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บทคัดย่อ

	 การวจิยัในครัง้น้ีมวีตัถปุระสงค์ ๑) เพือ่ศกึษาทฤษฏคีวามรูต้ามแนวคดิพระธรรมกีรต ิ(Dharmakĩrti) 

๒) เพ่ือศึกษาปรัชญาภาษาตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti) ๓) เพื่อวิเคราะห์ความสัมพันธ์ 

ระหว่างทฤษฏีความรู้และปรัชญาภาษาตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti) การวิจัยใช้ระเบียบ 

วิธีวิจัยเชิงเอกสาร 

 	 ในค�ำถามว่าความรู้กับภาษาในทัศนคติของพระธรรมกีรติมีความสัมพันธ์กันหรือไม่อย่างไร ผลการ

วิจัยพบว่า ความรู้และภาษาของพระธรรมกีรติมีความสัมพันธ์ต่อกันใน ๒ ลักษณะและในแต่ละลักษณะ 

มีปัจจัยที่ส่งผลกับระดับความสัมพันธ์ ความสัมพันธ์ลักษณะแรกคือความสัมพันธ์ในลักษณะตามความ 

เป็นจริงโดยมีปัจจัยคือความตระหนักรู้ (Awareness) ทั้งนี้เพราะนอกจากความตระหนักรู้จะช่วยเพิ่ม

ประสิทธิภาพของการรับรู้ยังช่วยลดการปรุงแต่งของความคิด ความสัมพันธ์ในลักษณะที่สองคือความ

สัมพันธ์ในลักษณะสาเหตุและผลลัพธ์ (Cause and Effect) ซึ่งปัจจัยที่มีผลต่อคุณภาพความสัมพันธ์คือ

ความจ�ำเป็น ดงันัน้แม้ว่าในทศันคตขิองพระธรรมกรีตวิตัถขุองภาษา (สามญัญลกัษณะ) กบัวตัถทุีม่อียูจ่รงิ

มีธรรมชาติ (สวลักษณะ) จะแตกต่างกัน แต่ถ้าอธิบายภาษาผ่านเครื่องมือของความรู้จะช่วยในการเข้าใจ

การเชื่อมต่อของวัตถุทั้งสองประเภท งานวิจัยนี้เสนอว่าให้มีการศึกษาอิทธิพลของจริตกับการสื่อสาร

ค�ำส�ำคัญ : พระธรรมกีรติ, ทฤษฏีความรู้, ปรัชญาภาษา 
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Abstracts

	 The Article, Re: “An Analysis of Relationship between Knowledge and Language in 

Concept of Dharmakĩrti” serves three objectives: 1) to study the theory of knowledge 

according to the concept of Dharmakĩrti 2) to study the philosophy of language according 

to the concept of Dharmakĩrti 3) to analyze the relationship between theories of  

knowledge and the philosophy of language according to the concept of Dharmakĩrti.  

This research use documentary methodology.

	 In the question what are the Relationship between Epistemology and Language 

Philosophy in the Concept of Dharmakĩrti. The research found that the knowledge  

and language of Dharmakĩrti are related in two ways. And in each aspect, there are key 

factors that affect relationships. Firstly, realistic relationship, driven by awareness,  

demonstrates higher capability of one’s perception as well as prevention of potential 

thought distortion. Secondly, cause and effect Relationships, in which factors affecting 

the quality of relationships are necessary. Thus, although the object of language (Sãmãnya: 

Universal) and the object of reality (Svalaksana: Particular) are different, Understanding 

the nature of language and instruments of knowledge can reveal the connection of two 

types of objects. This research proposes that the study about the effects of sense for 

communication.

Keywords: Dharmakĩrti, Epistemology, Language Philosophy

บทน�ำ

	 ทฤษฏีความรู้ของพระธรรมกีรติ ให้ความส�ำคัญกับเครื่องมือในการเข้าถึงความรู้ ๒ ประเภท คือ 

แบบประจักษ์ (Perception) และแบบอนุมาน (Inference) เครื่องมือในการเข้าถึงความรู้ ๒ ประเภทนี้

ช่วยให้เข้าถงึวตัถขุองความรู ้(Object of Knowledge) ซ่ึงมอียู ่๒ ลักษณะคอืแบบสวลักษณะ (Particular) 

และแบบสามัญลกัษณะ (Universal) กระบวนการในการเข้าถงึวตัถขุองความรู ้อาศยัความสมัพนัธ์ระหว่าง

ร่างกายและจิตใจ (Body and Mind) ทฤษฏีความรู้ของพระธรรมกีรติ ให้ความส�ำคัญทั้งกับกระบวนการ

และผลลัพธ์ เพราะพระธรรมกีรติให้ความส�ำคัญกับการพัฒนาตนเองของมนุษย์ โดยพระธรรมกีรติ 

เชื่อว่าการประสบความส�ำเร็จของมนุษย์เป็นผลมาจากความรู้
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	 ปรัชญาภาษาของพระธรรมกีรติ ให้ความส�ำคัญความคิดเท่าเทียมกันกับภาษา โดยความคิดและ

ภาษาจะเกิดขึน้ได้ต้องมฐีานมาจากประสบการณ์และพฒันาเป็นความคดิและภาษาผ่านรปูแบบการอนมุาน 

(Inference) โดยความคิดใช้วิธีการที่เรียกว่า การอนุมานเพื่อตนเอง (Inference for Oneself) และภาษา

ใช้วิธีการที่เรียกว่า การอนุมานเพื่อผู้อื่น (Inference for Someone Else) นอกจากนี้ลักษณะเด่นของ

ปรชัญาภาษาของพระธรรมกรีตคิอืรปูแบบการอนมุานเชงิปฏเิสธเพือ่สามารถกล่าวถงึสิง่ทีเ่ข้าถงึไม่ได้ด้วย

วิธีประจักษ์ 

	 ในขณะท่ีกลุ่มสัจนิยมเช่ือว่า ภาษาสามารถสื่อถึงวัตถุที่มีอยู่จริง หรือกลุ่มจิตนิยมเชื่อว่าภาษา 

ไม่จ�ำเป็นต้องขึ้นอยู่กับความเป็นจริงแต่ขึ้นอยู่กับความสามารถในการให้เหตุผล แม้ว่าแนวคิดทั้งสอง 

กลุม่นีไ้ด้รบัความนยิมในกลุม่ทีเ่ชือ่ทางวทิยาศาสตร์หรอืวาทกรรม แต่ทัง้สองแนวคดินีถ้กูโต้แย้งโดยผูศ้กึษา

พระพทุธศาสนาเนือ่งจากสิง่ทีม่อียูใ่นพระพทุธศาสนามหีลายระดบัแต่ละบคุคลสามารถเข้าถึงได้ไม่เท่ากนั 

ท�ำให้การใช้ภาษาที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนามีลักษณะที่หลายหลาย 

วัตถุประสงค์ของการวิจัย

	 ๑. 	เพื่อศึกษาทฤษฏีความรู้ตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti)

	 ๒. 	เพื่อศึกษาปรัชญาภาษาตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti)

	 ๓.	เพื่อวิเคราะห์ความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฏีความรู้และปรัชญาภาษาตามแนวคิดพระธรรมกีรติ 

(Dharmakĩrti)

ขอบเขตการวิจัย

	 การวิจัยเชิงเอกสาร ขอบเขตด้านเอกสารได้แก่ หนังสือของท่านธรรมกีรติ (Dharmakirit) ที่มีชื่อ

ว่า Dharmakĩrti’s Pramãnavãrttika และ Vãdanyãya of Dharmakĩrti รวมถึง หนังสือญาณวิทยาและ

ปรัชญาภาษาที่เกี่ยวข้อง และ ขอบเขตด้านเนื้อหาได้แก่ทฤษฏีความรู้และทฤษฏีภาษาของพระธรรมกีรติ

ผลการวิจัย

	 จากวัตถุประสงค์การวิจัย ๓ ประการคือ 

		  ๑) 	เพื่อศึกษาทฤษฏีความรู้ตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti) 

		  ๒) 	เพื่อศึกษาปรัชญาภาษาตามแนวคิดพระธรรมกีรติ (Dharmakĩrti) 

		  ๓)	เพือ่วเิคราะห์ความสมัพนัธ์ระหว่างทฤษฏคีวามรู้และปรชัญาภาษาตามแนวคดิพระธรรมกรีติ 

(Dharmakĩrti) สรุปผลการวิจัยได้ดังนี้
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	 ทฤษฏีความรู้ของพระธรรมกีรติ

	 พระธรรมกีรติได้อธิบายความส�ำคัญของความรู้ต่อมนุษย์ไว้ ดังนี้ “การประสบความส�ำเร็จของ 

มนษุย์นัน้มผีลมาจากความรู้
1
 เพราะความรูเ้ป็นส่ิงทีส่ร้างประสิทธิภาพในการสร้างการกระท�ำซ่ึงเป็นสาเหตุ

แห่งความส�ำเร็จ ความส�ำเร็จในที่นี้คือ การบรรลุเป้าหมายท่ีต้องการและไม่ประสบกับส่ิงท่ีไม่ต้องการ  

ซึ่งการกระท�ำที่เป็นสาเหตุอาจอยูในรูปแบบของการประพฤติและข้อมูลก็ได้ ข้อความข้างต้นแสดงให้ 

เห็นว่า ความรู้ของพระธรรมกีรติมี ๒ ลักษณะ คือ เป็นสาเหตุและเป็นสิ่งก�ำหนดเป้าหมายของมนุษย์  

ในส่วนแรกคอืความรู้ในฐานะสาเหตุในรปูแบบของการประพฤตหิรอืข้อมลู และส่วนทีส่องความรู้ในฐานะ

เป็นตัวก�ำหนดเป้าหมายชีวิตของมนุษย์ การประพฤติหรือข้อมูลอันเป็นสาเหตุเทียบได้กับ “ความรู้ที ่

ถูกต้อง” (Right Knowledge) หรือ สัมมาทิฏฐิ (ความเห็นถูก) ในพระพุทธศาสนา ส่วนความรู้ในส่วน 

ที่สองเทียบได้กับปัญญา ปัญญาหรือความเห็นแจ้งจะช่วยให้ก�ำหนดเป้าหมายชีวิตได้ลึกซ้ึงมากยิ่งขึ้น  

ความสัมพันธ์ของความรู้ทั้ง ๒ ลักษณะเป็นไปในลักษณะอนุเคราะห์ต่อกัน ผู้ที่ปฏิบัติแสวงหาความรู้และ

ปฏิบัติอย่างต่อเนื่องจึงจะยิ่งลึกซึ้งเห็นผลลัพท์ดั่งค�ำที่ว่า ปริยัติ ปฏิบัติและปฏิเวธ

	 ๑. บ่อเกิดของความรู้

 	 พระธรรมกีรติได้อธิบายว่าบ่อเกิดของความรู้มีด้วยกัน ๒ ทางด้วยกัน คือ ประจักษ์ (Perception) 

และ อนุมาน (Inference)
2
 การท่ีพระธรรมกีรติกล่าวว่าบ่อเกิดแห่งความรู้มีเพียงแค่ ๒ ทาง เพราะ  

๑) พระธรรมกีรตินับถือพระพุทธศาสนาจึงไม่เชื่อการมีอยู่ของพระเจ้า ๒) พระพุทธศาสนาสอนให้มนุษย์

เน้นการปฏิบตัด้ิวยตนเอง บ่อเกดิความรูท้ัง้ ๒ ทางทีพ่ระธรรมกรีตนิ�ำแสนอ แสดงให้เหน็ว่า พระธรรมกีรติ 

ยอมรับในการแสวงหาความรู้ในรูปแบบของประสบการณ์หรือประจักษ์ (Empiricism) และเหตุผลนิยม 

(Rationalism) โดยความรู้เกิดจากประสาทสัมผัสมาเปรียบเทียบกับความคิดท่ีเคยสัมผัสมาแล้ว  

โดยประสาทสัมผัสในทางพระพุทธศาสนาแตกต่างจากประสาทสัมผัสในแนวคิดทางปรัชญาตะวันตก 

ปรชัญาตะวนัตกประสาทสมัผสัม ี๕ อย่าง ได้แก่ ตา, ห,ู จมกู, ลิน้ และ กาย ส่วนในปรชัญาของพระธรรมกรีติ 

ประสาทสัมผัสมี ๖ อย่างด้วยกัน คือ ตา, หู ,จมูก, ลิ้น, กาย และใจ ท�ำให้ประสบการณ์ทางจิตถูกจัดอยู่

ในบ่อเกิดของความรู้แบบประจักษ์ นอกจากนี้วิธีการให้เหตุผลของพระธรรมกีรติ เป็นระบบตรรกศาสตร์

ที่แตกต่างจากปรัชญาตะวันตก คือเป็นตรรกศาสตร์ท่ีมีพ้ืนฐานมาจากประสบการณ์ การตรวจสอบผ่าน 

วิธีการเชื่อมโยงระหว่างสาเหตุและผลลัพท์ (Cause and Effect) ซึ่งวิธีการให้เหตุผลเช่นนี้สอดคล้องกับ

	 1
 S.R. Bhatt and Anu Mehrotra, Buddhist Epistemology, (London : Greenwood Press., 2000), 

p.11.
	 2

 Dunne, John D, Foundations of Dharmakirti's Philosophy (Studies in Indian and Tibetan 

Buddhism), (Boston: Wisdom Publications, 2004), Loc. 793.
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แนวคดิในพระพทุธศาสนาเรือ่ง “อทิธิปัจจยตา” และแสดงให้เห็นถงึการยนืยนัวตัถปุระสงค์ของความรูน้ัน้

เป็นไปเพื่อการพัฒนาชีวิตตามหลักพระพุทธศาสนา

	 ๒.	ธรรมชาติของความรู้

	 ธรรมชาตขิองความรูข้องพระธรรมกีรติต้องอาศยัทัง้วตัถ ุ(Object) และจติ (Subject) ไปพร้อมๆ กนั 

ขาดอย่างใดอย่างหนึ่งไม่ได้ โดยวัตถุจะเป็นวัตถุที่เรารู้ ส่วนจิตจะเป็นผู้รู ้ ธรรมชาติของความรู้ของ 

พระธรรมกรีตจิงึถูกจดัอยูใ่นกลุม่สมัพทัธนิยม หรอืกล่าวอกีนยัยะคอื การแสวงหาความรูข้องพระธรรมกรีติ

เน้นการปฏิบัติ ในกระบวนการปฏิบัติและการเรียนรู้จึงเป็นการท�ำงานที่สัมพันธ์กันระหว่าง กายกับจิต 

(Body and Mind) รปูแบบการท�ำงานระหว่างกายกบัจติเป็นการท�ำงานทีส่มัพนัธ์กนัอย่างใกล้ชดิเป็นการ

รับรู้ในแต่ละช่วงขณะ ซึ่งท�ำให้เข้าถึงแบบอันเป็นสาเหตุของทั้งความเหมือนความต่างที่เกิดขึ้นในแต่ละ

สภาวะ กระบวนการรับรู้ในแต่ละสภาวะเป็นการรับรู้เฉพาะตน ผู้รู้จะสามารถรับรู้ทางจิต (Cognitive 

Process) ในจดุท่ีเข้าถึงสภาวะ พระธรรมกีรตเิรยีกว่า การเปิดเผยตนเอง sva-prakasa (self-revelation)
3
 

เป็นการตระหนักรู้ในสภาวะ (Sarupa) ของวัตถุในฐานะ สิ่งที่มันเป็น (as it is) มากกว่า มันเป็นอะไร 

(What it is) พระธรรมกีรติเน้นความส�ำคัญของการตระหนักรู้ว่าจะเกิดขึ้นในแต่ละช่วงขณะเท่านั้น ผู้รู้

ต้องรบัรูใ้ห้ทนัสิง่ทีเ่กดิขึน้ในแต่ละขณะเพราะถ้าไม่ใช้การรับรู้ในขณะนัน้ ความรู้ทีเ่กดิขึน้จะได้รับอทิธพิล

จากความคิดหรือความทรงจ�ำ
4 

	
๓. เครื่องมือในการเข้าถึงความรู้

	 เครื่องมือในการเข้าถึงความรู้ในทัศนคติของพระธรรมกีรติมี ๒ อย่างด้วยกัน คือ แบบประจักษ์ 

(Perception) และ แบบอนุมาน (Inference)

		  ๓.๑) ประจักษ์ (Perception) หรือ ปรัตยักษะ (Pratyaksa) ตรงกับค�ำที่ว่า Kalpanapodham 

แปลว่า ๒ อย่างคือ ปราศจากมโนทัศน์(Nonconceptual) และปราศจากภาษา (Nonverbal) การรับรู้

แบบประจักษ์เป็นการรับรู้ผ่านประสาทสัมผัสเท่านั้น ไม่มีการปรุงแต่งของ (Mental Conception)  

ทั้งจากสัญญาเก่า (Mind-Given) และ ความฟุ้งซ่านของจิต (Mental Imposition)
5
 ความรู้แบบประจักษ์

เป็นความรู้ที่เกิดขึ้นทางวิญญาณ มีองค์ประกอบ ๓ อย่างด้วยกัน คือ ผู้รู้, การรู้ และ ส่ิงที่ถูกรับรู้ได้  

ความรู้ที่เกิดขึ้นจึงเกิดขึ้นทางจิต (Conciousness) เป็นความรู้ในแต่ละช่วงขณะ (Momentariness)  

พระธรรมกีรติได้อธิบายประเภทของ Pratyaksa มี ๔ ประเภท
6
 ด้วยกันคือ

	 3
 Rajendra Prasad, Dhamrmakirti’s Theory of Inference Revaluation and Reconstruction, 

(New Delhi : Oxford University Press, 2002), p. 16.
	 4

 Loc., p. 11.
	 5

 S.R. Bhatt and Anu Mehrotra, Buddhist Epistemology, (London : Greenwood Press., 2000),  

p. 40.
	 6

 Loc., p. 44-48.
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135วิเคราะห์ความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฏีความรู้กับปรัชญาภาษาในทัศนคติของพระธรรมกีรติ

			   (๑) การรับรู้โดยประสาททั้ง ๕ (Indriya Pratyaksa) เป็นรูปแบบหลักพื้นฐานของ  

Pratyaksa คือการรับรู้ผ่านประสาทสัมผัส (Cognitive Sense) ทั้ง ๕ โดยประสาทสัมผัสทั้ง ๕ นี ้

จะท�ำหน้าที่เป็นสื่อกลาง ระหว่างจิตของผู้รู้ (the Subjective Consciousness) กับสภาวะความเป็นจริง

ของวัตถุนั้นๆ (The Objective Reality lying outside) โดยไม่ผ่าน การสื่อสาร (Non-Verbal) 

			   (๒) การรับรู้โดยจิต (Manasa Pratyaksa) จะเกิดตาม Indriya Pratyaksa อย่างกระชั้นชิด 

เป็นการรับรู้โดยใจ 

			   (๓) สวสังเวทนา (Svasamvedana) คือหมายถึง การจิตส�ำนึก (All Consciousness),  

การรบัรู ้(Citta) และ สภาวะทางจติ (Caitta) เป็นการรบัรูแ้ละเข้าใจสภาวะเช่น น่าพึงพอใจและน่าเบือ่หน่าย 

เป็นต้น 

			   (๔) โยคีประจักษ์ คือ ความรู้ของโยคีผู้ได้ฌาน Yogi Jnana เทียบเท่ากับการรู้แบบผุดรู้ 

(Intuition) 

		  ส่ิงท่ีถูกรู้โดยวิธีประจักษ์ คือ สวลักษณะ (Svalaksana) คือมีการเปลี่ยนแปลงได้ การรับรู ้

การเปลีย่นแปลงผ่านช่วงเวลาแบบต่อเนือ่ง (Anvaya) จะท�ำให้เกดิการเข้าใจถึงสภาวะของส่ิงๆนัน้ ได้อย่าง

ชัดเจน โดยท�ำให้ทราบว่าสิ่งน้ันหรือการกระท�ำนั้นมีสาเหตุมาจากอะไร มีความเหมือนและความต่างกัน

อย่างไร การรับรู้สภาวะเช่นนี้เป็นการรับรู้เฉพาะตนซึ่งแต่ละบุคคลอาจจะรับรู้ได้แค่บางส่วนตามความ

สามารถของประสาทสัมผัส จึงเรียกว่าการรับรู้แบบนี้ว่าบางส่วน (Particular)

		  นอกจากนี้แม้ว่า สวลักษณะ (Svalaksana) จะเป็นวัตถุที่มีการเปล่ียนแปลงได้ แต่เนื่องจาก 

มีความเป็นอยู่จริง มีสภาวะที่สะท้อนอย่างแท้จริง ท�ำให้สวลักษณะ (Svalaksana) มีชื่อเรียกอีกชื่อว่า 

ความเป็นจริงแบบปรมัตถ์ (Ultimate Reality) จะสังเกตเห็นได้ว่าความเป็นจริง (Reality) ที่สมบูรณ ์

ในทศันคตขิองพระธรรมกรีต ิไม่ใช่การเข้าไปรบัรูค้วามเป็นวตัถุ แต่หมายถงึการรับสภาวะทีแ่สดงการมีอยู่

ของวตัถนุัน้ หรอืไม่มอียู ่เช่น การเกดิ การดบั ซ่ึงสอดคล้องกบัแนวคดิของพระพุทธศาสนาคอื กฎไตรลักษณ์

ที่ว่าด้วย อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา 

		  ๓.๒) การอนุมานเป็นหนึ่งในวิธีการเข้าถึงความรู้ ตามทัศนคติของพระธรรมกีรติ การอนุมาน

เป็นการสร้างมโนทัศน์ที่สัมพันธ์กับธรรมชาติสามารถเข้าถึงความเป็นจริงแบบสมมุติ (Conventional 

Reality) และมโนทัศน์มีความสัมพันธ์กับความคิดและภาษา
7
 

	 การอนุมานประมาณของพระธรรมกีรติมีองค์ประกอบพื้นฐาน ๓ อย่างด้วยกัน คือ ๑) ประธาน (S) 

หรือเรียกว่า คุณลักษณะที่ถูกครอบครอง (Quality-Possessor), ๒) ข้อสรุป (P), ข้อยืนยัน (Predicate) 

	 7
 José Ignacio Cabesón, Buddhism and Language: A Study of Indo-Tibetan Scholasticism. 

(New York : State University of New York Press, 1956), p. 118.
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136 วารสารมหาจุฬาวิชาการ ปีที่ ๔ ฉบับที่ ๒

หรือเรียกว่า คุณลักษณะ (Quality) และ ๓) เหตุผล (E) หรือ หลักฐาน (Hetu, lińga) โดยมีโครงสร้างของ

การอนุมาน ( The Basic Structure of Inference)
8
 มีดังนี้ 

		  S เป็น P เพราะว่า E เช่น ช้างเป็นสัตว์ป่า เพราะช้างอยู่ในป่า เป็นต้น

	 ความสัมพันธ์ที่เกิดขึ้นเป็นรูปแบบของเหตุผลและข้อสรุป แสดงธรรมชาติออกมาเหมือนกัน
9
 สิ่งที่

ถูกรู้จากการอนุมาน จึงเป็นการเชื่อมโยงเป็นความสัมพันธ์ในรูปแบบต่างๆ และเมื่อเป็นรูปแบบที่ชัดเจน

จึงสามารถก�ำหนดเป็นสัญลักษณ์ จึงมีชื่อเรียกอีกชื่อว่า สามัญญลักษณะ (sãmãnya) หรือสากล  

(Universal) แต่ความเป็นสามัญญลักษณะจะไม่ปรากฏสภาวะท่ีแท้จริงออกมา จึงเรียกอีกชื่อว่า  

ความเป็นจริงแบบสมมติ (Conventional Reality)

	 การรับรู้ที่ผิดในทัศนคติของพระธรรมกีรติ มี ๒ ลักษณะ คือ ความส�ำคัญผิด (Error) และการ 

เข้าใจผิด (Mistake) ความส�ำคัญผิดสัมพันธ์กับภาพที่ปรากฏ
10

คือ การรู้ที่เกิดจากการเข้าใจผิด เมื่อสิ่งที่

ปรากฏและรับรู้ไม่ตรงกับสิ่งท่ีมีอยู่จริง เช่น การเห็นเงาน�้ำ ในทะเลทราย หรือการเห็นงูเป็นเชือก  

เชือกเป็นงู ในขณะที่การเข้าใจผิด (Mistake) เกิดจากการสืบความคิดผิดพลาด กล่าวคือเมื่อผู้รู้เข้าไป

กระทบวัตถุที่ถูกรู้ จิตเกิดการเข้าใจผิดในสภาวะของวัตถุที่ถูกรู้ ดังนั้นจึงเกิดการเข้าใจไม่ตรงกับสิ่งที่วัตถุ

แสดงปรากฏออกมาจริง 

	 ๔.	ความรู้ที่สมเหตุสมผล (Valid Knowledge) ในทัศนคติของพระธรรมกีรติ

	 พระธรรมกีรติได้อธิบายลักษณะของความรู้ท่ีสมเหตุสมผลในความคิดของท่านไว้ในคัมภีร์ 

Pramãnamavisamvãdi ว่า ความรู้ที่สมเหตุสมผลจะไม่ขัดแย้งกัน การเกิดขึ้นความรู้ที่สมเหตุสมผล 

เกิดผ่านการกระท�ำที่มีต่อวัตถุ จึงไม่ขัดแย้งกับประสบการณ์
11

 นอกจากนี้ความรู้ที่สมเหตุสมผลของ 

พระธรรมกีรติ มีความสัมพันธ์กับความรู้ที่ถูกต้อง (Right Knowledge)ในพุทธปรัชญาเถรวาท ความรู้ที่

ถูกต้องในพุทธปรัชญาเถรวาท มี ๒ ระดบั
12

 คือระดับเบื้องต้น คือสามารถเข้าใจความสัมพันธ์ระหว่าง 

เหตุและผลของการกระท�ำ และในระดับสูงคือ สามารถเห็นสิ่งต่างๆตามสภาวะความเป็นจริงในทาง

พระพุทธศาสนา 

	 8
 Dunne, John D. Foundations of Dharmakirti's Philosophy (Studies in Indian and Tibetan 

Buddhism), (Boston : Wisdom Publications, 2004), Loc. 906-922.
	 9

 José Ignacio Cabesón, Buddhism and Language: A Study of Indo-Tibetan Scholasticism. 

(New York : State University of New York Press, 1956), p. 120-121.
	 10

 Loc., p. 122.
	 11

 Amar Singh, The Heart of Buddhist Philosophy: Dinnaga and Dharmakirti, (New Delhi : 

Munshiram Manoharlal Pulication, 1984), p. 103.
	 12

 J.P.Pathirana, Pragmatism in Buddhism. Buddhist Cultural Centre, (Sri Lanka : Dehiawala, 

2003), p . 97-98.
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137วิเคราะห์ความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฏีความรู้กับปรัชญาภาษาในทัศนคติของพระธรรมกีรติ

ปรัชญาภาษาในทัศนะของพระธรรมกีรติ
	 ในทัศนคติของพระธรรมกีรติ ภาษาคือส่ิงเกิดจากมโนทัศน์และการเรียบเรียงความคิดท่ีมนุษย์

ถ่ายทอดออกมา ภาษากับความคิดจึงมีความสัมพันธ์กันอย่างใกล้ชิด โดยพระธรรมกีรติได้กล่าวไว้ วิธีการ

ที่ภาษาระบุกับสิ่งต่างๆ เป็นวิธีเดียวกันกับที่ความคิดของมนุษย์เข้าใจวัตถุ ภาษาระบุวัตถุผ่านมโนทัศน์ 

ที่มนุษย์มีในจิต (The Concepts We have in Mind) โดยมีเจตนา (Intention) เป็นองค์ประกอบใน

การน�ำเสนอ
13

 นอกจากนี้ปรัชญาภาษาของพระธรรรมกีรติ มีลักษณะเฉพาะ กล่าวคือสามารถอธิบาย 

ถึงสิ่งที่ไม่สามารถเข้าถึงด้วยประสาทสัมผัสของบุคคลธรรมดาได้ ซึ่งการปรากฏของค�ำประเภทนี้มีมากใน

คัมภีร์พระพุทธศาสนา ทั้งนี้เพราะพระธรรมกีรติอธิบายปรัชญาภาษาผ่านการผสมผสานแนวคิด ๓ อย่าง

ด้วยกันคือ ภาววิทยาเกี่ยวกับอัตลักษณ์ (Unique), ทฤษฏีการจ�ำแนกและ ความคิดและการสื่อสาร 

	 มนุษย์เป็นสิ่งมีชีวิตที่ต้องด�ำรงอยู่เป็นกลุ่ม เป็นสังคม และมนุษย์อาศัยภาษาเป็นสื่อกลางระหว่าง

มนษุย์ด้วยกนั ภาษาจงึเป็นทัง้เครือ่งมอืของมนษุย์ส�ำหรบัการสือ่สารและเป็นตวัก�ำหนดความคดิของมนษุย์

ภายหลังจากมนุษย์รับสาร 

	 ๑. 	ความสัมพันธ์ระหว่างวัตถุที่มีอยู่จริง (สวลักษณะ) กับวัตถุของภาษา (สามัญญลักษณะ)

	 ในการใช้ภาษา สิ่งที่มนุษย์ต้องการคือความหมายท่ีผู้ส่งสารต้องการท่ีจะส่ือ และผู้รับสารก็ต้องท่ี

จะทราบว่าตนเองรบัสารถกูต้องหรอืไม่อย่างไร โดยทัว่ไปความสัมพันธ์จึงถงึแบ่งเป็น ๓ ส่วน คอื ผู้รับสาร,  

ผู้ส่งสาร และสาร แต่พระธรรมกีรติได้ขยายความเพ่ิมในการเข้าใจการเปล่ียนข้อมูลของวัตถุเป็นสาร  

และลักษณะของสารที่มนุษย์ใช้สื่อสารกัน ซึ่งพระธรรมกีรติเรียกทั้งสองสิ่งนี้ว่า สวลักษณะ (Particular) 

และสามัญญลักษณะ (Universal) ตามล�ำดับ

	 สวลักษณะ (Particular) คือวัตถุที่มีอยู ่จริง ซึ่งเป็นลักษณะเฉพาะอยู่ในแต่ละสิ่งและมีการ

เปลี่ยนแปลงตลอดเวลา เมื่อเป็นสิ่งที่อยู่จริงและมีการเปลี่ยนแปลงตลอดเวลา จึงท�ำให้สวลักษณะ 

มีจ�ำนวนนับไม่ถ้วนจนไม่สามารถเป็นวัตถุที่ใช้ในการสื่อสารร่วมกันได้ การสามารถเข้าถึงสภาวะวัตถุแบบ

สวลักษณะท�ำได้โดยวิธีการประจักษ์รู้ได้เฉพาะตน แต่ถ้าเพื่อการสื่อสารที่จะไว้ดูร่วมกันสามารถดูได้จาก

ผลลัพท์ เพราะการมีผลลัพท์แสดงว่ามีสาเหตุ ซึ่งก็คือสวลักษณะนั่นเอง

	 สามัญญลักษณะ (Universal) คือวัตถุของภาษา ซึ่งเป็นสัญลักษณ์ที่ใช้ในการสื่อสาร เมื่อต้องใช้ใน

การสือ่สารผ่านจงึหมายถงึมคีนเทีย่วเกีย่วข้องกบัสญัลักษณ์นีม้ากกว่าหนึง่คนข้ึนไป ซ่ึงท่ีถูกก�ำหนดข้ึนเป็น

สญัญลกัษณ์เป็นสิง่ทีก่�ำหนดผ่านความคดิ โดยมกีารตรวจสอบและตกลงร่วมกนั การสร้างข้อตกลงเป็นการ

สะท้อนถึงว่ามนุษย์มีสัญญาหรือภาพโครงสร้างความคิดเกี่ยวข้องกับสัญลักษณ์นี้เหมือนกัน 

	 13
 Geoges B.J. Dreyfus, Recognizing Reality: Dharmakirti’s Philosophy and Its Tibetan  

Interpretations, (New York : State University of New York Press, 1997), p.218.
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	 วัตถุของภาษาจึงเป็นสิ่งท่ีไม่เปลี่ยนแปลงตามเวลา และแสดงถึงความเป็นวัตถุแตกต่างกันกับ 

สวลักษณะ ดังน้ัน ไฟที่มีอยู่จริง กับ ค�ำว่า “ไฟ” เป็นคนละสิ่งกัน การสร้างความเชื่อมต่อระหว่าง 

สามัญญลักษณะและสวลักษณะไม่ใช่เกิดจากการนิยาม เช่นการท่องจ�ำ แต่เกิดจากการเรียนรู้และเข้าใจ 

ผ่านรูปแบบเหตุและผล
14

ซึ่งในกรณีของค�ำว่า “ไฟ” เมื่อเรียนรู้ผ่านการเข้าใจลักษณะของสาเหตุและผล

ลพัท์กจ็ะท�ำให้แยกได้ระหว่างไฟท่ีสามารถท�ำให้เกดิการเผาไหม้ กบัไฟทีท่�ำมาจากการจ�ำลองโดยหลอดไฟ 

เป็นต้น

	 จากตัวอย่างข้ันต้น จึงจะเห็นได้ว่ารูปแบบความสัมพันธ์ระหว่างสวลักษณะ (Particular) และ 

สามญัญลกัษณะ (Universal) จงึเป็นได้ลกัษณะรูปแบบของการอนมุานผ่านความสมัพันธ์แบบสาเหตแุละ

ผลลัพท์ ไม่ได้เป็นผ่านพิจารณาอัตลักษณ์ที่แสดงถึงความเป็นจริงของวัตถุนั้นๆ เช่น ไฟต้องมีสีแดง ร้อน 

เป็นต้น ทัง้น้ีเนือ่งจากคณุสมบตัเิหล่านัน้เป็นคณุสมบตัทิีต้่องอาศยัการสมัผสัซึง่มนษุย์แต่ละคนจะสามารถ

รบัรูไ้ด้ไม่เท่ากนั ยกตวัอย่างเช่น คนตาบอดกไ็ม่สามารถเหน็ได้ว่าไฟเป็นสีแดง ดังนัน้พระธรรมกรีติจึงกล่าว

ว่าภาษาสามารถถ่ายทอดความเป็นจรงิของวตัถแุละสือ่สารถงึวตัถุได้ผ่านบางรปูแบบเท่านัน้และไม่สามารถ

เกิดขึ้นได้ในทุกกรณี แนวคิดทางภาษาของพระธรรมกีรติจึงจัดอยู่ในกลุ่มนามนิยม (Nominalism)
15

  

โดยกลุ่มนามนิยมเชื่อว่าภาษาจะสามารถส่ือถึงความเป็นจริงได้สมบูรณ์เพียงใดขึ้นอยู่กับมโนทัศน์ของ 

แต่ละคน

	 ๒. ทฤษฎีการจ�ำแนก (Theory of Exclusion)

	 ทฤษฏีการจ�ำแนกเป็นทฤษฏทีีช่่วยในการอธบิายความสามารถทีจ่ะเข้าใจความเป็นวตัถุและเปลีย่น

คุณสมบัติเหล่านั้นแล้วแทนท่ีด้วยภาษา กล่าวคือในระหว่างที่มนุษย์เข้าไปรับรู้วัตถุ มนุษย์จะพยายาม 

สืบความคิดเพื่อเชื่อมโยงระหว่างสิ่งที่รู ้เก่ากับสิ่งที่รู ้ใหม่ ในการพยายามสืบความคิดนี้มนุษย์อ้างอิง 

องค์ประกอบ ๒ อย่างด้วยกัน
16

 คอื ความสมัพันธ์ทางธรรมชาติระหว่างธรรมชาติด้วยกนั และความแน่นอน

และความจ�ำเป็น ในฐานะความเชื่อมโยงระหว่างมนุษย์กับวัตถุนั้น และสิ่งที่จะช่วยให้การเก็บข้อมูล 

เพ่ือท�ำให้กระบวนการสืบความคิดเป็นไปอย่างมีประสิทธิภาพได้ต้องอาศัย “ความตระหนักรู้” ท้ังนี้  

เพราะการที่มนุษย์เข้ารับรู้หรือประจักษ์ความเป็นของวัตถุ ยกตัวอย่างเช่น “ความเป็นวัว” ความเป็นวัว

	 14
 Mark Siderits, Indian Philosophy of Language: Studies in Selected Issues, (USA : Springer-

Science+Business Media, 1946), p. 96.
	 15

 Bimal Krishna Matilal, The Character of Logic in India, (New York : State University of  

New York Press, 1998), p. 103.
	 16

 Tom J.F. Tillemens, Dharmakĩrti’s Pramãnavãrttika: An Annotated Translation of the Forth 

Chapter (Parãrthãumãna) Volume 1 (k.1-148), (Austria : Osterreichische Akademie der Wissenschften 

Wien, 2000), p. 219.
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139วิเคราะห์ความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฏีความรู้กับปรัชญาภาษาในทัศนคติของพระธรรมกีรติ

จะแสดงออกมาเป็นช่วงขณะ ในการเก็บข้อมูล “ความเป็นวัว” ต้องอาศัย “ความตระหนักรู้” เพื่อให้เกิด

การ รู้ตัวว่าขณะนี้ก�ำลังรับรู้ หรือ รู้ตัวว่าขณะนี้ก�ำลังสืบความคิด เพราะถ้าในกรณีการสืบความคิด สิ่งที่

ถูกคิดไม่ใช่ “ความเป็นวัว” แต่เป็น “รูปแบบของวัว” ที่มนุษย์ผู้นั้นเก็บไว้ ซึ่งมนุษย์ผู้นั้นอาจปรุงแต่ง  

“รูปแบบของวัว” ผ่านอัธยาศัยของตนเองเช่น ความรู้สึกชอบและไม่ชอบเป็นต้น ท�ำให้ไม่ใกล้เคียงกับ 

“ความเป็นวัว” ที่แท้จริง
17

ดังนั้นความตระหนักรู้จึงเป็นองค์แระกอบท่ีส�ำคัญในการจ�ำแนกสภาวะของ

วัตถุ 

	 ๓. ความคิดและการสื่อสาร

	 (๑) ความคิด

	 ก่อนที่มนุษย์จะท�ำการพูดออกมา มนุษยต์้องเริ่มจากการคิด ในมุมมองของพระธรรมกรีติ ความคิด

จงึมคีวามส�ำคญัเทยีบเท่ากบัภาษา พระธรรมกรีตจิงึพยายามเข้าใจรูปแบบการคดิของมนษุย์ โดยท่านกล่าว

ว่าคามคดิเป็นกระบวนการทีส่มัพันธ์ระหว่างร่างกายและจิตใจ (Body-Mind) โดยพ้ืนฐานจากประสบการณ์

ที่มนุษย์ได้รับจะถูกน�ำมาเป็นวัตถุดิบของการคิด ประสบการณ์จึงถูกจัดเป็นเหตุผล ซ่ึงเรียกรูปแบบนี้ว่า 

“Essential Syllogistic reasoning”
18

หรอืพระธรรมกรีติเรียกว่า การอนมุานเพ่ือตนเอง (Inference for 

Oneself) ซึ่งมีอยู่ด้วยกัน ๓ รูปแบบคือ
19

 

		  (๑.๑) การอนุมานถึงธรรมชาตขิองวัตถ ุ(Svabhava Hetu) นัน้ หรอืธรรมชาตเิป็น พระธรรมกรีติ

กล่าวถึงเอกลักษณ์ของแต่ละสิ่งในฐานะธรรมชาติของสิ่งๆ นั้น
20

เหตุผลประเภทนี้สามารถยืนยันถึงสิ่ง 

ทีว่ตัถเุป็น (What it is) เนือ่งจากสิง่ท่ีปรากฏสามารถอ้างองิความเป็นวตัถผุ่าน “ผสัสะ” และการให้เหตุผล

จะสัมพันธ์ในระดับเนื้อแท้ด้วยการตรวจสอบจาก “สัญญา” หรือภาพเหตุการณ์เดิมภายในจิตของเรา  

ยกตัวอย่างเช่น นี่คือต้นไม้ เพราะ มันคือต้นโอ๊ค (ต้นโอ๊คเป็นต้นไม้ประเภทหนึ่ง)

		  (๑.๒) เหตผุลในฐานะผลลพัธ์ (Kārya Hetu) การอนมุานโดยองิถงึสาเหตทุีเ่กดิขึน้เนือ่งจากเป็น

คุณสมบัติประการหนึ่งของสิ่งๆ นั้น เมื่อมนุษย์สามารถเก็บภาพในใจ หรือท่ีเรียกว่า “สัญญา” กับวัตถุ 

สิ่งหนึ่ง สิ่งที่มนุษย์เก็บนอกจากจะเป็นลักษณะแล้ว ยังเก็บข้อมูลอ้างถึงผลลัพธ์ที่สามารถเกิดขึ้นจากวัตถุ

	 17
 Bimal Krishna Matilal, The Character of Logic in India, (New York : State University of  

New York Press, 1998), p. 103-104.
	 18

 José Ignacio Cabesón, Buddhism and Language: A Study of Indo-Tibetan Scholasticism. 

(New York : State University of New York Press, 1956), p. 120-121.
	 19

 Bimal Krishna Matilal, The Character of Logic in India, (New York : State University of  

New York Press, 1998), p. 108.
	 20

 Rajendra Prasad, Dhamrmakirti’s Theory of Inference Revaluation and Reconstruction, 

(New Delhi : Oxford University Press, 2002), p. 86-87.
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ส่ิงน้ัน ซึ่งสามารถน�ำมาอ้างเป็นเหตุผล เรียกว่า Kārya Hetu
21

เพราะพระธรรมกีรติเชื่อใน Law of  

Causation ว่าเมื่อมีผลลัพท์ก็จะต้องมีสาเหตุ เมื่อมีการปรากฏของผลลัพธ์ก็จ�ำเป็นต้องมีการปรากฏของ

สาเหตุ ยกตัวอย่างเช่น ที่นี่มีไฟเพราะที่นี่มีควัน 

		  (๑.๓) การอนุมานโดยอิงในฐานะไม่สามารถรับรู้ได้ (Anuphlabdhi Hetu) การอ้างเหตุผลใน

ฐานไม่ถกูรบัรู ้(Anuphlabdhi Hetu)
22

เมือ่พระธรรมกรีติกล่าวว่า การรูจ้ะเกดิได้ ๒ ทาง คือ ทางประจกัษ์ 

(Perception) และทางอนุมาน (Inference) ดังนั้น เมื่อกล่าวถึงสิ่งที่รับรู้ไม่ได้ จึงไม่สามารถใช้เครื่องมือ

ทางประจักษ์ได้ ต้องอาศยัเครือ่งมอืทางอนมุาน อย่างไรก็ดกีารรบัรูแ้ละการไม่รบัรูส้ามารถเป็นองค์ประกอบ

ในการอนุมานถึงวัตถุประเภทนี้ได้ ยกตัวอย่างเช่น ที่นี่ไม่มีหม้อ เพราะ ไม่เห็นว่ามีหม้อที่นี่

	 (๒) การสื่อสาร

	 ความคิดและการสื่อสารมีองค์ประกอบเหมือนกันในทัศคติของพระธรรมกีรติ คือเกิดจากการสร้าง

มโนทัศน์ แต่การคิดเป็นการกิจกรรมกับตนเองคนเดียวในขณะที่การสื่อสารเป็นกิจกรรมที่ท�ำกับผู้อื่น  

มนุษย์เราจะมีความคิดก่อนแล้วจึงมีการสื่อสาร ดังนั้นการสื่อสารจึงประกอบด้วยความคิดและใช้อนุมาน

แบบเพื่อตนเองก่อน (Inference for Oneself) แล้วจึงใช้การอนุมานเพ่ือคนอื่น (Inference for  

Someone Else) ในการสื่อสารจะต้องมีการพิจารณาคนรับสารและเป้าหมายของการสื่อสารอยู่ที่การที่

คนรับสารได้รับข้อสรุปจากการสื่อสารที่ถูกต้อง นอกจากนี้พระธรรมกีรติยังกล่าวเสริมอีกว่าการให้ผู ้

รับสารเข้าใจข้อสรุปได้ถูกต้องไม่จ�ำเป็นต้องใช้รู้รับสารได้รับเหตุผลในรูปแบบการอนุมานเพื่อตนเอง  

(Inference for Oneself) ทัง้นีเ้พราะผูร้บัสารแต่ละคนมมีโนทศัน์เดิมแตกต่างกนั จงึท�ำการในการสือ่สาร

ไม่จ�ำเป็นต้องแสดงข้อสรุป เพียงแต่ให้วัตถุดิบในการอนุมาน ผู้สื่อสารก็จะสามารถสร้างข้อสรุปได้ 

โดยตนเอง
23

ยกตัวอย่างเช่น

	 ผู้ส่งสารกล่าว ที่ใดมีควัน ที่นั่นมีไฟ เช่นในครัว ที่ในไม่มีไฟ ที่นั้นไม่มีควัน เช่นในบ่อน�้ำ ที่บนภูเขา

มคีวนั การทีผู่ส่้งสารกล่าวเพยีงเท่านีก้ส็ามารถให้ผู้รับสารสร้างข้อสรุปให้ตนเองได้ว่า ทีบ่นภเูขามไีฟ เป็นต้น

รปูแบบของการสือ่สารจงึมวีตัถปุระสงค์ทัง้เพือ่พัฒนาความคดิและโน้มน้าว พระธรรมกรีติได้สรุปรูปแบบ

การอนุมานเพื่อสื่อสาร หรือการอนุมานเพื่อผู้อื่น (Inference for the else of others)
24

 ว่ามี ๒ รูปแบบ

ด้วยกัน คือ 

	 21
 Loc., p. 64-95.

	 22
 Bimal Krishna Matilal, The Character of Logic in India, (New York : State University of  

New York Press, 1998), p. 114.
	 23

 Rajendra Prasad, Dhamrmakirti’s Theory of Inference Revaluation and Reconstruction, 

(New Delhi : Oxford University Press, 2002), p. 119-121.
	 24

 Bimal Krishna Matilal, The Character of Logic in India, (New York : State University of  

New York Press, 1998), p. 108.
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	 	 (๒.๑) อนุมานเชิงปฏิฐาน หรือ อนุมานแบบสอดคล้องกัน (Sadharmyavat) เช่น เสียงไม่เป็น

อมตะ เพราะมันเป็นสิ่งที่ถูกผลิตขึ้น สิ่งที่ผลิตขึ้นมาทั้งหมด ไม่เป็นอมตะ 

		  (๒.๒) อนุมานเชิงปฏิเสธ หรอือนุมานแบบไม่สอดคล้องกนั (Vaidharmyavat) และใช้ฐานเหตผุล

ใกล้เคียงกับ การอ้างเพื่อตนเอง เช่น เสียงไม่เป็นอมตะ เพราะมันเป็นสิ่งที่ถูกผลิตขึ้น ไม่มีสิ่งท่ีถูกผลิต 

ขึ้นมาได้ มิใช่ไม่เป็นอมตะ
25

วิเคราะห์ความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฏีรู้กับปรัชญาภาษาในทัศนคติของพระธรรมกีรติ
	 จากการศกึษาทฤษฏคีวามรูแ้ละปรชัญาภาษาในทัศนคตขิองพระธรรมกรีต ิจะเหน็ได้ว่าความรูท้ีไ่ด้

มาจากทัง้ทางประจกัษ์และทางอนมุานล้วนมีความสัมพันธ์กับภาษาในฐานะเป็นทัง้เป็นประธานและเหตุผล 

อย่างไรก็ดี มีกรณีท่ีความรู้และภาษาไม่สัมพันธ์กัน ทั้งนี้เนื่องจากความรู้มีหลายระดับ การจะเข้าถึง 

ความรู้ความเป็นจริงขึ้นอยู่กับคุณสมบัติทางประสาทสัมผัสและความตระหนักรู้ของแต่ละบุคคล และ

เน่ืองจากเป้าหมายชีวิตของมนุษย์แต่ละบุคคลที่แตกต่างกัน อันเป็นผลมาจากจริต อัธยาศัย ความเห็น 

ท�ำให้ความสามารถในการเชื่อมต่อระหว่างความรู้กับภาษาในมนุษย์แต่ละคนไม่เท่ากัน ผู้วิจัยได้ท�ำการ

วิเคราะห์รูปแบบความสัมพันธ์ระหว่างทฤษฎีความรู้และปรัชญาภาษาตามแนวคิดของพระธรรมกีรต ิ

ได้เป็น ๒ รูปแบบดังนี้

	 (๑) ระดับสาเหตุและผลลัพธ์ (Cause-Effect)

	 แม้ว่ามนุษย์แต่ละคนจะมคีวามสามารถในการเข้าไปรบัรูแ้บบประจกัษ์กบัสิง่ทีมี่อยูจ่รงิ (สวลกัษณะ)

ไม่เท่ากัน ไม่ว่าจะเป็นท้ังมาจากความพิการ ความตระหนักรู้ ความสามารถในการรับรู้ทางจิตและ 

ความเพยีรในการฝึกฝนจิต แต่มนษุย์กจ็ะสามารถอนมุานถงึส่ิงทีม่อียูก่บัส่ิงทีม่ผีลกระทบทีเ่กดิขึน้กับตนเอง 

เช่น อากาศซึ่งแม้มนุษย์จะไม่สามารถมองเห็น และมนุษย์ไม่สามารถทราบได้ว่าท่ีไหนมีไม่มี ยกเว้นเมื่อ

มนุษย์เข้าไปในบริเวณที่ไม่มีอากาศแล้วรู้สึกหายใจติดขัด มนุษย์ก็จะทราบได้ว่าไม่มีอากาศเพราะเกิด 

ผลกระทบกับตัวมนุษย์ผู้นั้นเอง 

	 การรู้ในระดับสาเหตุและผลลัพธ์จึงไม่จ�ำเป็นต้องรู้สิ่งที่เป็นรูปแบบ (Form) หรือแก่น (Essence) 

แต่รู้จากสิง่ทีป่รากฏ ซึง่การรูใ้นระดบัสาเหตแุละผลลพัธ์ท�ำให้เกดิการใช้ภาษาโดยไม่ต้องมุง่ทีต่วัโครงสร้าง

ของตัวบทแต่มุ่งเน้นในสิ่งที่ผู้เขียนหรือผู้ส่งสารต้องการจะสื่อ ซ่ึงการทราบในลักษณะนี้ช่วยสนับสนุน 

การสร้างความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์ ยกตัวอย่างเช่น เมื่อแม่ถามบุตรว่ากินข้าวมาหรือยัง หิวหรือไม่  

หากมุง่เน้นทีโ่ครงสร้างกจ็ะเข้าใจว่าแม่ต้องการทราบเร่ืองบตุรกบัการทาน แต่ถ้ามุง่เน้นไปยงัส่ิงทีผู้่ส่งสาร

	 25
 พระศรีคัมภีรญาณ, พุทธปรัชญา, (พระนครศรีอยุธยา : โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๖), หน้า 

๑๗๕.
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ต้องการจะสื่อ ก็จะท�ำให้ได้ข้อความอีกรูปแบบคือ ได้ทราบว่าแม่ห่วงใยลูก เช่นเดียวกันกับในการเทศน์

สอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้า ซึ่งในการสอนแต่ละครั้งพระองค์มีรูปแบบการใช้ภาษาที่หลายรูปแบบ  

แต่ถ้าพจิารณาเป้าหมายของพระองค์ก็จะเหน็ได้ว่าพระองค์ทรงมุง่เน้นให้ท�ำความดี ละเว้นความชัว่ ท�ำใจ

ให้บริสุทธิ์ หรือด�ำรงชีวิตอยู่ด้วยความไม่ประมาทนั่นเอง

	 นอกจากคุณสมบัติทางอายตนะ ทางจิต และการฝึกจิต สิ่งที่มีผลที่ท�ำให้ภาษาไม่สัมพันธ์กับสิ่ง 

ที่มีอยู่จริงคือ ความคิด แม้ว่าความคิดจะมีฐานมาจากประสบการณ์ แต่ความสามารถในการปรุงแต่งของ

ความคิด (Conceptual Construction) ท�ำให้ฐานประสบการณ์อาจเหลือน้อยมากหรือถูกบิดเบือนจน

ห่างไกลจากความเป็นจรงิ การปรงุแต่งนีอ้าจเกดิจากบคุคลผูน้ัน้เอง หรอืสิง่แวดล้อมทีท่�ำให้เกดิการหลงใหล

ในรูปแบบที่บิดเบือนจนท�ำให้เกิดการมุ่งร้ายต่อกัน เช่น นางเอกล่าวทักนางบีว่า “วันนี้ด้วยสวยสดใส 

เลยนะ” แต่ในความเป็นจริงนางบีป่วยแต่การแต่งหน้าช่วยปกปิดเอาไว้ สิ่งที่นางเอพูดและคิดว่านางเอ

สดใส จริงๆ ข้างในนางบีกลับไม่ได้รู้สึกสดใสแต่อย่างใด เป็นต้น

	 (๒) ระดับรู้ตามความเป็นจริง

	 ในทางพระพุทธศาสนาผู้ที่ฝึกตนเองดีแล้วจนเกิดสิ่งที่เรียกว่า ปฏิเวธ ผู้นั้นจะเห็นสภาวะที่แท้จริง 

เห็นว่าแต่ละสิ่งมีมูลฐานเหมือนต่างกันอย่างไรและมีความแน่นอนหรือเท่ียงแท้หรือไม่ บุคคลเหล่านี ้

เม่ือต้องการใช้ภาษาเพื่อแสดงสิ่งท่ีตนเองค้นพบจะสื่อสารโดยมีวัตถุประสงค์ในการสื่อสาร กล่าวคือ  

ไม่พดูเพ้อเจ้อและเลือ่นลอย ท้ังนีเ้พราะสิง่ท่ีมอียูจ่รงิเป็นสิง่ทีไ่ม่เทีย่งแท้มกีารเกดิดับ ผูท่ี้เริม่เหน็ตามความ 

เป็นจริงจึงเกิดความเบื่อหน่าย และด�ำรงตนด้วยเป้าหมายชีวิตทางจริยศาสตร์เป็นหลัก ยิ่งผู้นั้นเห็น 

ตามความเป็นจริงมากเท่าไหร่ การด�ำรงชีวิตโดยยึดมั่นในหลักจริยศาสตร์ก็จะยิ่งมากเท่านั้น

	 นอกจากน้ีรปูแบบในการใช้ภาษาของผูท้ีรู่ต้ามความเป็นจรงิสามารถสือ่สารทัง้อ้างองิคณุสมบตัหิลกั

และสิ่งที่มาปลอมปน เพื่อให้เหมาะสมกับผู้รับสารมากที่สุด 

	 อย่างไรก็ดี ในบางกรณีท่ีการสื่อสารระหว่างผู้ส่งสารและผู้รับสารได้สามารถบรรลุวัตถุประสงค ์

ได้โดยไม่ต้องใช้ภาษา ยกตัวอย่างเช่น การแสดงธรรมของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าโดยใช้ความเงียบหรือ  

ในกรณีของอัพโพหาริก คือ ไม่ได้ว่ามี แต่เพราะมีแต่ไม่ปรากฏ จึงไม่ได้โวหารว่ามี เพราะมีเหมือนไม่มี เช่น 

เจตนาในเวลาหลับ เป็นต้น 

ข้อเสนอแนะ
	 การศึกษาปรัชญาของพระธรรมกีรติ นอกจากจะท�ำให้ทราบลักษณะ ธรรมชาติ และเครื่องมือของ

ความรูแ้ละภาษาแล้ว ปรชัญาของพระธรรมกีรติยงัมพ้ืีนท่ีว่างให้น่าศกึษาท้ังในด้านการใช้ภาษาเพ่ืออธบิาย

สิง่ทีพ่สูิจน์ไม่ได้ด้วยวิธปีระจักษ์ของปุถุชน เช่น การใช้ภาษาในการอธิบายพระนพิพานหรือบญุเป็นต้น หรอื

ความสัมพันธ์ระหว่างภาษากับความสามารถทางการรับรู้หรือสภาวะของมนุษย์แต่ละคน
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