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บทบรรณาธิการ

	 วารสารพุทธศาสน์ศึกษา จุฬาลงกรณ์มหาวิทยาลัย ฉบับปีที่ 28 ฉบับที่ 3 

(กนัยายน-ธันวาคม 2564) ประกอบด้วยบทความทีม่าจากงานวจิยัและวทิยานพินธ์

ท่ีน่าสนใจ 4 เรื่อง พร้อมด้วยงานแปลและบทวิจารณ์หนังสือ ซึ่งแต่ละเร่ือง

มีประโยชน์ต่อวงการศึกษาด้านพระพุทธศาสนาเป็นอย่างยิ่ง

	 บทความแรก เรือ่ง “แนวทางปรับปรุงหลักสตูรการศกึษาพระปรยิตัธิรรม

แผนกบาลีของคณะสงฆ์ไทย” ของชาติเมธี หงษา และวัชระ งามจิตรเจริญ เป็น

บทความจากงานวิจัยที่ให้แนวทางในการปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลขีองคณะสงฆ์ไทยให้มคีวามทนัสมยัและมปีระสทิธภิาพมากขึน้ และ

เป็นการช่วยแก้ปัญหาหรือข้อบกพร่องต่างๆ ของการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนก

บาลี เช่น การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีในปัจจุบันยังเน้นการเรียนภาษา

มากกว่าเน้ือหาคือหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา การจัดการศึกษาในปัจจุบัน

ไม่ได้สอนให้ผู้เรียนมีความสามารถในการคิดเชิงวิเคราะห์วิพากษ์ นอกจากนั้น 

พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 ยังส่งสัญญาณว่า การศึกษา

พระปริยัติธรรมทุกแผนกต้องได้รับการปรับปรุงเพื่อให้มีความทันสมัยและท�ำให้

ผูเ้รยีนมคีวามรู้ทางพระพทุธศาสนามากขึน้ บทความนีจ้งึตอบสนองต่อสถานการณ์

ปัจจุบันของคณะสงฆ์ไทยและได้ให้แนวทางที่สามารถน�ำไปใช้ได้จริง

	 บทความที่สอง เรื่อง “ทัศนะต่อพุทธศาสนาของนักเขียนฮินดีในสังคม

พหุวัฒนธรรม : กรณีศึกษาผลงานของภิกษุอานันท์ เกาสัลยายัน และมหาบัณฑิต

ราหุล สางกฤตยายัน” ของกิตติพงศ์ บุญเกิด เป็นบทความจากงานวิจัยที่ศึกษา

เกี่ยวกับพระพุทธศาสนาในสังคมพหุวัฒนธรรม โดยบทความนี้พยายามศึกษาว่า

ปัจจัยอะไรที่ท�ำให้ภิกษุอานันท์ เกาสัลยายัน และมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน

นักเขียนฮินดียุคใหม่ผู้มีพื้นฐานมาจากครอบครัวฮินดูหันมาสนใจศึกษาพระพุทธ

ศาสนา พวกเขาได้รบัความรูท้างพุทธศาสนามาอย่างไร และผลงานวรรณกรรมของ

พวกเขาสะท้อนให้เหน็ทศันะของตนทีม่ต่ีอพระพทุธศาสนาอย่างไร แต่สาระส�ำคญั



ที่บทความน้ีน�ำเสนอคือ นักเขียนทั้งสองได้ประจักษ์ว่าระบบวรรณะคือรากใหญ่

ของปัญหาทั้งหลายในสังคม พวกเขาจึงเข้าร่วมขบวนการชาวพุทธใหม่กับ

ดร.อัมเบดการ์ และยืนยันทัศนะของตนอย่างชัดเจนว่าหลักการทางพุทธศาสนา

เท่านั้นที่จะแก้ปัญหาระบบวรรณะได้ โดยใช้วรรณกรรมภาษาฮินดีเป็นสื่อส�ำคัญ

ในการเผยแพร่ความรู้เพื่อฟื้นฟูและสร้างความหมายใหม่แก่สังคมอินเดียให้มี

เอกภาพในสงัคมพหุวัฒนธรรม ซึง่จะส่งผลให้ประชาชนมโีอกาสเลอืกวถีิด�ำเนนิชีวติ

ที่เปิดกว้าง ไม่จ�ำต้องตกอยู่ภายใต้เงื่อนไขอันคับแคบหนึ่งเดียวของระบบวรรณะ

อีกต่อไป

	 บทความทีส่าม เรือ่ง “พระพทุธเจ้ากบัมรรควธิสีูค่วามหลดุพ้นของศาสนา

อื่น” ของเฉลิมวุฒิ วิจิตร เป็นบทความจากวิทยานิพนธ์ระดับปริญญาเอกที่เสนอ

มมุมองใหม่ทีน่่าสนใจ ว่า มรรควธิสีูค่วามหลดุพ้นของพระพทุธศาสนาคอือรยิมรรค

มีองค์แปดอาจพบได้ในศาสนาอื่นเพราะ 1. พุทธศาสนายืนยันว่าสัจธรรมเป็นสิ่ง

สากลโดยพระพุทธเจ้าเป็นเพียงผู้ค้นพบและผู้อื่นก็สามารถค้นพบได้โดยไม่ต้อง

ผ่านพทุธศาสนา 2. แม้ว่าหลกัอรยิมรรคมอีงค์แปดคอืมรรควธิเีดยีวสูค่วามหลดุพ้น 

แต่หลักอรยิมรรคมีองค์แปดสามารถถกูเผยแสดงได้ในหลากหลายนามและรปูแบบ

ขึ้นอยู่กับบริบททางสังคมและสติปัญญาของผู้ฟังธรรม ด้วยเหตุนี้จึงน่าเช่ือได้ว่า

พระพุทธเจ้ายังไม่ได้ทรงแสดงหลักอริยมรรคมีองค์แปดออกมาในทุกรูปแบบ และ 

3. พุทธศาสนาเสนอเกณฑ์พิจารณาความจริงของหลักค�ำสอนของศาสนาทั้งหลาย 

ซึ่งแสดงว่าศาสนาอื่นอาจมีอริยมรรคมีองค์แปดได้ 

	 บทความสุดท้าย เรื่อง “การตื่นรู ้อย่างฉับพลันและการปฏิบัติอย่าง

ต่อเนื่อง : วิมุติวิทยาของ โบโจ จินูล ในพระพุทธศาสนานิกายเซ็นเกาหลี (ภาค 1)” 

ของถาปกรณ์ ก�ำเนิดศริ ิเป็นบทความทีเ่ป็นส่วนหนึง่ของวทิยานพินธ์ปรญิญาเอกที่

ผู้เขยีนได้แบ่งเน้ือหาออกเป็น 2 ภาคโดยแยกเป็น 2 บทความ บทความนีเ้ป็นภาค 1 

มีเป้าหมายในการชี้ให้เห็นว่า ตามทัศนะของโบโจ จินูล ถึงแม้การตื่นรู้อาจเกิดได้

อย่างฉับพลัน แต่ภายใต้บริบทแห่งชีวิตของปุถุชน การคิดแยกแยะยังคงมีผลอย่าง

ต่อเนื่องต่อการด�ำรงอยู่ของของมนุษย์ และผลนี้ไม่สามารถดับสิ้นลงได้อย่าง



ฉับพลันภายหลังการตื่นรู้ดังกล่าว ดังนั้น วิมุติวิทยาของโบโจ จินูล จึงได้แสดงให้

เห็นถึงความส�ำคัญของการปฏิบัติอย่างต่อเนื่องในฐานะที่เป็นกระบวนการในการ

ตอบสนองต่อโลกปรากฏการณ์จากมมุมองของจิตเดิมแท้ เพือ่ท�ำให้การรบัรูท้ีม่นษุย์

มีต่อโลกและสรรพสิ่งจากมุมมองของจิตเดิมแท้ดังกล่าวนี้กลายเป็นการแสดงออก

อย่างเป็นธรรมชาติของผู้ปฏิบัติอย่างสมบูรณ์

	 นอกจากบทความ 4 เร่ืองที่กล่าวมา ยังมีงานแปลท่ีน่าสนใจมาก คือ 

งานแปลเรื่อง “องค์ใดพระสัมพุทธ” ของฟุกิตะ ทากามิจิ ซึ่งแปลโดยชานป์วิชช์ 

ทัดแก้ว ซึ่งลงพิมพ์มาเป็นตอน ๆ แต่ละตอนล้วนมีเนื้อหาสาระท่ีน่าสนใจเป็น

อย่างยิ่ง ในฉบับนี้ก็มีเนื้อหาสาระที่น่าสนใจไม่แพ้ตอนอื่นๆ ที่ผ่านมาเช่นกัน

	 ท้ายสดุเป็นบทวจิารณ์หนังสอืเรือ่ง “พุทธทาสภกิขุ: พระพทุธศาสนานกิาย

เถรวาทและการปฏิรูปเชิงนวสมัยนิยมในประเทศไทย” ของแม่ชีธรรมอธิษฐาน 

พรบันดาลชัย ซึ่งเป็นงานแปลจากหนังสือเรื่อง Buddhadasa: Theravada 

Buddhism and Modernist Reform in Thailand ของปิเตอร์ เอ แจ็คสัน และ

แปลโดยมงคล เดชนครินทร์ บทวิจารณ์หนังสือเรื่องนี้ชี้ให้เห็นว่า หนังสือดังกล่าว

เน้นไปทีก่ารบนัทกึเชงิประวติัศาสตร์เกีย่วกบัแนวคิดของพทุธทาสภกิข ุและอทิธพิล

ของท่านในด้านภูมิปัญญา สังคมและการเมือง ในลักษณะของการตีความหลัก

ค�ำสอนในพระพุทธศาสนานกิายเถรวาทตามแนวทางใหม่ จนกลายเป็นจดุรวมหลัก

ของประเด็นข้อโต้แย้งเกี่ยวกับค�ำสอนในพระพุทธศาสนาเถรวาทในประเทศไทย 

ท้ังน้ีก็เพราะว่าผลงานการตีความแนวใหม่ของท่านนั้นครอบคลุมทั้งด้านค�ำสอน

และด้านการปฏิบัติในพระพุทธศาสนาอย่างทั่วถึง ซึ่งรวมถึงแง่มุมการหลุดพ้น

ทางด้านจิตวิญญาณของปัจเจกบุคคล และแง่มุมทางสังคมในค�ำสอนทาง

พระพุทธศาสนาด้วยเช่นกัน

	 หวังว่าผู้อ่านจะได้รับความเพลิดเพลินและได้รับความรู้หรือข้อคิดที่มี

ประโยชน์จากบทความต่างๆ ในวารสารฉบบันี ้หากผูอ่้านมข้ีอคดิหรอืข้อเสนอแนะ

ใดๆ สามารถแจ้งกองบรรณาธิการได้ตามช่องทางต่างๆ ทางกองบรรณาธิการยินดี

น้อมรับความคิดเห็นและข้อเสนอแนะต่างๆ ด้วยความขอบพระคุณเป็นอย่างยิ่ง
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 ผลการศึกษาพบวา หลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีควรได

รับการปรับปรุงในดานตาง ๆ  เชน ควรใหผูเรียนไดเรียนภาษาบาลีควบคูกับความรู

หลักคําสอนในคัมภีรใหลึกซึ้ง ควรเรียนพระไตรปฎกคูกับอรรถกถาทุกชั้นเรียน

เพื่อใหผูเรียนแตกฉานในพระไตรปฎกยิ่งขึ้นกวาหลักสูตรเดิมซ่ึงเรียนแตอรรถกถา

อยางเดียว ควรเพิ่มหนังสือ ตํารา และงานวิจัยเขามาในการเรียนการสอนเพื่อให

ผูเรยีนไดมคีวามรูดานพระพทุธศาสนาควบคูกบัศาสตรอืน่ดวย การวดัและประเมนิ

ผลก็ควรปรับปรุงใหสอดคลองกับหลักสูตรสมัยใหม ควรปรับปรุงหลักสูตรทีละ

นอยอยางตอเน่ืองโดยเริ่มจากงายไปหายากและควรรีบดําเนินการเพื่อใหทัน

การเปลี่ยนแปลงของบานเมืองและสอดคลองกับพระราชบัญญัติการศึกษา

พระปริยัติธรรม พ.ศ.2562 และขอบังคับคณะกรรมการการศึกษาพระปริยัติธรรม

วาดวยโครงสรางการบริหารงานและการจัดการศึกษาพระปริยัติธรรมและสถาน

ศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2563

คําสําคัญ : แนวทางปรับปรุง หลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาล ี

 คณะสงฆไทย
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Abstract

 This research article aims to study the guidelines for 

improving the curriculum of Ecclesiastical Pali Studies of the Thai 

Sangha in order to render it more up-to-date and more efficient in 

accordance with Buddhist Scriptures Study Act 2562 B.E.

 The study finds that the curriculum of ecclesiastical Pali

studies of Thai Sangha should be improved as follows: students should 

study both Pali and the doctrines in the scriptures profoundly; the 

Tipi aka and its commentaries should be studied together at all levels 

so that students may master the Tipi aka more proficiently than
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in the current curriculum in which only the commentaries are

studied; more monographs, texts, and research works should be 

included in the studies so as to provide students with knowledge of 

both Buddhism and the other sciences. Measurement and evaluation 

should also be changed in accordance with the modern curriculum. 

The curriculum should be gradually but continuously improved, 

starting from easy to more difficult aspects, and should be 

implemented as soon as possible in order to keep up with social 

changes and to comply with Buddhist Scriptures Study Act 2562 B.E. 

and Regulations of the Board of Buddhist Scriptures Study on the 

Administrative Structure and Management of Buddhist Scriptures 

Study and a Place for Buddhist Scriptures Study 2563 B.E. 

Keywords: Guidelines for improvement, the Curriculum of 

 Ecclesiastical Pali Studies, Thai Sangha
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1. บทนํา

การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรมและการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลี (ตามพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 เรียกวา

“การศกึษาพระปรยิตัธิรรม แผนกธรรมสนามหลวง และการศกึษาพระปรยิตัธิรรม

แผนกบาลีสนามหลวง”) ที่นิยมเรียกรวมกันวา “การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนก

ธรรม-บาล”ี ถอืเปนการศึกษาหลกัท่ีคณะสงฆไทยไดดําเนนิการใหพระภกิษสุามเณร

ไดเลาเรียนกันทั่วทั้งประเทศ ซึ่งนิยมเรียกกันอยางไมเปนทางการวา การเรียน

นักธรรม-บาลี โดยการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรมจะเนนการศึกษา

พระธรรมวินัย สวนการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีจะเนนการศึกษาภาษา

บาลีในคัมภีรทางพระพุทธศาสนา การศึกษาพระปริยัติธรรมท้ังสองแผนกนี้จึงมี

ความสัมพันธกัน อาจกลาวไดวา การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรมเปนการ

ศึกษาคําสอนหรือเนื้อหา สวนการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีเปนการศึกษา

ภาษาบาลีที่ใชบันทึกและเผยแผคําสอน การศึกษาพระปริยัติธรรมทั้งสองแผนก

จึงเกื้อกูลสนับสนุนกันและกัน

 ยิ่งไปกวานั้น เมื่อกลาวเฉพาะการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรมและ

แผนกบาลีทั้งสองอยางนี้ การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีถือวาเปนการศึกษา

ทีม่คีวามสาํคญัมากทีส่ดุเพราะมกีารแบงการศกึษาออกถงึ 8 ชัน้ มากกวาการศกึษา

พระปริยัติธรรมแผนกธรรมที่มีเพียง 3 ชั้น และผูที่สอบไดตั้งแตระดับประโยค

ป.ธ.3 ขึ้นไป จะไดรับพระราชทานต้ังเปรียญซึ่งทําใหมีคํานําหนาวา “พระมหา” 

สําหรับพระภิกษุ และมีคําตอทายวา “เปรียญ” สําหรับสามเณร อีกทั้งยังจัดเปน

สมณศักดิ์ประเภทหนึ่งซึ่งมีผลตอการแตงตั้งและเลื่อนสมณศักดิ์ของพระภิกษุ 

แมปจจุบัน การเล่ือนสมณศักดิ์ของคณะสงฆจะข้ึนอยูกับพระราชอํานาจของ

พระมหากษัตริยก็ตาม นอกจากน้ัน พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ. 2562 ยังไดกําหนดเปรียญธรรมสามประโยคใหมีวิทยฐานะระดับมัธยมศึกษา

ตอนปลาย และเปรียญธรรมเกาประโยคใหมีวิทยฐานะระดับปริญญาตรีอีกดวย
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  อยางไรก็ตาม จนถึงขณะนี้การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีก็ยังไม

เจรญิกาวหนาอยางทีค่วรจะเปน เพราะแมการศกึษาพระปรยิตัธิรรมแผนกบาลจีะ

มีกองบาลีสนามหลวงของคณะสงฆไทยเปนหนวยงานที่คอยบริหารจัดการ และ

มีกลุมการศึกษาพระปริยัติธรรม กองพุทธศาสนาศึกษา สํานักงานพระพุทธศาสนา

แหงชาติกํากับดูแล และสนับสนุนดานตาง ๆ อยางเปนระบบตั้งแตอยูในกรม

การศาสนา และอยูในสํานักงานพระพุทธศาสนาแหงชาติยุคปจจุบันแลว แตก็ยัง

มีปญหาหลายดาน ซึ่งบางอยางก็ยังไมสามารถแกไขไดหมด ท้ังดานวิธีการสอน 

ผูสอน ผูเรยีน การออกขอสอบ การตรวจขอสอบ การบรหิารจดัการ อาคารสถานที่ 

การอุปถัมภบํารุง และวัสดุอุปกรณการเรียนการสอน

 นอกจากนัน้ ปญหาทีส่าํคัญประการหนึง่ทีอ่าจถกูมองขามไป คอื หลกัสตูร

ซ่ึงเปนองคประกอบสําคัญของการจัดการเรียนการสอน เพราะหลักสูตรของ

การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีไมไดมีโครงสรางและองคประกอบที่สมบูรณ

แบบตามมาตรฐานของหลักสูตรสมัยใหม จนอาจเรียกไดวาไมใชหลักสูตรใน

ความหมายที่วงการศึกษาสมัยใหมเขาใจกัน เนื่องจากหลักสูตรพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีมีแตการจัดการเรียนการสอนเปน 8 ชั้น เริ่มจากชั้นประโยค 1-2 

ไปจนถงึชัน้ประโยค ป.ธ.9 โดยกาํหนดเพยีงรายวชิาทีเ่รยีนและหนังสือท่ีใชประกอบ

การเรียนในแตละวิชา ไมไดมีองคประกอบอื่น ๆ อยางหลักสูตรสมัยใหม เชน 

วัตถุประสงคของหลักสูตร ระบบการจัดการศึกษา โครงสรางหลักสูตร รายวิชาใน

หลักสูตร และ คําอธิบายรายวิชา แมแตวิธีการวัดและประเมินผลก็ไมไดปรากฏ

ในหลักสูตรอยางชัดเจนเหมือนหลักสูตรในมหาวิทยาลัยท่ัวไป มีเพียงในเว็ปไซต

ของสํานักงานแมกองบาลีสนามหลวง เรื่องเกี่ยวกับการวัดและประเมินผล พบแต

เพียงระเบยีบเกีย่วกับการตรวจทีใ่หใชเกณฑคะแนนเปนเลข วธิตีรวจวชิาแปลมคธ

เปนไทย แปลไทยเปนมคธ และสัมพันธ วิธีตรวจวิชาบุรพภาค ประโยค ป.ธ.3

และการกําหนดช้ันและวิชาที่สอบได ซึ่งใชมานานหลายสิบปแลว นอกจากนั้น 

ยงัไมไดมรีะเบยีบกฎเกณฑเกีย่วกบัการพฒันาหลกัสตูร เชน การปรบัปรงุหลกัสตูร

ทุก 5 ป อยางที่ทํากันในการศึกษาระดับอุดมศึกษาของประเทศไทย
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 ยิ่งไปกวานั้น ปญหาเกี่ยวกับหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนก

บาลีของคณะสงฆไทยยังพบในงานวิจัยเรื่องสภาพการจัดการเรียนการสอนของ

ครูสอนบาลีในสํานักเรียนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี จังหวัดรอยเอ็ด (2558) ซ่ึง

ผลการวิจัยพบวา หนวยงานที่เกี่ยวของควรปรับปรุงเนื้อหาลักสูตรใหเขาใจงายขึ้น 

ทันสมัยตอเหตุการณปจจุบัน (พระครูปริยัติธรรมากร (ทิพมาลา), 2558, หนา 76) 

ในงานวิจัยเรื่องศึกษาปจจัยนําไปสูผลสัมฤทธิ์และความพึงพอใจของนักเรียน

ตอการจัดการเรียนการสอนโรงเรียนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี : กรณีศึกษา

วัดจองคํา อําเภองาว จังหวัดลําปาง ปการศึกษา 2552 พบวา หลักสูตรเนน

การทองจํามากไป เนื้อหาโดยรวมของหลักสูตรตายตัวเกินไปจนไมสามารถปรับให

เหมาะแกการใชวธิกีารเรยีนแบบอ่ืน เน้ือหาสาระในการศกึษาพระปรยิตัธิรรมแผนก

บาลีเนนการจําและการแปลมากกวาความเขาใจ ขาดการประยุกตใช ไมเหมาะสม

กับวฒิุภาวะของผูเรยีน จงึควรปรบัปรงุภาษาใหเขาใจงาย จดัระบบเนือ้หาใหเขาใจ

งาย มีคําอธิบายใหชัดเจนทันสมัย (พระบุญประทาน ญาณทีโป (ทะปะละ), 2553, 

หนา 72) 

 นอกจากนั้น ในงานวิจัยเรื่องการศึกษาแนวทางพัฒนาการศึกษาของ

คณะสงฆ (2558) ก็พบวา คณะสงฆควรปรับปรุงเปลี่ยนแปลงหลักสูตร

พระปริยัติธรรมแผนกธรรมและบาลีใหเหมาะสม โดยเปดโอกาสใหพระภิกษุ

สามเณรไดเรียนวิชานักธรรม-บาลีและวิชาสามัญควบคูกันไป ตั้งแตระดับมัธยม

ศึกษาปที่ 1 ถึงระดับปริญญาเอก (อินถา ศิริวรรณ, 2558, หนา 10-23)

 อนึ่ง เมื่อวิเคราะหตามมาตรฐานของหลักสูตรสมัยใหม หลักสูตรของ

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีจึงยังมีขอควรปรับปรุงหลายประการเพื่อใหหลักสูตรมี

คณุภาพและมปีระโยชนตอการศึกษาภาษาบาลแีละหลักธรรมทางพระพทุธศาสนา

มากยิ่งขึ้น ปญหาสําคัญประการหนึ่งที่พบเมื่อดูจากหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลแีละการวดัผลประเมนิผลทีใ่ชกนัอยูในปจจบัุนคอืการศกึษาเนนแต

ความรูดานภาษาบาลี ไมไดใหความสําคัญแกเนื้อหาซึ่งเปนคําสอนหรือพระธรรม

วินัยของพระพุทธศาสนาอยางที่ควรจะเปน เพราะแมจะมีการศึกษาดานเนื้อหา
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ในการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรมแลว แตการศึกษาดังกลาวไมไดมุงสอน

ใหมีความรูอยางลึกซึ้งและกวางขวางในคําสอนทางพระพุทธศาสนาเนื่องจาก

เปนการศึกษาเพียง 3 ชั้นโดยใชเวลาศึกษาชวงส้ัน ๆ ไมก่ีเดือนในแตละป 

(พระมหาพจน สุวโจ (พยัคฆพิทยางกูร), 2545, หนา 59) จึงไมสามารถสอนให

เกิดความรูอยางแทจริงในคําสอนทางพระพุทธศาสนาที่มีจํานวนมากและมีความ

ลุมลึกไมอาจศึกษาใหรอบรูเชี่ยวชาญในเวลาสั้น ๆ ได การศึกษาเนื้อหาในคัมภีร

ภาษาบาลีทางพระพุทธศาสนาจึงยังมีความจําเปนอยูนอกเหนือจากการศึกษา

เรื่องภาษาบาลี

 ดังนั้น การศึกษาเพื่อหาแนวทางปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลีของคณะสงฆไทยเพื่อใหการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี

มีคุณภาพมากย่ิงขึ้น จึงเปนสวนหน่ึงของการปฏิรูปการศึกษาของคณะสงฆให

มีประสิทธิภาพมากยิ่งขึ้นซึ่งจะมีประโยชนตอพระพุทธศาสนาและสังคมไทยใน

ภาพรวม ดวยเหตุผลดังกลาวมานี้ บทความวิจัยน้ีจึงสนใจท่ีจะศึกษาแนวทาง

การปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีของคณะสงฆไทย เพื่อ

เปนแนวทางการพัฒนาการศึกษาของคณะสงฆไทยใหมีประสิทธิภาพมากขึ้นและ

สอดคลองกับสถานการณปจจุบันที่มีการเปลี่ยนแปลงไปจากเดิมเปนอยางมาก

2. วัตถุประสงคของงานวิจัย

บทความวิจัยนี้มีวัตถุประสงคตองการศึกษาแนวทางปรับปรุงหลักสูตร

การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีของคณะสงฆไทย ซ่ึงสามารถนําไปใชในการ

ปรับปรุงหลักสูตรใหมีความทันสมัยและมีประสิทธิภาพมากขึ้นโดยสอดคลองกับ

พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 

3. วิธีดําเนินการวิจัย

การวิจัยครั้งนี้เปนการวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research) โดย

ใชวิธีการวิจัยเอกสาร (Documentary Research) และการสัมภาษณเชิงลึก 
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(In-depth Interview) รวมทัง้การระดมสมอง (Brain Storming) ของผูทรงคุณวฒิุ โดย

เก็บขอมูลเก่ียวกับเรื่องหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีของ

คณะสงฆไทยจากเอกสารที่เกี่ยวของ แลวนํามาวิเคราะหสังเคราะหรวมกับขอมูล

จากการสัมภาษณเชิงลึกซึ่งมุ งศึกษาความเห็นของประชากรเปาหมายหรือ

ผูใหขอมูลสําคัญ (Key Informants) คือ ผูบริหารหรือผูจัดการเรียนการสอน

และการวัดและประเมินผลการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี ไดแก เจาสํานัก

เรียนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี อาจารยใหญโรงเรียนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี 

กรรมการบริหารกองบาลีสนามหลวง ของคณะสงฆไทยปจจุบัน จํานวน 5 รูป 

เมื่อวิเคราะหสังเคราะหจนไดแนวทางปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีของคณะสงฆไทยฉบบัรางแลวจึงนาํแนวทางปรบัปรงุหลกัสูตรการศกึษา

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีของคณะสงฆไทยฉบับรางน้ันไประดมสมอง (Brain 

Storming) ของผู เชี่ยวชาญหรือผู ทรงคุณวุฒิดานพระพุทธศาสนาและดาน

การศกึษา ทัง้ทีเ่ปนพระภกิษุและคฤหสัถ จํานวน 5 รปู/คน จากนัน้นาํขอมลูท้ังหมด

มาวิเคราะหสังเคราะหจนไดแนวทางปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีของคณะสงฆไทยที่สามารถนําไปเปนตัวอยางหรือแนวทางในการ

ปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีของคณะสงฆไทยได

4. แนวทางปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี

 จากการวิเคราะหขอมูลจากเอกสาร การสัมภาษณ และการระดมสมอง

ของผูทรงคุณวุฒิ แนวทางปรับปรุงหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี

ที่เหมาะสมสําหรับการแกปญหาท่ีกลาวมาแลวมีประเด็นสําคัญที่อาจแบงเปน

ดานตาง ๆ ไดดังตอไปนี้
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4.1 ดานจุดมุงหมายของหลักสูตร

1) ควรใหนักศึกษามีความรู ความเขาใจ เกี่ยวกับภาษาบาลี และ

เนื้อหาโดยเฉพาะคําสอนในคัมภีรทางพระพุทธศาสนา ไมใชมีแตความรู 

ดานภาษา 

  จากขอมูลการสัมภาษณและขอมูลจากงานวิจัยเก่ียวกับการศึกษา

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีนั้น สวนใหญเห็นพองกันวาควรปรับหลักสูตรการเรียน

การสอนเพราะสวนใหญเนนแตใหทองจาํในแงของภาษาอยางเดยีวสงผลใหผูเรยีน

ขาดความรูความเขาใจในเนื้อหาทางพระพุทธศาสนา จุดมุงหมายของหลักสูตร

การศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีจึงควรมุงใหผูเรียนมีความรูเกี่ยวกับเนื้อหา

โดยเฉพาะคําสอนทางพระพุทธศาสนาในคัมภีร  ท่ีศึกษาดวย (ผู  ให ข อมูล 

1, การสือ่สารสวนบคุคล, 16 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบคุคล, 

17 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 

2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) ดังจะเห็นไดจาก 

พ.ร.บ.การศกึษาพระปริยติัธรรม พ.ศ. 2562 ทีใ่หคํานยิามการศกึษาพระปรยิตัธิรรม

ไววา หมายถึง การศึกษาหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาท่ีปรากฏในพระไตรปฎก 

(พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนท่ี 50 ก 

หนา 12) นอกจากนี้ยังมีงานวิจัยของ พระมหาศรวุฒิ สิริวณฺโณ (2557, หนา 162) 

ที่ทําวิจัยเรื่อง “การบริหารจัดการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี จังหวัด

สุราษฎรธานี” ผลการวิจัยพบวา การบริหารจัดการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนก

บาลี จังหวัดสุราษฎรธานี ในดานหลักสูตร โดยภาพรวมอยูในระดับปานกลาง 

มีคาเฉลี่ยเทากับ 3.47 

  ดงัน้ัน จุดมุงหมายของหลกัสตูรจึงควรเนนใหนกัศกึษาบรรลเุปาหมาย

และกอใหเกิดองคความรูความเขาใจทั้งในแงมิติของภาษาและมิติของเนื้อหา

คําสอนในพระไตรปฎกดวย 
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2) ควรใหนักศกึษามคีวามคดิเชิงวิเคราะห มคีวามสามารถในการ

วิเคราะหวิพากษเกี่ยวกับคําสอนหรือความรูดานอื่น ๆ ที่เกี่ยวของกับพระพุทธ

ศาสนา 

  จากปญหาผูเรียนภาษาบาลีขาดทักษะการคิดเชิงวิเคราะหวิพากษ

และขาดความรู ที่ลึกซึ้งเก่ียวกับคําสอนทางพระพุทธศาสนา จึงควรปรับปรุง

จุดมุงหมายของหลักสูตรใหผูเรียนมีความคิดเชิงวิเคราะหสามารถวิพากษเพื่อให

เกิดความรูทีลึ่กซึง้และถกูตอง (ผูใหขอมลู 1,การสือ่สารสวนบคุคล, 16 พฤศจกิายน 

2562, ผูใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 

3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 4, การสื่อสาร

สวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 

2562) ซึ่งสอดคลองกับ พ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 ที่กลาวไวใน

มาตรา 17 วาดวยสถานศกึษาพระปริยติัธรรมตองมุงปลกูฝงใหผูเรยีนมคีณุลักษณะ

ตาง ๆ  เชน ขอที ่2 ผูเรยีนจะตองมคีวามรูและทกัษะในวชิาการทางพระพทุธศาสนา 

(พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ.2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 

17) ดังน้ันหากดูเจตนารมณของพ.ร.บ.ฉบับนี้จึงตีความไดวาหลักสูตรพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลีควรปรับปรุงเพิ่มเติมความรูทางวิชาการดานอื่นๆ และทักษะ

ดานตาง ๆ มีการคิดเชิงวิเคราะหวิพากษเปนตนเขามาเพื่อใหสอดคลองกับพ.ร.บ.

ดังกลาว และสอดคลองกับความเห็นของผูทรงคุณวุฒิที่ใหขอเสนอแนะวาควรให

มีวิชาดานสังคมวัฒนธรรมและประเพณีดวยจะไดเรียนรูตลอดทั้งวิเคราะหถึง

รากเหงาของการกําเนิดพระพุทธศาสนาตลอดถึงการเขามาของพระพุทธศาสนา

ในดินแดนสุวรรณภูมิ (ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 16 พฤศจิกายน 2562)

 ดงันัน้ หลกัสตูรพระปรยิติัธรรมแผนกบาลจึีงควรกาํหนดแนวทางการเรยีน

ในแตละรายวิชาออกมาเปนวัตถุประสงคเชิงพฤติกรรมหรือกําหนดผลการเรียนรู

(Learning Outcome) ไวในหลักสูตรเหมือนหลักสูตรสมัยใหม เพื่อใหผูเรียนเกิด

ทักษะหลาย ๆ ดาน เชน ดานคุณธรรมจริยธรรม ดานความรู ดานปญญา ดานการ

วิเคราะห สังเคราะห และทักษะการวิพากษ กําหนดใหผูสอนทําแผนการสอน
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ในแตละรายวิชาคลายกับกรอบมาตรฐานคุณวุฒิระดับอุดมศึกษาแหงชาติ (มคอ.) 

3 ของสถาบันการศึกษาระดับอุดมศึกษา โดยกําหนดวัตถุประสงครายวิชาที่เรียง

ตามลําดับ กลาวคือ ดานความรู ความเขาใจ การนําไปประยุกตใช และตระหนัก

ถึงความสําคัญของรายวิชาที่ตอบโจทยทั้งในแงการวิเคราะหเชิงภาษาและเนื้อหา

ควบคูกันไปทุกชั้นประโยค นอกจากนี้ หากกําหนดในแตละรายวิชาใหอยูในกรอบ

ของมาตรฐานคุณวุฒิการศึกษาแหงชาติ 5 ดาน ก็จะชัดเจนมากยิ่งขึ้น 

4.2 ดานเนื้อหาหรือรายวิชาที่ศึกษา

  1) สํานวนภาษาที่ใชในการแปลภาษาบาลีเปนภาษาไทยควร

ปรับปรุงใหมีความทันสมัยมากขึ้น และหากแปลไดหลายสํานวน ก็จะยิ่งดี 

  ผูใหขอมูลบางทานเห็นวา สํานวนภาษาไทยที่ใชในการแปลภาษา

บาลนีัน้เปนภาษาทีค่นทัว่ไปเขาใจยากโดยเฉพาะการแปลโดยพยญัชนะท่ีแปลรกัษา

ความหมายในเชิงนิรุกติศาสตรของศัพทภาษาบาลีเพื่อใหผูเรียนเห็นลักษณะทาง

ไวยากรณภาษาบาลขีองศัพทนัน้ๆ สาํนวนภาษาไทยท่ีใชในการแปลจงึควรปรบัปรุง

ใหเขาใจงายขึ้นหรือทันสมัยมากข้ึน ยิ่งถาสามารถแปลไดหลายสํานวน ก็จะยิ่งดี 

เพราะจะชวยเพิ่มความเขาใจและพัฒนาความรูดานภาษาไทยไปดวย (ผูใหขอมูล 

3, การสือ่สารสวนบคุคล, 24 พฤศจกิายน 2562) สอดคลองกบัความเหน็ของผูทรง

คุณวุฒิบางทานที่วา ควรมีการแปลพระไตรปฎกควบคูการเรียนไปดวย เพื่อจะได

สํานวนแปลพระไตรปฎกทันสมัยยิ่งขึ้น (ผูทรงคุณวุฒิ 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 

24 ธันวาคม 2562)

  ดังน้ัน แนวทางปรับปรุงหลักสูตรควรกําหนดใหผูสอนใชสํานวน

การแปลโดยกําหนดใชภาษาไทยรวมสมัยหรือภาษาอันเปนท่ีนิยมในปจจุบันเพื่อ

ใหเยาวชนคนรุนใหมไดเขาถงึภาษามากกวาภาษารุนเกา แมในปจจบุนัจะมกีารแปล

ภาษาบาลีทั้งโดยอรรถและพยัญชนะแตก็ยังมีลักษณะของภาษารุนเกาอยูซึ่งถือวา

ยังไมไดรับการปรับปรุงเทาที่ควร อยางนอยควรปรับปรุงบางคําหรือบางสํานวน

ใหทันสมัยมากขึ้น เชน คําบาลีวา “หิ” ในการแปลโดยพยัญชนะ บางแหงแปลวา
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“จรงิอยู” อาจแปลใหมเปน “ทีจ่ริง” หรอื คําวา “จะปวยกลาวไปใย” ซึง่เปนคาํแปล

ของศัพทบาลีวา “ปเคว” และประโยคบาลีวา “กิมงฺคํ ปน” ในการแปลโดยอรรถ 

อาจเพิ่มสํานวนแปลอีกอยางหนึ่ง คือ “ไมจําตองกลาวถึง” ที่จะทันสมัยและเขาใจ

งายกวา ซึ่งจะสอดคลองกับพ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 

22 (2) ทีก่าํหนดใหชัน้เปรยีญธรรมสามประโยค เปนการศกึษาในระดบัมธัยมศกึษา

ตอนปลาย (พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562, เลม 136

ตอนที่ 50 ก หนา 18) ซึ่งแสดงนัยวาผูเรียนจะตองศึกษาฝกฝนเพิ่มเติมความรู

ดานภาษาไทยยุคปจจุบันอยูแลวจึงจะมีความรูความสามารถเรียนตอในระดับ

ปริญญาตรีได มิฉะนั้นเวลาเทียบโอนเพื่อศึกษาตอในระดับปริญญาตรีในสถาบัน

การศึกษาตางๆ อาจเปนปญหาสําหรับผูเรียน

2) ควรลดเนื้อหาในหลักสูตรเดิมใหนอยลง และเพิ่มเนื้อหาใน

รายวิชาอื่น 

  ตามทัศนะของผูใหขอมูลและผูทรงคุณวุฒิ และขอมูลจากเอกสารที่

เกี่ยวของ สวนมากเห็นวา เนื้อหาในหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี

มีจํานวนมาก หากตองการใหผูเรียนไดศึกษารายวิชาอื่น ๆ  ดวย ก็ควรลดเนื้อหาใน

หลกัสตูรทีใ่ชกันอยูในปจจุบนั เชน ลดจํานวนหนงัสอือรรถกถาธรรมบทในหลกัสตูร

ประโยค 1-2 จาก 4 เลม/ภาค เหลือ 2 เลม/ภาค แลวเพิ่มเนื้อหาวิชาอื่นเขามา 

ผูใหขอมูลบางทานเห็นวา ประโยค 1-2 ใหเหลือหนังสือเพียง 2 เลมก็พอแลว

จากนัน้กจ็ดัทาํหลกัสตูรตามลาํดับโดยเรยีงเนือ้หาจากสัน้ไปหายาวหรอืจากงายไป

หายาก (ผูใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562) 

  ในประเด็นนี้ ผูทรงคุณวุฒิบางทานไดใหขอเสนอแนะวา หลักสูตร

ประโยค 1-2 และ ป.ธ. 3 ควรกําหนดออกมาเปนหนวยกิตใหชัดเจนและสอดคลอง

กับกลุมสาระการเรียนรูในระดับมัธยมตน (ผูทรงคุณวุฒิ 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 

23 สงิหาคม 2563) และผูทรงคณุวฒุอิกีทานใหขอเสนอแนะวา ควรเขยีนคาํอธบิาย

รายวิชาใหชัดเจนโดยไมตองใสวิชาเรียนมากเกินไป ควรแบงเปนหมวดรายวิชา
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ตาง ๆ เชน 1. หมวดวิชาพื้นฐาน 2. หมวดวิชาเอก และ 3. หมวดวิชาเลือก และ

วชิาแกนควรแบงออกเปนชวงชัน้ใหชดัเจน นอกจากนีว้ชิาบังคบั ควรมีวชิาแปลมคธ

เปนอังกฤษ แปลอังกฤษเปนมคธ และวิชาคนควาอิสระ ตลอดถึงการแตงภาษา

อังกฤษ (ผูทรงคุณวุฒิ 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 28 สิงหาคม 2563, ผูทรงคุณวุฒิ 

4, การสื่อสารสวนบุคคล, 30 สิงหาคม 2563) ซึ่งเกี่ยวกับรายวิชาที่ควรเพิ่มเขามา

ในหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมนี้ ผูใหขอมูลสําคัญและผูทรงคุณวุฒิแตละ

ทานมีทั้งความเห็นที่เหมือนกันและตางกัน ซึ่งแตละความเห็นก็มีเหตุผลสนับสนุน 

อยางไรก็ตาม ในระยะเร่ิมแรกของการปรับหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีใหมีรูปแบบเปนหลักสูตรสมัยใหม คงตองเลือกเพียงบางวิชาที่มีความ

สําคัญและมีความเปนไปไดมากที่สุดมาใสไวในหลักสูตรเพื่อใหการขับเคลื่อน

หลักสูตรมีความเปนไปไดจริง

  นอกจากนีย้งัมงีานวจัิยของคนงึนติย จันทบุตร (2543, หนา 37) ไดให

ขอเสนอแนะวาควรปรบัหลกัสตูรใหสัน้และเปนมาตรฐานเชนมาตรฐานสากลอืน่ๆ 

เพื่อความสะดวกในการเรียนการสอน เพราะหลักสูตรเดิม ผูเรียนตองใชเวลานาน

กวาจะศึกษาจนจบเปรียญ 9 ประโยค นอกจากนี้ควรเพิ่มเนื้อหาทางวิชาการดาน

อื่นๆ ที่จําเปนตอการศึกษาพระพุทธศาสนาและการทํางานของคณะสงฆเพื่อให

สอดคลองกับสถานการณบานเมืองปจจุบัน เชน วิชาการเผยแผพระพุทธศาสนา 

วชิาการวิจยัธรรม เพือ่ใหเนือ้หาหลกัสตูรทันตอสภาวการณในปจจบัุน ใหพระสงฆมี

ความรูเทาทันและสามารถที่จะนําความรูทางพระพุทธศาสนามาประยุกตใชใน

การเผยแผใหคนรุนใหมไดเขาใจ มองเห็นคุณคาและใชใหเปนประโยชนตอสังคม

ชุมชน ประเทศชาติ ซึ่งสอดคลองกับพ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 

มาตรา 17 (7) ทีว่าใหสถานศกึษาพระปรยิตัธิรรมตองมุงปลกูฝงใหผูเรยีนมลีกัษณะ

มีความคิดสรางสรรค และสงเสริมสนับสนุนแนวทางการปฏิบัติใหเกิดความเจริญ

แกชุมชน สังคม และพระพุทธศาสนา (พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 17)
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  ยิ่งไปกวานั้น ควรเพิ่มเนื้อหาเกี่ยวกับวิชาการตีความเพื่อจะไดมี

ประโยชนตอการเรียนและทําใหผูเรียนเกิดความลึกซึ้งแตกฉานในหลักธรรมจาก

พระไตรปฎก สอดคลองกับผูใหสัมภาษณบางทานเสนอวา “ควรจัดระบบเนื้อหา

ใหม ชั้นเรียนระดับตนอาจใชอรรถกถาที่เนนความจํา แตในระดับกลางและระดับ

สงูควรใชระบบแปลดวยการวเิคราะหหรอืการตีความประกอบดวย” (ผูใหขอมลู 2,

การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562) 

  อนึ่ง การเพิ่มเนื้อหาตองพิจารณาใหเหมาะสมกับการเรียนการสอน

ที่ใหสอนการวิเคราะหดวย ดังที่ผูใหสัมภาษณบางทานยังไดเสนอวา “เนื้อหากับ

การวิเคราะหตองสมดุลกัน อยาใหมากเกินไปจนเรียนไมครบเนื้อหาท่ีแมกองบาลี

กําหนดไว” (ผูใหขอมูล 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562) 

3) ควรเพิ่มรายวิชาที่ศึกษาพระไตรปฎกโดยตรงหรือเรียนควบคู

กับอรรถกถา 

  เน่ืองจากหลักสูตรปจจุบัน หนังสือหรือแบบเรียนใชแตคัมภีร

อรรถกถา จงึควรเพิม่รายวชิาทีศึ่กษาพระไตรปฎกโดยตรงหรอืเรยีนคูกบัอรรถกถา

ในประเด็นนี้ผูใหขอมูลมีความเห็นตางกันเล็กนอย โดยผูใหขอมูลบางทานเห็นวา

ควรเพิ่มรายวิชาเกี่ยวกับพระไตรปฎกแตไมควรเพิ่มในชั้นเรียนระดับตน เพราะ

พระไตรปฎกเขาใจยาก ควรเรียนอรรถกถากอน (ผูใหขอมูล 2,การสื่อสารสวน

บุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562 ผูใหขอมูล 3,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 

2562) แตควรเพิ่มการเรียนพระไตรปฎกในชั้นเรียนระดับกลางและระดับสูง คือ 

ประโยค ป.ธ.6-9 โดยใหเรียนอรรถกถาในชั้นเรียนระดับตนกอน (ผูใหขอมูล 5,

การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) แตผูใหขอมูลบางทานเห็นวา ควรจัดให

เรียนพระไตรปฎกในทุกระดับ เปรียญตรีควรเรียนพระสูตร เปรียญโทควรเรียน

พระวินัย และเปรียญเอกควรเรียนพระอภิธรรม เพื่อใหสอดคลองกับคัมภีรหรือ

หนังสือที่เรียน (ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 30 สิงหาคม 2563) นอกจาก

นี้ผูทรงคุณวุฒิบางทานยังใหความเห็นวา ควรปรับลดเนื้อหาในหลักสูตรใหนอยลง
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แตไมลดวิชา แลวทบทวนดูเน้ือหาที่ซํ้าซอนกันวาควรตัดเนื้อหาสวนใดออกหรือ

นํามารวมกันและทําใหทันสมัยยิ่งขึ้น และเพ่ิมรายวิชาพระไตรปฎกในลักษณะ

อานเอาความเพื่อเพิ่มความเขาใจในเนื้อหาใหมากขึ้นโดยผานกระบวนการเรียน

แบบสมัยใหม (ผูทรงคุณวุฒิ 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) 

  ขอเสนอของผูใหขอมูลและผูทรงคุณวุฒิเกี่ยวกับการเพิ่มรายวิชา

พระไตรปฎกดงักลาวสอดคลองกบังานวจัิยของคนงึนติย จนัทบุตร (2543, หนา 41) 

ที่เสนอวาผูเรียนนาจะไดศึกษาพระไตรปฎกอยางแตกฉาน ซึ่งถือเปนเอกสาร

ชั้นตน เปนพระพุทธวจนะของพระพุทธเจา แตสวนใหญพระสงฆมักศึกษาเอกสาร

ที่เขียนโดยอรรถกถาซึ่งถือเปนเอกสารชั้นสอง ความลึกซึ้งในธรรมวินัยจึงลดนอย

ลงอยางนาเสียดาย และในพ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 

16 (1) ไดเขียนไวชัดเจนวาการใหการศึกษาวิชาการทางพระพุทธศาสนาเพื่อความ

เปนเลิศที่เปยมดวยปญญาพุทธธรรม (พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 17)

  ดังนั้น หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีตามเจตนารมณของ

พ.ร.บ.ดังกลาว ผูเรียนจําตองมีความรูในวิชาการทางพระพุทธศาสนาดานอื่น ๆ 

ดวยจงึจะเกดิปญญาพุทธธรรม อยางไรกต็าม เพือ่ใหเกดิความครอบคลมุทัง้เนือ้หา

จากพระไตรปฎกและอรรถกถาจากการศึกษาพระปรยัิตธิรรมแผนกบาล ีจงึควรเพิม่

รายวชิาจากพระไตรปฎกโดยคัดสรรมากาํหนดในหลกัสตูรใหครบทัง้สามปฎก เชน 

รายวิชาพระสุตตันตปฎกควรแทรกในชั้นเรียนระดับตน (ประโยค ป.ธ.3 - ประโยค 

ป.ธ. 5) รายวิชาพระวินัยปฎกควรแทรกในชั้นเรียนระดับกลาง (ประโยค ป.ธ.6-7) 

รายวิชาพระอภิธรรมปฎกควรแทรกในชั้นเรียนระดับสูง (ประโยค ป.ธ. 8-9)

4.3 ดานหนังสือหรือแบบเรียน

  1) ควรคงหนังสือหรือแบบเรียนเดิมสวนใหญไว เชน อรรถกถา

ธรรมบทยังควรคงไว ควรเพิม่หนงัสอือืน่ ๆ  รวมท้ังหนงัสอืสมยัใหมใหสอดคลอง

กับวิชาที่เรียนและชวยสงเสริมการเรียนการสอน 
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  ผูใหสัมภาษณสวนใหญยังตองการใหคงหนังสือแบบเรียนเดิมไวแต

ใหลดปริมาณลง เชน ควรคงอรรถกถาธรรมบทไวอยาตดัออกไปมากนกั (ผูใหขอมลู 

1, การสื่อสารสวนบุคคล, 16 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวน

บคุคล, 30 สิงหาคม 2563) แตควรเพิม่หนงัสอืหรอืแบบเรยีนรายวชิาอืน่ๆ และแบบ

เรียนสมัยใหมท่ีสามารถเพิ่มประสิทธิภาพการเรียนการสอน ดังท่ีผูใหสัมภาษณ

บางทานกลาววา ควรหาหนังสือ ตํารา หรืองานวิจัยเก่ียวกับบาลีสันสกฤตหรือ

ระเบียบวิธีวิจัยทางภาษาประกอบดวย (ผูใหขอมูล 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 

พฤศจิกายน 2562) สอดคลองกับงานวิจัยของ พระมหาศรวุฒิ สิริวณฺโณ (2558, 

หนา ข) ที่เสนอแนะวาดานสื่อการเรียนการสอน ควรจัดซ้ือ จัดหา สื่อการเรียน

การสอนที่ทันสมัยอยางเพียงพอ สนับสนุนใหผูมีความรูความสามารถในการผลิต

สือ่การสอนของวชิาแผนกนีม้มีากขึน้ มกีารจดัอบรมครสูอนใหมคีวามรูความเขาใจ

ในการนําสื่อการเรียนการสอนมาใชใหเกิดประโยชนเต็มท่ี ในขณะท่ีคนึงนิตย 

จันทบุตร (2543, หนา 38) ไดเสนอแนะเรื่องการปรับปรุงคุณภาพดานการเรียน

การสอนโดยกลาวถึงหนงัสอืเรยีนหรอืสือ่การเรยีนการสอนวา “ควรจัดงบประมาณ

เพื่อผลิตเอกสารตําราเรียนหรืออุปกรณดานการเรียนการสอนใหมากขึ้น”

  ดังนั้น จึงสรุปไดวาหนังสือเรียนแบบเดิม เชน อรรถกถาธรรมบทนั้น

ยังคงใชไดเพราะใหทั้งสาระดานเนื้อหาและภาษารวมอยูในนั้น เพียงแตหาหนังสือ 

ตาํรา งานวจัิยตางๆท่ีชวยสงเสรมิการเรยีนดานภาษาและการวเิคราะหเพ่ิมเติมเพือ่

ใหเกดิความรูและทกัษะในวชิาการทางพระพทุธศาสนาดานอืน่ ๆ  ทีน่อกเหนอืจาก

ดานภาษาเพียงอยางเดียว

4.4 ดานการเรียนการสอน 

  1) การเรยีนการสอนควรฝกใหนกัศกึษาไดคดิเชงิวเิคราะหวพิากษ

โดยเฉพาะเกี่ยวกับเนื้อหาหรือคําสอนที่ปรากฏในหนังสือที่เรียน เพื่อใหมีความ

แตกฉานในหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา 
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  เพื่อใหสอดคลองกับจุดมุงหมายของหลักสูตรที่ตองการใหผูศึกษา

มคีวามสามารถในการวเิคราะหวพิากษ การเรยีนการสอนจงึควรมกีจิกรรมการเรยีน

การสอนที่สงเสริมการคิดเชิงวิเคราะหวิพากษ เชน การใหทําแบบฝกหัดหรือ

การตั้งคําถามในลักษณะใหนักศึกษาคิดในชั้นเรียน สอดคลองกับความเห็นของ

ผู ใหข อมูลทุกคนที่เห็นวา ควรมีการสอนใหคิดวิเคราะหดวย (ผู ใหข อมูล 

1, การสือ่สารสวนบคุคล, 16 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบคุคล, 

17 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 3,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, 

ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสาร

สวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) แนวทางปรับปรุงดานการเรียนการสอนดังกลาว

สอดคลองกับผลการวิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2544, หนา 32) ที่พบวา 

การปรับเปลี่ยนหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีและนักธรรมควรสอดแทรก

การวิเคราะหวจิารณธรรมในหลกัสตูรการเรียนการสอน และสาเหตสุาํคญัประการ

หนึ่งของปญหาความเปนเลิศทางวิชาการพระพุทธศาสนาคือ หลักสูตรพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลี-นักธรรมเนนแตนิรุกติศาสตรเพียงดานเดียว ไมเนนวิเคราะห

วิจารณธรรมะใหแตกฉาน ดังนั้น การเรียนการสอนท่ีจะชวยแกปญหาไดจึงตอง

เพิ่มการวิเคราะหวิพากษ 

  ในประเด็นเร่ืองการเรียนการสอนที่ควรสอนใหนักศึกษาไดคิดเชิง

วิเคราะหวิพากษนี้ ผูทรงคุณวุฒิบางทานยังเสนอแนะวาควรลดการทองจํา แตเพิ่ม

ความเขาใจใหมากโดยการนําเนื้อหาในพระไตรปฎกในลักษณะที่เปนพุทธสุภาษิต

มาวิเคราะหวิจารณเพื่อประยุกตใชในการเทศนาสั่งสอนหรือเผยแผใหมากกวานี้ 

(ผูทรงคุณวุฒิ 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 30 สิงหาคม 2563)

2) การทองจํายังมีความจําเปน เพราะการทองจําหลักไวยากรณ

มีความสําคัญตอการเขาใจภาษาบาลี แตควรปรับลดการทองจําใหนอยลง 

เพิ่มการทําความเขาใจและการคิดเชิงวิเคราะหเขามาชวย 
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  แมจะใหเพิ่มการเรียนการสอนที่กระตุนการคิดเชิงวิเคราะหวิพากษ 

แตไมไดหมายความวา ใหทิ้งการทองจํา เนื่องจากการทองจําก็ยังมีความจําเปนอยู

เชนกัน ดังที่ผู ใหขอมูลทุกคนตางก็เห็นวา เราอาจปรับปรุงลดการทองจําลง 

เพิ่มการวิเคราะห แตการทองจําก็ยังมีความจําเปนสําหรับการเรียนภาษาบาลี 

เพราะตองจําหลักไวยากรณไดถึงจะเขาใจ (ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล,

16 พฤศจกิายน 2562, ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบคุคล, 17 พฤศจกิายน 2562, 

ผู ใหข อมูล 3,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผู ใหข อมูล 

4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 

29 ธันวาคม 2562)

  3) ควรเพิ่มการใชสื่อการเรียนการสอนหรือเทคโนโลยีสมัยใหม

เพื่อเพิ่มประสิทธิภาพการเรียนการสอน 

  จากงานวิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2544, หนา 27) พบวา ปญหา

การจัดการเรยีนการสอนพระปรยิติัธรรมแผนกบาลอียางหนึง่คอื ไมมกีารใชอปุกรณ

การเรียนการสอน สวนมากใชวิธีบรรยาย การเรียนการสอนพระปริยัติธรรมแผนก

บาลีจึงควรปรับปรุงเร่ืองการใชสื่อวัสดุอุปกรณหรือเทคโนโลยีสมัยใหมเพื่อชวย

ใหการเรียนการสอนมีประสิทธิภาพมากขึ้น เชน การจัดบอรดการเรียนภาษา

บาลี การทํารูปภาพกับศัพทในหองเรียน (ผูใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 

17 พฤศจิกายน 2562) รวมถึงการใชโปรแกรมคอมพิวเตอรชวยสอนภาษาบาลี 

การใชระบบการสืบคนขอมูลในอินเทอรเน็ต 

  แนวทางดังกลาวสอดคลองกับความเห็นของผู ทรงคุณวุฒิท่ีให

ความเห็นวา ผูสอนควรไดรับการอบรมกระบวนการสอน และการประยุกตใชสื่อ

ดิจิตอลเพื่อเพิ่มความนาสนใจมากยิ่งขึ้น (ผูทรงคุณวุฒิ 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 

30 สิงหาคม 2563)
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4.5 ดานการวัดผลและประเมินผล

  1) ควรนําวิธีการวัดผลและประเมินผลสมัยใหมมาเปนแนวทาง

ในการปรับปรุงการวัดผลและประเมินผลในหลักสูตร 

  แนวทางปรับปรุงหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีที่สําคัญ

อยางหนึ่ง คือ การปรับปรุงวิธีการวัดและประเมินผล การวัดและประเมินผลควร

ใชหลายวิธี เชน การวัดผลหลายครั้ง การมีคะแนนระหวางการเรียน (คะแนนเก็บ) 

และควรวดัทัง้ความรูดานภาษา เน้ือหา และความคิดเชงิวเิคราะหและเชงิสรางสรรค 

ซึ่งในประเด็นการวัดผลและประเมินผลนี้ผูใหสัมภาษณสวนใหญมีความเห็นคลาย

กันวาควรปรับปรุงทั้งหมด แมในปจจุบันทางแมกองบาลีสนามหลวงจะมีการ

ปรับเปลี่ยนระบบการสอบวัดผลต้ังประโยค ประโยค 1-2 ถึง ประโยค ป.ธ.5 

แลวก็ตาม แตประโยค ป.ธ.6-9 ยังไมมีการปรับเปลี่ยน ดังนั้น ผูใหขอมูลจึงเสนอ

วาการวัดและประเมินผลไมควรใชแค 2 ระบบ คือ ตกกับผานเทานั้น ควรมีระบบ

แบงหรอืแจกแจงคะแนนเปนเปอรเซน็ตคลายกบัการศกึษาขางนอก เชน มคีะแนน

ระหวางภาคกับปลายภาค มีคะแนนเขาชั้นเรียน มีคะแนนจากการทํารายงาน

คนควาหลักธรรมจากพระไตรปฎก การวัดและประเมินผลควรเก็บคะแนนปละ 2 

ครั้งไว (6 เดือน/ครั้ง) หากสอบไมผานก็ใหคนควาพระไตรปฎกเพื่อเปนการซอม

วิชาที่ตก เมื่อส้ินภาคการศึกษาก็ควรมีเกรดเฉลี่ยของแตละช้ันประโยคเพื่อจะได

กําหนดออกเปน transcript เพื่อใหไปศึกษาตอได (ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวน

บคุคล, 16 พฤศจกิายน 2562, ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 

2562, ผูใหขอมูล 3,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 

4,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 

29 ธันวาคม 2562)

  นอกจากนัน้ ผูทรงคณุวฒุบิางทานยงัใหขอเสนอแนะวา ควรใชระบบ

การวัดและประเมินผลระหวางเรียนเพื่อพัฒนาการเรียน โดยอาจแบงสัดสวนของ

การวัดและประเมินผลในแตละภาคการศึกษาเปน 30/70 หรือ 60/40 ซึ่งอาจ
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กําหนดใหการไดคะแนนต่ํากวา 50 เปอรเซ็นตไมตองซอม (ผูทรงคุณวุฒิ 4, 

การส่ือสารสวนบุคคล, 30 สิงหาคม 2563) สอดคลองกับพระมหาประจักษ 

กติตฺเิมธ ี(2556, หนา บทคดัยอ) ไดทาํวจิยัเรือ่ง การบรหิารงานวิชาการสาํนักเรยีน

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีดีเดน กรุงเทพมหานคร ไดขอเสนอเกี่ยวกับการวัดผล

และประเมินผลวา สํานักเรียนควรประเมินผลผูเรียนท้ังในดานความรู ความ

ประพฤติ และความคิดสรางสรรคดวย ในขณะที่พระมหารัชพล ฐานุตฺตโม (2546, 

หนา บทคัดยอ) ไดระบุวา ในดานความคิดเห็นสวนใหญอยากใหคณะสงฆจัดการ

สอบบาลีสนามหลวงปละ 2 ครั้ง 

  นอกจากนี้จากงานวิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2543, หนา 37) 

ยังระบุขอเสนอแนะวาควรปรับวิธีการวัดผล ใหมีการเก็บคะแนนและการวัดผล

ในแตละภาคเรียนเหมือนโรงเรียนปกติ เพราะเดิมการวัดผลเขมงวดมากตองสอบ

ไดถึง 3 ประโยค จึงจะถือวาสอบได ปจจุบันแมจะแยกเปนประโยค 1-2 แตวิธีการ

วัดผลโดยทั่วไปก็ยังไมไดมาตรฐานตามสากลนิยม

  ดังนั้น การวัดผลและประเมินผลจึงตองใชวิธีวัดแบบหลากหลาย 

และควรมีการประเมินความเขาใจเน้ือหาหรือคําสอนและความคิดเชิงวิเคราะห

ดวย ไมควรประเมินแตความจําและความรูดานภาษาอยางเดียวเพื่อใหสอดคลอง

กับบริบทของสังคมขางนอกที่เปลี่ยนแปลงไป ควรมีเกรดเฉลี่ยทุกชั้นประโยค และ

มี transcript หรือใบรับรองผลการเรียนในแตละชั้นประโยคดวย จะไดสอดคลอง

กบัพ.ร.บ.การศกึษาพระปรยิตัธิรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 22 (2) ทีใ่หชัน้เปรยีญธรรม

สามประโยคมีวิทยฐานะระดับมัธยมศึกษาตอนปลาย และมาตรา 24 ใหผูสําเร็จ

ชัน้เปรยีญธรรมเกาประโยค มวีทิยฐานะระดับปรญิญาตร ี(พระราชบัญญติัการศกึษา

พระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 18) 
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4.6 ดานผูสอน

  1) ควรพัฒนาผูสอนใหมีความรูความสามารถในเรื่องการเรียน

การสอน เชน ในระยะยาวใหผูสอนไดเรียนรูดานครุศาสตรหรือศึกษาศาสตร 

หรือในระยะสั้นใหเรียนประกาศนียบัตรวิชาชีพครูเพื่อเพ่ิมความรูและทักษะใน

ดานการสอน 

  จากขอมูลการสัมภาษณสวนใหญผูใหสัมภาษณมักเห็นพองกันวา

เมือ่มพีระราชบญัญติัรองรบัแลวผูสอนจะตองพฒันาตนเองดวยการเรยีนวชิาชพีครู

เพิ่มเติมจากมหาวิทยาลัยราชภัฏ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย และ

มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย เปนตน (ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 

16 พฤศจกิายน 2562, ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบคุคล, 17 พฤศจกิายน 2562, 

ผู ใหขอมูล 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผู ใหขอมูล 

4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 

29 ธันวาคม 2562)

  สอดคลองกับความเห็นของผูทรงคุณวุฒิท่ีไดใหขอคิดเห็นเก่ียวกับ

เรือ่งน้ีไววา การคดัเลอืกผูสอนควรกาํหนดใหมลีกัษณะเปนอาจารยประจาํหลกัสตูร

ในระดับตางๆ และผูสอนตองมีผลงานทางวิชาการดวย อีกทั้งผูสอนควรไดรับการ

อบรมกระบวนการสอน และการประยุกตใชสื่อดิจิตอลเพื่อเพิ่มความนาสนใจ

มากยิ่งขึ้น (ผูทรงคุณวุฒิ 4,การสื่อสารสวนบุคคล, 30 สิงหาคม 2563)   

  แนวคิดเรื่องการพัฒนาผูสอนดังกลาวน้ันสอดคลองกับพระมหา

ศรวุฒิ สิริวณฺโณ (2557, หนา ข) ไดระบุวา การจัดการเรียนการสอน ควรใหความ

สําคัญแกนักเรียนและครูอยางเต็มที่ ควรมีการปรับปรุงรูปแบบการเรียนการสอน

ใหมคีวามนาสนใจ ดงึดูดใหผูเรยีนมอีารมณรวมในการเรียนมากข้ึน มกีารสนบัสนนุ

ดานงบประมาณท่ีเพียงพอและควรมีการจัดอบรมเพื่อเพิ่มทักษะการสอนใหแก

ครูสอน ในขณะที่พระมหาประจักษ กิตฺติเมธี (2556, หนา บทคัดยอ) เสนอแนะ

วาควรจัดอบรมครูสอนทุกปเพื่อเพิ่มความรูและเทคนิคการสอนใหกับครู สวนงาน
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วิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2543, หนา 49) ไมเพียงแตเสนอแนะแคการพัฒนา

ครูผูสอนเทานั้น แตยังเสนอใหจัดตั้งโรงเรียนฝกหัดครูพระปริยัติธรรมเพื่อสงเสริม

สนบัสนนุใหครสูอนพระปรยิติัธรรมมคีวามรูและประสบการณในการสอนพระปรยิตัิ

ธรรมใหมีประสิทธิภาพสูงขึ้น เพื่อแกปญหาขาดแคลนครูผูสอนพระปริยัติธรรมใน

สวนภมูภิาค ทัง้นีโ้ดยมุงสงเสรมิใหครพูระปรยิตัธิรรมแผนกบาลอียางเปนการถาวร

ยัง่ยนื โดยอาํนวยความสะดวกดานตาง ๆ  เชน อปุกรณการเรยีนการสอน เงนิเดอืน 

และสวัสดิการตาง ๆ ที่ควรจะได

  ดังน้ัน การพัฒนาครูผูสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลีจึงถือวาเปน

เร่ืองเรงดวนทีต่องพฒันาควบคูไปกบัดานหลักสตูร การบรหิารจดัการ งบประมาณ 

เปนตน สอดคลองกับพ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 18 (1) 

(2) ที่บอกวาในสถานศึกษาพระปริยัติธรรมใหมีผูปฏิบัติงานสองประเภท ไดแก 

1. ครูสอนพระปริยัติธรรม 2. ผูสนับสนุนการศึกษา ไดแก บุคลากรทางการศึกษา 

ผูบริหารสถานศึกษา ผูปฏิบัติหนาที่ดานวิชาการ ซึ่งทําหนาที่ใหบริการหรือปฏิบัติ

งานเกี่ยวกับการจัดกระบวนการเรียนการสอน การนิเทศ เปนตน (พระราชบัญญัติ

การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 17) 

2) ควรมีการเสริมสรางขวัญกําลังใจแกผูสอน 

   การที่ผู สอนมีกําลังใจในการสอนจะชวยใหการเรียนการสอนมี

ประสทิธภิาพมากขึน้ สิง่สาํคัญประการหน่ึงทีจ่ะทําใหเกิดขวญักาํลงัใจแกผูสอนบาลี 

ไดแก เรือ่งนติยภตัหรอืเงินเดือนคาสอนทีจ่ะไดตามพ.ร.บ.การศกึษาพระปรยิตัธิรรม 

พ.ศ. 2562 ควรเพิ่มเงินคาตอบแทนใหแกผูสอนเปนการใหกําลังใจและสงเสริม

การพัฒนาตัวเอง รวมทั้งผูสอนจะไดไมตองหวงเรื่องปจจัยดานอื่น ๆ ทําใหไมตอง

เสียเวลาไปกับการรับกิจนิมนตจนมีผลกระทบตอการเรียนการสอน สอดคลองกับ

ผูใหสัมภาษณสวนใหญมองวา เมื่อมีพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ. 2562 แผนกบาลีผานการรับรองแลว ครูสอนบาลีจะตองไดรับการบรรจุ

เหมือนระบบการศึกษาอื่น ๆ ที่เปนมาตรฐานสากลในปจจุบัน เชน ตําแหนง



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 256424

อาจารยประจํามหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหามกุฏ

ราชวิทยาลัย และจะตองมีเงินเดือน และสวัสดิการใหแกครูสอนบาลีท้ังท่ีเปน

พระภกิษุและฆราวาส (ผูใหขอมลู 1, การสือ่สารสวนบคุคล, 16 พฤศจกิายน 2562, 

ผู ใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562, ผู ใหขอมูล 

3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสาร

สวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562)

  สอดคลองกับงานวิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2543, หนา 56) ที่

กลาวไววามาตรฐานครูอาจารยผูสอนบาลีจะตองไดรับการยอมรับอยางมีศักดิ์ศรี 

และมีสวัสดิการในการเลี้ยงชีพของตนอยางเพียงพอ ตลอดจนระดมทรัพยากร

จากแหลงตางๆ มาใชในการศึกษา รัฐควรเกื้อหนุนการศึกษาบาลีเชนเดียวกับ

การศึกษาทางโลก

4.7 ดานการบริหารหรือผูจัดการเรียนการสอน

  1)  เจาสํานักเรียนและอาจารยใหญหรือผู บริหารสํานักเรียน

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีควรไดรับการอบรมหรือเรียนรู หลักการบริหาร

จัดการเรียนการสอนเพื่อเพิ่มประสิทธิภาพในการบริหารสถานศึกษาและ

การจัดการเรียนการสอน 

  จากขอมลูสมัภาษณสวนใหญมองวาการบรหิารจดัการเรยีนการสอน

มคีวามสาํคญัใกลเคยีงกับหลกัสูตร แมหลกัสูตรจะออกแบบมาดแีคไหน หากบรหิาร

จัดการเรียนการสอนไมดี ขาดนักบริหารสถานศึกษาแบบมืออาชีพ ประสิทธิภาพ

และประสิทธิผลจากการเรียนการสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลีก็ไมประสบ

ผลสําเร็จ เจาสํานักเรียนและอาจารยใหญหรือผูบริหารโรงเรียนพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีจึงควรไดรับการพัฒนาใหมีความรูความสามารถในการบริหารจัดการ

โรงเรียนหรือการเรียนการสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี เพื่อเพิ่มประสิทธิภาพ

ในการบริหารสถานศึกษาและการจัดการเรียนการสอน โดยอาจเขารับการอบรม

ในโครงการอบรมเกีย่วกบัการบรหิารการศกึษาหรือเขาเรยีนในหลักสตูรทีเ่กีย่วกับ
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การบริหารการศึกษา (ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, 

ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562)

  2) ควรปรับปรุงการบริหารการเรียนการสอนพระปริยัติธรรม

แผนกบาลีใหมีประสิทธิภาพมากข้ึนโดยเฉพาะการนําเทคโนโลยีสมัยใหมมา

ใชในการบริหารจัดการ 

  การบริหารจัดการโรงเรียนพระปริยติัธรรมแผนกบาลเีปนปจจยัสําคญั

ประการหน่ึงในการปรับปรุงการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีใหมีคุณภาพ

มากขึ้น ผูใหขอมูลบางทานเห็นวา ควรปรับปรุงระบบการบริหารจัดการพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลีใหทันสถานการณโลก ใชเทคโนโลยีมาชวยใหทันสมัยยิ่งขึ้น  

(ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสาร

สวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) สอดคลองกับงานวิจัยของพระครูปลัดวิชาญ 

วิชฺชาธโร (2562, หนา ก) ไดระบุแนวทางการจัดการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนก

บาลีใหประสบความสาํเรจ็ไวดังนี ้1) ดานการวดัผลประเมนิผล ควรจดัหาเครือ่งมอื

วัดผลประเมินผลที่ทันสมัย มีระเบียบกฎเกณฑวัดผลที่ชัดเจน 2) ดานการจัดการ

เรียนการสอน ควรเนนบทบาทผูเรียนหรือผูสอนเปนบทบาทนําและใหมีสวนรวม

ในการเรียนการสอน 3) ดานกิจกรรมการเรียนการสอน ควรจัดโครงการเรียนรู

พระปริยัติธรรมท้ังในและนอกสถานที่ เพ่ือใหนักเรียนไดประสบการณจริงจาก

กิจกรรม 4) ดานสื่อการเรียนการสอน ควรจัดหางบประมาณซื้ออุปกรณใหม ๆ 

เพื่อใหทันสมัยและเปนการสรางแรงจูงใจในการเรียน 

  นอกจากนีง้านวจิัยของคนึงนติย จันทบตุร (2543, หนา 50) ยงัเสนอ

วาการบริหารจัดการเรียนการสอนนั้นควรนําเทคโนโลยีท่ีทันสมัยมาประกอบการ

เรยีนการสอน นําส่ือการเรยีนการสอนทีท่นัสมยัมาใช และพยายามสอดแทรกธรรม

ลงในบาลีใหเปนวิชาที่เขมแข็งและจัดผูสอนที่มีคุณภาพ กระจายความรับผิดชอบ

ในการควบคุมดูแล หลักสูตรและการเรียนการสอนตลอดจนการสอบใหลงไปใน

คณะสงฆในชุมชนมากขึ้น โดยใหแตละโรงเรียนแตละจังหวัดมีความสามารถ
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และศักยภาพในการจัดการ สวนกลางมีหนาที่ควบคุมนโยบายและคุณภาพให

มาตรฐานเทาเทียมกันทั่วประเทศ

  ดงัน้ัน สาํนกังานแมกองบาลสีนามหลวงควรมกีารทาํความเขาใจและ

สรางเจตคติเชิงบวกตอการเรียนการสอนของเจาสํานักเรียนและอาจารยใหญ 

โดยใชพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีมาเปนเกณฑมาตรฐาน

ในการจัดการเรียนสอนดวย

4.8 ดานโครงสรางและองคประกอบของหลักสูตร

  1) หลักสูตรควรพัฒนาใหมีโครงสรางและองคประกอบที่สมบูรณ

และทันสมัยมากขึ้นโดยอาศัยแนวทางของหลักสูตรการศึกษาสมัยใหม 

  หลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลีควรปรับปรุงรูปแบบ

คือโครงสรางและองคประกอบของหลักสูตรใหม โดยอาจเลียนแบบหลักสูตร

สมัยใหม เชน การเพิ่มองคประกอบตาง ๆ มีปรัชญา และวัตถุประสงคหรือ

จุดมุงหมายของหลักสูตร เปนตน เขามาในหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาล ี

รวมทั้งการกําหนดคุณสมบัติของผูสอนหรืออาจารยโดยใชวิธีอิงเกณฑมาตรฐาน

หลักสูตรระดับปริญญาตรี พ.ศ.2558 มีมคอ.2 เปนตัวควบคุมคุณภาพของอาจารย

ผูสอน อาจใชวิธีแบงประเภทอาจารยผูสอนและอาจารยผูบริหารหลักสูตร ดังนี้

  “อาจารยประจําหลักสูตร” หมายถึง อาจารยที่จบเปรียญธรรม 3-9 

ประโยค ซึ่งมีหนาที่สอนและคนนควาวิจัยคัมภีรในหลักสูตรชั้นเปรียญธรรมที่สอน

 “อาจารยผูรับผิดชอบหลักสูตร” หมายถึง อาจารยประจําหลักสูตรท่ีมี

ภาระหนาที่ในการบริหารและพัฒนาหลักสูตรและการเรียนการสอน ตั้งแตการ

วางแผน การควบคณุภาพ การติดตามประเมนิผล และการพฒันาหลกัสตูร อาจารย

ผูรับผิดชอบหลักสูตรคืออาจารยประจําชั้นเปรียญธรรมนั้นๆ ตลอดระยะเวลาท่ี

จัดการศกึษา โดยจะเปนผูรบัผดิชอบชัน้เปรยีญธรรมเกนิกวา 1 ชัน้ในเวลาเดยีวกนั

ไมได

 “อาจารยพิเศษ” หมายถึง ผูสอนที่ไมใชอาจารยประจําชั้นนั้นๆ
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 อยางไรก็ตาม จากขอมูลการสัมภาษณสวนใหญผู ใหขอมูลมีความ

เห็นสอดคลองกันวา โครงสรางและองคประกอบของหลักสูตรควรมีปรัชญา 

วัตถุประสงค คําอธิบายรายวิชา การประเมินผล ของแตละช้ันเปรียญธรรมนั้นๆ 

(ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 16 พฤศจิกายน 2562 ผูใหขอมูล 2, การ

สื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 3,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 

พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 4,การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูให

ขอมลู 5, การสือ่สารสวนบคุคล, 29 ธนัวาคม 2562) ในขณะทีง่านวิจยัของคนงึนติย 

จันทบุตร (2543, หนา 43) ไดเสนอวา การจัดหลักสูตร ใหมีจํานวนหนวยกิตตรง

ตามที่ทบวงกําหนด ไมวาจะเปนวิชาพื้นฐาน วิชาบังคับ และตองมีเปาหมายในใจ

วาจะตองสรางพระสงฆทีม่อีดุมการณไวเปนเกณฑมาตรฐาน มกีารนาํเอาพระพทุธ

ศาสนาหรือพุทธธรรม มาแกไขปญหาวิกฤตทางการศึกษาของสังคมไทยสังคมโลก 

จึงจะถือวาเปนผูนําอยางแทจริง ในงานวิจัยพระมหาถาวร ถาวรเมธี (ภูแผลงทอง) 

(2557,หนา ข) ไดระบุวา ดานหลักสูตร หลักสูตรมีมากแตเวลาเรียนมีนอย เนื้อหา

เกาเกินไปทําใหผูเรียนเขาใจยาก ควรปรับปรุงเปลี่ยนแปลงหลักสูตรใหสอดคลอง

กับความตองการของสังคม

  ดงัน้ัน โครงสรางและองคประกอบของหลกัสตูรจงึตองมกีารปรับปรงุ

เปลี่ยนแปลงใหสอดคลองกับกรอบมาตรฐานคุณวุฒิระดับตาง ๆ เพื่อใหผูเรียนได

ใชวุฒิการศึกษาเทียบเคียงในการศึกษาตอในระดับตาง ๆ ตามท่ีพระราชบัญญัติ

การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 กําหนดไว 

2) ควรมีการปรับรายวิชาที่มีอยูและเพ่ิมรายวิชาใหมท่ีเหมาะสม

กับยุคสมัยพรอมมีคําอธิบายรายวิชา 

  จากขอมูลสัมภาษณสวนใหญเห็นวาควรมีการปรับรายวิชาบาง

เล็กนอย แตประโยคชั้นตนๆ เชน ประโยค 1-2 – ป.ธ.5 อาจตองใชคัมภีรอรรถกถา

ธรรมบทเหมือนเดิม แตอาจเพิ่มวิชาการตีความ วิชาการวิเคราะหหลักธรรม

จากธรรมบท เปนตนเขามาดวย (ผู ใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 16 
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พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562) 

สวนประโยค ป.ธ.6- ป.ธ.9 ควรเพิ่มเติมรายวิชาใหมที่มีเนื้อหาจากพระไตรปฎกให

มากขึน้แลวปรบัวธิกีารสอนทีไ่มใชการแปลอยางเดยีวแตเพิม่ประเดน็การวเิคราะห

สังเคราะหตลอดทั้งการประยุกตใชหลักธรรมจากพระไตรปฎกในการเทศนสอน

ชาวบานดวย (ผูใหขอมูล 3, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผูให

ขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 2562) สอดคลองกับงานวิจัยของ

คนึงนิตย จันทบุตร (2543, หนา 41) ไดแสดงความคิดเห็นไวอยางนาสนใจวา 

หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลี เนนแตนิรุกติศาสตรเพียงดานเดียว ไมเนน

การวิเคราะหวิจารณธรรมะใหแตกฉาน ไมไดศึกษาเปรียบเทียบหลักสูตรพระพุทธ

ศาสนาของเพ่ือนบาน อาท ิลงักา ทเิบต พมา ซึง่พฒันาไปไกลกวาไทย สวนหลกัสตูร

มหาวิทยาลัยสงฆก็เนนไปในทางโลกมากไป ผูเรียนจบไมสามารถจะเปนเลิศทาง

ดานวชิาการพระพทุธศาสนาได ประการสําคัญคือผูเรยีนนาจะไดศกึษาพระไตรปฎก

อยางแตกฉาน ซึ่งถือเปนเอกสารชั้นตน เปนพระพุทธวจนะของพระพุทธเจา แต

สวนใหญพระสงฆมักศึกษาเอกสารที่เขียนโดยอรรถกถาจารยซึ่งถือเปนคัมภีร

ชั้นสอง ความลึกซึ้งในธรรมวินัยจึงลดนอยลงอยางนาเสียดาย

  จากที่กลาวมา ในหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี

รูปแบบใหม จึงควรเพ่ิมรายวิชาที่เปนความรูทางโลกท่ีเรียกวา วิชาสามัญ มีวิชา

ภาษาอังกฤษและวิชาภาษาไทยเปนตน ซ่ึงภาษาอังกฤษมีความจําเปนมากท่ีจะ

ตองสอดแทรกเขาในหลกัสตูรเพือ่ใหสอดคลองกบัหลกัสตูรสมยัใหม (ผูทรงคณุวฒุิ 

1, การส่ือสารสวนบุคคล, 23 สงิหาคม 2563) การเพิม่รายวชิาสามัญเขามาดงักลาว

สอดคลองกับความเห็นของผูทรงคุณวุฒิที่ใหขอเสนอแนะวา พ.ร.บ.การศึกษา

พระปริยัติธรรม 2562 ระบุวา ประโยค ป.ธ.3 และ ป.ธ. 6 มีคุณวุฒิเทากับ ม.3 

และ ม.6 ตองมีการศึกษาวิชาสามัญเพิ่มเติม (ผูทรงคุณวุฒิ 2, การสื่อสารสวน

บุคคล, 31 สิงหาคม 2563 )

  อยางไรก็ตามประเด็นเรื่องการปรับรายวิชาและเพิ่มเติมรายวิชา

ตาง ๆ ที่เหมาะสมเขาไปน้ีควรปรับใหสอดคลองกับพระราชบัญญัติการศึกษา
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พระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 29 ที่ใหผู สําเร็จการศึกษาเปรียญธรรม

เกาประโยคมีวิทยฐานะเทียบชั้นปริญญาตรีตามกฎหมายวาดวยการกําหนด

วิทยฐานะผูสําเร็จวิชาการพระพุทธศาสนา (พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติ-

ธรรม พ.ศ. 2562, เลม 136 ตอนที่ 50 ก หนา 19) 

  อนึ่ง ควรเพิ่มคําอธิบายรายวิชา (course description) ตามรูปแบบ

ของหลักสูตรสมัยใหมเพื่อใหเห็นรายละเอียดของวิชาแตละวิชาไดอยางชัดเจน

ซ่ึงจะเปนแนวทางสําหรบัการเรยีนการสอนของผูเรยีนและผูสอนดวย (ผูทรงคณุวุฒิ 

3, การสื่อสารสวนบุคคล, 28 สิงหาคม 2563)

  ดังนั้น การปรับรายวิชาเรียนหรือเพิ่มรายวิชาในเขากับยุคสมัยใน

แตละชั้นประโยคของการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี จึงมีความจําเปนตอง

ปรับเปลี่ยนเพื่อใหเหมาะสมกับสภาพการณของสังคมดังที่กลาวมาแลว เชน 

หลักสูตรควรมีการปฏิบัติธรรมโดยเฉพาะการฝกกรรมฐานและการเผยแผดวย 

ถอืวาเปนสวนของการฝกประสบการณวชิาชพีดานพระพทุธศาสนาหรอืการออกฝก

ปฏิบัติสหกิจศึกษาเพื่อใหสอดคลองกับหลักสูตรสมัยใหมที่ใชกันอยูในปจจุบันนี้

3) ควรมีการระบุวิธีวัดผลและประเมินผลในหลักสูตรโดยปรับวิธี

การวัดผลและประเมินผลใหมีความทันสมัยและเหมาะสมมากขึ้น 

  ในหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีที่ใชมานานตราบถึงปจจุบัน 

ไมปรากฏวิธีการวัดและประเมินผลในหลักสูตรโดยตรงและวิธีการวัดและ

ประเมนิผลทีใ่ชอยูในปจจบุนัก็เปนวธิกีารวดัและประเมินผลทีค่อนขางลาสมยัดงัได

กลาวมาแลว จึงควรนําเรื่องการวัดและประเมินผลมาใสไวในหลักสูตรเพื่อใหเกิด

ความสมบรูณเหมอืนหลกัสตูรสมยัใหม พรอมทัง้ปรบัปรงุวธีิการวดัและประเมนิผล

ใหมีประสิทธิภาพมากข้ึนสอดคลองกับที่ไดกลาวมาแลวกอนหนานี้ ซึ่งผูใหขอมูล

ทุกทานตางก็เห็นดวยกับประเด็นน้ี (ผูใหขอมูล 1, การสื่อสารสวนบุคคล, 16 

พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมูล 2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562, 

ผูใหขอมลู 3, การสือ่สารสวนบคุคล, 24 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมลู 4, การสือ่สาร
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สวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562, ผูใหขอมูล 5, การสื่อสารสวนบุคคล, 29 ธันวาคม 

2562) และสอดคลองกับงานวิจัยของคนึงนิตย จันทบุตร (2544, หนา 32)

ท่ีเสนอแนะใหพัฒนาหลักสูตรโดยปรับวิธีการวัดผล ใหมีการเก็บคะแนนและ

การวัดผลในแตละภาคเรียนเหมือนโรงเรียนปกติเพราะเดิมการวัดผลเขมงวดมาก 

4.9 ดานการดําเนินการเพื่อการปรับปรุงหลักสูตร

  1) ควรปรบัปรงุไปทลีะนอย จากงายไปหายาก โดยทําอยางตอเนือ่ง

  จากขอมูลการสัมภาษณเกี่ยวกับประเด็นการปรับปรุงหลักสูตร

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีจากครูสอน เจาสํานักเรียน หรือผูที่เกี่ยวของกับการ

บริหารสํานักเรียนบาลี สวนใหญใหสัมภาษณถึงแนวทางการปรับปรุงหลักสูตรไป

ในแนวทางเดยีวกันวาเนือ่งจากหลกัสตูรบาลขีองคณะสงฆไทยผานการจดัการเรยีน

การสอนมาแลวไมนอยกวา 200 ป ฉะนั้นการจะดําเนินการปรับปรุงอยางรวดเร็ว

ทันใจคงเปนไปไดยาก เพราะคณะสงฆจะปรบัตวัไมทนั เนือ่งจากผูบรหิารคณะสงฆ

ที่เกี่ยวของกับการจัดการศึกษาพระปริยัติธรรมมักจะมีแนวคิดแบบอนุรักษนิยม 

หากเริ่มตนดวยการเปลี่ยนแปลงมากเกินไป อาจทําใหการปรับปรุงท่ีตองการเปน

ไปไมได ควรคอย ๆ  ปรบัไปทีละสวนทลีะประเด็น แตทาํอยางตอเนือ่ง (ผูใหขอมลู 2, 

การสือ่สารสวนบคุคล, 17 พฤศจกิายน 2562, ผูใหขอมลู 4, การสือ่สารสวนบคุคล, 

24 ธันวาคม 2562) 

  2) ควรรีบดําเนินการปรับปรุงโดยอาศัยเทคโนโลยีสมัยใหม 

  แมการดาํเนนิการปรบัปรงุหลกัสตูรการศกึษาพระปรยิตัธิรรมแผนก

บาลีควรดําเนินการไปทีละนอย จากงายไปหายาก แตควรรีบดําเนินการ เพราะ

ถาไมรีบทํา จะไมทันการณ ไมควรปลอยใหเวลาผานไปเรื่อยๆ เพราะจะยิ่งทําให

ความเปนไปไดของการปรบัปรงุหลกัสูตรเปนไปไดยากยิง่ขึน้ ซึง่ในการดาํเนนิการให

มีประสิทธิภาพก็ควรใชเทคโนโลยีสมัยใหมมาชวย โดยอาจทําเปนคูมือสําหรับ

การปรบัปรงุหลักสตูร (ผูใหขอมูล 1, การสือ่สารสวนบคุคล, 16 พฤศจกิายน 2562, 
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ผูใหขอมลู 2, การสือ่สารสวนบคุคล, 17 พฤศจิกายน 2562, ผูใหขอมลู 3, การสือ่สาร

สวนบุคคล, 24 พฤศจิกายน 2562) สอดคลองกับงานวิจัยของพระมหาอภิชาติ 

ชยเมธี (ถาวร) (2561, หนา ก) ไดระบุวา แนวทางการปรับปรุงหลักสูตรบาลี 

ควรใชสือ่นวตักรรมและเทคโนโลยเีขามาเสรมิทกัษะการเรียนรู ตลอดถงึการจดัทาํ

แผนการเรยีนการสอน วธิกีารพฒันานวัตกรรม สิง่เสรมิใหอาจารยนําสือ่เทคโนโลยี

มาใชในการเรียนการสอนเชิงบูรณาการและจัดกิจกรรมการเรียนรูเพื่อสรางแรง

จูงใจ พัฒนาระบบการเรียนการสอนผานเทคโนโลยีสารสนเทศ และการพัฒนา

ระบบการอบรมบาลีกอนสอบออนไลน ในขณะที่งานวิจัยของพระมหาขวัญชัย 

ปุตฺตวิเสโส (บุตรวิเศษ) (2560, หนา ข) ไดระบุเกี่ยวกับการปรับปรุงหลักสูตรบาลี

ในภาพรวมดังนี้ 1) เสริมความรูเกาในทางพระพุทธศาสนาใหมีความเขาใจเชิงลึก

มากยิ่งขึ้น 2) เสริมความรูใหมใหเทาทันกับสังคม 3) บูรณาการเสริมสรางความรู

เชิงปฏิสัมพันธระหวางความรูเกากับความรูใหม 4) ประยุกตใชและสรางทักษะ

การใชเทคโนโลยีใหมีประสิทธิภาพ และสอดคลองกับงานวิจัยของพระมหาถาวร 

ถาวรเมธี (ภูแผลงทอง) (2558, หนา ข) ที่พบวา ควรใชเทคโนโลยีในการปรับปรุง

หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีโดยเฉพาะดานส่ือการเรียนการสอนเพื่อชวย

ลดการทองจํา 

3) การดําเนินการปรับปรุงควรสอดคลองและอาศัยกฎหมายที่

เกี่ยวของ 

  จากการที่มีการออกกฎหมายที่เกี่ยวของกับหลักสูตรการศึกษา

พระปริยัติธรรมแผนกบาลี 2 ฉบับ คือ พระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ.2562 และขอบงัคบัคณะกรรมการการศกึษาพระปรยิตัธิรรมวาดวยโครงสราง

การบริหารงาน และการจัดการศึกษาพระปริยัติธรรม และสถานศึกษาพระปริยัติ

ธรรม พ.ศ. 2563 การดําเนินการปรับปรุงหลักสูตรจึงตองคลอยตามกฎหมาย

ทั้งสองฉบับ และสามารถนํากฎหมายทั้งสองฉบับมาอางเปนเหตุผลในการดําเนิน

การได ผูใหขอมูล 4, การสื่อสารสวนบุคคล, 24 ธันวาคม 2562)
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  ดังนั้น หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีตามพระราชบัญญัติ พ.ศ. 

2562 ควรไดรับการปรับปรุงหลักสูตรโดยคงสาระสําคัญเดิมสวนใหญไว สวน

รายละเอียดตาง ๆ เกี่ยวกับโครงสรางภาพรวมของหลักสูตร เชน ปรัชญา 

วตัถปุระสงค คาํอธิบายรายวชิา การวดัและประเมนิผล การประกนัคณุภาพ เปนตน 

จะตองเพิ่มเขามาเพื่อใหสอดคลองกับพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรม

แผนกบาลี พ.ศ. 2562 ดังที่กลาวมา

4) ควรมีสํานักเรียนพระปริยัติธรรมแผนกบาลีนํารองในการใช

หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีรูปแบบใหม 

  ผูทรงคุณวุฒบิางคนมคีวามเหน็วา ในการดาํเนนิการใหเกดิการพฒันา

หลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกบาลีสมัยใหมควรเร่ิมตนดวยการใหมีสํานักเรียน

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีที่มีความพรอมเปนโรงเรียนนํารองในการใชหลักสูตร

ดังกลาว ซึ่งในระยะยาวอาจมีการพัฒนาจนเกิดวิทยาลัยบาลีก็เปนได (ผูใหขอมูล 

2, การสื่อสารสวนบุคคล, 17 พฤศจิกายน 2562)

5. บทสรุป

จากการศึกษาทั้งภาคเอกสารและภาคสนามดังกลาว หลักสูตรพระ

ปรยิตัธิรรมแผนกบาลจีงึควรกาํหนดแนวทางการเรยีนในแตละรายวชิาออกมาเปน

วัตถปุระสงคเชงิพฤตกิรรมหรอืกําหนดผลการเรยีนรูไวในหลกัสตูรเหมอืนหลกัสตูร

สมัยใหม เพื่อใหผูเรียนเกิดทักษะดานคุณธรรมจริยธรรม ดานความรู ดานปญญา 

ดานการวิเคราะห สังเคราะห และทักษะการวิพากษ ผูสอนตองทําแผนการสอนใน

แตละรายวิชาคลายกับกรอบมาตรฐานคุณวุฒิระดับอุดมศึกษาแหงชาติ (มคอ.) 3 

ของสถาบันการศึกษาระดับอุดมศึกษา โดยมีวัตถุประสงครายวิชาดานความรู 

ความเขาใจ การนําไปประยุกตใช และตระหนักถึงความสําคัญของรายวิชาที่

ตอบโจทยทั้งในแงการวิเคราะหเชิงภาษาและเนื้อหาควบคูกันไปทุกชั้นประโยค

นอกจากนี้ หากกําหนดในแตละรายวิชาใหอยู ในกรอบของมาตรฐานคุณวุฒิ
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การศึกษาแหงชาติ 5 ดาน ก็จะชัดเจนมากยิ่งขึ้น 

 นอกจากนี้ในสวนของผูสอนควรใชภาษาไทยรวมสมัยในการแปลภาษา

บาลี เพื่อใหผูเรียนเขาใจงายและใหสอดคลองกับพ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม 

พ.ศ. 2562 มาตรา 22 (2) ที่กําหนดใหชั้นเปรียญธรรมสามประโยค เปนการศึกษา

ในระดับมัธยมศึกษาตอนปลาย ซึ่งผูเรียนจะตองศึกษาฝกฝนเพิ่มเติมความรูดาน

ภาษาไทยยคุปจจบุนัอยูแลวจึงจะมคีวามรูความสามารถเรยีนตอในระดบัปรญิญาตรี

ได ถาจะเพิ่มเนื้อหาในหลักสูตร ก็ตองพิจารณาใหเหมาะสมกับการเรียนการสอน

ที่จะฝกใหนักศึกษาไดคิดเชิงวิเคราะหเพื่อใหมีความแตกฉานในหลักธรรมทาง

พระพุทธศาสนา หนังสืออรรถกถาธรรมบทมีสาระดานเนื้อหาและภาษารวมอยูใน

ตัวแลว แตควรเสริมหนังสือ ตํารา งานวิจัยเพื่อใหเกิดความรูและทักษะในวิชาการ

ทางพระพุทธศาสนาดานอื่นย่ิงขึ้น การทองจํายังมีความจําเปนสําหรับการศึกษา

ภาษาบาลี เพราะตองจําหลักไวยากรณใหไดกอนแลวจะเขาใจภาษาบาลีไดงายขึ้น 

แตควรใหจําในหลักไวยากรณที่จําเปนเทานั้น และควรเพิ่มการทําความเขาใจและ

การคิดเชิงวิเคราะหเขามา สื่อการเรียนการสอนหรือเทคโนโลยีสมัยใหมถือวาเปน

สิ่งจําเปนมาก เนื่องจากทําใหประสิทธิภาพการเรียนการดีขึ้นและทําใหผูเรียน

เกดิความสนใจในการเรยีนมากยิง่ขึน้ การวดัผลและประเมนิผลไมควรเนนแตความจาํ

และความรูดานภาษาเทานัน้ และควรมกีารประเมนิความเขาใจเนือ้หาหรอืคาํสอน

และความคิดเชิงวิเคราะหดวย เพ่ือใหสอดคลองกับบริบทของสังคมขางนอกท่ี

เปลี่ยนแปลงไป ควรมีเกรดเฉลี่ยทุกชั้นประโยค และมี transcript หรือใบรับรอง

ผลการเรียนในแตละชัน้ประโยคดวย จะไดสอดคลองกบัพ.ร.บ.การศกึษาพระปรยิตัิ

ธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 22 (2) ทีใ่หชัน้เปรยีญธรรมสามประโยคมวีทิยฐานะระดบั

มัธยมศึกษาตอนปลาย และมาตรา 24 ใหผูสําเร็จชั้นเปรียญธรรมเกาประโยค 

มีวิทยฐานะระดับปริญญาตรี การพัฒนาครูผูสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลีตอง

ควบคูไปกับดานหลักสูตร การบริหารจัดการ งบประมาณ เปนตน สอดคลองกับ

พ.ร.บ.การศึกษาพระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 มาตรา 18 (1) (2) แมกองบาลี

สนามหลวงควรมีการทําความเขาใจและสรางเจตคติเชิงบวกตอการเรียนการสอน
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ของเจาสํานักเรียนและอาจารยใหญ โดยใชพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติ

ธรรมแผนกบาลีมาเปนเกณฑมาตรฐานในการจัดการเรียนสอน

 นอกจากนีโ้ครงสรางและองคประกอบของหลกัสตูรตองมกีารปรบัปรงุให

สอดคลองกบักรอบมาตรฐานคณุวฒุหิลกัสตูรสมยัใหม เพือ่ใหผูเรยีนไดนาํไปเทยีบ

วุฒิการศึกษาตอในระดับตาง ๆ ไดสะดวกตามที่พระราชบัญญัติการศึกษา

พระปริยัติธรรม พ.ศ. 2562 กําหนดไว ควรเพิ่มคําอธิบายรายวิชา (course 

description) ตามรูปแบบของหลักสูตรสมัยใหมเพื่อใหเห็นรายละเอียดของวิชา

แตละวิชาเพื่อเปนแนวทางสําหรับการเรียนการสอนและการทําเอกสารประกอบ

การเรียนการสอน ตํารา และหนังสือ การปรับหรือเพิ่มรายวิชาในเขากับยุคสมัย

ทุกชั้นประโยคมีความจําเปนตองอยางยิ่ง เพ่ือใหเหมาะสมกับสภาพการณของ

สงัคม เชน วชิาการกรรมฐานและวชิาการเผยแผ ซึง่ถอืวาเปนการฝกปฏบิตัศิาสนกิจ 

หรือการฝกประสบการณวิชาชีพที่สอดคลองกับหลักสูตรสมัยใหม หลักสูตร

พระปริยัติธรรมแผนกบาลีตามพระราชบัญญัติ พ.ศ. 2562 ควรไดรับการปรับปรุง

หลักสูตรโดยคงสาระสําคัญเดิมสวนใหญไว จําเปนตองเพิ่มปรัชญา วัตถุประสงค 

คําอธิบายรายวิชา การวัดและประเมินผล การประกันคุณภาพ เปนตนเขามาอีก 

เพ่ือใหสอดคลองกับพระราชบัญญัติการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี พ.ศ. 

2562 อีกดวย
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ศกึษาพบวาความตองการปฏริปูสังคมเปนปจจยัสาํคญัทีผ่ลกัดนัใหนกัเขียนทัง้สอง
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กลับมาเผยแพรในอินเดีย นักเขียนทั้งสองไดประจักษวาระบบวรรณะคือรากใหญ

ของปญหาทั้งหลายในสังคม พวกเขาจึงเขารวมขบวนการชาวพุทธใหมกับ

ดร.อัมเบดการ และยืนยันทัศนะของตนอยางชัดเจนวาหลักการทางพุทธศาสนา

เทาน้ันท่ีจะแกปญหาระบบวรรณะได โดยใชวรรณกรรมภาษาฮนิดีเปนสือ่สาํคญัใน

การเผยแพรความรูเพ่ือฟนฟแูละสรางความหมายใหมแกสงัคมอนิเดยีใหมเีอกภาพ

ในสังคมพหุวัฒนธรรม 

คําสําคัญ: วรรณกรรมฮินดียุคใหม ขบวนการชาวพุทธใหม ทลิต ภิกษุอานันท 

 เกาสัลยายัน มหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน 
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Hindi Writers’ Perspectives on Buddhism 

in a Multicultural Society:

A Study of the Works of Bhikshu Ananda Kausalyayan 
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Abstract

 This article aims to study the factors that inspired Bhikshu 

Ananda Kausalyayan and Mahapandit Rahul Sankrityayan, modern

Hindi writers from Hindu families, to turn their attention to the study 

of Buddhism, the manners in which they acquired knowledge of 

Buddhism, and the ways that their works reflect their perspectives 

on Buddhism. The study focuses solely on their original non-fiction 

literatures. It finds that the need for social reform was an important 

factor that drove both writers to become interested in Buddhism and 

to subsequently bring the knowledge that they had acquired in 
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Sri Lanka and Tibet back to India. Both writers traced India’s social 

problems back to the caste system. They therefore joined 

Dr. Ambedkar’s Neo-Buddhist Movement and clearly confirmed 

that only Buddhist principles can bring about solutions to the caste 

system. Their literary works in Hindi were the main medium used 

to disseminate knowledge in order to reform and create new social 

meanings for India, and to inspire unity in India’s multicultural

society. 

Keywords: Modern Hindi literature, Neo-Buddhist Movement, Dalit, 

 Bhikshu Ananda Kausalyayan, Mahapandit Rahul 

 Sankrityayan
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1. ความนํา

การศึกษาเกี่ยวกับขบวนการพุทธใหม (Neo-Buddhist Movement) 

หรือขบวนการพุทธทลิต (Dalit Buddhist Movement) ในอินเดียกําลังไดรับ

ความสนใจมากขึ้นในวงวิชาการไทย เทาท่ีปรากฏโดยมากเปนการคนควาจาก

เอกสารภาษาอังกฤษ และใชแนวคิดทฤษฎีทางสังคมศาสตรเปนสําคัญ อีกท้ัง

คอนขางเนนไปยังการศึกษาประวัติ ผลงาน และแนวคิดของ ดร. ภีมราว รามยี 

อัมเบดการ (Dr. Bhimrao Ramji Ambedkar) ผูนําขบวนการพุทธใหม ผูวิจัย

พบวาขอมูลดานวรรณกรรมภาษาฮินดีอันมีอยูเปนจํานวนมากนั้น สามารถนํามา

ศึกษาเพื่อชวยทําความเขาใจเรื่องกระบวนการเคลื่อนไหวดังกลาวใหกวางขวาง

ยิ่งขึ้นได

 เมื่อภาษาฮินดีเปนภาษาที่ประชาชนชาวอินเดียสวนใหญใชสื่อสารกัน 

รัฐบาลอินเดียจึงกําหนดไวในรัฐธรรมนูญเมื่อป ค.ศ. 1948 วาใหใชภาษาฮินดีเปน

ภาษาราชการควบคูกับภาษาอังกฤษ อยางไรก็ตาม การสงเสริมความสําคัญของ

ภาษาฮนิดีในฐานะภาษาสือ่สารกลางเพือ่การเชือ่มโยงสงัคมพหุวฒันธรรมในอนิเดีย

ที่มีภาษา วัฒนธรรม ขนบธรรมเนียมประเพณีแตกตางกันในภูมิภาคทั้งหลายให

สามารถเรียนรูเร่ืองของกันและกัน และสื่อสารใหเขาใจกันไดนั้น เริ่มมีบทบาท

มานานแลวตั้งแตชวงกลางคริสตศตวรรษที่ 19 เปนตนมา โดยขบวนการปฏิรูป

สังคมและวัฒนธรรมอินเดียหลายกลุมที่เคลื่อนไหวอยูในขณะนั้น มีขบวนการ

พราหโมสมาช (Brahmo Samaj) กอต้ังโดยราชา รามโมหนั รอย (Raja Rammohan 

Roy) ในป ค.ศ. 1828 ขบวนการอารยสมาช (Arya Samaj) กอตั้งโดยสวามี

ทยานันท สรัสวตี (Swami Dayananda Saraswati) ในป ค.ศ. 1875 ขบวนการ

รามกฤษณะมิชชั่น (Ramakrishna Mission) กอตั้งโดยสวามีวิเวกานันท (Swami 

Vivekananda) ในป ค.ศ. 1898 เปนตน ในวงการวรรณกรรมภาษาฮินดีเอง

ก็ปรากฏขบวนการเคลื่อนไหวสําคัญต้ังแตหลังป ค.ศ. 1850 เปนตนมา เมื่อ

วรรณกรรมฮนิดเีขาสูยคุใหมตามการแบงยคุทางวรรณกรรมของนกัวชิาการอนิเดีย 

กลาวคือวรรณกรรมภาษาฮินดีประเภทรอยกรอง เชน บทละคร ความเรียง 
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บทวิจารณ นวนิยาย และเรื่องสั้นไดพัฒนาขึ้นและคอย ๆ เปนที่นิยมแพรหลายไป

ในหมูนักเขียนรวมสมัย นักเขียนสําคัญผูมีบทบาทเปนผูนําทางวรรณกรรมแหงยุค

เชน ภารเตนทุ หริศจันทร (Bhartendu Harishchandra) และมหาวีระ ประสาท 

ทวิเวที (Mahavir Prasad Dwivedi) ในระหวางครึ่งแรกของคริสตศตวรรษที่ 20 

ขณะทีข่บวนการเรยีกรองเอกราช และการปฏริปูสงัคมอนิเดยีกาํลงัดาํเนินไปอยาง

เขมขนน้ัน พบวานักคิดนักเขียนตลอดจนนักเคลื่อนไหวทางสังคมจํานวนมาก

ยิ่งตระหนักถึงความสําคัญของภาษาฮินดีมากข้ึนในฐานะภาษากลางเพื่อเผยแพร

แนวคิดและสื่อสารกับประชาชนในสังคมวงกวาง ในชวงเวลาเดียวกันนั้นเอง ภิกษุ

อานันท เกาสัลยายัน (Bhikshu Ananda Kausalyayan) และมหาบัณฑิตราหุล 

สางกฤตยายัน (Mahapandit Rahul Sankrityayan) เปนนักคิดนักเขียนและ

นกัเคล่ือนไหวผูมบีทบาทสาํคญัยิง่ในระยะแรกของการฟนฟพูทุธศาสนาใหกลบัมา

เปนที่รู จักในสังคมอินเดียอีกครั้ง ทั้งสองไดผลิตผลงานวรรณกรรมออกมาเปน

จํานวนมากในภาษาฮินดีทั้งประเภทสารคดี และบันเทิงคดี มีทั้งนวนิยาย เรื่องสั้น 

บทละคร บทความ บันทึกการเดินทาง ตลอดจนวรรณกรรมแปลเปนภาษาฮินดี

จากตนฉบับภาษาบาลี สันสกฤต ทิเบต และภาษาอังกฤษ ผลงานวรรณกรรมของ

นักเขียนทั้งสองไดกลายเปนแหลงอางอิงสําคัญในการศึกษาวรรณกรรมของกลุม

พุทธใหมในอินเดีย อีกทั้งยังสงอิทธิพลทางวรรณกรรมใหแกนักเขียนรุนตอมาดวย 

 เปนทีน่าสงัเกตวา กลุมพทุธใหมเหลานัน้เกอืบทัง้หมดเปนคนนอกวรรณะ

หรือเรียกวากลุมทลิต (Dalit) ผูถูกกันออกไปจากระบบวรรณะตามความเชื่อใน

ศาสนาฮนิด ูหรอืเรยีกอกีคาํหนึง่วาเปนอวรรณะ หรอืจณัฑาล ทีพ่รอมใจกนัเปลีย่น

มานับถือพุทธศาสนา ปลดแอกตนเองจากหลักความเช่ือในศาสนาฮินดู หันมา

ดําเนินชีวิตตามแนวทางของ ดร. อัมเบดการ ทวาประเด็นที่นาสนใจก็คือ นักเขียน

สาํคญัทัง้สองทานน้ีหาใชทลติไม หากทัง้สองเปนชาวฮนิดท่ีูมาจากวรรณะสงูดวยซํา้ 

กลาวคือ ภิกษุอานันท เกาสัลยายัน มาจากตระกูลขัตรีในรัฐปญจาบซ่ึงจัดอยูใน

วรรณะแพศย และมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน มาจากตระกูลปาณเฑยในรัฐ

อุตตรประเทศ ซ่ึงจัดอยูในวรรณะพราหมณ ทั้งสองทานมิไดเปลี่ยนมานับถือ
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พุทธศาสนาอยางชาวทลิตผูถูกกดขี่และกีดกันออกจากสังคมดวยระบบวรรณะ 

ทั้งสองกําเนิดเปนชาวฮินดูตระกูลสูง แตกลาปฏิเสธหลักความเชื่อในศาสนาที่ได

มาโดยกําเนิดแลวเขามาศึกษาพุทธศาสนาและเปลี่ยนใจมานับถือ จนกระทั่ง

ผลิตงานวรรณกรรมเชิงพุทธศาสนาออกมาเปนจํานวนมาก ทามกลางบรรยากาศ

แหงความพยายามฟนฟสูงัคมอนิเดยีอนัมคีวามแตกตางหลากหลายทางวฒันธรรม 

จึงนาสนใจที่จะศึกษาเพ่ือใหทราบวาปจจัยใดทําใหนักเขียนท้ังสองหันมาสนใจ

ศึกษาพุทธศาสนา นักเขียนทั้งสองไดรับความรูทางพุทธศาสนามาอยางไร และ

ผลงานวรรณกรรมของนักเขียนทั้งสองไดสะทอนใหเห็นทัศนะท่ีมีตอพุทธศาสนา

อยางไรในฐานะที่พุทธศาสนาเปนสวนหนึ่งของสังคมพหุวัฒนธรรมอินเดีย 

 สาํหรับแหลงขอมลูทีใ่ชศกึษานัน้ เนือ่งจากวรรณกรรมประเภทบนัเทงิคดี

ยอมมีจินตนาการของผูเขียนปะปนอยูมาก จึงยากท่ีจะนํามาศึกษาใหตรงตาม

วัตถุประสงคได สวนวรรณกรรมแปล ยอมแสดงทัศนะของผูเขียน มิใชทัศนะของ

ผูแปล ดังน้ัน ในการศึกษานี้ผูวิจัยจะพิจารณาเพียงผลงานวรรณกรรมประเภท

สารคดีที่ประพันธขึ้นใหมเทานั้น ไมพิจารณาผลงานวรรณกรรมประเภทบันเทิงคดี 

และวรรณกรรมแปล 

 ผูวิจัยคาดวาการศึกษานี้จะกอใหเกิดประโยชนในทางวิชาการ กลาวคือ 

เปนการศึกษาประเด็นพหุวัฒนธรรมในวรรณกรรมเชิงพุทธสมัยใหมจากเอกสาร

ตนฉบับภาษาฮินดีถายทอดสูภาษาไทยเปนครั้งแรก ไดเห็นภาพที่มีรายละเอียด

มากยิง่ขึน้ของขบวนการพทุธใหมในอนิเดีย และไดขยายขอบเขตความรูความเขาใจ

ในบทบาทของวรรณกรรมฮินดีสมัยใหมใหกวางขวางยิ่งขึ้น 

2. สภาพการณทัว่ไปของสังคมอนิเดยีระหวางกลางครสิตศตวรรษ

 ที่ 19 – กลางคริสตศตวรรษที่ 20 

นับแตกลางศตวรรษที่ 19 เปนตนมา เมื่ออินเดียตกเปนอาณานิคมของ

อังกฤษก็ไดมีขบวนการตอตานความไมเปนธรรมของอังกฤษเกิดขึ้นกลุมแลว
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กลุมเลา กระทั่งพัฒนาไปเปนขบวนการเรียกรองเอกราช เชน พรรคคองเกรส

แหงชาติอินเดีย กอต้ังขึ้นในป ค.ศ. 1885 ซึ่งมีสมาชิกสวนใหญเปนชาวฮินดู 

ขบวนการอาลกีาร (Aligarh Movement) ซึง่เนนการฟนฟวูฒันธรรมอสิลาม กอตัง้

โดยเซอร ซัยยิด อะหมัด ขาน (Sir Syed Ahmad Khan) ในป ค.ศ. 1875 บางกลุม

กเ็นนแนวทางการปฏริปูสงัคม และฟนฟูวฒันธรรมด้ังเดมิใหกลบัมาเขมแข็งอีกครัง้ 

เชน ขบวนการพราหโมสมาช และขบวนการอารยสมาช ดังกลาวแลวในตอนตน

ของบทความ ขบวนการเคลื่อนไหวเหลานี้ไดเรียกรองใหสังคมตระหนักถึงความ

สงูสง และดงีามของวฒันธรรมอนิเดีย และใหตระหนกัถึงปญหาภายในสงัคมอนิเดยี

เองทีเ่ปนอปุสรรคตอความกาวหนาของประเทศ เชน ปญหาการแบงชนชัน้วรรณะ 

การไมใหสทิธเิสรีภาพและโอกาสแกสตร ีการถอืปฏบิตัติามธรรมเนยีมโบราณอยาง

ไรเหตุผล และแมผลงานของขบวนการเหลานี้จะปลุกกระแสชาตินิยมใหตื่นตัวขึ้น

มาไดสําเร็จ แตก็ไดทําใหความแตกตางระหวางฮินดูกับมุสลิมเดนชัดขึ้นดวย และ

กลายเปนความขัดแยงในยุคสมัยตอมา

 ทามกลางขบวนการเรียกรองเอกราช ขบวนการปฏริปูสงัคม และทามกลาง

ความขัดแยงระหวางชาวฮินดูกับมุสลิมที่กําลังดําเนินอยูนั้น ก็มีขบวนการปฏิรูป

สงัคมอกีกลุมหน่ึงเกดิขึน้นาํโดย ดร. อมัเบดการ ผูไดรบัการนบัถอืวาเปนผูใหกาํเนดิ

กลุมพุทธใหมอินเดียในกลางคริสตศตวรรษที่ 20 ดร. อัมเบดการมาจากครอบครัว

มหัร ซ่ึงจัดอยูในกลุมทลิตจึงถูกดูถูกเหยียดหยามและกดข่ีสิทธิเสรีภาพมาตั้งแต

วัยเด็ก เชน ไมไดรับอนุญาตใหน่ังเรียนรวมหองกับเด็กคนอื่น ๆ ตองนั่งเรียน

บนพื้นนอกหองเทานั้น ไมใหดื่มนํ้าจากที่ดื่มนํ้าของโรงเรียน ภายหลังโชคดีไดรับ

ความกรุณาจากครูชาวฮนิดูวรรณะพราหมณชวยสนบัสนนุการศกึษาใหเปลีย่นจาก

เดิมที่เคยใชนามสกุลสักปาลมาใชนามสกุลของครู ดร. อัมเบดการศึกษาถึงระดับ

ปริญญาเอกสาขาเศรษฐศาสตร และสําเร็จเปนเนติบัณฑิตจากอังกฤษในป ค.ศ. 

1924 ระหวางที่ทํางานดานกฎหมายในอินเดียก็เปนผูตอสูเรียกรองเพื่อความ

เสมอภาค และสิทธิทางสังคมแกผูดอยโอกาส โดยเฉพาะอยางยิ่งแกชาวทลิต เมื่อ

ดร.อัมเบดการพบวาการตอสูทางการเมืองและทางกฎหมายนั้นยังไมเพียงพอ
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ที่จะยกฐานะใหชาวทลิตมีชีวิตที่ดีขึ้นได ดวยการที่ชาวฮินดูยังถือขนบธรรมเนียม

ประเพณีดั้งเดิมอยางเหนียวแนนในการแบงชนชั้นวรรณะ ดร. อัมเบดการจึงสนใจ

ศกึษาหลักธรรมในศาสนาตาง ๆ  จนทีส่ดุพบวาพทุธศาสนาเปนศาสนาท่ีปฏเิสธเรือ่ง

การแบงแยกชนชั้นวรรณะ เนนความเสมอภาค และเนนการพิจารณาไตรตรอง

ดวยปญญา ปฏิเสธความเชื่อและพิธีกรรมอันงมงาย ตลอดจนมีหลักแหงความ

เมตตากรุณาตอกัน ดร. อัมเบดการจึงประกาศเมื่อวันที่ 13 ตุลาคม ค.ศ. 1935 ใน

ที่ประชุมสาธารณะที่เมืองนาสิก รัฐมหาราษฎร มีสาระสําคัญวา เมื่อทลิตไมไดรับ

ความเสมอภาคในสงัคมฮนิดูกจ็ะเลกินับถือศาสนาฮนิด ูและหันไปนบัถือศาสนาอืน่

ทีใ่หความเสมอภาคแกทลติ แมตนเองจะเกดิมาเปนชาวฮนิดแูตจะไมยอมตายไปใน

ฐานะชาวฮินดู หลังจากไดศึกษาหลักการของศาสนาตาง ๆ  และไดเตรียมการอยาง

ยาวนาน ในทีส่ดุเมือ่วนัที ่14 ตุลาคม ค.ศ. 1956 ดร. อัมเบดการ กไ็ดนาํทลติจาํนวน

หลายแสนคนประกาศตนเปนพุทธมามกะ ณ ลานทิกษาภูมี เมืองนาคปุระ

รัฐมหาราษฎร เหตกุารณอนัยิง่ใหญในประวตัศิาสตรอนิเดยีครัง้นี ้เกิดขึน้ทามกลาง

กระแสการตื่นตัวของสังคมในการฟ นฟูวัฒนธรรมชาวพุทธใหมข้ึนในอินเดีย 

ชาวพุทธใหมเหลานีไ้ดมีบทบาทอยางมากในความพยายามโอบอุม และสรางความ

หมายใหมใหแกสังคมอินเดียอันเต็มไปดวยความแตกตางหลากหลาย และทําให

พุทธศาสนาที่แทบสูญหายไปแลวจากอินเดียไดฟนกลับขึ้นมาเปนที่สนใจในสังคม

ยิ่งขึ้น โดยมีภิกษุอานันท เกาสัลยายัน และมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน เปน

ผูมีบทบาทสําคัญในระยะแรกของการฟนฟูพุทธศาสนา ผลงานวรรณกรรมภาษา

ฮินดีของนักเขียนทั้งสองเปนพาหนะหลักที่ชวยขนสงสาระแหงพุทธศาสนา

ตลอดจนแนวคิด และความเคลื่อนไหวของขบวนการชาวพุทธใหมใหเผยแพร

ออกไปสูสังคมอยางกวางขวางและทรงพลัง ซึ่งทําใหเกิดความหมายใหมที่เดนชัด

ยิ่งขึ้นของเอกภาพในสังคมพหุวัฒนธรรมอินเดีย
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3. ชีวประวัติสังเขป และผลงานสําคัญของภิกษุอานันท 

 เกาสัลยายัน และมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน

แนนอนวาในกระบวนการเคลือ่นไหวของชาวพทุธใหมซึง่ม ีดร. อมัเบดการ

เปนผูนําน้ัน มีผูปฏิบัติอันมีคุณูปการโดดเดนอยูหลายคน แตทวานักเขียนทั้งสอง

ที่บทความนี้มุงศึกษาน้ันมีความสําคัญในแงที่เปนนักเขียนรุนแรกผูบุกเบิกสราง

ผลงานวรรณกรรมเชิงพุทธศาสนาในภาษาฮินดี และไดสรางความหมายใหมที่

เดนชัดยิ่งขึ้นใหแกเอกภาพในสังคมพหุวัฒนธรรมอินเดียดังกลาวแลวขางตน 

การจะเขาใจกระบวนการทั้งหมดนี้ใหชัดเจนจึงจําเปนตองศึกษาชีวประวัติ และ

ผลงานของนักเขียนทั้งสองเสียกอน ซึ่งมีรายละเอียดโดยสังเขปดังตอไปนี้

3.1 ภิกษุอานันท เกาสัลยายัน 

แมภิกษุอานันท เกาสัลยายันไดมีบทบาทสําคัญในการผลิตผลงาน

วรรณกรรมเชิงพุทธจํานวนมากฝากไวในวงวรรณกรรมฮินดี แตกลับเปนที่นา

ประหลาดใจวาทานไมคอยไดรับความสนใจในหมูนักวิจารณวรรณกรรมเทาใดนัก 

จงึแทบไมปรากฏบทวจิารณ หรือการศึกษาวจัิยถงึชวีประวตัแิละผลงานของทานเลย 

อยางไรก็ตามยังพอพบขอเขียนที่กลาวถึงทานในนิตยสาร และหนังสือภาษามราฐี

อยู บาง (सावंत, 1996, पृ. 2) ในที่นี้อาจสันนิษฐานไดวา เนื่องจาก

ภาษามราฐีเปนภาษาทองถิ่นที่แพรหลายอยูในรัฐมหาราษฎร ภาคตะวันตกของ

อินเดีย ซึ่งเปนรัฐที่มีกลุมพุทธใหมอาศัยอยูมาก วรรณกรรมของกลุมพุทธใหม

จํานวนหน่ึงจึงผลิตออกมาในภาษามราฐี จากเอกสารในภาษามราฐี และจาก

ขอเขียนในภาษาฮินดีในตางกรรมตางวาระของภิกษุอานันท เกาสัลยายันเองนั้น 

ทําใหพอทราบชีวประวัติดังนี้

 ภิกษุอานันท เกาสัลยายัน มีนามเดิมวา หรินามทาส เกิดเม่ือวันท่ี 5 

มกราคม ค.ศ. 1905 ณ หมูบานสฮุานา เมอืงจันดิการ ครอบครวัเปนชาวฮนิดวูรรณะ

แพศยมีฐานะปานกลาง ทานเขียนถึงบิดาของตนไววา “อาตมาเปนบุตรของบิดา
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ผูอานคัมภีรครันถซาฮิบในคุรุทวาราของชาวซิกข ผูส่ังสอนธรรมะใหแกชาวฮินดู

ที่มาชุมนุมสวดมนตกันในเทวาลัย และผูมีเพื่อนชาวมุสลิมพาไปเขารวมกิจกรรม

ทางศาสนาอิสลาม” (सावंत, 1996, प.ृ 3)

ขอความนี้อาจสังเกตไดวา ภิกษุอานันท หรือหรินามทาสในวัยเยาว 

คุนชินกับสังคมพหุวัฒนธรรมในอินเดียอยูแลว มิไดแสดงความรังเกียจหรือแบง

แยกความแตกตาง แตกลับสามารถดําเนินชีวิตอยูรวมกับความหลากหลายนั้นได

อยางผสมกลมกลืน

 เมื่อบิดาและมารดาไดจากไปในวัยเพียง 13 ปไดเกิดเหตุการณท่ีอาจถือ

ไดวาเปนจุดเริ่มตนใหหรินามทาสต้ังขอสงสัยตอความบริสุทธิ์และศักดิ์สิทธิ์ของ

พราหมณผูมหีนาทีป่ระกอบพธิกีรรมตามประเพณฮีนิด ูกลาวคอื ในขณะทีก่าํลงันาํ

อัฐิของบิดาไปลอยอังคาร ไดผูกหอผานั้นไวกับกิ่งไมแลวเผลอหลับไป เมื่อตื่นขึ้น

พบวาหออัฐถิกูขโมยไปแลวโดยอาจถกูเขาใจวาเปนของมคีา ขณะท่ีเดนิรองไหเสยีใจ

อยูน้ันไดพบกับพราหมณผูหนึ่งซึ่งแนะนําใหใชทรายสมมุติเปนอัฐิ ก็จะสามารถ

ประกอบพิธีลอยอังคารไดตามประเพณี พราหมณผูน้ันไดชวยจัดแจงประกอบพิธี

ใหจนสําเร็จ จากนั้นก็เรียกรองเงินเปนจํานวนมากโดยอางวาเปนทักษิณาท่ีตอง

มอบใหแกผูประกอบพิธีตามธรรมเนียม ภิกษุอานันทบันทึกถึงเหตุการณตอนนี้

ไววา “อาตมาตอบพราหมณไปวา ฉนัจะไมใหเงนิ ฉนัจะไมทาํพธิอีกีแลว ทานกพ็วก

อาศัยศาสนามาหลอกลวงผูคน” (सावंत, 1996, प.ृ 3)

 เหตุการณนี้เองอาจพิจารณาไดวา นี่คือจุดเล็ก ๆ ที่สําคัญจุดหนึ่งที่

สงอิทธิพลตอไปในกาลขางหนาในชีวิตของหรินามทาสใหหันมาสนใจศึกษาและ

ตรวจสอบแนวคิดทางศาสนาและธรรมเนียมประเพณีฮินดู จนนําไปสูการเปลี่ยน

ศาสนาในเวลาตอมา

 เมื่อเติบโตขึ้นหรินามทาสในวัยหนุมก็ไดเขาทํางานรับจางท่ัวไปในสํานัก

พิมพแหงหน่ึงในเมอืงลาฮอรซึง่ปจจบุนัตัง้อยูในประเทศปากสีถาน จนกระทัง่เรียน

จบปริญญาตรีจากวทิยาลยัแหงชาติเมอืงลาฮอร ในชวงนัน้เองทีเ่ขาไดโอกาสพฒันา
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ฝมืองานเขียนของตนโดยการสงบทความไปตีพิมพลงในนิตยสารตาง ๆ 

 การไดพบกับมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายันในป ค.ศ. 1926 ที่เมือง

เมรัฐ รัฐอุตตรประเทศ ถือเปนจุดเปลี่ยนสําคัญอีกจุดหนึ่งในชีวิตของหรินามทาส

ในขณะน้ันมหาบัณฑิตราหุลครองเพศเปนนักบวชประเภทหน่ึงในศาสนาฮินดู

มีชื่อวา สวามีรามอุทารทาส และกําลังเลื่อมใสในแนวคิดและวัตรปฏิบัติของ

ขบวนการอารยสมาช กลุมฮินดูนักปฏิรูปสังคมวัฒนธรรมที่กําลังรุงเรืองและไดรับ

ความนิยมอยูในหมูปญญาชนชาวฮินดูมาตั้งแตปลายคริสตศตวรรษที่ 19 หนึ่งใน

อุดมการณสําคัญของขบวนการอารยสมาชเพื่อการปฏิรูปสังคมคือการรณรงคให

สังคมเลิกยึดถือระบบวรรณะ มหาบัณฑิตราหุลไดชักชวนหรินามทาสใหเขารวม

กับขบวนการอารยสมาช และไดรับช่ือใหมวาวิศวนาถ ภายหลังเมื่อมหาบัณฑิต

ราหุลหนัไปสนใจศกึษาพทุธศาสนากไ็ดชกัชวนวศิวนาถอกี ซึง่วศิวนาถเองกม็คีวาม

ศรัทธาในแนวปรัชญาของพทุธศาสนาอยูบางแลว เมือ่มหาบณัฑติราหลุเรยีกใหเดนิ

ทางตามไปยังประเทศศรีลังกาในเดือนธันวาคม ค.ศ. 1927 วิศวนาถจึงเดินทางไป

ศึกษาพุทธศาสนาอยางจริงจัง ณ วิทยาลังการ ปริเวณะ (หรือ มหาวิทยาลัยเกละ

นิยะ ในปจจุบัน) สถาบันการศึกษาสําหรับพระสงฆอันเกาแกและมีชื่อเสียงของ

ศรีลังกา กระทั่งตอมาในวันที่ 10 มกราคม ค.ศ. 1928 โดยการสนับสนุนของ

มหาบัณฑิตราหุล จึงไดรับการอุปสมบทเปนพระภิกษุ โดยมีพระธัมมานันท มหา

เถระ ประธานสงฆแหงวิทยาลังการปริเวณะเปนพระอุปชฌาย แลวจึงไดรับ

นามใหมวา ภิกษุอานันท เกาสัลยายัน 

 ในหนังสือชื่อ จดหมายของพระภิกษุ (िभक्ष ु के प�) ทานไดกลาวถึง

หน่ึงในแรงบันดาลใจใหบวชวาในขณะที่ยังเปนนักศึกษาอยูไดอานหนังสือชื่อ 

‘ความคดิเกีย่วกับการศกึษา’ (िशक्षा सबंंधी �वचार) ของ ลาลา หรทยาล เอม็. เอ. 

(Lala Hardayal M. A.) นักเขียนสายชาตินิยมผูมีช่ือเสียงในสมัยนั้น เมื่ออาน

ถึงบท ‘การเลือกอาชีพ’ แลวก็ตกลงใจไดวา 
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 ตนตั้ ง ใจแน  วแน  ว  าจะปฏิบัติ ง านเพื่ อการรับ ใช 

ประเทศชาติโดยไมแตงงาน ตนไมปรารถนาจะไดอะไรจากใคร

คนหน่ึงโดยเฉพาะหรือจากองคกรหนึ่งโดยเฉพาะเพื่อการ

ดํารงชีวิตเลย การจะดําเนินทั้งสองส่ิงใหไปดวยกันคืออุดมคติ

กบัการปฏบิติันัน้คือเร่ืองทีเ่ปนปญหา อาตมาจงึเหน็วาชวีติแบบ

พระภกิษเุทาน้ันคือคําตอบ (कौसल्यायन, 2015, प.ृ 79-80)

 ภกิษอุานนัท นอกจากจะไดศึกษาปรชัญาพทุธศาสนาเถรวาทตามแนวทาง

ของสาํนักวิทยาลงัการแลว ยงัไดศึกษาภาษาบาล ีและภาษาสงิหล มคีวามเช่ียวชาญ

ชํานาญทั้งสองภาษาจนสามารถแปลหนังสือภาษาบาลี และภาษาสิงหลเปนภาษา

ฮินดไีด ทานไดอาศยัอยูในศรลีงักาเปนเวลานาน กระทัง่ในป ค.ศ. 1936 จงึเดนิทาง

กลับมายงัอนิเดยีโดยตัง้ใจแนวแนวาจะดาํรงเพศบรรพชติตอไป และใชวรรณกรรม

เปนเครื่องมือเพื่อเผยแผพุทธศาสนาใหกวางขวางในสังคมอินเดีย 

 ภิกษุอานันทไดเขาไปมีบทบาทในการจัดการศึกษาทางดานภาษาฮินดี 

ภาษาบาลี และพุทธศาสนาในสถาบันสําคัญหลายแหง เชน มหาวิทยาลัย

นวนาลันทา เมืองนาลันทา รัฐพิหาร, สมาคมมหาโพธิ เมืองสารนาถ รัฐอุตตร

ประเทศ, พุทธวิหารที่เขตกามฐี เมืองนาคปุระ รัฐมหาราษฎร ระหวางป ค.ศ. 

1942-1951 ไดดํารงตําแหนงสมาชิกในสภาเผยแพรภาษาแหงชาติ และยังไดกลับ

ไปสอนภาษาฮินดีที่วิทยาลังการประเทศศรีลังกาอีกครั้งระหวาง ค.ศ. 1959-1968 

 ภิกษุอานันทไดร วมมือกับ ดร.อัมเบดการ และมหาบัณฑิตราหุล 

สางกฤตยายันในขบวนการเคลื่อนไหวเพื่อตอตานการแบงแยกชนชั้นวรรณะ และ

ปลุกสังคมใหตระหนักถึงสิทธิและความเสมอภาคของชาว ทลิตดวยความเพียร

พยายามอยูเปนเวลานานหลายทศวรรษ ควบคูไปกับการผลิตผลงานวรรณกรรม

ออกมาหลายเลม จนกระทั่งมรณภาพที่เมืองนาคปุระ รัฐมหาราษฎร เมื่อวันที่ 22 

มิถุนายน ค.ศ. 1988
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3.1.1 ผลงานสําคัญของภิกษุอานันท เกาสัลยายัน

 ผลงานของภิกษุอานันททั้งหมดเทาที่คนพบรวบรวมไดมีจํานวน 41 เลม 

อนัประกอบดวยคัมภรีแปลจากตนฉบบัภาษาบาลแีละภาษาสงิหลสูภาคภาษาฮนิดี 

ตําราไวยากรณภาษาและพจนานุกรม หนังสือสารคดีเชิงพุทธศาสนาและปรัชญา 

และหนังสือรวมบทความประเภทตาง ๆ  แตสําหรับในที่นี้จะกลาวถึงเฉพาะผลงาน

สาํคญัประเภทหนังสอืสารคดีเชงิพทุธศาสนาและปรชัญา และหนังสอืรวมบทความ

ที่ปรากฏทัศนะตอพุทธศาสนาของผู เขียนซึ่งจะสามารถนํามาศึกษาไดตาม

วัตถุประสงคของบทความเทานั้น 

 ภิกษุอานันท มีผลงานวรรณกรรมเลมสําคัญดังตอไปนี้

 พุทธศาสนา: การศกึษาเชงิปญญา (बौ�धमर् : एक ब�ु�वाद� अध्ययन) 
ผลงานฉบับนี้ใหความรูเรื่องเหตุการณในพุทธประวัติและหลักธรรมที่สําคัญใน

รูปแบบของคาํถาม-คําตอบตลอดทัง้เลมซึง่เปนคําถามทีภิ่กษอุานนัทไดรวบรวมจาก

ศาสนิกชนที่เคยสนทนาดวย กลวิธีในการประพันธหนังสือเลมนี้ใชพุทธประวัติ

เปนแกนแลวสอดแทรกคําอธบิายหลกัธรรมะทีเ่กีย่วของ คําอธบิายหลกัการและหลกั

ปฏิบัติสําคัญจึงปรากฏอยู ในหนังสือเลมนี้ทั้งหมดไมวาจะเปนกฎไตรลักษณ 

ปฏิจจสมุปบาท ขันธหา สมาธิและการปฏิบัติวิปสสนา เปนตน นอกจากนี้ยัง

กลาวถึงประวัติของพระอรหันตสาวก และการสังคายนาพระไตรปฎกดวย

 พระพุทธเจาและคณะสาวก (ब�ु और उनके अनुचर) แบงเปน 12 บท 

แตละบทแยกกลาวถึงประวัติและผลงานของบุคคลสําคัญในพุทธศาสนา เริ่มจาก

กลาวถึงพุทธประวัติในบทแรก ประวัติพระสารีบุตรในบทที่สอง และพระมหินทร 

พุทธโฆษ กุมารชีพ ทีปงกรศรีชญาณ พระสังฆราชศรณังกร มหาวีระสวามี 

มหาตมาซูซูกิ ดร. พอล ดาหลเก อนาคาริกธรรมปาละ บาบาซาฮิบ ดร. อัมเบดการ 

ตามลําดับ
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 หากไมมีบาบา (य�द बाबा न होते) เลาประวัติ ผลงานและความสําคัญ

ของ ดร. อัมเบดการในการเคลื่อนไหวเพื่อฟนฟูพุทธศาสนาในอินเดีย และการ

เรียกรองเพื่อสิทธิของชาวทลิต

 จดหมายของพระภิกษุ (िभक्षु के प�) รวบรวมงานเขียนในรูปแบบ

จดหมายทัง้หมด 19 ฉบบัทีภิ่กษอุานนัทเขยีนเลาเรือ่งราวตาง ๆ ใหแกนายโยเคนทร 

มิตรผูหนึ่งของทานในระหวางป ค.ศ.1935-1939 มีเนื้อหาทั้งในเรื่องหลักธรรม

ทางพุทธศาสนา และประเด็นทางสังคมวัฒนธรรมอินเดียโดยเฉพาะอยางยิ่งเรื่อง

การตอตานระบบวรรณะ

 ระบบวรรณะหรือระบบมรณะ (वणर् व्यवस्था या मरण व्यवस्था) 
เปนขอเขยีนเชงิวพิากษวิจารณเรือ่งธรรมเนียมการถอืระบบวรรณะโดยเปรยีบเทียบ

กับหลักธรรมในพุทธศาสนา

 เผาคัมภีรมนุสมฤติทําไม (मनसु्मिृत जलाई गई क्य�) หนังสือเลมนี้

แตงขึ้นเพ่ือเปนที่ระลึกถึงเหตุการณที่ ดร. อัมเบดการ จัดกิจกรรมเผาคัมภีร

มนุสมฤติ คัมภีรสําคัญเลมหนึ่งในศาสนาฮินดูเมื่อวันท่ี 25 ธันวาคม ค.ศ. 1927 

ดวยเห็นวาคัมภีรฉบับนี้เปนรากเหงาแหงแนวคิดการแบงแยกชนชั้นวรรณะ และ

กอใหเกิดคนนอกวรรณะซึ่งกลายเปนจุดดางพรอยในอารยธรรมอินเดีย สงผลให

กลายเปนปญหารายในสังคมอินเดียมาจนถึงปจจุบัน ผลงานเลมนี้ไดวิเคราะห

หลักการซึ่งรองรับการยึดถือในระบบวรรณะที่แสดงไวในคัมภีรนั้น 

 นอกจากวรรณกรรมทีส่ะทอนทศันะของภกิษอุานนัททีม่ตีอระบบวรรณะ

และชาวทลิตแลว ยังมีหนังสือ อื่น ๆ อีกหลายเลมที่มุงอธิบายขอหลักธรรมของ

พุทธศาสนาอยางละเอียดพิสดาร โดยไมอางอิงหรือพาดพิงถึงเรื่องระบบวรรณะ 

ปญหาทลิต หรือปญหาทางสังคมใด ๆ ทั้งสิ้น เชน

ตถาคต (तथागत) เปนหนังสือฉบับเล็กที่แบงออกเปนสามบทโดยแยก

อธิบายลักษณะสําคัญของพุทธะ ธรรมะ และสังฆะ ไปโดยลําดับ 
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 คําสอนอมตะของพระตถาคต (तथागत का शा�त संदेश) เปนหนังสือ

รวมบทความจาํนวน 32 บทความ ทีใ่หความรูหลากหลายดานเกีย่วกบัพทุธศาสนา

มีเรื่อง พุทธประวัติ ประวัติพระสาวก ประวัติศาสตรพุทธศาสนา หลักธรรม 

ประเพณีชาวพุทธ เปนตน

 สังโยชน (संयोजन) ในหนังสือเลมนี้แบงเนื้อหาออกเปน 10 บท โดย

ในแตละบทแยกอธิบายถึงสังโยชนทั้ง 10 ประการ หรือธรรมอันเปนกิเลสที่

ผูกมัดใหตองวนเวียนอยูในสังสารวัฏ 

 อนาตมวาท (अनात्मवाद) ที่มุงอธิบายหลักธรรมเรื่องความเปนอนัตตา

ของสรรพสิง่ โดยยกเอาบทสนทนาระหวางพระนาคเสนกบัพระยามลินิทจากคมัภรี

มิลินทปญหา และบทสนทนาระหวางพระพุทธเจากับพระปญจวัคคียท้ังหา

ในอนัตตลักขณสูตรมาอธิบายประกอบ เนนอรรถาธิบายถึงขอธรรมะลวน ๆ 

 ในยุคสมัยที่ภิกษุอานันทกําลังสรางสรรคผลงานวรรณกรรมฮินดีอยูนั้น 

สังคมอินเดียกําลังต่ืนตัวกับแนวคิดภาษาแหงชาติ โดยเล็งเห็นความจําเปนวา

ประชาชนทั่วประเทศซึ่งมีอัตลักษณทางวัฒนธรรมตางกัน มีภาษาแมของตนเอง

ที่ตางกัน ไมอาจจะสื่อสารใหเขาใจตรงกัน เปนหนึ่งเดียวกันไดหากไมมีภาษากลาง

รวมกัน ภิกษุอานันทไดกลาวถึงความสําคัญของการมีภาษาแหงชาติวา “ความ

แตกแยกภายในประเทศเกิดขึ้นจากนานาสาเหตุ หน่ึงในนั้นคือ ความไรเอกภาพ

ของภาษาแหงชาติในอินเดีย” (सावंत, 1996, प.ृ 55)

 ภาษาฮินดีคือภาษาท่ีคนสวนใหญในประเทศใชสื่อสารกันเขาใจมากท่ีสุด 

ประกอบกับสถานการณทางสังคมในยุคนั้นกําลังอยูในระหวางการตอสูเรียกรอง

เอกราช กลุมเคลื่อนไหวเพื่อการปฏิรูปสังคมวัฒนธรรมหลายกลุมในสมัยนั้น

เห็นวา การสรางอัตลักษณและความภาคภูมิใจในวัฒนธรรมของตนจะเปน

เคร่ืองมือสําคัญประการหนึ่งในการปฏิรูปสังคมอินเดียใหกาวหนา อันจะชวย

สนับสนุนกระบวนการเรียกรองเอกราชใหดําเนินการสําเร็จอีกดวย ภาษาฮินดีเปน

ภาษาท่ีประชาชนอินเดียมากกวารอยละ 40 เขาใจและใชสื่อสารกันกวางขวาง



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 53

อยูแลว แตยังไดรับความนิยมไมเพียงพอในหมูปญญาชนชาวอินเดียบางกลุมที่ยัง

นยิมชมชอบวฒันธรรมองักฤษ ตลอดจนประชาชนชาวอนิเดยีอกีหลายกลุมทีอ่าศยั

อยูในภูมิภาคทั้งหลายและมีภาษาแมเปนภาษาอื่น ๆ ภาษาฮินดีมีความเหมาะสม

อยางยิ่งที่จะไดรับฐานะภาษาแหงชาติ หรือภาษากลางในการสื่อสารทั่วประเทศ

ดังคํากลาวของมหาตมาคานธี ผูไดรับยกยองวาเปนบิดาแหงชาติ และผูมีบทบาท

สําคัญในการสงเสริมภาษาฮินดีใหมีฐานะภาษาแหงชาติ แมคานธีพูดภาษาคุชรา

ตีเปนภาษาแม แตดวยความตระหนักแลวซึ่งบทบาทและสําคัญของภาษาฮินดีจึง

ไดกลาววา “ภาษาที่อาจมีฐานะเปนภาษาแหงชาติของอินเดียไดนั้นตองเปนภาษา

ที่งายและสะดวกสําหรับขาราชการทั้งหลาย มีพลังในการเปนสื่อกลางทางศาสนา 

เศรษฐกิจ และการปกครอง มีผูพูดจํานวนมาก คนทั่วประเทศเขาถึงไดงาย ภาษา

องักฤษไมอาจยนือยูไดเลยบนหลกัเกณฑนี ้ภาษาฮนิดีเทานัน้ทีย่นือยูบนหลกัเกณฑ

นี้ทั่วอินเดีย” (फालके, 2016, प.ृ 11)

 ความสําคัญของภาษาฮินดีไดรับกระแสสนับสนุนจากหลายภาคสวนอัน

สามารถสืบยอนขึ้นไปไดวาเริ่มมีขบวนการมาแลวตั้งแตกลางคริสตศตวรรษท่ี 19 

ดังกลาวแลวในบทนาํ จนกระทัง่ในกาลตอมาไดนาํไปสูการบญัญตัไิวในรัฐธรรมนญู

อนิเดยีในป ค.ศ. 1949 ใหภาษาฮนิดีและภาษาองักฤษเปนภาษาราชการ ใชสือ่สาร

เปนทางการไดทุกภูมิภาคทั่วประเทศ ทั้งนี้ภาษาถิ่นที่สําคัญ หรือภาษาใหญ ๆ ที่มี

ผูพูดเปนจํานวนมากในแตละภูมิภาคนั้นก็ยังคงสถานะเปนภาษาราชการในระดับ

รัฐ หรือในระดบัภมูภิาคอยูดวย โดยรฐับาลกลางมไิดบงัคบัใหยกเลิกการใชภาษาถ่ิน

แลวตองหนัมาใชภาษาฮนิดีเพยีงเทานัน้แตประการใด ภาษากลางและภาษาถิน่ตาง

มีบทบาทหนาที่สําคัญของตน ๆ ดังคํากลาวของรพินทรนาถ ฐากูร กวีชาวเบงกอล

ผูพูดภาษาเบงกาลีเปนภาษาแม ไดแสดงทัศนะถึงความสัมพันธระหวางภาษาฮินดี

กับภาษาถิ่นไวอยางชัดเจนดังนี้วา

 วัฒนธรรมอินเดียยุคใหมเปรียบเหมือนดอกบัวบานดอกหนึ่ง กลีบแตละ

กลีบนั้นคือวัฒนธรรมภาษาและวรรณกรรมของทองถิ่นทั้งหลาย หากเด็ดแมเพียง

กลบีใดกลบีหน่ึงทิง้ไป ดอกบวักจ็ะเสือ่มเสยีความงดงาม ขาพเจาปรารถนาใหภาษา
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ถิ่นทุก ๆ ภาษาของอินเดียซึ่งมีวรรณกรรมอันสรางสรรคไวแลวนั้น เปนราชินีใน

เรือนของตน ๆ และเปนภาษาแหงบทกวีที่แสดงความรูสึกนึกคิดของมวลชนใน

ทองถิน่ และใหภาษาฮนิดเีปนมณเีมด็กลางในสายสรอยแหงภาษาสมยัใหม อนิเดยี

ก็จะงดงามอยางอินเดียเสมอ (फालके, 2016, प.ृ 17)

 บังกิมจันทร จัฏโฏปาธยาย (Bankimchandra Chattopadhyay) 

นักวรรณกรรมชาวเบงกอลผูมีชื่อเสียงอีกทานหนึ่ง ก็ไดแสดงทัศนะสนับสนุน

ความสําคัญของภาษาฮินดีในฐานะที่จะเปนเครื่องมือสรางเอกภาพทามกลาง

ความหลากหลายในสังคมอินเดีย ดังคําของเขาที่กลาววา “ภาษาฮินดีจะชวย

สถาปนาเอกภาพใหเกิดขึ้นแกชนในภูมิภาคทั้งหลายในอินเดีย นั่นเองจึงจะสมกับ

คําวาพ่ีนองชาวอินเดียอยางแทจริง ดังนั้นพวกเราควรเขียนหนังสือภาษาฮินดี

เพ่ือใหเปนเครือ่งมงคลแกดนิแดนสวนใหญของอนิเดยี” (फालके, 2016, प.ृ 17)

 แมภิกษุอานันทจะเปนชาวปญจาบีโดยกําเนิด กลาวคือพูดภาษาปญจาบี

เปนภาษาแมก็ตาม ทวาในกระบวนการสงเสริมความสําคัญ และเผยแพรภาษา

ฮินดีดังกลาวนั้น ทานเปนผูหนึ่งที่มีบทบาทสําคัญยิ่ง ไดดําเนินรอยตามอุดมคติ

ดังที่ผูนําแหงกระบวนการปฏิรูปสังคม ตลอดจนกวีและนักวรรณกรรมทั้งหลายได

ริเริ่มเอาไว ดวยผลงานและความสามารถของภิกษุอานันททําใหตอมาเมื่อมีการ

กอตัง้สถาบนัเผยแพรภาษาแหงชาติ (Rashtrabhasha Prachar Samiti) ข้ึนทีเ่มอืง

วรธา รัฐมหาราษฎร ในป ค.ศ. 1947 ภิกษุอานันทก็ไดรับแตงตั้งใหเปนประธาน

คณะกรรมการคนแรก 

 ผลงานวรรณกรรมภาษาฮินดีของภิกษุอานันทไดทําหนาท่ีเปนสื่อสําคัญ

สองประการ กลาวคือทั้งในการสงเสริมและเผยแพรภาษาฮินดีใหเปนที่นิยม

กวางขวางยิ่งขึ้นในสังคมอินเดีย และอีกประการหนึ่งคือการเผยแพรความรูทาง

พทุธศาสนาสูประชาชนอยางกวางขวาง ทาํใหชาวพทุธใหมไดรบัความรูความเขาใจ

พุทธศาสนาที่ถูกตอง การแปลคัมภีรจากตนฉบับภาษาบาลี และภาษาสิงหลเปน

ภาษาฮินดีน้ัน ถือไดวาภิกษุอานันทไดสรางคุณูปการท่ีสําคัญยิ่งในการนําความรู
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ทางพทุธศาสนากลบัคนืสูอนิเดยีอกีครัง้ และสามารถแพรหลายไปทัว่ประเทศอนัมี

ลักษณะเปนสังคมพหุวัฒนธรรมไดดวยมีภาษาฮินดีเปนสื่อกลาง ภิกษุอานันท

กลาววา “มีอยูสองลอในชีวิตของอาตมา ลอแรกคือลอแหงการเผยแผพุทธศาสนา 

ลอสองคือลอแหงการรับใชภาษาฮินดี” (सावंत, 1996, प.ृ 11)

 ภิกษุอานันทเชื่อวา ตราบใดที่ประเทศยังไมรอยเขามาในสายสรอย

เสนเดียว เมื่อน้ันความเจริญกาวหนาของชาติจะเกิดข้ึนไมได ภาษาฮินดีคือดาย

เสนเดียวเสนนั้นที่จะสามารถรอยประเทศชาติเขามาเปนหนึ่งเดียวกันได ดวยหลัก

การนี้เองทานจึงเดินทางไปทั่วประเทศเพื่อการเผยแพรภาษาแหงชาติ ดวยเหตุน้ี

จึงถือไดวา ผลงานวรรณกรรมเชิงพุทธศาสนาภาษาฮินดีของภิกษุอานันทไดทํา

หนาที่สองประการไปพรอม ๆ กัน คือเพื่อการเผยแผพุทธศาสนาใหกวางขวางใน

สังคมอินเดียดวยและสงเสริมความสําคัญของภาษาฮินดีใหแพรหลายไปทั่วอินเดีย

ดวย หรืออีกนัยหนึ่งเปนการสรางเอกภาพในความหลากหลายอันจะสงเสริมให

ความเปนพหุวัฒนธรรมในสังคมอินเดียมีความหมายเดนชัดขึ้น

3.2 มหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน 

 มหาบณัฑติราหลุเขยีนอตัชวีประวัติเอาไวในหนงัสอื การเดนิทางของชวีติ

ฉัน (मेर� जीवन या�ा) ทําใหไดทราบวามหาบัณฑิตราหุลมีชื่อเดิมวา เกดารนาถ 

ปาณเฑย เกิดเมื่อวันอาทิตยที่ 9 เมษายนป ค.ศ. 1893 ในเมือง อซามการ 

รัฐอุตตรประเทศ ชื่อราหุล สางกฤตยายัน นั้นไดมาภายหลังเมื่อหันมานับถือ

พุทธศาสนาแลวเขารับการอุปสมบทซึ่งจะกลาวตอไปขางหนา คํานําหนาวา 

‘มหาบัณฑิต’ นั้นเปนตําแหนงเกียรติยศที่ไดรับการยกยองจากคณะบัณฑิต

แหงศรีกาศีบัณฑิตสภา หรือคณะพราหมณผู รู สันสกฤตแหงเมืองพาราณสี 

เมื่อป ค.ศ. 1939 ในวัย 16 ป ทานเริ่มสนใจแนวทางปฏิบัติของกลุมนักบวชฮินดู

สายไวษณพนิกาย จึงได  เข าไปเป นศิษย ของหริกรัณทาส นักบวชฮินดู

ในสํานักของสาธุปรมหังสะผูมีชื่อเสียงอยูในสมัยนั้น ทานราหุลจึงเริ่มใชชีวิตแบบ

นักแสวงหาสัจธรรม เดินทางแสวงบุญไปยังเมืองศูนยกลางทางศาสนาที่สําคัญ
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ทั่วอินเดียภาคเหนือ ไมนานก็เกิดเรื่องจับพลัดจับผลูถูกเชิญไปเปนผูสืบทอด

สาํนักนักบวชแหงปรสามฐั ในรฐัพหิาร จงึไดบวชเปนสาธ ุนกับวชฮนิดปูระเภทหนึง่

ในสํานักนั้น แลวไดรับนามใหมวา สวามีรามอุทารทาส แตหลังจากเพียงไมกี่เดือน

ตอมาเมือ่พบวาตนไมไดรับการสนับสนุนใหเรยีนหนังสอืตอไปดงัทีไ่ดเคยตกลงกันไว

กอนจึงลาออกเสีย แลวเดินทางจาริกตอไปในอินเดียใต ไดเขาไปสูสํานักของสวามี

หริประปนนาจารยะ ไดรับแตงตั้งใหมีตําแหนงเปนผูสืบทอดสํานักพราหมณแหงนี้

ดวย ทานราหุลเที่ยวจาริกแสวงบุญตอไปทั่วประเทศอินเดียและไดศึกษาคัมภีร

พระเวทอยางจริงจัง ตอมาแนวคิดของขบวนการอารยสมาชไดคอย ๆ ปรากฏ

อิทธิพลขึ้นในจิตใจ ขบวนการอารยสมาชมีแนวคิดสําคัญเรื่องการปฏิเสธพิธีกรรม

และการบูชาเทวรูปอันงมงาย การปฏิเสธระบบวรรณะ การใหเกียรติและสิทธิ

เสรีภาพแกสตรี แตทั้งนี้หลักการของขบวนการอารยสมาชนั้นตั้งอยูบนฐานที่เชื่อ

มั่นศรัทธาวาวัฒนธรรมพระเวทอันเปนวัฒนธรรมดั้งเดิมของฮินดูโบราณนั้นเปน

สิง่ทีด่ ีบริสุทธ์ิ และสูงสงกวาวฒันธรรมอืน่ทีเ่ขามาในอนิเดยีภายหลงั คมัภรีพระเวท

คือคัมภีรศักดิ์สิทธิ์มาจากพระเจา ทําใหนักวิชาการสวนใหญพิจารณาแนวคิดของ

ขบวนการอารยสมาชวาเปนกลุมฮินดูชาตินิยมกลุมหนึ่ง 

 ทานราหุลไดเขาศึกษาในวิทยาลัยมุซาฟรของสมาคมอารยสมาชแหง

เมืองอักรา ตอมาในป ค.ศ.1915 ไดเขาไปศึกษาภาษาสันสกฤตที่วิทยาลัย ดี.เอ.วี. 

วิทยาลัยในเครือขายของสมาคมอารยสมาช ในเมืองลาฮอร ปจจุบันตั้งอยูในเขต

ประเทศปากีสถาน เขาเริ่มสนใจศึกษาพระพุทธศาสนาในป ค.ศ. 1917 หลังจาก

ที่ไดฟงนักบวชฮินดูสนทนากันเรื่องปรัชญาคําสอนของพุทธศาสนา แตทวาอินเดีย

ในเวลานั้นจะหาตําราภาษาฮินดีเรื่องหลักธรรมคําสอนของพระพุทธเจาแมสักเลม

เดียวกไ็มมเีลย ทีพ่อหาไดกม็แีตคัมภรีธรรมบทในภาษาบาลเีทานัน้ ดวยเหตบุงัเอญิ

ใดก็สุดรู วันหนึ่งทานไดพบกับพระสงฆชาวอินเดียผูเดินทางมาจากแควนเบงกอล

รูปหน่ึงนามวาภิกษุโพธานันท มหาเถระ การพบปะและสนทนากันในครั้งนั้นได

มีอิทธิพลตอจิตใจของทานเปนอยางมาก ทานไดเขียนถึงเหตุการณนั้นเอาไววา

“ผมไมเอาดวยกับระบบวรรณะอยูแลวในทุกกรณี เมื่อไดพบและสนทนากับภิกษุ
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โพธานันทแลว ความคิดความเขาใจของผมก็กาวหนาข้ึนไปมาก ผมไดรับความรู

เกี่ยวกับพระพุทธศาสนาซึ่งปรากฏอิทธิพลตอจิตใจผมอยางมากในคราวนั้น” 

(बौ�, 2015, प.ृ 32)

 การพบปะและสนทนากับภิกษุโพธานันทครั้งนั้นไดกอแรงบันดาลใจแก

มหาบัณฑิตราหุลในการศึกษาภาษาบาลีและภาษาสิงหล เพราะไดทราบวาคัมภีร

ทางพุทธศาสนาที่บันทึกไวดวยภาษาบาลีและใชอักษรสิงหลมีอยูเปนจํานวนมาก 

ตรงนี้เองจึงเปนจุดเริ่มตนแหงแรงบันดาลใจใหเดินทางไปศึกษาพุทธศาสนาใน

ประเทศศรีลังกาในกาลตอมา อนึ่ง พึงกลาวไวดวยวาในทัศนะของทาน ทานเห็น

วาภิกษุโพธานันทคือบุคคลแรกผูจุดประทีปแหงพุทธศาสนาใหสวางขึ้นอีกครั้งใน

หมูชาวอินเดีย โดยพรอมกันนั้นก็เล็งเห็นปญหาของระบบวรรณะวาเปนอุปสรรค

ในสังคมอินเดียดวย ทานราหุลกลาววา 

 นอกจากพระชาวพมาชื่อจันทรมณี บาบา ลูกศิษยของทานผูแปลคัมภีร

ธรรมบทเปนภาษาฮินดีแลว ก็มีทานโพธานันทอยูเพียงลําพังผูเดียวท่ีพยายามอยู

ทุกขณะเพ่ือการสถาปนาพุทธศาสนาใหกลับคืนมาอินเดียอีกครั้ง อันเปนหนึ่งใน

ความตั้งใจ 3 ประการของทาน กลาวคือ (1) นําพระพุทธศาสนากลับมายังดินแดน

ตนกาํเนิด (2) ถอนรากถอนโคนการแบงชนชัน้วรรณะออกไปจากอนิเดยี (3) ศกึษา

คัมภีรทั้งหลาย (बौ�, 2015, प.ृ 34)

 ขอความท่ีไดแสดงมาน้ีเราอาจพิจารณาไดวา ความสนใจเขามาศึกษา

พุทธศาสนาของมหาบัณฑิตราหุลนั้นไดเริ่มตนขึ้นและดําเนินไปพรอม ๆ กับ

แนวคิดของการปฏิเสธระบบวรรณะ ทานเองก็ไมเห็นดวยกับระบบวรรณะอยูแลว

แตแรกดังคํากลาวที่แสดงไวขางตน ตอมาก็ไดมาศรัทธาเลื่อมใสในภิกษุโพธานันท

ผูมีความตั้งใจจะถอนรากถอนโคนระบบวรรณะอีก นาเช่ือวาภิกษุโพธานันทคือผู

มีอิทธิพลสําคัญแกจิตใจของทานทั้งในเรื่องการศึกษาพุทธศาสนา และเรื่องการ

ปฏิเสธระบบวรรณะ
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 ระหวางป ค.ศ. 1922-1927 ทานราหุลตองวุนวายอยูกับกิจกรรมทาง

การเมืองอันยืดเยื้อและถูกจับเขาเรือนจําหลายครั้ง จึงใชเวลาในเรือนจํานั้นเอง

ศกึษาคนควาความรูจากตาํรบัตาํราตาง ๆ  เทาที่พอหาได เมือ่ออกจากเรือนจาํแลว

ไมนานจึงไดพบกับ หรินามทาส หรือตอมาคือภิกษุอานันท เกาสัลยายัน ท่ีเมือง

เมรฐั รฐัอตุตรประเทศ ในป ค.ศ. 1926 ตอมาในป ค.ศ. 1927 ทานราหลุเดนิทางไป

ศรลัีงกา และอาศยัอยูทีน่ัน่ประมาณปครึง่โดยเปนอาจารยสอนวชิาภาษาสันสกฤต 

ณ วิทยาลังการปริเวณะ สอนหนังสือพรอม ๆ กับศึกษาภาษาบาลีและคัมภีร

พุทธศาสนาไปดวย ดวยความเปนผูเรียนรูไวจึงศึกษาพระไตรปฎกสําเร็จแตกฉาน

จนไดรับตําแหนง ตริปฏกาจารยะ เมื่อไดเขามาศึกษาพระพุทธศาสนาอยางเต็มตัว

แลว ก็ละทิ้งความเชื่อในพระเวท ความเช่ือในพระเจา และแนวคิดและแนวทาง

ปฏิบัติของขบวนการอารยสมาชไป ความศรัทธาในพระพุทธศาสนานี้ยังอยูในใจ

ของทานราหุลตอไปจนตลอดชีวิต 

 ขณะที่อาศัยอยูในประเทศศรีลังกาน้ันก็ไดศึกษาท้ังภาษาฝรั่งเศสและ

ภาษาทิเบตไปดวย เมื่อกลับจากศรีลังกามายังอินเดียแลว ไมนานก็เดินทางตอไป

ยงัประเทศเนปาลและทเิบต ไดศกึษาคมัภรีพทุธศาสนาของฝายวชัรยานจากทเิบต

และนาํคมัภรีโบราณกลบัมาอนิเดีย จากน้ันไดเดินทางกลบัไปศรลีงักาอกีครัง้หนึง่ใน

ป ค.ศ. 1930 และเขาอุปสมบทเปนพระภิกษุเมื่อวันที่ 22 มิถุนายน ค.ศ. 1930 ได

รับชือ่ใหมจากทานธมัมานนัท มหาเถระ พระอปุชฌายรปูเดยีวกนักบัพระอปุชฌาย

ของภิกษอุานันทวา ราหลุ สางกฤตยายนั อนัเปนชือ่ท่ีรูจกัทัว่ไปตัง้แตนัน้เปนตนมา 

ระหวางป ค.ศ. 1932-1938 ดวยกิจกรรมทางศาสนาจึงไดเดินทางไปหลายแหง

ทั้งเนปาล ทิเบต ญี่ปุน เกาหลี โซเวียต อิหราน และยุโรป การเดินทางไปปฏิบัติ

ศาสนกิจในยุโรปไดเดินทางรวมกับภิกษุอานันทดวย มหาบัณฑิตราหุลไดเดินทาง

ไปทิเบตรวมทั้งสิ้น 4 ครั้ง ในแตละครั้งไดนําคัมภีรทางพุทธศาสนาภาษาสันสกฤต

กลับมาศึกษาเปนจาํนวนมาก ตลอดชวีติของทานน้ันไดศกึษาคมัภรีทางพทุธศาสนา 

เขียนหนังสือ แปลหนังสือ และเดินทางไปพรอม ๆ กัน แตบทบาทอีกดานหนึ่ง

ของทานก็คือ การเปนนักเคลื่อนไหวทางการเมืองและสังคมที่ตนไดอาสาเขารวม
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ขบวนการปฏรูิปสงัคม ในระหวางป ค.ศ. 1939-1942 มหาบณัฑติราหลุไดมบีทบาท

สําคัญในฐานะสมาชิกผูรวมกอตั้งพรรคคอมมิวนิสตแหงรัฐพิหาร ซ่ึงเนนใหความ

สําคัญตอการแกปญหาของเกษตรกรผูถูกเอารัดเอาเปรียบ

 ในป ค.ศ. 1945 ทานไปเปนอาจารยสอนภาษาสันสกฤตอยูในมหาวทิยาลยั

เลนินกราด และไดลาสิกขาที่น่ัน หลังพบกับสตรีชาวโซเวียตท่ีในกาลตอมาได

กลายเปนภรรยา ทานกลบัมาอนิเดียในวนัที ่17 สงิหาคม 1947 หรอืหลงัจากอนิเดยี

ไดรบัเอกราชแลวเพยีง 2 วนั เมือ่กลบัมาครัง้นีม้หาบณัฑติราหลุกไ็ดมบีทบาทสาํคญั

อยู 3 ดาน ไดแก ดานการเปนนักเขียน ผูดําเนินกิจกรรมเพื่อสังคม และนักเดินทาง 

ในป ค.ศ. 1958 ทานไดรับรางวัลอันทรงเกียรติทางโลกวรรณกรรมแหงอินเดียคือ

รางวัลสาหติยะอคาเดม ีจากผลงานหนงัสอืเร่ือง ประวตัศิาสตรเอเชียกลาง ตอมาใน

ป ค.ศ. 1959 มหาบัณฑิตราหุลกลับไปสอนหนังสือที่วิทยาลังการปริเวณะอีกครั้ง 

ซึ่งในขณะน้ันไดสถาปนาขึ้นเปนมหาวิทยาลัยวิทยาลังการแลว และไดผลิต

พจนานุกรมภาษาทิเบต-ฮินดี และหนังสืออื่น ๆ สําเร็จท่ีนั่น กอนจะกลับมาเสีย

ชีวิตในอินเดียที่เมืองสิลิกุรี รัฐเบงกอลตะวันตกเมื่อวันที่ 14 เมษายน ค.ศ. 1963

3.2.1 ผลงานสําคัญของมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน 

 มหาบณัฑติราหลุนับเปนนักเขียนผูหน่ึงทีป่ระสบความสาํเรจ็และมชีือ่เสยีง

อยางมากในวงการวรรณกรรมฮินดี ผลงานของเขาไดรับความนิยมสูงจึงถูกแปล

เปนภาษาทองถิ่นตอไปอีกหลายภาษา มีภาษาทมิฬ คุชราตี มราฐี เบงกาลี อูรดู 

เปนตน ผลงานวรรณกรรมทั้งหมดของมหาบัณฑิตราหุลรวบรวมได 138 ชิ้น มีทั้ง

วรรณกรรมประเภทบันเทิงคดี ไดแก นวนิยาย เรื่องสั้น บทละคร และวรรณกรรม

ประเภทสารคดี ไดแก บทความ อัตชีวประวัติและชีวประวัติ บันทึกการเดินทาง

ยังมีคัมภีรแปลและตําราทางวิชาการอีกเปนจํานวนมาก สําหรับในที่นี้จะกลาวถึง

เฉพาะผลงานประเภทสารคดีเชิงพุทธศาสนาซึ่งเปนประเด็นการศึกษาตาม

วัตถุประสงคของบทความ อันไดแก
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 พุทธจรรยา (बु�चय्यार्) เปนผลงานดานพุทธศาสนาเลมแรกของ

มหาบัณฑิตราหุล ซึ่งถือไดวามีความสําคัญยิ่ง และไดสรางคุณูปการตอการศึกษา

พระพุทธศาสนาใหแกสังคมอินเดียในยุคตอมา มหาบัณฑิตราหุลเตรียมตนฉบับ

สําเร็จในประเทศศรีลังกา และพิมพเผยแพรครั้งแรกในอินเดียเมื่อป ค.ศ. 1930 

ผลงานชิน้น้ีเกิดจากการคนควาคัมภรีอยางกวางขวาง เกบ็เอาสารตัถะจากพระสตูร

สําคัญทั้งหลายในพระไตรปฎกมาเขียนอธิบายใหม เปนหนังสือเลมใหญที่แบง

เน้ือหาออกเปน 5 ภาค อธิบายเรื่องพุทธประวัติและหลักธรรมที่ทรงแสดง 

เรียงลําดับตามเหตุการณตั้งแตประสูติถึงปรินิพพาน โดยนําพระสูตรตาง ๆ 

ที่พระพุทธเจาทรงแสดงไวหรือเกี่ยวของกับเหตุการณนั้น ๆ ในแตละชวงเวลาของ

พระชนมชีพมาแสดงไปตามลําดับเวลา ภาคที่ 1 มีเนื้อหาต้ังแตการประสูติจนถึง

พระชนมาย ุ43 พรรษา ภาคที ่2 แสดงเรือ่งราวในพทุธประวตัติัง้แต 43-48 พรรษา 

ภาคที่ 3 ตั้งแต 49-55 พรรษา ภาคที่ 4 ตั้งแต 55-75 พรรษา และภาคที่ 5 ตั้งแต

พระชนมายุ 75-80 พรรษา ผลงานวรรณกรรมเลมใหญราว 700 หนาเลมนี้จึงเปน

แหลงอางอิงเพื่อการศึกษาพุทธประวัติพรอมทั้งหลักธรรมที่ทรงแสดงผานฝมือ

การเรียบเรียงของมหาบัณฑิตราหุลที่รอยเรียงพระสูตรตาง ๆ มาอธิบายใหมใน

ภาคภาษาฮินดี 

 วัฒนธรรมพุทธศาสนา (बौ� संस्कृित) เปนผลงานวรรณกรรมเลมใหญ

และสําคัญมากอีกเลมหนึ่งของมหาบัณฑิตราหุลที่ไดมอบใหแกสังคมอินเดีย 

หนังสือเลมน้ีใหความรู เรื่องประวัติศาสตรพุทธศาสนาและสังคมวัฒนธรรม

ชาวพุทธนานาชาติ แบงเนื้อหาออกเปน 7 ภาค แยกตามประเทศที่มีพุทธศาสนา

เจรญิรุงเรอืงอยูทัง้ในอดตีและปจจบุนั ดงันี ้ภาคที ่1 กลาวถงึพทุธศาสนาในอนิเดยี 

ศรีลังกาและพมา ภาคที่ 2 กลาวถึงพุทธศาสนาในชวามาเลเซีย หมูเกาะสุมาตรา 

บาหลี และหมู เกาะบอรเนียว ภาคที่ 3 กลาวถึงพุทธศาสนาในอาณาจักร

โบราณจําปา ฟูนัน เขมร และพุทธศาสนาในประเทศไทย ภาคท่ี 4 กลาวถึง

พุทธศาสนาในอัฟกานิสถาน เอเชียกลาง และเอเชียตะวันตก ภาคที่ 5 กลาวถึง

พุทธศาสนาในประเทศจีนต้ังแตยุคโบราณถึงราชวงศแมนจูภาคที่ 6 กลาวถึง
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พุทธศาสนาในเกาหลีและญี่ปุ น ภาคที่ 7 กลาวถึงพุทธศาสนาในทิเบตและ

มองโกเลีย หนังสือเลมหนาประมาณ 600 หนาเลมนี้นอกจากใหความรู 

เชิงประวัติศาสตรพุทธศาสนาในนานาประเทศแลวยังใหขอมูลดานภูมิศาสตร 

ประวัติศาสตร และวัฒนธรรมพุทธศาสนานานาชาติดวย ซึ่งถือไดวาผลงาน

วรรณกรรมเลมสําคัญที่เปดโลกทัศนใหสังคมอินเดียไดศึกษาเรียนรูพุทธศาสนา

ผานภาษาของตนใหเขาใจไดอยางงายดาย

 ทัศนะของพระพุทธเจา (बु� का दशर्न) เปนหนังสือเลมบาง ๆ 

ที่ผูเขียนหยิบยกเอาเหตุการณในพุทธประวัติมาเลาใหมอยางยนยอ มีท้ังหมด 

4 เรื่องไดแก (1) การแสดงธรรมเกี่ยวกับหลักการ คุมครองสตรี ใหปลอดภัย

ไมถูกขมเหงอันเปนหนึ่งในหลักอปริหานิยธรรม 7 ประการ ของแควนวัชช ี

(2) การเขาฌานของพระราชกุมารสิทธัตถะในพิธีแรกนาขวัญ (3) หลักการ

ปฏิเสธวรรณะที่พระพุทธเจาแสดงเอาไวในวาเสฏฐสูตร (4) ความเปนผูมีปกติสงบ

อยูเสมอของพระพุทธเจา เปนที่นาสังเกตวา มหาบัณฑิตราหุลเนนอธิบายหลักการ

ปฏิเสธวรรณะของพระพุทธเจาในหนังสือเลมนี้โดยใหพื้นที่หนากระดาษอธิบาย

แกหัวขอดังกลาวมากกวาหัวขออื่น 

 หลักการพื้นฐานของพระพุทธเจา (ब�ु के मलू िस�ांत) มีเนื้อหาแสดง

ทัศนะของผูเขียนที่มีตอพระพุทธศาสนาเร่ืองหลักการสําคัญของพระพุทธเจา 

4 ประการ ไดแก (1) ความไมเชื่อถือในพระเจา เนนยํ้าหลักการวามนุษย

เปนนายของตนเอง (2) ความเปนอนิจจังของจิตวิญญาณมนุษย (3) การปฏิเสธ

ความศักดิ์สิทธิ์ของคัมภีรสูงสุด (4) เชื่อในความสืบเนื่องของชีวิตอยางเปนเหตุ

เปนผล ปฏิเสธเรื่องเหตุบังเอิญหรือการดลบันดาล

 มหามานพ พุทธะ (महामानव ब�ु) มีเนื้อหาแบงเปน 17 บท แสดง

เหตุการณสําคัญในพุทธประวัติพรอมกับการอธิบายหลักธรรมท่ีเกี่ยวของ

กับเหตุการณนั้น ๆ ประกอบ ต้ังแตบทที่ 1-17 มีเนื้อหาเรียงตามลําดับ

ดงัน้ี (1) พุทธประวติัต้ังแตประสติูจนถึงปรนิพิพานโดยสงัเขป (2) การถวายเชตะวนั

มหาวิหารของอนาถบิณฑิกเศรษฐี (3) เหตุการณการเสด็จดับขันธปรินิพพาน
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(4) สถานะความเปนพระพุทธเจา (5) การละครในสมัยพุทธกาล (6) การเผยแผ

ธรรมะในแควนอวันตี (7) ธรรมะของคฤหัสถ (8) หลักอหิงสา (9) พระพุทธเจาใน

ฐานะแพทยผูขจัดโรคทางจิตวิญญาณ (10) คุณความดีของมนุษยกับชาติกําเนิด 

(11) ความเปนนักประชาธิปไตยของพระพุทธเจา (12) หลักการของศีล สมาธิและ

ปญญา (13) เรื่องกฎไตรลักษณ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา (14) เรื่องหลักอนิจจตา 

(15) เรื่องปญญาบารมี (16) มรดกของพระพุทธศาสนา (17) คุณูปการตอพระพุทธ

ศาสนาของบุคคลสําคัญบางทาน ไดแก นาคารชุน นาคเสน มาตฤเจฏ และอสังคะ

 ผูนับถือพุทธคนใหม (नवद��क्षत बौ�) แสดงประวัติและคุณูปการของ 

ดร. อัมเบดการ ท่ีมีตอการฟนฟูพุทธศาสนาในอินเดีย และการตอสูเรียกรอง

เพื่อสิทธิและเสรีภาพของชาวทลิต

 ผลงานวรรณกรรมบางสวนทีไ่ดแสดงตวัอยางมาแลวนี ้อาจพจิารณาไดวา

มหาบณัฑิตราหลุคอนขางใหนํา้หนกัอยางมากตอการเสนอแนวคดิการปฏเิสธระบบ

วรรณะ ความมีอิสรภาพทางศาสนา เสรีภาพในสังคม และความเสมอเทาเทียม

กันของสิทธิมนุษย โดยใชหลักการในพระพุทธศาสนามาเปนหลักฐานสนับสนุน 

ดังปรากฏเนื้อหาในหนังสือชื่อ ทัศนะของพระพุทธเจา หลักการพื้นฐานของ

พระพุทธเจา มหามานพพุทธะ เปนตน อยางไรก็ตามมหาบัณฑิตราหุลใชเพียง

มุงหมายนําหลักการของพุทธศาสนามาเปนสื่อหรือเครื่องมือเพื่อตอตานระบบ

วรรณะดังเจตนาของตนเพียงอยางเดียวเทานั้นไม การนําความรูของหลักธรรม

ลวน ๆ ในพุทธศาสนาใหกลับคืนสูสังคมอินเดียและใหเผยแพรออกไปอยางกวาง

ขวางก็เปนความมุงหมายสําคัญต้ังแตแรกของเขาดวย ดังปรากฏเปนผลงานช่ือ 

พุทธจรรยา และ วัฒนธรรมพุทธศาสนา เปนตน นอกจากนี้ ยังผลงานประเภท

คัมภีรแปล เชน คัมภีรมัชฌิมนิกาย ทีฆนิกาย และวินัยปฎกของพุทธศาสนาฝาย

เถรวาทที่แปลจากภาษาบาลีอักษรสิงหลสูภาษาฮินดี และจากการท่ีไดเดินทางไป

ทิเบต 4 ครั้งระหวางป ค.ศ. 1930-1938 ดวยมีจุดประสงควาตองการคนหาคัมภีร

ที่สูญหายไปจากอินเดียซึ่งถายทอดไวในภาษาสันสกฤตและเก็บรักษาไวในทิเบต

เปนจํานวนมาก เขาไดนําคัมภีรใบลาน ของพุทธศาสนาฝายวัชรยานที่คนพบกลับ
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มาแปลถายทอดสูภาคภาษาฮินดีอีกหลายเลม ทั้งสองประการนี้อาจพิจารณาไดวา

มหาบณัฑติราหลุไมแสดงความรงัเกยีจหรอืการตอตานพทุธศาสนาฝายวชัรยานใน

ทิเบตอันมีวัฒนธรรมและขนบธรรมเนียมแตกตางไปจากพุทธศาสนาฝายเถรวาท

จากศรลีงักาทีต่นไดเคยศกึษามากอน เขานาํตนเองเขาไปศกึษากบัทัง้สองสาย และ

นําความรูเหลานั้นกลับเขามาในอินเดีย 

 ดงัไดแสดงมานี ้อาจจะพจิารณาบคุลกิภาพของมหาบัณฑิตราหลุไดวาเปน

ผูกระตือรือรน สนใจใฝศึกษาและตื่นตัวตอเหตุการณทางสังคม พรอมทั้งเสียสละ

อุทิศตนเปนนักเคลื่อนไหวเพื่อชวยเหลือสังคม เปนทั้งนักเดินทางที่ทองเที่ยวไปทั่ว

อินเดียและตางประเทศ มีความรูไดวิชาการหลายแขนง แมจะไดเดินทางอยู

ตลอดเวลาอีกทั้งยังทํางานรวมกับขบวนการปฏิรูปสังคมไปดวย แตกระนั้นก็ไม

ทอดทิ้งงานวรรณกรรม ไมละท้ิงบทบาทการเปนนักเขียนและนักแปลเลย มหา

บัณฑิตราหุลมีชีวิตของการเปนนักเดินทางและชีวิตของการเปนนักเขียนควบคูกัน 

เขาไดกลาวไวเองวา “ในขณะเดินทางผมก็ยังทํางานเขียนของตนไปดวย แปล

หนังสือภาษาบาลีเปนภาษาฮินดีไดเปนจํานวนมาก” (बौ�, 2015, प.ृ 192) 
มหาบัณฑิตราหุลมีความรูหลายภาษาทั้งอังกฤษ บาลี สันสกฤต ทิเบตสิงหล 

ดวยบุคลิกภาพของความเปนคนใฝรูและมีความสนใจในนานาวิชาการจึงมีผลงาน

หนังสือออกมาในหลายแวดวง นอกจากเปนนักเขียนเรื่องสั้นและนวนิยายแลว

ยังเปนนักแปลอีกดวย ซึ่งผลงานแปลสวนใหญเนนการแปลคัมภีรในพุทธศาสนา

จากภาษาบาลี สันสกฤต สิงหล และทิเบต เปนตน ถายทอดสูภาษาฮินดี แตงตํารา

ประวัติศาสตร ปรัชญา โบราณคดี และการวิจารณวรรณกรรมตลอดจนขอเขียน

ทางดานการเมืองการปกครอง ผลงานทั้งหมดนี้จึงทําใหมหาบัณฑิตราหุล 

สางกฤตยายนัมเิพียงเปนนกัเขยีนทีม่ชีือ่เสยีงผูหนึง่เทานัน้แตยงัไดรบัการยกยองใน

อินเดียวาเปนปราชญในนานาสาขาวิชาการ ทั้งในดานปรัชญา ศาสนา รัฐศาสตร 

ประวัติศาสตร และภาษาและวรรณคดี 
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4. วิเคราะห และเปรียบเทียบชีวประวัติและผลงานของภิกษุ

 อานันท และมหาบัณฑิตราหุล

ภิกษุอานันท และมหาบัณฑิตราหุล นักเขียนทั้งสอง มีบุคลิกภาพและ

ภมูหิลงัทีค่ลายคลงึกนักลาวคือ ตางเติบโตมาทามกลางสงัคมพหวุฒันธรรมในอินเดยี 

มีอุปนิสัยชอบคนควาหาความรู สืบสวนเรื่องราวตาง ๆ เพื่อใหเขาใจความจริง 

ชวงเวลาในชีวิตของทั้งสองก็ดําเนินอยูทามกลางบรรยากาศแหงการแสวงหา

ทางออกของปญหาในสงัคม ทัง้สองไมเพยีงแตเฝามองดอูยางผูเรยีนรูเทานัน้ แตยงั

นําตนเขาไปศึกษาดวยประสบการณของตนเองดวย ดังปรากฏในชีวประวัติของ

ทัง้คูวามคีวามเล่ือมใสในแนวทางของศาสนาฮนิดูสายไวษณพนกิายและอารยสมาช

จนเขาไปเปนนักบวชในสํานักนั้น ๆ แตตอมาเมื่อภิกษุอานันทไดรับแรงบันดาลใจ

และการสนับสนุนจากมหาบณัฑิตราหุล โดยมหาบณัฑติราหลุกไ็ดรบัแรงบนัดาลใจ

มาจากภิกษโุพธานันทอกีทอดหนึง่ แรงบันดาลใจนัน้นาํพาใหทัง้สองเขาสูการศึกษา

พุทธศาสนาอยางจริงจัง เมื่อไดศึกษาหลักการพุทธศาสนาจากประเทศศรีลังกา

และทิเบตเปนเวลาหลายป ภกิษุอานันทดําเนินชวีติในเพศบรรพชิต สวนมหาบัณฑติ

ราหลุเลอืกทีจ่ะดาํเนนิชวีติในเพศฆราวาสจึงไดลาสกิขาไปหลงัจากท่ีไดเปนพระภกิษุ

อยูชวงเวลาหนึ่ง แตทั้งสองก็ไดชวยกันนําความรูความเขาใจในหลักธรรมของ

พุทธศาสนาที่ไดบมเพาะเอาไวเหลานั้นกลับมามอบใหอินเดีย โดยใชวรรณกรรม

ภาษาฮินดีเปนเครื่องมือสื่อกลางสําคัญเพื่อถายทอดและเผยแพรใหกวางขวางใน

สังคม

 ความคลายคลึงกันอีกประการหนึ่งในชีวประวัติของนักเขียนท้ังสองก็

คือ แมทั้งคูจะกําเนิดมาในครอบครัวท่ีนับถือศาสนาฮินดู และมีวรรณะสูง แต

กลาปฏิเสธระบบวรรณะ และแสดงออกซึ่งอุดมการณของตนอยางเขมแข็งโดยได

เขารวมขบวนการทางสังคมเพื่อเรียกรองสิทธิและเสรีภาพใหแกชาวทลิตใน

ขบวนการพุทธใหมที่มี ดร.อัมเบดการเปนผูนํา นักเขียนท้ังสองตางเขียนหนังสือ

ที่แสดงถึงประวัติและคุณูปการของ ดร. อัมเบดการ ตลอดจนผลิตงานวรรณกรรม

เผยแพรหลักการของพุทธศาสนาที่มีตอเรื่องระบบวรรณะ และศักยภาพที่แทจริง
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ของมนุษย ประเด็นสําคัญที่ปรากฏอยางคลายคลึงกันในผลงานวรรณกรรมของ

นักเขียนทั้งสองชี้ใหสังคมอินเดียอันมีความหลากหลายทางวัฒนธรรมไดเห็น

ทางออก โอกาสใหม และแสดงความหมายใหมของการสรางเอกภาพในความ

หลากหลาย เพื่อโอบอุมใหความเปนสังคมพหุวัฒนธรรมเดนชัดขึ้น ประเด็น

เหลานั้นจะอภิปรายตอไป ดังนี้ 

4.1 ปญหาสังคมเรื่องระบบวรรณะ

 ในหนงัสอื หากไมมบีาบา (य�द बाबा न होते) ทีภ่กิษอุานนัทไดเรยีบเรยีง

ประวัติชีวิต แนวคิด และผลงานของ ดร. อัมเบดการไวโดยละเอียดนั้น ไดกลาวถึง

ระบบวรรณะและชะตากรรมของชาวทลิตที่เผชิญอยูในสังคมอินเดียวา

 ในรฐัมหาราษฎร หากชาวฮนิดชูัน้สูงกาํลงัเดนิอยูบนถนน 

คนนอกวรรณะจะไมไดรับอนุญาตใหเดินรวมบนถนนเสนนั้น 

เพื่อที่วาเงาของคนนอกวรรณะจะไดไมทําใหชาวฮินดูผูนั้นตอง

แปดเปอนมลทิน คนนอกวรรณะจะตองสวมดายสีดําเสนใหญ

ไวบนขอมือหรือที่คอเพ่ือเปนสัญลักษณใหชาวฮินดูช้ันสูงไดรู 

จะไดไมเผลอเขาไปแตะตอง ในเมืองปูนาราชธานีแหงเปศวา 

เคยมีคาํสัง่ทางราชการวา คนนอกวรรณะตองผกูไมกวาดไวท่ีเอว

หากเดินไปที่ใดจะตองกวาดรอยเทาของตนบนพ้ืนใหลบหาย

ไปดวย เพื่อที่วาชาวฮินดูชั้นสูงจะไดไมเดินยํ่ารอยเทานั้นและ

ทําใหตนตองสกปรกไป และตองแขวนหมอดินไวที่คอ หากจะ

ถ ม น้ําลายก็จะได ถ มลงไปในหม อดิน ไม  ให ถ มลงดิน 

(कौसल्यायन, 2015, प.ृ 34) 

 ภิกษุอานันทกลาวเพิ่มเติมวา “นํ้าในสระ ทั้งชาวฮินดู ชาวมุสลิม และแม

กระท่ังสัตวเลี้ยงก็ไดรับอนุญาตใหใชใหดื่มได แตกลับถูกหวงหามสําหรับคนนอก

วรรณะ” (कौसल्यायन, 2015, प.ृ 100) และยังไดเนนยํ้าวาปญหาเรื่องระบบ

วรรณะตองกําจัดออกไปโดยเร็วที่สุด โดยกลาววา
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 ระบบวรรณะอนัไรซึง่มนุษยธรรมน้ีตองรบีเรงกําจดัออกไป

โดยเร็วที่สุดเพราะกอใหเกิดความไมเทาเทียมกันในสังคม ดวย

เหตุนี้สังคมจึงไมอาจพัฒนาใหกาวหนาไปได ซ่ึงผลของมัน

จะทําใหประเทศชาติไรเอกภาพ ชาวฮินดูคิดไปเองวาพวกเขา

คงจะไมตกนรก ท้ัง ๆ ที่พวกเขายังรังเกียจเดียดฉันทคนนอก

วรรณะอยู (कौसल्यायन, 2015, प.ृ 14) 

 ในบทนําของหนังสือ เผาคัมภีรมนุสมฤติทําไม (मनुस्मृित जलाई 
गई क्य�) ภิกษุอานันทไดแสดงความคิดคํานึงถึงทลิตผูอาศัยอยูในรัฐท้ังหลาย

ท่ัวประเทศอินเดียที่ไมไดรับความเปนธรรม ประสบกับการดูถูกเหยียดหยาม

และกดขี่ขมเหงอันเปนผลพวงที่มีกําเนิดสืบเนื่องมาจากความคับแคบของระบบ

วรรณะ และยังไดอางถึงขอมูลจากการสํารวจโดยคณะทํางานท่ีรัฐบาลแตงตั้งข้ึน

เม่ือป ค.ศ. 1969 ในการรวบรวมปญหาของคนนอกวรรณะจากภูมิภาคตาง ๆ 

ทั่วประเทศ อันไดแก รัฐอานธรประเทศ อัสสัม พิหาร คุชราต หริยาณา จัมมู

และแคชเมียร เกรละ มัธยประเทศ ทมิฬนาฑู มหาราษฎร ไมซอร อุริสา ปญจาบ 

ราชสถาน อุตตรประเทศ เบงกอลตะวันตก เดลี โกอา และหิมาจัลประเทศ 

ยกตวัอยางเชน ภกิษอุานนัทไดกลาวถงึ เด็กหนุมอาย ุ19 ในเมืองกฤษณา รฐัอานธร

ประเทศถูกกลาวหาวาขโมยรองเทาไปคูหนึง่จากคนวรรณะสงู เขาจงึถูกจบัมดัไวกับ

เสาแลวจดุไฟเผาโดยมคีนยนืดูอยูมากกวา 40 คน ในรฐัอสัสมัมรีายงานวาประชาชน

ในหมูบานหน่ึงไมไดรับอนุญาตใหด่ืมนํ้าชาในราน เขาพักในโรงแรม หรือเขาไป

ในเทวาลัยเพราะความที่เปนคนนอกวรรณะ ในเมืองบาโรดา รัฐคุชราต สมาชิก

คณะกรรมการหมูบานผูหนึ่งซึ่งเปนคนนอกวรรณะ ไมไดรับอนุญาตใหนั่งประชุม

รวมกับคณะกรรมการคนอื่น ๆ ถูกขับไลใหไปนั่งภายนอกอาคารในระหวางการ

ประชุม รัฐจัมมูและแคชเมียรมีรายงานมาวา นักศึกษาในวิทยาลัยทางการแพทย

และวิศวกรรมศาสตรไมไดรับอนุญาตใหดื่มนํ้าจากแหลงนํ้าเดียวกับนักศึกษาคน

อื่น ๆ ครูในโรงเรียนแหงหนึ่งในเมืองตีกัมการ รัฐมัธยประเทศ ไมไดรับอนุญาตให

นั่งบนเกาอีต้ัวเดียวกบัครูคนอืน่ ๆ  ในโรงเรียนเดียวกัน หมูบานหนึ่งในเมืองตันจอร 
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รัฐทมิฬนาฑู มีการทํารายและจุดไฟเผากระทอมของคนนอกวรรณะทําใหเสียชีวิต

ไปถึง 42 คน ซึ่งมีทั้งเด็กและสตรีดวย ภิกษุอานันทยังกลาวถึงรายงานเรื่องสตรีถูก

บังคับใหเปลือยกายอยางนาอับอายในเมืองออรังคาบาด รัฐมหาราษฎร คนนอก

วรรณะจากหลายหมูบานในรัฐปญจาบไมไดรับอนุญาตใหตักนํ้าจากบอเดียวกันใน

หมูบาน ไมไดรบัอนุญาตใหรวมกจิกรรมทางสงัคมกบัผูอืน่ นกัเรยีนคนหนึง่ในเมอืง

อิลาฮาบาด รัฐอุตตรประเทศ ถูกกลุมนักเรียนฮินดูหัวรุนแรงรุมทํารายเพราะติด

รูปภาพของ ดร. อัมเบดการ ไวในหอพัก 

ในหนังสือชื่อ จดหมายของพระภิกษุ (िभक्ष ुके प�) มีความตอนหนึ่ง

กลาวถึงระบบวรรณะโดยอางถึงบทสนทนาระหวางพระพุทธเจากับวาเสฏฐมานพ

ในวาเสฏฐสูตร ภิกษุอานันทไดแสดงทัศนะวา

 การแบงแยกชนชั้นวรรณะในสังคมชาวฮินดูนั้นเปนเรื่อง

ไรสาระและไรรากฐาน เปนความเชื่อที่หลงผิดตามกันแลว

กอใหเกิดความเสียหายใหญ ควรเอายาพิษแหงการถือตนวาสูง 

หรอืเจยีมตนวาตํา่ตอยนีอ้อกจากคอของเดก็ตัง้แตในตอนเลก็ ๆ  

เด็กบางคนไมเคยแตะรองเทาของใคร ๆ เลยดวยถือวาตนเอง

เปนพราหมณ ในขณะที่เด็กบางคนไมมีแมโรตีจะกินดวยวา

ตนเองเปนจัณฑาล ท้ังเด็ก คนหนุมสาว และคนชราชาวฮินดู

ทุกคน หากเขาถือเอาระบบวรรณะไวก็ยอมตกเปนทาสของ

ความเชือ่อยางใดอยางหนึง่ วนันีเ้ราไมตองการวรรณะพราหมณ 

ไมตองการวรรณะกษัตริย ไมตองการวรรณะแพศย ไมตองการ

วรรณะศูทร ความจําเปนสําหรับยุคนี้ก็คือบุคคลผูมีปญญาและ

มคีวามประพฤติดี ผูทีพ่รอมเรยีนรูการงานทกุอยางและสามารถ

ปฏิบัติการงานทั้งหลายไดอยางดีในทุกเมื่อ (कौसल्यायन, 
2015, प.ृ 43) 

 ภิกษุอานันท ยังไดยืนยันซํ้า ๆ ในงานเขียนหลายเลมวาการถือระบบ

วรรณะเกีย่วของโดยตรงกบัการดาํรงอยูของทลติ และเรือ่งเปนรากเหงาของปญหา
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สังคม ตราบใดที่ระบบวรรณะยังไมสิ้นสุด ตราบนั้นปญหาเรื่องทลิตก็จะยังไมถูก

ถอนรากถอนโคนออกไปได ภิกษุอานันทแสดงทัศนะไววา “ตราบใดที่อินเดียยังไม

หลดุพนจากบวงแหแหงความเพอฝนในเรือ่งวรรณะทัง้สี ่อนัไดแกพราหมณ กษตัรยิ 

แพศย และศูทร และตราบใดที่เรายังไมหลุดพนไปจากความขัดแยงเรื่องการ

แบงแยกดวยชาตกิาํเนดิ ตราบนัน้เรากย็งัไมอาจหลดุพนจากปญหาเรือ่งทลติไปได” 

(कौसल्यायन, 2015, प.ृ 73) 

 ทศันะทีม่ตีอปญหาสังคมเรือ่งระบบวรรณะของภกิษอุานนัทนี ้สอดคลอง

กับทศันะของมหาบัณฑติราหลุ มหาบณัฑติราหลุเชือ่อยางแนวแนวาหากแกปญหา

ชนชั้นวรรณะไมได อินเดียก็จะเจริญกาวหนาไมได ดังที่เขากลาวไววา “ตราบใด

ที่การแบงชนชั้นวรรณะยังไมสิ้นสุดลง ตราบนั้นความพยายามท้ังหลายเพื่อการ

พัฒนาอินเดียก็จะสําเร็จมิได” (सांकृत्यायन, 1976, प.ृ 106) 

 ดังแสดงมานี้จึงปรากฏอยางชัดเจนวา ในทัศนะของนักเขียนทั้งสอง

ตระหนักชัดแจงแลววาระบบวรรณะเปนปญหาใหญของสังคมอินเดีย เพราะจาก

การมอียูของระบบวรรณะจึงกอใหเกิดปญหาของชาวทลติ นาํไปสูความไมเสมอภาค 

ความไมเทาเทียมกัน การถูกเอารัดเอาเปรียบในสังคม ซึ่งปญหาทั้งหลายเหลานี้

นบัเปนอปุสรรคทีข่ดัขวางไมใหประเทศมคีวามเจรญิกาวหนา และการสรางเอกภาพ

ในความหลากหลายของสังคมอินเดียก็จะสําเร็จเปนจริงขึ้นมาไมได 

4.2 การตระหนักถึงแหลงที่มาของระบบวรรณะ

 เมื่อรูชัดแลววาปญหาระบบวรรณะเปนตนตอปญหาใหญอันกอใหเกิด

อุปสรรคตอการสรางเอกภาพในสังคม กอใหเกิดการแตกแยกในสังคม และเปน

อุปสรรคตอการพัฒนาประเทศใหกาวหนา ภิกษุอานันทและมหาบัณฑิตราหุลจึง

ไดสืบคนตอไปจนไดรับคําตอบวา ระบบวรรณะนั้นดํารงอยูไดเพราะมีความเชื่อใน

ความศักดิ์สิทธิ์ของคัมภีรฮินดูเปนฐานรองรับใหตั้งอยู นักเขียนทั้งสองเห็นดวยกับ 

ดร. อัมเบดการวาธรรมเนียมการยึดถือระบบวรรณะ มาจากคําสอนในคัมภีร

มนสุมฤตขิองศาสนาฮนิดูและน่ันเองคือรากใหญทีก่อกาํเนดิปญหาทลติ ดวยแนวคดิ
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ดังกลาวนั้นเองทําใหตอมาในป ค.ศ. 1971 ภิกษุอานันทจึงไดเขียนหนังสือช่ือ 

เผาคมัภรีมนุสมฤตทํิาไม (मनसु्मिृत जलाई गई क्य�) สาระสาํคญัทีภ่กิษอุานนัท

เสนอไวในหนังสือเลมนี้คือ การแบงแยกวรรณะคือพิษในสังคม ความไมเสมอภาค

และการเลือกปฏิบัติที่ไมเทาเทียมกันถือเปนความประพฤติช่ัวราย ภิกษุอานันท

พยายามลางความเชื่อเรื่องระบบวรรณะโดยยืนยันวา “ระบบนี้จะตองถูกทําลาย

ไปเสียจากสังคม การศึกษาคัมภีรมนุสมฤติเปนสิ่งชั่วราย เปนพิษภัย เปนความ

ไมเสมอภาคในสังคม ดังนั้นการเผาคัมภีร มนุสมฤติจึงเป นสิ่งทีถูกต อง” 

(कौसल्यायन, 2000, प.ृ 13) ภิกษุอานันทนําเนื้อหาจากคัมภีรมาอธิบาย

ตอไปอีกวา

 ขอความในคัมภีรที่กลาววามหาประชาบดีพรหม สราง

พราหมณออกจากปาก สรางกษัตริยออกจากแขน สรางแพศย

ออกจากตนขา และสรางศูทรออกจากเทา เพื่อทําใหโลกนี้

เจรญิขึน้ หากถือวาขอความนีเ้ปนจรงิตามตวัอกัษร กย็อมถอืวา

พราหมณเปนอภิสิทธิ์ชนของพระพรหม ไมรู เหมือนกันวา

ทําไมผูที่เรียกตนวาพราหมณจึงภาคภูมิใจในเร่ืองนี้ โดยทั่วไป

ยอมเปนเชนนี้วาบุคคลจะมีหนาที่ของตนเมื่อกําเนิดขึ้นมาแลว 

แตจากการสรางสรรคโลกของมหาประชาบดีพรหมน้ัน ดเูหมอืน

วาวรรณะท้ังสี่ตางไดรับหนาที่ของตนมาตั้งแตเมื่อเริ่มสราง

จกัรวาลเสียอีก และยงัเขียนไวอยางน้ีอกีวา หนาท่ีใดท่ีพระพรหม

กําหนดใหแกสิ่งมีชีวิตแลว เขาผูนั้นก็ตองดํารงหนาที่นี้ตอไปใน

ทุก ๆ ชาติเบื้องหนาดวย พระพรหมในคัมภีรเลมนี้มิใชเพียง

ผูควบคมุความจรงิเทานัน้ แตยงัเปนศนูยกลางของความหลงผดิ

อีกดวย เมื่อพระพรหมผูทรงเดชมหาศาลไดกาวเทาเขามา

เพื่อการสรางสรรคจักรวาลแลวเหตุใดกันเลาจึงใหกําเนิด

พราหมณ กษตัรยิ แพศย และศูทรเพยีงในประเทศอนิเดยีเทานัน้ 

ประเทศอื่น ๆ ในโลกก็มีกลุมผูใชแรงงาน แตอินเดียประเทศ
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เดียวเทานั้นที่ผู ใชแรงงานจะตองเปนผู ใชแรงงานตลอดไป

ทุกภพชาติไมอาจเปลี่ยนแปลงได (कौसल्यायन, 2000, 
प.ृ 28-30) 

 สวนมหาบณัฑติราหลุนัน้กไ็ดแสดงทศันะปฏิเสธความศกัดิสิ์ทธิข์องคมัภรี

ฮินดู และไมยอมศิโรราบใหแกอํานาจการดลบันดาลอยางเบ็ดเสร็จของพระเจา

ดังที่เขากลาววา

 ดวยความเชื่อในพระเจา มนุษยก็ตองยอมรับเงื่อนไข

ทีข่ึน้กับพระเจา อนัทีจ่รงิแลวมนุษยเปนนายของตนเอง ประสงค

สิ่งใดก็ทําใหตนเปนอยางไปน้ันได การขึ้นอยู กับพระเจา

จึงไมใชเรื่องที่สามารถเชื่อได เพราะเมื่อเปนดังนั้นแลวมนุษย

จะมีสิทธิ์อะไรในความพยายามเพื่อความบริสุทธิ์และหลุดพน

เลา และวิถีแหงธรรมะที่ประกาศเอาไวตลอดจนหลักธรรมะ

นั่นเองจะกลายเปนสิ่งไรผล หากมนุษยไมเชื่อในพระเจามนุษย

ก็จะอยู กับป จจุบัน และผลจากสิ่งที่ตนทําอยู จะเกิดข้ึน

ในอนาคต สิ่งนั้นเองเกิดจากการกระทําของตน ธรรมะจะมี

ความหมายก็ต อเมื่อมนุษยมีอิสระในการกระทําของตน 

(सांकृत्यायन, 2014, प.ृ 5) 

 เพื่อการชําระตนใหบริสุทธ์ิและหลุดพนมนุษยจึงจําเปน

ตองมอิีสรภาพ อสิรภาพแหงการประกอบกรรมะนัน้จาํเปนตอง

มีอิสรภาพทางสติปญญาดวย มนุษยจึงจําเปนตองพนไปจาก

เงื่อนไขของคัมภีรศักดิ์สิทธิ์ ความนาเชื่อถือของคัมภีรขึ้นอยูกับ

สตปิญญาของมนษุย หาใชวาสตปิญญาของมนษุยตองขึน้อยูกบั

คัมภีรไม (सांकृत्यायन, 2014, प.ृ 13) 

 อยางไรก็ตาม สําหรับภิกษุอานันทนั้นอาจยอนมาพิจารณาไดอีกประเด็น

หนึ่งวาทานมิไดมีทัศนะที่ชิงชังชาวฮินดูแบบเหมารวม ทานตําหนิพฤติกรรม
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บางประการของชาวฮินดูที่แสดงความรังเกียจตอคนตางวรรณะเพราะยึดถือใน

ธรรมเนียมโบราณเทานัน้ ในหนงัสอื ระบบวรรณะหรอืระบบมรณะ (वणर् व्यवस्था 
या मरण व्यवस्था) ภิกษุอานันทไดกลาววา

 การถือแบงแยกชนชั้นวรรณะนั้นปฏิเสธการรับประทาน

อาหารรวมกันกับผูที่มีกําเนิดตางชนชั้นจากตน โลกมานยะ 

ติลักเคยรูสึกเสียใจที่รับถวยนํ้าชามาดื่มจากมือของชาวคริสต

ผู หนึ่ง ในสังคมใดที่พราหมณไมอาจด่ืมนํ้าชาจากมือของ

ชาวคริสตได แลวทานจะฝนถึงความสามัคคีกันเปนเอกภาพ

แหงชาติในประเทศหรือสังคมนั้นไดหรือ? สวามีทยานันท

ผู สถาปนาอารยสมาชเคยรับโรตีมาจากชายคนหนึ่งแลว

รับประทานทันทีโดยไมรั้งรอ คนท่ีนั่งขาง ๆ จึงกลาวเตือนวา 

‘ทานสวามี! นี่มันโรตีของชางตัดผมนะ’ ทานสวามีตอบวา 

‘อะไรกัน! โรตีของชางตัดผมที่ไหน, นี่คือโรตีที่ทําจากแปงสาลี

ตางหาก’ (कौसल्यायन, 2016, प.ृ 14) 

 โลกมานยะ ติลัก (Lokmanya Tilak) ที่กลาวถึงนั้นเปนผูมีบทบาทสําคัญ

อีกคนหนึ่งในขบวนการตอสูเรียกรองเอกราช มาจากครอบครัววรรณะพราหมณ

ทีถื่อขนบประเพณพีราหมณอยางเครงครดั จึงไมอาจรบัอาหารจากมอืของผูท่ีเช่ือวา

มฐีานะตํา่ตอยกวาวรรณะของตนได และสาํหรบัชางตัดผมนัน้ ในระบบสงัคมชนชัน้

ของฮินดูแลวถือวาผูที่ประกอบอาชีพชางตัดผมมาจากครอบครัววรรณะลาง จึงมี

ผูเห็นวาสวามีทยานันทไมควรรับโรตีจากมือของคนวรรณะตํ่ากวา ภิกษุอานันท

กลาวถึงพฤติกรรมของพราหมณสองทานซึ่งแตกตางกันคนละขั้วดังกลาวมานี้ 

จึงแสดงใหเหน็วาทานวพิากษวจิารณตอพฤตกิรรมทีน่ารงัเกยีจเทานัน้ มใิชรงัเกยีจ

แบบเหมารวมในความเปนพราหมณ

 ดังไดแสดงมานี้เห็นไดชัดเจนวา ภิกษุอานันทและมหาบัณฑิตราหุล 

นอกจากจะชี้เฉพาะลงไปแลววาตนตอใหญของปญหาสังคมเรื่องระบบวรรณะที่
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อินเดียกําลังประสบอยูนั้น มาจากความเชื่อในความศักดิ์สิทธ์ิของคัมภีรดังกลาว

แลวขางตนเปนฐานรองรบั พรอมกนันัน้นกัเขยีนทัง้สองยงัปลกุใหสงัคมตระหนกัซึง่

อสิรภาพ สิทธเิสรภีาพ และกาํลงัความสามารถของตนทีแ่ทจรงิ อนัจะเปล่ียนแปลง

สถานะตนเองใหสูงขึ้นไดดวย แนวคิดนี้สอดคลองกับความเปนไปและสภาพการณ

ในสังคมอินเดียขณะนั้นที่กําลังสนใจและเรียกรองการแกปญหาเรื่องการแบงแยก

วรรณะ 

4.3 พุทธศาสนาคือทางออกของสังคม

เมื่อเขาใจถึงสภาพปญหาในสังคมและตระหนักถึงแหลงท่ีมาของปญหา

แลว ภิกษุอานันทและมหาบัณฑิตราหุลไดเสนอทางออกใหแกสังคมดวยการใช

แนวคิดและหลักการทางพุทธศาสนา ภิกษุอานันทไดอธิบายเรื่องระบบสังคมแบบ

พุทธและมิใชพุทธวา

 ระบบวรรณะในอินเดียนับวาเปนระบบสังคมนอกพุทธ 

พระพุทธเจาไมทรงเห็นดวยกับระบบนี้ทรงถอนรากเหงาแหง

ระบบอันถือเปนยอดมณีบนเศียรของพราหมณออกเสยี ทรงสอน

วาสัตวเดรจัฉานมรีปูรางลกัษณะทีแ่ตกตางกนั การแบงแยกสตัว

เหลานั้นออกเปนเผาพันธุตาง ๆ จึงถูกตอง แตมนุษยทั้งหลาย

มจีมกู ห ูปากเหมอืน ๆ  กนั แลวไฉนมนุษยจึงตองมนีานาเผาพนัธุ

เลา สังคมในอุดมคติของพระพุทธเจาที่ทรงดําเนินไวนั่นคือ

คนทั้งหมดเสมอเทาเทียมกัน ใครตองการเปนคฤหัสถก็เปน

ใครตองการเปนพระภิกษุก็เปน ไมวาจะมีกําเนิดมาจากวรรณะ

ใดก็สามารถเปนพระภิกษุไดหากมีคุณสมบัติท่ีเหมาะสม 

(कौसल्यायन, 2012, प.ृ 51-52) 

 ภิกษุอานันทยังไดอธิบายตอไปถึงเรื่องการไมถือแบงแยกชนชั้นวรรณะ

ในหลักการของพุทธศาสนาวา
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 นับเปนครั้งแรกในประวัติศาสตรอินเดียท่ีการปฏิวัติ

ครั้งยิ่งใหญประสบความสําเร็จ กลาวคือ ประตูแหงสังฆะ

ไดเปดกวางใหแกคนทุกคนโดยไมแบงแยกชนชั้นวรรณะ 

แมแตในปจจุบันนี้ในพิธีอุปสมบท จะมีการถามคําถามถึง

คุณสมบัติอันเหมาะสมตาง ๆ ของผูขอบวช เชน เปนผูมีโรค

นั้น ๆ หรือไม มีหนี้สินหรือไม มีเครื่องบริขารเชนบาตร จีวร 

หรือไม แตจะไมถามถึงวรรณะชาติกําเนิดใด ๆ ทั้งสิ้น ดังที่

พระพุทธเจาตรัสวา สายนํ้าทั้งหลาย ทั้งคงคา ยมุนา อจิรวดี 

สรภู มหิ ยอมรวมลงในมหาสมุทรฉันใด กษัตริย พราหมณ 

แพศย ศูทร ผูที่มาจากวรรณะทั้งสี่เมื่อเขามาในธรรมวินัยนี้

แลวยอมกลายเปนบรรพชติผูไมครองเรอืน ละทิง้นามและโคตร

ของตน และเรียกวาเปนศากยบุตรหรือพระภิกษุในพุทธศาสนา 

(कौसल्यायन, 2012, प.ृ 54-55) 

 สวนมหาบัณฑติราหลุน้ัน ไดเนนยํา้หลกัการปฏเิสธวรรณะของพระพทุธเจา

ในผลงานของเขาหลายแหง เชน ในหนังสอื ทศันะของพระพทุธเจา (ब�ु का दशर्न) 
เขาเลาถึงเรื่องราวในวาเสฏฐสูตรท่ีมีเร่ืองอยูวาพราหมณ 2 คนคือวาเสฏฐะ และ

ภารทวาชถกเถียงกันเรื่องบุคคลจะเปนพราหมณไดอยางไร ภารทวาชยืนยันวา

พราหมณนั้นเปนโดยชาติกําเนิดที่สืบมาในวงศตระกูลอันบริสุทธิ์ อีกฝายคือ

วาเสฏฐะยืนยันวาความเปนพราหมณมาจากการกระทําอันบริสุทธิ์ของตน

เมือ่ทัง้สองตกลงกนัไมไดจงึพากนัไปเฝาพระพทุธเจา พระพทุธเจาจงึไดแสดงธรรม

ตอบวา

 พืชพรรณและสรรพสัตวทั้งหลายยอมพบไดวามีความ

แตกตางกัน แมแตแมลง งู สัตวบก สัตวนํ้า ปลาทั้งหลาย 

นกทั้งหลายตางมีเผาพันธุ แตกตางกัน ความแตกตางนั้น

ปรากฏใหเห็นอยางชัดเจนทางสายตา แตวาความแตกตาง

ของมนุษยไมอาจหาสัญลักษณใดใหสังเกตไดวามีผม หู จมูก 
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ใบหนา ริมฝปาก คิ้ว คอ ทอง หลัง มือ เทาแตกตางกัน อวัยวะ

ทั้งหลายของมนุษยไมอาจชี้ใหเห็นความแบงแยกแตกตางกับ

มนุษยทั้งหลายได ดังนั้นการแบงแยกสัตว ทั้งหลายเปน

เผาพันธุดวยรูปลักษณะของสัตวน้ันไมอาจทําไดในหมูมนุษย 

มนุษยที่มีอวัยวะเหมือน ๆ กัน จึงไมอาจแบงแยกมนุษยเปน

เผาพันธุตาง ๆ ได การกระทําของมนุษยตางหากที่บงบอก

ชาติกําเนิดของตน พราหมณผู ใดทําโครักขกรรมผู นั้นยอม

ไมใชพราหมณ ผูน้ันคือชาวนา ผูใดประกอบอาชีพดวยวิชา

ศิลปะ ผูนั้นคือชางศิลปะ ผู ใดประกอบการคา ผู นั้นก็คือ

พอคา ผูใดทํางานดวยการรับใชผูอื่น ผูน้ันคือคนรับใช ผูใด

ประกอบอาชีพดวยการลักขโมย ผู นั้นก็คือโจร ผู ท่ีออกไป

สู รบเพื่อเลี้ยงชีพ ผู นั้นก็คือทหาร ผู เลี้ยงชีพดวยการเปน

ปุโรหิต ผูนั้นก็คือผูประกอบพิธีกรรม ผูที่บริหารดูแลบานเมือง

ผูนั้นคือราชา ความเปนพราหมณน้ันจึงกลาวมิไดวาเปนโดย

กําเ นิด ผู ที่ มุ  งออกจากเค ร่ืองผูกพันธนาการแห งโลก 

ไมหวาดกลัวตอความทุกขใดในโลก ไมติดหลงอยูในสิ่งใด ผูนั้น

เราเรียกวาพราหมณ ผูที่อดทนตอการดาทอ การมุงทําราย

และมีการใหอภัยเปนกําลังของตน ผูนั้นเราเรียกวาพราหมณ 

ผูที่ไมติดอยูดวยสุขวิสัยทั้งหลายในโลกดังนํ้าบนใบบัว ผูนั้น

น่ันเองเราเรียกวาพราหมณ ความเปนพราหมณและมิใช

พราหมณ มใิชไดมาดวยชาตกิาํเนดิ ความเปนพราหมณและมใิช

พราหมณ ไดมาดวยการกระทํา คนเปนชาวนาดวยการกระทํา 

คนเปนชางศลิปะดวยการกระทํา คนเปนโจรดวยการกระทาํ คน

เปนทหารดวยการกระทาํ คนเปนปโุรหติดวยการกระทาํ และคน

เปนราชาดวยการกระทาํ กรรมคือสิง่ทีท่าํใหโลกดาํเนนิไป เปรยีบ

ดงัรถทีแ่ลนไปไดเพราะมหีมดุเปนเครือ่งตรงึไว ฉะนัน้มนษุยยอม
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เปนไปโดยกรรมะคือ การกระทําของตน (सांकृत्यायन, 
2012, प.ृ 11-13) 

 เร่ืองคุณความดีของมนุษยกับชาติกําเนิด มหาบัณฑิตราหุลไดเนนยํ้า

การปฏิเสธระบบวรรณะของพระพุทธเจาโดยกลาววา “การแบงชนชั้นวรรณะ 

ความไมเทาเทียมกันในสังคม ดังที่ปรากฏอยูในสังคมทุกวันนี้ก็ไดปรากฏมาแลว

เมื่อกวา 2,500 ปที่แลวโดยไมควรหวังวาจะนอยไปกวาปจจุบันนี้เลย พระพุทธเจา

คือผูเผยแพรหลักแหงความเทาเทียมกันของมนุษย” (सांकृत्यायन, 2019, प.ृ 
74) และยกเหตุการณในพุทธประวัติเร่ืองโสณทัณฑะ มาแสดงประกอบ และ

นําไปสูขอสรุปวา ความเปนพราหมณอันประกอบดวยลักษณะ 5 ประการกลาวคือ

 1. เปนผูมีกําเนิดดี มีชาติตระกูลสูงทั้งฝายบิดามารดา

 2. เปนผูคงแกเรียนรูพระเวทและศาสตรทั้งหลาย

 3. เปนผูมีรูปรางผิวพรรณงดงาม

 4. มีศีลงาม มีความประพฤติดี

 5. เปนบัณฑิตผูมีปญญาเปนที่ 1 หรือที่ 2 ของผูไดรับทักษิณา

 หากละทิ้งไปเสีย 3 ประการแรก เหลือไวเพียง 2 ประการสุดทายไวก็

ยังถือวาเปนพราหมณ แตหากมีคุณลักษณะ 3 ประการแรกแตขาด 2 ประการ

สุดทายก็ไมถือวาผูนั้นเปนพราหมณ 

 มหาบณัฑติราหุลเนนยํา้วา ความดีงามของมนษุยแสดงออกทางพฤตกิรรม

คือการกระทําอันชอบและความเปนผูมีปญญา หาใชตัดสินกันที่ชาติกําเนิดไม 

มหาบัณฑิตราหุลกลาวถึงสังคมในอดีตที่เคยมีแนวคิดการแบงชนชั้นวรรณะตาม

ชาติกําเนิดหรือความสูงสงของตระกูล แตพระพุทธเจามิไดเพียงตอตานแนวคิด

ดังกลาว หากแตยังปฏิบัติใหเห็นโดยการใหโอกาสแกบุคคลทุกหมูเหลาไดเขามาสู

สํานักภิกษุสงฆและภิกษุณีสงฆ ดังไดกลาววา

 พระพทุธเจาไดใหพืน้ทีแ่กคนทกุชาตกิาํเนดิใหเขามาบวช

เปนพระภิกษุและพระภิกษุณีซึ่งมีทั้งพราหมณจนกระทั่งถึง
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จัณฑาลก็ยังไดเขามาผสมกลมกลืนกันในสํานักของพระองค 

ระบบสังคมในอดีตจะแบงฐานะความสูงต่ํากันที่ตระกูลหรือ

ชาติกําเนิด แตพระพุทธเจาไดแทนที่ระบบนั้นดวยลําดับเวลา

กอนหลังของการเขามาบวชเปนพระภิก (कौसल्यायन, 
2019, प.ृ 115) 

 มหาบัณฑิตราหุลชี้ใหเห็นตอไปวา เมื่อหลักการของพุทธศาสนาไดสอน

ใหมนุษยตระหนักในความเสมอภาค โอกาสที่เทาเทียมกัน และเนนความสําคัญวา

คุณคาของมนุษยมาจากการกระทําของมนุษยหาใชไดมาดวยวรรณะชาติกําเนิด

ไม ดังนั้นมนุษยจึงสามารถสรางสรรคคุณคาใหแกตนเองดวยศักยภาพที่มีอยูในตน

จนบรรลุถึงความบริสุทธิ์และหลุดพนได ดังคํากลาวของเขาวา “จิตวิญญาณมนุษย

เปนอนิจจังและเปนอนัตตา หากจิตวิญญาณมนุษยเปนสิ่งที่มั่นคงเที่ยงแทไม

เปลี่ยนแปลงเสียแลวการชําระตนใหบริสุทธิ์จะเกิดขึ้นไดอยางไร ความไมบริสุทธิ์

ยอมคงอยูตลอดไปจนหาความหลุดพนมิได” (कौसल्यायन, 2014, प.ृ 10) 
และอกีแหงหนึง่กลาววา “ความเปนไปในชวีติมไิดจาํกดัอยูเพยีงในรางกายนีเ้ทานัน้ 

ดวยหลักการน้ีบุคคลจึงมีความหวังตออนาคตและเปนหนทางสรางสรรคชีวิตให

งดงามได หากปราศจากหลักการนี้การกระทําคืออุดมคติก็ตองเหนื่อยเปลา” 
(कौसल्यायन, 2014, प.ृ 16) 

 การเปลีย่นใจจากความนบัถอืในแนวทางของศาสนาฮนิดมูาสูพทุธศาสนา

ของนักเขียนทั้งสองนั้น เปนเครื่องพิสูจนในตัวเองวาทั้งสองตระหนักแลววาคุณคา

ของพทุธศาสนาทีเ่ปดโอกาสใหแกทกุคนอยางกวางขวางและเทาเทยีมกนั จะนาํพา

ใหสังคมหลุดพนจากระบบวรรณะได จากขอเขียนของมหาบัณฑิตราหุล เมื่อกลาว

ถงึจาํนวนผูเขามานบัถอืพทุธศาสนาใหมมีจํานวนมากกวาศาสนกิชนของศาสนาเชน

และอารยสมาช เขาไดกลาววา “อารยสมาชอยางนอยโดยทางวาจากม็คีวามเอือ้เฟอ

และมีจิตใจกวางขวาง แตก็มิอาจทําอะไรใหวิเศษไปได ความใจกวางทางสังคมที่

ยังนอยเกินไปมิใชสาเหตุหลักหรอกหรือที่ทําใหอารยสมาชและศาสนาเชนไมอาจ

นําพาคนนอกวรรณะใหเขาไปนับถือตนได” (कौसल्यायन, 2015, प.ृ 20-21) 



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 77

ขอความนีอ้าจพจิารณาไดวา สาเหตทุีน่าํใหเปลีย่นเขามานบัถือพทุธศาสนา

 ไมวาจะเปนความประทับใจในคําสอน หรือบุคลิกภาพของพระพุทธเจาก็ตาม

เปนแรงดึงดูดสําคัญที่ทําใหมหาบัณฑิตราหุลเปลี่ยนใจจากอารยสมาช พรอมกัน

นั้นมหาบัณฑิตราหุลก็ตระหนักชัดดวยวาหลักการของพุทธศาสนามีความใจกวาง

มากกวาซ่ึงจะเอื้ออํานวยตอการแกปญหาความไมเทาเทียมกันในสังคม อันจะนํา

ไปสูการสรางเอกภาพของอนิเดีย แตทวา คําวาเอกภาพของอนิเดยีในท่ีนีเ้ปนคนละ

ทางกับแนวคิดของกลุมฮินดูชาตินิยมที่มีแนวคิดแบบกีดกันคัดออก และยกยอง

วัฒนธรรมฮินดูเทานั้นวาสูงสง ภิกษุอานันทไมสนับสนุนแนวคิดฮินดูชาตินิยม และ

แสดงทัศนะที่ชัดเจนถึงความเปนสังคมพหุวัฒนธรรมในอินเดีย โดยเฉพาะอยาง

ยิ่งปญหาความขัดแยงระหวางชาวฮินดูกับมุสลิมนั้น ภิกษุอานันทมิไดแสดงทาที

สนับสนุนใหใครสําคญัไปกวาใคร หากแตสนบัสนนุใหมีเอกภาพ หรอืความเปนหนึง่

เดียวกนัของศาสนกิชนทัง้สองกลุม และภกิษอุานันทมองประเดน็เรือ่งความเชือ่ทาง

ศาสนาวาเปนเรื่องของปจเจกบุคคล โดยกลาววา 

 “ศาสนาเปนเรือ่งสวนตวั ศาสนาไมอาจเปนกาํแพงอปุสรรคไดในระหวาง

ความสัมพันธทางสายเลือด เครือญาติ และมิตรสหาย” (सावंत, 1996, प.ृ 57) 

 “ธงชาติหาใชเปนของศาสนาใดศาสนาหนึง่ไม แตเปนของ

ทกุคนผูอาศยัอยูบนแผนดนิอนิเดยี มใิชเปนของชาวฮนิดเูทานัน้ 

เพราะแนวคิดการแบงแยกชาวฮินดู-ชาวมุสลิมทําใหเอกภาพ

ของประเทศตองสูญสิ้นไป เพื่อการสรางอินเดียใหรุงเรืองนั้น 

พึงลงมือกระทําโดยไมแบงแยกเปนฮินดู-มุสลิม” (सावंत, 
1996, प.ृ 52-52) 

 เอกภาพของประเทศในความหมายใหมทีนั่กเขียนท้ังสองพยายามนาํเสนอ

นัน้เปนเชนไรเลา ผูวจัิยเหน็วาสาํหรบัประเด็นนีน้าพจิารณาถงึการทีน่กัเขยีนทัง้สอง

ไดเขารวมขบวนการชาวพุทธใหมของ ดร. อัมเบดการ ภิกษุอานันทไดกลาวถึง 

ดร.อัมเบดการไวแหงหน่ึงในหนังสือ พระพุทธเจาและคณะสาวก (बु� और 
उनके अनचुर) วา “เครื่องชี้วัดมหาบุรุษที่ขาพเจาใหความสําคัญสูงสุดคือ บุคคล
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ผูสามารถพัฒนาตนเองขึ้นมาไดแมถือกําเนิดทามกลางสิ่งแวดลอมอันสกปรก ใน

สายตาของขาพเจาแลว เปนการยากมากที่จะหาผูอ่ืนเปนแบบอยาง เสมอดวย 

ดร. อัมเบดการ ผูซึ่งพัฒนาตนขึ้นมาไดแมกําเนิดอยูทามกลางสิ่งแวดลอมอัน

สกปรก” (कौसल्यायन, 2000, प.ृ 89) 

 ในหนังสือเลมนี้ไดกลาวยกยองจิตใจอันเขมแข็งและกลาหาญของ

ดร. อัมเบดการ ผูตอสูชีวิตมาตั้งแตในวัยเยาว กลาวถึงประวัติแลวยังกลาวถึงการ

ที่ตนเขาไปรูจักและรวมขบวนการเพ่ือปฏิรูปสังคมรวมกับ ดร. อัมเบดการ ดวย

ความนับถือในความสามารถ ภิกษุอานันทถึงกับยกยอง ดร. อัมเบดการวา

“ทั้งเนื้อทั้งตัวของ ดร. อัมเบดการน้ันถือหลักการปฏิบัติเพ่ือประโยชนสุขของ

ปวงชนตามอุดมการณของพระพุทธเจา” (कौसल्यायन, 2000, प.ृ 95) 

 ตรงนี้อาจพิจารณาไดวา ภิกษุอานันทเปนผูที่มีความมุงหมายเพื่อการ

ปฏิรูปสังคมอนิเดยีอยูกอนแลว จงึแสวงหาหนทางปฏิบติัตามความมุงหมายของตน 

และครั้งหนึ่งเคยเลื่อมใสแนวทางของขบวนการอารยสมาชในการรณรงคใหเลิก

ยึดถือระบบวรรณะ ตอมาหลังจากนั้นก็เปลี่ยนมาดําเนินบนวิถีแหงพุทธศาสนา

และพบคําสอนที่ปฏิเสธระบบวรรณะ เมื่อภายหลังไดมารูจักและรวมขบวนการ

เดียวกับ ดร. อัมเบดการ ผูเปนศูนยกําลังแหงการเคลื่อนไหวสําคัญในการรื้อระบบ

วรรณะออกไปจากสังคม จึงเปนธรรมดาที่ทานจะเลื่อมใสเปนพิเศษ สอดคลองกับ

คํากลาวของมหาบัณฑิตราหุลเมื่อคราวที่ไดพบกับ ดร. อัมเบดการ วา

 ผมมโีอกาสไดพบกบั ดร. อมัเบดการ เพยีงสองคร้ังเทานัน้ 

คร้ังแรกไปพบที่บานของทานในเมืองเดลี ในตอนนั้นทานเปน

รัฐมนตรีวาการกระทรวงยุติธรรม และไดพบอีกครั้งที่เนปาล 

และหลังจากนั้นอีกสองเดือนมหาบุรุษผูนี้ก็ไดจากไปโดยทิ้ง

ความใฝฝนอันยิ่งใหญที่ยังไมสมบูรณเอาไว การพบกันเมื่อครั้ง

แรกนั้นก็เพื่อสนทนาในเร่ืองพุทธศาสนาและเรื่องหนังสือที่

ทานเขียน ผมมีความสนใจใครรู และความเคารพอยางมากตอ
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กิจกรรมทั้งหลายของ ดร. อัมเบดการ (सांकृत्यायन, 2015, 
प.ृ 17) 

 มหาบณัฑติราหลุแสดงความคดิเหน็สนบัสนนุแนวคดิของ ดร. อัมเบดการ

ดวยวาชาวพทุธใหมหาใชผูตอตานฮนิดไูม แตตองตคีวามความหมายของคาํวาฮนิดู

ใหชัดเจนอีกครั้งวา คําน้ีไมควรจะจํากัดความหมายอยูเพียงกลุมคนช้ันสูงท่ีถือ

ตนวาเปนวรรณะพราหมณหรือวรรณะสูงเทาน้ัน แตคําวาฮินดูซึ่งแผลงมาจาก

ชื่อแมนํ้าสินธุ มีที่มาทางประวัติศาสตรวาหมายถึงชนท้ังหลายท่ีอาศัยอยูบน

แผนดินอินเดียในดินแดนที่เรียกวาสัปตสินธุ หรือดินแดนแหงแมนํ้าท้ัง 7 สาย

เมื่อพุทธศาสนากําเนิดข้ึนที่นี่ เปนผลผลิตทางอารยธรรมอินเดียเอง ดังนั้น 

“ชาวพุทธใหมคือผูยืนหยัดเคียงขางวัฒนธรรมอินเดียอยางเขมแข็ง และดวยเหตุ

นั้นชาวพุทธใหมจึงไมใชผูตอตานฮินดู” (सांकृत्यायन, 2015, प.ृ 30) 

 ดังไดแสดงมานี้ อาจพิจารณาไดวา ภิกษุอานันทและมหาบัณฑิตราหุล

เห็นดวยกับแนวคิดของ ดร. อัมเบดการ ที่พิจารณาความหลากหลายหรือพหุนิยม

ทางวัฒนธรรมในประเทศอินเดียกวางออกไปกวาแนวคิดเดิมอันเคยจํากัดความ

หมายของคําวาฮินดูเฉพาะกลุมคนที่นับถือศาสนาใดศาสนาหนึ่งเทานั้น ฮินดูใน

ความหมายน้ีกวางขวางกวา เพราะไดรวมเอาชนท้ังหมดท่ีอยูในดินแดนประเทศ

อินเดียปจจุบันซึ่งมีภาษา ศาสนา วัฒนธรรม ขนบธรรมเนียม และวิถีชีวิตที่

แตกตางกันเอาไวทั้งหมด ซึ่งพุทธศาสนาเองก็คือสวนหนึ่งในทามกลางความ

หลากหลายนั้นดวย สําหรับประเด็นนี้ผูวิจัยเห็นวา ฮินดูในความหมายใหมนี้อาจ

มีนัยยะเปนคําไวพจนของคําวา รัฐชาติอินเดีย ไปโดยปริยาย 

 การจะเผยแผพุทธศาสนาใหประสบความสําเร็จอยางกวางขวางทั่วสังคม

อินเดียนั้น ภิกษุอานันทไดใหแนวทางไวในตอนทายของหนังสือ พุทธศาสนา : การ

ศึกษาเชิงปญญา (बौ�धमर् : एक ब�ु�वाद� अध्ययन) วา “ควรใหมีการศึกษา

ภาษาบาลีควบคูไปกับภาษาสันสกฤตในมหาวิทยาลัย วิทยาลัย และโรงเรียนในรัฐ

ทั้งหลายหากมีจํานวนผูเรียนภาษาบาลีมากขึ้นก็ควรจัดระบบการศึกษานั้นใหเปน

ไปโดยอสิระ และควรใหการเขยีนวรรณกรรมเชงิพทุธศาสนาในภาษาทัง้หลายของ
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อินเดีย ตลอดจนการพิมพเผยแพรและจัดจําหนายที่มีระบบที่ดี” (कौसल्यायन, 
2018, प.ृ 143) 

 แนวทางที่ภิกษุอานันทเสนอนี้ พิจารณาไดวาภิกษุอานันทเล็งเห็นถึง

ความสําคัญของการเผยแผพุทธศาสนาไปสูผูพูดภาษาอ่ืน ๆ ในดินแดนท้ังหลาย

ทั่วประเทศอินเดียดวย เพราะความเปนพหุวัฒนธรรมในสังคมอินเดียท่ีใชภาษา

ทองถิ่นแตกตางกัน ประชาชนในภูมิภาคยังรักที่จะใชภาษาแมของตนอยู การ

สนับสนุนใหผลิตวรรณกรรมเชิงพุทธศาสนาในภาษานั้น ๆ และเผยแพรไปในรัฐ

ทั้งหลายแสดงใหเห็นวา แมภิกษุอานันทจะสนับสนุนบทบาทและความสําคัญ

ของภาษาฮินดีในฐานะภาษาแหงชาติ เพื่อใชเปนสื่อกลางในการสื่อสารและสราง

เอกภาพใหแกสงัคมดังทีบ่ทความไดอภปิรายไปแลว แตพรอม ๆ  กนันัน้ภกิษอุานนัท

กย็งัมใีจกวางเอือ้เฟอแกความหลากหลายทางวฒันธรรมภาษาในสงัคมอนิเดยีดวย 

และสนับสนุนการเผยแพรความรูทางพุทธศาสนาใหเปดกวางออกไปในสังคมแหง

ความหลากหลายนั้น

5. บทสรุป

ภิกษุอานันท เกาสัลยายัน และมหาบัณฑิตราหุล สางกฤตยายัน นักเขียน

ฮินดีทั้งสองไดนําความรูความเขาใจในหลักการทางพุทธศาสนากลับมาตรวจสอบ

สังคมอินเดีย จนพิจารณาเห็นแลววาปญหาสังคมประการตาง ๆ ท่ีอินเดียกําลัง

ประสบอยูนั้น เพราะการถือระบบวรรณะนั่นเองคือรากใหญของปญหา จึงอาสา

เขารวมขบวนการปฏิรูปสังคมกับ ดร. อัมเบดการ ดวยการเผยแผหลักการ

ของพุทธศาสนา ถอดเอาสาระเรื่องการปฏิเสธระบบวรรณะ เปนตน ที่มีอยูในพุทธ

ศาสนาออกเผยแพรสูสงัคม โดยยนืยนัวาระบบวรรณะเปนรากใหญ เปนอปุสรรคที่

ทําใหสังคมพหุวัฒนธรรมในอินเดียซึ่งมีความแตกตางหลากหลายนั้นยิ่งแตกแยก

ไรเอกภาพ นักเขียนทั้งสองแสดงทัศนะอยางชัดเจนวา พุทธศาสนานั่นเทียวที่จะ

แกปญหาระบบวรรณะในสังคมอินเดียได ทั้งสองจึงเนนยํ้าอุดมการณเดียวกันวา 

การปฏิรูปสังคมใหกาวหนาตองขจัดปญหาเร่ืองระบบวรรณะออกไปกอน และ

พุทธศาสนาก็ไดเตรียมหลักการทางสังคมอันเปนตนแบบใหนําไปปฏิบัติไวใหแลว
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 ผูวจิยัเหน็วา ภกิษุอานนัท เกาสลัยายนั และมหาบณัฑติราหลุ สางกฤตยา

ยัน นักเขียนทั้งสองนอกจากจะไดสรางคุณูปการตอการศึกษาพุทธศาสนาใหแก

ชาวพุทธใหมในอินเดีย ดวยการนําความรูที่ศึกษามาจากสายพุทธศาสนาเถรวาท

จากศรีลงักา และสายวชัรยานจากทเิบตกลบัมาเผยแพรในอนิเดยีแลว ยงัใชความรู

นั้นประยุกตเขากับสถานการณรวมสมัยในสังคมที่กําลังตองการการปฏิรูป และ

การพัฒนาประเทศ สังคมชาวพุทธใหมในอินเดียถือกําเนิดขึ้นโดยการนําของ 

ดร. อัมเบดการ กําเนิดขึ้นมาพรอมกับการแสวงหาหนทางแกปญหาเรื่องสิทธิ

มนุษยชน ความเทาเทียม ความเสมอภาคในสังคม ภิกษุอานันทและมหาบัณฑิต

ราหุลจึงไดใชวรรณกรรรมเปนเครื่องมือของตนเขารวมกับขบวนการดังกลาว 

อันเปนตนแบบใหนักเขียนชาวพุทธใหมผลิตวรรณกรรมตามแนวทางนี้เรื่อยมา

ตราบใดที่ปญหาเรื่องระบบวรรณะ การกีดกัน การไมไดรับสิทธิเสรีภาพ และความ

เสมอภาคของชาวทลิตยังมีอยูในอินเดีย ตราบนั้นวรรณกรรมของชาวพุทธใหมใน

อนิเดยีกค็งยงัผลติซํา้โดยเนนยํา้ประเด็นเดิม กลาวคือ เนนประกาศการปฏเิสธระบบ

วรรณะโดยพุทธศาสนาตอไป 

 ปจจัยสําคัญปจจัยหนึ่งในการสรางความเขาใจระหวางประชาชนใน

ประเทศที่มีความแตกตางหลากหลายทางภาษาและวัฒนธรรมไดคือการมีภาษา

แหงชาติ เมื่อประชาชนสื่อสารไดทั่วถึงกัน มีความเขาใจกัน ก็จะสงเสริมให

เกิดเอกภาพ รวมมือกันแกปญหา

 ผูวิจัยเห็นวา ภาษาฮินดีมีสวนสําคัญโดยตรงในการรอยความแตกตาง

หลากหลายในสังคมพหุวัฒนธรรมอินเดียใหเขามามีแกนกลางรวมกัน อันจะเปน

เครื่องมือสําคัญที่จะสรางเอกภาพในความหลากหลายอันเปนอุดมการณที่อินเดีย

เนนยํ้าเสมอ ดวยสภาพสังคมวัฒนธรรมที่มีความแตกตางกันมากท้ังทางภาษา 

ชาติพันธุ วัฒนธรรม ศาสนา แตภายในนั้นเองก็มีแกนกลางรวมกันอยูดวย ไมวาจะ

เปนปรัชญาศาสนา ความเชื่อ ประเพณี อิทธิพลทางภาษาและวรรณกรรมที่พัฒนา

ออกไปจากวัฒนธรรมฮินดูและพุทธศาสนาในอินเดียยุคโบราณ และวัฒนธรรม

อสิลามทีเ่ขามาใหมในยคุกลาง ไดผสมผสานกันแลวแสดงออกไปในรปูแบบใหมเปน
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ของตนเองอยางชัดเจนในภูมิภาคตาง ๆ  ความหลากหลายในสังคมพหุวัฒนธรรมนี้

จะไมอาจกาวไปสูความสําเร็จคือความมีเอกภาพไดเลยหากไมกาวขามปญหาใหญ 

คือการยอมรับความแตกตางหลากหลายของกันและกัน และปญหาใหญนั้นจะ

กาวขามไดอยางไรหากไมมีเครื่องมือเปนแกนกลางสักช้ินหนึ่งเพื่อจะสื่อสารให

เขาใจตรงกัน หน่ึงในเครื่องมือแกนกลางชิ้นสําคัญนั้นคือภาษาฮินดี ภาษากลาง

ที่จะสื่อสารไดทั่วประเทศ 

 ผูวิจัยเห็นวา การสนับสนุนภาษาฮินดีใหเปนภาษาราชการหรือภาษา

แหงชาติในยุคแหงการปฏิรูปสังคมวัฒนธรรม และในยุคแหงการตอสูเรียกรอง

เอกราช คอืการเตรยีมการใหอินเดยีมรีากฐานเขมแขง็ในการสรางเอกภาพในความ

หลากหลาย ใหเกดิความเขาใจระหวางวัฒนธรรมของกนัและกนั ผูพดูภาษาหนึง่จะ

เขาใจผูพูดอกีภาษาหนึง่ไดดวยมภีาษาหนึง่เปนส่ือกลางนาํไปสูความเขาใจนัน้ ทัง้นี้

อินเดียก็ยังใหความเคารพ ใหความสําคัญแกอัตลักษณทางวัฒนธรรมทองถ่ินอยู

ตอไป ภาษาทองถิ่นจึงยังมีฐานะเปนภาษาราชการในระดับภูมิภาค1

1 อาจมีผูตั้งคําถามขึ้นไดวา หากมีกรณีของชาวอินเดียที่ไมรูภาษาฮินดีในระดับสื่อสาร

 ได เขาจะอยูในสังคมพหุวัฒนธรรมอยางมีเอกภาพไดหรือไม สําหรับคําถามนี้ผูวิจัย

 คิดวา (1) การจะรอยเรียงสังคมพหุวัฒนธรรมใหมีเอกภาพยอมอาศัยเพียงดาย

 เสนเดียวมิได สังคมอินเดียเปนตัวอยางท่ีชัดเจนอยูแลววา นอกจากภาษาฮินดี

 ไดมีบทบาทสําคัญในการสรางเอกภาพดังกลาวแลว ยังมีความเชื่อทางศาสนา สํานึก

 รวมทางประวัติศาสตร ประสบการณรวมทางศิลปะและวรรณคดี เปนตน ที่มีบทบาท

 เปรียบเสมือนเสนดายหลายเสนไขวกันเปนเกลียวเชือก แลวรอยอยูภายในแกน

 แหงเอกภาพนั้น ชาวอินเดียท่ีไมรูภาษาฮินดีในระดับส่ือสารได จึงถูกรอยรวมเขามา

 ในแกนกลางแหงเอกภาพดวยเสนดายเสนใดเสนหนึ่งดังกลาว (2) ดวยบริบททาง

 สังคมและประวัติศาสตรในขณะนั้นที่หลายภาคสวนกําลังตระหนักวา คนสวนใหญ

 ของประเทศเขาใจภาษาฮินดี การสงเสริมใหใชภาษาฮินดีเปนภาษากลางจึงเปน

 เรื่องท่ีทําไดงายที่สุด (3) บทความนี้มิไดมุงเสนอวา “ภาษาฮินดีเปนเครื่องมือเพียง

 หนึ่งเดียวเทานั้น” หากแตมุ งเสนอวาภาษาฮินดีคือหนึ่งในเครื่องมือสําคัญใน

 กระบวนการสรางเอกภาพในสังคมพหุวัฒนธรรมอินเดีย
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 วรรณกรรมเชิงพุทธศาสนาที่ผลิตขึ้นดวยภาษาฮินดีของนักเขียนทั้งสอง

จึงชวยใหคนตางภาษาตางวัฒนธรรมทั่วประเทศอินเดียไดเขาใจพุทธศาสนา 

หลักการสําคัญของพุทธศาสนาประการหนึ่งที่ปฏิเสธการแบงแยกสังคมดวยระบบ

ชนชั้นวรรณะดังที่นักเขียนทั้งสองทานเนนยํ้า และเผยแพรออกไปผานผลงาน

วรรณกรรมของตน ไดไหลรวมไปในธาราแหงอดุมการณเดยีวกันท่ีม ีดร. อมัเบดการ

เปนผูนํา ผูวิจัยเห็นวา น่ีคือสิ่งสําคัญที่จะทําใหสังคมอินเดียเปนสังคมแหงพหุ

วัฒนธรรมท่ีเดนชัดขึ้น ประชาชนจะมีโอกาสเลือกวิถีดําเนินชีวิตท่ีเปดกวาง ไม

จําตองตกอยูภายใตเงื่อนไขอันคับแคบหนึ่งเดียวของระบบวรรณะอีกตอไป พุทธ

ศาสนาเปดประตูกวางใหผูคนในอนิเดียไดพบทางเลอืกอนัหลากหลายท่ีแทจรงิ และ

ขามพนขอจาํกดัทัง้ปวงทีร่ะบบวรรณะเคยสรางอปุสรรคมา ผลงานวรรณกรรมเชงิ

พุทธศาสนาของนักเขียนฮินดีทั้งสองจึงมีบทบาทสําคัญยิ่งในการฟนฟู และสราง

ความหมายใหมใหแกสังคมอินเดีย โอบอุมใหชนทุกกลุมอยูรวมกันอยางมีเอกภาพ

ในสังคมพหุวัฒนธรรม 

6. ขอเสนอแนะ

จากการศกึษานีท้าํใหผูวจิยัพบวา ความเปนสงัคมพหวุฒันธรรมในอนิเดยี

นั้นยังมีเร่ืองนาศึกษาอีกมาก ประเด็นที่นาสนใจ เชน (1) ในกระบวนการสราง

เอกภาพในความหลากหลายนั้น สังคมอินเดียมีทาทีอยางไรตอชาวอินเดียผูไมรู

ภาษาฮนิดใีนระดบัสือ่สารได (2) แมพทุธศาสนาไดถกูรือ้ฟนกลบัขึน้มาแลว แตปจจยั

ใดทีห่ลอเล้ียงใหระบบวรรณะยงัดํารงอยูในสังคมอนิเดยีปจจบุนั (3) พทุธศาสนกิชน

รุนใหมในอินเดียพัฒนาบทบาทของตนไปอยางไรในสังคมพหุวัฒนธรรม
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ในพระไตรปฎกเปนเอกสารชั้นตน นอกจากนี้ ในกระบวนวิเคราะหจะไดพิจารณา

ขอถกเถียงที่ปรากฏในอรรถกถา หนังสือ และบทความวิชาการที่เกี่ยวของกับ

ประเด็นเรื่องทาทีของพุทธศาสนาตอมรรควิธีสูความหลุดพนของศาสนาอื่นท้ัง

ภาษาไทยและภาษาองักฤษ จากการศกึษาพบวาพทุธศาสนาไมไดมองวาทกุศาสนา

มีจุดหมายสูงสุดรวมกัน ดังนั้น มรรควิธีของแตละศาสนาจึงแตกตางกันขึ้นอยูกับ

จดุหมายสงูสุดของแตละศาสนา สาํหรับพทุธศาสนา จุดหมายสงูสดุคอืความหลดุพน

จากความทุกขอยางสิ้นเชิง และหลักอริยมรรคมีองคแปดคือมรรควิธีเดียวเทานั้น
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ที่นําไปสูจุดหมายสูงสุด อยางไรก็ตาม พุทธศาสนาไมไดปฏิเสธความเปนไปไดท่ี

มรรควิธีน้ีจะมีอยูในหลักคําสอนของศาสนาอื่น เพราะ 1. พุทธศาสนายืนยันวา

สัจธรรมเปนสิ่งสากลโดยพระพุทธเจาเปนเพียงผูคนพบและผูอื่นก็สามารถคนพบ

ไดโดยไมตองผานพุทธศาสนา 2. แมวาหลักอริยมรรคมีองคแปดคือมรรควิธีเดียว

สูความหลุดพน แตหลักอริยมรรคมีองคแปดสามารถถูกเผยแสดงไดในหลากหลาย

นามและรูปแบบขึ้นอยูกับบริบททางสังคมและสติปญญาของผูฟงธรรม ดวยเหตุนี้

จึงนาเช่ือไดวาพระพุทธเจายังไมไดทรงแสดงหลักอริยมรรคมีองคแปดออกมาใน

ทุกรูปแบบ และ 3. พุทธศาสนาเสนอเกณฑพิจารณาความจริงของหลักคําสอน

ของศาสนาทั้งหลายซึ่งเปดโอกาสความเปนไปไดที่ศาสนาอื่นอาจมีมรรควิธีท่ีนํา

ไปสูความหลุดพน 

คําสําคัญ: พุทธปรัชญา พหุนิยมทางศาสนา อริยมรรคมีองคแปด
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Abstract

 This research article aims to study the Buddhist attitude

towards the path to liberation of other religions by focusing on the 

analysis of principles and teachings in the Tripitaka as the primary 

source. In addition, the analysis process will consider the arguments 

that appear in the commentary, monographs, and academic articles 

concerning the issue of Buddhism’s attitude towards the path to 

liberation of other religions, both in the Thai and English languages. 

The study finds that Buddhism does not view all religions as having 

the same ultimate destination, so the ways of each religion differ 

depending on its ultimate end. For Buddhism, the ultimate end is a 

complete liberation from suffering and the Noble eightfold paths are 

the only path that leads the highest end. However, Buddhism does 

not deny the possibility that this path exists in the doctrines of other 
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religions because 1. Buddhism insists that the truth is universal, with 

the Buddha being only the discoverer, while others can discover the 

same truth without having to rely on Buddhism; 2. Even if the Noble 

Eightfold Paths is the only way to liberation, it can be expressed in 

many names and forms depending on the social context and the 

wisdom of the Dharma listeners. For this reason, it can be believed 

that the Buddha has not yet explained the Noble Eightfold Paths in 

all its possible forms; and 3. Buddhism offers a criterion for the 

truthfulness of the doctrines of many religions, which open up 

possibilities for other religions to lead to liberation.

Keywords: Buddhist Philosophy, Religious pluralism, the Noble 

 Eightfold Path
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1. บทนํา

จากบทบันทึกในพรหมชาลสูตรไดเผยใหเห็นบริบทสังคมชมพูทวีปสมัย

พุทธกาลวามีแนวคิดที่หลากหลายดํารงอยูรวมกันกวา 62 ทิฏฐิ กลาวโดยสรุป 

แนวคิดที่พระพุทธเจาทรงจําแนกในพระสูตรน้ี ไดแก แนวคิดทางอภิปรัชญาที่

ใหความสําคัญกับธรรมชาติของตัวตน จิตวิญญาณ ธรรมชาติของโลก ชีวิตหลัง

ความตาย และสภาวะแหงนิพพาน นอกจากนี้ พระสูตรยังแสดงใหเห็นทฤษฎีทาง

ญาณวิทยาที่อยูเบื้องหลังแนวคิดเหลานั้น ซึ่งสรุปได 3 ประการ ไดแก 1. การหยั่ง

เห็นภายในอันเปนผลมาจากการฝกสมาธิ 2. การอนุมานดวยเหตุผล และ 

3. วิมตินิยม ขณะที่สามัญผลสูตรไดขยายความใหเห็นสภาพแวดลอมทางความคิด

ของสังคมชมพูทวีปใหชัดเจนยิ่งขึ้นโดยกลาวถึงเจาลัทธิทั้ง 6 พรอมทั้งแนวคิดโดย

สังเขปของแตละทาน ประกอบดวย ปูรณกัสสปะ มักขลิโคสาล อชิตเกสกัมพล 

ปกุธกัจจายนะ สัญชัยเวลัฏฐบุตร และนิครนถนาฏบุตร (ชาญณรงค บุญหนุน, 

ม.ป.ป., หนา 4) ทั้งนี้ พระพุทธเจาทรงยืนยันวาหลักคําสอนของพระองคแตกตาง

จากศาสนาอื่นแทบท้ังหมดในสังคมสมัยนั้น ขณะเดียวกันศาสนาท้ังหลายก็ตาง

ยืนยันวาหลักคําสอนของตนเทาน้ันที่เปนจริงและดูหมิ่นกระทบกระเทียบหลัก

คําสอนของศาสนาอื่นเพื่อทําลายความนาเชื่อถือ (พระไตรปฎก เลม 20 ขอ 66 

หนา 256)1 ในทามกลางความขัดแยงแหงความหลากหลายทางศาสนาดังกลาว

จึงเปนปญหาวาพุทธศาสนามีทาทีอยางไรตอจุดหมาย หลักคําสอน และมรรควิธี

ของศาสนาอื่น

 การถกเถียงประเด็นเรื่องทาทีของพุทธศาสนาตอศาสนาอื่นสามารถ

แบงไดเปน 3 แนวคิด คือ 1. แนวคิด แบบกีดกันคัดออก (Exclusivism) คือแนวคิด

ที่ยืนยันวามีเพียงมรรควิธีของพุทธศาสนาเทาน้ันที่นําไปสูจุดหมาย 2. แนวคิด

แบบรวมเขาทั้งหมด (Inclusivism) คือแนวคิดที่ยืนยันวามรรควิธีของทุกศาสนา

1 บทความวิจัยน้ีอางอิงพระไตรปฎกภาษาไทยจากพระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหา

 จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย
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สามารถนาํไปสูจดุหมายเดียวกนัได แตมเีพยีงมรรควิธขีองพทุธศาสนาท่ีเปนทางตรง 

มรรควิธีของศาสนาอื่นเปนทางออมที่ยากลําบาก และ 3. แนวคิดแบบพหุนิยม 

(Pluralism) คือแนวคิดที่ยืนยันวามรรควิธีและจุดหมายของทุกศาสนาเปนจริง

อยางเทาเทยีมกนั ในการถกเถยีงทีผ่านมานกัวชิาการสวนใหญเสนอวาพทุธศาสนา

มทีาทตีอศาสนาอืน่ตามแนวคิดแบบกดีกนัคดัออกหรอืแนวคดิแบบรวมเขาทัง้หมด 

โดยหน่ึงในขออางสําคัญที่นักวิชาการกลุมนี้มักกลาวถึงคือพระพุทธเจาทรงยืนยัน

วามีมรรควิธีเดียวเทานั้นที่นําไปสูจุดหมาย เชน เพอรรี่ ชมิดต ลอยเคล (Perry 

Schmidt-Leukel) ผูเสนอวาพุทธศาสนามีแนวคิดแบบกีดกันคัดออก จากเหตุผล 

4 ประการ คือ 1. พุทธศาสนายืนยันวาพระพุทธเจาทรงมีความรูในขอบเขตของ

ภมูปิญญาครอบจกัรวาล (cosmic vision) ขณะทีศ่าสดาอืน่สมยันัน้เปนผูรูสจัธรรม

เพียงบางสวน 2. พุทธศาสนามีหลักคําสอนใหงดเวนจากการยึดมั่นวาทิฏฐิของตน

เทานั้นที่เปนจริง แตในทัศนะของชมิดต ลอยเคล พุทธศาสนางดเวนการใชหลัก

การนี้กับหลักคําสอนของพุทธศาสนา 3. พระพุทธเจาทรงถือวาหลักอริยมรรค

มีองค 8 คือมรรควิธีเดียวเทานั้นที่นําไปสูจุดหมาย และ 4. พุทธศาสนามีหลักการ

วาพระพุทธเจาจะเสด็จอุบัติขึ้นมากกวาหนึ่งพระองคในชวงเวลาและโลกเดียวกัน

ไมได ดังนั้น ในหนึ่งชวงเวลาและหนึ่งโลกจะมีเพียงบุคคลเดียวเทานั้นที่สามารถ

สั่งสอนมรรควิธีที่นําไปสูความหลุดพน (Schmidt-Leukel, 2017, pp. 71-89) 

กลาวอกีนัยหน่ึงคอืหลกัอรยิมรรคมอีงค 8 เปนมรรควธิเีดียวทีน่าํไปสูความหลดุพน

และมีอยูแตในหลักคําสอนของพุทธศาสนาเทานั้น 

 ในทัศนะของเค. เอ็น. ชยติลเลเก (K. N. Jayatilleke) ผูเสนอการอธิบาย

ทาทีของพุทธศาสนาตอศาสนาอื่นที่อาจจัดใหอยูในแนวคิดแบบรวมเขาทั้งหมด 

พระพุทธเจาทรงยืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 คือมรรควิธีเดียวท่ีนําไปสู 

ความหลุดพนซ่ึงน่ีคือหลักฐานที่ยืนยันวาพุทธศาสนาไมมีแนวคิดแบบพหุนิยม 

แตมีแนวคิดขันติธรรมเชิงวิพากษ (Critical Tolerance) ซึ่งตั้งบนฐานของการ

ปฏิเสธการอางหลักคําสอนเชิงคัมภีร (Dogma) ชยติลเลเกชี้วาการยืนยันหลัก

คําสอนของพระพุทธเจาแตกตางจากการยืนยันบนฐานของการอางหลักคําสอน



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 91

เชิงคัมภีร เพราะพระพุทธเจาทรงยืนยันจากประสบการณการปฏิบัติของพระองค 

ทั้งยังทรงสนับสนุนการตรวจสอบหลักคําสอนของศาสนาทั้งหลายซ่ึงรวมถึงหลัก

คําสอนของพุทธศาสนา (Sharma, 1997, p. 147) นอกจากนี้ พุทธศาสนาไมปด

โอกาสความเปนไปไดที่บุคคลนอกพุทธศาสนาหรือศาสนาอื่นจะคนพบสัจธรรม 

แสดงศาสนธรรม และบรรลุความหลุดพน พุทธศาสนายอมรับวามีบุคคลนอก

พุทธศาสนาที่บรรลุความหลุดพนไดดวยตนเอง โดยเรียกบุคคลประเภทนี้วา

พระปจเจกพุทธเจา (Jayatilleke, 1991, pp. 20-21) แตไมไดหมายความวา

หลักคําสอนของทุกศาสนาเปนจริงเทากันทั้งหมด เราสามารถตรวจสอบความจริง

ของหลักคําสอนของศาสนาอื่นไดโดยใชหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนเกณฑตัดสิน 

(Jayatilleke, 1991, pp. 23-25)  

 ในทางกลบักนั หากพจิารณามรรควธิสีูจุดหมายสงูสดุของพทุธศาสนาและ

ศาสนาอื่นภายใตกรอบแนวคิดของทานพุทธทาสภิกขุที่อิงกับหลักการ 3 ประการ 

คือ 1.ภาษาคนกับภาษาธรรม 2.แนวคิดเรื่องจิตวาง และ 3.แนวคิดเรื่องแกนแท

ของศาสนาทั้งหลายเหมือนกัน (สแวเรอร, 2547, หนา 20) จะทําใหเขาใจไดวา

มรรควธิแีละจดุหมายสงูสดุทีแ่ตกตางกนัของแตละศาสนาแทจรงิแลวมแีกนเดยีวกนั 

คอืการสัง่สอนใหเอาชนะการเอาตนเองเปนศนูยกลางและสงเสรมิความรกัตอเพือ่น

รวมโลก แตที่เห็นวามรรควิธีและจุดหมายสูงสุดของศาสนาทั้งหลายแตกตางกัน 

แทจริงเปนเพียงเรื่องของบัญญัติในระดับภาษาคนที่สามารถนําพามนุษยไปสู

ความจริงและจุดหมายสูงสุดเดียวกันไดในระดับภาษาธรรมนั่นคือความหลุดพน

จากความทุกข (สแวเรอร, 2547, หนา 28) ในแงนี้หลักคําสอนของพุทธศาสนา

จึงสนับสนุนแนวคิดแบบพหุนิยม อยางไรก็ตาม คริสติน เบส คิบลินเกอร (Kristin 

Beise Kiblinger) โตแยงวาแนวคิดเรื่องภาษาคนกับภาษาธรรมของทานพุทธทาส

ภิกขุตั้งอยูบนฐานคิดแบบเอกยานที่เชื่อวามีมรรควิธีเดียวและมีจุดหมายสุดทาย

เพียงหนึ่งเดียวคือจุดหมายของพุทธศาสนา จุดหมายของศาสนาอื่นเปนเพียงที่พัก

ชั่วคราวหรือบันไดไปสูจุดหมายที่แทจริงกวา ภายใตแนวคิดนี้การเปดรับตอคุณคา

และความจริงของศาสนาอื่นจึงเปนเพียงการใชหลักคําสอนของพุทธศาสนาเขาไป
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คดักรองและตคีวามหลกัคาํสอนเชงิจารตีและจดุหมายของศาสนาอืน่ใหสอดคลอง

กับหลักคําสอนของพุทธศาสนาโดยเมินเฉยตอลักษณะเฉพาะของศาสนาอ่ืน 

(Kiblinger, 2004, pp. 159-169)

 จากมุมมองของนักวิชาการที่แตกตางกันในเรื่องทาทีของพุทธศาสนาตอ

มรรควิธีสูความหลุดพนของศาสนาอื่นจึงเปนปญหาที่นาพิจารณาวาพุทธศาสนา

มองวาทุกศาสนามีจุดหมายสูงสุดรวมกันหรือไม พุทธศาสนายืนยันวามีมรรควิธี

เดียวเทาน้ันที่นําไปสูจุดหมายสูงสุดหรือไม และเปนไปไดหรือไมวามรรควิธีสู 

จุดหมายสูงสุดอาจมีอยูในหลักคําสอนของศาสนาอื่น ทั้งนี้ ผูวิจัยสังเกตวาในการ

ถกเถียงประเด็นนี้ที่ผานมานักวิชาการทางพุทธศาสนายังไมไดกลาวถึงหลักฐานใน

หลักธรรมและเรื่องเลาในพระไตรปฎกอีกเปนจํานวนมากซ่ึงบันทึกบทสนทนาท่ี

แสดงทาทีของพระพุทธเจาตอมรรควิธีของศาสนาอื่น ดังนั้น ในบทความวิจัยนี้จึง

จะมุงศกึษาทาทขีองพทุธศาสนาตอมรรควธิสีูความหลดุพนของศาสนาอืน่ทีป่รากฏ

ในพระไตรปฎก ซึ่งในกระบวนวิเคราะหจะไดพิจารณาขอถกเถียงท่ีปรากฏใน

อรรถกถา หนังสือ และบทความวชิาการทีเ่กีย่วของกบัประเดน็ดงักลาวทัง้ในภาษา

ไทยและภาษาอังกฤษ 

2. พระพุทธเจากับจุดหมายสูงสุดทางศาสนา

 ผูวิจัยเห็นวาการศึกษาประเด็นเร่ืองทาทีของพุทธศาสนาตอมรรควิธีสู

ความหลุดพนของศาสนาอื่นอาจเริ่มตนจากเรื่องจุดหมายสูงสุดของพุทธศาสนา

ซ่ึงเปนทีร่บัรูและยอมรบักนัโดยทัว่ไปในวงวชิาการวาคอืนพิพานหรอืความหลดุพน

จากความทกุขอยางสิน้เชงิ อยางไรกต็ามเปนปญหาทีน่าพจิารณาตอไปวาพุทธศาสนา

มองวาทุกศาสนามีจุดหมายสูงสุดรวมกันหรือไม หากพิจารณาจากขอมูลเชิง

ประวัติศาสตรศาสนา ลาล มณี โชศี (2536, หนา 11-51) เสนอวาประวัติศาสตร

อนิเดยีโบราณโดยเฉพาะชวงเวลาแหงการถอืกําเนดิขึน้ของพทุธศาสนา แทจรงิแลว

คอืประวตัศิาสตรของอดุมการณทางศาสนาสองกระแสท่ีตรงขามกนั อดุมการณแรก

มีลักษณะแบบยืนยันโลก (World-affirmation) เปนแนวคิดของพวกพราหมณ
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ท่ียึดมั่นหลักคําสอนจากคัมภีรพระเวท โดยพราหมณสมัยกอนพุทธกาลไมไดให

ความสนใจเร่ืองศลีธรรม กฎแหงกรรม และความหลดุพนจากการเวยีนวายตายเกดิ 

ทั้งไมไดตระหนักถึงเรื่องความทุกขที่เกิดจากการมีชีวิต จึงไมไดพยายามแสวงหา

ทางออกจากการมชีวีติผานการออกบวชเพือ่แสวงหาและบรรลโุมกขธรรม เทวนยิม

ตามคติพราหมณเปนเร่ืองของวัตถุนิยมและมีอุดมการณสําคัญอยูท่ีการประกอบ

พิธีบูชายัญเพื่อใหเทพเจาพึงพอใจและประทานพรใหแกเจาภาพประกอบพิธีได

บรรลุถึงความสุข ไดแก ความรํ่ารวย เกียรติยศ สุขภาพท่ีแข็งแรง การมีอายุยืน 

และการมีทายาทสืบตระกูล และเมื่อบุคคลผูนั้นเสียชีวิตจะไดไปเกิดในโลกสวรรค

ที่เต็มไปดวยความสุขทางวัตถุ (โชศี, 2536, หนา 37-46)

 อุดมการณที่สองมีลักษณะแบบปฏิเสธโลก (World-denial) และ

เหนือโลก (World-transcendence) เปนแนวคิดของกลุมนักบวชที่เรียกวาสมณะ

ซึ่งมีแนวคิดวิพากษวิจารณความเชื่อและจารีตประเพณีของพราหมณ รวมถึง

การปฏิเสธความศักดิ์สิทธิ์ของคัมภีรพระเวท ผูนําของลัทธิในอุดมการณนี้มักไมใช

ชนวรรณะพราหมณแตยืนยันวาตนไดคนพบหรือบรรลุถึงความจริงแหงธรรมชาติ

ซ่ึงชนทุกวรรณะสามารถบรรลุถึงไดดวยการใชเหตุผลหรือการปฏิบัติสมาธิ 

(Robinson, Johnson and Thanissaro Bhikkhu, 2005, p. 2) ทั้งนี้ ผูสมาทาน

อุดมการณแบบปฏิเสธโลกและเหนือโลกจะดําเนินชีวิตเปนอนาคาริยะคือผูไมมี

เหยามีเรือน ตัดขาดจากเครื่องผูกพันทางโลก แตไมไดตัดขาดการติดตอกับสังคม

ภายนอกอยางสิน้เชิง ศูนยกลางของนักคิดกลุมน้ีมกัต้ังอยูใกลเมอืงหลวงนอกกาํแพง

เมือง โดยแตละลัทธิมีระบบความคิดความเชื่อและมรรควิธีท่ีแตกตางกัน (วิจิตร 

เกิดวิสิษฐ, 2528, หนา 61) ในระหวางสองกระแสอุดมการณยอมไมอาจจัดให

พุทธศาสนาอยูในอุดมการณแบบยืนยันโลก เนื่องจากพระพุทธเจาทรงดํารง

พระชนมชพีตามวถิแีหงสมณะทีอ่ยูเหนอืความผกูพนัทางโลกซึง่ตรงขามกับวถิชีวีติ

ในอุดมคติของพราหมณที่มีลักษณะเปนคฤหัสถที่ผูกพันชีวิตของตนไวกับความ

วุนวายทางโลกและการเสพสุขทางวัตถุ แตการจัดใหพุทธศาสนาอยูในอุดมการณ

แบบปฏิเสธโลกและเหนือโลกก็ไมไดหมายความวาพุทธศาสนามีจุดหมาย
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หลักคําสอน และมรรควิธีที่เหมือนกับศาสนาใดศาสนาหนึ่งในอุดมการณนี้อยาง

เปนเน้ือเดียวกัน ในแงนี้พุทธศาสนาจึงมีจุดหมายสูงสุดที่อาจทั้งแตกตางและ

คลายคลึงกับบางศาสนาสมัยนั้น 

 สําหรับผูวิจัย นาเชื่อไดวาพระพุทธเจาทรงรับรูและยืนยันความแตกตาง

ระหวางจดุหมาย หลกัคาํสอน และมรรควธิขีองพทุธศาสนากบัศาสนาอืน่ทีด่าํรงอยู

รวมสมัย เชน ในพรหมชาลสูตร พระพุทธเจาทรงเปรียบเทียบทิฏฐิสมัยนั้นเปน

ดังกับดักทางความคิดทฤษฎีที่กีดกันผูคนออกไปจากการบรรลุจุดหมายท่ีพระองค

ไปถึง การเปรียบเทียบนี้เสมือนบอกเปนนัยวาพระพุทธเจาไมไดทรงสนพระทัย

ประเด็นปญหาที่ศาสนาสมัยนั้นใหความสนใจ แตพระองคทรงเขาใจความสนใจ 

ทรงรูเกี่ยวกับหลักคําสอนและทฤษฎีทางญาณวิทยาท่ีอยูเบ้ืองหลัง รวมถึงผลท่ี

ตามมาจากการปฏิบัติตามหลักคําสอนของศาสนาเหลานั้นเปนอยางดี ความรูและ

เขาใจในเร่ืองน้ีทาํใหพระพทุธเจาทรงไมตดิกบัดกัทางความคดิทฤษฎดีงัเชนศาสนา

อื่นในสมัยนั้น จากทาทีเชนนี้ดูเหมือนเปนการยืนยันวาจุดหมาย หลักคําสอน และ

มรรควิธีของพุทธศาสนาแตกตางไปจากทิฏฐิแทบทั้งหมดในสังคมสมัยพุทธกาล 

 โปฏฐปาทสูตร (พระไตรปฎก เลม 9 ขอ 406-443 หนา 175-196) 

เปนหลักฐานหนึ่งที่แสดงใหเห็นวาพระพุทธเจาทรงยืนยันการมีอยูของศาสนาท่ีมี

จุดหมายแตกตางจากพุทธศาสนา ในพระสูตรนี้โปฏฐปาทปริพาชกทูลถาม

พระพุทธเจาเก่ียวกับเร่ืองอัตตาวา “ขาแตพระองคผูเจริญ ขาพระองคอาจรูได

ไหมวาสัญญาเปนอัตตาของคน หรือวาสัญญากับอัตตาเปนคนละอยางกัน” 

(พระไตรปฎก เลม 9 ขอ 420 หนา 182) พระพุทธเจาตรัสตอบดังนี้

 โปฏฐปาทะ ทานมีทิฏฐิแตกตางกัน มีความถูกใจแตกตาง

กัน มีความพอใจแตกตางกัน มีความมุ งหมายแตกตางกัน 

มีอาจารยแตกตางกัน จึงเขาใจไดยากวา สัญญาเปนอัตตา

ของคน หรอืวาสญัญากบัอตัตาเปนคนละอยางกนั (พระไตรปฎก 

เลม 9 ขอ 420 หนา 182)
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 จากพุทธพจนขางตน2 ทําใหเขาใจไดวาพระพุทธเจาทรงเห็นวาศาสนา

ของโปฏฐปาทปรพิาชกแตกตางจากพทุธศาสนาทัง้ในแงจดุหมาย ความสนใจ และ

ความเชื่อ ซ่ึงความแตกตางเหลานี้ทําใหโปฏฐปาทปริพาชกยากที่เขาใจหรือรู

คําตอบของปญหาขางตนไดเหมือนกับพระพุทธเจาหรือบุคคลในพุทธศาสนา

เร่ืองเลาทีแ่สดงใหเห็นวาพระพทุธเจาทรงรบัรูวาศาสนาอ่ืนมจีดุหมายแตกตางจาก

พระองคที่นาสนใจอีกเรื่องหนึ่งปรากฏในเตวิชชสูตร (พระไตรปฎก เลม 9 

ขอ 518-559 หนา 230-247) พระสตูรนีก้ลาวถึงการถกเถียงระหวางวาเสฏฐมาณพ

กบัภารัทวาชมาณพในปญหาเรือ่งมรรควธิตีามคําสอนของพราหมณทานใดเปนทาง

ตรงที่สุดไปสูจุดหมายคือความเปนผูอยูรวมกับพระพรหม มาณพทั้งสองไมอาจ

หาขอยตุขิองปญหาไดจงึทลูขอใหพระพทุธเจาทรงเปนผูตดัสนิ ครัง้นัน้พระพทุธเจา

ทรงถามมาณพทั้งสองวาในบรรดาพราหมณผูไดไตรเพทสืบยอนขึ้นไปจนถึงฤาษี

ผูเปนบูรพาจารยของพราหมณทั้งหลาย มีสักคนหรือไมท่ียืนยันวาตนเคยเห็น

พระพรหม วาเสฏฐมาณพทูลวาไมมีสักคนเดียวที่ยืนยันได พระพุทธเจาจึงตรัสวา

การสั่งสอนทางเพื่อความเปนผูอยูรวมกับพระพรหมของพวกพราหมณยอมไมตาง

กับบรุษุผูทาํบันไดทีห่นทางใหญสีแ่พรงเพ่ือขึน้ปราสาท แตเมือ่มผีูมาถามวาปราสาท

นั้นอยูที่ใด มีขนาดเทาใด บุรุษผูนั้นกลับตอบวาไมรูจักปราสาทดังกลาว 

 นาสังเกตวาในบทอุปมาอุปไมยขางตนซึ่งเปรียบบันไดกับมรรควิธีท่ี

พราหมณส่ังสอน และเปรียบปราสาทกบัจดุหมายสงูสดุของพราหมณคอืความเปน

ผูอยูรวมกับพระพรหม พระพุทธเจาไมไดทรงปฏิเสธอยางสิ้นเชิงวาไมมีปราสาทที่

พราหมณตองการจะทอดบันได พระองคตรัสแตเพียงวาหลักคําสอนของพราหมณ

ขาดเหตุผลจูงใจฝายตรงขามใหเชื่อถือได (พระไตรปฎก เลม 9 ขอ 528 หนา 234) 

จากขอบกพรองทางญาณวิทยาในการยืนยันการดํารงอยู ของพระพรหมดวย

ขอเท็จจริงเชิงประสบการณ จากน้ันพระพุทธเจาทรงถามเรื่องคุณลักษณะของ

พระพรหมและใหขอสงัเกตวาคุณลกัษณะดังกลาวมอียูในวิถีชวีติของพวกพราหมณ

2 พุทธพจนลักษณะน้ีสามารถพบไดในหลายพระสูตร เชน อุทุมพริกสูตร ปาฏิกสูตร 

 เปนตน
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หรือไม การตั้งคําถามเชนน้ีเสมือนเปนการวิพากษมรรควิธีของพราหมณวาไม

อาจนําไปสูจดุหมายสงูสดุทีพ่วกพราหมณเชือ่วามอียูจริง จากเรือ่งเลาในพระสตูรนี้

ยอมชีช้ดัวาพระพทุธเจาทรงรบัรูวาพราหมณมจีดุหมายสงูสดุแตกตางจากพระองค 

และมีมรรควิธีของตนที่จะนําไปสูจุดหมายสูงสุดของตนเอง 

 จากขอมลูเชิงประวัตศิาสตรและบทบนัทกึในพระสตูรขางตน ดเูหมอืนวา

พุทธศาสนาไมไดมองวาทุกศาสนามีจุดหมายสูงสุดรวมกัน บางศาสนาอาจมี

จุดหมายรวมหรือใกลเคียงกับพุทธศาสนานั่นคือศาสนาที่สนใจเรื่องทุกขและ

การดบัทกุข ขณะทีม่บีางศาสนาอาจมจีดุหมายทีแ่ตกตางออกไป แตมคีวามเปนไป

ไดที่จุดหมาย หลักคําสอน และมรรควิธีของศาสนาเหลานั้นอาจสัมพันธท้ังใน

เชิงสนับสนุนหรือขัดแยงกับจุดหมาย หลักคําสอน และมรรควิธีของพุทธศาสนา

แตไมไดหมายความวาในทัศนะของพุทธศาสนา จุดหมายที่แตกตางจากตนจะเปน

เท็จ ไรสาระ หรอืไรประโยชนทัง้หมด จากบทอปุมาอปุไมยเรือ่งลกูศรอาบยาพษิใน

จูฬมาลุงกยสูตร (พระไตรปฎก เลม 13 ขอ 122-128 หนา 133-141) พระพุทธเจา

ทรงมองวามนุษยไมสามารถรูความจริงทุกเร่ือง แตพระองคก็ยอมรับโดยนัยวา

ความจรงิทีม่นุษยสามารถรูไดมขีอบเขตที่กวางขวางกวาเรือ่งทุกขและการดับทกุข 

และความรูที่มีอยูเปนจํานวนมากเหลานั้นอาจนําไปสูจุดหมายอื่นที่ไมเกี่ยวของ

กับเรื่องการดับทุกข แตสําหรับพระพุทธเจา ภายใตเงื่อนไขของความสามารถ

ทางญาณวิทยาและเวลาที่จํากัดของมนุษย  จุดหมายสําคัญที่มีความเปนไปไดและ

จําเปนอยางเรงดวนที่สุดของมนุษยคือความหลุดพนจากความทุกขอยางสิ้นเชิง 

แตหากบุคคลใดมีความสนใจหรือพยายามไปถึงจุดมุงหมายอื่นที่แตกตางจาก

พระองค พระพทุธเจากไ็มไดทรงหวงหามหรอืประณาม พระองคเพยีงแตทรงเตอืน

ใหตรวจสอบจุดหมาย หลักคําสอน และมรรควิธีเหลานั้นใหดีเสียกอนดวยตนเอง 

อยางไรก็ตาม จากการที่พุทธศาสนากําหนดจุดหมายสูงสุดของตนไวที่ความ

หลุดพนจากความทุกขอยางสิ้นเชิง และมองวาศาสนาท้ังหลายไมไดมีจุดหมาย

สูงสุดรวมกัน จึงเปนปญหาที่ตองพิจารณาตอไปวามรรควิธีสูความหลุดพนของ

พุทธศาสนาคืออะไร มรรควิธีสูความหลุดพนมีกี่มรรควิธี และมรรควิธีนี้มีแตใน

หลักคําสอนของพุทธศาสนาหรือไม
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3. มรรควิธีสูความหลุดพนของพุทธศาสนา

สําหรับนักวิชาการที่เสนอวาพุทธศาสนามีแนวคิดแบบกีดกันคัดออก

ยอมชี้วาพระพุทธเจาทรงถือวาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนมรรควิธีเดียวที่นําไป

สูความหลุดพนและมีแตในหลักคําสอนของพุทธศาสนาเทานั้น โดยหลักฐานจาก

พระไตรปฎกที่มักถูกนํามาอางอิงคือพุทธพจนในมหาสติปฏฐานสูตร ซ่ึงมีใจความ

ดังตอไปนี้

 ภิกษุทั้งหลาย ทางนี้เปนทางเดียวเพ่ือความบริสุทธิ์ของเหลาสัตว เพื่อ

ลวงโสกะและปริเทวะ เพื่อดับทุกขและโทมนัส เพื่อบรรลุญายธรรม เพื่อทําใหแจง

นพิพาน ทางน้ีคอืสตปิฏฐาน 4 ประการ... (พระไตรปฎก เลม 10 ขอ 373 หนา 301) 

 เอกายโน อยํ ภิกฺขเว มคฺโค สตฺตานํ วิสุทฺธิยา โสกปริ

เทวานํ สมมติกฺกมาย ทุกฺขโทมนสฺสานํ อตฺถงฺคมาย ญายสฺส 

อธิคมาย นิพพฺพานสฺส สจฺฉิกิริยาย ยทิทํ จตฺตาโร สติปฏฐานาฯ 

(พระไตรปฎก (บาลี) เลม 10 ขอ 273 หนา 325)3 

 จากพุทธพจนขางตน พระพุทธเจาทรงยืนยันวาหลักสติปฏฐาน 4 คือ

มรรควธิเีดยีวท่ีนําไปสูนพิพานอนัเปนจดุหมายสงูสดุของพทุธศาสนา อยางไรกต็าม 

เจ อัมราฮัม วาเล เดอ เซอา (J. Abraham Vélez de Cea) (2013, pp. 61-64) 

โตแยงวา คําวา เอกายโน ในพุทธพจน “เอกายโน อยํ ภิกฺขเว มคฺโค” ไมจําเปน

ตองถูกเขาใจในความหมายวามีเสนทางเดียวเทานั้นที่นําไปสูการหลุดพนเสมอไป 

ทั้งน้ี มีผูแปลพุทธพจนนี้ในความหมายที่แตกตางกัน เชน Bhikkhu Walpola 

Rahula แปลวา “This is the only way, Bhikkhu.” Bhikkhu Nyanaponika 

แปลวา “This is the sole way, monks.” Maurice Walshe แปลวา “There 

is, monks, this one way.” Bhikkhu Bodhi แปลวา “Bhikkhus, this is the 

3 บทความวจิยันีอ้างองิพระไตรปฎกภาษาบาลจีาก สยฺามรฏฐสสฺ เตปฏก ํฉบบัมหามกฏุ

 ราชวิทฺยาลเยน ปกาสิตา
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direct path.” Bhikkhu Nanamoli แปลวา “A path that goes in one way 

only.” และ Rupert Gethin แปลวา “This is a path leading directly.”

(Vélez de Cea, 2013, pp. 61-64) สําหรับภาษาไทย นอกจากพระไตรปฎก

ภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ซึ่งผู วิจัยไดอางอิงไวขางตน 

พระไตรปฎกภาษาไทยพรอมอรรถกถา ฉบับมหามกุฏราชวิทยาลัย แปลพุทธพจน

นี้วา “ทางนี้เปนที่ไปอันเอก” (พระไตรปฎก เลม 14 ขอ 273 หนา 209) ซึ่งตรง

กบัการแปลของสมเดจ็พระพทุธโฆษาจารย (เจรญิ ญาณวโร) แตทานไดขยายความ

ในวงเล็บวา “เปนที่ไปของบุคคลเดียว” (สมเด็จพระพุทธโฆษาจารย (ญาณวรเถร), 

2535, หนา 2) ทั้งนี้ ปญหาเรื่องความหมายของคําวา เอกายโน ในมหาสติปฏฐาน

สตูรไมใชปญหาใหม ในคมัภรีอรรถกถากป็รากฏการถกเถยีงประเดน็นี ้โดยอธบิาย

วาคําดังกลาวมีผูแปลถึง 5 ความหมายโดยไมผิดหลักไวยากรณ ไดแก 1. เสนทาง

เดียวทีไ่มมทีางแยก 2. เสนทางทีบ่คุคลเดนิทางคนเดยีว 3. เสนทางของผูเปนทีห่นึง่

คือพระพุทธเจา 4. เสนทางเดียวซึ่งมีอยูในพุทธศาสนาเทานั้น และ 5. เสนทางไป

สูที่หนึ่งคือนิพพาน (สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา เลม 14  หนา 260-262)4

 อยางไรก็ตาม พระอรรถกถาจารยเห็นวาคํานี้ควรแปลตามความหมายท่ี 

3 และ 4 เพราะจะสอดคลองกับขอความในพระสูตรอื่น โดยความหมายที่วาเปน

เสนทางของผูเปนที่หนึ่งคือพระพุทธเจาจะสอดคลองกับขอความในโคปกโมคคัล

ลานสูตรที่วา “...พระผูมีพระภาคพระองคนั้นทรงยังมรรคท่ียังไมอุบัติใหอุบัติ 

ทรงยังมรรคที่ยังไมเกิดใหเกิด ตรัสบอกมรรคที่ไมมีใครบอกได ทรงทราบชัดมรรค 

ทรงรูแจงมรรค ทรงฉลาดในมรรค สวนสาวกทัง้หลายในบัดนีเ้ปนผูดาํเนนิตามมรรค

ในภายหลังจึงประกอบพรอมอยู” (พระไตรปฎก เลม 14 ขอ 79 หนา 85) ทั้งนี้ 

แมสัตวเหลาอื่นจะเดินบนเสนทางนี้เพื่อไปถึงจุดหมายเชนกัน แตเสนทางนี้ก็เปน

ทางเดินของพระพุทธเจาเทานั้นเพราะเปนหนทางที่พระองคทรงทําใหเกิดข้ึน 

4 บทความวิจัยนี้อางอิงอรรถกถาภาษาไทยจากพระไตรปฎกภาษาไทยพรอมอรรถกถา 

 ฉบับมหามกุฏราชวิทยาลัย



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 99

ขณะทีค่วามหมายทีว่าเปนเสนทางเดยีวซึง่มอียูในพทุธศาสนาเทานัน้จะสอดคลอง

กบัคําตอบของพระพทุธเจาตอคําถามของสภัุททปริพาชกในมหาปรนิพิพานสตูรท่ีวา 

ศาสดาผูมีชีวิตรวมสมัยกับพระพุทธเจา ไดแก ปูรณกัสสปะ มักขลิโคสาล อชิตเกส

กัมพล ปกุธกัจจายนะ สัญชัยเวลัฏฐบุตร และนิครนถนาฏบุตรมีความรูตามที่พวก

ทานกลาวอางหรือไม ( สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา เลม 14 หนา 261) พระพุทธเจา

ตรัสวา “สุภัททะ อยาเลย เรื่องที่เธอถามวา ‘เจาลัทธิเหลานั้นทั้งหมดรูตามที่ตน

กลาวอาง หรอืไมรูตามทีต่นกลาวอาง หรอืบางพวกรูบางพวกไมรู’ อยาไดสนใจเลย 

เราจะแสดงธรรมแกเธอ เธอจงฟง จงใสใจใหดีเราจะกลาว” (พระไตรปฎก เลม 10 

ขอ 213 หนา 161) จากนั้นพระองคตรัสวา

 สุภัททะ ในธรรมวินัยที่ไมมีอริยมรรคมีองค 8 ยอมไมมี

สมณะที่ 1 ยอมไมมีสมณะที่ 2 ยอมไมมีสมณะที่ 3 ยอมไมมี

สมณะที่ 4 ในธรรมวินัยที่มีอริยมรรคมีองค 8 ยอมมีสมณะที่ 1 

ยอมมีสมณะที่ 2 ยอมมีสมณะที่ 3 ยอมมีสมณะที่ 4 สุภัททะ 

ในธรรมวินยันีม้อีรยิมรรคมอีงค 8 สมณะที ่1 มอียูในธรรมวนิยันี้

เทาน้ัน สมณะที ่2 มอียูในธรรมวนิยันีเ้ทานัน้ สมณะที ่3 มอียูใน

ธรรมวินัยนี้เทานั้น สมณะที่ 4 ก็มีอยูในธรรมวินัยนี้เทานั้น ลัทธิ

อื่นวางจากสมณะท้ังหลายผูรู ทั่วถึง สุภัททะ ถาภิกษุเหลานี้

เปนอยู โดยชอบโลกจะไมพึงวางจากพระอรหันตทั้งหลาย 

(พระไตรปฎก เลม 10 ขอ 214 หนา 162) 

 ...ยสมฺ ึโข สภุททฺ ธมมฺวนิเย อรโิย อฏฐงคฺโิก มคโฺค น อุปลพภฺติ 

สมโณป ตตถฺ น อปุลพภฺต ิทุตโิยป ตตถฺ สมโณ น อุปลพฺภต ิตตโิยป ตตฺถ 

สมโณป น อปุลพฺภติ จตุตฺโถป ตตฺถ สมโณ น อุปลพภฺต ิยสมฺิจฺ โข 

สุภทฺท ธมฺมวินเย อริโย อฏฐงฺคิโก มคโค อุปลพฺภติ สมโณป 

ตตฺถ อุปลพฺภติ ทุติโยป ตตฺถ สมโณ อุปลพฺภติ ตติโยป ตตฺถ 

สมโณ อุปลพฺภติ จตุตฺโถป ตตฺถ สมโณ อุปลพฺภติ อิมสฺมึ โข 

สุภทฺท ธมฺมวินเย อริโย อฏฐงฺคิโก มคฺโค อุปลพฺภติ อิเธว 
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สภุททฺ สมโณ อธิ ทติุโย สมโณ อธิ ตติโย สมโณ อธิ จตตุโฺถ สมโณ 

สุฺญา ปรปฺปวาทา สมเณภิ อฺเญหิ อิเม จ สุภทฺท ภิกฺขู สมฺมา 

วิหเรยฺยุํ อสุฺโญ โลโก อรหนฺเตหิ อสฺสาติ ฯ(พระไตรปฎก 

(บาลี) เลม 10 ขอ 138 หนา 75-76) 

 สิ่งที่นาสนใจในบทสนทนาขางตนที่อาจถือไดวาเปนการตอบตอคําถาม

สุดทายของพระพุทธเจากอนการดับขันธปรินิพพานคือ หากพิจารณารวมกับ

พระสูตรอื่นจะพบวาพระพุทธเจาทรงเคยตอบอยางตรงไปตรงมาหรือปฏิเสธ

การตอบคําถามลักษณะใกลเคียงกันนี้มาแลว เชน พระพุทธเจาทรงช้ีวาหลัก

คําสอนของมักขลิโคศาลเปนมิจฉาทิฏฐิ (พระไตรปฎก เลม 20 ขอ 310-311 

หนา 41) พระพุทธเจาทรงปฏิเสธที่จะยืนยันวาปูรณกัสสปะและนิครนถนาฏบุตร

เปนผูทรงสัพพัญูหรือไม (พระไตรปฎก เลม 23 ขอ 38 หนา 515-518) เปนตน 

แตครั้งนี้ พระพุทธเจาทรงตอบในลักษณะการวางเงื่อนไขเพื่อตรวจสอบวาศาสนา

ใดสามารถนําไปสูความหลุดพน โดยเกณฑคือการมีหลักคําสอนเรื่องอริยมรรค

มอีงค 8 กลาวคอืหากศาสนาใดมหีลกัคาํสอนนี ้ศาสนานัน้สามารถใหผล 4 ประการ

คือมีผูบรรลุธรรมเปนพระโสดาบัน พระสกทาคามี พระอนาคามี และพระอรหันต

ซึ่งเปนจุดหมายสูงสุดของพุทธศาสนา ในทางตรงขาม ศาสนาใดไมมีหลักคําสอน

เรื่องอริยมรรคมีองค 8 ศาสนานั้นไมอาจใหผล 4 ประการขางตนได ภายหลัง

การวางเงื่อนไข พระพุทธเจาตรัสวาพุทธศาสนามีหลักคําสอนเรื่องอริยมรรค

มีองค 8 ดังนั้น ในพุทธศาสนาเทานั้นที่มีผูบรรลุธรรมทั้ง 4 ระดับ ขณะที่ศาสนาอื่น

วางเปลาจากผูบรรลธุรรมทัง้ 4 ระดับ ทัง้นี ้หากนาํพทุธพจนขางตนมาพจิารณารวม

กับพุทธพจนในมหาสติปฏฐานสูตรตามที่พระอรรถกถาจารยชี้นําจะทําใหเขาใจได

วาหลักอริยมรรคมีองค 8 คือมรรควิธีเดียวที่นําไปสูความหลุดพน และมรรควิธีนี้

มีแตในหลักคําสอนของพุทธศาสนาเทานั้น 

4. มรรควิธีสูความหลุดพนนอกหลักคําสอนของพุทธศาสนา

 อยางไรก็ตาม วาเล เดอ เซอาโตแยงการแปลมหาปรินิพพานสูตร รวมถึง
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การเชื่อมโยงระหวางมหาสติปฏฐานสูตรกับมหาปรินิพพานสูตรตามที่กลาวไป

ขางตน โดยมองวาเปนการแปลที่อยูภายใตการตีความตามแนวคิดแบบกีดกัน

คัดออก วาเล เดอ เซอาตั้งขอสังเกตกับการแปลพุทธพจนในมหาปรินิพพานสูตร

ที่วา “อิมสฺมึ โข สุภทฺท ธมฺมวินเย อริโย อฏฐงฺคิโก มคฺโค อุปลพฺภติ” โดยอางอิงกับ

สํานวนแปลของ Bhikkhu Soma Thera ที่แปลวา “สุภัททะ ในธรรมวินัยนี้เทานั้น

ที่อริยมรรคมีองค 8 ถูกคนพบ”5 และพุทธพจนตอมาคือ “อิเธว สุภทฺท สมโณ 

อิธ ทุติโย สมโณ อิธ ตติโย สมโณ อิธ จตุตฺโถ สมโณ สุฺญา ปรปฺปวาทา สมเณภิ 

อฺเญหิ” ซึ่ง Bhikkhu Bodhi แปลวา “สมณะท่ี 1 มีอยูในธรรมวินัยนี้เทานั้น 

สมณะที่ 2 มีอยูในธรรมวินัยนี้เทานั้น สมณะที่ 3 มีอยูในธรรมวินัยนี้เทานั้น

สมณะที่ 4 ก็มีอยูในธรรมวินัยนี้เทานั้น หลักคําสอนอื่นวางจากสมณะ”6 (Vélez 

de Cea, 2013, p. 66) วาเล เดอ เซอาชี้วาการแปลตามความหมายขางตนจะนํา

ไปสูปญหาเชิงการตีความ 2 ประการ คือ 1. จําเปนหรือไมที่ตองแปลคําวา

“อิมสฺมึ โข ธมฺมวินเย” และ “อิเธว” วา “ธรรมวินัยนี้เทานั้น” และ “ที่นี่เทานั้น” 

และ 2. ประโยค “สุฺญา ปรปฺปวาทา สมเณภิ อฺเญ” ควรแปลตาม Bhikkhu 

Bodhi ทีแ่ปลวาหลกัคาํสอนอืน่วางจากสมณะ หรอืควรแปลตาม Gethin ทีแ่ปลวา

ระบบอื่นที่ขัดแยงวางเปลาจากสมณะ7 การแปลพุทธพจนนี้ในความหมาย

ที่แตกตางกันของนักวิชาการทั้งสองทานนําไปสูความเขาใจทาทีของพุทธศาสนา

ตอศาสนาอื่นที่แตกตางกันเปนอยางยิ่ง หากยึดตามสํานวนแปลของ Bhikkhu 

5 “Subhadda, only in this Doctrine-and-discipline is the noble eightfold 

 path to be found.” (Vélez de Cea,  2013, p. 66)
6 “Only here is there a recluse, only here is there a second recluse, only 

 here is there a third recluse, only here is there a fourth recluse. 

 The doctrines of others are devoid of recluses.” (Vélez de Cea, 2013, 

 p. 66)
7 “Other contrary systems are empty of ascetics.” (Vélez de Cea, 2013, 

 p. 66)
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Bodhi เทากบัพทุธศาสนากาํลงัยนืยนัวาหลกัคําสอนนอกพทุธศาสนาท้ังหมดไมอาจ

นําไปสูการบรรลุจุดหมายทั้ง 4 ระดับ มีเพียงหลักคําสอนของพุทธศาสนาเทานั้น

ที่ทําได สํานวนแปลนี้จะสอดรับกับการแปลคําวา“อิมสฺมึ โข ธมฺมวินเย” และ 

“อิเธว” วา “ธรรมวินัยนี้เทานั้น” และ “ที่นี่เทานั้น” ซึ่ง Bhikkhu Soma Thera 

และ Bhikkhu Bodhi ไดแปลไวกอนหนานี้ แตหากยึดตามสํานวนแปลของ 

Gethin เทากับพุทธศาสนากําลังยืนยันแตเพียงวาศาสนาอื่นท่ีมีหลักคําสอน

ขัดแยงกับพุทธศาสนาไมอาจนําไปสูการบรรลุจุดหมายทั้ง 4 ระดับได (Vélez de 

Cea, 2013, p. 66)

 วาเล เดอ เซอาไมเห็นดวยกับการแปลพุทธพจนขางตนของ Bhikkhu 

Soma Thera และ Bhikkhu Bodhi โดยเสนอขอโตแยง 4 ประการคือ 

ประการแรก คําวา “อิเธว” และ “อิมสฺมึ โข ธมฺมวินเย” ไมจําเปนตองแปลวา 

“ทีน่ีเ่ทาน้ัน” และ“ธรรมวนิยันีเ้ทานัน้” คาํวา “อเิธว” สามารถแปลในความหมาย

อื่นได เชน แนนอน แทจริง อยางไมตองสงสัย เปนตน ดังนั้น ในพุทธพจน

“อิเธว สุภทฺท สมโณ อิธ ทุติโย สมโณ อิธ ตติโย สมโณ อิธ จตุตฺโถ สมโณ” สามารถ

แปลในความหมายใหมไดวา “แนนอน สมณะที่ 1 ถูกคนพบที่นี่ สมณะท่ี 2 

ถูกคนพบที่นี่ สมณะที่ 3 ถูกคนพบที่นี่ สมณะท่ี 4 ถูกคนพบท่ีนี่” เชนเดียวกับ

คําวา “โข” ในพุทธพจน “อิมสฺมึ โข สุภทฺท ธมฺมวินเย อริโย อฏฐงฺคิโก มคฺโค 

อุปลพฺภติ” ซ่ึงพจนานุกรมฉบับสมาคมบาลีปกรณแปลคํานี้ในหลายความหมาย 

เชน เทานั้น แนนอน แทจริง เปนตน (Vélez de Cea, 2013, pp. 68) นอกจากนี้ 

การแปลคําวา “ปรปฺปวาทา” โดย Bhikkhu Bodhi ในพุทธพจน “สุฺญา ปรปฺป

วาทา สมเณภิ อฺเญ” ทีดู่เหมอืนเปนการหมายรวมทกุศาสนาท่ีไมใชพทุธศาสนาวา

วางเปลาจากสมณะ วาเล เดอ เซอาเสนอวาคํานี้ไมไดหมายถึงศาสนาอื่นโดยทั่วไป 

แตแฝงความหมายถึงความคิดแหงการโตแยงและการถกเถียง เชน ในพจนานุกรม

ฉบับสมาคมบาลีปกรณจํากัดความคําวา “ปวาท” วา การโตแยง การถกเถียง 

การพูดคุย ซึ่งการอานลักษณะน้ีสอดคลองกับพจนานุกรมภาษาสันสกฤตฉบับ 

Apte และ Monier-Williams ที่ใหความหมายของคํานี้วา ภาษาที่เกี่ยวกับ
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การดาํเนินคด ีคาํของการคดัคาน การทาทายซ่ึงกนัและกนั ดงันัน้ เมือ่พระพทุธเจา

ทรงใชคําวา “ปรปฺปวาทา” พระองคไมไดชี้บงไปถึงศาสนาที่ไมใชพุทธศาสนา

ทั้งหมดในทุกสถานที่และเวลา พระพุทธเจาเพียงกลาวถึงศาสนาท่ีมีหลักคําสอน

ขัดแยงกับหลักคําสอนของพระองคเทานั้น เมื่อเปนดังนี้ วาเล เดอ เซอาจึงเสนอ

ใหแปลพุทธพจน “สุฺญา ปรปฺปวาทา สมเณภิ อฺเญ” วา “หลักคําสอนอื่น

ที่ขัดแยงวางเปลาจากสมณะ” ซึ่งการแปลตามความหมายนี้จะเปนไปในทิศทาง

เดียวกับสํานวนแปลของ Gethin (Vélez de Cea, 2013, pp. 68-69) 

 ประการตอมาคือการแปลวาหลักอริยมรรคมีองค 8 มีแตในหลักคําสอน

ของพระพุทธเจาเทานั้นเปนการเพิกเฉยตอเหตุผลเชิงเง่ือนไขท่ีซอนในบทสนทนา

ระหวางพระพทุธเจากบัสภัุททปรพิาชก กลาวคือการวางหลกัเกณฑของพระพทุธเจา

เพื่อตรวจสอบวาศาสนาใดสามารถนําไปสูความหลุดพน เกิดขึ้นจากคําถามของ    

สภุทัทปรพิาชกทีว่าเจาลทัธทิัง้ 6 มคีวามรูตามทีพ่วกทานยนืยันหรอืไม พระพทุธเจา

ตรัสตอบดวยวิธีวางหลักเกณฑใหตรวจสอบ ซึ่งถอดโครงสรางการวางเงื่อนไขได

ดังนี้ ถาพบ A (อริยมรรคมีองค 8) จะพบ B (สมณะทั้ง 4) ดังนั้น เมื่อพบวามี A 

อยูในธรรมวินัยของพระพุทธเจา มันไมจําเปนตองตามมาดวยการยืนยันวาสมณะ

ทั้ง 4 ถูกคนพบในธรรมวินัยของพระพุทธเจาเทานั้น (Vélez de Cea, 2013, 

pp. 69-72) ประการที่สาม การยืนยันตอมาวามีแตธรรมวินัยของพระพุทธเจา

เทาน้ันที่ผานเกณฑดังกลาวจะทําใหการวางหลักเกณฑใหผูคนท่ัวไปใชเปนหลัก

พิจารณาศาสนาอื่นของพระพุทธเจาเปนสิ่งที่ไมจําเปนและไมสมเหตุสมผล จะ

เปนการดีกวาหรือไม ถาพระพุทธเจาจะทรงยืนยันตั้งแตแรกวาธรรมวินัยของ

พระองคเทาน้ันที่สามารถนําไปสูจุดหมาย (Vélez de Cea, 2013, p. 72) 

และประการสุดทาย การแปลวาหลักอริยมรรคมีองค 8 มีแตในหลักคําสอนของ

พระพุทธเจาเทานั้นเปนการเพิกเฉยตอบริบทแวดลอมของการสนทนาท่ีแสดง

ใหเหน็วาพระพทุธเจาทรงใชวถิแีหงสนัติวธิใีนการอยูรวมกบัศาสนาอืน่ผานการเลีย่ง

การตอบคําถาม หากพระพุทธเจาทรงคิดโจมตีศาสนาอ่ืนจะหลีกเลี่ยงการตอบ

คําถามขอนี้เพราะเหตุใด แตถาตีความวาการสรางหลักเกณฑของพระพุทธเจาใน
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ที่นี้เปนการทําเพื่อบอกวาธรรมวินัยของพระองคเทานั้นที่ผานเกณฑ พระพุทธเจา

ยอมทรงมีพฤติกรรมที่พยายามโจมตีศาสนาอื่นโดยทางออม ซึ่งการทําเชนนี้จะ

สะทอนภาพของพระพุทธเจาที่มีบุคลิกเปนคนเจาเลหอยางยิ่ง (Vélez de Cea, 

2013, pp. 73-74) 

 จากขอโตแยงทั้ง 4 ประการ วาเล เดอ เซอาเสนอวาพุทธศาสนาไมได

ยืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 มีแตในหลักคําสอนของพุทธศาสนาเทานั้น และ

อาจยอมรับไดวามีมรรควิธีอื่นที่สามารถนําไปสูจุดหมายเดียวกันกับพุทธศาสนา 

นอกเหนือจากมรรควิธีที่ปรากฏในหลักคําสอนของพุทธศาสนา ตราบเทาที่มรรค

วิธีอื่นเหลานั้นไมขัดแยงกับมรรควิธีของพุทธศาสนา ขอเสนอของวาเล เดอ เซอา

แตกตางจากความเขาใจของพระอรรถกถาจารยที่ยืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 

เปนมรรควิธีเดียวเทานั้นที่นําไปสู ความหลุดพนและมีอยู ในหลักคําสอนของ

พุทธศาสนาเทาน้ัน อยางไรกต็าม ผูวจิยัเหน็ดวยกบัพระอรรถกถาจารยทีจ่ะตคีวาม

วาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนมรรควิธีเดียวเทานั้นที่นําไปสูความหลุดพน เพราะ

ถึงแมพุทธพจน “เอกายโน อยํ ภิกฺขเว มคฺโค” ในมหาสติปฏฐานสูตรจะไมจําเปน

ตองถกูเขาใจในความหมายทีว่ามเีสนทางเดียวทีน่าํไปสูความหลดุพนเทานัน้ แตเมือ่

พิจารณาพุทธพจนนี้รวมกับพุทธพจนในมหาปรินิพพานสูตรจะพบการวางเง่ือนไข

อยางชัดเจนของพระพุทธเจาวา ศาสนาใดก็ตามหากปราศจากหลักคําสอนเรื่อง

อริยมรรคมีองค 8 ศาสนานั้นไมอาจนําพาผูปฏิบัติไปสูความหลุดพนได การวาง

เงื่อนไขเชนน้ีเทากับเปนการยืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนเงื่อนไขจําเปน

ที่ขาดไมไดสําหรับการเดินทางไปสูความหลุดพน การยืนยันเชนนี้ยังปรากฏใน

ขทิรปตตสูตร พระพุทธเจาตรัสวา “...เปนไปไมไดเลยท่ีบุคคลจะพึงกลาวอยางน้ี

วา ‘เรายังไมรูแจงทุกขอริยสัจ ทุกขสมุทยอริยสัจ ทุกขนิโรธอริยสัจ ทุกขนิโรธคา

มินีปฏิปทาอริยสัจตามความเปนจริง แลวจักทําที่สุดแหงทุกขโดยชอบได’...” 

(พระไตรปฎก เลม 19 ขอ 1102 หนา 614) จากพุทธพจนนี้แสดงใหเห็นวา บุคคล

ผูบรรลุความหลุดพนตองรูแจงในหลักอริยสัจ 4 หากบุคคลใดปราศจากคุณสมบัติ

ขอน้ียอมเปนไปไมไดที่จะเปนผูบรรลุถึงนิพพาน การวางเงื่อนไขเชนนี้ของ
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พระพุทธเจาเทากับเปนการยืนยันโดยออมวามีมรรควิธีเดียวเทานั้นที่นําไปสูความ

หลุดพน อยางไรก็ตาม ดูเหมือนวาพระพุทธเจาจะไมไดทรงปฏิเสธความเปนไปได

ที่มรรควิธีหนึ่งเดียวนี้อาจถูกคนพบในหลักคําสอนของศาสนาอื่น เพราะการยืนยัน

วาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนหลักคําสอนที่มีแตในพุทธศาสนาเทานั้น ไมเพียง

แตจะตองเผชิญกับขอโตแยงของวาเล เดอ เซอาที่กลาวไปขางตน ยังอาจขัดแยง

กับหลักคําสอนและทาทีของพระพุทธเจาที่ปรากฏในพระไตรปฎกอีกดวย 

ดังตอไปนี้

4.1 พระพุทธเจาในฐานะผูคนพบสัจธรรมและศาสนธรรมสากล

 พุทธศาสนามีมุมมองตอสัจธรรมในเชิงกระบวนการแหงเหตุปจจัยท่ี

อิงอาศัยกันเกิดขึ้นและดับไปที่เรียกวาปฏิจจสมุปบาท กระบวนการนี้มีลักษณะ

ที่เปนธรรมฐิติคือการดํารงอยูตามธรรมชาติโดยปราศจากผูสราง และธรรมนิยาม

คือมีความเปนไปที่แนนอนตามธรรมชาติของมันเองโดยปราศจากผูกํากับควบคุม      

(สุเชาว พลอยชุม, 2548, หนา 2) ซึ่งเทากับเปนการยืนยันวาสัจธรรมมีลักษณะ

เปนภววิสัย ความสําคัญของพระพุทธเจาในทัศนะของพุทธศาสนาจึงเปนเพียง

บุคคลผูคนพบสัจธรรมและเผยแสดงสัจธรรมที่คนพบออกมาเปนศาสนธรรม

ใหชาวโลกไดรับรู ซ่ึงเมือ่มนษุยไดเรยีนรูและปฏบัิตติามศาสนธรรมดวยความเขาใจ

ยอมเทากับเปนการปฏิบัติตนใหสอดคลองกับกฎเกณฑของสัจธรรมซ่ึงจะนําไป

สูความหลุดพน ในแงนี้ศาสนธรรมจึงมีความหมายครอบคลุมไปถึงการเปนมรรค

วิธี ทั้งนี้ พระพุทธเจาและพุทธสาวกไมใชบุคคลเพียงกลุมเดียวที่รูมรรควิธี คนพบ

สัจธรรม และบรรลุความหลุดพน พุทธศาสนามีหลักคําสอนเรื่องพระปจเจก

พทุธเจาซ่ึงอธิบายวาเปนบุคคลทีต่รัสรูเฉพาะตน กลาวคอืเปนบุคคลทีเ่ขาถึงความรู

แจงในสจัธรรมโดยไมไดพึง่พาการสัง่สอนจากผูอืน่ เปนผูทีเ่ขาถงึความรูแจงดวยตวั

ของทานเอง (ไดซากุ อิเคดะ, 2538, หนา 66 อางถึงใน พระมหาดุสิต แสวงวงค, 

2544, หนา 91) แตพระปจเจกพุทธเจาไมอาจสั่งสอนใหผูอื่นบรรลุความหลุดพน

ได แมวาทานจะรูมรรควธิแีละแสดงศาสนธรรมในบางโอกาสกต็าม โดยพระปจเจก
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พุทธเจามักปลีกตัวเปนผูโดดเด่ียวและไมไดสถาปนาคณะสงฆผูสืบทอดศาสนา

ตามนัยยะน้ีพระปจเจกพุทธเจาจึงไมจําเปนตองรูจักกับพระสัมมาสัมพุทธเจา

หรือศาสนธรรมของพุทธศาสนา ดังน้ันจึงไมอาจจัดใหพระปจเจกพุทธเจาเปน

พุทธศาสนิกชน 

 อยางไรก็ตาม อาจมีผูโตแยงวาหลักคําสอนเรื่องพระปจเจกพุทธเจาไม

สามารถเปนหลักฐานคัดคานนักวิชาการที่มองวาพุทธศาสนามีแนวคิดแบบกีดกัน

คัดออกได เพราะพุทธศาสนาเชื่อวาพระปจเจกพุทธเจาจะอุบัติข้ึนเฉพาะใน

พุทธันดรซ่ึงเปนชวงเวลาที่โลกวางจากพุทธศาสนา นั่นคือชวงเวลาที่ศาสนาของ

พระพุทธเจาพระองคหน่ึงไดสญูสิน้ไป และพระพทุธเจาพระองคใหมยงัไมไดอุบัตข้ึิน 

ดังนั้นในชวงเวลาที่ศาสนาของพระสมณโคดมพุทธเจายังคงอยู ยอมหมายความวา

มีแตหลักคําสอนของพระสมณโคดมพุทธเจาเทาน้ันที่มีมรรควิธีที่นําไปสูความ

หลุดพน อยางไรก็ตาม ผูวิจัยต้ังขอสังเกตวาความเช่ือเรื่องพระปจเจกพุทธเจา

จะอุบัติขึ้นเฉพาะชวงพุทธันดรมีปรากฏแตในคัมภีรชั้นอรรถกถาไมปรากฏใน

พระไตรปฎก ทั้งนี้ ชมิดต ลอยเคลชี้วาความเชื่อดังกลาวถูกพัฒนาขึ้นในภายหลัง

โดยพุทธศาสนาฝายเถรวาท (Schmidt-Leukel, 2017, p. 77) แตกระนั้นผูวิจัย

ก็ยอมรับวาแมพระปจเจกพุทธเจาจะสามารถอุบัติข้ึนในชวงเวลาท่ีศาสนาของ

พระสมณโคดมพุทธเจายังคงอยู แตการดํารงอยูของพระปจเจกพุทธเจาก็ไมอาจ

เปนหลักฐานยืนยันวาพุทธศาสนามีแนวคิดแบบพหุนิยมในเชิงมรรควิธีคือการ

ยอมรับวาศาสนาอื่นมีมรรควิธีที่นําไปสูความหลุดพนไดเชนเดียวกับพุทธศาสนา 

เพราะการดํารงอยูของพระปจเจกพุทธเจาเปนเรื่องเฉพาะตนและการแยกตัวออก

จากสังคม ขณะที่การถกเถียงประเด็นเรื่องพหุนิยมทางศาสนาวางอยูบนฐานของ

การกลาวถึงศาสนาหรือหลักจริยธรรมที่มีการรวมกันเปนหมูคณะ มีองคประกอบ

ของการอยูรวมกันเปนสงัคม หรอืการดํารงอยูในความสมัพนัธท่ีเกีย่วของกบัศาสนา

อื่นที่อยูรวมกันในสังคม สําหรับผูวิจัย แมวาหลักคําสอนเรื่องพระปจเจกพุทธเจา

อาจไมใชหลกัฐานทีเ่พยีงพอสาํหรับยนืยนัวาพทุธศาสนายอมรบัวาศาสนาอืน่มมีรรค

วิธีที่นําไปสูความหลุดพน แตอยางนอยท่ีสุดหลักคําสอนน้ีก็เปนหลักฐานยืนยันวา
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พุทธศาสนายอมรับความเปนไปไดที่ความหลุดพน สัจธรรม และมรรควิธีอาจมี

อยูนอกหลักคําสอนของพุทธศาสนา

 นอกจากพระสมณโคดมพุทธเจาและพุทธสาวกจะไมใชกลุมบุคคลเดียว

ที่รูมรรควิธี คนพบสัจธรรม และบรรลุความหลุดพน พุทธศาสนายังถือวาพระสมณ

โคดมพุทธเจามิใชบุคคลแรกที่คนพบสัจธรรม เผยแผศาสนธรรม และบรรลุ

ความหลุดพนอีกดวย ในนครสูตร (พระไตรปฎก เลม 16 ขอ 65 หนา 128-129) 

พระพุทธเจาทรงอปุมานครโบราณทีห่ายสาบสญูกบัจดุหมายสงูสดุของพทุธศาสนา

คอืความหลดุพน และเปรยีบเสนทางสายเกาสูนครโบราณกับหลกัอรยิมรรคมอีงค 8 

จากบทอุปมาอุปไมยในนครสูตรทําใหเขาใจไดวา พุทธศาสนายืนยันวาหลัก

อริยมรรคมีองค 8 เปนมรรควิธีของทุกคนที่จะเดินทางไปสูความหลุดพน โดย

พระพุทธเจาทรงเปนเพียงผูคนพบและทรงดําเนินชีวิตตามหลักอริยมรรคมีองค 8 

จนบรรลุความหลุดพน จากนั้นพระพุทธเจาจึงทรงนํามรรควิธีดังกลาวมาแสดงแก

ชาวโลกใหไดรับรูและรวมเดินทางไปบนเสนทางเดียวกันกับพระองคจนไปถึงนคร

โบราณ ตามนัยแหงบทอุปมาอุปไมยนี้ ไมวาพระสมณโคดมพุทธเจาจะทรงคนพบ

นครโบราณและเสนทางสายเกาหรือไมก็ตาม นครโบราณและเสนทางสายเกา

เสนนั้นก็ยังคงดํารงอยู นอกจากนี้ พระสมณโคดมพุทธเจายังมิใชบุคคลแรก

บุคคลเดียว และบุคคลสุดทายที่จะคนพบนครโบราณและเสนทางสายเกา หากแต

เคยมีพระสัมมาสัมพุทธเจาในอดีตเคยคนพบและดําเนินไปบนเสนทางสายเกา

สายน้ีจนถงึนครโบราณมากอนหนานัน้มาแลว การกลาวเชนนีเ้ทากบัเปนการยนืยนั

วามีศาสดาของศาสนาในอดีตที่คนพบและสั่งสอนหลักอริยมรรคมีองค 8 และ

ศาสนานัน้สามารถนําพาสาวกไปสูความหลดุพนไดเชนเดยีวกบัศาสนาของพระสมณ

โคดมพุทธเจา จากพระสูตรนี้ดูเหมือนเปนการเนนยํ้าความเปนสากลของสัจธรรม

และศาสนธรรม และสถานะผูคนพบสัจธรรมของพระพุทธเจา 

 รองรอยของการเปดรับวาศาสนาอื่นอาจมีมรรควิธีที่สามารถนําไปสู

ความหลุดพนไดเชนเดียวกับพุทธศาสนายังปรากฏในสันทกสูตร (พระไตรปฎก 

เลม 13 ขอ 223-236 หนา 260-278) ซึ่งกลาวถึงเหตุการณที่พระอานนทแสดง
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พุทธพจนเรื่องลัทธิอันไมใชการประพฤติพรหมจรรยและลัทธิการประพฤติ

พรหมจรรยที่ไมนาไววางใจ ครั้งนั้นพระอานนทไดใชสิ่งที่เรียกวาพรหมจรรย

มาเปนเกณฑสําหรบัจัดประเภทศาสนา ซึ่งคํานี้ในทางพทุธศาสนาหมายถงึระบอบ

แหงการกระทาํ แบบแผนแหงการครองชวีติ หรือการมชีวิีตอยูชนดิหนึง่ซึง่ความทกุข

ไมอาจครอบงาํได โดยหมายรวมท้ังการกระทาํทางกาย วาจา และใจ (พทุธทาสภกิขุ, 

[ม.ป.ป.], หนา 11-12) กลาวโดยสรุปคือการประพฤติพรหมจรรยหมายถึง

มรรควิธีท่ีนําไปสูความหลุดพนจากความทุกขอยางสิ้นเชิง จากการจัดประเภท

ศาสนาในสันทกสูตรทําใหเห็นวาในทัศนะของพุทธศาสนา บางศาสนามีหลัก

คําสอนที่ไมใชการประพฤติพรหมจรรยนั่นคือศาสนาที่ไมมีมรรควิธีที่นําไปสู 

ความหลุดพน พระอานนทชี้วาศาสนากลุมนี้มีลักษณะรวมกันคือมีแนวคิดแบบ

อุจเฉทวาทะและนัตถิกวาทะ คือการมีแนวคิดปฏิเสธเรื่องชาติภพ การเวียนวาย

ตายเกิด ความสมัพันธระหวางเหตุกบัผล เจตจํานงเสร ีและคุณคาทางจรยิธรรมของ

การกระทาํและการใหผลของการกระทาํทางจรยิธรรม หลกัคาํสอนบนฐานแนวคิดนี้

ขัดแยงโดยตรงกับหลักคําสอนของพุทธศาสนาที่มีลักษณะเปนแนวคิดแบบกรรม

วาทะและวิริยะวาทะ ซึ่งเปนแนวคิดที่ถือวาความสัมพันธระหวางเหตุและผล และ

ผลของการกระทําทางจริยธรรมมีจริง บนฐานของแนวคิดเชนนี้พุทธศาสนาจึง

ยอมรับและใหคุณคาแกเรื่องชาติภพ การเวียนวายตายเกิด ความสัมพันธระหวาง

เหตุกับผล เจตจํานงเสรี และคุณคาทางจริยธรรมของการกระทําและการใหผล

ของการกระทํา 

 ขณะท่ีศาสนาอีกประเภทหนึ่ง พระอานนทเรียกวาศาสนาที่เปนการ

ประพฤติพรหมจรรยที่ไมนาไววางใจ สําหรับผูวิจัย นาสังเกตวาพระอานนทเรียก

ศาสนาประเภทนี้วาเปนการประพฤติพรหมจรรย ซึ่งเทากับเปนการบอกโดยนัยวา

ศาสนาประเภทนี้อาจมีหลักคําสอนที่เปนมรรควิธีนําไปสูความหลุดพน แตมีความ

ไมนาไววางใจจากขอบกพรองทางญาณวทิยาเรือ่งแหลงทีม่าของความรูของศาสดา

ที่ไมอาจประกันความจริงของหลักคําสอน ซึ่งอาจสงผลใหผู ปฏิบัติเกิดความ

เบื่อหนายจนไมอาจนําไปสูความหลุดพนได โดยจําแนกออกเปน 4 ประเภท 
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ดังนี้ 1. ศาสดาที่อางตนเปนสัพพัญู 2. ศาสดาผูไดความรูมาจากการฟงสืบตอกัน

มา 3. ศาสดาที่เปนนักตรรกะ และ 4. ศาสดาเปนคนเขลาหรือผูไมมีความรู 

ตามนัยของพระสตูรนีย้อมเปดโอกาสความเปนไดทีศ่าสนาอืน่อาจมมีรรควธิทีีน่าํไป

สูความหลุดพน นอกจากนี้ ในพระไตรปฎกยังปรากฏทาทีของพระพุทธเจาที่แสดง

ถึงการไมผูกขาดการคนพบมรรควิธี สัจธรรม และการบรรลุความหลุดพนผาน

พุทธพจนทีก่ลาวถงึผูรกัความจรงิวาไมควรยนืยนัวา “เรารูสิง่นี ้เราเห็นสิง่นี ้นีเ้ทานัน้

จริง อยางอื่นไมจริง” (พระไตรปฎก เลม 13 ขอ 427 หนา 536) พุทธพจนนี้เสมือน

เปนการเนนยํา้ความเปนไปไดทีศ่าสนาอืน่อาจจะคนพบและเผยแสดงมรรควธิแีละ

สัจธรรมที่ถูกตองไดเชนเดียวกับพุทธศาสนา แตไมไดหมายความวาพุทธศาสนา

ยอมรับมรรควิธีและสัจธรรมของทุกศาสนา 

4.2 รูปแบบที่หลากหลายของมรรควิธีภายใตขอจํากัดและบริบทเฉพาะ

 การเสนอวาพุทธศาสนายอมรับความเปนไปไดวาหลักอริยมรรคมีองค 8 

อาจถูกคนพบในหลักคําสอนของศาสนาอื่น ยอมไมไดหมายถึงการแสวงหาหลั

กคําสอนที่มีชื่อวา “อริยมรรค” ซึ่งมีองคธรรม 8 ประการ คือ สัมมาทิฏฐิ 

สัมมาสังกัปปะ สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ สัมมาอาชีวะ สัมมาวายามะ สัมมาสติ 

และสัมมาสมาธิในหลักคําสอนของศาสนาอื่น การทําเชนนั้นไมเพียงเปนความ

เหนื่อยเปลา แตยังอาจนําไปสูความขัดแยงภายในหลักคําสอนของพุทธศาสนา

อีกดวย กลาวคือการยืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนมรรควิธีเดียวที่นําไปสู

ความหลุดพน ยอมขดัแยงกบัพทุธพจนในมหาสตปิฏฐานสตูรทีย่นืยนัวาสตปิฏฐาน 

4 คอืมรรควธีิเดยีว ขณะทีใ่นอทุายสิตูร พระพทุธเจาตรัสวาหลกัโพชฌงคเปนมรรค

วิธีไปสูจุดหมาย (พระไตรปฎก เลม 19 ขอ 211 หนา 142-143)  ไมเพียงเทานี้ 

ในพระไตรปฎกยังปรากฏชื่อมรรควิธีอื่นอีกหลายชื่อเรียกท่ีนําไปสูความหลุดพน 

เชน สัมมัปปธาน 4 อิทธิบาท 4 อินทรีย 5 พละ 5 เปนตน (พระมหาดุสิต แสวงวงค, 

2544, หนา 90) ดังนั้นจึงตองเขาใจวามรรควิธีเดียวที่นําไปสูความหลุดพนของ

พุทธศาสนา ไมจําเปนตองปรากฏในชื่อเรียกและรูปแบบเดียวเสมอไป 



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564110

 สําหรับพุทธศาสนา หลักอริยมรรคมีองค 8 สามารถถูกรับรูผานหลัก

คําสอนอื่นของพระพุทธเจาได เชน การรับรูหลักอริยมรรคมีองค 8 ในฐานะหลัก

ไตรสิกขา พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต) (2552, หนา 600-616) อธิบายวา 

เราสามารถจดัหมวดหมูขององคธรรม 8 ประการของอรยิมรรคออกเปน 3 ประเภท 

ภายใตกรอบของหลักไตรสิกขาไดดังนี้ ประเภทที่ 1 อธิศีลสิกขา ประกอบดวย 

สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ และสัมมาอาชีวะ ประเภทที่ 2 อธิจิตตสิกขา 

ประกอบดวย สัมมาวายามะ สัมมาสติ และสัมมาสมาธิสมาธิ และประเภทที่ 3 

อธิปญญาสิกขา ประกอบดวย สัมมาทิฏฐิ และสัมมาสังกัปปะ การจัดประเภท

ลกัษณะน้ีเพือ่มุงแสดงใหเห็นลาํดบัของกระบวนการฝกอบรมกาย วาจา จติใจ และ

ปญญาใหเจริญงอกงามจนนําไปสูความหลุดพน โดยความหมายของสิกขาท้ัง 3 

มีดังนี้

 สิกขาท่ี 1 อธิศีลสิกขาเปนการฝกอบรมดานพฤติกรรมใหมีความสุจริต

ทางกาย วาจา และอาชีพ โดยมุงหมายใหเกิดการดํารงตนอยูดวยดี มีชีวิตที่เกื้อกูล

ทามกลางสภาพแวดลอมที่ตนมีสวนชวยสรางและรักษาใหเอื้อตอการท่ีผูคนใน

สังคมจะมีชีวิตท่ีดีงามรวมกัน และเปนพื้นฐานที่ดีตอการพัฒนาคุณภาพจิตและ

การเจริญปญญา สิกขาที่ 2 อธิจิตตสิกขาเปนการฝกอบรมจิต การปลูกฝงคุณธรรม 

การสรางเสริมคุณภาพจิต และการรูจักใชความสามารถในกระบวนการสมาธิ 

โดยมีจุดมุงหมายใหเกิดการปรับปรุงจิตใหมีคุณภาพและสมรรถภาพข้ันสูงเพื่อ

เอื้อตอการมีชีวิตที่ดีและพรอมที่จะใชงานในทางปญญา และสิกขาที่ 3 อธิปญญา

สิกขาเปนการฝกอบรมทางปญญาขั้นสูง ทําใหเกิดความรูแจงท่ีสามารถชําระจิต

ใหบริสุทธ์ิหลุดพนโดยสมบูรณ โดยมีจุดมุงหมายใหเกิดการรูเทาทันธรรมดาของ

สังขารทั้งหลายที่ทําใหเปนอยูและทําการตาง ๆ ดวยปญญา คือการรูจักวางใจ 

วางทาท ีและปฏบิติัตอโลกและชวีติอยางถกูตองเหมาะสมในทางทีเ่ปนไปเพือ่ขยาย

ประโยชนสุข มีจิตผองใส ไรทุกข เปนอิสรเสรี และสดช่ืนเบิกบาน (พระพรหม

คุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), 2552, หนา 603-604) 
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 อน่ึง สาระของไตรสิกขาไมใชเพียงการปฏิบัติของปจเจกบุคคลเทานั้น 

แตหมายรวมถึงภารกิจของปจเจกบุคคลที่กระทําตอสังคมดวย โดยการจัดวาง

ระบบระเบียบ จัดตั้งสถาบัน และจัดกิจกรรมตาง ๆ  เพื่อใหสาระของไตรสิกขาเปน

ไปในหมูมนุษย ตามนัยยะนี้ ศีลจึงหมายถึงการจัดการสภาพแวดลอมทั้งทางวัตถุ

และสังคมที่ปดโอกาสการกระทําความชั่ว และสงเสริมโอกาสการกระทําความดี 

โดยเฉพาะการจัดระเบียบสังคมดวยการวางหลักเกณฑหรือกฎหมายเพื่อควบคุม

พฤติกรรมของบุคคล (พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), 2552, 604) จากการ

อธิบายเชนนี้ ศีลในพุทธศาสนาจึงไมใชเพียงเรื่องศาสนธรรมสวนบุคคล แตหมาย

รวมถงึเร่ืองศาสนธรรมสาํหรบัสงัคมอกีดวย และไมไดมคีวามหมายเพยีงบทบญัญตัิ

ที่ปรากฏในคัมภีร เชน ศีล 5 ศีล 10 ศีล 227 เทานั้น สําหรับสมาธิ กลาวในระดับ

สูงสุดไดแกสมถภาวนาซึ่งเปนการบําเพ็ญกรรมฐานมีหลายรูปแบบ โดยศาสนาอื่น

ในอินเดียก็สั่งสอนและสอนอยางละเอียดลออ ในพุทธศาสนาเองก็มีวิวัฒนาการ

เกี่ยวกับการปฏิบัติสมาธิดังปรากฏในคัมภีรอรรถกถา แตเมื่อพิจารณาอยาง

ครอบคลุมทุกระดับของการทําสมาธิ สมาธิยอมหมายถึงวิธีการท่ีชวยชักจูงจิตใจ

ใหสงบ ยึดมั่นและมั่นคงในคุณธรรม กระตุนใหฝกใฝและเพียรพยายามกระทํา

ความดี ตลอดจนอุบายวิธีตาง ๆ ที่สงเสริมคุณภาพจิตของมนุษย (พระพรหม

คุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), 2552, หนา 605) 

 อธิปญญาสิกขาคือวิปสสนาภาวนาซึ่งมีวิวัฒนาการดานวิธีฝกปฏิบัติจน

เปนแบบแผนทํานองเดียวกับสมถภาวนา แตเมื่อพิจารณาโดยองครวมและจุด

มุงหมาย ปญญาคือกิจกรรมฝกฝนความรูความคิดที่เรียกวาเปนการศึกษาทั้งหมด

ที่อาศัยกัลยาณมิตรมาชวยถายทอด โดยผูถายทอดตองสามารถสรางศรัทธาและ

ช้ีแนะผูเรียนใหรูจักคิดเองได กลาวคือในขั้นสูงสุด ผูเรียนจะ มองโลกและชีวิต

อยางเทาทนัความเปนจรงิทีจ่ะใหวางใจและวางทาทใีนความสมัพนัธกบัสิง่ทัง้หลาย

ไดอยางถูกตอง เปนผูมีการศึกษาชนิดที่ขัดเกลากิเลสและแกทุกขได สามารถ

ทําประโยชนใหแกผูอื่นพรอม ๆ ไปกับการที่ตนเองมีจิตใจท่ีเปนสุข (พระพรหม

คุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), 2552, หนา 605-606) อยางไรก็ตาม สมภาร พรมทา 
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(2543, หนา 13-15) เสนอการอธิบายวิปสสนาภาวนาที่แตกตางออกไป กลาวคือ

เปนการปฏิบัติสมาธิขั้นสูงเพื่อขจัดกิเลสที่ลึกซึ้งที่สุดอันไดแกโมหะ มีลักษณะท่ีไร

รูปแบบทีช่ดัเจนเพราะเปนการตอสูกบัสัญชาตญาณพืน้ฐานคอือหงัการและมมงัการ

ที่อยูในจิตใจของแตละคน พุทธศาสนาถือวาการตอสูดังกลาวเปนเรื่องเฉพาะตน

ที่ตองเรียนรูดวยตนเอง ดังที่พระพุทธเจาตรัสวาธรรมเปนปจจัตตังเวทิตัพพะ

แปลวาแตละคนตองเรียนรูที่จะเขาใจดวยตนเอง พระพุทธเจาเปนเพียงผูบอก

หนทาง แตการเดินทางไปตามเสนทางเปนเรื่องของแตละบุคคลที่ตองเรียนรูดวย

ตนเอง 

 ทั้งนี้ สิกขาแตละประเภทตางสัมพันธเปนปจจัยสงเสริมซ่ึงกันและกัน 

บุคคลจึงตองปฏิบัติสิกขาทั้งสามอยางครบถวนจึงสามารถบรรลุจุดหมายสูงสุดได 

อนึ่ง บางครั้งพระพุทธเจาก็ทรงแสดงไตรสิกขาเปนหลักคําสอนภาคปฏิบัติ ซ่ึง

พุทธศาสนกิชนมกันํามาอางองิวาเปนหลักการทีเ่ปนหวัใจของพทุธศาสนาปรากฏอยู

ในหลักโอวาทปาติโมกข คือ 1. การไมทําบาปทั้งปวง 2. การกุศลใหถึงพรอม และ 

3. การทําจิตของตนใหผองแผว ถึงตรงนี้จะเห็นวาหลักอริยมรรคมีองค 8 สามารถ

ถูกรับรูไดในรูปของไตรสิกขา ขณะเดียวกันไตรสิกขาก็สามารถเผยแสดงออกมาใน

รูปแบบของหลักคําสอนภาคปฏิบัติที่เปนหัวใจของพุทธศาสนา 3 ประการ และ

จากการเขาใจหลักอริยมรรคมีองค 8 ตามความหมายขางตน ดูเหมือนวาจะไมใช

เรื่องที่เปนไปไมไดที่จะพบหลักธรรมนี้ในหลักคําสอนของศาสนาอื่น

 ทั้งนี้ ตลอดระยะเวลา 45 ป แหงการประกาศธรรม พระพุทธเจาทรง

เทศนาหลักคําสอนเปนจํานวนมากดวยชื่อเรียก โวหาร และรูปแบบที่หลากหลาย 

แตพระพุทธเจาทรงช้ีวาหลักคําสอนทั้งหมดของพระองคสามารถสรุปลงไดใน

หลักคาํสอนเดยีว ผูวิจัยขอใหพจิารณาพทุธพจนในมหาหตัถปิโทปมสตูร ดงัตอไปนี้ 

 ...ดูกรทานผูมีอายุทั้งหลาย รอยเทาเหลาใดเหลาหนึ่ง

แหงสัตวทั้งหลายผูเที่ยวไปบนแผนดิน รอยเทาเหลานั้นทั้งหมด 

ยอมถึงการประชุมลงในรอยเทาชาง รอยเทาชางชาวโลกยอม

กลาววา เปนยอดของรอยเทาเหลานั้น เพราะรอยเทาชาง
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เปนของใหญ แมฉันใด ดูกรทานผูมีอายุท้ังหลาย กุศลธรรม

เหล าใดเหล าหน่ึง กุศลธรรมเหล า น้ันทั้ งหมดย อมถึง

การสงเคราะหเขาในอริยสัจ 4 ฉันนั้นเห็นเหมือนกันแล… 

(พระไตรปฎก เลม 12 ขอ 300 หนา 329) 

 จากพุทธพจนขางตนแสดงใหเห็นวา แมพระพุทธเจาจะทรงเทศนาใน

หลายวาระและโอกาสดวยโวหารที่หลากหลาย ปรากฏช่ือเรียกหลักคําสอนและ

รูปแบบที่แตกตางกันเปนจํานวนมาก แตหลักคําสอนท่ีแตกตางกันเหลานั้นสรุป

รวมลงในหลักคําสอนเดียวคือหลักอริยสัจ 4 การตรัสเชนนี้เสมือนเปนการเนนยํ้า

วาพุทธศาสนากําหนดจุดหมายของโครงการทางปรัชญาของตนไวเพียงจุดหมาย

เดยีวเทาน้ันคอืความหลดุพนจากความทกุข และมรรควธิทีีน่าํไปสูจดุหมายดงักลาว

มีเพียงหน่ึงเดียวคือหลักอริยมรรคมีองค 8 แตที่จุดหมายและมรรควิธีตองถูก

แสดงในหลากหลายชื่อเรียกและรูปแบบ เนื่องจากสัจธรรมมีลักษณะท่ี “ลึกซึ้ง 

เห็นไดยาก รู ตามไดยาก สงบ ประณีต ไมเปนวิสัยแหงตรรกะ ละเอียด” 

(พระไตรปฎก เลม 13 ขอ 337 หนา 407) กลาวคือสัจธรรมเปนเรื่องที่ละเอียด

ลึกซึ้งและไมอาจถูกเผยแสดงใหผูอ่ืนรับรูไดโดยงายตรงตามความเปนจริงอยาง

สมบูรณแบบดวยภาษาและเหตุผล แตการสื่อสารระหวางมนุษยก็ไมอาจหลีกเลี่ยง

การใชภาษาและเหตุผลได 

 ความตระหนักในความจรงิขอน้ีบงัเกิดขึน้ในพระทยัของพระพทุธเจาตัง้แต

ชวงเวลาแรกภายหลังการตรัสรู จนมีพระดําริโนมเอียงไปในทางไมประกาศธรรม

แกชาวโลก แตเมื่อพระพุทธเจาทรงพิจารณาอยางถี่ถวนก็ทรงพบวามีความเปน

ไปไดที่พระองคจะทําใหชาวโลกเกิดความเขาใจอยางลึกซ้ึงในสัจธรรมจนนําไปสู

ความหลดุพน สิง่ทีพ่ระพทุธเจาทรงคนพบจากการพจิารณาครัง้นัน้คอืการตระหนกั

และการยอมรับความแตกตางของพื้นฐานทางจิตใจของแตละบุคคลที่ถูกปรุงแตง

ใหเปนไปตามผลของกรรมที่สะสมมา ปรากฏเปนบุคลิกภาพและศักยภาพทางสติ

ปญญาของแตละบคุคล โดยพระพทุธเจาทรงจาํแนกระดบัทางสตปิญญาของบคุคล

ออกเปน 4 ระดับ ดังนี้ 1. อุคฆฎิตัญู คือบุคคลที่เรียนรูไดอยางรวดเร็ว เพียง
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ยกหัวขอขึ้นแสดงก็สามารถรูแจมแจง จัดอยูในพวกอัจฉริยะ 2. วิปจิตัญู คือ

บคุคลทีเ่พียงฟงคําอธบิายกส็ามารถรูไดอยางแจมแจง จดัอยูในพวกฉลาด 3. เนยยะ 

คือบุคคลที่ตองใชเวลาอบรมสั่งสอนกันมาก จึงจะรูและเขาใจ จัดเปนพวกมีสติ

ปญญาปานกลาง และ 4. ปทปรมะ คือบุคคลที่แมใชเวลาอบรมสั่งสอนอยางไร

ก็ไมอาจเขาใจได จัดอยูในพวกปญญาทึบมาก จากบุคลิกภาพและศักยภาพทาง

สติปญญาที่แตกตางกันของมนุษย ยอมนําไปสูความตองการรูปแบบของมรรควิธี

ที่แตกตางกันตามไปดวย พระพุทธเจาจําเปนตองคัดสรรแงมุมของสัจธรรมมาเผย

แสดงดวยวิธีการและรปูแบบทีเ่หมาะสมกบับคุลกิภาพและสตปิญญาของผูฟงธรรม

แตละคน การบรรลคุวามหลดุพนจึงมคีวามเปนไปไดแมจะมขีอจาํกัดจากการสือ่สาร

ดวยภาษาและเหตุผล

 นอกจากนี้ กาละและเทศะนับเปนอีกเงื่อนไขสําคัญที่มีผลตอการเผย

แสดงมรรควิธีดวยชื่อเรียก โวหาร และรูปแบบที่หลากหลายของพระพุทธเจา 

ดังปรากฏในอภัยราชกุมารสูตร (พระไตรปฎก เลม 13 ขอ 83-87 หนา 84-89) 

ครั้งน้ันพระพุทธเจาทรงแสดงหลักเกณฑแหงการตรัสสั่งสอนธรรมของพระองค 

กลาวคอืพระพุทธเจาจะไมทรงเทศนาเรือ่งทีไ่มเปนจรงิ แตขณะเดยีวกนัก็ไมไดทรง

เทศนาความจริงทกุเรือ่งทีท่รงรู พระองคทรงเลอืกเทศนาเฉพาะเรือ่งทีเ่ปนจรงิและ

ประกอบดวยประโยชน ทัง้นี ้หากพจิารณาอภยัราชกมุารสตูรรวมกบัสสีปาสูตรและ

จูฬมาลุงกยสูตรจะทําใหเขาใจวาการประกอบดวยประโยชนในท่ีนี้หมายถึงเฉพาะ

การเปนประโยชนในแงท่ีเก้ือกูลการประพฤติพรหมจรรย การตรัสรู และนิพพาน 

ตามนัยยะน้ีพระพุทธเจาจะทรงเทศนาเฉพาะเรื่องท่ีเปนจริงเกี่ยวกับเรื่องทุกข

และการดับทุกขเทานั้น อยางไรก็ตาม ความจริงเกี่ยวกับเรื่องทุกขและการดับทุกข

บางเรือ่งอาจสรางความชอบใจหรอืไมชอบใจใหแกผูฟงธรรมบางคน แตความชอบใจ

หรือไมชอบใจของผูฟงธรรมไมใชเงือ่นไขสาํคญัทีส่ดุ พระพทุธเจาทรงชีว้าการคํานงึ

ถึงความเหมาะสมของบริบทแวดลอมในเรื่องเวลาและสถานท่ีของการแสดงธรรม

เปนเงื่อนไขที่สําคัญกวา
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 ถงึตรงนีจ้ะเหน็วาการแสดงธรรมของพระพทุธเจาท่ีปรากฏในพระไตรปฎก

นอกจากจะถูกจํากัดดวยศักยภาพของภาษาและเหตุผลที่ไมอาจเผยแสดงสัจธรรม

ใหผูอื่นรับรูไดตรงตามความเปนจริงอยางสมบูรณแบบแลว ยังอยูภายใตเงื่อนไข

ของบริบททางสังคมที่มีความแตกตางทั้งทางดานความคิด ความเชื่อ และจารีต

ประเพณ ีรวมถงึบุคลกิภาพและศกัยภาพทางสติปญญาทีไ่มเทากนัของแตละบุคคล 

เงือ่นไขเหลาน้ีทาํใหพระพทุธเจาตองทรงปรบัแปลงและเผยแสดงมรรควธิใีนหลาก

ชื่อเรียกและหลายรูปแบบเพื่อใหผูฟงธรรมมีโอกาสที่จะเขาใจสัจธรรมไดมากท่ีสุด 

ในแงหนึ่งการสรางชื่อเรียก โวหาร และรูปแบบที่หลากหลายใหกับมรรควิธีท่ีมี

เพยีงหน่ึงเดยีวอาจเปนการชวยชดเชยศกัยภาพทีจ่าํกดัของภาษาและเหตผุลในการ

สื่อสารระหวางมนุษย แตในอีกแงหนึ่งก็ไดเผยใหเห็นวาพระพุทธเจาอาจยังไมได

แสดงความรูในสัจธรรมทีเ่กีย่วกบัเรือ่งทกุขและการดับทกุขออกมาอยางครอบคลมุ

ทุกแงมุมและทุกรูปแบบ กลาวอีกนัยหนึ่งคือมีความเปนไปไดที่ยังมีมรรควิธีสู 

ความหลุดพนที่พระพุทธเจายังไมไดทรงแสดง เพราะมรรควิธีนั้นอาจไมเหมาะสม

กับสติปญญาของผู คนในบริบทของสังคมชมพูทวีปสมัยพุทธกาล ซึ่งในแงนี้

พระไตรปฎกจึงอาจไมใชบทบันทึกที่สมบูรณแบบและครบถวนเก่ียวกับเร่ืองทุกข

และการดับทุกข นอกจากนี้ เมื่อพุทธศาสนาอธิบายโลกดวยหลักปฏิจจสมุปบาท

คอืการอธิบายความเปนไปของโลกธรรมชาติและชีวติดวยวถีิแหงการดาํเนนิไปตาม

กระแสแหงเหตุและผลที่ขึ้นตอเหตุปจจัยในกระบวนการของธรรมชาติ เมื่อปจจัย

เปลีย่นผลกย็อมเปล่ียนตามไปดวย ดงันัน้ในอนาคตเม่ือบคุคลและบรบิททางสังคม

เปลีย่นแปลงไปตามเหตแุละปจจยั จงึมคีวามเปนไดท่ีมรรควธิรีปูแบบเดมิทีป่รากฏ

ในพระไตรปฎกอาจไมตอบสนองหรือเอื้อตอการบรรลุความหลุดพนของมนุษย

ในอีกยุคสมัยหน่ึง มนุษยในอนาคตอาจจําเปนจะตองอาศัยมรรควิธีรูปแบบใหม

ทีม่รีายละเอียดแตกตางไปจากเดิม รวมถงึการปรากฏขึน้ของหลกัคาํสอนท่ีเกีย่วกบั

เรือ่งทกุขและการดบัทกุขทีเ่ปนจริงในอกีรปูแบบหน่ึงท่ีไมเคยปรากฏเปนพทุธวจนะ

ในพระไตรปฎกมากอน และอาจปรากฏขึ้นในหลักคําสอนของศาสนาอ่ืนแตยังคง

อยูบนฐานของหลักอริยมรรคมีองค 8
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4.3 พุทธธรรมเชิงหลักเกณฑเพื่อการตรวจสอบศาสนาทั้งหลาย

เหตุผลอีกประการที่สนับสนุนวาพุทธศาสนายอมรับความเปนไปไดวา

ศาสนาอื่นอาจมีมรรควิธีสูความหลุดพนคือ การแสดงธรรมของพระพุทธเจาท่ีมี

ลักษณะเปนการวางหลักเกณฑเพื่อการตรวจสอบศาสนาทั้งหลาย ทั้งนี้ การแสดง

ธรรมลักษณะดังกลาวไมไดปรากฏแตในบทสนทนาระหวางพระพุทธเจากับ

สุภัททปริพาชกในมหาปรินิพพานสูตรเทานั้น แตพบไดทั่วไปในพระไตรปฎก จาก

การวิเคราะหโครงสรางของระบบความรูในพุทธศาสนา สมภาร พรมทา (2542, 

หนา 250-251) เสนอวาเนื้อหาของพุทธธรรมที่พระพุทธเจาทรงเสนอไวใน

พระไตรปฎกสามารถแบงไดเปน 2 สวน สวนแรกคือขอความท่ีพระพุทธเจาทรง

นําเสนอความรูสําเร็จรูป กับสวนที่สองคือขอความที่พระพุทธเจาทรงนําเสนอใน

เชิงแสดงหลักเกณฑในการตรวจสอบเพื่อการยอมรับหรือไมยอมรับ ในทัศนะของ

สมภาร ขอความที่สําคัญที่สุดในระบบความรูของพุทธศาสนาคือขอความประเภท

หลัง และจากขอความประเภทนี้จะพบภาพโครงสรางของระบบความรู ของ

พุทธศาสนาวาแทจริงแลวเปนระบบที่ปราศจากเน้ือหา แตเปนระบบความรูท่ี

ใหหลักเกณฑเทานั้น 

 ตวัอยางของพระสตูรทีป่รากฏขอความการแสดงธรรมในลกัษณะการวาง

หลักเกณฑเพื่อการตรวจสอบศาสนาทั้งหลาย ไดแก เกสปุตติยสูตร (พระไตรปฎก 

เลม 20 ขอ 66 หนา 255-263) พระสูตรนี้เกิดขึ้นเมื่อครั้งพระพุทธเจาเสด็จยัง

เกสปตุตนิคมและชาวนคิมไดทลูถามพระองความนีกัคดิและเจาลทัธติาง ๆ  เดนิทาง

ผานมายังนิคมของพวกตน นักคิดและเจาลัทธิเหลานี้ตางแสดงแนวคิดของพวกตน 

พรอมกันน้ันก็วิจารณ ดูหมิ่น และกระทบกระเทียบแนวคิดของลัทธิอื่นวาไมนา

เชื่อถือ นักคิดและเจาลัทธิเหลานี้ตางอวดอางวาแนวคิดของตนเทานั้นที่จริง 

แนวคิดของลัทธิอื่นลวนแตเท็จ พฤติการณเชนนี้สรางความสับสนสงสัยใหกับพวก

ตนตอความจริงของหลักคําสอนของลัทธิเหลานั้น ครั้งนั้น พระพุทธเจาตรัสตอบ

ดวยการแสดงธรรมที่เปนการวางหลักเกณฑเพ่ือการตรวจสอบหลักคําสอนของ

ศาสนาทั้งหลายใหแกชาวนิคม โดยพระธรรมเทศนานี้แบงออกเปน 2 สวน ดังนี้
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 สวนแรก พระพุทธเจาทรงชี้ถึงแหลงที่มาทางความรูของหลักคําสอนของ

ศาสนาทัง้หลายอยางนอย 10 ประการ คอื 1. อางจากการฟงตามกนัมา 2. อางจาก

การถือสืบ ๆ กันมา 3. อางจากคําเลาลือ 4. อางจากตําราหรือคัมภีร 5. อางดวย

ตรรกะ 6. อางดวยการอนุมาน 7. อางจากการคิดตรองตามแนวเหตุผล 8. อางจาก

การเขากันไดกับทฤษฎีที่พินิจไวแลว 9. อางจากการมองเห็นรูปลักษณะวานา

จะเปนไปได และ 10. อางดวยนับถือวาคําพูดนั้นเปนของสมณะผูเปนครูของเรา 

สวนที่สอง พระพุทธเจาทรงชี้วาเมื่อไดฟงหลักคําสอนจากการอางที่มาแหงความรู

ทัง้ 10 ประการทีก่ลาวไปในสวนแรก เราอยาพึง่ปลงใจเชือ่ ใหตรวจสอบดวยตนเอง

เสียกอน ดังปรากฏเปนพุทธพจนดังนี้ 

 ...เมื่อใด ทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเองเทานั้นวา “ธรรม

เหลานี้เปนอกุศล ธรรมเหลาน้ีมีโทษ ธรรมเหลานี้ผูรู ติเตียน 

ธรรมเหลานี้ที่บุคคลถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปนไปเพื่อ

ไมเกื้อกูล เพื่อทุกข” เมื่อนั้น ทานทั้งหลายควรละ (ธรรม

เหลานั้น) เสีย… เมื่อใด ทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเองเทานั้นวา

ธรรมเหลานี้เปนกุศล ธรรมเหลานี้ไมมีโทษ ธรรมเหลานี้ ผูรู

สรรเสริญ ธรรมเหลานี้ที่บุคคลถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปน

ไปเพ่ือเกื้อกูล เพื่อสุข เมื่อนั้น ทานทั้งหลายควรเขาถึง 

(ธรรมเหลานั้น) อยู   เพราะอาศัยคําที่ เรากลาวไว นั้น...

(พระไตรปฎก เลม 20 ขอ 66 หนา 257-262)

 จากพุทธพจนขางตน พระพุทธเจาไมไดทรงตัดสินไวกอนวาหลักคําสอน

ของศาสนาทั้งหลายเปนจริงหรือเท็จ จากพระธรรมเทศนาสวนแรก พระพุทธเจา

ทรงชี้แตเพียงวาบุคคลจําเปนตองตรวจสอบหลักคําสอนที่มีที่มาจากแหลงความรู

ทั้ง 10 ประการกอนปลงใจเชื่อ การกลาวเชนน้ีสื่อนัยวาแหลงท่ีมาของความรู

ท้ัง 10 ประการมีปญหาในตัวเอง ปญหานั้นคือการไมอาจรับรองความจริงของ

หลักคําสอนไดอยางสมบูรณแบบ กลาวคือหลักคําสอนเหลานั้นมีโอกาสท่ีจะเปน

เท็จหรือผิดพลาดได ในทางกลับกันหลักคําสอนเหลานั้นก็อาจเปนจริงและถูกตอง
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ไดเชนเดียวกนั เมือ่เปนดงันีผู้ฟงจาํเปนตองตรวจสอบหลกัคาํสอนเหลานัน้ใหมัน่ใจ

เสียกอน โดยในพระธรรมเทศนาสวนที่สอง พระพุทธเจาทรงสั่งสอนใหบุคคล

ตรวจสอบหลักคําสอนทั้งหลายดวยตนเอง โดยเสนอหลักเกณฑการตรวจสอบดงันี้ 

ลําดับแรกใหพิจารณาวาหลักคําสอนนั้นเปนกุศลหรืออกุศล จากนั้นจึงพิจารณาวา

เปนหลกัคาํสอนทีม่โีทษหรอืไมมโีทษ ลาํดบัถดัมาคอืวญิชูนตเิตยีนหรอืสรรเสรญิ

หลักคําสอนเหลานั้น ทายที่สุดคือการพิจารณาผลจากการปฏิบัติตามหลักคําสอน

เหลานั้นวาจะกอใหเกิดความทุกขหรือความสุขแกผูปฏิบัติ เมื่อพิจารณาอยาง

ถองแทดวยตนเองแลวจึงตัดสินใจปลงใจเชื่อหรือไมปลงใจเชื่อ  

 สําหรับผูวิจัย การสรางหลักเกณฑเพื่อตรวจสอบหลักคําสอนของศาสนา

ทั้งหลายของพระพุทธเจายอมสื่อนัยถึงการยอมรับความเปนไปไดท่ีศาสนาอื่น

อาจมีหลักคําสอนหรือมรรควิธีท่ีเปนจริงและสามารถนําพาผูปฏิบัติไปสูความ

หลุดพนไดเชนเดียวกับพุทธศาสนา เพราะหากพระพุทธเจาทรงรูหรือตัดสินไว

กอนแลววามีแตเพียงหลักคําสอนของพระองคเทานั้นท่ีเปนจริง ยอมไมจําเปนท่ี

พระองคจะตองทรงวางหลักเกณฑใหคนทั่วไปใชพิจารณาความจริงของศาสนาอื่น 

อยางไรก็ตาม อาจมีผูตั้งคําถามวาเปนไปไดหรือไมที่พระพุทธเจาอาจทรงวางหลัก

เกณฑใหมีแตหลักคําสอนของพระองคเทานั้นที่ผานเกณฑ ประเด็นนี้วาเล เดอ 

เซอาไดหยิบยกขึ้นมาอภิปรายและเสนอขอโตแยงไปแลวภายใตบริบทการสนทนา

ระหวางพระพุทธเจากับสุภัททปริพาชกในมหาปรินิพพานสูตร ซึ่งผูวิจัยไดนําเสนอ

ไปแลว ดังน้ันจึงจะไมขอกลาวซํ้า แตจะเสนอเหตุผลเพิ่มเติมดังนี้ ประการแรก 

พุทธศาสนาถือวาสัจธรรมมีลักษณะเปนภววิสัยและพระพุทธเจามีฐานะเปนเพียง

ผูคนพบสัจธรรมและเผยแสดงสัจธรรมที่ทรงคนพบออกมาเปนศาสนธรรม ทั้งนี้ 

พระพุทธเจาไมไดทรงผูกขาดสัจธรรมและศาสนธรรมไวแตพระองคเพียงผูเดียว 

สําหรับพระพุทธเจา เมื่อสัจธรรมเปนสิ่งสากล ดังนั้น “สัจจะมีอยางเดียวเทานั้น

ไมมอียางทีส่อง” (พระไตรปฎก เลม 25 ขอ 891 หนา 714) แตขณะเดยีวกนักไ็มควร
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ยืนยันวา “เรารูสิ่งนี้ เราเห็นส่ิงนี้ นี้เทานั้นจริง อยางอื่นไมจริง”8 (พระไตรปฎก 

เลม 13 ขอ 427 หนา 536) จากพุทธพจนนี้ทําใหเขาใจไดวาพระพุทธเจาไมได

ปดโอกาสความเปนไปไดที่ศาสนาอื่นอาจมีหลักคําสอนท่ีเปนจริงและมีมรรควิธี

ทีส่ามารถนําไปสูความหลดุพน แตก็ไมใชวาทกุหลกัคาํสอนและมรรควธิขีองศาสนา

อืน่จะเปนจรงิทัง้หมด มนษุยจาํเปนตองตรวจสอบใหดเีสยีกอนจงึตดัสนิใจเชือ่หรอื

ไมเชื่อ 

 ประการตอมา เราตองตระหนักวาการแสดงพระธรรมเทศนาของ

พระพุทธเจาอยูภายใตขอจํากัดของภาษาและเหตุผลที่ไมอาจเผยแสดงสัจธรรมให

ผูอืน่รบัรูไดตรงตามความเปนจรงิอยางสมบรูณแบบ และเงือ่นไขของบรบิทแวดลอม

ทางสังคมและศักยภาพทางสตปิญญาของผูฟงธรรม เมื่อเปนดงันี้ หลักคําสอนหรือ

มรรควิธีที่พระพุทธเจาทรงแสดงยอมทรงประสิทธิภาพและความเหมาะสมสูงสุด

กับบางบุคคลและบางบริบทของสถานที่และเวลา อยางไรก็ตาม พุทธศาสนากลับ

ยืนยันวาหลักคําสอนของตนมีคุณลักษณะที่เรียกวา อกาลิโก แปลวาไมเนื่องดวย

กาลเวลา ปญหาคือหลักคําสอนของพุทธศาสนาจะกาวขามขีดจํากัดของบริบท

แวดลอม และดํารงอยูเหนือกาลเวลาและสถานที่ที่เปลี่ยนแปลงไดอยางไร สําหรับ

ผูวิจัย หลักคําสอนของพุทธศาสนาสามารถมีคุณลักษณะดังกลาวไดเปนเพราะ

พระพทุธเจาไมไดทรงแสดงแตหลกัคําสอนทีม่ลีกัษณะเปนขอความสาํเรจ็รปูตายตวั 

แตยังทรงแสดงหลักคําสอนที่มีลักษณะเปนการวางหลักเกณฑเพื่อการตรวจสอบ

ความรู หลักคําสอนลักษณะนี้ทําใหพุทธศาสนาสามารถสรางและยอมรับมรรควิธี

ใหมที่แตกตางหลากหลายและเหมาะสมกับบริบทใหมไดอยางไมมีวันสิ้นสุด 

ซึ่งเปนการกาวขามขีดจํากัดของบริบทแวดลอมทั้งเรื่องสติปญญาของบุคคล 

กาลเวลา และสถานที่ที่เปลี่ยนแปลงไปตลอดเวลา

 ประการสุดทาย การแสดงธรรมของพระพุทธเจาในลักษณะการวาง

หลักเกณฑเพื่อการตรวจสอบศาสนาทั้งหลายเกิดข้ึนในบริบทของสังคมชมพูทวีป
8 “อิทเมว สจฺจํ โมฆมฺญํ” ขอความนี้ปรากฏในหลายพระสูตร เชน จังกีสูตร อปณณก

 สูตร เปนตน
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สมัยพุทธกาลที่ผูคนตองดํารงอยูในสภาวะที่ไมตางจากสงครามแหงความเห็นตาง

ทางศาสนาที่ตางฝายตางอวดอางวาหลักคําสอนของตนเทานั้นที่ถูกตองคนอื่นผิด 

หากพระพุทธเจาทรงแสดงธรรมในลักษณะการวางหลักเกณฑเพ่ือการตรวจสอบ

ศาสนาทั้งหลายที่ถูกออกแบบมาใหหลักคําสอนของพระองคเทานั้นที่ผานเกณฑ 

พระพุทธเจาจะกลายเปนผูหน่ึงที่รวมทําสงครามแหงความเห็นตางทางศาสนา

ทัง้สะทอนภาพของผูเลนทีม่กีลอบุายซบัซอน การคดิราย และการระรานศาสนาอืน่

โดยทางออม ภาพเชนนี้ขัดกับฐานคิดและแนวทางการประกาศธรรมของ

พระพุทธเจา ที่ปรากฏในพรหมจริยสูตรที่วา

 ภิกษุทั้งหลาย ตถาคตประพฤติพรหมจรรยนี้มิใชเพื่อจะ

ลวงคน มิใชเพือ่เกลีย้กลอมคน มใิชเพือ่อานสิงสคอืลาภสกัการะ

และช่ือเสียง มิใชเพื่ออานิสงสคือการอวดอางวาทะ มิใชเพื่อ

ใหคนรูวา ‘คนจงรูจักเราดวยอาการอยางนี้’ แทจริง ตถาคต

ประพฤตพิรหมจรรยน้ีเพือ่สาํรวมระวัง เพือ่ละ เพือ่คลายกาํหนดั

เพื่อดับทุกข (พระไตรปฎก เลม 21 ขอ 25 หนา 41)

 จากพุทธพจนขางตน พระพุทธเจาทรงยืนยันวาการประพฤติพรหมจรรย

และการประกาศธรรมของพระองคไมใชการเกลี้ยกลอมและการหลอกลวงเพื่อ

มุงหวงัใหผูคนมายกยองและบชูาพระองคในฐานะพระศาสดา ซึง่จะมผีลตามมาให

พระองคทรงไดรับลาภสกัการะจากเหลาสาวก หรอืแมแตการโออวดพระองคเองวา

เปนผูรูแจงในสัจธรรม วัตถุประสงคแหงการประพฤติพรหมจรรยและการประกาศ

ธรรมของพระพุทธเจาคือเพื่อความรู แจงในสัจธรรมจนนําไปสู ความหลุดพน

ท้ังสําหรบัพระองคเองและชาวโลก โดยผูฟงธรรมไมจาํเปนตองเขามาเปนสวนหนึง่

ของพุทธศาสนา นอกจากนี ้พระพทุธเจายงัทรงยดึมัน่หลกัขนัตธิรรมอยางเครงครดั 

โดยพระองคทรงยืนยันทาทีดังกลาวผานการประกาศอุดมการณแหงสมณะและ

หลักการเผยแผศาสนาในพระธรรมเทศนาทีเ่รยีกวาโอวาทปาตโิมกข (พระไตรปฎก 

เลม 10 ขอ 90 หนา 50-51) ทามกลางคณะสงฆผูออกเดินทางไปประกาศธรรม

ยังแวนแควนตาง ๆ และไดเดินทางกลับมาประชุมรวมกันอีกครั้งเพื่อฟงธรรมจาก
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พระพุทธเจาในวันเพ็ญเดือนมาฆะ พระธรรมเทศนาครั้งนั้นชี้วาการประกาศธรรม

และการดํารงอยูของพุทธศาสนาในทามกลางความหลากหลายทางศาสนาจะตอง

ดําเนินไปโดยไมคิดราย ทําราย หรือวารายโจมตีศาสนาอื่น แตตองมุงแสดง

ความจริงแทของสัจธรรมใหเห็นเปนที่ประจักษแกผูคน ขณะเดียวกันหากภิกษุใน

พุทธศาสนาตองเผชิญกับการถูกวารายหรือทํารายจากศาสนาอื่น ภิกษุจะตอง

อดทนอดกล้ันและไมตอบโตการวารายหรือทํารายนั้นดวยการวารายหรือทําราย

ผูทํารายตน ดวยทาทีดังกลาวจึงแทบเปนไปไมไดที่พระพุทธเจาจะทรงสราง

หลักเกณฑการตรวจสอบความจริงของศาสนาทั้งหลายบนฐานคิดที่วามีแตหลัก

คําสอนของพระองคเทาน้ันที่เปนจริง เพราะการกระทําเชนนั้นยอมเทากับวา

พระองคกําลังโจมตีศาสนาอื่น หลอกลวงเกลี้ยกลอมผูคน และโออวดตนวาเปน

ผูรูแตผูเดียวโดยทางออม

5. บทสรุปและขอเสนอแนะ 

 ถึงตรงน้ี แมพระพุทธเจาจะทรงยืนยันวาอริยมรรคมีองค 8 เปนมรรค

วิธีเดียวสูความหลุดพนจากความทุกขอยางสิ้นเชิงก็ไมอาจเปนหลักฐานที่เพียงพอ

สําหรับการนําไปสูขอสรุปวาพุทธศาสนาไมมีแนวคิดแบบพหุนิยมทางศาสนา 

เนือ่งจากพทุธศาสนาไมไดมองวาทกุศาสนามจุีดหมายสูงสดุรวมกนั ซึง่ยอมสือ่นยัวา

แตละศาสนาตางมหีลกัคาํสอนและมรรควธีิทีแ่ตกตางกันเพือ่สนบัสนนุหรอืนาํไปสู

การบรรลจุดุหมายสูงสดุของตนเอง สาํหรบัพทุธศาสนา ภายใตเงือ่นไขและขอจาํกดั

ของเวลาชีวิตและศักยภาพทางญาณวิทยา จุดหมายสําคัญท่ีมีความเปนไปไดและ

จําเปนอยางเรงดวนทีส่ดุของมนษุยคอืความหลุดพนจากความทกุขอยางสิน้เชงิ แต

กระน้ันพุทธศาสนาไมไดมองจุดหมายอื่นซึ่งรวมถึงมรรควิธีไปสูจุดหมายอื่นที่

แตกตางจากตนดวยสายตาแหงการประนาม ดูหมิ่นเหยียดหยาม หรือตัดสินวา

เปนเท็จไวกอนลวงหนา ในทางตรงขามทาทีของพระพุทธเจาในพระไตรปฎกได

แสดงออกถึงการเคารพหรืออยางนอยท่ีสุดคือการวางเฉยตอจุดหมายและการ

ตัดสินใจเลือกจุดหมายทางศาสนาของแตละบุคคล 
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 นอกจากนี้ การที่พุทธศาสนายืนยันวาหลักอริยมรรคมีองค 8 เปนมรรค

วิธีเดียวสูความหลุดพนไมไดหมายความวามรรควิธีนี้มีเพียงชื่อเรียกและรูปแบบ

เดียวเทานั้น โดยหากพิจารณาถึงแกนแกนของหลักอริยมรรคมีองค 8 จะพบวา

แทจริงแลวคือหลักแหงการงดเวนการกระทําชั่ว การสงเสริมการกระทําดี 

การควบคุมจิตใจใหสงบเปนปกติ และการเรียนรูดวยตนเองที่จะมองและปฏิบัติ

ตอโลกและชีวิตอยางเทาทันความเปนจริงในความสัมพันธกับสิ่งท้ังหลายไดอยาง

ถูกตอง การสั่งสอนใหมนุษยกระทําเชนนี้ไดยอมไมมีแบบแผนที่สําเร็จรูปตายตัว 

ผู สอนตองใชสติปญญาคัดสรรภาษาและวิธีการบนพื้นฐานของการคํานึงถึง

ความเหมาะสมกับบุคลิกภาพและศักยภาพทางสติปญญา รวมถึงบริบทแวดลอม

และประสบการณที่ผานมาของแตละบุคคล ในแงนี้หลักอริยมรรคมีองค 8 จึงมี

หลากชื่อเรียกและหลายรูปแบบ อีกทั้งไมอาจกลาวไดวาในทามกลางชื่อเรียกและ

รูปแบบที่แตกตางหลากหลายเหลานั้น มรรควิธีรูปแบบใดคือเสนทางตรงท่ีสุดไป

สูความหลุดพน 

 ทั้งนี้ พุทธศาสนายังไมไดปดโอกาสและความเปนไปไดที่มรรควิธีสูความ

หลุดพนซ่ึงมีเพียงหนึ่งเดียวนี้อาจถูกคนพบในหลักคําสอนของศาสนาอื่น โดย

พุทธพจนในพระไตรปฎกไดใหหลักเกณฑซึ่งมาจากประสบการณการปฏิบัติของ

พระพุทธเจาสาํหรับพจิารณาวามรรควธีิใดสามารถนาํพาผูปฏบัิตไิปสูความหลดุพน

ได โดยหลกัเกณฑนีไ้มไดตัง้อยูบนสมมตฐิานวาหลกัคาํสอนของพทุธศาสนาเทานัน้

ที่เปนจริง อยางไรก็ตาม บทความวิจัยนี้เปนการศึกษาทาทีพุทธศาสนาตอศาสนา

อืน่เฉพาะในแงมมุเร่ืองมรรควธิไีปสูจดุหมายสงูสดุเทานัน้ ยงัมทีาทขีองพทุธศาสนา

ตอศาสนาอืน่อกีหลายแงมมุทีย่งัไมไดศกึษาคนควา เชน จดุหมายสงูสดุทางศาสนา 

สัจธรรมหรืออภิปรัชญา ญาณวิทยา เปนตน ซึ่งผูวิจัยเห็นวาควรท่ีจะมีการศึกษา

คนควาทาทขีองพทุธศาสนาตอศาสนาอืน่ใหครอบคลมุทกุแงมมุกอนสรปุวาแทจรงิ

แลวพุทธศาสนามีทาทีตอศาสนาอื่นตามแนวคิดแบบใด
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ารตื่นรูอยางฉับพลันและการปฏบิัติ

อยางตอเนื่อง: วมิุตวิทิยาของโบโจ จนิูล

ในพระพุทธศาสนานกิายเซ็นเกาหล*ี 

(ภาค 1)
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วันที่รับบทความ 6 มิถุนายน 2564 วันที่แกไขบทความ 27 กันยายน 2564 

วันที่ตอบรับบทความ 26 พฤศจิกายน  2564

บทคัดยอ

 วิมุติวิทยาเร่ือง “การต่ืนรูอยางฉับพลันและการปฏิบัติอยางตอเนื่อง”

คอืแนวคดิทางปรชัญาของโบโจ จนิลู นกับวชนกิายเซน็คนสาํคญัในสมยัอาณาจกัร

โครยอ แนวคิดดังกลาวอธิบายวาการต่ืนรูอยางฉับพลันหมายถึงความเขาใจที่

มนุษยมีตอธรรมชาติเดิมแทหรือจิตเดิมแทซึ่งบริสุทธิ์และการคิดแยกแยะในเชิง

มโนทัศนซึ่งเปนเพียงการแสดงตัวในโลกปรากฏการณของคุณสมบัติแหงการรับรู

ของจิตเดิมแท ในขณะที่การปฏิบัติอยางตอเนื่องหมายถึงการทําใหประสบการณ

แหงการตื่นรู ดังกลาวกลายเปนมุมมองในการตอบสนองตอโลกปรากฏการณ
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ไดอยางแทจริง

 บทความนี้มีเปาหมายในการชี้ใหเห็นถึงความหมายของการตื่นรูและ

การปฏิบัติเพ่ือนําไปสูการอธิบายความสัมพันธของหลักการทั้งสองประการใน

ทัศนะของโบโจ จินูล ที่วาถึงแมความเขาใจจะเกิดข้ึนไดอยางฉับพลันแตการคิด

แยกแยะยังคงมีผลอยางตอเนื่องตอการดํารงอยูของของมนุษย และไมสามารถ

ดับสิ้นลงไดอยางฉับพลัน ดังนั้นวิการปฏิบัติอยางตอเนื่องในฐานะที่เปนกระบวน

การในการตอบสนองตอโลกปรากฏการณจากมุมมองของจิตเดิมแทจึงเปนสิ่งที่มี

ความสําคัญเพื่อทําใหการรับรูที่มนุษยมีตอโลกและสรรพสิ่งจากมุมมองของจิต

เดิมแทดังกลาวนี้กลายเปนการแสดงออกอยางเปนธรรมชาติของผูปฏิบัติอยาง

สมบูรณ

คําสําคัญ: โบโจ จินูล วิมุติวิทยา ศรัทธา จิตเดิมแท การคิดแยกแยะ 
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Sudden Awakening and Gradual Cultivation: 

The Soteriology of Bojo Jinul in Korean Zen (Seon) 

Buddhism*

(Part 1)

Thapakorn Kamnerdsiri**

Abstract

The Soteriology of Sudden Awakening and Gradual 

Cultivation lies at the heart of the philosophical thoughts of Bojo 

Jinul, an important Zen priest in the Koryo Kingdom. Sudden 

Awakening refers to an understanding of the original nature or the 

true mind which is pure, and discriminative thinking which is merely

a manifestation of the true mind’s awareness in the phenomenal 

world. Gradual Cultivation means turning the experience of this 

awakening into a true response to the phenomenal world.

 This article seeks to examine the meanings of awakening

and cultivation in order to further explicate the relationship between 

* This article is a part of the dissertation entitled “The Soteriology of 

 Sudden Awakening and Gradual Cultivation of Bojo Jinul” 
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these two principles in Bojo Jinul’s views. Accordingly, although 

understanding may arise suddenly, discriminative thinking continues 

to influence human existence and cannot cease immediately after 

awakening. Therefore, gradual cultivation as a process of the original 

mind’s response to the phenomenal world is important for 

transforming human perception of the world and the myriad things 

which arise from the original mind into the natural expression of 

the practitioner. 

Keywords: Bojo Jinul, Soteriology, Faith, Original mind, Discriminative 

 thinking
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1. บทนํา

โบโจ จินูล (Bojo Jinul 1158-1210 A.D.) คือหนึ่งในปราชญคนสําคัญ

ของประวัติศาสตรทางความคิดของพระพุทธศาสนาเกาหลีตลอดระยะเวลาราว

หน่ึงพนัปทีผ่านมา แนวคดิทางปรัชญาทีส่าํคญัสองประการของ โบโจ จนิลู คอืหนึง่ 

ความพยายามในการประสานขอขัดแยงทางความคิดระหวางพระพุทธศาสนา

ฝายเนนการศึกษาคัมภีร (The Scholastic School , Kr. 교) ซึ่งเปนนิกายกระแส

หลักในคาบสมุทรเกาหลี กลาวคือพระพุทธศาสนานิกาย อวตัมสกะและ

พระพุทธศาสนาฝายเนนการปฏิบัติ (The Meditation School , Kr. 선) เชน

พระพทุธศาสนานกิายเซน็ ภายใตแนวคดิพืน้ฐานทีว่า “สิง่ทีพ่ทุธะผูประเสรฐิกลาว

ดวยพระโอษฐนั้นคือขอคําสอนในคัมภีร สิ่งที่คณาจารยไดสงผานดวยจิตของทาน

นั้นคือเซ็น ในแงนี้ “โอษฐแหงพุทธะ”และ “จิตแหงคณาจารย” จึงมิไดเปนสิ่งท่ี

ขัดแยงกัน” และ สองความพยายามในการประสานแนวคิดเรื่องการปฏิบัติของ

พระพุทธศาสนานิกายเซ็นท้ังสองฝายกลาวคอืพระพทุธศาสนานกิายเซน็ฝายเหนอื 

(The Northern School of Seon) ซ่ึงมุงใหความการปฏิบัติอยางเปนข้ันเปน

ตอน (The Gradual Approach of Practice) และพระพุทธศาสนานิกายเซ็น

ฝายใตที่มุ งใหความการปฏิบัติอยางฉับพลัน (The Sudden Approach of 

Practice) ความพยายามดังกลาวนี้นําไปสูการพัฒนาแนวคิดเรื่องการปฏิบัติอยาง

ตอเนื่อง (Gradual Cultivation : Ch. 漸修, Kr. 점수) ซึ่งเปนเอกลักษณทาง

ความคิดที่สําคัญของโบโจ จินูล และพระพุทธศาสนานิกายเซ็นเกาหลี จนกลาว

ไดวาหลักการเร่ืองการปฏบิตัขิองโบโจ จนิลู ดงักลาวนัน้ คอืตนแบบของการจัดการ

ความขัดแยงทางความคิดของนิกายเซ็นทั้งสองนิกายและเปนแบบแผนแหง

การปฏิบัติของเหลานักบวชในนิกายเซ็นเกาหลีตราบถึงปจจุบัน

 แนวคิดที่สําคัญทั้งสองประการดังกลาว คือหลักการพื้นฐานของแนวคิด

ทางปรัชญาเรื่อง “การตื่นรูอยางฉับพลันและการปฏิบัติอยางตอเนื่อง” (Sudden 

Awakening and Gradual Cultivation, Ch.頓悟漸修: Dunwu Jianxiu, Kr. 

돈오점수:Ton-o Jeomsu) อันเปนหลักการทางวิมุติวิทยาที่สะทอนใหเห็นถึง
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ความสําคัญของ หลักการของพระพุทธศาสนาทั้งสองฝาย กลาวคือการยอมรับ

ความสําคัญของการศึกษาขอคําสอนทางศาสนาท่ีปรากฏอยู ในคัมภีร หรือ 

พระสตูรเพือ่กอความเขาใจอนันําไปสูการต่ืนรูอยางฉบัพลนั (Sudden Awakening) 

ที่มนุษยมีตอความหมายที่แทจริงของตัวตนหรือ“ตัวตนท่ีแทจริง” (True Self) 

หรือธรรมชาติเดิมแทของชีวิตในฐานะท่ีเปน กระแสแหงการรับรู อันบริสุทธิ์  

(Awareness, Ch.知 : Zhi, Kr. 지: Ji) และตอ“ตัวตนในโลกเชิงประจักษ”

(Empirical Self) หรือชีวิตของมนุษยปุถุชนซึ่งยังคงเต็มเปยมไปดวย การคิด

แยกแยะในเชงิมโนทศัน (Discriminative Thinking, Ch. 念: nian, Kr. 념: nyom)

“การตื่นรูอยางฉับพลัน” คือประสบการณแหงการตระหนักรูท่ีมนุษยมีตอความ

หมายของ “ตัวตน” และ “ตนเอง” อันเปน “ขอเท็จจริง” และ “ความเปนจริง” 

ของชวิีตมนุษยปถุชุนในโลกเชงิประจักษ และแนวคดิดงักลาวนาํไปสูการชีใ้หเหน็ถงึ

ความสําคัญและความจําเปนของ “การปฏิบัติ” ซึ่งเปนแนวคิดหลักของพระพุทธ

ศาสนานิกายเซ็น ในฐานะที่เปนการทําใหความเขาใจดังกลาวน้ันกลาวนั้นได

กลายมาเปนแบบแผนในการรับรูและการเขาใจโลกของมนุษยไดอยางสมบูรณ

 บทความวิจัยชิ้นนี้เปนบทความในภาคแรก ที่มุงเนนอธิบายแนวคิดเรื่อง 

“การตืน่รูอยางฉบัพลนั” ในทศันะของ โบโจ จินลู ดวยการชีใ้หเหน็ถงึแงมมุทีส่าํคญั

ของแนวคิดดังกลาวในสี่ประเด็นที่สําคัญคือ หน่ึง การอภิปรายถึงแนวคิดเรื่อง

การตื่นรูอยางฉับพลันในทัศนะของโบโจ จินูล สอง การอภิปรายถึงแนวคิดเรื่อง

ความเปนจริงของชีวิตมนุษยซึ่งเปนอุปสรรคตอการตื่นรู อยางฉับพลัน สาม 

การอภิปรายถึงความพยายามในการจัดการกับปญหาเหลานั้นของ โบโจ จินูล 

ดวยทาทีในการยอมรับแนวคิดของพระพุทธศาสนานิกายอวตัมสกะ และสี่ 

การอภิปรายเร่ืองการใชบทปริศนาธรรม (Koan) เพื่อเปาหมายแหงการตื่นรู

อยางฉับพลัน

 สวนในบทความภาคที่สอง ผูวิจัยจะไดกลาวถึง แนวคิดเรื่อง “การปฏิบัติ

อยางตอเนื่อง” (Gradual Cultivation) ซึ่งมีความหมายที่แตกตางไปจากแนวคิด

เรื่องการปฏิบัติของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นเกาหลี บทความในสวนท่ีสองจะได



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 131

ชี้ใหเห็นวา การอธิบายความหมายของการปฏิบัติในลักษณะดังกลาวโดยสัมพันธ

เชื่อมโยงกับแนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลัน ถือไดวาเปนจุดเดนทางความคิด

ของ โบโจ จินูล และอาจถือไดวาเปนอัตลักษณทางความคิดของพระพุทธศาสนา

นิกายเซ็นเกาหลีที่แตกตางไปจากแนวคิดของนิกายเซ็นในภูมิภาคตะวันออกไกล 

2. โบโจ จินูล และแนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลัน1

นักวิชาการเชน Shim Jae Ryong กลาววา โดยแรกเริ่มแนวคิดของ

พระพทุธศาสนาในคาบสมทุรเกาหลใีหความสาํคญัแกคาํสอนของพระพทุธศาสนา

นกิายอวตมัสกะซึง่มลีกัษณะทีเ่ปนขอคําสอนในเชิงปรชัญาทีล่กึซึง้ ภายใตจารตีทาง

ความคดิในการศกึษาและการแสวงหาความรูดวยการใหความสาํคญัแก การศกึษา 

การวิเคราะหและการสรางขอโตแยงในทางปรัชญาอันซับซอนที่มีตอขอคําสอน

ทางศาสนาเพือ่ยนืยันถงึความถกูตองสมบรูณของคมัภรีหรอืคาํสอนดงักลาวทีม่ตีอ

ความหมายทีแ่ทจรงิของพทุธธรรม (Shim, 1999, p. 184) แตในราวกลางศตวรรษ

ที่ 7 จารีตทางความคิดของพระพุทธศาสนากระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลี

ดังกลาว ไดถูกทาทายและตอตานอยางรุนแรงเมื่อแนวคิดของพระพุทธศาสนา

นกิายเซ็นไดรบัการเผยแพรเขาสูคาบสมทุรเกาหลทีีมุ่งใหความสาํคญัอยางเปนท่ีสดุ

แกการปฏิบัติและการปฏิเสธคัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนา ดวยพื้นฐานความคิด

ท่ีวาพุทธธรรมคําสอนนั้นมิเปนเพียงความเขาใจในเชิงสติปญญา (Intellectual 

Understanding of Truth) ที่เกิดขึ้นจากการวิเคราะหถกเถียงในเชิงหลักการ

อันลึกซ้ึงแตเพียงเทานั้น หากแตพุทธธรรมคําสอนนั้นจะตอง “ถูกทําใหปรากฏ

1 บทความวิจัยเรื่อง “แนวคิดเรื่องการต่ืนรูอยางฉับพลันและการปฏิบัติอยางตอเน่ือง

 วมิตุวิทิยาของโบโจ จินลู และ พระพทุธศาสนานกิายเซน็เกาหล”ี นีผู้วจิยัไดแบงเนือ้หา

 ของบทความออกเปนสองภาค ในภาคแรก (บทความช้ินนี้) ผูวิจัยจะมุงใหความการ

 วิเคราะหแนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลันเปนหลักในขณะที่ภาคที่สอง (บทความ

 ทีส่อง) ผูวจิยัจะมุงวเิคราะหใหความแนวคดิเรือ่งการปฏิบตัอิยางตอเนือ่ง ในทศันะของ

 โบโจ จินูล
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ขึ้นจริง” ในประสบการณของมนุษย 

 แตอยางไรกต็าม โบโจ จินลู ไดแสดงทศันะทีข่ดัแยงตอจารตีทางความคดิ

ของนิกายเซ็นในชวงเวลาดังกลาวดวยการชี้ใหเห็นถึงความสําคัญของ พระสูตร 

ตํารา หรอืขอเขยีนทางศาสนา ในฐานะทีเ่ปน “พระจันทรทีก่าํลงัสองสะทอนตวัเอง” 

กลาวคือ ความเขาใจที่เกิดจากการศึกษาพุทธธรรมคําสอนยอมเปนพื้นฐานใหการ

ปฏิบัติดําเนินไปอยางถูกตอง ในขณะที่การปฏิบัติอันถูกตองนั่นคือการทําให

ความเขาใจอันถูกตองที่มนุษยมีตอความหมายของพุทธธรรมไดปรากฏขึ้นใน

ประสบการณของมนุษย ในแงนี้การ “สนับสนุนซึ่งกันและกัน” ของแนวคิดทั้ง

สองฝายกลาวดังกลาวชี้ใหเห็นวา ในทัศนะของโบโจ จินูล ประสบการณแหง

การตื่นรูอยางฉับพลันดังกลาวน้ันจะปรากฏขึ้นไดก็เพียงแตภายใตเงื่อนไขของ

การมี ความเขาใจ ที่แทจริงจริงตอเนื้อหาพุทธธรรมคําสอนซ่ึงถูกบันทึกเอาไวใน

คัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนาแตเพียงเทาน้ัน คัมภีรหรือตําราทางศาสนาจึงมี

ความสําคญัตอการต่ืนรูอยางฉบัพลนั และการปฏเิสธการศกึษาคมัภรีหรอืตาํราทาง

ศาสนายอมสงผลตอประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลันอยางชัดเจน

 การยอมรับความถูกตองของทัศนะทางปรัชญาท้ังสองฝายนั้นคือจุดยืน

ทางปรัชญาท่ีสําคัญในการวิจารณ “ทัศนะอันคับแคบ” ของพระพุทธศาสนา

ทั้งสองนิกาย ซึ่งมุงยืนยันความถูกตองอยางเปนที่สุดของแนวคิดทางปรัชญาของ

ตนและปฏิเสธคุณคาและความสําคัญของนิกายอื่น ซ่ึงกลายเปนอุปสรรคใน

การทําใหแนวคิดที่ “ถูกตอง” ไมสามารถพัฒนาไปสูการเปนแนวคิดที่ “สมบูรณ”

ไดอยางแทจริง ในแงนี้ทัศนะซึ่ง “ถูกตอง” แตไม “สมบูรณ”ดังกลาวนั้นคือนั้นคือ

บทสะทอนที่สําคัญของปญหาเรื่อง “ความบิดเบี้ยวในเชิงญาณทัศน” (Epistemic 

distortion) ของพระพุทธศาสนาในคาบสมุทรเกาหลีทั้งสองฝาย ในฐานะที่เปน 

“การคลั่งไคลทางปญญาญาณ” (crazy wisdom) ของพระพุทธศาสนานิกาย

อวตัมสกะและปญหาเร่ือง “การปฏิบัติอยางลุมหลง”(esoteric transmission) 

ของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น
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 ปญหาเรือ่ง “การคลัง่ไคลทางปญญาญาณ” ของสาํนกัฝายเนนการศกึษา

หรือ นิกายอวตัมสกะนั้นปรากฏอยูในบทนิพนธเรื่อง “The Complete and 

Sudden Attainment of Buddhahood” ซึ่ง โบโจ จินูล อธิบายเอาไววา

 บคุคลผูมดืบอดน้ัน มิไดรูถงึรากฐานทีม่าของประสบการณ

ต างๆ เขาเหลานั้นมิได พิเคราะหตําราของเซ็นและมิได 

ไตรตรองถึงวัตถุประสงคของอวตัมสกะสูตร ดังนั้นเมื่อเขา

เหลานั้นไดยินผูปฏิบัติเซ็นกลาววาจิตนั้นคือพุทธะ เขาเหลานั้น

ก็เพียงแตเขาใจกันวาประโยคดังกลาวนี้มิไดมีความหมายใด

มากไปกวาการอธิบายถึงพุทธะภาวะแหงธรรมชาติบริสุทธิ์

แตเพียงเทานั้น คนเหลานี้ชางขาดเขลา มันมิใชเพราะวา

คําสอนของฝายอวตัมสกะนั้นให คําอธิบายที่ ไม สมบูรณ

ตอความจรงิแท หากแตนกัเรียนในสาํนกัฝายการศกึษาเหลานัน้

ตางติดชะงักอยูแตเพียงขอจํากัดของอักษรและทฤษฎี พวกเขา

เหลาน้ันมิอาจสามารถวางลงซึ่งหลักการเพื่อตระหนักถึงจิต

และตื่นเพื่อการรูอยางเร็วพลันสูโพธิ (Jinul, 1983a, p. 213)2

2 ในบทความวิจัยชิ้นนี้มีการอางถึงงานนิพนธหลักของโจ จินูล หลายเลม ผูวิจัยไดใชตัว

 อักษรภาษาอังกฤษตัวเล็กเพื่อเปนตัวแทนของบทนิพนธดังตอไปนี้ตลอดทั้งบทความ

 “a” หมายถึงบทนิพนธเรื่อง The Complete and Sudden Attainment of 

  Buddhahood.

 “b” หมายถึงบทนิพนธเรื่อง Encouragement to Practice: The Compact of 

  the Samadhi and Prajna Community.

 “c” หมายถึงบทนิพนธเรื่อง Excerpts from the Dharma Collection and 

  Special Practice Record with Personal Note.

 “d” หมายถึงบทนิพนธเรื่อง Secrets on Cultivating the Mind.

 “e” หมายถึงบทนิพนธเรื่อง Straight Talk on True Mind.
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“การติดชะงักอยูเพียงขอจํากัดของอักษรและทฤษฏี” และ “การไมอาจ

วางลงซึ่งหลักการได” ดังกลาวน้ันเองที่เปนบทสะทอนท่ีสําคัญของความหมาย

ของปญหาเรื่องความคลั่งไคลทางปญญาญาณ ของพระพุทธศาสนาฝายเนน

การศึกษาคัมภีร การยึดติดอยูที่เพียงความเขาใจในความหมายของพุทธธรรม

ที่ถูกบรรยายหรืออธิบายพรรณนาเอาไวในคัมภีรหรือตําราทางศาสนา กลายเปน

การทําใหพุทธธรรมคําสอนเหลานั้นกลายเปนเพียง “ความจริงในเชิงมโนทัศน” 

ท่ีถูกบรรยายไวเพื่อความเขาใจในเชิงสติปญญาราวกับศิลาจารึกอันแข็งทื่อไรซึ่ง

ประโยชนภายในการดํารงชีวิตอยูในโลกเชิงประจักษของมนุษยโดยแทจริง

 ในทางกลับกันในบทนิพนธเรื่อง “Excerpts from the Dharma 

Collection and Special Practice Record with Personal Note.”

โบโจ จนูิล ชีใ้หเหน็ถงึปญหาเรือ่ง “การปฏบิตัอิยางลุมหลง” หรอืการมุงเนนการปฏบัิติ

โดยปฏิเสธการใหความสําคัญตอการศึกษาในคัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนา

ซึ่งเปนขอปญหาที่สําคัญของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นในคาบสมุทรเกาหลี 

ขอวิจารณดังกลาวมีใจความวา

 ขาพเจาไดสังเกตวาบุคคลในหวงเวลานี้ผูซ่ึงกําลังปฏิบัติ

พัฒนาจิตของเขาน้ันมิไดพึ่งพิงอยูบนคําแนะนําจากขอเขียน

คําสอนทางศาสนา แตทึกทักเอาอยางแนวแนวาการสงผาน

คาํสอนอนัลกึลํา้ของเซน็นัน้คอืมรรควถิ ีพวกเขาเหลานัน้ตางนัง่

สัปหงกดวยจิตอันมืดสลัว ดวยความพยายามอันไรคา หรือไม

ก็สูญเสียการปรากฏขึ้นของจิตไปกับความวอกแวกและความ

สับสนในระหวางการปฏิบัติสมาธิ ดวยเหตุนี้ขาพเจาจึงเห็นวา

ทานควรจะดําเนินตามขอเขียนและคําสอนซ่ึงมีขออธิบาย

ที่ลึกซึ้งสอดคลองกับสัจจธรรมเพื่อที่จะกําหนดข้ันตอน

ที่เหมาะสมในการตื่นรูและการปฏิบัติ (Jinul, 1983c, p. 214)

 ในแงนี้หาก “การติดชะงักอยูเพียงขอจํากัดของอักษรและทฤษฎี” และ 

“การไมอาจวางลงซึง่หลกัการได” น้ันคือปญหาทีส่าํคัญของนกิายฝายเนนการศกึษา
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แลว การปฏิบัติโดย “ปราศจากการพึ่งพิงอยูบนคําแนะนําจากขอเขียนคําสอน

ทางศาสนา” นั้นก็คือขอปญหาที่สําคัญของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น ปญหา

ดังกลาวชี้ใหเห็นวา ในทัศนะของโบโจ จินูล ความเขาใจท่ีถูกตองท่ีเกิดข้ึน

จากการศึกษาขอเขียนทางศาสนานั้นเปนพื้นฐานที่สําคัญของการปฏิบัติในฐานะ

ท่ีเปนการทาํใหการปฏบัิตนิัน้สอดคลองไปกบัสจัธรรมอนัเทีย่งแท การมุงมัน่ปฏบิตัิ

โดยปราศจากความเขาใจในความหมายที่แทจริงของพุทธธรรมดังกลาวถูกเปรียบ

ไดกับการนั่งสัปหงกในความหมายที่เปนเพียงพฤติกรรมทางกายภาพอันไรคุณคา

สูญเสียซ่ึงเวลาและพลังแรงและสูญเปลาดวยผลลัพธทั้งปวง ทาทีดังกลาวสะทอน

ใหเห็นวา การยืนยันในความถูกตองอันเปนที่สุดของพระพุทธศาสนาทั้งสองฝาย

สะทอนถึงการไมตระหนักใน “ขอจํากัด” ของแนวคิดท้ังสองประการดังกลาวอัน

เปนปญหาทีสํ่าคญัทีข่วางกัน้การเกดิขึน้ของประสบการณแหงการตืน่รูอยางฉับพลนั 

ดวยการปฏิเสธแนวคิดแบบสุดโตงของพระพุทธศาสนาท้ังสองฝายดังกลาวนี้เอง

โบโจ จินูล จึงไดชี้ใหเห็นวา มรรควิถีแหงการปฏิบัติที่สมบูรณนั้น จะเกิดขึ้นไดภาย

ใตการเชื่อมโยงสนับสนุนระหวางกันและกันของทัศนะทางปรัชญาทั้งสองประกา

รดังกลาวในฐานะที่เปนตัวชวยเพื่อเติมชองวางแหงความบกพรองดังกลาวใหเต็ม

พรอมไดอยางสมบูรณ แนวคิดดังกลาวน้ีปรากฏอยูในบทนิพนธเรื่อง “Excerpts 

from the Dharma Collection and Special Practice Record with Personal 

Notes” โดยมีเนื้อหาที่สําคัญวา 

 ขาพเจายังมิไดตอบทานอีกหรือวา บุคคลผูซึ่งมิไดมีความ

พยายามในการยอนถอยกลับสู ความกระจางแจงแหงจิต

หากแตเพยีงน่ังผงกหวัและกลาวยนืยนัวาความบรสิทุธิแ์หงความ

สามารถในการรับรู ที่ปรากฏอยู นี่เองคือพุทธะภาวะบุคคล

เชนน้ีมไิดเขาถงึความหมายทีแ่ทจรงิเลย ทานจะสามารถยอมรบั

ไดอยางไรวาภาพสะทอนที่ปรากฏตอการมองเห็นตอหนา

ทานน้ันคือความวางสงบและเปธรรมชาติแหงการรับรู บุคคล

ผูซ่ึงไมสามารถแยกแยะระหวางความจรงิและความผดิพลาดนัน้
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จะเปนผูทีต่ื่นข้ึนสูจติไดอยางไร ทานควรจะเขาใจวาเมือ่ขาพเจา

กลาวถงึบคุคลทีต่ืน่รูสูจติ ขาพเจามไิดหมายถงึแตเพยีงการขจดั

ความสงสัยดวยแตเพียงอักษรและหลักการ ขาพเจาหมาย

ความถึงผู  ศึกษาซึ่ งได  ใช  คําอธิบายของเรื่องจิตเดิมแท 

ซึ่งวางสงบและมีธรรมชาติแหงการรับรูเพื่อที่จะพัฒนาการไปสู

ประสิทธิภาพของปฏิบัติของเขาในการมองยอนกลับไปสูความ

กระจางแจงของจิต และเพราะความพยายามในการมองยอน

กลับสูจติอนักระจางแจงเขาจงึเขาถงึเนือ้แทของจติซึง่ปราศจาก

ความคิด (Jinul, 1983c, pp. 333-334)

 จากการพิจารณาจะเห็นไดวาในทัศนะของโบโจ จินูล “การตื่นรูอยาง

ฉับพลัน” ถูกอธิบายภายใตหลักการพื้นฐานที่สําคัญสองประการกลาวคือ

ประการที่หน่ึง การใหความขอเขียนทางศาสนาหรือตําราทางศาสนาในฐานะ

ที่เปนคําสอนแทจริงซึ่งถูกอธิบายผานทางภาษาหรืออักษร (Genuine teaching

in word) และประการที่สองคือการนําความเขาใจที่เกิดขึ้นจากการศึกษาดังกลาว

มาเปนพ้ืนฐานในการสนับสนุนใหเกิดการปฏิบัติในฐานะท่ีเปนกระบวนการใน 

“การยอนกลับกระจางแจง” หรอืการใหความสนใจแกธรรมชาตเิดมิแทของตนเอง

ซึ่งเปนความจริงแทพื้นฐานของชีวิต เพื่อ “ตระหนักรูในความหมายที่แทจริงของ

ตัวตน” (Trace Back and Inward Illumination) ดวยเหตุนี้ จึงเห็นไดวา ถึงแม 

โบโจ จินูล จะมุงใหความประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลัน ซึ่งเปนพื้นฐาน

ความคดิหลักของพระพุทธศาสนานกิายเซ็น แตประสบการณแหงการตืน่รูดงักลาว

นัน้จะตองวางอยูบนพืน้ฐานจากการเขาใจคาํสอนทีถ่กูตองของพระพทุธศาสนาแต

เพียงเทานั้น แนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลันของ โบโจ จินูล ในลักษณะดังกลาว 

ถกูอธิบายไดในฐานะทีเ่ปน “ประสบการณแหงต่ืนรูดวยการกระจางแจงภายในซึง่มี

พ้ืนฐานอยูบนคาํสอนทีแ่ทจรงิ(อนัปรากฏอยู) ในรปูแบบอกัษร” (The experience 

of awakening by act of inward illumination base on genuine teaching 

in word) 
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 Intellectual knowledge of Sutra

 + Sudden Awakening 

 Inward Illumination of Zen 

แผนภาพที่ 1 ประสบการณแหงการตื่นรูดวยการกระจางแจงภายในซึ่งวางอยูบน

คําสอนที่แทจริง

 หากวิเคราะหตามที่กลาวมาขางตน จะเห็นวาประสบการณแหงการตื่นรู

อยางฉับพลันในทัศนะของโบโจ จินูล ดังกลาวมีความแตกตางไปจากจารีตทาง

ความคดิของพระพทุธศาสนานิกายเซน็ในคาบสมทุรเกาหลใีนสองประการทีส่าํคญั 

กลาวคือ ประการท่ีหน่ึงแนวคิดเรื่องการต่ืนรูอยางฉับพลันของโบโจ จินูล คือ

การแสดงใหเห็นถึงทัศนะทางปรัชญาที่ “เปนมิตร” และ “ผอนคลาย” ตอการให

ความสําคญัแก “หลกัการคาํสอน” หรอื “ขอเขยีนทางศาสนา” โดยเฉพาะอยางยิง่

พระสูตรที่สําคัญของพระพุทธศาสนานิกายอวตัมสกะ กลาวคือ “อวตัสมกะสูตร” 

ซึง่ถอืวาเปนแนวคดิทีแ่ตกตางเปนอยางมากไปจากจารตีของพระพทุธศาสนานกิาย

เซ็นกระแสหลกัในยุคสมยัดงักลาวทีม่ทีาทใีนการปฏเิสธความสาํคัญของคมัภรีและ

ขอเขยีนทางศาสนา ในฐานะทีเ่ปนเพยีงเครือ่งมอืทีก่อใหเกดิเพยีงแค “ความเขาใจ

ในเชิงสติปญญา” (Intellectual Understanding) มิใช “การเขาถึง” 

(Realization) ความจรงิแหงพุทธธรรมซึง่ตองปรากฏขึน้ในฐานะท่ีเปนประสบการณ

ของมนุษย ในแงนี้การทาทายกรอบจารีตทางความคิดดังกลาวนั้นโดยแทจริง

ความพยายามของโบโจ จินูล ในการเชื้อเชิญให “เหลาผูปฏิบัติ” ในนิกายเซ็น

ไดฉุกคิดและพิจารณาถึงความสําคัญและคุณคาของความเขาใจในเชิงสติปญญา

 ที่ถึงแม ที่จะมิไดเปนเปาหมายที่สําคัญของการปฏิบัติธรรมในทัศนะของนิกาย

เซ็น แตความเขาใจดังกลาวคือจุดเร่ิมตนที่สําคัญของการปฏิบัติท่ีแทจริงในทัศนะ

ของโบโจ จินูล 

}
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 ประการท่ีสอง แนวคิดเรื่องการต่ืนรูอยางฉับพลันของโบโจ จินูล ใน

ลักษณะดังกลาวยังเปนการชี้ใหเห็นถึงความสําคัญของกระบวนการยอนกลับไปสู

ความกระจางแจงของจิต (Kr. 회광반조 : Hoewgang Pango ) อันเปนขอ

เรียกรองทีส่าํคญัของพระพทุธศาสนานกิายเซน็ทีมุ่งใหมนษุยตระหนกัไดถึง “ตวัตน

ทีแ่ทจริง”หรือธรรมชาติเดิมแทในฐานะทีเ่ปนเพยีงกระแสแหงการรบัรู หรอืกระแส

สํานึกอันบริสุทธิ์ที่ดํารงอยูกอนการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน ในแงนี้ กิจกรรม

ทางศาสนาหรือหลักการปฏิบัติทางศาสนาของนิกายเซ็น จึงมิใชเปนไปเพื่อการ

แสวงหา “ที่พึ่งอื่น” หรือ “พลังอื่น” หรือ “มรรควิถีอื่น” ที่ดํารงอยูนอกพนไปจาก

ชีวติของมนษุยเพือ่นําไปสูเปาหมาย “ในโลกหนา” หากแตเปนเพยีง “กระบวนการ” 

ในการ “เปดเผย” ความหมายที่แทจริงของตัวตนใหปรากฏข้ึนอยางเดนชัดใน

ประสบการณของมนษุยปถุชุน ซ่ึงเกดิขึน้ใน “โลกนี”้ หรอืใน “ชวีตินี”้ นอกจากนัน้

กระบวนการในการไตรตรองยอนกลับที่มนุษยมีตอความหมายที่แทจริงของชีวิต

หรือ “ธรรมชาติเดิมแท” มิไดมีความหมายถึงการแสวงหา “รากฐานทาง

อภิปรัชญา” ในลักษณะที่เปนสิ่งซึ่งดํารงอยูเปน “ฐานรองรับ” การเกิดขึ้นของ

ประสบการณแหงการรับรูดังกลาว “การถอยกลับ” (trace back) ดังกลาวจึงมิได

เปนการถอยกลับไปสูรากฐานท่ี “จริงกวา” หรือ “เท่ียงแทกวา” ซ่ึงดํารงอยู 

“นอกพน” ออกไปจากการคิดในเชิงแยกแยะอันเปนเนื้อหาของประสบการณของ

มนุษยในโลกเชงิประจกัษ หากแตเปนกระบวนการในการไตรตรองครุนคดิทีม่นษุย

มีตอประสบการณในชีวิตประจําวันของตนเอง ซึ่งเต็มเปยมไปดวยการคิดแยะแยะ

แบงแยก “การถอยกลับ” จึงมิใชการยอนกลับในเชิงเวลา หากแตเปนการ “ยอน

คิดไตรตรอง”

 ถึงความหมายที่แทจริงของประสบการณแหงการแยกแยะ เพื่อใหเขาใจ

ประสบการณเหลานัน้ “ในแบบทีม่นัเปน” เพือ่ใหมนษุยไดตระหนกัถงึ “ธรรมชาติ

อันแทจริงของประสบการณในการรับรูของมนุษย” (True Nature of Human 

Experience) หรือ“เนื้อแทของประสบการณ” ซึ่งเปนเพียงกระแสแหงการรับรู

อันบริสุทธิ์ (Ch.知: Zhi, Kr. 지: Ji) อันเปน “ประสบการณเดิมแท” ที่ดํารงอยู
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กอนการเกิดขึ้นของการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนเหลานั้นเอง 

 อยางไรก็ตามหากพิจารณาจากเนื้อหาดังกลาวขางตนจะพบวา ในขณะที่

แนวคิดเรื่องการยอนกลับกระจางแจงดูเหมือนจะเปนทัศนะทางปรัชญาของ

โบโจ จินูล ที่สามารถถูกอธิบายไดโดยสอดคลองไปกับพ้ืนฐานทางความคิดของ

พระพุทธศาสนานิกายเซ็นโดยท่ัวไป หากแตทัศนะเรื่องการมุงใหความสําคัญแก

ขอเขียน หรือคัมภีรทางศาสนาดูเหมือนจะเปนขอปญหาที่สําคัญในฐานะที่เปน

คําสอนที่ไมสอดคลองไปกับทัศนะพื้นฐานทางปรัชญาของนิกายเซ็นในภาพรวม 

การทาทายจารตีทางความคดิในการใหความสาํคญัแกขอเขียนทางศาสนาดงักลาว

คือการตอบสนองตอโจทยทางปรัชญาของ โบโจ จินูล ในการมุงใหความสําคัญแก

การแสวงหา “วิธีปฏิบัติ” ที่สามารถตอบสนองตอเงื่อนไขในชีวิตของมนุษยปุถุชน

ทีย่งัคงวนเวยีนอยูในโลกเชงิประจกัษ การอธบิายความสมัพนัธระหวางความสาํคญั

ของคัมภีรหรือขอเขียนทางศาสนากับโจทยทางปรัชญาในลักษณะดังกลาวนั้น 

จะปรากฏขึ้นไดภายใตการวิเคราะหแนวคิดเรื่อง “ความเปนจริงของชีวิต” หรือ 

“ตวัตนในโลกเชิงประจกัษของมนษุย” กลาวคอืการวเิคราะหเง่ือนไขแหงการดาํรง

อยูของมนุษยในโลกเชิงประจักษ ในทัศนะของ โบโจ จินูล 

3. “ความเปนจริงของชีวิต”: ความจริงในเชิงการดํารงอยูของ

 การคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน

ดวยทัศนะทางปรัชญาในการใหความมนุษยปุถุชนที่ยังคงดํารงชีวิต

อยูในโลกเชงิประจกัษเปนส่ิงทีช่ีใ้หเหน็วาในทศันะของโบโจ จนิลู “ความจรงิในเชงิ

การดํารงอยู” (Existential Reality) ของการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนจึงเปน

ประเด็นที่มีความสําคัญตอการเขาใจแนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลัน ทาทีทาง

ปรัชญาดังกลาวอาจจะสะทอนใหเห็นถึงขอ “ชี้ชวน” ที่สําคัญของ โบโจ จินูล 

ท่ีใหมนษุยยอนกลบัสูการเผชญิหนากบั “ตนเอง”เพ่ือตระหนกัไดวา ถงึแมพทุธธรรม

คาํสอนจะกลาววาธรรมชาติเดิมแทของมนษุยนัน้บริสทุธ์ิ ปราศจากซ่ึงกระบวนการ

คิดแยกแยะแบงแยก (discriminative thought) หากแตในความเปนจริง ทัศนะ
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ในเชิงแยกแยะแบงแยก อันมิไดสะทอนตรงสูความหมายท่ีแทจริงของโลกและ

สรรพสิ่งกลับยังคงดํารงอยูอยางเต็มเปยมในฐานะที่เปนเนื้อหาของประสบการณ

ของมนุษย ดวยเหตุนี้ ถึงแมทัศนะทางปรัชญาของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นจะ

พยายามชี้ใหเห็นวาการเชื่อมั่นวาพุทธะคือเนื้อแทของมนุษย แตในขณะเดียวกัน

โบโจ จินูล กลับชี้ใหเห็นวา การเชื่อมั่นอยางสนิทใจในตัวตนที่เต็มเปยมไปดวย

การคดิแยกแยะจนนาํไปสูการปราศจากความตระหนกัรูในธรรมชาตเิดิมแทของตน

นั่นเองก็คือสิ่งสําคัญที่ขวางกั้นความเช่ือมั่นในความเปนหนึ่งเดียวกันกับพุทธะ

มิใหปรากฏขึ้นอยางสมบูรณ

 การที่ผูวิจัยไดอธิบายทาทีทางปรัชญาของโบโจ จินูล ในการยอนกลับ

เขาสูการเผชิญหนากับความเปนจริงของชีวิต ดวยความหมายเรื่องการ “ช้ีชวน” 

นั้นเปน ความตั้งใจในการสะทอนใหเห็นวาในทัศนะของโบโจ จินูล มนุษยปุถุชน

นั้นตางถูกผูกรัดอยูภายใตขอปญหาที่สําคัญสองประการ กลาวคือประการคือหนึ่ง 

กระบวนการในการรับรูและการเขาใจโลกซึ่งวางอยูบนกระบวนการคิดแยกแยะ

ในเชิงมโนทัศนนั้นเองคือการรับรูโลกในแบบที่ไมสะทอนกับความเปนจริงของโลก

และสรรพสิ่ง “ในแบบที่มันเปน” และประการที่สอง การยึดมั่นหรือการเช่ือมั่น

อยางสนิทใจวากระบวนการรับรูและเขาใจโลกในลักษณะเชนนั้นเปนธรรมชาติ

แหงเดิมของตน ในแงนี้ความผิดพลาดในประการแรกนั้นพิจารณาไดวาเปน

“ความบิดเบี้ยวในเชิงญาณทัศน” (Epistemic Distortion) กลาวคือการรับรูและ

การเขาใจอันผิดพลาดซึ่งเปนทัศนะที่ไมสะทอนตอความจริงของสรรพสิ่ง ในขณะ

ที่ความผิดพลาดในประการที่สองพิจารณาไดวา เปน “ความบิดเบี้ยวในเชิงวิมุติ

วิทยา” (Soteriological Distortion) หรือการเช่ือม่ันอยางสนิทใจวาตนเองนั้น

เปนเพียงปุถุชนธรรมดา ซึ่ง โบโจ จินูล มองวาความบิดเบี้ยวดังกลาวคือจุดเริ่มตน

แหงปญหาของมนุษยปุถุชน ซึ่งเขาใจวา การแสวงหามรรควิถีอันประเสริฐและ

ความพยายามในการเขาถึงธรรมอันสมบูรณ นั้นเปนสิ่งที่ไกลพนออกไปจาก

ความสามารถของมนุษยธรรมดาที่จะทําใหปรากฏขึ้นไดจริง หรือหากจะสามารถ

ปรากฏข้ึนไดจริงก็มิใชดวยพลังของมนุษย (Self Power) หากแตเปนเพราะ
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พลงัหรือความเมตตาจากเหลาผูประเสรฐิทัง้หลาย (Other Power) แตเพยีงเทานัน้ 

ขอทวงติงดังกลาวของ โบโจ จินูล ที่มีตอปญหาของมนุษยปุถุชนปรากฏอยูในบท

นิพนธเรื่อง “Straight Talk on True Mind” โดยมีเนื้อหาที่สําคัญวา

 จิตเดิมแทนั้นโดยเนื้อแทแรกเริ่มนั้นเปนสิ่งเดี่ยวกันทั้งใน

ผูประเสริฐและปุถุชน แตดวยเหตุเพราะปุถุชนยืนยันในความ

จริงของสิ่งทั้งหลายดวยจิตที่ผิดพลาดเขาจึงสูญเสียธรรมชาติ

อันบริสุทธิ์และไดหางเหินไปจากมันดังนั้นจิตเดิมแทจึงไม

สามารถปรากฏขึ้นไดเปรียบราวกับเงาของตนไมในความมืด

หรือธารนํ้าที่ไหลรินอยู ใต ดินซึ่งเปนสิ่งท่ีดํารงอยู หากแต

ไมไดถูกรับรูเลย ดังเชนที่พระสูตรไดกลาววาทานผูประเสริฐ

ทั้งหลาย อุปมาด่ังแกวมณีอันบริสุทธิไดเปลงแสงออกมา

เปนหาสีสันสอดคลองไปกับทิศทางตางท่ีมันไดสองแสงไป 

ปุถุชนตางหลงคิดอยางผิดพลาดวาแกวมณีนั้นมีสีต างๆ

เชนน้ันจริงๆ ทานผูประเสริฐทั้งหลายสิ่งนี้เองก็เปรียบเหมือน

ธรรมชาติแหงความบริสุทธิ์ของการตรัสรู อันสมบูรณได 

ปรากฏอยู ในรางกายและจิตใจและไดปรับเปลี่ยนผันแปร

ไปตามเปาหมายที่แตกตางไป 

 หากแตผู  โง  เขลาตางกลาวว าธรรมชาติเดิมแทอัน

บริสุทธิ์ของการตรัสรู นั้นแทจริงแล วครอบครองไว ด วย

คุณลักษณะตาง ๆ ของรางกายและจิตเมื่อปุถุชนนั้นมืดมัว

เขาไดทึกทักเอาวาองคประกอบทั้งสี่ประการนั้นคือรางกาย

ของเขาและการคิดอันผิดพลาดนั้นคือจิตของเขา เขา ไมได

ทราบเลยวาธรรมชาติของเขาน้ันคือกายแหงธรรม เขาไมได

ทราบวาธรรมชาติแหงการรับรู นั้นคือพุทธะท่ีแท เขาแสวงหา

พุทธะจากภายนอกจิตของเขาในขณะที่เขาไดเดินทางไปอยาง

ไรจุดหมาย (Jinul, 1983e, p. 168)



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564142

 ในทัศนะของนักวิชาการสายพุทธปรัชญาเซ็นเกาหลีเชน Hee Sung 

Keel มองวาการใชบทอุปมาเร่ืองแกวมณีที่ปรากฏอยูในบทนิพนธดังกลาวของ

โบโจ จินูล เพ่ืออธิบายถึงประเด็นเร่ืองอุปสรรคหรือปญหาของการตื่นรูอยาง

ฉับพลันของมนุษยปุถุชน โดยอธิบายวา

 บทอปุมาดังกลาวนัน้สะทอนใหเห็นวาปญหาหลกัทีส่าํคญั

ของความผิดพลาดดังกลาวคือ ความเขาใจที่ผิดพลาดตอ

ธรรมชาติของ “การแวววาวสะทอนแสง” หรือ “หนาท่ีของ

จิตเดิมแท” กลาวคือปุถุชนนั้นตางคิดวาตัวแกวมณีนั้นมีสี

ทั้งหาสีน้ันจริง ๆ และก็มิเชื่อผูที่มาชี้ใหเห็นวาโดย แทจริง

หรือโดยเนื้อแทแลวแกวมณีนั้นปราศจากสีสันใด ๆ และ

เปนเพียงความสะอาดบริสุทธิ์ (Hee, 2012, p. 96)

 หากเริ่มตนจากการพิจารณาการอธิบายของ Keel ดังกลาวจะเห็นได

วาในบทนิพนธดังกลาว โบโจ จินูล ไดใชบทอุปมาเร่ืองแกวมณีในการชี้ใหเห็นถึง 

“ความสัมพันธ” ระหวาง “ความแวววาว” (brightness) อันเปนคุณสมบัติเดิมแท

หรือเปนธรรมชาติเดิมแทของแกวมณีกับ “แสงสีสันตาง ๆ” ที่สะทอนออกมาจาก

แกวมณีเหลานั้น (reflected color) อันเปนสิ่งที่ปรากฏขึ้นภายใตการถูกกระทบ

โดยเงื่อนไขหรือ “ปจจัยตาง ๆ” เชน เมื่อดวงไฟสีแดงไดสาดสองไปยังแกวมณี 

แกวมณีเหลานั้นจึงเปลงแสงและสะทอนออกมาเปนสีแดงและดู “ราวกับวา” 

แกวมณีเหลานั้น “เปน” แกวมณีสีแดง (A red diamond) ท้ังท่ีโดยความจริง

แกวมณีเหลานั้นมีเพียงความแวววาวและ“ปราศจากสีสัน” (A colorless 

diamond) สีตางๆที่ปรากฏขึ้นจึงเปรียบไดกับ “การแสดงตัว” ของคุณสมบัติแหง

ความแวววาวภายใตเงื่อนไขและปจจัยตาง ๆ ที่เขามากระทบกับแกวมณีแตเพียง

เทานั้นเอง 

 หากวิเคราะหขยายความบทอุปมาดังกลาวจะเห็นไดวาประเด็นท่ีสําคัญ

ของบทอุปมาดังกลาวนั้นคือการชี้ใหเห็นวา แสงสีตางๆ (A reflected colors) 

ที่ปรากฏออกมาจากแกวมณีน้ันเปนเพียงแสงสะทอนหรือแสงท่ีปรากฏข้ึนเม่ือ
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แกวมณีนั้นตกอยูในสภาวะที่แตกตางกันไป สีสันตางๆเหลานั้นไมวาจะปรากฏ

ออกมามายมายเทาไรก็ไมไดเปนการยืนยันไดวาตัวแกวมณีจะมีสันนั้นจริงๆ เชน

เมื่อ “ไฟสีแดง”สาดสองไปที่ “แกวมณี” แกวมณีนั้นก็สะทอน “แสงสีแดงออก” 

ออกมา และถึงแมแกวมณีนั้นจะดู “ราวกับวา” เปนแกวมณีสีแดง แตในความเปน

จริงสีแดงที่ปรากฏขึ้นน้ันเปนเพียงแสงสะทอนที่เกิดข้ึนจากคุณสมบัติของความ

แวววาวของแกวมณแีตเพยีงเทานัน้ ตวัแกวมณกีย็งัคงไรซึง่สสีนัขาวสะอาดบรสิทุธิ์

เชนเดิม การวิเคราะหขยายบทอุปมาดังกลาวไดชี้ใหเห็นถึงทาทีทางปรัชญาของ

โบโจ จินูล ในสองประการที่สําคัญคือหนึ่ง การพยายามอธิบายสภาวะหรือสถานะ

ของแสงสีตาง ๆ ท่ีสะทอนออกมาจากแกวมณีวาเปนเพียงปรากฏการณท่ีเกิดข้ึน

เพราคุณสมบัติแหงความแวววาวของมณีแตเพียงเทานั้น แสงสีตาง ๆ ไมใชเนื้อแท

ของแกวมณี และสองเมื่อมนุษยปุถุชนเห็นสีตางๆที่สะทอนออกมาตางก็เชื่อวาตัว

แกวมณี “เปน” สีนั้นจริง ๆ โดยมิไดเขาใจวาสีนั้นเปนแคแสงท่ีสะทอนออกมา

แคนั้นแกวมณียังไงก็ยังคงบริสุทธิ์เชนเดิม

 ในแงน้ีคําอธิบายดังกลาวนี้ถูกนํามาใชเพื่อเทียบเคียงเขากับปญหาของ

มนุษยปุถุชนในโลกเชิงประจักษในประเด็นเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลัน ดวยการ

อธิบายวา แกวมณีที่สะอาดใสนั้นเปรียบไดกับจิตเดิมแทอันเปนเพียงกระแสแหง

การรับรูที่บริสุทธิ์ (Awareness , Ch. 知: Zhi , Kr. 지: Ji) และสีสันตางๆที่สะทอน

ปรากฏขึ้นจากแกวมณีนั้นเปรียบไดกับการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนของมนุษย 

(Discriminative Thinking, Ch念: nian, Kr. 념: nyom) ภายใตการเปรียบเทียบ

ดังกลาว โบโจ จินูล ไดชี้ใหเห็นวา มนุษยปุถุชนโดยทั่วไปนั้นตางมิไดเขาใจสถานะ

ทีแ่ทจรงิของการคดิแยกแยะในเชงิมโนทศันวาเปนเพยีง “การแสดงตัว” (disclose) 

ของกระแสแหงการรับรูอันบริสุทธิ์ อันเปนคุณสมบัติแหงการรับรูของจิตเดิมแท

ท่ีมตีอโลกปรากฏการณแตเพยีงเทานัน้ (ไมเขาใจวาแสงสแีดงเปนเพียงแสงสะทอน

ของแกวมณีเทนั้น) ในทางกลับกันมนุษยตางเชื่อมมั่นและยึดมั่นอยางสนิทใจตอ

กระบวนการในการรับรูโลกในเชิงแยกแยะที่ “กําลังปรากฏขึ้น” อยูในขณะนั้นวา

เปนธรรมชาติที่แทจริงของตนอง (การเขาใจวาแกวมณีนั้นมีสีแดงจริง ๆ)
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 ภายใตการอธิบายความสัมพันธดังกลาว โบโจ จินูล จึงไดชี้ใหเห็นวา

โดยแทจริงแลว การตื่นรูอยางฉับพลัน จึงมิใชการปฏิเสธชีวิตหรือตัวตนในโลกเชิง

ประจักษที่เต็มเปยมไปดวยการคิดแยกแยะเพื่อกาวขามไปสูตัวตนที่แทจริงอันเปน

อีกสภาวะหนึ่งซึ่งบริสุทธิ์หรือดีงามไปกวาชีวิตดังกลาว หากแตคือการเขาใจ

“ความหมาย”ของตวัตนทัง้สองประการซึง่ดํารงอยูภายใต “ความสมัพันธ” ระหวาง

ตัวตนทัง้สองประการนัน้ กลาวคอื การเขาใจความหมายทีแ่ทจรงิของกระบวนการ

ในการรับรูโลกอยางผิดพลาดนั้นเองที่เปนเงื่อนไขอันสําคัญในการนําไปสูการตื่นรู

สู ความหมายของ “ตัวตนที่แทจริง” ประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลัน

ที่นั่นเองคือการเขาใจ“ประสบการณในเชิงแยกแยะ” ท่ีเกิดข้ึนในชีวิตของ

มนุษยกลาวคือการเขาใจวาการคิดในเชิงแยกแยะเหลานั้นโดยแทจริงเปนเพียง 

“ปรากฏการณ” อันเปนการแสดงตัวของคุณสมบัติแหงการรับรูของจิตเดิมแท 

การตื่นรูอยางฉับพลันภายใตความหมายดังกลาวจึงมิใชการ “เพิ่มเติม”หรือการ 

“ชกัออก”ซ่ึงสิง่ใดสิง่หนึง่ออกไปจากชวีติของมนษุยทีย่งัคงดาํเนนิไปอยางทีม่นัเปน 

แตเปนการยอมรับในความเปนจริงของชีวิตที่กําลังเกิดขึ้นและดํารงอยูในแบบที่

มันเปนซึ่งเปนมรรควิถีแหงการเขาถึงความหมายที่แทจริงแหงตัวตนของมนุษย

ซึ่งเปนธรรมชาติพื้นฐานของชีวิตมนุษยนั่นเอง

4. “การเชื่อมั่นอยางสนิทใจ” และ “ความศรัทธา”: ขอตึงแยง

 อันเขมขนและจุดเริ่มตนแหงการตื่นรูอยาง ฉับพลัน

 ถึงแมวาในทัศนะของโบโจ จินูล “ความเปนจริงของชีวิต” หรือสภาวะ

อันเต็มเปยมไปดวยการเขาใจโลกและสรรพสิ่งดวยมุมมองในเชิงแยกแยะของ

มนุษยปถุชุนน้ันจะเปนมมุมองในเชงิญาณทศันทีไ่มสะทอนตอความหมายทีแ่ทจรงิ

ของโลกและสรรพสิ่งดั่งที่ไดกลาวไปในเบื้องตน แตกระนั้นก็ตามปญหาที่สืบเน่ือง

มาจากมมุมองดงักลาวในทศันะของโบโจ จนิลู คอื “การยอมรบั”หรอื “การเชือ่มัน่

อยางสนิทใจ” ที่ปุถุชนน้ันมีตอประสบการณแหงการรับรูโลกในเชิงแยกแยะที่ 

“กาํลังปรากฏอยู” นีว้าเปน “ธรรมชาตทิีแ่ทจรงิ” ของตนนัน้เองทีเ่ปน “อปุสรรค” 
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อันแทจริงของมนุษยปุถุชนในการเขาถึงความหมายท่ีแทจริงแหงพุทธธรรม

ทัศนะทางปรัชญาดังกลาวปรากฏอยูในงานเขียนชิ้นสําคัญเรื่อง Straight Talk

on True Mind ภายใตบทอุปมาเปรียบเทียบเรื่องซึ่ง “คนที่มีดวงตาเปนโรคราย” 

โดยมีเนื้อหาที่สําคัญวา

 ปุจจฉา: พวกเราไดยินมาวาบุคคลผู ซ่ึงไดมองเห็นใน

ธรรมชาตินั้นจักขามพนไปจากการ เกิดข้ึนและการดับสูญ 

อยางไรก็ตามคณาจารยในอดีตทั้งหลายน้ันทานก็ไดมองเห็น

ในธรรมชาติ ดวยกันแลวทั้งสิ้น แตคณาจารยทั้งหลายเหลานั้น

ก็ยังคงเกิดและก็ยังคงดับสูญอยู  ในสมัยน้ีเราได เห็นวา

บุคคลผูซึ่งกําลังปฏิบัติพัฒนามรรคาอันประเสริฐนั้นก็ยังคง

เกิดและตามเชนกัน เชนนี้เรา จักหลุดพนจากการเกิดข้ึน

และการดับสูญไดเชนไร 

 วิสัชชนา : การเกิดและการตายน้ันโดยแทจริงนั้นมิได

ดํารงอยู มันดํารงอยูเพราะ ความคิดอันผิดพลาด เปรียบได

กับบุคคลผูซึ่งมีดวงตาที่เปนโรคราย เขาจึงมองเห็นดอกไม

พราง พรมอยู บนทองฟา ถาบุคคลผู ซึ่งดวงตาของเขานั้น

ปราศจากโรครายไดกลาววาบนฟากฟานั้นไมมี ดอกไม

บุคคลผูซึ่งมีโรครายที่ดวงตาจักไมเช่ือคํากลาวเหลานั้น แตเมื่อ

โรครายเหลานั้นไดถูก รักษาใหหายไปดอกไมบนฟากฟาก็จะ

สูญสลายหายไปเองและเขาจึงจะยอมรับไดวาดอกไม เหลานั้น

มิไดดํารงอยู กระนั้นก็ตามถึงแมดอกไมที่เขามองเห็นนั้นจะยัง

ไมไดดับสูญไป ดอกไม เหลาน้ันในความเปนจริงก็เปนเพียง

ความวางเปลา จะมีก็เพียงแตคนปวยเทานั้นผู ซ่ึงถือวามัน 

เปนดอกไมทั้งที่โดยแกนแทแลวมันมิไดดํารงอยู จริงเลย 

(Jinul, 1983e, p. 175)
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 ผูวิจัยวิเคราะหวาการศึกษาแนวคิดทางปรัชญาของโบโจ จินูล ซึ่งมุงเนน

การใหความสําคัญแกปุถุชนที่ดํารงชีวิตในโลกเชิงประจักษเปนที่ตั้ง เราจึงอธิบาย

ไดวา คําตอบแหงบทวิสัชนาธรรมดังกลาวปรากฏขึ้น “ภายใตกรอบความเขาใจ

ของ ปุถุชน” ผูซึ่ง “ยังคง” มี “ดวงตาที่เปนโรคราย” นั้นประเด็นที่สําคัญสอง

ประเด็นจึงปรากฏ เดนชัดขึ้นมากลาวคือ หนึ่ง ปุถุชนหรือคนที่ดวงตาเปนโรคราย 

“มองเห็นวามีดอกไมบนทองฟา” และสอง เมื่อมีคนซ่ึงดวงตาเปนปกติไดบอก

แกเขาเหลานั้นวา “ไมมีดอกไมบนฟากฟา” ปุถุชนเหลานั้นก็ จักไมเชื่อคําพูด

ดังกลาวและจะยังคงเชื่อมั่นอยางสนิทใจวา “ภาพดอกไมบนฟากฟาที่ตนเห็น” 

นั้นเปนของจริงเหตุเพราะวาใน “ประสบการณที่เขาไดรับจากการมองเห็นอยูใน

ขณะนี้ของเขานั้นมันมี “ดอกไมอันงดงาม” ซึ่ง ดํารงอยูบนทองฟาจริงๆ”

 ภายใตการวิเคราะหบทอุปมาดังกลาวจะเห็นวา ถึงแม “การเห็นผิดหรือ

การเห็นดอกไมอยูบนฟากฟา” นั้นคือปญหาที่สําคัญของปุถุชน กลาวคือการ

ยดึมัน่ถอืมัน่ในประสบการณแหงการแยกแยะทีเ่กดิขึน้ในชวีติ โดยมไิดตระหนกัถงึ

สภาวธรรมอันแทจริงของสรรพสิ่ง แตดูเหมือนวา ใจความท่ีสําคัญของบทอุปมา

ดังลาวจะปรากฏอยูในขอความที่วา “ถาบุคคลผูซึ่งดวงตาของเขานั้นปราศจาก

โรครายไดกลาววาบนฟากฟา นัน้ไมมดีอกไมบคุคลผูซึง่มโีรครายทีด่วงตาจกัไมเชือ่

คํากลาวเหลานั้น” ในแงนี้ ขอความดังกลาวสะทอนใหเห็นถึงปญหาของมนุษยใน

สองประการที่สําคัญคือ หน่ึง มนุษยปุถุชน น้ันได “ยอมรับ”, “ยืนยัน” และ 

“เชื่อมั่นอยางสนิทใจ” ใน “การรับรูของเขาที่กําลังเกิดข้ึนอยูในขณะนี้” และ

สอง ตอใหมีผูประเสริฐซึ่งดวงตาของเขานั้นสดใสบริสุทธิ์ปราศจากความมืดมนได

พยายามทีจ่ะอธิบายโดย“ชีต้รง”เขาสูความหมายทีแ่ทจรงิของสรรพสิง่ใหแกปถุชุน 

แตความพยายามเหลานั้นก็ไมมีประโยชนอันใดในการทําใหความจริงดังกลาวนั้น

ปรากฏขึ้นได เนื่องดวยเพราะ “ความเชื่อมั่นอยางสนิทใจ” ท่ีมีตอประสบการณ

แหงการรับรูที่ดํารงอยูจริงในปจจุบันขณะของปุถุชนเหลานั้น 

 จากบทอปุมาเรือ่งดวงตาทีเ่ปนโรครายดงักลาวจะเหน็ไดวา ในทศันะของ 

โบโจ จินูล ปญหาเรื่องความเชื่อมั่นอยางสนิทใจที่มนุษยมีตอทัศนะในเชิงแยกแยะ
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ที ่“กําลังเกิดขึน้”ในฐานทีเ่ปนเนือ้หาของประสบการณของตนเอง นัน้เองคอืปญหา

ทีส่าํคญัประการแรกทีพ่ระพุทธศาสนาควรใหความสนใจและแสวงหาหนทางในการ

แกไขอยางเรงดวนที่สุด ในแงนี้หากเขาใจวาพุทธธรรมคําสอนนั้นจะมีประโยชน

ในเชิงประจักษกลาวคือการมีประโยชนตอ “มนุษยทุกคน”ซ่ึงดํารงอยูในโลกแหง

ความเปนจริงแลว การโตแยงเรื่องความถูกตองอันเปนที่สุดของมรรควิถีที่แตกตาง

กันของพระพุทธศาสนานิกายตางๆ นั้นมีความสําคัญเปนรองตอประเด็นเรื่อง

การแสวงหา “วิธี” ที่ทําใหวิถีทางเหลานั้นสามารถปรากฏข้ึนไดจริงภายในชีวิต

ของมนุษยในโลกเชิงประจักษ 

 เง่ือนไขดงัในการแสวงหา “วธิ”ี ในการทาํใหมรรควถิดีงักลาวนัน้สามารถ

ปรากฏขึ้นไดอยางจริงจังในชีวิตมนุษยดังกลาวนั้นเองไดกลายมาเปนท่ีมาของ

ขอเสนอทางปรัชญาในการขับเนนความสําคัญของการศึกษาคัมภีรหรือขอเขียน

ทางศาสนาโดยเฉพาะอยางยิ่งภายใตแนวคิดเรื่อง “ความศรัทธา” ซ่ึงเปนคําสอน

ของพระพุทธศาสนานกิายอวตัมสกะอนัปรากฏอยูในอวตมัสกะสตูร อนัเปนทาทาย

จารีตทางขนบความคิดทางปรัชญาของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นในชวงเวลา

ดังกลาวอยางชัดเจน กลาวคือ ในทัศนะของ โบโจ จินูล หลักการเรื่อง “ความ

ศรัทธา” ดังกลาวคือเครื่องมือชิ้นสําคัญที่สามารถใชเพื่อจัดการกับปญหาเรื่อง

ความเชือ่มัน่อยางสนทิใจ อนัเปนอปุสรรคขวางกัน้การบรรลธุรรมของมนษุยปถุชุน 

ภายใตทศันะดงักลาวน้ี โบโจ จินลู จึงไดพยายามชีใ้หเหน็วา ขอคําสอนของพระพทุธ

ศาสนาฝายเนนการศึกษาคัมภรี เชน นิกายอวตัมสกะ นัน้มไิดเปนทัศนะทางปรชัญา

ทีข่ดัแยงกบัแนวคดิเรือ่งการปฏบิติัของพระพทุธศาสนานกิายเซน็ แตในทางกลบักนั 

แนวคดิดงักลาวกลบัสามารถชวยสนับสนนุและผลกัดันหลกัการเรือ่งการปฏบัิตขิอง

พระพุทธศาสนานิกายเซ็นไดอยางมีนัยที่สําคัญ 

 ทาทีในการใหความขอคําสอนเรื่อง “ความศรัทธา” ของนิกายอวตัมสกะ

ดังกลาวนั้น ปรากฏอยูในบทนิพนธเรื่อง Hwaomnon Choryo หรือ อรรถาธิบาย

ขยายความอวตัมสกะสูตร โดยมีในความสําคัญวา
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 พระสูตรไดกลาวไววา พระโพธิสัตวไดตระหนักในสามสิ่ง 

หนึ่งเขาไดตระหนักวารางกายและจิตของเขานั้นโดยแรกเริ่ม

มิไดแตกตางไปจากธรรมธาตุผองใสบริสุทธ์ิโดยโดยปราศจาก

กิเลส สองเขาไดตระหนักวาธรรมชาติของการแยกแยะของจิต

ของเขานั้นโดยแรกเริ่มนั้นก็เปนอิสระจากความแตกตางในเชิง

ทวิลักษณะทั้งปวง สิ่งนี้โดยตัวเองนั้นคือปญญาญาณแหง

พุทธะผูประเสริฐ สามเขาไดตระหนักวาจิตแหงการแบงแยก

สิ่งทั้งหลายออกเปนดีและชั่วนั้นโดยแทจริงมิไดแตกตางไป

จากพระมัญชุศรีโพธิสัตว 

 ในจุดเริ่มตนของจิตแหงศรัทธา เขาตระหนักไดในสาม

ประการน้ันดงันัน้จงึถกูเรยีกวาโพธสิตัวผูเปนใหญแหงการตรสัรู

ธรรม (Enlightenment Head Bodhisattva) และไดกลาว

ตอไปวาเหตุทีเ่ปนการยากแสนเขญ็สาํหรบัปถุชุนในการเดนิทาง

เขาสู ขั้นแหงความเชื่อทั้งสิบนั้นเปนเพราะวาปุถุชนนั้นได

ตระหนักวาตัวเขาเองน้ันเปนเพียงปุถุชนและเขาด้ือรั้นท่ี

จะยอมรับวาจิตของเขาน้ันมิไดเปนอื่นใดเลยเสียนอกไปจาก

พุทธะอันประเสริฐ (Buswell 1983, p. 24)

 ทัศนะทางปรัชญาในเรื่องความศรัทธาดังกลาวไดรับการขยายความใน

บทนิพนธเรื่อง Straight Talk on True Mind โดย โบโจ จินูล ไดกลาววา

 สํานักฝายการศึกษาคัมภีรสอนใหมนุษยมีความเช่ือและ

ความศรัทธาในกฏแหงเหตุและผล กลาวคอืบคุคลผูซึง่ปรารถนา

ด วยความสุขสงบจะต องเชื่อในเรื่องของการทําความดี

ในฐานะที่เปนเหตุเพื่อนําไปอุบัติใหมในภพภูมิท่ีดี ในขณะท่ี

บุคคลผูปรารถนาในพุทธภูมินั้นจะมีความเชื่อความศรัทธาวา

ในการปฏิบัติปารมิตาหกตลอดทั้งสามกัลป ในฐานะท่ีเปน

เหตุแหงการไดรับซึ่งผลแหงโพธิหรือนิพพานอันสมบูรณ 
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 แตความศรัทธาที่ถูกตองในสํานักแหงอาจารยของเรา 

น้ันแตกตางออกไป มันมิไดเปนการเชื่อมั่นหรือศรัทธาในเหตุ

และผลอนัสมัพนัธกนั หากแตเปนความเชือ่หรอืความศรัทธาวา

เนื้อแทแหงตนนั้นมิไดเปนอ่ืนใดนอกไปจากพุทธะอันสมบูรณ 

ทุกคนน้ันตางประกอบดวยธรรมชาติเดิมแท นิพพานนั้นจึง

ดํารงอยูในสรรพชีวิตอยางสมบูรณ มิตองไปแสวงหาจากที่

อื่นใด (Jinul, 1983e, p. 162)

 จากการศึกษาพบวาในจารีตทางวิชาการที่ศึกษาแนวคิดทางปรัชญาของ

คัมภีร อวตัมสกะสูตรมีทัศนะวา การตีความหลักการเรื่อง “ศรัทธา”ในลักษณะ

ดังกลาวเปนอิทธิพลความคิดของ Li T’uang hsung (635-730 A.D.) หนึ่งนักคิด

สําคญัทีม่อีทิธพิลตอแนวคดิของนกิายอวตมัสกะในสมยัราชวงศถงั แนวคดิทีส่าํคญั

ประการหนึ่งของ Li คือ การอธิบายขยายความอวตัมสกะสูตรโดยมุงใหนํ้าหนัก

และความสนใจในประเด็นซึ่งแตกตางไปจากอรรถกถาจารยผูมีชื่อเสียงและเปน

ที่ยอมรับในชวงเวลานั้นเชน Fa tsang ( 643-712 A.D.) อยางชัดเจน กลาวคือ 

ภายใตการศึกษาแนวคิดทางปรัชญาที่ปรากฏอยูในอวตัมสกะสูตรในประเด็นเร่ือง 

“ธรรมธาตุทั้งสี่ประการ” (The Four Dharmadhatus) ซึ่งถูกอธิบายดวยแนวคิด

เรื่องความสัมพันธระหวาง “หลักการและปรากฏการณ” (Li-Shi, Ch. 理事)

อนัเปนวธิทีีพ่ระพทุธศาสนาในดนิแดนจนีใชเพือ่อธิบายหลกัการเรือ่ง “ปฏจิจสมปุ

บาท” อันเปนหลักการพื้นฐานที่สําคัญของ พระพุทธศาสนาในการอธิบายสภาวะ

แหงการดํารงอยูของโลกและสรรพสิ่งดวยอาศัยเหตุปจจัยอื่นๆ 

 ในแงนีจ้ารตีทางความคิดกระแสหลกัของพระพุทธศาสนานกิายอวตมัสกะ

ตางมุงใหความสาํคญัแกความสมัพนัธในคูทีส่ี่กลาวคือ “การปราศจากความขวางกัน้

ระหวางปรากฏการณกับปรากฏการณ” หรือ The realm of Non-obstruction 

of ‘Shi’ against ‘Shi’ (Ch. 事事無 法界) ซึ่งสะทอนถึงแนวคิดวาปรากฏการณ

ทั้งหลายเปนสิ่งที่มีความสัมพันธระหวางกันและกันหรือแทรกซึมอยูในกันและกัน

อยางสมบูรณ การเกิดขั้นของปรากฏการณหนึ่งยอมสัมพันธกับการดํารงอยู
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ของปรากฏการณอื่น โลกทัศนในลักษณะดังกลาวสรรพสิ่งทั้งหลายดํารงอยูใน

สภาวะอิงอาศัยซึ่งกันและกัน หลักการนี้ โดยแทจริงก็คือหลักปจจยการ หรือหลัก

ปฏิจจสมุปบาท หรือ dependent origination (Ch. 緣起: yuanqi, Kr. 연기: 

yeongi ) ในทัศนะของพระพุทธศาสนานั่นเองซึ่งเปนสิ่งที่พระพุทธศาสนา 

นิกายอวตัมสกะใหความสนใจ

 หากแตในบทอรรถกถาขยายความคัมภีรอวตัมสกะสูตร (Exposition 

of the New Translation of the Avatamsakasutra, Ch. 新華嚴經論: Xin 

Huayan jing lun) ของ Li T’uang hsung กลับช้ีใหเห็นถึงความสําคัญของคู

ความสัมพันธทีส่ามในหลกัการเองธรรมธาตท้ัุงสี ่กลาวคอื “การไมขวางกนัระหวาง

หลักการและปรากฏการณ” หรือ The realm of Non-obstruction of ‘Li’ 

against ‘Shi (Ch. 理事無 法界) ในความสัมพันธนี้ ปรากฏการณทั้งหลายที่มี

ความแตกตางกันนั้นจะถูกเขาใจในฐานะที่เปนการแสดงออกของหลักการพ้ืนฐาน

เดียวกนั หลักการนัน้มไิดดาํรงอยูอยางแยกขาดไปจากปรากฏการณ ปรากฏการณ

ทั้งหลายนั้นโดยแทจริงเปนการปรากฏขึ้นของหลักการ ในแงนี้ตัวปรากฏการณ

ทั้งหลายจึงเปนสิ่งซึ่งวาง (Non Substantiality) เพราะเปนสิ่งซึ่งสะทอนการดํารง

อยูของหลักการ อุปมาวา “หลักการ”คือความเปนหนึ่งเดียวและ “ปรากฏการณ”

คือ ความหลากหลาย ความสัมพันธในขอนี้อาจจะแสดงไดวา สิ่งหนึ่งนั้นปรากฏอยู

ในความ “หลากหลาย” และในสิ่งซึ่งดูมีความหลากหลายตางมีพื้นฐานเดียวกันคือ 

“ส่ิงหน่ึง” และในทางกลับกันการดํารอยูของความหลากหลายโดยแทจริงก็เปน

เพียงการปรากฏขึ้นของสิ่งหนึ่งในรูปแบบที่ตางกัน3

 หากพิจารณาจากความหมายของความสมัพนัธท้ังสองประการดงักลาวจะ

เห็นไดอยางชัดเจนวา ถึงแมพระพุทธศาสนานิกายอวตัมสกะจะมุงใหความสําคัญ

แกความสัมพันธคูที่สี่ดวยเหตุที่วาความสัมพันธนี้สามารถถูกใชในการอธิบายถึง

3 ในจารีตทางวิชาการของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นเกาหลีเรียกแนวคิดดังกลาววา

 “The Theory of Nature Origination” (Ch.性起: xing qi, Kr.성지: Songgi)
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ภววิทยาพ้ืนฐานของโลกและสรรพสิ่งตามทัศนะของพระพุทธศาสนา หากแตใน

ทัศนะ โบโจ จินูล และพระพุทธศาสนานิกายเซ็น ซ่ึงมุงเนนความสําคัญของการ

ตืน่รูสูจิตเดมิแทหรือธรรมชาติเดิมแทของมนษุยทีม่ไิดแตกตางจากพทุธะผูประเสรฐิ

ทั้งหลาย ยอมเปนเหตุผลที่สําคัญในการชี้ใหเห็นวา คูความสัมพันธในแบบท่ีสาม

นัน้กลับมีคุณคาและมีความหมายโดยเฉพาะอยางยิง่ในเชิงปฏบัิตติอแนวคดิพืน้ฐาน

ของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น คูความสัมพันธที่สามดังกลาวสามารถสะทอนให

เห็นวา ถึงแมปุถุชนจะมีลักษณะท่ีแตกตางไปจากพุทธะผูประเสริฐ เชนเปนชีวิต

ที่เต็มเปยมไปดวยความรักโลก โกรธหลง กิเลสตัณหา หรือยังคงเต็มเปยมไปดวย

ทัศนะในการเขาใจโลกและสรรพสิ่งในเชิงแยกแยะซึ่งทําใหมนุษยปุถุชนดูแตกตาง

ไปจากพุทธะผูประเสริฐ (เปรียบไดกับปรากฏการณตางๆ ที่เกิดข้ึน) หากแต

โดยเนื้อแทหรือธรรมชาติเดิมแทของมนุษยเหลาน้ันมิไดมีความแตกตางไปจาก

พุทธะผูประเสริฐแตประการใด จิตเดิมแทอันบริสุทธิ์จึงเปน “เนื้อแท” ของมนุษย

ปุถุชน แกนแทของมนุษยทั้งหลายนั้นจึงมิไดมีความแตกตางกัน ไมวามนุษยจะมี

คุณสมบัติหรือคุณลักษณะเชนไรก็ตามแตธรรมชาติเดิมแทหรือเนื้อแทหรือจิตเดิม

แทของมนุษยนั้นก็ยังคงมิไดแปลผันเปลี่ยนไปตามลักษณะเชนนั้น 

 ดวยเหตุนี้โดยแทจริงแลวมนุษยปุถุชนและเหลาพุทธะจึงไมแตกตางกัน 

(เปรียบไดกับปรากฏการณในรูปแบบตางๆนั้นเปนเพียงการแสดงตัวหรือเปนเพียง

ภาพปรากฏของหลักการแตเพียงเทานั้น) ดวยเหตุนี้การพิจารณาเทียบเคียงทัศนะ

ทางปรัชญาของนิกายอวตัมสกะในเรื่องความสัมพันธในคูที่สามดังกลาวยอมเห็น

ไดชัดเจนวา คําอธิบายเชนนีม้คีวามสอดคลองไปกบัทศันะทางปรชัญาของพระพทุธ

ศาสนานิกายเซน็อยางชดัเจน การอธบิายความหมายของ“ศรทัธา” ในความหมาย

ของ Li T’uang hsung จงึเปนหลกัการท่ีตอบสนองตอการอธิบายภววทิยาพืน้ฐาน

ของมนุษยหรือหลักการเรื่องจิตเดิมแทของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น ดวยเหตุนี้ 

โบโจ จินูล จึงชี้ใหเห็นวาความสัมพันธระหวาง “ศรัทธาและการเขาใจตนเอง” 

จึงกลายเปนทัศนะทางปรัชญาที่สะทอนความหมายระหวางกันและกันไดอยาง

สมบูรณ 
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 คําสอนเรื่อง “ศรัทธา” ในของพระพุทธศาสนานิกายอวตัมสกะดังกลาว

นั้น โดยแทจริงก็คือขอคําสอนที่สะทอนถึงพ้ืนฐานความคิดทางปรัชญาของนิกาย

เซ็นเรื่อง “ความเปนเนื้อเดียวกับพุทธะ” ซึ่งเปนการยืนยันในภววิทยาเดิมแทของ

มนุษย หรือจิตเดิมแทในฐานะที่เปน “ตัวตนที่แทจริง” (True self) ของมนุษย

ปุถุชนอนัมไิดมคีวามแตกตางไปจากพทุธะผูประเสรฐิ “ความศรทัธา” ทีป่รากฏอยู

ในอวตมัสกะสตูรดงักลาว จึงเปนเสมอืนขอคําสอนในเชิงหลกัการท่ีกระตุนใหมนษุย

ได “เริ่ม” ตระหนักไดวาสภาวะหรือตัวตนของมนุษยที่เต็มเปยมไปดวยการคิด

แยกแยะในเชิงมโนทัศนทั้งหลายนั้น โดยแทจริงหรือโดยเนื้อแทแลวก็มิไดแตกตาง

ไปจากความเปนพุทธะอันประเสริฐแตประการใด การคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน

ที่ปรากฏขึ้นอยูในขณะนี้ ตางเปนเพียง “ปรากฏการณ” ที่เกิดขึ้นภายใตเงื่อนไข

และปจจัยตางๆ ซ่ึงยอมสามารถดับไปเมื่อเง่ือนไขและปจจัยตาง ๆ เหลานั้นมี

การเปลี่ยนแปลงหรือดับหายไป

 ขอคําสอนเรื่อง “ความศรัทธา” ในลักษณะดังกลาวจึงมิไดมีความหมาย

ถึงการวางใจหรือการหวังพึ่งพาพลังและอํานาจภายนอก (Other Power) ไมวา

จะเปนทั้งสิ่งศักดิ์สิทธิ์หรือแมกระทั่งพลังแหงเหลาโพธิสัตวทั้งหลาย หากแตความ

ศรัทธาอันที่มีความหมายถึง “ความเปนเนื้อเดียวกับพุทธะ” ดังกลาวนี้กลับกลาย

เปนมรรควถิทีีส่ะทอนถงึมโนทศันเรือ่ง “ความเขาใจตนเอง” (Self Understanding)

กลาวคอืการเขาใจความหมายทีแ่ทจริงของตัวตนทีย่งัคงดาํรงอยูในโลกเชิงประจกัษ 

หรือตวัตนทีเ่ตม็เปยมไปดวยการคดิแยกแยะในเชงิมโนทศัน วามไิดมคีวามแตกตาง

ไปจากเหลาพทุธะอนัประเสรฐิแตประการใด ดวยเหตนุี ้“การเช่ือมัน่อยางสนทิใจ” 

ที่มนุษยมีตอประสบการณที่กําลังเกิดขึ้นอยูในขณะน้ีวาเปน “เนื้อแท” ของตน

ซ่ึงนาํไปสูการยอมรบัหรอืการยนืยนัวามนุษยน้ันเปนเพยีง “ปุถุชนธรรมดา” อนัยาก

พนตอการบรรลุธรรมน้ัน จึงถูกบรรเทาใหเบาบางลงดวยทัศนะเรื่องการเขาใจ

ความหมายที่แทจริงของตัวตนดังกลาว “ศรัทธาที่แทจริง” ในทัศนะของ โบโจ 

จินูล จึงตองเปนเรื่องของความเขาใจที่มนุษยมีตอธรรมชาติเดิมแทของตน ศรัทธา

ในความหมายทีเ่ปนการวางใจหรอืการเชือ่มัน่ในพลงัอาํนาจศกัดิส์ทิธิจ์ากภายนอก
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จึงมิใชความหมายของ “ศรัทธาที่แทจริง”

 นอกจากนั้น นักวิชาการผูศึกษาแนวคิดทางปรัชญาของโบโจ จินูล เชน 

Robert E Buswell ใหความเห็นตอประเด็นดังกลาววา สาเหตุที่โบโจ จินูล 

เนนความสําคัญของแนวคิดเร่ืองศรัทธาภายใตกรอบการตีความของ Li T’uang

hsung ซึ่งแตกตางไปจากแนวคิดของนักคิดกระแสหลักของนิกายอวตัมสกะ เชน

Fa tsang นั้นเปนเพราะวา การตีความแนวคิดดังกลาวของ Li T’uang hsung

นั้นมีนัยในเชิงสนับสนุนแนวคิดเรื่องการปฏิบัติของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น

(Practical Implication) กลาวคือการสนับสนุนแนวคิดเรือ่งการตืน่รูสูธรรมชาตเิดมิ

แทของมนุษยปถุชุน ในขณะทีก่ารตีความของ Fa tsang ซึง่เปนคณาจารยคนสาํคัญ

ซ่ึงไดรับการยอมรับเปนอยางสูงของนิกายอวตัมสกะ กลับมุงใหความสนใจแก

การอธิบายสภาวะพื้นฐานของสรรพสิ่งในโลกเพื่อช้ีใหเห็นถึงสภาวะแหงการ

ปราศจากแกนสารของสรรพสิ่ง (Metaphysical Implication) หรือคําสอนเรื่อง

สุญญตา ในทัศนะของพระพุทธศาสนามหายาน (Buswell 1983, pp. 52-53) 

ซ่ึงดูเหมือนจะไมสนับสนุนทาทีในเชิงปฏิบัติของพระพุทธศาสนานิกายเซ็นได

อยางชัดเจน 

 ในแงนี้ถึงแมจะไมสามารถปฏิเสธไดวาแนวคิดเรื่อง “ศรัทธา” ดังกลาว

นั้นไดแฝงนัยในเชิงปฏิบัติที่สนับสนุนทัศนะทางปรัชญาของ โบโจ จินูล เชนท่ี

นักวิชาการไดวิเคราะหมาในขางตน หากแตการอธิบายความหมายของ “ความ

ศรัทธา” ในลักษณะดังกลาวขางตน ดูเหมือนจะยังไมเพียงพอตอการตอบสนอง

ตอปญหาในเชิงปฏิบัติที่สําคัญอีกประการหนึ่งในทัศนะของ โบโจ จินูล กลาวคือ 

หากพิจารณาวาโจทยทางปรัชญาที่สําคัญของ โบโจ จินูล คือการใหความสําคัญ

แกมนุษยปุถุชนในโลกเชิงประจักษผู ซึ่งยังคงมี “ความเช่ือม่ันอยางสนิทใจ” 

ในประสบการณในเชิงแยกแยะที ่“กาํลงัเกิดขึน้”กับเขาในขณะนีแ้ละมิอาจตระหนัก

รูถงึ “เนือ้แท” ของประสบการณเหลาน้ันวาเปนเพยีงกระแสแหงการรับรูอนับรสุิทธิ์ 

สภาวะดังกลาวยอมชี้ใหเห็นวา ในทัศนะของ โบโจ จินูล “ปญหาในเชิงปฏิบัติ” 

ดังกลาวนั้นจึงมิใชปญหาเรื่องการปฏิบัติที่ผิดหรือถูกตองแตเพียงเทาน้ัน สําหรับ
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มนุษยปุถุชน ปญหาเรื่อง “จุดเริ่มตนของการปฏิบัติ” ไมสามารถเกิดขึ้นไดภายใน

ชีวิตของมนุษยปุถุชนที่ถูกเหนี่ยวรั้งไวดวยความเชื่อมั่นอยางสนิทใจเชนนั้นเอง 

 บทบาทของ “ศรัทธา” ในปรัชญาของ โบโจ จินูล จึงดูเหมือนจะมี

ความหมายที่แตกตางไปจากความเขาใจของจารีตทางวิชาการดังกลาวอยางมี

นัยที่สําคัญ กลาวคือ “ศักยภาพในเชิงปฏิบัติ” ของแนวคิดเรื่อง “ศรัทธา” ในกรณี

ดังกลาวถูกอธิบายในฐานะที่เปน “ตัวชวย” ในการผลักดันให “จุดเริ่มตน” ของ

กระบวนการในการไตรตรองที่มนุษยมีตอธรรมชาติพื้นฐานแหงตัวตนนั้นไป

เริ่มปรากฏขึ้นอยางจริงจังภายในการดํารงชีวิตอยูในโลกเชิงประจักษของมนุษย

ปุถุชนกลาวคือ โบโจ จินูล ช้ีใหเห็นวาถึงแมพระพุทธศาสนาจะยอมรับวามนุษย

จะมีศักยภาพแฝงแหงความเปนพุทธะที่สมบูรณกลาวคือการยืนยันใน “ตัวตน

ที่แทจริง”, จิตเดิมแทหรือธรรมชาติเดิมแทของมนุษย 

 หากแต “จุดเร่ิมตน” ของกระบวนการในการตื่นรูสูธรรมชาติเดิมแท

ดังกลาวนั้นเปนสิ่งที่เกิดขึ้นไดอยางยากเข็ญภายใตเงื่อนไขและอุปสรรคของปุถุชน 

“ศักยภาพแฝงในเชิงปฏิบัติ” ของแนวคิดเรื่องกับ “ศรัทธา” จึงถูกอธิบายในฐานะ

ที่เปนในฐานะที่เปน “ตัวชวย” เพื่อ “ผลักดัน” ใหปุถุชนเหลานั้นสามารถท่ีจะ 

“เริ่มตน” กระบวนการแหงการครุนคิดและไตรตรองยอนกลับ จนนําไปสูการ

ปรากฏข้ึนของประสบการณแหงการต่ืนรูท่ีมนุษยมีตอความหมายที่แทจริงของ

ตัวตน “ตัวชวย” ดังกลาวจึงอุปมาเหมือนไมขีดไฟกานแรกท่ีจะถูกโยนลงไปใน

กองน้ํามนั เพ่ือใหเกดิเปลวไฟขึน้และเปลวไฟเหลานัน้จะว่ิงตรงไปสูถังน้ํามนัจนเกดิ

การระเบิดขึ้น การใหความสําคัญแก “ความศรัทธา” ในความหมายดังกลาวนั้น

ดูเหมือนจะเปนความพยายามของ โบโจ จินูล ในการ “จงใจ” กอใหเกิดสิ่งท่ี

ผูวจิยัเรยีกวา “ความตงึแยงอนัเขมขน” (Extreme Tension) ใหปรากฏขึน้ภายใน

ประสบการณแหงการรับรูของมนุษย “ความตึงแยงอันเขมขน”ดังกลาวเกิดข้ึน

ระหวางการยนืยนัในขอคําสอนทีป่รากฏอยูในพระสตูรซึง่กลาววา “มนษุยกับพทุธะ

นัน้ไมตางกนั” จติเดมิแทของมนษุยมคีวามบรสิทุธิไ์มแตกตางจากพทุธะผูประเสรฐิ

ทัง้หลาย (คาํสอนเร่ืองความศรทัธา) และการเชือ่มัน่อยางสนทิใจวา “ตนเองนัน้มใิช
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พุทธะ” ทศันะทางปรัชญาดังกลาวน้ีปรากฏอยูในบทวสิชัชนาธรรมในบทนพินธเร่ือง 

“Excerpts from the Dharma Collection and Special Practice Record 

with Personal Note” อันมีเนื้อความวา

 โบโจ จินูล : พระโกนาคมนพุทธเจาไดทรงกลาวคาถาวา

 พระพุทธเจานั้นมิไดเปดเผยพระวรกายของพระองค 

การรับรูอันบริสุทธิ์นั้นคือพระพุทธเจา หากการรับรูอันบริสุทธิ์

นั้นไดปรากฏขึ้น มันจักมิไดมีพระพุทธเจาท่ีแบงแยกออกไป

จากมัน นี่คือสิ่งที่เรากําลังกลาวถึงอยูในขณะนี้ 

 ศิษย : สิ่งที่อาจารยเพิ่งกลาวมานั้นคือจิตแหงการรับรูนั้น

คือ ธรรมชาติเดิมแหงตถตา มันมิไดเปนทั้งจิตสํานึกแหง

การแยกแยะซึ่งเกิดขึ้นโดยสัมพันธไปกับเปาหมายในโลกแหง

เงื่อนไขหรือมิใชการตรัสรูอันสมบูรณ ขณะนี้เรากําลังแสวงหา

ความรู และความเปนพุทธะในขณะที่อยู ทามกลางการคิด

แยกแยะซึง่ปรากฏขึน้จากความรบัรูอนัผดิพลาด แตการกระทาํ

เชนน้ีเปรียบไดกับความพยายามที่จะเปลี่ยนสภาพของเนื้อใน

อันมีสีดําของเมล็ดโพธิไปสู แก วมณีที่วาวใส ส่ิงนี้คือการ

ความพยายามอันไรคา หากเปนเชนนี้เมื่อใดเลาที่เราจักได

เปนหน่ึงเดียวกับปญญาญาณแหงพุทธะอันสมบูรณ (Jinul, 

1983c, pp. 312-313)

ในแงนี้ “ความสงสัย” ในความเปนไปไดของ “การเปลี่ยนสภาพของ

เนื้อแทอันเปนสีดําของเมล็ดโพธิ์ใหเห็นแกวมณีอันวาวใส” คือตัวอยางท่ีสะทอน

ถึงสภาวะแหง “ความตึงแยงอันเขมขน” ระหวางความหมายของ “ความศรัทธา” 

ทีใ่นทศันะของโบโจ จินูล ในความหมายทีว่า “พทุธะและมนษุยนัน้มไิดแตกตางกนั” 

และการเชื่อมั่นอยางสนิทใจในประสบการณแหงการรับรูที่ปรากฏขึ้นในชีวิตของ

มนุษยซึ่งทําให “พุทธะกับมนุษยนั้นแตกตางกัน” การกลาวอางถึงขอคําสอนของ
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พระโกนาคมนพุทธเจานั้น จึงเปนการกระตุนใหเกิดสภาวะแหงความ “ยอนแยง” 

หรอืความ “ตึงแยง” ไดปรากฏขึน้ภายในประสบการณแหงการรับรูของศษิย ในแงนี้

อาจเขาใจไดวา “ความตึงแยงอันเขมขน” ในประสบการณของมนุษยที่มีตอ

ความหมายของตัวตนนั้นเองคือจุดตั้งตนที่จะตองถูกพัฒนาขึ้นจนนําไปสูสภาวะ

แหงการตืน่รูอยางฉบัพลนั และในทางกลบักนัสภาวะแหงการการตืน่รูอยางฉบัพลนั

ดงักลาวน้ันเองคอื ผลลพัธแหงการจดัการกบัความตึงแยงอันเขมขนดงักลาวภายใต

เงื่อนไขแหงความเปนปุถุชนในโลกเชิงประจักษเพื่อใหมนุษยไดเผชิญหนากับ

“ตัวตน”ภายใตกระบวนการแหงการเขาใจ “ตนเอง”

 ดวยเหตุนี้การใหความหมายมโนทัศนเรื่อง “ศรัทธา” ของ โบโจ จินูล

จึงมิไดเปนเพียงการ “เทียบเคียง” ระหวางขอคําสอนของพระพุทธศาสนาทั้ง

สองฝายเพื่อขอสรุปแตเพียงวาคําสอนทั้งสองฝายนั้นเปนสิ่งเดียวกันแตเพียง

เทาน้ัน หากแต โบโจ จนิลู ไดชีใ้หเหน็วาแนวคดิเรือ่งศรทัธาดงักลาวนัน้มปีระโยชน

ตอแนวคดิเชงิการปฏบิตัอินัเปนหวัใจหลกัของพระพทุธศาสนานกิายเซน็ เนือ่งดวย

แนวคิดดังกลาวนั้นสามารถกอใหเกิดสภาวะแหง “ความตึงแยงอันเขมขน” 

และสภาวะแหงความตึงแยงดังกลาวนีเ้องทีเ่ปนการกระตุนใหเกดิกระบวนการแหง 

“การยอนกลบักระจางแจง” (Kr. 회광반조 : Hoewgang Pango) หรอืกระบวนการ

ในการทําให ความงุนงงสงสัยที่มีตอสภาวะแหงความตึงแยงในประสบการณ

ของมนุษยน้ันไดเกิดการ “ลุกโผลงแตกกระจาย” (Kr. 깨지다 : Kkaejida) 

ตอความหมายที่แทจริงของทั้ง “ตัวตนท่ีแทจริง” และ “ตนเอง”ในฐานะที่ยังคง

เปนมนุยปุถุชนในโลกเชิงประจักษ อันสะทอนถึงสภาวะแหงการตื่นรูอยางฉับพลัน

ในทัศนะของ โบโจ จินูล ในแงนี้ชองวางระหวาง“ความตึงแยงอันเขมขน” ในฐานะ

ทีเ่ปนจดุเร่ิมตนของกระบวนการในการแสวงหาความหมายท่ีแทจริงของตวัตน และ 

“สภาวะแหงการตื่นรูอยางฉับพลัน” ในฐานะที่เปนสภาวะแหงการปรากฏขึ้น

ของตัวตนที่แทจริงในโลกเชิงประจักษ นั้นจะตองถูกเติมเต็มดวยแนวคิดเร่ือง

“การเพงพินิจในปริศนาธรรม” (Ganghwa Seon) ซึ่งเปนทัศนะในเชิงปฏิบัติที่

สําคัญของโบโจ จินูล 
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5. การเพงพินิจปริศนาธรรม : การลุกโผลงแตกกระจายและ

 การตื่นรูอยางฉับพลัน 

ในทัศนะของ โบโจ จินูล และพระพุทธศาสนานิกายเซ็น แนวคิดเรื่อง

“การเพงพินิจปริศนาธรรม”น้ันโดยหลักการแลวมีเปาประสงคท่ีสําคัญในฐานะ

ที่เปนวิธีการในการทําใหผูปฏิบัติสมาธิในแบบเซ็นนั้นสามารถหลุดพนออกจาก

กรอบการคดิแยกแยะในเชงิมโนทศันซึง่วางอยูบนมมุมองในเชงิทวทิศัน (Dualistic 

Perspective) กลาวคือมุมมองในเชิงแบงแยก แยกแยะ ท่ีมนุษยใชเปนกรอบใน

การเขาใจสภาวะของของสรรพสิ่งทั้งหลายในโลกในฐานะท่ีเปนสิ่งหรือสภาวะท่ี

ดํารงอยูโดยไมเกี่ยวของสัมพันธเชื่อมโยงระหวางกัน ซ่ึงในทัศนะของพระพุทธ

ศาสนานิกายเซ็นกรอบการเขาใจโลกในลักษณะดังกลาวนั้นไมสะทอนตอ “ความ

หมายที่แทจริง” ในเชิงภววิทยาของโลกและสรรพสิ่ง “ในแบบที่มันเปน” ในฐานะ

ที่เปนการดํารงอยูที่สัมพันธสอดคลองเชื่อมโยงระหวางกันและกันอยางเปนพลวัต

ปจจัยกลาวคอืในทศันะของพระพทุธศาสนาและนิกายเซน็ “ความเปนสิง่ใดสิง่หนึง่” 

ยอมจะเกิดขึ้นไดก็แตเพียงภายใตความสัมพันธเชื่อมโยงกับ “สรรพสิ่งอื่นๆ”

เสมอ ดวยเหตุน้ีพระพุทธศาสนานิกายเซ็นจึงอธิบายวาปรากฏการณท้ังหลาย

ท่ีเกดิขึน้และดาํรงอยูน้ันเปนการสะทอนถงึสภาวะแหงความ “วาง”และ “ปราศจาก

แกนสารสาระ” (non substantial) 

 ในแงนี้ “บทปริศนาธรรม” น้ันจึงถูกอธิบายดวยภาษาหรือโครงสราง

ความหมายที่สับสนไมถูกตองตามหลักภาษาหรือโครงสรางทางไวยากรณเชน 

“การตอบ” คําถามของอาจารยที่ไมตรงกับความหมายของคําถามท่ีศิษยได

กลาวถาม เชน เมื่อศิษยขอใหอาจารยตอบคําถามในเรื่องการปฏิบัติเซ็น อาจารย

ตอบวา “เจากินขาวหรือยัง” หรือการอธิบายที่ในรูปแบบประโยคที่มีความขัดแยง

ในทางตรรกะเชน “จงแสดงใบหนาที่แทจริงของทานกอนทานเกิด” (มัสยา 

นิรัติศยภูติ, 2546, p. 35) การใชภาษาที่บิดเบี้ยวหรือการตอบที่ไมตรงกับ

คําถามหรือการกลาวประโยคที่ไมตรงกับสามัญสํานึกหรือความถูกตองดังกลาว

นั้นโดยแทจริงเปนความ “จงใจ” ของอาจารยเซ็นที่กอใหเกิด “ความสับสน
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งงงวย”(Perplexity) อันสืบเน่ืองมาจากการที่ศิษยหรือผูปฏิบัติเหลานั้นกําลัง

ใชกรอบการคิดในเชิงแยกแยะ “อันเปนเหตุผลปกติ” ในฐานะท่ีเปนเนื้อหาของ

ประสบการณของมนุษยปุถุชนในชีวิตประจําวันมาเปนพื้นฐานในการเขาใจบท

ปริศนาธรรมเหลานั้น ในแงนี้เปาหมายของการใชเพงพินิจในปริศนาธรรมดังกลาว

นั้นจึงมิใชอยูที่ความพยายามในการแสวงหาความหมาย “ในตัวปริศนาธรรม”

หากแตการเพงพินิจในปริศนาธรรมนั้นเปนสิ่งที่ถูกใชเพื่อเปนการชี้ใหเห็นถึง

ขอจํากัดของกรอบการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนของมนุษยและการทําลาย

กรอบเชิงทวิทัศนดังกลาวเพื่อใหสามารถเขาถึงความจริงแทไดอยางแทจริง 

 อยางไรก็ตามผูวิจัยมองวาภายใตการพิจารณาทัศนะทางปรัชญาของ

โบโจ จินูล ในประเด็นเรื่องการเพงพินิจปริศนาธรรมดังกลาวพบวาภายใตโจทย

ทางปรัชญาในการใหความมนษุยปถุชุนในโลกเชงิประจกัษของ โบโจ จนิลู ดเูหมอืน

จะกลายเปนเงื่อนไขที่สําคัญที่ทําใหกรับวนการในการเพงพินิจปริศนาธรรมของ 

โบโจ จินูล นั้นมีความแตกตางออกไปจากแนวคิดของพระพุทธศาสนานิกายเซ็น

กระแสหลักในคาบสมุทรเกาหลีอยางมีนัยที่สําคัญ กลาวคือในขณะที่การอธิบาย

เร่ือง “ความสับสนงงงวย” ดังที่กลาวมาในขางตนเกิดข้ึนจากการเพงพินิจใน

บทปริศนาธรรมหรือบทสนทนาที่มีรูปแบบและโครงสรางทางภาษาที่ผิดแปลกไป

จาก “สํานึก”อันเปนสามัญของปุถุชนโดยทั่วไป(การคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน) 

หากแตในทัศนะทางปรัชญาของ โบโจ จินูล กลับชี้ใหเห็นวา “ความสับสนงงงวย”

ดังกลาวนั้นปรากฏขึ้นโดยสืบเนื่องมาจากการเพงพินิจไตรตรองในขอคําสอนทาง

ศาสนาซึ่งยืนยันวา “เราคือพุทธะ” (I am a Buddha) กลาวคือคําสอนเรื่องความ

ศรทัธาเชนทีไ่ดวเิคราะหในหวัขอทีผ่านมา และในขณะเดยีวกนัมนษุยกไ็ดเพงพนิจิ

ตอกระบวนการในการรบัรูโลกอยางแยกแยะที ่“กาํลงั”เกดิขึน้และดาํเนนิไปอยาง

ตอเน่ืองในฐานะที่เปนเนื้อหาของประสบการณของมนุษยในโลกเชิงประจักษ 

ซึ่งเปนการยืนยันวา “เรานั้นมิใชพุทธะ” (I am not a Buddha) ในแงนี้ความ

สบัสนงงงวยทีเ่กิดขึน้นีจึ้งมไิดเกดิขึน้จากตรรกะทีแ่ปลกประหลาดของประโยคหรอื

วลี หรือบทสนทนาระหวางศิษยกับอาจารยที่ไมอาจสามารถเขาใจไดดวยเหคุผล
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ปกติธรรมดาของมนุษยแตเพียงเทานั้น แตในกรณีนี้ โบโจ จินูล ชี้ใหเห็นวา 

ความสับสนงงงวย ดังกลาวเกิดจากความตึงแยงขันเข็มขนระหวาง “ขอเท็จจริง” 

หรอืคาํสอนในคมัภรีทีว่าเราคอืพทุธะกบั “ความเปนจรงิ” ของชวีติในเชงิประจกัษ

ที่กําลังเกิดขึ้นอยูในขณะนี้ 

 ภายใตกระบวนการดงักลาวชีใ้หเหน็วา “ปรศินาธรรม” นัน้มใิชเปนเพยีง

ขอคําสอนหรือ “ขอเขียน”ในรูปประโยคหรือวลีที่มักถูกเขาใจในทัศนะของนิกาย

เซ็นแตเพียงเทานั้น หากแตในทัศนะของ โบโจ จินูล “การคิดแยกแยะในเชิง

มโนทัศน”หรือ “ประสบการณในเชิงแยกแยะของมนุษยปุถุชน” นั่นเองก็คือ 

“ปรศินาธรรม”ชิน้สาํคญัทีม่นษุยควรใหความสนใจ ดวยเหตนุีก้ารเพงพินจิปรศินา

ธรรมน้ันโดยแทจริงจึงมีความหมายถึงกระบวนการในการยอนกลับเขาสูการเพง

พินิจในประสบการณแหงการแยกแยะของมนุษย หรือ “การยอนกลับกระจางแจง

สูภายใน” และความหมายของ “ภายใน” ดังกลาวนี้ก็มิใชการแสวงหาแกนสารใน

เชิงอภิปรัชญาในฐานะที่เปนตัวตนหรือแกนสารของมนุษย หากแตการยอนกลับ

กระจางแจงดังกลาวนั้นคือการยอนกลับในฐานะที่เปน การเพงพินิจที่มนุษยมีตอ

ประสบการณในการรับรูโลกและสรรพสิ่งของตน 

 ตัวอยางของการใชบทอุปมาเปรียบเทียบ (Analogy) ของ โบโจ จินูล

นั้นเปนหนึ่งในเหตุผลที่สนับสนุนใหเห็นถึงความหมายของหลักการเรื่องความจริง

ในเชิงการดํารงอยูของการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน และการเพงพินิจปริศนา

ธรรมของ โบโจ จินูล ที่ไดอภิปรายในขางตนไดอยางชัดเจน ในบริบทนี้ผูวิจัยของ

ยกตวัอยางบทปรศินาธรรมเรือ่ง “การแสวงหาพทุธะ” ปรากฏอยูในบทนพินธเรือ่ง 

“Secrets on Cultivating the Mind” ในการชี้ใหเห็นถึงแนวคิดดังกลาว โดย

บทปริศนาธรรมดังกลาวไดบรรยายวา

 ปุจฉา : หากอาจารยกลาววาพุทธภาวะนั้นดํารงอยูใน

รางกายในขณะน้ี หากเมือ่มนัอยูในรางกายเมือ่นัน้มนัจงึมไิดแยก

ออกไปจากพวกเราผูซึง่เปนปถุชุน ดังนัน้เหตใุดเราจงึไมสามารถ
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มองเห็นพุทธะภาวะของเราไดในขณะนี้ โปรดอธิบายเพิ่มเติม

เพื่อใหศิษยไดกระจางรูในประเด็นนี้

 จินูล : มันอยูในรางกายเจาแตเจากลับไมเห็นมันเอง!

อะไรคือสิ่งนั้นซึ่งในสิบสองชวงเวลาของวันนั้นหิวโหยและ

กระหาย หนาวเย็นและรอนรุม โกรธเคืองและปติสุข รางกาย

เชงิกายภาพนัน้เกดิจากการประชุมรวมดวยเงือ่นไขท้ังสีป่ระการ 

กลาวคือ ดินน้ํา ไฟและลม และดวยความที่วัตถุนั้นเปน

สิ่งน่ิงเฉยไรซึ่งชีวิต ดังนั้นมันจะมองเห็น ไดยิน รู สึกและ

รับรูไดอยางไรดังนั้นสิ่งซึ่งสามารถมองเห็น ไดยิน รูสึกและรับรู

นั้นจะตองเปนพุทธภาวะของเจาเอง (Jinul, 1983d, p. 141)

 ประเด็นที่นาสนใจภายใตการวิเคราะหคําตอบท่ี โบโจ จินูล ไดมอบให

ศิษยในบทปริศนาธรรมดังกลาวนั้นชี้ใหเห็นวาบทภายใตบทปริศนาธรรมนั้น โบโจ 

จินูล มิไดมีความมุงหมายในการ “บรรยายคําตอบ” อยางเปนข้ันเปนตอนใหแก

ศิษยหรือผูถาม กลาวคือในทัศนะของผูวิจัย บทปริศนาธรรมนั้นมิไดถูกใชเพื่อ

เปนการมุงแสวงหาคําตอบใหกับตัวบทปริศนาธรรมนั้นเอง หากแตตัวบทปริศนา

ธรรมคือเครื่องมือช่ัวคราวที่ถูกใชขึ้นเพื่อ “กระแทก”กรอบการคิดแยกแยะในเชิง

โนทัศนของมนุษยใหแตกกระจายออกเพื่อใหสามารถรับรูและเขาใจความเปนจริง

ของตัวตนและสรรพสิ่งไดอยางที่มันเปน ดวยการวิเคราะหเชนนี้จึงเห็นวา ในบท

ปรศินาธรรมดงักลาวขางตนนัน้ ภายใตบรบิทของคําถามทีศ่ษิยไดไตถามแกอาจารย

เพื่อ “คาดหวัง” ที่จะไดรับคําตอบ แตในขณะเดียวกันนั้น โบโจ จินูล กลับแสดง

ทาทใีนการจงใจทีจ่ะ “ตอบ” ขอปญหาดังกลาวดวยการ “สรางคําถาม” อกีชดุหนึง่

และได “โยน” คําถามเหลานั้นกลับไปที่ผูถาม ซึ่งการกระทําเชนนี้เปนไปเพื่อ ให

ผูถามนั้นไดเริ่มตนท่ีจะยอนกลับไปสูการไตรตรองใน “ความเขาใจท่ีมีตอประเด็น

คําถามเหลานั้นของตนเอง” 
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 กลาวในอีกภาษาหนึ่งคือ กระบวนการในการเพงพินิจไตรตรองดังกลาว

นั้นลวนเปนไปเพ่ือชี้ใหเห็นวาวลีหรือประโยคที่ถูกเอื้อนเอยจากผูถามนั้นไดกลาย

เปน “คาํถาม” ขึน้มาไดกเ็นือ่งจากการมกีรอบความคดิในเชงิแยกแยะเปนจดุตัง้ตน

ในการเขาใจสรรพสิ่งนั่นเอง กลาวคือการตั้งคําถามของศิษยท่ีวา “เมื่อธรรมชาติ

แหงพทุธะนัน้อยูในรางกายแลว ทาํไมเราจึงไมสามารถมองเห็นมนัได” การเอือ้นเอย

วลีดังกลาวออกมาในฐานะที่เปนขอคําถามนั้นสะทอนใหเห็นวากรอบความเขาใจ

ที่ศิษยนั้นมีตอโลกและสรรพสิ่งนั้นวางอยูบนฐานความคิดในเชิงแยกแยะ กลาวคือ

การวางกรอบความเขาใจทีว่าพุทธะภาวะคอื “เปาหมาย”ของการรบัรูหรอืการมอง

เหน็ของฉนั (Buddha Nature as an Object of Perceive) กลาวคอืในทศันะของ

ปุถุชนการตั้งสมมุติฐานวาพุทธภาวะน้ันดํารงอยูในชีวิตของตนหรือไมผานทาง

การพิสูจนดวยการมองเห็นหรือการรับรูไดนั้นคือการสะทอนวิธีการเขาใจโลกและ

สรรพสิ่งที่วางพื้นฐานอยูบนมุมมองในเชิงทวิทัศน (Dualistic Perspective) 

ซ่ึงมุมมองในลักษณะดังกลาวนั้นหากพิจารณาลงถึงในระดับที่ลึกที่สุดก็อาจจะ

ปรากฏขึ้นในฐานะที่เปนการแบงแยก ระหวาง “ผูรูและสิ่งท่ีถูกรับรู” (Subject-

Object ) ซึ่งดํารงอยูอยางแยกขาดจากกัน 

 ภายในสถานการณดังกลาว โบโจ จินูล ได “ตอบ”คําถามของศิษยดวย

การสรางชุดของคําถามอีกประการหนึ่งซึ่งวางอยูพื้นฐานความคิดในลักษณะ

เดียวกนักลาวคอืวางอยูบนพืน้ฐานแนวคิดเรือ่งการแยกแยะในเชิงมโนทัศนเพือ่ท่ีจะ

“โยน”กลับไปสูการไตรตรองครุนคิดของศิษย กลาวคือคําถามที่วา “ภาวะในเชิง

นามธรรมเชนความรูสึกหรืออารมณตาง ๆ น้ันจะเกิดข้ึนซ่ึงเราสามารถรับรูและ

สมัผสัดวยตวัเราเองอยูไดในขณะนีจ้ะสามารถปรากฏอยูภายในรางกายเชงิรปูธรรม

นี้ไดเชนไร” ในแงนี้จะเห็นไดวาหากศิษยนั้นยังคงใชกรอบความคิดในเชิงแยกแยะ

ระหวาง “ผูรู และสิ่งที่ถูกรับรู” (Subject-Object) ในการเขาใจคําถามท่ีถูก

“โยนกลับ”มาดังกลาวนั้นคําถามเหลานี้ก็จะยังไมมีวันที่จะสามารถตอบไดและยัง

คงสรางความสับสนและพันพัวผูกมัดมนุษยเอาไวเร่ือยไป และภายใตความสับสน

งนุงงดงักลาว โบโจ จนิลู จงึไดจีใ้หกรอบการคดิแยกแยะดังกลาวไดแตกกระจายลง
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ภายใตการกลาววา “การมองเห็น การไดยินหรือสภาวะอันเปนนามธรรมตางๆ 

ที่นั้นเองที่เปนการเปดเผยตัวของพุทธะภาวะในโลกปรากฏการณ”

 ภายใตบริบทดังกลาวนั้นดูเหมือนวา โบโจ จินูล จะไดมอบคําตอบใหแก

ศษิยเพ่ือใหศษิยไดคลายความสงสยัในขอคําถามดังกลาวของตน ในแงนีค้วามเขาใจ

ท่ีปรากฏขึ้นกับศิษยในบริบทดังกลาวน้ันกลับมิไดเปนเพียงความเขาใจ ที่มีตอ 

“คาํตอบ” ของ “คาํถาม” ของตนทีม่ตีออาจารยเทาน้ัน หากแตความเขาใจทีป่รากฏ

ขึ้นในบริบทดังกลาวนั้นคือความเขาใจที่วารูปแบบหรือกรอบความคิดพื้นฐาน

ทีต่นมตีอโลกและสรรรพสิง่ในเชงิแยกแยะอนัเปนทีม่าของการตัง้คาํถามในลกัษณะ

ดังกลาวกับอาจารยนั้นเองที่เปน “ตัวปญหาหรือตัวคําถามที่แทจริง” ที่จะตองถูก

ขามพนเพื่อที่จะทําให “คําถาม” ที่ตนเองมีตออาจารยนั้นจะไดรับการตอบ

“ดวยความเขาใจของตนเอง” ความเขาใจที่ไดรับจึงมิใชความเขาใจที่มีตอ 

“คําถาม”ของปริศนาธรรม หากแตเปนความเขาใจที่มีตอปญหาพื้นฐานของ

ตัวตนในฐานะทีเ่ปน “ทีม่า”หรอืจดุตัง้ตนในการการตัง้ขอคาํถามดงักลาว กลาวคอื

กระบวนการดังกลาวคือการชี้ใหเห็นวา “ตัวปญหาที่แทจริง” คือมุมมองในเชิง

ทวิทัศนที่มนุษยมีตอโลกและสรรพสิ่ง และหลุดพนออกจากกรอบอางอิงในเชิง

แยกแยะ นัน้เองคอืการปรากฏขึน้ของ“ประสบการณแหงการลกุโผลงแตกกระจาย” 

หรือ “ประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลัน” นั้นเอง

 ในแงน้ีประเด็นท่ีสาํคัญอกีประการหนึง่ปรากฏข้ึนในบทนพินธดังกลาวคอื 

การที่โบโจ จินูล ไดชี้ใหเห็นวา ถึงแมการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนจะเปนความ

บิดเบี้ยวในเชิงญาณทัศน (Epistemic distortion) ในฐานะที่เปนการรับรูที่ไม

สะทอนถึงความหมายที่แทจริงของโลกและสรรพสิ่ง หากแตการช้ีใหเห็นวา

“พุทธภาวะ” หรือธรรมชาติเดิมแทนั้นไดปรากฏอยู “ใน”รางกายของมนุษยซ่ึง 

“หิวโหยและกระหาย หนาวเย็นและรอนรุม โกรธเคืองและปติสุข” นั้นคือบท

สะทอนที่สําคัญในการชี้ใหเห็นวามนุษยยังคง “แบงแยก”(separate) ระหวาง 

“การคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน” (discriminative thought) กับพุทธภาวะหรือ

จิตเดิมแทซึ่งเปน “กระแสแหงการรับรูอันบริสุทธิ์” (pure awareness) ออกจาก
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กัน ทั้งที่โดยความเปนจริงแลวทั้งสองสภาวะนั้นเปนสภาวะที่ “สัมพันธกัน” กลาว

คือการคิดแยกแยะคือการแสดงตัว (disclose) ของกระแสแหงการรับรูอันบริสุทธิ์

ที่ผันเปลี่ยนนไปตามพลวัตปจจัย และกระแสแหงการรับรูอันบริสุทธิ์ก็คือเน้ือแท 

(essence) ของการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศนนั่นเอง

 ขอคําตอบของ โบโจ จินูล ในกรณีดังกลาวที่วา “สิ่งซึ่งสามารถมองเห็น 

ไดยิน รูสึกและรับรูนั้นจะตองเปนพุทธภาวะของเจาเอง” นั้นจึงกลายเปนจุดยืน

ทางปรัชญาทีส่าํคญัของ โบโจ จินลู ในการช้ีใหเหน็วา ความเขาใจในเชิง “แบงแยก”

ดงักลาวนัน้ไดนาํไปสูรปูแบบของปฏบิติัในการ “ลบลาง”หรอื “เชดิชู” กลาวคอืการ 

“ยอมรับ”หรือ “ปฏิเสธ” สิ่งใดสิ่งหน่ึงบนฐานคิดท่ีวาท้ังสองสิ่งนั้นเปนสภาวะ

แหงการดํารงอยูที่ “แยกขาดจากกัน” ในแงนี้ทัศนะพื้นฐานทางปรัชญาของ โบโจ 

จินูล ที่เรียกรองใหมนุษยเขาใจสภาวะทั้งหลาย “ในแบบที่มันเปน” จึงยอมขยาย

ความถึงการเขาใจความหมายของจิตเดิมแทและการคิดแยกแยะในเชิงมโนทัศน

ภายใตเงื่อนไขความสัมพันธในลักษณะดังกลาวดวยเชนกัน 

 ดวยเหตุผลที่กลาวมาน้ีจึงชี้ใหเห็นวาความหมายของ “การตื่นรูอยาง

ฉับพลัน” ในทัศนะของ โบโจ จินูล จึงมิไดหมายถึงสภาวะแหงการดับสิ้นซึ่งทัศนะ

ในเชงิแยกแยะทัง้ปวงอยางฉบัพลนั ในความหมายทีเ่ปนการบรรลุธรรมโดยสมบรูณ 

หากแตในทศันะของ โบโจ จนิลู การต่ืนรูอยางฉบัพลนัคอืสภาวะทีม่นษุยไดหนักลบั

เขาสูการเผชิญหนากับ “ตัวตนที่แทจริง” ซึ่งดํารงอยูภายใตความสัมพันธกับ

“ตัวตนในโลกเชิงประจักษ” ในแงนี้การเขาถึงตัวตนที่แทจริงนั้นจึงมิใชการปฏิเสธ

ตัวตนในโลกเชิงประจักษในฐานะที่เปนอุปสรรคขัดขวางการเขาถึงตัวตนที่แทจริง 

แตในทางตรงกันขาม และในทางกลับกันการ “ยอมรับ” การดํารงอยูของตัวตนใน

โลกเชิงประจกัษและการต่ืนรูสูความหมายทีแ่ทจริงของ “ตวัตนในโลกเชงิประจักษ” 

นัน้เองจงึกลายเปนความหมายอนัสําคัญในฐานะทีเ่ปนมรรควถิใีนการเขาถงึ “ตวัตน

ที่แทจริง” ในแงนี้ประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลันจึงเปรียบเสมือนการ

ลุกโผลงของดวงตาเพื่อที่จะได “มองหาเพื่อมองเห็น” ซึ่ง “ตัวตนและโลก

ปรากฏการณ” ไดอยางชดัเจน “ตามทีม่นัเปน” ซึง่มใิช “การมองเหน็เพือ่หลกีหน”ี 
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จากโลกน้ีไปสูการวางใจหรือการคาดหวังถึงโลกหนาดั่งท่ีถูกอธิบายเอาไวอยาง

งดงามในบทนิพนธเรือ่ง Excerpts from the Dharma Collection and Special 

Practice Record with Personal Note วา 

แมวาเมือ่หมองมวั จิตนัน้ยงัคงรบัรู การรบัรูนัน้โดยธรรมชาตินัน้ปราศจาก

ความหมองมัว แมวา ความคิดแยกแยะจะเกิดขึ้น มันก็ยังคงรับรู การรับรูนั้นโดย

ธรรมชาติเปนอิสระจากความคิดแบงแยกทั้งปวง ดวยเหตุนี้ ไมวาจิตนั้นจะเศรา

เสยีใจ หรอืมคีวามสขุ ปลืม้ปต ิโกรธแคน รกัใคร หรอืเกลยีดชงั ในทกุกรณเีหลานัน้

มันก็ยังคงรับรู เมื่อการรับรูนั้นโดยธรรมชาตินั้นวางและสงบ ดังนั้นจิตจึงวางสงบ

และรับรู สิ่งนี้เองคือจิตเดิมแท (Jinul, 1983c, p. 313)

 ด วยเหตุนี้ถึงแมการตื่นรู อย างฉับพลันในความหมายดังกลาวจะ

เปนการตื่นรูที่มีตอตัวตนท่ีแทจริง แตในขณะเดียวกันการตื่นรูอยางฉับพลันก็เปน

สิ่งที่ทําใหมนุษยปุถุชนตระหนักไดวาในขณะนี้ตัวเขาเหลานั้นยังคงมิไดเปนพุทธะ

ทีส่มบรูณโดยแทจริง กลาวคือการเพงพนิจิตอตัวตนในโลกเชิงประจกัษซึง่เปนทวาร

อันเปดสูตัวตนที่แทจริงของมนุษยนั้นเองที่เปนส่ิงที่ยืนยันไดวามนุษยนั้นยังคงมิใช

พุทธะโดยสมบรูณโดยแทจรงิ ดงันัน้ การตืน่รูอยางฉับพลันในทศันะของ โบโจ จินลู 

จึงมิใช “เปาหมายปลายทาง” ที่ทุกสิ่งทุกอยางไดดับสิ้นลงอยางสมบูรณ หากแต

กลับกันการตื่นรูอยางฉับพลันกลับเปน “จุดเริ่มตน”ท่ีทําใหมนุษยตระหนักไดถึง

ความสําคัญของหลักการเรื่องการปฏิบัติในฐานะที่เปนกระบวนการในการทําให

ตัวตนที่แทจริงของมนุษยที่ยังคงดํารงอยูในฐานะที่เปนศักยภาพแฝงนั้น สามารถ

ปรากฏขึ้นไดอยางจริงจังในโลกเชิงประจักษไดอยางแทจริง และดวยเหตผลเชนนี้ 

โบโจ จินูล จึงชี้ใหเห็นวา แนวคิดเร่ือง “การปฏิบัติอยางตอเนื่อง” (Gradual 

Cultivation) ซึ่งเกิดขึ้นโดยสืบเนื่องตอจาก (subsequence to) การตื่นรูอยาง

ฉับพลันนั้นจึงเปนสิ่งที่มีความจําเปนสําหรับมนุษยปุถุชนนั่นเอง 

6. บทสรุป

จากการวิเคราะหแนวคิดเรื่องการตื่นรูอยางฉับพลันดังกลาวขางตนไดช้ี
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ใหเห็นวา ในทัศนะของโบโจ จินูล นั้น ประสบการณแหงการตื่นรูอยางฉับพลันโดย

แทจริงมีความหมายถึงกระบวนการในการเขาใจความหมายของตัวตน “ตัวตน” 

ในทัศนะดังกลาวนั้นมีความหมายถึงตัวตนที่แทจริง (Authentic Self) ในฐานะ

ทีเ่ปนกระแสแหงการรบัรูอนับรสิทุธิท์ีด่าํรงอยูกอนการคดิแยกแยะในเชงิมโนทศัน

และตัวตนที่ดํารงชีวิตอยูในโลกเชิงประจักษ (Empirical Self) ซึ่งยังคงเต็มเปยม

ไปดวยการรับรูโลกในเชิงแยกแยะของมนุษย ในแงนี้การตื่นรูอยางฉับพลันจึงมิใช

สภาวะที่การคิดแยกแยะทั้งหลายนั้นไดดับสิ้นลงอยางสมบูรณโดยฉับพลัน หรือ

เปนสภาวะแหงการบรรลุธรรมโดยสมบูรณ หากแตในทางกลับกันภายใตทัศนะ

ทางปรัชญาการใหความสาํคัญแกชวีติมนษุยปถุชุนซึง่เปนเอกลกัษณทางความคดิที่

สําคัญของ โบโจ จินูล กลับเปนการชี้ใหเห็นวา การตื่นรูอยางฉับพลันนั้นเองกลับ

กลายเปนพื้นฐานท่ีสําคัญในฐานะที่เปนจุดเริ่มตนของกระบวนการในการทําให

ประสบการณแหงการตื่นรู นั้นไดกลายมาเปนกระบวนการในเชิงญาณทัศน 

(Epistemological Process) ในการตอบสนองตอโลกปรากฏการณจากมุมมอง

ของจติเดมิแทในฐานะทีเ่ปนการ “ยนืยนั” การเกิดขึน้ของประสบการณจากมมุมอง

ของจิตเดิมแท ซึ่งตองเปนกระบวนการที่ตอง “ปฏิบัติ” ไปอยาง “ตอเนื่อง” 

ภายใตการดาํรงชวิีตอยูในโลกประจักษของมนุษย การปฏิบัตใินลกัษณะดงักลาวนัน้

ไดรับการอธิบายภายใตทัศนะทางปรัชญาของ โบโจ จินูล เร่ือง การปฏิบัติอยาง

ตอเนื่อง (Gradual Cultivation) ซึ่งเกิดขึ้น “โดยสืบเนื่องตอจาก” การตื่นรูอยาง

ฉับพลัน (Gradual Cultivation subsequent to Sudden Awakening) และ

ภายใตทัศนะที่มีตอความหมายของการปฏิบัติและความสัมพันธเชื่อมโยงกับการ

ต่ืนรูอยางฉับพลันในลักษณะดังกลาว จึงกลายเปนโครงสรางพื้นฐานที่สําคัญของ

ระบบวิมุติวิทยาของ โบโจ จินูล ภายใตแนวคิดเรื่อง “การตื่นรูอยางฉับพลันและ

การปฏิบัติอยางตอเนื่อง” (Sudden Awakening and Gradual Cultivation)

ดังนั้น ในบทความในสวนที่สองผูวิจัยจะไดวิเคราะหความหมายของแนวคิดเรื่อง

การปฏิบัติอยางตอเนื่องของ โบโจ จินูล และชี้ใหเหน็ถึงความสําคัญของการปฏิบัติ

ในลักษณะดังกลาวภายในทัศนะทางวิมุติวิทยาของ โบโจ จินูล 
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บทที่ 7 การเริ่มเผยแผพระศาสนา (1)

ลักษณะพิเศษของพระศากยมุนีที่พระวินัยปฎกกลาวไว (2)

การเขาสูมรรคาอันมิอาจเขาใจได 

 ดังที่ทานไดเห็นในบทกอนหนาแลว พระศากยมุนี ซึ่งทรงคิดใครครวญซํ้า

แลวซํ้าเลาอยู ณ ริมฝงแมนํ้าเนรัญชรา ทรงพิจารณาเห็น “ความโศกสลดตอการ

มอียูของตน” อยางแจมแจงโดยปราศจากการแบงแยกตนเองกบัผูอืน่ จงึทรงตัดสนิ

พระทยัโดยยดึถอื “ความกรณุา” ซึง่ไมมเีสนแบงแยกระหวางตนเองและผูอืน่นี ้มุงสู

การเผยแผพระศาสนา บคุคลซึง่ประพฤติปฏบิติัจรงิตามหลกั “ความเมตตากรณุา” 

นี้เอง คือ “พระพุทธเจา” กลาวไดวา ชั่วขณะแหงการอุบัติข้ึนของพระพุทธเจา

ตามความหมายที่แทจริงไดมาถึงแลว แลวพระศากยมุนี ซึ่งตรัสรูดวยพระชนมายุ 
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35 พรรษา จึงทรงเริ่มกิจการเผยแผพระศาสนาในฐานะของพระพุทธเจาตั้งแต

ชั่วขณะนี้นั่นเอง แหลงขอมูลที่กลาวถึงเรื่องราวเหลานั้นอยางละเอียดดวย ก็คือ 

พระวินัยปฎก 

 ตามตํานานในพระวินัยนั้น แรกสุด พระศากยมุนีทรงพิจารณาวาจะทรง

สั่งสอนส่ิงที่พระองคเองไดตรัสรู แกผู ใด ผู ที่ทรงคิดถึงเปนลําดับแรก คือ 

อาฬารดาบสกาลามโคตร ซึ่งพระองคเสด็จไปหาทันทีเมื่อทรงออกผนวช และได

ศึกษา “อากิญจัญญายตนฌาน” ดวย ทวา ณ ที่นั้น เทวดาไดปรากฏกายขึ้นและ

กราบทูลวา เขาไดถึงแกกรรมไปหนึ่งสัปดาหกอนหนานี้แลว ตอจากนั้น ทรงคิดถึง 

อุทกดาบสรามบุตร ซึ่งทรงศึกษา “เนวสัญญานาสัญญายตนฌาน” ดวย เทวดา

ก็ไดปรากฏกายขึ้นอีก กราบทูลวา เขาไดถึงแกกรรมไปเมื่อวานนี้แลว ดังนั้น 

พระองคจึงทรงใชอภิญญาทอดพระเนตรวาสหธรรมิกท้ังหาท่ีทรงบําเพ็ญ “ตบะ” 

ดวยนั้น บัดน้ีอยูที่ไหน จึงทรงออกเดินทางเสด็จไปยัง “มฤคทายวัน” ท่ีสารนาถ 

ชานเมืองพาราณสี ซึ่งพวกเขาพํานักอยู 

 เรื่องนี้ เปนเรื่องราวหน่ึงในพุทธประวัติซึ่งเลาอยางสามัญทั่วไป ทวา 

เกี่ยวกับตํานานเรื่องนี้ André Bareau เกิดความสงสัยข้ึน ท้ังนี้ เพราะเรื่องเลา

ที่ตอเนื่องเปนเรื่องเดียวกันน้ัน เปนการปะติดปะตอเรื่องเลาสองเรื่องซ่ึงมีสมัย

ที่แตงแตกตางกันนั่นเอง ระหวางพระพุทธเจาซึ่งเทวดาไดกราบทูลขาวสารการ

ถงึแกกรรมของครูทัง้สองทาน และพระพทุธเจาซึง่ทรงทราบทีพ่าํนกัของสหธรรมกิ

ผูบําเพ็ญตบะ ดวยกําลังอภิญญาของพระองคเอง ระดับของการทําใหเรื่องราว

ดูมีปาฏิหาริยแตกตางกัน จึงกลาวไดวายากจะเชื่อวาเปนเรื่องที่แตงรวมสมัยกัน 

 คงตองกลาวไดเพียงวานี่เปนการพิจารณาดานนิรุกติศาสตรอันเปนเลิศ

อันเปนเลิศ แตตั้งแตภายหลังจากที่พระศากยมุนีทรงตัดสินพระทัยเผยแผ

พระศาสนา จนถึงภิกษุสงฆหมูใหญที่กลาววามีจํานวนถึง “1,250 รูป” ในกรุง

ราชคฤหเกดิขึน้ ในฐานะเหตุการณทีเ่ปนแกนเวลา การกาวสูหนทางแหงการเผยแผ

พระศาสนาของพระศากยมุนี ซึ่งถูกเลาในที่นั้น ดูเหมือนวาคอนขางจะหางไกล

จากความเปนจริง เหตุการณจริงนั้น กลาวไดวาท้ังนาประหลาดใจยิ่งกวานิยาย 
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อีกทั้งสามารถมองไดวาเหตุการณเหลานั้นกินเวลาถึงสามป ดังท่ีกลาวไวในคัมภีร

รุนหลัง ทวา นี่ไมไดเปนเหตุการณที่ตอเนื่องเปนหนึ่งเดียว เราสามารถพิจารณาได

วานี่เปนสิ่งที่ผนวกและปะติดปะตอเรื่องราวที่เก่ียวของกับคณะสงฆผู ตองใช 

“พระวินัยปฎก” ตอจากนี้ ในขณะที่ตั้งขอสงสัยนี้ไวในใจ ขาพเจาจะพิจารณา

เรื่องเลาแตละเรื่องที่เลาสืบทอดในคัมภีรนั้น 

อุปกะ 

พระศากยมุนี ซึ่งทรงเปนพระพุทธเจาแลวนั้น เสด็จออกจากพุทธคยา

มุงหนาไปยังสารนาถ เพื่อไปพบสหธรรมิกทั้งหา ที่เคยรวมบําเพ็ญตบะมาแตกอน 

จากน้ัน ในระหวางทางไปจนถึงเมืองคยา กอนอื่น เรื่องราวการพบกับอุปกะ 

ผูเปนศาสนิกของสํานักอาชีวกะ ไดถูกเลาไว 

 อปุกะ สอบถามพระศากยมนุ ีผูมพีระพกัตรผองใสวา “ทานออกบวชดวย

จุดมุงหมายใด ครูของทานเปนใครกัน ทานศรัทธาในคําสอนของผูใดกัน” ประโยค

เหลานี้เปนเสมือนคําทักทายที่บรรดานักบวชกลาวแกกันและกัน เมื่อพบปะใน

ระหวางทาง พระศากยมุนีทรงตอบวา “เราตรัสรูเอง จะบอกวาใคร(เปนครู)

ไดเลา” ทรงตั้งพระทัยวาจะใชเปนโอกาสบอกถึงการตรัสรู ของพระองคเอง

แตทวา เรื่องเลาวาอุปกะนั้นสงสัยแปลกใจ กลาวแตเพียง “ออ เชนนั้นหรือ” แลว

ก็จากไป 

 การที่เรื่องราวความลมเหลวเชนน้ีคงเหลือใหเห็นอยูในตํานานวีรบุรุษ 

คือ พุทธประวัติเองน้ัน ถึงแมจะมีนักวิชาการ ที่สนใจพอสมควรอยูก็ตาม แต 

André Bareau ไดเพิ่มเติมการพินิจพิเคราะหท่ีนาสนใจเกี่ยวกับตํานานตอนนี้

เปนพิเศษ เขามีขอสงสัยวา ในที่นี้ เหตุใด ชื่อวา “อุปกะ” ถูกเลาสืบทอดมา ทั้งๆ 

ที่เปนนักบวชซึ่งไดพบปะในระหวางทางเทานั้น 

 ชื่อวา “อุปกะ” นี้ ถูกเลาสืบทอดในที่อื่นวา “อุทยะ” เนื่องจากการท่ี

คําวา “อุทยะ” สามารถเขาใจในความหมายทั่วไปวา “(คน)ที่ปรากฏขึ้น” Bareau 
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จึงคิดวา “อุปกะ” นี้ดวย อาจจะไมใชชื่อเฉพาะแตอยางใด หากแตเปน “อุปคะ” 

((ผู)ที่เขามาใกล) ซ่ึงเปนภาษาถิ่นท่ีเพ้ียนไปมากกวา1 อันท่ีจริง ในเอกสารภาษา

สันสกฤตซึ่ง Bareau ไมไดอางอิงนั้น ก็มีที่ถูกเลาสืบทอดวา “อุปคะ” เชนกัน เปน

สิ่งยืนยันขอสันนิษฐานของเขา กลาวคือ เดิมที “อุปกะ” หรือ “อุทยะ” นั้นไมได

เปนชื่อบุคคล หากแตเปน “คนที่พบปะในหนทาง” ธรรมดาเทานั้น 

 การอภิปรายเรื่องนี้ เปนการชวยปกปองแนวคิดของ Afred Foucher2 

ซ่ึงศึกษามากอน Bareau ที่ L’École Pratique des Hautes Études

ถึงแมวากอนหนาจนมาถึงตอนน้ัน เขาพยายามที่จะอธิบายตางๆ นานาก็ตาม 

แตดูเหมือนวาคําอธิบายทั้งหมดจบลงที่ความลมเหลว แต Bareau ไดพิสูจน

แนวคิดน้ีทางนิรุกติศาสตร กลาวคือ นี่เปนการบอกเลาวา พระศากยมุนีทรงตั้ง

พระทัยที่จะประกาศการตรัสรู ของพระองคแกบรรดานักบวชซึ่งทรงพบปะใน

ระหวางทางที่มุงหนาไปยังสารนาถ แตทวา ผูคนที่ทรงพบเหลานั้น ไมมีใครเลยที่

ยอมรับนับถือพระศากยมุนีนั่นเอง 

ศาสนิกของสํานักอาชีวกะ

 อยางไรก็ตาม ในการวิเคราะหของ Bareau หรือ Foucher เทานั้นที่ไม

สามารถอธิบายไดกระจางถึงประเด็นที่วา เหตุใด “อุปกะ” ซ่ึงทรงพบในระหวาง

ทางเพียงเทานั้น ถึงถูกกําหนดใหเปน “ศาสนิกของสํานักอาชีวกะ” อยางจงใจ 

1 ผูแปล: ในภาษาปรากฤตบางถ่ิน เสียง “ค” ซ่ึงเปนสิถิล โฆษะ (เสียงกอง ไมมีลม)

 จะกลายเปน เสียง “ก” ซึ่งเปน สิถิล อโฆษะ (เสียงไมกอง ไมมีลม) ได เชน ในภาษา

 ไปศาจี เปนตน 
2 ผูแปล: Alfred Charles Auguste Foucher (1865–1952) เปนนกัวชิาการชาวฝรัง่เศส 

 ผูเชี่ยวชาญประวัติศาสตรศิลปะของพุทธศาสนา โดยเฉพาะ ดานศิลปะคันธาระ

 เขาเคยดํารงตําแหนงหัวหนาคนแรกของหนวยสํารวจทางโบราณคดีของฝรั่งเศส

 ในอัฟกานิสถาน (Délégations Archéologiques Françaises)
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 อาชีวกะนั้น เปนสํานักศาสนาซึ่งพุทธศาสนาเอยถึงในฐานะของ (หนึ่งใน)

ลัทธิเดียรถียทั้งหก โดยมี มักขลิโคสาลเปนศาสดา กลาวกันวา อาชีวกะ เปน 

พวกกามสุขัลลิกานุโยค (พวกหมกมุนในกามสุข) ซึ่งเชื่อ “อเหตุกวาท” ผูคิดวา

สรรพส่ิงถูกกําหนดไวดวยโชคชะตาแลว เราไมสามารถที่จะเปลี่ยนแปลงดวย

ความเพยีรพยายามได นอกจากน้ี ยงัมกีลาววาพวกอาชวีกะนีเ้ปนนกับวชเปลือยกาย 

ทวาดูเหมือนวา พวกเขาใชชีวิตแบบไรกิริยามารยาท ทําตามอําเภอใจ ซึ่งทํา

ผูคนเกิดความรูสึกรังเกียจ แตในสมัยพระเจาอโศก สํานักนี้เปนสํานักที่มีอํานาจ

บทบาทสูสีกับพุทธศาสนาและศาสนาเชน กลาวไดวา สําหรับพุทธบริษัทแลว

สํานักนี้เปนปรปกษอยางแทจริง ดังนั้นแลว สําหรับพุทธศาสนา ซึ่งอุบัติขึ้นในโลก

นี้ ดวยจุดยืนแหง “ทางสายกลาง” ซึ่งปฏิเสธทั้งกามสุขัลลิกายุโยค (การหมกมุน

ในกามสุข) และ อัตตกิลมถานุโยค (การบีบคั้นทรมานตนเองใหเดือดรอน) แลว 

ศาสนิกของสํานักอาชีวกะจึงเปนหนึ่งในบรรดาฝายตรงขามที่สําคัญสํานักหนึ่ง 

 เรื่องเลาที่พระศากยมุนีทรงพบ “อุปกะ” และชวนใหประหลาดใจนั้น

นาจะเปนการเลาถึงทาทีของฝายตรงขามทํานองนั้น ดังคํากลาวของ Foucher 

หรือ Bareau ดูเหมือนวาพระศากยมุนี ไดทรงลองเทศนาสั่งสอนแกพวกนักบวช

ที่ทรงพบปะในระหวางทาง ทวา ในพุทธประวัติ เรื่องท่ี “อุปกะ” กลายมาเปน

ศาสนิกของสํานักอาชีวกะโดยจงใจนั้น กําลังเลาถึงการที่พระศากยมุนีทรงถูกฝาย

ตรงขามเชนนั้น เพิกเฉยในตอนนั้นนั่นเอง ตามการพิจารณาของ Bareau ซึ่งมอง

เรือ่งของตปสุสะและภลัลกิะ3 พระวนิยัปฎกไดรวบรวมเรือ่งเลาซึง่เกีย่วของโดยตรง

กับปญหาที่เปนจริง คือ เรื่องการธํารงรักษาคณะสงฆ เมื่อเราตระหนักถึงเรื่องนั้น

แลว คิดวา พระวินัยปฎกก็คงตองการเลาถึงการที่แมพระศากยมุนีเองก็ทรงเปน

เชนนั้น ใหแกพระภิกษุซึ่งจาริกเผยแผพระศาสนาไป ในขณะที่ตองพบความยาก

ลําบากในการเผชิญหนากับพวกกามสุขัลลิกานุโยค ดวยการจงใจสืบทอดเรื่องเลา

ทํานองนี้ 

3 ผูแปล: เรื่องตปุสสะและภัลลิกะอยูในตอนที่ 6 
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ณ มฤคทายวัน

 ปฐมเทศนาของพระศากยมนุ ีเปนการเทศนาใหแกสหธรรมกิทัง้หา ทีเ่คย

รวมบําเพ็ญตบะดวย ณ มฤคทายวัน ที่สารนาถ อีกนัยหนึ่ง ไดประกาศความสําเร็จ

ดวย “การหมุนธรรมจักรเปนคร้ังแรก” (ธัมมจักกัปปวตนะ) ทวา เรื่องเลานี้ดวย 

เริ่มตนเรื่องราวในฐานะตัวอยางเหตุการณ ที่พวกอัตตกิลมถานุโยค ซึ่งเปนปรปกษ

อีกขางหนึ่ง ตั้งใจจะเพิกเฉยพระศากยมุนีดวย 

 สหธรรมิกทั้งหา ผูเคยรวมบําเพ็ญตบะมาแตกอน ไดเห็นพระศากยมุนี

กําลังเสด็จมาที่มฤคทายวัน พวกเขาตําหนิพระศากยมุนีวาเปน “ผูรักสบาย ละทิ้ง

การปฏิบัติธรรม เหลวไหล” จากการที่พระองคทรงเลิกบําเพ็ญตบะ ดังนั้น 

ทั้งหาคนไดกลาว กระทําสัญญากันวา “ถึงแมเขาจะมาอยูตรงหนาพวกเราก็ตาม 

เราไมจําเปนตองกลาวทักทาย ไมจําเปนตองลุกขึ้นตอนรับ ไมรับจีวรและบาตร 

และถาหากเขาปรารถนาจะนั่ง เราจัดอาสนะใหก็พอ” เมื่อเราพิจารณาจากเรื่อง

ท่ีวา “ถาหากเขาปรารถนาจะนัง่ เราจดัอาสนะใหก็พอ” เปนการเลาถงึสถานการณ 

ซ่ึงพุทธศาสนาที่เปนลัทธิหนาใหมถูกเพิกเฉยจากพวกอัตตกิลมถานุโยค เปนการ

ที่ถึงแมวาจะอยูตรงนี้ก็ตาม แตก็ไมใสใจ ไมไดเปนการยอมรับตัวตนการมีอยู 

 ในคมัภรียุคแรกทีช่ือ่วา “มารสงัยตุต” เราสามารถเหน็บทสนทนาตอบโต

ระหวางพญามาร ผูเห็นชอบการการบําเพ็ญตบะและพระศากยมุนี ผูปฏิเสธสิ่งนี้ 

ในคัมภีรนั้น พญามาร ผูมีบาป กลาวชักชวนวา 

 ทัง้ที ่ผูประพฤตธิรรมทัง้หลายสามารถกระทาํตนใหบรสิทุธิ์

ดวยการบําเพ็ญตบะได ผูไมบริสุทธิ์ ซึ่งตั้งใจละท้ิงการบําเพ็ญ

ตบะสําคัญตนวา บริสุทธิ์ จงพลัดจากหนทางอันบริสุทธิ์เสียเถิด 

พระศากยมุนี ตรัสตอบโตคําชักชวนนี้วา 

 เปรียบดังไมแจวและไมถอของเรือซึ่งขึ้นบกแลวไมมี

ประโยชน เราไดรูแลววาการบําเพ็ญตบะใด ทําใหไดรับความ

เปนอมตะ และการบําเพ็ญตบะใดที่ไมเปนไปเพื่อสิ่งนั้น ได
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ประพฤติหนทางเพื่อโพธิการรูแจง คือ ศีล สมาธิ และปญญา 

เราไดบรรลุความบริสุทธ์ิสูงสุดแลวดูกร เจาผูทําลาย เจานั้น

ปราชัยเสียแลว 

 (สังยุตตนิกายบาลี มารสังยุตต 4.1.1)4

 เมื่อพิจารณาจากเรื่องน้ีดวย ทําใหเราทราบวา ในขณะท่ีทุกคน คิดวา

กระแสหลักของการปฏิบัติธรรม คือการบําเพ็ญตบะ แตพุทธศาสนา ซึ่งอุบัติขึ้นใน

ฐานะศาสนาประเภทใหม มุงชําระรางกายและจิตวิญญาณดวยหนทางปฏิบัติที่ขึ้น

อยูกับ “ศีล สมาธิ และ ปญญา” (ไตรสิกขา) เพื่อนําไปสูความหลุดพน ดังนั้น คิด

วาในที่นั้น ตองมีการลุกฮือตอตานของพวกอัตตกิลมถานุโยคอยางยิ่งใหญแนนอน 

เราจะสังเกตเห็นการที่เรื่องเลาถูกผูกกันเขาเปนลําดับ โดยเมื่ออานเรื่องเลาอุปกะ

กอนหนาและเรื่องเลานี้ตอกัน จะเปนเร่ืองการไมยอมรับคําสอนเรื่อง “ทางสาย

กลาง” ซึ่งพูดถึงในลําดับตอมา 

(โปรดติดตามบทที่ 7 ตอนที่ 2 ในฉบับตอไป) 

4 ผูแปล: แปลตามตนฉบับภาษาญี่ปุน ความอาจจะตางไปจากที่ปรากฏในภาษาบาลีและ

 คําแปลภาษาไทย ขอความที่ผูเขียนยกมานี้อยูใน ตโปกรรมสูตร มารสังยุตต ปฐมวรรค 

 ใน พระสุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย ภาษาบาลีความวา 

  [417]… 

  ตโปกมฺมา อปกฺกมฺม เยน สุชฺฌนฺติ มาณวา

   อสุทฺโธ มฺญสิ สุทฺโธ สุทฺธิมคฺคํ อปรทฺโธติ ฯ 

  [418]… 

  อนตฺถสฺหิตํ ญตฺวา ยงฺกิฺจิ อปรํ ตป

    สพฺพํ นตฺถาวหํ โหติ  ปยาริตฺตํว ธมฺมนิ

    สีลํ สมาธึ ปฺญฺจ  มคฺคํ โพธาย ภาวยํ

   ปตฺโตสฺมิ ปรมํ สุทฺธึ  นิหโต ตฺวมสิ อนฺตกาติ ฯ

  (พระไตรปฎก(บาลี) เลม 15 ขอ 417-418 หนา 150-151) 
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   การปฏิรูปเชิงนวสมัยในประเทศไทย 
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 หนังสือเลมนี้เปนผลจากการดัดแปลงวิทยานิพนธปริญญาเอกของ

ดร.ปเตอร เอ แจ็คสัน ซึ่งใชชื่อวา Buddhadasa and Doctrinal Modernization

in Contemporary Thai Buddhism และทําสําเร็จที่ภาควิชาปรัชญาของ

มหาวิทยาลัยแหงชาติออสเตรเลียในป พ.ศ. 2529 เปนผลการศึกษาวิจัยที่สะทอน

ใหเหน็สถาการณทางการเมอืง เศรษฐกจิ และสงัคมของประเทศไทยในครึง่แรกของ

ครสิตทศวรรษที ่1980 ซึง่ปนการประจัญบานแบบชางสารชนกนัระหวางทุนนยิมกบั

ลทัธคิอมมวินิสต และระบบประชาธปิไตยแบบเสรนิียมกบัระบบอตัตาธปิไตยแบบ

สงัคมนิยม รวมถงึขอถกเถยีงเกีย่วกบัโลกาภวิตัน และประเดน็ความมัน่คง ไดกลาย

เปนสิ่งที่ทาทายสําหรับอนาคตที่จะมีตามมา หนังสือเลมนี้ไดเนนไปที่การบันทึก

เชิงประวัติศาสตรเกี่ยวกับแนวคิดของพุทธทาสภิกขุ และอิทธิพลของทานในดาน

ภูมิปญญา สังคมและการเมือง ในลักษณะของการตีความหลักคําสอนในพระพุทธ

ศาสนานิกายเถรวาทตามแนวทางใหม จนกลายเปนจุดรวมหลักของประเด็นขอ

โตแยงเกี่ยวกับคําสอนในพระพุทธศาสนาเถรวาทในประเทศไทย ท้ังนี้ก็เพราะวา

ผลงานการตคีวามแนวใหมของทานนัน้ครอบคลมุทัง้ดานคาํสอนและดานการปฏบิตัิ

ในพระพุทธศาสนาอยางทั่วถึง ซึ่งรวมถึงแงมุมการหลุดพนทางดานจิตวิญญาณ

ของปจเจกบุคคล และแงมุมทางสังคมในคําสอนทางพระพุทธศาสนาดวยเชนกัน
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 ผูเขียนชื่อ ปเตอร เอ แจ็คสัน ทําวิทยานิพนธปริญญาเอกเก่ียวกับชีวิต

และผลงานทางความคิดของพุทธทาสภิกขุ แหงสวนโมกขพลาราม จังหวัด

สุราษฎรธานี จบปริญญาเอกที่มหาวิทยาลัยแหงชาติออสเตรเลีย ดร.แจ็คสันเปน

ศาสตราจารยทางประวัติศาสตรไทยและวัฒนธรรมไทย ในวิทยาลัยเอเชียและ

แปซิฟกของมหาวิทยาลัยแหงชาติออสเตรเลีย ทานไดทําวิจัยเกี่ยวกับประเทศไทย

ตลอด 30 กวาป และเขียนบทความจํานวนมากเกี่ยวกับประวัติศาสตรวัฒนธรรม

ยุคใหม โดยเนนความสนใจที่ศาสนาและภาวะเพศ นอกจากนั้นทานยังเปน

หัวหนากองบรรณาธิการของ Asian Studies Review ซึ่งเปนวารสารชั้นนําของ

สมาคมเอเชียแหงออสเตรเลีย ในชวง พ.ศ. 2552-2555 และไดกอตั้งโครงการ 

Thai Rainbow Archives Project ซึ่งไดรวบรวมบรรดานิตยสารและจดหมาย

ขาวขององคกรชุมชนคนรักรวมเพศและคนแปลงเพศชาวไทย โดยเก็บขอมูลไวใน

รูปแบบดิจิทัล

 หนังสือเลมนี้แบงออกไดเปน 4 สวนใหญ ๆ คือ สวนที่ 1 อิทธิพลของ

แนวคดิในพระพุทธศาสนานกิายเซนและพระพทุธศาสนานกิายมหายาน ทีม่ตีอการ

ตีความคําสอนแนวใหมของพุทธทาสภิกขุ สวนที่ 2 ทฤษฎีที่ใชในการตีความคัมภีร 

คอื ทฤษฎภีาษาคน-ภาษาธรรม สวนที ่3 ความเหน็และคําวจิารณของพทุธทาสภิกขุ

ที่มีตอคัมภีรอรรถกถาและคัมภีรวิสุทธิมรรค สวนที่ 4 แนวปฏิบัติทางสังคมอันเปน

ผลจากระบบความคิดของพุทธทาสภิกขุ โดยการอธิบายแตละสวนนั้นทําใหเขาใจ

ถงึบริบทางประวัติศาสตรและพฒันาการโดยรวมของพระพทุธศาสนานกิายเถรวาท 

ดวยการใชภาษาทีง่ายตอการทาํความเขาใจ แมวาหนงัสอืเลมนีจ้ะเปนการเขยีนเชงิ

วิเคราะหดวยระบบแนวคิดทางปรัชญากต็าม ผูเขยีนสามารถแยกแยะความหนกัเบา

ในการไลเรยีงประเดน็การวิเคราะหใหเหน็ระบบแนวคดิดงักลาวไดอยางชดัเจน ซึง่

คําอธิบายเหลาน้ีจะทําใหเรามองเห็นประโยชนของการสืบสวนทางปรัชญาในแง

ของการวิเคราะหดวยการใชเหตุผลในพระพุทธศาสนาท่ีควรใหความสําคัญอยาง

เทาเทียมกันกับการปฏิบัติ 
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 สวนรายละเอียดหนังสือเลมนี้มี 10 บทดวยกัน ไดแก บทที่ 1 บริบททาง

สังคมและทางทฤษฎี บทที่ 2 ที่มาของทัศนะเชิงนวัตกรรม บทท่ี 3 วิธีตีความ

พระไตรปฎกในแบบภาษาคน-ภาษาธรรม บทที่ 4 ทัศนะเกี่ยวกับการเกิดใหมและ

ปฏิจจสมุปบาท บทที่ 5 จิตวางและการลมเลิกขอแตกตางระหวางฆราวาสกับ

บรรพชิต บทที่ 6 การปฏิบัติตามหลักจิตวาง บทท่ี 7 จิตวางกับเซน บทท่ี 8 

การกาวสูสมัยใหมและการพัฒนาของพุทธทาสภิกขุ บทที่ 9 ขอเขียนดานการเมือง 

บทที่ 10 นักมูลวิวัติเชิงอนุรักษนิยม 

 สิ่งที่โดดเดนในหนังสือเลมนี้ คือ ลักษณะการตีความแนวใหมของพุทธ

ทาสภิกขุ ดวยความพยายามที่จะพัฒนาวิธีตีความแนวใหมใน 2 ประเด็น ประเด็น

แรกคอืการทีพ่ทุธทาสภกิขตุองการทาํใหหลกัคาํสอนในพระพทุธศาสนาสอดคลอง

กับมาตรฐานทางตรรกะและวิทยาศาสตรเพื่อการวิเคราะหและการกลาวอาง ซ่ึง

พบเห็นไดจากความพยายามที่จะตัดเร่ืองปรัมปราและลดสถานะเรื่องราวเหนือ

ธรรมชาติออกจากคําสอนในพระพุทธศาสนา รวมทั้งการลดสถานะของสิ่งที่อยู

เหนือประสบการณของคนเรา ใหเปนเพียงภาวะตางๆ ทางจิตใจของคนเราเทานั้น 

โดยเฉพาะคําสอนท่ีเกี่ยวกับเร่ืองภพภูมิตางๆ ในจักรวาลวิทยาแบบดั้งเดิมของ

พระพุทธศาสนานิกายเถรวาท ซึ่งกลาวถึงการเวียนวายตายเกิดหลายภพชาติผาน

นรกสวรรค พุทธทาสภกิขไุดตคีวามใหมวา เปนการเกดิขึน้หรอืมอียูในจติใจของคน

เราที่ยังเปนๆ หรือยังมีชีวิตอยูในโลกปจจุบัน สวนประเด็นที่ 2 คือความเกี่ยวของ

กบัประเดน็แรกท่ีตองการใหพระพทุธศาสนายงัคงใชไดในสงัคมปจจบุนัภายใตการ

เปลี่ยนแปลงทางวัฒนธรรมอยางรวดเร็ว พุทธทาสภิกขุเช่ือวา พระพุทธศาสนา

ยังคงเขากันไดกับชีวิตและความมุงหวังของคนเราตอไปไดเร่ือยๆ ในลักษณะ

ของการเปนฐานรองรับทางศีลธรรมและทางความคิดสําหรับการทํางานในสังคม 

และพรอมกันนั้นก็ชวยใหปจเจกบุคคลสามารถบรรลุความหลุดพนทางดาน

จิตวิญญาณไดดวย แทจริงแลวความประสงคของพุทธทาสภิกขุที่จะใหพระพุทธ

ศาสนาสอดคลองกบัหลกัเหตผุลนยิมและเขากนัไดกบัสงัคมในปจจบุนันัน้ไดบบีคัน้

ใหทานตองถอยหางออกไปจากคําสอนดั้งเดิมของสายเถรวาทเปนอยางมาก ในแง
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ของการหาเหตุผลรองรับทัศนะของตนภายในบริบทของพระพุทธศาสนาเชิง

อนุรักษนิยมแบบไทย พุทธทาสภิกขุจําเปนตองตีความคําสอนเสียใหมตามวิธีการ

ที่ไดกระทําอยางถึงรากถึงแกนพอๆ กัน ถือไดวาทานมีแนวคิดที่ตอบสนองตอ

วัฒนธรรมและศาสนา ซึง่เปนผลมาจากการพฒันาเศรษฐกจิและสงัคม อกีท้ังการนาํ

ประเทศไทยเขาสูสังคมโลกยุคใหม ในแงนี้ดูเหมือนวาผูเขียนไดใชท้ังแงมุมท้ังทาง

ดานสงัคมและแงมุมทางดานปรชัญาหรอืทางทฤษฎ ีเพือ่ใชเปนฐานในการวเิคราะห

ลักษณะการตคีวามของพทุธทาสภกิข ุซึง่กน็บัวาเหมาะสมกบัลกัษณะทีแ่ทจรงิของ

ผลงานของพุทธทาสภิกขุ

 ดวยเหตน้ีุผูเขยีนไดพยายามท่ีจะพัฒนาวธิกีารประเมนิคณุคาลกัษณะของ

การตคีวามหลกัคําสอนในพระพทุธศาสนาตามแนวคิดใหมของพทุธทาสภกิขุ เพือ่จะ

วิเคราะหหลักคําสอนดังกลาวดวยการพิจารณาผานบริบททางสังคมของผลงาน

ทางทฤษฎีของทาน โยงไปถึงความสัมพันธระหวางการตีความแนวใหมที่พุทธทาส

ภิกขุใชแกหลักคําสอนในนิกายเถรวาทกับประวัติศาสตรของขนบประเพณีทาง

ทฤษฎีของพระพุทธศาสนานิกายเถรวาท รวมถึงผลกระทบที่แนวคิดของทานมีตอ

สังคม และผลตอบสนองของสังคมที่มีตอแนวคิดของทาน ผูเขียนไดใชวิธีวิพากษ

แบบเห็นใจคือการใหขอคิดเห็นแบบเห็นใจตอผลงานของพุทธทาสภิกขุ ที่หมายถึง

การประเมินคุณคาของผลงานนี้โดยอาศัยเกณฑที่เขมงวดตามมาตรฐานตะวันตก 

และพรอมกันนั้นก็อิงอาศัยหลักการที่ตั้งข้ึนมาในพระพุทธศาสนาเองดวย เพราะ

ผลจากการวิพากษจากภายนอกจะไดรับการถวงดุลดวยความเขาใจในบริบทของ

ประเด็นที่กําลังพิจารณา ดังที่ผูเขียนมีความเชื่อวา “นักการทูตผูช่ําชองในศิลปะ

วิทยาทางการเมืองระหวางประเทศยอมมองหาหนทางเจรจากับอีกฝายหนึ่งเพื่อ

บรรลุขอตกลงที่ยอมรับรวมกันไดฉันใด วิธีวิเคราะหวิจารณแบบเห็นใจก็ยอมให

คําตัดสินที่มีดุลยภาพทางคุณคาและความสําคัญ ทั้งแกแนวคิดตะวันตกและแก

การวิเคราะหผลงานของพุทธทาสภิกขุตามวิธีเชิงพุทธดวยฉันนั้น” นอกจากนี้

แนวทางการศกึษาเชงิวธิวิีทยาในหนงัสอืเลมนีย้งัมคีวามซบัซอนโดยนยั 2 ประการ 

ประการแรก คือ การใหคุณคาความสําคัญของผลงานของพุทธทาสภิกขุ ทั้งในดาน
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ของระบบทฤษฎแีละในดานของปรากฏการณทางสงัคม ประการที ่2 การวเิคราะห

เชิงสังคมกับปรัชญาที่ใชนั้นไดวิพากษผลงานดังกลาวแบบเห็นใจ คือ การประเมิน

คณุคาของผลงานตามขนบประเพณทีางพระพทุธศาสนาท่ีเปนแหลงกาํเนดิของผล

งานของพุทธทาสภิกขุ และในขณะเดียวกันนั้นก็ไดใชขนบประเพณีทางภูมิปญญา

ตะวันตกซึ่งมีอิทธิพลตอผลงานของทานดวยเชนกัน 

 หนังสือเลมน้ีมีเนื้อหาที่มุ งเนนการอธิบายในแงของการเผยแผหรือ

การสืบสานหลักคําสอนดวยการชี้ใหเห็นกระบวนการวิเคราะหวิธีการตีความของ

นักปราชญคนสําคัญในพระพุทธศาสนาอยางเชนพุทธทาสภิกขุ เพื่อศึกษาท่ีมาท่ี

ไปแหงการกําเนิดการตีตวามแนวใหมและความพยายามของทานในการปฏิทัศน

พระพทุธศาสนานิกายเถรวาทอยางเปนระบบ ซึ่งลักษณะการตคีวามของพุทธทาส

ภิกขุน้ันแตกตางจากคัมภีรพระพุทธศาสนาในชั้นอรรถกถาและวิสุทธิมรรคเปน

อยางมาก โดยเฉพาะคัมภีรอรรถกถาซึ่งเปนที่ยอมรับกันแลวในแงของการตีความ

คําสอนเชิงอนุรักษนิยมจนไดรับการสืบทอดมาถึงปจจุบัน ในลักษณะนี้ผูเขียน

พยายามอธบิายใหเหน็วา คตอินรุกัษนยิมของคาํสอนพระพทุธศาสนาในประเทศไทย

นั้นสวนหนึ่งเปนผลมาจากปจจัยตางๆ ทางประวัติศาสตร ท่ีมีการบันทึกคัมภีร

พระไตรปฎกเปนลายลักษณอักษรเรียบรอยแลว โดยเริ่มตนจากประเทศศรีลังกา 

นอกจากน้ี บรรดาอรรถกถาตางๆ ก็ไดมีผูแตงขึ้นเสร็จสมบูรณ สวนรูปแบบใน

การปฏิบัติและองคกรทางศาสนาไดถูกจัดระบบเรียบรอยแลวเชนกัน ในแงนี้

พุทธศาสนกิชนชาวไทยจึงมหีนาทีเ่พยีงแคดํารงรกัษาและคดัลอกรปูแบบการปฏิบัติ

ไวเทานั้น การอนุรักษหลักคําสอนที่ตายแลวจึงกลายเปนงานหลักของสถาบันสงฆ

ที่เปนทางการในประเทศไทย สวนการที่ผลงานของพุทธทาสภิกขุที่ไดแสดงถึงการ

ตีความหลกัคาํสอนในแนวใหม ซึง่เปนการเปลีย่นแปลงแบบสดุขัว้และฉกีออกจาก

ระบบภายในขนบประเพณีของไทยนั้น ถือไดวา คติอนุรักษนิยมในประวัติศาสตร

ของพระพุทธศาสนาในประเทศไทยยังตองการคําอธิบายเพิ่มเติมอยูมาก ดังท่ี

ผูเขียนไดใหขอคิดเห็นไววา ลักษณะที่ไมขยับเขยื้อนของการตีความหลักคําสอน

ในพระพุทธศาสนาของไทยตามแบบดั้งเดิมนั้นมีสาเหตุจากขนบประเพณีของ
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พระพุทธศาสนานิกายเถรวาทเอง และที่อยูในประวัติศาสตรของบทบาทพระพุทธ

ศาสนาในฐานะที่เปนสถาบันอยางหนึ่งของระบบสังคมและการเมืองของไทย 

กรณีน้ีผูเขียนไดชี้ใหเห็นวา ขอแตกตางระหวางคําสอนกับขอปฏิบัติในพระพุทธ

ศาสนาน้ันไดใหเคร่ืองมอืเชงิทฤษฎทีีม่ปีระโยชนแกการวเิคราะหคตอินรัุกษนยิมใน

ประวตัศิาสตรของการศกึษาหลกัคาํสอนนกิายเถรวาทในประเทศไทย โดยมสีาเหตุ

หลกัทีเ่กดิจากความไมลงรอยกนัเกีย่วกบัวธิกีารปฏบิตัมิากกวาประเดน็หลกัคาํสอน 

ดังที่เกิดขึ้นเมื่อครั้งในสมัยรัชกาลที่ 4 ที่ไดตั้งธรรมยุติกนิกายขึ้น เพื่อแยกตัวออก

จากมหานิกายซึ่งเปนนิกายเดิม การที่พระองคทรงตั้งธรรมยุติกนิกายข้ึนใหมเพื่อ

ปฏิรูปศาสนานั้น มิไดมีรากกฐานมาจากการตีความหลักคําสอนที่ขัดแยงกัน แตมา

จากการตีความวิธีปฏิบัติที่ถูกตองสําหรับพระสงฆ ในประเด็นปลีกยอยของขอ

แตกตางระหวางนิกายทั้งสอง อยางเชนรูปแบบการอุปสมบทของภิกษุ มารยาทใน

การรบับณิฑบาต ในบริบทดังกลาวจึงเปนการเนนเร่ืองการปฏบิตัทิีถ่กูตองในศาสนา

ทีเ่รยีกวา “สมัมาปฏบิติั” มากกวาการมุงเนนในดานหลกัคาํสอนในพระพทุธศาสนา

 ภาพรวมของหนังสือเลมนี้คือการอธิบายที่สะทอนใหเห็นความเปนสมัย

ใหมของพระพุทธศาสนานิกายเถรวาท โดยเริ่มตนจากการมองผานงานของพุทธ

ทาสภกิขทุีพ่ยายามเสนอรปูแบบการตคีวามแนวใหมในพระพทุธศาสนา ซึง่อาจถกู

กระบวนทัศนในพระพุทธศาสนาแบบเดิมวิพากษวิจารณลักษณะการตีความใหม

ของทาน เชน การตีความสถานะของนรกสวรรคไววา “สวรรคอยูในอก นรกอยู

ในใจ” จึงกลายเปนประเด็นโตแยง ดังที่อนันต เสนาขันธ ไดอางรูปแบบเดิมวา 

“นรกมีอยูจริง สวนสัตวนรกก็คือพวกที่ไปเกิดและทนทุกขอยูในนรก...แตคนท่ี

ทํากรรมดียอมไดไปเกิดในสวรรค” แลวกลาวหาพุทธทาสภิกขุวา “เปนผูอธิบาย

หลักคําสอนราวกับคนปญญาออน เพราะเปนเพียงการกลาวถอยคําตามความเชื่อ

และความเหน็สวนตัว” การทีอ่กีฝายตอตานพุทธทาสภิกขแุละวจิารณทฤษฎภีาษา

ธรรมของทานนั้นทําไดแตเพียงผิวเผิน เพราะระบบการตีความคําสอนแบบดั้งเดิม

ขาดหลักฐานทางทฤษฎีจึงเปนการวิจารณที่มุงเนนประเด็นทางการเมืองเทานั้น 

เนือ่งจากไมมีขออางท่ีมเีหตผุลสาํหรบัการทีช่าวพทุธยอมรบัระบบการตคีวามแบบ
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ดั้งเดิมของหลักคําสอนนิกายเถรวาท ฉะนั้น ระบบการตีความใดๆ ที่เปนคูแขงกับ

ระบบดัง้เดมิจงึไมจาํเปนตองมรีากฐานทางทฤษฎทีีแ่ขง็แรงอยางท่ีใครๆ คาดหวงั ใน

ขณะเดยีวกนักมี็ผูทีช่ืน่ชมพทุธทาสภกิขแุละกลาวถงึการตคีวามในแบบภาษาธรรม

ของทานวาเปนการตีความสัญลักษณนิยมทางศาสนา ดังขอความวา “เนื่องจาก

ไมมีบรรดาหลักเกณฑทีเ่ปนชดุอยางงายใดๆ สาํหรบัใชถอดความจากถอยคาํทีเ่ปน

สัจจะทางศาสนา ปจเจกบุคคลแตละคนจึงคอนขางจะมีอิสรเสรีในการเสนอแนะ

วิธีการตีความที่เขาคิดวามีเหตุผลมากท่ีสุด สวนการท่ีเขาจะทําอยางไรใหคนอื่นๆ 

เช่ือวาทศันะของเขาถกูตองนัน้ขึน้อยูกบัวา เขานาํเสนอเหตผุลไดดเีพยีงไร และเขา

สามารถปกปองทศันะของเขาใหพนจากขอกลาวหาของผูติตงิไดดเีพยีงไร” อยางไร

กต็าม ภาพรวมในหนังสอืเลมนี ้จงึเปนความพยายามทีจ่ะเสนอใหเหน็มมุมองความ

เปนสมัยใหมที่แตกตางจากจารีตดั้งเดิมวา ความเปนสมัยใหมในพระพุทธศาสนา

นกิายเถรวาทควรจะเปนไปในรปูแบบใดไดบาง อยางทีป่เตอร เอ แจค็สนั พยายาม

สรุปใหเห็นพัฒนาการโดยรวมในทัศนะของพุทธทาสภิกขุไดอยางชัดเจน

 เสนหของหนังสือเลมนี้อยูที่การใชกระบวนการวิเคราะหโดยใชฐานคิด

แบบตะวันตก พรอมกันนั้นก็ไมทิ้งฐานการวิเคราะหโดยอางอิงถึงดานหลักการคิด

แบบตะวันออกหรือพระพุทธศาสนานกิายเถรวาท ถอืไดวาเปนเอกลกัษณท่ีโดดเดน

ของหนังสือเลมนี้ เพราะเปนการวิเคราะหลักษณะท่ีมีท้ังการรักษาแบบดั้งเดิม

และวิธีการตีความแบบใหมที่สามารถทําความเขาใจไดงายขึ้นรวมถึงการปรับใช

ไดกับทุกยุคสมัย และยังไมเคยปรากฏการใชวิธีเชนนี้มากอน หนังสือเลมนี้จึงเปน

ปรากฏการณแรกเริม่ทีใ่ชวธิกีารวเิคราะหแบบเหน็อกเหน็ใจตอหลกัฐานและบรบิท

ทางประวตัศิาสตรของศาสนาตนขัว้อยางเชนพระพทุธศาสนานกิายเถรวาท เพราะ

วิธีการตคีวามโดยสวนมากมกัจะใชวธิคิีดอีกแบบหน่ึงมองอกีฝายทีอ่ยูตรงขามกนั วธิี

การดงักลาวจงึมใิชวธิกีารทีเ่ปนธรรมตออกีฝาย ดังน้ัน การนาํเสนอการวเิคราะหของ

ผูเขียนในหนังสือเลมนี้นับไดวาเปนสิ่งที่ควรคาแกการนําไปปรับใชกับการตีความ

ในประเด็นอื่นๆ อีกดวยเชนกัน เพราะจะทําใหเขาใจบริบททางพระพุทธศาสนา

แบบดัง้เดมิทีม่กีล่ินอายของความบรสิทุธิใ์นหลกัคาํสอน พรอมกนันัน้กท็าํใหเขาใจ



วารสารพุทธศาสนศกึษา จุฬาลงกรณมหาวทิยาลัย  ปที่ 28 ฉบับที่ 3 กันยายน – ธันวาคม 2564 183

ความเปนสมัยใหมที่สามารถเขากันไดกับทุกยุคสมัย ซึ่งอาจตรงกับคําวา อกาลิโก 

คือ บุคคลจะสามารถเขาถึงคําสอนไดโดยไมจํากัดกาลและเวลา 

 หนังสือเลมนี้ถือไดวาเปนความพยายามที่จะนําเสนอวิธีการพัฒนา

และสืบสานหลักคําสอนในพระพุทธศาสนานิกายเถรวาท ผานรูปแบบของการ

เปลี่ยนแปลงวิธีคิดแบบเดิมในแงของการตีความหลักคําสอนใหเปนไปในทิศทางที่

ควรจะเปนโดยยังสามารถอางอิงถึงหลักฐานทางคัมภีรไดดวย จึงเปนการรวบรวม

กระบวนทศันทีท่าํใหหลกัการทางทฤษฎใีนพระพทุธศาสนาถรวาทมคีวามชดัเจนขึน้ 

และเมื่อไหรก็ตามที่ถูกตั้งคําถามจากภายนอกหรือตองการตรวจสอบภายใต

กระบวนการใชเหตุผล การนําเสนองานเขียนในหนังสือเลมนี้สามารถทําใหผลงาน

ของพุทธทาสภิกขุเปนท่ียอมรับได ทั้งยังสามารถนําวิธีการตีความหลักคําสอนใน

แนวใหมของทานไปปรับใชไดอยางมีประโยชนตอการดํารงชีวิตในปจจุบัน 
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 ขอแนะนํา (ฉบับปรับปรุง) ในการสงบทความเพื่อตีพิมพ

ในวารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

1. การจัดเตรียมตนฉบับ

 • บทความท่ีจะเสนอวารสารพุทธศาสนศึกษาเพื่อพิจารณาตีพิมพเปน

  บทความวิชาการทุกประเภทที่เกี่ยวของกับพระพุทธศาสนา ท้ัง

  บทความวิจัย บทความสรุปรายงานการวิจัย บทความวิชาการ

  งานแปลจากภาษาตางประเทศ บทวิจารณหนังสือ และบทความ

  ประเภทอื่น ๆ 

 • บทความเขียนเปนภาษาไทยหรือภาษาอังกฤษ

 • ความยาวของตนฉบับประมาณ ไมเกิน 25 หนากระดาษ A4 หรือ 

  ประมาณ 35 หนากระดาษ A5 ใชแบบอักษร TH Sarabun New 

  ขนาด 16 กั้นขอบดานละ 1 น้ิว ใชตัวเลขอารบิก (รายละเอียด 

  ดูทายวารสาร) 

 • ระบชุือ่บทความ (ทัง้ภาษาไทยและภาษาองักฤษ) บทคดัยอ (ทัง้ภาษา

  ไทยและภาษาอังกฤษ) ความยาวประมาณ 10-15 บรรทัด คําสําคัญ 

  (ทั้งภาษาไทยและภาษาอังกฤษ) 3-5 คํา (ดูตัวอยางทายวารสาร) 

 • ระบุชื่อผูเขียนทุกคน พรอมตําแหนงทางวิชาการ อีเมลของผูเขียน

  หลัก และชื่อหนวยงานตนสังกัดในเชิงอรรถทายหนา (ทั้งภาษาไทย

  และภาษาอังกฤษ) ในกรณีของบทความจากวิทยานิพนธที่มีการ

  ระบุชื่ออาจารยที่ปรึกษา โดยอาจารยที่ปรึกษามิใชผูเขียนบทความ

  ขอใหระบุคําวา “อาจารยที่ปรึกษา” พรอมท้ังช่ือหลักสูตรและ

  หนวยงานตนสังกัดในเชิงอรรถทายหนาบทความดวย (ดูตัวอยาง

  การเขียนบทคัดยอทายวารสาร)

 • การอางอิงในบทความทําตามระบบ APA ทั้งการอางอิงในเนื้อหา

  และการอางอิงตอนทาย (สามารถดูรายละเอียดไดที่ American 
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  Psychological Association. (2010). Publication manual of

  the American Psychological Association (6th ed.) 

  Washington, DC: Author.) ซึ่งเผยแพรบนเว็บไซต http://www.

  apastyle.org/learn/index.aspx 

 • หรือ ดูรายละเอียดวิธีการเขียนอางอิงในเนื้อหา และวิธีการเขียน

  บรรณานุกรมที่ไดปรับใชตามแบบแผนการอางอิงจาก Publication 

  manual of the American Psychological Association (APA)

  ฉบบัพมิพครัง้ที ่6 (6th ed.)  จดัทาํโดย ผศ.ดร.อรนชุ เศวตรตันเสถยีร

  และเผยแพรบนเว็บไซตของภาควิชาบรรณารักษศาสตร คณะอักษร

  ศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย (http://www.arts.chula.ac.th/

  libsci/research/libraryscienceseries/referencestyle2019/)

 • ในการสงตนฉบับ ขอใหระบุในจดหมายถึงบรรณาธิการวา “ขาพเจา

  ขอยืนยันวาบทความนี้ไมเคยตีพิมพเผยแพรมากอน ไมไดสงวารสาร

  อื่นเพื่อพิจารณาในขณะเดียวกัน และไมไดมีการลักลอกหรือการ

  ละเมดิลขิสทิธิ”์ (ผูเขยีนบทความสามารถ upload ไฟลจดหมายไดใน

  ขั้นตอนการ submission พรอมกับไฟลบทความ)

 • นักวิชาการที่สนใจลงพิมพบทความ กรุณาสงตนฉบับทางเว็บไซต

  ของวารสารพุทธศาสนศึกษาในระบบ Thai Journal Online ไดที่

  https://www.tci-thaijo.org/index.php/jbscu

 หากมขีอสงสยั โปรดติดตอสอบถามไดท่ีศูนยพุทธศาสนศกึษา จฬุาลงกรณ

มหาวิทยาลัย อาคารบรมราชกุมารี ชั้น 13 ถนนพญาไท แขวงวังใหม เขตปทุมวัน 

กรุงเทพมหานคร 10330 โทรศัพท 0-2218-4654, 0-2218-4656 ในเวลาทําการ 

E-mail: cubs@chula.ac.th
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2. การอางอิงและการเขียนเอกสารอางอิง

2.1 การอางอิงในเนื้อหาของบทความ 

 การอางองิในเนือ้หาของบทความมทีัง้แบบการเขยีนอางองิในเนือ้หาทัว่ไป

และการเขียนอางอิงคัมภีรทางพระพุทธศาสนา สวนการใชเชิงอรรถอธิบายเสริม

การอางอิงแบบนามปใหใสเชิงอรรถ (footnote) ในแตละหนา ไมใส end note 

ทายบทความ

2.1.1 การเขียนอางอิงในเนื้อหาทั่วไป

 ใชวิธีการอางอิงแบบนาม-ป (Author-date) โดยระบุชื่อ ผูแตง ตามดวย

ปพิมพ และ เลขหนาไวในวงเล็บ ถาผูแตงเปนชาวไทย ใหระบุ ชื่อ และ นามสกุล 

ถาเปนชาวตางประเทศ ใหระบุเฉพาะนามสกุล ตัวอยางเชน 

 (สมเด็จกรมพระยาดํารงราชานุภาพ, [ม.ป.ป.], หนา 16)

 (สมเด็จกรมพระวชิรญาณวโรรส, 2514, หนา 147)

 (ม.ล. จารุพันธ ทองแถม, 2545, หนา 43)

 (พระมหาสนอง ปจฺโจปการี, 2550, หนา 13-14)

 (วสิษฐ เดชกุญชร, 2545, หนา 6)

 (ปยนาถ บุนนาค, การสื่อสารสวนบุคคล, 3 กรกฎาคม 2548)

 (Currie, 2010, p. 155) 

 (Wolf, 2008, pp. 417-418)

 (Angurarohita, [n.d], pp. 10-12)

2.1.2 การเขียนอางอิงคัมภีรทางพระพุทธศาสนา

 การเขยีนอางองิคมัภรีทางพระพทุธศาสนาในบทความ ใหระบใุนเชงิอรรถ

อธบิาย ครัง้แรกทีม่กีารอางองิคมัภรีวาเปนฉบบัของทีใ่ด เชน ฉบบัมหาจฬุาลงกรณ

ราชวิทยาลัย หรือ ฉบับอื่น ฯลฯ) และภาษาใด เชน ภาษาไทย หรือบาลี ฯลฯ 

การเขียนรายละเอียดอางอิงคัมภีรในเนื้อหาใชตามวิธีเขียนอางอิงแบบนามป 
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(APA) ดังตัวอยางตอไปนี้

1. การอางพระไตรปฎก (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

1.1 (ภาษาไทย) พระไตรปฎก เลม ขอ หนา เชน 

 (พระไตรปฎก เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

1.2 (ภาษาบาลี) พระไตรปฎก (บาลี) เลม ขอ หนา เชน

 (พระไตรปฎก (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

2. การอางอรรถกถา (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

2.1 (ภาษาไทย) ชื่ออรรถกถา เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

 (กังขาวิตรณีอัฏฐกถา ขอ 1 หนา 1)

 (สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา เลม 2 ขอ 1 หนา 1)

2.2 (ภาษาบาลี) ชื่ออรรถกถา (บาลี) เลม (ถามี) ขอ หนา เชน

 (กังขาวิตรณีอัฏฐกถา (บาลี) ขอ 1 หนา 1)

 (สุมังคลวิลาสินีอัฏฐกถา (บาลี) เลม 2 ขอ 1 หนา 1)

หมายเหตุ* 

 สําหรับผูที่ใชคัมภีรฉบับของมหามกุฏราชวิทยาลัย ใหอางอรรถกถา เลม… 

หนา… 

3. การอางฎีกา (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

3.1 (ภาษาไทย) ชื่อฎีกา เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

 (สารัตถทีปนีฎีกา เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

 (ลีนัตถัปปกาสินีฎีกา เลม 2 ขอ 1 หนา 1)
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3.2 (ภาษาบาลี) ชื่อฎีกา (บาลี) เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน 

 (สารัตถทีปนีฎีกา (บาลี) เลม 1 ขอ 1 หนา 1)

 (ลีนัตถัปปกาสินีฎีกา (บาลี) เลม 2 ขอ 1 หนา 1)

4. การอางปกรณวิเสสและคัมภีรอื่น ๆ (ภาษาไทย-ภาษาบาลี)

4.1 (ภาษาไทย) ชื่อคัมภีร เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน

 (วิสุทธิมรรค เลม 1 หนา 1)

 (อภิธัมมาวตาร ขอ 1 หนา 1)

4.2 (ภาษาบาลี) ชื่อคัมภีร (บาลี) เลม (ถามี) ขอ (ถามี) หนา เชน

 (วิสุทธิมรรค (บาลี) เลม 1 หนา 1)

 (อภิธัมมาวตาร (บาลี) ขอ 1 หนา 1)

2.2  การอางอิงตอนทาย (Reference Citation)

การอางองิตอนทายงานวชิาการมสีองแบบคอื รายการอางองิ (Reference)

และ บรรณานุกรม (Bibliography) รายการอางอิง หมายถึงรายการทรัพยากร

สารสนเทศเฉพาะท่ีใชอางอิงในเน้ือความ สวนบรรณานุกรม หมายถึงรายการ

ทรพัยากรสารสนเทศทัง้หมดทีผู่เขยีนบทความไดใชประกอบการคนควาในการเขียน

บทความเพื่อลงพิมพในวารสารพุทธศาสนศึกษา ผูเขียนสามารถแสดงท้ังรายการ

อางองิและบรรณานกุรมโดยจัดเรยีงตามลาํดับตามตวัอกัษร ในกรณทีีอ่างผูแตงคน

เดิมแตมีเอกสารสารสนเทศหลายรายการ ใหใสชื่อผูแตงซํ้าในทุกรายการ และ

แสดงรายการเอกสารภาษาไทยกอนรายการเอกสารภาษาอังกฤษ ดังนี้

 • หนังสือ

วิจารณ พานิช. (2550). ผูบริหารองคกรอัจฉริยะ ฉบับนักปฏิบัติ.กรุงเทพมหานคร: 

 สถาบันสงเสริมการจัดการความรูเพื่อสังคม.
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นราศรี ไววนิชกุล, และชูศักดิ์ อุดมศรี. (2552). ระเบียบวิธีวิจัยธุรกิจ (พิมพครั้งที่ 

 19). กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย.

พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตโต). (2543). กรณีเงื่อนงํา: พระพุทธเจาปรินิพพาน

 ดวยโรคอะไร? กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพุทธธรรม.

พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตโต). (2545). ภัยแหงพระพุทธศาสนาในประเทศไทย. 

 กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพุทธธรรม.

พระมหาสนอง ปจฺโจปการ. (2550). ความรูเบือ้งตนทางการบรหิารรฐักจิ. นครปฐม: 

 โรงพิมพรุงศิลปการพิมพ.

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. (2539). พระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬา

 ลงกรณราชวิทยาลัย เลม 1. กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณ

 ราชวิทยาลัย.

ว.วชิรเมธี. (2554). คมคําธรรมออนไลน (พิมพครั้งที่ 4). นนทบุรี: ปราณ.

อากาศดําเกิง รพีพัฒน, ม.จ. (2553). ละครแหงชีวิต. กรุงเทพมหานคร: เอพี 

 ครีเอทีฟ.

กระทรวงเทคโนโลยีสารสนเทศและการสื่อสาร. คณะกรรมการธุรกรรมทาง

 อเิลก็ทรอนกิส. (2550). กลโกงออนไลน. กรงุเทพมหานคร: คณะกรรมการ

 ธุรกรรมทางอิเล็กทรอนิกส.

Moody, J. (2007). Illegitimate theatre in London. Cambridge, England: 

 Cambridge University Press.

 • หนังสือแปล

สตีเฟน, ดับเบิลยู. (2536). นายอินทรผู ปดทองหลังพระ (พระบาทสมเด็จ

 พระเจาอยูหัวภูมิพลอดุลยเดชฯ, ผูแปล). กรุงเทพมหานคร: อมรินทร

 พริ้นติ้งแอนดพับลิชชิ่ง.

Badiou, A. (2005). Handbook of inaesthetics (A. Toscano, Trans). 

 Standford, CA: Standford University Press.
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 • บทความหรือบทในหนังสือ

อุบลรัตน ศิริยุวศักดิ์, และเมธา เสรีธนาวงศ. (2547). วิทยุ. ใน สื่อสารมวลชน

 เบื้องตน: สื่อมวลชน วัฒนธรรม และสังคม (พิมพครั้งที่ 4 ฉบับปรับปรุง

 เพิม่เตมิ, หนา 385-441). กรุงเทพมหานคร: คณะนเิทศศาสตร จฬุาลงกรณ

 มหาวิทยาลัย.

 • บทความในวารสาร

ชุติมา สัจจานันท. (2554). การพัฒนามาตรฐานการรูสารสนเทศสําหรับนักเรียน

 ไทย. วารสารวิจัย สมาคมหองสมุดแหงประเทศไทยฯ, 4(1), 13-22.

Mackey, T. P., & Jacobson, T. (2011). Reframing information literacy as 

 a metaliteracy. College & Research Libraries, 72(1), 62-78.

 • บทความในหนังสือพิมพ

ประเวศ วะสี. (18 ตุลาคม 2554). นํ้าทวม รวมนํ้าใจ ไทยพน วิบัติ. ไทยโพสต, 

 หนา 4.

Sachs, A. (2016, October 2). In L.A., a grown-up show and tell of

 unhappy endings: Museum displays bittersweet artifacts of 

 broken hearts and dreams, while anonymity is paramount.

 The Nation, p. 12.

 • บทวิจารณหนังสือ

เทอดศักดิ์ ไมเทาทอง. (2559). [บทวิจารณหนังสือ Handbook of semantic 

 web technologies, by J. Domingue, D. Fensel, & J. A. Hendler 

 (Eds.)]. วารสารสารสนเทศศาสตร, 34(2), 130-132.
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 • วิทยานิพนธ

ยุทธนา แซพ่ัว. (2555). บทบาทการเกี้ยวในการแสดงโขนเรื่องรามเกียรติ ์

 (วิทยานิพนธปริญญามหาบัณฑิต, จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย).

Walker, D. (2015). Towards the collaborative museum?: Social

 media, participation, disciplinary experts and the public in

 the contemporary museum (Ph.D. dissertation, University of 

 Cambridge, England).

 • สื่ออิเล็กทรอนิกส (Electronic media)

สํานักงานคณะกรรมการพฒันาการเศรษฐกจิและสงัคมแหงชาต.ิคณะอนกุรรมการ

 ขับเคลื่อนเศรษฐกิจพอเพียง. (2550). ประมวลคําในพระบรมราโชวาท

 พระบาทสมเด็จพระเจาอยูหัวภูมิพลอดุลยเดช ตั้งแตพุทธศักราช 2493-

 2549 ทีเ่กีย่วของกบัปรชัญาเศรษฐกจิพอเพยีง.สบืคนจาก http://www.

 sufficiencyeconomy.org/ebook/ebook202/#1

Zafarani, R., Abbasi, M. A., & Liu, H. (2014). Social media mining: An 

 introduction. Retrieved from http://dmml. asu.edu/smm/

 • เอกสารจดหมายเหตุ

ตําราธรรมชาติ เงินดํา, เงินขาว, ทอง, นาก. (ม.ป.ป.). [ใบลาน]. หนังสือสมุดไทย 

 (เลขทะเบียน 55). สํานักหอสมุดแหงชาติ, กรุงเทพมหานคร.

War poster collection. (1914-1946). [Poster]. Manuscripts and

 Archives (MS671). Yale University Library, New Haven, CT. 

 • การสัมภาษณ

 ใหอางองิในเน้ือหา แตไมตองเขยีนรายการบรรณานกุรมสาํหรบัการอางองิ

ตอนทาย 
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3. การนําเสนอขอมูลดวยตาราง (table) 

 ขอความในตารางใชรูปแบบตัวอักษร ThSarabun New ขนาด 14 หรือ

ปรับใหเหมาะสมกับขอมูล ใสเลขลําดับตารางและชื่อตารางไวดานบนตาราง 

จัดระยะชิดซาย เลขลําดับตารางใชอักษรปกติ และช่ือตารางใชอักษรตัวเอียง 

(italic) ดังตัวอยางตอไปนี้

ตารางที่ 2 ชื่อเรื่องนิทานชาดก 20 เรื่องที่เลาในครอบครัวในแตละสัปดาห

ลาํดบัเรือ่ง เรือ่งเลาในนบิาตชาดก ชือ่เรือ่งนิทานตัง้ขึน้ใน

งานวจิยั

เรือ่งที ่215 ชือ่บทเร่ือง คณุชาดก มติรธรรม หนา 444 สงิโตกบัสนัุขจิง้จอก

เรือ่งที ่438 ชือ่บทเร่ืองมหาอกุกสุชาดก สตัวสีส่หาย หนา 866 นํา้ใจของเพือ่น

4. การนาํเสนอขอมลูดวยรปูภาพ (figure) ไดแกกราฟ (graph) แผนผงั/ผงัภมูิ 

 (chart) แผนที่ (map) ภาพวาด (drawing) ภาพถาย/รูปภาพ (photo-

 graph/picture)

 ใหระบุหมายเลขรูปภาพและชื่อรูปภาพไวใตรูปภาพ โดยใชรูปแบบ

ตัวอักษรเชนเดียวกับตาราง จัดระยะแบบกลางหนาหรือกลางรูปภาพ จัดเลข

ลําดับภาพใชอักษรตัวเอียง (italic) ชื่อภาพใชอักษรปกติ และระบุที่มาของภาพ 

(ถามี) เชน

ภาพที่ 1 ตราศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

ที่มา: ศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย
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5. การแบงหัวขอในบทความ 

 ตนฉบับในบทความแบงเปนหัวขอหลักและหัวขอยอย กํากับหัวขอหลัก

และหัวขอยอยดวยระบบตัวเลขอารบิก ดังนี้

1. หัวขอลําดับที่ 1

 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัดชิดซาย เวนบรรทัดดานบน

และดานลางอยางละ 1 บรรทัด 

1.1 หัวขอลําดับที่ 1.1

 หัวขอลําดับที่ 1.1 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัดชิดซาย 

เวนบรรทัดดานบนและดานลางอยางละ 1 บรรทัด 

1.1.1 หัวขอลําดับที่ 1.1.1

 หัวขอลําดับที่ 1.1.1 พิมพดวยอักษรตัวหนา (bold) ขนาด 16 จัดชิดซาย 

เวนบรรทัดดานบน 1 บรรทัด สวนบรรทัดดานลางพิมพตามดวยเนื้อความทันที

6. การยกขอความจากเอกสารอื่นมาประกอบ (quotation)

 ถาขอความทีย่กมาไมเกนิ 3 บรรทดั ใช “........................” ตามดวยวงเลบ็ 

(เอกสารอางอิงระบบนาม-ป) 

 ถาขอความทีย่กมาเกนิ 3 บรรทัด ใหยอหนาเขามาดานละ 5 ระยะ (space) 

ใชตัวอักษรปกติ ขนาด 16

 ..................................................................................................................

 ..................................................................................................................

 ..................................................................................................................

 ..................................................................................................................

 (เอกสารอางอิงระบบนาม-ป)
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7. การเขียนบทคัดยอภาษาไทยและภาษาอังกฤษ

 ชื่อเรื่องพิมพดวยอักษร TH Sarabun New ตัวหนา (bold) ขนาด 18 

(บรรณาธกิารจะปรบัขนาดตัวหนังสอือกีครัง้ใหเหมาะสมกบัหนากระดาษวารสารฯ) 

เน้ือหาตัวอักษรขนาด 16 เชิงอรรถตัวอักษรขนาด 14 ความยาวของบทคัดยอ

ประมาณ 10-15 บรรทัด คําสําคัญ 3-5 คํา ภาษาไทยไมใสเครื่องหมาย comma 

ระหวางคํา (ดูตัวอยาง)

ชื่อเรื่องบทความภาษาไทย*

ชื่อผูเขียนบทความคนที่ 1**

(ถามี)ชื่อผูเขียนบทความคนที่ 2***

บทคัดยอ

 เนื้อความของบทคัดยอ ............................................................................

.................................................................................................................................

คําสําคัญ: คําที่ 1 คําที่ 2 คําที่ 3 คําที่ 4 คําที่ 5

________________________

* บทความนี้เปนสวนหน่ึงของ/ปรับปรุงจาก/มีฐานความคิดจากวิทยานิพนธ

 ปริญญาเอก/วิทยานิพนธปริญญาโท/งานวิจัย เรื่อง “................” ไดรับทุน

 สนับสนุนจาก.....

** ตําแหนงทางวิชาการ สังกัด/ที่ทํางาน และอีเมล (ของผูเขียนหลัก)

*** ตําแหนงทางวิชาการ สังกัด/ที่ทํางาน (ของผูเขียนคนที่สอง)
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ชื่อเรื่องบทความภาษาอังกฤษ*

Author คนที่ 1** 

 (ถามี) Author คนที่ 2***

Abstract 

 Content .................................................................................................

................................................................................................................................

................................................................................................................................

Keywords: First word, Second word, Third word, Fourth word, Fifth 

 word

________________________

* This article is a part of/revised from/based on the dissertation/ 

 thesis/research entitled “…………,” funded by……….

** Academic position, workplace, E-mail (of the first author)

*** Academic position, workplace (of the other author)
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8. การเขียนบทวิจารณหนังสือ (ตัวอยางหนาแรก)

บทวิจารณหนังสือ (Book Review)

ชื่อเรื่องหนังสือ

   ชื่อผูวิจารณ*

ชื่อหนังสือ (ภาษาไทย) : …………………………………………...............................………..

ชื่อหนังสือ (ภาษาอังกฤษ) : …ถาเปนหนังสือแปล…………………..............................

ผูเขยีน: ………………………………………………………………………….................................

ผูแปล: ……ถาเปนหนังสือแปล………………………………………….................................

สํานักพิมพ: ..................................... (ประเทศไทย) 

สํานักพิมพ: …………………..........….…(ชื่อประเทศ) ถาเปนหนังสือแปล

พิมพครั้งแรก:…......…เดือน พ.ศ…... (ฉบับที่วิจารณ พิมพครั้งที่…..)

จํานวนหนา: …………….........………….หนา

___________________________

* ตําแหนงทางวิชาการ สังกัด/ที่ทํางาน และอีเมล (ของผูวิจารณ) 

ปกหนังสือ (ภาษาไทย)

(ที่ไมมีเลขหนังสือ

ของหองสมุดปรากฏ)

ปกหนังสือ ภาษาอังกฤษ ถา

เปนหนังสือแปล 

และมีตนฉบับ

(ที่ไมมีเลขหนังสือ

ของหองสมุดปรากฏ)
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9. หนังสือยืนยันทางจริยธรรมการตีพิมพบทความ (ดูตัวอยาง)

เรียน บรรณาธิการ วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

 ตามที่ ขาพเจา.......................................................................................... 

ไดสงบทความเรื่อง.......................................... เพ่ือตีพิมพใน วารสารพุทธศาสน

ศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย และกองบรรณาธิการไดรับพิจารณาบทความไว

แลวนั้น 

 ขาพเจาและผูเขียนรวม (ถามี) ขอรับรองวาบทความดังกลาว

 1. เปนผลงานของขาพเจาและผูเขียนรวม (ถามี) จริง

 2. เปนผลงานที่จัดทําอยางสอดคลองกับหลักกฎหมาย (เชน ลิขสิทธิ์) 

หลักจริยธรรมวิชาการ (เชน ปราศจากการลักลอก และระบุชื่อผูแตงอยางถูกตอง

ครบถวน) รวมถึงสอดคลองกับหลักจริยธรรมการวิจัยในคน (ถาเกี่ยวของ)

 3. มิไดอยูในกระบวนการพิจารณาหรือตอบรับของวารสารอื่น

 4. มิเคยตีพิมพในวารสารหรือรายงานสืบเนื่องจากการประชุมวิชาการ

ใดมากอน

 ขาพเจาและผูเขียนรวม (ถามี) ขอแสดงความยินยอม

 1. ดาํเนินการตามหลกัเกณฑการพจิารณาตนฉบบัของวารสารพทุธศาสน

ศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย และใหกองบรรณาธิการมีสิทธิพิจารณาตรวจแก

ตนฉบับไดตามที่เห็นสมควร

 2. มอบลิขสิทธิ์บทความที่ไดรับการตีพิมพใหเปนของศูนย พุทธศาสน

ศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

 ทั้งน้ีขาพเจาแลผูเขียนรวม (ถามี) ขอแสดงความรับผิดชอบแตเพียง

ฝายเดียว หากมีการฟองรองเรื่องการละเมิดลิขสิทธิ์เกี่ยวกับ ภาพ กราฟ ขอความ

สวนใดสวนหนึ่ง หรือเนื้อหาที่ปรากฏในบทความ
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 หากกองบรรณาธิการวารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย 

ตรวจพบวาคํารับรองดังกลาวไมเปนความจริง กองบรรณาธิการวารสารฯ มีสิทธิ์

ยกเลิกบทความของผูเขียนไดทันทีโดยไมตองแจงใหทราบลวงหนา และผูเขียน

(ทกุคน) ขอรบัรองและยนิยอมปฏบิตัติามขอตกลงดงักลาว พรอมทัง้ลงนามรบัรอง

ไวที่ขางทายของหนังสือฉบับนี้

 ลงนามผูเขียนหลัก (ชื่อที่ 1) ลงนามผูเขียนรวม (ชื่อที่ 2)

 ............................................ ..........................................

 (..........................................) (.........................................)

 ............/................/............. ............/................/.............

หมายเหตุ 

ผูเขียนหลักและผูเขียนรวมลงนามใหครบทุกคน หากมีผูเขียน มากกวา 2 คน 

สามารถเพิ่มเติมรายชื่อผูลงนามขางทายไดตามจํานวนผูเขียนบทความทั้งหมด
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Publication Ethics

มาตรฐานทางจริยธรรมของการตีพิมพ

วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

ปรับปรุงจาก  COPE – COMMITTEE ON PUBLICATION ETHICS หนาที่

และความรับผิดชอบของบรรณาธิการ

บรรณาธิการควรรับผิดชอบทุกสิ่งที่มีการตีพิมพเผยแพรในวารสาร

 • ดําเนินการใหตรงตามวัตถุประสงคและขอบเขตของวารสาร

 • รับรองคุณภาพของผลงาน (รวมงานทุกประเภทที่ไดรับการตีพิมพ

  ในวารสารฯ ไดแก บทความวิจัย บทความวิชาการ บทความรับเชิญ 

  ผลงานแปล บทวิจารณหนังสือ) 

 • ดํารงไวซึ่งความถูกตองทางวิชาการของผลงาน

 • แกไขขอผดิพลาดในการตพีมิพ การถอด-ถอนผลงาน และการขออภยั 

  หากจําเปน

 • ปรับปรุงวารสารอยางสมํ่าเสมอ

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูอาน

 • ควรรับฟงความคิดเห็นจากผูอานเพื่อใชเปนขอมูลในการปรับปรุง

  วารสาร 

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูเขียนบทความ

 • บรรณาธิการจัดพิมพขอแนะนําในการสงบทความเพือ่ตพีมิพใน วารสาร

  พุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

 • บรรณาธิการดําเนินการทุกอยางเพื่อดํารงไวซึ่งคุณภาพของผลงานที่

  ไดรับการตีพิมพ การรับหรือปฏิเสธผลงานในการตีพิมพ ขึ้นอยูกับ

  คณุภาพ ความใหม ความชดัเจนของผลงาน และตรงตามวตัถปุระสงค

  ของวารสาร
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 • บรรณาธกิารสามารถชีแ้จงหรือใหขอมูลเก่ียวกับกระบวนการตรวจสอบ

  ประเมินบทความ (peer review) 

หนาที่ของบรรณาธิการตอผูประเมินบทความ

 • บรรณาธิการใชระบบการประเมินแบบ double blind มีระบบท่ี

  ปกปองขอมูลสวนตัวของผูประเมินบทความ และผลงานที่สงเขามา

  ที่วารสารจะได รับการปกปดเป นความลับในระหวางขั้นตอน

  การพิจารณาประเมิน

การสนับสนุนความถูกตองทางวิชาการ

 • บรรณาธิการควรมีหลักฐานที่แสดงวาผลงานท่ีจะตีพิมพนั้นไดรับ

  ความเห็นชอบโดยกองบรรณาธิการ หรือ ถาเปนบทความวิจัย ควรได

  รับความเห็นชอบจากคณะกรรมการพิจารณาจริยธรรมการวิจัยในคน 

  ชุดที่ 2 (IRB 2) ของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย หรือของหนวยงาน

  ตนสังกัดของผูเขียน

การคุมครองขอมูลสวนบุคคล

 • บรรณาธิการควรปกปองรักษาความลับของขอมูลสวนบุคคล เชน 

  ความสัมพันธระหวางผูเขียนกับผูใหขอมูล

การรับรองความถูกตองของผลงานทางวิชาการ

 • เมือ่บรรณาธกิารพบวาบทความวชิาการทีต่พีมิพไปแลวมปีญหาทีอ่าจ

  นําไปสูความเขาใจผิด หรือเปนรายงานที่บิดเบือนขอเท็จจริง จําเปน

  ตองแกไขทันที ทั้งนี้ถาจําเปนตองเพิกถอนบทความนั้น ตองใหผูอาน

  และระบบฐานขอมูลอื่นที่อยู ในสายงานวิชาการประเภทเดียวกัน

  ทราบดวย
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ประเด็นพิจารณาการตีพิมพซํ้า

 • ในการนําผลงานเดิมมาตีพิมพใหมตองใหคงลักษณะเดิมทุกประการ 

  รวมทั้งถามีการปรับปรุงเพิ่มเติมแกไข ผูเขียนตองระบุไวในเชิงอรรถ

  วาเคยตีพิมพที่ใดมากอน 

ผลประโยชนทับซอน

 • บรรณาธิการควรมีระบบในการจัดการผลประโยชนทับซอนของ

  บรรณาธิการ เจาหนาที่วารสาร ผูเขียน ผู ประเมิน และสมาชิก

  กองบรรณาธิการ

กระบวนการจัดการกับขอรองเรียนและการอุทธรณที่มีตอบรรณาธิการ

 • ผูเขียนสามารถรองเรียนเปนลายลักษณอักษรตอกองบรรณาธิการ

  วารสารฯ โดยตรงกอนในขัน้แรกเกีย่วกบัขัน้ตอนการพจิารณาบทความ

  หรือขอวิจารณเกี่ยวกับเนื้อหาในบทบรรณาธิการเทานั้น ไมสามารถ

  รองเรียนเรื่องอื่น ๆ 

 • หากขอรองเรยีนตอกองบรรณาธกิารยงัไมไดรบัการแกไขเปนทีน่าพอใจ 

  ก็สามารถยื่นอุทธรณตอคณะกรรมการดําเนินงานศูนยพุทธศาสน

  ศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ซึ่งเปนตนสังกัดของบรรณาธิการ

  ไดในขั้นตอนสุดทาย

 • การตัดสินการอุทธรณโดยคณะคณะกรรมการดําเนินงานศูนย

  พุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ถือเปนเด็ดขาด

บทบาทหนาที่ของผูเขียนบทความ

 • เตรียมบทความตามขอแนะนําในการสงบทความเพื่อตีพิมพใน 

วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย
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 • สงหนังสือยืนยันทางจริยธรรมการตีพิมพใหบรรณาธิการวารสารฯ

  (ดตูวัอยางทายวารสารฯ ขอ 9. หนงัสอืยนืยนัทางจรยิธรรมการตพีมิพ

  บทความ) 

 • หากผลงานของผูนิพนธเกี่ยวของกับการเก็บขอมูลโดยใชคนเปนผู

  ใหขอมูล ผูเขียนตองแนบหนังสือรับรองจากคณะกรรมการพิจารณา

  จริยธรรมการวิจัยในคน ชุดที่ 2 (IRB 2) ของจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย 

  หรือ ของหนวยงานตนสังกัดของผูเขียน

 • ผูเขียนพึงตระหนักวาลิขสิทธิ์ของผลงานที่ตีพิมพเปนของวารสาร

  พุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย และไมนําผลงานไป

  เผยแพรหรือตีพิมพกับแหลงอื่นๆ หลังจากที่ไดรับการตีพิมพใน

  วารสารฯ แลวโดยมิไดรับอนุญาต

 • ชื่อผูเขียนที่ปรากฏในบทความตองเปนผูท่ีมีสวนในผลงานวิชาการนี้

  จริง 

 • ผูเขียนตองรกัษาระยะเวลาการแกไขบทความตามกรอบเวลาท่ีกาํหนด

บทบาทหนาที่ของผูทรงคุณวุฒิประเมินบทความ

 • การประเมินเปนแบบ double blind ผูทรงคุณวุฒิตองไมเปดเผย

  ขอมูลของผลงานใหผูที่ไมมีสวนเกี่ยวของไดรับรู

 • ผูทรงคุณวุฒิตองพิจารณาบทความโดยคํานึงถึงคุณภาพตามหลักการ

  และเหตุผลทางวิชาการโดยปราศจากอคติหรือความคิดเห็นสวนตัว 

  และไมมีสวนไดสวนเสียกับผูเขียน

 • หากผูทรงคุณวุฒิตรวจสอบพบวาบทความที่รับประเมินเปนบทความ

  ที่คัดลอกผลงานชิ้นอื่น ๆ ผูทรงคุณวุฒิตองแจงใหบรรณาธิการทราบ

  ตามแบบประเมินผลงานของวารสารฯ

 • ผูทรงคุณวุฒิตองรักษาระยะเวลาประเมินตามกรอบเวลาประเมินท่ี

  กําหนด 
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อางอิงจาก

http://www.publicationethics.org/files/2008%20Code%20of%20

Conduct.pdf
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ศูนยพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย

 พระพุทธศาสนาเปนศาสนาประจําชาติไทยมาชานาน มอีทิธพิลตอวถิชีวีติ 

วัฒนธรรม และความรูสึกนึกคิดของคนไทยอยางแนบแนนและลึกซึ้ง เรามอง

พระพุทธศาสนาได 2 ดาน คือ ดานหลักวิชา และดานปฏิบัติ ดานปฏิบัตินั้น

มีสถาบันสงฆซึ่งไดสืบทอดและเผยแผพุทธธรรมแกคนทั่วไปไดอยางดี จนนับไดวา

ประเทศไทย เปนศูนยกลางการปฏิบัติพุทธธรรมที่สําคัญที่สุดแหงหนึ่งในโลก และ

ปจจุบันมีชาวตางประเทศสนใจมาปฏิบัติพุทธธรรมในประเทศไทยมากขึ้นเรื่อยๆ

 อนึ่ง แมพระพุทธศาสนาจะเปนรากฐานของสังคมไทยมาชานาน แต

การศึกษาทางสังคมเกี่ยวกับพฤติกรรมและความเชื่อท่ีเกิดข้ึนจริงใน หมูชาวพุทธ

ยงัไมกวางขวางนกั พฤติกรรมและความเชือ่ทางศาสนาของ ชาวพทุธมคีวามสมัพนัธ

กับพฤติกรรมและความเชื่อทางเศรษฐกิจ การเมือง สังคม และวัฒนธรรม แต

การศึกษาเร่ืองเหลาน้ีก็ยังไมไดรับความสนใจเทาที่ควร ท้ังๆ ท่ีการเขาใจเรื่อง

เหลานี้ใหประโยชนอยางมากในการเขาใจและพัฒนาสังคมไทย

 ดวยเหตุนี้จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัยจึงไดจัดตั้งศูนยพุทธศาสนศึกษาข้ึน

เพ่ือสงเสรมิการศกึษาคนควาวจิยัและเผยแพรองคความรูเกีย่วกบัพระพทุธศาสนา

ในเชิงวิชาการปจจุบัน เปนศูนยกลางการระดมความคิดเพื่อหาทางประยุกต

พระพุทธศาสนามาแกปญหาของสังคมและของมวลมนุษยใหกวางขวางและลึกซึ้ง

ทั้งในระดับชาติและระดับสากล
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วารสารพุทธศาสนศึกษา มีกําหนดออกเปนราย 4 เดือน คือ

ฉบับที่ 1 (มกราคม-เมษายน)  ฉบับที่ 2 (พฤษภาคม-สิงหาคม) และ

ฉบับที่ 3 (กันยายน-ธันวาคม

ขาพเจามีความประสงคจะสมัครสมาชิกวารสารพุทธศาสนศึกษา 

โดยสมัคร [  ]    เปนสมาชิก ตั้งแตปที่.................................ฉบับที่......................
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รวมเปนเงินทั้งสิ้น.................................บาท

กรุณาสงวารสารไปตามชื่อและที่อยูดังนี้
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