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บทคัดยอ 
 
 การศึกษาวิจยันี้   มีจุดมุงหมายเพื่อการศึกษาทฤษฎีเร่ืองความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท
กับปรัชญานยายะวา เปนอยางไร  มีลักษณะท่ีเหมือนกันและแตกตางกนัอยางไร โดยเฉพาะประเดน็
เร่ืองความหมายและการพิสูจนองคแหงความรู 

 จากการศึกษาวิจัย  พบวา  ความรูจะเกิดข้ึนไดตองอาศัยปจจยัซ่ึงเปนสาเหตุอันเปน
เคร่ืองมือทําใหเกิดความรู ความรูนั้นเกิดข้ึนจากการแสวงหาดวยกระบวนการและวธีิการตางๆ  ท่ี
หลากหลาย เชน การแสวงหาความรูดวยการบําเพ็ญเพยีร การนั่งสมาธิ หรือการววิรณจากพระเปน
เจา ท้ังหมดลวนแตเปนวิธีการแสวงหาความรูท้ังส้ิน  แหลงท่ีมาแหงความรูจะสามารถนําไปเปน
ขอมูลในการพิจารณาตัดสินหาความจริงได ตองมีวิธีการแสวงหาท่ีถูกตอง เชน การไดศึกษา การ
อางคัมภีรหรือตํารา   การใชเหตุผลทางตรรกะ การคาดคะเนความจริงทางอภิปรัชญา  หลักการนี้
แสดงใหทราบวา การคนหาความรูจะตองสอบสวนใหรูแทดวยการประจักษดวยตนเอง จาก
ประสาทสัมผัสเสียกอน  จึงจะตัดสินไดวา เปนความรูแทหรือไม การท่ีมนุษยเขาถึงความรูแทจริง
ได  ก็ตองประจักษดวยตนเองโดยอาศัยสติปญญาเปนเคร่ืองพิจารณาใหทราบถองแทกอน  ความรู
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นั้น  ตองมีลักษณะ ๒ ประการ คือ ๑.มีลักษณะเปน ภววิสัย  (Objective )  ๒.มีลักษณะเปน อัตต
วิสัย (Subjective)  ดังนั้น ความรู  ก็คือ อาการที่ทําใหปญญารูแจงวัตถุท่ีถูกรูจากภายในตัวผูรูและ
จากส่ิงท่ีถูกรูโดยการอาศัยอายตนะภายในและภายนอก ประสานการทําหนาท่ีรวมกันโดยอาศัย
ปจจัยพืน้ฐานจากประสบการณโดยตรง ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และปจจัยภายนอกอื่นๆ เพราะวา 
ความรูนั้น ตองอาศัยผูรู ความรูและส่ิงท่ีถูกรู ความจริงจึงปรากฏได ผลของความรูนั้น ตอง
ปราศจากความสงสัย ความไมชัดเจน หรือ ความหลอกลวง ผูมีความรูเปรียบเหมือนแสงไฟสามารถ
สองใหเกิดความสวางได เพราะสามารถทําใหเกดิปญญารูแจงความจริงตามธรรมชาติท่ีมันเปน 
สามารถรูส่ิงท่ีตนเองเขาใจนัน้ โดยปราศจากความสงสัย  และมันเปนเคร่ืองมือทําใหเกิดความรูแจง
ในท่ีสุด ดังนัน้  การปราศจากความสงสัย จึงเรียกวา ความรู  

 ผลการศึกษาวเิคราะหระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ พบวา พุทธ
ปรัชญาเถรวาท  ยอมรับวา ความรูมีหลายระดับ แตสามารถแยกเปน ๒ กรณี คือ  ๑.ความรูช้ัน
สมมติสัจจะ หมายถึง การพิสูจนจากวัตถุท่ีสัมผัสได ๒.ความรูช้ันปรมัตถสัจจะ  หมายถึง การรู
ความจริงเหนอืประสาทสัมผัส    สวนปรัชญานยายะ  ยอมรับวา  ความรู มี ๒ กรณี เชนกัน  
กลาวคือ ๑.ปรมา หมายถึง ความรูท่ีถูกตอง ไดแก ความรูท่ีสมเหตุสมผล ท่ีตรงตามสภาวะความจริง  
๒.อปรมา หมายถึง ความรูท่ีไมสมเหตุสมผล ไดแก ความรูท่ียังหาความชัดเจนไมได มีสภาวะอ่ืน
แอบแฝง  
 พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา  การแสวงหาความรูนัน้เกิดจาก สุตมยปญญา   จินตมย
ปญญา ภาวนามยปญญา ไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปญญา ปรโตโฆสะและอริยมรรค ๘ ประการ ผล
ของความรูยอมกอใหเกิดความหลุดพนจากความทุกข กระบวนการนี้ ตองอาศัยประสบการณตรง
โดยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และความรูท่ีพนจากประสาทสัมผัส เชน พระนิพพาน ปรัชญานยายะ  
เห็นวา ความรู มีลักษณะเปนกลาง  อาศัยอายตนะภายในและภายนอก ทําหนาท่ีประสานรวมกัน จงึ
ถือวา ไดความรูจริงแท สาเหตุท่ีถือเอาวัตถุเปนเคร่ืองพิสูจนความจริงนัน้   เพราะวา วัตถุเปนส่ิงท่ีมี
อยูจริง และสามารถอยูไดดวยตนเอง ความรูตองมีหนาท่ี เปดเผยวัตถุท่ีรู เปดเผยตัวผูรู และเปดเผย
ตัวความรู  ความรูตองเกิดจากการประจกัษ การอนุมาน การอุปมานและศัพทประมาน เพราะความรู
มาจากวตัถุวิสัย และมนุษยสามารถรับรูมันไดจากประสาทสัมผัส ความรูท่ีแนนอนเปนความรูท่ี
เจาะจงลงไปซ่ึงมีลักษณะเปนความไมผิดพลาด ส่ิงท่ีปรากฏอยูตอหนาเทานั้น คือ ความจริง  ความรู
ท่ีแทจริงนั้น จะตองเกดิข้ึนเฉพาะหนาของผูกําลังรูนั้นเทานั้นเพราะเปนผูรูความจริง ปรัชญานยายะ 
เห็นวา ความรูตองไดจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕ ประสบการณตรงและเหตุผลเชิงตรรกะเทานั้น  
ความรูนั้น ตองมีสภาวะเปนธรรมชาติที่กอใหเกิดความเขาใจในส่ิงท่ีถูกรูอยางแจงชัด  ตองไมมี
ความเขาใจผิดพลาด และตองพนจากความสงสัยใดๆ  
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Abstract 
 
 

The  purpose of  this thesis  is to study  the  theory of  knowledge in Theravãda  Buddhist  
philosophy  and  in  Nyãya   philosophy especially as  to how  they are the  same or different 
regarding the  meaning  and  the  examination  of  knowledge.  

From  the study and the research, it is found  that  the knowledge  can  arise with the help 
from the factor  which is the original cause of  knowledge which arises from the search with the 
procedure  and the  method of various kinds such  as the search for knowledge with effort, the 
practicing  meditation or the refraining  from the god. All  the  above  mentioned   processes  are  
the  ways  of  searching for wisdom. The source of   knowledge  which can  be  brought  to  be  
used as the information in considering  for the fact must  consist of the right method of searching  
such  as studying, quoting the scriptures or the texts, applying  the logical reasons, and the 
metaphysical anticipation  of  the fact. These  principles   show  that in  finding  knowledge, one 
has to investigate to know by oneself or self-perception from senses in order to  decide whether  it 
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is the valid knowledge or not. A human  being  can  access valid  knowledge by  realizing  the  
things  by himself  with  the  help  of  mindfulness and wisdom  as  a tool for  considerating  to 
know  clearly before. Knowledge  is  of  two  kinds namely:- the  objective and  subjective. Hence 
the knowledge is a sign that makes intelligence perceive the object which is perceived  by  the  
knower himself  and the senses which both co-operate with the internal experience, and the  
external senses; because the knowledge depends on the knowledge of  the knower himself  and 
the  thing to be  known  by  himself.  Then   the   truth   will appear. The   result   of   knowledge 
must be without doubt and unclearness of pretension. Hence  a man  with  knowledge  is like  the 
light  that makes  the places bright, because it is able to make perception be with intelligence 
about nature of the knowledge  itself  without doubt. Moreover, it is a tool to be clear or to 
perceive. So the state of   no   doubt   is   called   knowledge.  

From the analytical  study  of the Theravãda  Buddhist  philosophy and Nyãya  
philosophy, it in found that  the Theravãda  Buddhist philosophy  accepts that there are many 
levels of knowledge which can be divided into  two:- the  knowledge of which is the conventional 
truth to prove from sense object and the knowledge of the ultimate truth, which is the knowledge 
of the truth beyond the ordinary sense. Meanwhile the Nyãya  accepted the two types of  
knowledge as well, that is Pramã which means the valid knowledge which is the  reasonable 
knowledge according to true  state and Apramã which means unreasonable knowledge without 
clean state that  is with something behind  or mixed.  

In  Theravãda  Buddhist philosophy,it is said that in finding the knowledge, one  must  be 
possessed  of  the three kinds of  knowledge which is  learned from others, the knowledge  
resulting from  reflection  and the knowledge  resulting from metal development; the threefold  
training  that  is  the  training in higher mentality, the training in higher wisdom and the training   
from  others  and  Noble eightfold   Path.  

The  result  arising from knowledge can cause  one  to  be  liberated  from  suffering. 
These  procedures  have to depend on  direct experience with 5 sense impressions and knowledge  
beyond the sense – impression such as Nibbãna and Nyãya  philosophy which  give  the opinion 
that  the knowledge  is  neutral  with co-operated senses  and   is valid  of   knowledge. The 
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reason why we hold an object as  a  tool to prove the truth is that the object exists and  maintains  
by itself. The knowledge functions to show the known objects, and the knowers. It has to begin 
with perception, inference, comparison and testimony, because it comes  from  capability object  
and  the human   beings can  know the things from sense  contact. The valid  knowledge is   not  
an  error  or fault. The  thing  appearing in front of  us  is  only  the  truth of knowledge that is 
being shown only to the  knower. The Nyãya  sees  that  knowledge must come directly from 
senses and logical reasons  only. The knowledge must be natural   and  understandable  without 
error and doubt.  
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กิตติกรรมประกาศ 
 

วิทยานิพนธฉบับนี้สําเร็จลุลวงไปไดดวยด ี    ก็ดวยความเมตตานุเคราะหจากบุคคลหลาย
ฝาย    เพื่อเปนการแสดงความกรุณาคุณใหปรากฏ   ผูวิจัย    จึงใครขอกลาวถึงบุคคลเหลานี้ เพือ่
แสดงถึงความขอบคุณเปนอยางสูงยิ่งไว    ณ  โอกาสนี้   

 ขอขอบพระคุณ  คุณพอสุพรหม ฮาดเนาลีและคุณแมมะลา อุนกลม  ผูเปนบุพการีท่ีไดให
กําเนิดมาเพื่อเรียนรูโลกกวาง และเปนผูใหทุกส่ิงทุกอยาง คอยเปนท่ีพึ่งและใหกําลังใจมาโดยตลอด  
ท้ังยังเมตตาสนับสนุน สงเสริมใหคําแนะนําและช้ีทางสวางใหขาพเจา  ไดมีสติปญญาในการเรียนรู
วิชาการ  อยางมากลน  และจะขาดเสียมิได คือ ทานยายท่ีคอยหวงใย  อุมชู  และเล้ียงดู มาอยางดียิ่ง  
รวมถึงพี่ชายพ่ีสาวและญาติมติรทุกทาน ขอบคุณ  พระครูสังฆรักษกุยไฮ    ชุตินฺธโร   เจาอาวาสวัด
ถํ้าสิงโตทอง   ท่ีกรุณาสนับสนุนใหผูวิจัยไดศึกษา  เพื่อนนิสิตปรัชญา รุน ๑๗  ทุกรูป  ขาราชการ
และลูกจางสรรพากรพื้นท่ีสมุทรสงครามทุกทาน ท่ีเปนกําลังใจและสนับสนุนมาโดยตลอด พระครู
ปลัดเช่ียว ชิตนิฺทฺริโย  ไดอนุเคราะหหนังสือภาคภาษาอังกฤษ พระมหาสําราญนอย ถิรธมฺโม พระ
มหาวิศาตย  ศรีษะดี  เมตตาใหนําเคร่ืองพิมพ (อักษร) มาใช   พระเอกลักษณ สุมงฺคโล ท่ีชวย
แนะนําภาษาอังกฤษใหและพระมหาณรงคศักดิ์  กิตฺตวิุฑฺโฒ ท่ีกรุณาสละเวลาอันมีคามาดูแลและ
แกไขปญหาเทคนิคทางคอมพิวเตอรให ขอขอบคุณ โรงเรียนมัธยมวัดสิงห  ศึกษานารีวิทยา  ปทุม
คงคา  พุทธมามกะผูเยาว วัดปทุมคงคา ท่ีใหโอกาสในการแสดงความสามารถในการฝกงาน 

 และบุคคลท่ีตองขอบคุณเปนอยางมาก  คือ  อาจารย  ดร.พระมหากฤษณะ  ตรุโณ  ผ.ศ. 
บุญมี  แทนแกว และ ดร.วีรชาติ  นิ่มอนงค  โดยท้ัง ๓  ทาน เปนท่ีปรึกษา  คอยใหคําแนะนํา   และ
ไดอนุเคราะหองคแหงความรูมากมาย ใหขาพเจาเปนอยางดี ท้ังยังเมตตาตรวจแกวิทยานิพนธฉบับ
นี้ ดวยความเมตตาอยางสูงยิ่ง  

 เจริญพรขอบคุณ รองศาสตราจารย ชูศักดิ์ ทิพยเกษร ท่ีเมตตาตรวจแก Abtract 
วิทยานิพนธให    กราบขอบพระคุณ  พระเทพรัตนสุธี  เจาอาวาสวัดปทุมคงคา  รองเจาคณะภาค ๗   
พระพิศาลพัฒโนดม  เจาอาวาสวัดยาง   ท่ีกรุณาใหสถานท่ีพักพิงในการศึกษาเลาเรียน  เปนอยางดี
ยิ่ง  พระครูพิทักษวรคุณ  รองเจาคณะอําเภอกุสุมาลย  พระครูสุวรรณปทุมาภรณ  ท่ีปรึกษาเจาคณะ
อําเภอกุสุมาลย ท่ีมอบโอกาสทางการศึกษาให  

ความดีและประโยชนของวิทยานิพนธฉบับนี้  ผูวิจัยขอนอมถวายเปนพทุธบูชา  ธรรมบูชา 
อริยสังฆบูชา ซ่ึงเปนหลักชัยอันลํ้าคายิง่ใหกับชีวิตของขาพเจาไดพึ่งพิงมาโดยตลอด ขอบคุณ
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โอกาสดีๆ ท้ังหลายท่ีเขามาในชีวิต ขอบคุณสติปญญาและความสามารถของตัวขาพเจาเอง และ
ขอบคุณองคแหงความรูท่ีนกัปราชญท้ังหลายไดประสิทธประสาธนไวในโลกใบนี้ ทําใหขาพเจาได
เรียนรูองคแหงความรูเหลานั้นมากมาย ความรูเหลานัน้ เปนส่ิงมีคาสูงยิ่งตอมนุษยชาติผูใครตอการ
แสวงหาความรูเพื่อหลุดพนจากความโงเขลา  ขอบคุณ  เจาหนาท่ีหอสมุด   มหาวทิยาลัย    มหาจฬุา
ลงกรณราชวิทยาลัย มหาวิทยาลัย ธรรมศาสตร คณะอักษรศาสตรและหอสมุดกลาง จุฬาลงกรณ 
มหาวิทยาลัย  และเจาหนาท่ีหอสมุดแหงชาติ   ท่ีไดอนุเคราะหขอมูลดวยดีมาโดยตลอด 

ขออาราธนาคุณพระศรีรัตนตรัย  ไดโปรด  จงปกปอง คุมครอง อภิบาล และรักษา ผูมีอุป
การคุณทุกทาน ท่ีมีตอผูวจิัย ท้ังท่ีไดระบุนามและไมไดระบุนามเอาไว  ใหไดประสบพบแต
ความสุข ความเจริญดวยจตุรพิธพรชัย คือ อายุ  วรรณะ  สุขะ พละ  และธรรมสารสมบัติ พิพัฒน 
มงคล สมบูรณพูนผล  จนตลอดชนมายุกาล   และขออุทิศสวนกุศลนี้ ถวายแดหลวงพอทอน   
สิริจนฺโท หลวงพอเกียน  ตลอดถึงครูอาจารย ปู  ยา  ตา  ยาย  เจากรรมนายเวรและญาติมิตรทุกทาน  
ท่ีไดลวงลับไปแลว. 

 

 

 

พระมหาธนาธิป   มหาธมฺมรกฺขิโต  (ฮาดเนาลี) 

๔ มกราคม ๒๕๕๑ 
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สารบัญ 
 

เร่ือง               หนา 
บทคัดยอภาษาไทย           (ก) 
บทคัดยอภาษาอังกฤษ         (ค) 
กิตติกรรมประกาศ         (ฉ) 
สารบัญ           (ซ) 
คําอธิบายสัญลักษณและคํายอ        (ฎ)
      
       
บทท่ี    ๑   บทนํา 
  ๑.๑  ความเปนมาและความสําคัญของปญหา       ๑
  ๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย      ๔ 

๑.๓ ทบทวนเอกสารการวิจยัและงานวจิัยท่ีเกี่ยวของ   ๔ 
๑.๔ วิธีดําเนินการวิจยั       ๖ 
๑.๕ ประโยชนท่ีคาดวาจะไดรับ      ๗ 

 
บทท่ี    ๒   การวิเคราะหทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท     

๒.๑ ความหมายและลักษณะความรู      ๘ 
  ๒.๑.๑ ความหมายของความรูท่ัวไป      ๘ 
   ๒.๑.๑.๑ ความหมายของความรู      ๑๒ 
   ๒.๑.๑.๒ ความหมายของคําวา วิชชา     ๑๔ 
 ๒.๑.๒  ลักษณะของความรูท่ัวไป      ๑๗ 
 ๒.๑.๒.๑  ลักษณะความรูเชิงนามธรรม      ๑๘ 
 ๒.๑.๒.๒ ลักษณะความรูเชิงรูปธรรม     ๑๘ 
 ๒.๑.๒.๓ ลักษณะความรูท่ีแท      ๑๙ 
 ๒.๑.๒.๔ ลักษณะความรูแบงออกเปน  ๒ แบบ    ๒๐ 

๒.๒ ประเภทของความรู        ๒๑ 
 ๒.๒.๑ ความรูสามัญหรือความรูเบ้ืองตนสําหรับมนุษย    ๒๒ 
 ๒.๒.๒ ความรูระดับการเรียนรูของมนุษย     ๒๓ 
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 ๒.๒.๓ ความรูกับความจริง       ๒๕ 
  ๒.๒.๓.๑ ความรูแบบสัมมาสัมโพธิญาณ    ๒๖ 
 ๒.๒.๓.๒ คุณสมบัติของผูรูความจริง     ๒๗ 
 ๒.๒.๔ ความรูปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก    ๒๘ 
  ๒.๒.๔.๑ ประเภทของความรูในคัมภีรพระไตรปฎก   ๒๙ 
 ๒.๒.๔.๒ ประเภทของความรูในคัมภีรวสุิทธิมรรค  ๓๑ 
 ๒.๒.๔.๓ ประเภทของความรูท่ีปรากฏในงานนิพนธ   ๓๓ 

๒.๓ อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู       ๓๖ 
๒.๔ บอเกิดหรือแหลงท่ีมาแหงความรู      ๔๒ 
 ๒.๔.๑ การศึกษาปญญาในกระบวนการไตรสิกขา    ๔๗ 
๒.๕ เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู     ๕๐ 

 
บทท่ี   ๓   การวิเคราะหทฤษฎีความรูของปรัชญานยายะ      
 ความนํา         ๕๖ 
 ๓.๑ ความหมายและลักษณะความรู       ๖๒ 
 ๓.๑.๑ ความหมายของความรู       ๖๒ 
  ๓.๑.๒ ลักษณะของความรู       ๖๕
 ๓.๒ ประเภทของความรู        ๖๙ 
  ๓.๒.๑ ชนิดของความรู       ๗๐ 

๓.๒.๒ ความจริง ๑๒ ประการ      ๗๐ 
๓.๒.๓ วิธีพิสูจนความรู ๑๖ ประการ      ๗๒ 

 ๓.๓ อารมณหรือส่ิงที่ถูกรู        ๗๓ 
๓.๓.๑ บอเกิดความรู มี ๔ กรณี      ๗๓ 
๓.๓.๒ ทรรศนะเกี่ยวกับส่ิงท่ีถูกรู      ๗๖ 

 ๓.๔ บอเกิดทฤษฎีของความรู       ๗๘ 
 ๓.๔.๑ ความรูประจักษ       ๗๙ 
 ๓.๔.๒ การอนุมาน       ๘๒ 
 ๓.๔.๓ อุปมานประมาณ        ๘๘ 
 ๓.๔.๔ ศัพทประมาณ (การรับรอง)     ๘๙ 
 ๓.๕ เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู     ๙๑ 
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บทท่ี   ๔   การเปรียบเทียบทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทเถรวาทกับปรัชญานยายะ  
 ๔.๑ ความหมายและลักษณะของความรู        ๙๔ 
 ๔.๑.๑ กรณีความเหมือนของความหมาย       ๙๔ 
 ๔.๑.๒ กรณีความแตกตางของความหมาย         ๙๖ 
 ๔.๑.๓ กรณีความเหมือนของลักษณะ       ๙๙ 
 ๔.๑.๔ กรณีความแตกตางของลักษณะ                  ๑๐๑ 
 ๔.๒ การเปรียบเทียบประเภทของความรู                   ๑๐๓ 
  ๔.๒.๑ กรณีความเหมือนของประเภทความรู                ๑๐๓
  ๔.๒.๒ กรณีความแตกตางของประเภทความรู                            ๑๐๗ 

 ๔.๓ อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู                                                                            ๑๑๐ 
 ๔.๓.๑ กรณีความเหมือนของธรรมชาติความรู                 ๑๑๑ 
 ๔.๓.๒ กรณีความแตกตางของธรรมชาติความรู               ๑๑๔ 

 ๔.๔ บอเกิดแหงความรู                                              ๑๑๕
   ๔.๔.๑ การเปรียบเทียบกรณคีวามเหมือน                             ๑๑๘
   ๔.๔.๒ การเปรียบเทียบกรณคีวามแตกตาง                ๑๒๐ 
 ๔.๕ เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู                ๑๒๕   

  ๔.๕.๑ การเปรียบเทียบเกณฑการตัดสินความรู               ๑๒๖ 
  ๔.๕.๒ คุณคาของความรู                  ๑๓๐ 

บทท่ี ๕   สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ        
 ๕.๑ สรุปผลการวิจัย                                   ๑๓๖ 
 ๕.๒ ขอเสนอแนะ                       ๑๕๐ 

บรรณานุกรม                                    ๑๕๒ 
ประวัติผูวจิัย                                                                                                                                ๑๕๘ 
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บทที่ ๑ 
บทนํา 

 
 

๑.๑ ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

 ความรูจะเกิดข้ึนไดตองอาศัยปจจยัตางๆ ซ่ึงเปนสาเหตุอันเปนเคร่ืองมือ ทําใหเกิด
ความรู ความรูนั้นเกิดข้ึนจากการแสวงหาดวยกระบวนการและวิธีการตางๆ ท่ีหลากหลาย เชน การ
แสวงหาความรูดวยการบําเพญ็เพียร การน่ังสมาธิ หรือแมแตการไดรับการวิวรณจากพระเปนเจา 
ท้ังหมดลวนแตเปนวิธีการแสวงหาความรูท้ังส้ิน แหลงท่ีมาแหงความรูจะสามารถนําไปเปนขอมูล
ในการพจิารณาตัดสินหาความจริงได  ตองมีวิธีการแสวงหาที่ถูกตอง เชน การไดศึกษาหรือฟง
ตามๆ กันมา  การไดสืบทอดกันมาตามประเพณี การเปนขาวเลาลือหรือรายงาน การอางคัมภีรหรือ
ตํารา การใชเหตุผลทางตรรกะ การคาดคะเนความจริงทางอภิปรัชญา การคิดเอาจากอาการ การเขา
กันไดกับทฤษฎีของตน ท่ีคิดวา นาเช่ือถือ และผูพูดนัน้คือสมณะผูซ่ึงเปนครูของเรา๑  เรียกวา หลัก
กาลามสูตร เปนหลักการทีใ่ชวิจารณแหลงความรูในยุคนั้น ซ่ึงหลักการนี้แสดงใหทราบวา การ
คนหาความรูจะตองสอบสวนใหรูแทดวยการประจักษดวยตนเองจากประสาทสัมผัสเสียกอน    จึง
จะตัดสินไดวา   เปนความรูแทหรือไม๒  จงึจะทําใหไดความรูท่ีแจมแจงได๓ กลาวคือหากตองการ
เขาถึงความรูแท    ก็ตองประจักษดวยตนเอง โดยอาศัยสติปญญาเปนเคร่ืองพิจารณาใหทราบ
ถองแทกอน จึงจะเช่ือไดและความรูควรตองมีลักษณะ ๒ ประการ คือ ๑.มีลักษณะเปน ภววสัิย 
(Objective) ท่ีสามารถมองเห็นความจริงดวยปญญา เปนความรูเพื่อการรับรูโดยปราศจากความชอบ
หรือชัง ๒.มีลักษณะเปน อัตตวิสัย (Subjective) มีลักษณะเปนความรูท่ีกอใหเกดิคุณคาตอการ
ดําเนินชีวิตท่ีสมบูรณ๔  

                                                 
 ๑สนิท  ศรีสําแดง, ปรัชญาเถรวาท, (กรุงเทพมหานคร  : โรงพิมพ   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 
๒๕๔๔), หนา  ๒๒๖. 
 ๒เรื่องเดียวกัน. หนา  ๑๒๖. 

 ๓สุวัฒน จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา (เรียบเรียง) 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ สุขภาพใจ, ๒๕๔๐), หนา ๒๔๑. 
 ๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๔๑. 
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 พุทธปรัชญาเถรวาท เช่ือวา การมีปญญาท่ีสามารถคิด แบบมเีหตุผลดวยโยนิโส
มนสิการ  เพื่อใหเกดิสัมมาทิฏฐิ  ถือวา เปนกระบวนการของความรูอันเปนธรรมชาติของมนุษย ท่ี
จะสามารถคนพบความจริงได  ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีหลายระดับ เชน ๑.ความรูระดับ
วิญญาณ  ๒.ความรูระดับสัญญา ๓.ความรูระดับทิฏฐิ ๔.ความรูระดบัอภิญญา ๕.ความรูระดับญาณ 
๖.ความรูระดบัสัมมาสัมโพธิญาณ๕ เปนตน มนุษยยอมมีอิสระในการแสวงหาความรู จาก
ธรรมชาติ๖ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ไดวางแนวทางของการแสวงหาความจริง โดยอาศัย
กระบวนการท่ีหลากหลาย โดยเฉพาะทฤษฎีความรู เชน กลาววา ความรูตองเกิดจากอายตนะภายใน
และภายนอกมากระทบกนัซ่ึงมีวัตถุเปนส่ือกลางจึงทําใหเกิดความรู แมพระพุทธเจา ก็ตรัสวา 
ความรูมีผัสสะเปนเหตุ  สรรพส่ิงถูกเห็นดวยตา ไดยินเสียงดวยห ู และสูดกล่ินไดดวยจมูก ฯลฯ 
สัมผัสไดดวยกาย๗  จึงจะถือวา ส่ิงนั้นมีอยูจริง  จะเห็นไดวา องคความรูมีอยูมากมาย  เชน  ลัทธิ
วัตถุนิยม เช่ือวา ความรูเกิดจากผัสสะ ท่ีตนเองสามารถประจักษดวยประสาทสัมผัสเทานั้น  จึงถือ
วา เปนความรูและความรูนัน้ยอมใหผลเปนความจริง แตส่ิงท่ีตนเองไมยอมรับ เพราะไมประจักษ
ดวยประสาทสัมผัส ท้ัง ๕ และถือวา ไมมี๘ พระพุทธองคไดตรัสยืนยัน ตอทาทีของกลุมวัตถุนยิม 
ดังนี้วา ดูกอนภิกษุท้ังหลาย  สมณะและพราหมณเหลานัน้    กลุมใดก็ตามบัญญัติ วา  อัตตา (ตน) 
และโลกนิรันดร ดวยเหตุ ๔ ประการ เปนไปไมได   ท่ีเวนจากผัสสะเสีย สมณะและพราหมณ
เหลานั้นจกัรู 

  เชนเดยีวกัน กลุมปรัชญาตะวันออกมีองคความรูมากมายท่ีมีนกัทฤษฎีตางพากันคิด
เพื่อนําเสนอองคความรูโดยมุงหวังวาองคความรูของสํานักตนเองนั้น จะสามารถเปนเคร่ืองมือเพื่อ
นําทางใหมนษุยผูศึกษาไดเขาไปสูความจริงไดมากท่ีสุด ซ่ึงอาจเปนหนทางเดยีวท่ีจะสามารถ
นําไปสูความหลุดพนไปได  หนึ่งในจํานวนของสํานกัปรัชญาท่ีมีชื่อเสียงก็คือปรัชญานยายะ อัน
เปนสํานักท่ีมีความโดงดังและโดดเดนมากในยุคของพระเวท  ซ่ึงอยูในระยะเวลาประมาณ ๙๕๗ - 
๔๗๕ ปกอนพุทธกาล๙  ปรัชญานยายะ  จัดอยูในกลุมอาสติกะ (Orthodox) ไดนําเสนอแนวคิดทาง

                                                 
  ๕บุญมี  แทนแกว, พุทธศาสนากับปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ  หจก. เม็ดทราย   พริ้น
ต้ิงส , ๒๕๔๐), หนา ๕๙ - ๖๑.  
 ๖สนิท  ศรีสําแดง, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๒๒๘. 
 ๗เรื่องเดียวกัน. หนา  ๖๙ – ๗๕. 
 ๘ดูรายละเอียดใน อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย,พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,๒๕๔๖),หนา ๑๗๙. 
 ๙มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน, การแบงยุคสมัยของศาสนาพราหมณ – ฮินดู .  

 < www.midnightuniv.org/midfrontpage/newpage< , june, 2006.  
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ปรัชญาของตนเองวา ความรูหรือญาณ มีลักษณะเปนกลางๆ ไมใชแทหรือไมแทในตัวเอง๑๐ แตตอง
อาศัยปจจยัภายนอก เชน ประสาทหรืออายตนะและอารมณหรือวตัถุท่ีรู เชน การเห็นท่ีจัดวาถูกตอง
หรือเปนจริงแทนั้น ตองอาศัยประสาทตาท่ีดี  วัตถุท่ีเห็นตองอยูในวิสัยท่ีเห็นไดชัดเจน ความรูท่ีเกดิ
จากการเห็นนัน้ตองถูกตอง ตามความเปนจริงของวัตถุนั้น และไมขัดแยงกับความรูท่ีเกิดข้ึนถัดมา  
สาเหตุท่ีถือเอาวัตถุเปนเคร่ืองพิสูจนความจริงนั้น  กเ็พราะปรัชญานยายะ ถือวา วัตถุเปนส่ิงท่ีมีอยู
จริง และสามารถอยูไดดวยตนเองแมในขณะท่ีเราไมรูหรือไมเห็น๑๑  ปรัชญานยายะ เช่ือวาความรู
เปนคุณสมบัตจิรของจิต  ความรูตองมีหนาท่ีเปดเผยส่ิง ๓ ส่ิงใหปรากฏ คือ(๑) เปดเผยวัตถุท่ีรู (๒) 
เปดเผยตัวผูรู และ(๓) เปดเผยตัวความรูเอง๑๒  

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูมี  ๒  ชนิด คือความรูแท  และความรูไมแท ๑๓ ความรู
แท ไดแก ความรูท่ีถูกตองตามความเปนจริงของวัตถุท่ีรู และนําไปสูผลสําเร็จตามประสงค ของผูรู 
ซ่ึงไดกลาวยืนยันไววา ความรูท่ีไมผิดจากความเปนจริง  ตองเกิดข้ึนโดยตรงจากประสาทสัมผัส
หรืออายตนะภายในอยางใดอยางหนึ่ง (คือ ตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจ) มากระทบกบัอารมณภายนอก
อยางใดอยางหน่ึง (คือ รูป เสียง กล่ิน รส โผฏฐัพพะ ธรรมารมณ) และไดแสดงถึงความรูแท หรือ
ความรูสมบูรณวา มีบอเกิดอยู ๔ แหลงดวยกัน คือ ๑.ประจักษประมาณ(Perception) ๒.อนุมาน
ประมาณ  (Inference) ๓.อุปมานประมาณ (Comparison) ๔.ศัพทประมาณ (Testimony)  เม่ือได
ศึกษาทฤษฎีความรู  ดังกลาว ทําใหเหน็วา มีความแตกตางกัน  ซ่ึงความแตกตางกันทําใหไม
สามารถที่จะคนพบความจริงได และไมสามารถยืนยันไดวา ความรูชนิดใดบางท่ีถูกตองหรือมีความ
ถูกตองเหมือนกัน  แตมีวิธีการอธิบายท่ีแตกตางกัน องคความรูเหลานี้เปนการใหความจริงท่ี
สมบูรณท่ีสุดหรือไม ซ่ึงเร่ืองนี้เปนเร่ืองที่นาศึกษาอยูมาก เพราะถาศึกษาใหถึงแกนจะมีประโยชน
แกบุคคลโดยทั่วไปเปนอยางมาก และโดยเฉพาะอยางยิง่ เม่ือศึกษาเปรียบเทียบพุทธปรัชญาเถรวาท
กับปรัชญานยายะดวยแลว    ยิ่งมีความนาสนใจและเปนประโยชนอยางดียิ่ง  เพราะทฤษฎีความรู
ของปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนี ้  มีลักษณะท่ีเหมือนกนัและแตกตางกัน ในบางเร่ือง เชน พุทธปรัชญา 
เถรวาท  ยอมรับผัสสะ แตตองอิงปจจัยอ่ืนดวย เชน วตัถุ เปนตน   สวนปรัชญานยายะ  ยอมรับ
ความประจักษดวยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ เทานั้น     เปนตน 

                                                 
  ๑๐อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย,หนา ๑๗๙. 
  ๑๑ เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๗๙ - ๑๘๐. 
  ๑๒ เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๘๐. 
  ๑๓ เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๘๐. 
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  ดังนั้น  งานวจิัยช้ินนี ้ ผูวิจยั  เห็นวา ยังมีประเด็นท่ีนาจะนํามาเปรียบเทียบเพื่อวิเคราะห
ใหทราบถึงแนวคิดทฤษฎีความรูท่ีแนชดัของปรัชญา ท้ัง ๒ สํานกั  เพราะทฤษฎีความรู ๒ สํานัก 
ถือวา เปนกระบวนการในการเขาถึง หรือเปนวิธีการแสวงหาความรูไดเปนอยางดี เพราะเปนวิธีการ
เดียวในการกําหนดขอบเขตเพื่อจะใหเขาถึงความจริงได เร่ืองนี้ จงึมีความนาสนใจตอผูตองการ
เขาถึงความจริง เพราะจะทําใหสามารถเปล้ืองความสงสัยในปญหาตางๆท่ีตนยังไมเขาใจ ใหเขาใจ
ได   จากเหตุผลขอนี้    ทําใหผูวจิัย  มีความสนใจศึกษาทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทและ
ปรัชญานยายะ  เพราะตองการทราบถึงหลักทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและทฤษฎีความรู
ของปรัชญานยายะ เพื่อใหเห็นถึงความแตกตาง และความเหมือนบางอยางวา มีความเหมือนและ
แตกตางกันอยางไร 
 
๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย 

 ๑.๒.๑ เพื่อวิเคราะหทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท 
๑.๒.๒ เพื่อวิเคราะหทฤษฎีความรูของปรัชญานยายะ 

 ๑.๒.๓ เพื่อเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ 
 
๑.๓ ทบทวนเอกสารและรายงานการงานวิจัยท่ีเก่ียวของ 

  ๑.๓.๑ เอ็ม. หิริยันนะ ในงานเขียนเร่ือง “ ปรัชญาอินเดียสังเขป ”   แปลโดย  วิจิตร  เกิด
วิสิษฐ  สรุปวา สํานักปรัชญานยายะ เปนสํานักปรัชญาท่ียึดถือการแสวงหาเหตุผล   มุงเนนการ
วิเคราะหหาความจริง ซ่ึงเปนปรัชญาท่ีเหน็ความสําคัญของปญหาตรรกศาสตรมีลักษณะคลายสํานัก
ปรัชญาไวเศษกิะ ปรัชญานยายะมักจะใชเปนคําผสมรวมกับปรัชญาไวเศษกิะ เพราะมีวิธีการของ
ระบบปรัชญาเปนแบบพหุสัจนิยมเหมือนกัน (Pluralistic realism) แตเปนความเห็นของกลุมซ่ึง
ตรงกันขามสถาปนาให  เนื่องดวยตองการใหปรัชญา ๒ กลุมนี้มกีารลมสลายไป เพราะมีความ
ขัดแยงกับลัทธิของตนเอง  เปนตน  สํานักปรัชญานยายะ  กลาววา ความรูท้ังหมดตามธรรมชาติของ
มัน ยอมบงช้ีไปถึงวัตถุท่ีอยูนอกความรูและไมข้ึนอยูกบัความรู วัตถุแหงความรูเหลานี้ ไมเพียงแต
ไมข้ึนอยูกับความรูหรือเปนอิสระจากความรูเทานั้น แตยังไมข้ึนแกกนัและกนัอีกดวย ปรัชญาสํานัก
นี้เปนพหุสัจนยิม และเช่ือวาทุกอยางตองเกิดมาจากประสบการณ ความจริงตองเปนวัตถุวสัิย    
ทรัพยะ ๔ ประการ (ดิน น้ํา ไฟ ลม) เปนอะตอมและเปนวัตถุท่ีเปนตัวตนซ่ึงเกิดจากอะตอม อันเปน
ธาตุมีจํานวนมากกวาหนึ่ง ธาตุท่ีจะประกอบกันข้ึนไดนัน้ตองเปนวัตถุตางๆได แตเช่ือกนัวา
ความเหน็นี้ผิด เพราะความจริงแลว กายมนุษยตามความหมายท่ีแทจริงของคําเปนผลิตผลของปฐวี
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ธาตุไมใชเปนผลิตผลของธาตุอ่ืนๆ  แมวาเราจะสามารถคนพบธาตุน้ําอยูในกายก็ตาม แตยอมมี
ความแตกตางกันอยูซ่ึงเปนความแตกตางท่ีทรัพยะมารวมกัน เม่ือทรัพยะชนดิเดยีวกนันํามารวมกนั
กอใหเกิดผลิตผลใหม   ก็ยอมจะมีท้ังสังโยคะและสมวายะ  เปนตน๑๔   

  ๑.๓.๒ พระมหาขวัญชัย  กิตฺติเมธี (เหมประไพ)   ในงานวิจยัเร่ือง “การศึกษาวเิคราะห
ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาท : ศึกษาเฉพาะในปกรณวเิสสวิสุทธิมรรค” จากการศึกษา พบวา 
ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนระบบความคิดท่ีมุงทําลายความไมรู(อวิชชา) ซ่ึงถือวา เปน
สาเหตุสําคัญท่ีทําใหเกิดการเวียนวาย ตาย เกิด และทําความรูใหเกิดข้ึน โดยเปล่ียนแปลงความเห็น
มีการพัฒนาจนมีความรูท่ีถูกตอง กลาวคือ ธรรมชาติของความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทพิจารณา
สรรพส่ิงใหเหน็ตามความเปนจริงตามกฎของไตรลักษณ ซ่ึงเช่ือวา สรรพส่ิงเกิดจากเหตุปจจัย ไม
อาจเกิดข้ึนมาเอง โดยปราศจากเหตุปจจัย การรูเชนนี้มุงเนนไปท่ีการทําลายการยึดติดเพราะ
อวิชชา๑๕  เปนตน 

 ๑.๓.๓ พระมหาวิรัตน  อภิธมฺโม ในการศึกษาวจิัยเร่ือง “การศึกษาวิเคราะหพรมแดน
ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท และเดวิด  ฮิวม” จากการศึกษา  พบวา  ความหมายของพรมแดนของ
ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท หมายถึง พระนิพพานอันเปนเปาหมายสูงสุด พุทธปรัชญาเถรวาท  มี
แหลงกําเนิดความรูท้ังทางตรงและทางออม ทางตรงคือ เกิดจากการปฏิบัติภาวนามยปญญา 
ทางออมคือการไดฟงหรือไดเรียนรูจากประสาทสัมผัส ธรรมชาติของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท
เปนความรูท่ีประจักษแจงตามความเปนจริงของสรรพส่ิงปราศจากอวิชชาและตัณหา หลุดพนจาก
ทุกขโดยส้ินเชิง เปนตน 

 ๑.๓.๔ พระธเนศ ฐานิสฺสโร (ปานหวัไผ) ในการศึกษาวิจยัเร่ือง “การศึกษาเปรียบเทียบ
ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ  เอ. เจ. แอร” จากการศึกษา  พบวา ทฤษฎีความรูของพุทธ
ปรัชญาเถรวาทจะมีความหมายเชิงโลกิยะและโลกุตตระมีลักษณะเปนพฤติกรรมหรือความสามารถ
ของจิตท้ังระดับปกติและระดับพิเศษ สวนประเภทของความรูมุงประโยชนเชิงปฏิบัติและมีการ
พิจารณาถึงความรูท่ีเปนประสบการณหรือสภาวะท่ีอยูเหนือประสาทสัมผัส พุทธปรัชญาเถรวาท  มี

                                                 
 ๑๔เอ็ม.หิริยันนะ.ปรัชญาอินเดียสังเขป, แปลโดย  วิจิตร   เกิดวิสิษฐ,  (กรุงเทพมหานคร  :  ไทย
วัฒนาพานิช  จํากัด, ๒๕๓๐), หนา ๑๔๙- ๑๕๐.  

  ๑๕พระมหาขวัญชัย   กิตฺติเมธี (เหมประไพ),“ การศึกษาวิเคราะหญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาท 

: ศึกษาเฉพาะในปกรณวิเสสวิสุทธิมรรค”,วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต,(มหาวิทยาลัย  : มหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย), ๒๕๔๘. 

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย

Page 21 of 174



  
  ๖

ความเหน็สอดคลองกับทฤษฎีความจริงแบบสมนัย  สหนัย  และปฏิบัตินิยม  ซ่ึงมุงแสวงหาความ
จริงในท้ังระดบัสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ เปนตน๑๖ 

 ๑.๓.๕ นิษฐา หรุนเกษม จากการศึกษา พบวา “นยายะ” แปลวา การโตแยง  
ความหมายดังกลาวบงช้ีวา ลัทธินี้เปนระบบปรัชญาท่ี เนนหนักไปในทางสงเสริมสติปญญา และ
เนื่องจากลัทธินี้เนนหนักในเร่ืองการใชสติปญญา วิเคราะห และการโตแยงเชิงตรรกะ จึงมีชื่อเรียก
อีกอยางหนึ่งวา "ตรรกศาสตร" โดยปรมาจารย ผูกอต้ังลัทธินี้มชีื่อวา "โคตมะ" มีตําราหรือคัมภีรท่ี
บรรจุคําสอนช่ือวา "นยายะสูตร"  ลัทธินี้เกิดประมาณ ๕๕๐ ป กอน ค.ศ. หรือกอนพระพุทธเจา
ปรินิพพาน ประมาณ ๗ ป หรือมากกวานั้นเล็กนอย วธีิท่ีจะไดความรู ความเขาใจที่ถูกตองตาม
หลักของปรัชญานยายะนัน้ มีอยู ๑๖ ประการ เชน ๑.ประมาณ วิธีใหเกิดความรูชอบ  ๒.ประเมยะ 
เร่ืองท่ีจะพึงรู ๓.สังสะยะ ความสงสัย  เปนตน  ๑).ประมาณ หรือวิธีใหเกิดความรูชอบนั้นมี ๔ 
อยาง คือ ๑.การรูประจักษ  ๒.การอนุมาน หรือคาดคะเน ๓.การเปรียบเทียบ ๔.การบรรยายถอยคํา   
๒).ประเมยะ เร่ืองท่ีพึงรูชอบ  มี  ๑๒ อยาง คือ ๑.อาตมัน ๒.สรีระ ๓.อนินทรีย ๔.อรรถ ๕.พุทธิ  
๖.มนะ ๗.พฤติกรรม ๘.โทษ ๙.การเกิดอีก (หลังตายไปแลว) ๑๐.ผลแหงความดีความช่ัว ๑๑.ความ
ทุกข ๑๒.ความหลุดพน สําหรับหลักคําสอนท่ีสําคัญของลัทธินี้ คือ " ชีวิตในโลกนี้เต็มไปดวยความ
ทุกข การเวียนวายตายเกดิเปนการติดของ การหลุดพนจากทุกขและการเวียนวายตายเกิดเปน
โมกษะ" การติดของหรือการเวียนวายตายเกิดนัน้เปนเพราะอวิทยา ดังนั้น วิธีการทาํลายการเวยีน
วายตายเกดิ  หรือการติดของจะตองใชวิทยา อันไดแก ความรูแจงเกีย่วกับความจริง เปนเคร่ือง
ทําลาย อวิทยา อันเปนสาเหตุแหงความทุกขนั้นเสีย ชีวิตจึงจะหลุดพนจากทุกข และบรรลุภาวะ
แหงโมกษะได๑๗ 
 
๑.๔   วิธีดําเนนิการวิจัย 

 การศึกษาวิจยัฉบับนี้ เปนการศึกษาวจิัยเชิงเปรียบเทียบ (Comparative Research) โดย
การศึกษาและคนควาทางเอกสาร(Documentary Research) ซ่ึงมีลําดับและข้ันตอนในการดําเนินการ
วิจัย ดังนี ้
 ๑.๔.๑  ศึกษาคนควาขอมูลจากเอกสาร โดยวิธีการรวบรวมขอมูลจากคัมภีร พระไตร 

                                                 
 ๑๖พระมหาวิรัตน   อภิธมฺโม, “ การศึกษาวิเคราะหพรหมแดนความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทและ
เดวิด  ฮิวม”,วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (มหาวิทยาลัย  : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), ๒๕๔๕. 
 ๑๗มหาวิทยาลัยเที่ยงคืน, การแบงยุคสมัยของศาสนาพราหมณ – ฮินดู.  
 < www.midnightuniv.org/midfrontpage/newpage< , june, 2006. 
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  ๗

ปฎก ฉบับภาษาไทย และทฤษฎีความรูของปรัชญานยายะ 
 ๑.๔.๒ รวบรวมขอมูลซ่ึงมีเอกสารท่ีเปน อรรถกถา  ฎีกา  อนุฎีกา  ปกรณวิเสส 
 วิสุทธิมรรค  รวมทั้ง  สวนท่ีเปนคําอธิบายจากเอกสารฉบับตางๆหรือตําราอ่ืนๆท่ีเกีย่วของ 
 ๑.๔.๓ การเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ 
 ๑.๔.๔ สรุปผลของการคนควาและการวจิยั พรอมท้ังเสนอแนะ 
 
๑.๕ ประโยชนท่ีคาดวาจะไดรับ 

 ๑.๕.๑  ทําใหทราบทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท 
 ๑.๕.๒ ทําใหทราบทฤษฎีความรูในปรัชญานยายะ 
 ๑.๕.๓ ทําใหทราบความเหมือนและความแตกตางของทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญา
เถรวาทและปรัชญานยายะ 
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บทท่ี ๒ 

ทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท 
 

๒.๑   ความหมายและลักษณะความรู 

 ๒.๑.๑  ความหมายของความรูท่ัวไป 

 ทฤษฎีความรู หมายถึง ความเชื่อ ทรรศนะ การรูแจง ความจริง ความปราศจากความ
สงสัยตอความจริง ซ่ึงทฤษฎีนี้ เปนเคร่ืองมือชนิดหนึง่ ของการแสวงหาจุดส้ินสุดของความสงสัย
ของมนุษย เพือ่กาวเขาไปสูความจริงสูงสุดของธรรมชาติซ่ึงอาจมีอยูเบ้ืองหลังปรากฏการณท่ีมนุษย
สามารถมองเห็นไดดวยประสาทสัมผัสจากอายตนะภายในท้ัง ๖  คือ ตา หู จมูก ล้ิน กาย   ใจ  ท่ีมา
กระทบกับอายตนะภายนอก คือ รูป  เสียง  กล่ิน  รส โผฏฐัพพะ และ ธรรมารมณ   อันจะทําใหเกดิ
ความรูข้ึนมาจากภายในปญญา  เพราะการกระทบเขาของธรรมชาติท้ัง ๒ สวนนั้น    ซ่ึงเปนสาเหตุ
หลักท่ีจะทําใหมนุษยมีการรับรูปรากฏการณท่ีกําลังเกดิข้ึนในขณะนัน้ ๆ  

 ดังนั้น  ญาณวทิยาหรือทฤษฎีวาดวยความรู  จึงมีหนาท่ีในการใหคําตอบตอปญหาท่ีวา 
“มนุษยรูความจริงไดอยางไร อะไรเปนมาตรฐานช้ีขาดวา ความรูของมนุษยขอไหนเปนความรูจริง 
และไมจริง หรือแมแตคําถามท่ีวา ความรูคืออะไร”๑ การศึกษากฎเกณฑของธรรมชาติ  ขอบเขตของ
ธรรมชาติ  หรือความสมบูรณแหงความรู  ตลอดถึงปจจัยท่ีทําใหเกดิความรูจริง และความจริงซ่ึงมี
สาเหตุมาจากองคแหงความรูนั้น ยอมถือวา อยูในกรอบของญาณวิทยาหรือทฤษฎีวาดวยความรู
เชนกัน๒ ซ่ึงโดยความหมายอันเปนท่ีเขาใจกันโดยท่ัวไปนั้น  มนษุยสามารถทราบไดวา  ความรูคือ
อาการที่ตนเองหมดความสงสัย  การเห็นแจงแทงตลอด หรือความเขาใจ  ตามระดับของความมุง
หมายท่ีวางไว๓ เชน เจาสํานักสัญชัยไดสอนวิชาการอันเปนความรูท้ังปวงของตนใหแกบรรดาลูก
ศิษย จนกระท่ังลูกศิษยสามารถมีความรูทะลุปรุโปรงแลว  สัญชัย ยอมถือวา ลูกศิษยของตนเปนผูมี
ความรูครบถวนตามระดับความมุงหมายท่ีตนไดวางไวแลว ยอมถือวา เปนท่ีเขาใจดีแลวในความรู

                                                 
 ๑สถิต วงศสวรรค, ปรัชญาเบ้ืองตน, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอักษรพิทยา,  
๒๕๔๐), หนา ๙๓. 
 ๒บุญมี  แทนแกว, ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู), พิมพครั้งที่ ๓,  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ
โอเดียน   สโตร, ๒๕๔๓), หนา ๑. 
 ๓สถิต วงศสวรรค, ปรัชญาเบื้องตน, หนา ๙๓. 
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๙ 

นั้นและยอมส้ินความสงสัยไปในท่ีสุด ถือวา เกดิความรูบริบูรณแลว๔ แมพระพุทธเจาเม่ือคร้ังการ
ไดตรัสรูในสมัยแรก พระองคก็ไดแสดงธรรมช่ือวาอริยสัจแกพระโกญทัญญะ ทรงกลาววา บัดนี้ 
โกญทัญญะ ไดดวงตาเหน็ธรรมแลว มีญาณอันเกดิแลว แสงสวางไดเกดิแลว  เปนตน๕ ระดับ
ความรูท่ีพระพุทธเจาทรงวางไวนัน้ เปนความรูระดับการหยั่งรู คือ ความรูรอบหรือความรอบรู 
ความรูชนิดเหลานี้เกิดข้ึนมาไดเพราะอาศัยปญญาเปนตัวแปร เปนเง่ือนไข หรือเปนกลไกท่ีทําใหรู
วาอันไหนเปนความรูจริงและอันไหนเปนความรูไมจริง๖ กลไกแหงความรูเหลานี้เกิดข้ึนไดเฉพาะ
กับมนุษยเทานั้น ยอมไมสามารถเกิดข้ึนกับสัตวประเภทอ่ืนอีกได เพราะมนุษยมปีญญาท่ีสามารถ
คลอยตามและเรียนรูกฎเกณฑอันเปนเง่ือนไขที่สามารถ ทําใหเกิดความรูได หรือสามารถเรียนรู 
เง่ือนไขท่ีใหความรูเกิดข้ึนมาได จากธรรมชาติเพราะความรูเกิดข้ึนดวยการสราง จากปญญาของ
ตนเอง แตสัตวยอมไมสามารถรูไดดวยตนเอง แมสัตวบางชนิดจะสามารถแกปญหาได เชน ลิง  ก็
ตาม แตก็ตองใชเวลาในการฝกฝน แตสัตวสวนใหญ จึงมักอาศัยสัญชาตญาณในการดําเนินชีวิต 
ดังนั้น จึงไมอาจใชสมองหรือปญญาในการดํารงชีพได สัตวเหลานีส้ามารถปรับเปล่ียนพฤติกรรม
การเรียนรูไดโดยงาย  ท้ังนี ้   เพราะอาศัยสภาพแวดลอมและแรงกดดันทางธรรมชาติเทานั้น แต
มนุษยอาศัยการแสวงหาความรูจากธรรมชาติโดยอาศัยปญญา   

 รศ.พิมพพรรณ  เทพสุเมธานนท (และคณะ)  กลาววา  ญาณวิทยาเปนเร่ืองท่ีศึกษาถึง
ลักษณะเดนของความเปนมนุษยเหนือกวาสัตวโลกประเภทอ่ืนก็คือ  รูจักคิด  ทําใหมนุษยมีความรู  
มีสติปญญาท่ีลํ้าเลิศ  จนสามารถพัฒนาตัวเองใหกาวรุดหนาไปไกลกวาสัตวมากมายในทุก ๆ ดาน
หลักการนี้คือภารกิจของญาณวิทยา  ญาณวิทยาจึงเปนปรัชญาบริสุทธ์ิอีกสาขาหนึ่งท่ีสําคัญอยางยิ่ง 
เพราะการท่ีมนุษยจะสามารถรูและเขาใจความจริงไดนั้น     จําเปนตองอาศัยญาณวทิยาโดยการสืบ
คนหาความจริงเพื่อทําการศึกษาวเิคราะห  เร่ืองราวของความรูอยางละเอียดถ่ีถวน  เชน  บอเกิดของ
ความรู  ธรรมชาติของความรู  เปนตน๗ 

 ผ.ศ.บุญมี  แทนแกว  กลาววา “ ความรูเกิดจากการคิดหาเหตุผลและความรูจะตองเกดิ
จากความสงสัยเปนมูลฐาน เหตุผลสามารถกําจัดความสงสัยได และความจริงยอมปรากฏในอันดบั

                                                 
 ๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๙๓ -๙๗. 
  ๕เรื่องเดียวกัน. หนา ๙๓. 
 ๖พระราชวรมุนี ( ประยูร  ธมฺมจิตฺโต), ขอบฟาแหงความรู,(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   ประยูร
วงศ, ๒๕๔๕), หนา  ๓. 
 ๗รศ.พิมพพรรณ เทพสุเมธานนท (และคณะ), ปรัชญาการศึกษา,(กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัย
รามคําแหง),( มปป.). 
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๑๐ 

ตอมา  ดังนั้น  ความสงสัยกับความจริงจึงไมขัดกัน หรือไมใชส่ิงตรงกนัขาม  เพราะวา ความสงสัย
เปนทาง(มรรค) สวนความจริงเปนจุดหมายปลายทาง หรือความสงสัยเปนจดุเร่ิมตน สวนความจริง
เปนประตูชยั”๘ พุทธปรัชญาเถรวาท เช่ือวา ความรูจะเกิดข้ึนมาได ก็ตอเม่ืออายตนะภายในไป
กระทบกับวัตถุหรือส่ิงเราตางๆ ยอมกอใหเกิดความรู เชน ตาเห็นรูป เกิดการเห็นข้ึนมา ใจไป
กระทบกับอารมณชอบใจและไมชอบใจ กอใหเกิดความรูวาชอบใจหรือไมชอบใจ กฎเกณฑเหลานี้ 
เรียกวา วิญญาณ คือ การหยัง่รูแจงหรือรูชัด๙  ความรูระดบัวิญญาณน้ี  ไมถือวา เปนความรูระดับสูง  
เพราะความจริงแลว ญาณวิทยา ยังตองทําหนาท่ีท่ีสําคัญกวานั้นคือการสืบคนหรือการแสวงหา
แหลงกําเนิดของความรู ความสมเหตุสมผลของความรูและธรรมชาติของความรู ญาณวิทยาสามารถ
ใหคําตอบไดวา ความรูคืออะไร แหลงท่ีมาหรือบอเกิดของความรูนั้นเกิดข้ึนไดอยางไร อะไรเปน
สาเหตุของการเกิดความรูนัน้๑๐ ปญหาเหลานี้ เปนหนาท่ีหลักของญาณวิทยา และก็เปนคําตอบวา 
ความคิดท่ีเกดิจากประสบการณจําเปนตองอาศัยประสบการณจากภายนอก (Adventitious idea) มา
กระทบกับอายตนะภายใน ความคิดประเภทนี้ไมแนวาอาจใหความรูจริงไดหรือไม แตสามารถ
ยืนยนัไดวาเปนองคแหงความรูชนิดหนึ่งไดเชนกนั พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา  จติเปนธรรมชาติ
รูอารมณท้ัง ๖ มี รูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส ธรรมารมณ  การรับรูจะเกดิไดตองอาศัยอายตนะภายใน
มี ตา เปนตน ทางใดทางหน่ึง เม่ือใดจิตกระทบอารมณท่ีผานเขามาทางอายตนะ เม่ือนั้นสัมผัสก็
เกิดข้ึนทันที สัมผัสนี้เองเปนจุดเร่ิมตนของความรู  ถาไมมีสัมผัส  การรับรูยอมไมอาจเกิดข้ึนได   
ดังนั้น การรับรูในแตละคร้ังตองมีองคประกอบอยู ๓ ประการ ไดแก ๑.อารมณ เชน รูป รส  เปนตน  
๒.อายตนะภายใน เชน ตา ล้ิน  เปนตน  ๓.จิต เปนเคร่ืองมือของการรับรู ระหวางอายตนะภายใน
และภายนอก  จึงเกิดเปนความรู๑๑   

 ในมธุปณฑกิสูตร   กลาวความตอนหนึ่งไววา  จักขุวิญญาณ  เกิดข้ึน  เพราะอาศัยจกัขุ
และรูปารมณ  ความประจวบกันแหงธรรมท้ัง ๓ เปนผัสสะ เพราะผัสสะเปนปจจยั  เวทนาจึงเกิด  
บุคคลเสวยอารมณใด ยอมหมายรูอารมณนั้น บุคคลหมายรูอารมณใด ยอมตรึกอารมณนั้น บุคคล
ยอมตรึกอารมณใด ยอมคิดปรุงแตงอารมณนั้น บุคคลคิดปรุงแตงอารมณใด  เพราะความคิดปรุง

                                                 
 ๘บุญมี  แทนแกว,ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู), หนา  ๒. 
 ๙บุญมี  แทนแกว,พระพุทธศาสนากับปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร  :  สํานักพิมพ   หจก. เม็ดทราย 
พริ้นต้ิง, ๒๕๔๐),หนา ๕๙. 
 ๑๐สถิต วงศสวรรค,ปรัชญาเบื้องตน, หนา ๙๓. 
 ๑๑บุญมี แทนแกว,ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู), หนา ๔๕. 
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แตงอารมณนัน้เปนเหตุ  แงตางๆของปปญจสัญญา  ยอมครอบงําบุรุษ  ในรูปท้ังหลาย  ท่ีจะพึงรูแจง
ทางตา ท้ังท่ีเปนอดีต ปจจุบันและอนาคต๑๒   มีแผนผัง  ซ่ึงเปนกิจกรรมความรู  ดังนี ้

อายตนะ    +   อารมณ    +   วิญญาณ     =     ผัสสะ                         เวทนา  

     (ทางรับรู)    (ส่ิงท่ีถูกรู)     (ความรู)            (การรับรู)           (ความรูสึกตออารมณ) 

  คําวา “ความรู” ในพุทธปรัชญาเถรวาท   มีศัพททางวชิาการใชแทนไดหลายคํา เชน 
ญาณปญญา วิชา ฯลฯ แตละคํามีความหมายวา “ความรู” แมจะมีลักษณะพิเศษท่ีใชแตกตางกันอยู
บาง แตความแตกตางนั้นยอมเปนเพียงความหมายปลีกยอยเทานั้น ซ่ึงสามารถสังเกตไดจาก
ประโยคและเนื้อเร่ืองท่ีใชคําๆนั้น  สาระสําคัญของญาณวิทยา ก็คือ  ศึกษาเร่ืองกําเนิดความรู  และ
หลักการของญาณวิทยา ไดแก การศึกษาเกีย่วกับกระบวนการ วธีิการ วัตถุประสงค ลักษณะ 
เง่ือนไข  ความมีเหตุผล และความคลาดเคล่ือนของความรู  ผูรู กลาววา ความจริงแลวญาณวิทยา
เปนการ “อภิปรายปญหาเกีย่วกับความรูในแงปรัชญา” โดยเอาวิธีการของปรัชญา คือ วิธีนิรมัย วิธี
อุปนัย วิธีวิเคราะห  และวธีิสังเคราะห   มาใชในการอภิปรายปญหาตางๆ และมีทรรศนะแบบ
ปรัชญา คือความเปนอิสระ ใจกวาง ใครครวญอยางไมลดละโดยต้ังอยูบนพื้นฐานแหงประสบการณ
และการคิดหาเหตุผล ความรูของมนษุยเปนส่ิงท่ีมีมาแตกําเนิดเปนความรูชนิดติดตัวมนุษยมา 
(Innate Idea) และมีลักษณะเปนเหตุผล 

 คําวา  ญาณวทิยา หรือทฤษฎีความรู (Theory of Knowledge) บัญญัติข้ึนเพื่อใชเปนคํา
แปลของคําภาษาอังกฤษวา  Epistemology มาจากภาษากรีกวา Episteme = ความรู + Logos =วิชา  
หรือคําวา ญาณ หมายถึง  ความรูหรือปญญา เกิดข้ึนภายในจิตใจของบุคคลโดยอาศัยการพัฒนา  
ฝกฝน  อบรม๑๓  และคําวา วิทยา  กแ็ปลวา ความรู  ความรูแจงหรือความรูประจักษหรือความเขาใจ
ตอความจริง ดังนั้น ญาณวิทยา จึงหมายถึง วิชาท่ีวาดวยความรู หรือการศึกษาเร่ืองราวของความรู 
หมายถึง  การศึกษาขอบเขต ธรรมชาติ บอเกิด  มาตรฐานหรือองคแหงความรูท่ีแทจริง และเกณฑ
การใชความรูเปนเคร่ืองมือในการตัดสินความจริง  จึงสรุปไดวา ญาณวิทยา คือ กระบวนการ การ
แสวงหาความจริงท่ีมีอยูตามธรรมชาติ ซ่ึงทฤษฎีความรูนั้นจะทําหนาท่ีในอธิบายปญหาเกี่ยวกับ
ท่ีมาของความรูนั้นเองดวยและความจริงดวย  

 

                                                 
 ๑๒ม.มู(ไทย) ๑๒ / ๑๙๙-๒๐๕ / ๒๐๙-๒๑๗. 
 ๑๓บุญมี แทนแกว, ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู), หนา ๑ . 
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๑๒ 

 ๒.๑.๑.๑  ความหมายของความรู 

 ความรู หมายถึง อาการอยางหนึ่งของความเขาใจ หรือความส้ินความสงสัยท่ีสามารถ
ทําใหเกิดปญญารูแจงความจริงตามธรรมชาติท่ีมันเปน ซ่ึงสามารถรูส่ิงท่ีตนเองเขาใจนัน้ โดย
ปราศจากความสงสัย (การรูแจง) เพราะความสงสัยเปนเคร่ืองมือทําใหเกดิความรูแจงในท่ีสุด  
ดังนั้น  ความปราศจากความสงสัย  จึงเรียกวา ความรู   ในพุทธปรัชญาเถรวาทมีความหมายเกีย่วกับ
ความรูท่ีกวางขวางออกไปมากมาย  และไดใหคํานิยามเกี่ยวกับความหมายของความรูอีกมาก จกัได
กลาวและอธิบายเปนลําดับๆไป เชน ปญญา  วิชชา วิญญาณ ญาณ สัญญา วิปสสนา ฯลฯ เปนตน๑๔ 

 คําวา  ปญญา  หมายถึง  ความรอบรู   ความหยั่งรูในเหตุผล ความเขาใจในสภาวะของ
ส่ิงท้ังหลายจนเขาถึงความจริง ๑๕  เรียกอีกอยางหนึ่งวา  ความรูท่ัว ความรูชัด คือรูท่ัวถึงความจริง 
หรือรูตรงตามความเปนจริง เชนรูวาอะไรคือเหตุ อะไรคือผล และสามารถรูวาดี หรือ ชั่ว คืออะไร  
รูถูก รูผิด รูส่ิงท่ีควรและไมควร รูคุณ รูโทษ รูส่ิงท่ีเปนประโยชน และมิใชประโยชน รูเทาทัน
สังขาร  รูเหตุ รูปจจัย รูความสัมพันธของส่ิงท้ังหลายซ่ึงเปนการรูตามความเปนจริงอยางถองแท  
หรือเขาใจอยางถองแทอันเปนการเขาใจสภาวะรูคิด รูพิจารณา รูพินิจ  รูวินิจฉัย เปนตน๑๖ ซ่ึงความรู
ท่ีเรียกวาปญญานี้สามารถแสวงหาไดโดยมีข้ันตอนหรือกระบวนการ  ๓  ประการ ดังนี้ 

 ๑.สุตมยปญญา  หมายถึง  ความรูหรือปญญาท่ีไดมาจากการศึกษาเลาเรียนจากตํารา  
ครู อาจารย การบอกเลา  การไดสัมผัสเร่ืองราวตางๆโดยประสบการณของตนเอง สภาพแวดลอม
หรือปจจัยอ่ืนๆ เปนตน เรียกอีกอยางหน่ึง วา ปรโตโฆสะ ก็ได 

 ๒.จินตามยปญญา หมายถึง  ความรูหรือปญญาท่ีไดมาจากการคิด ตริตรอง ใครครวญ 
พิจารณาถวนที  คิดคนหรือสืบสาวราวเร่ืองในเหตุและผลเพื่อคนหาความจริง หรือเรียกวา ปญญา
เกิดแตการคิดการพิจารณาหาเหตุผล 

 ๓.ภาวนามยปญญา  หมายถึง  ปญญาอันเกิดแตการฝก  อบรม บมเพาะ ดวยการลงมือ
ปฏิบัติทางสมาธิ หรือการอบรมจิตโดยการเจริญสมถะกรรมฐานและวปิสสนากรรมฐาน  

                                                 
 ๑๔พระธเนศ  ฐานิสฺสโร, “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท  กับ  เอ.เจ. 
แอร”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัย   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), 
๒๕๔๘. 
 ๑๕พระราชวรมุนี (ประยุทธ  ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพครั้งที่ ๔,
(กรุงเทพมหานคร  : โรงพิมพมหาวิทยาลัย  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๒๘), หนา ๑๗๔. 
 ๑๖พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๙, (กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ  
มหาวิทยาลัย  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๓๙), หนา ๒๒ -  ๒๓. 
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 อนึ่ง ปญญา นิยมแปลเรียบงายวา ความรูแจง ความลํ้าเลิศของสมองหลังจากไดรับการ
รับรูเร่ืองราวบางอยางอันเปนเหตุใหเกิดความรูนั้นแลว ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีมาก 
ดังกลาว และมีความแตกตางกันในความหมายของเน้ือหาในระดับของการใชงาน แตปญญา ถือวา 
เปนตัวแปรสําคัญในการบรรลุธรรม๑๗ พระสารีบุตรกลาวเปรียบเทียบระหวางวิญญาณกับปญญาวา 
คนมีปญญา รูวา นี้ทุกข นี้เหตุใหเกิดทุกข  นี้ความดับทุกข  นี้ทางใหถึงความดับทุกข สวนวิญญาณรู
วาเปนสุข รูวาเปนทุกข รูวา ไมใชสุขไมใชทุกข แตท้ังปญญาและวิญญาณน้ันก็เปนองคธรรมท่ีปน
เคลาหรือระคนกันอยู ฯลฯ รูเทาทันสภาวะและลักษณะของมันตามความเปนจริง๑๘ ดังนั้น ปญญา 
จึงถือวา เปนสวนสําคัญมากกวาคําอ่ืนท่ีใชในความหมายเดยีวกัน  ดังคําท่ีพระธรรมปฎก กลาวไว
ในหนังสือพุทธธรรมวา สวนปญญาท้ังรูอารมณ ท้ังใหถึงความเขาใจลักษณะและท้ังสงใหถึงความ
ปรากฏข้ึนแหงมรรค๑๙ จะเหน็ไดวา ปญญา มีความหมายชัดเจนกวาศัพทอ่ืนๆ ท่ีใชในความหมาย
เดียวกัน ปญญาน้ัน มีเปาหมายมุงตรงตอการทําลายอวิชชาคือการบรรลุพระนิพพาน   ปญญาเปนคํา
กลางๆ ไมมีความหมายท่ีมุงเนนไปในทางใดทางหนึ่งเปนการเฉพาะ แตเปนตัวแปรท่ียิ่งใหญและ
สําคัญสําหรับความรู เพราะการจะเกิดความรูไดนั้นตองมีปญญาจึงจะรูแจงได ถาผูใดมีปญญาทราม   
ยอมไมสามารถบรรลุธรรมได  ปญญาในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น   มีหลายระดับซ่ึงจะแบงการใช
งานท่ีตางกันออกไป เชน ปญญาในระดับโลกิยะ  และโลกุตตระ  เปนตน ในปญญาท้ัง ๒ ระดับนัน้ 
ก็ยังมีปญญาของแตละอยางใชในระดับของตัวเอง เชน ถาเปนปญญาช้ันโลกิยะก็จะมีใชเฉพาะชนดิ
โลกิยะ เชน ความรูในเหตุผล ความเขาใจ ไตรสิกขา หรือสามารถรอบรูหลักการดําเนินชีวิตท่ีอยูใน
ฐานะสัตบุรุษได  สวนปญญาช้ันโลกุตตระ  ก็จะเปนสวนของตนเอง เชน ปญญาท่ีสามารถรูและ
เขาใจในกฎของไตรลักษณ อริยสัจ ๔ จนสามารถยกระดับปญญาแบบธรรมดาใหกลายมาเปน
ปญญาแบบสัมมาสัมโพธิญาณ๒๐  โดยสรุปแลว  ปญญามีอยู  ๒ ระดับ คือ โลกยิปญญา และ 
โลกุตตรปญญา เทานั้น   พุทธทาส กลาววา  การกอกิเลส กอรูป ยอมทําใหยดึติดในภพและจะทําให
มีปญญาเขลาไมสามารถรูแจงความจริงไดมีกิเลสเปนเคร่ืองมือกอทุกขอันเปนกรรมใหม กอเหตุ รับ
ผลคือสรางกรรมใหม ฯลฯ ท้ังหมดนี้ เพราะอวิชชา ๒๑   
 
 
 
                                                 
 ๑๗ดูรายละเอียดใน   พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม,  หนา  ๒๓- ๒๔. 
 ๑๘เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๓-๒๖. 
 ๑๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๓- ๒๔. 
 ๒๐เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๓-๒๕. 
  ๒๑พุทธทาส,ธรรมบรรยายระดับมหาวิทยาลัย เลม ๑, พิมพครั้งที่ ๒,  ๒๕๔๓, หนา ๒๑๕. 
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 ๒.๑.๑.๒  ความหมายของคําวา วิชชา 

 คําวา ความรู ในพุทธปรัชญาเถรวาทน้ัน มีใชในความหมายท่ีหลากหลายดังทราบใน
เบ้ืองตนแลว ดังนั้น คําวา วิชชา จงึเปนอีกความหมายหน่ึงของความรูกลาวคือเปนความรูใน
ระดับสูงและมีความสําคัญมากในพุทธปรัชญาเถรวาท อันหมายถึงการรูแจงซ่ึงมีลักษณะเปนการ
ทําลายความไมรูคือกิเลสหรืออวิชชาใหหมดไปจากจิต หรือมีปญญาสวางวาบข้ึนมาแบบฉับพลัน
ทันที เพราะเปนการไมยดึติดในภพและเปนผูมีปญญาถึงท่ีสุดคือรูแจงหมดสิ้นแลว ยอมไมกอกรรม
ชนิดใหมข้ึนมาและปราศจากการเวยีนวายตายเกดิภายใตสังสารวัฏในท่ีสุด  

 พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยตฺุโต)ไดใหความหมายไววา วิชชา  คือ ความรูแจง ความรูวิเศษ  
ซ่ึงทําหนาท่ีในการรูแจงวิชชา มี ๓ ประการ คือ 

๑.ปุพเพนวิาสานุสติญาณ  คือ ความรูท่ีระลึกชาติได  
๒.จุตูปปาตญาณ  คือ ความรูจุติและอุบัตขิองสัตวท้ังหลาย  
๓.อาสวักขยญาณ  คือ ความรูท่ีทําลายอาสวะใหส้ิน๒๒  

และวิชชายังไดทําหนาท่ีเพิม่ข้ึนมาอีก อันเปนกระบวนการหน่ึงของการทําลายอาสวะ หรือการ
บรรลุธรรม เรียกวา  วิชชา ๘ คือ ๑.วิปสสนาญาณ ๒.มโนมยิทธิญาณ ๓.อิทธิวิธญาณ ๔.ทิพยโสต
ญาณ  ๕.เจโตปริยญาณ๒๓ ๖.ปุพเพนวิาสานสุสติญาณ ๗.จุตูปปาตญาณ  ๘.อาสวักขยญาณ๒๔ 

   คําวา วิญญาณ หมายถึง  ความรูแจงอารมณของจิต ธาตรูุหรือความรูแจง เปนความรูท่ี
เกิดข้ึน เม่ืออายตนะภายในและภายนอกมากระทบกนั๒๕ เชน รูอารมณในเวลาเม่ือตาเหน็รูป กายได
สัมผัสกับวัตถุ อาการเหลานี้เกิดข้ึนแลว จึงทําใหจิตรูแจงอารมณท่ีกําลังเกิดข้ึนนัน้  ดังนัน้ จึง
เรียกวา วิญญาณ  เม่ือองคประกอบท้ังหมดมารวมกันโดยอาศัยความสัมพันธท่ีมีปฏิกิริยาตอกัน
โดยตรงองคความรูหรือความเขาใจชัดในส่ิงท่ีตนไดเหน็นั้น  จึงเกดิข้ึน  ท้ังนี้  ตองมีสัญญาอยูดวย
เพื่อคอยกํากับใหรูชัดเจนมากข้ึน๒๖   

                                                 
  ๒๒พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน  ฉบับประมวลศัพท, (กรุงเทพมหานคร : 
พิมพครั้ง  ที่  ๑๑,โรงพิมพ  มหาวิทยาลัย  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา  ๒๒๘. 
  ๒๓อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕ / ๘๐๕ / ๕๑๗. 
  ๒๔ดูเทียบเคียงใน ที.สี.(ไทย)  ๑ / ๑๓๑ – ๑๓๘ / ๙๘ – ๑๐๗. 
 ๒๕พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท .หนา ๒๒๘. 
 ๒๖ดูรายละเอียดใน พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม , หนา  ๒๒- ๒๓. 
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  ในวิสุทธิมรรค  กลาววา ธรรมชาติท่ีชื่อวา วิญญาณ นั้น เพราะมีลักษณะรูอารมณตางๆ 
ชื่อวา รูนาม เพราะนอมไปสูอารมณ ชื่อวา รูรูป  เพราะรูจักความสลาย  ช่ือวา รูอายตนะ  เพราะการ
แผไปในอายะคือความขยายตัวและเพราะนําใหอายตะคือความตอออกไป  เปนตน๒๗  วญิญาณ ยอม
ถือวา เปนลักษณะท่ีทําใหเกิดความรู ตองประกอบข้ึนดวยแดนรับรู ๖ ดาน คือ เร่ิมต้ังแตจกัขุ
วิญญาณจนถึงมโนวิญญาณ เพราะการมีสติและสัมปชัญญะคอยทําหนาท่ีควบคุมและคอยยํ้าเตือน
อยูตลอดเวลาจึงทําใหมโนวญิญาณ หรือการรับรูทางใจน้ัน มีสวนชวยใหการรับรูชนิดอ่ืนๆ มี
ประสิทธิภาพมากข้ึนดวย  เพราะแดนรับรูเพียงตัวใดตัวหนึ่ง ไมสามารถทําหนาท่ีเพยีงลําพังได  จงึ
มีความจําเปนตอการอิงอาศัยมโนวิญญาณในการรับรู ท้ังนี้ ก็เพราะมโนวิญญาณคอยทําหนาท่ีเปน
พี่เล้ียงอยูเบ้ืองหลัง  สวนมโนวิญญาณสามารถทําหนาท่ีเพียงลําพังได เชน การบรรลุธรรมอันเกิด
จากภายใน  เรียกวา อัชฌัตติกญาณ คือ สามารถใชสติใหเปนสมาธิเพื่อรูแจงดวยปญญา จนสามารถ
ทําลายอวิชชาในท่ีสุด ในวทิยานิพนธเร่ือง การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถร
วาทกับ  แอร. เจ. มิวส กลาวไววา วิญญาณ  ยอมรูจกัอารมณวา (วัตถุ) มีสีเขียว มีสีเหลือง เปนตน
ดวย และยอมใหถึงความแทงตลอดซ่ึงไตรลักษณไดดวย แตไมอาจใหกาวหนาไปถึงความเกิดข้ึน
แหงมรรคได ๒๘  

 อีกอยางหนึ่ง คําวา วิญญาณ ยอมหมายถึง สภาวะหรือสรรพส่ิงท่ีทําใหมีความ
เคล่ือนไหวและถูกรู  ซ่ึงวิญญาณจะแฝงอยูในสรรพส่ิง ถาแฝงอยูในสรรพส่ิงใด สรรพส่ิงนั้นยอมมี
ชีวิตข้ึนมาเรียกวา สรรพส่ิงท่ีมีวิญญาณครองแตถาสรรพส่ิงไมมีชีวิตก็แสดงวา สรรพส่ิงนั้นไมมี
วิญญาณครอง ดังนั้น  วิญญาณ  จึงทําใหรูวา สัตวหรือสรรพส่ิงใดมีชีวติหรือไม ๒๙   

 คําวา ญาณ  หมายถึง ความรู ปรีชาหยั่งรู ปรีชากําหนดรู๓๐  ตอไปจะใช  คําวา ญาณ วา 
ญาณทรรศนะ  เพราะมีความหมายอยางเดียวกันและนยิมใชกนัมาก ญาณทรรศนะนี้ ถือวา เปนองค
แหงความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีสําคัญมากเชนกนั เพราะมีความเกี่ยวเนื่องกนัดวยอริยสัจ ๔ 
เปนการตรัสรูของพระตถาคตเจาโดยตรงจะเหน็ไดจากเหตุการณกอนการตรัสรูและกําลังจะตรัสรู 

                                                 
 ๒๗พระพุทธโฆสเถระ, คัมภีรวิสุทธิมรรค, แปลโดย สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ  อาสภมหาเถร), 
พิมพครั้งที่ ๕, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพประยูรวงศ  พริ้นท  ต้ิงส, ๒๕๔๗),หนา ๘๕๖. 
 ๒๘พระธเนศ ฐานิสฺสโร, “ การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท    กับ  เอ.  
เจ. แอร ”,หนา ๑๓. 
 ๒๙บุญมี  แทนแกว, พุทธปรัชญาเถรวาท, ( กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ  โอเดียน  สโตร, ๒๕๔๕), 
หนา ๖. 
 ๓๐พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท , หนา ๔๙- ๕๐. 
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๑๖ 

พระมหาสมณะผูโคดมไดพจิารณาเหน็ญาณ ๓๓๑ เปนการส้ินไปแหงกิเลสเปนการตรัสรูแหงอริยสัจ 
๔ กลาวคือ อริยสัจวาดวยทุกขจนถึงอริยสัจวาดวยหนทางการปฏิบัติเพื่อความพนทุกข๓๒  

 จึงสรุปไดวา ปญญา เปนหลักการทีสํ่าคัญยิ่งตอการแสวงหาความรูในพุทธปรัชญา               
เถรวาท ดังคําท่ีสมเด็จพระพุทธโฆสาจารย กลาววา กป็ญญานี้นั้น เปนธรรมชาติท่ีละเอียดเห็นได
ยากเพราะมีความแตกตางกันท่ีบุคคล แยกไมไดวา ท่ีใดมีสัญญาและวญิญาณ ท่ีนั้นไมมีปญญาโดย
สวนเดยีว ก็ในกาลใดมีปญญา ในกาลนัน้ ปญญาก็ยังแยกออกจากธรรมเหลานั้นไมไดวา  นี้สัญญา  
นี้วิญญาณ นี้ปญญา เปนตน การกําหนดธรรมท้ังหลายเหลานี้ ท่ีไมมีรูป คือ จิตและเจตสิกท่ีเปนไป
ในอารมณเดียวกัน ดังพระดาํรัสวา “นี้ผัสสะ นี้เวทนา นีป้ญญา นี้เจตนา นี้จิต” ดังนี้  เปนส่ิงท่ีทําได
ยาก พระผูมีพระภาค ทรงทําแลว๓๓  จะเหน็ไดวา ท้ังปญญา สัญญาและวิญญาณ นั้น ยอมตองมาคู
กันเสมอไป ในระดับมนษุยผูเปนปุถุชนไมอาจแยกความรู ท้ัง ๓ ประการนี้ ออกจากกันได ดังนัน้ 
การที่มนุษยจะรับรูส่ิงใดนัน้ องคความรูท้ัง ๓ ประการนี้จะตองมาควบคูกันไป และตองมีความ
ชัดเจนเทากันดวย จึงทําใหส่ิงท่ีเรารูนั้นสามารถใหความจริงแกเราผูรูนั้นไดดี และตรงกับความจริง
มากท่ีสุด๓๔  แตหากจะกําหนดบทบาทของสัญญาใหชัดเจนก็จะสามารถบอกไดวา ตวัสัญญานั้นจะ
เปนแตสักวา ความหมายรูอารมณ เชน รูจักวา รูปนั้นสีเขียว สีเหลือง  เปนตน เทานัน้ ไมอาจใหถึง
ความเขาใจตลอดถึงไตรลักษณได๓๕   

 อีกอยางหนึ่ง คําวา ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีมากมายและเปนคําท่ีมี
ความหมายกวาง  นอกจากนี้ ยังมีการแยกระดับของการใชคําเพื่อใหตรงตามความจริงของสภาวะ
อีกดวย เชน ปญญา ท่ีเรียกวา วิปสสนา นั้น หมายถึง ความเห็นแจง คือเห็นตรงตอความเปนจริงของ
สภาวธรรม ปญญาท่ีเห็นไตรลักษณอันใหถอนความหลงผิดรูผิดในสังขารเสียได การฝกอบรม
ปญญาใหเกดิความเหน็ แจงรูชัดสภาวะของส่ิงท้ังหลายตามท่ีมันเปน๓๖ ถือวา เปนองคแหงความรูท่ี
ทําหนาท่ีในการกําจัดอวิชชาไดโดยตรงเพราะการฝกอบรมปญญาใหเกิดความรู ความเขาใจตาม
ความเปนจริง เพื่อเพิ่มพูนการเจริญปญญาใหรูเทาทันและเขาใจส่ิงท้ังหลายตามความเปนจริง จนมี
                                                 
 ๓๑เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๒๘ 
 ๓๒นภดล ขวัญชนะภักดี, พระพุทธศาสนา,(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพประสานมิตร, ๒๕๔๔), 
หนา ๒๗. 
 ๓๓พระพุทธโฆสาจารย, คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๗๑๒-๗๑๓. 
 ๓๔ดูรายละเอียดใน  พระพุทธโฆสาจารย,วิสุทธิมรรค, หนา ๗๑๑ – ๗๑๓. 

 ๓๕พระธเนศ  ฐานิสฺสโร, “ การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท กับ เอ. เจ. 
แอร”, หนา ๑๓. 

 ๓๖พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต),พจนานุกรมศัพทพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, หนา ๒๓๒. 
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๑๗ 

จิตเปนอิสระไมถูกครอบงําดวยกิเลสและความทุกข การเจริญวิปสสนาน้ัน ยอมทําใหจิตรูแจงเพราะ
การพิจารณาถึงสังขารท่ี เกิดข้ึน ตั้งอยู และดับไป ดังคําท่ีพระพุทธโฆสาจารย กลาววา เม่ือโยคาวจร
นั้นเหน็อยูวา สังขารเกิดข้ึนอยางนี้แลว ดบัไปอยางนี้ เปนธรรมดา๓๗  ดังนั้น  การกําหนดรูความจริง
ท่ีเกิดข้ึนเฉพาะหนานั้นเปนการกําจัดกิเลสเพราะจิตไมถูกรบกวนจากกิเลส ปญญาก็จะเกิดข้ึน  

 ๒.๑.๒ ลักษณะของความรูท่ัวไป 

 ลักษณะของความรูนั้น คือ อาการที่ทําใหมีลักษณะเกดิองคความรูชนดิใหมข้ึนมาและ
ทําใหสามารถเปล้ืองความสงสัยลงไดเปนการส้ินสุดความสงสัย ในท่ีสุดยอมทําใหผูนั้นมีความรู
แจงเขาใจสถานการณจริงท่ีกําลังเกิดข้ึน สามารถรูลึกไปถึงความจริง ความรูนั้นไมแปรผันเปนอ่ืน 
มีลักษณะคงท่ี เปนนามธรรมท่ีสามารถเขาใจไดโดยไมตองอธิบายดวยคําพดู ลักษณะของความรู
นั้น แบงออกเปน ๒ แบบ ซ่ึงจะกลาวในลําดับตอไป  เรามาทําความเขาใจคําวา ลักษณะความรูกอน
วา คืออะไร หากตองกลาวชัดลงไปวา ความรูท่ัวไปหรือความรูสากลนั้น หมายถึง ความรูเชนไร 
อาจหาคําตอบไมงายนกั  แตพอจะหาคําตอบไดบางวา นาจะเปนลักษณะไหน ดังนี้  

 ความรู ยอมมีลักษณะทําใหเกิดความเขาใจ และเกิดองคความรูข้ึนมาใหม เกดิความ
เขาใจแจมแจงในส่ิงท่ีตนปราศจากความสงสัยแลว เชน โกญทัญญะพราหมณ ปราศจากความสงสัย
ในเบ้ืองตน เม่ือไดฟงปฐมเทศนาแลวเพราะเกดิองคความรูใหม  ขอความที่พระตถาคตตรัสเปน
ปฐมเทศนาวา บรรพชิตควรละทาง ๒ สาย คือ ๑.อัตตกิลมัตถานุโยค คือ การมุงทรมานรางกาย
ตนเอง ซ่ึงมิใชทางพนทุกข ๒.กามสุขัลลิกานุโยค คือ การหมกมุนอยูในกามคุณท้ัง ๕ ไดแก รูป 
ฯลฯ ธรรมารมณ  เปนตน แตบรรพชิตในพระศาสนานี้ตองปฏิบัติทางสายท่ีมิใช ๒ สายในเบ้ืองตน
นั้น คือ การปฏิบัติตามอริยมรรคมีองค ๘๓๘ เรียกวา มัชฌิมาปฏิปทา เม่ือโกญทัญญะพราหมณ ได
ฟงคําวา มัชฌิมาปฏิปทา ซ่ึงเปนองคแหงความรูชนิดใหม และทานไมเคยไดรูองคแหงความรูชนดิ
ใหมนี้มากอน จึงเกิดความเขาใจเพราะการรูองคความรูชนิดใหมนั้น  ท่ีสุดแลวก็ไดดวงตาเหน็ธรรม 

 ดังนั้น จึงสรุปวา ความรูนั้นมีลักษณะปราศจากความสงสัย เพราะรูองคแหงความรู
ชนดิใหมหรือรูในส่ิงท่ีไมเคยรูมากอนหรือการรูส่ิงหนึ่งแลว นํามาเปรียบกับอีกส่ิงหนึ่งท่ีตนรูมา จงึ
เกิดองคความรูใหม ทําใหเขาใจทะลุปรุโปรง จากการไดรูองคความรูใหมนั้น หรือแมแตการรูจกั
เหตุผลซ่ึงมีความสวางวาบข้ึนมาในใจอันมีลักษณะเปนการทําลายความมืด และเม่ือใชเหตผุล

                                                 
 ๓๗พระพุทธโฆสาจารย, คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๑๐๔๓- ๑๐๔๔. 
 ๓๘ที.ม.(ไทย) ๙ / ๔๐๒ / ๓๓๕ – ๓๓๗. 
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๑๘ 

พิจารณาตัดสินในการแสวงหาความจริง  ซ่ึงท่ีสุดแลวยอมรูและเขาใจในส่ิงท่ีเห็นนั้นชัดเจน ท้ังนี้ 
เราเรียกวา  ลักษณะแหงความรู  ตอไปจะกลาวถึงความรู  ๒ ลักษณะ  ดงันี้ 

 ๒.๑.๒.๑ ลักษณะความรูเชิงนามธรรม 

 ลักษณะของความรูในแบบคุณภาพหรือเชิงคุณธรรม และนามธรรมนี้ หมายถึง ความรู
แจงหรือความรูชัด เปนลักษณะของความรูอีกความหมายหนึ่งเชนกนั และความรูนั้นจะตองข้ึนอยู
กับประสาทสัมผัสดวย มนษุยโดยท่ัวไป ยอมเขาใจวา การไดรับความรูนั้น เช่ือวา นาจะมาจาก
ประสาทสัมผัสมากกวา เพราะสามารถเห็นไดดวยตนเอง  แตในพุทธปรัชญาเถรวาท  เช่ือวา ความรู
มิใชมีเฉพาะจากประสาทสัมผัส เทานั้น แตความรูท่ีมีอยูนอกเหนือจากประสาทสัมผัสก็มีดวย  
ความรูนั้นมีลักษณะเปนเคร่ืองกําจัดความไมรู คือ มีลักษณะของการบรรลุสัจจะเปนเบื้องปลาย ซ่ึง
ก็คือการรูสภาพธรรมตามความเปนจริง และการกําจัดความสงสัยดวยเหตุผล ก็คือลักษณะของ
ความรูเชนกนั  ดังนั้น  ความรู  ก็คือ  แสงสวางหรือความสองสวางของปญญา  เพราะความรูเกิดข้ึน
จากปญญาและปญญาไดความรูจากปจจยัตางๆ กลาวคือ ความรูแจงภายใน เปรียบเหมือนไฟ เม่ือ
สวางข้ึนมาแลว ยอมกําจดัความมืด ทําใหเห็นส่ิงตางๆ ไดตามความเปนจริง เปนการรูจักใครครวญ
อยางแยบคาย แมแตการคนหาวิธีการเขาถึงความจริง ก็เปนวิธีการหนึง่ของกระบวนการของความรู 
การเขาใจสรรพส่ิงไดงาย กถื็อวา เปนลักษณะของความรูไดเชนกนั  เพราะเกดิความเขาใจสัจจะท่ี
เปนจริงซ่ึงเปนผลของความรู 

 ๒.๑.๒.๒  ลักษณะของความรูเชิงรูปธรรม 

 ความรูในแบบท่ี ๒ นี้ ผูมีความรูนั้นตองมีพฤติกรรมที่เปล่ียนแปลงไปจากเดิม ทาง
กายภาพ ดังท่ี ผ.ศ. บุญมี  แทนแกว กลาววา ความจริง คือ ความรูบริสุทธ์ิ เปนแสงสวาง สามารถ
ทําลายกิเลสอาสวะโดยตรงใหหมดส้ินไป เรียกวา วมุิตติ เพราะจิตหลุดพน และผูมีจิตผองใส 
บริสุทธ์ิ เรียกวา วิสุทธิ  ดังนั้น ผูท่ีมีความรูดังกลาว จึงตองมีพฤติกรรมทางกายภาพปรากฏ ๕ 
ลักษณะ คือ ๑.มีความเปล่ียนแปลงทางสติปญญา ๒.มีความเปล่ียนแปลงทางคุณภาพจิต ๓.มีความ
เปล่ียนแปลงทางอารมณ ๔.มีความเปล่ียนแปลงทางทัศนคติ ๕.มีความเปล่ียนแปลงทางกาย  ดังนัน้  
ความรูระดับนี ้จึงจัดเปนความรูแบบโพธิญาณเปนความรูสูงสุดและเปนความรูภายใน เขาสูสัมโพธิ
ญาณปญญา๓๙  

 
  

                                                 
 ๓๙บุญมี   แทนแกว, ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู), หนา ๑๓๘. 
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 ๒.๑.๒.๓  ลักษณะความรูท่ีแท 

 ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีลักษณะเปนตัวสภาวะหรือเปนคุณลักษณะซ่ึงเปน
การรับรูความจริงท่ีสามารถเห็นไดโดยประสาทสัมผัสหรือนอกเหนือจากประสาทสัมผัสก็ได แต
ส่ิงท่ีรูนั้นตองถูกรูตามความเปนจริงโดยธรรมชาติ สภาพท่ีรูนั้นตองไมกอใหเกิดความเขาใจผิดหรือ
เขาใจท่ีคลาดเคล่ือนจากความเปนจริง ไมมีอารมณหรือสภาวะอ่ืนเขามาแอบแฝงใดๆ ตอความรูนั้น 
ซ่ึงการไมมสีภาวะแอบแฝงน้ันจะใหความรูท่ีไดรู ยอมเปนความรูท่ีบริสุทธ์ิ ปราศจากการครอบงํา
ของกิเลสหรือสภาวะท่ีไมเปนความจริงอ่ืนได คือ ความจริงตามธรรมชาติท่ีแทจริง อาจารย อดิศักดิ ์
ทองบุญ ไดกลาวถึงลักษณะความรูไววา  การจะเห็นความจริงนัน้ตองเปนการเหน็ท่ีชัดเจน ไมเห็น
แบบแอบแฝงหรือคลุมเครือ เชน การเห็นเชือกเปนเชือก  มิใชเห็นเชือกเปนงู  ความเขาใจอยางถอง
แทของการเหน็เชือก เปนเชือกนั้น คือ การเห็นท่ีบริสุทธ์ิตรงตอความจริงท่ีปรากฏข้ึนในขณะท่ีเหน็ 
ไมมีกลไกอ่ืนมาแอบแฝง  หรือเขามาเปนตัวแปรในการรับรูของสภาวะท่ีกําลังเห็นเชือกเปนเชือก
นั้น๔๐ 

 ดังนั้น ความรูท่ีแทจริง หรือความรูท่ีบริสุทธ์ิ  จะตองเปนความรูท่ีมีลักษณะไม
คลุมเครือ มีความชัดเจน ปราศจากการแอบแฝง ส้ินความสงสัย ทําลายหรือกําจดัความไมรูใหส้ิน
ไป ซ่ึงตัวความรูก็คือตัวสภาวะท่ีสามารถรับรูอารมณหรืออาการของส่ิงท่ีเกิดข้ึนตรงตามความจริง 
ยอมไมคลาดเคล่ือน ซ่ึงทําใหเกิดความส้ินความแคลงใจหรือความสงสัย เปนความเขาใจอยางถอง
แทโดยปราศจากความผิดพลาดใดๆ เม่ือเห็นสภาวะใดแลว ก็เขาใจแจมแจงและส้ินความสงสัย
ในทันทีตอส่ิงท่ีเห็นนัน้  สวนการเห็นเชือกเปนงูนัน้เปนภาวะแฝงของการรับรูของความรูเพราะใน
ขณะท่ีกาํลังเหน็อยูนัน้ไมสามารถเห็นสภาวะท่ีกําลังเกิดข้ึนนั้นตรงตอความจริงท่ีปรากฏ เพราะถูก
ปฏิเสธการเห็นความจริงจากสภาวะอ่ืน เชน ถูกอวิชชาครอบงํา ถูกกิเลสหรือความกลัว ความระแวง 
ความต่ืนกลัว ความไมเขาใจและอารมณอ่ืนๆ เชน ความโกรธ  ความหลง เปนตน ครอบงํา ดังนั้น 
จึงไมสามารถเขาใจและรูความจริงนั้นได เหมือนการเหน็เชือกเปนงู เพราะการเขาใจท่ีคลาดเคล่ือน
ดวยการเหน็จงึไมสามารถรับรูความจริงได หรือเพราะการเห็นท่ีไมชัดเจนหรือคลาดเคล่ือนจึง
กอใหเกิดความเขาใจท่ีผิด  ฉะนั้น  เม่ือเหน็เชือกจึงเขาใจวาเปนงู 

 

 

                                                 
 ๔๐อดิศักด์ิ   ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๓, โรงพิมพ มหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา ๑๗๙- ๑๘๐. 
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 ๒.๑.๒.๔  ลักษณะความรู แบงออกเปน  ๒  แบบ  

 ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ไดกลาวถึงคุณคาของลักษณะแหงความรูไว ๒ กรณี คือ 
 ๑.วิชชาหรือวสุิทธิวิชชา  ความรูบริสุทธ์ิหรือการรับรูบริสุทธ์ิ หมายถึง ความรูแบบ
พระอรหันต โดยเปนความรูท่ีปราศจากการครอบงําจากอวิชชาหรือสภาวะอ่ืน เชน กิเลส เปนตน 
 ๒.อวิชชาหรือสัจจวีตวิชชา∗ความรูซ่ึงปราศจากความจริงท่ีปรากฏข้ึนเฉพาะหนา 
หมายถึง การรับรูท่ีปราศจากความจริง คือไมสามารถเห็นหรือเขาถึงความจริงได  เพราะสภาวะอ่ืน
ปดกั้นและแอบแฝงอยู ดังนัน้ ความจริงนัน้จึงไมถูกรับรูท่ีถองแทหรือท่ีแทจริง จึงทําใหเกิดความรู
หรือความเขาใจท่ีคลาดเคล่ือนซ่ึงจะไมสามารถคนพบความจริงได  

 เรียกอีกอยางหน่ึงวา ความรูบริสุทธ์ิแบบปราศจากกิเลส  และความรูชนิดคลุมเครือ
แบบยังมีกิเลส ก็ได  บุคคล  เม่ือมีความรู ยอมมีสภาวะทางจิต  ท่ีถือวา เปนลักษณะพื้นฐานของ
ปญญาหรือความรู   มี  ๒  ประการ  ดังนี ้
 ๑.ภาวะทางปญญา หมายถึง ลักษณะสําคัญท่ีเปนพื้นฐาน ทางปญญาหรือผูมีความรู 
ไดแก ผูบรรลุนิพพานหรือเพราะรูเห็นส่ิงนั้น ๆ ฯลฯ หรือความกระทบกระแทกท่ีเนื่องจากอารมณ
นั้นฉุดร้ังหรือสะดุดเอาไวใหเขวออกไป๔๑ หากจะพิจารณาใหลึกลงไปจะพบวา ลักษณะของความรู
ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมมุงเนนท่ีจะเขาใจถึง ความรูเทาทันสังขาร รูเทาทันซ่ึงสามัญลักษณ 
สําหรับผูมีปญญาถึงท่ีสุดแลวยอมรับรูปจจยัตางๆโดยปราศจากการปรุงแตง ไมยึดตดิ ไมมีอคติ  ไม
คลอยตามหรือปฏิเสธ แตยอมรับรูตอความจริงนั้นอยางถองแท  ยอมปราศจากอารมณใดๆ  ท่ีอยู
นอกเหนือจากการรับรูนั้น คือ การมองส่ิงท้ังหลายตามท่ีมันเปนหรือเห็นตามความเปนจริง เร่ิม
ตั้งแต การรับรูอารมณทางอายตนะดวยจติท่ีมีทาท่ีเปนกลางและมีสติไมหวั่นไหว  ถึงแมจะถูกชักจงู
ไปตามความชอบหรือไมชอบใจ แตสามารถตามดูรูเห็นอารมณนั้นๆไปตามสภาวะของมัน ตั้งแต
ตนจนตลอดสาย เปนตน 
 ๒.ภาวะทางจิต หมายถึง การท่ีจิตรับรูอารมณภายนอกโดยความเปนอิสระจากสภาวะ
อ่ืน เชน อวิชชา ครอบงําเพราะจิตหลุดพนแลวจากกิเลสอันเปนผลสืบเนื่องจากการใชปญญา ท้ังนี้
เพราะไดรูเทาทันสังขาร จิตท่ีพนจากกิเลสมักมีสภาวะเหมือนใบบัวท่ีปราศจากน้ํา ดังพุทธพจนท่ีวา 
หยาดน้ําไมตดิใบบัว วารีไมติดปทุม ฉันใด มุนยีอมไมติดในรูปท่ีเหน็ ในเสียงท่ีไดยิน และใน

                                                 
 ∗วีตหรือวิคต แปลวา ไปปราศ หรือปราศจาก  ก็ได 

 ๔๑พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๒๔๒. 
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อารมณท่ีไดรับรู ฉันนั้น๔๒ จะเห็นไดวา สภาวะทางจิตของผูมีปญญาสามารถบรรลุธรรม ยอม
ปราศจากสภาวะใด ๆ ครอบงํา มีความบริสุทธ์ิและรูเทาทันสภาวะท่ีกําลังเกิดข้ึนอยูนั้น อยางรูเทา
ทันโดยแทจริง หากจะพิจารณาเหน็ซ่ึงลักษณะของความรูท่ีชัดเจนมากข้ึน ผูวิจยัไดคนควาในคัมภีร
มิลินทปญหา ระหวางการสนทนาของทานพระนาคเสนเถระกับพระเจามิลินท  พบวา พระนาคเสน
เถระไดใหคําอธิบายเกี่ยวกบัลักษณะของปญญาไววา ปญญานั้นไมมีลักษณะเปนรูปธรรม แตถือวา
ปญญานั้นมี  เปรียบเหมือนลมมีอยู แตไมรูวาลมเกิดข้ึนท่ีใด๔๓  
 

๒.๒. ประเภทของความรู  

 ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ไดแบงความรูออกเปนประเภทๆ จํานวนของประเภทนั้นมี
มากมาย และแตกตางกัน  ดังนั้น จึงงายสําหรับการคนควา การแบงประเภทนั้น  นักปราชญ แบง
ออกเปน ๓ ประเภท เพื่อใหงายตอการศึกษาในรุนหลัง โดยการเรียงจากลําดับเบ้ืองตนไปสูระดับท่ี
ละเอียดข้ึนไป 

 ประเภทของความรู หมายถึง การจําแนกเพื่อใหเห็นความแตกตางของความรูในระดับ
ท่ีหยาบหรือละเอียด งายหรือยาก ชัดเจนหรือคลุมเครือ ซ่ึงจะเปนความรูท่ีสามารถเขาถึงไดโดยงาย
อันจะทําใหรูจกักระบวนการของการเขาถึงความรูไดเปนอยางดี ความรูในแตละประเภทนั้น ยอมมี
การทําหนาท่ีท่ีแตกตางกันออกไป  บางประเภทมีไวเพื่อใชในการดาํเนินชีวิต บางประเภทมีไวเพื่อ
การสรางบรรทัดฐานใหแกมนุษยหรือสรางประโยชนแกสวนรวม แตปญญาบางประเภทนั้นยอม
สรางประโยชนอันยิ่งใหญใหกับตัวเองโดยตรงและสรางประโยชนใหกับผูอ่ืนอยางยิง่ใหญ ความรู
ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมรับประเภทของความรูในแบบของการทําลายอวิชชาหรือกเิลส
โดยตรง มุงใชปญญาในทางที่จะสลัดทุกขออกจากจิตโดยแท หากความรูชนิดใดท่ีเปนไปเพื่อเก็บงํา 
ส่ังสมหรือพอกพูนกเิลส พุทธปรัชญาเถรวาท ยอมไมถือวา ความรูชนิดนั้น เปนความรูในพุทธ
ปรัชญาเถรวาท ถึงแมจะยอมรับวา  ประเภทของความรูนั้นมีมาก แตในท่ีสุดก็มุงไปสูจุดมุงหมาย
เดียวกัน ก็คือ ความรูท่ีทําใหพนทุกข ในกระบวนการของความรูท่ีทําใหพนทุกขนัน้ กย็อมมีความ
แตกตางกันข้ึนอยูกับความสามารถของแตละบุคคล เพราะความสามารถทางปญญานั้น มีความ
แตกตางกัน จงึมิใชเร่ืองแปลกท่ีจะมีกระบวนการท่ีแตกตางกัน  

                                                 
 ๔๒พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทโธโลยี ธรรมนูญชีวิต, ( กรุงเทพมหานคร  : โรงพิมพ  พุทธ
ศาสนาประกาศ, ๒๕๔๗),หนา ๑๓๔. 
 ๔๓มิลินปญหา, พิมพครั้งที่ ๗, (กรุงเทพมหานคร,โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕),
หนา ๑๔๑. 
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๒๒ 

 ๒.๒.๑   ความรูสามัญหรือความรูเบ้ืองตนสําหรับมนุษย 

 ความรูชนิดนีเ้ปนความรูในเบื้องตนท่ีมนุษยทุกคนตองมี   ความรูชนิดนี้  มีความสําคัญ
ตอการดําเนนิชีวิตแบบปกติสุขของมนุษยท่ัวไป ซ่ึงความรูชนิดนี้จะมอบวิถีแหงการดําเนนิชีวติท่ี
ปราศจากโทษอันเกิดจากความไมรู สามารถนําความรูชนิดนี้ไปประกอบอาชีพในชีวิตประจําวันได 
ตามกรอบหรือกฎเกณฑทางสังคม เพื่อสรางความเทาเทียมกนัในการเขาใจเปาหมายหรือทิศทาง
ของสังคมมนุษยรวมกัน นอกจากจะใชในระดับสามัญแลว ยังอาจนาํไปสูการดําเนินชีวิตท่ีมุงไปยัง
เปาหมายของการพนทุกขไดอีกดวย  ความรูชนิดนี้  เรียกวา  ปญญา ในเบ้ืองตนสําหรับมนุษย หรือ
เรียกวา ความรูข้ันพื้นฐาน  มี  ๓  ประการ คือ 
 ๑.สุตมยปญญา คือ การศึกษาจากคัมภีรโดยประสบการณตรง ถือวา เปนสวนสําคัญ
ของการดําเนนิชีวิต เพราะจะทําใหสามารถอยูรวมกันในสังคมได เรียกอีกอยางหนึง่วา ปรโตโฆสะ  
แปลตามศัพทวา เสียงจากผูอ่ืน หมายถึง การกระตุนหรือชักจูงจากภายนอก เชน การแนะนํา ส่ัง
สอน การถายทอด การบอกเลา คําอธิบายหรือ การเรียนรูจากแหลงอ่ืนๆ ท่ีสามารถทําใหผูเรียนรูนัน้
เกิดความรูและคลอยตามได ความรูประเภทปรโตโฆสะนี้ หมายเอาเฉพาะสวนท่ีถูกตองหรือดีงาม
เทานั้น เชน การปฏิบัติธรรมหรือการฟงธรรม ความรูหรือการแนะนําจากคนอ่ืนท่ีเปนกัลยาณมิตร 
(heariny  or learning : inducement by others) ไมรวมสาระท่ีตรงกันขาม 
  ๒.จินตามยปญญา คือ ความรูท่ีไดจากการศึกษา แตยังไมสามารถรูชัดท่ีจะนําไปสูการ
ตัดสินใจไดวา ส่ิงท่ีตนรูนั้นถูกหรือผิด ตองใชปญญาคิดพิจารณาใครครวญ จึงเกดิองคความรูถูกได 
 ๓.โยนิโสมนสิการ๔๔ คือ ความรูท่ีเกิดจากการพิจารณาไวในใจโดยอุบายอันแยบคาย 
หมายถึง ความรูท่ีสามารถเขาใจส่ิงตาง ๆ เพราะพิจารณาใครครวญเพ่ือใหรูจริงในส่ิงท่ีตองการรูนั้น 
รวมไปถึงการใชความคิดท่ีถูกวิธี ความรูจกัคิด คิดเปน หรือคิดยางมีระเบียบ  ไดแก การรูจักมอง 
รูจักพิจารณาส่ิงท้ังหลาย โดยมองตามสิ่งนั้นๆวา เปนของมันอยางนัน้ และโดยวธีิคิดหาเหตุผล 
สืบคนถึงตนเคา สืบสาวใหตลอดสายแยกแยะส่ิงนั้น ๆหรือปญหานั้นๆ ออกใหเหน็ตามสภาวะ และ
ตามความสัมพันธสืบทอดแหงเหตุปจจัยโดยไมเอาความรูสึกดวยตัณหา อุปาทานของตนเขาไปจบั 
(Analyical reflection : reasoned or systematic attention)  เรียกวา วิธีการแหงปญญา๔๕ มีพุทธพจน
ยืนยนัความรู แบบที่ ๓ และ ๔ ไววา “สําหรับภิกษุผูยังตองศึกษา ฯลฯ เรามองไมเห็นองคประกอบ
ภายนอกอ่ืนใดมีประโยชนมากเทาความมีกัลยาณมิตรเลย”  และวา“สําหรับภิกษุผูยังตองศึกษาฯลฯ 

                                                 
 ๔๔สํ.ม.(ไทย) ๑๙ / ๕๕  - ๗๖ / ๔๔ - ๕๒. 
 ๔๕พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๖๒๐. 
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๒๓ 

เรามองไมเห็นองคประกอบภายในอ่ืนใดมีประโยชนมากเทาโยนิโสมนสิการนี้เลย”๔๖ความรูเหลานี้  
จึงจําเปนตอการดําเนินชีวิตของมนุษยทุกคน 

 ๒.๒.๒  ความรูระดับการเรียนรูของมนษุย  

 พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไดแบงความรูออกเปนหลายระดับ ดังทราบแลว ในขอนีจ้ะ
กลาวถึง ความรูท่ีจําเปนสําหรับ การดาํเนินชีวิตท่ีมุงตรงไปยังเปาหมายที่จะเปนเหตุใหเกดิความ
หลุดพนซ่ึงควรจะมีสําหรับผูปฏิบัติธรรมโดยตรง เพราะเปนหนทางท่ีมคีวามเกีย่วเนื่องกับวิสัยของ
การดํารงชีวิตประจําวนั บุคคลเหลานี้ มีความปรารถนาท่ีจะทําตนใหพนทุกข ดวยการอาศัยการ
เรียนรู การเรียนรูชนิดนี้เปนองคความรูท่ีสามารถยกระดับของปญญาของบุคคลผูประกอบดวยองค
ความรูชนิดนีใ้หสูงข้ึนไป โดยเฉพาะการพัฒนาจิตของบุคคลผูปฏิบัตินั้น คือ การขัดเกลากิเลสดวย
การกล่ันกรองขององคความรูท่ีทําหนาท่ีพรอมกัน ในท่ีสุดก็สามารถยกสภาวะทางอารมณใหสูงข้ึน 
เทากับทําจิตใหสูงข้ึน มากกวาบุคคลอ่ืน การดําเนนิชีวตินั้น มีความละเอียด บริสุทธ์ิมากกวาบุคคล
ธรรมดา  ระดับการเรียนรูนัน้  มี ๖ ระดับ ดังนี ้
 ๑.วิญญาณ (Consciousness) หมายถึง  การท่ีอายตนะภายในและภายนอกมากระทบกัน 
จึงทําใหเกิดความรูข้ึน เชน ตาเห็นรูปแลว จึงทําใหรูวาส่ิงนั้นคืออะไร ความรูชนิดนีเ้รียกวา ความรู
ระดับวิญญาณ คือ ความรูแจงส่ิงท่ีตนเห็นนั้น 
 ๒.สัญญา (Perception)  หมายถึง ความจําไดหมายรู เปนความรูท่ีสืบทอดมาจากความรู
ระดับวิญญาณเพราะมีความรูมาจากวิญญาณเปนพืน้ฐานอยูแลว พอความรูระดบัสัญญาเกิดข้ึน
เพราะความจําไดจากส่ิงท่ีรูมากอนจึงทําใหผูรูนั้น สามารถรูส่ิงท่ีถูกรูนั้นชัดเจนมากข้ึน เหมือนหน่ึง
เปนการตอกย้าํความรูเดิมท่ีมีอยูนั้นใหมีประสิทธิภาพมากข้ึน๔๗ ความรูระดับสัญญานี้จะตองอาศัย

ความรูระดับวญิญาณเปนรากฐานเสมอ๔๘∗  
  ๓.ความรูระดบัทิฐิ (Conception) หมายถึง ความรูในระดับความเหน็ ทฤษฎี หรือ
หลักการ ตองเกิดจากการท่ีตนเองมีความรูอยูกอนแลวในระดับหนึง่ แตยังมิใชความรูท่ีพอจะ
ตัดสินใจไดโดยทันที แตตองการความใครครวญ วิเคราะห ใหเขาใจดีเสียกอนแลวจึงตัดสินใจเช่ือ
หรือลงมือปฏิบัติ ความรูชนิดนี้ ตองเกดิจากการพิจารณาเปรียบเทียบเพื่อประมวลผลนําไปสูการ

                                                 
 ๔๖ขุ.อิติ.(ไทย)  ๒๕ / ๑๙๔ -๑๙๕ / ๒๓๖ – ๒๓๗. ดูเทียบเคียงใน สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๕๑๘,   ๕๒๐ / 
๑๔๑ - ๑๔๒. 
 ๔๗พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม. หนา ๒๔. 
 ๔๘บุญมี   แทนแกว, พุทธศาสนากับปรัชญา, หนา ๕๙ – ๖๐.  

 ∗หมายเหตุ : พระธรรมปฎก มีความหมายเดียวกันกับในคัมภีรวิสุทธิมรรค หนา ๗๑๒. 
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๒๔ 

สรุปหาความจริงเพื่อตัดสินใจ ความรูระดบันี้เกิดจากประสบการณ ถือวา เปนความรูช้ันพื้นฐาน
ของมนุษย   
  พระธรรมปฎก กลาววา ทิฎฐิ คือ ความเหน็ ความเขาใจตามแนวความคิดของตน เปน
ข้ันตอนสําคัญในกระบวนการพัฒนาปญญา กาวมาสูการมีความคิด ความเขาใจหรือมีส่ิงท่ีเรียกวา 
เหตุผลของตนเองประกอบ ๔๙  
  ๔.ความรูระดบัอภิญญา (Extra sensory perception) หมายถึง ความรูท่ีเกิดข้ึนจาก
ความสามารถพิเศษทางจิต คือ จิตท่ีสามารถรูอารมณหรือส่ิงเราตางๆไดโดยตรงโดยไมตองอาศัย
ประสาทสัมผัสและสามารถรับรูโดยไมข้ึนอยูกับกาละและอวกาศ (Time and space) เชน สามารถ
เห็นเหตุการณท่ีอยู ณ สถานท่ีหางไกลไดอันเกนิวิสัยสามัญชน เรียกวา ความรูทิพย (Divine 
knowledge)๕๐ ผูมีความรูเชนนี ้   ตองบําเพ็ญเพียรทางจิตจนบรรลุสมาบัติ ๘ และมีคุณสมบัติพิเศษ 
๖ ประการ คือ ๑.อิทธิวิธี  ๒.ทิพยโสต๕๑ ๓.เจโตปริยญาณ  ๔.ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ ๕.ทิพยจกัขุ 
๖.อาสวักขยญาณ  

 ๕.ความรูระดบัญาณ (Intuitive insight) คือ ความรูท่ีสามารถพัฒนามาจากความรู
ชั้นทิฏฐิแตปรากฏชัดเจน แจงชัดมากกวา และรูหมดส้ินเปนผลที่เกดิข้ึนเฉพาะตัวภายในของผูรู
ญาณ เปนความรูท่ีเปนประสบการณทางจิตโดยตรง๕๒ พระธรรมปฎก  กลาววา ญาณ คือ ความหยั่ง
รู ปรีชาหยั่งรู เปนไวพจนของปญญา๕๓ 
  ๖.ความรูระดบัสัมมาสัมโพธิญาณ (Enlightenment) คือ เปนความรูระดับญาณ แตเปน
ญาณข้ันสูงสุด ความรูระดับนี้จะเกิดข้ึนก็ตอเม่ือมีเง่ือนไข ๓ ประการ  คือ ๑.ไดปฏิบัติอริยมรรคมี
องค ๘ ครบถวนบริบูรณแลวดวยดี ๒.ไดผานความรูระดับญาณมาแลวโดยสมบูรณ ๓.ไดเกิดความ
เปล่ียนแปลงครบถวน ๕ ประการ  ดังกลาวแลว ความรูระดับสัมมาสัมโพธิญาณน้ี พระธรรมปฎก
ไดยกพุทธพจนซ่ึงพระอานนทไดจดจําไว  ผูวิจัยจะไดกลาวไวโดยสรุป ดังนี้วา พระอานนทกลาว
วา ท่ีแท ทานไดฟงพระสูตรนี้จากพระผูมีพระภาคองคอรหันตซ่ึงพระองคไดตรัสไว วา ผูบรรลุ
นิพพาน คือ ผูมีความรูแจงในสัจธรรม หมายถึง ผูถึงพระนิพพาน ฯลฯ หลุดพนแลวเพราะรูชอบ 
ฯลฯ เสวยสุข  ทุกข  สวนอนุปาทิเสสนิพพานนั้น ภกิษผูุบรรลุตองส้ินอาสวะแลว ฯลฯ หลุดพนแลว  

                                                 
 ๔๙ดูรายละเอียดใน พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๔๔. 
 ๕๐บุญมี แทนแกว, พุทธศาสนากับปรัชญา, หนา ๖๐. 
 ๕๑พระมหาวิรัตน ฐานิสฺสโร, “การศึกษาวิเคราะหพรหมแดนความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทและ 

เดวิด  ฮิวส”, หนา ๒๙. 
 ๕๒พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา  ๕๐.   
 ๕๓เรื่องเดียวกัน. หนา  ๕๐ – ๕๒.  
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๒๕ 

เพราะรูชอบอารมณท่ีไดเสวยท้ังปวง๕๔ แตกรณีความรูช้ันนี้ นกัวิชาการท่ัวไป ยกใหเปนของ
พระพุทธเจาเพียงพระองคโดยกลาววา  ควรเปนเร่ืองของพระพุทธเจา เทานั้น 

  ขอนี้ ผูวิจยั ตองการใหทราบความหมายของบุคคลผูไดความรูระดับสัมมาสัมโพธิ
ญาณเทานั้น วา ผูบรรลุสัมมาสัมโพธิญาณน้ันจะตองส้ินอาสวะแลว อยูจบพรหมจรรยแลว ทํากิจท่ี
ควรทําเสร็จแลว ปลงภาระลงไดแลว บรรลุประโยชนตนแลว มีสังโยชนเคร่ืองผูกมัดไวกับภพส้ิน
แลว หลุดพนแลวเพราะรูชอบ เปนตน ฉะนั้น  ความรูชั้นสัมมาสัมโพธิญาณน้ี  ถือวาเปนท่ีสุดของ
ความรูท้ังปวงในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 ๒.๒.๓  ความรูกับความจริง 

 ความรูท่ีจะถือเปนความจริง หมายถึง ผูรูนัน้มีความรูตรงกับสภาวะท่ีมนัเปนจริงตามท่ี
ตนเห็นนั้น ไมเห็นความจริงนั้นแบบคลุมเครือ หรือไมชัดเจน หรือมีความคลาดเคล่ือนจากสภาวะท่ี
เปนความจริงในส่ิงท่ีตนเหน็นั้น ในพุทธธรรม มีขอความที่เกี่ยวกับความจริงปรากฏอยูมาก ผูวิจยั
ขอกลาวโดยนาํเอาบางสวนเทานั้นมากลาวโดยสรุป ดังนีว้า ความจริง คือ อริยสัจ ๔ ไดแก ทุกข  
สมุทัย นิโรธ  มรรค ไตรลักษณ คือ อนิจจงั ทุกขัง และอนัตตา เปนตน  ดังนั้น  การรูความจริง  จึง
หมายถึงการรูหลักความจริงตามกฎของอริยสัจ คือ สามารถรูสภาวะท่ีกาํลังเกิดข้ึนนัน้ตามความเปน
จริงวา นี้คือ ทุกข ไดแก สภาวะที่มีความเปลี่ยนแปลง ไมคงท่ี หรือ สภาพท่ีไมสบายกายไมสบายใจ 
เปนตน นี้คือสมุทัย ไดแก สาเหตุแหงการเกดิข้ึนของความทุกขนั้น  นี้คือนิโรธ ไดแก รูหนทางแหง
การดับทุกขท่ีเกิดข้ึนนัน้  นี้คือมรรค ไดแก การรูวิธีการปฏิบัติหรือรูหนทางแหงการพนทุกข คือ 
การปฏิบัติตามอริยมรรค ๘ เปนตน หรือ รูความจริงแหงสภาพท่ีไมหยดุนิ่ง คือ กอใหเกดิความ
เปล่ียนแปลง  เปนพลังขับเคล่ือนสภาวะตางๆ ใหมีความเปล่ียนแปลง เรียกวา ทุกขัง  ความไมคงท่ี 
ความเปลี่ยนแปลง ความไมเท่ียง เรียกวา อนิจจัง  ความไมมีตัวตน ไมสามารถบังได ควบคุมไมได 
เรียกวา อนัตตา  เปนตน ความรูแจงในส่ิงเหลานี้ตามสภาวะแหงความเปนจริง ไมคลุมเครือ มีความ
ชัดเจน ตรงตามความจริง ช่ือวา เปนผูรูความจริง   ความจริงท่ีถูกรูนั้น มี ๒ ระดับ คือ 
 ๑.สมมติสัจจะ เรียกวา เนยยฺตฺตถ (Indirect meaning) หมายถึง ความจริงท่ีเปนสมมติ 
คือ สรรพส่ิงถูกสมมติใหเปนส่ิงนั้น ส่ิงนี้ เพื่อใหเปนส่ือกลางแหงความเขาใจตรงกนั เพื่องายตอการ
ส่ือสารสรางความเขาใจใหเปนอันหนึ่งอันเดียวกนั และเรียกขานตรงกัน เชน มนษุยสมมติเรียกสัตว
ประเภทหนึ่ง  ท่ีมีส่ีขา มีลําตัวคลายสุนัข แตมีขนาดท่ีใหญกวา มหีนายาว มีหาง  วิ่งเร็ว ใชข่ีได และ
กินหญา วา มา ซ่ึงมาเปนสัตวประเภทหนึ่ง มนุษยทุกคนอาจรูและเขาใจตรงกัน พระธรรมปฎก ได

                                                 
 ๕๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๖๒ - ๒๖๓. 
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๒๖ 

นิพนธไวในพุทธธรรมวา สมมติสัจจะ ความจริงโดยสมมติ คือ จริงตามมติรวมกัน ตามท่ีไดตกลง
กันไว หรือหมายรูรวมกนั เปนเคร่ืองมือส่ือสาร พอใหสําเร็จประโยชนในชีวิตประจําวนั เชน คน 
ฯลฯ หนังสือ เปนตน            ตัวอยางท่ีพอจะเทียบใหเห็นเคาได เชน ภาษาสามัญพูดวา น้ําหรือเกลือ 
เปนตน๕๕ 
 ๒.ปรมัตถสัจจะ เรียกวา นีตตฺถ (Direct meaning) หมายถึง ความจริงลวนปราศจากการ
สมมติ เปนจริงตามสภาพ มไิดสมมติเรียกขานเพื่อใหเกดิความเขาใจตรงกัน  ไมวามนุษยจะเรียกส่ิง
นั้นวาอยางไร จะเรียกถูกหรือผิด  ก็ตาม แตส่ิงท่ีถูกเรียกนัน้หรือส่ิงนั้น กย็อมมีสภาพท่ีเปนความ
จริงอยูอยางนัน้ ตอใหเรียกส่ิงนั้นวา เปนส่ิงอ่ืนหรือทําใหเปนส่ิงอ่ืน ก็ยอมจะไมทําใหความจริงตาม
สภาพนั้นหมดไปหรือหายไป ขอใหเขาใจตรงกันกอนวา ความจริงแบบปรมัตถนี้ไมสามารถท่ีจะใช
คําพูดใด ๆ มาอธิบายได เรียกวา อนีรวจนะ แปลวาไมสามารถอธิบายไดดวยคําพูด สําหรับผูท่ีจะรู
ความจริงแบบปรมัตถนั้น ก็คือพระอรหนัต ในเร่ืองเดียวกันนี้ พระธรรมปฎก ไดอธิบายคําวา 
ปรมัตถไวโดยสรุปดังนี้วา ปรมัตถสัจจะ ความจริงโดยปรมัตถ คือ ความจริงตามความหมายสูงสุด 
ตามความหมายแทอยางยิ่งหรือตามความหมายแทข้ันสุดทายท่ีตรงตามสภาวะ ความจริงข้ันสูงสุด
หรือส่ิงท่ีเปนจริงโดยปรมัตถ คือ ธรรม  นามธรรม รูปธรรม เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณ หรือ 
จิต เจตสิก รูป นิพพาน (Ultimate truth) เปนตน ๕๖ 

 ๒.๒.๓.๑. ความรูแบบสัมมาสัมโพธิญาณ  

 ความรูแบบสัมมาสัมโพธิญาณนี้เทานั้น จะทําหนาท่ีในการตรัสรูหรือรูความจริง แบบ
ปรมัตถ  ความรูชนิดสัมมาสัมโพธิญาณน้ี ถือวา  เปนความรูรวบยอด  เปนความรูระดับสูงสุดซ่ึง
เปนข้ันสูงสุดและเปนข้ันตอนสุดทายของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท เปนความรูท่ีบริสุทธ์ิ คือ รู
ตรงตามสภาวะแหงความเปนจริง ความรูชนดินี้มวีิธีการที่เปนระบบ เกิดข้ึนจากการคิดสืบหา
เหตุผล ตรวจสอบกระบวนการของเหตุปจจัย สรุปเปนผลลัพธ สรางกระบวนการท่ีเปนสาเหตุ 
พิสูจนดวยตนเอง กอใหเกดิพุทธิปญญาในท่ีสุด๕๗ นี้คือกระบวนการความรูแบบสัมมาสัมโพธิญาณ  
เม่ือสืบสาวหาเหตุปจจยัจนครบกระบวนการแลว ส่ิงท่ีไดตามมาก็คือมีปญญาเปนเคร่ืองทําลายกิเลส
และอาสวะท้ังหลายถูกทําลายไปแลว จิตกห็ลุดพนจากทุกข กลายเปนความสงบสุขอยางแทจริงคือ

                                                 
 ๕๕เรื่องเดียวกัน. หนา ๕๕. 
 ๕๖ดูรายละเอียดใน เรื่องเดียวกัน. หนา ๕๕. 
 ๕๗ดูรายละเอียดใน รศ. สุวรรณ  เพชรนิล, พุทธปรัชญาเถรวาทเบื้องตน, พิมพครั้งที่ ๕, 

(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๓), หนา ๘๔ – ๘๕. 
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๒๗ 

พระนิพพาน อันเปนความจริงสูงสุด∗ ซ่ึงเปนสภาวะท่ีไมสามารถรับรูดวยสัญญาธรรมดาหรือการ
อนุมานดวยเหตุผล แตสามารถหย่ังรูไดดวยปญญาจากประสบการณ ดงัพุทธพจนท่ีวา “ นิพพานอัน
ผูบรรลุเห็นไดเอง ไมข้ึนกับกาลเวลา เรียกใหมาดูได ควรนอมเอาเขามาไวในตน อันวิญูชนพึงรู
ไดเฉพาะตน  (สนฺทิฏฐิกํ   นิพพานํ   โหติ   อกาลิกํ   เอหิปสฺสิกํ   โอปนายิกํ   ปจจฺตฺตํ    เวทิตพฺพํ  
วิญูหิ)”๕๘ 
 ๒.๒.๓.๒  คุณสมบัติของผูรูความจริง 

 สวนผูท่ีไดรูความจริงข้ันสูงสุดนั้น จะตองหมดกิเลส เปนผูหยั่งรูสัจธรรม ทําใหความ
ยึดติด ความถือม่ันและความหลงผิดท้ังหลาย สลายหมดไป ทําใหวางใจ วางทาทีตอส่ิงท้ังหลาย
อยางถูกตอง หลุดพนจากกิเลสและความทุกข มีจิตใจเปนอิสระ ปลอดโปรง ผองใส เบิกบาน มี
ความสุขท่ีแทจริง เพราะจติของบุคคลผูท่ีไดความรูระดับสัมมาสัมโพธิญาณน้ี เปล้ืองความสงสัย
หมดแลว สํารอกกิเลส ทําลายอวิชชา รูแจงอริยสัจ ๔ ไตรลักษณและปฏิจจสมุปบาทโดยส้ินเชิงแลว 

 ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท  มี ๒ ลักษณะ 

 ผูวิจัยเห็นวา ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีเพยีง ๒ ลักษณะเทานั้น เพราะเม่ือ
พิจารณาโดยถ่ีถวนแลว จะเหน็ไดวา มนษุยจะรูสึกวาตนเองรูหรือเช่ือส่ิงตางๆ นั้น  เพราะส่ิงท่ี
ตนเองไดสัมผัสหรือมองเหน็ดวยตา ไดยนิเสียงดวยหู รูรสชาติอาหารไดดวยล้ิน สัมผัสวัตถุออน 
แข็งดวยกาย และรูอารมณหนาวหรือรอนไดดวยธรรมารมณ   เทานั้น  มนุษยจึงจะเช่ือไปตามนั้น     

 อีกประการหนึ่ง  คือ การเช่ือส่ิงท่ีคิดวามีอยูนอกเหนือไปจากประสาทสัมผัส อาจเปน
เพราะถูกครอบงําจากการส่ังสอนหรือมนษุยผูนั้นอาจมีความรูอยูจริงวาส่ิงท่ีมีอยูนอกเหนือประสาท
สัมผัสนั้น มีอยูจริง จึงปลงใจเช่ือไปตามนั้น และเห็นวา นัน่คือความจริง ซ่ึงก็ยอมเปนผลมาจาก
ความรู  โดยสรุปแลว   ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท  ผูวิจัยเห็นวา มเีพียง ๒ ประเภทนี้เทานั้น คือ 
 ๑.ความรูแบบประจักษ หรือ ความรูแบบสมมติ แปลวา การรูส่ิงตางๆ ดวยความ
ประจักษโดยอาศัยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ เสียกอน  จึงจะเช่ือหรือจึงถือวา เปนความรูจริง  หมายถึง 
ความรูแบบสมมติสัจจะหรือส่ิงท่ีถูกรูนั้นเปนเพียงส่ิงท่ีถูกสมมติข้ึนมาเทานั้น  ส่ิงนั้นมิไดเปนความ
จริง แตขอใหทราบวาความรูชั้นสมมตินี้ มันตองเปนไปตามความจริงท่ีปรากฏนั้น แมวามันจะ
หลอกเรา ความจริงท่ีหลอกเรานั้น ก็ถือวาเปนความจริงในขณะนั้น 

                                                 
 ∗ความจริงสูงสุดน้ันไมสามารถบอกสภาวะไดดวยการอนุมาน ตองไดจากประสบการณตรงดวย

ปญญาช้ันโลกุตตระ เทาน้ัน 
 ๕๘บุญมี  แทนแกว, พระพุทธศาสนากับปรัชญา, หนา  ๖๒. 
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๒๘ 

 ๒.ความรูแบบ อัชฌัตติกญาณ๕๙ หรือ ความรูแบบปรมัตถสัจจะ แปลวา ความรูอันเกดิ
จากภายในจิต เพราะการอบรม การฝกสมาธิหรือการปฏิบัติธรรม คือ การอบรมจิตใหรูแจงความ
จริงซ่ึงเปนความจริงแท ความรูปรมัตถนี้ เกิดข้ึนมาไดหลายทาง เชน เกดิจากการฝกจิตดวยการ
เจริญสมาธิตามแนวของมหาสติปฏฐาน ๔ การเจริญสมถกรรมฐานหรือการเขาฌานสมาบัติ เปนตน 
อีกประการหนึ่ง คือ การเปนผูมีความรูท่ีติดตัวมาแตกําเนิด หมายถึง มีความรูท่ีมาพรอมกับการ
ปฏิสนธิ เพราะเกดิมาแลว ก็ยอมมีความสามารถในการรับรูไดเลย เพราะเกดิจากการส่ังสมความรู
เหลานี้มาแลวหลายภพหลายชาติ ซ่ึงเปนการเก็บกอความรูเหลานี้เอาไวในแตละภพท่ีตนเกดิ เปน
การส่ังสมท่ีตอเนื่องแบบไมขาดสาย มีการสืบตอองคความรูเหลานั้นมาโดยตลอด เชน เกิดมาในภพ
นี้มีความรูเร่ืองเหลานี้มาแลว จุติจากอัตภาพนี้ไปแลว ปฏิสนธิใหมก็มโีอกาสไดรูความรูชนิดท่ีเคยรู
มา จึงไดเก็บกอความรูนั้นเอาไว เปนลักษณะเชนนี้มาเรื่อยๆ หลายภพหลายชาต ิ จนถึงท่ีสุดแลว
ความรูชนิดนัน้แกกลาสุกงอม ในท่ีสุด ผูนั้นมีเวลาพอเหมาะ มีโอกาสพอเหมาะ จงึทําใหเปนผูรูแจง

ปรมัตถสัจจะในท่ีสุด คือ กลายเปนผูมีความรูระดับสัมมาสัมโพธิญาณ ไดแก ผูรูแจงปรมัตถสัจจะ∗  
อีกประการหนึ่ง  ความรูในพุทธปรัชญา    เถรวาทนั้น เปนท่ีทราบกันดีวา ไดแยกระหวางความรูกบั
ส่ิงท่ีถูกรูออกตางหากจากกนั จะสังเกตไดจากการศึกษากระบวนการแสวงหาความของพุทธ
ปรัชญาเถรวาทในเร่ืองดวยบอเกิดแหงความรู 

 ๒.๒.๔ ความรูปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก  วิสุทธิมรรค และตําราอ่ืน 

 ผูวิจัย ไดแบงประเภทของความรูในงานวจิัยช้ินนี้ออกเปน ๒ นัย ดงักลาวแลว ผูวจิัยจะ
พยายามศึกษาคนควาและรวบรวมประเภทของความรูตามนัยท่ีปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก คัมภรี
วิสุทธิมรรคและในตําราตางๆ เพื่อจะไดทราบวาบรรดานักปราชญท้ังหลาย ทานไดแบงประเภท
ของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทไวกี่ระดับและอยางไรบาง  ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น 
ผูวิจัย   ไดศึกษาโดยสรุป   พบวา  นกัปราชญหลายทานไดแบงความรูออกเปน  ๔ ระดับ    กลาวคือ 
 ๑.ความรูระดบัสูง คือ สัมโพธิ หมายถึง ความรูบริสุทธ์ิ หยั่งถึงสัจธรรม สามารถ
ทําลายอวิชชา ลวงพนจากกิเลสได เปนผูพนทุกข เปนตน 

                                                 
 

๕๙เรื่องเดียวกัน. หนา  ๗๙. 

 ∗ขออธิบายเพ่ิมเติมเพ่ือย้ําใหเกิดความชัดเจนดังน้ี วา กอนที่จะรูแจงปรมัตถสัจจะน้ัน เขายอมตองมี
โอกาสท่ีจะไดใชปญญาน้ันมาเรื่อย ๆ อยางตอเน่ืองในทุก ๆ ภพ หาไมแลวจะไมสามารถไดบรรลุตามข้ันตอน
ดังที่กลาวมาไดเลย 
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 ๒.ความรูเหนอืประสาทสัมผัส คือ อภิญญา หมายถึง ความรูท่ีอยูนอกเหนือจากการ
ประจักษไดดวยตนเอง จากประสาทสัมผัสท้ัง ๕ หรือ จากอายตนะภายในและภายนอก ซ่ึงมนษุย
ไมสามารถมีไดจากการศึกษาตามตํารา แตสามารถมีไดดวยการฝกฝนทางจิต เปนตน 
 ๓.ความรูท่ีตองใชโยนิโสมนสิการหรือความใสใจ คือ ความรูสําหรับผูแสวงหาโมกข
ธรรม หมายถึง ความรูท่ีจําเปนตองมีความใสใจอยูตลอดเวลา โดยการใชจิตของตนใหเปนสมาธิ
เพื่อเปนเคร่ืองมือของความรูชนิดนี้ ความรูชนิดนี้เร่ิมต้ังแตความรูระดับวิญญาณและสัญญา จึง
สามารถกอใหเกิดความรูข้ึนมาได     เพราะองคแหงความรูท่ีตนไดรูมาอยางเต็มท่ี       และเต็มความ 
สามารถ จนทําใหมีความรูท่ีชัดเจนในส่ิงท่ีตนเองรูนั้น สามารถพัฒนาไปไกลถึงความรูระดบั
อภิญญาได  เปนตน 
 ๔.ความรูระดบัสัญชาตญาณ (Common sense) หมายถึง ความรูที่ใชสัญชาตญาณใน
การดํารงชีวิต ไมมีความสลับซับซอนอะไรมากมากนัก เพียงแตดํารงตนอยูได ความรูชนิดนี้เกดิข้ึน
เพียงเพราะการประกอบกันเขาของรูปกับนามเทานั้น ก็สามารถมีชีวิตอยูได ไมจาํเปนตองมีองค
ความรูใด ๆ ท่ีเหนือไปจากนี ้ ถือไดวา  เปนความรูท่ีติดตัวมาไดเชนกนั แตเปนความรูท่ีอยูในระดบั
ต่ํา ยังไมมีการการพัฒนา เม่ือใดก็ตามท่ีรูปกับนามประกอบเขาดวยกนั เม่ือนั้นจะมีความรู ชนดิ
สัญชาตญาณน้ีเกิดข้ึนทันที  

 ๒.๒.๔.๑  ประเภทของความรูท่ีปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก 

 คัมภีรพระไตรปฎกไดแยกประเภทของความรูไวหลายระดับ เร่ิมต้ังแตระดับประสาท
สัมผัสท้ัง ๕ ท่ีเกิดข้ึนตามธรรมชาติ ระดับการฝกฝนหรือการเอาใจใสเปนพิเศษ และระดับเหนือ
ประสาทสัมผัส ซ่ึงเปนความรูท่ีพนจากสมมติภาวะแลว เปนความรูท่ีกําจัดอวิชชา เรียกวา ความรู
ข้ันสุดทายหรือความรูบริสุทธ์ิ ท่ีชื่อวา อนุตตรสัมมาสัมโพธิญาณ๖๐ เปนความรูแจงพระนพิพาน 
เพราะเปนการกําจัดอวิชชา ดังพุทธพจนท่ีวา ภิกษท้ัุงหลาย จกัษุเกิดข้ึนแลว ญาณเกดิข้ึนแลว  
ปญญาเกิดข้ึนแลว วิชชาเกิดข้ึนแลว ฯลฯ นี้เราไดกําหนดรูแลว๖๑ ความรูในคัมภีรพระไตรปฎกนี้ได
กลาวถึงความรูท่ีเปนมัชฌิมาปฏิปทา ซ่ึงเปนความรูท่ีเปนเคร่ืองมือของการตรัสรูของพระตถาคต
เปนปฏิปทาอันกอใหเกดิจักษุ กอใหเกดิญาณ เปนไปเพื่อสงบระงับ เพื่อรูยิ่ง เพือ่ตรัสรู เพื่อพระ
นิพพาน ไดแก อริยมรรคมีองค ๘ คือ มัชฌิมาปฏิปทานั้น ท่ีตถาคตไดตรัสรูแลว๖๒  หลังจากการ
ตรัสรูพระองคตรัสวา ภิกษุท้ังหลาย ญาณทรรศนะ คือ การเห็นตามความเปนจริงของเราในอริยสัจ 

                                                 
 ๖๐สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๐๘๑ – ๑๐๘๒ / ๕๙๒ – ๕๙๘. 
 ๖๑สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๐๘๑ – ๑๐๘๒ / ๕๙๒ – ๕๙๘. 
 ๖๒สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๐๘๑ – ๑๐๘๒ / ๕๙๒ – ๕๙๘) 
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๔ ประการ  มีวน ๓ รอบ มี ๑๒ อาการอยางนี้ยังไมหมดจดดีตราบใด ฯลฯ เราจึงยืนยันไดวา เปนผู
ตรัสรูสัมมาสัมโพธิญาณอันยอดเยี่ยมในโลก ฯลฯ ญาณทรรศนะ  จึงเกิดข้ึนแกเราวา “ความหลุด
พนของเราไมกําเริบ ชาตินีเ้ปนชาติสุดทาย บัดนี้ภพใหมไมมีอีก ”๖๓ นี้ คือ องคธรรมท่ีไดตรัสรู ถือ
วา เปนความรูชั้นสุดยอดคือเปนความรูช้ันสูงสุด จะเหน็ไดจากการทีบุ่คคลผูไดความรูระดับนี้แลว
จะตองเปนผูตรัสรูอริยสัจ ๔ ซ่ึงตองเปนผูละอุปาทานขันธ ๕ ประการ ตั้งแต รูปูปาทานขันธใน
เบ้ืองตน จนถึงวิญญาณูปาทานขันธ เปนเบ้ืองปลาย และเพราะตองปฏิบัติตามกระบวนการของการ
แสวงหาความจริงคืออริยมรรคมีองค ๘ คือ ตั้งแต สัมมาทิฏฐิ จนถึง สัมมาสมาธิ ๖๔ เม่ือกลาวโดย
สรุปจะพบวา ความรูในคัมภีรพระไตรปฎกนี้มุงเนนในการกําจัดอวิชชา คือการรูสภาพความเปน
จริงแลว ตองกําหนดรูและละเสีย ดังนั้น ในความรูระดับนี้จึงมีความเฉพาะในการรูอริยสัจ ไตร
ลักษณ สวนความรูท่ีควรใสใจเปนพิเศษนั้นคือความรูระดับญาณ ภาวนามยปญญา และอภิญญา 
ความรูเหลานีอ้ยูในระดับเดยีวกัน  เปนความรูท่ีเกิดจากการศึกษา อบรม พัฒนาจติ กาวลํ้าใหสูงข้ึน
เปนการแสวงหาความรูท่ีเกดิจากเหตุผล ไมมีความของเก่ียวกับปจจัยท่ีมิใชสาระ มุงแสวงหาความ
จริงจากแหลงท่ีใหความจริงท่ีตนคาดวานาเช่ือได  ญาณน้ัน คือ ความรูท่ีลึกซ้ึงละเอียดออน สามารถ
เขาใจชัดในสภาวะท่ีตนเองพิจารณาเห็น คือ รูแจงความจริง ท่ีกําลังเกิดข้ึนนัน้ แตอาจไมลึกซ้ึงถึง
ข้ันทําลายอวิชชาได บุคคลผูมีความรูชนิดนี้ ตองประกอบดวยคุณสมบัติ  กลาวคือ มีญาณตามเหน็
ความเกดิและความดับแหงนามรูป ฯลฯ มีญาณเปนไปโดยควรแกการหยั่งรูอริยสัจ ความรูประเภท
นี้ตองอาศัยการพัฒนาเปนอยางมากและตอเนื่อง ทานไดแบงเปนหลายหมวด๖๕  ในหมวดญาณนี้ 
มุงเนนเนื้อหาที่เปนรายละเอียดของสัจภาพและความรูท่ีเหนือประสาทสัมผัส  เปนตน และอภิญญา
นั้น ก็มีนัยเดยีวกันกับญาณ เพียงแตมีความละเอียดมากกวาเทานั้น คือ มีความหางไกลจากกิเลส 
พอสมควร ไมปฏิบัติท่ีเปนไปเพื่อการส่ังสมกิเลส ผูท่ีไดอภิญญา ญาณจะเกดิข้ึนเฉพาะกับผูนัน้ ซ่ึง
มีอาการที่สงบ ประณีต ไดความสงบระงับ ตองมีคุณสมบัติ  คือ เปนผูสามารถแสดงฤทธ์ิได จนถึง
ทําใหส้ินอาสวะไปได๖๖ ความรูท่ีเปนสามัญสามารถเกิดไดกับทุกคนแมกับสัตวทุกชนิด ซ่ึงเกิดข้ึน
ตามธรรมชาติท่ีมีรูปขันธ และนามขันธประกอบกันเขา เปนความรูท่ีมีเพื่อการดําเนนิชีวิตธรรมดา 
ประกอบดวย สัญญา วิญญาณ  สัญชาตญาณ เปนความรูเพื่อการเอาตัวรอด   สุตมยปญญาจินตามย
ปญญาเปนความรูเพื่อหาเหตุผลและขอเท็จจริง โดยสรุปในคัมภรีพระไตรปฎกไดแบงความรูมี
ลักษณะ ดังกลาว 

                                                 
 ๖๓ดูรายละเอียดใน สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ /  ๑๐๘๑ – ๑๐๘๒. 
 ๖๔สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๐๙๓ / ๖๐๗. 
 ๖๕ดูราละเอียดใน อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕ / ๗๕๑ / ๔๘๑ – ๕๘๐.  
 ๖๖อภิ.วิ.(ไทย)  ๓๕ / ๘๐๕ / ๕๑๗. 
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 ๒.๒.๔.๒ ประเภทของความรูท่ีปรากฏในคัมภีรวิสุทธิมรรค 

 คัมภีรวิสุทธิมรรคกลาวถึงประเภทของปญญาวา มี ๔ ประการ โดยแยกเปนช้ันๆ คือ  
ปญญาในคัมภรีวิสุทธิมรรคนั้น  แยกเปน ๒ ลักษณะ ไดแก ลักษณะท่ี ๑ คือ ปญญาท่ีแทงตลอดซึ่ง
สภาวธรรม มีอยางเดยีวเทานั้น ลักษณะท่ี ๒ คือ ปญญาท่ียังเจือกเิลสอยู เปนปญญาท่ียังไมถึงข้ัน
สัมโพธิปญญา เพราะเปนปญญาแคผูละสังโยชน ๘ ไดเทานั้น ผูละสังโยชน ๘ ได คือ พระอนาคามี 
ซ่ึงยังมิไดเปนพระอรหันต เพราะยังมิไดเปนปญญาระดบัสัมโพธิญาณ  ผูมีปญญาระดับสัมโพธิ
ญาณ เทานัน้ จึงจะเปนพระอรหันตได  ดงันั้น ปญญาในลักษณะท่ี ๒ นี้ ยังตํ่าอยู เพราะมีกิเลสปน
อยูดวย เพยีงแตมีกิเลสนอยลดหล่ันกนัไปตามลําดับของการละสังโยชน 

 ปญญาประการท่ี ๑ วาโดยลักษณะ คือ  การแทงตลอดสภาวธรรม ปญญามี ๑ เทานั้น๖๗ 
 ปญญาประการท่ี ๒ คือ ปญญามี ๒ อยาง ไดแก ๑.โลกิยปญญา ๒.โลกุตตรปญญา  
เปน ๒ อยาง โดยนัยอยางเดยีวกันนัน้คือปญญามีอาสวะ ๑ ปญญาไมมีอาสวะ ๑ ฯลฯ ปญญาท่ีเปน
ภาวนาภูมิ ๑๖๘ ปญญาท่ีเปน ๒ อยาง คือ ท่ีเปนโลกิยะและโลกุตตระน้ัน ก็คือปญญาท่ีสัมปยุต
ดวยโลกยิมรรค เปนโลกิยปญญา และปญญาท่ีสัมปยุตดวยโลกุตตรมรรค เปนโลกุตตรปญญา 
ปญญาท่ีเปนอารมณของอาสวะท้ังหลาย เปนปญญามีอาสวะและปญญาท่ีไมเปนอารมณของอาสวะ
เหลานั้นเปนปญญาไมมีอาสวะ  

 ปญญาประการท่ี ๓ คือ ปญญาเปน ๓ อยาง  ไดแก จินตามยปญญา ๑ สุตมยปญญา ๑ 
ภาวนามยปญญา ๑  โดยนัยเดียวกันนั้นคือปญญาท่ีเปนปริตตารัมมณะ ๑ ท่ีเปนมหัคคตารัมมณะ๑ ท่ี
เปนอัปปมาณารัมมณะ ๑ ฯลฯ ปญญาโดยอภินเิวส ๓ มีอัชฌัตตาภินเิวส  คือ ความมุงม่ันภายใน 
เปนตน๖๙ คัมภีรวิสุทธิมรรค กลาวอีกวา ปญญาท่ีมิไดฟงจากคนอ่ืน ไดมาเปนจินตามยปญญา เพราะ
สําเร็จโดยลําพงัความคิดของตนเอง ปญญาท่ีไดฟงจากผูอ่ืนแลวไดมาเปสุตมยปญญา เพราะสําเร็จ
ดวยอํานาจการฟง  ปญญาท่ีถึงอัปปนา สําเร็จดวยอํานาจภาวนาอยางใด  ก็แลวแต เปนภาวนามย
ปญญา สมดังคําท่ีกลาวไววา ในปญญา ๓ นั้น วา จินตามยปญญาเปนไฉน บุคคลมิไดฟงจากผูอ่ืน
ได ซ่ึงกัมมัสสกตาญาณหรือสัจจานุโลมิกญาณวา รูปไมเท่ียงกด็ี ฯลฯ ในวิชชาฐานะท้ังหลายที่
บุคคลจัดทําดวยโยคะกด็ี ความรูนี้เรียกวา จินตามยปญญา  ภาวนามยปญญา เปนไฉน ปญญาของผู
เขาสมาบัติทุกอยางเรียกวา ภาวนามยปญญา ฯลฯ ในติกะท่ี ๓ ความเจริญช่ือวา อายะ ความเจริญนั้น
                                                 

 ๖๗พระพุทธโฆสเถระ, คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๗๑๓. 
 ๖๘เรื่องเดียวกัน. หนา ๗๑๓. 
 ๖๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๗๑๓. 
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มี ๒ ทาง คือทางท่ีไมเส่ือมจากประโยชน ๑ ทางท่ีใหเกดิประโยชน ๑ ความฉลาดในท้ัง ๒ ทางนัน้ 
ชื่อวา อายโกศล ดังพระบาลีวาในโกศล ๓ อยางนั้น อายโกศล เปนไฉน ผูมีปญญารูวา เม่ือเรา
มนสิการธรรมท้ังหลายเหลานี้ ฯลฯ ความเจริญแหงอกุศลธรรมท้ังหลาย  แหงผูมีปญญานั้นนี้  
เรียกวา  อายโกศล   

 ปญญาประการท่ี ๔  คือ ปญญาเปน ๔ อยาง ไดแก เปนปญญาในสัจจะ ๔  และเปน
ปญญาในปฏิสัมภิทา ๔๗๐ ปญญาเปน ๔ อยาง คือ ญาณในสัจจะ ๔ กลาวคือ ความรูปรารภทุกข
สัจจะ เปนไป เปนญาณในทุกข ฯลฯ ความปรารภทุกขนิโรธคามินีปฏิปทาเปนไป เปนญาณใน
ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา ในจตุกกะท่ี ๒ ความรู ๔ อยาง ท่ีถึงความแตกฉานในวัตถุ ๔ มีอรรถ เปน
ตน ช่ือวาปฏิปทา  ๔ ดังพระบาลีท่ีวา ความรูในอรรถ ช่ือวา อัตถปฏิสัมภิทา ความรูในธรรม ชื่อวา  
ธัมมปฏิสัมภิทา ความรูในการกลาวอรรถและธรรมตามหลักภาษา ชื่อวา นิรุตติปฏิสัมภิทา ความรู
ในญาณท้ังหลายชื่อวา ปฏิภานปฏิสัมภิทา  ดังนี ้

 ปญญาในปฏิสัมภิทา คือ ความแตกฉานในส่ิง ๔ อยาง ดังกลาว  กลาวคือ ปญญาใน
อรรถ คือ ในวัตถุ ๔ นั้น คําวา อรรถ โดยสังเขป เปนคําเรียกผลท่ีเกิดจากเหตุ เพราะเปนเหตุท่ีถึง คือ
การบรรลุธรรมโดยทํานองแหงเหตุ เรียกวา อรรถ แตตองวาโดยธรรม ๕ ประเภท คือ ส่ิงท่ีเกิดข้ึน
เพราะปจจัยอยางใดอยางหนึ่ง นิพพาน เนื้อความแหงภาษิต  วิบาก  และกิริยา  พึงทราบวา ช่ือ อรรถ 
ความรูอันถึงความแตกฉานในอรรถน้ันแหงบุคคลผูพิจารณาอรรถนั้น ชื่อวา อัตถปฏิสัมภิทา        
๒.ปญญาในธรรม  คําวา ธรรม  เปนคําเรียก ปจจัย  จริงอยู  ปจจัยทานเรียกวา ธรรม เพราะเหตุท่ี
จัดแจงเหตุผลคือยังผลนั้นๆ ใหเปนไป หรืออํานวยถึงผลนั้นๆ โดยประเภท ธรรม ๕ อยางนี้ คือ เหตุ
ท่ียังผลใหเกดิอยางใดอยางหน่ึง อริยมรรค  ภาษิต กุศล และอกุศล พงึทราบวา ชื่อธรรม ความรูอัน
ถึงความแตกฉานในธรรมน้ันแหงบุคคลผูพิจารณาธรรมนั้น ช่ือวา ธัมมปฏิสัมภิทา แทจริง อรรถนี ้
ทานจําแนกแสดงไวในอภิธรรมโดยนัยวา ความรูในทุกข เปนอัตถปฏิสัมภิทา ความรูในทุกขสมุทัย
เปนธัมมปฏิสัมภิทา ความรูในทุกขนิโรธ เปนอรรถปฏิสัมภิทา ความรูในทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา  
เปนธัมมปฏิสัมภิทา๗๑  

 

 

                                                 
 ๗๐เรื่องเดียวกัน. หนา  ๗๑๓. 
 ๗๑เรื่องเดียวกัน.หนา  ๗๑๗. 
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 ๒.๒.๔.๓  ประเภทของความรูท่ีปรากฏในงานนิพนธ 

 งานนิพนธของพระสิริมังคลาจารย   ซ่ึงทานไดรจนาไวในคัมภีรท่ีช่ือวา มังคลัตถทีปนี 
 ประเภทของความรูท่ีปรากฏในมงคลทีปน ี  ก็เปนอีกองคความรูหนึ่งท่ีจะทําใหผูศกึษา
ไดทราบวา ความรูนั้น มีความหมายและความสําคัญอยางไร ผูวิจยัจึงไดคนควาและพบวา พระ
สิริมังคลาจารย ไดแยกการนพินธออก เปน ๑๑ หัวขอใหญ เร่ิมต้ังการไมเสพคนพาล จนถึง การ
กลาวบทสรุปถึงประโยชนสูงสุดของการปฏิบัติตามมงคลเหลานั้น สวนในงานวจิยัฉบับนี้  ผูวจิัย 
เห็นวา นาจะนําเอาความโดยสรุปบางขอมาประมวลไวในท่ีนี้ เพื่อใหทราบวา ขอไหนบาง คือ องค
ความรูท่ีปรากฏในคัมภีรมังคลัตถทีปนีนี้ และผูวิจยัเห็นวา การทีม่นุษยเรียนรูและศึกษามาอยาง
กวางขวาง การรูและใชศิลปะใหเกิดประโยชน อีกท้ัง การปฏิบัติตามกระบวนการของความรูจริง
อยางถูกตอง กระบวนการ เหลานี้ นาจะเปนองคความรูท่ีจะนําไปสูความจริงสูงสุดได  ซ่ึงกรณี
ดังกลาวนัน้ กป็รากฏอยูในคัมภีรฉบับนี้แลว  ดังผูวจิัย   จะไดกลาวสรุปโดยยอ ดังนี ้

ความรูวาดวยพาหุสัจจะ  หมายถึง ความเปนผูฉลาดในในกจินั้นๆ อันเกิดจากการ 
เรียน การฟงคําสอนของพระพุทธเจาและองคความรูนอกพระพุทธศาสนา เชน เปนผูฉลาดใน
หัตถกรรมท่ีไดรับการสอนส่ังสอนมา มีการถักและการทอ เปนตน  พาหุสัจจะนั้น มี ๒ ประการ คือ  
 ๑.พาหุสัจจะของบรรพชิต ไดแก การทรงจําคําสอนของพระพุทธเจาไวได ดังคําท่ีวา
“ภิกษเุปนพหสููต  ทรงสุตะ มีสุตะเปนท่ีส่ังสม” ดังนี้ ช่ือวา เปนพาหุสัจจะของบรรพชิต๗๒   
 ๒.พาหุสัจจะของคฤหัสถ ไดแก การรูศิลปะสําหรับการเล้ียงชีพ  มีการคาขายหรือ
เกษตรกรรม เปนตน  

 พระสิริมังคลาจารย  ยังกลาวอีกวา พระผูมีพระภาคเจานั้น ทรงยกยองบุคคลผูเปน
พหูสูตมาก  ผูวิจัยไดศึกษา  และพบความตอนหน่ึงวา ภิกษุท้ังหลาย  อานนทเปนยอดของภิกษุ
สาวกท้ังหลายของเราผูเปนพหูสูต๗๓ และแมแต การจะมีลาภเกดิข้ึน ก็ควรใหแกภิกษผูุเปนพหูสูต
กอน  ดังกรณี  พราหมณคนหนึ่ง มีความประสงคเพื่อจะบูชาพุทธรัตนะและสังฆรัตนะ เพราะถา
บูชา ๒ รัตนะนี้แลว ก็เทากบัเปนการบูชาพระธรรมรัตนะดวย  ทานจึงไดเขาไปเฝาพระผูมีพระภาค
เพื่อสอบถามขอเท็จจริง และไดรับคําตอบวา ควรบูชาภกิษุผูเปนพหูสูต  จึงจะไดช่ือวา บูชาพระ
ธรรมรัตนะอยางแทจริง๗๔ 

                                                 
 ๗๒พระสิริมังคลาจารย, มังคลัตถทีปนี  แปล  เลม ๒, พิมพครั้งที่ ๑๐,  (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 
มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. หนา  ๓. 
 ๗๓เรื่องเดียวกัน. หนา  ๘. 
 ๗๔ดูรายละเอียดใน  เรื่องเดียวกัน. หนา ๙. 
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 อนึ่ง  ในแงของจริยศาสตร  พระสิริมังคลาจารย  ก็ไดกลาวไวโดยอางความท่ีปรากฏ
ในนคโรปมสูตร ทุติยวรรค ทุติยปณณาสก ในสัตตกนบิาต อังคุตตรนิกายวา ภกิษท้ัุงหลาย ก็อริย
สาวกผูสดับแลวแล ยอมละอกุศล  ไดทํากุศลใหเจริญ ยอมละกรรมอันมีโทษเสีย ทํากรรมไมมีโทษ
ใหเจริญ   บริหารตนใหหมดจด๗๕  อีกประการหนึ่ง  ทานกลาววา พาหุสัจจะ นัน้ ชื่อวา ยอมเปน
มงคล เพราะวา เปนเหตุแหงการกระทําใหแจงซ่ึงปรมัตถสัจ และมีความตอนหนึง่โดยการอางอิง
ของทานปรากฏวา สมดังคําท่ีพระผูมีพระภาค  เม่ือทรงแสดงธรรมแกพราหมณชื่อภารทวาชะ  ตรัส
ไววา กุลบุตรผูเกิดศรัทธาแลว  ยอมเขาไปหาบัณฑติ  คร้ันเขาไปหาแลว ยอมนั่งใกล  เม่ือนั่งใกล   
ยอมเง่ียโสต  เง่ียโสตแลว ยอมสดับธรรม คร้ันสดับแลว  ยอมทรงธรรมไว ยอมพจิารณาเนื้อความ
แหงธรรมท่ีทรงไว  เม่ือพจิารณาเนื้อความอยู  ธรรมท้ังหลาย  ยอมทนซ่ึงความเพงพินิจ  เม่ือทนซ่ึง
ความเพงพนิิจแหงธรรม มีอยู  ความพอใจยอมเกดิ  เขาเกิดความพอใจแลว ยอมอุตสาหะ  คร้ัน
อุตสาหะแลว ยอมไตรตรอง  คร้ันไตรตรองแลว  ยอมต้ังความเพยีร  เขาเปนผูมีตนต้ังความเพยีร
แลว ยอมทําปรมัตถสัจใหแจงดวยกาย  ยอมเห็นแจงแทงตลอดปรมัตถสัจนั้นดวยปญญา๗๖   และใน
อรรถกถาจังกีสูตร  ทานอธิบายไววา  หลังจากท่ีเขาหาอาจารยแลว  ใหเรียนรู ทรงจาํ ฝกหัดใหเกดิ
ความเช่ียวชาญและชํ่าชอง เพื่อตรวจสอบความจริงและปฏิบัติใหเกดิประโยชน เชน การศึกษาเร่ือง

ศีลแลว ก็ใหปฏิบัติใหตรงตามคําท่ีพระผูมีพระภาค  ทรงส่ังสอน เปนตน∗ 

 งานนิพนธของพระธรรมปฎก  
 ประเภทของความรู  ท่ีผูวจิยัจะกลาวถึงนี ้ เปนความรูท่ีปรากฏในงานนิพนธ ท่ีช่ือวา 
พุทธธรรม  พระธรรมปฎกไดนิพนธไววา พุทธธรรมอาจแยกประเภทความรูไดหลายนัย   ดังนี ้
 ๑.จําแนกโดยสภาวะหรือโดยธรรมชาติของความรู 
 วิธีจําแนกตามสภาวะใหงาย ทานกลาววา ควรจําแนกตามหลักขันธ ๕ ความรูเปน
นามธรรมจําพวกหนึ่งซ่ึงกระจายอยูในนามขันธ  ๓ ขันธ คือสัญญาขันธ สังขารขันธ และวิญญาณ
ขันธ ความรูท่ีจําแนกตามสภาวะของขันธไดแก สัญญา วญิญาณ และปญญา 
 ๑.๑ สัญญา คือ ความรูท้ังหมดท่ีอยูในสัญญาขันธ ไดแก ความกําหนดได ความหมายรู 
ทําหนาท่ีในการบันทึก เก็บรวมความรูเอาไวเปนวัตถุดิบของความคิดตอ ๆ ไป ทําใหมีการรูจัก จาํ
ได รู เขาใจ และคิดไดยิ่ง ๆ ข้ึน ไป สัญญานั้น  แบงตามอารมณ คือ ส่ิงท่ีหมายรูหรือกําหนดหมาย

                                                 
 ๗๕ดูรายละเอียดใน เรื่องเดียวกัน. หนา  ๙- ๑๐. 
  ๗๖เรื่องเดียวกัน. หนา  ๑๒. 

 ∗ใหดูรายละเอียดในความอธิบายโดยการอางอรรถกถาจังกีสูตรและฎีกาจังกีสูตรในเรื่องเดียวกัน. 
หนา  ๑๒ – ๑๓. 
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ไว มี ๖ ชนิด  คือ รูปสัญญา ฯลฯ ธัมมสัญญา  เม่ือวาโดยสภาพปรุงแตงแลว ทานไดแบงออกเปน ๒ 
ระดับ กลาวคือ ๑.สัญญาช้ันตน ๒.สัญญาซอนเสริม๗๗ 
 ๑.๒ วิญญาณ หมายถึง ความรูท้ังหมดท่ีอยูในวิญญาณขันธ ไดแก ความรูซ่ึงเปนอาการ
ท่ีเกิดข้ึนทุกๆ กรณีท่ีมีการรับรู อาการนี้เปนอาการประจําของจิต และคอยทําหนาท่ีรูกิจกรรมอ่ืนๆ 
ของจิต 
 ๑.๓ ปญญา  เปนความรูหลักในสังขารขันธ คือ มีความรู ความเขาใจความจริงหรือ
สภาพท่ีตรงตามความเปนจริง เชน รูเทาทันความเปล่ียนของกองแหงสังขาร รูความสุข รูความทุกข 
รูกฎของไตรลักษณ  รูอริยสัจ และรูปฏิจจสมุปบาท  เปนตน 
 

 ๒.จําแนกโดยทางรับรู 
 พุทธธรรม กลาววา ผัสสะ เปนแหลงแหงความรู ความรูท้ังหมดทุกอยางเกิดจากผัสสะ 
คืออาศัยการรับรูโดยผานอายตนะ  ท้ัง ๖ คือ จักขุ ฯลฯ มโน  หากถือวา ความรูยอมเกิดโดยทวาร
หรืออายตนะเปนหลัก เรากส็ามารถแบงความรูออกได ๒ ประเภท คือ ๑.ความรูทางปญจทวาร คือ 
ตา หู จมูก ล้ิน กาย ใจไดแก ความรูในเบ้ืองตน เกดิจากการสัมผัสโดยตรงกับวัตถุเยน็รอนออนแข็ง 
เชน ความรูรูป ฯลฯโผฏฐัพพะ เปนตน ๒.ความรูทางมโนทวาร คือ ใจ ไดแก ธรรมารมณ หมายถึง 
ส่ิงท่ีเกิดข้ึนจากใจคิด หรือความรูท่ีเกิดจากใจ เปนตน๗๘  

 ๓.จําแนกโดยพัฒนาการทางปญญา  
 กลาวคือ ความรูท่ีอาศัยการพัฒนาทางปญญานั้น จะตองเปนความรูท่ีอยูในขอบเขต
ของการฝกอบรม แบงออกเปน ๓ ประเภท ดังนี ้
 ๓.๑สัญญา คือ ความหมายรูท่ีเกิดจากการกําหนดหมาย หรือจําไดหมายรู ซ่ึงบันทึกไว
เปนแบบสําหรับเทียบเคียง และเปนวัตถุดิบของการรูและการคิดตอๆ เม่ือวาโดยคุณภาพใน 
กระบวนการพัฒนาความรู จะพบวา สัญญาท่ีเกิดข้ึนตามปกติในกระบวนการรับรูคือ สัญญาช้ันตน 
ไดแก สัญญาท่ีหมายรูตามความรูความเขาใจ ฯลฯ ถือวา เปนความรูและการพัฒนาความรูโดยตรง 
 ๓.๒.ทิฏฐิ  คือ ความเห็น ความเขาใจโดยนัยเหตุผล ไดแก ความรูท่ีลงขอสรุปอยางใด
อยางหนึ่ง และประกอบดวยความยึดถือ  โดยอาการพวัพันกับตัวตน อาจเปนความรูท่ีมาจากแหลง
ภายนอก แตไดคิดกล่ันกรองยอมรับเอาหรือสรุปเขาเปนของตน ไมวาความรูนั้นจะถูกหรือผิดก็ตาม 
เชน ความรูท่ีเปนสัสสตทิฏฐิ ความเหน็วา เท่ียง เกิดความเขาใจวา มีอัตตา คงท่ีและอยูยั่งยนื
ตลอดไป เปนตน 

                                                 
 ๗๗ดูรายละเอียดใน พระธรรมปฎก, พุทธธรรม, หนา ๔๑ – ๔๓. 
 ๗๘ดูรายละเอียดใน เรื่องเดียวกัน. หนา ๔๕ – ๔๗. 
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๓๖ 

 ๓.๓ญาณ คือ ความรูบริสุทธ์ิสามารถรูสภาวะตางๆ ท่ีเปนธรรมชาติของความจริง 
ความรูชนิดนี ้ ยอมไมมีความรูสึกหรืออารมณของตนเองเขาไปมีสวนเกี่ยวของ ความรูชนิดนี้อาจ
เกิดข้ึนจากเหตุผล แตวายอมเปนอิสระจากเหตุผล แตสามารออกไปสัมพันธกับสภาวะท่ีเปนอยูจริง 

 ดังนั้น ความรูระดับการพัฒนาน้ี มีสัญญาและวิญญาณเปนพื้นฐาน สวนปญญานั้นเปน
ตัวการทําใหเกดิความรูท่ีแจงชัด  ฉะนั้น กระบวนการพัฒนาจึงตองอาศัยองคความรูท้ัง ๓ นี้เปน
หลัก  แตตองโยงไปถึงวธีิท่ีทําใหเกดิความรูดวย คือ ๑.จินตามยปญญา ปญญาเกิดจากการคิด
พิจารณาหาเหตุผลดวยตนเอง  ๒.สุตตมยปญญา ปญญาเกิดจากการสดับเลาเรียน ๓.ภาวนามย
ปญญา ปญญาเกิดจากการลงมือปฏิบัติ ฝกหัด อบรม  การคิด  การฟง  การลงมือปฏิบัติยอมชวยให 
ความรูระดับสัญญา วิญญาณและทิฏฐิ เกิดมีใหมข้ึนมา และไดรับการแกไขปรับปรุงใหเกดิความ
ถูกตองมากยิ่งข้ึน 

๒.๓ อารมณหรือสิ่งท่ีถูกรู  (The nature of knowledge) 

 อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรูและธรรมชาติของความรู คือ กระบวนการของการทําหนาท่ีของ
ความรูท่ีทําใหปญญาและจิตเกิดสภาพหรืออาการรูแจงสวางวาบข้ึนมาภายในจิต อันเปนอารมณ
ภายในของปญญาและจิต ซ่ึงอาจวัดไดจากความรูสึกของจิต  คําวา อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู แยก
ออกเปน ๒ ความหมาย เพื่อแยกใหเหน็ความหมายของแตละคําใหชัดเจน กลาวคือ (๑) อารมณ 
หมายถึง กระบวนการทําหนาท่ีของความรู  (๒)  ส่ิงท่ีถูกรู หมายถึง สภาวะท่ีเปนความจริง ไดรับ
การรับรูจากปญญาและจิต หรือ สภาพท่ีถูกรับรู  ไดแก ส่ิงท่ีถูกรู  ก็คือ ความจริงตามแตลักษณะ
หรืออาการที่กาํลังรูหรือเห็นแจงนัน้ กลาวคือ ส่ิงท่ีจิตยึดหนวงถูกรูหรือรับรู แตขอใหทราบวา 
ความจริงนั้น มี ๒ กรณี คือ ความจริงท่ีเปนจริงตามสภาวะ และความจริงท่ีเปนความปรากฏเฉพาะ
หนา ซ่ึงอาจเปนมายากไ็ด 

 คําวา อารมณ (Sense  data)  หมายถึง การมีลักษณะของการทําหนาท่ีของความรู เชน 
ความรูเกิดข้ึนจากการท่ีตาไปกระทบกับรูป เพราะมีสัญญาคือความจําไดหมายรู วิญญาณ คือความรู
หรือเขาใจแจง และปญญา คือ ความส้ินความสงสัย ทําใหเกิดความรูข้ึน วา รูปท่ีเหน็นั้น เปนใครมา
จากไหน มลัีกษณะเปนอยางไร การท่ีตาไปกระทบกับรูปนั้นทําใหความรูเกิดข้ึน อาการหรือ
กระบวนการท่ีทําใหความรูเกิดข้ึนมานัน้ ชื่อวา อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู  อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรูและ
ธรรมชาติของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น เปนสภาวะท่ีทําลายความสงสัย ทําลายอวิชชา 
ทําลายกิเลส ทําลายเหตุแหงความขับของหรือการปดกัน้ของกุศลท้ังหมด เชน การทําลาย โลภะ 
โทสะ และโมหะ  เปนตน  เปนไปเพื่อการบรรลุธรรม ส้ินความไมรูคืออวิชชาเสียท้ังหมด  มีความ
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ปลอดโปรงทางปญญาเปนปกติ ไมมีอาการหรือสภาวะท่ีเปนเหตุใหเกิดความคับของหรือขุนมัว 
ฉะนั้น สภาวะของความรูจงึมีปกติบริสุทธ์ิ ปราศจากกิเลส ส้ินความสงสัย หากเปรียบอารมณหรือ
สภาวะของความรูนั้นเปนดงัน้ํา น้ํานั้นก็เสมือนหนึ่งเปนน้ําท่ีมีความใส บริสุทธ์ิ  หาตะกอนมิไดเลย 
ฉันนั้น ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทจึงมุงเนนไปในทิศทางเดยีวกันคือการบรรลุธรรมหรือการ
สรางเง่ือนไขท่ีทําใหเกิดความส้ินไปแหงอวิชชา  

 ดังทราบวา ผูวิจัยไดสรุปความรูออกเปน ๒ ประเภท ตามลักษณะท่ีนกัปราชญในพุทธ
ปรัชญาเถรวาท ไดศึกษาพบ  คือ ๑.ความรูในช้ันปรมัตถสัจจะ (Ultimate truth) เปนความรูท่ี
บริสุทธ์ิ คือ รูตรงตามสภาวะแหงความเปนจริง ปราศจากการปรุงแตงใดๆ ๒.ความรูชั้นสมมติ
สัจจะ (Assume or worldly truth) เปนความรูท่ีไดรับการสมมติข้ึน เพื่อเปนท่ีเขาใจรวมกันของ
มนุษย  ความจริงในช้ันสมมตินี้  ถือวา  เปนความจริงไดโดยแท  เพราะเปนความจริงในระดับท่ี
สมมตินั่นเอง มนุษยไมอาจปฏิเสธความจริงในแบบสมมติสัจจะนีไ้ด เพราะหากปราศจากการ
สมมติ ก็จะทําใหมนษุยไมสามารถรูไดวา ความจริงคืออะไร ในพุทธปรัชญาเถรวาทเอง ก็มิได
ปฏิเสธความจริงในช้ันสมมตินี้  พุทธปรัชญาเถรวาท ถือวา ความจริงช้ันสมมตินี้ เปนเคร่ืองมือท่ี
สําคัญอันจะนาํไปสูการบรรลุถึงความจริงช้ันปรมัตถได ดังนั้น ความจริงใน ๒ ระดับ นี้จึงมี
ความสําคัญเทาเทียมกนั เพยีงแตเปนคนละประเภทของความจริงเทานัน้ เราไมสามารถบอกไดวา 
ความจริง ๒ ประเภทนี้ ประเภทไหนเหนอืกวากนั แตส่ิงหนึ่งท่ีเราพอจะบอกได ก็คือ ความจริงท้ัง 
๒ ประเภทนัน้ เปนความจริงเหมือนกนั และมีความสําคัญเทาเทียมกนัอีกดวย  หากจะแตกตางกแ็ต
เพียงระดับของความจริงนั้นเทานั้น  อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรูและธรรมชาติของความรูนัน้ มีปรากฏใน
งานวิจยัตอนหนึ่งของพระมหาวิรัตน อภธิมฺโม วา ตองเปนความรูท่ีบริสุทธ์ิปราศจากอวิชชา ซ่ึง
ตองมีการมองโลกและชีวิตเปนไปตามสภาวะของความจริง การดําเนินไปโดยไมเบ่ียงเบนไปจาก
กฎของธรรมชาติ ยอมนําไปสูกระบวนการรับรูแบบวิวฏั เขาถึงความส้ินกิเลสและบรรลุเปาหมาย
ได  ทานพระมหาวิรัตน  ไดใหความเหน็เพิ่มเติม  ในงานวิจยัของทานวา “พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น
ตองเปนปรัชญาท่ีตั้งอยูบนฐานคือปญญา เพราะเหตุท่ีพระพุทธเจาไดตรัสรูความจริง จนส้ินความ
สงสัย จนเกดิพุทธศาสนาข้ึน” ๗๙    

 ในความรู ๒ ประเภทนัน้ แมวา พุทธปรัชญาเถรวาทจะไมปฏิเสธความจริงในช้ัน
สมมติสัจจะ แตก็มิไดถือเปนท่ีสุดของความรู ความจริงท่ีพุทธปรัชญาเถรวาท ไดยกยองและถือเปน
เปาหมายสูงสุด คือ ความจริงในช้ันปรมัตถสัจจะ เพราะความจริงในระดับนี ้ เปนความจริงท่ีส้ินสุด

                                                 
 ๗๙พระมหาวิรัตน   อภิธมฺโม,“การศึกษาวิเคราะหพรมแดนแหงความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทและ

เดวิด ฮิวส”, หนา ๓๓. 
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จากความคลุมเครือ เปนความจริงท่ีตรงตามสภาพหรือเปนความจริงท่ีถูกรูและเขาใจจากสภาพตาม
ความเปนจริงของส่ิงตางๆ นั้น  เม่ือกลาวโดยสรุปก็จะบอกไดวา ส่ิงตางๆ ท่ีถูกรูนั้น ยอมเปนความ
จริงท่ีถูกรูตามสภาพโดยแทจริง  ความรูในช้ันปรมัตถสัจจะนี้ เปนความรูท่ีพนจากประสาทสัมผัส
ท้ัง ๖ ซ่ึงเปนความรูบริสุทธ์ิ ปราศจากกิเลส พนจากความทุกข สามารถเขาถึงเปาหมายสูงสุดท่ี
แทจริง ดังนัน้ จึงกลาวไดวา พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไดใหความสําคัญกับความรูในช้ันปรมัตถ
สัจจะนี้มากกวาความจริงในชั้นสมมติ* เพราะเปนเปาหมายสูงสุดของการพบหรือสัมผัสกับความ
จริงบริสุทธ์ิโดยแท แตความจริงท้ัง ๒ นั้น กม็ีคาและเปนจริงเทากนั เพยีงแตแตกตางในแงของ
รูปแบบเทานัน้ กลาวคือ ความจริงสมมติ ก็เปนความจริงในแบบสมมติ  สวนความจริงในช้ัน
ปรมัตถสัจจะ  ก็เปนจริงในระดับของมัน  แตท้ังคูก็เปนความจริงเหมือนกัน  

 พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ถือวา สัจธรรมเปนส่ิงท่ีมีอยูภายนอกโดยอิสระดวยตัวของมัน
เอง เปนส่ิงท่ีมีอยูและดํารงอยูตามธรรมชาติ เพียงแตความจริงนัน้ถูกคนพบโดยพระพุทธเจาและ
พระองคทรงเปนเพียงผูนํามาเปดเผยเทานัน้ แตถึงแมวา ความจริงนั้นจะไมถูกนํามาเปดเผยโดย
พระพุทธเจากต็าม ความจริงนั้นกย็ังเปนความจริงอยูเสมอ ไมข้ึนอยูกบัการนํามาเปดเผย   หรือไม
จําเปนตองถูกรับรูจากผูใดเลย ความจริงนัน้ ก็ยังปรากฏวา เปนความจริงอยูนั่นเอง เพราะความจริง
นั้นเปน อกาลิกกาล คือ เปนความจริงท่ีไมข้ึนอยูกับกาลเวลา๘๐ ความจริง ๒ ประเภทนี้ พระพุทธเจา 
ไดตรัสยืนยันไววา ความจริงโดยสมมติมคีวามสําคัญ เพราะทําใหเกดิประโยชนในปจจุบัน เพือ่ใช
เปนเคร่ืองมือในการแสวงหาความจริงท่ีเปนปรมัตถในท่ีสุด  ดังปรากฏในคัมภีรวาดวยเร่ืองอภัย
ราชกุมารสูตร มัชฌิมนิกาย ซ่ึงพระองคไดตรัสสนทนา วาดวยเร่ืองของประโยชนท่ีไดจากการใช
ความสมมติเปนเคร่ืองมือนําไปสูการปฏิบัติเพื่อใหเกิดผลท่ีเปนประโยชนแกผูปฏิบัตนิั้น และการ
ใชถอยคําท่ีเปนประโยชนซ่ึงถอยคําท่ีใชนัน้ก็เปนเพียงถอยคําท่ีสมมติ เทานั้น ดังนีว้า วาจาท่ีไมจริง  
ไมแท  ไมประกอบดวยประโยชน  และวาจานั้นไมเปนท่ีรัก  ไมเปนท่ีชอบใจของคนอ่ืน  ตถาคตไม
กลาววาจาน้ัน ฯลฯ  ตถาคตรูวาจาท่ีจริง  ท่ีแท ท่ีประกอบดวยประโยชนและวาจานัน้เปนท่ีรัก เปน
ท่ีชอบใจของคนอ่ืน ในขอนั้น ตถาคตรูกาลที่จะกลาววาจานั้น ขอนั้น  เพราะเหตุไร เพราะตถาคตมี
ความเอ็นดใูนหมูสัตวท้ังหลาย๘๑  ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น  พระพุทธเจาทรงเนนและมุงประเด็น
ไปยังความจริงเปนหลัก ไมวา ความจริงนัน้จะเปนความจริงในช้ันสมมติหรือปรมัตถ ก็ตาม จะเหน็
ได จากการทีพ่ระองคทรงย้าํวา พระองคจะตรัสแตเพียงคําท่ีประกอบดวย คําท่ีเปนความจริง คําท่ี

                                                 
 *ผูศึกษาพึงเขาใจวา พุทธปรัชญาเถรวาท ไดยอมรับความจริงสมมติและปรมัตถวา เปนความจริง

เหมือนกัน  แตใหความสําคัญกับปรมัตถมากกวา 
 ๘๐องฺ.ติก.(ไทย) ๒๐ / ๔๙๕ / ๒๐๒. 

 ๘๑ม.ม.(ไทย) ๑๓ / ๘๖ / ๘๘. 
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เปนประโยชน คําท่ีเปนท่ีรัก และคําเปนท่ีชอบใจ จึงทําใหเราทราบวา ความจริงช้ันปรมัตถหรือ
ความจริงช้ันสมมติกัน ก็มีประโยชนเทากนั เพราะความรูชั้นสมมติก็จกันําไปเปนเคร่ืองมือของการ
เขาถึงความรูชั้นปรมัตถ  เพียงแตความรูท้ัง ๒ มีความแตกตางกันท่ีสภาวะเทานัน้  ถึงแมวา ความ
จริงโดยสมมตจิะมีประโยชนอยูมาก  แตก็ไมควรยึดตดิจนไมสามารถขามพนความจริงระดับสมมติ
นี้ไปได เพราะความจริงระดับนี้ไมใชเปาหมายของพุทธปรัชญาเถรวาท ดังมีพุทธพจนท่ีปรากฏ
ในอลคัททูปมสูตร มัชฌิมนิกาย พระองคทรงกลาวอุปมาไวในการสอนภิกษุท้ังหลายวา ภิกษุ
ท้ังหลาย เราแสดงธรรมมีอุปมาดวยแพ เพื่อตองการสลัดออก ไมใชเพื่อตองการจะยดึถือแกเธอ
ท้ังหลาย เธอท้ังหลายรูถึงธรรมซ่ึงเปรียบดุจแพท่ีเราแสดงแลว เธอควรละธรรมท้ังหลาย ๘๒  

 ในเร่ืองนี้  ผูวจิัย เห็นวา ทานพุทธทาส ไดอธิบายเปนภาษาสามัญ เพือ่ความเขาใจงาย
วา การศึกษาธรรมนั้น เม่ือศึกษาและปฏิบัติจนรูแจงแลวก็ไมควรถือติดไปดวย เปรียบเหมือนเรือท่ี
พาคนขามคลองจากฝงนี้ไปฝงโนน  เม่ือเรือพาไปสงถึงฝงแลว คนเหลานั้นกไ็มจาํเปนตองพาเรือ
นั้นติดไปดวย เพราะเม่ือข้ึนไปยังฝงแลว เรือนั้นก็หาประโยชนมิไดเลย ฉันใด ความจริงท่ีเปน
สมมติสัจจะ กห็ามีประโยชนไม  สําหรับผูบรรลุปรมัตถสัจจะแลว  ฉันนั้น  ความจริงแลว  ความรู
หรือธรรมในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีมาก เพียงแตมนุษยจะเลือกเรียนรูและปฏิบัติอยางไร  จึงจะ
เปนประโยชนแกตวัเองมากที่สุด จนสามารถใชประโยชนไดอยางคุมคาของการท่ีไดเรียนรูมานั้น มี
พุทธพจนกลาวยืนยันไวอีกวา ในขณะนัน้ ภิกษุท้ังหลายท่ีอยูรวมกนัในปาไมสีเสียด ซ่ึงกําลัง
สนทนาธรรมในเร่ืองตางๆ พระผูมีพระภาคเจาเสดจ็มาแลว เม่ือจะทรงสอนภิกษท้ัุงหลาย จึงทรง
หยิบใบประดูลายหรือใบไมสีเสียดข้ึนมา ๒-๓ ใบ  และตรัสเรียกภิกษุท้ังหลาย  มาถามวา  ภิกษุ
ท้ังหลาย  เธอท้ังหลายจะเขาใจในเรื่องนี้วาอยางไร ใบไมประดูลาย ๒ – ๓ ใบ ท่ีตถาคตหยิบข้ึนมา
ไวในมือนี้  เม่ือเทียบกับใบไมท่ีอยูบนตนนัน้ อยางไหนจะมีมากกวากนั  ภิกษุท้ังหลาย  กราบทูลวา   
ใบไมท่ีอยูบนตนไมนั้นแล  มีมากกวาใบไมประดูลาย ๒-๓ ใบ ท่ีพระองคทรงหยิบข้ึนมานั้น ใบไม
ท่ีพระองคทรงหยิบข้ึนมานั้นมีเพียงเล็กนอยเทานั้น   พระพุทธเจาคะ ฯลฯ ภิกษุท้ังหลาย  เพราะเหตุ
นั้น เธอทั้งหลายพึงทําความเพียร เพื่อรูชัดตามความเปนจริงวา นี้ทุกข   นี้ทุกขสมุทัย   นี้ทุกขนิโรธ   
นี้ทุกขนิโรธคามีนีปฏิปทา๘๓  ความรูท่ีมิใชเปนไปเพื่อนพิพานนั้น ก็คือ ความรูท่ีมีอยูไกลจากตัวเรา 
เปนความรูหาประโยชนมิได  มีพุทธพจนตรัสไวในจฬูมาลุงกยสูตร มัชฌิมนิกายวา โลกเท่ียง โลก
ไมเท่ียง ฯลฯ ตถาคตจะเกิดอีกก็ไมใช ไมเกิดอีกก็ไมใช๘๔ ความรูเหลานี้ จัดอยูในความรูท่ีหา
ประโยชนมิได แตมิไดปฏิเสธวา เปลาประโยชนเสียทีเดียว เพราะมนุษยไดรูเร่ืองราวเกีย่วกับเร่ือง
                                                 

 ๘๒ม.มู.(ไทย) ๑๒ / ๒๔๐ / ๒๕๖. 
 ๘๓สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๑๐๑ / ๖๑๓. 
 ๘๔ม.ม.(ไทย)  ๑๓ / ๒๔๐ / ๑๔๑. 
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เหลานี้ ก็อาจจะชวยใหมนุษยมีความเขาในธรรมชาติท่ีเปนสมมติมากข้ึน อาจชวยใหมนุษยสามารถ
เขาใจและอาจตอสูกับธรรมชาติท่ีเลวราย เพื่อความอยูรอดของตัวมนุษยเองได แตตองเขาใจวา 
ถึงแมจะเปนประโยชนแตความรูเหลานี ้ ก็มิใชทางแหงความพนทุกข เปนท่ีทราบกันดีวา 
พระพุทธเจา มิใชปฏิเสธความจริงตามธรรมชาติเหลานี ้  เพียงแตพระองคตรัสวา ความจริงเหลานี้ 
หาใชหนทางแหงความพนจากทุกขไม หาใชเปนไปเพื่อความดับทุกขไม เทานั้น การเรียนรูส่ิง
เหลานี้ก็เปนประโยชนอยูบาง  เพียงแตเปนประโยชนในแงของการมีชีวิตอยูตามครรลองของมนุษย
ผูมีกิเลส เพราะยังข้ึนอยูกับธรรมชาติ ถาไมสลัดออกกจ็ักถูกความทุกขตามธรรมชาติปกคลุมอยูรํ่า
ไป ท้ังนี้  ก็เพราะวา “ความรูเหลานี้หาประโยชนมิไดในแงของการเปนไปเพื่อความเบื่อหนาย เพื่อ
คลายกําหนดั และไมเปนไปเพื่อพระนพิพาน”๘๕ แตไมใชไมเปนประโยชนเพื่อการดํารงชีวิต เพราะ
เราจําเปนตองใชประโยชนจากความรูเหลานี้ เพื่อความอยูรอด จะใชโอกาสจากความอยูรอดนี ้
แสวงหาความจริงสูงสุดหรือปฏิบัติตนเพ่ือความเปนไปในการบรรลุสัจธรรมในท่ีสุด 

 อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรูและธรรมชาติของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีลักษณะ
ลึกซ้ึงละเอียดออน มีสภาพเขาใจลักษณะความเปนไปตาง ๆ และท่ีสําคัญความรูในพุทธปรัชญา  
เถรวาท ตองมีลักษณะกําจดัและตดัอวิชชา ตัณหา อุปาทานใหส้ินไปและมีลักษณะสวางชัด รูชัด 
ปลอดโปรง เม่ือความรูนี้ เกิดข้ึนโดยสมบูรณแลว ความรูนั้น ยอมกาํจัดความมืดคืออวิชชา ทําให
ปญญาเกิดแสงสวางข้ึนมา สามารถเห็นส่ิงตางๆ ไดตามความเปนจริงอยางตรงตอสภาวะ เปรียบ
เหมือนไฟท่ีสองไปในความมืด  ทําใหเกิดแสงสวาง  สามารถมองเห็นส่ิงตาง ๆ ท่ีปรากฏตอสายตา
นั้น โดยไมคลาดเคล่ือนจากสภาพความเปนจริง ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น พระนิพพานถือวาเปน
จุดมุงหมายสูงสุด บุคคลผูจะเขาถึงสภาวะของพระนพิพานนี้ไดจะตองบําเพ็ญเพียรในกุศล การ
อบรมจิต การศึกษาและการปฏิบัติธรรม ดังพุทธพจนท่ีวา “นรชนผูมีปญญา เห็นภยัในสังสารวัฏ 
ดํารงอยูในศีลแลว เจริญจิตและปญญา  มีความเพยีร มีปญญาเปนเคร่ืองบริหารนั้น  พึงถางความ
รกชัฏนี้ได”๘๖  ความรูชัดแหงปญญานั้น คือ ความรูชัดในทุกข สมุทัย  นิโรธ และมรรค ฉะนั้น  จึง
เรียกบุคคลผูรู ซ่ึงทุกข  สมุทัย  นิโรธ และมรรคนั้น วา เปนผูมีปญญา๘๗  เพราะรูชัด  จึงเรียกปญญา
นี้วา ปญญา๘๘  

                                                 
 ๘๕ม.ม.(ไทย)  ๑๓ / ๑๒๘ / ๑๔๑. 
 ๘๖สํ.ส.(ไทย) ๑๕ / ๒๓ / ๒๗. : พระพุทธโฆสเถระ,วิสุทธิมรรค, หนา ๖. 
 ๘๗ม.มู.(ไทย) ๑๒ / ๓๐๐, ๓๘๖ / ๓๓๓, ๒๔๙. 
 ๘๘ขุ.ปฏิ.(ไทย) ๓๑ / ๙๒ / ๑๕๓. 
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 ดังนั้น  ผูท่ีจะพัฒนาตนเองใหไปสูความเปนพระอริยบุคคลไดนั้น จาํเปนตองดําเนนิ
ไปตามอริยมรรคมีองค ๘ และเจริญปญญาดวยการเจริญวิปสสนากรรมฐาน หรือปฏิบัติตามหลัก
ของไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ และปญญา ในพุทธปรัชญาเถรวาทนี้  เนนการพัฒนาท่ีตัวบุคคลเปน

หลัก แตมใิชใหมีการไปยึดติดกับตัวบุคคล∗ เพียงแตใชตัวบุคคลนั้นเปนบันไดหรือเปนตัวแปรท่ีจะ
ทําใหเขาถึงเปาหมายสูงสุดได คือ พระนิพพาน เม่ือขามพนและเขาถึงความหลุดพนแลว รางกายท่ี
ประกอบดวยขันธ ๕ ก็หามีประโยชนอะไรไม แตจะอยางไรกต็าม เพื่อความสอดคลองกับ
คําอธิบายขางตน วาดวยความสําคัญของรางกายท่ีเปนสมมติสัจจะ  พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงไดสอน
ใหพึ่งตัวเอง สิ่งอ่ืนนอกเหนือจากตวับุคคล ไมสามารถชวยใหพนจากความทุกขได การรูแจงดวย
ตนเอง  การแสวงหาความรูดวยตัวเองดวยการอบรมฝกฝนทางจิต จึงถือเปนหนทางท่ีดีท่ีสุด  ผูอ่ืน
จะเปนก็แตเพยีงผูแนะนําเทานั้น ตองอาศัยความเพียรพยายามจากบุคคลน้ันๆเอง  ดังพุทธพจนท่ีวา 
สวากฺขาโต  ภควตา   ธมฺโม  สนฺทิฏฐิโก   อกาลิโก   เอหิปสฺสิโก   โอปนายิโก   ปจฺจตฺตํ    เวทิตพฺโพ  
วิญูหีติ๘๙ การแสวงหาความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มิใชเพื่อสนองความตองการของปญญา
ของตัวเองเทานั้น แตเปนการแสวงหาความรูเพื่อความหยั่งถึงสัจธรรม อันนําไปสูความพนจากทุกข 
สรางกระบวนการของวิชชา ซ่ึงเปนเหตุใหเกิดความหลุดพน ความรูท่ีแทจริงของพุทธปรัชญา      
เถรวาทนั้น ตองเปนความรูท่ีสามารถทําลายอวิชชาได ดังกลาวแลว  ผูวจิัยขอสรุปลงในหลัก
ไตรสิกขา ๓ ประการคือ  ตองมีอธิศีลสิกขา คือ การรักษากายวาจาใหเรียบรอยตามครรลองของ
จริยธรรม อธิจิตสิกขา  คือ ฝกจิตของตนใหมีความม่ันคงแนวแน ไมส่ันคลอน และมีความสงบนิง่ 
ตลอดจนถึงการรักษาจิตใหเปนสมาธิ  อธิปญญาสิกขา คือ การมีความรู ความเขาใจสภาพของเหตุ
ปจจัยท่ีเกิดข้ึนอยางแจงชัด ดงัพุทธพจนท่ีปรากฏดังนี้วา“สมาธิอันศีลอบรมแลว ยอมมีผลใหญ ฯลฯ 
จิตอันปญญาอบรมแลวยอมหลุดพนจากอาสวะโดยส้ินเชิงคือกามาสวะ ภวาสวะและอวิชชาสวะ”๙๐  

 หลักไตรสิกขานี้ ถือไดวา เปนหลักของการพัฒนามนุษยใหดําเนนิไปในทิศทางท่ี
ถูกตอง  สามารถดําเนินไปสูเปาหมายสูงสุดได เพราะเปนเคร่ืองมือกําจัดเหตุใหเกิดทุกขใหหมดไป  
กําจัดอวิชชาใหหมดไป มีปญญาเพ่ิมมากขึ้น ความทุกขนั้นก็จะคอยลดลงไป ความสุขก็จะเพิ่มมาก
ข้ึน  จนทําใหหลุดพนจากความทุกขไปในท่ีสุด  ความรูท่ีเกิดจากการปฏิบัติตามหลักของไตรสิกขา
นี้  เปนความรูระดับสูงในพุทธปรัชญาเถรวาท เพราะสามารถทําลายอวิชชาได เรียกความรูช้ันนี้วา 
สัมมาสัมโพธิญาณ คือ ญาณหยั่งรูอริยสัจ  ท่ีเปนเหตุใหพนจากความทุกข  ความรูในพุทธปรัชญา
เถรวาทนี้ มีเปาหมายอยูท่ีการดับทุกข ทําลายอวิชชาคือความไมรู การเรียนรูของมนุษยนั้นตอง
                                                 

 ∗ใหดูเปรียบเทียบขอความท่ีไดอธิบายไปแลวในอลคัททูปมสูตร มัชฌิมนิกายและพุทธทาสขางบน 
 ๘๙ม.มู.(ไทย) ๑๒ / ๗๔  / ๖๓– ๖๔. 
 ๙๐ที.ม.(ไทย) ๑๐ / ๑๘๖ / ๑๓๔. 
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ข้ึนอยูกับปจจยัหลายอยาง แตการเรียนรูท่ีถือวาเปนทางตรงและมีประสิทธิภาพมากที่สุด คือ 
การศึกษาในหลักไตรสิกขา กฎไตรลักษณ อริยสัจและปฏิจจสมุปบาทโดยมีอริยมรรคเปนเคร่ืองมือ
หากตองการจะสรุปข้ันตอนของการศึกษา และนําไปสูการปฏิบัติท่ีมีประสิทธิผล   สรุปยอลงไดวา  

สพฺพปาปสฺส  อกรณํ    ไมพึงทําบาปท้ังปวง 
กุสลสฺสูปสมฺปทา     พึงสรางกุศลใหถึงพรอม 
สจติฺตปริโยทปนํ   พึงทําจิตใหบริสุทธ์ิ ผองแผว 

  พึงปฏิบัติตามหลักธรรมเหลานี้  ดวยความเพียรพยายาม ดังพุทธพจนท่ีไดตรัสยืนยัน
ไววา  วิริเยน  ทุกฺขมจฺเจติ  ปฺญาย วิสุทฺเธติ  บุคคลจะลวงทุกขไดก็เพราะความเพยีร  ยอมบริสุทธ์ิ
ไดก็เพราะปญญา๙๑   

๒.๔ บอเกิดหรือแหลงท่ีมาแหงความรู   (Source of knowledge) 

 พุทธปรัชญาเถรวาท ถือวา บอเกิดหรือแหลงท่ีมาแหงความรูนั้น เปนสวนสําคัญท่ีจะ
ทําใหผูแสวงหาความรูสามารถเขาถึงและรูความจริงได การรูบอเกิดหรือแหลงท่ีมาแหงความรูนัน้
จะทําใหเราเขาใจวา ผลของความรูนั้นมีท่ีมาและองคประกอบอะไรและอยางไรบาง หรือ กอนท่ี
ความรูนั้นจะเกิด ยอมมีท่ีมาอยางไร ดังนัน้ พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงถือวา เปนสวนสําคัญท่ีจะทําให
ผูรูนั้นมีความเขาใจท้ังแหลงท่ีมาแหงความรู และผลของความรูนั้นอยางชัดเจน เพราะการไดรูท้ัง
แหลงท่ีมาและผลของความรูนั้น ยอมจะทําใหเปล้ืองความสงสัยไดส้ิน ดังนั้น จึงไมตองสงสัยวาผล
ของความรูนั้นมีท่ีมาอยางไร และไมตองสงสัยวา ความรูนั้นคืออะไร เพราะแหลงท่ีมาแหงความรูนี้
จะทําหนาท่ีในการตอบคําถามท่ีวา ความรูประเภทไหนเกิดจากแหลงใด ความรูแหลงไหนและชนิด
ใดท่ีจะทําใหมนุษยเม่ือไดเขาถึงแลว ยอมจะทําใหส้ินความสงสัยและหมดกิเลสและบรรลุความพน
ทุกขคือพระนพิพานไปได เม่ือพิจารณาแลวจะพบวา พทุธปรัชญาเถรวาทนั้นไดใหความสําคัญท่ีตัว
บุคคลเปนหลักในการแสวงหาความรู โดยการเนนท่ีกาย (Body) กับจิต (Mind)    ของบุคคล ซ่ึงกาย
นั้นจะเปนแกนกลางของการเรียนรูของจติ เชน ใชกายเปนท่ีตั้งและใชจิตพิจารณารางกาย ยาววา 
หนาคืบ ตามแบบของการเจริญวิปสสนากรรมฐาน๙๒ ซ่ึงเปนกระบวนการของมหาสติปฏฐาน ๔๙๓ 
สวนจิตนัน้จะเปนผูทําหนาท่ีในการตรวจสอบ พิจารณารูตามกระบวนการของรางกาย เม่ือกายมี

                                                 
 ๙๑ขุ.สุ.(ไทย ) ๒๕ / ๑๘๖ / ๕๔๔. 
 ๙๒พระสมภาร  สมภาโร, ธรรมะปฏิบัติ, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ บริษัท สหธรรมิก จํากัด, 

๒๕๔๗), หนา ๙๓,๑๒๖. 
 ๙๓ที.ม.(ไทย) ๑๐ /  ๓๗๓ / ๑๐๑, สํ. ม. (ไทย) ๑๙ / ๓๖๗ / ๒๑๐– ๒๑๑ , อภิ.วิ. (ไทย) ๓๕ / ๓๕๕ 

– ๓๘๙ / ๓๐๖ – ๓๒๗. 
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อารมณใดมากระทบ จิตนัน้ก็จักทําหนาท่ีในการรับรูส่ิงท่ีมากระทบนัน้ เพื่อประมวลเหตุและผลที่
ทําใหเกิดความรูนั้น ดังนั้น  หากรางกายของมนุษยปราศจากจิต กย็อมจะไรความหมาย กายท่ี
ปราศจากจิต ก็มิไดมีความแตกตางอะไรจากทอนซุงท่ีไมมีใจครอง เนือ่งจากจิตตองทําหนาท่ีในการ
ควบคุมและกําหนดทิศทางของการกระทําในทางท่ีดแีละไมดี ฉะนั้น จติจึงมีความสําคัญมากในการ
ดํารงชีวิตของมนุษยในนยันี ้ มีพุทธพจนยืนยนัวา “ธรรมท้ังหลายมีใจเปนหัวหนา มีใจเปนใหญ 
สําเร็จดวยใจ ถาคนมีใจช่ัว ก็จะพูดช่ัวหรือทําช่ัวตามไปดวย    เพราะเหตุแหงความช่ัวนั้น   ทุกข
ยอมติดตามเขาไป   เหมือนลอหมุนตามรอยเทาโคท่ีลากเกวียนไป    ฉะนั้น” และตรัสอีกวา “ธรรม
ท้ังหลายมีใจเปนหัวหนา มีใจเปนใหญ สําเร็จดวยใจ ถาคนมีใจด ี ก็จะพูดดีและทําดีตามไปดวย  
เพราะความดนีั้น  สุขยอมติดตามเขาไป เหมือนเงาติดตามตัวเขาไป ฉะนั้น” ๙๔  จะสังเกตไดจาก
พระพุทธดํารัสท่ีปรากฏนี้ ไดชี้ใหเหน็วา พระองคทรงเนนการทําหนาท่ีของจิตท่ีเหนือกวากายมาก 
จิตเทานั้นท่ีคอยใชคําส่ังกับกายใหตองทําส่ิงนั้นหรือส่ิงนี้เพื่อตัวเองหรือเปนผูคอยบังคับกายใหทํา
ตามคําส่ังหรือความปรารถนาของตน 

 ในสังคารวสูตร  ไดอธิบายความเกีย่วกับแหลงความรูไววา สมณะหรือพราหมณเหลา
ใดเหลาหนึ่ง  แมมีกายและจิตหลีกออกจากกามแลว แตยังมีความพอใจ ความรักใคร ความหลง
ความกระหายและความกระวนกระวายในกามท้ังหลายยงัมิไดละ และยังมิไดระงับ อยางเด็ดขาดใน
ภายใน สมณะและพราหมณผูเจริญเหลานัน้ แมเสวยทกุเวทนาท่ีกลาแข็ง หยาบ เผ็ดรอน  ซ่ึงเกิดข้ึน
เพราะความเพียร ก็เปนผูไมควรแกการรู การเห็น และการตรัสรูอันยอดเยี่ยม แมมิไดเสวย
ทุกขเวทนาท่ีกลาแข็ง หยาบ เผ็ดรอน ซ่ึงเกิดข้ึนเพราะความเพยีร ก็เปนผูไมควรแกการรู การเห็น 
การตรัสรูอันยอดเยีย่ม๙๕  

 อนึ่ง ในจังกีสูตร กลาวไวในความตอนหนึง่วา พระผูมีพระภาค ตรัสถามวา ภารทวาชะ 
บรรดาพราหมณท้ังหลาย  พราหมณสักคนหนึ่งผูกลาวอยางนี้วา “เรารูส่ิงนี้ เราเห็นส่ิงนี้ นี้เทานัน้
จริง อยางหนึง่ไมจริง มีอยูหรือ” กาปทิกมาณพ  ทูลตอบวา “ไมมีเลยทานพระโคดม” พระผูมีพระ
ภาค ตรัสอีกวา “ภารทวาชะ ฤาษีท้ังหลาย ผูเปนบุรพาจารยของพวกพราหมณ คือ ฤาษีอัฏฐกะ ฯลฯ 
ฤาษีภคุ ซ่ึงเปนผูแตงมนตร เปนผูบอกมนตรท่ีพราหมณท้ังหลายในปจจุบันนี้ขับตาม  มนตรบทเกา
ท่ีทานบุรพาจารยพราหมณขับไวแลว บอกไวแลว รวบรวมไวแลว กลาวไดถูกตองตามท่ีทานกลาว
ไวแลว บอกไดถูกตองตามที่ทานบอกไวแลว แมทานเหลานั้น  กก็ลาวอยางนี้วา เราท้ังหลายรู      

                                                 
 ๙๔ขุ.ธ.(ไทย) ๒๕ / ๑- ๒ / ๒๓ - ๒๔. 
 ๙๕ดูเทียบเคียงใน  ม.ม.(ไทย) ๑๓ / ๔๗๒ - ๔๘๖ / ๕๙๘ - ๖๑๔. 
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ส่ิงนี้ เราท้ังหลาย  เห็นส่ิงนี ้  นี้เทานั้นจริง  อยางอ่ืนไมจริง  มีอยูหรือ”๙๖ จากกรณีนี้ ทําใหทราบได
วา ความรูนัน้ตองพิสูจนไดจากความประจักษ ไมควรเช่ือตามๆกันมา  ในจังกีสูตรนี้ จึงเปนบรรทัด
ฐานของการแสวงหาความรูท่ีสมบูรณและตรงตามความเปนจริงไดมากท่ีสุด 

 ในปฐมทวยสูตร  กลาวไววา แหลงเกดิของความรูนั้นตองเกิดข้ึนจากจักษุไปกระทบ
กับรูป  ความรูจึงเกิดข้ึน ฯลฯ  มีความปรากฏตอนหน่ึงวา “ ภิกษุท้ังหลาย   เราจักแสดงธรรมคูกัน
แกเธอทั้งหลาย   เธอท้ังหลายจงฟง  กลาวคือ จักขุกับรูป โสตะกับสัททะ ฆานะกับคันธะ ชิวหากบั
รส กายกับโผฏฐัพพะ มโนกับธรรมารมณ๙๗ เปนตน 

 ตามนัยของพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น ถือวา มนุษยเปนผูรับรูท้ังโลกภายนอกและโลก
ภายในได โดยอาศัยอายตนะภายใน คือ ตา ฯลฯ ใจ และภายนอก คือ รูป ฯลฯ ธรรมารมณ เปน
ศูนยกลาง ถือวา เปนเคร่ืองมือท่ีสําคัญของความรู  เราเรียกวา “แหลงท่ีมาของความรู” การทํางาน
ของอายตนะภายในและภายนอกน้ัน ยอมทํางานประสานกันอยางเปนระบบ เม่ือมีการประสานงาน
กันอยางเปนระบบแลว ผลท่ีจะไดรับก็คือองคแหงความรู ดังนั้น ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น จงึ
กลาววา แหลงท่ีมาแหงความรูท่ีแทจริง ก็คือ อายตนะภายในและภายนอกมาประสานการทํางาน
ตามหนาท่ีของกันและกัน เร่ืองดังกลาว มีคําอธิบายเกีย่วกับทรรศนะของความรูในพุทธปรัชญา    
เถรวาทไววา  ขาแตพระองคผูเจริญ  ท่ีเราเรียกกันวาโลก โลก ดังนี้  ดวยเหตุเพียงไร จึงเรียกวา โลก
หรือบัญญัติวาโลก เลา  พระพุทธเจาคะ ฯลฯ ยอมมีโลก หรือบัญญัติวา เปนโลก๙๘  ดังนั้น  จึง
สามารถสรุปไดวา อายตนะภายในและภายนอกมีความสําคัญยิ่งตอการเกิดข้ึนของความรู อายตนะ
ภายในและภายนอกน้ัน เปนผัสสะของกันและกัน เพราะการจะรูจกัโลกไดนัน้ ตองมีผัสสะหรือการ
ประจักษ ดวยประสาทสัมผัสเสียกอน กลาวอีกนยัวา การท่ีมนุษยมีผัสสะหรือการมีความประจักษ
ดวยประสาทสัมผัสนั้น จึงทําใหมนษุยรูจักโลก  ในโลกสูตร มีพุทธพจนวา จกัขุวิญญาณเกดิข้ึน
เพราะอาศัยตาและรูปฯลฯ ดังนั้น อายตนะและอารมณตางๆ ก็เหมือนกัน๙๙ และในสฬายตนวิภงัค
สูตร   ไดทรงกลาวไวอีกวา บุคคลอาศัยจักษุและรูป ฯลฯ จึงเกดิมโนวญิญาณ๑๐๐ ความประสานกัน
ของอายตนะภายในและภายนอก  จึงทําใหเกิดความรูข้ึน กระบวนการรับรูของพุทธปรัชญาเถรวาท
นั้น    เม่ือจะใหสมบูรณหรือมีประสิทธิภาพตองประกอบดวยองคประกอบ ๓ ประการ คือ อายตนะ

                                                 
 ๙๖ม.ม.(ไทย)  ๑๓ / ๔๒๒ – ๔๓๕ / ๕๓๐ – ๕๔๗. 

 
๙๗ดูรายละเอียดใน  สํ.สฬ.(ไทย)  ๑๘ / ๙๒ - ๙๓  / ๙๔ - ๙๕. 

 ๙๘สํ.สฬ.(ไทย)  ๑๘ / ๖๘ / ๕๘. 
 ๙๙สํ.นิ.(ไทย)  ๑๖ / ๔๒๑ / ๔๗๗. 
 ๑๐๐ม.อุ.(ไทย)  ๑๔ / ๔๒๑ / ๔๗๗. 
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๔๕ 

ภายในกับภายนอก เปนเสนทางแหงการรับรู  กลาวคือ อารมณหรือวตัถุ และจิตหรือวิญญาณ อัน
เปนเคร่ืองมือท่ีทําหนาท่ี  เม่ือองคประกอบท้ัง ๓ ประการรวมกนัทําหนาท่ีโดยพรอมเพรียงกัน 
ความรูจึงเกดิข้ึน เราจึงเรียกวา ผัสสะ (Sensation)  ผัสสะเปนกระบวนการสําคัญในข้ันตอนของการ
รับรูของจิตซ่ึงเปนขอมูลจากโลกภายนอก เม่ือจิตรับรูอารมณ เวทนา (Feeling)  วญิญาณ  และ 
สัญญา  ก็จะเกิดข้ึนตามมา  ผลก็คือจะทําใหความรูเกิดข้ึน  อนึ่ง  จิตนั้น ยอมมิไดทําหนาท่ีในการ
รับรูเพียงลําพงั แตยังไดรับการปรุงแตงจากส่ิงท่ีตนเองรับรูนั้น ดวยอํานาจแหงกเิลสอีกดวย ซ่ึง
กระบวนการเหลานี้ ยอมจะดําเนินการไปตามข้ันตอนโดยลําดับ และอารมณก็คือโลกท่ีปรากฏ
ลักษณะแหงอาการแกมนุษยทางอายตนะตางๆ การรับรูอารมณเหลานีเ้ปนส่ิงจําเปน ซ่ึงจะชวยให
มนุษยมีความสามารถในการเกี่ยวของกับโลก ในกระบวนการรับรูนี้ เวทนาก็เปนสวนประกอบ
สําคัญอยางหนึ่งโดยการทําหนาท่ีเปนเคร่ืองช้ีแนะระบบการดําเนนิชีวิต หรือเปนเคร่ืองมือท่ีทําให
สัญชาตญาณเกิดข้ึน   ดังนั้น  เวทนาจึงเปนตัวชวยใหกระบวนการรับรูดําเนินตอไปได มันจะ
สามารถสรางความรูความเขาใจ ท่ีครบบริบูรณเปนประโยชนยิ่งข้ึน  อนึ่ง  เราทราบแลววา พุทธ
ปรัชญาเถรวาทนั้น เนนกระบวนการเกดิความรูทางกายและทางจิตควบคูกันไป แตการเกิดความรู
เพียงเพราะการอาศัยกายและจิตเทานั้นยอมไมได จึงจําเปนตองมีส่ิงอ่ืนมาเปนตัวแปรดวย  

 กรณีนี้  พระธรรมปฎก  ไดกลาวไววา ตากระทบรูป  เกิดความรูเรียกวา เห็น หู กระทบ
เสียง  เกิดความรูเรียกวา ไดยิน เปนตน ความรูเฉพาะแตละดานนีเ้รียกวา วิญญาณ แปลวา ความรู
แจงอารมณ  ดังนั้น  วิญญาณ จึงมี ๖ อยางเทากับอายตนะและส่ิงท่ีถูกรู ๖ คู คือ วิญญาณทางตา 
ไดแก การเหน็ ฯลฯ วิญญาณทางใจ ไดแก รูอารมณทางใจ สรุปไดวา อายตนะหรืออารมณและ
วิญญาณ ๖  มีความเกีย่วเนื่องกัน กลาวคือ จักขุ เปนแดนรับรูรูป เกิดความรู เรียกวา  จักขุวิญญาณ
ฯลฯ จิตเปนแดนรับรูธรรม เรียกวา รูอารมณทางใจ๑๐๑  แมวา วิญญาณจะตองอาศัยอายตนะและ
อารมณกระทบกันจึงจะเกิดข้ึนได กจ็ริง แตถึงอยางนั้น การที่อารมณเขามาปรากฏแกอายตนะ กใ็ช
วาจะทําใหวิญญาณเกิดข้ึนไดเสมอไป จําเปนตองมีความใสใจ  ความกําหนดในใจ  หรือความใฝใจ
ประกอบอยูดวย วิญญาณนัน้ๆ จึงจะเกดิข้ึน  ดังนั้น  การรับรูท่ีบริบูรณนั้นจะตองมีองคประกอบ
ครบ ๓ นี้ คือ อายตนะ อารมณ และวิญญาณ  ฉะนั้น เราจึงเรียกวา แหลงท่ีมาแหงความรู  ผัสสะ ถือ
วา เปนข้ันตอนสําคัญในกระบวนการเรียนรู  เม่ือผัสสะเกดิข้ึนแลว  กระบวนธรรมก็ดําเนนิตอไป 
เร่ิมต้ังแตความรูสึกตออารมณท่ีรับรูเขามาน้ัน ปฏิกิริยาอยางอ่ืนของการนําอารมณนั้นไปคิดปรุง
แตง ตลอดจนการแสดงออกตางๆ ท่ีสืบเนื่องไปตามลําดับ ในกระบวนการธรรมน้ี  ส่ิงท่ีควรสนใจ
เปนพิเศษในข้ันการรับรูนี้ ก็คือ ความรูสึกตออารมณท่ีรับรูเขามาซ่ึงเกิดข้ึนในลําดับถัดจากผัสสะ 

                                                 
 ๑๐๑พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๓๕-๓๖. 
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๔๖ 

ความรูสึกนี้ในภาษาธรรมเรียกวา เวทนา แปลวา การเสวยอารมณหรือการเสพรสอารมณ  คือ 
ความรูสึกตออารมณท่ีรับเขามาน้ันโดยความรูสึกวาเปนสุขหรือเปนทุกข ๑๐๒ การรับรูท่ีเรียกวา 
เวทนานี้ จะพบวา มีกระบวนการรับรูท่ีสามารถแบงออกเปน ๒ สาย คือ สายวิวัฏฏะ  หมายถึง  
กระบวนการรับรูท่ีบริสุทธ์ิ เปนการรับรูท่ีเปนธรรมชาติลวนๆ ไมมีการปรุงแตงใหเบ่ียงเบนไปจาก
ความเปนจริง สามารถรูตามสภาพความเปนจริง และสังสารวัฏฏะ หมายถึง กระบวนการท่ีเสพเสวย
โลกเปนกระบวนการรับรูท่ีบริสุทธ์ิเหมือนกัน ความรูสายวิวัฏฏะนี ้ ความรูในแบบของเวทนาจะมี
บทบาทนอยมาก แตความรูท่ีเปนเวทนานั้น จะมีบทบาทในสายของความรูแบบสังสารวัฏฏะ
มากกวา ถือวา มีอิทธิพลเปนอยางมากเพราะสามารถบีบค้ันความเปนไปของกระบวนการท้ังหมด 
ใหดําเนินไปทางกุศล อกุศลหรืออัพยากฤตได  แตท้ังนีก้ารจะดําเนินไปทางกุศล อกุศลหรืออัพยาก
ฤตนั้น ก็จะตองข้ึนอยูกับแรงผลักดันของตัณหา มานะ ทิฏฐิ จะทําใหสัตวบุคคล  ตัวตน เปนเหตุให
มีความเขาใจผิดไปจากความจริง ซ่ึงจะทําใหยดึม่ันถือม่ันในส่ิงท่ีตนเช่ือ เกดิเปนความผูกพนั
หมุนเวียนไปไมมีท่ีส้ินสุด จะเหน็ไดวา กระบวนการรับรูท้ัง ๒ สาย คือ การรับรูแบบเสพเสวยโลก 
(สังสารวัฏ) และการรับรูแบบความหลุดพน (ววิัฏฏะ) จะเร่ิมตนจากอายตนะภายในจนถึงเวทนา
และสัญญาจะเปนข้ันตอนของการรับรูท่ีสําคัญ  สัญญาจะเปนตัวช้ีวา การรับรูนั้นเปนไปในลักษณะ
ใด เพราะสัญญาเปนจุดแยก  ระหวางปญญากับอวิชชา๑๐๓ มี ๒  ประเภท  คือ สัญญาบริสุทธ์ิ  เปน
กระบวนการรับรูโดยธรรมชาติของจิต ท่ีมองสรรพส่ิงตามความเปนจริงตามเหตุปจจยั  พระตถาคต
ไดตรัสไวในพาหิยสูตรวา  “พาหยิะ  เพราะเหตุนั้น  เธอพึงศึกษาอยางนี้วา เม่ือเหน็รูปก็สักแตวา
เห็น เม่ือฟงเสียงก็สักแตวาฟง  เม่ือรับรูอารมณท่ีไดรับรู ก็สักแตวารับรู เม่ือแจงธรรมารมณท่ีรูแจงก็
สักแตวารูแจง ฯลฯ เธอจักไมมีในโลกน้ี ไมมีในโลกอ่ืน ไมมีในระหวางโลกท้ัง ๒ นี้เปนท่ีสุดแหง
ทุกข๑๐๔ และปปญจสัญญา เปนกระบวนการรับรูท่ีไดรับการปรุงแตงแหงกิเลส ฯลฯ บุคคลผูติดอยู
ในปปญจสัญญา เปนการปรุงแตงจากกิเลสและตัณหานี ้  จัดวา เปนผูมีอวิชชา ไมสามารถทําใหพน
จากทุกข ดังคําวา“ผูใด ประกอบดวยปปญจสัญญายินดี ใน ปปญจสัญญา ผูนั้น ยอมไมไดเชยชม
พระนิพพานท่ีเกษมจากโยคะ”๑๐๕ เม่ือกลาวโดยสรุป  สัญญาเปนจุดแยกท่ีสําคัญทําใหเกดิปญญา ถา
สามารถรับรูโดยกระบวนการทางธรรมชาติลวนๆ ไมมีการเบ่ียงเบนไปจากความเปนจริง ก็สามารถ
ทําใหหลุดพนจากความทุกขได คือ การบรรลุพระนิพพาน เรียกวา สัญญาบริสุทธ์ิหรือกระบวนการ

                                                 
 ๑๐๒ดูรายละเอียดใน พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา  ๓๖- ๓๗. 
 ๑๐๓พระมหาวิรัตน    อภิธมฺโม,“ การศึกษาวิเคราะหพรมแดนความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทกับ เด 

วิด ฮิวส”, หนา ๑๓. 
 ๑๐๔ขุ.ธ.(ไทย)  ๒๕ / ๑๐ / ๑๘๖. 

 ๑๐๕องฺ.ปฺจก.(ไทย)  ๒๒ / ๒๘๖ / ๑๓๙. 
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๔๗ 

รับรูแบบวิวัฏฏะ สวนกระบวนการรับรูท่ีถูกปรุงแตงจาก ตณัหา มานะ ทิฏฐแิละอกุศลท้ังหลาย    
ซ่ึงจะทําใหกระบวนการรับรูตองคลาดเคล่ือนจากความเปนจริงกระบวนการนี้ เรียกวา ปปญจธรรม 
หรือกระบวนการรับรูแบบสังสารวัฏฏะ  

 ผูวิจัย  เหน็วา  แหลงความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีหลายนยั  หลายข้ันตอน และ
หลายวิธีการ  แตความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนี้ เม่ือพิจารณาจะเหน็ไดวา มี ๒ ลักษณะ คือ           
๑.ลักษณะท่ีเปนนามธรรม เชน การฝกจิต การอบรมจิต การบมเพาะจิตจากภายใน เปนตน            
๒.ลักษณะท่ีเปนรูปธรรม เชน การปฏิบัติทางกายมีการปฏิบัติตามอริยมรรคมีองค ๘ และการปฏิบัติ
ตามไตรสิกขา เปนตน ถึงแมวา วิธีการแรกจะใชกระบวนการผานทางจิตโดยตรง แตก็ยังมีกายเปน
ท่ีตั้งเพื่อเปนเคร่ืองมือของการปฏิบัติทางจิต  สวนวิธีท่ี ๒ นัน้จะเหน็ไดชัดวา ใชกระบวนการทาง
กายเปนหนทางแหงการปฏิบัติโดยตรง เพราะใชในการปฏิบัติเพื่อดําเนินไปสูกฎเกณฑท่ีไดวางไว 
ดังกลาว เพื่อนําไปสูการทํางานของจิต แตในท่ีสุดไมวาวิธีการใด กต็องผานทางกายไปสูจิตท้ังนั้น 
เพียงแตกระบวนการแรกเปนทางตรง สวนวิธีท่ี ๒ นั้นเปนทางออม สําหรับการพนจากทุกข  แหลง
ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทเนน วา ตองเกิดจากการศึกษาอบรม เพื่อพัฒนาใหเกิดความรู ผูวิจัย
เห็นวา  แหลงท่ีมาแหงความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทหรือปญญาท่ีจะนําไปสูการส้ินกิเลส อาสวะ 
หรือการดับทุกข  และนําไปสูการบรรลุธรรม   คือ  การรูแจงพระนพิพานนั้น มีอยู  ๒ วิธีการ คือ 
การปฏิบัติตามกระบวนของปญญา ๓ ประการ มสุีตมยปญญา เปนตน และการปฏิบัติตาม
กระบวนการของไตรสิกขา  

 ๒.๔.๑ การศึกษาปญญาในกระบวนการไตรสิกขา   

 ปญญาในไตรสิกขา คือ ศีล  สมาธิ  และปญญา ในหลักการนี้จะเปนเคร่ืองมือของการ
พัฒนาปญญาใหสามารถบรรลุธรรมได เม่ือกลาวใหพิสดาร ศีล สมาธิ ปญญา ก็คือ  การปฏิบัติตาม
อริยมรรคมีองค ๘ เพราะเม่ือแบงข้ันตอนของการทํางานแลว กจ็ะสามารถสงเคราะหเขาใน
ไตรสิกขา  กลาวคือ สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะและสัมมาอาชีวะ สงเคราะหเขาในศีล สัมมาวายามะ 

สัมมาสติ และสัมมาสมาธิ สงเคราะหเขาในสมาธิ สัมมาทิฏฐิ สัมมาสังกัปปะ∗สงเคราะหเขาใน
ปญญา   
 งานวิจยัช้ินนี ้ จะพิจารณาอริยมรรควาดวยสัมมาทิฏฐิ เพราะถือวา มีความสําคัญใน
เบ้ืองตน และจะกลาวในหลักการของไตรสิกขา  ดังนี ้

                                                 
 ∗การจัดหมวดหมูน้ีใหดูรายละเอียดใน พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต),พุทธธรรม, หนา ๙๑๔-๙๑๕. 
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๔๘ 

 สัมมาทิฏฐิ คือ ความเห็นถูกตองตามความเปนจริง  หมายถึง การเหน็ธรรมชาติตาม
สภาพของความเปนจริง เชน เห็นวา ชวีิตของมนุษยเปนสภาวะไมเท่ียง เปนทุกข เปนอนัตตา เพราะ
ถูกครอบงําจากไตรลักษณ การเห็นความจริงอยางถูกตองนั้นยอมทําใหมนษุยเขาใจความจริงได 
ฯลฯ และสามารถเขาถึงพระนิพพานได พระพุทธเจาไดตรัสยืนยันไวในอนิจจสูตรสังยุตตนกิาย ขัน
ธวารวรรควา ภิกษุท้ังหลาย รูปไมเท่ียง ส่ิงใดไมเท่ียง ส่ิงนั้นเปนทุกข ส่ิงใดเปนทุกขส่ิงนั้นเปน
อนัตตา  ส่ิงใด เปนอนัตตา ส่ิงนั้น เธอท้ังหลายพ่ึงเห็นดวยปญญาอันชอบตามความเปนจริงอยางนี้
วา นั่นมิใชของเรา เราไมเปนนั่น นั่นมิใชอนัตตาของเรา เม่ือเห็นดวยปญญาอันชอบตามความเปน
จริงอยางนี้ จิตยอมคลายกําหนัด หลุดพนจากอาสวะท้ังหลาย เพราะไมถือม่ัน๑๐๖  สัมมาทิฏฐินี้ เม่ือ
พิจารณาเห็นตามสภาพความเปนจริงแลว ยอมทําใหเกิดความหนายในสังขาร ฯลฯ วิชชา คือ 
ความรูแจงก็จกัเกิดข้ึน จึงทําใหอวิชชาดับไป จิตก็จะหลุดพนจากกิเลส ฉะนั้น สัมมาทิฏฐิ จึงถือวา 
เปนองคประกอบหลักท่ีสําคัญของอริยมรรคในฐานะท่ีเปนจุดเร่ิมตนของการพิจารณา ท่ีทําใหเกิด
ปญญา  ความรูช้ันสัมมาทิฏฐินี้ จะตองพัฒนาใหเกดิความบริสุทธ์ิ  จึงจะนําไปสูการส้ินกิเลสได  
การพัฒนานัน้ตองอาศัยปจจยั ๒ ประการ คือ ปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการ ซ่ึงจะทําใหเกิด
ปญญาฝายดี ดังพุทธพจนท่ีวา ภิกษุท้ังหลาย ปจจัยเพื่อใหเกิดข้ึนของสัมมาทิฏฐิ มี ๒ ประการ คือ 
ปรโตโฆสะ ๑ โยนิโสมนสิการ ๑๑๐๗  มีอธิบาย ดังนี ้

 ปรโตโฆสะ   หมายถึง  ปจจยัภายนอก  การศึกษาจากผูอ่ืน  การไดรับการส่ังสอน  การ 
แนะนํา การถายทอด ความรูท่ีไดจากภายนอกตัว ส่ิงเราภายนอก หรือ ความรูอันเปนปจจยัท่ีไดจาก
สภาพแวดลอมภายนอก ในท่ีนีห้มายเอาเฉพาะสวนท่ีดหีรือเปนกุศลเทานั้น โยนิโสมนสิการ  
หมายถึง  การพิจารณากระทําไวในใจโดยอุบายอันแยบคาย กลาวคือ การใครครวญอยางเปนระบบ
ตามหลักของเหตุผล การวิเคราะห การเลือกเฟน การวิจยั  การแยกแยะ การคิดใหเปนระเบียบ  คิด
ใหกวางอยางทะลุปรุโปรง ตามนัยของเหตุปจจัย โยนิโสมนสิการนี้ เปนกระบวนสําคัญสําหรับการ
รับรูเพราะมีหนาท่ี ในการพจิารณาหาเหตุผลของความจริงตามสภาพท่ีปรากฏ มองเห็นดวยความรู
อันบริสุทธ์ิ ไมตกไปในอํานาจของกิเลส  สัมมาทิฏฐินี้ ตองใชโยนิโสมนสิการเปนเคร่ืองมือ  จึงจะ
เขาถึงเปาหมายสูงสุดในพุทธปรัชญาเถรวาทได มีหลักฐานปรากฏในคัมภีรซ่ึงพอจะรวบรวมมาโดย
ยอ ดังนี้วา โยนิโสมนสิการ  เปนเหตุใหกศุลธรรมท่ียังไมเกิดข้ึน ก็เกดิข้ึนและอกุศลธรรมท่ีเกิดข้ึน
แลว ก็เส่ือมไป ฯลฯ๑๐๘ เปนเหตุใหโพชฌงคเกิดข้ึนและท่ีเกิดข้ึนแลวก็ถึงความเจริญเต็มท่ี ฯลฯ๑๐๙ 

                                                 
 ๑๐๖สํ.ข.(ไทย) ๑๗ / ๕๔ / ๖๒. 
 ๑๐๗องฺ.ทุก.(ไทย) ๒๐ / ๑๒๗ / ๑๑๕. 
 ๑๐๘อง.เอก.(ไทย)  ๒๐ / ๖๗ / ๑๒. 
 ๑๐๙อง.เอก.(ไทย)  ๒๐ / ๗๕  / ๑๔. 
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๔๙ 

เปนเหตุใหสัมมาทิฏฐิเกิดข้ึนและท่ีเกดิข้ึนแลวก็เจริญยิ่งข้ึน ฯลฯ๑๑๐ เปนเหตุใหเจริญในมรรคมีองค 
๘ ฯลฯ๑๑๑ เปนไปเพื่อดํารงม่ัน ไมเส่ือมสูญ ไมหายไปแหงพระสัทธรรม ฯลฯ๑๑๒ เปนไปเพื่อการ
บรรลุประโยชนสูงสุด เปนตน๑๑๓ เม่ือกลาวโดยสรุปท้ังโยนิโสมนสิการและปรโตโฆสะนี้จะตองอิง
อาศัยซ่ึงกันและกัน     เพราะการจะวเิคราะหหรือพจิารณาอะไรนั้น  จําตองมีขอมูลจากปรโตโฆสะ
เสมอ จะเปนไปไมไดเลยวา การวิเคราะหนั้นจะเกิดข้ึนได เพราะไมมีขอมูลจากภายนอก   
ไตรสิกขานั้น มีดังนี ้ 
 ๑.อธิศีลสิกขา หมายถึง ธรรมท่ีมีเจตนาของบุคคลผูงดเวนจากปาณาติบาต เปนตน 
และของบุคคลผูบําเพ็ญวัตรปฏิบัติอยู๑๑๔ บุคคลผูมีศีลนี้ จักตองมีการฝกความประพฤติสุจริตทาง
กาย วาจา และอาชีวะ หมายถึง  รวมเอาองคมรรคขอสัมมาวาจา เปนตน ดวยศีลสิกขานี้เปนเบ้ืองตน
ของการปฏิบัติ จึงมีความหมายและขอบเขตท่ีกวางขวางมาก สามารถแบงออกไดหลายระดับ ในแต
ละระดับกย็อมจะเกื้อกูลแกมรรค เม่ือมีการฝกฝนทางวนิัยเพ่ือความดงีามยิ่งข้ึนไปแลว ก็จะชวยปด
กั้นความช่ัวราย เพิ่มพนูโอกาสแหงการดําเนินชีวิตและการปฏิบัติกิจเพือ่ความดีงามหรือคุณคาอ่ืน ๆ 
ยิ่งข้ึนไป 
 ๒.อธิจิตสิกขา หมายถึง การฝกฝนดานคุณภาพของจิต ไดแก การรวมเอาองคมรรคขอ
สัมมาวายามะ สัมมาสติและสัมมาสมาธิเขามา เพื่อการฝกใหมีจิตใจเขมแข็ง มีความม่ันคง ควบคุม
ตนเองได มีสมาธิ มีจิตท่ีสงบ ฯลฯ ส่ิงรบกวนจากปจจัยภายนอก ปราศจากความเศราหมอง อยูใน
สภาพเหมาะแกการใชงานมากท่ีสุด โดยเฉพาะการใชปญญาอยางลึกซ้ึงและตรงตามความเปนจริง 
 ๓.อธิปญญาสิกขา หมายถึง การฝกปญญาเพ่ือใหเกิดความรู ความเขาใจสรรพส่ิงตาม
ความเปนจริง เปนตน ไมมีกิเลสแอบแฝง คิดพิจารณากิจท้ังปวง ในทางท่ีเปนประโยชนอยาง
แทจริง๑๑๕ 
 ผูวิจัยเห็นวา การปฏิบัติตามหลักการของสัมมาทิฏฐิในเบ้ืองตน มีปรโตโฆสะและ
โยนิโสมนสิการเปนพื้นฐานแหงองคประกอบของความรู ยอมเปนแหลงความรูท่ีดีท่ีสุด และการ
ปฏิบัติตามหลักการของไตรสิกขานี้ กย็อมจะชวยเสริมสรางองคแหงความรูไดดเียีย่ม มากยิ่งข้ึน  
จนสามารถนําไปสูการพัฒนาปญญาในท่ีสุด และทําใหเกิดความเห็นแจงในอริยสัจ จนสามารถทํา
ตนใหขามพนจากทุกขไปไดในท่ีสุด คือ การปราศจากการมีกิเลสอาสวะท้ังหลาย  ดังนั้น แหลงท่ีมา
                                                 

 ๑๑๐อง.เอก.(ไทย)  ๒๐ / ๓๐๓ / ๓๙. 
 ๑๑๑สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๖๒ / ๔๗. 
 ๑๑๒อง.เอก.(ไทย)  ๒๐ / ๑๒๓  / ๑๙. 
 ๑๑๓ขุ.อิติ.(ไทย)  ๒๕ / ๑๖ / ๓๖๐. 
 ๑๑๔พระพุทธโฆสเถระ,คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๙. 
 ๑๑๕พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๑๙๔-๑๙๕. 
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๕๐ 

แหงความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนี้ จงึมีหลายระดับ หลายข้ันตอน หลายวธีิการและหลาย
กระบวนการ ข้ึนอยูกับการนําเอาไปใชและความถนัดของผูจะนําไปปฏิบัตินั้น แตโดยหลักการแลว 
ไมวาจะวิธีการหรือข้ันตอนไหนกย็อมเกิดประโยชนไดท้ังนั้น ตางก็แตวาเปนไปไดโดยทางตรง
หรือทางออมเทานั้น มนษุยบางคนอาจจะไมมีความถนัดในการปฏิบัติทางตรง แตมีความถนดัใน
กระบวนการทางออม มนุษยบางคนมีความถนัดในการปฏิบัตทิางตรง ไมมีความถนัดทางออม 
ดังนั้น จึงควรเลือกวิธีการปฏิบัติใหตรงกบัจริตของตนเองน้ัน เพื่อจักไดเกดิประโยชนสูงสุดและมี
คาท่ีสุดแกบุคคลผูนั้นๆ เพราะปรโตโฆสะและโยนิโสมนสิการนั้น เปนแดนเกดิของสัมมาทิฏฐิ
สัมฤทธ์ิผลเปนความรู  ดังกลาว 

๒.๕  เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู  (The  judgment  of  knowledge ) 

 ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มหีลายระดับ มีหลายข้ันตอน มีหลายกระบวนการ  
ดังนั้น การจะสรุปวา มนุษยควรใชเกณฑอันไหนเปนมาตรฐาน ก็อาจเปนเร่ืองยากที่จะบงช้ีใหชัด
ลงไปได  อนึ่ง ระดับของความรูบางประการก็อาจมีความเหมาะสมกบับุคคลอีกคนหนึ่ง แตกับอีก
บุคคลหน่ึงกลับไมเหมาะสมเลยก็มี ดังนั้น ทางออกท่ีดท่ีีสุด ก็คือ การเลือกประเภทของความรูท่ี
เหมาะสมกับจริตของตนเอง  นาจะเปนส่ิงท่ีดีท่ีสุด  ผูวจิัย  จึงใครขอนําเสนอองคความรูบางสวน
เพื่อเปนองคประกอบในการพิจารณา และเปนเคร่ืองมือของการตัดสินความถูกตองแหงความรู 
กลาวคือ ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น  เม่ือวิเคราะหโดยสรุปแลว จะพบวา ความรูท่ีจะนําไปสู
ความจริงนั้น  มี ๔ ประการ ไดแก ๑.ความรูท่ีนําไปสูความจริงช้ันสมมติสัจจะ ๒.ความรูท่ีนําไปสู
ความจริงช้ันสภาวสัจจะ ๓.ความรูท่ีนําไปสูความจริงช้ันอริยสัจจะ ๔.ความรูท่ีนําไปสูความจริงช้ัน
ปรมัตถสัจจะ๑๑๖ 

 จากคํานยิามนี ้ เราอาจพิจารณาสรุปไดวา นอกจากจะใชความเหมาะสมคือความถนัด
ของบุคคล เปนเกณฑวดัมาตรฐานของความรูแลว ก็ตาม  แตกย็ังมีมาตรฐานท่ีพอจะนํามาพิจารณา
เพื่อใหเห็นวา ยังมีมาตรฐานท่ีพอจะพิจารณาใชเปนเกณฑตัดสินความรูได ถึงแมจะรูวาเปนเร่ือง
ยากก็ตาม  พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ถือวา ความรูเปนองคประกอบแรกท่ีสําคัญท่ีสุดในการดําเนิน
ชีวิตของมนุษยเพื่อใหเกดิประโยชนสูงสุด นับต้ังแตการดําเนนิชีวติในแบบธรรมดา จนถึงการ
ดําเนินชีวิตไปสูจุดมุงหมายสูงสุดคือความพนจากทุกข  ฉะนั้น  ความรูท่ีมนษุยจะไดรับนัน้จึง
จําเปนตองเปนความรูท่ีมีมาตรฐานชัดเจน และตองเปนความรูท่ีถูกตองดวย ความรูท่ีถูกตองนี้คือ
ความรูท่ีตนไดรับรูนั้น ตองมีสภาพตรงตามความเปนจริง จึงจะเกดิประโยชนสูงสุดแกตนผูรู 

                                                 
 ๑๑๖บุญมี  แทนแกว, พระพุทธศาสนากับปรัชญา, หนา  ๓๕ – ๓๗. 
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จุดมุงหมายของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนี้ ก็คือ การรูแจง เหน็จริง ตามสภาวะเปนจริง 
กลาวคือ การรูแจงในความทุกข ฯลฯ และการรูแจงในกระบวนการดับไปแหงความทุกข  เรียกวา 
การรูแจงในอริยสัจ ๔ การรูแจงนี้ ยอมทําใหบุคคลสามารถหลุดพนจากความทุกขไดและพนจาก
สังสารวัฏได  เปนท่ีทราบอยูแลววา ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มุงเนนไปท่ีความหลุดพน 
เราจะทราบไดอยางไรวา ความรูชนิดไหนเปนความรูท่ีมคีวามถูกตอง  เปนความรูท่ีเม่ือบุคคลใดมี
แลว จะทําใหพนจากความทุกขไดจริง  

 หลักการเชิงปรัชญาตอการพิสูจนความจริง 
 เกณฑการตัดสินความรูโดยทั่วไปแลว ปรัชญาทุกสํานัก   ยอมมีหลักการเปนของ
ตนเอง  แตโดยสวนมาก  หลักการของแตละสํานักนั้น จะใชรูปแบบท่ีคลายกัน จะแตกตางกันอยู
บาง  ก็เฉพาะประเด็นปลีกยอยเทานั้น  
 ทฤษฎีการพิสูจนความจริงนัน้ หมายถึง การสืบคน ศึกษาและการวเิคราะหธรรมชาติ 
แหลงท่ีมา ประเภทของความรู เพื่อหาบทสรุปวา อะไรคือ ความรู  ในทางปรัชญาแลว การได
คําตอบอันเปนเหตุแหงการส้ินความสงสัย  ถือวา  เปนผลสรุปและสามารถบรรลุถึงความจริงได 

 กรณีนี้ พุทธปรัชญาเถรวาท ตอบวา  ความรูท่ีจะทําใหเกิดความถูกตองนั้น ตองเปน

ความรูท่ีปราศจากวปิลาส ๓ ประการ คือ สัญญาวิปลาส จิตวิปลาส และ ทิฏฐิวิปลาส∗  เม่ือ
ปราศจากความรูท่ีเปนวิปลาสนี้แลว กย็อมเขาถึงความรูท่ีแทจริงได คือ สามารถรูความจริงไดตรง
ตามสภาพของความเปนจริง เชน รูส่ิงท่ีเท่ียงวา เท่ียง รูส่ิงท่ีไมเท่ียงวาไมเท่ียง  ดังพระดํารัสวา         
“ภิกษุท้ังหลาย สัญญาวิปลาส จิตวิปลาส ทิฏฐิวิปลาส มี ๔ อยางนี ้  และ ๔ อยางมีอะไรบาง  ?   
กลาวคือ  

สัญญาวิปลาส   จิตวิปลาส   ทิฏฐิวิปลาส  ในส่ิงไมเท่ียง  วา เท่ียง 
สัญญาวิปลาส   จิตวิปลาส   ทิฏฐิวิปลาส  ในส่ิงท่ีเปนทุกข  วา เปนสุข 
สัญญาวิปลาส   จิตวิปลาส   ทิฏฐิวิปลาส  ในส่ิงท่ีมิใชตัวตน  วา  ตวัตน 
สัญญาวิปลาส   จิตวิปลาส   ทิฏฐิวิปลาส  ในส่ิงท่ีไมงาม  วา  งาม ”๑๑๗    

ดังนั้น วิธีการนี้ จึงจัดเปนบรรทัดฐานในการวัดเกณฑมาตรฐานของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท
ได  พึงทราบวา วิปลาสเหลานี้ ยอมเปนอุปสรรคตอการเจริญปญญา จึงจําเปนตองใชโยนิโส
มนสิการและสัมมาทิฏฐิ เขาชวยในการพิจารณาตัดสินวา ส่ิงท่ีตนเองพิจารณาเห็นและเขาใจนั้น
ถูกตองหรือไม  

                                                 
 ∗เคยอธิบายไวแลว. 
 ๑๑๗องฺ.จตุกฺก.(ไทย)  ๒๑ / ๔๙ / ๖๖., ขุ.ปฏิ.(ไทย)  ๓๑ / ๕๒๕ / ๔๑๗. 
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 วิธีการตรวจสอบความรูวา มีความถูกตองหรือไม  ยอมมีเกณฑอะไร  เปนมาตรฐานใน
การวัดความรูนั้นๆ ในขอนีม้ีเร่ืองราวท่ีเกดิข้ึนในสมัยพทุธกาล มีเนื้อหาปรากฏในพระสูตร ดังนีว้า 
มีชาวกาลามะแหงนครเกสปุตตะเกดิความสงสัยวา ทําไม เจาลัทธิและสาวกของเจาลัทธิตางๆ ตางก็
พากันอางวา ความรูในลัทธิของตนเองน้ัน มีความประเสริฐ ฯลฯ จึงพากนัไปกราบทูลถาม
พระพุทธเจาวา ควรใชมาตรฐานไหน  เปนเกณฑตัดสินในการวัดความรูวา ความรูชนิดไหนถูกตอง  
ความรูชนิดไหนผิด  พระพุทธเจาจึงทรงกลาวหลัก ๑๐ ประการ  ในการใชเปนเกณฑวัดมาตรฐาน
ของความรูไววา “ มา  อนุสฺสเวน  อยาปลงใจเช่ือดวยการฟงตามๆ กันมา ฯลฯ และ  มา  สมโณ  โน  
ครูติ  อยาพึงปลงใจเช่ือดวยการนับถือวา สมณะนี้ เปนครูของเรา” ดังนั้น  เม่ือใดทานท้ังหลาย
พิสูจนไดและรูดวยตนเองเสียกอนวา ธรรมเหลาใดเปนอกุศล ธรรมเหลานี้มีโทษ ธรรมเหลานี้ 
วิญูชนติเตียน ธรรมเหลานี้ ยึดถือปฏิบัติถึงท่ีแลวจะเปนไปเพื่อมิใชประโยชนเกือ้กูล เพื่อความ
ทุกข เม่ือนั้น ทานท้ังหลาย พึงละเสีย ฯลฯ เม่ือใด ทานท้ังหลายพิสูจนและรูดวยตนเองวา ธรรม
เหลานี้ เปนกุศล ไมมีโทษ วญิูชนพึงสรรเสริญ และยึดถือปฏิบัติถึงท่ีแลว จะเปนไปเพื่อประโยชน
เกื้อกูล เพื่อความสุข  เม่ือนั้น ทานท้ังหลาย พึงถือปฏิบัติบําเพ็ญธรรมเหลานั้น๑๑๘  

 ในจังกีสูตร  มีขอความโดยสรุปวา มนุษยไมควร งมงายตามคําบอกเลาของพราหมณ
ในอดีต เพราะไมมีใครสามารถบอกไดในปจจุบันวา ส่ิงท่ีพราหมณในอดีตกลาวมานัน้ จะเปนความ
จริงไดหรือไม  หรือเปนเพียงคํากลาวเพื่อฟงใหร่ืนหูเทานั้น  แตกลับไรความจริง พระผูมีพระภาค
ตรัสวา ความเช่ือ ความชอบใจ การฟงตามกันมา ความตรึกตามอาการ หรือ ความเขากันไดกับ
ทฤษฎีของตน  ส่ิงท่ีกลาวมาท้ังหมดนัน้ อาจเปนของวางเปลาและเปนเท็จไป ก็มี แตส่ิงท่ีตรงกนั
ขามยอมกลับกลายเปนจริงแท ไมเปนอ่ืน ก็มี ดังนัน้ ส่ิงท่ีพินิจไวเปนอยางดี  แตกลับเปนของวาง
เปลา สวนส่ิงท่ีไมไดพนิิจและไมเช่ือ ยอมเปนความจริงแท ก็มี๑๑๙  

 ในวีมังสกสูตร  กลาวไว  มีขอความโดยสรุปวา วิธีการตรวจสอบความรูนั้นสามารถ
ตรวจไดจากการประจักษ ดงัคําวา ภิกษุท้ังหลาย ภิกษผูุตรวจสอบ เม่ือไมรูวาระจติของผูอ่ืน พึง
พิจารณาตรวจสอบตถาคตในธรรม ๒ ประการคือ ๑.ธรรมท่ีจะพึงรูแจงทางตา ๒.ธรรมท่ีจะพึงรู
แจงทางหวูา ตถาคตมีธรรมท่ีจะพึงรูแจงทางตาและทางหูอันเศราหมองหรือไม เม่ือพิจารณา
ตรวจสอบตถาคตน้ันอยูก็จะรูอยางนี้วา ตถาคตมิไดมีธรรมท่ีจะพึงรูแจงทางตาและทางหูอันเศรา
หมอง ฯลฯ  ศาสดา ก็แสดงธรรมท่ีสูงยิ่งข้ึนและประณีตยิ่งข้ึน ท้ังท่ีเปนสวนดําและสวนขาวแกภกิษุ
โดยประการใดภิกษุนั้นรูยิ่งซ่ึงธรรมบางอยางในธรรมนัน้โดยประการนั้นถึงความตกลงใจในธรรม

                                                 
 ๑๑๘องฺ.ติกฺ.(ไทย)  ๒๐ / ๖๖ / ๒๖๐. 

 ๑๑๙ม.ม.(ไทย)  ๑๓ / ๔๒๗ -  ๔๓๕ / ๕๓๖ - ๕๔๗. 
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๕๓ 

ท้ังหลาย ก็เล่ือมใสในศาสดาวาพระผูมีพระภาคเปนพระสัมมาสัมพุทธเจา พระธรรมอันพระผูมีพระ
ภาคเจาตรัสไวดีแลว พระสงฆเปนปฏิบัติดแีลว๑๒๐  เปนตน 

 จะเห็นไดวา  หลักการที่พระพุทธองคทรงใชเปนเกณฑในการตัดสินความรูนั้น จะตอง
ไดมาจากประสบการณโดยตรงดวยการพสูิจนใหเห็นชัดและใหเกิดความแนใจดวยตนเองเสียกอน 
ถาความรูท่ีไดมานั้นสามารถพิสูจนไดแลววา ตรงกับประสบการณท่ีตนเองรูและประสบอยู ก็ให
เช่ือได แตท้ังนี้ พระองคทรงเนนวา ความรูนั้นจะตองไดรับการพิสูจนท่ีชัดเจนและแนนอนเสียกอน 
หากไมไดรับการพิสูจนกไ็มควรเช่ือ แตขอใหทราบวา การพิสูจนความรูนี้ ตองแยกใชมาตรฐาน
ของความจริง ๒ ระดับ คือ ความจริงโดยสมมติ กับ ความจริงโดยปรมัตถ ข้ึนอยูกบัวาความจริงท่ี
จะพิสูจนนั้นอยูในระดับไหน แตผูวิจยัเห็นวา หลักของกาลามสูตรนี้ พระองคนาจะทรงมุงไปที่
สมมติสัจจะเทานั้น  เพราะเม่ือผูนั้นสามารถลงมือพิสูจนสมมติสัจจะไดแลว ก็อาจจะสามารถขาม
พนสมมติสัจจะเขาไปสูปรมัตถสัจจะได  การพิสูจนความรู ตามนัยของกาลามสูตรนี้ พอท่ีจะกลาว
สรุปไดวา การพิสูจนความรูนี้ยอมมาจากประสบการณตรงหรือประจกัษประมาณโดยการใชเหตุผล 
การอนุมานประมาณ  การศึกษาหรือไดเรียนรูจากคนอ่ืน และศัพทประมาณอันเกิดจากการวิเคราะห 
ผูวิจัย เหน็วา พระพุทธเจาทรงยอมรับเกณฑการตัดสินความรู ๒ ระดบันี้ เพราะถือวา เปนวิธีการท่ี
สามารถพิสูจนได มาตรฐานของเกณฑการตัดสินความรูจากศัพทประมาณและการอนุมานประมาณ
นั้นไมพึงตัดสินใจเช่ือโดยทันที แตควรตองนํามาคิดใครครวญ ไตรตรองและพิสูจนใหทราบวา 
เปนความจริงหรือไม มีท่ีมาอยางไร จะเปนไปอยางไรและมีผลลัพธคืออะไร เม่ือพสูิจนทราบ ดังนี้
แลว จึงปลงใจเช่ือได และถือวานั่นคือความจริง สวนจะเปนความจริงในระดับสมมติหรือระดับ
ปรมัตถนั้น  กเ็ปนอีกเร่ืองหนึ่ง ผูพิสูจน จะทราบไดหลังจากไดรับการพิสูจนผลแหงความรูนั้นแลว 
ถาเปนความรูแบบสมมติสัจจะกจ็ะสามารถจะนําไปใชประโยชนได แตถาเปนความรูระดับปรมัตถ 
ก็ยอมสงผลใหผูนั้นบรรลุพระนิพพานได  สวนประสบการณหรือประจักษประมาณนั้น ยอมเปนตัว
แปรหรือเปนตัวพิสูจนความรูท่ีได  จากศัพทประมาณและการอนุมาน แบงออกเปน ๒ สวน คือ    
๑.ในสวนของประจักษตามแบบของการไดจากประสบการณตรงของประสาทสัมผัสท้ัง ๕ คือ ตา 
ฯลฯ ใจ เปนประสบการณท่ีไดจากสภาพแวดลอมและความรูท่ีเกิดข้ึนในปจจุบันอาจเปนรูปธรรม
หรือนามธรรม ก็ได เชน การเห็นบุคคลท่ีเคยเหน็มาแลว แตไมไดเห็นมานาน พอเห็นเขาอีกก็เกิด
ความรูในทันทีวาเปนบุคคลนั้น เรียกวารูปธรรม สวนนามธรรมน้ัน เชน เกิดความเขาใจภายใน เชน 
การอานหนังสือท่ีพรรณนาถึงความงามของดอกกหุลาบ แตเขาไมเคยเหน็ดอกกหุลาบมากอนเลย 
เขายอมจินตนาการไวในใจ แตสามารถเขาใจถึงความงามของดอกกุหลาบนั้นได ๒.ในสวนของ

                                                 
 ๑๒๐ม.มู.(ไทย) ๑๒  / ๔๘๗ – ๔๙๐ / ๕๒๕ – ๕๒๙. 
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ประจักษท่ีอยูเหนือประสาทสัมผัส เชน บุคคลหน่ึงไดเคยปฏิบัติธรรมมาแลว  และเคยไดสัมผัสกบั
สภาวะของสมาธิ แตเลิกปฏิบัติธรรมไป พอวันหนึ่ง กลับมาปฏิบัติอีกคร้ัง เขาไดมีโอกาสไดสัมผัส
สภาวะของสมาธินั้นอีกคร้ัง ทําใหเขาประจักษภายในวา ส่ิงท่ีเขากําลังสัมผัสอยูนี้ เขาเคยไดสัมผัส
มาแลว และยอมเกิดความรู ความเขาใจในอารมณนั้นอยางถองแท นี้เรียกวา ประจักษประมาณ
ภายในเหนือประสาทสัมผัส เกณฑการตดัสินความรูขออนุมานประมาณ และศัพทประมาณนัน้ 
ตองเปนเกณฑท่ีเกิดจากประสบการณ ทางประสาทสัมผัสท้ัง ๕ เทานัน้  แตประจักษประมาณนั้น
ตองประจักษจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕ ดวย และเหนือจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕  ดวย  คือ การ
ประจักษส่ิงท่ีไมสามารถสัมผัสดวย  ตาฯลฯกาย ได  ดังกลาวแลว  

 ผูวิจัย เหน็วา เกณฑการตัดสินความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมจะมาจาก
ประสบการณตรงของตัวเอง อนุมานประมาณและศัพทประมาณนัน้ เปนเพยีงเคร่ืองมือท่ีจะทําให
เกิดประสบการณเทานั้น  ดงันั้น เม่ือพิสูจนไดจากประสบการณของตนเองแลว จึงจะปลงใจเช่ือได 
แตปญหามีอยูวา ตวัประสบการณของตนเองนั้น สามารถจะใหความจริงกับเราไดหรือไม บางที
ประสบการณท่ีใชพิสูจนนัน้ก็ไมอาจใหความจริงกับเราได เพราะเราเปนปุถุชน ยังมีกิเลส เปนตัว
บิดเบือนประสบการณของตัวเองนัน้อยู ยังไมมีประสบการณท่ีบริสุทธ์ิ พุทธปรัชญาเถรวาทยืนยัน
วิธีพิสูจนวา การใชประสบการณนั้นใหใชประสบการณตัดสินความจริงโดยสมมติ คือ ไมวา
ประสบการณนั้นจะใหความจริงท่ีเปนจริงแกเราหรือไม ก็ขอใหเช่ือไปตามประสบการณท่ีไดใช
เปนเคร่ืองมือพิสูจนนั้น ประสบการณบางอยางใหความจริง แตประสบการณอีกบางอยางก็ไมอาจ
ใหความจริงกบัเราได ก็ตาม แตท้ังหมดนัน้ก็เปนเพียงสมมติเทานั้น ดงันั้น ขอใหเช่ือประสบการณ
ท่ีใหความจริงตามสมมตินั้นเทานั้นกอน กลาวคือ ควรเช่ือประสบการณท่ีใชเปนเกณฑในการ
ตัดสินซ่ึงเกิดข้ึนเฉพาะหนานัน้ เรียกวา ประสบการณตรงกอใหเกิดความรู  เกณฑการตัดสินความรู
ในพุทธปรัชญาเถรวาทนี้ มเีกณฑมาตรฐานวา เม่ือส่ิงใดท่ีบุคคลปฏิบัติแลวยอมเกิดผลท่ีดี เปน
สัมมาทิฏฐิ เปนประโยชนท้ังในโลกนีแ้ละโลกหนา นําไปสูสุคติโลกสวรรค เกดิประโยชนท้ังแก
ตนเองและผูอ่ืน ผูรูสรรเสริญวา เปนส่ิงท่ีดี งาม เหมาะสม และถูกตอง ก็ควรปฏิบัติใหยิ่งๆ ข้ึนไป   
แตถาพิสูจนแลวไดผลท่ีตรงกันขาม กใ็หสรุปวา มิใชวิธีการพิสูจนความรูท่ีพุทธปรัชญาเถรวาท
ยอมรับ  ในธัมมจักกัปปวัตนสูตร สังยุตตนิกาย  ยอมถือวา เปนมาตรฐานการตัดสินความรูในพทุธ
ปรัชญาเถรวาท เพราะเปนการพิสูจนการตรัสรูของพระพุทธเจา ดังคําวา ถาพระญาณ ๓ ของ
พระองคท่ีบังเกิดข้ึนในอริยสัจ ๔ ยังไมบริสุทธ์ิหมดจดเพยีงใด พระองคจะไมปฏิญญาวา เปน
สัมมาสัมพุทธเจา  ในหมูเทวดาและมนษุยท้ังหลาย  เพยีงนั้น  แตวา พระญาณ ๓ นัน้  ไดบังเกิดข้ึน
ดวยความบริสุทธ์ิหมดจด  พระองคจึงทรงปฏิญาณในหมูเทวดาและมนุษยท้ังหลายวา พระองค ทรง
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เปนสัมมาสัมพุทธเจา๑๒๑พระองคทรงมีญาณทรรศนะครบตามความเปนจริงแลว จงึทรงปฏิญาณ
พระองควา ทรงบรรลุสัมมาสัมพุทธะ ดังไดกลาวไว  ในเบ้ืองตนของงานวิจยัช้ินนี้วา   การตรัสรูนี้ 
ถือวา เปนความรูชั้นสูงสุดในพุทธปรัชญาเถรวาท เม่ือไดความรูชั้นสูงสุดนี้แลว ผูนัน้ จะรูไดวา 
ตนเองนั้นหลุดพนจากสภาวธรรมที่มีการปรุงแตงแลว เรียกวาวิมุตติญาณทรรศนะ และเม่ือบรรลุ 
โลกุตตรธรรมแลว ก็รูวา ตนอยูจบพรหมจรรยแลว กจิท่ีพึงกระทําทุกอยางก็ไดกระทําหมดส้ินแลว   

 ดังนั้น  เกณฑการตัดสินความรูในธัมมจกักัปปวตันสูตรจึงเปนอีกเกณฑหนึ่งท่ีวดัการ
ตรัสรูของพระพุทธเจาได และเปนเกณฑเดียวท่ีตัดสินความรูในระดับโลกุตตรธรรม มีพุทธพจน
ปรากฎในสคารวสูตร วา สมณะและพราหมณท้ังหลายมี ๓ จําพวก คือ ๑.พวกท่ีไดความรูจาก
การศึกษาและฟงตามๆกันมา เชน ศึกษาจากคัมภีร (อนุสฺสาวิกา) ๒.พวกท่ีไดความรูจากการใช
เหตุผล  (ตกกฺี วีมํสี)  ๓.กลุมท่ีไดความรูจากอภิญญา คือ ประสบการณตรงจากภายในของตน  (สามํ
เยว ธมฺมํ อภิฺญาย)๑๒๒ พระพุทธเจาทรงยอมรับ กลุมความรูท่ี ๓  คือ การประจักษจาก
ประสบการณภายในของตน แมพระองคเองก็จัดอยูในกลุมนี้ดวย สวนความรูท่ีไดจากการศึกษา
หรือฟงตามๆ กันมาและท่ีไดจากการอนมุานหรือการใชเหตุผลนั้น ไมควรปฏิเสธ แตก็ตองใช
กระบวนการพิจารณาไตรตรองใหรอบคอบดวยสติและปญญาของตนใหชัดเจนเสียกอน  จึงจะเช่ือ
ได   ประสบการณโดยตรงนี้ ยังหมายรวมถึงอภิญญาดวย สนิท ศรีสําแดง กลาววา ถาพุทธศาสนา
ยอมรับประสบการณจากประสาทสัมผัส ก็ตองยอมรับประสบการณท่ีเหนือประสาทสัมผัสดวย๑๒๓ 
แตอยางไร กต็าม การพิสูจนความรูในพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น  นอกจากจะอาศัยประสาทสัมผัส
แลวยังจําเปนตองใชสติปญญาและโดยเฉพาะความรูท่ีเปนสัมมาทิฎฐิ และโยนิโสมนสิการอีกดวย 
จึงสรุปไดวา  มาตรฐานของเกณฑ   การตัดสินความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น  ควรใชหลักเกณฑ
ของกาลามสูตรและธัมมจักกัปวัตนสูตร ซ่ึงเปนเกณฑการตดัสินท้ังความรูระดบัประสาทสัมผัส
และความรูท่ีเหนือกวาประสาทสัมผัส อยางไรก็ตาม ความรูท่ีเหนือประสาทสัมผัสนี้ ควรใช
กระบวนการของภาวนามยปญญาเปนเกณฑในการปฏิบัติ เพื่อการพิสูจนมาตรฐานของความรู
ระดับนี ้

                                                 
 ๑๒๑สํ.ม.(ไทย)  ๑๙ / ๑๐๘๑ / ๕๙๔-๕๙๕. 
 ๑๒๒ม.ม.(ไทย)  ๑๓ / ๔๗๔ / ๕๙๙-๖๐๐. 

 ๑๒๓ดูรายละเอียดใน  สนิท ศรีสําแดง,พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๒๒๖-๒๓๗. 
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บทที่ ๓ 

การวิเคราะหทฤษฎีความรูของปรัชญานยายะ 

  
 ความนํา 

 การศึกษาปรัชญานยายะนัน้ ถือไดวา เปนรากฐานของการใชเหตุผล ซ่ึงเปนท่ี
แพรหลายกอนพุทธศตวรรษท่ี ๑ เล็กนอย   นกัปรัชญาตะวนัออกใชหลักการของปรัชญานยายะนี้
เปนเกณฑวัดมาตรฐานของความรูในการแสวงหาความจริง จนเปนท่ีมาของความรูทางวิทยาศาสตร 
เรียกวา ทฤษฎีทางวิทยาศาสตรในปจจุบัน 

 งานวิจยัช้ินนี ้  ผูวิจัย ใครขอกลาวถึงความเปนมาโดยภาพรวมของปรัชญาตะวันออก
เสียกอน ปรัชญาตะวันออกนี้โดยมากมักเกิดข้ึนในดินแดนชมพูทวีป เรียกวา ประเทศอินเดีย ใน
ปจจุบัน  ระบบการคิดเกีย่วกับปรัชญาหรือการดําเนินชีวิตของโลกตะวันออกนั้น  มีความแตกตาง
ออกไปจากโลกตะวันตก  ในท่ีนี้ผูวิจยั  จะนําเสนอเฉพาะระบบความคิดท่ีเกิดข้ึนเฉพาะในอินเดีย
เทานั้น  เพราะการท่ีเราไดรูระบบความคิดของปรัชญาอินเดียนั้น  ก็เทากับเราไดรูระบบความคิด
ของโลกตะวันออกแทบท้ังหมด จะตางกันก็แตวิธีปฏิบัติบางประการเทานั้น  ชาวอินเดียสวนใหญ
เช่ือกันวา การดําเนินชีวิตนัน้ ตองอาศัยปรัชญาหรือจําเปนตองมีความคาบเกี่ยวกบัปรัชญา เพราะ
ชีวิตกับปรัชญาน้ันแยกออกจากกนัไมได๑  ฉะนั้น ทุกคนตองมีปรัชญาไมอยางใดก็อยางหนึ่ง ใน
การดําเนนิชีวติ  ดังนัน้ ชาวอินเดียจึงมีความสนใจในปรัชญาเปนอยางยิ่ง เพราะปรัชญาน้ัน ถือไดวา
เปนสวนหนึ่งของวิถีชีวิตของตนเอง จะแยกออกจากกันมิได และมีส่ิงหนึ่งท่ีชาวอินเดียจําเปนตอง
เลือกและตัดสินใจ ก็คือ เลือกระหวางปรัชญาท่ีดีกับไมดี เพื่อตัดสินใจท่ีจะปฏิบัติตามทฤษฎีของ
ปรัชญาท่ีตนตัดสินใจเลือกนัน้๒ 

                                                 
 ๑อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๓, สํานักพิมพ มหาจุฬาลงกรณ
ราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา  ๑. 
 ๒เรื่องเดียวกัน. หนา ๑.  
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  ๕๗

 นักปรัชญาจํานวนมากของอินเดีย    นับต้ัง แตยุคพระเวท  (Vedic Period)  ซ่ึงอยูใน
ระหวาง ๑,๐๐๐ ป  ถึง ๑๐๐ ป  กอนพุทธกาล หรือประมาณ ๑,๕๐๐ ป   ถึง ๖๐๐ ป  กอนคริสตกาล๓      

กลาวกันวา อยูในระหวางศตวรรษท่ี ๖ กอนคริสตกาล๔∗ นักปรัชญายุคโบราณน้ัน ไดมีความ
พยายามคิดคนกันวา จดุประสงคสูงสุดของชีวิตของมนษุย ไดแก อะไร  ตอมาไดมีผูคิดคนและ
สามารถคนพบคําตอบเกี่ยวกับคําถามอันเปนปญหานั้นวา ความรู คือ เปาหมายสูงสุดของมนุษย๕   
เพราะการท่ีมนุษยจะเขาถึงความจริงไดนัน้  ส่ิงสําคัญท่ีสุดคือความรู  ดังนั้น  ความรู  จึงเปนคําตอบ
ท่ีวา เปาหมายสูงสุดของมนุษยคืออะไร ฉะนั้น ความรูแจงสัจธรรมท่ีเกี่ยวกับชีวิตของผูรูเองและยัง
โยงไปถึงชีวิตของคนและสัตวอ่ืนๆ อีกดวย   ดังนั้น  การรูแจงสัจธรรม จึงเรียกวา การรูแจงตน เปน
จุดมุงหมายสูงสุดและเปนปลายทางของมนุษย๖ ชาวอินเดีย ถือกันวา การมีชีวิตอยูอยางมีคาและมี
ความสุขนั้น หาใชข้ึนอยูกับการมีทรัพยสมบัติมากมายไม แตข้ึนอยูกับการที่ตนเองนั้นมีชีวิตท่ี

ผูกพันกับธรรมชาติ เปนสวนหนึ่งของธรรมชาติ  การมีชีวิตท่ีพอเพยีง ความที่จิตมีอิสระจากวัตถุ∗ 
หรือการท่ีตนเองนั้น มีปญญารูแจงสรรพส่ิงท่ีจะใหตนไดรับอิสระจากส่ิงท่ีไมปรารถนา เชน ความ
ทุกข โดยเฉพาะอยางยิ่งการมีชีวิตอยูในแตละวันของชาวอินเดยีนัน้ ยอมมุงประโยชนเพื่อการ
แสวงหาความรูท้ังส้ิน เปนท่ีทราบกันดวีา ชาวอินเดยีนั้นมีอุดมคติท่ียิ่งใหญ ดังคําท่ีเปนคติประจํา
ชีวิตของชาวอินเดียวา จงมีชีวิตอยูเพื่อแสวงหาความรู มิใชการแสวงหาความรู เพือ่ท่ีจะมีชีวติอยู๗ 
ดังนั้น จึงเห็นไดวา การใชชีวิตของชาวอินเดียนั้น มีแกนสารอยูท่ีการพัฒนาปญญา เพื่อแสวงหา
ความรูท่ีจะทําใหตนนั้น ไดรับประโยชนอยางสูงสุด แตการไดรับประโยชนสูงสุดของการมีความรู
นั้น มิไดเปนความรูเพื่อประกอบสัมมาชีพเทานั้น ชาวอินเดีย ถือวา ความรูเชนนี ้ ไมใชเปาหมาย

                                                 
 ๓สุมาลี   มหณรงคชัย, ฮินดู - พุทธ จุดยืนท่ีแตกตาง, (กรุงเทพมหานคร :  สํานักพิมพสุขภาพใจ, 
๒๕๔๖), หนา  ๒๖ - ๒๘. 
 ๔ดูรายละเอียดใน  Kisor  Kumar  Chakrabarti, Classical  Indian  Philosophy of  Mind  The 
Nyaya  dualist  tradition , Delhi, Motilal  banarsidass  publishers, 2001, P 13. 

 ∗การแบงยุคของปรัชญาและศาสนาพราหมณยังเปนปญหาที่ถกเถียงกันอยูมากซึ่งยังหาขอสรุป
ไมได 
 ๕ดูรายละเอียดใน  อดิศักด์ิ   ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑ - ๓. 
 ๖อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑ -  ๒. 

 ∗กลุมปรัชญาตะวันออก  เช่ือวา จิต กับ วัตถุ เปนอิสระจากกัน คือ แยกออกจากกันโดยอิสระหรือ
เอกเทศ  ไมขึ้นหรือมีความเก่ียวพันตอกัน  หากจะรูวา มีวัตถุหรือไม  ตองอาศัยจิตเปนตัวรู สวนปรัชญาตะวันตก 
เห็นวา  มีวัตถุเพียงอยางเดียว  และจิตเปนเพียงสวนประกอบของการมีชีวิตอยูของมนุษยเทาน้ัน ทุกอยางขึ้นอยูกับ
วัตถุ,หมายเหตุ : เปนทฤษฎีที่พอจะบอกไดวา เปนสวนมากของปรัชญาตะวันตก. 
 ๗อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑  - ๒. 
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  ๕๘

ของความรูสูงสุดอยางแทจริง เพราะมีบางคนท่ีมีความรูมากมายแตไมสามารถเอาตัวรอด จากความ
ทุกข ความเจบ็ปวด และส่ิงเลวรายของธรรมชาติได  หรือบางคนอาจใชความรูท่ีมีอยูนั้นไปในทาง
ท่ีผิด 
 สวนความรูท่ีชาวอินเดยี ถือวา เปนเปาหมายสูงสุดของความรูสําหรับการมีชีวิตอยูนัน้ 
ก็คือการท่ีตนเองมีความรูท่ีจะทําใหรูวา จุดประสงคของการเกิดมาของตัวเองนั้น เพื่ออะไร ในขอนี ้
คําตอบท่ีได กคื็อ การที่ตัวเรารูวา ตัวเราคืออะไร เกดิข้ึนมาไดอยางไร มีเง่ือนไขอะไรท่ีทําใหเกดิมา
และเปนอยู  ตลอดจนใหมีความเปนไปอยางไรตอไป เม่ือสามารถรูแจงเห็นจริงในส่ิงเหลานี้แลวก็
จะไมหลงผิด ไมยึดม่ันถือม่ันอยูกับส่ิงท่ีเปนมายาของโลกตอไป ส่ิงเหลานี้ตางหากคือความหมายที่
แทของการมีชีวิต เพราะส่ิงเหลานี้จะใหชวีิตมีคุณคา มแีกนสาร  ดังนัน้  มนุษยควรใชชีวิตเพียงนอย
นิดในโลกนี้ ใหมีคุณคาและเปนประโยชนใหมากท่ีสุดกบัตนเองและกบัผูอ่ืน โลกใบนี้เปนเพยีงแค
บทเรียนบทเล็กๆบทหนึ่งเทานั้น ไมไดเปนท่ีอยูของชีวติอันถาวร ฉะนั้น ชาวอินเดยี จึงมุงม่ันท่ีจะ
ศึกษาใหรูแจงตนเอง เพื่อจะไดไมตองกลับมาเกิดใหมอีก เพราะไดมโีอกาสศึกษาบทเรียนอันนอย
นิด  แตมีคุณคามากนั้นจบหมดแลว  สวนวิธีท่ีจะทําใหไดบรรลุผลดังกลาวนัน้ก็เปนวิธีท่ีงาย เชน 
การใชปรัชญาท่ีวา จงเปนอยูอยางงายๆ แตคิดใหกวางไกล หลักปรัชญาน้ีเปนอุดมคติของชาว
อินเดียมาตั้งแตสมัยโบราณตราบถึงทุกวนันี้  ดังนั้น จงึทําใหทราบไดวา ชาวอินเดยีนั้น ถือวา การ
แสวงหาความรูเพื่อใชความรูนั้นทําใหคนพบแกนสารของชีวิต  เปนส่ิงท่ีมีคาสูงสุด  ดวยเหตุนี้ จึง
ทําใหเปนผูมีความสงบ รักความจริง จงรักภักดีตอส่ิงเหนืออํานาจตนเอง และมีความพยายามอยาง
แรงกลาท่ีจะทําใหบรรลุถึงเปาหมายสูงสุดของชีวิต เพราะเหตุนี้ จึงมีศาสดามากมายไดนําเอาลัทธิ
ความรูของตนออกมาเผยแผใหกับบุคคลอ่ืนไดทราบอยางกวางขวางและหลากหลาย จึงไมนาแปลก
ใจนกั ท่ีจะเหน็วาชีวิตของมนุษยมเีปาหมายตางกัน และมีวิธีการตางกนั แตในท่ีสุดแลว มนษุยทุก
คนยอมมีวัตถุประสงคเดียวกันคือความพนจากทุกขและมีชีวิตอยางมีความสุข  

 ลักษณะเฉพาะของปรัชญาอินเดีย คือ การเรียนปรัชญาเพื่อจะนําไปสูการปฏิบัติ เปน
การเฉพาะ กลาวคือ เม่ือเกิดความสงสัยส่ิงใดแลว  ก็มักคนหาคําตอบของความรูนั้นใหส้ินความ
สงสัย  เม่ือส้ินความสงสัยแลว ก็ยอมนําเอาผลของความรูนั้นมาปฏิบัติ  เพื่อใหเกิดประโยชนสูงสุด
แกชีวติ อาจกลาวไดวา ปรัชญาอินเดียมีเอกลักษณเฉพาะ เพราะปรัชญาในความหมายของตะวันตก
มักเรียนรูเพื่อรูเทานั้น ไมนาํไปสูการปฏิบัติ เพราะเช่ือวาการปฏิบัตนิั้นเปนหนาท่ีของศีลธรรมหรือ
ศาสนา  มิใชหนาท่ีของปรัชญา  หนาท่ีของปรัชญา คือ การคนหาคําตอบของความสงสัยเทานั้น เม่ือ
หมดความสงสัยแลว ก็ถือวา ส้ินสุดกระบวนการของปรัชญา ปรัชญานยายะ ก็มิไดมีความแตกตาง
ไปจากปรัชญาสวนมากของปรัชญาอินเดียสํานักอ่ืน จะตางก็แต ระบบการคิดและมีกระบวนการท่ี
แตกตางจากทฤษฎีของปรัชญาอ่ืนเทานั้น สํานักปรัชญานยายะนัน้ ถือวา เปนสํานกัปรัชญาท่ีมีความ
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โดดเดนและมชีื่อเสียงมาก เพราะมีความคิดท่ีเปนระบบและมีกระบวนการในการแสวงหาคําตอบ
ใหกับปญหาท่ีตนเองกําลังขบคิดอยูนั้นอยางชัดเจนโดยกระบวนการทางตรรกวิทยา สัจนิยมและ
ประจักษนิยม จะเปนตัวทําหนาท่ีในการใหคําตอบตอความสงสัยท่ีเกิดข้ึนภายในใจน้ัน 

 ปรัชญานยายะนั้น  เปนปรัชญาสัจนิยมฝายตรรก (logical realism) คือ เช่ือตามหลัก
ของตรรกวิทยาวา มีความจริงแทท้ังฝายรูปธรรมและฝายนามธรรม แตตางก็เปนอิสระจากกัน และ
จัดเปนปรัชญาอณพูหุสัจนิยม (Atomic Pluralistic Realism) คือ เห็นวา อณูของดิน น้ํา ลมไฟ เปน
มูลเหตุของการกําเนิดโลกและสรรพส่ิงของโลกรวมคนและสัตวดวย๘ ปรัชญานยายะนี้ สุชีพ  
ปุญญานุภาพ กลาววา ถือกําเนิดข้ึนเม่ือประมาณ ๗ ป  กอนกาลปรินพิพานของพระพุทธเจา ถือวา 
อยูในปลายพทุธกาลมากแลว หรือราวประมาณ ๕๕๐ ป กอนคริสตกาล๙ ผูวิจัย ไดคนพบหลักฐาน
ท่ีสอดคลองกันวา สํานักปรัชญานยายะนี้ ถือกําเนิดข้ึนเม่ือราวตนพุทธกาล หรือกอนหนานัน้

เล็กนอย๑๐แตอีกนัยหนึ่ง กลาววา พุทธกาลที่ ๕๔๓ ป แตไมระบุวา กอนหรือหลัง∗  และกรณี
เดียวกันนี้  สุวัฒน  จันทรจาํนง ไดกลาวไวอีกวา ปรัชญานยายะ เกิดข้ึนเม่ือใดไมมีหลักฐานยนืยนั 
แตสันนิษฐานวา นาจะเกดิกอนพุทธกาลโดยฤาษีโคตรมะ หรืออักษปาทะ๑๑ หรืออีกนัยหนึ่งวา 
ปรมาณ ๒๐๐ ป (B.C.) บุคคลผูกอต้ังสํานักปรัชญานยายะน้ี  เช่ือกันวา เปนฤาษีโคตมะ เรารูจกักนั
ในนามเคาตมะหรืออักษะปาท๑๒  ลัทธินี้  มีชื่อและเนื้อหาท่ีไดมาจากนยายะสูตร ซ่ึงนยายะสูตรนี้
เปนคัมภีรมีอยูจํานวน ๕ เลม แตละคัมภีรแบงเปน ๒ ภาค ตอมา ทานวาตสยายนะ ราว ๔๐๐ ป 
(A.D.) ไดนิพนธคัมภีรนยายะภาษยะขยายความในพระสูตร๑๓ ทานอุทฺโทฺยตกร ราว ๖๐๐ ป (A.D.) 
แตงคัมภีรวารติกะขยายความในนยายะภาษยะ และทานวาจัสปติ  ราว ๑๐๐ ป (A.D.) แตง   
ตาตปรย – ฎีกาขยายความในวารติกะ เรียกวา อรรถกถา ฎีกาและอนุฎกีาดวยวรรณกรรมทั้งหลายน้ี 
จึงเปนเหตุใหสํานักปรัชญานยายะ มีความสมบูรณและมีความเจริญแพรหลายไปมาก ระบอบอักษะ

                                                 
 ๘เรื่องเดียวกัน. หนา  ๑๗๗. 
 ๙สุชีพ  ปุญญานุภาพ, ประวัติศาสตรศาสนา, พิมพครั้งที่  ๕, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ  บํารุง
สาสน , ๒๕๓๒), หนา ๓๒๙. 
 ๑๐อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย (เรียบเรียง), หนา ๑๗๘. 

 ∗ขอมูลไมระบุวา กอนหรือหลังพุทธกาล  ดังน้ัน ผูวิจัย  จึงไมนํามาอางอิงไว 
 ๑๑สุวัฒน  จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา (เรียบเรียง), 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  สุขภาพใจ, ๒๕๔๐),หนา ๑๑๑. 
 ๑๒สุนทร   ณ   รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๓, 
สํานักพิมพ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา  ๑๓๗. 
 ๑๓ดูรายละเอียดใน  Kisor  Kumar  Chakrabarti, Ibid., PP.13 -16. 
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ปาทะนี้ เปนระบบท่ีมีวิธีการท่ีจะทําใหกระบวนการคิดมีความถูกตองมากข้ึนและเปนปรัชญาท่ีให
วิธีการในการแสวงหาความรูไดอยางถูกตองตามความเปนจริง ปรัชญาสํานักนี้ ถือวามีประโยชนใน
การชวยเพิ่มประสิทธิภาพในการคิดท่ีประกอบดวยเหตุผลมากข้ึน และมีความชัดเจนข้ึนมาเปน
ลําดับ และมีการวิเคราะหดวยเหตุผลอยางจริงจัง นอกจากนี้ปรัชญานยายะ ยังเปนท่ีรูจักในอีกหลาย
ชื่อดวยกัน เชน นยายวิทยา ตรรกวิทยา อานวิกษิกี๑๔ ประมาณศาสตร คือ ศาสตรท่ีวาดวยการ
แสวงหาความรูท่ีถูกตอง เหตุวิทยา คือ ความรูท่ีวา ดวยการคนหาสาเหตุท่ีกอใหเกดิผล วาทวิทยา 
คือ ศาสตรท่ีวาดวยการใชวาทะหรือการโตวาที๑๕ แมแตชื่อท่ีวา ญาณวิทยา เพราะลัทธินีเ้ปนลัทธิให
กระบวนการในการแสวงหาความรูเพื่อเขาถึงความจริง จงึเรียกเพื่อยกยองวา ลัทธิญาณวิทยา สวนผู
ท่ีมีสวนในการทําใหปรัชญานยายะกลายเปนตรรกวิทยาท่ีมีความลํ้ายุคนั้น คือ ทานคังเคส  เปนผู
แตงตัตวะ-จินดามณี นอกจากนี้ยังมีนักตรรกวิทยา ท่ีสําคัญท่ีชวยใหลัทธิปรัชญานยายะเจริญรุงเรือง
มาโดยลําดับ คือ ทานวาสุเทวะ  ทานรฆุนาถ ทานมธุรานาถ ทานคชทิศ และทานคทาธร ๑๖ เพราะ
ปรัชญานยายะ  เสนอทรรศนะวา ความมีอยูของปรมาณูแหงธาตุตางๆ จํานวนมากนับประมาณมิได 
จึงเปนพหุสัจนิยม และเปนระบบปรัชญาท่ีสืบเสาะแสวงหาความจริงแท โดยการอาศัยเหตุผลเปน
เคร่ืองมือ  ปรัชญานยายะ เหน็วาสภาวะ หรืออัตถิภาวะ (Existence) ของโลกภายนอก เปนส่ิงท่ีมีอยู
จริง แตเปนอิสระตางหากจากจิต (Mind)  เพราะการท่ีส่ิงใดจะเปนไปอยางไรนั้น  มันก็จะเปนของ
มันอยางนัน้ ยอมไมข้ึนอยูกับการปรุงแตงของมนัส ความจริงตามท่ีเปนจริงสามารถอาศัย
ประสบการณและการอนุมานตามหลักเหตุผลก็สามารถเขาถึงได๑๗ เปนท่ีทราบกันดวีา ปรัชญา  
นยายะ เปนศาสตรในการใชเหตุผลและเปนตรรกวิทยายิ่งกวาท่ีจะเปนปรัชญา ท่ีจริงแลว สวนท่ี
เปนปรัชญาของปรัชญานยายะน้ัน หาไดมีความแตกตางไปจากสํานักปรัชญาสํานักอ่ืนๆไม 
ปรัชญานยายะ มีความสําคัญข้ึนมาไมใชเปนเพราะทฤษฎีทางปรัชญา หากแตเปนเพราะการ
นําเสนอวิธีการใชเหตุผล  ตรรกวิทยา และวิธีการคนหา ความจริงอันนาอัศจรรยมากกวา  เพราะ
ปรัชญานยายะนั้น ไดสอนสาระท่ีมีความนาสนใจมากท่ีสุดและมีเหตุผลท่ีปราศจากความสงสัยใดๆ   

                                                 
 ๑๔สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง), พิมพครั้งที่  ๒,  (กรุงเทพมหานคร : โรง
พิมพ   กรมการศาสนา, ๒๕๑๙), หนา ๒๙๖. 
 ๑๕บุญมี แทนแกว, ปรัชญาฝายบุรพทิศ, (กรุงเทพมหานคร :  สํานักพิมพ  โอเดียนสโตร, ๒๕๔๕), 
หนา ๕๗. 
 ๑๖นงเยาว   ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดียสมัยโบราณ, พิมพครั้งที่ ๔, สํานักพิมพ  มหาวิทยาลัย
รามคําแหง, ๒๕๔๕), หนา ๑๒๑ –  ๑๒๒. 
 ๑๗สนิท   ศรีสําแดง  “ปรัชญานยายะ”   ใน มหาจุฬา ฯ วิชาการ : ปรัชญาบุรพทิศ, รวบรวมและ
จัดพิมพโดยทรงวิทย    แกวศรี  (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๒),          
หนา ๒๔๑. 
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ดังนั้น   จึงเปนท่ียอมรับและแพรหลายมากเปนลําดับมา  ปรากฏวาไดมีอาจารยมากมาย ผูเปนศิษย
ในสํานักนี้ไดมีการประพันธตํารา เพื่ออธิบายนัยของคําสอนของสํานักของตนมากมาย ในยุคหลัง
สํานักปรัชญาอ่ืนๆ ตางก็อาศัยตรรกวิทยา   และวิธีการคิดดวยเหตุผลของปรัชญานยายะในการ
สนับสนุนและพิทักษความคิดทางปรัชญาของฝายตนไวกันมากมาย๑๘ คําวา นยายะ แปลวา การ
แสวงหาเหตุผล๑๙ หมายถึง  วิธีการที่ใชสําหรับโตตอบหรือการโตแยงเพื่อหาขอสรุปสําหรับขอ
ถกเถียงนั้น ถือกันวา เปนระบบท่ีเนนการวเิคราะหเพื่อหาความจริง   

 ปรัชญานยายะ จึงมีความหมายวา การนาํไปหรือโตแยง๒๐ คือนําไปสูการพิจารณา
สอบสวน  อยางละเอียดถ่ีถวนหรือวิธีการหาความจริงโดยอาศัยหลักตรรกวิทยา เหตุนี้ จึงเรียกวา 
ลัทธิปรัชญานยายะ เพราะมีความหมายบงช้ีวา ลัทธินี้เปนระบบปรัชญาท่ีเนนหนักไปในทางการ
สงเสริมสติปญญา และเนื่องจากลัทธินี้เนนหนกัในเร่ืองการใชสติปญญา วิเคราะห และการโตแยง
เชิงตรรกะ จึงเรียกอีกอยางหน่ึงวา "ตรรกวิทยา" ดังกลาว คัมภีรท่ีจารึกคําสอน คือ"นยายะสูตร" 
และมีหลักคําสอนที่สําคัญ คือ "ชีวิตในโลกนี้เต็มไปดวยความทุกข การเวียนวายตายเกดิเปนการติด
ของ การหลุดพนจากทุกขและการเวียนวายตายเกิดเปนโมกษะ คือ มีความหลุดพน" การติดของ
หรือการเวยีนวายตายเกดินัน้ เปนเพราะอวิทยา  คือ ความไมรูมาปดบัง  ดังนั้น วิธีการทําลายการ
เวียนวายตายเกิดหรือการตดิของนั้น ตองใชวิทยาคือความรูแจงเกีย่วกับความจริงเปนเคร่ืองมือ
ทําลายอวิทยา อันเปนสาเหตุแหงความทุกขนั้นเสีย ชีวิตจึงหลุดพนจากทุกขและบรรลุภาวะแหง
โมกษะได๒๑ 

 

 

 

                                                 
 ๑๘สมัคร  บุราวาศ, ปรัชญาพราหมณสมัยพุทธกาล, (กรุงเทพมหานคร  :  สํานักพิมพอักษรไทย,  
๒๕๑๖), หนา ๓๒๐ -๓๒๑. 
 ๑๙สุนทร ณ  รังษี , ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๓๗  –  ๑๓๘. 
 ๒๐ทองหลอ   วงษธรรมา, ปรัชญาอินเดีย, ( กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอเดียนสโตร, 
๒๕๓๕), หนา ๑๐๔. 
 ๒๑ดูรายละเอียดใน   Satischandra  Chatterjee .The  Nyaya  Theory  of  Knowledge.  A  Crittical   
Study   of   some  Problems  of  Logic  and   Mataphisics, Calcutta : University, 1978. PP.115 -118. 
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๓.๑ ความหมายและลักษณะความรู 

 ๓.๑.๑  ความหมายของความรู  

 ความรู หมายถึง  การทําใหส่ิงท่ีถูกรูประจักษเหมือนแสงตะเกยีง   เปดเผยหรือทําให
ส่ิงนั้นๆ เปนของประจักษ  ดังนั้น  ความรู ก็คือ การทําใหส่ิงท่ีถูกรูทุกอยาง ท่ีเขามาอยูในขายให
ประจักษ  ความรูมีหลายชนดิตางกัน ปรัชญานยายะ กลาววา ในโลกน้ี มีความรูอยูเพยีง ๒ ประเภท 
เทานั้น คือ ความรูท่ีสมบูรณ (Valid : ปรมา) คือ ความสเหตุสมผล ความถูกตอง  จากแหลงคือ ประ
จักษประมาณ อนุมานประมาณ อุปมานประมาณ และศัพทประมาณ และความรูท่ีไมสมบูรณ ไดแก 
ความทรงจํา ความสงสัย ความสําคัญผิด และการโตเถียงโดยมีสมมติฐาน  

 ความรูท่ีสมบูรณ คือ ความรูแท หมายถึง ความรูท่ีแนนอนเปนความรูท่ีเจาะจงลงไปมี
ลักษณะเปนความม่ันใจหรือความไมผิดพลาดและเปนประสบการณโดยตรงจากวัตถุ เชน ความรู
ประจักษแกสายตาเกีย่วกับโตะท่ีตั้งอยูหนาของเราน้ัน เรียกวา เปนความรูท่ีสมบูรณ เพราะโตะ
ประจักษแกเราโดยตรง ซ่ึงก็เปนอยางนั้นจริง และเรากแ็นใจวา ความรูนี้ เปนจริงตามน้ัน ความจํา
มิใชความรูประจักษ เพราะมิใชเปนความรูปจจุบัน มันเปนเพียงผลของความรูในอดตี อาจถูกหรือ
ผิด ก็ได โดยนัยนี ้   ความจํา คือ ผลท่ีเกิดจากความรูบางอยางท่ีถูกตอง  และไมถูกตองในอดีต
ปรัชญานยายะ  เช่ือวา ส่ิงท่ีปรากฏอยูตอหนาเทานัน้ คือ ความจริง เพราะส่ิงท่ีกําลังปรากฏนั้นกคื็อ
ขอเท็จจริง มิใชส่ิงท่ีหลอกลวง มิไดเปนมายา แตอยางใด แตถาส่ิงท่ีเห็นนัน้มีความคลุมเครือและ 
ไมชัดเจนหรือเกิดความสงสัยข้ึนมาในใจ แมเพียงนอยนิด กแ็สดงวา มิใชเปนความรูตามนัยของ
ปรัชญานยายะ เพราะความรูในทรรศนะของปรัชญาน้ี ตองมีความชัดเจนเฉพาะหนาและปราศจาก
ความสงสัย  ปรัชญานยายะ เห็นวา ส่ิงใดๆ ก็ตามท่ีมีอยูหรือเปนอยู ยอมสามารถรูได   เพราะความ
จริงมีอยูนอกตัวความรู และเราเองก็สามารถรูมันไดอีกดวย ปรัชญานยายะ กลาววา ส่ิงใดก็ตามท่ีเรา
ไมสามารถรูมันได ส่ิงนัน้ก็เทากับเปนการปฏิเสธความรู  ดังนั้น  จึงกลาวไดวา ส่ิงท่ีปรากฏตอหนา  
และเราสามารถรูมันได  ส่ิงนั้น  คือ ความจริง๒๒ เม่ือกลาวโดยสรุป ปรัชญานยายะ เหน็วา ความรูท่ี
แทจริงนั้นจะตองเกิดข้ึนเฉพาะหนาของผูกําลังรูนั้นเทานั้น เพราะผูท่ีกําลังรูความรูนั้น  ถือวาเปนผูรู
ความจริง ความจริงท่ีแท ก็คือการท่ีผูรูไดรับความรูท่ีไดสัมผัสกับวัตถุท่ีปรากฏข้ึนเฉพาะหนาแกผูรู
นั้นเพราะความจริงมีอยู  ปรัชญานยายะ เห็นวา ตองเปนส่ิงท่ีสามารถสัมผัสไดจากประสาทสัมผัส
ท้ัง ๕ และส่ิงนั้นตองมีปรากฏเฉพาะหนาเทานั้น ส่ิงเหลานี้ ตางหากจึงจะถือวา เปนความรูท่ีแทจริง 

                                                 
 ๒๒เอ็ม.หิริยันนะ แตง  วิจิตร เกิดวิสิษฐ แปล, ปรัชญาอินเดียสังเขป, (กรุงเทพมหานคร : 
สํานักพิมพ  วัฒนาพานิช, ๒๕๒๐), หนา  ๑๖๘. 
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และสามารถสัมผัสหรือเขาถึงความจริงนั้นได ดังนั้น ความรูท่ีถือวามีความสมบูรณในทรรศนะของ
ปรัชญานยายะก็คือความรูท่ีตองเกิดข้ึนโดยตรงแกผูรูนั้นและส่ิงท่ีถูกรูนั้นก็จะตองเปนจริงดวย  เชน 
เม่ือเห็นเชือกกต็องเปนเชือก  มิใชเห็นเชือกแลวกลายเปนงู ในกรณนีี้ มิใชเฉพาะความรูเทานั้นท่ี
ตองจํากัดวาจะใหความจริงแทแกเราหรือไม แตวัตถุท่ีถูกรูนั้นก็ตองใหความจริงท่ีแทกับเราดวย
เชนกัน ความรูจึงจะถือวา เปนความรูท่ีสมบูรณ  เพราะความรูและส่ิงท่ีถูกรู ตองเปนความจริงและมี
ขอเท็จจริงปรากฏอยูเสมอ 

 ดังกลาวแลว ปรัชญานยายะ เช่ือวา ความจําได  มิใชความรูท่ีเปนประจักษ เพราะไม
สามารถปรากฏใหเหน็แจงเฉพาะหนาได เปนแตเพียงฝงรากลึกอยูภายในความคิดของเราเทานั้น ไม
สามารถสัมผัสไดจากวัตถุ หรือไมสามารถประสบไดโดยตรงจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕ ดังนั้น 
ปรัชญานยายะ จึงถือวา ความจํานั้นไมใชความรูท่ีแทจริง จะเปนก็แตเพียงผลของความรูท่ีเคยเกิด
ข้ึนมาในใจเทานั้น  ฉะนั้น การที่มนุษยมคีวามจําท่ีเกิดข้ึนหลังจากการเคยไดรับการรับรูมากอนแลว
หนึ่งคร้ัง และสามารถรับรูส่ิงนั้นอีกคร้ังโดยการไมไดเห็นอีก แตสามารถรูไดเพราะการจําได 
ความรูเชนนี ้ ถือวา มิใชความรูท่ีเปนความจริง แตเปนเพราะความรูท่ีเกิดจากการท่ีเราจําผลของ
ความรูเกาไดเทานั้น๒๓ อยาเขาใจวา มันเปนความรูแทจริง จะเปนก็แตเพยีงความรูมายาเทานัน้ 
เพราะมันมิใชขอเท็จจริงและเปนความหลอกลวงเทานัน้   ปรัชญานยายะ ใหทรรศนะวา ความรูท่ี
เต็มไปดวยความสงสัย เรียกวา อปรมา๒๔ คือ ความรูท่ีหาความสมบูรณไมได เพราะไมมีความ
ชัดเจนในองคของความรูนั้น ความรูท่ีมีความสงสัยนี้เปนความรู ซ่ึงมีกระบวนการของการทําหนาท่ี
บกพรองในตัวเอง เพราะขาดความจริงในการรับรู การทําหนาท่ีบกพรองของความรูนี้ เรียกวา 
ความสงสัยๆ นี้ เรียกวา อปรมา (Arpara)๒๕ เชนกัน   เพราะเปนความรูท่ีไมมีความแนนอน และเปน
ความรูท่ีไมอาจถูกตองไดเลย ปรัชญานยายะ ถือวา เปนความรูท่ีผิด๒๖  

 ความรูท่ีผิดในที่นี้ หมายถึง ความรูท่ีไมมีความสงสัยอยูเลยก็จริง และอาจแสดงให
ประจักษไดเหมือนกัน แตไมตรงตามลักษณะของวัตถุท่ีเห็นนัน้ เชน บางคร้ังเราเห็นเชือกเปนงูใน
เวลาคํ่าสลัวๆ และไมมีความสงสัยในส่ิงท่ีเห็นนัน้ การประจักษอยางนี้ ก็ยังเปนการประจักษท่ีผิด
เพราะไมมีความจริงในวัตถุท่ีเห็นนัน้ ในกรณีนี้ ไดกลาวแลววา ความรูนั้น ตองเปนความจริงและ
วัตถุท่ีรูนั้นก็ตองเปนความจริงดวย ปรัชญานยายะนี ้ ถือวา ตรรกวิทยา ก็ยังไมใชความรูท่ีสมบูรณ

                                                 
 ๒๓Satischandra  Chatterjee, Ibid., PP. 22 - 24.  
 ๒๔สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง), หนา ๓๐๗. 
 ๒๕Satischandra  Chatterjee, Ibid., PP. 20-21. 
 ๒๖Ibid., PP. 28 - 32. 
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แท เพราะเราไมสามารถรับความรูอยางใดอยางหน่ึงในส่ิงนั้นๆ ท่ีเราสัมผัสไดเลย๒๗ สาเหตุท่ี
ปรัชญานยายะ กลาววา ตรรกวิทยา ก็ไมสามารถใหความจริงกับเราไดนั้น เพราะวา การโตเถียง
ไมใชวิธีการทีจ่ะทําใหเราไดรูวา ส่ิงท่ีกําลังกลาวถึงนั้นเปนความจริงและมีอยูจริงหรือไม เพราะการ
โตเถียงกันนัน้ ก็มิไดมีใครสัมผัสกับส่ิงท่ีกําลังกลาวถึงอยูนั้นเลย กรณนีี้ ปรัชญานยายะ จึงกลาววา 
ความรูท่ีแทจริง ตองไดมาจากประสาทสัมผัสกับวัตถุท่ีกําลังเกิดข้ึนเฉพาะหนาเทานัน้  จึงเปลา
ประโยชนท่ีจะเช่ือวา ส่ิงท่ีเรากําลังถกเถียงดวยตรรกะนัน้ จะมีอยูจริงหรือจะใหความจริงกับเราได 
แตปรัชญานยายะ ก็ยอมรับวา ทฤษฎีตรรกวิทยานั้น เปนสวนหนึ่งของกระบวนการท่ีจะใหเกิด
ความรูท่ีมีความชัดเจน ปราศจากความสงสัย เปนกระบวนการท่ีมีแบบแผนท่ีจะใหความรูไดอยาง
ชัดเจน  แตไมยืนยนัวา ความรูท่ีไดจากตรรกวิทยานั้นจะใหขอเท็จจริงมากนอยแคไหน เพราะบางที
การถกเถียง แมมีความสมเหตุสมผลรองรับ  แตปรากฏวา ขาดขอเท็จจริงอยูมาก เขาสามารถชนะได
ดวยเหตุผลแตไมสามารถชนะไดดวยขอเท็จจริง ดังนั้น ปรัชญานยายะ จึงบอกวา  ความรูท่ีเปน
ประจักษจากประสาทสัมผัสท่ีผูรูเห็นความปรากฏข้ึนของส่ิงท่ีถูกรู เกิดข้ึนเฉพาะหนาและผูรูนั้น
สามารถประสบไดดวยตนเองซ่ึงวัตถุท่ีถูกรูนั้นโดยตรงเทานั้น๒๘  จึงจะถือวา เปนความรูแทจริง  

 ความรูถูกตางจากความรูผิด อยางไร ? 
 ปรัชญานยายะ กลาววา เม่ือความรูตรงตามลักษณะของส่ิงนั้นตามความเปนจริง จึง
เรียกวา ความจริงหรือความรูถูก  ถาไมเปนอยางนีห้รือตรงกันขามถือวาเปนความรูผิดหรือความรู
ไมจริง๒๙ กลาวคือ ความรูถูกนัน้นอกจากการเห็นท่ีตรงตามความเปนจริงแลว ส่ิงท่ีถูกเห็นนัน้ก็ตอง
เปนจริงตามท่ีเปนอยูนัน้อยางแทจริงดวย จึงจะถือวา ถูกตอง เชน การเห็นเชือก เชือกนั้นกต็องเปน
เชือกดวย   มิใชเปนงู  ปรัชญานยายะ   เรียกวา  ความรูถูกหรือความรูท่ีเปนความจริง   

 สวนความรูผิด  หมายถึง   ความรูท่ีไมตรงตามลักษณะท่ีส่ิงนั้นเปน คือ เพราะเหน็ไมตรง
ตามลักษณะท่ีเปนความจริงของส่ิงนั้น๓๐ เชน เห็นงู แตเขาใจวา เปนเชือก เปนตน มีคําถามวา  
มนุษยจะรูไดอยางไรวา ความรูคร้ังแรกเปนความรูท่ีถูกตองและความรูคร้ังท่ี ๒ เปนความรูท่ีผิด      
กรณีนี้   ปรัชญานยายะ ไดใหคําตอบวา ความรูถูกและความรูผิด ตองข้ึนอยูกับขอเท็จจริงท่ีเรากําลัง
ประสบนั้นดวย ในทางตรงกันขาม การทดสอบความรูถูกและความรูผิดก็คือการไดผลตามประสงค
หรือความลมเหลวในทางปฏิบัติการของเราท่ีมีความเกีย่วของกับส่ิงนั้นๆ ความรูถูกนําไปสูการ

                                                 
 ๒๗สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง, หนา ๓๐๘. 
 ๒๘เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๑ – ๓๑๘. 
 ๒๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๘ - ๓๐๙. 
 ๓๐ดูรายละเอียดใน  อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑๗๙. 
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ปฏิบัติการที่สําเร็จประโยชน สวนความรูผิดยอมนําไปสูความลมเหลว และความผิดหวังในทาง
ปฏิบัติการ๓๑  
 เม่ือกลาวโดยสรุป ปรัชญานยายะ บอกใหเรารูวา ความรูท่ีถูกตองนั้นตองข้ึนอยูกับ
ประสบการณท่ีเรากําลังประสบอยูนั้น๓๒ แตถาตรงกันขามกับประสบการณเดิมท่ีมีอยูและขอเท็จ 
จริงท่ีกําลังประสบอยูซ่ึงก็ไมใชประสบการณท่ีเคยรูมา ความรูลักษณะอยางนี้ ปรัชญานยายะ ถือวา 
เปนความรูท่ีผิด ปรัชญานยายะ ใหทรรศนะวา ความจริงตองสามารถเขาถึงไดโดยอาศัยการ
ประจักษ ประสบการณและการอนุมาน จึงเรียกลัทธินี ้ วา ระบบตรรกสัจนิยม (logical realism)  
ปรัชญานยายะ เช่ือในความรูประจักษ เพราะมุงสอนใหรูจักวิธีการคิดตามหลักแหงเหตุผลท่ีลึกซ้ึง
และเปนระบบ การอาศัยความรูท่ีประกอบข้ึนจากการใชเหตุผลโดยอาศัยการประจักษ จากประสาท
สัมผัสท้ัง ๕ บวกกับประสบการณ และการอนุมานจึงเปนกระบวนการแสวงหาความรูของ
ปรัชญานยายะ และยอมรับความรูท่ีเกิดจากประสบการณตรงของการอนุมาน เชน เม่ือตนมีความรู
วา  มนุษยทุกคนตองตาย นายแดงเปนมนษุย ดังนัน้ นายแดงจึงตองตาย  สาเหตุของการท่ีผูนั้นจะรู
ไดวา ทําไม นายแดงจึงตองตาย ก็เพราะผูนั้น ยอมหาคําตอบไดจากการที่นายแดงนั้นเปนมนุษย 
เพราะเขารูในเบื้องตนแลววา คนท่ีเปนมนษุยนัน้จะตองตายกันทุกคน  ดังนั้น  การตายของนายแดง
นั้นจึงไมเกิดความแปลกใจมากนักสําหรับเขาเพราะประสบการณสอนใหเขารูกอนแลว ปรัชญานยา
ยะ จึงถือวา เปนลัทธิท่ียอมรับประสบการณตรงจากประสาทสัมผัส๓๓  

 ๓.๑.๒ ลักษณะของความรู 

 ปรัชญานยายะ ถือหลักวา ความรูท้ังหมดตามธรรมชาติของมัน ยอมบงช้ีไปถึงวัตถุท่ีมี
อยูนอกความรูและไมข้ึนอยูกับความรู วัตถุแหงความรูเหลานี้ไมเพยีงแตไมข้ึนอยูกับความรูหรือ
เปนอิสระจากความรูเทานั้น แตยังไมข้ึนแกกนัและกันอีกดวย๓๔ ในลักษณะอยางนี ้ เราอาจเรียก
ระบบนี้วาพหสัุจนิยม เพราะความรูตางๆ นั้นไมมีความเกีย่วของกนัเลย ส่ิงตางๆ ท่ีเกิดจาก
ประสบการณนั้นจะมีการแบงออกเปนประเภทตางๆ และแตละอยาง เรียกวา ทรัพยะ หรือใน
ภาษาอังกฤษวา Substance ถือวา  เปนส่ิงสําคัญท่ีสุด   ทรัพยะนัน้ มี ๙ ชนิด  คือ ๑.ปฤถิวี  ๒.อาปะ  
๓.เตชะ ๔.วายุ  ๕.อากาศะ ๖.กาล ๗.ทิก(เทศะ) ๘.อาตมัน ๙.มนัส  ทรัพยะเหลานี้   รวมคุณสมบัติ
และความสัมพันธตางๆของมันไวในตัวเอง ซ่ึงระบบน้ี ไดนํามาใชในการอธิบายจักรวาล ปรัชญา 

                                                 
 ๓๑เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๑๙- ๓๑๐. 
 ๓๒ดูรายละเอียดใน  Satischandra  Chatterjee, Ibid., PP. 49-52. 
 ๓๓เอ็ม. หิริยันนะ  แตง    วิจิตร เกิดวิสิษฐ  แปล, ปรัชญาอินเดียสังเขป, หนา  ๑๕๑ –  ๑๕๒. 
 ๓๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๕๑. 
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นยายะ (Nyaya) กําหนดหนาท่ีของลัทธิของตนเองใหเปนผูทําหนาท่ีหลักในการคนควาหาความจริง

จากการอนุมานและการพิจารณาเร่ืองทุกข  ชาติ∗ พฤติกรรม  โทษ   พรอมท้ังอวิชชา ปรัชญานยายะ  
สอนวา ใหเปล้ืองตั้งแตปลายไปหาตน แลวจะบรรลุความหลุดพน ทานวาตสยายนะ ผูเปนอาจารย
สอนช่ือดังของปรัชญาน้ี  กลาววา อวิทยา คือ ความไมรู นํามาซ่ึงความเกาะเกีย่ว ความแหงแลง 
ความริษยา ความเหน็ผิด ความประมาท อหังการและความโลภตามลําดับ บุคคลผูมีอวิทยา ยอม
ประกอบประทุษกรรมตางๆ มีการลักขโมย เปนตน  นี้เปนอกุศลท้ังส้ิน บุคคลใดมีความประพฤติดี
รูจักใหทาน มีความเมตตากรุณา มีความสัตย บําเพญ็ประโยชน พูดจามีสาระ ยอมไดชื่อวา ผู
ประกอบกุศล การที่อวิทยานั้นมาเกาะเกี่ยวชีวิต ยอมทําใหมีการเกิดและนํามาซ่ึงความทุกข อุปมา
เหมือนอาหารที่เจือดวยน้ําผ้ึงและยาพิษ กค็วรทิ้งมันเสีย  เพราะเปนความสุขท่ีเจือดวยทุกข  

 ปรัชญานยายะ กลาวถึงลักษณะของความรูไววา ความรูมีลักษณะเปนกลาง มิใชแท
หรือแทในตัวเอง แตตองอาศัยปจจยัภายนอก มีอายตนะและอารมณหรือวัตถุท่ีรู เชน การเหน็ท่ีจดั
วา ถูกตองหรือเปนจริงแทนั้น ตองอาศัยประสาทตาท่ีดี วัตถุท่ีเหน็ตองอยูในวิสัยท่ีเห็นไดชัดเจน 
ความรูท่ีเกิดจากการเหน็นั้นตองมีความถูกตองตามความเปนจริงและไมขัดแยงกับความรูท่ีเกิดข้ึนที
หลัง เชน ทันทีท่ีเห็นเชือก ก็รูวา นั่นคือเชือก  และเม่ือดูอีกคร้ัง  ก็ยังคงรูวา ส่ิงนั้นคือเชือก อยางนี้
เรียกวา ความรูแทหรือความรูถูกตอง ลักษณะเฉพาะของปรัชญานยายะ ก็คือ มีการนําเสนอความรู
โดยการโตแยงดวยเหตุผลเพื่อแสวงหาขอเท็จจริง แตตองเปนการแสวงหาความรู โดยอาศัยการใช
เหตุผลอันเกิดจากประสบการณตรง ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และการประจักษ เทานัน้  เพราะเช่ือไดวา 
สามารถใหความรูท่ีเปนความจริงแกเราได และก็อาจทําหนาท่ีเปนเครื่องมือสําหรับการอนุมานได
อีกดวย และความรูท่ีไดจากการอนุมานน้ี  ปรัชญานยายะ ถือวา เปนการใหความรูแกเราไดจริง  แต
ไมอาจยืนยันความถูกตองไดแนนอน  เพราะบางกรณีอาจสมดวยเหตุผล  แตไมอาจเปนความจริงได 
ดังนั้น ปรัชญานยายะ จงึกลาววา ความรูแทตองเกดิข้ึนพรอมกับความแนใจและจําเปนตองตาม
พิสูจนอีกคร้ังวา เปนจริงตามท่ีความรูคร้ังแรกบอกหรือไม เชน คร้ังแรกเห็นเชือกตอมาเม่ือตองการ
พิสูจน ก็ไดพสูิจนและพบวาการพิสูจนคร้ังท่ี ๒ นี้ก็เปนความจริงเหมือนคร้ังแรกคือเห็นเปนเชือก
จริง ความรูเชนนี้ ถือวา เปนความรูที่ถูกตอง  แตถาคร้ังแรกเห็นวาส่ิงนัน้คืองู  เม่ือดูอีกคร้ังกลับเห็น
วา เปนเชือก อยางนี้ เรียกวา ความรูไมถูกตอง  การที่ปรัชญานยายะ  ถือเอาวัตถุท่ีรูเปนเคร่ืองพิสูจน
ความจริงนั้น  ก็เพราะเห็นวา วัตถุเปนส่ิงท่ีมีอยูจริง  และสามารถอยูไดดวยตนเอง แมในขณะท่ีเรา
ไมรูและไมเหน็  อนึ่ง   ความรูเปนสมบัติจรของจิต คือ มิใชติดอยูประจําในจติ  เพราะ เห็นวา ขณะ
                                                 
 ∗คําวา ชาติ เปนคําที่ใชในความหมายเฉพาะ  หมายถึง คําตอบที่ไมเที่ยงธรรมซึ่งต้ังอยูบนฐานแหง
อุปมาที่ผิด และต้ังอยูบนฐานแหงการโตเถียงที่ไรเหตุผลและไรประโยชน 
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หลับสนิท ยอมไมมีฝน และขณะท่ีจิตเปนสมาธิหรือเขาถึงโมกษะแลว จะไมมีความรูสึกใดๆ ยอม
เปนจิตวาง๓๕  

 ๓.๑.๒.๑ หนาท่ีของความรู 

 ปรัชญานยายะไดแบงการทําหนาท่ีของความรูออกเปน ๓ ประการ  คือ ๑.มีหนาท่ี
เปดเผยวัตถุท่ีรู ๒.มีหนาท่ีเปดเผยตัวผูรู ๓.มีหนาท่ีเปดเผยตัวความรูเอง๓๖ ปรัชญานยายะ กลาวย้ําวา 
ความรูมีหนาท่ีเปดเผยส่ิง ๓ ส่ิงนี้ใหปรากฏ  เชน ในขณะท่ีทานเห็นหนังสือเลมนี้  ความรูของทาน
เปดเผยใหทานรูวามีหนังสือเลมหนึ่งอยูขางหนาทาน และรูวาทานกําลังอานหนังสือนี้อยู คือ มีตัว
ทาน  และรูวาหนังสือกับตัวทานตางกับตัวความรู   ท่ีบอกวา มหีนังสือและมีตัวทานอยู๓๗ 

 ปรัชญานยายะ ใหทรรศนะเกี่ยวกับความรู ไววา ความรูจะเปนตัวกําหนดเปาหมายของ
ความรู เพราะความรูมีจุดหมายปลายทางอยูท่ีอาตมันๆ ก็คือรางกาย ปรัชญานยายะ กลาววา อาตมัน 
เปนเคร่ืองมือในการหลุดพนจากเคร่ืองผูกพัน กลาวคือ ทําใหอาตมันพนจากบวงของรางกาย จาก
อินทรียและจากอารมณ ๖ ปรัชญานยายะ เหน็วา อาตมันเปนอีกภาวะหนึ่ง ซ่ึงแตกตางไปจาก
รางกายและจิตใจ สรีระของเราประกอบดวยสสาร เพราะเกดิข้ึนดวยการผสมแหงธาตุท้ัง ๔ จิตเปน
อณูท่ีละเอียดออน ไมสามารถแยกออกจากกันได เปนอณูท่ีทรงอยูอยางนั้นช่ัวกาลนรัินดร วิญญาณ
เปนผูรับใชของอาตมันและเปนเคร่ืองมือท่ีใหอาตมันรับรูและสัมผัสคุณสมบัติของใจ เชน ความสุข
และความทกุข ดังนั้น   วิญญาณ จึงเปนผัสสะทางประสาทภายในอันหนึ่ง  ซ่ึงเปนเคร่ืองมือของ
อาตมัน คุณสมบัติของอาตมันคือเม่ือความรูมากระทบกับอารมณอยางใดอยางหนึ่ง โดยผาน
ประสาทสัมผัส มันยอมเปนความจริง แตความรูไมไดเปนคุณสมบัติแทของอาตมัน แตเปน
คุณสมบัติท่ีจรเขามา และยอมจะสูญส้ินไป คร้ันอาตมันเขาถึงโมกษะแลว อาตมันก็เปนวภิู คือ มีอยู
ท่ัวไปนิรันดรและไมสามารถทําลายได อาตมันเปนตัวการอันหนึ่งซ่ึงมีความพอใจหรือไมพอใจใน
อารมณและพยายามท่ีจะใหไดมาซ่ึงอารมณท่ีปรารถนาและหลีกเล่ียงออกจากอารมณท่ีไมปรารถนา
และรวมเสวยสุขและรับทุกขทรมานจากผลกรรมซ่ึงตนเองไดกระทําไว เพราะการไมรูความจริง    
การพนจากทุกข  หมายถึง การดับทุกขโดยส้ินเชิงการรูแจงเห็นจริงตามสภาวะแหงสัจธรรมเปน
ทางแหงการดบัทุกข  บางคนเขาใจวา ความสุขแยกตางหากจากความทุกข  แตความจริงแลวหาเปน

                                                 
 

๓๕อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย (เรียบเรียง), หนา ๑๗๙. 

 ๓๖เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๘๐. 
 ๓๗ดูรายละเอียดใน สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย, (แปลและเรียบเรียง, หนา ๓๑๐ – ๓๑๑. 
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เชนนั้นไม  เพราะความสุขเปนส่ิงท่ีอยูคูกบัความทุกข เม่ือใดทุกขนอยลง เราก็รูสึกวาเรามีความสุข  
และเม่ือใดเรารูสึกทุกขมาก   ก็เพราะความทุกขเพิ่มปริมาณท่ีมากข้ึน๓๘  

 ดังนั้น  ความสุขแท ยอมไมมี  เวนกแ็ตจะดับความทุกขเสีย  ความสุขยอมไมมี
เชนเดยีวกับเงา  หากไมมีแสงสวาง  เงาก็ไมมี  ฉะนัน้ ความพนทุกขก็หาใชเพยีงวา พนจากความ
เจ็บปวดเทานัน้ หากแตตองพนจากความสุขและความเพลิดเพลินท้ังปวงดวย  ปรัชญานยายะ  กลาว
วา วิธีท่ีจะทําใหเรารูส่ิงใดส่ิงหนึ่งโดยถูกตอง คือ เราตองรูความจริงแท เพราะความจริงแทนี้ ได
รวบรวมเอาความรูจากแหลงตางๆ มาไว และถือไดวา เปนการรวมเอากระบวนการของความรู
ท้ังหมดมาไวในท่ีเดียวกนัโดยส้ินเชิง ปรัชญานยายะ เช่ือวา ส่ิงท่ีเราสามารถรูไดหรือเปนตัวกรรม
ของความรูจริงคือสัจธรรม กรรมของความรูนั้นประกอบดวย ๑.ตัวตน ฯลฯ ๑๒.ความหลุดพนจาก
ความทุกข หมายถึง การดบัความทุกขท้ังปวงโดยสนิทอันจะไมมีทางเกิดข้ึนไดอีก ปรัชญานยายะ 
เห็นวา วิธีการ ๑๒ ประการนี้ มีความสําคัญและความจําเปนตอความหลุดพนเปนอยางยิ่ง๓๙  
ปรัชญานยายะ กลาววา สรรพส่ิงท้ังหลายในโลกมีอยูไดดวยตัวมันเองไมข้ึนอยูกบัการรับรูใดๆ 
ปรัชญานยายะ แสดงทรรศนะวา เปาหมายสูงสุดของชีวิตก็คือความหลุดพน สาเหตุของความหลุด
พนก็คือการท่ีมนุษยมีความรูแทจริง ความรูท่ีแทจริงทําใหเราสามารถที่จะใหไดบรรลุถึงความหลุด
พน และการท่ีมนุษยจะเกิดความหลุดพนไดนั้น ตองเกดิจากการท่ีมนษุยผูนั้นไดเกิดความเขาใจใน
สัจธรรมอยางถูกตอง หมายถึง ยอมมีความสามารถท่ีจะรูวาอะไรคือความรูและอะไรคือแหลงท่ีมา
แหงความรูและความรูจริง มีความแตกตางไปจากความรูเท็จอยางไร โดยกระบวนการนี้เทานั้น  จึง
จะทําใหมนษุยผูนั้นไดบรรลุสัจธรรม คือ การไดเขาถึงความจริง ความรูตามทรรศนะของปรัชญา 
นยายะไดใหความสําคัญไปท่ีสาระท่ีวา ความรู ก็คือการทําใหส่ิงท้ังหลายปรากฏ ๔๐ แมปรัชญา  
นยายะ จะเหน็วา สรรพส่ิงในโลกจะมีอยูโดยอิสระก็ตาม แตจิตก็คือตัวรองรับการรับรู ดังนั้น 
ความรูก็คือการทําใหส่ิงท่ีถูกรูทุกอยางท่ีเขามาในขายใหประจักษ  ปรัชญานยายะ ยอมรับวา ความรู
มีหลายชนิดและใหความสําคัญตางระดับกัน การทีม่นุษยจะมีความรูท่ีสมบูรณไดนั้น ตอง
ประกอบดวยประมาณ  ๔ ประการ ดังกลาวแลว๔๑  ความรูท่ีสมบูรณ๔๒  คือ ความรูสามารถเช่ือถือ
ไดและนําไปใชกับปรากฏการณจริงได กลาวคือ ความรูท่ีเกิดข้ึนเพราะการสัมผัสระหวางอาตมัน

                                                 
 ๓๘สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง), หนา ๖๖ - ๖๗. 
 ๓๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๕. 
 ๔๐ดูรายละเอียดใน  Satischandra  Chatterjee, Ibid., P. 9. 
 ๔๑สดใส  โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, (ภาควิชามนุษยศาสตร  คณะมนุษยศาสตรและสังคมศาสตร 
มหาวิทยาลัยขอนแกน, ๒๕๓๔), หนา ๗๕. 
 ๔๒ดูรายละเอียดใน  Satischandra  Chatterjee, Ibid., P. 49. 
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กับอายตนะภายใน  เม่ืออาตมัน (Self) สัมผัสกับอวัยวะภายใน (Internal Organ) ความรูท่ีสมบูรณนี้
จะเกิดข้ึน   

 กลาวโดยสรุป คือ  เม่ืออาตมันกับอายตนะภายในมีความเกี่ยวพันกัน  ความเพลิดเพลิน 
ความทุกข ความเกลียดชัง และอํานาจส่ิงใดส่ิงหนึ่ง ก็จะเกิดข้ึน  ความรูเหลานี้  ถือวา เปนความรู
ระดับประจักษประมาณภายใน และความรูท่ีเกิดข้ึนระหวางการสัมผัสของอาตมันและมนัสนั้น   
มันจะไดรับความรูจากประสาทสัมผัส ๆ จะไดรับความรูมาจากวัตถุภายนอก  ดังนั้น วัตถุภายนอก
บวกกับประสาทสัมผัสและมนัส คือ อาตมันๆ ก็คือ ความรู  เรียกวา ประจักษประมาณภายนอก 
ประกอบดวยสสาร ๕ ประการ  ดังนี้ รูป (Visual) เสียง (Auditory) กล่ิน (Olfactory) รส( Gustatory) 
การรับรู(Tactaul)  ดังนั้น ประจักษประมาณ ก็คือ ความรูท่ีไดมาจากประสาทสัมผัส๔๓  

๓.๒ ประเภทของความรู  

 ปรัชญานยายะ เร่ิมปรัชญาของตนที่วา มนุษยจะไดบรมสุขท่ีสมบูรณมาไดอยางไร 
และก็ตอบวา มีทางเดียวท่ีจะไดมาซ่ึงบรมสุขอยางสมบูรณ คือ การอาศัยความรูในสัจธรรม ความรู
เชนนี้ครอบงําไปถึงเร่ืองตางๆมากมาย แตไดมุงใหมนุษยรูธรรมชาติท่ีแทของปุรุษท่ีแยกจากกาย
เปนสวนใหญ ปรัชญานยายะ กลาววา ผูใดมีความรูอยางนี้ ผูนั้นยอมพนจากความทุกขและภัยพบัิติ
ท้ังปวง ท้ังในโลกนี้และโลกหนา และจะสามารถหลีกใหพนการเวยีนวายตายเกดิเสียได คือ เขาจะ
บรรลุบรมสุขท่ีสมบูรณ และโมกษะในท่ีสุด๔๔ การท่ีความทุกขเกิดข้ึนกับชีวิตของมนุษยนั้น 
เนื่องมาจากการท่ีจิตหรือปุรุษของมนุษย เขาไปเกี่ยวของในกายอันเปนวัตถุ อันยังผลใหมีการเวยีน
วายตายเกดิอยางไมมีท่ีส้ินสุด  การเกิดการตายนับคร้ังไมถวนนี้ ยอมเปนผลของพฤติกรรมของจิต
ซ่ึงหาท่ีสุดมิได พฤติกรรมของจิตเปนเหตุใหเกิดกรรม และกรรมกอใหเกดิกรรมวิบาก ปรัชญา  
นยายะ กลาววา พฤติกรรมของจิตเกิดจากโทษของโทสะและโมหะ ภาวะเหลานี้ สืบสาวไปได ถึง
รากเหงาแหง อวิทยา ปรัชญานยายะ มีจุดมุงหมายท่ีจะปลดเปล้ืองอวิทยา จากจิตออกไปเสียโดย
อาศัยความรูอันถองแท อันเปนการทําลายโทษของโลภะและโทสะใหหมดไป พฤติกรรมของจิตก็
จะยตุิและทุกขก็จะส้ินไปดวย จิตกจ็ะเขาสูสภาวะสงบนิ่งดังเดิม คือ บรมสุขท่ีสมบูรณ  

 

 

                                                 
 ๔๓ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   โอเดียนสโตร, ๒๕๔๗), 
หนา ๑๕๖. 
 ๔๔สมัคร  บุราวาศ, ปรัชญาพราหมณในสมัยพุทธกาล, หนา  ๒๘๕. 
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๓.๒.๑ ชนิดของความรูแท 

 ความรูมี  ๒ ชนิด๔๕ คือ ๑.ความรูแท  ๒.ความรูไมแท  ความรูแท หมายถึง  ความรูท่ี
ถูกตองตามความเปนจริงของวัตถุท่ีรู และนําไปสูผลสําเร็จตามความประสงคของผูรู ตามทรรศนะ
ของปรัชญานยายะเหน็วา ความรูแทเกดิข้ึนจากแหลงเกิด ๔ ประมาณ คือ ๑.ประจักษประมาณ     
๒.อนุมาณประมาณ ๓.อุปมานประมาณ ๔.ศัพทประมาณ๔๖ สวนความรูไมแท หมายถึง  ๑.ความจํา 
๒.ความสงสัย ๓.ความเขาใจผิด ๔.เหตุผลท่ีอาศัยสมมติฐาน หลักการ ๔ อยางนี้ ปรัชญานยายะ  ถือ
วา มิใชความรูท่ีถูกตอง เพราะไมอาจใหความชัดเจนตอความจริง  และส่ิงเหลานี้ไมอาจประจักษได
จากประสาทสัมผัส   แตอาจใหความรูท่ีคลุมเครือซ่ึงก็ถือวายังหาความจริงไมไดมากพอ 

 ปรัชญานยายะ กลาววา วิธีท่ีจะไดความรูและความเขาใจท่ีถูกตอง ตามหลักของลัทธิ
ปรัชญานยายะนั้นมีอยู ๑๖ ประการ คือ ๑.ประมาณะ คือขอพิสูจน  ๒.ประเมยะ คือ ส่ิงท่ีตองพิสูจน  
ขอความ ๒ ประการนี้   เปนส่ิงท่ีเปนประธาน นอกนัน้เปนส่ิงท่ีปลีกยอย  คือ  ๓.สันศยะ คือ ความ
สงสัย ฯลฯ ๑๖.นิครหะสตนะ คือ การหกัลางดวยเหตุผล๔๗  ปรัชญานยายะนัน้  ตองการพิสูจน
ความจริงสูงสุด คือ“อาตมะ” ปรัชญานยายะ กลาววา ตองพิสูจนและจําเปนตองพิสูจนรวมกบั
ความรูอีก ๑๑ ประการ คือ ๑.สรีระ ๒.อินทรีย ๓.อรรถ ๔.พุทธิ ๕.มนะ ๖.พฤติกรรม ๗.โทษ        
๘.การเกิดอีก ๙.ผลแหงความดีความชัว่ ๑๐.ความทุกข ๑๑.ความหลุดพน และรวมอาตมะเขาไปดวย
จึงเปน ๑๒ ดังกลาว 

 ๓.๒.๒ ความจริง ๑๒ ประการ คือ สิ่งท่ีตองพิสูจน  

 ส่ิงท่ีจะพึงรู ปรัชญานยายะ เรียกวา ประเมยะ หมายถึง ส่ิงท่ีเราสามารถรูไดหรือเปนตัว
กรรมของความรูแทจริง คือ สัจธรรม  ปรัชญานยายะ เห็นวา กรรมของความรูนั้นมี  ๑๒ กรณี๔๘   
คือ ๑.อาตมะ หมายถึง ตัวตนท่ีมีจํานวนไมมีท่ีส้ินสุด มีตัวอาตมะอยู ๒ ชนิด๔๙  คือ ๑.ปรมาตม 
หมายถึง ตัวตนสูงสุด  ๒.ชีวาตม หมายถึง ตัวตนสามัญซ่ึงมีจํานวนไมมีท่ีส้ินสุด ตัวปรมาตมนัน้ 
เปนท่ีตั้งของความรูอันเท่ียงแทเปนเจาแหงส่ิงท้ังปวง สวนชีวาตมนั้น มีจาํนวนไมมีท่ีส้ินสุด 
เพราะวา ไมวารางกายของมนุษยนั้นจะมีอยูหรือปรากฏอยูท่ีไหน กต็าม ชีวาตมนี้ก็จะมีอยูและ

                                                 
 ๔๕Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  P. 20.  
 ๔๖สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๗๔. 
 ๔๗เรื่องเดียวกัน. หนา  ๒๙๘ – ๓๐๐. 
 ๔๘สน่ัน ไชยานุกุล, ปรัชญาอินเดีย  (แปลและเรียบเรียง),หนา  ๒๙๙. 
 ๔๙สมัคร   บุราวาศ , ปรัชญาอินเดียในสมัยพุทธกาล, หนา ๓๐๒. 
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ปรากฏอยู ณ สถานท่ีแหงนัน้ดวย๕๐ ๒.สรีระ หมายถึง  กาย ตองประกอบดวยสวนตางๆ กายยอม
ไดรับผลของกรรมมีชีวาตมรวมอยูดวย ๓.อินทรีย  หมายถึง อายตนะท่ีควบคุมรางกายใหเปนไป 
คือ การควบคุม อายตนะท่ีเกิดจากธาตุตางๆ เชน ฆานปสาท  ฯลฯ  โสตปสาท อายตนะเปนเคร่ืองรู 
มีติดมากับสรีระ๕๑  เรียกวา  การรับผัสสะตางๆ เชน การไดสูดกล่ิน ฯลฯ การไดยินเสียง๕๒๔.อรรถ 
หมายถึง ตัวกรรมของประสาทสัมผัสเหลานั้น  คือ อารมณ ไดแก  อายตนะภายนอก  ๕  ประการ  
คือ  คุณสมบัติท่ีสามารถรูมูลฐานแหงอากัปกิริยา แตมันตองอาศัยสสารเปนท่ีปรากฏ สวนสสารนั้น
ตองเปนส่ิงท่ีดาํรงอยูโดยอาศยัตัวเอง การท่ีเราสามารถรูจักส่ิงใดส่ิงหนึ่งวา ส่ิงนั้นเปนอะไรก็ตอง
อาศัยคุณสมบัติและอากัปกิริยาของมันเปนเคร่ืองบอกใหรู๕๓๕.พุทธิ หมายถึง  การไดรับอารมณ คือ 
ความเขาใจ  ไดแก ความคิด พุทธิก็คือการแสดงซ่ึงส่ิงใดส่ิงหนึ่งและทําใหเรารูส่ิงนั้น  ๖.มโน 
หมายถึง จิต แตคําวา จิต  ตามนัยของปรัชญานยายะนี้ หมายถึง มโนท่ีเปนอินทรีย เปนจิตท่ีรูเฉพาะ
อารมณภายใน ๗.ประวริตต ิ คือ พฤติกรรมของกายและจิตสามารถแสดงออกทาง กายกรรม ดวย
การเคล่ือนไหวของกายกรรมวจีกรรมและมโนกรรม ๘.โทษะ หมายถึง กามราคะอยางแรงกลา เปน
ความผิดพลาด เชน การยดึม่ัน ความโกรธ  เปนตน  ๙.เปรตยภาวะ หมายถึง  ภาวะท่ีชีวาตมเขาสู
ภาวะท่ีจะสืบตอไปชาติหนา ๑๐.ผล หมายถึง การไดรับผลที่เปนความสุขและเปนความทุกขอัน
เนื่องมาจากการกระทําอันเกดิจากความบกพรองทางใจกายและวาจา ๑๑.ทุกข หมายถึง สภาวะท่ีบีบ
ค้ันหรือสภาวะท่ีเปนความทนไดยากของมนุษย มนุษยทุกคนตองประสบกับความทุกขและยอม
นํามาซ่ึงความโทมนัส วิธีการพนทุกขไดนั้น มนุษยทุกคนตองแสวงหาความรูเพราะความรูคือ
เคร่ืองมือสําหรับปองกันการเกิดความทุกข  ความรูนี้เทานั้นท่ีจะทําใหเราพนจากความทุกขได หาก
มนุษยทุกคนมีความรู มันจะชวยใหมนษุยกําจัดตัวเองใหพนจากความทุกขได๕๔ ๑๒.อปวารคะ 
หมายถึง บรมสุขอยางบริบูรณ  ชีวาตมจะเขาถึงภาวะพนทุกขไดก็ดวยความรูจริง โดยการอาศัย
ศาสตรอันศักดิ์สิทธ์ิ มนุษยจะพนจากความพินาศนี้ได ก็ดวยการดบัตัณหา เพราะการอาศัยญาณท่ีรู
ถึงโทษอันเกิดจากอารมณตางๆ และโดยอาศัยการบําเพ็ญฌานเพงตนเอง เม่ือญาณเกิดข้ึนในตนแลว 
ชีวาตมเดิมแทจะปรากฏใหเห็น อาสวะตางๆจะบรรเทาลง มนุษยก็จะไมไดรับบุญหรือบาปจาก
กรรมภายใตการนําของตัณหาอีก๕๕  

                                                 
 ๕๐เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๒. 
 ๕๑เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๒ – ๓๐๔. 
 ๕๒สน่ัน ไชยานุกุล, ปรัชญาอินเดีย ( แปลและเรียบเรียง ), หนา ๒๙๙. 
 ๕๓สุนทร  ณ   รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา ๑๓๕ – ๑๓๖. 
 ๕๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๙๔. 
  ๕๕เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๙. 
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 ๓.๒.๓ กระบวนการพิสูจนความรู ๑๖ ประการของปรัชญานยายะ 

 ๑.ประมาณะ๕๖ หมายถึง วิถีทางท่ีจะใหเรารูส่ิงใดส่ิงหนึ่งโดยถูกตอง คือ ใหความรูท่ี
แทจริงแกเรา๕๗ ไมมีอะไรอ่ืนนอกจากความรูอันแทจริงเทานั้น และไดรวมเอาแหลงตางๆ ของ
ความรูทุกอยางไวโดยส้ินเชิง ขอพิสูจนท้ังหมดนัน้คือ ประมาณะ ถือวา มีความสําคัญมากท่ีสุด     
๒.ประเมยยะ หมายถึง ส่ิงท่ีเราสามารถรูไดหรือเปนตัวกรรมของความรูแทจริงคือสัจธรรมกรรม
ของความรูเชนนี้ตองประกอบดวย ๑.ตวัตน ๒.รางกาย  ยอมเปนท่ีปฏิบัติการของทุกอวัยวะ   
๓.สังศยะ หมายถึง ความรูท่ีเกิดจากความสงสัย ความกวัดแกวงระหวางทรรศนะท่ีขัดแยงกันซ่ึง
เปนเร่ืองเดยีวกัน เปนความเห็นท่ีแตกตางกันในเร่ืองเดียวกัน ๔.ประโยชนะ ส่ิงท่ีมุงหมาย 
หมายความวา เราทําไปนั้นเพื่อใหไดส่ิงท่ีเราต้ังใจไว หรือหลีกใหพนจากส่ิงท่ีเราไมปรารถนา 
๕.ทฤษฏานตะ คือ ขอเท็จจริงท่ียกข้ึนมาอางโดยไมมีการถกเถียงกันอีก มันเปนประโยชนและ
จําเปนมากในการแสดงเหตผุลและขอเท็จจริงวา ควรจะเปนเชนนั้น๕๘ ๖.สิทธานตะ หมายถึง คํา
สอนท่ียอมรับกันวา เปนจริง ๗.นยายะ คือ การคิดไปจากหลักโดยบริบูรณดวยเหตุผล สิทธันตะ ท่ี
บริบูรณ ตองมีหลัก ๕ ประการ คือ ๑.ประติชญา ๒.เหต ุ  ๓.อุทาหรณ ๔.อุปนยั  และ ๕.นิคมน     
๘.ตรรกะ หมายถึง การถกเถียงท่ีมีสมมติฐาน คือ วิธีการทางออมท่ีจะตัดสินขอสรุปโดยการแสดง
ใหเห็นถึงความเกินเลยของขอขัดแยงนัน้  มันเปนแบบท่ีสมมติใหเกดิข้ึน แตเปนการชวยเสริมใหได
ความรูท่ีสมบูรณ แตหากมติใดท่ีไดมาโดยยังเปนท่ีไมกระจางชัด ก็พึงพิจารณามตินั้นในแงของ
ความตรงกันขาม ๙.นิรนยั หมายถึง การหาความจริงดวยการพิสูจน จากความประจักษ เหตุผลขอ
โตแยง การสถาปนามติ  เปนตน ฯลฯ ๑๔.ฉละ หมายถึง ความฉอฉลทําใหคลาดเคล่ือน มี ๓ ชนิด 
คือ ๑.การเขาใจคําพูดคลาดเคล่ือน ๒.การเลนล้ินทางอรรถท่ียกมาเปนอุปมา ๓.การอางส่ิงเฉพาะ
เปนส่ิงท่ัวไป อันพยายามท่ีจะบิดเบือนและแปลความหมายใหเปนอ่ืน๕๙ ๑๕.ชาติ  หมายถึง คําตอบ
ท่ีคานตัวเองหรือเปนขอความท่ีเปลาประโยชน ๑๖.นิครหสถานะ หมายถึง จุดจบของการอภิปราย 
ไดแก การโตเถียงท่ีไรผล ประเภทของความรูเหลานี้ จะอํานวยประโยชนในการแสวงหาความจริง
ไดเปนอยางดี ดังนั้น ปรัชญานยายะ จึงเสนอหลักการนี้ เพื่อเปนกระบวนการในการคนหาความจริง 

 

 
                                                 
 ๕๖เรื่องเดียวกัน. หนา ๒๙๘ – ๓๑๓. 
 ๕๗Satischandra  Chatterjee, Ibid., P. 52. 
 ๕๘สุนทร  ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา   ๓๑๓. 
 ๕๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๐๓. 
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๓.๓ อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู 

 ปรัชญานยายะ ถือวา ทฤษฎีความรูเปนหวัใจสําคัญ เพราะเหน็วา สรรพส่ิง ท่ีจะยอมรับ
วาจริงไดนั้น  ตองผานการวิเคราะห การถกเถียง การพิสูจนใหรูแจง เสียกอน ถามิเชนนั้นก็มิใชส่ิงท่ี
เปนจริงแท อภิปรัชญาและจริยศาสตรจงึอยูบนฐานของญาณวิทยา๖๐ ปรัชญานยายะ ยอมรับวา 
ความรูจะเกิดข้ึนไดเพราะความสัมพันธระหวางตัวผูรูกบัส่ิงท่ีถูกรู  ถาหากไมมีผูรู  แตมีเฉพาะส่ิงท่ี
ถูกรู ความรูกไ็มอาจเกดิข้ึนมาได  ปรัชญานยายะ กลาววา  ผูรูและส่ิงท่ีถูกรูมิไดเปนผูสรางความรู
เสียเอง เพยีงแตความรูจะตองอาศัยผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  เปนฐานยืนยันสถานะของตัวเองเทานั้น 

 ปรัชญานยายะ มีทรรศนะวา ความรู ไดแยกออกตางหากจากตัวผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  
เพียงแตไดรวมตัวกันเพื่อทําใหความรูปรากฏเทานั้น  ดงันั้น ตัวความรูจึงมีอยูแลวในโลก  ตอใหมี
ผูรูหรือส่ิงท่ีถูกรูหรือไมก็ตาม  ความรูนี้กย็อมมีอยูโดยอิสระของตัวมันเอง  ดังนั้น ปรัชญานยายะ 
จึงกลาววา ความรู ผูรูและส่ิงท่ีถูกรูมิใชส่ิงเดียวกนั ความรูยอมเปนผูเปดเผยผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  
ปรัชญานยายะ จึงกลาวอุปมาไววา ความรูนั้น เปรียบเสมือนแสงตะเกยีง แสงตะเกียงนั้น ยอมทํา
หนาท่ีในการเปดเผยใหเหน็ตะเกยีงนัน้เองดวย และสามารถใหเห็นส่ิงอ่ืน ๆ ท่ีอยูรอบๆไดอีกดวย   
แสงตะเกยีง ยอมมิใชตะเกียงและส่ิงท่ีอยูรอบๆ   ก็ยอมมิใชแสงตะเกียงและตะเกียงอีกดวย  แตแสง
นั้นยอมเปนตัวการในการใหเห็นตะเกียงและส่ิงตางๆ เหลานั้น  ดังนัน้  ปรัชญานยายะ จึงไดนยิาม
ความรูเอาไววา ความรูก็คือการรับรู หรือการปรากฏตัวของส่ิงท่ีถูกรูทุกชนิด  ตวัความรูเองจึงมี
ความแตกตางไปจากผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  ผูรูและส่ิงท่ีถูกรูปรากฏตัวข้ึนไดกเ็พราะความรูเปนสาเหตุ  
แมวาความรูจะเปนผูเปดเผยตัวผูรูและส่ิงท่ีถูกรูก็ตาม  แตความรูนัน้อาจจะเปนความรูท่ีเช่ือถือได
และเช่ือไมไดก็เปนได ถึงกระนั้นกต็าม  แตกย็ังถือวา เปนความรู  ดวยเหตุนี้    ปรัชญานยายะ  จึง
ไดแบงความรูออกเปน ๒ อยางคือ ๑.ความรูท่ีถูกตอง และ ๒. ความรูท่ีไมถูกตอง  ดังกลาวแลว 

 ๓.๓.๑ บอเกิดความรู  เรียกวา ประมาณ  มี ๔ กรณี  คือ 

 ๑.ความรูโดยความประจกัษ (Perception) คือ ความรูท่ีไดมาจากความสมเหตุสมผล
ของความรู เพราะเปนความรูท่ีสามารถยืนยันตัวความรูนั้นได โดยหลักฐานทางประสบการณ   
ปรัชญานยายะ ไดใหทรรศนะเกี่ยวกับความรูข้ันประจักษวา การรับรูท่ีปราศจากความผิดพลาดซ่ึง
เกิดการประจวบกันแหงอายตนะภายในกบัภายนอกและเปนการรับรูท่ีไมเกี่ยวของดวยช่ือเรียกหรือ
ความหมาย   

                                                 
 ๖๐ประยงค  แสนบุราณ,ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๓๘. 
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 ดังนั้น ความรูจะเกดิข้ึนได ก็ตอเม่ือมีความสัมพันธกันระหวางอายตนะภายในและ
ภายนอก และกลาวอีกวา จดุเร่ิมตนของความรูทางประจักษจะเร่ิมท่ีอาตมันซ่ึงอยูในรางกายของแต
ละคน อาตมันจะสัมผัสกับมนัส  และมนัสนั้นจะสัมผัสกับอายตนะภายในๆ จะสัมผัสกับอายตนะ
ภายนอก ตวัมนัสจะทําหนาท่ีในการเช่ือมโยงระหวางอาตมันกับอายตนะภายในซ่ึงรับขอมูลมาจาก
อายตนะภายนอก  สวนขอมูลท่ีอายตนะภายในรับมาและสงไปนั้น ตองสงผานมนัสไปสูอาตมัน 
และการท่ีมนสัสงผานไปสูอาตมันนี้  ปรัชญานยายะ  จึงเรียกวา ความรูข้ันประจักษ๖๑ ดังนั้น  
ความรูประจักษท่ีเปนความสุข ความทุกข เปนตน  ลวนแตเกิดข้ึนเพราะความสัมพนัธกันของมนสั
กับอาตมันท้ังส้ิน เพราะลําพังอายตนะภายในกับภายนอกอยางเดยีวจะสัมผัสกันไมได หากอายตนะ
ภายในไมสัมผัสกับมนัสเสียกอน เพราะอายตนะท้ัง ๒ นั้นไมมีพลังท่ีจะสัมผัสซ่ึงกันและกันได 
มนัสก็เชนเดียวกันไมอาจจะสัมผัสกับอายตนะภายในได โดยท่ีมนัสไมสัมผัสกับอาตมันกอน 
ดังนั้น อาตมันจึงเปนแหลงพลังท่ีจะจายพลังตัวเองไปสูมนัส จากมนัสสูอายตนะภายในและจาก
อายตนะภายใน สูอายตนะภายนอกโดยการเร่ิมสัมผัสกับมนัส ดังนัน้ อาตมันจึงเปนผูเร่ิมสัมผัส
กอนและรับขอมูลจากอายตนะภายในผานทางมนัสเพื่อแปรเปนความรูประจักษอีกที๖๒ 

 ๒.ความรูโดยการอนุมาน (Inferance)๖๓ หมายถึง ความรูท่ีเกิดข้ึนภายหลัง คือ ความรูท่ี
เกิดข้ึนโดยการอาศัยส่ิงท่ีประจักษเปนมูลฐานในการคาดถึงส่ิงท่ีไมประจักษซ่ึงเกีย่วเนือ่งกัน เชน 
เห็นทองฟาดํามืดคร้ึมปรากฏข้ึนเม่ือไร ฝนจะตกทุกที เม่ือวันหนึ่งเราไดพบปรากฏการณนัน้ เรารู
ทันทีวา จะมีฝนตกแนนอน  เพราะสภาพเชนนี้เคยเกดิข้ึนมาแลว ดังนั้น ความรูท่ีเกิดจากการเคยรู
มาแลวและทําใหเรารูอีกวา ส่ิงนั้น คืออะไร และส่ิงนั้นตองเปนจริงอันเกดิจากการอนุมานนั้น  
ความรูเชนนี ้ เรียกวา ความรูเกิดจากการอนุมาน (Inferance) คือ ความรูท่ีเกิดจากการรูตามใน
ภายหลัง เพราะความสัมพันธของทองฟามีความใกลชิดกนักับการตกของฝน ปรัชญานยายะ กลาว
วา การอนุมานเปนความรูโดยออมและเกดิข้ึนโดยผานเคร่ืองหมาย  ศัพทกลาง (เหตุ) จะเกี่ยวของ
กับศัพทใหญอยูเสมอ๖๔   
  ๓.ความรูโดยการอุปมาน (Comparison)๖๕ หมายถึง ความรูท่ีเกิดจากการ
เปรียบเทียบ ซ่ึงเกี่ยวของกบัการใชขออุปมา เปนความรูท่ีเนื่องดวยความสัมพันธระหวางคําพูดและ
ส่ิงท่ีคําพูดนั้นมุงหมายถึง ความรูชนิดนีเ้กิดจากความรูคลายคลึงของส่ิงท่ีมีลักษณะคลายกัน เชน 

                                                 
 ๖๑Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  P. 124.  
 ๖๒ประยงค  แสนบุราณ,ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑๔๒. 
 ๖๓Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  PP. 233 - 234.    
 ๖๔ประยงค  แสนบุราณ,ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๔๗. 
 ๖๕Satischandra  Chatterjee, Ibid., PP. 299-230. 
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นายแดง ไมเคยเหน็เสือ  แตเขาไดทราบจากคนอ่ืนวา เสือมีรูปรางหนาตาคลายแมว แตมันมีรูปราง
โตกวา เม่ือนายแดง ไดเหน็สัตวชนิดหนึ่งมีรูปรางเหมือนแมว และโตกวา เขาจึงทราบโดยคิด
เปรียบเทียบวา สัตวท่ีเขาเหน็นั้นคือเสือ ความรูท่ีเขาไดรับชนิดใหมนี้ เกิดข้ึนจากการเปรียบเทียบ 
ความรู ดังกลาวนี้เกี่ยวเนื่องกบัความสัมพันธระหวางคําพดูและส่ิงท่ีคําพูดนั้นบงช้ีไปถึง เปนความรู
ท่ีเกิดข้ึนจากการเปรียบเทียบระหวางส่ิงท่ีมลัีกษณะคลายคลึงกันท้ัง ๒ ส่ิงนั้น๖๖ เพราะปรัชญา   นยา
ยะ เสนอทรรศนะวา ความรูตองเกิดจากประสาทสัมผัสผานทางมนัส๖๗ (Mind or internal organ) 
ดวย ความรูทางประสาทสัมผัส (Sensation) กับความรูทางพุทธิปญญามีผลิตผลท่ีตางกัน ความรูทาง
ประสาทสัมผัสมีผลิตผลเปนจินตภาพ (Imagination) สวนความรูทางพุทธิปญญา มีผลิตผลเปนมโน
ภาพ (Concept)๖๘ อารมณของความรูในทรรศนะของปรัชญานยายะ ก็คือ มโนภาพ (Concept) แต
ปรัชญานยายะ ยอมรับความรูจากประสาทสัมผัส พุทธิปญญา การอนุมานและศัพทประมานอีกดวย 

 ๔.ศัพทประมาน(Verbal Testimology) หมายถึง ความรูเร่ืองศัพท คําวา  ศัพท ไดแก 
ประโยคคําพูดท่ีเทพหรือมนษุยผูพูดพอเช่ือถือได  กลาวหรือจารึกเอาไว๖๙ ประโยคคําพูดแหงศัพท
หนึ่งๆ ประกอบดวยคําหลายคําท่ีนํามาเรียบเรียงกันเขาตามระเบียบของภาษา คําท่ีเปนศัพทก็คือ คํา
ท่ีมีศักดิ์หรือกาํลังกอใหเกิดความหมายไดตามตองการ ศักดิ์ของคําท่ีเราใชอยูทุกวันนี้มี ๒ ประเภท 
คือ ๑.เลากิกะ คือศัพทของชาวโลก ๒.ไวทิกศัพท คือศัพทของเทพ เชน พระพรหม เปนผูเปดเผย
ความจริงออกมา เชน ขอความในคัมภีรพระเวท เปนเนือ้หาท่ีสามารถเช่ือถือไดท้ังมด๗๐  คําพูดใดท่ี
ฟงแลวเกิดความเขาใจได คําพูดนั้นตองมีความหมาย ปรัชญานยายะ ยอมรับประโยคคําพูดท่ีมี
ขอความประกอบดวยถอยคําแตละคํา และถอยคําแตละคําท่ีประกอบข้ึนเปนประโยคนั้น ตอง
สามารถแสดงความหมายไดชัดเจนในตัวของมัน และคํากลาวท่ีมีความหมายนัน้ ตองเกิดข้ึนจาก
พระเจาทรงประทานให ดังนั้น  คําพูดของพระเจา ตองมีความหมายทุกประโยค๗๑ 
 
 
 

                                                 
 ๖๖สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๑๙- ๑๒๐. 
 ๖๗มหาจุฬา : วิชาการ, ปรัชญาบุรพทิศ, หนา ๒๔๒. 
 ๖๘เรื่องเดียวกัน. หนา  ๒๔๒ - ๒๔๓.  
 ๖๙Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  PP. 317- 318. 
 ๗๐สดใส  โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๘๑. 
 ๗๑สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ,หนา ๑๒๐. 
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 ๓.๓.๒ ทรรศนะเก่ียวกับส่ิงท่ีถูกรู  

 ปรัชญานยายะ กลาวยืนยัน ถึงส่ิงท่ีถูกรูไววา ความถูกตองและความผิดของความรูนี้ 
มิไดเกดิมาพรอมกับความรูเลย แตเกดิข้ึนทีหลังของความรูท้ังนั้น คือ เกิดข้ึนจากเหตุภายนอก เชน 
การเห็นเชือกเปนงู อาจเกิดเพราะตาไมดหีรือเชือกท่ีถูกรูนั้นอยูไกล ผลลัพธยอมไมถูกตอง ปรัชญา  
นยายะ กลาววา เปนความผิดพลาดของความรู ความผิดพลาดน้ีปรากฏเม่ือความรูใหมซ่ึงตรงกับส่ิง
ท่ีรูปรากฏขึ้น แลวเราก็อนมุานไดวา ความรูคร้ังแรกผิด หรือแมในทางตรงกันขามคือความถูกตอง
ของความรูก็ตองมีความรูท่ีเกิดข้ึนทีหลังมายืนยนั เชน ทานเห็นเพื่อนในท่ีไกล ทันทีท่ีเห็นก็รูวาเปน
เพื่อน และเม่ือเดินเขาไปใกล ก็แนใจยิ่งขึ้น ท้ังนี้ เพราะวาความรูท่ีเกิดคร้ังหลังบอกยนืยันวา ความรู
คร้ังแรกเห็นนัน้ถูกตอง ปรัชญานยายะ กลาววา ส่ิงท่ีถูกรูนั้น ตองจริงอยูเสมอ ความรูอารมณนั้นจะ
ถูกหรือผิด  กต็องพิสูจนกันวา ยอมรูตามความเปนจริงของอารมณหรือไม  ถารูไมตรงความจริง  ก็
จัดวา  เปนความรูท่ีผิด  ถารูตรงกับอารมณ   ก็จดัวา เปนความรูท่ีถูก  

 ปรัชญานยายะ เห็นวา ส่ิงใดก็ตามท่ีเปนอยูและมีอยู ยอมสามารถรูได คํากลาวนี้ เปน
การยืนยันความจริงแทท่ีมีอยูนอกความรู และเปนการยอมรับวา มนุษยสามารถรูความรูนั้นไดอีก
ดวย ส่ิงใดก็ตาม เปนส่ิงท่ีไมสามารถรูได ยอมเทากับเปนการปฏิเสธความรู เพราะวา ความรูตอง
สามารถรูได  ดังนั้น  ความรูจึงไมใชเกี่ยวของกับวตัถุภายนอก เทานั้น  แตเปนเร่ืองเกี่ยวกับตัว
ความรูนั้นเองอีกดวย ในเบ้ืองตนนั้น ความรูอาจจะมุงไปถึงวัตถุ ซ่ึงเปนส่ิงท่ีถูกรูกอนตัวผูรูและ
ความรู ๒ ประการหลังนี้ จะเปดเผยข้ึนพรอมกัน ตอมาการรูตัวเองหรือความคิดเกีย่วกับ
ประสบการณก็เกิดข้ึน ดังนั้น แมความจริงแทของโลกภายนอกจะมีอยูไดดวยตัวเองก็ตาม แต
ความรูกเ็ปนอุปกรณสําหรับการเขาถึงความจริงแทของโลกภายนอกนัน้อีกดวย๗๒  ปรัชญานยายะ 
กลาวถึงขอบขายของความรูวา ความรูนั้นบงช้ีถึงวัตถุท่ีเปนจริงนอกตัวมันเอง โดยไมเปล่ียนแปลง  
ยอมจํากดัไวแคความรูชั้นประสาทสัมผัสของอายตนะท้ัง ๒ ผานการตรวจสอบมาอยางชัดเจนแลว
จนแนใจวา ส่ิงท่ีสัมผัสมานั้นมีชื่อ รูปรางและคุณสมบัต ิ ไมสักแตวา เปนความรูเทานั้น แตตองมี
ความหมายท่ีชัดเจนดวย และตองสามารถอธิบายรูปแบบ คุณสมบัติของส่ิงนั้นใหเขาใจไดดวย ทาน
ฤาษีเคาตมะ นิยามความรูนีว้า เปนความรูท่ีกําหนดไดและมีช่ือ๗๓ เพราะเปนการรับความรูโดยตรง
เกี่ยวกับส่ิงนัน้ได สวนการทีอ่ายตนะภายในกับภายนอกสัมผัสกันแลวเกิดความรู แตเปนความรูไม
ชัดเจนทางความหมายและรูปราง เชน ตาเห็นรูปโดยผานไปอยางรวดเร็ว ภาพนั้นคลุมเครือไม
สามารถบอกไดอยางม่ันใจวา คือ อะไร ทานฤาษีเคาตมะ นิยามกรณีนี้ไววา เปนความรูท่ีกําหนด

                                                 
 ๗๒เอ็ม. หิริยานะ   แตง :  วิจิตร   เกิดวิสิษฐ  แปล, ปรัชญาอินเดียสังเขป, หนา ๑๖๘. 
 ๗๓ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑๔๓. 
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ไมไดและปราศจากช่ือ๗๔ เพราะความรูชั้นนี้ สักแตวา เปนความรูเทานั้น แตไมสามารถบงช้ีชัดลง
ไปวา เปนอะไร ดังนั้น ปรัชญานยายะ จึงถือวา เปนความรูท่ีไมแท ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูท่ี
ไมผิดพลาด เกิดข้ึนไดก็เพราะการท่ีเราไดสัมผัสกับความจริงและรับความรูโดยตรงในส่ิงนั้น แตถา
เกิดความผิดพลาดก็เพราะเรามีความสัมพนัธใน ๒ ทางหรือมากกวานัน้ เกิดข้ึนในความรู เพราะส่ิง
ตางๆท่ีเราคิดถึงอาจมีไดหลายอยาง  

 ๓.๓.๒.๑ ความรูกับอาตมัน  

 ปรัชญานยายะนั้น เปนท่ีทราบกันวา ยอมรับองคความรูมากมายแตกตางกันออกไป ซ่ึง
ความรูท่ีมีอาตมันเปนตัวแปร ก็เปนอีกองคความรูหนึ่ง ท่ีปรัชญานยายะไดใหความสําคัญ ดังนั้น  
จึงจําเปนตองนําเสนอความรูวาดวยอาตมันไวดวย 

 ปรัชญานยายะ กลาววา อาตมันมีจํานวนมากมาย แตละอาตมันนั้น ถือวา เปนสัพพญัู
และเปนอมตะ แมวาในทางทฤษฎีความรูสึกจะปรากฏท่ีไหนก็ไดภายในรางกายของมนุษย แต
ความคิดและเจตนาของอาตมันจํากดัอยูกบัองคาพยพของกายท่ีเกี่ยวของอยูเปนการช่ัวคราว ดังนั้น 
ในทางปฏิบัติ พอกลาวไดวา อาตมันปรากฏ ณ ท่ี ท่ีมันปฏิบัติการ คือรางกายของมนุษย     ฉะนัน้  
ความรูจึงเปนคุณสมบัติของอาตมัน แตความรูนั้นก็มิไดเปนเนื้อแทของอาตมัน เปนเพียงคุณสมบัติ
ภายนอก เทานั้น  ดังนัน้ อาตมันจึงมีความแตกตางจากวตัถุในแงท่ีวา  มันอาจจะกลายเปนตัวความรู
ได เพราะมันมีจิตเปนธรรมชาติในตัวของมัน คุณสมบัติอ่ืน เชน ความปรารถนาและเจตนา ก็เปน
เหมือนความรูคือมันเล็งเห็นวัตถุภายนอก แตจะไรความหมาย หากไมมีการเล็งเหน็วัตถุภายนอก 
ฉะนั้น ธาตุท่ีเปนจิตในกรณนีี้จึงมิใชอาตมัน แตคุณสมบัติท้ัง ๓ คือ ความรู ความปรารถนา และ
เจตนา ยอมมีความเปล่ียนแปลง มนุษยยอมรูอาตมันของตัวเองไดโดยตรง แตเราสามารถรูอาตมัน
ของคนอ่ืนไดโดยออม โดยการสังเกตจากพฤติกรรมของผูนั้น แตไมมีใครสามารถรูอาตมันไดโดย
แทจริง เพยีงแครูประธาน (Subject) ซ่ึงมีคุณสมบัติบางประการเปนภาคขยาย  (Predicate) เทานั้น 

 ๓.๓.๒.๒ ความรูกับมนัส  

 อนึ่ง มนัส ไดมีสวนในทําหนาท่ีรวมกบัอาตมันดวย เพราะปรัชญานยายะ กลาววา
อาตมันกับมนสัตองปฏิบัติหนาท่ีรวมกนัดวยความรูแทจงึเกิดข้ึนได  
 มนัสเปนอะตอมอมตะ ไมกอใหเกิดผลิตผลใดๆ แตละอาตมันตางก็เปนมนัสของ
ตนเอง มนัสนี ้ เปนเพียงเคร่ืองมือของการรูเทานั้น เพราะฉะน้ัน มันจงึมีความเฉ่ือย เพราะเปนเพียง

                                                 
 ๗๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๒  -  ๑๔๓. 
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การทําหนาท่ีในการประสานงานอันเปนเง่ือนไขท่ีจําเปนของความรู เทานั้น ปรัชญานยายะ จงึ
เรียกวา มนัส เชน บางคร้ังเรามองดูนาฬกิา  แตเรามองไมเห็นเวลา ท้ังนี้เพราะมนัสของเราไปเกาะ
เกี่ยวอยูกับอารมณอ่ืน เพราะฉะน้ัน จึงสรุปไดวา มนัสยอมทําหนาท่ี ๒ ประการ คือ ชวยอาตมันให
ไดรับความรู และทําหนาท่ีเปนตัวตานทานโดยทําใหขอบเขตของความรูใหแคบลง สูส่ิงท่ีถูกรูอยาง
เดียวหรือกลุมของส่ิงท่ีถูกรูกลุมเดียว โดยการอาศัยมนัสนี้ ดังนัน้ อาตมันจึงมีความสัมพันธกับโลก
ภายนอกได เพราะมีความเกี่ยวของกับโลกนี้เอง จึงเปนพื้นฐานของพนัธะ กายและประสาทสัมผัส
จะตามอาตมันจุติใหม สวนมนัสตองเกิดข้ึนใหมในทุก ๆ ชาติ๗๕ กลาวโดยสรุป ปรัชญานยายะ จึง
กลาวถึงสาระท่ีเกี่ยวกับทฤษฎีความรูของตนไววา ความรูยอมเปนส่ิงท่ีเปดเผยใหปรากฏ ท้ังผูรูและ
ส่ิงท่ีถูกรู แตตัวความรูไมไดเปนท้ังผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  ความรูทุกประเภทเปนส่ิงท่ีทําใหส่ิงท่ีถูกรู
ปรากฏตัวออกมาหรือปรากฏตัวข้ึน  ความรูแบงเปน ๒ ชนิดใหญๆ คือ ปรมา ความรูท่ีมีเหตุผล  
และอปรมา  ความรูไมมีเหตุผล  ดังนั้น  ปรัชญานยายะ จึงเปนลัทธิท่ียึดถือวา ความรูท่ีแทจริงนัน้ 
ตองเปนความรูตรงกับธรรมชาติของส่ิงนั้นๆ ความรูท่ีแทจริงนั้น  ตองไดจากเหตุท่ีวา เม่ือนําไป
ปฏิบัติจะประสบความสําเร็จ แตถาหากนาํความรูนั้นไปปฏิบัติแลว ผลกลับปรากฏวา มิไดมีความ
ความสําเร็จหลงเหลืออยูเลย    ก็แสดงวา  ความรูนั้น   ยอมเปนความรูท่ีไมจริง๗๖    ดังนั้น   ปรัชญา 
นยายะ จึงสรุปวา ความรูคือการทําใหส่ิงท่ีถูกรูประจักษเหมือนจุดเทียนในท่ีมืด กอใหเกิดแสงสวาง  
 
๓.๔ บอเกิดทฤษฎีของความรู 

 ปรัชญานยายะ กลาวถึงบอเกิดแหงความรูไววา ความรูนั้นแบงออกเปน ๒ สวน คือ 
ความรูท่ีสมเหตุสมผล เรียกวา ปรมา๗๗ เพราะเปนการเขาถึงส่ิงท่ีถูกรูอยางถูกตองตามความเปนจริง 
กลาวคือ ความรูตองสอดรับกับความเปนจริง  บอเกิดของความรูท่ีมีเหตุผล มี ๔ ประการ กลาวคือ 
ความประจักษ การอนุมาน การเปรียบเทียบ และการบอกเลาของเทพ สวนความรูท่ีไมสมเหตุสมผล 
เรียกวา อปรมา หมายถึง  ความเขาใจในความรูนั้นไมถูกตองตามความเปนจริงหรือมีความเขาใจที่
คลาดเคล่ือนจากความเปนจริง ม ี๔ ประการ ประกอบดวยความทรงจาํ ความสงสัย ความสําคัญผิด 
และการสมมติ๗๘  ปรัชญานยายะ เหน็วา อาตมันสามารถพัฒนาองคความรูได เพราะอาตมันคือ
รากฐานของสัจธรรมท่ีจะผลิผลออกมาเปนความรูแท มันจะชวยใหบุคคลผูมีความรูแทนั้น บรรลุถึง
เปาหมายสูงสุดได อาตมัน เปนธรรมชาติท่ีเราสามารถรูไดโดยตรง โดยผานการพิสูจนตาม
                                                 
 ๗๕เอ็ม.หิริยันนะ แตง : วิจิตร เกิดวิสิษฐ แปล, ปรัชญาอินเดียสังเขป, หนา ๑๔๔ -  ๑๔๕. 
 ๗๖ทองหลอ  วงษธรรมา, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๐๕. 
 ๗๗สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๓๐๗. 
 ๗๘สุนทร  ณ รังษี,ปรัชญาอินเดีย :ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๐๙. 
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กระบวนการท้ัง ๔ ขางตน อยางใดอยางหนึ่ง  การรับรูนั้น ยอมเปนการรูอาตมันอยางแทจริง  เพราะ
เกิดความสัมพันธระหวางใจกับอาตมัน  

 ผลลัพธแหงความรู  ๔ ประการ 

 ประจักษประมาณ หมายถึง แหลงเกดิของความรูท่ีไดมาจากความรูข้ันประจักษ เปน
ความรูท่ีเกิดข้ึนจากการประสบดวยตัวเองจากวัตถุภายนอก ผานเขามาทางอายตนะภายใน เชน ตา
ประสบกับรูปทําใหเห็น เม่ือเห็นทําใหเกิดความรูท่ีเท่ียงแท และเปนความรูตรงกับสภาวะท่ี
ปราศจากความสงสัย  ความรูประจักษนัน้ ตองอาศัยอายตนะภายใน คือ ตา ฯลฯ ใจ มากระทบกับ
อายตนะภายนอก คือ รูป ฯลฯ ธรรมารมณ จึงทําใหเกดิความรู ความรูท่ีเกิดจากการประสบกันเขา
ของอายตนะภายในและภายนอกดวยตนเองนี้ ชื่อวา  ความรูประจักษ ดังนั้น  ความรูข้ันประจักษ ก็
คือ ความรูท่ีเกิดจากการประสบกันเขาของอายตนะ ๒ ประการ ปรัชญานยายะ ยนืยันวา ความรู
ประจักษ ก็คือ ความรูท่ีไมผิดจากความเปนจริงเกิดข้ึนจากประสาทหรืออายตนะอยางใดอยางหน่ึง
โดยตรงและความรูตองสัมพันธกับคุณสมบัติของอารมณ๗๙ ปรัชญานยายะ เช่ือวา ในทาง
ตรรกวิทยานั้น ความรูข้ันประจักษ เปนแบบของความรูตามความเปนจริงชนิดหนึ่ง ถือวา เปน
ความรูท่ีแนนอน ซ่ึงสัมผัสกับส่ิงภายนอกโดยตรงจึงเปนจริงและไมผิด การเหน็มาอยูเบ้ืองหนา ก็
เนื่องมาจากการสัมผัสระหวางตากับมา และเราก็แนใจวาส่ิงท่ีเราเห็นนัน้คือมา  

 ๓.๔.๑ ความประจักษ (Perception)๘๐  

 ปรัชญานยายะ แบงความรูข้ันประจักษออกเปน ๒ ชนิดอีก คือ โลกิกประจกัษ 
(Ordinary Perception) และ อโลกิกประจักษ (Extra  - Ordinary Perception)  และยอมรับวา ความรู
ท่ีเกิดจากชนิดแรก คือ การเกิดจากความรูข้ันประสาทสัมผัส ถือวา เปนความรูท่ีถูกตองเพราะเกดิ
จากความสมเหตุสมผลและประสบการณโดยตรง สวนความรูชนิดหลัง คือ การยอมรับส่ือกลางวา
เปนส่ิงท่ีทําใหเกิดความรู แตจะไมมคีวามรูท่ีเกิดจากประสบการณโดยตรง เพราะเปนการใช
ส่ือกลางท่ีพิเศษ ดังความปรากฏวา“อารมณของอโลกิกประจักษ (Extra-Ordinary Perception) นัน้

                                                 
 ๗๙นงเยาว   ชาญณรงค,ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   มหาวิทยาลัยรามคําแหง,   
๒๕๕๐), หนา ๑๒๔. 
 ๘๐ดูรายละเอียดใน  Satischandra   Chatterjee . Ibid.,  PP. 152 – 153. 
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ไมไดปรากฏตอประสาทสัมผัสโดยตรง(อยางเปนรูปธรรม)แตเรารับรูไดโดยอาศัยความเหนี่ยวนํา
ชนิดพิเศษ”๘๑ 
 ก.ความรูท่ีอาศัยประสาทสัมผัส เรียกวาโลกิกประจักษ (Ordinary Perception) เปน
ความรูท่ีเกิดข้ึนเม่ือประสาทสัมผัสของเราสัมผัสกับส่ิงเปนวิสัยของมันตามปกติ เชน ตาเห็นรูป ถือ
วาเปนวิสัยของตา หูไดยินเสียงก็เปนวิสัยของคนหูปกติ ปรัชญานยายะ กลาววา การประจักษเกดิข้ึน
ได ตองประกอบดวย สาเหตุ ๕ ประการ คือ อายตนะภายใน ภายนอก  มนัส  อาตมัน และพิชาน  
เม่ือคร้ังแรกอาตมันไปกระทบกับมนัส และมันไปกระทบกับประสาทสัมผัสตางๆ ท้ังนี้ ยอมข้ึนอยู
กับวัตถุภายนอกมาเราประสาทใดแลว จงึไดรับเอาวัตถุท่ีเกิดความรูข้ึนทางประสาทนั้น๘๒  ดังนั้น 
ความรูโลกิกประจักษนี้ คือ ความรูท่ีไดจากประสบการณตรง โดยประสาทสัมผัส ท้ัง ๕  เชน ตา
เห็นรูป เปนตน ซ่ึงเปนการไปกระทบกนัหรือเปนการทํางานของประสาทส่ิงใดส่ิงหนึ่งกับอีกส่ิงใด
ส่ิงหนึ่ง ก็คือ การมาทําหนาท่ีรวมกันหรือมาทําหนาท่ีประสานกันของประสาทท้ัง ๒ นั้น  

 ความรูช้ัน โลกิกประจักษ นี ้แบงเปน ๒ ประการ  คือ ๑.ประจักษภายใน ๒.ประจักษ
ภายนอก  กลาวคือ ความรูข้ันประจักษภายใน เรียกวา มานสะ เปนความรูท่ีเกิดข้ึนมาจากภายใน คือ 

จิตหรือมนัสมาสัมผัสกับเจตสิก∗เชน เกิดความรูสึกรัก ฯลฯ หรือกังวล อารมณเหลานี้  ถือวา เปน
ความรูท่ีเกิดข้ึนจากความประจักษอันเกิดแตจิตภายในตัวของเรา ความรูประจักษภายในนี้เกิดข้ึนมา
จากเบ้ืองลึกของจิตใตสํานึกท่ีไดมีการกล่ันกรอง โดยการผานเขามาของการสัมผัสของสภาวะจาก
ภายนอก ถือวา เปนผลของการประสบกนัเขาของอายตนะ ๒ ประการนั้น   ดังนัน้ โลกิกประจกัษ 
จึงมีอยู ๖ อยาง คือ จักษุ ฯลฯ มนัส คือ การประจักษภายใน  สวนความรูประจักษภายนอก เรียกวา 
พาหยะ คือ ความรูท่ีเกิดข้ึนจากการประสานกันของประสาทสัมผัสท้ัง ๒ พรอมๆกนั หมายถึง การ
ท่ีอายตนะภายใน เชน ตา ฯลฯ ใจ มากระทบกับอายตนะภายนอก เม่ือกระทบกนัแลวยอมทําใหเกิด
ความรูข้ึนมา แตการกระทําหนาท่ีนี้ตองเปนวิสัยปกติทีพ่อจะสอดรับกันได เชน จมูกมาสัมผัสกับ
กล่ินแลว ยอมรูไดวา เปนกล่ินของส่ิงใด เพราะอาศัยการประจักษภายนอก 
 ข.ชนิดท่ีไมอาศัยประสาทสัมผัส เรียกวา อโลกิกประจักษ (Extra–Ordinary 
Perception) คือ ความรูท่ีเกิดข้ึน เม่ือประสาทสัมผัสของเราไปสัมผัสกับส่ิงซ่ึงเปนวิสัยนั้นเปนไป
โดยวิธีท่ีผิดปกติธรรมดา คือ ส่ิงท่ีเปนวิสัยปรากฏแกประสาทรับ สัมผัสโดยผานทางส่ือกลางอยาง

                                                 
 ๘๑Ibid.,P. 209. (Extraodinary  perception the object are not actually present to sense 
but are conveyed to it through an extraordinary medium.) 

 ๘๒สดใส    โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๗๗. 

 ∗สภาวะหรืออารมณตางๆที่เกิดกับจิต 
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อ่ืน เชน ถาเรามองเห็นมะนาวและรูสึกถึงรสเปร้ียวของมะนาวน้ันโดยการอาศัยประสบการณใน
อดีต คือไดนกึถึงเวลาท่ีเราเคยไดกนิในอดีต การรูสึกในความเปร้ียวของมะนาวน้ัน โดยอาศัยเพียง
การเห็น ปรัชญานยายะ ถือวา เปนความรูประจักษแบบวิสามัญ ความรูประจักษวิสามัญนี้ แบง
ออกเปน ๓ ประการ๘๓ คือ 
 ๑.สามานยลักษณะ คือ ความรูท่ีเกี่ยวกับลักษณะรวมของส่ิงสากลท่ีอยูในสัตวประเภท
เดียวกัน หมายถึง ความรูท่ีเกีย่วกับความเปนสากล(Universals)ของส่ิงตางๆ ปรัชญานยายะ  อธิบาย
วา ความเปนสากลของแมว คือ แมวทุกตัวยอมมีความเปนสากลของแมวอยูในตัวของมันเองอยูแลว 
แมวแตละตวัมี สี ขนาด เพศ และรูปรางท่ีแตกตางกันออกไป แตในแมวแตละตวันั้น กย็ังมีความ
เปนแมวปรากฏอยูเสมอตลอดเวลา เพราะความเปนแมวเปนส่ิงสากลของแมวทุกตวั  ดังนัน้ 
ปรัชญานยายะ  กลาววา ความเปนสากลนั้น เปนส่ิงท่ีเรารับรูไดหรือเห็นไดโดยวิธีสามัญคือตอง
อาศัยแมวแตละตัวเปนส่ือกลางใหเรามองเห็นความเปนสากลคือความเปนแมว  
 ๒.ชฺญานลักษณะ เปนความรูประจักษข้ันวิสามัญ หมายถึง ความรูประจักษท่ีซับซอน
และละเอียดออน เปนลักษณะรูปธรรมหรือเปนลักษณะอันเกดิจากจินตนาการ และเปนความรูท่ีใช
ความรูสึกเปนเกณฑ เพราะมีการรวมกนัหรือเกีย่วเนือ่งกันของส่ิงท่ีเรารับรู ส่ิงท่ีเรารับรูไมได
ปรากฏแกประสาทสัมผัสของเราโดยตรง แตปรากฏโดยอาศัยส่ิงอ่ืนๆท่ีเกี่ยวเนื่องกนั   และมีความ
ทรงจําของการรับรูในอดีตเปนส่ิงประกอบ เชน เราเห็นดอกกลวยไมท่ีมีกล่ินหอมจากท่ีไกลแลว
กลาววา เราเหน็ดอกกลวยไมท่ีมีกล่ินหอม ในกรณีนี้ส่ิงท่ีเราเห็นคือดอกกลวยไม แตกล่ินหอมของ
ดอกกลวยไมนั้น เราไมสามารถมองเห็นไดเพราะกล่ินถือวามิใชวิสัยของตา หากเปนวิสัยของจมูก 
การที่เราเห็นดอกกลวยไมแลวรูสึกถึงกล่ินหอมของมันก็เพราะเราจําความหอมของมันจากการท่ีเรา
เคยสูดดมในอดีตได   
 ๓.โยคชะ ความรูประจักษวสิามัญ หมายถึง ความรูภายในท่ีเกิดจากการบําเพ็ญสมาธิ 
เม่ือจิตสงบและมีสมาธิ จิตยอมแกกลาถึงข้ันหนึ่งก็จะบรรลุญาณพิเศษ เชน มีตาทิพย เพราะสามารถ
เห็นรูปท่ีอยูไกลเกินวิสัยสามัญชนได ความรูประจักษชนิดนี้ อยูเหนือวิสัยของประสาทสัมผัส
ธรรมดาของมนุษย ปรัชญานยายะ กลาววา ผูไดบรรลุความรูพิเศษชนิดนี้ ยอมสามารถรูเหตุการณ
ในอดีต ปจจุบันและอนาคตได 

 ความรูประจักษเกิดขึ้นได  ๒ กรณี กลาวคือ  

 ๑.นิรวิกัลปประจักษ หมายถึง ความประจักษท่ีไมผสมกับความนกึคิดและความจํา 
ความรูนี้ยังมีความคลุมเครืออยู ถือวา เปนความรูท่ีเกิดข้ึน เปนลําดับกอนหลังของความรูข้ัน

                                                 
 ๘๓ Satischandra  Chatterjee. Ibid.,  PP. 209 - 227. 
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ประจักษ เพราะเปนความรูท่ีไมมีความเกีย่วของกับช่ือ ยังหาความหมายท่ีชัดเจนไมได และมันเปน
การรับรูเพียงความมีอยูของวัตถุอยางใดอยางหนึ่ง เทานัน้  แตไมรูชัดวาวัตถุนั้นคืออะไร๘๔  
 ๒.สวิกัลปกะประจักษ หมายถึง การประจักษท่ีผสมกับความนกึคิดและความจํา 
ความรูนี้เกดิจากความประจกัษ ท่ีชัดเจน ไมมีความคลุมเครือ เกิดความแนใจ ในทันที เม่ือได
ประสบการณวัตถุภายนอก  เพราะมีความหมายชัดเจนและดําเนนิไปจนถึงการรูชื่อของส่ิงท่ีถูก
ปรากฏ จึงเกดิความประจักษถัดมา คือ การเขาถึงข้ันนึกคิดและจําไดวา ส่ิงนั้นช่ืออะไร มีลักษณะ
เปนอยางไร และรูวามันคืออะไร  จนถึงข้ันส้ินความสงสัย   

 เม่ือกลาวโดยสรุป  การแบงความรูประจักษออกเปน ๒ แบบนั้น ก็เพื่อใหเหน็ความ
แตกตางระหวางความรูข้ันประจักษสามัญกับวิสามัญ และมันยอมข้ึนอยูกับอายตนะภายในและ
ภายนอกกระทบกัน เรามีโลกิกประจักษ ก็ตอเม่ืออายตนะภายในกับภายนอก มาสัมผัสกัน เกิด
ความรูสึกข้ึน สวนความรูข้ันประจักษแบบอโลกิกประจักษนั้นอายตนะภายนอกหาไดเกิดข้ึนโดย
อายตนะภายในไม แตมันเกิดข้ึนกับความรูสึกโดยผานส่ือพิเศษ๘๕ ดังนั้น ความรูประจักษแบบ
สามัญจะปรากฏ ก็ตอเม่ือประสาทสัมผัสของเราไปสัมผัสกับส่ิงเปนวิสัยของมันตามปกติ และทํา
ใหเกิดความรูข้ึน สวนความรูท่ีเรียกวา อโลกกิกประจกัษ ตองเปนการสัมผัสกับส่ิงท่ีเปนวิสัยนั้น
เปนไปโดยวิธีท่ีผิดปกติธรรมดา คือ ส่ิงท่ีเปนวิสัยปรากฏแกประสาทรับสัมผัสโดยผานทางส่ือกลาง
อยางอ่ืน จึงทําใหเกิดความรูท่ีจริงได๘๖ 

 ๓.๔.๒ การอนุมาน (Inference)  

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูประจักษมมีาจากหลายสาเหตุ ความรูท่ีไดมาจากการ
อนุมานกย็อมเปนสวนหนึ่งของความรูข้ันประจักษ เชนกัน ความรูชนิดนี้เกิดจากการเรียนรูส่ิงท่ี
เกิดข้ึนแลว  ส่ิงหนึ่งนําไปสูการที่จะทําใหเกิดความรูอีกส่ิงหนึ่งได การอนุมาน หมายถึง การรับรู
อยางหนึ่งท่ีเปนบุรพภาคแหงการรับรูอีกอยางหนึ่ง เปนความรูชนิดหางไกลและโดยออม ความรู
โดยการอนุมานน้ันจําตองอาศัยเคร่ืองหมาย ตรรกวิทยา เรียกวา คํากลาง (Middle term) เปนส่ิงท่ี
เกี่ยวของอยางแนนอนกับคําหลัก (สาธยะหรือ Major term) ปรัชญานยายะ ถือวา ความสัมพันธท่ี
แนนอนระหวางส่ิง ๒ ส่ิง เปนหวัใจแหงการอนุมาน ความสัมพันธระหวางคํากลางกับคําหลัก  
เรียกวา วยาปติ เชน ความสัมพันธระหวางไฟ กับ ควนั น้ํากับความเปยก เปนตน การปรากฏอยูของ

                                                 
 ๘๔สุนทร  ณ  รังษี,ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๔๕. 
 ๘๕สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๓๑๒. 
 ๘๖สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๔๕. 
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คํากลางในคํารอง (Minor term) เรียกวา ปกษะธรรมดา  ทานไดนยิามความรูแหงการอนุมานวาเปน
ความรูเกี่ยวกบัการปรากฏอยูของคําหลักในคํารอง โดยอาศัยคํากลางท่ีมีอยูในคํารองและคํากลาง
นั้น  และตองมีความสัมพันธอยางแนนอนกับคําหลัก  

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูข้ันประจกัษจะเกดิข้ึนมาไดนั้น นอกจากจําเปนตอง
อาศัยความรูจากส่ิงท่ีเกิดข้ึนกอน เปนเคร่ืองมือแลว ยังจาํเปนตองอาศัยความสัมพนัธท่ีใกลชิดของ
ส่ิงนั้นอันเปนองคของความรูท่ีเกิดตามมาในการอนุมานอีกดวย เชน เรารูความสัมพันธระหวางไฟ
กับควัน คือ ส่ิงท่ีเกี่ยวเนื่องกนัอยางแนนอนของควันกับไฟ  เรียกวา วยาปติ เชน เราเห็นควนัปรากฏ
อยู ท่ียอดเขาลูกหนึ่ง เรายอมสรุปโดยทันทีวา ภูเขาท่ีเราเห็นควนันั้น มไีฟอยูจริง เพราะความรูท่ีเรา
มีอยูกอนแลว กลาวคือ ความรูท่ีวา ท่ีใดมีควัน ท่ีนัน้ยอมมีไฟ เปนความรูท่ีเกิดจากประสบการณใน
อดีต เพราะฉะน้ัน เม่ือเราเห็นควนัปรากฏอยู ณ ท่ียอดภูเขาลูกนัน้ เราจึงใชแคเพียงความรูเกา 
เทานั้นในการสรุปทันทีวา ท่ีภูเขาลูกนั้นมีไฟอยู ความรูท่ีวา ภูเขาลูกนั้นมีไฟ ถือวา เปนความรูใหม 
ปรัชญานยายะ  เรียกวา ความรูท่ีไดรับมาจากการอนุมาน๘๗ 

 ๓.๔.๒.๑ กระบวนการอนุมาน   

 การอนุมาน มี ๕ กรณี  คือ ๑.ประติชญา ๒.เหต ุ ๓.อุทาหรณ ๔.อุปนยั  ๕.นิคมน เชน  
  ประติชญา :  ท่ีภูเขาลูกนั้นมีไฟลุก  

เหตุ   : เพราะเห็นควนัพลุงข้ึนมาท่ีภูเขาลูกนั้น 
อุทาหรณ :  ส่ิงท่ีมีควันยอมติดหรือมีไฟ เชน เตาหุงขาว 
อุปนัย  :  เขาลูกนั้น มีควันเพราะเกีย่วของกับไฟ ดังนั้น เขาลูกนัน้  

จึงตองมีไฟ 
นิคมน  :  ภูเขาลูกนั้น มไีฟลุกอยูจริง 

 หลักการนี้  คือ  ตัวอยางของการแสดงความรูท่ีเกิดข้ึนทีหลังอยางเปนระบบ ดวยการรู
จากส่ิงหนึ่งไปยังอีกส่ิงหนึ่ง ท่ีเรียกวา ประจักษดวยการอนุมาน  กรณนีี้ ไฟเปนคําหลักหรือสาธยะ  
(Major term) เปนส่ิงท่ีเราตองการทราบ ภูเขา เปนคํารองหรือปกษะ (Minor term) เปนท่ีปรากฏใน
คําหลักคือไฟ สวนควนัเปนคํากลางหรือเหตุ (Middle term) เพราะเปนส่ิงเช่ือมระหวางคําหลักกับ
คํารองและปรากฏอยูในคํารอง เพราะเหตุท่ีคํากลาง คือ ควันเปนส่ิงท่ีเกี่ยวเนื่องอยางแนนอนกับ
คําหลักคือไฟ ฉะนั้น เม่ือเรามาเห็นคํากลาง คือ ควันปรากฏอยูในคํารองคือภูเขา เราจงึสามารถท่ีจะ
อนุมานไดวาท่ีภูเขามีไฟ จะสังเกตเห็นไดวา มีขอเท็จจริงเกดิข้ึนจากขอเสนอและสามารถหา
                                                 
 ๘๗เรื่องเดียวกัน. หนา  ๑๕๐. 

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย

Page 99 of 174



   
  ๘๔

บทสรุปไดจาก  กระบวนการนี้ของปรัชญานยายะ ทําใหเราไดมติท่ีถูกตอง เปนมติอันแทจริงและ
ชอบดวยเหตุผลจากขอเสนอ 

 สรุป ความรูโดยการอนุมาน ก็คือ ความรูท่ีเกี่ยวกับการปรากฏอยูของคําหลักในคํารอง 
โดยการอาศัยคํากลางท่ีมีอยูในคํารอง และคํากลางนั้นก็มีความสัมพันธอยางแนนอนกับคําหลัก เชน 
การที่เรารูจักไฟกับควนั หรือความสัมพันธระหวางไฟกบัความรอน เพราะเรามีความรูเดิมอยูแลววา 
ไฟมีความสัมพันธกับควนัและความรอน  ดังนั้น ความรูโดยหลักการของการอนุมานนั้น  จึงมีความ
จําเปนอยางยิ่งท่ีคําหลักจะตองมีความหมายปรากฏอยูในคํารอง และตองมีคํากลางปรากฏอยูในคํา
รอง คํากลางนั้น  ตองมีความสัมพันธท่ีใกลชิดกันอยางแนนอนในคําหลัก  การอนมุานเชนนี้ ยอม
กอใหความรูใหมข้ึนมาโดยการอาศัยหลักการของความสัมพันธทางทฤษฎีของการอนุมานนิยมนั้น 

 ๓.๔.๒.๒ ลักษณะการอนุมาน มี ๒ ประการ คือ 

 ๑.การอนุมานเพื่อตัวเอง หมายถึง การอนุมานสําหรับตนเองไมจํากัดวาจะตองเร่ิมตน
จากลําดับแหงการอางเหตุ ๕ ข้ันตอนนัน้  เพราะถือวาเปนกระบวนการของการอางเหตุผลท่ีเกิดข้ึน
ภายในจิตใจของเราเอง (Psychological process) ปรัชญานยายะ เรียกหลักการนีว้า สวารถะ แปลวา 
การอนุมานเพือ่ตนเองอันเกดิจากเหตุผลภายในจิตใจ  
 ๒.การอนุมานเพื่อคนอ่ืน หมายถึง การมุงเพื่อใหผูอ่ืนเช่ือถือในคําพูดของเรา จึง
จําเปนตองเรียงลําดับการอางเหตุผล ๕ ข้ันตอนนั้น เพื่อพิสูจนใหเหน็วาส่ิงท่ีเราพูดนั้นมีหลักเหตุผล
และความถูกตองตรงกับขอเท็จจริง ปรัชญานยายะ เรียกการอนุมานเพือ่ผูอ่ืนนี้วา ปรารถะ   

 ๓.๔.๒.๓ คําจํากัดความของการอนุมาน  

 คําวา อนุมาน แยกศัพทได วา อนุ = ภายหลัง,นอย มานะ = รู  ตามรูปศัพท หมายถึง 
การรับรูความรูท่ีตามมาทีหลังความรูอ่ืน เชน ภูเขามีไฟ เพราะมีควนั  เม่ือใดมีควัน เม่ือนั้นมีไฟ   
เราสามารถเห็นประจักษวา ควันมีอยูบนยอดแหงภูเขาจากการประจักษนี้ เรากส็ามารถไดความรู
ใหมวาไฟมีอยูในภเูขานั้น เพราะเรามีความรูในความสัมพนัธสามัญระหวางไฟกับควนั เปนพื้นฐาน
อยูกอนแลว ดงันั้น  การอนมุาน คือ กระบวนการแหงการแสวงหาเหตุผล เราสามารถรูความหมาย
บางอยางจากความเขาใจเหตุผลนั้นโดยการอาศัยความสัมพันธใกลชิดกนัระหวางส่ิง ๒ ส่ิง 
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 ๓.๔.๒.๔ องคประกอบของการอนุมาน 

 การอนุมานน้ัน เราจะทราบลักษณะของความรูบางประการของส่ิงๆหนึ่ง โดยอาศัย
ความรูจากเคร่ืองหมายบางอยาง และความรูจากความสัมพันธสากลท่ีเกี่ยวกับลักษณะท่ีไดอนุมาน
ถึงนั้น มี ๓ ประโยค กลาวคือ ๑. ปกษ หมายถึง ประโยคเล็กเพราะเปนตัวตั้งใหพิจารณาเหตุผลการ
อนุมาน ๒.สาธยะ หมายถึง ประโยคใหญ  เพราะเปนส่ิงท่ีตองการพิสูจน ๓. เหตุ หมายถึง ประโยค
กลาง เพราะเปนเคร่ืองหมายแสดงถึงความปรากฏ ปกษเปนตัวตั้งการอนุมาน สาธยะเปนตัวกรรมที่
ตองการรูเกี่ยวของกับปกษ เหตุ คือ เหตุผลที่เราโยงสาธยะกับปกษ  การอนุมาน ถือวา เปนการ
พิสูจนความจริงบางอยางใหปรากฏ เพราะเปนการพูดถึงการโตเถียงท่ีสอดคลองกันเปนรูปสายโซ
โดยไมมีชองวาง  ถือวา เปนแบบการอนุมานทางตรรกวทิยา๘๘    

 ๓.๔.๒.๕ ฐานของการอนุมาน 

 วยาปติ๘๙ เปนส่ิงท่ีมีอยูประจําระหวางประโยคกลาง และประโยคใหญเปนฐานการ
อนุมาน  เพราะสาธยะเกี่ยวของกับปกษ ความรูนี้อาศัยความรูเกี่ยวกบัเหตุมากอน สัมพันธกับปกษ
ขางหนึ่ง และเกี่ยวกับสาธยะ อันเปนสากลอีกขางหนึ่ง เราจึงอนุมานได วา มีไฟในภูเขาเพราะเรา
เห็นวามีควนัในภูเขา และรูวาควันกับไฟเปนของคูกัน ความสัมพันธระหวางควันกบัไฟแยกกนัไม
ออก   วยาปต ิถือวา เปนฐานของการอนมุาน  ดังนั้น วยาปติ  ก็คือ ความสัมพันธของส่ิงท่ีทรงอยูคู
กันระหวางประโยคกลางและประโยคใหญซ่ึงเปนอิสระจากปจจยัทุกอยาง การจะรูวาวยาปติ เปน
ปจจัยแหงการอนุมานไดนั้น เพราะมนุษยรูความสัมพนัธของส่ิงนั้นๆ และความสัมพันธของส่ิง
นั้นๆจะตองมีความเปนสากลอยูดวยเสมอ  

 ๓.๔.๒.๖ การจําแนกการอนมุาน 

  การจําแนกการอนุมาน ถือวา เปนสวนสําคัญเปนอยางยิ่งเพราะการจําแนกนัน้จะ
กอใหเกิดความชัดเจนระหวางถอยคํา ดังนั้น การอนุมาน ก็คือ เหตุผลท่ีเปนนิรนัย (Deductive) 
รวมกันประกอบดวยขอเสนอท่ีสําคัญอยางนอย ๓ ขอ ดังนั้น การอนุมานท้ังหมด จึงตองเปน
แบบตรรกบท โดยการจดัเปนลําดับช้ัน ถือวา มีความสมบูรณในทางรูปและเปนจริงในทางเน้ือหา  
ฉะนั้น การอนมุานจึงจําแนกเปนแบบ นิรนยั (Deductive) และอุปนยั (Inductive) 

 
                                                 
 ๘๘สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง), หนา ๓๒๒. 
 ๘๙Satischandra  Chatterjee, Ibid., PP. 240 – 252. 
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  ๘๖

 การอนุมานจําแนกเปน ๓ ประเภท  

 ก.ประเภท ๑  จําแนกเปน ๒ ชนิด  กลาว คือ  ๑. สวารถ ๒. ปรารถ๙๐  
 สวารถ  หมายถึง การอนุมานโดยการนําความคิดของตนมาเปนเกณฑในการอนุมาน
โดยการต้ังใจเพื่อใหรูบางอยางดวยตัวเราเอง เรียกวา การอนุมานโดยการใชจิตวิทยา สนิท ศรี
สําแดง  กลาววา การอนุมานแบบจิตวิทยา คือ การอนุมานโดยการกําหนดเอาตวัเราเปนฐานแลวให
ผูอ่ืนรูตามท่ีเรารูโดยการเทียบเคียง (Analogy)๙๑ สวน ปรารถ นั้นมีจุดประสงคเพือ่ตองการที่จะ
พิสูจนความจริงโดยการแสดงความจริงใหคนอ่ืนรู  
 ข.ประเภท ๒ จําแนกดวยการอางถึงลักษณะของความสัมพันธสากลระหวางเทอม
กลางและเทอมใหญ เพื่อตองการอธิบายขอเท็จจริงเกีย่วกับผลที่ไมอาจมาจากเหตุได หรือ เหตุท่ีไม
อาจคนพบผลได หลักการจาํแนก  มี ๓ ชนิด๙๒ คือ  ๑.บูรววัต (Purvavat)  หมายถึง  การอนุมานจาก
เหตุไปหาผล คือ อนุมานจากส่ิงท่ีไมปรากฏโดยอาศัยส่ิงท่ีปรากฏเฉพาะหนา แตตองตั้งอยูบนฐาน
แหงเหตุผลเดียวกัน เพราะเหตุ คือ การกอใหเกดิผลโดยไมมีขอยกเวน และการเปล่ียนแปลงใด ๆ๙๓     
๒.เศษวัต (Sesavat)  หมายถึง  การอนุมานจากผลไปหาเหตุ คือ การอนุมานจากผลท่ีปรากฏเฉพาะ
หนาไปหาเหตุท่ียังไมปรากฏ แตตองอาศัยความสัมพันธสากลระหวางเทอมกลาง และเทอมใหญ
เพราะแบบเปนอยางเดยีวกนัทางเหตุผลระหวางเทอมท้ัง ๒  นั้น๙๔ ๓.สามานยโตทฤษฏี  หมายถึง  
ความสัมพันธสากลระหวางเทอมกลางและเทอมใหญไมจําเปนตองข้ึนอยูกับความเหมือนกันของ
เหตุผล คือ การที่เทอมกลางมีความสัมพนัธกับเทอมใหญ ไมใชเพราะเปนเหตุหรือเปนผลตอกัน
โดยตรง แตอาจอนุมานไดจากการเปรียบเทียบส่ิงท่ีมองเหน็จากส่ิงหนึ่งเพื่อใหไดรูอีกส่ิงหนึ่ง  
 ค. ประเภท ๓ เปนการอนุมานโดยการพิสูจนตามตรรกวทิยา แบงเปน ๓ ชนิด๙๕  
 ๑. แบบเกวลานฺวย ิ หมายถึง การประกอบดวยขอเสนอหลัก (Major Premise) ขอเสนอ
รอง (minor premise)  และนคิมน มีศัพทกลางทําหนาท่ีเช่ือมระหวางขอเสนอหลักและขอเสนอรอง 
เชน  มนุษยทุกคนเปนสัตว  (เปนขอเสนอหลัก) 
  ชาวไทยเปนมนุษย (เปนขอเสนอรอง) 

 ∴ ชาวไทยจงึตองเปนสัตว (นิคมนหรือบทสรุป)๙๖ 

                                                 
 ๙๐Ibid., P. 265. 
 ๙๑สนิท  ศรีสําแดง “ ปรัชญานยายะ ”  ใน มหาจุฬา ฯ วิชาการ : ปรัชญาบุรพทิศ,หนา ๒๔๕. 
 ๙๒Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  PP. 266 – 268. 
 ๙๓สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง ),หนา ๓๓๔. 
 ๙๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๓๓๔. 
 ๙๕Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  PP. 268 – 272.  
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  ๘๗

         กรณีเชนนี้ หมายถึง การพิจารณาขอเสนอหลักและขอเสนอรองมีเหตุผลสอดรับกัน
โดยไมขัดแยง สามารถพิสูจนไดจากการทีเ่รามองเห็นไดจากประสบการณ  แตการอนุมานน้ี เปน
การอนุมานโดยอาศัยความสัมพันธท่ีมีการปรากฏอยู บนเทอมกลางและเทอมใหญ ฉะนั้น
ความสัมพันธระหวางเทอมกลางและเทอมใหญจึงจะสมบูรณไดโดยวิธีการลงรอยกันในทางปรากฏ
เทานั้น๙๗  
 ๒.แบบเกวลยติเรกิ หมายถึง ขอเสนอหลักตองเปนขอเสนอท่ีสามารถปฏิเสธความเปน
สากลไดและขอเสนอรองตองมีความสัมพนัธกับขอเสนอหลัก ในลักษณะปฏิเสธตอขอเสนอหลัก
นั้น   ดังนั้น   การอนุมานนี ้เทอมกลาง ตองมีความสัมพันธกับเทอมใหญในทางปฏิเสธเทานั้นและ
ตองข้ึนอยูกับความสัมพันธระหวางของการขาดไปของเทอมกลางและเทอมใหญ เชน  

ส่ิงท่ีไมตางไปจากธาตุอ่ืน  ไมมีกล่ิน 
  ธาตุดินมีกล่ิน  

      ∴ ธาตุดินจึงตางไปจากธาตุอ่ืน 
 การอนุมานชนิดนี้ เปนขอเสนอใหญ เปนขอเสนอท่ีปฏิเสธสากลในขอปฏิเสธสามัญ
นั้น เทอมกลาง “กล่ิน” ปฏิเสธเทอมใหญ “ตางจากธาตุอ่ืนๆ” และเปนไปไมไดสําหรับการท่ีเราจะ
ยืนยนัภาคแสดงคือกล่ินของประธานตัวใดตัวหนึ่ง เวนเสียแตวาธาตุดิน ซ่ึงเปนเทอมเล็กของการ
อนุมาน ดังนัน้ ทางเดียวท่ีเราจะเอาเทอมกลางไปสัมพันธกับเทอมใหญได ก็คือ ปฏิเสธโดยการ
กลาววา “อะไรท่ีไมตางไปจากธาตุอ่ืนยอมไมมีกล่ิน”  
 ๓.แบบอันวยวฺยติเรกิ หมายถึง  เม่ือเทอมกลางมีความสัมพันธกับเทอมใหญท้ังการ
อนุโลมและการปฏิโลม ในการอนุมานแบบนี้มีความสัมพันธสากล ระหวางเทอมกลางและเทอม
ใหญเกีย่วกับการปรากฏและการไมปรากฏของเทอมท้ัง ๒ นัน้  ดังนัน้ ความรูของขอเสนอสากล
นั้นข้ึนอยูกับวธีิรวมกันของความลงรอยกันท้ังในทางปรากฏและไมปรากฏ ขอเสนอสากลนี้เปนคํา
บอกเลาได ในเม่ือมันเปนผลของการสังเกตเกีย่วกับตัวอยางท่ีเปนอนโุลมในการลงรอยกันท่ีปรากฏ
และปฏิเสธ กลาวคือ ประธานของขอเสนอแบบยืนยันกลับเปนภาคแสดงและภาคแสดงกลับมาเปน
ภาคประธานในขอเสนอปฏิเสธ ดังนั้น  อันวยวยฺติเรกิ อาจจะข้ึนอยูกับขอเสนอท้ัง ๒ คือขอเสนอ
แบบยืนยันสากลและขอเสนอแบบปฏิเสธสากล เชน  
   สรรพส่ิงท่ีมีควัน  ยอมมีไฟ 
   ภูเขานี้  มีควัน 

     ∴ ภูเขานี้  มีไฟ  

                                                                                                                                            
 ๙๖สนิท  ศรนีสําแดง “ ปรัชญานยายะ ” ใน มหาจุฬา ฯ วิชาการ : ปรัชญาบุรพทิศ,หนา  ๒๔๕. 
 ๙๗สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง ), หนา  ๓๓๕. 
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  ๘๘

             หรือ   ไมมีส่ิงท่ีไมใชไฟใด  มีควนั 
   ภูเขานี้  มีควัน 

  ∴ ภูเขานี้  ไมมีส่ิงท่ีไมใชไฟ๙๘ (ภูเขานี้ มีควัน) 
ดังนั้น   ขอเสนอรอง   มีความสัมพันธกับขอเสนอหลักท้ังทางอนุโลมและปฏิโลม 

 สรุป การอนุมาน มี ๒ ชนิด คือ การอนุมานท่ีเกีย่วของกับตัวเอง (สาวรถ) และการ
อนุมานท่ีเกีย่วของกับบุคคลอ่ืน (ปรารถ)  องคประกอบของการอนุมาน   มี ๓  คือ  ๑.เหตุ (Middle 
term) เปนส่ือกลางของการอนุมานถึงส่ิงท่ีเราตองการรู  ๒.สาธยะ (Major term) เปนผลของการ
อนมุานท่ีเราตองการ จะปรากฏอยูท่ีใดท่ีหนึ่ง  ๓.ปกษ (Minor term) คือท่ีรองรับสาธยะ   ดังนั้น  
เหตุจะตองเปนส่ิงท่ีประจักษในขณะอนุมาน สาธยะจะตองเปนส่ิงท่ีไมประจักษในขณะอนุมาน 
ปกษ จะประจักษหรือไมประจักษ กไ็ด  ในการอนุมานน้ันเราจะตองอนุมานวามีสาธยะอยูท่ีปกษ
หรือไม ถามีสาธยะอยูท่ีปกษเรียกวา อนมัุติสัมพันธ ซ่ึงหมายถึง การมีความเกีย่วของกันโดยการลง
รอยกันของส่ิงท่ีจะอนุมาน แตถาไมมีสาธยะอยูท่ีปกษ เรียกวา ปฏิเสธสัมพันธ กลาวคือ ส่ิงท่ีจะ
อนุมานมีความขัดแยงหรือไมลงรอยกันของสาธยะและปกษ เชน ประโยคท่ีเปนอนุมัติสัมพันธ
เพราะมีสาธยะอยูท่ีปกษ และประโยคท่ีเปนปฏิเสธสัมพันธซ่ึงมีสาธยะท่ีมิไดอยูท่ีปกษ  เชน   
   ก. พระเทวทัต  ไมเปนพระอรหนัต  เพราะไมไดตรัสรูธรรม 
  ข. พระอัสสชิ  เปนพระอรหนัต เพราะไดบรรลุธรรม 
                         กรณีนี้   พระอัสสชิเปนปกษ  พระอรหันตเปนสาธยะ บรรลุธรรม เปนเหตุ๙๙ 

 ๓.๔.๓  อุปมานประมาณ (Comparison)๑๐๐ 

 อุปมาน หมายถึง ความรูท่ีเกดิข้ึนภายหลัง หรือความรูท่ีเกิดข้ึนมาภายหลังจากท่ีเราเคย
รูมาแลว หมายถึง ความรูท่ีไดมาจากประสาทสัมผัสอยางใดอยางหน่ึงโดยการผานทางประสบ 
การณโดยตรง คือ ผานทางอายตนะท้ัง ๕ ความรูท่ีเกิดข้ึนภายหลังนั้น เปนความรูท่ีเกิดข้ึนโดยอาศยั
การประจักษเปนพื้นฐาน ความรูข้ันอุปมานนี้ เปนความรูในส่ิงท่ีไมประจักษ เชน เม่ือเราเห็นควนั
ลอยขึ้นจากท่ีใด เราก็สามารถอนุมานไดวาท่ีนั่นตองมีไฟ ท้ังท่ีเราก็ไมสามารถมองเห็นไฟนัน้ไดเลย 
สาเหตุท่ีเรารูวามีไฟอยูเพราะการเห็นควนั ท้ังนี้ ควนักับไฟมีความสัมพันธใกลชิดกัน เพราะ
ประสบการณและความรูจะเปนผูบอกเราเองเสมอ ดังนั้น ความรู ท่ีเกดิข้ึนทีหลัง เชน การเหน็ควนั

                                                 
 ๙๘เรื่องเดียวกัน, หนา ๓๓๘. 
 ๙๙สดใส  โพธิวงศ,ปรัชญาอินเดีย, หนา ๗๙. 
 ๑๐๐Satischandra  Chatterjee, Ibid.,  PP.299 – 301. 
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ท้ังท่ียังไมเห็นไฟ  ก็สามารถที่จะทําใหเรารูไดวา มีไฟ การอนุมานน้ี อดศิักดิ์ ทองบุญ กลาววา เม่ือ
เราเห็นเหตุและรูความสัมพนัธสากลระหวางเหตุกับสาธยะ เราก็อนุมานถึงส่ิงท่ีไมไดเห็นได ความรู
ข้ันอนุมานกเ็กดิข้ึน เม่ือเราเห็นส่ิงๆ หนึ่ง ซ่ึงไมเคยเหน็มากอน แตมันมีลักษณะคลายกับอีกส่ิงหนึง่
ซ่ึงเราเคยเห็นมากอน จงึทําใหเราระลึกถึงความคลายคลึงของส่ิงนั้นได ความรูข้ันอุปมานก็
เกิดข้ึน๑๐๑  การอุปมานมี ๓ กรณี  คือ ๑.ส่ิงท่ีจะอุปมานตองเปนส่ิงท่ีไมเคยรูมากอน  ๒.เคร่ืองมือท่ี
จะใชอุปมานคือเร่ืองท่ีถูกบอกเลาจากคนอ่ืนท่ีพอจะเช่ือถือได และตองมีความเกี่ยวพันกับความ
คลายคลึงของส่ิงท่ีรูและส่ิงท่ีอุปมาน ๓.ปมิติ หมายถึง ความรูท่ีระบุวามีส่ิงหนึ่งซ่ึงประกอบดวย
ลักษณะดังคําบอกเลาจริง๑๐๒ การอุปมาน ก็คือ วิถีทางท่ีจะใหไดความรูของความหมายแหงคําหรือ
ใหรูความสัมพันธแหงช่ือและส่ิงท่ีกลาวถึง มูลฐานของการอุปมานนัน้ ก็คือ การพูดถึงวัตถุตามที่
เคยรู และเปนการเขาใจความหมาย ท่ีมีความคลายคลึงกันของส่ิงนั้นๆ  ดังนั้น  ปรัชญานยายะ จึง
กลาววา  การอุปมาน ก็คือ การเปรียบเทียบ  อันเปนแหลงความรูข้ันสมบูรณแท ๑๐๓ 

 ๓.๔.๔  ศัพทประมาณ หรือการรับรอง (Verbal Testimony) 

 ศัพทะ หมายถึง ความรูตามศัพท ไดแก ขอความหรือประโยคคําพูดท่ีเทพหรือมนุษยผู
เช่ือถือไดกลาวหรือรจนาไว ประโยคแหงคําพูดตองประกอบดวยคําหลายคําท่ีนํามาเรียบเรียงกนัเขา
ตามระเบียบของภาษา ศัพท ก็คือ คําท่ีมีศักดิ์หรือกําลังท่ีกอใหเกิดความหมายไดตามตองการ ศักดิ์
ของคําใชกันอยูทุกวันนี ้  มี ๒ ประเภท คือ ๑.เลากิกศัพท คือ ศัพทของมนุษยหรือของชาวโลกศัพท
ชนิดนี้ ถือเปนประมาณไมได ศัพทท่ีจดัเปนประมาณน้ัน ไดแก ศัพทของผูรูความจริง เชน 
พระพุทธเจา หรือโยคีผูไดฌาน สวนผูอธิบายความตามท่ีเคยไดรับการบอกเลา หรือผูรจนาอรรถ
กถาหรือฎีกา ถือเอาเปนประมาณบางสวนเทานั้น ๒.ไวทิกศัพท คือ ศัพทของเทพ เชน พระพรหม  
เปนตน เปนผูเปดเผยความจริงหรือเปนผูวิวรณความจริง เชน ขอความในคัมภีรพระเวท เปนตน 
ศัพทชนิดนี้ ถือวา มีความนาเช่ือถือท้ังหมด๑๐๔  

 ความนาเชื่อถือของเลากิกศัพท  

 ศัพทของชาวโลกท่ีควรเช่ือไดตองประกอบดวย ลักษณะ ๔ ประการ คือ ๑.อาลางสา  
หมายถึง  ศัพทนั้นตองเรียงเขาระเบียบถูกตองตามหลักไวยากรณ ๒.โยคยตา หมายถึง  ศัพทนัน้ตอง

                                                 
 ๑๐๑อดิศักด์ิ  ทองบุญ , ปรัชญาอินเดีย , หนา ๓๐๑ - ๓๐๒. 
 ๑๐๒สดใส  โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๘๑. 
 ๑๐๓สน่ัน  ไชยานุกูล,ปรัชญาอินเดีย ( แปลและเรียบเรียง ), หนา ๓๔๕. 
 ๑๐๔สดใส โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๘๑. 
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มีความหมายสอดคลองกันและเขากันได ๓.สันนิธิ หมายถึง ศัพทนั้นมีความเช่ือมโยงกันอยาง
ใกลชิดไมใชกระจายหรือขาดตอน ๔.ตาตปารยะ หมายถึง  ความประสงคของผูพูด   หรือผูเขียน
องคประกอบนี้     ยอมถือวา สําคัญเพราะการเขาใจความมุงหมายของผูพูด ตองตรงและถูกตอง๑๐๕ 
ปรัชญานยายะ ถือวา ศัพทประมาณ เปนประมาณสุดทาย และมีการยอมรับกันเปนอยางมาก เพราะ
ความนาเช่ือถือของคําพูดท่ีเปนพยัญชนะนั้นมีอยูมาก  ดังนั้น ศัพท จงึหมายถึง ความรูทางคําพูด คือ 
ความรูท่ีไดมาจากคําหรือประโยค แตในความรูท่ีไดจากคําพูดนัน้ ยงัถือวา ไมสมบูรณ  แตไม
ปฏิเสธวา เปนความรูท่ีไมสมบูรณเชนเดยีวกับประมาณอ่ืนๆ ๑๐๖ กรณนีี้ อดิศักดิ์ ทองบุญ กลาววา 
เม่ือหูเราดีพอท่ีจะไดยินเสียงอะไรๆได และเช่ือกันวา เสียงนั้นถูกตองเพราะเปนเสียงหรือศัพทของ
คนท่ีควรเช่ือถือไดความรูเร่ืองศัพทประมาณก็เกิดข้ึน๑๐๗  จากกรณ ี  ดังกลาว ผศ.ดร.ประยงค  แสน
บุราณ กลาววา ศัพทประมาณนั้น เปนแหลงท่ีใหความรูอันถูกตอง เพราะทานฤาษีโคตมะไดนิยาม
ศัพทประมาณไววา เปนคําสอนของคนท่ีเช่ือถือได ผูมีความรูโดยตรงทางศีลธรรม มีความสามารถ
ท่ีจะนําคนอ่ืนไปปฏิบัติหนาท่ีของพวกเขา และใหงดเวนจากบาปเพื่อจะไดบรรลุ ความดีและหนี
ความช่ัว จากคํานิยามนี้  ปรัชญานยายะ หมายถึง ผูเห็นความจริง (Seers of  truths) หรือฤาษี (Sages) 
นอกจากนี้  ไมถือวา เปนผูรูจริงได๑๐๘  ดังนั้น  ความรูเกี่ยวกับคําพูดจะถือวา สมบูรณไดนัน้ ก็
ตอเม่ือเราไดมาจากบุคคลท่ีรูความจริงและพูดความจริงเกี่ยวกับส่ิงใดส่ิงหนึ่ง และการท่ีคําพูดนั้นจะ
ใหความรูแกเราโดยตรงได ก็ตอเม่ือคําพดูนั้น ตองเปนแหลงท่ีใหความรูกับเราท่ีสมบูรณจากการที่
บุคคลนั้นๆไดรูคําและความหมายของคํานัน้ๆซ่ึงตองเปนความรูท่ีเขาส่ือใหเกดิความเขาใจใน
ความรูนั้นเปนอยางใดอยางหน่ึง๑๐๙   

 สรุป ศัพทจึงหมายถึงคําบอกเลาและยืนยนัจากผูรูหรือจากส่ิงท่ีเช่ือถือได เชน ตํารา 
นักปราชญ ศาสนบัญญัติ หรือความนาเช่ือถือของศัพทท่ีตองการบงถึงโดยการไดรับการยืนยนัจาก
บุคคลผูรูท่ีแทจริง ความรูเร่ืองศัพทยังไมเพียงพอท่ีจะบอกวาเรารูเร่ืองที่เปนประเมยยะ (ตวัความรู) 
ท่ีอยูเบ้ืองหลังของศัพทนั้น แตถาผูรูจริงบอกเราได ความจริงนั้นจึงจะถือวาถูกเปดเผย๑๑๐ 

                                                 
 ๑๐๕นงเยาว  ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดีย,(ภาค วิชามนุษยศาสตร  คณะมนุษยศาสตรและ
สังคมศาสตร  มหาวิทยาลัยขอนแกน, ๒๕๓๔ ), หนา ๘๒. 
 ๑๐๖สน่ัน ไชยานุกูล,ปรัชญาอินเดีย ( แปลและเรียบเรียง ) ,หนา ๓๔๗. 
 ๑๐๗อดิศักด์ิ  ทองบุญ , ปรัชญาอินเดีย, หนา ๓๐๑. 
 ๑๐๘ประยงค   แสนบุราญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๖๐. 
 ๑๐๙สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง) ,หนา ๓๔๖. 
 ๑๑๐มหาจุฬา ฯ วิชาการ, ปรัชญาบุรพทิศ,หนา  ๒๖๔. 
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๓.๕  เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู 

 ปรัชญานยายะไดวางแนวคิดอันเปนเกณฑของการตัดสินความรูท่ีถูกตองไววา ความรู
นั้นตองมีมาตรฐานเปนของตัวเองเสมอ โดยถือหลักการที่วา ความรูจะเกิดข้ึนมาได ก็เพราะ
ความสัมพันธระหวางผูรูกับส่ิงท่ีถูกรู๑๑๑  ถาไมมีผูรู  มีแตส่ิงท่ีถูกรู  ความรูนั้นก็ไมอาจเกิดข้ึนได 
ดังนั้น ปรัชญานยายะ กลาววา ผูรูและส่ิงท่ีถูกรู เปนผูทําหนาท่ีในการสรางองคแหงความรู  ซ่ึง
ความรูนั้นเปนผูอาศัยผูรูและส่ิงท่ีถูกรูมาเปนเคร่ืองมือ เพื่อเปนฐานในการยืนยนัฐานะของตัวเอง
เทานั้น ปรัชญานยายะ กลาววา ความรู ผูรูและส่ิงท่ีถูกรู ไมใชส่ิงเดียวกัน ความรูเปนผูเปดเผยผูรู
และส่ิงท่ีถูกรู   

 กรณีนี้ ปรัชญานยายะ  ไดยกตัวอยางการเปรียบเทียบ    การทําหนาท่ีของความรู ไววา 
ความรูเหมือนแสงตะเกยีงไดเปดเผยใหเหน็ตัวตะเกยีง และส่ิงตางๆท่ีบริเวณโดยรอบของตะเกยีง 
แสงตะเกยีง ยอมมิใชตวัของตะเกยีงและยอมมิใชส่ิงตางๆท่ีอยูรอบตัวตะเกยีงเองดวย แตแสงของ
ตะเกยีงนัน้  ก็เปนตัวการทําใหเห็นท้ังตัวตะเกยีงเอง และส่ิงตางๆเหลานั้นอีกดวย   ดงันั้น    ปรัชญา 
นยายะ  จึงไดนิยามความรู ไววา  ความรู คือ การรับรู ความเขาใจแจง การปรากฏตัวของส่ิงท่ีถูกรู
แกตวัผูรูทุกชนิด ฉะนัน้ ปรัชญานยายะ จึงเช่ือวา ตวัความรูเอง มีความแตกตางไปจากผูรูและส่ิงท่ี
ถูกรู ผูรูและส่ิงท่ีถูกรูปรากฏตัวข้ึนมาไดก็เพราะความรูเปนสาเหตุ และกลาววา แมความรูจะเปนผู
เปดเผยตัวผูรูและส่ิงท่ีถูกรู ก็ตาม แตความรูนั้นอาจจะเปนความรูท่ีเช่ือถือไดและเช่ือถือไมได ก็อาจ
เปนได ถึงอยางนั้น ก็ยังถือวา เปนความรู เพราะเหตุนี้  ปรัชญานยายะ จึงแบงเกณฑการตัดสิน  
ความรูออกเปน ๒ ประเภท คือ 

 ความรูท่ีถูกตอง หรือความรูท่ีใชมาตรฐานวัดได  (Valid  knowledge) 

 ความรูท่ีถูกตอง  หมายถึง ส่ิงท่ีถูกเรียกส่ิงใดก็ตามท่ีมีความกลมกลืนเปนอยางเดยีวกนั
กับวัตถุและสามารถบงบอกลักษณะท่ีแทจริงของวัตถุ อีกท้ังยังสามารถนําไปปฏิบัติใหเกดิผลได 
หากความรูใดท่ีไมตรงกับลักษณะความจริงของวัตถุหรือ ไมมีความจริงมารองรับ ก็ถือวา เปน
ความรูท่ีถูกตองไมได  ดังนัน้ ความรูท่ีถูกตองนั้น ตองบอกลักษณะของวัตถุได ตองมีความจริงมา
รองรับ และตองปฏิบัติใหเกดิผลได 

                                                 
 ๑๑๑ประยงค    แสนบุราญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑๓๙. 
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 เกณฑการวดัความรูท่ีถูกตองนั้น ตองเปนความรูท่ีไดมาจากความสมเหตุสมผลของ
ความรู เพราะเปนความรูท่ีสามารถยืนยันตัวความรูนัน้ไดโดยหลักฐานทางประสบการณ  ปรัชญา 
นยายะ ไดแสดงทรรศนะเกีย่วกับเกณฑการตัดสินวา การรับรูท่ีปราศจากความผิดพลาดซ่ึงเกิดการ
ประจวบกันแหงอายตนะภายในกับภายนอก และเปนการรับรูท่ีไมเกี่ยวของดวยช่ือ และมี
ความหมายท่ี ชัดเจน  การประจักษท่ีสมบูรณนั้น ตองมีความสัมพันธระหวางอายตนะภายในกับ
ภายนอกอันดตีอกัน ความรูจึงเกิดข้ึนมาได ดังนัน้ จดุเร่ิมตนของความรูทางประจักษ จะเร่ิมข้ึนท่ี
อาตมันซ่ึงอยูในรางกายของมนุษยแตละคน อาตมันจะสัมผัสกับมนัส มนัสนั้นตองสัมผัสกับ
อายตนะภายในๆ จะสัมผัสกับอายตนะภายนอก ตวัมนัสเองจะทําหนาท่ีเช่ือมระหวางอาตมันกบั
อายตนะภายใน ซ่ึงรับขอมูลจากอายตนะภายนอก ขอมูลท่ีอายตนะภายในรับมานัน้  ตองสงผาน
มนัสไปสูอาตมันเทานั้น  การท่ีเราจะรูความรูแทนั้น จะตองเปนผลมาจากการทําหนาท่ีของอาตมัน
กับมนัสนี้เทานั้น ดังนั้น ปรัชญานยายะ จงึถือวา เปนเกณฑการตดัสินความรูท่ีแทจริง  ซ่ึงก็ตองเปน
ความรูท่ีถูกตองนั่นเอง   อนึ่ง  ความรูข้ันนี้  ถือเปนเกณฑวัดมาตรฐานได เพราะเปนความรูท่ีเกดิ
จากอายตนะท้ัง ๒ และผานการตรวจสอบมาชัดเจนแลว และเกดิความมั่นใจไดวา ส่ิงท่ีสัมผัสมานั้น
มีช่ือมีรูปรางและคุณสมบัตท่ีิสามารถคนหาความจริงมารองรับมันได หาใชเพยีงสัมผัสไดมีชื่อหรือ
มีคุณสมบัติ แตไมสามารถหาขอเท็จจริงมารองรับได เม่ือเราตองการหาความจริงบางอยาง เรา
จําเปนตองมีความรูท่ีตองประกอบดวยคุณสมบัติหลายประการ เชน วตัถุท่ีถูกกลาวถึง  คุณสมบัติ
ของวัตถุนั้น ผูรูวัตถุนั้น ขอเท็จจริงท่ีจะมารองรับวัตถุนั้นดวย และวัตถุนั้นเม่ือถูกเรียกแลวจําตองมี
ความหมายท่ีชดัเจนอยูดวย ท้ังคําท่ีใชพูดนัน้ตองเปนคําพดูอธิบายใหคนอ่ืนเขาใจตามไดดวย 

 ดังนั้น  เกณฑการตัดสินความรูท่ีถูกตอง ก็คือ ความรูนั้นตองมาจากส่ิงท่ีกําหนดได 
(วัตถุ)มีช่ือ คุณสมบัติ ผูรู อธิบายไดดวยคําพูด มีลักษณะเฉพาะตัว ไมคลุมเครือ มีรูปแบบท่ีแนนอน 
ผูมีประสบการณสามารถรูตาม และเขาใจความรูท่ีผูพูดนั้นส่ือใหรู และก็สามารถอธิบาย  ใหผูแม
ไมเคยมีประสบการณ ก็รูตามได และส่ิงสําคัญท่ีสุดของเกณฑการวดัมาตรฐานนี้ คือ ตองมีความ
จริงมารองรับเสมอ๑๑๒ ปรัชญานยายะ กลาวอีกวา เกณฑการตัดสินความรูท้ังหมดนี้ตองมีประสาท
สัมผัสเขาไปมีบทบาทสําคัญอีกดวย  จึงจะถือวา เปนเกณฑการตัดสินความรูท่ีสมบูรณมากท่ีสุด  

 อนึ่ง การแสวงหาความรูท่ีเกิดจากเหตุไปหาผลหรือผลไปหาเหตุ ก็ใชเปนเกณฑ
มาตรฐานท่ีจะใหความจริงกบัเราได เพราะประสบการณ เคยบอกใหเรารูวา มันเปนจริงทุกคร้ังท่ีเรา
พิสูจน นอกจากนี้  การที่เรามีความรูอยูกอนแลวและนาํความรูนั้นไปสืบคนองคแหงความรูใหมมา
ได และความรูนั้นผานการพิสูจนจากองคความรูเดิมและเห็นแจงได  ความรูขอนี้ ก็เปนเกณฑยนืยัน

                                                 
 ๑๑๒เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๓. 
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ความรูท่ีไดมานั้นวา เปนความรูจริง เชนกนั และความรูท่ีมาจากสวนตางๆของวัตถุ แตตองเกิดข้ึน
จากความจริงโดยอาศัยสภาวะ เชน คําพดูอันระบุความจริง ถือวา เปนเกณฑวดัมาตรฐาน เพราะ
อยางนอยก็ใหความจริงในระดับหนึ่งได  เกณฑการตัดสินความรูนั้น ตองข้ึนอยูกับประมาณ ๔ ดวย  
ปรัชญานยายะ ถือวา เปนเกณฑการตัดสินความถูกตองของความรูได กลาวคือเปนเกณฑการวดั
มาตรฐานของการตัดสินความรูท่ีถูกตอง  แมวาหลักเกณฑ วิธีการ  และเงื่อนไข  ตางกัน  ก็ตาม แต
สุดทายแลว  การตัดสินความรู ก็ตองข้ึนอยูกับความรูทางใจเกีย่วกับอาตมันท่ีปรากฏในรูปของการ
รับรูบางอยาง๑๑๓ กลาวคือ ความรูอาตมัน  ก็คือ ความรูทางใจ  เพราะมีจุดประสงคหลัก คือ การ
แสวงหาความรูเพื่อใหเขาใจแจงชัดในอาตมัน รางกาย อายตนะภายในและภายนอก พุทธิ มนสั 
ฯลฯ อปวรคะ เพราะมันสามารถถอนอาตมันออกมาได จากพันธะทางรางกายและจากอายตนะ
ภายในและภายนอกน้ันได เนื่องดวยมันเปนกเิลสเคร่ืองเศราหมอง เปนสภาวะอันหนึ่งท่ีตางจาก
รางกาย  อนึ่ง รายกายมนษุยนั้นประกอบขึ้นจากธาตุ ๔ คือ ดิน น้ํา ลม และ ไฟ จิต เปนอณุท่ี
ละเอียดออนแบงแยกมิได แตความรูทางวิญญาณเปนประตูท่ีทําใหเกิดความรูสึกภายในชนดิหนึ่ง 
ซ่ึงเปนเคร่ืองมือของอาตมัน จิตของมนุษยตองผานอาตมัน ความรูจะส้ินสุดลงก็ตอเม่ืออาตมัน
เขาถึงโมกษะแลว๑๑๔  

 สรุปเกณฑการตัดสินความรูท่ีถูกตอง 

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูเกิดข้ึนท่ีตัวอาตมันในเวลาท่ีอาตมันหรือตัวตนสัมผัส
กับส่ิงท่ีมิใชตวัตน ความรูเปนเพียงคุณสมบัติท่ีบังเอิญมีข้ึนของอาตมันโดยส่ิงท่ีถูกรูเปนส่ิงท่ีทําให
มีข้ึน ไมไดเปนคุณสมบัตดิั้งเดิมหรือคุณสมบัติท่ีมีอยูโดยธรรมชาติของอาตมัน การสอดคลองกับ
ส่ิงท่ีถูกรูเปนธรรมชาติของความรู ความรูท่ีถูกตองคือความรูท่ีสอดคลองกับส่ิงท่ีถูกรู หากไม
สอดคลองกันก็เปนความรูท่ีไมถูกตอง  ความรูท่ีถูกตองยอมนําไปสูความสําเร็จในกิจกรรม หรือ
การปฏิบัติ สวนความรูท่ีไมถูกตอง   ตองนําไปสูความลมเหลวหรือความผิดหวังในการปฏิบัติ๑๑๕ 
 

                                                 
 ๑๑๓สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง ),หนา ๓๕๗. 
 ๑๑๔มหาจุฬา ฯ วิชาการ ปรัชญาบุรพทิศ, หนา ๖๒. 
 ๑๑๕สุนทร  ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย :ประวัติและลัทธิ, หนา ๑๔๒. 
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บทท่ี ๔ 

การเปรียบเทียบ  ทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ 

 
๔.๑    ความหมายและลักษณะของความรู 

 ๔.๑.๑ กรณีความเหมือนของความหมาย 

 พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูนั้น ไมจําเปนตองมาจากอดีตแตอาจเกิดข้ึนมาได
จากการปฏิบัตเิพื่อคนหาความรูในภพปจจบัุน ความเหมือนท่ีเห็นไดชัดเจนมากคือการที่ปรัชญาท้ัง 
๒ นั้น   ยอมรับการอาศัยส่ือกลางเปนเหตุใหเกิดความรู  พุทธปรัชญาเถรวาท  แสดงทรรศนะ วา 
ความรูนั้นเปนเหตุนําไปสูการทําลายอวิชชา๑ และปรัชญานยายะเอง กเ็ห็นตรงกนั วา ความรูนั้น
สามารถกําจัดกิเลสได๒ และทําลายอวิทยา เชนกัน พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูสามารถเกิด
ข้ึนมาจากอายตนะภายในและภายนอกมากระทบกันเทานัน้ จึงจะถือวา เกิดความรูข้ึนมาได แตใน
ขณะเดียวกนัพุทธปรัชญาเถรวาทเอง ก็ไมปฏิเสธความรูท่ีเกิดข้ึนจากปญญาหรือคุณสมบัติภายใน 
โดยเหน็วา ความรูชนิดนี้ไมจําเปนตองอาศัยวัตถุจากภายนอกมากระทบกับอายตนะภายใน เพราะ
ใจเปนผูทําหนาท่ีเพียงอยางเดียว สวนปรัชญานยายะนัน้ กเ็ห็นสอดคลองกับพุทธปรัชญาเถรวาท
ท่ีวา ระหวางอายตนะภายในกับภายนอกนั้น มีบทบาทสําคัญมากท่ีจะทําใหเกิดความรูท่ีแทจริง  จะ
เห็นไดจากคํากลาวท่ีวา ความรูสามารถเกิดข้ึนมาได เพราะมีตัวผูรู และส่ิงท่ีถูกรู๓ ก็หมายความวา 
ตองมีวัตถุคืออายตนะภายนอก และมีผูรูคืออายตนะภายใน เปนผูรวมในการทําหนาท่ีแสวงหา
ความรู ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก ไดใหความเหน็พองกันอีกวา ความรูลักษณะนี้ อาจใหไดแตเพยีงความ
จริงท่ีเปนสมมติสัจจะเทานั้น แตอยางไรกต็าม  การที่มนุษยจะอยูบนโลกใบนี้โดยปราศจากความรู
ไมได  ดังนัน้ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก   จึงกลาวตรงกันวา ความรู เทานัน้ จึงถือวา เปนความรูท่ีสําคัญ

                                                 
 ๑ดูรายละเอียดใน เดือน   คําดี,  พุทธปรัชญาเถรวาท, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  โอ. เอส.  
พริ้นต  เฮาส, ๒๕๓๔), หนา ๑๘ –  ๒๖. 
 ๒สมัคร   บุราวาส, ปรัชญาพราหมณสมัยพุทธกาล, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอักษรไทย, 
๒๕๑๖), หนา ๓๒๐ –  ๓๒๑. 
 ๓อดิศักด์ิ   ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย,( กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๓, สํานักพิมพ   มหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๖ ), หนา ๑๗๙ – ๑๘๐.  
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  ๙๕

ในการใชชวีิตอยูบนโลกใบนี้ได๔ กลาวโดยหลักการแลว ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  มีทรรศนะตรงกนัวา 
ความรูนั้นมีลักษณะท่ีจะทําใหผูรูความรูนัน้ มีความกระจางแจงในขอสงสัย และสามารถปลด
เปล้ืองความสงสัยและอวิชชาใดๆไดในท่ีสุด  

 พุทธปรัชญาเถรวาท   กลาววา ความรูนั้นมีลักษณะเปนเคร่ืองกําจดัความไมรู เปน
ลักษณะของการบรรลุสัจจะสามารถรูสภาวะธรรมชาติตามความเปนจริง และการกาํจัดความสงสัย
ดวยเหตุผล  ดงันั้น พุทธปรัชญาเถรวาท จงึกลาววา ความรู  ก็คือ ความสวางของปญญา  หมายถึง 
ความรูแจง  เปนการปลดเปลื้องอวิชชา  อนึ่ง  ความรูในลักษณะเชนนี ้ เปนความรูท่ีอาจเกิดข้ึนจาก
ภายในได  ความรูแจงภายในนั้น เปรียบเหมือนไฟ  เม่ือสวางข้ึนมาแลว  ยอมกําจัดความมืด  
สามารถเห็นแจงส่ิงตาง ๆได โดยส้ินความสงสัยท้ังส้ิน   ฉะนั้น ความรูตองมีลักษณะของการกําจัด
ความมืด ผลของความรู ก็คือ การที่จะทําใหผูรูแจงนั้น  มีความส้ินความสงสัย กําจดัอวิชชาไดหรือ
แมการปลดเปล้ืองความไมรูใดๆ  กรณีดังกลาว ปรัชญานยายะ  ก็ยนืยนัตรงกันวา การพิสูจนความ
จริงนั้นตองอาศัยวิถีทางท่ีจะทําใหเรารูส่ิงใดส่ิงหนึ่งโดยถูกตอง กลาวคือ ตองเปนการใหความรูท่ี
แทจริงกับเรา๕ ไดแก ความรู ตองทําลายความสงสัยไดส้ินเชิง วิธีการแหงความรู ก็คือ ประมาณะ 
นับวา เปนวิธีการที่สําคัญมาก๖  สวนประเมยยะนั้น หมายถึง  ส่ิงท่ีเราสามารถรูไดหรือเปนตัวกรรม
ของความรูท่ีแทจริง คือ สัจธรรม ปรัชญานยายะ  กลาววา กรรมของความรูนั้น คือ  อาตมะหรือ
สรีระ๗ มันไดทําหนาท่ีสอดประสานกันอยางลงตัว  ดงัจะเห็นไดจากคํานิยามท่ีวา การปฏิบัติการ
ของอวัยวะตางๆ ยอมหมายถึงอายตนะและความรูสึกสุขและทุกข หรือการสัมผัสตางๆ เชน การสูด
กล่ิน ฯลฯ การไดเห็นแสงสีหรือเสียง ท้ังหมดลวนแตเปนการทําหนาท่ีซ่ึงเปนกรรมของความรู
ท้ังส้ิน จะเห็นไดวา ความรูของปรัชญานยายะ ไดใหความหมายท่ีเหมือนกันกับพุทธปรัชญาเถรวาท 
โดยมีการยอมรับในประสาทสัมผัส และการทําหนาท่ี ท่ีสอดรับกันอยางสมเหตุสมผล  ท้ังนี้  ก็
เพราะปรัชญานยายะและพุทธปรัชญาเถรวาท  กลาวตรงกันวา การที่จะใหไดความรูนั้น ตองมี
อายตนะภายในและภายนอกมาทําหนาท่ีรวมกัน ความรูจึงจะเกิดข้ึนมาได   ดังนัน้   จึงเห็นได
ชัดเจนวา ใหความหมายของความรูท่ีเหมือนกัน 

                                                 
 ๔บุญมี   แทนแกว, พุทธปรัชญาเถรวาท,พิมพครั้งที่ ๓, ( กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอ.เอส.  
พริ้นต  เฮาส, ๒๕๔๓), หนา ๑. 
 ๕สน่ัน  ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย ,(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 
๒๕๔๔), หนา ๒๙๘- ๒๙๙. 
 ๖สมัคร  บุราวาส, ปรัชญาพราหมณสมัยพุทธกาล, หนา  ๒๙๘ – ๒๙๙. 
 ๗เรื่องเดียวกัน.หนา ๓๐๒– ๓๐๓. 
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  ๙๖

 อนึ่ง  ความเหมือนท่ีเหน็ไดชัดเจนมากท่ีสุดของปรัชญาทั้ง ๒ สํานกั ก็คือ  การเห็น
ตรงกันวา ความดีหรือความเลว  ยอมเกดิข้ึน จากกรรม ๓ ทาง คือ ทางกายวาจาและใจ การยึดม่ัน 
ถือม่ัน ความโกรธหรือ แมแตความงดงาม  เปนตน  ขอนี้เปนมูลฐานของการทําความดีหรือการทํา
ความช่ัวของมนุษยเอง และมีการยอมรับวา ความสุขหรือความทุกขนัน้ เกดิข้ึนมาจากผลของการ
กระทําของมนษุยเอง ไมมีใครสามารถบันดาลใหเกิดข้ึนไดท้ังส้ิน๘ พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาว
สําทับอีกวา มูลเหตุแหงอวิชชา ก็คือ อกุศลมูล ๓ ประการ คือ โลภะ โทสะ และโมหะ เปนเหตุให
เกิดการปดบังความรูแจงเอาไว๙    ดังนัน้    มนุษยจึงไมสามารถขามพนความสงสัย   และความทุกข
ได  ปรัชญานยายะเอง  ก็กลาวในทํานองเดียวกันวา  ความช่ัวนัน้เกิดจากความบกพรองของจิต 
เพราะจิตไปยดึม่ัน ถือม่ัน หวาดระแวง งมงาย  และจิตนั้น ยอมมีลักษณะขุนมัว และมีความโกรธ  
มนุษยเอง  จึงไมสามารถควบคุมจิตไวได    ดังนั้น   ความหลุดพนจึงเกิดข้ึนยากมากหรือไมสามารถ
เขาถึงความหลุดพนจากอวชิชาได ปรัชญาทั้ง ๒ สํานักนั้น ประจักษนิยม เหตุผลนยิม ประสบการณ
นิยมและเปนปฏิบัตินิยม เหมือนกัน๑๐ 

  ๔.๑.๒  กรณีความแตกตางของความหมาย 

 กรณีความแตกตางของความหมายของความรูนั้น  ปรัชญานยายะ  กลาววา ความรูท่ี
แทจริงนั้น ตองเปนความรูท่ีเกิดจากเหตผุลเปนสําคัญ หากความรูใดมิใชเปนการไดมาจากเหตุผล  
ความรูนั้นแมจะเปนความรูได แตก็ไมถือวาเปนความรูท่ีสมบูรณ ปรัชญานยายะ กลาวอีกวา การ
ถกเถียงกันเพือ่แสวงหาความรูนั้น จําเปนตองอาศัยประมาณและตรรกะเขามาชวยในการอธิบาย
ความจริงดวย และจําเปนตองถกเถียงกนับนพ้ืนฐานของความรูท่ีแทจริง โดยตองประกอบดวย
เหตุผล และเหตุผลนั้นตองมีความจริงมารองรับดวย  ดังนั้น ความรู  จึงจําเปนตองเกิดข้ึนเฉพาะ
หนา ชัดเจนปราศจากความสงสัย และส่ิงใดท่ีมีอยู ส่ิงนั้นตองสามารถรูได เพราะความจริงตองอยู
นอกตัวความรู แตถาส่ิงไหนท่ีไมอาจรูได ส่ิงนั้นมิใชความรู  

 สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา การแสวงหาความรูดวยเหตุผล เพื่อนํามาเปน
เคร่ืองมือในการรองรับความจริงนั้น  ยอมนํามาซ่ึงความนาเช่ือถือในการแสวงหาความจริงโดย
สมบูรณไมได พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา เหตุผลไมสามารถใหความจริงทุกประการแกมนษุยได 
จริงอยู  ถึงแมจะยอมรับวา เหตุผลอาจเปนท่ีมาแหงความรูได  แตความรูท่ีไดมาจากเหตุผลนั้น  
                                                 
 ๘ดูรายละเอียดใน  เดือน  คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๑๔ – ๑๘. 
 ๙พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, ( กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๙, สํานักพิมพ มหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , ๒๕๔๓), หนา ๑๕๙ -๑๖๐. 
 ๑๐เดือน   คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา  ๑๑๗  - ๑๒๒. 
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มนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันไดวา ความรูท่ีไดมาจากเหตุผลนั้นจะสามารถใหความจริงกับเราไดใน
ทุก ๆ กรณีเสมอไป จากกรณีนี้ พระพุทธเจาตรัสไว มีความตอนหนึ่งวา อยาปลงใจเช่ือ เพราะเหตุ
แหงการตรึกดวยเหตุผล๑๑ เพราะการตรึกดวยเหตุผลนั้น มันเปนเพยีงการสอดรับกันของความรูสึก
ภายใตหลักเกณฑทางภาษาศาสตรเทานั้น แมวา ภาษาศาสตรนั้น มนษุยถือวา เปนเคร่ืองมือส่ือสาร
ท่ีสามารถเขาใจกันได แตความจริงท่ีมนษุยเขาใจกนันัน้ ยอมเปนไดแตเพยีงความจริงโดยสมมติ
เทานั้น เบ้ืองหลังของความจริงทางภาษานัน้ ยอมอาจมีความจริงท่ีเปนปรมัตถอยูก็ได  ดังนั้น จึงไม
อาจมีใครท่ีจะสามารถพิสูจนไดทันทีวา เหตุผลนั้น จะตองเปนความจริงทุกคร้ังไป  แตอยางไรก็
ตาม  พุทธปรัชญาเถรวาท ก็ยอมรับวา เหตุผลก็เปนสวนหนึ่งของการใหความรูและความรูนัน้
อาจจะใหความจริงบาง  ดังนั้น   เพื่อใหเกดิความความแนใจวา ความรูนั้นเปนความจริงหรือไม  

 พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงกลาววา  จําเปนตองพิสูจนเพื่อใหเกิดความแนใจในความรูนัน้ 
การพิสูจนนัน้ก็ตองอาศัยประสาทสัมผัสพรอมท้ังประสบการณของตนเอง  ในการพิสูจนเพื่อให
เขาถึงความจริงของความรูท่ีไดมาจากเหตุผล พุทธปรัชญาเถรวาท ก็ยังกลาวอีกวา มนุษยพึง
ตระหนกัไววามาตรฐานของมนุษยปุถุชนนัน้ ไมสามารถท่ีจะใชประสบการณและความรูอันจํากดั
ของตนเองมาพิสูจนได  ดังนั้น จึงจําเปนตองอาศัยบุคคลผูมีความรูและประสบการณอยางแทจริงมา
พิสูจนใหทราบได   แมจะยอมรับวา มนษุยมีศักยภาพ  แตมนุษยกไ็มอาจปฏิเสธไดวา ตนเองนัน้ 
ยอมมีขอบเขตจํากัดโดยแทในการแสวงหาความรู  

 ความแตกตางอีกประการหนึ่ง คือ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น กลาววา ความรูคือการ
ทําลายอวิชชาหรือการรูแจงในอริยสัจ ๔ เปนความรูแจงท่ีเกดิข้ึนภายในคือสามารถทําใหเขาใจ
สรรพส่ิงอยางถองแทสภาพ ดังกลาวนี้ ถือวา เปนสัญลักษณของความรูแจง สวนปรัชญานยายะ 
กลาววาความรูก็คือการทําใหส่ิงท่ีถูกรูมีความประจักษ ความรูนั้น ยอมเปดเผยตัวเองดวย เปดเผยส่ิง
ท่ีถูกรูดวยและที่สําคัญก็คือตองมีตัวผูรูและตัวผูรูนั้นตองเปนตัวแปรท่ีสําคัญมากในการรับรูอีกดวย 

 ดังนั้น ปรัชญานยายะ  จึงกลาวย้ําวา นอกจากความรูจะเปดเผยตัวเองและส่ิงท่ีถูกรูแลว 
หากปราศจากผูรู  ความรูนั้นก็ยอมจะปรากฏมิได๑๒  ในกรณีนี้จะเหน็ไดวา พุทธปรัชญาเถรวาทจะ
ใหความสําคัญกับความรูภายในท่ีเปนนามธรรมมากกวารูปธรรม  กลาวคือ เปนการเนนความ
ประจักษภายในน้ันเอง  สวนปรัชญานยายะมักจะเนนส่ิงท่ีเปนรูปธรรม  กลาวคือเนนความประจักษ
ภายนอก เชน การกลาววา  ความรูจะมีหรือเกิดข้ึนมาไดนั้น ตองอาศัยปจจัยภายนอกคือวัตถุในการ

                                                 
 ๑๑องฺ.ติก.(ไทย)  ๒๐ / ๖๖ / ๒๖๐. 
 ๑๒ดูรายละเอียดใน  อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๗๙ – ๑๘๐. 
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ทําใหเกิดความรู ท้ังยังอาศัยผูรูอีกดวย ปรัชญานยายะไมไดเนนความรูท่ีเปนภายใน เปนแตเพยีงการ
ใหความรูในมุมมองของการทําใหเกิดปญญาธรรมดาหรือปญญาช้ันสามัญซ่ึงเปนปญญาท่ีมนุษยทุก
คนก็อาจมีได  ปญญาสามัญนี้ ปรัชญานยายะ กลับเหน็วา เปนความรูท่ีแทจริง  ปรัชญานยายะ  ไม
เนนความรูท่ีอยูเบ้ืองหลังประสาทสัมผัส แตเนนเฉพาะประจักษ เทานัน้   เม่ือกลาวโดยสรุป    เรา
พอจะสรุปไดวา พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นกลาวเนนความรูภายใน  สวนปรัชญานยายะน้ันกลาวเนน
ความรูภายนอกซ่ึงเปนรูปธรรม  และพุทธปรัชญาเถรวาท   กลาววา ความรู ยอมเกดิกับผูรู ก็เทากบั
วามีตัวผูรูและความรู แตตองอาศัยตัวผูรูเปนหลัก  สวนปรัชญานยายะ ยอมรับวา ตองมีความรูเปน
ตัวแปรมีตวัผูรูและส่ิงที่ถูกรูดวย จึงจะไดความรูท่ีสมบูรณ ขาดอยางใดอยางหนึ่งไมได 

 แตผูวิจยัเหน็วา ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น ใหความสําคัญเทากัน  พุทธปรัชญาเถรวาท
ยอมรับความรูท่ีเปนประสาทสัมผัสและความรูท่ีเหนือประสาทสัมผัส สวนปรัชญานยายะนัน้กลับ
ยอมรับความรูท่ีเกิดจากประสาทสัมผัสและประสบการณมากกวานามธรรม  แตก็ไมปฏิเสธความรู
ท่ีเปนนามธรรมอันเกิดจากการวิวรณของพระเจา  ดังนัน้  เม่ือพิจาณาแลว จะพบวา ปรัชญาท้ัง ๒ 
สํานักนั้น มีความแตกตางกนัของท่ีมาของความรูเทานั้น กลาว คือ พุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา 
ความรูนั้นยอมเกิดข้ึนมาจากภายใน สวนปรัชญานยายะ เห็นวา ความรูตองเกดิข้ึนมาจากปจจัย
ภายนอกเทานัน้ 

 พุทธปรัชญาเถรวาท ถือคัมภีรพระไตรปฎกเปนแหลงรวมองคความรู๑๓ แตตอง
พิจารณาดวยปญญา   จึงจะถือวา  ความรูนัน้ใชได    แตอยางไรก็ตาม  พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอม

ปฏิเสธความศักดิ์สิทธ์ิของพระไตรปฎกนัน้โดยส้ินเชิง∗ กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ปฏิเสธ
ความรูจากคัมภีรท่ีไมสามารถพิสูจนไดจากการปฏิบัติเพือ่ใหเหน็ผลไดดวยตนเองและมีเหตุผล๑๔ 

                                                 
 ๑๓อดิศักด์ิ  ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๕๕- ๕๗. 

 ∗พุทธปรัชญาเถรวาทน้ัน แมวา จะยอมรับในคัมภีรตางๆ เชน พระไตรปฎก ก็ตาม แตคัมภีร
เหลาน้ันก็ถูกจารึกหลังจากการปรินิพพานของพระตถาคตเจา ซึ่งคัมภีรเหลาน้ันมีการปฏิเสธความศักด์ิสิทธิ์ทั้งสิ้น 
แตยอมรับวา คัมภีรเหลาน้ัน เปนเครื่องมือของการไดมาซึ่งความรูเทาน้ัน  สวนปรัชญานยายะน้ัน ยอมรับวา 
คัมภีรของตนเองน้ัน เปนความศักด์ิสิทธิ์จากพระเจาหรือการวิวรณของพระผูเปนเจา เปนความรูที่นาเช่ือถือ และ
ศักด์ิสิทธิ์ เปนตน และคัมภีรน้ัน หาใชเปนการบันทึกในรุนรวมสมัยไม แตเปนการจารึกจากอดีตที่สืบทอดกันมา
ยาวนานมาก  จึงถือวา เปนคัมภีรที่ศักด์ิสิทธิ์  เปนตน 
 ๑๔เดือน  คําดี,พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๔๕ – ๔๖. 
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ท้ังยังตองมีตัวแปรคือประสาทสัมผัสและประสบการณเขามาอีกดวย๑๕ สวนปรัชญานยายะน้ัน กลับ
ยอมรับความรูจากคัมภีรและถือวา เปนความศักดิ์สิทธ์ิ โดยไมจําเปนตองมีการพิสูจนใด ๆ แตคัมภีร
นั้นตองมาจากการจารึกของผูท่ีมีบารมี หรือมีความศักดิ์สิทธ์ิ เปนผูทรงคุณธรรม และเปนผูท่ี
นาเช่ือถือได๑๖ ดังนั้น หากไดความรูมาจากบุคคลเหลานี ้ ถือวาใชไดโดยไมจําเปนตองมีการพิสูจน 
เพราะเปนความรูท่ีสมเหตุสมผลและเปนความรูสมบูรณแบบ 
 
 ๔.๑.๓ กรณีความเหมือนของลักษณะ 

 พุทธปรัชญาเถรวาท ถือวา มนุษยเปนจุดศูนยกลางของสรรพส่ิง การจะประสบ
ความสําเร็จหรือความลมเหลวในการกระทํานั้นข้ึนอยูกบัตัวมนษุยเอง ดังนั้น คุณคาและศักดิ์ศรีของ
ความเปนมนุษยจึงอยูท่ีการกระทําของมนษุยเอง  ความหมดจด ความบริสุทธ์ิ (สุทฺธิ อสุทฺธิ ปจฺจตตฺํ) 
หรือ ความเศราหมอง (สงฺกิลิฏฐํ) ก็เปนหนาท่ีของมนุษยนั้นเอง  ยอมไมมีอํานาจภายนอกมา
แทรกแซงแตอยางใด ๑๗  

 พุทธปรัชญาเถรวาท   ไดอธิบายสาระแหงลักษณะของความรูไววา ความรูนั้น มี
สภาวะธรรมชาติท่ีกอใหเกิดความเขาใจในส่ิงท่ีถูกรูอยางแจงชัด มีขอความปรากฏในคัมภีรวิมุตติ
มรรค ตอนหนึ่งวา ... เธอพยายามใหยิ่งข้ึนไปเพื่อการบรรลุอนาคามิผล และยอมเหน็ชัดซ่ึงความแก 
ความตาย และสภาวะอ่ืนๆ เธอพิจารณาเห็นสภาวะท้ังหลาย ตามเปนจริง ฯลฯ เธอยอมประกอบ
ความเพยีรโดยวิธีท่ีทําใหเธอเห็นมรรคนัน้ โดยการอาศัยอินทรียและโพธิปกขิยธรรม เธอยอมเห็น
แจงในสัจจะและปฏิบัติมุงตรงไปยังนิโรธ  เธอยอมกําจดัซ่ึงราคะ โทสะ อยางละเอียดกิเลสท้ังหลาย
ท่ีตั้งอยูในท่ีนัน้โดยวิธีแหงมรรคนี้ เธอยอมบรรลุอนาคามิผลทันที๑๘  อนึ่ง พุทธปรัชญาเถรวาท  ได
กลาวถึงลักษณะของความรูไววา  เราจะพิจารณาเหน็ไดวา เม่ือความรูเกิดข้ึนแกผูใดแลว ผูนั้น ยอม

                                                 
 ๑๕ดูรายละเอียดใน สุจิตรา  (ออนคอม) รณรื่น, ปรัชญาเบื้องตน, (กรุงเทพมหานคร : ภาควิชา
ปรัชญาและศาสนา คณะวิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร วิทยาลัยครูธนบุรี  สหวิทยาลัยรัตนโกสินทร, พิมพ
ครั้งที่ ๕, สํานักพิมพ อักษราพิพัฒน, ๒๕๔๐),หนา ๕๗ – ๖๐. 
 ๑๖สดใส  โพธิวงศ, ปรัชญาอินเดีย, (ภาค วิชามนุษยศาสตร คณะมนุษยศาสตรและสังคมศาสตร 
มหาวิทยาลัยขอนแกน, ๒๕๓๔), หนา ๘๑. 
 ๑๗เดือน   คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา  ๔๘. 
 ๑๘พระอุปติสสเถร  รจนา, วิมุตติมรรค, ( กรุงเทพมหานคร  : พิมพครั้งที่ ๖,  สํานักพิมพ   มหาจุฬา
ลงกรณราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๘), หนา ๒๗๕. 
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มีความเขาใจในส่ิงท่ีตนรู อยางกระจางแจง ยอมคลายความสงสัยเสียได เรียกวา วิปสสนาญาณ๑๙ ก็
ได แตตองเร่ิมจากกระบวนการของสัญญา เปนตนไป กรณีนี้ ปรัชญานยายะเอง  ก็กลาววา ความรูท่ี
สมบูรณนั้นตองเปนความรูท่ีแจง คือ เปนความรูท่ีปราศจากความสงสัยใดๆ ผลของความรูท่ีไดมา
นั้น ตองมีความชัดเจนส้ินความสงสัยและ  กระบวนการทําหนาท่ีตองไมบกพรอง ตองเขาถึง
ขอเท็จจริง และมีความจริงมารองรับ ดังนั้น ความรู ก็คือ การทําใหผูรูและส่ิงท่ีถูกรูนั้นกระจางแจง 
ไดรูและไดเหน็ท้ังผูรูเอง  ความรูและส่ิงท่ีถูกรูดวย  อนึ่ง  ความรูท่ีถูกตองนั้นนอกจากการเหน็ตรง
ตามความเปนจริงแลว ส่ิงท่ีถูกรูนั้นก็ตองเปนจริงตามไปดวย จึงจะถือวา ความรู เปนความรูท่ี
ถูกตองอยางแทจริง เชน การเห็นเชือกเปนเชือก๒๐  มิใชเขาใจโดยสัญชาตญาณวา เปนงู เพียงอาศัย
ความกลัวของตัวเอง อยางไรก็ตาม  ปรัชญานยายะ  กลาววา ประสาทสัมผัสนั้น ยอมมีสวนสําคัญ
ตอความรูเปนอยางยิ่ง  เพราะประสาทสัมผัส เปนธรรมชาติของความรูท้ังหมด ท่ีจะบงช้ีไปยังวตัถุท่ี
ถูกรู และความรูนี้ยอมเปนสภาวะท่ีเปนกลางๆไมเปนความจริงและไมเปนความเท็จโดยตวัมันเอง 
จึงจําเปนตองอาศัยประสาทสัมผัส อารมณหรือ ส่ิงท่ีถูกรูเขามาประกอบดวย ความรูนั้น จึงจะมี
ความชัดเจน๒๑ ผลความรูนี้ ยอมจะไมมีความแอบแฝงใดๆ ท้ังส้ิน  ไมวาจะเกดิข้ึนในฐานะใดก็ตาม  
ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนี้  ยอมรับวา ความรูนั้นเปนความรูประจักษ และประสาทสัมผัสท้ังหมด ยอม
เปนสวนสําคัญของการกอใหเกิดความรู อนึ่ง  อาจมีขอแตกตางกนั  ในกรณจีํานวนประสาทสัมผัส 
กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท มีจํานวน ๖ อยาง แตปรัชญานยายะนัน้ เห็นวา มีเพียงจํานวน ๕ อยาง  
เทานั้น 
 ดังนั้น  ปรัชญานยายะ  จึงกลาววา ความรูท่ีแทจริงนัน้ ตองไมมีความผิดพลาดใดๆ 
และความรูนัน้ตองข้ึนตรงตอความปรากฏของส่ิงท่ีถูกเห็น และผูรูนัน้ตองปราศจากความลังเลใดๆ 
ในการรับความรูนั้นๆ  ส่ิงสําคัญตองเขาใจในส่ิงท่ีถูกรู  ดังนั้น  ลักษณะของความรูของท้ัง ๒ สํานัก
นั้น จึงมีความเหมือนกนัในกรณี  ดังกลาวนัน้  

 สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความคิดใด ๆ จะมีความหมายตองข้ึนอยูกับผลของ
การปฏิบัติของความคิดนัน้ๆ นี้คือ ความสําคัญของหลักการแหงการปฏิบัตินิยม ตามแนวพุทธ
ปรัชญาเถรวาท เพราะเหตุและผลเปนธรรมชาติมาคูกันอยางจําเปน๒๒ จากเหตุผลดังกลาวนั้น 
ปรัชญานยายะเอง ก็กลาวสอดคลองกันวา สรรพส่ิงยอมมาจากเหตุเทานั้นจึงมีผล หากมีผลท่ี

                                                 
 ๑๙ดูรายละเอียดใน บุญมี  แทนแกว, ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู),(กรุงเทพมหานคร :  พิมพครั้งที่ ๓, 
สํานักพิมพ   โอเดียน สโตร,  ๒๕๔๓), หนา ๑๑. 
 ๒๐ดูรายละเอียดใน  อดิศักด์ิ ทองบุญ , ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๗๙. 
 ๒๑ฟน  ดอกบัว, ปวงปรัชญาอินเดีย , ( กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพสยาม, ๒๕๔๕), หนา ๑๓๓. 
 ๒๒เดือน  คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๔๕. 
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ปราศจากเหตุ ยอมถือวาใชไมได ในกรณนีี้ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก มีความเหน็เหมือนกัน ก็คือ การ
ยอมรับในเหตุผลนิยมเหมือนกันโดยการยอมรับวา ความรูตองเกิดจากประสบการณ เหตุผลและ
ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ เชนกนั  อนึ่ง  ความคลายคลึงกันของสํานักปรัชญาท้ัง ๒ นั้น  อีกอยาง
หนึ่ง ก็คือ การเปนผูถือเอาประสบการณในการปฏิบัติเปนเครื่องมือในการแสวงหา และพิสูจน
ความรู เพราะถือวา คุณคาของความรูนั้น ตองเกิดข้ึนจากกระบวนการปฏิบัติและการพิสูจนโดยตรง
จากประสาทสัมผัส๒๓ 

 ๔.๑.๔  กรณีความแตกตางของลักษณะ 

  ปรัชญาท้ัง  ๒  สํานักนัน้ เราพิจารณาเห็นไดในเบ้ืองตน วา พทุธปรัชญาเถรวาท
ยอมรับความรูจากภายในหรืออัชฌัตติกญาณ คือ การเชื่อวา ความรูตองเกิดข้ึนมาจากภายในโดยการ
ฝก การปฏิบัติ หรือการอบรมในทางจิต เรียกวา ภาวนามยปญญา ปญญาเห็นแจงซ่ึงความรูจาก
ภายในโดยไมตองอาศัยประสาทสัมผัสจากปจจยัภายนอกใดๆ แตความรูชนิด ดังกลาวนี้ ตองเปน
ความรูชั้นสูงเทานั้น เรียกวา ความรูช้ันปรมัตถสัจจะ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ไดแบงความรู
ออกเปน ๒ ระดับ คือ ๑.โลกิยะ ๒.โลกตุตระ๒๔ สวนปรัชญานยายะนัน้ ไมยอมรับและไมเช่ือวา
ความรูจะเกิดจากภายในได เพราะการไมมปีจจัยใดมาทําหนาท่ีรวมกัน หมายถึง การท่ีความรูเกิด
ข้ึนมาเองโดยตรงน้ัน ยอมเปนไปไมได ปรัชญานยายะ เช่ือวา ทฤษฎีความรูแบบปรมัตถ ท่ีมี
ความหมายตามนัยแหงพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมเปนไปไมได  แตอยางไรก็ตาม  กลุมปรัชญา 
นยายะยุคใหม พยายามท่ีจะอธิบายวา เราสามรถรูอาตมันไดโดยตรง โดยการรับรูทางใจ และ
แนนอนวา เม่ืออาตมันถูกปฏิเสธวาไมมีหรือเปนท่ีสงสัยสําหรับบุคคลใดบุคคลหน่ึง เราก็
จําเปนตองพิสูจนตามวิธีท่ีกลาวไว ณ เบ้ืองตนนั้น๒๕ แตพทุธปรัชญาเถรวาท  กลับยอมรับวา  การ
บรรลุธรรม หรือการมีความรูอันเกิดจากภายในเปนส่ิงท่ีเปนไปได๒๖ อีกอยางหนึ่ง ปรัชญานยายะ 
เห็นวา ความรูอาจมาจากการวิวรณของพระเจาหรือผูรูท่ีเช่ือถือได เชน  คัมภีรท่ีฤาษีรจนาไว  โดย
ถือวา เปนความรูท่ีไดมาจากการเปดเผยของส่ิงท่ีอยูเหนือธรรมชาติ (Supernatural Mamifestation) 
เปนความรูท่ีไมผานกระบวนการรับรูแบบธรรมดา เปนเร่ืองส่ิงเหนอืธรรมชาติ๒๗   ปรัชญานยายะ  

                                                 
 ๒๓เรื่องเดียวกัน. หนา  ๔๓. 
 ๒๔พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๕๕ –๕๖. 
 ๒๕สน่ัน ไชยานุกูล, ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง) ,( มปป), หนา ๓๕๗. 
 ๒๖ดูรายละเอียดใน เดือน  คําดี , พุทธปรัชญาเถรวาท,หนา ๑๑๘ และ ๑๘๘. 
 ๒๗เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๑๘. 
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กลาววา  ความรูลักษณะนี้  มีท่ีมา ๒ แหง คือ ๑.บุคคลผูนาเช่ือถือ ๒.พระเจาหรือพระพรหม๒๘ 
ดังกลาวแลว 
   สรุป  พุทธปรัชญาเถรวาท ยอมรับความรูภายใน  แบบไมมีเง่ือนไข และยอมรับ
เหตุผลนิยมแบบประจักษ แตไมยอมรับการวิวรณ ปรัชญานยายะ ยอมรับการววิรณ ไมยอมรับ
ความรูภายในแบบไมมีเง่ือนไข กลาวคือ  ยอมรับความรูภายใน แตตองมีเง่ือนไข ปรัชญานยายะ
ยอมรับท้ังประจักษและประสาทสัมผัส ถือวาเปนความรูแท 

 ผูวิจัย  เหน็วา นกัปรัชญานยายะยุคใหมนี้ พยายามท่ีจะอธิบายใหเห็นวา ความรูท่ี
เกิดข้ึนจากภายในก็อาจจะมี แตวาเราไมสามารถที่จะประสบไดดวยตนเองของมนุษยทุกคน จึงเปน
ท่ีสงสัย และตองพิสูจน  การพิสูจนก็ยอมไมพนการอาศยัประสาทสัมผัส ประสบการณและเหตุผล
อยูดี ก็แสดงใหเห็นวา  แมนักปรัชญานยายะ จะพยายามใหปรัชญาของตนเอง เขาไปสูขอบขายของ
ความรูท่ีเปนอัชฌัตติกญาณมากแคไหน ก็ตาม แตก็มีความไมลงตัวในขอสรุปอีกท้ังยังเกิดความ
ขัดแยงกันเองในทฤษฎีหลักของตน  ดังนัน้  แมจะโยงใหเห็นวา ความรูท่ีเกิดจากภายใน ก็มีได แตก็
ยอมไมพนท่ีจะพิสูจนดวยกระบวนการท่ีเปนรูปธรรม หรือกระบวนการท่ีตนเช่ือมาแตดั้งเดิมท่ีวา 
เปนความรูท่ีตองเกิดข้ึน เพราะการอาศัยปจจัยภายนอก อนึ่ง  ผูวิจัย  เห็นวา แมอัชฌัตติกญาณซ่ึง
ปรัชญานยายะพยายามท่ีจะอธิบายมานั้น เม่ือเทียบกับความมุงหมายของอัชฌัตติกญาณในทรรศนะ
ของพุทธปรัชญาเถรวาท ยอมมีความแตกตางกันอยูไมนอย เพราะคําวา อัชฌัตติกญาณ ในพุทธ
ปรัชญาเถรวาทนั้น หมายถึง ความรูท่ีเกิดจากการแสวงหาจากปจจัยภายใน เพราะความรูนั้น  ยอม
ปรากฏในภายในอยูแลว สามารถนําความรูนั้นมาใชไดทันที เชน การมีปฏิภาณ ไหวพริบ หรือ การ
เขาใจในบางส่ิงบางอยางโดยไมจําเปนตองอธิบาย  เปนตน  สวนปรัชญานยายะนัน้  ผูวิจัย  เห็นวา 
นักปรัชญานยายะเอง ก็มีความปรารถนาท่ีจะส่ือความหมายของอัชฌัตติกญาณ เพียงแค ความรูท่ี
เกิดจากความเขาใจในบางอยางท่ีอธิบายแลว แตไมสามารถอธิบายจากเหตุผล ประสบการณ และ
ประสาทสัมผัส จึงยกความรูท่ีไดมาโดยการปราศจากเหตุผล ประสบการณ และประสาทสัมผัสนั้น 
ใหเปนผลิตผลของอัชฌัตติกญาณ เพราะอยางนอยส่ิงท่ีเราจะพิจาณาเห็นไดชดั ก็คือ จากคําอธิบาย
ท่ีวา แมเราจะเช่ือวา เราสามารถที่จะรูอาตมันไดโดยตรงและโดยการรับรูทางใจ แตถามีบุคคลใด
บุคคลหน่ึง มีความสงสัยในการรูอาตมันทางใจ ก็ขอใหผูรูนั้น ยอนกลับไปพิสูจนจากประสบการณ 
เหตุผล และประสาทสัมผัส รวมทั้งตรรกวทิยา ในหลักการเบ้ืองตนของทฤษฎีนั้นจะสามารถคนหา
คําตอบและคลายความสงสัยได  ดังนั้น จากกรณีนี้  ผูวิจัย  จึงเห็นวา  ปรัชญานยายะ  จะพยายาม

                                                 
 ๒๘นงเยาว   ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดียสมัยโบราณ, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๔, สํานักพิมพ  
มหาวิทยาลัยรามคําแหง,   ๒๕๔๕),  หนา ๑๒๘. 
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มากขนาดไหนก็ตาม ท่ีจะทําใหความรูของตนนั้นเขาถึงการเปนอัชฌัตติกญาณ แตไมพนจากการท่ี
ตองอาศัยทฤษฎีประสาทสัมผัสนิยม ดั้งเดมิของตนเองอยูดี  ดังนั้น จึงสรุปไดวา อัชฌัตติกญาณของ
ปรัชญานยายะและพุทธปรัชญาเถรวาทใชในความหมายท่ีแตกตางกัน  ดังนั้น เม่ือกลาวโดยสาระ
แลว พุทธปรัชญาเถรวาทไดใหความสําคัญแบบธรรมดากับประสาทสัมผัส เพราะถือวา เปนปจจัย
หนึ่งท่ีทําใหเกดิความรู แตปรัชญานยายะ ถือวา ประสาทสัมผัสเปนตัวแปรท่ีสําคัญท่ีสุดสําหรับการ
แสวงหาความรู เพราะมันจะทําใหเราไดความรูจริง และน่ันก็เปนความรูท่ีถูกตองดวย 
 
๔.๒ การเปรียบเทียบประเภทของความรู 

 ๔.๒.๑ กรณีความเหมือนของประเภทความรู 

 สํานักปรัชญาทุกสํานักลวนแตมีจุดยืนเปนของตนเองในการนําเสนอทฤษฎีความรูเปน
ของตนเอง  ปรัชญานยายะและพุทธปรัชญาเถรวาท ก็เชนกัน  ปรัชญานยายะ ยอมรับประเภทของ
ความรูวา มี ๒ ชนิด กลาวคือ ๑. ความรูท่ีถูกตอง ๒. ความรูท่ีไมถูกตอง  สวนพุทธปรัชญาเถรวาท 
กลาววา ความรูนั้นมีหลากหลายประเภท แตสามารถยอลงเปน ๓ ชนิดได กลาวคือ ๑.ความจริง
สูงสุด คือ ปรมัตถสัจจะ ๒.ความรูระดบัการเรียนรูหรือข้ันตอนการเรียนรู ๓.ความรูสามัญหรือ 
สัญชาตญาณ ความเหมือนกนัของแนวคิดท้ัง ๒ สํานัก  ก็คือ พุทธปรัชญาเถรวาท เช่ือวาความรูนัน้
มีหลายระดับ เร่ิมต้ังแตระดบัประสาทสัมผัส ประจักษจนถึงปรมัตถสัจจะ เพราะวา ระดับประสาท
สัมผัสนั้นก็คือสมมติสัจจะ ก็เทากับเปนประจักษประมาณในทรรศนะของปรัชญานยายะ อนึ่ง 
หลักการที่เหมือนกัน ก็คือ พุทธปรัชญาเถรวาทกบัปรัชญานยายะ เปนปรัชญาท่ีมุงสงเสริม
สติปญญาทางประจักษนิยม๒๙ และกลาววา ความรูโดยความประจกัษเปนความรูท่ีมีเหตุผล เพราะ
มันเปนประสบการณตรง ดังนั้น มันจึงเปนจุดเร่ิมตนของความรูทางประสบการณแหงความรูโดย
ประจักษ  อนึ่ง  ปรัชญานยายะ  กลาววา ถึงแมจะเชื่อวา ความรูเกิดจากปรมา คือ ความรูท่ี
สมเหตุสมผล แตในท่ีสุดก็ตองเกิดจากสัญชานหรือประจักษอยูนั่นเอง แมวา นักปรัชญานยายะ จะ
ไมใหความสําคัญกับประเภทของความรูท่ีเกิดข้ึน ดวยการรูเองหรือโดยสัญชาตญาณวา เปนความรู
ท่ีมีเหตุผลมากนัก ก็ตาม  แตก็ถือวา ความรูประเภทนี้  เปนสัญชานพิเศษ๓๐ เปนความรูสอดคลอง

                                                 
 ๒๙สุนทร  ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๓, 
สํานักพิมพ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๕), หนา ๑๓๗. 
 ๓๐ธนู  แกวโอภาส, ปรัชญาศาสนา : ตะวันออก  – ตะวันตก, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  
บริษัท สากลการศึกษา   จํากัด, ๒๕๒๙,หนา ๑๓๘. 
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กับพุทธปรัชญาเถรวาท ดังนั้น จึงสรุปไดวา ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนัน้ เหน็วา ความรูมีหลายระดบั
และมีกระบวนการที่แตกตางกัน แตใหความรูไดเหมือนกันโดยเฉพาะความรูประจักษ  

 ๔.๒.๑.๑ทรรศนะสมมติสัจจะพุทธปรัชญาเถรวาทกับประจักษประมาณของปรัชญา 
นยายะ 
 สํานักปรัชญาท้ัง ๒ สํานักมีความเหน็ตรงกันวา ความรูนั้นตองข้ึนจากสมมติสัจจะดวย   
จึงจะนําไปเปนเคร่ืองมือของความเขาใจได การที่มนษุยจะเขาใจบางส่ิงบางอยางไดนั้น มีความจํา
เปนอยูมากที่จะตองอาศัยเคร่ืองมือภายนอก  เชนวัตถุ วัตถุนั้นตองเปนส่ือกลางท่ีจะทําใหผูทําหนาท่ี
ในการรู   สามารถรับรูวัตถุนั้นและแปรจากวัตถุนั้นมาเปนความรูอีกช้ันหนึ่งดวย การรับรูความรูใน
ระดับสมมติสัจจะนั้น ก็คือการอาศัยประสาทสัมผัสทําหนาท่ีรวมกับปจจัยภายนอก ซึ่งปจจัยภาย
นอกนั้นเปนตัวทําหนาท่ีในการเปนส่ือกลางระหวางผูรูกับส่ิงท่ีถูกรู ผลลัพธก็คือการไดความรูของ
ผูรู  ความรูผิดของปรัชญานยายะนั้น  ถาเปรียบเทียบความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท ก็เทากับความรู
ข้ันพื้นฐาน เชน  สัญญาและวิญญาณ เปนตน  ซ่ึงไมตองการความจริงอันใดมากนัก เปนแตเพียงการ
รูเพื่อความเขาใจในการที่จะใชชีวิตอยูไดในโลกเทานั้น  เรียกวา ความรูช้ันสัญชาตญาณ หากถามวา 
ระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ สํานักใดไดใหคําตอบเก่ียวกับคําถามท่ีวา มนษุย
สามารถรับความรูท่ีจริงไดนัน้๓๑  ตอบวา สํานักปรัชญาท้ัง ๒ นั้น ไดใหคําตอบท่ีตรงกันวา มนุษย
นั้นสามารถรับรูความจริงจากความรูท่ีเปนสมมติสัจจะนี้ได  เพราะการอาศัยประสบการณ ประสาท
สัมผัส และคําเรียกช่ือส่ิงอ่ืนๆโดยสมมติ๓๒ อีกอยางหน่ึงปรัชญาท้ัง ๒ สํานักยังตอบอีกวา มนุษย
สามารถไดรับความรูท่ีแทจริงได โดยผานกระบวนการของประสาทสัมผัสท้ัง ๕ คือ ๑.ตองมีตัวผูรู 
หมายถึง ตองมีอายตนะภายในคือ ตา ฯลฯ และใจ  ๒.ตองมีส่ิงท่ีถูกรู คือวัตถุใดๆ เปนตัวแปรสําคัญ
ท่ีจะทําใหเกดิความรูได  เชน การที่เราจะรูวาขณะนี้เปนเวลาเทาไร เราก็ตองดูนาฬิกาและเหน็เวลาท่ี
ปรากฏอยูท่ีตัวเรือนนาฬิกา จึงรูไดวา ขณะนี้เปนเวลาเทาไหร ดังนัน้ วัตถุจึงเปนตวัแปรสําคัญของ
การที่จะทําใหมนุษยไดรับความรูไดอยางแทจริง วัตถุในท่ีนี้ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก หมายถึง อายตนะ
ภายนอกหรือปจจัยภายนอก คือ รูป ฯลฯ ธรรมารมณ๓๓   

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูนั้นตองมีขอบเขต และตองอยูภายใตเง่ือนไขของ
ประสาทสัมผัส หากส่ิงท่ีจะรูนั้นอยูเหนอืการเขาถึงภายใตประสาทสัมผัส ก็ยอมยากท่ีจะเช่ือวาส่ิง

                                                 
 ๓๑ดูรายละเอียดใน ปรัชญาเบ้ืองตน, ผศ.ปานทิพย  ศุภนครและคณาจารย กรุงเทพมหานคร  : 

ภาควิชาปรัชญา, พิมพครั้งที่ ๑๔, สํานักพิมพ  มหาวิทยาลัยรามคําแหง,  ๒๕๔๕) , หนา ๑๐๐. 
 ๓๒สมัคร  บุราวาส, ปรัชญาพราหมณในสมัยพุทธกาล, หนา ๒๙๗. 
 ๓๓พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๕๗ – ๖๒. 
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  ๑๐๕

นั้น คือ ความรูจริง  เพราะความรูในทรรศนะของปรัชญานยายะนัน้ เช่ือวา มนษุยจะไดรับความรู
ตองมีขอบเขตแคการที่ประสาทสัมผัสอยางใดอยางหน่ึงไปกระทบกับอารมณใดอารมณหนึ่ง เชน 
ตากระทบรูปทําใหเห็นและเกิดความรู เปนตน ปรัชญานยายะ อธิบายวา ความรูชนิดนี้ เรียกวา
ประสาทสัมผัส ความรูระดบันี้เกิดข้ึนเม่ือใดก็ตามกับเรา แตเรายังไมสามารถนึกออกวา ส่ิงนัน้ ชื่อ
อะไร และมีลักษณะเปนอยางไร เราเพยีงแตรูวา เปนส่ิงหนึ่งเทานัน้ เรียกความรูชนิดนี้วา นริวิ
กัลปประจักษ กลาวคือ ความรูอยูในขอบเขตประจักษท่ีไมชัดเจน๓๔ อีกอยางหนึ่ง  ถามนุษยไดรับ
ความรูมาแลวและรูดวยวา ส่ิงนั้น  ถูกเรียกวา อะไร และมีลักษณะเปนอยางไร   ปรัชญานยายะ  
เรียกความรูนีว้า สวกิัลปประจักษ๓๕ ทานโคตมะผูใหกําเนิดปรัชญานยายะ กลาววา ความรูท่ี
ปราศจากความผิดพลาด เกดิจากการประจวบกนัแหงอายตนะภายในกับภายนอก และเปนการรับรู
ท่ีเกี่ยวของดวยช่ือและมีความหมายชัดเจน๓๖ ความรูท่ีไดรับผานทางประสาทสัมผัส เปนความรู
ชนิดหนึ่งอันเปนคุณสมบัตท่ีิมีข้ึนโดยบังเอิญภายหลังอาตมัน ปรัชญานยายะ เช่ือกันวา ความรู
ประจักษนั้น  อาตมันตองสัมผัสกับมนัส และมนัสตองสัมผัสกับอายตนะภายในๆ ตองสัมผัสกับ
อายตนะภายนอก มาทําหนาท่ีรวมกันระหวางอายตนะท้ัง ๒ นั้น  ความรูจะเกดิข้ึนไมได ถาหากวา 
มนัสไมไดสัมผัสกับอายตนะภายในเสียกอน และอายตนะภายในก็เกดิข้ึนไมไดเชนกัน หากอาตมัน
ไมสัมผัสกับมนัสเสียกอน ฉะนั้น กระบวนการของการรับรูหรือการเกิดข้ึนของความรูประจักษ จงึ
ตองเร่ิมตนโดยการสัมผัสระหวางอาตมันกบัมนัส แลวสัมผัสตอๆกันไปจนถึงอายตนะภายนอก 
มนัสหรือจิตเปนตัวเช่ือมโยงระหวางอาตมันกับอายตนะภายใน๓๗   

 สวนพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น กลาววา ตามทฤษฎีของปรัชญานยายะนั้นเห็นดวยใน
กรณีท่ีจะใช “อัตตา” ในพทุธปรัชญาเถรวาท หรือ “อาตมัน” ในปรัชญานยายะเปนศูนยกลางใน
การเช่ือมโยงความรูจากปจจยัตางๆ เชน อายตนะภายในและภายนอก เปนตน ดังนั้น จึงเห็นดวยใน
ประเด็นนี้ แตตองมีขอแมวา ขอบเขตของประสาทสัมผัสมากระทบกันทําใหเกดิความรูนั้น เปน
เพียงความรูชั้นสมมติสัจจะเทานั้น และเช่ือวา ส่ิงท่ีเรารูนั้นสามารถใหความจริงไดบาง  อนึ่ง  พุทธ
ปรัชญาเถรวาท  กลาววา ยงัมีความรูท่ีอยูเหนือประสาทสัมผัสอีกดวย แตตองมีกระบวนการในการ
ทําใหความรูนัน้เกิดข้ึน เชน การอบรมจิต เปนตน  พทุธปรัชญาเถรวาท  กลาววา ความรูเปน

                                                 
 ๓๔นงเยาว  ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดียโบราณ, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ มหาวิทยาลัย 
รามคําแหง, ภาควิชา ปรัชญา คณะมนุษยศาสตร, ๒๕๔๗ ), หนา ๑๒๔. 
 ๓๕เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๒๔. 
 ๓๖สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  มหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๐), หนา  ๑๔๓. 
 ๓๗ เรื่องเดียวกัน. หนา  ๑๔๓ -  ๑๔๔.  
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  ๑๐๖

นามธรรมท่ีกระจายอยูในนามขันธ  ๓ ขันธ คือ สัญญาขันธ  วิญญาณขันธ และสังขารขันธ ๓๘ 
ความรูเหลานี ้  ไดถูกแบงการทําหนาท่ีตามธรรมชาติ  กลาวคือ สัญญา เปนความรูท่ีเกิดจากการ
กําหนดหมายแลวเก็บไวเปนความทรงจํา ฯลฯ นึกออก และจากความรูลักษณะนี้นัน้  พุทธปรัชญา
เถรวาท  เช่ือวา เปนความรูในระดบัเบ้ืองตนได  ธรรมชาติของมนุษย  ยอมมีความรูชนิดนี้ทุกคน  
แตเม่ือเปรียบเทียบกับปรัชญานยายะกลับมองตรงขามกันวา ความรูท่ีเกิดจากความทรงจํานั้นไมได
เปนความรูที่นาเช่ือถือ ปรัชญานยายะ กลาววา ไมคิดบางหรือวา มนษุยทุกคนมีธรรมชาติท่ีเลือน
อดีตมา คือ ไมอาจจดจําอดตีได แมวา เราจะจําไดวาเร่ืองนี้เคยเกิดข้ึนมาแลว แตจะเชื่อไดอยางไรวา 
ความรูท่ีเรานกึข้ึนมาไดนั้น มันจะตรงกบัความรูท่ีเราไดมาในคร้ังแรก ทรรศนะนี้ คือ สวนท่ี
แตกตางกัน ขอนี้เปนการเปรียบเทียบกับสวิกัลปกะประจักษ เพราะเปนการผสมกับความนึกคิดและ
ความจํา ความรูนี้เกิดจากความประจักษ ท่ีชัดเจน ไมมีความคลุมเครือ เกิดความแนใจ เพราะมีความ
ชัดเจนและดําเนินไปจนถึงการรูชื่อของส่ิงท่ีถูกปรากฏ จึงเกิดความประจักษถัดมา เปนตน สวน
วิญญาณน้ัน  เม่ือนําไปเปรียบเทียบกับนิรวิกัลปประจักษ  จะพบวา มีขอบขายใกลเคียงกันมาก 
กลาวคือ วิญญาณ เปนความรูท่ียังแสวงหาองคประกอบของความชัดเจนและความจริงอยูมาก ตอง
พิจารณาใหครอบคุลมจึงจะรูได เปนตน และปรัชญานยายะ กก็ลาววา นิรกัลปประจักษ เปนความ
ประจักษท่ีไมผสมกับความนึกคิดและความจํา ถือวา มคีวามคลุมเครืออยู เพราะเปนความรูท่ียังหา
ความหมายท่ีชัดเจนไมได และมันเปนการรับรูเพียงความมีอยูของวัตถุอยางใดอยางหนึ่ง เทานั้น   

 อีกอยางหนึ่ง ความเหมือนกนัของความรูระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญา    
นยายะน้ัน กคื็อ ประสบการณ ซ่ึงเห็นวามนุษยทุกคนตองมีประสบการณจากปจจยัภายนอก และ
ประสบการณนั้น จะทําใหเกิดความรู แตตองเปนประสบการณท่ีเกดิจากความประจกัษ เชน การ
เห็นท่ีจดัวาถูกตองหรือเปนจริงนั้น ตองอาศัยประสาทตาท่ีดีวัตถุท่ีเห็นตองอยูในวิสัยท่ีเห็นได
ชัดเจน ความรูท่ีเกิดจากการเห็นนัน้ ตองถูกตองตามความเปนจริงของวัตถุนั้นและตองไมขัดแยงกบั
ความรูท่ีเกิดข้ึนถัดมา๓๙ จะเหน็ไดวา ท้ังพทุธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ ไดเหน็พองตองกัน
ในความรูข้ันประสบการณท่ีตองเกิดข้ึนจากการประจกัษ อนึ่ง ความรูระดับสัญญาของพุทธปรัชญา
เถรวาทกับความรูระดับสัญชาน (Perception) ของปรัชญานยายะนัน้ มีทรรศนะตรงกันวา เปน
ความรูข้ันตนของมนุษยทุกคน การที่มนษุยมีความรูมาไดนั้น ยอมเกดิมาจากสัญชานหรือสัญญานี้
ดวยเชนกนั๔๐  
                                                 
 ๓๘พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, ( กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๙, สํานักพิมพ     
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๔๒ . 
 ๓๙นงเยาว  ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดียโบราณ, หนา ๑๒๓. 
 ๔๐ธนู แกวโอภาส, ปรัชญาศาสนา : ตะวันออก –ตะวันตก, หนา ๑๓๘. 
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  ๑๐๗

 อนึ่ง กรณ ี ความรูทางประจักษระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะนั้น  
ผูวิจัย  เห็นวา  พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไดใหความสําคัญกับประจักษไมตางกนักบัปรัชญานยายะ 
แตอยางใด เชน การที่พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา  ความรูนั้นตองอาศัยอายตนะภายในกับ
ภายนอกมาทําหนาท่ีรวมกันเพื่อใหเกิดความรู เชน ตาเห็นรูปก็ทําใหรูวาเปนรูปอะไร เปนตน และ
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ก็เห็นวา ความรูเหลานั้น  ถือวา เปนความรูท่ีใหความจริงได แตใหความ
นาเช่ือถือแตเพียงการสมมติเทานั้น และใหถือแตเพียงวา เปนแคการเรียกช่ือสมมติเพื่อเกิดความ
เขาใจตรงกนัเทานั้น และปญหาท่ีสําคัญก็คือ พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา เราสามารถแนใจไดวา 
ความรูท่ีไดนัน้ เปนความจริง เพราะการพิสูจน ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงกลาววา เราจะรูได
อยางไรวา รูปท่ีเห็นหรือเสียงท่ีไดยนินั้น มันจะเปนความจริงได  ถาหากวา  ไมเกดิจากการพิสูจน
เสียกอน  สวนปรัชญานยายะน้ัน  กลาววา การประจกัษนั้น ถือวา เปนความรูท่ีถูกตอง และมีความ
นาเช่ือถือมากท่ีสุด  เพราะวา มนุษยนั้นควรตระหนักวา การใชประสบการณ ท่ีตองอาศัยประสาท
สัมผัสนั้นเปนบอเกิดท่ีจะทําใหมีความรู มใิชหรือ ดังนั้น ความประจักษ จึงถือวา เปนความถูกตอง
ของความรู  และยอมถือไดวา เปนความรูท่ีแนนอนอีกดวย  ความรูท่ีถูกตองนี้ มันจะใหความจริง
กับมนุษยได   ปรัชญานยายะ  ยังกลาวอีกวา  ความจริงแลว  มนุษยนั้นมีปกติอาศัยความประจักษใน
การดําเนนิชีวติอยูแลว  ถามวา เพราะอะไร  ก็เพราะวา ประสบการณทางประสาทสัมผัส ท้ัง ๕ นั้น
เปนความประจักษใหกับมนษุยในแตละคน 

 ๔.๒.๒  กรณีความแตกตางของประเภทความรู 

 ปรัชญานยายะ ไดแบงความรูออกเปน ความรูท่ีถูกตองและเปนความรูท่ีไมถูกตอง  
ดังกลาว แตความรูท้ัง ๒ นั้น ถือวาอยูในข้ันของความรูชั้นสมมติสัจจะเทานั้น สวนพุทธปรัชญา 
เถรวาทนั้น  ไดแบงความรูออกเปนความรูสามัญและความรูข้ันการเรียนรูซ่ึงถือวาเปนสมมติเชนกนั  
แตความรูท่ีแตกตางกันคือสัจจะสูงสุด ในปรัชญานยายะ ไมไดระบุไววา ความรูท่ีถูกตองหรือ
ความรูท่ีสมเหตุสมผลนั้นจะเปนความรูปรมัตถหรือไม กรณีนี ้ ถือวา เปนความแตกตางกัน  พุทธ
ปรัชญาเถรวาทจําแนกความสําคัญของความรูไววา ความรูสามัญ คือ ความรูท่ีจําแนกความดี ความ
ชั่ว ความรูอยูเหนือเหตุผล ยอมมีความแตกตางจากปรัชญานยายะ ท่ียอมรับความรูแคระดับสมมติ
สัจจะเทานั้น แตพุทธปรัชญาเถรวาท  ยอมรับความรูสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะดวย  

 ความแตกตางกันของปรัชญาท้ัง ๒ สํานกั กลาวคือ พทุธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมรับ
ความรูท่ีหลากหลายและตางประเภทกัน เชน ความรูสําหรับการใชชีวติ ความรูสําหรับการแสวงหา
ความจริง และความรูท่ีเขาถึงหลักของความจริงแลว สวนปรัชญานยายะนัน้ ยอมรับความรูข้ัน
สมมติสัจจะเทานั้นวา เปนสําคัญ  กลาวคือ เห็นวา ความรูท่ีเปนความจริงตองไดมาจากวิธีการ
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พิสูจนเทานัน้ เชน ตองอาศัยประสาทสัมผัสหรือกระบวนการพสูิจนทางตรรกวิทยา เปนตน 
อยางไรก็ตาม แมจะยอมรับความรูท่ีมิใชมาจากประสาทสัมผัส เชน เห็นวา ความรูอีกชนิดหนึ่ง อาจ
ไดมาจากการวิวรณของเทพเจา ซ่ึงอยางนอยการวิวรณนั้นก็ไดปรากฏตามตําราหรือคัมภีรตางๆ 
เปนตน๔๑  พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความสงสัย ความลังเล และการสมมติ  เปนกิเลส หาใช
ความรูไม สวนความจําหรือสัญญา  ถือวา เปนความรู แตเปนความรูชัน้สมมติเทานัน้  แตปรัชญา  
นยายะ กลาววา ความสงสัย ความทรงจาํ การสมมติ และความสําคัญผิด เปนความรู แตอาจเปน
ความรูผิด  ดังนั้น เราจะเห็นวา ความแตกตางของปรัชญาท้ัง ๒ สํานกันั้น ก็คือ เห็นแยงกนัในกรณี
ดังกลาว กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท เหน็วา ความสงสัย  หรือความลังเล  ความสําคัญผิด  และ
การสมมติ  ไมเปนความรู  แตเปนกิเลส สวนปรัชญานยายะ เหน็วา ความสงสัย ความสําคัญผิด การ
สมมติ เปนความรู แมวา ปรัชาญานยายะ จะเช่ือวา เปนความรูท่ีไมถูกตอง ก็ตาม ดังนั้น พุทธ
ปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ   จึงเห็นความแตกตางกันในกรณีประเภทของความรู ดังกลาวนัน้  

 ผูวิจัย ใครนําเสนอ กรณีความแตกตางในประเด็นความรูท่ีถูกตอง วา การอนุมานน้ัน 
เปนหนทางหนึ่งท่ีจะทําใหความรูเกิดข้ึนมาได เพราะการอนุมานเปนเหตุผลท่ีจะนํามารองรับความ
จริงท่ีกําลังถูกอนุมาน เชน การอนุมานวานายแดงจะตองกลับบานในเวลา ๒๐.๓๐ น. ในทุกๆวัน  
ถามวา ทําไม จึงม่ันใจวานายแดงจะกลับบานในเวลานัน้ ปรัชญานยายะ ก็ตอบวา เพราะวา ทุกคร้ัง
ท่ีผานมาในเวลา ดังกลาวนัน้ นายแดงเคยกลับบาน และนายแดงนัน้ไมเคยแมแตคร้ังเดียวท่ีจะไม
กลับบานในเวลานั้น จึงทําใหม่ันใจวา อยางไรเสีย นายแดงก็ตองกลับบานในเวลา  ดังกลาวนัน้
แนนอน   ดังตัวอยางตามแบบตรรกะ คือ 
  ถานายแดงกลับบาน เขายอมกลับเวลา ๒๐.๓๐ น.  
   นายแดงกลับบานเวลา  
  ∴     เขายอมกลับบานเวลา ๒๐.๓๐ น.   
   ความรูชนิดนี ้  แมเราจะมองเห็นความบกพรองของมันวา อาจตองมีสักวันหนึง่ท่ีนายแดง 
มิไดกลับบานในเวลา ดังกลาวนั้น เพราะติดภารกจิ ส่ิงนี้อาจเกิดข้ึนมาไดทุกเวลา  แตปรัชญานยายะ
กลับบอกวา มใิชประเดน็สําคัญ   ส่ิงท่ีเปนประเดน็สําคัญ คือ มันมีความจริงมารองรับหรือไม ซ่ึง
เราเองก็ไมอาจปฏิเสธไดวา มันไมมีความจริงอยูเลย ซ่ึงก็คือ มันมีความจริงใหเห็นอยู  อยางนอย
ท่ีสุดกอนหนาท่ีนายแดงจะมิไดกลับมาท่ีบานเพราะติดภารกิจนั้น นายแดงตองเคยกลับบานแลว
แนนอน เพราะมีคนบอกวา ทุกๆวันนายแดงตองกลับมาในเวลา ๒๐.๓๐ นาที  กรณีนี ้ ทุกคน
ยอมรับวา มันมีความจริงมารองรับ และปรากฏขอเท็จจริงใหเราเหน็  ดังนัน้ จึงสรุปวา ความรูชั้น

                                                 
 ๔๑นงเยาว  ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดียโบราณ, หนา ๑๒๕. 
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อนุมานน้ี เปนความรูท่ีถูกตอง  แตพุทธปรัชญาเถรวาท  กลาวปฏิเสธวา ความรู ดังกลาวนั้น แมวา 
จะสมเหตุสมผลอยูมาก ก็ตาม แตมันไมอาจใหความจรงิกับเราได แมวา จะใหความรูแกเราไดบาง 
แตเราจะเช่ือม่ันไดอยางไรวา ความรูท่ีไดมานั้น มันจะเปนความรูท่ีถูก  ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท
จึงไมเช่ือวา การอนุมานนั้น จะใหความรูจริง แกมนษุยไดอยางถูกตองแบบสมบูรณ  กลาวโดยสรุป 
คือ พุทธปรัชญาเถรวาท เช่ือวา ความรูข้ันอนุมานน้ัน ไมสามารถใหความรูท่ีถูกตองได  แต
ปรัชญานยายะ  กลาววา การอนุมานน้ัน  ยอมสามารถใหความรูท่ีถูกตอง  ดังนั้น  ผูศึกษา  ยอมจะ
เห็นความแตกตางกันอยางชัดเจน  

 อีกอยางหนึ่ง ความรูประเภทอนุมานน้ี ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก ไดใหน้ําหนักแตกตางกัน
มาก เชน พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา จริงอยู การอนมุานอาจใหความรูได แตความรูท่ีไดมานัน้ 
มันจะใหความจริงกับเราไดไมมาก นอกจากพิสูจนกอนจงึอาจเช่ือได แตปรัชญานยายะ กลาววา ไม
จําเปนตองมีการพิสูจนแตอยางใด เพราะก็เห็นอยูแลววา มันมีความจริงมารองรับอยูในตวัอยูแลว 
อนึ่ง ความรูท่ีปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  เห็นแยงกัน คือ ความรูท่ีวาดวยการเปรียบเทียบ ปรัชญานยายะ 
กลาวหนักแนนวา ความรูชนิดนี้ เปน ๑ ใน ๔ กระบวนการของความรูท่ีสามารถใหความรูท่ีแทจริง
กับมนุษยได  หลักการอุปมานนั้น มีอยูวา มนุษยไมอาจรูในส่ิงท่ีไมเคยเห็นได แตจะรูส่ิงอ่ืนจากส่ิง
ท่ีเคยเหน็  ดังนั้น  การเปรียบเทียบ ก็คือ การรูจากส่ิงท่ีเคยเหน็ไปสูส่ิงท่ียังไมเคยเหน็ ปรัชญานยายะ
กลาววา การทีม่นุษยไมรูในส่ิงท่ีไมเห็น กลาวคือ มนุษยตองอาศัยความคลายคลึงหรือความเหมือน 
เพื่อเทียบเคียงจากส่ิงท่ีเคยเหน็ไปสูส่ิงท่ีไมเคยเห็น เชน เราไมเคยเห็นสิงโต แตเรารูจักแมว มีคนเคย
เห็นสิงโต มาอธิบายลักษณะของสิงโตใหฟงวา สิงโตนัน้มีลักษณะคลายกับแมว เพยีงแตแมวตัวเล็ก
กวาสิงโตมาก สวนสิงโตนั้นตัวใหญกวาแมว เม่ือมีโอกาสไดเหน็สัตวมีลักษณะคลายกับแมว เราก็
สามารถเทียบเคียงความคลายคลึงกันไดวา สัตวท่ีเห็นอยูนั้น เปนสิงโต เพราะสิงโตมีลักษณะคลาย
กับแมวท่ีเคยเห็น ปรัชญานยายะ เช่ือกันวา ความรูชนิดนี้เปนความรูแท เพราะมันสามารถใหความ
จริงกับเราได   สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา มิไดเปนดังคําของปรัชญานยายะเลย   เพราะวา 
บางทีการเทียบเคียง เชนนี ้ อาจเกดิความผิดพลาดได เพราะสัตวท่ีมีลักษณะเหมือนกับแมว  ยอม
ไมใชมีแตเฉพาะสิงโต  แตสัตวชนิดอ่ืนๆ  ก็มีลักษณะคลายกับแมวได เชน เสือ  ดังนั้น พุทธปรัชญา
เถรวาท  จึงใหการปฏิเสธเกี่ยวกับความรู  ดงักลาวนี ้

 อนึ่ง  ทรรศนะอันแตกตางกนัของปรัชญาท้ัง ๒ สํานกั กลาวคือ กรณมีีทรรศนะท่ีวา 
ความรูอันเปนคําสอนของบุรพาจารยหรือจารึกคัมภีรนัน้ ถือวาเปนความจริง แตถือเอากระบวนการ
แตกตางกัน กลาวคือพุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา ถาหากวา คําสอนนั้น ไมวา จะเปนคําสอนของ
พระพุทธองคหรือคําสอนท่ีจารึกจากคัมภรี ก็ตาม  เม่ือสาวกพิสูจนและนําไปปฏิบัติแลว เหน็วาคํา
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สอนน้ันถูกตองเกิดประโยชน  ก็ใหถือวา เปนความรูและใหนําไปสูการปฏิบัติเพื่อใหเกิดประโยชน  
ท้ังแกตนเองและสวนรวมได แตถาพิสูจนแลววา ไมจริงและไรประโยชน ก็ควรสลัดท้ิงเสีย  สวน
ปรัชญานยายะ เห็นตรงกนัขามวา คัมภีรนัน้ ไมวา จะเกดิข้ึนในยุคใด สมัยไหน ก็ตาม ลวนแตมี
ความศักดิ์สิทธ์ิท้ังส้ินและถือวา ความรูท่ีปรากฏในคัมภีรนั้น เปนความรูท่ีถูกตอง และสมเหตุสมผล 
สาวกควรนําไปปฏิบัติโดยไมมีขอโตแยง เพราะเช่ือวา ผูรจนาคัมภรีนั้น  ยอมมีความรูท่ีแนนอน
และถูกตองแลว  อยางไรก็ตาม ผูรจนานั้น  ตองเปนผูมีคุณธรรมและตองมีความนาเช่ือถือดวย 

 สรุป คือ พุทธปรัชญาเถรวาทใหมีการพสูิจนคําสอนดวยตนเองกอน จึงจะใหเช่ือได 
แตปรัชญานยายะ กลาววา ไมจําเปนตองพิสูจน เพราะความรูในคัมภีรนั้นเกิดข้ึนจากผูมีคุณธรรม  
ฉะนั้น ความรูนั้น ตองเปนความจริง  ดังนัน้ พุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ จึงแตกตางกัน
ในประเด็นนี ้ และจะเห็นประเด็นท่ีแตกตางกันมากยิ่งข้ึน ก็คือ การคนหาความสําคัญแหงความรู 
กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท จะใหความสําคัญในช้ันสมมติพอประมาณและใชสมมติสัจจะนัน้
ขามพนไปสูปรมัตถสัจจะใหได แตปรัชญานยายะ กลับใหความสําคัญกับความรูท่ีเปนสมมติสัจจะ
มาก โดยการยึดหลักการท่ีวา มนุษยจะไดมาซ่ึงความรูท่ีแทจริงนั้น ตองไดมาจากการมีเหตุผลและ
ขอเท็จจริงมารองรับ  การมีประสบการณ การอาศัยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และ การศึกษาจากคัมภรี 
ท่ีเปนคําสอนของปรมาจารย และวัตถุธาตุ เปนตน แมท่ีสุดแลว ปรัชญานยายะ จะกลาววา เปาหมาย
สูงสุดของตนเอง คือ การเขาถึงโมกษะ กต็าม แตก็ใหความสําคัญรองจากการแสวงหาความรูโดย
วิธีการที่ตนเองเช่ือวาสามารถใหความรูท่ีแทจริงกับมนุษย คือ วิธีการประจักษจากสมมติสัจจะ 

๔.๓ อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู 

 ปญหาท่ีนักปรัชญาใหความสําคัญเทากัน คือ คําถามท่ีวา ธรรมชาติของความรูคืออะไร  
เรามักจะไดคําตอบท่ีแตกตางกัน เพราะแตละสํานัก ใหคํานิยามเก่ียวกับธรรมชาติของความรูท่ี
แตกตางกัน ในงานวจิัยช้ินนี้  ผูวจิัย จะกลาวถึงประจกัษนยิม เพื่อจกัไดนํามาเปรียบเทียบระหวาง
ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ  เพราะปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น  ให
ความสําคัญเกีย่วกับเร่ืองนี้เปนกรณีพเิศษ 

  กลุมประจักษนิยม กลาววา ความรูตองไดมาจากประสบการณของตนเองโดยตรง 
เพราะประสบการณเปนท่ีมาของความรูอยางแทจริง๔๒ ประจักษนิยม ไดอธิบายทฤษฎีของตนวา 
จิตเปรียบเหมือนกระดาษหรือกระดานชนวนท่ีวางเปลา ไมมีรอยขีดเขียนมาแตเดิม จิตไดรับ

                                                 
 ๔๒บุญมี  แทนแกว, ปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร :  พิมพครั้งที่ ๓,  สํานักพิมพ   โอเดียน สโตร, 
๒๕๔๑), หนา ๑๑. 
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ความคิดตางๆจากประสบการณ  หาไดมีความคิดติดตวัมาแตกําเนิดไม๔๓ กลาว คือ ความรูใด ก็ตาม 
ท่ีมีอยูในตวัมนุษยนั้น ไมใชเปนเพราะความรูนั้นติดตัวมาแตกําเนดิแตอยางใด แตเปนเพราะวา 
มนุษยอาศัยประสบการณของตนเองในการรับเอาความรูมาจากปจจยัภายนอกและเก็บงําความรูนัน้
ไวและมนุษยสามารถใชความรูนั้น เม่ือตองการโดยตัวของมนุษยนั้นเอง จะเปนผูรังสรรคองค
ความรูนั้นๆใหเกิดการตอบรับตอปฏิกิริยาภายนอก เชน การมีประสบการณวากนิพริก ยอมเผ็ด 
ตอมา  ถามนุษยไมตองการเผ็ด ก็จะไมกนิพริกอีก เพราะตนเองเคยมีประสบการณมาวา กนิพริก
ตองเผ็ด เปนตน 

 กรณีนี้ ผูวิจยัก็เห็นดวยกับกลุมประจักษนิยมท่ีวา ความรูยอมมีมาจากประสบการณ 
กลาวคือมนุษยจะไดรับความรูมาจากการส่ังสมจากประสบการณของตนเองการไดรับประสบการณ
นั้น ยอมเปนความรูโดยตรง ดังนั้น มนุษยจึงมีความรูและสามารถใชความรูท่ีไดมานั้นในการ
ดําเนินชีวิต เชน เราจะสังเกตเห็นวา มนุษยแตละคนมีจติสํานึกท่ีบอกตัวเองอยูเสมอวา ส่ิงนี้ควรทาํ
และส่ิงนี้ไมควรทํา การรูเชนนั้นไมใชเปนเพราะเรามีความรูมาแตเดิม แตเปนเพราะมนุษยไดรับ
ประสบการณจากการเรียนรูและการไดรับการอบรมส่ังสอนจากบรรพบุรุษนั้นเอง ไมมีใครรูวา ส่ิง
ไหนควรหรือไมควรทํา ถาปราศจากประสบการณของตนเองจากการพรํ่าสอนของมารดาบิดา หรือ 
จากประสบการณท่ีไดมาจากธรรมชาติ   อีกอยางหนึ่ง   เราจะสังเกตเห็นไดวาตัวเราเองในขณะยงั
เด็กอยูนั้นไดทําอะไรลงไปโดยไมไดชั่งใจเสียกอน    ดังนั้น  การมีความรูวา ควรทําหรือไมควรทํา
ส่ิงใดนั้น เราไมมีโอกาสที่จะรูได  แตอยางไรก็ตาม  มนุษยก็ตัดสินใจทําโดยสัญชาตญาณ ซ่ึงผล
ออกมาคือความผิดพลาด ดวยเหตุผลดังกลาว   จึงทําใหเรารูวา ถาปราศจากการแนะนําหรือการมี
ประสบการณจากปจจยัภายนอก  มนุษยกไ็มสามารถมีความรูได   ดังนั้น  การที่มนษุยสามารถรูได
วา ส่ิงนี้ควรทาํ และ ส่ิงนีไ้มควรทํา ส่ิงนีถู้กตองหรือส่ิงนี้ผิด ก็เปนเพราะวาประสบการณจากการ
ไดรับการอบรมการศึกษาและการพรํ่าสอนจากบุรพาจารยหรือจากประสบการณของปจจัยภายนอก   
 
 ๔.๓.๑  กรณีความเหมือนของธรรมชาติความรู 

 ปรัชญานยายะ ไดใหคํานยิามของธรรมชาติความรูไววา ความรูเปนส่ิงท่ีเปดเผยให
ปรากฏทั้งผูรู (Subject) และส่ิงท่ีถูกรู (Object) โดยที่ตัวความรูเองไมไดเปนท้ังผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  
ความรูทุกประเภทเปนส่ิงท่ีทําใหส่ิงท่ีถูกรูปรากฏตัวออกมาหรือปรากฏตัวข้ึน๔๔ ปรัชญานยายะ ยัง

                                                 
 ๔๓เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๑. 
 ๔๔สุนทร  ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย  :  ประวัติและลัทธิ, หนา ๑๔๑. 
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กลาวอีกวา ความรูมีท้ังชนิดท่ีถูกตองและไมถูกตอง๔๕ ปรัชญานยายะ เรียกความรูท่ีถูกตองวา    
ประมา หมายถึง ความเขาใจในส่ิงท่ีถูกรูอยางถูกตอง ตรงตามความเปนจริง คือ ตองเปนความรูท่ี
สอดคลองกับความจริง๔๖ ปรัชญานยายะ กลาวเนนย้ําวา ความรูเกิดข้ึนท่ีตัวอาตมันในเวลาท่ีอาตมัน
สัมผัสกับส่ิงท่ีไมใชอาตมัน ความรูเปนเพียงคุณสมบัติท่ีบังเอิญมีข้ึนของอาตมันโดยส่ิงท่ีถูกรูเปน
ส่ิงท่ีทําใหมีข้ึน ไมไดเปนคุณสมบัติดั้งเดิมหรือคุณสมบัติท่ีมีอยูโดยธรรมชาติของอาตมัน การ
สอดคลองกับส่ิงท่ีถูกรู เปนธรรมชาติของความรู ความรูท่ีถูกตองคือความรูท่ีสอดคลองกับส่ิงท่ีถูกรู 
ความรูท่ีแทตองนําไปสูความสําเร็จในการปฏิบัติ สวนความรูไมแท มนัจะผิดพลาดในการปฏิบัติ๔๗ 
ปรัชญานยายะ กลาววา การรับรูท่ีเกิดจากการประจวบกันของอายตนะภายในกับภายนอกและเปน
การรับรูท่ีไมเกี่ยวของดวยช่ือและมีความหมายท่ีชัดเจน๔๘ เปนความผิดพลาด  ความรูท่ีไดรับโดย
ผานประสาทสัมผัสเปนความรูชนิดหนึ่งซ่ึงเปนคุณสมบัติท่ีมีข้ึนโดยบังเอิญหรือมีข้ึนภายหลังของ
อาตมัน ดังนัน้ ในความรูข้ันประจักษนัน้อาตมันยอมสัมผัสกับมนัส และมันยอมสัมผัสกับอายตนะ
ภายใน คือ ตา ฯลฯ กาย อายตนะภายในสัมผัสกับภายนอก คือ รูป ฯลฯ ส่ิงท่ีถูกตองดวยกาย  
ปรัชญานยายะ จึงใหทรรศนะวา  การสัมผัสระหวางอายตนะภายในกับภายนอกจะเกิดข้ึนไมได  
หากมนัสไมสัมผัสกับอายตนะภายในเสียกอน และการสัมผัสของมนัสกับอายตนะภายใน ก็จะ
เกิดข้ึนไมไดเชนกัน  หากอาตมันไมสัมผัสกับมนัสเสียกอน เหตุนัน้ กระบวนการเกิดความรู จึงตอง
เร่ิมตนโดยการสัมผัสระหวางอาตมันกับมนัส และจึงสัมผัสตอๆกันไปจนถึงอายตนะภายนอก มนัส
เปนตัวเช่ือมระหวางอาตมันกับอายตนะภายใน๔๙ ความรูท่ีแทจริง จะไดจากความจริงท่ีวา เม่ือเรา
นําเอาความรูนั้นไปสูการปฏิบัติ ยอมมีผลสําเร็จ  เพราะผลสําเร็จนั้น คือ ความรูแท๕๐ ในท่ีนีห้มาย

เทียบเปนการกระทําท่ีชวยใหสัมผัสกับวัตถุท่ีถูกรูเทานั้น∗ 

 ปรัชญานยายะ ไดใหความสําคัญกับสัญชาน  โดยนิยามวา สัญชาน คือ ความรู  ความ
เขาใจท่ีแทจริงของส่ิงตางๆท่ีเกิดจากผัสสะของการรับรูกับส่ิงตางๆ และรวมเอาความแนนอนเขา
ไปดวย อนึ่ง ปรัชญานยายะยุคใหมใหทรรศนะวา สัญชาน คือ ความรูท่ีไดมาในทันทีทันใด โดย

                                                 
 ๔๕เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๑. 
 ๔๖เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๒ - ๑๔๕  
 ๔๗เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๒. 
 ๔๘เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๓. 
  ๔๙เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๔๓ - ๑๔๔. 
  ๕๐ธนู  แกวโอภาส, ปรัชญา - ศาสนา : ตะวันออก  ตะวันตก,หนา  ๑๓๘. 

 
∗

 Knowledge  is  known  to  be  valid  when  it  leads  to successful  activity in  relation  to  its 

object, ดูใน  Satischandra  Chatterjee, P. 79. 
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  ๑๑๓

มิไดข้ึนอยูกับประสบการณในอดีตหรือตองใชเหตุผล๕๑ ปรัชญานยายะ ถือวา เปนปรัชญาสัจนิยม
โดยตรงเปนการเผชิญหนากนัอยางตรงไปตรงมากับวัตถุภายนอก๕๒ ปรัชญานยายะนัน้ ตองการ
แสวงหาความจริงจากสรรพส่ิงของจักรวาล โดยเห็นวา ความรูทําใหมนษุยคนพบความจริงได 
เพราะการแสวงหาความรูนัน้ มนุษยจะไดความจริงในแตละช้ัน กลาวคือ ความรูใหความจริงใน
ขณะนีว้าจริง แตถาพิสูจนวาไมจริงทีหลัง  ความรูนัน้ไมจัดวาเปนความรู๕๓เพราะถือวา เราไมรู
ความจริงนั้นแลว   

 สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูนั้น ยอมเปนสภาวะทําลายความสงสัย 
ทําลายกิเลส ทําลายอวิชชา ทําความโงเขลาแหงปญญาใหส้ินไป ทําเหตุแหงความขัดแยงหรือการ
ปดกั้นอกุศลท้ังหมด เชน ความลุมหลง เปนตน   เพื่อการบรรลุธรรม   ดังนั้น  อารมณหรือส่ิงท่ีถูกรู
คือการทําปญญาใหเกดิความรูแจงจากภายในของจติ และทําใหจิตนั้นลวงพนจากความสงสัยใดๆ 
ไปได และแบงสภาวะแหงความรูไว ๒ ชั้น กลาวคือสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ ธรรมชาติ
ความรูท่ีเปนสมมติสัจจะ หมายถึง ความรูท่ีไดมาโดยการอิงอาศัยวัตถุเปนตัวแปรในการกอใหเกดิ
ความรู สําหรับการคลายความสงสัยในขอเท็จจริงท่ีเปนสมมติ เชน การที่มนุษยรูวา ศีลธรรมมี
คุณคามาก แตไมแนใจวาตัวคุณคาของศีลธรรมนั้นคืออะไร  หรือการท่ีมนุษยรูวาโลกหรือจักรวาล
มีความกลม คําวา ความกลมเปนแตเพียงคําเรียกเพื่อใหเขาใจความหมายของวัตถุส่ิงหนึ่งเทานั้น  แต
วัตถุนั้นโดยเน้ือแทแลว มันอาจไมไดเปนอยางท่ีมนษุยเรียกหรือตามความเขาใจของมนุษยก็ได  
ดังนั้น  ความรูชั้นสมมติสัจจะนี้ พุทธปรัชญาเถรวาท ยอมรับวา เปนความรูไมแท  แตถือวา เปน
ความรูชั้นสมมติ  สวนปรัชญานยายะ กลาววา ความรูนัน้ตองมีสสารหรือวัตถุ เปนตัวแปรในการทํา
ใหเกิดความรู เรียกวา ส่ือกลางระหวางความรูกับผูรู ก็หมายถึงวา วัตถุเทานั้น เปนผูถูกรู ความ
เหมือนกนัของสํานักปรัชญาท้ัง ๒ ก็คือ การยอมรับในความรูชั้นสมมติสัจจะเหมือนกัน  โดยเปน
การยอมรับวา วัตถุเปนตัวแปรสําคัญในการทําใหเกดิความรูได ปรัชญาท้ัง ๒ นัน้ เช่ือวา ความรู  
ดังกลาวนัน้ สามารถใหความจริงแกมนษุย  และปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก กลาวตรงกันวา เปนความรู
เหมือนกนั  โดยใหทรรศนะตรงกนัวา จุดมุงหมายสูงสุดของปรัชญาในสํานักของตนเองนั้น มิใช
หยุดอยูแคท่ีทฤษฎีความรูเทานั้น  หากแตยอมมีจุดมุงหมายท่ีสูงสุดมากกวานัน้ กลาวคือ การที่สาวก
ผูปฏิบัตินั้น นอกจากจะมีความรูแลว กย็งัจําเปนตองอาศัยความรูท่ีมนีั้น เปนบันใดท่ีจะกาวไปสู

                                                 
 ๕๑เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๓๙. 
 ๕๒ปานทิพย  ศุภนคร   และคณะ, ปรัชญาเบ้ืองตน, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  รามคําแหง, 
๒๕๔๕), หนา ๑๓๔. 
 ๕๓สุจิตรา  (ออนคอม) รณรื่น, ปรัชญาเบื้องตน, (กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๕, สํานักพิมพ  
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓, หนา ๔๖ - ๔๗. 
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  ๑๑๔

เปาหมายสุดทาย คือ การบรรลุถึงโมกษะตามทรรศนะของปรัชญานยายะ   สวนพุทธปรัชญาเถร
วาท  เรียกวา พระนิพพาน หมายถึง  การหลุดพนจากสังสารวัฏ   ปรัชญาท้ัง ๒  สํานักนั้น  จึงได
กลาวตรงกันวา ทฤษฎีแหงความรูนั้น ยอมเปนแคหนทางอันจะนําไปสูความเปนโมกษะ พระ
นิพพานหรือความหลุดพนเทานั้น   ดังนัน้  เม่ือนําเอาธรรมชาติของความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท
กับปรัชญานยายะมาเปรียบเทียบกันแลว จะพบวา ท้ังปรัชญานยายะและพุทธปรัชญาเถรวาท ไดมี
การยอมรับความรูท่ีเกิดจากปจจัยภายนอก เหตุผล และ ประสาทสัมผัส   เหมือนกัน 

 ๔.๓.๒  กรณีความแตกตางของธรรมชาตคิวามรู 

 ธรรมชาติของความรูในปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  ท่ีมีความแตกตางกัน กลาวคือ ปรัชญา 
นยายะ เช่ือวา ความรูใด  กต็าม  ท่ีถือวา เปนความรูท่ีแทจริงในปจจุบัน  แตอีก ๑๐๐ ป ขางหนา 
หลังจากไดรับการพิสูจนแลววา เปนความรูท่ีไมจริง เพราะกาลเวลาเปนตัวกําหนด กใ็หถือวา 
ความรูท่ีเกิดจากการเปล่ียนแปลงนั้น เปนความรูท่ีไมใชความจริง  แตอยางใด แตยอมไมรวมถึง
ความรูท่ีเปนการวิวรณจากพระเปนเจา กรณีเชนนี้ ยอมมีความแตกตางไปจากทรรศนะของพุทธ
ปรัชญาเถรวาท โดยส้ินเชิง เพราะพุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา ความรูท่ีแทจริงนั้น หากเปนความรู
ช้ันปรมัตถ ถึงแมวา กาลเวลาจะลวงเลยไปนานแคไหนก็ตาม ก็ยอมถือวายังเปนความรูอยู นั่นเอง 
สวนความรูสามัญตามสมมติของชาวโลก พุทธปรัชญาเถรวาทก็ไมปฏิเสธท่ีจะกลาววา ไมมีความ
เปล่ียนแปลงไปตามกาลเวลา   กลับยอมรับดวยซํ้าวา สรรพส่ิงยอมเกดิข้ึน ตั้งอยูและเปล่ียนแปลง  
เพราะสรรพส่ิงเปนของไมเท่ียงแท มีความเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลาและหาตัวตนท่ีแทจริงไมได  
แตปรัชญานยายะ กลับเหน็ตรงกันขามวา  ไมวาจะเปนความรูชั้นปรมัตถหรือความรูสามัญ  ก็ตาม  
ความรูนั้น ยอมมีความเปล่ียนไปไดเพราะกาลเวลา ข้ึนอยูกับการพิสูจนของผูรูในรุนหลัง  กรณนีี้  
ผูวิจัยเห็นวา ความรูในทรรศนะของปรัชญานยายะนัน้  ยอมมีความไมแนนอน  ไมมีความคงที่  เปน
ความรูท่ีสามารถเปล่ียนแปลงได   ดังนั้น  จงึถือวา เปนความรูท่ีขาดความจริง และไรจุดยืน เพราะ
ความรูนั้นพรอมท่ีจะเปล่ียนไปตามกาลพสูิจนของมนุษย และปรัชญานยายะเอง ก็ไมอาจรับประกัน
ไดวา จะสามารถแสวงหาบุคคลท่ีสามารถเขาถึงและเขาใจถึงแกนแทของความรูนั้นได  หากยอมให
ความรู มีการเปล่ียนแปลงเพราะการพิสูจนจากตัวบุคคลได ความรูนั้น ก็หามีความเปนจริงอยูและ
นาเช่ือถือไดไม   เพราะพ้ืนฐานของความรูและสติปญญาของมนุษยนัน้ ยอมมีความแตกตางกันโดย
ส้ินเชิง ฉะนัน้ จึงไมสามารถใชมนุษยในแตละยุคสมัยมาพิสูจนถึงผลลัพธของความรูท่ีเปนจริงได  
ซ่ึงหากพิสูจนได ก็ตองไดความรูท่ีเปนบทสรุปแตกตางกนัออกไปจากยุคสมัยและตัวบุคคล   ดังนั้น  
ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ  ผูวิจัยจึงเหน็วา มีความแตกตางกัน ในแง
ของกระบวนการพิสูจนความจริง และระดับของความรูท่ีเปนความจริง รวมทั้งชนิดของความรูดวย  
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เพราะปรัชญานยายะ ถือวา ความรูสามารถเปล่ียนแปลงไดจากกาลเวลาและการพิสูจนจากตัวบุคคล 
แตพุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา ความรูท่ีแทจริงนั้นยอมไมข้ึนอยูกับกาลเวลาและการพิสูจนจากตัว
บุคคล เพราะพรอมท่ีจะใหบุคคลเขามาพิสูจนได แตเม่ือมีการพิสูจนแลวผลลัพธของการพิสูจนใน
วันนีก้ับอีก ๑๐๐ ปขางหนา  ก็มีบทสรุปท่ีเปนความจริงตรงกัน ไมสามารถเปลี่ยนแปลงได  เพราะ
เปนความรูท่ีเปนความจริงปรมัตถ แตเปนความรูชั้นสามัญ ก็ยอมเปล่ียนแปลงไดตามสมมติของ
ชาวโลก  
 จึงสรุปวา พุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ มีทรรศนะในกรณคีวามแตกตางกัน
ของธรรมชาติของความรู กลาวคือ ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท ยอมทนตอการพิสูจนเพราะไม
เปล่ียนแปลงไปตามยุคสมัยและตัวบุคคล สวนปรัชญานยายะนัน้ ไมสามารถทนตอการพิสูจนได
และยอมเปล่ียนแปลงไปตามกาลเวลาและตัวบุคคล   ดังกลาว  ดังนั้น  พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงเหน็
วา ธรรมชาติของความรู กคื็อ การทําใหปญญาสามารถรูแจงสภาวะท่ีไมรูใหรู   เปนเหมือนหงาย
ของท่ีคว่ํา สวนปรัชญานยายะ กลาววา ความรูคือส่ิงท่ีถูกรูตองมีความชัดเจน คุณสมบัติหรือ
ธรรมชาติของความรูนั้น  คือ ตองมีธรรมชาติจรมา คือ ไมติดอยูประจําในจิต   ยกเวน  การวิวรณ
จากพระเปนเจา 

๔.๔  บอเกิดแหงความรู 

 นักปรัชญา  มกัใหทรรศนะตรงกันวา บอเกิดของความรูหรือท่ีมาของความรูนั้น ยอมมี
ท่ีมาหรือบอเกดิท่ีแตกตางกนัออกไป  แตทวากย็อมไมนอกเหนือไป  จากกรณี   ดังตอไปนี้ กลาวคือ 
ความรูท่ีเกิดจากการอาศัยเหตุผลบาง  การวิวรณของพระผูเปนเจาบาง ความรูท่ีสามารถเกิดข้ึนเอง
โดยอัตโนมัตบิาง  ความรูท่ีเกิดจากการอนุมานบาง  ความรูท่ีเกิดจากการอุปมานบาง ความรูท่ีเกิด
จากการจารึกหรือเลาเรียนจากอาจารยบาง หรือแมแตความรูท่ีถูกเรียกวา ความรูประจักษบาง   พุทธ
ปรัชญาเถรวาทนั้น แมวาจะใหทรรศนะเก่ียวกับบอเกดิของความรูไวหลายระดับดวยกัน แตเรา
พอจะพจิารณาแยกลําดับของความหลากหลายน้ันได  เพื่อใหเห็นท่ีมาหรือบอเกิดความรูของพุทธ
ปรัชญาเถรวาท และเพื่อเปรียบเทียบใหเห็นถึงความเหมือน  และความแตกตางจากปรัชญานยายะ 
ผูวิจัย  จักไดพจิารณาวเิคราะหโดยลําดับ ดงันี้ 

 พุทธปรัชญาเถรวาท มีทรรศนะวา ความรูท่ีแทจริงคือความรูท่ีสามารถประกอบดวย
เหตุผล มีความแนนอนในองคแหงความรูและอาจเปนกฎตายตัวได ซ่ึงตองเปนกฎสากล  เพราะ
เหตุผลเปนธรรมชาติท่ีสอดรับกันอยางจําเปน พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา ไมมีผลท่ีปราศจากเหตุ
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และยอมไมมีเหตุท่ีปราศจากผล๕๔  ดังนั้น  พุทธปรัชญาเถรวาท จึงปฏิเสธแหลงความรูและความ
เช่ือบางประการที่ปราศจากเหตุผลมารองรับ เชน ความรูหรือความเช่ือจากอํานาจของความ
ศักดิ์สิทธ์ิของเทพเจาหรืออํานาจท่ีมีอยูเหนอืกฎเกณฑของธรรมชาติใดๆ เราสามารถพิสูจนไดจาก
ทรรศนะท่ีวาโลกและชีวิตลวน แตเกดิจากกระบวนการแหงเหตุและผล ทําหนาท่ีเปนลูกโซ
ตอเนื่องกันไป โดยไมมีจดุเร่ิมตนและส้ินสุด เชน อริยสัจ  ๔  สามัญลักษณะ ๓ หรือปฏิจจสมุปบาท   
ดังนั้น  ความรูแทในพุทธปรัชญาเถรวาท จึงมักจะมุงเนนในทรรศนะของการเรียนรูวาดวยหลักการ
ของเหตุและผล เปนบรรทัดฐานเสมอ แตความรูท่ีวาดวยเหตุผลนี้โดยมากมกัจะใชเพื่อประโยชน
แกการดาํเนินชีวิตในแบบสามัญ  กลาวคือ การดาํเนินชีวิตนั้นตองอาศัยกฎเกณฑทางเหตุผลมา
รองรับขอเท็จจริงอันเปนผลของความรูท่ีมนุษยแตละคนไดรับมา พทุธปรัชญาเถรวาท เหน็วา 
ความรูท่ีไดมาจากเหตุผลนั้น เปนความรูท่ีสามารถใหความจริงตามธรรมชาติได  มนุษยอาจพิสูจน
ความจริงจากธรรมชาติได เชน การไดรับรูวามีความเกิดข้ึน มีความต้ังอยูและมีความดับไป เปน
ท่ีสุดและหมุนเวียนกันไปอยูเร่ือยๆ ตามหนาท่ีแหงตน เปนตน  สวนการดําเนนิชีวิตท่ีเรียกวา 
ปรมัตถสัจจะนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท แสดงทรรศนะวา สรรพส่ิงยอมปราศจากปจจยัใดๆที่เปน
เคร่ืองปรุงแตง แมแตความรูท่ีวาดวยหลักเกณฑแหงเหตุผล ดังนั้น แมผูศึกษาจะทราบวา ความรูใน
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีหลายระดับ  แตถาจําเปนตองแบงใหเห็นความแตกตางท่ีชัดเจน  ผูศกึษา
ก็จะพบวา มี  ๒  ชนดิ  เทานั้น กลาวคือ ๑.ความรูท่ีอาศัยเหตุผลมารองรับ หรือ เหตุผลนั้นทําหนาท่ี
ในการรับรองขอเท็จจริงของความรู  ๒.ความรูท่ีปราศจากเหตุผล  หรือปจจัยใดๆ  เชน กิเลส เปน
ตน มาปรุงแตง  เปนความรูท่ีบริสุทธ์ิ  หมดจดอยางถองแท  ความรูชนิดนี้ตองเปนผลซ่ึงเกิดจากการ
เขาถึงพระนิพพานของผูปฏิบัติโดยผานข้ันตอนของความรูข้ันตางๆ หมดแลว  กลาวไดวา ผลของ
การบรรลุพระนิพพานหรือโมกษะนั้น เปนความรูชนิดหนึ่ง แตเปนความรูชนิดพเิศษ ดังกลาวแลว 
และแมผูศึกษาทั้งหลาย  จะทราบวา ผลของการเขาถึงพระนิพพานน้ัน ก็คือ ความวางเปลา  ก็ตาม 
แตพุทธปรัชญาเถรวาท ก็เรียกความวางเปลานั้นวา เปนความรู เชนกนั  จะสังเกตไดจากตัวอยางนี้
วา พระนิพพานนั้น เปนความวางเปลา  แตความวางเปลานั้น  ก็ไมไดหมายความวามันจะไมมีอะไร
เลย   เปนตน  

 สวนปรัชญานยายะไดใหทรรศนะเกีย่วกับบอเกิดของความรูไววา ความรูนั้น  นอกจาก
จะเปดเผยส่ิงท่ีถูกรูใหปรากฏแกผูรูแลว แตวาตัวความรูเองน้ัน กลับไมเปนท้ังตัวผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  
ปรัชญานยายะ กลาวไววา ความรูทุกประเภทเปนส่ิงท่ีทําใหส่ิงท่ีถูกรูปรากฏตัวข้ึนมา เปรียบเหมือน
ดวงไฟ ท่ีสองแสงทําใหส่ิงท่ีอยูในท่ีมืดปรากฏข้ึน ฉะนัน้   ปรัชญานยายะ เช่ือวา ความรูนั้น มีท้ัง

                                                 
 ๕๔ เดือน  คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๔๕. 
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ชนิดท่ีถูกตองและไมถูกตอง กลาวคือ ความรูท่ีถูกตองนั้น เรียกวา ประมา หมายถึง ความรูตองถูก
เขาใจอยางถูกตองจากส่ิงท่ีถูกรูและผลของความเขาใจนัน้ตองสอดคลองกับความจริงดวย ปรัชญา 
นยายะ  กลาววา บอเกดิของความรูนั้นยอมมาจากการท่ี ๑.มนุษยนั้นตองมีความประจักษตอส่ิงท่ีถูก
รูโดยส้ินเชิง คือ ตองรูตามความเปนจริง  ผลออกมาจึงจะสอดรับและตรงตามความเปนจริงของส่ิง
ท่ีถูกรูนั้นได  ๒.มนุษยนัน้ แสวงหาความรูส่ิงแรกหรือบางส่ิงบางอยางกอน  จึงจะสามารถรูส่ิงท่ีถูก
รูหรือผลของความรูได  กลาวคือ ความรูชนิดหนึ่งยอมสงผลใหไดรับความรูอีกชนิดหนึ่ง  เชน เรา
เห็นวาท่ีภูเขาลูกนั้น มีควัน  เรากจ็ะสามารถรูไดอีกวา ในภูเขาลูกนัน้ตองมีไฟดวย เพราะไฟและ
ควันมีความเกีย่วเนื่องกันอยางขาดเสียมิได ๓.ความรูจะบังเกิดข้ึนได มนุษยตองเรียนรูท่ีสังเกตส่ิง
หนึ่งเพื่อใหเกดิความรู และนําความรูท่ีไดมานั้นไปเปรียบเทียบเพื่อไดมาซ่ึงความรูอีกชนิดหนึ่ง เชน  
การที่มนุษยอยากรูจกัวามากับแมวตางกนัอยางไร เขาตองรูจักกอนวา แมวและมามีลักษณะเปน
อยางไร เปนตน เม่ือนํามาเปรียบกัน  ผลออกมายอมทําใหรูวา มาและแมว มีความแตกตางกันโดย
ส้ินเชิง  ๔.ความรูนั้นตองอาศัยผลผลิตท่ีมาจากบุคคลในอดีตจารึกคําสอนไว และมันจะเปนจริง
และถูกตองได  ก็ตอเม่ือผูจารึกตํารานั้นมีความรูและมีความนาเช่ือถือ  เม่ือผูจารึกมีความนาเช่ือถือ
แลว ปรัชญานายะ เช่ือวา ความรูนั้นก็สามารถเปนความจริงได   จากกรณีนี้  ผูวิจยั เห็นวา ความรู
ของปรัชญานยายะนั้น ไมมีความนาเช่ือถือ  แตอยางใด  เพราะใชเกณฑวัดมาตรฐานของความรูจาก
บุคคลในอดีต  ดูเหมือนวา  จะมีความขัดแยงกันเองท่ีวา ความรูยอมเปล่ียนแปลงไปตามกาลเวลา
และบทสรุปของความรูตองข้ึนอยูกับแตละบุคคลท่ีจะประมวลเอาความรูนั้น และนาํมาสรุปผลของ
ความรูนั้น  เม่ือเปนเชนนี้  ความรูของคนในอดีตนั้น จะมีความนาเช่ือไดอยางไร ก็ปรัชญานยายะ
บอกเองวา ความรูยอมข้ึนอยูกับการพิสูจนและสรุปของแตละบุคคล และยอมเปล่ียนแปลงตาม
กฎเกณฑของกาลเวลา  ดงันั้น ผูวิจยัจึงเห็นวา  ความรูของปรัชญานายะน้ัน ไรน้ําหนักและไรความ
นาเช่ือถือโดยส้ินเชิง    

 อนึ่ง  ผูวิจัย  เห็นวา ระดบัของบอเกิดของความรู  ระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับ
ปรัชญานยายะ  ยอมอยูในระดับท่ีแตกตางกัน  กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท  เช่ือวา บอเกิดของ
ความรูนั้น มีมาตรฐานตายตัวในการพิสูจนดวยเหตุผลจากประสบการณของตัวเอง แตปรัชญา    
นยายะ  เช่ือวา บุคคลสามารถท่ีจะพิสูจนความรูได แตถาความรูท่ีไดมาจากผูนาเช่ือถือในอดีต ยอม
มีความนาเช่ือถือและถูกตองมากกวา  ดังนั้น ผูวจิัย จึงเห็นวา  บอเกดิความรูระหวางพุทธปรัชญา  
เถรวาทและปรัชญานยายะนัน้  มีความคลายคลึงกันอยู  ๒  กรณี  กลาวคือ ๑.ความรูข้ันประจักษ
หรือข้ันประสบการณ  ๒.ความรูข้ันเหตุผล   สวนความแตกตางของบอเกิดของความรูระหวางพุทธ
ปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะนั้น  ผูวจิยัวิเคราะหและพิจารณาแลว  เห็นวา  มีความแตกตางกนั
อยู  ๒  กรณีเชนกัน  กลาวคือ ๑.ความรูข้ันการอนุมาน หมายถึง ความรูท่ีอาศัยพื้นฐานจากความรู
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เดิม นํามาเปนขอมูลเพื่อท่ีจะรูในความรูอีกชนิดหนึ่ง ๒.ความรูเกดิจากการศึกษาจากตําราการบอก
เลาของบุคคลผูมีความรู และการจารึกของบุคคลสําคัญในอดีต เปนตน 
  
 ๔.๔.๑ การเปรียบเทียบกรณีความเหมือน 

 สวนปรัชญานยายะนั้น เช่ือวา ศัพทประมาณ  เปนส่ิงหนึง่ท่ีทําใหเกิดความรู กลาวคือ 
การไดรับความรูจากการบอกเลาหรือจากคัมภีรนั้นเช่ือวาเปนความรูท่ีสมบูรณได แตพุทธปรัชญา
เถรวาทเห็นตรงกันวาส่ิงเหลานี้อาจเช่ือไดก็จริง แตตองไดรับการพิสูจนดวยตนเองเสียกอน แต
ปรัชญานยายะ  กลับกลาววา ไมมีความจําเปนใดๆ ในการพิสูจนเพราะความรูช้ันนี้ไดรับการยืนยัน
จากผูรูและคัมภีรศักดิ์สิทธ์ิอยูแลว๕๕ ดังนั้น  จึงใหความหมายท่ีแตกตางกนั  

 จากการศึกษาวิเคราะห  บอเกิดของความรูในทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทและ
ปรัชญานยายะนั้น พบวา  ความเหมือนกันของบอเกิดความรูมีหลายกรณี  กลาวคือ  พุทธปรัชญา
เถรวาท  กลาววา  ความรูเกิดจากการผัสสะของอายตนะภายในกับภายนอก  และมันเปนวิธีการที่จะ
ไดมาซ่ึงความรู ปรัชญานยายะ  ก็กลาววา ความรูตองเกดิข้ึนจากการทําหนาท่ีรวมกนัของผัสสะโดย
อาศัยองคประกอบของประสาทสัมผัสและประสบการณ พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา  ความรูเกิด
จากหลากหลายองคประกอบมารวมตัวกนั เชน การอาศัย ตา ฯลฯ ใจ มาทําหนาท่ีรวมกับ รูป ฯลฯ
ธรรมารมณ ดวยความเสถียรกันแหงปจจยัเหลานัน้ จึงเปนท่ีมาแหงความรูได  ดังนั้น การพิจารณา
วา จิตทําหนาท่ีรวมกับรางกาย เปนเหตุใหเกิดความรูไดอยางไร พุทธปรัชญาเถรวาท จึงกลาววา ส่ิง
ที่เปนรูปธรรมสามารถรองรับจิตท่ีทําหนาท่ีรวมกับกายโดยการทําใหเกดิความรูได  เชน กายสัมผัส
กับรูป ผลลัพธ ก็คือ การกอความรูข้ึนมา แตกระบวนการท่ีจะทําใหเกดิความรูในขณะท่ีตาผัสสะกับ
รูปนั้น  ถือวา เปนการทําหนาท่ีแหงกระบวนการพิจารณาของจิต  กลาวคือ  จิตเปนตัวพิจารณาและ
รับรู ความรูจึงเกิดข้ึน กรณีนี ้ ปรัชญานยายะ  ก็เหน็คลายกัน กลาวคือ  ปรัชญานยายะ เช่ือวา ความรู
จะเกิดข้ึนมาโดยลําพังมิได มันจําเปนตองอาศัยปจจยัหลากหลายมาประสานเพื่อทําหนาท่ีรวมกัน
อยางลงตัว ความรูจึงจะเกดิข้ึนมาได และมันตองเปนความรูท่ีเกิดจากกระบวนการประจักษจาก
ประสาทสัมผัสและประสบการณตรงดวย ความรูจึงจะสัมฤทธ์ิผลได ปรัชญานยายะ กลาววา การ
ประจักษนั้น มนุษยตองประจักษจากประสาทสัมผัสของตนเองโดยตรง ความรูนั้นจึงจะเปนจริงได   

 แตปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  กลาวตรงกันวา ความรูท่ีเกดิข้ึนมานั้น ตองเปนความรูข้ัน
ประจักษ  กลาวคือ การที่ความรูจะเกิดข้ึนจากสวนใด ไมวา โดยการท่ีจิตจะสัมผัสกับเจตสิกตาง ๆ 

                                                 
 ๕๕นงเยาว  ชาญณรงค, ปรัชญาอินเดีย, หนา  ๑๒๘. 
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ทําใหเกิดความรูสึกทุกข รูสึกสุข ก็ตาม ความรูนั้นตองปรากฏเปนความจริงเสมอ  เชน พุทธปรัชญา
เถรวาท กลาวเจาะจงวา มันตองเปนการสัมผัสกันระหวางใจกับธรรมารมณ เพราะเปนการ
ประสานกัน ระหวางอายตนะภายในและภายนอก   ดังนั้น  มันจึงทําใหเกิดความรูข้ึน  จะเห็นวา 
ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนัน้ มีความเห็นท่ีคลายคลึงกันในกรณีท่ีมาของความรูในขั้นประจักษนี ้
นอกจากนั้น  ยังกลาวอีกวา  การเกิดความรูข้ึนนั้น จําเปนตองอาศัยการแสวงหาความรูจากเหตุไป
หาผลและผลไปหาเหตุ กลาวคือ ใชเหตุผลในการแสวงหาความรูแทนัน้เอง ดวยการเอาตนเองเปน
หลักในการเปนสมมติฐาน  เพราะถือวา เปนกระบวนการของการอางเหตุผลท่ีเกิดข้ึนภายในจิตของ
ตน เปนความรูท่ีสามารถพิสูจนได  เรียกวา โยนิโสมนสิการ หมายถึง การพิจารณาใครครวญ หา
เหตุผล คิดวเิคราะห คิดเปนระบบตามสาเหตุนั้นๆ การคิดแบบนี้  ตองเปนการพจิารณาหาเหตุผล
ตามความเปนจริงตามสภาพท่ีปรากฏ และท่ีสําคัญตองไมตกอยูภายใตอํานาจของกิเลส และ
ปรัชญานยายะ  กลาวอีกวา ความรูท่ีไดจากการทดสอบดวยเหตุผล ถือวา เปนความรูท่ีทําใหตนเอง
และผูอ่ืนเขาใจ คือ ความเขาใจในส่ิงท่ีกาํลังผัสสะโดยใชเหตุผลเปนเคร่ืองมือในการทําใหตนและ
ผูอ่ืนเขาใจ  อนึ่ง ปรัชญานยายะ  เช่ือวา การสืบคนจากตํารา ก็สามารถทําใหเกิดความรูได   กลาวคือ
ผูรูไดกลาวไววา อยางไร กใ็หถือวา มนัเปนความจริง  เพราะพระพรหม เปนผูเปดเผยความจริง
ออกมา เชน ขอความในพระคัมภีรพระเวท เปนตน  แมพุทธปรัชญาเถรวาท  จะมิไดยอมรับ แตก็
มิไดปฏิเสธความรูจากคัมภีร  แตใหมีการพิจารณาส่ิงตาง ๆ ใหถ่ีถวนเสียกอน จึงจะเช่ือได  ดังคําวา 
“มา ปฏกสมฺปทาเนน อยาปลงใจเช่ือดวยการอางตําราหรือคัมภีร แมวา จะเห็นแยงกันในกรณนีี้  
กลาวคือ ปรัชญานยายะ เช่ือวา คัมภีรหรือตําราท่ีมาจากการวิวรณนัน้ เปนส่ิงท่ีควรเช่ือถือมากท่ีสุด
ไมควรมีขอสงสัยใดๆ ท้ังส้ิน แตพุทธปรัชญาเถรวาทกลับมองวาไมควรเช่ือ ดวยเหตุผล ๒ ประการ 
คือ ประการแรก คัมภีรหรือตําราท่ีเกิดจากการววิรณของพระพรหมนั้นไมมี จึงเปนบอเกิดของ
ความรูท่ีเช่ือไมได เพราะแมแตส่ิงท่ีทําใหความรูเกิดข้ึนยังไมมแีลวความรูจะเกิดข้ึนไดอยางไร 
ประการท่ี ๒ ท่ีพุทธปรัชญาเถรวาท มองวา เปนความรูท่ียังเช่ือมิได เพราะวา  ศัพทหรือส่ิงท่ีปรากฏ
ในคัมภีรนัน้ๆ  ยังไมผานการคิดวิเคราะห พิจารณาและลงมือปฏิบัติ  ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท  
จึงสรุปวา ควรเช่ือความรูท่ีผานการไตรตรอง และการพสูิจนเสียกอน  

 ปรัชญานยายะ กลาววา ศัพทประมาณนัน้ เปนความรูท่ีเช่ือถือได โดยไมจําเปนตอง
ผานการคิดวิเคราะหและปฏิบัติ  และเห็นวา ศัพทของเทพนั้นเปนส่ิงท่ีนาเช่ือถืออยางยิ่ง ขอนี้
แตกตางกันระหวางแนวคิดของปรัชญาท้ัง ๒ ดังกลาว ปรัชญานยายะ  กลาวถึงบอเกิดของความรู
ประการสุดทาย คือ อุปมานประมาณ เปนความรูท่ีไดมาจากประสาทสัมผัสอยางใดอยางหนึ่ง โดย
การผานทางประสบการณตรง  แตเปนความรูท่ีเกิดข้ึนภายหลังจากท่ีเคยไดรูมาแลวจากการผัสสะ
นั้นๆ บอเกิดของความรูชนดินี้เปนการเทียบเคียง  ความใกลเคียงของส่ิง ๒ ส่ิงท่ีมีความคลายกนั 

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย

Page 135 of 174



  
  ๑๒๐

โดยท่ีทราบเพียงอยางเดียวจากอีกส่ิงหนึ่งท่ียังไมทราบหรือโดยอาศัยความสัมพันธกันของส่ิง ๒ ส่ิง
เปนปจจยัในการพิจารณาส่ิงท่ีควรจะเกิดข้ึน แหลงกําเนดิความรูเชนนี ้พุทธปรัชญาเถรวาท เรียกวา  
การผัสสะจากประสบการณตามความเปนจริงโดยมีจิตเปนตัวพจิารณาเพื่อรูตรงกับความเปนจริง 
แตพุทธปรัชญาเถรวาท จะไมพยายามคาดคะเนความรูลวงหนา สวนปรัชญานยายะพยายามท่ี
คาดคะเนความรูเพื่อเขาสูความจริง 

 ฉะนั้น จึงสรุปไดวา บอเกิดของความรูตามทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ
ปรัชญานยายะมีความเหมือนบางประการ  ดังไดกลาวมาแลว  แตผูวิจยั มีขอสังเกตวาปรัชญานยายะ  
ไดกลาวถึงแหลงท่ีมาของความรูวา มี ๔ ประการ คือ ความประจักษ การอนุมาน การศึกษาจากผูรู
หรือศัพทและการอุปมาน แตความรูท่ีไดจากประมาณทั้ง ๔ นี้ไมเจตนาท่ีจะนําไปสูการรูแจงเพื่อ
ความพนจากทุกข แตมีเจตนาเพื่อจะแสวงหาความจริงและความรูแทเทานั้น สวนการพนจากทุกข
นั้น เปนเพยีงผลตอเนื่องเทานั้น แตพุทธปรัชญาเถรวาท ท่ีกลาวถึงบอเกิดของความรูวา เกดิจาก
อายตนะภายในและภายนอกมีการสัมผัสกันข้ึน ดังกลาวนี้ มกีารพจิารณาไตรตรอง คิดวิเคราะห
อยางรอบคอบ เรียกวา โยนโิสมนสิการ ความรูท่ีไดจากการผัสสะนี้เปนความรูท่ีแทจริงหรือรูตาม
สภาวะความเปนจริงของสรรพส่ิง  สามารถทําใหหลุดพนจากทุกขได วิธีการนี้  พุทธปรัชญา       
เถรวาท  เรียกวา การรูแจงอริยสัจ มีเจตนานําไปสูเปาหมายสูงสุด คือ พระนิพพาน อีกอยางหนึ่ง 
ปรัชญานยายะ ยอมรับความรูจากเหตุผลทางตรรกะ แตพุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา ความรูเชิง
ตรรกะเปนเพยีงสวนหนึ่งของการไดมาซ่ึงความรู แตมันยอมไมอาจใหความรูท่ีสมบูรณไดในทุก
กรณี   ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท จึงกลาววา มนัเปนเพียงการคาดการณเทานั้น ยอมไมไดรับผล
ของความรูท่ีแทจริง  แตปรัชญานยายะ กลับเห็นวา การคาดการณ ถือวา จะสามารถทําใหมนษุยได
ความรูท่ีถูกตอง เชน กรณี ฝนตก ถนนเปยก เปนตน  
 
 ๔.๔.๒   การเปรียบเทียบกรณีความแตกตาง 

 ดังเปนท่ีทราบกันวา ปรัชญานยายะนัน้ มุงเนนความจริงท่ีเกดิจากการใชเหตุผลในทาง
ตรรกะเปนหลัก แตจําเปนตองอาศัยประสบการณโดยตรงจากธรรมชาติเปนเคร่ืองมือในการทํา
หนาท่ีในการแสวงหาความจริงเพื่อพิสูจนความรู เชน ความรูเร่ืองไฟ กลาวคือ ความท่ีเกิดข้ึนจาก
ธรรมชาติระหวางไฟกับควัน ซ่ึงทําหนาท่ีสัมพันธกันตามธรรมชาติจนสามารถพิสูจนและสรุป
ออกมาเปนเหตุผลได เชน ขาพเจาเห็นควนัท่ีพวยพุงออกมาจากภูเขาลูกโนน ขาพเจาเกิดความสงสัย
วาควันเกิดข้ึนมาไดอยางไร ตอมาเม่ือขาพเจา ไดรูธรรมชาติระหวางไฟกับควันวา มันมี
ความสัมพันธท่ีใกลชิดกนัอยางขาดเสียมิได  ขาพเจาจึงสรุปดวยเหตุผลไดวา ออ !เพราะในภูเขาลูก
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นั้นมีไฟลุกไหมอยู   มันจึงมีควันพวยพุงออกมา  อยางขาดเสียมิได ดังนั้น ความรูชนิดนี ้ 
ปรัชญานยายะ  จึงเรียกวา  การพิสูจนความจริงโดยเหตผุลตามธรรมชาติ    สวนพทุธปรัชญาเถร
วาทนั้น เนนความจริงปรมัตถกับเหตุผลสากลสามัญ  กลาวคือ  พุทธปรัชญาเถรวาทใหความสําคัญ
กับบอเกิดของความรูไวหลายระดับ เชน ๑.ความรูท่ีเกิดจากประสบการณตรงจากอายตนะภายใน
และภายนอก  เรียกวา ความรูตามเหตุผลสากลสามัญ ๒.ความรูท่ีสามารถเกิดข้ึนมาไดจากการศึกษา
จากตําราทางวชิาการบาง จากการเรียนรูจากครูบาง จากการเรียนรูจากปจจัยท่ีเกิดจากธรรมชาติบาง 
เรียกวา สุตมยปญญา  ๓.ความรูท่ีเกิดจากการใครครวญดวยปญญาและประสบการณของตนเอง  
เรียกวา จนิตามยปญญา ๔.ความรูท่ีเกิดจากการฝกฝน การอบรม  เรียกวา ภาวนามยปญญา   และ  
๕.ความรูท่ีติดตัวมาตั้งแตเกดิ  เรียกวา สหชาติกญาณ ๖.ความรูระดบัสูงสุดอันเปนความรูท่ีตัดรอน
ความเปนปุถุชนผูประกอบดวยอวิชชาไดโดยส้ินเชิง  เรียกวา สัมมาสัมโพธิญาณ  สําหรับความรู
ดังท่ีกลาวมาน้ี ความรูระดับท่ี ๑- ๕ นั้น  พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา เปนความรูข้ันพื้นฐาน อยู
ในข้ันตอนของการฝก และปฏิบัติเพื่อใหเกิดความรูท่ีเหนือกวา ความรูท่ีไดตามลําดับของความรู
จากความรูขั้นท่ี ๑ - ๕ นัน้   ความรูเหลานี้    ถือวา เปนวิสัยของปุถุชนเทานั้น  แตความรูข้ันท่ี  ๖ 
นั้น ยอมเปนความรูท่ีพนจากความเปนปุถุชนไปแลว  และเช่ือวา  เปนความรูท่ีสูงสุดแลว   ดังนั้น 
จากกรณีนี้    ผูวิจัยจึงเห็นวา   ปรัชญาท้ัง ๒  สํานักนั้น   ยอมมีความแตกตางกันในหลักการเบ้ืองตน
ของบอเกิดของความรู ผูวิจัยจักไดวิเคราะห เปนลําดับไป  

 ๑.ความรูท่ีเกดิจากการแสวงหาความรู เพราะการศึกษาจากตําราบาง จากคัมภีรบาง  
จากครูบาง และจากปจจยัภายนอกบาง  พทุธปรัชญาเถรวาท  เช่ือวา ความรูชนิดนี้ แมจะเปนความรู
ท่ีไดรับการพสูิจนมาแลว  แตมันไมอาจเปนความรูท่ีสมบูรณได เพราะมนุษยไมอาจยืนยันท่ีสุดของ
ความรูนี้ แตมนัอาจเปนความจริงตามเหตุผลสากลสามัญของธรรมชาติ  และเปนความรูท่ีสามารถ
นําไปใชประโยชนได  สวนปรัชญานยายะ  เหน็ตางกนัวา ความรูท่ีมาจากตํารา คัมภีร และแมแตครู
นั้น ถือวา เปนความรูจริง  และมีความเปนท่ีสุดของความรูเพราะไมจําเปนตองมีการพิสูจนอีกแลว 
และไมมีความรูใดนอกจากนีแ้ลว ดังนั้น เราจึงสามารถยืนยันไดวา มันเปนความรูจริงแทได แมจะ
เห็นวา เวลา สถานท่ี และบุคคลจะเปล่ียนไป ก็ตาม  กลาวคือ เม่ือวานความรูชนิดนี้อาจเปนความรู
จริงและใชประโยชนได แตวันนีห้าเปนความจริงและใชประโยชนไดไม  เพราะเปล่ียนแปลงท้ัง
เวลา สถานท่ีไปแลว และโดยเฉพาะอยางยิ่ง  เม่ือไดรับการพิสูจนจากตางบุคคล หรือจากบุคคลท่ี
มิใชคนๆเดียวกัน หมายถึง  ตางคนตางพิสูจนและสรุปผลแตกตางกนัออกไป   เพราะวา บุคคล ยอม
สรุปความรูท่ีตนเองไดรับนัน้ไมเหมือนกนั  ปรัชญานยายะเช่ือวา  ความรูนั้น  เม่ือตางเวลา ตาง
สถานท่ี และตางบุคคล   จึงมีผลลัพธท่ีตางกันออกไป อาจกลาวไดวา แมพุทธปรัชญาเถรวาท จะ
เห็นวา ความรูดังกลาวนัน้ เปนสมมติ แตมันก็สามารถยนืยันความรูท่ีเปนอดีต ปจจบัุนและอนาคต
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ได   สวนปรัชญานยายะนัน้ เห็นวา เราไมควรยอมรับความรูท่ีเปนอดีต และอนาคต ยอมรับแตเพียง
ความรูท่ีเปนปจจุบันกับเฉพาะบุคคลเทานั้น 
 ๒.พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูนัน้ สามารถเกิดข้ึนจากหวงแหงความคิด การ
คํานึงหรือการไตรตรองดวยเหตุผลได  และเหตุผลท่ีเกดิมาจากความคิดนั้น ก็ทําหนาท่ีในการยอย
ขอมูลสรุปลงเปนความจริง ความรูชนิดนี้นั้น  ตองอาศัยขอมูลท่ีเปนปจจยัรอบขางและบุคคลมา
ประกอบในการทําหนาท่ียอยขอมูลนั้น  จริงอยู   แมพุทธปรัชญาเถรวาท   จะยอมรับวา สติปญญา
ของบุคคลนั้น ยอมมีแตกตางกัน   แตวา การสรุปขอมูลท่ีไดมาของแตละบุคคลนั้น  ก็สามารถท่ีจะ
สรุปความรูลงตรงกันได  แตตองพัฒนาไปจนถึงขีดท่ีเทากัน จึงจะเขาใจทุกอยางตรงกัน  แตใน
เบ้ืองตนอาจสรุปเหตุผลจากความคิดแตกตางกันไปบางกถื็อวา เปนเร่ืองปกติของคนท่ีมีปญญาไม
เทากัน แตความรูท่ีไดมาจากเหตุผลท่ีตนเองสรุปนั้น  ถือวา เปนความจริงท่ีสมเหตุผลได   สวน
ปรัชญานยายะนั้น เช่ือวา บอเกิดของความรูนั้นตองมาจากการพิสูจนทางเหตุผลโดยประสบการณ
สากลเทานั้น  กลาวคือ ตองใชเหตุผลเทานัน้ ในการพิสูจนความรู  จึงจะถือวา ความรูนั้นเปนความรู
จริงได   หากมีการพิสูจนความรูดวยเหตุผลแลว ทุกคนท่ีพิสูจนความรูดวยเหตุผลนั้น  ตองมีการ
สรุปผลลัพธของความรูท่ีตรงกัน  เพราะใชเหตุผลขอเดยีวกันและมันตองเปนเหตุผลสากล  ดังนัน้   
เม่ือผูวิจัย     ไดนําเอาความรูท่ีเรียกวา จินตามยปญญาของพุทธปรัชญาเถรวาทกับความรูท่ีเรียกวา 
อนุมานประมาณ ของปรัชญานยายะ มาเปรียบเทียบกนัแลว จึงสรุปไดวา  พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น 
ยอมรับการพสูิจนความรูดวยเหตุผลท่ีอาศัยพื้นฐานของตนเปนเกณฑ แตตนเองนั้น  ตองมีความรูท่ี
เปนประสบการณและมีปญญาท่ีเขาใจถึงเหตุผลได  เม่ือพิสูจนสรุปผลออกมาเปนเชนไรแลว ส่ิงนัน้ 
ถือวา เปนความรู  ดังนั้น ผลของความรูนั้นจึงข้ึนอยูกับการพิสูจนและการสรุปออกมาของแตละ
บุคคล ไมถือวา มีกฎเกณฑท่ีตายตัวแตอยางใด   สวนปรัชญานยายะน้ัน กลาววา เม่ือใชเหตผุล
สากลมาพิสูจนและสรุปความรูแลว  ผลลัพธของความรูนั้น ยอมมีกฎเกณฑท่ีแนนอนและตายตัว 
ไมข้ึนอยูกับบุคคลเวลาและสถานท่ี แตอยางใด  เชน การพิสูจนวา  ท่ีใดมีควนั  ท่ีนัน่มีไฟ เชน ท่ี
ภูเขานั้น มีควนัเพราะฉะนั้น  ท่ีภูเขานั้น  จึงมีไฟ  ดังนั้น  เม่ือกลาวโดยสาระแลว  ก็จะพบวา การ
พิสูจนความรูของท้ัง ๒ สํานักนั้น  มีความแตกตางกัน  จึงสรุปไดวา บอเกิดของความรูระหวางพทุธ
ปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะนั้น  มีความแตกตางกัน ดังกลาวแลว 

 ผูวิจัย มีทรรศนะเกี่ยวกับกรณีนีว้า บทบาทการทําหนาท่ีในการพิสูจนความรูของท้ัง ๒ 
สํานักนั้น  ผูวจิัยเห็นวา ผลลัพธของความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีความเปนจริงและมีความ
เปนไปไดสูงมาก เพราะหลักการของเหตผุลนั้น แมจะมีกฎเกณฑท่ีตายตัวและแนนอน  แตวา 
บทสรุปออกมาอาจจะไมเปนสากลทุกคร้ังไป  เพราะข้ึนอยูกับความเขาใจและความรูสึกของแตละ
บุคคลดวย และรวมไปถึงความรูและปญญาของผูนั้น ก็ยอมมีแตกตางกันดวย  เชน บุคคลอาน
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หนังสือเลมเดยีวกัน และรูเนื้อหาในปริมาณเทากนั  แตเขาใจสาระสําคัญไมตรงกัน เหตุคืออาน
หนังสือเลมเดยีวกัน บทสรุป คือตองเขาใจสาระสําคัญตรงกัน แตผลสรุปกลับเปนวา เขาใจผลของ
สาระสําคัญไมตรงกัน เปนตน 
 ๓.พุทธปรัชญาเถรวาท เช่ือวา ความรูนัน้ สามารถเกิดมาไดดวยเหตุปจจัยในปจจบัุน
และอดีต กลาวคือ ความรูท่ีสามารถเกิดข้ึนมาไดในปจจบัุน ไดแก   การปฏิบัติตนดวยการฝกฝน 
อบรมจิต เพื่อใหเกิดปญญา เม่ือปญญาเกิดแลว ความรูแจงกจ็ะเกิดข้ึน  พุทธปรัชญาเถรวาท จงึ
สรุปวา ความรูแจงนั้นเอง คือ ความรูแท  ดังนั้น  ความรูซ่ึงเกิดข้ึนดวยวิธีนี้  จึงเรียกวา ความรูท่ี
อาศัยปจจุบันเปนเหตุ  สวนความรูในอดตีนั้น หมายถึง ความรูท่ีติดตวัมาต้ังแตกําเนดิ กลาวคือ มีติด
ตัวมาโดยไมตองแสวงหา กส็ามารถมีความรูแลว  ความรูชนิดนี้   พุทธปรัชญาเถรวาทกลาววา เปน
ความรูท่ีสามารถติดตัวมากบัทุกคน  จะมีความแตกตางกัน ก็ข้ึนอยูกับวา ในแตละบุคคลนั้น จะ
สามารถรักษาความรูหรือเกบ็ความทรงจําของความรูท่ีมีมาในอดีตนั้น มากนอยแคไหนเทานัน้  จาก
กรณีนี้ จึงสรุปไดวา มนุษยทุกคนท่ีมีปญญาแตกตางกนันั้น กเ็พราะการส่ังสมความรูหรือการเก็บงํา
ความรูไมเทากัน  หมายถึง ถามนุษยคนไหนมีปญญานอยก็แสดงวา มีความรูติดตัวมาไมมาก แตถา
มนุษยคนไหน มีปญญามากก็แสดงวา มคีวามรูติดตัวมามากต้ังแตเกดิ สวนปรัชญานยายะกลับมี
ทรรศนะขัดแยงกันวา  ความรูนั้น ไมมีมาแตในอดีต หรือแมแตการปฏิบัตทิางจิตในปจจบัุน  
ความรูจะเกิดข้ึนมาไดนัน้ ตองอาศัยเพียงปจจยัเฉพาะหนาเทานั้น กลาวคือ มนุษยทุกคนตองมี
ความรูจากประสบการณในปจจุบันอยางใดอยางหนึ่งของตนเองกอน จึงจะสามารถมีความรูชนิด
ใหมข้ึนมาได และจึงสามารถใชความรูอยางใดอยางหน่ึงของตนเองน้ันใหไดรับความรูชนิดใหม
ขึ้นมา เชน นายดําไมเคยรูมากอนวาในโลกนี้มีประเทศอินเดียอยู  แตตอเม่ือมีคนมาเลาใหเขาฟง
เกี่ยวกับประเทศอินเดียวามีลักษณะเปนอยางไร เขาไดคําตอบเชิงคําถามวา คุณเคยเหน็ประเทศไทย
ไหม ? นายดําตอบวา ผมเคยเหน็ประเทศไทย  เพราะผมเปนคนไทย เขาจึงไดคําตอบวา ถาเชนนัน้ 
ระหวางประเทศไทยกับประเทศอินเดีย ไมมีความแตกตางกัน กลาวคือเปนประเทศซ่ึงประกอบดวย
ผูคน ดินแดน และทรัพยากร เปนตน  ดังนัน้ นายดําจึงสรุปไดจากความรูท่ีตนเองมีอยูเกีย่วประเทศ

ไทยน้ัน วา ประเทศอินเดยี ก็ยอมเหมือนกับประเทศไทย ดวยคุณสมบัติดังกลาวนัน้∗  ท้ังนี้  เพราะ
นายดํามีความรูเร่ืองเกี่ยวกับประเทศไทยมากอนแลวนั้นเอง   ปรัชญานยายะ  กลาวถึงความรูท่ีนาย
ดํารูวาประเทศอินเดียมีอยูนัน้วา เปนความรูแท เรียกวา ความรูอุปมาณ  การเปรียบเทียบ   หรือการ
เทียบเคียง  ดงันั้น  จึงสรุปไดวา ปรัชญานยายะกับพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น   มีความเห็นแตกตางกนั
ในประเด็นนี ้

                                                 
 ∗กรณีน้ี    ผูวิจัย ไมมุงเนนถึงความแตกตางกัน   ในประเด็นปลีกยอยของแตละประเทศ 
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 ๔.พุทธปรัชญาเถรวาท กลาวอีกวา  ความรูนั้น    มนุษยสามารถแสวงหาโดยการอาศัย   
การไตรตรอง การพิจารณา และการตรึกโดยเหตุผล แมจะไมยอมรับโดยตรงวาเหตุผลหรือตรรกะ
นั้น สามารถใหความรูแทได เพราะความรูท่ีเราไดจากการใชตรรกะน้ัน  ไมสามารถใหความจริงกับ
เราไดทุกอยางเสมอไป เพราะวา บทสรุปท่ีเราไดมาจากการใชตรรกะนั้น ไมใชความจริงแท พุทธ
ปรัชญาเถรวาท  เช่ือวา ตรรกะน้ันสามารถใหความรูไดแตเพยีงผิวเผินเทานั้น แตไมอาจใหความ
จริงแทได  แมจะเห็นวา ความจริงบางอยางเปนสากลพองกับปรัชญานยายะก็ตาม เชน  
 

  นายแดงเปนคน 
  นายดําไมใชนายแดง 
  ∴     นายดําไมใชคน๕๖ 
   คนทุกคนเปนเวไนยสัตว 
   คนปญญาออนไมเปนเวไนยสัตว 
  ∴ คนปญญาออนไมเปนคน 

จะเห็นไดวา  การใชตรรกะนั้น ยอมไมอาจใหความรูท่ีเปนความจริงเสมอไป แตกรณีเชนนี ้
ปรัชญานยายะ   ก็ยังถือวา  เปนความรูแท   เพราะเปนเหตุผลสากล    ดังนั้น   ผูวจิัย จึงไมเหน็ดวย
กับทรรศนะของปรัชญานยายะท่ีวา การใชตรรกะน้ัน  เปนการไดมาซ่ึงความรูท่ีแทจริง  เพราะ
บางอยางสมดวยเหตุผล  แตไมใชความจริง  แตบางไมสมดวยเหตุผล  แตเปนความจริง   กรณีนี้  
จํานง  ทองประเสริฐ   กลาววา จะเหน็จากหลักฐานท่ีปรากฏความตอนหน่ึง   ในหลัก กาลามสูตร  
หรือ  เกสปุตตสูตร วา  มา   ตกฺกเหตุ   หรือ  ตกฺก ี   วีมํสี  แปลวา อยาเช่ือโดยการใชตรรกะ  เปนตน  
ในคัมภีร  สุมังคลวิลาสินี อรรถกถาสีลขันธวรรค  แหงทีฆนิกาย  สุตตันตปฎก  กลาวไววา นกั
ตรรกะ นั้น มอียู ๔ ประเภท คือ  
 ๑.พวกที่เคยไดยินไดฟงมา เชนวา ไดเคยมีพระราชาพระองคหนึ่ง ทรงพระนามวา
เวสสันดร  เปนตน  และตรึกตรองเอาเองวา ถาเม่ือเปนเชนนั้น หากพระพุทธเจา คือพระเวสสันดร  
ฉะนั้น  “อัตตา” ก็เปนส่ิงเท่ียงแท    แลวกย็ึดม่ันถือม่ันวา เปนทิฎฐิ  เรียกวา อนุสสติโก 
 ๒.พวกท่ีระลึกชาติได ๒-๓ ชาติ แลวคิดเอาเองวา ในคร้ังกระโนน เราไดเกดิในสกุล
โนน ฉะนัน้ “อัตตา”  ก็เปนส่ิงเท่ียงแท  เรียกวา  ชาติสฺสรตกฺกิโก 
 ๓.พวกทีไ่ดฌานแลวตรึกเอาเองวา ในปจจุบันนี้ ตวัเรามีความสุขอยางใด  ในอดีตเราก็
คงเคยมีความสุขอยางนั้น แลวยึดม่ันถือม่ันเปนจริงเปนจัง  เรียกวา ลาภิตกกฺิโก  
                                                 
 ๕๖จํานงค   ทองประเสริฐ, ตรรกศาสตรศิลปะแหงการนิยามความหมายและการใชเหตุผล,
(กรุงเทพมหานคร : พิมพครั้งที่ ๑๑ พิมพที่ โรงพิมพ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘), หนา ๓๑๗. 
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 ๔.พวกท่ีเพยีงแตตรึกเอาเองวา เม่ือมีอยางนี้ก็ตองมีอยางนั้น  เรียกวา สุทธตกฺกิโก 
ผูวิจัยเห็นวา  นักคิดประเภทท่ี ๔ นั้น พอจะนาเช่ือถือท่ีสุด  มีความหมายในเชิงตรรกะโดยแท 

 ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ จึงเหน็ตางกันในประเด็นของการใช
ตรรกะในการสรุปผลของความรูแท เพราะพุทธปรัชญาเถรวาท  เห็นวา  ตรรกะไมอาจใหความจรงิ
แทได  แตปรัชญานยายะ  เห็นวา   ตรรกะน้ัน ยอมใหความจริงแทโดยไมตองสงสัย  ดังกลาว การ
เปรียบเทียบ  ในประเดน็ตางๆของพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะน้ัน  ผูวจิัย เห็นวา  ความรู
ระดับสุตมยปญญาของพุทธปรัชญาเถรวาท กับความรูระดับศัพทประมาณของปรัชญานยายะ มี
ความคลายกันในแงของฐานขอมูล คือ อาศัยขอมูลดิบจากคัมภีรมาเปนหลักฐานในการวิเคราะห 
เพื่อสรุปเปนความรูเหมือนกนั  แตท่ีแตกตางกัน คือ พุทธปรัชญาเถรวาทเห็นวา การสรุปความรูไม
เปนสากล เพราะตองข้ึนอยูกับปญญาของแตละบุคคล และพ้ืนฐานของความรูดัง้เดิมของแตละ
บุคคลดวย  สวนปรัชญานยายะนั้น เห็นวา ความรูท่ีสรุปออกมานั้น  ตองเปนสากล ไมข้ึนอยูกับ
บุคคล  เวลา และสถานท่ี   ดังนั้น จึงสรุปเปนขอ ๆ  ได  ดังนี ้
 ๑.ปรัชญานยายะน้ัน ไมยอมรับวา มีความรูติดตัวมาแตกาํเนิด  สามารถมีไดในปจจบัุน
เทานั้น   สวนพุทธปรัชญาเถรวาทกลับเหน็วา ความรูนัน้ ยอมมีติดตวัมาแตกําเนิดดวย และสามารถ
แสวงหาในภพปจจุบันดวย  
 ๒.ปรัชญานยายะไมกลาวถึง ความรูท่ีเปนอดีตชาติ และความรูท่ีเปนนามธรรม  แต
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น กลาวถึงความรูในอดีตและความรูท่ีเปนนามธรรม 
 ๓.ปรัชญานยายะกลาวถึงเฉพาะความรูท่ีเปนวิสัยของมนุษยซ่ึงเกิดจากประสบการณ
โดยการอาศัยประสาทสัมผัสเทานั้น สวนพุทธปรัชญาเถรวาทกลาวถึงความรูท่ีอยูในวิสัยของมนษุย
โดยอาศัยประสาทสัมผัสจากประสบการณดวย และความรูท่ีอยูเหนือประสบการณและประสาท
สัมผัสดวยอันเปนความรูเหนอืวิสัยของมนษุย 
 
๔.๕ เกณฑการตัดสินความถูกตองของความรู 

 เกณฑการตัดสินความรูท่ีถูกตองตามทรรศนะของปรัชญาท้ัง ๒ นั้น ถือวา มีความ
ชัดเจนและแตกตางกัน  แมวา ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก จะกลาวไวสอดคลองกันบาง ในบางสวน แต
โดยสาระหลักโดยเฉพาะเนื้อหานั้น ไดกลาวไวแตกตางกนั กลาวคือ ปรัชญานยายะ ไดเสนอเกณฑ
การตัดสินความรูไว  ๒ ประการ คือ ความรูท่ีถูกตองและความรูท่ีไมถูกตอง  สวนพุทธปรัชญาเถร
วาทไดกลาวถึงเกณฑการตัดสินความรูไววา การรูแจงในอริยสัจคือการเห็นสภาวะตามความเปน
จริง เชน  การเห็นแจงในทุกข ฯลฯ การดับไปแหงทุกข ถือวา เปนเกณฑการตัดสินท่ีถูกตองและ
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เปนจริงมากท่ีสุด เพราะถือวา ส่ิงนี้ เปนความส้ินสุดแหงความรูท้ังปวงแลว แตยังมีเกณฑวดั
มาตรฐานความรูท่ีลดหล่ันกนัตามลําดับอีก  การตัดสินความรูนั้น ตองพิจารณาใหเห็นวา  ความรู
นั้นตองเปนไปเพื่อความหลุดพน เพื่อความส้ินไปแหงกิเลสหรือเพื่อลดละ และมันตองเปนไปตาม
ความเปนจริง ดังนั้น ความรูท่ี ทําใหรูแจงอริยสัจ  ก็จัดวา เปนเกณฑการตัดสินความรู 

 ๔.๕.๑ เปรียบเทียบเกณฑการตัดสินความรูของปรัชญานยายะกับพุทธปรัชญาเถรวาท 

 ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูแทจริง  ตองเปนความรูท่ีตรงตามธรรมชาติของส่ิงนั้นๆ 
ถาตรงกันขาม ก็จัดวา เปนความรูไมจริง ความรูท่ีแทจะไดจากความจริงท่ีวา เม่ือนําไปปฏิบัติ
จะตองประสบความสําเร็จ ถานําไปปฏิบัติแลว แตไมประสบความสําเร็จ ก็จัดวา เปนความรูไม
จริง๕๗ อีกประการหนึ่ง ปรัชญานยายะยุคใหม มีการยอมรับวา สัญชาน เปนความรูท่ีแทเพราะเกดิ
จากผัสสะของการรับรู โดยกลาววา สัญชาน คือ ความรูท่ีไดมาโดยทันทีทันใด โดยมิไดข้ึนอยูกบั
ประสบการณในอดีตหรือเหตุผล๕๘ แตผูศึกษาพึงทราบวา ในยุคโบราณนั้นไดปฏิเสธความรู 
แบบสัญชานโดยส้ินเชิง ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูนั้นตองเปนการรับรูท่ีปราศจากความ
ผิดพลาดซ่ึงเกดิจากการประจวบกนัระหวางอายตนะภายในกับภายนอก และมันตองเกี่ยวของดวย
เช่ือ แตมีความหมายท่ีชัดเจน ตองเกิดความสมดุลระหวางความจริง การรับรูและผูรู ดังนั้น การมี
ความสัมพันธอันดีระหวางอายตนะภายในกับภายนอก  ความรูจึงเกดิข้ึนและเปนความรูท่ีถูกตอง
ดวย  อนึ่ง ความรูอันเกิดจากการคาดคะเนโดยประสบการณ เชน การอาศัยความรูเดิมท่ีมีอยู เพื่อให
รูส่ิงท่ียังไมเกดิข้ึนดวยการคาดคะเน ความรู ดังกลาวนี้ กถื็อวา เปนความรูท่ีถูกตอง อีกประการหนึ่ง 
การแสวงความรูนั้น มนษุยจําเปนตอง มีความรูบางอยางเพื่อนําไปพิสูจนหาความจริงดวยการ
เปรียบเทียบเพ่ือหาผลสรุป ความรูเชนนี ้ ก็สามารถใชเปนเกณฑมาตรฐานในการตัดสินความรูได 
และมนษุยตองเช่ือคําสอนของศาสดา ครูและผูรู จึงจะทําใหเกดิความรูท่ีชัดเจนได โดยไมตอง
สงสัย  ฉะนั้น กรณี เชนนี้ จึงเปนเกณฑสุดทายท่ีปรัชญานยายะใหการยอมรับและใชตัดสินความรู
วาเปนความจริงท่ีถูกตอง 

 ในประเด็นของความรูท่ีถูกตอง จะเห็นวา เกณฑการตัดสินของปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก จะ
แตกตางกันอยางเหน็ไดชัด  กลาวคือ  พุทธปรัชญาเถรวาท เนนเกณฑการตัดสินท่ีวา ความรูชนิดใด
สามารถทําใหรูแจงสภาวะความเปนจริง สามารถทําใหหลุดพนจากทุกข  แตปรัชญานยายะ มิได
เห็นเชนนั้น แตเนนเกณฑการตัดสินท่ีเปนความรูพื้นฐานโดยอาศัยเฉพาะความรูท่ีเกิดจากการผัสสะ

                                                 
 ๕๗ธนู   แกวโอภาส, ปรัชญา - ศาสนา : ตะวันออก – ตะวันตก. หนา ๑๓๘. 
 ๕๘เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๓๙. 
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ของอายตนะภายในและภายนอกเปนสําคัญ เพราะมันมีประจําตัวมนุษยอยูแลว ดังนั้น จึงเหน็วา
ความรูตองไมมีนอกเหนือจากการสัมผัสของมนุษยแนนอน ฉะนั้น จึงตองพิจารณาใหเกิดความรูได
ตามความเปนจริงท่ีกําลังประสบอยูนั้น เราจึงจะไดความรูท่ีถูกตอง อนึ่ง ผูวิจัย เห็นวา เปาหมาย
สูงสุดของปรัชญาท้ัง  ๒ สํานักนั้น มีความแตกตางกันโดยส้ินเชิง  กลาวคือ ปรัชญานยายะ ใหความ
สนใจแตเพียงความรูชั้นสัมผัสเทานั้น แตพุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา ตัวผัสสะ เปนเพียงสวนหนึ่ง
ของความรูเทานั้น ท้ังยังเปนความรูท่ีเปนสมมติ และกลาวอีกวา ความรูนั้นตองสงผลไปยัง
เปาหมายสูงสุดได คือ การบรรลุความหลุดพน แตปรัชญานยายะ มิไดใหความสําคัญวา เกณฑการ
ตัดสิน ความรูท่ีถูกตองนั้นจะตองนําไปสูความหลุดพนไดหรือไม กลาวแตเพียงวา ส่ิงใดท่ีทําใหเกิด
ความรูตามความเปนจริงมากท่ีสุด   ส่ิงนั้นถือเปนเกณฑการตดัสินความรูท่ีถูกตอง แมจะกลาววา 
เม่ือทําลายอวทิยาไดแลว จะเขาถึงโมกษะ ก็ตาม จากการวิเคราะห  จึงทราบไดวา ปรัชญานยายะ
ไมไดใหความสําคัญเร่ืองความหลุดพนเลย  โมกษะเปนแตเพียงผลพลอยไดของความรู   เทานั้นเอง  

 นอกจากนี้ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก ยังไดกลาวถึงความรูอีกชนิดหนึ่ง ซ่ึงเปนความรูท่ีไม
ถูกตอง แตจดัเปนความรูเชนกัน โดยพทุธปรัชญาเถรวาท กลาววา เกณฑท่ีจะช้ีวา ความรูนี้เปน
ความรูผิด คือ ความรูท่ีมีอวิชชาปดบัง  เปนความรูท่ีไมจริง ไมรูสภาวะตามความเปนจริงของสรรพ
ส่ิง ไมรูอริยสัจ ดังนั้น จึงจัดเปนความรูท่ีไมถูกตอง เพราะเปนความรูวปิลาส ท้ังหมดนี้ใชเปนเกณฑ
ตัดสินความรูท่ีถูกตองตามทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทได ดังไดกลาวแลววาพุทธปรัชญาเถร
วาทเนนความรูท่ีทําใหแจงซ่ึงสภาวธรรม  ถาเกณฑใดสามารถวัดไดวา เปนความรูท่ีสามารถทําใหรู
แจงไดก็เปนความรูท่ีถูก ความรูใดท่ีไมสามารถพิสูจนหรือทําใหเกดิความรูแจงไดกจ็ัดเปนความรูท่ี
ผิด สวนปรัชญานยายะ กลาวถึงเกณฑการตัดสินความรูผิดไววา ความรูท่ีเกิดข้ึนจากการจดจําของ
ประสบการณในอดีต ถือวาเปนความรูท่ีไมถูกตอง  เพราะวา ความจํา  เปนส่ิงท่ีไมแนนอนจึงเช่ือถือ
ไมได ความรูท่ียังหาขอสรุปไมไดวาส่ิงไหนคืออะไร  จึงจัดเปนความรูท่ีไมถูกตอง เพราะไมมีความ
ชัดเจน ความเขาใจผิดในส่ิงท่ีมีความคลายคลึงกัน  เปนการเขาใจผิดวา ส่ิงท่ีเหมือนกันเปนส่ิง
เดียวกัน  แตความเปนจริง มิใชอยางเดียวกนั   และการสมมติ ถือวา เปนความรูท่ีไมถูกตองเชนกัน  
เพราะผูสมมติอาจจะสมมติอะไรก็ได  ตามความพอใจของตน  โดยไมคํานึงถึงความจริงของส่ิงนั้น
วาคืออะไร แตอยางไรก็ตาม ปรัชญานยายะ   กย็อมรับวา ความรูดังท่ีกลาวมานั้น ก็เปนความรูชนดิ
หนึ่ง  เชนกนั  แตเปนความรูท่ีผิด ปรัชญานยายะ ใชเปนเกณฑตัดสินวา ความรูใดเกดิจาก ๔ สาเหตุ
นี้ ถือวา เปนความรูไมแท จะเหน็วา ความรูท่ีไมถูกตองในทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทกับของ
ปรัชญานยายะ  มีความคลายคลึงกัน  กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท เหน็วา   ความรูท่ีไมถูกตอง คือ 
ความรูท่ีมีอวิชชาปดบัง ไมมีความชัดเจน เปนตน   ปรัชญานยายะ  ก็เห็นตรงกันวา  ความสําคัญผิด 
ความสงสัยและการสมมติ เปนความรูท่ีไมถูกตอง เพราะไมชัดเจนเขาใจไมตรงกับสภาวธรรม   
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 พุทธปรัชญาเถรวาทในฐานะมานุษยนยิม กลาววา ความคิดท่ีเปนจริงตองกอใหเกิด
การกระทําและการกระทํานัน้ตองใหผลท่ีเปนคุณโยชนแกมนุษยและความจริงท้ังปวงจะตองเปน
เร่ืองในชีวิตจริงของมนุษยและคุณคาใดๆ ยอมไมอยูเหนอืไปจากคุณคาของความเปนมนุษย๕๙    
สวนปรัชญานยายะ เช่ือวา การภักดีตอพระเจา  ถือวา เปนส่ิงจําเปนท่ีจะทําใหพระองคทรงมีพระ
กรุณาดลบันดาลใหผูภักดีไดรับความรูท่ีถูกตองเกี่ยวกับส่ิงท่ีแทจริงหรือสัจธรรม ความรูท่ีถูกตอง
นั้น  ยอมจะนาํไปสูโมกษะอันเปนความหลุดพนจากความทุกขท้ังปวง   แตปรัชญานยายะ  กม็ิได
ใหความสําคัญกับพระเจาวา มีอํานาจสูงสุด แตพระเจายอมจํากดัอยูแคปรมาณูแหงธาตุตางๆซ่ึงเปน
ส่ิงนิรันดรเชนเดียวกันกับพระองค ปรัชญานยายะ เช่ือวา พระเจาไมอาจสรางส่ิงตางๆจากความพอ
พระหฤทัยของพระองค แตพระองค ยอมสรางส่ิงตางๆจากกฎเกณฑของชีวาตมนั ซ่ึงไดกําหนด
สภาพของส่ิงท่ีถูกสรางข้ึน  ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนัน้  ยอมมีทรรศนะท่ีแตกตางกันโดยส้ินเชิง  
กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท  เห็นวา สรรพส่ิงไมไดถูกสรางจากส่ิงใด แตโลกและสรรพส่ิง
สามารถเกิดข้ึนมาไดจากกฎเกณฑทางธรรมชาติโดยอาศัยเหตุผลเปนบรรทัดฐาน สรรพส่ิงท่ีเกิดมา
นั้นยอมข้ึนอยูกับปจจยัหลากหลายมารวมตัวกัน สามารถทําใหบางส่ิงบางอยางสําเร็จลุลวงไปได   
ดังนั้น   เกณฑการตัดสินความรูของปรัชญาทั้ง ๒ สํานัก ในกรณีนี้  จึงมีความแตกตางกัน  กลาวคือ 
 ๑.พุทธปรัชญาเถรวาท เหน็วา มนุษยมศีักยภาพในการพัฒนาตนเอง ไมมีผูใดเปน
ผูสรางหรือบันดาล  แตปรัชญานยายะ   เห็นวา  มนษุยตองไดรับความการุญจากพระเจา เพราะการ
ภักดีตอพระองคจะใหตนพนจากอวิทยาได 
 ๒.พุทธปรัชญาเถรวาท เหน็วา สรรพส่ิงเกิดข้ึนจากการรวมตัวกันของปจจัยหลาย ๆ 
อยางทําหนาท่ีสอดประสานกันอยางลงตัว สวนปรัชญานยายะ เหน็วา สรรพส่ิงเกิดจากการบันดาล
ของพระเจา และมันไมสามารถเกิดข้ึนเองได แตพระเจา ก็ไมอาจทําตามพระหฤทัยของพระองคเอง
ได ดังกลาว 

 สวนเกณฑการตัดสินความรูท่ีมีความคลายกันของปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก ตรงท่ี  ตางก็
เห็นวาสรรพส่ิงเกิดจากการรวมตัวกันของธาตุตางๆโดยความลงตัว แมจะยอมรับวา มันเกิดข้ึนเอง
ดวยเหตุผลท่ีลงตัวบาง การบันดาลจากพระเจาบาง  แตท้ังหมด  กคื็อ การกระทําจากธาตุตางๆ 
เหลานี้   แมวา เหตุผลจะเปนตัวแปรในการทําใหสรรพส่ิงตางๆลงตัว แตมันก็เกดิจากการอาศัยตัว
ธาตุเปนฐานของการทําหนาท่ีเพื่อใหลงตวั และแมวา สรรพส่ิงจะเกดิจากการบันดาลจากพระเจา 
แตพระเจาก็บันดาลสรรพส่ิงตางๆจากตัวธาตุท่ีมีอยูแลว พระเจาไมสามารถผลิตวัตถุดิบ เพือ่

                                                 
 ๕๙เดือน    คําดี, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา  ๔๙. 
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สรางสรรค สรรพส่ิงข้ึนมาเองได หรือแมแตสรางตัวธาตุเองพระองคก็มิอาจทําได๖๐  ปรัชญานยายะ 
กลาววา สรรพส่ิงเกิดจากปรมาณูแตละชนิด และปรมาณูนั้น ก็เกิดข้ึนมาจากอณูปรมาณูๆนั้น ก็เกิด
จากส่ิงท่ีมิใชอณูปรมาณู และส่ิงท่ีมิใชอณปูรมาณูนั้น กคื็อส่ิงท่ีกลายเปนปรมาณูในท่ีสุด มันจะเปน
ผลของอณูปรมาณูนั้นเอง จากสาระน้ี สรุปไดวา สรรพส่ิงเกิดจากการหมุนเวยีนเปนลูกโซไมมี
จุดเร่ิมตนและจุดส้ินสุด ดังพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ส่ิงนี้มี เพราะมีส่ิงนี้ ส่ิงนี้มี   เพราะอาศัยส่ิง
นี้  ส่ิงนี้ดับ  เพราะอาศัยส่ิงนี้ เปนตน ปรัชญานยายะ กไ็ดกลาวเก่ียวกบัการพิสูจนและการตัดสิน
ความรู ไววา ความรูเปนคุณลักษณะแหงอัตตาประกอบดวยการแสดงของส่ิงตางๆ มีอยูหลาย
ประเภท  ดังนัน้  จึงไดแบงความรูเปน ๒ กรณี กลาวคือ  ความรูท่ีสามารถนํามาใชประโยชนไดจริง 
หมายถึง มนุษยสามารถนําความรูท่ีไดมานั้นไปปฏิบัติใหสําเร็จผลตามประสงค โดยวิธีการ
ตรวจสอบจากความประจักษ การสืบสาวหาเหตุผล การตัง้สมมติฐานและการศึกษาตํารา สวนกรณี
ท่ี ๒ นั้น ถือวา เปนความรูแตไมอาจใชประโยชนจากมันได เพราะเปนความรูท่ีนาํไปปฏิบัติแลว 
ไมสามารถสําเร็จประโยชนได เนื่องจากมันเปนความรูไมแท  

 ดังทราบวา ปรัชญานยายะยคุกาวไกล ไดยอมรับวา   ความรูนั้นสามารถเกิดข้ึนไดดวย
การรูเองโดยสัญชานวา เปนความรูท่ีมีเหตุผล และถือวามันเปนความรูพิเศษ ปรัชญานยายะได
กําหนดหลักการตัดสินความรูไว วา ความรูท่ีแทจริงนัน้ตองเปนความรูท่ีตรงกับธรรมชาติของส่ิง
นั้นๆ ถาหากผลของความรูนั้นไมสอดคลองกัน ก็ถือวา เปนความรูท่ีไมจริง ความรูท่ีจริงแทนั้น  จะ
ไดจากความจริงท่ีวา เม่ือนําไปปฏิบัติ จะประสบความสําเร็จ ถาหากไมสามารถนําไปปฏิบัติใหเกิด
ความสําเร็จ กถื็อวา เปนความรูไมจริง ความจริงและความไมจริงของความรูสามารถสรุปผลได จาก
การตรงและไมตรงตามธรรมชาติของส่ิงตางๆ ท่ีรูอยูแลว  ผลสัมฤทธ์ิของการทดสอบความจริงและ
ความไมจริงของความรู ก็คือ ความสําเร็จหรือความลมเหลวของการนาํเอาความรูไปปฏิบัติ๖๑ ดังนั้น  
ปรัชญานยายะ จึงยอมรับวา ความรูท่ีแทจริง เปนจดุกาํเนิดท่ีไมมีความลมเหลวของความรูในการ
ปฏิบัติ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานกั มีทรรศนะวา ความรูนั้น เม่ือนําไปปฏิบัติตองเกิดประโยชนและประสบ
ความสําเร็จเสมอและแนนอน แมพุทธปรัชญาเถรวาท  จะเห็นวา ความรู ดังกลาวนั้น เปนความรู
สมมติ แตปรัชญานยายะ เห็นวา เปนความจริงแท ก็ตาม ปรัชญานยายะ  อธิบายวา เราตองพิสูจน
ความรูใดๆ กต็าม ตองนํามันไปปฏิบัติกอน ความรูนั้นๆ จึงจะแนใจไดวา เปนจริง ถานําไปปฏิบัติ
แลวเหน็ผล  จึงจะถือวา เปนความรูท่ีถูกตอง  แตถานําไปปฏิบัติแลวเกดิการลมเหลวหรือไมประสบ
ผลสําเร็จ  ก็จะถือวา ผลของความรูนั้น ไมใชความรูท่ีแทจริง   

                                                 
 ๖๐ดูรายละเอียดใน สน่ัน  ไชยานุกูล,ปรัชญาอินเดีย, หนา ๓๖๐-๓๖๑. 
 ๖๑ธนู   แกวโอภาส,ปรัชญา – ศาสนา = ตะวันตก-ตะวันออก, หนา  ๑๓๘ – ๑๓๙. 
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 ดังนั้น  จึงสรุปวา  ปรัชญานยายะ ถือวา ความรูจะเปนความรูท่ีแทจริงไดนั้น  ตอง
นําไปปฏิบัติแลวเกิดความลมเหลวหรือประสบความสําเร็จเทานั้น จึงจะเรียกไดวา เปนความรู
แทจริง สวนพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น กลาววา เกณฑการตัดสินความรูนั้น แบงออกเปน ๒ สวน 
ดังนี้  กลาวคือ ๑. ความรูเหนอืประสาทสัมผัสนั้นเปนเกณฑการตดัสินความรูโดยไมจําเปนตอง
อาศัยเหตุผล เพราะผลของความรูนี้อยูนอกเหนือไปจากเหตุผลแลว ๒. ความรูท่ีเร่ิมจากประสาท
สัมผัส ประสบการณ โดยตรงจากอายตนะภายในและภายนอก โดยการพิสูจนจากประสบการณ
ตามธรรมชาติดวยเหตุผล ประสาทสัมผัส และอ่ืน ๆ  เปนตน 

 อนึ่ง  ปรัชญานยายะไดใหทรรศนะเกี่ยวกับเกณฑการตัดสินความรู  

 ปรัชญานยายะใหทรรศนะวา ความติดของ (Bondage) และความหลุดพน (Liberation) 
เปนสวนสําคัญท่ีสุด สําหรับการใชเปนเกณฑในการตัดสินความรูแท อันจะนําไปสูการเขาถึง
โมกษะ  เพราะปรัชญานยายะเห็นวา ชีวติในโลกน้ีเต็มไปดวยความทุกข การเวียนวายตายเกิดเปน
ความติดของ การหลุดพนจากความทุกขและการเวียนวายตายเกิด  ยอมเปนโมกษะ ซ่ึงเปน
จุดมุงหมายสูงสุดของชีวิต และใหทรรศนะเพ่ิมเติมโดยกลาววา อวิทยา (อวิชชา) เปนสาเหตุทําให

ติดของ  สวนวิทยา (วิชชา)∗  ไดแก ความรูแจงเกีย่วกับความจริงนําไปสูโมกษะ ๖๒ เม่ือมนุษยเขาถึง
เปาหมายนี้แลว ปรัชญานายะ กลาววา ความรูชนิดนีเ้ปนผลสูงสุดของความรูท้ังปวง เกณฑใดท่ี
นําไปตัดสินแลว นําไปสูความจริงได ปรัชญานยายะ  กลาววา เกณฑนัน้เปนมาตรฐานในการตัดสิน
ผลของความรู โดยอาศัยบรรทัดฐาน  ดังกลาวขางตน  

 
 ๔.๕.๒ คุณคาของความรู 

 ปรัชญานยายะ  กลาววา ความรูนั้นเม่ือเรานํามันมาเพื่อใชใหเกดิประโยชนแลว ความรู
นั้นกย็อมมีคาในตัวมันเอง กลาวคือ ปรัชญานยายะไดใชลักษณะสามัญเปนองคประกอบสําคัญของ
การนิยามและการกําหนดไวในแนวทางนัน้ เพื่อไมใหเกิดการผิดพลาดและไมใหเปนการนิยามท่ีมี
ความหมายกวางเกินไป ปรัชญานยายะไดยกเอาพื้นฐานของสูตรของการนิยามนั้นวามีคุณสมบัติ
เหมือนกนับางประการ แตขาดความมีลักษณะพิเศษบางอยาง แสดงวา มีความเหมาะสมดีมาก
ทางดานตรรกะ เพราะเปนวิธีการเปล่ียนแปลงลักษณะสามัญเปนลักษณะพิเศษดวยวิธีการเชนนี้ 
ดังนั้น จึงเปนการนิยามท่ีดี   การใชตรรกะในการนิยาม ดังกลาวนัน้   ปรัชญานยายะ ถือวา มี
                                                 
 ∗คําวา อวิชชาและวิชชา เปนศัพทที่นิยมใชมากในพุทธปรัชญาเถรวาท มีความหมายตรงกับคําวา 
อวิทยาและวิทยา ของปรัชญานยายะ 
 ๖๒สุนทร  ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา ๑๔๐. 
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ประโยชนมาก และปรัชญานยายะเอง กย็ังใหการวิเคราะหปญหา เพื่อการอธิบายความรูท่ีถูกตอง 
เพราะปรัชญานยายะ ยอมรับวา ความรูตองเปนเร่ืองท่ีสัมพันธในแงท่ีวา มีส่ิงใด  ตองมีส่ิงนั้น และ
ความรูท่ีปราศจากความมุงหมายเปนเร่ืองท่ีเปนไปไมได  ดังนั้น  ความรูจึงมีความสัมพันธกับความ
มุงหมาย ความปรารถนา ดวยเหตุนี้  จึงไมมีความรูท่ีจะอธิบายไดอยางถูกตอง  ยกเวนเสียแตวา 
ความรูนั้นตองมีความเกีย่วของกับการอางอิงถึงจุดมุงหมายของความรูเทานั้น  ปรัชญานยายะ กลาว
วา รากฐานท่ีเกี่ยวกับความรูทุกอยาง เชน การใชเหตุผล  การคาดคะเน และความสัมพันธ ท้ังหมด
ยอมเปนวิชาของความรู  ดงันั้น  การอธิบายท่ีถูกตองของความรูจึงตองวิเคราะหองคประกอบโดย
ระมัดระวัง๖๓  การรับรูวา ส่ิงหนึ่ง  เปนส่ิงใดส่ิงหนึ่ง เม่ือส่ิงนั้นมีความสัมพันธกับความรู  ปรัชญา 
นยายะ ไดกลาวไววา  เร่ืองหนึ่งเปนเร่ืองหนึ่ง ก็เพราะ มีความเปนเร่ืองหน่ึงอยูในตวัของมัน ดังนัน้  
ส่ิงตางๆ ตองมีความสัมพันธกับความรู เนื้อเร่ืองนั้น  จงึถือวา เปนความรู  ดวยเหตุนี้ บางคนจึงมอง
วา วิธีการของปรัชญานยายะนั้น แมจะเปนเร่ืองท่ีลึกซ้ึง แตมีการมุงวิเคราะห เร่ืองของการใชถอยคํา
และประโยคมากเกินไป จนเกิดมีความแตกตางกัน แตละคําหางกนัเพยีงเสนผมเทานั้น  แตความ
จริงเปนเร่ืองตรงกันขาม  ปรัชญานยายะ  มุงม่ันท่ีจะมุงเนนทฤษฎีความรูก็เพื่อใหเกดิความแนนอน
และความสมบูรณ ของความรูจนไมใหคําใดมีความหมาย กํากวม และเพื่อใหการแสดงออกซ่ึง
ความคิดทางปรัชญาทุกขอ  ใหไดรับการแปลความที่ตรงกันหมด  ไมใชคนหนึ่งคนใดหรือสํานัก
หนึ่งสํานักใด แปลเอาตามความประสงค หรือ ความเขาใจของตนเอง ซ่ึงตางก็พากันแปล
ความหมายไปคนละทิศคนละทาง  เชน ท่ีเกิดข้ึนกับสํานกัอ่ืน ๆ ๖๔  

 สวนพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น  กลาวถึงคุณคาของความรูไววา ความรูนั้นจะมีคาได ก็
ตอเม่ือผูปฏิบัติไดรับประโยชนจากความรูชนิดนั้นไดเปนอยางดี กลาวคือ ความรูนัน้ ๆ ในแตละ
ชนิด ยอมมีคุณคาในตัวมันเอง เพราะความรูแตชนดินั้น ยังประโยชนใหเกดิข้ึนแกผูปฏิบัติตาม
ความรู  หากผูใดไดรับประโยชนสูงสุดจากความรู  ผูนั้น ถือไดวา ไดรับคุณคาจากความรูอยาง
แทจริง  อยางไรก็ตาม  พุทธปรัชญาเถรวาท ยังกลาวอีกวา ถาตองมองใหเห็นคุณคาของความรูนั้น ผู
ศึกษาตองพยายามเรียนรูความจริงดวยความรูแบบวภิัชชวาท กลาวคือ ตองพิจารณาความจริงแตละ
สวนทุก ๆ ดานโดยรอบคอบ และเม่ือพิจารณาถ่ีถวนแลว เกิดความคลายกําหนดั ส้ินความสงสัย 
และสามารถใชประโยชนจากความรูนั้น  เพื่อความหลุดพน  ผลลัพธนี้เทานั้น พุทธปรัชญาเถรวาท 
จึงยอมรับวา เปนคุณคาของความรูแท   

                                                 
 ๖๓ธนู   แกวโอภาส,ปรัชญา – ศาสนา =ตะวันตก-ตะวันออก, หนา  ๑๕๖ – ๑๕๗. 
 ๖๔เรื่องเดียวกัน. หนา ๑๕๗. 
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 อีกอยางหนึ่ง  คุณคาของความรูนั้น  พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต)  กลาววา พุทธ
ศาสตร นั้น จุดมุงหมายคือ การนําเอาความรู ความจริง หรือ ความรูในกฎธรรมชาติมาแกปญหา 
และพัฒนามนษุยใหถึงความไรทุกข๖๕   ฉะนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท  จงึไดจํากดัสาระสําคัญของ
คุณคาของความรูโดยเจาะจงไปที่กฎไตรลักษณวา มนษุยทุกคนควรตระหนักและรูวา การเกิดมาใน
โลกน้ี เต็มไปดวยความไมเสมอภาค ความทุกข ความขัดสนและการบีบค้ัน ท้ังจากธรรมชาติ และ
โดยตัวมนุษยเองดวย  โดยเฉพาะการกําหนดที่ไมยุติธรรมจากสังคมมนุษย เชน การกําหนดชน
ชั้นในสังคมของพวกพราหมณ - ฮินดู  เปนตน  ดังนั้น พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงกลาววา มนษุยยอม
ถูกกําหนดและข้ึนอยูภายใตกฎเกณฑของไตรลักษณท้ังส้ิน การเกิดมาของมนุษยและแมแตสัตวทุก
ชนิด กย็อมถูกควบคุมดวยกาลทั้งส้ิน คําวา กาล หมายถึง เง่ือนไขของเวลาท่ีจะกําหนดถึงการต้ังอยู  
และการดับไปของธรรมชาติ พุทธปรัชญาเถรวาทใหทรรศนะเกี่ยวกับสัจจะ ไววา ธรรมชาติมีการ
เกิดข้ึน การตัง้อยู และการดบัไป เพราะอาศัยสาเหตุแหงกาลนั้นเอง ดังนั้น  มนุษยจึงไมควร
ประมาทและไมควรละเลยความจริงเกีย่วกบักฎเกณฑของไตรลักษณ  มนุษยตองเพียรศึกษาและ
พยายามใชไตรลักษณใหเกดิประโยชนมากท่ีสุด  โดยเฉพาะการใชไตรลักษณนัน้ จะเปนเคร่ืองมือ
ในการทําใหตนเองพนจากความทุกขโดยส้ินเชิง   มนุษยทุกคนควรเรียนรูความจริงท่ีวา การเกดิมา
นั้น ก็เปนความทุกข (ชาติป  ทุกฺขา ) การมีชีวติอยูนัน้ มีความชราเปนบอเกิด กเ็ปนทุกข (ชราป    
ทุกขา) และแมแตการตายไป  ก็ยังเปนทุกขอยู (มรณมฺป  ทุกฺขํ)  

 ดังนั้น  พุทธปรัชญาเถรวาท   จึงมุงใหมนุษยศึกษาเกีย่วกับความรูท่ีวาดวยความจริง
เร่ืองความทุกข  กลาวคือ มนุษยตองรูวา การมีชีวิตอยูนัน้  ตองมีความทุกข  เชน  การมีความทุกข
ทางกาย การมีความทุกขทางใจ  ความไมสบายกาย  ความไมสบายใจ ความเศราโศก  เสียใจ เปนตน  
เรียกวา ทุกขทุกขตา  ตอมา พุทธปรัชญาเถรวาท  ทรงสอนย้ําวา ความทุกขเนื่องดวยความผันแปร 
หรือทุกขท่ีแฝงอยูในความผันแปรของความสุข คือ สุขท่ีกลายเปนความทุกข หรือทําใหทุกขเกิด 
เพราะความแปรปรวนของมันเอง เรียกวา วิปริณามทุกขฺา  นอกจากนี้   พุทธปรัชญาเถรวาท   ยัง
กลาวอีกวา ทุกขตามสภาพสังขาร คือสภาวะตามตัวสังขารหรือส่ิงท้ังหลายท้ังปวงท่ีเกิดจากเหตุ
ปจจัย ไดแกขันธ  ๕  ซ่ึงถือวาเปนทุกข  กลาวคือ เปนสภาพท่ีถูกบีบค้ันดวยปจจยัท่ีขัดแยง  มกีาร
เกิดข้ึนและมีการสลายหรือดับไป ไมมีความสมบูรณในตัวของมันเอง อยูในกระแสแหงเหตุปจจยั 
จึงเปนสภาพท่ีพรอมที่จะกอใหเกิดความทุกข แกผูไมรูเทาทันตอสภาพและกระแสของมัน๖๖ ดังนัน้ 
พุทธปรัชญาเถรวาท จึงมุงเนนวา มนษุยทุกคนควรตองพิจารณาใหเห็นถึงคุณคาของความรู ซ่ึงจะ
                                                 
 ๖๕พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต),  พุทธศาสนาในฐานะรากฐานของวิทยาศาสตร,    
(กรุงเทพมหานคร :  สํานักพิมพ  สหธรรมิก, ๒๕๔๕), หนา  ๑๓๓. 
 ๖๖พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต),พุทธธรรม, หนา ๘๗. 
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  ๑๓๓

ใชความรูนั้นทําลายปจจยับีบค้ันท้ังปวงได กลาวคือ การท่ีมนุษยรูวา อะไรคือทุกข สาเหตุใหเกิด
ความทุกข หนทางแหงความดับทุกข หรือ แมแตการดบัทุกขโดยส้ินเชิง  ความรูชนิดนี้ ถือวาเปน
คุณคาแท ยอมเปนความรูท่ีดกีวาความรูท้ังปวง 

 อนึ่ง  พระธรรมปฎก  (ป.อ.ปยุตฺโต)  ไดกลาวถึงคุณคาของความรู เพื่อความหลุดพน
หรือเพื่อความเปนอิสระไวในคัมภีรนิพนธของทานไววา ตามปกติ  ผูท่ีเจริญปญญาดวยการ
พิจารณาไตรลักษณ จะพัฒนาความเขาใจตอโลกและชีวิตใหเขมขน  ชดัเจนยิ่งข้ึน พรอมกับมีความ
เปล่ียนแปลงทางดานสภาพจติเปนข้ันตอนสําคัญ ๒ ข้ันตอน คือ  

 ข้ันตอนท่ี ๑  เม่ือเกิดความรูเทาทันสังขาร  มองเห็นความไมเท่ียง ความเปนทุกข และ
ความไมเปนตวัตนชัดเจนข้ึนในระดับปานกลาง จะมีความรูสึกทํานองเปนปฏิกิริยามากข้ึน คือ รูสึก
ในทางตรงกนัขามกับความรูสึกท่ีเคยมีมาแตเดิม กอนนั้นเคยยดึติดหลงใหลในรูป ฯลฯ ธรรมารมณ  
มัวเมา เพลิดเพลิน อยูกับส่ิงเหลานั้น คราวนี้พอมองเหน็ไตรลักษณเขาแลว ความรูสึกเปล่ียนไป 
กลายเปนความรูสึกเบ่ือหนาย รังเกียจ อยากจะหนีไปเสียใหพน  บางที ถึงกับรูสึกเกลียดกลัว หรือ
ขยะแขยงนับวาเปนข้ันท่ีความรูสึกแรงกวาความรู  แมวาจะเปนข้ันตอนท่ีปญญายังไมสมบูรณ และ
ความรูสึกยังเอนเอียง แตกเ็ปนข้ันตอนท่ีสําคัญหรือบางทีถึงกับจําเปน ในการท่ีจะถอนตนใหหลุด
ออกไปจากความหลงใหลยดึติดซ่ึงเปนภาวะท่ีมีพลังแรงมาก เพื่อจะสามารถกาวตอไปสูภาวะท่ี
สมบูรณในข้ันตอนท่ี ๒ ตอไป ในทางตรงกันขาม ถาหยดุอยูเพียงข้ันนี้ ผลเสียจากความรูสึกท่ีเอน
เอียง ก็จะเกิดข้ึนได 

 ข้ันตอนท่ี ๒   เม่ือความรูเทาทันนั้นพัฒนาตอไปจนกลายเปนความรูเห็นตามความเปน
จริง  ปญญาเจริญเขาสูภาวะท่ีสมบูรณแลว เรียกวา รูเทาทันธรรมดาอยางแทจริง  ความรูสึก เบ่ือ
หนายรังเกียจและอยากจะหนีใหพนไปเสียนั้น  กจ็ะหายไป กลับรูสึกเปนกลาง  ท้ังไมหลงใหล ท้ัง
ไมหนายแสยงไมติดใจ แตก็ไมรังเกยีจ ไมพัวพนั แตก็ไมเหม็นเบ่ือ มีแตความรูชัดตามท่ีมันเปน 
และความรูสึกโปรงโลงเปนอิสระ พรอมดวยทาทีของการท่ีจะปฏิบัต ิ ตอส่ิงนั้นๆ ไปตามความ
สมควรแกเหตผุล และตามเหตุปจจัย พัฒนาการทางจิตปญญาข้ันนี้ในระบบการปฏิบัติของ
วิปสสนา  ทานเรียกวา สังขารุเปกขาญาณ เปนข้ันตอนท่ีสําคัญ และจําเปนในการท่ีจะเขาถึงความรู
ประจักษแจงสัจจะและความเปนอิสระของจิตโดยสมบูรณ๖๗  ดังนั้น  คุณคาของความรูจึงสามารถ
สรุปไดวามันสามารถทําใหผูรูแจงหลุดพนและเขาถึงความเปนอิสระแหงจิต และชีวิตไดโดยแทจริง 

 
                                                 
 ๖๗เรื่องเดียวกัน. หนา  ๗๐ / ๓๘ – ๗๐ /  ๓๙. 
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 ทรรศนะของผูวิจัย 

 ปรัชญานยายะนั้น มีแนวคิดเกีย่วกับสาเหตุของความทุกขเหมือนกนักับพุทธปรัชญา
เถรวาท กลาวคือ ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  มีความเหน็วา อวิทยาหรืออวิชชา เปนสาเหตุใหเกิดความ
ทุกข ความทุกขท้ังปวงเกิดจากความไมรูแจงในความจริงตามธรรมชาติ โดยปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก  
เช่ือตรงกันวา ถาหากมนษุยรูและเขาใจความจริงตามธรรมชาติแลว ก็จะสามารถกําจัดความทุกข
ออกไปได ดังนั้น อวิทยาหรืออวิชชา ก็จะหมดไป คร้ันเม่ืออวิทยาหรืออวิชชาหมดไป ก็จะเขาถึง
โมกษะหรือนพิพานได เม่ือเขาถึงโมกษะหรือนิพพานก็จะสามารถดบัความทุกท้ังปวงได  สวน
ทรรศนะท่ีเหน็แตกตางกันของปรัชญาท้ัง ๒ สํานกันัน้  คือ ความหมายของความรูในพุทธปรัชญา
เถรวาทนั้น  มีความแตกตางจากปรัชญานยายะตรงท่ีมีกระบวนการที่ตางกัน กลาว คือ พุทธปรัชญา
เถรวาท ยอมรับการแสวงหาความรูจากสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะโดยการปฏิบัติไปตาม
อริยมรรค มีองค ๘ ประการ  ดังนั้น หากบุคคลใดสามารถปฏิบัติตามหลักการนี้ได บุคคลนั้น  ก็
ยอมสามารถบรรลุนิพพานได หมายถึง ยอมรูแจงซ่ึงความจริงสูงสุด  ฉะนั้น  พุทธปรัชญาเถรวาท  
จึงกลาววา ความรูกับภาคปฏิบัติตองไปดวยกัน ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มิใชมีจุดประสงค
เพยีงเพื่อรูเทานั้น แตมีจุดประสงคเพื่อความหลุดพนจากทุกขและพันธนาการท้ังปวง สวนปรัชญา 
นยายะ  ท่ีปรากฏเดนชัด ก็คือ เร่ืองอาตมันและมนัส 

 สรุป ความแตกตางท่ีเหน็ไดชัดเจนระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ คือ 
พุทธปรัชญาเถรวาทจะยอมรับวิธีการแสวงหาความรู  ๒ ประการดงักลาว  กลาวคือ ๑.แสวงหา
ความรูท่ีอาศัยสมมติสัจจะ ๒.อาศัยการแสวงหาความรูโดยปรมัตถสัจจะ สวนปรัชญานยายะนั้น
ยอมรับการแสวงหาความรูท่ีเกิดจากประสบการณตรง ท่ีเรียกวา สมมติสัจจะเพยีงอยางเดยีวเทานัน้  
สวนท่ีเหมือนกันก็คือ การทีป่รัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น  ยอมรับความรูท่ีเปนสมมติสัจจะเหมือนกันแต
ใหความสําคัญหรือใหน้ําหนักท่ีไมเทากัน กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาทใหน้ําหนกัสมมติสัจจะเปน
รองจากปรมัตถสัจจะ แตปรัชญานยายะนัน้ ใหน้ําหนกัสมมติสัจจะวาเปนเคร่ืองแสวงหาความรูท่ี
สําคัญมากกวา การกลาวถึงปรมัตถสัจจะ อนึ่ง พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไมสนใจเก่ียวกบัความ
ศักดิ์สิทธ์ิของเทพเจาหรือส่ิงภายนอก ดังนัน้ พระพุทธองคจึงทรงหลีกเล่ียงปญหาอันไมเปนไปเพื่อ
ความหมดจดแหงพรหมจรรย ทรงแสดงเฉพาะความทุกข เหตุเกิดแหงทุกข การดับความทุกข และ
หนทางการดบัทุกข เทานัน้ สวนปรัชญานยายะนัน้ สนใจปญหาที่มนุษยสัมผัสและพิสูจนไดดวย
เหตุผล การอนุมาน การเปรียบ และการพสูิจน ไมสนใจวิธีการนอกเหนือจากวิธีดังกลาวแลว  พุทธ
ปรัชญาเถรวาทปฏิเสธพระเจา แตใหยอมรับประสาทสัมผัสและเหตุผลโดยการอาศัยพื้นฐานของ
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  ๑๓๕

ความเปนมนษุย คือการใชมาตรฐานของมนุษยท่ีมีคุณธรรมและผูรูเปนผูพิสูจนความจริงใดๆนั้น๖๘ 
แตปรัชญานยายะ ยอมรับพระเจาวา เปนผูบันดาลสรรพส่ิงโดยขอบเขตจํากัดของพระองคเอง และ
มนุษยควรภกัดีพระองคเพื่อความพนจากทุกขและเขาสูโมกษะ๖๙ 
 
 

                                                 
 ๖๘ม.มู.(ไทย) ๑๒ / ๒๔๙ / ๒๕๐.  
 ๖๙ดูรายละเอียดใน  สุนทร ณ  รังษี, ปรัชญาอินเดีย : ประวัติและลัทธิ, หนา  ๑๕๘ - ๑๖๒. 

ลิขส
ิท
ธิ์เป

็น
ของมห

าวิท
ยาลัยมห

าจุฬ
าลงกรณ

ราชวิท
ยาลัย

Page 151 of 174



บทท่ี ๕ 

สรุปผลการวิจัย และขอเสนอแนะ 
 
๕.๑  สรุปผลการวิจัย 
 
 จากการศึกษาวิจัยเปรียบเทียบเร่ือง ทฤษฎีความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญา 
นยายะ ในกรณีของความหมาย  ลักษณะ กระบวนการ วิธีการแหงการพิสูจนองคแหงความรู  และ
เปาหมาย   พบวา ทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาท    และปรัชญานยายะนั้น ปรากฏวา มีทรรศนะท่ี
เหมือนกนัและแตกตางกัน รวมทั้งมีความสอดคลองกันอีกดวย    สามารถสรุปผลการวิจัยได    ดังนี้   
 
 ก.ทฤษฎีความรูพุทธปรัชญาเถรวาท 

 ความรูเปนเคร่ืองมือชนิดหนึง่ของการแสวงหาจุดส้ินสุดของความสงสัยของมนุษย 
เพื่อกาวเขาไปสูความจริงสูงสุดของธรรมชาติ โดยมนษุยสามารถมองเห็นความจริงได จากประสาท
สัมผัสทางอายตนะภายใน ๕  คือ ตา หู จมูก ล้ิน กาย  ใจ ท่ีมากระทบกบัอายตนะภายนอก คือ รูป  
เสียง  กล่ิน  รส โผฏฐัพพะ และ ธรรมารมณ  อันจะทําใหเกิดความรูข้ึนมาได   

 พุทธปรัชญาเถรวาท มีทรรศนะวา มนุษยมีอายตนะภายใน คือ ตา ฯลฯ ใจ ไปกระทบ
กับวัตถุ  อารมณ หรือส่ิงเราตาง ๆ เรียกวา อายตนะภายนอก เชน รูป ฯลฯ ธรรมารมณ  ความรูจึงจะ
เกิดข้ึนมาได  กฎเกณฑนี ้ เรียกวา วิญญาณ  คือ การหยั่งรูแจง   ดังนั้น  การรับรูในแตละคร้ัง   ตองมี
องคประกอบ ๓ ประการ คือ ๑. อารมณ เชน รูป เปนตน ๒. อายตนะภายใน เชน ตา เปนตน  ๓. จิต 
เปนเคร่ืองมือของการรับรู ดังนั้น อาการที่ทําใหมีลักษณะเกิดองคความรูชนิดใหมข้ึนมาและทําให
สามารถเปล้ืองความสงสัยลงไดอันเปนการส้ินสุดความสงสัย  และในที่สุด ยอมทําใหผูนั้น มี
ความรูแจงเขาใจสถานการณจริงท่ีกําลังเกิดข้ึน สามารถรูลึกไปถึงความจริง เรียกวา ความรู เพราะ
เกิดความเขาใจองคความรูใหมท่ียังไมรูมากอน ฉะนัน้ ความรูจึงมีลักษณะเปนเคร่ืองกําจัดความไมรู 
คือ เปนลักษณะของการบรรลุสัจจะเปนเบ้ืองปลาย หมายถึง การรูสภาพธรรมตามความเปนจริง 
จากการกําจัดความสงสัยดวยเหตุผล การประจักษหรือการรูแจงภายในจิตแหงตน  ดงันั้น  ความรู ก็
คือ การมีปญญารูแจงสมมติสัจและความประจักษแจงจากภายในจิตของตนตอปรมัตถสัจจะนั้นเอง 
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  ๑๓๗

 การคนหาวิธีการเขาถึงความจริง เปนวิธีการของกระบวนการแสวงหาความรู ความ
ฉลาด และความเขาใจสรรพส่ิงไดงาย ก็ถือวา เปนลักษณะของความรู เพราะเกิดความเขาใจสัจจะท่ี
เปนจริงซ่ึงเปนผลของความรู ฉะนั้น  ความรูท่ีแทจริงตองเปนความรูท่ีบริสุทธ์ิส้ินความสงสัย 

 พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา การที่มนุษยมีปญญาเห็นไตรลักษณอันใหถอนความหลง
ผิด รูผิดในสังขารเสียได การแจงรูชัดสภาวะของสิ่งท้ังหลายตามท่ีมันเปนถือวา เปนองคแหงความรู
ท่ีทําหนาท่ีในการกําจัดอวิชชาไดโดยตรงเพราะเกดิความเขาใจตามความเปนจริง จนมีจิตเปนอิสระ
ไมถูกครอบงําดวยกิเลสและความทุกข ถือวา เปนยอดแหงองคความรู การกําจดัความไมรูใหส้ินไป  
มี ๒ ประการ คือ  
 ๑.วิสุทธิวิชชา  ความรูบริสุทธ์ิหรือการรับรูบริสุทธ์ิ หมายถึง ความรูแบบพระอรหันต 
โดยเปนความรูท่ีปราศจากการครอบงําจากอวิชชาหรือสภาวะอ่ืน เชน อาสวะ เปนตน 
 ๒.อวิชชา(สัจจวีตวิชชา) ความรูซ่ึงปราศจากความจริงท่ีปรากฏข้ึนเฉพาะหนา หมายถึง 
การรับรูท่ีปราศจากความจริง คือ ไมสามารถเห็นหรือเขาถึงความจริงได  เพราะสภาวะอ่ืนปดกั้น 
ดังนั้น  ความจริงจึงไมถูกรับรูอยางแทจริง จึงทําใหเกิดความเขาใจท่ีคลาดเคล่ือน ไมสามารถคนพบ
ความจริงได  
 พุทธปรัชญาเถรวาท ยอมรับวา การทําลายอวิชชาหรือกิเลสโดยตรง การมุงใชปญญา
ในทางท่ีจะสลัดทุกขออกจากจิตโดยแท  ความรูท่ีทําใหพนทุกข  คือ เปาหมายสูงสุดแหงองค
ความรู  พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา มนุษยตองมีความรูในเบ้ืองตนสําหรับการดําเนินชีวิต เพื่อให
การดําเนนิชีวติปราศจากโทษ สามารถนําความรูไปประกอบอาชีพในชีวิตประจําวันได คือ ๑.มนุษย
ทุกคนจําตองแสวงหาความรูจากปจจยัภายนอก คือ การเก็บเกีย่วเอาความรูท่ีเกิดข้ึนในชีวิตเพื่อเปน
เคร่ืองมือในการดําเนินชีวิต  การพิจารณาใครครวญ ไตรตรององคความรูตางๆท่ีไดมาเพ่ือเฟนหา
ความชัดเจนและความถูกตองโดยการมีโยนิโสมนสิการ คือ การใชความคิดท่ีถูกวิธี ความรูจักคิด
อยางมีระเบียบ ดังนั้น สาระหลักจึงมุงไปยังเปาหมายสูงสุดดวยองคความรู  ดังกลาวนี้  

 พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูชั้นวิญญาณ (Consciousness) และสัญญา 
(Perception) เปนปจจยัสําคัญในการรับความรูโดยเฉพาะความรูสมมติสัจจะ ความรู ๒ ประการนี้  
จะชวยใหมนษุยไดเขาถึงความจริงมากข้ึน  เพราะความรูสวนใหญมักอยูในขอบขายโลกิยสัจ  
ดังนั้น  มนุษยจึงจําเปนตองอาศัยความรูดังกลาวนี ้ เปนเคร่ืองมือในการแสวงหาความรูในโลก
ปจจุบัน และเห็นวา มนษุยมีศักยภาพสามารถพัฒนาและควบคุมตนเองได โดยเฉพาะมนษุยยอมมี
ปญญาเปนของตนเอง ดังนัน้ ความรูชั้นทิฏฐิ (Conception) ก็เปนหลักการหน่ึงท่ีมีอิทธิพลตอมนุษย  
ทิฏฐิ คือ ความเห็น ความเขาใจตามแนวความคิดของตน เปนข้ันตอนสําคัญในกระบวนการพัฒนา
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  ๑๓๘

ปญญา  พุทธปรัชญาเถรวาทไมปฏิเสธความจริงในช้ันสมมติสัจจะ แตก็ไมถือวา เปนท่ีสุดของ
ความรู ความจริงท่ีพุทธปรัชญาเถรวาทยกยองและถือเปนเปาหมายสูงสุดคือความจริงในช้ันปรมัตถ
สัจจะ เพราะความจริงในระดับนีเ้ปนความจริงท่ีส้ินสุดและหมดจดแลว เปนความจริงท่ีตรงตาม
สภาพและเปนความจริงท่ีถูกรูจากสภาพตามความเปนจริงของส่ิงตาง ๆ ถือวา เปนความรูบริสุทธ์ิ 
ปราศจากกิเลส พนจากความทุกข สามารถเขาถึงเปาหมายสูงสุดท่ีแทจริง จึงกลาวไดวา พทุธ
ปรัชญาเถรวาทไดใหความสําคัญกับความรูในช้ันปรมัตถสัจจะมากกวาความจริงในช้ันสมมติสัจจะ 

 พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ถือวา สัจธรรม เปนส่ิงท่ีมีอยูภายนอกโดยอิสระดวยตัวของ
มันเอง เปนส่ิงท่ีมีอยูและดํารงอยูตามธรรมชาติไมข้ึนอยูกับกาลเวลา แตความจริงโดยสมมติ กย็อม
สําคัญเพราะทําใหเกิดประโยชนในปจจุบัน และเพื่อใชเปนเคร่ืองมือในการแสวงหาความจริง ท่ี
เปนปรมัตถในท่ีสุด มนษุยผูท่ีจะพัฒนาตนเองไปสูความเปนพระอริยบุคคลไดนัน้ จําเปนตอง
ดําเนินไปตามอริยมรรคมีองค ๘ และปฏิบัติตามหลักไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ และปญญา พุทธ
ปรัชญาเถรวาท มีวัตถุประสงคเนนการพัฒนาท่ีตัวบุคคลเปนหลักเพื่อใหเขาถึงเปาหมายสูงสุด  
ความรูท่ีแทจริงนั้นตองเปนความรูท่ีสามารถทําลายอวิชชาได  

 ตามนัยของพทุธปรัชญาเถรวาทนั้น ถือวา มนุษยเปนผูรับรูท้ังโลกภายนอก  และโลก
ภายในได โดยอาศัยอายตนะภายในและภายนอก เปนศูนยกลาง  ถือวา เปนเคร่ืองมือท่ีสําคัญของ
ความรู เรียกวา แหลงท่ีมาของความรู การทํางานของอายตนะภายในและภายนอกนั้น ยอมทํางาน
ประสานกันอยางเปนระบบ ดังนั้น จึงกลาววา แหลงท่ีมาแหงความรูท่ีแทจริงก็คืออายตนะภายใน
และภายนอก มาประสานการทํางานตามหนาท่ีของกันและกัน ความประสานกันของอายตนะ
ภายในและภายนอก จึงทําใหเกิดความรูข้ึน กระบวนการรับรูของพุทธปรัชญาเถรวาท ตองมี 
องคประกอบท้ัง ๓ ประการรวมกันทําหนาท่ีโดยพรอมเพรียงกนั ความรูจึงเกดิข้ึน พุทธปรัชญา  
เถรวาท เนนกระบวนการเกิดความรูทางกายและทางจิตควบคูกันไป เพราะความรูเกิดจากจิตอยาง
เดียว ยอมไมได จึงจําเปนตองมีส่ิงอ่ืนมาเปนตัวแปรดวย  ดังนั้น ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท จึง
เปนไปเพื่อการนําไปสูการสิ้นกิเลส อาสวะ หรือการดับทุกข  และนําไปสูการบรรลุธรรม  

 พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูมีหลายระดับ หลายข้ันตอน หลายวิธีการและ
หลายกระบวนการ ข้ึนอยูกับการนําไปใชประโยชน แตโดยหลักการแลว ไมวาจะวิธีการหรือ
ข้ันตอนไหน ก็ยอมเกดิประโยชนไดท้ังนั้น ตางกแ็ตวาเปนไปไดโดยทางตรงหรือทางออมเทานั้น  
ดังนั้น จึงควรเลือกวิธีการปฏิบัติใหตรงกับจริตของตนเองน้ัน เพื่อจกัไดเกดิประโยชนท่ีดีท่ีสุดและ
มีคาท่ีสุด  
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 พุทธปรัชญาเถรวาท ตัดสินความรูจากประสบการณตรงของตัวเองและเหน็วา ตัว
ประสบการณนั้น จะสามารถใหความจริงกับเราได โดยกลาววา มนุษยตองใชประสบการณตัดสิน
ความจริงโดยสมมติ คือ ประสบการณจะใหความจริงแกเรา  แตตองอาศัยโยนโิสมนสิการเปน
เคร่ืองมือพิสูจนนั้น ผลลัพธ ถือวา  เปนความจริง  พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา ความรูสามารถมี
ติดตัวมาแตเกดิ และเกดิจากการแสวงหาในภพปจจุบัน จึงกลาววา มนุษยตองปฏิบัติ  ตามแนว
อริยสัจเพื่อกาวสูปญญาลํ้าเลิศ  จนไดรับความรูระดับอภญิญา (Extra sensory perception) และเห็น
วา ความรู ยอมเปนเคร่ืองมือการแสวงหาจุดส้ินสุดแหงความสงสัยของมนุษย เพื่อกาวเขาไปสูความ
จริงสูงสุดของธรรมชาติ ซ่ึงอาจมีอยูเบ้ืองหลังปรากฏการณท่ีมนุษยอาจและไมอาจมองเห็นไดดวย
ประสาทสัมผัส 

 พุทธปรัชญาเถรวาท มุงเปาหมายสําคัญไปท่ีภาวะทางปญญา หมายถึง ลักษณะสําคัญท่ี
เปนพื้นฐานของผูมีความรู  เพราะเขาใจถึงความรูเทาทันสังขาร รูเทาทัน  สามัญลักษณ ผูมีปญญาถึง
ท่ีสุด  ยอมรับรูปจจัยตาง ๆโดยปราศจากการปรุงแตง ไมยึดติด ไมมีอคติ  ไมคลอยตามหรือปฏิเสธ 
แตรับรูตอความจริงอยางถองแท  ยอมปราศจากอารมณใดๆ คือ การมองส่ิงท้ังหลายตามท่ีมันเปน
หรือเห็นตามความเปนจริง  เร่ิมจากการรับรูอารมณทางอายตนะดวยจติท่ีมีทาท่ีเปนกลางและมีสติ
ไมหวัน่ไหว และภาวะทางจิต  หมายถึง การที่จิตรับรูอารมณภายนอกโดยความเปนอิสระจาก
สภาวะอ่ืน เชน อวิชชา เปนตน ครอบงําเพราะจิตหลุดพนแลวจากกิเลสอันเปนผลสืบเนื่องจากการ
ใชปญญา ท้ังนี้เพราะไดรูเทาทันสังขาร จิตท่ีพนจากกิเลส  มักมีสภาวะเหมือนใบบัวท่ีปราศจากนํ้า 
จะเห็นไดวา สภาวะทางจิตของผูมีปญญาสามารถบรรลุธรรม ยอมปราศจากสภาวะใด ๆ มาครอบงํา  
เพราะความบริสุทธ์ิและรูเทาทันสภาวะท่ีกําลังเกิดข้ึนอยูนั้น อยางรูเทาทันโดยแทจริง  

 พุทธปรัชญาเถรวาท ยอมรับประเภทของความรูในแบบของการทําลายอวิชชา หรือ
กิเลสโดยตรง มุงใชปญญาในทางท่ีจะสลัดทุกขออกจากจิตโดยแท หากความรูชนิดใดท่ีเปนไปเพือ่
เก็บงํา ส่ังสมหรือพอกพูนกเิลส ยอมไมถือวา เปนความรู แมจะยอมรับวาระดับความรูนั้นมีมาก แต
ในท่ีสุดก็มุงไปสูจุดมุงหมายเดยีวกัน คือ ความรูท่ีทําใหพนทุกข  ความรูความจริง  หมายถึง ผูรูนัน้
มีความรูตรงกบัสภาวะท่ีมันเปนจริงตามท่ีตนเห็นนั้น ยอมไมมีความคลาดเคล่ือนจากสภาวะท่ีเปน
ความจริงในส่ิงท่ีตนเหน็ พทุธปรัชญาเถรวาท ยอมรับความจริง ๒ ประการ กลาวคือ ความจริง
สมมติ หมายถึง ความจริงท่ีเปนสมมติ คือ สรรพส่ิงถูกสมมติใหเปนส่ิงนั้น ส่ิงนี้ เพื่อใหเปน
ส่ือกลางแหงความเขาใจตรงกัน เพื่องายตอการส่ือสารสรางความเขาใจใหเปนอันหนึ่งอันเดยีวกัน
และเรียกขานตรงกัน และความจริงปรมัตถ  หมายถึง ความจริงลวนปราศจากการสมมติ เปนจริง
ตามสภาพ มิไดสมมติเรียกขานเพ่ือใหเกดิความเขาใจตรงกัน  ไมวามนุษยจะเรียกส่ิงนั้นวาอยางไร 
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ไมวาจะเรียกถูกหรือผิดก็ตาม แตส่ิงท่ีถูกเรียกนัน้หรือส่ิงนั้น ก็ยอมมีเปนสภาพท่ีเปนความจริงอยู
อยางนั้น การเรียกช่ือส่ิงนั้นผิด ก็ยอมจะไมทําใหความจริงตามสภาพน้ันหมดไปหรือหายไป ดังนั้น 
จึงกลาววา ความจริงโดยปรมัตถ คือ ความจริงตามความหมายสูงสุด ตามความหมายแทอยางยิ่ง
หรือตามความหมายแทข้ันสุดทายท่ีตรงตามสภาวะ ความจริงข้ันสูงสุดหรือส่ิงท่ีเปนจริงโดย
ปรมัตถ คือ ธรรม นามธรรม รูปธรรม เวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณ หรือ จิต เจตสิก รูป นิพพาน 
(Ultimate truth) สวนผูท่ีไดรูความจริงข้ันสูงสุดนั้น จะตองหมดกิเลส เปนผูหยั่งรูสัจธรรม ทําให
ความยึดติด ความถือม่ันและความหลงผิดท้ังหลายสลายหมดไป ทําใหวางใจ วางทาทีตอส่ิง
ท้ังหลายอยางถูกตอง หลุดพนจากกิเลสและความทุกข มีจิตใจเปนอิสระ ปลอดโปรง ผองใส เบิก
บาน มีความสุขท่ีแทจริง ยอมเปล้ืองความสงสัย สํารอกกิเลส ทําลายอวิชชา รูแจงอริยสัจ ๔ ไตร
ลักษณ และปฏิจจสมุปบาทโดยส้ินเชิง 

 สรุป พุทธปรัชญาเถรวาทมีทรรศนะวา การแสวงหาความรูนั้น ตองเกิดจากอายตนะ
ภายในและภายนอกมาทําหนาท่ีประสานกันอยางลงตัวความรูจึงเกดิข้ึนได  พุทธปรัชญาเถรวาท  
ยอมรับวา ความรูมีอยู ๒ ระดับเทานั้น  คือ ๑.ความรูระดับสมมติสัจจะ หมายถึง ความจริงท่ีถูก
สมมติเรียกจากวัตถุท่ีมีอยูเพือ่คนหาความจริง  กลาวคือ การแสวงหาความจริงโดยอาศัยการสมมติ
จากปจจยัพืน้ฐานของมนุษยท่ีทําใหเขาใจตรงกันได เชน มนุษยทุกคนเขาใจ เกลือวา เกลือ ตรงกัน 
เพราะมันมีคุณสมบัติเค็ม  เปนตน ๒.ความรูระดับปรมัตถสัจจะ หมายถึง ความจริงเหนือการสมมติ
จากวัตถุ  ไมมีส่ิงใดมากําหนดไดวา ส่ิงนัน้ เปนอยางนัน้  เปนอยางนี้ เพราะยอมไมมีคําพูดใดมา
อธิบายความจริงเหลานั้น  พทุธปรัชญาเถรวาท  เรียกวา ความจริงปรมัตถ เพราะเปนความจริงเหนือ
วัตถุ คําอธิบาย และการสัมผัสจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕  

 อนึ่ง การแสวงหาความรูโดยสมมติสัจจะนั้น ตองอาศัยปจจัยภายนอก คือวัตถุเปนตัว
แปร โดยการอาศัยกระบวนการพื้นฐาน คือ๑.สุตมยปญญา  การแสวงหาความรูจากการศึกษา ตํารา 
และปจจยัแวดลอม ๒.จินตามยปญญา การแสวงหาความรูปจจยัภายนอกโดยการนํามาไตรตรอง 
พิจารณาและสรุปผล ๓.ภาวนามยปญญา การบมเพาะหรือการอบรมจิตใหมีความแนวแนเพื่อการ
เขาถึงความจริง ความรูเหลานี้เปนพืน้ฐานของ สมมติสัจจะ สวนปรมัตถสัจจะนั้น ก็จาํเปนอยางยิ่งท่ี
จะตองอาศัยสมมติสัจจะ   เปนบันไดในการขามไปสูปรมัตถ     โดยการอาศัยกระบวนการแหงการ
ฝกฝน อบรมตนจากศีล สมาธิ ปญญาและอริยมรรค ๘ ประการ 

 ดังทราบวา พทุธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมรับความรู ๒ ระดับเทานั้น แตในความรู ๒ 
ระดับนั้น พุทธปรัชญาเถรวาทได ยอมรับความรูชั้นปรมัตถสัจจะ เทานั้น วา เปนความจริงท่ีให
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ความจริงสูงสุดได  เพราะเปนความรูท่ีปราศจากการ ปรุงแตง การครอบงําจากอาสวะ เปนความรูท่ี
บริสุทธ์ิ หมดจด และปราศจากส่ิงสมมติโดยส้ินเชิง 
 ข.ทฤษฎีความรูปรัชญานยายะ 

 ปรัชญานยายะ มีทรรศนะวา ความรูเกดิจากอายตนะภายในและภายนอก หรือ วตัถุ
และจิต  ตรรกะ และการประจักษโดยสมมติสัจจะ ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูมี ๒ ประการ คือ 
๑.ความรูถูกตอง เรียกวา ปรมา หมายถึง ความรูท่ีสมเหตุสมผล ความรูท่ีประกอบดวยความจริง 
เพราะความจริงท่ีไดมานั้นเปนความแนนอนของความรู ๒.ความรูผิด เรียกวา อปรมา หมายถึง 
ความรูท่ีไมมีความจริงมารองรับ ขาดความสมเหตุสมผล เปนความหลอกลวง เปนความรูท่ีไม
ชัดเจน บกพรองในตัวเอง และเปนความรูท่ียังมีความสงสัย  

 วิธีการพิสูจนความรูท่ีถูกตองนั้น  จําเปนตองข้ึนอยูกบัวัตถุ ท่ีเรากาํลังประสบวา มี
ขอเท็จจริงหรือไม ถาผลลัพธออกมาไดผลตามประสงค ถือวา เปนความรูถูก เพราะมันจะถูก
นําไปสูการปฏิบัติการที่สําเร็จประโยชน สวนความรูผิด ก็ยอมนําไปสูความลมเหลว และความ
ผิดหวังในทางปฏิบัติการ  ปรัชญานยายะ  มุงเนนความรูท่ีเกิด  จากการสมมติโดยเหน็วา ความรูนัน้
จําเปนตองอาศัยความจริงช้ันสมมติเปนเคร่ืองมือ เพราะมนุษยไมสามารถพิสูจนความจริง จากส่ิง
เหนือประสาทสัมผัสได  ความรูตองเกิดจากบุคคลผูรู วัตถุท่ีรูและผลลัพธของความรูเอง และกลาว
วา ความรูตองข้ึนอยูกับประสบการณจากประสาทสัมผัส ท้ัง ๕  ปรัชญานยายะ กลาววา ความรูตอง
ไดมาจากการแสวงหาความจริงจากเหตุผลเชิงตรรกะเพราะการที่มนุษยจะรูความจรงินั้นจําเปนตอง
พิสูจนจากวิธีนี้เทานั้น ดังนัน้ ปรัชญานยายะ จึงเปนตรรกนิยม และกลาวอีกวา ความรู ยอมบงช้ีไป
ถึงวัตถุท่ีมีอยูนอกความรูและไมข้ึนอยูกับความรู วตัถุแหงความรูเหลานี้ไมเพยีงแตไมข้ึนอยูกบั
ความรูหรือเปนอิสระจากความรูเทานั้น แตยังไมข้ึนแกกันและกันอีกดวย  ความรูมีลักษณะเปน
กลาง มิใชแทหรือเทียมในตัวเอง แตตองอาศัยปจจยัภายนอกโดยมีอายตนะและวัตถุท่ีรู เชน การ
เห็นท่ีจดัวา ถูกตองนั้น ตองอาศัยประสาทตาท่ีด ีวัตถุท่ีเห็นตองอยูในวิสัยท่ีเห็นไดชดัเจน ความรูท่ี
เกิดจากการเหน็นั้นตองมีความถูกตอง ตามความเปนจริงและไมขัดแยงกัน ปรัชญานยายะ นําเสนอ
ความรูโดยการโตแยงดวยเหตุผลเพ่ือแสวงหาขอเท็จจริง แตตองเปนการแสวงหาความรูโดยอาศัย
การประจักษจากประสาทสัมผัสเทานั้น  เหตุผลอันเกิดจากประสบการณตรง ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ 
และการประจกัษ เช่ือไดวา สามารถใหความรูท่ีเปนความจริงแกมนษุยได 

 ปรัชญานยายะ  ยอมรับวา ความรูเกิดจากสาเหตุ ๔ ประการ คือ ๑.การประจักษ 
หมายถึง ความรูโดยความประจักษ (Perception) คือ ความรูท่ีไดมา  จากความสมเหตุสมผลของ
ความรู  เพราะเปนความรูท่ีสามารถยืนยนัตัวความรูนัน้ได   โดยหลักฐานทางประสบการณโดย
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ประสาทสัมผัส ท้ัง ๕ เพราะวา เปนการรับรูท่ีปราศจากความผิดพลาด อันเกิดจากการประจวบกัน
แหงอายตนะภายในและภายนอก ความรูจึงเกิดข้ึนได การมีความสัมพันธกันระหวาง อายตนะ
ภายในและภายนอก เปนจุดเร่ิมตนของความรูทางประจกัษ   ๒.การอนุมาน  หมายถึง  ความรูท่ี
เกิดข้ึนโดยการอาศัยส่ิงท่ีประจักษ เปนมูลฐานในการคาดถึงส่ิงท่ียังไมประจักษ โดยการเกีย่ว
เนื่องกันของวตัถุ เชน ควันกับไฟ  เพราะเปนการรับรูบางส่ิงท่ีเปนบุรพภาคแหงการรับรูอีกบางส่ิง 
ความรูโดยการอนุมานน้ันจาํตองอาศัยเคร่ืองหมาย ตรรกวิทยา ปรัชญานยายะ ถือวา ความสัมพันธ
ท่ีแนนอนระหวางส่ิง ๒ ส่ิง เปนหวัใจแหงการอนุมาน เชน ความสัมพันธระหวางไฟ กับ ควัน น้าํ
กับความเปยก เปนตน ๓.การอุปมาน หมายถึง ความรูท่ีเกิดขึ้นภายหลัง ไดแก ความรูท่ีไดมาจาก
ประสาทสัมผัสอยางใดอยางหน่ึงโดยการผานทางประสบการณโดยตรง คือ ผานทางอายตนะทั้ง ๕ 
ความรูท่ีเกิดข้ึนภายหลังนั้น เปนความรูท่ีเกิดข้ึนโดยอาศัยการประจักษเปนพื้นฐาน ความรูข้ัน
อนุมานนี ้เปนความรูในส่ิงท่ีไมประจักษ เชน เม่ือเราเหน็ควันลอยข้ึนจากท่ีใด เราก็สามารถอนุมาน
ไดวาท่ีนั่นตองมีไฟ ท้ังท่ีเราก็ไมสามารถมองเห็นไฟนั้นไดเลย สาเหตุท่ีเรารูวามีไฟอยูเพราะการ
เห็นควัน ท้ังนี้ ควันกับไฟมีความสัมพันธใกลชิดกัน ๔.ศัพทประมาณ หมายถึง ความรูท่ีไดจาก
ขอความหรือประโยคคําพูดท่ีเทพหรือมนษุยผูเช่ือถือไดกลาวหรือรจนาไว ประโยคแหงคําพูดตอง
ประกอบดวยคําหลายคําท่ีนาํมาเรียบเรียงกันเขาตามระเบียบของภาษาและมีความจริงรองรับ ศัพท 
ก็คือ คําท่ีมีศักดิ์หรือกําลังท่ีกอใหเกิดความหมายไดตามตองการ ศักดิข์องคําใชกันอยูทุกวันนี ้ มี ๒ 
ประเภท คือ ๑.เลากิกศัพท คือ ศัพทของมนุษยหรือของชาวโลก ถือเปนประมาณไมได ศัพทท่ี
จัดเปนประมาณน้ัน ไดแก ศัพทของผูรูความจริง เชน พระพุทธเจา  เปนตน  ๒.ไวทิกศัพท คือ ศัพท
ของเทพ เชน พระพรหม เปนตน เปนผูเปดเผยความจริงหรือเปนผูววิรณความจริง เชน ขอความใน
คัมภีรพระเวท เปนตน 

 สวนความรูไมแท หมายถึง ๑.ความจํา ๒.ความสงสัย ๓.ความเขาใจผิด ๔.เหตุผลท่ี
อาศัยสมมติฐาน หลักการ ๔ อยางนี ้  ปรัชญานยายะ  ถือวา มิใชความรูท่ีถูกตอง เพราะไมอาจให
ความชัดเจนตอความจริง และส่ิงเหลานี้ไมอาจประจักษไดจากประสาทสัมผัส แตอาจใหความรูท่ี
คลุมเครือซ่ึงก็ถือวายังหาความจริงไมไดมากพอ  

 ปรัชญานยายะ ใหทรรศนะ ไววา ความรูจะเปนตัวกําหนดเปาหมายของความรู เพราะ
ความรูมีจุดหมายปลายทางอยูท่ีอาตมัน ๆ ก็คือรางกาย อาตมัน เปนเคร่ืองมือในการหลุดพนจาก
เคร่ืองผูกพัน กลาวคือ ทําใหอาตมันพนจากบวงของรางกาย จากอินทรียและจากอารมณ เพราะ
อาตมันเปนภาวะทีแ่ตกตางไปจากรางกายและจิตใจ สรีระของเราประกอบดวยสสาร เพราะเกดิข้ึน
ดวยการผสมแหงธาตุท้ัง ๔ จิตเปนอณูท่ีละเอียดออน ไมสามารถแยกออกจากกันได เปนอณูท่ีทรง
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อยูอยางนัน้ช่ัวกาลนิรันดร วิญญาณเปนผูรับใชของอาตมันและเปนเคร่ืองมือท่ีใหอาตมันรับรูและ
สัมผัสคุณสมบัติของใจ เชน ความสุขและความทุกข ดังนั้น วิญญาณ จึงเปนผัสสะทางประสาท
ภายในท่ีเปนเคร่ืองมือของอาตมัน คุณสมบัติของอาตมันคือเม่ือความรูมากระทบกบัอารมณอยางใด
อยางหนึ่งโดยผานประสาทสัมผัส มันยอมเปนความจริง แตเปนคุณสมบัติท่ีจรเขามา และยอมจะ
สูญส้ินไป เม่ืออาตมันเขาถึงโมกษะแลว มันก็เปนวภิูคือมีอยูท่ัวไปนิรันดรและไมสามารถทําลายได  

 ปรัชญานยายะ กลาววา เปาหมายสูงสุดของชีวิตก็คือความหลุดพน ซ่ึงสาเหตุของความ
หลุดพนก็คือการท่ีมนุษยมีความรูแทจริง ความรูท่ีแทจริงทําใหเราสามารถท่ีจะใหไดบรรลุถึงความ
หลุดพน และการท่ีมนุษยจะเกดิความหลุดพนไดนั้นตองเกิดจากการท่ีมนุษยผูนัน้ไดเกิดความเขาใจ
ในสัจธรรมอยางถูกตอง หมายถึง ยอมมีความสามารถที่จะรูวาอะไร คือ ความรูแท และอะไรคือ
แหลงท่ีมาแหงความรู  และความรูจริงมีความแตกตางไปจากความรูเท็จอยางไร โดยกระบวนการนี้
เทานั้น  จึงจะทําใหมนษุยผูนั้นไดบรรลุสัจธรรมคือการไดเขาถึงความจริง  อนึ่ง  ความรูท่ีปรากฏ
ข้ึนเฉพาะหนา แบงออกเปน ๒ ประเภท คือ ความรูโดยออม และความรูโดยตรง มนัสถือวา เปน
อุปกรณของความรูท้ัง ๒ นั้น ความรูประการหลัง  ปรัชญานยายะเรียกวา ปรัตยกัษะ หมายถึง 
ความรูแบบเพทนาการและการรับรูแบบประสาทสัมผัส สวนความรูประการแรกนั้น หมายถึง 
ความรูท่ีเกิดจากการใชเหตผุล เปนความรูท่ีเรียกวา ปโรกษะ ซ่ึงมีความรูท่ีมีการประจักษเปน
พื้นฐาน  ดังนัน้ ส่ิงท่ีปรากฏตอหนาและเราสามารถรูมันได ส่ิงนั้น คือ ความจริง  มนุษยสามารถ
รับความรูท่ีจริงได จากความรูท่ีเปนสมมติสัจจะ เพราะการอาศัยประสบการณ ประสาทสัมผัส และ
คําเรียกช่ือส่ิงอ่ืนๆโดยสมมติ มนุษยสามารถไดรับความรูท่ีแทจริงได โดยผานกระบวนการของ
ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ คือ ๑.ตองมีตัวผูรู หมายถึง ตองมีอายตนะภายในคือ ตา ฯลฯ ใจ  ๒.ตองมีส่ิงท่ี
ถูกรู คือ วัตถุใดๆ เปนตัวแปรสําคัญท่ีจะทําใหเกดิความรูได  ๓.ตัวความรูนั้นเอง  ปรัชญานยายะ 
กลาววา  ความรูนั้น นอกจากจะเปดเผยส่ิงท่ีถูกรูใหปรากฏแกผูรูแลว แตวาตัวความรูเองน้ัน กลับไม
เปนท้ังตัวผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  ปรัชญานยายะ  กลาวไววา ความรูทุกประเภทเปนส่ิงท่ีทําใหส่ิงท่ีถูกรู
ปรากฏตัวข้ึนมา เหมือนดวงไฟท่ีสองแสงทําใหส่ิงท่ีอยูในท่ีมืดปรากฏข้ึน ดังนั้น มนุษยตองมีความ
ประจักษตอส่ิงท่ีถูกรูโดยส้ินเชิง คือ ตองรูตามความเปนจริง  ผลออกมาจึงจะสอดรับและตรงตาม
ความเปนจริงของส่ิงท่ีถูกรูนั้นได  

 ปรัชญานยายะ กลาวถึงขอบขายของความรูวา ความรูนัน้บงช้ีถึงวัตถุท่ีเปนจริงนอกตัว
มันเอง โดยไมเปล่ียนแปลง  ยอมจํากัดไวแคความรูชั้นประสาทสัมผัสของอายตนะท้ัง ๒ ผานการ
ตรวจสอบมาอยางชัดเจนแลวจนแนใจไดวา ส่ิงท่ีสัมผัสมานั้นมีชื่อ รูปรางและคุณสมบัติเปน
อยางไร มิสักแตวาเปนความรูเทานั้น แตตองมีความหมายท่ีชัดเจนดวย และยังตองสามารถท่ีจะ
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อธิบายรูปแบบและคุณสมบัติของส่ิงนั้นใหคนอ่ืนเขาใจไดดวย ดังนั้น ขอมูลเกี่ยวกบัเร่ืองนี้ไมมีทาง
ผิดพลาด เพราะสามารถสัมผัสกับความจริงไดและไดรับความรูโดยตรงเก่ียวกับส่ิงนัน้ได ปรัชญา 
นยายะ กลาววา ความรูท่ีไมผิดพลาด เกดิข้ึนไดก็เพราะการท่ีเราไดสัมผัสกับความจริงและไดรับ
ความรูโดยตรงในส่ิงนั้น  

 เม่ือกลาวโดยสรุป ปรัชญานยายะแสดงทรรศนะเก่ียวกับทฤษฎีความรูไววา ความรู
ยอมเปนส่ิงท่ีเปดเผยใหปรากฏทั้งผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  แตตัวความรูไมไดเปนท้ังผูรูและส่ิงท่ีถูกรู  
ความรูทุกประเภทเปนส่ิงท่ีทําใหส่ิงท่ีถูกรูปรากฏตัวออกมาหรือปรากฏตัวข้ึน  เหมือนดวงไฟสอง
แสงทําใหวัตถุท่ีอยูในท่ีมืดปรากฏข้ึน ความรูนั้นสามารถแบงออกเปน ๒ ชนิดใหญ ๆ คือ ปรมา 
หรือความรูท่ีมีเหตุผล หรือความรูท่ีถูกตอง   และอปรมาหรือความรูไมมีเหตุผลหรือความรูท่ีไม
ถูกตอง  ดังนั้น ปรัชญานยายะ  จึงเปนลัทธิท่ียึดถือวา ความรูท่ีแทจริงนั้น จะตองเปนความรูตรงกบั
ธรรมชาติของส่ิงนั้นๆ  ถาหากตรงกันขามกันก็ถือวา เปนความรูท่ีไมจริง ความรูท่ีแทจริงนั้นจะได
จากความรูท่ีวา เม่ือนําไปปฏิบัติจะประสบความสําเร็จ แตถาหากนาํความรูนั้นไปปฏิบัติแลว ผล
กลับปรากฏวามิไดมีความความสําเร็จหลงเหลืออยูเลย กแ็สดงวาความรูนั้นยอมเปนความรูท่ีไมจริง 

 ปรัชญานยายะ เห็นวา สภาวะ หรือ  อัตถิภาวะ (Existence) ของโลกภายนอก เปนส่ิงท่ี
มีอยูจริง แตเปนอิสระตางหากจากจิต (Mind)  เพราะการท่ีส่ิงใดจะเปนไปอยางไรนัน้  มันก็จะเปน
ของมันอยางนัน้ ยอมไมข้ึนอยูกับการปรุงแตงของมนสั ความจริงตามที่เปนจริงสามารถอาศัย
ประสบการณและการอนุมานตามหลักเหตุผลก็สามารถเขาถึงได  ปรัชญานยายะ เห็นวา ความรูท่ี
แทจริงนั้นจะตองเกิดข้ึนเฉพาะหนาของผูกําลังรูนั้นเทานั้น เพราะผูท่ีกําลังรูความรูนั้น  ถือวาเปนผูรู
ความจริง ความจริงท่ีแท ก็คือการท่ีผูรูไดรับความรูท่ีไดสัมผัสกับวัตถุท่ีปรากฏข้ึนเฉพาะหนาแกผูรู
นั้น เพราะความจริงจะมีอยูได    ปรัชญานยายะ  เช่ือวา  ตองเปนส่ิงท่ีสามารถสัมผัสไดจากประสาท
สัมผัสท้ัง ๕ และส่ิงนั้นตองมีปรากฏเฉพาะหนาเทานั้น ส่ิงเหลานี้ตางหากจึงจะถือวาเปนความรูท่ี
แทจริง และสามารถสัมผัสหรือเขาถึงความจริงนั้นได  ดังนั้น  ความรูท่ีถือวามีความสมบูรณใน
ทรรศนะของปรัชญานยายะนั้น ก็คือความรูท่ีตองเกดิข้ึนโดยตรงแกผูรูนั้น และส่ิงท่ีถูกรูนั้นก็
จะตองเปนจริงดวย  เชน เม่ือเปนเชือกกต็องเปนเชือก  มิใชเปนเชือกแลวกลายเปนงู กรณีนี้มิใช
เฉพาะความรูเทานั้นท่ีตองจาํกัดวาจะใหความจริงแทแกเราหรือไม แตวัตถุท่ีถูกรูนัน้ก็ตองใหความ
จริงท่ีแทกับเราดวยเชนกนั  ความรูจึงจะถือวา เปนความรูท่ีสมบูรณ  เพราะความรูและส่ิงท่ีถูกรู  
เปนความจริงและมีขอเท็จจริงปรากฏอยู  
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 ค.วิเคราะหการเปรียบเทียบความรูพุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญานยายะ 

 ความรูในมุมของปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น มีทรรศนะท่ีมีความเหมือนกนัและแตกตาง
กัน กลาวคือ มีกระบวนการ วิธีการ เปาหมายในการแสวงหาความรูคนละอยางกนั โดยบางกรณี 
เห็นตรงกนั เชน การมองวาอายตนะภายในและภายนอก มีความสัมพันธกันในการทําหนาท่ีเพือ่
พิสูจนความจริงบางประการได หรือบางกรณีเหน็แยง  เชน เห็นวา ความจริงสมมติเทานั้นใหความ
จริง แตความจริงปรมัตถไมอาจใหความจริงแทได หรือความรูสมมติและปรมตัถใหความจริง
เทากัน แตกตางเฉพาะเปาหมาย เปนตน 
 

 ๑. ทรรศนะท่ีเหมือนกัน 

 ความเหมือนทีเ่ห็นไดชัดเจนมาก คือ การที่ปรัชญาท้ัง ๒ นั้น  ยอมรับการอาศัย
ส่ือกลางเปนเหตุใหเกิดความรู  พุทธปรัชญาเถรวาทแสดงทรรศนะ วา ความรูนัน้เปนเหตุนําไปสู
การทําลายอวชิชา และปรัชญานยายะเอง ก็เห็นตรงกัน วา ความรูนัน้สามารถกําจัดกิเลสได และ
ทําลายอวิทยา เชนกัน พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูสามารถเกิดข้ึนมาจากอายตนะภายใน
และภายนอกมากระทบกนัเทานั้น จึงจะถือวา เกดิความรูข้ึนมาได  สวนปรัชญานยายะน้ัน กเ็ห็น
สอดคลองกับพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีวา ระหวางอายตนะภายในกับภายนอกนั้น มีบทบาทสําคัญมาก
ท่ีจะทําใหเกดิความรูท่ีแทจริง  จะเหน็ไดจากคํากลาวท่ีวา ความรูสามารถเกิดข้ึนมาได เพราะมีตัวผูรู 
และส่ิงท่ีถูกรู ก็หมายความวา ตองมีวัตถุคืออายตนะภายนอกและมีผูรูคืออายตนะภายใน  เปนผูรวม
ในการทําหนาท่ีแสวงหาความรู ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก ไดใหความเห็นพองกันอีกวา ความรูลักษณะนี้ 
อาจใหไดแตเพียงความจริงท่ีเปนสมมติสัจจะเทานั้น  การที่มนุษยจะอยูบนโลกใบน้ีโดยปราศจาก
ความรูไมได  ดังนั้น ปรัชญาท้ัง ๒ สํานัก   จึงกลาวตรงกันวา ความรู เทานั้น จึงถือวา เปนความรูท่ี
สําคัญในการใชชีวิตอยูบนโลกใบนี้ได กลาวโดยหลักการแลว ปรัชญาท้ัง ๒ สํานกั  มีทรรศนะ
ตรงกันวา ความรูนั้นมีลักษณะท่ีจะทําใหผูรูความจริงนั้น มีความกระจางแจงในขอสงสัย และ
สามารถปลดเปล้ืองความสงสัยและอวิชชาใดๆไดในท่ีสุด  

 พุทธปรัชญาเถรวาท  กลาววา ความรูนั้นมีลักษณะเปนเคร่ืองกําจดัความไมรู เปน
ลักษณะของการบรรลุสัจจะสามารถรูสภาวะธรรมชาติตามความเปนจริง และการกาํจัดความสงสัย
ดวยเหตุผล  ดงันั้น พุทธปรัชญาเถรวาท จงึกลาววา ความรู  ก็คือ ความสวางของปญญา  หมายถึง 
ความรูแจง  เปนการปลดเปลื้องอวิชชา  อนึ่ง  ความรูในลักษณะเชนนี ้ เปนความรูท่ีอาจเกิดข้ึนจาก
ภายในได  ความรูแจงภายในนั้น เปรียบเหมือนไฟ  เม่ือสวางข้ึนมาแลว  ยอมกําจัดความมืด  
สามารถเห็นแจงส่ิงตาง ๆได โดยส้ินความสงสัยท้ังส้ิน   ฉะนั้น ความรูตองมีลักษณะของการกําจดั
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ความมืด ผลของความรู ก็คือ การที่จะทําใหผูรูแจงนั้น  มีความส้ินความสงสัย กําจดัอวิชชาไดหรือ
แมการปลดเปล้ืองความไมรูใด  ๆ  สวนปรัชญานยายะ  ก็ยืนยนัตรงกนัวา การพิสูจนความจริงนัน้ 
ตองอาศัย ประมาณะ หมายถึง  วิถีทางท่ีจะทําใหเรารูส่ิงใดส่ิงหนึ่งโดยถูกตอง คือ การใหความรูท่ี
แทจริงกับเรา กลาวคือ ความรู ตองทําลายความสงสัยไดส้ินเชิง วิธีการแหงความรู ก็คือประมาณะ 
นับวา เปนวิธีการที่สําคัญมาก และประเมยยะ หมายถึง  ส่ิงท่ีเราสามารถรูไดหรือเปนตัวกรรมของ
ความรูท่ีแทจริง คือ สัจจะธรรม ปรัชญานยายะ  กลาววา กรรมของความรูนั้น คือ  อาตมะหรือสรีระ 
มันไดทําหนาท่ีสอดประสานกันอยางลงตัว  ดังนิยามท่ีวา การปฏิบัติการของอวยัวะตางๆ ยอม
หมายถึงอายตนะและความรูสึกสุขและทุกข หรือการสัมผัสตางๆ เชน การสูดกล่ิน ฯลฯ การไดเหน็
แสงสีหรือเสียง ท้ังหมดลวน แตเปนการทําหนาท่ีซ่ึงเปนกรรมของความรูท้ังส้ิน จะเหน็ไดวา 
ความรูของปรัชญานยายะไดใหความหมายท่ีเหมือนกนักบัพุทธปรัชญาเถรวาท โดยมีการยอมรับใน
ประสาทสัมผัส และการทําหนาท่ีสอดรับการอยางสมเหตุสมผล  ดังนั้น ปรัชญานยายะและพุทธ
ปรัชญาเถรวาท  จึงกลาวตรงกันวา การท่ีจะใหไดความรูนั้น ตองมีอายตนะภายในและอายตนะ
ภายนอกมาทําหนาท่ีรวมกัน ความรูจึงจะเกิดข้ึนมาได ฉะนั้น จึงเหน็ไดชัดเจนวา ใหความหมาย
ของความรูท่ีเหมือนกนั 

 อนึ่ง  ความเหมือนท่ีเหน็ไดชัดเจนมากท่ีสุดของปรัชญาทั้ง ๒ สํานกั ก็คือ  การเห็น
ตรงกันวา ความดีหรือความเลว  ยอมเกดิข้ึน จากกรรม ๓ ทาง คือ ทางกายวาจาและใจ การยึดม่ัน 
ถือม่ัน ความโกรธหรือ แมแตความงดงาม  เปนตน  ขอนี้เปนมูลฐานของการทําความดีหรือการทํา
ความช่ัวของมนุษยเอง และมีการยอมรับวา ความสุขหรือความทุกขนัน้ เกดิข้ึนมาจากผลของการ
กระทําของมนษุยเอง ไมมีใครสามารถบันดาลใหเกิดข้ึนไดท้ังส้ิน พุทธปรัชญาเถรวาทกลาวสําทับ
อีกวา บอเกดิของอวิชชา ก็คือ อกุศลมูล ๓ ประการ คือ โลภะ โทสะ และโมหะ เปนเหตุใหเกิดการ
ปดบังความรูแจงเอาไว    ดงันั้น   มนุษย    จึงไมสามารถขามพนความสงสัย   และความทุกขได    
ปรัชญานยายะเอง  ก็กลาวในทํานองเดียวกนัวา  ความชั่วนั้นเกดิจากความบกพรองของจิต เพราะจติ
ไปยึดม่ัน ถือม่ัน หวาดระแวง งมงาย  และจิตนั้น ยอมมีลักษณะขุนมัว และมีความโกรธ  มนุษยเอง  
จึงไมสามารถควบคุมจิตไวได    ดังนั้น   ความหลุดพนจึงเกิดข้ึนยากมากหรือไมสามารถเขาถึง
ความหลุดพนจากอวิชชาได  ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น เปนจิตนยิม  ประจักษนิยม  เหตุผลนิยม 
ประสบการณนิยมและเปนปฏิบัตินิยม เหมือนกัน 

 อีกประการหนึ่ง ปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนั้น ยอมรับวา ความรูเกิดจากประสาทสัมผัสได 
เหมือนกัน และกลาววา การท่ีความทุกขเกดิข้ึนกับชีวิตของมนุษยนั้น เนื่องจากจิตของมนุษย เขาไป
เกี่ยวของกับวตัถุหรือกิเลสอันยังผลใหมีการเวียนวายตายเกิดอยางไมมีท่ีส้ินสุด  การเกิดการตายนับ
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คร้ังไมถวนนี ้ ยอมเปนผลของพฤติกรรมของจิตซ่ึงหาท่ีสุดมิได พฤติกรรมของจิตเปนเหตุใหเกิด
กรรม และกรรมกอใหเกดิกรรมวิบาก กลาวคือกุศลกรรมใหผลอันเปนคุณแกตน อกุศลกรรมให
โทษ เพราะเกดิจากโลภะโทสะและโมหะ ภาวะเหลานี ้ สืบสาวไปไดถึงรากเหงาของอวิชชา หรือ 
อวิทยา ดังนัน้ มนุษยจึงควรมีจุดมุงหมายท่ีจะปลดเปล้ือง อวิทยาในจิตออกไปเสียโดยอาศัยญาณ
หรือความรูอันถองแท ยอมเปนการทําลายโทษของโลภะและโทสะใหหมดไป  จติก็จะส้ินทุกขไป 
พุทธปรัชญาเถรวาท เห็นวา จิตดั้งเดิมนัน้มีความบริสุทธ์ิ เพียงแตมีกิเลสจรเขามา จึงทําใหจิตเกิด
ความเศราหมอง ตอเม่ือกําจัดอวิชชาออกไปได จติจึงนิ่งและบริสุทธ์ิดั้งเดิม และปรัชญานยายะก็
เห็นพองกันวา พฤติกรรมของจิตนั้นเดิมทีมีความบริสุทธ์ิ เพียงแตพฤติกรรมของจิตกอโทสะ โมหะ
เอาไว  อวิทยา จึงทําใหจิต ส่ันคลอน  ไมสงบนิ่ง   ตอเม่ือเรากําจัดอวิทยาไดแลว จิตก็จะปรับสภาพ
ใหเขาสูสภาวะสงบนิ่งดังเดมิ  คือ  บรมสุขท่ีสมบูรณ   อันเปนจดุหมายปลายทางของปรัชญานยายะ 
สวนเปาหมายของพุทธปรัชญาเถรวาทคือนิพพาน อนึง่ ปรัชญานยายะ กลาววา บรมสุขอยาง
บริบูรณ ถือวา เปนเปาหมายสูงสุด ชีวาตมจะเขาถึงภาวะพนทุกขไดก็ดวยความรูจริง โดยการอาศัย
ศาสตรอันศักดิ์สิทธ์ิ มนุษยจะพนจากความพินาศนี้ได และปรัชญาท้ัง ๒ สํานักนัน้ เปนจิตนิยม  
ประจักษนิยม  เหตุผลนิยม ประสบการณนิยมและเปนปฏิบัตินิยม เหมือนกัน และ ยอมรับวา 
ความรูสูงสุดท่ีจะทําใหพนทุกข ก็คือความรูท่ีกําจัดอวิชชาหรืออวิทยา  เพราะนําไปสูความหลุดพน 
 

 ๒. ทรรศนะท่ีแตกตางกัน 

 กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท มีทรรศนะวา  กายกับจิตตองอาศัยกันและกันไมอาจแยก    
เปนอิสระจากกัน  สวนปรัชญานยายะ เห็นวา กายกับจิตเปนอิสระแยกตางหากจากกันโดยส้ินเชิง 
ยอมไมอิงอาศัยกันและกนั  ปรัชญานยายะ ยอมรับความจริงท่ีอาศัยเหตุผลจากประสบการณและ
ประสาทสัมผัสท้ัง ๕ แตปฏิเสธเหตุผลท่ีปราศจากประสาทสัมผัส การประจักษและประสบการณ  
สวนพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น เห็นวา เหตุผลไมใชส่ิงจําเปนสําหรับความจริง แตประสบการณ
โดยตรงและประสาทสัมผัสท้ัง ๕ เทานัน้ ยอมใหความรูจริงแกเราได แตวา ยอมเปนความจริง
เฉพาะสมมติเทานั้น ปรัชญานยายะ เห็นวา ความจริงมีอยูนอกตัวผูรู  แตพุทธปรัชญาเถรวาท เหน็
วา ความจริงกับตัวผูรูตองสัมพันธอยางขาดเสียมิได กลาวคือ ตองอิงอาศัยซ่ึงกันและกันเสมอ  
ดังนั้น ไมวาพทุธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ  จะเห็นแตกตางกนัในประเด็นปลีกยอยหรือบาง
ประเด็นเหมือนกันก็ตาม แตประเด็นท่ีแตกตางกันมาก ก็คือ การคนหาความสําคัญแหงความรู 
กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท จะใหความรูในช้ันสมมติพอประมาณและใชสมมติสัจจะนั้น ขามพน
ไปสูปรมัตถสัจจะใหได แตปรัชญานยายะ กลับใหความสําคัญกับความรูท่ีเปนสมมติสัจจะมาก 
โดยการยดึหลักการที่วา มนุษยจะไดมาซ่ึงความรูท่ีแทจริงนั้น ตองไดมาจากการมีเหตุผลและ
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ขอเท็จจริงมารองรับ การมีประสบการณ การอาศัยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และ การศกึษาจากคัมภีร ท่ี
เปนคําสอนของปรมาจารย เปนตน ถึงแมวา ในท่ีสุดแลว ปรัชญานยายะ จะกลาววา เปาหมายสูงสุด
ของตนเองคือการเขาถึงโมกษะ ก็ตาม แตก็ใหความสําคัญรองจากการแสวงหาความรูโดยวิธีการท่ี
ตนเองเช่ือวาสามารถใหความรูท่ีแทจริงกบัมนุษย คือ วิธีการประจกัษ การอนุมาน การอุปมาน 
และศัพทประมาณ  และปรัชญานยายะ เสนอทรรศนะ  เพิ่มอีกวา ความรูท่ีไมอาจใหความจริงได 
คือ ความรูท่ีคลาดเคล่ือนจากความเปนจริง มี ๔ กรณี คือ ความสงสัยหรือความลังเล ความทรงจาํ 
คือ การเคยรูส่ิงใดส่ิงหนึ่งมาแลวในอดีต  การสมมติ คือ การสมมติเรียกช่ือของวตัถุส่ิงใดส่ิงหนึ่ง  
และ การเขาใจผิด  ความรูท้ังหมดนัน้ ยอมนําไปสูการรูท่ีผิด  แตพุทธปรัชญาเถรวาทเห็นวา สัญญา
หรือความจดจาํเปนความรูท่ีสามารถใหความจริงไดโดยไมมีเง่ือนไขของเวลา แตวาไมยืนยนัวา 
ความจดจําจะไมเลือนหาย  
 ปรัชญานยายะ ยอมรับประเภทของความรูวา มี ๒ ชนดิ  กลาวคือ ๑.ความรูท่ีถูกตอง 
๒.ความรูท่ีไมถูกตอง  สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา ความรูนัน้มีหลากหลายประเภท แต
สามารถยอลงเปน ๓ ชนิดได กลาวคือ ๑. ความความจริงสูงสุด คือ ปรมัตถสัจจะ๒. ความรูระดับ
การเรียนรูหรือข้ันตอนการเรียนรู ๓. ความรูสามัญหรือ สัญชาตญาณ  ดังกลาวแลววา พุทธปรัชญา
เถรวาทเช่ือวาความรูนั้นมีหลายระดับและหลายประเภทดวยกัน เชน การยอมรับวา ความรูนัน้เร่ิม
ตั้งแตระดับประสาทสัมผัสไปจนถึงปรมัตถสัจจะ ระดับประสาทสัมผัสนั้นกคื็อสมมติสัจจะ ก็
เทากับเปนประจักษประมาณของปรัชญานยายะ อนึง่ มีความแตกตางกันตรงท่ีปรัชญานยายะ 
ยอมรับความรูแคระดับสมมติสัจจะเทานั้น สวนพุทธปรัชญาเถรวาทยอมรับความรูสมมติสัจจะและ
ปรมัตถสัจจะดวยกลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมรับความรูท่ีหลากหลายและตางประเภทกัน 
เชน ความรูสําหรับการใชชวีิต ความรูสําหรับการแสวงหาความจริง และความรูท่ีเขาถึงหลักของ
ความจริง พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น  มีการยอมรับความแตกตางของความรู ดังกลาว  สวนปรัชญา 
นยายะน้ัน ยอมรับความรูข้ันสมมติสัจจะเทานั้นวา เปนสําคัญ  กลาวคือ เช่ือวา ความรูท่ีเปนความ
จริงตองไดมาจากวิธีการพิสูจนเทานัน้ เชน  ตองอาศัยการพิสูจนจากประสาทสัมผัสหรือจาก
กระบวนการพิสูจนทางตรรกวิทยา เปนตน   
 อีกอยางหนึ่ง ความแตกตางกัน คือ วิธีการแสวงหาความรูของปรัชญานยายะน้ัน ยอม
มุงเนนเฉพาะสมมติสัจจะเทานั้น  สวนพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ยอมมุงเนนความรูระดับ ญาณ และ
อภิญญาโดยตองเปนความรูท่ีเกิดจากการศึกษา อบรม พัฒนาจิต กาวลํ้าใหสูงข้ึนแสวงหาความรูท่ี
เกิดจากเหตุผล ไมมีความของเกี่ยวกับปจจัยท่ีมิใชสาระ มุงแสวงหาความจริงจากแหลงท่ีใหความ
จริงท่ีตนคาดวานาเช่ือได  ญาณนั้น  คือ  ความรูท่ีลึกซ้ึงละเอียดออน สามารถเขาใจชัดในสภาวะท่ี
ตนเองพิจารณาเห็น คือรูแจงความจริง ท่ีกําลังเกิดข้ึนนัน้ ความรูประเภทน้ีตองอาศัยการพัฒนาเปน
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อยางมากและตอเนื่อง และมุงเนนเนื้อหาท่ีเปนรายละเอียดของสัจภาพและความรูท่ีเหนือประสาท
สัมผัส  เปนตน อนึ่ง ความรูประเภทอนุมานน้ี ปรัชญาทั้ง ๒ สํานัก ไดใหน้ําหนักแตกตางกันมาก 
เชน พุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา จริงอยู การอนุมานอาจใหความรูแกเราได แตมันไมอาจใหความ
จริงกับเราไดเสมอไป   แตปรัชญานยายะ  กลาววา ไมจําเปนตองมีการพิสูจนแตอยางใด เพราะก็
เห็นอยูแลววา มันมีความจริงมารองรับอยูในตัวอยูแลว  

 ความรูอีกชนดิหนึ่ง ท่ีปรัชญาท้ัง ๒ สํานกัเห็นแยงกัน คือ ความรูท่ีวา ดวยการอุปมาน 
ปรัชญานยายะ กลาวหนักแนนวา ความรูชนิดนี ้เปนกระบวนการของความรู ท่ีจะสามารถใหความรู
ท่ีแทจริงกับมนุษยได  ปรัชญานยายะ  เช่ือกันวา ความรูชนิดนี้เปนความรูท่ีถูกตอง และมันสามารถ
ใหความจริงกบัเราได   สวนพุทธปรัชญาเถรวาทกลาววา ยอมไมเปนเชนนั้น   เพราะวา บางทีมัน
อาจเกิดความผิดพลาดได  ดงันั้น พุทธปรัชญาเถรวาท  จึงใหการปฏิเสธเกี่ยวกับความรู  ดังกลาวนี้ 
 พุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ เห็นแตกตางกนั  กลาวคือ พุทธปรัชญาเถรวาท
เช่ือวา บอเกดิของความรูนัน้ มีมาตรฐานตายตัวในการพสูิจน ดวยเหตุผลจากประสบการณของ
ตัวเอง แตปรัชญานยายะเช่ือวา บุคคลสามารถท่ีจะพิสูจนความรูได  แตถาความรูท่ีไดมาจากผู
นาเช่ือถือในอดีต ยอมมีความนาเช่ือถือและถูกตองมากกวา ปรัชญานยายะน้ัน ยอมรับความรูท่ี
อาศัยประสบการณโดยตรงและประสาทสัมผัสท้ัง ๕ วา เปนความจริงหรือยอมรับวาความจริงนั้น 
ตองไดมาดวยการแสวงหาโดยอาศัยเหตุผลจากประสบการณและประสาทสัมผัสท้ัง ๕  แตปฏิเสธ
ความจริงท่ีไดมาจากเหตุผลโดยการปราศจากประสบการณและประสาทสัมผัสท้ัง ๕  สวนพุทธ
ปรัชญาเถรวาท  ยอมรับความรูท่ีเปนประจักษ ประสาทสัมผัส ประสบการณตรง และความรูเหนอื
ประสาทสัมผัส  ปรัชญานยายะ  กลาวถึงกรณีความแตกตางของความรูวา ความรูท่ีแทจริงนั้น ตอง
เปนความรูท่ีเกิดจากเหตุผลเปนสําคัญ หากความรูใดมิใชเปนการไดมาจากเหตุผล  ความรูนั้นแมจะ
เปนความรูได แตก็ไมถือวาเปนความรูท่ีสมบูรณ ปรัชญานยายะ กลาวอีกวา การถกเถียงกันเพื่อ
แสวงหาความรูนั้น จําเปนตองอาศัยประมาณะและตรรกะเขามาชวยในการอธิบายความจริงดวย 
และจําเปนตองถกเถียงกันบนพ้ืนฐานของความรูท่ีแทจริง โดยตองประกอบดวยเหตุผล และเหตุผล
นั้นตองมีความจริงมารองรับดวย  ดังนั้น ความรู  จึงจําเปนตองเกดิข้ึนเฉพาะหนา ชัดเจนปราศจาก
ความสงสัย และส่ิงใดท่ีมีอยู ส่ิงนั้นตองสามารถรูได เพราะความจริงตองอยูนอกตัวความรู แตถาส่ิง
ไหนท่ีไมอาจรูได ส่ิงนั้นมิใชความรู  
 สวนพุทธปรัชญาเถรวาท กลาววา การแสวงหาความรูดวยเหตุผล เพื่อนํามาเปน
เคร่ืองมือในการรองรับความจริงนั้น  ยอมนํามาซ่ึงความนาเช่ือถือในการแสวงหาความจริงโดย
สมบูรณไมได พุทธปรัชญาเถรวาทกลาววา เหตุไมสามารถใหความจริงทุกประการแกมนษุยได  
จริงอยู  ถึงแมจะ ยอมรับวา เหตุผลอาจเปนท่ีมาแหงความรูได  แตความรูท่ีไดมาจากเหตุผลนั้น  
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มนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันไดวา ความรูท่ีไดมาจากเหตุผลนั้นจะสามารถใหความจริงกับเราไดใน
ทุก ๆ กรณีเสมอไป ดังนัน้ จึงไมอาจมีใครท่ีจะสามารถพิสูจนไดทันทีวา เหตุผลนั้น จะตองเปน
ความจริงทุกคร้ังไป  แตอยางไรก็ตาม  พุทธปรัชญาเถรวาท ก็ยอมรับวา เหตุผลก็เปนสวนหนึ่งของ
การใหความรูและความรูนัน้อาจจะใหความจริงบาง  ดงันั้น   เพื่อใหเกิดความความแนใจวา ความรู
นั้นเปนความจริงหรือไม มนษุยจึงควรพิสูจนกอน  

 ความแตกตางอีกประการหนึ่ง ก็คือ พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น กลาววา ความรูคือการ
ทําลายอวิชชาหรือการรูแจงในอริยสัจ ๔ เปนความรูแจงท่ีเกิดข้ึนภายใน คือ สามารถทําใหเขาใจ
สรรพส่ิงอยางถองแท  สภาพ ดังกลาวนี้ ถือวา เปนสัญลักษณของความรูแจง สวนปรัชญานยายะ 
กลาววา ความรู ก็คือการทําใหส่ิงท่ีถูกรูมีความประจักษ  ความรูนั้นยอมเปดเผยตัวเองดวย เปดเผย
ส่ิงท่ีถูกรูดวยและท่ีสําคัญก็คือตองมีตัวผูรูและตัวผูรูนั้นตองเปนตัวแปรท่ีสําคัญในการรับรูอีกดวย 
 อนึ่ง พุทธปรัชญาเถรวาทจะใหความสําคัญกับความรูภายใน ท่ีเปนนามธรรมมากกวา
รูปธรรม  กลาวคือเปนการเนนความประจักษภายในนัน้เอง  สวนปรัชญานยายะ มกัจะเนนส่ิงท่ีเปน
รูปธรรม  กลาวคือเนนความประจักษภายนอก เชน การกลาววา ความรูจะเกดิไดนั้น ตองอาศัยปจจัย
ภายนอกคือวตัถุในการทําใหเกิดความรู ท้ังยังอาศัยผูรูอีกดวย ปรัชญานยายะไมไดเนนความรูท่ีเปน
ภายใน ปรัชญานยายะไมเนนความรูท่ีอยูเบ้ืองหลังประสาทสัมผัส แตเนนเฉพาะประจักษปจจบัุน 
เทานั้น   เม่ือกลาวโดยสรุป  เราพอจะสรุปไดวา พทุธปรัชญาเถรวาทนั้นกลาวเนนความรูภายใน  
สวนปรัชญานยายะนั้น  กลาวเนนความรูภายนอกซ่ึงเปนรูปธรรม 

๕.๒  ขอเสนอแนะ 

 จากการศึกษาวิเคราะหเร่ืองทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญานยายะ  
ผูวิจัย  เห็นวา  ยังมีทรรศนะท่ีนาสนใจอยูหลายประเด็นท่ีนาจะนําไปศึกษาวเิคราะห  เพิ่มเติม  คือ  

 ๑).การศึกษาวเิคราะหทฤษฎีความรูตอความเขาใจ   ในพุทธปรัชญาเถรวาทของสังคม
ชาวพุทธในประเทศไทย เพือ่การพัฒนาองคาพยพแหงสังคมไทยในยคุโลกาภิวัฒน ประเด็นนี้  อาจ
ทําใหผูศึกษาคนพบความจริงท่ีวา มนษุยจะสามารถอยูในสังคมโลกาภิวัตนไดอยางไร โดยไมมี
ความขัดแยงภายใตเง่ือนไขแหงความเปล่ียนแปลง 
 ๒).ศึกษาวเิคราะหระดับของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท  กรณีนี้  อาจทําใหผูวจิัย   
สรุปไดวา ระดับความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีจํานวนทีแ่ทจริงเทาไหร อะไรบาง และจะใชให
เกิดประโยชนอยางไร 
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 ๓).ศึกษาวิเคราะหอิทธิพลแหงองคความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีมีตอสังคมไทย  
เพื่อจะไดทราบถึงระบบความคิดของบรรพบุรุษท่ีมีตอพทุธปรัชญาเถรวาทในอดีตปจจุบันและ
อนาคต 
 ๔).การศกึษาความชัดเจนขององคความรูในปรัชญานยายะตอการพัฒนาทาง
ตรรกวิทยาในยุคปจจุบัน กรณีนี้ ผูวิจยัอาจคนพบตรรกะแนวใหม และอาจใชใหเกดิประโยชนกบั
โลกแหงวิทยาศาสตรได 
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บรรณานุกรม   
 

๑.  ภาษาไทย 

ก.ขอมูลปฐมภูมิ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.พระไตรปฎกภาษาไทย. ฉบับ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.  
 กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 
 .พระไตรปฎกพรอมอรรถกถา แปล. ชุด ๙๑ เลม.  กรุงเทพมหานคร :  โรงพิมพ 
 มหาจุฬาลงราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

.ฎีกาภาษาบาลี. ฉบับมหาจุฬาฎีกา.  กรุงเทพมหานคร  :  โรงพิมพ มหาจุฬาลงราช 
 วิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

.ปกรณวิเสสภาษาบาลี. ฉบับมหาจุฬาปกรณวิเสโส.  กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพ   
 มหาจุฬาลงราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

.อรรถกถาภาษาบาลี.ฉบับมหาจุฬาอัฎฐกถา. กรุงเทพมหานคร :  โรงพิมพ               
มหาจุฬาลงราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

มหามกุฏราชวิทยาลัย. อรรถกถามังคลัตถทีปนี แปล. ฉบับมหามกุฏราชวิทยาลัย. กรุงเทพมหานคร  
 : โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. 
  
 ข.  ขอมูลทุตยิภูมิ 

(๑).  หนังสือ 
กีรติ  บุญเจือ. แกนปรัชญาปจจุบัน. กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัยศิลปากร พระราชวังสนาม 
 จันทร.(มปป.). 
  .แกนปรัชญาปจจุบัน (ชุดปรัชญาพ้ืนฐาน).จุฬาลงกรณ มหาวิทยาลัย,(มปป.). 
จํานงค  ทองประเสริฐ. ตรรกศาสตร ศิลปะแหงการนิยามความหมายและการใชเหตุผล. พิมพ 
 คร้ังท่ี ๑๑. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. 
ชเอิญศรี  อิศรางกูร  ณ อยุธยา. ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม.พิมพคร้ังท่ี ๖.กรุงเทพมหานคร : สํานัก 
 พิมพ   มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๖. 
ทองหลอ  วงษธรรมา.ปรัชญาตะวันออก. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอเดียนสโตร, ๒๕๓๖. 
ทวี  ผลสมภพ. ปรัชญาศาสนา.พิมพคร้ังท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   มหาวิยาลัย            
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 รามคําแหง, ๒๕๓๐. 
นภดล ขวัญชนะภกัด.ี พระพุทธศาสนา.กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพประสานมิตร, ๒๕๔๔. 
บุญมี  แทนแกว. ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู). พิมพคร้ังท่ี ๓ . กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ   
 โอเดียนสโตร, ๒๕๔๓. 

.พระพุทธศาสนากับปรัชญา.กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  หจก. เม็ดทราย   พริ้นต้ิง, ๒๕๔๐.  

.ปรัชญาตะวันตกรวมสมัย. เอกสารประกอบการสอน. บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัย  
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ดุษฎีบัณฑิต (อันดับท่ี ๒). ๒๕๔๖. 

     .พุทธปรัชญาเถรวาท. กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ โอเดียนสโตร, ๒๕๔๕. 
.ปรัชญาฝายบุรพทิศ. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอเดียนสโตร, ๒๕๔๕.  
.พุทธปรัชญาเถรวาท. พิมพคร้ังท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอ.เอส. พร้ินต    

 เฮาส, ๒๕๔๓)  
ปานทิพย ( ศุภนคร) ประเสริฐสุข.(ผ.ศ.).ปรัชญาตะวันตกสมัยกลาง.กรุงเทพมหานคร : 
 มหาวิทยาลัย  รามคําแหง, ๒๕๓๒. 
ปานทิพย   ศุภนคร และคณะ.ปรัชญาเบ้ืองตน. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ มหาวทิยาลัย  
 รามคําแหง, ๒๕๔๕. 
ประยงค  แสนบุราณ. ปรัชญาอินเดีย. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอเดียน สโตร, ๒๕๔๗. 
พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต).พุทธธรรม(ฉบับเดิม).พิมพคร้ังท่ี ๑๖.โรงพิมพ สหธรรมมิก  
 จํากัด, ๒๕๔๔. 
 .พุทธธรรม (ฉบับปรับปรุงและขยายความ).พิมพคร้ังท่ี ๙. กรุงเทพมหานคร : โรง 
 พิมพ  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓. 
 .พุทธศาสนา ในฐานะรากฐานทางวิทยาศาสตร. กรุงเทพมหานคร :โ รงพิมพ   
สหธรรมมิก จํากัด, ๒๕๔๕. 
        .พุทธธรรม. พิมพคร้ังท่ี ๙.กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพมหาวิทยาลัย  มหาจุฬาลงกรณ 
 ราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙),  
        .พจนานุกรมพุทธศาสนฉบบัประมวลศัพท.กรุงเทพมหานคร : พิมพคร้ังท่ี ๑๑. โรง  
 พิมพ  มหาวิทยาลัย มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖.  
        .พุทโธโลยี ธรรมนูญชีวิต. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ    พุทธศาสนาประกาศ,  

 ๒๕๔๗. 
พระมหาสมจินต  สมฺมาปฺโญ (วันจันทร).พุทธปรัชญาเถรวาทสาระและการพัฒนาการ.  
 กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๔. 
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พระประสิทธิคุณสุตคุณ.ปรัชญาเบ้ืองตน. เอกสารประกอบการสอน. กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬา 
 ลงกรณราชวิทยาลัย, ๓๕๒๙. 
พระราชวรมุน ี(ประยูร   ธมฺมจิตฺโต).ขอบฟาแหงความรู. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  ประยูร 
 วงศ, ๒๕๔๕.  
พระราชวรมุน ี(ประยุทธ ปยตฺุโต).พจนานกุรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม. พิมพคร้ังท่ี ๔. 
 กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาวิทยาลัย มหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๒๘.  
พระอุปติสสเถร รจนา.วิมุตติมรรค. กรุงเทพมหานคร : พิมพคร้ังท่ี ๖. สํานักพิมพ  มหาจุฬา          
 ลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘),  
พระพุทธโฆสเถระ. คัมภีรวสิุทธิมรรค. แปลโดย สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ อาสภมหาเถร).      
 พิมพคร้ังท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพประยูรวงศพร้ินทติ้งส, ๒๕๔๗. 
พระสมภาร    สมภาโร. ธรรมะปฏิบัติ. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ บริษัท สหธรรมิก จํากดั,  
 ๒๕๔๗. 
พุทธทาส,ธรรมบรรยายระดบัมหาวิทยาลัย เลม ๑. พิมพคร้ังท่ี ๒, สํานักพิมพ  ธรรมทานมูลนิธิ  
 ไชยา. ๒๕๔๓,  
ไพฑูรย  พัฒนใหญยิ่ง.ความคิดสําคัญในปรัชญาอินเดีย. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอ  เดียน  
 สโตร, ๒๕๓๑. 
พิมพพรรณ  เทพสุเมธานนท(รศ.) (และคณะ).ปรัชญาการศึกษา.(กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัย 
 รามคําแหง), ( มปป). 
ฟน  ดอกบัว. ปวงปรัชญาอินเดีย. กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพศยาม. ๒๕๔๕. 
มิลินปญหา. พิมพคร้ังท่ี ๗. กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 
เดือน คําดี. พุทธปรัชญาเถรวาท. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอ.เอส. พร้ินต เฮาส, ๒๕๓๔. 
ทองหลอ วงษธรรมา.ปรัชญาอินเดีย. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ โอเดียนสโตร, ๒๕๓๕. 
ธนู แกว  โอภาส. ปรัชญาศาสนา : ตะวันออก – ตะวันตก. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ บริษัท  
 สากลการศึกษา จํากัด, ๒๕๒๙. 
นงเยาว   ชาญณรงค. ปรัชญาอินเดียสมัยโบราณ. พิมพคร้ังท่ี ๔. สํานักพิมพ  มหาวิทยาลัย 
 รามคําแหง, ๒๕๔๕. 
วิทย  วิศทเวทย. จริยศาสตรเบ้ืองตน(มนุษยกับปญหาจริยธรรม). กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ 
 อักษรเจริญทัศน,(มปป.). 
วิจิตร  เกิดวิสิษฐ,ปรัชญาอินเดียสังเขป (แปล). กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  ไทยวัฒนาพานิช  
 จํากัด, ๒๕๒๐. 
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สําเริง  บุญเรืองรัตน. ปรัชญานิพนธ (มนุษย – ญาณวิทยา). กรุงเทพมหานคร: คณะอักษรศาสตร   
 จุฬาลงกรณ มหาวิทยาลัย, ๒๕๔๔. 
สุนทร  ณ   รังสี.ปรัชญาอินเดีย :ประวัติและลัทธิ. กรุงเทพมหานคร:สํานักพิมพจุฬาลงกรณ 
 มหาวิทยาลัย, ๒๕๓๐. 
 .ปรัชญาอินเดีย / ประวัติและลัทธิ. กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ  พิพิธวิทยา,  
 ๒๕๓๓. 
       .ปรัชญาอินเดยี : ประวัติและลัทธิ. กรุงเทพมหานคร : พิมพคร้ังท่ี ๓,สํานักพิมพ   
 มหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔. 
สุวัฒน จันทรจํานง. ความเชื่อของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา (เรียบเรียง). กรุงเทพมหานคร: 
 นักพิมพ สุขภาพใจ, ๒๕๔๐. 
สํานักงานคณะกรรมการวิจัยแหงชาติ, สารัตถะปรัชญาอินเดีย( แปล,อันดบัท่ี ๑๙).  
 กรุงเทพมหานคร, ๒๕๓๑. 
สนั่น  ไชยานุกูล. ปรัชญาอินเดีย (แปลและเรียบเรียง). กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ 
 คุรุสภา  ลาดพราว, ๒๕๑๙. 
สนิท  ศรีสําแดง.ปรัชญาเถรวาท.กรุงเทพมหานคร :โรงพิมพ  มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 
 ๒๕๔๔. 
 .ปรัชญาอินเดีย.พิมพคร้ังท่ี ๓ .กรุงเทพมหานคร : ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๖. 

       .ปรัชญานยายะ  มหาจุฬา ฯ วิชาการ : ปรัชญาบุรพทิศ. รวบรวมและจัดพิมพโดย     
ทรงวิทย  แกวศรี กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ  มหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๒. 
สุมาลี  มหณรงคชัย. ฮินดู-พุทธ  จุดยืนท่ีแตกตาง. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพสุขภาพใจ,  
 ๒๕๔๖. 
สถิต วงศสวรรค. ปรัชญาเบ้ืองตน. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอักษรพิทยา, ๒๕๔๐.  
สุวรรณ เพชรนิล.(รศ.),พุทธปรัชญาเถรวาทเถรวาทเบื้องตน. พิมพคร้ังท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร :  
 โรงพิมพ มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๓. 
สุชีพ ปุญญานุภาพ.ประวัติศาสตรศาสนา. พิมพคร้ังท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพบํารุง 
 สาสน, ๒๕๓๒. 
สมัคร บุราวาศ. ปรัชญาพราหมณสมัยพทุธกาล. กรุงเทพมหานคร : สํานกัพิมพอักษรไทย, ๒๕๑๖. 
สดใส โพธิวงศ. ปรัชญาอินเดีย.  ภาควิชา มนุษยศาสตร คณะมนษุยศาสตรและสังคมศาสตร  
 มหาวิทยาลัยขอนแกน, ๒๕๓๔.  
สุจิตรา (ออนคอม) รณร่ืน. ปรัชญาเบ้ืองตน. กรุงเทพมหานคร : ภาควชิาปรัชญาและศาสนา คณะ 
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  ๑๕๖

 วิชามนุษยศาสตรและสังคมศาสตร วิทยาลัยครูธนบุรี สหวิทยาลัยรัตนโกสินทร, พิมพ 
 คร้ังท่ี ๕. สํานักพิมพ อักษราพิพัฒน, ๒๕๔๐. 
อดิศักดิ์ ทองบุญ.ปรัชญาอินเดีย(เรียบเรียง).พิมพคร้ังท่ี๒.กรุงเทพมหานคร : ราชบัณฑิตยสถาน, 
 ๒๕๓๒. 
เอ็ม.  หิริยันนะ แตง, วิจิตร  เกิดวิสิษฐ  แปล. ปรัชญาอินเดียสังเขป. กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ  
 วัฒนาพานิช  จํากัด, ๒๕๒๐. 

.ปรัชญาอินเดยีสังเขป. กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ ไทยวัฒนาพานชิ  จํากัด, 
๒๕๓๐. 

 
(๒). วิทยานิพนธ 
พระมหาขวัญชัย  กิตฺติเมธี  (เหมประไพ). การศึกษาวิเคราะหญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาท :  
 ศึกษาเฉพาะในปกรณวิเสสวิสุทธิมรรค. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต.บัณฑิต 
 วิทยาลัย  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๗. 
พระมหาวิรัตน   อภิธมฺโม. การศึกษาวิเคราะหพรมแดนความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทและเดวิด   
 ฮิวม. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลง 
 กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๗. 
พระธเนศ   ฐานิสฺสโร (ปานหัวไผ). การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท 
 กับ  เอ. เจ. แอร.วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต.บัณฑิตวิทยาลัย  มหาวิทยาลัย   
 มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘. 
พระมหาสมปอง  จนฺทวํโส (ยุงรัมย ). ธรรมชาติของมนุษย ในพุทธปรัชญาเถรวาทกับ ปรัชญาของ 
 อริสโตเติล. วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย   มหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘. 
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  ๑๕๗

๒. ภาษาอังกฤษ 

1. PRIMARY  SOURCES : 
Satischandra  Chatterjee .The  Nyaya  Theory  of  Knowledge.  A  Crittical   Study  of  some   
 Problems  of  Logic  and  Mataphisics  : Calcutta  University,1978. 

2. SECONDARY  SOURCES : 
Kisor Kumar Chakrabarti,Classical Indian  Philosophy  of   Mind The   Nyaya   dualist  
 tradition,Delhi, Motilal  banarsidass publishers, 2001,  
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  ๑๕๘

ประวัติผูวิจัย 
 
 
ชื่อ – ฉายา – นามสกุล  พระมหาธนาธิป  มหาธมฺมรกฺขิโต  ฮาดเนาลี  
วัน – เดือน – ปเกิด  เสาร  ท่ี  ๒๙  ธันวาคม พ.ศ.  ๒๕๒๒ 
ภูมิลําเนาเดิม   บานเลขท่ี ๑๑ หมู ๔  ตําบล นาโพธ์ิ  อําเภอ กุสุมาลย    
    จังหวัด สกลนคร ๔๗๒๑๐ 
ท่ีอยูปจจุบัน    ๑๖๒๐/๙ วัดปทุมคงคา ราชวรวิหาร   แขวง 
    ตลาดนอย  เขต สัมพันธวงศ    
    กรุงเทพมหานคร  ๑๐๑๐๐ 
ประวัติการศึกษา   เปรียญธรรม ๗ ประโยค (๒๕๔๕)  สํานักเรียน วัด 
    ปทุมคงคา, พธ.บ. ปรัชญา รุน ๔๙ (๒๕๔๖). 
ประวัติการทํางาน     พระอาจารย (พิเศษ) สอนโรงเรียนศึกษา 
      นารีวิทยา  เขตบางบอน  กรุงเทพมหานคร 
    พระอาจารย (พิเศษ) สอนโรงเรียนมัธยมวัดสิงห 
     เขต จอมทอง  กรุงเทพมหานคร 

  พระอาจารย (ประจํา) สอนโรงเรียนปริยัติธรรม 
     วัดถํ้าสิงโตทอง  อําเภอ จอมบึง  จังหวัดราชบุรี 

พระอาจารย (พิเศษ) สอนโรงเรียนปทุมคงคา 
 แขวง บานกลวย  เขต คลองเตย   กรุงเทพมหานคร 

พระอาจารย (ประจํา) สอนโรงเรียนพุทธมามกะผูเยาว      
วัดปทุมคงคา  กรุงเทพมหานคร 

    ครูสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลี ป.ธ. ๑-๒   
    สํานักเรียนคณะเขตสวนหลวง (วัดยาง) 
    เขตสวนหลวง  กรุงเทพมหานคร 
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