                              พุทธจริยา ตอนที่ ๑

                       พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา

      -๑-

เสาร์ที่ ๑ เมษายน ๒๕๑๕

ท่านสาธุชน ผู้สนใจในธรรมทั้งหลาย,

          การบรรยายประจำวันเสาร์นี้ได้สิ้นสุดไปภาคหนึ่งแล้ว  ซึ่งเราเรียกว่าภาคมาฆบูชา และ

ล้วนแต่เป็นการบรรยายเรื่องอิทัปปัจจยตามาโดยตลอด.   บัดนี้มาถึงภาควิสาขบูชาแล้ว  จึงได้เปลี่ยน 

เรื่องที่จะบรรยายนั้นให้เหมาะสมกับภาคนี้  ซึ่งอาตมามีความเห็นว่าควรจะได้กล่าวถึงเรื่องต่าง ๆ อัน 

เกี่ยวกับพระพุทธเจ้ากันในทุกแง่ทุกมุมเสียสักที. อาตมารู้สึกว่าเดี๋ยวนี้เราก็ยังไม่ได้รู้จักพระพุทธเจ้ากัน

                                   ๑
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ให้ลึกซึ่ง  สมกับที่พระองค์ทรงมีพระคุณอันลึกซึ้ง,  ดังนั้นขอให้เป็นที่เข้าใจกันว่า ในภาควิสาขบูชาสาม 

เดือนนี้ จะมีการบรรยายในชุด พุทธจริยา มีจำนวน ๑๓ ครั้งด้วยกัน ขอให้ทราบไว้เป็นการล่วงหน้าดัง 

นี้ด้วย.

          เมื่อจะถามว่า    พุทธจริยาคืออะไร?    ก็เข้าใจว่าเป็นการยากที่บุคคลจะมองเห็นได้ 

โดยครบถ้วนในทุกแง่ทุกมุม,  พุทธจริยาที่รู้กันเป็นส่วนมาก ก็คือพุทธประวัติในส่วนที่เกี่ยวกับการเคลื่อน 

ไหวของพระองค์เสียเป็นส่วนใหญ่.  ความหมายของคำว่า  "พุทธจริยา" ในที่นี้ หมายถึงการประพฤติ  

การกระทำ  หรือแม้ที่สุดแต่พฤติที่ได้เป็นไปเองในโลกนี้  ที่เกี่ยวกับพระพุทธเจ้า ทั้งที่เป็นส่วนพระองค์  

และทั้งที่มีความสัมพันธ์กันกับพวกเรา.   อาตมามีความเห็นว่า   เราควรจะพิจารณากันอย่างลึกซึ้ง

ละเอียดละออก ตลอดทั่วถึงกันสักที.

          ถ้าว่าโดยแท้จริงแล้ว เรื่องนี้อาตมาก็ได้เคยกล่าวมาหลายครั้งหลายหนในข้อที่ว่า บุคคลที่ 

เราเรียกกันว่าพระพุทธเจ้านั้น มีอะไร ๆ ที่ลึกซึ้ง ซับซ้อน กันอยู่เป็นหลาย ๆ ชั้น : นับตั้งแต่พระพุทธ 

เจ้าของพวกเด็ก ๆ ซึ่งถือเอาสัญญลักษณ์อย่างใดอย่างหนึ่งมาเป็นพระพุทธเจ้า, พระเครื่องที่แขวนคอ,  

หรือพระพุทธรูปในโบสถ์   ลงไปกระทั่งถึงวัตถุอื่น  ๆ  ที่มุ่งหมายคล้ายกันกับพระพุทธรูปเช่น  ต้นโพธิ์  

เหล่านี้เป็นต้น. สิ่งเหล่านี้ล้วนแต่เป็นพระพุทธเจ้าอย่างวัตถุ คือเป็นสัญญลักษณ์เท่านั้นเอง.

          พระพุทธเจ้าในลักษณะเช่นนี้ เราจะต้องรู้ความหมายของสัญญลักษณ์นั้นให้ถูกต้อง แล้วก็ให้ 

เพียงพอด้วย จึงจะได้รับประโยชน์, ถ้ามิฉะนั้นแล้วก็จะเป็นเพียงความเชื่อในเบื้องต้น ซึ่งทุกคนควรจะ 

มี  สำหรับเป็นเครื่องผูกใจในเบื้องต้น ที่จะทำความก้าวหน้า ในทางที่จะรู้จักสิ่งซึ่งมีไว้เป็นสัญญลักาณ์.  
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นี้คือพระพุทธเจ้าอย่างเป็นวัตถุ. ฉะนั้นขอให้ถือว่า พระพุทธเจ้าอย่างเป็นวัตถุ เป็นเหมือนสัญญลักษณ์

เบื้องต้นนี้ ก็มีอยู่พวกหนึ่ง.

          ทีนี้ พระพุทธเจ้าที่เป็นบุคคล เป็นมนุษย์ที่มีร่างกาย เนื้อหนัง เหมือนเราท่านทั้วหลาย, นี้ 

ก็เป็นพระพุทธเจ้าอย่างที่เป็นบุคคลาธิษฐาน, คือหมายถึงบุคคลที่มีชีวิตอยู่ เมื่อสองพันกว่าปีมาแล้วใน

ประเทศอินเดีย.  คนเหล่านั้นคิดว่า นั่นเป็นพระพุทธเจ้าจริง. แต่พระพุทธเจ้าท่านปฏิเสธว่า นั่นไม่ใช่

พระพุทธเจ้าจริง, ที่ไม่ใช่องค์พระพุทธเจ้าจริง เพราะว่าบุคคลที่ได้เห็นร่างกายนั้น ทั้งที่เดินสวนทางกัน

ก็ยังไม่รู้จักพระพุทธเจ้า. คนบางพวกเมื่อมีผู้บอกว่า นั่นเป็นพระพุทธเจ้า เขาก็ยังไม่เชื่อ, ยิ่งไปกว่านั้น  

ยังมีบางคนรักพระพุทธเจ้าอย่างรักบุคคล  อยากจะเข้าใกล้พระพุทธเจ้า,  รักพระพุทธเจ้ายิ่งกว่าชีวิต  

อย่างนี้ก็มี.

          นี่แหละขอให้มองดูกันในแง่นี้คือ : อาตมาอยากจะกล่าวว่า แม้แต่ร่างกายของพระพุทธเจ้า 

เอง ก็ยังเป็นเพียง สัญญลักษณ์ของพระพุทธเจ้า อยู่นั่นเอง. พูดอย่างนี้ ท่านทั้งหลายอาจจะไม่เชื่อ, ถ้า 

ท่านไม่เชื่อ ท่านจงให้ความเป็นธรรมกันบ้าง, แล้วจงศึกษาถึงข้อเท็จจริง ที่พระพุทธเจ้าท่านตรัสไว้ที่ว่า 

"เมื่อไรจึงจะเรียกว่า เห็นพระพุทธเจ้า". เห็นร่างกายนั้น เห็นเพียงวัตถุภายนอก ซึ่งไม่ใช่พระพุทธเจ้า

พระองค์จริง, เป็นเพียงร่างกายเนื้อ. พระพุทูเจ้ากายเนื้อเช่นนี้ก็ยังเป็นพระพุทธเจ้าของคน ซึ่งมี 

สติปัญญาความรู้อย่างลูกเด็ก ๆ อยู่นั่นเอง.

          ทีนี้  เราเขยิบสูงขึ้นมาถึงพระพุทธเจ้า ที่ไม่ใช่กายเนื้อ, คือกายจริง. กายจริงของ

พระพุทธเจ้า  ที่พูดกันอยู่นี้  ก็มุ่งหมายไปถึง :- พระปัญญาคุณ พระบริสุทธิคุณ พระเมตตาคุณ, เหล่านี้

ล้วนแต่หมายถึงพระพุทธเจ้า.   พระองค์ประกอบไปด้วยปัญา   คือรู้สิ่งที่ควรรู้ถึงที่สุด  จึงทำให้หมด

กิเลส หมดความทุกข์,  แล้วก็เลยได้คุณที่สอง คือบริสุทธิคุณขึ้นมา. เมื่อหมดจดจากกิเลสความทุกข์แล้ว

ก็ยังไม่
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หยุดอยู่  ยังทรงทนลำบากเพื่อจะสั่งสอนสัตว์  ให้พ้นจากกิเลสและความทุกข์ด้วย, เป็นเหตุให้เกิดเป็น 

เมตตาคุณ  หรือกรุณาคุณขึ้นมาอีก  รวมเป็น ๓ คุณ, แต่นี้ก็ยังเป็นเพียงพระคุณสำหรับบุคคล ที่จะพูด ๆ  

ท่อง ๆ กันเสียมากกว่า.

          เราจะต้องเห็นพระพุทธเจ้าให้ตรง ตามที่พระพุทธองค์ทรงประสงค์อย่างที่ตรัสว่า : ผู้ใด 

เห็นธรรม ผู้นั้นเห็นเรา, ผู้ใดเห็นเรา ผู้นั้นเห็นธรรม; ผู้ที่ไม่เห็นธรรม ไม่ได้ชื่อว่าเห็นเรา แม้แต่ผู้นั้น 

จะจับจีวรของเราอยู่".  แล้วยังมีตรัสไว้ในที่อื่นอีกว่า : "ผู้ใดเห็นปฏิจจสมุปบาท ผู้นั้นเห็นธรรม ผู้ใด 

เห็นธรรม ผู้นั้นเห็นปฏิจจสมุปบาท". เมื่อเอาพระพุทธภาษิตทั้งสองแห่งนี้มาต่อกันเข้ามันก็จะได้ความว่า  

ผู้ที่เห็นธรรม คือ เห็นปฏิจจสมุปบาท, นั่นแหละคือผู้ที่เห็นพระพุทธเจ้าพระองค์จริง.

          เมื่อพูดกลับกันก็พูดว่า   ผู้ที่เห็นพระพุทธเจ้าพระองค์จริง   ก็ต้องเห็นธรรม  คือเห็น

ปฏิจจสมุปบาท. การที่มัวท่องกันอยู่แต่ว่า ปัญญาคุณ บริสุทธิคุณ เมตตาคุณ โดยไม่เห็นปฏิจจสมุปบาท นี้ก็ยัง 

ไม่ชื่อว่า  เห็นพระพุทธเจ้าโดยสมบูรณ์ส; เพราะอาศัยหลักที่ว่า ผู้ใดเห็นธรรม ผู้นั้นเห็นตถาคต, ผู้ใด 

เห็นตถาคต ผู้นั้นเห็นธรรม.

          ขอให้สนใจในข้อนี้ให้มากเป็นพิเศษ  :  ให้เห็นพระพุทธเจ้าในลักษณะที่กล่าวได้ว่า  อยู่ 

กับพระพุทธเจ้าอยู่ตลอดเวลา,  ให้สมกับที่พระองค์ตรัสว่า "เราจะยังอยู่กับเธอ ตลอดเวลา แม้ว่าจะ 

ล่วงลับไปแล้วโดยร่างกาย".  คำพูดนี้เป็นพระพุทธภาษิตที่ตรัสไว้ในขณะที่พระองค์กำลังจะเสด็จดับขันธ์ 

ปรินิพพาน ในไม่กี่นาที่อยู่แล้วว่า : "ธรรมวินัยอันใด ที่ตถาคตแสดงแล้ว บัญญัติแล้วนั้น จักอยู่เป็นศาสดา 

ของพวกเธอทั้งหลาย ในกาลเป็นที่ล่วงลับไปแห่งเรา".

          พึงคิดให้เห็นว่า  สิ่งที่เรียกว่าธรรมวินัย  ที่ได้ทรงแสดงแล้ว  บัญญัติแล้วในที่นี้  มีความ 

หมายอย่างเดียวกับคำว่า "ธรรม" ในประโยคที่ว่า "เห็นธรรม เห็นตถาคต, เห็นตถาคต เห็นธรรม". 

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                           ๕

ทั้งนี้เพราะว่า  ธรรมวินัย  ที่ทรงบัญญัตินั้น  ก็ไม่มีเรื่องอะไร  ที่ออกไปนอกขอบเขตของเรื่อง

อิทัปปัจจยตา  หรือ  ปฏิจจสมุปบาท. พระองค์ตรัสว่า : แต่กาลก่อนก็ดี เดี๋ยวนี้ก็ดี เราตถาคตกล่าว

บัญญัติเฉพาะ  เรื่องความทุกข์  และความดับทุกข์ เท่านั้น, หมายความว่า พระองค์จะยอมตรัสด้วยแต่

เพียงเรื่องทุกข์ กับความดับทุกข์ สองอย่างเท่านั้น. ส่วนเรื่องอิทัปปัจจยตา หรือเรื่องปฏิจจสมุปบาทนั้น

ก็ไม่มีอะไรมากไปกว่า เรื่องความทุกข์ เกิดขึ้นอย่างไร และความทุกข์ดับลงไปอย่างไร.

          แต่ทีนี้มันมีความสำคัญคือว่า  การเห็นธรรมชนิดนี้ ไม่อาจเห็นได้ด้วยการอ่าน หรือการฟัง  

หรือเพียงการคิดคำนวณด้วยเหตุผล, แต่เป็นสิ่งที่เห็นได้ด้วยการประพฤติกระทำ ให้สิ่งนั้นปรากฎขึ้นในใจ 

จริง ๆ คือ อบรมสติปัญญา ให้รู้จักสิ่งที่เรียกว่า ความทุกข์ และเหตุให้เกิดความทุกข์ ซึ่งมีอยู่เป็นประจำ 

วันจริง ๆ อย่างที่ได้เคยกล่าวมาแล้วโดยสรุปว่า : เมื่อใดความรู้สึกในจิตใจเป็นไปในทางความยึดมั่น 

ถือมั่นแล้ว  ความทุกข์ก็ปรากฎขึ้น เพราะว่ามัเนกิดปัญจุปาทานขันธ์ขึ้นมาแล้ว. ถ้าจิตไม่มีความรู้นึกเป็น 

ไปในทางความยึดมั่นถือมั่น ความทุกข์ก็ไม่ปรากฎ. ต้องรู้สึกในข้อนี้ด้วยจิตใจ แล้วก็ชิมรสของความทุกข์ 

ที่เกิดขึ้นด้วยจิตใจ,  แล้วก็ชิมรสของความไม่ทุกข์ที่เกิดขึ้นนี้ ด้วยจิตใจ, แล้วจะรู้ชัดลงไปว่า เมื่อไรมี 

ความยึดมั่นถือมั่น เป็นตัวกู-ของกู เมื่อนั้นก็มีความทุกข์โดยแน่นอน. อย่างนี้เรียกว่า เห็นธรรม หรือเห็น 

ปฏิจจสมุปบาท ในลักษณะที่พระพุทธองค์ตรัสว่า เห็นพระพุทธองค์เอง.

          นี่แหละขอให้มองเห็นหรือรู้สึก  ตามพระพุทธดำรสที่ตรัสไว้ว่า  : เรายังอยู่กับเธอตลอด 

เวลา. ถ้าใครไม่มองเห็นความจริงข้อนี้ ก็ต้องเรียกว่า เป็นคนโง่, อย่างดีที่สุดก็เป็นสาวกโง่ ของ

พระสัมมาสัมพุทธเจ้า   เพราะว่าไม่เคยเห็นพระพุทธเจ้าที่แท้จริง  ชนิดที่พระองค์ตรัสว่า  "เรายังอยู

กับเธอตลอดเวลา".
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          ทั้งหมดนี้เป็นการแสดงให้ท่านทั้งหลายเห็นว่า  พระพุทธเจ้าจริง ๆ นั้น คือ อะไร. ถ้ารู้ 

จักพระพุทธเจ้าในลักษณะอย่างนี้  ก็ง่ายที่จะรู้จัก  สิ่งที่เรียกว่า "พุทธจริยา" คือพฤติต่าง ๆ ที่เป็นไป 

เกี่ยวกับพระพุทธเจ้าเอง และเกี่ยวกับพวกเราที่เป็นสาวกของท่าน. ท่านทั้งหลายอย่าลืว่า พระพุทธเจ้า 

ท่านตรัสว่า "เราจะยังอยู่กับเธอทั้วหลายตลอดเวลา". นี่ฟังดูคล้าย ๆ กับว่า เป็นพระเจ้า, แต่ท่านก็ 

ไม่ได้ทรงมุ่งหมาย ที่จะเป็นพระเจ้าในทำนองนั้น เป็นแต่ทรงแสดงให้ทราบว่า พระพุทธเจ้าองค์จริงนั้น  

จะอยู่กับท่านทั้งหลายตลอดเวลา, จะอยู่ได้ หรือไม่ได้ มันก็แล้วแต่ท่านทั้งหลาย ที่จะเป็นผู้ประพฤติ

กระทำ ในลักษณะที่จะเห็น หรือไม่เห็นพระพุทธเจ้านั้น.

          ทีนี้  อาตมาอยากจะพูดไปในทางที่ว่า ใครจะเห็น หรือไม่เห็น ก็ช่วยเหลืออะไรกันได้ไม่ 

มากนักในตอนนี้, เท่าที่จะทำได้ก็คือ จะพยายามพูดไปเรื่อย ๆ ให้เห็นพระพุทธเจ้าพระองค์จริง กระทั่ง 

เห็นความจำเป็นที่เราจะต้องมีพระพุทธเจ้าชนิดนี้ คือชนิดที่แท้จริง ที่อยู่กับเราได้ตลอดเวลา, ตามหัวข้อ 

ดังต่อไปนี้._

          ๑. ทรงเป็นเพื่อนเวียนว่ายในสังขารวัฎฎ์

          หัวข้อแรกอยากจะพูดว่า พระพุทธเจ้าท่านเป็นเพื่อนท่องเที่ยวไปในสังสารวัฎฎ์ของพวกเรา 

นี่ฟังดูให้ดี ให้มันมีความหมายลึกหน่อย คือให้มองให้เห็นว่า พระพุทธเจ้าท่านเป็นเพื่อนกับเรา เป็น 

เพื่อนท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร.  ข้อนี้อาศัยพระพุทธภาษิตที่ตรัสว่า  :  จตนฺนํ ภิกฺจเว อริยสจจฺจานํ  

อนนุโพธา  อปฺปฏิเวธา  เอวมิทํ ทีฆมทฺธานํ สนฺธาวิตํ สํสริตํ มมญฺเจว ตุมฺหากญฺจฯ ซึ่งมีใจความว่า :  

"ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย,  เพราะไม่รู้ตาม  เพราะไม่รู้แจ้งแทงตลอด  ซึ่งอริยสัจจ์ทั้ง ๔ เราและเธอทั้ง 

หลายจะต้องท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร  อันยาวนานเห็นปานนี้".  นี้คือคำที่ตรัสแก่ภิกษุ  ในฐานะที่ว่า  

ก่อนนี้เคยเป็นเพื่อนท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร  อันยาวนานมาด้วยกัน,  จนกระทั่ง มีการรู้ตาม รู้แจ้ง 

แทงตลอด ซึ่งอริยสัจจ์ ๔, ถ้าพูดอย่างภาษาคนภาษาธรรมดาก็ว่า  เวียนว่ายตายเกิด  ไม่รู้กี่ร้อยชาติ

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๗

พันชาติ  หมื่นชาติ  แสนชาติ จึงได้มาเป็นพระพุทธเจ้า หรือสิ้นสุดเป็นพระอรหันต์ ไม่ต้องเวียนว่ายใน 

วัฎฎสงสารกัน เพราะรู้ซึ่งอริยสัจจ์ นี้ก็อย่างหนึ่ง.

          ถ้าว่าจะพูดกันอย่างภาษาธรรม คือเอาการเวียนว่ายในวัฎฎะนี้เป็นเรื่องทางจิตใจ : เกิด 

ตัณหา  อุปาทาน  ครึ่งหนึ่ง  ก็เรียกว่าชาติหนึ่ง,  อย่างนี้ก็แปลว่า  ก่อนแต่ที่จะเป็พระอรหันต์กันนี้ ก็ 

เวียนว่ายในวัฎฎสงสารกันมามากมายนับไม่ถ้วน, แม้ว่าจะนับตั้งแต่คลอดออกจากท้องของมารดาออกมา  

กว่าจะเป็นพระอรหันต์ได้สักองค์หนึ่งนี้  ก็ต้องเวียนว่ายไปในวัฎฎะ  คือ กิเลส กรรม และวิบาก มาก 

มายนับไม่ได้   จนกว่าจะรู้อริยสัจจ์.   นี้เป็นอันแสดงว่า   ก่อนแต่ที่จะเป็นพระอรหันต์  ก็เป็นเพื่อน 

เวียนว่ายกันมาในวัฎฎะ  อย่างที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า  มมญฺเจวของ-ฉันด้วย,  ตุมฺหากญฺจ-ของท่าน

ทั้งหลายด้วย.  วัฎฎสงสารนี้ยาว   จนกระทั่งถึงวันของการรู้อริยสัจจ์  หยุดเวียนว่ายในวัฎฎะ.  ท่าน 

พูดอย่างว่า  "เป็นเพื่อนทุกข์  เพื่อนยาก เวียนว่ายกันไปในวัฎฎสงสาร จนกว่าจะรู้อริยสัจจ์". แต่ว่า  

นอกจากท่านเป็นเพื่อนทุกข์   เพื่อนยากของพวกเราแล้ว  ก็ยังเป็นเพื่อนประเสริฐสูงสุด  คือช่วย

เปลื้องปลดความทุกข์ยากนั้นให้หมดไป.

     ทำไมเราไม่มองพระพุทธเจ้ากันในลักษณะอย่างเป็นเพื่อนทุกข์เพื่อนยากนี้  จะได้มีความเชื่อ  มี 

ความเลื่อมใส มีความตั้งใจ หรืออะไร มากกว่าที่จะมีอยู่อย่างเดี๋ยวนี้, ซึ่งมักจะทำไปพอสักว่าตาม

ประเพณี. พระพุทธเจ้าท่านประสงค์ให้เรารู้จักท่านในลักษณะอย่างนี้ เราก็ยังหลับตา อุดหู ไม่ค่อยจะ

ยอมรับฟัง, เห็นได้ง่าย ๆ ก็คือว่า ไปมัวสนใจเรื่องอื่น ๆ เรื่องอื่น ๆ ซึ่งไม่ค่อยจะตรงกับพระพุทธ

ประสงค์, มันเป็นเรื่องอะไรก็ไม่รู้ พูดไปก็ลำบาก. สรุปแล้วก็คือว่า เห็นแก่เรื่องปาก เรื่องท้อง

ทำนองนั้นกันเสียทั้งนั้น คือเห็นแก่การอยู่ดีกินดี มากกว่าที่จะเห็นแก่การกินอยู่แต่พอดี เพื่อให้เหมือนกับ

พระพุทธเจ้ามากขึ้น.

๘                                                            พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          ข้อนี้อยากจะให้ท่านทั้งหลายลองทดสอบดูว่า  ผู้ที่ร้อง  พุทธัง  สรณัง  คัจฉามิ อยู่ตลอด 

เวลานั้น  เขามีความรู้สึกจริงตามนั้นกันหรือเปล่า? คือรู้สึกว่าพระพุทธเจ้าท่านเป็นเพื่อนทุกข์เพื่อนยาก  

แล้วก็ยังเป็นเพื่อนที่จะปลดความทุกข์ยากนั้นให้หมดไปด้วย, เราจึงได้ร้องว่า พุทธัง สรณัง คัจฉามิ เป็น 

ต้น, หรือเปล่า? นี่แหละ คือข้อที่ธรรมเนียมมันทำให้คนร้องอย่างนี้ เหมือนนกแก้ว นกขุนทอง มาตั้งแต่ 

เล็ก  มันเลยปิดบังข้อเท็จจริง  คือความหมายอันแท้จริงของคำกล่าวเหล่านี้,  จึงเอามาพูดกันวันนี้ว่า  

ท่านทั้งหลายจะได้พิจารณาดูใหม่ ให้มองเห็นในข้อที่ว่า : พระองค์ทรงนับถือสาวกของพระองค์ เหมือน 

กับเพื่อนทุกข์เพื่อนยาก   พยายามที่จะช่วยปลดปล่อย   ให้พ้นจากความทุกข์ความยาก,  แต่แล้วเราก็ 

ตอบสนองพระคุณของท่านนิดเดียว : เอาแต่โมโห โทโส, มีความโลภ ความโกรธ ความหลง ตามใจ 

ตัวเอง,   ไม่เชื่อพระพุทธเจ้า   ไม่พยายามทำตนให้เป็นเพื่อนกับพระพุทธเจ้า   ในการที่จะรอดพ้น 

จากความเวียนว่ายในวัฎฎสงสาร  ซึ่งหมายถึงเวียนว่ายในกิเลส  ในความทุกข์  ประวันนั้นเอง ไม่รู้ 

จักก้าวขึ้นมาเสียสักที.

          ขอให้พิจารณาดูกันในข้อนี้ จนสรุปได้ว่า ทรงเป็นเพื่อนเวียนว่ายไปในวัฎฎสงสารของสัตว์ 

โลกจนกว่าจะลุถึงอริยสัจจ์ แทงตลอดซึ่งอริยสัจจ์ พ้นจากวัฎฎสงสารไปได้ นี้ข้อหนึ่ง.

                    ๒. โลกมืดบอดตลอดเวลาที่พระองค์ยังไม่เกิดขึ้น

          ทีนี้ก็อยากจะมองไปในข้อเท็จจริงที่ว่า  โลกนี้มันเป็นโลกที่มืดที่บอด  อยู่ตลอดเวลาที่พระ

พุทธเจ้ายังไม่เกิดขึ้น. ข้อนี้เกือบจะไม่ต้องอธิบายอะไร, ถ้าเราจะอ่านตามพระพุทธภาษิตที่ได้ตรัสไว้ดัง 

ต่อไปนี้ว่า  :-  ยาวกีวญฺจ  ภิกฺเว  จนฺทิมสุริยา โลเก นุปฺปชฺชติ -ดูก่อน ภิกษุทั้งหลาย, ตลอดเวลา 

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๙

เพียงใด  ที่ดวงอาทิตย์และดวงจันทร์ไม่ปรากฎขึ้นในโลก,  เนว ตาว มหโต อโลกสฺส ปาตุภาโว โหติ  

มหโต  โอภาสสฺส  -ตลอดกาลเพียงนั้น ความปรากฎแห่งแสงสว่างอันใหญ่หลวงยังไมทมีในโลกนี้ก่อน,  

อนฺธตมํ ตทาโหติ อนฺธการติมิสา -มันมีแต่ความมืด เหมือนความบอด เป็นความมืดซึ่งจะทำโลกนี้ ให้เป็น 

เหมือนกับโลกที่มีความบอด, เนว ตาว รตฺตินฺทิวา ปญฺญายนฺติ -กลางวันและกลางคืนก็ยังไม่ปรากฎ,

น มาสทฺธมาสา  ปญฺญายนฺติ -เวลาหนึ่งเดือน หรือครึ่งเดือนก็ยังไม่ปรากฎ, น อุตุสํวจฺฉรา ปญฺญายนฺติ - 

ฤดูและปีก็ยังไม่ปรากฎ.

          ยโต  จ โข ภิกฺขเว จนฺทิมสุริยา โลเก อุปฺปชฺชนฺติ -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, ก็ในกาลใดแล  

ดวงอาทิตย์ และดวงจันทร์ ปรากฎขึ้นในโลก, อถ มหโต อาโลกสฺส ปาตุภาโว โหติ มหโต โอ ภาสสฺส

-ลำดับ่นั้นความปรากฎแห่งแสงสว่างอันใหญ่หลวงย่อมมีขึ้นในโลก. เนว อนฺธตมํ โหติ น อนฺธการติมิสา

-ความมืดเหมือนดังความบอดก็ไม่มี, อถ รตฺตินฺทิวา ปญฺญายนฺติ, มา สทฺธมาสาปญฺญายนฺติ อุติสํวจฺฉรา 

ปญฺญายนฺติ. -เมื่อนั้นเวลากลางวัน กลางคืน ก็ปรากฎเวลาหนึ่งเดือน ครึ่งเดือนก็ปรากฎ เวลาฤดูหนึ่ง

ปีหนึ่งก็ปรากฎ, ข้อนี้ฉันใด, ดูก่อนภิกษุทั้หลาย, ข้อนี้ก็ฉันนั้น.

          ยาวกีวญฺจ  ตถาคโต โลเก นุปฺปชฺชติ อรหํ สมฺมาสมฺพุทโธ ตลอดกาลเพียงใดที่ตถาคต ผู้ 

เป็นอรหันตสัมมาสัมพุทธ  ยังไม่ปรากฎขึ้นในโลก,  เนวตาว  มหโต อาโลกสฺส ปาตุภาว โหติ มหโต  

โอภาสสฺส  -ตลอดกาลเพียงนั้น  ความปรากฎแห่งแสงสว่าง อันใหญ่หลวงก็ไม่มีในโลก. อนฺธตมํ ตทา- 

โหติ  อนฺธการติมิสา -มันมีแต่ความมืด เหมือนความบอดในขณะนั้น, เนว ตาว จตุนฺน์ อริยสจฺจาน์

อาจิกฺขณา  โหติฯ  ตลอดกาลเพียงนั้น การบอก การแสดง การบัญญัติการตั้งขึ้นไว้ การเปิดเผย การ

จำแนกแจกแจง และการทำให้เป็นเหมือนหงายของที่คว่ำต่ออริยสัจจ์ทั้งหลาย ๔ ประการนั้น ยังไม่มีก่อน.

๑๐                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          ยโต จ โข ภิกฺขเว ตถาคโต โลเก อุปฺปชฺติ อรหํ สมฺมาสมฺพุทธโธ - ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย

ก็ในกาลใดแล  ตถาคตปรากฎขึ้นในโลก เป็นพระอรหันต์สัมมาสัมพุทธเจ้า, อถ มหโต อาโลกสฺส ปาตุ 

ภาโว โหติฯ - ลำดับนั้นความปรากฎแห่งแสงสว่างอันใหญ่หลวง ย่อมมีในโลก. ความมืดที่กระทำให้เป็น 

เพียงดังคนบอดย่อมไม่มี, อถ จตุนฺนํ อริยสจฺจานํ อาจิกฺขณา โหตุ เทสนา ปญฺญาชนา ปฏฺฐปนา วิวรณา  

วิภชนา อุตฺตานีกมฺมํ - ลำดับนั้น การบอก การแสดง การบัญญํติตั้งขึ้นไว้ การเปิดเผย การจำแนกแจก 

แจง การกระทำให้เหมือนการหงายของที่คว่ำ ต่ออริยสัจจ์ ทั้งหลาย ๔ ประการย่อมมี.

          นี่แหละ ขอให้ท่านทั้งหลายกำหนดใจความสั้น ๆ นี้ไว้ให้ได้ว่า โลกยังเป็นโลกที่มืดบอดอยู่ 

ตลอดเวลา  ที่พระพุทธเจ้ายังไม่บังเกิด.  ถ้าเปรียบเสมือนว่าไม่มีดวงอาทิตย์ ดวงจันทร์ โลกนี้มันมืด  

กระทั่งเวลา วัน เดือน ปี อะไรก็ไม่มี, เมื่อตถาคตยังไม่เกิด แสงสว่างชนิดหนึ่งที่ส่องเข้าไปยังจิตใจ 

ของสัตว์ นั้นก็ยังไม่มี, โลก คือจิตใจของสัตว์มันก็มืด, เป็นความมืดที่จะทำให้เกิดอาการแห่งความบอด  

และเวลานั้นก็ยังไม่มีวัน เดือน ปี คือ ยังไม่มีการบอก การแสดง การเปิดเผยแจกแจง ซึ่งอริยสัจจ์ทั้ง๔.

          นี่เราก็เรียกได้ว่า  ทางวัตถุมันก็มีโลก  ถ้าไม่มีดวงอาทิตย์มันก็มืด,  แล้วโลกทางจิตใจ 

ทางนามธรรม ถ้ายังไม่มีพระพุทธเจ้า ซึ่งเป็นเหมือนกับดวงอาทิตย์ โลกทางจิตใจ ทางนามธรรม หรือ 

โลกคือจิตใจของสัตว์ทั้งหลายทั้งปวง มันก็มืด, เป็นความมืดซึ่งจะทำให้เป็นเหมือนกับความบอด. แล้วก็ 

ตรัสจำแนกอริยสัจจ์ เหมือนที่เรารู้กันว่า :- อริยสัจจ์ คือ ทุกข์ คือเหตุให้เกิดทุกข์, ความดับแห่งทุกข์,

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๑๑

ทางให้ถึงความดับแห่งทุกข์.  แต่ได้ตรัสสรุปในตอนท้าย  ด้วยการทรงย้ำไว้ว่า  ตสฺมาติห ภิกฺขเว -ดู 

ก่อนภิกษุทั้งหลาย, เพราะเหตุฉะนั้นในเรื่องนี้ อิทํ ทุกฺขนฺติ โยโค กรณีโย -โยคะอันเธอทั้งหลายพึง

กระทำให้รู้ว่า  ทุกข์นี้เป็นอย่างไร,โยคะอันเธอทั้งหลายพึงกระทำให้รู้ว่า เหตุให้เกิดทุก์นี้เป็นอย่างไร,  

โยคะอันเธอทั้งหลายพึงกระทำให้รู้ว่า ความดับแห่งทุกข์นี้เป็นอย่างไร, และว่าโยคะอันเธอทั้งหลายพึง 

ปฏิปทาให้ถึงความดับแห่งทุกข์นี้คืออย่างไร     พระบาลีโดยตรงมีอยู่อย่างนี้.

          ตรงนี้มีข้อที่อยากจะเตือนเกี่ยวกับทางตัวหนังสืออย่างหนึ่งเสียก่อน  : การที่พระองค์ทรง 

ใช้คำว่า โยคะ หรือ โยโค ในกรณีนี้ มันไปตรงเป็นคำเดียวกันกับคำว่า โยคะ โยโค ซึ่งเป็นชื่อของ

กิเลส. โยคะที่เป็นชื่อของกิเลสก็คือ  กาม ทิฎฐิ อวิชชา เป็นต้นนั้น เรียกว่าโยคะเหมือนกัน แปลว่า

กิเลสที่ประกอบสัตว์ไว้ในรูปที่เป็นทุกข์,  ส่วนคำ โยคะ ในที่นี้ไม่ใช่กิเลส ไม่ได้หมายความว่าอย่างนั้น,  

หมายถึงการประกอบซึ่งความเพียร. ผู้ที่ทำโยคะ เรียกว่า โยคี, โยีคือผู้ที่ทำความเพียรให้รู้ว่าทุกข์เป็น 

อย่างไร, เหตุให้เกิดทุกข์เป็นอย่างไร, ความดับทุกข์เป็นอย่างไร, ทางให้ถึงความดับทุกข์เป็นอย่างไร.

          พระองค์ทรงกำชับในลักษณะที่ของร้องว่า  จงกระทำซึ่งโยคะ ๔ ประการ แล้วก็จะได้ผล 

ตามความมุ่งหมาย  ไม่เสียทีที่พระพุทธเจ้าได้เกิดมรในโลกนี้ ทรงแสดงจำแนก เปิดเผยซึ่งอริยสัจจ์ ๔  

ด้วยหวังว่า  โลกนี้จะไม่เป็นโลกที่มีความบอดอีกต่อไป. ก่อนหน้าพระพุทธเจ้าเกิด โลกนี้เป็นโลกที่บอด  

ใช้คำว่า อนฺธการติมิสา - ความมืดซึ่งจะทำเพียงดังคนตาบอด, แล้วโลกนี้ก็มีอยู่เป็นสองโลก : โลกที่ 

ต้องอาศัยดวงอาทิตย์ ดวงจันทร์ นั่นอย่างหนึ่ง, โลกที่ต้องอาศัยดวงอาทิตย์ คือ พระพุทธเจ้า นี้ก็อย่าง

หนึ่ง.

๑๒                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          ตอนนี้ก็ขอให้เราพิจารณาดูถึงความสัมพันธ์กัน  ระหว่างสัตว์โลก  กับพระพุทธเจ้าว่ามีอยู่ 

อย่างไร.   ถ้าไม่มีพระพุทธเจ้า   สัตว์โลกทั้งหลายจะเป็นอย่างไร.  ถ้าเห็นความจริงข้อนี้  ก็จะรู้ 

จักความสัมพันธ์กันอย่างที่แยกกันไม่ได้ ในระหว่างพวกเรากับพระพุทธเจ้า. แต่เดี๋ยวนี้เราไม่นึกไม่คิด  

แล้วรู้สึกคล้าย ๆ กับว่ามีพระพุทธเจ้าก็ได้ ไม่มีก็ได้, หรือว่า ไม่ต้องมีความสัมพันธ์กันอย่างแน่นแฟ้นถึง 

ขนาดนี้ ก็ปล่อยไปตามเรื่อง. แม้อาการอย่างนี้ก็ควรจะเห็นว่าเป็นพุทธจริยา, แม้ว่ามิใช่กิริยาอาการที่ 

ทรงประพฤติกระทำแก่บุคคลโดยตรง ก็คล้าย ๆ กับว่าเป็นอาการของพระพุทธเจ้าในความหมายทั้งหมด  

ที่กระทำแก่สัตว์โลกในความหมายทั้งหมด.   พูดอย่างสมัยใหม่   เขาก็คงจะพูดว่า  เป็นการผูกพัน

ระหว่างสถาบันของพระพุทธเจ้า  กับสถาบันของมนุษย์. ที่จริงก็เป็นพุทธจริยา ซึ่งเป็นความหมายของการ 

เป็นพระพุทธเจ้า, ถ้าไม่มีการกระทำเหล่านี้ ก็ไม่มีความหมายในการเป็นพระพุทธเจ้า.

          นี้สรุปความในข้อนี้ว่า  ถ้าไม่มีพระพุทธเจ้า  โลกนี้ก็ไม่เป็นโลก,  เช่นเดียวกับว่าถ้าไม่ 

มีดวงอาทิตย์  ดวงจันทร์ โลกกลม ๆ นี้ก็ไม่เป็นโลก. แม้เดี๋ยวนี้แหละถ้าเราไม่มีดวงอาทิตย์ ก็จะต้อง 

ตายกันหมดในเวลาไม่นานเท่าไร. ไม่มีแสงสว่างพอ ไม่มีความอบอุ่นพอ ไม่มีความเจริญของสิ่งที่มีชีวิต, 

ไม่มีดวงอาทิตย์อย่างเดียว ทั้งหมดในโลกนี้ก็ตายหมด. โลกจิตใจก็เหมือนกัน ถ้าไม่มีแสงสว่างของ

พระพุทธเจ้าก็ตายหมด : คือตายจากความเป็นมนุษย์ ไม่มีความเป็นมนุษย์ อะไรเหลืออยู่. เราต้องรับรู้

พระพุทธจริยาในข้อนี้ ที่เป็นความประพฤติกระทำอย่างใหญ่หลวงสูงสุด เหลือที่จะพรรณาได้.

                    ๓. เพราะโลกมีทุกข์ จึงทรงอุบัติขึ้นในโลก

          ทีนี้ ควรจะดูกันในข้อต่อไป จะเรียกว่าพุทธจริยาหรือไม่ ท่านทั้งหลายก็คงจะรู้ได้เอง. ข้อ 

นี้มีหัวข้อว่า เพราะมีความทุกข์อยู่ในโลก ตถาคตจึงเกิดขึ้น และธรรมวินัยของตถาคตจึงส่องแสงอยู่ได้.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๑๓

          ขอให้ท่านจับใจความให้ได้ว่า  เพราะในโลกมีความทุกข์  ตถาคตจึงเกิดขึ้น  และ

"ตะเกียง" ของตถาคตจึงส่องแสงอยู่ได้. พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่า :- อิเม โข ภิกฺขเว ตโย ธมฺมา น  

สํวิชฺเชยฺยุํ -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, ถ้าธรรม ๓ ประการนี้ (ชาติ ชรา มรณะ) ไม่พึงมีแล้วไซร้ น ตถาคโต

โลเก อุปฺชยฺเชยฺย อรหํ สมฺมาสมฺพุทฺโธ -ตถาคตก็จะไม่เกิดขึ้นในโลก เพื่อเป็นอรหันตสัมมาสัมพุทธ.

น  ตถาคตปฺปเวทิโต  ธมฺมวินโย  โลเก ทีเปยฺย -พระธรรมวินัยที่ตถาคตประกาศแล้วนั้น ก็ไม่อาจจะ 

ส่องอยู่ได้, ยสฺมา จ โข ภิกฺขเว อิเม ตโย ธมฺมา โลเก สํวิชฺชนฺติ -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, เพราะเหตุ 

ใดแล  ที่ธรรม  ๓  ประการคือ ความทุกข์ มีอยู่ในโลกนี้, ตสฺมา ตถาคโต โลเก อุปฺปชฺชติ อรหํ

สมฺมาสมฺพุทธฺโธ -เพราะฉะนั้น ตถาคตจึงเกิดขึ้นในโลก เป็นอรหันตสัมมาสัมพุทธะ, ตสฺมา

ตถาคตปฺปเวทิโต ธมฺมวินโย โลเก ทิปฺปติ. -และเพราะเหตุนั้น ธรรมวินัยที่ตถาคตประกาศไว้แล้ว จึง

ส่องแสงอยู่ได้ในโลกนี้.

          ข้อที่ว่าธรรม ๓ ประการนี้มีอยู่ในโลก นั้นคือ ความเกิด ความแก่ และความตาย. ในที่นี้ 

พระพุทธเจ้าท่านตรัสระบุความทุกข์เป็นเรื่อง ความเกิด ความแก่ และความตาย คือเอาแต่ที่เป็นปัญหา 

ใหญ่ของสัตว์โลกว่า  :  ถ้าไม่มีความเกิด ความแก่ และความตายในโลกแล้ว ก็ย่อมไม่มีเหตุผลอะไร  

หรือไม่มีความจำเป็นอะไร  ที่พระพุทธเจ้าจะเกิดขึ้นในโลก,  เมื่อไม่มีเรื่องที่จะต้องเกิด ไม่มีเหตุผล  

ไม่มีที่ตั้งอะไรที่จะทำให้เกิด  พระพุทธเจ้าก็ไม่เกิด  และเกิดไม่ได้.  แม้พระพุทธเจ้าเกิดแล้ว  และ 

แสดงธรรม ธรรมนั้นก็ไม่ส่องแสง เพราะว่า ไม่มีใครมีปัญหา เพราะไม่มีใครที่จะเกิด จะแก่ จะตาย.

          ใจความสำคัญอยู่ที่ว่า  ที่พระพุทธเจ้าเกิดนี้  ก็เพื่อจะแก้ปัญหาเรื่องความเกิด  ความแก่  

ความตาย.   และว่า  ธรรมะวินัยที่ทรงแสดงออกไปนั้น  ก็เพื่อจะแก้ปัญหาเรื่องความเกิด  ความแก่  

๑๔                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

ความตาย. ท่านทรงแยกเป็นสองเรื่องคือ ตัวท่านเองอย่างหนึ่ง กับธรรมวินัยที่ท่านทรงแสดงอย่างหนึ่ง, 

ทั้งสองอย่างนี้เกิดขึ้นในโลก  หรือมีอยู่ในโลก  ส่องแสงอยู่ในโลกได้  ก็เพราะว่า  โลกนี้มีปัญหาคือ  

ความเกิด ความแก่ ความตาย.

          เมื่อพูดถึงความเกิด ความแก่ ความตาย ก็หมายความว่าคนที่ยังไม่รู้คือ ปุถุชนเหมือนเรา 

ท่านทั้งหลายที่ยังเป็น  ปุถุชน ยังโง่ ยังไม่รู้เรื่อง อิทัปปัจจยตา, ก็เห็นเป็นตัวเราเกิด ตัวเราแก ตัว 

เราตาย มันจึงมีปัญหา. ถ้าไม่มีความยึดมั่น ถือมั่นว่า ตัวเราเกิด ตัวเราแก่ ตัวเราตาย ก็ไม่มีใครที่จะ 

เป็นเจ้าของปัญหา หรือเป็นเจ้าทุกข์ หรือเป็นผู้เดือดร้อน.

          เดี๋ยวนี้สัตว์ทั้งหลายมืดบอด เหมือนที่กล่าวมาแล้ว มันจึงมีปัญหา คือมีตัวเรา มีของเรา มี 

ตัวกู-มีของกู  จึงมีความทุกข์.  เพราะความทุกข์มีอยู่ในโลก พระพุทธเจ้าจึงเกิดขึ้น, และคำสอนหรือ 

ศาสนาหรืออะไร ของพระองค์นี้ ตั้งอยู่ในโลกได้ เพราะว่าโลกมีความต้องการ.

          ท่านทั้งหลายจงพิจารณาดูว่า ลักษณะอย่างนี้จะเรียกว่าพระพุทธจริยาได้หรือไม่? ลูกเด็ก ๆ 

ก็เคยอ่านแต่พุทธประวัติ ว่าพุทธจริยาเป็นอย่างนั้น อย่างนั้น, แต่เดี๋ยวนี้มันเป็นเรื่องนามธรรม ไม่ได้ 

เล็งถึงตัวบุคคล  แต่เล็งถึงความจริง  สภาพความจริงหรือสถานการณ์ในจิตใจของสัตว์ทั้งหลาย, เป็น 

พุทธจริยาอย่างใหญ่หลวง,  ลึกลับเหมือนกับนามธรรม.  เมื่อพระพุทธเจ้าต้องเกิดขึ้นด้วยเหตุนี้ ไม่ใช่ 

เหตุอื่น ไม่ใช่ไม่มีอะไรเป็นปัจจัยสำคัญ, มันมีปัจจัยสำคัญอยู่ที่ว่า เพราะมีความทุกข์อยู่ในโลกนี้. นี้เป็น 

ปัจจัยให้พระพุทธเจ้าเกิด. ส่วนพระองค์เองก็มีปัญหาเรื่องความเกิด ความแก่ ความตาย เหมือนกัน จึง 

ได้เกิดมาเพื่อตรัสรู้,  ส่วนที่เกี่ยวกับสัตว์ทั้งหลายนั้น ก็เพราะสัตว์ทั้งหลายมีความเกิด ความแก่ ความ 

ตาย เหมือนกัน จึงต้องทรงแสดงธรรม.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                               ๑๕

          การเกิดแห่งพระพุทธเจ้า   และการแสดงธรรมของพระพุทธเจ้า   นั้นมีปัญหาต้นเหตุแท้ 

จริงอยู่ที่ว่าเพราะมีความทุกข์อยู่ในโลกนี้,  ถ้าความทุกข์ไม่มีอยู่ในโลกนี้ก็ยกเลิกกันหมดได้ ไม่ต้องมีทั้ง 

พระพุทธเจ้า  และทั้งพระธรรมวินัยของพระองค์.  เมื่อพิจารณาอย่างนี้แล้ว ทำไมไม่มองเห็นความ

สำคัญอย่างที่แยกกันไม่ได้  ในระหว่างสัตว์โลกทั้งหลายกับพระพุทธเจ้า, แล้วทำไมไม่ยอมรับเอาพระพุทธ 

เจ้าในฐานะ........เป็นอะไรก็ยากที่จะเรียก : คือสูงสุดไปหมดสำหรับมนุษย์ทั้งหลาย.

          เดี๋ยวนี้เราไม่รู้ความจริงข้อที่ว่า "เพราะมีความทุกข์อยู่ในโลกนี้" จึงไม่รู้ความสำคัญ ใน 

การที่จะต้องมีพระพุทธเจ้า แล้วก็เลยเป็นเหตุให้ไม่รู้จักคุณ พระคุณ พระเดชพระคุณ พระอะไรของพระ 

พุทธเจ้า  ที่มีอยู่แก่สัตว์ทั้งหลายทั้งปวง.  ถ้าเรารู้ความจริงแล้วเราก็จะถือว่า นี้ก็เป็นพระพุทธจริยา,  

เพื่อว่าเราจะยอมรับว่า นี้เป็นพระคุณ หรือเป็นหนี้สินที่เราจะต้องรับรู้และจะต้องชดใช้ ด้วยการกระทำ 

ให้ตรงตามความประสงค์ของธรรมชาติที่มีความทุกข์, และให้ตรงตามที่พระพุทธเจ้าท่านมาเป็นผู้ซึ่งสมัย 

นี้เขาเรียกว่า  "ปลดปล่อย" พระพุทธเจ้าอุบัติมาเพื่อปลดปล่อยสัตว์ทั้หลายออกไปเสียได้จากกองทุกข์.  

ขอให้รู้ความจริงข้อนี้  อันเป็นต้นเหตุที่ต้องมีพระพุทธเจ้า และพระธรรมวินัยของพระองค์, แล้วพึงเป็น 

ลูกหนื้ที่ดี ให้รู้จักใช้หนี้.

          นี่แหละหวังว่าท่านทั้งหลาย จะรู้จักสิ่งที่เรียกว่า พระพุทธจริยา ของพระพุทธเจ้านั้นให้ลึก 

ลงไป ให้ลึกลงไป กว่าที่เคยศึกษาเล่าเรียน เมื่อเป็นลูกเด็ก ๆ.

                         ๔. ธรรมนี้เพื่อความสุขของโลก

          ข้อต่อไปมีหัวข้อว่า     การมีพระตถาคตและระบบธรรมะของพระตถาคตอยู่ในโลกนั้นคือ 

ความสุขของโลก. นี้เรียกตามพระพุทธภาษิต.

          การที่มีระบบระเบียบวินัยสำหรับปฏิบัติอยู่ระบบหนึ่ง  ตามที่พระพุทธเจ้าท่านทรงบัญญัติเปิด 

เผยจำแนกแจกแจงนี้  นั่นแหละคือตัวความสุขประโยชน์ หรืออะไรที่ควรปรารถนาของคนในโลก. ข้อนี้ 

๑๖                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่า : สุคโต วา ภิกูขเว โลเก ติฎฐมาโน สุคตวินโย  วา -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย,  

พระสุคตก็ดี  ระเบียบวินัยที่บัญญัติขึ้นโดยพระสุคตาก็ดี  ตั้งอยู่ในโลก,  ตทสฺส พหุชนหิตาย พหุชนสุขาย  

โลกานุกมฺปาย -ข้อนั้นจะเป็นไป อตฺถาย เพื่อประโยชน์ หิตาย เพื่อเกื้อกูล สุขาย เพื่อความสุขแก่ชนทั้ง 

หลาย, จะเป็นไปเพื่อการอนุเคราะห์ซึ่งโลก ทั้งเทวดา และมนุษย์. ที่เป็นคำนามตรง ๆ ท่านใช้คำว่า  

อตฺถาย  หิตาย  สุขาย  -เพื่อประโยชน์เพื่อความเกื้อกูล  เพื่อความสุขแก่เทวดาและมนุษย์  เพื่อ

อนุเคราะห์สัตว์โลก.

          ทีนี้ตรัสต่อไปว่า กตโม จ ภิกฺขเว สุคโต? ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, ที่เรียกว่าพระสุคต ๆ นั้น 

อะไรเล่า? ก็ได้ตรัสว่า อิธ ภิกฺขเว ตถาคโต โลเก อุปฺปชฺชติ อรหํ สมฺมา สมฺพุทฺโธ วิชชา จรณสัมฺปนฺ 

โน สุคโต โลกวิทู อนุตฺตโร ปุริสทมฺสสารถิ สตฺถาเทวมนุสฺสานํ พุทฺโธ ภควา, อยํ ภิกฺขเว สุคโต. มีใจ 

ความว่า  ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, ตถาคตเกิดขึ้นแล้วในโลกนี้ เป็นพระอรหันต์ ตรัสรู้ชอบเอง สมบูรณ์ด้วย 

วิชชา  และจรณะ เสด็จไปดี รู้แจ้งโลก เป็นสารถีฝึกบุรุษ ไม่มีสารถีอื่นยิ่งกว่าเป็นพระศาสดาผู้สอนทั้ง 

ของเทวดา และมนุษย์. เป็นผู้รู้ผู้ตื่นผู้เบิกบาน เป็นผู้จำแนะธรรม. อยํ ภิกฺขเว สุคโต -ภิกษุทั้งหลาย,  

นี่แหละคือพระสุคต.

          และตรัสต่อไปว่า  กตโม  จ  ภิกฺขเว  สุคตวินโย -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, ระเบียบ วินัย  

ของพระสุคตนั้นเป็นอย่างไรเล่า?  แล้วก้ตรัสตอบว่า : โส ธมฺมํ เทสติ อาทิกลฺยาณํ มชฺเฌกลฺยาณํ

ปริโยสานกลฺยาณํ -ตถาคตย่อมแสดงธรรมงดงามในเบื้องต้น งดงามในท่ามกลาง งดงามในเบื้องปลาย.  

สาตฺถํ สพยญชนฺ -ประกอบด้วยอรรถ ประกอบด้วยพยัญชนะ, เกวลปริปุณฺณํ ปริสุทฺธํ พรหมฺจริยํ ปกเสติ - 

ทรงประกาศซึ่งพรหมจรรย์  บริสุทธิ บริบูรณ์ สิ้นเชิง, อยํ ภิกฺขเว สุคตวินโย -ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย, นี่ 

แหละคือระเบียบ วินัย ของพระสุคต.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๑๗

          ขอให้ท่านทั้งหลายจับใจความสำคัญให้ได้ว่า  ในที่นี้พระองค์ทรงยกสิ่ง ๒ สิ่งขึ้นมาเป็นตัว 

เรื่อง คือว่า พระสุคตเองนั้นอย่างหนึ่ง, ระเบียบ วินัย ของพระสุคตนั้นอีกอย่างหนึ่ง. ถ้าทั้งสองย่างนี้ 

ยังมีอยู่ในโลก ก็จะเป็นไปเพื่อประโยชน์เกื้อกูลความสุข แก่เทวดา และมนุษย์ ซึ่งเป็นการอนุเคราะห์

โลก.

          สำหรับองค์พระสุคตนั้น ก็คือพระพุทธเจ้า อย่างที่เรารู้จักกัน ในพระพุทธคุณทั้งเก้า ท่องกัน 

อยู่ทุกคืน. ระเบียบ วินัย ของพระสุคตนั้นก็คือ คำที่ได้ยิน ได้ฟังอยู่เสมอว่า ธรรมวินัย คือคำสั่งสอนหรือ 

พรหมจรรย์  ระบบอบการประพฤติปฏิบัติ  ที่ทรงแสดงไว้ดี  ตามที่เคยได้ยินว่า  สฺวากขาโต แปลว่า  

กล่าวไว้ดีแสดงไว้ดี. ถ้าใครไม่รู้ว่าแสดงไว้ดี หมายความว่าอย่างไร? ก็รู้ได้โดยความข้อนี้. แสดงไว้ 

ดีคือ งดงามไพเราะในเบื้องต้น ท่ามกลาง เบื้องปลาย, จะสอดคล้องกันด้วยความหมาย และหัวข้อย่อ  

และบริสุทธิ์บริบูรณ์สิ้นเชิง  ที่ว่าดับทุกข์ได้จริง.  นี้จึงเรียกว่าแสดงไว้ดี  กล่าวไว้ดี.  ระเบียบวินัยนี้ 

ของพระสุคตกับพระสุคตเอง มีรวมกันเป็น ๒ อย่าง, แต่ว่าความสำคัญอยู่ที่ การมีระเบียบวินัยของ

พระสุคตนั้นอยู่ในโลก, นั้นคือ อัตถะ หิตะ สุขะ -คือความสุข ประโยชน์เกื้อกูลของโลก ของเทวดา

และมนุษย์.

          ข้อนี้ก็ควรจะเข้าใจได้เองว่า     ทำไมจะต้องพูดว่าทั้งเทวดาและมนุษ์.     ถ้าจะมา 

พูดอย่างตรงไปตรงมา  ตามความคิดเห็นก็คือว่า  : ทั้งของคนที่ยังลำบาก และทั้งของคนที่สบายแล้ว.  

คนในโลกนี้มันก็มีอยู่  ๒ พวกเท่านั้นคือ คนที่ลำบากอยู่นี้คือมนุษย์, คนที่สบายแล้วก็คือเทวดา, แต่ว่าทั้ง 

เทวาดาและมนุษย์นี้ยังไม่ได้รับประโยชน์สูงสุด    ที่จะได้รับจากพระธรรม,    ฉะนั้นพระองค์จึงทรง 

แสดงธรรมชนิดที่ทั้งคนที่ยังลำบาก และคนที่สบายแล้วนั้น จะได้รับประโยชน์อย่างยิ่งหรือสูงสุด.

          เดี๋ยวนี้เข้าใจกันไปเสียเลยว่า  เทวดานี้มีอะไรดี ๆ เป็นที่พอใจถึงที่สุดเสียแล้ว. ก็เลย 

ไม่ต้องทำอะไร    มากไปกว่าอยากจะเป็นเทวดา.    ทำบุญสักหน่อยก็อธิษฐานว่าให้ไปเป็นเทวดา,  

๑๘                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

บางคนก็สร้างบ้านเล็ก ๆ ให้เทวดาอยู่ที่ประตูบ้าน หรือในเขตบ้านของตน. นี่ก็คล้าย ๆ กับว่าหลงใหล 

ในเทวดากันเสียในลัษณะอย่างนี้.

          ทีนี้เมื่อถือตามพระพุทธภาษิตนี้ มันก็ยังเป็นไปไม่ได้, ใช้ไม่ได้, ไม่ไหว, สำหรับมนุษย์และ 

เทวดาแบบนั้น,  ที่ถูก้องประพฤติพรหมจรรย์ตามที่ได้แสดงไว้แล้วคือ  ตามรายละเอียดที่ว่าบริสุทธิ์

บริบูรณ์สิ้นเชิงนี้  คือดับทุกข์ได้หมดจดสิ้นเชิง, ไม่มีความทุกข์อะไรเหลือทั้งของมนุษย์และเทวดา. นั่นจึงมี 

เหตุผลที่จะกล่าวว่าการมีระเบียบวินัยของพระสุคตนั้น คือความสุขของโลก, ไม่ใช่ว่าเป็นเทวดาแล้วก็จะ 

หมดปัญหากัน.

          อย่างนี้ใครจะมองเห็นเป็นพระพุทธจริยาหรือไม่? คนที่เห็นแก่ตัว เข้าข้างตัว ก็คงจะมอง 

ไม่เห็นว่าเป็นพุทธจริยา, จะเห็นเป็นธรรมชาติ ของธรรมชาติ. แต่เราจะมองกันให้ละเอียดสักนิดหนึ่ง่า 

มันเกี่ยวข้องกับการที่มีพระพุทธเจ้าขึ้นมาในโลก, แล้พวระพุทธเจ้าท่านต้องทำหน้าที่อย่างพระพุทธเจ้า  

ถ้าไม่อย่างนั้นก็ไม่เรียกว่าพระพุทธเจ้า. ข้อที่การกระทำของพระพุทธเจ้าทำให้โลกมีความสุขมีอะไร นี่ 

เราก็เรียกว่าพุทธจริยา.

          ขอร้องอีกครั้งหนึ่งว่า  อย่ามองพุทธจริยากัน เหมือนกับว่าในหนังสือแบบเรียนที่ลูกเด็ก ๆ  

ก็เคยอ่านกันเพียงเท่านั้น,  เป็นคนโตแล้ว  ควรจะมองพุทธจริยาอย่างที่คนโต ๆ เขามอง คือเห็นว่า  

การที่มีธรรมะของพระสุคตอยู่ในโลกนั้น   คือตัวความสุขของโลก,  แล้วก็พูดได้อย่างกำปั้นทุบดินว่าถ้า 

ธรรมะมีอยู่ในโลกก็ย่อมหมายความว่าโลกได้ประพฤติธรรม  อย่าได้ไปเข้าใจว่าจะมีธรรมอยู่ในโลกได้  

โดยไม่มีคนประพฤติธรรม  โดยไม่ต้องมีใครประพฤติธรรม.  ถ้าพูดว่าระเบียบวินัยของพระสุคตมีอยู่ใน 

โลก ก็ต้องหมายความว่ามีคนประพฤติตามระเบียบวินัยของพระสุคต, ไม่ใช่เขียนหรือพิมพ์เป็นเล่มหนังสือ 

ใส่ไว้ในตู้เต็มตู้ แล้วก็จะเรียกว่ามีระเบียบวินัย ของพระสุคตอยู่ในโลก.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๑๙

เดี๋ยวนี้ก็มีข้อเท็จริงพิสูจน์ได้พอแล้ว ที่ว่ามีพระไตรปิฏกจะท่วมโลกอยู่แล้ว โลกนี้ก็ยิ่งมีอาการเป็นบ้าหนัก 

ขึ้น  เพราะมันคนละเรื่องกันอย่างนี้.  ที่ถูกจักต้องมีการประพฤติตามระเบียบวินัยของพระสุคต  จึงจะ 

กล่าวได้ว่า  มีระเบียบวินัยของพระสุคตอยู่ในโลกนี้. และนี้เป็นพุทธจริยาที่เป็นอันตกาล หรือตลอดกาล 

ไม่สิ้นสุด.   แม้ว่าร่างกายของพระพุทธเจ้าจะล่วงลับไปแล้ว  แต่พระพุทธองค์จริงนั้นยังอยู่เหมือนที่ได้ 

กล่าวแล้วทีแรก.  ถ้าว่ามีผู้ประพฤติปฏิบัติชนิดที่ให้พระธรรมมีอยู่ในโลก  โลกนี้ก็มีพระธรรม  โลกนี้ก็มี 

ความสุข. ฉะนั้นเมื่อถือตามพระพุทธภาษิตนี้ ก็ต้องถือว่า มีการประพฤติ ในระเบียบวินัยของพระตถาคต  

ไม่ใช่มีแต่สมุด กระดาษ อยู่บนหลังเต่า
๑


 เหมือนที่เราเข้าใจกันดีอยู่แล้ว.



                         ๕. พุทธภาวะ ปรากฎได้ยาก

          ทีนี้เราพูดในหัวข้อต่อไปว่า   การปรากฎของพระพุทธเจ้านั้น  มีขึ้นได้โดยยาก.  ข้อนี้มี 

ความหมายซับซ้อน ขอให้จำให้ดีว่า การปรากฎของพระพุทธเจ้ามีได้ยาก.

          คนทั่วไปก็จะคิดว่า  หลายกัปป์หลายกัลป์  จึงจเกิดพระพุทธเจ้าสักทีหนึ่ง, นี้มันลูกเด็ก ๆ  

อมมือพูด ความจริงจะต้องลึกซึ้งกว่านี้ คือว่าในโลกนี้, คือในอัตภาพร่างกาย ระบบชีวิตจิตใจของคนเรา 

ยากที่จะมีเวลา  อันจะเป็นการปรากฎของพระพุทธเจ้า, เพราะว่า ในสังขารร่างกายนี้ มันมีความชิน 

แต่อนุสัย  แต่สังโยชน์,  มันคอยแต่จะเกิด  กิเลส อวิชชา, ไม่เป็นพุทธะ ไม่เป็นพุทธิ ขึ้นมาได้.

โอกาสที่จะเป็นพุทธะ  พุทธิ ขึ้นในใจของคน ๆ หนึ่ง แต่ละวัน ๆ นี้ยากแสนยาก. ขอให้ถือความหมายนี้ดี 

กว่า ที่ว่าจะถือเอาตามความหมายธรรมดาสามัญ.

••••••••••••••••••••••••••

     ๑. เป็นภาพเขียนฝาผนัง คนถือว่าคัมภีร์ต่าง ๆ บนหลังเต่านั้นคือพระธรรม. แต่เต่าด่าคน ว่าฉัน 

ต่างหากเป็นตัวธรรม, บนหลังฉันนั้นมันกระดาษต่างหาก (ผู้จัดพิมพ์)


OPT 1.50


๒๐                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          แต่แม้จะถือเอาความหมายธรรมดาสามัญ  ก็ต้องถือว่ายังยากอยู่นั่นแหละที่พระพุทธเจ้าจะ 

เกิดขึ้นมาในโลกสันนิวาส ในโลกธาตุนี้ เป็นไปได้ยาก, ถึงแม้พระพุทธเจ้าก็ได้ตรัสข้อความในทำนองนั้น 

ไว้ด้วยเหมือนกัน.  พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่า  : เอกปุคฺคลสฺส ภิกฺขเว ปาตุภาโว ทุลฺลโภ โลกสฺมึ -ดู 

ก่อนภิกษุทั้งหลาย,  การปรากฎของบุคคลเอกมีได้ยากในโลกนี้  กตมสฺส  เอกปุคฺคลสฺส -บุคคลเอกชนิด 

ไหนกันเล่า? ตถาคตสฺส อรหโต สมฺมาสมฺพุทฺธสฺส -บุคคลเอกคือ ตถาคตที่เป็นอรหันต์ สัมมาสัมพุทธเจ้า. 

ถ้าพูดอย่างโลกธรรมดา, โลกมนุษย์ในประวัติศาสตร์ของมนุษย์ที่ไม่รู้กี่หมื่นกี่แสน กี่ล้านปี, มันยากที่จะ 

เกิดมีบุคคลประเภทที่เรียกว่า  อรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้า  หรือบุคคลเอก  ในภาษาคน  ในภาษาความ 

หมายธรรมดา.  ความยากลบากนี้  มันมีอยู่,  ก็ดูซิ,  ถ้าเอาเวลาเป็นเกณฑ์  ก็เป็นเวลาหลายกัปป์  

หลายร้อยหลายพันกัปป์ จึงจะเกิดพระพุทธเจ้าสักทีหนึ่ง, นี้ตามที่เขาว่าไว้ ตามธรรมเนียม เราก็พอจะ 

มองเห็นได้ หรือว่า พอจะเชื่อว่า คงจะเป็นอย่างนั้น.

          แต่ที่ไกล้ ๆ เข้ามาก็มีอยู่ว่า พระพุทธเจ้าเกิดขึ้นในโลกแล้ว มีชีวิตอยู่นี่แต่ว่าน้อยคนนักที่จะ 

รู้จัก และยอมรับเอาพระพุทธเจ้า.

          อย่าเข้าใจว่า ในประเทศอินเดีย ในสมัยที่พระพุทธเจ้ายังมีพระชนม์อยู่นั้นทุกคนเขายอมรับ 

นับถือพระพุทธเจ้า.  ถ้าคำนวณดูแล้วจะน่าใจหาย : เมื่อไปเทียบกับคนทั้งหมดแล้ว มีไม่กี่เปอร์เซ็นต์ที่รู้ 

จักพระพุทธเจ้า, นอกนั้นเขาไม่ได้นับถือพระพุทธเจ้า เขาถือศาสนาอื่น หรือไม่ถือศาสนาอะไร, นี้มีอยู่ 

เป็นอันมาก. ถ้าว่าจะเปรียบกันเหมือนที่เราชอบเปรียบว่า : มีดอกบัวที่จมอยู่ใต้นี้ เป็นอาหารของเต่า 

ปลา,  มีดอกบัวที่กลัวจะโผล่พ้นน้ำ,  มีดอกบัวที่พอโผล่พ้นน้ำ,  และมีดอกบัวที่ยังเหลือแต่พอถูกแสงแดด 

แล้วจะบาน, อย่างนี้ เมื่อกล่าวตามหลักนี้แล้วดอกบัวที่พอถูกแสงแดดแล้วจะบานทันทีนั้นมีน้อยนัก น้อยเกิน 

ไป, มันมีแต่ดอกบัวที่ไม่อาจจะโผล่พ้นน้ำเสียมากกว่ามาก.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                             ๒๑

          นี้คือข้อที่คนในสมัยพุทธกาลนั้น มีส่วนน้อยที่นับถือพระพุทธเจ้า รู้จักพระพุทธเจ้า, ส่วนที่ไม่ 

รู้ว่า   พระพุทธเจ้าเกิดขึ้นในโลกนี้แล้วนั้นมีจนวนมากกว่า.  นี้จึงกล่าวได้ว่าเป็นการยากที่จะปรากฎ,  

การปรากฎของพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้านี้ยากที่จะปรากฎขึ้นในหมู่คนโง่. เมื่อคนพากันโง่เต็มไปหมดทั้ง 

บ้านทั้งเมือง  แล้วพระพุทธเจ้าจะปรากฎได้อย่างไร  :  ไม่มีใครรู้จัก  จะเรียกว่าปรากฎได้อย่างไร,  

แล้วก็ถือกันว่า ในโลกนี้สมัยนั้นกำลังมืด, โลกนี้กำลังเป็นกลียุค ก็หมายความว่าคนทั้งโลกนั่นแหละมืด มืด 

ถึงขนาดที่ว่า  พระพุทธเจ้าตรัสรู้แล้วใหม่ ๆ คิดว่า "ไม่สอนละเว้ย เพราะน้อยคนเหลือเกินที่จะรู้ได้"  

นี่กว่า ยากที่จะปรากฎ มีความหมายอย่างนี้.

          ใกล้เข้ามาอีกก็หมายความว่า  ในโลกนี้, ในโลกอัตภาพ จิตใจ ร่างกาย ที่ยาววาหนึ่งนี้  

ร่างกายคนเป็น ๆ ที่ยาววาหนึ่งนี้ ก็ยากที่ความรู้สึกที่เป็นพุทธะจะปรากฎได้, แม้ผู้ที่อ้างตัวว่าเป็น

อุบาสก อุบาสิกา ภิกษุ สามเณรนี้, ในร่างกายของคนที่เรียกตัวเองอย่างนี้ ก็ยากที่ว่า พุทธภาวะจะโผล่

ขึ้นมาสักครั้งหนึ่ง,  ครั้นโผล่แล้วก็ยังจะลับหายไปเสียอีกด้วยก็ได้  เพราะไม่ถึงขนาดที่อาจจะกล่าวได้ว่า

"ที่แท้จริง".

          เราจะมองดูพระพุทธเจ้ากันในทุกแง่ทุกมุม       อย่างที่กล่าวมานี้      ในฐานะเป็น 

บุคคลอย่างคนธรรมดานี้ก็ได้,  ในฐานะที่ว่าเป็นพุทธภาวะ  คือพุทธะองค์จริงในจิตใจมนุษย์นี้ก็ได้. ทั้ง 

สองประเภทนี้ยากทั้งนั้น  ยากที่สุด  ยากเหลือที่จะประมาณที่จะแสดงออกมา ที่จะโผล่ออกมา. คนโดย 

มากก็ไม่เห็น  ไม่รู้สึกว่ายาก, มัวแต่คิดว่าที่ไหน ๆ ก็มีการพูดถึงพระพุทธเจ้า มีนั่นมีนี่ มีพระพุทธรูปจะ 

ท่วมโลกอยู่แล้ว ก็เลยไม่เห็นความสำคัญ ไม่เอาใจใส่ ให้สมกับที่ว่าเป็นการยากที่จะปรากฎ. ในที่นี้ทรง 

ใช้กว่า เอกปุคฺคลสฺส คือบุคคลเอก เป็นบุคคลเอก.

๒๒                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          คำว่า เอก นี้มีความหมายได้หลายทางเหมือนกัน คือว่า เอกมีคนเดียวก็ได้ เอกไม่มีใคร 

เหมือนก็ได้,  หรือเอกคนเดียว ก็ยังมีความหมายหลายทาง คือว่าคนอื่นทำไม่ได้ ทำได้คนเดียว ไปได้คน 

เดียว, อย่างนี้ก็ได้. ฉะนั้นไปดูให้ดี ๆ, ไปพิจารณาดูให้ดี ๆ กว่า "บุคคลเอก" นี้ มีความหมายลึกซึ้ง 

เหลือเกิน  จึงเป็นการยากที่จะมีขึ้นมาในโลก  :  โลกทั้งหมด ทั้งเทวโลก มารโลก พรหมโลกก็ได้,  

หรือว่าในโลกแคบ ๆ เดี๋ยวนี้ก็ได้, หรือว่าในโลกที่เป็นร่างกายที่ยาววาหนึ่งนี้ก็ได้, เป็นการยากตรงที่  

สิ่งที่เรียกว่าพุทธะนั้นจะปรากฎออกมาได้. เรามันฉลาดไปตามแบบของเรา เราจึงไม่รู้สึกว่ามีได้ยาก

รู้สึกว่ามีได้ง่าย ไม่สนใจ เลยไม่ได้รับประโยชน์อะไรจากการเกิดของบุคคลคนเดียว ที่มีได้ยากในโลก.

          อาการอันนี้เราจะไม่เรียกว่าพุทธจริยาโดยเจตนา   แต่ก็เนื่องกันอยู่กับสิ่งที่พระพุทธเจ้า 

ท่านประพฤติท่านกระทำ, คือว่า แม้ว่ายากที่ใครจะเห็น จะรู้จักรับเอาได้ ท่านก็ยังทำ ท่านก็ยังพยายาม

สั่งสอน เพื่อให้พุทธะปรากฎออกมาให้ได้ แม้แก่คนสักคนหนึ่ง.

          ข้อนี้มีคติที่สำคัญซ่อนอยู่ในนั้นว่า แม้ว่าจะไม่ค่อยมีใครเข้าใจ สอนแล้วเหนื่อยเปล่า ไม่มี

อะไรที่เป็นชิ้นเป็นอัน แต่ถ้าเป็นธรรมที่บริสุทธิ์แล้ว ควรคิดว่าต้องสอน ต้องพยายามสอน ใครจะรับเอา

ได้ หรือไม่รับเอาได้  ก็จะต้องสอน,  เพราะว่าเป็นหน้าที่ ที่พระพุทธเจ้าจะต้องสอน แล้วก็เป็นหน้าที่

ของสาวกของพระพุทธเจ้าที่จะต้องสอน.

          อย่าไปคิดว่า ต่อเมื่อคนรับจะสามารถรับเอาได้มาก ๆ เข้าใจได้มาก ๆ อึกทึกครึกโครม  

เต็มไปด้วยเกียรติยศ ชื่อเสียง ลาภสักการะแล้วจึงจะสอน, อย่างนั้นเลิกพูดกัน ไม่เกี่ยวกันกับเรื่องนี้.  

ขอให้ถือว่า แม้ยากที่สุด แต่ถึงอย่างนั้นก็ต้องทำให้สมกับว่า ยิ่งยากเท่าไรก็จะต้องยิ่งทำให้ดีเท่านั้น. ขอ 

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                             ๒๓

ให้ถือเอาคติของคนที่มีว่าความยากที่จะมีได้นั่นแหละ  ว่าหมายความว่า เป็นสิ่งที่ประเสริฐที่สุด  ที่ดีที่สุด 

เหนือการตีค่า หรือราคา. เดี๋ยวนี้เรามันหลง ในลักษณะที่กลับตรงกันข้าม, อย่าเพ่อทะนงตัวไปนัก เรา 

นั้นกลัวหลงชนิดที่ว่า เอากลางวันเป็นกลางคืน เอากลางคืนเป็นกลางวันอยู่อย่างไม่รู้สึกตัว.

          ๖. ทรงเห็นกลางวันเป็นกลางวัน กลางคืนเป็นกลางคืน

          พอดีมาถึงข้อต่อไปนี้คือ เรื่องความหลง

          พระพุทธเจ้าท่านตรัสแก่พราหมณ์คนหนึ่งว่า  :- "ดูก่อนพราหมณ์, สมณะพราหมณ์พวกหนึ่ง  

เวลากลางคืนแท้  ๆ  เขาก็เข้าใจไปว่า  เป็นเวลากลางวัน, เวลากลางวันแท้ๆ เขาก็เข้าใจไปว่า  

กลางคืน, ส่วนเราตถาคต ย่อมเข้าใจกลางคืน ว่าเป็นกลางคืน ย่อมเข้าใจกลางวัน ว่าเป็นกลางวัน". 

นี้ฟังดูเผิน ๆ แล้วน่าหวัว, พระพุทธเจ้าท่านรู้ว่า กลางคืนเป็นกลางคืน กลางวันเป็นกลางวัน, เดี๋ยว 

นี้ใคร  ๆ  ก็อาจจะยกตัวเองเป็นพระพุทธเจ้ากันหมด เพราะว่าที่นั่งที่นี่ ใครบ้างที่ไม่รู้ว่ากลางคืนเป็น 

กลางคืน กลางวันเป็นกลางวัน. แต่ว่าความหมายอย่างที่ท่านตรัสนี้เป็นความหมายในภาษาธรรม : เป็น 

กลางวันของโพธิ,  เป็นกลางคืนของอวิชชา, พอไปกลับกันเสีย โพธิหรือปัญญานั้นเป็นอวิชชา, อวิชชา 

เป็นโพธิ  หรือปัญญา,  พระพุทธเจ้าท่านจึงตรัสในรูปอย่างนี้  ถ้าฟังไม่ดีก็คล้าย ๆ กับว่า เป็นคนที่ไม่มี 

ความหมาย.

          ในที่สุดตรัสว่า  :  เมื่อใคร  ผู้ใด จะเรียกใคร ให้เป็นการถูกต้องว่า ใครเป็นสัตว์ผู้มี 

ความไม่หลงอยู่เป็นปกติ ดังนี้แล้ว เขาพึงเรียกว่าตถาคตว่า : อสมฺโมหธมฺโม สตฺโต -สัตว์ผู้มีความไม่ 

หลงเป็นธรรมดา, โลเก อุปฺปนฺโน -เกิดขึ้นแล้วในโลก, พหุชนหิตาย -เพื่อประโยชน์เกื้อกูลแก่มหาชน, 

พหุชนสุขาย -เพื่อความสุขแก่มหาชน, โลกานุกมฺปาย -เพื่ออนุเคราะห์แก่โลกทั้งหลาย, อตฺถาย -เพื่อ 

ประโยชน์, หิตาย -เพื่อเกื้อกูล, สุขาย -เพื่อความสุข, เทวมนุสฺสานํ -ทั้งแก่เทวดา และมนุษย์.

๒๔                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          ถ้าจะเรียกใครสักคนหนึ่งว่า เป็นสัตว์ผู้มีความไม่หลงเป็นธรรมดา, คือไม่เห็นกลางวันเป็น 

กลางคืน  ไม่เห็นกลางคืนเป็นกลางวัน, แล้วก็บอกถูกว่า อะไรเป็นกลางคืน อะไรเป็นกลางวัน, และ 

สัตว์ทั้งหลายจะได้รับประโยชน์เกื้อกูล พ้นจากทุกข์ได้. ใครจะเป็นบุคคลอย่างนั้น, ก็ตรัสว่า, มเมว ตํ  

สมฺมา วทมาโน วเทยฺย อสมฺโมหธมฺโม สตฺโต -เมื่อเขาจะกล่าวให้ถูกต้อง จงกล่าวว่า เราตถาคตเป็น 

สัตว์ผู้มีความไม่หลงเป็นธรรมดา,   ตถาคตเป็นผู้ที่ไม่หลงเอากลางวันเป็นกลางคืน  เอากลางคืนเป็น 

กลางวัน เหมือนคนอื่นและพราหมณ์ทั้งหลายเหล่าอื่น.

          มีข้อความมากมายหลายแห่ง ที่ถ้าว่าฟังไม่ดีแล้วก็จะรู้สึกไปในทำนองว่าพระพุทธเจ้านี้ตรัส 

ถ้อยคำหยาบคาย  ยกตนข่มท่าน หรืออะไรทำนองนั้น, แต่ว่ามีข้อความอย่างอื่นอีกมากกว่า, หรือมีเหตุ 

ผลอย่างอื่นอีกมากกว่า,   ที่แสดงว่าจะเป็นจะต้องตรัสอย่างนี้แก่บางคน  ในบางกรณีก็ต้องตรัสตรง  ๆ  

อย่างนี้, ไม่ใช่เป็นเรื่องของบุคคลผู้มีกิเลส ซึ่งเป็นเหตุให้ยกตนข่มท่าน. และข้อความเรื่องนี้ก็ขอให้ถือ 

ว่าเป็นเรื่องรวมอยู่ในกลุ่มนั้น.   ข้อที่พระพุทธเจ้าท่านทรงประกาศอย่างกล้าหาญว่าเป็นอย่างนั้น   ๆ  

อย่างนั้น  ๆ  เป็นธรรมเนียม เป็นระเบียบ หรือว่าเป็นธรรมดาของพระพุทธเจ้าด้วย ซึ่งมีอีกมากมาย 

หลายอย่าง ที่จะบรรลือสีหนาท ประกาศพรหมจักรว่าตถาคตเป็นอย่างนั้น ๆ, ยังมีอีกมาก.

          ข้อที่พระองค์ไม่ทรงหลงเอากลางคืนเป็นกลางวัน  เอากลางวันเป็นกลางคืน แล้วก็ทำให้ 

สาวกทั้งหลายของพระองค์  รู้จักถูกต้องตามที่เป็นจริงอย่างนั้นด้วย  นั้นเป็นพุทธจริยา, แล้วก็ต้องเป็น 

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                            ๒๕

พุทธจริยาตลอดกาล,   ไม่ใช่พุทธจริยาชั่วว่าคนนั้นยังอยู่,  คนนี้ได้รับ,  แต่เป็นเหมือนกับของสถาบัน  

อย่างที่ว่า  สิ่งที่เรียกว่าพระพุทธเจ้า ในที่นี้ ต้องเป็นสิ่งที่จะมีอยู่ตลอดกาล. โดยอาศัยหลักอะไร? ก็

อย่างที่ว่ามาแล้ว, "ฉันอยู่กับพวกเธอตลอดกาลนี้" อย่างนี้.

          ข้อที่เราจะเป็นพวกที่หลงเห็นกลางวันเป็นกลางคืน เห็นกลางคืนเป็นกลางวันหรือไม่นั้นก็ไป 

ทดสอบตัวดู.  ถ้าเรายังมีมิจฉาทิฎฐิอยู่แล้ว  มันก็เห็นกลางวันเป็นกลางคืน  เห็นกลางคืนเป็นกลางวัน  

บ้างบางคราว  หรือบางกรณี, หรือว่าจะเป็นส่วนมากหรือทั้งหมดด้วยซ้ำไป. ภาษาที่เราพูดกันในโลกนี้ 

ตามธรรมดาก็ว่า เห็นผิดเป็นถูก เห็นกลางคืนเป็นกลางวัน บ้างบางคราวหรือบางกรณี, หรือว่าจะเป็น 

ส่วนมากหรือทั้งหมดด้วยซ้ำไป.    ภาษาที่เราพูดกันในโลกนี้ตามธรรมดาก็ว่า    เห็นผิดเป็นถูก   นี้ 

หมายความว่าอย่างนี้,  แต่ใช้เป็นสนวนอีกอย่างหนึ่งก็ว่า  เห็นกลางวันเป็นกลางคืน เห็นกลางคืนเป็น 

กลางวัน.

          กลางคืนมืดได้แก่อวิชชา กลางวันสว่างได้แก่โพธิ, ทีนี้โพธิจริง ก็เป็นโพธิจริง ต้องอาศัย 

พระพุทธเจ้าอีก. นี่คือข้อที่ว่า ท่านเป็นผู้ส่องแสงสว่างด้วยตะเกียงของท่านคือ ระเบียบ วินัย ของพระ 

ตถาคต  ที่ว่าเมื่อตะกี้  ที่ว่า : เพราะทุกข์มีอยู่ในโลก ตถาคตจึงเกิดขึ้น และธรรมวินัยของตถาคตจึง 

ส่องแสงอยู่ได้.  นั่นคือตะเกียง ได้แก่พระธรรมวินัย, ถ้ามีอยู่คนก็เห็น กลางวันเป็นกลางวัน กลางคืน 

เป็นกลางคืน. นี่เป็นพุทธจริยาอันหนึ่งด้วย ในความหมายอย่างนี้ ซึ่งถ้าเรายังมองไม่เห็น เราก็เป็นลูก 

เด็ก ๆ เห็นพระพุทธเจ้าอย่าง ลูกเด็ก ๆ. ก็ให้ไปทดสอบตัวเองดูอย่าเพ่อประมาทว่า เราเห็นกลางวัน 

เป็นกลางวัน เห็นกลางคืนเป็นกลางคืน อย่างถูกต้องแล้ว, นั่นเป็นเรื่องทางวัตถุยังไม่ต้องจริงจัง.

          ๗. เป็นพระพุทธเจ้าด้วยการมองสัตว์โลกก่อนมองตัวเอง.

          ข้อต่อไปก็อยากจะพูดถึง  โดยหัวข้อว่า พระพุทธเจ้าทั้งหลาย จะทรงปรารภถึงสรรพสัตว์  

ก่อนปรารภถึงพระองค์เอง.

๒๖                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          คนโดยมากเขาคิดว่า  พระพุทธเจ้าออกบวช  ค้นหาการตรัสรู้นั้น เพราะเห็นแก่พระองค์ 

เอง  หรือเห็นแก่พระองค์เองก่อน  แล้วก็เห็นแก่คนอื่นทีหลัง, แต่แล้วมันแหลกประหลาดคือ มีพระพุทธ 

ภาษิตที่พระพุทธเจ้าตรัสเล่าเรื่องของพระพุทธเจ้าทุกพระองค์   จะปรารภสัตว์ทั้งหลายก่อน   แล้วจึง 

ปรารภตัวเอง,  อย่างนี้รวมทั้งพระพุทธเจ้าผู้กล่าวเอง  และพระพุทธเจ้าทุกพระองค์,  แต่ข้อความที่ 

กล่าวเริ่มขึ้นด้วยพระพุทธเจ้าองค์อื่น ๆ ก่อน.

          ที่ตรัสโดยละเอียด  มีข้อความอย่างนี้ว่า : "เมื่อพระผู้มีพระภาคอรหันต์สัมมาสัมพุทธเจ้า 

พระนามว่าวิปัสสี  ยังไม่ตรัสรู้, ก่อนแต่การตรัสรู้ยังเป็นโพธิสัตว์อยู่ความปริวิตกนี้ได้เกิดขึ้น แก่พระผู้มี 

พระภาคเจ้าพระนามว่าวิปัสสีนั้น  ว่า  กิจฺฉํ  วตายํ โลโก อาปนฺโน -สัตว์โลกนี้หนอ ถึงแล้วซึ่งความ 

ยากลำบาก, ชายติ จ -เกิดอยู่ด้วย, ชรายติ จ -แก่อยู่ด้วย, มิยฺยติ จ -ตายอยู่ด้วย, จวติ จ -เคลื่อน 

อยู่ด้วย  อปฺปชฺชต จ-ยังเกิดใหม่ด้วย, อถ จ ปนิมสฺส ทุกฺขสฺส นิสฺสรณ์ นปฺปชนาติ ชรามรณสส, -แม้

อย่างนั้นแล้ว  สัตว์เหล่านั้นก็ยังไม่รู้  ซึ่งอุบายเป็นเครื่องอออกไปจากทุกข์นี้  คืออยากจาก  ชาติ ชรา  

มรณะ:  กุทาสฺสุ  นาม  อิมสฺส  ทุกฺขสฺส  นิสฺสรณ์  ปญญาติสฺสติ ชรามรณสฺส. -การออกไปจากทุกข์นี้  

จากชาติชรา มรณะ ของสัตว์ทั้งหลายเหล่านั้น จะปรากฎได้อย่างไรหนอ ดังนี้

          นี่ลองฟังดูให้ดีเถอะว่า  กุทาสฺสุ  นาม อิมสฺส ทุกฺขสฺส นิสฺสรณํ ปญฺญายิสฺสติ ชรามรณสฺส,  

สนวนอย่างนี้พูดเป็นเรื่องเห็นอกเห็นใจคนอื่น, ทั้งที่ตัวเองก็ยังไม่เป็นพระพุทธเจ้า ไปปรารภความเห็น 

ใจผู้อื่นว่า  เขาไม่เห็นอุบายเป็นเครื่องออกไปจากทุกข์นี้แล้ว การทำตนให้ออกไปได้จากทุกข์นี้ จะ

ปรากฏได้อย่างไรหนอ? แล้วก็ตรัสถึงพระพุทธเจ้าองค์อื่น ๆ ก็มีปริวิตกอย่างนี้, พระองค์เองก็มีปริวิตก

อย่างนี้,คล้าย  ๆ ว่าเหลียวดูทีเดียวทั้งโลก แล้วก็เห็นลักษณะอย่างนี้, แล้วก็รู้สึกคล้าย ๆ กับว่า เศร้า

หรือ หวั่นวิตก ว่านี่จะรอดได้อย่างไรกัน, มันมัวแต่เป็นอย่างนี้ อยู่อย่างนี้อยู่ แล้วจะรอดได้อย่างไรกัน.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                             ๒๗

          ข้อความนี้แสดงให้เห็นว่า  พระพุทธเจ้ามีพระทัยใหญ่หลวง คือมองไปยังผู้อื่นมากกว่าที่จะ 

มองแต่ตัวเอง,  หรือถ้ามิฉะนั้นก็มองพร้อมกันเลย, แต่ข้อที่ว่า "คนอื่น" นั้นมากนัก ทำให้รู้สึกว่าเป็น

ปัญหามาก.  ฉะนั้นจิตใจที่บริสุทธิ์ที่ไม่เห็นแก่ตัวถึงขนาดนี้  จึงจะเห็นแก่คนอื่น, เห็นแก่คนอื่นคือเห็นความ 

ทุกข์ยากของคนอื่น  จนลืมตัวเอง,  นี้ก็เป็นพุทธจริยา. ถ้าว่าจิตใจไม่สูงขึ้นมาถึงขนาดนี้จะไม่มีลักษณะ 

ของพุทธจริยา,  ก็คือพวกเราคนธรรมดาสามัญ  จะเห็นแก่ตัวเองก่อน มองคนอื่นทีหลัง แม้ว่าเรามีคน 

เดียว, เขานั้นมีตั้งมากมาย.

          ปัญหาอย่างนี้เป็นปัญหาที่เรียกว่า  "ตลอดกาล"  เดี๋ยวนี้บ้านเมืองของเราเจริญไม่ได้ ก็ 

เพราะว่ามีแต่คนที่มองดูตัวเองเท่านั้น  ไม่ได้มองทั้งหมด.  เรื่องเล็ก  ๆ  น้อย  ๆ อย่าว่าแต่เรื่อง 

ของบ้านเมือง  แม้เรื่องในครอบครัวก็ยังมีลักษณะอย่างนี้  คือไม่มองผู้อื่นก่อน, แล้วลืมไปเลย ไปมอง 

แต่ตัวเอง  ยึดมั่นตัวเอง  แล้วก็ลืมคนอื่นไปเลย. ถ้าไม่เป็นอย่างนี้ ก็ย่อมจะไม่มีอาการที่เรียกว่า

กระทบกระทั่งกันแม้แต่ในครอบครัว.

          ขอให้เห็นว่าสัตว์ทั้งหลายนี้มองตัวเองก่อน,  ส่วนพระพุทธเจ้าทั้งหลายนั้นย่อมมองทั้งหมด  

หรือมองผู้อื่นก่อน,  เลยแยกอาการอันนี้ออกมาเป็นพุทธจริยา สำหรับเราจะได้รู้สึกไว้ว่า ที่เกิดพระพุทธ 

เจ้าขึ้นมาได้ในโลกนี้ ก็เพราะว่ามีข้อเท็จจริงอันนี้, คือว่าจะต้องมีบุคคลชนิดที่มองคนอื่นก่อนตัวเอง และ 

ปรารภสัตว์ทั้งหลายก่อนปรารภตัวเอง.

          บัดนี้เวลาเหลือน้อยแล้ว  ก็อยากจะพูดอีกสักหน่อยถึงข้อที่ว่า  การมองผู้อื่นนั้น ได้มองไป 

แม้กระทั่งตั้งแต่ก่อนตรัสรู้, เหมือนกับว่าคนเรายังช่วยตัวเองไม่ได้ ก็จะคิดช่วยคนอื่น, หรือเหมือนกับว่า 

เรายังยากจนอยู่ ทำงานอาบเหงื่อต่างน้ำอยู่, แต่แล้วก็คิดว่า พอเรามีเงินบ้างเมื่อไรเราจะช่วยคนอื่น.  

๒๘                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

เดี๋ยวนี้เรามักจะเห็นแต่เรื่องในนิยาย  คำพูดอย่างนี้ไม่เป็นเรื่องจริง.  แต่สำหรับพระพุทธเจ้า ท่านจะมี 

ลักษณะเหมือนอย่างที่ว่ามานี้  :  เรารวยขึ้นมาเมื่อไร เราจะช่วยคนอื่นให้รวยหมดเลย หรือว่า เรา 

หายลำบากเมื่อไร เราจะช่วยคนอื่นให้หายลำบาก.

          ๘. ทรงมอบโลกุตตระให้เป็นทรัพย์แก่ทุกคน

          ที่ควรทราบต่อไปคือ เป็นหน้าที่ ที่พระพุทธเจ้า จะช่วยมากถึงจรดที่ให้สัตวทั้งหลายทั้งปวง 

ข้ามวัฎฏสงสารได้ ให้พ้นจากโลกได้ ให้อยู่เหนือโลก. หน้าที่ที่พระพุทธเจ้าท่านจะต้องช่วยสัตว์ทั้งหลาย 

ช่วยให้อยู่เหนือโลก, ก็คิดดูซิว่าเป็นหน้าที่อะไร? มันเป็นหน้าที่เล็กน้อย หรือว่าเป็นหน้าที่ใหญ่หลวง หรือ 

ว่าสูงต่ำอย่างไร, และที่เกี่ยวกับเรื่องนี้ ก็มีเรื่องน่าหวัวคือ:-

          ครั้งหนึ่งพราหมณ์คนหนึ่ง  เขาไปทูลถามพระพุทธเจ้าว่า  พระสมณโคดมบัญญัติทรัพย์สมบัติ  

สำหรับสัตว์ทั้งหลายทั้งปวงอย่างไร? พระพุทธเจ้าท่านยังไม่ตอบ. ท่านถามว่า แล้วก็พราหมณ์ทั้งหลายล่ะ  

บัญญัติอย่างไร?  พราหมณ์ก็ทูลพระพุทธเจ้าว่าตามแบบฉบับ  คัมภีร์อะไรของพราหมณ์ทั้งหลายนั้นก็บัญญัติ 

สิทธิในการขอจากผู้อื่นนั้นว่า ทรัพย์สมบัติของพวกพราหมณ์, เมื่อบัญญัติ คันศร และลูกศร นี้ว่าเป็นทรัพย์ 

สมบัติของพวกกษัตริย์   พวกนักรบ,   แล้วก็บัญญัติการทำนา  และการเลี้ยงสัตว์นี้ว่า  เป็นทรัพย์สมบัติ 

ของคนธรรมดาทั่วไป  ที่เรียกว่าไวศยะ หรือแพศยะ, แล้วบัญญัติว่า เคียว กับ ไม้คาน ว่า เป็นทรัพย์ 

สมบัติของวรรณ ศูทร ของพวกศูทร. ที่จริงก็เป็นเรื่องที่ถูกตามความจริง หรือตามกฎที่เป็นอยู่จริงมากที 

เดียว ที่พวกพราหมณ์บัญญัติตามนี้.

          พราหมณ์นั้นก็ทูลถามพระพุทธเจ้าว่า  แล้วพระสมณโคดม มีถ้อยคอย่างไรในเรื่องนี้. พระ 

พุทธเจ้าท่านตรัสว่า  :  อริยํ  โช  ปน อหํ พฺราหฺมณ โลกุตฺตรํ ธมฺมํ ปฺริสสฺส สทฺธนํ ปญฺญเปมิ - "ดู 

ก่อนพราหมณ์,  เราบัญญัติโลกุตตรธรรมอันประเสริฐว่าเป็นทรัพย์ของคนทุกคน"  โลกุตตรธรรมอัน 

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                             ๒๙

ประเสริฐด้วยแล้วก็เป็นทรัพย์ของคนทุกคน, หมายความว่า พระพุทธเจ้าท่านเป็นอย่างไร, ลองคิดดู,

พวกเราลองคิดดูว่า พระพุทธเจ้าท่านเป็นคนอย่างไร?

          ทำไมพระพุทธเจ้าท่านไม่แยกพวกว่า พวกกษัตริย์ พวกพราหมณ์ พวกแพศย์ พวกศูทร และ 

ต้องไปตามนั้น - ตามนั้น. ที่พวกพราหมณ์เขาว่า ภิกขาจาร สิทธิในการขอ ให้ผู้อื่นมาเลี้ยงเรานั้น เป็น 

ทรัพย์ของพวกพราหมณ์คือ  พวกครูบาอาจารย์  กระทั่งพวกนักบวช.  แล้วการใช้อาวุธเป็นทรัพย์สมบัติ 

ของพวกกษัตริย์พวกนักรบ,  การทำไร่ไถนา เลี้ยงสัตว์ นี้เป็นของพวกชาวบ้านธรรมดา, แล้วเคียวและ 

ไม้คานเป็นของพวกกรรมกร.

          ข้อนี้หมายความว่า  พระพุทธเจ้าท่านไม่ทรงคำนึงถึงเรื่องนี้ เพราะเป็นเรื่องเล็ก ๆ เป็น 

เรื่องเด็ก ๆ มากเกินไป ไม่ได้เอาใจใส่, ไปเอาใจใส่ถึงสิ่งที่ประเสริฐที่สุด แล้วก็มีได้แก่คนทุกคน คือ 

โลกุตตรธรรม หรือธรรมะที่ทำให้มีจิตใจอยู่เหนือความทุกข์ทั้งปวง เหนือโลกทั้งปวง อย่างประเสริฐที่สุด  

ว่าสำหรับคนทุกคนฟังไม่ดีก็ดูคล้าย  ๆ กับว่าจะให้ทุกคนบรรลุโลกุตตรธรรมได้, แต่ท่านไม่ได้เล็งถึงข้อนี้  

ท่านเล็งถึงข้อที่ว่า ทุกคนควรจะรู้จัก และควรจะพยายาม และควรจะได้รับสิ่งที่เรียกว่าโลกุตตรธรรม.

          ข้อที่บางคนไม่ได้รับก็ตามใจเขา  เพราะว่าเขาไม่เอา,  เขาไม่เอาจริง เขาไม่สมัคร  

เขายังหลงกลางวันเป็นกลางคืน  กลางคืนเป็นกลางวัน แต่ขึ้นชื่อว่าธรรมดาพระพุทธเจ้าแล้ว ก็จะต้อง 

หวัง  หรือเผื่อไว้ให้แก่คนทุกคน  ว่าจะต้องไปตามนี้,  เพราะว่าพระพุทธเจ้าเกิดขึ้นในโลก  เพื่อจัด 

เรื่องนี้ ไม่ใช่มาจัดเรื่องทำมาหากิน เรื่องวัว เรื่องควาย เรื่องอย่างที่ว่ามาเมื่อตะกี้.

๓๐                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

          การที่ทรงมอบโลกุตตระให้เป็นทรัพย์ หรือเป็นมรดกแก่คนทุกคน นี้ก็เป็นพุทธจริยา เพราะ 

ว่าทรงประสงค์อย่างนี้  ทรงพยายามอย่างนี้,  มีหลักการอย่างนี้,  ทรงมีพุทธจริยาในการที่จะมอบ

โลกุตตรธรรม ให้เป็นทรัพย์สมบัติแก่ทุกคนในโลก สมัยนี้เขาคงจะเรียกว่า "ของขวัญอันประเสริฐ หรือ

อะไรทำนองนั้น ที่พระพุทธเจ้ามีไว้สำหรับทุกคน"; แต่แล้วคนส่วนมากในโลกนี้ เขาไม่ต้องการของขวัญ

อันนี้ เขากลับเห็นว่าเป็นเรื่องบ้าๆบอๆ ไม่มีรส ไม่มีชาติ ไม่มีความสนุกสนาน ไม่มีอะไรที่เขาอยากจะได้

นั่นแหละคนที่หลับตา  เอากลางวันเป็นกลางคืน เอากลางคืนเป็นกลางวัน มีจิตใจวิปริตวิตถารเกี่ยวกับ 

โลก เกี่ยวกับความพ้นเหนือโลก.

          เราควรจะทดสอบตัวเองกันทุกคนเกี่ยวกับเรื่องนี้ว่า เรายินดีรับทรัพย์นี้ที่พระพุทธเจ้าทรง 

หวังว่า  จะมอบให้แก่ทุกคนหรือไม่ ถ้าเราไม่ทำอย่างนี้ เราก็กลายไปเป็นสาวกของตาพราหมณ์คนนั้น;  

เขาชื่อ เอสุการีพราหมณ์ มาโต้กับพระพุทธเจ้าเรื่องนี้ เขารู้สึกว่าพระพุทธเจ้าคงไม่มีความรู้อะไร ที่ดี 

ไปกว่านี้  คือที่ดีไปกว่าเขาว่า  ฉะนั้นเราจะต้องรู้จักแง่ดี  หรือส่วนดี หรือว่าอะไรเป็นส่วนประเสริฐ 

ของพระพุทธเจ้ากันให้ถูกต้อง จะได้รับของขวัญจากพระพุทธเจ้า และเป็นสาวกของพระพุทธเจ้าได้ ถ้า 

ไม่อย่างนั้นเราก็จะเป็นสาวกของตาพราหมณ์คนนั้นแหละ   เพราะว่าเราก็ประกอบกิจกรรมอยู่ตามหลัก 

เกณฑ์ของคน 4 พวกนั้นแล้ว, มันเป็นอยู่แล้ว.

          ๙. พระพุทธเจ้าไม่เกิดขึ้นพร้อมกัน ๒ พระองค์

          เรื่องพุทธจริยาต่อไปที่เราน่าจะนึกคือ  พระพุทธเจ้าท่านตรัสแก่พระอานนท์ว่า :- ดูก่อน 

อานนท์,  ภิกษุผู้ฉลาดรอบรู้ในสิ่งที่เป็นไปได้ และในสิ่งที่เป็นไปไม่ได้นั้น ภิกษุนั้นจะรู้ว่า ข้อนี้เป็นไปไม่ 

ได้ คือข้อที่ว่า : เอกิสฺสา โลกธาตุยา เทฺว อรหนฺโต สมฺมาสมฺพุทฺธา อปุพพํ อจริมํ อุปฺปชฺเชยฺยุํ -

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                             ๓๑

ในโลกธาตุเดียวนี้จะเกิดพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้าขึ้นสองพระองค์ไม่ก่อน ไม่หลังกัน, ว่านี้เป็นฐานะ 

ที่มีไม่ได้  ดูก่อนอานนท์ ฐานญฺจ โข เอตํ วิชฺชติ นี้เป็นสิ่งที่เป็นไปได้ คือ ยํ เอกิสฺสา โลกธาตุยา เอ 

โก  อรหํ สมฺมาสมฺพุทฺธ อุปฺปชฺเชยฺย: ในโลกธาตุเดียวนี้ มีพระอรหันตสัมมาสัมพุทธเจ้าเกิดขึ้นพระองค์ 

เดียว.

          คำว่า  "โลกธาตุ" มีความหมายที่เรายังเข้าใจกันไม่ได้; แต่ว่ามีหลักเกณฑ์ที่จะจำกัดลง 

ไปได้แน่นอนว่า มันต้องเป็นเขตรับผิดชอบร่วมกัน หรือเนื่องถึงกัน หรือว่า มีอะไรที่จะต้องเป็นไปอย่าง 

เดียวกัน นี้เรียกว่าเป็นโลกธาตุหนึ่งๆ, ซึ่งรวมทั้งมนุษย์โลก เทวโลก มารโลก พรหมโลก นรก

เดรัจฉาน  เปรต  อสุรกาย  อะไรหมด  ทั้งหมดนี้เป็นกลุ่มใหญ่กลุ่มหนึ่ง ที่มีอะไรเหมือนกัน เป็นไป

ด้วยกัน ตามกฎเกณฑ์เดียวกัน ถ้ามีพระพุทธเจ้า ก็มีร่วมกัน แยกกันไม่ได้ นี่ขอบเขตเท่านี้เรียกว่า

โลกธาตุหนึ่ง;มิได้หมายความว่าโลกกลมๆก้อนนี้ก้อนหนึ่ง.

          คำนี้ เป็นคำพูดในภาษาโบราณ ในประเทศอินเดีย สมัยโบราณ เรียกว่าโลกธาตุ เมื่อจะ 

พูดว่า แผ่นดินไหว ก็พูดว่าโลกธาตุไหว คือมันไหวทั้งหมดนี้; ไม่ใช่ไหวเป็นจุดเล็กๆ เป็นเรื่องของเด็ก 

อมมือ  เหมือนเรื่องแผ่นดินไหว  ที่เราเห็นในหนังสือพิมพ์  เมื่อพูดว่า โลกธาตุไหว ก็คือ ไหวหมดทั้ง  

เทวโลก มารโลก พรหมโลก โลกนรก เดรัจฉาน เปรต อสุรกาย ไหวพร้อมกันหมดเลย; นั่นแหละคือ 

โลกธาตุหนึ่ง ถ้ามันมีผิด บกพร่อง เสียหายอย่างนี้ มันก็เนื่องถึงกันหมดในสิ่งที่เรียกว่า โลกธาตุหนึ่ง.

          อนึ่ง พระพุทธเจ้าก็มิได้ตรัสยืนยันว่า มีเพียงโลกธาตุเดียว มันจะต้องมีหลายร้อยหลายพัน 

โลกธาตุ  หรือบางทีก็หลายหมื่นโลกธาตุ;  แต่ว่าในโลกธาตุหนึ่ง ๆ นั้น จะมีพระพุทธเจ้าได้เพียง

พระองค์เดียว  นั่นคือเป็นสิ่งที่เป็นไปได้  สิ่งที่เป็นไปไม่ได้ก็คือว่า การเกิดพระพุทธเจ้าขึ้นในโลกธาตุ

หนึ่ง มากกว่าหนึ่งองค์พร้อมกัน ไม่ก่อนไม่หลัง.

๓๒                                                          พุทธจริยา ตอนที่ ๑

คำตรัสนี้  ไม่ใช่มุ่งหมายไปในทำนองที่ว่า จะให้เราแบ่งพรรคแบ่งพวก; แต่ว่าจะต้องการให้เราคิดว่า  

ในโลกธาตุหนึ่งนี้ เรามีอะไร เป็นอันหนึ่งอันเดียวกันคือว่าเราจะได้ หรือจะเสีย หรือว่าจะทุกข์หรือจะ 

สุขนี้  มันจะต้องอันเดียวกัน  ที่ว่ามีพระพุทธเจ้าเพียงองค์เดียวนี้ หมายความว่า ท่านเป็นพระพุทธเจ้า 

เพียงองค์เดียวสำหรับทุกคน เมื่อตะกี้เราพูดว่า ท่านเป็นเพื่อนท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร : ท่านก็เป็น 

เพื่อนคนเดียวในโลก,  เป็นอย่างที่เรียกว่า  เป็นเพื่อนทุกข์  เพื่อนยาก เพื่อนลำบาก ไม่มีใครเสมอ 

เหมือน ก็เพียงคนเดียวในโลก หรือว่า ท่านก็เป็นเพื่อนที่ดี เป็นเพื่อนที่ช่วยแก้ไขให้พ้นทุกข์; ก็นับว่าเป็น 

เพื่อนคนเดียว เท่านั้นแหละ ที่ดีที่สุดมีได้เพียงคนเดียว.

          เราควรจะมองตรงไปยังพระพุทธเจ้านี้ว่า  ท่านเป็นอะไร  เป็นเพื่อนคนเดียว ไม่มีใคร 

เปรียบ ไม่มีใครเทียบทันได้ เหมือนกับเป็นคู่ทุกข์คู่ยาก ของสัตว์ทั้งหลาย ก็มีคนเดียวเท่านั้น, เมื่อตะกี้ 

ก็พูดมาแล้วถึงข้อที่ตรัสว่า  "เพราะไม่รู้อริยสัจจ์  ๔  ฉันกับเธอจึงท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร".  นี่ก็ 

แสดงอาการที่ว่า เพื่อนทุกข์เพื่อนยากนี้ ก็มีคนเดียว แม้เรื่องที่จะรอดพ้นไปได้จากโลกนี้ เป็นโลกุตตระ 

ก็มีท่านองค์เดียว  ที่จะทำให้ได้ ที่จะช่วยให้ได้ เหมือนกับว่า มีเพื่อนคู่สุขคู่ทุกข์คนเดียวคือพระพุทธเจ้า  

นอกนั้นไม่จริง;  หรือว่าจริงก็ไม่ถึงขนาด คือมันเล็กน้อยเกินไป เราควรจะมองพระพุทธเจ้ากันในแง่นี้  

แล้วก็จะเกิดผลดีอย่างที่ว่า  จะมีศรัทธา มีปสันนา มีความเพียร มีอะไรต่าง ๆ มากขึ้นในพระพุทธเจ้า  

และในการปฎิบัติระเบียบวินัยของพระพุทธเจ้า.

          เอาละเป็นอันว่า ในโลกธาตุหนึ่ง เรามีเพื่อนทุกข์ เพื่อนสุข อยู่คนเดียวคือพระพุทธเจ้า;  

และขอให้ถือว่าแม้นี้ก็เป็นพุทธจริยาของท่านที่เกี่ยวข้องกันอยู่กับเรา ถ้าอนุญาตให้พูดหยาบคายหน่อย ก็จะ 

พูดว่าท่านมีหนี้บุญคุณที่สุมอยู่บนศีรษะของเรา.

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๓๓

ชนิดที่เขาด่าใครเขาก็ว่ามันสุมอยู่บนกระบาล  เดี๋ยวนี้เราพูดว่า "มันสุดอยู่บนศีรษะ"; แต่แล้วก็ไม่มอง  

ไม่รับรู้  ไม่รู้ ไม่ชี้ ในพุทธจริยาเหล่านี้; แล้วอะไรจะเกิดขึ้น หรือว่าอะไรจะเป็นไปในทางที่น่าชื่นใจ  

น่าปรารถนา.

          สรุปรวมความว่า ถ้าเราไม่พยายามที่จะมองพุทธจริยาให้ถูก ให้ตรง ให้ครบ ให้ถ้วนแล้ว  

เราก็จะเป็นอย่างนี้อยู่เรื่อยไป   น่าเศร้าใจที่ว่าจะเป็นอย่างนี้อยู่เรื่อยไป,   ว่าลงหลักปักรากลงไป 

อย่างนี้ ไม่ขยับเขยื้อน ก็เรียกว่าเป็นหลักตอที่ปักแน่นลงไปในวัฎฎสงสาร ถอนไม่ขึ้น.

          อาตมาเห็นว่า  วิธีที่จะรอดได้  ก็ให้พยายามกันใหม่เถิด  คือว่าลืมหูลืมราให้กว้างกว่าที่ 

แล้วมา  ให้รู้จักพระพุทธจริยา ให้ถึงที่สุดของความหมายของอาการแห่งพุทธจริยานั้น ๆ นั้นคือการขยับ 

เขยื้อน;   คือจะปล่อยให้เฉื่อยชาอยู่เหมือนเดิมไม่ได้;  แล้วจะเกิดอาการที่กระตุ้นเตือนใจขึ้นมาเอง  

เพราะว่าถ้าจิตใจมองเห็นอะไรบ้างแล้ว  มันก็ทนอยู่ไม่ได้ ต้องมีการเคลื่อนที่ขยับไปตามนั้น ตามความ 

เห็นแจ้งเห็นจริง.

          เดี๋ยวนี้อาตมารู้สึกว่า คนให้ความเป็นธรรมแก่พระพุทธเจ้าน้อย ให้ความสนใจแก่พระพุทธ 

เจ้าน้อย  ไม่สมกับที่ท่านมีพระมหากรุณาธิคุณ, แล้วก็คนในโลก ในวงกว้าง ในโลกของพุทธบริษัทนี่

กำลังจะเลือนไป กำลังจะสลายตัวไป คนโบราณในครั้งพุทธกาล ที่เขาเห็นพระพุทธเจ้า เขารู้จัก

พระพุทธเจ้าเขาเข้าใจพระพุทธเจ้าเขาต้องเข้าใจข้อความเหล่านี้คือมองเห็นพระพุทธจริยาเหล่านี้จึงได้มี 

การมอบกายถวายชีวิต  หรือจะเรียกว่าอย่างไรก็แล้วแต่จะเรียก;  เพื่อรับนับถือ พระพุทธ พระธรรม  

พระสงฆ์ โดยเอาชีวิตจิตใจนี้เป็นเดิมพัน นี้ก็เพราะว่า มองเห็นสิ่งที่เรียกว่า พุทธจริยาโดยแท้จริง เป็น 

ที่ตั้งแห่งความเชื่อ  ความเลื่อมใส  ความพยายาม  กระทำตาม; แล้วเรื่องของสติปัญญาค่อยมาทีหลัง  

เดี๋ยวนี้รู้จักบุญคุณ หนี้สิน.

๓๔                                                           พุทธจริยา ตอนที่ ๑

ตามบุญคุณ  ที่พระพุทธเจ้ามีแก่สัตว์โลก ให้ถูกต้อง ให้ตรง ให้จริง ให้ยุติธรรมกันเสียก่อน เรื่องนี้ก็จะ 

ได้เอามาพูดเรื่อย ๆ ไป จนกว่าจะรู้สึกว่า ผู้มีเข้าใจ.

          นี่คือเหตุผลในการที่ว่า   ในภาควิสาขบูชานี้  เราจะได้พูดกันแต่เรื่องพุทธจริยา  ไม่พูด 

เรื่องอื่น และวันนี้ก็ได้พูดมาพอสมควรแก่เวลาแล้ว ขอให้ท่านทั้งหลายถือว่า พระองค์ทรงเป็นเพื่อนทุกข์ 

เพื่อนยากของเรา  ท่องเที่ยวไปในวัฎฎสงสาร โลกนี้เป็นโลกที่มืดที่บอด จนกว่าพระพุทธองค์จะมาทรง 

ช่วยจุดตะเกียงให้  เพราะเหตุว่าโลกมีความทุกข์ ท่านจึงมา ท่านจึงเกิดขึ้น ท่านจึงจุดตะเกียงขึ้น ไม่ 

ใช่ว่าทำโดยไม่มีเหตุผลอะไร เพราะว่าความทุกข์มันยังมีอยู่ในโลก แล้วท่านก็ยังมีประโยชน์อยู่เพียงนั้น  

ฉะนั้นการที่มีดวงตะเกียงของท่านอยู่ในโลก นี่แหละคือความสุขของสัตว์โลกทั้งปวง ฉะนั้นเราต้องถือว่า 

ท่านเป็นบุคคลเอกคนเดียวสำหรับเราไม่มีบุคคลใดเอกไปกว่าท่าน สำหรับเรา.

          เรานั้นมันมีความหลงมหาศาล   ขนาดเห็นกลางวันเป็นกลางคืน  ขนาดเห็นกลางคืนเป็น 

กลางวัน  มันถึงขนาดนั้น  เพราะฉะนั้นพระพุทธเจ้าจึงมีหน้าที่ ที่จะสงสารสัตว์ทั้งหลายอื่น ก่อนที่จะ

สงสารพระองค์เอง  พระพุทธเจ้าทั้งหลายจึงปรารภสัตว์ทั้งหลาย ก่อนที่จะปรารภถึงเรื่องตัวเอง จึงช่วย 

ให้หลุดพ้น ด้วยการสั่งสอนอบรม ให้มีแสงสว่างนี้ จนพ้นโลก จนอยู่เหนือโลก.

          ๑๐. ท่านตรัสว่า "พวกเรา" ในนามพวกเราทั้งหมด.

          เรื่องที่ประหลาดกว่านั้นก็คือ ท่านจะใช้คำว่า "พวกเรา" ซึ่งหมายถึง พวกเราทั้งหมดใน 

พุทธศาสนา ในพระไตรปิฎกอันมากมายนั้น เท่าที่นึกออกพบอยู่แห่งเดียว แต่อาจจะมีอีกมากแห่ง.

          ในนิทานวัคค์ สังยุตตนิกาย มีข้อความแห่งหนึ่งที่พระพุทธเจ้าท่านใช้คำว่า "พวกเรา" เมื่อ 

ท่านตรัสถึงตัวท่านเอง; เหมือนคนในสมัยนี้ที่เขาพูดในนามสมาคม หรือในนามอะไรเขาพูดว่า "พวกเรา"

พระพุทธเจ้าท่านเป็นอะไรกับพวกเรา                                              ๓๕

ยิ่งเป็นสำนวนต่างประเทศก็ยิ่งพูดว่า  พวกเรา  พระพุทธเจ้าท่านก็ตรัสคอย่างนั้น ในเมื่อพูดกับคนนอก  

โดยใช้คำว่า "พวกเรา"; เรื่องก็เลยเป็นอันว่าทั้งหมดนี้ ทั้งพุทธบริษัท ๔ คือ ภิกษุ ภิกษุณี อุบาสก

อุบาสิกา  รวมอยู่ในคำว่า "พวกเรา" เพราะฉะนั้นเราควรจะยินดีว่า พวกเราที่นี่ ก็นับอยู่ในคำว่า

"พวกเรา"ของพระพุทธเจ้า; แม้นักบวชนอกศาสนาลัทธิอื่นเขาปลอมเข้ามาบวชในศาสนานี้ เพื่อที่จะ

ขโมยเอาธรรมะในศาสนานี้  ไปสอนเป็นของตัว แต่พอมาได้ยินพระพุทธเจ้าตรัสธรรมะตามหน้าที่ของท่าน

เขาก็เปลี่ยนจิตใจ; นี่อำนาจของพระธรรม ทำให้เขาสารภาพว่า ที่บวชมานี้ มาบวช "เพื่อจะขโมยเอา

ธรรมะของพระสมณโคดมนี้  ไปใช้เป็นลัทธิของตัว";  ก็เลยขอโทษ พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่า :- ยโต

จ โข สุสิม อจฺจยํ อจฺจยโต ทิสฺวา -ดูก่อนสุสิมะ, เมื่อท่านเห็นโทษโดยความเป็นโทษอย่างนี้; ยถาธมฺมํ

ปฎิกโรสิ -และท่านจะกระทำคืนดังนี้แล้ว; ตนฺเต มยํ ปฎิคฺคณฺหาม -พวกเราก็จะรับโทษของท่าน.

          ขโมยในที่นี้หมายความว่า  เป็นการขโมยทรัพย์สมบัติของกลางระหว่างทุกคน  คือ  ของ 

ศาสนา ท่านเลยใช้คำว่า "พวกเรา" นี้จะต้องถือว่าทุกคน รวมทั้งที่นั่งอยู่ที่นี่เวลานี้ด้วย รวมอยู่ในคำว่า 

"พวกเรา" ที่พระพุทธเจ้าท่านตรัสในวันนั้น แก่บุคคลที่มาขโมยธรรมในพุทธศาสนา เขาเข้ามาบวชเพื่อ 

ขโมยธรรม แต่ก็กลับตัวได้ แล้วพระพุทธเจ้าท่านก็ยกโทษให้ในนามของพวกเราทั้งหมด.

          ทีนี้  เรื่องบวชเพื่อขโมยธรรมนี้ดูจะไม่น่ากลัว  เท่ากับว่า บวชแล้ว ทำลายธรรม, บวช 

แล้วไม่บวชจริง, เป็นภิกษุไม่เป็นภิกษุจริง, เป็นภิกษุณีไม่เป็นภิกษุณีจริง, เป็นอุบาสกไม่เป็นอุบาสกจริง, 

เป็นอุบาสิกาไม่เป็นอุบาสิกาจริงอย่างนี้ก็ยิ่งร้ายกว่าที่ว่าบวชขโมยธรรมเอาไปสอนต่อ; เพราะว่ามันเป็น 

การบวชเพื่อทำลายธรรม,   ไม่สนใจ  ไม่รู้จัก  แม้แต่พระพุทธเจ้าในลักษณะที่ถูกต้องตามที่เป็นจริง,  

แล้วก็ทำอะไรปรารภตัว ตามกิเลสของตัว; ก็เป็นเรื่องเข้ามาในศาสนานี้ เพื่อทำลายธรรม.

๓๖                                                           พุทธจริยา ตอนที่ ๑

ซึ่งมันยิ่งกว่าขโมยธรรม ขโมยนั้นยังเอาไปใช้เป็นประโยชน์ได้ แต่ถ้าทำลายก็เสียหายหมด ถ้าบวชเพื่อ 

ทำลายธรรมอย่างนี้ ยังสงสัยอยู่ว่า พระพุทธเจ้าท่านจะยกโทษให้หรือไม่ ถ้ามาบวชขโมยเอาไปซิ เอา 

ไปใช้ เป็นประโยชน์แก่คนอื่น ๆ มันก็น่าจะยกโทษให้ แต่ถ้าเข้ามาในศาสนานี้เพื่อทำลายธรรมแล้ว ยัง 

น่าสงสัยว่าพระพุทธเจ้าท่านจะยกโทษให้หรือไม่.

          พวกเราก็จงระวังกันให้ดีๆ พยายามรู้จักพระพุทธเจ้ากันให้ดีที่สุด ในทุก ๆ ลักษณะแห่งพระ 

พุทธจริยา, แล้วคงจะไม่มีใครเข้ามาในศาสนานี้เพื่อทำลายพระศาสนานี้โดยไม่รู้สึกตัว "โดยไม่รู้สึกตัว" 

นี้สำคัญมาก; ถ้าโดยรู้สึกตัวนั้น มันก็เป็นไปได้ยาก ถ้าโดยไม่รู้สึกแล้ว มันเป็นไปได้ง่าย อาจจะทำให้

เสียหาย ฉิบหายอะไรหมดเลย โดยไม่รู้สึกตัวอีกก็ได้.

          ข้อนี้ ขอฝากไว้ให้ขึ้นอยู่กับความรู้สึกอย่างแจ่มแจ้ง ในพระพุทธจริยาทั้งหลาย ว่าพระองค์ 

ทรงมุ่งหมาย ให้เราช่วยกันสืบอายุพระศาสนาอย่างไร อาตมาถือว่า การมาเรียนรู้พุทธจริยากันคราวนี้  

เพื่อมีความมั่นคงในการสืบอายุพระศาสนาต่อไป อย่างนี้.

          ขอยุติการบรรยายเฉพาะวันนี้   ไว้เพียงเท่านี้  เพื่อให้โอกาสแก่พระสงฆ์จะสวด

คณสาธยายธรรมปหังสนกถา ต่อไปอีก ตามที่เราตั้งใจไว้เป็นประจำ.

