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บทคัดยอ 

บทความนี้นําเสนอ เรื่องศูนยตาในสํานักมาธยามิกะ ซึ่งเนนเรื่องศูนยตา (สุญญตา) มี

แนวคิดวา “ความรูข้ันสูงสุดของสรรพส่ิงในฐานะเปนศูนยตาบริสุทธิ์ ไมไดแตกตาง จากขันธ ธาตุ 

อายตนะ การดับข้ันสุดทายของธรรมเหลานี้ ถือวาเปนความรูข้ันสูงสุด สรรพส่ิงท่ีเปนของวาง ใน

ความเปนจริง ไมมีกระบวนการ ไมมีการดับ ความจริง (Truth) ไมเปนท้ังส่ิงท่ียั่งยืน และส่ิงท่ีไม

ยั่งยืน  แตเปนความวางท่ีบริสุทธิ์ เปน ตถตา ส่ิงท่ีปรากฎเปนเพียงมายา ไมมีความจริงท่ีแท  สังสาระ 

กับ นิพพาน ไมมีความแตกตางกัน  เพียงแตมอง คนละมุม สมมุติ กับ ปรมัตถ คือ เรื่องเดียวกัน  

ปรมัตถซอนในสมมุติ” มีวัตถุประสงคเพื่อ 1. ศึกษาความหมายของสุญญตา 2. เพื่อวิเคราะหแนวคิด

เรื่องสุญญตาในสํานักมาธยามิกะทางดานจริยศาสตร อภิปรัชญา และญาณวิทยา 

โดยสรุป ความหมายของสุญญตามีอยู 4 นัย คือ 1. ความวางจากตนและขันธ 5 2. ความ

วาง 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 

พระสาวกของพระพุทธเจาใชหลักธรรมเรื่องสุญญตาในการประกาศ พระศาสนาและเผย

แผคําสอนมีหลายทานดวยกัน แตท่ีปรากฏอยางเดนชัดคือ นาคารชุน ผูกอต้ังสํานักมาธยมิกะ อยางไร

ก็ดี ยังมีการถกเถียง กันวา “ความวาง” หรือ “ศูนยตา” มีความหมายอยางไรกันแน ขอความเหลานี้ 

ในคัมภีรพระไตรปฎกสามารถตีความวาเปนคําสอนเรื่องความวางแบบเดียวกับท่ี ปรากฏในคําสอน

ของสํานักหรือนิกายรุนหลังหรือไม หรือเปนเพียงคําสอนท่ีพัฒนา ข้ึนมาในภายหลัง จากประเด็น

เหลานี้ทําใหผูวิจัยสนใจท่ีจะศึกษาเรื่อง “ศูนยตา” ในสํานักมาธยามิกะวามีลําดับของพัฒนาการ

อยางไร มีแนวทางในการอธิบาย หลักธรรมนี้อยางไร และหลักธรรมนี้มีความสําคัญกับพุทธศาสนา

อยางไร เพื่อความเขาใจท่ีชัดเจนในแนวคิดเรื่องศูนยตา (เสถียร โพธินันทะ. 2535: 31) 

กําเนิดและพัฒนาการสํานักมาธยามิกะ 

พุทธปรัชญาสํานักมาธยมิกะถือกันวาเปนปรัชญาช้ันยอด แสดงใหเห็นถึงลักษณะอัน

แทจริงแหงสัจธรรมข้ันสูงสุด ท่ีพระองคทรงมุงหมาย กลาวคือ ปรัชญานี้ช้ีใหโลกรูวา คําวา นิพพาน 

(หรือ นิรวาณ) ท่ีพระพุทธองคทรงมุงหมายนั้นคืออะไร ณ สภาพนิพพานนี้แหละ ผูปฏิบัติจะบรรลุ

สันติภาพถาวรข้ันสุดทายซึ่งเปนความหลุดพนจากทุกขท้ังปวง หยุดเกิดและการเวียนวายในวัฏสงสาร 

หลักปรัชญานี้เกิดจากหลักการพื้นฐานของพุทธศาสนาท่ีวา 
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นิรวาณ ศานต ปรัชญานี้ถือหลักปฎิจจสมุปบาทท่ีเรียกวา มัชฌิมาปฎิปทา หรือทางสาย

กลางเปนหลักในการดําเนิน ซึ่งไดมีช่ือวา มาธยมิกะ และเพราะเหตุท่ีกลาวถึงศูนยตาเปนเรื่องสําคัญ 

จึงมีช่ือวา ศูนยวาท 

เช่ือกันวาผูกอต้ังสํานักปรัชญานี้คือ ทานนาคารชุน ทานถือกําเนิดในสกุลพราหมณใน

อินเดียตอนใต เมื่อราวพุทธศตวรรษท่ี 8 ทานศึกษาพระไตรปฎกแตกฉานในเวลาเพียง 90 วันเทานั้น 

นักปราชญท้ังทางศาสนาและปรัชญายกยองกันวา ทานเปนนักปราชญผูยิ่งใหญ เปนนักโตวาทีท่ีหาตัว

จับยากเพราะมีฝปากคมคายมาก 

บางทานถือวา ทานอัศวโฆษ ผูแตงพุทธจริตเปนผูนําทางของปรัชญาสํานักนี้ ซึ่งหมายถึง

วาทานนาคารชุนอาจไดรับการสนับสนุนหรือไดแนวความคิดไปจากทานอัศวโฆษก็ได ท่ีเช่ือกันวาทาน

นาคารชุนเปนผูกอต้ัง เพราะผลงานสําคัญของทานคือ มาธยมิกการิกา เปนคัมภีรหลักของสํานัก

ปรัชญานี้นั่นเอง นอกจากนี้ ทานรจนาคัมภีรอื่นๆอีกมากมาย เชน มหายานวังศะ ปรัชญาปารมิตา

ศาสตร 

หลักปรัชญาของมาธยมิกะหรือศูนยวาท นับวาแปลกไปจากปรัชญาอื่นๆ เพราะไม

สามารถแยกออกไดเด็ดขาดวา สวนไหนเปนญาณวิทยา สวนไหนเปนอภิปรัชญา และสวนไหนเปนจ

ริยศาสตร ท้ังนี้ เพราะผูกอต้ังสํานักปรัชญานี้ประสงคเพียงแสดงใหเห็นวา บรรดาสังขตธรรมท้ังหลาย

ลวนเปนศูนยตา คือ ไมเปนจริงหรือไมจริงแท และอสังขตธรรมก็เปนศูนยตา คือ ไมอาจพรรณนาดวย

ภาษามนุษยใหถูกตองครบถวนได ดวยเหตุนี้ ทานจึงคัดคานทฤษฎีทางปรัชญาท้ังหลายวาเปนศูนยตา

ท้ังส้ิน หมายความวา หาไดถูกตองครบถวนอยางท่ีเจาของทฤษฎีเขาใจไม วิธีการท่ีทานใชเปน

เครื่องมือในการปฏิเสธทฤษฎีอื่นๆ และในการอธิบายทฤษฎีของทานนั้น เรียกวา วิภาษวิธี (dialectic 

method) ทานเองไมประสงคจะต้ังสํานักปรัชญาข้ึนมาอีกตางหาก เพราะถาเปนเชนนั้น ปรัชญาของ

ทานก็ตองเปนศูนยตาเชนเดียวกัน 

อยางไรก็ตาม จากการแยกแยะหลักคําสอนของทานนาคารชุน เราก็พอเห็นแนวความคิด

ท่ีเปนญาณวิทยาและอภิปรัชญาของสํานักปรัชญานี้ไดบาง 

นาคารชุนหรือท่ีกลุมนักปรัชญาตะวันออกนิยมเรียกวา อารยนาคารชุน เปนผูกอต้ังสํานัก

มาธยมิก เปนนักตรรกวิทยาท่ียิ่งใหญคนหนึ่ง เกิดท่ีวิทารภะ ปจจุบัน เรียกวา เพราร ในมหาโกศล ใน

ระหวางรัชสมัยของพระเจาสาตวาหนะแหงราชวงศอานธระ 

นาคารชุนเปนนักปรัชญาท่ีรุงเรื่องอยูในชวงคริสตศตวรรษท่ี 2 หรือ 600 – 700 ป 

หลังจากท่ีพระพุทธเจาเสด็จดับขันธปรินิพพาน ขอมูลในคัมภีรพระไตรปฎก ภาษาจีนบอกวา นาคาร

ชุนมีชีวิตอยูถึง พ.ศ. 900 โดยประมาณ 

 

เนื้อเรื่อง 
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ความหมายของสุญญตา 

คําวาสุญญ ในภาษาบาลี มาจากคําวา สุน+ย แปลวา วางเปลา, สูญ ดังนั้น เมื่อนําคําวา 

สุญญ (วาง) + ตา ปจจัย ในภาวตัทธิต ซึ่งแปลวา “ความ” สุญญตา จึงมีความหมายวา ความวาง เปน

คําสอนในพระพุทธศาสนาท่ีมีการพูดถึงมากในเชิงปรัชญา แนวคิดเรื่องความวางนี้ เกี่ยวพันกับคําสอน

ท้ังเถรวาทและมหายาน (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต). 2541: 65) โดยปรากฏ ในพระไตรปฎกและ

ไดรับความสนใจในการศึกษาจากนักวิชาการเปนอยางมาก เนื่องจากเปนคําสอนสําคัญของนิกาย

มาธยมิกะ ซึ่งเปนนิกายสําคัญนิกายหนึ่ง ของพุทธศาสนาในอินเดียกอนจะเผยแผและเขามามีอิทธิพล

ตอพุทธศาสนนิกายเซน 

คําวา “ศูนยตา” แปลวา ความวาง มีความพยายามท่ีจะอธิบายโยงไปถึงวาความวางเปน

สภาวะท่ีโยคีผูบําเพ็ญฌานทุกทานตางประสบมาท้ังนั้น แนวความคิดของเถรวาทท่ีดูเหมือนจะอธิบาย

ศูนยตาก็คือ ทฤษฎีเรื่องรูปฌานและอรูปฌาน โดยความวางนี้มีอยูแลวต้ังแตเริ่มลงมือปฏิบัติ ใน

ปฐมฌาน โยคียอมวางจากิเลสอยางหยาบ ทุติฌาน วางจากความคิด ตติยฌาน วางจากปติ สุข และ

จตุถฌานวางจากอารมณ ตอจากนั้น ความวาง (ศูนยตา) ก็ใชเปนช่ือเรียกขอบเขตแหงอากาศอันไมมี

ท่ีสุดเรียกวา “ข้ันอากาสนัญจายตนะ” วิญญาณอันไมมีท่ีสุด (เสถียร โพธินันทะ. 2514: 34) 

เรียกวา “ข้ันวิญญาณัญจายตนะ” ภาวะท่ีไมมีอะไรเรียกวา “ข้ันอากิญจัญญายตนะ 

ขอบเขตท่ีเรียกวาจะเปนความหยั่งรูทางประสาทสัมผัสก็ไมใช ไมใชความหยั่งรูทางประสาทสัมผัสก็

ไมใชเรียกวา ข้ันเนวสัญญานาสัญญายตนะ” ศูนยตาตามนัยแหงคัมภีรฝายเถรวาทจึงไมใชสภาพแหง

การไมคิดคํานึงอะไร แตอยูในประเด็นดังกลาวนี ้

อยางไรก็ตาม ศูนยตาไดกลายเปนประเด็นหลักท่ีปรากฏในวรรณคดีมหายานในยุคตอมา 

คัมภีรปรัชญาปารมิตากลาววา ศูนยตา ไดแกความวาง สรรพส่ิงวางศูนยตามีลักษณะเด่ียวกันกับ 

“อภาวะ” ประเด็นนี้ทําใหมีขออภิปรายตามมาอีกหลายนัย เชน ถามีส่ิงใดส่ิงหนึ่งเปน อภาวะ เราก็ไม

สามารถยืนยันหรือปฏิเสธความจริงเกี่ยวกับส่ิงท่ีเปนอภาวะได 

นาคารชุนกลาวไวในมูลมาธยมกการิกา วา “ศูนยตา” ไมใช “อุจเฉทะ” สังสาระก็ไมใช 

“สัสสตะ) นี้เปนธรรมเกาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงไว สรรพส่ิงยอมควรแกบุคคลใด บุคคลนั้นยอม

มีศูนยตา สรรพส่ิงยอมไมควรแกบุคคลใด ศูนยะก็ไมควรแกบุคคลนั้น ถาสรรพส่ิงวาง ยอมไมมีท้ัง

ความเกิดข้ึนและความดับ เพราะละและสลัดท้ิงไปซึ่งความเกิดข้ึนและความดับนั่นแหละ บุคคลจึง

หวัง ความหลุดพนได เมื่อสรรพส่ิงวาง เพราะเหตุไรจึงตองพูดวา อันตะ อนันตะ อันตานันตะ เนว

อันตนานันตะ เพราะเหตุไรจึงตองพูดวา ส่ิงเดียวกัน ตางกัน สัสสตะ อสัสสตะ เนวสัสสตนาสัสสตะ 

(นาคารชุน. 2551: 11-13) 

ขอความนี้หมายความวา ถาพูดถึงคําวา “ศูนยตา” หรือ “ศูนยะ” ไมจําเปนตองพูดถึง

อะไรอีก ถือเปนการส้ินสุดแหงทฤษฎี ทรรศนะ หรือคําบรรยายท้ังหมด เพราะยิ่งบรรยายก็ยิ่งหางไกล
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จากความเปนจริง เราพอจะกําหนดไดวา นาคารชุนประสงคจะต้ัง “ศูนยตา” ไวในฐานะเปนสัจจะ

สากล เปนความจริงท่ีเหนือความจริงเปนส่ิงสูงสุดท่ีเหนือกวาส่ิงสุดท้ังปวง นี่คือกระบวนการท่ีจะทํา

ใหศูนยตาเปนสภาวะอยางหนึ่งท่ีเหมือนจะมีชีวิตจิตใจ มีอํานาจสรางสรรค และอยูเหนือคําบรรยาย 

ดังท่ีกลาวไวในตอนตนแลวในโลกนี้ ไมมีอะไรคงอยู นอกจากสาระหนึ่งเดียวท่ีเปนการสําแดงตัว

ออกมาของสัสสตภาวะ 

พุทธปรัชญาสํานักมาธยามิกะ ถือกันวาเปนปรัชญาช้ันยอด ขอนี้มิใชกลาวอยางเล่ือน

ลอยตามท่ีคัดลอกจากตําราท่ีแตงสืบๆ กันมา แตกลาวอยางพินิจพิเคราะหภายหลังจากท่ีไดศึกษา

เปรียบเทียบกับสํานักพุทธปรัชญาสํานักอื่นๆ มาแลว (ไพเราะ มากเจริญ. 2562: 23) เมื่อเทียบเคียง

แนวคิดกับระบบพุทธปรัชญาในสายตางๆ แลว จะเห็นไดอยางชัดเจนวา แนวคิดของมาธยามิกะได

แสดงใหเห็นถึงลักษณะ อันแทจริงแหงสัจธรรมข้ันสูงสุดคือ “พระนิพพาน” วาคืออะไร เราผูซึ่งศึกษา

หลักปริยัติธรรมทา พระพุทธศาสนา เขาใจความหมายแหงพระนิพพานคือบรมสุขตามพระพุทธพจน

ท่ีวา 

“นิพพานเปนสุขอยางยิ่ง” 

หรือไมก็เขาใจแตเพียงวานิพพานมีสองอยางคือ นิพพานสําหรับผูมีเบญจขันธเหลืออยาง

หนึ่งและนิพพานสําหรับผูไมเบญจขันธเหลืออยางหนึ่ง (พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต). 2556: 

132) ความรูเรื่องของพระนิพพานของผูเรียนศาสนาสวนมากมักยุติกันเพียงแคนี้ แตสภาวะของ

นิพพานจริงๆนั้นคืออะไร มักไมคอยสนใจศึกษากัน เพราะถือวาเกินกวาวิสัยแหงสามัญชนอยางเราจะ

เขาใจได รูแตเพียงวา นิพพานคือเปาหมายสูงสุดของชีวิตก็พอ 

ฉะนั้น เมื่อมโนทัศนของคนสวนมากถูกจํากัดดวยคําวา “ส่ิงใดท่ีเกินวิสัยแหงการรับรูเปน

ส่ิงเกินความจําเปน” จึงมักจะไมใสใจศึกษาในส่ิงท่ีเกินเลยประสาทสัมผัส ดังเชนกรณี “พระนิพพาน” 

ท่ีกําลังพูดถึงอยูในขณะนี้ เปนตน 

ศูนยตาในอภิปรัชญา 

อภิปรัชญา วาดวยความจริงตามหลักปรัชญานั้น ความจริงตามบทนิยามของทานนาคาร

ชุน ไดแกสภาพท่ีสามารถรูแจงไดโดยตรง สภาพนี้มีลักษณะสงบและเปนสุขอยูเหนือความตาง

ท้ังหลาย ทนตอการพิสูจนดวยปญญาข้ันเหตุผล เปนภาวะสัมบูรณอยางเอกไมมีสอง (พระมหามฆวิ

นทร อามาตมนตร.ี 2560: 4-6) 

1. ความจริงแท ทานนาคารชุนกลาววา คําสอนของพระพุทธเจาเกี่ยวของกับความจริง 2 

ชนิด คือ ความจริงสมมุติกับความจริงปรมัตถ ผูไมรูความจริง 2 ชนิดนี้ จะไมมีทางเขาใจคําสอนของ

พระพุทธเจาไดเลย 

ความจริงสมมุติหรือสมมุติสัจจะ คือ ภาวะปกปดความจริงทําใหเกิดลักษณะไมแทและใน

ขณะเดียวกันก็ปกปดลักษณะแทไวความจริงสมมุติจึงเปนคามจริงตามสมมุติบัญญัติ เชน ใน
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ชีวิตประจําวันของเรา ส่ิงท้ังหลายท่ีเราต้ังช่ือเรียกกันอยางนั้นอยางนี้ เพื่อประโยชนใชในการปฏิบัติ

กิจนั้นลวนเปนสมมุติสัจจะหรือความจริงสมมุติท้ังนั้น เมื่อพิจารณาใหลึกซึ้งถึงแกนแทของมันแลวเรา

จะพบวาหาเปนภาวะจริงแทไม 

ความจริงปรมัตถ คือ ภาวะจริงแทของส่ิงท้ังหลาย ซึ่งตางกับลักษณะท่ีปรากฏของมัน

หรืออยูเหนือภาวะบัญญัติท้ังหลาย 

ความแตกตางระหวางสมมุติสัจจะกับปรมัตถสัจจะนั้นเห็นไดยาก เพราะเปนความ

แตกตางกนัทางความคิดอันจํากัดของปุถุชน (แตสําหรับพระอรหันตทานเห็นความแตกตางกันโดยชัด

แจง) ดังท่ีทานนาคารชุนกลาววา ความแตกตางนี้จะมีอยูในโลกแหงปรากฏการณนี้เทานั้น ผูไมรูความ

จริงแทยอมเห็นไปวาสมมุติสัจจะเปนภาวะจริง ยอมไมเห็นวาเปนภาวะหลอกลวง เพราะเขาใชปญญา

ทางเหตุผล อันสามญัพิจารณายอมเห็นวา เรื่องราวในฝนเปนความจริงทุกอยางเพราะเขาใชความรูสึก

นึกคิดใสนขณะนั้นมาพิจารณาติดสิน แตพอเขาต่ืนข้ึนเขาใชปญญาอีกข้ันหนึ่งพิจารณาจึงรูวาเรื่องใน

ฝนไมจริง ขอนี้ฉันใดเรื่องราวในชีวิตของปุถุชนเราก็ฉันนั้นจะตองตัดสินดวยปญญาช้ันสูง จึงจะรูวา

เปนเรื่องมายาท้ังนั้น 

หลักตรรกศาสตรมีวา “ปฏิเสธลวนๆ ยอมเปนไปไมได ปฏิเสธทุกอยางยอมสอถึงบอกเลา

ไปในตัวดวย แมส่ิงท่ีเราเรียกวามายา เชน พยัพแดดหรือความฝน หรือความหลอกลวงอื่นๆ ซึ่ง

ปรากฏใหเห็นประหนึ่งเปนส่ิงแทนั้นหาใชจะไรเสียซึ่งประโยชนทีเดียวไม เพราะเราอาจไตเตาจาก

ภาวะตํ่าข้ึนไปสูภาวะสูงได (เชนในทางปฏิบัติธรรม ปุถุชนอาศัยสังสารวัฎฎกาวไปสูนิพพานได สังสาร

วัฎฎจึงไมใชไรสาระ  

2. ภาวะและอภาวะ โลกท่ีปรากฏแกเรามิไดเปนท้ัง “สัต” หรือ “อสัต” แตเปนศูนยตาท่ี

ไมมีสภาวะ ไมมีส่ิงใดในโลกท่ีเปนอยูไดดวยตัวของมันเองโดยไมมีควมสัมพัทธกับส่ิงอื่นกลาวอีกมุม

หนึ่งวาทุกส่ิงทุกอยางลวนแตมีความสัมพันธตอกัน ศูนยตาจึงมีลักษณะท่ีเปนปฏิจจสมุปบาท เปน

มัชฌิมาปฏิปทา นาคารชุนไดยกพุทธภาษิตในสังยุตนิกายมาอธิบายวา 

“เมื่อพิจารณาปฏิจจสมุปบาทในสายดับแลว ความยึดถือใน “อัตตา” ก็หมดไป เมื่อ

พิจารณาในสายเกิด ความยึดถือใน “นัตถิตา” ก็หมดไป ตถาคตยอมแสดงธรรมเปนทามกลางไมตัดใน

สวนสุดท้ังสองขางนั้น” 

นิพพานไมเปนท้ังภาวะและอภาวะ คือ อยูพนจากคําวา “มี” และ “ไมมี” จากคําวา 

“สัต” และ “อสัต” 
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องคความรูและนวัตกรรม 

ทานนาคารชุนกลาวไวในท่ีแหงหนึ่งวา “สารัตถะสําคัญของส่ิงท้ังหลายคือ ศูนยตา ตาม

ความหมาย 2 ประการ คือ วัตถุท่ีเราประสบในบัดนี้เปนศูนยตาในอดีตและเปนศูนยตาในอนาคต   

ส่ิงท้ังหลายมีลักษณะเปนศูนยตา อวิทยานั่นเองทําใหเราเห็นส่ิงท่ีเปนศูนยตาเหมือนส่ิงท่ีมีอยูจริง

เหมือนส่ิงเท่ียงแทถาวร การรูแจงวาส่ิงท้ังหลายเปนศูนยตานั้นเรียกวา มหาวิทยา ซึ่งตรงกันขามกับอ

วิทยา” และอีกตอนหนึ่งทานกลาววา “ภาวะสัมบูรณนั้น 

ยอมวางจากการจํากัดทุกรูปแบบและอาจใชความคิดและกําหนดได แตอวิทยาซึ่งติดเนื่อง

อยูในจิตของมนุษยเรา ทําใหภาวะสัมบูรณปรากฏเห็นเปนปรากฏการณของโลก อวิทยาเปนหลักการ

ของสมมุติบัญญัติ แนนอน โลกยอมสะทอนใหเห็นเปนส่ิงท่ีเท่ียงแทได มิฉะนั้นแลว เราก็ไมอาจบรรลุ

ถึงปรมัตถธรรมโดยอาศัยสามัญสํานึกได” 

คําวา มหาวิทยา ตามขอความขางตน หมายถึงความรูข้ันประจักษชนิดพิเศษท่ีสามารถ

เขาถึงสัจธรรมข้ันสูงสุด คือ ศูนยตาของมาธยามิกะได มหาวิทยามีลักษณะเปนความรูบริสุทธิ์ ไมได

อาศัยการอนุมานใดๆ เกิดข้ึน แตเกิดจากการฝกสมถกรรมฐานจนไดสมาธิแลวใชสมาธินั้นเปนฐาน

เจริญวิปสสนากรรมฐานตอไปจนบรรลุโพธิสัตวภูมิและพุทธภูมิ ฉะนั้นบางทีทานเรียกความรูนี้วา โพธิ 

หรือ โพธิญาณ ซึ่งทําลายอวิทยาลงไดโดยส้ินเชิง 

มาธยามิกะถือวา ความรูข้ันเหตุผล การคาดคะเนความจริงและภาษาคน ใชไดกับส่ิงท่ี

ปรากฏเทานั้น จะนํามาใชกับภาวะสัมบูรณไมได เพราะภาวะสัมบูรณอยูเหนือความรูข้ันเหตุผล เหนือ

การคาดคะเนความจริงและการใชภาษาคนมาบรรยายไมได ทานจึงเรียก อนีรวจนียะหรือกลาวส้ันๆ 

วาภาวะสัมบูรณนั้นไมสามารถรูไดดวยอนุมานประมาณและศัพทประมาณ แตจะรูไดดวยประจักษ

ประมาณเทานั้น ฉะนั้น จึงขอตัดอนุมานประมาณและศัพทประมาณออกไป 

ทานจันทรกีรติ ไดวิจารณทัศนะของเสาตรานติกะและวิชญานวาทไววา ความพยายาม

ของนักตรรกศาสตรทางพุทธศาสนาท่ีจะปรับปรุงหลักตรรกศาสตรของปรัชญานยายะมาใชนั้น ไมได

ประโยชนอะไร เพราะตรรกศาสตรเปนเพียงความรูท่ีเกี่ยวกับความจริงข้ันสมมุติหรือท่ีปรากฏเทานั้น   

ถาการรับรูอารมณท้ังหลายเกิดเพราะอาศัยประมาณใดประมาณหนึ่ง ก็ตองถามตอไปวาประมาณ

นั้นๆ อาศัยอะไรเกิดข้ึน ซึ่งเปนคําถามท่ีไมส้ินสุด ทานนาคารชุนไดอธิบายไวอยางแจมแจงใน

วรรณกรรมของทานท่ีมีช่ือวา วิเคราะหวฺยาวรรตนีวาประมาณไมสามารถต้ังข้ึนไดโดยอาศัยตัว

ประมาณนั่นเอง หรือโดยอาศัยประมาณอื่น หรือผลแหงประมาณนั้นๆ ท้ังหาไดต้ังข้ึนตามยถากรรมไม 

ทานทิงนาคะแหงวิชญานวาทกลาวยืนยันวา ความรูเปนผลของความนึกคิดและเพทนา

การบริสุทธิ์ คําพูดหรือศัพทเปนสมมุติบัญญัติ จึงไมสามารถใหลักษณะท่ีแท (สวลักษณะ) ของส่ิง

ท้ังหลายได คําพูดสามารถใหลักษณะท่ัวๆ ไปของส่ิงท้ังหลายเทานั้น ลักษณะท่ีแทหรือลักษณะเฉพาะ
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ของส่ิงท้ังหลายนั้น จะรูไดดวยสวสังวิตติ คือ ความสํานึกของตนเอง ลักษณะเฉพาะนี้เปนความจริงท่ี

พรรณนาไมได 

ทานจันทรกีรติโตวาลักษณะเฉพาะนี้ ไมอาจเปนความสํานึกตนหรือสวสังวัตติได ทาน

จันทรกีรติไดอางขอความจากคัมภีรรัตนจูฑปริปฤจฉาวา วิญญาณไมสามารถรูสึกถึงตนเองได

เชนเดียวกับปลายนิ้วหรือคมดาบไมอาจสัมผัสตัวมันเองได วิญญาณหรือจิตกับอารมณของมันนั้นมี

ความเกี่ยวเนื่องกัน อาศัยกันและกันเกิดข้ึน จึงเปนส่ิงไมจริงแทท้ัง 2 อยาง ทานกลาวเปนอุปมาโวหาร

ไววา ถาหากไฟสามารถจุดตัวเองไดมันก็เผาตัวเองไดขอนี้ฉันใด วิญญาณหรือจิตก็ฉันนั้น ฉะนั้น

ลักษณะจึงไมอาจเรียกไดวาพรรณนาไมไดเพราะไมมีคําพูดใดๆ ท่ีจะใชอธิบายสัจธรรมไดถูกตอง

ครบถวนกระบวนความ  ปญญาข้ันเหตุผลก็ใชไมได เพราะปญญาข้ันเหตุผลใชกับส่ิงท่ีปรากฏซึ่งมี

ลักษณะคู คือ มีสวนเปรียบเทียบไดแตสัจธรรมไมมีลักษณะคูหาอะไรมาเปรียบเทียบไมได 

 

สรุป 

สภาวะท่ีรูความจริง รูสภาวะท่ีหยาบ กลาง ละเอียด และไมมีส่ิงเหลานี้เลย แมละเอียด

แลวก็หมดส่ิงละเอียดนี้ เรียกวาสูญ หรือเรียกเปนคํานามวา “ศูนยตา” สูญวางเปลา สูญไมมีเราตองรู

ความตางของความมีกับความไมมี เราจะตองรูใหไดดวยญาณปญญาของเรา แมเปนนามธรรม 

พุทธศาสนานิกายมาธยมิกะหรือศูนยวาทซึ่งมีพระนาคารชุนเปนกอต้ังนั้น กลาวโดยสรุป

ไดดังนี้ หลักธรรมท้ังหมดรวมลงท่ี “ศูนยตา” โดยศูนยตานี้เปนเนื้อหาของทางสายกลางท่ีสมเด็จพระ

สัมมาสัมพุทธเจาทรงสอนไว และทานนาคารชุนไดนํามาขยายความอยางละเอียดพิสดาร 

กลาวคือ หลักศูนยตาของพระนาคารชุนนั้น ไมไดหมายความวา มิไดมีอะไรอยางส้ินเชิง 

แตเปนการปฏิเสธวา ไมมีสภาวะท่ีคงท่ีเทานั้น  เพราะส่ิงท้ังหลายในโลกไมอาจหนีคําวา ภาวะ อภาวะ 

ไปได พระนาคารชุนถือวาภาวะคือส่ิงท่ีมีเองเปนเอง แตโลกเกิดจากเหตุปจจัย ตามหลักปฏิจจสมุป

บาท โลกจึงไมใชภาวะ แตเปนศูนยตา คําวาศูนยตาจึงมิไดหมายความวาไมมีอะไรเลย แตหมายถึงการ

ไมมีอยางภาวะ หากเปนเพียงมายา เมื่อโลกเปนมายา ความดับของโลกจึงเปนมายาดวย แมความ

หลุดพนก็เปนศูนยตาดวย เมื่อสังขตะเปนศูนยตาแลว อสังขตะก็มีไมได เหตุนั้น นิพพานกับโลก เม่ือ

กลาวโดยปรมัตถสัจจะแลว จึงเปนอันเดียวกัน 

โลกอยูท่ีใดนิพพานก็อยูท่ีนั้น นิพพานอยูท่ีใด โลกก็อยูท่ีนั่น นิพพานไมใชภาวะหรืออ

ภาวะ แตเปนการดับปปญจธรรม 

ศูนยตาจึงเปนเรื่องของ “ส่ิงท้ังปวงไมเกิดข้ึนเอง ไมอาศัยส่ิงอื่นเกิดข้ึน ไมเกิดข้ึนเองและ

ไมเกิดจากส่ิงอื่นรวมกัน”ปรัชญามาธยมิกะของพระนาคารชุนมีหลายคนไมเขาใจและก็พลอยตําหนิติ

ติงดวย แตในท่ีสุด ทานก็สามารถอธิบายแกตางใหเกิดความเขาใจมากข้ึนวาท้ังหมดเปนเรื่องของ
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ปรมัตถสัจจะ ในข้ันของสมมุติสัจจะแลว ทุกอยางยอมเปนไปตามสมมติ ผูใดท่ีปราศจากกุศลธรรมมี

ศีล เปนตน แลวเกิดทิฏฐิในเรื่องศูนยตาข้ึน 

ผูนั้นเปนมิจฉาทิฐิ ดังนั้น ปรัชญาศูนยตาในมาธยมิกะจึงมิไดหมายความวาไมมีอะไรโดย

ส้ินเชิง แตหมายความวา สรรพส่ิงเกิดข้ึนดวยความสัมพันธของกันและกัน ปราศจากสภาวะท่ีมีอยู

เปนอยูดวยตัวของมันเอง เมื่อสรรพส่ิงสัมพันธกันเกิดข้ึน จึงไรแกนสาร จึงเรียกวา “ศูนยตา”   
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