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บทคัดยอ 
 
   งานวิจัยเรื่อง  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาเกี่ยวกับอัพยากตปญหา  มี
วัตถุประสงค  เพื่อศึกษาลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา    ซึ่งมีลักษณะทางปรัชญาอยู  
๔  ลักษณะคือลักษณะทางอภิปรัชญา  ลักษณะทางอุตรภาพ  ลักษณะขายแหงทิฏฐิคือความ
สุดโตงสองดานมีขายสัสสตทิฏฐิหรือไมก็อุจเฉททิฏฐิ  และลักษณะทางปญหาทางคําถามที่
ผูตอบจะตองตอบวา “ไช” หรือ “ไมใช”  เทานั้น  
 ทัศนะทางปรัชญาตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา  สามารถสรุป
เปนสองกลุม  คือกลุมที่ยอมรับความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจาที่เสนอวาพระองคทรงรู
ทุกอยางเพียงแตจะนํามาตรัสหมดหรือไมซึ่งมีแนวคิดของปฏิฐานนิยม ปฏิบัตินิยม  ประจักษ
นิยมและมนุษยนิยม  และกลุมที่ไมเห็นดวยกับความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจา  อันมีกลุม
วิมตินิยมที่วิเคราะหวาที่พระพุทธเจาไมทรงตอบกลุมปญหานั้นเพราะยังสงสัยทําใหเกิดลังเล
ที่จะตอบ   และอไญยนิยมที่วิเคราะหวาเพราะพระพุทธเจาไมทรงรูปญหาทางดานอภิปรัชญา    
 เหตุผลหรือนัยสําคัญที่พระพุทธเจาไมทรงตอบ  อัพยากตปญหา  มีดังนี้ 
             ๑)  เพราะปญหาดังกลาวตั้งขึ้นจากการเขาใจผิด  โดยการเอาความคิดของตัวเอง
เปนมูลฐาน  ผูต้ังปญหาคิดปญหาจากความเห็นผิดของตนเอง   
             ๒)  เปนปญหาที่ไกลตัวและไมเกิดประโยชนในเชิงการปฏิบัติ 
             ๓)  เปนปญหาที่จะนําไปสูความขัดแยงทางความคิดและการดําเนินชีวิต 

 ๔)  เปนปญหาที่คนธรรมดาจะรู  จะเห็น  หรือฟงไมเขาใจหรือทําใหประจักษ
ไมได 
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Abstract 
 The  Thesis  entitled  “ An  Analysis  of  the  Buddha’ s  Silence  on 
Abyākatapañhā  (Indeterminate  Questions)  is  aimed  to  study  the  philosophical  aspects  
of  Indeterminate  Questions  which  are  found  in  four  categories, i.e.,  metaphysical  
aspect  transcendental  aspect,  the  aspect  of  two  extreme  views  of  upholding  
eternalism  or  nihilism  and  the  aspect  of  questions  which  determined  the  only  answer  
either  “yes”  or  “no”. 
 The  philoshophical  views  towards  the  Buddha’s  silence  on  Abyākatapañhā  
can  be  sumed  up  into  two  groups,  the  first  one,  accepts  the  Buddha’s  omniscience  
arguing  that  he  knows  all  things  but  he  selects  a  few  to  teach.  This  group  covering  
Positivism,  Pragmatism,  empiricism  and  humanism.  The  second  one,  does  not  accept  
his  omniscience.  Among  them,  skepticism  argues  that  the  main  reason  of  his  silence  
is  the  hesitaion  due  to  the  wonder.  Agnoticism  argues  that  the  cause  of  silence  is  
unknowing  the  metaphysical  problems      
 The  Buddha  showed  his  attitudes  to  these  questions  by  keep silence  or  by  
preaching  the  useful  Dhamma  instead.  His  reasons  to  keep  silence  about  
Indeterminate  Questions  are: 

1) they  are  raised  by  individual  misunderstanding  that  arising  from  wrong   
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view.  Therefore,  it  cannot  be  found  the  real  answers.  
2) They  are  useless  for  practice  and  waste  the  time. 
3) They  may  lead  to  dispute  to  each  other. 
4) They  cannot  be  empirically  realized  through  the  five  senses.   
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กิตติกรรมประกาศ 
 
 วิทยานิพนธเลมนี้ถือวาเปนความภาคภูมิใจ  และความสําเร็จในระดับหนึ่งของ
ผูวิจัย  แตความสําเร็จในครั้งนี้  หากแมวาไมมีปจจัยเกื้อหนุนในดานตางๆจากครอบครัวทิพย
ประพันธที่มี  คุณพอเถาวัลย  คุณแมจําเนียร  พรอมดวยพ่ีๆนองๆทุกๆคน  คอยใหความ
ชวยเหลือทางดานทุนการศึกษา  ขอกราบขอบพระคุณพระอาจารย  พระมหาณรงค  กนฺตสีโล 
(อุนคํา)   ที่ เมตตาคอยดูแลเรื่อง   หัวขอ   รูปแบบ   เนื้อหา   ชวยแนะนําจนทําใหงาน
วิทยานิพนธสําเร็จตามวัตถุประสงค  และขอขอบคุณ อาจารยดร.สมหวัง  แกวสุฟอง  
กรรมการควบคุมวิทยานิพนธเลมนี้  พระมหาอิสระเชรษฐ  ปฺญาวชิโร  พระทรงกลด   
ทีปธมฺโม  และคณะนิสิต  รุนที่  ๘  ผูเปนสหธรรมมิก  พรอมดวยชาวบานสรางแปน อ.เรณู
นคร  ที่คอยชวยเหลือดานปจจยั  ๔ 
 ทั้งหมดที่กลาวมานี้เปนเพียงสวนหนึ่งที่เปรียบเสมือนเปนพลังขับเคลื่อน  ให
ผูวิจัยไดทําวิทยานิพนธจนสําเร็จลงไดดวยดี  ขาพเจาจึงขอกราบขอบพระคุณทุกทานเปนอยาง
ดียิ่ง 
 และดวยคุณงามความดีที่ไดจากการศึกษาในครั้งนี้  ขอถวายเปนอาจริยบูชาแด
พระครูปญญาสารโกศล(วันดี  สารโกศล)  อดีตเจาคณะตําบลนางาม   เจาอาวาสวัดสรางแปน  
อ.เรณูนคร  จ.นครพนม  ผูเปนอาจารยที่ประสิทธประสาทวิชา  ใหคําแนะนําจนกระทั่งไดเขา
สูการศึกษาในดานนี้  ถึงแมทานจะลวงลับดับขันธไปแลวก็ตาม 
   ผูวิจัยหวังเปนอยางยิ่งวาวิทยานิพนธเลมนี้จะมีประโยชนตอการศึกษาวิจัยและ
ขอใหผูสนใจใฝศึกษาไดมีสวนรวมในคุณประโยชนของงานเลมนี้ตลอดไป 
 

 
นายพันธทิพย  ทิพยประพันธ 
      ๕    มีนาคม  ๒๕๕๑ 
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สารบัญ 
เรื่อง           หนา 
บทคัดยอภาษาไทย            ก 
บทคัดยอภาษาอังกฤษ            ข 
กิตติกรรมประกาศ            ง 
สารบัญ              จ 
คําชี้แจงการใชอักษรชื่อยอคัมภีร          ช 

บทที่  ๑  บทนํา 
            ๑.๑  ความเปนมาและความสําคัญของปญหา            ๑ 
              ๑.๒  วัตถุประสงคของการวิจัย             ๓ 
              ๑.๓  ปญหาที่ตองการทราบ             ๓ 
              ๑.๔  คําจํากดัความของศัพทที่ใชในการวิจัย           ๓ 
              ๑.๕  ทบทวนเอกสารและงานวิจัยท่ีเกี่ยวของ           ๓ 
              ๑.๖  ขอบเขตของการวิจัย                    ๘ 
              ๑.๗  วิธีดําเนินงานวิจัย              ๙                        

  ๑.๘  ประโยชนที่คาดวาจะไดรับจากการวิจัย           ๙ 

บทที่  ๒  ความหมายและลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา 
              ๒.๑  ความหมายของอัพยากตปญหา         ๑๐ 
               ๒.๒  อัพยากตปญหาในยุคตนของพุทธปรัชญา    ๑๒ 
               ๒.๓  ลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา                ๑๔ 
                    ๒.๓.๑  ลักษณะทางอภิปรัชญา         ๑๕ 
                    ๒.๓.๒  ลักษณะทางอุตรภาพ         ๑๖ 
                    ๒.๓.๓  ลักษณะขายแหงทิฏฐิ         ๑๗ 
                                   ๒.๓.๓.๑  ลักษณะอันตคาหิกทิฏฐิ       ๑๘ 
                                   ๒.๓.๓.๒  ลักษณะอุจเฉททิฏฐิ       ๒๐ 
                                   ๒.๓.๓.๓  ลักษณะสัสสตทิฏฐิ       ๒๒ 
                  ๒.๓.๔  ลักษณะปญหาทางคําถาม        ๒๖ 
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บทที่  ๓  นานาทัศนะตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาเก่ียวกับอัพยากตปญหา 
               ๓.๑  ทัศนะปฏิฐานนิยม                   ๓๐ 
               ๓.๒  ทัศนะปรากฏการณนิยม         ๓๒ 
               ๓.๓  ทัศนะอไญยนิยม                               ๓๕ 
               ๓.๔  ทัศนะวิมตินิยม                     ๓๘ 
               ๓.๕  ทัศนะปฏิบัตินิยม                   ๔๑ 
               ๓.๖  ทัศนะอุตรภาพนิยม        ๔๔ 
               ๓.๗  ทัศนะมนษุยนิยม        ๔๖ 

บทที่  ๔  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 
               ๔.๑  ความหมายของดุษณียภาพ                  ๔๙ 
               ๔.๒  ทาทีของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา       ๕๒ 
                        ๔.๒.๑  ทรงนิ่งโดยดุษณียภาพ(ฐปนียะ)       ๕๒ 
                        ๔.๒.๒  ทรงเลี่ยงโดยการแสดงหลักธรรมอื่น     ๕๓ 
                ๔.๓  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา      ๕๘ 
                 ๔.๒.๑  เหตุผลเชิงปฏิบัติ       ๕๙ 
                   ๔.๒.๒  เหตุผลเชิงอุตรภาพ      ๖๓ 
                  ๔.๒.๓  เหตุผลเชิงความขัดแยงทางภาษา    ๖๖ 
                  ๔.๒.๔  เหตุผลเชิงประจักษนิยม      ๖๘ 

บทที่  ๕  สรปุผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 
               ๕.๑  สรุปผลการวิจัย                   ๗๕ 
               ๕.๒  ขอเสนอแนะ          ๘๐ 
บรรณานุกรม            ๘๒ 
ประวัติผูวิจัย             ๘๖ 
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คําชี้แจงการใชอักษรชื่อยอคัมภีร 
 
          อักษรยอในวิทยานิพนธฉบับนี้  ใชอางอิงจากพระไตรปฎกภาษาไทย  ฉบับ
มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  เฉลิมพระเกียรติ สมเด็จพระนางเจาสิริกิต์ิ พระบรม
ราชนีนาถ  พุทธศักราช  ๒๕๓๙  การอางอิงถึงแหลงที่มา  จะระบุ  เลม  /  ขอ  /  หนา  กลาวคือ  
เลขตัวหนาเปนเลขเลม  เลขตัวกลางเปนเลขขอ  เลขตัวหลังเปนเลขหนา  อาทเิชน  ที.สี.  (ไทย)  
๙ /  ๒๕๖ / ๒๐๘   หมายถึง  ทีฆนิกาย  สีลขันธวรรค  (ภาษาไทย)  เลมที่  ๙  ขอท่ี  ๒๕๖  
หนา  ๒๐๘. 
 

พระสุตตันตปฏก 
 

ที.สี.    (ไทย)  = ทีฆนิกาย  สีลขันธวรรค    (ภาษาไทย) 
ม.มู.    (ไทย)  = มัชฌิมนิกาย  มูลปณณาสก   (ภาษาไทย) 
ม.ม.    (ไทย)  = มัชฌิมนิกาย  มัชฌิมปณณาสก   (ภาษาไทย) 
สํ.ส.    (ไทย)  = สังยุตตนิกาย  สคาถวรรค   (ภาษาไทย) 
สํ.นิ.    (ไทย)  = สังยุตนิกาย  นิทานวรรค   (ภาษาไทย) 
สํ.สฬา.   (ไทย)  = สังยุตนิกาย  สฬายตนวรรค   (ภาษาไทย) 
สํ.ม.    (ไทย)  =  สังยุตนิกาย  มหาวารวรรค   (ภาษาไทย) 
องฺ.เอก.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  เอกนิบาต  (ภาษาไทย) 
องฺ.ทุก.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  ทุกนิบาต   (ภาษาไทย) 
องฺ.จตุกกฺ.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  จตุกนิบาต   (ภาษาไทย) 
องฺ.ฉกฺก.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  ฉักนิบาต   (ภาษาไทย) 
องฺ.นวก.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  นวกนาต   (ภาษาไทย) 
องฺ.ทสก.   (ไทย)  = อังคุตตรนิกาย  ทสกนิบาต   (ภาษาไทย) 
ขุ.อุ.    (ไทย)  = ขุททกนิกาย  อุทาน    (ภาษาไทย) 
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  ๑ 

บทที่  ๑ 
บทนํา 

 
๑.๑  ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 
                  พระพุทธเจาทรงอุบัติขึ้นทามกลางความเห็นที่แตกตางของลัทธิศาสนามากมาย  ใน
พรหมชาลสูตรไดกลาวถึงแนวคิดทางปรัชญาของลัทธิศาสนาตางๆทั้งกอนยุคของพระพุทธเจา
และรวมสมัยมีทั้งหมด  ๖๒  ทัศนะ๑  ซึ่งเปนเรื่องเกี่ยวกับ  อัตตาและโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  
โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  อัตตาขาดสูญหรือไมขาดสูญ  สภาวะนิพพานในปจจุบันเปนอยางไร
เปนตน  สวนใหญที่ถกเถียงกันจะเปนเรื่องของอภิปรัชญา  เมื่อสรุปความเห็นเหลานี้แลวจะมี
อยู  ๒  กลุม  คือ  กลุมที่เห็นวาอัตตาและโลกเที่ยง  (สัสสตทิฐิ)  กับกลุมที่เห็นวาทั้งหมดขาด
สูญ (อุจเฉททิฐิ)   แตละสํานักตางยืนยันวาทัศนะของตนเทานั้นถูกของคนอื่นผิด  พระพุทธเจา
จึงตองแสดงแนวคิดของพระองคทามกลางความแตกตางทางความเห็นและตองเผชิญหนากับ
ความเชื่อเหลานั้นอยางหลีกเลี่ยงไมได 
                  บอยครั้งที่สมณะพราหมณบางพวกเขาเฝาทูลถามปญหา  เพื่อโตตอบวาทะกับ
พระพุทธเจา  หรือไมก็ทรงเสด็จไปสนทนากับสมณะพราหมณเหลานั้นถึงที่อยู  เมื่อพระองค
ถูกถามปญหาจะพิจารณาตอบตามจริตคนถาม  เพ่ือใหเกิดประโยชนตอผูถามอยางแทจริง  แต
มีปญหาบางประเภทที่พระองคไมทรงตอบคือ  “อัพยากตปญหา”  มีทั้งหมด  ๑๐  ประเด็นคือ  
โลกเที่ยงหรือไมเที่ยง โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  ชีวะกับสรีระเปนอันเดียวกันหรือแตกตางกัน  
สัตวตายแลวเกิดอีกหรือตายแลวไมเกิดอีก  สัตวตายแลวท้ังเกิดและไมเกิดอีก  สัตวตายแลวเกิด
อีกก็ไมใชไมเกิดอีกก็ไมใช๒  เมื่อมีคนถามเกี่ยวกับปญหาเหลานี้พระองคจะทรงไมตอบ  
ในขณะที่เจาลัทธิตางๆจะพากันตอบตามความเห็นของตน  เพ่ือแสดงจุดยืนของลัทธิตอปญหา
ดังกลาว สําหรับพระพุทธเจาจะทรงหลีกเลี่ยงการตอบปญหาเหลานี้  โดยตรัสวาวา  “ปญหา
เหลานี้ไมเปนไปเพื่อความหนาย  เพื่อคลายกําหนัด  เพ่ือดับสนิท  เพ่ือสงบระงับ  เพ่ือความรูยิ่ง  
เพ่ือตรัสรู  เพ่ือความรูยิ่ง” แตสิ่งที่พระองคทรงแสดงคือ “ความเห็นนี้วาทุกข นี้เหตุใหเกิดทุกข 

                                                 
 
 ๑ ศึกษาคนควารายละเอียดไดจาก  พรหมชาลสูตร  ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๒๖ – ๖๒ / ๑๑ - ๔๔. 

           ๒ ม.ม.(ไทย)    ๑๓ / ๑๔๗ / ๑๔๓. 
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  ๒ 

นี้ความดับทุกข นี้ขอปฏิบัติใหถึงความดับทุกข”๓ ดวยอาการดังกลาวนี้เองเปนเหตุของการ
ตีความไปตางๆนานา   
                  บางทัศนะวิจารณวาการที่พระพุทธเจาไมทรงตอบก็เพราะพระองคไมทรงรูปญหา
ทางอภิปรัชญา  ทัศนะนี้ดูจะขัดแยงกับความเปนจริงเพราะกอนที่พระองคจะตรัสรูนั้นพระองค
ทรงไปศึกษากับเจาสํานักในลัทธิตางๆจนหมดสิ้น  แลวจะบอกวาพระองคทรงไมรูอภิปรัชญา
ก็ดูชอบกลอยู  บางทัศนะเห็นวาพระองคไมสนใจปญหาอภิปรัชญาดวยพระองคเปนผูนิยมลง
มือปฏิบัติ  จึงไมตองการเสียเวลากับปญหาดังกลาว  จึงนําไปสูนานาทัศนะวา  พุทธปรัชญา
เปนวิมตินิยม  (Scepticism)  หรือสงสัยนิยม  คือไมแนใจจึงไมมีการตอบ  บางทัศนะเห็นวา
เปนอไญยนิยมคือไมตอบเพราะไมรูความจริงและบางทัศนะเห็นวาพุทธปรัชญาเปนอุตรภาพ
นิยม  (Transcendentalism)  หรือฌานนิยม  (Mysticism)  คือการท่ีจะเขาใจปญหาเหลานั้นได
ดวยการหยั่งรูภายใน  ไมอาจจะอธิบายใหเขาใจไดดวยการพรรณนาดวยคําพูด  เพราะความรู
ทางอภิปรัชญาเปนสิ่งที่อยู เหนือการบรรยาย   บางทัศนะเห็นวาพุทธปรัชญาเปนกลุม
เดียวกับปฏิฐานนิยม  (Positivism)  ที่วาสรรพสิ่งจะไดรับการอธิบายตามขอเท็จจริงที่ปรากฏ
และสังเกตไดเทานั้น  จึงไมพยายามอธิบายสิ่งที่สังเกตเห็นไมไดเลย๔   
                  การพยายามวิเคราะห  วิจารณดุษณียภาพของพระพุทธเจาที่มีตออัพยากตปญหา  
ซึ่งเปนปญหาทางอภิปรัชญา  ยังไมไดคําตอบอันเปนขอสรุปที่ชัดเจน  และยังเปนปญหาในวง
วิชาการทั้งทางตะวันตกและตะวันออก แมแตชาวพุทธก็ยังไมมีความชัดเจนเกี่ยวกับเรื่องนี้ 
นานาทัศนะเกี่ยวกับดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหาที่แตกตางหลากหลาย  บาง
ทัศนะจะมีลักษณะปฏิเสธความเปนสัญพัญูของพระพุทธเจา  เชนกลุมที่วิจารณวาพุทธ
ปรัชญาเปนอไญยนิยม  บางทัศนะยังสงสัยในความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจาจึงวิจารณวา
พุทธปรัชญาเปนวิมตินิยม  สวนกลุมที่ยอมรับความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจาจะวิเคราะห
ทาทีดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหาในแงปฏิบัตินิยม  ความเห็นที่แตกตางกัน
เกี่ยวกับดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหาดังกลาว  กอใหเกิดความไขวเขวและ
เกิดความสับสนในการศึกษาพุทธปรัชญาเปนอยางมาก   ดวยเหตุนี้ผู วิ จัยจึงอยากจะ
                                                 

 
๓ ที.สี. (ไทย)  ๙/ ๒๙๒/ ๒๖๙. 
๔วีรชาติ นิ่มอนงค, พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย, ใน รวมบทความทางวิชาการพระพุทธศาสนาและปรัชญา, 

รวบรวมจัดพิมพโดยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 
๒๕๔๐), หนา ๑๓๔.   
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  ๓ 

ทําการศึกษาเพื่อหาคําตอบเกี่ยวกับดวยดุษณีภาพของพระพุทธเจาที่มีตออัพยากตปญหาเพื่อให
เกิดความชัดเจนเกี่ยวกับเรื่องนี้ซึ่งจะเปนประโยชนตอการศึกษาพุทธปรัชญาตอไป  
 
๑.๒  วัตถุประสงคของการวิจัย 
         ๑.๒.๑   เพื่อศึกษาลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา 
         ๑.๒.๒  เพื่อศึกษาทัศนะทางปรัชญาตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากต 

          ปญหา 

          ๑.๒.๓  เพื่อวิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 

๑.๓  ปญหาที่ตองการทราบ 
        ๑ ๓.๑.  อัพยากตปญหามีลักษณะทางปรัชญาอยางไร 
        ๑.๓.๒  ทัศนะทางปรัชญาตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหามีแง       

         ใดบาง 
         ๑.๓.๓  อะไรคือเหตุผลหรือนัยสําคัญที่พระพุทธเจาไมทรงตอบอัพยากตปญหา 

๑.๔   คําจํากัดความของศัพทที่ใชในการวิจัย 
         ๑.๔.๑  ดุษณียภาพ หมายถึง  อาการนิ่งซึ่งแสดงถึงการยอมรับ  
         ๑.๔.๒  ดุษณียภาพของพระพุทธเจา  หมายถึง  อาการนิ่งซึ่งแสดงถึงการปฏิเสธหรือ 
  ยอมรับในบางสวน 
         ๑.๔.๓  อัพยากตปญหา  หมายถึง  ขอขัดแยงทางดานความคิดที่นําไปสูอุปสรรคของการ 

ปฏิบัติที่ไมตรงกัน  อันไมสามารถที่จะบอกไดวาเปนกุศลหรืออกุศล  ปญหา
ที่วานี้พระพุทธเจาจึงไมทรงพยากรณ   

๑.๕  ทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เก่ียวของ 
        ๑.๕.๑  เอกสาร  

      ๑)  พระมหาสมจินต  สมฺมาปฺโญ ในหนังสือ  พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ 
เนื้อหากลาวถึงการพัฒนาการของพุทธปรัชญาตั้งแตกอนพุทธกาลที่ชนทั้งหลายตางใหความ
ภักดีตอพระเจา  และนับถือคัมภีรพระเวทเปนสิ่งสูงสุด  ระบบความคิดกอนที่จะเกิดพุทธ
ปรัชญาจะเกิด  มี  ๒  กลุมใหญ  คือกลุมที่นับถือคัมภีรพระเวทซึ่งมีพราหมณเปนผูจัดระบบ  
และกลุมที่คัดคานการบูชายัญหรือไมเห็นดวยกับคัมภีรพระเวท  สภาพแวดลอมทางสังคม  
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  ๔ 

ศาสนา  ทําใหเกิดระบบความคิดตางๆ  มีทั้งหมด  ๖๒  ทิฐิ  แยกเปน  ๒  กลุม  คือกลุมที่
ปรารภดานอนาคต  และกลุมที่มองปจจุบันและอดีต  สําหรับพุทธปรัชญานั้นการแยกนิกาย
เปนการพัฒนาการทางดานปรัชญา  ไดแกอภิปรัชญา  ญาณวิทยาและจริยศาสตร๕  
 ๒)  พระมหาณรงค  กนฺตสีโล (อุนคํา)  กลาวไวในหนังสือ จุดเดนของ
พระพุทธศาสนาเนื้อหาตอนหนึ่งไดกลาวถึงวา  พระพุทธศาสนาเปนหลักปฏิบัตินิยม  และ
พระพุทธเจาถือวาเปนยอดแหงนักปฏิบัตินิยม  พระองคทรงเนนสอนสิ่งที่เปนสาระและ
ประกอบดวยประโยชน  ซึ่งเปนไปเพื่อความเจริญแหงกุศล  และเพื่อประโยชนสุขของมวล
มนุษยทั้งระดับพื้นฐานและระดับสูงสุด  คือความพนทุกข  พระพุทธเจาไมทรงใหความสนใจ
เกี่ยวกับปญหาอภิปรัชญาที่ถกเถียงกันมาชานานกอนยุคพระองคหรือแมแตในยุคเดียวกัน  
พระองคทรงเห็นวา  ปญหาอภิปรัชญาเปนสิ่งไรประโยชนในเชิงปฏิบัติและสิ้นเปลืองเวลา  
ปญหาอภิปรัชญาเชน  โลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  โลกไมมีที่สุด  พระตถาคตตายแลว
เกิดหรือตายแลวสูญ  ฯลฯ  เปนทัศนะที่ไมเอื้อประโยชนต

                                                

อการแสวงหาทางจิตใจ  และไมใช
ปญหาเรงดวนของมนุษย๖   

๓)  จินดา  จันทรแกว  กลาวไวในหนังสือพุทธวิภาษวิธี  เนื้อหาโดยสรุปกลาวถึง  
การใชวิภาษวิธีตอทัศนะของพระพุทธองคที่ทรงนิ่งเมื่อถูกถามปญหาทางอภิปรัชญา  ทาน
นาคารชุนเปนผูนํามาใชโดยใหเหตุผลทางดานความขัดแยงระหวางเหตุกับผล  การนิ่งของ
พระพุทธเจาจึงหมายถึงความจริงสูงสุดอยูเหนือความคิดนึกของมนุษยโดยสิ้นเชิง  ดวยเหตุนี้
เองจึงทําใหนักวิชาการตองมาตีความตามอาการนิ่งของพระพุทธเจาตางๆนานา  ดังนั้นแลว  
ปฏิจจสมุปบาทจึงเปนกุญแจดอกสําคัญที่จะเปดเผยใหเห็นถึงการไรความหมายของทฤษฎี
อภิปรัชญาทั้งหลาย  อันไมอาจทดสอบพิสูจนใหเห็นจริงได  พระพุทธศาสนาจึงมีอภิปรัชญาที่
มีลักษณะพิเศษตรงที่สามารถยืนยันตามขอเท็จจริงทางอินทรียสัมผัสไดพุทธปรัชญามีลักษณะ
เปนปฏิฐานนิยม๗   

 
      
๕ พระมหาสมจินต  สมมาปฺโญ,  พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ, (กรุงเทพมหานคร  : โรงพิมพมหา

จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๔), หนา  ๓๒. 
     ๖ พระมหาณรงค  กนฺตสีโล (อุนคํา), จุดเดนของพระพุทธศาสนา, (เชียงใหม : ทรีโอแอดเวอรไทซิ่ง

แอนดมีเดียจํากัด, ๒๕๔๘), หนา  ๑๓๑.     
     ๗ จินดา   จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  

๒๕๓๒), หนา  ๑๒๒. 
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  ๕ 

 ๔)  Vijay  Bharadwaja กลาวไวในหนังสือ  Formand  Validity  in  Indian  Logic 
เนื้อหาจะกลาวถึงระเบียบวิธีการของความรูที่ถูกตอง  รูปแบบคําถามในสมัยพุทธกาลมีอยู  ๔  
รูปแบบ  แบงเปน  ๒  กลุม  คือกลุมคําถามที่ตองตอบในสิ่งที่เปนไปไดและเปนคําตอบที่ตอบ
โดยทั่วไป  คําถามอีกกลุมหนึ่งเปนชุดคําถามที่เรียกวา  “ฐาปนียะ” เปนคําถามที่ไมมีประโยชน 
ไมชวยอะไรไดมากนัก คําถามนี้เปนคําถามที่คนตั้งไวเทียบเคียงกับพระพุทธเจา พระองคไม
ตอบคําถามในเชิงปรัชญาเพราะเปนเรื่องที่ยุงยากใจ ยังตองการคําวิพากษ วิจารณหาขอสรุป
ไมได๘   

๕)  K.N.Jayatilleke  กลาวไวในหนังสือ Early Buddhist Theory of  Knowledge 
เนื้อหากลาวถึงนักคิดในยุคตนพุทธกาลมีหลายกลุมคือมีกลุมเหตุผลนิยม  กลุมประสบการณ
นิยมบนพื้นฐานเชิงญาณวิทยา  พระพุทธองคเองก็สามารถจัดอยูในกลุมหลังนี้  ในรูปแบบการ
วิเคราะห  วิจารณ  การวิเคราะหปญหาคําถามแบงเปน  ๔  อยางโดย  การจัดสรรจัดแบงปญหา
ที่จะไดคําตอบหลังจากที่วิเคราะหแลว  ปญหาที่ต้ังขึ้นรอบดาน  ปญหาที่ไมมีประโยชนและ
ไมเขากับปจจุบัน  การวิเคราะหปญหาอภิปรัชญา  ปญหาทางดานภาษา  เปนตน  การไมตอบ
อัพยากตปญหาของพระพุทธเจาสามารถมองไดหลายมุม  ทัศนะทางดานการปฏิบัติ  ที่
พระองคเปนนักปฏิบัติไมนิยมออนวอนตามแบบผูนับถือพระเจา  ทัศนะดานอไญยนิยม  ที่
พระองคไมตอบเปนเพราะไมรูหรือสงสัยอยู  ทัศนะดานปฏิฐาน  พระพุทธเจามองเหตุการณที่
สามารถทําใหเห็นจริงได  ๙

๖) ดร.ที.อาร.วี  กลาวไวในหนังสือ  ปรัชญามาธยามิกเนื้อหาโดยยอจะกลาวถึง
ระบบปรัชญาของมาธยมิกะ  การกําเนิดและวิวัฒนาการของนักปรัชญามาธยมิกะ  ในเนื้อหา
สวนหนึ่งจะนําดุษณียภาพของพระพุทธเจามาตีความเพื่อสนับสนุนระบบวิภาษวิธี  ปญหากลุม
หนึ่งที่เรียกวา  “อัพยากตปญหา” ปรัชญามาธยมิกะตีความหมายอาการนิ่งของพระพุทธเจาวา 
อาจจะตีความหมายไดอยางเดียวคือพระองคทรงตระหนักถึงธรรมชาติอันบรรยายไมไดของ
พระนิพพานอันเปนอสังขตธรรม๑๐   

                                                 
     ๘ Vijay  Bharadwaja, Formand Validity in Indian Logic, (Delhi : Munshiram  Manoharlal, 1990), 

p.  81.   
       ๙ K.N.Jayatilleke, Early Buddhist Theory of  Knowledge, (Delhi : Motilal  Banarsidas,1963), p. 
471. 
          ๑๐ ที.อาร.วี.มูรติ, ปรัชญามาธยามิก, แปลโดยกองคนความูลนิธิ อภิธรรมมหาธาตุวิทยาลัย, 
(กรุงเทพมหานคร : พิมพในงานปนโฑอนุสรณ,  ๒๕๐๙), หนา  ๖๕. 
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  ๖ 

 ๗) วีรชาติ นิ่มอนงค  กลาวไวในหนังสือ  พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย ใหขอสังเกต
จากการตีความของพุทธปรัชญาในแงตางๆ  ไมวาจะใหพุทธปรัชญาอยูในฐานะปฏิฐานนิยม  
ที่ถือวาแหลงความรูตองเกิดจากประสบการณ  ฐานะปรากฏการณนิยม  ที่วาความจริงตองเปน
สิ่งที่ปรากฏไดเทานั้น  หรือในฐานะเปนวิมตินิยม  ที่พระพุทธเจาไมตอบอัพยากตปญหาเพราะ
เกิดความลังเลสงสัย  พุทธปรัชญาถูกมองกันไปคนละมุม  เพราะนั้นคงเปนดวยความหางของ
ยุคพรอมทั้งการเกิดขึ้น  ของนักวิชาการแตละยุคสมัยจึงไดตีความของเนื้อหาใหสอดคลองกับ
ยุคหรือเปลา  แตถึงจะตางมุมมอง  ระบบความคิดตางก็มีเหตุผลอยูในตัวของมันเอง  จึง
สามารถที่จะตคีวามหมายตางๆได๑๑

๘)  สุมาลี  มหณรงคชัย กลาวไวในหนังสือ  พระนาคารชุนะกับคําสอนวาดวยทาง
สายกลาง เนื้อหากลาวถึงหลักปรัชญามาธยมิกซึ่งโดยเบื้องตนบรรยากาศและอิทธิพลของ
ระบบความคิดตางๆกอนมาธยมิกะ  และกลาวถึงระบบวิภาษวิธีของนาคารชุนที่มีเปาหมายใน
การทําใหบุคคลตระหนักรูในขอจํากัดของเหตุผล  ซึ่งเมื่อถึงจุดๆหนึ่งทุกๆความเห็นหรือทุกๆ
ทฤษฎี  ผูบัญญัติ

                                                

จะประสบกับภาวะที่ขัดแยงในตัวเอง  วิธีตรวจสอบโดยอาศัยรูปแบบที่
เรียกวา  “จตุษโกฏิ”  ที่แปลวา  สี่มุมหรือสี่ขั้วความคิด  เมื่อจัดระบบความคิดของบุคคลลงใน
โกฏิใดโกฏิหนึ่งแลว  ไมวาจะใชเหตุผลไปในทางยืนยันหรือปฏิเสธความคิดของบุคคลจะ
นําไปสูภาวะที่ขัดแยงตัวเอง  หลักจตุษโกฏิมีดังนี้ 

โกฏิที่หน่ึง  พวกที่เห็นวาโลกเที่ยงเกิดขึ้นจากตัวเอง  โกฏิที่สอง  พวกท่ีเห็นวาโลก
อาศัยสิ่งอื่นทําใหตัวเองมีอยู  โกฏิที่สาม  พวกท่ีเห็นวาโลกอาศัยทั้งตัวเองและสิ่งอื่นทําใหเกิด  
เปนการรวมทัศนะแบบแรกและสองเขาดวยกันดวยเล็งเห็นวามีผลทั้งคู  โกฏิที่สี่  พวกที่เห็นวา
โลกนี้เกิดขึ้นไดโดยไมตองอาศัยสาเหตุใด  การมีอยูของโลกเปนเรื่องบังเอิญและเปนอยางนั้น
ของมันเอง๑๒   

๙)  สุวรรณ  เพชรนิล  กลาวไวในหนังสือ  พุทธปรัชญาเบื้องตน  เนื้อหากลาวถึง  
การตอบปญหาของพระพุทธเจา   ปญหาที่พระพุทธเจาไมพยากรณหรือไมตองตอบ  

 
 

     ๑๑ วีรชาติ นิ่มอนงค, พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย, ใน รวมบทความทางวิชาการพระพุทธศาสนาและ
ปรัชญา, รวบรวมจัดพิมพโดยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๔๐), หนา  ๑๓๓. 

     ๑๒ สุมาลี  มหณรงคชัย,  พระนาคารชุนะกับคําสอนวาดวยทางสายกลาง,  (กรุงเทพมหานคร : 
สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๘),  หนา  ๑๑๕.    
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หมายความวา  การไมตอบปญหาบางอยางนั้นเอง  คือวิธีการปฏิบัติที่ถูกตองกับปญหาบาง
ประการ  การพยายามตอบปญหาที่ไมควรตอบ  คือการปฏิบัติผิดวิธีประการหนึ่ง  พระพุทธเจา
ทรงปฏิบัติถูกตองแลวกับปญหาบางประการ   แตมีคนอยูจํานวนไมนอยที่พยายามให
พระพุทธเจาตอบ  เขาทํานองที่วา  ผูรูอยางแทจริงไดปฏิบัติถูกตองแลว  แตผูไมรูจริงได
พยายามใหเห็นไปตามความคิดเห็นของตนเอง  เขาประเด็นที่วา  ตาบอดสอดตาเห็น  หรือคน
ตาบอดพยายามชี้ทางใหคนตาดี  ในเรื่องนี้ควรพิจารณาถึงขอเท็จจริง๑๓

๑๐)  อดิศักดิ์  ทองบุญ  กลาวไวในหนังสือ งานสืบคนปรัชญาอินเดีย  เนื้อหาโดย
ยอ  กลาวถึงปญหาทางดานอภิปรัชญาที่ปรากฏในพรหมชาลสูตร  กลาวถึงทิฏฐิ  ๖๒  ประการ
แบงเปน  ๒  ฝาย  คือ  สัสสตทิฏฐิกับอุจเฉททิฏฐิ  แยกเปนฝายที่มองอดีตวามีอยูมี  ๑๘  ทัศนะ
กับฝายที่มองไปยังอนาคต มีทั้งหมด  ๔๔  ทัศนะ  โดยรวมทั้งอัพยากตปญหา  คือปญหาที่
พระพุทธเจาไมทรงพยากรณดวย  ทั้งหมดอยูในอภิปรัชญาทั้งสิ้น  พระพุทธเจากลาวเรียก
ทัศนะเหลานี้วา  มิจฉาทิฏฐิ๑๔

๑๑)  อดิศักดิ์  ทองบุญ  กลาวไวในหนังสือ คูมืออภิปรัชญา  เนื้อหาเกี่ยวของกับคํา
วา  อไญยะ  แปลวา  ไมพึงรูหรือรูไมได  อไญยนิยม  คือทฤษฏีที่ถือวามีบางอยางที่รูไมได  
ทฤษฏีนี้ในทางเทววิทยาถือวา  พระเปนเจา  เปนภาวะที่ไมมีใครรูไดและไมอาจรูได  ซึ่งเห็น
ตางจากพวกอเทวนิยมที่เห็นวา  พระเปนเจาไมมี  ทฤษฏีอไญยนิยมทางเทววิทยานั้นเห็นวา  
พระเปนเจานั้นมีอยูจริง  แตคนเราไมมีความสามารถจะรูไดเอง  กลาวสั้นๆวาทฤษฏีนี้ปฏิเสธ
ความสามารถของปญญามนุษย  ไมใชปฏิเสธความมีอยูของพระเจา  อิมานูเอล  คาน  จึงกลาว
วามีโลกอยู  ๒  ชนิด  คือโลกท่ีปรากฏ  และโลกที่ไมปรากฏ  เราจะรูไดเฉพาะโลกที่ปรากฏ
เทานั้น๑๕     

  
                                                 

     
 ๑๓ สุวรรณ  เพชรนิล, พุทธปรัชญาเบื้องตน, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง, 

๒๕๔๖),  หนา  ๒๕๔. 
     ๑๔ อดิศักดิ์  ทองบุญ,  งานสืบคนปรัชญาอินเดีย,  ใน  รวมบทความทางวิชาการพระพุทธศาสนาและ

ปรัชญา,รวบรวมจัดพิมพโดยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย,  ๒๕๔๐),  หนา  ๓๙๗. 

     ๑๕ อดิศักดิ์  ทองบุญ, คูมืออภิปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย
,๒๕๔๖),  หนา  ๗๑. 
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 ๑.๕.๒  งานวิจัย 
                  ๑)  Phra Duangkham  Saenyod,  กลาวไวในงานวิจัยโดยเนื้อหาโดยยอกลาวถึง
ความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจา  ลักษณะทั่วไปของอัพยากตปญหาในยุคตนของพุทธ
ศาสนาที่เกี่ยวของกับอภิปรัชญา  โดยการนําทาทีของพระพุทธเจาที่มีตอปญหาดังกลาวมา
อธิบาย  เชนเรื่องโลก  ปญหาเกี่ยวกับตัวตน  ปญหาเกี่ยวกับพระนิพพาน  ตามมุมมองของ
ปรัชญามาธยมิกะหรือวิภาษวิธีตอการนิ่งของพระพุทธองค  ภาษาที่นํามาใชอาจเปนการนํามา
ซึ่งความขัดแยง  การอธิบายเชิงปฏิบัติ  ความเงียบตามทัศนะตางๆ  เชนความเงียบที่อยูเหนือคํา
บรรยาย  ความเงียบตามรูปแบบของกลุม  ตามแบบวฒันธรรม๑๖   
           ๒)  พระฉลวย อุตฺตโม (กําแพงนิล). กลาวไวในงานวิจัย  โดยมุงวิเคราะหการ
ตอบปญหาของพระพุทธเจาโดยยึดหลักการปฏิบัติ ๓  ประการ  คือ  หลักปญญาคือเปาหมาย
ของพระองค  มุงเพื่อใหเกิดกระบวนการเรียนรูตอผูถาม  หลักเมตตาคือหลักทาทีหรือ
ปฏิสัมพันธของพระองค  ที่ปฏิบัติตอผูถามดวยทาทีเปนกัลยาณมิตร  และหลักอุปายโกศล  คือ  
หลักศิลปะหรือวิธีการนําผูถามเขาสูเปาหมาย  และปญหาที่ไมประกอบดวยประโยชนพระองค
จะไมทรงตอบเรียกวา  “ฐาปนียะ” มีอยู ๔ ขั้นตอนคือ ขั้นนิ่ง หรือตรัสหามหรือพักปญหานั้น
ไวเสียเพราะปญหานั้นไมเกิดประโยชนแกผูถาม ขั้นการแสดงธรรมอื่นที่เปนสาระใหผูทูลถาม
นั้นฟงขั้นทรงยกอุปมาอุปไมย  ใหรูวาเพราะเหตุไรพระองคจึงไมตรัสตอบและขั้นสุดทาย 
พระองคทรงสรุปเนื้อหาและหลักธรรมที่เปนขอคือปฏิบัติเพ่ือดับทุกข๑๗

๑.๖  ขอบเขตของการวิจัย 
ขอบเขตดานเนื้อหา 
ในการศึกษาวิจัยครั้งนี้  ผูวิจัยจะมุงศึกษาถึงลักษณะทางปรัชญาของอัพยากต

ปญหาที่เปนขอสงสัย  ศึกษาทัศนะทางปรัชญาตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาเกี่ยวกับอัพยากต
ปญหาและวิเคราะหทาทีและดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 

                                                 
     
      ๑๖ Phra Duangkham  Saenyod,  “An Interpretation  of Buddha’s Silence in Theravada Buddhism-A 

Study”,  Ph.D.Thesis  Doctor  of  Philosophy  University  of  Madras,   (India,1999),  p.  46. 
  ๑๗ พระฉลวย อุตฺตโม (กําแพงนิล).  “วิเคราะหวิธีตอบปญหาของพระพุทธเจา”  วิทยานิพนธพุทธ
ศาสตรมหาบัณฑิต  (บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๗),  หนา  ๑๖๓. 
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ขอบเขตดานเอกสาร 
ในการศึกษาวิจัยครั้งนี้  ผูวิจัยจะศึกษาขอมูลจากเอกสารและงานวิจัยชั้นปฐมภูมิ

และทุติยภูมิที่เกี่ยวของทั้งภาษาไทยและภาษาอังกฤษ  ขอมูลปฐมภูมิจะศึกษาจากพระไตรปฎก
ภาษาไทยฉบับเฉลิมพระเกียรติ สมเด็จพระนางเจาสิริกิต์ิพระบรมราชนีนาถ  พุทธศักราช  
๒๕๓๙  โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  สวนขอมูลทุติยภูมิจะศึกษาจากเอกสารและ
งานวิจัยท่ีเกี่ยวของ 

๑.๗  วิธีดําเนินการวิจัย 
การวิจัยครั้งนี้เปนการวิจัยเอกสาร  (Documentary  Research)  โดยมีวิธีการและ 

ขั้นตอนในการดําเนินการวิจัยดังตอไปนี้ 
๑.๗.๑  ศึกษาคนควาและรวบรวมขอมูลจากเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวของ  ทั้ง

ภาษาไทยและภาษาอังกฤษโดยศึกษาคนควาจากแหลงขอมูล  คือ  หองสมุดมหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  วิทยาเขตเชียงใหม  หองสมุดมหาวิทยาลัยเชียงใหม  หองสมุด
ประชาชนจังหวัดเชียงใหม  หองสมุดรัชมังคลาภิเษกจังหวัดเชียงใหม 

๑.๗.๒  นําขอมูลท่ีไดมาศึกษาวิเคราะหทําความเขาใจ  สังเคราะหขอมูล  เขียนงาน
การวิจัยพรอมนําเสนอความเห็นของผูวิจัย  โดยมุงใหตอบวัตถุประสงคและปญหาที่ตองการ
ทราบ 

๑.๗.๓  สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 
๑.๗.๔  นําเสนองานวิจัย 

๑.๘  ประโยชนที่คาดวาจะไดรับจากการวิจัย 
๑.๘.๑  ทําใหทราบถึงลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา 
๑.๘.๒  ทําใหทราบถึงทัศนะทางปรัชญาตอทาทีดุษณยีภาพของพระพุทธเจาตออัพ

ยากตปญหา  ทั้งแนวคิดที่ปฏิเสธ  สงสัยและยอมรับความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจา 
๑.๘.๓  ทําใหทราบถึงเหตุผลและนัยสําคัญที่พระพุทธเจาไมทรงตอบปญหาทาง

อภิปรัชญาอยางชัดเจนยิ่งขึ้น  อันจะเปนประโยชนในการใชเปนฐานขอมูลในการศึกษาวิจัย
วิเคราะหทางปรัชญาตออัพยากตปญหาตอไป 
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๑๐ 

บทที่  ๒ 
ความหมายและลักษณะทางปรชัญาของอัพยากตปญหา 

การศึกษาวิจัยเรื่อง  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาเกี่ยวกับอัพยากตปญหา 
ในบทที่  ๒ นี้  ผูวิจัยไดศึกษา  ๓  ประเด็นหลัก โดยศึกษาจากเอกสารที่เกี่ยวของคือ 

๑)  ความหมายของอัพยากตปญหา 
๒)  อัพยากตปญหาในยุคตนของพุทธปรัชญา 
๓)  ลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา  โดยมุงศึกษาลักษณะทางอภิปรัชญา 

ลักษณะทางอุตรภาพ  ลักษณะขายแหงทิฏฐิที่สุดโตง  ทั้งอุจเฉททิฏฐิ  และสัสสตทิฏฐิ  จนถึง 
ลักษณะปญหาทางคําถาม  ผลการศึกษาวิจัยดังมีรายละเอียดดังตอไปนี้ 

๒.๑  ความหมายของอัพยากตปญหา 
ความหมายและคํานิยามที่ใหคําจํากัดความของคําวา  “อัพยากตะ”  หรือ “อัพยาก 

ฤต”  หมายถึง  สิ่งที่เปนกลางๆ  บอกไมไดวาเปนกุศลหรืออกุศลคือไมดีไมชั่ว ๑  เมื่อรวมกับคํา 
วา  “ปญหา”  ซึ่งหมายถึง  ขอขัดของ  ขอขัดแยง  อุปสรรคดานความคิดและดานปฏิบัติ 
ภารกิจ  หรือความไมลงตัวของความคิด  หรือความไมลงตัวในการปฏิบัติภารกิจตางๆ 

อัพยากตปญหา  จึงหมายถึง  ขอขัดแยงทางดานความคิดที่นําไปสูอุปสรรคของ 
การปฏิบัติที่ไมตรงกัน  อันไมสามารถที่จะบอกไดวาเปนกุศลหรืออกุศล  ปญหาที่วานี้ 
พระพุทธเจาจึงไมทรงพยากรณ 

ในความหมายที่มีลักษณะคลายคลึงกันนี้ยังมี  คําวา  “ดุษณี,  ดุษณียภาพ  หมายถึง 
อาการนิ่งซึ่งแสดงถึงการยอมรับ  (ส.ตุษฺณีม,ป.ตุณหี) ๒  สําหรับภาษาอังกฤษ  ตามพจนานุกรม 
The  Webseter  New  Internationai  Dictionary  จะใชคําวา  “ Silence”  ซึ่งแปลวา  ความเงียบ 

ดวยเหตุผลของหลักทางดานภาษาศาสตร  คําวา  ความเงียบ  จึงมีความหมายที่ยัง 
นิยามลงไปไดอีก  ดังนี้ 

๑ พระเทพเวท(ีประยุทธ  ปยุตฺโต),  พจนานุกรมพุทธศาสตร  ฉบับประมวลศัพท, (กรุงเทพมหานคร : 
พิมพที่บริษัท  เอส  อาร.พริ้นติ้ง  แมส  โปรดักส  จาํกัด, ๒๕๔๖), หนา  ๔๖๓. 

๒ ราชบัณฑิตยสถาน,พจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน,  (กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน 
,๒๕๔๒),  หนา  ๔๑๒.
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๑๑ 

๑.  สภาวะที่ทรงไวซ่ึงความเงียบ  ความอดกลั้นจากการพูดหรือจากเสียงอื่นๆ  เปน 
สภาวะไรเสียง  ขณะที่ความเงียบของเขาเปนเหตุแหงความอยากรู 

๒.  การหลีกเวนจากการพูด  การถูกลืม  ความคลุมเครือ  การลมเลิกที่จะทําความรูกับ 
บางสิ่ง  การระงับการโตตอบ  รวมทั้งการสื่อสารดวยการเขียน 

๓.  หลีกเวนจากเสียงดังสนั่น  เปนสภาวะคงที่ที่สงัด  ณ เวลาดึกสงัด 
๔.  ในสภาวะที่กําลังเขาสมาธิถึงขั้นถอดดวงจิต  ไมรับรู  รูป  รส  กลิ่น  เสียง  สัมผัส 
๕.  ความตาย, 
๖.  ชวงเวลาที่นํามาซ่ึงความเงียบ  ตามที่พบในความทรงจํา ๓ 

ความหมายเหลานี้เปนคําคุณศัพทที่ใชในการบรรยายในหลายๆ  ลักษณะของความ 
เงียบ  นั้นหมายถึงวาเราจะใชในรูปแบบใด  ทั้งรูปแบบของวัฒนธรรม  ทัศนคติตางๆ  ทางการ 
เจรจา  ดังนั้น  จึงพอสรุปถึงความหมายอยางกวางๆ  ของ  ความเงียบ (silence)  นั้นหมายถึง 
สิ่งที่ชักนําไปโดยตามความหมายนั้นๆ  หรือการกระทําอันตอเนื่องไมใชการหยุดนิ่งในการ 
สื่อสาร 

สนิท  ศรีสําแดง  ไดอธิบายความหมายคําวาอัพยากตหรือ  “ อวฺยากตนิ”  ไดแก 
ภาวะ  ไมอาจแสดงออกไดดวยคําพูดหรือดวยทาทาง  ซึ่งบอยครั้งเกิดขึ้นในชวงเวลา 
แหงการสนทนา  การแปลปญหา  ไมตรงตามตัวอักษร  คําวา พฺยากโรติ  แปลวาตอบ 
หรืออธิบายคําถาม  วฺยากต  เปนกริยากิตต  หมายถึงตอบแลว  หรืออธิบายแลว  รูป 
ปฏิเสธเปน  อวพยากต  แปลวาไมอธิบาย  ไมตอบ ๔ 

หนังสือพุทธธรรมใหความหมายในลักษณะเดียวกันวา  ฐปนียปญหา  หมายถึง 
ปญหาที่พึงยับย้ังหรือพับเสีย  ไมควรตอบ  เชน  ถามวา  ชีวะกีบสรีระคือสิ่งเดียวกัน  ไชไหม 
พึงยับย้ังเสียไมตองตอบ ๕ 

๓ Phra Duangkham  Saenyod,  “An Interpretation  of Buddha’s Silence in Theravada Buddhism-A 
Study”,  Ph.D.Thesis  (Doctor  of  Philosophy University  of  Madras,1999), p. 31. 

๔ สนิท  ศรสีําแดง, พุทธศาสนากับการศึกษา : ภาคทฤษฎีความรู,  ( กรุงเทพมหานคร :  นีลทาราการ 
พิมพ, ๒๕๓๔), หนา  ๙๓. 

๕ พระธรรมปฏก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม (ฉบับปรับปรุง), (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬา 
ลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๖ ),  หนา  ๗๑๔.
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๑๒ 

ถึงแมวาคําพูดที่บงบอกถึงความเงียบหรืออาการนิ่งโดยทั่วไปแลวจะหมายถึง  การ 
เงียบสงัด  นิ่ง  หรืออาการชา  แตในทางปรัชญา  ความเงียบนั้นเปนการบงบอกถึงสถานภาพ 
ทางประสบการณที่บุคคลเราใหความสนใจอันกลายมาเปนคําพูดไมได  ไมเคลื่อนที่  เรนลับ 
นิ่ง  สงบ  ในทางศาสนาความเงียบยังมีความหมายถึง  การเขาถึงสถานะหนึ่งของฌาน 
(contemplation)  อันลึกลับที่ เปนการรูแจงเฉพาะตน  ดวยประสบการณที่หย่ังรูภายใน 
(intuition) จนกระทั่งเขาไปสูความเงียบสงบอยางไมมีที่สิ้นสุด  หรือภาวะของการรูแจงเฉพาะ 
ตนในสรรพสิ่งทั้งที่สัมผัสไดและสัมผัสไมได  แตไมสามารถสื่อออกมาใหคนที่ไมรูไม 
ประจักษแจงใหเขาถึงดวยคําพูดได 

๒.๒  อัพยากตปญหาในยุคตนของพุทธปรัชญา 
พุทธปรัชญาเกิดขึ้นทามกลางลัทธิความเชื่อมากมาย  ที่โดดเดนที่สุดในยุคนั้นไดแก 

ศาสนาพราหมณ  ซึ่งยึดถือและปฏิบัติตามแนวทางที่สอนไวในคัมภีรพระเวท  นอกจากกลุม 
ของพวกพราหมณผูยึดคัมภีรพระเวทเปนหลักแลว  ยังมีกลุมสมณะผูเปนนักคิดนักศาสนาอีก 
เปนจํานวนมาก  ในสามัญญผลสูตรจะกลาวถึงลัทธิของครูทั้ง ๖  คือ  ปูรณะกัสสปะ  มักขลิโค 
สาล  อชิตเกสกัมพล ปกุธกัจจายนะ  สัญชัยเวลัฐบุตร  นิครนนาฏบุตร อันเปนคณาจารยรวม 
สมัยกับพระพุทธเจา  ซึ่งตางยืนยันวา  แนวคิดของตนเทานั้นถูกตอง  บรรยากาศในสมัยนั้นจึง 
เต็มไปดวยการถกเถียงกัน  ดวยแนวคิดทางปรัชญา  ในพรหมชาลสูตรปรากฏแนวคิดทาง 
ปรัชญาของเจาลัทธิตางๆถึง  ๖๒  โดยสมณะ  พราหมณเหลานี้พยายามต้ังคําถาม  เปนปญหาที่ 
ไดผูกขึ้นหรือจัดเปนกลุมปญหาเพื่อนําไปถามบรรดาเจาลัทธิในสมัยนั้น  และอัพยากตปญหาก็ 
อยูในปญหาเหลานี้ดวย  ปญหาที่ถือวาเปนปญหาทางดานปรัชญาจําแนกไดเปน  ๔  ประเภท 
ดังนี้ 

๑.  อัพยากตปญหา  คือปญหาที่พระพุทธองคไมทรงพยากรณ  ดังนี้ 
โลกเที่ยงหรือ 
โลกไมเที่ยงหรือ 
โลกมีที่สุดหรือ 
โลกไมมีที่สุดหรือ 
ชีวะกับสรีระเปนอันเดียวกันหรือ 
ชีวะกับสรีระแตกตางกันหรือ 
สัตวตายแลวเกิดอีกหรือ
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๑๓ 

สัตวตายแลวไมเกิดอีกหรือ 
สัตวตายแลวทั้งเกิดและไมเกิดอีกหรือ 
สัตวตายแลวเกิดอีกก็ไมใชไมเกิดอีกก็ไมใช ๖ 

๒.  ปญหาเกี่ยวกับโลกทัศนทั่วๆ  ไป 
สิ่งทั้งปวงมีอยูหรือ 
สิ่งทั้งปวงไมมีอยูหรือ 
สิ่งทั้งปวงมีสภาพเปนอยางเดียวกันหรือ 
สิ่งทั้งปวงมีสภาพตางกันหรือ ๗ 

๓.  ปญหาเกี่ยวกับกฎเหตุ-ผลหรือหลักกรรม 
ทุกขตนทําเองหรือ 
ทุกขตัวการอยางอื่นทําใหหรือ 
ทุกขตนทําเองดวย  ตัวการอยางอื่นทําใหดวยหรือ 
ทุกขมิใชตนทําเอง  มิใชตัวการอื่นทําให  แตเกิดขึ้นลอยๆหรือ 

สมณพราหมณพวกหนึ่งมีวาทะ  มีทิฐิอยางนี้วาสุขก็ดี  ทุกขก็ดี  มิใช 
สุขมิใชทุกขก็ดีอยางใดอยางหนึ่งก็ตาม  ที่คนเราไดเสวย  ทั้งหมดนั้นลวนเปน 
เพราะกรรมที่ทําไวในปางกอน 

สมณพราหมณพวกหนึ่งมีวาทะ  มีทิฐิอยางนี้วาสุขก็ดี  ทุกขก็ดี  มิใช 
สุขมิใชทุกขก็ดีอยางใดอยางหนึ่งก็ตาม  ที่คนเราไดเสวย  ทั้งหมดนั้นลวนเปน 
เพราะการบันดาลของพระเปนเจา 

สมณพราหมณพวกหนึ่งมีวาทะ  มีทิฐิอยางนี้วาสุขก็ดี  ทุกขก็ดี  มิใช 
สุขมิใชทุกขก็ดีอยางใดอยางหนึ่งก็ตาม  ที่คนเราไดเสวย  ทั้งหมดนั้นลวนหา 
เหตุปจจัยมิได ๘ 

๔.  ปญหาเกี่ยวกับตัวตนหรืออัตตา(อาตมัน) 

๖ ม.ม.  (ไทย)  ๑๓ / ๑๔๗ / ๑๔๓. 
๗ สํ.นิ.  (ไทย)  ๑๖ / ๑๗๖ / ๙๒. 
๘ สํ.นิ.  (ไทย)  ๑๖ / ๔๙ / ๒๓ – ๒๔.
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๑๔ 

...ทิฐิโดยจริงโดยแทยอมเกิดขึ้นแกปุถุชนนั้นวาตนของเรามีอยูหรือวา 
ตนของเราไมมีอยูวาเรายอมรูตนดวยตนเอง  หรือวาเรายอมรูถึงสภาพมิใชตน 
ดวยตน  หรือวาเรายอมรูตนดวยสภาพมิใชตน  อีกอยางหนึ่ง  ทิฐิยอมเกิดมีแก 
ปุถุชนนั้นอยางนี้วาตนของเรานี้ไดเปนผูเสวย  ยอมเสวยวิบากของกรรมทั้งดี 
ทั้งชั่วในอารมณนั้นๆก็ตนของเรานี้นั้นเปนของเที่ยงแทย่ังยืนติดตอไม 
แปรปรวนเปนธรรมดา  จักต้ังอยูอยางนั้นเสมอดวยสิ่งย่ังยืน ๙ 

...บุคคลบางคนในโลกนี้  มีความเห็นอยางนี้วา  โลกและอัตตาเปนอัน 
เดียวกันในปรโลกเรานั้นจักเปนผูเที่ยงแท  ย่ังยืนคงที่  ไมมีความแปรปรวน 
เปนธรรมดา  จักต้ังอยูเสมอดวยความเที่ยงอยางนั้น ๑๐ 

อัพยากตปญหาในยุคตนพุทธกาลนั้น  เปนแนวคิดปญหาที่สมณพราหมณใน 
ยุคนั้นถกเถียงกัน  เพื่อแสวงหาความเปนจริงเกี่ยวกับ  โลก  จักรวาล  วิญญาณที่ไมเกี่ยวของกับ 
การดําเนินชีวิต  แตเปนการคนหาความจริงที่อยูนอกเหนือปรากฏการณธรรมชาติ  ที่ถือเปน 
ลักษณะของอภิปรัชญา  วาดวยการพิสูจนความเปนจริงหรือไมจริง  ความมีอยู  หรือไมมีอยู 
ของโลก  ของคนและของวิญญาณ  ลักษณะดังกลาวนั้น  อัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอ  ถือวาอยู 
ในขายดังกลาว  และถือเปนปญหาที่นักปรัชญาทุกยุคใหความสําคัญเปนอันดับตนๆ  ที่ผูศึกษา 
ทางดานปรัชญาตองศึกษาเพื่อไขขอของใจ 

๒.๓  ลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา 
เราไดทราบถึงปญหาที่ผูคนในยุคตนของพุทธกาลไดพยายามศึกษาและหาคําตอบ 

ทั้งหมดลวนเปนลักษณะของปรัชญาทั้งสิ้น  อัพยากตปญหาก็เปนกลุมปญหาหนึ่งในนั้น  ดวย 
เหตุนี้เอง  ผูศึกษาวิจัยจึงตองการทราบถึงวา  ลักษณะทางปรัชญาของกลุมอัพยากตปญหา  วามี 
ประเด็นใดบาง  ผูวิจัยกําหนดกรอบในการศึกษา  ๔  ประเด็นหลัก  คือ 

๑)  ลักษณะทางอภิปรัชญา 
๒)  ลักษณะทางอุตรภาพ 
๓)  ลักษณะขายแหงทิฏฐิ 
๔)  ลักษณะปญหาทางคําถาม 

๙ ม.มู.  (ไทย)  ๑๒ / ๑๒ / ๑๔. 
๑๐ ม.มู.  (ไทย)  ๑๒ / ๒๘๑ / ๒๗๒.
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๑๕ 

๒.๓.๑  ลักษณะทางอภิปรัชญา 
นักปรัชญาในทุกๆยุคตางก็ใหความสําคัญในเรื่องจักรวาล  สากลโลกเปนเรื่องของ 

ความสนใจอันดับหนึ่ง  เพราะเปนเรื่องที่ทาทายใหศึกษาหาคําตอบวามาอยางไร  จากไหน 
ประกอบดวยอะไร  และจะเปนไปอยางไรตอไป  และในบรรดาคําถามทั้ง  ๑๐  ขอของอัพ 
ยากตปญหานั้น  ถือวาเปนลักษณะทางอภิปรัชญา  ( Metaphysics)  ลวนๆ  นั้นเพราะคําถาม 
ทั้งหมดมุงตรงไปยังสิ่งที่อยูเบื้องหลังปรากฏการณ  หรือสิ่งที่ประสาทสัมผัสทั้ง  ๕  ไม 
สามารถเขาถึงได  เปนการคาดคะเนหรือคาดเดา  โดยก็ตองอาศัยการต้ังสมมติฐาน  แลวหา 
ความจริงโดยอาศัยเหตุผล  เชิงตรรกะเขาไปคนหาแลวจะไดความจริงมาชุดหนึ่ง  ซึ่งความจริง 
เหลานี้ก็เกิดจากการคาดคะเนหรือคาดเดาของกลุมทิฏฐิใดทิฏฐิหนึ่ง 

ในอัพยากตปญหานั้นจะแบงคําถามออกเปน  ๓  เรื่องใน  ๑๐  ขอนี้  คําถามแรก 
เปนการถามถึงเรื่อง  โลก  จักรวาล  เมื่อกลาววาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไมมีที่ 
สิ้นสุด  ในทางปรัชญานั้นเมื่อเราถามถึงสิ่งหนึ่งสิ่งใดที่ เกี่ยวกับสิ่งที่เปนจริง  เราตองมี 
สมมุติฐานเกี่ยวกับส่ิงนั้นๆ  เหตุผลตองมีใหสําหรับสิ่งนั้นๆ  เมื่อคําถามชุดแรกกลาวถึงความ 
เที่ยงหรือไมเที่ยง  มีที่สิ้นสุดหรือไมมีที่สิ้นสุด  จึงตองจินตนาการไปถึงวาอะไรเปนตนกําเนิด 
ของโลก  จักรวาลนี้ใครเปนผูควบคุม  ฝายจิตนิยม  (Idealism)  ตางก็ใหความสําคัญกับพระ 
เปนเจาที่เปนตนกําเนิดและผูควบคุมทุกส่ิงในจักรวาล  สวนฝายสสารนิยม  (Meterialism)  ถือ 
วาตนกําเนิดของโลกและจักรวาลนั้นเปนเพียง  การรวมตัวกันของธาตุตางๆ  ในสวนที่ 
พอเหมาะ  เมื่อธาตุทั้งหลายแยกจากกันก็ไมมีอะไรคงอยู  ดังนั้นแลวการมีอยูของโลกที่จะเที่ยง 
หรือไมเที่ยง  จะมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  ก็ตองอาศัยหลักของตรรกะเขาไปตรวจสอบ  เพื่อให 
สมมุติฐานที่ตัวเองต้ังไวนั้นถูกตองที่สุด 

ในคําถามเรื่องที่สอง  เปนคําถามวาดวยเรื่องวิญญาณ  ที่วาชีวะกับสรีระเปนอัน 
เดียวกันหรือชีวะกับสรีระแตกตางกัน  ที่เกี่ยวกับความสัมพันธระหวางรางกายกับวิญญาณ  ทํา 
ใหเกิดขอโตแยงซึ่งกันและกัน  เพราะบางลัทธิเห็นวาเปนอยางเดียวกัน  บางสํานักเห็นวาไม 
เกี่ยวของกัน  คําถามชุดนี้จะมุงอธิบายความจริงแทของมนุษย  หรืออัตตาเปนเรื่องสําคัญ ๑๑ 

๑๑ วศิน  อินทสระ, พุทธปรัชญาเถรวาท,  (กรุงเทพมหานคร  :  มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๗), 
หนา  ๗๖๙.
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๑๖ 

สวนในคําถามเรื่องสุดทายที่วา  สัตวตายแลวเกิดอีกหรือ  สัตวตายแลวไมเกิดอีก 
หรือ  สัตวตายแลวทั้งเกิดและไมเกิดอีกหรือ  สัตวตายแลวเกิดอีกก็ไมใชไมเกิดอีกก็ไมใช 
คําถามชุดนี้เปนการตองการแสวงหาคําตอบสิ่งที่เปนกลาวถึงอนาคตที่สามารถคาดเดาได  ตาม 
ทฤษฏีของตน 

๒.๓.๒.  ลักษณะทางอุตรภาพ 
ลักษณะอุตรภาพนั้นเปนลักษณะที่ไมสามารถอธิบายไดดวยการคาดคะเน  คาดเดา 

หรือจะอาศัยหลักตรรกะเขามาชวย  เพราะสิ่งนั้นอยูเหนือคําพูด  อัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอ 
เราไมสามารถที่จะอธิบายหรือพรรณนาไดดวยคําพูด  เพราะสิ่งนั้นเปนสภาพเหนือการบรรยาย 
บางอยางนั้นมีอยูจริงแตอยูเหนือการรับรูทางประสาทสัมผัส  หรือจะอาศัยเพียงประสบการณ 
ของบุคคลธรรมดาก็ไมสามารถเขาถึงได  เปนเรื่องที่มีความซับซอนยากที่จะหย่ังถึงโดยงาย 
เปนเพราะมนุษยเรามีขีดจํากัดในการรับรูหากอยากจะรูทุกเรื่อง  อัพยากตปญหานั้นก็อยูพน 
วิสัยของมนุษยธรรมดาที่จะรูไดเชนเดียวกัน 

เมื่อเราต้ังคําถามวาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  ชีวะกับสรีระ 
เปนอยางเดียวกันหรือคนละอยาง  สัตวเมื่อตายแลวจะเกิดอีกหรือไมเกิดอีก  ฯลฯ  การจะ 
บรรยายเรื่องโลก  จักรวาลใหบุคคลทั่วไปไดรูถึงลักษณะที่มีอยูของสิ่งเหลานี้เปนการยากย่ิง 
จะอาศัยคําพูดในการบรรยายถึงลักษณะนั้นๆไดอยางไร  ดวยภาวะดังกลาวเปนสิ่งที่อยูเหนือ 
ผัสสะของคนสามัญทั่วไปและอยูเหนือคําบรรยายที่จะใหเกิดความเขาใจ 

ในพระวินัยเลมที่  ๑  บงถึงลักษณะความจริงบางอยางนั้นมีอยูจริงแตอยูเหนือการ 
รับรูทางประสาทสัมผัสหรือจะอาศัยเพียงประสบการณก็ไมสามารถเขาถึงได  เปนเรื่องที่มี 
ความซับซอนยากที่จะหย่ังถึงโดยงาย  หากนํามาอภิปรายหรือนํามาถกเถียงจะทําใหเกิดความ 
ฟุงซานหรืออาจจะเปนบาก็เปนไปไดมี  ๔  เรื่องดังนี้ 

๑)  พุทธิวิสัย  เรื่องของพระพุทธเจา 
๒)  ฌานวิสัย  เรื่องของผูไดฌาน 
๓)  โลกจินตา  เรื่องโลก 
๔)  กรรมวิบาก  เรื่องกรรมผลของกรรม ๑๒ 

๑๒ วินย.  (ไทย)  ๑ / ๕๙ / ๑๓๙.
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๑๗ 

ทั้ง  ๔  เรื่องนี้ก็เปนความจริง  แตจะเปนวิสัยที่บุคคลธรรมดาไมสามารถที่จะเขาใจ 
ไดดวยคําพูด  เพราะเปนภาวะที่อยูเหนือคําบรรยาย 

ลักษณะดังกลาวจึงถือวาเขาขายของอัพยากตปญหา  คือไมวาจะใชศัพทอยางไรมา 
อธิบายก็คงไมสามารถเขาถึงได  คําเหนือคําบรรยายหมายถึงในคําพูดที่เรียบงายๆ ยังมี 
ความหมายนัยยะอื่น 

๑)  ไมสามารถบงบอกไดถึงสวนแหงคําพูด 
๒)  ไมสามารถบรรยายถึงความสุขไดดวยคําพูด 
๓)  พูดออกไมไดหรือออกเสียงไมได 

นักปรัชญาทั้งหลายพยายามที่จะกาวลวงอุตรภาพ  เพื่อหาทางออกโดยการเสนอแนวคิด 
ต้ังสมมุติฐาน  แสวงหาความเปนจริงที่อยูนอกเหนือขีดจํากัดของการรูของมนุษย  มนุษย 
สามารถที่จะเขาถึงสวนที่เราเขาใจไดโดยเราสามารถยืนยันได  สามารถบรรยายไดดวยคํางายๆ 
การเขาใจลักษณะของสภาวะของความเปนอุตตรภาพนั้นจึงเปนเรื่องยากย่ิง  เสมือนการแยก 
ออกจากโลกและอยูเหนือโลก 

ดังนั้นแลวอัพยากตปญหาก็เปรียบเสมือนการนําเอาสวนที่บรรยายไดและสวนที่ 
บรรยายไมได  เอามารวมๆไว  เราก็ไมสามารถพูดไดวา  อัพยากตปญหา  เปนประเด็นหนึ่ง 
ของการยอมรับทั้งหมดในสวนจํานวนแนวความคิดอันเปนสมมุติฐานอยางหนึ่ง  อันเปน 
ลักษณะของเหตุผล  โดยนักคิดทั่วไปๆ  ก็พยายามที่จะอธิบายตามสมมุติฐานของตน  เพื่อให 
เขาถึงความเปนจริง  อาจจะใชเหตุผล  กฏเกณฑทางตรรกศาสตร  บางคนยอมอุทิศตนเพื่อ 
แสวงหาความแทจริงอันสูงสุดตามทางที่ตัวเองเลือก  บางคนอาจจะคนพบหรือไมพบ  แตเมื่อ 
คนพบแลวเราจะบรรยายถึงสภาวะนั้นไดอยางไร  หากสถานการณนั้นเกิดกับคนๆหนึ่ง  หาก 
จะสงผานสถานการณนั้นไปอีกสถานการณอื่น  ชวงการสงผานเราแนใจไดอยางไรวาจะเปน 
สิ่งเดียวกัน  เพราะสิ่งทั้งหลายทั้งปวงมีแค  “ผูรู ”  กับ  “สิ่งที่ถูกรู”  เทานั้น  ไมมีสิ่งที่ 
นอกเหนือไปจากนี้  ถึงแมวาจะมีนักคิด  เจาลัทธิทั้งหลายจะกลาววา  มีสิ่งแทจริงบางอยางที่ 
ไมใชทั้งผูรูและสิ่งที่ถูกรูแตนั้นก็เปนเพียงทัศนะหนึ่งเทานั้น  ที่ไมสามารถที่จะบรรยายเพื่อให 
เขาถึงได  ลักษณะทางอุตรภาพของอัพยากตปญหาก็อยูในขายนี้เชนเดียวกัน 

๒.๓.๓  ลักษณะขายแหงทิฏฐิ 
ในพรหมชาลสูตรไดกลาวถึงทรรศนะตางๆของนักคิดในสมัยพุทธกาล  ที่บงบอก 

ถึงความเปนอิสระในการคิด  เพราะมีมากถึง  ๖๒  ทรรศนะ  และตางก็แสดงถึงจุดยืนของ
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๑๘ 

ตัวเองในการเขาสภาวะใดสภาวะหนึ่ง  แลวเกิดเปนหลกัทฤษฎีที่ยึดไวอยางเหนียวแนน  อัพ 
ยากตปญหาจึงจัดอยูในขายแหง อันตคาหิกทิฏฐิคือความเห็นสุดโตงไปดานใดดานหนึ่ง  มี 
ลักษณะสัสสตทิฏฐิ  และลักษณะอุจเฉททิฏฐิ 

๒.๓.๓.๑  ลักษณะอนัตคาหิกทิฏฐิ 
ลักษณะอันตคาหิกทิฏฐิ  คือความคิดเห็นเขาขางสุดโตง  คําวาสุดโตงนั้นหมายถึง 

การแสดงความขัดแยงระหวางสองสิ่งที่ไมสามารถประนีประนอมกันได  แนวคิดเหลานี้ใน 
สมัยพุทธกาลพอจะแยกเปนคูๆไดดังนี้ 

๑)  กามสุขัลลิกานุโยค(ความมุกมุนในกาม)  เปนทฤษฏีแงของกรรมที่อยูตางขั้ว 
ความคิด  กามสุขัลลิกานุโยคเห็นวากรรมไมสงผลไปถึงอนาคต  บุญ  บาปไมมี  ไมมีการเสวย 
ผลของกรรม  จงกิน  เที่ยว  ด่ืมเสียใหพอเสียแตเดียวนี้    เกิดคร้ังเดียว  ความตายคือการสิ้นสุด 
ของชีวิต  กับอัตตกิลมถานุโยค(การทรมานตน)  เห็นวาเรามีกรรมที่มีมาจากอดีตชาติ  และ 
รางกายนี่เองที่เปนที่กักขังวิญญาณ  เพื่อที่จะปลดปลอยวิญญาณใหเปนอิสระก็ตองทรมาน 
รางกายเสียกอน  ถึงจะปลดปลอยวิญญาณนั้นได 

๒)  สัสสตทิฏฐิ(ความเห็นวาอัตตาและโลกเที่ยง)  กับอุทเฉททิฏฐิ(ความเห็นวา 
อัตตาและโลกขาดสูญ) 

๓)  เอกัตตทิฏฐิ(ความเห็นวาส่ิงทั้งปวงเปนหนึ่งเดียว)  กับนัตถิกทิฏฐิ(ความเห็นวา 
ทั้งปวงไมมีอยู) ๑๓ 

พระพุทธเจาไดตรัสถึงแนวคิดกลุมนี้  เมื่อพราหมณนักโลกายัตติคนหนึ่งมาเฝาทูล 
ถามปญหาวา 

ทานพระโคตมะผูเจริญ  สิ่งทั้งปวงมีอยูหรือ?  พระพุทธเจาตรัสตอบวา  ขอวา  สิ่ง 
ทั้งปวงมีเปนโลกายัตหลักใหญที่สุด  สิ่งทั้งปวงไมมีหรือ  เปนโลกายัตที่สอง  สิ่งทั้ง 
ปวงเปนภาวะหนึ่งเดียว  เปนโลกายัตที่สาม  สิ่งทั้งปวงเปนภาวะหลากหลาย  เปน 
โลกายัตที่สี่ ๑๔ 

แนวคิดดังกลาวนี้เปนแนวคิดที่เกิดจากการคาดคะเน  เห็นผิดจากสภาวะความเปน 
จริง  แตเปนการมองแบบอัตวิสัย  จากที่ไดยินไดฟง  หรือประเพณีที่นับถือกันมา  แนวคิด 

๑๓ สมภาร  พรมทา, คือความวางเปลา, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพพุทธชาด , ๒๕๓๙), หนา  ๒๔. 
๑๔ สํ.น.ิ  (ไทย)  ๑๖/ ๑๗๖ /๙๒.
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๑๙ 

เหลานี้อาศัยเหตุผลจากฐานของตัวเองแลวต้ังเปนคําตอบไวแลว  และคําตอบเหลานี้เปน 
คําตอบปลายเปด  ที่หาที่สิ้นสุดไมได  เชน  กลุมหนึ่งเห็นวาส่ิงทั้งปวงนั้นเปนหนึ่งเดียว  คําวา 
สิ่งทั้งปวงก็สามารถทําใหอีกกลุมที่ไมเห็นดวย  สามารถโตเถียงได  เพราะทั้งหมดก็ไมมีใครที่ 
ประจักษไดวา  อะไรคือสิ่งทั้งปวง 

แตในที่นี้จะศึกษาประเด็นที่เกี่ยวกับอัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอเทานั้น  เพื่อให 
ประเด็นชัดข้ึนหากเราจัดเปนคู  ที่ถือวาตองถือเอาขางใดขางหนึ่ง  ได  ๓  กลุม 

๑)  กลุมที่เห็นวาโลกเที่ยง  โลกมีที่สุด  วิญญาณกับรางกายไมใชสิ่งเดียวกัน 
สัตวตายแลวเกิดอีก 

กลุมนี้จะยึดถือหลักทฤษฎีที่เห็นวามีบางสิ่งบางอยางที่ไมแตกสลาย  เปนอมตะ 
เปนภาวะที่เปนนิรันด  หลักปฏิบัติจะเนนหนักไปทางใหเขาถึงภาวะดังกลาว  ไมวาจะโดยวิธี 
ใดก็ตาม 

๒)  โลกไมเที่ยง  โลกไมมีที่สุด  วิญญาณกับรางกายเปนอันเดียวกัน สัตวตายแลว 
ไมเกิดอีก 

กลุมนี้จะใหความเชื่อที่ตรงกันขามกับกลุมแรก  โดยเห็นวาไมมีอะไรเปนอมตะ 
เปนนิรันด  การเกิดขึ้นของสิ่งตางๆ  เปนเพียงการรวมตัวของธาตุที่มีสวนที่เหมาะสม  เมื่อใดที่ 
สภาวะธาตุแยกจากกันก็ไมมีอะไรเหลืออยู  เมื่อไมมีอะไรเปนแกนสารก็ไมตองไปปฏิบัติ 

๓)  สัตวตายแลวทั้งเกิดและไมเกิด  เกิดก็ไมใช  ไมเกิดก็ไมใช 
กลุมสุดทายเปนลักษณะของความไมแนนอนคืออะไรก็ได  สายไปสายมา  คนหมูใหญวา 

อยางไรก็วาอยางนั้น 
พระพุทธเจาตรัสถึงทิฏฐิความเห็นของเจาลัทธิตางๆความวา 

สมณพราหมณ  มีวาทะอยางนี้  มีทิฏฐิอยางนี้วา  โลกเที่ยงอยางนี้ 
เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีวาทะอยางนี้วา  โลกไมเที่ยงนี้เทานั้นจริงอยาง 
อื่นไมจริง  อีกพวกหนึ่งนี้  มีทิฏฐิอยางนี้วาโลกมีที่สุดนี้  เทานั้นจริงอยางอื่นไมจริง 
พวกหนึ่งมีทิฏฐิอยางนี้วาโลกมีที่สุดนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีทิฏฐิ 
อยางนี้วาโลกไมมีที่สุดนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีทิฏฐิอยางนี้วาชีวะกับ 
สรีระเปนคนละอยางกันนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีทิฏฐิอยางนี้วา 
หลังจากตายแลว  ตถาคตเกิดอีกนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีทิฏฐิอยางนี้ 
วาหลังจากตายแลว  ตถาคตไมเกิดอีกนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง  พวกหนึ่งมีทิฏฐิ 
อยางนี้วาหลังจากตายแลว  ตถาคตเกิดอีกและไมเกิดอีกนี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง
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๒๐ 

พวกหนึ่งมีทิฏฐิอยางนี้วาหลังจากตายแลว  ตถาคตจะวาเกิดอีกก็ไมใช  จะวาไมเกิดอีก 
ก็มิใช  นี้เทานั้นจริง  อยางอื่นไมจริง ๑๕ 

ในทีฆนขสูตร  ยังไดจะแสดงใหเห็นถึงทิฏฐิที่มั่นคงของความคิดเหลานี้  เมื่อที 
ฆนขอัคคิเวสสนโคตร ทูลถามปญหาเกี่ยวกับความคิดที่สุดโตง  เปนทิฏฐิที่ยึดมั่นในความเห็น 
ของตนเปนเหตุใหทะเลาะวิวาทกับคนกลุมอื่นๆเปนสาเหตุนําไปสูการเบียดเบียนชีวิตกันและ 
กัน  และเปนความเห็นที่คลาดเคลื่อนจากความจริง  พระพุทธองคทรงแสดงถึงความเชื่อของ 
สมณพราหมณ  ๓  จําพวก 

สมณพราหมณพวกหนึ่ง  มีความเห็นวา  สิ่งทั้งปวงควรแกเรา  เราพอใจหมด 
พวกแรก  มีความเห็นกําหนัดยินดีและยึดมั่นในทุกส่ิงที่ตนชอบใจ 
สมณพราหมณพวกหนึ่งเห็นวา  สิ่งทั้งปวงไมควรแกเรา  เราไมชอบในหมด  พวกที่ 
สอง  มีความเห็นที่ปฏิเสธทุกส่ิงที่ไมตรงกับความเห็นของตน 
สมณพราหมณพวกหนึ่งเห็นวา  บางสิ่งควรแกเรา  เราพอใจ  บางสิ่งไมควรแกเรา  เรา 
ไมพอใจ  พวกที่สามมีความเห็นที่รับเอาบางสิ่งที่ตนชอบและปฏิเสธบางสิ่งที่ตน 
เกลียด ๑๖ 

ทั้งหมดนี้จะมีทัศนะขางสุดโตงไมดานใดก็ดานหนึ่งเปนตัวยึดไว  เมื่อเราเห็นวา 
โลกเที่ยงเทานั้นจริง  เราก็ตองปฏิเสธสวนที่นอกเหนือนั้น  หรือวาโลกมีที่สุด  ก็ตองปฏิเสธ 
สวนที่เห็นนอกเหนือจากที่เห็นวาโลกมีที่สุดนั้น  ประเด็นขออื่นๆก็เชนเดียวกัน  โดยจะอยูกัน 
คนละขาง  มองคนละดานเขาใจคนละสวน  เปนการเขาใจอยางอัตวิสัยที่สัมพันธอยูกับผูรู 

๒.๓.๓.๒  ลักษณะอุจเฉททิฎฐิ 
อุจเฉททิฐิแปลวาความเห็นวาขาดสูญ  คือเห็นวาสัตว  บุคคลตัวตนหรืออัตตาไม 

เที่ยงแทถาวร  ดํารงอยูชั่วคราวแลวก็สูญสิ้นไป  สวนพรหมชาลสูตรที่แสดงทิฏฐิ  ๖๒ 
กลาวถึง  สวนที่เปนอนาคตและปจจุบัน  อันแสดงถึงบางสิ่งบางอยางที่ขาดสูญและบางอยางที่ 
ขาดสูญหรือดับไปบางอยางคงเหลือ  มีอยู  ๗  ทรรศนะ  แตผูศึกษาจะศึกษาเฉพาะกลุมของอัพ 
ยากตปญหา  ในสวนที่เปนอุจเฉททิฏฐิเทานั้น 

๑๕ ขุ.อุ.  (ไทย)  ๒๕ / ๕๔  –  ๕๖ / ๒๘๙ – ๓๐๑. 
๑๖ องฺ.ฉกฺก.  (ไทย)  ๒๒ / ๓๒๘ / ๓๙๔.
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๒๑ 

ดังที่ยกเปนประเด็นที่แลวถึงลักษณะการสุดโตงดานหนึ่ง  ในกลุมที่มีความเห็นวา 
ไมมีสภาวะใดมีอยูจริง  ไมมีสิ่งรองรับที่เปนอมตะหรือนิรันด  สําหรับโลก  วิญญาณหรือ 
แมแตจะไมมีการเกิดขึ้นมาอีก ดังนั้นโลกจึงไมเที่ยง  โลกก็ไมมีที่สุด  วิญญาณกับรางกายเปน 
อันเดียวกัน  สัตวตายแลวจึงไมเกิดอีก  มีเฉพาะอดีต และปจจุบันเทานั้น  ไมมีอนาคต  ดวย 
แนวคิดทั้งหมดนั้นมีรากฐานมาจากปรัชญาสสารนิยม  พระพุทธองคไดตรัสถึงแนวคิดของ 
สมณพราหมณพวกหนึ่งที่เปนลักษณะของอุจเฉททิฏฐิ 

ภิกษุทั้งหลาย  สมณพราหมณพวกหนึ่งเปนอุจเฉทวาที  ยอมบัญญัติความขาด 
สูญ  ความพินาศ  ความไมมี  ของสัตวผูมีอยูดวยวัตถุเจ็ดประการ  ก็สมณพราหมณผู 
เจริญเหลานั้น  ปรารภอะไร  จึงเปนอุจเฉทวาทีบัญญัติความขาดสูญ  ความพินาศ 
ความไมมี  ของสัตวผูมีอยู  ดวยวัตถุเจ็ดประการ  ภิกษุทั้งหลาย  สมณหรือพราหมณ 
บางคนในโลกนี้  ยอมมีวาทะอยางนี้  มีความเห็นอยางวา  ทานผูเจริญ  เพราะอัตตานี้ 
อาศัยอยูในรูป  เกิดจากมหาภูตทั้งสี่  เกิดมีเพราะอาศัยมารดากับบิดาสมสูกันเมื่อกาย 
แตกทําลาย  อัตตานี้ยอมขาดสูญ  ยอมพินาศ  ยอมไมมีอีกตอไปดวยอาการตามที่กลาว 
มานี้แลทานผูเจริญ  อัตตานี้จึงถูกตัดขาดโดยสมบูรณ ๑๗ 

ดวยลักษณะดังกลาวเห็นวามนุษยตายแลวก็ขาดสูญไมมีภพหนาหรือการเกิดใหม 
โดยถือวาธาตุทั้ง  ๔  อันเปนวัตถุธาตุ  คือ  ธาตุดิน  น้ํา  ไฟ  ลม  เทานั้นเปนสิ่งที่มีอยูจริง 
มนุษยเกิดขึ้นไดก็เพราะ  ธาตุทั้ง  ๔  นี้มาประชุมกันอยางถูกสวน  เมื่อตายธาตุทั้ง  ๔  ที่ 
ประชุมกันขึ้นเปนรางกาย  ชีวิต  จิตใจก็แยกออกจากกัน  สวนที่เปนธาตุดินก็แยกกลับคืนไปสู 
ธาตุดิน  ที่เปนธาตุน้ําก็กลับคืนไปสูธาตุน้ํา  ที่เปนธาตุลมก็กลับคืนไปสูธาตุลม  อินทรียอัน 
ไดแกสวนที่เปนจิตและความรูสึกนึกคิดที่เกิดจากการรับรูทางประสาทรับสัมผัสทั้ง  ๕  คือ 
ทาง  ตา  หู  จมูก  ลิ้น  และทางกายหรือผิวหนังก็จะหายไปกับอากาศ  จิตก็ดี  วิญญาณก็ดีไมได 
เปนสิ่งที่ดํารงอยูเปนเอกเทศตางหากจากรางกายอันเปนวัตถุ  หากเปนเพียงผลพลอยไดที่เกิด 
จากการรวมตัวกันขึ้นเปนรางกายสลายตัวแยกจากกัน  ในเวลาคนตายจิตและวิญญาณอันเปน 
ผลิตผลพลอยไดนี้ก็สลายตัวจางหายไปดวย 

ในแนวคําสอนของลัทธิจารวาก  ก็จะกลาวถึงลักษณะของอุจเฉททิฏฐิของอัพยากต 

๑๗ ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๔๙ / ๒๑๙.
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๒๒ 

ปญหาที่วา  มีเฉพาะโลกปจจุบัน  ไมมีโลกหนา  ชีวิตเกิดครั้งเดียว  ตายครั้งเดียว  ตายแลวสูญ 
ไมมีสืบตอไปเกิดในโลกหนา  ชีวิตเปนผลผลิตของวัตถุธาตุดังกลาว  ถาเมื่อใดวัตถุธาตุทั้ง  ๔ 
อยางแตกแยกออกจากกัน  เมื่อนั้นชีวิตก็พลันดับไปดวย 

ในสามัญญผลสูตรกลาวถึงทรรศนะของอชิตะเกสกัมพล  หนึ่งในครูทั้งหกผูรวม 
สมัยกับพระพุทธเจาที่มีทัศนะวา  ทานที่ใหแลวไมมีผล  ยัญที่บูชาแลวไมมีผล  การเซนสรวงก็ 
ไมมีผล  ผลวิบากแหงกรรมที่ทําดีทําชั่วก็ไมมี  โลกนี้ไมมี  โลกหนาไมมี  บิดาไมมีคุณ  มารดา 
ไมมีคุณ  สัตวผูเกิดผุดข้ึนก็ไมมี  สมณพราหมณผูประพฤติดีปฏิบัติชอบ  ทําใหแจงโลกนี้และ 
โลกหนาดวยปญญาอันย่ิงเองแลวสอนใหผูอื่นใหรูแจงโลกก็ไมมีในโลก  มนุษยคือที่ประชุม 
มหาภูต  ๔  เมื่อสิ้นชีวิตธาตุดินไปตามธาตุดิน  ธาตุน้ําไปตามธาตุน้ํา  ธาตุไฟไปตามธาตุไฟ 
ธาตุลมไปตามธาตุลม  อินทรียทั้งหลายอมผันแปลไปเปนอากาศธาตุ  มนุษยมีเตียงนอนเปนที่ 
๕  นําศพไป  รางกายปรากฏอยูแคปาชา  กลายเปนกระดูกขาวโพลนดุจสีนกพิราบ  การเซน 
สรวงสิ้นสุดแคเถาถาน  คนเขลาบัญญัติทานนี้ไว  คําที่คนบางพวกยํ้าวามีผลนั้นวางเปลา  เท็จ 
ไรสาระ  เมื่อสิ้นชีวิตไมวาคนเขลาหรือคนฉลาดยอมขาดสูญไมเกิดอีก ๑๘ 

ลักษณะของอุจเฉททิฏฐิในอัพยากตปญหานั้น  ทําใหเราเขาใจถึงการขาดสูญ  ที่ไม 
มีการสืบตอของสิ่งเดิม  แตธาตุด้ังเดิมนั้นยังอยู  เมื่อใดที่ธาตุนั้นมารวมกันไดโดยการบังเอิญ 
ก็จะเกิดขึ้นเอง  โดยธรรมชาติ  โลกจึงไมเที่ยง  และไมมีที่สิ้นสุด  หมายถึงไมใชโลกเดิม 
ชีวะกับสรีระจึงตองแตกตางกัน  เพราะเปนสิ่งใหม  ไมใชสิ่งเดิม  สัตวตายแลวสูญชีวิตก็จบสิ้น 
แคนี้นั้นเอง 

๒.๓.๓.๓  ลักษณะสัสสตทิฎฐิ 
สัสสตทิฏฐิคือแนวคิดที่เชื่อวาอัตตาและโลกเที่ยง  นักคิดจํานวนหนึ่งในสมัย 

พุทธกาลเชื่อวา  ภายในตัวมนุษยมีแกนสารที่เปนอมตะอยูอยางหนึ่ง  สิ่งนี้เปนนามธรรม  มี 
หนาที่ควบคุมการทํางานของรางกาย  สิ่งนี้เปนของเที่ยง  ไมเปลี่ยนแปลง  นักคิดในสมัยนั้น 
เรียกส่ิงนี้วาอัตตาบาง  ชีวะบาง  ลัทธิสัสสตทิฏฐิเชื่อในความมีอยูของแกนสารที่วานี้  และเชื่อ 
วาแกนสารดังกลาวนี้เปนของเที่ยงไมเปลี่ยนแปลงและเปนอมตะ ๑๙ 

๑๘ ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๑๗๐ – ๑๗๒ / ๕๖ – ๕๗. 
๑๙ สมภาร  พรมทา,  คือความวางเปลา,  หนา  ๓๓.
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๒๓ 

ลักษณะที่เห็นวาทุกอยางเที่ยง  ในพรหมชาลสูตร  ความเชื่อนี้จะอยูอันดับตนๆ 
จะเปนการปรารภสวนที่เปนอดีต  เรียกวา  “ปุพพันตกัปปกวาทะ”  ซึ่งมีทั้งหมด  ๑๘  ลัทธิ 
แบงตามความเชื่อเปนกลุม  มีทั้งหมด  ๔  กลุมดังนี้ 

๑)  ลัทธิที่ถือวาอัตตาและโลกเที่ยงเพราะระลึกชาติไดต้ังแต ๑ชาติจนถึงหลายแสนชาติ 
๒)  ลัทธิทีถือวาอัตตาและโลกเที่ยงเพราะระลึกชาติไดต้ังแต  ๑  กัปจนถึง  ๑๐  กัป 
๓)  ลัทธิที่ถือวาอัตตาและโลกเที่ยงเพราะระลึกชาติไดต้ังแต  ๑๐  กัปจนถึง  ๔๐  กัป 
๔)  ลัทธิที่ถือวาอัตตาและโลกเที่ยง  เพราะคิดคาดคะเนเอาดวยเหตุผล ๒๐ 

กลุมแรกเรียกวากลุมที่มีความเชื่อวาอัตตาและโลกเที่ยง(สัสสตวาทะ)  ในกลุม 
นี้เจาลัทธิรวมสมัยกับพระพุทธเจา  ที่มีความเชื่อดังกลาว  นั้นคือปกุธกัจจายนะ  ดังความวา 
ดูกอนมหาราช  กายเจ็ดประการนี้  ไมมีใครสราง  ไมมีใครออกแบบ  ไมมีใครเนรมิตขึ้น  ไมมี 
ใครส่ังใหเนรมิตขึ้น  มีจํานวนจํากัดต้ังมั่นดุจขุนเขา  ต้ังมั่นดุจเสาระเนียด  กายทั้งเจ็ดเหลานี้ 
ไมหวั่นไหว  ไมแปรปรวน  ไมเบียดเบียนกันและกัน  ไมอาจกอสุข  ทุกข  หรือทั้งสุขและทุกข 
แกกันและกัน  กายทั้งเจ็ดที่วานี้คือ  ดิน  น้ํา  ไฟ  ลม  สุข  ทุกข  และชีวะ  กายทั้งเจ็ดประการ 
เหลานี้  ไมมีใครสราง  ไมมีใครออกแบบ  ไมมีใครเนรมิตขึ้น  ไมมีใครสั่งใหเนรมิตขึ้น  มี 
จํานวนจํากัด  ต้ังมั่นดุจเสาระเนียด  กายทั้งเจ็ดเหลานี้  ไมหวั่นไหว  ไมแปรปรวน  ไมเบียดกัน 
และกัน  ไมอาจกอ  สุข  ทุกข  หรือทั้งสุขและทุกขแกกันและกัน  ภายในกายเหลานี้  ไมมีผูฆา 
ไมมีผูสั่งใหฆา  ไมมีผูไดยิน  ไมมีผูสั่งใหไดยินไมมีผูรู  ไมมีผูสั่งใหรู  เมื่อเอาอาวุธคมตัดหัว 
กัน  ไมถือวามีใครฆาใคร  อาวุธนั้นเพียงแตผานไปในที่วางระหวางกายเหลานี้เทานั้น ๒๑ 

อีกกลุมที่สองเปนกลุมที่ถือวา  บางอยางเที่ยง (เอกัจจสัสสตวาทะ)  คือ 
๑)  ลัทธิที่ถือวาพระพรหมเที่ยง  แตพวกที่พระพรหมสรางขึ้นมาไมเที่ยง 
๒) ลัทธิที่ถือวาเทวดาพวกอื่นเที่ยง  แตพวกขิฑฑาปโทสิกา (พวกที่ตองจุติเพราะชอบ 

เลนสนุก)  ไมเที่ยง 
๓)  ลัทธิที่ถือวาเทวดาพวกอื่นเที่ยง  แตพวกมโนปโทสิกา (พวกที่ตองจุติเพราะคิดราย 

กันและกัน)  ไมเที่ยง 
๑)  ลัทธิที่ถือเอาที่คิดคาดคะเนดวยเหตุผลวาอัตตาฝายจิตเที่ยงแตอัตตาฝายกายไมเที่ยง 

๒๐ อดิศักดิ์  ทองสุข, พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย,  หนา ๑๖๑. 
๒๑ สุนทร  ณ รังสี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพจุฬาลงกรณราช 

วิทยาลัย, ๒๕๓๐), หนา  ๘๖.
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๒๔ 

กลุมที่สามเปนกลุมที่ถือวา  โลกมีที่สุดโลกไมมีที่สุด (อันตานันติกวาทะ)  มีดังนี้ 
๑.)  ลัทธิที่ถือวาโลกมีที่สุด (มีขอบเขตกําหนดไว) 
๒)  ลัทธิที่ถือวาโลกไมมีที่สุด 
๓)  ลัทธิที่ถือวาโลกมีที่สุดเฉพาะดานบนกับดานลาง  สวนดานกวางหรือดานขวาง 

ไมมีที่สุด 
๔)  ลัทธิที่ถือเอาตามที่คิดคาดคะเนดวยเหตุผลวา  โลกมีที่สุดก็มิใช  ไมมีที่สุดก็ 

มิใช 
กลุมที่ชอบพูดหลบเลี่ยง  ไมแนนอนตายตัว (อมราวิกเขปวาทะ)  มีดังนี้ 

๑)  ลัทธิที่ปฏิเสธวาอยางนี้ก็มิใช  อยางนั้นก็มิใช  อยางอื่นก็มิใช  จะวาไมใชก็มิใช  จะ 
วาใชก็มิใช  เพราะเกรงวาจะพูดเท็จ 

๒)  ลัทธิที่ปฏิเสธวาอยางนี้ก็มิใช  อยางนั้นก็มิใช  อยางอื่นก็มิใช  จะวาไมใชก็มิใช  จะ 
วาใชก็มิใช  เพราะเกรงวาจะยืดถือผิดๆ 

๓)  ลัทธิที่ปฏิเสธวาอยางนี้ก็มิใช  อยางนัน้ก็มิใช  อยางอื่นก็มิใช  จะวาไมใชก็มิใช  จะ 
วาใชก็มิใช  เพราะเกรงวาจะถูกผูรูซักถาม 

๔)  ลัทธิที่ปฏิเสธวาอยางนี้ก็มิใช  อยางนั้นกม็ิใช  อยางอื่นก็มิใช  จะวาไมใชก็มิใช  จะ 
วาใชก็มิใช  และไมยอมรับหรือยืนยันอะไรเลยเพราะไมรูจริง 

ความเชื่อกลุมสุดทายเรียกวาอธิจจสมุปปนนวาทะ  เพราะมีความเชื่อวาอัตตาและ 
โลกเกิดขึ้นเองไมมีเหตุปจจัย  มีดังนี้ 

๑)  ลทัธิที่ถือวาส่ิงตางเกิดขึ้นเองโดยไมมีเหตุปจจัย  เพราะเคยเกิดเปนอสัญญีสัตว 
(พรหมพวกหนึ่งที่มีแตรูป  ไมมีสัญญา) 

๒)  ลัทธิที่ถือเอาตาที่คิดคาดคะเนดวยเหตุผลวา  สิ่งตางๆเกิดขึ้นเองโดยไมมีเหตุ 
ปจจัย ๒๒ 

ทั้งหมดรวมเปน  ๔  กลุม  ๑๘  ลัทธิ  ที่เขาขายถึงลักษณะสัสสตทิฏฐิ  ถึงแมวาจะ 
มีความแตกตางกันบาง  แตทั้งหมดก็ถือวาทั้งอัตตาและโลกนั้นเที่ยง เปนอมตะไมเปลี่ยนแปลง 

แนวคิดเรื่องอัตตาหรืออาตมันที่เปนสาระสําคัญของปรัชญาฮินดูเปนความเชื่อ 
เดิม  และมีปรากฏอยูในคัมภีรอุปนิษัท  ซึ่งมีสาระพอสรุปไดดังนี้ 

๒๒ ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๑๗๐ – ๑๗๒ / ๕๖ – ๕๗.
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๒๕ 

๑)  อัตตาหรืออาตมันเปนหลักการแหงชีวิต  เปนวิญญาณอมตะ  (Immotal  Soul) 
ซึ่งแทรกสถิตอยูในรางกาย  แตเปนคนละอยางกับรางกาย  เมื่อรางกายดับสลายอาตมันหาแตก 
ทําลายไม 

๒)  อาตมันมีคุณลักษณะถาวร  ๓  ประการ  คือ  (๑)  สัต  หมายถึงความมีอยูอยาง 
คงที่ถาวร  (๒)  จิต  หมายถึงความรูสึกตัว  (๓)  อานันทะ  หมายถึงความสุข 

๓)  อาตมันไมใชนามรูป  หากแตอยูเหนือพนนามรูปไป  อาตมันไมเหมือนอะไร 
สักอยางในโลกนี้  การพรรณนาวาอาตมันคืออะไรจึงทําไดยาก  นอกจากจะบอกวา  อาตมัน 
ไมใชสิ่งนั้นสิ่งนี้  (เนติ,  เนติ) 

๔)  อาตมันคือพรหมัน  อาตมันเปนสารหรือสัตที่แทรกสถิตอยูในปจเจกบุคคลแต 
พรหมันเปนสารหรือสัตที่แรกสถิตอยูในสากลจักรวาล  พรหมันไมไดอยูไกลจากปจเจกบุคคล 
หากแตสถิตอยูภายในตัวเราในนามของอาตมัน  ดังนั้น  พราหมณทั้งหลายจึงสอนศิษยใหมอง 
หาอาตมันภายในตนและใหระลึกรูวาอาตมันคือพรหมัน  โดยกลาววา  “ทานคือพรหมันนั้น 
(ตตฺ  ตฺวมฺ  อสิ)”  การหย่ังรูเชนนี้ทําใหบรรลุโมกษะ  คือความหลุดพนจากการเวียนวายตาย 
เกิด ๒๓ 

ดังนั้นพอสรุปไดถึงลักษณะของสัสสตทิฏฐิ  ได  ๒  ประเภท ดังนี้ 
๑)  พวกที่เชื่อวาอัตตาและโลกเที่ยง 
๒)  พวกที่เชื่อวาความเปลี่ยนแปลงที่เราพบเห็นในสิ่งตางๆ  รอบกายเปนเพียงมายา 

ภาพ  ในความเปนจริงไมมีการเปลี่ยนแปลง ๒๔ 

เมื่อสรุปรวมลงในลักษณะของสัสสตทิฏฐิในอัพยากตปญหานั้น  จะเห็นวา  โลก 
นั้นเที่ยง   โลกจึงมีที่สุด  ชีวะกับสรีระนั้นจึงไมเปนอันเดียวกัน สัตวตายแลวยังตองเกิดอีก 
สัตวตายแลวเกิดอีกก็ไมใชไมเกิดอีกก็ไมใช  แนวคิดดังกลาวเปนแนวคิดด้ังเดิมของคนใน 
สมัยกอนพุทธกาล  ที่สัมพันธกับความเชื่อเรื่องความมีอยูของพระเจา  ที่เปนอมตะ  เปนนิรันด 
และเปนบอเกิดของสรรพส่ิงทั้งปวง 

๒๓ พระมหาประยูร  ธมฺมจิตฺโต, ปรัชญาบูรพาทิศ, ในรวมบทความทางวิชาการพระพุทธศาสนาและ 
ปรัชญา, หนา  ๑๓. 

๒๔ สมภาร  พรมทา, คือความวางเปลา,  หนา  ๓๓.
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๒๖ 

๒.๓.๔  ลักษณะปญหาทางคําถาม 
ดังที่ไดศึกษาในหัวขอที่แลวถึงลักษณะตางๆไมวาจะเปนลักษณะของความขาด 

สูญหรือความเที่ยงแทถาวร  เปนนิรันดร  ลวนสุดโตงทั้งสิ้น  ทําใหเกิดลักษณะปญหาทาง 
คําถามข้ึนมา 

ดวยอัพยากตปญหา  เปนการต้ังคําถามข้ึนมาเด่ียวโดดลอยๆเพื่อตองการคําตอบใน 
เชิงอภิปรัชญา  ซึ่งต้ังขึ้นโดยเอาความเขาใจผิดเปนมูลฐาน  ผูต้ังปญหา  คิดปญหาขึ้นจาก 
ความเห็นผิดของตนเอง  โดยในตัวปญหานั้นแสดงทิฐิของตัวเองอยูในคําถาม  เมื่อถามวาโลก 
เที่ยงหรือไมเที่ยง  ฯลฯ  เปนคําถามที่ถามแบบโดดๆ  โดยไมมีเหตุมีปจจัยอื่นมารองรับ  เปน 
คําถามที่มีทิฏฐิเปนเงื่อนปมอยูดวย  หากจะตอบอยางไร  ก็ตองไปเขาขายความเห็นที่สุดโตงอยู 
ดี  และคําถามนั้นอาจจะเปนคําถามที่ต้ังขึ้นเพื่อสนองตัณหาของตัวเองก็ได 

ในอานันทสูตร  คําถามของวัจฉโคตรปริพาชกถามเรื่อง อัตตามีหรืออัตตาไมมี 
พระองคทรงนิ่งไมตอบ  เพราะทรงรูวาเมื่อตรัสตอบก็จะทําใหผูถามนั้นเขาใจผิดคิดวา 
พระองคมีความเห็นตรงกับลัทธิใดลัทธิหนึ่ง  พระองคจึงนิ่งเสีย  ดังขอความตอนหนึ่งวา 
“วัจฉโคตรปริพาชกไดทูลถามวา  อัตตามีอยูหรือ  พระพุทธเจาไดทรงนิ่งไมตรัสตอบ  วัจฉ 
โคตรไดทูลถามอีก  ก็อัตตาไมมีหรือ  แมครั้งที่สอง  พระพุทธเจาก็ไดทรงนิ่งเสีย  ครั้นแลว 
วัจฉโคตรก็ไดลุกข้ึนจากที่นั่งหลีกไป” ๒๕ 

ปญหานี้หากพระพุทธองคตรัสวา  อัตตามีอยู  คําตอบนั้นก็จักไปตรงกับลัทธิของ 
พวกพราหมณผูเปนสัสสตทฏฐิ  คือความเห็นวาเที่ยง  แตหากพระองคตรัสวา  อัตตาไมมี 
คําตอบนั้นก็จักไปตรงกับลัทธิของพวกสมณพราหมณ  ผูเปนอุจเฉททิฏฐิ  (ความเห็นวาขาด 
สูญ) 

คําถามเร่ืองอัตตามีอยูหรืออัตตาไมมีอยู  เปนการมองอัตตาในเงของแกนแทของ 
สิ่งทั้งหลายทั่วๆไป  (รวมทั้งการมองถึง  คําถามที่เกี่ยวของกับเรื่องของอภิปรัชญาดวย)  คือ 
มองในขอบเขตกวางขวางออกไปกวาอัตตาที่มนุษยยึดถืออยู  ซึ่งเกี่ยวกับการมีอยู  คงอยูเที่ยง 
ถาวรของชีวิตมนุษยเอง  ความจริงแมในความหมายแงนี้หลักการทั่วไปก็อยางเดียวกัน  คือ 
เกี่ยวของกับความยึดถือของมนุษย  เมื่อมีใครต้ังคําถามวา  สิ่งทั้งหลายมี  หรือไมมี  ถาตอบ 

๒๕ สํ.ส.  (ไทย)  ๑๘ / ๘๐๑ – ๘๐๒ / ๔๒๙ – ๔๓๐.
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๒๗ 

อยางเครงครัด  ทั้งคําวามีและไมมี  ใชเปนคําตอบไมได  เพราะแสดงถึงสัสสตทิฐิ  และอุจเฉท 
ทิฐิ  ถาจะตอบตองไมใชเปนคําตอบโดดๆลอยๆ  อยางคําวาเที่ยงหรือไมเที่ยง  ฯลฯ 

ลักษณะของคําถามทางดานอภิปรัชญา  ในหนังสือพุทธธรรมกลาวถึงวา  ผูต้ังคําถามมี 
ภวตัณหาหรือไมก็มีวิภวตัณหาซอนอยูเต็มที่  อาจต้ังปญหาเพื่อสนองตัณหาของตนเองก็ได 
พรอมกับตัณหานั้นก็มีทิฏฐิเปนเง่ือนปมผูกอยูดวย  คือ  เปนสัสสตทิฏฐิ(ความเห็นวาเที่ยง- 
Eternalism)  หรืออุจเฉททิฏฐิ  (ความเห็นวาขาดสูญ-Annihilationism)  อยางใดอยางหนึ่ง  การ 
ตอบรับหรือการปฏิเสธแกคําถามเชิงอภิปรัชญาอยางนี้  แกผูมีความยึดมั่นอยู  เปนอันตรายมาก 
เรียกวาเปนคําถามที่ทําใหเกิดความฟุงซาน ๒๖ 

ปญหาที่ถามจึงไมมีภาวะที่ตรงกับความจริง  เปนอยางที่พระพุทธเจาตรัสเรียกวา  ต้ัง 
ปญหาไมถูก  ดั่งพุทธพจนเมื่อที่ตรัสกับวัจฉะโคตรปริพาชกที่ถามถึงอะไรเปนเหตุเปนปจจัย 
ใหปริพาชกผูถือลัทธิอื่นทั้งหลาย  เมื่อถูกถามวา  โลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  โลกไมมี 
ที่สุด  ชีวะอันนั้น  สรีระก็อันนั้นหรือ  ชีวะก็อยาง  สรีระก็อยาง  ฯลฯ  นั้นตางพยากรณ  วา 
โลกเที่ยงบาง  โลกไมเที่ยงบาง  แตอะไรเปนเหตุเปนปจจัยใหพระพุทธเจาเมื่อถูกถามปญหา 
ดังกลาวจึงไมพยากรณ  พระพุทธเจาทรงตรัสวา 

แนะทานวัจฉะ  เหลาปริพาชกผูถือลัทธิอื่น  ยอมเขาใจวารูปเปนอัตตาบาง  วา 
อัตตามีรูปบาง  วารูปอยูในอัตตาบาง  วาอัตตาอยูในรูปบาง  ใจวาเวทนา...สัญญา... 
สังขาร...เขาใจวา  วิญญาณเปนอัตตาบาง...เพราะฉะนั้น  เหลาปริพาชกผูถือลัทธิอื่น 
เหลานั้น  เมื่อถูกถามอยางนั้นจึงพยากรณไปวา  โลกเที่ยงบางฯลฯสวนพระตถาคต 
อรหันตสัมมาสัมพุทธเจา  ยอมไมเขาใจ(ทึกทัก)  เอารูปเปนอัตตาหรือวา  อัตตามีรูป 
หรือวารูปอยูในอัตตา  หรือวาอัตตาอยูในรูปฯลฯ  วาวิญญาณเปนอัตตาหรือวาอัตตามี 
วิญญาณฯลฯ  เพราะฉะนั้นพระตถาคตอรหันตสัมมาสัมพุทธเจา  เมื่อถูกทูลถามอยางนี้ 
จึงไมพยากรณวา  โลกเที่ยงหรือวาโลกไมเที่ยงฯลฯ ๒๗ 

ไมวาพระองคจะตรัสตอบวาอัตตามีหรืออัตตาไมมี  เพราะพื้นความเชื่อด้ังเดิม 
ของวัจฉโคตรผูนี้เชื่อวา  สิ่งทั้งปวงมีตัวตนเที่ยงแท(สัสตทิฏฐิ)  หากพระพุทธองคตรัสวา 
อัตตามี(สมมติโวหารตามโลก)  เขาก็จะเขาใจวาพระพุทธองคมีความเห็นพองตรงกันกับความ 

๒๖ พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต),  พุทธธรรม, หนา  ๓๘๕. 
๒๗ สํ.ส.  (ไทย)  ๑๘ / ๗๙๔ – ๔๘๐.
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๒๘ 

เชื่อของเขา  แตถาพระพุทธองคตรัสวา  อัตตาไมมี  วัจฉโคตรก็จะเขาใจผิดวา  พระพุทธองคมี 
ความเห็นตรงกับลัทธิที่เชื่อถือวา  สิ่งทั้งปวงดับสูญ(อุจเฉทิฏฐิ)  ซึ่งความเห็นทั้ง  ๒  นี้เปน 
มิจฉาทิฏฐิ เชนเขาใจวามีอัตตา  (อัตตาแทนความหมายเดียวกันกับโลก)เปนตน 

ความจริงปญหานี้เล็งไปถึงมิใชสิ่งที่จะเขาถึงไดดวยเหตุผล  การอธิบายดวยเหตุผล 
ยอมไมมีทางใหผูฟงมองเห็นความจริงได  เปนอยางที่เรียกวา  สิ่งที่ตองดูดวยตา  จะเอามามอง 
ใหเห็นดวยหู  ยอมเปนการส้ินเปลืองเวลาเปลานี้อยางหนึ่ง  และที่เหตุผลสืบเนื่องจากขอที่แลว 
มา  ก็คือ  ในเมื่อไมอาจเขาถึงไดดวยเหตุผล  การยังมามัวตีวาทะแสดงเหตุผลกับอยูยอมไมชวย 
ใหเกิดผลทางดานปฏิบัติ ๒๘ 

จึงพอจะสรุปไดวาลักษณะปญหาทางคําถามของอัพยากตปญหา  นั้นเปนคําถามที่ 
อาศัยความรูพื้นฐานเดิมของคนถาม  เปนคําถามที่กลาวขึ้นมาลอยๆ  เปนลักษณะคําถามที่ไม 
ชัดเจนในตัวคําถามนั้น  และในตัวคําถามนั้นมีคําตอบที่ชัดเจนสําหรับผูที่ยึดในขายใดขายหนึ่ง 
หรือทิฏฐินั้นๆ  พระพุทธองคจึงตรัสกับวัจฉโคตรวา  เปนการต้ังปญหายังไมถูก ๒๙  สําหรับผู 
จะตอบไมวาจะตอบยังไงก็ตองตอบเขาขายสัสสตทิฏฐิหรืออุจเฉททิฐิ  ซึ่งเปนการใหคําตอบที่ 
ไมถูกตองอยูดี 

สรุปสาระสําคัญ 
อัพยากตปญหาเปนปญหาที่เกิดจากขอขัดแยงทางดานความคิดของเหลานักคิด 

ทั้งหลายที่มีในสมัยพุทธกาล  ที่มีสองสารธารแหงความคิด  ที่ไมมีวันจะเชื่อมกันได  เพราะแต 
ละขางตางยึดที่หมายของตัวเองไว  ดวยการรักษาความสุดโตงดานใดดานหนึ่ง  ความสุดโตงที่ 
เรียกวาอัตคาหิกทิฏฐินั้น  มี  ๓  กลุม 

๑)  กลุมแรกเปนการมองถึงเรื่องกรรมที่มีที่หมายคนละดาน  คือ  กามสุขัลลิกานุ 
โยค(ความมุกมุนในกาม)  กับอัตตกิลมถานุโยค(การทรมานตน)  พวกแรกหยอนเกินไปจนถึง 
มองเห็นวา  บุญไมมีบาปไมมี  นรกสวรรคไมมี  มีแตผูกระทํา  ผูเสวยไมมี  พวกหลังก็ตึง 
เกินไป 

๒)  สัสสตทิฏฐิ  (ความเห็นวาอัตตาและโลกเที่ยง)  กับอุทเฉททิฏฐิ  (ความเห็นวา 
อัตตาและโลกขาดสูญ)  อัพยากตปญหาก็เกิดขึ้นจากกลุมนี้ 

๒๘ พระธรรมปฏก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธรรม,  หนา  ๑๓๖. 
๒๙ สํ.น.ิ  (ไทย)  ๑๖ / ๑๔๓  / ๗๗ – ๗๘.

Page 40 of 98

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย



๒๙ 

๓)  เอกัตตทิฏฐิ(ความเห็นวาส่ิงทั้งปวงเปนหนึ่งเดียว)  กับนัตถิกทิฏฐิ(ความเห็นวา 
ทั้งปวงไมมีอยู) 

จากการศึกษาพบวานักคิดทั้งหลายตางพยายามแสวงหา  ความจริงที่เกี่ยวของกับ 
ชีวิต  ต้ังแตใกลตัว  ตัวอยางกลุมแรกที่มองเรื่องกรรม  วาอะไรเปนสาเหตุเปนตนกําเนิดของ 
สรรพสิ่ง  และจุดสิ้นสุดของสรรพสิ่ง  หรือที่ไกลตัวออกไป  เรื่องโลก  เรื่องจักรวาล  เที่ยง 
หรือไมเที่ยง  สิ้นสุดหรือไมสิ้นสุด แนวคิดทั้งหมดเปนลักษณะของปรัชญา  ที่ตางอาศัยการเก็ง 
ความจริง  การคาดคะเน  หรือแมแตการปฏิบัติ  ที่ตางก็ยึดถือเอาตามทัศนะของตัวเองเปนบท 
ยืน  เมื่อไดความรูออกมาชุดหนึ่งตางก็ไมพิจารณาโดยรอบครอบ  แตถือเอาทัศนะนั้นวาเปน 
ความจริง  สิ่งทั้งปวงเปนอยางที่เห็นเปนอยางนั้น  ไมเปนอยางอื่น  เมื่อมีการโตเถียงกันก็ 
พยายามต้ังคําถามโดยยึดเอาแนวทางของตัวเองเปนหลัก  จึงเปนเหตุใหเกิดทัศนะที่แตกตางอีก 
มากมาย 

อัพยากตปญหาจึงเกิดขึ้นเพื่อรองรับทัศนะของเจาลัทธิทั้งหลาย  ที่ตางก็ใชทัศนะ 
ของตัวเองต้ังขึ้นมาเพื่อใชในการโตเถียงกัน  ถือวาเปนอาหารสมองของนักคิดในสมัยพุทธกาล 
ก็ไดเชนกัน
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                                                                                                                                          ๓๐ 

 บทที่  ๓ 
นานาทัศนะตอดุษณียภาพของพระพุทธเจาเก่ียวกับอัพยากตปญหา 

๓.๑ ทัศนะปฏิฐานนิยม  (Positivism) 
          ปฏิฐานนิยม นิยามความหมายตามศัพททางปรัชญาหมายถึง๑  ทรรศนะที่ถือวา
ความรูที่สูงสุดคือความรูมาจากประสาทสัมผัส  ความหมายนี้ใกลเคียงกับกลุมประสบการณ
นิยม  (Empiricism)  ที่หมายถึง  ทรรศนะที่ถือวาแหลงความรูที่เชื่อถือไดมีอยางเดียวเทานั้น  
คือ ประสบการณ  ( experience )  ซึ่งหมายถึงความรูที่ผานประสาทสัมผัส  ทรรศนะนี้ไมเชื่อ
วามีความรูกอนประสบการณ (a  priori  knowledge) มีแตความรูหลังประสบการณ ( a  
posteriori  knowledge ) เทานั้น๒

 ดวยหลักคําสอนบางประการที่ปรากฏในพระไตรปฏก  ที่ไปตรงกับแนวคิดของ
กลุมแนวคิด  ปฏิฐานนิยม (Positivism)  ซึ่งมี  Auguste  Comte  ผูซึ่งไดรับการยกยองวาเปน
บิดาแหงปฏิฐานนิยม  โดยกองต  ไดแบงขั้นความเจริญทางสติปญญาของมนุษยไว  ๓  ระดับ  
คือขั้นเชื่อในอํานาจพระเจา  ขั้นเชื่อในอภิปรัชญาและขั้นเชื่อในวิทยาศาสตรหรือปฏิฐานนิยม  
ซึ่งตามทรรศนะของปฏิฐานนิยมสรรพสิ่งจะไดรับการอธิบายตามขอเท็จจริงที่ปรากฏและ
สังเกตไดเทานั้น  สิ่งที่ปรากฏนั้นไมใชภาพลวงตาหรือมีพลังอํานาจบางอยางแอบแฝงอยู
เบื้องหลังสิ่งที่ปรากฏนั้น  ตามแนวความคิดของอภิปรัชญา  เมื่อพิจารณาแนวความคิดของปฏิ
ฐานนิยมดังกลาวมาแลว  จึงเห็นไดวาปฏิฐานนิยมมีแนวความคิดคลายกับพุทธปรัชญา  ตรงที่
ใหพิจารณาสรรพสิ่งตามสภาวะที่เปนจริง 

 สมัคร  บุราวาศ  ไดใหแนวคิดเชิงปฏิฐานที่ เกี่ยวกับการไมตอบปญหาของ
พระพุทธเจาวา  พุทธปรัชญาฝายเถรวาทไมไดมีคําสอนเชิงปฏิเสธ  หากมีคําสอนเชิงยืนยันใน
สิ่งที่แนนอน  อันเห็นประจักษไดโดยไมตองอาศัยการอนุมานทางตรรกวิทยา...  ปรัชญาปฏิ
ฐานนิยมไมไดสอนวาโลกนี้ประกอบดวยสสารอยางเดียว   หรือจิตอยางเดียว   หาก
ประกอบดวยทั้งสสารและจิตผสมกันมา  ปฏิฐานนิยมสอนใหเลิกการอนุมานทางอภิปรัชญา
อันเปลาประโยชน    ทั้งนี้โดยใหเลิกคนหาความแทจริงอันติมะ  อันรูไมไดแนนอนวามีอยูจริง

                                                 
 

     ๑ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน,  ( ศักดิโสภาการพิมพ  :  
กรุงเทพมหานคร,  ๒๕๔๘), หนา  ๘๐. 

     ๒เร่ืองเดียวกัน,  หนา  ๓๒. 
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                                                                                                                                          ๓๑ 

นั้นเสีย  ใหมนุษยใชปญญาในทางวิทยาศาสตร  เพื่อชวยเพ่ือนมนุษยดวยกัน  และไมใหของ
แวะกับอภิปรัชญาอันเปลาประโยชน๓

      จากทัศนะของกลุมปฏิฐานนิยมจะใหความสําคัญในการคนหาความจริง  ในเชิง
ประจักษ  ปจจุบันเรียกวา  วิทยาศาสตร  นั้นคือการตั้งสมมุติฐาน  แลวไดผานกระบวนการ
ทดลอง  พิสูจน  จนกระทั่งเห็นประจักษไดดวยประสาทสัมผัสทั้งหาวา  สมมุติฐานที่ต้ังกับการ
ทดลองนั้นเปนสิ่งเดียวกัน  ไมใชการตั้งสมมุติฐานแลวมานั่งคิดหาเหตุผลที่เลื่อนลอย   

 การไมสมเหตุสมผลของคําถามนั้นก็ดวยคําถามที่วานั้นไมอาจตรวจสอบไดดวย
ประสาทสัมผัส  ซึ่งนั้นเปนแนวปรัชญาของกลุมปฏิฐานนิยม  ปรัชญากลุมนี้เห็นวามนุษย
ไมไดถูกสรางมาเพื่อใหรับรูสิ่งตางๆที่ผานทางประสาทสัมผัสกับเหตุผลเทานั้น  หากแตมนุษย
ถูกสรางมาใหมีอายตนะพิเศษอีกอยางหนึ่งที่ไมใชประสาทสัมผัส  ไมใชการขบคิดดวยเหตุผล  
อายตนะดังกลาวนี้คือความสามารถอันเรนลับที่จะหยั่งเห็น  หรือเขาใจปรากฏการณบางอยางที่
ละเอียดลึกซึ้งเกินกวาที่จะเขาใจไดดวยประสาทสัมผัสหรือเหตุผล  อายตนะหรือศักยภาพที่วา
นี้ศัพททางปรัชญาเรียกวา  “การหยั่งเห็น”  (intuition)  การหยั่งเห็นของพุทธปรัชญาตางกับ
การหยั่งเห็นของทฤษฏีปฏิฐานนิยมทั่วๆไป  ที่แยกประสาทสัมผัสออกจากการหยั่งเห็น  พุทธ
ปรัชญาไมใชปฏิฐานนิยมที่อาศัยการนั่งหลับตา  หรือทํากิจกรรมอะไรบางอยางแลวก็สวาง
โพลงออกมาเปนความรู  แตกระบวนการของการหยั่งเห็นของพุทธปรัชญาเปนกระบวนการที่
ตองสั่งสมประสบการณที่เรียกวาบารมีที่ยาวนาน  ทั้งในอดีตและผลของปจจุบัน  อิงอาศัยดวย
เหตุและปจจัย  เหตุปจจัยตองขึ้นกับเวลา   สถานที่ไมใชการยืนยันตายตัว   อาศัยฐาน
ประสบการณเปนฐานขอมูลดิบ  เพ่ือสืบคนหาความจริง๔

ผูศึกษาจึงเห็นดวยกับแนวคิดของกลุมปฏิฐานนิยมที่สนับสนุน  การเขาถึงความ
จริงบางอยางตองผานกระบวนการ  ทดลอง  พิสูจน  แลวประจักษแจงดวยตัวเอง  ไมทึกทัก
อยางไรเหตุผล  ไมวาใครจะไปทดลองหรือใครจะนําไปพิสูจนก็สามารถประจักษแจงได
เหมือนกันทุกคน  หากเรานําอัพยากตปญหาลงมาสูเนื้อหาของกลุมปฏิฐานนิยมแลว  จะทราบ
วาเปนปญหาที่เลื่อนลอย  ไมสมเหตุสมผลดวยประการใดๆทั้งสิ้น  ต้ังแตการเริ่มต้ังสมมุติฐาน  
วาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  นั้นเพราะเราไมสามารถตรวจสอบไดดวย
                                                 

 
     ๓ สมัคร  บุราวาศ, ปรีชาญาณของสิทธัตถะ, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม  บริษัทเคร็ดไทย  

จํากัด, ๒๕๓๙). หนา๔๕. 
     ๔ จินดา  จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี, หนา  ๑๕. 
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                                                                                                                                          ๓๒ 

ประสาทสัมผัสทั้งหาวาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  และจะวาโลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุดก็ไมมีใครที่
เคยเดินทางไปจนถึงที่สุดของโลกแลวกลับมาบอกได  คําถามเหลานี้เมื่อถามถึงที่สุดแลวก็จะ
ไมมีคําตอบที่แนชัดใหเห็นประจักษได  ยังคลุมเครือหาขอสรุปไมได   

สิ่งใดที่ยังไมชัดเจนยังคลุมเครือยังเปนที่ถกเถียงกันอยู  พระพุทธเจาจะไมเขาไป
รวมถกเถียงทําใหเสียเวลา  และเปลาประโยชนเพราะหนทางที่จะทําที่สุดแหงทุกขยังมีอยู  
และสิ่งนี้ที่พระพุทธเจาบอกกับสาวกของพระองคเสมอ  หากแมวาใครนําไปทดลอง  นําไป
พิสูจน  ตางก็สามารถประจักษแจงไดทุกคน  นั้นคือความสิ้นไปของทุกข 

 ตามขอเท็จจริงดังกลาวมานี้  ปฏิจจสมุทบาทจึงเปนกุญแจดอกสําคัญที่จะเปดเผย 
ใหเห็นถึงการไรความหมาย  ของทฤษฏีอภิปรัชญาท้ังหลาย  อันไมอาจทดสอบพิสูจนใหเห็น
จริงได  พระพุทธศาสนาจึงมีอภิปรัชญาที่มีลักษณะพิเศษ  ตรงที่สามารถยืนยันตามขอเท็จจริง
ทางอินทรียสัมผัสได  และดังนั้นยอมทําใหพระพุทธศาสนาหรือพุทธปรัชญามีลักษณะเปนปฏิ
ฐานนิยม (Positivism)  แตพุทธปรัชญาก็กาวไกลกวาปฏิฐานนิยม  ตรงที่ยอมรับความจริงจาก
การหยั่งรูหรือการตรัสรู  ซึ่งเปนความจริงที่ เกิดขึ้นหลังจากที่ทําจิตใจใหหมดอคติหรือ
แนวโนมอันเปนกิเลสาสวะแลว๕

๓.๒ ทัศนะปรากฏการณนิยม 
ปรากฏการณนิยม  นิยามตามความหมายทางศัพททางปรัชญา  หมายถึง  ทรรศนะ

ที่ถือวา  ปรากฏการณเทานั้นที่เราสามารถรับรูได  สวนสิ่งที่เรียกวา  สิ่งเปนจริง  ซึ่งอยู
เบื้องหลังปรากฏการณนั้น  ไมมีอยูจริง  หรือแมจะมี  ก็ไมสามารถรับรูได  ตัวอยาง  สมมุติวา
เราถือกระดาษแผนหนึ่งอยูในมือ  กระดาษแผนนี้มีคุณสมบัติหลายอยาง  เชน  บางเบา  สีขาว  
ปลิวไดและอื่นๆอีก  คุณสมบัติเหลานี้ปรากฏใหเรารับรูได  จึงเรียกวาเปนปรากฏการณ  สํานัก
ปรัชญาบางสํานักถือวา  เบื้องหลังปรากฏการณเหลานี้  ตองมีสิ่งบางสิ่งซึ่งเปนจริงในตัวเอง  
เปนที่เกาะหรือเปนฐานใหคุณสมบัติเหลานี้ต้ังรวมกันอยูได  แตปรากฏการณนิยมไมเชื่อวา  มี
สิ่งเชนวานี้หรือถึงแมมี  เราก็ไมอาจรับรูได๖   
 อัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอนั้นเปนปญหาทางอภิปรัชญา  ที่มุงแสวงหาความจริงที่
อยูนอกเหนือจากปรากฏการณทางประสาทสัมผัส  นั้นหมายความวาเราไมสามารถรูความจริง

                                                 
     
     ๕จินดา  จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี ,  หนา  ๑๒๒. 
     ๖ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา  ๗๘. 
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ผานปรากฏการณที่ผานเขามาทางประสาทสัมผัส  ซึ่งนั้นดูจะขัดแยงกับทัศนะปรากฏการณ
นิยมที่ใหความสําคัญกับประสาทสัมผัสทั้ง  ๕  ที่ใหความสําคัญกับ  ผูรูกับสิ่งที่ถูกรู  จะไมมี
สิ่งที่อยูนอกเหนือจากนี้  ก็เชนเดียวกันเราจะรูไดอยางไร  วาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุด
หรือไมมีที่สุด  ฯลฯ  หากพิจารณาในทัศนะของปรากฏการณ  ดวยสิ่งเหลานี้อยูนอกเหนือ
ปรากฏการณที่เห็นไดดวยประสาทสัมผัส  เมื่อเรามองดูสิ่งรอบๆตัวเรา  เราก็เห็นดังที่ปรากฏ
วามันมีอยูจริง  แตมีอยูตามที่ปรากฏ  นั้นหมายถึงปรากฏการณในปจจุบันเทานั้นเปนจริง 
             พุทธปรัชญาเนนประสบการณในฐานะเปนที่มาแหงความรูอยางแทจริง  ตาม
ทรรศนะของพุทธปรัชญาเมื่ออายตนะภายในกระทบกับอารมณภายนอก  ความรูวาสิ่งนั้นสิ่งนี้
ก็จะเกิดขึ้น  ดังนั้น  พุทธปรัชญาถือวาสิ่งที่วามีอยูนั้นจะตองรูได  โดยอาศัยประสาทสัมผัส
รวมกัน  พุทธปรัชญาถือวาจิตใจเปนประสาทที่  ๖  ที่เปนที่มาของความรูได  ประเด็นนี้ทําให
พุทธปรัชญาตางจากประสบการณนิยมทั่วไป  เพราะประสบการณนิยมโดยทั่วไปยอมรับ
ประสาทสัมผัส  ๕  อยางเทานั้นยกเวนใจ   
          ทรรศนะทางพุทธปรัชญาเชนนี้คลายกับปรากฏการณนิยม  ของนักปรัชญา
ชาวตะวันตกคืออิมมานูเอล  คาน(Kant  พ.ศ.๒๒๖๗-๒๓๔๗)  ที่จํากัดความจริงแหง
ปรากฏการณอยูเพียงคณิตศาสตรและวิทยาศาสตรกายภาพ  คานไดแบงโลกที่เราอาศัยอยูนี้
เปน  ๒  ระดับ  คือ  โลกแหงปรากฏการณและโลกแหงความคิดหรือกลาวอีกอยางหนึ่ง  คือ  
โลกแหงรูปธรรมและโลกแหงนามธรรม 

 คานใหเหตุผลวา  แบบความคิดทั้งหลายก็อยูในโลกแหงปรากฏการณ  คือ  โลกที่
เราอาศัยอยูทุกวันนี้  สวนโลกแหงความคิดหรือโลกแหงนามธรรมนั้น  มีอยูในลักษณะที่เราไม
สามารถจะรูได  คือไมอยูในวิสัยท่ีจะรูได  เพราะไมไดเปนเรื่องของความรู  แตเปนเรื่องของ
ความเชื่อถือเทานั้น  จึงเปนปญหาเกี่ยวกับโลกแหงนามธรรมวาจะมีอยูจริงหรือ  ไมแตคานก็มี
จุดบอดเรื่องความสัมพันธระหวาง  ๒  สิ่งนี้   

 สุนทร  ณ รังษี  ไดเสนอแนวคิดที่เกี่ยวกับ  การปรากฏของสิ่งทั้งปวงที่ผานเขามา
เปนประสบการณซึ่งรวมทั้งอัพยากตปญหาดวยวา  ขอความที่พระพุทธเจาทรงแสดงสิ่งทั้งปวง
(รวมทั้งอัพยากตปญหา)  ซึ่งแสดงสิ่งทั้งปวงไดครบถวนสมบูรณที่สุด  นักปรัชญาไมวาอดีต  
ปจจุบัน  หรืออนาคต  ไมอาจโตแยงได  มีเพียงสิ่งที่เปนอายตนะภายในกับสิ่งที่เปนอายตนะ
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ภายนอกรวมเทานั้น  ไมมีอะไรนอกเหนือไปจากนี้  บางทัศนะของปรัชญาจะมีความรู  แต
ความรูก็คือตัวผูรูนั้นเอง๗

 วศิน  อินทสระ  กลาวถึงทัศนะแนวคิดปรากฏการณนิยมวา  พระพุทธเจาทรง
กระตุกนักคิดทั้งหลาย  แมในสมัยพระองคใหหันมาสนใจในจริยธรรมและทางดับทุกข  ซึ่ง
สามารถเห็นไดในปจจุบันมากกวามัวนั่งลอมวงเถียงกัน  ในเรื่องอภิปรัชญาอันอาศัยการเก็ง
ความจริง  เปนมูลฐาน  และถาใครอยากรูจริงๆ  ก็ทรงเรงเราใหรีบปฏิบัติตามทางมีองค  ๘๘   

 พร  รัตนสุวรรณ  กลาวถึง  ชีวะกับสรีระเปนอันเดียวกันหรือตางกันนั้น  ในที่นี้  
หมายความวา  อาตมันกับรางกาย  เปนอันเดียวกันหรือคนละอยาง  ถาถือวาเปนอันเดียวกันก็
ตองถือวา  ตายแลวสูญ  ถาถือวาเปนคนละอยาง  ตายแลวเกิดอีก  แตวาสิ่งที่ไปเกิดนั้นคืออัตตา  
หรืออาตมัน  ซึ่งหมายถึง  ภาวะอันหนึ่ง  ที่เปนอยูอยางไร  ก็เปนอยูอยางนั้นเรื่อยไป  อัตตาที่
ไปเกิดใหมในความหมายของพราหมณคลายกับคนที่ออกจากบานเกาไปสูบานใหม  เขาถือวา  
คนที่ตายกับคนที่เกิดใหมเปนคนๆเดียวกัน  ซึ่งก็คลายกับหลักพระพุทธศาสนามาก  ตางกันแต
เพียงวา  ทางพุทธศาสนาถือวาวิญญาณที่เกิดใหม  ไมใชวิญญาณอันเกาแตก็สืบเนื่องไปจากอัน
เกา  เหมือนมะมวงลูกใหมที่ เกิดจากลูกเกาฉะนั้น   เมื่อพิจารณาดูปญหาแลว  ไมนาที่
พระพุทธเจาจะตรัสหาม  เพราะดูก็ออกจะเปนปญหาทีมีประโยชนอยูมาก  แตอยางไรก็ดี  ที่
พระพุทธเจาตรัสหามนั้น  ก็เพราะผูที่คิดปญหานี้ครั้งแรกไปยึดมั่นเสียกอน  ซึ่งเปนความยึด
มั่นที่ผิดวา  ในรางกายนี้มีอัตตาคือมีสิ่งที่เที่ยงแทยั่งยืน  อัตตา  หมายถึง  สิ่งที่ทรงไดดวยตัว
ของมันเอง  อัตตาใหญ  คือพระผูเปนเจา  อัตตาเล็ก  ก็คือชีวะหรืออาตมัน  ที่มีอยูในชีวิตทั้ง
ปวง  ซึ่งความเปนจริงอัตตาใหญหรืออัตตาเล็กในความหมายที่กลาวมานี้ ไมมีเลย  เมื่อเขาไป
ควาเอาสิ่งซึ่งมันไมมีจริงๆมาคิดเปนปญหา  เราก็จะเห็นวาเปนความหลงใหลโดยแทจริง  
เหมือนคนที่ละเมอเพอฝนถึงภาพมายาตางๆดวยเหตุนี้  พระพุทธเจาจึงทรงหามไมใหคิด  ซึ่ง
ถาจะคิดอยางมีประโยชน  ก็คือการคิดตามแนวปฏิจจสมุปบาท  เพราะการคิดตามแนวนี้  เปน
การคิดตามขอเท็จจริง  ที่พิสูจนไดและเปนไปเพื่อความหลุดพน๙

                                                 
      
     ๗ สุนทร  ณ รังสี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฏก, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพจุฬาลงกรณ 
ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๗๔. 

        ๘วศิน  อินทสระ,  พุทธปรัชญาเถรวาท,  หนา  ๖๘๗. 
     ๙ พร  รัตนสุวรรณ, พุทธวิทยา เลมหนึ่ง, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพวิญญาณ, ๒๕๓๗), หนา ๔๗๓. 
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จากทัศนะของผูศึกษาตามความหมายของปรากฏการณนิยม  ที่หมายเอาเฉพาะสิ่ง
ที่ปรากฏใหเห็นนั้นเปนความจริง  ไมมีสิ่งที่อยูเบื้องหลังปรากฏนั้น  ยิ่งสามารถมองเห็นชัดถึง  
สิ่งที่ปรากฏเห็นไดและสิ่งที่อยู เบื้องหลังปรากฏ  คําถามของอัพยากตปญหาจึงเปนแค
แนวความคิดหรือเปนเพียงเพียงจินตนาการ  ไมสามารถลงสูการปฏิบัติได  เมื่อพิสูจนแลวไม
ปรากฏดังที่กลาว  วาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  สิ้นสุดหรือไมสิ้นสุด  ชีวะกับสรีระเปนอัน
เดียวกันหรือ  ตายแลวเกิดอีกหรือไมเกิด  ฯลฯ  ตางก็ใหเหตุผลไมสามารถลงรอยกันได  กลุม
หนึ่งวาเที่ยงอีกกลุมวาไมเที่ยง  เพราะสิ่งที่ปรากฏนั้นไมมีใครไดเจอ  มีเฉพาะไดยิน  ไดฟงกัน
มาหรือไดเห็นเพียงบางสวนตางก็นํามาถกเถียงกันและถกเถียงกันนั้นก็ลวนเกี่ยวกับสิ่งที่อยู
เบื้องหลังปรากฏ   

พระพุทธเจาจึงตรัสไวในกาลามสูตรถึงเกณฑวินิจฉัยของความเชื่อ  ๑๐  ประการ
ของสิ่งเหลานี้  โดยใหพิจารณาใหถี่ถวนเสียกอน  อยาดวนเชื่อจนกวาจะประจักษแจงดวย
ตนเองวา  สิ่งใดเปนกุศล  ไมเปนไปเพื่อเบียดเบียน  เมื่อยึดถือปฏิบัติตามกอใหเกิดประโยชน
สุข  สิ่งนั้นควรเชื่อ  สิ่งใดเปนอกุศล  เปนไปเพื่อเบียดเบียน  เมื่อยึดถือปฏิบัติตาม  กอใหเกิด
โทษ  สิ่งนั้นไมควรเชื่อ 

ฉะนั้นผูศึกษาจึงเห็นวาปญหาอัพยากตปญหานั้น  ไมไดกอประโยชนในเชิงปฏิบัติ  
มีแตจะกอใหเกิดความสงสัย  ยิ่งนําไปสูปญหาในการถกเถียงกันอยางไมมีที่สิ้นสุด  ดวยอัพ
ยากตปญหาเปนปญหาที่ตางฝายตางยึดถือวาความรูของตัวนั้นถูกตอง  ทําใหสภาวะความจริง
นั้นไมปรากฏชัดได  แตหากวาไมยึดติดในความรูของตัวเอง  มองตามสภาวะความจริงที่ดํารง
อยูอยางเปนกลางๆ  ความจริงทั้งหลายก็จะปรากฏ  สรรพสิ่งตางอาศัยซึ่งกันและกันปรากฏ  
จิตอาศัยรูปเปนที่ปรากฏ  รูปก็พ่ึงพาอาศัยจิตในการรักษาสภาพการเกาะกลุมตามลักษณะนั้นๆ  
ไมมีอะไรเกิดขึ้นลอยๆ  หากสิ่งใดสิ่งหนึ่งจะปรากฏก็ตองมีเหตุมีปจจัยอื่นมีสวนในการทําใหมี
ขึ้น  สัตวตายไปแลวเกิดอีกหรือไมเกิดอีก  ก็จะตองมีเหตุมีปจจัยเชนเดียวกัน      

๓.๓  ทัศนะอไญยนิยม  (Agnosticism) 
 อไญยนิยม  นิยามตามความหมายศัพทปรัชญา  หมายถึง   
            ๑)  ในทางญาณวิทยา  หมายถึง  ทรรศนะที่ถือวามีความจริงบางอยางที่มนุษยไม
สามารถเขาถึงได   
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            ๒)  ในทางเทววิทยา  หมายถึง  ทรรศนะที่ถือวาพระเปนเจา(God)  อยูเหนือความรู
ความเขาใจของมนุษย๑๐

 ตามที่ใหคํานิยามของทัศนะของอไญยนิยมเราตองทําความเขาในกอนวา  ใน
ทัศนะนี้จะจํากัดขีดความสามารถของมนุษยในการรับรูวามีขีดจํากัด  โดยมีความจริงบางอยาง
ที่ความรูมนุษยนั้นไมสามารถเขาถึงได  ไมวาจะเปนหนทางใดก็ตามแต  แตจะรับรูไดโดยผาน
ทางสื่อที่สิ่งนั้นตองการเทานั้น  เพราะสิ่งนั้นจะอยูเหนือความเขาใจของมนุษย  แตสิ่งนั้นมีอยู
จริงและมีอยูอยางถาวรไมเปลี่ยนแปลง  แลวจะบรรยายใหเขาใจไดอยางไร  ก็โดยการ
พรรณนาคุณลักษณะของสิ่งนั้นไดเทานั้น  แตนั้นก็อาจจะทําใหเขาใจผิดไปก็ได   

         อัพยากตปญหาซึ่งเปนปญหาที่ไมสามารถหาขอสรุปได  ดวยอาจจะเปนเชน   
ทัศนะอไญยนิยมกลาวไว  วาเปนสิ่งที่อยูเหนือความรู  ความเขาใจของมนุษย  หากเปนเชนนั้น
จริง  มนุษยจะรูทําไมเมื่อเราไมสามารถรูได  ไมวาจะเปนทําอยางก็ตาม  คานไดแบงความจริง
ออกเปน  ๒  อยางคือ  ความจริงที่รูได  รูไดโดยอาศัยประสบการณและความจริงที่ไมสามารถ
ที่จะรูไดเปนความจริงเชิงอภิปรัชญา   

         แตดวยความอยากรูอยากเห็นของมนุษยที่พยายามจะกาวพนปรากฏการณ  ตางก็พา 
กันแสวงหาความจริงที่อยูพนปรากฏการณของมนุษย  ทัศนะดังกลาวมีนักปรัชญาที่ชื่อ  อิมานู
เอล  คาน  ซึ่งเปนนักปรัชญาที่เปนที่ยอมรับจากนักปรัชญาดวยกันวา  เปนนักประณีประนอม
ทางความคิด  คานแสดงทัศนะวา  คําวาอไญยะ  แปลวา  ไมพึงรูหรือรูไมได  อไญยนิยมคือ
ทฤษฏีที่ถือวามีบางอยางที่รูไมได  เปนภาวะที่ยังไมมีใครรูได  (unknowe)  และไมอาจรูได๑๑

 ในปรัชญาอุปนิษัท ก็มีแนวทรรศนะแบบเดียวกัน  แตแนวเขาถึงขอยุติแตกตางกัน
อยู  ปรัชญาอุปนิษัทมิไดทําการวิพากษวิจารณแนวทรรศนะตางๆวาผิดหรือถูกแตอยางใด  
พระฤาษีในคัมภีรอุปนิษัท  ตางใชการหยั่งรู  (intuition)  เพื่อบรรลุถึงพรหมันและใหเหลา
สาวกเขาใจดวยขอถกเถียงหาเหตุผล  และอุปมาเปรียบเทียบ  แตหาไดมีอาการหยั่งรูถึงความ
ขัดแยงกันในเรื่องของเหตุผลแตอยางใดไม  ตรงกันขามกับพระพุทธเจา  พระองคทรงหยั่งรู
เห็นความขัดแยงกันในเหตุผลชนิดสิ้นเชิงและไมมีที่สิ้นสุด  ซึ่งจะเห็นไดจากทิฐิวาทะมากมาย
                                                 

    
      ๑๐ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา   ๔. 

      ๑๑ อดิศักดิ์  ทองบุญ, คูมืออภิปรัชญา, หนา  ๗๑. 
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                                                                                                                                          ๓๗ 

ในยุคนั้น  การปฏิเสธแนวทรรศนะทั้งหลายนั้นเองเปนกรรมวิธีที่พระพุทธเจาทรงใชและทรง
บรรลุถึงความจริงสูงสุด  อันอยูเหนือบัญญัติ (concept) ใดๆ  พระองคไดทรงกาวพนจากความ
ขัดแยงของเหตุผล  สูสภาพอันพรรณนามิไดของความจริงสูงสุด  ความรูพรอมถึงความขัดแยง
นั้น  โดยขึ้นไปอยูเหนือเหตุผล๑๒

จากทัศนะอไญยนิยม  ทําใหนักวิชาการทางศาสนาบางทานนําเอาอัพยากตปญหา 
มาตีความ  วาเหตุที่พระพุทธเจาไมตรัสก็เพราะมาจากทัศนะอไญยนิยมที่วา  ความจริงที่ไม
สามารถรูได  ดวยเหตุนี้ความเปนสัพพัญูจึงไมมีกับพระพุทธเจา  พระพุทธเจารูในสิ่งที่
พระองครูเทานั้น๑๓

ผูศึกษาเองไมเห็นดวยกับทัศนะดังกลาว  เพราะจะขัดแยงกับคําวา  “โลกวิทู”  
หมายถึง  ผูรูแจงโลก  ที่ทั้งสามโลกตางสรรเสริญพระพุทธเจา  คือมนุษยโลก  สวรรคโลก  
จนถึงพรหมโลก  หากแตจะอาศัยเหตุเพียงวาพระพุทธเจาไมตรัสอัพยากตปญหา  แลวบอกวา
เพราะพระองคไมรูความจริง  ดูเหตุผลจะออนไปนิด  พระพุทธเจาไดตรัสบอกเหลาสาวกของ
พระองคไวแลววา  สิ่งที่พระองครูนั้นมากมายเหมือนใบไมในปา  แตที่นํามาตรัสสอนนั้นเพียง
แคใบไมในกํามือ  เพราะสิ่งที่อยูในกํามือของพระองคนั้นและคือสิ่งที่เปนประโยชน  เปน
ความสุข  และเกื้อกูลแกมนุษย  เทวดาทั้งหลาย  เพราะเมื่อครั้งที่พระองคทรงสงสาวกออก
ประกาศอุดมการณของพระองคที่วา  “ภิกษุทั้งหลายเธอทั้งหลายจงจาริกไป  เพ่ือประโยชน
และความสุขของชนเปนอันมาก  เพ่ืออนุเคราะหชาวโลก  เพื่อประโยชนเกื้อกูลและความสุข
แกทวยเทพและมนุษยทั้งหลาย”๑๔  
                   อัพยากตปญหาเปนปญหาท่ีถือวาเปนอาหารสมองของนักคิด  ที่ไมวาจะเปนทาง
ตะวันออกหรือทางตะวันตกตางก็ถกเถียงกันมา  และก็มีมากอนหนาพระพุทธเจาดวยซ้ํา  ดูจาก
บทที่  ๒  จะหาขอยุติไดอยางไรในเมื่อกลุมหนึ่งเห็นดานสสารนิยม  มีความเห็นวาโลกไมเที่ยง  
โลกไมมีที่สุด  วิญญาณกับรางกายแตกตางกัน สัตวตายแลวไมเกิดอีก  ที่เห็นวาทั้งหมดนั้นเปน
เพียงการรวมกลุมของสสารเทานั้น  ไมมีอะไรเมื่อสสารแยกจากกัน  ความเปนคนเปนสัตวก็
ไมมี  คือดับสูญ  สวนอีกกลุมที่เห็นวาโลกเที่ยง  โลกมีที่สุด  วิญญาณกับรางกายเปนอัน

                                                 
     
     ๑๒ จินดา  จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี,  หนา  ๑๖. 
     ๑๓ ดร.ที.อาร.วี, ปรัชญามาธยมิก, หนา ๗๖. 
     ๑๔ วินย. (ไทย)  ๔ / ๓๒ / ๓๙. 
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                                                                                                                                          ๓๘ 

เดียวกัน  สัตวตายแลวเกิดอีก  ที่ถือวามีความเที่ยงแทถาวรเปนมูลฐานของทุกสิ่ง  เปนอมตะ  
เปนนิรันด  การตายของคนสัตวเปนเสมือนการเปลี่ยนเสื้อผาแคนั้น   
                  จากอดีตจนกระทั่งถึงปจจุบันปรัชญาสองกลุมนี้ก็ยังถกเถียงกันไปเรื่อยๆหาท่ี
สิ้นสุดไมได  หากพระพุทธเจาเขาไปรวมวงการถกเถียงดวยแลว  พระองคก็ทรงไมตางอะไร
กับสิ่งที่พระองคเรียกวา  มิจฉาทิฏฐิ  แตพระพุทธเจาทรงมองทะลุถึงสิ่งเหลานี้วาหาประโยชน
ไมได  ถึงแมจะรูวาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  ความทุกขที่อยูตรงหนาก็หาดับไปไม  พระพุทธเจา
จึงไมตรัสและไมใชวาพระองคจะไมรู  ดังที่เราไดศึกษาขอความในพรหมชาลสูตร  ที่แสดงถึง
พระพุทธเจาทรงเขาถึงทรรศนะลัทธิปรัชญาทั้งหมด  แตไมติดอยูเพียงเทานั้น  เพราะพระองค
ทรงรูวานั้นไมใชสิ่งที่พระองคแสวงหา  พระพุทธเจาทรงอยูเหนือทรรศนะทั้งหลายเหลานั้น  
อยางนี้ถึงเรียกวาความเปนสัพพัญูอยางแทจริง  และดวยน้ําพระทัยกวางขวางพระองคทรง
เปดโอกาสใหสาวกไดรู จักลัทธิเหลานั้นอยางละเอียดโดยยกมาตรัสพรอมทั้งอธิบาย
เปรียบเทียบ  เพื่อท่ีจะใหสาวกของพระองคไดรูวาคําสอนของพระองคกับทรรศนะอื่นแตกตาง
กันอยางไร 
                   ใชเพียงเทานี้พระพุทธเจายังกลาที่จะทาใหมาพิสูจนใหเห็นประจักษแจงดวยตัวเอง
(เอหิปสสิโก)แลวใชปญญาดูกอนวา  สิ่งที่พระองคสอนนั้น  สามารถดับทุกขไดจริงไหม  อยา
เพิ่งเชื่อจนกวาจะไดพิสูจน  ตรวจสอบได  จนสิ้นสงสัย  ไมตองไปถกเถียงกันเสียเวลาเปลาๆ  
แทนที่จะไดประโยชนกลับจะเปนโทษเสียอีก  เพียงเทานี้คงพอที่จะทําความเขาใจกับทัศนะ
ดังกลาวไดบาง   

๓.๔  ทัศนะวิมตินิยม  (Scepticism) 
 วิมัตินิยม  นิยามตามความหมายศัพทปรัชญา  หมายถึง  ทรรศนะที่ถือวา  ความ
จริงเปนสิ่งที่มนุษยไมอาจรูได๑๕

 จากการที่พระพุทธศาสนามีทรรศนะไมสนับสนุนวิธีเขาถึงความจริงสูงสุดหรืออัน
ติมสัจจะโดยการโตเถียง  หรือการถกปญหาทางอภิปรัชญา  จึงทําใหพระพุทธศาสนาถูกมอง
วาปฏิเสธอภิปรัชญาเหมือนประสบการณนิยม  เพราะพวกประสบการณนิยมถือวาสิ่งที่มีอยู
จริงทุกอยางตองสามารถพิสูจนไดโดยผานประสาทสัมผัส  ประสาทสัมผัสเปนแหลงที่มาของ
ความรูทุกอยาง  สิ่งที่ไมผานประสาทสัมผัสเปนสิ่งที่ไมมีอยูเพราะเปนสิ่งที่ไมสามารถรูได  
                                                 

     
      ๑๕ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน,  หนา  ๘๘. 
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                                                                                                                                          ๓๙ 

การที่นักคิดทางพระพุทธศาสนาปฏิเสธขอเท็จจริงทางอภิปรัชญา  โดยอางวาพระพุทธเจาทรง
ตรัสวาการสนทนาโตเถียงทางอภิปรัชญาไมเปนไปเพื่อความดับทุกข  เมื่อมีคนถามถึงเรื่องนี้
พระองคก็ทรงนิ่งเสียไมตอบ  ซึ่งอาจทําใหเราตีความวาพุทธศาสนาเปนวิมตินิยมหรือสงสัย
นิยม  คือไมแนใจวาสิ่งนั้นมีหรือไม   
 พุทธปรัชญาไมเปนทั้งวิมตินิยมและอไญยนิยม  ดวยเหตุผลวาการที่พระพุทธเจา
ทรงนิ่งเสีย  ไมตอบคําถามเกี่ยวกับอภิปรัชญานั้น  ไมไดหมายความวาเปนเพราะพระพุทธองค
ไมทราบหรือพระองคยังมีความสงสัยในเรื่องนั้นอยู  อยางเชนเรื่องที่พระองคไมตอบเกี่ยวกับ
ชีวิตหลังความตาย  เมื่อพระเจาปเสนทิโศล  ถามพระเขมาภิกขุณีวา  ทําไมพระพุทธเจาไมทรง
ตอบปญหาที่วาพระตถาคตมีอยูกอนตายหรือวาพระตถาคตกอนตายมีอยูบางและไมมีอยูบาง  
หรือพระตถาคตหลังความตายมีอยูก็หามิได  ไมมีอยูก็หามิได  ภิกขุณีตอบวา   

 ขอนี้อุปมาเหมือนการไปหานักคํานวณที่ชํานาญใหมาทําการคํานวณเมล็ดทรายใน
แมน้ําคงคา  ตอใหนักคํานวณนั้นมีความชํานาญมากเทาใดก็ไมสามารถคํานวณได  
และคนที่ไปวาจางนักคํานวณก็ถือวาเปนคนไรเหตุผล  รวมความแลวการทําเชนนี้ไม
สมควรโดยประการทั้งปวงฉันใด  การจะไปตั้งคําถามกับพระตถาคตดังกลาวขางตน
นั้นถือวาไมสมควรเชนเดียวกัน  และตัวคําถามเองก็ไมมีเหตุผล  เพราะตถาคตละได
แลวซึ่งบัญญัติตางๆที่คนทั่วไปมักบัญญัติวานี่เปนรูป  เปนเวทนา  เปนสัญญา  เปน
สังขารและเปนวิญญาณ  พระตถาคตละไดแลว  ตัดขาดไดแลวทําใหปราศจากฐานเปน
ตาลยอดดวน....เปนสภาพลึกซึ้งประมาณไมไดหย่ังไดยาก  ดุจมหาสมุทรฉันนั้น๑๖

 พระพุทธองคทรงหลีกเลี่ยงการถกเถียงปญหาเกี่ยวกับปญหาอภิปรัชญา  และ
พระองคยังทรงเตือนเหลาสาวกใหหลีกเลี่ยงการถกเถียงปญหาเหลานี้เชนกัน  แตไมได
หมายความวา  พระองคไมทรงรูแจงและไมเขาใจปญหาอภิปรัชญาเหมือนนักปราชญหลาย
ทานวาไว  ความจริงแลวพระองคทรงรูมากกวาสิ่งที่พระองคทรงสอน  ดังที่พระองคทรงตรัส
กับภิกษุสาวกวา  “สิ่งที่พระองครูมีมากดุจใบไมในปา  แตสิ่งที่ทรงนํามาสั่งสอนดุจใบไมในกํา
มือ  และที่พระองคไมทรงสั่งสอน(โดยเฉพาะเรื่องอภิปรัชญา)  เพราะไมประกอบดวย
ประโยชนไมเปนไปเพื่อความเบื่อหนาย  ความคลายกําหนัดความสงบและนิพพาน”๑๗

                                                 
 

     ๑๖ สํ.สฬา. (ไทย)  ๑๘ / ๗๕๒ / ๔๐๑. 
     ๑๗ สํ.ม.  (ไทย)  ๑๙ / ๑๑๐๑ / ๖๑๓. 
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                                                                                                                                          ๔๐ 

         ครูสญชัยเวลัฏฐบุตร  ทานผูนี้ เปนนักวิมัตินิยม   (Sceptic)  หรือ  อัญญาณิก
(Agnostic)  ไมยืนยันความจริงหรือความแนนอนใดๆ  เมื่อมีผูถามวาโลกหนามีอยูจริงหรือไม  
คําตอบจากทานผูนี้จะเปนดังนี้ 

โลกหนามีอยูจริง  ก็มิใช 
โลกหนาไมมีอยูจริง  ก็มิใช 
โลกหนามีจริงและไมมีจริง  ก็มิใช 
ที่วามิใชทั้งหมด  ก็มิใช 
ที่วามิใชทั้งหมด  ก็มิใชนั้น  ก็มิใชอีก 
สัญชัยเวลัฏฐบุตร  ใชตรรกศาสตรดังกลาวนี้ตอบคําถามในลักษณะดังกลาว  จึง 

ไดรับการวิจารณวามี  วาทะสายไปมาดุจปลาไหล  คือหาจุดยืนชัดเจนไมได๑๘   
 เพราะฉะนั้น  อาการที่พระพุทธเจาทรงนิ่งไมพยากรณอัพยากตปญหา  ไมอาจ
ตีความไปในทํานองวา  ทรงเปน  “อัญญาณิก”  (agnostic)  แตประการใด  เพราะอัญญาณวาทะ
มีลักษณะสงสัย  และหมดความหวังใดๆ  แตพระพุทธเจาทรงมีความมั่นคงเกี่ยวกับปญหา
เหลานี้  ทั้งไมเปนความจริงอยางยิ่งที่อางวาทรงยับยั้งปญหานั้นไวกอน  จนกวาจะมีโอกาส
เหมาะจึงจะเปดเผยออกมา  พระองคตรัสบอกอยางชัดเจนแลววา  พระองคไดประกาศสัจธรรม
โดยปราศจากการเก็บสงวนเอาไว  และมิไดแสดงความแตกตางกัน  ระหวางคําสอนประเภท
สามัญกับประเภทลึกลับ  พระองคมิไดทรงเก็บกักสิ่งใดไวเหมือนอาจารยผูกําฝามือไวแนน  
(คือหวงความรู)  พระองคทรงมีความรูอยางดีเกี่ยวกับอภิปรัชญาและมิใชเพียงเทานั้น  
พระองคเองทรงเปนนักอภิปรัชญาชั้นยอดเยี่ยมอีกดวย  ดวยการวิเคราะหอยางลึกซึ้ง  ซึ่ง
พระองคไดทรงบรรลุจุดยืน  ที่ขามพนและลบลางการทํางานของตัวเหตุผลการปฏิเสธ
อภิปรัชญาชนิดเก็งความจริงจึงเปนการจงใจและมีเหตุผลเหมาะสม๑๙

 ผูวิจัยเห็นดวยกับคํากลาวขางบน  ที่พระพุทธเจาไมทรงตอบแลวทึกทัก  วา
พระพุทธเจานั้นสงสัย  หากพระองคทรงสงสัยในสิ่งเหลานี้  พระพุทธเจาคงไมตรัสให
ตรวจสอบตามหลักกาลามสูตร  ที่แมแตพระองคก็บอกวาอยาเพิ่งเชื่อ  พระองคทามาพิสูจน
กอน  ตราบใดที่ยังไมเห็นแจงประจักษดวยเหตุผลและปญญาของตนเองดีแลว  ที่สําคัญ

                                                 
      
     ๑๘ สุวรรณ  เพชรนิล, พุทธปรัชญาเบื้องตน, หนา ๖๗. 
     ๑๙ จินดา  จันทรแกว,  พุทธวิภาษวิธี,  หนา  ๑๕. 
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                                                                                                                                          ๔๑ 

พระพุทธเจาทรงกลาที่จะปฏิวัติความเชื่อเดิมที่มีมากอนหลายพันป  พรอมทัศนะทั้ง  ๖๒  
ทัศนะ  อีกทั้งมีครูทั้ง  ๖  ที่รวมสมัยกับพระองค  พระพุทธเจากลาววา  ความเห็นเหลานั้นลวน
อยูในที่สุดสวนขางความสุดโตง  ที่เปรียบเสมือนกับดักหรือตาขายที่คอยดักจับผูที่ไมสามารถ
นําตัวเองออกจากทิฏฐิเหลานั้นได  พระพุทธเจาทรงประกาศสัจธรรมที่อยูตรงกลางระหวาง
สองสิ่งนี้   
 หากแมวาพระพุทธเจายังสงสัยอยูไฉนเลยจะกลานําทัศนะทั้งหมดนั้นมาบอกได
ทั้งหมด  และสามารถแจกแจงใหสาวกไดรูวาทั้งหมดนั้นและคือ  ขายหรือกับดักที่คอยรอให
มนุษยผูไมสามารถมองเห็นตามสภาวะความเปนจริงนั้นติดอยู  และพระพุทธเจาก็ยังตรัสวา  
คําสอนของพระองคนั้นตางจากทัศนะเหลานี้   
                  ดังนั้นแลวอัพยากตปญหาจึงถือวาเปนเรื่องไรสาระในมุมมองของพระพุทธเจา  นั้น
ดวยเพราะพระองคทรงแสดงสัจธรรมที่อยูเหนือเหตุผลที่อาศัยเพียงการคาดคะเน  จากทิฏฐิ
ของตัวเองเทานั้นเอง   

๓.๕  ทัศนะปฏิบัตินิยม  (Pragmatism) 
 ปฏิบัตินิยม  นิยามความหมายศัพททางปรัชญา  หมายถึง  ลัทธิปรัชญาซึ่งมีแกน
สําคัญเกี่ยวกับเรื่องของความหมายและความจริง  กลาวคือ 
 ๑)  ขอความใดๆจะมีความหมายอยางไร  ขึ้นอยูกับผลทางปฏิบัติของขอความนั้นๆ  
ดังนั้น  ขอความ  ๒  ขอความที่มีผลทางปฏิบัติอยางเดียวกัน  ก็ตองถือวามีความหมาย
เหมือนกัน  
 ๒)  ขอความใดที่นําไปใชไดผลจริงตามที่คาดหมาย  ขอความนั้นถือวาจริง๒๐

 นักปราชญชาวตะวันออกเสนอการตีความหมาย  ของอัพยากตปญหา  หลายๆ
อยาง  มีผูเสนอแนะวาพระพุทธเจาไมทรงทราบอภิปรัชญา  หรือไมสนพระทัยในอภิปรัชญา
เพราะวาพระองคเปนผูนิยมการลงมือปฏิบัติ  โดยมีจุดมุงหมายทางปฏิบัติอยูอยางเข็มงวด   
          ดร.ที.อาร.วี.มูรติไดแสดงทัศนะดังกลาววา  พระพุทธองคเปนนักปฏิบัติ  พระองค
ทรงหลีกเวนจากความคิดนึกตามทฤษฏีทั้งหมด  ในฐานะเปนสิ่งไรประโยชน  ไมอาจนําไปสู
การตรัสรูได  ดังเราจะศึกษาในพระสูตรที่พระองคทรงติเตียนทั้งพระมาลุงกบุตร  และวัจฉะ
โคตรปริพาชก  พระพุทธองคทรงพร่ําสอนทางแหงชีวิต  แตพระองคทรงไมเอาพระทัยใสตอ
                                                 

     
 ๒๐ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา  ๘๐. 
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                                                                                                                                          ๔๒ 

การแจกแจงทัศนะเกี่ยวกับความจริงที่สุด  (อภิปรัชญา)  พระองคทรงย้ําเกี่ยวกับจริยธรรมและ
ปลอยใหอภิปรัชญาเปนเรื่องที่ถูกแขวนไว  จนกระทั่งพระอรรถาจารยในยุคตอมาสานตอ  
จนกระทั่งเกิดทัศนะคติที่แตกตางกันออกไป๒๑   
            พระพุทธเจาถือวาเปนยอดแหงนักปฏิบัตินิยม  พระองคทรงเนนสอนเฉพาะสิ่งที่
เปนสาระและประกอบดวยประโยชน  ซึ่งเปนไปเพื่อความเจริญแหงกุศล  และเพื่อประโยชน
สุขของมวลมนุษยทั้งระดับพ้ืนฐานและระดับสูงสุด  คือความพนทุกข  พระพุทธเจาไมสนใจ
นักเกี่ยวกับปญหาอภิปรัชญาที่ถกเถียงกันมาชานาน  กอนยุคของพระองคหรือแมแตในยุค
เดียวกัน  พระองคทรงเห็นวา  ปญหาอภิปรัชญาเปนสิ่งไรประโยชนในเชิงปฏิบัติและ
สิ้นเปลืองเวลา  ปญหาอภิปรัชญา  เชน  โลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  โลกไมมีที่สุด  
พระตถาคตตายแลวเกิดหรือตายแลวสูญ  ฯลฯ  เปนทัศนะที่ไมเอื้อประโยชนตอการแสวงหา
ทางจิตใจ  และไมใชปญหาเรงดวนของมนุษย๒๒  
          แกนแทของพระพุทธศาสนาไมเชิงเปนทฤษฏี  แตเปนหลักปฏิบัติเพ่ือใหเกิด
ประโยชนสุขแกชีวิตมนุษยจริงๆ  ทั้งระดับพื้นฐานและระดับสูงสุดคือความพนทุกข  ตามหลัก
พระพุทธศาสนาปริยัติจึงตองควบคูไปกับการปฏิบัติจึงจะเกิดปฏิเวธคือผลอันเกิดจากการ
ปฏิบัติ  หากพิจารณาตามความมุงหมายแทจริงของพระพุทธเจา  ความรูทฤษฏีที่ไมไดนําไปสู
การลงมือปฏิบัติก็วางเปลาไรประโยชน  พระองคจึงทรงติเตียนเหลาสาวกที่เรียนรูมากแต
ไมไดลงมือปฏิบัติเปนดุจคัมภีรเปลา  แตการปฏิบัติโดยปราศจากความรูทฤษฏีก็มืดบอดหลง
ทางเปนมิจฉาปฏิบัติและไมเกิดปฏิเวธ(ผลจากการปฏิบัติ)๒๓     
          ในหนังสือพุทธธรรมกลาวถึงทัศนะดังกลาววา  พุทธศาสนาเปนศาสนาแหงการ
กระทํา(กรรมวาทและกริยวาท)  เปนศาสนาแหงความเพียรพยายาม  (วิริยวาทะ)  ไมใชศาสนา
แหงการออนวอนปรารถนาหรือศาสนาแหงความหวงหวังกังวล  การสั่งสอนธรรมของ
พระพุทธเจาทรงมุงผลในการปฏิบัติ  ใหทุกคนจัดการกับชีวิตที่เปนอยูจริงๆในโลกนี้และ
เริ่มตนแตบัดนี้๒๔        
          เพ่ือใหมองเห็นความแตกตางกับทางตะวันตก  จําเปนจะตองกลาวถึงแนวความคิด
ของนักปรัชญาระบบนี้ดวย   สําหรับนักปรัชญาตะวันตกหากจะกลาวถึงบิดาของแนวคิด  
                                                 

     ๒๑ดร.ที.อาร.วี, ปรัชญามาธยมิก,  หนา  ๓๘. 
     ๒๒ พระมหาณรงค  กนฺตสีโล (อุนคํา),  จุดเดนของพระพุทธศาสนา, หนา  ๑๓๑. 
    ๒๓ เร่ืองเดียวกัน,  หนา  ๑๓๓. 
     ๒๔ พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต),  พุทธธรรม,  หนา  ๖. 
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                                                                                                                                          ๔๓ 

ปฏิบัตินิยม  ก็ตองกลาวถึง  วิลเลียม  เจมส  ที่กลาววา  “ปฏิบัตินิยมเปนเพียงวิธีการมากกวาที่
จะเปนระบบปรัชญา  เพราะเปนเพียงเจตคติเปนทาทีความคิด  ไมสนใจสิ่งปฐมเหตุ  สิ่งที่เปน
นามธรรมไรตัวตน  หลักการที่ตายตัว  ระบบปรัชญาที่ปดตาย  ไมใสใจในเรื่องสิ่งสูงสุด  และ
ตนกําเนิดอันหลอกลวง  แตกลับเพงมองไปสนในในสิ่งที่เปนรูปธรรมสิ่งสุดทาย  ผลผลิตหรือ
ผลที่ตามมา  สิ่งที่เปนขอเท็จจริงทั้งหลาย”๒๕

 เจมสไดเนนสรุปวา  ความแทจริงในทัศนะของทานขึ้นอยูกับความสัมฤทธิ์ผล  
ความพอใจที่เกิดตามมาเมื่อเรานําสิ่งที่ถือวาเปนความจริงเขาสูภาคปฏิบัติ  อีกนัยหนึ่งความ
แทจริงทั้งหมดตามนัยนี้จึงมีลักษณะเปนสมมติสัจจะ  ไมมีความแทจริงสูงสุดหรือปรมัตถ
สัจจะ   
 ปญหาทางอภิปรัชญาเปนสิ่งที่บุคคลใหความสนใจอยูทุกยุคทุกสมัย  แตปญหา
ทางอภิปรัชญาขึ้นอยูกับเหตุผล  ไมขึ้นอยูกับประสบการณสามัญ  เมื่อไมมีประสบการณจึง
ยากที่จะเขาความจริง  ดังนั้นการยืนยันหรือปฏิเสธ  จึงเปนสิ่งที่ยากจะพิสูจนใหเห็นไดจริง  
พระพุทธเจาทรงเห็นวาปญหาอภิปรัชญานั้นกอใหเกิดการถกเถียงไมรูจบ  เพราะไมมีใครเห็น
ประจักษดวยตนเองหรือผูที่รูก็ไมสามารถอธิบายใหผูอื่นรับรูไดอยางถูกตอง  ดวยเหตุนั้นการ
กลาวถึงความจริงบางอยางหรือปญหาเกี่ยวกับอภิปรัชญานั้น  จึงเปนการอาศัยเหตุผลเพื่อให
ไดมาถึงความสามารถเฉพาะตนก็วาได  แตไมไดมาดวยผลของการปฏิบัติ   

 วิธีการแบบปฏิบัตินิยม  เปนวิธีการเบื้องตนในการยุติขอโตแยงทางอภิปรัชญา  ซึ่ง
อาจจะไมมีวันรูจบได  เชน  โลกเที่ยงหรือไม  วิธีการของปฏิบัตินิยมจึงเปนความพยายาม
ตีความคิดแตละความคิดโยงไปสูผลการปฏิบัติ  ถาความคิดหนึ่งเปนจริงกวาความคิดหนึ่ง  
แสดงวาตองมีความแตกตางกันบางอยางเกิดขึ้นในทางปฏิบัติ๒๖

 ดวยเหตุนี้ทําใหเราเขาใจไดถึงหลักทฤษฏีกับหลักการปฏิบัติทั้งสองสิ่งจะตองไม
ขัดแยงกัน  บางทานอาจจะดวนสรุปวา  พุทธปรัชญาสงเสริมหลักการนี้  คือ  ความจริงทุก
อยางตองมีประโยชน  หรือ  ความมีประโยชนทุกอยางจะตองเปนความจริง  แตนั้นเปนเพียง
สวนหนึ่งเทานั้น  แตที่จริงแลว  ความจริงจะตองเปนสิ่งที่พิสูจนไดดวยประสบการณสามารถ
นํามาปฏิบัติได  และผลจากการปฏิบัตินั้นตองนําไปสูความสงบสุขและความจริงที่สูงขึ้นไป  
                                                 

      
      ๒๕ ชัยวัฒน  อัตพัฒน, ญาณวิทยา,  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๗),      

หนา ๙๒. 
      ๒๖ สนิท  ศรีสําแดง, พุทธศาสนากับการศึกษา : ภาคทฤษฎีความรู,  หนา  ๑๐๒.  
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                                                                                                                                          ๔๔ 

สิ่งที่พระพุทธองคทรงคนพบนั้น  มิไดวาดวยเร่ืองลึกลับเกินวิสัยประสาทสัมผัสของมนุษยแต
อยางใด  ตรงกันขามกลับวาดวยปรากฏการณธรรมดาของชีวิตที่ทุกคนสามารถรูเห็นและ 
นําไปปฏิบัติในชีวิตประจําวันได  นั้นคือความดับสิ้นไปแหงทุกขนั้นเอง  มรรคหรือทางปฏิบัติ
เพ่ือความดับเหตุทุกข  ก็เปนแบบการปฏิบัติธรรมดาที่อยูที่กาย  วาจา  ใจของมนุษยที่ทุกคน
สามารถทําใหเกิดมีขึ้นได  ถามีความตั้งใจจริงไมใชเหลือวิสัยของคนธรรมดาสามัญเลย 

 ๓.๖  ทัศนะอุตรภาพนิยม  (Transcendentalism) 
          อุตรภาพนิยม  นิยามตามความหมายศัพทปรัชญา  หมายถึง  
           ๑)  ภาวะที่อยูพนขอบขายของโลกหรือธรรมชาติ 
          ๒)  ภาวะที่พนจากโลกียวิสัย ๒๗   
          วีระชาติ  นิ่มอนงคไดกลาววา  การที่พระองคไมสงสัยและรูแตนิ่งเสียนาจะตีความ
ไดวาพุทธศาสนาเปนอุตรภาพนิยม  (Transcendentalism) หรือ ฌานนิยม  (Mysticism)  คือสิ่ง
นั้นมีอยูจริงและสามารถเขาถึงได  แตเราไมสามารถอธิบายใหเขาใจไดดวยคําพูดหรือภาษา
อยางใดอยางหนึ่ง  หากแมวาพูดไปก็อาจทําใหคลาดเคลื่อนหรือผิดไปจากความจริงของสิ่งนั้น  
แตเราก็สามารถที่จะเขาถึงไดดวยการหยั่งรู  เพราะสิ่งนั้นเปนสภาพเหนือการบรรยายแตเขาใจ
ไดดวยการปฏิบัติสิ่งนั้นเปนประสบการณเฉพาะตัว  ที่จะตองเขาถึงดวยการพินิจทางจิตโดย
อาศัยปญญาเปนเครื่องกําหนดรู  ซึ่งสิ่งนี้เปนหลักและวิธีการทางปรัชญาของศาสนาทั้งหลาย
โดยเฉพาะ๒๘

          วิทย  วิศทเวทยสรุปวา  มิใชวาพุทธศาสนาจะไมเชื่อวามีสิ่งที่อยูพนประสาทสัมผัส
ธรรมดา  เปนแตเพียงวาสิ่งเหลานี้อธิบายดวยประสาทสัมผัสธรรมดาไมได  อธิบายดวยเหตุผล
ตรรกะและทฤษฎีทางวิทยาศาสตรก็ไมได  แตสิ่งนี้มีและผูประสบมาแลวคือพระพุทธองคและ
พระอรหันตทั้งหลาย  การจะรูไดตองรูไดดวยตนเอง  สําหรับศาสนาพุทธ  ความจริงขั้นสูงสุด
มิไดอยูพนประสบการณของมนุษย  แตอยูพนโวหาร  และคําอธิบายของมนุษยเปนสิ่งที่แตละ
คนจะตองทดสอบดวยตนเอง๒๙   

                                                 
       

     ๒๗ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา ๙๘. 

      ๒๘ วีรชาติ นิ่มอนงค,  พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย, หนา  ๑๗๗. 
      ๒๙อางใน,สุวรรณา  สถาอานนท,  ศรัทธากับปญญา : บทสนทนาทางปรัชญาวาดวยศาสนา,  

(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย,  ๒๕๔๕), หนา  ๒๑.  
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             ยังมีนักวิชาการที่โตแยงวา   ปญหาการไมใหคาความจริง   แกอุตตรภาวะ
(Transcendentalism)  (ซึ่งสําหรับเอกเทวนิยมคือเครื่องชี้บงถึงพระเจา)  นั้นมาจากการแยกมอง
อุตรภาวะนั้นในลักษณะที่แยกตางจากโลกประจักษโดยสิ้นเชิง  การมองเชนนี้มีแตจะจํากัด
อุตตรภาวะใหอยูในโลกที่มนุษยสามัญเขาถึงไมได   
 ในหนังสือพุทธวิภาษวิธี  ไดใหทัศนะเกี่ยวกับลักษณะอุตรภาพนิยมที่เกิดขึ้นกับการ
ตอบปญหาเกี่ยวกับอัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอของพระพุทธเจาวา  พุทธศาสนาใหความสนใน
นอยมากในการเก็งความจริงเกี่ยวกับจักรวาล  และในการอธิบายสาเหตุแหงการสรางโลก  
พุทธศาสนาถือเอาประโยชนจากการพิจารณาดูสิ่งที่เราไดรูไดเห็นและประสบการณ  ดังที่ ดร.
กลุปหนะกลาววา “อาการนิ่งของพระพุทธเจา  เนื่องจากความจํากัดของประจักษนิยม  คือ  
อินทรียของมนุษยจํากัดมากกวาความไมสามารถของ  concepts  ที่จะพรรณนาความจริงเชิง
อุตตรวิสัย”๓๐

          แสง  จันทรงาม  กลาววา  พุทธปรัชญา  มิไดเปนเพียงทัศนะ  หรือทิฐิตอชีวิตที่เกิด
จากความคิดเทานั้น  แตเปนระบบความรูซึ่งเกิดจาก “ญาณ”  ซึ่งเปนผลของการปฏิบัติทางจิต
อยางลึกซึ้งและสูงสง  ปรัชญาอื่นเกิดจากการคิดของคนธรรมดาสามัญซึ่งยังมีกิเลส  ยังมีการ
ดํารงชีวิตแบบคนธรรมดาสามัญ  แตพุทธปรัชญาเกิดจากการปฏิบัติไปโดยลําดับขั้น  ต้ังแตมี
ความเห็นชอบ  ความคิดชอบ  การพูดชอบ  การกระทําชอบ  การเลี้ยงชีพชอบ  ความพยายาม
ชอบ  การตั้งสติชอบ  และการฝกจิตชอบ  จนกระทั่งเกิดญาณชอบในที่สุด  เพราะฉะนั้นพุทธ
ปรัชญาจึงไมใชผลของการนั่งคิดแลวเห็นขึ้นมาอยางงายๆ  แตเปนผลของการปฏิบัติพรอมทั้ง
กาย  วาจา  ใจ  ครบบริบูรณ๓๑

          วศิน  อินทสระ  อธิบายในหนังสือพุทธปรัชญา  วาอัพยากตปญหาเหลานี้  มิใช
เปนสิ่งที่จะเขาถึงไดดวยเหตุผล  แตเปนเรื่องที่ตองรูกันดวยญาณ  (intuition)  การมัวมานั่งเถียง
กันดวยเหตุผลขางๆ  คูๆแบบตาบอดคลําชางจึงเปนเรื่องเสียเวลาเปลาไมกอประโยชนในชีวิต
จริง๓๒

                                                 
       
      ๓๐จินดา  จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี,  หนา  ๙๒. 
       ๓๑แสง  จันทรงาม, ประทีปธรรม,  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพบรรณาคาร, ๒๕๒๖), หนา  ๖๖.  
       
     ๓๒วศิน  อินทสระ,  พุทธปรัชญาเถรวาท,  (กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๗), 

หนา  ๖๘๑. 
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                                                                                                                                          ๔๖ 

๓.๗  ทัศนะมนุษยนิยม  (Humanism) 
 มนุษยนิยม  นิยามความหมายตามศัพทปรัชญา  หมายถึง๓๓

 ๑   ทัศนะที่ถือวา   มนุษย เปนสิ่งหนึ่งในธรรมชาติ   มีศักดิ์ศรี   มีคา   และมี
ความสามารถที่จะพัฒนาตนเอง  โอยอาศัยเหตุผลและวิธีการทางวิทยาศาสตรไมตองอาศัย
อํานาจเหนือธรรมชาติแตอยางใด 

 ๒.  มนุษยนิยมตามทรรศนะของกลุมศาสนาบางกลุมถือวา  มนุษยจะพัฒนาตนเอง
ใหสมบูรณไดก็แตโดยอาศัยหลักคําสอนทางศาสนา 

 วารีญา  ภวภูตานนท  นักมนุษยนิยมกลาววา  “ศาสตรใดที่เนนการศึกษาเพื่อ  
“ความเปนมนุษย”  อยางแทจริง  เรียกวา  มนุษยนิยม (Humanism)  เชน  ปรัชญาแนวมนุษย
นิยม  (Humanistic Philosophy)  จิตวิทยาแนวมนุษยนิยม (Humanistic Psychology)  การแพทย
แนวมนุษยนิยม(Humanistic Medicine ) การสาธารณสุขแนวมนุษยนิยม(Humanistic Public  
Health) เปนตน  แนวทางนี้  จึงหมายถึง “สิ่งที่เกี่ยวของกับความเปนมนุษย”  เกี่ยวของกับ  
“ธรรมชาติมนุษย”  และเกี่ยวของกับ  “พฤติกรรมของมนุษย”  ที่แสดงออกมาทั้งทางดาน
กายภาพ  จิตภาพ  และสังคมภาพ  อยางเปนแบบแผนและกระบวนการที่ศึกษาได”๓๔

 ปรัชญาอินเดียโบราณไมไดใหความสําคัญกับคุณคา  ศักดิ์ศรีความเปนมนุษย  แต
จะใหความสําคัญกับสิ่งที่ไมสามารถมองเห็นได  อยางพระเจาที่ถือวาเปนผูกุมชะตาชีวิตของ
มนุษย  หรือท่ีเรียกวา  พรหมลิขิต  มนุษยไมสามารถลิขิตชะตาชวิีตตัวเองได 

 พระมหาณรงค  กนฺตสีโล (อุนคํา)  ไดแสดงทัศนะดังกลาวในหนังสือ  จุดเดนของ
พระพุทธศาสนาวา  ตามทัศนะของพระพุทธศาสนา  มนุษยเปนผูกําหนดชีวิตตนเอง  ความสุข  
ความทุกข  ก็ขึ้นอยูกับเหตุปจจัยท่ีมนุษยเปนผูกอ  ไมไดขึ้นอยูกับพระเจาดลบันดาลหรือ
พรหมลิขิตแตอยางใด  การมองความสุข  ความทุกขของมนุษยตามเหตุปจจัยท่ีเปนจริงตาม
ทัศนะของพระพุทธศาสนาดังกลาวนี้เปนการมองอยางกลางๆ  ไมเอนเอียงสุดโตงออกนอก
หลักการของเหตุผล๓๕

                                                 
      

๓๓ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพททางปรัชญา ฉบับราชบัณฑิตยสถาน,  หนา  ๔๔. 

       ๓๔ วารีญา  ภวภูตานนท  ณ มหาสารคาม, ภูมิปญญาแหงความเปนมนุษยในพระไตรปฏก,ในเก็บ
เพชรในพระ ไตรปฏก,  (กรุงเทพมหานคร  : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๕), หนา  ๓๒๔. 

         
 ๓๕พระมหาณรงค  กนฺตสีโล (อุนคํา),  จุดเดนของพระพุทธศาสนา,  หนา  ๑๑๗. 
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                                                                                                                                          ๔๗ 

           สนิท  ศรีสําแดง  กลาวถึงทัศนะดังกลาว  พระพุทธศาสนาเปนศาสนาที่สงเสริม
ศักยภาพของมนุษย  ใหมนุษยไดตระหนักในคุณคาและความสามารถของตนเอง  ไมตองอาศัย
อํานาจลึกลับหรืออํานาจเหนือธรรมชาติจากภายนอกและเมื่อบรรลุเองแลวประจักษชัดแลว  
ไมจําเปนตองเชื่อใคร  ไมตองอางอิงถึงใครอีก  นี่เปนการพึ่งพาอาศัยตนเองเพื่อการบรรลุถึง
จุดหมายสูงสุดดวยตัวเอง๓๖

 ในหนังสือพุทธธรรมไดอธิบายถึงศักยภาพของมนุษย  ในการสรางผลสําเร็จตาม
ความสามารถของตนเองหากคิดวายังมีโลกหนาอยู  โดยไมตองหวังพึ่งสิ่งอื่นวา  ถาความ
หวงใยในเรื่อชีวิตหลังจากโลกนี้มีอยู  ก็จงทําชีวิตดีงามอยางที่ตองการนั้นใหเกิดมีเปนจริงเปน
จังขึ้นมาดวยการประพฤติปฏิบัติแตบัดนี้  จนมั่นใจตนเองวาจะตองไปไดโดยไมตองกังวลหรือ
หวาดหวั่นตอโลกหนานั้นเลย  ทุกคนมีสิทธิเทาเทียมกันที่จะเขาถึงผลสําเร็จเหลานี้  แมวา
ความสามารถจะตางกัน  จึงควรใหทุกคนมีโอกาสที่จะพัฒนาความสามารถของตนอยางดีที่สุด
๓๗  

  ดังเราจะเห็นในคําถามของอัพยากตปญหา  ที่วาโลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด
หรือไมมีที่สุด  ชีวะกับสรีระเหมือนหรือแตกตางกัน  ฯลฯ  ความสําคัญไมใชอยูที่ตัวมนุษย  
แตเปนการใหความสําคัญกับปจจัยภายนอกที่ไกลตัว  ไมสามารถนํามาเชื่อมกับความเปนจริงที่
มนุษยตองเกิด  ตองเจ็บ  ตองแก  และตายได   

 อัพยากตปญหา  ถือวาเปนสวนที่ทําใหศักยภาพของมนุษยนั้นไมมีคุณคาแกความ
เปนอารยะ  เหตุใดก็ดวยกลุมที่เห็นวาโลกเที่ยง  โลกมีที่สุด  ชีวิตที่เปนอมตะ  เปนการให
ความสําคัญกับสิ่งที่เหนือธรรมชาติ  เปนการมอบความไววางใจใหกับความจริงชนิดถาวร  
(พรหมัน หรือ ปรมาตมัน  หรือ อัตตา)  จนกระทั่งมองขามศักยภาพของตัวเองไป  สวนอีก
กลุมหนึ่งที่เห็นเปนตรงกันขามกับกลุมแรก  คือเห็นวา  โลกไมเที่ยง  โลกไมมีที่สุด  ชีวิตไมมี 
แกนสาร  เปนเพียงการรวมตัวของบางสิ่งบางอยางเทานั้น  ตายแลวไมเกิด  ตายแลวก็คือการ
สิ้นสุด  นั้นก็เปนการหมดหวัง สิ้นหวัง มองไมเห็นคุณคาของความเปนมนุษยที่แทจริงไป  จึง
ทําชีวิตใหไรประโยชน  คนเหลานี้สมควรอยางยิ่งที่ไมตองบันทึกไวในหนาประวัติศาสตร   

                                                 
๓๖

 สนิท  ศรีสําแดง, พุทธศาสนากับการศึกษา : ภาคทฤษฎีความรู,  หนา  ๑๑๓. 
๓๗

 พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา  ๖. 
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                                                                                                                                          ๔๘ 

 ดวยความคิดเหลานี้ที่มองคุณคาของมนุษยที่แตกตางอยางสิ้นเชิง  และไมได
เกี่ยวของกับชีวิตในการดําเนินชีวิตเทาไรหนัก  การที่พระพุทธเจาไมตรัสในเชิงมนุษยนิยมก็
เพราะ  คําถามเหลานี้ไมไดสงเสริมศักยภาพของมนุษย  ในอันที่จะนํามาสูความสําเร็จตาม
ความสามารถมาสูตนเองได  ไมตองไปหวังพ่ึงพาสิ่งอื่น  อัพยากตปญหาถือวาปดกั้นสิ่งเหลานี้
ไมใหเกิดขึ้น  มนุษยไมมีอิสรภาพเพระถูกกําหนดโดยปจจัยภายนอกเอาไวแลว   

 มีปรัชญาอัตถิภาวะนิยมที่กลาวถึงความเปนอิสระของมนุษย  โดยไมตองไปหวัง
พ่ึ

                                                

งพาสิ่งภายนอก  และใหความสําคัญแกมนุษย  โดยซาตรเชื่อวา  มนุษยคือเสรีภาพ  มนุษยกับ
เสรีภาพเปนสิ่งที่แยกกันไมได  เสรีภาพคือพ้ืนฐานของมนุษย  มนุษยทุกคนสรางตัวเองขึ้นมา
ตามอุดมคติดวยการกระทําที่เปนอิสระของมนุษยเอง  ลักษณะสําคัญของมนุษย  คือสามารถที่
จะแยกตัวเองออกจากสิ่งอื่น  มนุษยจะดีหรือชั่ว  ก็เพราะการกระทําของเขาเอง  เสรีภาพที่
มนุษยมีอยูมิไดหมายถึงการกระทําตามใจตัว  แตหมายถึงความรับผิดชอบอันใหญหลวงตอ
การกระทําของตัวเองดวย๓๘

 พุทธปรัชญาตั้งเปาหมายสูงสุดไวที่การดับทุกข  และวิธีปฏิบัติสูการดับทุกขนั้น
เปนก็ตองพึ่งตัวเอง  เพราะนั้น  การบรรลุธรรมในทางพุทธปรัชญาตองขึ้นกับประสบการณ
สวนตัว  หากไมไดปฏิบัติดวยตนเองแลว  ประสบการณเหลานี้ก็ยังถือวาเปนประสบการณของ
คนอื่นอยูดี  แมพระพุทธเจาก็ทรงประสบดวยตนเองมาแลว  พระองคทรงรูยิ่งเห็นจริงดวย
ตนเองแลวจึงทรงสั่งสอนผูอื่นเพื่อใหรูยิ่งเห็นจริงตามในธรรมที่ควรรูควรเห็น  มีหลักการไม
เลื่อนลอย  เปนเหตุเปนผลที่ผูฟงตรองตามได  และธรรมเหลานี้แหละที่ตองนําไปปฏิบัติไดรับ
ผลจริง  และเกิดประโยชนสมควรแกการปฏิบัติ 
 

 
 

    ๓๘ อดิศักดิ์  ทองบุญ,  คูมืออภิปรัชญา, หนา ๖๔. 
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๔๙ 

 

บทที่  ๔ 
วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 

 

๔.๑  ความหมายของดุษณียภาพ 
ในบทนี้ผูศึกษาจะศึกษาถึงความหมายของคําวาดุษณียภาพ  โดยจะใหความหมาย

ลักษณะรวมหมายถึง  คําอธิบายที่ใกลเคียงกัน  นั้นคือการปฏิเสธสิ่งใดสิ่งหนึ่งเหมือนกัน  
                  ในรูปแบบของการปฏิเสธ  โดยอาศัยการนิ่ง  สงบนั้น  อาจเกิดจากสภาวะหลายอยาง  
เชนสภาวะที่ทรงไวซึ่งความเงียบ  ความอดกลั้นจากการพูดหรือจากเสียงอื่นๆ  เปนสภาวะไรเสียง  
ขณะที่ความเงียบของเขาเปนเหตุแหงความอยากรูการหลีกเวนจากการพูด  การถูกลืม  ความ
คลุมเครือ  การลมเลิกที่จะทําความรูกับบางสิ่ง  การระงับการโตตอบ  รวมทั้งไมตองการที่จะ
สื่อสาร  หรืออาจจะอยูในสภาวะที่กําลังเขาสมาธิถึงขั้นถอดดวงจิต   

ความหมายเหลานี้เปนคําคุณศัพทที่ใชในการบรรยายในหลายๆ  ลักษณะของการ 
ปฏิเสธ  นั้นหมายถึงวาเราจะใชในรูปแบบใดทั้งรูปแบบของวัฒนธรรม  ทัศนคติตางๆ  ทางการ
เจรจา  ดังนั้น  จึงพอแตก็พอจะสรุปถึงความหมายไดอยางชัดเจนถึง  การไมตองการที่จะสื่อสาร  
หรือโตตอบกับอีกฝายดวยการแสดงอาการนิ่ง 

พระพรหมคุณาภรณ(ป.อ.ปยุตฺตโต)  ใหความหมายที่แสดงถึงการปฏิเสธของ
พระพุทธเจาตอปญหาดังกลาว  ฐปนียปญหา  ปญหาที่พึงยับยั้งหรือพับเสียไมควรตอบ  เชน  ถาม
วา  ชีวะกับสรีระคือสิ่งเดียวกัน  ไชไหม  พึงยับยั้งเสียไมตองตอบ๑

คําวานิ่ง  หรืออยูนิ่งๆ ตามความหมายของพุทธทาสภิกขุ  ที่อธิบายไวในหนังสือแกน
พุทธธรรมพอจะสรุปไดดังนี้  คําวานิ่งหรืออยูนิ่งๆ  หมายความวาไมรับเอาอารมณเขามา  หรือวา
อารมณมากระทบก็ใหมันตายดานเหมือนคลื่นกระทบฝง๒

คําวา  “ดุษณี,ดุษณียภาพ  หมายถึง  อาการนิ่งซึ่งแสดงถึงการยอมรับ  หรือสงสัยก็ได  
ในการอธิบายในความหมายบางอยางที่ใชคําวาดุษณี  เปนการใชในลักษณะในการสงสัย  คือ
ไมใชไมเห็นดวยหรือเห็นดวย  แตในขณะที่ใชอาจจะเกิดความลังเล  สงสัย  เพื่อรอการวิเคราะห 
ขอมูลจึงใชอาการนิ่ง  ดังขอความที่วา  ทั้งนี้เพราะผูเขียนเชื่อวาการยอมรับโดยดุษณีปราศจากขอ
สงสัยใดๆ  อาจมิใชอาการแหงความเขาใจสิ่งที่ตนอางวา  ยอมรับ  โดยเฉพาะอยางยิ่งขอบรม

                                                 
      

     
๑พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต),  พุทธธรรม, หนา  ๗๑๔. 

     ๒ พุทธทาสภิกขุ,  แกนพุทธศาสน,  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอรุณวิทยา, ๒๕๒๙), หนา  ๑๕๔. 
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๕๐ 

ธรรมพรอมรับมานั้นเปนการอางถึงสัจธรรมอันสูงสุด    ความสงสัยทาทายมิใชการดูหมิ่นหยาด
เหยียด  ตรงกันขาม  เปนอาการแหงความเคารพในสัจธรรมนั้นเอง๓   

ความหมายของความเงียบในเชิงปฏิฐาน  อันหมายถึงประสบการณของบุคคลใน
สังคมฮินดูจะเรียก  บุคคลนั้นวา  “มุนี”  โดยคําวา  มุนิ(บุคคลผูบัญญัติความเงียบไว)  ไดบรรยาย
วา  “พระมุนีทั้งหลาย  ถูกลอมรอบดวยลม  อันสวมใส  เครื่องแตงกายโสโครก  สีเหลือง  พระมุนี
ทั้งหลายติดตามการไปของกระแสลม  สัญจรไปยังที่มีพระผูเปนเจาสถิตอยู  ณ  ที่นั้นๆดวยกอน
นั้น   สําหรับภาษาสันสกฤต  อาจจะเปนกริยาของคน  อันหมายถึงการคนคิด  การนึกคิด  การตรึก
ตรอง  อันหมายถึงการฝกฝนปฏิบัติของผูเรียนเพื่อแสวงหาความสงบ๔     

 จากการปฏิเสธแนวความคิดแนวโดยอาศัยการนิ่งนั้น  ผูที่จะทําไดจะตองเปนผูบรรลุ
ธรรมขั้นสูงสุดจริงๆ  ในอินเดียโบราณจะเรียกผูที่บรรลุธรรมสูงสุดวา  “มุนี”  ซึ่งแปลวา  ผูสงบ  
และไมเคยมีปรากฏการณถึงตอบปญหาในเชิงปฏิเสธที่อาศัยความเงียบ  เปนกริยาอาการของการ
ตอบ  แมแตเจาลัทธิทั้งหลายตางก็ใชวาทะ  ปะทะกัน  โดยการอางเหตุผลที่ตางก็อาศัยการเก็ง
ความจริงมาสนับสนุนความคิดของตนเองทั้งสิ้น 

มีธรรมเนียมที่โดงดัง  ๒  อยางของอินเดีย  คือ  ธรรมเนียมมุนีและธรรมเนียมความ
จริง เปนสวนที่รวมเปนสภาวะ  (สถานะภาพ)  ของการฝกฝน (ทักษะ)  และสิ่งเชิดชู  ดานการ
แสวงหาสิ่งสูงสุดของเปาหมายของชีวิต  คือการเขาใจความความเปนจริง  โดยมากกวาบุคคลใด  
บุคคลหนึ่งที่เขาสูความสงบสุข  โดยไมมีคําพูดใดที่จะแสดงออกไดถึงประเด็นที่สําคัญจริง  
ดังนั้นความจริงก็สามารถนําไปสูความเงียบ  หรืออาจจะอยูในกรณีหนึ่งของพระพุทธองคนั้นคือ
ความเงียบก็สามารถนําไปสูความจริงอีกดวย๕

หนังสือมิลินทปญหา  ธัมมวิโมกฉบับรวมเลม  ใหความหมายในการตอบปญหา
เกี่ยวกับเรื่องของอภิปรัชญา  วา  ฐาปนียพยากรณ  อันแปลวา  แกดวยการพักไวนั้น  คือเมื่อมีผู
ถามก็นิ่งเสียไมตอบ  เพราะไมมีประโยชนอันใดในการตอบ  อีกอยางหนึ่ง  ไมเคยตอบหรือเคย
อธิบาย  หรือเคยแสดงไวในที่อื่นมามากแลว  เมื่อมีผูถามก็งดไมตอบ  เพราะเห็นวาไดเคยตอบ  
เคยอธิบาย  เคยอธิบายที่อื่นมามากแลว  ปญหาวาโลกยั่งยืน  หรือไมยั่งยืนเปนตนนั้น  พระพุทธ
องคทรงเล็งเห็นวา  การตอบออกไป  ก็ไมเปนไปเพื่อความหลุดพน  

                                                 
       ๓ สุวรรณา  สถาอานนท,  ศรัทธากับปญญา:บทสนทนาทางปรัชญาวาดวยศาสนา,  หนา ๑๓. 

     ๔Phra Duangkham  Saenyod, “An Interpretation  of Buddha’s Silence in Theravada Buddhism-A 
Study”, p 32. 

     ๕ Ibid., p 36. 
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๕๑ 

อัพยากตกรรม  เปนเชิงของการกระทํา  จะหมายถึง  กรรมที่เปนกลางๆหรือการ
กระทําที่ไมอาจจัดไดวาดีหรือชั่วทางศีลธรรม  เปนการกระทําที่เกิดจากอัพยากตเจตนา  หรือ
เจตนาที่เปนกลางๆ  ซึ่งไมจัดอยูในฝายกุศลหรืออกุศล๖   
 จากความหมายเชิงปฏิเสธ  อัพยากตปญหาท้ัง  ๑๐  ขอ  ทําใหตองทําความเขาใจวา  
พุทธปรัชญานั้นยอมรับอินทรียสัมผัสหรือวิธีประจักษ  (perception)   และอนุมาน(inference)  วา
เปนแนวใหความรูในโลกนี้ได  เพียงแตวาหากวาจิตใจที่เต็มไปดวยอารมณ  เชน  ชอบ  ไมชอบ  
พอใจ  ไมพอใจ  โทสะ  โมหะและความกลัว  ยอมเปนอุปสรรคที่จะเห็นสิ่งตางๆตามเปนจริงได  
“อัพยากต”  คือไมดีไมชั่ว  เปนกลางๆ  ไมมีกริยาโตตอบ  ไมกระทําสิ่งใดไปในหลักของ  “กรรม”  
ทางพระพุทธศาสนา  มนุษยจะกระทําสิ่งใดลงไปจะตองอาศัยเจตนาเปนตัวขับเคลื่อน  ซึ่งก็มีทั้ง
ฝายดี  และฝายไมดี  หรือกุศลกับอกุศล คําวา  อัพยากต  จึงอยูระหวางสองฝายนี้  หากจะเปนมอง
วาเปนสิ่งเดียวกับ  หลักปฏิจจสมุปบาทก็นาจะได  คือมองจากฐานเชิงปฏิฐาน  ดวยอาศัยหลักเหตุ
ปจจัยของ  ปฏิจจสมุปบาท เขามาอธิบายคําวาตรงกลางระหวางสองสิ่งนี้ 
 ในความหมายหนึ่งที่ผูศึกษาเห็นวา  เปนสวนที่ทําใหพระพุทธเจาไมตรัสอัพยากต
ปญหา  คือ  คําวาสันติภาพ  แปลวาสงบ๗  ซึ่งนาจะเกิดจากที่พระองคทรงไมตองการใหเกิดความ
ขัดแยงระหวางกลุมคนที่ถือตามคตินั้นๆ  พระพุทธเจาตองการใหเกิดมีสันติภาพ  ที่เปนความสงบ
กับกลุมคนทั้งหลาย  หากเปนดังนี้  ผูที่เปนแบบอยางของการมุงสูสันติภาพบุคคลแรก  นาจะถือวา
เปนพระพุทธองคที่เปนตัวอยางที่ดี  ในการแสดงถึงการนํ

                                                

าสันติภาพเขามาใชสําหรับการเกิดขอ
ขัดแยงระหวางความคิด  อันอาจจะเปนสาเหตุในการแยกกลุม  แยกเหลา  แยกพรรค  แยกพวก  
เหมือนดังที่สามจังหวัดชายแดนภาคใตของไทยในปจจุบันก็ได 

๔.๒  ทาทีของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 
ทาทีของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหานั้นมี  ๒  ประเด็นหลักคือ  ทรงนิ่งไมตอบ

หรือท่ีเรียกวานิ่งโดยดุษณียภาพ  และตอบแตเปนการเลี่ยงไปแสดงหลักธรรมอื่น  

 ๔.๒.๑  ทรงนิ่งโดยดุษณียภาพ(ฐปนียะ) 
          หลักฐานในพระไตรปฏกที่แสดงถึงที่พระองคทรงนิ่ง  ที่ไมทรงตอบตอปญหาอัพ
ยากตปญหา  ที่แสดงไวในที่ตางๆ  ดังนี้ 

 
     ๖ สุนทร  ณ  รังสี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฏก, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 

๒๕๔๓), หนา  ๑๗๑. 
     ๗ พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต),  พจนานุกรม  ฉบับประมวลศัพท, หนา ๒๗๓. 
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๕๒ 

 ในโปฏฐปาทสูตร  เมื่อโปฏฐปาทปริพาชกและบริวาร  ทูลถามวา  โลกเที่ยงนี้เทานั้น
เปนจริง  สิ่งอื่นเปลากระนั้นหรือ  โลกไมเที่ยงนี้เทานั้นเปนความจริงสิ่งอื่นเปลากระนั้นหรือ  โลก
มีที่สุด...โลกไมมีที่สุด...ชีพอันนั้น  สรีระก็อันนั้น...ชีพอยางหนึ่ง  สรีระอยางหนึ่ง...สัตวเบื้องหนา
แตตายไปมีอยู...สัตวเบื้องหนาแตตายไปไมมีอยู...สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยูก็มี  ไมมีอยูก็มี....
สัตวเบื้องหนาแตตายไป  มีอยูก็มิใช  ไมมีอยูก็มิใชนี้  เทานั้นเปนจริง  สิ่งอื่นเปลากระนั้นหรือ 
พระพุทธเจาตรัสวา   

โปฎฐปาทะ   ขอนี้ เราไมพยากรณเพราะขอนั้นไมประกอบดวยอรรถ   ไม
ประกอบดวยธรรมไมเปนเบื้องตนแหงพรหมจรรยไมเปนไปเพื่อความหนาย  ไมเปนไป
เพ่ือคลายกําหนัด  เพื่อความดับ  ความสงบ  เพื่อความรูยิ่ง  ความตรัสรู  เพื่อนิพพาน  
เพราะเหตุนั้น  เราจึงไมพยากรณ๘

 ในจูฬมาลุงกโยวาทสูตร  คําถามของพระมาลุงกยบุตร  นําอัพยากตปญหา  ทั้ง  ๑๐  
ขอ  เขาไปทูลถามตอพระพุทธเจา  ทิฐิเหลานี้  ไดแก  โลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด โลกไมมี
ที่สุด  ชีพอันนั้น  สรีระก็อันนั้น  ชีพอยางหนึ่ง  สรีระอยางหนึ่ง  สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยู  
สัตวเบื้องหนา  แตตายไปไมมีอยู  สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยูก็มี  ไมมีอยูก็มี  สัตวเบื้องหนาแต
ตานไปมีอยูก็ไมใช  ไมมีอยูก็มิใช  ตองการใหพระพุทธเจาตอบ  ถาพระองคไมรูก็จงตอบตรงๆวา  
ไมรู  ถาพระองครูก็ขอใหตอบวา  รู  ถาไมตอบปญหา  ๑๐  ขอนี้  ก็จะขอลาสิกขา  แตพระพุทธเจา
ก็ไมทรงตรัสตอบ๙

          ในอานันทสูตร  คําถามของวัจฉโคจรปริพาชกถามเรื่อง  อัตตามีหรืออัตตาไมมี  
พระพุทธเจาทรงนิ่งไมตอบ  เพราะทรงรูวาเมื่อตรัสตอบก็จะทําใหผูถามนั้นเขาใจผิดคิดวา  
พระองคมีความเห็นตรงกับลัทธิใดลัทธิหนึ่ง  พระองคจึงนิ่งเสีย  ดังขอความตอนหนึ่งวา  “วัจฉ
โคตรปริพาชกไดทูลถามวา  อัตตามีอยูหรือ  พระพุทธเจาไดทรงนิ่งไมตรัสตอบ  วัจฉโคตรไดทูล
ถามอีก  ก็อัตตาไมมีหรือ  แมครั้งที่สอง  พระพุทธเจาก็ไดทรงนิ่งเสีย  ครั้งแลว  วัจฉโคตรก็ไดลุก
ขึ้นจากที่นั่งหลีกไป”๑๐

 ปญหานี้  หากพระพุทธเจาตรัสวา  อัตตามีอยู  คําตอบนั้นก็จักไปตรงกับลัทธิของพวก
สมณพราหมณผูเปนสัสสตทิฏฐิ  ในทางตรงกันขามหากพระองคตรัสวา  อัตตาไมมี  คําตอบนั้นก็

                                                 
       

     ๘ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๒๙๒ - ๒๙๕ / ๒๖๙ – ๒๗๑. 
      ๙ม.ม.  (ไทย)  ๑๓  / ๑๔๗ - ๑๕๒ / ๑๑๗ – ๑๒๒. 
     ๑๐สํ.สฬา.  (ไทย)  ๑๘ / ๘๐๑ - ๘๐๒ / ๔๒๙ – ๔๓๐. 
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๕๓ 

จักไปตรงกับพวกสมณพราหมณผูเปนอุจเฉทิฏฐิ  และยิ่งจะทําใหวัจฉโคตรเพิ่มความหลงงมงาย
เพราะความเชื่อเดิมเปนทุนอยูแลว 

 ๔.๒.๒  ทรงเลี่ยงโดยการแสดงหลักธรรมอ่ืน 
 ในชาลิสูตร  คําถามของปริพาชก  ๒  รูป  ไดทูลถามปญหาชีวิตกับรางกายนี้เปนอัน

เดียวกันหรือคนละอัน  ซึ่งพระพุทธองคไมตรัสตอบ  แตพระองคทรงอธิบายเรื่องอื่นที่เปน
สารประโยชนแกผูถาม  ดังนี้ 

 มัณฑิยะปริพาชกและชาลิยะปริพาชก  ทูลถามวา  ชีพก็อันนั้น  สรีระก็อันนั้นหรือวา
ชีพอยางหนึ่ง  สรีระอยางหนึ่งหรือฯ  พระพุทธเจาตรัสวา   

  ตถาคตตรัสรูเองโดยชอบ...เปนศาสดาของเทพดาและมนุษยทั้งหลายเปนผูจําแนก
พระธรรมฯ  คหบดี  บุตรคหบดี  หรือผูเกิดเฉพาะในตระกูลใด  ตระกูลหนึ่ง  ไดฟงธรรม
นั้นแลว  ศรัทธาในพระตถาคต...ออกบวชเปนบรรพชิต  สํารวมในปาฏิโมกข  มีศีล
คุมครองทวาร  มีสติสัมปชัญญะ  ภิกษุนั้นเมื่อจิตเปนสมาธิ  บริสุทธิ์ปราศจากอุปกิเลส  
ตังมั่น...ยอมนอมจิตไปในญาณ  ยอมรูชัดอริยสัจจ  ๔  ตามความเปนจริง  จิตยอมหลุดพน
จากอาสวะ  ๓  มีญาณรูวาหลุดพนแลวฯ  กิจที่ควรทําไดทําเสร็จแลว  กิจอื่นเพื่อความเปน
อยางนี้มิไดมีอีก ภิกษุรูเห็นอยางนี้  ภิกษุนั้นควรหรือจะกลาววาชีพก็อันนั้น  สรีระก็อัน
นั้น  หรือวาชีพอยางหนึ่ง  สรีระอยางหนึ่ง๑๑

 ในเขมาเถรีสูตร  คําถามของพระเจาปเสนทิโกศลทูลถาม  เรื่องการเกิดและการตาย  
สัตวทั้งหลายเมื่อตายไปจะเกิดอีกหรือไมฯ  พระพุทธเจาไมตรัสตอบปญหานี้  แตจะเลี่ยงโดยการ
แนะหลักธรรมอื่นแทน  ดังที่พระเจาปเสนทิโกศล  ทูลถามวา  สัตวเบื้องหนาแตตายแลว  ยอมเกิด
อีกหรือไม...สัตวเบื้องหนาแตตายแลวยอมไมเกิดอีกหรือฯ...สัตวเบื้องหนาแตตายแลวยอมเกิดอีก
ก็มี  ยอมไมเกิดอีกก็มีหรือฯ...สัตวเบื้องหนาแตตายแลว  ยอมเกิดอีกก็หามิได  ยอมไมเกิดอีกก็หา
มิไดหรือฯพระพุทธเจาตรัสวา   

  ปญหาขอนี้เปนปญหาที่ตถาคตไมพยากรณฯ  ตถาคตจักยอนถามมหาบพิตรใน
ปญหาขอนั้นบาง...มหาบพิตรทรงมีนักคํานวณ  นักประเมิน  หรือนักประมาณไรๆ  ซึ่งไม
สามารถจะคํานวณเม็ดทรายในแมน้ําคงคาวา  เม็ดทรายมี  ประมาณเทานี้ฯลฯหรือวามี
ทรายประมาณเทานี้แสนเม็ดหรือไมฯ 

ป.  ไมมเีลย  พระเจาขาฯ 
                                                 

     ๑๑ที.สี.  (ไทย)  ๙ / ๒๕๖ / ๒๐๘. 
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๕๔ 

พ.  มหาบพิตร  บุคคลเมื่อจะบัญญัติสัตว  พึงบัญญัติดวยรูป  เวทนา  สัญญา  
สังขาร  วิญญาณใด...รูป  เวทนา  สัญญา  สังขารวิญญาณนั้นอันตถาคตละไดแลว  
ตัดรากแลว  กระทําไมใหมี  ไมใหเกิดขึ้นอีกตอไปเปนธรรมดา  ดูกรมหาบพิตร  
ตถาคตพนแลวจากการบัญญัติวาเปนวิญญาณเปนของลึก  หย่ังถึงไดยาก  ดุจ
มหาสมุทร  ฉะนั้น สัตวตายแลวยอมเกิดอีกหรือไมเกิดอีกก็ดี  ยอมไมควรถามฯ๑๒

      ในโรหิตัสสสูตร  ที่เทวบุตรตนหนึ่งถามถึงสถานที่อยูของโลก  จักรวาล  ที่จะทําให
คนนั้นชีวิตเปนอมตะนั้นมีอยูไหมและอยูที่ใด  จะเดินทางไปใหถึงโลกดังกลาวนี้ไดอยางไร  
พระองคไมตรัสตอบ  แตทรงแนะนําใหเทวบุตรรูจักโลกภายในมากกวาภายนอก  ที่ถึงแมจะ
คนหาอยางไรก็ไมสิ้นสุด  เมื่อโรหิตัสสเทวบุตรทูลวา  พระองคผูเจริญ  บุคคลสถิตอยู  ณ  ที่ใด
หนอจึงไมเกิด  ไมแก  ไมตาย  ไมจุติ  ไมอุปบัติ  พระผูเจริญ  อันบุคคลจะอาจบางหรือไม  
เพ่ือที่จะรู  จะเห็น  และจะบรรลุที่สุดโลกไดดวยการเดินทางฯ  พระพุทธเจาตรัสวา   

  โลกที่วานี้เราไมพูดถึงที่นั้น  อันเปนที่สุดของโลกวา  ควรรู  ควรเห็น  ควรบรรลุ
ดวยการเดินทางฯ  โรหิตัสสะยอมรับวา  เมื่อชาติกอนตนเกิดเปนฤาษีชื่อโรหิตัสสะ  มี
ฤทธิ์เหาะไดเร็วดุจลูกธนู  เพียงตองการอยากรูจักที่สุดของโลก  ยอมอดอาหาร  ไมหลับ
นอน  เดินทางตลอดรอยป  ก็ยังไมถึงที่สุดของโลกได  แตตองตายเสียในระหวางทาง  
พระดํารัสนี้  พระผูมีพระภาคตรัสแจมแจง  ถูกตองแลว  เปนความจริงเชนนั้น 

พระพุทธเจาตรัสวา  เราบัญญัติ

                                                

เรียกวา  โลก  เหตุใหเกิดโลก  การดับของโลก  
และทางใหถึงความดับโลก  ในสรีระรางกาย  มีประมาณวาหนึ่งนี้  และพรอมทั้งสัญญา  
พรอมทั้งใจครอง  ฯ    แตไหนแตไรมา  ยังไมมีใครบรรลุถึงที่สุดโลกดวยการเดินทาง  
และยังบรรลุถึงโลกไมได  จึงไมพนไปจากทุกข  ฯ  เหตุนั้น  คนมีปญญาดี  รูชัดเรื่องโลก  
ถึงที่สุดโลกไดอยูจบพรหมจรรยแลว  รูจักที่สุดโลกแลว  เปนผูระงับแลว  จึงไมหวังโลก
นี้และโลกหนา๑๓

          ในพราหมณสูตร   มีพราหมณ   ๒   คนไดทูลถามวา   พระสมณะโคดมผู เจริญ  
ปูรณะกัสสปะและนิครนนาฏบุตร  ปฏิญาณตนวา  เรารูการเห็นในสิ่งทั้งปวงไมมีสวนเหลือ  เมื่อ
เราเดิน  ยืน  หลับ  และตื่นอยู  ญาณทัสสนะปรากฏติดตอเนื่องกันไป  และเรารูเราเห็นโลกอันไม

 
     
     ๑๒ สํ.สฬา.  (ไทย)  ๑๘ / ๗๕๒ / ๔๐๓. 
     ๑๓ สํ.ส.  (ไทย)  ๑๕ / ๒๙๕ / ๘๘. 
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๕๕ 

มีที่สุดดวยญาณอันไมมีที่สุด  คนทั้ง  ๒  ตางก็พูดอวดรูกัน  มีวาทะเปนขาศึกกัน  ใครจริง  ใคร
เท็จพระพุทธเจาจึงตรัสวา   

 พราหมณ  อยาเลย  ขอท่ีคนทั้งสองนี้  ตางพูดอวดรูกัน  มีวาทะเปนขาศึกกัน  ใคร
จริง  ใครเท็จนั้น  พักไวกอนเถิด  เราจักแสดงธรรมแกทานทั้งหลาย  ทานจงใสใจฟง
ใหดี   เปรียบเสมือนชาย  ๔  คน   ยืนอยูในทั้งสี่ทิศ  เขาตางก็มีฝเทาในการเดินและวิ่ง
เร็วพอๆกัน  เดินทางเร็วกวาลูกศรที่ว่ิงออกจากแลงคันศร  คนทั้งสี่นั้นกลาววา  เราจะ
เดินทางไปใหถึงที่สุดของโลก  เขาเวนการดื่มกิน  การถาย  การหลับ  การพัก  
เดินทางไปตลอด  ๑๐๐  ป  ยังไมทันถึงที่สุดของโลกเลย  ก็ตองตายลงในระหวางการ
เดินทางฯลฯ  ขอนั้นเพราะเหตุไร  เพราะเรายังไมเห็นวาบุคคลจะถึงที่สุดของโลกดวย
การวิ่ง (ไปเร็วเหมือนลูกธนูออกจากแลง)  เห็นปานนั้น  และเรายังไมถึงที่สุดแหงโลก  
ก็ไมกลาวการกระทําที่สุดแหงทุกขได 

กามคุณ  ๕  นี้  เรียกวา  โลก  ในวินัยของพระอริยเจา  กามคุณ  ๕  ประการ  คือ  
รูปที่รูแจงดวยจักษุ   เสียงที่รูแจงดวยหู   กลิ่นที่รูแจงดวยจมูก   รสที่รูแจงดวยลิ้น  
โผฏฐัพพะที่รูแจงดวยกาย  อันนาปรารถนา  นาใคร  นาพอใจ  เปนที่รัก  ยั่วยวน  ชวนให
กําหนัดฯลฯ    ภิกษุในธรรมวินัยนี้  สงัดจากกาม  จากอกุศลธรรม  บรรลุรูปฌาน  ๔...
บรรลุอรูปฌาน  ๔  ภิกษุนี้เขาใจวา  ไดถึงที่สุดแหงโลกแลวและอยูในที่สุดแหงโลก  แต
เรากลาววา  ภิกษุนี้ยังของอยูในโลก  ยังสลัดตนไมพนไปจากโลก  สวนภิกษุผูลวงแลว
จากอรูปฌาน  ๔  ทั้งปวง  บรรลุสัญญาเวทยิตนิโรธอาสวะของเธอสิ้นแลว  เพราะเห็น
ดวยปญญา  ภิกษุนี้เรียกวา  ไดถึงที่สุดแหงโลกแลว  และขามพนตัณหาเครื่องของอยูใน
โลกแลว๑๔

โลกของพระพุทธเจาไมใชโลกอยางที่พราหมณเหลานั้นเขาใจ  โลกอยางที่พราหมณ
นั้นเขาใจ  พระพุทธเจาก็เขาใจเชนเดียวกัน  แตการเดินทางเพื่อตองการจะรูโลกวาสิ้นสุดตรงไหน
นั้นคงไมสามารถรูได  เพราะตองตายเสียกอน  นั้นเปนโลกภายนอกยิ่งแสวงหายิ่งถูกความทุกข
เขาทับถม  ทรงแนะนําใหรูจักโลกภายใน  คืออาศัยอายตนะรูเทาทันกามคุณ  ๕  รูดวยปญหาตาม
ความเปนจริง  ก็จะลวงพนจากทุกขได 

                                                 
       
     ๑๔ องฺ  นวก.  (ไทย)  ๒๓ / ๒๔๒ / ๓๙๖ – ๓๙๘. 

Page 67 of 98

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย



 

๕๖ 

ในอัคคิวัจฉสูตร  ที่วัจฉะถามถึงการไปเกิดของบุคคลผูมีจิตหลุดพนแลว  วาไปเกิดที่
ไหน  พระพุทธเจาทรงตรัสวา 

วัจฉะ  คําวา  จะเกิดหรือไมเกิด  เกิดก็มี  ไมเกิดก็มี  เกิดก็ไมใชไมเกิดก็ไมใช  ดังนี้ไม
ควรถามเลย  เพราะวาธรรมนี้ลุมลึก  ยากที่จะรูเห็น  สงบระงับ  ประณีต  ไมใชธรรมที่จะ
หย่ังถึงไดดวยการนึกคิด  บัณฑิตเทานั้นจึงจะรูได  ผูอื่นนอกจากนี้  รูไดโดยยาก...บุคคล
เมื่อบัญญัติวาสัตว  พึงบัญญัติเพราะรูปใด  รูปนั้นตถาคตละไดแลว  มีมูลรากอันขาดแลว  
ถึงความไมมี  มีความไมเกิดขึ้นตอไป  ตถาคตพนแลวจากการมีรูป...ฉันนั้น  ไมควรกลาว
วาเกิด  ไมควรจะกลาววาไมเกิด  ไมควรจะกลาววาเกิดก็มี ไมเกิดก็มี...๑๕

เมื่อผูที่สงสัยถามปญหาที่ไกลตัวเกินไปและยังติดอยูในความสุดโตงทั้งสองฝาย
พระพุทธเจาจะนําเขาหาแสดงธรรมที่เปนกลางๆ  คือไมยึดติดขั้วใดขั้วหนึ่ง  และสามารถนําไปใช
ใหเกิดประโยชนได  ดังที่ตรัสกับพระกัจจานะ  วา 

แนะ  ทานกัจจานะ  โลกนี้โดยมากอิง(ทฤษฎีของตน)  ไวกับภาวะ  ๒  อยาง  คือ  
อัตถิตา(ความมี)  และนัตถิตา(ความไมมี)  เมื่อเห็นโลกสมุทัยตามที่มันเปนดวยสัมมา
ปญญา  นัตถิตาในโลกก็ไมมี  เมื่อเห็นโลกนิโรธตามที่มันเปนดวยสัมมาปญญา  อัตถิตา
ในโลกก็ไมมี  โลกนี้โดยมากยึดมั่นถือมั่นในอุบายและถูกคลองขังไวดวยอภินิเวส  สวน
อริยสาวก  ยอมไมเขาหา  ไมยึด  ไมติดอยูกับความยึดมั่นถือมั่นในอุบาย  ความปกใจ  อภิ
นิเวส  และอนุสัยวา  อัตตาของเรายอมไมเคลือบแคลงสงสัยวา  ทุกขนั้นและเมื่อเกิดขึ้น  
ยอมเกิดขึ้น  ทุกขเมื่อดับ  ก็ยอมดับ  อริยสาวกยอมมีญาณในเรื่องนี้  โดยไมตองอาศัยผูอื่น
เลย  เพียงเทานี้แล  ชื่อวาสัมมาทิฏฐิ 

ดูกอนกัจจานะ  ขอวา  สิ่งทั้งปวงมีอยู  นี้เปนสุดขางหนึ่ง  ขอวา  สิ่งทั้งปวงไมมี  
น้ี

                                                

เปนที่สุดขางหนึ่ง  ตถาคตยอมแสดงธรรมเปนกลางๆไมเขาไปติดที่สุดทั้งสองนั้นวา  
เพราะอวิชชาเปนปจจัย  สังขารจึงมี  เพราะสังขารเปนปจจัย  วิญญาณจึงมีฯลฯเพราะ
อวิชชานั้นแหละสํารอกดับไปไมเหลือสังขารจึงดับ  เพราะสังขารดับไป  วิญญาณจึงดับ  
ฯลฯ๑๖

ธรรมขอนี้สามารถนําไปสูการตอบอัพยากตปญหาในขอท่ีวา  ชีวะกับสรีระเปน
สิ่งเดียวกันหรือ  หากยึดติดในอัตตาก็วาชีวะกับสรีระเปนอยางเดียวกัน  เมื่อสุข  ทุกขเกิด

 
      
   ๑๕ ม.ม.  (ไทย)  ๑๓/ ๒๔๔- ๒๕๑/ ๑๘๘- ๑๙๒. 
     ๑๖ สํ.นิ.  (ไทย)  ๑๖ /๔๒ - ๔๔/  ๒๐ - ๒๑.  
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๕๗ 

ขึ้นกับสิ่งใดตางก็รูไดเชนกันวาสุขหรือทุกข  เชนนิครนนาฏบุตร  ตอบปญหาเกี่ยวกับ
เรื่องนี้   วา   เมื่อใดชีวะไดรับความพอใจหรือเสียใจก็จะแสดงออกทางรางกาย  
เพราะฉะนั้นชีวะกับสรีระจึงเปนสิ่งเดียวกัน  จึงถือวาผูทําและผูเสวยผลเปนตัวการ
เดียวกัน  ดวยความที่วามีอัตตาที่เที่ยงแทถาวร  นั้นก็เทากับเปดทางใหกับอีกฝายที่ไมเห็น
ดวย  เชน  จารวาก  และอชิตเกสกัมพล  ที่ตอบวาชีวะกับสรีระเปนคนละสวน  มีแต
ผูกระทําแตไมมีผูเสวยผล  ผูกระทําและผูเสวยนั้นเปนคนละอยางขาดจากกัน  เมื่อ
ความเห็นดังนี้แลวคําถามทั้งหลายตางตองการคําตอบที่ชัดเจนจากพระพุทธเจา 

 พระพุทธเจาก็ทรงตอบเหมือนกัน  แตทรงเลี่ยงโดยใชหลักธรรมอื่น  เมื่อผูถาม   ถาม
วา  พระองคผูเจริญ  ชรามรณะ  คืออะไร  ชรามรณะนี้ของใคร  พระพุทธเจาตรัสวา 

  ต้ังปญหายังไมถูก  ผูใดกลาววา  ชรามรณะคืออะไร  ชรามรณะนี้ของใคร  หรือ
ผูใดกลาววา  ชรามรณะก็อยาง  เจาของมรณะก็อยาง  คําพูดทั้งสองแบบนี้มีความหมาย
อยางเดียวกัน  ตางกันแตพยัญชนะเทานั้น  เมือมีความเห็นวา  ชีวะก็อันนั้น  สรีระก็อันนั้น  
การครองชีวิตอันประเสริฐ(พรหมจรรย)  ก็มีไมได  เมื่อมีความเห็นวา  ชีวะก็อยาง  สรีระ
ก็อยาง  การครองชีวิตอันประเสริฐ(พรหมจรรย)  ก็มีไมได  ตถาคตไมเขาไปติดที่สุดทั้ง
สองนั้น  ยอมแสดงธรรมเปนกลางๆวา  เพราะชาติเปนปจจัย  ชรามรณะจึงมี 
  พระองคผูเจริญ  ชาติ...ภพ...อุปาทาน...ตัณหา...เวทนา...ผัสสะ...สฬายตนะ...  
นามรูป...วิญญาณ...สังขาร...คืออะไร?  ของใคร?    พระพุทธเจาตรัสวา   
  ต้ังปญหายังไมถูก  เพราะอวิชชาสํารอกดับไปไมเหลือ  ความเห็นที่บิดเบือน  สาย
พรา  ขัดกัน  อยางใดๆก็ตามวา  ชรามรณะคืออะไร  ชรามรณะนี้ของใครก็ดี  ชรามรณะก็
อยาง  เจาของชรามรณะก็อยาง  ก็ดี  ชีวะอันนั้น  สรีระก็อันนั้น  ก็ดี  ชีวะก็อยาง  สรีระก็
อยาง  ก็ดี  ความเห็นเหลานั้นทั้งหมด  เปนดันถูกกําจัด  ถอนรากทิ้ง  ทําใหสิ้นซาก  ถึง
ความไมมี  หมดทางเกิดขึ้นไดตอไป๑๗

 ทั้งหมดนี้ถือวาเปนหลักการของพุทธปรัชญา  ที่พระพุทธองคทรงตรัสเปนทางสาย
กลาง  ไมเอนเอียงไปยังขายทิฏฐิใดทิฏฐิหนึ่ง  นั้นคือการอธิบายตามกระบวนการของเหตุปจจัย  
อยางเชื่อมโยงสัมพันธของเหตุและปจจัย  ไมมองแบบเชิงเดียวหรือแงมุมเดียว  เหมือนดังคําถาม
ของกลุมอัพยากตปญหาหากจะตอบก็ตองตอบเปนอยางแงมุมเดียว  เพราะคําถามตายตัววาจะตอง

                                                 
     
    ๑๗ สํ.นิ.  (ไทย)  ๑๖ /๑๒๙ - ๑๓๓ / ๗๒ – ๗๔. 
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๕๘ 

ตอบอยางนั้น  หากตอบอยางนั้นคือมองสิ่งนั้นแบบแงมุมเดียวก็จะทําใหคลาดเคลื่อนจากหลัก
ความเปนจริง  และจะไมสามารถครอบคลุมไดทั้งหมด  เชน  โลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุด
หรือไมมีที่สุด  อะไรละเปนเหตุปจจัยท่ีทําใหคําที่เรียกกันวาโลกเกิดขึ้น    เมื่อพระสมิทธิถามถึง
การคําวาโลกที่บัญญัติกัน  ที่วา  พระองคผูเจริญ  เรียกกันวา  โลก  โลก  ดวยเหตุเพียงไร  จึงมีโลก  
หรือบัญญัติวาโลก 

 ดูกรสมิทธิ  ที่ใดมีตา  มีรูป  มีจักขุวิญญาณ  มีธรรมอันพึงรูดวยจักขุวิญญาณ  ที่นั้นก็มี
โลก  หรือบัญญัติวาโลก  ที่ใดมีหู...มีจมูก...มีลิ้น...มีกาย...มีใจ  มีธรรมมารมณ  มีมโน
วิญญาณ  มีสิ่งอันพึงรูดวยมโนวิญญาณที่นั้นก็มีโลกหรือบัญญัติวาโลก 
 ภิกษุทั้งหลาย  เราไมกลาววา  ที่สุดโลก  เปนสิ่งที่รูได  เห็นได  ถึงได  ดวยการไป  แต
เราก็ไมกลาวเชนกันวา  บุคคลยังไมถึงที่สุดโลก  จะทําความสิ้นทุกขได๑๘

 นี่คือการแสดงธรรมที่เปนกระบวนธรรมที่ไมสามารถโตแยงได  เปนการแสดงถึง
ปจจัยสัมพันธ  คือสิ่งทั้งหลายอาศัยกันจึงเกิดขึ้นพรั่งพรอมวา  “ เมื่อสิ่งนี้มี  สิ่งนี้จึงมี  เพราะสิ่งนี้
เกิดขึ้น  สิ่งนี้จึงเกิดขึ้น,  เมื่อสิ่งนี้ไมมี  สิ่งนี้จึงไมมี  เพราะสิ่งนี้ดับ  สิ่งนี้จึงดับ”๑๙

 จะไมมีสิ่งใดเกิดขึ้นเองอยางลอยๆ  อยางไรที่มาที่ไป  จากกระบวนธรรมที่เปนกลางๆ
นี้เองที่ทําใหคําถามกลุมอัพยากตปญหาไดถูกปฏิเสธอยางไมใยดี  อยางไรก็ตามเมื่อมีหลักการก็
ตองมีแนวปฏิบัติ  เพื่อใหบุคคลไดประจักษแจงดวยตนเอง  เมื่อประจักษชัดดวยตนเองแลว  
คําถามเกี่ยวกับดานอภิปรัชญาจะไมเกิดผูเห็นประจักษชัดดวยตนเองแลว 

๔.๓  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา 
สําหรับการศึกษาในหัวขอน้ี  เปนการวิเคราะหเหตุผลและเหตุปจจัยท้ังหมด  ที่

พระพุทธเจาไมทรงตอบปญหาเกี่ยวกับอัพยากตปญหา  ซึ่งมีอยูดวยกัน  ๔  หัวขอหลัก  คือ 
 ๑)  เหตผุลเชิงปฏิบัติ 
 ๒)  เหตุผลเชิงอุตรภาพ 
 ๓)  เหตุผลเชิงความขัดแยงทางภาษา 
 ๔)  เหตุผลเชิงประจักษนิยม 

  
                                                 

     
    ๑๘ สํ.สฬ.  (ไทย)  ๑๘/ ๗๕ /๔๘. 
     ๑๙ สํ.นิ. (ไทย)  ๑๖/ ๑๔๔ /๗๗.  
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๕๙ 

๔.๓.๑.  เหตุผลเชิงปฏิบัติ 
          จากการศึกษาทั้งดานลักษณะ  ความหมาย  กระทั่งถึงทัศนะตางๆที่นักวิชาการใหไว  
เกี่ยวกับการไมตอบปญหาของพระพุทธเจาตออัพยากตปญหา  ทําใหทราบวา  พระพุทธเจาทรง
ถือวาเปนยอดแหงนักปฏิบัตินิยม  พระองคทรงเนนสอนเฉพาะสิ่งที่เปนสาระและประกอบดวย
ประโยชน  พระองคไมทรงใหความสนใจมากนัก  เกี่ยวกับปญหาทางดานอภิปรัชญา  ซึ่งอัพยากต
ปญหาก็รวมอยูในนั้นดวย  เพราะนั้นเปนเรื่องที่อยูไกลตัวเกินไปและไมเกี่ยวของกับการดําเนิน
ชีวิตสักเทาไร  ถึงแมวาอัพยากตปญหาจะเปนปญหาท่ีมนุษยทุกยุคทุกสมัย  จะใหความสําคัญ
อันดับตนๆ  และถกเถียงกันมาเปนเวลาชานาน   
          พระพุทธเจาทรงเห็นวาปญหาดังกลาว  เปนสิ่งที่ไรประโยชนในเชิงปฏิบัติและเปน
การสิ้นเปลืองเวลา  หากจะมาถามวาโลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  หรือไมมีที่สุด  สัตวตาย
แลวเกิด  หรือตายแลวสูญ  ฯลฯ  เปนทัศนะที่ไมเอื้อประโยชนตอการแสวงหาทางจิตใจ  และ
ไมใชปญหาเรงดวน 
          ดังที่ตรัสกับพระมาลุงกยบุตร  แมวาบุคคลใดมาถามวา  โลกเท่ียง  โลกไมเที่ยง  โลก
มีที่สุด  โลกไมมีที่สุด  ชีวะกับสรีระเปนอันเดียวกันหรือแตกตางกัน  ฯลฯ  ถามจนกระทั้งตาย
พระพุทธเจาก็ไมทรงตอบ  เพราะแมจะมีความเห็นวา  โลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไม
มีที่สุดฯลฯ  ก็ไมสามารถทําใหความเกิด  ความแก  ความเจ็บ  ความตาย  ความทุกข  ความเศรา
โศก  ความคับแคนใจนั้นหมดไปได  สิ่งเหลานี้ก็ยังมีอยู  จึงไมจําเปนที่จะตองมาเสียเวลาถกเถียง
กันเกี่ยวกับเรื่องนี้  ปญหาเรงดวนของมนุษยก็คือการเพียรพยายามทําที่สุดแหงทุกข  คือ  ความเกิด  
ความแกความเจ็บ  ความตาย  ความเศราโศก  ความคับแคนใจนั้นกอน  พระพุทธเจาทรงตองการ
ใหจัดการกับชีวิตของตัวเองเสียกอน  พระองคทรงยกอุปมาเปรียบเทียบเหมือนบุรุษถูกลูกศร
เสียบหนาอก  ดังใจความวา 

สมมติวา  มีบุรุษผูหนึ่งถูกยิงดวยศรอาบยาพิษ  บรรดาญาติของบุรุษนั้นจะพา 
ไปหาแพทยผูชํานาญ  มาผาตัดเพื่อเอาลูกศรออก  แตบุรุษนั้นกลาวหามญาติวาอยาพ่ึง
ผาตัดเลย  ตองสืบหาคนยิ่งนั้นใหไดเสียกอน  จึงจะผาเอาลูกศรออก 

บุรุษนั้นพึงรูขอความนั้นไมไดเลย  โดยที่สุด  เขาจะตองตายกอน  ฉันใด  บุคคล
ใดที่กลาววา  พระผูมีพระภาคเจา  จักไมทรงพยากรณทิฐิ  ๑๐  นั้น  ฯลฯ  แกเราเพียงใดเรา
จักไมบวชประพฤติพรหมจรรย  ไมเปนไปเพื่อความหนาย  คลายกําหนัด  เพื่อความดับ  
ความสงบ  เพื่อความรูยิ่ง  ความตรัสรู  และนิพพาน 
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๖๐ 

มาลุงกยบุตร  ปญหาที่เราพยากรณ  คือ  ความเห็นวา  นี้ทุกข  นี้เหตุใหเกิดทุกข  
นี้ความดับทุกข  นี้ขอปฏิบัติใหถึงความดับทุกขดังนี้  ที่ เราพยากรณขอนั้นเพราะ
ประกอบดวยประโยชน  เปนเบื้องตนแหงพรหมจรรย  เปนไปเพื่อความหนาย  คลาย
กําหนัด  ความดับ  เพ่ือความสงบ  เพ่ือความรูยิ่ง  ความตรัสรู  และนิพพาน  เหตุนั้นเราจึง
พยากรณขอนั้น๒๐

 กิจที่รีบดวนก็คือตองถอนลูกศรออกแลวรีบใสยาเพ่ือรักษาชีวิตไว  แทนที่จะมัว
วุนวายสอบถามอยากจะรูจักคนยิงและรายละเอียดเกี่ยวกับลูกศรที่ใชยิง  ไมยอมถอนลูกศรออก  
เขาตองเสียชีวิตกอนที่จะรูรายละเอียดทั้งหมด 
          ผูที่แสวงหาอยากจะรูคําตอบเกี่ยวกับปญหาดานอภิปรัชญา  เพื่อหาคําตอบโดยไมได
ประจักษชัดจะนําไปสูการคาดเดาอยางไมมีที่สิ้นสุด  และจะเกิดทัศนะที่แตกตางกันเหมือนคนตา
บอดคลําชาง  ที่แตละคนตางก็เห็นวาทัศนะของตัวเองนั้นถูก  สวนคนอื่นผิด  สุดทายก็จะเกิดการ
โตเถียงกันไมรูจบสิ้นจนกระทั่งตาย 
          ดังนั้น  พระพุทธเจาจึงทรงหลีกเลี่ยงการถกเถียงเกี่ยวกับปญหาอภิปรัชญา  และยัง
ทรงเตือนเหลาสาวกใหหลีกเลี่ยงการถกเถียงปญหาเหลานี้เชนกัน  แตไมไดหมายความวา  
พระองคไมทรงรูแจงและไมเขาใจปญหาอภิปรัชญาเหลานั้น  ความจริงแลว  พระองคทรงรู
มากกวาสิ่งที่พระองคทรงสอน  ดังที่พระองคตรัสกับภิกษุสาวกวา  “สิ่งที่ตถาคตตรัสรูมีมากมาย
เหมือนดังใบไมในปา  แตสิ่งที่ตถาคตนํามาสั่งสอนดุจใบไมในกํามือ  และที่ตถาคตไมทรงสั่ง
สอนสิ่งเหลานั้น  เพราะไมประกอบดวยประโยชนไมเปนไปเพื่อความเบื่อหนาย  ความคลาย
กําหนัด  ความสงบและนิพพาน”๒๑

 จากพุทธพจนขางบนนี้เปนคําตอบชัดเจนวา  ทําไมพระองคจึงไมทรงใหความสําคัญ
กับปญหาอภิปรัชญา  ไมใชวาพระองคจะทรงปกปดเหลาสาวกใสสิ่งที่พระองคทรงรู  แตเพราะ
อาศัยพระมหากรุณาธิคุณอันยิ่งของพระองคที่ทรงมีตอมวลมนุษย  จึงทรงมุงเนนสอนเฉพาะสิ่งที่
เปนสาระและประกอบดวยประโยชน  เพื่อใหเกิดประโยชนสุขที่แทจริงแกมวลมนุษย  โดยมุง
สอนสิ่งที่ใกลตัวมนุษยที่สุดและเปนปญญาของมนุษยโดยตรง  และเปนที่ประจักษชัดแลววาการ
ถกเถียงกันเกี่ยวกับปญหาอภิปรัชญานั้นนําไปสูการคาดเดา  การขัดแยงทางความเห็นและการ

                                                 
 

     
๒๐

 ม.ม.  (ไทย)  ๑๓ / ๑๔๗ – ๑๕๒ / ๑๑๗ – ๑๒๒. 

     ๒๑ สํ.ม.  (ไทย)  ๑๙ / ๑๑๐๑  /  ๖๑๓. 
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๖๑ 

โตแยงไมมีสิ้นสุดและหาจุดจบไมได  จนกระทั่งถึงทุกวันนี้ก็ยังไมไดคําตอบที่เปนบทสรุปที่แจม
แจงชัดเจน  ซึ่งยังคงเปนปญหาใหคนรุนตอๆไปไดถกเถียงกันไปเรื่อยๆอยางไมรูจบ 
          นอกจากนี้  แกนแทของพระพุทธศาสนาไมเชิงเปนทฤษฏี  แตเปนหลักปฏิบัติเพื่อให
เกิดประโยชนสุขแกชีวิตมนุษยจริงๆ  ทั้งระดับพ้ืนฐานและระดับสูงสุดคือความพนทุกข  ตาม
หลักพระพุทธศาสนาปริยัติจึงตองควบคูไปกับการปฏิบัติจึงจะเกิดปฏิเวธ  คือผลอันเกิดจากการ
ปฏิบัติ   
          หากพิจารณาตามความมุงหมายแทจริงของพระพุทธเจา  ความรูทฤษฎีที่ไมไดนําไปสู
การลงมือปฏิบัติก็วางเปลาไรประโยชน  พระองคจึงทรงติเตียนเหลาสาวกที่เรียนรูมาก  แตไมได
ลงมือปฏิบัติเปนดุจคัมภีรเปลา  แตการปฏิบัติโดยปราศจากความรูทฤษฎีก็มืดบอดหลงทางเปน
มิจฉาปฏิบัติและไมเกิดปฏิเวธ  พระองคไมทรงสรรเสริญผูเรียนมากแตไมลงมือ  พระองคทรง
เปรียบผูเรียนรูมากและทองบนสาธยายเปนนิตย  แตไมไดปฏิบัติตามหลักคําสอนเหมือนเด็กเลี้ยง
โคที่คอยดูแล  คอยเลี้ยงโคของคนอื่นเพื่อคาจางแตไมเคยไดลิ้มรสน้ํานมโคเหลานั้นเลย  ตางจากผู
ปฏิบัติตามหลักคําสอนที่ไดเรียนรูและทองบนสาธยาย  ยอมไดรับผลของการปฏิบัติเหมือน
เจาของโคที่ไดรับประโยชนจากโคทุกอยาง๒๒   
          เมื่อพิจารณาตามหลักปฏิบัตินิยมที่มุงเนนการลงมือทํา  เพ่ือใหเกิดผลตามประสงคที่
จะเปนประโยชนเกื้อกูลตอตนเองและคนอื่น  พระพุทธศาสนาก็มีลักษณะเปนปฏิบัตินิยมอยาง
แทจริง  หากพระพุทธศาสนาขาดลักษณะพิเศษที่เนนการปฏิบัติ  เพื่อใหเกิดประโยชนสุขขั้น
พ้ืนฐานระดับโลกิยะและประโยชนระดับโลกุตระ  พระพุทธศาสนาก็จะเปนเพียงหลักทฤษฏีที่ไร
คาและไมมีความสําคัญในเชิงปฏิบัติ  หลักสัทธรรมของพระพุทธเจาคือ  ปริยัติ  ปฏิบัติ  ปฏิเวธ  
ซึ่งครอบคลุมหลักการทั้งหมดของพระพุทธศาสนาก็ไรความหมายเชนกัน 
          ดวยเหตุที่วาพุทธปรัชญาจะมีจุดเดนที่เนนไปที่การปฏิบัติ  ฝกหัดทางจิตเพื่อการหลุด
พนไมนิยมการโตเถียงที่ไมเกิดประโยชน  แตเปนไปเพื่อความดับทุกขเทานั้น  ศาสตราจารย  ชย
ติเลเก  มีความเห็นวา  “พระพุทธศาสนาดั้งเดิมไมควรพิจารณาวาเปนระบบอภิปรัชญา  แตเปนขอ
สมมติฐานที่พิสูจนได  ซึ่งคนพบโดยพระพุทธเจา  ตลอดระยะเวลาการทําการพิสูจนทดสอบชนิด  
ผิดเปนครู  ในสํานักตางๆ”๒๓  พระพุทธเจาสอนเรื่องอริยสัจจ  ๔  ที่ชี้ตัวปญหาพรอมทั้งตนตอ
ของปญหา  และแนวทางในการแกปญหาอยางไดผลจริง  คือการไมยึดติดและตองการทําลาย
                                                 

     
     ๒๒ พระมหาณรงค  กนฺตสีโล(อุนคํา),  จุดเดนของพระพุทธศาสนา,  หนา  ๑๓๔. 
     ๒๓ K.N.Jayatilleke,  Early Buddhist Theory of  Knowledge,  p, 464. 
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๖๒ 

ตัณหา  ความสงบทางจิต  ความรูและปญญาจึงจะเกิด  พระองคทรงหลีกเวนจากความคิดนึกตาม
ทฤษฏี(ในพรหมชาลสูตรมี  ๖๒  ทฤษฎี)  ทั้งหมดในฐานะเปนสิ่งไรประโยชน  ไมอาจนําไปสู
การตรัสรูได  ดังที่กลาวมาบางแลว  เชนพระพุทธองคทรงติเตียนพระมาลุงกยบุตร  และวัจฉโคตร  
จะเห็นไดวาพระองคทรงพร่ําสอนทางแหงชีวิต  แตพระองคไมทรงเอาพระทัยใสตอการแจกแจง
ทัศนะเกี่ยวกับความจริงที่สุด  พระองคทรงย้ําเกี่ยวกับจริยธรรมและแนวปฏิบัติเพ่ือใหเขาถึงความ
จริงสูงสุดอยางตรงที่สุด  หากสาวกของพระองคทรงเดินตามทางมรรคมีองค  ๘  ที่พระองคทรง
วางไว     
          พระพุทธเจาพระองคก็ไมไดทรงทิ้งความรูในเชิงทฤษฏีใหอยูโดดเดียว  ดังที่
พระพุทธเจาไดทรงแสดงทาทีเชิงปฏิเสธอัพยากตปญหา ไมใชฐานะทฤษฎี  แตไมทรงเห็นดวยกับ
ทาทีของเจาลัทธินิกายที่เสียเวลาในการอภิปรายกัน  และหาเหตุผลเพื่อเอาชนะกัน  พระพุทธองค
มีอตีตังสญาณ  ทรงรูเรื่องอดีต  และอนาคตังสญาณ  ทรงเปนโลกวิทู  รูแจงโลก  ทรงรูเรื่อง
อนาคต   
            เมื่อพระพุทธเจาจะตรัสแสดงสัจจธรรมก็ตองเกี่ยวโยงถึงจริยธรรมเสมอ  คือมุงผลดีที่
จะเกิดแกชีวิตของผูที่แนะนําสั่งสอน  ทรงสั่งสอนใหเขานําไปใชประโยชนได    มีจุดหมายชัดเจน
วาเพื่อปลดเปลื้องผูรับคําสอนใหพนจากความถือผิดเห็นผิดที่เปนโทษแกชีวิตของเขา  ใหเขา
สามารถอยูอยางหลุดพนมีจิตใจเปนอิสระ  มีชีวิตที่ดีงามยิ่งขึ้น  สวนการตอบเพียงเพ่ือสนองความ
อยากรูเห็น  หรือเพ่ือเปนแคอาหารสมองนั้น  จะยิ่งเปนการสงเสริมความคิดฟุงซาน  เพิ่มเชื้อ
สําหรับใหความยึดถือท่ีมีอยูแลวใชสรางความเห็นขยายตัวออกไปอยางไมมีที่สิ้นสุด 
        พระองคจึงทรงเนนใหปฏิบัติตามมรรคมีองค  ๘  เพ่ือจะไดเห็นความจริง  นั้นคือการมอง
ทะลุถึงทิฏฐิทั้งหลาย  วามีความบกพรองอยางไร  เมื่อถึงจุดนั้นคําถามทั้งหลายจะไมเกิดกับบุคคล
นั้นอีกเลย           
          เพราะฉะนั้นปญหาเกี่ยวกับอภิปรัชญา    ซึ่งเปนเรื่องเกี่ยวกับอัตตาและโลกเที่ยง
หรือไมเที่ยง  มีที่สุดหรือไมมีที่สุด  มีสัญญาหรือไมมีสัญญา  ขาดสูญหรือไมขาดสูญ  สภาวะ
นิพพานในปจจุบันเปนอยางไร  จึงอยูในวิสัยแหงพุทธญาณ  ซึ่งจะกลาวในเหตุผลเชิงอุตรภาพ 

       ๔.๓.๒  เหตุผลเชิงอุตรภาพ 
 การเขาถึงความจริงที่เปนสิ่งที่อยูนอกเหนือปรากฏการณทางดานประสาทสัมผัส  การ
รับรูทั้ง  ๕  นั้นเปนการยากยิ่งในการที่จะอธิบายใหคนอื่นเขาใจ  นอกจากชี้แนวทางในการปฏิบัติ
เพ่ือใหเขาถึงสิ่งนั้น    พระพุทธเจาจึงทรงใชอาการนิ่งเปนการตอบคําถามถึงสิ่งที่มีอยูจริงแตมีอยู
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๖๓ 

นอกเหนือจากประสาทสัมผัสธรรมดาอยาง  ตาเห็นรูป  หูฟงเสียง  จมูกดมกลิ่น  เปนตน  เปน
ความจริงระดับสูงทีเรียกในภาษาปรัชญาวา  Ultimate  Reality 
 ตามความเชื่อของชาวพุทธเถรวาท  หลักธรรมทั้งหมดที่พระพุทธองคทรงแสดงเอาไว
มิไดมีฐานะเปนความรูธรรมดาอยางเชน  ความรูในวิชา  วิทยาศาสตร  คณิตศาสตรหรือ
ประวัติศาสตรเปนตน  เหตุผลคือความรูทั่วไปเหลานี้มนุษยไดมาโดยอาศัยเครื่องมือปกติธรรมดา
ที่เรียกวาประสาทสัมผัสบาง  เหตุผลบาง  แตหลักธรรมในพุทธศาสนาพระพุทธองคทรงไดมา
ดวยเครื่องมือพิเศษที่เรียกวาญาณ  หรือการหยั่งเห็นหรือปญญา  (ญาณก็ได)  ในทางพุทธศาสนา
นั้นจะสัมพันธกับประสาทสัมผัส  ปญญาหมายถึงการหยั่งเห็นความเกี่ยวเนื่องของปรากฏการณ  
เฉพาะที่เราสังเกตไดดวยประสาทสัมผัส  ความเกี่ยวเน่ืองเหลานี้บางกรณีไมซับซอน  แตในบาง
กรณีเปนเรื่องที่ซับซอนอยางยิ่ง  การหยั่งเห็นนี้จะไมเกิดกับคนทั่วไป  แตจะเกิดกับคนที่ปฏิบัติ
ธรรมในระดับที่แนนอนอยางใดอยางหนึ่งในพุทธศาสนา  
          ญาณคือความสามารถพิเศษท่ีไดมาดวยการบําเพ็ญบารมี  ชาวพุทธเถรวาทเชื่อวา  
พระญาณของพระพุทธเจาที่เรียกวาสัมมาสัมโพธิญาณ  เปนสิ่งที่คนทั่วไปไมสามารถตรวจสอบ
ได  ดังที่จัดพุทธวิสัยไวเปนหนึ่งในจํานวนสี่เรื่องที่บุคคลไมควรคิด  หรือพยายามหาทางเขาใจ  
อจินไตย  ๔  ประกอบดวย  พุทธวิสัย  ฌานวิสัย  กรรมวิบากและโลกอจินไตย๒๔  เปนตน 
          หากการตีความหมายของอัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอนั้นเปนเรื่อง  โลกอจินไตยถือวา
ปญหาดังกลาวมีเฉพาะพระพุทธเจาเทานั้นที่สามารถเขาถึง  และรูไดเฉพาะพระองคและพระองค
ก็ไมไดใหความสําคัญอะไรมากนัก  ดวยไมเกี่ยวของกับการดําเนินชีวิตมากนัก 
          แตอัพยากตปญหา  เปนภาวะที่พนโลกียวิสัย  หากจะเขาใจตองผานกระบวนการตาม
แนวทางการปฏิบัติเสียกอน  พระพุทธองคทรงบอกกับสาวกเสมอวา  พระองคไมไดบอกสาวก
เกี่ยวกับการคนหาความจริงโดยการอาศัยการเก็งความจริง  พระองคตรัสบอกเราอยางซื่อวา
พระองคไดสอนความจริงโดยปราศจากการปดบัง  และอยางปราศจากความแตกตางทั้งธรรม
ภายนอกและภายใน   พระองคมิไดขยักอะไรไวเหมือนกับกํามือของอาจารย  การไมรูใน
อภิปรัชญาไมมีเลย  พระองคมิใชจะทรงชํานาญและรูทั่วถึงการเก็งความจริงทางปรัชญาในสมัย
นั้นเทานั้น  พระองคเองยังเปนนักคิดที่เยี่ยมยอด  ในการวิเคราะหอยางทะลุปรุโปรงของพระองค  
พระองคทรงบรรลุถึงโลกุตตรถูมิ  และทรงลบลางอบุายวิธีเขาถึงเหตุผลดวยทิฏฐิที่ไรเหตุผลตางๆ
๒๕

                                                 
     ๒๔ องฺ.จตุก. (ไทย)   ๒๑ / ๗๗. 
     ๒๕จินดา   จันทรแกว, พุทธวิภาษวิธี, หนา  ๑๓๗.  
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๖๔ 

 แตก็มีผูขยายความ  อาการนิ่งของพระพุทธเจา  วาเปนสิ่งที่อยูเหนือคําบรรยายที่ใชกับ  
คําวานิพพาน  ที่อยูพนจากประสบการณในโลกนี้จะเขาถึง  นอกจากผูกําหนดรูดวยญาณเทานั้น  
เชน    ศาสตราจารยสรวปลลี  ราธากฤษณัน  ไดอธิบายลักษณะการนิ่งของพระพุทธเจาไว
ดังตอไปนี้  “พระนิพพานเปนธรรมที่อยูเหนือการสังเกต  จะกําหนดดวยญาณอยางโลกๆ  
อาณาจักรของประสบการณในโลกนี้  ไมอาจจะเปดเผยใหเห็นสภาพของพระนิพพานในที่ไหนๆ
ในอาณาจักรของมัน๒๖

 ดวยเหตุนี้พระพุทธองคจึงทรงใชวิธีการนิ่ง  เพื่อเปนการบอกถึงการเขาถึงความจริงที่
เปนหนึ่งเดียว  อันบุคคลทั่วไปหากไมผานกระบวนการที่พระองคไดทรงวางไว  ก็จะไมสามารถรู
ความจริงนั้นได  ดังปรัชญาเก็งความจริงทั้งหลายในสมัยพุทธกาล  ที่มีความขัดแยงของเหตุผล
อยางไมรูจบ  ตรงกันขามพระพุทธเจาทรงมีเหตุผลบริบูรณในแนวของพระองค  ซึ่งพระองคไดนํา
ความขัดแยงของลัทธิทั้งหลาย  นํามาแยกแยะเกี่ยวกับความจริงสุดทายก็ไดสลัดทิ้งซึ่งทฤษฏี
ทั้งหลายดวยพระปญญาญาณของพระองค  จนนําไปสูวิมุติสุขในที่สุด 
          ถึงอยางไรก็ตามแตลักษณะของสภาวะอุตตรภาพนั้น  ในอัพยากตปญหาไมมีผล ต

                                                

อ
การปฏิบัติตรง  และตอการดําเนินชีวิต  พระพุทธเจาจึงไมไดใหความสําคัญเทาไร  เพราะนั้น
ไมใชหนทางแหงการเขาถึงที่สุดแหงทุกขได  แตเมื่อใดที่ปฏิบัติตามแนวทางที่พระองคทรงวาง
แนวทางไวแลว  จนกระทั่งถึงความจริงอันสูงสุด  พรอมการเขาถึงดวยสภาวะดังกลาวแลว  ก็จะ
ไมสงสัยในสภาวะนั้นอีกตอไป 

 ๔.๓.๓  เหตุผลเชิงความขัดแยงทางภาษา 
 จากทัศนะของลักษณะของคําถาม  ที่กลุมปญหาของอัพยากตปญหานั้น  จะเปนคํา
โดดๆ  กลาวลอยๆ  จะอาศัยการคาดคะเน  คาดเดา  ใชหลักเหตุผล  หลักตรรกศาสตรเขามา
สนับสนุน  ก็เปนเพียงทัศนะหนึ่งเทานั้น  นั้นหมายถึงก็ยังมีอีกหลายทัศนะที่เห็นแตกตาง  การให
ความหมายก็ยอมแตกตางกันออกไปตามทัศนะของตน  ความขัดแยงของภาษานั้นเมื่อมองอีกมุม
หนึ่งก็คือ  การแสดงทัศนะของแตละขายความคิดที่ยึดติด  ความจริงความเชื่อ  ตลอดจนความรูสึก  
วาอักษรนั้นถายทอดความจริง  ความหมายที่ปรากฏในขอความบงถึงอะไรบางอยางที่ไม
เปลี่ยนแปลงตามกาล  ตามหมายตามอักษรมีความคงที่และแสดงถึงแกนแทของสิ่งนั้น  หรือ
อาจจะเรียกงายๆกระชับวา  ทิฏฐิ  ก็ไดเชนกัน 

 
     
    ๒๖ ดร.ที.อาร.วี,  ปรัชญามาธยมิก,  หนา  ๖๖. 
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๖๕ 

          เมื่อมีความเห็นที่แตกตางกัน  ความหมายในภาษาที่สื่อสารนั้นตางก็ใหความหมายที่
ตางกันไปดวย  เกิดความขัดแยงดานการสื่อสาร  (ดังที่กลาวไวในดานความหมายในบทที่  ๒)  จึง
เกิดความขัดแยงดานภาษาก็เพราะมีความเห็นที่แตกตางกัน  กลุมที่ถือแนวสัสสตทิฏฐิก็เห็นอีก
แนวหนึ่ง  กลุมอุจเฉททิฏฐิก็เห็นอีกอยางหนึ่ง  ทําใหเกิดจุดพลาดรวมกันของสองทัศนะ  ก็คือ  
ความเห็นวาหรือยึดถือวา  มีสัตว  บุคคลที่เปนตัวแทตัวจริง  พวกหนึ่งยึดถือวา  สัตว  บุคคล  
ตัวตนนั้นคงตัวอยูยั่งยืนตลอดไป  สวนอีกพวกหนึ่งเห็นไปวา  สัตว  บุคคล  ตัวตนที่มีอยูนั้นมาถึง
จุดหนึ่งตอนหนึ่ง  โดยเฉพาะเมื่อกายแตกสลาย  ชีวิตนี้สิ้นสุด  สัตว  บุคคล  ตัวตนหรืออัตตา  ก็
ถูกตัดขาดสูญสิ้น 
          พระพุทธเจาไดชื่อวาเปนวิภัชชวาที  หรือแสดงคําสอนแบบวิเคราะห  ลักษณะสําคัญ
ของความคิดและการพูดแบบนี้คือ  การมองและแสดงความจริง  โดยแยกแยะออกใหเห็นแตละแง
ละดานครบทุกแงดาน  ไมใชจับเอาแงหนึ่งแงเดียว  หรือบางแงขึ้นมาวินิจฉัยตีคลุมลงไปอยางนั้น
ทั้งหมด  หรือประเมินคุณคาความดีความชั่วเปนตน  โดยถือเอาสวนเดียวหรือบางสวนเทานั้นแลว
ตัดสินพรวดลงไป  วาทะที่ตรงกันขามกับวิภัชชวาท เรียกวา  เอกังสวาท  แปลวาพูดแงเดียว  คือ
จับไดเพียงแงหนึ่ง  ดานหนึ่งหรือสวนหนึ่งก็วินิจฉัยลงไปอยางเดียวท้ังหมด  หรือพูดตายตัวอยาง
เดียว   
          ความคิดที่ขาดความตระหนักในความสัมพันธ  ทําใหคนโนมเอียงไปในทางที่จะยึด
ความเห็นสุดขางใดขางหนึ่ง  เชน  ยึดถือสัสสตวาท  มองเห็นวามีอัตตาที่ต้ังอยูเที่ยงแทนิรันดร  
หรือยึดถืออุจเฉทวาทมองเห็นวาอัตตาตองดับสิ้นขาดสูญไป  ทั้งนี้ เพราะเมื่อเผลอลืมมอง
ความสัมพันธตามเหตุปจจัย  ก็มองเห็นสิ่งนั้นตั้งอยูขาดลอยโดดๆแลวความเห็นเอียงสุดอยางใด
อยางหนึ่งก็จึงเกิดขึ้น 
          หนังสือพุทธธรรม  กลาวถึง  คําถามอัพยากตปญหาที่พระพุทธเจาไมตอบวา  คําถาม
ที่เหลวไหลไรสาระจําพวกหนวดเตา  เขากระตาย  ปญหาที่ยังไมพรอมที่จะเขาใจ  จึงยับยั้งไวกอน  
หันไปทําความเขาใจเรื่องอื่นที่เปนการเตรียมพ้ืนเขาเสียกอน  แลวคอยมาพูดกันใหม  หรือใหเขา
เขาใจไดเองบาง  ปญหาที่ต้ังขึ้นมาไมถูก  โดยคิดขึ้นจากความเขาใจผิด  ไมตรงตามสภาวะหรือไม
มีตัวสภาวะอยางนั้นจริง๒๗     
          เมื่อมีความเห็นที่แตกตางกัน  ความหมายในภาษาที่สื่อสารนั้นตางก็ใหความหมายที่
ตางกันไปดวย  เกิดความขัดแยงดานการสื่อสาร  (ดังที่กลาวไวในดานความหมายในบทที่  ๒)  จึง

                                                 
     
     ๒๗ พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา  ๗๑๕. 
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เกิดความขัดแยงดานภาษาก็เพราะมีความเห็นที่แตกตางกัน  กลุมที่ถือแนวสัสสตทิฏฐิก็เห็นอีก
แนวหนึ่ง  กลุมอุจเฉททิฏฐิก็เห็นอีกอยางหนึ่ง  ทําใหเกิดจุดพลาดรวมกันของสองทัศนะ  ก็คือ  
ความเห็นวาหรือยึดถือวา  มีสัตว  บุคคลที่เปนตัวแทตัวจริง  พวกหนึ่งยึดถือวา  สัตว  บุคคล  
ตัวตนนั้นคงตัวอยูยั่งยืนตลอดไป  สวนอีกพวกหนึ่งเห็นไปวา  สัตว  บุคคล  ตัวตนที่มีอยูนั้นมาถึง
จุดหนึ่งตอนหนึ่ง  โดยเฉพาะเมื่อกายแตกสลาย  ชีวิตนี้สิ้นสุด  สัตว  บุคคล  ตัวตนหรืออัตตา  ก็
ถูกตัดขาดสูญสิ้น 
          พุทธปรัชญา เปนการมองแคผู รู กับสิ่ งที่ ถู กรู   ที่สัมพันธกันไมมีสิ่ งที่ ส าม  
ความสัมพันธระหวางผูรูกับสิ่งที่ถูกรู  เปนการสัมพันธกันระหวางตาสําหรับเห็นรูป  หูสําหรับฟง
เสียง  จมูกสําหรับดมกลิ่น  ลิ้นสําหรับรูรส  ฯลฯ    สําหรับในอัพยากตปญหานั้น  เปนการตั้ง
คําถามที่สื่อใหเห็นวาการทําหนาที่ของสองสิ่งนี้ผิดพลาด  โดยความพยายามจะใหมีสิ่งที่มีเฉพาะ
ผูรู  แตไมมีสิ่งที่ปรากฏใหรู 
 การใหคําจํากัดความของภาษาที่จะสื่อถึงบางอยางจึงจะตองอาศัยคําจํากัดความที่
เขาใจงายและกะทัดรัด  คําวา  “สมมติ”  (Convention)  แปลวาการรับรู  ตกลง  ยอมรับหรือมีมติ
รวมกัน  ถาเปนความจริง  (Conventional  Truth)  ก็เปนสิ่งที่ถือตามความกําหนดตกลงรวมกัน
ของชาวโลก  นอกจากนี้  ยังมีคําวา  “บัญญัติ”  (Designation)  แปลวาการตั้งขึ้น  ขอที่ต้ังขึ้น  การ
เรียกชื่อหรือกฎที่ใชรวมกัน  ซึ่งการบัญญัติในทางเถรวาทสามารถใชเรียกสิ่งที่มีหรือไมมีอยูก็ได
๒๘  
          ในหลักจตุษโกฏิ  ของนาคารชุนที่ใชอธิบายและตอบโตคูตอสู  และใชอธิบายตีความ
อัพยากตปญหานั้น  ทําใหเห็นความขัดแยงกันภายในคําถาม  เชน  คําวาโลกเที่ยงหรือ  โลกไม
เที่ยงหรือ  โลกทั้งเที่ยง  และไมเที่ยงหรือ  จะวาโลกเที่ยงก็ไมใช  ไมเที่ยงก็ไมใชหรือ  แตละขอ
นั้น  เมื่อพิจารณาอยางลึกซึ้งแลว  ยอมขัดแยงตนเองทั้งนั้น  เพราะทุกสิ่งเปนในโลกมีลักษณะ
เปนปฏิจจสมุปบาท  คือมีลักษณะสัมพันธ  การยืนยันสิ่งใดสิ่งหนึ่งวาเปนความจริง  ก็เปนการไม
สมเหตุสมผล  คือขัดแยงตนเอง  ไมวาจะมองในมุมใดลวนเปนเชิงปฏิเสธอยูดี   

     ในการตอบปญหาพระพุทธองคจะทรงใชหลักปฏิบัติอยู  ๓  หลัก  คือ  หลักปญญา  
หลักเมตตา  หลักอุปายโกศล  ซึ่งหลักทั้ง  ๓  หลักนี้มีความสัมพันธกัน  เมื่อพระพุทธองคตอบ
ปญหา  พระองคทรงยึดถือใชหลักทั้ง  ๓  นี้  เปนโครงสรางอันเปนกรอบของพระองคที่ใชตอบ

                                                 
     
     ๒๘ สุมาลี  มหณรงคชัย, พระนาคารชุนะกับคําสอนวาดวยทางสายกลาง,  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ

ศยาม, ๒๕๔๘),  หนา  ๑๘๒. 
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ปญหา  พระพุทธองคตรัสตอบปญหาแกบุคคลมากมายหลายประเภท  ทั้งสาวก  ทั้งเหลานักบวช
เดียรถีย  ปริพาชก  นิครนถ  พราหมณ  มหากษัตริย  คหบดี  เศรษฐี  จัณฑาล  สามัญชนทั่วไป  ไม
วาพระพุทธองคจะทรงตอบสั้นๆหรือตอบเพียงสั้นๆหรือตอบยาวใชเวลานานในการสนทนา  
หรือบางครั้งไมตรัสตอบเลย  หลักปญญาหรือหลักเปาหมาย  ที่นํ

                                                

าไปสูการเกิดองคความรูขึ้นกับผู
ถามนั้นรวมกันเปนองครวมไมทรงใชหลักใดโดดเดี่ยว  แตทรงใชรวมกันในการตรัสตอบปญหา
ทุกครั้ง  หลักเมตตาธรรมหรือหลักปฏิบัติกับบุคคลผูถามดวยความเอื้อเฟอเกื้อกูลปรารถนาใหเกิด
สิ่งที่เปนประโยชนสุขแกผูถาม  และหลักอุปายโกศลหรือหลักเทคนิคที่เปนศิลปะหรือหลักกํากับ
กระบวนการนําผูถามเขาสูหลักเปาหมายแหงการเกิดองคความรูเกิดปญญา  ปญญาสําคัญอยางไร
พระพุทธองคจึงยึดถือปฏิบัติเปนหลักเปาหมาย  เพราะปญญาเปนตัวตัดสินวินิจฉัยขั้นสูงสุดของ
การบรรลุธรรม  และเปนตัวประหารกิเลสพนจากทุกขทั้งปวง  ดังนั้น  ที่สุดแหงการตรัสตอบ
ปญหาของพระพุทธเจานั้น  พระองคจึงมีเปาหมายสูงสุด  คือ  ทําใหผูถามเกิดปญญาสัมมาทิฐิ 

 การไมตรัสตอบ“อัพยากตปญหา”  ทั้ง  ๑๐  ขอนั้น  ถือวาเปนพระกรุณาธิคุณของ
พระพุทธเจาที่ไมตองการใหชนทั้งหลายตองติดอยูในมิจฉาทิฏฐิ  และการขัดแยงทางดานความคิด  
ที่ไมเปนประโยชนตอการดําเนินชีวิต  ดวยพระองคทรงรูวาหากตรัสแลวจะทําใหเกิดปญหาอยาง
ไมมีที่สิ้นสุด  และอาจจะเกิดกระทบกระทั่งระหวางความเชื่อ  พระองคจึงทรงใชหลักสันติโดย  
การนิ่งเปนการสื่อความหมายถึงการอยูรวมกันไดโดยสันติ  เพ่ือไมใหเกิดการโตแยง  เสียเวลา
ปวยการจะอธิบายปญหาทั้ง  ๑๐  ขอ  เพราะโดยสวนตัวผูถามนั้นจะเปนผูที่มีความเชื่อของตัวเอง
อยูแลว  แมจะไดคําตอบอยางไรหากไมเขากับความเชื่อของตัวเอง  ก็คงตองโตตอบจนกวาจะรูแพ  
ชนะหรืออีกฝายตองยอมเชื่อตาม 
          ก็ในเมื่อสิ่งทั้งหลายเปนกระบวนธรรม  เกิดจากสวนประกอบตางๆประมวลกันขึ้น  
และเปนไปตามเหตุปจจัย  ก็ยอมไมมีทั้งตัวตนที่จะเที่ยงแทยั่งยืน  และทั้งตัวตนที่จะดับสิ้นขาด
สูญ  คือ  แมแตขณะที่เปนอยูนี้  ก็ไมมีสัตวบุคคลตัวตนอยูแลว  จะเอาตัวตนที่ไหนมายั่งยืน  จะเอา
ตัวตนที่ไหนมาขาดสูญ  เปนอันปฏิเสธทั้งสัสสตทิฏฐิ  และอุจเฉททิฏฐิ๒๙

         นั้นหมายถึงวาอาการนิ่งเงียบของพระพุทธเจาในแงหนึ่งตีความไดวา  เปนการแสดง
จุดยืนถึงการขัดแยงทางดานความคิด  วาความเขาใจของพระองคไมใชอยางเดียวกับนักคิด
ทั้งหลาย  เพราะวาถาใชพระองคก็คงจะตอบปญหาของพวกเขา  เพ่ือสรางความกระจางแจง
รวมกันไปนานแลว     

 
 

     
๒๙

 พระธรรมปฏก  (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม,  หนา  ๗๐ / ๒๕. 
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๔.๓.๔  เหตุผลเชิงประจักษ 
 อัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอ  ที่วาดวยโลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด

ฯลฯ  นั้น  เปนความพยายามของคนอินเดียโบราณ  ที่จะทําความเขาใจสิ่งที่อยูเหนือประสาท
สัมผัส  คือพยายามที่จะกาวพนปรากฏการณ  อภิปรัชญาที่เกิดจากการเก็งความจริง  มิใชเพียง
ความผิดแผกแตกตาง  แตก็ทําใหเกิดฝายที่ไมเห็นดวยเกิดขึ้นทันที  ถานักทฤษฏีคนหนึ่งพูดวา  
“ใช”  ตอปญหาที่วาโลกเที่ยงหรือโลกไมเที่ยง  ฯลฯ  อีกคนหนึ่งอาจกลาววา  “ไมใช”  ตอปญหา
เดียวกัน  ตางฝายก็ตางตองการพิสูจนใหปรากฏเปนที่ประจักษแกคนทั่วไป  แตในการพิสูจนเรื่อง
อัพยากตปญหานั้นก็ไมรูวาเมื่อไรจะพิสูจนกันเสร็จ   
          สําหรับการพิสูจนในเชิงประจักษนี้  อัพยากตปญหาไมสามารถที่จะใชไดกับแนวนี้  
เพราะไมสามารถแสดงใหคนอื่นดูไดวาโลกนั้นเที่ยงหรือไมเที่ยง  โลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุด  ฯลฯ  
แตปญหาดังกลาวก็เปนเพียงขั้นหาหลักฐานพยานมาใหดู  และวิเคราะหเหตุผลมาใหฟงเทานั้น  
สวนตัวแทวาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  มีที่สุดหรือไมมีที่สุด  สัตวตายแลวเกิดอีกหรือไมเกิดอีกเปน
เรื่องที่เขาไปในแนวอจินไตย  คือคิดเอาดวยเหตุผลไมไดและเปนเรื่องที่อยูเหนือสามัญวิสัยอยู
นั้นเอง 
          การพิสูจนเรื่องนี้ไมมีที่สิ้นสุด  ไมอาจแสดงใหเห็นประจักษแกผูไมรู  ไมวาในแงมี
หรือในแงไมมี  จะเปนไปไดก็ในขั้นเชื่อวามีหรือไมมีเทานั้น  เพราะวาทั้งผูเชื่อและผูไมเชื่อ  หรือ
ผูพยายามพิสูจนวามีและผูพยายามพิสูจนวาไมมี  ตางก็ไมรูที่มาที่ไปวาโลกนั้นเที่ยงหรือไมเที่ยง
อยางไร  หรือโลกมีที่สุดหรือไมมีที่สุดตรงไหนก็ไมมีใครพาใครไปดูหรือพิสูจนได  ตางคนก็ตาง
เชื่อตามภูมิของตัวเอง 

         ในกิรสูตร  พระผูมีพระภาคตรัสวา 
พวกอัญเดียรถียปริพาชก  เปนคนตาบอด  ไมรูจักประโยชนและสิ่งที่ไมเปน

ประโยชน  ไมรูธรรม  เมื่อไมรูจริง  จึงเกิดทะเลาะวิวาทบาดหมางกัน  แลวตรัสเลาเรื่องตา
บอดคลําชาง  ที่แตละคนคลําชางคนละสวน  แลวก็ใหตอบ  แตละคนตางก็ตอบตามความ
เขาใจของตน  คนที่คลําตรงหัวก็ตอบวา  ชางมีลักษณะเหมือนหมอ  สวนอีกคนคลําไปที่
หูก็ตอบวา  ชางมีลักษณะเหมือนกระดง  สวนอีกคนคลําไปที่หางก็ตอบวา  ชางมีลักษณะ
เหมือนไมกวาด  ฯลฯ  ใครคลําที่ใดตางก็เขาใจตามนั้น  กระทั่งพระพุทธเจาสรุปวา

“ภิกษุทั้งหลาย  คนตาบอดเหลานี้ตางกําหมัดทุมเถียงกันวา  ”อยางนี้คือชาง  อยาง 
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นี้มิใชชาง  ชางตองไมเปนอยางนี้  ชางตองเปนอยางนี้   อัญเดียรถียปริพาชก  เปนคนตา
บอด  จึงไมรูจักประโยชนและสิ่งที่มิใชประโยชน  ธรรมและสิ่งมิใชธรรม  ก็เกิดการ
บาดหมางกัน  ทะเลาะวิวาทกัน  ใชวาจาทิ่มแทงกันอยูวา  อยางนี้เปนธรรม  อยางนี้มิใช
ธรรม  ธรรมตองไมเปนอยางนี้  ธรรมตองเปนอยางนี้๓๐

         การจะพิสูจนในเชิงประจักษนั้น  สิ่งที่เห็นตองดูดวยตา  สิ่งที่ไดยินตองฟงดวยหู  
ลิ้นนั้นก็ตองชิมรส  ฯลฯ  หากวาสิ่งที่ตองเห็น  จะใชสิบหูหรือจะใชสิบลิ้น  หรือจะรวมกัน  ก็ไม
สามารถที่จะพิสูจนได         

  มีพระสูตรหนึ่งที่แสดงถึงจุดยืนในเรื่องประจักษนิยมไดเปนอยางดี  นั้นคือกาลาม
สูตร  เนื้อหาของพระสูตรนี้มีวา  คราวหนึ่ง  พระพุทธเจาเสด็จผานนิคมแหงหนึ่งชื่อเกสปุตตนิคม  
ชาวนิคมนี้ไดเขาเฝา  ทูลเลาวามีนักคิดและเจาลัทธิหลายคนผานมายังนิคมของพวกเขา  คนหนึ่ง
มาก็กลาววาตนมีความคิดอยางนี้  พรอมกันนั้นก็วิจารณความคิดของผูอื่นวาผิด  อีกคนก็มาพูด
ทํานองเดียวกัน  ทั้งหมดตางก็อางวาแนวคิดของตนจริง  ความคิดของคนอื่นผิด  สุดทายพวกเขา
ไดขอใหพระองคแสดงหลักเกณฑวาจะมีวิธีสอบสวนอยางไร  พระพุทธองคทรงตรัสถึงการกลาว
อางของนักคิดทั้งหลายวามาจากฐานคิด  ๑๐  ประการ คือ 
          ในกระบวนการตรวจสอบวาสิ่งไหนควรเชื่อหรือไมควรเชื่อ  พระพุทธเจาทรงแนะนํา
หลักกาลามสูตร  ที่วาอยาปลงใจเชื่อดวยการฟงตามกันมา 

อยาปลงใจเชื่อดวยการถือสืบๆกันมา 
อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือ 
อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตําราหรือคัมภีร 
อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ 
อยางปลงใจเชื่อเพราะอนุมาน 
อยาปลงใจเชื่อเพราะดวยการคิดตรองตามแนวเหตุผล 
อยาปลงใจเชื่อเพราะเขาไดกับทฤษฏีที่พินิจไวแลว 
อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปลักษณะนาจะเปนไปได 
อยาปลงใจเชื่อเพราะนับถือวาทานสมณะนี้เปนครูของเรา๓๑

 พระพุทธองคทรงชี้วาเมื่อเราไดฟงการอางฐานอยางนี้แลว  ก็อยางเพิ่งปลงใจเชื่อ  ให 

                                                 
 

     ๓๐ สํ.สฬ.  (ไทย)  ๑๘ / ๗๙๔ / ๔๘๐. 
     ๓๑องฺ.เอก.  (ไทย)  ๒๐ / ๖๖ / ๒๕๕ – ๒๖๓. 
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สอบสวนดวยตัวเองกอนวา   
“เมื่อใด  ทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเองวา  ธรรมเหลานี้เปนอกุศลธรรมมีโทษ  ผูรูติ

เตียน  ธรรมเหลานี้  ใครทําใหบริบูรณแลว  เปนไปเพื่อสิ่งไมเปนประโยชน  เพ่ือทุกข  
เมื่อนั้น  ทานทั้งหลายควรละธรรมเหลานั้น” 

“เมื่อใดทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเองวา  ธรรมเหลานี้ เปนกุศล  ไมมีโทษผู
สรรเสริญ  ธรรมเหลานี้  ใครทําใหบริบูรณแลวเปนไปเพื่อประโยชน  เพื่อสุขเมื่อนั้น  
ทานทั้งหลายควรเขาถึงธรรมเหลานั้น” ๓๒

 กาลามสูตรที่พระพุทธเจายกมานั้นตรัสเตือนเราวาอยาเพิ่งดวนสรุป  อยาเพิ่งเชื่อถือ
อะไรงายๆ  แตใหพิจารณาดวยตนเองวาสิ่งใดที่ทําใหเกิดทุกข  ทานผูรูสรรเสริญ  มีประโยชนเพ่ือ
ความพนทุกขหรือไมอยางไร  ตองใชปญญาเขาไปกํากับดูแลพิจารณาถึงความบริบูรณของธรรม
เหลานั้นดวย 
 อัพยากตปญหาก็เชนเดียวกัน  เมื่อดูตัวปญหาแลวเราไมสามารถที่จะนําพิสูจนดวย
ประสาทสัมผัสไดเลยสักขอ  การที่ทรงเสนอใหเราตรวจสอบความนาเชื่อถือท้ังสิบนั้น  ก็เพราะ
ตองการใหเราเปนตัวของตัวเอง  ความรูในทางทัศนะของพระพุทธศาสนานั้นเปนการเริ่มตนที่ตัว
เรา  การกลาวอางวาสิ่งนี้จริงเพราะอะไรก็ตามแต  ที่จัดอยูในสิบประการที่กลาวมาในกาลามสูตร
นั้น  ทั้งประเพณีและเสียงของคนสวนใหญในทางปรัชญานั้นถือวาเปนการกลาวอางที่ไรน้ําหนัก
ที่สุด  ไมสามารถตรวจสอบไดด

                                                

วยกฎของตรรกวิทยา  สวนคัมภีรและบุคคลก็ถือวานาเชื่อถืออยู
ระดับหนึ่ง  แตก็หนีไมพนการถูกวิพากษวิจารณ  ยิ่งในอินเดียสมัยพุทธกาลที่กลุมเทวนิยมอันมี
พราหมณทําหนาที่เปนตัวแทนของพระเจา  จะมีอํานาจมากในสมัยนั้น  ทําใหพระพุทธองคตอง
ปฏิวัติแนวคิดที่เปนกลางๆ  ที่เรียกวา  หลักปฏิจจสมุปบาท หรือหลักอริยสัจจก็ไดเชนกัน 
          ก็ในเมื่อสิ่งทั้งหลายเปนกระบวนธรรม  เกิดจากสวนประกอบตางๆประมวลกันขึ้น  
และเปนไปตามเหตุปจจัย  ก็ยอมไมมีทั้งตัวตนที่จะเที่ยงแทยั่งยืน  และทั้งตัวตนที่จะดับสิ้นขาด
สูญ  คือ  แมแตขณะที่เปนอยูนี้  ก็ไมมีสัตวบุคคลตัวตนอยูแลว  จะเอาตัวตนที่ไหนมายั่งยืน  จะเอา
ตัวตนที่ไหนมาขาดสูญ  เปนอันปฏิเสธทั้งสัสสตทิฏฐิ  และอุจเฉททิฏฐิ 
          พุทธปรัชญา เปนการมองแคผู รู กับสิ่ งที่ ถู กรู   ที่สัมพันธกันไมมีสิ่ งที่ ส าม  
ความสัมพันธระหวางผูรูกับสิ่งที่ถูกรู  เปนการสัมพันธกันระหวางตาสําหรับเห็นรูป  หูสําหรับฟง

 
      
     ๓๒องฺ.ติกฺ.  (ไทย)  ๒๐ / ๕๐๕ / ๒๑๒. 
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๗๑ 

เสียง  จมูกสําหรับดมกลิ่น  ลิ้นสําหรับรูรส  ฯลฯ    สําหรับในอัพยากตปญหานั้น  เปนการตั้ง
คําถามเปนที่สื่อใหเห็นวาการทําหนาที่ของสองสิ่งนี้ผิดพลาด  โดยความพยายามจะใหมีสิ่งที่มี
เฉพาะผูรู  แตไมมีสิ่งที่ปรากฏใหรู 
         พุทธปรัชญาเห็นวาทุกสิ่งทุกอยางในโลกนี้ก็คือ  ตากับรูป  หูกับเสียง  จมูกกับกลิ่น  
ลิ้นกับรส  กายกับสัมผัส  และใจกับธรรมารมณ  ไมมีอะไรนอกเหนือไปจากนี้ ในรางกายที่ยาว
หนึ่งวาประกอบดวยสัญญาและใจนี่เองที่เราพูดถึงโลก  เหตุเกิดของโลก  ความดับของโลกและ
หนทางสําหรับเดินไปสูความดับสนิท  พระพุทธเจาทรงกลาววา  “ที่ใดมีตา  รูป  จักษุวิญญาณ  
และธรรมที่พึงรูไดดวยจักขุวิญญาณที่นั้นยอมมีโลกหรือการบัญญัติวาโลก”๓๓ แมคนอื่นอาจไม
พอใจและประกาศสิ่งอื่นมากกวานี้  แตเมื่อถูกถามเขาก็จะตอบไมได  เพราะไมอยูในวิสัยของ
บุคคลธรรมดาที่จะรูได  ขอนี้เราจะเห็นไดกับเจาลัทธิทั้งหลายพยายามตอบคําถามอัพยากตปญหา
ทั้ง  ๑๐  ขอ  
 พุทธปรัชญานั้นยอมรับอินทรียสัมผัสหรือวิธีประจักษ  วาเปนแนวใหความรูในโลกนี้
ได  เพียงแตวาหากจิตใจที่เต็มไปดวยอารมณ  เชน  ชอบ  ไมชอบ  พอใจ  ไมพอใจ  โทสะ  โมหะ
และความกลัว  ยอมเปนอุปสรรคที่จะเห็นสิ่งตางๆตามเปนจริงได  “อัพยากต”  คือไมดีไมชั่ว  เปน
กลางๆ  ไมมีกริยาโตตอบ  ไมกระทําสิ่งใดไปในหลักของ  “กรรม”  ทางพระพุทธศาสนา  มนุษย
จะกระทําสิ่งใดลงไปจะตองอาศัยเจตนาเปนตัวขับเคลื่อน  ซึ่งก็มีทั้งฝายดี  และฝายไมดี  หรือกุศล
กับอกุศล คําวา  อัพยากต  จึงอยูระหวางสองฝายนี้  ผูศึกษาคิดวาหากเราจะมองวาเปนสิ่งเดียวกับ  
หลักปฏิจจสมุปบาทก็นาจะได  คือมองจากฐานเชิงปฏิฐาน  ดวยอาศัยหลักเหตุ-ปจจัยของ  
ปฏิจจสมุปบาท เขามาอธิบายคําวาตรงกลางระหวางสองสิ่งนี้ 
          ฉะนั้น  การมองใหเห็นวัตถุอันเปนจักษุวิสัยนั้น  ตองมองดวยตาจึงจะเห็นได  และผู
นั้นตองมีนัยนตาปกติดวยถาจะเอาหูมามองแมจะพยายามปานใดก็หาไดเห็นรูปไม  ฉันใดปญหา
บางอยางเปนวิสัยของญาณไมใชวิสัยของเหตุผล  การใชเหตุผลเขาไปพิจารณาปญหาเหลานั้นจึง
ไมสําเร็จประโยชนฉันนั้น๓๔

 ในอัคคิวัจฉสูตรเมื่อวัจฉโคตรถามเรื่องการเกิดหรือไมเกิด  ของภิกษุผูพนแลวกับ
พระพุทธเจาวา  “ภิกษุผูมีจิตพนแลวจะเกิดในที่ไหนหรือไมเกิดหรือเกิดก็มี  ไมเกิดก็มีหรือเกิดก็
ไมใช  ไมเกิดก็ไมใช”  พระพุทธเจาตรัสวา  "วัจฉธรรมนี้เปนธรรมลุมลึก  ยากที่จะเห็น  ยากที่จะรู  

                                                 
 

     ๓๓ สํ.ส.  (ไทย)    ๑๘ / ๗๕. 
     ๓๔ วศิน  อินทสระ,  พุทธปรัชญาเถรวาท,  หนา  ๖๘๒. 
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๗๒ 

สงบระงับ  ประณีต  ไมใชจะหยั่งถึงไดดวยความตรึก  บัณฑิตจึงจะรูได  ผูมีความเห็นมีความ
พอใจ  มีความชอบใจ  มีความเพียรในทางอื่น  อยูในสํานักของอาจารยอื่น  รูไดโดยยาก”๓๕   

 ดวยหลักของประสบการณนิยมที่วาความรูเกี่ยวกับสิ่งที่ไมอาจจะรับรูไดทางประสาท
สัมผัสเปนสิ่งที่เปนไปไมได  ซึ่งบางคราวพระพุทธเจาระบุถึงความรูเชนนี้  วา  ธรรมเปนสิ่งที่ลึก
ซึ่งเห็นยาก  รูไดยาก  ละเอียด  ประณีต  เปนสิ่งที่ไมอาจจะรูไดโดยวิธีการถกเถียงดวยเหตุผล  
ตองคนที่เปนบัณฑิตเทานั้นจะพึงรู  สิ่งนั้นมีอยูจริงแตเราไมสามารถที่จะเขาไปรับรูไดเพราะวา
มนุษยมีขีดจํากัดเพียงแคผัสสะทั้ง  ๕  เทานั้น 

 ผูศึกษาเองมีความเห็นสําหรับกลุมปญหาที่เกี่ยวของกับการเกิดหรือไมเกิด  เหมือนวา
จะเกี่ยวของกับมนุษย  และเกี่ยวของกับการกระทํามากที่สุด  จึงเปนปญหาที่นาจะตอบใหชัดเจน
ที่สุด  แตพระพุทธเจาก็ไมตรัสตอบ  หากพิจารณาดูอยางรอบครอบ  เมื่อพระพุทธเจาตอบ
พระองคจะอธิบายเปนกระบวนธรรมบอกถึงเหตุปจจัยถึงการเกิดหรือไมเกิด  บุคคลที่มีปญญา
หรือไดอบรมมาแลวยอมจะสามารถเขาใจชัดเจนได  แตกับบุคคลบางจําพวกพระองคก็ไมตรัส  
หรือแมวาพระพุทธเจาตรัสบอกจริงๆ  ก็คงจะมีคนอีกเปนจํานวนมากที่จะถามในเรื่องดังกลาว  
หากเปนเชนนั้นจริงพระพุทธเจาก็คงคอยตอบแตปญหาวา  สัตวหลังจากตายไปเกิดเปนอยางนั้น
หรือไมเกิดเปนอยางนั้น  พระองคคงไมตองทํากิจอยางอื่นเปนแนแท  สิ่งที่พระพุทธเจาตองการ
ใหถามนั้นคือ  ทําอยางไรถึงจะไดไมตองมาเกิดอีก  เพราะหากยังเกิดอยูก็ตองตาย  และคําถามที่วา  
เมื่อสัตวตายไปจะเกิดหรือไมเกิดก็จะไมมีคนถามอีกตอไป  และคนที่ถามคําถามในกลุมนี้ที่วา  
สัตวตายแลวเกิดอีกหรือ  สัตวตายแลวไมเกิดอีกหรือ  สัตวตายแลวเกิดอีกก็ไมใช  ไมเกิดอีกก็
ไมใช  ฯลฯ  ก็เพื่อตองการเทียบเคียงกับความคิดตนเอง  หรือไมก็เพื่ออวดอางภูมิตัวเอง  เพราะ
กลุม 

 ปญหาอัพยากตปญหานั้นถือวา  เปนปญหาของผูที่มีชั้นเชิงทางดานตรรกศาสตรที่
เอาไวอวดภูมิกันและคิดวาดวยการอาศัยเหตุผลดวยการคาดคะเนนั้นจะเปน  การคนพบซึ่งความ
จริง  หากเทียบเคียงกับหลักอริยสัจจ  ที่พระพุทธเจาประกาศนั้นถือวาเปนความผิดพลาดของเหลา
ผูไดชื่อวาเจาลัทธิทั้งหลายที่หลงยึดติดกับทฤษฏีของตัวเอง  และไมสามารถกาวพนขายที่ตัวเอง
ทําไวเอง  ดวยอัพยากตปญหานั้นเป

                                                

นเรื่องของโลกที่อาจเปนไปไดหรือเปนไปไมได  แตไมใช
เรื่องโลกแหงความเปนจริง  สิ่งใดที่ยังคลุมเครือพระพุทธเจาจะไมตรัส  พระองคทรงบอกกับ

 
       
   ๓๕ ม.ม.  (ไทย)  ๑๓ / ๒๔๘ – ๒๕๑ / ๑๙๐ – ๑๙๒. 
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๗๓ 

สาวกเสมอวา  พระองคตรัสแตความจริงและเปนประโยชน  และพระธรรมของพระองคนั้นก็เปน  
สนฺทิฏฐิโก   คือ  เปนธรรมอันผูบรรลุไดเห็นเองรูเอง  ประจักษแจงดวยตนเอง  ไมตองขึ้นกับผูอื่น  
ไมตองเชื่อตอถอยคําของใคร  พรอมกับเชื้อเชิญใหเขามาดูมาพิสูจน  กาลไหน  เวลาใดก็ได  หาก
พรอมก็มาพิสูจนแลวจะรูจะเห็นดังที่พระพุทธเจาตรัสจริงๆ 

 การไมตรัสตอบอัพยากตปญหาของพระพุทธเจา  ถือวาเปนบอเกิดของสันติภาพโดย
แทจริง  เมื่อใดเกิดความขัดแยงทางดานความคิดแลว  โดยปกติเราจะเลือกที่จะใชเหตุผลในการ
รองรับความคิดของเราเอง  เพ่ือใหอีกฝายนั้นเห็นดวย  แตนั้นอาจจะสงผลตอการสื่อสารที่
ผิดพลาดดวย  ความนิ่งสงบ  ถือวาเปนสิ่งที่พระพุทธเจาใชกับปญหาที่คนสวนใหญมีความเห็น
ขัดแยงกัน  แตคนสวนใหญตางถกเถียงตามเหตุผลของตัวเอง  โดยทั้งหมดจะไมคํานึงถึงตนเหตุ
ของคําถามและความเปนไปไดของคําถาม  ตอการแสดงออกของเหตุผลที่มีตอคําถามนั้นๆ   

 ผูศึกษาเองจึงเห็นวาพระพุทธเจาสมควรเปนแบบอยางแหงการเขาถึงสันติภาพ  โดย
แทจริง  ที่ไมมีใครจะมองเห็นและดวยการเขาถึงไดดวยการนิ่งสงบอยางเชนพระพุทธเจา     

 สรุปประเด็นที่นาสนใจ  จากการมองประเด็นทั้งสี่อยางพิจารณา  ผูวิจัยไดมองเห็น
การทํางานสอดคลอง  กลมกลืน  ประสานกันไดอยางดีของทั้งสี่ทัศนะ  ที่ทําใหพระพุทธเจาไม
ทรงตอบอัพยากตปญหา  เพ่ือความเขาใจและเห็นชัดถึงการทํางานของสี่ทัศนะดังกลาว  ดูตาม
ภาพตอไปนี้   
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๗๔ 

การหมุนไปของทัศนะทั้งสี่ที่ทําใหเกิดหลักการของพุทธปรัชญา   
ในการไมตอบอัพยากตปญหา 

 
          ทัศนะทั้ง  ๔  ทัศนะปฏิบัตินิยม  อุตรภาพนิยม  ประจักษนิยม  ความขัดแยงทางภาษา  
นําทัศนะทั้งหมดรวมลงเปนสิ่งเดียวคือ  พุทธปรัชญา 
         

             

 
ปฏิบัติตามทาง 
มรรคมีองคแปด 

เกิดการหยั่งเห็น 
ในปฏิจจสมุปบาท 
ที่เปนกระบวนธรรม 

ทั้งเกิดและดบั 

ประจักษแจงดวยตนเอง
ถึงทุกข  เหตุใหเกิดทุกข
เปนเหตุใหเกิดความ
ขัดแยงทางความคิด

ทางดับ 
ที่ไมตองถกเถียงกัน 
เพราะขัดแยงทาง 
ดานความคิด 
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๗๕ 
 

บทที่  ๕ 
สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

 
๕.๑  สรุปผลการวิจัย 
 จากการศึกษาวิจัย  วิเคราะหดุษณียภาพของพระพุทธเจาเกี่ยวกับอัพยากตปญหา  
ทําใหไดรับคําตอบตามวัตถุประสงค  ซึ่งจะเสนอไวในบทสรุป  ดังตอไปนี้  ในบทที่  ๒  ได
ศึกษาถึงความหมายและลักษณะทางปรัชญาของอัพยากตปญหา  อัพยากตปญหาหมายถึง  ขอ
ขัดแยงทางดานความคิดที่นําไปสูอุปสรรคของการปฏิบัติที่ไมตรงกัน  อันไมสามารถที่จะบอก
ไดวาเปนกุศลหรืออกุศล  ปญหาที่วานี้พระพุทธเจาจึงไมทรงพยากรณ   

          สําหรับความหมายของคําวา  “ดุษณียภาพ”  หมายถึงการนิ่ง  สงบ  อันเกิดจาก
อาการอาจจะเกิดความขัดแยงทางดานความคิด  หรือเกิดจากการยอมรับบางสิ่งบางอยางที่ไม
สามารถที่จะบอกถึงลักษณะของสิ่งนั้นได  อาการนิ่งที่พระพุทธเจาใชในการตอบปญหานี้ไม
คอยมีผูที่นิยมทํากัน  จึงทําใหเกิดการวิพากษวิจารณถึงอาการดังกลาว  เมื่อพระพุทธเจา
นํามาใชตอบปญหาบางปญหา  
          ปญหาทั้งหมดนั้นมีเปนปญหาทางอภิปรัชญา  เพราะกลุมปญหานั้นจะเปนการ
แสวงหาความจริง  โดยอาศัยการคาดคะเน  คาดเดาอาศัยเหตุอาศัยผลทางดานหลักตรรกะ  เขา
มาชวยในการแสวงหาความจริงดังกลาว ถูกตั้งขึ้นมาเพื่อแสวงหาความเปนจริงเกี่ยวกับ  โลก  
จักรวาล  วิญญาณที่ไมเกี่ยวของกับการดําเนินชีวิต  แตเปนการคนหาความจริงที่อยูนอกเหนือ
ปรากฏการณธรรมชาติ  ที่ถือเปนลักษณะของปรัชญา  วาดวยการพิสูจนความเปนจริงหรือไม
จริง  ความมีอยู  หรือไมมีอยู  ของโลก  ของคนและของวิญญาณ   
          อัพยากตปญหา  เปนเสมือนขายแหงทิฏฐิเหลานั้น  ที่กั้นไมใหคนทั้งหลายเห็นแสง
สวาง  ขายแหงทิฏฐิที่ปรากฏในอัพยากตปญหา  เปนลักษณะของความสุดโตงแตละขางของ
ความคิด  หรือท่ีเรียกวาลักษณะอันตคาหิกทิฏฐิ  ที่มีความเห็นตางกันคนละขั้ว  คือการแลน
จากสุดโตงแหงความคิดเห็นดานหนึ่งไปยังสุดโตงอีกดานหนึ่ง  โดยที่คนพวกหนึ่งยึดติดถือ
มั่นในตัวตนวาเปนของจริงแทคงที่ถาวร  สัตวบุคคล  เปนตัวตนอยางนั้นซึ่งมีจริง  มิใชสิ่ง
สมมุติ  ทั้งหมดมีตัวจริงตัวแทที่ยั่งยืนคงอยูตลอดไปนิรันด  ไมวาคนจะตาย  ชีวิตจะสิ้นสุด  ตัว
สัตว  ตัวบุคคล  ตัวตน  ดวงชีวะ  อาตมันหรืออัตตานี้  ก็จะคงอยูอยางเดิม  ไมเปลี่ยนแปลง  ไม
สูญสลายไปดวย  กลุมคนเหลานี้เรียกวา  สัสสตทิฏฐิ  อีกพวกหนึ่งที่มีความเห็นวาตรงกันขาม
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๗๖ 
 

กับพวกแรกที่วา  สัตวบุคคลนั้นไมเที่ยงแทถาวร  สูญสลายไปได  เมื่อคนตาย  ชีวิตจบสิ้น  
สัตวบุคคลก็ขาดสูญ  ตัวตนก็หมดไป  ความเห็นคนเหลานี้  เรียกวาอุจเฉททิฏฐิ 
          ทั้งสองขั้วตางก็ยืนยันความคิดของตัวเองถูก  ความคิดอีกฝายผิด  ทําใหเกิดความ
ขัดแยง  ที่นําพาไปสูลักษณะปญหาของคําถาม  ที่จะตองตอบคําถาม  ไมขายใดก็ขายหนึ่ง  จึง
หนีไมพนสวนที่กลาวถึงอนาคตและสวนที่กลาวถึงอดีตกับปจจุบัน  อัพยากตปญหาก็ไมพน
สองสวนที่วานี้  เมื่อมีผูมาถามปญหาดังกลาว  วาโลกเที่ยงหรือไมเที่ยง  ชีวะกับสรีระเปนสิ่ง
เดียวกันหรือ  สัตวตายไปแลวจะเกิดอีกหรือไม  ฯลฯ  คําถามเปนคําถามที่ตองการใหตอบ  
“ใช”หรือ  “ไมใช”  และถึงจะตอบอยางไรในสองอยางนี้ก็ไปเขากับขายทิฏฐิทั้งสองอยูดี  
และทิฏฐิดังกลาวที่วามานั้น  ตลอดพระชนชีพของพระองคจะบอกสาวกเสมอวาเปนหนทางที่
รกชฏ  ไมใชทางอริยะ  ไมใชทางที่ประเสริฐ  ไมใชทางที่มุงสูความสงบระงับไดตลอด  
พระองคจึงทรงเลือกที่จะอาศัยการนิ่งเพื่อจะตอบอัพยากตปญหาท้ัง  ๑๐  ขอ  แทนที่จะตอบวา  
ใชหรือไมใชเทานั้น 
          บทที่  ๓  เปนการแสดงทัศนะตางๆของนักปรัชญา  ที่ใหเหตุผลตอการไมตอบ
ปญหาของพระพุทธเจาที่มีตอปญหาในเชิงลักษณะของอภิปรัชญา  ในแงมุมตางๆ ตามทัศนะ 
ซึ่งมี  ทัศนะปฏิฐานนิยม  ทัศนะปรากฏการณนิยม  ทัศนะอไญยนิยม  ทัศนะวิมตินิยม  ทัศนะ
ปฏิบัตินิยม  ทัศนะอุตรภาพนิยม  และทัศนะมนุษยนิยม 
          เมื่อศึกษาแลวจะเห็นวายังมีความเห็นที่แตกตาง  โดยสามารถแบงได  สองกลุมคือ
กลุมที่ยอมรับในความเปนสัพพัญูของพระพุทธเจา  ทัศนะดังกลาวไดแก  ทัศนะปฏิฐานนิยม  
ปรากฏการณนิยม  ปฏิบัตินิยม  อุตรภาพนิยม  พระพุทธเจาตรัสรูความจริง  โดยอาศัย
ประสบการณที่ผานเขามาทางประสาทสัมผัส  จนกระทั่งหยั่งเห็นความจริง  พระพุทธเจาทรง
นํามาวิเคราะห  พินิจพิจารณา  อัพยากตปญหานั้นไมไดอยูนอกเหนือความรูของพระพุทธเจา  
เพียงแตวาพระองคจะนํามาตรัสสอนหรือเปลา  พระองคทรงเห็นปญหาดังกลาวเปนเรื่องไกล
ตัวเกินไป  หากจะเขาถกเถียงปญหาดังกลาวจะมีแตเสียเวลาเปลาๆ  ปญหาเฉพาะหนานั้นมีอยู    
และเปนสิ่งที่ทุกคนสามารถเขาถึงได  โดยผานกระบวนการที่ตัวเองมีสวนรวมทุกขณะ  เปน
ประสบการณที่ตองศึกษาดวยตัวเอง  อยางฐานะปฏิฐานนิยมที่เสนอวาเหตุที่พระพุทธองค  ไม
ตอบปญหาดังกลาวเพราะตามทัศนะของปฏิฐานนิยมวาสรรพสิ่งจะไดรับอธิบายตาม
ขอเท็จจริงที่ปรากฏและสังเกตไดเทานั้น  สิ่งที่ปรากฏนั้นไมใชภาพลวงตาหรือมีพลังอํานาจ
บางอยาง  แอบแฝงอยูเบื้องหลังสิ่งที่ปรากฏนั้น  แนวคิดนี้จึงคลายกับพุทธปรัชญาตรงที่วา
พุทธปรัชญาจะสนับสนุนใหพิจารณาสรรพสิ่งตามสภาวะของมัน  ฐานะปรากฏการณนิยมที่
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๗๗ 
 

หมายถึงวาจะตองมีผูรูและวัตถุที่รู  ผูคิดและวัตถุของความคิด  ดวยเหตุนี้เรื่องโลกเที่ยง  โลก
ไมเที่ยงจึงไมสามารถพิสูจนไดเหตุเพราะอยูนอกเหนืออายตนะทั้ง  ๕  ถึงแมวาจะมีใจเขามา
แตทฤษฏีนี้หมายเอาจะตองมีวัตถุที่รู  จากการที่ทั้งสองทฤษฏีวิเคราะหทําใหไปเขากับอีกหนึ่ง
กลุมที่มองถึงสิ่งที่พระพุทธองคไมทรงตรัสตอบปญหาดังกลาวนั้น   
          ทัศนะที่ไมเห็นดวยกับความเปนสัพพัญูประกอบดวยทัศนะอไญยนิยม  ทัศนะวิ
มตินิยม  ที่เห็นวาพระพุทธเจาเปนเพียงมนุษยที่ยอมมีขีดความสามารถในวงจํากัด  ไมไดรูไป
ทุกอยาง  เพราะบางอยางก็อยูเหนือความสามารถของมนุษย  มนุษยไมสามารถรูได  เมื่อเปน
เชนนี้อัพยากตปญหาเปนสิ่งที่อยูเหนือความสามารถของพระพุทธเจา  ทําใหพระองคทรงนิ่ง
โดยลังเลสงสัย  จึงไมตรัสตอบปญหาดังกลาว 
   จากการศึกษาทั้งดานความหมาย  ลักษณะทางดานปรัชญา  และทัศนะตางๆ
เกี่ยวกับอัพยากตปญหา  ทําใหทราบถึงทาทีของพระพุทธเจาไมทรงตอบปญหาทางดาน
อภิปรัชญา  มี  ๒  ประเด็น  คือ 
          ๑)  ทรงใชอาการนิ่งโดยดุษณียภาพ จะใชกับกลุมปญหาที่อาศัยมูลฐานจากทัศนะ
สวนตัว  ที่มีความเห็นเขาขางสุดโตงไมดานใดก็ดานหนึ่ง  ซึ่งเปนคําถามเชิงเดียว  การ
เลือกตอบก็ตองตอบวา  ใชหรือไมใชเทานั้น  ปญหาเชิงนี้จึงทําใหเกิดการถกเถียงอยางไมรูจบ  
พระพุทธเจาทรงใชอาการนิ่งตอบอัพยากตปญหา 
          ๒)  ทรงเลี่ยงโดยการแสดงหลักธรรมอื่น  จะใชกับบุคคลที่พอจะเขาใจไดบาง  
เมื่อถูกถามพระพุทธเจา  จะใหหยุดพักปญหานั้นไวกอน  แลวแสดงหลักธรรมอื่นที่เปน
ประโยชนกวา  และสามารถนําไปใชไดในชีวิตประจําวัน  
          ทาทีดังกลาวทําใหพอที่จะวิเคราะหเหตุผลและนัยสําคัญการไมตอบปญหาของ
พระพุทธเจาที่มีตออัพยากตปญหา  มีอยู  ๔  เหตุผล  ดังนี้ 

       เหตุผลเชิงอุตรภาพหรือการหยั่งเห็น  (intuition)  ความจริงเหลานี้ยังตองอาศัย
ปญญา  โดยมีประสบการณสิ่งที่สามารถผานการทดลอง  พิสูจนได  เปนพื้นฐาน  รองรับกับ
ความจริงที่เราจะหยั่งเห็น  ซึ่งการหยั่งเห็นดังกลาวไมใชเปนการนึกคิดโดยอาศัยเหตุและผล
อยางเดียว  การหยั่งเห็นที่วานี้จะเกิดขึ้นกับผูที่ปฏิบัติตามหลักธรรมของพระพุทธศาสนา  
จนกระทั่งไดในระดับใดระดับหนึ่ง  มองเห็นซึ่งสภาวะความจริงตามสภาวะที่สิ่งนั้นๆปรากฏ  
ไมใชอยูๆจะเกิดขึ้นเองโดยอัตโนมัติ  เพราะสภาวะดังกลาวนั้นพนจากโลกีวิสัย  คือพนจาก
การปรากฏของอายตนะทั้ง  ๕  มนุษยหากไมไดรับการฝกฝน  พากเพียร  จากการปฏิบัติแลว
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๗๘ 
 

สภาวะดังกลาวจะไมปรากฏเห็นได  ที่เรารูไดก็มีพยานที่สามารถรูตาม  นั้นคือพระอรหันต  ที่
สามารถเขาถึงความสงบ  ระงับ  ไดโดยไมมีขอสงสัยใดๆทั้งสิ้น 

 เหตุผลเชิงความขัดแยงทางภาษาที่ทําใหพระพุทธองคตองยุติ  อัพยากตปญหาไว
ดวยอาการนิ่งนั้น  นาจะเกิดจากสาเหตุของการใชภาษาที่ขัดแยงกัน  เปนการสื่อความหมายที่
ไมตรงกัน  เพราะคําถามของอัพยากตปญหาเปนการขัดแยงกันภายในตัวคําถามเอง  และการ
ตอบตองมีสองสวนที่ไมสัมพันธกันนั้นคือ  ตองตอบวา  ใชหรือไมใช  เปนเงื่อนที่ไมสามารถ
หาทางออกจากความคิดได  เพราะยึดติดกับคําตอบที่เกิดจากความเขาใจผิด  ที่เรียกวา  ขาย
แหงทิฏฐิ   อัพยากตปญหานั้นเจาลัทธิทั้งหลายตางยึดหลักอัตตาเปนตัวยืนโรง  แลวคําถามก็
เพื่อจะมุงสูหลักอัตตาหรือชีวะ  ในสมัยพุทธกาลเชื่อวา  เปนสิ่งที่ไมเปลี่ยนแปลงเปนนิรันดร 
เปนสิ่งสมบูรณและจะไมเปลี่ยนแปลงไปตามเหตุและปจจัย   แตพระพุทธเจากลับเห็นวาอัตตา
หรือชีวะนั้น  เปนสมมติบัญญัติ  ไมเที่ยง   เปลี่ยนแปลง  ไปตามเหตุปจจัย  เมื่อเปนดังนี้แลว
การสื่อความหมายก็ทําใหเปลี่ยนไป  เมื่อจะอธิบายวาโลกเที่ยงโลกไมเที่ยงก็คงจะยากที่จะทํา
ใหเขาใจ  การนําภาษาสมมติบัญญัติกับปรมัตถภาษามาปะปนกันทําให  การสื่อความหมายนั้น
เกิดความเขาใจผิดดวย  ยกตัวอยางเรื่องโลก  การเขาใจคําวาโลกของพระพุทธเจากับลัทธิความ
เชื่อทั้งหลายในสมัยนั้นก็แตกตางกัน  นี่ก็เปนสิ่งยืนยันของความขัดแยงของภาษาจึงนําไปสู
การไมตอบปญหาดังกลาว 

 เหตุผลเชิงประจักษ  การพิสูจนความจริงของพุทธศาสนาจะตองไดรับการ
ตรวจสอบวามีความพองกันระหวางขอความนั้น  กับปรากฏการณในโลกแหงความเปนจริง
โดยเฉพาะความสัมพันธระหวางกายกับจิต  ยกตัวอยางเชนอริยสัจขอแรกกลาววา  ชีวิตนี้เปน
ทุกข  ขอความนี้พุทธศาสนาถือวาจริงในความหมายวา  ในโลกแหงความเปนจริงชีวิตของ
คนเราถูกรุมลอมกดดันอยูดวยทุกขจริงๆ  ชีวิตและทุกขเปนปรากฏการณจริงในโลกแหงความ
เปนจริง  และความจริงสองอยางนี้เกี่ยวเนื่องหากันในฐานะที่ทุกขเปนธรรมชาติที่ถูกสรางมา
ใหคูกับชีวิต  ความพองของประสาทสัมผัสกับปญญาจึงตองควบคูกัน  การตรัสรูของ
พระพุทธเจาไมใชการที่ทรงนั่งหลับตาไตรตรอง  ความจริงอันเปนนามธรรม  แลวอยูๆก็เกิด
ความสวางโพลงขึ้นมาเองโดยไมมีเหตุหรือปจจัยอื่นเขามามีสวนรวม  แตหากหมายถึงการเก็บ
รวบรวมสะสมขอมูลมาตลอดชีวิตของพระองค  แลวมาประมวลขอมูลนั้นออกมาเปน
หลักธรรมเกี่ยวกับชีวิตและโลก   
          เหตุผลเชิงปฏิบัติ  อัพยากตปญหาทั้ง  ๑๐  ขอ  เพราะเปนปญหาที่ไกลตัวเกินไป  
พระองคทรงเนนสอนเฉพาะสิ่งที่เปนสาระและประกอบดวยประโยชน  พระองคไมทรงให
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๗๙ 
 

ความสนใจมากนักเกี่ยวกับปญหาทางดานอภิปรัชญา  ซึ่งอัพยากตปญหาก็รวมอยูในนั้นดวย  
เพราะนั้นเปนเรื่องที่อยูไกลตัวเกินไปและไมเกี่ยวของกับการดําเนินชีวิต  พระพุทธเจาทรงเห็น
วาปญหาดังกลาว  เปนสิ่งที่ไรประโยชนในเชิงปฏิบัติและเปนการสิ้นเปลืองเวลา  หากจะมา
ถามวาโลกเที่ยง  โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  หรือไมมีที่สุด  สัตวตายแลวเกิด  หรือตายแลวสูญ  
ฯลฯ  เปนทัศนะที่ไมเอื้อประโยชนตอการแสวงหาทางจิตใจ  ไมเกื้อกูลตอการปฏิบัติเพ่ือดับ
ทุกข  และไมใชหนทางแหงการเขาถึงที่สุดแหงทุกขเลย 

 หากเรารูหลักอริยสัจ  นั้นหมายถึงเราเห็นทางที่จะพนทุกข  ทุกขของอริยสัจคือ  
ชาติ  ชรา  มรณะ  ฯลฯ  ทุกขในสมุทัยคือ  ตัณหาที่ทําใหมีภพใหม   ทุกขนิโรธอริยสัจ  คือการ
ที่ตัณหานั้นแลดับไปไดดวยการสํารอกออกหมดไมมีเหลือ  และทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา  คือ
อริยมรรคมีองค  ๘  ไดแก  สัมมาทิฏฐิ  เปนตน  สิ่งที่พระองคตรัสรูมีมากมาย  แตทรงนํามา
สอนเพียงเล็กนอยเหตุผลที่ทรงกระทําเชนนั้น  ก็เพราะทรงสอนแตสิ่งที่เปนประโยชน  ใช
แกปญหาได  และสิ่งที่ประกอบดวยประโยชนใชแกปญหาไดนั้นก็คืออริยสัจ  ๔  ดังที่พระองค
ทรงสอนเรื่องใบไมในมือ  นั้นคือทางพนทุกขสําหรับมวลมนุษยอยางแทจริง 
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๘๐ 
 

๕.๒  ขอเสนอแนะ 
 ๕.๒.๑  ขอเสนอแนะในการศึกษาอัพยากตปญหา 
 ดานวิชาการจากการศึกษาทัศนะเชิงปฏิบัติ  เชิงอุตรภาพ  เชิงประจักษ  และความ
ขัดแยงทางดานภาษา  ทั้งสี่ทัศนะตางมุงตอบถึงสาเหตุที่พระพุทธเจาไมตอบปญหาทางดาน
อภิปรัชญา  แตผูศึกษาเองกลับมองวา  ทั้งสี่ทัศนะนั้นถือเปนหลักการของพระพุทธศาสนา  
ไมใชจะใชเฉพาะกับอัพยากตปญหาเทานั้น  หากแตเปนกฎที่ตายตัวนั้นหมายถึง  หลักธรรมทั้ง
มวลพระพุทธองคทรงประกาศตามทัศนะดังกลาว   อยางไร   นี่คือความแตกตางของ
พระพุทธศาสนากับลัทธิอื่นๆ  ที่มีในโลกก็วาได  เพราะทั้งสี่ทัศนะตองมาดวยกันเสมอ  คือท้ัง
สี่สวนนั้นและคือพระพุทธศาสนา  ที่ประกอบกันขึ้น  เพียงแตวานักวิชาการมาแบงแลวแยก
ออกศึกษาตามศาสตรนั้นๆ  ทําใหเกิดมองไปคนละสวนดังนั้น  แลวการศึกษาอัพยากตปญหา
เพ่ือใหเกิดประโยชนนั้น  จะตองพิจารณาโดยแยบคาย  ใหมีโยนิโสมนสิการพรอมทั้งใช
ปญญาจัดการกับคําถามเหลานั้นมองถึงวัตถุประสงคของพระพุทธเจาในการประกาศศาสนา  
คําถามบางคําถามในอัพยากตปญหา  ก็มีนักการศาสนาหรือนักปรัชญาบางคนยังคลางแคลงใจ  
ทําใหบางคนตองตีความหมายผิดไปจากเปาหมายของพระพุทธเจา  ที่พระองคทรงประกาศ
ศาสนาครั้งแรก    การศึกษาอัพยากตปญหาสามารถศึกษาไดหลายแนวทาง  ซึ่งแตละแนวทาง
นั้นตางก็มีเหตุผลมารองรับเสมอ  และดูจะเปนเหตุผลที่สมเหตุสมผล  การจะศึกษาใหเขาใจ
นั้นตองแยกศึกษาทีละประเด็น  แตไมทิ้งเปาหมายแลวจะมองเห็นภาพทั้งหมด  นั้นหมายถึงเรา
จะศึกษาอยางไรใหไดประโยชน  และเกิดผลกับอัพยากตปญหา  ผูศึกษาจึงมีความเห็นวาทั้งสี่
สวนนี่คือการสอดรับ  ประสานสัมพันธกัน  กลมกลืนเปนเสมือนเกลียวเชือก  จะขาดสวนใด
สวนหนึ่งไมไดหากแยกจากกัน  จะทําใหมุมมองไมสมบูรณ  ทําใหหลงไปยึดเอาทัศนะใด
ทัศนะหนึ่ง  ยกขึ้นมาเปนศาสตร  แลวเอาพระพุทธศาสนาเปรียบเทียบ  ทําใหมองแคปลีกยอย
เทานั้น  หากจะกลาวตามความเปนจริงตองมองพระพุทธศาสนาใหครบทั้งสี่สวนแลว  นํา
ศาสตรเหลานั้นมาเปรียบเทียบ  แลวจะเห็นความชัดเจนยิ่งขึ้น 
          การนําไปใชพระพุทธเจาทรงใหลงมือปฏิบัติ  อยาใชการคาดคะเน  หรือเดา  หรือ
กระทั่งใชหลักเหตุผลทางดานตรรกศาสตร  ทั้งหมดลวนไดมาจากการอนุมานทั้งสิ้น  นั้น
หมายถึงอนุมานจากเหตุไปหาผล  เชน  เมื่อเห็นควันก็เขาใจวาที่นั้นตองมีไฟ  แตก็ไมใชวา  
เมื่อมีควันแลวจะตองมีไฟเสมอไป  อาจจะดวยเหตุอื่นก็ได  ทําใหเกิดขอโตแยงเสมอ  แตหาก
จะกลาววา  เมื่อมีเหตุมีปจจัยแลวจึงจะมีผล  นาจะถูกตองมากกวา  จากที่พระพุทธเจาปฏิเสธที่
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จะอธิบายปญหาทางดานอภิปรัชญา  ดวยมองวาเมื่อลงสูการปฏิบัติแลว  จะไมเห็นผลจริง           
 คําวาปฏิบัติตามความเขาใจ  เปนการปฏิบัติตามมรรคมีองคแปด  อันจะนําไปสู
การหยั่งรูถึงกฏปฏิจจสมุปบาท  คือการเกิด  ดับตามธรรมชาติของสรรพสิ่ง  พระพุทธเจาทรง
ทราบถึงทิฏฐิทั้งหลาย  เมื่อถูกถามวา  โลกเที่ยงหรือ  ชีวะกับสรีระเปนอันเดียวกันหรือ  สัตว
ตายแลวเกิดอีกหรือไมเกิด...  พระองคประจักษชัดที่สุดถึงความเปนมาเปนไปของสิ่งเหลานี้  
การประจักษแจงถึงเหตุที่ทําใหผูมีความเห็นตางกัน  มองตางมุม  นั้นคือตัณหา  ที่ตางก็ยึดติด
ไมยอมสลัด  ตัณหาทั้งหลายเหลานี้คือสิ่งทําใหเกิดทุกข  ทําใหเกิดขอขัดแยงทางดานความคิด  
ขัดแยงทางดานการสื่อสาร  ภาษาเดียวกันแตความหมายตางกัน  เพราะความคิดที่ตัวเองยึดไว
นั้นตางกัน  ความดับไปของสิ่งเหลานี้จะหายไปไดก็ดวยอะไร  หากไมใชการปฏิบัติตามมรรค
มีองคแปดประการเชนเดิม 

 ๕.๒.๒  ขอเสนอแนะในการทําวิทยานิพนธ 
 ผูศึกษาเห็นวาควรจะไดมีการศึกษาวิจัยเกี่ยวกับ 
 ๑)  ชีวะกับสรีระในอัพยากตปญหากับกายและจิตของพุทธปรัชญา 
 

Page 93 of 98

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย



 

๘๒

 
 

บรรณานุกรม 
 
๑.    ภาษาไทย 
 ก.  ขอมูลปฐมภูมิ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.  พระไตรปฎกภาษาไทย  ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. 

 กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๓๙. 
ข.  ขอมูลทุติยภูมิ 

(๑)  หนังสือ  : 
จินดา  จันทรแกว. พุทธวิภาษวิธี.  กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช 

 วิทยาลัย,  ๒๕๓๒. 
ชัยวัฒน  อัฒพัฒน.  ญาณวิทยา.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง,   

 ๒๕๔๗. 
ที.อาร.วี.มูรติ,ดร.(เรียบเรียง).  ปรัชญามาธยมิก.กองคนความูลนิธิอภิธรรมมหาธาตุ           

วิทยาลัย(แปล).  พิมพในงานปลโฑอนุสรณ.  กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมกุฎ
ราชวิทยาลัย,  ๒๕๐๙. 

นงเยาว  ชาญณรงค.  ปรัชญาอินเดียโบราณ.  พิมพครั้งที่  ๔.  กรุงเทพมหานคร :โรง 
 พิมพมหาวทิยาลัยรามคําแหง,๒๕๔๗. 

ประยงค  แสนบุราณ.ดร.  ปรัชญาอินเดีย.  กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพโอเดียนสโตร, 
 ๒๕๔๗. 

พระธรรมปฏก(ป.อ.ปยุตโต).  พุทธธรรม(ฉบับปรับปรุง). พิมพครั้งที่  ๑๑.กรุงเทพมหานคร  :   
 โรงพิมพบริษัทสหธรรมิก  จํากัด,  ๒๕๔๔. 

_______  . พจนานุกรมพุทธศาสตร  ฉบับประมวลศัพท.  กรุงเทพมหานคร  :  โรง 
 พิมพ  เอส.อารพริ้นติ้ง  แมส  โปรดักส  จํากัด,  ๒๕๔๖. 

พระมหาสมจินต  สมมาปฺโญ.  พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ. กรุงเทพมหานคร  :     
 โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๔. 

พระมหาประยูร  ธมฺมจิตโต.  ปรัชญาบูรพาทิศ.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาจุฬาลง 
 กรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๔ 
_______  . ปรัชญมาธยมิกะ  โลกและชีวิตจากมุมมองของนาคารชุน.  ในรวม 

  
Page 94 of 98

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย



 

๘๓

 
 

 บทความทางวิชาการ  ๕๐  ป  อุดมศึกษา  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.    
 กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๐. 

พระมหาณรง  กนฺตสีโล  (อุนคํา).  จุดเดนของพระพุทธศาสนา.  เชียงใหม  : โรงพิมพทรีโอ 
 แอดเวอรไทซิ่งแอนมีเดีย,  ๒๕๔๘. 

พุทธทาส(นามแฝง).  พุทธประวัติจากพระโอษฐ. พิมพครั้งที่  ๑๓.  กรุงเทพมหานคร : โรง 
 พิมพ  หจก.เอมี่  เทรดดิ้ง,  ๒๕๔๖. 

_______  . แกนพุทธศาสน.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพอรุณวิทยา,  ๒๕๒๙ 
ราชบัณฑิตยสถาน.พจนานุกรมศัพททางปรัชญา  ฉบับราชบัณฑิตยสถาน. กรุงเทพมหานคร :  
 โรงพิมพศักดิโสภาการพิมพ,  ๒๕๔๘. 
พร  รัตนสุวรรณ, พุทธวิทยา เลมหนึ่ง. พิมพครั้งที่  ๓, กรุงเทพมหานคร : พิมพที่โรงพิมพ 

 วิญญาณ, ๒๕๓๗. 
วีรชาติ  นิ่มอนงค.  พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย.ในรวมบทความทางวิชาการ  ๕๐  ป  อุดมศึกษา   

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.   กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย,  ๒๕๔๐. 

วสิน  อินทสระ.  พุทธปรัชญาเถรวาท.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง,   
 ๒๕๓๗. 

วารีญา  ภวภูตานนท.  ภูมิปญญาแหงความเปนมนุษย.  ในเก็บเพชรในพระไตรปกฏก.   
 กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๕ 

สุมาลี  มหณรงชัย. พระนาคารชุนะกับคําสอนวาดวยทางสายกลาง.  กรุงเทพมหานคร: 
 สํานักพิมพศยาม,  ๒๕๔๘. 

สุวรรณา  สถาอานนท.  ศรัทธากับปญญา : บทสนทนาทางปรัชญาวาดวยศาสนา.   
 กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย,  ๒๕๔๕ 

สมภาร  พรมทา.  พุทธศาสนามหายาน.  กรุงเทพมหานคร:  โรงพิมพจุฬาลงกรณราช 
 วิทยาลัย,  ๒๕๔๐. 

______  .  คือความวางเปลา  พุทธปรัชญาวาดวยธรรมชาติของโลกและชีวิต. 
 กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๓๙. 

สมพร  เจริญพงษ.  พจนานุกรมไทยฉบับพิสดาร.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพธรรมสภา   
 และสภาบันลือธรรม,  ๒๕๔๔. 
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แสง  จันทรงาม.  ประทีปธรรม.  พิมพครั้งที่  ๒. กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพบรรณาคาร,  ,   
 ๒๕๒๖.   

สุวรรณ  เพชรนิล. พุทธปรัชญาเบื้องตน.พิมพครั้งที่ ๙. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ 
 มหาวิทยาลัยรามคําแหง,  ๒๕๔๖. 

สมัคร  บุราวาศ, ปรีชาญาณของสิทธัตถะ. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม  บริษัทเคร็ด 
 ไทยจํากัด, ๒๕๓๙. 

สุนทร  ณ รงัสี, ปรัชญาอินเดีย : ประวตัิและลัทธิ. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพจุฬาลงกรณ 
 ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๐. 

_______   . พุทธปรัชญาจากพระไตรปฏก. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพจุฬาลงกรณ 
 ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓. 

อดิศักดิ์  ทองบุญ,  ปรัชญาอินเดีย.  พิมพครั้งที่  ๓.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพมหาจุฬาลง 
 กรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๖. 

______  .  พุทธอภิปรัชญาในอินเดีย.  ในรวมบทความทางวิชาการ  ๕๐  ป  อุดมศึกษา   
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.   กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย,  ๒๕๔๐. 

(๒)  วิทยานิพนธ  :    
มหาพระฉลวย  อุตตโม(กําแพงนิล).”วิเคราะหวิธีตอบปญหาของพระพุทธเจา”. 

 วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลง 
 กรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๗. 

พระมหาแสวง  ปฺญาวุฑฺฒิ(นิลมานะ). “ศึกษาเปรยีบเทียบแนวคิดเรื่องศูนยตาของนาคาร 
 ชุนกับอนัตตาของฌอง-ปอล  ซารต”. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต.   
 บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๔. 

๒.  ภาษาอังกฤษ 

 (I) Books  : 

K.N.  Jayatilleke.  Early  Buddhist  Theory  of  Knowledge.  New  Delhi.  Motilal   
 Banarsidass  Publishers  Private. Limited,  1963. 
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๘๕

 
 

ViJay  Bharadwaja.  Formand  Validity  In  Indian  logic.  New  Delhi : Munshiram 
 Manoharlal  Publishers  Pvt. Ltd,  1990. 
Potter. Karl  H.  Encyclopedia  of  Indian  Philosophies.  Vol.8.  Delhi :  Motilal   

 Banarsidass  Publishers  Private  Limited,  1999. 

(II)  Thesis  : 
Duangkham  Saenyod,Phra.  “An InterPretation  of  Buddha  Silence  in  Theravada   

 Buddism-A  Study”.  Ph.D.  Thesis  (Doctor  of  Philosophy).  University  of   
 Maharas. Chennai- 600  005.India, 1999. 
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๘๖

 
 

       ประวัติผูวิจัย 
 
ชื่อ    นายพันธทิพย  ทิพยประพันธ 
ชาติภูมิ    เกิดเมื่อวันที่  ๒๔  มีนาคม  ๒๕๑๓ 
    บานเลขที่  ๓๔  ตําบลในเมือง  

อําเภอเมือง   จังหวัดอุบลราชธาน ี
การศึกษา   ป  พ.ศ.  ๒๕๔๑  นักธรรมชั้นเอก   

สํานักเรียนคณะจังหวัดนครพนม  วัดปจฉิมวาส   
อําเภอเรณูนคร  จังหวัดนครพนม 

    ป  พ.ศ.  ๒๕๔๔ เปรียญธรรม  ๑ - ๒   
สํานักเรียนวัดพระธาตุพนมวรมหาวิหาร    
อําเภอธาตุพนม  จังหวัดนครพนม 
ป  พ.ศ.๒๕๔๗  พุทธศาสตรบัณฑิต(พธ.บ.) คณะครุศาสตร 
(เกียรตินิยม)   มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย   

หนาที่การงาน   ป  ๒๕๔๒ -  ๒๕๔๕  เลขานุการเจาคณะตําบลนางาม 
อําเภอเรณูนคร  จังหวัดนครพนม   
ป  ๒๕๔๕ - ๒๕๔๗  ผูอํานวยการศูนยพระพุทธศาสนาวัน
อาทิตย วัดสรางแปน ตําบลนางาม อําเภอเรณูนคร  
จังหวัดนครพนม 
ป  ๒๕๔๗  ครูอัตราจาง  โรงเรียนชุมชนบานหนองบอ  
ตําบลหนองบอ  อําเภอเมอืง  จังหวัดอุบลราชธานี 

ปจจุบัน    ๓๔  ซ.เลี่ยงเมือง  ๕  ต.ในเมือง  ถ.เลี่ยงเมือง  จ.อุบลราชธานี 
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