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                              พุทธจริยา ตอนที่ ๕

                     พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น
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เสาร์ที่ ๒๙ เมษายน ๒๕๑๕

ท่านสาธุชน ผู้สนใจในธรรมทั้งหลาย.

          การบรรยายว่าด้วยพระพุทธจริยา   ยังจะมีต่อไป.  สำหรับในวันนี้จะมีการกล่าวถึง

พระพุทธจริยาที่ทรงประพฤติกระทำต่อเดียรถีย์อื่น.  ขอให้ท่านทั้งหลายนึกทบทวน ไปถึงครั้งที่แล้ว ๆ

มาว่าเราได้กล่าวถึงพระพุทธจริยากันอย่างไรบ้าง? ในครั้งแรกเราได้กล่าวถึง โดยหัวข้อว่า ท่านเป็น

อะไรกับพวกเรา? ท่านเป็นอะไรกับพวกเรานี้ ๒ ครั้ง, แล้วว่า ท่านเป็นอะไรกับท่านเอง นี้ก็ ๒ ครั้ง.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                      ๑๒๓

          ในวันนี้ จะได้กล่าวโดยหัวข้อว่า ท่านเป็นอะไรต่อเดียรถีย์อื่น คือต่อพวกลัทธิอื่น ซึ่งเป็นคู่

แข่งขันกันอยู่กับพระพุทธองค์  โดยนัย, แม้การกล่าวอย่างนี้ก็เป็นการกล่าวถึงพระพุทธจริยา และมีมาก

มายเหลือที่จะกล่าวให้หมดได้ จึงนำมากล่าวแต่เพียงเป็นตัวอย่าง เป็นพวก ๆ ไปดังนี้._

          สำหรับคำว่าเดียรถีย์อื่นนั้น  บางท่านอาจจะยังไม่เข้าใจว่า เดียรถีย์อื่นนั้นคืออะไร? ใน

ภาษาบาลีก็เรียกว่า  อญฺญติตฺถิย  แปลตามตัวหนังสือก็ว่าเดียรถีย์อื่น.  ทีนี้เราโดยมาก  โดยเฉพาะที่

บ้านนอก เมื่อได้ยินคำว่า เดียรถีย์ ก็คิดไปว่าเป็นแขกก็มี, หรือเป็นผู้ที่ตั้งใจจะทำร้ายพุทธศาสนาไปเสีย

ตะพึด, แต่ที่จริงคำว่าเดียรถีย์นั้นเป็นคำกลาง ๆ, ถ้าแปล ก็แปลว่า ลัทธิ. เดียรถีย์ คำนี้ แปลว่าลัทธิ,

ติตฺถิย นั้น ตามธรรมดาสามัญก็แปลว่า ท่าน้ำสำหรับจอดเรือ.

          ตอนนี้ขอให้ระลึกถึงข้อที่เคยบอกกล่าวอยู่เสมอ  ๆ ว่า ภาษาศาสนา ภาษาธรรมะนั้นล้วน

แต่ยืมเอาภาษาชาวบ้านตามธรรมดามาใช้ทั้งนั้น. ดังนั้นคำจึงตรงกันคือเป็นคำเดียวกัน, แต่ความหมาย

ไม่เหมือนกัน. แต่ถึงอย่างไรก็ดี มันก็ยังมีความหมายเค้าเดิมอยู่นั่นแหละ เช่นคำว่า ติตฺถิย แปลว่าท่า

สำหรับจอดเรือ.  นี่หมายความว่าท่าเรือท่าหนึ่ง  ๆ  ก็มีเรือมาจอดกันหลายๆ   ลำ แต่ว่าจะต้องมากัน

ตามพวก : เช่นเรือฟืนก็จะจอดที่ท่าเรือขายฟืน, เรือปลาก็จะจอดที่ท่าเรือขายปา, หรือว่าเรือขายผล

ไม้ก็ต้องจอดที่ท่าเรือ สำหรับเขาจอดเรือขายผลไม้, ท่าเรือมันเป็นอย่างนี้.

          ทีนี้  เมื่อมาเป็นชื่อของลัทธิทางศาสนาก็หมายความว่า นี้เป็นลัทธิหนึ่ง, นั้นเป็นลัทธิหนึ่ง, 

โน้มเป็นลัทธิหนึ่ง. ใครชอบใจลัทธิไหน ก็ไปหาสำนักเจ้าลัทธินั้นเช่นเดียวกับเรือ เขาก็ไปจอดตามท่าที่

เกี่ยวข้องกัน ตามที่เขาจะต้องไปจอดนี่คำว่า ติตฺถิย ก็แปลว่าสำนักเจ้าลัทธิ ซึ่งเป็นเพียงดังท่าจอดเรือ,

๑๒๔                                                    พุทธจริยา ตอนที่ ๕

และพระพุทธเจ้าเองก็เป็น ติตถิยะ อันหนึ่งเหมือนกับ ติตถิยะ ทั้งหลาย. แต่เราเป็นพุทธบริษัทเราก็ไม่

เรียกว่าลัทธิอื่น,  เราเรียกลัทธิของเราว่า  พุทธศาสนา ไม่จำเป็นจะต้องใช้คำว่าเดียรถีย์อื่น, หรือ

ลัทธิอื่น, หรือท่าจอดเรือแห่งอื่น. ที่จริงลัทธิพุทธศาสนาของพระพุทธเจ้าก็เป็นท่าจอดเรือ ในอันดับใหญ่

โตท่าหนึ่งด้วยเหมือนกัน ในครั้งพุทธกาล ในประเทศอินเดียนั้น.

          ตรงนี้ ขออย่าได้เข้าใจเอาเองว่า ท่าจอดเรือของพระพุทธเจ้า จะมีเรือมาจอดมากกว่า

ท่าจอดเรือลัทธิอื่น. ข้อนี้เราจะต้องนึกถึงข้อที่ว่าในโลกนี้ มีคนโง่มาก, คนโง่คงไม่มาหาพระพุทธเจ้า, 

และตามความจริง ก็เป็นอย่างนั้น. ที่ปรากฎอยู่ในพระคัมภีร์ว่าคนที่มาเป็นสาวกของพระพุทธเจ้านั้น ก็

มิได้มากมาย หรือว่าเกินหน้าลัทธิอื่น, เพราะว่าคนโง่มีมาก. คนที่พอจะเข้าใจพระพุทธศาสนาได้เท่านั้น

จึงจะมาหาพระพุทธเจ้า, ในเมื่อเอาปริมาณกันแล้ว พุทธศาสนาเราอาจจะแพ้เดียรถีย์อื่นบางเดียรถีย์ก็

ได้. นี่แหละคือข้อที่ว่าลัทธิหรือเดียรถีย์นั้น ก็เป็นลัทธิที่มีการแข่งขันกันไปในตัวโดยธรรมชาติ. ผู้ที่ไม่นับถือ

ลัทธิไหน  ๆ  เลยอย่างจริงจังก็ยังจะมี, เพราะว่าอาจจะมีความคิดชนิดที่เข้ากับลัทธิไหนไม่ได้. แต่

อย่างไรก็ดี คนที่ไม่มีสติปัญญาเหล่านั้น ก็ยังจะต้องถือลัทธิของตัวเอง, ถือลัทธิได้ คือได้เงิน ได้ของ ได้

อะไรนั่นแหละเป็นดี, เพราะฉะนั้น จึงมีการกล่าวร้ายต่อพระพุทธเจ้า.

          สำหรับข้อที่ว่า  มีเดียรถีย์อื่น จ้างคนทำร้าย ให้ด่าพระพุทธเจ้า เหล่านี้ก็มีกล่าวอยู่ใน

คัมภีย์  ชั้นอรรถกถา  ยังไม่เคยพบในคัมภีร์ชั้นบาลี, แต่ก็เป็นที่เชื่อได้ว่า มันคงจะมีเรื่อง, อย่างเรื่อง

จิญจมาณวิกา  เป็นต้นนี้ ยังไม่เคยพบในพระบาลี. แต่ก็มีมากมาย หลายเรื่อง หลายราย หลายชนิด ใน

อรรถกถา    หรือหนังสือที่อธิบายอรรถกถา.   สำหรับในบาลีโดยตรงนั้นก็เคยพบแต่เพียงว่า   พวก

หญิงชาวบ้านเขาโกรธและเขาด่าพระพุทธเจ้า  ว่าทำให้ต้องเป็นหมาย, อย่างนี้ คงจะไม่ถูกด่าแต่

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๒๕

พระพุทธเจ้า, เพราะว่าคนที่ออกไปบวชในลัทธิอื่นนั้น ถ้าไปบวชแล้ว ภรรยาอยู่ข้างหลัง ก็ต้องเป็นหมาย

ด้วยเหมือนกัน.  แต่ว่าในพระบาลีมีไว้ชัดว่า  พวกหญิงเขารุมด่าพระพุทธเจ้ากันเป็นหมู่ ๆ ว่าทำให้คน

เป็นหมาย, อย่างนี้ไม่เกี่ยวกับลัทธิ, แต่เกี่ยวกับว่า ประโยชน์ส่วนตัว, เว้นไว้แต่ว่าเขาจะถือว่า

ประโยชน์ส่วนตัวเป็นลัทธิ, มันก็เป็นลัทธิอื่นด้วยเหมือนกัน.

          ทีนี้  ดูต่อไปอีก ในพระบาลีนั้น ๆ กลับจะมีว่า พระพุทธเจ้าท่านไม่ได้ทรงตั้งพระองค์เอง

เป็นปรปักษ์แก่ใคร,  มีก็แต่ว่าลัทธิอื่น เดียรถีย์อื่น ทำตนเป็นปรปักษ์ต่อพระพุทธเจ้า นี้จะเห็นมีอยู่ทั่ว ๆ 

ไป.   แต่ถึงอย่างไรก็ดี  เรื่องนั้นก็ไม่ได้ร้ายแรงมากมาย  เหมือนอย่างที่เราเข้าใจกันอยู่ในเวลานี้ 

เพราะว่าอ่านแต่อรรถกถา ซึ่งมีความลำเอียงมาก.

          เรื่องราวในพระบาลีจะพบว่า  พระพุทธเจ้าท่านแวะไปตามสำนักเดียรถีย์อื่นมีอยู่มาก  ที่

กล่าวว่า เวลายังเช้านัก ไปบิณฑบาตยังไม่สมควร, ก็ทรงไถลแวะเข้าไปที่สำนักเดียรถีย์อื่นที่อยู่ใกล้ ๆ 

กัน, หรืออยู่ในระหว่างทางที่จะต้องทรงผ่านไปบิณฑบาต. ที่ทรงแวะเข้าไปนั้น ก็เพื่อสนทนา ไม่ใช่เพื่อ

จะไปเอาอะไร มากไปกว่าเพื่อจะมีโอกาสสนทนา, และการสนทนานี้ ไม่ใช่มุ่งร้าย ไม่ใช่ด้วยหวังร้าย 

ไม่ใช่จะหวงความรู้  หรือไม่ใช่จะทำอะไรไปในลักษณะที่เป็นปรปักษ์. การสนทนาแม้สนทนากับคู่ปรปักษ์ 

ท่านก็สนทนาด้วยหวังว่า เขาจะมีความเข้าใจถูกต้อง แล้วจะเป็นประโยชน์แก่เขาตลอดกาลนาน, ดังนั้น

จึงทรงหาโอกาสที่จะเยี่ยมกรายเข้าไปในหมู่คนที่ถูกอุปโลกข์ว่าเป็นปรปักษ์ต่อกัน. บางทีก่อนไปบิณฑบาต 

เช่นนั้นได้โปรดคนมิจฉาทิฎฐิ หรือว่าเจ้าลัทธิบางลัทธิ ให้มีความเข้าใจถูกต้อง กลายเป็นคนดี มี

สัมมาทิฎฐิไป อย่างนี้ก็มี, แล้วก็มิได้น้อยด้วย.


OPT 1.50


๑๒๖                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

          ขอให้ถือเอาเรื่องอย่างนี้เป็นตัวอย่าง  เป็นหลักเกณฑ์ สำหรับที่จะทราบถึงพระพุทธจริยา 

ที่พระองค์ทรงประพฤติกระทำ ต่อบุคคลที่เรียกกันว่าเป็นปรปักษ์. ไม่เหมือนพวกเรา เป็นปรปักษ์กันแล้ว 

ก็ตั้งหน้าตั้งตาแต่จะเกลียดจะชัง จะคิดทำลายล้างกันเท่านั้น, ไม่เคยคิดว่าเราจะทำให้ผู้ที่เป็นปรปักษ์นั้น

มีความเข้าใจถูกต้องเสีย  เขาก็จะได้เป็นคนดีมีประโยชน์แก่ตัวเขานั่นแหละยิ่ง  ๆ  ขึ้นไป, เราไม่

ต้องการอะไร. นี่ก็เพราะว่าเราไม่ประพฤติกระทำตามพระพุทธจริยานั่นเอง. ดังนั้นขอให้ระลึกกันเสีย

ใหม่  ถ้านิสัยมีอยู่ในลักษณะอย่างที่กล่าวนี้จริง  ๆ  แล้ว ก็จงใช้พระพุทธจริยาข้อนี้ มาลบล้างนิสัย

สันดานของพวกเรา ที่เฝ้าแต่จะเกลียดชังบุคคลฝ่ายที่เป็นปรปักษ์.

          ที่จริง คำว่าปรปักษ์นี้ ก็ไม่ใช่ร้ายกาจอะไรนัก มันยังมิได้หมายความถึงกับว่าเป็นศัตรู หรือ

ว่าเป็นข้าศึก.   คำว่าข้าศึกนั้น  มันมากถึงที่สุดแล้วคือจะทำลายล้างกันโดยตรง.  คำว่าศัตรูนั้น  มัน

คอยจองล้างจองผลาญอยู่.  คำว่าปรปักษ์นั้น มันเป็นแต่ถือกันคนละฝ่าย : ปร แปลว่าอื่น ปักษ์ แปลว่า

ฝ่าย, ปรปักษ์ ก็แปลว่าฝ่ายอื่น โดยการกระทำก็ได้ โดยความคิดนึกก็ได้, เป็นปรปักษ์ต่อกันนี้ไม่มีน้ำหนัก

เท่ากันกับว่าเป็นศัตรูกัน, แต่เดี๋ยวนี้ก็ใช้ปนเปกันไป.

          ถ้าถือตามอรรถกถา ก็มีบุคคลที่เป็นศัตรูต่อพระพุทธองค์มากมายเหลือเกิน, แต่ถ้าสำรวจดู

ตามบาลีแล้ว ก็มีแต่สักว่าคนเป็นปรปักษ์มากเหลือเกิน, และโดยเฉพาะอย่างยิ่ง ปรปักษ์ในทางความคิด

เห็น.  ปรปักษ์อย่างนี้แหละ  คือที่เรียกในที่นี้ว่าเดียรถีย์อื่น คือเจ้าลัทธิอื่น. ถึงอย่างนั้นพระพุทธองค์ก็

ทรงไปมาหาสู่เหมือนกับว่าไม่มีอะไร,  ก็ทรงคอยจ้องหาโอกาสที่จะพูดจากับเขาให้เขาเข้าใจถูกต้อง, 

แม้ว่าจะต้องทรงใช้ความพยายามยืดยาว หรือหลายครั้งหลายหน.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                      ๑๒๗

          นี่แหละ   การไปบิณฑบาตของพระองค์   ก็เรียกว่าไปโปรดสัตว์โดยแท้จริง  :  คือว่า

การออกบิณฑบาตนั้นมิได้หมายความว่าเป็นแต่เพียงไปเที่ยวแสวงหาอาหาร,    แต่มีความมุ่งหมายที่จะ

โปรดสัตว์โดยวิธีใดวิธีหนึ่ง.  เช่นอย่างว่า  ยังเช้านัก ก็แวะเข้าไปโปรดพวกเดียรถีย์อื่น ที่วัดเขาอยู่

ติด ๆ กัน, หรือว่าเข้าไปในเมืองแล้ว พบใครก็พูดจา แล้วก็มีประโยชน์ เป็นการโปรดเขา. ถ้าว่าไป

ฉันที่บ้าน  เขานิมนต์ให้ฉันที่บ้านนั้นเลย  ก็ยิ่งมีการโปรดอย่างยิ่ง  คือจะสั่งให้ภิกษุอื่น  ๆ กลับไปก่อน 

แล้วก็ทรงอยู่สนทนากับเจ้าของบ้าน  จนเป็นที่พอพระหฤทัย  จึงจะเสด็จกลับต่อภายหลัง,  หรือแม้ที่สุด 

แต่ว่าจะทรงกลับก่อน  ก็จะต้องทรงบังคับให้ภิกษุที่สามารถองค์ใดองค์หนึ่งอยู่โปรดเจ้าของบ้าน ในนาม

ของพระองค์เอง.

          นี่จงดูพุทธจริยากันในลักษณะอย่างนี้บ้าง ว่าทรงเคลื่อนไหวตลอดเวลานั้นก็เพื่อจะช่วยผู้อื่น 

แม้กระทั่งที่ผู้เป็นปรปักษ์,  แล้วควรจะเข้าใจให้ดี  ๆ เพราะว่ามันลึกกว่าธรรมดา, เพราะว่าเราไม่

สมัครจะทำอย่างนั้น  ซึ่งเราจะคิดกันเสียว่าถ้าเป็นปรปักษ์แล้ว ก็อย่าไปยุ่งกับเขาเลย. ดูให้ดีเถิด ว่า

อย่างนี้มันไม่ตรงกับพระพุทธจริย ซึ่งมีอยู่ชัด ๆ และทรงแสดงอยู่อย่างชัดแจ้ง.

          ในบางกรณี  มันมีเรื่องถึงกับว่า  พระองค์ทรงบันลือสิงหนาท ประกาศพรหมจักร คือลัทธิ

ของพระองค์ท่ามกลางเดียรถีย์อื่นเหล่านั้น ก็มีเหมือนกัน. ฟังดูแล้วคล้าย ๆ กับว่าทรงอาละวาด เพราะ

ว่าตัวหนังสือทำให้เข้าใจผิดก็ได้. มิได้หมายความว่าทรงอาละวาดในท่ามกลางหมู่ปรปักษ์เหล่านั้น เหมือน

พวกเราที่มีกิเลสชอบกระทำกัน,  เช่นจะลุกขึ้นท้าทายด้วยเสียงอันดัง  อย่างนี้เป็นต้น. แม้ว่าจะมี

พระบาลีว่า  ทรงบันลือสิงหนาทประกาศพรหมจักร  ท่ามกลางเดียรถีย์อื่น มันก็เป็นการประกาศที่ทำไป

ด้วยความหวังดีต่อปรปักษ์, แล้วก็ทำอย่างสุภาพ ทำอย่างมีเหตุผล ทำอย่างมีธรรมะที่ทำความกล้าหาญ
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ให้มันเป็นที่ปรากฎเพื่อจะยืนยันในลัทธิของพระองค์. ฉะนั้นขอให้เข้าใจคำว่า ปรปักษ์ หรือภาวะแห่ง

ความเป็นปรปักษ์  ซึ่งมีกันในสระหว่างเดียรถีย์ทั้งหลายให้ถูกต้อง,  แล้วเราก็จะได้เข้าใจคำว่า ท่าน

เป็นอะไรกับพวกเดียรถีย์อื่น ซึ่งจะได้กล่าวต่อไป.

                    ๑. ทรงถูกประชดว่า โปรดสัตว์ได้กี่มากน้อย

          เรื่องแรก  จะได้กล่าวถึงข้อความในอังคุตตรนิกาย  ทสกนบาต มีปริพพาชกชื่อว่าอุตติยะ 

ปริพพาชก มาเฝ้าพระพุทธองค์, มาคะยั้นคะยอให้พระพุทธเจ้าทรงอธิบายเรื่อง อันตคาหิกทิฎฐิ คือทิฎฐิ

ที่เป็นมิจฉาทิฎฐิ ซึ่งเป็นหลักใหญ่ เป็นประธานอยู่ในบ้าน ในเมือง, หรือว่าประเทศอินเดียในสมัยนั้น

ทิฎฐิเหล่านี้มันรุนแรงมันสุดเหวี่ยงไปทางใดทางหนึ่ง  เขาจึงเรียกว่า อันตคาหิกะ -แปลว่า ถือเอาซึ่งที่

สุดคือพูดอะไรไม่ยั้งเหลือไว้เลย จะพูดสุดเหวี่ยงไปในทางใดทางหนึ่งหมด เช่น :-

          พวกที่ ๑ ว่า โลกนี้เที่ยง ก็หมายความว่าจะพูดตัดบท คำเดียวขาด ว่า ขึ้นชื่อว่าสัตว์โลก

แล้ว ก็เที่ยง เป็นอย่างไรก็จะเป็นอย่างนั้นตลอดไป ตายแล้วก็เป็นอย่างนั้นอีก, ตายแล้วก็เป็นอย่างนั้น

อีก, อย่างนี้เรียกว่าโลกมันเที่ยง. นี่ก็เป็นอันตคาหิกทิฎฐิ อย่างหนึ่ง แล้วก็เป็นหมายเลข ๑.

          พวกที่ ๒ ก็ว่าโลกไม่เที่ยง นี่มันกลับหลังหันกันเลย ก็หมายความว่ามันตรงกันข้ามกับพวกที่ 

๑ ก็แล้วกัน พูดมาอย่างไรก็พูดกลับตรงกันข้าม.

          พวกที่  ๓  ว่าโลกมีที่สุด  ไม่เท่าไรมันก็จะจบ หรือว่ามันก็จะจบกันแค่ตายลง พอคนเรา

ตายลงไป ก็สุดหรือจบ.

          พวกที่ ๔ ว่าไม่, ไม่มีจบ.

          พวกที่  ๕  ก็ถือว่าอันเดียวกันเรื่อย ชีวิตก็อันนี้ ร่างกายก็อันนี้ หมายความว่าใครตายไป 

จิตดวงนั้นก็ไปได้ร่างกายอันนี้อีก จะเป็นของอันเดียวกัน คู่เดียวกันเรื่อยไป.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                      ๑๒๙

          พวกที่ ๖ ก็ว่าไม่ใช่ พูดในลักษณะที่ผิด กลับตรงกันข้าม ไปอีกทางหนึ่ง.

          พวกที่ ๗ ว่าสัตว์ ภายหลังแต่ตายแล้ว มีอีก.

          พวกที่ ๘ ว่าไม่, ตรงกันข้าม.

          พวกที่ ๙ ว่าตายแล้วมีอีกก็มี ไม่มีอีกก็มี, นี่พวกนี้แยกเป็น ๒ อย่าง.

          พวกที่ ๑๐ ว่าไม่, จะว่ามีอีกก็ไม่ได้, จะว่าไม่มีอีกก็ไม่ได้.

          นี่รวมกันเป็น  ๑๐  อย่าง เรียกว่าอันตคาหิกทิฎฐิ ขอให้เรารู้จักเดียรถีย์อื่นไว้ในลักษณะ

อย่างนี้ : ว่าถ้ากล่าวอย่างนี้แล้ว มันอื่นจากที่พระพุทธเจ้าท่านตรัส, หรือว่า อื่นไปจากหลักพุทธศาสนา.

          ทีนี้  บางคนอาจจะสงสัยว่าทำไม  ที่กล่าวว่าโลกเที่ยงนี้พอจะเห็นได้ว่าไม่จริง  แต่ที่จะ

กล่าวว่าโลกไม่เที่ยงนี้มันควรจะถูกซิ, เพราะว่าพุทธศาสนาก็มีกล่าวว่า อนิจจัง อนิจจตา อะไรอยู่ คือ

ว่าไม่เที่ยง - ไม่เที่ยง. นี่แหละคือข้อที่จะเข้าใจไม่ได้ว่าเรากับพวกอื่นนั้น มันผิดกันที่ตรงไหน, ทำไม

จึงถือว่าผู้ที่กล่าวว่า  โลกไม่เที่ยงนี้เป็นมิจฉาทิฎฐิไปเล่า? เพราะว่ามันมีความหมายเล็งไปถึงมีตัวมีตน

เป็นโลก  โลกเป็นตัวเป็นตน,  โลกชนิดนั้นจะกล่าวว่าเที่ยง หรือกล่าวว่าไม่เที่ยงก็ตาม มันผิดทั้งนั้น, 

หรือละเอียดไปกว่านั้น ก็หมายความว่าการที่กล่าวว่าไม่เที่ยง ในลักษณะที่ตรงกันข้ามกับเที่ยงนี้ มันเป็น

ไปไม่ได้.

          ที่กล่าวอย่างถูกต้องนั้น ก็คือกล่าวว่า : เมื่อมีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัยสิ่งนี้ ๆ จึงเกิดขึ้น, เมื่อ

ไม่มีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัย สิ่งนี้ ๆ ก็ดับลง, จะกล่าวได้แต่อย่างนี้, คือไม่กล่าวว่าเที่ยงหรือไม่กล่าวว่าไม่

เที่ยง.  แต่จะกล่าวว่าถ้ามีปัจจัยอย่างไร มันก็จะเป็นอย่างนั้น, นี่คือเราล่ะ คือพุทธศาสนา. ถ้ากล่าว

ผิดไปจากนี้เป็นเที่ยงก็ตาม ไม่เที่ยงก็ตามแล้วก็จะเป็นอื่นไป เป็นพวกอื่น เป็นลัทธิอื่น เป็นเดียรถีย์อื่น.
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          ที่ว่ามีที่สุด   หรือไม่มีที่สุดก็เหมือนกัน  เป็นการกล่าวโดยส่วนเดียว  กล่าวอย่างผ่าซาก 

กล่าวอย่างสุดเหวี่ยง.  คำว่า  อันตะนี่ แปลว่าสุดเหวี่ยง. พระพุทธเจ้าท่านจะไม่ยอมรับอะไร ๆ ใน

ลักษณะที่เป็นการกล่าวอย่างสุดเหวี่ยง,  ไม่มีอะไรที่มันสุดเหวี่ยงได้, เพราะว่าทุกอย่างจะต้องเป็นไป

ตามปัจจัย ตามกฎของอิทัปปัจจยตา. ฉะนั้นจึงไม่กล่าวว่า เที่ยงหรือไม่เที่ยง มีที่สุดหรือไม่มีที่สุด.

          ส่วนที่จะกล่าวว่า ร่างกายก็อันนั้น ชีวะก็อันนั้น นั้นมันยิ่งหนักขึ้นไปอีก, เพราะว่าเราก็ไม่

มีชีวะ ไม่มีอะไรที่เป็นตัวตนอยู่แล้ว, แล้วก็มีแต่เหตุปัจจัยปรุงแต่ง, ทุกอย่างก็เป็นไปตามเหตุตามปัจจัย.

ฉะนั้น มันไม่อาจจะกล่าวว่า นั้น ๆ นั้น ๆ อยู่อย่างไรได้, หรือแม้แต่ที่จะกล่าวว่า อื่น ๆ มันก็ไม่ได้. 

มันไม่นั้น และมันไม่อื่น, แต่มันอยู่ตรงกลาง คือว่า เป็นไปตามเหตุตามปัจจัย ตามกฎเกณฑ์ของ

อิทัปปัจจยตา.

          ทีนี้ อีก ๒ คือข้างท้ายนี้ มีคำว่า ตถาคโต ซึ่งในที่นี้ต้องแปลว่าสัตว์. ตถาคโต แปลว่า มา

อย่างไรไปอย่างนั้น,  หรือว่าไปอย่างไรไปอย่างนั้น  :  คือว่ามาอย่างที่สัตว์จะต้องมา ตามกฎเกณฑ์

ของธรรมชาติธรรมดา, นี้เรียกว่า ตถาคโต. ผู้มาอย่างนั้น ก็คือสัตว์ ทุกคนก็เป็นสัตว์ในลักษณะนี้ด้วยกัน

ทั้งนั้น. นี้หลังจากตายแล้วมีอีก นี้ก็เข้าลักษณะเป็นสัสสสตทิฎฐิ. ถ้าระบุสัตว์อีกพวกหนึ่งว่าไม่มีอีก, นั่นก็

เป็นคำพูดสุดเหวี่ยง พูดตายตัวเด็ดขาด ไม่มีเป็นอย่างอื่น, นี้เป็นอันว่าใช้ไม่ได้แน่.

          พวกที่ ๙ ที่จะทำความเข้าใจผิด เพราะว่าเราก็ยังพอจะมองเห็นว่า บางคนตายแล้วเกิด

อีก  บางคนตายแล้วไม่เกิดอีก เช่นคนธรรมดาเกิดอีก พระอรหันต์ไม่เกิดอีกอย่างนี้. เดี๋ยวก็จะมาเข้า

รูปว่า  สัตว์ตายแล้วมีอีกก็มี  ไม่มีอีกก็มี.  ข้อที่พูดว่าตายแล้วมีด้วย  และไม่มีด้วย นี้มันไปผิดอยู่ที่สัตว์ 

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๓๑

แล้วมันไปผิดอยู่ที่ความมีของสัตว์,  มันไม่ใช่ความเป็นไปตามเหตุตามปัจจัย ของสิ่งที่มีเหตุมีปัจจัย.

ฉะนั้นระวังให้ดีอย่าไปเที่ยวยืนยันเข้าว่า  พุทธศาสนาบัญญัติว่าสัตว์ตายแล้วมีอีกก็มี ไม่มีอีกก็มี มันจะเป็น

อันตคาหิทิฎฐิชนิดนี้.

          เราจะไม่พูดอย่างนี้  ซึ่งเป็นการพูดสุดเหวี่ยง เราจะพูดว่า เมื่อมีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัย สิ่ง

นี้  ๆ  ก็เกิดขึ้น.  เมื่อไม่มีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัย สิ่งนี้ ๆ ก็ดับลง : "ฉันไม่พูดว่าสัตว์ แล้วฉันก็ไม่พูดสุด

เหวี่ยง ว่ามีหรือว่าไม่มีอีก".

          พวกสุดท้ายยิ่งกำกวมหนักยิ่งขึ้นไปอีกว่า  จะพูดว่ามีก็ไม่ได้  จะพูดว่าไม่มีก็ไม่ได้, นี่เป็น

เรื่องส่าย  เป็นเรื่องไม่ยอมให้ตายตัว. แต่ที่แท้มันก็ยอมรับว่า มีสัตว์นั่นแหละ. คำพูดอย่างนี้ ก็มิใช่จะ

มาเป็นหลักพุทธศาสนาว่าทุกสิ่งเป็นไปตามเหตุตามปัจจัยได้ เพราะว่ามันมีสัตว์, แล้วสัตว์นั้นเป็นสิ่งที่จะ

ไม่ให้ใครพูดว่ามี หรือไม่ให้พูดว่าไม่มี. ดังนั้น มันจึงคงเป็นมิจฉาทิฎฐิไปตามเดิม.

          เรื่องอันตคาหิทิฎฐินี้สำคัญมาก  สำหรับคนที่จะเป็นพุทธบริษัท, แม้ว่าจะเป็นผู้ปฏิบัติเพื่อตน

ของตนเอง  ก็อย่าไปเกี่ยวข้องกับทิฎฐิ  ๑๐  ประการนี้  มันจะเป็นมิจฉาทิฎฐิอย่างละเอียด.

มิจฉาทิฎฐิชนิดนี้ไม่ได้ห้ามสวรรค์ เพราะว่ามิจฉาทิฎฐิชนิดนี้ ยังทำให้ทำบุญทำทานแล้วไปสวรรค์ได้,

แต่ว่าไม่มีทางที่จะไปนิพพาน  เพราะมันมีตัวตนที่ไม่รู้จักดับ. เราก็ควรระวังไว้สำหรับส่วนตัวในการ

ปฏิบัติ, และอีกทีหนึ่งก็ระวังไว้ ในเมื่อจะพูดให้ผู้อื่นเข้าใจ หรือเมื่อจะสอนผู้อื่น, แม้จะสอนลูกสอนหลาน

สอนลูกเล็ก ๆ ก็ระวังให้ดี.

          ถ้าจะสอนให้เป็นรูปมิจฉาทิฎฐิชนิดนี้บ้าง ก็เพียงชั่วคราวเช่นว่า จะสอนให้เขาถือว่ามีสัตว์ 

แล้วสัตว์นี้ตายแล้วเกิด   แล้วจะต้องรับผลกรรมที่ทำไว้  อย่างนี้ก็ต้องเรียกว่ามันเป็นอุบายชั้นแรกที่จะ

สอนลูกเด็ก ๆ ให้เขาทำดี. แต่เสร็จแล้วในที่สุด ก็ต้องขุดรากทิ้ง, ปลูกฝังลงไปแล้วยังจะต้องขุดรากทิ้ง

๑๓๒                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

เพื่อจะไม่ให้มีความยัดมั่นถือมั่น    ชนิดที่มันปิดกั้นกระแสแห่งพระนิพพาน.   เมื่อไปสุคติโลกสวรรค์กัน

เพียงพอแล้ว  ก็ต้องขุดรากอันนี้ทิ้ง ไปสู่กฎเกณฑ์แห่งอิทัปปัจจยตา : ที่ว่าไม่มีสัตว์ไม่มีบุคคล. ฉะนั้นจะ

พูดลงไปตายตัวว่าเกิดอีกหรือไม่เกิดอีก, หรือคนเดียวกันหรือมิใช่คนเดียวกันนี้ มันไม่มีทางจะพูดแล้ว นี้

คืออันตคาหิกทิฎฐิ มีอยู่ ๑๐ อย่าง

          ปริพาชก  หรือเดียรถีย์อื่นเหล่าใดก็ตาม เขาจะมารบเร้าเซ้าซี้. เซ้าซี้อย่างน่ารำคาญที่

สุด ที่จะให้พระพุทธเจ้าตรัสถ้อยคำเกี่ยวกับเรื่องนี้ออกมา, มีความมุ่งหมายว่า เขาจะจับผิดพระพุทธเจ้า

หรือว่าเขาจะอ้างเอาพระพุทธเจ้าเป็นพยาน เป็นผู้ร่วมความคิดเห็นด้วยอย่างนี้ มันมีอยู่อย่างนี้. นี้

พระพุทธเจ้าท่านไม่ยอมตรัส แล้วปฏิเสธสรุปว่าไม่มีประโยชน์อะไร ความคิดเห็น ๑๐ ประการนี้เราจะมา

วิพากษ์วิจารณ์กันไม่มีประโยชน์อะไร, ไม่เป็นเงื่อนต้นของการปฏิบัติ เพื่อดับทุกข์ ทั้งปวง ท่านไม่ยอม

ตรัส, นี้ท่านจะตรัสเรื่องที่เป็นของท่าน คือเป็นพุทธศาสนา.

          เหมือนกับในเรื่องนี้กำลังว่านี้  ก็หมายความว่า อุตติยะปริพาชก มาเฝ้าเซ้าซี้ให้พระองค์

ทรงพูดจาเกี่ยวกับเรื่องนี้  พระองค์ก็ทรงปฏิเสธทีละข้อ ทีละข้อ ทีละข้อ ว่าไม่มีประโยชน์อะไร ฉันไม่

พูดด้วย.  ทีนี้เขาก็จะถามว่า อถ กิญฺจรหิ โภตา โคตเมน พยากตนฺติ ซึ่งมีใจความว่า ถ้าอย่างนั้นก็ไม่

พูด อย่างนี้ก็ไม่พูด อย่างโน้นก็ไม่พูดแล้ว, จะพูดเรื่องอะไร จะพยากรณ์สิ่งใด?

          พระพุทธเจ้าท่านก็ตรัสว่า :-อภิญฺญ โข อหํ อุตฺติย สาวกนํ ธมฺมํเทเสมิ -ดูก่อน อุตติยะ, 

เราแสดงธรรมด้วยปัญญาอันยิ่ง แก่สาวกทั้งหลาย, สตฺตานํ วิสุทฺธิยา -เพื่อความบริสุทธิ์หมดจดของสัตว์

ทั้งหลาย.  โลกปริเทวานํ  สมฺมติกฺกมาย  -เพื่อการก้าวล่วงเสียซึ่งโสกะ และปริเทวะทั้งปวง, 

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๓๓

ทุกฺขโทมนสฺสานํ อตฺถงฺคมาย -เพื่อความตั้งอยู่ไม่ได้แห่งทุกข์ และโทมนัสทั้งหลาย, ญายสฺส อธิคมาย

-เพื่อให้ถึงทับซึ่ง ญาญธรรม อันสัตว์ควรจะรู้ นิพฺพานสฺส สจฺฉิกิริยาย -เพื่อกระทำให้แจ้งซึ่งนิพพาน.

          นี่  ขอให้ทำความเข้าใจในตอนนี้กันก่อน  : ว่าเมื่อปริพพาชกเขาถามกระเซ้าเรื่องทิฎฐิ 

๑๐ พระพุทธเจ้าไม่ยอมตรัส, ปฏิเสธทีละข้อ ทีละข้อ. เมื่อปริพพาชกผูกมัดพระองค์ให้ตรัสให้จงได้ ว่า

ถ้าอย่างนั้นจะตรัสเรื่องอะไร?  พระพุทธเจ้าท่านก็ตรัสอย่างนี้  :  ว่าฉันจะแสดงธรรมหรือจะพูด แต่

เฉพาะเรื่องที่มันเป็น สตฺตานํ วสุทฺธิยา -เพื่อความบริสุทธิ์หมดจดแห่งสัตว์ทั้งหลาย. สัตว์สกปรก เพราะ

ว่ามีทิฎฐิ  อย่างพวกของแกน่ะ,  แต่พระพุทธเจ้าท่านไม่เหมือนอาตมา ท่านไม่ตรัสหยาบคายอย่างนั้น, 

ท่านบอกว่าเพื่อความหมดจดสะอาดของสัตว์ทั้งหลาย  คือสะอาดจากทิฎฐิ,  ทิฎฐินั้นมันเป็นของมืด เป็น

ของครอบคลุม หุ้มห่อ ผูกมัด รัดรึง, ต้องการให้เกลี้ยงเกลาไปจากทิฎฐิเหล่านั้นเสีย ให้สัตว์มันสะอาด,

โลกปริเทวานํ สมฺมติกฺกมาย -เพื่อก้าวล่วงเสียซึ่งโสกะและปริเทวะ.

          คำตรงนี้มีความหมายพิเศษอยู่บ้าง  ใช้คำว่า สมฺมติกฺกมาย เพื่อก้าวล่วงเสียซึ่งโสกะและ

ปริเทวะ,  แต่พอทีถึงเรื่องของทุกข์โทมนัส  ตรัสใช้คำว่า  อตฺถงฺคมาย -เพื่อตั้งอยู่ไม่ได้แห่งทุกข์และ

โทมนัส. ความมันก็คล้าย ๆ กัน แต่มันมีน้ำหนักคนละระดับ, จึงตรัสว่า ก้าวล่วงเสียซึ่งโสกะ ปริเทวะ,

เพื่อตั้งอยู่ไม่ได้แห่งทุกข์และโทมนัส,  หมายความว่า เมื่อบุคคลรู้ธรรมะนี้แล้ว ก็จะก้าวข้ามพ้น ๆ ไป

เสียได้จากความทุกข์เบ็ดเตล็ด, โสกะ ปริเทวะ มันกลายเป็นของที่ไม่มีปัญหาอะไรมากเดินข้าม ๆ ไป

อย่างนั้นก็ได้, แต่สำหรับคำว่า "ทุกข์" กับคำว่า "ทมนัส" นั้นมันมีความหมาย จึงได้ใช้คำว่า ตั้งอยู่ไม่

ได้ ก็คือเพื่อดับเสียซึ่งความทุกข์ คือทุกข์ ทางกาย, และโทมนัส คือทุกข์ทางใจ.

๑๓๔                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

          แล้วมีคำต่อไปว่า ญายสฺส อธิคมมาย -เพื่อจะถึงทับซึ่งญายธรรม. ญายธรรมนี้ ตามปกติก็

แปลกันว่า  :  ธรรมที่ควรจะรู้ หรือต้องรู้ หรือพึงรู้, คือรู้ความที่หมดทุกข์ หรือดับทุกข์นี้เป็นส่วนใหญ่. 

แต่ว่าแม้เรื่องการปฏิบัติ  เพื่อให้ถึงความดับทุกข์นั้นก็ต้องรู้เหมือนกัน  ถึงจะรู้ความดับทุกข์ได้,  และก็

ต้องรู้จักตัวทุกข์ด้วย  เหตุให้เกิดทุกข์ด้วย. ฉะนั้น จึงสมบูรณ์ เป็นเรื่องที่ต้องรู้ถึง ๔ ประการคือ

อริยสัจจ์อย่างที่กล่าวกันทั่ว ๆ ไป.

          เรื่องความทุกข์นั้น  ต้องเป็นเรื่อง  ๔ เรื่องจึงจะสมบูรณ์คือ : ความทุกข์, เหตุให้เกิด

ทุกข์,  ความดับทุกข์สนิทไม่มีเหลือ,  แล้วก็ทางที่จะดับทุกข์ให้ไม่มีเหลือ ความรู้เหล่านี้เรียกว่า ญายะ 

แล้วประสงค์ที่สำคัญที่สุดตรงที่รู้  ความที่พ้นทุกข์แล้ว, ดับทุกข์แล้ว, คือรู้รสของที่สุดแห่งความทุกข์ หรือ

นิพพานนั่นเอง. พระองค์แสดงธรรมนี้เพื่อให้สัตว์ได้สดับซึ่ง ญายะธรรม, คือได้มีความรู้ว่า สิ้นทุกข์แล้ว 

ไม่มีเหลือแล้ว นี้เป็นอย่างไร.

          พระองค์ตรัสสรุปเป็นตอนท้ายอีกทีหนึ่งว่า สจฺฉิกิริยาย - เพื่อจะทำให้แจ้งซึ่งพระนิพพาน. 

มันก็มีความหมายที่คล้ายกัน   แต่ระบุให้ชัดลงไปว่านิพพานความดับไม่มีเหลือแห่งทุกข์,  ก็ดับกิเลสไม่มี

เหลือนี้  เป็นสิ่งที่ต้องทำให้แจ้ง. คำนี้มีความหมายพิเศษอยู่ตรงที่ว่าต้องทำให้แจ้ง คือว่าไม่สามารถจะ

สร้างขึ้นมาได้ แต่ว่าสามารถที่จะทำให้แจ้งได้.

          คำว่านิพพานนี้ ขอให้จำไว้เป็นหลัก สำหรับจะพูดจากันให้ถูกต้อง, เพราะว่าในที่นี้จะถือว่า

พระนิพพานนี้เป็นอสังขตะ คือใครสร้างขึ้นไม่ได้ มันมีอยู่โดยธรรมชาติ ตามกฎเกณฑ์ของอสังขตะ. ฉะนั้น

เราจะทำได้อย่างมาก ก็เพียงแต่ว่าทำให้มันปรากฎ ทำให้มันแจ้ง, โดยเอาของที่บังหน้าออกไปเสีย มันก็

แจ้งประจักษ์ต่อสิ่งนั้น  ซึ่งมีอยู่ตลอดเวลา. ฉะนั้นจึงจะถือว่าพวกอสังขตะเท่านั้น ที่จะเที่ยง หรือมี

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๓๕

อยู่ตลอดเวลา, หรือไม่เปลี่ยนแปลง. ดังนั้นถ้อยคำที่จะใช้กับสิ่งนี้ หรือสิ่งชนิดนี้ จึงแปลกออกไป ว่าทำ

ให้แจ้ง,   ไม่ได้ใช้คำว่า   ทำให้เกิด  หรือทำให้เจริญนั้นทำไม่ได้,  ทำได้แต่เพียงว่าทำให้แจ่มแจ้ง

แก่ความรู้สึกหรือความรู้จักของเรา.

          นี่คือถ้อยคำที่พระองค์ตรัสตอบแก่ปริพพาชกนั้น เมื่อปริพพาชกนั้นเขาตัดพ้อต่อว่า ว่าเรื่อง

อะไรๆ ที่เขาพูดกัน พระโคดมก็ไม่พูด ถ้าอย่างนั้นพูดเรื่องอะไร? พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่า ฉันพูดอย่างนี้,

แสดงธรรมเพื่ออย่างนี้ ๕ อย่างด้วยกัน :- เพื่อความหมดจดของสัตว์ทั้งหลาย, เพื่อก้าวล่วง

โสกะปริเทวะ, เพื่อความตั้งอยู่ไม่ได้แห่งทุกข์และโทมนัส, เพื่อถึงทับซี่ญายะธรรม, เพื่อทำให้แจ้งซึ่ง

พระนิพพาน.

          ทีนี้ อัญญเดียรถีย์คนนั้น ก็ได้ทูลต่อไปในลักษณะที่เรียกว่า น่าหมั่นไส้หรือว่ายั่วโทสะ หรือถ้า

ว่าอย่างเป็นคนธรรมดา  ก็จะเกิดการทะเลาะวิวาทกัน, คือเขาได้ทูลถามพระพุทธเจ้าว่า : เมื่อ

พระโคดมไม่พูดเรื่องอันตคาหิทิฎฐิ  ๑๐  จะพูดแต่เรื่องทำสัตว์ให้บริสุทธิ์, ให้ก้าวล่วงโสกะปริเทวะ

ทุกขะโทมนัส, ให้แจ้งต่อนิพพานแล้ว, สพฺโพ วา เตน โลโก นิยฺยาสฺสติ -โลกนี้อันพระสมณโคดมนำเขา

ออกไปจากทุกข์ได้ทั้งหมดหรือ? อุปฑฺโฒ วา หรือว่านำไปได้สักครึ่งหนึ่ง, ติภาโค วา หรือว่าทรงพาออก

ไปได้หนึ่งในสาม, ดังนั้นหรือ?

          พระพุทธเจ้าท่านทรงนิ่งเสีย ไม่พูดด้วย, เพราะเป็นคำถามที่พูดตรง ๆ ก็ว่า ทั้งโง่และทั้ง

อวดดี  และทั้งยั่วโทสะ, คือถามว่า ที่พระพุทธองค์ทรงแสดงธรรมอย่างนี้นั้น พาสัตว์โลกทั้งโลกออกไป

จากกองทุกข์ได้ทั้งหมดหรือ หรือพาไปได้ครึ่งหนึ่ง, หรือพาไปได้หนึ่งในสาม? พระพุทธเจ้าท่านก็ทรงนิ่ง

เสีย.

๑๓๖                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

          นี้ก็เป็นพุทธจริยา ที่ควรจะเป็นตัวอย่างที่ดีสำหรับคนขี้โมโห. พวกเราถูกยั่วเข้านิดเดียวก็

เป็นยักษ์เป็นมาร  ออกงิ้วออกยักษ์ขึ้นมาแล้ว,  แต่พระพุทธเจ้าท่านนิ่งเสีย  นั่นแหละ คือพุทธจริยา ที่

พวกอัญญเดียรถีย์อื่น เขามากล่าวคำในลักษณะอย่างนี้.

          ทีนี้  เผอิญว่า พระอานนท์ นั่งอยู่ที่นั่นด้วย. พระอานนท์นี้ใคร ๆ ก็รู้ว่าท่านยังไม่เป็น

พระอรหันต์นะ, ท่านเป็นพระอรหันต์ต่อเมื่อพระพุทธเจ้านิพพานแล้ว, พระอานนท์ท่านก็นิ่งไม่ได้ซิ, แต่

ท่านก็ไม่ใช่อันธพาลเหมือนพวกเรา  ซึ่งจะโกรธแทนหรือว่าจะพูดคำหยาบแทน. ท่านก็มีความคิดขึ้นในใจ

ว่าเจ้าปริพพาชกนี้มีทิฎฐิอันลามกอยู่ในใจ,  ทิฎฐินี้จะเป็นไปเพื่อความทุกข์แก่เขาตลอดกาลนาน. นี้คือ

พระอานนท์ทราบว่าปริพพาชกนั้นกำลังท้าทายพระพุทธเจ้า แล้วประณามพระพุทธเจ้าว่าคงจนแต้มแล้ว,

ตอบไม่ได้แล้ว  ด้วยการนิ่งเสีย ทั้งที่ถูกถามด้วยเรื่องที่ทรงยกขึ้นมาแสดงเอง แล้วตอบไม่ได้, เลยนิ่ง

เสียอย่างนี้. นี้เป็นการเห็นผิด เข้าใจผิด ต่อพระพุทธเจ้า, พระอานนท์จึงคิดสงสารปริพพาชกนั้น แล้วก็

จะช่วยให้เขาได้รับประโยชน์ นี่แม้ไม่ใช่พุทธจริยา, เป็นแต่เพียงสาวกจริยา ก็ยังเป็นอย่างนี้. ขอให้คน

ขี้โมโห ถือเป็นตัวอย่างด้วยเหมือนกัน.

          พระอานนท์เลยกล่าวกบปริพพาชกนั้น  ให้ปริพพาชกนั้นทราบว่า  :  พระพุทธเจ้าท่านไม่

ทรงประสงค์ที่จะทราบว่าสัตว์หลุดออกไปได้เท่าไร? จำนวนเท่าไร? เพราะว่าท่านไม่ได้ต้องการอะไร 

เช่นไม่ได้ต้องการจะเก็บค่าผ่านประตู       เหมือนที่พวกเราชอบเก็บกัน.       พระพุทธเจ้าท่าน

แสดงธรรมปลดปล่อยนั้นไม่ใช่เพื่อจะเก็บค่าผ่านประตู,  เพราะฉะนั้น ท่านจึงไม่ประสงค์จะทราบว่า มัน

หลุดออกไปได้กี่คน.

          ในเรื่องพุทธจริยาเช่นนี้เราก็เคยพูดกันแล้ว ตั้งแต่การบรรยายครั้งแรก ๆ ว่าจะทำอย่างไร

ได้ เมื่อเขาเองไม่เดินตาม ทั้งที่ว่า หนทางก็มีอยู่ ผู้ชี้ทางก็มีอยู่ แล้วเขาก็ยังไม่เดินตาม อย่างนี้เขา

ก็ออกไม่ได้.  คนที่สมัครจะเดินตามออกไปได้,  เขาก็ออกไปได้.  พระพุทธเจ้าท่านไม่ต้องการจะทำ
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อย่างที่เรียกกันตรง  ๆ ก็ว่าไม่ต้องการจะเก็บค่าผ่านประตู, ฉะนั้นไม่ต้องนับว่าใครจะออกไปได้กี่คน. 

มันเพียงแต่ว่าพระพุทธเจ้าคือ  :  พระผู้มีพระภาคเจ้า  ท่านทรงแน่ใจว่า  ทางนี้เป็นทางถูกต้องแน่น 

ทางนี้เป็นทางที่สัตว์จะหลุดออกไปได้แน่, ทางอื่นไม่มี, ฉะนั้นจึงพูดแต่เรื่องนี้ จึงพูดแต่อย่างนี้.

          "ทาง"  นี้มีการอธิบายกันทีหลังว่าได้แก่ละนิวรณ์  ๕  ตั้งมั่นในสติปัฎฐาน ๔ แล้วก็เจริญ

โพชฌงค์ ๗ ให้บริบูรณ์ คือทางนี้. แต่ตอนนี้พระอานนท็ยังไม่ได้พูดว่าอย่างนี้, แต่พูดต่อไปว่า : "ฉันจะ

อุปมาให้ฟังว่าเหมือนนคร ๆ หนึ่ง มีประตูเพียงประตูเดียว นอกนั้นเป็นกำแพงแน่นหนา, นายประตูไม่

สนใจว่าใครจะเข้าเท่าไร  จะออกเท่าไร,  เขาไม่ต้องการจะรู้ว่าคนเข้าเท่าไร,  คนออกเท่าไร, 

ต้องการจะรู้แต่เพียงอย่างเดียวว่าทางออกมีช่องนี้เท่านั้น  มันไม่มีช่องอื่น.  เขาสนใจแต่ที่จะแน่ใจว่า

ทางออกนี้เป็นทางออกแน่แล้ว  ถูกต้องแน่นแล้ว,  นี่สนใจกันเพียงเท่านี้.  ถ้าจะออกแล้ว ก็ออกได้แต่

ทางนี้เท่านั้น, ขอแต่ให้จัดแจงทางนี้ไว้ ให้ออกได้อยู่เรื่อยไป ส่วนจะออกกันได้กี่คน ไม่รู้ไม่ชี้".

          "นี่เป็นอุปมาฉันใด พระผู้มีพระภาคเจ้าก็ฉันนั้น ทรงมั่นหมายแต่เพียงจะแสดงทางที่ออกได้

และทรงแน่ใจว่า มันเป็นทางที่ออกได้ โดยวิธีอย่างนี้. ทีนี้เมื่อทูลถามปัญหาไม่ตรงจุด เพราะฉะนั้น

พระผู้มีพระภาคเจ้าจึงนิ่งเสีย. ขอท่านอย่าได้คิดด้วยทิฎฐิของท่าน ว่าพระผู้มีพระภาคเจ้า จนต่อคำพูด

ต่อคำถาม ในเรื่องที่ทรงยกขึ้นมาแสดง ด้วยพระองค์เองนั้น ยังไม่ได้.

          ทั้งหมดนี้  ทั้งเรื่องนี้ก็เป็นพุทธจริยา  ขอให้สรุปใจความให้ได้ว่า คนที่เขาเป็นปรปักษ์นั้น 

เขากระทำแก่พระพุทธเจ้าอย่างไร,      แล้วเมื่อมีคนกระทำแก่พระพุทธเจ้าถึงขนาดนี้     ว่าแหม 
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ท่านปล่อยคนทั้งโลกเทียวหรือ, หรือว่าปล่อยได้ครึ่งโลก, หรือว่าปล่อยได้หนึ่งในสามของโลก. ท่านก็นิ่ง

เสีย เพราะไม่มีเรื่องที่ควรจะตอบ ท่านก็นิ่งเสีย.

          สรุปความว่า   ทรงสนใจแต่ที่จะแสดงหนทางดับทุกข์เท่านั้น  เหมือนกับเครื่องจักรที่ต้อง

การจะแสดงแต่หนทางดับทุกข์เท่านั้น,  เพราะว่าหน้าที่ ที่ทำมีเพียงเท่านั้น ทำได้เพียงเท่านั้น นอกนั้น

เป็นเรื่องของสัตว์เหล่านั้นเอง, ไม่ทรงสนใจว่าใครจะออกกันกี่คน เพราะไม่ต้องการจะเก็บค่าผ่าน

ประตู. นี่คือความบริสุทธิ์บริบูรณ์ความบริสุทธิ์หมดจดจากเครื่องเศร้าหมอง ของพระผู้มีพระภาคเจ้า.

อันเป็นความบริสุทธิ์ซึ่งมีอยู่ได้ในธรรมะ, ไม่ใช่เรื่องการค้า ไม่ใช่เรื่องการเมือง, ก็ย่อมมีความบริสุทธิ์

ได้.

          ขอให้มองพุทธจริยาในแง่อย่างนี้  เรื่องพุทธประวัติง่าย  ๆ  นั้น อาตมาจะไม่เอามาพูด 

ขอบอกไว้แต่ล่วงหน้า,  ว่าจะพูดกันแต่พุทธจริยาที่ลึกซึ้ง และโดยเฉพาะอย่างยิ่ง ที่พวกเราบกพร่องคือ

ไม่กระทำตามพระองค์ในข้อเหล่านี้.

               ๒. เรื่องมัชฌิมาปฏิปทา อาคาฬหปฏิปทา และนิชฌามปฏิปทา

          ทีนี้   ก็อยากจะยกเรื่องที่เคยพูดแล้ว  มาพูดอีกนิดหนึ่ง  คือเรื่องมัชฌิมาปฏิปทา.

พุทธศาสนามีมัชฌิมาปฏิปทา อะไร ๆ ก็อยู่ตรงกลาง ถ้าไม่อยู่ตรงกลาง คือมันไปสุดโต่งฝ่ายไหนเข้าแล้ว

มันเป็นเรื่อง   อัญญเดียรถีย์,  อญฺญติตฺถิย  คือเป็นเรื่องของเดียรถีย์อื่น.  ถ้าเราจะจำคำว่าตรงกลาง

ตรงกลาง ตรงกลาง ไว้สักคำหนึ่งเท่านั้นแหละจะเพียงพอ คือมัชฌิมาปฏิปทา, เหมือนอย่างว่าเมื่อตะกี้

นี้, อันตคาหิทิฎฐิทั้ง ๑๐ นั้นมันสุดเหวี่ยง เหวี่ยงซ้าย เหวี่ยงขวา เหวี่ยงอะไรก็ตามใจ, มันสุดเหวี่ยง

ทั้งนั้น   ไม่ใช่ตรงกลาง,   ฉะนั้นพุทธศาสนา   หรือว่าธรรมะที่พระพุทธองค์ทรงแสดงเพื่อประโยชน์

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๓๙

แก่ความหมดจดของสัตว์ทั้งหลาย เป็นต้น นั้นคือธรรมะที่อยู่ตรงกลาง เรียกว่ามัชฌิมาปฏิปทา.

          ถ้าว่าไม่ตรงกลาง  มันก็มีแต่เรื่องที่หย่อนหรือตึง  อย่างในธัมมจักกัปปวัตตนสูตร, เรื่อง

หย่อนคือ  กามสุขัลลิกานุโยค, เรื่องตึงคือ อัตตกิลมาถานุโยค, แต่ถ้าจะตรัสทั่ว ๆ ไป ซึ่งตรัสกว้าง ๆ 

ทั่วไปนั้นทรงใช้คำอีกคู่หนึ่งต่างหาก  คือคำว่า  อาคาฬหปฏิปทา -ปฏิปทาที่ชุ่มแช่อยู่ในน้ำ กับคำว่า

นิชฺฌามปฏิปทา -ปฏิปทาที่แห้งเกรียมเหมือนกับเผาไฟ ลนไฟให้แห้งเกรียม.

          ปฏิปทาการปฏิบัติที่เหมือนกับชุ่มแช่อยู่ในน้ำนี้คือไปทางฝ่ายกามคุณ  นี้ตรัสว่า  : กตมา จ 

ภิกฺขเว  อาคาฬหปฏิปทา -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, อาคาฬหปฏิปทาเป็นอย่างไรเล่า ? อิธ ภิกฺขเว เอกจฺ

โจ  เอวํวาที  โหติ  เอวํ ทิฎฺฐิ -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, คนบางคนในโลกนี้ มีคำพูดอย่างนี้ มีความเห็น

อย่างนี้ ว่า : นตฺถิ กาเมหิโทโส -โทษในกามทั้งหลายไม่มี. ตัวทิฎฐิมีนิดเดียวว่า นตฺถิ กาเมหิ โทโส 

-โทษหรือความเลวร้ายในกามทั้งหลายไม่มี, โส กาเมสุ ปาตพยฺยตํ อาปชฺชติ -ดังนํนบุคคลนํน จึงถึงซึ่ง

ความตกจม  มิดอยู่ในกามทั้งหลาย.  อยํ วุจฺจติ ภิกฺขเว อาคาฬหปฏิปทา -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, นี้เรา

เรียกว่า อาคาฬหปฏิปทา.

          ในที่ทั่วไป เรียกกามนี้ว่า ปงฺก คือเลน หรือตมที่เหลว. ฉะนั้นพอลงไปที่เลนหรือตมนั้น มัน

จม ๆๆๆ ลงไปจนมิด. อาการที่จมมิดอย่างนี้คือคำว่า อาคาฬห, นี้จัดเป็นปฏิปทาพวกหนึ่งเป็น อญฺญติตฺถิย,

หรือ อญฺญติตฺถิย ของลัทธิ ของพวกอื่น มีอยู่หลายชนิด หลายระดับ หลายอาการ ล้วนแต่ว่าหมกมุ่นอยู่ใน

กามทั้งหลาย ซึ่งเป็นของเปรียบเหมือนของเปียกแฉะและเหลว.

          ทีนี้  นิชฺฌามปฏิปทา,  นิชฺฌาม  แปลว่าไหม้เกรียม. กตเม จ ภิกฺขเว นฺิฌามปฏิปทา -ดู

ก่อนภิกษุทั้งหลาย. นิชฺฌามปฏิปทา เป็นอย่างไรเล่า? อิธ ภิกฺขเว เอกจฺโจ อเจลโก โหติ มุตฺตาจาโร 
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หตฺถา ว เลขโน. -ฯลฯ น เอหิ ภทนฺติโก ฯลฯ อิติ เอวํรูปํ อฑูฒามาสิกมฺปิ ปริยายภตฺต โภชนานุโยค 

มนุยุตฺโต วิหรติ. ข้อความยัดยาวมาก ๒-๓ หน้ากระดาษ รวมความแล้วก็คือว่าเป็นผู้ประพฤติชนิดที่เรา

เรียกกันง่าย ๆ ว่า ทรมานตน, บำเพ็ญตบะชนิดทรมานตนทุกอย่างทุกประการ เช่น :-

          -  ในเรื่องเครื่องนุ่งห่มอย่างนี้ ก็นุ่งห่มของที่มันเหลือที่จะทนได้ กระทั่งไม่นุ่งห่มเลย นุ่ง

ห่มหญ้าคาบ้าง นุ่งห่มแผ่นปอกรองบ้าง นุ่งห่มไม้ซีก ๆ กรองกันเข้าบ้าง ขนสัตว์ ปีกนกทั้งปี่กบ้าง อะไร

บ้าง, มากเหลือเกิน เรื่องเครื่องนุ่งห่ม.

          - เรื่องกินอาหาร  ก็กินน้อย ๆ  ๆ จนไม่กิน  หรือกินชนิดที่คนเขาไม่กิน เช่น กินอุจจาระ

ปัสสาวะของตนเอง ยังมีอีกมาก ล้วนแต่เป้ฯเรื่องที่มันยิ่งยวดไปในเรื่องที่คนอื่นทำไม่ได้.

          - ที่อยู่อาศัยก็เหมือนกัน จะอยู่ในที่ ที่มันเหลือที่จะอยู่ได้ เหมือนกับประชดตัวเองอย่างนั้น.

พระพุทธเจ้าก็เคยปฏิบัติอย่างนี้มาก่อน : ทรงทดลองดูแล้วทุกอย่างอย่างว่าฤดูหนาว กลางวันในป่ามัน

หนาวอยู่ กลางทุ่งมันอุ่นบ้าง, ก็ประชดตัวเองว่าไม่อยู่กลางทุ่งไปอยู่ในป่า, พอตกกลางคืน ในป่ามันอุ่น

บ้าง กลางทุ่งมันหนาวมาก ก็ประชดตัวเอง มาอยู่กลางทุ่ง, มีเรื่องเล่าไว้มาก ไปอ่านดูเองก็แล้วกัน.

          การเป็นอยู่ชนิดที่ทำตัวเองให้หมดความรู้สึก  หรือว่าให้เนื้อหนังร่างกายทั้งหมดนี้  มันไม่

อาจจะเกิดความรู้สึกทางกามารมณ์  มีความมุ่งหมายอย่างนั้นเอง ก็เรียกว่าแผดเผาตัวเองอย่างทื่อ ๆ 

ขวานผ่าซากให้ร่างกายมันทุพพลภาพ   ต่อการที่จะเกิดความรู้สึกทางกามารมณ์.  นี้เขาเรียกว่า 

นิชฺฌามปฏิปทา. มันตรงกันข้ามกับอันแรก ที่ว่าจะกระโดดลงไปในเรื่องของกามารมณ์. นี่ก็คือ อัญญติตถิยะ

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๔๑

-คือลัทธิอื่น, ยังแถมเป็นลัทธิอื่น ที่พระพุทธองค์ทรงเคยทดลองมาแล้วด้วย ก่อนจะตรัสรู้. สองอันนี้เป็น

อัญญติตถิยะ โดยหลักใหญ่.

          ทีนี้ อันที่อยู่ตรงกลางก็คือมัชฌิมาปฏิปทา. กตมา จ ภิกฺขเว มชฺฌิมาปฏิปทา -ดูก่อนภิกษุทั้ง

หลาย, มัชฌิมาปฏิปทาเป็นอย่างไรเล่า แล้วก็ทรงแสดงข้อปฏิบัติทีละล้อ ละข้อ เป็นสติปัฎฐาน ๔

สัมมัปปธาน ๔ อิทธิบาท ๔ อินทรีย์ ๕ พละ ๕ โพชฌงค์ ๗ มรรคมีองค์ ๘ แต่ละอย่าง ๆ เป็น

มัชธิมาปฏิปทาทั้งนั้น รวมได้เป็น ๓๗ อย่างด้วยกัน. ฉะนั้นขอให้รู้ว่านี่ของเราละ. ที่ใช้คำว่า "ของเรา"

มันเป็นอันที่ยึดมั่นถือมั่นหรือมีกิเลส,  แต่ว่าเข้าใจให้ดี ว่าศาสนาของเรา ลัทธิของเรา เดียรถีย์ของเรา

เป็นมัชฌิมาปฏิปทา, แล้วก็แยกกันเด็ดขาดจากกันกับอัญญติตถิยะ ทั้งหลาย, ไม่มีทางที่จะร่วมอะไรกันได้.

          เมื่อเรารู้ข้อนี้แล้ว  ก็จะเข้าใจได้ง่ายว่า พระพุทธองค์จะต้องทรงปฏิบัติอย่างไร ในเมื่อ

เขามาถามเซ้าซี้ ให้พระองค์ตรัสออกไป เพื่อที่จะถือโอกาสจับความผิดพลาดของพระองค์บ้าง, หรือว่า

จะได้อ้างอิงคำของพระองค์ไปเป็นประโยชน์แก่ตนบ้าง.   แต่พระพุทธเจ้าท่านก็จัดการแยกออกจากกัน

อย่างเด็ดขาด ให้เห็นเสียอย่างนี้ เพื่อว่าอย่าให้มีทางที่จะไปปนเปกันได้, ในส่วนการประพฤติกระทำคือ

อย่างนี้,  แล้วในส่วนความคิดความเห็นทิฎฐิ  ก็คืออย่างที่ว่ามาแล้วคือ อย่างอันตคาหิกทิฎฐิ ๕ คู่ หรือ 

๑๐  อย่างนั้น  มันเรียกว่าฝ่ายทิฎฐิ แยกกันไปคนละพวก. ทีนี้ฝ่ายการประพฤติกระทำลงไป เป็นกรรม 

กายกรรม วจีกรรม มโนกรรม นี่ก็ตามนี้, มันก็ต่างกันอย่างนี้อีก โดยจัดเป็นเดียรถีย์อื่น โดยการกระทำ

ก็ตาม โดยความคิดเห็นก็ตาม.

                    ๓. ทรงค้าน ติตถายตนะ ๓ อย่างให้ล้มไป

          ทีนี้ ก็ขอให้เข้าใจต่อไปอีกว่า ความสัมพันธ์กันระหว่างคู่ปรปักษ์นี้มีอยู่เรื่อย ไม่มีทางจะหลีก

กันได้  เช่นจะไม่พบหน้ากัน, ฉะนั้นเราก็ต้องมีการกระทำที่ทำให้มันแยกกัน จนเห็นว่ามันเป็นอย่างไร 

๑๔๒                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

ถ้ามีการกระทบกระทั่งกัน.  พระพุทธเจ้าท่านก็มีเหมือนกัน  ที่ว่าจะต้องแสดงอะไรออกไป  ไม่ให้เสีย

เหลี่ยมนักเลง, แต่แล้วก็เป็นที่เชื่อถือว่า ท่านไม่ได้ทำไปด้วยกิเลส ท่านจะต้องทำไปตามเหตุผล ตาม

หน้าที่  ที่ว่า จะเป็นผู้ประกาศธรรมะตามแบบของท่าน. นี้ท่านก็มีและจะเรียกว่าอะไรก็ลำบากใจเต็มที่

จะเรียกว่า policy หรือจะเรียกว่าอะไรก็ลำยากยากใจ ที่จะพูด, แต่ว่าท่านก็มีสิ่งชนิดนั้น ที่จะทำให้

คำของเดียรถีย์เหล่าอื่นนั้นล้มละลาย แต่ให้คำของพระองค์ทนอยู่ได้.

          นี่ลองคิดดู, ถึงกับว่าท้าทาย, มีลักษณะเหมือนกับการท้าทาย เมื่อพวกฝ่ายอัญญเดียรถีย์ท้า

ทาย ท่านก็ทำให้มันล้มละลายได้. แต่ทีท่านเป็นฝ่ายท้าทายก็มีการกระทำชนิดไม่มีใครมาทำให้ล้มละลาย

ได้.  นี่จึงเกิดการแบ่งแยกกันเป็น ๒ ฝ่าย คือว่าเมื่อฝ่ายอัญญเดียรถีย์ เขาประกาศลัทธิของเขา เป็น

ความเห็นเป็นความคิด ที่เขาคิดว่าถูก แต่ที่แท้เป็นอกิริยาทิฎฐิ พระพุทธองค์ก็ทรงพิสูจน์ให้เห็นว่ามันใช้

ไม่ได้.

          ความคิดเห็นของพวกนั้น   ของเพียรถีย์เหล่านั้นเขาเรียกกันว่า  ติตฺถายตน,  ติตฺถ  + 

อายตน คืออายตนะของติตฺถ คือท่าเรือนั้น หมายความว่าเรื่องหรือว่าตัวทิฎฐิตัวลัทธินั่นเอง ของลัทธินั้น.

ติดตถายตนะ ที่เป็นไปมากก็เรื่องการกระทำ ๓ อย่าง.

          ติตถายตนะ  ที่  ๑ คือ เดียรถีย์พวกที่ยืนยันว่า ปุพฺเพ กตเหตุ มีใจความว่า ทุกอย่าง ๆ 

ไม่ว่าอะไร  เหตุหรือผลหรืออะไรก็ตามใจ  สุขทุกข์ก็ตาม  การกระทำก็ตาม,  มันเป็นไปเพราะเหตุ

แห่งกรรมที่ได้กระทำไว้แต่กอน.   เขาเรียกว่า  ปุพฺเพ  กต  เหตุ  -พวกที่ยืนยันว่าเป็นเพราะเหตุ

แห่งกรรมที่ได้กระทำไว้แต่ก่อน ต้องไปตามกรรมที่กระทำไว้แต่ก่อน.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๔๓

          ทีนี้ พระพุทธเจ้าท่านก็ว่า ถ้าอย่างนั้นเราก็ไม่มีโอกาส ไม่มีความสามารถไม่มีทางที่จะเอา

ชนะอะไร ๆ ได้, เพราะว่ากรรมแต่ปางก่อนนั้น มันทำให้เราเป็นอย่างนั้น เป็นอย่างนั้น ตายตัวไปเสีย

แล้ว. เราจะรักษาศีล เราก็ทำไม่ได้, เราจะเจริญสมาธิปัญญาอะไรก็ทำไม่ได้, เพราะมันต้องเป็นไป

ตามกรรมก่อน ไปเสียหมด, เราทำอะไรอีกไม่ได้. นี่เท่ากับท่านประกาศลงไปว่าการกระทำต่อไปนี้ไม่

เป็นการกระทำ.

          พวกนั้นก็ไม่รู้จะว่าอย่างไร ก็หมายความว่านิ่ง, หรือว่าทิฎฐินี้ มันสลายไป, เพราะว่า

พระพุทธเจ้าท่านต้องการจะไม่ให้คนทั้งปวงฝากเนื้อฝากตัวไว้กับกรรมก่อน.  ถ้าว่าอะไร ๆ มันสำเร็จ

เสียแต่แค่กรรมก่อน แล้วเราจะทำอะไรได้, ฉะนั้นเราต้องหันมาฝากเนื้อฝากตัวไว้กับกรรมที่เราจะ

ทำใหม่. เราอย่าไปยอมให้มันสุดโต่งไปแต่กรรมก่อนกรรมเก่า, เราต้องทำกรรมใหม่ที่เอาชนะกรรมเก่า

ให้ได้. อย่างที่เรียกว่าทำกรรมประเภทอริยมรรค   แล้วก็อยู่เหนือดีเหนือชั่ว  เหนือบุญเหนือบาป 

เหนือสุขเหนือทุกข์ ไปหมดเลยนี่, เพราะฉะนั้น ติตถายตนะ ที่ว่า ปุพฺเพ กตเหตุ นั้นผิดแล้ว, นี่ท่านว่า

อย่างนี้.

          ติตถายตนะ  ที่  ๒  ว่า  : อิสฺส นิมฺมานเหตุ -สิ่งทั้งหลายทั้งปวงมันเป็นไปเพราะการ

เสกสรรค์ของอีศวร.  อีศวรคือพระเจ้า. ที่เราเรียกกันง่าย ๆ ว่า พระเจ้า, เพราะว่าคนในอินเดีย

สมัยนั้น ก็เชื่อพระเจ้า ก็มีพระเจ้าสูงสุดอยู่ ซึ่งจะมีอำนาจเด็ดขาดบันดาลอะไรต่าง ๆ ได้. นี่คนเป็น

อันมากเชื่ออย่างนี้,  คนที่ไม่เชื่อก็มี.  แต่ว่าเดียรถีย์พวกที่เชื่อพระเจ้าอย่างนี้ก็ว่าทุกอย่างเป็นไปเพราะ

เหตุแห่งการบันดาลของอีศวระ คือพระเจ้า.

          นี่ พระพุทธเจ้าท่านก็ตรัสอย่างเดียวกันอีก : ถ้าอย่างนั้นเราก็ทำอะไรไม่ได้, เราจะทำ

อะไรได้ เราจะรักษาศีล เราจะปฏิบัติอะไรไม่ได้. หรือว่าเราจะรักษาศีลโดยการบันดาลของพระเจ้า

๑๔๕                                                    พุทธจริยา ตอที่ ๕

อย่างนั้นหรือ?  มันก็ตอบไม่ได้อีก.  เดี๋ยวนี้เราต้องทำอะไรได้  ฉะนั้น เราจะไม่ถืออย่างท่านถือ ว่า

ทุกอย่างมันเป็นไปตามการบันดาลของพระเจ้า ติตถายตนะ ที่ ๒ ก็สลายไป.

          ติตถายตนะ  ที่ ๓ ว่า อเหตุอปจฺจยา -มันไม่มีเหตุ ไม่มีปัจจัยโว้ย, มันก็เพ่งเล็งกันแต่

ผลที่จะได้รับ.

          พระพุทธเจ้าท่านก็ว่า ทิฎฐิอย่างนี้ ลัทธิอันนี้มันใช้ไม่ได้. นี่อาตมาพูดเพื่ออธิบาย สำนวน

คำพูดนั้นไม่ใช่ตรง ๆ อย่างนี้ แต่ว่าเนื้อความมันว่าอย่างนี้ : ว่าเมื่อสิ่งเห่านี้ มันไม่มีเหตุ ไม่มีปัจจัย มัน

เป็นไปเองลอย ๆ แล้วก็จะทำอะไรได้ เราจะทำอะไรให้ได้ตามที่เราประสงค์อย่างไรได้. เราก็รักษา

ศีลไม่ได้ เจริญสมาธิภาวนาอะไรไม่ได้อีกเหมือนกัน, หรือว่าทำอะไรให้เกิดผลตามที่เราต้องการ, มัน

ก็ไม่ได้,เพราะว่าสิ่งนั้นไม่มีเหตุไม่มีปัจจัยเสียแล้ว.  ฉะนั้น  อายตนะที่  ๓ นี้ ก็ผิดอีกก็เป็นอันว่า

พระพุทธองค์ทรงพิสูจน์  หรือจะเรียกว่าค้านก็ตามใจเถอะ ให้ ติดถายตนะทั้ง ๓ นี้ล้มไป. แต่ทีนี้พอมา

ถึงทีพระพุทธองค์เองบ้าง,  มันจำเป็นที่จะต้องมีการบัญญัติลัทธิ หรือหลักลัทธิ หรืออายตนะอะไรก็ตาม

แล้วแต่จะเรียกบ้าง, พระองค์จะบัญญัติอย่างไร?

          พระพุทธเจ้าท่านตรัสยืนยันขึ้นก่อนว่า  :  อยํ  โข ปน ภิกฺขเว มยา ธมฺโม เทสิโต -ดู

ก่อนภิกษุทั้งหลาย,  ธรรมนี้อันเราแสดงแล้ว  อนิคฺคหิโต -ใครข่มขี่ไม่ได้. อสงฺกิลิฎฺโฐ,-ใครจะทำให้

เศร้าหมองไปไม่ได้, อนุปวจฺโจ -ใครจะติเตียนไม่ได้, อปติฎฺกุฎฺโฐ -ใครจะคัดค้านไม่ได้, ท่านบันลือ

สีหนาทประกาศพระธรรมจักรในลักษณะอย่างนี้ สมเฌหิ พฺราหฺมเณหิ วิญฺญูหิ -อันสมณะและพราหมณ์ผู้รู้ทั้ง

หลาย ไม่สามารถจะคัดค้านได้ ท่านปฏิญญาอย่างนี้.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๔๕

          แล้วทีนี้เรื่องอะไรเล่าที่แสดงแล้ว ไม่มีใครข่มขี่ได้ ทำให้เศร้าหมองได้ ติดเตียนได้หรือ

คัดค้านได้อีก  คือเรื่องธาตุ  ๖. ธาตุทั้ง ๖ มีอยู่อีก แล้วก็ทำให้มีอายตนะหรือ ผัสสายตนะ ๖, ครั้นมี

ผัสสายตนะ  ๖  แล้ว  จะมีเวทนาที่เรียกว่า  มโนปวิจาร  ๑๘ คือ เวทนา. ทีนี้ก็ตรัสว่า : เรากล่าว

เวทนาว่าเป็นที่ตั้งแห่งอริยสัจจ์, หรือกล่าวอริยสัจจ์แก่บุคคลผู้มีเวทนา. ทีนี้อริยสัจจ์นั้นคืออะไรเล่า? คือ

ทุกข์ สมุทัย นิโรธ มรรค นี่คืออายตนะหรือลัทธิของพระองค์.

          นี่ทบทวนให้ฟังง่ายอีกที แต่สั้น ๆ ว่า มันมีธาตุ ๖ : ดิน น้ำ ลม ไฟ อากาส วิญญาณ นี้มัน

มีธาตุ  ๖,  เพราะมันมีธาตุ ๖ มันจึงเกิดสิ่งที่มีผัสสายตนะ ๖ คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ นี้, แล้ว

เพราะมีผัสสายตนะ ๖ นี้ จึงเกิดเวทนาขึ้นมาเป็นโสมนัส เป็นโทมนัส เป็นอุเบกขา เป็นเวทนาอย่างนี้,

แล้วเทนานี้คือเรื่องที่จะทำให้เกิดเป็นทุกข์ หรือเป็นเหตุให้เกิดทุกข์, หรือเป็นความดับทุกข์, ทางให้ถึง

ความดับทุกข์, ที่เรียกว่า อริยสัจจ์ ๔ ขึ้นมา อริยสัจจ์ ๔ ต้องตั้งรากฐานอยู่บนเวทนา.

          นี่ท้าว่า  ๔  เรื่องนี้ใครคัดค้านซิ.  ฉันพูด ๔ เรื่อง ๔ อย่างนี้ เอ้า, ใครคัดค้านซิ. นี่

อาตมาว่าเอาเองนะ.    คือว่าคำของพระพุทธเจ้านั้น   นิ่มนวลเรียบร้อยกว่านี้.   เรื่องธาตุ   ๖ 

หมายความว่า ปฐพีธาต อาโปธาตุ วาโยธาตุ เตโชธาตุ อากาสธาตุ วิญญาณธาตุ, อย่างที่ตรัสไว้ในที่

ทั่วไปว่า  บุรุษนี้ประกอบไปด้วยธาตุ  ๖ นะ, คือว่าคนเราคนหนึ่ง ๆ ประกอบด้วยธาตุ ๖. ส่วนที่เป็น

ร่างกายคือ ดิน น้ำ ลม ไฟ, ส่วนที่เป็นจิตก็คือ วิญญาณธาตุ นอกนั้นเป็นที่ว่างซึ่งเป็นที่ตั้งที่อาศัยของ ๕ 

ธาตุนั้น.  ไปดูภาพเขียนในตึกก็ได้ ภาพธาตุ ๖ นี่ธาตุ ๖ มันมีอยู่อย่างนี้ มันจึงจับกลุ่มกันขึ้นมาเป็นสิ่งที่

เราสมมติเรียกกันว่าคนนี้. ทุกคนที่นั่งอยู่ที่นี่ ล้วนแต่ประกอบอยู่ด้วยธาตุ ๖. ใครจะค้านอย่างไรก็ค้านซิ.

๑๔๖                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

          ทีนี้ว่าธาตุ ๖ ประชุมกันเป็นอย่างนี้แล้ว เป็นคนอย่างนี้แล้ว มันก็มีอายตนะ สำหรับให้เกิด

การสัมผัส. อายตนะนั้นคือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ มีอยู่ข้างใน แล้วมันก็ได้อายตนะข้างนอกเอง คือ 

รูป เสียง กลิ่น รส โผฎฐัพพะ ธัมารมณ์. มันมีอายตนะ ๖ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ สำหรับรู้สึกสิ่งต่างๆ

จริงไหม? ใครจะค้านก็ค้านซิ. นี่ไม่ต้องอ้างที่อื่น ไม่ต้องอ้างสิ่งที่ไม่รู้ว่าอยู่ที่ไหน, แต่จะอ้างสิ่งที่อยู่เดี๋ยว

นี้ ที่นี่.

          ทีนี้  เมื่อมีอายตนะ ๖ ทั้งข้างนอกข้างใน กระทบกันเป็นผัสสะ ก็ย่อมมีเวทนา. เวทนานี้

เราเรียกว่ามโนปวิจาร. มโนปวิจาร แปลว่าที่เที่ยวของจิตที่เที่ยวของมโน. มโนหรือจิตนี้ มันเที่ยวไป

ในเวทนา ๑๘ อย่างนี้ คือเวทนา ทางตา ทางหู ทางจมูก ทางลิ้น ทางกาย ทางใจ มัน ๖ ทางแล้ว, 

แล้วในทางหนึ่ง ๆ นั้นเป็นโสมนัสบ้าง เป็นโทมนัสบ้าง เป็นอุเบกขาบ้าง แล้วจึงได้ ๑๘. ฉะนั้นใจนี้มัน

มีที่เกี่ยวมาก,  ที่เที่ยวเล่นมากถึง  ๑๘ ที่ เรียกว่ามโนปวิจาร. จิตของคนเราจะเที่ยวไปใน ๑๘ ทีนี้

จริงไหม? ใครอยากจะค้านก็ค้านซิ, มันก็ไม่มีทางจะค้าน.

          ทีนี้  เมื่อมันมีเวทนาอย่างนี้แล้ว ฉันบัญญัติความจริงอีก ๔ ประการสำหรับบุคคลผู้มีเวทนา

อยู่คือว่า : เมื่อใครกำลังมีเวทนาอย่างใดอย่างหนึ่งอยู่ ก็หมายความว่าคนนั้นยังไม่ตาย ยังมีความรู้สึก

ต่ออะไรได้ โดยเฉพาะรู้สึกต่อเวทนานั่นแหละ. ฉะนั้นเวทนาทำให้เกิดตัณหา -ตัณหาทำให้เกิดอุปาทาน -

อุปาทานทำให้เกิดภพ  -ภพทำให้เกิดชาติอย่างนี้. มันมีได้เฉพาะผู้ที่มีเวทนาเท่านั้น, ถ้าไม่มีเวทนามัน

เลิกกัน.  เดี๋ยวนี้ก็เป็นอันว่ามันมีเวทนาแล้ว  ฉะนั้นจึงบัญญัติอริยสัจจ์ ๔ ประการ สำหรับบุคคลผู้ที่รู้จัก

เสวยเวทนา.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๔๗

          อริยสัจจ์ ๔ ประการนั้นก็คือ : ทุกข์อย่างหนึ่ง, เหตุให้เกิดทุกข์อย่างหนึ่ง, ความดับสนิท

แห่งทุกข์ อย่างหนึ่ง, ทางให้ถึงความดับสนิทแห่งทุกข์นั้นอย่างหนึ่ง, เป็น ๔ อย่าง นี้เรียกว่าอริยสัจจ์. 

ถามกันในชั้นนี้ก่อนก็ยังได้ว่า ๔ อย่าง อย่างนี้ใครค้านไหม? มันมากไปไหม? มันน้อยไหไหม? นี่กล้าท้า

อย่างนี้.  แล้วที่จะพูดกันถึงเรื่องสุข เรื่องทุกข์ เรื่องดับทุกข์กันแล้ว มันมีอยู่ ๔ อย่างนี้ พอไหม? เมื่อ

ไม่ค้านก็จะพูดต่อไป ว่าทุกข์นั้นคืออะไร.

          ทุกข์  :  คือชาติ  ชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกขะ โทมนัส อุปายาส เรื่อยไปจนถึง 

สังขิเตนะ ปัญจุปาทานักขันธา ทุกขา ที่เราสวดมนต์กันอยู่ทุกวันนั่นแหละ ก็แปลว่า อาการที่ไม่เป็นสุขใจ 

สุขกายทุกอย่าง หลายอย่าง แล้วสรุปลงไปที่ว่า มีความยึดมั่นถือมั่นในเบญจขันธ์ ว่าตัวเราว่าของเรา 

ทั้งหมดนี้คือความทุกข์.

          ทุกขสมุทัย -เหตุให้เกิดทุกข์คืออะไร? ก็ตรัสว่า : เพราะอวิชชาเป็นปัจจัยจึงเกิดสังขาร 

-เพราะสังขารเป็นปัจจัยจึงเกิดวิญญาณ  -เพราะวิญญาณเป็นปัจจัยจึงเกิดนามรูป  -เพราะนามรูปเป็น

ปัจจัยจึงเกิดอายตนะ -เพราะอายตนะเป็นปัจจัยจึงเกิดผัสสะ -เพราะผัสสะเป็นปัจจัยจึงเกิดเวทนา -

เพราะเวทนาเป็นปัจจัยจึงเกิดตัณหา. นี่ลำดับไปจนถึงกับว่าทุกข์เกิดขึ้นด้วยอาการอย่างนี้.

          ทุกขนิโรธ  -ความดับไม่มีเหลือแห่งทุกข์คืออะไร?  คำว่า อวิชฺชา เตฺว ว อเสสวิราคนิ

โรธา สงฺขารนิโรโธ ฯลฯ เรื่อยไป เป็นปฏิจจสมุปบาท ฝ่ายดับทุกข์.

          ปฏิปทาให้ถึงความดับสนิทแห่งทุกข์  คืออะไร? ก็ตรัสว่า :- อริโยอฎฺฐงฺคิโก มคฺโค

เสยฺยถีทํ สมฺมาทิฎฺฐิ สมฺมาสงฺกปฺโป ฯลฯ -เรื่อยไปจนจบ. นี้คืออริยสัจจ์ ๔ อย่าง เกี่ยวกับทุกข์และ

ดับทุกข์ ใครอยากจะค้านก็ค้านซิ.

๑๔๘                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

          นี่ก็ค้านไม่ได้ แม้แต่ตัวอักษรเดียว ที่พวกนั้นเสนอมาตั้ง ๓ อย่าง ๓ ประเด็นกว้าง ๆ ทั้ง

นั้น.  พระองค์ก็ทรงแสดงให้เห็นว่า  :  มันไม่มีประโยชน์มันใช้ประโยชน์อะไรไม่ได้  แล้วมันไม่จริง 

แล้วอยู่ที่ไหนก็ไม่รู้,  พูดถึงพระเจ้าพูดถึงกรรมเก่าแก่หนหลัง  อยู่ที่ไหนก็ไม่รู้. เดี๋ยวนี้ฉันพูดที่นี่ ความ

ทุกข์มันมีอย่างนี้,  เหตุให้เกิดทุกข์มันมีอย่างนี้,  ความดับทุกข์มันมีอย่างนี้. ทางให้ถึงความดับทุกข์มันมี

อย่างนี้, ที่นี่และเดี๋ยวนี้, นี่คือพุทธจริยา.

          พวกเราอย่าชอบหลับหูหลับตาพูดถึงเรื่องที่อยู่ในโลกไหนก็ไม่รู้ เมื่อไรก็ไม่รู้ พระเจ้าอยู่ที่

ไหนก็ไม่รู้. ส่วนที่มีอยู่ที่นี่จริง ๆ, แล้วมีปัญหาเดียวกัน, แล้วจะแก้ปัญหาได้ด้วยนี้, กลับไม่พูด.

          นี่ถ้าถือเอาพุทธจริยาเป็นตัวอย่างแล้ว ก็จะต้องพูดอย่างนี้ : ว่าที่นี่มันมีอยู่แล้ว, มีธาตุอยู่ 

๖  ธาตุ มีผัสสายตนะอยู่ ๖ ผัสสายตนะ แล้วก็มีมโนปวิจารคือเวทนา ๑๘ ชนิด, แล้วจิตที่มันท่องเที่ยว

ไปในเวทนานี้  มันเกิดตัณหา  อุปาทานเกิดภพ  เกิดชาติก็ได้,  หรือว่าถ้าดับเวทนาเสียได้  มันก็ดับ

ทุกอย่าง  จนดับทุกข์ได้. นี้คือเรื่องอริยสัจจ์ ๔ แสดงด้วยลักษณะของปฏิจจสมุปบาท เห็นชัดอยู่ที่นี่ และ

เดี๋ยวนี้,เหมือนกับเป็นของที่เอามาใส่ฝ่ามือแล้วดูอย่างนั้นแหละ มันง่าย มันชัด ที่นี่และเดี๋ยวนี้, แล้วไม่

มีทางจะค้านอย่างนี้.

          นี่  เรียกว่าลัทธิของพระผู้มีพระภาคเจ้า ซึ่งใครจะค้านให้ล้มคว่ำไปไม่ได้, ไม่เหมือนกับ

ติดถายตนะ  ๓ อย่าง ของพวกเดียรถีย์ ซึ่งพระผู้มีพระภาคเจ้าได้ทรงคว่ำเทกระจาดไปหมดแล้ว, คือ

ค้านได้. ฉะนั้นเมื่อพระองค์จะทรงเผชิญหน้ากันกับอัญญเดียรถีย์นี้ พระองค์จะทรงมีอะไรที่เราค้านไม่ได้, 

และพระองค์จะสามารถค้านสิ่งที่ค้านได้ของพวกที่มันยังไม่สมบูรณ์ มันยังไม่จริง.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                       ๑๔๙

          ที่จริง ของเขาก็มีส่วนที่น่าเชื่อ ส่วนที่ทำให้คนเชื่อ, แต่แล้วมันก็มีส่วนที่เป็นช่องโหว่.

พระองค์ทรงแสดงส่วนที่เป็นช่องโหว่ให้เห็น   มันก็เลยถูกยกเลิกไป.  แต่ถ้าว่าตามที่แท้ที่จริงแล้วมัน

ก็เป็นอย่างนั้นจริง ๆ ด้วย. ถ้าเราจะไปฝากเนื้อฝากตัวไว้กับกรรมเก่าเสียเรื่อย เราก็เป็นอัมพาต

แล้วจะมีประโยชน์อะไร, หรือว่าถ้าเราจะเชื่อพระเจ้าเราก็ทำอะไรไม่ได้, เราก็ไม่กล้าทำอะไร.

นี่หมายถึงพระเจ้าอย่างที่เขาเชื่อ ๆ กัน ไม่ใช่พระเจ้าในความหมายอื่น ที่มันยังมีอยู่เหมือนกัน. แล้ว

ถ้าจะถือว่าทุกอย่างไม่มีเหตุไม่มีปัจจัย  แล้วมันก็เลยหมดเรื่องที่จะต้องทำ. ทั้งหมดนั้นเป็นอกิริยทิฎฐิ

พระพุทธเจ้าท่านทรงทำลายเสีย, แล้วก็ทรงแสดงถึงกิริยทิฎฐิ ว่ามันเป็นสิ่งที่ทำได้ และควรกระทำอยู่

ที่นี่และเดี๋ยวนี้ ในลักษณะอย่างนี้.

          นี่ขอให้พิจารณาดูพุทธจริยาอย่างนี้   ช่วยกันหาคำตอบของคำถาม  ที่ว่าท่านเป็นอะไรกับ

เดียรถีย์อื่น?  ท่านจะเป็นศัตรูผู้ทำลายล้างเดียรถีย์อื่นหรือ? คนที่มองลวก ๆ อาจจะคิดไปว่าอย่างนั้น. 

แต่ที่แท้แล้ว  พระองค์ทรงโปรดเดียรถีย์อื่นให้หายหลับหูหลับตา  ให้เขาลืมตา ให้ลืมตาขึ้นมาเห็นอะไร

ตามที่เป็นจริงนี้. ท่านโปรดปรปักษ์หรือว่าฝ่ายตรงกันข้ามเสมอ, และก็เป็นธรรมดา ที่ท่านจะต้องใช้วิธี

การอย่างนี้  ซึ่งดูแล้วคล้าย  ๆ กับว่า เที่ยวหาเรื่องระรานท้าทายอย่างนั้น, แท้จริงไม่มีลักษณะที่เป็น

การหาเรื่องรุกรานท้าทาย. แต่ว่าเป็นหน้าที่ ที่พระพุทธเจ้าจะต้องทำหน้าที่ของพระพุทธเจ้า คือการเปิด

หูเปิดตาสัตว์ทั้งหลาย.

          นี้เป็นพุทธจริยา  ถ้าดูไม่ดี สังเกตไม่ดี จะเห็นว่าเป็นเรื่องดุร้ายและรุกราน, ฉะนั้นอย่า

ได้คิดอย่างนี้  มันจะเป็นทิฎฐิอันลามก เหมือนกับเมื่อตะกี้นี้ ในเรื่องปริพพาชกคนนั้น, เป็นทิฎฐิที่กล่าวตู่

พระพุทธเจ้า โดยไม่มีความจริง, เพราะความโง่ของเรา เห็นพระพุทธเจ้าเป็นผู้รุกรานไปแล้ว.

๑๕๐                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

                    ๔. ทรงประกาศ โลกายตะ ๔ อย่าง (ล้อพราหมณ์)

          ทีนี้อยากจะพูดเรื่องสั้น  ๆ อีก เพราะว่าเวลายังมีเหลืออยู่นิดหน่อย บางทีท่านก็ทรงล้อ, 

ขออภัยจำเป็นที่จะต้องพูดอย่างนี้ ว่าบางทีพระพุทธเจ้าท่านก็ทรงล้อ ล้อคนอื่นเล่น. คำว่าล้อนี้มันก็เป็นชื่อ

ของกิเลส.

          พระพุทธเจ้า พระอรหันต์ทั้งหลายไม่มีกิเลส แต่บางทีทำอะไรมองเห็นแล้วมีอาการเหมือน

กับว่าล้อเหมือนกัน.  แต่ถ้าล้อ  มันก็ล้ออย่างเพื่อน, "ถึงล้อ ก็ล้อเพียง กลเยี่ยงวิธีสหาย บ่มิมุ่งจะทำ

ร้าย บ่มิมุ่งประจานใคร" นี้. คำประพันธ์อยู่ที่ไหนก็ไม่รู้ จำไม่ได้แล้ว ไม่รู้ว่าจำมาจากไหน. ไม่ใช่ล้อ

เพื่อจะทำลาย  เพื่อจะประหัตประหาร  แต่ว่าล้ออย่างเพื่อน  ให้เพื่อนกลับตัวได้. นี้บ้างพระพุทธเจ้า

ท่านก็ทำเหมือนกัน ซึ่งก็ควรจะถือว่าเป็นพุทธจริยาด้วยเหมือนกัน.

          เรื่องมีว่า พราหมณ์ที่มีหน้ามีตา มีชื่อเสียงคนหนึ่งไปทูลถามพระพุทธเจ้าว่าลัทธิที่เขาถือกัน

อยู่ทั่ว ๆ ไปนั้น มันเป็นอย่างไร?  มันถูกหรือไม่ถูก? คือถามว่าที่เขาถือกันว่า สิ่งทั้งปวงมี นี้เป็น

อย่างไร?สิ่งทั้งปวงไม่มี  นี้เป็นอย่างไร?  สิ่งทั้งปวงเป็นอย่างเดียวกัน  นี้เป็นอย่างไร?แล้วสิ่งทั้งปวง

เป็นหลาย ๆ อย่าง ต่าง ๆ กันคือ มากอย่างนี้อย่างไร? หมายความว่า คนในประเทศอินเดียสมัยนั้น

เขาถือความเห็นอย่างนี้กันอยู่เป็นพวก  ๆ  :  พวกหนึ่งว่าสิ่งทั้งปวงมี คือพวก สัสสตทิฎฐิ ถือว่ามี ๆ

มีๆ, พวกหนึ่งว่าไม่มีคือพวก นัตถิกทิฎฐิ อุจเฉททิฎฐิ. อีกพวกหนึ่งถือว่าที่มีทั้งหมดนั้นเป็นของอันเดียวกัน

ทั้งนั้น : เช่นว่า มันมีจุดอยู่ที่พระเจ้า หรือว่ามันมีอะไรอยู่ที่อะไร อันใดอันหนึ่งอันเดียวนั่น. อีกพวกหนึ่ง

ถือว่าไม่ใช่มันหลายอัน  หลาอย่าง  แยกกันเป็นคนละเรื่อง,  รวมมีอยู่ ๔ พวก อย่างนี้เป็นทิฎฐิ ความ

คิด ความเห็น ๔ ชนิดอย่างนี้.

พระพุทธเจ้าท่านทรงเป็นอะไรกับเดียรถีย์อื่น                                        ๑๕๑

          พราหมณ์คนนั้น  มาทูลถามพระพุทธเจ้าว่า  ทุกอย่างมี มันว่าอะไรนะ? มันหมายความว่า

อย่างไรนะ? แล้วก็ถามไปทั้ง ๔ ข้อนั้น. พระพุทธเจ้าท่านก็ตรัสตอบทำนองว่า : ที่ว่าสิ่งทั้งปวงมีนี้ มัน

ก็เป็น โลกายตะ ชั้นเลิศนะ, ท่านว่าอย่างนี้. ที่ว่าสิ่งทั้งปวงไม่มีน่ะ มันเป็นโลกายตะ ชั้นที่ ๒ นะ. ที่

ว่าสิ่งทั้งปวงมีเป็นอันเดียวกัน  เป็นโลกายตะชั้น  ๓ นะ. ที่ว่าสิ่งทั้งปวงมีมากอย่าง, ไม่ได้เป็นอย่าง

เดียวกันนั้น เป็นโลกายตะชั้น ๔ นะ.

          นี้  มันเป็นเรื่องล้อ คือไม่ค้าน ไม่ค้านลงไปตรง ๆ แต่ล้อให้นึกได้ว่า "ฉันแสดงธรม คือ

พูดไม่ข้องแวะกับโลกายตะเป็นคู่เหล่านั้นเลย.  ฉันไม่พูดว่า มีและว่าไม่มี, และก็ไม่พูดว่า ทุกอย่างนั้น

เป็นอันเดียวกัน,  หรือทุกอย่างเป็นคนละอย่าง จะไม่พูดอย่างนั้น. ฉันพูดแต่เพียงว่า : อวิชฺชาปจฺจยา 

สงฺขารา, สงฺขารปจฺจยา วิญฺญาณํ, วิญฺญาณปจฺจยา นามรูปํ ฯลฯ นี่ไปเรื่อยจนถึงทุกข์เกิดขึ้นได้อย่างนี้, 

และว่า : อวิชฺชาย เตฺว ว อเสสวิราค นิโรธา สงฺขารนิโรธา ฯลฯ เรื่อยไปจนทุกข์ทั้งหลายดับไปด้วย

อาการอย่างนี้, กลายเป็นว่าฉันพูดอย่างนี้ ก็ทรงล้อในทำนองว่าโลกายตะของเลิศในโลกของพวกท่านนั้น

ฉันไม่ได้สนใจ, ไม่ถือว่าจะมีประโยชน์อะไรด้วย : คือว่ามันไม่ดับทุกข์อะไรได้ ถึงจะรู้ไปก็เป็นเรื่องฝัน

ทั้งนั้น.  ฉะนั้น  ต้องมาดูกันที่นี่ว่า จะต้องทำอย่างนี้ : คือให้อวิชชาดับ ให้สังขารดับ วิญญาณดับ นาม

รูปดับ แล้วก็ไม่มีทุกข์นี้.

          นี้เป็นวิธีหนึ่งซึ่งว่าจะไม่ค้านให้เขาละอาย  ให้เขาเก้อเขิน ก็เป็นพุทธจริยา ถ้าทำได้

อย่างนี้ก็จะดีมาก. เราควรจะถือไว้เป็นหลักว่า ถ้าจะค้านใครผู้ใดแล้ว อย่าให้เขาต้องเก้อเขินเลย.

เราก็พูดอย่างของเรา แล้วเขาก็นึกได้เอง, เขาก็ไม่เก้อเขินด้วย แล้วเขาก็เปลี่ยนด้วย. ถ้าเราไป

ทำให้เขาเก้อเขิน  เขาเกิดโมโหขึ้นมาในขณะนั้น, สติสัมปชัญญะเขาก็ฟันเฟือนไป เขาจะไม่ยอมรับสิ่ง

ที่เราพูด, หรือจะไม่เข้าใจ


OPT 1.50


๑๕๒                                                         พุทธจริยา ตอนที่ ๕

สิ่งที่เราพูด แล้วเขาก็ไม่ยอมรับอยู่ดี, เพราะว่าเขากำลังพื้นเสีย หัวเสีย. ฉะนั้นเราจะไม่ค้านให้เขา

หัวเสีย, แต่เราก็จะพูดเหมือนกับล้อเล่น แล้วแสดงสิ่งที่เราต้องการจะแสดงนี้ออกไป, มันก็กลายเป็นว่า

ได้ผล.

          ในที่สุด  พราหมณ์คนนี้ ก็สรรเสริญคำตรัสของพระพุทธเจ้า ประกาศตัวมาเป็นผู้นับถือ

พระพุทธ  พระธรรม พระสงฆ์ จนตลอดชีวิต, นี้เป็นพุทธจริยาที่น่าสนใจอย่างยิ่ง : ว่าจะไม่ทำให้ใคร

เขาเก้อเขิน.  เรามีอะไรของเราก็พูดไปอย่างเป็นเพื่อนแลกเปลี่ยนความคิดความเห็นกัน, แต่แล้วกลับ

ได้ประโยชน์.

          สรุปความของเรื่องทั้งหมดที่พูดกันในวันนี้  คล้าย  ๆ กับว่า บางที่เราก็จะต้องใช้อะไรที่

เรียกว่า  เกลือจิ้มเกลือ  อย่างนั้นก็มี แต่ว่าทำไปด้วยความเจตนาดี บางที่เขาเป็นฝ่ายท้าทายหรือล้อ

เลียนมาก่อน ก็ต้องใช้วิธีที่จะสวนไปให้มันเข้ารูป หรือเหมาะสมกันและเมื่อเขาท้าทาย เรายอมรับคำท้า

ทาย โดยให้เขาค้านก็ได้. เราไม่ต้องทำอะไรให้มากไปกว่า เอ้า, เมื่อท้าทาย ก็ลองค้านที่ฉันว่าดูซิ, 

เขาก็ค้านไม่ได้. มันก็ไม่ต้องมีเรื่องที่น่าเกลียดน่าชังอะไร ทำให้ได้ผลไปกับการที่บอกว่า "ฉันมีอย่างนี้"

ไม่ได้พูดว่า ดีกว่าหรือเลวกว่า, หรือของใครจะถูกกว่า, แม้ที่สุดแต่ว่าใครจะผิดจะถูก ก็ไม่ต้องพูดกัน

แล้ว.

          ทั้งหมดนี้เป็นพุทธจริยา    โดยหัวข้อที่ว่า   ท่านเป็นอะไรแก่พวกอัญญเดียรถีย์ทั้งหลาย. 

การบรรยายพระพุทธจริยาในวันนี้  ก็สรุปความได้อย่างนี้  ให้พูดไปจนอาตมาตายก็ไม่จบ.  เรื่อง

พระพุทธคุณหรือความเฉลียวฉลาดของพระพุทธเจ้ามีมากมายเหลือเกิน    ยิ่งเอามาอธิบายให้เป็นเรื่อง

ละเอียดละออออกไปแล้ว  ก็ยิ่งพูดกันไม่หวาดไหว จึงพูดได้แต่ใจความ, ระลึกนึกถึงคาถาของปู่ย่าตายาย

แต่งไว้ครั้งไหนกันก็ไม่รู้ว่า สหสุส สีเส สเจ โกโส สีเส สีเส สตํ มุกฺขา ฯลฯ นั้นกันอีกครั้งหนึ่ง ว่าถ้า

สมมติ
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ว่าบุรุษคนหนึ่ง  มีศีรษะ  ๑๐๐๐ ศีรษะ ใน ๑ ศีรษะมี ๑๐๐ ปาก ใน ๑๐๐ ปาก มี ๑๐๐ ลิ้น แต่ละลิ้น

บรรยายไปตลอดเวลา ๑ หมื่นปี ก็ไม่สามาระจะพรรณาคุณของพระผู้มีพระภาคเจ้านั้นให้ครบถ้วนได้. นี่

เป็นอันเลิกกัน, เป็นอันว่า ยอมรับว่าพรรณนาไม่ไหวโดยรายละเอียด. แต่ถ้าว่าโดยหลักโดยหัวใจแล้ว 

ก็พรรณนาได้เป็นเรื่อง  ๆ  ไป  ซึ่งจะได้พยายามเลือกสรรเอาพรรณนากันคราวละ  ๒-๓ เรื่อง จน

เพียงพอแก่ความต้องการ.

          สำหรับวันนี้ ก็ยุติการบรรยายไว้เพียงเท่านี้ ขอนิมนต์พระสงฆ์ทั้งหลายสวดคำสรรเสริญ

พระคุณของพระองค์ตามที่เคย.

