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บทคัดยอ 

บทความนี้นําเสนอ เรื่องศูนยตาในสํานักมาธยามิกะ ซึ่งเนนเรื่องศูนยตา (สุญญตา) มี

แนวคิดวา “ความรูข้ันสูงสุดของสรรพส่ิงในฐานะเปนศูนยตาบริสุทธิ์ ไมไดแตกตาง จากขันธ ธาตุ 

อายตนะ การดับข้ันสุดทายของธรรมเหลานี้ ถือวาเปนความรูข้ันสูงสุด สรรพส่ิงท่ีเปนของวาง ใน

ความเปนจริง ไมมีกระบวนการ ไมมีการดับ ความจริง (Truth) ไมเปนท้ังส่ิงท่ียั่งยืน และส่ิงท่ีไม

ยั่งยืน  แตเปนความวางท่ีบริสุทธิ์ เปน ตถตา ส่ิงท่ีปรากฎเปนเพียงมายา ไมมีความจริงท่ีแท  สังสาระ 

กับ นิพพาน ไมมีความแตกตางกัน  เพียงแตมอง คนละมุม สมมุติ กับ ปรมัตถ คือ เรื่องเดียวกัน  

ปรมัตถซอนในสมมุติ” มีวัตถุประสงคเพื่อ 1. ศึกษาความหมายของสุญญตา 2. เพื่อวิเคราะหแนวคิด

เรื่องสุญญตาในสํานักมาธยามิกะทางดานจริยศาสตร อภิปรัชญา และญาณวิทยา 

โดยสรุป ความหมายของสุญญตามีอยู 4 นัย คือ 1. ความวางจากตนและขันธ 5 2. ความ

วาง จากราคะ โทสะ โมหะ และกิเลสอื่นๆ 3. ความเส่ือมไป ส้ินไป หายไป จากการ มีส่ิงอื่นมาแทนท่ี 

และ 4. นิพพาน  

คําสําคัญ: การศึกษา, ศูนยตา, สํานักมาธยมิกะ 

 

Abstract 

This article presents the concept of “Emptiness” or “Nothingness” 

(Suññatā) in the Madhayamika School, which emphasizes “The ultimate truth of 
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Emptiness in all things, no different from aggregates, elements and bases. The final 

quenching of these things is the greatest wisdom. Things are empty in reality, there is 

no process and no quenching. Truth is neither permanent nor impermanent things. It 

is pure emptiness or “thus-ness” (tathata). That which we see is an illusion and is not 

truly real. The cycle of existence (samsara) and nirvana are not different, just viewed 

from a different perspective, general opinion and supreme quality are all the same, 

with supreme quality hidden in general opinion. There are two objectives: 1. To study 

the meaning of Emptiness. 2. To analyze the concept of Emptiness in the Madhayamika 

School in terms of ethics, philosophy and epistemology. In summary, the meaning of 

Emptiness has 4 aspects: 1. Release from self and the 5 aggregates, 2. Release from 

greed, aversion and delusion and other defilements, 3. Degradation, loss and ending 

of other substitutes and 4. Nirvana. 

Keywords: An Analytical Study, Suññata (Emptiness), Madhyamaka 

 

บทนํา 

พระสาวกของพระพุทธเจาใชหลักธรรมเรื่องสุญญตาในการประกาศ พระศาสนาและเผย

แผคําสอนมีหลายทานดวยกัน แตท่ีปรากฏอยางเดนชัดคือ นาคารชุน ผูกอต้ังสํานักมาธยมิกะ อยางไร

ก็ดี ยังมีการถกเถียง กันวา “ความวาง” หรือ “ศูนยตา” มีความหมายอยางไรกันแน ขอความเหลานี้ 

ในคัมภีรพระไตรปฎกสามารถตีความวาเปนคําสอนเรื่องความวางแบบเดียวกับท่ี ปรากฏในคําสอน

ของสํานักหรือนิกายรุนหลังหรือไม หรือเปนเพียงคําสอนท่ีพัฒนา ข้ึนมาในภายหลัง จากประเด็น

เหลานี้ทําใหผูวิจัยสนใจท่ีจะศึกษาเรื่อง “ศูนยตา” ในสํานักมาธยามิกะวามีลําดับของพัฒนาการ

อยางไร มีแนวทางในการอธิบาย หลักธรรมนี้อยางไร และหลักธรรมนี้มีความสําคัญกับพุทธศาสนา

อยางไร เพื่อความเขาใจท่ีชัดเจนในแนวคิดเรื่องศูนยตา (เสถียร โพธินันทะ. 2535: 31) 

กําเนิดและพัฒนาการสํานักมาธยามิกะ 

พุทธปรัชญาสํานักมาธยมิกะถือกันวาเปนปรัชญาช้ันยอด แสดงใหเห็นถึงลักษณะอัน

แทจริงแหงสัจธรรมข้ันสูงสุด ท่ีพระองคทรงมุงหมาย กลาวคือ ปรัชญานี้ช้ีใหโลกรูวา คําวา นิพพาน 

(หรือ นิรวาณ) ท่ีพระพุทธองคทรงมุงหมายนั้นคืออะไร ณ สภาพนิพพานนี้แหละ ผูปฏิบัติจะบรรลุ

สันติภาพถาวรข้ันสุดทายซึ่งเปนความหลุดพนจากทุกขท้ังปวง หยุดเกิดและการเวียนวายในวัฏสงสาร 

หลักปรัชญานี้เกิดจากหลักการพื้นฐานของพุทธศาสนาท่ีวา 
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นิรวาณ ศานต ปรัชญานี้ถือหลักปฎิจจสมุปบาทท่ีเรียกวา มัชฌิมาปฎิปทา หรือทางสาย

กลางเปนหลักในการดําเนิน ซึ่งไดมีช่ือวา มาธยมิกะ และเพราะเหตุท่ีกลาวถึงศูนยตาเปนเรื่องสําคัญ 

จึงมีช่ือวา ศูนยวาท 

เช่ือกันวาผูกอต้ังสํานักปรัชญานี้คือ ทานนาคารชุน ทานถือกําเนิดในสกุลพราหมณใน

อินเดียตอนใต เมื่อราวพุทธศตวรรษท่ี 8 ทานศึกษาพระไตรปฎกแตกฉานในเวลาเพียง 90 วันเทานั้น 

นักปราชญท้ังทางศาสนาและปรัชญายกยองกันวา ทานเปนนักปราชญผูยิ่งใหญ เปนนักโตวาทีท่ีหาตัว

จับยากเพราะมีฝปากคมคายมาก 

บางทานถือวา ทานอัศวโฆษ ผูแตงพุทธจริตเปนผูนําทางของปรัชญาสํานักนี้ ซึ่งหมายถึง

วาทานนาคารชุนอาจไดรับการสนับสนุนหรือไดแนวความคิดไปจากทานอัศวโฆษก็ได ท่ีเช่ือกันวาทาน

นาคารชุนเปนผูกอต้ัง เพราะผลงานสําคัญของทานคือ มาธยมิกการิกา เปนคัมภีรหลักของสํานัก

ปรัชญานี้นั่นเอง นอกจากนี้ ทานรจนาคัมภีรอื่นๆอีกมากมาย เชน มหายานวังศะ ปรัชญาปารมิตา

ศาสตร 

หลักปรัชญาของมาธยมิกะหรือศูนยวาท นับวาแปลกไปจากปรัชญาอื่นๆ เพราะไม

สามารถแยกออกไดเด็ดขาดวา สวนไหนเปนญาณวิทยา สวนไหนเปนอภิปรัชญา และสวนไหนเปนจ

ริยศาสตร ท้ังนี้ เพราะผูกอต้ังสํานักปรัชญานี้ประสงคเพียงแสดงใหเห็นวา บรรดาสังขตธรรมท้ังหลาย

ลวนเปนศูนยตา คือ ไมเปนจริงหรือไมจริงแท และอสังขตธรรมก็เปนศูนยตา คือ ไมอาจพรรณนาดวย

ภาษามนุษยใหถูกตองครบถวนได ดวยเหตุนี้ ทานจึงคัดคานทฤษฎีทางปรัชญาท้ังหลายวาเปนศูนยตา

ท้ังส้ิน หมายความวา หาไดถูกตองครบถวนอยางท่ีเจาของทฤษฎีเขาใจไม วิธีการท่ีทานใชเปน

เครื่องมือในการปฏิเสธทฤษฎีอื่นๆ และในการอธิบายทฤษฎีของทานนั้น เรียกวา วิภาษวิธี (dialectic 

method) ทานเองไมประสงคจะต้ังสํานักปรัชญาข้ึนมาอีกตางหาก เพราะถาเปนเชนนั้น ปรัชญาของ

ทานก็ตองเปนศูนยตาเชนเดียวกัน 

อยางไรก็ตาม จากการแยกแยะหลักคําสอนของทานนาคารชุน เราก็พอเห็นแนวความคิด

ท่ีเปนญาณวิทยาและอภิปรัชญาของสํานักปรัชญานี้ไดบาง 

นาคารชุนหรือท่ีกลุมนักปรัชญาตะวันออกนิยมเรียกวา อารยนาคารชุน เปนผูกอต้ังสํานัก

มาธยมิก เปนนักตรรกวิทยาท่ียิ่งใหญคนหนึ่ง เกิดท่ีวิทารภะ ปจจุบัน เรียกวา เพราร ในมหาโกศล ใน

ระหวางรัชสมัยของพระเจาสาตวาหนะแหงราชวงศอานธระ 

นาคารชุนเปนนักปรัชญาท่ีรุงเรื่องอยูในชวงคริสตศตวรรษท่ี 2 หรือ 600 – 700 ป 

หลังจากท่ีพระพุทธเจาเสด็จดับขันธปรินิพพาน ขอมูลในคัมภีรพระไตรปฎก ภาษาจีนบอกวา นาคาร

ชุนมีชีวิตอยูถึง พ.ศ. 900 โดยประมาณ 

 

เนื้อเรื่อง 
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ความหมายของสุญญตา 

คําวาสุญญ ในภาษาบาลี มาจากคําวา สุน+ย แปลวา วางเปลา, สูญ ดังนั้น เมื่อนําคําวา 

สุญญ (วาง) + ตา ปจจัย ในภาวตัทธิต ซึ่งแปลวา “ความ” สุญญตา จึงมีความหมายวา ความวาง เปน

คําสอนในพระพุทธศาสนาท่ีมีการพูดถึงมากในเชิงปรัชญา แนวคิดเรื่องความวางนี้ เกี่ยวพันกับคําสอน

ท้ังเถรวาทและมหายาน (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต). 2541: 65) โดยปรากฏ ในพระไตรปฎกและ

ไดรับความสนใจในการศึกษาจากนักวิชาการเปนอยางมาก เนื่องจากเปนคําสอนสําคัญของนิกาย

มาธยมิกะ ซึ่งเปนนิกายสําคัญนิกายหนึ่ง ของพุทธศาสนาในอินเดียกอนจะเผยแผและเขามามีอิทธิพล

ตอพุทธศาสนนิกายเซน 

คําวา “ศูนยตา” แปลวา ความวาง มีความพยายามท่ีจะอธิบายโยงไปถึงวาความวางเปน

สภาวะท่ีโยคีผูบําเพ็ญฌานทุกทานตางประสบมาท้ังนั้น แนวความคิดของเถรวาทท่ีดูเหมือนจะอธิบาย

ศูนยตาก็คือ ทฤษฎีเรื่องรูปฌานและอรูปฌาน โดยความวางนี้มีอยูแลวต้ังแตเริ่มลงมือปฏิบัติ ใน

ปฐมฌาน โยคียอมวางจากิเลสอยางหยาบ ทุติฌาน วางจากความคิด ตติยฌาน วางจากปติ สุข และ

จตุถฌานวางจากอารมณ ตอจากนั้น ความวาง (ศูนยตา) ก็ใชเปนช่ือเรียกขอบเขตแหงอากาศอันไมมี

ท่ีสุดเรียกวา “ข้ันอากาสนัญจายตนะ” วิญญาณอันไมมีท่ีสุด (เสถียร โพธินันทะ. 2514: 34) 

เรียกวา “ข้ันวิญญาณัญจายตนะ” ภาวะท่ีไมมีอะไรเรียกวา “ข้ันอากิญจัญญายตนะ 

ขอบเขตท่ีเรียกวาจะเปนความหยั่งรูทางประสาทสัมผัสก็ไมใช ไมใชความหยั่งรูทางประสาทสัมผัสก็

ไมใชเรียกวา ข้ันเนวสัญญานาสัญญายตนะ” ศูนยตาตามนัยแหงคัมภีรฝายเถรวาทจึงไมใชสภาพแหง

การไมคิดคํานึงอะไร แตอยูในประเด็นดังกลาวนี ้

อยางไรก็ตาม ศูนยตาไดกลายเปนประเด็นหลักท่ีปรากฏในวรรณคดีมหายานในยุคตอมา 

คัมภีรปรัชญาปารมิตากลาววา ศูนยตา ไดแกความวาง สรรพส่ิงวางศูนยตามีลักษณะเด่ียวกันกับ 

“อภาวะ” ประเด็นนี้ทําใหมีขออภิปรายตามมาอีกหลายนัย เชน ถามีส่ิงใดส่ิงหนึ่งเปน อภาวะ เราก็ไม

สามารถยืนยันหรือปฏิเสธความจริงเกี่ยวกับส่ิงท่ีเปนอภาวะได 

นาคารชุนกลาวไวในมูลมาธยมกการิกา วา “ศูนยตา” ไมใช “อุจเฉทะ” สังสาระก็ไมใช 

“สัสสตะ) นี้เปนธรรมเกาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงไว สรรพส่ิงยอมควรแกบุคคลใด บุคคลนั้นยอม

มีศูนยตา สรรพส่ิงยอมไมควรแกบุคคลใด ศูนยะก็ไมควรแกบุคคลนั้น ถาสรรพส่ิงวาง ยอมไมมีท้ัง

ความเกิดข้ึนและความดับ เพราะละและสลัดท้ิงไปซึ่งความเกิดข้ึนและความดับนั่นแหละ บุคคลจึง

หวัง ความหลุดพนได เมื่อสรรพส่ิงวาง เพราะเหตุไรจึงตองพูดวา อันตะ อนันตะ อันตานันตะ เนว

อันตนานันตะ เพราะเหตุไรจึงตองพูดวา ส่ิงเดียวกัน ตางกัน สัสสตะ อสัสสตะ เนวสัสสตนาสัสสตะ 

(นาคารชุน. 2551: 11-13) 

ขอความนี้หมายความวา ถาพูดถึงคําวา “ศูนยตา” หรือ “ศูนยะ” ไมจําเปนตองพูดถึง

อะไรอีก ถือเปนการส้ินสุดแหงทฤษฎี ทรรศนะ หรือคําบรรยายท้ังหมด เพราะยิ่งบรรยายก็ยิ่งหางไกล
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จากความเปนจริง เราพอจะกําหนดไดวา นาคารชุนประสงคจะต้ัง “ศูนยตา” ไวในฐานะเปนสัจจะ

สากล เปนความจริงท่ีเหนือความจริงเปนส่ิงสูงสุดท่ีเหนือกวาส่ิงสุดท้ังปวง นี่คือกระบวนการท่ีจะทํา

ใหศูนยตาเปนสภาวะอยางหนึ่งท่ีเหมือนจะมีชีวิตจิตใจ มีอํานาจสรางสรรค และอยูเหนือคําบรรยาย 

ดังท่ีกลาวไวในตอนตนแลวในโลกนี้ ไมมีอะไรคงอยู นอกจากสาระหนึ่งเดียวท่ีเปนการสําแดงตัว

ออกมาของสัสสตภาวะ 

พุทธปรัชญาสํานักมาธยามิกะ ถือกันวาเปนปรัชญาช้ันยอด ขอนี้มิใชกลาวอยางเล่ือน

ลอยตามท่ีคัดลอกจากตําราท่ีแตงสืบๆ กันมา แตกลาวอยางพินิจพิเคราะหภายหลังจากท่ีไดศึกษา

เปรียบเทียบกับสํานักพุทธปรัชญาสํานักอื่นๆ มาแลว (ไพเราะ มากเจริญ. 2562: 23) เมื่อเทียบเคียง

แนวคิดกับระบบพุทธปรัชญาในสายตางๆ แลว จะเห็นไดอยางชัดเจนวา แนวคิดของมาธยามิกะได

แสดงใหเห็นถึงลักษณะ อันแทจริงแหงสัจธรรมข้ันสูงสุดคือ “พระนิพพาน” วาคืออะไร เราผูซึ่งศึกษา

หลักปริยัติธรรมทา พระพุทธศาสนา เขาใจความหมายแหงพระนิพพานคือบรมสุขตามพระพุทธพจน

ท่ีวา 

“นิพพานเปนสุขอยางยิ่ง” 

หรือไมก็เขาใจแตเพียงวานิพพานมีสองอยางคือ นิพพานสําหรับผูมีเบญจขันธเหลืออยาง

หนึ่งและนิพพานสําหรับผูไมเบญจขันธเหลืออยางหนึ่ง (พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต). 2556: 

132) ความรูเรื่องของพระนิพพานของผูเรียนศาสนาสวนมากมักยุติกันเพียงแคนี้ แตสภาวะของ

นิพพานจริงๆนั้นคืออะไร มักไมคอยสนใจศึกษากัน เพราะถือวาเกินกวาวิสัยแหงสามัญชนอยางเราจะ

เขาใจได รูแตเพียงวา นิพพานคือเปาหมายสูงสุดของชีวิตก็พอ 

ฉะนั้น เมื่อมโนทัศนของคนสวนมากถูกจํากัดดวยคําวา “ส่ิงใดท่ีเกินวิสัยแหงการรับรูเปน

ส่ิงเกินความจําเปน” จึงมักจะไมใสใจศึกษาในส่ิงท่ีเกินเลยประสาทสัมผัส ดังเชนกรณี “พระนิพพาน” 

ท่ีกําลังพูดถึงอยูในขณะนี้ เปนตน 

ศูนยตาในอภิปรัชญา 

อภิปรัชญา วาดวยความจริงตามหลักปรัชญานั้น ความจริงตามบทนิยามของทานนาคาร

ชุน ไดแกสภาพท่ีสามารถรูแจงไดโดยตรง สภาพนี้มีลักษณะสงบและเปนสุขอยูเหนือความตาง

ท้ังหลาย ทนตอการพิสูจนดวยปญญาข้ันเหตุผล เปนภาวะสัมบูรณอยางเอกไมมีสอง (พระมหามฆวิ

นทร อามาตมนตร.ี 2560: 4-6) 

1. ความจริงแท ทานนาคารชุนกลาววา คําสอนของพระพุทธเจาเกี่ยวของกับความจริง 2 

ชนิด คือ ความจริงสมมุติกับความจริงปรมัตถ ผูไมรูความจริง 2 ชนิดนี้ จะไมมีทางเขาใจคําสอนของ

พระพุทธเจาไดเลย 

ความจริงสมมุติหรือสมมุติสัจจะ คือ ภาวะปกปดความจริงทําใหเกิดลักษณะไมแทและใน

ขณะเดียวกันก็ปกปดลักษณะแทไวความจริงสมมุติจึงเปนคามจริงตามสมมุติบัญญัติ เชน ใน
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ชีวิตประจําวันของเรา ส่ิงท้ังหลายท่ีเราต้ังช่ือเรียกกันอยางนั้นอยางนี้ เพื่อประโยชนใชในการปฏิบัติ

กิจนั้นลวนเปนสมมุติสัจจะหรือความจริงสมมุติท้ังนั้น เมื่อพิจารณาใหลึกซึ้งถึงแกนแทของมันแลวเรา

จะพบวาหาเปนภาวะจริงแทไม 

ความจริงปรมัตถ คือ ภาวะจริงแทของส่ิงท้ังหลาย ซึ่งตางกับลักษณะท่ีปรากฏของมัน

หรืออยูเหนือภาวะบัญญัติท้ังหลาย 

ความแตกตางระหวางสมมุติสัจจะกับปรมัตถสัจจะนั้นเห็นไดยาก เพราะเปนความ

แตกตางกนัทางความคิดอันจํากัดของปุถุชน (แตสําหรับพระอรหันตทานเห็นความแตกตางกันโดยชัด

แจง) ดังท่ีทานนาคารชุนกลาววา ความแตกตางนี้จะมีอยูในโลกแหงปรากฏการณนี้เทานั้น ผูไมรูความ

จริงแทยอมเห็นไปวาสมมุติสัจจะเปนภาวะจริง ยอมไมเห็นวาเปนภาวะหลอกลวง เพราะเขาใชปญญา

ทางเหตุผล อันสามญัพิจารณายอมเห็นวา เรื่องราวในฝนเปนความจริงทุกอยางเพราะเขาใชความรูสึก

นึกคิดใสนขณะนั้นมาพิจารณาติดสิน แตพอเขาต่ืนข้ึนเขาใชปญญาอีกข้ันหนึ่งพิจารณาจึงรูวาเรื่องใน

ฝนไมจริง ขอนี้ฉันใดเรื่องราวในชีวิตของปุถุชนเราก็ฉันนั้นจะตองตัดสินดวยปญญาช้ันสูง จึงจะรูวา

เปนเรื่องมายาท้ังนั้น 

หลักตรรกศาสตรมีวา “ปฏิเสธลวนๆ ยอมเปนไปไมได ปฏิเสธทุกอยางยอมสอถึงบอกเลา

ไปในตัวดวย แมส่ิงท่ีเราเรียกวามายา เชน พยัพแดดหรือความฝน หรือความหลอกลวงอื่นๆ ซึ่ง

ปรากฏใหเห็นประหนึ่งเปนส่ิงแทนั้นหาใชจะไรเสียซึ่งประโยชนทีเดียวไม เพราะเราอาจไตเตาจาก

ภาวะตํ่าข้ึนไปสูภาวะสูงได (เชนในทางปฏิบัติธรรม ปุถุชนอาศัยสังสารวัฎฎกาวไปสูนิพพานได สังสาร

วัฎฎจึงไมใชไรสาระ  

2. ภาวะและอภาวะ โลกท่ีปรากฏแกเรามิไดเปนท้ัง “สัต” หรือ “อสัต” แตเปนศูนยตาท่ี

ไมมีสภาวะ ไมมีส่ิงใดในโลกท่ีเปนอยูไดดวยตัวของมันเองโดยไมมีควมสัมพัทธกับส่ิงอื่นกลาวอีกมุม

หนึ่งวาทุกส่ิงทุกอยางลวนแตมีความสัมพันธตอกัน ศูนยตาจึงมีลักษณะท่ีเปนปฏิจจสมุปบาท เปน

มัชฌิมาปฏิปทา นาคารชุนไดยกพุทธภาษิตในสังยุตนิกายมาอธิบายวา 

“เมื่อพิจารณาปฏิจจสมุปบาทในสายดับแลว ความยึดถือใน “อัตตา” ก็หมดไป เมื่อ

พิจารณาในสายเกิด ความยึดถือใน “นัตถิตา” ก็หมดไป ตถาคตยอมแสดงธรรมเปนทามกลางไมตัดใน

สวนสุดท้ังสองขางนั้น” 

นิพพานไมเปนท้ังภาวะและอภาวะ คือ อยูพนจากคําวา “มี” และ “ไมมี” จากคําวา 

“สัต” และ “อสัต” 
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องคความรูและนวัตกรรม 

ทานนาคารชุนกลาวไวในท่ีแหงหนึ่งวา “สารัตถะสําคัญของส่ิงท้ังหลายคือ ศูนยตา ตาม

ความหมาย 2 ประการ คือ วัตถุท่ีเราประสบในบัดนี้เปนศูนยตาในอดีตและเปนศูนยตาในอนาคต   

ส่ิงท้ังหลายมีลักษณะเปนศูนยตา อวิทยานั่นเองทําใหเราเห็นส่ิงท่ีเปนศูนยตาเหมือนส่ิงท่ีมีอยูจริง

เหมือนส่ิงเท่ียงแทถาวร การรูแจงวาส่ิงท้ังหลายเปนศูนยตานั้นเรียกวา มหาวิทยา ซึ่งตรงกันขามกับอ

วิทยา” และอีกตอนหนึ่งทานกลาววา “ภาวะสัมบูรณนั้น 

ยอมวางจากการจํากัดทุกรูปแบบและอาจใชความคิดและกําหนดได แตอวิทยาซึ่งติดเนื่อง

อยูในจิตของมนุษยเรา ทําใหภาวะสัมบูรณปรากฏเห็นเปนปรากฏการณของโลก อวิทยาเปนหลักการ

ของสมมุติบัญญัติ แนนอน โลกยอมสะทอนใหเห็นเปนส่ิงท่ีเท่ียงแทได มิฉะนั้นแลว เราก็ไมอาจบรรลุ

ถึงปรมัตถธรรมโดยอาศัยสามัญสํานึกได” 

คําวา มหาวิทยา ตามขอความขางตน หมายถึงความรูข้ันประจักษชนิดพิเศษท่ีสามารถ

เขาถึงสัจธรรมข้ันสูงสุด คือ ศูนยตาของมาธยามิกะได มหาวิทยามีลักษณะเปนความรูบริสุทธิ์ ไมได

อาศัยการอนุมานใดๆ เกิดข้ึน แตเกิดจากการฝกสมถกรรมฐานจนไดสมาธิแลวใชสมาธินั้นเปนฐาน

เจริญวิปสสนากรรมฐานตอไปจนบรรลุโพธิสัตวภูมิและพุทธภูมิ ฉะนั้นบางทีทานเรียกความรูนี้วา โพธิ 

หรือ โพธิญาณ ซึ่งทําลายอวิทยาลงไดโดยส้ินเชิง 

มาธยามิกะถือวา ความรูข้ันเหตุผล การคาดคะเนความจริงและภาษาคน ใชไดกับส่ิงท่ี

ปรากฏเทานั้น จะนํามาใชกับภาวะสัมบูรณไมได เพราะภาวะสัมบูรณอยูเหนือความรูข้ันเหตุผล เหนือ

การคาดคะเนความจริงและการใชภาษาคนมาบรรยายไมได ทานจึงเรียก อนีรวจนียะหรือกลาวส้ันๆ 

วาภาวะสัมบูรณนั้นไมสามารถรูไดดวยอนุมานประมาณและศัพทประมาณ แตจะรูไดดวยประจักษ

ประมาณเทานั้น ฉะนั้น จึงขอตัดอนุมานประมาณและศัพทประมาณออกไป 

ทานจันทรกีรติ ไดวิจารณทัศนะของเสาตรานติกะและวิชญานวาทไววา ความพยายาม

ของนักตรรกศาสตรทางพุทธศาสนาท่ีจะปรับปรุงหลักตรรกศาสตรของปรัชญานยายะมาใชนั้น ไมได

ประโยชนอะไร เพราะตรรกศาสตรเปนเพียงความรูท่ีเกี่ยวกับความจริงข้ันสมมุติหรือท่ีปรากฏเทานั้น   

ถาการรับรูอารมณท้ังหลายเกิดเพราะอาศัยประมาณใดประมาณหนึ่ง ก็ตองถามตอไปวาประมาณ

นั้นๆ อาศัยอะไรเกิดข้ึน ซึ่งเปนคําถามท่ีไมส้ินสุด ทานนาคารชุนไดอธิบายไวอยางแจมแจงใน

วรรณกรรมของทานท่ีมีช่ือวา วิเคราะหวฺยาวรรตนีวาประมาณไมสามารถต้ังข้ึนไดโดยอาศัยตัว

ประมาณนั่นเอง หรือโดยอาศัยประมาณอื่น หรือผลแหงประมาณนั้นๆ ท้ังหาไดต้ังข้ึนตามยถากรรมไม 

ทานทิงนาคะแหงวิชญานวาทกลาวยืนยันวา ความรูเปนผลของความนึกคิดและเพทนา

การบริสุทธิ์ คําพูดหรือศัพทเปนสมมุติบัญญัติ จึงไมสามารถใหลักษณะท่ีแท (สวลักษณะ) ของส่ิง

ท้ังหลายได คําพูดสามารถใหลักษณะท่ัวๆ ไปของส่ิงท้ังหลายเทานั้น ลักษณะท่ีแทหรือลักษณะเฉพาะ
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ของส่ิงท้ังหลายนั้น จะรูไดดวยสวสังวิตติ คือ ความสํานึกของตนเอง ลักษณะเฉพาะนี้เปนความจริงท่ี

พรรณนาไมได 

ทานจันทรกีรติโตวาลักษณะเฉพาะนี้ ไมอาจเปนความสํานึกตนหรือสวสังวัตติได ทาน

จันทรกีรติไดอางขอความจากคัมภีรรัตนจูฑปริปฤจฉาวา วิญญาณไมสามารถรูสึกถึงตนเองได

เชนเดียวกับปลายนิ้วหรือคมดาบไมอาจสัมผัสตัวมันเองได วิญญาณหรือจิตกับอารมณของมันนั้นมี

ความเกี่ยวเนื่องกัน อาศัยกันและกันเกิดข้ึน จึงเปนส่ิงไมจริงแทท้ัง 2 อยาง ทานกลาวเปนอุปมาโวหาร

ไววา ถาหากไฟสามารถจุดตัวเองไดมันก็เผาตัวเองไดขอนี้ฉันใด วิญญาณหรือจิตก็ฉันนั้น ฉะนั้น

ลักษณะจึงไมอาจเรียกไดวาพรรณนาไมไดเพราะไมมีคําพูดใดๆ ท่ีจะใชอธิบายสัจธรรมไดถูกตอง

ครบถวนกระบวนความ  ปญญาข้ันเหตุผลก็ใชไมได เพราะปญญาข้ันเหตุผลใชกับส่ิงท่ีปรากฏซึ่งมี

ลักษณะคู คือ มีสวนเปรียบเทียบไดแตสัจธรรมไมมีลักษณะคูหาอะไรมาเปรียบเทียบไมได 

 

สรุป 

สภาวะท่ีรูความจริง รูสภาวะท่ีหยาบ กลาง ละเอียด และไมมีส่ิงเหลานี้เลย แมละเอียด

แลวก็หมดส่ิงละเอียดนี้ เรียกวาสูญ หรือเรียกเปนคํานามวา “ศูนยตา” สูญวางเปลา สูญไมมีเราตองรู

ความตางของความมีกับความไมมี เราจะตองรูใหไดดวยญาณปญญาของเรา แมเปนนามธรรม 

พุทธศาสนานิกายมาธยมิกะหรือศูนยวาทซึ่งมีพระนาคารชุนเปนกอต้ังนั้น กลาวโดยสรุป

ไดดังนี้ หลักธรรมท้ังหมดรวมลงท่ี “ศูนยตา” โดยศูนยตานี้เปนเนื้อหาของทางสายกลางท่ีสมเด็จพระ

สัมมาสัมพุทธเจาทรงสอนไว และทานนาคารชุนไดนํามาขยายความอยางละเอียดพิสดาร 

กลาวคือ หลักศูนยตาของพระนาคารชุนนั้น ไมไดหมายความวา มิไดมีอะไรอยางส้ินเชิง 

แตเปนการปฏิเสธวา ไมมีสภาวะท่ีคงท่ีเทานั้น  เพราะส่ิงท้ังหลายในโลกไมอาจหนีคําวา ภาวะ อภาวะ 

ไปได พระนาคารชุนถือวาภาวะคือส่ิงท่ีมีเองเปนเอง แตโลกเกิดจากเหตุปจจัย ตามหลักปฏิจจสมุป

บาท โลกจึงไมใชภาวะ แตเปนศูนยตา คําวาศูนยตาจึงมิไดหมายความวาไมมีอะไรเลย แตหมายถึงการ

ไมมีอยางภาวะ หากเปนเพียงมายา เมื่อโลกเปนมายา ความดับของโลกจึงเปนมายาดวย แมความ

หลุดพนก็เปนศูนยตาดวย เมื่อสังขตะเปนศูนยตาแลว อสังขตะก็มีไมได เหตุนั้น นิพพานกับโลก เม่ือ

กลาวโดยปรมัตถสัจจะแลว จึงเปนอันเดียวกัน 

โลกอยูท่ีใดนิพพานก็อยูท่ีนั้น นิพพานอยูท่ีใด โลกก็อยูท่ีนั่น นิพพานไมใชภาวะหรืออ

ภาวะ แตเปนการดับปปญจธรรม 

ศูนยตาจึงเปนเรื่องของ “ส่ิงท้ังปวงไมเกิดข้ึนเอง ไมอาศัยส่ิงอื่นเกิดข้ึน ไมเกิดข้ึนเองและ

ไมเกิดจากส่ิงอื่นรวมกัน”ปรัชญามาธยมิกะของพระนาคารชุนมีหลายคนไมเขาใจและก็พลอยตําหนิติ

ติงดวย แตในท่ีสุด ทานก็สามารถอธิบายแกตางใหเกิดความเขาใจมากข้ึนวาท้ังหมดเปนเรื่องของ
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ปรมัตถสัจจะ ในข้ันของสมมุติสัจจะแลว ทุกอยางยอมเปนไปตามสมมติ ผูใดท่ีปราศจากกุศลธรรมมี

ศีล เปนตน แลวเกิดทิฏฐิในเรื่องศูนยตาข้ึน 

ผูนั้นเปนมิจฉาทิฐิ ดังนั้น ปรัชญาศูนยตาในมาธยมิกะจึงมิไดหมายความวาไมมีอะไรโดย

ส้ินเชิง แตหมายความวา สรรพส่ิงเกิดข้ึนดวยความสัมพันธของกันและกัน ปราศจากสภาวะท่ีมีอยู

เปนอยูดวยตัวของมันเอง เมื่อสรรพส่ิงสัมพันธกันเกิดข้ึน จึงไรแกนสาร จึงเรียกวา “ศูนยตา”   
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