
บทที่ 5
การประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท

บฑนี้จะกล่าวถึงปัญหาเรื่องการประเมินการดีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท โดย
พิจารณาคำสอนของพุทธศาสนาเถรวาทที่เกี่ยวกับเรื่องดังกล่าวประกอบพร้อมกับเงื่อนไข วิธีการ 
และผลของการดีความตัวบทซึ่งได้อภิปรายไปแล้วในบทก่อน เพื่อแสดงให้เห็นว่าการดีความตัวบท 
ในพุทธศาสนาเถรวาทจะต้องถูกประเมินอย่างไรจึงจะถือว่าใช้ได้ กล่าวคือ จะพิจารณาให้เห็นว่า 
เง่ือนไขใดบ้างที่เป็นเง่ือนไขเพียงพอ และเงื่อนไขใดบ้างท่ีเป็นเง่ือนไขจำเป็น ซ่ึงทำให้ประเมินได้ว่า 
การดีความตัวบทนั้นเป็นที่ยอมรับว่าใช้ได้ในพุทธศาลนาเถรวาท ท้ังน้ี จะกล่าวถึงความสัมพันธ์ 
ระหว่างการประเมินการดีความตัวบทดังกล่าวกับแนวคิดและคำสอนเรื่องอื่นๆ ในพุทธศาสนาเถร 
วาทประกอบพร้อมกันไปด้วย

นอกจากนี้ ส่วนหลังของบทนี้ยังจะพิจารณาประเด็นปัญหาซึ่งอาจเกิดขึ้นตามมาอันเนื่อง 
มาจากวิธีการประเมินการดีความตัวบทนั้น รวมถึงท่าทีที่ผู้ดีความควรจะปฏิบัติในการดีความตัว 
บทในพุทธศาสนาเถรวาท

5.1 การประเมินการดีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท

บทที่แล้วได้กล่าวถึงเงื่อนไขซึ่งจำเป็นต้องพิจารณาในการดีความตัวบทของพุทธศาสนา 
เถรวาท เง่ือนไขต่างๆ เหล่านั้นก็จะเป็นเงื่อนไขที่จะต้องประเมินลำหรับการประเมินการดีความตัว 
บทในพุทธศาสนาเถรวาทก่อน กล่าวคือ

1 ) การดีความได้พิจารณาถึงโครงเรื่องและบรีบทของเร่ืองราวน้ันในตัวบท นอกจากนี้ยัง 
พิจารณาเปรียบเทียบกับคำสอนหรอเรื่องราวที่ปรากฏในตัวบทอื่นๆ ที่เกี่ยวข้อง
ประกอบพร้อมกันไปด้วย

2) การดีความดังกล่าวแสดงให้เห็นถึงความสัมพันธ์ระหว่างการใช้ภาษาระดับต่างๆ ใน 
ตัวบท (ระดับคำ ระดับประโยค และระดับเร่ืองราว) และความสัมพันธ์ระหว่างส่วน 
ย่อยกับองค์รวมของตัวบท

3) กล่าวคือ การดีความนั้นจะต้องมีความลอดคล้องเกี่ยวข้องกันกับเรื่องทุกข์และการดับ 
ทุกข์ อันถือว่าเป็นองค์รวมของคำลอนในพุทธศาสนา

4) การดีความนั้นแสดงให้เห็นถึงการดำรงชีวิตตามคำสอนของพุทธศาลนา ซึ่งลอดคล้อง 
กันกับสภาพชีวิตของผู้อ่านมากที่สุด (เช่น ทำให้ผู้อ่านเห็นทุกข์ไนชีวิตของตน เห็นถึง
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เหตุเกิดแห่งทุกข์น้ัน เห็นว่าทุกข์น้ันสามารถดับโดยส้ินเชิงได้ เห็นว่าการปฏิบัติธรรม 
แบบใดที,เหมาะกับตน เป็นต้น)

อย่างไรก็ตาม การประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทยังคงมีเงื่อนไขซ่ึงนอก 
เหนือไปจากเง่ือนไขต่างๆ ของการตีความตัวบทเหล่านั้นอีก ในส่วนนี้จะพิจารณาเงื่อนไขของการ 
ประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทดังกล่าว แต่ดังท่ีได้อภิปรายไปแล้วว่า คำสอนใน 
พุทธศาสนาเถรวาทมิได้กล่าวถึงแนวคิดเกี่ยวกับตัวบทและการตีความตัวบทไว้โดยตรงและเฉพาะ 
เจาะจง ดังนั้นแนวคิดเรื่องการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทจึงต้องพิจารณา
จากคำสอนเรื่องอื่นๆ ที่ลอดคล้องกันกับเร่ืองน้ี

5.1.1 แนวคิดเรื่องการประเมินในพุทธศาสนาเถรวาท

เนื่องจากการตีความตัวบทจะนำเสนอการดำรงชีวิตที่เป็นไปได้ใหม่แก่ผู้อ่าน โดยเป็นไป 
ตามการประสานสอดคล้องกันระหว่างสภาพชีวิตของผู้อ่านกับเรื่องราวที่ปรากฏในตัวบท ด้วยเหตุ 
น้ี การตีความจึงอาจจะทำให้ผู้อ่านเปลี่ยนแปลงความเห็น ความเชื่อ หรือทัศนคติในการดำเนิน 
ชีวิตของตนได้ กรณีของตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทก็อาจกล่าวได้ว่า การตีความตัวบทจะนำ 
เสนอการดำรงชีวิตตามคำสอนของพุทธศาสนาH แก่ผู้อ่าน โดยท่ีการตีความตัวบทอาจจะทำให้ผู้ 
อ่านอาจจะเปลี่ยนแปลงความเห็น ความเชื่อ หรือทัศนคติเดิมของตนเสียใหม่ ให้เป็นไปตามคำ 
สอนที่ตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทเสนอ ดังน้ัน การตีความตัวบทจึงเป็นรูปแบบหน่ึงของการได้รับ 
คำสอนของพุทธศาสนาเถรวาท นอกเหนือไปจากการสดับฟังคำลอนจากพระพุทธเจ้า พระสงฆ์ใน 
พุทธศาสนาเถรวาทหรือบุคคลอื่นๆ

คำลอนในพุทธศาลนาเถรวาทที่กล่าวถึงแนวคิดเรื่องการประเมินคำสอนหรือความเชื่อ 
ต่างๆ ท่ีได้รับมา ก็คือหลักกาลามสูตร หลักกาลามสูตรนอกจากจะมีส่วนที่แสดงว่าการอ้างตัวบท 
ไม,เป็นเงื่อนไขเพียงพอต่อการยอมรับหรือถือเอาคำสอนหรือความเชื่อใดว่าถูกต้องแล้ว ยังกล่าวถึง 
เกณฑ์หรือเงื่อนไขของการประเมินคำสอนหรือความเช่ือไว้อีกด้วย ในท่ีนี้จะอภิปรายถึงแนวคิด
เรื่องการประเมินดังกล่าวในพุทธศาสนาเถรวาทที่กล่าวถึงการประเมินคำสอนหรือความเชื่อโดยทั่ว 
ไป (ไม่ว่าจะได้มาจากการตรัสสอนของพระพุทธเจ้า การส่ังลอนของบุคคลอ่ืน การฟังสืบต่อกันมา 
หรือการศึกษาตัวบทก็ตาม) ก่อน' จากนั้นจึงจะนำวิธีการประเมินและเง่ือนไขต่างๆ เหล่าน้ันมา 
พิจารณาการประเมินการตีความตัวบทต่อไป
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หลักกาลามสูตรดังกล่าวปรากฏในเกสปุตตสูตร ดังน้ี

‘‘สมัยหน่ึง พระผู้มีพระภาคเสด็จจาริกไปในโกศลชนบท พร้อมด้วยภิกษุสงฆ์หมู่ใหญ่ 
เสด็จถึงนิคมของพวกกาลามะซ่ือว่า เกสปุตตะ พวกชนกาลามโคตร ชาวเกสปุตตนิคมได้สดับ 
ข่าวมาว่า พระสมณโคดมศากยบุตรทรงผนวชจากศากยสกุลแล้ว เสด็จมาถึงเกสปุตตนิคม 
โดยลำดับ ... คร้ังน้ัน ชนกาลามโคตร ซาวเกสปุตตนิคมได้เข้าไปเฝืาพระผู้มิพระภาคจนถึงท่ี 
ประทับ ... เม่ือต่างก็น่ังลงเรียบร้อยแล้ว จึงได้กราบทูลพระผู้มีพระภาคว่า พระเจ้าข้า มีสมณ 
พราหมณ์พวกหน่ึงมายังเกสปุตตนิคม สมณพราหมณ์พวกน้ัน พูดประกาศแต่เฉพาะวาทะของ 
ตัวเท่าน้ัน ลํวนวาทะของผู้อ่ืนช่วยกันกระทบกระเทียบ ดูหม่ิน พูดกด ทำให้ไม่น่าเช่ือ พระเจ้า 
ข้า มีสมณพราหมณ์อีกพวกหน่ึงมายังเกสปุตตนิคม ถึงพราหมณ์พวกน้ัน ก็พูดประกาศแต่ 
เฉพาะวาทะของตนเท่าน้ัน ส่วนวาทะของผู้อ่ืนช่วยกันกระทบกระเทียบ ดูหม่ิน พูดกด ทำให้ไม่ 
น่าเช่ือ พระเจ้าข้า พวกข้าพระองค์ยังมีความเคลือบแคลงสงสัยในสมณพราหมณ์เหล่าน้ันอยู่ 
ทีเดียวว่า ท่านสมณพราหมณ์เหล่าน้ัน ใครพูดจริงใครพูดเทีจ

พระผู้มีพระภาคตรัส'ว่า ดูกร กาลามชนท้ังหลาย ก็ควรแล้วท่ีท่านท้ังหลายจะเคลือบ 
แคลงสงสัย และท่านท้ังหลายเกิดความเคลือบแคลงสงสัยในฐานะท่ีควรแล้ว* 205 มาเถิดท่าน 
ท้ังหลาย ท่านท้ังหลาย

1) อย่าได้ยึดถือตามถอยคำท่ีได้ยินได้ฟังมา (อนุสสวะ)
2) อย่าได้ยึดถือตามถ้อยคำสืบๆ  กันมา (ปรัมปรา)

การประเมินในท่ีน้ีจะแตกต่างจากการตรวจสอบความถูกต้องตามหลักมหาปเทสส่ีว่า คำสอนหรือตัว 
บทใดท่ีจะถือว่าเป็นคำสอนหรือตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท เพราะการตรวจสอบดังกล่าวอยู่ในข้ันของการ
ตรวจสอบว่าจะถือคำสอนหรือตัวบทน้ัน'เป็นคำสอนหรือตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทได้หรือไม่เท่าน้ัน ซ่ึงถึงแม้ 
ว่าคำลอนน้ันจะผ่านการตรวจสอบตามหลักมหาปเทสส่ีน้ันแล้วก็ตาม แต่พระพุทธเจ้าก็ยังทรงปฏิเสธว่ายังไม่
เพียงพอต่อการยอมรับยึดถือได้ตามข้อห้ามในหลักกาลามสูตรสิบประการน้ัน (ไม่ว่าคำสอนน้ันจะเป็นการตรัส 
สอนโดยพระองค์เอง หรือเป็นตัวบทท่ีผ่านการตรวจสอบตามหลักมหาปเทสส่ีในลำดับต้นๆ  ก็ตาม) แต่การ 
ประเมินท่ีกล่าวถึงท่ีน้ี จะเป็นการประเมินว่าคำลอนใดถูกต้อง ยอมรับได้หรือใช้ได้ตามแนวคิดของพุทธศาสนา 
เถรวาท หรือกล่าวอีกนัยหน่ึงคือเป็นการประเมินว่าคำสอนน้ันผ่านการตรวจสอบว่าควรยอมรับยึดถือได้ ซ่ึงตรง 
กันข้ามกับข้อปฏิเสธสิบประการในเกสปุตตสูตรเหล่าน้ัน.

205 สมัคร บุราวาศ ตีความว่าเกสปุตตสูตรแสดงถึงการยอมรับและรับรองของพระพุทธเจ้าว่าความ 
สงลัยเป็นส่ิงท่ีควร สมัครเปรียบเทียบความสงสัยในเกสปุตตสูตรน้ีว่าเหมือนกับวิธี '‘สงสัยไว้ก่อน" ของเดสั 
การ์ตสั การเปรียบเทียบคำสอนในเกสปุตตสูตรของพุทธศาสนากับแนวคิดของเดสัการ์ตสัดังกล่าวของสมัครน้ียัง 
เป็นข้อถกเถียงได้ ท้ังน้ี เพราะการรับรองของพระพุทธเจ้าในเกสปุตตสูตรน้ันหมายถึงการรับรองความสงสัยใน 
ความเช่ือเท่าน้ัน ไม่ได้รับรองถึงการสงสัยในทุกส่ิงทุกอย่างท่ีไม่ชัดเจนและแจ่มแจ้งเฉกเช่นในแนวคิดของเดสั
การ์ตส์ โปรดพิจารณาข้อเสนอของสมัครดังกล่าวใน สมัคร บุราวาศ. พุทธปรัชญามองจากทรรศนะทางวิทยา 
ศาสตร์ (กรงเทพมหานคร: สำนักพิมพ์ศยาม, 2537), หน้า 91-104.
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3) อย่าได้ยึดถือโดยต่ืนข่าวว่าได้ยินอย่างน้ี (อีติกิรา)
4) อย่าได้ยึดถือโดยอ้างตำรา (ปิฎกสัมปทาน)
5) อย่าได้ยึดถือโดยเดาเอาเอง (ตักกะ)
6) อย่าได้ยึดถือโดยคาดคะเน (นยะ)
7) อย่าได้ยึดถือโดยความตรึกตามอาการ (อาการปริวิตักกะ)
8) อย่าได้ยึดถือโดยชอบใจว่าต้องกันกับทิฐิของตัว (ทิฏฐินิช๓านักขันติ)
9) อย่าได้ยึดถือโดยเช่ือว่าผู้พูดสมควรจะเช่ือได้ (ภัพพรูปตา)
10) อย่าได้ยึดถือโดยความนับถือว่าสมณะน้ีเป็นครูของเรา(สมโณโนครูติ)
เม่ือใด ท่านท้ังหลายพึงรู้ด้วยตนเองว่า ธรรมเหล่าน้ีเป็นอกุศล ธรรมเหล่าน้ีมีโทษ 

ธรรมเหล่าน้ีท่านผู้รู้ติเตียน ธรรมเหล่าน้ีใครสมาทานให้บริบูรณ์แล้ว เป็นไปเพ่ือสิงไม่เป็น 
ประโยชน์เพ่ือทุกข์เม่ือน้ันท่านท้ังหลายควรละธรรมเหล่าน้ันเสีย ...

(จากน้ัน พระพุทธเจ้าตรัสถึง ความโลภ ความโกรธ และความหลง ว่าเป็นธรรมท่ีเกิด 
ข้ึนเพ่ือส่ิงไม่เป็นประโยชน์ เป็นอกุศล มีโทษ ท่านผู้รู้ติเตียน สมาทานให้สมบูรณ์แล้ว เป็นไป 
เพ่ือส่ิงไม่เป็นประโยชน์ เพ่ือทุกข์)

เม่ือใด ท่านท้ังหลายพึงรู้ด้วยตนเองว่า ธรรมเหล่าน้ีเป็นกุศล ธรรมเหล่าน้ีไม่มีโทษ 
ธรรมเหล่าน้ีท่านผู้รู้สรรเสริญ ธรรมเหล่าน้ีใครสมาทานให้บริบูรณ์แล้ว เป็นไปเพ่ือประโยชน์ 
เพ่ือสุข เม่ือน้ันท่านท้ังหลายควรเข้าถึงธรรมเหล่าน้ันอยู่ ...

(จากน้ัน พระพุทธเจ้าตรัสถึง ความไม่โลภ ความไม่โกรธ และความไม่หลง ว่าเป็น 
ธรรมท่ีเกิดข้ึนเพ่ือประโยชน์ เป็นกุศล ไม่มีโทษ ท่านผู้รู้สรรเสริญ สมาทานให้ลมบูรณ์แล้ว 
เป็นไปเพ่ือประโยชน์ เพ่ือสุข)"206

ข้อความในเกลปุตตสูตรข้างต้นสามารถแบ่งออกได้เป็นสองส่วน ส่วนแรกกล่าวถึงข้อห้าม 
มิให้เชื่อโดยอาการลิบอย่าง และอีกส่วนหน่ึงจะกล่าวถึงเกณฑ์หรือเง่ือนไขในการประเมินคำสอน 
ใดว่าเป็นคำสอนที่ถูกต้อง ยอมรับได้ หรือใช้ได้ (ควรเข้าถึงธรรมเหล่าน้ันอยู่) หรือเป็นคำลอนท่ีไม่ 
ถูกต้อง (ควรละธรรมเหล่าน้ันเสีย) แต่เนื่องจากมีปราชญ์และนักวิชาการทางพุทธศาลนาจำนวน 
มากอธิบายและตีความพระสูตรนี้ ซึ่งมีรายละเอียดแตกต่างกันพอสมควรในแต่ละประเด็น โดยใน 
ที่น้ีจะกล่าวถึงความเห็นของท่านเหล่านั้นที่เกี่ยวกับข้อความในส่วนแรกก่อน

206 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาต เล่มท่ี 20 ข้อท่ี 505. (การย่อความและคำ 
อธิบายในวงเล็บเป็นของผู้วิจัย) นอกจากน้ี เน้ือความเร่ืองทำนองเดียวกันกับในเกสปุตตสูตรน้ียังปรากฏใน 
สาฬหสูตร (อันเป็นพระสูตรช่ืงต่อจากเกสปุตตสูตรในพระไตรปิฎก) อีกด้วย โปรดดู พระไตรปิฎก พระ 
สุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ตีกนิบาต เล่มท่ี 20 ข้อท่ี 506.
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ปราชญ์และนักวิชาการทางพุทธศาสนาต่างใช้คำระบุถึงข้อห้ามมิให้เชื่อโดยอาการสิบ 
อย่างในเกสปุตตสูตรแตกต่างกัน พระไตรปิฎกภาษาไทยใช้คำว่า “อย่าได้เชื่อถือตาม’’ และ “อย่า 
ได้เชื่อถือโดย'’ ท่านพุทธทาสภิกขุใช้คำว่า “อย่ารับเอามาเชื่อเพราะว่า'’ และ “อย่าเชื่อเพราะ',207 
ศาสตราจารย่วิทย่ใช้คำว่า “อย่าเชื่อโดย’’ "อย่าเชื่อด้วย” และ ''อย่าเชื่อเพราะ"207 208 รอง
ศาสตราจารย์ลมภารใช้คำว่า “อ้างว่า”209 ส่วนพระธรรมปิฎกใช้คำว่า ''อย่ายึดถือ” โดยหมายถึง 
การไม,ตัดสินหรือลงความเห็นแน่นอนเด็ดขาดลงไปเพียงเพราะเหตุเหล่านี้ และตรงกับคำว่า “อย่า 
ปลงใจเชื่อ’’210 จะเห็นว่า การใช้คำระบุถึงการห้ามเหล่านี้ล้วนมีความหมายในทำนองเดียวกัน 
กล่าวคือ ส่ิงต่างๆ ซ่ึงระบุในข้อห้ามสิบข้อน้ันไม่เป็นเง่ือนไขเพียงพอท่ีจะใช้ในการประเมินคำลอน 
ได้ว่าถูกต้องหรือใช้ได้

ท้ังน้ี ข้อห้ามทั้งสิบข้อในเกสปุตตสูตรลามารถแบ่งออกเป็นกลุ่มเพื่อให้สะดวกในการ
พิจารณาต่อไปได้ว่า อะไรบ้างท่ีไม่เป็นเงื่อนไขเพียงพอของการประเมินคำลอนในพุทธศาสนาเถร 
ว"ท กลุ่มแรก ก็คือ ข้อห้ามลามข้อแรก ได้แก่ า) อย่าได้ยึดถือตามถ้อยคำที่ได้ยินได้ฟังมา 2) อย่า 
ได้ยึดถือตามถ้อยคำสืบๆ กันมา และ 3) อย่าได้ยึดถือโดยตื่นข่าวว่าได้ยินอย่างนี้ ท่านพุทธทาส 
ภิกขุเห็นว่ากลุ่มนี้เป็นประ๓ ทการฟัง ที่เกี่ยวกับการฟัง หรือการที่จะไปทำตามผู้อื่น กล่าวคือ อย่า 
รับเอามาเพียงเพราะเขาได้บอกและฟังตามกันมา หรือเขาประพถูติกระทำกันจรืง เป็นประเพณี 
หรือว่าเขากำลังลือกระฉ่อนกันทั้งบ้านทั้งเมือง211 รองศาสตราจารย์สมภารมีความเห็นคล้ายกับ
ท่านพุทธทาสภิกขุ รองศาสตราจารย์สมภารเห็นว่าข้อห้ามสามข้อนี้จัดได้เป็นกลุ่มประเพณีและ
เลียงของคนส่วนใหญ่212 ส่วนพระธรรมปิฎกมีความเห็นว่า ข้อแรกนั้นรวมถึงการเรียนตามกันมา 
ด้วย ส่วนข้อที่สามนั้นหมายถึงการเล่าลือ213 แต่ไม่ระบุว่าเป็นเสียงของคนส่วนใหญ่เช่นความเห็น 
ของรองศาสตราจารย์ลมภาร จากที่พิจารณาข้อห้ามกลุ่มแรกนี้จะเห็นว่า ทั้งลามข้อเป็นเรื่องเกี่ยว

207 พุทธทาสภิกขุ, มหิดลธรรม. หน้า 160-162.
208 วิทย์วิศทเวทย์, “ความรู้ในทัศนะของพุทธศาสนา’',หน้า 47.
209 สมภาร พรมทา, พุทธปรัชญา มนุษย์ สังคม และป้ญหาจริยธรรม. หน้า 237.
2,0พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉปับปรับปรุงและ,ขยายความ. หน้า 651.
2,1 พุทธทาสภิกขุ, มหิดลธรรม. หน้า 160-161.
212 สมภาร พรมทา, พุทธปรัชญา มนุษย์ ลังคม และปัญหาจริยธรรม. หน้า 238. รองศาลตราจารย์ 

สมภารกล่าวถึงกลุ่มประเพณีและเสียงของคนส่วนใหญ่น้ีโดยนำไปเปรียบเทียบกับแนวคิดในปรัชญาตะวันตกซ่ึง 
ไม่มีสำนักใดยอมรับว่าเป็นพ้ืนฐานของแหล่งความรู้ เพราะการอ้างประเพณีและเสียงของคนส่วนใหญ่เป็นการ 
ท้ิงเหตุผล.

2,3พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและ'ขยายความ. หน้า 651.
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กับการได้ความเชื่อหรือคำสอนจากการฟังตามกันมาจากผู้อื่นหรอเป็นประเพณีความเชื่อของ 
สังคมที่สืบทอดต่อกันมา ดังน้ัน การฟังตามกันมาและประเพณีความเชื่อของสังคมจึงไม่เป็นเงื่อน 
ไขเพียงพอในการประเมินความถูกต้องใช้ได้ของคำสอนในพุทธศาสนาเถรวาท

หากพิจารณาข้อห้ามกลุ่ม.แรกในกรณีของการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถร 
วาทแล้ว ถึงแม้ว่าการฟังตามกันมาจากผู้อื่น (อันรวมถึงการมีประสบการณ์การรับฟังคำลอนของ 
พุทธศาสนาภายในชุมชนของผู้อ่าน) และประเพณีความเช่ือของสังคม (ซึ่งตกทอดสืบต่ออยู่ในการ 
ใช้ภาษาและประสบการณ์เกี่ยวกับคำลอนต่างๆ อีกทั้งยังมีมิติเชิงประวัติศาสตร์ด้วย) จะเป็นเงื่อน 
ไขด้านผู้อ่านซึ่งกำหนดการตีความตัวบทด้วยประการหนึ่ง แต่พุทธศาสนาก็เห็นว่าการตีความตัว 
บทท่ีถูกต้องหรือใช้ได้น้ันไม่จำเป็นต้องถูกประเมินด้วยเงื่อนไขท่ีว่า การตีความตัวบทนั้นจะต้อง
สอดคล้องหรือตรงกันกับการฟังตามกันมาหรือประเพณีความเชื่อของสังคมดังกล่าว214 กล่าวอีก 
นัยหนึ่งคือ ทั้งการฟังตามกันมาจากผู้อื่นและประเพณีความเชื่อของสังคมล้วนอาจเป็นเงื่อนไขที่

* ถ้าพิจารณาว่า การประเมินความถูกต้องใช้ได้ของคำสอนมีเง่ือนไขว่าจะต้องสอดคล้องต้องกันกับการ 
ฟังตามกันมาจากผู้อ่ืนหรือประเพณีความเช่ือของสังคมแล้ว ก็จะมีลักษณะคล้ายกันกับทฤษฏีการให้หสักการ
(justification) ทางญาณวิทยาแบบสหนยนิยมภายนอก (external coherentism) ในปรัชญาตะวันตก ซ่ึงเห็นว่า 
ความเช่ือท่ีได้รับหลักการคือความเช่ือท่ีมีอยู่แน่นอนในระบบความเช่ือหน่ึงซ่ึงสอดคล้องกัน อันรวมถึงความเช่ือ 
ของคนในชุมชนหรือสังคม (สถานการณ์ภายนอก) ซ่ึงก็จะมีบทบาทอย่างจำเป็นต่อการมีหลักการของความเช่ือ 
ด้วย หากเป็นเช่นน้ันแล้ว ด้วยเหตุข้างต้นน้ีจึงทำให้การประเมินความถูกต้องใช้ได้ของคำสอนในพุทธศาสนาไม่ 
ได้เป็นแบบลหนัยนิยมภายนอก.

214 น่าสังเกตว่า ข้อห้ามกลุ่มแรกน้ีจะมีลักษณะเชิงประวัติศาสตร์ค่อนข้างมาก ซ่ึงอาจจะทำให้กล่าวได้ 
ว่า การประเมินคำลอนตามแนวคิดของพุทธศาลนาเถรวาทในเกสปุตตสูตรข้างต้นถือได้ว่า เป็นการปฏิเสธความ 
เพียงพอของการประเมินด้วยเง่ือนไขท่ีว่าคำสอนน้ันจำเป็นต้องถูกต้องตรงกันกับเร่ืองราวเชิงประวัติศาสตร์ 
เพราะดังจะแสดงให้เห็นต่อไปข้างหน้าว่า เง่ือนไขหรือเกณฑ์การประเมินคำสอนตามเกสปุตตสูตรจะเก่ียวข้อง 
กับเร่ืองเซิงจริยธรรมและข้อปฏิบัติในการดำรงชีวิต มากกว่าจะมุ่งเน้นไปท่ีการพิจารณาความลอดคล้องต้องกัน 
กับเร่ืองราวในประวัติศาสตร์ ประเด็นน้ี นักปรัชญาสายการติความในปรัชญาตะวันตกต่างก็มีข้อถกเถียงเก่ียว 
กับเร่ืองความหมายท่ีได้จากการติความตัวบทว่าไม่จำเป็นต้องให้ถูกต้องตรงกันกับประวัติศาสตร์ กล่าวคือ แม้ 
ว่าประวัติศาสตร์จะมีบทบาทในฐานะท่ีเป็นเง่ือนไขกำหนดการติความตัวบทท้ังในแง่ท่ีเก่ียวข้องกับประสบการณ์ 
ของผู้อ่านและในแง่ท่ีถูกสืบทอดกันมาในการใช้ภาษา แต่การติความตัวบทก็ไม่จำเป็นต้องทำให้เกิดผลหรือมี
ความหมายตรงตามประวัติศาสตร์น้ันๆ  ' ก็ได้ หรืออาจจะเรียกได้ว่าเป็นการปฏิเสธแนวคิดประวัติศาสตร์นิยม 
(anti-historicism) ในการติความตัวบท โปรดดูตัวอย่างความเห็นประเด็นน้ีได้ใน Paul Ricoeur,
“Appropriation,” in Hermeneutics and The Human Sciences, pp.183-185.
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กำหนดการตีความตัวบท แต่ก็จะไม่เป็นเงื่อนไขในการประเมินการตีความตัวบทว่าถูกต้องหรือใช้ 
ได้หรือไม่ตามคำสอนของพุทธศาสนาเถรวาท

ข้อห้ามกลุ่มต่อมาได้แก่ช้อที่ 4) อย่าได้ยึดถือโดยอ้างตำรา ข้อนีความเห็นของปราชญ์และ 
นักวิชาการทางพุทธศาสนาส่วนมากจะเห็นตรงกัน ก็คือเห็นว่าการอ้างตำรานั้นไม่เพียงพอต่อการ 
ยืนยันว่าคำสอนนั้นถูกต้องหรือใช้ได้ ดังท่ีได้อภิปรายไปแล้วในบทท่ีสอง หากพิจารณาในแง่ของ 
การประเมินการตีความตัวบทแล้ว ความถูกต้องตรงตามตำราหรือตัวบทต่างๆ ท่ีถูกตีความน้ันก็ไม่ 
ได้เป็นเงื่อนไขเพียงพอของการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนา ดังน้ัน แม้ว่าพุทธศาสนา 
เถรวาทจะให้ความสำคัญกับตัวบทต่างๆ ไว้อย่างสูง อีกท้ังตัวบทเหล่าน้ันก็ล้วนแต่เป็นเง่ือนไขหน่ึง 
ของการตีความตัวบทก็ตาม แต่การประเมินการตีความตัวบทดังกล่าวด้วยเงื่อนไขที่ว่าการตีความ 
ตัวบทจะต้องถูกต้องตรงกันกับตัวบทนันเอง ก็ยังไม่เพียงพอต่อการยอมรับว่าการตีความนั้นถูก
ต้องหรือใช้ใต้ หรืออาจจะกล่าวอีกนัยหนึ่งได้ว่า ถึงแม้ตัวบทนั้นจะผ่านการตรวจสอบความถูกต้อง 
ของการเป็นตัวบทในคำลอนของพุทธศาสนาตามหลักมหาปเทสสี่ก็ตาม (ตามหัวข้อ 2.2.2 ในบทท่ี 
สอง) แต่ก็มิได้หมายความว่า การตีความตัวบทนั้นจะจำเป็นต้องถูกต้องหรือใช้ใต้ตามเกณฑ์และ 
เง่ือนไขการประเมินในเกสปุตตสูตรน้ี

กลุ่มต่อมา คือ ฃ้อท่ีห้าถึงข้อท่ีแปด ได้แก่ 5) อย่าได้ยึดถือโดยเดาเอาเอง 6) อย่าได้ยึดถือ 
โดยคาดคะเน 7) อย่าได้ยืดถือโดยความตรึกตามอาการ และ 8) อย่าได้ยึดถือโดยชอบใจว่าต้อง 
กันกับทิฐิของตัว ท่านพุทธทาสภิกขุจัดสี่ข้อนี้ว่าเป็นเรื่องเกี่ยวกับการคำนึงคำนวณ กล่าวคือ อย่า 
เช่ือทางตรรก (logic) อย่าเชื่อโดยเหตุผลทางนัยคือปรัชญา อย่าเชื่อโดยตรึกตามอาการคือสามัญ 
สำนึก และอย่าเชื่อโดยเพราะมนทนได้ต่อความคิดเรา ต่อความคิดที่เราพิสูจน์215 216 รอง
ศาลตราจารย์สมภารจัดกลุ่มนี้โดยเรียกว่าเป็นการคิดด้วยกระบวนวิธีแบบต่างๆ ท้ังน้ี รอง
ศาสตราจารย์สมภารนำการแบ่งวิธีการใช้เหตุผล (reasoning) ในปรัชญาตะวันตกมาเป็นกรอบใน 
การพิจารณา โดยข้อห้าคือกระบวนวิธีแบบนิรนัย (deduction) ข้อหกคือกระบวนวิธีแบบอุปนัย 
(induction) ส่วนสองข้อท่ีเหลือคือวิธีนิรนัยและอุปนัยผสมกัน2,6 ในกลุ่มน้ี สองข้อแรกท้ังท่านพุทธ 
ทาสภิกขุและรองศาลตราจารย์สมภารค่อนข้างจะมีความเห็นตรงกันคือเป็นการใช้เหตุผล ส่วนข้อ 
ท่ีเจ็ดน้ันไม,จำเป็นต้องเป็นการใช้เหตุผลที่ถูกต้องก็ได้ จึงน่าจะถือว่าเป็นการใช้สามัญสำนึกตาม 
ความเห็นของท่านพุทธทาสภิกขุไปก่อน ส่วนข้อท่ีแปดน้ันก็น่าจะตรงกันกับการลอดคล้องกับความ

2,5 พุทธทาสภิทฃุ, มหิดลธรรม. หน้า 162.
216 สมภาร พรมทา, พุทธปรัชญา มนุษย์สังคม และน้ถเหาจริยธรรม. หน้า 238.
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เห็นหรือทิฐิของตนก่อนหน้าน้ันมากกว่า ด้วยเหตุน้ี จึงอาจจะสรุปได้ว่าข้อห้ามท้ังสี่ฃ้อในกลุ่มน้ีก็ 
คือการกล่าวว่า การใช้เหตุผล สามัญสำนึก และการตรงตามความเชื่อดั้งเดิมของตน217 ไม่เป็น 
เงื่อนไขเพียงพอของการประเมินความถูกต้องใช้ได้ของการตีความตัวบทตามคำสอนของพุทธ 
ศาสนาเถรวาท

หากพิจารณาข้อห้ามกลุ่มนีในกรณีของการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาลนาเถร 
วาทแล้ว ถึงแม้ว่าการใช้เหตุผล (อาจจะถือได้ว่า ส่วนหน่ึงของกระบวนการตีความตัวบท ได้แก่ 
การอธิบายโครงเรื่องของตัวบท รวมถึงการคาดหมายและการตรวจสอบแล้วปรับความเข้าใจภาษา 
ในตัวบทให้เหมาะสม ทั้งหมดก็ล้วนเป็นการใช้เหตุผลประเภทหน่ึง) สามัญสำนึกและความเชื่อ 
ดั้งเดิมของผู้ตีความตัวบท (อ ัน เป็นส่วนหน่ึงของเง่ือนไขด้านผู้อ่าน) จะเป็นเง่ือนไขในการกำหนด 
การตีความตัวบทด้วยประการหนึ่ง แต่พุทธศาลนาก็เห็นว่าการตีความตัวบทท่ีถูกต้องหรือใช้ได้นั้น 
ไม,จำเป็นต้องถูกประเมินด้วยเงื่อนไขที่ว่า การตีความตัวบทนั้นจะต้องสอดคล้องหรือตรงกันกับ
การใช้เหตุผล สามัญสำนึกหรือความเชื่อดั้งเดิมของผู้ตีความตัวบท กล่าวอีกนัยหน่ึงคือ ท้ังการใช้ 
เหตุผล สามัญสำนึกและความเชื่อดั้งเดิมของผู้ตีความตัวบทล้วนอาจเป็นเงื่อนไขที่กำหนดการตี 
ความตัวบท แต่ก็จะไม่เป็นเง่ือนไขในการประเมินการตีความตัวบทว่าถูกต้องหรือใช้ใต้หรือไม่ตาม 
คำสอนของพุทธศาสนาเถรวาท

ข้อห้ามกลุ่มสุดท้าย ได้แก่ 9) อย่าได้ยึดถือโดยเชื่อว่าผู้พูดลมควรจะเชื่อได้ และ 10) อย่า 
ได้ยึดถือโดยความนับถือว่าสมณะนี้เป็นครูของเรานั้น ท่านพุทธทาสภิกขุจัดสองข้อสุดท้ายว่าเป็น 
พวกบุคคล คือถือเอาบุคคลที่น่าเชื่อถือเป็นหลัก218 * รองศาลตราจารย์สมภารมีความเห็นตรงกันใน

’ การปฏิเสธการอ้างเหตุผลโดยเห็นว่าไม่เป็นเง่ือนไขเพียงพอของการประเมินคำสอนน้ี อาจจะถือได้ว่า 
เป็นการปฏิเสธของพุทธศาสนาเถรวาทต่อทฤษฎีความรู้แบบเหตุผลนิยม (rationalism) ในปรัชญาตะวันตกว่า 
ลำพังเหตุผลเองก็ยังไม่เพียงพอต่อการยอมรับความเช่ือหรือความรู้ใดความเหน่ึง.

2,7 หากพิจารณาว่า การประเมินความถูกต้องใช้ได้ของคำสอนมีเง่ือนไขว่าจะต้องสอดคล้องต้องกันกับ 
สามัญสำนึกหรือความเช่ือด้ังเดิมของตนแล้ว ก็จะมีลักษณะคล้ายกันกับทฤษฎีการให้หลักการแบบลหนัยนิยม 
ภายใน (internal coherentism) ในปรัชญาตะวันตก ซ่ึงเห็นว่า ความเช่ือท่ีได้รับหลักการจะข้ึนอยู่กับระบบความ 
เช่ือด้ังเดิมของผู้เช่ือเอง ไม่จำเป็นต้องตรงกันกับความเป็นจริงภายนอก ด้วยเหตุน้ี การประเมินความถูกต้องใช้ 
ได้ของคำสอนในพุทธศาสนาจึงไม่ได้เป็นแบบสหนัยนิยมภายใน ท้ังแนวคิดเร่ืองทฤษฎีการให้หลักการแบบสห 
นัยนิยมภายนอกและแบบสหนัยนิยมภายใน สามารถพิจารณารายละเอียดเพ่ิมเติมได้จาก Jonathan Dancy,
An Introduction to Contemporary Epistemology (Cambridge: Blackwell, 1985), pp. 110-136. 

218 พุทธทาสภิกขุ, มหิดลธรรม. หน้า 162.
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ข้อที่สิบว่าหมายถึงบุคคลที่น่าเชื่อถือ แต่รองศาสตราจารย์ลมภารตีความข้อเก้าว่าได้แก่ ส่ิงท่ีดู 
แล้วน่าเชื่อถือ น่าเป็นไปได้ ซึ่งรองศาสตราจารย์ลมภารถือว่าเป็นการใช้เหตุผลที่ผลมระหว่างวิธี 
การอุปนัยและนิรนัยรูปแบบหน่ึง2 2 แต่พระธรรมปิฎกและศาสตราจารยํวิทย์มีความเห็นที่แตกต่าง 
ออกไป ทังสองท่านเห็นว่าข้อที่สิบหมายถึงบุคคลเช่นกัน แต่ท้ังสองท่านเห็นว่าข้อเก้าหมายถึงรูป 
ลักษณะน่าเชื่อ220 จะเห็นว่า ข้อที่สิบน้ันแน่นอนว่าหมายถึงบุคคล แต่ข้อท่ีเก้าน้ัน ถ้าตีความแบบ 
ท่านพุทธทาสภิกขุแล้วก็หมายถึงบุคคลซึ่งตรงกับข้อที่สิบแล้ว ถ้าตีความแบบรองศาลตราจารย์
ลมภารก็หมายถึงการใช้เหตุผลซึ่งกล่าวไปแล้วข้างต้น ถ้าตีความแบบพระธรรมปิฎกและ
ศาสตราจารย์วิทย์แล้วก็หมายถึงการใช้สามัญสำนึกซึ่งก็ได้อภิปรายไปแล้วอยู่ดี ดังนั้นจึงอาจจะ 
สรุปได้ว่า ข้อห้ามกลุ่มสุดท้ายน้ีแสดงให้เห็นว่าการประเมินความถูกต้องไข้ได้ของคำสอนด้วย
บุคคลนั้นไม่เป็นเงื่อนไขเพียงพอตามคำลอนของพุทธศาสนาเถรวาท

หากพิจารณาข้อห้ามกลุ่มนึในแง่ของการประเมินการตีความตัวบทแล้ว ความถูกต้องตรง 
ตามบุคคลใดบุคคลหนึ่ง (ไม่ว่าจะเป็นผู้ตีความ อาจารย์ผู้สั่งลอน พระสงฆ์ หรอแม้แต่พระพุทธเจ้า 
เอง) ก็ไม่เป็นเงื่อนไขเพียงพอของการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาลนา221 กล่าวอีกนัยหน่ึง 
คือ แม้ว่าการตีความตัวบทนั้นจะผ่านการตรวจสอบความถูกต้องของการเป็นคำสอนในคำลอน
ของพุทธศาสนาตามหลักมหาปเทสสี่ก็ตาม กล่าวคือ ถึงแม้ว่าการตีความตัวบทนั้นจะได้รับการรับ 
รองหรือเป็นการตีความโดยพระสงฆ์ อาจารย์ผู้สั่งลอน หรือบุคคลที่น่าเชื่อถือเพียงใดก็ตาม (ตาม

2,9 สมภาร พรมทา, พุทธปรัชญา มนุษย์ สังคม และป้ญหาจริยธรรม. หน้า 237-238.
22,1 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 651. และ วิทย์ วิศทเวทย์, “ความรู้ 

ในทัศนะของพุทธศาลนา,’, หน้า 47.
221 นักปรัชญาสายการตีความยุคแรกมีความเห็นว่า การตีความตัวบทจะต้องตีความเพ่ือให้ได้ผลตรง 

หรือสอดคล้องกันกับเจตนาของผู้เขียนตัวบทน้ัน แต่นักปรัชญาสายการตีความสมัยต่อมาก็ต่างมีความเห็น
ปฏิเสธแนวคิดดังกล่าวชองนักปรัชญาสายการตีความยุคแรก ข้อห้ามในเกสปุตตสูตรซ่ึงปฏิเสธการประเมินคำ 
สอนหรือการตีความตัวบทด้วยเง่ือนไขทเป็นบุคคลใดบุคคลหน่ึง อันรวมถึงบุคคลผู้เป็นผู้ล่ังสอนหรือผู้เขียนตัว
บทน้ันเองก็ตาม ก็เท่ากับเป็นการปฏิเสธการประเมินดังกล่าวว่าไม่ข้ึนอยู่กับเจตนาของผู้ส่ังสอนหรือเจตนาของผู้ 
เขียนตัวบทน้ันด้วย ถึงแม้ว่าเจตนาเหล่าน้ันจะเป็นเง่ือนไขของวจีกรรมการส่ังสอนหรือการเขียนตัวบทน้ันก็ตาม 
ท้ังน้ี โปรดพิจารณาความเห็นของนักปรัชญาสายการตีความสมัยแรกจนถึงนักปรัชญาในยุคต่อมา ท่ีว่าด้วยเร่ือง 
ความสำคัญของเจตนาของผู้เขียนในการตีความตัวบทนีได้ ใน Paul Ricoeur, “The task of hermeneutics," in 
Hermeneutics and The Human Sciences, pp.43-62.
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หัวข้อ 2.2.1 ในบทท่ีสอง) แต่ก็มิได้หมายความว่า การตีความตัวบทนั้นจะถูกต้องหรือใข้ใด้ตาม 
เกณฑ์และเง่ือนไขการประเมินในเกสปุตตสูตรนี้222

จะเห็นว่า ส่วนแรกของเกสปุตตสูตรจะกล่าวถึงแนวคิดชองพุทธศาลนาว่าด้วยเงื่อนไข
ต่างๆ ซึ่งไม่เป็นเง่ือนไขเพียงพอสำหรับการประเมินความถูกต้องใช้ได้ของคำสอน223 (ถึงแม้ว่าส่ิงท่ี

222 น่าสังเกตว่า จตุปฎิสรณสูตร ซ่ึงเป็นพระสูตรหน่ึงท่ีปรากฏในคัมภีร์ของนิกายสรวาสติวาทิน (หรือ 
อีกช่ือหน่ึงคือ นิกายไวภาษิกะ ซ่ึงเป็นนิกายท่ีเลือกใช้ภาษาสันสกฤตมาแต่งและจดจารึกพระธรรมวินัย นิกายน้ีมี 
บทบาทในการคัดค้านฝ่ายมหาสังฆิกะ (ต้นกำเนิดของพุทธศาสนาฝ่ายมหายาน) ในการสังคายนาคร้ังท่ีสอง 
โปรดดูรายละเอียดเก่ียวกับนิกายน้ีใน เสถียร โพธินันทะ, ประวัติศาสตร์พระพุทธศาสนา, หน้า 295-323.) เช่น 
อภิธรรมโกศาสตร์ของท่านวสุพันธุ และในคัมภีร์ของนิกายมาธยมิกะ (เป็นนิกายหน่ึงในฝ่ายมหายาน มีท่าน 
นาคารชุนเป็นต้นนิกาย เน้นคำลอนเร่ืองศูนยตาหรือความว่าง) เช่น มหาปรัชญาปารมีตาศาสตร์ของท่านนาคาร 
ชุน เป็นต้น มีข้อความหน่ึงท่ีกล่าวสึงร่ืองการยึดถือบุคคลในการศึกษาคำสอนของพุทธศาสนาไว้ว่า "ธรรมเป็นท่ี 
พ่ึง ไม่ใช่บุคคล'’ ศาสตราจารย์ลามอตต์อธิบายข้อความน้ีไว้ว่า ธรรมอันหมายถึงธรรมชาติของสรรพส่ิง (the 

nature of things) มีความสำคัญในการประเมินการติความตัวบทในพุทธศาสนามากกว่าบุคคล อันแสดงให้เห็น 
ว่าคำสอนในพุทธศาสนาไม่ได้เน้นท่ีการยึดติดกับบุคคลใดบุคคลหน่ึง ซ่ึงสอดคล้องกับข้อห้ามในเกสปุตตสูตร 
ช้างต้น นอกจากข้อความเปรียบเทียบธรรมกับบุคคลข้างต้นแล้ว จตุปฎิสรณสูตรยังมิข้อความเปรียบเทียบเร่ืองท่ี 
พ่ึงเอาไว้อีกสามคู่ ได้แก่ ‘'อรรถเป็นท่ีพ่ึง ไม่ใช่พยัญชนะ,’ (จะกล่าวประเด็นน้ีต่อไปข้างหน้า) "นิตารถะ (พระสูตร 
ท่ีมิความหมายแน่นอน) เป็นท่ีพ่ึง ไม่ใช่เนยยารถะ (พระสูตรท่ีมิความหมายไม่แน่นอน ซ่ึงต้องการการแนะนำ 
หรือการตีความเพ่ิมเติม)” และ “ฌานเป็นท่ีพ่ึง ไม่ใช่วิญญาณ” โปรดพิจารณาจตุปภิสรณสูตรและแนวคิดเร่ืองน้ี 
ใน Etienne Lamotte, "Assessment of textual interpretation in Buddhism,” in Buddhist Hermeneutics, 

pp . 11-27.

223 รองศาสตราจารย์สมภารแสดงความเห็นเก่ียวกับข้อห้ามสิบข้อในเกสปุตตสูตรไว้อย่างน่าสนใจว่า
ข้อห้ามเหล่าน้ันมิได้รวมเอาประสาทสัมผัสไว้ด้วยเลย ซ่ึงเป็นเหตุผลสนับสนุน่ให้แก่ผู้ดีค'วามเกสปุตตสูตร'น้ี1ซ่ึง 
เห็นว่า พุทธศาสนามิทฤษฎีความรู้ตามแนวคิดในปรัชญาตะวันตกเป็นแบบประจักษ์นิยม (empiricism) แต่ท้ังน้ี 
ต้องพึงตระหนักด้วยว่า แนวคิดประจักษ์นิยมแบบจัดในปรัชญาตะวันตกบางกลุ่มกล่าวถึงประสบการณ์จาก
ประสาทสัมผัสไว้เพียงท่ีประสาทสัมผัสทางกายภาพท้ังห้าเท่าน้ัน แต่การรับรู้ในพุทธศาสนา (ผัสสะ) มีที,มา'จาก 
ทางใจรวมเพ่ิมเข้ามาเป็นหกทาง ดังน้ัน หากมองว่าพุทธศาสนาไม่ปฏิเสธแนวคิดแบบประจักษ์นิยมแล้ว ต้องเข้า 
ใจด้วยว่าประจักษ์นิยมน้ันต้องไม่เป็นประจักษ์นิยมแบบจัดข้างต้น อย่างไรก็ตาม แม้ว่าข้อห้ามตามคำสอนใน 
เกสปุตตสูตรจะไม่ได้ปฏิเสธประลบการณ์เชิงประจักษ์ไว้ก็ตาม แต่ข้อความในส่วนหลังของเกสปุตตสูตรก็แสดง 
ให้เห็นว่าประสบการณ์เชิงประจักษ์น้ันก็ยังไม่เพียงพอสำหรับการประเมินคำสอนว่าถูกต้องหรือยอมรับได้ เพราะ 
การประเมินยังต้องพิจารณาเง่ือนไขอ่ืนๆ  รวมถึงเง่ือนไขเชิงจริยธรรมด้วย ดังจะอภิปรายต่อไปข้างหน้า ประเด็น 
น้ี รองศาลตรา'จารย์สมภารก็มิค,วามเห็น'ว่า ข้อความในเกสปุตตสูตรน้ีมุ่งเน้นไปท่ีเร่ืองทางจริยศาสตร์เป็นหลัก 
แต่ก็อาจนำมาประยุกต์อธิบายเร่ืองทางญาณวิทยาได้ด้วยเช่นกัน โปรดพิจารณาความเห็นข้างต้นของรอง
ศาสตราจารย์สมภารใน สมภาร พรมทา, พุทธปรัชญา มนุษย์สังคม และปัณหาจริยธรรม. หน้า 238-239.
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แสดงอยู่ในข้อห้ามบางข้อจะเป็นเงื่อนไขจำเป็นของการตีความตัวบทก็ตาม) อย่างไรก็ตาม พุทธ 
ศาสนาเถรวาทก็มีคำลอนที่กล่าวถึงหลักเกณฑ์การประเมินความถูกต้องใชใด้ของคำสอนไว้ โดย 
เงื่อนไขจำเป็นและเงื่อนไขเพียงพอสำหรับการประเมินดังกล่าวปรากฏอยู่ในข้อความส่วนหลังของ 
เกสปุตตสูตร

ข้อความ1ในเกสปุตตสูตรส่วนหลังก็สามารถแบ่ง1ไต้อีกเป็นสองตอนย่อยด้วยกัน โดยตอน 
แรกจะกล่าวถึงเกณฑ์หรอเงื่อนไขในการประเมินคำสอนว่าเป็นคำลอนใดที่ไม,ควรยอมรับยึดถือ 
(ควรละธรรมน้ันเสีย) ซ่ึงได้แก่ 1) เป็นอกุศล (ความโลภ ความโกรธ หรอความหลง) 2) มีโทษ 3) 
ท่านผู้รู้ติเตียน และ 4) ยึดถือนำไปปฏิบัติแล้วเป็นไปเพ่ือส่ิงท่ีไม่เป็นประโยชน์หรือทำให้เกิดทุกข์ 
ส่วนในตอนหลังจะกล่าวถึงเกณฑ์หรือเงื่อนไขในการประเมินคำลอนว่าเป็นคำสอนใดถือว่าเป็นคำ 
สอนท่ีถูกต้อง ยอมรับได้ หรือใซได้ (ควรเข้าถึงธรรมน้ัน) ซ่ึงจะเป็นไปในทางตรงกันข้ามกับข้อ 
ความตอนแรก ได้แก่ 1) เป็นกุศล 2) ไม่มีโทษ 3) ท่านผู้รู้สรรเสรืญ และ 4) ยึดถือนำไปปฏิบัติแล้ว 
เป็นไปเพ่ือประโยชน์หรือความสุข (กล่าวอีกนัยหน่ึงคือ ไม่เป็นไปเพ่ือให้เกิดทุกข์)224 ในท่ีน้ี'จะ 
พิจารณาเกสปุตตสูตรส่วน1หลังน้ีเฉพาะ'ข้อความตอน,หลังเท่าน้ัน เพราะข้อความท้ังสองตอนมี
ความสัมพันธ์ในทางตรงข้ามกันอยู่แล้ว อีกท้ังข้อความตอนหลังก็เป็นข้อความท่ีกล่าวถึงเงือนไฃ
หรือเกณฑ์ในการประเมินเอาไว้โดยตรง ดังนั้นจึงจะพิจารณาเฉพาะการประเมินคำสอนตามเงื่อน 
ไขเหล่านี้ข้างต้น พร้อมกันกับความสัมพันธ์ระหว่างเง่ือนไขเหล่าน้ันกับคำสอนเร่ืองอ่ืนๆ ในพุทธ 
ศาลนาเถรวาทก่อน ส่วนเร่ืองการนำไปใข้ในการประเมินการตีความตัวบทน้ันจะกล่าวถึงในห้'วข้อ 
ต่อ  ๆไปข้างหน้า

ท้ังน้ี หากพิจารณาตามเนื้อความในเกสปุตตสูตรข้างต้นแล้ว จะเห็นว่าคำสอนซ่ึงพุทธ 
ศาสนาเห็นว่าเป็นที่ยอมรับได้หรือถูกต้องนั้น จะต้องผ่านเกณฑ์หรือเง่ือนไขท้ังสี่ข้อข้างต้น กล่าว 
คือ เงื่อนไขทั้งสิ่ข้อรวมกันน้ันเป็นเง่ือนไขเพียงพอสำหรับการประเมินคำสอนตามแนวคิดของพุทธ 
ศาสนาเถรวาท ส่วนเง่ือนไขแต่ละข้อก็จะเป็นเง่ือนไขจำเป็นสำหรับการประเมินน้ันด้วย กล่าวคือ 
ในการประเมินแต่ละครั้ง คำสอนท่ีถือว่าถูกต้องยอมรับได้จะต้องผ่านเกณฑ์หรือเงื่อนไขครบท้ังส่ิ 
ข้อน่ันเอง

224 น่าสังเกตว่า เง่ือนไขหน่ึงของการยอมรับคำลอนในพุทธศาสนาเป็นเง่ือนไขเก่ียวกันประโยชน์ในทาง 
ปฏิบัติและถือว่าเป็นจริง ซ่ึงเป็นความเห็นคล้ายกับแนวคิดปฏิบัตินิยม (pragmatism) ในปรัชญาตะวันตก โปรด 
พิจารณารายละเอียดการเปรียบเทียบเร่ืองน้ีว่าด้วยทฤษฎีความจริงในพุทธปรัชญาเถรวาทกับทฤษฎีความจริง 
แบบปฏิบัตินิยมในชาญณรงค์ บุญหนุน,“ทฤษฎีความจริงในพุทธปรัชญาเถรวาท'’,หน้า 176-191.
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เงื่อนไขประการแรกคือคำสอนนันเป็นกุศล ซึ่งข้อความในเกสปุตตสูตรต่อจากนั้นได้
อธิบายเพิ่มเติมว่าหมายถึงคำลอนที่กล่าวถึง ความไม่โลภ ความไม่โกรธ และความไม่หลง ซ่ึงก็คือ 
คำสอนที่กอปรไปด้วย กุศลมูลสาม หมายถึง รากเหง้าของกุศล อันเป็นต้นตอแห่งความดีและนำ 
ไปสู่ความเจริญ225 อันประกอบด้วย

1) ความไม,โลภ (อโลภะ) เป็นธรรมตรงข้ามกับความโลภ (โลภะ เป็นอกุศลมูลหน่ึงใน 
สามอย่างซึ่งตรงกันข้ามกับกุศลมูลสาม) คือความอยากได้ ธรรมท่ีคู่กันกับความ1ไม่ 
โลภนี้ก็คือ จาคะ หมายถึง ความคิดเผื่อแผ่ ความเสียสละ สละกิเลส สละความสุข 
สบายและผลประโยชน์ส่วนตนได้ พร้อมที่จะรับฟังและช่วยเหลือผู้อ่ืน ไม่เห็นแก,ตน 
เองหรือเอาแต่ใจตัว จะเห็นว่า จาคะจะเป็นคำสอนซึ่งกล่าวถึงความไม่โลภในแง่การ 
ปฏิบัติธรรม

2) ความไม่โกรธ (อโทสะ) เป็นธรรมตรงข้ามกับความโกรธ (โทสะ) คือความคิดประทุษ 
ร้าย ธรรมท่ีคู,กันกับความไม่โกรธน้ีก็คือ เมตตา หมายถึง ความรักใคร่ ปรารถนาดี 
อยากให้ผู้อื่นมีความสุข มีจิตอันแผ่ไมตรีและคิดทำประโยชน์แก่สรรพสัตว์ ในทำนอง 
เดียวกันกับจาคะและความไม่โลภ เมตตาก็จะเป็นคำสอนซึ่งมีความสัมพันธ์กับความ 
ไม่โกรธในแง่ท่ีเป็นการปฏิบัติธรรมเพ่ือความไม่โกรธ

3) ความไม่หลง (อโมหะ) เป็นธรรมตรงข้ามกับความหลง (โมหะ) ธรรมท่ีคู่กันกับความ 
ไม่หลงนี้ก็คือ ปัญญา ซึ่งปัญญานี้ก็เป็นธรรมตรงข้ามกับอวิชชา (ความไม่รู้) อันเป็น 
ปัจจัยเบื้องต้นของการเกิดทุกข์ตามหลักปฏิจจสมุปบาท กล่าวคือ หากผู้ใดที่มีปัญญา 
ถึงระดับซึ่งสามารถดับอวิชชาได้อย่างสมบูรณ์แล้ว ผู้น้ันก็จะดับทุกข์บรรลุธรรม 
ปัญญาจึงเป็นเงื่อนไขสำคัญของการดับทุกข์ตามคำสอนของพุทธศาลนาเถรวาท อัน 
มีรายละเอียดที่จะอภิปรายเพิ่มเติมต่อไปข้างหน้า

เงื่อนไขประการแรกของการประเมินคำสอนของพุทธศาลนาเถรวาทก็คือ คำลอนน้ันจะ
ต้องไม,ประกอบไปด้วยเรื่องความโลภ ความโกรธ และความหลง ในแง่ของการปฏิบัติก็คือ ต้อง 
เป็นคำลอนซึ่งทำให้ผู้รับนำไปปฏิบัติเพื่อละกิเลสความเห็นแก่ตัวของตนเอง เผื่อแผ่แก่ผู้อื่นและ
สรรพสัตว์ และพัฒนาปัญญาของตนให้ลดความหลงผิดเพื่อดับทุกข์ได้ จะเห็นว่า เง่ือนไขการ 
ประเมินประการแรกจะกล่าวถึงในแง่การปฏิบัติของผู้รับคำสอนเพื่อละกิเลสหรืออกุศลมูล และ

225 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก ทีฆนิกาย ปาฎิกวรรค เล่มท่ี 11 ข้อท่ี 394. ส่วนคำอธิบายเพ่ิมเติม 
โปรดดู พระธรรมปิฎก, พจนานกรมพุทธศาสตร์ฉบับประมวลธรรม. หน้า 98.
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พัฒนาปัญญาเพื่อดับทุกข์ แต่นอกจากจะกล่าวถึงในแง่ของผู้รับคำสอนแล้ว ก็ยังกล่าวถึงในแง่ 
ของมนุษย์หรอสรรพสัตว์อ่ืนๆ นอกเหนือจากตัวผู้รับคำสอนเองอีกด้วย

เงื่อนไขของการประเมินประการต่อมาคือความไม่มีโทษของคำสอน ประเด็นน้ีจะเกี่ยวข้อง 
กับคำสอนเรื่องโทษในพุทธศาลนาเถรวาท ซึ่งมีคำสอนเรื่องหนึ่งที่กล่าวถึงวิธีการคิดแยกแยะคุณ 
โทษและทางออก อันเป็นวิธีการคิดซ่ึงพระพุทธเจ้าดำรืไว้เม่ือคร้ังเป็นพระโพธิสัตว์ยังมิได้ตรัสรู้ โดย 
พระองค์ทรงพิจารณาจำแนกสิ่งต่างๆ ในโลกไว้เป็นลามอย่าง226 ได้แก่

1) อัสลาทะ แปลว่า ส่วนดี ส่วนท่ีเป็นคุณ หรือข้อท่ีน่าพึงพอใจ ได้แก่ ความสุขท่ีเกิด'ข้ึน 
ด้วยอาศัยสิ่งต่างๆ ในโลก

2) อาทีนวะ หรือ อาทีนพ แปลว่า ส่วนเสีย ข้อเสีย โทษ หรือข้อบกพร่อง ได้แก่ ความไม่ 
เที่ยงของโลก ความทุกข์ท้ังหลายเป็นโทษหรือเป็นส่วนเสียในโลก

3) นิสสรณะ แปลว่า ทางออก ทางรอด ภาวะหลุดพ้น ปลอดจากปัญหา ไม่ข้ึนต่ออัสลา 
ทะและอาทีนวะของสิ่งที่เป็นปัญหา ได้แก่ การละฉันทราคะในโลกได้ อันหมายถึง 
นิพพาน ซึ่งเป็นการดับทุกข์โดยสมบูรณ์227

จะเห็นว่า แนวคิดเรื่องโทษในพุทธศาลนาจะกล่าวถึงเรื่องคุณและทางออกควบคู่กันไป
โทษในที่นี้ก็หมายถึงทุกข์ต่างๆ ในโลกน่ันเอง พุทธศาสนาเห็นว่าโลกนั้นมีทั้งความสุขซึ่งเป็นคุณ มี 
ความทุกข์ซึ่งเป็นโทษ และมีทางออกได้แก่การละจากปัญหาเรื่องคุณและโทษเหล่านั้น ได้แก่ การ 
บรรลุนิพพานดับทุกข์ได้โดยสมบูรณ์ ถ้าเป็นเซ่นน้ีแล้ว เกณฑ์หรือเงื่อนไขของการประเมินประการ 
ที่สองคือความไม่มีโทษของคำสอนนั้น ก็เป็นการกล่าวถึงคำสอนในเชิงปฏิเสธความเป็นโทษซึ่ง
เป็นด้านลบ กล่าวคือ คำสอนน้ันต้องไม่นำไปสู่ความทุกข์และสอนให้ละเสียจากความทุกข์นั้น

เงื่อนไขประการต่อมาก็คือ ท่านผู้รู้สรรเลรืญคำสอนน้ัน เงื่อนไขข้อนี้อาจจะพิจารณาได้ว่า 
การประเมินคำสอนจะต้องตรวจลอบหรือประเมินโดยไม่ขึ้นอยู่กับบุคคลผู้รับคำลอนนั้นเพียงผู้ 
เดียว แต่จำเป็นต้องตรวสอบหรือประเมินเปรียบเทียบกับผู้อื่นด้วยว่าบุคคลซึ่งเป็นผู้รู้ยอมรับคำ
สอนน้ันด้วยหรือไม่ กล่าวคือ การประเมินจะต้องไม่ประเมินโดยอาศัยความเข้าใจส่วนตัวของผู้

226 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ดิกนิบาต เล่มท่ี 20 ข้อท่ี 543-546. พระพุทธเจ้าตรัส 
ไว้ด้วยว่า หากแม้พระองค์ยังไม่รู้ประจักษ์ชัดตามเป็นจริงเก่ียวกับเร่ืองท้ังสามเร่ืองน้ีด้วยปัญญาแล้ว พระองค์ก็ 
ยังไม่ปฏิญาณว่าตรัสรู้แล้วช่ืงอนุตรสัมมาสัมโพธิญาณ.

227 โปรดดูคำอธิบายเก่ียวกับวิธีคิดแบบคุณโทษและทางออกน้ีโดยละเอียดใน พระธรรมปิฎก, พุทธ 
ธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 689-693.
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ประเมินหรือผู้รับคำลอนแต่เพียงอย่างเดียว แต่ต้องพิจารณาควบคู่ไปกับความเห็นของบุคคลซ่ึง 

เป็นท่ียอมรับได้ว่าเป็นผู้รู้ด้วย ส่วนผู้รู้ใ'นท่ีน้ีก็ย่อมหมายถึงผู้รู้'ไนเร่ืองความเป็นกุศลและความ,ไม่มี 

โทษของคำสอนซ่ึงน่าจะได้แก่ผู้ท่ีดับทุกข์ได้ในระดับหน่ึงน่ันเอง

พระธรรมปิฎกได้ยกตัวอย่างหน่ึงซึ่งเกี่ยวข้องกับประเด็นน้ีไว้ว่า ในอดีตมีพระเถระองค์
หนึ่งซึ่งเป็นอาจารย์สอนศิษย์จำนวนมาก มีคนนับถือมากมาย แล้วมีศิษย์บางคนได้เป็นพระ
อรหันต์ อาจารย์ผู้นั้นเองก็เห็นว่าตนเองได้ฌานสมาปัติ จิตใจสงบไม่รู้สึกว่ามีกิเลสหรือความทุกข์ 
อะไรเลยแล้ว ท่านจึงนึกว่าท่านเป็นพระอรหันต์แล้วด้วย ศิษย์ผู้หน่ึงท่ีเป็นพระอรหันต้ซึ่งลามารถรู้ 
ได้ว่าท่านยังไม่บรรลุเป็นพระอรหันต์ทราบความคิดของอาจารย์ดังกล่าว ก็เลยหาวิธีที่จะทำให้
อาจารย์รู้ตัว โดยการให้อาจารย์ได้เห็นช้างตัวใหญ่เข้ามาโดยฉับพลันทันทีโดยไม่ได้ต้ังตัว อาจารย์ 
ยังไม่ได้ตั้งสติก็ตกใจวิ่งหนี พอว่ิงหนี ศิษย์ก็กระตุกจีวรไว้แล้วบอกอาจารย์ว่าทำไมจะวิ่งหนี
อาจารย์ได้ยินก็ตั้งสติแล้วรู้ตัวว่าตนยังไม่สำเร็จเป็นพระอรหันต์228 229 ตัวอย่างนี้แสดงให้เห็นว่า หาก 
ประเมินตรวจสอบคำสอนด้วยตนเองก็อาจจะไม่ถูกต้องหรือผิดพลาดได้ จึงทำให้การประเมินจำ 
เป็นต้องให้ความสำคัญกับเง่ือนไขซ่ึงเป็นผู้อ่ืนภายนอก หรือชุมชนและลังคมของผู้ประเมินด้วย
เงื่อนไขข้อนี้จึงเป็นการป้องกันไม่ให้ผู้รับคำลอนประมาทด้วยความหลงหรือเข้าใจผิดภายในตนเอง 
แต่ต้องเปิดรับฟังการประเมินหรือการยอมรับคำสอนนั้นจากบุคคลผู้อื่นด้วย

เง่ือนไขของการประเมินคำสอนประการสุดท้ายก็คือ ถ้ายึดถือนำไปปฏิบัติแล้วก็จะเป็นไป 

เพ่ือประโยชน์หรือความสุข ไม่ทำให้เกิดทุกข์ แม้ว่าพุทธศาสนาจะกล่าวถึงความทุกข์ไว้เป็นส,วน 

มาก แต่คำสอนในพุทธศาลนาเองก็กล่าวถึงความสุขไว้โดยแบ่งความสุขไว้เป็นระดับสิบข้ันด้วยกัน 

229 ความสุขท้ังสิบขั้นนี้ลามารถแบ่งได้เป็นสามระดับ ได้แก่

1) กามสุข หมายถึง สุขเน่ืองด้วยกาม ได้แก่ ความสุขโสมนัสท่ีเกิดข้ึนด้วยอาศัยกามคุณ 

ห้า

2) ฌานสุข หรือ สมาปัตติสุข หมายถึง สุขเน่ืองด้วยฌานหรือสุขเน่ืองด้วยสมาปติแปด 

แยกเป็นสองระดับย่อย ได้แก่ สุขในรูปฌานส่ี และสุขในอรูปฌานส่ี

228 พระธรรมปิฎก, การส่ือภาษาเพ่ือเข้าถึงสัจธรรม. หน้า 25-26. ตัวอย่างน้ีพระธรรมปิฎกยกข้ึนมาเพ่ือ 
แสดงถึงประเด็นเร่ืองอ่ืน แต่ตัวอย่างตังกล่าวก็มีส่วนเก่ียวข้องกับประเด็นเร่ืองท่ีอภิปรายถึงอยู่.

229 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก มัซฌิมนิกาย มัชฌิมปัณณาสก์ เล่มท่ี 13 ข้อท่ี 100-102.
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3) นิโรธสมาปัตติสุข หมายถึง สุขเน่ืองด้วยนิโรธสมาปติ กล่าวคือ เป็นสุขเน่ืองด้วย 
นิพพาน อาจจะเรียกได้ว่าคือ นิพพานสุข230 231

พุทธศาสนาจำแนกความสุขตามระดับของความสุขที่ดีกว่า ประณีตลึกซึ่งยิ่งกล่าวไปตาม 
ลำดับขัน เพราะความสุขขันต้น (เซ่น กามสุข) มีส่วนเสียหรือแง่ท่ีเป็นทุกข์แทรกอยู่ด้วยมาก เม่ือ 
เป็นสุขขันลูงฃึนไปก็ย่ิงประณีตบริสุทธ๋ีมากฃึน23, สุขระดับสูงสุดก็คือความสุขเนื่องด้วยนิพพาน
หรือความสุขที่เกิดจากการบรรลุธรรม ดังน้ัน หากพิจารณาในแง่ของการประเมินคำสอนแล้ว เง่ือน 
ไฃนีก็กล่าวถึงคำสอนว่าจะต้องนำไปสู'ความสุขในระดับท่ีสูงฃึนเรอยๆ จนกระท่ังถึงความสุฃท่ีได้ 
จากการบรรลุนิพพานและดับทุกข์ได้สมบูรณ์ซึ่งก็สอดคล้องกับเงื่อนไขประการอื่นๆ ข้างต้นด้วย

ถ้าหากพิจารณาเงื่อนไขของการประเมินคำสอนทั้งลี่ข้อในล,วนหลังของเกสปุตตสูตรนี้ 
พร้อมกันไป ก็จะเห็นว่ามีความสัมพันธ์สอดคล้องและเกี่ยวข้องกับเรองทุกข์และการดับทุกข์ ซ่ึงถือ 
ว่าเป็นคำลอนหลักของพุทธศาลนาเถรวาทนั้นเอง กล่าวคือ คำสอนที่ผ่านการประเมินว่าถูกต้อง 
หรือยอมรับได้ในพุทธศาลนาเถรวาทนันจำเป็นต้องผ่านเกณฑ์หรือเงื่อนไขที่ว่า คำสอนน้ันย่อมไม่ 
เป็นไปเพื่อการเกิดทุกข์และเป็นไปเพื่อการดับทุกข์

ทังนี การเกิดขึนและการดับไปแห่งทุกข์ตามคำลอนในพุทธศาลนา จะเป็นไปตามหลัก 
ปฎิจจสมปบาท ซ่ึงแสดงได้เป็นสองแบบ232 ดังน้ี

1) แบบแรก แสดงการเกิดขึ้นแห่งทุกข์เรียกว่า สมุทยวาร ถือว่าเป็นการแสดงตามลำดับ 
จึงเรียกว่า อนุโลมปฎิจ'จลมุปบาท เทียบในหลักอริยสัจจ์เป็นข้อท่ีสอง คือ ทุกขสมุทัย 
มีความดังนี้

"เพราะอวิชชาเป็นปัจจัย ลังขารจึงมี
เพราะลังขารเป็นปัจจัย วิญญาณจึงมี
เพราะวิญญาณเป็นปัจจัย นามรูปจึงมี
เพราะนามรูปเป็นปัจจัย สฬายตนะจึงมี
เพราะสฬายตนะเป็นปัจจัย ผัสสะจึงมี

230 พระธรรมปิฏกได้อภิปรายเร่ืองความสุขในพุทธศาลนาเถรวาทข้างต้นน้ีไว้อย่างละเอียด โปรดดู บท 
ท่ี 15 ความสุขในพระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรฺงและ,ขยายความ. หน้า 529-565.

231 เร่ืองเดียวกัน,หน้า 531.
232 คำอธิบายเก่ียวกับหลักปฎิจจสมุปบาทในส่วนน้ีโปรดดูรายละเอียดใน เร่ืองเดียวกัน, หน้า 81-84.
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เพราะผัสสะเป็นปัจจัย 
เพราะเวทนาเป็นปัจจัย 
เพราะตัณหาเป็นปัจจัย 
เพราะอุปาทานเป็นปัจจัย 
เพราะชาติเป็นปัจจัย

เวทนาจึงมี 
ตัณหาจึงมี 
อุปาทานจึงมี 
ชาติจึงมี 
ชรามรณะจึงมี

ความโศก ความคร่ําครวญ ทุกข์โทมนัส และความคับแค้นใจ จึงมีพร้อม 
ความเกิดข้ึนแห่งทองทุกข์ท้ังปวงน้ี จึงมีได้ ด้วยประการฉะน้ี'’

2) แบบหลัง แสดงการดับไปแห่งทุกข์ เรียกว่า นิโรธวาร ถือว่าเป็นการแสดงย้อนลำดับ 
จึงเรียกว่า ปฏิโลมปฏิจจสมุปบาท เทียบในหลักอริยสัจจ์เป็นข้อท่ีสาม คือ ทุกขนิโรธ 
มีความดังนี้

''เพราะอวิชชาสำรอกตับไปไม่เหลือ 
เพราะสังขารตับ 
เพราะวิญญาณตับ 
เพราะนามรูปตับ

สังขารจึงตับ 
วิญญาณจึงตับ 
นามรูปจึงตับ 
สฬายตนะจึงดับ

เพราะสฬายตนะตับ 
เพราะผัสสะตับ 
เพราะเวทนาตับ 
เพราะตัณหาตับ 
เพราะอุปาทานตัน 
เพราะชาติตับ
ความโศก ความคร่ําครวญ ทุ

ผัสสะจึงตับ 
เวทนาจึงตับ 
ตัณหาจึงตับ 
อุปาทานจึงตับ 
ชาติจึงตับ 
ซรามรณะ (จึงตับ)

ข'’โทมนัส และความคับแค้นใจ จึงตับ
ความตับแห่งกองทุกข์ท้ังมวลน้ี ย่อมมีด้วยประการฉะน้ี"233

ตามหลักปฏิจจลมุปบาทว่าด้วยการเกิดขึ้นและดับไปของทุกข์ข้างต้นนี้ จะเห็นว่า อวิชชา 
เป็นลาเหตุหรือปัจจัยหลักซึ่งทำให้เกิดทุกข์ หากอวิชชาดับหมดแล้ว ทุกข์ท้ังหมดก็ย่อมดับลงไป 
ด้วย อวิชชา คือ ความไม่รู้แจ้ง ไม่เห็นตามความเป็นจริง ซึ่งอวิชชาในพุทธศาสนาเถรวาท จะหมาย 
ถึง ความไม่รู้ในอริยสัจจ์ลี่ ได้แก่ ไม่รู้ในทุกข์ ไม่รู้ในทุกขสมุทัย ไม่รู้ในทุกฃนิโรธ และไม่รู้ในทุกข 
นิโรธคามินีปฏิปทา234 พระธรรมปิฎกอธิบายไว้ว่าอวิชชาหรือความไม่รู้น้ีเป็นภาวะแห่งการขาด

233 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก สังยุตตนิกาย นิทานวรรค เล่มท่ี 16 ข้อท่ี 1-3. (การเน้นด้วยการขีด 
เสันใต้เป็นของผู้วิจัย).

234 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก สังยุตตนิกาย นิทานวรรค เล่มท่ี 16 ข้อท่ี 17.
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ปัญญา หรือการไม่ใช้ปัญญาหรือปัญญาไม่ทำงานในขณะน้ันๆ235 ปัญญาจึงเป็นธรรมตรงข้ามกบ 

อวิชชา และปัญญาก็ถือว่าเป็นธรรมตรงกันกับวิชชา (ความรู้แจ้ง อันเป็นธรรมท่ีตรงข้ามกับ 

อวิชชา) และญาณ ปัญญาหรือวิชชานีจะเกิดข้ึนแล้วสามารถดับอวิชชาและดับทุกข้โดยสมบูรณ์ได้ 

ก็ด้วยการปฏิบัติธรรมตามมรรคมีองควิเปดในหลักอริยสัจค์ส่ีน้ัน236 ปัญญาจึงเป็นผลของการ

ปฏิบัติธรรมและก็เป็นลาเหตุของการดับอวิชชาซึ่งนำไปสู,การดับทุกข์ตามหลักปฏิจจสมุปบาทนั้น 

ด้วย

ด้วยเหตุน้ี หากเงื่อนไขในการประเมินคำสอนตามเกสปุตตสูตรก็คือคำลอนน้ันต้องเป็นไป 

เพ่ือการดับทุกข์แล้ว ปัญญาก็จะเป็นเง่ือนไขท่ีจำเป็นต้องพิจารณาในการประเมินคำสอนของพุทธ 

ศาสนาเถรวาทด้วย กล่าวคือ คำสอนใดท่ีจะถือว่ายอมรับได้หรือถูกต้องน้ัน เม่ือนำไปปฏิบัติแล้ว 

ย่อมทำให้เกิดปัญญาแล้วสามารถดับทุกขํได้น่ันเอง

ประเด็นน้ี ท่านพุทธทาสภิกขุกล่าวถึงแนวคิดในเกสปุตตสูตรไว้ว่าเป็นการให้ความสำคัญ 
ของปัญญาในฐานะเงื่อนไขของการประเมินคำลอนในพุทธศาสนาเถรวาท ท่านพุทธทาสภิกขุเห็น 
ว่า การยอมรับหรือเชื่อคำสอนใดจะต้องเชื่อเพราะ “ยถาภูตลัมบัปปัญญา” ซึ่งแปลว่า ปัญญาที่ 
มองเห็นตามที่เป็นจริง หรือจะเรืยกฺว่า ‘'สมมาปัญญา” ก็ได้ ทั้งน้ีท่านพุทธทาสภิกขุอ้างถึงคำสอน 
เร่ืองมรรคมีองค์แปดซ่ึงเป็นทางปฏิใ!ติเพ่ือการดับทุกข้ไว้ว่า มรรคมีองค์แปดนั้นถือว่าสัมมาปัญญา 
มาก่อน237 มรรคที่ถือว่าเป็นปัญญา (ตามการแบ่งมรรคออกเป็นไตรสิกขา ได้แก่ อธิศีลสิกขา (ศีล) 
อธิจิตตสิกขา (สมาธิ) และอธิปัญญาสิกขา (ปัญญา)238) ก็คือ สัมมาทิฎฐิ (เห็นชอบ) และสัมมา 
สังกัปปะ (ดำริชอบ)239 ตามที่ได้อภิปรายไว้ในบทที่แล้วว่าสัมมาทิฎฐิถือเป็นจุดเริ่มต้นของการ 
ปฏิบัติธรรมตามมรรคมีองค์แปด ซึ่งการปฏิบัติธรรมตามมรรคมีองค์แปดดังกล่าวจะทำให้เกิดการ 
พัฒนาปัญญาของผู้ปฏิบัติธรรมให้มีระดับสูงขึ้นไปเรื่อยๆ จนสามารถบรรลุธรรมและดับทุกข์ได้
โดยลมบูรณ์ ด้วยเหตุนี้ เหตุผลที่ว่าปัญญาเป็นเงื่อนไขของการประเมินคำสอนในพุทธศาลนาของ 
ท่านพุทธทาสภิกขุจึงแสดงให้เห็นว่า ปัญญานอกเหนือจากจะเป็นผลของการปฏิบัติธรรมแล้ว ก็ยัง 
เป็นการปฏิบัติธรรมเองอีกด้วย โดยมีความสำคัญในฐานะที่เป็นจุดเริ่มต้นของการปฏิบัติธรรม

235 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรฺงและขยายความ. หน้า 109.
236 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก มัชฌิมนิกาย มัซฌิมปัณณาสก์ เล่มท่ี 13 ข้อท่ี 310. โปรดดูการ 

อธิบายเก่ียวกับเร่ืองน้ีในพระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรฺงและขยายความ. หน้า 578-581,924.
237 พุทธทาสภิกขุ, มหิดลธรรม. หน้า 163-165.
238 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาต เล่มท่ี 20 ข้อท่ี 524.
239 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก มัชฌิมนิกาย มูลปัณณาสก์ เล่มท่ี 12 ข้อท่ี 508.
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และในฐานะท่ีเป็นผลของการปฏิบัติธรรมเพ่ือให้ดับทุกข์ใต้โดยสมบูรณ์ในท้ายท่ีสุด หากพิจารณา 

ปัญญาในแง่ของเง่ือนไขการประเมินคำสอนตามน้ีแล้ว คำสอนท่ีถูกต้องหรือยอมรับไต้ในพุทธ

ศาสนาจำเป็นต้องพิจารณาเป็นสองส่วน กล่าวคือ 1) คำสอนนั้นย่อมนำไปสู่การมีปัญญาในระดับ 

เบื้องต้น แล้วเร่ิมต้นการปฏิบัติธรรมตามคำลอนนั้นต่อไป และ 2) เมื่อปฏิบัติธรรมตามคำสอนนั้น 

แล้ว ก็ย่อมนำไปสู่ผลคือการมีปัญญาในระดับข้ันท่ีสูงข้ึน แล้วสามารถดับทุกข์ไต้โดยสมบูรณ์

ส่วนพระธรรมปิฎกแสดงความเห็นเริ่องนี้ไว้โดยให้ความสำคัญกับปัญญาเช่นกัน ดังน้ี

"ในกระบวนการแห่งความเจริญของปัญญา (หรือการพัฒนาปัญญา) อาจกำหนด 
ข้ันตอนท่ีจัดว่าเป็นระยะของศรัทธาได้คร่าวๆ  คือ

1) สร้างทัศนคติท่ีมีเหตุผล ไม่เช่ือหรือยึดถือส่ิงใดส่ิงหน่ึง เพียงเพราะฟังตาม  ๆ กัน 
มา เป็นต้น (ตามแนวกาลามสูตร)

2) เป็นผู้คุ้มครองสัจ'จะ (สัจจานุรักษ์) คือยินดีรับฟังหลักการ ทฤษฎี คำลอน ความ 
เห็นต่างๆ  ของทุกฝ่ายทุกด้าน ด้วยใจเป็นกลาง ไม่ด่วนตัดสินส่ิงท่ียังไม่รู้ไม่เห็นว่าเป็นเท็จ 
ไม่ยืนกรานยึดติดแต่ส่ิงท่ีตนรู้หรือคิดเห็นเท่าน้ันว่าถูกต้องเป็นจริง

3) เม่ือรับฟังทฤษฎี คำสอน ความเห็นต่างๆ  ของผู้อ่ืนแล้ว พิจารณาเท่าท่ีเห็นด้วย 
ปัญญาตนว่าเป็นส่ิงมีเหตุผล และเห็นว่าผู้แสดงทฤษฎี คำสอนหรือความเห็นน้ันๆ  เป็นผู้มี 
ความจริงใจ ไม่ลำเอียง มีปัญญา จึงเล่ือมใสรับเอามาเพ่ือคิดหาเหตุผลทดสอบความจริงต่อ
ษ

4) นำส่ิงท่ีใจรับมาน้ัน มาขบคิดทดสอบด้วยเหตุผล จนแน่ใจแก่ตนว่า เป็นส่ิงท่ีถูก 
ต้องแท้จริงอย่างแน่นอน จนชาบช้ึงด้วยความม่ันใจในเหตุผลเท่าท่ีตนมองเห็นแล้ว พร้อมท่ี 
จะลงมือปฏิบัติพิสูจน์ทดลองให้รู้เห็นความจริงประจักษ์ต่อไป

5) ท้ามีความเคลือบแคลงสงสัย ริบลอบถามด้วยใจบริสุทธ้ิ มุ่งปัญญา มิใซ่ด้วย 
อหังการมมังการ พิสูจน์เหตุผลให้ชัดเจนเพ่ือให้ศรัทธาน้ันม่ันคงแน่นแฟ้น เกิดประโยชน์ 
สมบูรณ์ตามความหมายของมัน"240

พระธรรมปิฎกอธิบายประเด็นนี้ในแง่ของขั้นตอนการพัฒนาปัญญา โดยกล่าวถึงปัญญา 
ไว้อย่างน้อยสามประ๓ ท ได้แก่ 1) ปัญญาในขณะที่รับฟังคำสอน ซึ่งเป็นปัญญาที่มีอยู่เดิมและใช้ 
ในการไตร่ตรองคำสอนท่ีรับเข้ามาน้ันว่ายอมรับไต้หรือไม่ เช่น ตรงกันกับข้อห้ามสิบข้อตามหลักกา 
ลามสูตรหรือไม่ เป็นต้น 2) ปัญญาที่เกิดขึ้นภายหลังจากการขบคิดพิจารณาคำลอน แล้วนำคำ 
ลอนน้ันไปปฏิบัติต่อไป ซึ่งจะนำไปสู่ปัญญาระดับเบื้องต้นในฐานะที่เป็นการปฏิบัติธรรม และ 3)

240 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรฺงและ'ขยายความ. หน้า 650.
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ปัญญาที่มุ่งหวังหรือรู้ได้ด้วยการลงมือปฏิบัติ ซ่ึงจะนำไปสู่ปัญญาระดับท่ีดับทุกข์ได้โดยสมบูรณ์ 

อันเป็นปัญญาข้ันสูงในฐานะผลของการปฏิบัติธรรมในท้ายท่ีสุด การกล่าวถึงปัญญาในทำนองน้ี 

ทำให้เห็นถึงความต่อเน่ืองของกระบวนการพัฒนาปัญญา ซ่ึงจะเกิดข้ึนภายหลังจากการรับฟังคำ 

สอนน่ันเอง

ในกรณีของการตีความดัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท ผลที่ได้จากการตีความตัวบทก็คือ
การที่ผู้ตีความได้รับคำลอนหนึ่งเข้ามาแล้วพิจารณาให้เหมาะสมกับสภาพชีวิตของตนเอง แล้วนำ 
ไปปฏิบัติตามคำสอนน่ันต่อไป ซึ่งลามารถเปรียบขั้นตอนของการตีความตัวบทข้างต้นว่าเสมือน 
กับการก้าวเข้าสู่กระบวนการพัฒนาปัญญาข้างต้นนี้ได้เช่นกัน ดังน่ัน จึงจะนำเกณฑ์หรือเง่ือนไข 
ของการประเมินคำลอนในพุทธศาสนาเถรวาทตามเกสปุตตสูตรนี้ไปใข้ในการประเมินการตีความ 
ตัวบทดังจะแสดงต่อไป โดยที่การประเมินการตีความตัวบทจำเป็นต้องพิจารณาปัญญาของผู้อ่าน 
ซึ่งจะพัฒนาระดับสูงข้ึนไปเรื่อยๆ ตามกระบวนการพัฒนาปัญญาดังกล่าวข้างต้น

ก่อนจะเข้าสู่ประเด็นเรื่องการประเมินการตีความตัวบทต่อไป การพิจารณาแนวคิดเร่ือง 

ปัญญาตามคำลอนในพุทธศาสนาเถรวาทเพิ่มเติมอาจจะทำไห้เข้าใจประเด็นที่อภิปรายข้างต้นได้ 

ชัดเจนย่ิงข้ึน ท้ังน้ี พุทธศาลนาเถรวาทแบ่งปัญญาไว้สามประ๓ ท ได้แก่

1) จินตามยปัญญา คือ ปัญญาเกิดจากการคิดการพิจารณาหาเหตุผล

2) ลุตมยปัญญา คือ ปัญญาเกิดแต่การสดับการเล่าเรียน

3) ภาวนามยปัญญา คือ ปัญญาเกิดแต่การแกอบรมลงมือปฏิบัติ241

การแบ่งประ๓ ทของปัญญานี้แบ่งตามที่มาหรือบ่อเกิดแห่งปัญญา โดยแสดงเป็นระดับขั้น 

ของปัญญาไปตามลำดับ ปัญญาสองระดับแรกเมื่อเปรียบเทียบกับภาวนามยปัญญาก็จะเป็น

ปัญญาซึ่งไม,ได้เป็นผลจากการปฏิบัติธรรม แต่เป็นปัญญาที่ได้มาจากการขบคิดพิจารณาหรือการ 

ศึกษาเรียนรู้ อันรวมถึงการตีความตัวบทในพุทธศาลนาด้วย ดังน่ัน การตีความตัวบทจึงอาจจะทำ 

ให้เกิดปัญญาได้ในลองระดับแรก แต่ก็จะยังไม่เพียงพอที่จะทำให้เกิดภาวนามยปัญญา ซ่ึงเป็น 

ปัญญาที่เกิดจากการปฏิบัติธรรมและเป็นปัญญาที่เป็นเงื่อนไขของการดับทุกฃ็ได้ แต่เนื่องจาก

เงื่อนไขของการประเมินคำลอนตามเกสปุตตสูตรที่ได้อภิปรายไปแล้วข้างต้นแสดงให้เห็นว่า การ 

ประเมินคำสอนจำเป็นต้องพิจารณาไปถึงผลของการปฏิบัติตามคำลอนนั่นว่านำไปสู'การดับทุกข์ 

ได้หรือไม่ด้วย ดังน่ัน ปัญญาที่เป็นผลของการปฏิบัติธรรมแล้วนำไปสู่การดับทุกข์ ซ่ึงในท่ีน้ีก็คือ

241 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎกทีฆนิกายปาฎิกวรรค เล่มท่ี 11 ข้อท่ี 228.
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ภาวนามยปัญญา จึงเป็นเง่ือนไขท่ีจำเป็นต้องพิจารณาในการประเมินคำสอนทุกคร้ังไป อันรวมถึง 

การประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทด้วย

5.1.2 ปัณณากับการประเมินกา?ตีความตัวบท

หากนำเงื่อนไขหรือเกณฑ์ของการประเมินคำลอนที่ได้จากการพิจารณาเกสปุตตสูตรข้าง 

ต้น มาใช้ในการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทแล้ว เง่ือนไขหรือเกณฑ์ของการ 

ประเมินนั้นก็คือ คำลอนที่ได้จากการตีความตัวบทจะต้องเป็นกุศล ไม่มี'โทษ ท่านผู้รู้สรรเสริญ และ 

ปฎิปัติแล้วเป็นไปเพื่อประโยชน์ แต่เนื่องจากการตีความตัวบทจะแสดงให้ผู้อ่านเห็นถึงความเป็น 

ไปได้ในการดำรงชีวิตซึ่งเรื่องราวในตัวบทเสนอแก'ผู้อ่านและสอดคล้องกับสภาพชีวิตของผู้อ่าน 

มากที่ลุด ตังนั้น การตีความตัวบทที่ผ่านการประเมินตังกล่าวจะต้องแสดงให้ผู้อ่านเห็นว่า การมี 

กุศลธรรม (ความไม่โลภ ความไม่โกรธ หรือความไม่หลง) ในการดำรงชีวิต ย่อมไม่ทำให้เกิดโทษ 

บุคคลซึ่งเป็นผู้รู้ก็สรรเสริญการตีความนั้น และหากปฏิบัติแล้วเป็นไปเพื่อประโยชน์ กล่าวคือ การตี 

ความตัวบทอาจทำให้ผู้อ่านเห็นว่าการดำรงชีวิตที่ดีตามคำลอนนั้นย่อมกอปรไปด้วยกุศลธรรม 

หรือแสดงให้เห็นข้อเลียของการดำเนินชีวิตโดยมีอกุศลธรรม (ความโลภ ความโกรธ หรือความ 

หลง) การตีความตัวบทที่ผ่านการประเมินนี้อาจทำให้ผู้อ่านเห็นว่า ในอดีตหากตนมีความคิดที่เป็น 

อกุศลแล้ว ก็จะล่งผลทำให้ชีวิตประลบกับความทุกข์ แล้วอาจทำให้ผู้อ่านปรับเปลี่ยนความเห็น 

เดิมของตนให้เห็นว่า ความคิดที่เป็นกุศลจะทำให้ตับทุกข์หรือทำให้ชีวิตของตนมีความสุขมากยิ่ง 

ข้ึนได้ ตัวอย่างเช่น ผู้ตีความอัคตัญญสูตรอาจจะเห็นว่า ในอดีตเมื่อตนเกิดความโลภมากหรือถือ 

ตนว่าเหนือกว่าผู้อื่น ก็จะเป็นเหตุทำให้ตนถูกตำหนิติเตียนหรือประลบกับความทุกข์ต่างๆ ในชีวิต 

เมื่อเห็นเช่นนั้นแล้วก็ปรับเปลี่ยนความเห็นเดิมของตนเลียใหม่ว่า จะดำเนินชีวิตด้วยความไม่โลภ 

และไม่ถือตนว่าเหนือกว่าผู้อื่น โดยมุ่งหวังว่าจะตับทุกข์ที่เกิดจากอกุศลธรรมเหล่านั้นได้ เป็นต้น

อย่างไรก็ตาม เนื่องจากการประเมินคำลอนในพุทธศาสนาจำเป็นต้องพิจารณาระตับ
ปัญญาที่พัฒนาขึ้นได้จากการรับคำสอนนั้นด้วย ในกรณีที่คำสอนนั้นได้มาจากการตีความตัวบท 
การประเมินการตีความตัวบทจึงจำเป็นต้องพิจารณากระบวนการพัฒนาปัญญาของผู้อ่านด้วยนั้น 
เอง ปัญญาของผู้อ่านในการตีความตัวบทสามารถจำแนกพิจารณาได้เป็นสามประเภท ได้แก่

1) ปัญญาของผู้อ่านที่มีอยู่เดิมก่อนการดีความตัวบท -  เนื่องจากปัญญาในฐานะสังขาร 
ของผู้อ่านก็เป็นเงื่อนไขด้านผู้อ่านประการหนึ่งซึ่งกำหนดการดีความตัวบทด้วย โดย 
ปัญญาที่เป็นความดำริชอบ (สัมมาสังกัปปะ) ก็จะมีส่วนทำให้ผู้อ่านนึกคิดตริตรองตัว 
บทท่ีกำลังอ่านอยู่นั้นว่าเป็นคำลอนที่ยอมรับได้หรือถูกต้องหรือไม่ ส่วนปัญญาที่เป็น
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ความเห็นชอบ (สัมมาทิฏฐิ) ก็จะมีส่วนทำให้ผู้อ่านเข้าใจส่ิงท่ีตัวบทเสนอแก่ตนในการ 

ตีความนันให้ประสานสอดคล้องต้องกันกับเรื่องทุกข์และการดับทุกข็ซึ่งเป็นความเห็น 

ที่ถูกต้องตามคำลอนของพุทธศาสนา อย่างไรก็ตาม หากพิจารณาปัญญาประเภทน้ี 

ในฐานะท่ีเป็นผลของการปฏิบัติธรรมของผ้อ่าน ซ่ึงมีอย่เดิมก่อนการตีความตัวบท63 ÂJ « บ '่ บ
แล้ว (กล่าวคือ เป็น่ภาวนามยปัญญาของผู้อ่านที่มีอยู่ก่อนการตีความ) ผู้อ่านที,มี 
ปัญญาในระดับนี้ก็คือผู้ซึ่งมีประสบการณ์ตรงกับการปฏิบัติธรรมและการดับทุกข์ใน 
ระดับหน่ึงแล้ว ปัญญาในแง่นี้ก็จะทำให้ผู้อ่านเข้าใจเรื่องการปฏิบัติธรรมหรือเรื่องการ 
ดับทุกข์ที่ตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทเสนอแก,ผู้อ่านในการตีความตัวบทนั้นได้อย่าง 
ครบถ้วนสมบูรณ์ด้วย เพราะผู้อ่านน้ันได้มีประสบการณ์ตรงกับส่ิงท่ีตัวบทบ่งถึงซ่ึงถือ 
เป็นเง่ือนไขสำคัญที,จะทำให้เกิดความเข้าใจตัวบทอย่างครบถ้วนสมบูรณ์ได้ (แต่ท้ังน้ี 
ก็ยังต้องตระหนักถึงความสำคัญของประสบการณ์เชิงภาษา อันเป็นเง่ือนไขท่ีทำให้ผู้ 
อ่านเข้าใจภาษาในตัวบทนั้นได้อีกด้วย)

2) ปัญญาของผู้อ่านซึ่งปรับเปลี่ยนไปตามผลที่ได้จากการตีความตัวบท -  เนื่องจากผล

ของการตีความตัวบทอาจทำให้ผู้อ่านได้เห็นถึงความเป็นไปได้ในการดำรงชีวิตของตน 

ให้สอดคล้องเข้ากันกับสิ่งที่ตัวบทเสนอมากที่สุด ในกรณีการตีความตัวบทของพุทธ 

ศาสนาเถรวาท ผลของการตีความตัวบทนั้นก็อาจทำให้ผู้อ่านซึ่งมีความเห็นเดิมไม่

ตรงกันกับคำสอนในพุทธศาสนาปรับเปลี่ยนความเห็นเดิมของตนนั้นเสียใหม่ ให้เป็น 

ความเห็นที่ชอบ (สัมมาทีฏฐิ) ตามคำลอนของพุทธศาสนา แล้วก็อาจจะเริ่มต้นปฏิบัติ 

ธรรมตามคำลอนนั้นต่อไป (แต่กรณีของผู้อ่านที่มีระดับปัญญาขั้นสูงซึ่งดับทุกข์!ด้โดย 

สมบูรณ์แล้ว (เช่น พระอรหันต์) ปัญญาที่มีอยู่เดิมก็ย่อมเป็นความเห็นที่'ชอบแล้วและ 

ไม่จำเป็นต้องปรับเปลี่ยนไปตามผลที่ได้จากการตีความตัวบท)

3) ปัญญาของผู้อ่านที่ได้จากการปฏิบัติธรรมอันเนื่องมาจากผลของการตีความตัวบทนั้น 
-  เมื่อผู้ตีความปฏิบัติธรรมตามผลที่ได้จากการตีความแล้ว หากการปฏิบัติธรรมซ่ึง 
เป็นผลของการตีความนั้นเป็นการปฏิบ ัต ิธรรมที่ถูกต้องและผู้ตีความได้ปฏิบ ัต ิธรรม 
นั้นอย่างถูกต้องแล้ว ก็ย่อมส่งผลให้เกิดภาวนามยปัญญาซึ่งเป็นปัญญาในระดับสูง 
และทำให้ผู้ปฏิบัติธรรมนั้นดับทุกข์!ด้ แต่หากการปฏิปติธรรมที่เป็นผลของการตีความ 
น้ันเป็นการปฏิป้ติธรรมท่ีไม่ถูกต้อง อีกทั้งผู้ตีความก็ยังปฏิบัติธรรมไม่ถูกต้องตามการ 
ปฏิบัติธรรมที่นำไปสู่การดับทุกข์!ด้แล้ว ก็ย่อมไม่ทำให้เกิดภาวนามยปัญญา (แต่ 
กรณีของผู้อ่านท่ีมีระดับปัญญาขั้นสูงซึ่งดับทุกข์ได้โดยสมบูรณ์แล้ว บุคคลผู้น้ันก็ย่อม 
มีความเห็นที่ถูกต้องและดำเนินชีวิตอย่างถูกต้องตามนันแล้ว)
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ถ้าหากประเมินการตีความตัวบทด้วยการพิจารณากระบวนการพัฒนาปัญญาแล้ว การตี 
ความตัวบทที่ถือว่าถูกต้องหรือยอมรับได้ตามคำสอนของพุทธศาสนาเถรวาทก็จะมีลำดับขั้นตาม 
ระดับปัญญาของผู้ดีความที่สูงขึนไปเรื่อยๆ ซึ่งสามารถเรียงลำดับจากการตีความตัวบทที่ผ่าน
เงื่อนไขหรือเกณฑ์การประเมินโดยสมบูรณ์ มาถึงการตีความตัวบทที่ประเมินแล้วถือว่าถูกต้องหรือ 
ยอมรับไดในระดับรองๆ ลงไป ได้ตามลำดับดังนี้

1 ) การตีความตัวบทที่ถือว่าผ่านเงื่อนไขหรือเกณฑ์การประเมินตามคำสอนของพุทธ 

ศาสนาเถรวาทโดยลมบูรณ์ ก็คือการตีความตัวบทซึ่งส่งผลทำให้เกิดการเปลี่ยนแปลง 

ความเห็นเดิมของผู้อ่าน จากความเห็นเดิมที่ไม่ถูกต้อง (ทิฏฐิ) เป็นความเห็นที่ชอบ 

และถูกต้อง (สัมมาทิฏฐิ) ก่อให้เกิดปัญญาในระดับเบื้องต้น และการตีความนั้นทำให้ 

ผู้อ่าน (หรือแม้แต่บุคคลอื่นใดก็ตามที่รู้และเข้าใจถึงการตีความตัวบทนั้น) นำผลท่ีได้ 

จากการตีความนันไปปฏิบัติอย่างถูกต้อง แล้วทำให้เกิดการพัฒนาปัญญาของตน

(ภาวนามยปัญญา) ในระดับสูงจนสามารถดับทุกฃ็ใด้โดยสมบูรณ์242

2) การตีความตัวบทที่ประเมินแล้วถือว่าถูกต้องหรือยอมรับได้ในระดับรองต่อมา ก็จะมี 

ลักษณะเหมือนกับข้อแรก แต่แตกต่างกันที่การตีความนั้นทำให้ผู้อ่าน (หรือบุคคลอื่น

242 หากเปรียบเทียบการประเมนการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทน้ีกับการประเมินการตีความ 

เร่ืองเล่าทางศาสนาของคอมสตอกแล้ว ก็จะเหินถึงความแตกต่างของการประเมินระหว่างแนวคิดในพุทธศาสนา 

กับปรัชญาตะกันตกได้ชัดเจนย่ิงข้ึน คอมสตอกกล่าวถึงการประเมินความจริงของเร่ืองเล่าทางศาสนาโดยมีเง่ือน 

ไขสองประการได้แก่ 1) ความจริงของเร่ืองเล่าจะมาจากการท่ีโลกซ่ึงเป็นผลของการตีความตัวบทถูกต้องตรงกัน 

กับโลกทางศาสนา (transcendental world) และ 2) โลกท่ีได้จากการตีความสามารถผลักตันให้ผู้อ่านเปล่ียนวิถี 

ชีวิตหรือโลกของตนให้เข้ากับโลกท่ีได้จากการตีความเร่ืองเล่า เกณฑ์ข้างต้นสามารถกล่าวอีกนัยหน่ึงได้ว่า การ 

ประเมินการตีความในทัศนะของคอมสตอกก็คือ การตีความน้ันจะต้องตรงกันกับความจริงทางศาสนาและการตี 

ความจะต้องทำให้ผู้อ่านเปล่ียนการดำเนินชีวิตของตนให้เป็นไปตามน้ัน ซ่ึงส่วนหน่ึงก็จะคล้ายกันกับการ

ประเมินในพุทธศาสนา เพราะการตีความจะต้องทำให้เกิดการเปล่ียนแปลงความเหินและการดำเนินชีวิตใหม่ให้ 

สอดคล้องกับการปฏิบัติธรรมท่ีถูกต้อง แต่อีกส่วนหน่ึงจะแตกต่างกับการประเมินในพุทธศาสนา เพราะการตรง 

กันกับความจริงทางศาลนาของพุทธศาสนาเถรวาทจำเป็นต้องผ่านกระบวนการปฏิบัติธรรมและพัฒนาปัญญา 

ให้ถึงพร้อมเสียก่อน จึงจะทำให้เกิดผลคือการเข้าถึงหรือบรรลุธรรมอันเป็นความจริงทางศาสนาน้ันได้ ในแง่น้ี 

การประเมินการดีความของพุทธศาสนาเถรวาทจึงมิได้เกิดข้ึนทันทีภายหลังจากการตีความน้ัน เพราะความจริง 

ทางศาสนาจะเหินได้ภายหลังจากการปฏิบัติธรรมแล้วเท่าน้ัน ซ่ึงเกณฑ์การประเมินของคอมลตอกมิได้ให้ความ 

สำคัญกับการปฏิบัติธรรมและผลของการปฏิบัติธรรมตังกล่าวน้ี อันอาจเป็นเพราะการเน้นไปท่ีตัวบทของศาสนา 

เทวนิยม เช่น ศาสนาคริสต์ ซ่ึงถือว่าความจริงทางศาสนาน้ันปรากฏอยู่ในเร่ืองเล่าหรือเร่ืองราวในตัวบทน้ันแล้ว 

โปรดดูแนวคิดของคอมสตอกตังกล่าวใน Gary L. Comstock, "The truth of religious narratives,” เท 
Philosophy of Religion, p.146.
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ใดก็ตาม) นำผลที่ได้จากการตีความนั้นไปปฏิบัติอย่างถูกต้อง แล้วทำให้เกิดการ

พัฒนาปัญญาของตนได้ในระดับสูงขั้นหนึ่ง แต่ไม่สามารถดับทุกข์ได้โดยสมบูรณ์

กล่าวคือ การตีความนั้นทำให้เกิดภาวนามยปัญญาได้ แต่ไม่ครบถ้วนสมบูรณ์เหมือน 

ข้อแรก อย่างไรก็ตาม หากการตีความนั้นทำให้เกิดภาวนามยปัญญาได้มาก ก็ย่อม 

เป ็นการต ีความท ี่ประเม ินแล ้วยอมร ับได ้ไนระด ับท ี่ส ูงกว ่าการต ีความท ี่ทำให ้เก ิด  

ภาวนามยปัญญาได้น้อยกว่า ซึ่งแน่นอนว่าจะต้องขึ้นอยู่กับการปฏิบัติธรรมของผู้อ่าน 

ด้วย

3) การตีความตัวบทที่ประเมินแล้วถือว่าถูกต้องหรือยอมรับไดในระดับรองต่อมา ก็คือ 

การตีความที่ทำให้เกิดผลแค่การเปลี่ยนแปลงความเห็นเดิมของผู้อ่าน (หรือบุคคลอื่น 

ใดก็ตาม) ให้เป็นความเห็นที่ชอบและถูกต้องได้ เพียงแต่ผู้นั้นไม่ได้นำผลที่ได้จากการ 

ตีความนั้นไปปฏิบัติอย่างถูกต้องต่อจากนั้น กล่าวคือ การตีความนั้นทำให้เกิดปัญญา 

ระดับเบ ืองต ้น (จินตามยปัญญาหรือสุตมยปัญญา) ได้ในระดับหนึ่ง หากการตีความ 

นั้นทำให้เกิดปัญญาในระดับเบื้องต้นได้มาก ก็ย่อมเป็นการตีความที่ประเมินแล้วยอม 

รับได้ในระดับที่สูงกว่าการตีความที,ทำให้เกิดปัญญาในระดับเบื้องต้นได้น้อยกว่า แต่ 

การตีความดังกล่าวก็จะยังเป็นที่ยอมรับได้ในระดับที่ต ํ่ากว่าการตีความที่ผ ู้อ ่านนำไป 

ปฏิบัติแล้วทำให้เกิดภาวนามยปัญญาได้ตามข้อสองนั้นอยู่ นอกจากนี้ การตีความตัว 

บทในข้อนี้จะไม่ผ่านเงื่อนไขเพียงพอของการประเมินตามคำสอนในพุทธศาสนาเถร 

วาท เนื่องจากการตีความตัวบทในข้อนี้ยังไม่ผ่านเกณฑ์ข้อสุดท้ายที่ว่าหากนำไป

ปฏิบัติแล้วทำให้เกิดประโยชน์ (ยังไม่ทำให้เกิดการตับทุกข์ได้) ซึ่งจะแตกต่างจากการ 

ตีความตัวบทในสองข้อแรกที่ผ่านเกณฑ์ข้อนี้แล้ว อย่างไรก็ตาม การตีความตัวบทใน 

ข้อนี้ก็ยังทำให้เกิดความเห็นที่ชอบหรือถูกต้อง หากผู้อ่านนำไปปฏิบัติอย่างถูกต้อง

และเกิดผลคือมืภาวนามยปัญญาเพื่อดับทุกข์ได้แล้ว ก็ย่อมถือเป็นการตีความตัวบท 

ที่ยอมรับได้หรือถูกต้องในระดับสูงขึ้นข้างต้นได้

ตามที่อภิปรายไปข้างต้น ก็อาจจะแบ่งเงื่อนไขของการประเมินการตีความตัวบทในพุทธ 

ศาสนาเถรวาท ได้เป ็นสามประ๓ ท ได้แก่

1) เงื่อนไขจำเป็น คือ การตีความนั้นต้องทำไห้เกิดการเปลี่ยนแปลงความเห็นผิดเดิมของ 

ผู้อ่าน (หรือบุคคลอื่นใดก็ตาม) ให้เป็นความเห็นที่ชอบที่ถูกต้อง (สัมมาทิฏฐิ) พัฒนา 

ให้เกิดปัญญาในระดับเบื้องต้น และถ้าหากนำไปปฏิบัติอย่างถูกต้องแล้ว ก็จะทำให้ 

เกิดการดับทุกข์ได้
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2) เงื่อนไขเพียงพอ คือ เมื่อผู้นั้นปฏิบัติธรรมตามผลที่ได้จากการตีความนั้นอย่างถูกต้อง 

แล้ว ทำให้เกิดผลของการปฏิบัติธรรม ได้แก่ ปัญญาในระดับสูง (ภาวนามยปัญญา) 

ซึ่งทำให้ดับทุกข!ด้ในระดับหนึ่ง

3) เงื่อนไขโดยสมบูรณ์ คือ เงื่อนไขเพียงพอข้างต้นนั้นเอง แต่ส่งผลให้เกิดการดับทุกข์ 

บรรลุธรรมได้โดยสมบูรณ์

ทั้งนี้ ลาเหตุที่ไม่จำกัดการนำผลที่ได้จากการตีความตัวบทไปปฏิปัติธรรมไว้เฉพาะที่ผู้ตี

ความตัวบท แต่รวมถึงบุคคลใดก็ตามด้วยนั้น เนื่องจากการตีความตัวบทไม่เพียงจะทำให้เกิดการ 

เปลี่ยนแปลงความเห็นเดิมของผู้อ่านได้เท่านัน แต่ยังอาจจะทำให้บุคคลอื่นซึ่งรู้และเข้าใจการตี

ความตัวบทนั้นเกิดการเปลี่ยนแปลงความเห็นเดิมของตนต่อไปได้อีกด้วย เพราะเมื่อผู้อ่านตีความ 

ตัวบทแล้ว ก็อาจจะนำผลของการตีความตัวบทนั้นมาเผยแผ่ต่อด้วยการสั่งสอนแก่บุคคลอื่น เขียน 

เป็นตัวบทอีกต่อหนึ่ง หรือสื่อด้วยวิธีการอื่นๆ สืบทอดกันไปอีกก็ได้ (ตัวอย่างเซ่น อรรถาธิบายที่ 

เป ็นตัวบทต่างๆ ในพุทธศาสนาเถรวาทซึ่งมีจำนวนมากและเป็นลำดับการอธิบายต่อกันไป

เป็นต้น) กล่าวคือ การตีความตัวบทอาจทำให้เกิดผลปลายเปิดแก่บุคคลอื่นๆ นอกเหนือ1ไป'จากผู้ตี 

ความตัวบทนั้นเองก็ได้ ด้วยเหตุนี้ การประเมินการตีความตัวบทจึงไม่สามารถจำกัดอยู่เพียงที่การ 

พิจารณาผลของการตีความซึ่งอาจจะเกิดขึ้นเฉพาะที่ผู้ตีความตัวบทนั้นเท่านั้น แต่การประเมิน

ย่อมลามารถพิจารณาที่ผลของการตีความอันอาจจะเกิดขึ้นกับบุคคลอื่นๆ เหล่านั้นได้อีกด้วย หาก 

มองในอีกแง่หนึ่งแล้ว การตีความตัวบทอาจจะยิ่งถือว่าถูกต้องหรือใช้ได้ตามการประเมินดังกล่าว 

มาก'ขึ้นด้วย1ซ้ํา ถ้าหากการตีความตัวบทนั้นเป็นการตีความโดยคำนึงถึงทุกข์และการดับทุกข์ของ 

บุคคลหรือสรรพสัตว์'อื่นๆ ด้วย กล่าวคือ ผู้อ่านตัวบทนอกจากจะตีความให้เหมาะสมกับเงื่อนไข 

ตามสภาพชีวิตของตนเองแล้ว ก็ยังมีเมตตาเอื้อเพีอเผื่อแผ่,โดยตีความ1ให้เหมาะสมกับเงื่อนไขตาม 

สภาพชีวิตของบุคคลหรือสรรพสัตว์อื่นๆ ด้วย (อันลอดคล้องกับเงื่อนไขประการแรกตามเกสปุตต 

สูตรที่ว ่าด้วยความเป็นกุศลของคำสอน เพราะคำลอน (ในกรณีคือการตีความตัวบท) ที่ผ่านเงื่อน 

ไขข้อนี้จะต้องทำให้เกิดผลในเชิงปฏิบัติ ได้แก่ จาคะ เมตตา และปัญญา ด้วย)

5.1.3 แนวคิดเรื่องความหมายในพุทธศาสนาเถรวาท : อรรถ

จากการอภิปรายเรื่องการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทข้างต้นจะเห็น 

ว่า ความหมายที่ยอมรับได้หรือถูกต้องซึ่งได้มาจากการตีความตัวบทจะต้องเกี่ยวข้องกับเงื่อนไข 

เซิงปฏิบัติและผลของการปฏิบัติธรรมด้วยเสมอ อันทำให้แนวคิดเรื่องความหมายในพุทธศาลนา 

เถรวาทมีล ักษณะพิเศษเฉพาะตน ดังจะเห็นได้จากแนวคิดเรื่องอรรถในคำสอนของพุทธศาสนาเถร
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วาท คำว่า อรรถ (หรือ อัตถะ) หมายถึง ความหมาย ประโยชน์ ความมุ่งหมาย ผลที่หมายหรือจุด 

หมาย243 จะเห็นว่า แนวคิดเรื่องอรรถในคำสอนของพุทธศาสนามีมิติทาบซ้อนกันอยู่หลายแง่หลาย 

มุม หากมองในแง่ภาษาแล้ว อรรถก็คือความหมายซึ่งผลที่ได้จากการตีความตัวบทก็คืออรรถในแง่ 

นี้ แต่อรรถก็ยังมิติเชิงปฎิปติและผลซองการปฏิบัติธรรมด้วย เพราะอรรถยังหมายถึงประโยชน์ (ซ่ึง 

ในพุทธศาสนาก็คือการตับทุกข์) หมายถึงความมุ่งหมาย (การปฏิบัติธรรมก็เพื่อมุ่งหมายถึงการตับ 

ทุกข์นั้น) และหมายถึงผลที่หมายหรือจุดหมาย (การตับทุกข์ บรรลุธรรมโดยสมบูรณ์) ความหมาย 

ตามคำสอนของพุทธศาสนาจึงมีความซับซ้อนนอกเหนือไปจากความหมายในเชิงภาษาหรือญาณ 

วิทยา เพราะความหมายในพุทธศาลนายังมีความสัมพันธ์เกี่ยวเนื่องกับการปฏิบัติธรรมและผลที่ 

ได้ในเชิงจริยธรรม ความหมายซึ่งเป็นที่ยอมรับได้ตามการประเมินคำลอนของพุทธศาลนาจึงเป็น 

ความหมายซึ่งทำให้เกิดประโยชน์คือการตับทุกข์ด้วย นอกจากนี้ ความหมายยังต้องมีความ

สัมพันธ์กันกับความเป็นจริง เพราะความหมายที่ถูกต้องสมบูรณ์จะปรากฏได้ก็ต่อเมื่อเกิดการ

บรรลุธรรม (รู้ถึงสภาวะธรรมของสรรพสิ่งตามความเป็นจริง เข้าใจกฎธรรมชาติ และมีประสบ 

การณ์ตรงกับการตับทุกข์เดยสมบูรณ์) ขึ้นแล้ว

แนวคิดเรื่องอรรถในพุทธศาลนาเถรวาทสามารถแบ่งเป ็นประเภทได้อย ่างน ้อยสองแบบ 

แบบแรกจะแบ่งตามระดับชั้นของประโยชน์หรือจุดหมาย244 ได้แก่

1) ท ิฎฐธ ัมม ิก ัตถะ คือ ประโยชน์บัดนี้ ประโยชน์ชีวิตนี้ หรือประโยชน์ปัจจุบัน เป็นจุด 

หมายชั้นต้นหรือจุดหมายเฉพาะหน้า พระธรรมปิฎกอธิบายไว้ว่าหมายถึงประโยชน์ 

อย่างที่มองเห็นๆ กันอยู่ เข้าใจกันง่ายๆ เกี่ยวกับชีวิตประจำวัน เป็นเรื่องชั้นนอก หรือ 

เรื่องธรรมดาสามัญที่มุ่งหมายกันในโลกนี้ ได้แก่ ลาภ ยศ สุข สรรเสริญ หรือทรัพย์สิน 

ฐานะ เกียรติ ไมตรื ชีวิตคู่ครองที่เป็นสุข เป็นต้น รวมถึงการแสวงหาสิ่งเหล่านี้โดยทาง 

ชอบธรรม การปฏิบัติต่อสิ่งเหล่านี้โดยทางที่ถูกต้อง การใช้สิ่งเหล่านี้ทำตนและคนที่ 

เกี่ยวข้องให้มีความสุข การอยู่ด้วยกันด้วยดี ปฏิบัติหน้าที่ต่อกันอย่างถูกต้องใน

ระหว่างมนุษย์เพื่อความสุขร่วมกัน

2) ส ัมปราย ิก ัตถะ คือ ประโยชน์เบื้องหน้า หรือประโยชน์ที่ลํ้าลึกยิ่งกว่าที่จะมองเห็นกัน 

เฉพาะหน้าหรือผิวเผินในภายนอก เกี่ยวด้วยชีวิตด้านในหรือประโยชน์ด้านคุณค่าของ

243 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 594.

น่าสังเกตว่า หลักอริยสัจจ์ส่ี ซึ่งถือเป็นความจริงอันประเสริฐตามคำสอนของพุทธศาสนาเถรวาท ก็ 

เป็นความจริงซึ่งนอกจากจะมีมิติเชิงประจักษ์ (ทุกข์ในโลกและเหตุเกิดแห่งทุกข์ในโลก) แล้ว ยังเน้นไปท่ีมีติเชิงจ 

ริยธรรม (การใช้ชีวิตท่ีควรจะเป็นด้วยการปฏิบัติธรรม เพ่ือการบรรลุธรรมดับทุกข์) อีกด้วย.

244 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก ฃุททกนิกาย จูฬนิทเทส เล่มท่ี 30 ฃ้อท่ี 818.
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ชีวิต เป็นจุดหมายขั้นสูงขึ้นไปกว่าสิ่งที่พึงได้กันตามปกติในโลกนี้ ได้แก่ ความเจริญ 

งอกงามแห่งชีวิตจิตใจที่ก้าวหน้าเติบใหญ่ขึ้นด้วยคุณธรรม ฯลฯ

3) ปรมัตถะ คือ ประโยชน์อย่างยวดยิ่ง หรือประโยชน์ที,เป็นสาระแท้จริงของชีวิต เป็นจุด 

หมายสูงสุดหรือที่หมายขันสุดท้าย ได้แก่ การรู่'แจ้งสภาวะของสิ่งทั้งหลายตามความ 

เป็นจริง มีจิตใจผ่องใส ปราศจากกิเลส อยู่อย่างไร้ทุกข์ ประจักษ์แจ้งซึ่งความสุขอัน 

ประณีตบริสุทธี้โดยสมบูรณ์ที่เรียกว่า วิมุตติและนิพพาน245

ตามการแบ่งอรรถแบบแรกข้างต้นจะเห็นว่า พุทธศาลนาเถรวาทไม่ได้กล่าวถึงเฉพาะ

ประโยชน์หรือความหมายในขั้นสูงซึ่งเป็นการดับทุกข์บรรลุธรรมโดยสมบูรณ์แต่เพ ียงอย่างเดียว 

แต่ยังกล่าวถึงประโยชน์หรือความหมายในชีวิตประจำวันและประโยชน์หรือความหมายในด้านการ 

พัฒนาเจริญงอกงามในทางธรรมของชีวิตด้วย กระนั้น ประโยชน์หรือความหมายขั้นต้นเหล่านี้ก็มี 

ความสำคัญในลำดับที่น ้อยกว่า แต่ก่ไม่ถึอว่าไม่มีความสำคัญไปเสียทีเดียว หากพิจารณาการแบ่ง 

อรรถแบบแรกในแง'ของการตีความตัวบทแล้ว แม้ว่าการตีความตัวบทที่ถูกต้องหรือยอมรับได้โดย 

แท้จริงจะต้องเป็นการตีความตัวบทที่ทำให้เกิดอรรถขั้นสูง (ปรมัตถะ) แต่ก็มิได้หมายความว่าการ 

ตีความตัวบทที่ทำให้เกิดประโยชน์หรือจุดมุ่งหมายในชีวิตประจำวันหรือการพัฒนาในทางธรรม 

ของชีวิต จะไม่มีความหมายหรือด้อยคุณค่าไปเสียทีเดียว กล่าวคือ พุทธศาลนายังให้ความสำคัญ 

ก ับการตีความเพ่ือให้เกิดประโยชน์ในทางโลกด้วย แต่จะดียิ่งขึ้นไปถ้าการตีความนั้นมุ่งก่อให้เกิด 

ประโยชน์ในทางธรรมและเพื่อการดับทุกข์ไนท้ายที่สุด

ส่วนการแบ่งอรรถอีกแบบหนึ่งนั้น แบ่งอรรถไว้เป็นลามประ๓ ทเซ่นกัน ได้แก่246

1) อ ัตต ัตถะ - ประโยชน์ตน พระธรรมปิฎกอธิบายไว้ว่าคือ การบรรลุจุดหมายแห่งชีวิต 

ตน ได้แก่ อรรถสามประ๓ ทตามการแบ่งแบบแรกเท่าที่เกี่ยวข้องกับตนเอง ซึ่งเป็นผล 

เกิดขึ้นแก'ตนโดยเฉพาะ เน้นการพึ่งตนได้ในทุกระดับ เพื่อความ1ไม่ต้องเป็นภาระแก่ผู้ 

อื่นและเพื่อความเป็นผู้พร้อมที่จะช่วยเหลือผู้อื่น

2) ปรัตถะ -  ประโยชน์ผู้อื่น หรือประโยชน์ท่าน คือ การช่วยเหลือเกื้อกูลสนับลนุนผู้อื่นให้ 

บรรลุประโยชน์หรือเข้าถึงจุดหมายแห่งชีวิต (ตามอรรถลามประเภทในการแบ่งแบบ 

แรก)

246 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 594-595.

246 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก ฃุททกนิกาย จูฬนิทเทส เล่มท่ี 30 ข้อท่ี 673.
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3) อ ุภย ัตถะ -  ประโยชน์ทั้งสองฝ่าย หรือประโยชน์ร่วมกัน คือ ประโยชน์ที่เป็นผลเกิดขึ้น 

แก่ทั้งตนเองและคนอื่นๆ หรือแก'สังคม แก่ชุมชนอันเป็นส่วนรวม เซ่น ประโยชน์ที่เกิด 

จากของกลางและกิจส่วนรวม เป็นต้น โดยเฉพาะสภาพแวดล้อมและความเป็นอยู่อ ัน 

เอื้ออำนวยแก,การปฏิบัติเพื่อบรรลุอัตตัตถะและการบำเพ็ญปรัตถะของทุกๆ คน247

ตามการแบ่งอรรถแบบที่สองนี้จะเห็นว่า พุทธศาสนาเถรวาทให้ความสำคัญแก่ประโยชน์ 

หรือจุดมุ่งหมายทั้งในแง่ที่เป็นส่วนบุคคลเฉพาะตน และในแง่ที่เป็นของบุคคลอื่น รวมถึงสังคมและ 

ชุมชนโดยรวมด้วย หากพิจารณาเกี่ยวข้องกับเรื่องความหมายที่ได้จากการตีความตัวบทแล้ว ผู้ 

อ่านนอกจากจะตีความโดยตระหนักถึงประโยชน์เฉพาะตนแล้ว ก็พึงคำนึงถึงประโยชน์ของบุคคล 

อื่นและประโยชน์ที่จะมีร่วมกันด้วย ทั้งนี้เพราะมนุษย์และสรรพสัตว์ล้วนดำรงชีวิตอย่างสัมพันธ์

อาศัยเกื้อกูลกัน ประโยชน์ที่เกิดขึ้นร่วมกันก็ย่อมเอื้ออำนวยต่อการปฏิบัติธรรมของแต่ละบุคคล

ด้วยเซ่นกัน คังนัน การตีความตัวบทตามแนวคิดในพุทธศาสนาเถรวาทจึงควรพิจารณาทั้ง

ประโยชน์ของบุคคลอื่นๆ ของสังคม และของสรรพสัตว์อื่นๆ ประกอบไปพร้อมกันกับประโยชน์ 

เฉพาะตนด้วย

ประเด็นนี้ พระธรรมปิฎกกล่าวถึงคำลอนหนึ่งในพุทธศาสนาเถรวาท ได้แก่ ปฏิส ัมภิทา248 

ว่ามีความสำคัญในแง่ของการใช้ภาษา249 ซึ่งอาจหมายรวมถึงการตีความตัวบทด้วย ปฏิสัมภิทา 

หมายถึง ปัญญาแตกฉานมีอยู่สี่ประการ ได้แก่

า) อ ัตถปฏิส ัมภ ิทา คือ ปัญญาแตกฉานในอรรถ ปรีชาแจ้งในความหมาย เห็นข้อธรรม 

หรือความย่อ ก็สามารถแยกแยะอธิบายขยายออกไปได้โดยพิสดาร เห็นเหตุอย่างหนึ่ง 

ก็ลามารถคิดแยกแยะกระจายเชื่อมโยงต่อออกไปได้จนล่วงรู้ถึงผล

2) ธ ์มมปฏ ิส ัมภ ิทา คือ ปัญญาแตกฉานในธรรม ปรีชาแจ้งในหสัก เห็นอรรถาธิบาย 

พิสดาร ก็ลามารถจับใจความมาตั้งเป็นกระทู้หรือหัวข้อได้ เห็นผลอย่างหนึ่ง ก็ 

สามารถสืบสาวกสับไปหาเหตุได้

3) นิร ุตติปฏิสัมภิทา คือ ปัญญาแตกฉานในนิรุกติ ปรีชาแจ้งในภาษา รู้ศัพท์ ถ้อยคำ 

บัญโนติ และภาษาต่างๆ เข้าใจใช้คำพูดชี้แจงให้ผู้อื่นเข้าใจและเห็นตามได้

247 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและชยายุความ. หน้า 599.

248 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต เล่มท่ี 21 ข้อท่ี 172.

249 พระธรรมปิฎก, การสื่อภาษาเพื่อเข้าถึงสัจธรรม. หน้า 35-40.
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4) ปฏ ิภาณปฏิส ัมภ ิทา คือ ปัญญาแตกฉานในปฏิภาณ ปรีชาแจ้งในความคิดทันการ มี 

ไหวพริบ ซึมซาบในความรูที่มีอยู่ เอามาเชื่อมโยงเข้าสร้างความคิดและเหตุผลขึ้นใหม่ 

ใช้ประโยชน์ลบเหมาะ เข้ากับกรณีเข้ากับเหตุการณ์250

หากพิจารณาปฏิสัมภิทาในแง่การตีความตัวบทแล้วก็จะเห็นว่า ปัญญาแตกฉานทั้งลี่

ประการนี้ก็คือเงื่อนไขสำคัญของการตีความตัวบทที่ดีนั่นเอง เงื่อนไขประการแรกก็คือ ผู้ตีความที่ดี 

จะต้องมีป ัญญาแตกฉานในความหมาย ประโยชน์และจุดมุ่งหมายของคำสอนหรือธรรมเรื่องนั้นๆ 

ว่ามุ่งสู,ผลคือการตับทุกข็ได้อย่างไร เงื่อนไขประการที่สองก็คือ ผู้ดีค'วามที่ดี'จะต้องมีปัญญาแตก 

ฉานในธรรมหรือมีประสบการณ์กับธรรมเรื่องนั้นๆ ส่วนเงื่อนไขประการที่ลามก็คือ เง่ือนไขเชิง 

ภาษาของผู้ต ีความที่ด ีซ ึ่งจะต้องเป็นผู้ม ีประสบการณ ์ก ับภาษาที่ใช ้ในตัวบทและสามารถตีความ 

แล้วอธิบายให้ผู้อื่นเข้าใจตามได้ด้วย และเงื่อนไขประการสุดท้ายก็คือ ผู้ตีความที่ดีต้องลามารถ 

ปรับเอาคำลอนในตัวบทเรื่องนั้นมาประสานลอดคล้องเข้ากันกับสภาพชีวิตและเหตุการณ์ต่างๆ ได้ 

อย ่างเหมาะสม กล่าวคือ ผู้ตีความที่ดีจะต้องมีปฏิภาณไหวพริบในการประยุกต์ตีความคำสอนใน 

ตัวบทมาใช้เพื่อให้ได้ความหมายที่เหมาะแก่ประโยชน์ในสถานการณ์ซึ่งแตกต่างกันได้เป็นอย่างตี 

นั่นเอง

5.2 ประเด็นต่อเนื่องจากแนวคิดเรื่องการประเมินการดีความตัวบท

เน ื่องจากการประเมินการตีความตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทมีส ักษณะพิเศษเฉพาะตัว 

อันก่อให้เกิดประเด็นปัญหาต่อเนื่องตามมา ในส่วนหลังของบทนี้จะกล่าวถึงประเด็นปัญหาเหล่า 

นั้นอย่างน้อยลามเรื่อง ได้แก่ ปัญหาเรื่องการประเมินตัวบทกับความหมายที่ได้จากการตีความ 

ปัญหาเรื่องความสัมพันธ์ระหว่างการตีความตัวบทกับการปฏิบัติธรรม และปัญหาเรื่องท่าทีที่ควร 

จะมีต ่อตัวบท

5.2.1 การประเมินตัวบทกับความหมายที่ได้จากการตีความ

ในบทที่ลามได้อภ ิปรายถึงคำลอนเรื่องวจีกรรมในฐานะแนวคิดเรื่องการใช ้ภาษาไว้ว ่า 

พุทธศาสนาเห็นว่าการใช้ภาษาเป็นการกระทำที่มีมิติเชิงคุณค่า การใช้ภาษาจึงสามารถถูก

ประเมินคุณค่าของการใช้ภาษานั้นได้ด้วย ในกรณีของการใช้ภาษาที่เป็นการเขียน ตัวบทซึ่งเป็น

250 พระธรรมปิฎก, พจนานทรมพุทธศาสตร์ฉบับประมวลธรรม. หน้า 144.
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ผลของการเขียนก็ย่อมสามารถถูกประเมินได้เช่นกัน ประเด็นนี้ ข้อความในปาสาทิกสูตรได้กล่าว 

ถึงการประเมินความถูกต้องของพยัญชนะ (ถ้อยคำในตัวบท) โดยเปรียบเทียบกับอรรถ (ความ 

หมายของตัวบท) ไว้ ตังนี้

'‘ดูกรจุนทะ ธรรมท้ังหลายเหล่าน้ีแล อันเราแสดงแล้วด้วยความรู้ยิ่ง ซ่ึงเป็นธรรมท่ี 

บริษัททั้งหมดเทียว พึงพร้อมเพรียงกันประชุม รวบรวมตรวจตราอรรถด้วยอรรถ พยัญชนะ 

ด้วยพยัญชนะ โดยวิธีท่ีพรหมจรรย์น้ีจะพึงตั้งอยู่ตลอดกาลยืดยาว ตั้งมั่นอยู่สิ้นกาลนาน 

พรหมจรรย์น้ันจะพึงเป็นไปเพ่ือเก้ือกูลแก่ชนเป็นอันมาก เพื่อความสุขแก่ชนเป็นอันมาก เพ่ือ 

อนุเคราะห์แก่ชาวโลก เพ่ือประโยชน์ เพ่ือเก้ือกูล เพ่ือความสุขแก'เทพดาและมนุษย์ทั้งหลาย 

ฯ

ดูกรจุนทะ ก็บริษัทเหล่าน้ันแล พึงพร้อมเพรียงกัน ช่ืนบานกัน ไม่วิวาทกัน สืกษาเถิด 

สพรหมจารีสงฆ์ผู้ใดผู้หน่ึงพึงกล่าวธรรม หากว่าในภาษิตของสพรหมจารีน้ัน คำอย่างน้ีพึงมี 

แก่เธอท้ังหลายว่า อาวุโส ท่านผู้มีอายุน้ีแลถือเอาอรรถน่ันแหละผิด และยกข้ึนซ่ึงพยัญชนะ 

ท้ังหลายผิด ดังน้ี เธอท้ังหลายไม่พึงยินดี ไม่พึงคัดค้านต่อสพรหมจารีน้ัน คร้ันแล้ว 

ลพรหมจารีน้ันอันพวกเธอพึงกล่าวอย่างน้ีว่า อาวุโส พยัญชนะเหล่าน้ีหรือพยัญชนะเหล่า 

น้ันของอรรถน้ี เหล่าไหนจะลมควรกว่ากัน อรรถน้ีหรืออรรถน่ันของพยัญชนะเหล่าน้ี อย่าง 

ไหนจะลมควรกว่ากัน หากว่าสพรหมจารีน้ันพึงกล่าวอย่างน้ีว่า อาวุโส พยัญชนะเหล่าน้ี 

แหละของอรรถน้ีสมควรกว่า และอรรถน้ีแหละของพยัญชนะเหล่าน้ีลมควรกว่า สพรหมจารี 

น้ันอันพวกเธอไม่พึงยินดี ไม่พึงรุกราน คร้ันแล้วสพรหมจารีน้ันแหละ อันพวกเธอพึงให้รู้ด้วย 

ดี เพ่ือไตร่ตรองอรรถน้ันและพยัญชนะเหล่าน้ัน ฯ

ดูกรจุนทะ ถ้าสพรหมจารีสงฆ์แม้อ่ืนอีก พึงกล่าวธรรม หากว่าในภาษิตของ

สพรหมจารีน้ัน คำอย่างน้ี'พึงมีแก่เธอฺท้ังหลาย'ว่า ท่านผู้มีอายุนี้แลถือเอาอรรถเท่านั้นผิด ยก 

ข้ึนซ่ึงพยัญชนะท้ังหลายชอบ ดังน้ี เธอท้ังหลายไม่พึงยินดี ไม่พึงคัดค้านต่อสพรหมจารีนั้น 

ครั้นแล้วสพรหมจารีนั้นอันพวกเธอพึงกล่าวอย่างน้ีว่า อาวุโส อรรถน้ีหริออรรถน่ัน'ของ

พยัญชนะเหล่าน้ีอย่างไหนจะสมควรกว่ากัน หากว่าสพรหมจารีนั้นพึงกล่าวอย่างนี้ว่า

อาวุโส อรรถนี้แหละของพยัญชนะเหล่าน้ีสมควรกว่า สพรหมจารีน้ัน อันพวกเธอไม่พึงยก 

ย่อง ไม่พึงรุกราน คร้ันแล้วสพรหมจารีน้ันแหละ อันพวกเธอพึงให้รู้ด้วยดี เพ่ือไตร่ตรองอรรถ 

น้ัน ฯ

ดูกรจุนทะ ถ้าสพรหมจารีสงฆ์แม้อ่ืนอีก พึงกล่าวธรรม หากว่าในภาษิตของ

สพรหมจารีน้ัน คำอย่างนี้พึงมีแก่เธอท้ังหลายว่า ท่านผู้มีอายุนี้แลถือเอาอรรถเท่านั้นชอบ 

ยกข้ึนซ่ึงพยัญชนะท้ังหลายผิด ดังน้ี พวกเธอทั้งหลายไม่พึงยินดี ไม่พึงคัดค้านต่อส

พรหมจารีน้ัน สพรหมจารีน้ันอันพวกเธอพึงกล่าวอย่างน้ีว่า อาวุโส พยัญชนะเหล่านี้เทียว 

หรือว่าพยัญชนะเหล่าน้ันของอรรถน้ี เหล่าไหนจะลมควรกว่ากัน หากว่าลพรหมจารีนั้นพึง 

กล่าวอย่างน้ีว่า พยัญชนะเหล่านี้แหละ ชองอรรถน้ีแล ลมควรกว่า ลพรหมจารีนั้นอันพวก
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เธอไม่พึงยกย่อง ไม่พึงรุกราน คร้ันแล้วสพรหมจารีนั้นแหละ อันพวกเธอพึงให้รู้ด้วยดี เพ่ือ 

ไตร่ตรองพยัญชนะเหล่าน้ันน้ันเทียว ฯ

ดูกรจุนทะ ถ้าสพรหมจารีสงฆ์แม้อ่ืนอีก พึงกล่าวธรรม หากว่าในภาษิตของ 

สพรหมจารีน้ัน คำอย่างนี้พึงมีแก่เธอท้ังหลายว่า ท่านผู้มีอายุนี้แลถือเอาอรรถนั่นแหละชอบ 

ยกข้ึนช่ึงพยัญชนะท้ังหลายก็ชอบ ดังน้ี เธอท้ังหลายพึงช่ืนชม พึงอนุโมทนาภาษิตชอง 

สพรหมจารีนั้นว่า ดีแล้ว ลพรหมจารีน้ันอันพวกเธอพึงกล่าวอย่างน้ีว่า อาวุโส เป็นลาภของเรา 

ท้ังหลาย อาวุโส พวกเราได้ดีแล้วท่ีจักระลึกถึงท่านผู้มีอายุ ผู้เป็นสพรหมจารีเซ่นท่าน ผู้เข้าถึง 

อรรถ ผู้เข้าถึงพยัญชนะอย่างน้ี ดังน้ี ฯ”251

ดังท ี่ได้กล่าวไวในบทที่สองแล้วว่า พระสูตรข้างต้นแสดงถึงแนวคิดของพุทธศาสนาเถร

วาทที่เห ็นว ่า ท ั้งพยัญชนะและอรร่ทต ่างม ีความสำค ัญ ต ้องพ ิจารณาตรวจสอบซึ่งก ันและก ันและ 

ทำความเข ้าใจให้ถ ูกต ้อง นอกจากนั้น ข ้อความจากพระสูตรดังกล่าวย ังแสดงถึงความเป็นไปได้ท ี่

ว่า

1) แม้ว่าพยัญชนะจะถูก แต่อรรถก็อาจจะผิดได้ ในกรณีของการตีความตัวบท แม้ว่าตัว 

บทจะเป็นคำลอนที่ถ ูกต้อง แต่การตีความตัวบทนั้นก็อาจจะทำให้ได้ความหมายที่ไม่ 

ถูกต้องได้ เพราะผลของการตีความอาจจะไม่ผ่านเกณฑ์หรือเงื่อนไขของการตีความ 

ตัวบทซึ่งอภิปรายไปแล้วข้างต้นก็ได้ นอกจากนี้ ความเป็นไปได้แบบแรกนี้แสดงให้ 

เห็นถึงความสำคัญของตัวบท (พยัญชนะ) ในฐานะที่เป็นต้นแบบหรือมาตรฐาน

สำหรับการตรวจสอบความหมายที่ได้จากการตีความตัวบทด้วย

2) แม้ว่าอรรถจะถูก แต่อาจจะมีการยกพยัญชนะผิดได้ ในกรณีของการตีความตัวบทใน

พุทธศาลนาเถรวาท ผู้อ่านตัวบทในพุทธศาสนาอาจจะตีความตัวบทแล้วนำไปปฎิบติ 

ธรรมทำให้เกิดผลคือการคับทุกข็ใด้ กล่าวคือ อาจจะตีความตัวบทแล้วได้อรรถที่ถูก 

ต้องตามเกณฑ์หรือเงื่อนไขของการประเมินการตีความตัวบท แต่เมื่อกลับมาพิจารณา 

ตัวบทแล้ว ก็อาจจะพบว่ามีข้อความในตัวบทบางส่วนซึ่งขัดแย้งหรือไม่ถูกต้องตรง

ตามอรรถที่ได้มานั้นก็ได้ อันอาจจะเกิดจากความผิดพลาดในการสืบทอดตัวบทที่

กระทำกันอย่างต่อเนื่องมาเป็นระยะเวลายาวนาน หรืออาจจะเกิดจากการตีความ

หรืออธิบายคำสอนเพิ่มเติมเข้าไปเป็นตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท โดยที'การตีความ 

หรืออธิบายคำลอนเพิ่มเติมนั้นขัดกับหลักคำสอนสำคัญของพุทธศาลนา ก็เป็นได้

251 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค เล่มท่ี 11 ข้อท่ี 108-112.
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ในที่นี้จะกล่าวถึงความเป็นไปได้แบบหลังซึ่งเกี่ยวข้องกับการประเมินตัวบทก่อน ตาม

ความในปาลาทิกสูตรข้างต้น พระพุทธเจ้าทรงแนะนำให้พระสงฆ์พร้อมเพรียงกันศึกษาตรวจสอบ 

พยัญชนะกับอรรถ ในกรณีที่เห็นว่ามีการถือเอาอรรถที่ถูกแล้ว (ในปาสาทิกสูตร อรรถหรือ

พยัญชนะที่ถูกมีเงื่อนไฃก็คือเป็นไปเพื่อเกื้อกูล เพื่อความสุข เพื่ออนุเคราะห์แก่มนุษย์ทั้งหลาย252 

ซึ่งก็สอดคล้องกันกับอรรถที่ผ่านการประเมินตามเกสปุตตสูตร) แต่เมื่อเทียบกับการยกพยัญชนะ 

ขึ้นตรวจสอบแล้ว ปรากฏว่าการยกพยัญชนะนั้นอาจจะผิด พระสงฆ์ก็พ ึงพร้อมกันสอบถามและ 

ไตร่ตรองว่าพยัญชนะอย่างไหนน่าจะชอบด้วยอรรถที่ถูกต้องนั้นมากกว่ากัน ในกรณีของการตรวจ 

สอบตัวบท พระสงฆ์ก็พึงตรวจสอบตัวบทที่ตนศึกษาอยู่ด้วยว่าตัวบทนั้นถูกต้องหรือใชใด้หรือไม่

โดยไม่พึงยึดถือตัวบทเอาไว้โดยมิได้ทำการตรวจสอบ (ซึ่งก็ตรงกันกับข้อห้ามในเกสปุตตสูตรที่ห้าม 

ยึดถือตัวบทโดยไม่ผ่านการตรวจลอบ)

ด้วยเหตุนี้ ข้อเสนอของท่านพุทธทาสภิกขุซึ่งเห็นว่ามีข้อความในพระไตรปิฎกบางส่วนที่ 

เป็นคำสอนซึ่งผิดไปจากหลักคำลอนของพุทธศาสนา จึงไม่ใช่ข้อเสนอที่ปราศจากเหตุผลหรือข้อ 

สนับลนุนภายใต้คำสอนของพุทธศาลนาเถรวาทไปเสียทีเดียว ทั้งนี้ ท่านพุทธทาสภิกขุเสนอเงื่อน 

ไขหรือเกณฑ์การประเมินตรวจสอบคำสอนไว้โดยเรียกว่า หัวใจหรือเพชรเมิดเดียวในพระไตรปิฎก 

อันได้แก่ หลักคำลอนและการปฏิยัติและผลของการปฏินัติที่ว่า "สิ่งทั้งปวงไม่ควรยึดมั่นถือมั่น” 

ด้วยเงื่อนไขดังกล่าวนี้ พร้อมทั้งหลักกาลามสูตรที่กล่าวถึงข้อห้ามในการยึดถือตำราว่าเป็นคำลอน 

ที่ถ ูกต้องโดยปราศจากการพิจารณาคำสอนนั้นด้วยปัญญา จึงเป็นเหตุผลสนับสนุนให้ท่านพุทธ

ทาสภิกขุเสนอความเห็นเกี่ยวกับการศึกษาคำลอนในพุทธศาลนาไว้ว่า พระไตรปิฎกมีบางส่วนที่ 

อาจจะปลดออกได้ เช่น ข้อความเรื่องราหูจับอาทิตย์ ราหูจับจันทร์ เรื่องเมืองยักษ์ หรือข้อความ 

บางอย่างที่กล่าวไว้ในลักษณะเป็นลัสสตทิฏฐิ เป็นตัวเป็นตน เป็นต้น253 เพราะส่วนที่ควรปลดออก 

เหล่านี้ไม่นำไปสู่พระธรรมของพระพุทธเจ้าและวิธีปฏิบัติเพื่อดับทุกข์ตามแบบของพระพุทธเจ้า ข้อ 

เสนอเรื่องเพชรในพระไตรปิฎกของท่านพุทธทาสภิกขุนี้ จึงเป็นตัวอย่างหนึ่งของการประเมินตัวบท 

ในพุทธศาลนาเถรวาท ด้วยความหมายที่ได้จากการติความตัวบทรวมถึงการปฏิบัติและผลของ

การปฏิบัติธรรม

252 อาจารย์สุชีพอธิบายปาสาทิกสูตรไว้ว่า การตรวจสอบพยัญชนะกับอรรถน้ีให้พึงตรวจสอบว่าชอบ 

ด้วยอุบายกว่ากันอย่างไร อุบายในท่ีน้ีก็น่าจะได้แก่ การท่ีคำลอนน้ัน (พยัญชนะหรืออรรถก็ตาม) เป็นไปเพ่ือ 

ประโยชน์แก่สรรพสัตว์ท้ังหลายน่ันเอง โปรดดู สุชีพ ปุญญานุภาพ, พระไตรปิฎกฉบับสำหรับประชาชน. หน้า

359.

พุทธทาสภิกขุ, เพชรในพระไตรปิฎก. หน้า 24-33.



170

อย่างไรก็ตาม น่าลังเกตว่า การประเมินตรวจลอบพยัญชนะกับอรรถตามปาสาทิกสูตรนี้มี

ประการหนึ่งก็คือ พระพุทธเจ้าทรงแนะนำให้พระสงฆ์ทำการประเมินตรวจสอบพยัญชนะกับอรรถ 

โดยพร้อมเพรียงกัน กล่าวคือ ให้กระทำกันเป็นหมู่คณะด้วยความสมัครสมานสามัคคี ไม่ใช่กระทำ 

โดยเฉพาะบุคคลใดเพียงบุคคลหนึ่ง เหตุผลที่น่าจะสนับลนุนการตรวจสอบดังกล่าวโดยหมู่คณะ 

นั้น ก็เป็นไปเพื่อป้องกันปัญหาอันอาจจะเกิดจากการประเมินที่เป็นอัตวิลัย กล่าวคือ เนื่องจาก 

เกณฑ์การประเมินคำสอนหลายๆ ข้อเน้นไปที่ผลของการปฏิปัติธรรมเพื่อการดับทุกข์ซึ่งธรรมในแง่ 

นี้เป็นเรื่องที่รู้ได้ด้วยตนและเฉพาะตนเอง (ปัจอัตดัง) อันอาจจะทำให้ดูเหมือนว่าการประเมินของ 

พุทธศาลนาเป็นเรื่องเชิงอัตวิลัย254 แต่การประเมินตามคำสอนของพุทธศาสนาก็ยังมืเงื่อนไขอื่นๆ 

ที่ไม่ใช่เงื่อนไขเชิงอัตวิลัย เพราะการประเมินยังจำเป็นต้องตรวจสอบกับหมู่คณะหรือท่านผู้รู้ว่าเห็น 

ผ้องตรงกันหรือไม่อีกด้วย อันทำให้การประเมินนั้นไม่ได้เป็นการประเมินที่เป็นอัตวิลัยไปเสียทั้ง

หมด นอกจากนั้น พุทธศาสนายังถือว่าธรรมและอริยสัจจ์สี่ (อันรวมถึงการบรรลุธรรมซึ่งเป็นเกณฑ์ 

การประเมินอย่างหนึ่งด้วยนั้น) เป็นภววิลัย ดังนั้นการประเมินการตีความตัวบทกับธรรมในแง่ของ 

ผลของการบรรลุธรรมจึงเป็นการประเมินในเชิงภววิลัย ซึ่งมิได้เป็นการประเมินในเชิงอัตวิลัยแต่

อย่างใด

5.2.2 ความสัมพันธ์ระหว่างการตีความตัวบทกับการปฏิบัติธรรม

ในบทที่แล ้วได้กล่าวถึงความสัมพ ันธ์ระหว่างการตีความตัวบทกับการปฏิบ ัต ิธรรมไว้ว ่า 

ผลของการตีความตัวบทอาจจะทำให้ผู้อ่านมืความเห็นในการดำเนินชีวิตใหม่ แล้วลงมือปฏิบัต ิ

ธรรมตามคำสอนที่ได้จากการตีความนั้นก็ได้ ซึ่งอาจจะแสดงกระบวนการตั้งแต่การตรัสรู้ธรรมของ 

พระพุทธเจ้า จนกระทั้งถึงการเริ่มปฏิบัติธรรมภายหลังจากการตีความตัวบท โดยย่อได้ดังนี้

ธรรม —> พระธรรมคำสอน —» ตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาท —> ผู้อ่าน —> การตีความตัวบท —»

2bA ตัวอย่างของปัญหาในทำนองน้ี โปรดดูการอภิปรายเรื่องปัญหาการตีความคำสอนทางศาสนาใน สุ 

นัย เศรษฐ์บุญสร้าง, “การประยุกต์แนวความคิดเร่ืองเกมภาษาของวิตเกนสไตนัในการอธิบายเรื่องของความ 

หมายในภาษาศาสนา : ศึกษาเฉพาะกรณีภาษาของสำนักสันติอโศก,', หน้า 58-60.

’ ในแง่หน่ึง การประเมินเชิงอัตวิสัยน้ันย่อมเป็นไปไม่ได้ตามคำสอนของพุทธศาสนา เพราะจะขัดกับคำ 

ลอนเรื่องอนัตตาที่เป็นการปฏิเสธการมีอยู่ของอัตตาและปฏิเสธความเป็นตัวตนอีกด้วย ตังนั้นก็ย่อมไม่มีตัวตน 

ใดท่ีจะไปประเมินการตีความตัวบทแล้วทำให้การประเมินการตีความตัวบทเป็นอัตวิสัย จะมิก็แต่การตีความซึ่ง 

ต้องประเมินกับความเป็นจริงเชิงภววิสัยเท่านั้น.

เงื่อนไขหลายประการลอดคล้องกันกับการประเมินคำลอนในเกสปุตตสูตร เงื่อนไขที่สำคัญ
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กระนั้น การต ีความต ัวบทและการปฏ ิบ ัต ิธรรมท ี่เป ็นผลจากการต ีความต ัวบทน ั้นก ็อาจจะ 

ไม่ถ ูกต ้อง อ ันนำไปสู่อรรถที่ผิดได้ ถ ึงแม ้ว ่าจะต ีความต ัวบทซ ึ่งเป ็นพยัญชนะท ี่ถ ูกต ้องก ็ตาม (ตาม 

ความเป ็นไปได้แบบแรกจากการอภิปรายปาสาท ิกส ูตรข ้างต ้น) หากเป็นเซ่นนั้นแล้ว เมื่อผู้อ ่านตี 

ความตัวบทแล้วไปปฏิบ ัต ิได ้ผลอย่างไร ก็จำเป ็นต ้องประเม ินผลนั้นด ้วยว ่าถ ูกต ้องตามเกณฑ์หรือ 

เง ื่อนไขการประเมินคำลอนในพุทธศาลนาเถรวาทหรือไม่ เม ื่อตระหนักซัดแล้วว่าผลที่ได้น ั้นไม่ถูก 

ต้อง แต ่คำสอนท ี่ปรากฏเป ็น ตัวบทเป็นพยัญชนะน่าเช ื่อถ ือกว่าแล้ว กระบวนการตีความตัวบทหรือ 

พย ัญชนะน ั้นเล ียใหม ่ก ็จะกล ับมาม ีบทบาทสำค ัญอ ีกครั้งหน ึ่ง

ท้ังน้ี เพ่ือสะดวกในการอภิปรายต่อไป จะกล่าวถึงคำสอนหน่ึงในพุทธศาลนาเถรวาทคือ 

เรื่องสัทธรรมสาม (หมายถึง ธรรมอันดี ธรรมที,แท้ ธรรมของสัตบุรุษ และหลักหรือแก่นศาสนา) ซ่ึง 

ได้แบ่งสัทธรรมไว้ออกเป็นลามส่วน ได้แก่

1) ปริยัตติสัทธรรม (ปริยัติ) คือ สัทธรรมท่ีเป็นคำส่ังลอนอันจะต้องเล่าเรียน ได้แก่ พุทธ 

พจน์ รวมถึงการศึกษาเล่าเรียนตัวบทหรือคัมภีร์ต่างๆ

2) ปฎิปัตติสัทธรรม (ปฎิบัติ) คือ สัทธรรมที่เป็นปฏิปทาอันจะต้องปฏิบัติ ได้แก่ 

อัฏฐังคิกมรรค (มรรคมีองค์แปด) หรือไตรสิกขา (ศีล สมาธิ ปัญญา)

3) ปฏิเวธสัทธรรม (ปฏิเวธ) คือ สัทธรรมท่ีเป็นผลอันจะพึงเข้าถึงหรือบรรลุด้วยการ 

ปฏิบัติ ได้แก่ มรรค ผล และนิพพาน255

กรณีกระบวนการตีความตัวบทท่ีไม่ถูกต้องข้างต้นน้ันก็คือ การศึกษาตัวบทท่ีถูกต้องแต่ตี 

ความตัวบทนั้นไม่ถูกต้อง (ปริยัติท่ีถูกต้องยังไม่เกิด) ก็จะนำไปสู่การปฏิบัติธรรมท่ีไม่ถูกต้อง

(ปฏิบัติไม่ถูกต้อง) และท้ายสุดนำไปสู่การไม่บรรลุผลของการปฏิบัติธรรม (ปฏิเวธท่ีถูกต้องยังไม่ 

เกิด) เม่ือนำไปประเมินเปรียบเทียบกับตัวบทน้ันอีกคร้ังก็ทำให้เห็นว่ากระบวนการท่ีผ่านมีข้อผิด

พลาด จึงต้องเร่ิมกระบวนการตีความตัวบทน้ันใหม่อีกคร้ัง เพ่ือให้ได้ผลท่ีถูกต้องตามมา กรณีเซ่น 

น้ี ตัวบทก็ย1อมมีความสำคัญในฐานะที่เป็นต้นแบบหรือมาตรฐานสำหรับการศึกษาเล่าเรียน

(ปริยัติ) และตรวจสอบการปฏิบัติรวมถึงผลของการปฏิบัติธรรมน้ันด้วย พระธรรมปิฎกกล่าวถึง 

ประเด็นข้างต้นน้ีไว้ว่า

265 พระธรรมปิฎก, พจนานุกรมพุทธศาสตร์ฉบับประมวลธรรม. หน้า 125.
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“มีผู้ถกเถียงกัน'ว่า ไปปฎิบ้ตเลยโดยไม่มีปริยัติก็ได้ เข้าปาไปอยู่กับอาจารย์ หรือไป 

อยู่คนเดียว ไปถึงก็ลงมือบำเพ็ญสมาธิเลย ไม่ต้องมีปริยัติ นอกจากน้ันก็ยังมีการติเตียนว่า 

ถ้าปริยัติอย่างเดียวโดยไม่ปฏิบัติ ก็ไม่ทำให้ได้ประโยชน์อะไรข้ึนมา เพราะเม่ือไม่มีการ

ปฏิบัติก็'ไม่เกิดผลคือปฏิเวร น้ีเป็นเร่ืองท่ีควรทำความเข้าใจ แต่ก่อนท่ีจะเข้าใจเร่ืองน้ีก็ต้องรู้ 

ความสัมพันธ์ระหว่างปริยัติ ปฏิบัติ ปฏิเวธ เลิกน้อย

อย่างท่ีกล่าวมาในเบ้ืองต้นแล้วว่า ปริยัติคือการเล่าเรียน สดับฟังจากผู้อ่ืน แม้แต่พระ 
ไตรปิฏก ซ่ึงเป็นพระธรรมคำสอนของพระพุทธเจ้า ก็เป็นส่ิงท่ีได้รับฟังมาจากผู้อ่ืน คือรับฟัง 
จากท่ีพระพุทธเจ้าทรงสอนไว้

แต่ส่ิงท่ีพระพุทธเจ้าทรงสอนไว้น้ี คืออะไร ก็คือประสบการณ์ท่ีเป็นผลจากการปฏิบัติ 
ของพระองค์ใช่หรือไม่ คือพระพุทธเจ้าเคยปฏิบัติมาแล้ว แล้วก็ได้รับผล พระองค์มีประสบ 
การณ์ในการปฏิบัติ และได้รับผลจากการปฏิบ้ติน้ันมาเองแล้ว พระองค์ทรงนำประสบการณ์ 
น้ันแหละมาสัดเรียบเรียงข้ึน แล้วนำมาถ่ายทอดให้แก่ผู้อ่ืน ความรู้จากประสบการณ์ในการ 
ปฏิบัติของพระองค์น้ีก็กลายเป็นส่ิงท่ีเรียกว่าปริยัติ เพราะฉะน้ันปริยัติท่ีแท้จริง จึงเกิดจาก 
ปฏิบัติและปฏิเวธ ถ้าหากว่าปฏิบัติ และปฏิเวธไม่ถูก เราก็จะได้ปริยัติท่ีผิด อันน้ีเป็นของแน่ 
นอน

การท่ีเรายอมรับปริยัติน้ี ก็เพราะเราเช่ือพระพุทธเจ้าใช่หรือไม่ เราไว้ใจว่าพระพุทธ 
เจ้าปฏิบัติถูกได้รับผลจริงแล้ว เพราะฉะน้ัน ประสบการณ์ที่พระองค์นำมาเล่า ซ่ึงมาเป็น 
ปริยัติสำหรับเราน้ี เราจึงเช่ือถือ น้ีเป็นข้ันท่ีหน่ึง ปริยัติไม่ได้มาจากไหน ก็มาจากประสบ 
การณ์ในการปฏิบัติของพระพุทธเจ้าน่ันเอง

เม่ือเป็นเช่นน้ี ปริยัติก็จะมาเป็นเคร่ืองช่วยให้ปฏิบัติได้ถูกต้องต่อไป เพราะเป็น
ประสบการณ์ของ ผู้ปฏิบัติมา แล้ว เหมือนกับ คนท่ี เดินทางมา แล้ว เขา เดินทางไปจนกระท่ัง
สำเร็จบรรลุความมุ่งหมายแล้ว เราจะเดินทางบ้าง เราไม่รู้เหนือรู้ไต้ จะเจออะไรท่ีไหน มีส่ิง 
ใดเป็นท่ีสังเกตบ้าง ไม่รู้ทางไปเลย แล้วจะเป็นอย่างไร

ปฏิบัติน่ึบอกแล้วว่าคือเดินทาง เราเดินทางเองไม่ถูก เราไม่แน่ใจตนเอง เราก็เลยขอ 
ความรู้จากท่านท่ีเคยมีประสบการณ์ ได้เดินทางมาก่อน เราก็จึงมาเรียนปริยัติ คือเอา 
ประสบการณ์ของท่านท่ีเคยผ่านมาแล้ว มาช่วยให้เราเดินได้สะดวกข้ึน

ทีน้ีถ้าเราไม่อาศัยปริยัติจะเป็นอย่างไร เราก็สุ่มส่ีสุ่มห้าเร่ิมต้นใหม่ ลองผิดลองถูก ก็ 
ลามารถทำได้ ปฏิบัติน้ันท่านไม่ได้ห้าม ใครจะปฏิบัติก็ได้ จะต้ังตัวเป็นศาสดาใหม่เสียเอง 
ใครจะไปห้ามได้ แต่ท่านไม่เคยเดินทางน้ี ก็รับรองไม่ได้นะ ท่านอาจจะไปตกหลุมตกบ่อ อาจ 
จะหล่นเหวไปเสียก่อนระหว่างทาง หรืออาจจะไปทางผิด เล้ียวซ้ายเล้ียวขวาออกนอกลู่นอก 
ทางไปก็ได้ เพราะในระหว่างทางน้ี มีเล้ียวมีแยกเยอะแยะไปหมด และในทางปฏิบัติก็เป็น 
ความจริงอย่างน้ัน

ในการปฏิบัติตามหลักการท่ีจะให้บรรลุถึงจุดหมายน้ัน ระหว่างทางมีทางรก ทาง 
เล้ียว ทางหลุม ทางปอ ทางแยกมากมาย ถ้าเราไม่มีความรู้ เราก็อาจจะไปผิดทาง หรือ 
ประสบอันตราย ซ่ึงก็ข้ึนอยู่กับความฉลาดของเรา แต่เรามานึกว่า ถ้าเราได้ประสบการณ์ของ
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ผู้ท่ีผ่านมาแล้ว เอามาใช้ประโยชน์ มันจะช่วยเรา เราก็เลยเรียนปริย้ติ ทีน้ีถ้าเราไม่เอาปริยัติ 
เลย เราก็เส่ียงต่อการที่จะปฏิบัติเดินทางผิดพลาด,'256

''เม่ือปฏิบัติแล้ว ถ้าปฏิบัติถูกต้อง ก็เกิดผลเป็นปฏิเวร ถ้าปฏิบัติไม่ถูก ก็ผิดพลาดเกิด 
ความล้มเหลว ฉะน้ัน ปฏิบัติท่ี'จะถูกต้อง ก็อาศัยปริยัติน่ีแหละเป็นฐาน เป็นอันว่าหลักสาม 
อย่างน้ีลัมพันธ์ซ่ึงกันและกัน คือ ปริยัติ ปฏิบัติ ปฏิเวร

แต่หลายคนอาจจะเรียนปริยัติแล้ว ไม่ได้นำมาไซ้ลงมือทำ ก็ไม่เกิดประโยชน์ เพราะ 
ว่าปฏิบัติเป็นตัวที่ต่อระหว่างปริยัตกัิบปฏิเวร ในเม่ือปริยัติไม่มาสู่การปฏิบัติ ก็’ไม่มีตัวต่อท่ี 
จะนำไปสู่ปฏิเวร ปฏิเวธก็ไม่เกิดข้ึน ก็ไม่ครบวงจร"257

จากข้อความข้างต้นจะเห็นว่า ปริยัติ ปฏิปติ และปฏิเวธ ล้วนแต่มีความสัมพันธ์ซ่ึงกันและ 

กันทังหมด ปริยัติเป็นผลเนื่องมาจากปฏิบัติและปฎิเวธฃองพระพุทธเจ้า ในขณะเดียวกัน ปริยัติท่ี 

ถูกต้องก็อาจจะทำให้เกิดปฏิบัติและปฏิเวธท่ีถูกต้องเช่นกัน ส่วนปฏิบัติก็เป็นผลมาจากปริยัติและ 

ทำให้เกิดปฏิเวธ ปฏิเวธก็เป็นผลของปฏิบัติและอาจทำให้เกิดปริยัติต่อเน่ืองกันไปได้เช่นกัน

กระบวนการแห่งปริยัติ ปฏิบัติ และปฏิเวธ จึงไม่ใช่กระบวนการท่ีเดินทางเป็นเส้นตรงโดยมีปริยัติ 

เป็นต้นทางและมีปฏิเวธเป็นปลายทาง แต่เป็นวัฏฏะท่ีหมุนเวียนสนับลนุนซ่ึงกันและกัน ต่อเน่ืองไป 

เร่ือยจนกระท่ังเกิดการบรรลุธรรมได้โดยสมบูรณ์

ในกรณ ีของการตีความตัวบท กระบวนการแห่งปริยัติ ปฏ ิบ ัต ิ และปฏ ิเวธ ก็จะทำให้เกิด 

ว ัฏฏะท ี่เป ็นความส ัมพ ันธ ์ระหว่างการต ีความต ัวบทในฐานะท ี่เป ็นปร ิย ัต ิ ก ับการปฏิบ ัต ิธรรมใน

ฐานะท ี่เป ็นปฏ ิบ ัต ิ และการบรรลุธรรมที่ได ้จากการปฏิบ ัต ิธรรมในฐานะที่เป ็นปฏิเวธ ผลที่ได้จาก 

การปฏ ิบ ัต ิธรรมน ั้น  (อรรถ) ก ็ย ่อมพึงตรวจสอบด้วยปริย ัต ิ (พยัญชนะ) เพื่อไม่ให้เกิดข้อผิดพลาด 

และนำไปสู,ประโยชน์หรือผลมุ่งหมายสุดท ้ายท ี่พ ึงประสงค์ตามคำลอนของพ ุทธศาลนา ซึ่งก็คือ

การดับท ุกข ์บรรลุน ิพพาน ด้วยเหตุน ี้ จ ึงอาจแสดงกระบวนการความสัมพ ันธ ์ระหว่างการต ีความตัว 

บทก ับการปฏ ิบ ัต ิธรรมด ังกล ่าวได ้ ดังนี้

ธรรม —» การปฏิบัติแล้วตรัลรู้บรรลุธรรมของพระพุทธเจ้า (ปฏิบัติและปฏิเวธ) —» พระธรรมคำลอน (ปริยัติ) —> 
—> ตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาท (ปริยัติ) —» ผู้อ่าน —> การตีความตัวบทในเบ้ืองต้น (ปริยัติ) —»
—» การปฏิบัติธรรมตามการติความในเบ้ืองต้น (ปฏิบัติ) —> ผลของการปฏิบัติธรรมในเบ้ืองต้น (ปฏิเวธ) —>

—> การประเมินการติความตัวบท รวมกงการตรวจลอบอรรถกับพยัญชนะ (ปฏิเวรและปริยัติ) —»

256 พระธรรมปิฎก,ปฏิบัติธรรมให้ถูกทาง (กรุงเทพมหานคร: มูลนิธิพุทธธรรม,2545),หน้า 44-47.
257 เร่ืองเดียวกัน, หน้า 52.
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—> การตีความตัวบทใหม่ให้ถูกต้องยงข้ึน รวมทงการประเมินตัวบทท่ีศึกษาอยู่น้ันว่าถูกต้องหรือไม่ด้วย (ปริยัติ) —> 
—» การปฏิบัติธรรมอย่างถูกต้องย๋ังข้ึน (ปฏิบัติ) —» ผลของการปฏิบัติท่ีถูกต้องย๋ังข้ึน (ปฏิเวธ) —>

(กระบวนการแห่งปริยัติ ปฏิบัติ และปฏิเวร เกิดข้ึนต่อเน่ืองและพัฒนาป็ญญาต่อไปเร่ือย)
—» ผลของการปฏิบัติธรรมทำให้เกิดป็ญญาทงพร้อม —» การดับทุกข์บรรลุธรรมได้โดยลมบูรณ์ (ปฏิเวธ) —> ธรรม

อย่างไรก ็ตาม กระบวนการข้างต ้นม ีเง ื่อนไขสำคัญอย่างน ้อยลองประการได้แก ่ 1) ศรัทธา 

ท ี่ม ีต ่อพระ,พุทธเจ้า พระธรรมคำ'สอนของพระองค์ และพระสงฆ ์ผ ู้ส ืบทอดพระศาสนา (พระ

รัตนตรัย) ซ ึ่งม ีบทบาททำให้ผ ู้ศ ึกษาคำลอนของพ ุทธศาสนาเก ิดความเช ื่อ ม่ันในการปฏิบ ัต ิธรรม

และการคาดหวังถ ึงผลท ี่เป ็นการบรรลุธรรมน ัน และ 2) ป ัญญาของผ ู้ศ ึกษาปฏ ิบ ้ต ิธรรม ซึ่งมีบท 

บาทในการพิจารณาไตร่ตรอง ประเม ินและตรวจสอบ ความถูกต ้องของการตีความตัวบท การ 

ปฏ ิบ ัต ิธรรม และผลที่ได ้จากการปฏิบ ัต ิธรรมนั้น ป ัญญาดังกล ่าวก ็จะพ ัฒนาต ่อเน ื่องก ันไปเร ื่อย 

ภายใต ้กระบวนการด ังกล ่าวน ี้ จนกระทั่งครบถ้วนลมบูรณ ์เพ ียงพอต่อการดับท ุกข์บรรลุธรรมใน

ท ้ายท ี่ส ุด ด ้วยเหตุน ี้ ท ั้งศร ัทธาและป ัญญาจึงม ีความสำค ัญควบค ู่ก ันไปเสมอ ตั้งแต่การเริ่มต ้น 

ศ ึกษาคำสอนหร ือต ัวบท รวมถึงการปฏิบ ัต ิธรรมตามคำลอนนั้นๆ แต ่เม ื่อเก ิดป ัญญาพ ัฒนาข ึ้น 

เรื่อยๆ แล้ว บทบาทของศรัทธาก ็จะค ่อยๆ ลดน้อยลงไป จนกระท ั่งระด ับของป ัญญาสูงข ึ้นเพ ียงพอ 

ต ่อการดับท ุกข ็ได้แล้ว ป ัญญาก ็จะม ีบทบาทในกระบวนการด ังกล ่าวโดยสมบ ูรณ ์

คำลอนหน่ึงในพุทธศาสนาเถรวาทแสดงให้เห็นว่ากระบวนการข้างต้นควรจะเป็นไปอย่าง 

ไร คำสอนน้ันคือ ปัญญาวุฒิธรรม258 หมายถึง ธรรมเป็นเคร่ืองเจรืญ คุณธรรมท่ีก่อให้เกิดความ 

เจรืญงอกงามแห่งปัญญา259 ปัญญาวุฒิธรรมมีอยู่สี่ประการ ได้แก่

1) สัปปุริลลังเลวะ -  คบหาสัตบุรุษ เสวนาท่านผู้!ผู้'ทรงคุณ พระธรรมปิฎกอธิบ':ยในแง่ 

ของการส่ือภาษาไว้ว่าหมายถึง การเข้าหาแหล่งความรู้ท่ีเซ่ือถือหรือไว้ใจได้ ถ้าหาก

ศรัทธาและปัญญามักจะแสดงในหลักธรรมคำสอนของพุทธศาสนาควบคู่กันเสมอ ในกรณีของหลัก 
ปฏิบัติเพ่ือให้ถึงความหลุดพ้นโดยตรงแล้ว ก็จะปรากฏในหลักธรรมคำสอนเร่ืองพละห้า (ธรรมอันเป็นกำลัง) ได้ 
แก่ สัทธา (ศรัทธาความเช่ือ) วิริยะ (ความเพียร) สติ (ความระลึกได้) สมาธิ (ความตั้งจิตมั่น) และปัญญา (ความ 
รู้ท่ัวชัด) ในท่ีน้ีแม้ว่าจะกล่าวโดยเน้นถึงความสำคัญของศรัทธาและปัญญา แต่ก็ยังมีเง่ือนไขอ่ืน  ๆ ประกอบร่วม 
ในกระบวนการปฏิบัติธรรมเพ่ือความหลุดพ้นน้ันด้วย.

258 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก อังคุตต-รนิกาย จตุกกนิบาต เล่มท่ี 21 ฃ้อท่ี 248.
259 พระธรรมปิฎก, พจนานุกรมพุทธศาสตร์ ฉบับประมวลธรรม. หน้า 162-163. ล่วนคำอธิบายของ 

พระธรรมปิฎกในแง,ของการล่ือภาษาท่ีเพ่ิมเติมต่อมาน้ัน โปรดดู พระธรรมปิฎก, การสื่อภาษาเพ่ือเข้าถึงสัจธรรม. 
หน้า 50-51. นอกจากนี้ พระธรรมปิฎกยังกล่าวถึงการศึกษาและปฏิบัติธรรมตามหลักคำสอนของพุทธศาสนาไว้ 
โดยละเอียดไว้ใน พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 683-689.
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พิจารณาในกรณีของการตีความตัวบท ก็คือการตีความตัวบทซ่ึงเป็นตัวบทท่ีน่าเช่ือ 

ถือหรือไวใจได้ ตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทท่ีน่าเช่ือถือหรือไว้ใจได้ ก็ได้แก่ ตัวบทท่ี 

ผ่านการตรวจลอบตามหลักมหาปเทลล่ี ซ่ึงมีพระไตรปิฎกเป็นหลักน่ันเอง นอกจาก 

น้ัน ในกรณีของการคบหาเสวนากับท่านผู้รู้ก็เป็นเง่ือนไขของการประเมินการตีความ 

ตัวบทด้วย เพราะการตีความตัวบทจำเป็นต้องถูกประเมินร่วมกับท่านผู้รู้ด้วยว่าเป็นท่ี 

ยอมรับสรรเลรืญจากท่านเหล่าน้ันด้วยหรือไม่

2) ลัทธัมมัสสวนะ -  ฟังสัทธรรม เอาใจใส,เล่าเรืยน หาความรู้จริง พระธรรมปิฎกอธิบาย 

ในแง่ของการล่ือภาษาไว้ว่าหมายถึง ความขยันหม่ันและรู้จักรับข่าวลารข้อมูลท่ีล่ือ 

ผ่านแหล่งความรู้น้ันๆ

3) โยนิโสมนสิการ -  ทำในใจโดยแยบคาย คิดหาเหตุผลโดยถูกวิธี พระธรรมปิฎกอธิบาย

ในแง'ของการล่ือภาษาไว้ว่าหมายถึง การรู้จักมองรู้จักคิดพิจารณาวิเคราะห์ลืบลาว

เช่ือมโยงท่ีจะหาความจริงและใช้ประโยชน์จากข่าวสารข้อมูลท่ีล่ือกันน้ันได้ ในแง่ของ 

การตีความตัวบท ท้ังสองข้อต่อมาน้ีก็คือการหมั่นศึกษา พิจารณาไตร่ตรอง แล้วตี 

ความตัวบทให้ได้ความหมายท่ีถูกต้อง อันเป็นส่วนหน่ึงของปริยัติน่ันเอง

4) ธรรมาน ุธรรมปฏ ิบ ัต ิ -  ปฏิบ ัต ิธรรมลมควรแก่ธรรม ปฏิบ ัต ิธรรมให้ถ ูกต ้องตามหลัก 

ค ือให ้สอดคล ้องพอด ีตามขอบเขตความหมายและว ัตถ ุประสงค ์ท ี่ล ัมพ ันธ ์ก ับธรรมข ้อ 

อ ื่นๆ นำสิ่งที่ได ้เล ่าเรียนและไตร่ตรองเห ็นแล้วไปใช้ปฏิบ ัต ิให ้ถ ูกต้องตามหลัก ตาม 

ความมุ่งหมายของส ิ่งน ั้นๆ พระธรรมปิฎกอธิบายในแง่ของการลื่อภาษาเพ ื่อเข ้าถ ึงส ัจ 

ธรรมไว้ว ่าหมายถึง การลงม ือปฏ ิบ ัต ิหรีอทำการให ้เป ็นไปอย่างม ีความประสานสอด 

คล ้องก ันระหว่างองค ์ประกอบทั้งหลายในระบบ ท ั้งท ี่เป ็นหลักการ ว ิธ ีการ และจ ุดม ุ่ง 

หมาย (ซึ่งก็คือ ปริยัติ ปฏ ิบ ัต ิ และปฏ ิเวธ) เพ ื่อให้ได้ประสบการณ์ตรงที่จะนำสู่การเข้า 

ถ ึงสัจธรรมในที่ส ุด กรณีของการตีความตัวบท ข ้อนี้ก ็ค ือการปฏิบ ัต ิธรรมอย่างถ ูกต ้อง 

เหมาะลมตามคำลอนท ี่ได ้จากการต ีความต ัวบทท ี่ถ ูกต ้อง อันนำไปสู่ประโยชน์หรือผด 

อ ันเป ็นจุดมุ่งหมายที่ถ ูกต ้องตามคำสอนของพ ุทธศาลนา ข้อสุดท้ายนี้จ ึงได้แก่ 

กระบวนการปฏ ิบ ัต ิและปฏ ิเวธน ั่นเอง

คำสอนเรองปัญญาวุฒิธรรมข้างต้นแสดงให้เห็นว่า การศึกษาตีความตัวบทและการ

ปฏิบัติธรรมตามคำสอนของพุทธศาลนาเกิดขึ้นเป็นกระบวนการที่จะต้องพัฒนาปัญญาอย่างต่อ
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เน่ือง การตีความตัวบทและการปฏิบัติธรรมจึงมีความสัมพันธ์ควบคู่กันไป จนกระท่ังผู้ศึกษาคำ 

สอนของพุทธศาลนาลามารถพัฒนาปัญญาเพ่ือตับทุกข์และบรรลุธรรมได้โดยลมบูรณ์ในท่ีสุด260

5.2.3 ท่าทีที่ควรจะมีต่อตัวบท

แต่ในท้ายท่ีสุดแล้ว เม่ือผู้ศึกษาคำสอนของพุทธศาลนาลามารถตับทุกข์และบรรลุธรรมได้ 

พุทธศาสนาเห็นว่าท่าทีของบุคคลผู้น้ันต่อพระธรรมคำลอน (อันรวมถึงตัวบท) ก็ควรจะเปล่ียนไป 

ด้วย ตามความตอนหน่ึงในพระไตรปิฎก ซ่ึงอุปมาธรรมเปรียบเสมือนแพใช้ข้ามน้ํา ตังน้ี

'‘ภิกษุท้ังหลาย เปรียบเหมือนบุรุษผู้เดินทางไกล พบห้วง'นาใหญ่ ฝังข้างน้ี น่าหวาด 
ระแวง น่ากลัวภัย แต่ฝังข้างโน้น ปลอดโปร่ง ไม่มีภัย ก็แล เรือหรือสะพานสำหรับข้ามไปฝัง 
โน้นก็ไม่มี บุรุษนั้นจึงดำริว่า “ห้วงนํ้านี้ใหญ่ ฝังข้างน้ีน่าหวาดระแวง ... ถ้ากระไร เราพึงเก็บ 
รวมเอาหญ้า ท่อนไม้ กิ่งไม้และใบไม้ มาผูกเป็นแพแล้วอาศัยแพน้ันพยายามเอาด้วยมือและ 
เท้า พึงข้ามถึงฝังโน้นได้โดยสวัสดี”

คราวน้ัน เขาจึง ... ผูกแพ ... ข้ามถึงฝังโน้นโดยสวัสดี คร้ันเขาได้ข้ามไปข้ึนฝังข้าง 
โน้นแล้ว ก็มืความดำริว่า ‘'แพน้ีมือุปการะแก่เรามากแท้ เราอาศัยนพน้ี ... จึงข้ามมาถึงฝังนี ้
โดยสวัสดี ถ้ากระไร เราควรยกแพน้ีข้ึนเทินบนศีรษะหรือแบกข้ึนบ่าไว้ ไปตามปรารถนา"
ภิกษุท้ังหลาย เธอท้ังหลายจะเห็นเป็นอย่างไร ? บุรุษน้ัน ผู้กระทำอย่างน้ัน จะชื่อว่าเป็นผู ้
กระทำถูกหน้าท่ีต่อแพน้ันหรือไม่ ?

(ภิกษุทั้งหลายทูลตอบว่า ไม่ถูก จึงตรัสต่อไปว่า)
บุรุษน้ัน ทำอย่างไรจึงจะชื่อว่าทำถูกหน้าท่ีต่อแพน้ัน ? ในเร่ืองน้ี บุรุษน้ัน เม่ือได้ข้าม 

ไปถึงฝังโน้นแล้ว มืความดำริว่า "แพน มีอุปการะแก่เรามากแท้ ... ถ้ากระไร เราพึงยกแพน้ี 
ข้ึนไว้บนบก หรือผูกให้ลอยอยู่ในน้ํา แล้วจึงไปตามปรารถนา'' บุรุษผู้น้ันกระทำอย่างนี้ จึงจะ 
ช่ือว่า เป็นผู้กระทำถูกหน้าท่ีต่อแพน้ัน น้ีฉันใด

ธรรม ก็อุปมาเหมือนแพ เราแสดงไว้เพ่ือบุ่งหมายให้ใช้ข้ามไป มิใช่เพ่ือให้ยึดถือไว้ 
ฉันน้ัน เม่ือเธอท้ังหลาย รู้ท่ัวถึงธรรม อันมีอุปมาเหมือนแพท่ีเราแสดงแล้ว พึงละเสียแม้ซ่ึง 
ธรรมท้ังหลาย จะปวยกล่าวไปไยถึงอธรรมเล่า,' 261

2๓ ศาลตราจารย์บอนด์เสนอความเห็นไว้ว่า วิธีการดีความตัวบทเพ่ือเข้าถึงธรรมควรพิจารณาถึงมรรค 
วิถีท่ีนำไปสู่การบรรลุนิพพาน กล่าวคือ การดีความต้องบุ่งเน้นให้ได้วิธีการปฏิบัติธรรมและพัฒนาตนเองจาก 
มนุษย์ปุถุชนไปสู่การเป็นอริยบุคคล โปรดดูรายละเอียดของความเห็นดังกล่าวใน George D. Bond, "The 
gradual path as a hermenuetical approach to the Dhamma," in Buddhist Hermeneutics, pp.29-45.

261 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก มัซฌิมนิกาย มูลปัณณาสก์ เล่มท่ี 12 ข้อท่ี 280.
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"ภิกษุท้ังหลาย ทิฐิ (ทฤษฎี หลักการ ความเข้าใจธรรม) ท่ีบริสุทธ้ิถึงอย่างน้ีผุดผ่องถึง 
อย่างน้ี ถ้าเธอท้ังหลาย ยังยึดติดอยู่ เริงใจกระหย่ิมอยู่ เฝืาถนอมอยู่ ยึดถือว่าเป็นของเราอยู่ 
เธอท้ังหลายจะพึงรู้ท่ัวถึงธรรม อันมีอุปมาเหมือนแพ ที่เราแสดงแล้วเพ่ือมุ่งหมายให้ใช้ข้าม 
ไป มิใช่เพ่ือให้ยึดถือเอาไว้ ได้ละหรือ ?”262

ตามความข้างต้น พุทธศาลนาเห็นว่า หากบรรลุรู้แจ้งท่ัวถึงซ่ึงธรรมน้ันแล้ว แม้แต่พระ 

ธรรมคำลอนท้ังหลายอันนำไปลู่การบรรลุธรรมน้ันเองกิไม่ควรยึดม่ันถือม่ันเอาไว้ กรณีของตัวบทกิ 

เช่นกัน เม่ือผู้ศึกษาคำลอนปฏิบัติจนบรรลุธรรมได้แล้ว กิไม,ควรยึดม่ันถือม่ันตัวบทน้ันเอาไว้อีก

ด้วยเหตุนี้ ท่าทีท่ีควรจะมีต่อตัวบทตามคำลอนของพุทธศาสนาเถรวาท จึงได้แก่

1) ในกรณีท่ีบุคคลผู้น้ันยังไม่บรรลุธรรม จำเป็นต้องศึกษาปฏิบัติธรรมต่อไปอีก ตัวบทใน

พุทธศาสนาเถรวาทกิจะมีความสำคัญในฐานะที่มาของคำลอนซึ่งถูกสืบทอดล่งต่อกัน 

มา ตัวบทน้ันกิจะเป็นต้นแบบหรือมาตรฐานสำหรับการตรวจสอบหลักคำสอน (ความ 

สำคัญในแง,ปริยัติ) สำหรับทารตรวจลอบการปฏิบัติธรรม (ปฏิบัติ) และสำหรับการ 

ตรวจลอบผลท่ีได้จากการปฏิบัติธรรม (ปฏิเวธ) แต่ท้ังน้ี บุคคลกลุ่มน้ีกิไม่พึงยึดถือว่า 

คำสอนในตัวบทน้ันใช้ได้ เพียงเพราะคำสอนตังกล่าวปรากฎอยู่ในตัวบทของพุทธ

ศาสนาเถรวาทเท่าน้ันฺ แต่จะต้องใช้ปัญญาพีจารณาไตร่ตรองตัวบทน้ันตามเง่ือนไข

ของหลักกาลามสูตรด้วยเสมอ

2) ในกรณ ีที่บ ุคคลผู้น ั้นบรรลุธรรมแล้ว ต ัวบทกิจะย ังคงม ีความสำค ัญในแง่ท ี่หากตัวบท

น ั้นเป ็นคำลอนที่ถ ูกต ้องแล้ว ตัวบทยังลามารถเป ็นสื่อในการเผยแผ่พระธรรมคำลอน 

แก'บุคคลอื่นๆ ต่อไปได้ แต ่บ ุคคล ผู้นั้นกิพึงมีท่าทีต่อต ัวบทด้วยอาการปล่อยวาง หรือ 

ไม่ยึดม ั่นถ ือม ั่นต ่อต ัวบท น้ันอีกต่อไป เพราะพระธรรมคำสอนในตัวบทนั้นเปรียบ

เสมือนแพที่นำไปลู่การบรรลุธรรมนั้นแล้ว

หากพิจารณาคำลอนเรื่องสัจจะ (ความจริง) ในพุทธศาสนาเถรวาทแล้ว กิอาจแสดงให้ 

เห็นถึงท่าทีท่ีควรจะมีต่อตัวบทได้ชัดเจนย่ิงฃึน สัจจะแบ่งได้เป็นลองประ๓ ท ได้แก่

1) สมมติสัจจะ คือ ความจริงโดยสมมุติ ความจริงท่ีถือตามความกำหนดหมายตกลงกัน 

ไว้ของชาวโลก (เรียกอีกอย่างหน่ึงว่า โวหารสัจจะ คือ ความจริงโดยโวหารหรือโดย

262 พระไตรปิฎก พระสุตตันตปิฎก มัชณิมนิกาย มูลปัณณาสก์ เล่มท่ี 12 ข้อท่ี 445. (สำนวนและการย่อ 
ความทั้งสองล่วนคัดมาจาก พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 588.)
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สำนวนพูด)263 ข้อความในตัวบทซ่ึงอยู่ในรูปของภาษาและถูกถือว่าเป็นคำลอนท่ีถูก 

ต้องเป็นจริง ก็เป็นความจริงในประ๓ ทสมมติสัจจะนี้

2) ปรมัตถสัจจะ คือ ความจริงโดยปรมัตถ์ ความจริงตามความหมายข้ันสุดท้ายท่ีตรง 

ตามสภาวะและเท่าที่จะกล่าวถึงได้264 ความจริงประเภทน้ีก็คือความจริงในการบรรลุ 

ธรรม เป็นความจริงท่ีตรงกันกับสภาวะธรรมโดยแท้ เป็นความจริงโดยปรมัตถะ ซ่ึง 

เป็นอรรถข้ันสูงสุดอันเป็นความหมายหรือประโยชน์ในการบรรลุธรรมข้ันสูงสุด

หากบุคคลใดได้บรรลุธรรมข้ันสูงสุดแล้ว ก็ย่อมเข้าถึงปรมัตถสัจจะน้ันแล้ว บุคคลผู้น้ันก็ 

ไม่จำเป็นยึดถือสมมติสัจจะเอาไว้อีก แต่กระน้ัน สมมติสัจจะก็จะยังคงมีประโยชน์ได้อยู่ หากนำไป 

ใช้สื่อสารพระธรรมคำสอนกับบุคคลอื่นๆ ท่ียังไม่เข้าถึงปรมัตถสัจจะน้ัน แล้วทำให้บุคคลอ่ืนเหล่า 

น้ันเข้าถึงธรรมและปรมัตถสัจจะได้ ในทางกลับกัน บุคคลผู้ยังไม่บรรลุธรรม ก็พึงเร่งศึกษา 

พิจารณาไตร่ตรองพระธรรมคำลอนตามสมมติสัจจะ เพ่ือให้เข้าถึงซ่ึงปรมัตถสัจจะ อันเป็นความ 

จริงท่ีตรงตามสภาวะธรรมน้ันต่อไปในภายหน้า

อย่างไรก ็ตาม ย ังคงม ีป ัญหาหน ึ่งเก ี่ยวก ับเรองท ่าท ีท ี่ควรจะม ีต ่อต ัวบท อันเกิดขึ้นจากแนว 

ค ิดเร ื่องการประเม ินการต ีความตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทที่ได ้อภ ิปรายข ้างต ้น ป ัญหานั้นก็ค ือ 

ป ัญหาเก ี่ยวก ับต ัวบทซ ึ่งเป ็นต ัวบทนอกพ ุทธศาลนาเถรวาท กล่าวคือ เป ็นตัวบทที่ไม่ได้ผ่านการ 

ตรวจสอบความถูกต ้องของการเป ็นต ัวบทในพ ุทธศาลนาเถรวาทตามหสักมหาปเทลสื่ (ตามหัวข้อ

2.2.2) ต ัวอย่างเซ ่น ตัวบทในพุทธศาสนามหายาน เป็นต้น ป ัญหาประเภทนี้เก ิดข ึ้น เนื่องจากมี 

ความเป ็นไปได้ท ี่จะม ีต ัวบทนอกพ ุทธศาสนาเถรวาท ซ ึ่งผ ู้ต ีความตัวบทนั้นได้ร ิบคำสอนจากตัวบท 

ต ังกล่าว และนำไปปฏิบัติแล้วทำให้บรรลุธรรมดับทุกข์โดยสมบูรณ์ได้ ในกรณีเซ่นนี้ ท ่าทีต ่อตัวบท 

ประเภทนี้ของพ ุทธศาสนาเถรวาทควรจะเป ็นอย่างไร ในเบื้องต้น ท ่าท ีท ี่ควรจะม ีต่อตัวบทดังกล่าว 

ตามที่ได ้อภ ิปรายแนวคิดของพุทธศาสนาเถรวาทมาข้างต ้นน ั้น น่าจะได้แก่

1 ) แน่นอนว่าตัวบทน้ันคงไม่ลามารถถือว่าเป็นตัวบทในพุทธศาสนาเถรวาทได้ เน่ืองจาก 

ไม่ผ่านเกณฑ์การตรวจสอบตามหสักมหาปเทสส่ื

?c3 พระธรรมปิฎก, พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. หน้า 55. คำลอนเร่ืองสัจจะสองน้ีปรากฏ 
ในอรรถกถาฝ่ายอภิธรรม โดยเร่ิมปรากฏในอภิธรรมปิฎก ชื่งกล่าวถึงสมมติสัจจะไว้ใน พระไตรปิฎก พระ 
อภิธรรมปิฎก กถาวัตถุ เล่มท่ี 37 ข้อท่ี 1062.

264 พระธรรมปิฎก, พจนานุกรมพุทธศาสตร์ฉบับประมวลธรรม. หน้า 125.
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2) แต ่หากการตีความต ัวบทดังกล ่าว ทำให้เกิดคำสอนซึ่งผ่านเงื่อนไขหรือเกณฑ์การ 

ประเม ินในเกสป ุตตส ูตรแล ้ว เซ่น ผ ู้ต ีความตัวบทนั้นนำไปปฏิบ ัต ิแล ้วด ับท ุกฃํใด ้ การตี 

ความต ัวบทน ั้นก ็ย ่อมถ ือว ่าเป ็นการต ีความท ี,ถ ูกต ้องและยอมรับได้

3) ด ังน ั้น ท ่าท ีท ี่ควรจะม ีต ่อต ัวบทด ังกล ่าวจ ึงน ่าจะถ ือว ่าเป ็นต ัวบทท ี่ประกอบด ้วย 

พย ัญชนะท ี่ถ ูกต ้อง เพราะชอบด้วยอุบายตามการตรวจลอบอรรถกับพยัญชนะในปา 

สาท ิกส ูตรน ั้นแล้ว แม้ว ่าจะไม่ได ้เป ็นตัวบทในพุทธศาลนาเถรวาทก็ตาม

ส่วนปัญหาเรื่องความเป็นไปได้ที่จะมีตัวบทประ๓ ทน้ีได้หรือไม่น้ัน คงไม่ลามารถพิสูจน์ได้ 

อย่างชัดเจนในท่ีน้ี แต่อย่างน้อยท่ีสุดแล้ว พระพุทธเจ้าได้ตรัสไว้ว่า ธรรมท้ังหลายน้ันมีอยู่แล้ว ไม่ 

ว่าพระพุทธเจ้าทั้งหลายจะอุบัติหรือไม่ก็ตาม พระพุทธเจ้าในฐานะศาสดาของพุทธศาสนาจึงเป็นผู้ 

ค้นพบโดยการตรัสรู้ธรรมแล้วนำมาแสดงเป็นพระธรรมคำลอนต่อซาวโลก ความตอนน้ีแสดงให้

เห็นว่า ธรรมน้ันมีอยู่และพร้อมปรากฏต่อบุคคลใดก็ตามท่ีเข้าถึงธรรมน้ัน ด้วยเหตุน้ี จึงมีความเป็น 

ไปได้ที่จะมีบุคคลอื่นนอกเหนือจากพระพุทธเจ้าและพระสงฆ์ผู้เป็นพระอริยบุคคลในพุทธศาสนา 

เถรวาท แต่ก็เป็นผู้,บรรลุถึงธรรมน้ัน แล้วอาจจะเขียนตัวบทเพ่ือแสดงถึงประสบการณ์การบรรลุ 

ธรรมและวิธีการปฏิบัติเพ่ือให้ถึงการบรรลุธรรมดังกล่าวก็เป็นได้.
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