tai hoà! 

Phaùp Phaät khoù gaëp ñöôïc, gioáng nhö ruøa muø gaëp boäng 
caây noåi. Neân bieát thaân ngöôøi coøn khoù ñöôïc, huoáng chi 
laø phaùp cuûa Phaät ö! (Tònh Ñoä Cöïc Tín Luïc) 

居 乎 涅 槃 山 頂，朝 乎 無 上 法 王，普 覺 
妙 道 正 心 之 義 其 至 『矣 乎』! 

Cö hoà Nieát-baøn sôn ñænh, trieàu hoà voâ thöôïng phaùp vöông, phoå giaùc 
dieäu ñaïo chaùnh taâm chi nghóa kyø chí hó hoà! 

ÔÛ treân ñænh nuùi Nieát-baøn, höôùng veà vua phaùp voâ 
thöôïng, yù nghóa taâm chaân chaùnh cuûa ñaïo nhieäm maàu 
phoå giaùc raát cao toät! (Loâ Sôn Lieân Toâng Baûo Giaùm) 

 
TRỢ TỪ CUOÁI CÂU THƯỜNG DÙNG 

***0*** 
耶 da  Bieåu thò nghi vaán, phaûn vaán, caûm thaùn, 

hay cuoái ñoaïn caâu ñeå ngöøng ngaét. 
也 daõ  Ñaët cuoái caâu hoûi, caûm thaùn, caàu khieán, vaø 

cuoái caâu phaùn ñoaùn ñeå khaúng ñònh. 
乎 hoà  Bieåu thò nghi vaán, caàu khieán, caûm thaùn. 
云 vaân  Ñaët cuoái caâu sau cuøng cuûa moät thieân

 saùch hay baøi vieát, thöôøng laø cuoái lôøi töïa. 
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+ Caâu tham khaûo  
◎大凡人身之生病也，雖壯年或病，而臨老境者尤
多病焉爾。《玄沙師備禪師廣錄》 
◎可以神會，難以事求，此明不可肉眼見，但可惠
眼悟解而已也。《淨名經關中釋抄》 
◎夫不用諫者，亡國之基矣！《六菩薩亦當誦持經》 
◎三世佛法，戒為根本，本之不修，道遠乎哉。《沙
彌律儀要略增註》 
◎師生以法益人，死後敬禮，有何過也？《佛阿毘
曇經出家相品》 
◎非善諦聽，何由成就聞思修慧也哉？《楞伽經義
疏》 
◎以阿彌接引之大力，合釋迦指點之悲心，如此深
恩，眾生若何辜負也耶？《淨土晨鐘》 
◎豈有著我見者，不淪生死而證涅槃，無我見者，
不證涅槃而淪生死者哉？《成唯識論集解》 
◎我今殷勤解說決子之疑子當敬謹信受勿輕忽
焉。《歸元直指集》 
◎吁佛法之取舍。果在於人之好惡。可不審乎哉。
《佛祖統紀》 
◎光陰似箭。日月如梭。可不自鞭自筞者哉。《雪
巖祖欽禪師語錄》 
◎且止！不須問矣。《佛般泥洹經》 
◎斷汝漏盡，然後來入；殘結未盡，汝勿來也！《大
智度論》 
◎冀來鑒忽披。幸知其意耳。《因明義斷》 
◎後之同志者。幸勿忽諸。《佛說造像量度經解》 
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◎況乎諸佛億劫方遇，今既得遇而不修斷者哉！
《妙法蓮華經玄贊 
◎譬喻盡天下草木，斬以為籌，計吾故身，不能數
矣！《修行本起經》 
◎沙門瞿曇真是佛也！相好光明靡不備焉！ 《梵
摩渝經》 
◎要知稱佛聞名尚生彼。而成佛道。況盡形頂戴竭
力受持哉乎！《淨土極信錄》 
◎朕觀如來，以己之大覺而欲盡覺諸法界眾生，其
為慈也大，其為悲也深，可謂無上者歟！《釋鑑稽
古略續集》 
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THAÙN TÖØ 
***0*** 

Laø töø bieåu thò tình caûm ñau buoàn, töùc giaän, vui 
möøng, kinh ngaïc, than thôû. 

Ví duï:    
啊 a  oà, oá (bieåu thò vui möøng, ngaïc nhieân hay  
khen ngôïi). 
嗟 ta  oâi, naøy (bieåu thò caûm thöông, tieác nuoái) 
I. ÑAËC ÑIEÅM 
a. Thaùn töø laø thaønh phaàn ñöùng rieâng, khoâng coù 

quan heä ngöõ phaùp vôùi caùc töø loaïi khaùc, thöôøng 
ñöùng ñaàu caâu. 

b. Thaùn töø lieân hôïp bieåu thò ngöõ khí maïnh hôn. 
Moät soá thaùn töø keát hôïp vôùi trôï töø taïo thaønh töø ñoâi. 

Ví duï:      
嗟 夫 ta phuø、嘻 乎 hi hoà (thaùn töø vaø trôï töø)  
嗚 呼 oâ hoâ、噫 嘻 y hi (thaùn töø vaø thaùn töø) 
II. COÂNG NAÊNG NGÖÕ PHAÙP 
Luoân ñöùng ñaàu caâu ñeå bieåu thò caûm thaùn 
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Ví duï: 
『嗟』!末 法 惡 時 世， 
眾 生 福 簿 難 調 制。 

Ta ! Maït phaùp aùc thôøi theá,  
Chuùng sanh phuùc baïc nan ñieàu cheá.  
OÂi! Maït phaùp, theá thôøi xaáu, 
Chuùng sanh phuùc moûng khoù daïy söûa. 
                       (Chöùng Ñaïo Ca) 
『於 戲』! 大 覺 度 生 之 悲 願 也 其 甚 

矣 乎。 

Ö hi ! Ñaïi Giaùc ñoä sanh chi bi nguyeän daõ kyø thaäm hó hoà.  
Chao oâi! Bi nguyeän ñoä sanh cuûa ñaáng Ñaïi Giaùc quaù 

saâu naëng. (Hieàn Thuû Chö Thöøa Phaùp Soá) 
『嗚 呼』! 教 之 與 禪 本 無 二 門。 
OÂ hoâ ! Giaùo chi döõ Thieàn boån voâ nhò moân.  
OÂ hay! Giaùo nghóa cuøng vôùi Thieàn voán khoâng coù hai 

moân. (Thích Thò Hoä Giaùo Thieân) 
『噫 夫』! 物 我 既 殊，嗜 欲 方 熾，六 根 

陷 因 緣 之 境，七 情 奔 利 欲 之 場。 

Y phuø ! Vaät ngaõ kí thuø, thò duïc phöông sí, luïc caên haõm nhaân duyeân 
chi caûnh, thaát tình boân lôïi duïc chi tröôøng.  

OÂi thoâi! Ngöôøi vaät ñaõ khaùc, ham muoán môùi laãy löøng, 
saùu caên keït vaøo caûnh nhaân duyeân, baûy tình chaïy theo 
cuoäc ñöôïc maát. (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm Ñòa Quaùn 
Kinh) 
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『嗟 嗟』! 儻 三 藏 果 不 足 傳 佛 心，則 
初 祖 何 以 結 集 為 急 務 耶. 

Ta Ta! Thaûng tam taïng quaû baát tuùc truyeàn Phaät taâm, taéc Sô Toå haø 
dó keát taäp vi caáp vuï da!   

OÂi oâi! Neáu nhö ba taïng thaät chaúng theå truyeàn taâm 
Phaät, thì Sô Toå ñaâu cho vieäc keát taäp laø vieäc gaáp. (Duyeät 
Taïng Tri Taân) 

『嗟 夫』! 昧 者 妄 執 色 身 為 我，起 種 
種 貪 欲，為 事 所 障，囚 縛 三 界，無 解 脫 
期。 

Ta phuø ! Muoäi giaû voïng chaáp saéc thaân vi ngaõ, khôûi chuûng chuûng tham 
duïc, vi söï sôû chöôùng, tuø phöôïc tam giôùi, voâ giaûi thoaùt kyø.  

Than oâi! Keû môø toái chaáp xaèng saéc thaân laø mình, daáy 
leân bao thöù muoán ham, bò söï vieäc laøm chöôùng ngaïi, troùi 
coät tuø ñaøy trong ba coõi, khoâng coù luùc ra khoûi. (Luaän Töù 
Phaùp Giôùi) 

 
MOÄT SOÁ THAÙN TÖØ THÖÔØNG DUØNG 

***0*** 
啊 a  oâ, oà (Bieåu thò vui möøng, ngaïc nhieân, hay 

khen ngôïi) 
唉 ai  oâi, than oâi, chao oâi (Bieåu thò than thôû, hay coù 

yù baát maõn luyeán tieác) 
咄 ñoát  naøy, chao oâi, thoâi (Bieåu thò keâu goïi, an uûi, 

hay quaùt thaùo) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

451 

嘻 hi  chaø, oâi, oà, oâ kìa, oâ hay, chao oâi (Bieåu thò tình 
caûm vöøa ngaïc nhieân, vöøa möøng rôõ, hay kinh ngaïc 
thaùn phuïc) 

嗚 oâ  oâi 
嗚 呼 oâ hoâ  hôõi ôi, than oâi 
嗚 呼 噫 嘻 oâ hoâ y hi  than oâi than oâi (Bieåu thò 

than thô)û 
嗟 ta  oâi, naøy, eâ (Bieåu thò caûm thöông, tieác nuoái, 

hay keâu goïi caûm thaùn) 
嗟 夫 ta phuø，嗟 乎 Ta hoà  than oâi 
噫 y  oâi, chao oâi (Bieåu thò buoàn thöông, than thôû) 
噫 嘻 y hi  oâi thoâi, chao oâi (Bieåu thò khen ngôïi 

hoaëc caûm khaùi) 
III. CAÂU THAM KHAÛO  

◎嗚呼！道有正傳，法無輕付，不落言詮，悉由心
悟。《大慧普覺禪師語錄》 
◎嗚乎！古人吾不得而見之矣。《雲外雲岫禪師語錄》 
◎嗟呼！善美哉，啊哈！實是沙門、阿羅漢！《南
傳藏》 
◎啊！世間敗壞！啊！世間敗壞！如來、應供、等
正覺心念默然，不欲說法。《犍度》 
◎唉！賢者跋陀利，汝宜善思此教示，而後汝將無
更多障難。《中部經典》 
◎咄哉！於此世間生死足矣，劬勞諸有永願休息。
《大寶積經》 
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◎咄哉！咄哉！先不修善，但行眾惡，當墮惡趣，
受諸苦毒。《雜阿含經》 
◎噫嘻！堪笑者阿師，握條大白棒。 
◎嘻！亡一羊何追者之眾。《圓覺經類解》 
◎嗚呼！苦哉！世間眼滅！一切眾生，從今以後，
沒生死海，未有出期。《大般涅槃經》 
◎嗚呼！世間極為無常！無有受生不歸滅者。《大
般涅槃經》 
◎嗚呼生死海，輪轉無窮已。《佛所行讚》 
◎咄嗟！此苦乃是大苦，於眾苦中此愛最苦。唯願
世尊聽為出家。《中陰經》 
◎嗟！去聖之彌遠，慨心氷之未釋。《因明入正理
論疏》 
◎嗟夫！燭三界之長夜，揭億生之覆盆，諸佛既不
惜垂手，眾生獨何苦戀戀也？《西方合論》 
◎嗟夫。善財若解如斯旨，焉向南詢五十三。《金
剛經心印疏》 
◎嗟乎！識昏障厚，信寡疑多，貶淨業為權乘，嗤
誦持為麁行。《阿彌陀經義疏》 
◎嗟乎！利誠亂之始也。 
◎噫！道非經無以寓，法非經無以傳。《妙法蓮華經》 
◎噫！若真是理性洞明，便知事外無理，相外無
性。《淨土疑辨》 
◎噫嘻！三界之內，非情重眾生，决不生之。《紫
柏尊者全集》 
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TÖØ TÖÔÏNG THANH 

***0*** 
Laø töø nhaùi laïi tieáng keâu cuûa söï vaät hoaëc tieáng cuûa 

ñoäng taùc. 
Ví duï:  
渢 phong  oà oà, aøo aøo, roùc raùch (tieáng nöôùc chaûy) 
哇 oa  oa oa, oe oe (tieáng noân oeï, tieáng gaøo khoùc) 
颯 taùp  aøo aøo, raøo raøo, xaøo xaïc, vi vu (tieáng gioù thoåi, 

tieáng möa rôi) 
嚷 嚷 nhöông nhöông  oàn aøo, aàm ó 
吁 吁 hu hu  phì phoø, hoàng hoäc (tieáng hôi thôû ra) 
呵 呵 ha ha  ha haû, heà heà (tieáng cöôøi) 
嗷 嗷 ngao ngao  xao xaùc, oai oaùi (tieáng keâu gaøo) 
突 突 ñoät ñoät  thình thòch, xình xòch 
嚌 嚌 嘈 嘈 teã teã taøo taøo  lao xao, lao nhao (tieáng 

noùi gaáp gaùp laãn loän) 
I. COÂNG DUÏNG NGÖÕ PHAÙP 
Töø töôïng thanh coù theå ñaûm nhieäm chöùc naêng 

trong caâu nhö vò ngöõ, traïng ngöõ, ñònh ngöõ. 
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1. Laøm vò ngöõ 
Ví duï: 
大 鵬 展 翅 蓋 十 洲，[籬 邊] 燕 雀 ‖ [空] 

啾 啾。 

Ñaïi baèng trieån sí caùi thaäp chaâu, li bieân yeán töôùc khoâng thu thu.  
Chim ñaïi baøng giaêng caùnh che phuû möôøi chaâu, beân 

bôø giaäu con chim eùn líu lo suoâng. (Hö Ñöôøng Hoøa Thöôïng 
Ngöõ Luïc) 

(啾啾 laø töø töôïng thanh laøm vò ngöõ) 
秋 雨 微 微，(秋) 風 ‖ 颯 颯。 
Thu vuõ vi vi, thu phong taùp taùp.  
Möa thu laát phaát, gioù thu rì raøo. (Lieät Toå Ñeà Cöông 

Luïc) 
(颯颯 laø töø töôïng thanh laøm vò ngöõ) 
雲 颺 颺，雨 ‖ 瀝 瀝，盡 是 諸 人 日 用 力。 

Vaân döông döông, vuõ lòch lòch, taän thò chö nhaân nhaät duïng löïc.  
Maây cuoàn cuoän, möa tí taùch, ñeàu laø choã ñeå caùc vò haèng 

ngaøy gaéng söùc. (Kieán Trung Tónh Quoác Tuïc Ñaêng Luïc) 
(瀝瀝 laø töø töôïng thanh laøm vò ngöõ) 
2. Laøm ñònh ngöõ 
Ví duï: 
(苒 苒) 巖 上 雲，(潺 潺) 㵎 中 水，山 鳥 如 

喚 人，喃 喃 深 林 裏。 

Nhieãm nhieãm nham thöôïng vaân, saøn saøn giaûn trung thuûy, sôn ñieåu nhö 
hoaùn nhaân, nam nam thaâm laâm lyù. 

Maây treân ñænh löûng lô, nöôùc trong khe roùc raùch, chim 
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nuùi nhö goïi ngöôøi, ríu rít trong röøng raäm. (Nhaøn Cö Bieân) 
(潺潺 laø töø töôïng thanh laøm ñònh ngöõ) 
欲 渡 (沉 沉) 寒 水，須 乘 (淅 淅) 西 風。 

Duïc ñoä traàm traàm haøn thuûy, tu thöøa tích tích taây phong.  
Muoán vöôït qua doøng nöôùc laïnh laéng trong, caàn nöông 

theo ngoïn gioù Taây xaøo xaïc. (Laâm Tuyeàn Laõo Nhaân Bình 
Xöôùng Ñan Haø Thuaàn Thieàn Sö Tuïng Coå Hö Ñöôøng 
Taäp) 

(淅淅 laø töø töôïng thanh laøm ñònh ngöõ) 
今 更 捏 餈 團 作 胡 餅，以 療 (呱 呱) 之 

泣。且 道 畢 竟 是 宗 是 教？ 
Kim caùnh nieát tö ñoaøn taùc hoà bính, dó lieäu oa oa chi khaáp. Thaû ñaïo 

taát caùnh thò toâng thò giaùo?  
Nay laïi vo boät laøm baùnh nöôùng, ñeå chöõa trò beänh khoùc 

oa oa. Haõy noùi roát cuoäc laø toâng Thieàn hay giaùo ñieån? 
(Ñoâng Quoác Taêng Ni Luïc) 

(呱呱 laø töø töôïng thanh laøm ñònh ngöõ) 
3. Laøm traïng ngöõ 
Ví duï: 
寒 林 積 雪 白 日 西，慈 烏 ‖ [啞 啞] 枝 上 啼。 

Haøn laâm tích tuyeát baïch nhaät Taây, töø oâ nha nha chi thöôïng ñeà.  
Röøng laïnh ñoùng tuyeát maët trôøi ngaû veà höôùng Taây, chim 

quaï hieàn töø keâu qua qua treân caønh. (Haùm Sôn Laõo Nhaân 
Moäng Du Taäp)  

* Chuù thích: Ñoàn raèng loaïi chim naøy coù tính hieáu thaûo, bieát 
chaêm soùc ba meï, neân goïi laø chim quïa hieàn töø. 
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寒 山 子 撫 掌，拾 德 笑 呵 呵，因 何 二 老 ‖ 
[呵 呵] 笑？不 是 同 風 人 不 知。 

Haøn Sôn töû phuû chöôûng, Thaäp Ñaéc tieáu ha ha, nhaân haø nhò laõo ha ha 
tieáu? baát thò ñoàng phong nhaân baát tri.  

Haøn Sôn voã tay, Thaäp Ñaéc cöôøi ha haû, vì sao hai oâng 
giaø naøy cöôøi ha haû? Chaúng phaûi ngöôøi töông ñoàng khoù 
bieát ñöôïc. (Chuù Hoa Nghieâm Kinh Ñeà Phaùp Giôùi Quaùn 
Moân Tuïng)  

一 世 界 內 所 有 眾 生，如 一 器 中 貯 百 
蚊 蚋 ‖ [啾 啾] 亂 鳴。 

Nhaát theá giôùi noäi sôû höõu chuùng sanh, nhö nhaát khí trung tröõ baùch 
vaên nhueá thu thu loaïn minh.  

Taát caû chuùng sanh trong moät theá giôùi, gioáng nhö moät 
caùi bình ñöïng traêm con muoãi keâu vo ve loaïn xaï. (Thuû 
Laêng Nghieâm Kinh) 

II. CAÂU THAM KHAÛO 
◎清風颯颯透心懷，此時快樂人難識。(般若心經
註解) 
◎武帝口苦，索蜜不得，再曰荷荷。遂殂。(戒殺
四十八問) 
◎木人撫掌，石女呵呵。(五家宗旨纂要) 
◎更無方便可使作聲，唯此呵呵能為警覺？(根本
說一切有部毘奈耶雜事) 
◎渢渢連夜動，起舞似聞雞。 
◎花飛颯颯遍虛空，翠葉翩翩滿界中。(淨土五會念
佛誦經觀行儀) 
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◎相逢相見呵呵笑，更有春風春又春。(圓悟佛果
禪師語錄) 
◎開口而笑名現齒，喉中出聲名啞啞。(瑜伽師地
論略纂) 
◎是子還歸母，為問呱呱兒，來自甚麼處。(五家
宗旨纂要) 
◎反觀聞性性俱空，頓入圓明顯妙功，歷歷松聲連
夜吼，呱呱鳥語亂山中。(嘉興大藏經) 
◎簷頭雨滴，分明瀝瀝，打破乾坤，當下心息。(正
法眼藏) 
◎霽霞凝雪翠滴滴，泉瀉斷崖聲瀝瀝。(枯崖漫錄) 
◎是希有也！出家之人專精乃爾，車聲轟轟覺而不
聞。 
◎往昔尊榮豪貴隱隱闐闐，亦如大王。今者霍然不
復見之。此是無常之明證也。(法苑珠林) 
◎淡蕩秋光露幾行，高低吚唔送斜陽。(宗鑑法林) 
◎若有可笑事者，不得出齗現齒呵呵而笑，應制忍
之。當起無常苦空無我想、思惟死想。(摩訶僧祇
律) 
◎秋風淅淅，玉露溥溥，蟬噪林間，蛩吟砌下。(了
菴清欲禪師語錄) 
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KEÁT CAÁU COÁ ÑÒNH THÖÔØNG THAÁY 
***0*** 

1. Keát caáu: 『以 dó... 為 vi...』、『以為 dó vi...』  

a. Dòch nghóa: “laáy... laøm...” Ñaây laø cuïm ñoäng töø: 
以 dó laø giôùi töø keát hôïp vôùi ñoäng töø 為 vi 

Ví duï: 
若 行 於 險 路，戒 為 善 導 者；若 昇 無 畏 

城，『以』 戒 『為』 梯 隥。 
Nhöôïc haønh ö hieåm loä, giôùi vi thieän ñaïo giaû; nhöôïc thaêng voâ uyù 

thaønh, dó giôùi vi theâ ñaëng.  
Neáu ñi vaøo con ñöôøng hieåm, giôùi laø ngöôøi daãn ñöôøng gioûi; 

neáu böôùc leân toøa thaønh khoâng sôï haõi, laáy giôùi laøm theàm thang. 
(Caên Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da) 

(Cuïm giôùi taân 以戒 laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 為) 
於 三 有 海 中，『以』 戒 『為』 船 筏。 

Ö tam höõu haûi trung, dó giôùi vi thuyeàn phieät.  
ÔÛ trong bieån roäng sanh töû ba coõi, laáy giôùi laøm chieác 

thuyeàn beø. (Chö Phaùp Taäp Yeáu Kinh) 
(Cuïm giôùi taân 以戒 laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 為) 
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誓 願 扶 餘 習 入 生 死，而 不 『以』 空 
『為』 證 也。 

Theä nguyeän phuø dö taäp nhaäp sanh töû, nhi baát dó khoâng vi chöùng daõ.  
Mong nguyeän mang taäp khí coøn soùt laïi ñi vaøo trong 

sanh töû, maø chaúng laáy (söï thaáu suoát) ‘tính roãng khoâng’ 
laøm choã chöùng ñaéc. (Phaùp Hoa Kinh Nhaäp Sôù) 

(Cuïm giôùi taân 以空 laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 為) 
菩 薩 摩 訶 薩 為 諸 眾 生 修 一 切 行，皆 

『以』 般 若 『為』 本。 
Boà-taùt Ma-ha-taùt vò chö chuùng sanh tu nhaát thieát haïnh, giai dó 

Baùt-nhaõõ vi baûn.  
Boà-taùt lôùn vì caùc chuùng sanh tu haønh taát caû coâng haïnh, 

ñeàu laáy Baùt-nhaõ (trí hueä) laøm caên baûn. (Di Laëc Boà Taùt 
Sôû Vaán Kinh Luaän) 

(Cuïm giôùi taân 以般若 laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 
為) 

b. Dòch nghóa: 『cho... laø...』. Ñaây laø cuïm kieâm 
ngöõ, 以 dó laø ñoäng töø keát hôïp vôùi ñoäng töø 為 vi 

Ví duï: 
汝 曹 住 止 安 樂 不? 不 『以』 乞 食 『為』 

苦 耶? 
Nhöõ taøo truï chæ an laïc phuû? Baát dó khaát thöïc vi khoå da.  
Caùc oâng döøng ôû coù yeân vui khoâng? Chaúng cho vieäc 

ñi xin thöùc aên laø khoå chaêng? (Töù Phaàn Luaät) 
(Kieâm ngöõ 乞食 ñöùng giöõa hai ñoäng töø 以、為) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

460

小 乘 『以』 煩 惱 『為』 怨，生 死 『為』 
苦，三 界 『為』 大 牢 獄。 

Tieåu thöøa dó phieàn naõo vi oaùn, sanh töû vi khoå, tam giôùi vi ñaïi lao 
nguïc.  

Tieåu thöøa cho raèng phieàn naõo laø keû thuø, sanh töû laø ñau 
khoå, ba coõi laø nhaø giam lôùn. (Phaùp Hoa Kinh Thuï Thuû) 

(Kieâm ngöõ 煩惱、生死、三界 ñöùng giöõa hai ñoäng 
töø 以、為; hai cuïm caâu sau löôïc boû ñoäng töø 以) 

若 『以』 迦 葉 『為』 老 子，則 老 子 乃 宗 
之 祖 師 也，不 亦 謬 之 甚 乎？ 

Nhöôïc dó Ca Dieáp vi Laõo Töû, taéc Laõo Töû naõi toâng chi Toå sö daõ, baát 
dieäc maäu chi thaäm hoà? 

Neáu cho raèng ngaøi Ca Dieáp laø Laõo Töû, thì Laõo Töû 
laø Toå sö cuûa toâng phaùi (Phaät giaùo), chaúng phaûi laø quaù 
sai laàm sao? (Tam Giaùo Bình Taâm Luaän) 

(Kieâm ngöõ 迦葉 ñöùng giöõa hai ñoäng töø 以、為) 
c. Khi 以為 dó vi ñi chung, vì ñaõ tænh löôïc taân 

ngöõ cuûa 以 dó, dòch nghóa: Laáy laøm, ñeå laøm, cho laø, 
cho raèng 

Ví duï: 
種 種 眾 香 華，結 『以 為』 華 鬘。 
Chuûng chuûng chuùng höông hoa, keát dó vi hoa man.  
Ñuû caùc loaïi hoa thôm, keát laøm thaønh traøng hoa. (Taïp 

A Haøm Kinh) 
智 慧 『以 為』 手，從 於 精 進 生。 
Trí hueä dó vi thuû, tuøng ö tinh taán sanh.  
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Trí hueä duøng laøm tay, phaùt sanh töø tinh taán. (Phöông 
Quaûng Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 

(以 laø giôùi töø löôïc boû taân ngöõ) 
欲 入 法 海 取 其 珍 寶 ， 當 修 善 法 行 

『以 為』 導 師。 
Duïc nhaäp phaùp haûi thuû kyø traân baûo, ñöông tu thieän phaùp haïnh dó vi 

ñaïo sö.  
Muoán vaøo bieån giaùo phaùp ñeå laáy traân baûo, neân tu taäp 

caùc haïnh phaùp laønh ñeå laøm vò thaày daãn ñöôøng. (Baùch Duï 
Kinh) 

(以 laø ñoäng töø löôïc boû taân ngöõ) 
諸 法 緣 生 皆 是 假，凡 愚 妄 計 『以 為』 

我。 
Chö phaùp duyeân sanh giai thò giaû, phaøm ngu voïng keá dó vi ngaõ.  
Caùc phaùp do nhaân duyeân sanh ra ñeàu laø giaû doái, keû 

phaøm ngu chaáp baäy cho laø ta. (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm 
Ñòa Quaùn Kinh) 

(以 laø ñoäng töø löôïc boû taân ngöõ) 
於 一 乘 法 分 別 說 三，小 乘 之 人 聞 之 

歡 喜 『以 為』 易 行。 
Ö nhaát thöøa phaùp phaân bieät thuyeát tam, Tieåu thöøa chi nhaân vaên chi 

hoan hyû dó vi dò haønh.  
ÔÛ nôi phaùp moät thöøa phaân bieät noùi thaønh ba, ngöôøi 

theo Tieåu thöøa nghe noùi thì vui möøng cho laø deã laøm. 
(Chö Kinh Yeáu Taäp) 

(以 laø ñoäng töø löôïc boû taân ngöõ) 
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2. Keát caáu: 『所以 sôû dó』  
Trong keát caáu naøy, 所 sôû laø trôï töø ñi chung vôùi 

giôùi töø 以 dó, 所以 sôû dó luoân ñöùng tröôùc ñoäng töø, 
dòch laø: Sôû dó, do ñaâu, nguyeân nhaân maø, vì leõ ñoù, duøng 
ñeå 

Ví dụ: 
夫 士 處 世，斧 在 口 中，『所 以』 斬 身，

由 其 惡 言 也。 
Phuø só xöû theá, phuû taïi khaåu trung, sôû dó traûm thaân, do kyø aùc ngoân 

daõ.  
Keû só soáng ôû ñôøi, caùi buùa naèm trong mieäng, sôû dó cheùm 

thaân theå, do noùi nhöõng lôøi aùc. (Tì Ni Quan Yeáu) 
(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 斬) 
我 等 『所 以』 得 有 知 見，皆 大 師 恩。 
Ngaõ ñaúng sôû dó ñaéc höõu tri kieán, giai ñaïi sö aân.  
Chuùng ta sôû dó coù ñöôïc söï hieåu bieát, ñeàu laø coâng ôn 

cuûa Thaày. (Quaù Khöù Hieän Taïi Nhaân Quaû Kinh) 
(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 得有) 
終 身 沒 苦 而 不 以 為 患，此 如 來 『所 

以』 興 憐 愍 也。 
Chung thaân moät khoå nhi baát dó vi hoaïn, thöû Nhö Lai sôû dó höng laân 

maãn daõ.  
(chuùng sanh) Suoát ñôøi chìm trong ñau khoå maø chaúng 

laáy laøm lo, ñoù laø nguyeân do ñöùc Nhö Lai khôûi leân loøng 
thöông xoùt. (Phaùp Hoa Kinh Ñaïi Khoaûn) 

(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 興) 
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夫 宗 極 絕 於 稱 謂，賢 聖 以 之 沖 默;玄 
旨 非 言 不 傳，釋 迦 『所 以』 致 教。 

Phuø toâng cöïc tuyeät ö xöng vò, hieàn Thaùnh dó chi xung maëc; huyeàn 
chæ phi ngoân baát truyeàn, Thích Ca sôû dó trí giaùo.  

Chaân lyù toät cuøng chaúng coøn noùi naêng, caùc baäc hieàn 
Thaùnh vì theá maø im laëng; yù nghóa saâu xa chaúng nhôø 
ngoân ngöõ thì khoâng theå truyeàn trao, ñöùc Phaät Thích Ca 
vì leõ ñoù maø tuyeân daïy. (Tröôøng A Haøm Kinh Töï) 

(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 致教) 
我 『所 以』 作 沙 門 者 求 度 世 間。 
Ngaõ sôû dó taùc sa moân giaû caàu ñoä theá gian.  
Nguyeân do ta laøm sa moân laø ñeå cöùu ñoä theá gian. (Taïp 

Thí Duï Kinh) 
(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 作) 
夫 綱 『所 以』 維 網，舉 綱 則 網 目 自 

隨。毛 『所 以』 成 裘，振 領 則 毛 為 之 動。 
Phuø cöông sôû dó duy voõng, cöû cöông taéc voõng muïc töï tuøy. Mao sôû 

dó thaønh cöøu, chaán laõnh taéc mao vò chi ñoäng. 
Gieàng duøng ñeå noái keát taám löôùi, nhaác gieàng thì maéc 

löôùi töï xuoâi theo. Loâng duøng ñeå taïo thaønh chieác aùo, giuõ 
coå aùo thì loâng vì theá cuõng lay ñoäng. (Nhaân Vöông Hoä 
Quoác Baùt Nhaõõ Ba La Maät Kinh Sôù Thaàn Baûo Kyù) 

(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 維、成) 
沙 門 『所 以』 持 鉢 乞 者，自 樂 除 貪，

全 戒 無 為，遠 罪 咎 也。 
Sa moân sôû dó trì baùt khaát giaû, töï laïc tröø tham, toaøn giôùi voâ vi, vieãn 
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toäi cöõu daõ.  
Sa moân do ñaâu caàm baùt ñi xin, laø vì töï vui thích deïp 

boû tham lam, giöõ gìn troïn veïn ñieàu giôùi khoâng coù taïo taùc, 
traùnh xa loãi laàm. (Phaät Thuyeát Boät Kinh Sao) 

(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 持) 
此 諸 菩 薩 『所 以』 不 雨 法 雨 於 餘 眾 

生 者，亦 無 悋 心，以 其 器 不 堪 受 如 是 
等 法。 

Thöû chö Boà-taùt sôû dó baát vuõ phaùp vuõ ö dö chuùng sanh giaû, dieäc voâ 
laän taâm, dó kyø khí baát kham thuï nhö thò ñaúng phaùp.  

Caùc Boà-taùt naøy sôû dó khoâng röôùi möa phaùp cho caùc 
chuùng sanh khaùc, cuõng khoâng phaûi laø coù taâm keo kieät, vì 
khaû naêng cuûa hoï (chuùng sanh aáy) chaúng theå nhaän laáy 
nhöõng phaùp nhö theá. (Tö Ích Phaïm Thieân Sôû Vaán Kinh) 

(所以 keát hôïp vôùi ñoäng töø 不雨) 
* Phaân bieät caùch söû duïng khaùc cuûa 所以 sôû dó 
a. Khi ñöùng ñaàu phaân caâu sau trong quan heä 

nhaân quaû, 所以 sôû dó laø lieân töø, dòch laø: Cho neân, vì 
theá 

一 切 眾 生，悉 著 於 我，『所 以』 輪 迴，
在 於 生 死。 

Nhaát thieát chuùng sanh, taát tröôùc ö ngaõ, sôû dó luaân hoài, taïi ö sanh 
töû.  

Taát caû chuùng sanh, ñeàu chaáp caùi ta, cho neân xoay vaàn 
ôû trong sanh töû. (Thích Ca Phoå) 
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(所以 lieân töø ñöùng ñaàu phaân caâu sau trong quan 
heä nhaân quaû) 

因 煩 惱 故 『所 以』 起 惡 業，惡 業 因 緣 
故 得 苦 果。 

Nhaân phieàn naõo coá sôû dó khôûi aùc nghieäp, aùc nghieäp nhaân duyeân coá 
ñaéc khoå quaû.  

Do phieàn naõo cho neân gaây taïo nghieäp aùc, do nhaân 
duyeân nghieäp aùc neân chòu quaû khoå. (Phaät Thuyeát Phaät 
Danh Kinh)  

(所以 lieân töø ñöùng ñaàu cuïm caâu sau trong quan 
heä nhaân quaû) 

b. 所以 sôû dó khoâng keát hôïp vôùi nhau, 所 sôû laø 
danh töø coù nghóa: choã nôi; 以 dó laø giôùi töø 

尼 曰： 我 往 白 佛，汝 且 安 住。便 至 『佛 
所』『以 事』 白 知。 

Ni vieát: Ngaõ vaõng baïch Phaät, nhöõ thaû an truï. Tieän chí Phaät sôû dó 
söï baïch tri.  

Vò ni noùi: Ta ñeán thöa vôùi Phaät, con haõy taïm ôû yeân. 
Lieàn ñi ñeán choã Phaät ñem söï vieäc trình baøy. (Caên Baûn 
Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da Taïp Söï) 

(所 danh töø keát hôïp vôùi 佛; 以 giôùi töø keát hôïp 
vôùi 事) 

各 持 香 花 供 養 之 具，往 詣 『佛 所』 『以 
申』 慶 悅，禮 佛 足 已 各 住 一 面。 

Caùc trì höông hoa cuùng döôøng chi cuï, vaõng ngheä Phaät sôû dó thaân 
khaùnh duyeät, leã Phaät tuùc dó caùc truï nhaát dieän.  
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Moãi ngöôøi caàm höông hoa ñoà cuùng döôøng, ñi ñeán choã 
Phaät ñeå baøy toû vui möøng, leã chaân Phaät xong moãi ngöôøi 
ñöùng qua moät beân. (Caên Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu 
Boä Tì Naïi Da) 

(所 danh töø keát hôïp vôùi 佛; 以 giôùi töø löôïc boû 
taân ngöõ, keát hôïp tröïc tieáp vôùi ñoäng töø 申) 

3. Keát caáu: 『如何 nhö haø』、『若何 nhöôïc haø』、

『奈何 naïi haø』 
Trong Haùn coå, 如 nhö、若 nhöôïc、奈 naïi laø ñoäng töø, 

何 haø laø ñaïi töø nghi vaán. Hai töø naøy thöôøng ñi chung 
vôùi nhau thaønh keát caáu: 如何 nhö haø、若何 nhöôïc haø、
奈何 naïi haø, söû duïng cuoái caâu, dòch laø: Ra sao, nhö theá 
naøo, laøm theá naøo ñöôïc, ñoái phoù theá naøo.  

- Neáu söû duïng theo caùch: 如 nhö… 何 haø; 奈 naïi… 
何 haø; 若 nhöôïc… 何 haø thì dòch: Ñoái… nhö theá naøo, 
ñoái… laøm theá naøo.  

- Coù khi ñaûo vò trí thaønh 何如 haø nhö; 何若 haø nhöôïc, 
dòch laø: Nhö theá naøo. 

Ví duï:  
然 此 安 忍 復 有 幾 種，若 修 行 者 功 用 

『如 何』？ 
Nhieân thöû an nhaãn phuïc höõu kæ chuûng, nhöôïc tu haønh giaû coâng duïng 

nhö haø? 
Nhöng söï nhaãn chòu naøy coøn coù maáy loaïi, neáu tu haønh 

thì coâng duïng theá naøo? (Ñaïi Thöøa Lyù Thuù Luïc Ba La 
Maät Ña Kinh) 
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比 丘 與 白 衣 共 口 中 行 婬 云 何 ？ 佛  
言: 比 丘 波 羅 夷，白 衣 知 『如 之 何』。 

Tì-kheo döõ baïch y coäng khaåu trung haønh daâm vaân haø? Phaät ngoân: 
Tì-kheo ba la di, baïch y tri nhö chi haø.  

Tì-kheo cuøng vôùi cö só laøm vieäc daâm duïc baèng mieäng 
thì (phaïm toäi) theá naøo? Phaät daïy: Ñoái vôùi Tì-kheo laø 
phaïm toäi Ba-la-di, coøn ñoái vôùi cö só thì bieát vieäc aáy nhö 
theá naøo roài (Tì-kheo phaïm toäi nhö theá thì ñoái vôùi cö só 
phaûi bieát caøng naëng hôn). (Ma Ha Taêng Kì Luaät) 

浮 世 生 身 事 『若 何』？猶 如 春 燕 累 巢 
窠。 

Phuø theá sanh thaân söï nhöôïc haø? Do nhö xuaân yeán luõy saøo khoøa.  
Thaân soáng ôû coõi ñôøi baäp beành naøy söï vieäc nhö theá naøo? 

Gioáng nhö chim eùn muøa xuaân bao laàn xaây toå aám. (Laïc 
Bang Vaên Loaïi) 

正 信 天 龍 護，邪 神 豈 『奈 何』？ 
Chaùnh tín thieân long hoä, taø thaàn khôûi naïi haø?  
Tin töôûng ñuùng ñaén thì trôøi roàng uûng hoä, caùc vò thaàn 

taø aùc leõ naøo laøm gì ñöôïc? (Kim Vieân Taäp)  
今 冬 多 雨 雪，貧 家 爭 『奈 何』？ 
Kim ñoâng ña vuõ tuyeát, baàn gia tranh naïi haø?  
Muøa ñoâng naêm nay möa nhieàu tuyeát, nhaø ngheøo 

chaúng bieát xoay sôû theá naøo? (Kieán Trung Tónh Quoác 
Tuïc Ñaêng Luïc) 

佛 今 泥 洹 當 『奈 何』？譬 如 犢 子 斷 母 乳。 
Phaät kim neâ hoaøn ñöông naïi haø? Thí nhö ñoäc töû ñoaïn maãu nhuõ.  
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Phaät nay nhaäp Nieát-baøn phaûi laøm theá naøo? Ví nhö 
ngheù con döùt söõa meï. (Phaät Thuyeát Phöông Ñaúng Baùt 
Neâ Hoaøn Kinh) 

謾 曹 山 一 人 即 得，『爭 奈』 諸 聖 眼 
『何』？ 

Man Taøo Sôn nhaát nhaân töùc ñaéc, tranh naïi chö Thaùnh nhaõn haø?  
Löøa doái moät mình Taøo Sôn thì ñöôïc, coøn ñoái vôùi con 

maét cuûa caùc baäc Thaùnh thì chaúng bieát laøm sao ñaây? 
(Nguõ Ñaêng Hoäi Nguyeân) 

小 小 疲 勞 不 能 安 忍，『當 奈』 三 途 之 
苦 『何』？ 

Tieåu tieåu bì lao baát naêng an nhaãn, ñöông naïi tam ñoà chi khoå haø?  
Nhoïc nhaèn chuùt ít coøn chaúng theå nhòn chòu ñöôïc, thì 

ñoái vôùi noãi khoå trong ba ñöôøng phaûi laøm theá naøo? (Quaùn 
Taâm Luaän Sôù) 

但 悟 自 佛 即 已，何 必 外 求 他 佛 而 願 
往 生。此 意 『何 如』？ 

Ñaõn ngoä töï Phaät töùc dó, haø taát ngoaïi caàu tha Phaät nhi nguyeän vaõng 
sanh. Thöû yù haø nhö?  

Chæ caàn toû ngoä Phaät nôi mình laø xong, caàn gì tìm kieám 
Phaät khaùc beân ngoaøi maø mong muoán sanh veà. YÙ naøy theá 
naøo? (Vaân Theâ Tònh Ñoä Vöïng Ngöõ) 

佛 在 世 時，比 丘 威 儀 禮 法 『何 如』？ 
Phaät taïi theá thôøi, Tì-kheo uy nghi leã phaùp haø nhö?  
Khi Phaät coøn ôû ñôøi, oai nghi pheùp taéc cuûa caùc vò 

Tì-kheo theá naøo? (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 
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4. Keát caáu: 『何以 haø dó ... 為 vi』 
Laø caùch thöùc bieåu thò nghi vaán. Trong ñoù, 何 haø 

laø ñaïi töø nghi vaán (hoaëc duøng 奚 heà、曷 hieät、安 an), 
以 dó laø ñoäng töø (hoaëc duøng 用 duïng), 為 vi laø trôï töø 
ngöõ khí nghi vaán hoaëc phaûn vaán. dòch: Coøn… laøm gì; 
caàn chi…; caàn… laøm gì; … laøm caùi gì; caàn gì phaûi…  

- Coù khi tænh löôïc 以 dó, chæ söû duïng: 何 haø… 為 vi;  
- Coù khi tænh löôïc 何 haø, chæ söû duïng: 用 duïng… 為 vi;  
- Coù khi tænh löôïc 何以 haø dó, chæ söû duïng: …為 vi; 
Nhöng yù nghóa vaãn khoâng thay ñoåi. 
Ví duï: 
染 衣 之 士，事 資 知 足，清 淨 自 守，『何 

以』 邑 『為』？ 
Nhieãm y chi só, söï tö tri tuùc, thanh tònh töï thuû, haø dó aáp vi?  
Keû maëc aùo nhuoäm (xuaát gia) ñoái vôùi boán vieäc trôï giuùp 

(cuoäc soáng) caàn phaûi bieát ñuû, giöõ gìn baûn thaân trong saïch, 
thì caàn (ban cho) thaønh aáp ñeå laøm gì? (Ñaïi Ñöôøng Taây 
Vöïc Kyù) 

今 我 失 衣，『何 以』 問 我 高 聲 喚 『為』？  
Kim ngaõ thaát y, haø dó vaán ngaõ cao thanh hoaùn vi?   
Nay toâi maát y, coøn hoûi toâi la loái lôùn tieáng laøm gì ö? 

(Ma Ha Taêng Kì Luaät) 
一 切 世 界 苦，恩 愛 會 別 離，汝 應 遠 苦 

惱，『何 用』 啼 哭 『為』？  
Nhaát thieát theá giôùi khoå, aân aùi hoäi bieät ly, nhöõ öng vieãn khoå naõo, 

haø duïng ñeà khoác vi?  
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Taát caû theá giôùi ñeàu ñau khoå, hoäi hoïp aùi aân (laïi) chia 
lìa, naøng neân xa rôøi khoûi khoå naõo, khoùc loùc buoàn thöông 
ñeå laøm chi? (A Duïc Vöông Truyeän) 

寧 獨 守 善 行，不 與 愚 人 偕，樂 戒 學 法 
行，『奚 用』 伴 侶 『為』？ 

Ninh ñoäc thuû thieän haïnh, baát döõ ngu nhaân giai, laïc giôùi hoïc phaùp 
haønh, heà duïng baïn löõ vi?  

Thaø rieâng giöõ haïnh laønh, chaúng chôi vôùi keû ngu, vui 
hoïc giôùi haønh phaùp, caàn baïn beø laøm gì? (Phaùp Taäp Yeáu 
Tuïng Kinh) 

心 既 全 淨，何 往 而 非 淨 土，『奚 用』 淨 
土 『為』？ 

Taâm kí toaøn tònh, haø vaõng nhi phi Tònh ñoä, heà duïng Tònh ñoä vi?  
Taâm ñaõ hoaøn toaøn trong saïch, thì ñi ñeán ñaâu maø 

chaúng phaûi coõi Tònh, caàn gì (phaûi sanh veà) coõi Tònh? (Töû 
Baù Toân Giaû Toaøn Taäp) 

又 法 身 無 像，『安 用』 國 土 『為』？ 
Höïu phaùp thaân voâ töôïng, an duïng quoác ñoä vi?  
Laïi nöõa thaân phaùp khoâng hình daùng, caàn coõi nöôùc 

laøm gì? (Tònh Danh Huyeàn Luaän) 
若 欲 為 婚 姻，當 求 於 種 族，若 求 善 法 

者，『安 用』 種 族 『為』？ 
Nhöôïc duïc vi hoân nhaân, ñöông caàu ö chuûng toäc, nhöôïc caàu thieän 

phaùp giaû, an duïng chuûng toäc vi? 
Nhö muoán laøm cöôùi xin, neân tìm hoûi doøng hoï, neáu tìm caàu 

phaùp laønh, caàn doøng hoï laøm chi? (Ñaïi Trang Nghieâm Luaän Kinh) 
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a. Khi keát caáu: 『何用為 haø duïng vi』 ñi lieàn vôùi 
nhau, danh töø ñöôïc ñaët tröôùc hoaëc sau cuïm töø 
naøy 

Ví duï:  
問：若 一 門 中，即 具 足 一 切 無 盡 自 在 

者，餘 門 『何 用 為』？ 
Vaán: Nhöôïc nhaát moân trung, töùc cuï tuùc nhaát thieát voâ taän töï taïi giaû, 

dö moân haø duïng vi?  
Hoûi: Neáu trong moät moân, ñaõ ñaày ñuû taát caû voâ 

cuøng söï töï taïi, thì nhöõng moân khaùc coøn caàn laøm 
gì? (Hoa Nghieâm Nhaát Thöøa Giaùo Nghóa Phaân Teà 
Chöông) 

我 今 年 邁 『何 用 為』 財？應 可 出 家 希 
求 勝 處。 

Ngaõ kim nieân maïi haø duïng vi taøi? Öng khaû xuaát gia hi caàu thaéng xöù.  
Ta nay tuoåi ñaõ giaø thì caàn taøi saûn laøm gì? Neân ñi 

xuaát gia mong tìm choã thuø thaéng (thieàn ñònh). (Caên 
Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Bí Soâ Ni Tyø Naïi 
Da) 

此 鴦 伽 摩 納 眾 惡 悉 備，然 則 諷 誦、
端 正，竟 『何 用 為』？  

Thöû Öông-ca Ma-naïp chuùng aùc taát bò, nhieân taéc phuùng tuïng, ñoan 
chaùnh, caùnh haø duïng vi?  

Thieáu nieân Öông-ca (Öông-quaät-ña-la) naøy ñaày daãy 
toäi aùc, theá thì ñoïc tuïng (kinh ñieån), ñoan chaùnh (oai nghi), 
roát cuoäc ñeå laøm chi? (Tröôøng A Haøm Kinh) 
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b. Tænh löôïc 以 dó, chæ söû duïng: 『何 haø… 為 vi』 
Ví duï: 
吳 主 問 曰: 孔 子 教 化 世 俗，老 莊 放 

蕩 山 林，『何』 事 佛 『為』？ 
Ngoâ chuû vaán vieát: Khoång Töû giaùo hoùa theá tuïc, Laõo Trang phoùng 

ñaõng sôn laâm, haø söï Phaät vi?  
Vua Ngoâ hoûi: Ñöùc Khoång Töû giaùo hoùa theá tuïc, Laõo 

Trang thì thong dong nôi röøng nuùi, coøn thôø Phaät laøm gì? 
(Phaät Toå Thoáng Kæ) 

忽 見 一 人 來 問：君 是 孫 迴 璞 不？曰：
是，君 『何』 問 『為』？答 曰：我 是 鬼 耳。 

Hoát kieán nhaát nhaân lai vaán: Quaân thò Toân Hoài Phaùc phuû? Vieát: Thò, 
Quaân haø vaán vi? Ñaùp vieát: Ngaõ thò quæ nhó.  

Chôït thaáy moät ngöôøi ñeán hoûi: OÂng laø Toân Hoài Phaùc 
phaûi khoâng? Traû lôøi: Phaûi, Ngaøi hoûi laøm gì? Traû lôøi: Ta 
laø quæ. (Minh Baùo Kyù) 

應 如 理 思 知，念 既 多 益，『何』 待 勸 
『為』？ 

Öng nhö lyù tö tri, nieäm kí ña ích, haø ñaõi khuyeán vi?  
Neân suy nghó hieåu bieát ñuùng lyù, nhôù nieäm (Phaät) ñaõ 

caøng nhieàu, thì caàn ñôïi khuyeán khích laøm gì? (Quaùn Voâ 
Löôïng Thoï Kinh Tröïc Chæ Sôù) 

c. Tænh löôïc 何 haø, chæ söû duïng: 『用 duïng… 為 vi』 
Ví duï: 
世 間 無 有 出，『用』 求 遠 離 『為』？ 
Theá gian voâ höõu xuaát, duïng caàu vieãn ly vi?  
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Theá gian khoâng coù (choã naøo ñeå) vöôït ra, thì tìm caàu 
söï xa lìa ñeå laøm gì? (Taïp A Haøm Kinh)  

誰 壞 子 目？酸 毒 乃 爾，傷 我 心 肝，復 
『用』 活 『為』？ 

Thuøy hoaïi töû muïc? Toan ñoäc naõi nhó, thöông ngaõ taâm can, phuïc duïng 
hoaït vi?  

Ai laøm hö maét con? Ñau ñôùn ñeán theá naøy, thöông toån 
tim gan ta, coøn soáng ñeå laøm gì? (A Duïc Vöông Töùc Hoaïi 
Muïc Nhaân Duyeân Kinh) 

又 問：若 無 所 得，『用』 受 記 『為』？ 答 
曰：善 男 子！無 所 得 故 則 得 受 記。 

Höïu vaán: Nhöôïc voâ sôû ñaéc, duïng thuï kyù vi? Ñaùp vieát: Thieän nam töû! 
voâ sôû ñaéc coá taéc ñaéc thoïï kyù.  

Laïi hoûi: Neáu ‘khoâng ñaït ñöôïc gì’, thì caàn chi thoï kyù 
(coøn thoï kyù laøm gì)? Traû lôøi: Naøy ngöôøi nam laønh! Do 
khoâng ñaït ñöôïc gì neân ñöôïc thoï kyù. (Thaéng Thieân 
Vöông Baùt Nhaõ Ba La Maät Kinh) 

d. Tænh löôïc 何以 haø dó, chæ söû duïng: 『... 為 vi』 
Ví duï: 
婆羅門 家 女，梵 天 去 此 遠，祀 火 望 梵 

世，斯 非 其 逕 路，不 解 趣 梵 天，勤 苦 事 
火 『為』？ 

Baø-la-moân gia nöõ, Phaïm thieân khöù thöû vieãn, töï hoûa voïng phaïm theá, 
tö phi kyø kính loä, baát giaûi thuù Phaïm thieân, caàn khoå söï hoûa vi?  

Coâ gaùi nhaø Baø-la-moân, Phaïm thieân caùch ñaây xa laém, 
teá löûa mong sanh veà coõi Phaïm, ñoù chaúng phaûi con ñöôøng 
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ñuùng, chaúng bieát phaùp höôùng ñeán Phaïm thieân, cöïc khoå 
thôø löûa laøm gì? (Bieät Dòch Taïp A Haøm Kinh) 

佛 出 於 世 間，能 除 盡 恚 害，我 等 為 佛 
故，愛 此 軀 命 『為』？ 

Phaät xuaát ö theá gian, naêng tröø taän khueå haïi, ngaõ ñaúng vò Phaät coá, 
aùi thöû khu meänh vi?  

Phaät xuaát hieän theá gian, deïp heát nhöõng oaùn haïi, chuùng 
ta vì ñöùc Phaät, coøn quyù thaân maïng sao? (Phaät Baûn Haïnh 
Kinh) 

5. Keát caáu: 『何 haø... 之有 chi höõu』 
Caùch thöùc bieåu thò phaûn vaán. Trong ñoù, 何 haø laø 

ñaïi töø nghi vaán laøm ñònh ngöõ cho danh töø ñöùng sau, 
之 chi laø trôï töø ñaûo trang taân ngöõ, 有 höõu laø ñoäng töø. 
Dòch: Coù… gì ñaâu?; coù gì (laø)… ñaâu? 

Ví duï: 
若 無 和 合，則 根 境 不 相 到 『何』 內 外 

『之 有』？ 
Nhöôïc voâ hoøa hôïp, taéc caên caûnh baát töông ñaùo haø noäi ngoaïi chi 

höõu?  
Neáu khoâng coù hoøa hôïp, thì caên vaø caûnh chaúng ñeán 

vôùi nhau, (nhö theá) coù trong ngoaøi gì ñaâu? (Laêng 
Nghieâm Kinh Quaùn Taâm Ñònh Giaûi) 

凡 能 觀 一 切 行 皆 菩 薩 道，知 一 切 人
皆 當 作 佛，夫 『何』 輕 慢 『之 有』？ 

Phaøm naêng quaùn nhaát thieát haïnh giai Boà-taùt ñaïo, tri nhaát thieát 
nhaân giai ñöông taùc Phaät, phuø haø khinh maïn chi höõu?  
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Coù theå quaùn thaáy taát caû haïnh ñeàu laø ñaïo Boà-taùt, bieát 
taát caû moïi ngöôøi ñeàu seõ laøm Phaät, thì coù gì laø khinh maïn 
ñaâu? (Phaùp Hoa Kinh Yeáu Giaûi) 

果 能 如 是，則 諸 佛 實 相，念 念 現 前，
於 佛 菩 提，『何』 遠 『之 有』？ 

Quaû naêng nhö thò, taéc chö Phaät thaät töôùng, nieäm nieäm hieän tieàn, ö 
Phaät Boà-ñeà, haø vieãn chi höõu?  

Neáu coù theå nhö theá, thì töôùng thaät cuûa chö Phaät, moãi 
nieäm ñeàu hieän tieàn, ñoái vôùi quaû vò Boà-ñeà cuûa Phaät, coù xa xoâi 
gì ñaâu? (Kim Cang Tam Muoäi Kinh Thoâng Toâng Kyù) 

住 相 既 捨 菩 提，不 住 即 成 大 忍，菩 提 
之 心，自 然 久 固，『何』 捨 『之 有』 也？ 

Truï töôùng kí xaû Boà-ñeà, baát truï töùc thaønh ñaïi nhaãn, Boà-ñeà chi taâm, 
töï nhieân cöûu coá, haø xaû chi höõu daõ?  

Truï chaáp vaøo töôùng laø boû maát Boà-ñeà, chaúng truï chaáp 
lieàn thaønh ñöôïc söï an nhaãn lôùn, taâm Boà-ñeà töï nhieân 
vöõng chaéc laâu daøi, coù gì laø boû maát ñaâu? (Kim Cang Kinh 
Sôù Kyù Khoa Hoäi) 

若 悟 實 相，于 實 相 中，本 無 彼 我，『何』 
貪 著 『之 有』 也？ 

Nhöôïc ngoä thaät töôùng, vu thaät töôùng trung, boån voâ bæ ngaõ, haø tham 
tröôùc chi höõu da?  

Neáu toû ngoä töôùng chaân thaät, trong töôùng chaân thaät 
voán khoâng coù ta vaø ngöôøi, coù gì laø tham lam dính maéc 
ñaâu? (Tö Ích Phaïm Thieân Sôû Vaán Kinh Giaûn Chuù) 
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君 子 博 取 眾 善，以 輔 其 身。子 貢 云：
夫 子 『何』 常 師 『之 有』 乎？ 

Quaân töû baùc thuû chuùng thieän, dó phuï kyø thaân. Töû Coáng vaân: Phu Töû 
haø thöôøng sö chi höõu hoà?  

Ngöôøi gioûi öa tieáp nhaän roäng raõi nhöõng ñieàu hay, ñeå 
giuùp ích cho baûn thaân. Ngaøi Töû Coáng noùi: Ñöùc Khoång 
Töû coù vò thaày coá ñònh naøo ñaâu (coù hoïc maõi moät vò thaày 
naøo ñaâu)? (Hoaèng Minh Taäp) 

內 惑 不 作，外 境 都 捐，尚 『何』 惑 業 輪 
迴 『之 有』 哉？ 

Noäi hoaëc baát taùc, ngoaïi caûnh ñoâ quyeân, thöôïng haø hoaëc nghieäp luaân 
hoài chi höõu tai?  

Meâ hoaëc beân trong chaúng daáy khôûi, caûnh traàn beân 
ngoaøi ñeàu deïp tröø, thì coøn coù gì laø hoaëc nghieäp vaø luaân 
hoài ñaâu? (Vónh Gia Thieàn Toâng Taäp Chuù) 

然 四 大 本 空，五 蘊 非 我，又 『何』 苦 樂 
『之 有』 哉？ 

Nhieân töù ñaïi boån khoâng, nguõ uaån phi ngaõ, höïu haø khoå laïc chi höõu 
tai?  

Nhöng boán ñaïi voán roãng khoâng, naêm aám chaúng phaûi 
laø ta, thì coøn coù gì laø khoå vui ñaâu? (Ñaâu Suaát Quy Kính 
Taäp) 

豈 不 是 彈 指 之 頃，一 念 便 到，『何』 難 
到 『之 有』 哉？ 

Khôûi baát thò ñaøn chæ chi khoaûnh, nhaát nieäm tieän ñaùo, haø nan ñaùo chi 
höõu tai?  
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Leõ naøo chaúng phaûi trong khoaûng khaûy moùng tay, chæ 
moät nieäm lieàn ñeán (coõi Tònh), coù gì laø khoù ñeán ñaâu? 
(Tònh Ñoä Hoaëc Vaán) 

6. Keát caáu: 『不亦 baát dieäc... 乎 hoà』 
Keát caáu phaûn vaán nheï nhaøng. Trong ñoù, 亦 dieäc 

laø phoù töø, 乎 hoà laø trôï töø ngöõ khí nghi vaán, dòch: 
Chaúng phaûi (laø)… sao?  

Ví duï:  
毗 尼 住 世 則 正 法 住 世，『不 亦』 然 

『乎』?  
Tì-ni truï theá taéc chaùnh phaùp truï theá, baát dieäc nhieân hoà? 
Giôùi luaät coøn ôû ñôøi thì phaùp chaùnh coøn ôû ñôøi, chaúng 

phaûi ñuùng theá sao? (Tì Ni Chæ Trì Hoäi Taäp) 
口 持 洪 名，心 懸 世 樂，欲 其 竟 出 三 界 

也，『不 亦』 難 『哉』?  
Khaåu trì hoàng danh, taâm huyeàn theá laïc, duïc kyø caùnh xuaát tam giôùi 

daõ, baát dieäc nan tai?  
Mieäng trì nieäm danh hieäu Phaät, taâm nhôù nghó nieàm 

vui theá gian, (theá maø) muoán mình roát cuoäc ra khoûi ba coõi, 
thì chaúng phaûi (laø) khoù khaên sao? (Voâ Löôïng Thoï Kinh 
Hoäi Dòch) 

名 曰 乞 士，而 多 求，而 多 畜，而 多 事，

『不 亦』 實 叛 其 名 『乎』?  
Danh vieát khaát só, nhi ña caàu, nhi ña suùc, nhi ña söï, baát dieäc thaät 

baïn kyø danh hoà?  
Goïi laø khaát só (ngöôøi ñi xin), maø ñoøi hoûi nhieàu quaù, 
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chaát chöùa nhieàu quaù, laêng xaêng nhieàu vieäc quaù, chaúng 
phaûi (laø) söï thaät traùi ngöôïc vôùi teân goïi hay sao? (Truy 
Moân Suøng Haïnh Luïc) 

然 以 賢 而 貧，亦 以 貧 而 益 見 其 賢，

則 其 貧 也 『不 亦』 善 『乎』?  
Nhieân dó hieàn nhi baàn, dieäc dó baàn nhi ích kieán kyø hieàn, taéc kyø baàn 

daõ baát dieäc thieän hoà?  
Song, do vì hieàn maø cuoäc soáng ngheøo khoù, cuõng nhaân 

cuoäc soáng ngheøo khoù maø caøng thaáy phaåm chaát hieàn thieän 
cuûa oâng (tieàu phu Döông Phuøng Kinh), thì caùi ngheøo cuûa 
oâng chaúng phaûi laø toát sao? (Vónh Giaùc Nguyeân Hieàn 
Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

人 夫 不 信 其 心 而 信 其 物，『不 亦』 近 
反 遠 遠 反 近 『乎』? 『不 亦』 迷 繆 倒 錯 
『乎』?  

Nhaân phuø baát tín kyø taâm nhi tín kyø vaät, baát dieäc caän phaûn vieãn vieãn 
phaûn caän hoà? Baát dieäc meâ maäu ñaûo thaùc hoà?  

Ngöôøi chaúng tin taâm mình (ôû gaàn) maø tin vaøo söï vaät 
(ôû xa), chaúng phaûi laø gaàn trôû thaønh xa xa trôû thaønh gaàn 
hay sao? Chaúng phaûi meâ laàm ngöôïc ngaïo hay sao? (Ñaøm 
Taân Vaên Taäp) 

若 但 以 與 佛 同 見 前 物 者 即 名 為 見 
佛 之 見，則 佛 見 時 既 見 佛 見 之 處，佛 
不 見 時 何 『不 亦』 見 佛 不 見 之 處 『乎』? 

Nhöôïc ñaõn dó döõ Phaät ñoàng kieán tieàn vaät giaû töùc danh vò kieán Phaät 
chi kieán, taéc Phaät kieán thôøi kí kieán Phaät kieán chi xöù, Phaät baát kieán 
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thôøi haø baát dieäc kieán Phaät baát kieán chi xöù hoà?  
Neáu chæ cho raèng cuøng Phaät ñoàng thaáy vaät ôû tröôùc 

goïi laø thaáy ñöôïc caùi thaáy cuûa Phaät, thì khi Phaät thaáy, ñaõ 
thaáy ñöôïc choã Phaät thaáy, khi Phaät chaúng thaáy, ñaâu chaúng 
phaûi cuõng thaáy ñöôïc choã maø Phaät khoâng thaáy hay sao? 
(Laêng Nghieâm Kinh Vaên Cuù) 

7. Keát caáu: 『無乃 voâ naõi... 乎 hoà』  
Keát caáu naøy coù ngöõ khí phaûn vaán thöông löôïng 

uyeån chuyeån. Trong ñoù, 無 voâ laø phoù töø phuû ñònh; 
乃 naõi khoâng coù yù nghóa thaät; 乎 hoà laø trôï töø ngöõ 
khí nghi vaán, dòch laø: Phaûi chaêng; coù phaûi laø… chaêng?; 
e laø… chaêng?; coù leõ… chaêng?; chaúng phaûi laø… ö? 

Ví duï:  
如 稱 我 者，『無 乃』 太 慢？若 云 小 僧，

『無 乃』 太 卑？ 
Nhö xöng ngaõ giaû, voâ naõi thaùi maïn? Nhöôïc vaân tieåu taêng, voâ naõi 

thaùi ti?  
Neáu nhö xöng laø “ta”, phaûi chaêng quaù ngaïo maïn? 

Neáu xöng laø “tieåu taêng”, e laø quaù nhuùn nhöôøng chaêng? 
(Sa Di Luaät Nghi Yeáu Löôïc Thuaät Nghóa) 

凡 三 百 四 十 五 年 老 子 方 生，而 言 化 
胡，『無 乃』 謬 甚？ 

Phaøm tam baùch töù thaäp nguõ nieân Laõo Töû phöông sanh, nhi ngoân hoùa 
Hoà, voâ naõi maäu thaäm?   

(Phaät dieät ñoä) Ñeán 345 naêm sau ñöùc Laõo töû môùi sanh, 
maø noùi laø Ngaøi hoùa thaønh ngöôøi AÁn Ñoä, coù leõ quaù sai 
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laàm chaêng? (Phaät Toå Thoáng Kæ) 
又 以 人 目 所 覩 不 過 數 里，今 言 遍 三 

千 大 千 世 界，『無 乃』 大 而 難 信？ 
Höïu dó nhaân muïc sôû ñoå baát quaù soå lyù, kim ngoân bieán tam thieân ñaïi 

thieân theá giôùi, voâ naõi ñaïi nhi nan tín?   
Laïi maét ngöôøi nhìn chaúng qua vaøi daëm, nay noùi khaép 

caû theá giôùi ba laàn ngaøn, chaúng phaûi lôùn vaø khoù tin hay 
sao? (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

蚊 虻 微 細，何 足 為 怖，以 藥 師 之 力，
但 破 蚊 虻 之 怖，『無 乃』 大 小 『乎』？ 

Vaên mang vi teá, haø tuùc vi boá, dó Döôïc Sö chi löïc, ñaõn phaù vaên mang 
chi boá, voâ naõi thaùi tieåu hoà?  

Ruoài muoãi nhoû nhít, ñaâu ñaùng phaûi sôï, duøng uy löïc 
cuûa ñöùc Döôïc Sö, chæ ñeå deïp boû sôï haõi veà ruoài muoãi, coù 
leõ quaù nhoû chaêng? (Döôïc Sö Kinh Tröïc Giaûi) 

(大 ñöôïc söû duïng nhö 太) 
佛 心 主 慈 仁，今 清 規 甚 嚴 密，『無 乃』 

非 佛 意 『乎』？ 
Phaät taâm chuû töø nhaân, kim thanh quy thaäm nghieâm maät, voâ naõi phi 

Phaät yù hoà?  
Taâm Phaät chuû tröông nhaân töø, nay thanh quy quaù 

nghieâm maät, coù phaûi laø sai vôùi yù Phaät chaêng? (Baùch 
Tröôïng Thanh Quy Chöùng Nghóa Kyù) 

所 謂 非 其 鬼 而 祭 之，『無 乃』 諂  『乎』？ 
Sôû vò phi kyø quæ nhi teá chi, voâ naõi sieåm hoà?  
Goïi laø chaúng ñuùng quæ thaàn neân cuùng teá maø laïi cuùng 
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teá, e laø nònh noït chaêng? (Chi Vieân Di Bieân) 
而 今 猶 復 肉 食 ， 便 是 自 有 傷 慈 之 

行 ， 而 欲 戒 人 以 不 殺 ， 『無 乃 』 愧 心 
『乎』？ 

Nhi kim do phuïc nhuïc thöïc, tieän thò töï höõu thöông töø chi haïnh, nhi 
duïc giôùi nhaân dó baát saùt, voâ naõi quí taâm hoà? 

Hieän nay vaãn coøn aên thòt, töùc laø baûn thaân coù haønh 
ñoäng toån haïi loøng töø, theá maø muoán raên caám ngöôøi 
chaúng gieát haïi, chaúng phaûi laø hoã theïn nôi loøng ö? (Ñaïi 
Baùt Nieát Baøn Kinh Taäp Giaûi) 

自 家 閨 閣 中 物，不 肯 放 下，反 累 及 他 
人 擔 劵，『無 乃』 太 勞 『乎』？ 

Töï gia khueâ caùc trung vaät, baát khaúng phoùng haï, phaûn luïy caäp tha 
nhaân ñaûm quyeån, voâ naõi thaùi lao hoà?  

Ñoà vaät trong phoøng nhaø mình chaúng chòu buoâng boû 
xuoáng, trôû laïi laøm phieàn ñeán ngöôøi khaùc mang vaùc nhoïc 
meät, chaúng phaûi laø quaù vaát vaû ö? (Sa Di Luaät Nghi Tì 
Ni Nhaät Duïng Hôïp Tham) 

8. Keát caáu: 『得無 ñaéc voâ... 乎 hoà』 
Laø keát caáu bieåu thò nghi vaán. Trong ñoù, 得 ñaéc laø 

phoù töø nghi vaán, 無 voâ laø phoù töø phuû ñònh (coù khi 
söû duïng 非 phi、微 vi), cuoái caâu thöôøng coù trôï töø 
ngöõ khí 乎 hoà、耶 da. Dòch laø: Leõ naøo chaúng phaûi… 
ö?; ñaâu chaúng phaûi laø… ö?; chaúng phaûi laø… sao?; coù leõ… 
chaêng?; chaúng leõ… sao? 

Ví duï:  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

482 

昔 日 相 師 占 相 太 子，言 當 出 家。今 日 
不 悅，『得 無』 爾 『乎』？ 

Tích nhaät töôùng sö chieâm töôùng thaùi töû, ngoân ñöông xuaát gia. Kim 
nhaät baát duyeät, ñaéc voâ nhó hoà?  

Ngaøy tröôùc thaày töôùng xem töôùng Thaùi töû, noùi raèng 
seõ xuaát gia. Hoâm nay (Thaùi töû coù daùng veû) chaúng vui, 
leõ naøo chaúng phaûi nhö theá sao? (Tröôøng A Haøm Kinh) 

龍 覩 光 明 念 曰：斯 光 與 前 三 佛 光 影 
齊 同，世 間 『得 無』 復 有 佛 『乎』？ 

Long ñoå quang minh nieäm vieát: Tö quang döõ tieàn tam Phaät quang aûnh 
teà ñoàng, theá gian ñaéc voâ phuïc höõu Phaät hoà?  

Roàng thaáy aùnh saùng nghó raèng: AÙnh saùng naøy gioáng 
nhö aùnh saùng cuûa ba ñöùc Phaät tröôùc, theá gian ñaâu chaúng 
phaûi laø laïi coù Phaät sao? (Luïc Ñoä Taäp Kinh) 

吾 適 對 眾 抑 挫 仁 者，『得 無』 惱 於 衷 
『乎』？ 

Ngoâ thích ñoái chuùng öùc toaû nhaân giaû, ñaéc voâ naõo ö trung hoà?  
Ta vöøa roài ôû tröôùc moïi ngöôøi baét beû nhaân giaû, coù leõ 

phieàn böïc trong loøng chaêng? (Laêng Giaø Kinh Toâng 
Thoâng) 

聖 名 凡 號 盡 是 虛 聲，殊 相 劣 形 皆 為 
幻 色，汝 欲 求 之 『得 無』 累 『乎』？ 

Thaùnh danh phaøm hieäu taän thò hö thanh, thuø töôùng lieät hình giai vò 
huyeãn saéc, nhöõ duïc caàu chi ñaéc voâ luïy hoà? 

Teân goïi Thaùnh phaøm ñeàu laø tieáng roãng, hình töôùng 
ñeïp xaáu ñeàu laø saéc huyeãn, oâng muoán tìm noù chaúng phaûi 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

483 

laø meät nhoïc sao? (Long Höng Bieân Nieân Thoâng Luaän) 
斯 肉 氣 味 與 母 身 氣 相 似 無 異，『得 

無』 吾 母 以 身 肉 飼 吾 等 『乎』？ 
Tö nhuïc khí vò döõ maãu thaân khí töông töï voâ dò, ñaéc voâ ngoâ maãu dó 

thaân nhuïc töï ngoâ ñaúng hoà?  
Muøi vò thòt naøy chaúng khaùc muøi thaân theå cuûa meï, 

chaúng leõ meï ta laáy thòt thaân mình ñeå cho ta aên sao? 
(Phaùp Uyeån Chaâu Laâm) 

或 此 坐 者，『得 非』 是 佛 出 現 世 『乎』？ 
Hoaëc thöû toïa giaû, ñaéc phi thò Phaät xuaát hieän theá hoà?  
Hoaëc ngöôøi ngoài ñaây, coù leõ laø Phaät xuaát hieän ôû ñôøi 

chaêng? (Phaät Baûn Haïnh Taäp Kinh) 
世 尊！我 之 所 說，『得 無』 毀 謗 世 尊 

『耶』？不 令 他 人 難 問 詰 責 墮 負 處 者 
耶？ 

Theá toân! Ngaõ chi sôû thuyeát, ñaéc voâ huûy baùng Theá Toân da? Baát linh 
tha nhaân naïn vaán caät traùch ñoïa phuï xöù da?  

Baïch Theá Toân! Nhöõng ñieàu con noùi, khoâng phaûi laø 
huûy baùng Theá Toân chaêng? Chaúng ñeå cho ngöôøi khaùc 
vaën hoûi traùch moùc rôi vaøo choã thaát baïi chaêng? (Taïp A 
Haøm Kinh) 

我 今 視 汝 身 肉 都 盡，疲 苦 難 堪，『得 
無』 悔 恨 於 父 母 『耶』？ 

Ngaõ kim thò nhöõ thaân nhuïc ñoâ taän, bì khoå nan kham, ñaéc voâ hoái haän 
ö phuï maãu da?  
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Ta nay thaáy thaân ngöôi (thaùi töû) thòt ñeàu chaúng coøn, 
meät laõ ñau khoå khoù chòu noãi, chaúng leõ hoái haän (ñaõ loùc 
thòt cho) cha meï aên sao? (Boà Taùt Baûn Sanh Man Luaän) 

9. Keát caáu: 『有 höõu... 者 giaû』 
Trong keát caáu naøy, 者 giaû laøm ñaïi töø keát hôïp vôùi 

cuïm töø phía tröôùc, taïo thaønh cuïm danh töø laøm boå 
ngöõ cho ñoäng töø 有 höõu, dòch: Coù ngöôøi (vaät, vieäc)…  

Ví duï: 
牟 尼 勇 猛 尊，覺 知 一 切 法，世 無 『有  

(過) 者』，我 等 咸 歸 命。 
Maâu Ni duõng maõnh toân, giaùc tri nhaát thieát phaùp, theá voâ höõu quaù 

giaû, ngaõ ñaúng haøm quy meänh.  
Ñaáng Maâu Ni duõng maõnh, thaáu roõ taát caû phaùp, ñôøi 

khoâng ai hôn ñöôïc, chuùng con ñeàu nöông veà. (Ñaïi Baûo 
Tích Kinh) 

若 『有  (不 信 此 法 門) 者』，終 不 能 得 
阿 耨 多 羅 三 藐 三 菩 提。 

Nhöôïc höõu baát tín thöû phaùp moân giaû, chung baát naêng ñaéc 
A-naäu-ña-la Tam-mieäu Tam-boà-ñeà. 

Neáu coù ngöôøi chaúng tin phaùp moân naøy, cuoái cuøng 
chaúng theå ñaït ñöôïc quaû vò chaùnh giaùc voâ thöôïng. (Tín 
Löïc Nhaäp AÁn Phaùp Moân Kinh) 

哀 愍 諸 眾 生，貧 窮 無 福 慧，三 毒 火 常 
然，無 『有 (救 護) 者』。 

Ai maãn chö chuùng sanh, baàn cuøng voâ phuùc hueä, tam ñoäc hoûa thöôøng 
nhieân, voâ höõu cöùu hoä giaû.  
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Thöông xoùt caùc chuùng sanh, ngheøo cuøng khoâng phuùc 
hueä, löûa ba ñoäc thöôøng ñoát, khoâng coù ai cöùu giuùp. (Thaäp 
Truï Kinh) 

如 來 了 知 寂 靜 法，『有 (親 近) 者』 得 解 
脫，如 來 無 師 『無 (教) 者』，自 然 而 得 甘 
露 味。 

Nhö Lai lieãu tri tòch tónh phaùp, höõu thaân caän giaû ñaéc giaûi thoaùt, 
Nhö Lai voâ sö voâ giaùo giaû, töï nhieân nhi ñaéc cam loà vò.  

Nhö Lai bieát roõ phaùp vaéng laëng, coù ai gaàn guõi ñöôïc 
giaûi thoaùt, Nhö Lai khoâng thaày khoâng ngöôøi daïy, töï 
nhieân ñaït ñöôïc vò cam loà. (Ñaïi Phöông Ñaúng Ñaïi Taäp 
Kinh) 

『有 (以 禪 悅 為 食) 者』，『有 (以 見 色 聞 
香 為 食) 者』，『有 (食 變 化 飲 食) 者』，
食 後 經 行，動 靜 皆 入 佛 機 也。 

Höõu dó thieàn duyeät vi thöïc giaû, höõu dó kieán saéc vaên höông vi thöïc 
giaû, höõu thöïc bieán hoùa aåm thöïc giaû, thöïc haäu kinh haønh, ñoäng tónh giai 
nhaäp Phaät cô daõ.  

Coù vò laáy nieàm vui thieàn ñònh laøm thöùc aên, coù ngöôøi 
laáy vieäc thaáy saéc nghe muøi höông laøm thöùc aên, coù ngöôøi 
aên thöùc aên do bieán hoùa, sau khi aên xong ñi kinh haønh, 
ñoäng tónh ñeàu vaøo trong cô duyeân cuûa Phaät. (A Di Ñaø 
Kinh Chuù) 

* Tröôøng hôïp khoâng phaûi keát caáu 
a. Ñoäng töø 有 höõu coù boå ngöõ ñöùng sau, cụm 

động bổ này cuøng keát hôïp vôùi 者 giaû 
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Ví duï: 
『(有 智) 之 者』，豈 肯 坐 視 百 年，不 求 

出 離 乎？ 

Höõu trí chi giaû, khôûi khaúng toïa thò baùch nieân, baát caàu xuaát ly hoà?  
Ngöôøi coù trí leõ naøo chaáp nhaän ngoài nhìn traêm naêm 

(troâi qua), chaúng tìm caàu söï xa lìa ö? (Voâ Dò Nguyeân Lai 
Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

若 垣 牆 缺 壞，『(有  財) 者』 憂 懼，佛 戒 
不 缺 漏，奉 持 者 無 憂。 

Nhöôïc vieân töôøng khuyeát hoaïi, höõu taøi giaû öu cuï, Phaät giôùi baát 
khuyeát laäu, phuïng trì giaû voâ öu.  

Neáu töôøng vaùch thuûng hö, ngöôøi coù cuûa sôï raàu, giôùi 
Phaät chaúng thieáu soùt, ngöôøi giöõ gìn khoâng lo. (Töù Phaàn 
Luaät) 

b. 者 giaû laø trôï töø ngöøng ngaét trong caâu 
Ví duï: 
有 大 力 勢 『者』，即 智 慧 力，及 神 通 力 

也。 
Höõu ñaïi löïc theá giaû, töùc trí hueä löïc, caäp thaàn thoâng löïc daõ.  
Coù theá löïc lôùn, chính laø söùc trí hueä vaø söùc thaàn thoâng. 

(Phaùp Hoa Kinh Dieãn Nghóa) 
有 二 法 不 能 久 住 『者』，正 是 佛 之 慈 

悲 熏 心，不 忍 自 己 受 享 法 樂 也。 
Höõu nhò phaùp baát naêng cöûu truï giaû, chaùnh thò Phaät chi töø bi huaân 

taâm, baát nhaãn töï kæ thuï höôûng phaùp laïc daõ.  
Coù hai phaùp (caùc Nhö Lai) chaúng theå ôû laâu (trong 
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thieàn ñònh), chính laø ñöùc töø vaø bi cuûa Phaät huaân taäp 
trong taâm, chaúng nôõ rieâng baûn thaân thoï höôûng nieàm vui 
giaùo phaùp. (Ñaïi Thöøa Baûn Sanh Taâm Ñòa Quaùn Kinh 
Thieån Chuù) 

10. Keát caáu: 『與其 döõ kyø... 孰若 thuïc nhöôïc...』 
Laø keát caáu bieåu thò phaûn vaán, quyeát ñònh. Trong 

ñoù, 與其 döõ kyø laø lieân töø phaân caâu ñaàu ñöa ra tình 
huoáng so saùnh, 孰若 thuïc nhöôïc ñaàu phaân caâu sau 
mang ngöõ khí vaën hoûi vaø quyeát ñònh (coù khi duøng 
豈若 khôûi nhöôïc、莫若 maïc nhöôïc、不如 baát nhö), cuõng coù 
theå löôïc bôùt 與其 döõ kyø, dòch nghóa: Neáu… chaúng 
baèng (sao baèng, chi baèng)…; … thaø raèng…; thaø (phaân caâu 
sau) coøn hôn (phaân caâu ñaàu) 

Ví duï: 
過 失 在 心，鞭 身 何 益？ 『與 其』 責 身，

『莫 若』 責 心。 
Quaù thaát taïi taâm, tieân thaân haø ích? Döõ kyø traùch thaân, maïc nhöôïc 

traùch taâm. 
Caùch dòch 1: Sai laàm ôû nôi taâm, roi voït thaân theå coù ích 

gì? Neáu traùch moùc nôi thaân, sao baèng traùch cöù nôi taâm. 
Caùch dòch 2: Sai laàm ôû nôi taâm, roi voït thaân theå coù ích 

gì? Traùch moùc nôi thaân, thaø raèng traùch cöù nôi taâm.  
Caùch dòch 3: Sai laàm ôû nôi taâm, roi voït thaân theå coù ích 

gì? Thaø traùch cöù nôi taâm, coøn hôn traùch moùc nôi thaân. 
(Phaät Toå Lòch Ñaïi Thoâng Taûi) 
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『與 其』 全 一 人 而 殃 連 三 寶，『孰 若』 
全 三 寶 而 殃 止 一 人。 

Döõ kyø toaøn nhaát nhaân nhi öông lieân Tam baûo, thuïc nhöôïc toaøn Tam 
baûo nhi öông chæ nhaát nhaân.  

Neáu giöõ veïn cho moät ngöôøi maø gaây haïi cho Tam baûo, 
sao baèng giöõ veïn cho Tam baûo maø ñeå haïi chæ coù moät 
ngöôøi. (Phaïm Voõng Boà Taùt Giôùi Kinh Nghóa Sôù Phaùt 
AÅn) 

『與 其』 獨 為 君 子，『寧 若』 善 與 人 同。 
Döõ kyø ñoäc vi quaân töû, ninh nhöôïc thieän döõ nhaân ñoàng.  
Rieâng moät mình laøm ngöôøi cao thöôïng, sao baèng cuøng 

laøm ñieàu thieän vôùi moïi ngöôøi. (Phaät Toå Cöông Muïc) 
『與 其』 失 道 而 幸 通，『寧 若』 合 道 而 

窮 耳。 
Döõ kyø thaát ñaïo nhi haïnh thoâng, ninh nhöôïc hôïp ñaïo nhi cuøng nhó.  
Thaø hôïp vôùi ñaïo ñöùc maø chòu caûnh khoán cuøng, coøn 

hôn maát ñaïo ñöùc maø ñöôïc may maén suoâng seû. (Taân Tu 
Khoa Phaàn Luïc Hoïc Taêng Truyeän) 

『與 其』 道 在 於 山 林，『曷 若』 道 在 於 
天 下；『與 其』 樂 與 猿 猱 麋 鹿，『曷 若』 
樂 與 君 臣 父 子。 

Döõ kyø ñaïo taïi ö sôn laâm, haït nhöôïc ñaïo taïi ö thieân haï; döõ kyø laïc 
döõ vieân mi loäc, haït nhöôïc laïc döõ quaân thaàn phuï töû.  

Neáu tu ñaïo nôi röøng nuùi, sao baèng tu ñaïo nôi thieân 
haï; thaø vui vôùi boån phaän vua toâi cha con, coøn hôn vui 
vôùi khæ vöôïn höu nai. (Ñaøm Taân Vaên Taäp) 
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『與 其』 將 (循 聲) 之 妄 聞 以 持 (諸 佛) 
之 言 教，『孰 若』 反 (能 聞) 之 妙 智 以 聞 
(己) 之 聞 性 乎？ 

Döõ kyø töông tuaàn thanh chi voïng vaên dó trì chö Phaät chi ngoân giaùo, 
thuïc nhöôïc phaûn naêng vaên chi dieäu trí dó vaên kæ chi vaên tính hoà? 

Neáu duøng caùi nghe hö doái höôùng theo tieáng ñeå ghi giöõ 
lôøi daïy cuûa chö Phaät, sao baèng xoay trí hueä hay nghe laïi ñeå 
nghe tính nghe cuûa mình. (Laêng Nghieâm Kinh Löôïc Sôù) 

『與 厥』 貽 譏 乎 後 世，『孰 若』 其 屏 德 
無 聲 無 臭？ 

Döõ quyeát di cô hoà haäu theá, thuïc nhöôïc kyø bính ñöùc voâ thanh voâ xuù?   
Neáu chuoác laáy söï cheâ cöôøi ôû ñôøi sau, sao baèng neân aån 

giaáu phaåm ñöùc khoâng maøng khen cheâ. (Töù Phaàn Luaät 
Haøm Chuù Giôùi Baûn Sôù Haønh Toâng Kyù) 

(Tröôøng hôïp naøy 其 ñöôïc thay baèng 厥) 
『與 其』 臨 時 悔 恨，『何 如』 早 辦 前 程？ 
Döõ kyø laâm thôøi hoái haän, haø nhö taûo bieän tieàn trình?   
Neáu ñeán luùc môùi aên naên, sao baèng sôùm lo lieäu con 

ñöôøng phía tröôùc. (Lieân Tu Khôûi Tín Luïc) 
a. Löôïc boû 與其 döõ kyø ôû phaân caâu ñaàu 
Ví duï: 
大 丈 夫 讀 世 間 書，『曷 若』 究 出 世 

法？ 『與 其』 為 俗，『曷 若』 為 僧？僧 則 
能 續 佛 壽 命 故 也。 

Ñaïi tröôïng phu ñoäc theá gian thö, haït nhöôïc cöùu xuaát theá phaùp? Döõ 
kyø vi tuïc, haït nhöôïc vi taêng? Taêng taéc naêng tuïc Phaät thoï meänh coá daõ. 
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Ngöôøi chí khí ñoïc saùch theá gian, chaúng thaø nghieân cöùu 
phaùp xuaát theá? Neáu laøm keû tuïc, sao baèng laøm vò taêng? 
Laøm taêng thì coù theå tieáp noái maïng soáng cuûa Phaät phaùp. 
(Phaät Toå Cöông Muïc) 

世 間 樂 樂 極 則 苦，『豈 若』 涅 槃 無 苦 
常 樂？ 

Theá gian laïc laïc cöïc taéc khoå, khôûi nhöôïc Nieát-baøn voâ khoå thöôøng 
laïc?  

Nieàm vui theá gian vui quaù thì khoå, sao bằng Nieát-baøn 
khoâng khoå thöôøng vui? (Thieân Thænh Vaán Kinh Sôù) 

教 相 如 海，苟 執 著 不 回，是 覓 繩 自 
縛，『曷 若』 求 明 本 心 乎？ 

Giaùo töôùng nhö haûi, caåu chaáp tröôùc baát hoài, thò mòch thaèng töï 
phöôïc, haït nhöôïc caàu minh baûn taâm hoà.  

Giaùo phaùp gioáng nhö bieån, neáu chaáp chaët chaúng quay 
laïi, thì chæ laø tìm daây töï troùi, chi baèng mong muoán saùng 
toû taâm xöa nay cuûa mình? (Taêng Taäp Tuïc Truyeàn 
Ñaêng Luïc) 

任 使 躡 虛 履 水，皆 有 漏 之 通，『曷 若』 
開 諸 佛 心，演 如 來 藏？ 

Nhaäm söû nhieáp hö lyù thuûy, giai höõu laäu chi thoâng, haït nhöôïc khai 
chö Phaät taâm, dieãn Nhö Lai taïng?  

Cho duø bay treân hö khoâng ñi treân nöôùc, ñeàu laø thaàn 
thoâng höõu laäu (coøn phieàn naõo), chaúng thaø môû thoâng taâm 
chö Phaät, dieãn baøy kho taøng Nhö Lai? (Toâng Caûnh Luïc) 
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b. Phaân caâu sau söû duïng phoù töø ngöõ khí 寧 ninh 
ñeå bieåu thò khaúng ñònh, dòch nghóa: Thaø 

Ví duï: 
『與 其』  噉 群 生，『寧』 我 吞 千 刀。 
Döõ kyø ñaïm quaàn sanh, ninh ngaõ thoân thieân ñao.  
Neáu aên thòt chuùng sanh, thaø ta nuoát ngaøn caây ñao. 

(Cö Só Truyeän) 
『與 其』  以 經 明 經 之 為 通 也，毋 『寧』 

以 宗 明 經 之 為 通 也。 
Döõ kyø dó kinh minh kinh chi vi thoâng daõ, voâ ninh dó toâng minh kinh 

chi vi thoâng daõ.  
Neáu duøng lôøi kinh ñeå laøm saùng toû lôøi kinh goïi laø 

thoâng, thì chaúng thaø duøng toâng chæ thieàn ñeå laøm saùng toû 
lôøi kinh goïi laø thoâng. (Laêng Giaø Kinh Toâng Thoâng) 

『與 其』  昔 年 有 家 無 子，毋 『寧』 今 
日 有 子 而 無 家。 

Döõ kyø tích nieân höõu gia voâ töû, voâ ninh kim nhaät höõu töû nhi voâ gia.  
Neáu naêm xöa coù nhaø maø khoâng coù con, chaúng thaø 

ngaøy nay coù con maø khoâng coù nhaø. (Hieän Quaû Tuøy Luïc) 
11. Keát caáu: 『ñoäng töø+(ñònh ngöõ)之想 chi töôûng』 

Laø cụm ñoäng taân. Trong ñoù, 想 töôûng ñöôïc söû 
duïng nhö danh töø chính keát hôïp vôùi ñònh ngöõ ñöùng 
tröôùc taïo thaønh cuïm danh töø chính phuï laøm taân 
ngöõ cho ñoäng töø. Coù hai caùch dòch:  

Caùch dòch 1: Coù (khôûi leân)+suy nghó cho raèng+ (ñònh ngöõ)  
Caùch dòch 2: Nghó raèng (caûm thaáy, cho raèng) + (ñònh ngöõ) 
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Ví duï: 
常 以 慈 心，為 眾 說 法，未 曾 『起 于 (勞 

廢) 之 想』。  

Thöôøng dó töø taâm, vò chuùng thuyeát phaùp, vò taèng khôûi vu lao pheá chi 
töôûng.   

Caùch dòch 1: Thöôøng duøng loøng töø, noùi phaùp cho 
chuùng, chöa töøng coù suy nghó cho raèng nhoïc meät döøng 
boû.  

Caùch dòch 2: Thöôøng duøng loøng töø, noùi phaùp cho 
chuùng, chöa töøng nghó raèng nhoïc meät döøng boû. (Chaùnh 
Phaùp Hoa Kinh) 

應 當 寂 靜 默 然 澡 浴，但 令 去 垢，勿 
『為 (嚴 身) 之 想』。 

Öng ñöông tòch tónh maëc nhieân thaùo duïc, ñaõn linh khöû caáu, vaät vi 
nghieâm thaân chi töôûng.  

Neân laëng leõ im lìm taém röûa, chæ caàn röûa saïch dô baån, ñöøng 
nghó raèng cho toát ñeïp thaân theå. (Phaät Thuyeát Ñaïi Bi Khoâng 
Trí Kim Cöông Ñaïi Giaùo Vöông Nghi Quyõ Kinh) 

禪 人 當 『作 (剝 皮 析 骨 刺 血) 之 想』，
則 一 錢 半 錢 不 可 誤 用。  

Thieàn nhaân ñöông taùc baùc bì tích coát thích huyeát chi töôûng, taéc nhaát 
tieàn baùn tieàn baát khaû ngoä duïng.   

Ngöôøi tham thieàn neân nghó raèng (thaø chòu) loät da, cheû 
xöông, chích maùu, chöù moät ñoàng nöûa ñoàng cuõng chaúng 
daùm xaøi baäy. (Töû Baù Laõo Nhaân Taäp)  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

493 

譬 如 有 人 見 其 父 母 多 有 財 產，珍 寶 
豐 盈，便 於 財 物 不 『生 (希 有 難 遭) 之 
想』。所 以 者 何？於 父 財 物 『生 (常) 想』 
故。 

Thí nhö höõu nhaân kieán kyø phuï maãu ña höõu taøi saûn, traân baûo phong 
doanh, tieän ö taøi vaät baát sanh hy höõu nan tao chi töôûng. Sôû dó giaû haø? 
Ö phuï taøi vaät sanh thöôøng töôûng coá.  

Ví nhö coù ngöôøi thaáy cha meï mình coù nhieàu cuûa caûi, 
chaâu baùu ñaày aép, lieàn ñoái vôùi cuûa caûi chaúng coù suy nghó 
cho raèng laø hieám coù vaø khoù tìm ñöôïc. Vì sao vaäy? Vì ñoái 
vôùi taøi saûn cuûa cha meï nghó raèng luoân coù ñaày. (Kim 
Quang Minh Toái Thaéng Vöông Kinh) 

見 有 菩 薩 摩 訶 薩，為 度 有 情，修 多 苦 
行，受 諸 重 苦，然 諸 菩 薩 摩 訶 薩 不 『起  
(難 行 苦 行) 之 想』。 

Kieán höõu Boà-taùt Ma-ha-taùt, vò ñoä höõu tình, tu ña khoå haïnh, thuï 
chö troïng khoå, nhieân chö Boà-taùt Ma-ha-taùt baát khôûi nan haønh khoå haïnh 
chi töôûng. 

Thaáy coù Boà-taùt lôùn vì ñoä chuùng sanh, tu taäp nhieàu haïnh 
khoå, chòu ñöïng nhöõng ñau khoå naëng neà, nhöng caùc Boà-taùt 
lôùn chaúng khôûi leân suy nghó cho raèng (ñoù laø nhöõng) haïnh 
khoå khoù thöïc haønh. (Ñaïi Baùt Nhaõ Ba La Maät Ña Kinh) 

此 菩 薩 戒，一 得 在 身，直 至 菩 提，中 間 
無 捨。既 知 此 戒 是 成 佛 之 因，汝 等 必 
須 發 起 慇 重 信 心，『生 (難 遇) 之 想』。 

Thöû Boà-taùt giôùi, nhaát ñaéc taïi thaân, tröïc chí Boà-ñeà, trung gian voâ 
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xaû. Kí tri thöû giôùi thò thaønh Phaät chi nhaân, nhöõ ñaúng taát tu phaùt khôûi 
aân troïng tín taâm, sanh nan ngoä chi töôûng.  

Giôùi Boà-taùt naøy, moät khi coù ñöôïc nôi thaân, thì cho ñeán 
ñaït ñöôïc quaû vò giaùc ngoä, giöõa chöøng khoâng xaû boû. Ñaõ 
bieát giôùi naøy laø nhaân ñeå thaønh Phaät, caùc oâng phaûi coù taâm 
aân caàn toân troïng tin töôûng, nghó raèng (giôùi phaùp) khoù 
coù theå gaëp ñöôïc. (Löôïc Thoïï Tam Quy Nguõ Baùt Giôùi 
Tònh Boà Taùt Giôùi) 
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CAÙC DAÏNG CAÂU 
***0*** 

I. CAÂU PHAÙN ÑOAÙN 
Laø caâu vò ngöõ ñoaùn ñònh ngöôøi hoaëc vaät, coù cuøng 

tính chaát, chuûng loaïi vôùi chuû ngöõ, noùi roõ laø theá 
hoaëc chaúng phaûi theá. 

1. Danh töø tröïc tieáp laøm vò ngöõ 
Danh töø tröïc tieáp laøm vò ngöõ, daïng caâu naøy goïi laø 

caâu vò ngöõ danh töø. 
Ví duï: 
竺 佛 念 ‖ 『凉 州 人』。 
Truùc Phaät nieäm, Löông chaâu nhaân.  
Ngaøi Truùc Phaät Nieäm (laø) ngöôøi Löông chaâu. (Cao 

Taêng Truyeän) 
(Danh töø 凉州人 tröïc tieáp laøm vò ngöõ cho chuû ngöõ

竺佛念) 
慚 愧 ‖ 障 眾 惡，『法 身 之 上 服』。  
Taøm quyù chöôùng chuùng aùc, phaùp thaân chi thöôïng phuïc.  
Xaáu hoã (taøm quyù) ngaën chaën moïi ñieàu aùc, (laø) chieác 

aùo toát nhaát cuûa phaùp thaân. (Chuù Duy Ma Caät Kinh)  
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(Cuïm danh töø 法身之上服 tröïc tieáp laøm vò ngöõ cho 
chuû ngöõ 慚愧) 

帝 師 ‖ 釋 迦 之 徒，天 下 僧 人 師 『也』。
予 ‖ 孔 子 之 徒，天 下 儒 人 師 『也』。 

Ñeá sö, Thích Ca chi ñoà, thieân haï taêng nhaân sö daõ. Dö Khoång Töû chi 
ñoà, thieân haï Nho nhaân sö daõ.  

Thaày cuûa vua (laø) hoïc troø Phaät Thích Ca, (laø) thaày 
cuûa caùc vò taêng trong thieân haï. Ta (laø) hoïc troø ñöùc 
Khoång Töû, (laø) thaày cuûa caùc vò (hoïc) Nho trong thieân haï. 
(Thích Giaùm Keâ Coå Löôïc Tuïc Taäp) 

(Danh töø 釋迦之徒 tröïc tieáp laøm vò ngöõ cho chuû 
ngöõ 帝師; danh töø 孔子之徒 tröïc tieáp laøm vò ngöõ cho 
chuû ngöõ 予) 

* Ghi chuù:  
Trong daïng caâu naøy khoâng coù ñoäng töø, khi dòch 

thöôøng theâm ñoäng töø: “laø” 
2. Duøng ñoäng töø phaùn ñoaùn laøm vò ngöõ  
Thoâng thöôøng duøng caùc ñoäng töø phaùn ñoaùn 是 

thò、為 vi, hay duøng caùc phoù töø 乃 naõi、必 taát、亦 
dieäc、即 töùc、誠 thaønh、皆 giai、則 taéc gioáng nhö ñoäng 
töø phaùn ñoaùn. 

Ví duï: 
禪 ‖ 『是』 佛 心，經 ‖ 『是』 佛 語。 
Thieàn thò Phaät taâm, kinh thò Phaät ngöõ.  
Thieàn laø taâm Phaät, kinh laø lôøi Phaät. (Ñaïi Quang Minh 

Taïng)   
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惟 『有』 如 來，『為』 歸 依 處。 
Duy höõu Nhö Lai, vi quy y xöù.  
Chæ coù ñöùc Nhö Lai, laø choã trôû veà nöông. (Phöông 

Quaûng Ñaïi Trang Nghieâm Kinh)   
故 不 修 此 禪 則 無 『有』 智 慧 也。 
Coá baát tu thöû thieàn taéc voâ höõu trí hueä daõ.  
Cho neân chaúng tu loaïi thieàn naøy thì khoâng coù trí hueä. 

(Laêng Nghieâm Kinh Huaân Vaên Kí) 
遠 離 有 為 法 故，『是』 大 身，『即』 法 身 也。 
Vieãn ly höõu vi phaùp coá, thò ñaïi thaân, töùc phaùp thaân daõ.  
Vì lìa xa phaùp höõu vi, neân laø thaân lôùn, chính (laø) thaân 

phaùp. (Kim Cang Kinh Keä Thích) 
攝 摩 騰 ‖ 『本』 中 天 竺 人。 
Nhieáp Ma Ñaèng, boån Trung Thieân Truùc nhaân.  
Ngaøi Nhieáp Ma Ñaèng voán (laø) ngöôøi nöôùc Trung 

Thieân Truùc. (Thích Thò Moâng Caàu)  
故 今 得 三 昧，入 菩 提，『皆』 善 知 識 之 

力 也。 
Coá kim ñaéc Tam-muoäi, nhaäp Boà-ñeà, giai thieän tri thöùc chi löïc daõ.  
Cho neân nay ñaït ñöôïc Tam-muoäi, vaøo quaû vò Boà-ñeà, 

ñeàu (laø) coâng söùc cuûa thieän tri thöùc. (Phaùp Hoa Kinh 
Ñaïi Khoaûn) 

3. Duøng trôï töø 
a. Keát caáu: 『... 者 giaû，... 也 daõ』 
Trong keát caáu naøy, trôï töø 者 giaû bieåu thò ngöøng ngaét, 

trôï töø 也 daõ cuoái caâu bieåu thò phaùn ñoaùn vaø giaûi thích. 
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Ví duï: 
般 若 波 羅 蜜 多 『者』 ‖ 梵 語 『也』。 
Baùt-nhaõ Ba-la-maät-ña giaû Phaïn ngöõ daõ.  
Baùt-nhaõ Ba-la-maät-ña laø tieáng Phaïn. (Baùt Nhaõ Taâm 

Kinh Löôïc Sôù) 
輪 迴 心 『者』 ‖ 分 別 心 『也』。 
Luaân hoài taâm giaû phaân bieät taâm daõ.  
Taâm luaân hoài (laø) taâm phaân bieät. (Laêng Nghieâm Kinh 

Nghóa Sôù Thích Yeáu Sao)   
心 經 『者』 ‖ 大 道 『也』。 
Taâm kinh giaû ñaïi ñaïo daõ.  
Taâm kinh (laø) ñaïo lôùn. (Baùt Nhaõ Taâm Kinh Chuù)  
給  孤  獨  『 者 』  ‖ 須  達  長  者  之  異  名 

『也』。 
Caáp Coâ Ñoäc giaû Tu Ñaït Tröôûng giaû chi dò danh daõ.  
Caáp Coâ Ñoäc (laø) teân khaùc cuûa Tröôûng giaû Tu Ñaït. 

(Kim Cang Kinh Giaûi Nghóa)  
b. Keát caáu: 『... ，... 也 daõ』  
Löôïc boû giaû 者 giaû, chæ duøng 也 daõ cuoái caâu ñeå 

bieåu thò phaùn ñoaùn. 
Ví duï: 
一 切 無 利 ‖ 衰 惱 之 根 本 『也』。 
Nhaát thieát voâ lôïi, suy naõo chi caên baûn daõ.  
Taát caû nhöõng ñieàu khoâng coù lôïi ích, (laø) nguoàn goác 

cuûa söï suy keùm muoän phieàn. (Chaùnh Phaùp Nieäm Xöù 
Kinh) 
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自 身 ‖ 己 身 『也』 ，外 身 ‖ 彼 人 身 『也』。 
Töï thaân kæ thaân daõ; ngoaïi thaân bæ nhaân thaân daõ.  
Töï thaân (laø) thaân mình, thaân ngoaøi (laø) thaân cuûa 

ngöôøi khaùc. (AÁm Trì Nhaäp Kinh Chuù) 
山 每 指 謂 人 曰: 此 子 ‖ 肉 身 佛 『也』。 
Sôn moãi chæ vò nhaân vieát: Thöû töû nhuïc thaân Phaät daõ.  
Thieàn sö Ngöôõng Sôn thöôøng chæ (thieàn sö Quang 

Duõng) baûo moïi ngöôøi raèng: Ngöôøi naøy (laø) Phaät baèng 
thaân thòt. (Chæ Nguyeät Luïc) 

諸 佛 所 師 ‖ 法 『也』。法 常 故，諸 佛 常 也。 
Chö Phaät sôû sö, phaùp daõ. Phaùp thöôøng coá, chö Phaät thöôøng daõ. 
Caùch dòch 1: Ñieàu maø chö Phaät xem nhö thaày (laø) 

phaùp. Vì phaùp thöôøng coøn, neân chö Phaät thöôøng coøn.  
Caùch dòch 2: Chö Phaät xem phaùp nhö thaày. Vì phaùp 

thöôøng coøn, neân chö Phaät thöôøng coøn. (Ñaïi Baùt Nieát 
Baøn Kinh Taäp Giaûi) 

循 身 觀，循 ‖ 巡 『也』。今 謂 四 念 處 中 
第 一 觀 身 不 淨，從 頭 至 足 次 第 巡 歷，
三 十 六 物 皆 不 淨 也。 

Tuaàn thaân quaùn, tuaàn tuaàn daõ. Kim vò töù nieäm xöù trung ñeä nhaát 
quaùn thaân baát tònh, tuøng ñaàu chí tuùc thöù ñeä tuaàn lòch, tam thaäp luïc vaät 
giai baát tònh daõ.  

Caùch dòch 1: Tuaàn thaân quaùn, tuaàn nghóa laø xem 
qua. Nay noùi phaùp quaùn thaân baát tònh thöù nhaát trong 
boán nieäm xöù, töø ñaàu ñeán chaân laàn löôït quaùn xeùt qua, 36 
vaät ñeàu chaúng saïch seõ. 
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Caùch dòch 2: Quaùn xeùt khaép thaân, khaép coù nghóa laø 
xem xeùt qua moät löôït. Nay noùi phaùp ‘quaùn thaân chaúng 
saïch’ thöù nhaát trong ‘boán choã nhôù nghó’, töø ñaàu ñeán 
chaân laàn löôït quaùn xeùt qua, 36 vaät ñeàu chaúng saïch seõ. 
(Nhaát Thieát Kinh AÂm Nghóa) 

c. Keát caáu: 『... 者 giaû，...』  
Caâu phaùn ñoaùn chæ duøng 者 giaû ñöùng sau chuû 

ngöõ ñeå ngöøng ngaét. 
Ví duï: 
夫 安 般 『者』 ‖ 諸 佛 之 大 乘。 
Phuø an ban giaû, chö Phaät chi ñaïi thöøa.  
Phaùp An-ban (ñeám hôi thôû) (laø) ñaïi thöøa (phöông tieän 

vaän chuyeån lôùn) cuûa chö Phaät. (An Ban Thuû YÙ Kinh Töï)  
鷹 『者』 ‖ 鷙 殺 之 鳥。 
Öng giaû chí saùt chi ñieåu.  
Öng (laø) loaøi chim gieát haïi hung döõ. (Kim Quang 

Minh Kinh Chieáu Giaûi) 
邪 法 『者』 ‖ 邪 戒、邪 定、邪 慧。  
Taø phaùp giaû taø giôùi, taø ñònh, taø hueä. 
Phaùp taø (laø) giôùi taø, ñònh taø, hueä taø. (Laêng Nghieâm 

Kinh Vaên Cuù) 
栴 檀 『者』 ‖ 香 名，為 此 香 能 息 毒 蛇 

熱 惱。 
Chieân ñaøn giaû höông danh, vò thöû höông naêng töùc ñoäc xaø nhieät naõo.  
Chieân ñaøn (laø) teân cuûa moät loaïi höông thôm, vì höông 

thôm naøy coù theå döùt tröø söï noùng böùc böïc boäi cuûa raén 
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ñoäc. (Löôïc Thích Taân Hoa Nghieâm Kinh Tu Haønh Thöù 
Ñeä Quyeát Nghi Luaän) 

d. Keát caáu: 『... 者 也 giaû daõ』  
Cuoái caâu duøng lieàn hai trôï töø 者也 giaû daõ, bieåu thò 

ngöõ khí khaúng ñònh maïnh theâm. 
Ví duï: 
此 經 明 六 度 萬 行 ， 未 有 一 法  不 是  

念 佛 三 昧 『者 也』。 
Thöû kinh minh luïc ñoä vaïn haïnh, vò höõu nhaát phaùp baát thò nieäm Phaät 

Tam-muoäi giaû daõ.  
Kinh naøy neâu roõ saùu ñoä muoân haïnh, chöa coù moät 

phaùp naøo chaúng phaûi laø chaùnh ñònh nieäm Phaät. (Nieäm 
Phaät Tam Muoäi Baûo Vöông Luaän) 

既 是 降 伏 妄 心，必 然 安 住 大 乘，即 是 
真 心 『者 也』。 

Kí thò haøng phuïc voïng taâm, taát nhieân an truï Ñaïi thöøa, töùc thò chaân 
taâm giaû daõ.  

Ñaõ haøng phuïc taâm voïng, chaéc chaén truï vöõng nôi Ñaïi 
thöøa, chính laø taâm chaân thaät vaäy. (Tieâu Thích Kim Cang 
Kinh Khoa Nghi Hoäi Yeáu Chuù Giaûi) 

若 理 緣 解 發，則 偽 滅 真 存，有 萬 德 之 
用 『者 也』。 

Nhöôïc lyù duyeân giaûi phaùt, taéc nguïy dieät chaân toàn, höõu vaïn ñöùc chi 
duïng giaû daõ.  

Caùch dòch 1: Neáu lyù thaät ñöôïc nöông vaøo, söï thaáu 
hieåu phaùt sinh, thì caùi giaû doái ñoaïn tröø, caùi chaân thaät toàn 
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taïi, (seõ) coù ñöôïc coâng duïng cuûa muoân ñöùc. 
Caùch dòch 2: Neáu nhö nöông truï vaøo lyù thaät (töø ñoù) 

phaùt khôûi söï hieåu bieát ñuùng, thì söï giaû doái dieät maát maø 
coøn laïi söï chaân thaät, (seõ) coù ñöôïc coâng duïng cuûa muoân 
ñöùc. (Ñaïi Baùt Nieát Baøn Kinh Taäp Giaûi) 

II. CAÂU ÑAÛO TRANG 
Laø caâu coù keát caáu ñaûo ngöôïc vò trí, goïi laø caâu ñaûo 

trang.  
1. Vò ngöõ ñaët tröôùc 
Ñeå nhaán maïnh vaø neâu baät yù nghóa cuûa vò ngöõ, 

trong moät soá caâu nghi vaán vaø caûm thaùn, vò ngöõ ñaët 
tröôùc chuû ngöõ. 

Ví duï: 
甚 矣！‖ 有 無 二 見 之 難 出 也。 

Thaäm hó! Höõu voâ nhò kieán chi nan xuaát daõ.  
Caùch dòch 1: Quaù laém, hai kieán chaáp coù khoâng khoù 

ra khoûi.  
Caùch dòch 2: Hai kieán chaáp coù khoâng raát khoù ra khoûi. 

(Laêng Giaø Kinh Hôïp Trieät) 
(甚 laø vò ngöõ ñaûo trang; 有無二見之難出 laø cuïm 

chuû vò nhöng coù 之 ñöùng giöõa laøm maát tính ñoäc laäp, 
cho neân coù theå laøm chuû ngöõ) 

妙 哉！‖ 此 境，不 可 以 言 想 求，不 可 以 
凡 情 測。 

Dieäu tai thöû caûnh, baát khaû dó ngoân töôûng caàu, baát khaû dó phaøm tình 
traéc. 

Caùch dòch 1: Vi dieäu thay, caûnh naøy, chaúng theå duøng 
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lôøi noùi suy töôûng ñeå tìm hieåu, chaúng theå duøng tình thöùc 
taàm thöôøng ñeå löôøng xeùt. 

Caùch dòch 2: Caûnh naøy thaät vi dieäu, chaúng theå tìm 
hieåu treân lôøi noùi suy töôûng, chaúng theå löôøng xeùt baèng tình 
thöùc taàm thöôøng. (Phaùp Hoa Kinh Khoa Chuù)  

(妙 laø vò ngöõ ñaûo trang, 此境 laø chuû ngöõ) 
奇 哉 ！‖ 覺 帝 之 德 ； 異 哉 ！‖ 經 王 之 

功。 
Kyø tai! giaùc ñeá chi ñöùc; dò tai! Kinh vöông chi coâng.  
Phaåm ñöùc cuûa baäc vua giaùc ngoä (Phaät) thaät laï luøng! 

Coâng lao cuûa kinh vua trong caùc kinh (kinh Phaùp hoa) 
thaät khaùc bieät! (Bieán Chieáu Phaùt Huy Tính Linh Taäp) 

(奇 laø vò ngöõ ñaûo trang, 覺帝之德 laø chuû ngöõ; 
異 laø vò ngöõ ñaûo trang, 經王之功 laø chuû ngöõ) 

2. Taân ngöõ ñaët tröôùc 
Coù 3 tröôøng hôïp taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø. 
a. Trong caâu nghi vaán, ñaïi töø nghi vaán (誰 

thuøy、何 haø、奚 heà、胡 hoà、安 an、焉 yeân) laøm taân ngöõ 
ñaët tröôùc ñoäng töø hoaëc giôùi töø 

Ví duï: 
云 何 名 壁 觀？壁 觀 欲 誰 傳？少 林 得 

髓 士，默 拜 受 何 言？ 
Vaân haø danh Bích quaùn? Bích quaùn duïc thuøy truyeàn? Thieáu laâm ñaéc 

tuûy só, maëc baùi thuï haø ngoân?    
Sao goïi laø (oâng laõo) ‘Nhìn vaùch’*? (OÂng laõo) ‘Nhìn 

vaùch’ muoán truyeàn ai? Thieáu Laâm ngöôøi ñaït ñöôïc coát 
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tuûy, im laëng leã baùi nhaän lôøi daïy gì? (Lòch Trieàu Thích Thò 
Tö Giaùm) 

* Chuù thích: Toå Ñaït Ma qua Trung Hoa, nhaân duyeân khoâng 
kheá hôïp vôùi vua Löông, neân ñeán chuøa Thieáu Laâm ngoài xoay 
maët vaøo vaùch chín naêm, ngöôøi ñôøi goïi Ngaøi laø Baø-la-moân Nhìn 
vaùch (Bích quaùn). 

(誰 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 
傳) 

聽 其 言 則 是，稽 其 行 則 非，而 欲 冀 往 
生，將 誰 欺 乎？ 

Thính kyø ngoân taéc thò, keâ kyø haïnh taéc phi, nhi duïc kyù vaõng sanh, 
töông thuøy khi hoà?  

Nghe lôøi noùi cuûa hoï thì laø phaûi, xeùt haønh ñoäng cuûa 
hoï thì laø sai, theá maø mong muoán sanh veà (coõi Cöïc Laïc), 
ñònh löøa doái ai vaäy? (Vaõng Sanh Taäp)  

(誰 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 
欺) 

微 大 師，吾 誰 與 歸？ 
Vi ñaïi sö, ngoâ thuøy döõ quy?  
Khoâng coù ñaïi sö, ta quay veà vôùi ai? (Ñònh ÖÙng Ñaïi 

Sö Boá Ñaïi Hoøa Thöôïng Truyeän)  
(誰 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc giôùi töø

與) 
違 梵 網 木 叉 之 律，罪 在 學 人，於 佛 何 

損？ 
Vi Phaïm Voõng moäc xoa chi luaät, toäi taïi hoïc nhaân, ö Phaät haø toån?  
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Traùi vôùi giôùi luaät Phaïm Voõng, toäi loãi laø do ôû ngöôøi hoïc, 
ñoái vôùi Phaät toån haïi caùi gì (toån haïi gì cho Phaät chöù)? 
(Thieàn Toâng Tröïc Chæ) 

 (何 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 
損) 

釋 子 蒙 恩 何 以 報 ？ 燈 燃 七 級 表 誠 
心。 

Thích töû moâng aân haø dó baùo? Ñaêng nhieân thaát caáp bieåu thaønh taâm.   
Ñöùa con hoï Thích naøy nhaän chòu aân (meï hieàn) laáy gì 

ñeàn ñaùp? Ñoát ñeøn baûy taàng ñeå baøy toû taám loøng thaønh. 
(Cao Phong Long Tuyeàn Vieän Nhaân Sö Taäp Hieàn Ngöõ 
Luïc) 

(何 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc giôùi töø
以) 

不 知 取 舍，擇 法 之 眼 安 在？ 
Baát tri thuû xaû, traïch phaùp chi nhaõn an taïi?  
Chaúng bieát (nhöõng gì phaûi) laáy (phaûi) boû, thì con maét 

choïn löïa phaùp ñaët ôû choã naøo? (Phaïm Voõng Boà Taùt Giôùi 
Kinh Nghóa Sôù Phaùt AÅn)  

(安 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø
在) 

奚 適 非 道？何 之 無 神？ 
Heà thích phi ñaïo? Haø chi voâ thaàn?  
Ñi ñaâu chaúng coù ñaïo? Ñeán ñaâu khoâng coù thaàn? 

(Hoaèng Minh Taäp) 
(奚 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø
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適; 何 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 
之) 

嘻! 如 以 音 義 為 小 學，而 所 謂 大 者 
奚 自 而 入 耶？ 

Hi! Nhö dó aâm nghóa vi tieåu hoïc, nhi sôû vò ñaïi giaû heà töï nhi nhaäp 
da?  

OÂi! Neáu nhö cho raèng hoïc aâm nghóa laø tieåu hoïc, thì 
goïi laø ñaïi hoïc ñoù töø ñaâu maø vaøo ñöôïc? (Phaùp Hoa Kinh 
Ñaïi Thaønh AÂm Nghóa) 

(奚 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc giôùi töø
自) 

家 家 有 佛 二 尊，胡 為 世 人 不 識？ 
Gia gia höõu Phaät nhò toân, hoà vò theá nhaân baát thöùc?  
Moãi nhaø coù hai vò Phaät, vì sao ngöôøi ñôøi chaúng bieát? 

(Duy Taâm Taäp)  
(胡 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc giôùi töø

為) 
能 如 實 明 了 去 來 生 滅 之 相 本 自 無 

生，分 別 安 從 起 乎？ 
Naêng nhö thaät minh lieãu khöù lai sanh dieät chi töôùng boån töï voâ sanh, 

phaân bieät an tuøng khôûi hoà?  
Coù theå hieåu roõ ñuùng nhö thaät töôùng traïng ñeán ñi sanh 

dieät töø xöa nay voán khoâng sanh ra, thì söï phaân bieät töø 
ñaâu daáy khôûi? (Laêng Giaø Kinh Toâng Thoâng) 

(安 ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaët tröôùc giôùi töø 
從) 
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b. Trong caâu phuû ñònh (coù phoù töø 不 baát、未 
maït、無 voâ、莫 maïc), ñaïi töø laøm taân ngöõ ñaët tröôùc 
ñoäng töø 

Ví duï: 
我 生 時 雖 聞 有 地 獄 而 不 之 信。 
Ngaõ sanh thôøi tuy vaên höõu ñòa nguïc nhi baát chi tín.  
Toâi khi soáng nghe coù ñòa nguïc maø chaúng tin ñieàu ñoù. 

(Phaùp Hoa Kinh Hieån ÖÙng Luïc) 
(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 不, 之 ñaïi töø laøm taân 

ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 信) 
汝 雖 勝 我，終 不 汝 敬。 
Nhöõ tuy thaéng ngaõ, chung baát nhöõ kính.  
Ngaøi tuy thaéng toâi, roát cuøng (toâi) chaúng kính troïng 

Ngaøi. (Duy Thöùc Khai Moâng Vaán Ñaùp) 
(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 不, 汝 ñaïi töø laøm taân 

ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 敬) 
非 身 想 身 非 色 見 色，實 無 可 樂 莫 之 

能 識。 
Phi thaân töôûng thaân phi saéc kieán saéc, thaät voâ khaû laïc maïc chi naêng thöùc.  
Chaúng phaûi thaân töôûng laø thaân, chaúng phaûi saéc thaáy 

laø saéc, thaät ra khoâng coù gì ñaùng vui (maø) chaúng ai coù 
theå bieát ñieàu ñoù. (Phaùp Hoa Kinh Tam Ñaïi Boä Boå Chuù) 

(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 莫, 之 ñaïi töø laøm taân 
ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 能識) 

萬 機 不 我 擾，一 塵 不 我 外。  
Vaïn cô baát ngaõ nhieãu, nhaát traàn baát ngaõ ngoaïi.   
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Muoân cô duyeân khoâng khuaáy ñoäng ta, moät maûy traàn 
khoâng ôû ngoaøi ta. (Hoaønh Trí Thieàn Sö Quaûng Luïc) 

(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 不, 我 ñaïi töø laøm taân 
ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 擾、外) 

日 月 逝 矣，歲 不 我 與。 
Nhaät nguyeät theä hó, tueá baát ngaõ döõ.  
Ngaøy thaùng troâi qua roài, naêm chaúng chôø ñôïi ta. (Luaän 

Ngöõ) 
(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 不, 我 ñaïi töø laøm taân 

ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 與) 
我 無 爾 詐，爾 無 我 虞。 
Ngaõ voâ nhó traù, nhó voâ ngaõ ngu. 
Ta khoâng doái gaït oâng, oâng chaúng neân löøa bòp ta. (Taû 

Truyeän) 
(Caâu phuû ñònh coù phoù töø 無, 爾、我 ñaïi töø laøm 

taân ngöõ ñaët tröôùc ñoäng töø 詐、虞) 
c. Duøng trôï töø 之 chi、是 thò ñöa taân ngöõ leân 

tröôùc ñoäng töø 
Keát caáu: 唯+ taân ngöõ + 是(hoaëc 之) + ñoäng töø 
Ví duï: 
如 來 滅 後，則 現 前 無 佛，『唯』 法 『是』 

依。 
Nhö Lai dieät haäu, taéc hieän tieàn voâ Phaät, duy phaùp thò y.  
Sau khi Nhö Lai dieät ñoä, thì hieän tieàn khoâng coù Phaät, 

chæ nöông töïa vaøo giaùo phaùp. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa Kinh 
Thoï Thuû) 
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(是 laø trôï töø, ñaûo trang taân ngöõ 法 ñaët tröôùc ñoäng 
töø 依) 

不 友 非 類，『唯』 德 『是』 欽。 
Baát höõu phi loaïi, duy ñöùc thò khaâm.  
Chaúng keát baïn vôùi keû chaúng baèng mình, chæ kính phuïc 

phaåm ñöùc. (Tuïc Cao Taêng Truyeän) 
(是 laø trôï töø, ñaûo trang taân ngöõ 德 ñaët tröôùc ñoäng 

töø 欽) 
父 母 『唯』 其 疾 『之』 憂。 
Phuï maãu duy kyø taät chi öu. 
Cha meï lo cho beänh tình cuûa con. (Luaän Ngöõ) 
(之 laø trôï töø, ñaûo trang taân ngöõ 其疾 ñaët tröôùc 

ñoäng töø 憂) 
余 固 止 之 曰: 吾 斯 『之』 未 能 信。 
Dö coá chæ chi vieát: Ngoâ tö chi vò naêng tín.   
Toâi coá ngaên (vieäc khaéc baûn) laïi noùi: Toâi chöa theå (töï) 

tin vaøo vieäc naøy (vieäc soaïn ra saùch giaûi thích luaän Nhaân 
minh nhaäp chaùnh lyù). (Nhaân Minh Nhaäp Chaùnh Lyù 
Luaän Giaûi) 

(之 laø trôï töø, ñaûo trang taân ngöõ 斯 ñaët tröôùc cuïm 
ñoäng töø 未能信) 

凡 能 觀 一 切 行 皆 菩 薩 道，知 一 切 人 
皆 當 作 佛，夫 何 輕 慢 『之』 有？ 

Phaøm naêng quaùn nhaát thieát haïnh giai Boà-taùt ñaïo, tri nhaát thieát 
nhaân giai ñöông taùc Phaät, phuø haø khinh maïn chi höõu?  
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Thöôøng coù theå quaùn xeùt taát caû haïnh ñeàu laø ñaïo 
Boà-taùt, bieát taát caû moïi ngöôøi ñeàu seõ laøm Phaät, thì coù khinh 
maïn gì (coù gì laø khinh maïn)? (Phaùp Hoa Kinh Yeáu Giaûi) 

(之 laø trôï töø, ñaûo trang taân ngöõ 何輕慢 ñaët tröôùc 
ñoäng töø 有) 

3. Ñònh ngöõ ñaët sau 
Khi ñònh ngöõ ñaët sau, thöôøng keát hôïp vôùi ñaïi töø 

giaû 者. 
Keát caáu: Danh töø chính + ñònh ngöõ + 者 
*Chuù yù: Trong keát caáu naøy, 者 laø ñaïi töø chæ moät 

soá löôïng naøo ñoù trong toång soá cuûa danh töø chính. 
Ví duï: 
滅 度 無 量 眾 生，實 無 眾 生 (得 滅 度) 者。 
Dieät ñoä voâ löôïng chuùng sanh, thaät voâ chuùng sanh ñaéc dieät ñoä giaû.  
Khieán cho voâ löôïng chuùng sanh dieät ñoä (vaøo 

Nieát-baøn), maø thaät ra khoâng coù chuùng sanh naøo ñöôïc 
dieät ñoä. (Kim Cang Baùt Nhaõ Ba La Maät Kinh) 

(眾生得滅度者 laø keát caáu ñònh ngöõ ñaûo trang, 
ñuùng ra phaûi laø 得滅度之眾生) 

苾 芻 (毀 戒) 者，來 加 以 惡 言，觀 是 自 
受 業，亦 不 起 報 心。 

Bí soâ huûy giôùi giaû, lai gia dó aùc ngoân, quaùn thò töï thuï nghieäp, dieäc 
baát khôûi baùo taâm.  

Nhöõng Tì-kheo phaù giôùi, ñeán noùi lôøi döõ hung, xem laø 
nghieäp mình chòu, chaúng khôûi taâm traû ñeàn. (Ñaïi Taäp Ñaïi 
Hö Khoâng Taïng Boà Taùt Sôû Vaán Kinh)  
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(苾芻毀戒者 laø keát caáu ñònh ngöõ ñaûo trang, ñuùng 
ra phaûi laø 毀戒之苾芻) 

壯 年 不 久 停，無 有 法 (常) 者。 
Traùng nieân baát cöûu ñình, voâ höõu phaùp thöôøng giaû.  
Tuoåi treû khoeû maïnh chaúng döøng laïi laâu, khoâng coù 

phaùp (naøo) thöôøng coøn maõi. (Vieân Giaùc Kinh Ñaïo 
Traøng Tu Chöùng Nghi) 

(法常者 laø keát caáu ñònh ngöõ ñaûo trang, ñuùng ra 
phaûi laø 常法) 

比 丘… (未 漏 盡) 者，亦 不 見 釋 提 桓 因。 
Tì-kheo… vò laäu taän giaû, dieäc baát kieán Thích-ñeà-hoaøn-nhaân. 
Tì-kheo… chöa saïch laäu hoaëc, cuõng chaúng thaáy 

Thích-ñeà-hoaøn-nhaân (trôøi Ñeá Thích). (Taêng Nhaát A 
Haøm Kinh)  

(比丘未漏盡者 laø keát caáu ñònh ngöõ ñaûo trang, 
ñuùng ra phaûi laø 未漏盡之比丘) 

善 能 成 熟 一 切 眾 生 善 根，亦 不 見 一 
眾 生 (可 成 就) 者。 

Thieän naêng thaønh thuïc nhaát thieát chuùng sanh thieän caên, dieäc baát 
kieán nhaát chuùng sanh khaû thaønh töïu giaû.  

Kheùo hay laøm thuaàn thuïc caên laønh cuûa taát caû chuùng 
sanh, cuõng chaúng thaáy moät chuùng sanh coù theå thaønh töïu. 
(Kim Quang Minh Toái Thaéng Vöông Kinh) 

(眾生可成就者 laø keát caáu ñònh ngöõ ñaûo trang, 
ñuùng ra phaûi laø 可成就之眾生) 
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III. CAÂU BÒ ÑOÄNG 
Trong caâu, chuû ngöõ khoâng thöïc hieän ñoäng taùc 

maø ngöôïc laïi nhaän chòu taùc ñoäng cuûa ñoäng taùc aáy. 
Daïng caâu naøy goïi laø caâu bò ñoäng. 

1. Duøng keát caáu: 『為 vò... 所 sôû...』 
Giôùi töø 為 vò neâu leân chuû theå haønh ñoäng, sau trôï 

töø 所 sôû laø ñoäng töø. 
Keát caáu: Chuû ngữ || 為+ danh töø +所+ ñoäng töø  
Caùch dòch: Chuû ngöõ || bò (ñöôïc) + danh töø + ñoäng töø 
Ví duï: 
人 || 不 守 護 心，『為』 邪 見 『所』 害。 
Nhaân baát thuû hoä taâm, vò taø kieán sôû haïi.  
Ngöôøi chaúng giöõ gìn baûo veä taâm, (seõ) bò söï thaáy hieåu 

leäch laïc laøm nguy haïi. (Phaùp Taäp Yeáu Tuïng Kinh) 
(為邪見所害 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng giôùi töø 

為 vaø trôï töø 所) 
『為』 人 『所』 愛 敬，皆 由 己 所 造。 
Vò nhaân sôû aùi kính, giai do kæ sôû taïo.  
Ñöôïc ngöôøi yeâu meán kính troïng, ñeàu do mình laøm ra. 

(Xuaát Dieäu Kinh) 
(為人所愛敬 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng giôùi töø 

為 vaø trôï töø 所) 
猶 若 盲 冥 人，『為』 色 『所』 繫 縛，增 

長 於 欲 愛。 
Do nhöôïc manh minh nhaân, vò saéc sôû heä phöôïc, taêng tröôûng ö duïc 

aùi.  
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Gioáng nhö ngöôøi muø toái (khoâng roõ leõ thaät), bò saéc troùi 
coät luoân, theâm lôùn loøng aùi duïc. (Ñaïi Baûo Tích Kinh)  

(為色所繫縛 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng giôùi töø 
為 vaø trôï töø 所) 

又 沙 門 瞿 曇 || 『為』 諸 聲 聞 弟 子 之 
『所』 宗 奉 禮 敬 供 養，亦 『為』 諸 天 及 
諸 鬼 神 之 『所』 恭 敬。 

Höïu sa moân Cuø Ñaøm vò chö Thanh vaên ñeä töû chi sôû toân phuïng leã kính 
cuùng döôøng, dieäc vò chö thieân caäp chö quæ thaàn chi sôû cung kính.  

Laïi sa moân Cuø Ñaøm ñöôïc caùc ñeä töû Thanh vaên toân 
troïng, leã kính, cuùng döôøng, cuõng ñöôïc chö thieân vaø caùc 
quæ thaàn cung kính. (Tröôøng A Haøm Kinh) 

(為諸聲聞弟子之所宗奉禮敬供養、為諸天及諸
鬼神之所恭敬 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng giôùi töø 為 
vaø trôï töø 所) 

於 境 生 戀 著，『為』 愛 蛇 『所』 傷。 
Ö caûnh sanh luyeán tröôùc, vò aùi xaø sôû thöông.  
Caùch dòch 1: Ñoái vôùi caûnh sanh loøng ñaém vöôùng, (seõ) 

bò con raén aùi duïc laøm toån thöông.  
Caùch dòch 2: Ñaém vöôùng vaøo caûnh traàn, (seõ) bò aùi 

duïc nhö con raén ñoäc laøm toån thöông. (Chö Phaùp Taäp 
Yeáu Kinh)  

(為愛蛇所傷 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng giôùi töø 
為 vaø trôï töø 所) 

a. Chæ duøng giôùi töø 為 vò, löôïc boû trôï töø 所 sôû 
Ví duï: 
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得 大 無 畏 『為』 人 尊 重。 
Ñaéc ñaïi voâ uyù vò nhaân toân troïng.  
Coù ñöùc tính khoâng sôï gì, ñöôïc ngöôøi khaùc toân troïng. 

(Baát Khoâng Quyeán Saùch Thaàn Bieán Chaân Ngoân Kinh) 
(為人尊重 laø keát caáu bò ñoäng, chæ söû duïng giôùi töø 

為) 
所 作 不 悕 望，勤 求 涅 槃 道，不 『為』 魔 

境 縛，不 至 魔 境 界。 
Sôû taùc baát hi voïng, caàn caàu Nieát-baøn ñaïo, baát vò ma caûnh phöôïc, 

baát chí ma caûnh giôùi.  
Laøm vieäc chaúng mong ngoùng, sieâng tìm loái Nieát-baøn, 

chaúng bò caûnh ma troùi, chaúng ñeán caûnh giôùi ma. (Chaùnh 
Phaùp Nieäm Xöù Kinh) 

(不為魔境縛 laø keát caáu bò ñoäng, chæ söû duïng giôùi 
töø 為) 

諸 根 甚 凶 惡，『為』 人 之 重 怨。 
Chö caên thaäm hung aùc, vò nhaân chi troïng oaùn.  
Caùc caên quaù hung döõ, bò ngöôøi raát traùch hôøn. (Phaät 

Sôû Haønh Taùn) 
(為人之重怨 laø keát caáu bò ñoäng, chæ söû duïng giôùi 

töø 為) 
b. Löôïc boû giôùi töø 為 vò, chæ duøng trôï töø 所 sôû 
Ví duï: 
現 在 世 間，為 善 之 者，為 人 所 讚 歎，

人 『所』 尊 重。 
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Hieän taïi theá gian, vi thieän chi giaû, vò nhaân sôû taùn thaùn, nhaân sôû toân 
troïng.  

Hieän taïi ôû nôi theá gian, ngöôøi laøm ñieàu thieän ñöôïc moïi 
ngöôøi khen ngôïi, ñöôïc moïi ngöôøi toân troïng. (Phaät Thuyeát 
Phaät Danh Kinh)  

(人所尊重 laø keát caáu bò ñoäng, chæ duøng trôï töø 所) 
欲 火 熾 然 瞋 火 焚 燒， 愚 癡 之 火 常 

『所』 迷 亂。 
Duïc hoûa sí nhieân saân hoûa phaàn thieâu, ngu si chi hoûa thöôøng sôû meâ 

loaïn.  
Löûa duïc höøng höïc, löûa saân ñoát chaùy, löûa ngu si thöôøng 

laøm meâ môø roái loaïn. (Thaéng Thieân Vöông Baùt Nhaõ Ba 
La Maät Kinh) 

(愚癡之火常所迷亂 laø keát caáu bò ñoäng, chæ duøng 
trôï töø 所) 

當 知 是 人 惡 魔 『所』 著，為 魔 眷 屬。 
Ñöông tri thò nhaân aùc ma sôû tröôùc, vi ma quyeán thuoäc.  
Neân bieát ngöôøi naøy bò ma aùc döïa vaøo, trôû thaønh baø 

con cuûa ma. (Phaät Thuyeát Phaät Maãu Xuaát Sanh Tam 
Phaùp Taïng Baùt Nhaõ Ba La Maät Ña Kinh) 

(惡魔所著 laø keát caáu bò ñoäng, chæ duøng trôï töø 所) 
2. Duøng trôï töø 見 kieán、被 bò, hoaëc trôï ñoäng töø

受 thuï ñaët tröôùc ñoäng töø 
Keát caáu: 見 (被、受) + ñoäng töø 

        Caùch dòch: Bò (ñöôïc) + ñoäng töø 
Ví duï: 
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少 出 家 以 戒 節 『見』 稱。 
Thieáu xuaát gia dó giôùi tieát kieán xöng.  
Thuôû nhoû xuaát gia nhaân phaåm chaát giöõ giôùi trong 

saïch maø ñöôïc khen ngôïi. (Khai Nguyeân Thích Giaùo Luïc)  
(見稱 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï töø 見 ñaët 

tröôùc ñoäng töø 稱) 
朱 利 槃 特 報 曰：世 尊！兄 『見』 驅 逐，

若 不 能 持 戒 者，還 作 白 衣，不 須 住 此，
是 故 悲 泣 耳。 

Chaâu-lôïi Baøn-ñaëc baùo vieát: Theá Toân! Huynh kieán khu truïc, nhöôïc baát 
naêng trì giôùi giaû, hoaøn taùc baïch y, baát tu truï thöû, thò coá bi khaáp nhó.  

Chaâu-lôïi Baøn-ñaëc thöa raèng: Baïch Theá Toân! Bò anh 
xua ñuoåi, (baûo raèng) neáu chaúng theå giöõ giôùi, thì trôû veà 
laøm ngöôøi cö só, chaúng neân ôû nôi ñaây, cho neân con buoàn 
khoùc. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

(見驅逐 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï töø 見 ñaët 
tröôùc ñoäng töø 驅逐) 

菩 薩 求 於 大 道，從 所 求 『受』 稱。 
Boà-taùt caàu ö ñaïi ñaïo, tuøng sôû caàu thuï xöng.  
Boà-taùt tìm caàu ñaïo lôùn, töø söï mong caàu ñoù (maø) ñöôïc 

goïi (laø Boà-taùt lôùn). (Phaùp Hoa Thoáng Löôïc) 
(受稱 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï ñoäng töø 受 ñaët 

tröôùc ñoäng töø 稱) 
願 迴 慈 眼 視 眾 生，令 彼 存 亡 皆 『受』  

賜。 
Nguyeän hoài töø nhaõn thò chuùng sanh, linh bæ toàn vong giai thuïï töù.  
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Mong ñoâi maét hieàn töø cuûa Ngaøi quay laïi nhìn chuùng 
sanh, khieán cho keû coøn ngöôøi maát ñeàu ñöôïc ban aân. (Lan 
Boàn Hieán Cuùng Nghi) 

(受賜 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï ñoäng töø 受 ñaët 
tröôùc ñoäng töø 賜) 

作 如 是 見，於 未 來 世，當 受 大 苦，常 
『被』 欺 誑，為 人 所 輕。 

Taùc nhö thò kieán, ö vò lai theá, ñöông thuï ñaïi khoå, thöôøng bò khi 
cuoáng, vò nhaân sôû khinh.  

Thaáy hieåu nhö theá, ôû ñôøi sau naøy, seõ chòu noãi khoå lôùn, 
thöôøng bò duï doã gaït gaãm, bò ngöôøi khaùc xem thöôøng. (Boà 
Taùt Ñòa Trì Kinh)  

(常被欺誑 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï töø 被 ñaët 
tröôùc ñoäng töø 欺誑) 

我 今 憂 愁 苦 毒，全 身 『被』 然，猶 如 猛 
火 焚 燒 大 林。 

Ngaõ kim öu saàu khoå ñoäc, toaøn thaân bò nhieân, do nhö maõnh hoûa phaàn 
thieâu ñaïi laâm. 

Toâi nay lo raàu ñau khoå, toaøn thaân bò thieâu ñoát, gioáng nhö 
löûa maïnh ñoát chaùy khu röøng. (Phaät Baûn Haïnh Taäp Kinh)  

(被然 laø keát caáu bò ñoäng, duøng trôï töø 被 ñaët tröôùc 
ñoäng töø 然; 然 gioáng nhö 燃) 

a. Sau trôï töø 被 bò coù danh töø  
Ví duï: 
無 有 藏 避 處， 終 『被』 死 王 牽。 
Voâ höõu taøng tò xöù, chung bò töû vöông khieân.  
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Khoâng coù choã troán traùnh, roát cuoäc bò vua cheát loâi. 
(Caên Baûn Thuyeát Nhaát Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da) 

(終被死王牽 laø keát caáu bò ñoäng, sau trôï töø 被 coù 
danh töø 死王 ñaët tröôùc ñoäng töø 牽) 

我 今 閉 口 寧 當 死，不 『被』 他 輕 而 得 
生，縱 『被』 愚 人 久 欺 慢，我 分 不 生 憂 
惱 心。 

Ngaõ kim beá khaåu ninh ñöông töû, baát bò tha khinh nhi ñaéc sanh, tuùng 
bò ngu nhaân cöûu khi maïn, ngaõ phaän baát sanh öu naõo taâm. 

Toâi nay ngaäm mieäng thaø phaûi cheát, chaúng ñeå ngöôøi 
khinh maø ñöôïc soáng, daãu bò ngöôøi ngu öùc hieáp maõi, phaàn 
toâi chaúng coù loøng buoàn phieàn. (Caên Baûn Thuyeát Nhaát 
Thieát Höõu Boä Tì Naïi Da) 

(不被他輕 laø keát caáu bò ñoäng, sau trôï töø 被 coù ñaïi 
töø 他 ñaët tröôùc ñoäng töø 輕; 被愚人久欺慢 laø keát 
caáu bò ñoäng, sau trôï töø 被 coù danh töø 愚人 ñaët tröôùc 
cuïm ñoäng töø 久欺慢) 

3. Sau ñoäng töø duøng giôùi töø 於 ö、于 vu 
Giôùi töø duøng ñeå neâu leân ngöôøi thöïc hieän ñoäng taùc 

chi phoái ñeán chuû ngöõ.  
  Keát caáu: Chuû ngöõ‖ñoäng töø + 於 + danh töø  
  Caùch dòch: Chuû ngöõ ‖ bò (ñöôïc) +danh töø +ñoäng töø 

Ví duï: 
若 在 定 而 有 死，何 殊 濯 春 沂 而 焚 於 

烈 火，被 甲 冑 而 傷 『於』 毒 箭 乎! 
Nhöôïc taïi ñònh nhi höõu töû, haø thuø traïc xuaân Nghi nhi phaàn ö lieät 
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hoûa, bò giaùp truï nhi thöông ö ñoäc tieãn hoà!  
Neáu ôû trong ñònh maø ngay luùc aáy cheát ñi, thì coù khaùc 

gì ñöôïc töôùi taåm baèng nöôùc soâng Nghi maø bò löûa thieâu 
ñoát, maëc muõ giaùp saét maø bò muõi teân ñoäc laøm toån thöông 
ö! (Baéc Sôn Luïc) 

(焚於烈火 laø keát caáu bò ñoäng, sau ñoäng töø 焚 coù 
giôùi töø 於 neâu leân chuû theå ñoäng taùc laø 烈火; 傷於毒
箭 laø keát caáu bò ñoäng, sau ñoäng töø 傷 coù giôùi töø 於
neâu leân chuû theå ñoäng taùc laø 毒箭) 

以 凡 外 昏 『於』 無 明，迷 『於』 邪 見。 
Dó phaøm ngoaïi hoân ö voâ minh, meâ ö taø kieán.  
Do phaøm phu ngoaïi ñaïo bò voâ minh laøm môø toái, bò taø 

kieán laøm meâ muoäi. (Phaùp Hoa Kinh Chæ Chöôûng Sôù 
Huyeàn Thò) 

(昏於無明 laø keát caáu bò ñoäng, sau ñoäng töø 昏 coù 
giôùi töø 於 neâu leân chuû theå ñoäng taùc laø 無明; 迷於邪
見 laø keát caáu bò ñoäng, sau ñoäng töø 迷 coù giôùi töø 於
neâu leân chuû theå ñoäng taùc laø 邪見) 

制 人 者 己 能 制 人，己 為 主。制 『於』 人 
則 己 受 制 於 人，人 為 主。 

Cheá nhaân giaû kæ naêng cheá nhaân, kæ vò chuû. Cheá ö nhaân taéc kæ thuï cheá 
ö nhaân, nhaân vò chuû.  

Kieàm cheá ngöôøi laø baûn thaân coù theå naém giöõ ngöôøi, 
mình laøm chuû. Bò ngöôøi kieàm cheá laø baûn thaân bò ngöôøi 
naém giöõ, ngöôøi laøm chuû. (Vieân Giaùc Kinh Sôù Sao Tuøy 
Vaên Yeáu Giaûi) 
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(制於人 laø keát caáu bò ñoäng, sau ñoäng töø 制 coù 
giôùi töø 於 neâu leân chuû theå ñoäng taùc laø 人) 

* Chuù yù:  
Neáu danh töø sau 於 chòu söï taùc ñoäng cuûa ñoäng töø, 

thì khoâng phaûi laø keát caáu bò ñoäng. 
比 丘 守 戒，寧 至 饑 死，不 傷 『於』 草 也。 
Tì-kheo thuû giôùi, ninh chí cô töû, baát thöông ö thaûo daõ.  
Vò Tì-kheo giöõ giôùi, thaø ñeán cheát ñoùi, chöù chaúng laøm 

toån thöông coû. (Tyø Ni Taùc Trì Tuïc Thích) 
(不傷於草 khoâng phaûi keát caáu bò ñoäng, vì danh töø 

草 sau 於 chòu söï taùc ñoäng cuûa ñoäng töø chính phuï 
不傷) 

執 著 我 相，迷 『於』 真 理，無 有 智 慧。 
Chaáp tröôùc ngaõ töôùng, meâ ö chaân lyù, voâ höõu trí hueä.  
Chaáp chaët vaøo töôùng ngaõ, meâ môø lyù chaân thaät, khoâng 

coù trí hueä. (Ñaïi Baûo Tích Kinh) 
(迷於真理 khoâng phaûi keát caáu bò ñoäng, vì danh töø 

真理 sau 於 chòu söï taùc ñoäng cuûa ñoäng töø 迷) 
小 乘 戒 法，但 制 身 口，不 制 『於』 心。 
Tieåu thöøa giôùi phaùp, ñaõn cheá thaân khaåu, baát cheá ö taâm.  
Giôùi phaùp cuûa Tieåu thöøa, chæ kieàm cheá thaân mieäng, 

chaúng kieàm cheá nôi taâm. (Thaéng Man Kinh Sôù Nghóa 
Tö Sao) 

(不制於心 khoâng phaûi keát caáu bò ñoäng, vì danh töø 
心 sau 於 chòu söï taùc ñoäng cuûa ñoäng töø chính phuï 
不制) 
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4. Söû duïng keát hôïp 
Laø söï keát hôïp linh hoaït cuûa 3 daïng treân vôùi nhau, 

taïo thaønh keát caáu bò ñoäng. 
Ví duï:  
若 墮 不 正 行 者，彼 等 以 『被』 惡 欲 

『所』 降。 
Nhöôïc ñoïa baát chaùnh haïnh giaû, bæ ñaúng dó bò aùc duïc sôû haøng.  
Neáu rôi vaøo haønh ñoäng khoâng ñuùng ñaén, boïn hoï bò ham 

muoán xaáu haøng phuïc. (Ñaïi Uy Ñöùc Ñaø La Ni Kinh)  
(被惡欲所降 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng trôï töø 

被 vaø trôï töø 所) 
一 者 常 被 他 人 求 其 長 短 ，二 者 恒 

『被』 『於』 他 之 『所』 惱 害。 
Nhaát giaû thöôøng bò tha nhaân caàu kyø tröôøng ñoaûn, nhò giaû haèng bò ö 

tha chi sôû naõo haïi.  
Moät laø thöôøng bò ngöôøi khaùc vaïch tìm choã hay dôû, hai 

laø luoân bò ngöôøi khaùc giaän gheùt laøm haïi. (Phaät Thuyeát 
Thaäp Ñòa Kinh)  

(恒被於他之所惱害 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng 
trôï töø 被、giôùi töø 於 vaø trôï töø 所) 

一 切 世 間 所 共 戴 仰，不 『為』 邪 見 而 
『被』 繫 縛。 

Nhaát thieát theá gian sôû coäng ñôùi ngöôõng, baát vò taø kieán nhi bò heä 
phöôïc.  

Taát caû theá gian cuøng yeâu meán uûng hoä, chaúng bò söï 
thaáy hieåu leäch laïc raøng buoäc. (Ñaïi Baûo Tích Kinh)  
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(不為邪見而被繫縛 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng 
giôùi töø 為、trôï töø 被) 

是 使 聰 明 才 智 之 士，反 『見』 笑 『於』 

愚 夫 愚 婦 也。 
Thò söû thoâng minh taøi trí chi só, phaûn kieán tieáu ö ngu phu ngu phuï 

daõ.  
Ñoù laø khieán cho baäc thoâng minh taøi trí, trôû laïi bò ñaøn 

oâng ñaøn baø queâ doát cheâ cöôøi. (Quaùn Voâ Löôïng Thoï 
Phaät Kinh Ñoà Tuïng) 

(反見笑於愚夫愚婦 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng 
trôï töø 見、giôùi töø 於) 

若 無 道 品 良 藥，『為』 無 明 毒 傷 『於』 

慧 命，名 之 為 死 也。 
Nhöôïc voâ ñaïo phaåm löông döôïc, vò voâ minh ñoäc thöông ö hueä maïng, 

danh chi vi töû daõ.  
Neáu khoâng coù thuoác hay (37) phaåm ñaïo, thì bò chaát 

ñoäc voâ minh laøm toån thöông maïng soáng trí hueä, goïi theá 
laø cheát. (Nieát Baøn Kinh Sôù Tö Kí) 

(為無明毒傷於慧命 laø keát caáu bò ñoäng, söû duïng 
giôùi töø 為、giôùi töø 於) 

IV. CAÂU NGHI VAÁN 
Ñeå bieåu thò nghi vaán, thoâng thöôøng söû duïng ñaïi 

töø nghi vaán, trôï töø ngöõ khí nghi vaán, hay phoù töø 
nghi vaán, coù khi cuõng khoâng caàn. 

1. Duøng ñaïi töø nghi vaán: 誰 thuøy、何 haø、孰 
thuïc、曷 haït、安 an、焉 yeân coù nghóa: Ai, caùi gì  
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Ví duï: 
誰 ‖ 不 有 其 過？(何) 人 無 有 罪？誰 ‖ 

復 無 愚 癡？孰 ‖ 能 常 堅 固？ 
Thuøy baát höõu kyø quaù? Haø nhaân voâ höõu toäi? Thuøy phuïc voâ ngu si? 

Thuïc naêng thöôøng kieân coá?  
Ai chaúng coù loãi laàm? Ngöôøi naøo khoâng coù toäi? Ai 

khoâng coøn ngu si? Ai hay thöôøng kieân coá? (Taïp A Haøm 
Kinh) 

(誰、孰 laø ñaïi töø nghi vaán laøm chuû ngöõ, 何 laø ñaïi 
töø nghi vaán laøm ñònh ngöõ)  

沙 門 不 作 安 居，不 知 收 攝 安 在？ 
Sa moân baát taùc an cö, baát tri thu nhieáp an taïi?  
Sa moân chaúng laøm phaùp an cö, chaúng bieát söï thu thuùc 

(cuûa vò aáy) ôû choã naøo? (Caên Baûn Thuyeát Nhaát Thieát 
Höõu Boä Tyø Naïi Da An Cö Söï) 

(安 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaûo trang tröôùc 
ñoäng töø 在) 

舌 不 自 味，味 不 自 嘗，而 識 安 從 生？
正 顯 無 生 之 旨。 

Thieät baát töï vò, vò baát töï thöôøng, nhi thöùc an tuøng sanh? Chaùnh 
hieån voâ sanh chi chæ.  

Löôõi chaúng töï coù ra muøi vò, muøi vò chaúng töï neám laáy, 
theá thì thöùc töø ñaâu maø sanh? Chính laø hieån baøy yù nghóa 
khoâng sanh. (Laêng Nghieâm Kinh Toâng Thoâng) 

(安 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaûo trang tröôùc 
giôùi töø 從) 
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故 知 摩 尼 沈 泥，焉 能 雨 寶？明 鏡 匿 
垢，曷 以 照 人？ 

Coá tri ma ni traàm neâ, yeân naêng vuõ baûo? Minh kính naëc caáu, haït dó 
chieáu nhaân?  

Neân bieát haït chaâu Ma ni chìm trong buøn, sao coù theå 
möa xuoáng chaâu baùu? Göông saùng phuû ñaày buïi, laøm sao 
chieáu soi ñöôïc ngöôøi? (Chuù Taâm Phuù) 

(曷 laø ñaïi töø nghi vaán laøm taân ngöõ ñaûo trang tröôùc 
giôùi töø 以) 

2. Duøng trôï töø ngöõ khí nghi vaán ôû cuoái caâu: 乎 
hoà、諸 chö、哉 tai、歟 dö、耶 da、呢 ni、吧 ba、矣 
hó、也與 daõ dö 

Ví duï: 
若 捨 一 法，不 名 滿 足 菩 提。欲 此 身 

證，敢 言 勞 『乎』？ 
Nhöôïc xaû nhaát phaùp, baát danh maõn tuùc Boà-ñeà. Duïc thöû thaân chöùng, 

caûm ngoân lao hoà?  
Neáu boû moät phaùp, thì chaúng goïi laø troïn veïn söï giaùc 

ngoä. Muoán ngay thaân naøy chöùng ñaït, maø daùm than van 
lao nhoïc sao? (Sa Di Luaät Nghi Tì Ni Nhaät Duïng Hôïp 
Tham) 

(乎 trôï töø ngöõ khí ñöùng cuoái caâu bieåu thò nghi 
vaán) 

有 美 玉 於 斯，韞 櫝 而 藏 『諸』？求 善 賈 
而 沽 『諸』？ 

Höõu mó ngoïc ö tö, uaån ñoäc nhi taøng chö? Caàu thieän giaù nhi coâ chö?  



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

525 

Coù haït ngoïc ñeïp ôû ñaây, ñem vaøo röông caát ñi ö? Hay 
laø ñôïi giaù toát maø baùn noù ñi? (Luaän Ngöõ) 

(諸 trôï töø ngöõ khí ñöùng cuoái caâu bieåu thò nghi 
vaán. 諸 laø hôïp aâm cuûa hai töø 之乎: 之 laø ñaïi töø, 
乎 laø trôï töø) 

故 言 善 順，既 與 實 相 不 違 而 順，則 有 
何 內 外 之 障 而 不 忍 『乎』？  

Coá ngoân thieän thuaän, kí döõ thaät töôùng baát vi nhi thuaän, taéc höõu haø 
noäi ngoaïi chi chöôùng nhi baát nhaãn hoà?  

Cho neân noùi kheùo tuøy thuaän, ñaõ chaúng traùi vôùi töôùng 
thaät maø tuøy thuaän, thì coù chöôùng ngaïi beân trong beân 
ngoaøi naøo maø chaúng nhòn chòu ö? (Phaùp Hoa Kinh Dieãn 
Nghóa)  

(乎 trôï töø ngöõ khí ñöùng cuoái caâu bieåu thò nghi 
vaán) 

若 其 扶 荷 至 教，廣 大 聖 道，垂 裕 於 天 
人 者，非 蒙 乃 能 盡 之，其 聖 『歟』？賢 
『耶』？偉 『乎』？ 

Nhöôïc kyø phuø haø chí giaùo, quaûng ñaïi Thaùnh ñaïo, thuøy duï ö thieân 
nhaân giaû, phi moâng naõi naêng taän chi, kyø Thaùnh dö? Hieàn da? Vó hoà?  

Giaû nhö gaùnh vaùc giaùo lyù cao toät, laøm roäng lôùn ñaïo 
Thaùnh, ñeå laïi söï nghieäp cho trôøi ngöôøi, chaúng phaûi keû 
ngu muoäi coù theå hoaøn thaønh ñöôïc. (Laøm ñöôïc vieäc aáy) 
coù leõ laø baäc Thaùnh chaêng? Baäc hieàn chaêng? Hay laø baäc 
vó ñaïi chaêng? (Ñaøm Taân Vaên Taäp) 

(歟、耶、乎 trôï töø ngöõ khí bieåu thò nghi vaán) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

526

3. Duøng phoù töø nghi vaán: 豈 khôûi、獨 ñoäc、其 
kyø、焉 yeân、安 an、何 haø 

Phoù töø nghi vaán thöôøng laøm traïng ngöõ ñöùng 
tröôùc ñoäng töø ñeå bieåu thò nghi vaán. 

Ví duï: 
未 能 事 人，[焉] 能 事 鬼？ 
Vò naêng söï nhaân, yeân naêng söï quæ?  
Chaúng theå thôø phuïng ngöôøi cho toát, thì sao coù theå thôø 

phuïng quæ thaàn chöù? (Luaän Ngöõ) 
(焉 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ bieåu thò nghi 

vaán) 
普 世 死 所 燒，誰 通 夜 安 寐，怨 賊 所 圍 

遶，恐 怖 [焉] 得 安？ 
Phoå theá töû sôû thieâu, thuøy thoâng daï an mò? Oaùn taëc sôû vi nhieãu, 

khuûng boá yeân ñaéc an?   
Löûa cheát ñoát khaép nôi, ai suoát ñeâm say nguû? Giaëc thuø 

luoân buûa vaây, sôï haõi sao ñöôïc an? (Phaät Baûn Haïnh Kinh) 
(焉 phoù töø nghi vaán laøm traïng ngöõ bieåu thò nghi 

vaán) 
不 念 欲 有 厭，[豈] 能 修 禪 定？ 
Baát nieäm duïc höõu yeám, khôûi naêng tu thieàn ñònh?  
Caùch dòch 1: Chaúng nghó nhôù aùi duïc (söï ham muoán) 

coù ñieàu chaùn gheùt, leõ naøo coù theå tu taäp thieàn ñònh ñöôïc 
chöù?  

Caùch dòch 2: Chaúng nghó duïc ñaùng chaùn, tu thieàn 
ñònh ñöôïc sao? (Xuaát Dieäu Kinh)  
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(豈 phoù töø ngöõ khí nghi vaán laøm traïng ngöõ bieåu 
thò nghi vaán) 

* Phoù töø nghi vaán cuøng keát hôïp vôùi trôï töø ngöõ 
khí cuoái caâu ñeå bieåu thò nghi vaán 

Ví duï: 
莊 嚴 相 好，而 [獨] 非 佛 『乎』？ 
Trang nghieâm töôùng haûo, nhi ñoäc phi Phaät hoà?  
Hình töôùng trang nghieâm toát ñeïp, maø leõ naøo chaúng 

phaûi Phaät sao? (Tònh Ñoä Chæ Quy Taäp) 
(獨 phoù töø nghi vaán keát hôïp trôï töø ngöõ khí 乎 ñeå 

bieåu thò nghi vaán) 
我 常 無 我 身，[豈] 有 男 女 『哉』？ 
Ngaõ thöôøng voâ ngaõ thaân, khôûi höõu nam nöõ tai?  
Ta thöôøng khoâng (thaáy) coù thaân ta, leõ naøo coù (phaân 

bieät) nam nöõ sao? (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 
(豈 phoù töø nghi vaán keát hôïp trôï töø ngöõ khí 哉 ñeå 

bieåu thò nghi vaán) 
色 無 有 自 相，[豈] 非 如 空 『也』？ 
Saéc voâ höõu töï töôùng, khôûi phi nhö khoâng daõ?  
Saéc khoâng coù töôùng cuûa noù, leõ naøo chaúng gioáng nhö 

‘roãng khoâng’ sao? (Phaät Thuyeát Tröôûng Giaû Nöõ Am Ñeà 
Giaø Sö Töû Hoáng Lieãu Nghóa Kinh) 

(豈 phoù töø nghi vaán keát hôïp trôï töø ngöõ khí 也 ñeå 
bieåu thò nghi vaán) 

如 此 念 佛 法 門，不 稱 第 一，而 謂 之 何 
哉？修 心 者 豈 可 忽 『諸』？ 
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Nhö thöû nieäm Phaät phaùp moân, baát xöng ñeä nhaát, nhi vò chi haø tai?  
tu taâm giaû khôûi khaû hoát chö?  

Nhö theá phaùp moân nieäm Phaät, chaúng ñöôïc khen laø 
baäc nhaát, thì goïi laø gì ñaây? Ngöôøi tu taâm leõ naøo coù theå 
xem thöôøng (phaùp naøy) ö? (Laêng Nghieâm Kinh Theá Chí 
Vieân Thoâng Chöông Sôù Sao) 

(豈 phoù töø nghi vaán keát hôïp trôï töø ngöõ khí 諸 ñeå 
bieåu thò nghi vaán) 

V. CAÂU TÆNH LÖÔÏC 
Caâu tænh löôïc laø caâu khoâng söû duïng ñaày ñuû caùc 

thaønh phaàn, do tröôùc coù noùi roài, hoaëc ñöôïc noùi ôû 
sau, hay ñeå traùnh truøng laëp trong ñoái thoaïi, thô vaên 
maø löôïc bôùt, khi dòch caàn phaûi theâm vaøo cho roõ 
raøng. Trong Haùn coå daïng caâu naøy raát thöôøng thaáy. 

1. Tænh löôïc chuû ngöõ  
Laø caâu löôïc bôùt thaønh phaàn chuû ngöõ, thöôøng söû 

duïng trong vaên ñoái thoaïi, vì phía tröôùc coù noùi roài, 
hoaëc noùi ôû sau, neân tuy löôïc boû maø vaãn roõ nghóa. 

Ví duï: 
佛 問 比 丘：阿 難 胡 為？『  』 對 曰: 『  』 

在 後 悲 泣。 
Phaät vaán Tì-kheo: A Nan hoà vi? Ñoái vieát: Taïi haäu bi khaáp.  
Phaät hoûi Tì-kheo: A Nan laøm gì? (Thaày Tì-kheo) traû 

lôøi: (Toân giaû A Nan) buoàn khoùc ôû phía sau. (Baùt Neâ 
Hoaøn Kinh) 
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田 主 問 鳥: 『  』 取 穀 與 誰？『  』 答 言: 
『  』 有 盲 父 母，願 以 奉 之。 

Ñieàn chuû vaán ñieåu: Thuû coác döõ thuøy? Ñaùp ngoân: Höõu manh phuï 
maãu, nguyeän dó phuïng chi.  

Ngöôøi chuû ruoäng hoûi chim oanh vuõ: (Ngöôi) laáy thoùc 
cho ai? (Chim) traû lôøi: (Toâi) coù cha meï muø loøa, muoán laáy 
daâng cha meï. (Taïp Baûo Taïng Kinh) 

復 次 佛 說 法 已 常 教 諸 比 丘，『  』 當 
坐 禪 無 令 後 悔。口 之 所 說 身 亦 自 行，
故 『  』 入 禪 定。 

Phuïc thöù Phaät thuyeát phaùp dó thöôøng giaùo chö Tì-kheo, ñöông toïa 
thieàn voâ linh haäu hoái. Khaåu chi sôû thuyeát thaân dieäc töï haønh, coá nhaäp 
thieàn ñònh.  

Laïi nöõa, Phaät noùi phaùp xong, thöôøng daïy caùc Tì-kheo, 
(caùc oâng) neân ngoài thieàn, chôù ñeå sau naøy hoái haän. Mieäng 
noùi nhöõng gì thì thaân cuõng töï laøm theo, neân (Phaät) vaøo 
thieàn ñònh. (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

佛 告 周 那: 『  』 勿 以 此 耳 與 諸 比 
丘。周 那 受 教，不 敢 輙 與。 

Phaät caùo Chu Na vaät dó thöû nhó döõ chö Tì-kheo. Chu Na thuï giaùo, 
baát caûm trieáp döõ.  

Phaät baûo Chu Na: (OÂng) ñöøng ñem loaïi naám naøy cho 
caùc Tì-kheo. Chu Na nhaän söï chæ daïy, lieàn chaúng daùm 
ñem cho. (Tröôøng A Haøm Kinh) 
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諸 比 丘 白 言：世 尊！今 正 是 時，『  』 
願 樂 欲 聞。善 哉，世 尊！以 時 講 說，『  』 
當 奉 行 之。 

Chö Tì-kheo baïch ngoân: Theá Toân! Kim chaùnh thò thôøi, nguyeän laïc duïc 
vaên. Thieän tai! Theá Toân! Dó thôøi giaûng thuyeát, ñöông phuïng haønh chi.  

Caùc Tì-kheo lieàn thöa vôùi Phaät: Baïch Theá Toân! Nay 
chính laø luùc, (chuùng con) öa muoán nghe. Laønh thay! Theá 
Toân! Ñuùng luùc ñeå giaûng noùi, (chuùng con) seõ vaâng laøm 
theo. (Tröôøng A Haøm Kinh) 

2. Tænh löôïc vò ngöõ 
Ñoäng töø vò ngöõ laø thaønh phaàn quan troïng cuûa 

caâu, thoâng thöôøng phaûi ñaày ñuû, nhöng tröôøng hôïp 
ñaëc bieät cuõng coù theå löôïc boû.  

Ví duï: 
寧 獨 行 為 善，不 與 愚 為 侶，獨 『  』 而 

不 為 惡，如 象 驚 自 護。 
Ninh ñoäc haønh vi thieän, baát döõ ngu vi löõ, ñoäc nhi baát vi aùc, nhö 

töôïng kinh töï hoä.  
Thaø ñi moät mình laøm ñieàu laønh, chôù chaúng keát baïn 

vôùi keû ngu, (ñi) rieâng maø chaúng laøm ñieàu aùc, nhö voi sôï 
haõi töï baûo veä. (Phaùp Cuù Kinh) 

已 開 聖 典 微 密 要 ， 圓 鏡 懸 空 照 長 
霄，人 身 聖 教 難 可 再 『  』，有 心 欲 出 
宜 及 時。 

Dó khai Thaùnh ñieån vi maät yeáu, vieân kính huyeàn khoâng chieáu tröôøng 
tieâu, nhaân thaân Thaùnh giaùo nan khaû taùi, höõu taâm duïc xuaát nghi caäp 
thôøi.  
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Caùch dòch 1: Ñaõ môû ra choã then choát bí maät vi dieäu 
cuûa kinh ñieån, (gioáng nhö) taám göông troøn treo treân hö 
khoâng soi khaép baàu trôøi, thaân ngöôøi vaø lôøi daïy baäc 
Thaùnh khoù coù theå (gaëp ñöôïc) laàn nöõa, coù taâm muoán 
thoaùt ra neân phaûi kòp luùc. 

Caùch dòch 2: Kinh ñieån saâu xa ñaõ khai baøy, göông 
treo treân khoâng soi khaép trôøi, thaân ngöôøi Thaùnh giaùo khoù 
(gaëp) nöõa, muoán thoaùt töû sanh neân kòp thôøi. (Boà Taùt Giôùi 
Baûn Toâng Yeáu) 

若 阿 難 被 此 深 錐 痛 劄 ， 猛 然 有 醒 
曰：求 心 了 不 可 得，則 奢 摩 他 路 亦 不 
必 『  』 矣。 

Nhöôïc A Nan bò thöû thaâm chuøy thoáng traùp, maõnh nhieân höõu tænh 
vieát: Caàu taâm lieãu baát khaû ñaéc, taéc Xa-ma-tha loä dieäc baát taát hó.  

Neáu ngaøi A Nan bò muõi duøi naøy ñaâm ñau ñieáng, 
boãng nhieân coù söï tænh ngoä noùi: Tìm taâm hoaøn toaøn 
chaúng theå ñöôïc, thì con ñöôøng Xa-ma-tha (tu chæ) cuõng 
chaúng caàn phaûi (bieát) roài. (Laêng Nghieâm Kinh Giaûng 
Luïc) 

3. Tænh löôïc taân ngöõ 
Trong Haùn coå raát thöôøng löôïc boû taân ngöõ.  
a. Tænh löôïc taân ngöõ cuûa ñoäng töø 
Ví duï: 
佛 欲 現 槃 特 威 神，與 鉢 令 『  』 持 

『  』 隨 後 而 行，門 士 識 之 留 『  』 不 
聽 入。 

Phaät duïc hieän Baøn Ñaëc uy thaàn, döõ baùt linh trì tuøy haäu nhi haønh, 
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moân só thöùc chi löu baát thính nhaäp.  
Phaät muoán theå hieän uy thaàn cuûa toân giaû Baøn Ñaëc, lieàn 

trao baùt baûo (Toân giaû) mang (baùt) ñi theo sau. Ngöôøi giöõ 
cöûa bieát Toân giaû neân ngaên (Ngaøi) laïi chaúng cho vaøo. 
(Kinh Luaät Dò Töôùng) 

爾 時 妙 吉 祥 童 子，遶 世 尊 釋 迦 牟 尼 
三 匝，頭 面 禮 足 熙 怡 瞻 仰 『  』。 

Nhó thôøi Dieäu Caùt Töôøng ñoàng töû, nhieãu Theá Toân Thích Ca Maâu Ni 
tam taïp, ñaàu dieän leã tuùc hi di chieâm ngöôõng.  

Khi aáy ñoàng töû (ñöùa beù) Dieäu Caùt Töôøng ñi quanh 
Theá Toân Thích Ca Maâu Ni 3 voøng, ñaàu maët laïy döôùi 
chaân vui möøng chieâm ngöôõng (ñöùc Phaät). (Ñaïi Phöông 
Quaûng Boà Taùt Taïng Vaên Thuø Sö Lôïi Caên Baûn Nghi 
Quyõ Kinh) 

今 佛 末 後 垂 當 滅 度，吾 等 諸 神，冀 一 
奉 覲 『  』，而 此 比 丘 有 大 威 德，光 明 
暎 蔽，使 我 曹 等 不 得 親 近 禮 拜 供 養 
『  』。 

Kim Phaät maït haäu thuøy ñöông dieät ñoä, ngoâ ñaúng chö thaàn, kí nhaát 
phuïng caän, nhi thöû Tì-kheo höõu ñaïi uy ñöùc, quang minh aùnh teá, söû ngaõ 
taøo ñaúng baát ñaéc thaân caän leã baùi cuùng döôøng.  

Nay Phaät luùc cuoái cuøng saép vaøo Nieát-baøn, caùc thaàn 
chuùng ta mong muoán ñeán chieâm baùi (ñöùc Phaät) moät laàn, 
maø vò Tì-kheo naøy coù oai ñöùc lôùn, aùnh saùng choùi loïi che 
khuaát, khieán chuùng ta chaúng ñöôïc gaàn guõi ñeå leã baùi cuùng 
döôøng (Phaät). (Tröôøng A Haøm Kinh) 
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b. Tænh löôïc taân ngöõ cuûa giôùi töø 
Trong caâu, taân ngöõ cuûa caùc giôùi töø 以 dó、與 döõ、

為 vò coù theå löôïc boû. 
Ví duï: 
離 貪 求 心 而 行 施 故，常 富 財 寶，無 能 

侵 奪，一 切 所 有，悉 以 『  』 惠 捨。 
Ly tham caàu taâm nhi haønh thí coá, thöôøng phuù taøi baûo, voâ naêng xaâm 

ñoaït, nhaát thieát sôû höõu, taát dó hueä xaû.  
Vì xa lìa taâm tham caàu maø thöïc haønh boá thí, thöôøng 

giaøu coù cuûa baùu, khoâng ai coù theå chieám ñoaït, taát caû 
nhöõng gì coù ñöôïc, ñeàu ñem (nhöõng thöù ñoù) ban cho. (Taïi 
Gia Luaät Yeáu Quaûng Taäp) 

菩 薩 摩 訶 薩 所 有 善 法，悉 以 『  』 迴 
向 菩 提 之 道，名 菩 薩 戒。 

Boà-taùt Ma-ha-taùt sôû höõu thieän phaùp, taát dó hoài höôùng Boà-ñeà chi 
ñaïo, danh Boà-taùt giôùi.  

Ñaïi Boà-taùt coù bao nhieâu phaùp laønh, ñeàu ñem (phaùp 
laønh aáy) hoài höôùng ñaïo quaû Boà-ñeà, goïi laø giôùi Boà-taùt. (Boà 
Taùt Thieän Giôùi Kinh) 

非 誠 求 道 者 不 與 『  』 語，非 其 人 不 
與 『  』 交，與 『  』 交 必 盡 其 義。 

Phi thaønh caàu ñaïo giaû baát döõ ngöõ, phi kyø nhaân baát döõ giao, döõ giao 
taát taän kyø nghóa.  

Chaúng phaûi ngöôøi thaät loøng caàu ñaïo thì chaúng cuøng 
(hoï) noùi chuyeän, neáu chaúng ñuùng ngöôøi thì chaúng qua laïi 
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vôùi (hoï), neáu qua laïi vôùi (ai) nhaát ñònh troïn tình nghóa. 
(Thieân Nhö Duy Taéc Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

若 離 根 塵 而 求 自 心 ， 則 起 斷 常 邪 
見， 故 佛 為 『  』 重 釋 也。 

Nhöôïc ly caên traàn nhi caàu töï taâm, taéc khôûi ñoaïn thöôøng taø kieán, coá 
Phaät vò truøng thích daõ.  

Neáu rôøi ngoaøi caên traàn maø tìm laáy taâm mình, thì noåi 
leân thaáy hieåu leäch laïc cho raèng ñoaïn döùt hay thöôøng coøn, 
theá neân Phaät vì (Phaïm thieân) giaûi thích laàn nöõa. (Tö Ích 
Phaïm Thieân Sôû Vaán Kinh Giaûn Chuù) 

彼 於 中 路 遇 見 一 虎，豬 見 虎 已，便 作 
是 念：若 與 『  』 鬥 者，虎 必 殺 我，若 畏 
走 者，然 諸 親 族 便 輕 慢 我。 

Bæ ö trung loä ngoä kieán nhaát hoå, trö kieán hoå dó, tieän taùc thò nieäm: 
Nhöôïc döõ ñaáu giaû, hoå taát saùt ngaõ, nhöôïc uyù taåu giaû, nhieân chö thaân toäc 
tieän khinh maïn ngaõ.  

Noù (con heo) ôû giöõa ñöôøng gaëp moät con coïp, heo thaáy 
coïp roài, lieàn nghó raèng: Neáu ñaùnh nhau vôùi (noù), chaéc 
chaén coïp gieát ta, neáu sôï boû chaïy, theá thì caùc baø con lieàn 
leân maët xem thöôøng ta. (Trung A Haøm Kinh) 

不 得 為 衣 纏 頸 者 說 法，除 病，應 當 學 
(五十三)。釋 曰：衣 纏 頸，則 儀 不 端，顯 非 
恭 敬，故 不 應 為 『  』 說。 

Baát ñaéc vi y trieàn caûnh giaû thuyeát phaùp, tröø beänh, öng ñöông hoïc 
(nguõ thaäp tam). Thích vieát: Y trieàn caûnh, taéc nghi baát ñoan, hieån phi 
cung kính, coá baát öng vò thuyeát.  
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Chaúng ñöôïc vì ngöôøi quaán y treân coå maø noùi phaùp, tröø 
khi (ngöôøi aáy) bò beänh, phaûi neân hoïc (chuùng hoïc thöù 53). 
Giaûi thích raèng: Y quaán coå thì oai nghi chaúng ñöùng ñaén, 
theå hieän chaúng cung kính, vì theá chaúng neân vì (hoï) noùi 
(phaùp). (Töù Phaàn Giôùi Baûn Nhö Thích) 

4. Tænh löôïc giôùi töø 
Khi danh töø chæ thôøi gian, nôi choán laøm boå ngöõ, 

ñöôïc xem laø löôïc boû giôùi töø, vì giöõ ñoäng töø vò ngöõ vaø 
boå ngöõ coù theå theâm vaøo giôùi töø 於 ö、于 vu. Khi dòch 
phaûi theâm vaøo cho roõ nghóa. 

Ví duï: 
睹 諸 眾 生 現 溺 『…』 苦 海，不 願 生 天 

獨 受 樂 趣。 
Ñoå chö chuùng sanh hieän nòch khoå haûi, baát nguyeän sanh thieân ñoäc thuï 

laïc thuù.  
Thaáy caùc chuùng sanh ñang ñaém chìm (nôi) bieån khoå, 

chaúng nguyeän sanh veà coõi trôøi ñeå rieâng mình höôûng thoï 
nieàm vui. (Cö Só Truyeän) 

譬 如 蜜 瓶 置 『…』 四 衢 道，而 作 是 言，
若 人 能 食 一 毛 頭 者，常 不 老 死。 

Thí nhö maät bình trí töù cuø ñaïo, nhi taùc thò ngoân, nhöôïc nhaân naêng 
thöïc nhaát mao ñaàu giaû, thöôøng baát laõo töû.  

Ví nhö bình ñöïng maät ong ñaët (ôû) ngaõ tö ñöôøng, roài 
noùi raèng: Neáu ngöôøi naøo coù theå aên chuùt maät baèng ñaàu 
sôïi loâng, thöôøng chaúng coù giaø cheát. (Phaät Taïng Kinh) 
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復 次 若 阿 羅 漢 出 現 『…』 世 間，一 切 
有 情 悉 皆 受 樂，如 降 甘 雨 稼 穡 豐 稔。 

Phuïc thöù nhöôïc A-la-haùn xuaát hieän theá gian, nhaát thieát höõu tình 
taát giai thuï laïc, nhö giaùng cam vuõ giaù saéc phong nhaãm.  

Laïi nöõa, neáu vò A-la-haùn xuaát hieän (nôi) theá gian, thì 
taát caû höõu tình ñeàu nhaän ñöôïc nieàm vui, gioáng nhö tuoân 
traän möa laønh, thì luùa thoùc ñeàu ñöôïc muøa. (A Tì Ñaït 
Ma Ñaïi Tì Baø Sa Luaän) 

女 人 染 愛 由 妄 起 ， 如 樹 無 根 欲 盡 
燈，色 衰 愛 息 『…』 一 須 臾，所 有 恩 情 咸 
滅 盡。 

Nöõ nhaân nhieãm aùi do voïng khôûi, nhö thoï voâ caên duïc taän ñaêng, saéc 
suy aùi töùc nhaát tu du, sôû höõu aân tình haøm dieät taän.  

Ñaém say ngöôøi nöõ do voïng khôûi, nhö caây khoâng reã 
ñeøn saép taøn, saéc phai yeâu döùt (trong) khoaûnh khaéc, bao 
nhieâu aân tình ñeàu tieâu tan. (Ñaïi Phöông Quaûng Phaät 
Hoa Nghieâm Kinh) 

供 養 一 切 諸 如 來，樂 修 善 根 『…』 無 
量 劫。 

Cuùng döôøng nhaát thieát chö Nhö Lai, laïc tu thieän caên voâ löôïng kieáp.  
Cuùng döôøng taát caû caùc Nhö Lai, thích tu caên laønh (ôû) 

voâ löôïng kieáp. (Nguyeät Ñaêng Tam Muoäi Kinh) 
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CAÙCH NGHIEÂN CÖÙU HÖ TÖØ 
***0*** 

Hö töø khoâng theå duøng ñoäc laäp, maø phaûi lieân keát 
vôùi thaønh phaàn khaùc. Theá neân döïa vaøo ñaëc ñieåm naøy 
ñeå phaùn ñoaùn caùch duøng vaø yù nghóa cuûa hö töø. Trong 
caâu hö töø coù theå trôû thaønh nhöõng töø loaïi sau: 

1. Hö töø laøm ñaïi töø 
Khi laø ñaïi töø, hö töø ñaûm nhieäm chöùc naêng chuû 

ngöõ, taân ngöõ vaø ñònh ngöõ. Coù theå noùi ngöôïc laïi, khi 
hö töø laøm chuû ngöõ, taân ngöõ vaø ñònh ngöõ, thì hö töø ñoù 
laø ñaïi töø. 

Keát caáu:  
=> 『hö töø』+ ñoäng töø  
=>  ngoaïi ñoäng töø + 『hö töø』 
=> 『hö töø』+ danh töø  
Xaùc ñònh: Hö töø laø ñaïi töø. 
Ví duï: 
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今 『此』 是 誰？從 『何』 來 到？是 誰 種 
族？ 『其』 名 字 誰？如 是 端 正，可 喜 行 
動，我 等 昔 來，未 曾 得 見。 

Kim thöû thò thuøy? Tuøng haø lai ñaùo? Thò thuøy chuûng toäc? Kyø danh 
töï thuøy? Nhö thò ñoan chaùnh, khaû hyû haønh ñoäng, ngaõ ñaúng tích lai, vò 
taèng ñaéc kieán. 

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm ñaïi töø: 此、何、其 

此 thöû laøm chuû ngöõ, neân xaùc ñònh 此 laø ñaïi töø chæ 
thò. 

何  haø laøm taân ngöõ cho giôùi töø 從, neân xaùc ñònh 
何 laø ñaïi töø nghi vaán. 

其 kyø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 名字, neân xaùc 
ñònh 其 laø ñaïi töø nhaân xöng 

誰 thuøy voán laø ñaïi töø nghi vaán neân khoâng caàn xaùc 
ñònh. 

Dòch nghóa: Nay ngöôøi naøy laø ai? Töø ñaâu ñi ñeán ñaây? 
Thuoäc vaøo doøng doõi naøo? Teân goïi laø gì nhæ? Ñoan chaùnh 
ñeán nhö theá, haønh ñoäng ñaùng vui loøng, chuùng ta töø xöa 
nay, chöa bao giôø ñöôïc gaëp. (Phaät Baûn Haïnh Taäp Kinh) 

『是』 諸 大 威 德，精 進 菩 薩 眾，誰 為 
『其』 說 法，教 化 而 成 就？ 

Thò chö ñaïi uy ñöùc, tinh taán Boà-taùt chuùng, thuøy vò kyø thuyeát phaùp, 
giaùo hoùa nhi thaønh töïu?  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm ñaïi töø: 是、其 
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是 thò laø ñònh ngöõ cho cuïm töø 諸大威德, neân xaùc 
ñònh 是 laø ñaïi töø chæ thò. 

其 kyø laø taân ngöõ cuûa giôùi töø 為, neân xaùc ñònh 其 
laø ñaïi töø nhaân xöng. 

Dòch nghóa: Chuùng Boà-taùt tinh taán, coù oai ñöùc lôùn 
naøy, ai noùi phaùp cho hoï, giaùo hoùa ñeå thaønh töïu? (Dieäu 
Phaùp Lieân Hoa Kinh) 

比 丘 欲 護 鵝，故 任 『其』 捶 擊，至 於 流 
血。鵝 來 舐 血，珠 師 移 怒，併 擊 鵝 殺 『之
(1)』。比 丘 不 覺 悲 淚，珠 師 怪 『焉』，乃 語 
『之(2)』 故。  

Tì-kheo duïc hoä nga, coá nhaäm kyø chuøy kích, chí ö löu huyeát. Nga lai 
thæ huyeát, chaâu sö di noä, tònh kích nga saùt chi. Tì-kheo baát giaùc bi leä, 
chaâu sö quaùi yeân, naõi ngöõ chi coá.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm ñaïi töø: 其、之、焉 

其 kyø laøm taân ngöõ cho ñoäng töø 任, neân xaùc ñònh 
其 laø ñaïi töø nhaân xöng. 

之(1)
 chi laøm taân ngöõ cho ñoäng töø 殺, neân xaùc ñònh

之 laø ñaïi töø chæ thò.  

焉 yeân laøm taân ngöõ cho ñoäng töø 怪, neân xaùc ñònh 
焉 laø ñaïi töø chæ thò. 

之(2) chi laøm ñònh ngöõ cho danh töø 故, neân xaùc 
ñònh 之 laø ñaïi töø chæ thò. 

Dòch nghóa: Vò Tì-kheo muoán baûo veä con ngoãng, cho 
neân ñeå maëc chuû nhaø ñaùnh, ñeán noãi chaûy maùu. Con 
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ngoãng ñeán uoáng maùu, ngöôøi thôï maøi ngoïc laïi chuyeån côn 
giaän, ñaùnh caû ngoãng ñeán cheát. Vò Tì-kheo töï nhieân buoàn 
rôi nöôùc maét, ngöôøi thôï maøi ngoïc caûm thaáy laï veà vieäc 
aáy, beøn hoûi nguyeân do ñoù. (Truy Moân Suøng Haïnh Luïc) 

一 切 聲 聞，聞 『是』 不 可 思 議 解 脫 法 
門，『其(1)』 誰 不 發 阿 耨 多 羅 三 菩 提 心。
我 等 何 為 永 絕 『其(2)』 根，於 『此』 大 乘，
已 如 敗 種。 

Nhaát thieát Thanh vaên, vaên thò baát khaû tö nghò giaûi thoaùt phaùp moân, 
kyø thuøy baát phaùt A-naäu-ña-la Tam-boà-ñeà taâm. Ngaõ ñaúng haø vò vónh 
tuyeät kyø caên, ö thöû Ñaïi thöøa, dó nhö baïi chuûng?  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm ñaïi töø: 是、其、此 

是 thò laøm ñònh ngöõ cho danh töø 不可思議解脫法
門, neân xaùc ñònh 是 laø ñaïi töø chæ thò. 

其(1) kyø laø trôï töø keát hôïp vôùi ñaïi töø nghi vaán 誰. 

其(2) kyø laøm ñònh ngöõ cho danh töø 根, neân xaùc ñònh
其 laø ñaïi töø chæ thò. 

此 thöû laøm ñònh ngöõ cho danh töø 大乘, neân xaùc 
ñònh 此 laø ñaïi töø chæ thò. 

Dòch nghóa: Taát caû haønh Thanh vaên, nghe phaùp 
moân giaûi thoaùt chaúng theå nghó baøn naøy, ai chaúng phaùt 
taâm Chaùnh giaùc voâ thöôïng. (theá maø) Chuùng ta vì sao 
maõi maõi caét ñöùt caên goác naøy, ñoái vôùi Ñaïi thöøa naøy, 
ñaõ chaúng khaùc haït gioáng hö. (Duy Ma Caät Sôû Thuyeát 
Kinh Voâ Ngaõ Sôù) 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

541 

2. Hö töø laøm giôùi töø 
Khi laø giôùi töø, hö töø keát hôïp vôùi danh töø ñöùng sau 

ñeå taïo thaønh cuïm giôùi taân. Noùi ngöôïc laïi, khi hö töø 
lieân keát vôùi moät taân ngöõ ñeå chæ phöông höôùng, ñoái 
töôïng v.v.. cuûa ñoäng töø, thì hö töø ñoù laø giôùi töø. 

Keát caáu: 
=> 『hö töø + taân ngöõ』 + ñoäng töø   
Keát luaän: Hö töø laø giôùi töø.  
Ví duï: 
或 『為 苦 惱 眾 生』 深 生 慈 悲，『以 身』 

代 受 令 其 得 樂。 
Hoaëc vò khoå naõo chuùng sanh thaâm sanh töø bi, dó thaân ñaïi thuï linh 

kyø ñaéc laïc.  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm giôùi töø: 為 、以  
為 vò keát hôïp vôùi taân ngöõ 苦惱眾生, cuïm naøy lieân 

keát vôùi ñoäng töø 深生, neân xaùc ñònh 為 laøm giôùi töø. 
以 dó keát hôïp vôùi taân ngöõ 身, cuïm naøy lieân keát vôùi 

ñoäng töø 代受, neân xaùc ñònh 以 laøm giôùi töø. 
Dòch nghóa: Hoaëc vì chuùng sanh khoå naõo maø khôûi leân 

loøng töø bi, duøng thaân mình chòu thay ñeå cho hoï ñöôïc vui. 
(Phaät Thuyeát Di Laëc Ñaïi Thaønh Phaät Kinh) 

昏 醉  貪  瞋  癡，『 與  汝 』 為  眷  屬，『 將  
汝 』 至  於  此 ， 『 共  汝 』 壞  善  根 。  

Hoân tuùy tham saân si, döõ nhöõ vi quyeán thuoäc, töông nhöõ chí ö thöû, 
coäng nhöõ hoaïi thieän caên.  
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Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm giôùi töø: 與、將、於、共 
與 döõ keát hôïp vôùi taân ngöõ 汝, cuïm naøy lieân keát 

vôùi ñoäng töø 為, neân xaùc ñònh 與 laøm giôùi töø. 
將 töông keát hôïp vôùi taân ngöõ 汝, cuïm naøy lieân keát 

vôùi ñoäng töø 至, neân xaùc ñònh 將 laøm giôùi töø. 
於 ö keát hôïp vôùi taân ngöõ 此, cuïm naøy lieân keát vôùi 

ñoäng töø 至, neân xaùc ñònh 於 laøm giôùi töø. 
共 coäng keát hôïp vôùi taân ngöõ 汝, cuïm naøy lieân keát 

vôùi ñoäng töø 壞, neân xaùc ñònh 共 laøm giôùi töø. 
Dòch nghóa: Meâ môø tham si giaän, laøm baø con vôùi ngöôi 

(ma Ba tuaàn), ñem ngöôi ñeán nôi naøy, cuøng ngöôi phaù 
caên laønh. (Phöông Quaûng Ñaïi Trang Nghieâm Kinh) 

爾 時，暴 象 聞 世 尊 說 此 偈，如 被 火 
燃，即 自 解 劍，『向 如 來』 跪 雙 膝，投 地 
『以 鼻』 舐 如 來 足。 

Nhó thôøi, baïo töôïng vaên Theá Toân thuyeát thöû keä, nhö bò hoûa nhieân, 
töùc töï giaûi kieám, höôùng Nhö Lai quî song taát, ñaàu ñòa dó tò thæ Nhö Lai 
tuùc.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù caùc hö töø laøm giôùi töø: 向、以 
向 höôùng keát hôïp vôùi taân ngöõ 如來, cuïm naøy lieân 

keát vôùi ñoäng töø 跪, neân xaùc ñònh 向 laøm giôùi töø. 
以 dó keát hôïp vôùi taân ngöõ 鼻, cuïm naøy lieân keát vôùi 

ñoäng töø 舐, neân xaùc ñònh 以 dó laøm giôùi töø. 
Dòch nghóa: Khi aáy, voi döõ nghe Theá Toân noùi keä, 
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gioáng nhö bò löûa ñoát, lieàn töï thaùo kieám ra, höôùng veà ñöùc 
Nhö Lai quyø hai goái, moïp thaân xuoáng ñaát duøng voøi lieám 
chaân Nhö Lai. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

乃 至 可 愛 善 業 壞 盡，『從 天』 命 終，
『隨 業』 流 轉，墮 『於 地 獄、餓 鬼、畜 生』。 

Naõi chí khaû aùi thieän nghieäp hoaïi taän, tuøng thieân meänh chung, tuøy 
nghieäp löu chuyeån, ñoïa ö ñòa nguïc, ngaï quæ, suùc sinh.  

Xaùc ñònh hö töø: 
Trong caâu coù caùc hö töø laøm giôùi töø: 從、隨、於 

從 tuøng keát hôïp vôùi taân ngöõ 天, cuïm naøy lieân keát 
vôùi ñoäng töø 命終, neân xaùc ñònh 從 laøm giôùi töø. 

隨 tuøy keát hôïp vôùi taân ngöõ 業, cuïm naøy lieân keát 
vôùi ñoäng töø 流轉, neân xaùc ñònh 隨 laøm giôùi töø. 

於 ö keát hôïp vôùi taân ngöõ 地獄餓鬼畜生, cuïm naøy 
lieân keát vôùi ñoäng töø 墮 ñöùng tröôùc, neân xaùc ñònh 於 
laøm giôùi töø. 

Dòch nghóa: Cho ñeán nghieäp laønh ñaùng öa thích ñaõ 
höôûng thoï heát, töø coõi trôøi cheát ñi, theo nghieäp chuyeån dôøi, 
rôi vaøo ñòa nguïc, ngaï quæ, suùc sanh. (Chaùnh Phaùp Nieäm 
Xöù Kinh) 

3. Hö töø laøm lieân töø 
Khi laø lieân töø, hö töø thöôøng ñöùng ñaàu phaân caâu, 

hoaëc giöõa 2 töø cuøng loaïi. Noùi ngöôïc laïi, khi hö töø noái 
hai töø cuøng loaïi, hoaëc ñöùng ñaàu phaân caâu noái lieàn yù 
nghóa, thì hö töø ñoù laø lieân töø. 
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Keát caáu: 
=>  töø +『hö töø』+ töø 
=>『hö töø』+ cuïm caâu，『hö töø』+ cuïm caâu  
Keát luaän: Hö töø laø lieân töø.  
Ví duï: 
池 水 清 『且』 涼，底 有 金 粟 沙。 

Trì thuûy thanh thaû löông, ñeå höõu kim tuùc sa.  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 且 

- 且 thaû laø töø noái hai hình dung töø 清、涼, neân xaùc 
ñònh 且 laø lieân töø. 

Dòch nghóa: Nöôùc ao trong vaø maùt, ñaùy ao coù caùt 
vaøng. (Trung A Haøm Kinh) 

體 諸 法 之(1) 皆 虛，知 前 境 之(2) 如 幻，
混 假 名 『之(3)』 分 別，等 生 死 『與』 涅 槃。 

Theå chö phaùp chi giai hö, tri tieàn caûnh chi nhö huyeãn, hoãn giaû danh 
chi phaân bieät, ñaúng sanh töû döõ Nieát-baøn.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 之(3)、與 

- 之(3) chi laø töø noái hai danh töø  假名、分別, neân 
xaùc ñònh 之(3) laø lieân töø. 

- 與 döõ laø töø noái hai danh töø 生死、涅槃, neân xaùc 
ñònh 與 laø lieân töø.  

- 之(1,2) chi laø trôï töø ñöùng giöõa chuû vò laøm maát tính ñoäc laäp. 
Dòch nghóa: Nhaän hieåu caùc phaùp ñeàu hö giaû, bieát roõ 

caûnh tröôùc maét nhö huyeãn aûo, hoøa chung khoâng phaân 
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giöõa teân giaû vaø söï phaân bieät, xem ñoàng nhö nhau giöõa 
söï sanh töû cuøng vôùi Nieát-baøn. (Taân Dòch Ñaïi Thöøa Nhaäp 
Laêng Giaø Kinh Töï) 

作 殊 勝 方 便，俾 皆 得 度 脫 超 登 正 覺，
此 誠 濟 海 之 津 梁 而 燭 幽 之 慧 炬 也。 

Taùc thuø thaéng phöông tieän, tæ giai ñaéc ñoä thoaùt sieâu ñaêng chaùnh giaùc, 
thöû thaønh teá haûi chi taân löông nhi chuùc u chi hueä cöï daõ.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 而  

- 而 nhi laø töø noái hai cuïm danh töø 濟海之津梁、燭
幽之慧炬, neân xaùc ñònh 而 laø lieân töø: Va ø 

Dòch nghóa: Taïo ra phöông tieän thuø thaéng, khieán 
chuùng sanh ñeàu ñöôïc ñoä thoaùt vöôït nhanh leân ngoâi vò 
chaùnh giaùc, ñoù thaät laø bôø beán vöôït qua bieån roäng vaø (laø) 
ñuoác hueä soi neûo toái taêm. (Dieäu Phaùp Lieân Hoa Kinh) 

性 體 湛 然，但 因 一 念 妄 動，迷 於 本 
性，『故 爾』 癡 愚，無 所 明 了。 

Tính theå traïm nhieân, ñaõn nhaân nhaát nieäm voïng ñoäng, meâ ö baûn tính, 
coá nhó si ngu, voâ sôû minh lieãu.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 故爾 
- 故爾 coá nhó laø töø ñöùng ñaàu phaân caâu sau ñeå keát 

noái, neân xaùc ñònh 故爾 laø lieân töø.  
Dòch nghóa: Theå tính laëng yeân, chæ do moät nieäm voïng 

ñoäng, meâ môø baûn tính, vì theá ngu si, khoâng coù hieåu roõ. 
(Baùt Nhaõõ Taâm Kinh Chuù Sôù) 
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『是 故』 比 丘 當 持 淨 戒，勿 令 毀 缺。 
『若(1)』 人 能 持 淨 戒，『是 則』 能 有 善 法，
『若(2)』 無 淨 戒，諸 善 功 德 皆 不 得 生，
『是 以』 當 知 戒 為 第 一 安 隱 功 德 之 
所 住 處。 

Thò coá Tì-kheo ñöông trì tònh giôùi, vaät linh huûy khuyeát. Nhöôïc nhaân 
naêng trì tònh giôùi, thò taéc naêng höõu thieän phaùp, nhöôïc voâ tònh giôùi, chö 
thieän coâng ñöùc giai baát ñaéc sanh, thò dó ñöông tri giôùi vi ñeä nhaát an aån 
coâng ñöùc chi sôû truï xöù.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 是故、若、是則、

是以 
- 若(1, 2) nhöôïc laø töø ñöùng ñaàu phaân caâu chæ giaû thieát, 

neân xaùc ñònh 若 laø lieân töø. 
- 是故 thò coá、是則 taéc thò、是以 thò dó laø töø ñöùng 

ñaàu phaân caâu ñeå keát noái, neân xaùc ñònh ñeàu laø lieân töø. 
Dòch nghóa: Cho neân, Tì-kheo haõy giöõ giôùi thanh tònh, 

ñöøng ñeå cho hö thieáu. Neáu ai coù theå giöõ giôùi thanh tònh, 
theá thì coù theå coù ñöôïc phaùp laønh. Neáu khoâng coù giôùi 
thanh tònh, (thì) caùc coâng ñöùc laønh ñeàu chaúng theå sanh. 
Vì vaäy phaûi bieát raèng, giôùi laø choã ôû an oån baäc nhaát cuûa 
coâng ñöùc. (Di Giaùo Kinh Luaän) 

譬 如 車 乘，『若』 闕 輪 輞，『假令』 善 御，
終 不 能 進。戒 無 勝 法 亦 復 如 是，『縱 使』 
懃 行，終 不 增 長。 

Thí nhö xa thöøa, nhöôïc khuyeát luaân voõng, giaû linh thieän ngöï, chung 
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baát naêng tieán. Giôùi voâ thaéng phaùp dieäc phuïc nhö thò, tuùng söû caàn haønh, 
chung baát taêng tröôûng.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 若、假令、縱使 
- 若 nhöôïc、假令 giaû linh、縱使 tuùng söû laø töø ñöùng ñaàu 

phaân caâu ñeå keát noái, neân xaùc ñònh ñeàu laø lieân töø.  
Dòch nghóa: Ví nhö chieác xe, neáu thieáu baùnh xe, giaû 

söû coù laùi gioûi, roát cuoäc chaúng theå laøm cho chaïy veà tröôùc. 
Giöõ giôùi luaät maø khoâng coù phaùp thuø thaéng (hoã trôï) cuõng 
laïi gioáng nhö vaäy, daãu cho sieâng naêng thöïc haønh, roát 
cuoäc chaúng theå taêng tröôûng. (Toâ Ma Hoâ Ñoàng Töû 
Thænh Vaán Kinh) 

『若(1)』 要 免 六 道，『除 非』 只 念 佛。 『若
(2)』 還 不 念 佛，一 失 下 人 身，萬 劫 難 再 
得，『所 以』 釋 迦 如 來 教 人 念 佛。 

Nhöôïc yeáu mieãn luïc ñaïo, tröø phi chæ nieäm Phaät. Nhöôïc hoaøn baát 
nieäm Phaät, nhaát thaát haï nhaân thaân, vaïn kieáp nan taùi ñaéc, sôû dó Thích 
Ca Nhö Lai giaùo nhaân nieäm Phaät.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm lieân töø: 若、除非、所以 
- 若(1, 2) nhöôïc、除非 tröø phi、所以 sôû dó laø töø ñöùng ñaàu 

phaân caâu ñeå keát noái, neân xaùc ñònh ñeàu laø lieân töø. 
Dòch nghóa: Neáu muoán ra khoûi saùu ñöôøng luaân hoài, 

tröø khi chæ nieäm Phaät. Neáu vaãn chaúng nieäm Phaät, moät 
khi maát thaân ngöôøi, muoân kieáp khoù ñöôïc laïi, cho neân ñöùc 
Nhö Lai Thích Ca daïy ngöôøi nieäm Phaät. (Kính Trung 
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Kính Höïu Kính) 
4. Hö töø laøm phoù töø  
Khi laø phoù töø, hö töø thöôøng laøm traïng ngöõ ñöùng 

tröôùc ñoäng töø. Noùi ngöôïc laïi, khi hö töø ñöùng tröôùc 
ñoäng töø laøm traïng ngöõ, thì hö töø ñoù thöôøng laø phoù töø.  

Keát caáu: 
=> 『hö töø』+ ñoäng töø  
=> 『hö töø』+ cuïm caâu + 『trôï töø』?  
Xaùc ñònh: Hö töø laø phoù töø.  
Ví duï: 
佛 『既』 出 世 一 切 外 道 『皆』 失 利 養。 

Phaät kí xuaát theá nhaát thieát ngoaïi ñaïo giai thaát lôïi döôõng.  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 既、皆 
既 kí laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 

出, neân xaùc ñònh 既 laø phoù töø. 
皆 giai laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng töø 

失, neân xaùc ñònh 皆 laø phoù töø. 
Dòch nghóa: Phaät ñaõ coù maët nôi ñôøi, taát caû ngoaïi ñaïo 

ñeàu maát ñi lôïi döôõng. (Ma Ha Taêng Kyø Luaät) 
『既 已』 得 人 身，『常』 應 修 眾 善。 

Kí dó ñaéc nhaân thaân, thöôøng öng tu chuùng thieän.  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 既已、常 
- 既已 kí dó laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 

ñoäng töø 得, neân xaùc ñònh 既已 laø phoù töø. 
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- 常 thöôøng laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 修, neân xaùc ñònh 常 laø phoù töø.  

Dòch nghóa: Ñaõ coù ñöôïc thaân ngöôøi roài, phaûi thöôøng 
tu caùc vieäc laønh. (Voâ Löôïng Moân Phaù Ma Ñaø La Ni 
Kinh) 

且 醍 醐 上 味，為 世 所 珍，遇 斯 等 人，
『翻』 成 毒 藥。 

Thaû ñeà hoà thöôïng vò, vi theá sôû traân, ngoä tö ñaúng nhaân, phieân thaønh 
ñoäc döôïc.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 翻 

- 翻 phieân laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng 
töø 成, neân xaùc ñònh 翻 laø phoù töø vôùi nghóa: Traùi laïi, 
ngöôïc laïi. 

Dòch nghóa: Vaû nhö ñeà hoà coù vò ngon nhaát, ñöôïc theá 
gian quyù thích, maø gaëp haïng ngöôøi naøy, traùi laïi thaønh 
ra thuoác ñoäc. (Thanh Chaâu Taäp) 

假 令 大 愛 道，『審』 能 持 此 八 敬 法 
者，聽 為 沙 門。 

Giaû linh Ñaïi AÙi Ñaïo, thaåm naêng trì thöû baùt kính phaùp giaû, thính vi 
sa moân.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 審 
- 審 thaåm laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng 

töø 持, neân xaùc ñònh 審 laø phoù töø coù nghóa: Kó löôõng, 
quaû thaät. 
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Dòch nghóa: Neáu nhö dì Ñaïi AÙi Ñaïo quaû thaät coù theå 
gìn giöõ 8 phaùp cung kính, thì cho laøm sa moân. (Ñaïi AÙi 
Ñaïo Tì Kheo Ni Kinh) 

父 母 恩 難 報，乾 處 兒 眠，濕 處 娘 身 

倒，『生』 怕 哭 啼，『常』 [把 孩 兒] 抱。 

Phuï maãu aân nan baùo, caøn xöù nhi mieân, thaáp xöù nöông thaân ñaûo, sanh 
phaï khoác ñeà, thöôøng baû haøi nhi baõo.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 生、常 

- 生 sanh laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho ñoäng 
töø 怕, neân xaùc ñònh 生 laø phoù töø coù nghóa: Raát, laém. 

- 常 thöôøng laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 抱, neân xaùc ñònh 常 laø phoù töø. 

Dòch nghóa: AÂn cha meï khoù ñaùp, choã khoâ con nguû 
eâm, thaân meï naèm beân öôùt, raát sôï con khoùc nheø, thöôøng 
oâm con doã nheï. (Nhö Lai Quaûng Hieáu Thaäp Chuûng Baùo 
AÂn Ñaïo Traøng Kæ Taùn) 

自 佛 法 東 漸 勸 修 齋 戒。天 帝 『尚』 知 

事 佛，『豈』 人 事 天 而 不 知 事 佛 乎？ 

Töï Phaät phaùp Ñoâng tieäm khuyeán tu trai giôùi. Thieân ñeá thöôïng tri söï 
Phaät, khôûi nhaân söï thieân nhi baát tri söï Phaät hoà?  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm phoù töø: 尚、豈 

- 尚 thöôïng laø töø ñöùng tröôùc laøm traïng ngöõ cho 
ñoäng töø 知, neân xaùc ñònh 尚 laø phoù töø. 
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- 豈 khôûi laø ñöùng ñaàu cuïm caâu duøng ñeå hoûi, neân 
xaùc ñònh 豈 laø phoù töø ngöõ khí nghi vaán. 

Dòch nghóa: Töø khi phaùp Phaät truyeàn veà phöông 
Ñoâng (Trung Hoa), khuyeán khích tu giôùi trai. Vua coõi 
trôøi laø Thieân Ñeá Thích coøn bieát thôø Phaät, chaúng leõ con 
ngöôøi chæ thôø trôøi maø chaúng bieát thôø Phaät sao? (Phaät Toå 
Thoáng Kæ) 

5. Hö töø laøm trôï töø 
Khi laøm trôï töø, hö töø thöôøng ñöùng ñaàu caâu, giöõa 

caâu, cuoái caâu, khoâng keát hôïp vôùi nhöõng töø khaùc, vaø 
khoâng coù nghóa.  

Keát caáu:   
=> 『hö töø』 + chuû ngöõ ‖ vò ngöõ   
=> chuû ngöõ ‖ 『hö töø』 + vò ngöõ  
=> chuû ngöõ ‖ vò ngöõ + 『hö töø』 
Xaùc ñònh: Hö töø laø trôï töø.  
Ví duï: 
『夫』 人 處 世，有 過 能 自 改 『者』，斯 

名 上 人。 
Phuø nhaân xöù theá, höõu quaù naêng töï caûi giaû, tö danh thöôïng nhaân.  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm trôï töø: 夫、者 
- 夫 phuø ñöùng ñaàu caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 

khaùc, neân xaùc ñònh 夫 laøm trôï töø. 
- 者 giaû ñöùng cuoái caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 

khaùc, neân xaùc ñònh 者 laøm trôï töø. 
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Dòch nghóa: Ngöôøi soáng ôû ñôøi, coù loãi maø coù theå töï söûa 
ñoåi, ñoù goïi laø ngöôøi baäc thöôïng. (Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

『粵 以』 驅 烏 之 歲 早 蘊 慈 門，總角 之 
秋 棲 心 慧 苑。 

Vieät dó khu oâ chi tueá taûo uaån töø moân, toång giaùc chi thu theâ taâm hueä 
uyeån.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm trôï töø: 粵以 

- 粵以 vieät dó ñöùng ñaàu caâu khoâng keát hôïp vôùi töø 
naøo khaùc, neân xaùc ñònh 粵以 laøm trôï töø. 

Dòch nghóa: Vôùi tuoåi chæ bieát ñuoåi quaï, maø ñaõ sôùm 
vun veùn choán cöûa töø; vaøo thuôû coøn để chỏm maø ñaõ 
nöông loøng nôi vöôøn hueä. (Ñaïi Ñöôøng Taây Vöïc Caàu 
Phaùp Cao Taêng Truyeän) 

是 故 定 與 慧 俱 空 中 法，入 此 門 『者(1)』 
為 明 門，行 此 路 『者(2)』 為 超 路。非 『夫』 
行 深 般 若 者，其 孰 能 證 於 此 『乎』？ 

Thò coá ñònh döõ hueä caâu khoâng trung phaùp, nhaäp thöû moân giaû vi minh 
moân, haønh thöû loä giaû vi sieâu loä. Phi phuø haønh thaâm Baùt-nhaõõ giaû, kyø 
thuïc naêng chöùng ö thöû hoà?  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm trôï töø: 者、夫、乎 

- 者(1, 2) giaû ñöùng giöõa caâu khoâng keát hôïp vôùi töø 
naøo khaùc, neân xaùc ñònh 者 laøm trôï töø.  

- 夫 phuø ñöùng giöõa caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 
khaùc, neân xaùc ñònh 夫 laøm trôï töø. 
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- 乎 hoà ñöùng cuoái caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 
khaùc, neân xaùc ñònh 乎 laøm trôï töø. 

Dòch nghóa: Theá neân ñònh vaø hueä ñeàu laø phaùp trong 
(töï tính) ‘roãng khoâng’, vaøo cöûa naøy laø caùnh cöûa saùng rôõ, 
ñi loái naøy laø loái sieâu thoaùt. Neáu chaúng phải người thöïc 
haønh Baùt-nhaõ saâu xa, thì ai coù theå chöùng ñaït ñieàu naøy? 
(Baùt Nhaõõ Ba La Maät Ña Taâm Kinh Löôïc Sôù) 

『夫』 禪 『之』 益 於 人 『也』 如 此，胡 
為 而 不 重 『哉』？ 

Phuø thieàn chi ích ö nhaân daõ nhö thöû, hoà vò nhi baát troïng tai?  
Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm trôï töø: 夫、之、也、哉 

- 夫 phuø ñöùng ñaàu caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 
khaùc, neân xaùc ñònh 夫 laøm trôï töø. 

- 之 chi ñöùng giöõa caâu noái chuû ngöõ vaø vò ngöõ, laøm 
maát tính ñoäc laäp cuûa caâu, neân xaùc ñònh 之 laøm trôï 
töø. 

- 也 giaû ñöùng giöõa caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 
khaùc, neân xaùc ñònh 也 laøm trôï töø.  

- 哉 tai ñöùng cuoái caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 
khaùc, neân xaùc ñònh 哉 laøm trôï töø. 

Dòch nghóa: Phaùp thieàn coù lôïi ích cho ngöôøi nhö theá, 
vì sao maø chaúng xem troïng? (Khaùnh Trung Thieát Bích 
Cô Thieàn Sö Ngöõ Luïc) 

賞 『也 者(1)』 近 乎 恩 『也(1)』，罰 『也 者(2)』 
近 乎 威 『也(2)』。孰 有 喜 而 不 欲 推 其  恩 
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『耶(1)』？怒 而 不 欲 加 其 威 『耶(2)』？故 曰 
非 至 公 高 明 之 人，不 可 授 之 以 賞 罰 
之 權 『也(3)』。 

Thöôûng daõ giaû caän hoà aân daõ, phaït daõ giaû caän hoà uy daõ. Thuïc höõu hyû 
nhi baát duïc suy kyø aân da? Noä nhi baát duïc gia kyø uy da? Coá vieát phi 
chí coâng cao minh chi nhaân, baát khaû thuï chi dó thöôûng phaït chi quyeàn 
daõ.  

Xaùc ñònh hö töø:  
Trong caâu coù hö töø laøm trôï töø: 也者、也、耶 
- 也者(1,2) daõ giaû ñöùng giöõa caâu khoâng keát hôïp vôùi 

töø naøo khaùc, neân xaùc ñònh 也者 laøm trôï töø.  
- 也(1,2,3) daõ ñöùng cuoái caâu khoâng keát hôïp vôùi töø 

naøo khaùc, neân xaùc ñònh 也 laøm trôï töø. 
- 耶(1,2) da ñöùng cuoái caâu khoâng keát hôïp vôùi töø naøo 

khaùc, neân xaùc ñònh 耶 laøm trôï töø. 
Dòch nghóa: Khen thöôûng gaàn nhö laø ban aân, xöû phaït 

gaàn nhö laø ra uy. Coù ai vui maø chaúng muoán neâu leân aân 
hueä cuûa mình? Coù ai giaän maø chaúng muoán theå hieän theâm 
uy nghieâm cuûa mình? Cho neân noùi neáu chaúng phaûi ngöôøi 
saùng suoát coâng baèng nhaát, thì chaúng theå giao quyeàn 
thöôûng phaït cho hoï. (Ñaøm Taân Vaên Taäp) 

*Ghi chuù:  
Baát kyø moät hö töø naøo, chæ caàn naém roõ vò trí cuûa noù 

trong caâu giöõ chöùc naêng gì, thì coù theå suy ra yù nghóa. 
Trong caâu hö töø coù theå ñaûm nhieäm 5 chöùc naêng, vò trí 
nhö ñaõ noùi treân.  
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者 GIAÛ 
I. ÑAÏI TÖØ 
1. Duøng sau hình dung töø, ñoäng töø, cuïm ñoäng töø 

hay cuïm chuû vò, taïo thaønh keát caáu 者, thay theá ngöôøi, 
vieäc, vaät. 

2. Duøng sau soá töø, thay theá cho nhieàu ngöôøi vaø vaät 
ñöôïc noùi ôû vaên tröôùc. 

3. Ñaïi töø chæ thò, thöôøng duøng vôùi danh töø ñöùng sau: 
Ñaây, naøy 

II. TRÔÏ TÖØ 
1. Duøng sau danh töø chæ thôøi gian, bieåu thò ngöøng 

ngaét. 
2. Duøng sau danh töø, ngöøng ngaét veà aâm thanh, 

ñoàng thôøi daãn ra vaên sau, thöôøng bieåu thò phaùn ñoaùn. 
3. Ñöùng cuoái cuïm caâu ñeå bieåu thò nghi vaán, ñaàu caâu 

thöôøng coù ñaïi töø nghi vaán 何、誰、孰. 
4. Ñöùng cuoái phaân caâu ñaàu bieåu thò nguyeân nhaân, 

thöôøng coù lieân töø 所以 ôû tröôùc. 
5. Ñöùng cuoái caâu ñaàu neâu leân söï vieäc giaû ñònh, ñaàu 

caâu ñoâi khi coù lieân töø giaû thieát 若, dòch laø: Neáu nhö, 
hoaëc chaúng caàn dòch ra. 

6. Ñöùng cuoái caâu so saùnh, thöôøng duøng vôùi caùc 
ñoäng töø: 如、若、似. 
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Ví duï: 
復  次  菩  薩  無  量  劫  來  常  修  畢  竟  空 

法，不 見 割 『者』 罵 『者』，亦 不 見 善 『者』 
惡 『者』，皆 如 幻 如 夢。 

Phuïc thöù Boà-taùt voâ löôïng kieáp lai thöôøng tu taát caùnh khoâng phaùp, 
baát kieán caùt giaû maï giaû, dieäc baát kieán thieän giaû aùc giaû, giai nhö huyeãn 
nhö moäng. 

Laïi nöõa, Boà-taùt töø voâ löôïng kieáp ñeán nay thöôøng tu phaùp 
‘roãng khoâng’ roát raùo, chaúng thaáy ngöôøi caét thaân theå mình, 
ngöôøi maéng chöôûi mình, cuõng chaúng thaáy ngöôøi thieän, keû 
aùc, taát caû ñeàu nhö huyeãn moäng. (Ñaïi Trí Ñoä Luaän) 

比 丘 四 棄，即 殺 盜 淫 妄 四 根 本 罪。
犯 此 四 『者』，永 棄 佛 法 海 外，不 與 共 
坐，不 入 僧 數。 

Tì-kheo töù khí, töùc saùt ñaïo daâm voïng töù caên baûn toäi. Phaïm thöû töù 
giaû, vónh khí Phaät phaùp haûi ngoaïi, baát döõ coäng toïa, baát nhaäp taêng soá.  

Boán toäi bò vöùt boû cuûa Tì-kheo laø boán toäi caên baûn: gieát 
haïi, troäm caép, daâm duïc, noùi doái quaù möùc. Phaïm vaøo boán 
toäi naøy laø maõi maõi boû ngoaøi bieån Phaät phaùp, chaúng ñöôïc 
ngoài chung, chaúng ñöôïc döï vaøo soá taêng. (Thuû Laêng 
Nghieâm Kinh Nhö Thuyeát) 

少 當 努 力，老 合 歇 心，『者』 一 夏 總 不 虗 過。 
Thieáu ñöông noã löïc, laõo hôïp yeát taâm, giaû nhaát haï toång baát hö quaù.  
Ngöôøi treû haõy gaéng söùc tu taäp, ngöôøi giaø neân döøng 

haún taâm yù, thì moät haï naøy chaúng ñeå troâi qua suoâng. (Toâng 
Giaùm Phaùp Laâm) 
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今 『者』 幸 生 中 國，得 賴 空 門，脫 萬 丈 
之 火 坑，拋 千 重 之 羈 網。 

Kim giaû haïnh sanh trung quoác, ñaéc laïi khoâng moân, thoaùt vaïn tröôïng 
chi hoûa khanh, phao thieân truøng chi ki voõng.  

Hoâm nay, may maén sanh vaøo nôi trung taâm cuûa ñaát 
nöôùc, ñöôïc nöông töïa nôi cöûa Phaät töø bi, thoaùt khoûi haàm 
löûa saâu muoân tröôïng, thaùo tung ñöôïc ngaøn lôùp löôùi raøng 
ròt. (Truy Moân Caûnh Huaán)  

阿 毘 曇 『者』 名 無 比 法。 
A-tì-ñaøm giaû danh voâ tæ phaùp.  
A-tì-ñaøm goïi laø phaùp khoâng theå saùnh. (Tam Luaän 

Huyeàn Nghóa) 
身 之 危 脆 強 力 不 能 保，孰 能 信 其 永 

固 『者』？此 無 常 義 也。 
Thaân chi nguy thuùy cöôøng löïc baát naêng baûo, thuïc naêng tín kyø vónh 

coá giaû? Thöû voâ thöôøng nghóa daõ.  
Taám thaân hieåm nguy mong manh, söùc maïnh chaúng 

theå gìn giöõ, ai tin ñöôïc noù maõi beàn chaéc? Ñoù laø yù nghóa 
voâ thöôøng. (Chuù Duy Ma Caät Kinh) 

諸 佛 聖 人 所 以 得 出 生 死 度 於 彼 岸 
『者』，良 由 積 善 之 功 故。 

Chö Phaät Thaùnh nhaân sôû dó ñaéc xuaát sanh töû ñoä ö bæ ngaïn giaû, löông 
do tích thieän chi coâng coá.  

Chö Phaät vaø baäc Thaùnh sôû dó ra khoûi sanh töû, vöôït 
qua bôø kia, laø do coâng lao chöùa goùp ñieàu laønh. (Töø Bi 
Ñaïo Traøng Saùm Phaùp) 
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懺 悔 畢 已，復 為 病 人 受(1) 菩 薩 戒。若 
病 人 困 不 能 言 『者』，餘 人 代 受 及 懺 悔 
等。 

Saùm hoái taát dó, phuïc vò beänh nhaân thuï Boà-taùt giôùi. Nhöôïc beänh nhaân 
khoán baát naêng ngoân giaû, dö nhaân ñaïi thuï caäp saùm hoái ñaúng.  

Saùm hoái xong roài, laïi vì ngöôøi beänh trao cho giôùi Boà-taùt, 
neáu ngöôøi beänh meät moûi khoâng theå noùi, ngöôøi khaùc nhaän 
thay, cuøng saùm hoái… (Phaät Thuyeát Voâ Thöôøng Kinh)  

(受(1) cuõng coù nghóa: Trao cho, veà sau môùi vieát 
thaønh 授)  

若 人 聞 說 淨 土 教 門，身 毛 為 竪，如 拔 
出 『者』。我 說 此 人，定 得 解 脫 也。 

Nhöôïc nhaân vaên thuyeát Tònh ñoä giaùo moân, thaân mao vò thuï, nhö baït 
xuaát giaû. Ngaõ thuyeát thöû nhaân, ñònh ñaéc giaûi thoaùt daõ.  

Neáu ngöôøi nghe noùi phaùp moân Tònh ñoä, loâng treân thaân 
bò döïng leân, gioáng nhö nhoå ra. Ta noùi ngöôøi aáy nhaát ñònh 
ñöôïc giaûi thoaùt. (An Laïc Taäp) 
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之 CHI 
I. ÑAÏI TÖØ 
1. Ñaïi töø nhaân xöng ngoâi thöù 3 chæ ngöôøi, vaät, vieäc: 

Ngöôøi ñoù, vaät ñoù, ñieàu ñoù. 
2. Ñaïi töø chæ thò: Ñaây, naøy.  
II. TRÔÏ TÖØ 
1. Trôï töø keát caáu, keát noái danh töø chính vaø ñònh 

ngöõ.  
2. Trôï töø ñöùng giöõa vò ngöõ vaø boå ngöõ. 
3. Trôï töø ñaûo trang taân ngöõ leân tröôùc ñoäng töø. 
4. Trôï töø ñöùng giöõa chuû ngöõ vaø vò ngöõ laøm maát ñi 

tính ñoäc laäp cuûa caâu. 
III. ÑOÄNG TÖØ 
Thöôøng coù danh töø chæ thôøi gian, nôi choán laøm boå 

ngöõ: Ñi, ñeán. 
Ví dụ: 
愛 人 者，則 人 愛 『之』；惡 人 者，則 人 

惡 『之』。 

AÙi nhaân giaû, taéc nhaân aùi chi; oá nhaân giaû, taéc nhaân oá chi.  
Thöông ngöôøi, thì ngöôøi thöông hoï; gheùt ngöôøi, thì 

ngöôøi gheùt hoï. (Toâng Caûnh Luïc) 
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所 謂 佛 性 為 因，而 涅 槃 為 果 也。由 是 
而 造 焉，『之』 謂 經 也。 

Sôû vò Phaät tính vi nhaân, nhi Nieát-baøn vi quaû daõ. Do thò nhi thaùo yeân, 
chi vò kinh daõ.  

Nghóa laø tính Phaät laø nhaân, maø Nieát-baøn laø quaû. Do 
theá maø ñaït ñeán, ñoù goïi laø kinh vaäy. (Baùt Nhaõ Taâm Kinh 
Chuù Sôù) 

諸 人 勿 懷 愁 憂，應 壞 『之』 物 欲 使 不 
壞 者，終 無 此 理。 

Chö nhaân vaät hoaøi saàu öu, öng hoaïi chi vaät duïc söû baát hoaïi giaû, chung 
voâ thöû lyù. 

Caùc ngöôi chôù oâm aáp buoàn raàu, vaät phaûi hö hoaïi maø 
muoán cho noù chaúng hö hoaïi, döùt khoaùt khoâng coù lyù ñoù. 
(Taêng Nhaát A Haøm Kinh) 

今 以 釋 迦 世 尊，留 傳 聖 教 於 諸 方，
故 得 見 聞 受 持，幸 『之』 極 矣。 

Kim dó Thích Ca Theá Toân, löu truyeàn Thaùnh giaùo ö chö phöông, coá 
ñaéc kieán vaên thuï trì, haïnh chi cöïc hó.  

Nay bôûi ñöùc Thích Ca Theá Toân, truyeàn laïi kinh giaùo 
ôû caùc nôi, cho neân ñöôïc thaáy nghe nhaän giöõ, may maén 
quaù möùc. (Töø Bi Ñaïo Traøng Thuûy Saùm Phaùp Khoa Chuù) 

道 超 事 外 與 物 無 逆，何 惱 『之』 有？ 
Ñaïo sieâu söï ngoaïi döõ vaät voâ nghòch, haø naõo chi höõu?  
Ñaïo vöôït ngoaøi söï vieäc, khoâng traùi ngöôïc vôùi vaät, thì 

coù phieàn böïc gì? (Tònh Danh Kinh Taäp Giaûi Quan 
Trung Sôù) 
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所 以 古 之 人 當 其 血 氣 壯 盛 之 時，慮 
光 陰 『之』 易 往。 

Sôû dó coå chi nhaân ñöông kyø huyeát khí traùng thònh chi thôøi, löï quang 
aâm chi dò vaõng.  

Cho neân ngöôøi xöa nhaân luùc khí huyeát coøn maïnh meõ, 
suy nghó thôøi gian deã ñi qua. (Thieàn Laâm Baûo Huaán) 

『之』 曹 溪 禮 六 祖。 

Chi Taøo Kheâ leã Luïc Toå.  
Ñi ñeán Taøo Kheâ ñaûnh leã Luïc Toå. (Töû Baù Toân Giaû 

Toaøn Taäp) 
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PHIEÂN DÒCH TU TÖØ 
***0*** 

Ngoân ngöõ nhaèm truyeàn ñaït yù nghóa, vì theá caàn 
phaûi chính xaùc vaø thaáu tình thì ngöôøi ñoïc môùi coù theå 
tieáp thu troïn veïn. Tuy nhieân neáu trình baøy moät caùch 
ñôn ñieäu thì seõ raát khoù ñi vaøo loøng ngöôøi, cho neân 
môùi söû duïng nhöõng caùch trau chuoát laøm caâu vaên trôû 
neân boùng baåy, sinh ñoäng, ñoù laø phöông phaùp “tu töø”. 
Coù khi duøng hình aûnh ví duï ñeå deã lieân töôûng, coù khi 
duøng töø ngöõ khuùc chieát ñeå gôïi leân caûm höùng… Sau 
ñaây laø caùch phieân dòch moät vaøi tröôøng hôïp “tu töø” 
trong Haùn coå.  

I. PHIEÂN DÒCH HÌNH AÛNH VÍ DUÏ 
1. Hình aûnh ví duï roõ raøng 
Neáu hình aûnh ví duï roõ raøng deã hieåu, khi dòch vaãn 

giöõ hình aûnh aáy. 
Ví duï: 
如 來 『智 慧 海』，深 廣 無 涯 底。 
Nhö Lai trí hueä haûi, thaâm quaûng voâ nhai ñeå.  
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Bieån trí hueä cuûa Nhö Lai, roäng saâu khoâng coù bôø ñaùy. 
(Voâ Löôïng Thoï Kinh) 

(Hình aûnh bieån saâu roäng ví cho trí hueä cuûa Phaät deã 
hieåu neân giöõ nguyeân) 

以 『智 慧 劍』 破 『煩 惱 賊』。 
Dó trí hueä kieám phaù phieàn naõo taëc.  
Duøng kieám trí hueä, phaù tan giaëc phieàn naõo. (Duy Ma 

Kinh) 
(Hình aûnh kieám beùn ví cho trí hueä, giaëc thuø ví cho 

phieàn naõo. Laáy kieám beùn phaù tan giaëc thuø deã hieåu 
neân giöõ nguyeân) 

佛 是 『醫 王』，法 是 『良 藥』，僧 是 『瞻 
病 人』，除 『無 明 病』，開 『正 見 眼』。 

Phaät thò y vöông, phaùp thò löông döôïc, taêng thò chieâm beänh nhaân, 
tröø voâ minh beänh, khai chaùnh kieán nhaõn.  

Phaät laø thaày thuoác gioûi nhaát, phaùp laø vò thuoác hay, taêng 
laø ngöôøi khaùm beänh, deïp boû caên beänh voâ minh, giuùp môû 
con maét thaáy ñuùng. (Vaõng Sanh Yeáu Taäp) 

(Hình aûnh ví duï veà Tam baûo roõ raøng deã hieåu neân 
giöõ nguyeân) 

2. Hình aûnh ví duï aån yù 
Neáu ví duï aån yù, trong caâu coù duøng töø 如 nhö gioáng 

nhö, ví nhö, thì khi dòch vaãn giöõ hình aûnh aån yù ñoù; 
coøn khoâng thì neân dòch roõ hình aûnh cuøng tính chaát, 
caùch dòch: Söï vaät ñöôïc ví duï + nhö + hình aûnh + tính 
chaát. 

Ví duï: 
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智目 trí muïc  
Caùch dòch 1: Con maét trí hueä 
Caùch dòch 2: Trí hueä nhö con maét saùng (智+ nhö +

目+ tính chaát) 
行 足 haønh tuùc  
Caùch dòch 1: Böôùc chaân thöïc haønh 
Caùch dòch 2: Söï thöïc haønh nhö böôùc chaân ñi (行+ 

nhö +足+ tính chaát) 
無 常 虎 voâ thöôøng hoå  
Caùch dòch 1: Con coïp voâ thöôøng 
Caùch dòch 2: Söï voâ thöôøng nhö con coïp döõ (無常+ 

nhö+虎+ tính chaát) 
解 脫 風 giaûi thoaùt phong 
Caùch dòch 1: Ngoïn gioù giaûi thoaùt 
Caùch dòch 2: Söï giaûi thoaùt nhö côn gioù maùt (解脫+ 

nhö+風+ tính chaát) 
如 家 犬 不 畏 於 人，山 林 野 鹿 見 人 怖 

走。瞋 恚 難 去 如 『守 家 狗』，慈 心 易 失 
如 彼 『野 鹿』。 

Nhö gia khuyeån baát uyù ö nhaân, sôn laâm daõ loäc kieán nhaân boá taåu. Saân 
khueå nan khöû nhö thuû gia caåu, töø taâm dò thaát nhö bæ daõ loäc.  

Nhö choù nuoâi trong nhaø chaúng sôï haõi ngöôøi, coøn nai 
hoang ôû röøng nuùi thaáy ngöôøi lieàn hoát hoaûng boû chaïy. 
Noùng giaän khoù boû gioáng nhö con choù giöõ nhaø, loøng töø 
deã maát gioáng nhö con nai hoang. (Ñaïi Baùt Nieát Baøn 
Kinh) 
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(Trong caâu duøng töø 如  ñeå ví duï neân vaãn giöõ 
nguyeân hình aûnh 守家狗、野鹿) 

施 為 『堅 牢 船』，能 度 『貧 窮 海』。 
Thí vi kieân lao thuyeàn, naêng ñoä baàn cuøng haûi.  
Caùch dòch 1: Boá thí laø con thuyeàn vöõng chaéc, coù theå 

vöôït qua bieån ngheøo khoù.  
Caùch dòch 2: Boá thí laø con thuyeàn vöõng chaéc, coù theå 

vöôït qua söï ngheøo khoù gioáng nhö bieån roäng. (Ñaïi Trí Ñoä 
Luaän) 

(Trong caâu duøng töø 為  ñeå ví duï neân vaãn giöõ 
nguyeân hình aûnh 堅牢船) 

汝 等 邪 見 不 信 正 法，今 『無 常 刀』 割 
切 汝 身。 

Nhöõ ñaúng taø kieán baát tín chaùnh phaùp, kim voâ thöôøng ñao caùt thieát 
nhöõ thaân.  

Caùc con thaáy hieåu leäch laïc chaúng tin phaùp chaùnh, hieän 
nay söï voâ thöôøng nhö con ñao beùn caét khöùa thaân theå caùc 
con. (Quaùn Phaät Kinh) 

(無常刀 ñöôïc dòch theo caùch: 無常+ nhö +刀+ 
tính chaát) 

令 我 今 者 枯 竭 『血 海』，超 越 『骨 山』，
閉 『惡 趣 門』，開 『涅 槃 路』。 

Linh ngaõ kim giaû khoâ kieät huyeát haûi, sieâu vieät coát sôn, beá aùc thuù 
moân, khai Nieát-baøn loä.  

Khieán cho con hoâm nay khoâ khan doøng maùu khoå ñau 
nhö bieån roäng, vöôït qua ñöôïc söï soáng cheát xöông coát 
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chaát tôï nuùi cao, bít laáp cöûa daãn vaøo neûo aùc, môû roäng 
theânh con ñöôøng ñeán Nieát-baøn. (Tì Naïi Da Taïp Söï) 

(血海 ñöôïc dòch theo caùch: 血+nhö+海+ tính chaát; 
骨山 ñöôïc dòch theo caùch: 骨+nhö+山+tính chaát; 惡
趣門、涅槃路 vaãn giöõ nguyeân hình aûnh) 

不 可 起 『龜 毛 兔 角 之 心』，作 『蛇 足 
鹽 香 之 見』。  

Baát khaû khôûi quy mao thoá giaùc chi taâm, taùc xaø tuùc dieâm höông chi kieán.  
Chaúng neân khôûi taâm cho raèng caùc phaùp khoâng coù gì 

heát nhö loâng ruøa, söøng thoû, ñöøng coù chaáp vaøo söï thaáy 
hieåu cho raèng moïi thöù chæ laø roãng khoâng nhö chaân raén 
vaø höông muoái. (Vaïn Thieän Ñoàng Quy Taäp) 

( 龜 毛 兔 角 之 心 ñöôïc dòch theo caùch: 心 +tính 
chaát+nhö+ 龜 毛 兔 角 ; 蛇 足 鹽 香 之 見  ñöôïc dòch 
theo caùch: 見+tính chaát+nhö+蛇足鹽香) 

* Chuù thích: Loâng ruøa, söøng thoû, chaân raén, höông muoái ñeàu 
laø nhöõng thöù khoâng coù. Vì sôï ngöôøi hoïc chaúng thaáu hieåu 
nghóa töï tính khoâng cuûa Ñaïi thöøa, rôi vaøo chaáp khoâng meânh 
moâng cuûa ngoaïi ñaïo, hay caùi chaáp khoâng ñoaïn dieät cuûa Tieåu 
thöøa, maø cho raèng taát caû caùc phaùp chaúng coù gì heát, roài sanh 
khôûi taø kieán, baùc boû nhaân quaû, neân khuyeân raên nhö theá. 

3. Hình aûnh ví duï ví von 
Neáu hình aûnh ví duï khoù hieåu, neân dòch thaønh söï 

vaät muoán noùi ñeán, töùc laø ñoåi hình aûnh ví duï thaønh 
hình aûnh thaät, hoaëc noùi roõ tính chaát cuûa hình aûnh. 

Ví duï: 
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以 益 自 他，以 酬 『恩 海』。 
Dó ích töï tha, dó thuø aân haûi.  
Caùch dòch 1: Ñeå laøm lôïi ích cho mình vaø ngöôøi, ñeå ñaùp 

laïi boán aân nhö bieån saâu roäng.  
Caùch dòch 2: Ñeå lôïi ích mình ngöôøi, ñeå ñaùp aân saâu 

roäng. (Tính Linh Taäp) 
(Caùch 1 dòch theo caùch: Söï vaät ñöôïc ví duï + nhö + 

hình aûnh + tính chaát; caùch 2 dòch roõ tính chaát löôïc boû 
hình aûnh) 

禮 本 折 『慢 幢』，頭 奚 不 至 地。 
Leã boån chieát maïn traøng, ñaàu heà baát chí ñòa?  
Caùch dòch 1: Leã laïy voán beû gaõy caây côø ngaõ maïn, ñaàu 

sao chaúng chaám xuoáng ñaát.  
Caùch dòch 2: Leã laïy voán ñeå khuaát phuïc söï ngaõ maïn 

nhö ngoïn côø cao, ñaàu sao chaúng chaám xuoáng ñaát? 
Caùch dòch 3: Laïy ñeå boû ngaõ maïn, ñaàu sao chaúng chaám 

ñaát? (Luïc Toå Ñaøn Kinh) 
(Caùch 1 giöõ nguyeân hình aûnh; caùch 2 dòch theo 

caùch: Söï vaät ñöôïc ví duï + nhö + hình aûnh + tính chaát; 
caùch 3 dòch roõ tính chaát löôïc boû hình aûnh) 

勝 者 墮 『慢 坑』，負 者 墮 『憂 獄』。 

Thaéng giaû ñoïa maïn khanh, phuï giaû ñoïa öu nguïc.  
Caùch dòch 1: Keû thaéng rôi xuoáng hoá saâu ngaïo maïn, 

keû thua rôi vaøo nhaø giam lo buoàn. 
Caùch dòch 2: Keû thaéng vöôùng vaøo söï ngaïo maïn nhö 

hoá saâu, keû thua maéc vaøo söï lo buoàn nhö nhaø giam.  
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Caùch dòch 3: Keû thaéng loøng ngaïo maïn, keû thua theâm 
lo buoàn. (Ma Ha Chæ Quaùn) 

(Caùch 1 giöõ nguyeân hình aûnh; caùch 2 dòch theo 
caùch: Söï vaät ñöôïc ví duï + nhö + hình aûnh + tính chaát; 
caùch 3 dòch roõ tính chaát löôïc boû hình aûnh) 

猶 如 『火 王』 燒 滅 一 切 『煩 惱 薪』 故。 
Do nhö hoûa vöông thieâu dieät nhaát thieát phieàn naõo taân coá.  
Gioáng nhö ngoïn löûa maïnh, ñoát saïch cuûi phieàn naõo. (Voâ 

Löôïng Thoï Kinh) 
(火王 dòch roõ tính chaát löôïc boû hình aûnh; 煩惱薪 

vaãn giöõ nguyeân hình aûnh) 
於 戲！閣 翁，『學 海 文 龍』，早 占 經 選，

中 沐 宗 風。 

Ö hi! Caùc oâng, hoïc haûi vaên long, taûo chieâm kinh tuyeån, trung moäc 
toâng phong.  

Caùch dòch 1: OÂi thoâi! Vónh bieät cö só Phan Só Caùc, söï 
hoïc nhö bieån roäng vaên chöông nhö roàng bay löôïn, töø laâu 
nghieân cöùu kinh ñieån (sôùm ñaõ giaät laáy giaûi trong cuoäc 
thi tuyeån kinh), laïi goäi nhuaàn yù chæ Thieàn toâng.  

Caùch dòch 2: OÂng Caùc, oâ hoâ! Hoïc roäng vaên taøi, ñaõ 
raønh kinh ñieån, yù thieàn laïi hay. (Vi Laâm Thieàn Sö Löõ 
Baïc Am Caûo) 

(Caùch 1 dòch theo caùch: Söï vaät ñöôïc ví duï + nhö + 
hình aûnh + tính chaát; caùch 2 dòch roõ tính chaát löôïc boû 
hình aûnh) 
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II. PHIEÂN DÒCH CAÂU VAÊN TÖØ YÙ PHAÂN ÑOÂI 
Töø yù phaân ñoâi nghóa laø ñem ngoân töø, yù nghóa cuûa 

moät veá vieát thaønh hai cuïm boå sung cho nhau, khi 
dòch neân keát hôïp laïi ñeå thaønh moät yù hoaøn chænh.   

Ví duï: 
此 人 前 身 破 戒 犯 律，生 地 獄 中。 

Thöû nhaân tieàn thaân phaù giôùi phaïm luaät, sanh ñòa nguïc trung.  
Ngöôøi naøy ñôøi tröôùc phaù phaïm giôùi luaät, sanh ra trong 

ñòa nguïc. (Minh Xu Hoäi Yeáu) 
(破戒犯律 laø hai cuïm ñoäng taân, töø 戒律 ñöôïc 

phaân laøm hai neân dòch chung laïi) 
古 人 云：貪 名 貪 利，同 趨 鬼 類，逐 愛 逐 

憎，同 入 火 阬。 

Coå nhaân vaân: Tham danh tham lôïi, ñoàng xu quæ loaïi; truïc aùi truïc taéng, 
ñoàng nhaäp hoûa khanh.  

Ngöôøi xöa noùi: Tham lam danh lôïi, cuøng ñi veà loaøi quæ; 
chaïy theo thöông gheùt, ñoàng höôùng vaøo haàm löûa. (Nieäm 
Phaät Caûnh Saùch) 

(貪名貪利、逐愛逐憎 laø hai cuïm ñoäng taân, töø 名
利、愛憎 ñöôïc phaân laøm hai neân dòch chung laïi) 

是 以 既 見 綿 㳷 之 勝 事，併 信 異 常 之 
妖 言，遂 將 一 往 所 修 圓 定 之 心，洗 滌 
太 盡，而 反 入 邪 知 邪 見 矣。 

Thò dó kí kieán mieân hoát chi thaéng söï, tính tín dò thöôøng chi yeâu ngoân, 
toaïi töông nhaát vaõng sôû tu vieân ñònh chi taâm, taåy ñòch thaùi taän, nhi phaûn 
nhaäp taø tri taø kieán hó.  
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Theá neân ñaõ thaáy ñöôïc vieäc toát laï ñuùng nhö loøng mong 
töôûng, ñoàng thôøi laïi tin vaøo lôøi noùi doái traù meâ hoaëc khaùc 
thöôøng, lieàn ñem taâm ñònh troïn veïn tu taäp töø tröôùc, deïp 
boû taát caû, trôû laïi vöôùng vaøo söï thaáy hieåu leäch laïc. (Laêng 
Nghieâm Kinh Giaûng Luïc) 

(綿 mieân coù nghóa lieân tuïc, 㳷 hoát coù nghóa ñuùng hôïp, 
綿㳷 chæ cho luoân mong muoán kheá hôïp. 邪知邪見 laø 
hai danh töø, töø 知見 ñöôïc phaân laøm hai neân dòch 
chung laïi) 

III. PHIEÂN DÒCH KEÁT CAÁU TÖÔNG ÑOÀNG 
Trong caâu vaên töông ñoàng, caên cöù vaøo keát caáu 

gioáng nhau maø suy ñoaùn ñöôïc caùch duøng töø vaø yù 
nghóa dieãn ñaït. 

Ví duï: 
今 心 光 徧 照，則 塞 不 能 礙，暗 不 能 

昏。 

Kim taâm quang bieán chieáu, taéc taéc baát naêng ngaïi, aùm baát naêng hoân.  
Nay aùnh saùng cuûa taâm chieáu soi khaép caû, thì söï ngaên 

laáp chaúng theå laøm caûn trôû, söï toái taêm chaúng theå laøm mòt 
môø. (Laêng Nghieâm Kinh Hôïp Luaän) 

(Keát caáu hai cuïm töø 塞 不 能 礙  vaø 暗 不 能 昏 
gioáng nhau, 塞、暗 ñeàu duøng nhö danh töø laøm chuû 
ngöõ; 礙 laø ñoäng töø vò ngöõ, töø ñoù coù theå suy ra 昏 
cuõng laø ñoäng töø vò ngöõ) 

道 俗 之 不 夷，二 際 之 不 泯，菩 薩 之 憂 也。 

Ñaïo tuïc chi baát di, nhò teá chi baát daãn, Boà-taùt chi öu daõ.  
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Söï phaân bieät veà ngöôøi tu vaø keû tuïc chaúng deïp heát, quan 
ñieåm veà sanh töû vaø Nieát-baøn chaúng maát ñi, ñoù laø noãi lo 
cuûa Boà-taùt. (Trung Luaän) 

(Keát caáu hai cuïm töø 道俗之不夷 vaø 二際之不泯
gioáng nhau, 道俗、二際 laø danh töø laøm chuû ngöõ; 泯 
laø ñoäng töø vò ngöõ, töø ñoù coù theå suy ra 夷 cuõng laø 
ñoäng töø vò ngöõ) 

敷 玄 化 以 覺 夢，垂 天 真 以 性 情。 

Phu huyeàn hoùa dó giaùc moäng, thuøy thieân chaân dó tính tình.  
Môû roäng söï giaùo hoùa saâu xa ñeå laøm tænh côn moäng, 

löu truyeàn ñaïo lyù chaân thöôøng ñeå chuyeån ñoåi tình thöùc 
thaønh chaân tính. (Trinh Nguyeân Taân Dòch Hoa Nghieâm 
Kinh Sôù Töï) 

(Keát caáu hai cuïm töø 以覺夢 vaø 以性情 gioáng 
nhau, 覺 laø ñoäng töø vò ngöõ, töø ñoù coù theå suy ra 性 
cuõng laø ñoäng töø vò ngöõ ñöôïc dòch theo caùch söû ñoäng 
使情識成為真性) 

布  施  眾  生，飢  者  食  之，渴  者  飲  之 ，
寒  衣  熱  涼 。 

Boá thí chuùng sanh, cô giaû töï chi, khaùt giaû aåm chi, haøn y nhieät löông.  
Boá thí cho chuùng sanh, ngöôøi ñoùi cho hoï aên, ngöôøi khaùt 

cho hoï uoáng, ngöôøi laïnh maëc aùo cho hoï, ngöôøi noùng böùc 
laøm cho hoï maùt meõ. (Luïc Ñoä Taäp Kinh) 

(Trong caâu vaên naøy 寒衣、熱涼 ñöôïc söû duïng 
gioáng nhö 渴者飲之, neân coù theå suy ra 寒衣 töông 
ñöông 寒者衣之, vaø 熱涼 töông ñöông 熱者涼之) 
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*Chuù yù: 
Caùch dòch naøy raát quan troïng trong ñoái lieãn, vì söï 

ñoái öùng giöõa hai veá luoân taïo neân nhöõng keát caáu töông 
ñoàng. 

Ví duï: 
惑 盡 情 空 無 所 得; 
我 亡 執 破 有 何 依。 

Hoaëc taän tình khoâng voâ sôû ñaéc;   
Ngaõ vong chaáp phaù höõu haø y.  
Meâ laàm döùt, tình thöùc roãng, khoâng gì ñaït ñöôïc; 
Caùi ta tieâu, chaáp laàm tan, coù chi töïa nöông?  
(惑盡 ñoái vôùi 我亡 laø cuïm chuû vò; 情空 ñoái vôùi 

執破 laø cuïm chuû vò; 無所得  ñoái vôùi 有何依 laø 
cuïm ñoäng töø) 

弘 施 大 願 玉 質 降 皇 宮 噴 水 九 龍 齊 
沐 浴; 

為 度 群 生 金 身 修 雪 嶺 含 花 百 鳥 兢 
朝 參。 

Hoaèng thi ñaïi nguyeän, ngoïc chaát giaùng hoaøng cung, phuùn thuûy cöûu long 
teà moäc duïc; 

Vò ñoä quaàn sanh, kim thaân tu tuyeát laõnh, haøm hoa baùch ñieåu caïnh 
trieàu tham. 

Roäng haønh nguyeän lôùn, daùng ngoïc xuoáng cung vua, 
chín roàng phun nöôùc ñoàng taém goäi; 

Vì ñoä quaàn sanh, thaân vaøng tu nuùi tuyeát, traêm chim 
ngaäm hoa giaønh ñeán chaàu. 
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(弘施大願 ñoái vôùi 為度群生 laø cuïm ñoäng taân; 
玉質降皇宮 ñoái vôùi 金身修雪嶺 laø cuïm chuû vò; 
噴水九龍齊沐浴 ñoái vôùi 含花百鳥兢朝參 laø cuïm 
chuû vò) 

IV. PHIEÂN DÒCH CAÂU VAÊN ÑIEÅN COÁ 
Khi dòch caâu vaên ñieån coá, caàn hieåu roõ caâu chuyeän 

vaø yù nghóa muoán noùi ñeán môùi coù theå dòch chuaån xaùc 
roõ raøng, caàn söû duïng töø ngöõ dieãn ñaït ñieån coá moät 
caùch ngaén goïn suùc tích. 

Ví duï: 
鞭 驢 出 血，誰 知 吾 母 之 悲(1)；牽 豕 就 

屠，焉 識 乃 翁 之 痛(2)。食 其 子 而 不 知，
文 王 尚 爾(3)；噉 其 親 而 未 識，凡 類 皆 然。 

Tieân lö xuaát huyeát, thuøy tri ngoâ maãu chi bi; khieân thæ töïu ñoà, yeân 
thöùc naõi oâng chi thoáng. Thöïc kyø töû nhi baát tri, vaên vöông thöôïng nhó; 
Ñaïm kyø thaân nhi vò thöùc, phaøm loaïi giai nhieân.  

Quaát con löøa chaûy maùu, ai bieát ñöôïc noãi buoàn cuûa meï 
mình; loâi con heo ñeán nhaø moå, ñaâu bieát noãi ñau cuûa cha 
ngöôi. AÊn thòt con maø chaúng bieát, Vaên Vöông coøn laø vaäy; 
nuoát thaân thuoäc maø chaúng hay, moïi ngöôøi ñeàu nhö theá. 
(Lieân Toâng Taát Ñoäc) 

* Ñieån coá:  
Trích trong Khuyeán Phaùt Boà-ñeà Taâm Vaên Giaûng Kyù 
(1) ÔÛ huyeän Kim Canh thuoäc Nam Kinh Trung Quoác coù moät 

nhaø nuoâi löøa, khi ñöùa con 3 tuoåi ngöôøi meï maát, do nghieäp aùc 
loâi keùo neân ñaàu thai vaøo nhaø ñöùa con laøm löøa, mang vaùc ñoà 
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vaät. Möôøi saùu naêm sau, ñöùa con baét löøa mang löông thöïc veà 
nhaø, do vì löøa ñaõ giaø, chaúng mang ñöôïc vaät naëng, böôùc ñi 
chaäm chaïp, ñöùa con muoán nhanh veà, neân laáy roi quaát löøa ñeán 
chaûy maùu. Khi aáy löøa nhìn ñöùa con khoùc roøng, nhöng ñöùa con 
khoâng bieát löøa laø meï mình. Ñeám aáy, ñöùa con naèm moäng thaáy 
löøa noùi: “Ta laø meï ngöôi, do laáy caép cha ngöôi boán laïng baïc, 
neân laøm löøa ñeàn traû, nay ñaõ traû xong, ta ñaõ heát khoå, veà sau 
ñöøng baét ta laøm luïng vaø ñaùnh ñaäp ta nöõa.” Ñöùa con thöùc daäy 
bieát löøa laø meï mình, chaúng coøn baét lao dòch vaø nuoâi döôõng 
chu ñaùo. 

(2) ÔÛ huyeän Hoaøng Nham tænh Chieát Giang, trong huyeän 
coù moät nhaø laøm ngheà gieát moå heo, ngöôøi chuû ñeán khi cheát töï 
caét thòt ôû moâng maø aên, thòt heát vaãn chöa cheát, sai ñöùa con 
caét theâm thòt môùi cheát. Ba naêm sau, nhaø ñöùa con nuoâi moät 
con heo raát maäp, ñöùa con quyeát ñònh daét ñeán loø moå ñeå gieát, 
ai ngôø daét chaúng ñi. Sau ñoù Boà-taùt Vaên Thuø hieän thaønh moät 
ngöôøi, ñi ñeán tröôùc con heo, goïi teân ñôøi tröôùc cuûa noù, heo 
sau ñoù môùi ñi theo, ñöùa con nghe keâu teân cha, khoùc ñeán taét 
tieáng. Voán con heo chính laø ngöôøi cha ñaàu sanh. 

(3) Cuoái trieàu nhaø Thöông ôû Trung Quoác, vua Truï taøn baïo 
voâ ñaïo, moïi ngöôøi ñeàu gheùt. Khi aáy trong caùc chö Haàu coù 
Taây Baù, chính laø Vaên Vöông sau naøy, laø ngöôøi hieàn laønh tích 
ñöùc, raát ñöôïc loøng daân. Chö Haàu muoán laäp oâng laøm vua, vua 
Truï nghe ñöôïc töùc giaän, baét Vaên Vöông boû tuø ôû Döõu Lyù. Caùc 
thaàn trong trieàu daâng keá cho vua Truï ñeå nghieäm xem Vaên 
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Vöông coù phaûi laø Thaùnh nhaân hay khoâng, baèng caùch gieát con 
oâng ta laáy thòt cho oâng aên, neáu chaúng bieát thòt con thì chaúng 
phaûi laø Thaùnh nhaân. Vaên Vöông aên maø chaúng bieát laø thòt con 
mình, vua Truï thaáy theá cho oâng chaúng phaûi laø Thaùnh neân thaû 
oâng ra. 

一 言(1) 可 蔽，而 雅 頌 之 作 聯 章；二 字(1) 

可 題，而 涅 盤 之 音 積 軸。 

Nhaát ngoân khaû teá, nhi Nhaõ Tuïng chi taùc lieân chöông; nhò töï khaû ñeà, 
nhi Nieát-baøn chi aâm tích truïc. 

Chæ moät lôøi noùi “suy nghó khoâng taø vaïy” coù theå khaùi 
quaùt heát kinh Thi, nhöng nhöõng taùc phaåm veà Nhaõ Tuïng 
laïi chöông chöông tieáp noái; trong Phaät phaùp chæ caàn neâu 
leân hai chöõ “thöôøng truï”, nhöng aâm töø veà Nieát-baøn ghi 
thaønh saùch chaát cao. (Ñaïi Baùt Nhaõ Kinh Sô Hoäi Töï) 

* Ñieån coá:  
(1) 一 言  gioáng nhö caâu thaønh ngöõ 一 言 以 蔽 之 

trong Luaän Ngöõ: “Ñöùc Khoång Töû noùi: Kinh Thi coù 300 baøi, moät 
lôøi noùi coù theå toùm löôïc taát caû, ñoù laø ‘suy nghó khoâng taø vaïy’.”  

(2) 二字 laø hai chöõ maø toaøn boä kinh Nieát-baøn muoán neâu 
baøy, ñoù laø hai chöõ “thöôøng truï”. Trong phaåm Tính Nhö Lai thöù 4 
coù noùi: “Hoaëc nghe noùi ñeán hai töø ‘thöôøng truï’, neáu chæ moät 
laàn qua tai lieàn sanh veà coõi trôøi, veà sau ñöôïc giaûi thoaùt môùi 
coù theå chöùng bieát Nhö Lai thöôøng truï khoâng thay ñoåi.” 

況 搦 扎 之 辰，慨 念 增 損，而 魂 交 之 

夕，炯 戒 昭 彰，終 始 感 貺，具 如 別 錄。 
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Huoáng naëc traùt chi thaàn, khaùi nieäm taêng toån, nhi hoàn giao chi tòch, 
quyùnh giôùi chieâu chöông, chung thuûy caûm huoáng, cuï nhö bieät luïc.  

Caùch dòch 1: Huoáng chi (ngaøi Huyeàn Trang) buoåi 
saùng caàm quyeån kinh, coù yù muoán theâm bôùt vaên töï, thì ñeâm 
ñeán naèm moäng, thaáy söï raên nhaéc roõ raøng, ñaàu ñuoâi caâu 
chuyeän caûm öùng, ñaày ñuû nhö trong phaàn ghi rieâng. 

Caùch dòch 2: Huoáng chi tröôùc ñaây ngaøi Huyeàn Trang 
khi muoán dòch boä kinh Ñaïi Baùt Nhaõ naøy, Ngaøi chæ suy 
nghó vaên töï nhieàu quaù, neân dòch löôïc bôùt hay giöõ nguyeân, 
ñeâm ñeán naèm moäng thaáy nhöõng caûnh laï, ñieàm raên nhaéc 
roõ raøng, ñaàu ñuoâi söï caûm öùng ghi ñaày ñuû trong truyeän. 
(Ñaïi Baùt Nhaõ Kinh Sô Hoäi Töï) 

* Ñieån coá:  
Vì chuyeân taâm phieân dòch kinh Ñaïi Baùt-nhaõ, Huyeàn Trang 

xin veà ôû chuøa Ngoïc Hoa, ñaây laø moät boä Kinh ñieån lôùn, 
nguyeân vaên chöõ Phaïn coù ñeán 20 vaïn lôøi tuïng, noäi dung raát 
uyeân thaâm. Khôûi ñaàu phieân dòch boä kinh naøy raát khoù, ngöôøi 
tham gia phieân dòch luoân ñeà nghò aùp duïng phöông thöùc löôïc 
dòch, Huyeàn Trang suy nghó raát laâu, cuõng muoán chaáp nhaän yù 
kieán cuûa moïi ngöôøi, baét chöôùc ngaøi Cöu-ma-la-thaäp chuù troïng 
dòch yù, löôïc giaûn bôùt nhöõng ñieàu phöùc taïp. Khoâng ngôø môùi 
quyeát ñònh laøm nhö theá, ngay toái hoâm ñoù Huyeàn Trang thaáy 
aùc moäng heát söùc khuûng khieáp: Hoaëc traûi qua nhöõng choã nguy 
hieåm ñôn ñoäc moät mình khoâng ai trôï giuùp; hoaëc gaëp hoå döõ 
röôït ñuoåi khoâng theå thoaùt thaân, luoân luoân moà hoâi öôùt ñaãm caû 
ngöôøi chôït giaät mình tænh daäy. Hieän töôïng khaùc thöôøng naøy, 
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hình nhö hieän ra ñeå raên nhaéc veà caùch quyeát ñònh cuûa Huyeàn 
Trang, sau khi tö duy suy xeùt laïi mình, Huyeàn Trang lieàn ñoái 
tröôùc ñaïi chuùng tuyeân boá laàn nöõa, vaãn aùp duïng caùch dòch 
ñaày ñuû khoâng coù löôïc bôùt.  

Quaû nhieân, ngay toái hoâm ñoù, Huyeàn Trang moäng thaáy chö 
Phaät vaø Boà-taùt phoùng haøo quang ngay giöõa chaën maøy chieáu 
vaøo thaân Ngaøi, coù söï khoan khoaùi khoâng dieãn taû ñöôïc; laïi 
thaáy tay mình caàm hoa vaø ñeøn ñeán cuùng döôøng chö Phaät, 
coøn thaáy mình thaêng toøa vì ñaïi chuùng thuyeát phaùp, ñöôïc ñaïi 
chuùng ñi nhieãu voøng quanh ca ngôïi taùn thaùn vaø cung kính 
cuùng döôøng. Töø ñoù veà sau, trong luùc phieân dòch kinh Ñaïi 
Baùt-nhaõ Huyeàn Trang khoâng daùm boû moät chöõ, hoaøn toaøn y 
theo nguyeân baûn chöõ Phaïn maø phieân dòch. (Trích trong 
Nhöõng chuyeän nhaân quaû) 

如 世 間 有 至 孝 於 心，氷 池 涌 魚(1)，冬 
竹  抽 笋 (2)，尚 自  如 斯，況  真 智 從 慈  者 
歟？  

Nhö theá gian höõu chí hieáu ö taâm, baêng trì duõng ngö, ñoâng truùc tröøu 
duaån, thöôïng töï nhö tö, huoáng chaân trí tuøng töø giaû dö?  

Nhö theá gian coù ngöôøi loøng raát hieáu thaûo, laøm cho ao 
nöôùc ñoùng baêng caù nhaûy voït leân, vaø khieán cho tre muøa 
ñoâng moïc maêng non, vieäc aáy coøn töï nhö theá, huoáng chi 
trí hueä chaân thaät phaùt xuaát töø loøng töø ö? (Taân Hoa 
Nghieâm Kinh Luaän) 

* Ñieån coá:  
(1) Vöông Töôøng ngöôøi ñôøi nhaø Taán, meï maát sôùm. Vöông 
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Töôøng ôû vôùi cha, nhöng bò baø meï gheû raát saâu cay thöôøng 
kieám lôøi noùi ra noùi vaøo, khieán cho cha oâng gheùt boû. Nhöng 
oâng khoâng oaùn gheùt baø meï gheû maø aên ôû raát coù hieáu. Muøa 
ñoâng, nöôùc ñoùng laïi thaønh baêng, baø meï gheû ñoøi aên caù töôi, 
oâng côûi traàn treân baêng giaù ñeå tìm caù. Boãng nhieân baêng nöùt 
ñoâi ra, coù hai con caù cheùp nhaûy leân, oâng baét veà laøm moùn aên 
cho meï keá. Tröôùc loøng hieáu thaûo chaân thaønh cuûa ñöùa con 
choàng, baø meï hoài taâm vaø cha cuûa Vöông Töôøng cuõng heát giaän, 
töø ñoù hai ngöôøi yeâu meán ñöùa con nhö vaøng. 

(2) Maïnh Toâng ngöôøi ôû ñaát Giang Haï, veà ñôøi Tam Quoác, 
moà coâi cha, Maïnh Toâng ôû vôùi meï raát coù hieáu. Moät hoâm, baø meï 
cuûa Maïnh Toâng ñau theøm aên canh maêng, nhöng baáy giôø laø muøa 
ñoâng, khoù tìm ra maêng. OÂng ñi vaøo trong röøng tre, ngoài beân 
goác tre maø khoùc. Boãng ñaâu coù maáy muïc maêng töø döôùi ñaát 
moïc leân, quaù möøng rôõ. Maïnh Toâng mang veà nhaø naáu canh cho 
meï aên. AÊn xong baø meï lieàn heát bònh. Ngöôøi ta cho raèng loøng 
hieáu ñoäng cuûa Maïnh Toâng, ñoäng loøng trôøi, neân maêng moïc leân 
ñeå cho oâng ñöôïc troøn chöõ hieáu. Veà sau naøy coù moät loaïi 
maêng maøu xaùm ñöôïc ñaët teân laø Maïnh Toâng, hình daùng troâng 
raát ñeïp vaø aên ngon. 
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ÑOÁI LIEÃN 
***0*** 

Laø caùch duøng töø ñoái xöùng veà aâm nghóa. Töông 
truyeàn baét ñaàu töø vua Haäu Thuïc laø Maïnh Söôûng (孟

昶) (919 – 965). Bao goàm 2 veá, veá treân vaàn traéc ñaët 
beân phaûi, veá döôùi vaàn baèng ñaët beân traùi (theo thöù töï 
cuûa Trung Hoa). Quy luaät baèng traéc cô baûn laø “Moät 
ba naêm khoâng tính, hai boán saùu roõ raøng” (一三五不

論，二四六分明), vaø “Traéc leân baèng xuoáng” (仄起平

落). 
I. QUY LUAÄT CUÛA ÑOÁI LIEÃN 
Coù 6 quy luaät caàn nhôù. 
1. Soá chöõ phaûi baèng nhau  
- Veá treân vaø veá döôùi caâu cuù soá chöõ söû duïng phaûi 

baèng nhau. 
念 如 流 水; 
身 似 浮 萍。 

Nieäm nhö löu thuûy;  
Thaân töï phuø bình.  
Nieäm nhö nöôùc chaûy; 
Thaân tôï beøo troâi. 
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(Veá treân 4 chöõ veá döôùi cuõng 4 chöõ. Ñuùng caùch) 
念 如 流 水; 
身 恰 似 浮 萍。 

Nieäm nhö löu thuûy;  
Thaân khaùp töï phuø bình.  
Nieäm nhö nöôùc chaûy; 
Thaân gioáng heät beøo troâi. 
(Veá treân 4 chöõ veá döôùi 5 chöõ. Khoâng ñuùng caùch) 
癡 人 但 認 鏡 中 影; 
窮 子 不 知 衣 裡 珠。 

Si nhaân ñaõn nhaän kính trung aûnh;  
Cuøng töû baát tri y lyù chaâu.  
Keû ngoác chæ nhaän aûnh trong kính;  
Gaõ ngheøo chaúng hay aùo coù chaâu. 
(Veá treân 7 chöõ, veá döôùi cuõng 7 chöõ. Ñuùng caùch) 
癡 人 但 認 鏡 中 影; 
窮 子 不 知 衣 裡 明 珠。 

Si nhaân ñaõn nhaän kính trung aûnh;  
Cuøng töû baát tri y lyù minh chaâu.  
Keû ngoác chæ nhaän aûnh trong kính;  
Gaõ ngheøo chaúng hay aùo coù haït chaâu. 
(Veá treân 7 chöõ, veá döôùi 8 chöõõ. Khoâng ñuùng caùch) 
眾 生 成 佛 時，普 見 眾 生 是 佛; 
萬 法 悟 空 後，始 知 萬 法 不 空。 

Chuùng sanh thaønh Phaät thôøi, phoå kieán chuùng sanh thò Phaät;  
Vaïn phaùp ngoä khoâng haäu, thuûy tri vaïn phaùp baát khoâng. 
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Chuùng sanh thaønh Phaät roài, thaáy khaép chuùng sanh laø 
Phaät; 

Muoân phaùp biết khoâng đấy, hay ra muoân phaùp chaúng 
khoâng. 

(Veá treân 11 chöõ, veá döôùi cuõng 11 chöõõ. Ñuùng caùch) 
眾 生 成 佛 時，普 見 眾 生 即 是 佛; 
萬 法 悟 空 後，始 知 萬 法 不 空。 

Chuùng sanh thaønh Phaät thôøi, phoå kieán chuùng sanh töùc thò Phaät;  
Vaïn phaùp ngoä khoâng haäu, thuûy tri vaïn phaùp baát khoâng. 
Chuùng sanh thaønh Phaät roài, thaáy khaép chuùng sanh 

chính laø Phaät; 
Muoân phaùp biết khoâng đấy, hay ra muoân phaùp chaúng 

khoâng. 
(Veá treân 12 chöõ, veá döôùi 11 chöõõ. Khoâng ñuùng 

caùch) 
- Trong ñoái lieãn chaáp nhaän caùch duøng töø laëp laïi, 

nhöng chuù yù veá treân vaø döôùi phaûi thoáng nhaát. 
Ví duï:  
無 人 無 我 無 煩 惱; 
有 滅 有 生 有 輪 迴。 
Voâ nhaân voâ ngaõ voâ phieàn naõo; 
Höõu dieät höõu sanh höõu luaân hoài.  
Khoâng ngöôøi khoâng ta khoâng phieàn naõo; 
Coù sanh coù dieät coù luaân hoài. 
(Veá treân laëp laïi töø 無, veá döôùi laëp laïi töø 有 coù 

cuøng vò trí. Ñuùng caùch) 
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人 無 我 無 煩 惱 息; 
有 滅 有 生 輪 迴 成。 
Nhaân khoâng ngaõ khoâng phieàn naõo töùc; 
Höõu dieät höõu sanh luaân hoài thaønh.  
Ngöôøi khoâng ta khoâng phieàn naõo döùt; 
Coù sanh coù dieät luaân hoài thaønh. 
(Veá treân laëp laïi töø 無, veá döôùi laëp laïi töø 有 

khoâng cuøng vò trí. Khoâng ñuùng caùch) 
竹 聲 松 聲 鐘 磬 聲 聲 聲 無 礙;  
山 色 水 色 煙 霞 色 色 色 皆 空。 
Truùc thanh tuøng thanh chung khaùnh thanh thanh thanh voâ ngaïi;  
Sôn saéc thuûy saéc yeân haø saéc saéc saéc giai khoâng.  
Tieáng truùc tieáng tuøng tieáng chuoâng khaùnh tieáng tieáng 

chaúng ngaïi; 
Maøu nuùi maøu nöôùc maøu khoùi söông maøu maøu ñeàu khoâng. 
(Veá treân laëp laïi töø 聲, veá döôùi laëp laïi töø 色 coù 

cuøng vò trí. Ñuùng caùch) 
松 竹 聲 鐘 磬 聲 聲 聲 悉 無 礙;  
山 色 水 色 煙 霞 色 色 色 皆 空。 
Truùc tuøng thanh chung khaùnh thanh thanh thanh taát voâ ngaïi;  
Sôn saéc thuûy saéc yeân haø saéc saéc saéc giai khoâng.  
Tieáng tuøng truùc tieáng chuoâng khaùnh tieáng tieáng thaûy 

chaúng ngaïi; 
Maøu nuùi maøu nöôùc maøu khoùi söông maøu maøu ñeàu khoâng. 
(Veá treân laëp laïi töø 聲, veá döôùi laëp laïi töø 色 

khoâng cuøng vò trí. Khoâng ñuùng caùch) 
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- Neân traùnh duøng töø truøng laëp ôû cuøng vò trí (同位
重字) hay khaùc vò trí (異位重字) trong hai veá, chæ 
tröø moät vaøi hö töø coù theå söû duïng.  

Ví duï: 
登 菩 提 之 道； 
入 解 脫 之 門。 

Ñaêng Boà-ñeà chi ñaïo; 
Nhaäp giaûi thoaùt chi moân.  
Ñöôøng Boà-ñeà böôùc tôùi; 
Cöûa giaûi thoaùt ñi vaøo. 
(Veá treân duøng hö töø 之, veá döôùi laëp laïi hö töø 之 

coù cuøng vò trí. Tröôøng hôïp naøy vaãn coù theå) 
決 登 菩 提 道； 
決 入 解 脫 門。 

Quyeát ñaêng Boà-ñeà ñaïo; 
Quyeát nhaäp giaûi thoaùt moân.  
Ñöôøng Boà-ñeà quyeát böôùc; 
Cöûa giaûi thoaùt quyeát vaøo. 
(Veá treân duøng töø 決, veá döôùi laëp laïi töø 決 coù 

cuøng vò trí. Tröôøng hôïp naøy khoâng theå) 
法 雨 無 邊 可 釋 生 靈 苦； 
佛 門 廣 大 難 度 不 善 人。 
Phaùp vuõ voâ bieân khaû thích sanh linh khoå; 
Phaät moân quaûng ñaïi nan ñoä baát thieän nhaân. 
Möa phaùp khaép cuøng hay xua khoå ñau sanh chuùng; 
Cöûa Phaät roäng lôùn khoù ñoä ai ngöôøi chaúng laønh.  
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(Veá treân vaø veá döôùi khoâng coù töø laëp laïi, theá laø 
ñuùng caùch) 

法 雨 大 降 可 釋 生 靈 苦； 
佛 門 廣 大 難 度 不 善 人。 
Phaùp vuõ ñaïi giaùng khaû thích sanh linh chi khoå; 
Phaät moân quaûng ñaïi nan ñoä baát thieän chi nhaân. 
Möa phaùp lôùn tuoân hay xua khoå ñau sanh chuùng; 
Cöûa Phaät roäng lôùn khoù ñoä ai ngöôøi chaúng laønh.  
(Veá ñaàu duøng töø 大, veá sau laëp laïi töø 大 khoâng 

cuøng vò trí. Tröôøng hôïp naøy khoâng coù theå) 
2. Töø loaïi töông ñoàng 
Quy taéc cô baûn laø thaät töø ñoái vôùi thaät töø, hö töø ñoái 

vôùi hö từ, yù nghóa cuõng phaûi cuøng moät laõnh vöïc, 
nhöng cuõng coù theå duøng 2 laõnh vöïc gaàn nhau ñeå 
ñoái. Veà danh töø coù caùc laõnh vöïc: 

- Thieân vaên: Trôøi, traêng, maây, gioù… (日月風雨等)  
- Thôøi gian: Naêm, muøa, saùng, toái… (年節朝夕等)  
- Ñòa lyù: Nuùi, gioù, soâng, ngoøi… (山風江河等)  
- Nôi choán: Laàu, ñaøi, cöûa, ngoõ… (樓臺門戶等)  
- Sinh vaät: Caây, coû, ñaøo, maän… (草木桃李等)  
- Ñoäng vaät: Chim, gaø, phuïng, haïc… (雞鳥鳳鶴等)  
- Trong Phaät giaùo coù caùc laõnh vöïc nhö: Söï lyù, meâ 

ngoä, tu chöùng, v.v.. 
*Chuù yù:  
+ Coù theå duøng 2 laõnh vöïc gaàn nhau ñeå ñoái, nhö: 

Thieân vaên ñoái laïi thôøi gian, thieân vaên ñoái laïi ñòa lyù, 
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ñòa lyù ñoái laïi nôi choán, v.v..  
+Thöïc töø: Danh töø, ñoäng töø, hình dung töø, soá töø, 

löôïng töø, ñaïi töø, phoù töø. 
+ Hö töø: Giôùi töø, lieân töø, trôï töø, thaùn töø, töø töôïng thanh. 
Ví duï: 
入 <門> [宜] 捨 (庸 常) 性; 
動--名--助動--動-----名 
到 <寺> [應] 生 (歡 喜) 心。 
動--名--助動--動-----名 
Nhaäp moân nghi xaû dung thöôøng tính;   
Ñaùo töï öng sinh hoan hyû taâm. 
Vaøo cöûa phaûi boû tính dung tuïc. 
Ñeán chuøa neân sanh taâm vui möøng;  
[莫] 認 化 城 為 寶 所;  
 副--動---名---動---名 
[更] 翻 貝 葉 證 菩 提。 
 副--動---名---動---名 

Maïc nhaän hoùa thaønh vi baûo sôû;  
Caùnh phieân boái dieäp chöùng Boà-ñeà.  
Chôù cho thaønh taïm laø choán baùu,  
Laïi laät trang kinh chöùng Boà-ñeà. 
般 若 [等] 觀 萬 法 皆 空 無 上 中 下;  
  名----副--動---名----動-形--動-----名 
菩 提 [透] 見 三 時 如 幻 非 去 來 今。 
  名----副--動---名----動-形--動-----名 

Baùt-nhaõ ñaúng quan vaïn phaùp giai khoâng, voâ thöôïng trung haï; 
Boà-ñeà thaáu kieán tam thôøi nhö huyeãn, phi khöù lai kim. 
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Baùt-nhaõ soi ñoàng muoân phaùp thaûy roãng rang, khoâng 
cao giöõa thaáp; 

Boà-ñeà thaáy suoát ba thôøi nhö huyeãn aûo, chaúng tröôùc nay sau. 
3. Keát caáu caâu töông ñöông 
Hai veá phaûi ñoái xöùng veà keát caáu caâu, nghóa laø keát 

caáu chuû vò ñoái laïi keát caáu chuû vò, keát caáu ñoäng taân 
ñoái laïi keát caáu ñoäng taân, keát caáu chính phuï ñoái laïi 
keát caáu chính phuï, keát caáu lieân hôïp ñoái laïi keát caáu 
lieân hôïp.  

Ví duï:  
觀 緣 成 正 覺; 
聞 法 悟 無 生。 
Quaùn duyeân thaønh chaùnh giaùc;   
Vaên phaùp ngoä voâ sanh. 
Quaùn nhaân duyeân ñaït thaønh chaùnh giaùc; 
Nghe giaùo phaùp toû ngoä voâ sanh. 
(Veá treân 觀緣 laø cuïm ñoäng taân ñoái, laïi veá döôùi 聞

法 cuõng laø cuïm ñoäng taân; veá treân 成正覺 laø cuïm ñoäng 
taân, ñoái laïi veá döôùi 悟無生 cuõng laø cuïm ñoäng taân) 

生 死‖已 然 盡; 
娑 婆‖不 再 來。 
Sanh töû dó nhieân taän;   
Sa-baø baát taùi lai. 
Soáng cheát ñaõ thoâi heát; 
Ta-baø chaúng trôû veà.  
(Veá treân 生死已然盡 laø cuïm chuû vò, ñoái laïi veá 
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döôùi 娑婆不再來 laø cuïm ñoäng taân, vì 娑婆 khoâng 
phaûi laø chuû ngöõ maø laø danh töø chæ nôi choán laøm traïng 
ngöõ. Tuy nhieân vaãn coù theå chaáp nhaän ñöôïc) 

雖 罪 福 ‖ 皆 空，卻 易 消 福 難 受 罪; 
若 根 塵 ‖ 俱 徹，則 外 離 塵 內 脫 根。 

Tuy toäi phuùc giai khoâng, khöôùc dò tieâu phuùc nan thuï toäi;  
Nhöôïc caên traàn caâu trieät, taéc ngoaïi ly traàn noäi thoaùt caên. 
Duø toäi phuùc thaûy roãng khoâng, nhöng deã maát phuùc khoù 

ñeàn toäi; 
Neáu caên traàn ñeàu thaáu suoát, thì trong thoaùt caên ngoaøi 

döùt traàn.  
(Veá treân 罪福皆空 laø cuïm chuû vò, ñoái laïi veá döôùi 

根塵俱徹 cuõng laø cuïm chuû vò;  
Veá treân 易消福 laø cuïm ñoäng taân, ñoái laïi veá döôùi 

外離塵 cuõng laø cuïm ñoäng taân; 
Veá treân 難受罪 laø cuïm ñoäng taân, ñoái laïi veá döôùi 

外離塵 cuõng laø cuïm ñoäng taân;  
雖、若、卻、則 ñeàu laø lieân töø) 

*Chuù yù:  
Tröôøng hôïp keát caáu coù töø loaïi gaàn gioáng hay ñaëc 

bieät, thì cuõng chaâm chöôùc. 
4. Nhòp ñieäu gioáng nhau 
Hai veá phaûi thoáng nhaát choã ngöøng ngaét caâu. 
Ví duï: 
燃 智 慧 燈 驅 黑 暗; 
駕 悲 願 筏 渡 迷 津。 
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Nhieân trí hueä ñaêng khu haéc aùm;  
Giaù bi nguyeän phieät ñoä meâ taân.  
Thaép ñuoác trí hueä xua boùng toái; 
Cheøo thuyeàn töø bi vöôït bôø meâ. 
(Caâu ñoái ngaén 7 chöõ, nhòp ñieäu ngöøng ngaét 2 veá laø “7”) 
出 煩 惱 家，視 恩 愛 冤 仇 如 水 月; 
入 菩 提 道，以 慈 悲 喜 舍 接 人 緣。 

Xuaát phieàn naõo gia, thò aân aùi oan cöøu nhö thuûy nguyeät;  
Nhaäp Boà-ñeà ñaïo, dó töø bi hyû xaû tieáp nhaân duyeân. 
Rôøi nhaø phieàn naõo, xem aân aùi oaùn thuø nhö traêng boùng; 
Vaøo ñaïo Boà-ñeà, laáy töø bi hyû xaû ñoùn ngöôøi duyeân. 
(Caâu ñoái 12 chöõ, nhòp ñieäu ngöøng ngaét 2 veá laø 

“4 – 8”) 
由 勝 願，結 勝 緣，起 勝 行，不 空 勝 果; 
以 妙 心，修 妙 道，臻 妙 境，成 就 妙 因。 

Do thaéng nguyeän, keát thaéng duyeân, khôûi thaéng haønh, baát khoâng thaéng quaû;  
Dó dieäu taâm, tu dieäu ñaïo, traên dieäu caûnh, thaønh töïu dieäu nhaân.  
Nguyeän lôùn laäp, duyeân lôùn keát, haïnh lôùn laøm, phaûi ñaït 

quaû lôùn; 
Taâm laønh khôûi, ñaïo laønh tu, caûnh laønh ñeán, chaéc thaønh 

nhaân laønh. 
(Caâu ñoái 13 chöõ, nhòp ñieäu ngöøng ngaét 2 veá laø 

“3 – 3 – 3 – 4”) 
5. Vaàn baèng traéc caân ñoái 
Veá treân veá döôùi vaàn baèng traéc phaûi traùi nhau, 

chaúng caàn moãi chöõ traùi nhau, maø chæ caàn chuù yù: 
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Chöõ sau cuøng cuûa 2 veá phaûi traùi nhau, veá treân vaàn 
traéc, veá döôùi vaàn baèng; chöõ cuoái trong moãi choã 
ngöøng ngaét phaûi traùi nhau; trong veá lieãn daøi thì chöõ 
cuoái trong moãi phaân caâu phaûi traùi nhau. 

*Ghi chuù: 
Baèng (平 bình): Khoâng daáu hoaëc daáu huyeàn.  
Traéc (仄 traéc): Daáu saéc, hoûi, ngaõ, naëng.  
Ví duï: 
一 念 未 生 真 佛 現; 
仄 仄 仄 平 平 仄 仄; 
萬 緣 纔 動 假 名 成。 

仄 平 平 仄 仄 平 平。 
Nhaát nieäm vò sanh chaân Phaät hieän; 
Traéc traéc traéc bình bình traéc traéc; 
Vaïn duyeân taøi ñoäng giaû danh thaønh.  
Traéc bình bình traéc traéc bình bình.  
Moät nieäm chöa sanh Phaät thaät hieän; 
Muoân duyeân vöøa ñoäng teân giaû thaønh. 
(Ngöøng ngaét ôû veá treân laø 生 vaàn baèng, ñoái laïi ôû 

veá döôùi laø 動 vaàn traéc; töø cuoái cuûa veá treân laø 現 
vaàn traéc, ñoái laïi ôû veá döôùi laø 成 vaàn baèng) 

苦 樂 本 空 花，慈 悲 常 念; 
仄 仄 仄 平 平，平 平 平 仄; 
死 生 如 幻 夢，智 慧 不 迷。 
仄 平 平 仄 仄，仄 仄 仄 平; 
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Khoå laïc boån khoâng hoa, töø bi thöôøng nieäm; 
Traéc traéc traéc bình bình, bình bình bình traéc; 
Töû sanh nhö huyeãn moäng, trí hueä baát meâ.  
Traéc bình bình traéc traéc, traéc traéc traéc bình。 
Khoå vui voán hoa ñoám, töø bi thöôøng nghó; 
Soáng cheát nhö moäng hö, trí hueä chaúng môø.  
(Ngöøng ngaét ôû veá treân laø 花 vaàn baèng, ñoái laïi ôû 

veá döôùi laø 夢 vaàn traéc; töø cuoái cuûa veá ñaàu laø 念 
vaàn traéc, ñoái laïi ôû veá döôùi laø 迷 vaàn baèng) 

風 動 耶，幡 動 耶，心 靜 風 幡 俱 不 動; 
平 仄 平，平 仄 平，平 仄 平 平 仄 仄 仄; 
山 無 盡，水 無 盡，覺 空 山 水 本 來 無。 

平 平 仄，仄 平 仄，仄 平 平 仄 仄 平 平 。 
Phong ñoäng da, phan ñoäng da, taâm tónh phong phan caâu baát ñoäng; 
Bình traéc bình, bình traéc bình, bình traéc bình bình traéc traéc traéc; 
Sôn voâ taän, thuûy voâ taän, giaùc khoâng sôn thuûy boån lai voâ.  
Bình bình traéc, traéc bình traéc, traéc bình bình traéc traéc bình bình. 
Gioù ñoäng ö, phöôùn ñoäng ö, taâm im laëng gioù phöôùn ñeàu 

chaúng ñoäng; 
Nuùi khoâng döùt, nöôùc khoâng döùt, bieát roãng hö nuùi nöôùc 

xöa nay khoâng. 
(Ngöøng ngaét ôû veá treân laø 耶 vaàn baèng, ñoái laïi ôû 

veá döôùi laø 盡 vaàn traéc; töø cuoái cuûa veá treân laø 動 
vaàn traéc, ñoái laïi ôû veá döôùi laø 無 vaàn baèng) 
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6. Noäi dung phaûi lieân quan 
Noäi dung 2 veá phaûi töông ñöông, neáu khoâng thì 

chaúng pheå laøm noåi baät, thoâng suoát vaø aên khôùp vôùi 
nhau, vaø do ñoù xem nhö ñoái lieãn khoâng ñuùng caùch. 

Ví duï: 
明 月 送 僧 歸 古 寺; 
清 風 吹 雨 入 山 林。 

Minh nguyeät toáng taêng quy coå töï; 
Thanh phong xuy vuõ nhaäp sôn laâm. 
Traêng saùng ñöa taêng veà chuøa coå; 
Gioù maùt thoåi möa vaøo nuùi röøng. 
(Hai veá ñoàng taû caûnh) 
愚 智 願 行 登 極 樂; 
聖 凡 同 修 念 彌 陀。 

Ngu trí nguyeän haïnh ñaêng cöïc laïc; 
Thaùnh phaøm ñoàng tu nieäm Di Ñaø.  
Ngu trí nguyeän haïnh leân cöïc laïc; 
Thaùnh phaøm ñoàng tu nieäm Di Ñaø. 
(Hai veá ñoàng noùi veà phaùp tu nieäm Phaät) 
德 行 高 妙 容 止 可 法; 
威 儀 齊 整 器 缽 無 聲。 
Ñöùc haïnh cao dieäu dung chæ khaû phaùp; 
Uy nghi teà chænh khí baùt voâ thanh. 
Ñöùc haïnh cao vôøi daùng veû ñaùng hoïc; 
Oai nghi teà chænh cheùn dóa khoâng khua. 
(Hai veá ñoàng noùi veà oai nghi giôùi luaät) 
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II. NHÖÕNG ÑIEÀU CAÁM KÎ 
1. Töø nghóa gioáng nhau   
Veá treân vaø döôùi söû duïng töø coù yù nghóa gaàn gioáng 

nhau, laëp laïi veà yù nghóa, khoâng laøm noåi baät cho 
nhau. 

Ví duï: 
五 湖 傳 喜 訊; 
四 海 送 佳 音。 
Nguõ hoà truyeàn hæ taán;  
Töù haûi toáng giai aâm. 
Khaép nôi truyeàn tin toát; 
Moïi choán baùo ñieàu laønh. 
(五湖 vaø 四海 cuøng chæ phaïm vi roäng, 傳 vaø 

送 yù nghóa gioáng nhau, 喜訊 vaø 佳音 laïi laø ñoàng 
nghóa) 

2. Chæ baèng traéc chöõ cuoái  
Veá treân chæ coù töø sau cuøng laø vaàn traéc, ngoaøi ra 

ñeàu vaàn baèng; veá döôùi chæ coù töø sau cuøng laø vaàn 
baèng, ngoaøi ra ñeàu vaàn traéc.  

Ví duï: 
方 成 無 生 忍;  
永 起 大 愿 心。 

Naêng thaønh voâ sanh nhaãn;  
Vónh khôûi ñaïi nguyeän taâm. 
Vừa thaønh voâ sanh nhaãn; 
Maõi khôûi ñaïi nguyeän loøng. 
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(Veá treân ñeàu vaàn baèng, chæ coù töø 忍 sau cuøng laø 
vaàn traéc; veá döôùi ñeàu vaàn traéc, chæ coù töø 心 sau cuøng 
laø vaàn baèng. Khoâng oån veà aâm vaän) 

3. Kî nhaát ñieäp vaàn 3 töø sau cuøng 
Ba töø sau cuøng cuûa 2 veá ñeàu vaàn traéc hay vaàn 

baèng, ñaây laø ñieàu kî nhaát. 
Ví duï:  
翠 竹 黃 花 論 般 若; 
白 雲 芳 草 明 禪 機。 

Thuyù truùc hoaøng hoa luaän Baùt-nhaõ; 
Baïch vaân phöông thaûo minh thieàn cô. 
Truùc bieác hoa vaøng noùi trí hueä; 
Maây traéng coû thôm baøy cô thieàn. 
(3 töø cuoái veá treân 論般若 ñeàu vaàn traéc; 3 töø cuoái 

veá döôùi 明禪機 ñeàu vaàn baèng. Khoâng oån veà aâm 
vaän) 

 
 

 
 
 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

603 

NGỮ PHÁP HÁN VĂN  

Tuệ Dũng 
-------- 

Chịu trách nhiệm xuất bản 
Giám đốc – Tổng Biên tập 

ĐINH THỊ THANH THỦY 
 

Chịu trách nhiệm bản thảo: 
TRẦN VĂN BAN 

 
Biên tập  : TRẦN THI ANH 
Sửa bản in : TRÍ NHÂN 
Trình  bày : ĐỨC VIÊN 
Bìa      : NGUYỄN VŨ THI AN 

 
NHÀ XUẤT BẢN TỔNG HỢP TP. HỒ CHÍ MINH 

62 Nguyễn Thị Minh Khai, Q.1, TP.HCM 
ĐT: 8225340 – 8296713 – 8296764 – 8223637 

Fax: 84.8.8222726 – Email: tonghop@nxbhcm.com.vn 
 

Thực hiện liên kết: 
Tuệ Dũng 

Địa chỉ: Chùa Bửu Liên, 570 Xô Viết Nghệ Tĩnh, P.25, Q.Bình 
Thạnh, Tp HCM 

 
 

 
In 1000 cuốn, khổ 14,5 x 20,5 cm. 

Tại CÔNG TY IN KHUYẾN HỌC PHÍA NAM. 
Trụ sở: 128/7/7 Trần Quốc Thảo, Phường 7, Quận 3, TP.HCM 

Nhà Máy In: Lô B5-8, đường D4, KCN Tân Phú Trung, Củ Chi, TP.HCM 
Số ĐKKHXB: 322-2016/CXBIPH/02-229/THTPHCM, ngày 30/09/2016 

QĐXB số: 1250/QĐ-THTPHCM-2016, ngày 03/10/1016 
ISBN: 978-604-58-5725-0 

In xong và nộp lưu chiểu tháng 10 năm 2016 



Ngöõ Phaùp Haùn Vaên 

 

1 

NGÖÕ PHAÙP HAÙN VAÊN 
 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 


	MỤC LỤC
	LỜI NÓI ĐẦU
	CHƯƠNG I
	CÁCH VIẾT CHỮ HÁN
	I. Tám nét cơ bản
	II. Quy tắc bút thuận

	214 BỘ THỦ
	ĐƠN VỊ NGỮ PHÁP
	I. TỰ
	A. Cấu tạo tự
	1. Tượng hình  
	2. Hội ý 
	3. Chỉ sự  
	4. Hình thanh
	5. Chuyển chú 
	6. Giả tá


	II. TỪ
	A. Cấu tạo từ
	1. Từ đơn 
	2. Từ hợp thành 
	a. Do hai tự không có ý nghĩa 
	b. Do hai tự có ý nghĩa 
	b1. Dạng liên hợp  
	b2. Dạng chính phụ
	- Danh từ chính phụ
	- Động từ chính phụ
	- Hình dung từ chính phụ

	b3. Dạng bổ sung 
	b4. Dạng phụ gia



	B. PHÂN LOẠI TỪ

	III. CỤM TỪ
	A. Cụm từ chủ vị 
	B. Cụm từ động tân
	C. Cụm từ chính phụ
	1. Cụm danh từ chính phụ
	2. Cụm động từ chính phụ
	3. Cụm hình dung từ chính phụ

	D. Cụm từ bổ sung 
	E. Cụm từ liên hợp

	IV. CÂU
	A. Phân loại câu
	1. Phân câu theo kết cấu
	a. Câu đơn 
	b. Câu phức  
	c. Câu chủ vị
	d. Câu phi chủ vị 

	2. Phân câu theo công năng
	a. Câu trần thuật
	b. Câu nghi vấn 
	c. Câu cầu khiến  
	d. Câu cảm thán

	3. Phân câu theo tính chất vị ngữ
	a. Câu vị ngữ danh từ  
	b. Câu vị ngữ động từ 
	c. Câu vị ngữ hình dung từ
	d. Câu vị ngữ chủ vị

	4. Câu vị ngữ động từ cần biết
	a. Câu liên động 
	b. Câu kiêm ngữ 
	c. Câu vừa kiêm ngữ vừa liên động 




	ĐIỂM ĐẶC BIỆT TRONG HÁN VĂN
	SÁU CHỨC NĂNG NGỮ PHÁP TRONG CÂU
	CHƯƠNG II
	DANH TỪ
	DANH TỪ CHỈ SỰ VẬT
	a. Danh từ riêng 
	b. Danh từ chung  
	c. Danh từ trừu tượng
	I. Cách kết cấu danh từ chỉ sự vật
	A. Danh từ đơn 
	B. Danh từ hợp thành 
	1. Do hai từ không có nghĩa kết hợp với nhau, hay danh từ nhiều âm tiết kết hợp 
	2. Do hai từ có ý nghĩa trở lên kết hợp
	a. Dạng liên hợp 
	b. Dạng chính phụ 
	c. Dạng phụ gia 



	II. Đặc điểm 
	III. Công năng ngữ pháp 
	1. Làm chủ ngữ 
	2. Làm tân ngữ 
	3. Làm định ngữ
	4. Làm vị ngữ 
	5. Làm trạng ngữ chỉ phương thức 
	6. Làm bổ ngữ phán đoán
	7. Làm hô ngữ 

	IV. Cách dùng linh hoạt
	1. Danh từ dùng như động từ
	2. Danh từ dùng như hình dung từ

	V. Câu tham khảo

	DANH TỪ CHỈ THỜI GIAN
	I. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm tân ngữ 
	a. Tân ngữ cho động từ
	b. Tân ngữ cho giới từ 

	3. Làm định ngữ
	4. Làm trạng ngữ 
	5. Làm bổ ngữ 

	II. Câu tham khảo

	DANH TỪ CHỈ NƠI CHỐN
	I. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm tân ngữ 
	a. Tân ngữ cho động từ 
	b. Tân ngữ cho giới từ

	3. Làm định ngữ 
	4. Làm trạng ngữ
	5. Làm bổ ngữ 
	a. Bổ ngữ đứng sau nội động từ 
	b. Bổ ngữ đứng sau tân ngữ 


	II. Câu tham khảo

	DANH TỪ CHỈ PHƯƠNG HƯỚNG
	a. Từ đơn  
	b. Từ đôi
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm trạng ngữ
	2. Làm tân ngữ  
	3. Kết hợp với từ hoặc cụm từ
	a. Danh từ chỉ phương hương đứng sau 
	b. Danh từ chỉ phương hướng đứng trước 


	III. Sử dụng linh hoạt
	IV. Câu tham khảo

	NHỮNG ĐIỀU CẦN LƯU Ý VỀ DANH TỪ
	I. Danh từ làm trạng ngữ
	1. Danh từ chỉ sự vật làm trạng ngữ chỉ phương thức
	2. Danh từ thời gian, nơi chốn làm trạng ngữ

	II. Sự khác nhau giữa danh từ nơi chốn làm tân ngữ và bổ ngữ 
	III. Cách nhận ra danh từ nhân xưng


	ĐỘNG TỪ
	NGOẠI ĐỘNG TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm vị ngữ
	2. Làm tân ngữ
	3. Làm định ngữ
	a. Có trợ từ kết cấu 之
	b. Không có trợ từ kết cấu 之


	III. Cách dùng linh hoạt
	1. Ngoại động từ dùng như danh từ
	a. Khi ngoại động từ đứng ở vị trí danh từ chính trong kết cấu chính phụ
	b. Khi ngoại động từ làm chủ ngữ


	IV. Câu tham khảo

	NỘI ĐỘNG TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm vị ngữ
	2. Làm tân ngữ
	3. Làm định ngữ
	a. Không có trợ từ kết cấu 之
	b. Có trợ từ kết cấu 之


	III. Sử dụng linh hoạt
	1. Nội động từ dùng như ngoại động từ 
	2. Nội động từ dùng như danh từ

	IV. Câu tham khảo

	ĐỘNG TỪ PHÁN ĐOÁN
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Khẳng định
	2. Phủ định
	3. So sánh

	III. Câu tham khảo

	ĐỘNG TỪ NĂNG NGUYỆN
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	III. Câu tham khảo

	ĐỘNG TỪ XU HƯỚNG
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	III. Câu tham khảo

	NHỮNG ĐIỀU CẦN LƯU Ý VỀ ĐỘNG TỪ
	I. Cách nhận ra động từ vị ngữ
	1. Dựa vào chủ ngữ để nhận ra động từ
	2. Dự vào tân ngữ để nhận ra động từ
	3. Dự vào động từ năng nguyện để nhận ra động từ
	4. Dự vào kết cấu giới tân để nhận ra động từ
	5. Dự vào phó từ để nhận ra động từ
	6. Dựa vào liên từ 而 nhi

	II. Phân biệt ngoại động từ và nội động từ


	SỬ ĐÔNG - Ý ĐỘNG - VỊ ĐỘNG
	I. SỬ ĐỘNG
	1. Đặc điểm
	2. Cách dùng
	a. Danh từ dùng theo cách sử động
	b. Danh từ phương vị dùng theo cách sử động
	c. Động từ dùng theo cách sử động
	d. Hình dung từ dùng theo cách sử động
	e. Số từ dùng theo cách sử động


	II. Ý ĐỘNG 
	1. Đặc điểm
	2. Cách dùng
	a. Danh từ dùng theo cách ý động
	b. Hình dung từ dùng theo cách ý động


	III. VỊ ĐỘNG
	1. Đặc điểm
	2. Cách dùng
	a. Động từ dùng theo cách vị động
	b. Danh từ dùng theo cách vị động
	c. Hình dung từ dùng theo cách vị động


	IV. Câu tham khảo

	HÌNH DUNG TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm vị ngữ
	2. Làm định ngữ
	3. Làm tân ngữ
	4. Làm trạng ngữ
	5. Làm bổ ngữ
	a. Đứng sau động từ
	b. Đứng sau tân ngữ

	6. Kết cấu so sánh
	a. So sánh bằng
	b. So sánh hơn
	c. So sánh tột bậc


	III. Cách dùng linh hoạt
	1. Hình dung từ dùng như danh từ
	a. Khi hình dung từ đứng ở vị trí danh từ chính trong kết cấu chính phụ
	b. Khi hình dung từ làm chủ ngữ hay làm tân ngữ cho ngoại động từ

	2. Hình dung từ dùng như động từ
	a. Khi hình dung từ mang tân ngữ, nó có công năng như một động từ
	b. Khi hình dung từ kết hợp với động từ năng nguyện, sẽ trở thành động từ


	IV. Câu tham khảo

	SỐ TỪ
	A. SỐ ĐẾM
	1. Số nguyên
	2. Phân số
	3. Thừa số
	4. Số bất định
	5. Số từ nghi vấn

	B. SỐ THỨ TỰ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm vị ngữ
	3. Làm định ngữ
	4. Làm tân ngữ
	5. Làm bổ ngữ
	a. Bổ ngữ phán đoán
	b. Bổ ngữ cho động từ và hình dung từ

	6. Làm trạng ngữ

	III. Cách dùng linh hoạt của số từ
	1. Số từ dùng như động từ

	IV. Câu tham khảo

	LƯỢNG TỪ
	A. LƯỢNG TỪ DANH TỪ
	I. Đặc điểm của lượng từ danh từ
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Kết hợp với số từ
	a. Làm chủ ngữ
	b. Làm vị ngữ đứng sau danh từ
	c. Làm tân ngữ
	d. Làm định ngữ đứng trước danh từ
	e. Làm trạng ngữ
	e1. Cho động từ
	e2. Cho hình dung từ

	f. Làm bổ ngữ
	f1. Cho cụm động từ
	f2. Cho hình dung từ


	2. Kết hợp với đại từ

	III. Cách nhận ra lượng từ danh từ

	B. LƯỢNG TỪ ĐỘNG TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Kết hợp với số từ
	a. Làm trạng ngữ
	b. Làm bổ ngữ

	2. Kết hợp với đại từ


	C. Câu tham khảo

	ĐẠI TỪ
	ĐẠI TỪ NHÂN XƯNG
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm tân ngữ
	3. Làm định ngữ

	III. Câu tham khảo

	ĐẠI TỪ CHỈ THỊ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm định ngữ
	3. Làm tân ngữ
	4. Làm bổ ngữ

	III. Câu tham khảo

	ĐẠI TỪ NGHI VẤN
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm chủ ngữ
	2. Làm định ngữ
	3. Làm tân ngữ
	a. Làm tân ngữ cho động từ
	b. Làm tân ngữ cho giới từ


	III. Câu tham khảo

	NHỮNG ĐIỀU CẦN LƯU Ý VỀ ĐẠI TỪ
	1. Trong câu phủ định hay nghi vấn, đại từ làm tân ngữ thường đảo trang ra trước động từ
	2. Đại từ nghi vấn hỏi nơi chốn đảo trang ra trước nội động từ
	3. Đại từ nghi vấn hỏi người hay sự vật làm tân ngữ cho giới từ thường đảo trang ra trước giới từ


	PHÓ TỪ
	PHÂN LOẠI
	1. Phó từ thời gian
	2. Phó từ trình độ
	3. Phó từ phạm vi
	4. Phó từ tình trạng
	5. Phó từ khẳng định
	6. Phó từ phủ định
	7. Phó từ nghi vấn
	8. Phó từ mệnh lệnh
	9. Phó từ ngữ khí

	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Làm trạng ngữ
	2. Làm bổ ngữ

	III. Câu tham khảo
	NHỮNG ĐIỀU CẦN LƯU Ý VỀ PHÓ TỪ
	1. Nhiều loại phó từ cùng liên hợp làm trạng ngữ
	2. Phân biệt phó từ nghi vấn và đại từ nghi vấn


	GIỚI TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp cụm giới tân
	1. Làm trạng ngữ
	2. Làm bổ ngữ
	3. Làm định ngữ
	4. Làm bổ ngữ phán đoán

	III. Câu tham khảo
	NHỮNG ĐIỀU CẦN LƯU Ý VỀ GIỚI TỪ
	1. Hai cụm giới tân cùng sử dụng
	a. Cùng làm trạng ngữ
	b. Làm trạng ngữ và bổ ngữ

	2. Phân biệt giới từ
	a. Giới từ và động từ
	b. Giới từ và phó từ



	LIÊN TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Dạng liên hợp
	a. Biểu thị sự liên quan
	b. Quan hệ lựa chọn

	2. Dạng chính phụ
	a. Dạng liên quan
	b. Dạng lựa chọn
	c. Dạng tăng tiến
	d. Dạng chuyển ngoặt
	e. Dạng giả thiết
	f. Dạng nhân quả
	g. Dạng điều kiện

	III. Câu tham khảo


	TRỢ TỪ
	TRỢ TỪ KẾT CẤU
	I. Trợ từ kết cấu 之
	1. Đặc điểm
	2. Công năng ngữ pháp
	a. Làm chủ ngữ
	b. Làm vị ngữ
	c. Làm tân ngữ

	3. Câu tham khảo

	II. Trợ từ kết cấu 然、爾
	1. Công năng ngữ pháp
	a. Làm vị ngữ
	b. Làm trạng ngữ

	2. Câu tham khảo

	III. Trợ từ kết cấu 所
	1. Đặc điểm và cách dịch
	2. Công năng ngữ pháp
	a. Làm chủ ngữ
	b. Làm tân ngữ
	c. Làm vị ngữ
	d. Làm bổ ngữ phán đoán

	3. Câu tham khảo

	IV. Các dạng kết cấu 所 khác
	1. 所 dùng với đại từ nghi vấn 何
	2. 所 dùng với phó từ phủ định 無
	3. 所 Dùng với 無、不
	4. Kết cấu 所 có giới từ đứng trước động từ


	TRỢ TỪ ĐỘNG THÁI
	I. Trợ từ động thái 卻、了
	II. Trợ từ động thái 著
	III. Trợ từ động thái 過
	IV. Câu tham khảo

	TRỢ TỪ NGỮ KHÍ
	Trợ từ đầu câu
	Trợ từ giữa câu
	Trợ từ cuối câu
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	1. Trợ từ ngữ khí trần thuật
	2. Trợ từ ngữ khí nghi vấn
	3. trợ từ ngữ khí cầu khiến
	4. Trợ từ ngữ khí cảm thán
	+ Câu tham khảo 




	THÁN TỪ
	I. Đặc điểm
	II. Công năng ngữ pháp
	III. Câu tham khảo

	TỪ TƯỢNG THANH
	I. Công dụng ngữ pháp
	1. Làm vị ngữ
	2. Làm định ngữ
	3. Làm trạng ngữ

	II. Câu tham khảo

	KẾT CẤU CỐ ĐỊNH THƯỜNG THẤY
	1. 『以 dĩ ... 為 vi ...』、『以為 dĩ vi ...』
	2. 『所以 sở dĩ』
	3. 『如何 như hà』、 『若何 nhược hà』、 『奈何 nại hà』
	4. 『何以 hà dĩ ... 為 vi』
	5. 『何 hà ... 之有 chi hữu』
	6. 『不亦 bất diệc ... 乎 hồ』
	7. 『無乃 vô nãi ... 乎 hồ』
	8. 『得無 đắc vô ... 乎 hồ』
	9. 『有 hữu ... 者 giả』
	10.『與其 dữ kỳ...孰若 thục nhược ...』
	11.『động từ + (định ngữ)之想 chi tưởng』

	CÁC DẠNG CÂU
	I. CÂU PHÁN ĐOÁN
	1. Danh từ trực tiếp làm vị ngữ
	2. Dùng động từ phán đoán làm vị ngữ
	3. Dùng trợ từ
	a.『... 者 giả，... 也dã』
	b.『... ，... 也dã』
	c.『... 者 giả，...』
	d.『... 者 也 giả dã』


	II. CÂU ĐẢO TRANG
	1. Vị ngữ đặt trước
	2. Tân ngữ đặt trước
	3. Định ngữ đặt sau

	III. CÂU BỊ ĐỘNG
	1. Dùng kết cấu: 『為 vị ... 所 sở ...』
	2. Dùng trợ từ 見 kiến、被 bị, hoặc trợ động từ 受 thụ đặt trước động từ
	3. Sau động từ dùng giới từ 於 ư、于 vu
	4. Sử dụng kết hợp

	IV. CÂU NGHI VẤN
	1. Dùng đại từ nghi vấn: 誰 thùy、何? hà、孰 thục、曷 hạt、安 an、焉 yên có nghĩa: Ai, cái gì
	2. Dùng trợ từ ngữ khí nghi vấn ở cuối câu: 乎 hồ、諸T chư、哉 tai、歟 dư
	3. Dùng phó từ nghi vấn: 豈 khởi、獨? độc、其 kỳ、焉 yên

	V. CÂU TỈNH LƯỢC
	1. Tỉnh lược chủ ngữ
	2. Tỉnh lược vị ngữ
	3. Tỉnh lược tân ngữ
	a. Tỉnh lược tân ngữ của động từ
	b. Tỉnh lược tân ngữ của giới từ

	4. Tỉnh lược giới từ


	CÁCH NGHIÊN CỨU HƯTỪ
	1. Hư từ làm đại từ
	2. Hư từ làm giới từ
	3. Hư từ làm liên từ
	4. Hư từ làm phó từ
	5. Hư từ làm trợ từ
	者 GIẢ
	之 CHI

	PHIÊN DỊCH TU TỪ
	I. Phiên dịch hình ảnh ví dụ
	1. Hình ảnh ví dụ rõ ràng
	2. Hình ảnh ví dụ ẩn ý
	3. Hình ảnh ví dụ ví von

	II. Phiên dịch câu vă từ ý phân đôi
	III. Phiên dịch kết cấu tương đồng
	IV. Phiên dịch câu văn điển cố

	ĐỐI LIỄN
	I. QUY LUẬT CỦA ĐỐI LIỄN
	1. Số chữ phải bằng nhau
	2. Từ loại tương đồng
	3. Kết cấu câu tương đương
	4. Nhịp điệu giống nhau
	5. Vần bằng trắc cân đối
	6. Nội dung phải liên quan

	II. NHỮNG ĐIỀU CẤM KỴ
	1. Từ nghĩa giống nhau
	2. Chỉ bằng trắc chữ cuối
	3. Kỵ nhất điệp vần 3 từ sau cùng



