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        Ðường về xứ Phật
Minh Châu, Thiện Châu, Huyền Vi, Pasadika - 1964

Elephanta và Kanheri

Những địa điểm chót trong chương trình chiêm bái của
chúng tôi là Elephanta và Kanheri đều ở gần Bombay, một
đô thị phồn thịnh nằm bên bờ Ấn Ðộ Dương. Ðô thị này
được Âu hóa sớm hơn các đô thị khác ở Ấn, sạch sẽ rộng
lớn, với rất nhiều xưởng kỹ nghệ ở ngoại ô. Hầu hết vật
dụng hằng ngày của dân chúng Ấn Ðộ, như vải bố, thuốc
men, máy móc.... đều được chế tạo tại đây. Bombay nằm
trên trục giao thông từ Âu sang Á thuận lợi cả đường thủy,
đường bộ và đường hàng không, cho nên nó đang đóng
vai trò quan trọng về kinh tế ở Ấn Ðộ. Từ lối tổ chức đến
cách kiến trúc đều phỏng theo các thành phố ở Anh quốc.

Chúng tôi ở lại tại chùa Nhật Bản. Chùa được xây dựng
theo lối kiến trúc của đại tháp Bồ-đề ở Bồ-đề Ðạo tràng.
Buổi sáng, buổi chiều tín đồ đến đánh trống pháp và tụng
niệm câu "Nam Mô Diệu Pháp Liên Hoa Kinh". Chư
Tăng thuộc phái này mỗi khi ra đường đều đánh trống nhỏ
và niệm đề kinh Pháp hoa. Một điều mà chúng tôi thấy
cần phải bắt chước là các vị ấy luôn luôn tâm tâm niệm
niệm: "Tất cả chúng sinh đều là Phật sẽ thành". Do đó họ
rất thành thật và khiêm tốn đối với mọi người.

Chúng tôi có đi thăm một vài nơi quan trọng trong thành
phố nhưng không tìm được một nguồn vui nào; bởi vì suốt
một tháng trời chúng tôi được sống trong một thánh tích
thiêng liêng thanh tịnh mát mẻ, giờ đây phải chứng kiến
những cảnh tranh sống, ồn ào, nóng bức, vì thế chúng tôi
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cảm thấy khó chịu và muốn tìm đến những nơi thiên nhiên
an tịnh.

Một buổi chiều, chúng tôi đến thăm hoa viên "Nehru"
cũng gọi là vườn treo, vì nó nằm trên một đỉnh đồi rộng
rãi gần thành phố. Ở đây cây cỏ mát tươi, những bụi cây
được cắt tỉa theo hình thú như sư tử, ngựa phi.... Hoa lá đủ
loại. Có một vật kỳ lạ nhất là chiếc giày khổng lồ, trên
ống giày là cái nhà nhỏ. Khách đến thăm hoa viên ai cũng
chun vào và leo lên để nhìn xem cảnh vật. Chúng tôi cảm
thấy nó "trần tục" làm sao ấy, nên chỉ nhìn mà không
muốn đến gần, nhất là khi thấy đông đảo người ta đang
chun qua gót giày.

Chúng tôi liên tưởng đến "Chùa Một Cột" của đất nước,
mọc từ dưới hồ sen và nở ra như một hoa sen, từ trong
hoa sen ấy tỏa ra những mùi trầm hương. Ai là kiến trúc
sư của ngôi chùa này? Nhất định phải là một Ðạo sĩ;
người ta bảo là Vạn Hạnh Thiền sư. Ôi, ý nghĩa và thanh
thoát làm sao!

Sau đó, qua phía bên kia vườn trên mô đất cao, chúng tôi
nhìn thấy hàng ngàn kên kên và quạ bay đi lượn lại trên
một nóc đền. Thượng tọa Minh Châu cho chúng tôi biết
đó là ngôi đền của tín đồ phái Parsis. Tất cả thây chết của
tín đồ phái này đều đem phơi để cho kên, quạ ăn. Tín đồ
Parsis xem việc làm này rất có ý nghĩa, vì họ nghĩ rằng
khi thân người đã chết thì dầu có chôn cất, thiêu đốt hay
để cho kên quạ ăn đều giống nhau. Hơn nữa việc làm sau
lại là việc làm hữu ích: nuôi sống kên quạ bằng cái thây
chết vô dụng của con người.

Chúng tôi ở lại đây cho đến hoàng hôn mới ra về. Ðèn
điện sáng trưng bao quanh vịnh Bombay, xe cộ tấp nập
làm cho thầy Pasadika nói với chúng tôi: Thật ra Ấn Ðộ
không nghèo nhưng vì dân số quá đông nên Chính phủ
không thể giải quyết vấn đề xã hội một cách mau chóng
được.

 



Ðộng Elephanta

Một buổi sáng khác chúng tôi đi thuyền máy đến động
Elephanta. Toàn diện hải cảng Bombay hiện ra trước mắt,
khi thuyền ra khơi. Ðảo Elephanta làm cho chúng tôi liên
tưởng một cách linh động đến "Treasure Island" của
Stevenson, với cây cối xinh tươi um tùm của miền nhiệt
đới, hay Túy Vân nằm giữa phá Tam Giang.

Các động Ấn Ðộ giáo được tạc một cách phức tạp vào thế
kỷ thứ tám sau T.L. Cả điện thờ dựng lên để thờ thần
Shiva. Ở chính giữa là những Linga khổng lồ. Về phương
diện mỹ thuật, các tượng hình như có nhiều tài nghệ và
linh động hơn các tượng tạc xưa nhất ở Ajantà. Trong
phạm vi thế giới tư tưởng của chúng, những tư tưởng của
một sức sống mãnh liệt về phiếm thần Ấn Ðộ giáo, chúng
thật đã đạt được một kỹ thuật hoàn mỹ. Ðộng và rừng rậm
mọc nẩy nở lên xung quanh, được dệt vào nhau thành một
sự đồng nhất tượng trưng. Sự sinh nở lúc nhúc của vùng
nhiệt đới được đem trồng vào trong điện thờ để thành
những hình vật lúc nhúc đang nhảy múa, leo trèo, bò
trườn, tàn diệt và sinh sản. Một thần Shiva Goliah đang
nhảy điệu múa vũ trụ cùng vợ là Parvati (Shiva là vị thần
ghê tởm, có tám tay), một điệu múa của sự phẫn nộ, tàn
sát, gây một sự tương phản thi vị bên cạnh vị nữ thần sông
ngòi xinh đẹp và dễ thương Yamuna và Ganga. Sóng
cuồng của thân thể thấm nhuần với cảm hứng mỹ thuật và
sự nhiệt tình ngây ngất tiêu biểu cho một tượng trưng
khổng lồ của sự vô ý thức: sanh, trụ, diệt. Dầu không cố ý,
chúng ta phải nghĩ đến Pergomon, một kỳ công tuyệt diệu
của Hy Lạp ở Trung Á Tế Á, điện thờ của Zeus, sự bi kịch
hiện sinh của mỹ thuật Hy Lạp, một chứng cớ về ý muốn
sáng tạo của con người: các Olympians chiến đấu với
Titans, hùng cường thay, sức mạnh trong tấm thân của
Zeus, và nghệ thuật của ODysseus trong mũi giáo của
Athena. Các vị thần Ấn Ðộ giáo chiến đấu với các Asuras,
Vishnu tàn sát Vua Asura; Shiva đạp trên kẻ thù địch,
Lucifer nổi loạn trong Do Thái giáo và Gia tô giáo, nhưng
rồi Chúa cũng chế phục Lucifer. Một sự tổng hợp tất cả
các tôn giáo.



Trưa hôm ấy, chúng tôi ở lại và ăn trưa giữa rừng cây. Một
con khỉ bạo dạn đến dò lòng từ bi của tất cả chúng tôi.
Ðầu tiên nó dè dặt nhưng sau khi thấy chúng tôi thương
nó, cho nó ăn nên nó đã đến gần và ngồi ăn với chúng tôi
như một người bạn. Nhưng lạ thay mỗi lần có người khác
qua là nó nhảy lên cây trốn mất. Người lạ đi, nó lại trở lại
ăn với chúng tôi...

Phải chăng những luồng điện từ bi đã phát ra từ tất cả
chúng tôi và đã làm cho con khỉ cảm thấy an toàn khi nó
đến gần? Trên đường về, lời dạy về từ bi và hình bóng con
khỉ luôn luôn hiện ra trong trí chúng tôi. Chúng tôi thầm
nguyện cho con khỉ ấy sau khi chết nhờ ảnh hưởng đạo
đức của chư Tăng mà nó đã gặp được, đầu thai làm người,
gặp lại chúng tôi và được sống an lành dưới bóng từ bi
của Phật tổ.

 

Ðộng Kanheri

"Những kẽ núi chứa đựng nước trong trẻo,
Một thế giới núi đá,
Ðược các con khỉ mặt đen và các con hươu rụt rè lui tới,
Dưới những chòm hoa sáng nở, chảy những dòng suối
trắng bạc,
Chính là những cao nguyên mà tôi ưa thích nhất" (Rhys
David)

Sáng ngày 7 tháng 11 chúng tôi đi viếng động Kanheri,
cách xa Bombay 20 miles về phía Bắc giáp giới với công
viên quốc gia Krishnagiri. Cả vùng bao bọc bởi nhiều núi
đồi xinh đẹp, đầy rừng rậm. Từ màu xanh êm dịu, đứng
sựng lên một dãy đá đen to lớn, sắp thành hình bán vòng
cầu không đều đặn. Các động điện Phật rất rộng lớn, chỉ
có điện được trang hoàng, như các động ở Karli. Phía cửa
vào, hai tượng Phật khổng lồ đang canh giữ, đây là những
tượng Phật lớn nhất tại Ấn Ðộ. Một bia ký Gupta ghi tên
Buddhaghosa, phải chăng Ngài là vị chú thích Pàli trứ
danh? Một phòng họp to lớn khác, hình như vừa dùng để



làm phòng họp, vừa làm phòng ăn. Chúng tôi thấy nhiều
bàn đá dài. Sự sắp đặt của toàn cảnh rất khéo léo. Các
động tu cá nhân bao vòng tròn đồi núi theo hình bán cầu,
các động chỉ một người ở leo lên như hình mô đất đắp
trên đồi. Các động không được đục theo các họa đồ nhất
định, nhưng tùy thuộc theo vị trí thiên nhiên của tảng đá.
Tất cả các động đều có giường đục trong đá. Tại cửa
động, chúng tôi ngồi trên bàn ghế đá, chính chỗ các vị Tỳ-
kheo thời xưa đã ngồi nghỉ khi trời xế chiều. Chỗ nào
cũng có bể nước. Trong một nhóm động, có một chỗ rất
tôn nghiêm, tạc nhiều hình tượng đức Thế Tôn nắm y của
Ngài với tay trái dơ lên, các nếp áo rất mỹ thuật và nhẹ
nhàng nhưng không thanh nhã như các tượng chạm ở
Mathura. Sự linh động của các tượng chạm có thể sánh
với động Elephanta, nhưng không đi đến sự đồ sộ. Các
tượng chạm ở Kanheri không sánh được với sự tuyệt luân
của thời Guptas, nhưng nhờ vậy chúng nó gây nhiều cảm
kích hơn chỗ nào khác, vì, chúng ta có thể tin rằng tất cả
những tượng chạm này do chính tự tay các nhà tu hành tạc
nên. Không phải tất cả các vị Tỳ-kheo đều là những nhà
nghệ sĩ điêu luyện. Nhưng sự bền bỉ, dẻo dai, trung thành
của "sự tầm thường" chính làm cho chúng ta cảm động,
khâm phục. Sự tín thành nhiệt tình đối với Chánh Pháp
vượt ngoài các sự đo lường, suy lý và các nhận hiểu bề
ngoài. Tất cả động nối liền với nhau bằng những con
đường mòn tiện lợi. Nhưng sự biệt lập cần thiết thật rất
đặc biệt. Không vị tu hành nào có thể thấy, nghe hay phá
rầy người bên cạnh. Ngồi yên lặng trong một hang động,
lá nhĩ còn vang động với sự huyên náo điên cuồng của thị
thành, nhưng rồi hơi thở dần dần trở thành nhẹ nhàng, dễ
chịu. Từ cửa động nhìn ra, phong cảnh lướt nhẹ từ vòm
trời xanh biếc, ngang qua rừng rậm rộng lớn dưới chân
trời. Ðàng xa, sóng của Ấn Ðộ Dương cuồn cuộn sủi bọt
trắng xóa. Dầu cho vào mùa hè nóng bức nhất, gió biển
cũng đưa vào những luồng mát mẻ tẩm vị muối. Có phải
chăng đó là một trong những chỗ trú ẩn an lạc tuyệt luân
mà các nhà tu hành thời xưa đã ca tụng như sau:

"Ôi, (người sẽ yên cuộc sống), hoặc ở trên
chỏm núi của những tảng đá hang động mà



các đoàn heo rừng và hươu sống với nhau.
Hoặc ở giữa lùm cây ngoài trời,
Hoặc ở trong rừng sâu, được mưa mới làm
tươi mát...
Chính tại chỗ này, hạnh phúc đang đón chờ
người,
Người đã sống trong các hang động,
Gió mát thổi vi vu...
Ðức Bổn sư có sự trung thành và tình yêu của
tôi,
Và các lời đức Phật đã được thực hành xong.
Tôi đã đặt xuống gánh nặng mà tôi đã mang.
Nhơn tạo ra luân hồi nay không còn ở nơi tôi
nữa rồi". (Theragàthà, Trưởng lão kệ).

Kanheri không mỹ thuật bằng Ajantà, không vĩ đại như
Bồ-đề Ðạo tràng, nhưng chúng tôi yêu thích Kanheri vì
cái vẻ thiên nhiên đậm đà của nó. Có thể nói Kanheri là
một bài thơ đạo tuyệt vời. Thanh tịnh làm sao những động
cá nhân uốn mình dưới những tảng đá lớn ẩn sau những
vòm cây xanh. Làm sao diễn tả được thi vị của những
dòng suối róc rách bao quanh sườn núi mát dịu? Thỉnh
thoảng gió biển tạt vào và mang theo mùi thơm dịu dàng
của hoa rừng.

Ý tôi muốn ở lại đây ít nhất một đêm để hưởng cái thiền
vị ấy nhưng không được vì chúng tôi không dự định
trước, vả lại xe ngựa chúng tôi thuê đã quá giờ. Chúng tôi
ra về trong luyến tiếc.

 

Bác sĩ Ambedkar

Một ngày trước khi từ giã Bombay, Thượng tọa Minh
Châu có nhận lời thỉnh cầu của một số Phật tử Ấn đến tận
nhà họ để chứng minh lễ đầu năm và quy y cho một số
người mới hướng về Tam bảo. Những người này nghèo
khổ nhưng rất tín thành. Chúng tôi, Thầy Huyền Vi và
Pasadika cùng đi theo.



Ðiều làm cho chúng tôi rất ngạc nhiên là bên bàn Phật có
thêm tượng của một người mặc Ấn phục đeo kính trắng.
Tôi rất ái ngại trong khi hành lễ bởi lẽ một Phật tử chỉ nên
lễ Phật Pháp Tăng mà không được lễ ai khác nữa.

Sau buổi lễ chúng tôi hỏi Thượng tọa Minh Châu:

-- Thưa thầy, Tăng đồ cũng như tín đồ ở xứ thuộc Nam
tôn thường chỉ thờ một tượng đức Bổn sư thôi, tại sao ở
đây họ lại thêm tượng gì lạ như thế này?

Thượng tọa Minh Châu cho biết:

-- Ðó là tượng của Bác sĩ Ambedkar. Vì cảm ơn sâu xa
Bác sĩ, người đã đem họ về Chánh pháp, nên họ thờ cả
tượng của Bác sĩ. Họ xem Bác sĩ như một vị Bồ-tát ra đời
để đưa những người cùng đinh trở về với giáo pháp từ bi
và bình đẳng. Họ kính ngưỡng đức Phật nhưng họ nghĩ
rằng nếu không có Bác sĩ Ambedkar thì có lẽ muôn đời họ
phải sống với Ấn Ðộ giáo.

Những lời của Thượng tọa Minh Châu dã khơi dậy sự
hiểu biết của chúng tôi về Bác sĩ Ambedkar và phong trào
đông đảo những người cùng đinh Ấn quy y Phật mà
chúng tôi đã được đọc qua sách báo vào khoảng 1956 khi
còn ở nước nhà.

Thế là trí tò mò của chúng tôi được dịp tốt để hoạt động.
Tôi đã hỏi thăm Thượng toạ Minh Châu và một vài người
trí thức trong số những Phật tử mới này một cách kỹ càng
về đời sống tôn giáo của Bác sĩ Ambedkar và sau đây là
những tài liệu mà chúng tôi đã thâu nhập được.

-- "Bác sĩ Ambedkar vốn là một trong những người cùng
đinh Ấn đã chịu đựng không biết bao nhiêu gian khổ do
ảnh hưởng phân chia giai cấp của Ấn Ðộ giáo gây nên.
Sau những giai đoạn tự cường với bản thân và tranh đấu
với hoàn cảnh, Bác sĩ đã thành đạt rực rỡ trong vấn đề học
vấn. Người đã đậu tất cả những chứng chỉ cao cấp sau
đây: M.A. (Thạc sĩ), Ph.D. (Tiến sĩ Triết học), D.M. (Bác



sĩ Y khoa), LL.D. (Tiến sĩ Luật khoa), D.Litt (Tiến sĩ Văn
chương), Bác sĩ đã trở thành lãnh tụ của giai cấp cùng
đinh, người thảo ra hiến pháp Ấn Ðộ và làm Tổng trưởng
Bộ Tư Pháp. Người đã quy y Phật giáo không phải bởi sự
cưỡng bức mà bởi lòng tự nguyện."

Chúng ta hãy ngược dòng thời gian để tìm hiểu nguyên
nhân nào đã thúc đẩy Bác sĩ trở về với Phật giáo và sự
quy hướng lịch sử này đã diễn tiến ra sao.

Vào năm 1936, Bác sĩ Ambedkar tuyên bố từ giã Ấn Ðộ
giáo, một tôn giáo đầy cả thần quyền và phân chia giai
cấp. Ðồng thời Bác sĩ cũng cho biết người sẽ lựa chọn
một tôn giáo mới. Tiếng nói này không phải riêng của một
mình Bác sĩ mà là của hàng triệu người cùng giai cấp với
Bác sĩ.

Tin này được tung ra và làm cho những tôn giáo khác vui
mừng và hy vọng. Bởi vì những tôn giáo ấy nghĩ rằng nếu
lôi kéo được Bác sĩ Ambedkar là lôi kéo được hàng triệu
người chịu sự lãnh đạo của Bác sĩ. Và như vậy, tôn giáo
của họ có thêm một hậu thuẫn vĩ đại. Hồi giáo tìm đủ cách
để chinh phục con người đầy uy tín này. Ðạo Sikh bắt đầu
quyên góp để giúp đỡ những người cùng đinh hầu mua
chuộc Bác sĩ. Sự hưởng ứng của những người theo đạo
Sikh nhiệt liệt đến nỗi với số tiền thu góp, họ đã đem xây
dựng được trường đại học Khalsa, sau khi biết Bác sĩ
không có ý định theo đạo Sikh.

Bác sĩ với sự khôn ngoan đã không vội vàng quy hướng
tôn giáo nào cả. Sự quyết định theo một tôn giáo mới đến
với Bác sĩ sau 20 năm đắn đo tìm hiểu và suy nghĩ. Trong
thời gian ấy, Bác sĩ đã thật tâm học hỏi và khách quan so
sánh tất cả tôn giáo. Tôn giáo mà Bác sĩ thích nhất, sau
khi khám phá được những điều hay lẽ đẹp của nó, là Phật
giáo. Bác sĩ liền tuyên bố: "Tôi sẽ là một Phật tử vì tôi tin
chắc rằng Phật giáo chính là tôn giáo duy nhất sẽ đem lại
hạnh phúc cho tôi cũng như hàng triệu người theo tôi".



Vào ngày 14 tháng 10 năm 1956 tại thành phố Nagpur,
Bác sĩ chính thức ly khai Ấn Ðộ giáo và về với Phật giáo
với buổi lễ Quy y dưới sự chứng minh của Ðại Lão Hòa
thượng U Chandramani, người Miến Ðiện, hiện trụ trì tại
Câu Thi Na. Hàng vạn người dự lễ đã thấy rõ nỗi vui
mừng của Bác sĩ lộ trên gương mặt và nghe giọng nói
chơn thành của Bác sĩ và vợ trong những câu Tam quy và
Ngũ giới.

Sau lễ Quy y, Bác sĩ đã gặp gỡ những người cùng đinh và
nói cho họ biết vì sao Bác sĩ đã quy y Phật. Ðồng thời Bác
sĩ cũng hỏi ý kiến họ về vấn đề tôn giáo. Hàng triệu người
đã sung sướng đi theo con đường của Bác sĩ. Bấy giờ
phong trào của những người cùng đinh quy y Phật nổi lên
khắp nơi trên đất Ấn làm cho các tôn giáo khác bực mình.

Người ta kể lại rằng trong những buổi diễn thuyết, Bác sĩ
thường nói: "Tôi sanh ra từ Ấn Ðộ giáo nhưng tôi không
thể chết trong Ấn Ðộ giáo". Bác sĩ đã làm cho hàng vạn
người rơi lệ khi kể lại những khổ nhục mà chính bản thân
của Bác sĩ đã chịu đựng như lúc học tại một trường trung
học. Theo chương trình Bác sĩ đã chọn, Sanskrit là một
ngôn ngữ thứ hai nhưng Bác sĩ đã bị bắt buộc học tiếng
Ba Tư vì ông giáo sư Sanskrit khinh bỉ không chịu dạy
chữ Sanskrit cho người "hạ tiện". Bác sĩ đã nói lên những
sự chua xót do Ấn Ðộ giáo gây nên mà những người cùng
đinh phải chịu. Theo lý thuyết Ấn Ðộ giáo, người cùng
đinh là con vật ghê tởm nếu ai đụng đến là mất "thánh
thể" và không được trở về với Brahma (Phạm Thiên), đến
nỗi những người ở giai cấp trên không dám đụng đến
bóng của họ. Người cùng đinh không có quyền học tập để
mở trí khôn, không được bước vào nhà của những người
khác giai cấp, không được phép bén mảng đến đền miếu
Ấn Ðộ giáo... Cho đến nay những phong tục vô nhân đạo
này vẫn còn được giữ ở các nơi xa thị trấn.

Bác sĩ đã cực lực lên án chế độ giai cấp do Ấn Ðộ giáo và
những vị Bà-la-môn đặt ra và kêu gọi những người cùng
đinh hướng về Phật giáo. Vì rằng theo luật Manu của Ấn
Ðộ giáo, xã hội loài người gồm có bốn giai cấp. Giai cấp



Bà-la-môn (Giáo sĩ) sanh ra từ miệng của Phạm Thiên;
giai cấp Sát-đế-lợi (vua chúa) từ vai; giai cấp Tỳ-xá (nông
công) từ bụng và giai cấp Thủ Ðà La (cùng đinh) từ chân.
Nhưng theo Phật giáo thì mọi người đều bình đẳng, sự cao
thấp của loài người không phải do sanh ra ở giai cấp trên
hay dưới mà bởi hành vi thiện ác của mọi người. Tất cả
mọi người đều bình đẳng trước luật nhơn quả. Do đó,
người trong giai cấp Bà-la-môn không thể là cao thượng
khi người đó phạm tội lỗi như trộm cắp, tà dâm... Pháp
luật cũng trừng trị họ. Trái lại những người ở giai cấp tầm
thường vẫn là những người đáng kính mến nếu họ thật có
tài năng và đạo đức. Chính "Nghiệp" (Karma) của con
người làm cho con người cao hay thấp, đáng trọng hay
đáng khinh, chứ không phải Brahma. Về phương diện tích
cực, Phật giáo chủ trương tất cả chúng sanh đều có khả
năng giác ngộ (Phật tánh). Chế độ giai cấp gây ra sự ghét
bỏ và tranh chấp. Tinh thần bình đẳng làm cho con người
biết thương yêu và kính mến lẫn nhau.

Cũng trong những buổi diễn thuyết, Bác sĩ nói với những
người cùng đinh rằng: Phật giáo chính là một tôn giáo có
tinh thần dân chủ cao đẹp. Phật giáo thừa sức giúp cho
Chánh phủ thực hiện những điều cao đẹp trong Hiến pháp
và làm cho nhân dân biết sống theo và thừa hưởng tinh
thần dân chủ của Hiến pháp.

Bác sĩ hứa nguyện sẽ làm cho Chánh pháp sống lại một
cách mau chóng trên đất đã phát sinh ra nó, để cứu độ cho
những kẻ khổ đau trong giấc mộng thần quyền huyễn
hoặc và chế độ giai cấp bạo tàn phi luân.

Ðúng 7 tuần sau khi trở về với ánh sáng của Ðức Giác
Ngộ, Bác sĩ từ trần một cách êm thắm. Nhiều sự nghi ngờ
được đặt ra và người ta thầm hiểu có một điều gì bí mật
trong cái chết của Bác sĩ Ambedkar. Dù sao, Bác sĩ đã
thực hiện được lời hứa: "Tôi sanh từ Ấn Ðộ giáo nhưng
không thể chết trong Ấn Ðộ giáo". Bác sĩ đã trút hơi thở
cuối cùng vào ngày 6 tháng 12 năm 1956, trong đêm thức
khuya để viết quyển "Ðức Phật và giáo pháp của Ngài"
(The Buddha and his Dharma). Hàng triệu người theo dấu



chân Bác sĩ đau đớn bơ vơ, vì đã mất đi một vị lãnh tụ
sáng suốt trong xã hội thiếu chân lý và tình thương!

Danh từ "Phật tử mới" (Neo-Buddhist) được báo chí Ấn
Ðộ dùng để gọi Bác sĩ Ambedkar và những người cùng
đinh quy y Tam bảo trong thời kỳ ấy. Danh từ tuy dùng
không đúng (vì những Phật tử mới này không phải quy y
với đức Phật nào khác lạ mà chỉ trở về với giáo pháp của
Phật tổ Thích Ca đã truyền dạy hơn 2500 năm về trước)
nhưng đã ghi lại một sự kiện đẹp đẽ đã diễn ra trong lịch
sử Phật giáo.

Sau khi hiểu biết sơ qua một vài nếp sống tôn giáo của
Bác sĩ Ambedkar và sự quy hướng lịch sử của những
người nghèo khổ này, lòng tin tưởng đối với Chánh pháp
của chúng tôi càng thêm đậm đà và tình thương mến
những người Phật tử mới càng thêm tha thiết!

Tuy ở tại Bombay không bao lâu nhưng ngày từ giã của
chúng tôi đã làm lưu luyến những Phật tử mới này không
ít. Họ chí thành đảnh lễ tất cả chúng tôi trước khi tất cả
chúng tôi bước lên xe. Trên xe chúng tôi băn khoăn suy
nghĩ: Làm sao giúp đỡ đời sống tinh thần của những
người nghèo khổ vật chất này. Chánh pháp thừa sức
nhưng Tăng già thì quá thiếu, hàng triệu Phật tử mà vỏn
vẹn chỉ có độ 3, 4 vị Tăng già trong miền Bombay và
Poona này.

Chúng tôi trình bày sự băn khoăn ấy lên Thượng tọa Minh
Châu. Thượng tọa cho biết Ðại đức Sangharakshita người
Anh-Cát-Lợi hiện ở Kalimpong và một vài vị trong giáo
đoàn của Ðại đức hàng năm có xuống đây giảng diễn.
Những lớp học Phật pháp cũng được tổ chức thường
xuyên và họ có những tổ chức nho nhỏ như khuôn hội bên
ta để dắt dìu nhau trên đường tu học.

Tôi thầm ước nguyện ngày mai đủ tài đủ đức và nếu được
quý Thượng tọa ở nước nhà cho phép, chúng tôi sẽ xin
sung vào giáo đoàn của Ðại đức Sangharakshita để góp
tay vào công việc phục hưng mạnh mẽ Chánh pháp trên



đất Phật và giúp đỡ những người đã theo tiếng gọi của
Bác sĩ Ambedkar.

 

[Mục lục] [Chương kế]

[Main Index]Last updated: 29-12-
1999

Web master:
binh_anson@yahoo.com

binh_anson@hotmail.com

 

https://www.budsas.org/uni/u-duongve-xuphat/xuphat00.htm
https://www.budsas.org/uni/u-duongve-xuphat/xuphat10.htm
https://www.budsas.org/uni/index.htm
mailto:binh_anson@yahoo.com
mailto:binh_anson@hotmail.com

