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สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง
ทีนี้ก็จะได้กล่าวถึง สิ่งที่เป็นหัวข้อสำหรับการบรรยายในภาคนี้ คือสิ่งที่เรียกว่า "ไกวัลยธรรม" สิ่งที่มีชื่อแปลกประหลาดนี้ ที่จริงมันก็ไม่ควรจะแปลกประหลาด เพราะว่าเป็นสิ่งที่มีอยู่ตลอดเวลา และมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง และก็จะต้องมีอยู่หลังสิ่งทั้งปวงด้วย นี้เรียกว่าพูดภาษาธรรมดาสามัญที่สุดแล้ว
ในชั้นแรก มานึกถึงคำว่า "ไกวัลยธรรม" พอได้ใจความก่อน คนที่อ่านหนังสือหรือกาพย์กลอนมาก คงจะอ่านพบสักครั้งหนึ่งกระมังว่า ไกวัลย์, ทั่วไกวัลย์ นั่นน่ะคือคำว่า ไกวัลยะ แต่คำว่าไกวัลย์ในภาษาไทยชนิดนั้นมันมีเนื้อความไม่หมด มันแคบนิดเดียว ทั่วไกวัลย์ คล้ายๆ กับว่าทั่วประเทศทุกหนทุกแห่ง ไม่ยกเว้นที่ไหน แต่แท้จริงคำว่าไกวัลย์นั้น มันมากกว่านั้น จนไม่มีคำจะพูดให้ครบถ้วนได้เหมือนกัน จึงต้องค่อยๆ ศึกษาไป
ถ้าเป็นภาษาบาลี ก็ชินกันอยู่กับคำคำนี้ว่า เก-ว-ล,    เก วะ ละ แปลว่า สิ้นเชิง ก็มีความหมายแต่เพียงว่า สิ้นเชิงหรือหมดสิ้นไม่มีอะไรเหลือ ก็มีความหมายที่แคบนิดเดียว คำว่า เก วะ ละ มันมีความหมายมากกว่านั้น ซึ่งก็จะต้องพูดพร้อมกันไป เพราะมันเป็นคำเดียวกันกับคำว่า ไกวัลย์   ไกวัลยะ หรือ เก วะ ละ ก็ตาม เป็นคำคำเดียวกัน  ทีนี้จะบอกว่า ในปทานุกรม คำว่า เก วะ ละ หรือไกวัลยะนี้ นัยะที่แรกเช่นที่มาใน คาถาที่ ๘ ของอภิธานปทีปิกา เป็นต้น ก็หมายถึง นิพพาน คำว่า เกวละ แปลว่าสิ้นเชิง หรืออย่างเดียวนั้น มันหมายถึงนิพพาน
ส่วนที่มาในคาถาอื่น ที่แสดงความหมายไม่จำกัดนั้น มันแปลได้หลายอย่าง เก วะลัง สิ้นเชิงหรือทั้งหมดทั้งสิ้นนี้ แปลว่าความ เต็มไปหมด ไม่มีที่ว่าง อย่างนี้ก็มี แล้วแปลว่า ความเดี่ยวโดดที่สุด อย่างนี้ก็มี แปลว่า ความแบ่งแยก ซอยถี่ยิบละเอียดออกไปเลยก็มี แล้วความแข็ง เป็นดุ้น เป็นก้อนก้อนเดียวก็มี ความไม่รู้จักพอ คือจะเอาอะไรมาใส่ให้เท่าไร มันก็ไม่รู้จักเต็มไม่รู้จักพอ อย่างนี้ก็มี นี่ลองคิดดูว่า มันจะยุ่งหัวสักเท่าไร ถ้าจะพูดไปตามตัวหนังสือเหล่านี้ แต่เราก็ต้องค่อยทนฟัง คิดนึก ศึกษากันต่อไป ในวันหลังๆ 
ในวันนี้ต้องการแต่จะให้รู้เพียงข้อเดียวว่า "สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง" หมายความว่า การบรรยายในครั้งนี้ ตลอดทั้งครั้งนี้จะพูดกันถึงความหมายของคำว่า "สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง" เป็นชื่อของการบรรยายตอนนี้
แต่แล้วก็อย่าลืมว่า ถ้ามันมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง แล้วมันต้องเก่งขนาดที่ มีอยู่ตลอดไป แล้วอยู่หลังสิ่งทั้งปวง แล้ว สิ่งทั้งปวงกลับมาอีก มันก็ อยู่ก่อนสิ่งทั้งปวงอีก กระทั่งมัน อยู่ตลอดไป จนกระทั่ง เหลืออยู่หลังสุดท้ายของสิ่งทั้งปวงอีก จะเป็นอย่างนี้เรื่อยไป
ส่วนคำว่า "ไกวัลย์" นั้น มันไม่รู้จะตั้งต้นอย่างไร? ที่ตรงไหน? มันมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง ไม่รู้ว่ามาตั้งแต่เมื่อไร? มันไม่มีจุดตั้งต้น ว่าก่อนสิ่งทั้งปวงนั้น ก่อนเมื่อไร? แล้วมันอยู่หลังสิ่งทั้งปวงก็อีก มันก็ไม่มีจุดตั้งต้นว่า มันอยู่หลังได้อย่างไร? เพราะสิ่งทั้งปวงมัวแต่เวียนไปเวียนมา เกิดขึ้น ตั้งอยู่ ดับไป เกิดขึ้น ตั้งอยู่ ดับไป ในสิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยะนั้น  
ศึกษา ในหัวข้อที่ว่า "มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง"


ทีนี้พูดในแง่แรกที่จะศึกษา ก็คือว่า สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง มันเป็นสิ่งที่มีอยู่จริง ไม่ใช่มีอยู่อย่างสิ่งทั้งปวง สิ่งทั้งปวงมิได้มีอยู่จริง เพราะเดี๋ยวมันเกิดขึ้นแล้ว มันตั้งอยู่แล้ว มันหายไป มัน เกิดขึ้น ตั้งอยู่ หายไป นี้เรียกว่า สิ่งทั้งปวง หรือสังขารทั้งปวง แต่สิ่งที่เรียกว่า "ไกวัลย์" นั้น ไม่เป็นอย่างนั้น การมีอยู่ของมัน จึงไม่เหมือนกับการมีอยู่ของสิ่งทั้งปวง หรือสังขารทั้งปวง

นี่ถ้า สิ่งทั้งปวงมันไม่เที่ยง เอาออกไปเสียได้ มันก็ จะเหลือแต่สิ่งที่เที่ยง ถ้าสิ่งทั้งปวงเป็นทุกข์ มันก็เอาออกไปเสียได้ มันก็เหลือแต่ไม่ทุกข์ ไม่มีความทุกข์ ถ้าว่าสิ่งทั้งปวงไม่ใช่ตัวตน เอาออกไปเสียได้ มันก็จะเหลือแต่สิ่งที่มีลักษณะเป็นตัวตน แต่ข้อที่ใครจะเรียกว่าตัวตน หรือไม่เรียกว่าตัวตนนั้น มันอีกปัญหาหนึ่ง นี้กล่าวแต่ในแง่ที่ให้เห็นว่า สิ่งนี้มันจะต้องตรงกันข้ามกับสิ่งทั้งปวงเสมอไป จึงควรจะรู้จักสิ่งนี้ ซึ่งมันตรงกันข้ามจากสิ่งที่มันรบกวนบีบคั้น หรือทรมานเรา

ทีนี้ ไกวัลยะ แท้จริงนั้น เมื่อเอาสิ่งทั้งหลายออกไปเสียหมด มันก็เหลือแต่สิ่งนี้ซึ่งก็ไม่ร้อนอีกเหมือนกัน นี่ไป ๆ มา ๆ ก็จะไป เป็นสิ่งเดียวกัน ที่เรียกว่า อสังขตะ หรือ นิพพาน หรือ สุญญตา ก็แล้วแต่จะเรียก
มนุษย์จะเป็นมิตรกันหมด ถ้ารู้จัก "ไกวัลย์"


ทีนี้อยากจะพูดเอาเปรียบหน่อย โดยพูดต่อไปว่า ถ้ามนุษย์รู้จักสิ่งนี้ เข้าถึงสิ่งนี้บ้าง ตามสัดส่วนแห่งสติปัญญาของตนแล้ว มนุษย์นี้จะเปลี่ยนแปลงไปมากทีเดียว คือมนุษย์จะเข้าใจซึ่งกันและกัน ในทางที่จะเป็นมิตร มีความเมตตาต่อกัน ไม่ข่มเหงกัน ไม่มุ่งร้ายกัน เหมือนอย่างมนุษย์ในโลกเวลานี้ แบ่งกันเป็นพวกๆ หมายมั่นแต่ที่จะทำลายกัน แบ่งเป็นประเทศนั้น เป็นประเทศนี้ เป็นของเรา เป็นของเขา คอยแต่จะแสวงหาประโยชน์ของตนเอง โดยไม่คิดถึงผู้อื่น หรือว่าทำลายผู้อื่น ก็ยังเห็นว่าเป็นการถูกต้องอยู่นั่น เพราะมันไปเห็นของนิดเดียวว่ามีค่ามากมายสูงสุด แต่ถ้ามันไปเห็นของที่ใหญ่โตกว่านั้น มากมายเหลือประมาณ มีค่ามากมายเหลือประมาณแล้ว มันก็คงจะหายโง่ในสิ่งเล็กๆ น้อยๆ หรือว่ายึดมั่นในสิ่งเล็กๆ น้อยๆ นั้นได้ นี้เรียกว่าจะทำให้มนุษย์เปลี่ยนไปมากทีเดียว ถ้ามาเกิดรู้จักสิ่งที่เรียกว่า "ไกวัลยะ" นี้ขึ้นมา

หรือว่าถ้าเกิด เข้าใจสิ่งที่เรียกว่า "ไกวัลยะ" นี้แล้ว ยังจะทำให้ศาสนาทุกศาสนาในโลกนี้ เข้าใจซึ่งกันและกัน และมองกันและกันด้วยมิตรภาพ คือด้วยสายตาของมิตรภาพ

หรือจะพูดกันอีกอย่างหนึ่งว่า ถ้าเกิด เข้าถึงไกวัลยะ นี้แล้ว คำพูดอื่นๆ จะไม่เป็นหมัน เหมือนที่พูดกันอยู่เดี๋ยวนี้แล้วเป็นหมัน เช่นว่า เข้าถึงธรรมอย่างนี้ ถ้าไม่เข้าถึงไกวัลยะนี้แล้ว ป่วยการที่จะพูดว่า "เข้าถึงธรรม" หรือว่าจะพูดว่า "เข้าถึงพระเจ้า เป็นอยู่กับพระเจ้า" อย่างนี้ก็ป่วยการ ถ้าไม่เข้าถึงสิ่งสิ่งนี้ ไม่มีเวลาที่จะอยู่กับพระเจ้า หรือเป็นอันเดียวกับพระเจ้า ถ้าไม่เข้าถึงสิ่งเหล่านี้ หรือบางพวกที่เขาถือ อัตตา ตัวตน มีอาตมัน มีปรมาตมัน ก็อย่างเดียวกันอีก ถ้าไม่เข้าถึงสิ่งๆ นี้ ก็ไม่มีทางที่จะเรียกว่า เข้าถึงปรมาตมัน เป็นต้น

นี่มันจะทำให้ความมุ่งหมายของศาสนาทุกศาสนา หรือทุกลัทธิของมนุษย์ ที่จะถือหลักเกณฑ์ของตนอย่างไรนั้น ได้เป็นความมุ่งหมายที่มีความจริง มีประโยชน์ พุทธบริษัทเราเมื่อรู้จักสิ่งนี้ ก็คือ รู้จักพุทธศาสนาจริง ถ้าพุทธบริษัทรู้จักสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมนี้ ก็คือ จะรู้จักพุทธศาสนาจริง จะไม่ยกหูชูหางอีกต่อไป

เราควรจะสนใจกับสิ่งๆนี้ในฐานะที่ว่ามันเป็นสิ่งที่มีอยู่ได้เองตลอดอนันตกาล แล้วอนันตเทศ อนันตกาลคือเวลาอันไม่สิ้นสุด อนันตเทศคือพื้นที่อันไม่สิ้นสุด หรือราวกับว่ามันเป็นมารดาของสิ่งทั้งปวง สิ่งทั้งหลายทั้งปวงเป็นลูก เป็นหลาน เป็นเหลน ที่ออกมาจากสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยะนี้เรียกมันว่าเป็นแม่ ถ้าเป็นธรรมะก็เป็นธรรมะแม่ นอกนั้นมันเป็นสิ่งที่ออกมาจากแม่แล้วก็ไม่มีโอกาสจะใหญ่โตเป็นแม่ได้ เพราะว่าแม่มันเป็นแม่เสียเองคนเดียวเรื่อยคือไกวัลยธรรม นอกนั้นก็เป็นเพียงเหมือนกับว่าฟองน้ำที่เกิดจากผิวน้ำ เมื่อลมมากระทบมันจะเกิดขึ้นชั่วคราวแล้วมันก็ดับไป มันจะกลายเป็นตัวน้ำไปไม่ได้

ถ้าจะเรียกว่าพระเจ้าก็ต้องเล็งถึงสิ่งนี้เพราะว่าเป็นสิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง สิ่งทั้งปวงออกมาจากสิ่งนี้อาศัยสิ่งนี้ตั้งอยู่ ถ้าใครเข้าถึงก็เรียกว่าเข้าถึงพระเจ้าจริงๆ เข้าถึงธรรมะจริงๆ ถ้ามนุษย์รู้จักสิ่งนี้แล้วมนุษย์จะแก้ปัญหาของมนุษย์ได้หมด เดี๋ยวนี้มนุษย์ไม่รู้จักสิ่งนี้ จึงได้เต็มไปด้วยความยึดมั่นถือมั่น เห็นแก่ตัว สร้างปัญหาขึ้นมาในโลกนี้ไม่มีที่สิ้นสุด แล้วก็คิดว่าจะแก้แล้วแก้ได้แค่ไม่รู้จะเปรียบด้วยอะไรดีแค่ผิวหนังก็ยังมากไป มันเหมือนกับไม่ได้แก้อะไรเลย
ความหมายของคำ "ไกวัลยธรรม"


ต่อไปนี้ก็จะได้พูดถึง "ตัวสิ่งนั้น" ให้โดยเจาะจงยิ่งขึ้นไปอีก ว่ามันคืออะไร ในพุทธศาสนาก็ไม่ค่อยจะได้ยินได้ฟัง ได้ยินบ้างก็แล้วแต่เกวลัง หรือเกวะละ ไกวัลยะ นี้มัน เป็นภาษาสันสกฤต แล้วจะเป็นพุทธศาสนาได้อย่างไร เรื่องภาษานี้ มันไม่สำคัญ ความหมายนั่นแหละสำคัญ พุทธศาสนานี้ก็มีทั้งอย่างบาลีและสันสกฤต ฉะนั้นใครจะชอบคำว่าไกวัลยะก็ได้ ชอบคำว่าเกวะละก็ได้ ทีนี้จะดูต่อไปว่า มันมีอยู่ตรงไหน? ร่องรอยของสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมนี้ มันมีอยู่ที่ตรงไหน ในพระไตรปิฎก เป็นต้น

ในพระไตรปิฎกนั้น ถ้าจะสำรวจดูก็จะพบว่า พระพุทธภาษิตที่ขึ้นต้นด้วยคำว่า อุปฺปาทา วา ภิกฺขเว ตถาคตานํ อนุปฺปาทา วา ตถาคตานํ อย่างนี้แล้ว จะพบว่า มีอยู่ ๒ ชุด ชุดหนึ่ง ก็เล็งถึงไตรลักษณ์ คือ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ชุดหนึ่ง ก็เล็งถึง อิทัปปัจจยตา คือปฏิจจสมุปบาท

เมื่อเข้าใจข้อความ แห่งพระพุทธภาษิตนี้แล้ว ก็จะพบร่องรอยของสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม ที่มีอยู่ในพระพุทธภาษิต และในคัมภีร์ของพระพุทธศาสนา ขอให้คอยสังเกตดูให้ดี พระบาลีนั้นว่า อุปฺปาทา วา ภิกฺขเว ตถาคตานํ อนุปฺปาทา วา ตถาคตานํ ซึ่งแปลว่า ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย เพราะพระตถาคตทั้งหลายจะเกิดขึ้นก็ตาม พระตถาคตทั้งหลายจะไม่เกิดขึ้นก็ตาม ิตา ว สา ธา ตุ - ธรรมธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว ธมฺมฏฺิตตา ธมฺมนิยามตา - ตั้งอยู่ในฐานะเป็นธรรมดาแห่งธรรม เป็นกฎตายตัวแห่งธรรม สพฺเพ สงฺขารา อนิจฺจา ติ ว่าสังขารทั้งหลายทั้งปวงไม่เที่ยง ดังนี้เป็นต้น นี้อย่างหนึ่ง

ทีนี้อีกอย่างหนึ่งก็ว่า อุปฺปาทา วา ภิกฺขเว ตถาคตานํ อนุปฺปาทา วา ตถาคตานํ - ภิกษุทั้งหลาย เพราะเหตุที่ตถาคตทั้งหลายจะเกิดขึ้นก็ตาม ตถาคตทั้งหลายจะไม่เกิดขึ้นก็ตาม ิตา ว สา ธาตุ - ธรรมธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว ธมฺมฏฺิตตา - เป็นความตั้งอยู่แห่งธรรมดา ธมฺมนิยามตา - เป็นกฎตายตัวแห่งธรรมดา อิทปฺปจฺจยตา คือความเป็นอิทัปปัจจยตา - ได้แก่ความที่เมื่อสิ่งนี้ สิ่งนี้เป็นปัจจัย สิ่งนี้ สิ่งนี้ย่อมเกิดขึ้น อวิชฺชา ปจฺจยา สงฺขารา ติ - ว่าเพราะอวิชชาเป็นปัจจัย สังขารทั้งหลายจึงเกิดขึ้น ดังนี้เป็นต้น

นี้คือร่องรอยของสิ่งที่เรียกว่า "ไกวัลยธรรม" ที่มีอยู่ในพระพุทธภาษิต ในพระพุทธศาสนา ขอให้นึกทบทวนไปถึงข้อความตอนต้นที่ว่า พระพุทธเจ้าหรือพระตถาคตทั้งหลาย จะเกิดขึ้นหรือจะไม่เกิดขึ้นก็ตาม ิตา ว สาธาตุ - ธรรมธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว ตัวพระบาลีแท้ๆ ใช้คำว่า ธา - ตุ เฉยๆ ว่า ธาตุ ธา - ตุ หรือธาตุ ธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว พระพุทธเจ้าจะได้เกิดขึ้นก็ตาม จะไม่ได้เกิดขึ้นก็ตาม ธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว ธาตุนั้นเรียกเต็มความหมายหน่อยก็ว่าธรรมธาตุ หรือ ธรรมะธา - ตุ แล้วขยายออกไปจนเป็นธัมมัฏฐิตตา ธัมมนิยามตา อิทัปปัจจยตา ตถาตา อวิตถตา อนัญญถตา เป็นต้น ล้วนแต่เล็งถึงความที่มีสิ่งหนึ่ง ซึ่งมีอยู่อย่างเป็นกฎตายตัว เป็นของตายตัว เปลี่ยนแปลงไม่ได้ แล้วก็มีอยู่โดยไม่คำนึงถึงว่า พระพุทธเจ้าจะเกิดขึ้นหรือจะไม่เกิดขึ้น นี้ก็เห็นชัดอยู่แล้วว่า ไม่ใช่ว่าพระตถาคตเหล่านั้นได้สร้างสิ่งเหล่านี้ขึ้น เพราะท่านได้ยืนยันแล้วว่า ตถาคตจะเกิดหรือไม่เกิด นี้ไม่สำคัญ สิ่งนี้มันมีอยู่แล้วเทียว

ทีนี้เมื่อพูดถึงคำว่า ิตา ว สา ธาตุ มันก็ขยายความออกไป เป็นธรรมธา-ตุ คือธรรมธาตุ แล้วธรรมธาตุนี้ขยายความออกไปเป็น ธมฺมฏฺิตตา ธมฺมนิยามตา กระทั่งสรุปกลับเข้ามาให้สั้นที่สุด ตถตา - ว่าอย่างนั้น ความเป็นอย่างนั้น หรืออวิตถตา – ความไม่ผิดไปจากความเป็นอย่างนั้น อนญฺญถตา - ความไม่เป็นอย่างอื่น คือ อิทัปปัจจยตา คือ กฎตายตัวที่ว่าอิทัปปัจจยตา - เมื่อมีสิ่งนี้สิ่งนี้เป็นปัจจัย สิ่งนี้สิ่งนี้ย่อมเกิดขึ้น

ฉะนั้นขอให้เล็งดูว่า ท่านหมายถึงอะไร ที่เป็นตัวประธานของคำพูดเหล่านี้? ที่เป็นตัวประธานแห่งประโยคเหล่านี้ จะเห็นได้ทันทีว่าเป็นตัวกฎคือสิ่งที่เรียกว่า กฎนั้นเอง มีความหมายสำคัญมาก มันตั้งอยู่ในฐานะที่เป็นกฎ ธมฺมฏฺิตตา ก็ดี ธมฺมนิยามตา ก็ดี อิทปฺปจฺจยตา ก็ดี ตถตา ก็ดี อะไรก็ดี ตั้งอยู่ในฐานะที่เป็นกฎ

ฉะนั้น สิ่งที่เรียกว่า กฎ นี้ เป็นสิ่งที่จะต้องสนใจ ในกรณีนี้ โดยเฉพาะในคำพูดที่ได้เรียกว่าไกวัลยธรรม ไกวัลยธรรมนี้คือธรรมที่เป็นตัวกฎ มันมีอยู่ก่อนสิ่งใดหมด แล้วมันไม่เปลี่ยนไปตามสิ่งใด แล้วมันอยู่หลังสิ่งใด จนสิ่งทั้งหลายหายไปหมด จนกว่าจะมีสิ่งใหม่มา กฎนี้ก็จะอยู่อย่างนี้เรื่อยไป
ศึกษาสิ่งทั้งหลายในแง่วิทยาศาสตร์

ทีนี้เราก็ไปศึกษา ในแง่ของวิทยาศาสตร์ธรรมดาสามัญทั่ว ๆ ไปก็ได้ว่า สิ่งทั้งหลายทั้งปวง ปรากฏออกมาเรื่อย ๆ ก็เป็นมาตามกฎนี้ อย่างว่าโลกนี้ไม่เคยมี แล้วเกิดมีขึ้นมา จะว่ามาจากดวงอาทิตย์ หรือว่าจะมาจากหมอกเพลิง หรือว่าจะมาจากอะไรอีกก็ตามใจ นี้มันออกมาได้ด้วยอำนาจของอะไร? นี้คือออกมาได้ด้วย อำนาจกฎของอิทัปปัจจยตาซึ่งตั้งอยู่ในฐานะเป็นไกวัลยธรรม เป็นสิ่งเดียวเท่านั้น ไม่เปลี่ยนแปลงกับใครได้เลย แล้วก็เป็นตัวผู้มีอำนาจสูงสุด ที่จะให้สิ่งทั้งหลายออกมา หายไป ออกมาแล้วหายไป ออกมาหน้าฉาก แล้วหายไปหลังฉาก ออกมาหน้าฉาก แล้วก็ให้หายไปหลังฉาก บังคับสิ่งทั้งหลายทั้งปวงให้เป็นอย่างนี้ คือสิ่งที่เรียกว่ากฎ

เมื่อพูดอย่างนี้แล้ว ไม่มีใครจะคัดค้าน พุทธบริษัทก็ไม่คัดค้าน และพวกที่เขานับถือว่ามีพระเป็นเจ้า เขาก็ถือเอาสิ่งนี้เป็นพระเป็นเจ้า ฉะนั้นเราอย่าไปดูถูกเขาด้วยเรื่องพระเป็นเจ้า เราก็ต้องยอมรับสิ่งนี้ ว่ามีสิ่งหนึ่งซึ่งตั้งอยู่ตลอดกาล แล้วก็เป็นกฎ ตั้งอยู่ในฐานะเป็นกฎ ให้สิ่งทั้งหลายมันเล่นละครไปไม่มีที่สิ้นสุด แต่เราไม่เรียกว่าพระเจ้า เราเรียกว่ากฎ โดยเฉพาะอย่างยิ่งคือ กฎอิทัป-ปัจจยตา หรือจะเรียกว่า กฎตถตา กฎอวิตถตา หรือ กฎอนัญญถตา อะไรก็แล้วแต่จะเรียก มันมีคำแทนชื่อกันได้มาก แต่ถ้าเรียกให้เป็นสามัญนามที่สุดแล้วก็ต้องเรียกว่า ธรรมธาตุ ธรรมธา - ตุ ธรรมธาตุ แปลว่า ความมีอยู่แห่งธรรม
สมัยพุทธกาลมีผู้พบ "สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง" พ้องกันมา

เราจะมองดูให้กว้างออกไปว่า มนุษย์ในโลกตลอดเวลาที่ผ่านมา ที่รู้จักกันอยู่ในประวัติศาสตร์นี้ เท่าที่รู้กันอยู่ในประวัติศาสตร์นี้ มนุษย์ก็มีความสนใจที่จะรู้จักต้นตอของสิ่งทั้งปวง ที่เรียกว่า ปฐมเหตุ หรือผู้สร้าง ก็แล้วแต่จะเรียก คือสิ่งที่ พระพุทธเจ้าท่านตรัสเรียก มันว่า ธรรมธา - ตุ หรือ ธา - ตุ เฉย ๆ ที่มีอยู่แล้ว ทีนี้ที่เปลี่ยนแปลงก็เปลี่ยนแปลง ที่ไม่เปลี่ยนแปลงก็ไม่เปลี่ยนแปลง ที่เปลี่ยนแปลง ก็เรียกว่า สังขตธรรม เป็นไปตามเหตุตามปัจจัย ที่ไม่เปลี่ยนแปลง ก็เรียกว่า อสังขตธรรม อสังขตธรรมไม่มีเหตุปัจจัยปรุงแต่งได้ เพราะฉะนั้นจึงเป็นสัจจะ คือของจริง และของจริงนี้ เรียกว่า กฎ อีกทีหนึ่ง

บรรดากฎทั้งหลายของธรรมชาติ แล้วจะต้องเป็นอสังขตธรรม ไม่อย่างนั้นมันไม่เป็นกฎอยู่ได้ เนื่องจากมีคนค้นกันมากมาแต่เดิม เท่าที่เราจะพบได้ในหนังสือ ที่มีอยู่เป็นหลักฐานนี้ ก็ไม่เห็นใครได้ค้นพบเรื่องนี้ดีไปกว่ายุคที่พระพุทธเจ้าท่านเกิดขึ้น คือพระพุทธเจ้าในประวัติศาสตร์นี้นะ ไม่ใช่พระพุทธเจ้าร้อยองค์ พันองค์ที่ล่วงไปแล้ว นั้นเรารู้ไม่ได้ 

ในยุคพุทธกาลนั้น มันเป็นยุคที่ประหลาดมาก แล้วโดยเฉพาะในประเทศอินเดียหรือทวีป เอเซีย ถ้าเราจะมองไปทางทิศตะวันออกสุดในประเทศจีน ก็คงจะไปเจอะคนที่เรียกว่า เหลาจื๊อ ทีนี้ถ้าไปดูหนังสือของเหลาจื๊อ ก็พบคำสอนของเหลาจื๊อข้อหนึ่งที่พูดว่า มีสิ่งอยู่สิ่งหนึ่ง มีอยู่ก่อนโลก ไม่ใช่วัตถุ ไม่ใช่จิตใจ สิ่งนั้นเรียกว่า เต๋า คือมีสิ่งหนึ่ง ซึ่งไม่ใช่วัตถุ ไม่ใช่วัตถุอย่างวัตถุธรรม หรือว่าร่างกายเนื้อหนัง แล้วก็ไม่ใช่นามธรรม เช่น จิตใจ ความคิดนึกรู้สึก เป็นต้นนี้ ไม่ใช่ทั้ง ๒ อย่าง มันมีอยู่ก่อนมีโลกนี้

สำหรับคำว่า เต๋า นี้ ต่อมาก็แปลว่า ธรรม แปลอย่างอื่นไม่ได้ แปลว่าธรรมกันไปหมด ไม่ใช่แกล้งแปล มันต้องจริงอย่างนั้น คำว่า เต๋า เสียงมันก็ตรงกับคำว่า ธ - ร นี้ เต๋าแปลว่า ธะ ระ คือแปลว่า ทรงนี้ นี่ทางฝ่ายตะวันออกสุดนี้ก็มีเหลาจื๊อที่รู้จักสิ่งสิ่งหนึ่ง ที่มีอยู่ก่อนโลกเกิด

ทางใน อินเดีย ก็มีสิ่งที่เรียกว่า ปรมาตมัน ซึ่งเขาพูดขึ้นบัญญัติขึ้น ก็ตามเถอะว่ามัน มีอยู่ตลอดอนันตกาล แล้วก็มีอะไรต่างๆ แยกออกมาจากปรมาตมัน เป็นนั่น เป็นนี่ เป็นวัตถุ เป็นกาย เป็นจิต เป็นอะไรก็ตาม จะเรียกว่าอาตมันตัวน้อยๆ ออกมา แล้วก็กลับเข้าไป แล้วก็มีแบ่งออกมา แล้วก็กลับเข้าไปนี้ เป็นเรื่องของปรมาตมันกับอาตมัน

ทีนี้ถ้าไปดูไกลออกไป ทางโน้นก็ยังไม่ปรากฏ คือว่าทางตะวันตกสุดนั้นก็ยังไม่ปรากฏ ก็ปรากฏอยู่เพียงแค่ทวีปเอเซียต่อกับทวีปยุโรป คือ ดินแดนปาเลสไตน์ ของพวกยิวนี้ ก่อนแต่จะเกิดศาสนาคริสเตียน เขาก็มีคำพูดบางคำที่เรียกสิ่งสิ่งหนึ่งซึ่งมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวงด้วยเหมือนกัน เขาเรียกว่า พระเจ้า ซึ่งแปลเป็นภาษาอังกฤษตอนหลังหรือภาษาอะไรก็ไม่ทราบ ที่เรียกกันว่า กอด (God) นี่คือพระเจ้า พอมาถึง สมัยศาสนาคริสเตียน ก็มีคำว่า God หรือ พระเจ้านี้ มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง มีอยู่ตลอดอนันตกาลนี้เพิ่มขึ้นอีก แต่ว่าศาสนาคริสเตียนนี้ก็หลังพุทธศาสนาตั้ง ๕๐๐ ปีกระมัง

สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง ในความหมายทั่วไป ไม่เฉพาะพระพุทธศาสนา นี่จะเป็นสิ่งที่เราควรจะรู้จักหรือไม่ ก็ขอให้คิดดูเองเถิด แต่ถ้าจะมาพิสูจน์กันในข้อที่ว่า พระพุทธศาสนาปฏิเสธสิ่งนี้ไหม? ก็ตอบได้เลยว่า ไม่ได้ปฏิเสธ ยอมรับว่ามีสิ่งชนิดนี้ ก็โดยอ้างหลักพระบาลี ที่พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่าไอ้นั่นมีอยู่ ตถาคตจะเกิดหรือไม่เกิด ไอ้นั่นมีอยู่ ก็หมายความว่า ธรรมธาตุ หรือ ธัมมัฏฐิตตา  ธัมมนิยามตา นี้มันมีอยู่ อย่างนี้ก็แปลว่า พระพุทธศาสนาก็ไม่ได้ปฏิเสธสิ่งนั้น

นี่แหละคือสิ่งที่เรียกว่าอสังขตะ อสังขตธรรม หรือบางทีจะเรียกว่า สุญญตา หรือจะเรียกว่า นิพพาน ในความหมายหนึ่ง แต่ในที่นี้ เราจะเรียกว่า สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง ประกอบขึ้นเป็นคำพูดว่า "ไกวัลยธรรม"


ถ้ารู้แล้วจะมีประโยชน์มาก ในข้อที่จะทำให้มนุษย์เข้าใจกันได้ง่ายขึ้น ไม่ตั้งตนเป็นศัตรูต่อกัน เพราะว่ามันเป็นเพียงฟองน้ำที่เกิดขึ้นในทะเลด้วยกันทั้งนั้น ถ้าเข้าใจเรื่องนี้แล้วก็จะเข้าใจได้ง่าย สำหรับคำว่าไกวัลย์ ให้ถือว่า สรรพสิ่งที่มีชีวิตทั้งหลายหรือไม่มีชีวิตก็ตาม เป็นเหมือนฟองน้ำที่กำลังเกิดอยู่ในผิวพื้นของทะเล เท่านั้นแหละ แล้วจะมามัวทะเลาะวิวาทกันทำไม รู้จักตัวใหญ่ ตัวแม่ ตัวดั้งเดิม ที่ไม่รู้จักเกิด แก่ เจ็บ ตาย ไม่รู้จักเปลี่ยนแปลงดีกว่า เพราะว่าถ้ารู้จัก หรือเข้าถึงธรรมะนั้นแล้ว มันก็จะไม่มาเกิดเป็นฟองน้ำเรื่อย ๆ ไปอยู่อย่างนี้ มันจะสิ้นสุดแห่งความทุกข์ คือสิ้นสุดแห่งความเกิด แก่ เจ็บ ตาย

ที่จริงเรื่องไตรลักษณ์ กับเรื่องปฏิจจสมุปบาท ก็เป็นเพียงเรื่องที่เนื่องกันอยู่อย่างไม่แยกกัน ในบางกรณีเอามาเป็นเรื่องอริยสัจจ์ก็มี เรียกว่า ตถา อวิตถา อนัญญถา อย่างนี้เป็นเรื่องอริยสัจจ์ก็มี เพราะมันเนื่องกันอยู่ แยกกันออกเด็ดขาดไม่ได้ เรื่องไตรลักษณ์ เรื่องปฏิจจสมุปบาท เรื่องอริยสัจจ์นี้ มันเป็นกฎเกณฑ์อันเดียวกัน ที่มาจากกฎที่เรียกว่าอิทัปปัจจยตา ฉะนั้นพระเจ้าจึงรวมอยู่ที่อิทัปปัจจยตา ในฐานะที่เป็นกฎแล้วก็ให้สิ่งเหล่านี้เป็นไปตามกฎ

ฉะนั้น รู้จักสิ่งที่ไม่เกิดไม่ดับ และเป็นแม่แห่งสิ่งทั้งหลายทั้งปวงนี้กันเสียทีที่จะเรียกว่า ไกวัลยธรรม เมื่อยอมรับว่าสิ่งเหล่านี้มี หรือจะยอมรับไปทีก่อนว่าสิ่งเหล่านี้มี ก็ต้องถือว่าเป็นสิ่งที่ควรจะสนใจติดตามต่อไป เรียกว่า สิ่งที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งหลายทั้งปวง ตั้งอยู่ในฐานะเป็นไกวัลย์ ไกวัล - ยะตา หรือ ไกวัลยธรรม 


ถ้ารู้จักสิ่งนี้แล้ว จะรู้จักหมดทุกสิ่งในพระพุทธศาสนาได้ โดยไม่ยากเลย ขอให้สนใจ และผู้ที่จำได้เข้าใจดีเรื่องอิทัปปัจจยตา จะเข้าใจเรื่องนี้ได้โดยง่าย เพราะมันเป็นสิ่งเดียวกัน แต่เรามาเล็งในแง่มุมที่ต่างออกไปเท่านั้นเอง
สรุป

ไกวัลยธรรม แปลว่า สิ่งที่มีอยู่ในที่ทั่วไป หรือในที่ทุกหนทุกแห่ง เมื่อพูดอย่างนี้ท่านทั้งหลายก็นึกออกไปนอกตัว ไปในที่ไกลอันไม่มีขอบเขต ไปในเวลาที่ยาวนาน ไปข้างหน้าข้างหลัง ไม่มีขอบเขต และมักจะลืมว่าในตัวเรานี้เอง และในเวลานี้แท้ ๆ ก็มีสิ่ง ๆ นี้ หรือ กำลังเป็นสิ่ง ๆ นี้อยู่ด้วยเหมือนกัน

เราไม่เข้าใจคำว่า "พระเจ้ามีอยู่ในที่ทั่วไป หรือพระธรรมมีอยู่ในที่ทั่วไป หรือว่า กรรมหรือกฎแห่งกรรม เป็นต้น มีอยู่ในที่ทั่วไป" แม้จะได้ยินใครบอกว่า มีอยู่ในที่ทั่วไป เราก็สักแต่ว่าฟังเท่านั้น ดังนั้น เราจึงไม่ค่อยมีธรรมะ ไม่ค่อยมีพระเจ้า หรือว่า ไม่ค่อยจะกลัวเกรงกฎแห่งกรรม

แต่ถ้าเรารู้ถึง ความจริง ในข้อที่ว่า สิ่งเหล่านี้มีอยู่ในที่ทั่วไป หลีกเลี่ยงไม่ได้ รวมทั้งภายในตัวเราและภายนอกตัวเรา ให้เห็นชัดยิ่งขึ้นทุกที ก็จะมีผลดี ในการที่ทำให้รู้จักกลัวบาปกลัวกรรม จะทำให้รู้จักสิ่งที่มีอยู่ในที่ทั่วไป ที่พร้อมจะช่วยเหลือเราได้ ไม่ต้องไปพึ่งผีพึ่งสางที่ไหน เดี๋ยวนี้เมื่อไม่เข้าใจสิ่งที่มีอยู่จริงในภายใน ก็มองกันแต่ภายนอก นี้คือการที่ไม่รู้จักสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม

ไกวัลย์ หรือไกวัลยะ แปลว่า ทั้งหมดทั้งสิ้น ที่เป็นส่วนเวลา ก็เป็นทั้งหมดทั้งสิ้น ที่เป็นส่วนเนื้อที่ ก็เป็นทั้งหมดทั้งสิ้น ความที่เป็นอย่างนี้ หรือ มีอยู่อย่างนี้ เราเรียกว่า ไกวัลยธรรม คือสิ่งที่เป็นไกวัลย์ เป็นสิ่งที่สำคัญที่สุด ที่จะต้องรู้ แม้แต่ได้ยินได้ฟังก่อนมีความรู้ รู้เรื่องนี้ แล้วก็ต้องพยายามให้เห็นด้วยปัญญา รู้จักกลัว สิ่งสิ่งนี้ แล้วก็จะต้องเข้าถึงสิ่งสิ่งนี้ ให้ได้ในที่สุด คือ รู้ เห็น แล้วก็ เข้าถึง สิ่งสิ่งนี้ เพื่อความเป็นมนุษย์ที่ถูกต้อง ที่สมบูรณ์ หรือที่แท้จริงของเรานั่นเอง
๒.  ไกวัลยธรรม ในฐานะเป็นสิ่งที่ควรแก่นามว่าธรรมทั้งปวง

ขอทบทวนลักษณะของสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมนี้ สิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยธรรม แปลว่า สิ่งที่มีอยู่อย่างเดียวกันหมด เป็นทั้งหมดของทุกสิ่ง แล้วเป็นอย่างเดียวกันหมด อยู่ในที่ทุกแห่งในเวลาทั้งหมด สำคัญที่ว่ามัน เป็นปฐมเหตุ สิ่งที่เรียกว่าปฐมเหตุนี้หมายถึงต้นตอ หรือที่มา ที่ออกมา ของสิ่งทั้งหลายทั้งปวง

ถ้าถามว่า อะไรออกมาจากอะไร? หรือว่าสิ่งทั้งหลายทั้งปวง ที่เราเห็นรู้กันอยู่นี้ ทั้งหมดนี้มันออกมาจากอะไร? สิ่งไรเป็นสิ่งแรกที่สุด ที่เป็นแดนที่ออกมาแห่งสิ่งสิ่งนี้? นี้เราเรียกว่าปฐมเหตุ สิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยธรรมนั้น เป็นปฐมเหตุ

ถ้าไม่เข้าใจก็ฟังกันต่อไป และก็ได้พูดทุกคราวว่า เป็นปฐมเหตุอย่างไร? เพราะว่ามันมีอยู่ก่อนสิ่งใด ก่อนแต่จะมีสิ่งอะไรเกิดขึ้นมา สิ่งนี้ได้มีอยู่แล้ว อย่างที่พระพุทธเจ้าท่านได้ตรัสไว้ว่า "พระตถาคตจะเกิดขึ้นก็ตาม จะไม่เกิดขึ้นก็ตาม ธรรมธาตุนั้นมีอยู่แล้ว คือธรรมธาตุที่เป็นอิทัปปัจจยตา เป็นกฎตายตัวว่า เมื่อมีสิ่งนี้สิ่งนี้เป็นปัจจัย สิ่งนี้สิ่งนี้ย่อมเกิดขึ้น" ดังนี้เป็นต้น
หรือ ธรรมธาตุ ที่ว่า สังขารทั้งปวงไม่เที่ยง สังขารทั้งปวงเป็นทุกข์ ธรรมทั้งหลายทั้งปวงเป็นอนัตตา
หรือว่าเป็น กฎของอริยสัจจ์สี่ ว่าความทุกข์ต้องเป็นอย่างนี้อย่างนี้ อย่างอื่นไม่ได้หรือไม่มี เหตุให้เกิดทุกข์ ก็ต้องเป็นอย่างนี้อย่างนี้ อย่างอื่นไม่มี ความดับสนิทแห่งความทุกข์ก็ต้องเป็นอย่างนี้อย่างนี้ เป็นอย่างอื่นไม่ได้หรือไม่มี แม้หนทางให้ถึงความดับสนิทแห่งความทุกข์ ก็ต้องเป็นอย่างนี้อย่างนี้ อย่างอื่นไม่มี อย่างนี้เป็นต้น
มันเป็นกฎที่ตายตัว ที่เรียกว่า สัจจะ เป็น อมุสา คือไม่หลอก ไม่มีความเปลี่ยนแปลงเป็นอย่างอื่น ซึ่งมีอาการเหมือนกับหลอก กฎนี้เป็นกฎตายตัวว่า ต้องเป็นอย่างนี้ๆ ในสิ่งทั้งหลายทั้งปวงที่มันจะต้องเป็นอย่างไร แล้วก็เป็นอย่างนั้นตลอดไป ไม่เคยเปลี่ยนแปลง ถ้ายังเปลี่ยนแปลงไม่ได้ ก็ไม่ใช่กฎอันนี้ หรือไม่ใช่สิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม
สิ่งที่เป็น ไกวัลยธรรม ไม่มีการเปลี่ยนแปลง เป็นอย่างอื่นได้ จึงเรียกว่า อสังขตะในฐานะที่เป็นกฎ อสังขตะ แปลว่า สิ่งที่อะไร ๆ ไปแตะต้องมันไม่ได้ คือสิ่งที่อะไร ๆ ไปทำความเปลี่ยนแปลงให้แก่มันไม่ได้ จึงเรียกสิ่งนั้นว่าอสังขตะ ซึ่งแปลว่า สิ่งที่ปัจจัยอะไร ๆ จะทำแก่มันไม่ได้
ทีนี้เราจะเรียกสิ่งนี้โดยสมมติว่า "พระเจ้า" คนโง่รู้จักพระเจ้าว่า เป็นบุคคลหนวดยาว ถือไม้เท้าอยู่บนสวรรค์ นี้เป็นพระเจ้าของคนโง่ เด็ก ๆ ก็ได้รับคำแนะนำสั่งสอนมาแต่ในลักษณะอย่างนี้ พระเจ้า พระอินทร์ พระพรหม รูปร่างต่าง ๆ กัน เป็นพระเจ้าของศาสนานั้นศาสนานี้ ก็ล้วนแต่เห็นเป็นรูปคนไปหมด มีลักษณะอย่างคน มีความรู้สึกอย่างคน รัก โกรธ เกลียด กลัว ได้อย่างคน นี่มันพระเจ้าของคนโง่
พระเจ้าที่แท้จริง คือสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม เขาอธิบายลักษณะของพระเจ้าไว้ในศาสนาไหนอย่างไรก็ตาม ลักษณะนั้นมีแก่สิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมอย่างครบถ้วน และลักษณะเหล่านั้น เป็นสิ่งที่มีไม่ได้แก่พระเจ้าชนิดที่เป็นคน ๆ และมีความรู้สึกอย่างคน
ที่เขาเขียนรูปพระเจ้าให้เป็นคน มีความรู้สึกอย่างคนนั้น ก็เขียนโดยสมมติ ที่เรียกว่า       ปุคคลาธิษฐาน เพราะไม่รู้ว่าจะแสดงอารมณ์ของสิ่งนั้นอย่างไรได้ จึงต้องแสดงว่าเหมือนกับคน เช่นว่ากฎตายตัวแห่งกรรมนี้ มันลงโทษคนอย่างไม่ไว้หน้าใคร หรือให้รางวัลคนอย่างยุติธรรมที่สุด ถ้าพูดว่ากฎ มันไม่น่ากลัว มันรู้จักไม่ได้ สำหรับเด็ก ๆ หรือคนโง่ ฉะนั้นต้องพูดให้เป็นพระเจ้าอย่างคน มีรูปร่างที่น่ากลัวก็ได้ แล้วมีอารมณ์โกรธได้ คือถ้าไปทำให้โกรธแล้วก็จะลงโทษเอา ถ้าไปทำให้รักแล้วก็จะให้รางวัล อย่างนี้เป็นต้น นี่พระเจ้าในความหมายสมมติก็เป็นอย่างนี้ แต่คนไม่เคยคิดว่ามันเป็นสมมติ ถือเอาเป็นจริง ก็เลยมีพระเจ้าไม่ได้ จะมีสักทีก็ขัดต่อความรู้สึกขัดแย้งอยู่ในตัวเอง
ฉะนั้นมาศึกษาเรื่องไกวัลยธรรม แล้วก็จะรู้ได้ทันทีว่า ลักษณะอาการ หรืออะไร ๆ ที่เขามีไว้ใช้แก่พระเจ้านั้น มีอยู่ในสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม เช่น ลักษณะว่ามีอยู่ก่อนสิ่งใด นี้ก็เป็นไกวัลยธรรม เป็นสิ่งที่เป็นกฎตายตัว ไม่แก้ไข ไม่เปลี่ยนแปลงได้ สิ่งทั้งหลายต้องเป็นไปตามกฎนั้น สิ่งนั้นก็เรียกว่าไกวัลยธรรม ไม่มีใครทำอะไรมันได้ หรือเปลี่ยนแปลงได้ เป็นของจริงอยู่ตลอดกาล เป็นที่ออกมาแห่งสรรพสิ่งทั้งหลายทั้งปวง อย่างนี้ ไกวัลยธรรม มีลักษณะอย่างนี้ มีอยู่ในที่ทุกหนทุกแห่ง แล้วก็ตลอดเวลา มีอาการเหมือนกับว่า รู้ไปเสียทั้งหมด ใครจะไปทำอะไรลับหลัง ซ่อนไม่ให้เห็นอย่างนี้เป็นไปไม่ได้
นี่ลองคิดดูว่า มันคืออะไร? ถ้าเป็นคนมีความรู้สึกอย่างพระเจ้า พระเจ้ามีความรู้สึกอย่างคน อย่างนี้จะเอาหูเอาตาที่ไหนไปดูได้ทุกหนทุกแห่ง ฉะนั้นต้องเป็นสิ่ง ๆ หนึ่ง ซึ่งมีอำนาจครอบคลุมไปได้ทุกหนทุกแห่ง ไม่มีใครซ่อนเร้นให้พ้นสายตาไปจากสิ่งนี้ได้
๓.   ไกวัลยธรรม ในฐานะกฎแห่งสามัญญลักษณะ
ไกวัลยธรรมเป็นกฎที่ทำให้สิ่งต่างๆ เป็นไป แล้วมันก็มีอยู่ในสิ่งต่างๆ อย่างว่า ในเลือดในเนื้อของเรา ก็มีกฎแห่งอิทัปปัจจยตาอยู่ทุก ๆ อณู ทุก ๆ ปรมาณู ในเลือดในเนื้อในจิตในใจของเรา ก็มีกฎแห่งสามัญญลักษณะอยู่ทุก ๆ อณู ทุก ๆ ปรมาณู หรือว่าในเลือดในเนื้อของเรา ก็มีกฎแห่งจตุราริยสัจจ์สิงประจำอยู่ทุก ๆ อณู ทุก ๆ ปรมาณู
ทำไมเราจึงโง่เกินไป จนถึงกับมองไม่เห็น ว่ามันอยู่ที่ไหน? มันอยู่อย่างไร? มาบอกกันแล้วมาบอกกันอีก ก็ยังไม่เห็นอยู่นั่นแหละ และพระพุทธเจ้าท่านก็ได้พยายามอย่างยิ่ง อย่างพระบาลีที่เอามาสวดว่า "ตํ ตถาคโต อภิสมฺพุชฺฌติ อภิสเมติ - ได้รู้เฉพาะ ได้เข้าถึงเฉพาะ ซึ่งสิ่งนั้น" ท่านรู้แล้วก็นำมาบอก นำมาแสดง นำมาเปิดเผย แต่งตั้งไว้ บัญญัติไว้ ทำให้เป็นของที่เหมือนกับการหงายของที่คว่ำ ว่ามันเป็นอย่างนั้น ๆ เราก็ยังไม่รู้อยู่นั่นเอง
สำหรับคำว่ากฎนี้ ก็ควรจะเข้าใจกันได้แล้วว่า หมายถึงอะไร แต่อย่าไปหมายถึงกฎที่มนุษย์ทำขึ้น เช่นกฎหมาย เป็นต้น กฎโรงเรียน กฎของวัด อะไรนี้ กฎอย่างนี้ไม่ใช่กฎ เป็นแต่เพียงข้อบังคับอะไรที่มนุษย์ตั้งขึ้นตามความสะดวก ตามความเหมาะสม เฉพาะเวลาเฉพาะแห่ง มันจึงเป็นไกวัลย์ไปไม่ได้ 
สำหรับกฎที่เป็นไกวัลย์ คือตลอดเวลา ตลอดที่ทุกหนทุกแห่งนั้น มันเป็นกฎของธรรมชาติ หรือกฎของธรรมธาตุ หรือกฎของธรรม หรือจะเรียกว่ามันเป็นธาตุอันหนึ่งซึ่งมีอยู่ก่อนธาตุใดๆ อยู่ในรูปของกฎ ก็หมายความว่า มันมีความตายตัว ตถา คือ ความเป็นอย่างนั้น อวิตถา คือ ความไม่ผิดไปจากความเป็นอย่างนั้น อนัญญตา คือ ความไม่เป็นไปโดยประการอื่น ก็มีอยู่มากด้วยกัน ในข้อที่ว่า เราจะเพ่งเล็งกันในส่วนไหน
ถ้าเพ่งเล็งกันใน ส่วนที่ควบคุมสิ่งทั้งหลายให้เปลี่ยนแปลงไป ความไม่เที่ยง เป็นทุกข์ เป็นอนัตตาอย่างนี้ ก็เรียกว่า กฎแห่งสามัญญลักษณะ มีลักษณะเหมือนพระเป็นเจ้าผู้สร้างขึ้นมา หมายความว่า กฎนี้ไม่ยอมให้สิ่งใดอยู่นิ่ง ทำให้สิ่งทุกสิ่งเปลี่ยนไป ทีนี้การเปลี่ยนไปมันไม่เหมือนเดิมมันก็มีของสิ่งใหม่ ๆ เกิดขึ้น จึงถือว่า กฎ กฎนี้เป็นเหมือนกันกับพระเจ้าผู้สร้าง
กฎที่เรียกว่า สามัญญลักษณะ คือ ไม่เที่ยง เป็นทุกข์ เป็นอนัตตา ความเป็นของไม่เที่ยง เป็นทุกข์ เป็นอนัตตานั้นมันเป็นกิริยาอาการ ตัวกฎนั้นมันอีกอันหนึ่งซึ่งมันมีอยู่สำหรับทำให้สิ่งนี้ต้องเป็นอย่างนี้ คือมีกิริยาอาการเป็นของไม่เที่ยง เป็นทุกข์ เป็นอนัตตา ฉะนั้นเป็นสิ่งเดียว เป็นอันเดียว เป็นตัวเดียว ในที่ทุกแห่ง ในที่ทุกเวลา เรียกว่ากฎ เป็นสิ่งที่เด็ดขาดตายตัว ในฐานะที่เป็นกฎอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา
๔.  ไกวัลยธรรม ในฐานะเป็นกฎแห่งอิทัปปัจจยตา
ทีนี้ กฎแห่งการปรุงแต่ง ว่าเมื่อมีสิ่งนี้เป็นปัจจัย สิ่งนี้จะเกิดขึ้นตรงหรือสมควร หรืออนุรูปแก่เหตุปัจจัยนั้น ๆ ที่เรียกว่า กฎแห่งอิทัปปัจจยตา หรือปฏิจจสมุปบาท นี้ควบคุมสิ่งทั้งหลายให้เป็นไปตามปัจจัย กฎอย่างนี้ก็เหมือนกับพระเป็นเจ้าผู้ควบคุมโลก ถ้าจะเรียกอีกทีก็เรียกว่า กฎแห่งกรรม ที่ควบคุมสัตว์ทั้งหลายทั้งปวง ในแง่ของการกระทำกรรม หรือรับผลแห่งกรรม เป็นต้น
เดี๋ยวนี้มาบอกให้รู้ว่าไกวัลยธรรมนั่นแหละคือพระเจ้า แม้ที่สุดแต่พวกคอมมูนิสต์ที่เขาว่าไม่มีศาสนาไม่มีพระเจ้านี้กำลังโง่ในเรื่องนี้ มันไม่มีใครหรือไม่มีอะไรที่จะไม่มีพระเจ้า ถ้ามันมีความเป็นไปตามกฎอันใดอันหนึ่งอยู่แล้วก็เรียกว่านั้นแหละคือพระเจ้าละ บังคับเขา สร้างเขา ควบคุมเขา ทีนี้คนคนไหนบ้างล่ะที่ไม่ได้มีอะไรปรุงแต่งขึ้นมา แล้วควบคุมอยู่ให้เป็นไปตามกฎเกณฑ์อันนั้น ทุกคนมีกฎเป็นผู้สร้างขึ้นมาและควบคุมเขาอยู่จึงว่าทุกคนมีพระเจ้า มีพระเจ้าในฐานะที่เป็นกฎ กฎในฐานะที่เป็นพระเจ้า
พระเจ้าสร้างสิ่งทั้งปวงทำนองเดียวกับอิทัปปัจจยตา
ทีนี้ที่ว่าจะสร้างสิ่งทั้งปวงหรือไม่? นี้ยิ่งเห็นชัด ถ้าผู้ใดศึกษากฎอิทัปปัจจยตาเข้าใจดี ก็จะเข้าใจได้ ว่า กฎอิทัปปัจจยตานั่นแหละ บันดาลให้สิ่งทั้งหลายเป็นไป หยุดอยู่ไม่ได้ คือไม่ยอมให้หยุด ไม่เกิดก็ดับ ไม่ดับก็เกิด เป็นไปตามกฎแห่งอิทัปปัจจยตา แล้วจะไม่เรียกว่า สร้างสิ่งทั้งหลายทั้งปวงอย่างไรกัน นี้เป็นหลักใหญ่ที่มุ่งหมายจะให้ทุกคนเข้าใจ โดยเฉพาะอย่างยิ่งพวกที่เป็นพุทธบริษัท คือเป็นผู้ลืมหูลืมตา เบิกบานแล้ว ตื่นนอนแล้ว ไม่มัวหลับอยู่แล้ว มีความแจ่มใสเบิกบานแล้ว จะต้องรู้สิ่งนี้
ในฐานะที่เป็นกฎของอิทัปปัจจยตา หรือปฏิจจสมุปบาท ว่าเมื่อมีสิ่งนี้ๆเป็นปัจจัย สิ่งนี้ๆจึงเกิดขึ้น เมื่อไม่มีสิ่งนี้ๆเป็นปัจจัย สิ่งนี้ๆก็ไม่เกิดขึ้นคือดับไป นี้มันเป็นตัวกิริยาอาการที่เรียกว่าอิทัปปัจจยตา มีลักษณะเป็นไกวัลยธรรมคือมีอย่างเดียว ครั้งเดียว เพียงอันเดียวในที่ทั่วไป ในที่ทุกหนทุกแห่ง ไม่มีการเปลี่ยนแปลง ไม่รู้ว่ามันมีอยู่ได้อย่างไร เกิดมาเมื่อไร แต่มันมีอยู่ตลอดไปอย่างนี้
นี่ความเป็นไกวัลยธรรมหรือจะเรียกให้สั้นคือว่าไกวัลยตา ความที่มันเป็นไกวัลยธรรมมันมีอยู่อย่างนี้ นี้ก็คือกฎด้วยเหมือนกัน แต่กฎที่บังคับให้เป็นไปตามเหตุและผลเรียกว่ากฎอิทัปปัจจยตาก็ได้ กฎปฏิจจสมุปบาทก็ได้ ถ้าเรียกว่า ปฏิจจสมุปบาท นี้มันแคบอยู่แต่ในวงของเรื่องสิ่งที่มีชีวิต มีจิตใจ รู้สึกเป็นทุกข์เป็นสุขได้ ถ้าเราเรียกว่า อิทัปปัจจยตา ความหมายก็อย่างเดียวกันแหละ แต่มันขยายกว้างออกไปถึงสิ่งที่ไม่มีชีวิต ไม่มีความรู้สึกก็ยังได้ 
เพราะมีสิ่งนี้ๆเป็นปัจจัย สิ่งนี้ๆจึงเกิดขึ้น เป็นลำดับทะยอยกันไปในรูปที่ให้เกิดความทุกข์ขึ้นมาก็มี ในรูปที่ให้เกิดความดับทุกข์ขึ้นมาก็มี ความที่เป็นกฎนั่นแหละเรียกว่าไกวัลยธรรม
๕. ไกวัลยธรรม ในฐานะจตุราริยสัจจ์
ไกวัลยธรรมในฐานะจตุราริยสัจจ์ คือ ความจริงอันประเสริฐทั้ง ๔ ประการ ซึ่งเป็นกฎเรื่องความเกิดขึ้นแห่งทุกข์ และความดับไม่เหลือแห่งทุกข์ ดังนั้นสิ่งที่เรียกว่า “ไกวัลธรรม” ซึ่งไม่เหมือนสิ่งทั้งปวง ก็มีความเป็นของธรรมนี้โดยเฉพาะ แต่ว่าธรรมนี้ในฐานะที่เป็นกฎย่อมจะมีอยู่ในสิ่งทั้งปวง กฎเรื่องจตุราริยสัจจ์ นั้นเป็นกฎที่เกี่ยวกับความทุกข์ และความดับทุกข์โดยตรง ถ้าจะเปรียบกับพระเป็นเจ้า ก็เหมือนกับพระเป็นเจ้าแห่งความรอด แห่งความหลุดรอด หรือ จะช่วยให้หลุดรอดจากความทุกข์ทั้งปวง แล้วจะเรียกว่ากฎก็ได้ เพราะเป็นการพูดอย่างธรรมชาติธรรมดา แต่ถ้าจะเรียกให้มันเป็นของขลังของศักดิ์สิทธิ์ขึ้นมา ก็เรียกว่า พระเป็นเจ้า สำหรับคนที่ไม่อาจจะรู้จักธรรมะโดยธรรมชาติอย่างลึกซึ้งก็เรียกว่าพระเป็นเจ้า เพื่อว่าจะให้เขาได้มีความสะดุ้งกลัว จะได้ไม่ทำอะไรอย่างหวัด ๆ หรือประมาท จนเกิดความทุกข์ขึ้นมา อย่างนี้
กฎจตุราริยสัจจ์ นี้แกล้งเอามาแสดงให้เห็นด้วยพร้อม ๆ กันไปว่า ในฐานะที่มันเป็นกฎที่สำคัญ ที่จำเป็น ที่จะต้องรู้และต้องปฏิบัติตาม ถ้าไม่ปฏิบัติตาม มันก็จะต้องพบกันเข้ากับความทุกข์
ทีนี้ กฎจตุราริยสัจจ์นี้ สำหรับสิ่งที่มีชีวิต รู้สึกคิดนึกได้ รู้สึกสุขทุกข์ได้ เพราะว่าพระพุทธเจ้าท่านได้ตรัสไว้อย่างนั้นเอง คือตรัสว่า เราหรือพระอรหันต์ทั้งหลาย บัญญัติเรื่องอริยสัจจ์ สำหรับสัตว์ที่มีความรู้สึกอยู่ คือเวทิยมานสฺส - สัตว์ที่กำลังมีความรู้สึกอยู่
กฎนี้ก็สำหรับมนุษย์โดยเฉพาะ แต่ถึงอย่างนั้น มันก็เป็นกฎชนิดที่เป็นไกวัลยธรรม หมายความว่า ไม่ว่าครั้งไหน ที่ไหน เมื่อไร ยุคไหน สมัยไหนก็ตามใจ จะต้องมีกฎอย่างนี้ และกฎเดียวนี้เท่านั้น ที่เกี่ยวกับทุกข์ หรือว่าจะไม่มีทุกข์ แต่ให้รู้ว่ามันเป็นกฎที่แคบเข้ามา มุ่งหมายเฉพาะสิ่งที่มีความรู้สึกคิดนึกได้ แล้วก็รู้จักสุข รู้จักทุกข์ มีสติปัญญาที่จะใช้กฎนี้ให้เป็นประโยชน์
สรุปความได้ว่า สิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยธรรม ที่ตั้งอยู่ในที่ทุกแห่ง และตลอดเวลานั้น สามารถจะมองดูได้ในลักษณะที่เป็นกฎ อย่างน้อยก็ ๓ อย่าง คือเท่าที่มันสำคัญหรือจะเรียกว่าเป็นพระเจ้าขึ้นมา ๓ องค์ กฎแห่งสามัญญลักษณะ ก็สร้างสิ่งต่าง ๆ ขึ้นมา กฎแห่งอิทัปปัจจยตา ก็ควบคุมสิ่งต่าง ๆ อยู่ กฎเรื่องจตุราริยสัจจ์ ก็เป็นกฎสำหรับทำความดับทุกข์ คือรอดออกมาจากความทุกข์  
๖. ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นธาตุ
ธา - ตุ ในภาษาบาลี ออกเสียงเป็นไทยว่าธาตุ คำว่า ธาตุ นี้ก็แปลว่า สิ่งที่ทรงตัวมันเองอยู่ตามธรรมชาติ ทรงตัวเองอยู่ตามธรรมชาติ ฉะนั้นไม่ควรจะไปถือว่าเป็นสัตว์ เป็นบุคคล เป็นตัวกู เป็นของกู แม้แต่ส่วนน้อยส่วนหนึ่ง เป็นสักว่าธาตุตามธรรมชาติ มีอยู่ ทรงตัวอยู่ ตามธรรมชาติ
คำนี้มี ความหมายอย่างเดียวกับคำว่าธรรม ซึ่งแปลว่าทรงตัวอยู่เหมือนกัน แต่คำว่า ธาตุ นี้ต้องการจะให้ละเอียดลงไป จนถึงชิ้นสุดท้ายที่จะแบ่งแยกได้ ให้มันทรงตัวอยู่ ฉะนั้นจึงไปถึงสิ่งที่แบ่งแยกไม่ได้อีกต่อไป ธาตุนั้นธาตุนี้ หรือไม่ควรจะแบ่งอีกต่อไป ที่เรียกว่า ดิน น้ำ ลม ไฟ อากาศ วิญญาณ เป็นต้น กระทั่งถึงเป็นอสังขตธาตุ และสังขตธาตุ
ให้รู้ว่าเป็นสักว่าธาตุ อย่าได้มีวี่แวว หรือมีความหมายของคำว่า ตัวตน สัตว์ บุคคล เหมือนที่เรารู้สึกอยู่ ด้วยความไม่รู้ของเรา ว่ามันเป็นตัวกู เป็นของกู มีปัญหาเกิดขึ้น เพราะเป็นตัวกูเป็นของกู ให้เห็นเป็นสักว่าธาตุ แล้วก็จะไม่เกิดความรู้สึกเช่นนั้น
แล้วสิ่งที่เรียกว่า ธาตุนั้นที่แท้จริงแท้แล้ว ก็เป็นพวกอสังขตธาตุ เป็นตัวไกวัลยธรรมแท้ เป็นสิ่งที่ไม่ต้องมีเหตุปัจจัยปรุง ทีนี้มันมีเหมือนกับว่าปฏิกิริยา หรือเงา หรืออะไรของอสังขตะเหล่านี้ ก็ออกมาเป็นสังขตธาตุ มีเหตุมีปัจจัยปรุง เป็นธาตุหลอก ๆ 
เช่น ธาตุดิน ธาตุน้ำ ธาตุไฟ ธาตุลม ก็ยังมีการเกิดขึ้น ตั้งอยู่ ดับไป เหมือนกับพวกที่ไหลเวียน เป็นสังขตะทั่ว ๆ ไป นี้ก็เรียกว่า ธาตุสังขตะ มีเหตุมีปัจจัยปรุง ไม่แน่นอน ยังเปลี่ยนได้ แม้ว่าจะเพ่งเล็งไปให้ถึงคุณสมบัติอันลึกถึงที่สุดของมัน เช่น ธาตุดิน ของแข็ง ธาตุน้ำ ของเหลวนี้ มันก็ยังอยู่ในวิสัยที่เปลี่ยนแปลงอยู่นั่นแหละ มันแข็งมาก แข็งน้อย เหลวมาก เหลวน้อย
ทีนี้สิ่งใดจะควรแก่คำว่าธาตุที่สุด สิ่งนั้นก็ต้องเป็นตัวไกวัลยธรรม คือธาตุที่ไม่เปลี่ยนแปลง แล้วอีกอย่างหนึ่ง ก็อย่าให้เข้าใจว่า แม้ไกวัลยธรรมจะเป็นสิ่งที่ไม่เปลี่ยนแปลง ก็อย่าได้ถือไกวัลยธรรมนั้น ว่าเป็นตัวตน ตัวนี้ที่แบ่งออกมาเป็นส่วนย่อยๆ หรือว่าที่รวมกันเป็นตัวใหญ่ เป็นมหาอัตตา เป็นปรมอัตตา ซึ่งพวกอื่นเขาถือกันว่าเป็นอัตตา แต่พุทธศาสนาไม่ถือ อย่างนี้เป็นต้น ให้เห็นว่าเป็นธาตุอยู่ตลอดเวลา แต่ก็เป็นไกวัลยธรรม คือสิ่งเดียวนั้นตลอดเวลา และพื้นที่ทั้งปวง
ไกวัลยธรรมในฐานะที่เป็นธาตุ เป็นสักว่าธาตุ แต่มิได้เป็นไปตามการปรุงแต่งของธรรมชาติ มันเป็นธาตุพิเศษที่มันถอยออกมาเสียจากการปรุงแต่งของธรรมชาติ ส่วนธาตุนอกนั้นเช่น ธาตุดิน ธาตุน้ำ ธาตุไฟ ธาตุลม ธาตุอากาศ ธาตุวิญญาณ อะไรก็ตาม จะเรียกชื่ออย่างอื่นก็ได้ นี้ล้วนแต่เป็นธาตุที่เป็นไปตามธรรมชาติและก็มิใช่สัตว์บุคคล ตัวตน เรา เขา ทีนี้ธาตุนี้เป็นอสังขตธาตุไม่เป็นอย่างนั้น แต่ก็ยังเป็นสักว่าธาตุซึ่งก็จะต้องเรียกว่าธรรมชาติชนิดหนึ่งด้วยเหมือนกัน หากแต่ว่าไม่เป็นไปตามเหตุตามปัจจัยเท่านั้น
รวมความว่าทั้งหมด ในทั้งหมดในไกวัลยธรรมนั้น มันก็มีอยู่อยู่เพียง ๒ ธาตุ คือสังขตธาตุ – ธาตุที่เป็นไปตามเหตุตามปัจจัย และอสังขตธาตุ- ธาตุที่ไม่เป็นไปตามเหตุตามปัจจัย ตัวไกวัลยธรรมแท้ ๆ เป็นสิ่งที่เป็นกฎอยู่เหนือการปรุงแต่งของเหตุปัจจัย ธาตุทั้งหลายที่ถูกปรุงแต่งตามเหตุตามปัจจัยเป็นเพียงขี้ฝุ่นขี้ละอองที่เกิดขึ้นเป็นครั้งคราว ปลิวหายไป เกิดขึ้น – ตั้งอยู่ – ดับไป เท่านั้นเอง
๗. ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นธรรมชาติแห่งพุทธภาวะ
"ธรรมชาติแห่งพุทธภาวะ" คงจะเป็นที่แปลกหูสำหรับบางท่านก็ได้ ที่จริงก็มีความหมายชัดเจนอยู่แล้ว หมายความว่า ธรรมชาติอันหนึ่ง ซึ่งทำสัตว์ให้เข้าถึงพุทธภาวะ และมีอยู่ในที่ทุกหนทุกแห่ง ในเวลาทุกยุคทุกกาล ในฐานะที่เรียกว่าเป็น ไกวัลยธรรม หรือไกวัลยตา ก็ได้เหมือนกัน
ถ้าจะกล่าวให้เข้าใจเป็นการล่วงหน้าไว้ทีก่อนก็ว่า ทุกอย่างได้วิวัฒนาการขึ้นมา จนกระทั่งเป็นสิ่งที่มีชีวิต แล้วสิ่งที่มีชีวิตนั้น จะวิวัฒนาการต่อไป จนถึงระยะสุดท้าย คือถึงความเป็นพุทธะ หมายความว่ารู้หรือตื่น หรือเบิกบานเต็มที่ ถ้าจะเปรียบเหมือนอุปมาก็ว่า มันถึงจุดที่เบิกบานเต็มที่ อย่างกับต้นไม้มีดอก เราก็เห็นว่า ดอกของมันนั้น ทีแรกก็ดูไม่ออกว่าดอกไม้ จนกระทั่งมันเจริญเติบโตเรื่อย ๆ ไป ดูเป็นดอกไม้ แล้วก็ตูม แล้วก็บานถึงที่สุด
ข้อนี้มุ่งหมายไปยังข้อที่ว่า มันต้องเบิกบาน มันต้องบาน ถ้าไม่มีอะไรมาขัดขวางทำลายเสีย มันก็บานได้เร็ว ถ้าไม่อย่างนั้น มันก็ต้องช้า
ข้อนี้เป็นการยืนยันว่า ทุกอย่างจะวิวัฒนาการไป จนกระทั่งถึง วาระสุดท้าย คือความเป็นพุทธะ บางทีก็จะใช้คำว่า "พุทธะ" เฉย ๆ ไม่ต้องใช้คำว่า พระพุทธเจ้าก็ได้ แต่ก็เป็นการเบิกบานด้วยความรู้เหมือนกัน คือรู้ถึงที่สุดว่า ความทุกข์ได้หมดไปแล้ว หรือว่า ชาตินี้มันเป็นชาติสุดท้ายแล้ว ความเกิดอีกมิได้มี อย่างนี้เรียกว่า เบิกบานถึงที่สุด
ธรรมชาติที่จะทำให้สิ่งที่มีชีวิตเจริญขึ้นมา จนถึงลักษณะอย่างนี้ ในที่สุดนั้น เราเรียกว่า ธรรมชาติแห่งความเป็นพุทธะบ้าง ธรรมชาติแห่งพุทธภาวะบ้าง ที่เรียกว่าธรรมชาติ ก็เพราะมันมีอยู่แล้ว มีอยู่เองโดยธรรมชาติ หรือจะเรียกว่า ธรรมชาติที่เป็นเชื้อแห่งความเป็นพุทธะ มีอยู่แล้วในสิ่งที่มีชีวิตก็มีเชื้ออันนี้อยู่แล้ว ฉะนั้นสิ่งที่มีชีวิตจักต้องเจริญไป ในทางที่จะถึงความเป็นพุทธะ นี้คือใจความของหัวข้อว่า ไกวัลยธรรมในฐานะที่เป็นธรรมชาติแห่งพุทธภาวะ
ธรรมชาติแห่งความเป็นพุทธะนี้ รวมอยู่ในสิ่งที่เป็นไกวัลยธรรม เพราะในสิ่งที่เป็นไกวัลยธรรมหรือตัวไกวัลยธรรมนั้นก็ได้ เพราะมันมีสิ่งเดียว ในสิ่งนั้นต้องมีธรรมชาติแห่งความเป็นพุทธะ เจืออยู่แล้วเสมอไป ไม่อย่างนั้นจะออกมาเป็นความเป็นพุทธะ คือรู้อะไรได้นี้ไม่ได้
นี้ถ้ามันวิวัฒนาการออกมา มันกลายเป็นธรรมชาติที่มีความรู้สึกคิดนึก มีชีวิตจิตใจ เมื่อสมบูรณ์เต็มที่ ก็อย่างคนเรานี้ มีความรู้สึกคิดนึก จนกระทั่งปัญญาสูงสุดถึงที่สุด เป็นพุทธะเต็มที่ ในไกวัลยธรรมนั้น จะต้องมีเชื้อชนิดนี้อยู่พร้อมเสร็จ คือจะพูดกลับกันอีกทีหนึ่งว่า ความเป็นพุทธะนี้ จะต้องตั้งอยู่ในฐานะเป็นไกวัลยธรรม จะเรียกว่าคุณสมบัติของไกวัลยธรรมก็ได้ แต่มันไม่ถูก มันไม่รู้จะพูดว่าอย่างไร เพ่งเอาความแต่เพียงว่า ธรรมชาติอันนี้จะต้องเป็นสิ่งสิ่งเดียว และมีอยู่ตลอดเวลา และในที่ทั้งปวง แล้วก็กระจายออกมาในสิ่งทุกสิ่ง ในธาตุอะไรก็ได้ จะต้องมีเชื้อแห่งความเป็นพุทธะเจืออยู่ด้วยเสมอไป มันได้โอกาสปรุงแต่งกันเมื่อไร ก็เบิกบานออกมาเป็นพุทธะ
เป็นอันว่า ความที่จะวิวัฒนาการ เป็นบุคคลผู้รู้ถึงที่สุด สูงสุดนี้เป็นของธรรมดาสามัญที่สุด มีได้แก่ทุกหน่วยของสิ่งที่กำลังถูกสมมุติว่าเป็นอะไร ว่าเป็นชีวิตเต็ม ๆ ก็ได้ ว่าเป็นชีวิตที่ต้องคำนวณก็ได้ หรือเป็นชีวิตที่จะเรียกว่ายังห่างไกลกัน ยังต่างกันอยู่มากก็ได้ อย่าได้ไปเหยียบย่ำสิ่งเหล่านั้นเลย มันจะเกิดความเข้าใจผิดหรือความโง่เขลาเบาปัญญาไปในทางที่จะกักขังตัวเองให้มันได้รับประโยชน์น้อยเข้า ขอให้เปิดไว้ให้มันกว้างที่สุดที่จะเป็นที่ไหลเข้ามาแห่งความรู้สึกที่ดีงาม นับตั้งแต่ความเมตตากรุณาขึ้นไป จนถึงความรู้แจ้งในสิ่งทั้งปวง เรียกว่าเมตตาก็เจริญ ปัญญาก็เจริญ แล้วการตรัสรู้ก็เป็นที่หวังได้โดยง่าย
๘. ไกวัลยธรรมในฐานะเป็นกฎชีววิวัฒนาการ
การบรรยายนี้มุ่งหมายจะทำความเข้าใจในระหว่างชาติ ในระหว่างศาสนาเป็นส่วนใหญ่ จึงได้พยายามวางขอบเขตของเรื่องไกลออกไปถึงไกวัลย์คือทั้งหมด ไม่มีแบ่งแยกเป็นอะไร แม้ว่ามันจะยังอยู่ในระดับที่ต่างกันแต่มันก็เป็นสิ่งเดียวกัน เช่นว่ามนุษย์มันไม่เหมือนกันมีต่างๆ กันอยู่บ้าง แต่มันเป็นมนุษย์เหมือนกันมันมีอะไรอย่างหนึ่ง ซึ่งเป็นสิ่งเดียวกันอย่างนี้เราเรียกว่าความเป็นไกวัลย์ของสิ่งที่เรียกว่ามนุษย์

ถ้าจะเลยลงไปถึงสัตว์ซึ่งรวมทั้งมนุษย์ด้วยเป็นสัตว์มนุษย์ แล้วก็สัตว์เดรัจฉาน ความเป็นสัตว์นี้มันก็ยิ่งมีความเป็นไกวัลย์กว้างออกไปอีก คือมีความเป็นสัตว์อย่างเดียวกันทั้งสัตว์มนุษย์ ทั้งสัตว์เดรัจฉาน อย่างนี้มันผิดแปลกแตกต่างอะไรกันบ้างก็เป็นเรื่องส่วนน้อย

ทีนี้ถ้าว่าจะเล็งลงไปให้ไกลกว่านั้นโดยใช้คำว่าชีวิต บรรดาสิ่งที่มีชีวิตมันก็มีความเป็นอันเดียวกันคือความมีชีวิต คือว่าความมีชีวิตนี้เป็นไกวัลยธรรม หรือไกวัลยธรรมของความที่มันมีชีวิต มันก็อาจจะเหมือนกันในส่วนที่เป็นเรื่องของชีวิต ต่างกันแต่เพียงปรากฎการณ์ข้างนอกที่มันเจริญกว่ากันบ้างเท่านั้นเอง ฉะนั้นจึงมีความคิดที่จะรักสิ่งที่มีชีวิตเหมือนกันหมด

นี่แหละจึงมีระเบียบวินัยบางอย่างเกิดขึ้น สำหรับบุคคลผู้จะประพฤติในชั้นสูงสุดว่าไม่ให้ทำลายชีวิต แม้ของต้นไม้หรือพืชพันธุ์ อย่างวินัยของภิกษุ ฆ่าสัตว์เดรัจฉานตายมีอาบัติเท่ากับฆ่าต้นไม้ตาย และในระเบียบวินัยของบางลัทธิ บางศาสนา ยังเคร่งครัดไปกว่านั้นอีก ไม่ยอมให้นักบวชทำการกระทบกระทั่งแก่ต้นไม้ ใบไม้ พืชพันธุ์ธัญญาหารที่ว่ามันมีชีวิตอยู่อย่างนี้ ขยายความหมายของคำว่าชีวิตกว้างออกไปก็เลยเป็นผู้ที่เรียกว่า ถ้าจะมองกันในแง่ของความรู้สึกก็มีความรู้สึกสูงกว่า กว้างกว่า ใหญ่กว่า กว่าคนที่จะมองว่า เราเป็นคน มันเป็นสัตว์ก็ฆ่ามันได้ หรือว่ามันเป็นต้นไม้แล้วก็เผามันเล่นได้ อย่างนี้เป็นต้น

นี่คือตัวอย่างในข้อที่ว่าถ้าใครรู้จักไกวัลยตา คือความเป็นสิ่งเดียวกันทั้งหมด เป็นอันเดียวกันทั้งหมดของทุกสิ่งที่มีอยู่ คนนั้นก็จะมีจิตใจกว้างจะเห็นแก่ผู้อื่นได้ เห็นแก่สิ่งเหล่าอื่นได้ จะไม่ทำการกระทบกระทั่งสิ่งใดๆ เรียกว่าไม่เบียดเบียนโดยประการทั้งปวง ให้ความเอาใจใส่แม้แก่สิ่งที่มีชีวิตเล็ก ๆ น้อย ๆ แม้กระทั่งว่าสิ่งที่มันมีชีวิตเพียงสักว่าเป็นเชื้อยังไม่ได้แสดงออกมาก็ยังให้ความเอาใจใส่ ให้ความเคารพนับถือว่ามันก็เป็นชีวิต

ธรรมชาติที่เป็นกฎของวิวัฒนาการให้สิ่งต่างๆวิวัฒน์ขึ้นมาเป็นชีวิต เรียกว่าชีววิวัฒนาการ ถ้าไม่อย่างนั้นมันไม่มีชีวิตเกิดขึ้นมาได้ เราะเรารู้กันอยู่ว่าทีแรกก็มีแต่ดวงอาทิตย์ซึ่งเป็นไฟ หรือเป็นของร้อนจนเหลวคว้างไปหมด มาเป็นโลกมันก็ยังเป็นไฟอยู่จนกว่ามันจะเย็นลงเป็นก้อนแข็ง จนกว่าจะมีการระเหยเป็นแก๊ส แล้วมีการตกกลับลงมาเป็นน้ำมีน้ำขึ้นในโลก นานเข้าจึงเกิดสิ่งที่เรียกว่าชีวิตขึ้นในน้ำ แล้วชีวิตนั้นวิวัฒนาการเรื่อยมา จนเป็นชีวิตชนิดสูงสุดคือพวกเราที่มานั่งกันอยู่ที่นี่

ลองคิดดูว่า ชีวิตนั้นมันมาแต่ไหน ในที่นี้ก็สรุปว่า เพราะมีไกวัลยธรรม ความที่มันเป็นอย่างนั้น สิ่งเดียว อย่างเดียว ในที่ทุกแห่ง ในที่ทั้งปวง มีชีวิตอยู่แม้ในไฟ แต่มันไม่อาจจะแสดงออกมา เมื่อมีโอกาสมีเวลาอันเพียงพอมันจึงแสดงออกมา คล้ายกับว่ามันมีชีวิตเดียวกันหมด ไม่ว่าชีวิตชนิดไหน ระดับไหน จะเป็นคนหรือเป็นสัตว์ หรือเป็นต้นไม้ หรือเป็นชีวิตที่ต่ำต้อยลงไปกว่านั้น กระทั่งสัตว์เซลล์เดียวแทบจะดูด้วยตาไม่เห็นอย่างนี้ก็มี มันก็มีชีวิตเดียวมีความเป็นของสิ่งเดียวกันเรียกว่าไกวัลยตา สิ่งใดมีไกวัลยตาสิ่งนั้นเรียกว่าไกวัลยธรรม

ความมุ่งหมายให้รู้จักสิ่งนี้ก็เพื่อว่าจะได้หายหลง จนมีเรามีเขามีมึงมีกูแล้วก็ฆ่าฟันกัน ด้วยอำนาจของความเห็นแก่ตัว ไม่เห็นแก่ตัวผู้อื่น แต่ถ้ารู้เรื่องนี้ดีคือรู้อย่างถูกต้องจริง ๆ ก็ทำให้เกิดความเปลี่ยนแปลงขึ้นในความรู้สึกนึกคิด เห็นความเป็นอันเดียวกันทั้งหมดในบรรดาสิ่งทั้งหลายที่มีไกวัลยธรรมร่วมกัน ก็จะทำให้เกิดความรู้สึกเป็นอย่างเดียวกันว่าทุกคนเป็นคนเดียวกัน มีความรักใคร่ มีความเห็นอกเห็นใจมากกว่าที่จะเห็นเป็นศัตรูกัน
ไกวัลยธรรมในฐานะที่เป็นวิวัฒนาการของชีวิต คือสิ่งที่จะเรียกว่าชีวิตอันแท้จริง หรือตั้งอยู่จริง ๆ ควรจะเป็นไกวัลยธรรม นอกนั้นเป็นชีวิตหลอก อย่างชีวิตคนนี้เป็นชีวิตหลอก ๆ เดี๋ยวมันก็ไม่มีแล้ว สิ่งที่จะตั้งอยู่จริงไม่เปลี่ยนแปลงนั้น ก็มีอยู่แต่สิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม เลยถือเอาว่า ในไกวัลยธรรมนั้นมีธาตุแห่งชีวิต หรือความเป็นธรรมชาติของสิ่งที่มีชีวิตเจืออยู่ ถ้ามันเจริญเบิกบานงอกงามออกไป มันจะปรากฏเป็นชีวิตสมบูรณ์แบบอย่างนี้ขึ้นมา แต่แล้วก็ไม่ได้อยู่นาน มันจึงเหมือนกับประกายอันหนึ่งของไฟอันแท้จริง ที่ซ่อนอยู่ที่ไหนก็ไม่รู้ ประกายไฟดวงหนึ่งออกมาแวบหนึ่ง เดี๋ยวก็ดับไปนี้  นี่ก็เรียกว่าชีวิตอย่างที่เราเรียก ๆ กันนี้ ชีวิตจริง ๆ ที่เป็นอมตะ ไม่รู้จักตายจริง ๆ นั้นอยู่ที่ไหน
ฉะนั้น ถ้าเห็นแล้วจะเห็นพร้อมกันหมด สำหรับความหมายทุกแง่ของไกวัลยธรรม เช่น ความทรงอยู่ได้ตลอดกาล ความเป็นชีวิต ความเป็นพุทธะ หรือความทรงตัวอยู่ได้ อย่างนี้เป็นต้น ฉะนั้น ต้องทบทวนความจำ เกี่ยวกับลักษณะของสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมอย่างนี้ก่อน แล้วจึงเอาข้อมูลเหล่านี้มาสำหรับพูดจากันในการต่อรองกัน เพื่อจะทำความเข้าใจอันดีแก่กันและกันระหว่างศาสนา
๙.  ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นสิ่งคงกระพันชาตรี
สำหรับค่าหรือคุณค่าของความคงกระพันชาตรีนั้นคือความไม่ตาย หรืออมตะแปลว่าไม่ตาย ถ้าคงกระพันชาตรีอย่างวัตถุ อย่างโลก ๆ อย่างภาษาคนมันก็ไม่ตาย ถ้าพูดอย่างภาษาธรรมนั้นคือไม่ตายที่แท้จริง ความคงกระพันชาตรีในภาษาคนจึงเป็นเรื่องหลอก ๆ ก็เพราะเห็นชัดอยู่ว่ามันก็ยังต้องตายทั้งที่เขาไม่อยากจะตาย แต่ถ้ารู้สึกว่าไม่ตายขึ้นมามันก็ชอบ ถ้ามีสิ่งใดที่จะช่วยให้ไม่ตายก็ยิ่งแสวงหาสิ่งนั้นเสร็จแล้วก็ไม่ได้พบความจริง

ถ้าต้องการความคงกระพันชาตรีที่แท้จริงก็ให้รีบแสวงหาสิ่งที่เรียกว่าอมตะคือไม่รู้จักตาย เป็นของลึก ละเอียด ในที่สุดก็ไปพบความไม่ตายที่มีอยู่ตลอดกาล หรือในที่ทุกหนทุกแห่งเรียกว่าไกวัลยธรรม มีความคงกระพันชาตรีถึงขนาดนั้น ฉะนั้นการถือเอาประโยชน์จากสิ่งนี้ได้ก็คือการถึงซึ่งอมตธรรม ซึ่งเป็นที่มุ่งหมายของพุทธบริษัทในพุทธศาสนานี้ด้วยเหมือนกัน ดังนั้นเราพูดได้เลยว่าความเป็นพุทธบริษัทที่ถูกต้องทั้งเนื้อทั้งตัวนั้นแหละคือการถึงซึ่งไกวัลยธรรม ซึ่งมีความคงกระพันชาตรีเป็นอย่างยิ่ง

เดี๋ยวนี้เป็นพุทธบริษัทกันแต่ปาก ความรู้ก็ไม่มี การปฏิบัติก็ไม่มีความเป็นพุทธบริษัทที่แท้จริงไม่มี ฉะนั้นจึงไม่อาจจะรู้จักไกวัลยธรรม ลองพยายามกระทำให้สุดความสามารถ ให้มีความเป็นพุทธบริษัทที่แท้จริงขึ้นมาสักระดับหนึ่ง ก็คือระดับที่จะเริ่มเข้าใจสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม หรือว่าเป็นชั้นพระโสดาบันก็ได้ เพราะว่าพระโสดาบันเป็นผู้แรกถึงกระแสแห่งสิ่งที่ไม่ตายคือนิพพาน หรืออสังขตะอะไรเหล่านี้ เป็นคนแรกต้นโดยการรู้เรื่องอิทัปปัจจยตาคือเลิกมีตัวตนกันเสียที นั้นคือจุดตั้งต้นที่เข้าไปถึงความจริงที่เป็นอมตะ ถ้ายังยึดถือเป็นตัวตน ๆ อยู่แล้วมันก็ยังไกลอยู่ ฉะนั้นความเป็นพุทธบริษัทจริง ๆ นั้นคือการถึงอมตธรรม แม้แต่เป็นเพียงการเริ่มแรกแล้วก็เริ่มมีความคงกระพันชาตรี คือจะเข้าไปสู่ความไม่ตายนี้มากขึ้นตามลำดับ มันไม่ต้องเวียนว่ายไปในวัฏฏสงสาร

ถ้าถึงสิ่งนี้แล้วมันไม่ต้องเวียนว่ายไปในวัฏฏสงสาร ถ้าถึงสิ่งนี้แล้วจะไม่ให้เรียกว่าคงกระพันแล้วจะเรียกว่าอะไร มันคงกระพันจนถึงกับไม่ต้องเวียนว่ายไปในวัฏฏสงสารอีกซึ่งเรียกว่ามีความคงที่

การจะเข้าถึงสิ่งนี้ได้มันก็ต้องตั้งต้นดูปฏิกิริยาที่สิ่งเหล่านี้แสดงออกมา โดยเฉพาะอย่างยิ่งก็คือความทุกข์ เรากำลังมีความทุกข์หลาย  ๆ อย่าง หลาย ๆ แบบ ดูลึกลงไปก็จะพบไปตามลำดับถึงเหตุของความทุกข์ กระทั่งรู้ความวนเวียนอยู่ในกองทุกข์ เห็นความวนระหว่างกิเลส กรรม และวิบากที่เรียกว่าวัฏฏสงสารนั่นแหละ ในที่สุดก็มองลึกเข้าไปอีกถึงต้นเหตุอันนี้ มันก็จะไปพบสิ่งที่เป็นต้นตอได้คือกฎของสิ่งทั้งหลาย

ถ้าเมื่อเห็นกฎทั้งหลายแล้ว ดูความที่กฎทั้งหลายไม่เปลี่ยนแปลง เป็นกฎอยู่ตลอด อนันตกาลคือมันไม่เกี่ยวกับเวลา พอพบสิ่งที่ไม่เกี่ยวกับเวลามันก็ค่อยพบสิ่งที่เรียกว่า อสังขตะหรือว่าไกวัลยธรรม หรือว่าที่จะตั้งอยู่ในฐานะที่เป็นพระเจ้าอันแท้จริงขึ้นมาอย่างนี้ จากปรากฏการณ์เหล่านี้มันทำให้ค้นพบลึกลงไปถึงตัวสิ่งที่เป็นกฎชนิดที่เป็นไกวัลยธรรม คือไม่เปลี่ยนแปลง มีอยู่อย่างเดียว ลักษณะเดียว ทุกเวลา ทุกหนทุกแห่ง ทุก ๆ ทั้งหมด ก็เลยอยู่เหนือความมีขนาด ไม่มีรูปร่าง ไม่มีอะไร  นี่คือสิ่งที่เรียกว่าคงกระพันชาตรีอย่างถึงที่สุดไม่ขึ้นกับเวลา แต่สามารถจะทำให้สิ่งต่าง ๆ ต้องเป็นไปอย่างนี้แหละ

๑๐.  ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นหลักมูลฐาน เพื่อทำความเข้าใจอันดีระหว่างศาสนา
เราพอเห็นเค้าเงื่อนแล้วว่าทุกศาสนารับรองว่ามีสิ่งสิ่งหนึ่ง ซึ่งไม่เหมือนสิ่งใดเลย แล้วเป็นที่มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง หรือว่าชัดลงไปอีกก็ว่า เป็นปฐมเหตุ เป็นที่ออกมาแห่งสิ่งทั้งหลายทั้งปวง ส่วนใหญ่เขาก็เรียกว่าพระเจ้า เพราะว่าไม่มีคำอะไร ที่มีความหมายดีไปกว่าคำว่าพระเจ้า พูดว่าพระเจ้ามีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง พระเจ้ามีอยู่ในที่ทั้งปวง ครอบคลุมสิ่งทั้งปวง เป็นผู้สร้างสิ่งทั้งปวง
"พระเจ้ามีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง" เหมือนกันทุกศาสนา
นี้ก็ต้องเห็นใจบ้าง ว่าเมื่อพูดให้คนที่ไม่รู้อะไร ก็ต้องพูดว่าเป็นคนหรือเป็นพระเจ้า หรือเป็นอะไร ๆ ที่มีความรู้สึกอย่างคนนี้ เป็นพระเจ้าขึ้นมา สำหรับสร้างสิ่งทั้งปวง เพราะว่าท่านได้มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง พวกนี้เขาก็ถือพระเจ้า แต่ลักษณะของพระเจ้าชนิดนั้น ก็คือลักษณะของไกวัลยธรรมนั่นเอง ดังนั้น ศาสนาบางศาสนาไม่ยอมเรียกว่าพระเจ้าอย่างนั้น ก็เรียกเสียว่าอะไรอันหนึ่ง
พวกที่ชอบอัตตาก็เรียกว่าเป็นอัตตาใหญ่ เป็นปรมาตตา ปรมาตมันแล้วแต่จะใช้ภาษาอะไรเรียก ให้มีความหมายเหมือนกับพระเจ้า เพราะว่ามันมีอยู่ก่อนสิ่งใด แล้วเมื่อสิ่งใดเกิดขึ้น มันก็ต้องออกมาจากสิ่งนั้น เพราะว่าสิ่งนั้นมันมีอยู่ในที่ทั้งปวง ในเวลาทั้งปวง มันกินเนื้อที่เสียหมดแล้ว แล้วสิ่งใดออกมาทีหลัง ก็หมายความว่าออกมาคลอดมาจากสิ่งนั้น ซึ่งมีอยู่ก่อนแล้ว กินเนื้อที่ทั้งปวง กินเวลาทั้งปวงอยู่ ฉะนั้น สิ่งนี้จะถูกเรียกว่า ปรมาตมันอะไร มันก็มีความหมายอย่างเดียวกับพระเจ้า
ทีนี้มาถึงพุทธศาสนาเรา ก็ไม่เรียกว่าพระเจ้า แล้วก็ไม่เรียกว่าปรมาตมัน แต่มาเรียกอย่างที่เรียกว่าเป็นนักเลงที่สุด หรือเป็นนักวิทยาศาสตร์ นักธรรมชาติที่สุด คือเรียกมันว่า ธาตุ   ธา - ตุ หรือ ธาตุ หรือธมฺมธาตุ หรือธาตุตามธรรมชาติ อย่างบาลีที่ว่า อุปฺปาทา วา ภิกฺขเว ตถาคตานํ อนุปฺปาทา วา ตถาคตานํ - ตถาคตทั้งหลายจะเกิดขึ้นก็ดี จะไม่เกิดขึ้นก็ดี ิตา ว สา ธาตุ ธาตุนั้นตั้งอยู่แล้วนั่นเทียว
บาลีนี้มีปัญหา มีความกำกวมที่จะต้องวินิจฉัย ว่า "ตถาคตทั้งหลายจะเกิดขึ้นก็ตาม ตถาคตทั้งหลายจะไม่เกิดขึ้นก็ตาม" อันนี้มีอยู่แล้ว สิ่งนี้มีอยู่แล้ว ทีนี้คำว่า ตถาคตทั้งหลายนั้นคืออะไร? ในภาษาบาลีก็ทำยุ่ง เพราะคำว่า ตถาคต นี้ก็แปลว่า พระตถาคต คือพระพุทธเจ้าก็มี แล้วตถาคตนี้แปลว่า สัตว์ทั้งหลายทั้งปวงทั่วไปไม่ยกเว้นสัตว์อะไร นี้ก็มี ก็เรียกว่าตถาคตเหมือนกัน
ทำไมเป็นอย่างนั้นก็เพราะว่า สัตว์ทั้งหลายทั้งปวง มันก็มาตามเหตุตามปัจจัย แล้วก็ไปตามเหตุตามปัจจัย โดยกฎอิทัปปัจจยตาปรุงแต่งขึ้นมา ก็เป็นมาตามเหตุตามปัจจัย ไปตามเหตุตามปัจจัย เพราะฉะนั้นสัตว์ทั้งหลายก็เรียกว่าตถาคต คือคำว่า ตถาคต ใช้เรียกสัตว์ทั้งหลายทั้งปวงก็ได้ ที่จะใช้เรียกพระพุทธเจ้าก็เพียงองค์เดียว คนเดียว แม้เป็นพระพุทธเจ้า ก็เกิดขึ้นมาในโลกอย่างมีเหตุมีปัจจัย แล้วก็จะดับไป ก็ดับไปเหมือนสัตว์ทั้งหลาย เพราะหมดเหตุหมดปัจจัย มันจะต่างอะไรกันกับสัตว์ทั้งหลายและพระพุทธเจ้า ฉะนั้นภาษาบาลีคำนี้ทำยุ่ง คือคำว่า ตถาคต นี้ แปลว่า สัตว์ทั้งปวงรวมทั้งพระพุทธเจ้าด้วยก็ได้
ถ้าถือเอาความหมายอย่างนี้ มันก็ได้ความว่า สัตว์ทั้งหลายทั้งปวงมันจะเกิดขึ้นก็ตาม มันจะไม่ได้เกิดขึ้นก็ตาม ธาตุอันนั้นมันมีอยู่แล้ว คือธรรมธาตุอันนั้นมันมีอยู่แล้ว นี่ฟังดูก็จะเข้าใจง่าย ว่าบรรดาสัตว์ที่มีชีวิตทั้งหลายทั้งปวงรวมทั้งพระพุทธเจ้านี้ จะเกิดขึ้นมาหรือยังไม่เกิด หรืออะไรก็ตามใจ ธาตุนั้นมันมีอยู่แล้ว พระพุทธเจ้าท่านตรัสว่าอย่างนี้
ธาตุนั้นคืออะไร? ก็คือ ตถตา อวิตถตา - ความเป็นอย่างนั้น ความไม่ผิดไปจากความเป็นอย่างนั้น ความไม่เป็นไปโดยประการอื่น แล้วสรุปความว่า อิทัปปัจจยตา คือ ความที่เมื่อมีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัย สิ่งนี้ ๆ จะเกิดขึ้น มันคือกฎที่มีอยู่ตายตัวว่า เมื่อมีสิ่งนี้ ๆ เป็นปัจจัย สิ่งนี้ ๆ จะเกิดขึ้น และว่าเมื่อมีปัจจัยอย่างนี้ ๆ สิ่งที่เกิดขึ้นมันก็ต้องเป็นตามปัจจัยอย่างนั้น ๆ เช่น จะมีรูปร่างอย่างนั้น อย่างนี้ เป็นต้น และว่าเมื่อสิ่งนี้ ๆ ไม่มี สิ่งนี้ ๆ ก็ไม่เกิดขึ้น นี่เพราะปัจจัยมันไม่มี
นี้คือสิ่งที่เรียกว่า ธาตุเฉย ๆ บ้าง เรียกว่าธรรมธาตุ คือธาตุที่เป็นธรรม ตัวธรรมที่เป็นธาตุ แล้วแต่จะเรียกมันบ้าง มันมีอยู่แล้ว มันมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งหลายทั้งปวง นี้ก็ตรงกับคำว่า ไกวัลยธรรม มีความหมายอย่างเดียวกับพระเจ้า คือมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง มีความหมายอย่างเดียวกับปรมาตมัน ในข้อที่ว่ามีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง

พระพุทธองค์ไม่ใช่นักปรัชญาท่านเป็นนักสอนศาสนา เพื่อจะดึงคนออกมาจากความทุกข์ ไม่ใช่พูดแต่ความจริงเพ้อเตลิดเปิดเปิงไป จนไม่รู้ว่าจริงๆไปทำไมกันนั่นมันจริงของปรัชญา ส่วนพระองค์ตรัสจริงเท่าที่เป็นประโยชน์เป็นเงื่อนต้นของพรหมจรรย์ก็คือเรื่องที่จะดับทุกข์


ทีนี้โดยกฎของอสังขตะหรืออิทัปปัจจยตาอะไรก็ตามนี้ มันแสดงให้เห็นอยู่ว่าในพุทธศาสนานี้ก็ยอมรับว่ามีปฐมธรรมหรือปฐมเหตุ จะแปลกกันอยู่ก็แต่เพียงว่าไม่ให้ยึดถือสิ่งนั้นปฐมธรรมหรือปฐมเหตุนั้นว่าเป็นตัวตนของเรา หรือว่าตัวตนของทั้งหมดหรือตัวตนของอะไรก็ตาม โดยเห็นว่าแม้มันดีวิเศษที่สุดเข้าไปยึดเอาเป็นตัวตน อย่างนี้ก็ผิดจากพุทธศาสนาไปทันที


เพราะว่าพุทธศาสนามีหลักอย่างตายตัวอยู่แล้วว่า สพฺเพ ธมฺมา อนตฺตา – ธรรมหรือธรรมธาตุทั้งหลายไม่ว่าประเภทไหนหมดเป็นอนัตตา เป็นตัวตนไม่ได้แม้ที่เป็นอสังขตธรรม เป็นตัวปฐมธรรมปฐมเหตุ เป็นไกวัลยธรรมนี้ก็เป็นตัวตนไม่ได้ แต่ถึงอย่างนั้นก็ยอมรับว่ามันมีสิ่งที่เรียกได้ว่าปฐมเหตุหรือปฐมธรรม


สรุปว่าในพุทธศาสนาก็มีปฐมเหตุหรือปฐมธรรม อันนี้เราจะเอาเป็นเดิมพันไปต่อรองกันกับพวกศาสนาอื่นที่เขามีปฐมเหตุและปฐมธรรมแล้วเราก็จะได้ไม่เกลียดกัน
เดี๋ยวนี้เราพูดถึงปฐมเหตุแห่งสากลจักรวาล ก็เพราะต้องการจะทำความเข้าใจดีต่อกันและกันระหว่างศาสนา คือจะทำความญาติดีกันในระหว่างศาสนาถ้าอย่างนี้ก็ต้องพูดถึงปฐมเหตุของสากลจักรวาล แต่ถ้าจำกัดอยู่แต่ในวงพุทธศาสนาของเราโดยเฉพาะแล้วไม่ต้องไปถึงนั้น คำว่าปฐมเหตุก็กลายเป็นเพียงปฐมเหตุของความทุกข์แล้วก็จะได้ตัดมันเสีย อะไรเป็นปฐมเหตุของความทุกข์จะได้ตัดเสีย ฉะนั้นเราก็อาจจะถือเอาได้ว่าปฐมเหตุแห่งความทุกข์นั่นแหละคือปฐมเหตุแห่งสากลจักรวาลพร้อมกันไปในตัวเลย ก็เลยพูดได้พร้อมๆกันไปว่าปฐมเหตุแห่งสิ่งทั้งปวงจะมีอยู่อย่างที่เรียกว่าตรงกันได้ทุกศาสนา
เดี๋ยวนี้เรามีปัญหาในโลกนี้ ว่าแม้แต่ในระหว่างศาสนา ก็ทะเลาะกันเสียแล้ว ยิ่งศาสนาที่ตกเป็นทาสของการเมืองด้วยแล้ว ยิ่งหาเรื่องทะเลาะผู้อื่นหนักขึ้นไปอีก เป็นเหตุให้ศาสนามันทะเลาะกัน แม้ว่ามันจะเป็นศาสนาตามลำพัง ผู้ปฏิบัติมันก็ยังมีตัวกู - ของกู คือมันปฏิบัติไม่ถึงตัวศาสนา
เดี๋ยวนี้สิ่งที่เรียกว่า ศาสนา นั้นอยู่ในกำมือของคนชนิดหนึ่ง คือพุทธบริษัท อุบาสก อุบาสิกา ภิกษุ ภิกษุณี หรือว่าของศาสนาอื่นมันก็อย่างนี้ มันอยู่ในกำมือของคนที่ยังไม่หมดกิเลส คือคนที่ยังไม่เข้าถึงพระเจ้า คือคนที่ยังไม่เข้าถึงปรมาตมัน คนที่ยังไม่เข้าถึงกฎอิทัปปัจจยตา มันก็มีตัวกู มีของกู มีของคณะกู มันก็เลยได้อิจฉา ริษยา เบียดเบียนกัน พยายามที่จะข่มขี่ศาสนาอื่น แล้วก็ยกตัวเอง
ผลบาปผลร้าย มันก็ไปอยู่ที่โลก คือที่สัตว์โลกทั้งปวง ไม่รู้จักศาสนา ไม่รู้จักพระเจ้า ก็เลยทะเลาะวิวาทกัน เพราะมีตัวกู แล้วมันก็ต้องทะเลาะกับตัวสู ถ้าตัวกูมันขยายออกไปเต็มประเทศ มันก็ได้รบกันกับต่างประเทศ นี่เรียกว่า มนุษย์ไม่มีสันติสุขไม่มีสันติภาพ เพราะว่าไม่มีศาสนาที่แท้จริง มีแต่ศาสนาที่กำลังอิจฉาริษยากัน
ทีนี้ จะแก้ปัญหาข้อนี้ได้อย่างไร? ก็ต้องอาศัยความจริงอีกนั่นเอง คือให้รู้ความจริงกันเสียทีว่า โดยเนื้อแท้แล้ว ก็ไม่ได้มีหลายศาสนาอะไร มีศาสนาเดียว คือให้รู้ว่า มันมีอยู่สิ่งหนึ่งซึ่งเรียกว่า ไกวัลยธรรม เป็นเพียงสิ่งเดียว ในที่ทุกแห่ง ในกาลเวลาทั้งหมด สิ่งนี้ไม่มีความเป็นอดีต อนาคต ปัจจุบัน มันเป็นสิ่งเหนือเวลาไปเสียทั้งหมด อันนั้นมันมีอยู่
ในพุทธศาสนา เราก็เรียกสิ่งนี้ว่าอสังขตะ อสังขตธรรม หรือว่า วิสังขาร หรือว่าเรียกกันใหม่ๆ นี้ว่า สภาพโลกุตตระทั้งปวง คือว่าง สุญญตา นั่นเรียกว่า ว่าง ว่างคือ อยู่เหนือความมีตัวตน
ถ้าใครเข้าถึงสิ่งนี้ ก็จะหมดความเป็นตัวตน หมดความเป็นสัตว์ เป็นบุคคลเสีย แล้วมันจะมามีเป็นพุทธ เป็นคริสต์ เป็นอิสลาม เป็นอะไร ๆ ได้อย่างไร? มันเลิกกันไปหมด นี่คือ ความเข้าใจในระหว่างศาสนา มันเกิดขึ้นได้โดยอัตโนมัติ ถ้าใครได้เข้าถึงความจริงอันหนึ่ง คือความจริงแห่งความไม่มีอะไร ที่จะมาแบ่งแยกเป็นตัวกู เป็นของกู เป็นของสู เป็นของคนนั้น คนนี้ ก็จะเห็นได้ว่ามันมีแต่ธรรมธาตุชนิดหนึ่ง เป็นธาตุตามธรรมชาติ คือสิ่งที่เป็นไกวัลยธรรมนั่นแหละเป็นพื้นฐาน มีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง
รู้จักไกวัลยธรรมแล้วจะมีความเข้าใจอันดีระหว่างศาสนา
นี้พูดซ้ำพูดซากอยู่แต่อย่างนี้ เพื่อให้รู้จักสิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยธรรม เพื่อทำความเข้าใจอันดีต่อกัน ในระหว่างศาสนาทั้งหลาย ที่ยิ่งเห็นแก่ตัวมากยิ่งขึ้นทุกที นี้มันน่าหัวที่ว่าพอวัตถุนิยมยิ่งเจริญขึ้นเท่าใด พวกศาสนาก็ยิ่งเห็นแก่ตัวมากขึ้นเท่านั้น มันเจริญอยู่ที่วัตถุนิยม แต่ผลมันมาได้แก่ศาสนา ซึ่งอยู่ในกำมือของคนที่มันหลงไปในวัตถุนิยม
ระวังให้ดี มันกำลังเป็นเหยื่อของวัตถุนิยม ที่เป็นตัวผู้ปฏิบัติ มันก็ปฏิบัติเพื่อวัตถุนิยม เพื่อผลเป็นสวรรค์บ้าง ถึงแม้แต่ว่าจะเพื่อเกียรติ ได้เป็นครูบาอาจารย์ชั้นดีชั้นเลิศบ้าง นี้มันก็วัตถุนิยม เมื่อในโลกนี้มันมีวัตถุนิยมเจริญก้าวหน้า มันก็ดึงจิตใจของคนทั้งหลายไปหาวัตถุนิยม จนกลายเป็นแม้ประพฤติพรหมจรรย์นี้ ก็เพื่อผลเป็นวัตถุนิยมไปเสีย แม้ผู้เผยแผ่ศาสนามันก็เพื่อวัตถุนิยมไปเสีย เพื่อชื่อเสียงบ้าง เพื่อเกียรติ กระทั่งเพื่อเงินเพื่อทองในที่สุด ศาสนามันก็เลยตกมาอยู่ในกำมือของผู้เผยแผ่ ซึ่งเป็นทาสของวัตถุนิยม เรื่องมันก็จะสลายฉิบหายกันหมดเพราะเหตุนี้
๑๑.  ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นหลักมูลฐานฯ (ต่อ)
แม้ในลัทธิเต๋าซึ่งถือกันว่าเป็นสติปัญญาสูงสุดของมนุษย์ลัทธิหนึ่ง หรือศาสนาหนึ่งก็มีสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม คือเป็นสิ่งเดียวเท่านั้นแล้วก็มีอยู่ตลอดเวลาทั้งปวง ตลอดพื้นที่ทั้งปวง ไม่มีอดีต อนาคต ปัจจุบัน นี่เป็นส่วนลึก

ทีนี้เต๋าส่วนที่ตื้นออกมาก็คือหนทาง เราจะคิดอย่างไร จะศึกษาอย่างไร จะปฏิบัติอย่างไรจึงจะรู้จักเต๋าตัวนั้น เต๋าตัวทีแรก นี่ก็กลายมาเป็นเต๋าที่ง่ายแก่การเห็น หรือการรู้จักคือทางของการปฏิบัติ เช่นมรรคมีองค์ ๘ อย่างนี้ เรียกว่าหนทาง หรือปฏิบัติเข้าเถอะะจะเห็นนิพพาน จะลุถึงนิพพาน ฉะนั้นนิพพานคือเต๋าตัวแรก มรรคมีองค์ ๘ คือเต๋าตัวที่สองคือตัวการปฏิบัติ นี้เป็นการปฏิบัติดี ปฏิบัติจริง ปฏิบัติชอบอยู่
ไกวัลยธรรม ที่จะมองเห็นได้จากลัทธิของเหลาจื๊อ คือเรื่องเต๋า เต๋า นี้ก็แปลว่า ธรรม เมื่อกล่าวถึงเต๋าที่เป็นนิรันดร ก็เรียกว่า เต๋าทั้งหมด คือไกวัลยธรรม แต่ถ้าแยกเอามาเฉพาะหลักปฏิบัติ ก็เรียกว่าเต๋าที่เป็นตัวหนทาง เช่น ทางสำหรับเดินอย่างนี้ ข้อปฏิบัติเหล่าใดเป็นไปเพื่อหนทางให้ดับทุกข์ได้ อย่างนี้ก็เรียกว่าเต๋าเหมือนกัน
เทียบกันได้กับภาษาบาลี ทั้งหมดก็เรียกว่า ธรรม แยกออกมาส่วนหนึ่งก็ยังคงเรียกว่าธรรม เหมือนกับอากาศทั้งหมดก็เรียกว่าอากาศ แม้จะแบ่งกันออกมานิดหนึ่ง ก็ยังคงเรียกว่าอากาศ ทำไมเราจึงรู้จักแต่อากาศที่มาอยู่ในปอดของเรา? หรือว่าในขวด ในกระป๋องเล็ก ๆ น้อย ๆ เราไม่รู้จักทั้งหมด เราควรจะรู้จักทั้งหมด แล้วเราก็จะไม่ตื่นหรือไม่งงไม่สงสัย
สิ่งที่เรียกว่าสิ่งทั้งหลายทั้งปวงนี้ ก็อย่างเดียวกัน มันออกมาจากสิ่งสิ่งหนึ่ง ซึ่งมีความเป็นสิ่งเดียว ที่เรียกว่าไกวัลยธรรมนั้น นอกนั้นมันเป็นคล้ายๆ กับเป็นเพียงประกายชั่วขณะ ของสิ่งสิ่งเดียวนั้น ที่ออกมาเป็นอย่างนั้นอย่างนี้

แต่แล้วพอมาถึงสมัยที่มันโง่กันหนักเข้า โง่กันมากเข้ามันก็ต้องลดลงมาอีกเหลือแต่เรื่องอย่างที่เรียกกันว่างมงายสมัยนี้ พุทธบริษัทกำลังประพฤติปฏิบัติอะไรกันอยู่อย่างงมงาย ไม่เป็นไปตามหนทางของมรรคมีองค์ ๘ นี่เรียกว่าเต๋าตัวที่สาม เช่นเดียวกันกับอาซิ้มจุดธูปไหว้หัวสิงโต แกก็ต้องมีความหมายว่า ข้างบนข้างล่าง ๒ อย่างอยู่เรื่อยไป ก็จะบูชาสิ่งเหล่านี้ซึ่งเป็นต้นตอแห่งกำลัง

ถ้าเรายังมีสิ่งที่เป็นคู่คือดีกับชั่วเป็นต้น ต้องมีชั่ว ดีมันจึงจะเกิดขึ้นและมีความหมาย ต้องมีดี ชั่วมันจึงจะมีอยู่และมีความหมาย เช่นเดียวแหละต้องมีผู้หญิง ผู้ชายจึงจะมีความหมาย ต้องมีผู้ชายผู้หญิงจึงจะมีความหมาย เป็นคู่ ๆ ไปนี้เขาเรียกว่า อิมเอี๊ยง 

นี้คือพวกสิ่งที่เรียกว่าสังขารทั้งหลาย หรือสังขตธรรมทั้งหลาย เป็นเพียงสักว่าประกายที่ออกมาจากสิ่งที่เรียกว่าอสังขตะ ซึ่งเป็นเพียงสิ่งเดียวในที่ทุกหนทุกแห่ง เหมือนกับอย่างจะบอกว่า ธาตุดิน ธาตุน้ำ ธาตุไฟ ธาตุลมนี้ มันก็ออกมาจากต้นตออันเดียวกัน หรือว่าธาตุทั้งหลายในโลกนี้ ก็มันออกมาจากต้นตออันเดียวกัน
หรือจะถือว่าโลกทั้งหมดนี้มีอะไรเท่าไร มันก็ออกมาจากดวงอาทิตย์ หรือจะถือว่ามีอะไรอย่างหนึ่ง ซึ่งมาจับกลุ่มกันเข้าเป็นดวงอาทิตย์ มันก็ต้องมีต้นตอที่แท้จริงที่สุดนั้น เพียงอันเดียว
พยายามมองความที่มีสิ่งเดียวอยู่เป็นปฐมเหตุ แล้วก็มีปฏิกิริยาชั่วขณะ ๆ ออกมาเป็นสิ่งทั้งหลาย แต่โดยเหตุที่ว่า มีการผสมเปลี่ยนแปลงปรุงแต่งไม่ซ้ำที่ ไม่ซ้ำกับที่แล้วมา มันจึงมีอะไรงอกออกมาใหม่
ดูง่าย ๆ ว่าทำไมคนสมัยนี้มันมีหน้าตาสวยกว่าคนสมัยก่อน? ทั้ง ๆ ที่มันเกิดออกมาจากคนสมัยก่อน หรือว่าเกิดออกมาจากครึ่งคนครึ่งลิง หรือมันเกิดมาจากลิงก็สุดแท้ แต่ทำไมมันก็เปลี่ยนมาๆ จนมามีคนชนิดที่สวยกว่าคนทีแรกที่เป็นบิดามารดาหรืออะไร? ถอยหลังเข้าไปนี่ เพราะมันมีอะไรเจือเข้าไปเรื่อย ซึ่งเป็นความเปลี่ยนแปลง

ถ้าเรารู้หลักเกณฑ์อันนี้ เราก็จะไม่งงหรือจะไม่ตกตะลึง ในการที่ว่ามีอะไรผิดไปจากที่เราเคยนึกเคยคิด มันเป็นเพียงประกายอันหนึ่ง ซึ่งปรุงแต่งกันไปตามเรื่อง แต่ว่ามีความเป็นอันเดียวกัน อยู่ตรงที่ไกวัลยตา มีต้นตออย่างเดียวกัน แล้วก็มีเบื้องหลังของมันอย่างเดียวกัน เช่นเราเห็นต้นไม้หลายต้นต่างกัน แต่เบื้องหลังของต้นไม้หลายต้นนั้นเหมือนกัน แต่ว่าเราโง่ เราก็มองไม่เห็น เราก็คิดว่ามันก็ต่างกัน เราก็เลือกรักต้นนี้ เลือกเกลียดต้นนั้น หรือว่ามีความคิดรู้สึกต่าง ๆ กัน
นี่แหละคือสิ่งที่เดี๋ยวนี้เรากำลังมีอยู่ อย่างที่เรียกว่าเป็นปัญหา คือเรารักกันไม่ได้ เราเมตตา ปรานี กรุณา กันไม่ได้ แบ่งแยกเป็นอย่างนั้น อย่างนี้ กระทั่งแยกผิว กระทั่งแยกผลประโยชน์ กระทั่งแยกลัทธิการเมือง นี้มันเป็นเรื่องบ้าบอของมนุษย์นั่นเอง
เพราะไม่รู้จักความที่สิ่งทั้งหลายเป็นสิ่งที่มีไกวัลยตาร่วมกัน หรือจะเรียกว่า อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ก็เหมือนกัน จะเรียกว่า เพราะความที่สิ่งนี้เป็นปัจจัย สิ่งนี้จึงเกิดขึ้น ตามหลักเกณฑ์ของ ปฏิจจสมุปบาทนี้ก็ได้ เพราะทีแรกมันก็เหมือนกัน มันก็เปลี่ยนไป ในที่สุดมันก็กลับไปเหมือนกันอีกก็ได้
เพราะว่าปฐมเหตุหรือเบื้องหลังของมันนั้น คือไกวัลยตานั่นเอง เหลาจื๊อจึงบอกให้มองให้ดีว่า สิ่งที่มีอยู่ทีแรก ที่บรรยายเป็นคำพูด ว่าอะไร ๆ ไม่ได้นั่นแหละมีอยู่ก่อนสิ่งทั้งปวง หรือจะเรียกว่า เป็นชื่อของสิ่งที่ต่อมาแยกกันออกไปเป็นฟ้า หรือเป็นดิน หมายความว่า ก่อนแต่จะมีฟ้าและมีดินขึ้นมานี้ มันมีอะไร? ท่านทั้งหลายลองคิดดู เพราะว่าฟ้าและดินนี้มันก็เพิ่งมี ก่อนแต่นั้นมันมีอะไร? มันกลายเป็นมีสิ่งสิ่งหนึ่ง ซึ่งไม่ใช่ฟ้าและดิน มันก็ต้องมีอะไรอยู่อย่างหนึ่ง ซึ่งมีอยู่อย่างแน่นอน แล้วมันก็เกิดมีการเปลี่ยนแปลง มาเป็นความมีอยู่ชั่วขณะ ชั่วขณะ ชั่วขณะ อย่างนั้นอย่างนี้
ดังนั้นเราจะถือว่า ความไม่มีอะไรอยู่เลยนั่นแหละ เป็นชื่อของสิ่งทั้งหมดทั้งปวงในทีแรก แรกเริ่มเดิมทีสิ่งทั้งหลายเรียกว่าความไม่มีอะไร มันมีแต่สิ่งที่ควรจะเรียกว่าความไม่มีอะไร
ขอให้ศึกษาสิ่งนี้ให้ดีว่า อย่าไปเข้าใจว่า มันจะไม่มีอะไรเสียเลย แต่มันจะมิได้มีความเป็นอย่างที่เป็นอยู่เดี๋ยวนี้ แต่มันมีความไม่มีอะไรนั่นแหละเป็นความมี นี้เป็นชื่อของสิ่งทั้งปวง
ต่อมามันก็ขยายตัวออกเป็นความมีตามแบบนี้ เรียกว่า ภพ เรียกว่า ภวะ เป็นสังขตะเรื่อยมา มันเป็นแม่ที่คลอดสิ่งทั้งปวงออกมา ทำให้มีฟ้ามีดินมีอะไรต่าง ๆ ที่เรียกว่าพระเจ้าสร้างขึ้นมา ก่อนพระเจ้าสร้างขึ้นมามันมีอะไร? แล้วพระเจ้านั้นคืออะไร? ถ้าศึกษาเรื่องไกวัลยธรรมโดยสิ้นเชิง      แล้วจะพบว่า พระเจ้านั้นคืออำนาจอันหนึ่ง ซึ่งเรียกได้ว่าเป็นกฎ
สิ่งที่เรียกว่ากฎนี้มี ๒ ชนิด ถ้ากฎที่ธรรมชาติสร้างก็เด็ดขาดตายตัว ถ้ากฎที่มนุษย์บัญญัติ มันก็ไม่จริง เดี๋ยวก็เปลี่ยนไปเปลี่ยนมาได้ ตามความรู้สึกของมนุษย์ ฉะนั้น กฎเรื่องอนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ก็ดี กฎเรื่องปฏิจจสมุปบาทก็ดี กฎเรื่องอริยสัจจ์สี่ก็ดี เป็นของตายตัว เปลี่ยนไม่ได้ อย่างที่พระสวดเมื่อตะกี้นี้ ซ้ำแล้วซ้ำเล่าว่า ตถตา - มันต้องเป็นอย่างนั้น อวิตถตา - ไม่ผิดไปจากความเป็นอย่างนั้น อนญฺญถตา - ไม่เป็นอย่างอื่นได้เลย นี่แหละคือลักษณะของสิ่งที่เรียกว่า ไกวัลยธรรม
ต่อไปนี้มันก็มีแต่การปรุงแต่งเปลี่ยนแปลงไป ตามการที่กระทบกันระหว่างสังขตธรรมทั้งหลาย ของสังขารทั้งหลาย ผสมปนเปกันขึ้นมา จนมามีอะไรอย่างนี้ เป็นที่ตั้งแห่งความยึดถือของคนโง่ ว่าสวยบ้างไม่สวยบ้าง ว่าดีบ้างว่าชั่วบ้าง ว่าอะไรต่างๆ นานา กระทั่งว่าเป็นหญิงเป็นชาย กระทั่งว่าเป็นลูกเป็นหลาน กระทั่งเป็นอะไรต่าง ๆ
ฉะนั้น อย่ามองแต่เพียงปรากฏการณ์หลอกๆ เดี๋ยวนี้ มองให้ลึกไปถึงเบื้องหลังของสิ่งเหล่านั้น ก็จะพบเห็นว่า มันมีสิ่งสิ่งหนึ่งอยู่ ก่อนสิ่งทั้งปวง เป็นที่ออกมาแห่งสิ่งทั้งปวง เป็นต้นตอของทุกๆ สิ่งหรือทุกๆ ส่วน ที่ประกอบกันขึ้นเป็นสากลจักรวาล ถ้าเรามองไม่เห็น จะมองเห็นว่าต่างกัน ถ้าเรามองเป็น จะเห็นว่าเป็นสิ่งเดียวกัน
เช่น ไปมองที่ความเป็นอนิจจัง - ไม่เที่ยง นี้จะมองเห็นว่าเหมือนกัน ไม่ว่าอะไร จะผิดกัน อยู่ก็แต่สิ่งที่เป็นนิจจัง นั้นก็ตรงกันข้าม นั่นแหละเป็นของเที่ยง เพราะมันมีอยู่อย่างไม่เปลี่ยนแปลง ส่วนของที่ไม่เที่ยงเปลี่ยนอยู่เรื่อยนี้ มันก็เปลี่ยนเรื่อยจึงเท่ากับว่าไม่มีอยู่ ฉะนั้นอย่าได้คิดว่า เรามีอยู่ ต้นไม้มีอยู่ ก้อนหินมีอยู่ อะไรมีอยู่ มันเป็นเพียงอาการของการที่มันกำลังไหลไป โดยไม่มีอะไรเป็นความแน่นอนว่า จะเป็นอะไร
แต่เรามันอายุสั้น เราก็เอาแค่อายุของเรา แล้วก็บัญญัติสิ่งนี้ว่า เป็นอย่างนี้ๆ หรือว่าโลกนี้มีลักษณะอย่างนี้ ดวงอาทิตย์มีลักษณะอย่างนี้ นี้เป็นคนฉลาดที่สุดในโลกนี้ แต่ว่าเป็นคนโง่ที่สุดในไกวัลยตา คือไกวัลยธรรม เพราะมันไม่ได้มีอย่างนั้นจริง เพราะมันไม่ได้เป็นอย่างนั้นจริง
นี้ขอให้พยายามทำความเข้าใจกันเรื่อย ๆ ไป แม้มันจะมีความลำบากบ้าง เพื่อให้เข้าถึงสิ่งที่ลึกซึ้ง ที่ทำให้มนุษย์เรารู้ความจริงถึงที่สุด แล้วก็ไม่เกิดความเห็นแก่ตัว ไม่เป็นเรา ไม่เป็นเขา ไม่เป็นอะไรที่จะต้องทะเลาะวิวาทกันหรือแบ่งแยกกัน โดยจะชี้ให้เห็นว่ามันมีอยู่ในลัทธิที่เรียกกันว่าศาสนาทุกศาสนาเลย เป็นหลักเป็นประธานของสติปัญญาของศาสนานั้น ๆ เพราะฉะนั้นถ้าเรารู้แล้วก็จะสามารถทำความเข้าใจกันได้ในระหว่างศาสนา

๑๒.  ไกวัลยธรรม ในฐานะที่เป็นหลักมูลฐานฯ (ต่อ)

ตามที่ได้กำหนดไว้แล้วว่าจากศาสนาพุทธเราก็มองเห็นไกวัลยธรรม และจากศาสนาทั้งหลายในประเทศอินเดียเราก็มองเห็นสิ่งนี้ จากศาสนาสุดตะวันออกคือเต๋าก็มองเห็นสิ่งนี้ ทีนี้จะไปดูส่วนสุดทางตะวันตกบ้างคือศาสนาคริสเตียนโดยเฉพาะ

ทีนี้เมื่อพูดถึงศาสนาคริสเตียนก็นึกถึงข้อเท็จจริงที่มีอยู่ในบ้านเราเวลานี้ก็แล้วกัน ทุกคนคงจะนึกว่าศาสนาคริสเตียนผิดหรือเป็นมิจฉาทิฏฐิ หรือโง่ หรือไม่ดี ไม่จริง เท่าศาสนาพุทธอย่างนี้ก็ได้ นี่แหละคือคนที่ยังไม่ถึงไกวัลยธรรม ถ้าเห็นไกวัลยธรรมจะมองเห็นไกวัลยตาคือความที่มันเป็นอย่างเดียวกันในระหว่างศาสนาแม้ศาสนาคริสเตียน

เปรียบเทียบดูความเชื่อระหว่างพุทธกับคริสต์

ในพุทธศาสนาเราก็เชื่อกันว่าเทวดาต้องไปประชุมกัน อ้อนวอนเทพบุตรชื่อสันตุสิตะลงมาเกิดเป็นพระพุทธเจ้าในโลกนี้ พระพุทธองค์ก็ลงมาเกิดนี่เราก็เชื่อ หรือข้อความชั้นหลัง ๆ ที่สุดว่าพระพุทธเจ้าเสด็จขึ้นไปสู่เทวโลกโปรดพระพุทธมารดา ๓ เดือนบนสวรรค์แสดงอภิธรรม นี้เราก็เชื่อเพราะว่ามันเป็นเรื่องของเราในคัมภีร์ของเรา

แต่พอทีศาสนาอื่นเราไม่ยอมให้มีอะไรแปลกออกไปสักนิดเดียว เราหาว่าไม่จริงเสียทันที ทำไมไม่ยอมเชื่อว่าพระเยซูเป็นบุตรพระเจ้า พระเจ้าอยู่บนสวรรค์ส่งพระเยซูลงมาเกิด พระเจ้าส่งลงมาพูดแทนท่านพระเจ้าไม่ต้องลงมาเอง

การที่พวกคริสเตียนจะพูดอย่างนั้นเขาก็ไม่ได้หมายความว่าอย่างนั้น มันต้องตีปัญหาตีความหมายของข้อความนี้ว่าพระเจ้านั้นคืออะไร อะไรเล่าที่จะส่งสิ่งทั้งหลายทั้งปวงออกมาได้ ถ้าว่ามิใช่สิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมหรืออสังขตธรรมอย่างที่ได้พูดมาแล้ว

ความจริงบางอย่างของพุทธและคริสต์ก็มีทำนองเดียวกัน

พระเยซูก็ยืนยันว่าท่านไม่ได้รู้เอง ท่านเอามาบอก “สิ่งที่ข้าได้ฟังจากพระองค์ ข้าก็นำมาบอกแก่โลก” นี่พระเยซูว่าอย่างนี้ ไปดูคัมภีร์โยฮันพวกนี้จะมีเรื่องอย่างนี้ทั่ว ๆ ไป ว่าพระเจ้าบอกพระเยซูอย่างไร พระเยซูก็เอามาบอกคนอย่างนั้น นี่ก็เช่นเดียวกับที่ว่าพระพุทธเจ้าท่านตรัสรู้อย่างไร อภิสมฺพุชฺฌติ อภิสเมติ รู้และตรัสรู้ธรรมธาตุนั้นอย่างไร แล้วอาจิกฺขติ เทเสติ ปญฺเปติฯ เอามาบอกเอามาแสดง เอามาเปิดเผย หมายความว่าท่านมิได้ทำมันขึ้นมา แต่ท่านได้ตรัสรู้สิ่งสิ่งหนึ่งซึ่งมันมีอยู่

พระพุทธเจ้าท่านใช้คำตรง ๆ ก็เลยว่ารับเอามาจากธรรมชาติ ในฐานะที่เป็นกฎของธรรมชาติจึงเอามาบอกให้ แต่พระเยซูท่านจะพูดในหมู่ชนที่ถือสมมุติมาก ท่านก็บอกว่าได้ฟังมาจากพระบิดาคือพระเจ้าแล้วก็มาบอกท่านทั้งหลาย ถ้าดูตามตัวหนังสือในภาษาคนมันก็ดูจะต่างกันหรือจะไปคนละทาง แต่ถ้าในใจความทางภาษาธรรมแล้วมันเหมือนกัน เพราะมันมีอยู่สิ่งสิ่งหนึ่งซึ่งใครรู้เข้าเป็นคนแรกแล้วก็บอกคนทั้งหลายได้

ดูอสังขตะหรือนิพพานในศาสนาคริสต์

ในศาสนาคริสเตียนนั้นมีเรื่องนิพพานหรือเรื่องอสังขตะ คัมภีร์ไบเบิลพูดไว้ในใบแรก ๆ เรื่องต้นไม้ ๒ ต้น ต้นหนึ่งไปกินเข้าจะเกิดความรู้สึกเป็นสองอย่างคือ ดีชั่ว บุญบาป สุขทุกข์ เป็นต้น พอไปกินเข้าแล้วจะตายคือจะยึดมั่นถือมั่นระหว่างดีกับชั่ว ระหว่างบุญกับบาปเป็นต้น    แล้วจะต้องตายคือมีความทุกข์

ทีนี้ต้นไม้อีกต้นหนึ่งถ้าไปกินลูกเข้าแล้วจะไม่รู้จักตาย คือทำให้มีปัญญาหูตาสว่างไสวหมด ไม่เห็นโดยความเป็นคู่ว่าดีชั่ว บุญบาป สุขทุกข์ แล้วก็ไม่ยึดถืออะไรแล้วก็ไม่มีตัวเรา ก็เป็น อสังขตะหรือเป็นไกวัลยะคือไม่รู้จักตายและเป็นนิรันดร

พระเจ้าในฐานะเป็นปฐมเหตุเป็นกฎ ควรต้องรู้เพื่อความเข้าใจกัน


เรื่องพระเจ้านี่สำคัญมากในฐานะเป็นปฐมเหตุ รู้จักให้ดี ๆ แล้วจะรู้จักว่าสิ่งที่เรียกว่าพระผู้สร้าง พระเจ้าผู้อะไรก็ตามนั่นแหละคือสัจจะหรือสัจจธรรม หรืออสังขตธรรมที่เป็นตัวไกวัลย-ธรรมเป็นตัวธรรมชาติเดิมแท้ก่อนธรรมชาติทั้งปวง ธรรมชาติลูกหลานทั้งหลายนั้นเป็นเพียงประกายของธรรมชาติเดิมแท้เท่านั้น ตัวธรรมะแท้ก็คือธรรมชาติเดิมแท้คืออสังขตธรรมที่เป็นกฎที่ไม่รู้จักเปลี่ยนแปลง เดี๋ยวนี้เราก็จะรู้ตามที่เป็นจริงว่าพระเจ้านั้นคือธรรมชาติดั้งเดิม ที่เป็นอสังขตธรรมเป็นไกวัลยธรรมมีอยู่ในทุกศาสนา


ศาสนาคริสเตียนก็มุ่งหมายจะให้ถือว่าทุกคนออกมาจากผัวเมียคู่แรก คืออาดัมกับอีฟที่เผอิญไปกินผลไม้ต้นที่ทำให้ยึดถือดีชั่ว คือต้นไม้สังขตะนั้นเข้า แล้วก็ปรุงแต่งเป็นลูกหลานมาจนกระทั่งเดี๋ยวนี้ ถ้าเรายอมเชื่อว่าจากพ่อแม่คนเดียวกันแล้วเราก็ไม่ควรจะทะเลาะกันหรือเกลียดกัน เหมือนที่พวกฝรั่งผิวขาวเกลียดชาวนิโกรผิวดำนี้คือความโง่ เพราะไม่รู้จักไกวัลยธรรม มองศาสนาคริสต์หรือศาสนาในเครือเดียวกันในลักษณะอย่างนี้ก็พอแล้ว สำหรับจะรู้จักสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรม


๑๓. ไกวัลยธรรม เมื่อมนุษย์ยอมรับเอาเป็นเครื่องคุ้มครองโลก


“ไกวัลยะ” นี้แปลว่ามีเพียงสิ่งเดียวอันเดียว ในที่ทุกหนทุกแห่งและตลอดเวลาไม่มีอดีต ไม่มีอนาคต สิ่งใดมีอยู่ลักษณะอย่างนั้นสิ่งนั้นก็เรียกว่าไกวัลยธรรมโดยเวลา ทีนี้สิ่งใดมีอยู่ในที่ทั้งปวงไม่ยกเว้นที่ใดสิ่งนั้นก็เรียกว่าไกวัลยธรรมโดยเนื้อที่


หลักการทั่วไปสำหรับจะรู้จักและเข้าใจสิ่งนั้น  ๆ


คนเราจะรู้จักสิ่งสิ่งนี้ได้โดยวิธีใด อย่างแรกที่สุดคือ ด้วยอาศัยการศึกษา คือการฟังหรือการอ่านแล้วก็เชื่อไปตามที่ฟังหรืออ่านนี้เป็นชั้นแรกสุด ตามธรรมดาคนเราได้ยินได้ฟังแล้วก็เชื่อแต่ไม่เคยสำเร็จประโยชน์สูงสุด


อย่างที่สองการใช้เหตุผล แม้ว่าจะเป็นการใช้เหตุผลตามทางตรรกหรือทางปรัชญาก็ยังดีกว่าที่จะไม่รู้จักใช้เหตุผลเสียเลย


อย่างที่สามคือการปฏิบัติ ตามที่มีเหตุผลชัดเจนอย่างไรถ้าการศึกษามันถูกต้อง การใช้เหตุผลมันถูกต้อง การปฏิบัติมันก็ถูกต้อง ทีนี้ใครจะเป็นคนบอกว่ามันถูกหรือยังมันก็ต้องอาศัยการสังเกตเอาจากการปฏิบัตินั้นอีกทีหนึ่ง ถ้าการปฏิบัตินั้นนำมาซึ่งผลที่เห็นได้ชัดเช่นอย่างน้อยก็มีความทุกข์น้อยลง มีความสบายใจมีความอุ่นใจอะไรมากขึ้น หรือมีกิเลสเบาบางอย่างนี้แล้วก็เรียกว่าการปฏิบัตินั้นถูกต้อง

อย่างที่สี่การชิมรสของการบรรลุธรรมะอันนี้ เมื่อจิตได้รู้จักสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยะ กลายเป็นจิตที่ไม่มีความยึดมั่นถือมั่นอย่างนี้เป็นต้น มันมีรสอะไรเกิดขึ้นก็ชิมรสนั้น มาถึงขั้นนี้จึงจะเรียกว่าได้รู้จักสิ่งที่เรียกว่าไกวัลยธรรมนั้นโดยครบถ้วน


การกล่าวอย่างนี้เป็นการกล่าวไปตามหลักของพระพุทธศาสนาซึ่งมีความมุ่งหมายใหญ่อยู่ที่ว่า ไม่มีส่วนใดที่จะเหลือไว้ให้เป็นความงมงาย ถ้ายังมีการเหลือไว้สำหรับความงมงายก็เรียกว่ายังไม่ใช่ถูกต้องตามหลักของพระพทุธศาสนา ขอให้ท่านทั้งหลายถือเอาหลักเกณฑ์อย่างนี้ไว้ว่าเป็นลักษณะของพุทธบริษัท


ประโยชน์ที่เราจะได้รับจากการเข้าถึงไกวัลยธรรม


เดี๋ยวนี้เรากำลังได้รับความทุกข์อย่างน้อยก็ความโง่ ความหลง ยึดถือในนั่นในนี่จนมีความทุกข์ มีโลภ มีโกรธ มีหลง มีเกลียด มีกลัว มีปัญหาจนไม่รู้ว่าทำไมมันจึงจะต้องเอามาเป็นปัญหาหรือมีความทุกข์  ถ้าเมื่อใดเราเข้าถึงสิ่งนี้เราก็ได้สิ่งที่ตรงกันข้ามจากสิ่งที่เรากำลังได้อยู่เวลานี้


ถ้าใครไปถึงเข้าไปรู้เข้าโดยส่วนตัวบุคคลก็เรียกว่าไม่รู้จักความทุกข์ ไม่มีความทุกข์ในส่วนตัวบุคคล เป็นสันติสุขเฉพาะบุคคลเพราะเหตุว่าตัวบุคคลมันหายไป นี่ถ้าพูดอย่าสมมุติหน่อยก็เรียกว่าถ้าเรารู้จักไกวัลยธรรม มันก็จะกลายเป็นความว่างจากตัวตน คล้ายกับว่าเรานี้เนื้อตัวเราจิตใจของเรา อะไรของเราทั้งหมดมันสลายกลายเป็นความว่าง มันหลอมเป็นอันเดียวกันกับไกวัลยธรรมกลายเป็นความว่างที่สุด ว่างจากตัวตน

ส่วนสังคมก็พลอยหมดปัญหาไปด้วยไม่มีเรื่องที่จะต้องเบียดเบียนกัน เมื่อคนหนึ่งหลอมตัวเป็นความว่างไปหมดแล้วก็แปลว่าทุกคนก็หลอมตัวเป็นความว่างไปด้วยกันหมด เป็นสิ่งเดียวกันหมดจะทะเลาะกันไม่ได้ ไม่มีคู่ทะเลาะเพราะมันเหลือตัวเดียวกันไปเสียทั้งหมด นี่เรียกว่าความรักสากล เมตตาสากลอะไรที่มันเป็นสิ่งเดียวนั้น มันเกิดขึ้นมาได้เพราะการเห็นสิ่งนี้
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