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บทคัดยอ 

 วิทยานิพนธนีมุ้งศึกษาวิจยัเรื่อง พรมแดนความรูในพทุธปรัชญาเถรวาทและปรัชญา

ของเดวิด ฮิวม  เพื่อนําเสนอเรื่องพรมแดนความรูของปรัชญาทั้งสองฝาย การวจิยันี้ไดขอมูลจาก

คัมภีรพระไตรปฎกและอรรถกถา สวนของฮิวมเปนตําราภาษาอังกฤษและหนงัสือทัว่ไป โดยการ

นําขอมูลมาศึกษาเปรียบเทยีบ เพื่อใหเกิดความรูความเขาใจกวางขวางยิง่ขึ้น 

 วิทยานิพนธนีแ้บงเนื้อหาออกเปน ๕ บท โดยเริ่มศึกษาความเปนมาและความสาํคญั

ของปญหา  ศึกษาทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม ในแงของความหมาย 

แหลงกาํเนิดความรู  ประเภทความรู ธรรมชาติของความรู และเกณฑการตัดสินความรู  

ตอจากนัน้ศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูทั้งสองฝาย และศึกษาวิเคราะหพรมแดนความรูของ

พุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม  รวมทัง้สรุปผลการวิจยัและขอเสนอแนะ 

 ผลของการศึกษาพบวา ความหมายของพรมแดนความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท

หมายถงึนพิพานอนัเปนเปาหมายสูงสุด สวนปรัชญาของฮิวมนัน้ ใหความหมายของความรูวา

เปนเพยีงขัน้ประสบการณทางประสาทสัมผัสเทานั้น  แหลงกาํเนดิความรูทางพทุธปรัชญาเถร

วาทมีทัง้ทางตรงและทางออม ทางตรงคอืเกิดจากการปฏิบัติตามหลกัภาวนามยปญญา และ

แหลงกาํเนิดความรูทางออมไดจากการฟง (สุตมยปญญา) การคิด (จินตามยปญญา)  สวน

แหลงกาํเนิดความรูของฮวิม    ไดมาจากประสาทสัมผัส ประเภทความรูทั้งพทุธปรัชญาเถรวาท

และฮิวม แบงความรูออกเปน ๒ ประเภทเหมือนกนั คือความรูในพทุธปรัชญาเถรวาทมีทัง้ระดับ

สมมติที่ไดจากประสาทสัมผัส และความรูระดับสูงสุด ที่สามารถหลดุพนจากทุกขได  สวนความรู

ของฮิวมทั้ง ๒ ประเภท ไดแก ความรูสัมผสัภายนอกคือ รอยประทับ และความรูความคิดภายใน
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คือมโนภาพ ธรรมชาตคิวามรูของพุทธปรัชญาเถรวาทเปนความรูที่ประจักษแจงตามความจรงิ

ของสรรพสิ่ง ปราศจากอวชิชาตัณหา หลดุพนจากทุกขอยางสิน้เชงิ  สวนธรรมชาติความรูของ

ฮิวม ตองรูดวยประสาทสัมผัส ที่มนุษยตองเขาไปรับรูถึงความมีอยูซึ่งวัตถ ุ เกณฑตัดสินความรู

ของพุทธปรัชญาเถรวาทใชภาวนามยปญญา เพราะภาวนาปญญาเปนประสบการณตั้งแต

ระดับพื้นฐานจนถงึระดับสูงสุด สวนเกณฑตัดสินความรูในปรัชญาของฮิวมใชประสบการณทาง

ประสาทสัมผัส  และสมนัยของขอความคอืขอความนัน้ตองจริงทางคณิตศาสตร 

 เร่ืองพรมแดนความรูคือเปาหมายสูงสุดของปรัชญาทัง้สองฝาย ทีม่นุษยสามารถจะ

เขาถึงพรมแดนความรูไดดวยศักยภาพ และสมรรถภาพทางกายและทางจิต จากการศึกษาวิจยั

พบวา พรมแดนความรูของปรัชญาทัง้สองฝายมีความตางกนัคือ พรมแดนความรูทางพทุธ

ปรัชญาเถรวาทคือนพิพาน สามารถหลุดพนจากทุกขได  แตพรมแดนความรูในปรัชญาของฮวิม

คือการเกิดประสบการณ เปนการตอบสนองความตองการใครรูของตน  กลาวโดยสรุปได ดังนี ้

  (๑) พรมแดนความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท คือความหลุดพนจากทุกข สวน

พรมแดนความรูในปรัชญาของฮิวมคือเกดิประสบการณเทานั้น 

  (๒) บุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรูทางพทุธปรัชญาเถรวาทคือพระอรหันต  สวน

ในปรัชญาของฮิวมคือมนุษยทุกคนทีม่ีรางกาย จิตใจสมบูรณแข็งแรง 

  (๓) อิทธพิลพรมแดนความรูของปรัชญาทัง้สองฝายมีความเหมือนกันคืออิทธิพล

ในทางดี มีประโยชนตอตนเอง ตอสังคม ที่มีการศึกษาและปฏิบัติ 

 จากที่กลาวมาพอสรุปไดวา  ปรัชญาทั้งสองฝายมีพรมแดนความรูตางกันอยางชัดเจน 

และทําใหทราบจุดออน จุดแข็ง ของปรัชญาทัง้สอง 
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ABSTRACT 

 

 This thesis concentrated on the research of the frame of the knowledge of 

Hinayana (Theravada =  the Doctrine of the Elders) Buddhist philosophy and of David 

Hume in order to present the scope of the two philosophers. The datum of this research 

obtained from Tripitaka (the three divisions of the Buddhist canon) and a commentary, 

and from David Hume, the English and general texts, datum of both philosophy have 

been taken for comparison case study to comprehend and broaden more knowledge. 

 This thesis divided into 5 parts (chapter) by studying, in beginning, the source 

and the importance of problems as well as the theory of the knowledge of Hinayana 

Buddhist philosophy and of David Hume in the aspect of interpretation, the original 

source of wisdom, division and nature of knowledge as well as the knowledge 

judgement criteria. After such process, students would compare the theory of the said 

two philosophers and the analysis of the  scope of the knowledge of Hinayana Buddhist 

Philosophy and of Hume including the summary of the research and instruction.  

 The research result found that the interpretation ( meaning ) of the knowledge 

by way of Hinayana Buddhist Philosophy give vital role to supreme wisdom to enter 

Nirvana (the extinction of the fires of greed hatred and of ignorance), the ultimate 

attainment, but Hume philosophy gives the definition of the word “knowledge” that it is 

merely the experience of feeling nerve. The original source of knowledge of Buddhist 
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philosophy of both direct and indirect access direct way acquired by mental culture 

practice (meditation) and indirect way acquired by listening understanding acquired by 

learning and understanding through reasoning (wisdom resulting from reflection). As 

for Hume’s source of knowledge, to come from sense by. The knowledge of both 

philosophers divided into 2 categories, Hinayana Buddhist philosophy contained both 

conventional knowledge acquired by feeling nerve and the supreme wisdom that 

enable the human beings to attain enlightenment. as for 2 divisions of knowledge of 

Hume,  they are: the exterior touching is the impression and the inside thought that is 

imagination. The nature of Hinayana Buddhist philosophy is clearly evident in line of the 

truth of all nature that free from nescience (delusion) and craving (desire),  

entirely attain to salvation. Hume’s nature of knowledge conceived by touching nerve of 

material (object) existence. Wisdom from mental development is applied for the 

judgement criteria of Hinayana Buddhist philosophy for wisdom practice is the basic 

experience to the supreme degree. As for the judgement criteria of Hume, the touching 

nerve experience is used, and his definition of context is precise in mathematic term. 

  

 The scope (frame) of knowledge is the utmost goal of philosophy of the two 

philosophers enables human beings to access the wisdom with their potential as well 

as mental and physical ability. From the research found that there are differences 

between the scope of philosophy of the two philosophers, they are; the scope of 

knowledge of Hinayana Buddhist philosophy is Nirvana enable human beings to attain 

salvation, but of Hume, is to cause the experience to meet the desire of one’s 

knowledge. To summarize as follow;      

 

1. The scope of knowledge of Hinayana Buddhist philosophy is salvation 

(deliverance), but of Hume is causing the experience only. 

2. The one who can access the scope of knowledge of Hinayana Buddhist 

philosophy is Arahanta, the Enlightened one, but of Hume is all human 

beings who have strong and healthy mentality and body 
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3. The influence of the scope of philosophy of the two philosophers is relevant 

that is the good influence benefit oneself and society who have studied and 

practiced such philosophy 

 

           Finally, the conclusion would be that there are evident difference. The result of 

the research causes us to perceive the inferior and superior points of the philosophy of 

the two mentioned philosophers. 
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 วิทยานิพนธฉบับนี้   สําเร็จลงไดดวยความชวยเหลือจากอาจารยหลาย ๆ  ทาน ผูวจิัย

ขอขอบพระคุณ พระมหากฤษณะ  ตรุโณ (ป.ธ.๓., พธ.บ., M.A.., Ph.D.) รักษาการรองคณบดี

บัณฑิตวิทยาลัย ซึง่เปนประธานกรรมการควบคุมวิทยานพินธ ผศ.บญุมี แทนแกว(ป.ธ.๕, พธ.บ., 

D.I.H. & C. (B.H.U.) อาจารยเฉลียว รอดเขียว (M.A.) ซึ่งเปนอาจารยที่ปรึกษากรุณาให

คําแนะนํา ตรวจสอบ   แกไขวิทยานพินธดวยดีตลอดมา 

 ขอขอบคุณ  เจาหนาทีห่อสมุดกลาง  มหาวทิยาลยัมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั ที่ให

ความสะดวก  ใหยืมหนงัสือในการทําวิจัยจนสําเร็จ 

 ขอขอบคุณ พระสุรศักดิ์ ปภากโร แมบัญญัติ พันธศุภผล อาจารยศภุรัตน สุขสมนิล  

คุณนวลจนัทร  คงแกว  คณุอัชรีย  ณ พัทลงุ  และทานอืน่ ๆ ที่ไดชวยอนุเคราะห  ตรวจสอบ 

พรอมใหคําปรึกษาแนะนาํและสนับสนุนสงเสริม ใหทนุการศึกษาดวยดีเสมอมา จนวทิยานพินธ
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           ๑   มนีาคม  ๒๕๔๘ 
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สารบาญ 
 
บทคัดยอภาษาไทย                 ก      

บทคัดยอภาษาอังกฤษ                 ค 

กิตติกรรมประกาศ                 ฉ 

คําอธิบายสัญลักษณและคํายอ                ฌ 
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   ๑.๑   ความเปนมาและความสําคัญของปญหา             ๑ 
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   ๑.๖   วิธกีารดําเนนิการวิจยั                          ๗ 

   ๑.๗  ประโยชนที่คาดวาจะไดรับ              ๗           

 
บทที่ ๒. ทฤษฎีความรูของพุทธปรชัญาเถรวาทและเดวิด ฮวิม           ๘ 
    ๒.๑   ทฤษฎีความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท              ๘ 
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            ๒.๑.๓   ประเภทของความรู             ๒๖ 
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บทที่ ๓.  เปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรชัญาเถรวาทกับเดวิด ฮวิม       ๘๑ 
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บทที่ ๕.  สรปุผลการวิจยัและขอเสนอแนะ                 ๑๕๔       
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คําชี้แจงการใชอักษรยอและหมายเลขยอคัมภีร 

 
การใชอักษรยอ 

 อักษรยอในวทิยานพินธฉบับนี้  ใชอางอิงจากพระไตรปฎก ภาษาไทย      ฉบับมหา

จุฬาลงกรณราชวทิยาลัย  ๒๕๓๙. 

 
พระวินยัปฎก 

วิ. มหา    (ไทย)    = วินัยปฎก  มหาวิภังค  (ภาษาไทย) 

 
พระสุตตันตปฎก 

ท.ี ม.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  ทีฆนกิาย  มหาวรรค  (ภาษาไทย)  

ท.ี สี.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  ทีฆนกิาย  สีลขันธวรรค  (ภาษาไทย) 

ท.ี ปา.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  ทีฆนกิาย  ปาฏิกวรรค  (ภาษาไทย) 

ม. มู.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  มัชฌิมนิกาย  มูลปณณาสก  (ภาษาไทย) 

ม. อุ     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  มัชฌิมนิกาย  อุปริปณณาสก  (ภาษาไทย) 

ม. ม.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  มชัฌิมนิกาย  มัชฌิมปณณาสก  (ภาษาไทย) 

สํ. สฬ.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  สังยุตตนิกาย  สฬายตนวรรค  (ภาษาไทย) 

สํ. น.ิ     (ไทย)    =  สุตตันตปฎก  สังยุตตนิกาย  นทิานวรรค  (ภาษาไทย) 

สํ. ม.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  สังยุตตนิกาย  มหาวารวรรค  (ภาษาไทย) 

สํ. ส.     (ไทย)    =  สุตตันตปฎก  สังยุตตนิกาย  สคาถวรรค (ภาษาไทย) 

สํ. ข.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  สังยุตตนิกาย  ขันธวารวรรค  (ภาษาไทย) 

องฺ. เอก.    (ไทย)    = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  เอกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ. ทุก.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  ทุกนบิาต  (ภาษาไทย) 

องฺ. ติก.     (ไทย)    = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  ติกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ. จตุกฺก. (ไทย)    = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  จตุกกนิบาต  (ภาษาไทย) 

องฺ. ปฺจก.(ไทย)    =  สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  ปญจกนิบาต  (ภาษาไทย) 

องฺ. ฉกฺก.   (ไทย)    = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  ฉักกนิบาต  (ภาษาไทย) 

องฺ. สตฺตก. (ไทย)   = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  สัตตกนิบาต  (ภาษาไทย) 

องฺ. อฏฐก. (ไทย)   = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  อัฏฐกนิบาต  (ภาษาไทย) 
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องฺ. ทสก.   (ไทย)      = สุตตันตปฎก  อังคุตตรนิกาย  ทสกนิบาต  (ภาษาไทย) 

ขุ. ธ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  ธรรมบท  (ภาษาไทย) 

ขุ. ขุ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  ขุททกปาฐะ (ภาษาไทย) 

ขุ. อุ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  อุทาน  (ภาษาไทย) 

ขุ. ปฏิ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  ปฏิสัมภิทามรรค  (ภาษาไทย) 

ขุ. สุ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  สุตตนิบาต  (ภาษาไทย) 

ขุ. จู.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  จูฬนิเทส  (ภาษาไทย) 

ขุ. อุ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  อุทาน  (ภาษาไทย) 

ขุ. อิติ.      (ไทย)     = สุตตันตปฎก  ขุททกนิกาย  อิติวุตตกะ  (ภาษาไทย)   

 
พระอภิธรรมปฎก 

อภิ. วิ.      (ไทย)     = อภิธรรมปฎก  วิภังค  (ภาษาไทย) 

 
การใชหมายเลขยอ 

 การใชหมายเลขอางอิงพระไตรปฎกภาษาไทย      ฉบับมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั  

๒๕๓๙  จะแจง  เลม/ขอ/หนา.  เชน สํ. สฬ.  (ไทย)  ๑๘/๖๘/๕๘.  หมายถงึ  สุตตันตปฎก สังยุตต

นิกาย  สฬายตนวรรค   เลม ๑๘  ขอ  ๖๘   หนา ๕๘.  

 

 

 

 

 

 

 



 ๑ 

 

บทที่ ๑ 

บทนํา 
 
๑.๑  ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

 ญาณวิทยาเปนสาขาหนึ่งของปรัชญาที่ศกึษาคนควาถงึตนกาํเนิดความรู โครงสราง 

วิธีการ และความสมเหตุสมผลของความรู ในภาษาองักฤษใชคําวา epistemology ซึ่งมาจากคํา

วา episteme ซึ่งแปลวา ความรู (knowledge) กับ logos ซึ่งแปลวา ทฤษฎี (theory) ดังนัน้ ใน

ภาษาไทยจะเรียกญาณวทิยาวา ทฤษฎคีวามรูก็ได และในภาษาอังกฤษจะใชคาํวา theory of 

knowledge แทน epistemology ก็ได ๑

          ญาณวิทยาหรือ ทฤษฎีความรู  ไดกลาวถึงบอเกิดความรู ลักษณะ หนาที ่ ประเภท 

ความสมเหตุสมผลของความรูและพรมแดนความรู     หามาตรฐานวาอะไรเปนความรูทีถู่กตอง 

อะไรเปนความรูจริง-เท็จ  ในปจจุบนัญาณวิทยา จงึมคีวามสาํคัญมาก  เพราะเปนพืน้ฐานในการ

เก็งความจริงทางอภิปรัชญา  ดังนั้น ญาณวิทยาจงึสมัพันธกับอภิปรัชญาในแงที่เปนการวิจารณ

ขอเท็จจริง๒

  ญาณวิทยาคอืการศึกษาถึงประเด็นตอไปนี้ ความรูคืออะไร? บอเกิดความรูคืออะไร? 

ธรรมชาติของความรูคืออะไร? ขอบเขตของความรูกาํหนดแคไหน? ปจจัยของความรูคืออะไร? 

เปนสิ่งทีน่ักปรัชญาจะตองหาคําตอบเพื่อเปนมาตรฐานในการตัดสินความรูและเขาถึงความจริง 

ซึ่งเปนนัยสาํคญัของญาณวทิยา 

  เร่ืองความรูมคีวามสาํคัญดังกลาวแลว  เนื่องจากเกี่ยวโยงกับความคิดอื่น ๆ อีกมาก 

นักปรัชญาสวนมากมีความเชื่อกันวา ถาสามารถแกปญหาที่มาของความรูไดก็เทากับวาได

แกปญหาทางอภิปรัชญาและจริยศาสตรอันเปนสวนประกอบในหลกัการเพื่อเขาถึงเปาหมาย

สูงสุด  ความรูในปรัชญาตะวันออกที่มีความโดดเดนอกีระบบหนึ่งคอื ความรูของพุทธปรัชญาจัด

วาเปนความรูที่เกี่ยวกับการดําเนนิชีวิตอยางแทจริงเนื่องจากเปนความรูที่มุงแกปญหาชีวิต

ทั่วๆไปในสงัคมที่ประสบอยู พุทธปรัชญาถือวา    ความรูทีพ่ึงประสงคนัน้จะตองเกิดจาก

                                                           
๑ วิธาน สุชีวคุปต, ปรัชญาเบ้ืองตน, (กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๓๖), 

หนา ๙๙. 
๒  พระราชวรมุนี, (ประยูร  ธมฺมจิตฺโต), ปรัชญากรีกบอเกิดภูมิปญญาตะวันตก

,(กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๔๔), หนา ๑๓. 



 ๒ 

ประสบการณของตนเองรูแจงชัดสภาพของตน (ปจฺจตฺตํ   เวทิตพฺโพ วิฺูห ิ ) เปนความรูแจงที่

สามารถทําใหหลุดพนจากอาสวกิเลสทัง้ปวงได ความรูในสิ่งใดๆ จะตองเปนการรูตรงตามความ

เปนจริง ความรูในพทุธปรัชญาเถรวาทแบงออกเปน ๒  ระดับคือ๓ความรูระดับโลกียะหรือความรู

สามัญทัว่ไปกบัความรูระดับโลกุตตระหรือความรูระดับสูง กลาวคือ ความรูสามัญ ตัวผูรูนั้นตอง

ไดสัมผัสโดยตรงโดยอาศัยประสาทสัมผัสทั่วไป สวนความรูระดับสูงนั้น ตัวผูรูตองไดสัมผัสข้ัน

พิเศษคือ  จิตที่ไดญาณ มุงเนนความหลดุพนความทุกขอวิชชาตัณหา เนนการเกิดประสบการณ

การรูแจงเขาใจดวยตัวเอง อันจะนําไปสูการดับทกุขหรือการแกปญหาชีวิตได๔

 

  เนื่องจากพุทธปรัชญาเถรวาทมีความเชื่อวา มนุษยเกิดมาเพราะอวิชชา๕ ตอเมื่อได

เรียนรูจึงคอยๆ รูตามสภาพความเปนจริง จนกระทั่งเขาถึงความรูอันประเสริฐที่สุด นี่ก็เปนการ

แสดงใหเหน็วา  พทุธปรัชญาใหความสาํคัญกับความรูที่ไดจากประสบการณทางประสาทสัมผัส 

ดังนัน้ ผูวิจัยจึงตั้งสมมติฐานวามีความคลายคลึงกับของเดวิด ฮวิม นักปรัชญาตะวนัตกซึง่มี

ทรรศนะทีว่า บอเกิดของความรูมาจากประสบการณทางประสาทสัมผัส๖

 

  เดวิด ฮิวม (David Hume)เปนนกัปรัชญาชาวสกอตแลนด ซึง่ไดรับแนวคิดจาก จอหน 

ล็อค นักปรัชญาประจักษนยิมที่เชื่อวาความรูไดจากประสบการณ แตทฤษฎีของฮวิมนัน้พัฒนาไป

ไกลกวาทฤษฎีของ จอหน ล็อคและยอรจ เบอรคเลย (Jhon Locke and Geoge Berkeley)  ฮิวม

ใหทรรศนะวา ความรูไมไดมาจากประสบการณเทานัน้แตรวมถงึมโนภาวะ (Mental States) 

ทั้งหลายวา  ตองมีที่มาจากประสบการณดวยเชนกัน ซึ่งเทากับรวมเอาสิ่งที่เปนความหลงผิดเขา

ไปดวย 

  ฮิวมกลาววา ความรูทกุอยางเกิดจาก ความตรึงตรา(รอยประทับ impression) และ

ความคิดหรือจินตภาพ(image) ซึ่งความตรึงตราจะเกดิขึ้นไดเนื่องจากเรารูสึกหรือมีประสบการณ

                                                           

 ๓ บุญมี  แทนแกว,ญาณวิทยา(ทฤษฎีความรู), พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร:  

โอ .เอส.พริ้นติ้ง เฮาส, ๒๕๔๓), หนา ๔๐. 
๔ พระมหาระวี  ติกฺขปฺโญ, “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ

เบอรทรันด รัสเซลล,” วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบันฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : ,มหาวิทยาลัย 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ,๒๕๔๔), หนา ๑. 

 ๕ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๗, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 

๒๕๔๑) , หนา ๑๔๕. 
๖ เดือน  คําดี, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม, (กรุงเทพมหานคร; ทิพยอักษร, ๒๕๒๖) ,หนา ๘๐. 



 ๓ 

ทางประสาทสมัผัส ความรุนแรงของสิง่ตางๆ ทีม่ากระทบกับจิตโดยทางประสาทสัมผัสเปน

ตัวเชื่อมตอระหวางความตรงึตรากับความคิด๗  

  นอกจากนีฮ้ิวมยังไดปฏิเสธสิ่งสากลอกีดวย เขาไมยอมรับการมีอยูของพระเจา จิต 

วิญญาณ หรือ อัตตา เพราะสิ่งดงักลาวไมสามารถสมัผัสได หรือไมสามารถทําใหเกิดความตรึง

ตราได  เขากลาววา เมื่อใดพยายามหาอัตตาดังกลาว  ก็จะพบแตความรอน(heat) ความหนาว

(cold) และความรูสึก(emotion) ความสขุ (happiness) ความทุกข (suffering) เราสัมผัสกับ

ความคิดที่เกิดขึ้นแลวเปลี่ยนแปลงไป๘

  การที่ฮวิมไดปฏิเสธสสาร (substance) จิต (mind) พระเจา (God) นี้ เปนสิง่ที่

นาสนใจวา การที่เขามีแนวความคิดอยางนี้ซึ่งขัดแยงอยางมากกับนักปรัชญาสมยักอนที่มีความ

เชื่อวาสิง่เหลานี้เปนความจริงทางอภิปรัชญา ซึ่งไมมีใครกลาปฏิเสธ แตฮิวมก็ปฏิเสธความจริงนี้ 
๙  แลวอะไรเปนทฤษฎีความรูของเขาที่แทจริง เหตุผลทีน่าเชื่อถือคืออะไร ซึ่งเปนประเด็นปญหาที่

นาสนใจ 

  จากการศึกษาทรรศนะความรูทั้งพทุธปรัชญาเถรวาทและของเดวิด ฮิวมนี ้ ทาํให

พบวา ความรูของพุทธปรัชญาและของเดวิด ฮวิม มีชวงระยะเวลาทีแ่ตกตางกนั แตบอเกิดของ

ความรูอาศัยประสบการณทางประสาทสมัผัสเหมือนกนัและวิธีสรางความรูที่คลายคลึงกนั แต

ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทเนนเรื่องจิตเปนสําคัญ แตก็ยังมปีระเด็นปญหาที่จะตอง

นํามาวิเคราะหเชน ความรูคืออะไร? วธิีการสรางความรูเปนอยางไร? มีจุดมุงหมายแบบไหน? 

พรมแดนความรูมีแคไหน? แตกตางกนัอยางไรบาง เพือ่ใหเขาถงึความรูที่แทจริง ซึ่งประเด็นตางๆ 

เหลาที่ผูวิจยัจะไดทําการศึกษาคนควาตอไป 

 
๑.๒.  วัตถุประสงคของการวิจัย 

๑.๒.๑.  เพื่อศึกษาทฤษฎีความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทและเดวิด ฮวิม 

  ๑.๒.๒.  เพื่อเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทและเดวิด ฮิวม 

 ๑.๒.๓.  เพื่อศึกษาวิเคราะหพรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและเดวิด ฮวิม 

 

                                                           
๗ สมฤดี วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, (กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 

๒๕๓๖) ,หนา ๒๗. 
๘ พระทักษิณคณาธิกร, ปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : สหธรรมิก, ๒๕๔๔), หนา ๖๔. 
๙ ประพัฒน  โพธิ์กลางดอน และคณะ, ปรัชญาเบ้ืองตน, (เชียงใหม : สถาบันราชภัฏเชียงใหม

,๒๕๔๐), หนา ๖๖. 



 ๔ 

๑.๓.  คําจํากดัความของศพัทที่ใชในการทําวจิัย 

  พรมแดนความรูพุทธปรัชญาเถรวาท  หมายถงึ  ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวย

ประสบการณตรง ไดแก นพิพาน เปาหมายสูงสุดของพทุธปรัชญา 

  พรมแดนความรูของฮิวม  หมายถงึ  ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวยประสาทสัมผัส  

ไดแก ประสบการณทางประสาทสมัผัส 

  พุทธปรัชญาเถรวาท หมายถงึ กระบวนทัศนของคําสอนตามแนวเหตุผลของ

พระพทุธศาสนาฝายเถรวาท  

 ญาณวิทยา (epistemology) หมายถึง ปรัชญาทีว่าดวยบอเกิด ลักษณะ หนาที ่

ประเภทและความสมเหตุสมผลของความรู  

 ประสาทสัมผัส (sense) หมายถงึ ส่ิงทีท่าํใหเกิดการรบัรูโลกกายภาพ คือ ตา หู จมูก 

ล้ิน และกาย  

 มโนภาพ (ideas) หมายถึง ความคิดหรือส่ิงที่ปรากฏอันเลือนลางของความตรึงตรา 

 ความตรึงตรา,รอยประทับ (impression) หมายถึง ส่ิงซึ่งกระทบกบัจิตดวยความ

รุนแรงในขณะนั้นทําใหเกิดการรับรู 

 วิมตินยิม (scepticism) หมายถงึ ทรรศนะที่ถือวา ความจริงเปนสิ่งทีม่นุษยไมอาจรูได  

 สัญชาน (perception) หมายถึง การรับรูที่เกิดจากประสาทสัมผัส  

 
๑.๔.  ทบทวนเอกสารและรายงานการวิจัยทีเ่กี่ยวของ 

 ๑.๔.๑. พระมหาระวี  ตกิฺขปฺโญ, ทาํวิจัยเรื่อง  “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎี

ความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับเบอรทรันด  รัสเซลล”    ผลการวิจยันี้กลาวถงึ ความรูของพทุธ

ปรัชญาเถรวาทเกิดมาจากประสบการณแหงการคนหาสจัจธรรมแหงชวีิต พระพุทธเจาทรงคนพบ

ความรูที่แทจริงดวยการลงมอืปฏิบัติ พิสูจน  ทดสอบ     จนเกิดการรูแจงเหน็จริงในสัจธรรม

ทั้งหลายโดยพระองคเอง  ความรูที่ทรงคนพบนอกจากสามารถนาํไปใชการดําเนนิชีวิตประจาํวนั

ในเกิดความสขุและความสงบแลว  ยังสามารถทําใหมนุษยผูปฏิบัตติามหลุดพนจากความทกุข

และพบกับความสุขที่แทจริงคือ  พระนิพพานได ๑๐

                                                           
๑๐ พระมหาระวี  ติกฺขปฺโญ, “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ

เบอรทรันด  รัสเซลล”, วิทยานพินธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัย 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), ๒๕๔๔.  



 ๕ 

 ๑.๔.๒. พระมหาณรงคชัย  ฐานชโย, ทําวิจัยเรื่อง  “การศึกษาเปรียบเทียบ

แนวความคิดเรื่องความหลุดพนในพทุธปรชัญาเถรวาทกบัปรัชญาเชน”    ผลการวจิัยนี้กลาวถึง 

ความหลุดพนในพทุธปรัชญา (พระอรหันต) และปรัชญาเชน  มีภาวะทางความประพฤติคลายกัน 

คือ   ภาวะทางจิตจะมีความสุข สงบ และวธิีเขาถงึความสุขที่แทจริง วทิยานพินธมีขอสรุปวา  การ

ปฏิบัติตามหลกัธรรมของปรัชญาทัง้สองฝาย แมยังไมสามารถบรรลุถึงความหลดุพนไดในชาติ

ปจจุบันก็ตาม  แตชวีิตของผูปฏิบัติจะอยูโดยไมมีความเบียดเบียนซึ่งกันและกนั   และเอื้ออาทร

ตอกัน สงผลใหสังคมมีความสุข ๑๑

 

 ๑.๔.๓. ลักษณวัต ปาละรตัน,  ทําวจิัยเรื่อง “ญาณวทิยาในพทุธปรัชญาเถรวาทเปน

ประสบการณนิยมหรือไม ?”  ผลจากการวิจัยนีก้ลาวถงึ  ประสบการณตามนัยของพทุธปรัชญา   

ซึ่งพทุธปรัชญายอมรับวา ประสบการณเปนเครื่องมือสําคัญทําใหเขาถงึความรู  ทั้งระดับสามัญ

และระดับที่เหนือประสาทสมัผัส แตพุทธปรัชญาก็มีความเหน็วา ประสบการณของมนุษยนัน้มี

ขอบเขตที่จํากดั  แตในทางตรงกันขาม   ความรูมมีากมายในสวนทีป่ระสบการณของมนุษยที่ไม

อาจเขาถงึ  ดงันัน้  ความรูตั้งแตระดับพื้นฐาน จนถึงระดับสูงสุด ประสบการณเทานัน้ เปนสิง่ที่

สามารถพิสูจนและยนืยนัได ๑๒

 

 ๑.๔.๔.  พระทักษิณคณาธกิร,   หนงัสือปรัชญา กลาวถึงทฤษฎีความรูของเดวิด ฮวิม 

วา ความรูทกุชนิดเกิดขึ้นจาก ความประทบัใจ (impressions) กับ ความคิด (ideas) ความคิด

เปนภาพลาง ๆ ของความประทับใจ  เรียกตามภาษาจิตวทิยายุคใหมวา  จนิตภาพ (image) 

ความประทับใจเทากับสัญชาน (perception) ความประทับใจมี ๒ ชนิด คือ ความประทับใจที่ได

จากภายนอก  หรือจากประสาทสัมผัสและความประทบัใจไดมาจากภายในหรือการไตรตรอง  ทัง้ 

๒ เรียกไดวา เปนทีม่าของความรู ความแตกตางระหวางความคิดและความประทับใจ ข้ึนอยูกับ

ระดับของความแรงและความมีชีวิตจิตใจขณะที่มันกระทบกับจิต  ส่ิงที่จิตรับไวดวยความรนุแรง

สุดกําลังจัดเปนความประทบัใจ  ความประทับใจนี้เองชวยใหเราเขาใจความรูสึกทางประสาท

                                                           
๑๑  พระมหาณรงคชัย  ฐานชโย, “การศึกษาเปรียบเทียบแนวความคิดเรื่องความหลุดพนในพุทธ

ปรัชญาเถรวาทกับปรัชญาเชน”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย :  

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), ๒๕๔๔. 

 ๑๒ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม ?”, 

วิทยานิพนธอักษรศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ), ๒๕๓๕.   



 ๖ 

สัมผัสทั้งหมด รวมทัง้ความรูสึกอยางแรงกลาดวยราคะหรือความโกรธ ตลอดจนอาเวคที่มนั

ปรากฏแกดวงจิตระยะแรก ๑๓

 

 ๑.๔.๕. สมฤดี  วิศทเวทย , หนงัสือ ทฤษฎีความรูของฮวิม กลาวถงึ ทฤษฎีความรูเปน

พื้นฐานในการศึกษาการพัฒนาตนเอง การเกี่ยวโยงทางมโนภาพ คือที่มาของมโนภาพกับความรู 

ธรรมชาติของความรู การรบัรูส่ิงที่อยูภายนอกตวัเรา และการรับรูส่ิงที่อยูภายใน ทรรศนะเกี่ยวกบั

ตัวตน และการพิสูจนความจริง เพราะฮิวมมีความเชือ่วา ถามนุษยมีความรูความสามารถ ก็จะ

ช

                                                          

วยใหอธิบายความจริงที่มีอยูไดและฮิวมเชื่อวา  ประสาทสมัผัสเทานัน้ ที่จะทาํใหเขาใจถึง

ธรรมชาติของความรูได๑๔

 

 ๑.๔.๖. สมัคร บุราวาศ,  หนังสือ วิชาปรชัญา  กลาวถงึ หลกัความคิดของฮิวม  ๒ 

ประการ อันเปนพืน้ฐานแหงมโนภาพนิยม  หลักคิดประการแรกคือ ทฤษฎีแหงความตรึงตรา 

(impressions) หลักคิดประการที่สองคือ ทฤษฎีวาดวยเหตุผล  

 จิตมนุษยสัมผัสโลกภายนอกไดโดยอาการ ๒ อยาง คอื โดยความตรึงตราและการมี

มโนภาพ   ฮวิมกลาววาผลตางทัง้สองนี้อยูที่ ความมชีีวติจิตใจ และแรงกระทบ  ซึ่งความตรึงตรา

และมโนภาพมีตอจิตใจ  ไดทํางานไปสูความรูสึกนึกคดิของเรา  ความตรึงตรา คอื ส่ิงซึง่กระทบ

จิตดวยความรุนแรง และหมายรวมไปถงึอารมณและความใครตาง ๆ เรารูความแทจริงดวยความ

ตรึงตราและมโนภาพ ๑๕

 
๑.๕.  ขอบเขตของการวิจยั 

 ในการศึกษาวจิัยครั้งนี ้ ผูวิจยัจะทาํการคนควาแนวคิดเกีย่วกับญาณวทิยาหรือทฤษฎี

ความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับของเดวดิ ฮิวมในเชิงวิเคราะหเปรียบเทียบ เกี่ยวกบั 

ความหมายความรู แหลงกาํเนิดความรู ประเภทของความรู ธรรมชาติของความรู เกณฑในการ

ตัดสินความรูและพรมแดนความรู  และความเหมือนความตางกนัระหวางพทุธปรัชญาเถรวาท

และเดวิด ฮิวม 

 

 

 
๑๓ พระทักษิณคณาธิกร, ปรัชญา, หนา ๖๔. 

 ๑๔สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๑- ๑๔๘. 

      ๑๕ สมัคร  บุราวาศ, วิชาปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : ศยาม , ๒๕๔๔), หนา ๒๙๓.  



 ๗ 

๑.๖.  วธิีดําเนินการวิจยั 

 การวิจยัครั้งนี ้ เปนการศึกษาวิจยัเชงิเอกสาร (documentary research) โดยมี

ข้ันตอนดังตอไปนี้ 

 ๑.๖.๑.  รวบรวมและศึกษาขอมูลจากเอกสารปฐมภูมิและทุติยภูมทิี่เกี่ยวของกับ 

งานวิจยั 

 ๑.๖.๒.  ศึกษาวิเคราะหขอมูลและทําการเปรียบเทียบแนวคิดทางญาณวิทยาของ 

พุทธปรัชญาเถรวาทกับของเดวิด ฮิวม 

 ๑.๖.๓.  สรุปผลของการวิเคราะหเปรียบเทียบและนําเสนอขอมูลที่ไดจากการศึกษา 

 
๑.๗.  ประโยชนที่คาดวาจะไดรับจากการวิจยั 

 ๑.๗.๑.  ทําใหทราบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและเดวิด  ฮิวม 

 ๑.๗.๒.  ทําใหไดทราบถึงความเหมือนและความแตกตางระหวางทฤษฎีความรู 

ของพุทธปรัชญาเถรวาทและเดวิด ฮวิม 

 ๑.๗.๓.  ทําใหไดรับความรูความเขาใจเรื่องพรมแดนความรูของพทุธปรชัญาเถร 

วาทและเดวิด ฮิวม 

 

 

 

 

 

 

 

 



 ๘ 

 

บทที่  ๒                                                                           

ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและ เดวิด ฮิวม 

 
๒.๑  ทฤษฎคีวามรูของพทุธปรัชญาเถรวาท 

 ทฤษฎีความรูนับวาเปนสวนสําคัญ  เพราะเปนหวัใจการเขาถงึความรูที่แทจริง และ

ความรูในพุทธปรัชญาเถรวาท ตองเปนความรูที่แทจริง ซึ่งเกิดจากประสบการณ ในการปฏิบัติธรรม

ทางจิต  สามารถดับกิเลสตณัหาไดอยางสิ้นเชิงหรือเขาสูนิพพานเปาหมายสูงสุด  ญาณวิทยามคีวาม

พยายามที่จะตอบปญหาเรือ่งความจริงสงูสุด  ซึ่งมมีาตั้งแตสมัยทีพ่ระพุทธองคยงัทรงพระชนมชพีอยู   

จากหลักฐานที่ปรากฏอยูในพระไตรปฎก ไดกลาวถึงความรู มีลักษณะที่เปนไวพจนของกนัและกันอยู

เปนจํานวนมาก เชน พุทธ,ิ วิชชา, ปญญา, ธ,ี เมธา, ญาณทัสสนะ ฯลฯ  แตเทาที่ปรากฏเปนคํา

กลาวถึงความหมายของความรูทั่วๆ ไป ในลักษณะที่แตกตางกนัไป  เพื่อความเขาใจผูวิจัยจะอธบิาย

ถึงความหมายตอไป 

 
 ๒.๑.๑  ความหมายของความรู 

 ในพทุธปรัชญาเถรวาท มีคาํศัพทที่มีความหมายตรงกับ “ความรู” มีใชอยูหลายคําดวยกนั  

เชน ปญญา  วิชชา อภิญญา ญาณ ญาณทัสสนะ ฯลฯ∗ ซึ่งคําทัง้หลายเหลานี้เปนไวพจนความรู    

เพื่อใหเกิดความเขาใจยิง่ขึน้จะอธิบายแตละคํา  ดงันี ้

 ปญญา  หมายถึง  ความรู, รูทั่ว, เขาใจ, รูซึ้ง  ความรูชัดแจงที่สามารถทําใหเกิดขึ้นไดโดย

ฝกฝนพฒันาตนเอง  ตรงกับภาษาอังกฤษวา  wisdom, knowledge, understanding.๑  

ประกอบดวยปญญา ๓ คือ  ๑)  จินตามยปญญา ปญญาเกิดแตการคิด การพิจารณาหาเหตุผล  ๒)  

สุตมยปญญา  ปญญาเกิดแตการสดับ(ฟง) การเลาเรียน  ๓)  ภาวนามยปญญา  ปญญาเกิดแตการ

ฝกอบรมลงมอืปฏิบัติ 

                                                           

 ∗ ดูรายละเอียดใน  พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท, พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต),  

หนา ๑ - ๔๘๗. 

 ๑ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมศาสตร ฉบับประมวลธรรม, (กรุงเทพมหานคร :  

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๑๑๙. 



 ๙ 

 ปญญาในไตรสิกขา(ศีล สมาธิ ปญญา) ซึ่งประกอบดวย สัมมาทิฎฐิ ปญญาอันเหน็ชอบ 

กับสัมมาสงักปัปะ ปญญาในการตัดสินใจในการกระทําในทางทีถู่กตอง ซึ่งทั้งสองประการนี้เปน

องคประกอบของอริยมรรค ๘  

 วิชชา  หมายถึง  ความรู ในความหมายที่ตรงกนัขามกับอวิชชาหรือความไมรู  ตรงกับ

ภาษาอังกฤษวา  knowledge, science ในพทุธปรัชญา คํา ๆ นี้มีใชความหมายที่ตรงกับ 

transcendental  wisdom  ซึ่งเปนความรูระดับเหนือประสาทสัมผัสธรรมดาดวย  

 อภิญญา  เปนความรูยิ่ง เปนความรูระดับเหนือประสาทสัมผัสธรรมดา (higher 

knowlede, supernormal powers, super knowlede) และเปนความรูแบบเจาะจง (direct) 

 ญาณทัสสนะ  หมายถึง  ความรูที่เปนการหยัง่รู (intuition) ถึงความเกดิขึ้นและ

เปลี่ยนแปลงไปตามสภาพของความเปนจริงของเหตุปจจัยหรือรูเทาทนัเรื่องนั้น ๆ ตรงกับ

ภาษาอังกฤษวา vision  หรือ insight ๒

 ญาณ หรือ ญาณทัสสนะ ใชหมายถงึความรูทีเ่ปนการหยัง่รูอยางเขาใจและลึกซึง้  มี

ลักษณะเกิดขึน้สวางโพลงขึน้ในขณะนั้นอยางฉับพลันในใจทนัท ี  ความรูที่เรียกวา ญาณ นัน้ทาน

อธิบายวา  เปนความรูบริสุทธิ์และมีอิสระจากเหตุผล  เพราะเปนความรูทีม่ีความสัมพนัธกับสภาวะ

ความจริงภายนอกโดยตรง  มองเหน็ตามสภาพความจริงสิ่งนัน้ ๆ หรือเร่ืองนั้น ๆ  ๓

 อยางไรก็ตาม  พึงเขาใจวา  ความรูแบบญาณเปนความรูที่มีอิสระจากเหตุผลนั้นกต็อเมื่อ

ญาณเกิดขึ้นแลวเทานัน้  แตการเกิดขึ้นของญาณจําเปนตองใชเหตุผลเปนปจจัย  เพราะญาณนีเ้ปน

การเกิดขึ้นอยางสืบเนื่องมาจากความคิดหาเหตุผล จากประสบการณ จากการวิเคราะห และ

สังเคราะหความรูในระดับประสาทสัมผัสมากอน 

 คําตาง ๆ เหลานีห้มายถงึ “ความรู” ความรูที่มีความหมายจรงิของพทุธปรัชญานั้นมีมากมาย 

แตความรูที่มคีวามหมายนยัทีท่ําใหถึงความสิ้นไปของกเิลสตามทรรศนะพทุธปรัชญาเถรวาท  ความรู

นั้นตองไดจาการปฏิบัติธรรมทางใจที่เกิดขึ้นภายใน มลัีกษณะสวางโพลงขึน้อยางฉับพลันทันทีจาก

ประสบการณโดยตรง สามารถทาํลายอวชิชาความไมรูใหหมดไป  เกิดความรูความเขาใจสรรพสิ่ง  

ตามสภาวะความเปนจริงตามธรรมชาต ิ  เปนความรูระดับสูงทีท่าํใหผูปฏิบัติหมดสิ้นจากกิเลสเกิด

ความสวาง สะอาด สงบในจิตใจ ความรูที่เชื่อมโยงไปถึงเปาหมายได อาจไดคือ ภาวนามยปญญา  

ปญญาในมรรค ๘ และวิชชา ๓ ปญญาเหลานี้ ปฏิบัตแิลวสามารถหลุดพนจากอาสวกิเลสความทุกข

                                                           

 ๒ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๐๐. 

 ๓ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๗, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 

๒๕๔๑), หนา ๕๐. 



 ๑๐ 

ทั้งปวงได  เรามาศึกษาดูวา เราจะไดความรูเหลานี้มาไดอยางไร  แหลงกําเนิดความรูเหลานี้คืออะไร 

 
 ๒.๑.๒  แหลงกําเนิดความรูของพุทธปรัชญา  (The source of knowledge) 

 พุทธปรัชญาใหความสําคัญกับแหลงกําเนดิความรู  เพื่อที่จะตอบคาํถามวา  ความรู

ประเภทไหน? เกิดจากแหลงใดที่ทาํใหมนษุยส้ินกิเลส รูนิพพานได? เมื่อพิจารณาดจูะพบวา  พทุธ

ปรัชญานัน้ใหความสาํคัญทีต่ัวบุคคลโดยเนนที่เร่ืองกาย (body) กับจิต (mind) ในตัวบุคคล ในสวน

ของจิตนั้น  ทาํหนาที่ตรวจสอบและรับรูอารมณที่มากระทบ  ถารางกายปราศจากจติก็ไรความหมาย 

เปรียบเหมือนทอนไมหรือวัตถุส่ิงหนึง่  ในฐานะจิตมีหนาที่ควบคมุพฤติกรรมทางกายทั้งการทําดีและ

ทําชัว่  ดังนั้น จิตจึงมีความสําคัญมาก ในฐานะเปนนาย  ดงัคํากลาวที่วา  “จิตเปนนาย กายเปนบาว”   

คัมภีรสุตตันตปฎก ขุททกนกิาย ธรรมบท กลาวถงึความสําคัญของจติไววา “ธรรมทั้งหลายมีใจเปน

หัวหนา มีใจประเสริฐที่สุด สําเร็จแลวแตใจ ถาบุคคลมีใจเศราหมองแลว  พูดอยูกต็าม ทาํอยูกต็าม 

ทุกขยอมติดตามเขาไป  เพราะโลภะ โทสะ โมหะ ๓ อยางนั้น เหมือนลอเกวียนทีห่มุนไปตามรอยเทา

โคที่ลากเกวยีนไป ฉะนั้น” ๔

 

 แมวาพุทธปรชัญาใหความสําคัญกับจิต แตไมไดหมายความวาจะปฏิเสธรางกาย 

เนื่องจากรางกายนัน้เปนที่อาศัยของจิต จติดํารงอยูโดดเดี่ยวไมได  กายและจิตจึงตองทาํหนาที่ควบคู

กันไป อิงอาศยักันและกัน  การรับรูอารมณจึงเกิดขึ้น  ดังในอภิธรรมซึ่งเปนสวนของจิตปรมัตถกลาว

วา“ธรรมชาติใดยอมรูอารมณ คือไดรับรูอารมณอยูเสมอ ฉะนัน้ ธรรมชาตินัน้ชื่อวา “จิต”  (อารมฺณํ 

จินฺเตตีติ จิตฺต)ํ”๕

 ตามนยัของพทุธปรัชญา มนุษยในฐานะเปนผูรับรูโลก  (สภาพที่จะตองแตกสลายไป) โดย

อาศัยประสาทสัมผัสทั้ง ๖ คือ ตา ห ู จมูก ล้ิน กาย และใจ  ทํางานเกี่ยวของกนัอยางมีระบบ  ใน

ทรรศนะของพทุธปรัชญามีคาํอธิบายเกี่ยวกับโลกวา 

 

 ขาแตพระองคผูเจริญที่เรียกกันวาโลก โลก ดังนี้  ดวยเหตุผลเพียงไร จึงเปนโลกหรอืบัญญัติ

วา โลก    พระผูมีพระภาคเจาตรัสวา   “ดูกรสมิทธิ       ทีใ่ดมีตา     มีรูป มีจักขุวิญญาณ มีธรรม

ที่พงึรูดวยจกัขุวิญญาณ ทีน่ั่นมโีลก หรือบัญญัติวาเปนโลก ที่ใดมหีู ….มีจมูก….มีล้ิน….มี

                                                           

 ๔ ขุ. ธ. (ไทย) ๒๕/๑/๒๓. 

 ๕ พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ, ปรมัตถโชติกะ ปริเฉทที่ ๑-๒-๖ จิต เจตสิก รูป นิพพาน, 

(กรุงเทพมหานคร : ทิพยวิสุทธการพิมพ), หนา ๕. 



 ๑๑ 

กาย….มีใจ….มีอารมณ มมีโนวิญญาณ มีส่ิงพงึรูดวยมโนวิญญาณ ที่นัน่มีโลกหรือบัญญัติวา 

เปนโลก ๖

 

 จากพทุธพจนนี้  สรุปไดวา โลกในทรรศนะของพุทธปรัชญา ก็คือ โลกแหงผัสสะหรือโลก

แหงประสาทสมัผัส มีอายตนะภายใน ๖ ไดแก ตา ห ูจมูก ล้ิน กาย และใจ    และอายตนะภายนอก 

๖ ไดแก รูป เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะ(สัมผัส) และธรรมารมณ  อายตนะภายในกับอายตนะภายนอก

มีความสมัพนัธกันและกันจงึทาํใหเกิดผัสสะ ในโลกสูตรไดอธิบายถึงกระบวนการรับรูวา 

 

  จักขุวิญญาณเกิดขึ้นเพราะอาศัยตาและรปู การประชุมแหงธรรม ๓ ประการ จึงเปนผัสสะ 

เพราะผัสสะเปนปจจัย เวทนาจึงม,ี บุคคลเสวยอารมณใด  ยอมหมายรูอารมณนั้น (สัญญา) 

หมายรูอารมณใด ยอมตรึกอารมณนัน้ (วิตักกะ) ตริตรึกอารมณใด ยอมผันพิสดารซึ่งอารมณนั้น 

(ปปญจะ) บุคคลผันพิสดารนั้นเปนเหตุ ปปญจสัญญาในแงตางๆ ยอมผุดพลุงเขาในเรื่องรูป

ทั้งหลายพงึเหน็ไดดวยตาทั้งที่เปน  อดีต  อนาคต   และปจจุบัน ดงันัน้ อายตนะและอารมณ

อ่ืนๆ ก็เหมือนกัน  ๗

 และในสฬายตนวิภังคสูตร กลาววา  บุคคลอาศัยจักษุและรูป  จึงเกิดจกัษุวิญญาณ   

อาศัยโสตะและเสียง    จึงเกิดโสตวิญญาณ  อาศัยฆานะและกลิน่ จงึเกิดฆานวิญญาณ  อาศัย

ชิวหาและรส จึงเกิดชวิหาวญิญาณ อาศยักายและโผฏฐัพพะ จงึเกิดกายวิญญาณ อาศัยมโน

และธรรมารมณ จึงเกิดมโนวิญญาณ  ๘

 

 ความประจวบกันของอายตนะภายในและอายตนะภายนอก ทําใหเกดิความรูวิญญาณ ๖ 

(หมายถึงความรูแจงทางทวาร ๖) กลาวคอื อายตนะภายใน ประกอบดวย ตา หู จมกู ล้ิน กาย และใจ 

กระทบกับอายตนะภายนอก ประกอบดวย รูป เสยีง กล่ิน รส โผฏฐพัพะ และธรรมารมณ  ทาํใหเกิด

ความรูเชน ตาเหน็รูป หูไดยินเสียง จมูกไดกลิ่น ล้ินลิม้รส กายสัมผัส ใจรับรูอารมณ (รูเร่ืองในใจ) มี

ความงวง  เหงา หดหู เบิกบาน เปนตน  

 กระบวนการรบัรูของพุทธปรัชญาจะเกิดขึน้อยางสมบูรณนั้น ตองมีองคประกอบ ๓ 

ประการ คือ อายตนะภายใน (ทางอนัรับรู) กับอายตนะภายนอก (อารมณ)   และจิตหรือวิญญาณ 

                                                           

 ๖ สํ. สฬ. (ไทย) ๑๘/๖๘/๕๘. 

 ๗ สํ. นิ. (ไทย) ๑๖/๔๔/๙๐.  

 ๘ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๔๒๑/๔๗๗. 



 ๑๒ 

(ส่ิงทีท่ําหนาทีรู่) เมื่อองคประกอบทัง้สามอยางนี้มาประจวบพรอมกัน จึงเรียกวา “ผัสสะ(sensation)”   

ผัสสะเปนขั้นตอนสําคัญในกระบวนการรบัรูของจิตซึ่งเปนขอมูลจากโลกภายนอก เมื่อจิตรับรูอารมณ

แลว เวทนา (feeling)  สัญญาก็จะเกิดขึ้นตามมา จิตไมไดเปนตัวรับรูฝายเดียว หากยงัปรุงแตงสิ่งที่

ตนรับรูนั้นดวยอํานาจของกเิลสตัณหาอีกดวย กระบวนการเหลานี้จะดาํเนินการตอเนื่องกนัไป

ตามลําดับดังนี ้

 

 

กระบวนการสญัญาบริสุทธิ ์                     กระบวนการธรรมแบบเสพเสวยโลก 

(กระแสปกติตามธรรมชาต)ิ   (เกิดมีผูเสวย-ส่ิงที่ถกูเสวย   ผูคิด-ส่ิงที่ถกูคิด) 
อายตนะภายใน+อารมณ+วิญญาณ = ผัสสะ       เวทนา           สัญญา            วิตักกะ                 ปปญจะ 

 

 

สังขาร ๙

 

 ในกระบวนธรรมเหลานี ้  สามารถแบงกระบวนการรับรูของพุทธปรัชญาไดเปน ๒ ชวง  

ชวงแรก  ตัง้แตอายตนะภายใน(sense-organs) + อารมณ (objects) + วิญญาณ (soul) โดยตัด

ตอนที่ผัสสะซึง่เปนการรับรูที่บริสุทธิ์ตามธรรมชาติ เปนองคธรรมที่ยงัไมมีการปรุงแตง เพียงแตเกิด

ตามเหตุปจจัยเทานัน้  ปราศจากความเปนสัตว บุคคล ตัวตนเขามาเกี่ยวของ  ชวงที่ ๒  เร่ิมต้ังแต

เวทนา  สัญญา สังขาร กลาวคือ  การรับรูถึงความรูสึกที่ผานเขาทางผัสสะ รูสึก เย็น รอน (เวทนา) 

แลวเกิดกระบวนธรรมเขามาหลายครั้ง ทําใหเกิดเปนความจาํไดหมายรูอารมณนัน้เมื่อเขาไปพบอีก 

(สัญญา) เกิดการปรุงแตงทีเ่ปนไปตามเหตุปจจัย เปนกศุล(ความด)ี ก็ชอบใจ  เปนอกุศล(ความชัว่) ก็

หลีกเลี่ยง  (สังขาร) ชวงของเวทนา สั

                                                          

ญญา สังขาร  เปนการใหคณุคากับส่ิงที่เกิดขึ้นมีสัตว บุคคล 

ตัวตนเขามาเกี่ยวของดวย  เรียกวา  เปนกระบวนธรรมแบบเสพเสวยโลก 

 พุทธธรรมไดกลาวถงึกระบวนการรับรูวา ถาจับข้ันตอนการรับรูที่เรียกวาเวทนา 

โดยเฉพาะพิจารณาจากแงของเวทนา   จะพบวา กระบวนการรบัรูจะแบงไดเปน ๒ สายคือ

กระบวนการรบัรูที่บริสุทธิ(์สายววิัฏ) ซึ่งเปนการรับรูที่เปนธรรมชาติลวน ๆ ไมมีการปรุงแตงให

เบี่ยงเบนไปจากความเปนจริง รูตามสภาพความเปนจริง (ยถาภูตัง) และหยุดอยูที่กระบวนการรับรู

นั้น ๆกับกระบวนการรับรูแบบเสพเสวยโลก (สายสังสารวัฏ) ในกระบวนการรับรูที่บริสุทธิ์  เวทนาจะมี

 

 ๙ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๔๐. 



 ๑๓ 

บทบาทนอยมาก เปนเพยีงองคประกอบยอยๆ อยางหนึ่งที่ชวยใหเกดิความถกูตองและสมบูรณ สวน

ในกระบวนการรับรูแบบเสพเสวยโลก      เวทนาเปนตัวแปรที่มีอิทธพิลอยางมาก  สามารถบีบบงัคับ

ความเปนไปของกระบวนธรรมทั้งหมด ใหดําเนินไปทางกุศล-อกุศล หรืออัพยากฤต  ข้ึนอยูกับ

แรงผลักดันของ ตัณหา มานะ ทิฐิ ทําใหสัตวบุคคล ตัวตนมีความเขาใจผิดไปจากความจริง  ทาํใหยึด

มั่นถือมัน่ในสิง่ที่ตนเชื่อ (อุปาทาน) เกิดเปนความผูกพันหมุนเวียนไปไมมีวนัจบสิ้น ดังนี ้

 
ปปญจสัญญา             กระบวนการธรรมสังสารวัฏ 

อายตนะภายใน+อารมณ+วิญญาณ         เวทนา 

สัญญาบริสุทธิ์              กระบวนธรรมสายวิวัฏ 

 

     ผัสสะ๑๐

 

 

 จะเหน็ไดวา  กระบวนการรบัรูทั้ง  ๒ สาย  คือ การรับรูแบบเสพเสวยโลก (สังสารวฏั) และ 

การรับรูแบบวิวัฏ (ความหลดุพน)  จะเริ่มตนจากอายตนะภายในไปจนถงึเวทนา และสัญญาจะเปน

ข้ันตอนของการรับรูที่สําคญัที่สุด ที่จะเปนตัวชีว้า การรูนั้นเปนไปในลักษณะใด เพราะสัญญาเปนจุด

แยกระหวางปญญากับ อวิชชา 

 

 สัญญา (perception) คือ ความจาํไดหมายรู  ๒ ประเภท คือ 

 ๑.  สัญญาบริสุทธิ์ เปนกระบวนการรับรูโดยธรรมชาตขิองจิต  ที่มองสรรพสิ่งตามความ

เปนจริงตามเหตุปจจัย  สามารถทาํใหตัดวงจรของสงัสารวัฏ   เขาถงึภาวะแหงความพนทุกขได  ใน

พาหิยสูตร  พระพุทธองคไดทรงแสดงถงึวธิีปฏิบัติธรรม  เพื่อเปนแนวทางใหเกิดสัญญาบริสุทธิว์า 

 พาหิยะ  เมื่อใดทานพึงศกึษาวา  เมื่อเหน็รูปก็สักวาแตเห็น เมื่อฟงเสียง ก็สักวาแตฟงแตฟง  

เมื่อรับรูอารมณก็สักวาแตรับรู  เมื่อรูแจงธรรมารมณที่รูแจง ก็สักวารูแจงเชนนี ้เมื่อนั้น  ทานก็ไม

มี เมื่อใด ทานก็ไมมี เมื่อนั้น ทานก็ไมยึดตดิในส่ิงนัน้ เมือ่ใด ทานก็ไมยึดติดในส่ิงนัน้ ก็จกัไมมีใน

โลกนี ้ไมมีในโลกอื่น และไมมีในระหวางโลกทั้งสอง นี้เปนที่สุดแหงทกุข ๑๑

 ๒.  ปปญจสัญญา  เปนกระบวนการรับรูที่ไดรับการปรุงแตงแหงกิเลส ตัณหา ทีท่ําให

ยืดเยื้อพิสดาร  มีอวิชชาคือ ความไมรูหอหุมอยูนําไปสูความเขาใจผดิ หลงผิด และการนาํไปปฏิบัติ

                                                           

 ๑๐ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๔๑. 

 ๑๑ ขุ. ขุ. (ไทย) ๒๕/๑๐/๑๘๖. 



 ๑๔ 

ตอส่ิงทั้งหลายอยางผิดพลาดดวย  การรับรูที่ผิดไปจากความเปนจริงนี้เกิดจากความวปิลาส 

(perversion)∗  ๓  อยาง คอื 

 ๒.๑  สัญญาวิปลาส  เปนความคลาดเคลื่อนของการรับรู คือ หมายรูวาในสิ่งที่ไม

เที่ยงวาเทีย่ง  หมายรูวาในสิ่งที่เปนทุกขวาสุข  หมายรูวาในสิง่ที่เปนอนัตตาวาเปนอัตตา  หมายรูวา

ในสิ่งที่ไมงามวางาม 

 ๒.๒ จิตวิปลาส  เปนความเขาใจคลาดเคลื่อนที่ผิดจากความเปนจริง มีการเขาใจวา

ในสิ่งที่ไมเทีย่งวาเทีย่ง  มกีารเขาใจวาสิง่ที่เปนทุกขวาสุข  มกีารเขาใจวาในสิ่งที่เปนอนัตตาวาเปน

อัตตา  มกีารเขาใจวาในสิ่งที่ไมงามวางาม 

 ๒.๓  ทิฐวิิปลาส  เปนความเห็นที่คลาดเคลื่อนที่ผิดไปจากความเปนจริง  มีความเหน็

วาในสิง่ที่ไมเที่ยงวาเทีย่ง  มีความเหน็วาในส่ิงที่เปนทุกขวาเปนสุข  มีความเหน็วาในส่ิงที่เปนอนตัตา

วาเปนอัตตา  มีความเหน็วาในส่ิงที่ไมงามวางาม๑๒

 การรับรูที่ผิดไปจากความจรงิ  ๓  อยางจัดเปนปปญจสัญญา เพราะวาสัญญาปรุงแตง

อารมณใหมีความซับซอนหลากหลายดวยแรงผลักดันของกิเลสตัณหา ทิฐิ มานะการรับรูในลักษณะที่

คลาดเคลื่อนไปจากความเปนจริงนั้นเปนการรับรูที่ประกอบดวยอวิชชา คือ ความไมรูในความเปน

จริง นําไปสูความหลงผิด ความเขาใจผิดและการนําไปปฏิบัติอยางผิดพลาดและคลาดเคลื่อนจาก

ความเปนจริงอยางสิน้เชงิ เปนมิจฉาทิฐ ิ

 หากพิจารณาจะเหน็วา  เมื่อการรับรูคลาดเคลื่อนไปจากความเปนจริง ก็สงผลใหเกิด

ความเขาใจผดิ  และมีความเหน็คลาดเคลื่อนจากความเปนจริงดวย เนื่องจากสญัญามีกิเลสตณัหา

หอหุมปดบังความเปนจริงอยู ทําใหยึดถือการปฏิบัติที่ผิดพลาดไมมีปญญามองเห็นธรรมชาติความ

เปนจริงได  บคุคลผูติดอยูในปปญจะ คือ การปรุงแตงที่จิตสรางเพิ่มเติมใหกับอารมณทั้งหลาย  การ

ยึดติดอยูกับปปญจะนี้จัดเปน อวชิชา ซึ่งทําใหบุคคลไมอาจหลุดพนจากความทุกขได  ดวยเหตนุี้จึงมี

ผูรูกลาววา “ผูใดประกอบดวยปปญจะ  จะยินดีในปปญจะ ผูนัน้ไมไดชมพระนิพพานทีเ่กษมจาก

โยคะ”๑๓

 กลาวโดยสรุป  สัญญาเปนจุดแยกสําคัญที่สุดที่จะทาํใหเกิดปญญาหรือ อวิชชา  ถารับรู

โดยกระบวนการทางธรรมชาติลวนๆ ไมมีการเบี่ยงเบนไปจากความเปนจริง ก็สามารถทาํใหหลดุพน

                                                           

 ∗ วิปลาส คือ กิริยาอาการวิปริตผิดจากความเปนจริง หรือความเขาใจคลาดเคลื่อนไปจากความเปน

จริง 

 ๑๒ องฺ. จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๔๙/๗๙-๘๐. 

 ๑๓ อง. ฺ  ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๒๘๖/๒๓๙. 



 ๑๕ 

จากความทุกขได  เรียกวา สัญญาบรสุิทธิ์หรือกระบวนการรับรูแบบวิวัฏ  ในทางตรงกนัขาม ถา

กระบวนการรบัรูมีการปรุงแตงดวยตัณหา มานะ ทิฐิ  มองส่ิงตางๆ ดวยความโงเขลามืดบอด ทําให

คลาดเคลื่อนจากความเปนจริง ดวยยึดถือความปรารถนาของตนเปนใหญ การเวียนวนก็เกิดขึ้นไมมี

วันจบสิน้อยางนี ้เรียกวา  ปปญจะหรือ กระบวนการรับรูแบบเสพเสวยโลกหรือการรับรูแบบสังสารวัฏ 

 อยางไรก็ตาม กระบวนการรับรูแบบวิวัฏ (หลุดพน) กับกระบวนการรับรูแบบสังสารวัฏ 

(เสพเสวยโลก) ก็มีความสาํคัญทั้งสองแบบ การกระบวนการรับรูแบบวิวัฏ นาํไปสูการสิ้นกิเลสและ

เขาถึงนิพพานอันเปนเปาหมายสูงสุดทางพุทธปรัชญาได  แลวความรูแบบใดทีน่ําไปสูการสิ้นกิเลส 

และรูนิพพานไดเปนขอที่ควรพิจารณา 

 

 จากกระบวนการรรับรูทั้งสองแบบเชื่อมโยงไปสูความรูทีจ่ะนําไปสูเปาหมายในพุทธ

ปรัชญา  ผูวจิัยเหน็วา ความรูหรือปญญาทีน่ําไปสูการสิ้นกิเลส และรูนิพพานได มีอยู ๓ หมวด

ดวยกนั คือ ปญญา ๓  ที่เปนแหลงกําเนดิความรู ไดแก ภาวนามยปญญา,  ปญญาในไตรสิกขา  ,

วิชชา 

 แหลงความรูของพทุธปรัชญา เกิดจากการศึกษาอบรม  เพื่อพฒันาใหเกิดความรู คือ 

ปญญา ๓ ประการ ไดแก 

  ๑.  สุตมยปญญา หมายถงึ ความรูทีเ่กดิจากการศึกษาเลาเรียน ทีไ่ดจากการฟงและการ

อาน 

  ๒. จินตามยปญญา หมายถึง ความรูทีเ่กิดจากการคดิใครครวญ อยางมีระบบระเบียบ 

พิจารณาอยางรอบคอบอยูในหลกัการเหตผุล 

  ๓.  ภาวนามยปญญา หมายถงึ ความรูที่ไดรับจากการฝกฝนอบรม โดยลงมือปฏิบัติ

อยางถูกตองจนเกิดความรูแจงดวยตน 

 ความรูที่ไดจากการฟง  รับจากการถายทอดจากผูอ่ืน (สุตมยปญญา) หรือ ความรูจาก

การพิจารณาเหตุผล  (จินตามยปญญา) นั้นยังผิดพลาดได เพราะยงัเปนความรูในขั้นที่ตองพึ่งอาศัย

ส่ิงภาย (ปรโตโฆสะ) คือพึ่งสติปญญาของผูอ่ืน หรือหามกีารใชปญญาของตนในการวิเคราะห กย็ัง

เปนในขัน้ที่เพยีงพจิารณาดวยเหตุผล ยังไมมกีารลงมือปฏิบตัิพิสูจนทดสอบใหรูเหน็และเขาใจจน

ประจักษในความจริงของสิง่นั้นดวยตนเอง อาจกลาวไดวา แหลงความรูทั้งสองนี้ ทําใหมีความรูใน

ระดับสมมติสัจจะ(conventional truth) ดังนัน้ จงึเปนแหลงความรูที่ถกูตองในระดับสมมติ  

 สวนภาวนามยปญญาเทานัน้ เปนแหลงความรูที่พทุธปรัชญายอมรับวาถกูตอง ความรูนี้

เกิดขึ้นโดยตรงและเปนผลของการใชโยนิโสมนสิการ (การคิดใครครวญโดยแยบคาย) ซึ่งเปนสิ่งที่

บุคคลพิสูจนได และประจักษในความจริงนัน้แลวดวยตนเอง ทําใหผูปฏิบัติมองเหน็สภาพของสิ่ง



 ๑๖ 

ตางๆ ตามสภาพที่เปนจริง  จนสามารถทําใหกิเลสหมดสิน้ไป หลุดพนจากความทุกขทั้งปวง   และทํา

ใหบุคคลมีความรูระดับปรมัตถได (ultimate truth) 

 

 ปญญาในไตรสิกขา มาจากอริยมรรค ๘  ที่ควรพิจารณา คือสัมมาทิฎฐิ  

  ๑. สัมมาทฏิฐิ ๑๔ ความเห็นถูกตองตามความเปนจริง ซึง่หมายถงึปญญา  เปน

องคประกอบขอแรกในมรรค ๘ ประการ ซึ่งสัมมาทฏิฐินี้เปนความเหน็ถูกตองตามสภาวะธรรมชาต ิ

เชน เหน็ตามชีวิตของมนุษยนี้เปนสิ่งไมเที่ยง ทุกคนถกูครอบงําดวยกฎของไตรลักษณ มีสภาพเปน

อนิจนงั ทุกขงั อนัตตา   

 ความเห็นถูกตองตามความเปนจริงนั้น ยอมทาํใหเกิดผลในแงบวก โดยไมมีอวิชชา

ครอบงํา มีการรูและเขาใจตามสภาพความจริงตามธรรมชาติลวน ๆ โดยไมมกีารปรุงแตงตามความ

ยึดมั่นถือมันของตนอยางนี้  วิชชาความรูก็เกิดขึ้น เหน็แจง หมดสิ้นจากกิเลส และรูนิพพานได  ดวย

ความเปนจริง ดังที่พระพทุธเจาตรัสไวใน อนิจจสูตร สังยตุตนิกาย ขันธวารวรรควา  

          ภิกษุทัง้หลาย  รูปไมเที่ยง  ส่ิงใดไมเที่ยง ส่ิงนัน้เปนทกุข  ส่ิงใดเปนทุกข ส่ิงนัน้เปนอนตัตา ส่ิง

ใดเปนอนัตตา ส่ิงนั้นเธอทัง้หลายพึงเห็นดวยปญญาอนัชอบตามความเปนจริงอยางนี้วา นั่น

ไมใชของเรา เราไมเปนนั่น  นั่นไมใชอนัตตาของเรา  เมื่อเหน็ดวยปญญาอันชอบตามความเปน

จริงอยางนี้จิตยอมคลายกําหนัด หลุดพนจากอาสวะทั้งหลายเพราะไมถือม่ัน ๑๕

 

  อยางไรก็ตาม ถาพจิารณาตามความเปนจริงแลว  ยอมเขาถึงสภาวะทีแ่ทจริงได 

ความเห็นที่เปนสัมมาทิฏฐ ิ ยอมทาํใหหนายในสังขารภาวะการเกิด-ดับ เมื่อรูเทาทนัตามความเปน

จริง การติดอยูในทกุข ความเพลิดเพลนิในสิ่งนั้นยอมไมมี วิชชาที่เปนความรูแจงยอมเกิดขึ้น จงึทําให

อวิชชาดับไป จิตจึงหลุดพนจากกิเลสทั้งหลาย  ดังนัน้ สัมมาทิฏฐจิึงเปนองคประกอบที่สําคัญของ

อริยมรรคในฐานะที่เปนจุดเริ่มตนของการปฏิบัติธรรม  เพื่อใหถึงความสิ้นกิเลสและเขาถงึเปาหมาย

สําคัญ 

  ในมัชฌิมนิกาย  อุปริปณณาสก กลาวถึงความเห็น ๒ ประการคือ ๑๖

                                                           

 ๑๔ สัมมาทิฏฐิ  เห็นชอบในอริยสัจ ๔ หรือความเห็นถูกตองตามความเปนจริงตามสภาวะธรรมชาติ, ดู

พจนานุกรมพทุธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๒๕๑. 

 ๑๕ สํ. ข. (ไทย) ๑๗/๕๔/๖๒. 

 ๑๖ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๓๖/๑๗๕–๑๗๖. 



 ๑๗ 

  ๑) ทิฏฐิที่เหน็วา  ทานที่ใหแลวมีผล…..การทํากรรมดีและกรรมชั่วมีผลคือวิบากทั้งในโลก

นี้และโลกหนา  บิดามารดามีคุณอันประเสริฐเปนผูใหกาํเนิด  เทวดาและสมณพรามหณผูปฏิบัติดีมี

อยูจริง  ปฏิบตัิธรรมใหรูแจงถึงความบริสุทธิ์ดวยปญญาของตน แลวสอนใหผูอ่ืนปฏิบัติตามทั้งในภพ

นี้และภพหนาดวยสิ่งที่ไดเหน็มาแลว เขาใจแลว เปนโลกยีสัมมาทิฏฐ ิ

  ๒) ปญญาอันประเสริฐ มีปรีชาหยั่งรู ความเห็นทีถู่กตองตามสภาวะเปนองคแหงทาง

ปฏิบัติธรรมที่เกิดผลคือ จิตปราศจากมลทิน  ส้ินกิเลส มุงสูปญญา  มีเหลาพระอริยบุคคลเทานัน้ที่

เห็นตามสภาวะธรรมชาติอยางถองแท จัดเปน โลกุตตรสัมมาทิฏฐิ  

  ดังนัน้ อริยมรรค ๘ จึงมีอยู ๒ ข้ัน คือ โลกียมรรค ซึ่งเปนทางของปุถุชน และโลกุตตรมรร

คทางของพระอริยบุคคล 

  อะไรเปนขอบงชี้ที่สําคัญในการพัฒนาปญญาไปสูความเหน็ถูกตอง (สัมมาทิฏฐิ) 

สัมมาทิฏฐิซึ่งเปนองคประกอบของอริยมรรค ๘ ขอหนึง่ มรรค ๘ หรือไตรสิกขา สัมมาทิฏฐินัน้ตอง

พัฒนาใหบริสุทธิ ์จึงนําไปสูการสิ้นกิเลสและตรัสรูในที่สุด จะตองอาศยัปจจัย ๒ อยาง คือปรโตโฆสะ 

และโยนิโสมนสิการ  ธรรมที่จะทําใหเกิดปญญาฝายดี ดังพทุธพจนตรัสไววา “ภิกษุทัง้หลาย      

ปจจัยเพื่อความเกิดขึ้นแหงสมัมาทิฐิม ี  ๒ ประการดังนี้     คือ ปรโตโฆสะและโยนโิสมนสิการ” ๑๗

  ๑.  ปรโตโฆสะ  คือปจจัยฝายภายนอก เสียงจากผูอ่ืน  การดึงดูดหรอืส่ิงเราจากภายนอก 

เชน การสัง่สอน แนะนาํ การถายทอด การเรียนรูจากผูอ่ืน ฯลฯ  การเรียนรูจากผูอ่ืนในที่นีห้มายเอา

เฉพาะสวนที่ดงีาม  โดยเฉพาะการฟงธรรม ความรูหรือคําแนะนําจาก กัลยาณมิตร∗

  ๒.  โยนโิสมนสิการ  การทําใจโดยแยบคาย คือ การคิดใครครวญอยางมีระบบตาม

หลักการเหตุผล รูจักวิเคราะห แยกแยะ  คิดใหกวางอยางทะลุปรุโปรง ตามสภาพความเปนจริงของ

เหตุปจจัย  

 โยนิโสมนสกิารนั้นมีความสาํคัญในกระบวนการรับรู  การดํารงชวีติและการปฏิบัติธรรม 

เพราะโยนโิสมนสิการเปนการคิดตามสภาพความเปนจริงตามหลักเหตผุล  ตามสภาวะ ไมตกเปน

ทาสของอวิชชาและตัณหา ทําใหการรับรูเปนไปดวยความบริสุทธิ ์ หรือเปนไปเพื่อการสิน้กิเลสซ่ึง

โยนิโสมนสกิารนั้นคอยควบคุมการรับรูใหเกิดสัมมาทิฏฐิ ตั้งแตระดับโลกียสัมมาทิฏฐิ อันเปน

ความคิดทีย่ังเกี่ยวของกับโลกและสังคม และระดับโลกุตตรสัมมาทิฏฐิเปนการเขาใจสภาวะธรรมชาติ

ตามความจริง ทีน่าํตนเองเขาสูเปาหมายสงูสุดของพระพทุธศาสนาคือความดับทุกข  โดยสัมมาทฏิฐิ

                                                           

 ๑๗ องฺ. ทุก. (ไทย) ๒๐/๑๒๗/๑๑๕.  

 ∗ กัลยาณมิตร หมายถึง เพื่อนที่ดี, มิตรผูมีคุณอันบัณฑิตพึงนับ 



 ๑๘ 

ในระดับนี้จะเกิดขึ้นไดจากโยนิโสมนสิการเทานั้น  ดังนัน้ ในพระไตรปฎกจึงใหความสําคัญกับโยนิโส

มนสิการมากในฐานะเปนปจจัยนาํไปสูเปาหมายแทจริง ดังเชน 

 โยนิโสมนสกิาร เปนเหตใุหกุศลธรรมทีย่ังไมเกิดขึ้นก็เกิดขึ้นและอกศุลธรรมที่เกิดขึ้นแลวก็

เสื่อมไป ๑๘………เปนเหตุใหโพชฌงคเกดิขึ้นและที่เกิดขึ้นแลวก็ถงึความเจริญเต็มที ่ ๑๙……..

เปนเหตุใหสัมมาทิฏฐิเกิดขึ้นและเกิดขึ้นแลวก็เจริญยิง่ขึ้น ๒๐……….เปนเหตุใหเจรญิในมรรคมี

องค ๘ ๒๑.………เปนไปเพื่อดํารงมั่น ไมเสือ่มสูญ ไมหายไปแหงสทัธรรม ๒๒……….เปนไปเพื่อ

การบรรลุประโยชนสูงสุด ๒๓

   

 ปรโตโฆสะและโยนโิสมนสิการ มีความสัมพันธที่ตองอาศัยซึ่งกันและกัน สําหรับคน

ธรรมดาสามญัมีปญญาไมแกกลา ตองการคําแนะนําจากผูอ่ืน และคลอยตามคําแนะนาํชักจูงของคน

ที่ฉลาดไดงาย     แตตองใชเวลาในการฝกหัด ใชการคิดดวยตนเองอยางถูกตอง  ซึง่เปรียบเทียบได

กับสุตมยปญญา ซึ่งเปนองคประกอบฝายภายนอก เชน สภาวะแวดลอมและปจจัยทางสงัคม  สวนผู

ที่มีปญญาแกกลายอมรูจกัโยนิโสมนสิการไดดีกวา  แตทั้งนี้ตองอาศัยคําแนะนําของนักปราชญ ผูรู 

อยางถูกตองเปนเครื่องนาํทางในเบื้องตน เพื่อใหเกิดความกาวหนาในการฝกอบรมดวย เปรียบเทียบ

ไดกับจินตามยปญญา องคประกอบฝายภายใน  ไดแกปจจัยในตัวบุคคล  หลักการสรางเสริม

สัมมาทิฏฐิ   อาจสรุปไดวา ปรโตโฆสะเปนวิธกีารที่เร่ิมตนดวยศรัทธา  อาศัยศรัทธาเปนตวันาํ  เมื่อ

นํามาใชในกระบวนการศึกษา  การสรางสัมมาทิฏฐิ (ความเหน็ทีถู่กตอง) จะตองอาศัยกัลยาณมิตรที่

ดีแนะนาํสังคม เชน พอ แม ครู อาจารย นักปราชญ เพื่อช้ีแนะนําการปฏิบัติเบื้องตนใหถูกตอง  จน

เกิดโยนโิสมนสิการ  ซึ่งเปนการพัฒนาปญญาขั้นตอไป 

 สวนหลักของโยนิโสมนสิการเปนตัวปญญา ซึ่งจะตองพิจารณาวธิีการใชความคิดให

ถูกตอง ที่ตองใชการคิดตามหลักเหตุผล  วิเคราะหตามสภาพความจริง เมื่อนําปจจัยทัง้สองมา

ประกอบกัน กัลยาณมิตรเปนองคประกอบภายนอก สวนโยนิโสมนสิการเปนองคประกอบภายใน 

กัลยาณมิตรทีด่ีแนะนาํปฏิบัติอยางถกูตอง การคิดใครครวญ การปฏิบัติก็เปนสัมมาทิฏฐิ ในทาง

                                                           

 ๑๘ องฺ. เอก. (ไทย) ๒๐/๖๗/๑๒. 

 ๑๙ องฺ. เอก. (ไทย) ๒๐/๗๕/๑๔. 

 ๒๐ องฺ. เอก. (ไทย) ๒๐/๓๐๓/๓๙. 

 ๒๑ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๖๒/๔๗. 

 ๒๒ องฺ. เอก. (ไทย) ๒๐/๑๒๓/๑๙. 

 ๒๓ ขุ. อิติ. (ไทย) ๒๕/๑๖/๓๖๐. 



 ๑๙ 

ตรงกันขาม หากกัลยาณมติรแนะนําในทางที่ผิด การคิดก็ผิดพลาดทําใหโยงไปถงึการปฏิบัติที่เปน

มิจฉาทิฏฐิ โยนิโสมนสิการจึงเปนวิธีการแหงปญญาในแงของการปฏิบัติทางบวกเทานั้น 

 ประเด็นที่ตองทําความเขาใจคือ สัมมาทิฏฐิและมิจฉาทิฏฐิมีความหมายตางกันอยางกัน

อยางไร อะไรเปนนยัสําคัญที่ทาํใหเกิดสัมมาทิฏฐิและมจิฉาทิฏฐ ิ 

 ในพทุธธรรม ใหความหมาย  ทิฏฐิ  แปลวา ความเหน็  ทฤษฎีความเขาใจตามนยัเหตุผล
๒๔  ทานไดอธิบายวา ทิฏฐิเปนตัวชกัจูงและกําหนดวถิีชีวิต ทัง้ในดานรับเขาและดานแสดงออก 

กลาวคือ จะมองเหน็โลกและชีวิตเปนอยางไร  จะปฏิบัติตอโลกและชีวิตอยางไร  จะตีคา ตดัสนิ

วินิจฉัยอยางไร เปนเรื่องเกีย่วกับคุณคา วา ดี-ชั่ว ถูก-ผิด ควร-ไมควร เปนตน หรืออาจกลาวไดวา 

ทิฏฐิเปนธรรมที่ปรุงแตงและชักนาํองคธรรมตาง ๆ ตัง้แตสังกัปปะ คือความคดิหรือความดาํริให

เปนไป ใหเปนมิจฉา หรือเปนสัมมาตามทฏิฐินั้น ๆ ๒๕

 ทิฏฐิ เปนคําทีก่ินความหมายกวาง บุคคลมีความเหน็นี้ไดจากการรับฟงและการคิด ทิฏฐิ

นี้เกิดขึ้นภายในใจที่จิตคิดขึน้มา อาจจะถูกหรือผิดไปจากความเปนจริงก็ได เพราะทิฏฐิ ความเหน็นี้

เปนของแตละบุคคล ถาความเหน็ตรงกับความเปนจริง เรียกวาสมัมาทิฏฐิ ถาเหน็ผดิหรือเบี่ยงเบนไป

จากความจริง เรียกวามิจฉาทิฏฐิ 

 ความเห็นอยางไรเรียกวา มจิฉาทิฏฐ ิ  สามารถอธิบายไดวา ปจจัยทีท่ําใหเกิดมิจฉาทิฏฐิ 

ไดแก  

 ๑)  ปรโตโฆสะที่ไมดีงาม สภาพแวดลอมทางสังคมที่ชั่วราย กลาวคือ การอบรมสั่งสอนไม

ดี แนะนําในสิ่งที่ไมถกูตอง ผิดกฎหมายบานเมือง ผิดจารีตประเพณอัีนดีงาม ถูกครอบงําดวยกเิลส

ตัณหา หลงผดิ มัวเมา ฯลฯ 

  ๒)  อโยนโิสมนสิการ เปนการทาํใจไมแยบคาย ไมรูจกัคิด คิดไมเปน คิดไมถูก คิดดวย

ความหลงมวัเมาในตัณหา ตามความอยาก โดยยึดมัน่ถือมั่นในความปรารถนาของตนเปนใหญ ไมรู

วาอะไรถูก-ผิด อะไรควร-ไมควร คิดไปตามแรงผลักของอวิชชา คือความไมรูจริง เบี่ยงเบนจากความ

เปนจริงตามธรรมชาติ  

 สวนความเห็นที่เปนสมัมาทฏิฐินั้นมีลักษณะตรงกันขาม คือมีปรโตโฆสะและโยนโิส

มนสิการ ซึง่ปจจัยทัง้สองนี้ตองเปนไปในแงบวก ที่ชวยสงเสรมิใหเกิดสัมมาทิฏฐ ิ เปนความเห็นที่

ถูกตองและนาํไปสูปญญาทั้งสองระดับ คือโลกียสัมมาทิฏฐิและโลกุตตรสัมมาทฏิฐิ ซึ่งดังที่กลาวไป

แลวขางตน 

                                                           

 ๒๔ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๗๓๕. 

 ๒๕ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๗๓๖. 



 ๒๐ 

 สัมมาทิฏฐินาํไปสูปญญา และส้ินกิเลสไดอยางไร  จะเหน็ไดวา สัมมาทิฏฐิที่จะนําไปสู

ปญญาการสิน้กิเลสนั้น  บุคคลจะตองมีความเขาใจเกี่ยวกับโลกและชีวิตถูกตองตามความเปนจริง 

คือ รูและเขาใจธรรมชาติ รูจักตัวสภาวะเอง ตองเอาธรรมชาติมาพจิารณาโดยตรง กลาวคือ ไม

เบี่ยงเบนหรือเฉออกไปจากความเปนจริง ดวยอาํนาจกิเลส ตัณหา อวิชชา  พึงรูตามความเปนจริง

ตามสิ่งที่ปรากฎอยู ลําพงัปรโตโฆสะเปนเพยีงตัวกระตุน เราใหบคุคลใชโยนิโสมนสิการแลวใหเกิด

ความเขาใจเอง  การหลอหลอมทางสังคม   กฎเกณฑ ขอบัญญัติ  หรือแมแตกาลเวลา สภาพความ

เปลี่ยนแปลงกไ็มมีอิทธพิลตอโลกุตตรสัมมาทิฏฐ ิ  ดงันัน้  จงึมีความเปนไปเพื่อความหลุดพนและสิ้น

กิเลสได ๒๖  ดังในมหาจัตตารสีกสูตร  พระพุทธองคทรงแสดงสัมมาทิฏฐิอันเปนอริยะ ที่ไมมีอาสวะ 

เปนโลกกุตตระ เปนองคแหงมรรค วา 

 ปญญา ปญญินทรีย  ปญญาพละ  ธมัมวิจัยสมัโพชฌงค สัมมาทฏิฐิองคแหงมรรคของภิกษุ

ผูมีจิตไกลจากขาศึก  มีจิตหาอาสวะมิได  เพยีบพรอมดวยอริยมรรค  เจริญอริยมรรคอยู นี้เปน

สัมมาทิฏฐิอันเปนอริยะ  ที่ไมมีอาสวะ  เปนโลกุตตระ เปนองคแหงมรรค  ภิกษนุั้นยอมพยายาม

เพื่อละมิจฉาทฏิฐิ ยังสัมมาทิฏฐิใหถงึพรอม  ความพยามยามของภิกษุนัน้  เปนสมัมาวายามะ  

ภิกษุนัน้มีสติ ละมิจฉาทิฏฐะ  มีสติเขาถึงสัมมาทิฏฐิอยู  สติของภิกษนุั้นเปนสัมมาสติธรรม  ๓ นี ้

คือ ๑) สัมมาทิฏฐ ิ  ๒)  สัมมาวายามะ  ๓) สัมมาสติ  ยอมหอมลอมคลอยตามสมัมาทิฏฐิของ

ภิกษุนัน้ไป ๒๗

 และในปฐมสุริยสูตร  สังยุตตนิกาย มหาวารวรรค  พระพุทธองคตรัสวา  ภิกษุทัง้หลาย เมื่อ

ดวงอาทิตยกาํลังจะอทุัย  ยอมมีแสงอรณุขึ้นมากอนเปนบุพนิมิต  ฉันใด สัมมาทิฏฐิก็ฉันนัน้

เหมือนกนั  เปนตัวนํา เปนบุพนิมิต เพื่อความตรัสรูอริยสัจ ๔ ประการ  ภิกษุผูมีสัมมาทิฏฐิพงึ

หวงัไดวา จักรูชัดตามความเปนจริงวา  นี้ทกุข ฯลฯ นีทุ้กขนิโรธคามนิีปฏิปทา ๒๘   

   

  จะเหน็ไดวา  สัมมาทิฏฐินัน้เปนปญญาทีน่ําไปสูการสิ้นกิเลสและบรรลุเปาหมายของพทุธ

ปรัชญาได  ถาสัมมาทฏิฐิดําเนินไปตามกระบวนการทางธรรมชาติ มองตามสภาวะที่เปนจริง 

ปราศจากการปรุงแตงดวยอวิชชา ตัณหา ไมมีความยึดมั่นโดยถือเอาความปรารถนาของตนเปนใหญ

แลว ความเหน็นัน้ยอมถูกตอง และพฒันาจากสมัมาทฎิฐิโลกียเปนสมัมาทิฏฐิโลกตุตร ความเหน็และ

การรับรูตามธรรมชาตนิี้ เปนกระบวนการรับรูสายวิวัฏ ซึ่งเปนไปเพื่อความหลุดพน 

                                                           

 ๒๖ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๗๓๘. 

 ๒๗ ม. อุ. (ไทย) ๑๔/๑๓๖/๑๗๖. 

 ๒๘ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๗/๖๑๗. 



 ๒๑ 

  ๓.  วิชชาหรือความรูระดับญาณ (insight)  เปนความรูระดับสูงสุดของมนษุย มีลักษณะ

แจมแจงสวางโพลงขึน้อยางฉับพลันทันททีันใด อยางนักปราชญจะใชคําพูดทีว่า “รูจริงเห็นแจง” ๒๙ 

ความรูระดับญาณนี้ไดจากประสบการณที่เกิดจากการปฏิบัติธรรม โดยรูแจงทัง้ประสบการณที่เกิด

ภายในและประสบการณที่รับจากภายนอก อยางละเอียดถี่ถวนในทุกแงทุกมุม  

  ความรูนีเ้กิดขึ้นไดอยางไร?  ตามทรรศนะของพุทธปรัชญานัน้ ญาณนั้นไมไดเกิดขึน้ไดเอง

โดยไรจุดหมาย  แตจะเกดิขึ้นโดยความสมบูรณพรอมของเหตุผล โดยอาศัยเงื่อนไขปจจัยที่จําเปน

ตาง ๆ เชน ความพรอมทางปญญา สมาธพิรอมมลู ญาณก็จะเกิดขึ้น ๓๐ การปฏิบัติตามหลกั

ไตรสิกขานั้น เปนวิธทีี่จะทําใหความรูระดับญาณเกิดขึ้นได เพราะการปฏิบัติตามขั้นของศีลอยาง

ถูกตอง ยอมนําไปสูการมีสมาธิ และการเจริญสมาธิอยางถูกตอง ยอมนาํไปสูการมีปญญาอยาง

ถูกตอง ถาถามวา การปฏิบัติตามหลกัการใดทีน่ําไปสูความรูระดบัญาณ  ผูวิจัยเห็นดวยกับ

ศาสตราจารยแสง จนัทรงาม ที่ใหแนวคดิวาสมาธิเห็นหลักการสําคญัที่สุด ๓๑ ที่จะกอใหเกิดญาณ 

ญาณที่เกิดจากการเจริญสมาธิใหสงบ ยอมเกิดความสวาง สะอาด สงบเกิดขึ้น  เพราะญาณนี้ไดขจัด

นิวรณ ส่ิงขัดขวางในการทาํความดี ใหเกิดความรูข้ันสูงใหส้ินไป ทาํใหอวชิชาหมดสิ้นไป เกิดความรู

ข้ึนมาแทนที่ และทําใหกิเลสส้ินไป มองความจริงตามธรรมชาติอยางแจมแจงชัดเจน และที่สําคัญ 

“กอใหเกิดการเปลี่ยนแปลงอยางสิน้เชงิ จากปุถุชนกลายเปนพระอริยเจา”๓๒  

  ความรูระดับญาณนี้เปนความรูระดับที่เปนปญญาขั้นโลกุตตระ และเปนการหยั่งรูความ

จริงของสิ่งตาง ๆ โดยตรง  ในลกัษณะของการอธิบายจําเปนตองทําความเขาใจใหลึกซึง้ เพราะ

ความรูนีเ้ปนสิง่ที่อยูเหนือประสาทสัมผัสของมนษุย การอธบิายดวยเหตุผลจะไมอาจอธบิายได  

เพราะความรูระดับนี้อยูเหนอืเหตุผลที่จะอธิบายไดดวยตรรก แตอธิบายไดดวยประสบการณตรงของ

ผูที่ไดญาณขั้นนี ้เชนพระอรหันต เปนตน การที่จะอธิบายดวยวิธีใด หรือจะเกิดขึ้นดวยวิธีใด อยางไรก็

ตาม ญาณที่ไดนั้นยอมมีผลในระดับสูงสุดที่สามารถกาํจดักิเลสได  

  ญาณที่จัดวา เปนยอดนั้นคือญาณของพระพทุธเจา  ซึ่งเปนเหตุการณของพระองคนัน้

เปนการรูเห็นที่ครบทั้ง ๓ ญาณ คือ 

   ๑) สัจจญาณ  ความรูจริงในอริยสัจ ๔ 

                                                           

 ๒๙ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, (กรุงเทพมหานคร : บรรณาคาร, ๒๕๓๕), หนา ๘. 

 ๓๐ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม?”,  

วิทยานิพนธอักษรศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๒), หนา ๒๒๘. 

 ๓๑ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, หนา ๙. 

 ๓๒ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๐. 



 ๒๒ 

   ๒)  กิจจญาณ  ความรูวาควรจะทาํอยางไรในอริยสัจ ๔ 

   ๓)  กตญาณ  ความรูวาไดทาํครบถวนแลวในอริยสัจ ๔ ๓๓

  ญาณ ๓นี ้จัดไดวาเปนการรู  การปฏิบัติตาม และการไดรับผลครบถวน  เปนความรูอยาง

ยิ่งยวดที่เรียกไดวา การตรัสรู หรือเรียกวา สัมมาสัมโพธญิาณ 

  นอกจากนี้ในโพชฌังคสูตร ๓๔  ไดกลาวถงึ ธรรมที่เปนองคแหงการตรัสรูของพระพทุธเจา   

ญาณ ๓ ไดแก 

   ๑)  ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  การระลึกชาติ ไดแก ความเกิดของพระองคและของสัตว

อ่ืนที่ผานมาในอดีตกาล 

   ๒)  จุตูปปาตญาณ  คือ การรูกําหนดจตุิและการเกิดของสัตวทัง้หลายวา ยอมมคีวาม

แตกตางกนั ไมมีใครเหมือนกัน  ทัง้รูปรางหนาตา สถานะ ผิ

                                                          

วพรรณ  สติปญญา ความสามารถ 

รวมทัง้อัธยาศัยและพฤติกรรมตาง ๆ ที่แสดงออกมา ทั้งนี้เปนเพราะกรรมทําใหเกิด และกรรมเปนตัว

จําแนก แบงชนชั้น ใหประณีต ดี-เลว ตางกัน   

   ๓)  อาสวักขยญาณ  คือ พระญาณทีท่าํใหอาสวกิเลสหมดสิ้นไป เพราะกิเลสเหลานี้เปน

ส่ิงทีห่มักหมมอยูภายในจิต  คอยปรุงแตงและกีดขวางไมใหมองเหน็ความจรงิ กิเลสภายในใจนั้น เปน

การสะสมมาแบบขามภพขามชาติ แตละบุคคลจะมีมาก-นอย จะแตกตางกนั  เมือ่อาสวักขยญาณ

เกิดขึ้น ก็จะกาํจัด ทาํลายกเิลสเหลานี้ใหส้ินไป สําเร็จเปนพระพุทธเจา ทีม่ีปญญาทรงรูแจงในอริยสัจ

ทั้ง ๔ ดวยญาณทั้ง ๓ ตามลําดับคือ สัจญาณ  กิจญาณ และกตญาณ ซึ่งรายละเอียดเรื่องนี้จะ

อธิบายในบทที่ ๔ 

  ในบรรดาญาณทั้ง ๓ นี้  เกิดขึ้นจากการปฏิบัติอยางสมบูรณในขั้นของศีล   นาํไปสูการ

เกิดสมาธ ิ การเจริญสมาธิอยางสมบูรณ ยอมนาํไปสูความพรอมทางปญญาที่สมบูรณ  จนปรับจิต

ของตนเองได   ญาณขั้นปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ที่เกิดขึ้นและสามารถตรวจสอบดวยตนเองวา “เมือ่

จิตนั้นตัง้มั่นไมหวัน่ไหว  ไมมีกิเลส ปราศจากกิเลสเปนจิตออนโยน  พรอมที่จะนอมไปเพื่อรูชาติปาง

กอน และเรากร็ะลึกชาตปิางกอนได”๓๕  ตั้งแต ๑ ชาติเร่ือยไป  

 

 ๓๓ ลักษณวัต  ปาละรัตน “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม?”, 

 หนา ๒๒๙. 

 ๓๔ องฺ. ทสก. (ไทย) ๒๔/๑๐๒/๒๔๔. 

 ๓๕ พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ  ฐิตาโณ), ธรรมปริทรรศน ๒, (กรุงเทพมหานคร : มหามกุฏราช

วิทยาลัย,๒๕๔๖), หนา๑๔๐. 



 ๒๓ 

   จะเห็นไดวา ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ จุตูปปาตญาณ และอาสวกัขยญาณ มี

ความสาํคัญมาก คือ ปญญาที่เปนเครื่องตรัสรู ส้ินภาวะที่หมดจากกิเลสอยางสิน้เชิง ทาํใหบรรลุ

เปาหมายส ูงสดุในพุทธปรัชญา 

   

 จะเหน็ไดวา ความรูที่ผูวิจัยเสนอนัน้ มีทัง้ความรูที่ไดจากประสาทสัมผัสและความรูที่

เหนือประสาทสัมผัส ตามนัยของพทุธปรัชญา  การรับรูดวยประสาทสัมผัสแบบธรรมดา (sense 

perception) ถือวาเปนการรับรูแบบปกติทั่วไปทางอายตนะทั้ง ๖ และการรับรูทีน่อกเหนือประสาท

สัมผัสซ่ึงเปนการรับรูทางจิตที่อยูเหนือประสาทสัมผัส (extrasensory perception) โดยอาศัยการ

ปฏิบัติอยางถกูวิธ ี การรับรูข้ันนี้เปนขั้นเหนือปกติธรรมดา (paranormal perception) ทั้งนี้พทุธ

ปรัชญาก็ใหความสาํคัญทัง้ ๒ ประการ เพราะวาการรับรูเปนแนวทางทีจ่ะทําใหเกิดปญญา  

ปราศจากการครอบงําของอวิชชา การรับรูโดยตรง (direct perception) เปนการรับรูที่ตัวบุคคลเขาไป

สัมผัสโดยอาศัยการปฏิบัติธรรมทางจิตประกอบดวยองคธรรม ๓ ประการ ไดแก ศลี สมาธิ  ปญญา 

หรือที่เรียกวา “ไตรสิกขา”  (the threefold  training)  ดังมีพุทธพจนรับรองวา 

 ภิกษุมีศีลบริบูรณดีแลว   มสีมาธิบริบูรณดีแลว   มีปญญาบริบูรณดีแลว      ยอมทําใหแจงเจ

โตวิมุตต ิ ปญญาวิมุตติอันไมมีอาสวะอันสิ้นไปดวยปญญาอันยิง่ 

 ภิกษุมีปกติทาํศีลใหบริบูรณ  มีปกติทาํใหสมาธิบริบูรณ มีปกติทาํปญญาใหบริบูรณ ภิกษุนัน้

มีศีลประจําตวั  มีศีลมัน่คงในสิกขาบทเหลานัน้ สมาทานศีลในสิกขาบทเหลานั้น    ยอมทาํให

แจงเจโตวิมุตติ ปญญาวิมุตติอันไมมีอาสวะ เพราะสิน้ไปดวยปญญาอันยิ่ง ๓๖

 สมาธิอันศีลอบรมแลว  ยอมมีผลใหญ มอีานิสงสใหญ  ปญญาอนัสมาธิอบรมแลว ยอมมีผล

ใหญ มีอานิสงสใหญ    จิตอันปญญาอบรมแลว    ยอมหลุดพนอาสวะโดยชอบ คอื กามาสวะ  

ภวาสวะ  อวิชชาสวะ ๓๗

  

 ความแตกตางระหวางการรับรูดวยประสาทสัมผัสแบบธรรมดาทั่วไปกบัการรับรูพิเศษขั้น

เหนือประสาทสัมผัส ในแงของกระบวนการรับรูไมไดตางกันเลย  แตมีความตางกนัที่การเขาถึงความรู    

ความรูข้ันเหนอืประสาทสัมผัสจะรับรูได  จะตองอาศัยกฎเกณฑวิธกีารปฏิบัติธรรมตามหลกัไตรสิกขา 

ที่ไดกลาวขางตน จงึจะสามารถเกิดอํานาจพิเศษทางจิตได กลาวคือ การปฏิบัติจะตองมีลักษณะเปน

                                                           

 ๓๖ องฺ. ติกฺ. (ไทย) ๒๐/๘๘/๓๑๔–๓๑๖. 

 ๓๗ ที. ม. (ไทย) ๑๐/๑๘๘/๑๓๗. 



 ๒๔ 

เหตุเปนผล (causal)๓๘  ในแงทีว่าความพิเศษนี้เปนผลของเหตุคือ การปฏิบัติและฝกฝนอยางจรงิจัง 

เมื่อจิตไดรับการอบรมและพฒันาถึงขัน้แลว ก็สามารถเขาถงึความรูระดับที่ประสาทสัมผัสเขาไมถึง  

ความรูระดับนีเ้รียกวา  อภิญญา (higher knowledge) 

 ความรูระดับอภิญญา  เรียกอีกอยางหนึ่งวา วชิชา ๘ ประการ คือ๓๙

  ๑.  วิปสสนาญาณ  คือ ปญญาที่พจิารณาเหน็สังขาร กลาวคือ นามรูปโดยไตรลักษณซึ่ง

ตางกนัออกไปเปนชิน้ๆ ตอเนื่องกนั 

  ๒.  มโนมยิทธิ คือ ฤทธิท์ี่สําเร็จดวยใจ 

  ๓.  อิทธิวธิี คอื การแสดงฤทธิ์ตางๆ ได 

  ๔.  ทิพพโสต คือ การมหีูทพิย 

 ๕.  เจโตปริยญาณ คือ ความรูที่กาํหนดทายใจผูอ่ืนได 

  ๖.  ปุพเพนวิาสานุสสติ คือ การระลึกชาติได 

  ๗.  ทิพพจักข ุคือ การมีตาทิพย 

  ๘.  อาสวักขยญาณ คือ ความรูที่ทาํใหส้ินอาสวะกิเลส 

 ดังนัน้ การรับรูตามนัยพุทธปรัชญาใหความสําคัญกับการรับรูดวยประสาทสมัผัสในระดับ

หนึง่ เนื่องจากเปนแหลงทีม่าของความรู  แตมิใชใหความสาํคัญอยางยิง่ยวด พทุธปรัชญายอมรับวา  

ความรูทีเ่กิดจากการฝกฝน อบรม และพฒันาทางจิตนัน้ มีความสําคัญมากยิง่กวา  เพราะเปนทาง

เดียวทีจ่ะทาํใหบุคคลเขาถงึความรูที่แทจริงได ดังนั้น  การพัฒนาความรูภายในใหเกิดพลงัทางจิต

เพื่อใหเขาถึงเปาหมาย คอืนิพพาน จงึเปนเครื่องยนืยนัไดวา พทุธปรัชญายอมรับความรูข้ันเหนือ

ประสาทสัมผัส (paranormal perception) 

 ทรรศนะของพทุธปรัชญาถือวา  ความรูมิใชเพียงเพื่อรูหรือเพื่อสนองความตองการอยากรู

เทานั้น  แตเปนความรูที่มจีุดประสงค เพื่อตองการหลุดพนจากความทกุข  ที่หอหุมดวยกิเลสตัณหา

ทั้งหลายนัน้  แตทั้งนี้ความรูระดับประสาทสัมผัสทั่วไปหรือความรูเหนือประสาทสัมผัส  ก็มีแนวทาง

เดียวกนั นี้แสดงใหเห็นวา ขอบเขตของความรูในพทุธปรัชญาแบงออกเปน ๒ ระดบั คือ (๑) เพื่อให

เกิดความสงบสุขในการดําเนินชวีิตประจาํวนัแลว (๒) ยังรวมไปถงึการหลุดพนจากกิเลสทัง้ปวง หมด

ความสงสัยสูความจริงสงูสดุของพุทธปรัชญา คือนพิพาน 

                                                           

 ๓๘ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณหรือไม?” 

, หนา ๖๑. 

 ๓๙ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๕๖/๓๙๔–๓๙๖. 



 ๒๕ 

 ความรูทัง้ ๓ คือ ปญญา ๓, ปญญาในไตรสิกขา และวิชชา ความรูระดับญาณนี้  สรุป

แลวมีแหลงกําเนิดความรูอยู ๓ ทางดวยกันคือ สุตมยปญญา จนิตามยปญญา และภาวนามย

ปญญา เมื่อนํามาพจิารณากับขอบเขตของความรูแลว พทุธปรัชญาใหความสําคญักับความรูทีเ่กิด

จากภาวนามยปญญา มุงปฏิบัติธรรมเพื่อใหเกิดความรูแจงทางปญญา ซึ่งเปนความรูทีน่ําไปสูความ

ส้ินกิเลส หลุดพนจากความทกุขเขาถงึเปาหมายของพุทธปรัชญา สวนสุตมยปญญากับจินตามย

ปญญาทั้ง ๒ นี ้ ก็เปนแหลงความรูทีท่ําใหเกิดความรูทางประสาทสมัผัสทั่วไปไมอาจทาํใหพนจาก

ความทุกขได  สุตมยปญญาเปนความรูที่ไดจากการศึกษาเลาเรยีน การฟง และการถายทอด

ประสบการณของผูรูสืบตอๆ กันมา  รวมทั้งการคนควาอานตาํราคัมภีรตางๆ       สวนจนิตามย

ปญญา  เปนความรูที่สืบเนือ่งจาก สุตมยปญญา อันเปนการคิดพนิิจพิจารณาใครครวญ ใชสติอยาง

รอบคอบที่ละเอียดลึกซึ้งกวาการฟงที่เรียกวา โยนโิสมนสิการ ยังเกี่ยวของอยูในขั้นโลกียปญญา

จัดเปนความรูโดยออม ไมสามารถทําใหพนจากความทกุขไดตามทรรศนะอันแทจริงของพุทธปรัชญา   

 ภาวนามยปญญา เปนสิ่งทีพุ่ทธปรัชญาใหการยอมรับวา ถาปฏิบัติอยางถูกตองยอมทํา

ใหพนจากความทกุขได  จากการพิจารณาขอบเขตความรูของพุทธปรัชญา อาจกลาวไดวา พุทธ

ปรัชญาแสวงหาความรู เพื่อทาํใหตนเองหลุดพนจากพันธนาการของความทุกขทั้งปวง ซึ่งแตกตาง

จากความรูของนักปรัชญาสาํนักอืน่ๆ  ที่แสวงหาความรู เพื่อตอบสนองความอยากรูของตนเอง ก็ถือ

วาสิน้สุดกระบวนการแสวงหาความรูนัน้แลว ภาวนามยปญญาจงึเปนแหลงความรูที่เกิดขึ้นโดยตรง

จากการปฏิบัติธรรมทางจิตโดยใชสติปฏฐานในการฝกอบรม ตองใชความพยายามในการฝาฟน

อุปสรรคตางๆ โดยมีสติทกุเมื่อ ดังพระพทุธพจนตรัสไววา “บัณฑิตผูเปนปราชญเหลานัน้ เพงพินจิมี

ความเพียรตอเนื่อง มีความบากบัน่มั่นคงเปนนิตย  ยอมบรรลุนิพพานอันเปนสภาวะยอดเยีย่ม ปลอด

จากโยคะ” ๔๐ จนเชี่ยวชาญเกดิเปนอํานาจพลังทางจิต เขาสูความรูข้ันพิเศษ ที่ประสาทสัมผัสทางตา 

หู จมูก ล้ิน และกายเขาไมถึง  ซึ่งความรูข้ันนี้จะรูเทาทนัสภาวะความสัมพนัธของสิ่งที่เกิดขึ้นตามเหตุ

ปจจัยแหงความเปนจริงของโลกจนบรรลุเปาหมายสงูสดุทางพทุธปรชัญา 

 จากแหลงทีม่าของความรูทัง้ ๓ สามารถสรุปไดตามทางที่เกิดขึ้น คือ ความรูทางออมและ

ความรูทางตรง 

  ๑. ความรูทางออม ไดแก สุตมยปญญา และจินตามยปญญาเปนความรูที่อาศัยปจจัย

ฝายภายนอกและปจจัยฝายภายใน  ความรูนี้เปนไดทั้งสัมมาทิฏฐิและมิจฉาทิฏฐ ิ

  ๒. ความรูทางตรง  ไดแก ภาวนามยปญญา  เปนความรูที่เกิดจากการฝกอบรมจิต

โดยตรง  ความรูนี้เปนสมัมาทิฏฐิฝายเดียว 

                                                           

 ๔๐ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๒๓/๓๑. 



 ๒๖ 

 สรุปบอเกิดความรูในพุทธปรชัญา ไดดังนี ้

  ๑.  สุตมยปญญา เปนความรูที่เกิดจากการศึกษาอบรม เลาเรียน จากการไดฟงหรือการ

อาน เปรียบเทยีบไดกับ ศัพทประมาณ 

  ๒. จินตามยปญญา เปนความรูที่เกิดจากการคิดใครครวญอยางมีระบบ พิจารณาอยาง

รอบคอบอยูในหลกัการของเหตุผล เปรียบเทียบไดกับ อนุมานประมาณ 

 สุตมยปญญาและจินตามยปญญา เปนปญญาทําใหมีความรูที่เปนจริงไดในระดับสมมติ

สัจจะ ดังนัน้ จึงเปนแหลงความรูที่ถูกตอง (ในระดับสมมติ) (conventional truth) 

  ๓. ภาวนามยปญญา เปนความรูที่ไดรับจากการฝกฝนอบรมจิต ลงมือปฏิบัติอยาง

ถูกตอง จนเกดิความรูแจง เปรียบเทียบไดกับ ประจักษประมาณ 

 ภาวนมยปญญา ทาํใหมีความรูระดับปรมัตถ(ultimate truth) ได  

 
 ๒.๑.๓  ประเภทของความรู  (Kind of knowledge) 

 ความรูในพระไตรปฎกกลาวไวมากมาย  แตมองในแงของการยอมรับวา เปนแหลงที่มา

ของความรู  พุทธปรัชญายอมรับปญญาที่นาํไปสูการดบัของอวิชชา หมดกิเลสตัณหา เขาถึงภาวะ

แหงความเปนอริยะผูประเสริฐพนจากทุกขทั้งปวงไดอยางสิน้เชิง 

 นักปราชญไดแบง  ความรูออกเปน ๖ ระดับ๔๑    ตั้งแตระดับตํ่าสุดถึงระดับสูงสุด ซึ่งมี

รายละเอียดดงันี ้

 

  ๑.  ความรูระดับวิญญาณ  (consciousness)  คือ ความรูแจงทางอารมณซึ่งอายตนะ

ภายในรับรูอายตนะภายนอก โดยการรับรูผานทางสื่อ หรือเครื่องรับรูโลกภายนอก ไดแก ตา หู จมูก 

ล้ิน กาย และใจ เรียกวา อายตนะ ๖  ส่ิงทีต่ารับรูคือรูปรางกับสี  ส่ิงทีหู่รับรูคือ เสียง  ส่ิงที่จมกูรับรูคือ

กลิ่น  ส่ิงที่ล้ินรับรูคือรส  ส่ิงที่กายรับรูคือสัมผัสความเยน็ รอน ออน แข็ง  ส่ิงที่ใจรับรูคือธรรมารมณ 

รูป เสียง กลิน่ รส สัมผัส และธรรมารมณเหลานี้เรียกวา อารมณ 

 วิญญาณมีการแบงไดเปน ๖ อยาง อายตนะและอารมณที่เกี่ยวของ ดังนี้๔๒

   ๑.  จักขุวิญญาณ คือ การรับรูทางตาหรอืการเหน็ 

   ๒.  โสตวิญญาณ คือ การรับรูทางหูหรือการไดยิน 

   ๓.  ฆานวิญญาณ คือ การรับรูทางจมูกหรือการไดกลิ่น 

                                                           

 ๔๑ เดือน คําดี, พุทธปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : โอ เอส พริ้นติง เฮาส, ๒๕๓๕), หนา ๑๒๗–๑๓๕. 

 ๔๒ อภิ. วิ. (ไทย) ๓๕/๑๕๕–๑๖๗/๑๑๒. 



 ๒๗ 

   ๔.  ชิวหาวิญญาณ คือ การรับรูทางลิน้หรอืการไดล้ิมรส 

    ๕.  กายวิญญาณ คือ การรับรูทางกายหรือสัมผัสทางกาย 

    ๖.  มโนวิญญาณ คือ การรับรูทางใจหรอืการคิด 

 ความรูระดับวญิญาณนี ้ เปนการรับรูแบบจําเพาะ รูเฉพาะบางสิ่ง เกดิขึ้นแบบงายๆ และ

เพียงชั่วระยะเทานั้น เกิดขึน้แลวก็ดับไปหรือผานไปสูระยะอื่น  แตความรูระดบันีจ้ะเกิดขึ้นไมไดเลย

ถาขาดองคประกอบทัง้ ๓ ประการ คือ อายตนะภายใน อายตนะภายนอก (อารมณ) และจิตทําหนาที่

โดยสัมพนัธกนั  ดังนั้น ความรูระดับวิญญาณ เปนเพยีงการรับรู ทีสั่กวาแตรูเทานั้น ในระดับนีผู้วิจัย

เห็นวา ไมนาจะจัดอยูในขายของความรู  

 

  ๒.  ความรูระดับสัญญา (perception) หมายถงึ ความจําไดหมายรูอาการหรือลักษณะ

ตางๆ ของรูป เสียง กลิน่ รส โผฏฐัพพะ ธรรมารมณ  ความรูระดับสัญญาเกิดตอเนื่องจากความรู

ระดับวิญญาณเกิดไดโดยอาศัยการเทียบเคียงประสบการณเดิม (ความรูเดิม) กับความรูใหมที่รับเขา

มาทางทวารทัง้ ๖ แบงออกเปน ๖ อยาง ตามฐานแหงการรับรู คือ ๔๓

   ๑.  ความจาํไดหมายรูรูป เรียกวา รูปสัญญา 

   ๒.  ความจําไดหมายรูเสียง เรียกวา สัททสัญญา 

   ๓.  ความจําไดหมายรูกลิ่น เรียกวา คันธสญัญา 

  ๔.  ความจําไดหมายรูรส เรียกวา รสสัญญา 

   ๕.  ความจําไดหมายรูสัมผัสทางกาย เรียกวา โผฏฐัพพะสัญญา 

   ๖.  ความจาํไดหมายรูอารมณทางใจหรือความคิด เรียกวา ธัมมสัญญา 

 ความรูระดับนี ้  มีความสัมพันธกับความรูระดับวิญญาณอยางใกลชดิ เกิดตอเนื่องและ

ระยะใกลเคียงกัน  ความรูระดับสัญญาเปนความรูใหมที่ผัสสะรับรูเขามา  เพื่อเปรียบเทียบกับความรู

ที่เปนประสบการณเดิม (ความรูระดับวญิญาณ) ความรูระดับสัญญา ผูวจิัยกย็งัไมเหน็วาเปนความรู 

เพราะยงัไมสมบูรณตามความหมายที่ใชกันในญาณวทิยาอกีเชนกนั  เพราะความรูระดับนี้เปนเพียง

การรับรูที่ยงัไมมีการวิเคราะห สังเคราะห ตีความ อาจกลาวไดวา  ผูวิจัยเห็นดวยกบังานวิจยัของ คุณ

ลักษณวัต  ปาละรัตน ทีว่า “ความรูระดับวิญญาณและระดับสัญญานี้ยงัเปนการรับรูที่บริสุทธิ์” ๔๔ 

คือสักแตวารู รูตามสภาพ ยงัไมไดมีความเขาใจ นาจะเปนเพยีงบทบาทกระบวนการรับรูเทานัน้ 

                                                           

 ๔๓ องฺ. ฉกฺก. (ไทย) ๒๒/๖๓/๕๗๕. 

 ๔๔ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม?”, 

หนา ๒๑๗. 



 ๒๘ 

  ๓.  ความรูระดับทิฏฐิ (conception) หมายถงึ ทรรศนะความเชื่อถอื ความรูความเขาใจ

ตามนยัเหตุผล  การมองโลกและชีวิตอาจถูกหรือผิดก็ได   ความรูนี้มีลักษณะซบัซอนเปนการสรุป

แนวคิดทัง้หมดออกมาเปนนามธรรม ซึ่งมีความลึกซึ้งกวาความรูระดับวิญญาณและความรูระดับ

สัญญา  ความรูระดับทิฏฐินี้เกิดจากแหลงความรู ที่มาจากสุตมยปญญาและจินตามยปญญา ตาม

กระบวนการของเหตุผลและการอนุมานทัง้แบบนิรนัยและอุปนัย 

 แสง  จันทรงาม ใหทรรศนะเกีย่วกับทฏิฐิวา  “ความเหน็หรือทิฏฐิเปนภาพจําลองของ

ความจริง (truth) หรือของจริง (fact) ที่คนคิดสรางขึ้น (conceive)ในใจ  โดยทีย่ังไมไดสัมผัสกับความ

จริงหรือของจริงดวยตนเอง” ๔๕  จากทรรศนะนี้เห็นวา ความรูระดับทิฏฐินี้เปนระดับความเหน็ของคน

คนหนึ่งซึง่เกิดขึ้นภายในใจ โดยการคิด วิเคราะหดวยเหตุผล หรืออาจไมมีเหตุผลก็ได  เพราะคาํวา”

ทิฏฐิ (view) นี้ เปนคําพูดที่มีลักษณะกลาง ๆ ไมดีไมชั่ว” ๔๖  อาจจะถูกหรือผิดจากของจริงก็ได  

อาจจะเรียบงาย หรือมีความสลับซับซอนก็แลวแตการคิดปรุงแตง  ดงันัน้  ความรูระดับทิฏฐินี ้ กิน

ความหมายกวางขวาง เพราะเปนการมองในลักษณะของภาพกวาง ๆ ผูวิจัยเหน็ดวยกับทรรศนะที่วา 

 ความรูระดับทฏิฐิหรือมโนคตินั้นบางอยางอาจเกิดขึ้นไดดวยการฟงคนอื่น เชน คนบางคนฟง

เทศนเร่ืองทุกขแตยังไมเห็นทุกข  ตอมาภายหลังไดนําเอาเรื่องทกุขนั้นไปคิดทบทวนดูอีกท ี

หลังจากคิดทบทวนอยูหลายวัน มโนคติกค็รบวงจร ความรูระดับทิฏฐิก็เกิดขึ้นในใจ…..มโนคติที่

เกิดจากการฟง  ทานเรียกวา สุตมยปญญา๔๗

และ  “ความรูระดับทิฏฐิบางอยางก็เกิดจากการคิด  มโนคติที่เกิดจากการคิด ทานเรียก จนิตามย

ปญญา” ๔๘  

   จากหลักการนี้อาจสรุปไดวา  ความรูระดับทิฏฐินี้เกิดขึ้นไดจากแหลงความรู ๒ ทางคือ สุ

ตมยปญญาและจินตามยปญญา ในพทุธปรัชญา ทิฏฐิ นั้นแปลวา ความเหน็ และหมายความรวมถึง

ความเชื่อ ความเขาใจตามนัยเหตุผล ๔๙  ที่ในปจจุบันเรียกวา แนวทศันะในการมองโลกและชวีิตที่

เปนตัวบงชี้สําคัญในการกาํหนดพฤติกรรมของมนษุย 

 

                                                           

 ๔๕ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, หนา ๕. 

 ๔๖ พระราชธรรมนิเทศ, ธรรมปริทรรศน ๒, หนา ๑๖. 

 ๔๗ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม?”, 

หนา ๒๑๗. 

 ๔๘ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๑๘. 

 ๔๙ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา  ๗๓๕. 



 ๒๙ 

  ๔.  ความรูระดับอภิญญา (extrasensory  perception)  เปนความรูอันยิ่งยวด อันเปน

คุณสมบัติของพระอรหันต  ซึง่เปนผลที่เกิดมาจากการบําเพ็ญเพียรทางจิต บรรลุรูปฌานและอรูป

ฌานตามลาํดบัจนไดสมาบัติ ๘   ความรูนี้อยูนอกเหนอืจากการรับรูทางประสาทสมัผัสและไมข้ึนอยู

กับกาลและเทศะ (time and space)  ความรูระดับอภิญญานี้ม ี ๖ ประการ คือ 

    ๑. อิทธิวธิี  ความรูที่ทาํใหแสดงฤทธิ์ตางๆ ไดเชน สามารถไปในอากาศได สามารถเดิน

บนน้าํได แทรกลงไปในดนิได  ผานสิ่งกีดขวางตางๆ มฝีากําแพงได เปนตน 

    ๒.  ทิพพโสต  ความสามารถที่จะฟงเสยีงทัง้ใกลและไกลได 

   ๓.  เจโตปริยญาณ  การรูจกักําหนดจิตของผูอ่ืน คือ กาํหนดดวยใจของตนแลว รูไดซึ่ง

วาระจิตของผูอ่ืนวาบริสุทธิห์รือเศราหมองอยางไร 

   ๔. ปุพเพนิวาสานุสติญาณ  ความสามารถในการระลึกชาติได 

   ๕. ทิพพจักข ุ ความสามารถมองเหน็ดวยจติภายในถงึภาพเหตุการณตางๆ ของมนุษย

และสัตวที่กาํลังเกิดและกาํลังตายเปนอนัมาก 

   ๖.  อาสวักขยญาณ  ความที่ทาํใหส้ินอาสวะกิเลสทั้งปวง๕๐  เปนผลที่เกิดขึ้นจากการ

ปฏิบัติตามหลกัของสมถกรรมฐานและวิปสสนากรรมฐานจนเกิดญาณความรูในอริยสัจทั้ง ๔ 

ตามลําดับ คือ  (๑) สัจจญาณ รูวานัน้ทกุข  นัน่เหตุเกิดแหงทกุข  (๒) กิจจญาณ รูวาทุกข คือส่ิงทีค่วร

กําหนดรู  (๓) กตญาณ คือ รูวาทกุขที่ควรกําหนดรู ตนไดกําหนดรูแลว 

 ความรูระดับอภิญญาทั้ง ๖ ประการนี้ ๕ ขอแรก จัดวาเปนโลกยิอภิญญา คือ สามญัชน

สามารถปฏิบตัิใหเกิดไดตามหลักของสมถกรรมฐาน จนบรรลุฌานทัง้ ๘ ประการ แตความรูระดับนี้ก็

ยังเปนทัง้สัมมาทิฏฐิและมิจฉาทิฏฐิก็ได     สวนอาสวกัขยญาณขอที่ ๖   จัดเปนความรูระดับโลกุตตร 

อภิญญาเปนความรูที่ส้ินจากอาสวะกิเลสทั้งปวง เปนสัมมาทิฏฐิฝายเดียว  เกดิขึ้นไดเฉพาะพระ

อรหันตเทานั้น รูไดเฉพาะตน ดังพทุธพจนที่ตรัสไววา “ภิกษุทัง้หลาย ธรรมนี้ผูปฏิบัติจะพึงเหน็ชัดดวย

ตนเองไมประกอบดวยกาล  ควรเรียกใหมาดู  ควรนอมเขามาในตน อันวิญูชนจะพึงรูไดเฉพาะตน

เทานั้น๕๑

  ๕.  ความรูระดับญาณ (intuitive insight)  ความรูอันเกิดขึ้นจากความเหน็อยางแจมแจง

ตามความเปนจริงของรูปนาม   เปนความรูที่เกิดขึ้นภายในตัวผูรูญาณที่ปฏิบัติตามหลกัไตรสิกขา 

สามารถรับรูทางจิตไดโดยตรง ประจักษแจงทกุๆ สวน ซึ่งมีความพิเศษมากวาความรูระดับทิฏฐิหรือ

เรียกวิปสสนาญาณ ๙ อยาง ตามลําดับ ดังนี ้

                                                           

 ๕๐ ที. ปา. (ไทย) ๑๑/๓๕๖/๓๙๔–๓๙๖. 

 ๕๑ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๔๐๗/๔๔๓. 



 ๓๐ 

   ๑.  อุทยพัพยานุปสสนาญาณ คือ ญาณอันตามเห็นความเกิดและความดับของนาม

รูป 

   ๒.  ภังคานุปสสนาญาณ คือ ญาณกาํหนดรูปความดับของนามรูป 

   ๓.  ภยตูปฏฐานญาณ คือ ญาณอันมองเห็นสงัขารปรากฏเปนของนากลัว 

   ๔.  อาทีนวนปุสสนาญาณ คือ ญาณอันคาํนงึเหน็โทษแหงสงัขาร 

 ๕. นิพพทิานปุสสนาญาณ คือ ญาณอนัคํานงึเห็นสงัขารดวยความเบื่อหนาย เมือ่มี

การพิจารณาเห็นสงัขารทัง้หลายทัง้ปวง โดยความเปนโทษ เปนสิง่ทีน่ากลัว 

 ๖.  มุญจิตุกัมยตาญาณ  ญาณกําหนดรูดวยความปรารถนาจะพนไปจากนามรูป 

 ๗.  ปฏิสังขานปุสสนาญาณ   ญาณความรูกําหนดรูดวยเหตุผล พิจารณาทบทวน เพื่อ

มองหาวธิี ที่จะเปลื้องตนออกไปอันตราย 

 ๘. สังขารุเปกขาญาณ  ญาณกาํหนดรูดวยการวางเฉยในสังขาร กลาวคือ เมื่อ

พิจารณาเหน็สังขารเปนภัย  มีโทษเลวราย นาเบื่อหนาย จนใครจะหนีใหเปนไปตามลําดับ จงึเกิด

ความวางเฉยในสังขารทั้งหลาย 

 ๙.  สัจจานุโลมิกญาณ  ญาณอันเปนไปดวยการอนุโลมแกการหยั่งรูอริยสัจ แจงชัด

ตามกําลงัของญาณทัสสนะนั้น จนกําจัดกเิลสใหส้ินไปตามกาํลังของอริยมรรคญาณที่เกิดขึ้น 

 

  ๖. ความรูระดับตรัสรูหรือสัมโพธ ิ (enlightenment)  เปนความรูอันสูงสุดในพุทธปรชัญา 

กลาวคือ การหลุดพนจากสภาวะธรรมที่ปรุงแตงดวยตณัหา มานะ ทิฏฐิ อยางสิน้เชิงโดยมีอิสรภาพ

จากโลกิยธรรมขึ้นสูโลกุตตรธรรม โดยอาศยัการปฏิบัติตามหลกัอริยมรรค ๘ ประการอยางเครงคัดจน

เกิดความรูระดับญาณอยางสมบูรณ ดังที่พระพุทธองคตรัสไววา “ภิกษุทัง้หลาย การรูเห็นของเราตาม

ความเปนจริงครบ ๓ ปริวฏั ๑๒ อาการ ในเรื่องอริยสัจ ๔ เหลานี้ยังไมบริบูรณแจมแจงตราบใด  

ตราบนั้นเรากป็ฏิญาณยังไมไดวาเราไดบรรลุอนุตรสัมมาสัมโพธิญาณแลว”๕๒ ความเหน็ของพระพทุธ

องคในทีน่ี ้ก็คอื อริยสัจ ๔ นั่นเอง  คือ เห็นทุกข เหน็สมุทัย เห็นนิโรธ เห็นมรรคแลว พึงรูวาเปนสิ่งที่

ควรรูอยางแจมแจง เปนสิ่งที่ควรละอยางเด็ดขาด เปนสิ่งที่ควรทําใหแจงประจักษดวยตนเอง ดงันี้จงึ

เรียกวา สัมโพธิญาณ 

 ความรูดังกลาวแลว เราสามารถสรุปความรูทั้งหมดออกเปน ๒ ระดบัใหญๆ คือ ความรู

ระดับวิญญาณ  ระดับสัญญา ระดับทิฏฐิ  และระดับอภิญญา ๕ ขอขางตนนัน้   จัดวาเปนความรู

สามัญ  ลําพงัแตอภิญญา ๕ นัน้อาจเปนสัมมาทิฏฐิกไ็ด  แตในกรณีที่บุคคลไดอภิญญาทั้ง ๖ ขอ 

                                                           

 ๕๒ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๒–๕๙๕. 



 ๓๑ 

อภิญญาทั้งหมดจะเปนสมัมาทิฏฐิไดดวยเหตุผลที่วา  อภิญญาขอที่ ๖ นี้จะเปนสิ่งตัดสินวาอภิญญา

ใน ๑ ถึง ๕ นัน้จะเปนสัมมาทิฏฐหิรือไม  เพราะลาํพงัอภิญญา ๕  อาจเปนมิจฉาทฏิฐิหรือสัมมาทิฏฐิ

ก็ได  กลาวคือ ถาผูปฏิบัติธรรมยึดถือทรรศนะทีเ่ปนสมัมาทิฏฐิมาตั้งแตตน กท็าํใหอภิญญาทั้ง ๕ นั้น

เปนสัมมาทิฏฐิ แตถาความคิดเห็นของผูปฏิบัติธรรมเปนมิจฉาทิฏฐิตัง้แตตน เชน พวกโยคทีี่ถอืวา

อัตตาหรือตัวตนที่เที่ยงมนีัน้ เมื่อโยคีเหลานัน้ไดอภิญญา อภิญญานัน้ก็เปนมิจฉาทิฏฐิ และไมเปน

ความรูแจงเหน็จริงหรือเขาถึงความหลุดพนได ดงันัน้ ความรูระดับอภิญญา ๕ ขอ สงเคราะหเขาใน

ความรูสามัญ 

 สวนความรูในอภิญญาขอที่ ๖ คือ อาสวกัขยญาณ ความรูระดับญาณ (intuitive insight) 

และการตรัสรูหรือสัมโพธิ (enlightenment) เรียกวา เปนความรูข้ันสูง และไดรับการยอมรับวา 

สามารถนําผูปฏิบัติใหเขาถงึความพนทกุขได  เปนอริยบุคคลได พนจากวัฏฏะ(การเวียนวายตายเกิด)

ได หมดจากกเิลสตัณหา สูความเปนพระอรหันตในที่สุด 

 

 พุทธธรรม หนงัสือที่ยอมรับวาเปนเพชรน้าํเอกดีที่สุดเลมหนึง่ ที่รวบรวมหลกัธรรมคาํสอน

ของพระพทุธเจา พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต) ไดแบงประเภทความรูทางพทุธปรัชญา ไดหลาย

นัย ดงันี ้๕๓

  ๑.  จําแนกโดยสภาวะหรือโดยธรรมชาติของความรูโดยอาศัยการจําแนกตามหลักของ

ขันธ ๕ คือ ความรูที่เปนนามธรรมที่กระจายอยูในนามขันธจาํพวกหนึง่ ม ี ๓ ขันธ คือ สัญญา 

วิญญาณ ปญญา 

 ก. สัญญา ไดแก ความรูทัง้หมดที่อยูในสัญญาขันธ ทําหนาทีห่มายรูอารมณและ

ความรูสึกนึกคิด 

 ข. วิญญาณ ไดแก ความรูทัง้หมดที่อยูในหมวดวิญญาณขันธ ที่คอยสอดสองดูการ

ทํากจิกรรมของจิต 

 

 ค.  ปญญา ไดแก ความรูหลกัในหมวดสงัขารขันธ 

  ๒. จําแนกโดยทางการรับรู กลาวคือ อาศัยการรับรูโดยผานอายตนะหรือทวารเปนหลกั 

แบงได ๒ ประเภท คือ 

                                                           

 ๕๓พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๔๒.  



 ๓๒ 

 ก.  ความรูทางปญจทวาร คือ เปนความรูที่ไดมาจากประสาทสัมผัสทั้ง ๕ คือ 

ความรูที่ไดทางตา-เห็นรูป  ทางห-ูฟงเสยีง  ทางจมูก-ดมกลิ่น  ทางลิน้-ล้ิมรส  ทางกาย-ความรูสึก

สัมผัสทางกาย 

 ข. ความรูทางมโนทวาร คือ ความรูทั้งหลายทีเ่กิดทางใจโดยการนึกคดิตามสภาพ

ของธรรมารมณ 

  ๓.  จําแนกโดยการพฒันาการทางปญญาภายในบุคคล โดยอาศัยขอบเขตของการ

ฝกอบรมพัฒนาการหรือความเจริญแกกลาตามลาํดับ ดังนี ้

 ก.  สัญญา คือ ความรูที่เกดิจากการกําหนดหมาย หรือความจาํไดหมายรู 

 ข. ทิฏฐิ คือ ความเห็น ความเขาใจตามหลักการของเหตุและผลแลวสรุปลงเขากบั

ทรรศนะของตน 

 ค.  ญาณ คือ ความรู ความหยั่งรู 

  ๔.  จําแนกโดยกิจกรรมและผลงานของมนุษย คือ 

 ก.  สุตะ คือ ความรูที่ไดจากการฟง การเลาเรียน และการถายทอดสืบตอกันมา 

 ข.  ทิฏฐิ คือ ความเหน็ ทฤษฎี ลัทธ ิความเชื่อถือตางๆ 

 ค.  ญาณ คือ ความรูระดับสุงสุดของปญญามนษุยที่หยั่งรูความจริงตามสภาวะ 

 การจําแนกความรูในพุทธธรรมนั้น จากการศึกษาสรุปไดวา  ในการจําแนกความรูนัน้แบง

ตามแหลงความรูที่เกิดขึ้นมปีจจัยหลกั ๒ ประการคอื อายตนะภายในและอายตนะภายนอกเปน

เครื่องรับรู ความรูที่รูตามสภาวะของขันธ ๕ คือ สัญญา วิญญาณ ปญญา เปนความรูนามธรรมที่

แยกออกจากขันธทัง้หลาย ความรูที่ไดจากปญจทวารและมโนทวาร ความรูที่ไดจากการพฒันา

ปญญาอยูในขอบเขตของการฝกอบรมทางสัญญา ทิฏฐิ ญาณ และความรูอันเปนจากการปฏิบัติ

กิจกรรมทางสงัคมมนุษย ที่ไดรับจากการฟง ความคิดเหน็ (ทิฏฐิ) ความหยัง่รู (ญาณ) 

 จะเหน็ไดวา ความรูข้ันญาณนั้นขอที ่๓ (ค) และ ๔ (ค) ในพทุธปรชัญาใหการยอมรับวา

เปนความรูข้ันสูงหรือข้ันปรมตัถ สามารถหลุดพนจากตณัหา (craving) อวิชชา (ignorrance) ความ

มืดบอด เขาสูความเปนพระอริยบุคคลอันประเสริฐและพนจากความทุกขทัง้ปวงได 

 

  สรุปไดวา ถาจะแบงความรูในพทุธปรัชญาจะแบงไดหลายนยั แตถาแบงประเภทความรู

ตามแหลงกําเนิดความรู ความรูจะแบงได ๓ ประเภทคือ  

   ๑) สุตมยปญญา  ความรูที่เกิดจาการฟง 

   ๒)  จินตามยปญญา  ความรูที่เกิดจากการคิด 



 ๓๓ 

   ๓)  ภาวนามยปญญา  ความรูที่ไดจากการลงมือปฏิบตัิ ทดสอบดวยตนเอง 

   ถาแบงประเภทความรูหรือระดับของความจริงเปนเกณฑก็จะแบงได ๒ ระดับคือ  

  ๑)  ความรูระดับสามัญ (worldly knowledge)  เปนความรูที่ชาวโลกสมมติกนัขึ้นมา 

เปนความรูทีถ่ายทอดจากผูอ่ืนสืบตอกันมา  อันเปนการรูสมมติสัจจะ (conventional truth) 

  ๒.  ความรูระดับสูง(ultimate knowledge)  เปนความรูที่แทจริง ที่อยูพนจากประสาท

สัมผัสธรรมดา  อันเปนการรูปรมัตถสัจจะ (untimate truth) ทําใหเขาใจสภาพความจริงสามารถพน

จากทุกขถงึเปาหมายที่แทจริงได 

 กลาวโดยสรุป  พุทธปรัชญานัน้ไดจําแนกความรูออกเปนหลายระดับ หลายประเภท อาจ

มีหลายสาเหต ุ กฎเกณฑในสมยันัน้บางอยางทีท่ําใหมีการแบงอยางนัน้เพื่อใหมีการสอดคลอง 

แลวแตจะพิจารณาแงมุมใดหรือใชอะไรเปนมาตรฐานในการแบงประเภทของความรูนั้น อยางไรก็

ตาม ผูวิจัยเหน็วา  นาจะแบงความรูออกเปน ๒ ประเภท เพื่อใหสอดคลองกับหลกัความรูความจริงใน

พุทธปรัชญาทีแ่บงออกเปน ๒ ประเภท คือ ความรูระดบัสามัญ และความรูระดับสูง 

 
 ๒.๑.๔  ธรรมชาติของความรู  (The nature of knowledge) 

 ลักษณะความรูของพุทธปรัชญานัน้ จะตองเปนความรูที่บริสุทธิ์ปราศจากอวิชชา ที่

มองเหน็โลกและชีวิตเปนไปตามสภาวะของความจริง การดําเนนิไปโดยไมเบีย่งเบนไปจากกฎของ

ธรรมชาติ ยอมนําไปสูกระบวนการรับรูแบบวิวัฏ (หลุดพน) เขาถึงความสิน้กิเลสและบรรลุเปาหมาย

ได ดังนั้นผูวิจัยมีความเหน็สอดคลองทีว่า “พุทธปรัชญานัน้ตองเปนปรัชญาที่ตั้งอยูบนฐาน คือ 

ปญญา เพราะเหตทุี่พระพุทธเจาไดตรัสรูความจริง จนสิน้ความสงสัย จนเกิดพระพทุธศาสนา

ข้ึนมา”๕๔ การพจิารณาความรูที่เปนจริง สืบเนื่องจากหัวขอที่ผานมานัน้ เราไดแบงความรูออกเปน ๒ 

ประเภทดวยกนัคือ ความรูระดับสามัญ (worldly knowledge)เปนความรูทีช่าวโลกสมมติกนัขึ้น และ

มีการถายทอดจากผูอ่ืนสืบตอกันมา ความรูระดับเปนการรูความจริงในระดับสมมติ และความรู

ระดับสูง (ultimate truth) เปนความรูที่แทจริง ที่อยูพนจากประสาทสัมผัสธรรมดา อันเปนการรู

ปรมัตถสัจจะ (ultimate truth) ทําใหเขาใจสภาพความจริง สามารถสิ้นจากกิเลส พนจากทุกข ทําให

เขาถึงเปาหมายที่แทจริงได  พุทธปรัชญาใหความสําคัญกับความรูประเภทที่สอง เพราะนาํไปสู

เปาหมายสงูสดุ  

                                                           

 ๕๔ ชัยวัฒน  อัตพัฒน, ญาณวิทยา, (กรุงเทพมหานคร : ชวนพิมพ, ๒๕๒๘), หนา ๒๒๔. 



 ๓๔ 

 ตามทรรศนะของพทุธปรัชญานัน้ สัจจธรรม(ความจริง)เปนสิ่งที่มีอยูภายนอกโดยอิสระ

ดวยตัวของมนัเอง เปนสิ่งทีม่ีอยูและดํารงอยูตามธรรมดา พระพทุธเจาเปนผูทีท่รงคนพบความจรงินัน้

แลวนํามาเปดเผย  แตไมวาพระองคทรงคนพบความจรงินัน้หรือไมก็ตาม สัจจธรรมนั้นก็จะยงัคงมีอยู 

เปนอยูอยางนัน้  

 อยางไรก็ตาม  การที่พทุธปรัชญาถือวามีความจริง ๒ ระดับนัน้ก็ไมไดหมายความวา

ความจริงระดบัหนึง่จะสงูกวาหรือเหนือกวาความจริงอีกระดับหนึง่  แตก็ไมไดหมายความวา ส่ิงที่เปน

จริงในระดับสมมติสัจจะเปนเท็จหากถือตาความจริงในระดับปรมัตถ  เพราะแทจริงแลวความจริงทั้ง 

๒ ระดับตางก็เปนความจรงิดวยกนั  ในแงของการพูด ในการใชนั้นเราจะเลือกพูดหรือเลือกใช

ความหมายในระดับใด  

 ในการเลือกใชคําพูดนีย้อมเชื่อมโยงไปสูหลักการที่วา ความรูในลกัษณะใดที่มีประโยชน

(ทางพนทกุข) และความรูในลักษณะใดทีไ่มเอื้อประโยชน  ในอภยราชกุมารสูตร มชัฌิมนิกาย พระ

พุทธองคไดตรัสกับอภยราชกุมารวา 

 วาจาที่ไมจริง ไมแท ไมประกอบดวยประกอบดวยประโยชน และวาจานัน้ไมเปนที่รัก ไมเปน

ที่ชอบใจของคนอื่น  ตถาคตไมกลาววาจานั้น 

 วาจาที่จริง ทีแ่ท  แตไมประกอบดวยประโยชน  และวาจานัน้ ไมเปนทีรั่ก ไมเปนทีช่อบใจของ

คนอื่น  ตถาคตไมกลาววาจานัน้ 

  วาจาที่จริง ทีแ่ท และประกอบดวยประโยชน  แตวาจานั้นไมเปนที่รัก ไมเปนที่ชอบใจของคน

 อ่ืน  ในขอนัน้ ตถาคตรูกาลที่จะกลาววาจานัน้ 

 วาจาที่ไมจริง  ไมแท  ไมประกอบดวยประโยชน  แตวาจานัน้เปนที่รัก เปนที่ชอบใจของคนอื่น  

ตถาคตไมกลาววาจานัน้ 

 วาจาที่จริง  ที่แท  ไมประกอบดวยประโยชน  แตวาจานัน้เปนที่รัก เปนทีช่อบใจของคนอื่น  

ตถาคตไมกลาววาจานัน้ 

 ตถาคตรูวาจาที่จริง ที่แท  ที่ประกอบดวยประโยชน และวาจานัน้เปนที่รัก  เปนทีช่อบใจของ

คนอื่น  ในขอนั้น  ตถาคตรูกาลทีจ่ะกลาววาจานัน้ ขอนัน้  เพราะเหตไุร  เพราะตถาคตมีความ

เอ็นดูในหมูสัตวทัง้หลาย ๕๕

  จะเหน็ไดวาพระพุทธเจาทรงถือหลกัวาจาจริง มีประโยชน และกาละที่เหมาะสมเปนหลกั

สําคัญในการตรัส ในพุทธปรัชญาสัจจธรรม (ความจริง)นั้นเปนสิง่สําคญั และเปนประโยชนในแงของ

การปฏิบัติ คือนําไปสูเปาหมายคือความหลุดพนได แตก็ไมใชส่ิงที่เราตองยึดติดและถือเปนทีห่มาย 

                                                           

 ๕๕ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๘๖/๘๘. 



 ๓๕ 

ในอลคัททปูมสูตร  มัชฌิมนิกาย พระพทุธเจาทรงชี้ใหเห็นความจรงิในขอนี้โดยอุปมาความจริงกบัแพ

ที่ใชพาขามฝงวา  “ภิกษุทัง้หลาย เราแสดงธรรมมีอุปมาดวยแพ เพื่อตองการสลัดออก  ไมใชเพื่อ

ตองการจะยึดถือแกเธอทัง้หลาย เธอทัง้หลายรูถึงธรรมซึ่งเปรียบดุจแพที่เราแสดงแลว  เธอควรละ

ธรรมทั้งหลาย “๕๖

 แพเปรียบเสมอืนความรูหรือธรรมของพระพุทธเจาที่ใชขามฝงได  จากพุทธพจนนี ้สะทอน

ใหเหน็ในแงของความรูที่วา ธรรมที่เปนประโยชนเทานัน้ทีท่ําใหมนุษยขามถงึฝง (นพิพาน) ได ที่เราได

เห็นไดปฏิบัติแลวก็ไมใหยึดมั่นในสิง่ที่ตนเองรูหรือธรรมเหลานี้  พระพุทธองคมิไดตรัสส่ิงทั้งหลาย

เพียงเพื่อสนองความอยากรู อยากเหน็ตามสติปญญาของมนษุยเลย  ใหมองในแงทีว่า ความรูหรือ

ธรรมนี้ เปนประโยชนในแงที่เชื่อมโยงทาํใหเราเขาถงึเปาหมายคือความสิน้กิเลสหรือบรรลุเปาหมาย

สูงสุด   เพราะธรรมะของพระพุทธเจาตรัสนั้นมมีาก ดังนัน้ควรเลือกปฏบิัติ 

 ความรูทีพ่ระพุทธองคตรัสรูนั้นมมีากซึ่งมคีวามสอดคลองกับพระพทุธองคทรงเปรียบ

ธรรมะกับใบไมในกาํมือ ที่พระพุทธองคตรัสวา  

 ดูกรภิกษุทั้งหลาย เธอทัง้หลายคิดเหน็ประการใด  อันไหนจะมากกวากัน  ใบไม ๑-๓ ใบใน

มือของตถาคตนี้ หรือใบไมในปาโนน 

 ขาแตพระองคผูเจริญ  ใบไมในพระหัตถของพระองคนอยอยางยิง่  แตวาใบไมทัง้หลายในปา

สีเสียดมีมากมายกวา 

 ภิกษุทัง้หลาย  ฉันนัน้เหมอืนกัน  ในบรรดาสิ่งที่ตถาคตไดรูแลวนั้น ตถาคตไดบอกแกเธอ

ทั้งหลายเพยีงเล็กนอยเทานัน้  ส่ิงที่ตถาคตไมไดบอกแกเธอทัง้หลายนัน้มีอีกมากมาย  และ

เพราะเหตุใดเลาตถาคตจึงไมไดบอกสิ่งทัง้หลายแกพวกเธอ  เพราะวาขอนั้นไมมีประโยชน  ไม

เปนไปเพื่อนิพพาน (nirvana) นัน้แหละ คือเหตุผลที่วาทําไมตถาคตจึงไมบอกสิง่เหลานั้นแกเธอ

ทั้งหลาย” ๕๗

  ความรูที่ไมเปนเพื่อนิพพาน  คือ  ความรูอภิปรัชญาหรือปญหาเชงิปรัชญา ในจฬูมาลุงกย

สูตร มัชฌิมานิกายวา  

 โลกเทีย่ง โลกไมเที่ยง  โลกมีที่สุด  โลกไมมีที่สุด  ชวีะกับสรีระเปนอยางเดยีวกนั  ชวีะกับ

สรีระเปนคนละอยางกนั หลังจากตายแลวตถาคตเกิดอีก หลังจากตายแลวตถาคตไมเกิดอีก  

                                                           

 ๕๖ ม. มู. (ไทย)  ๑๒/๒๔๐/๒๕๖. 

 ๕๗ พระดร.ดับบลิว  ราหุล, พระพุทธเจาสอนอะไร, แปลโดย ชูศักดิ์  ทิพยเกษร และคณะ ,พิมพครั้งที่ 

๓, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๗), หนา ๓๓. ; สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๑๐๑/๖๑๓. 



 ๓๖ 

หลังจากตายแลวตถาคตเกิดเกิดอีกและไมเกิดอีก  หลงัจากตายแลวตถาคตจะไมเกดิอีกก็ไมใช 

จะวาไมเกิดอกีก็มิใช ๕๘

  จะเหน็ไดวา ความรูทีพ่ระพุทธเจานั้นตรสัรูนั้นมมีาก มีทั้งความรูที่เปนประโยชน(หลุดพน

จากทุกข) และไมเปนประโยชน  ดงัทีพ่ระองคอุปมาเหมือนกับใบไมในกํามือ ความรูทีเ่ปนไปเพื่อ

ความหลุดพนจากความทุกขมีอยูเพียงนอยนิดเทานั้น และมีประโยชน เปนสิง่ที่มนุษยควรปฏิบัติตาม

อยางยิ่งเพื่อใหเขาถงึความสิ้นกิเลสและเปนเพื่อบรรลุนพิพาน 

  ในสวนทีพ่ระพุทธองคไมทรงตอบปญหาเชิงปรัชญา (อพยากตปญหา) ที่วา โลกเทีย่ง โลก

ไมเที่ยง ฯลฯ “เนื่องจากวาความรูเหลานี้นัน้ไมมีประโยชน ไมเปนไปเพื่อความเบื่อหนาย  เพื่อความ

คลายกําหนัด  และที่สําคญัไมเปนไปเพือ่ตรัสรูและเพื่อนิพพาน” ๕๙   และความรูไมเปนไปเพื่อความ

ดับทุกข  พระองคตรัสวา “ ผูถามปญหานี้ เหมือนบคุคลผูถูกศรอาบยาพิษ มวัแตถามถงึชนดิและ

บุคคลผูทําศร ผูถูกศรก็ตายเปลา” ๖๐  เพราะการตอบปญหาเชงิปรัชญานี้ เปนการตอบดวยหลักการ

อางอิงดวยเหตุผล จึงไมอาจหาขอสรุปได เพราะไมมีเหตุผลเพียงในการตอบ และเปนการเสียเวลา 

อาจมีขอโตแยงที่ไมมีขอส้ินสุด  

 

 ในคัมภีรอภิธานัปปทีปกา๖๑  ไดรวบรวมศัพทที่ใชเกี่ยวกับความรูในพุทธปรัชญาไวรวมกัน

มี  ๒๒ ศัพท คือ ธี (ปญญาทรงไวซึ่งประโยชน) ปญญา (ความรูทัว่)  พทุธ(ิปญญาเครื่องรู)  เมธา

(ปญญาเครื่องกําจัด)  มติ(ความคิด ความเหน็)   มุติ(ความเขาใจ)  ภูริ(ปญญากวางขวาง)  มันตา

(ความรูในคัมภีร)  ปญญานะ ความหมายเหมือนคําวา  ปญญา แตรูปศัพทแปลกกนั     ญาณะ คาํนี้

รวมกับคําทัสสนะ หมายถงึ การรูไตรลักษณะ หรือความรูที่เกิดจากสมาธ ิ เชน  ทิพพจักข ุ  วชิชา 

(หมายถึงความรู ๓ ประเภท คือ ๑) พระเวท ๒) สิปปะหรือศิลปศาสตร ๓)  ความรูที่เกิดจากสมาธ ิ

และความรูแบบพุทธ)ิ  โยนิ (ความรูเกดิจาการเขาถึงสาเหต ุ มักใชรวมกับมนสิการ เปนโยนโิส

มนสิการ ไดแก   การเขาใจสาเหตุปฏิภาณ  (ความแตกฉาน)   วิปสสนา(ปญญาเหน็ไตรลักษณ)  

สัมมาทิฏฐิ (ความเหน็ถูกตอง)  วิมงัสา (ปญญาเลือกเฟน)  สัมปชัญญะ (ความรอบคอบ)  เนปกะ 

                                                           

 ๕๘ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๑๒๘/๑๔๑. 

 ๕๙ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๑๒๘/๑๔๑. 

 ๖๐ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๑๒๖/๑๓๗–๑๓๙. 

 ๖๑ ตรี  นาคประทีป, บาลีอภิธานัปปทีกาพรอมทั้งสูจิ, (พระนคร : โรงพิมพไท, ๒๔๖๔), คาถาที่ 

๑๒๕–๑๕๔, หนา ๒๔. 



 ๓๗ 

(ปญญารักษาตน)  เวทนา (การรูอารมณ)  ตักกะ วิตักกะและสังกัปปะ (ทั้ง ๓ มีอรรถเหมือนกัน คือ 

ความคิด) 

 คําศัพทตางๆ ที่กลาวมานี ้     ปรากฏอยูในคัมภีรสําคัญของพระพุทธศาสนาทัว่ไป       

เชนพระไตรปฎกและอรรถกถา การนาํไปใชตองตีความหมายที่เจาะจงลงไปในเรื่องนั้นๆ ความหมาย

เนื้อหา การทาํความเขาใจ ก็จะมีความซาบซึ้งลกึซึ้ง จดุเดนที่แตกตางกนัไป  แตคําศัพทเหลานั้นเมื่อ

สรุปลงแลวก็คอื ความรูในพทุธปรัชญา 

 ปญญา หรือ ความรูมีลักษณะแตกตางกนัที่ความหมายกวาง แคบ ลึกซึ้ง แตเทาที่ทราบ

หนาที่ของปญญาคือ รูเขาใจลักษณะความเปนไปตางๆ กนั อาศัยปญญานั้นในการดํารงชีวิต สราง

ความสมปรารถนาทัง้ผูมีปญญาและผูอาศยัอานุภาพของปญญา แตลักษณะของปญญาในทรรศนะ

ของพุทธปรัชญาจะตองมีลักษณะสําคัญสามารถตัดอวชิชา ตัณหา อุปาทานใหขาดสิ้นไปและมี

ลักษณะสวางชัด รูชัด เมื่อปญญเกิดขึ้นอยางสมบูรณยอมกําจัดความมืดคืออวิชชา  ทาํใหสวางโพลง

ปรากฎขึ้นยอมรูเห็นอริยสจัตามความเปนจริง  เปรียบเสมือนไฟที่สองไปในความมดืใหเกิดแสงสวาง 

ทําใหเหน็สิ่งตาง ๆ ที่เกิดขึน้ไดตามความเปนจริง วิญญาณความรูอารมณที่ผานเขามาทางอายตนะ

ภายในทั้งหลาย สัญญาความจําไดหมายรู และปญญาความรอบรู รูทั่วพรอมสรรพสิ่งทัง้หลาย การ

ทํางานของ วญิญาณ สัญญาปญญา ทาํหนาที่รวมกนั อาศัยซึง่กนัและกนั แตทําหนาที่คนละอยาง

เปนธรรมทีม่ีความละเอียดออนมาก ยากตอการจําแนก 

 

 พระพทุธศาสนามีจุดมุงหมายสูงสุดคือนพิพาน ผูที่จะนําตนใหเขาถึงสภาวะนีไ้ดตอง

อาศัยการบาํเพ็ญสั่งสมบารมีอยางยิ่งใหญมานานอยางเชน พระพทุธเจา เปนตน บารมทีี่สําคญัคือ 

ปญญาบารม ี ดังที่พระพุทธองคตรัสไววา “นรชนผูมปีญญา เห็นภัยในสงสารวัฏ ดํารงอยูในศีลแลว 

เจริญจิตและปญญามีความเพียร มีปญญาเปนเครื่องบริหารนัน้ พึงแกความยุงนี้ได  ” ๖๒ปญญาเปน

เครื่องบริหารคือปญญาที่บคุคลรูชัดนั้นคือ  ก็รูชัดวา   นี้ทกุข  นีทุ้กขสมุทัย นีทุ้กขนิโรธ นี้ทุกขนิโรธคา

มินีปฏิปทา ฉะนั้น จึงตรัสเรียกวา “เปนบคุคลผูมีปญญา” ๖๓ ดังในพระไตรปฎกอรรถกถาวา ที่ชื่อวา 

“ปญญา ก็เพราะอรรถวา รูชัด”๖๔ จะเห็นไดวาถาบคุคลปฏิบัติธรรมดวยปญญาแลวรูแจงในทุกข

สามารถเขาถงึจุดมุงหมายสูงสุดได  สรุปไดวา ผูที่นาํตนเขาไปสูความเปนพระอรยิบุคคลหรือเขาถึง

                                                           

 ๖๒ สํ. ส. (ไทย) ๑๕/๒๓/๒๗. 

 ๖๓ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๓๐๐,๓๘๖/๓๓๓,๒๔๙. 

 ๖๔ ขุ. ปฏิ. (ไทย) ๓๑/๙๒/๑๕๓. 



 ๓๘ 

จุดมุงหมายสงูสุดของพระพทุธศาสนาคือนิพพานจะตองเจริญปญญา ปฏิบัติตามหลักของไตรสิกขา

อันประกอบดวย ศีล สมาธิ ปญญา 

 

 พุทธปรัชญามคีําสอนทีโ่ดดเดน และเปนเอกลักษณเฉพาะ เนนการพัฒนาปญญาเปน

หลัก ซึ่งเปนการสอนทีพ่ัฒนาความรู กลาวคือ การสงเสริมปญญา เนนที่ตัวบุคคลเปนหลกั มีระบบ

การสอนใหมีความรูความเขาใจดวยตนเอง เพราะพทุธปรัชญาสอนใหพึ่งตัวเองเทานั้น ส่ิงอื่น

นอกเหนือจากตัวบุคคลไมสามารถชวยใหพนจากความทุกขได การรูแจงดวยตนเอง แสวงหาปญญา

ดวยตนเอง ผูอ่ืนเปนแคผูชีแ้นะเทานัน้ ดงัทีพ่ระพทุธองคตรัสไววา “ธมฺโม สนทฺิฏฐิโก อกาลิโก เอหิปสฺ

สิโก โอปนยโิก ปจฺจตฺต ํ เวทิตพฺโพ วิญหู.ิ แปลวา พระธรรมอนัพระผูมีพระภาคเจาตรัสไวดีแลว อัน

บุคคลพึงเห็นเอง ไมประกอบดวยกาล ควรเรียกใหมาดู ควรนอมเขามาไวในตน อันวิญูชนพงึรู”๖๕ 

อาจกลาวไดวา พระพทุธศาสนาใหอิสระแกตัวบุคคลอยางมาก ในการเขามาศึกษาทดลองปฏิบัต ิ ให

ประจักษแจงดวยตนเอง ไปสูหลักความจริง(สัจธรรม)พิสูจน ดวยประสบการณของตัวเอง  ดงันัน้ 

พระพทุธศาสนาจงึมีความแตกตางจากแนวคิดอื่นหรือศาสนาอื่นอยางสิ้นเชิง 

 

 การแสวงหาความรูในพทุธปรัชญา มใิชแสวงหาเพือ่สนองความอยากรูหรือเพือ่สราง

ทฤษฎีความรูของตัวเองขึ้นมา แตเปนการแสวงหาความรูที่มุงเขาถงึ (สัจธรรม) ความจรงิของชวีิต ที่

ตองการหลุดพนจากบวงแหงทุกข  ใหเกิดวิชชาอนัเปนปจจัยใหหลดุพนดังกลาวแลว ความรูทีแ่ทจริง

ที่จะทําลายอวิชชาได  จะตองเปนความรูที่เกิดจากการปฏิบัติตามหลกัของมรรค ๘      สรุปลงไดใน

ไตรสิกขา ๓ ประการคือ  ตองมีอธิสีลสิกขา  สิกขาคอื ศีลอันยิ่ง กลาวคือ การเรียนรูเบื้องตน โดย

ฝกหัดปฏิบัติรักษามารยาททางกายและทางวาจาใหเปนไปอยางเรียบรอย ปราศจากโทษปฏิบตัิตาม

กฎ และขอบงัคับตางๆ มอีธิจิตตสิกขา คือ การเรียนรูในลําดับตอมา โดยฝกหัดรักษาจิตใหอยูใน

อํานาจใหแนวแน ปลอดโปรงควรแกการงานไมฟุงซาน ซึ่งเปนฐานในการพัฒนาปญญาในขั้นตอไป 

อธิปญญาสิกขา ฝ

                                                          

กหัดใชปญญารอบรู ในสภาวธรรมอันเปนไปดวยความเปนเหตุเปนผลแหงกนัและ

กัน   ดงัพทุธพจนตรัสไววา “สมาธิอันศีลอบรมแลว ยอมมีผลใหญ มอีานิสงสใหญ ปญญาอนัสมาธิ

อบรมแลว ยอมมีผลใหญ  มีอานิสงสใหญ   จิตอันปญญาอบรมแลว  ยอมหลุดพนจากอาสวะโดย

ส้ินเชิง   คือ กามาสวะ ภวาสวะ และอวิชชาสวะ๖๖

 

 

 ๖๕ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๗๔/๖๓–๖๔. 

 ๖๖ ที. ม. (ไทย) ๑๐/๑๘๖/๑๓๔. 



 ๓๙ 

 พระพทุธพจนดังกลาว  สามารถสรุปไดวา ไตรสิกขา คือหลักการพฒันามนษุยใหดําเนนิ

ชีวิตที่ถกูตองดีงาม ทําใหชวีิตดําเนนิไปตามมรรค ทางดําเนนิชีวิตที่ถกูตอง เกิดการเรียนรูพัฒนาตน

คือ สิกขา  มรรคกับสิกขาจึงประสานเปนอันเดียวกนั ดําเนินกาวไปสูจุดหมาย โดยกําจัดสมทุัยให

หมดไปเรื่อยๆ อวิชชานอยลงไปปญญาเพิ่มข้ึน ดําเนนิชีวิตดวยปญญาทุกขกจ็ะนอยลงไป สุขก็จะ

มากขึ้นตามลาํดับ  ในที่สุดพอสมุทยัหมด ทุกขหมด ก็บรรลุจุดหมายเปนนิโรธ (ความดับทุกข) ไดโดย

สมบูรณความรูที่เกิดขึ้นหลังจากปฏิบัติตามหลักไตรสิกขานี้ เปนความรูระดับญาณขั้นสูงสุดในพทุธ

ปรัชญา ความรูที่สมบูรณที่สุดนี้ เรียกวา “โพธญิาณ” หรือญาณหยัง่รูอริยสัจรูวาตนพนจาก

สภาวธรรมฝายสังขตะ เรียกวา วิมุตติญาณทัสสนะ เปนความหลุดพนดวยการเห็นแจงตามความเปน

จริง สามารถทําลายอวิชชาทีห่อหุมปดกัน้อยูใหส้ินไป เมื่อบรรลุโลกุตตรธรรมแลว ก็รูวาตนไดอยู

พรหมจรรยจบรอบแลว กิจที่พงึกระทําทกุอยางไดกระทําเสร็จแลว 

 

 พุทธปรัชญาเถรวาทนัน้มีระบบความรูหลายระดับ แตเปาหมายของความรูที่แทจริงอยูที่

การดับทุกข ดับอวิชชาคือความไมรู ทาํใหวิชชาเกิดขึน้จากความไมรูไปสูความรูตามสภาพความเปน

จริงแลวจิตของมนษุยเร่ิมจากความไมรูเตม็ไปดวยกิเลส เราตองผานการสะสมความรูไปสูการรูหรือ

การมีปญญา โดยมีเงื่อนไขวา “การเรยีนรูจะตองผานการพิจารณาเลิกสะสมและทอนความเทจ็กับ

ความผิดออกเสียกอนดวย ความรูอันเปนความจริงจึงจะถูกรับรูไวได” ๖๗ อาจกลาวไดวา ศักยภาพ

ความเปนมนษุยมีอิสระ ที่จะทําตนใหหลุดพนจากพนัธนาการแหงทุกข ทําตนเองใหถงึพรอมดวย

บริสุทธิ์ผองใสได ขอเพียงใหมีความตั้งใจจริง ปฏิบัติสมํ่าเสมอมีสติปญญาควบคุมตลอดเวลา  ดัง

พุทธพจนตรัสไววา “บุคคลยอมลวงทกุขไดดวยความเพยีร ยอมบริสุทธิ์ไดดวยปญญา” ๖๘ จากพทุธ

พจนอาจกลาวไดวา พทุธปรัชญาใหความสําคัญในแงเกี่ยวกับตัวบคุคลมาก ดงันัน้ การพฒันา

ปญญาจึงเริ่มพัฒนาที่ตัวบคุคลใหมีศักยภาพจนสามารถเขาถึงขัน้การตรัสรูได 

 
 ๒.๑.๕  เกณฑการตัดสนิความรู  (The judgement of knowledge) 

 ความรูในพุทธปรัชญามีหลายระดับดังกลาว  การที่จะสรุปวา ความรูระดับใดถูกตองตาม

ทรรศนะของพทุธปรัชญาตองดูตรงจุดประสงคของความรูในพุทธปรัชญา จุดหมายสูงสุดของความรู 

คือ การรูแจงเห็นจริงตามสภาวะที่เปนอยู กลาวคือ การรูแจงในอริยสัจ ๔ ประการไดแก การรูทุกข 

การรูสาเหตุแหงทุกข การรูจักดับทุกข และรูวิธีปฏิบัติเพื่อพนจากทกุข การรูแจงแทงตลอดดังกลาวทาํ

                                                           

 ๖๗ สมัคร  บุราวาศ, ปญญา, พิมพครั้งที่ ๒, (กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๔๒), หนา ๑๐๑. 

 ๖๘ ขุ. สุ. (ไทย) ๒๕/๑๘๖/๕๔๔. 



 ๔๐ 

ใหบุคคลหลุดพนจากความทุกข พนจากวัฏฏะวังวนแหงกเิลสทัง้หลาย เมื่อความรูมีเปาหมายคือ 

หลุดพนจากทกุข จะทราบไดอยางไรวา ความรูแบบใดเปนความรูทีถ่กูตองตามทรรศนะพทุธปรัชญา 

เนื่องจากความรูในโลกนี้มีมากมายหลายประการ หลายสํานัก หลายลทัธ ิ ตางก็มีความเห็นวา 

ทรรศนะ ความคิด ความรูของตนเองถูกตอง การที่จะยอมรับความรูของผูอ่ืนจะตองยึดหลกัการและ

เหตุผล พทุธปรัชญามีหลักเกณฑทีจ่ะตรวจสอบความรู พระสูตรที่สามารถนาํมาตัดสินความรูได  คือ

กาลามสูตร ซึง่มีเนื้อหาดังนี ้

 ชาวกาลามะแหงนครเกสปุตตะ  เปนกลุมสาธารณรัฐในสมัยพุทธกาลเกิดความสงสัย

เกี่ยวกับความเชื่อเพราะสมณพราหมณ หลายคนไดแสดงความรูในลทัธิของตนใหชาวกาลามะฟง แต

ละคนก็มีความคิดเห็นของตน แลวก็บอกวาลัทธิของตนดีกวาของผูอ่ืน ชาวกาลามะไดเกิดความสงสัย

ไมรูวาจะเชื่อใครจึงชวนกันไปเฝาพระพุทธเจา และทูลถามวา มหีลักเกณฑอะไรที่ใชนาํมาตัดสิน

ความถกูตองผิดในทฤษฎีตางๆ พระพุทธเจาทรงแสดงหลัก ๑๐ ประการ เพื่อขจัดความสงสยั 

ดังตอไปนี้ 

 ๑.  มา อนุสฺสเวน  อยาปลงใจเชื่อดวยฟงตามกนัมา 

 ๒.  มา ปรมฺปราย  อยาปลงใจเชื่อดวยการถือสืบกัน 

 ๓.  มา อิติกิราย  อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือ 

 ๔.  มา ปฏกสมฺปทาเนน  อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตาํราหรือคัมภีร 

 ๕.  มา  ตกกฺเหตุ  อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ (ความคดิ) 

 ๖.  มา นยเหตุ  อยาปลงใจเชื่อเพราะการอนุมาน 

 ๗.  มา อาการปริวิตกฺเกน  อยาปลงใจเชื่อดวยการตรึกตรองตามแนวเหตุผล 

 ๘.  มา ทิฏฐนิชิฺฌานกฺขนฺติยา  อยาปลงใจเชื่อเพราะเขาไดกับทฤษฎีของตน 

 ๙.  มา ภพพฺรูปตาย  อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปลักษณะนาจะเปนไปได 

 ๑๐.  มา สมโณ โน ครูติ  อยาปลงใจเชื่อเพราะนับถือวาสมณะนี้เปนครูของเรา 

 

 เมื่อใดทานทัง้หลายรูดวยตนเองวา  ธรรมเหลานี้เปนอกุศล ธรรมเหลานี้มโีทษ ธรรม

เหลานี้วิญูชนติเตียน ธรรมเหลานี้ยึดถอืปฏิบัติถึงที่แลวจะเปนไปเพื่อมิใชประโยชนเกื้อกูล เพื่อ

ความทุกข เมือ่นั้น ทานทัง้หลายพงึละเสยี ฯลฯ เมื่อใดทานทัง้หลายรูดวยตนเองวา ธรรมเหลานี้เปน

กุศล ธรรมเหลานี้ไมมโีทษ ธรรมเหลานีว้ิญูชนสรรเสริญ ธรรมเหลานี้ยึดถือปฏิบัติถึงที่แลว จะ

เปนไปเพื่อประโยชนเกื้อกูล เพื่อความสุข เมื่อนั้น ทานทัง้หลายพงึถือปฏิบัติบําเพ็ญธรรมเหลานั้น ๖๙

                                                           

 ๖๙ องฺ. ติกฺ. (ไทย) ๒๐/๖๖/๒๖๐. 



 ๔๑ 

 

 จากการพิจารณาพระสูตร จะเห็นไดวา หลกัการทีพ่ระพทุธเจาใชตัดสินความรูนั้นอาจ

แบงไดเปน ๒ แนวทาง แนวทางที ่๑ พระพุทธเจาสอนอยาปลงใจเชื่อในหลกัของกาลามสูตร แนวทาง

ที่ ๒ พระพุทธเจาทรงสนับสนุนใหเชื่อแตตองมีการทดลองปฏิบัติให ใครครวญดวยสติปญญาและมี

เหตุผลกอนทีจ่ะตัดสินใจเชือ่ส่ิงนัน้  หลกัของกาลามสตูร ถาแบงความรูตามทางทีเ่กดิขึ้นจะจัดกลุม

ไดดังนี้  ขอที ่๑-๔ และขอที่ ๑๐    เปนความรูที่ไดรับโดยการถายทอดจากผูอ่ืนเปนปจจัยภายนอก 

จัดเปนสุตมยปญญา สวนขอที่ ๕-๙ เปนความรูที่ไดรับโดยการใชเหตุผล การคดิวิเคราะหเชิงตรรกะ 

จัดเปนจนิตามยปญญา  สําหรับการปฏิบัติทดลองลงมือดวยตนเองจัดเปนภาวนามยปญญา 

 

 สมภาร  พรมทา ๗๐  ไดจัดกลุมของกาลามสูตรตามแหลงที่มาของความรูจัดไวเปน  ๓ 

กลุม ดังนี ้

  ๑.  กลุมประเพณีและเสียงของคนสวนใหญ (ขอ ๑-๓) 

  ๒.  คัมภีรและบุคคลที่นาเชือ่ถือ  (ขอ ๔ และ ๑๐) 

  ๓.  การคิดดวยกระบวนการวิธีตางๆ  (ขอที่ ๕-๙) ซึ่งแยกประเภทเปน 

  ๓.๑  คิดดวยกระบวนวิธีแบบนิรนัย (ขอ ๕) 

  ๓.๒  คิดดวยกระบวนวิธีแบบอุปนัย (ขอ๖) 

  ๓.๓  คิดดวยกระบวนวิธีแบบนิรนัยและอปุนัยผสมกัน (ขอ ๗-๙) 

 ตามการแบงแหลงที่มาของความรูของอาจารยสมภาร มีความสอดคลองกันกับทีจ่ดัไวดัง

กลาวคือ กลุมที่ ๑ และ ๒ จัดเปนสุตมยปญญา  สวนกลุมที ่๓ จัดเปนจินตามยปญญา สังเกตไดวา 

ความรูทัง้ ๓ กลุมดังกลาวไมมีประสาทสมัผัสอยูเลย ซึง่ในทางปรัชญาถือวาเปนแหลงความรูทีสํ่าคัญ

อยางหนึ่ง มีผูรูหลายทานตคีวามวา กาลามสูตรชี้วาพระองคทรงมีทฤษฎีความรูแบบประจักษนิยม ก็

เพราะบรรดาแหลงความรูทัง้หมดที่ยกมาแลวเตือนใหเราพิจารณาโดยตั้งขอสงสัย อยาเพิง่ดวน

เชื่อถือ เนื่องจากไมมีประสาทสัมผัสรวมอยูดวยเลย นี่อาจหมายความวา พระองคทรงเห็นวาประสาท

สัมผัสเปนแหลงความรูที่เชือ่ถือได จึงไมทรงแนะมารวมไวในบรรดาสิ่งทีท่รงชี้ใหเราสอบสวนเหลานี ้

 

 การอางวา ส่ิงนี้จริงเพราะมกีารยึดถือกนัมายาวนานหลายชั่วอายุคนก็ด ี  การอางวาสิง่นี้

จริงและถูกตอง เพราะคนสวนใหญเชื่ออยางนัน้ก็ดี แตพระพุทธเจาสอนอยาเพิง่ดวนเชื่อถาไมไดมี

                                                           

 ๗๐ สมภาร  พรมทา, “พุทธปรัชญา” มนุษย, สังคม และปญหาจริยธรรม, (กรุงเทพมหานคร :  

จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๒), หนา ๒๓๘. 



 ๔๒ 

การพิสูจนทดลอง เพราะความเชื่อเหลานี้อาจทําใหงมงาย สับสนเขาใจผิด นาํไปสูการปฏิบัติที่ผิด

แปลกไปได  หลักการของกาลามสูตรจะดวนสรุปวาผิด-ไมผิด หรือถูกตองไมได    แตสอนใหเราใช

สติปญญาพิจารณากอน การจะยอมรับส่ิงใด ส่ิงนั้นเปนความรูทีถ่กูตองเปนจริงตองใชสติปญญา

กํากับ ตองมกีารพิสูจนใหชดัเจนแจมแจงดวยตนเอง  ทั้งนี้เพราะคําสอนของพระพุทธเจามีลักษณะ

พิเศษ คือ เปนเอหิปสสิโก แปลวา เชิญใหเขามาดู แตไมไดใหเขามาเชือ่ ๗๑  

 จากกาลามสตูร ผูวิจัยเหน็วา ยงัไมถอืวาเปนเกณฑในการตัดสินความรูไดวาถูกหรือผิด 

เปนเพยีงการใหหลกัการแนวทางในการคดิวิเคราะหหรือใครครวญวา ความรูนัน้สมควรที่จะเชื่อตาม

หรือไม   แตถาจะนํามาเปนเกณฑตัดสินความรู  กค็งทําไดเพียงความรูที่ไดรับทางสุตมยปญญา   

และจินตามยปญญาเทานัน้ 

 ขอความในกาลามสูตร ไมไดแสดงวา    พระพทุธเจาไมยอมรับความรูที่เปนศัพท

ประมาณและอนุมานประมาณ เพยีงแตพระองคทรงชีใ้หเหน็วา  ความรูจากแหลงทัง้สองนั้น ควร

ไดรับการตรวจสอบยืนยนัประสบการณตรงหรือประจักษประมาณ 

 

 จากเนื้อความกาลามสูตรสามารถวิเคราะหได  ๓ แนวทางดวยกนัคือ 

  ๑.  กาลามสูตรใหวิธีการเชื่อมิใชเพียงเนื้อหาของความเชื่อ  กลาวคือ กาลามสตูรมิได

บอกวาควรเชือ่อะไร? แตบอกวา ควรเชื่ออยางไร โดยใชหลักการวา ควรเชื่อเมื่อใด และเมื่อใดไมควร

เชื่อ ดังนั้น วิธกีารยอมสําคัญกวา ถาเรามีหลัก เราสามารถประยกุตไดทุกกรณี 

  ๒.  กาลามสตูรเนนการทดสอบและปฏิบัติ กลาวคือ หลักทั้ง ๑๐ ขอ มิไดบอกวาแหลง

ความเชื่อทั้ง ๑๐ แหลงนั้นผิด แตเพียงใหสติวาอยาพึง่เชื่อเพราะหลกั ๑๐ ขอนั้น ตองนํามาปฏิบัติ

กอนจงึคอยเชือ่ เชน มีตําราอยู ๒ เลม สอนเรื่องเดียวกัน แตมีเนื้อหาแตกตางกัน อยาพึง่เชื่อเลมใด 

เมื่อมีการทดลองปฏิบัติแลวอันไหนใหผลที่ถูกตองจึงเชือ่อันนัน้ 

  ๓.  กาลามสูตรสอนใหเปนคนใจกวาง พระพทุธเจาไมไดสอนวา คําสอนของพระองค

ถูกตอง ของคนอื่นผิดหรือของพระองคผิดของคนอื่นถกู แตเปดโอกาสใหทุกคนเขามาทดลองปฏิบัติ

หรือทดสอบ นี่คือ ความใจกวางของพระพุทธศาสนา เพราะสัจธรรมมีอยูตามธรรมชาติมิไดเปนของ

สวนตัว 

 

                                                           

 ๗๑ พระดร.ดับบลิว  ราหุล, พระพุทธเจาสอนอะไร, แปลโดย ชูศักดิ์  ทิพยเกษร และคณะ, หนา ๒๗. 



 ๔๓ 

 อปณณกสูตร มัชฌิมนิกาย ๗๒  พระพุทธเจาไดจาริกไปแควนโกศล  ไดทรงตรัสถึงขอที่

ควรปฏิบัติและขอที่ไมควรปฏิบัติแกชาวบานสาลาวา 

 

  สมณพราหมณพวกใดมีความเหน็อยางนีว้า  ทานที่ใหแลวไมมีผล  ยัญที่บูชาแลวไมมีผล  

การเซนสรวงกไ็มมีผล ผลวิบากแหงกรรมทีท่ําดีทาํชัว่ก็ไมมี  โลกนี้ไมม ี โลกหนาไมม ี มารดาไมมีคณุ  

บิดาไมมคีุณ  โอปปาติกะ  สัตวก็ไมมี   สมณพรามณผูประพฤติปฏิบตัิชอบ  ทําใหแจงโลกนี้และโลก

หนาดวยปญญาอันยิง่เองแลวสอนผูอ่ืนใหรูแจง ก็ไมมใีนโลก ถามีความเหน็อยางนี้พระพุทธองคทรง

ตรัสวา  เปนทางแหงการปฏิบัติผิดที่นําตนไปสูอบาย และเกิดกรรมชั่ว ทั้งทางกาย (กายทจุริต)    ทาง

วาจา(วจทีุจริต)  และทางใจ(มโนทุจริต) เปนไปแหงความเสื่อม  ความเหน็อยางนี้ เปนความเห็นที่

ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ  ไมเปนไปเพื่อประกอบดวยปญญา  

  การปฏิบัติหรือการเชื่ออยางนี้เปนไปเพื่อสรางอกุศล(กรรมชั่ว) ใหเกดิขึ้น  การประพฤติ

ปฏิบัติอยางนี ้ พระพทุธเจาทรงตรัสวา ไมเปนไปเพื่อประโยชน เพราะเหตุใด  กลาวคือ สมณ

พราหมณเหลานัน้มองไมเหน็โทษ มีความต่ําทราม ความเศราหมองแหงอกุศลกรรม (กรรมชั่ว)  ไม

เห็นประโยชนของการบวช อันเปนธรรมฝายดี ดังนัน้  จงึไมควรปฏิบัติส่ิงเหลานี ้ 

  ความเชื่อที่วา โลกหนาไมม ี ความเห็นเชนนี้เปนการเห็นผิด ผูนี้ยอมทาํตนใหเปนขาศึกตอ

พระอรหันตผูรูแจงโลกหนา  ส่ิงนีน้ําไปสูอบาย เห็นผิดเปนชอบ  การกระทําหรือการประกอบสิ่งตาง ๆ 

เปนไปดวยมจิฉาทิฏฐ ิ เกิดโทษฝายเดียว หาประโยชนมไิด  การเชื่อมโยงไปสูส่ิงอืน่ ๆ ตอไป  การ

กระทําประกอบดวยกรรมชั่ว ผิดศีลขอวัตรปฏิบัติ  ไมเปนประโยชนแกตนและผูอ่ืน  พระพทุธเจาตรัส

วา เปนมิจฉาทิฏฐิ  มิจฉาสังกัปปะ  มิจฉาวาจา  ส่ิงทัง้หลายทัง้ปวงที่เปนขาศึกตอพระอริยะ ปฏิบตัิ

ไมเห็นความจริงแท  เพราะมีมิจฉาทิฏฐิยดึมั่นในการกระทํา 

  ดูกอนพรามหณและคฤหบดีทั้งหลาย  ถาบุรุษเปนผูรูแจง ยอมเห็นตามความเปนจริงวา  

ทานที่ใหแลวมีผล  การบูชาแลวมีผล ……..ฯลฯ โลกหนามีอยูจริง  บุคคลนี้ เมื่อตายไปแลว ยอมเขา

สุคติ โลกสวรรค…….ถาโลกหนาอยาไดมีจริง  คําของทานสมณพรามหณเหลานั้นจะเปนจริงเมือ่เปน

อยางนัน้ บุรุษคนนี ้ก็ยอมไดรับคําสรรเสริญจากวิญูชน (ผูรู) วาเปนบุรุษบุคคลมีศีล เปนสมัมาทฏิฐ ิ 

เปนอัตถิกวาทะ ถาโลกหนามีจริง ความยดึถือการปฏิบัติเกิดขึ้น  ยอมมีประโยชนแกโลกทัง้สอง คือ 

ในโลกนี้และโลกหนา กลาวคือ ในปจจุบนั วิญูชนสรรเสริญ  เมื่อตายไป  ก็เขาถงึสุคติ โลกสวรรค 

เพราะยึดถือส่ิงที่เปนประโยชน  กระทาํดวยความเห็นถกูตอง  ผลของการกระทาํจงึเปนไปเพื่อละเหตุ

เกิดแหงกรรมชั่วนัน่เอง 

                                                           

 ๗๒ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๙๒–๙๖/๙๕–๑๐๐. 



 ๔๔ 

  ดังนัน้  เกณฑการตัดสินความรูในขั้นนี้ อปณณกสูตร ที่พระพทุธเจาตรัส เพื่อแสดงใหเหน็

วา ส่ิงใดที่บุคคลปฏิบัติหรือกระทําแลว เกดิผลคือความดี เปนสัมมาทฏิฐิ และเปนประโยชนทั้งในโลก

นี้และโลกหนา  นําไปสูความสุคติ โลกสวรรค เกิดประโยชนแกตนเองและผูอ่ืน ผูรูสรรเสริญวา เปนสิ่ง

ที่ดี เหมาะสม  ถูกตอง  ควรปฏิบัติใหเจริญยิ่ง ๆ ข้ึนไป  

  แตถาในทางตรงกันขาม ถาสิ่งใดบุคคลปฏิบัติหรือกระทําแลว ผลที่เกิดขึ้นนําไปสูความ

หายนะ เปนมจิฉาทิฏฐ ิมีความเศราหมองเปนนิตย ไมเปนไปเพื่อประโยชนทั้งสองฝาย ( ประโยชนใน

ปจจุบัน และประโยชนในโลกหนา) นําไปสูอบายแลว ก็ไมควรเชื่อ และยึดถือนาํมาปฏิบัติ เพราะเปน

ส่ิงไมถูกตอง ไมสรางความเจริญ 

 

  ในธัมมจกักัปปวัตนสูตร สังยุตตนิกาย๗๓  ก็เปนอีกเกณฑหนึ่งที่ใชตดัสินความรูในพุทธ

ปรัชญาเถรวาท  เพื่อพิสูจนความตรัสรูของพระองควา  

 ถาพระญาณทั้ง ๓  ที่บังเกิดขึ้นในอริยสจัทั้ง ๔  มี วน ๓ มีอาการ  ๑๒  ของพระองคไม

บริสุทธิ์หมดจดเพียงใด  พระองคจะไมปฏิญาณวา เปนพระอรหันตสมัมาสัมพุทธะ ในหมูเทวดา

และมนุษยทัง้หลายเพียงนั้น  แตเพราะวาญาณทั้ง ๓ ทีเ่กิดขึ้นในอริยสัจ ๔ มีวน ๓  มีอาการ 

๑๒ ของพระองคบริสุทธิห์มดจดอยางแทจริง พระองคจึงไดปฏิญาณสถานะวา  เปนพระอรหนัต

สัมมาสัมพุทธะ ในหมูเทวดาและมนษุยทัง้หลาย  

  ในบรรดาญาณ ๓ นี ้ กจิญาณเปนสวนหนึ่งที่มีความสาํคัญที่เกีย่วกบัอริยสัจ ๔  ที่ใชเปน

หลักเกณฑสําหรับวัดความตรัสรู ๗๔  กลาวคือ เมื่อใดรูอริยสัจ ๔ แตละอยางดวยญาณครบทั้งสาม 

(รวมทัง้หมด ๑๒ อาการ) แลว เมื่อนัน้ จงึจะชื่อวา รูอริยสัจหรือเปนผูตรัสรู (elightenment)  

  ญาณ ๓ นั้น เรียกชื่อเต็มวา ญาณทัศนะ อันมีปริวัฏ ๓  ทีห่มายถงึความหยัง่รูหยัง่เห็น

ครบ ๓ รอบ กลาวคือ 

   ๑)  สัจญาณ  หยั่งรูสัจจะ คือความหยั่งรูอริยสัจ๔  แตละอยางตามที่เหน็ ๆ วานีทุ้กข นี้

ทุกขสมทุัย  นีทุ้กขนิโรธ นีท้กุขนิโรธคามนิปีฏิปทา  หรือวา ทกุขคืออยางนี ้ๆ เหตุแหงทุกขคืออยางนี้ ๆ 

ภาวะดับทกุขคืออยางนี้ ๆ  ทางแกไขดับทกุขคืออยางนี้ ๆ  

    ๒)  กิจญาณ  หยัง่รูสัจจะ  คือความหยั่งรูหนาที่  ทีจ่ะตองทาํตออริยสัจ ๔  แตละอยาง

วา ทุกขควรกาํหนดรุ สมทุัยควรละเสีย เปนตน 

                                                           

 ๗๓ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๔–๕๙๕. 

 ๗๔ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๙๐๓. 



 ๔๕ 

    ๓)  กตญาณ  หยัง่รูการอันตนทําแลว  คือ ความหยั่งรูวากิจอันจะตองทาํใหอริยสัจ ๔ 

แตละอยางนัน้ไดทําสําเร็จแลว คือรูวา ทกุขควรกําหนดรู ก็ไดกําหนดรูแลว  สมุทยัควรละ ก็ไดละแลว  

นิโรธควรทาํใหแจง  ก็ไดประจักษแจงแลว  มรรคควรปฏิบัติ ก็ไดปฏิบัตแิลว 

  ปฏิวัฏ หรือวนรอบ ๓ นี้ เปนไปเพื่ออริยสัจ ๔  ครบทกุขอ จึงรวมเปน ๑๒ ญาณทัศนะ 

เรียกอีกอยางหนึง่วา มีอาการ ๑๒  คือ ๑๒ รายการ พระพทุธเจาทรงมีญาณทัศนะตามเปนจริงใน

อริยสัจ ๔ ครบปริวัฏ ๓ มีอาการ ๑๒  คือ ไดความรูแจงครบ ๑๒ รายการแลว  จงึปฏิญาณพระองคได

วา ทรงบรรลุอนุตตรสัมมาสมัโพธิญาณ 

  การตรัสรู หรือการบรรลุอนตุตรสัมมาสัมโพธิญาณ นั้น จัดวาเปนความรูข้ันสงูในพุทธ

ปรัชญา ความรูข้ันสูงสุดนี้คอื  รูวาตนหลดุพนจากสภาวธรรม ฝายสงัขตะแลวเรียกวา วิมุตติญาณทัส

สนะ และเมื่อบรรลุโลกุตตรธรรมแลว  กรู็วาตนไดอยูพรหมจรรยจบรอบแลว กิจทีพ่ึงกระทาํทุกอยาง

ไดกระทําเสร็จส้ินแลว 

  ญาณทัศนะมอีาการ  ๑๒  จะอธิบายในบทที ่๔ พรมแดนความรู 

 

  ดังนัน้ เกณฑในการตัดสินความรูระดับสูง ธัมมจักกัปปวตันสูตร จึงเปนอีกเกณฑหนึง่ทีว่ัด

การตรัสรูของพระสัมมาสัมพุทธเจาได และเปนเกณฑเดยีวที่ตัดสนิความรูในระดับโลกุตตรได 

 

 พุทธพจนใน สคารวสูตร         ไดยืนยันเรื่องนี้เชนกนั  โดยที่พระพทุธองคทรงแบง 

สมณพราหมณออกเปน ๓ กลุม คือ๗๕

  ๑.  กลุมที่ไดความรูจากการฟงตามกันมา เชน ผูศึกษาคัมภีรพระเวท (อนุสฺสาวิกา) 

  ๒.  กลุมที่ไดความรูจากการใชเหตุผล คาดคะเนหาความจริง (ตกฺกี วมีํสี) 

  ๓.  กลุมที่ไดความรูจากอภิญญา คือประสบการณตรงของตน (สามํเยว ธมฺม ํ 

อภิฺญาย) 

 

 บรรดาความรูทั้ง ๓ กลุม กลุมแรกจัดเปนสุตมยปญญา กลุมที ่๒ จัดเปนจินตามยปญญา 

สวนกลุมที ่ ๓ คือกลุมผูเขาถึงความรูแจงจากประสบการณตรงของตนเอง ความรูข้ันนี้จดัเปน

ภาวนามยปญญา          ซึ่งพระพทุธเจาทรงนับพระองคเขาในกลุมที ่  ๓    จากกกลุมความรูทั้งหมด

นี้ พุทธปรัชญาใหความสําคญัแกความรูทีเ่กิดจากประสบการณตรงเปนอันดับหนึง่  

                                                           

 ๗๕ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๔๗๔/๕๙๙–๖๐๐. 



 ๔๖ 

 กลาวโดยสรุป ในบรรดาแหลงความรู ๓ ประการคือ ความรูที่ไดรับการถายทอดจากผูอ่ืน 

(ศัพทประมาณ) ความรูทีไ่ดรับจาการใชเหตุผล (อนุมานประมาณ) และความรูที่ไดรับจากการมี

ประสบการณตรง(ประจักษประมาณ) พระพุทธเจาทรงใหความสําคญัสูงสุดแกประสบการณตรง เมื่อ

ความรูทัง้สามแหลงขัดแยงกนัเอง ประสบการณตรงจะเปนเกณฑตดัสินความรูทีม่ีน้ําหนักมากที่สุด   

ความรูจากประสบการณตรง ถาวิเคราะหแลว มีความหมายกวางกวาความรูที่เกิดจากสญัญา

ธรรมดา        ของประสาทสมัผัส     ประสบการณตรงยงัรวมไปถงึสัญญาพิเศษที่เรียกวา “อภิญญา” 

 สําหรับคนสามัญชนทั่วไปจะตองเรียนรูดวยอาศัยคาํแนะนาํสัง่สอนจากผูอ่ืน กระบวนการ

ฝกอบรมจะตองเริ่มตนดวยความเชื่อ  ทางพระพุทธศาสนาเรียกวา “ศรัทธา”  ศรัทธานี้อาจเปนความ

เชื่อเพราะพอใจในเหตุผลเบือ้งตนของคําสอนนัน้ หรือความเชื่อในความมีเหตุมีผล หรือลักษณะอัน

สมเหตุสมผลนาไววางใจของตัวผูสอนเอง จากนัน้จงึรับฟงคําสอน การศึกษาอบรม เกิดความเขาใจ

เพิ่มพนูขึ้น มองเหน็เหตุผลที่ถูกตองดวยตนเอง ซึง่เรียกวา สัมมาทฏิฐิ  เพื่อความเหน็ความเขาใจนี้

เพิ่มพนูและแจมชัดขึ้นตามลําดับดวยการปฏิบัติธรรม หรือพิสูจนดวยประสบการณจนกลายเปนการรู 

การเหน็ประจกัษกน็ับวาปญญาไดเจริญมาถงึขั้นที่เรียกวา สัมมาญาณะ (รูชอบ คือญาณอันเปนผล

สืบเนื่องมาจากมรรคญาณ เชน โสดาปตติผล เปนตน)∗  ซึ่งเปนขัน้ทีพ่นจากความเชื่อ (ศรัทธา) และ

พนจากความเขาใจดวยเหตุผล (ทิฐ)ิ ใด ๆ ทั้งสิน้เปนขั้นสุดทายและเขาถึงจุดหมาย คือ ความหลุดพน 

เปนอิสระเรียกวา สัมมาวมิุตติ (การพนชอบ ดวยการหลุดพนอันชอบโดยอรหันตผล)∗∗  เขียนเปน

แผนไดดังนี ้

 

 ศรัทธา                สัมมาทิฏฐิ                สัมมาญาณะ                  สัมมาวิมุตต ิ

 

 ตามกระบวนธรรมนี้ เร่ิมแรกทีเดียวปญญามีอยูเพียงในรูปแฝงหรือตัวประกอบของศรัทธา

กอนแลวเจรญิตัวเองขึ้นตามลําดับ จนเมื่อถึงขัน้สุดทายเปนสัมมาญาณะ ปญญาจะเดนชัดบริสุทธิ์

เปนตัวแท สวนศรัทธาจะไมเหลืออยูเลย เพราะถกูปญญาแทนที่โดยสิ้นเชิง เมื่อถงึขั้นนีเ้ทานัน้ การ

ตรัสรู(enlightenment) หรือการหลุดพนจงึมีได ๗๖

                                                           

 ∗ ดูรายละเอียดใน พจนานุกรม พุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท  พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) ,  

หนา ๓๓๐. 

 ∗∗เร่ืองเดียวกัน, หนา ๓๓๐.  

 ๗๖สุวรรณา สถาอานันท, ศรัทธากับปญญา, (กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๕), 

หนา ๓๐–๓๑. 



 ๔๗ 

 

 ในพระไตรปฎก พระพทุธองคไดทรงชี้วา มีธรรมหลายกลุมที่จะนาํบุคคลไปสูความรูที่

แทจริงได  ธรรมทุกกลุมจะเริ่มตนดวยศรัทธาและลงทายดวยปญญาเสมอ สวนตรงกลางนี้แตกตาง

กันไป ซึง่พบไดในหมวดธรรมทั่วไป เชน 

 สัมปรายิกัตถะ ๔ คือ สัทธาสัมปทา  สีลสัมปทา  จาคสมัปทา  ปญญาสัมปทา๗๗

 เวสารัชชกรณธรรม ๕ คือ สัทธา  สีล  พาหุสัจจะ วิริยารัมภะ  ปญญา๗๘

 อริยวัฑฒ ิ๕ คอื สัทธา  สีล  สุตะ  จาคะ  ปญญา๗๙

 พละ ๕ คือ สัทธา  วิริยะ  สติ  สมาธิ  ปญญา๘๐

 อริยทรัพย ๗ คือ สัทธา  สีล  หิริ  โอตตัปปะ  พาหุสัจจะ  จาคะ  ปญญา๘๑

 

  ดังนัน้ อาจกลาวไดวา มาตรฐานในการตัดสินความรูในพทุธปรัชญาไดแก  กาลามสูตร 

อปณณกสูตร และธัมมจักกปัปวัตนสูตร  เปนเกณฑการตัดสินไดทั้งความรูระดับประสาทสมัผัสทัว่ไป 

และความรูระดับที่เหนือประสาทสัมผัส  แตการตัดสินความรูระดับประสาทสัมผัสทั่วไปและความรูที่

อยูเหนือประสาทสัมผัส  คือ ความรูระดับอภิญญา ความรูระดับญาณ และความรูระดับโพธหิรือการ

ตรัสรู  ใชภาวนามยปญญาซึ่งประสบการณตรงเปนเกณฑตัดสินความรูเหลานี ้ 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           

 ๗๗ องฺ. อฏฐก. (ไทย) ๒๓/๗๕–๗๖/๓๘๘–๓๙๒. 

 ๗๘ องฺ. ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๑๕๘/๒๖๒. 

 ๗๙ องฺ. ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๖๓-๖๔/๑๑๑–๑๑๒. 

 ๘๐ องฺ. ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๑๓–๑๖/๑๗–๒๐. 

 ๘๑ ที. ปา. (ไทย)  ๑๑/๓๓๐/๓๓. ; องฺ. สตฺตก. (ไทย) ๓๒/๕-๗/๘-๑๒. 



 ๔๘ 

 

 

 

 

 

 
๒.๒  ทฤษฎคีวามรูของ ฮิวม ( David  Hume  ๑๗๑๑ - ๑๗๗๖ ) 

 ฮิวม (David  Hume ๑๗๑๑ -๑๗๗๖ ) เปนชาวสกอต เกิดที่เมืองเอดนิเบิรก (Edinburgh) 

ไดศึกษาวิชาการหลายดาน  แตไมปรากฎวาสําเร็จดานไหน เคยทาํงานเปนเลขานกุารนายพล เซนต 

แคลร (St. Clair)  และตอมาเปนเลขานกุารลอรดเฮอรทฟอรด (Lord Hertford) หลังจากนัน้ ฮิวมก็ได

ทํางานเปนบรรณารักษหองสมุด คณะนติิศาสตร มหาวทิยาลยัเอดนิเบิรก ไดเร่ิมศึกษาวิชาปรัชญา

และความรูทางดานทัว่ไป  ฮิวมเขียนหนังสือจนไดรับการตีพิมพเลมหนึง่ ทีม่ีอิทธิพลมากเกีย่วกับ

วงการปรัชญาชื่อ “A Treatise of Human Nature (ตําราวาดวยความเขาใจธรรมชาติของมนุษย)” ใน

ตอนแรกหนงัสือเลมนี้ยงัไมไดรับความนิยมมากนัก กลับถูกโจมตีมาก เนื่องจากความคิดของฮิวม

คอนขางจะแตกตางจากคนทั่วไปในสมัยนั้น  ในระยะตอมาความรูทางดานวทิยาศาสตรมีบทบาท

มากตอการศึกษา วิชาปรัชญาไดมีการพฒันามากยิ่งขึน้และโดยเฉพาะปรัชญาของฮิวม มีอิทธพิลตอ

สํานักปฏิบัตนิยิมในระยะตอมาอยางยิง่  ฮิวมไดปรับปรุงหนังสือใหมใหมีรูปแบบใหมทัง้หมด จน

ไดรับการยอมรับนับถือวา เปนนักปราชญที่ยิง่ใหญคนหนึง่ของสํานักประจกัษนิยมของประเทศ

อังกฤษตอมา  ผลงานของฮวิมมีมากมาย เชน 

 ตําราวาดวยธรรมชาติของมนุษย (Treatise upon Human Nature) ๑๗๓๙ - ๑๗๔๐. 

และอีก ๕ เลมเปนมทีั้งรอยแกวและรอยกรอง ดังนี ้

  ๑. ความเรียงเกี่ยวกับ ศีลธรรม การเมือง และวรรณกรรม (Essays, Moral , Political 

and Literary ) ๑๗๔๑ - ๑๗๔๒. 

  ๒. ปุจฉา ในความเขาใจของมนุษย (Inquiry concerning Human Understanding) 

๑๗๔๘. (ฉบับปรับปรุงฉบับที่ ๑) 

  ๓. ปุจฉา ในหลกัของศีลธรรม (Inquiry concerning the Principles of Morals) 

๑๗๕๑.( ฉบับปรับปรุงฉบับที่ ๓) 

  ๔.  บทสนทนาวาดวยการเมือง (Political Discourses) ๑๗๕๒. 

  ๕.  สาระนพินธ ๔ ฉบับ (๑๗๕๗) ไดแก 



 ๔๙ 

    “ตัณหา” (Including A Dissertation on the Passions)(ฉบับที่ ๒ ของ ตําราวาดวย

ธรรมชาติของมนุษย) และ   

     “ประวัติศาสตรวาดวยธรรมชาติของศาสนา” (Natural History of Religion) 

 นอกจากนีฮ้ิวมยังไดแตงตําราอีกมากมาย เพราะฮิวมมคีวามเห็นวา ปรัชญาสมัยโบราณ

กอนถงึยุคของฮิวมนัน้เนนศกึษาเรื่องโลกและจักรวาล (world and cosmos) ซึ่งมอียูภายนอกตัวเรา

เปนสวนมาก ในความรูสึกของฮิวมเองเขาคิดวา การที่จะเขาใจมนุษยได และควบคุมมนุษยใหอยูใน

กฎระเบียบไดจะตองหนัมาศึกษาพฤติกรรม (behaviour) ของมนุษย เนื่องจากโลกและสงัคม

เปลี่ยนไปวทิยาศาสตรเขามามีบทบาทตอชีวิตประจําวันเปนอยางมากและมนุษยเปนตัวแปรที่จะตอง

ศึกษาเพราะวา “ศาสตรทุกแขนงลวนแลวแตสัมพันธกับธรรมชาติของมนษุยทั้งสิน้”๘๒ เชน วชิา

ตรรกวิทยา เปนวิชาทีว่าดวยหลักการ และความสมัพนัธระหวางเหตุและผลกับความคิด ศีลธรรม 

(moral) และการวพิากษวิจารณดวยอารมณและความรูสึก สวนวชิารัฐศาสตร (politics) เปนวชิาที่

ศึกษามนุษยในฐานะเปนองคประกอบหนึง่ของสังคม ทีต่องพึ่งพาอาศัยซึ่งกนัและกัน แมกระทัง่วิชา

คณิตศาสตร(mathematics) ปรัชญา (philosophy) และศาสนา (religion) เปนวิชาที่กาํหนดและ

แยกประเภทโดยมนุษย  ซึ่งความสัมพันธทั้งหมดนีเ้กี่ยวของกับการดําเนินชวีิตของมนุษยทั้งสิน้ 

 ความยิง่ใหญของฮิวม แตกตางจากนกัปรัชญารวมสมยัอยูที่ความเขมขน ความยึดมั่นใน

ประสบการณ  และความสอดคลองตองกันแหงตรรกวิทยา  ตอมาไดพัฒนาปรชัญาของเขาเองให

เขมขน และถอืไดวามีความยากขึน้กวาเดมิ กระแสความคิดของฮิวมมีอิทธพิลตอคานทนกัปรัชญารุน

ตอมา ไดศึกษาและนาํมาใชในการพัฒนาปรัชญาของเขาเอง  อิทธพิลทางปรัชญาของฮิวมแพรหลาย

ไปในทางเกีย่วกับสังคม (society) การเมือง (politics) และศาสนา (religion) ซึ่งมีผลตอนกัปรัชญา

รุนตอมาโดยเฉพาะพวกสํานักปฏิบัตินยิม  (pragmatist)    อุปกรณนิยม   (instrumentalist)   และ

ตอจากนัน้ในป ค.ศ. ๑๗๗๖   ฮวิมไดถึงแกกรรมอยางสงบในดนิแดนเกิดของตนเอง 

 

                                                           

 ๘๒ “All sciences, says Hume, have a relation to human nature. The sole end of logic is to 

expiain the principles and operations of our reasoning faculty and the nature of our ideas; moral and 

criticism regard our tastes and sentiments; and politics consider men as united in society and 

dependent on each other.”  

 Frank  Thilly. A History of philosophy. (Cornell University : Printed at Mehra Offset Press, 

1993), p 346. 



 ๕๐ 

 ทาทีปรัชญาของฮิวมเร่ิมตนดวยการชี้ใหเห็นวา  ความรูทุกอยางเกิดจาก ความประทับใจ 

(impression) ตําราบางเลมใชคําวา “ความตรึงตรา” และมโนภาพ (ideas) หรือภาษาจิตวทิยายุค

ใหม เรียกวา จนิตภาพ (image) ซึ่งแนวคิดนี้สวนหนึง่ไดรับอิทธพิลมาจากทฤษฎีประจักษนยิม 

(empiricism) ของจอหน  ล็อค (John Locke ๑๖๓๒ - ๑๗๐๔)  เพื่อพัฒนาใหความชัดเจนและ

เขมขนยิ่งขึน้เปนเพทนาการนิยม (sensationism)  ฮิวมเหน็ดวยกับล็อคทุกอยางวา “ความรูตองมา

จากประสบการณ”  แตล็อคไมซื่อสัตยตอประจักษนยิมของตน ใหความหมายประสบการณที่อยู

เหนือประสาทสัมผัสและไมไดอธิบายวา  มโนภาพเกดิขึ้นเปนอยางไร ? มีทีม่าอยางไร ทําใหมี

จุดบกพรองและมีขอถกเถยีงกันมากในเวลาตอมา  ในเบื้องตน จะไดศึกษาถงึความหมายของความรู

ของฮิวมกอนวา มทีี่มาอยางไร จึ

                                                          

งจะกลาวถึงเนื้อหาและรายละเอียดตามลําดับ 

 
 ๒.๒.๑  ความหมายของความรู 

 ในพจนานุกรมศัพทปรัชญาใหความหมายของความรู (knowledge) วา ความรูเปน

องคประกอบ ๑ ใน ๓ สวนของกระบวนการรับรู  หมายถงึ ความสมัพนัธระหวางผูรู (knower) กับส่ิงที่

ถูกรู (known) ๘๓

 

 ฮิวมนยิามความรูใน  A Treatise of Human Nature ความรูคือ ความจริงแนนอนที่เกิด

จากการเปรียบเทียบมโนภาพ๘๔

 จากคํานิยามสวนแรกกลาวถึงองคประกอบของการรับรูเทานั้นยังไมไดบงชัดถึงความรู

เกิดขึ้นไดอยางไร  ความรูจะเกิดขึ้นไดตองอาศัยปจจัย ๓ ประการ คือ ผูรู(knower) ส่ิงทีถู่กรู (known) 

และส่ือ (ผัสสะ sensation) การทาํงานจงึจะเกิดผลได  สวนคํานิยามสวนที่สอง เปนการให

ความหมายของความรูในฐานะที่เปนการรูถึงความจริงทางธรรมชาต ิ ทั้งพิสูจนไดดวยประสาทสัมผัส 

(sence) หรืออยูเหนือขอบเขตของการพิสูจนทางปรชัญา การจะใหคํานิยามใดๆ ตองเปนการ

กลาวถึงความรูที่เปนจริง กลาวคือ ความรูตองเปนสากล ที่ทกุคนยอมรับและไมมีขอโตแยงไดนั้นจงึ

จะเปนจริง แตถาเปนความรูที่ไดรับการยอมรับกันมากอน แตในวันหนึง่มีผูที่คนพบวา ความรูนัน้ไม

จริงหรือไมสามารถยอมรับไดความรูนัน้มิใชความรูในทางปรัชญา เชน คนสมยัโบราณเชื่อกันวาโลก

แบน แตในปจจุบัน มีทฤษฎีสามารถพิสูจนชัดเจนวาโลกกลม ความรูที่ถูกพิสูจนอยางนี้ไมใชเปน

 

 ๘๓ ราชบัณฑิตยสถาน,  พจนานกุรมศัพทปรัชญา อังกฤษ – ไทย, พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร 

: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๓), หนา ๕๔. 

 ๘๔ David Hume, A Treatise of  Human Nature, Book I, (London: Fontana, 1970), p. 124. 



 ๕๑ 

ความรูทางปรชัญา ความรูในแงปรัชญาตองอยูพนจากการพิสูจน แตความรูในลักษณะนี้มคีวาม

ขัดแยงจากความเปนจริง เนือ่งจากไมอาจหาคําตอบไดอยางนาพอใจ และมีขอถกเถียงกันวามีอยูจริง

หรือไม ? ฮิวมมีความเห็นวา  ความรูที่เราแนใจจนสงสัยไมไดนัน้ไมมี  อยางนี้เรียกวาวิมัตนิิยม 

(scepticism) 

 คํานิยามความรูของฮิวม ส่ิงที่ควรทําความเขาใจมีอยู ๒ ประเดน็ คอื ความจริงแนนอน

(truth) และการเปรียบเทยีบ (comparative) ในทรรศนะของฮวิม ความจริงแนนอนถูกกําหนดดวย

ความสัมพันธระหวางมโนภาพกับขอความ ไดแก ความคลายคลงึกันเชน ความคลายคลึงในที่นี้คือ

ระหวางความรูกับมโนภาพในตัวของมนัเองจะตองมีความสอดคลองกนั เชน ลุงแดงเปนผูชาย ความ

ขัดแยงกันคือ ขอความที่ขัดแยงกนัระหวางความรูกับความจรงิจาํเปนทางความคิด ฮิวมจะยืนยันเลย

วาไมเปนความรู เชน “๒” “มากกวา” “๔” ซึ่งเปนความจริงเชิงคณิตศาสตร จะขัดแยงทนัทีตามความ

เปนจริง ซึ่งความขัดแยงนี้ไมจําเปนตองพสูิจนใหเสยีเวลา  การเปรยีบเทียบเชิงปริมาณหรือจํานวน 

(comparative of quantity) และการเปรียบเทียบระดบัคุณสมบัติ (comparative of quality) ทั้งนี้

เพื่อใหเห็นความตางกนัในระดับคุณสมบัติ ซึ่งเปนความสัมพนัธที่เรารับรูไดทันทีโดยตรง เมื่อนาํมโน

ภาพมาเปรียบเทียบกนั เชน ขาวกับดํา ความแข็งกับความออน ความรอนกับความเยน็ เปนตน  สวน

การเปรียบเทยีบเชิงปริมาณหรือจํานวนเปนความสัมพันธรูไดจากการพิสูจน เชน  ขอความ

คณิตศาสตรสัมพันธทัง้ ๔ อยางนี้เปนสิ่งที่ฮิวมยอมรับวาเรารูและแนใจได    ถาวิเคราะหจากคํา

นิยามจะพบวามโนภาพ ( ideas) ซึ่งมโนภาพนี้มาจากการจาํลองรอยประทับ (impression) อีกท ี

รอยประทับกม็าจากประสบการณทางประสาทสัมผัส ดังนั้น “ความรูที่แทจริงตองไดมาจาก

ประสบการณ” ๘๕ และตองพสูิจนดวยประสาทสัมผัสทัง้ ๕ เทานัน้  แตฮิวมไมไดปฏิเสธความรูทีไ่ด

จากการอนุมานดวยเหตุผล ถึงแมความรูทีอ่ยูเหนือประสาทสัมผัส  ไมอาจทาํใหเกิดความประทับใจ

หรือมโนภาพได ฮิวมมีความเชื่อวา ความรูระดับนี้มีประโยชนตอมนษุยในแงของการพัฒนาปญญา 

ทําใหมนษุยมกีิจกรรมสรางเสริมปญญา ซึ่งความรูข้ันนี้เปนเพยีงความนาจะเปน (probability) 

เทานั้น 

 ดังนัน้ ความรูในทรรศนะของฮิวม จงึเปนความรูทีพ่สูิจนไดดวยประสาทสมัผัสเทานัน้ 

ความจริงสิง่ทีอ่ยูเหนือประสาทสัมผัส  เขาจะปฏิเสธไมยอมรับ เนื่องจากไมมีส่ิงใด ที่จะทําใหเกิดการ

รับรูนั้นได ความรูที่ไดจากประสาทสัมผัส ฮิวมก็ยังมีความไมมั่นใจนัก เปนเพยีงความเปนไปได

เทานั้น แนวความคิดนี ้ ผลักใหเขาเปนนักประสบการณนิยมแบบจัด จนถงึขั้นวมิัตนิิยม 

                                                           

 ๘๕ “All our ideas or thought, then, are copies of impressions, all knowledge is derived from 

experience.” By Frank Thilly, A History of philosophy, p. 353. 



 ๕๒ 

(scepticism)∗  กลาวคือ ความรูทกุอยางเปนเพียงความเปนไปไดเทานั้น  ถากลาวถงึภาพรวมหรือ

ความรูที่แทจริงความรูในทรรศนะของฮิวม  ผูวิจยัเหน็วา  นาจะเปนความรูข้ันประสาทสัมผัสโดยทัว่ๆ 

ไป หรืออาจกลาวไดวา เปนความรูทางกายภาพ ที่อาศัยประสบการณซึ่งสามารถพิสูจนไดเทานัน้ 

 
 ๒.๒.๒  แหลงกําเนิดความรูของฮิวม  (The source of knowledge) 

 วิวัฒนาการทางดานวทิยาศาสตร เขามามีบทบาทมากและมีอิทธพิลตอแนวความคิดของ

นักปรัชญาสมยันัน้ ถือไดวาคณิตศาสตร (mathemetics) และวิทยาศาสตร (science) เปนพืน้ฐานใน

การศึกษาหาความรูของนักปรัชญาและยอมรับกันวาเปนปรัชญายุคใหม ซึง่นกัปรัชญากอนหนานี้ได

ศึกษาเรื่องปฐมธาตุ (first principle) และจักรวาล (cosmos) วาอะไรอยูเบื้องหลังของการกาํเนิดโลก 

เพื่อทาํความเขาใจ และทาํใหนกัปรัชญาเชื่อวาถาเขาใจเรื่องโลกก็จะเขาใจมนุษยดวย 

 การอางเหตุผล (argument) เปนทีม่าของความรูนักปรัชญาสมัยกอน การอางเหตผุลใน

การหาความรูยังมีจุดบกพรอง ถงึแมวานกัปรัชญาสวนใหญจะไดรับขอมูลตามความเปนจริงและเปน

ความรูที่ไดรับการยอมรับ  แตมีนักปรัชญาสวนหนึง่ทีม่ีความเหน็วา การอางเหตุผล (argument) เปน

เพียงการอนุมานขอเท็จจริง เปนเพยีงการคาดเดาไมสามารถที่จะเขาถึงความรูทีแ่ทจริงได ไมอาจ

ตอบปญหาทีม่าของความรูไดอยางครอบคลุม 

 จอหน ล็อค (John Locke) นักปรัชญาชาวองักฤษ ไดตั้งทฤษฎีประจักษนิยม 

(empiricism)ข้ึน เพื่อโตแยงแนวคิดเดสการตส (Descartes) ที่วา ความรูติดตัวมาแตกําเนิด (innate 

ideas)  ล็อค วิจารณวา ถาทุกคนมีความรูติดตัวมาตั้งแตเกิดจริง ทุกคนจะตองมีความคิดเชนนัน้

เหมือนกนั และความคดิคงไมตางกัน ซึง่ความคิดเหลานี้ ไมอาจพิสูจนไดในทรรศนะของล็อค ถอืวา

ยังมีความบกพรอง ไมสามารถยอมรับได และประสบการณเทานัน้ทีพ่ิสูจนได 

 ล็อคใหทรรศนะวา ทารกแรกเกิดมีจิตทีว่างเปลา ใสบริสุทธิ์ไมมีส่ิงใดเจือปนหรือไมมี

ขอมูลบันทกึไวในจิต (mind)  จิตเปรียบเสมือนกระดาษสีขาว ที่ปราศจากการแตงแตมของสี  เมื่อเกิด

มาแลว ทารกเริ่มไดรับรูขอมูลทางประสาทสัมผัสคือ เหน็ ไดยิน ล้ิมรส ไดกลิ่น หรือสัมผัสทางกายกับ

ส่ิงนัน้ซึ่งเปนบคุคล (person) และวัตถ ุ (material) ทําใหมีการรับรูคุณสมบัติของโลกภายนอกไดโดย

ทางประสาทสมัผัส (sense) ทําใหเกิดการรับรู จิตก็เร่ิมบันทกึประสบการณเร่ือยมาและสั่งสมมากขึ้น

ตามลําดับ ซึง่เปนความรู การรับรูโดยผานผัสสะ (sensation) ซึ่งฮิวมเห็นดวยกบัแนวคิดนี้และมี

                                                           

 ∗ ทรรศนะที่ถือวา ความจริงเปนส่ิงที่มนุษยไมอาจรูได.  ดูรายละเอียด  ราชบัณฑิตยสถาน

พจนานุกรมศัพทปรัชญาอังกฤษ-ไทย,  หนา ๘๘. 



 ๕๓ 

ความเชื่อวา ส่ิงภายนอกจะตองผานการรับรูทางประสาทสัมผัส  จึงจะเกิดประสบการณภายในจิตได 

ฮิวมยอมรับทฤษฎีประจักษนิยมวา เปนตนกาํเนิดของความรูและเห็นดวยกับเบริคเลย (George 

Berkeley ๑๖๘๕-๑๗๕๓) ที่วา ประสบการณเปนภาครับเทากับภาคสงระหวางการรับรูภายในตอ

วัตถุภายนอก ความรูที่เกดิขึ้นภายในเกดิขึ้นไดอยางไร? ประเด็นนีฮ้ิวมใหความสนใจนอยมาก ซึ่ง

ความรูภายในนี้ฮิวมไมควรมองขาม แตความคิดในแงนี้เขาไมใหความสําคัญสักเทาไร ดังนัน้ จึงทาํให

แนวคิดของเขาไมแตกตางจากแนวคิดของล็อคเลย เพราะฮิวมคิดวา ความรูในแงนี ้ เปนการพิสูจนให

เห็นวาเปนความจริงที่ประจักษแกทกุคน และทุกคนก็พิสูจนไดดวยตนเอง ความคิดในแงนี้เปนได

เพียงการรับรูขอมูลจากโลกภายนอกเทานัน้ 

 ฮิวม เปนผูเสนอทฤษฎีเพทนาการนยิม (sensationism) ที่เชื่อวา ความรูทุกอยางมาจาก

ประสบการณ  และเขาไดวิเคราะหประสบการณวา เปนผลรวมของกลุมที่หลากหลายชนิด แตไม

เพียงเทานัน้ เขายังไดแบงประสบการณความรูออกเปน ๒ ประเภท คือ รอยประทับ (impressions)  

กับมโนภาพ  (ideas)   

  ๑. รอยประทับ (impression) หมายถึง การรับรูส่ิงใดสิ่งหนึ่งทางประสาทสมัผัสหรือทาง

ใจโดยตรงในขณะนั้นตอความเปนจริงภายนอก 

  ๒. มโนภาพ (ideas) หมายถึง ความคิดหรือส่ิงทีป่รากฏในหวงของจติใจในขณะทีจ่ิตคิด

หรือรับรูซึ่งเปนการเลยีนแบบ (copy) มาจากรอยประทบั 

 

 รอยประทับและมโนภาพ ประสบการณทั้งสองนี ้ เพื่อใหเขาใจตรงกัน รอยประทับ 

(impression) เปนประสบการณที่ไดจากประสาทสัมผัสโดยตรงทัง้หมดของเรานัน่เอง ซึ่งเปนการ

ทํางานระหวางอายตนะภายนอกสมัพนัธกับอายตนะภายใน ตัง้แตการเหน็ การไดยิน ไดกลิน่ ล้ิมรส 

และการสัมผัสทางกาย รวมทั้งอารมณและความรูสึกรัก ชอบ เกลียด  สวนมโนภาพ (ideas) คือ ภาพ

เลือนลางของสิ่งที่ปรากฏแกจิตในลักษณะของความคิด ความรูสึก หรือผัสสะที่อยูในความทรงจําใน

ขณะที่กําลังคดิหรือหาเหตุผล ซึง่ก็คือ จินตภาพ (image) ส่ิงที่ปรากฏอยางเลือนลางเวลาใชเหตผุล

หรือเวลาใชความคิดนัน่เอง  ซึง่ทัง้สองอยางนี้เกิดจากประสบการณ ดงัที่ฮวิมกลาววา 

 การรับรูทั้งหมดของคนเราแบงไดเปน  ๒ ชนิด  ซึง่ขาพเจาเรียกวา รอยประทับ (impression) 

และมโนภาพ (ideas)  การรับรูที่มีพลงัและความรนุแรงมากกวาคือรอยประทับ ในที่นีห้มายถงึ

ผัสสะ (sensation) อารมณ (passion) และความรูสึก (emotion) ที่เกิดขึ้นเมื่อมปีระสบการณ 



 ๕๔ 

สําหรับมโนภาพนัน้ ขาพเจาหมายถึงจนิตภาพที่ปรากฏอยางเลือนลางเวลาใชเหตุผลและเวลา

ใชความคิด๘๖

 

 จะเหน็ไดวา ประสบการณของมนุษย ในทรรศนะของฮิวมมีอยู ๒ อยาง ซึง่มาจาก

ประสาทสัมผัส และความแตกตางกนัคือ รอยประทับเกดิกอน มโนภาพเกิดทีห่ลงั การสัมผัสโดยตรง

ของรอยประทบั ที่สัมผัสกับส่ิงเราภายนอก ยอมมีความชัดเจนและรุนแรงกวา เนื่องจากเปน

ประสบการณภายนอก สวนมโนภาพเปนเพยีงการจําลองหรือการลอกเลียนแบบ (copy) รอยประทับ

อีกทีหนึง่ ซึง่อาจเรียกวา เปนการจาํลองภาพในอดีตยอมมีความเลือนลางเวลาที่เราคิดหรือนึกถงึ ซึง่

จิตไดจดจําไวเหมือนกับสัญญา(perception) และฮิวมยังแบงรอยประทับออกเปนเชิงเดี่ยว (simple) 

กับเชิงซอน (complex) เชนเดียวกับมโนภาพก็แบงเปนเชิงเดี่ยวและเชงิซอนอกีดวย 

 รอยประทับเชงิเดี่ยวตางกนักับรอยประทบัเชิงซอน ตรงที่รอยประทับเชิงเดี่ยวนัน้แบงแยก

ออกไมไดอีก    แตรอยประทับเชงิซอนสามารถแบงออกไปไดอีกตามลักษณะของวัตถ ุ เชน แอ

ปเปลลูกหนึ่ง ซึ่งเปนรอยประทับเชงิซอน (complex impression) สามารถแยกออกเปนรอยประทับ

เชิงเดี่ยวได  (simple impression)    หลาย ๆ สวน คือ ความแดง ความกลม ความหวาน ความกรอบ 

ความหอม ฯ 

 มโนภาพไดมาจากการจําลองรอยประทับ ถาไมมีรอยประทับเราจะไมมีมโนภาพไดเลย 

หรือกลาวไดวา มโนภาพตองมาจากรอยประทับจึงจะเกดิขึ้นได เชน ถาเราไมเคยรับประทานแอปเปล 

เราจะไมรูวาแอปเปลหวานหรือเปร้ียว  ในทาํนองเดียวกัน ถาคนตาบอดมาแตกําเนิดมองไมเห็นหรือ

ไมไดสัมผัสกับสีแดง เขาก็ไมสามารถอธิบายหรือมีมโนภาพสีแดงได เนื่องจากไมมีรอยประทบัหรือ

ประสบการณการทางประสาทสัมผัส  ดังนัน้ รอยประทับจึงเปนสาเหตทุี่มาของมโนภาพ ทัง้รอย

ประทับและมโนภาพจะตองเชื่อมโยงกันอยางขาดไมได กระบวนการทํางานจึงจะเกิดขึ้นได และมี

ความเหมือนกนัทกุประการ เพียงแตตางที ่รอยประทับมคีวามชัดเจน (liveliness)  รุนแรง (frorce) มี

ชีวิตชีวา (strike) มากกวามโนภาพเทานัน้ 

                                                           

 ๘๖ “All the perceptions of the human mind resolve themselves into two distinct kinds, which I 

shall call impression and ideas. The difference betwixt these consists in the degrees of force and 

liveliness, with which they strike upon the mind, and make their way into our thought or consciousness. 

Those perceptions which enter with most force and violence, we may name impression; and under this 

name I comprehend all our sensations, passions, and emotions, as they make their first appearance in 

the soul. By ideas I mean the faint images of these in thinking and reasoning.”By David Hume,  

A Treatise of Hume Nature, Book I, p. 45. 



 ๕๕ 

 สืบเนื่องจากความสมัพนัธระหวางมโนภาพเชิงเดีย่ว (simple idea) กับรอยประทับ

เชิงเดี่ยว (simple impression) ก็เชนเดียวกัน จะตองมคีวามเกี่ยวเนือ่งกันและสมนัย (correspond) 

การมีอยูของมโนภาพเชิงเดีย่ว จะตองมีรอยประทับเชิงเดี่ยวมารองรับทุกครั้งไป ไมมีมโนภาพ

เชิงเดี่ยวอันใดที่เกิดขึ้นโดยไมมีรอยประทบัเชิงเดี่ยวรองรับ ดังที่ฮวิมกลาววา “ทุก ๆ มโนภาพเชงิเดี่ยว 

(simple idea) จะตองมีรอยประทับเชงิเดี่ยวดวยเหมือนกนั และทุก ๆ รอยประทบัเชิงเดี่ยวจะตองมี

ความคลายกนักับมโนภาพเชิงเดี่ยวตรงกนั”๘๗  แตมโนภาพเชิงซอน (complex ideas) บางอนัเกิดขึน้

ไดโดยไมจําเปนตองมีรอยประทับเชงิซอน (complex impression) มารองรับ เชน เรามีมโนภาพถึง

ภูเขาทองได  โดยไมจําเปนตองเคยเห็นภูเขาทองมาเลยในชีวิต  มโนภาพเชงิซอนนี้เกิดขึ้นโดยการรวม

เอามโนภาพเชิงเดี่ยวของภูเขาและทองมาจินตนาการ (imagination) ในระบบความคิดภายใน  เปน

การเชื่อมโยงมโนภาพ หรือแมแตมโนภาพของมาบนิก็เชนเดยีวกนั ตางก็เปนมโนภาพเชิงซอน ที่ไม

จําเปนตองมรีอยประทับเชงิซอนมารองรับ ในเรื่องจนิตนาการ  จะกลาวในหัวขอประเภทของความรู 

 กลาวโดยสรุป การเกิดขึ้นของรอยประทบัและมโนภาพ จะตองยดึประสาทสัมผัสทาง

อายตนะเปนตัวรับรูจากสิ่งภายนอกเขามา การมีอยูของรอยประทับและมโนภาพจะตองสัมพันธกัน

อยางขาดไมได รอยประทบัและมโนภาพนัน้ แบงตามการเกิดขึ้นได ๒ ประเภทคือ รอยประทับ

เชิงเดี่ยวและเชิงซอน มโนภาพก็แบงเปนแบบเดียวกันมทีั้งมโนภาพเชงิเดี่ยวและเชิงซอนเหมือนกนั 

การเกิดขึ้นของมโนภาพเชิงเดี่ยวจําเปนตองมีรอยประทับเชิงเดี่ยวมารองรับทุกครั้ง แตการเกิดขึ้นของ

มโนภาพเชงิซอนบางอันไมจาํเปนตองมีรอยประทับเชงิซอนมารองรับกไ็ด เนื่องจากวามีตัวประสาน

ระหวางมโนภาพเชงิเดี่ยวหลาย ๆ อันมารวมกนั ส่ิงนัน้เรียกวาจินตนาการ 

 ล็อค (John Locke) ผูที่ตั้งทฤษฎีเกี่ยวกบัมโนภาพขึ้นวา เขามีแนวคิดอยางไรเกีย่วกับ

เร่ืองนี ้  ล็อคใหคํานยิามวา “มโนภาพ คือคํานั้นซึง่ขาพเจาคิดวาดีที่สุดจะใชแทนอะไรก็ตามที่เปน

ขอมูล (object) ของ ปญญามนษุยคิด………แสดงความหมายที่คําวา จินตภาพ  (image)  ความคิด

สากล (notion) ประเภท (species) หมายถึง หรือแสดงถึงสิ่งใดก็ตามที่สามารถใชจติคิดถึงได ๘๘

 มโนภาพในคาํนิยามของล็อคนั้นมีความหมายกวางมาก สังเกตเหน็วาครอบคลุมส่ิงที่

สัมพันธกับกจิกรรมทางความคิดทั้งหมด กลาวคือ เกี่ยวของทัง้ขอมูลภายในจิตที่จิตคิดที่ปรากฏใน

ความทรงจาํหรือจินตนาการและขอมูลภายนอกที่ไดรับจากประสาทสมัผัสดวย ทั้งที่เปนรูปธรรมและ

                                                           

 ๘๗ “Every simple idea has a simple impression, which resembles it, and every simple 

impression a correspondent idea.” By David Hume, A Treatise of Human Nature, Book I, p. 47. 

 ๘๘ สมฤดี  วิศทเวทย, ปรัชญาของจอหน ล็อค, (กรุงเทพมหานคร : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, 

๒๕๓๖), หนา ๓๗. 



 ๕๖ 

นามธรรม ทัง้เปนสิง่เฉพาะและสิ่งสากลนอกเหนือจากประสาทสัมผัสดวย กลาวคือ ทุกสิ่งที่จติคิด

และผลงานของจิต ล็อคจะเรยีกวา มโนภาพทัง้หมด ถาเปรียบเทียบกบัมโนภาพของฮิวม  ฮิวมจะเนน

เฉพาะมโนภาพที่จาํลองหรือลอกเลียนแบบ (copy) มาจากรอยประทับหรือเรียกวา ความทรงจาํ

(memory) หรือจินตภาพภายในเวลาใชเหตุผล ซึ่งเปนขอมูลที่อยูภายในที่จิตไดบันทึกไวไดแก ความ

ไตรตรอง ความคิดนึก ความทรงจาํและภาพที่เกิดขึ้นแลวในอดีตเทานั้น ดังนั้นในทรรศนะของล็อคจงึ

ยากแกการอธบิายไมอาจตอบคําถามไดอยางนาพอใจ    เพราะล็อคใหคํานยิามมโนภาพกวางเกนิไป 

และเปนประสบการณที่อยูเหนือจากการตรวจสอบดวยประสาทสัมผัสของคนธรรมดา แทนทีจ่ะเกิด

ประโยชน กลบัทําใหคลุมเครือและพบทางตันในที่สุด   แตส่ิงนั้นไมใชส่ิงที่เราตองการจะวเิคราะห 

(anlytical) การเกิดขึ้นรอยประทับเชงิเดีย่วและมโนภาพเชิงเดีย่วอะไรเกิดขึ้นกอนกนั เปนสิง่ทีจ่ะตอง

ตรวจสอบและหาที่มา 

 ลําดับของการรับรู (perception) หรือการเกิดขึ้นของรอยประทับและมโนภาพ ในทีน่ี้

หมายถงึลําดบักอน-หลัง  รอยประทับที่ไดรับจากการมผัีสสะ (sensation)กับวัตถ ุ (material) และส่ิง

ตาง ๆ  สวนมโนภาพเปนจนิตภาพที่อยูภายใน เปนความทรงจํา ความนกึคิด เวลานึกหรือเวลาใช

เหตุผล (argument) ทั้งรอยประทับ และมโนภาพจะตองมีความสมนัย (correspond)หรือเสมอกัน 

รอยประทับเชงิเดี่ยวจะตองมีมโนภาพเชงิเดี่ยวมารองรับทุกครั้งไป  แตมโนภาพเชิงซอนบางอันไม

จําเปนตองมีรอยประทับเชงิซอนมารองรับก็ได ในทรรศนะของฮวิม มโนภาพ (ideas) ฮิวมทีย่อมรับวา

เปนความรูและมีสาระประโยชน   ทุกๆ มโนภาพจะตองมีความหมายของมนั และสามารถสืบคนไป

หารอยประทบัเดิมได  ถามโนภาพไมมคีวามหมายหรือสาระประโยชน ฮิวมจะไมยอมรับ เพราะไม

อาจสืบคนรอยประทับเดิมได 

 ในฐานะที่รอยประทับ (impression) และมโนภาพ (ideas) เปนขอมูลในจิต  ถามวา  ส่ิง

ใดเปนขอมูลเบื้องตนของจติ จากประสบการณทางประสาทสัมผัสสามารถตอบไดวา รอยประทับ

เชิงเดี่ยวจะเกดิขึ้นในจิตกอนมโนภาพเชิงเดี่ยวเสมอ  มโนภาพเชงิเดี่ยวที่เปนคูของรอยประทับ

เชิงเดี่ยว  ไมเคยเปนขอมูลแรกของจิตเลย ดงัที่ฮวิมกลาววา “ในบรรดามโนภาพเชิงเดี่ยว (simple 

idea) ทัง้หลาย  ดูเหมือนวา เปนสิ่งที่ไดรับจากรอยประทับเชงิเดี่ยว (simple impression) ซึ่งสิ่ง

เหลานั้นมีความเหมือนกนั และมีความแนนอนเหมือนเปนตัวแทนกนั”๘๙ รอยประทับเกิดขึ้นก็จะตอง

มีมโนภาพเกิดตามมาดวย ถาไมมีรอยประทับ มโนภาพก็ไมอาจเกิดขึน้ได นี่เปนสิง่ที่ฮิวมยืนยันอยาง

                                                           

 ๘๙ “That all our simple ideas in their first appearance, are derived from simple impressions, 

which are correspondent to them, and which they exactly represent.” By David Hume,  

A Treatise of Human Nature, Book I, p. 48. 



 ๕๗ 

ชัดเจน และรอยประทับจะตองเกิดกอนมโนภาพทุกครัง้ เนื่องจากเปนสาเหตุแรกทีท่ําใหมโนภาพเกิด

ตาม ยกตัวอยางเชน ถาเราจะสอนใหเด็กเรียนรูหรือมีมโนภาพเกีย่วกับสีแดงหรอืรสเปร้ียว เรา

จําเปนตองใหเด็กไดเห็นวัตถุที่มีสีเชนนั้น หรือชิมส่ิงที่มีรสอยางนัน้กอน  กลาวคือตองใหตัวอยางของ

ส่ิงนัน้แกเด็กกอน ใหเขามีรอยประทบักับส่ิงนั้นเสยีกอน เพื่อที่จะสามารถสรางมโนภาพ

ลอกเลียนแบบภายหลงั 

 กลาวโดยสรุป  การเกิดขึ้นของรอยประทบันั้นจะตองเกดิขึ้นกอนมโนภาพเสมอ และการ

เกิดขึ้นของรอยประทับเชงิเดี่ยวจะตองมมีโนภาพเชงิเดี่ยวรองรับเสมอ ทัง้รอยประทับและมโนภาพ

เปนสิ่งที่ไดจากประสาทสัมผัส  ดังนัน้ ใครก็ตามที่ขาดหรือมีประสาทสัมผัสสวนใดบกพรอง เขาคน

นั้นจะไมมีวนัรับรูรอยประทับ ที่ตองอาศยัประสาทสัมผัสสวนนั้นเปนหนทางไดเลย ถารูก็รูไดไม

สมบูรณครบถวน  ในทํานองเดียวกนั คนตาบอดแตกําเนดิจะไมมีวนัรูรอยประทับเกี่ยวกับรูปราง หรือ

สี ในลักษณะเดียวกนักับคนตาดีรูไดเลยแมแตนอย 

 แสดงวา ประสาทสัมผัสเปนทีม่าของรอยประทับและมโนภาพ ซึ่งความคิดนีต้รงกับ

ทรรศนะของลอ็คที่กลาววา๙๐ “การรับรูทางประสาทสัมผัส (sence) เปนความรูสึก (emotion) 

จินตนาการ (imagination) ความคิด(ideas) การจงใจ (will)” ฯลฯ  ในตอนแรกลอ็คพยายามทีจ่ะ

อธิบายความแตกตางระหวางความรูสึกกบัความคิดวา เปนสิ่งที่ไมไดเกิดขึ้นพรอมกัน แตในที่สุดก็

ไมไดอธิบายใหชัดเจน เพียงอางวา จิตไดรับขอมูลมาจากทีม่า ๒ ทางคือ วัตถุภายนอกที่รับรูผานทาง

ประสาทสัมผัสทั้งหา กับการพิจารณาสิง่ที่เกิดขึ้นภายในตัวจิตเองทัง้ยังบอกวา การรบัรู 

(perception) สองอยางนีม้คีวามสัมพันธกัน แตล็อคเนนการอธิบายเรื่องที่มาของขอมูล มากกวาเรื่อง

ข้ันตอนของการเกิดประสบการณ  เพื่อยนืยนัวา  การรับรูของมนุษยทุกคนตองมาจากประสบการณ

เพียงอยางเดยีว แตในทฤษฎีความรูของฮิวม ไมเพยีงแตอธิบายการรับรู (perception) ระหวาง

ความรูสึกกบัความคิดเพยีงเทานั้น แตฮิวมยังชี้ใหเห็นถงึความแตกตาง ระหวางการรับรูทั้งสองอยาง

ละเอียดอีกดวย ซึ่งเปนการพัฒนาหลักของประจักษนยิม (empiricism)  ใหมีความชัดเจนยิง่ขึ้น 

 เมื่อวิเคราะหรอยประทับ จะเหน็วา ที่มาของการรับรูคร้ังแรก รอยประทับจะตองเกิดจาก

การมีผัสสะ (sensation) นั้นอยูนอกตวัมนุษย สภาพโลกภายนอกมีอยู แตมนุษยเขาไปรับรูตาม

สภาพของโลกภายนอก (external world) ถายอนกลับไปดูจะพบวา สภาพจิตของมนุษยแรกเกิดยัง

ไมมีประสบการณ จิตก็ยังบริสุทธิ์ขาวเหมือนกระดาษ เมื่อมีการเกบ็ขอมูลความรู โดยการถอืเอา

ขอมูลทางผัสสะเขามาไวในจิตแลวเปนวัตถุการคิด ตั้งแตนั้นจิตของมนุษยจึงไมไดวางเปลา

เหมือนกับตอนเริ่มแรกเกิด การคิดถึงขอมลูเหลานี้เปนการรับรูข้ันที่สอง ซึง่อาจกลาวไดวา ขอมูลทาง

                                                           

 ๙๐ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม,หนา ๒๖–๒๗. 



 ๕๘ 

ผัสสะเปนขอมูลข้ันแรกที่เกดิขึ้นโดยตรง ถาวิเคราะหตอไปวา การรับรูทั้งสองคือ ความรูสึก(emotion) 

และความคิด (ideas) ในสวนของความรูสึกนัน้ฮวิมคิดวาเปนเรือ่งไมซับซอนอะไร แตเมื่อนําไป

เปรียบเทียบแลว เมื่อมองทองฟาสิง่ทีม่องเหน็ในขณะนี้มีความชัดเจนมาก กับการคิดถึงสิ่งเหลานี้

เวลาที่ไมไดมองเหน็จะมีความแตกตางกนัอยางไร ถงึแมที่มาแรกสดุของขอมูลทกุชนิดในจิตมนุษย

คือประสบการณภายนอกเหมือนกนั แตการรับรูขอมูลตางขั้นนี้  ไมไดเกิดขึ้นพรอมกัน   และถา

ปราศจากขอมูลข้ันแรก การรับรูข้ันที่สองก็ไมอาจเกิดขึน้ได “แตทั้งรอยประทับและมโนภาพจะเกิดขึ้น

ไมไดเลยถาปราศจากผัสสะหรือประสบการณโลกภายนอก ประสาทสมัผัสไมไดบอกวา ส่ิงตางๆ นัน้

มีอยูอยางตอเนื่องโดยอิสระจากตัวเราในขณะเมื่อวัตถนุัน้ไมไดปรากฏตอประสาทสมัผัสของเรา จิต

ของเราไมสามารถกาวไปไกลกวารอยประทับและความคิดของเราเอง” ๙๑  ดังนั้น  ตามทรรศนะของ

ฮิวม ประสาทสัมผัส(sence) จึงเปนที่มาของความรูแนนอน เมื่อรอยประทับเปนที่มาของมโนภาพ

แลว รอยประทับมีสวนประกอบอะไรบาง ที่ทําใหเกดิความรู  และมีคุณลักษณะ สวนประกอบ

อะไรบาง 

 ฮิวมเชื่อวา ประสบการณเปนที่มาของความรู (experience knowledge) โดยมีประสาท

สัมผัสทีท่ําหนาที่สืบตอจากโลกภายนอก (external world) ความรูเกิดขึ้นเมื่อประสาทสัมผัสระหวาง

ส่ิงที่ปรากฏและความเกี่ยวของของสิ่งตาง ๆ นอกกายกับอวยัวะสมัผัสของเราแลวทาํใหเกิดการรับรู 

มโนภาพของผูอ่ืนเรารูไมไดโดยตรง แตรูไดโดยการถายทอด  ดังนั้น มโนภาพทุกมโนภาพจงึอาศยัการ

ถายทอดจากคนคนหนึง่ไปยังอีกคนหนึ่งได โดยอาศยัประสบการณทางประสาทสมัผัส โดยทางเสียง 

การถายทอดในรูปแบบของตัวอักษร หรือทําเปนหนังสือได ความทรงจาํชวยการบันทึกภาพเขียน

ภาพถายและสัญลักษณตาง ๆ และยงัชวยถายทอดความรูทางมโนภาพไดอีกดวย เคร่ืองมอืชวย

ความรู คือ เสียงและภาพ  มนุษยสามารถสะสมความรูไวไดอยางมากมาย  และเมื่อความรูถูก

ถายทอด มโนภาพของความรูก็ไมเปนสิง่เฉพาะตัว หากเปนความรูของมวลมนุษยทีเดียว ทาํใหเกิด

ความเปนเอกภาพมากยิง่ขึ้น 

 กลาวโดยสรุป  มนษุยไดความรูทางประสาทสัมผัสเปนการเริ่มแรกกอน  แมแตการศึกษา 

การถายทอดความรู การเรยีน  การอบรมก็ตองอาศัยตาดูภาพและหฟูงเสยีง ในการปฏิบัติก็ตองใชมือ

คลําหรือสัมผสั แมแตคนตาบอดอานหนงัสือก็ตองใชมือคลํา    ดังนัน้ การเกิดขึ้นของรอยประทับหรือ

                                                           

 ๙๑ “Let us chase our imagination to the heavens…..We never advance a step beyond our 

selves, nor can we conceive any kind of cxistence, but those perception……This is the universe of 

imagination.” By David Hume, A Treatise of Human Nature, Book I, (New York: charles Scribner & Sons, 

1955), Section VI, p. 21. 



 ๕๙ 

มโนภาพจะตองอาศัยประสาทสัมผัสรับรูตอส่ิงภายนอกจึงจะเกิดเปนความรูได จึงสามารถเขยีนเปน

แผนผังไดดังนี ้๙๒

ถูกตอง 

โลกภายนอก+ ขอมูลทางประสาทสัมผัส + จิตตระหนักรู  + เพทนาการ            การรับรู   

                                                                                       (sensation)        (perception)        ผิดพลาด 
  

 การที่จะรับรูโลกภายนอกไดนั้น จะตองอาศัยอวัยวะรบัผัสสะหรืออายตนะภายในกระทบ

กับอายตนะภายนอก เชน ตามองเห็นรูป หฟูงเสยีง เปนตน จากนัน้กระบวนการทํางานขั้นตอมาก็

เปนหนาที่ของจิตตระหนักรับรูขอมูลและสั่งการ รอยประทับจะเริ่มข้ึนที่การรับรู (perception) มี

อิทธิพลและเกดิขึ้นอยางรนุแรงและมีชีวิตชวีาเปนการรับรูโดยตรงตอวัตถุหรือส่ิงที่อยูภายนอก  

กระบวนการทาํงานตรงนี้  สามารถแยกแยะความรูที่ไดวาถกูหรือผิด ชอบ – ไมชอบ  ตองการ–ไม

ตองการ  และรอยประทับทีเ่กิดทันที เมื่อไดรับรูขอมูลโดยตรงทางผัสสะ(sensation) แตพอนานไปเรา

นึกถงึสิ่งนัน้มโนภาพก็จะปรากฏขึ้นตามลาํดับ ถาหากไมมีประสบการณ  การรับรูยอมเกิดขึ้นไมได 

 จากการวิเคราะหลักษณะสําคัญ ๆ ของการรับรูที่ปรากฏในหนังสอื “ตําราวาดวย

ธรรมชาติของมนุษย”(A Treatise of Human Nature) และหนังสือ “ปุจฉาในความเขาใจของมนุษย 

(Inquiry concerning Human Understanding) มีดังนี ้๙๓

   ๑.   การรับรูตองอาศัยจิตจึงจะเกิดขึ้นได  ถาปราศจากจิต การรับรูจะมีไมได 

  ๒. การรับรูคือการรับรูขอมูลบางอยางเขามาไวในใจ  รอยประทบัเปนการรับรูที่จิตทํา

หนาที่เปนเพียงแตตัวรับ  คือยอมใหขอมูลบางอยางผานเขามาทางประสาทสัมผัสและไมมีอํานาจที่

จะสรางขอมูลข้ึนมาเอง 

  ๓.  การรับรูแตละครั้งเกิดขึ้นแลวก็ส้ินสดุ มีลักษณะเปนการเกิด – ดับ  ไมคงที่ และ

ติดตอกันเปนกระบวนการตอเนื่องที่ไมใชหนึง่เดียวตลอด ระหวางการรับรูแตละครั้งมีชองวาง ไมได

เชื่อมติดกัน 

  ๔. การรับรูแตละครั้งมีลักษณะเฉพาะของตัวเอง จาํกดัอยูภายในขอบเขตของตัวเอง โดย

ไมเกี่ยวของกบัการรับรูคร้ังอื่น ดงันัน้ จึงเปนอิสระตอกนั ไมอิงอาศัยกันและแยกออกจากกันไดอยาง

เด็ดขาด การรบัรูคร้ังหนึง่ไมมีอิทธพิลหรือเปนเงื่อนไขของการรับรูคร้ังตอไป 

                                                           

 ๙๒ ปรับปรุงจาก สมัคร บุราวาศ, ปญญา, หนา ๒๓. 

 ๙๓ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา  ๔๙ - ๕๐. 



 ๖๐ 

 จากลักษณะสาํคัญทั้ง ๔ ของการรับรูดังกลาวนี้  เปนพื้นฐานหลักของประสบการณนิยม

ที่ฮิวมยึดมัน่ ซึ่งหลกัการนี้ทาํใหเชื่อมัน่วา ฮิวมนัน้รักษาประสบการณนิยมอยางเขมขนมั่นคงกวาล็อค 

(Locke) และเบอรคเลย (Berkeley) ในแงที่วา เขาไมยอมรับวามนุษยรับรูส่ิงอื่นทีม่ีธรรมชาติแตกตาง

ไปจากรอยประทับหรือมโนภาพได   ฮิวมยึดหลักประสบการณนิยมอยางเครงครัดและกลาววา มโน

ภาพทกุมโนภาพจะตองสืบคนไปหารอยประทับตนกําเนิดได แตเนื่องจากการรับรูหรือรอยประทับแต

ละครั้งเกิดขึ้นแลวก็ส้ินสุด และมีอิสระไมเกี่ยวของกัน  ดังนัน้ จึงยนืยนัไดวา ส่ิงที่เรารับรูมีอยูไดก็

เฉพาะในเวลาที่กําลังสัมผัสหรือรับรูเทานัน้สวนในขณะอื่นที่เราไมไดสัมผัสรับรู เราไมอาจยนืยนัไดวา

มันมีอยู ฮวิมจงึกลาววา  

 

 ความรูของมนษุยมีบอเกิดมาจากประสบการณ ซึ่งพิสูจนไดดวยประสาทสัมผัส และจาํกัดอยู

แตในโลกแหงปรากฏการณเทานั้น  เพราะความรูนั้นไมใชส่ิงทีพ่ระเจาสรางมา เราไมสามารถรู

อะไรสูงสุดได ไมวาจะเปนสารัตถะ (substance) ความเปนสาเหต ุ (causes) วิญญาณ (soul) 

อัตตา (ego) โลกภายนอก (external world)   หรือเอกภพ (universe)  เพราะความรูเปนเรื่อง

ของมนุษยโดยตรง ๙๔  

  บางทานอาจมีคําถามวา เมื่อกลาวถึงการรับรูอะไรกันแนคือส่ิงที่เรารับรู  โดยทั่วไปแลว

มักคิดวา ส่ิงที่เรารับรูโดยตรง ถาเปนประสบการณภายนอกก็คือ วัตถกุายภาพ และถาเปน

ประสบการณภายใน ก็คือจิต (mind)หรือวิญญาณ (soul) 

 กลาวโดยสรุป  รอยประทับหรือมโนภาพเปนความรูของฮิวม   ฮิวมเรียกอีกอยางหนึ่งวา 

กลุมประสบการณ แตประสบการณเหลานี ้ตองยึดประสาทสมัผัสทางอายตนะ คอื ตา ห ูจมูก ฯลฯ 

เปนทวารในการรับรูจากโลกภายนอกเขามาสูภายในความรูจงึจะเกดิขึ้นได กลาวคือ ทั้งรอยประทับ

และมโนภาพจะเกิดขึ้นไดตองยึดประสาทสัมผัสทางการรับรู  

 
 ๒.๒.๓  ประเภทของความรู  (Kind of knowledge) 

 ที่ผานมาไดศกึษาถงึแหลงกําเนิดความรูปรัชญาของฮวิม  เราทราบวาแหลงกาํเนดิความรู

ของฮิวมมาจากประสบการณทางประสาทสัมผัส แตความรูทกุอยางมาจากรอยประทับและมโนภาพ 

                                                           

 ๙๔ “Hume’s view is empiricism: our knowledge has its source in experience; it is positivism: 

our knowledge is limited to world of phenomena; it is agnosticism: we know nothing of ultimates, 

substance, causes, soul, ego, external world, universe; it is humanism: the humanmental world is the 

only real subject of our study.” By Frank Thilly, A History of philosophy, p. 345. 



 ๖๑ 

ซึ่งเกิดขึ้นได กลาวอกีอยางหนึง่วาตองมปีระสาทสัมผัสกอนรอยประทับและมโนภาพนี้จึงจะเกิดขึ้นได 

ถาปราศจากประสบการณทางประสาทสัมผัสแลว  รอยประทบัและมโนภาพก็ไมอาจเกิดขึ้นได 

เนื่องจากวา รอยประทับทกุชนิดจะตองมีความสมนยั (correspond) และสามารถสืบคนกลับไปหา

ที่มาของรอยประทับเบื้องตนได  

 ฮิวม ไดแบงการรับรูออกเปน ๒ ประเภทคือ รอยประทับ(impression) กับ มโนภาพ 

(ideas)   ตําราบางเลมอาจใชคําวา มโนภาพหรือมโนคติ ซึ่งความรูทั้งสองมาจากการรับรูทาง

ประสาทสัมผัส  รอยประทบัเปนการรับรูที่อาศัยประสาทสัมผัส สวนมโนภาพเปนการรับรูในลกัษณะ

ของการลอกแบบมาจากรอยประทับที่เปนไปในรูปแบบของมโนภาพประเภทความจําและมโนภาพ

ประเภทจินตนาการ  หลังจากที่ไดรับขอมูลเบื้องตนผานเขาไปแลว เพือ่ใหเกิดความเขาใจไดงายตอง

ศึกษาทีละประเด็นตอไปนี ้

 

  ๑. รอยประทบั หรือความตรึงตรา (impression) คือ การรับรูส่ิงใดสิ่งหนึ่งทางประสาท

สัมผัสหรือทางใจโดยตรงในขณะนั้น ฮิวมใหทรรศนะวา การรับรูข้ันแรกสุดที่เกิดจากประสาทสมัผัส

ภายในกระทบกับส่ิงที่เปนวัตถุหรืออารมณภายนอก แลวทาํใหเกิดประสบการณทางประสาทสัมผัส 

เขาเรียกวา “รอยประทับ” ซึ่งการรับรูนี้เปนการรับรูโดยตรงตอวัตถุทางกายภาพ สวนการรบัรูคร้ัง

ตอมาหรือการนึกถงึความทรงจํา การไตรตรองประสบการณทางประสาทสัมผัส โดยเปนการจําลอง

ภาพภายในประสบการณที่เคยมีในคราวทีผ่านมา เรียกวา “มโนภาพ” ทั้งรอยประทับและมโนภาพทั้ง

สองประการนี ้ ลวนแลวเปนจินตภาพปรากฏทั้งคู ตางกันแตเพยีงวา รอยประทับเปนตัวแทนสิ่งที่อยู

ภายนอกจิต กลาวคือ การมองเหน็ ไดยนิ สัมผัส โดยตรงตามความเปนจริงโดยจิตเปนเพยีงสิง่รับรู

เทานั้น สวนมโนภาพแทนสิ่งที่อยูภายในจิต กลาวคือ จิตนึกคิดถงึประสบการณที่ผานมาสะทอน

ออกมา  หรือส่ือออกมาเปนภาพหรอืเปนความรูภายใน เพื่อใหผูอ่ืนไดรับประสบการณของตน 

 จะเหน็ไดวา ฮิวมใหความสําคัญกับรอยประทับวาเปนทีม่าของความรู ถามโนภาพ

ปราศจากขอมูลที่ไดจากรอยประทับเดิมหรือการรับรูไมสามารถสืบคนไปหารอยประทับได  มโนภาพ

ก็ไรความหมายหรือไมอาจเกิดขึ้นไดเลย ดังนัน้ การรับรูขอมูลที่สอง จะเกิดขึ้นไดตองอาศัยขอมูลที่

หนึง่เปนเบื้องตน และส่ิงทั้งสองนี้ตองมีความสมัพนัธ เชื่อมโยงกัน ถงึแมเวลาที่เกดิขึ้นของการรบัรูที่

แตกตางกนัและมีอิสระในการเกิดขึ้นและสิ้นสุดในเวลาที่แตกตางกัน แตความสัมพันธจะตองเปน

ลักษณะที่ขาดจากกนัไมได 

 รอยประทับและมโนภาพของสิ่งนั้น หรือปรากฎการณนั้นจะตองมคีวามสมนัยกนัเสมอ 

กลาวอกีนยัหนึ่งวา ขอมูลภายนอกกับขอมูลภายในจะตองจับคูกันพอดี ฮิวมกลาววา  “ความแตกตาง

ระหวางรอยประทับกับมโนภาพนัน้จะมีลักษณะพเิศษคือ รอยประทับจะมีคุณสมบัติพิเศษ คือมีความ



 ๖๒ 

รุนแรง (force) และมีความกระฉับกระเฉง (liveliness) และมีชีวิตชวีา (strike)เนื่องจากเปนการรับรู

โดยตรง ซึ่งตางจากมโนภาพ หรือการรับรูในใจ”๙๕ จะเหน็วา รอยประทับเปนสิ่งที่สัมผัสไดโดยตรง

จากวัตถุภายนอก และมคีวามรุนแรงกวารอยประทับที่เกิดขึ้นภายใน ฮิวมไมไดแยกแยะวา รอย

ประทับทีเ่กิดขึ้นนัน้เปนแงบวกหรือแงลบ หรือเปนสิง่ที่ดหีรือไมดี   

 ผูวิจัยเห็นวา รอยประทบัที่เกิดขึ้นนีท้าํหนาที่เพยีงรบัรูขอมูลจากภายนอกเขามาภายใน

หรือรับรูขอมูลโดยไมไดกลั่นกรอง ซึง่ขอมูลนั้นอาจจะเปนประโยชนหรือไรสาระ แตกลาวไดวาเปน

เพียงประตูทางผานเทานัน้ แตฮิวมกลาววา รอยประทบัเหลานีท้ําใหเกิดความรู ในทรรศนะของนัก

ปรัชญาบางทานจะไมยอมรับวาเปนความรู เปนเพียงรูสภาพของวัตถภุายนอกเทานัน้ 

 รอยประทับเปนสิ่งที่ไดมาซึง่ความรูแตเปนความรู ที่ไดรับทางประสาทสัมผัสเราไมอาจ

กลาวไดวา เปนความรูแบบไหน เปาหมายสูงสุดคืออะไร เปนความรูระดับใด จากการศึกษาวิเคราะห

สามารถสรุปไดวา ความรูที่เกิดจากรอยประทับนัน้  จะตองอาศัยสื่อกลางหรือส่ิงภายนอก ถา

ปราศจากประสาทสัมผัสหรือประสาทสัมผัสสวนใดสวนหนึ่งบกพรอง ก็จะทาํใหรับรูขอมูลก็มีความ

คลาดเคลื่อนและไมสามารถเกิดขึ้นไดเลย  กลาวไดวา รอยประทบัเปนความรูโดยออม ที่อาศัย

ประสาทสัมผัส หรือถาเปรยีบเทียบกับความรูทางพทุธปรัชญาก็เปนเพียงขัน้ความรูที่ไดจาก สุตมย

ปญญาและจินตามยปญญาเทานัน้ 

 

 ฮิวมไดแยกประสบการณออกเปน ๒ ข้ันตอนคือรอยประทับกับมโนภาพ ในแงรอยประทับ

นั้นแบงยอยอกี ๒ ชนิดคือ๙๖

  ๑. รอยประทับที่เกิดจากผัสสะ (impression of sensation) คําวา ผัสสะ เปนการรับรูทาง

ประสาทสัมผัส อันประกอบดวยตา หู จมูก ล้ิน กาย และรอยประทบัชนิดนี้เปนตนกําเนิดดั้งเดมิของ

การรับรูทุกชนดิ ที่กลาววา เปนตนกาํเนิดดั้งเดิม เนื่องจากวา ความรูทกุชนิดถาปราศจาก

                                                           

 ๙๕ “Hume says, is the difference between having an impression of something and having an 

idea of it. And the distinction between impression and idea simply a distinction between the degrees of 

force and liveliness with which perception strike upon the mind.” By Stroud, Barry Hume.  

The Arguments of the philosophers. Editor: ted honderich, Readerin in Philosophy, (London: University 

College, 1997), p. 19. 

 ๙๖ “Impression may by divided into two kinds, those of sensation, and those of reflection. 

The first kind arises in the soul originally , from unknown causes. The second is derived in a great 

measure from our ideas, and that in the following order.” By David Hume,  

A Treatise of Human Nature, Book I, p. 51. 



 ๖๓ 

ประสบการณทางการรับรูแลว ความรูเหลานี้กเ็ปนโมฆะ ความรูสึกและอารมณตาง ๆ ที่เกิดขึ้น เชน 

ความรอน (heat) ความหนาว (cold) ความสุข (happiness) ความทกุข (suffering) ความรัก (love) 

ความเจ็บปวด (pain) เปนตน ยอมไดรับจากผัสสะเบื้องตนในจิตวิญญาณ ความนกึคิดทั้งหมดจะถูก

บันทกึเก็บไวในสัญญา  จะเห็นไดวาการรบัรูนั้นไมสามารถแยกแยะความดี ความชัว่ออกจากกันได 

  ๒. รอยประทับที่เกิดจากการไตรตรอง (impression of reflection) การไตรตรอง เปน

ภาพเหตกุารณที่เกิดขึ้นในใจ ทราบกันวา ขอมูลเบื้องตนของจิตมาจากการมีผัสสะประสาทสมัผัสกับ

ส่ิงภายนอก รอยประทับแรกมาจากประสาทสัมผัสเปนตนกําเนิดของการรับรู ในกระบวนการรับรูทาง

ประสาทสัมผัสนี้เกิดแลวก็ส้ินสุดลง มีอิสระไมไดตอเนื่อง  แตมนัไมไดหายไปจากใจของเราอยาง

ส้ินเชิง มนัยงัคงทิ้งรองรอยไวใหลอกเลยีนแบบ (copy) ส่ิงที่ลอกเลยีนแบบเกิดขึ้นในใจนี้เรียกวา มโน

ภาพ (ideas) มโนภาพบางมโนภาพสามารถสรางสิ่งใหมข้ึนในใจได ซึ่งเปนปฏกิิริยาโตตอบภายใน

เปนลักษณะความคิดหรือความรูสึก เชน  เมื่อเกิดความรอนทาํใหนึกถงึความเยน็ เมื่อเกิดความ

กระหายน้าํทาํใหนึกถึงความหิว เมื่อเกิดความเจ็บปวดทาํใหนึกถึงบาดแผล เมื่อนกึถงึความรัก  ทําให

เรามีความสุขและมีชีวิตชีวา มองอะไรก็เปนสิ่งสวยงามไปหมด และมีความปรารถนาวาอยากจะพบ

กับความสุขแบบนั้นอกี ในขณะเดียวกนั ถาเรานึกถึงความเกลยีดชังหรือไมชอบ เราจะมีปฏิกิริยา

โตตอบขัดแยงในทางลบทันที และมีความรูสึกวาไมชอบ อยากหลกีหนีใหไกล มีความรูสึกกลัวมทีุกข

ภายในใจ  เปนตน จะเหน็ไดวาความคดิหรือความรูสึกเปนเหตุและผลซึ่งกนัและกัน ในลักษณะนี้

เรียกไดวา ความสมัพนัธของความคิด หรือหลักของความเกี่ยวพนั มโนภาพทีจ่ําลองสามารถทํา

ปฏิกิริยาโตตอบไดภายในใจและสรางมโนภาพใหม ๆ ข้ึนมาได ถามโนภาพเหลานัน้จําลองมโนภาพ

ข้ึนมาใหมตอไปไดอีก การเกดิขึ้นของมโนภาพนีก้็ยงัมีตอไปเร่ือย ๆ ไมมีที่ส้ินสุด 

 รอยประทับทีเ่กิดจากผัสสะและรอยประทบัที่เกิดจากมโนภาพนัน้ จากการวิจัยสามารถ

สรุปไดวา  รอยประทบัทั้งสองนีม้ีตนกําเนิดของการรับรูมาจากผัสสะเหมือนกัน เปนการรับรูส่ิง

ภายนอกดวยประสาทสัมผสัทั้งหา  อารมณหรือความรูสึก เปนกระบวนการทีเ่กิดขึ้นแลวก็ส้ินสุด

เหมือนกนั  แตมีความแตกตางกนัคือ รอยประทับที่เกดิจากมโนภาพนัน้ เปนการจําลองมาจากรอย

ประทับทีม่าจากผัสสะอีกทหีนึง่  ถาสังเกตจะเหน็ไดวา ที่มาของรอยประทับทั้งสองมีความแตกตาง

กัน แลวทําไมจึงเรียกวารอยประทับ ทั้งนี้เพราะวา รอยประทบัที่มาจากมโนภาพก็เปนอารมณ

ความรูสึกเหมอืนกัน จงึเรียกวารอยประทบั ถาเราวเิคราะหตอไปอีกจะเหน็ไดวา รอยประทับที่ลอก

แบบมาจากมโนภาพนัน้ มีอิสระในการสรางสรรคปรุงแตง ส่ิงใหม ๆ เกิดขึ้นตามความตองการของมัน

ไดโดยไมมีขอบเขต เปนไปตามความปรารถนา (wish) และอารมณ (passion) สรางสิ่งที่ปรารถนา

ชอบใจไดในขณะเดียวกนักห็ลีกเลี่ยงจากสิ่งที่ไมชอบไดดวย แตรอยประทับทัง้สองไมอาจปฏิเสธไดก็

คือ ผัสสะที่เขามากระทบทั้งที่เปนสิง่ดีและสิ่งไมดีนัน่เอง 



 ๖๔ 

 

  ๒. มโนภาพ (ideas) คือ ภาพเลือนลางของสิง่ที่ปรากฏแกดวงจิตในลักษณะของ 

ความคิด ความรูสึก หรือผัสสะที่อยูภายใน  ความทรงจําในขณะทีก่ําลังคิดหรือหาเหตุผล  ซึง่ก็คือ 

จินตภาพ (image) ส่ิงที่ปรากฏอยางเลือนลาง เวลาใชเหตุผลหรือเวลาใชความคิดนัน่เอง 

 เมื่อมโนภาพเปนการลอกแบบรอยประทบั และรอยประทับสามารถแบงไดเปน ๒ ประเภท 

การแบงรอยประทับนี ้ แบงตามลักษณะแหลงกาํเนิดของมันได คอื รอยประทับที่ไดจากภายนอกหรือ

มโนภาพทีจ่ําลองแบบรอยประทับทีเ่กิดจากผัสสะ และรอยประทบัที่ไดจากภายในหรือมโนภาพที่

จําลองแบบรอยประทับที่เกิดจากมโนภาพ 

 นอกจากฮิวมจะแบงมโนภาพตามตนกําเนิดของมนัแลว เขายงัไดแบงมโนภาพตาม

ความสามารถในการจาํลองรอยประทับอีก โดยใชเกณฑทีว่า มโนภาพใดที่จําลองรอยประทบัได

ใกลชิดและมีความเหมือนจริงกับรอยประทับตนแบบมาก  หรือนอยเพียงใด และในการกลาวถึงมโน

ภาพในลกัษณะนี้  ทาํใหสามารถแบงมโนภาพแบบหลงันี ้ได  ๒ ประเภทคือ๙๗

  ๑. ความจาํ (memory)  มโนภาพชนดิที่จําลองรอยประทับไดสมบูรณแบบและมีความ

ใกลกับตนแบบมากที่สุด กลาวคือ มโนภาพชนิดนี้จะมคีวามละเอยีด และถี่ถวน มข้ัีนตอน ไมมีส่ิงใด

เปลี่ยนแปลง ดวยมโนภาพที่เปนความจําชนิดนี ้ ทาํหนาที่จดจาํรายละเอียดไดอยางแมนยาํ ชัดเจน 

คลายกับรอยประทับเดิมมากที่สุด จนหลงเขาใจคิดวาเปนรอยประทบัเสียอีก ทัง้นีเ้พราะวา มโนภาพ

นี้จําคุณสมบัติ (quality) ขนาด (size) รูปราง (form) และสภาพแวดลอมที่เกิดขึน้ไดอยางละเอียดทุก

ข้ันตอน เพียงแตวา มโนภาพชนิดนี้ไมไดมีปรากฏการณทางประสาทสัมผัสจริง ๆ ของวัตถุภายนอก

เทานั้น 

  ๒. จินตนาการ (imagination) มโนภาพประเภทจนิตนาการนี้ จะมีลักษณะไมเปน

ระเบียบ ไมมีข้ันตอน กระบวนการทกุอยางที่เกิดขึน้ มีการคิดปรุงแตงเปลี่ยนแปลงไปตามความ

ตองการของผูรับรูประสบการณ แตก็ยังมรีอยประทับเบือ้งตนที่สมนยักับส่ิงนั้นมากอนเสมอ  เพราะ

ส่ิงนี้คือมโนภาพ  เพียงแตมโนภาพประเภทจินตนาการนี้ สับสนและเลือนลาง ไมแจมชัดแมนยํา

เหมือนมโนภาพที่เปนลักษณะของความจํา  ดังนั้น การสืบคนไปหารอยประทับตนแบบไดนั้นจงึ

คอนขางลาํบาก  แตมีผลดี คือ การใหอิสระแกมนุษยในการที่จะสรางสรรคปรุงแตง สรางมโนภาพ

ใหมรวมกับมโนภาพเดมิ อาจเปลี่ยนแปลง ตัดตอใหเปนไปในลักษณะตาง ๆ ได  เชน มโนภาพ

เกี่ยวกับมาบนิ มโนภาพเกีย่วกับภูเขาทอง  เปนตน ซึ่งลักษณะนีเ้ปนคุณสมบัติพิเศษในลักษณะของ

                                                           

 ๙๗ Ibid., p. 51. 



 ๖๕ 

มโนภาพประเภทจินตนาการ ที่สามารถรวมและแยกแยะรอยประทับออกจากกนัไดตามความ

ตองการ แลวจะเกิดมโนภาพใหมๆ ข้ึนไดอยางมากมาย 

 

 รอยประทับจะทําหนาที่รับขอมูลทางผัสสะและไตรตรองขอมูล   แลวเก็บไวในจิตของเรา  

มโนภาพทาํหนาที่จัดเรียบเรียงหรือจัดขอมูลภายในใหเปนระเบียบ       ทัง้รอยประทับและมโนภาพ

จะทํางานรวมกันอยางเปนระบบ   ใหเปนไปตามแผนของการเชื่อมโยงทางความคิด  ดังที่ฮิวมสรุปวา 

“คุณสมบัตินั้น เนื่องจากมีความสมัพนัธการเชื่อมโยงความคิด (association) ที่เกิดขึ้นภายในจิต 

(mind)  หลังจากนั้นมโนภาพนําไปสูส่ิงอืน่ ๆ อีก ๓ ประการ เชน ความคลายคลึง (resemblance) 

ความใกลชิดกนัในกาลเทศะ (contiguity in time or place) และกฏแหงเหตุผล (cause and effect)” 
๙๘  เชน ความคิดที่เหมือนกนัสอแสดงถึงกนัและกนั รูปภาพก็บงถึงสิ่งที่มนัแทนโดยอาศยัความ

คลายคลึงกนั พอเหน็ฟาแลบ นกึถึงฟารอง นี่คือการสัมพนัธของความคิดโดยอาศัยกฎแหงการ

ใกลชิดกันในกาลเทศะ พอเห็นควันทําใหนึกถงึไฟ นี่คอืการสัมพนัธตามกฎแหงเหตุผล  พอเห็น

ปากกาทาํใหนึกถงึสมุด นี่คอืความเกีย่วเนื่องกนั 

 การเชื่อมโยงความคิด ความคลายคลึงกนั ความใกลชิดกันในกาลเทศะ และความเปน

เหตุและผลนัน้เปนสิง่ที่เกิดจากสิ่งที่เกี่ยวเนื่องกนัเปนอตัวิสัย (subjective) โดยแท โดยสิง่เหลานี้

สัมพันธกนัในสวนของจนิตนาการเปนตวัเชื่อมโยงอยางมีระเบียบโดยสม่ําเสมอ ความเปนอิสระของ

รอยประทับกบัมโนภาพที่แยกกนัอยูกถ็ูกรวมกันก็เพราะอาศัยกฎเหลานี ้

 บรรดามโนภาพทัง้สองประเภทนี ้  จะมีความเหมือนและความแตกตางกนัอยูอยางเห็นได

ชัดคือ มโนภาพทัง้สองจะมีแหลงกําเนดิคือรอยประทับเหมือนกัน แตในลักษณะของกระบวนการ

ทํางานของมนัจะมีความแตกตางกนัคือ มโนภาพประเภทความจําจะมีการถอดแบบรอยประทับ

ตนแบบไดอยางใกลเคยีง และมีข้ันตอน มีระเบียบ และมีรายละเอียดชัดเจนแมนยํา ดังนัน้ในมโน

ภาพประเภทความจาํนี้จงึไมแตกตางจากรอยประทับเดมิมากนักหรืออาจกลาวไดวาไมไดแตกตาง

เลยก็คงไมผิดนัก เพราะมโนภาพในลักษณะนี้จะรักษาความคงที่ของรอยประทับเดมิไวอยางสมบรูณ

จึงมีขอจํากัดในการทํางาน สวนมโนภาพประเภทจินตนาการจะมีความหลากหลายในดานการ

สรางสรรคส่ิงใหมๆ เกิดขึ้นอยูตลอดเวลา ไมข้ึนอยูกับระเบียบหรือกรอบความคิดในกระบวนการ

ทํางาน ดังนั้น มโนภาพชนิดนี้จงึมคีวามพิเศษทาํใหมนุษยเกิดการพัฒนาและมีอิสระในการคิด

สรางสรรคส่ิงตาง ๆ อยูตลอดเวลาตามความสามารถของมนษุยอยางไรขีดจํากัด 

 

                                                           

 ๙๘ Ibid., p. 54. 



 ๖๖ 

 กลาวโดยสรุป  ความรูในทรรศนะของฮวิม แบงออกเปน ๒ ประเภทคือ รอยประทับ

(impression) และมโนภาพ (ideas) ทัง้รอยประทับและความคิดนี้เปนที่มาของความรู ซึ่งรอยประทับ

เปนการรับรูส่ิงภายนอกดวยประสาทสัมผัสทั้งหาโดยตรง พอนานไปรอยประทับนีก้็ถูกเก็บไวใน

ลักษณะของความเปนภาพในใจ เมื่อนึกถงึหรือคิดก็จะทําใหเกิดความรูข้ึนมา เนื่องจากฮิวมยอมรับ

ความรูที่ไดจากประสบการณทางประสาทสัมผัส  ความรูเปนเพยีงขั้นประสาทสัมผัสของคนทั่วไป

เทานั้น ที่สามารถศึกษาคนควาไดเองตามแหลงที่เกดิขึ้น สามารถเปรียบเทยีบไดกับแหลงกําเนิด

ความรูของพุทธปรัชญาคือ ทางสุตมยปญญาและจินตามยปญญา ความรูของฮวิมนี้เปนเพียงความรู

โดยออมเทานัน้ เพราะวาตองอาศัยสื่อกลางเปนบุคคลหรือส่ิงแวดลอม ทีท่ําใหเกิดความรูถาเปน

ความรูที่อยูเหนือประสบการณเขาจะปฏิเสธทันท ี เนื่องจากวาไมทาํใหเกิดรอยประทับหรือทําใหเกดิ

มโนภาพได และฮิวมเปนผูที่ยึดหลกัประสบการณอยางเครงครัด จนทาํใหแนวคดิของเขากลายเปน

วิมัตินยิม (scepticism) ที่วา ความจริงเปนสิ่งที่มนุษยไมอาจรูได  

 
 ๒.๒.๔  ธรรมชาติของความรู  (The nature of knowledge) 

 ความรูของเราเริ่มจากอะไร ทรรศนะของพวกประจักษนิยมเหน็วา ความรูเร่ิมตนขึ้นจาก

ประสบการณทางประสาทสมัผัสหรือที่มาของความรูคือประสาทสัมผัส  ทาํใหเรารับรูขอมูลจากโลก

ภายนอก  คาํวา “โลกภายนอก (external world)”  หมายถึง ส่ิงตาง ๆ ที่แวดลอมตัวอยู เชนทุงหญา, 

ตนไม, ทะเล เปนตน  ส่ิงตาง ๆ เหลานี ้เรารับรูมันดวยประสาทสัมผัสซ่ึงเปนผูใหขอมูลแกเรา จากคํา

นิยามมีประเดน็ที่ควรพิจารณา ๒ ประการคือ ๑.การรับรู (perception) ๒.ประสาทสัมผัส(sence)  

การรับรู พวกประจักษนิยมจะไมอาจปฏิเสธส่ิงที่อยูภายนอกไดโดยเด็ดขาด เนื่องจากวาสิ่งภายนอก

เปนแหลงความรูที่รับรูโดยประสาทสัมผัสทั้งหา ไดแก ตา ห ู จมูก ล้ิน กาย  ประสาทสัมผัสเหลานี้

เชื่อมโยงกับวตัถุภายนอกเกดิการกระทบกนัทาํใหเรารับรู  โดยทัว่ไปคนเรามกัจะไมสงสัยวา ส่ิงตางๆ  

เชน บาน  ดวงอาทิตย  ตนไม  หรือแมแตสวนตาง ๆ ของรางกายเราเอง  ส่ิงเหลานีท้ี่เรามองเหน็ได

โดยตรง  เรยีกวาวัตถุภายนอก (material substance)  ถาวิเคราะห  คําวา “วัตถุภายนอก”ใน

ความคิดของคนทั่วไปคิดวา ส่ิงที่อยูภายนอกตัวเรา อาจจะไมไดคิดถึงองคประกอบ  คิดแตเพียงวาสิ่ง

เรามองเห็นตามสภาพที่ปรากฏ ทางประสาทสัมผัสบอกไดเทานัน้ แตในทรรศนะของนักปรัชญา วตัถุ

ภายนอก การตอบคําถามอาจจะตองศึกษารายละเอียดมากมายประกอบดวย คณุสมบัติ (quality) 

ลักษณะ (character) ขนาด (size) รูปราง (form) ความมีอยูของวัตถข้ึุนกับส่ิงใดบาง  คือเราเชื่อวา 

ส่ิงเหลานัน้มีอยู เปนสิ่งที่เรารับรูและสัมผัสดวยประสาทสัมผัสสวนใดสวนหนึง่ได หรือหมายความวา 



 ๖๗ 

การมีอยูของวตัถุข้ึนกับเราหรือไม กลาวคอื วัตถุภายนอกเปนสิง่ที่เราเขาไปสัมผัสรับรูหรือไม หรือมัน

อยูไดดวยตัวของมันเอง 

 โดยทั่วไปสิง่ทีเ่รารับรูนั้น ตองรับรูโดยประสาทสัมผัสมีประสบการณกับโลกภายนอกซึง่

มันมีอยูจริงโดยตัวของมนัเอง เปนเพราะเราเชื่อดวยสัญชาตญาณของเรา โดยปราศจากการคิดโดย

ไตรตรองหรือหาเหตุผลทีน่าเชื่อถือเพียงพอ เราเชื่อวาสิ่งตางๆ อยูดวยลําพงัตามสถานะของมันเอง 

แมจะไมมีใครรับรูมันเลย ซึง่ความจริงไมถูกตองนัก  ถาหากพิจารณาดู จะพบวา ส่ิงทีเ่ราเรียกวา 

ขอมูลหรือความรูนัน้ ส่ิงทีอ่ยูในจิตนัน้กค็ือการรับรู (perception) นั่นเอง ถาไมสามารถพิสูจนไดวา 

ส่ิงที่เรารับรูหรือผัสสะมาจากสาเหตุวัตถุประการใด  ส่ิงที่เรารูไดก็คงเปนแคเพียงผสัสะเทานัน้ การที่

จะคิดถึงความสัมพันธระหวางสิง่ภายนอกกับผัสสะก็คงเปนไปไมได ความสัมพนัธระหวางเหตุและ

ผลก็คงเปนไปไมไดเชนกัน แตความสัมพนัธของมนัเกิดขึ้นในลักษณะเชื่อมโยงระหวางเหตุและผลคือ 

ผัสสะ (sensation) กับวัตถุ (material) แลวเราจะอางวา วัตถเุปนสาเหตุของผัสสะไมได เนื่องจาก

ผัสสะนัน้รับรูแคเพียงผวิเผนิ ไดแกคุณสมบัติตางๆ ของวตัถ ุ เชน สี เสียง กลิน่ รส ความแข็ง ความ

ออน ความรอน ฯลฯ  ถาถอดคุณสมบัติของวัตถุออกเมื่อใด ส่ิงที่รับรูนั้นก็ไมมีความหมาย  อาจเปน

เพียงความวางเปลา เพราะไมมีขอมูลหรืออะไรเหลืออยูเลย ไมสามารถใหเหตุผลไดวา เบื้องหลังของ

คุณสมบัตินั้นมีอะไรรองรับอยูอีกหรือไม ถาเปนเชนนี ้ ฮิวมกลาววา เราก็ไมตองมาเสยีเวลาในการ

ถกเถียงกนัโดยเปลาประโยชน เพราะในความจริง เราไมอาจรับรูส่ิงใดไดนอกจากรอยประทับ 

(impression) และมโนภาพ (ideas) เทานั้น ไมมหีลักฐานยืนยันไดเลยวารอยประทับและมโนภาพมี

สาเหตุมาจากวัตถุภายนอก หรือวัตถุสาร (material substance) หรือมีสาเหตมุาจากสิ่งทีเ่ราเรียกวา

พระเปนเจา ถาพิจารณาจะพบวา ประสบการณที่เกดิจากผัสสะเกดิขึ้นแลวก็ส้ินสุดลง เราอาจกลาว

ไดเพียงวา ผัสสะทั้งหลายนั้น เปนสิง่ทีป่รากฏขึ้นอยางซ้าํซากในประสบการณชวีิตของมนษุย ดังนัน้ 

ขอบเขตประสบการณจะตองอยูแคผัสสะหรือแครอยประทับกับมโนภาพเทานั้น เปนความสัมพันธ

แบบใด ก็คงตอบไดเพียงผัสสะที่เปนนิสัยและความเคยชินของเราเทานั้น 

 

 กลาวโดยสรุป ตามทรรศนะของฮวิม การรับรูของมนษุยนั้นมสีมรรถภาพอยูภายใต

ขอบเขตจํากัด ขอบเขตจํากัดในทีน่ี้คือ ประสบการณ (experience) เพราะเราไมสามารถรูถงึตน

กําเนิดและสิ่งที่อยูเบื้องหลงัของรอยประทบัได ดังนั้น ธรรมชาติของความรูของฮิวมจงึจํากัดอยูแค

ประสบการณที่มีตอวัตถุภายนอกเทานัน้ เปนเพียงการพิสูจนวา วตัถุภายนอกมอียูจริงหรือไม  แต

เปนการรูไดอยางจาํกัด คอืประสาทสัมผัสรูไดแคไหนก็ยอมรับแคนัน้ จะสรุปเกนิความจริงหรือการ

รับรูของเรายอมเปนไปไมได  ถาสรุปเกนิความจริง  กจ็ะเกิดปญหาใหถกเถียงกันภายหลงัอยางนัก

ปรัชญารุนกอนหนาฮวิม 



 ๖๘ 

 ผูวิจัยมีความเห็นวา เกี่ยวกบัประเด็นของการรับรู จะเห็นไดวาวัตถุภายนอกเปนสภาพที่

ทรงอยูตามธรรมชาติที่ปราศจากการปรุงแตง ทัง้ที่มีการเคลื่อนไหวและไมมีการเคลื่อนไหว    ตัว

มนุษยเองมีความเคลื่อนไหวอยูตลอดเวลาและรับรูส่ิงตาง ๆ ที่เกดิขึ้นตามสภาวะทีก่ําลงัดําเนินไป 

มนุษยไมอาจหลีกเลี่ยงไดตอสภาวะทีเ่กิดข้ึน มนษุยเองเปนผูทีเ่ขาไปรับรูวัตถุหรือธรรมชาติของ

ความรูเหลานัน้ทางประสาทสัมผัส ทั้งนี้กลาวงาย ๆ เพื่อการปรับตัวตามสภาพแวดลอมหรือเพือ่การ

ดํารงชีวิตของมนุษยเอง เพราะฉะนัน้ วัตถุภายนอกจึงเปนปจจัยสาํคญัอยางหนึง่ทีม่นุษยจะตองเขา

ไปเกี่ยวของและรับรู  แตเราไมมีหลกัฐานอันใดเลยที่จะพิสูจนหรือแสดงวา รอยประทับและมโนภาพ

ที่เรามนีั้นสาเหตุมาจากวัตถุภายนอก แตเราบอกไดเพียงวาเรารับรูไดโดยประสาทสัมผัสซ่ึงเปนเพยีง

การปรากฏขึ้นเทานั้น  ถาตองยึดประสบการณทางประสาทสมัผัส (sense experience)  เปนพื้น

ฐานความรูแลว ที่อาศัยมโนภาพ เปนกระบวนทํางานรวมกัน อยางมคีวามสัมพันธเทานั้นเอง  เราก็

จะไมสามารถแนใจอะไรในความจริงของสิ่งใดไดเลย  ดังที่ฮวิมกลาววา 

 ส่ิงตาง ๆ เหลานัน้ปฏิสัมพนัธกัน นัน่กห็มายความวา มนัปฏิสัมพนัธในความคิดของเรา จิต

เกิดจากความเคยชินเมื่อมีเหตุการณอันใดอันหนึ่งเกิดขึ้นตามมา ความคิดและความเชื่อวาสิง่

นั้นจะเกิดขึ้นอกี ปฏิสัมพนัธเปนสิ่งที่เรารูสึกไดจากจิตของเราเอง ในทีสุ่ดมันก็ถายโอนไปสูจินต

ภาพและถูกบนัทกึเอาไวในรูปของสัญญา โดยพลังความคิด ส่ิงตางๆ ที่เกิดขึ้นอาจจะไมได

เชื่อมโยงกนัจริงก็ได แตความคิดของเราและจิตนัน้แหละทีป่ฏิสัมพนัธกนั การกระทําดังกลาว

เกิดขึ้นไดจากการทาํซ้ํา ๆ กนัและบอยครัง้จนกระทัง่กลายเปนนิสัยหรอืความเคยชนิ  ๙๙

 

 การคิดวา ความมีอยูในโลกภายนอกจึงเปนเพยีงความเชื่อที่เกิดขึ้นจากนิสัยความเคยชิน

และจินตนาการของเราเอง ไมใชเปนการพิสูจนความมอียูของวัตถุไดเลย ดงันัน้ สมรรถภาพความคิด

ของมนุษยจึงไปไมไดไกลกวาประสบการณ และความสามารถในการรับรูของมนษุยมีขอบเขตจํากัด

ข้ึนอยูกับประสบการณเทานั้น ในประเด็นนี้ผูวิจัยคดิวา มนุษยเปนผูแสวงหาความรูและมสิีทธิ

เสรีภาพในการรับรูวัตถุทางกายภาพ โดยทางประสาทสัมผัสตอวัตถภุายนอกที่มีอยู แตการมีอยูของ

                                                           

 ๙๙ “When we say an object is connected with another, we mean they have acquired a 

connection in our thought. As was said before, to expect its usual attendant and to believe that it will 

exist. This connection, therefore, which we feel in the mind, this customary transition of the imagination 

from one object to its usual attendant, is the sentiment or impression from which we from the idea of 

power or necessary connection. According to Hume, then, the objects are not necessarily connected, 

but the ideas are connected in our mind by association. The association is the result of repetition, of 

custom or habit.” By  Frank Thilly, A History of philosophy, p. 352. 



 ๖๙ 

ส่ิงนัน้มีอิสระ  ไมมีขอบเขตจํากัด กลาวคือ การมีอยูของวัตถุตองมีมนุษยเปนผูเขาไปรับรูเทานัน้ ใน

ขณะเดียวกนัขอบเขตประสบการณของมนุษยมีขอบเขตจํากัด ดังนัน้ ทรรศนะของประจักษนยิมจะ

เชื่อมั่นวา ธรรมชาติของความรูนั้น จะตองรับรูโดยผานทางประสบการณทางประสาทสัมผัส ถาส่ิงใด

อยูเหนือประสบการณไมอาจอนุมานขอเทจ็จริงไดทรรศนะนีจ้ะปฏิเสธ โดยเฉพาะความรูกอน

ประสบการณ (a priori knowledge) หรือความรูอยูเหนอืประสาทสัมผัสที่ไมอาจพสูิจนได 

  

 ความสัมพันธระหวางเหตุและผล บรรดาความรูที่ใชเหตุผลในการอธิบายหรือขอเท็จจริง  

มนุษยใชเหตผุลในการอางอิงสิ่งที่อยูเหนอืประสบการณที่เขาไมถงึ รากฐานความสัมพันธระหวางเหตุ

และผล  มนุษยเรายอมหาสิง่ที่เกิดขึ้นในปจจุบนัแลวเชื่อมโยงไปยงัสิ่งที่เกิดในอดีต หรือส่ิงที่อยู

เบื้องหลงัวา เมื่อมีเหตุจะตองนาํไปสูผล  ในลักษณะนี้เปนการอธบิายไดยาก การหาคําตอบคงเปนได

เพียงการขอเทจ็จริง ที่ไดจากการอนมุาน ยกตวัอยางเชน “คลื่นยกัษสึนามิ ถลมบานเรือนที่อยูติด

ชายฝงอนัดามันใน ๖ จังหวัดในภาคใต  มีผลเกิดความเสียหายเปนวงกวาง”  จากผลกระทบคือความ

เดือดรอนที่เกดิขึ้น ผูเชี่ยวชาญจําเปนตองหาสาเหต ุไดข

                                                          

อสรุปวา ผลกระทบจากคลื่นยักษมีสาเหตุมา

จากแผนดนิไหวอยางรุนแรง  ดังนี้เปนตน  ในการแสวงหาความสัมพันธของเหตุและผลของมนุษย 

มักจะขึ้นอยูกบัการเก็บความจริงและนิสัยความเคยชนิเสมอ 

 ถาถามวาเรารูเกี่ยวกับเหตุและผลนี้อยางไร  ฮิวมใหทรรศนะวา “มนุษยมีความรูเกี่ยวกับ

เหตุและผลนีม้าจากการสังเกต และประสบการณเปนตัวบอก”๑๐๐ ไมมีอะไรเปนเหตุเปนผลกันโดย

จําเปนและโดยกําเนิด  เพราะผลนัน้ยอมแตกตางกนัอยางสิน้เชงิ และไมสามารถคนพบผลในเหตุได

เลย เหตทุี่เกิดขึ้นอาจจะไมใชผลอยางเดียวตลอดไป  ดังนัน้ เหตุและผลในทรรศนะนี้ยอมตางกนัและ

ไมไดเปนปจจัยแกกันและกนั และเชื่อมโยงสัมพันธกนัไมได  เรารูเพยีงวา เมื่อมเีหตุการณหนึง่เกิดขึ้น 

เหตุการณที่สองก็จะตองเกดิตามมา  อาจกลาวไดวา เปนเหตกุารณที่เกิดขึ้นเฉพาะที่ตอเนื่องกนัของ

เหตุการณ (succession of events) โดยที่มีจนิตนาการเปนตัวเชื่อมโยงเหตุการทั้งสองอยางเปนไป

อยางกลมกลนื ดังนัน้ “ถาเหตุและผลเกี่ยวของกนั มนัตองเปนสิง่เดียวกัน ไมใชสองส่ิง  การที่เราเห็น

เปนเหตุอยางหนึง่ ผลอยางหนึ่ง ยอมแสดงวาสองสิ่งนี้ไมเกี่ยวของกัน เมื่อเหน็เหตุ จึงทํานายหรือ

คํานวณผลไมได” ๑๐๑การที่มนษุยจะเขาถึงเหตุและผลได จะรูไดเพียงประสาทสัมผัสเทานั้นที่เปนตัว

ชี้แนะ 

 

 ๑๐๐ เดือน  คําดี, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๒๖), หนา ๘๑ 

 ๑๐๑ สมัคร  บุราวาศ, วิชาปรัชญา, พิมพครั้งที่ ๔, (กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๔๔), หนา ๒๙๗. 



 ๗๐ 

 ในหนังสือทฤษฎีความรูของอาจารยสมฤดี วิศทเวทย พจิารณาคําวา สาเหต ุที่ใชกนัทัว่ไป 

จะเหน็วามีความหมายได ๒ ความหมายคอื๑๐๒

   ๑) ความหมายที่ไมรวมถงึอนาคต “สาเหต”ุ  ในทีน่ีห้มายถึงสิง่ทีก่อใหเกิดการ

เปลี่ยนแปลงในอีกสิ่งหนึ่ง  ความเปลี่ยนแปลงที่เกิดขึน้กับส่ิงหนึ่งเฉพาะในเวลาใดเวลาหนึง่ คาํวา 

เวลาใดเวลาหนึ่ง อาจหมายความถึงไดวา เกิดขึ้นแลวก็ส้ินสุดลง เปนเอกเทศ หรืออาจไมมีผล

เชื่อมโยงไปหาสิ่งหนึง่ ที่ยงัไมมาถึง หรือส่ิงที่ยงัไมไดรับรูดวยประสาทสมัผัสในอนาคต ดงัที่ทาน

ยกตัวอยาง เชน “ขนมปงที่ฉันรับประทานไปเมื่อครูทําใหฉันมีแรงขึ้นในตอนนี”้๑๐๓ อาจวเิคราะหไดวา 

ขนมปง เปนเหตุทีท่ําใหผลเกิดคือ การอิ่มทอง  เกิดขึ้นตามมา  การเปลี่ยนแปลงตามความหมายนี้

ไมไดมีนัยวาจะตองเกิดขึ้นอกีในอนาคต หรือไมไดหมายความวาขนมปงแผนอืน่ ๆ จะตองบํารงุกาํลัง

อยางเดยีวกนันี้ดวย    จะเห็นไดวา เหตุและผลเกิดตามกนัตามธรรมเนียมไมไดมีอะไรเกี่ยวของกัน 

อาจสรุปได วา เรายนืยนัไมไดวาคุณสมบัตอิยางเดยีวกนักับที่เรากําลงัรับรูหรือไดรับรูจะกอใหเกิดการ

ร ับรูภายหนาในลักษณะเดิมเสมอ 

   ๒)  ความหมายที่รวมถงึอนาคต “สาเหต”ุ    ในทีน่ี้หมายถึงการกอใหเกิดการ

เปลี่ยนแปลงในปรากฎการณทางธรรมชาติทางกายภาพตาง ๆ ดวย อยางเปนระเบียบสม่ําเสมอ และ

มีรูปแบบคงเดิม ไมเฉพาะกับส่ิงใดสิ่งหนึง่ในเวลาใด เวลาหนึ่งเทานั้น แตรวมทกุสิ่งที่จัดอยูใน

ประเภทเดียวกันทุกเวลา รวมทั้งในอดีตทีผ่านมาและในอนาคตทีย่ังไมมาถงึดวย ขอความสากลเชนนี ้

คือ ดวงอาทิตยข้ึนทางทิศตะวันออกทกุเชา เปนตน  ซึง่ความหมาย “สาเหต”ุ ที่สองนี้ ฮวิมใหความ

สนใจ 

  อยางไรก็ตาม  ความสัมพนัธของเหตุและผลที่อยูเหนอืประสาทสัมผัส โดยเฉพาะสิ่งทีจ่ะ

เกิดขึ้นในอนาคต การตอบคําถาม หรือวิเคราะหตองอาศัยการอนมุาน คาดคะเน  ของเท็จจริงที่

ปรากฏ  แตฮิวมเชื่อวา ความรูที่ไดจากประสาทสมัผัสเทานัน้ทีฮ่ิวมยอมรับ ทาทีของฮวิมในการ

วิเคราะหทฤษฎีนี้ เปนเพยีงความนาจะเปนเทานั้น เพราะไมอาจสรุปได ในสิ่งที่ยงัมาไมถงึ  

โดยเฉพาะความรูระดับปรมัตถ (ultimate knowledge) ยิ่งไมตองพูดถงึเพราะเปนไปไมได ที่ประสาท

สัมผัสจะเขาถงึได จึงไมควรวิเคราะหใหเสยีเวลา ดังนั้น ผูวิจัยเห็นดวยกับอาจารยสมัคร บุราวาศที่วา 

“เรารูโลกภายนอกทางสัมผัสไมได  คือ เราไมอาจรูเหน็มันโดยตรงได ทัง้นีเ้พราะเราก็รูและรับกันอยู

                                                           

 ๑๐๒ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๑๐๓. 

 ๑๐๓ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๐๓. 



 ๗๑ 

วาสัมผัส ใหผลไมตรงกับความเปนจริง”๑๐๔ ความเปนเหตุและผลที่เรารับรู ก็คือประสาทสัมผัสของ

เราเอง โดยมีจนิตนาการเปนตัวเชื่อมโยงเขาดวยกนั โดยเกิดขึ้นอยางซ้ําซาก จนเกิดเปนความเคยชนิ  

 ในเรื่องของจิตสาร (mind substance) วัตถุสารและพระเปนเจา (God)  ก็เหมือนกนัฮิวม

ไดโตแยงความคิดของล็อคในเรื่องวัตถุสาร (material substance) โดยสรุปในลักษณะเดียวกันวา 

วัตถุสารจะมีอยูไดอยางไรในเมื่อเราไมเคยมีผัสสะตอมันเลย ผัสสะของเราตรวจสอบคุณสมบัติของ

วัตถุสารไดเพยีงอยางเทานัน้ และส่ิงที่อยูเหนือประสบการณเรากไ็มสามารถเขาถึงและมีเกนิกวา

สมรรถภาพของมนษุยเขาถงึได โดยเฉพาะสิ่งรองรับคุณสมบัติ นักปรัชญาสมัยกอนพยายามอธิบาย

วาวัตถุจะตองแตกตางจากผสัสะ ซึ่งคําอธบิายนีเ้ปนเพียงคํากลาวอางที่ปราศจากหลักฐาน เนื่องจาก

ฮิวมกลาวยืนยันวา เราไมเคยรูจักวัตถทุีแ่ทจริงเลย  รูจักแตผัสสะของเราเทานั้น และจิตของเราไม

สามารถนําวัตถุและผัสสะมาสัมพนัธกันได ถาคนหาวัตถุเราก็จะเจอแตกลุมของประสบการณของ

ความรูสึกเทานั้น 

 ในกรณีของจติหรือจิตสารนัน้ เราก็ไมเคยสัมผัสและรูจักมากอนเลย เพราะฉะนัน้เกี่ยวกับ

สารจะเปนจิตหรือวัตถุสาร  ในทรรศนะของฮิวมถือวาเปนเรื่องไรสาระทั้งสิน้ และเรื่องจิตที่มีตัวตนใน

ทรรศนะของเบอรคเลย (Berkeley) ฮิวมใหขอโตแยงวา 

 เมื่อเขาพยายามจะเขาถึงสิง่ที่เรียกวาตัวตนหรือจิตของพวกเขาเองนัน้  กจ็ะพบอยูแค

ความรูสึกตาง ๆ  เชนความรูสึกรอนหรือหนาว, ความสวางหรือความมืด, ความรกัหรือความ

เกลียด, ความเจ็บปวดหรือความรูสึกพึงพอใจ, นอกจากความรูสึกเหลานี้แลวกไ็มสามารถ

คนพบสิง่ใดทีอ่ยูเบื้องหลังไดอีกตอไป และในบางขณะที่ไมมีความรูสึกหรือผัสสะที่เกิดขึ้น เชน 

ในขณะนอนหลับสนทิ   ก็อาจกลาวไดวา ตัวตนหรือจิตของเขาไมมีอยู  ๑๐๕

 ในแงนี้แสดงวา ฮิวมไมเชื่อวามีจิตอยูที่เปนลักษณะของตัวตนหรือสสาร ซึ่งเปนสิง่รับรอง

ความรูสึก หรือตัวเชื่อมโยงระหวางความรูสึกหรือความคิด ฮิวมเรียกวา กลุมความรูสึกที่ไดรับจาก

ผัสสะที่เปนกระแสรับรูความรูสึกที่เกิดขึ้นตดิตอกันอยางรวดเร็ว จนแยกกนัไมออก เปนการเกิดขึ้น

                                                           

 ๑๐๔ สมัคร  บุราวาศ, วิชาปรัชญา, หนา ๓๐๐. 

 ๑๐๕ When I enter most intimately into what I call myself, I always stumble on some particular 

perception or other, of heat or cold, fight or shade, love or hatred, pain or pleasure. I never can catch 

myself at any time without a perception, and never can observe anything but the perception, When my 

perceptions are removed for any time, as by sound sleep, so long am I insensible of myself, and may 

truly be said not to exist.” By David Hume, A Treatise of Human Nature, Book I, p. 301-302. 



 ๗๒ 

แลวก็ส้ินสุดลงอยางรวดเร็ว แปรเปลี่ยนตลอดเวลาและไหลไปตามกระแสของการเกิดดับ ดังที่ฮวิม

เปรียบเทียบวา 

 จิตนั้นเหมือนกับภาพยนตร ความรูสึกตาง ๆ ก็เปรียบเหมือนกับภาพที่ปรากฏขึ้นแลวผานไป  

โดยมีภาพใหมปรากฏขึ้นแทน    แลวก็ผานไปอยางรวดเร็ว     ติดตอกันไปตลอดเวลา  

ความรูสึกตาง ๆ ที่เกิดขึ้นนัน้และผานไปอยางรวดเร็วนีเ้อง  ที่ประกอบกันขึ้นเปนจติ   ๑๐๖

 

 ในแงนี ้ จะเหน็วา จิตไมไดเปนสสารอนัเปนตัวเชื่อมโยงความรูสึกเลย เปนเพยีงสิง่ที่ผาน

เขาแลวก็เลยไปเทานัน้ กลาวคือ รับรูแลวก็ส้ินสุดลงไมมีความตอเนื่อง ดังนั้น ในแงของความคิดนี้จึง

ไมสามารถตรวจสอบไดดวยประสบการณตอความมีอยูของมันได ฮิวมจงึปฏิเสธเรื่องตัวตนทางจิต

อยางสิน้เชงิ เพราะไมมส่ิีงรองรับหรือผูที่สรางขึน้มาเปนเพยีงกลุมประสบการณผานเขามาและผาน

ออกไปเชนนัน้ พระเปนเจาก็ไมไดสรางขึ้นมาดวย เขายืนยันวา พระเปนเจาเปนสิง่ที่อยูเหนือ

ประสบการณ และไมควรกลาวอางถงึ 

 เร่ืองของพระเปนเจา (God)  ก็เชนเดียวกนั ฮิวมปฏิเสธการมีอยูของพระเปนเจา เนือ่งจาก

เปนสิ่งที่อยูเหนือประสาทสมัผัส เขามีทรรศนะที่ขัดแยงตอพระเปนเจาวา ทําไมพระองคจะตองสราง

โลกที่เต็มไปดวยความทกุข ความเดือดรอน  แสดงวา พระองคไมใชผูประเสริฐ ถาพระองคเปนผู

ประเสริฐจริง จะตองสรางแตความสุขเกิดขึ้นกับโลกเทานั้น การที่อางวา  พระเปนเจาสรางสรรพสิ่ง

ข้ึนมา  ก็เปนเพียงคาํกลาวอางที่โกเกเทานัน้ ตราบใดทีพ่ระองค  ยงัมีอารมณรักหรือเกลียดอยู  พวก

ที่เครงศาสนามักอางวา พระเปนเจาเปนสาเหตุแรก (frist cause) ของสรรพสิ่งในจักรวาล (cosmos) 

ซึ่งเรื่องนี้ฮิวมยืนยนัอยางชดัเจนวา เขาพยายามหาตัวตนของพระองค  ก็พบแตความวางเปลา 

ประสาทสัมผัสไมสามารถ อธิบายเรื่องนีไ้ดเลย ดังนั้น เราไมควรเสียเวลาในการศึกษาเรื่องที่อยูเหนือ

หลักการและไมมีเหตุผลใดที่จะอางถงึได เปนเพยีงความงมงายเทานัน้ 

 

 ดังนัน้ ผูวิจยัสรุปไดวา ฮิวมเปนผูปฏิวัตแินวคิดทางปรชัญาตะวนัตกสมัยกอนใครทั้งหมด

ที่พยายามสรางระบบปรัชญาของเขาโดยมีความเชื่อวาความมีอยูของวัตถ ุ (material) สสาร 

(substance) อมตภาพจิต (immortality mind) และพระเปนเจา (God) ซึ่งเปนเรื่องที่นอกเหนือ

ประสาทสัมผัส เราไมมปีระสบการณในเรื่องนี ้ ฮิวมเนนเรื่องความรูที่ไดจากประสบการณทาง

ประสาทสัมผัสอยางเขมงวด เร่ืองของประสบการณของมนุษยมีขอบเขตจํากัด แตความรูนั้นไมมี

ขีดจํากัดและมีความเปนสากล (universal) ข้ึนอยูกับตัวบุคคลที่จะเขาถึงความรูนัน้ไดอยางไร 

                                                           

 ๑๐๖ Ibid., p. 302. 



 ๗๓ 

ธรรมชาติของความรูในทรรศนะของฮวิม ที่เชื่อวา ความรูที่ไดตองยึดประสบการณทางประสาทสมัผัส 

ซึ่งเปนตวัรับรูขอมูลจากโลกภายนอก ซึ่งเปนลักษณะของรอยประทับ ซึ่งสิง่เหลานีเ้ปนความรูของฮิวม 

ดังนัน้ มันมีความแทจริงในตัวของมนัเอง โดยที่ไมข้ึนอยูกับการที่เรารูจักหรือสัมผัสรับรูของมนั 

กลาวคือ ความรูอยูตามธรรมชาติ ถาปราศจากมนุษยคนใดคนหนึ่งเราสามารถจะพดูไดหรือไมวายัง

มีโลกภายนอกอยู การมีอยูของธรรมชาตคิวามรู  คือส่ิงนัน้ตองอยูในฐานะที่เปนสิ่งที่คนเรารูจกัเสมอ

ไป    การมีอยูของสิ่งนัน้จึงไมมีอิสระ ความรูจะเกดิขึ้นไดจะตองยึดประสาทสมัผัสเขาไปรับรูใน

ธรรมชาติของความรูนัน้ ที่กลาวเชนนี ้ก็เพราะวา ธรรมชาติของความรูมีอยูไดเพราะมนุษยตองเขาไป

ศึกษาและรับรูส่ิงนัน้  ความรูจึงจะมีข้ึนได 

 
 ๒.๒.๕  เกณฑการตัดสนิความรู  (The judgement of knowledge) 

 ความรูนัน้จะเชื่อถือไดหรือไมข้ึนอยูกับการยอมรับของบุคคล ความเปนสากล (universal) 

การยอมรับจากผูที่ศึกษาวาไดมาตรฐานมากมายเพียงใด สามารถนําไปปฏิบัติไดมากนอยเพยีงใด 

ความรูทางทฤษฎีที่เปนสากล และไดรับการพิสูจนวา เปนความรูทีน่าํไปใชเปนมาตรฐานทัว่โลก หรือ

เปนทฤษฎีที่ไดรับการยอมรับ เชนนกัปราชญสมัยโบราณเชื่อวา “โลกแบน” แตตอมาก็ไดมีการคนพบ

วา “โลกกลม” ความรูนัน้กถ็ือวาสิน้สุดแหงความเปนจริงตอไป ในเมือ่มีทฤษฎีที่ดีกวามาหกัลางและ

ไดรับการยอมรับอยางกวางขวาง อยางนีก้็เปนเกณฑในการตัดสินความรูเหมือนกนั เพราะความรูที่

เกิดขึ้นและสามารถพิสูจนได หลักทฤษฎีกอนหนานี้จงึเปนโมฆะไป 

 เร่ืองของเกณฑการตัดสินความรู จะตองมีใครสักคนที่เปนผูกําหนดขึ้นมา เชนวิชา
วิทยาศาสตรมคีะแนน ๑๐๐ คะแนน ผูที่สอบได ๘๐ คะแนนขึ้นไปถือวาผานเกณฑ อยางนี้ก็ถือวา  เปน
เกณฑในการตดัสินความรู แตเกณฑตัดสนิความรูของฮวิมที่วานี้ นาจะมีองคประกอบอะไรบาง การ
ตัดสินความรูใชองคประกอบอะไรบาง และเกณฑความรูของฮิวมนี้อยูในระดับใด เปนความรูประเภท
ไหนโดยตรงหรือโดยออม  จะใชหลักอะไรในการพิจารณาในเรื่องนี้ หลักการและเหตุผล (principle 
and reason) หรือการอนุมาน (inference) ความนาจะเปน (probability) ในการสรุปเกี่ยวกับขอเท็จจริง 
(fact) 
 ประสบการณถูกถายทอดออกมาเปนภาษาหรือขอความ เพื่อส่ือสารใหคนทัว่ไปไดเขาใจ 

รอยประทับเกดิขึ้นโดยประสบการณทางประสาทสัมผัส  ดังที่ทราบกันวา รอยประทับที่สามารถ

สืบคนไปหาแหลงที่มาได  มีความสาํคัญและมีความหมาย เปนสิ่งทีฮ่ิวมยอมรับวาเปนความรู  ดงันัน้  

การที่จะรูวาความรูมีความหมายหรือไม หรือมีความเปนไปไดมากนอยแคไหน  ตองยึดความชัดแจง

ของความรู ปญหาก็คือวา เราจะมีความชดัแจงในความรูมากนอยเพยีงใดและวิธีใดจะเหมาะสม  ใน



 ๗๔ 

ทรรศนะของฮวิมเนื้อหาความรูของมนุษยอาจเปนลกัษณะการพูด การถาม หรือเปนขออางแบง

ออกเปน ๒ ประเภท คือ ๑๐๗ ความรูทีเ่ปนความสัมพันธระหวางมโนภาพ กบัความรูที่เปนเรื่องราว

ขอเท็จจริงทางปรากฏการณธรรมชาติ ทัง้สองหลักเกณฑนาพิจารณาวาสิง่นัน้เปนความรูหรือไม 

  ๑. ความรูที่เปนความสัมพนัธระหวางมโนภาพ (relation of ideas) เปนความรูที่เรา

สามารถรูไดทนัทีโดยไมตองมีการพิสูจน ซึง่ไดแก ความรูในวิชาคณิตศาสตร เรขาคณิต ฯลฯ แสดงถึง

ความสัมพันธระหวางตัวเลขกับความคิด เชน ๑๐ มากกวา ๕ หรือ ส้ันไมใชยาว ลุงแดงเปนผูชาย พอ

เรารับรูขอมูลก็ตอบไดทันท ีความรูแบบนีต้องอาศัยมโนภาพทีม่ีความหมายอยูในตวัเอง การรับรู การ

เขาใจมโนภาพรูไดทันทีไมตองพิสูจน  จะรูไดดวยการคิดตามความหมายนั้น โดยไมตองอาศัย

ขอเท็จจริงสิง่ที่มีอยูภายนอก กลาวคือ เพียงแตรูความหมายก็ตอบไดทันที เชน ๑๐ มากกวา ๕  เรา

ตอบไดทันททีนัใดไมตองพิสูจนหรือคํานวณ แสดงวาความรูนี้เปนจริง จริงในที่นี้คอื ไมขัดแยงกนัเอง 

เขากันได ความรูนัน้เปนจริง  ถาขัดแยงกัน ความรูนัน้เปนเท็จ    ดังนัน้   คาความจรงิของความรู

ประเภทนี้ข้ึนอยูกับการเขากนัไดหรือเขากนัไมได  ตามหลักตรรกวทิยา (logic)  เกณฑการตัดสิน

ขอความประเภทนี้วา จริงหรือเท็จ จงึใชเกณฑสอดคลองกันอยางจาํเปนทางความคิดระหวางมโน

ภาพ   ฉะนั้น ความรูความจริงในประเภทนี้ จึงเปนความจริงในลักษณะ ความจรงิจําเปน∗ 

(necessary truth) การปฏิเสธความรูประเภทนี้จะทาํใหเกิดการขัดแยงตัวเองหรือที่เรียกวา เปนความ

จริงที่ไมอาจปฏิเสธไดเลย เพราะเปนความจริงในความหมายหรือความจรงิของประโยคขอความ  

หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวา ความจริงวิเคราะห (analytic truth) การรูจริงประเภทนี้   ไมตองยึด

ประสบการณในการพิสูจน  เพราะวาเปนความจรงินี้มมีากอนประสบการณ (a priori) และ

ความสัมพันธกันของความจริงประเภทนี ้มีอยูในความคิดของเราซึ่งเปนความสอดคลองกัน   ความรู

ประเภทนี้ตองยึดกับการกระทําภายในความคิดหรือมโนภาพของเราเทานัน้ ไมตองอาศัยปจจัย

ภายนอก หรืออาจกลาวไดวาไมมีสวนเกีย่วของกับวัตถภุายนอกเลย  แตก็มีความแนนอนและชัดแจง

อยูตลอดเวลา หรือไมข้ึนอยูกับกาลเวลาแมจะเปลี่ยนแปลงไปก็ตาม  ความจริงประเภทนีก้็ยงัคงเดิม

อยู 

 

  ๒. ความรูเกีย่วกับขอเท็จจริงหรือ ปรากฏการณธรรมชาติ (matters of fact) ความรู

เกี่ยวกับขอเทจ็จริง   เปนความรูที่ไดจากการพิสูจนหรือการอนุมานและการสังเกตสิ่งตาง ๆ  เทานั้น  

                                                           

 ๑๐๗ ชเอิญศรี  อิศรางกูร ณ อยุธยา, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม, ครั้งที่ ๖, (กรุงเทพมหานคร : 

มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๖), หนา ๗๓. 

 ∗ ความจริงจําเปน คือ ขอความที่ไมตองพิสูจน เชน ลุงแดงเปนผูชาย. 



 ๗๕ 

คาความจรงิของความรูประเภทนี ้ จะมีความแตกตางจากคาความจรงิของประเภทที่หนึ่ง คาความ

จริงประเภทนีไ้มไดถูกกําหนดดวย ความสอดคลองกันระหวางความคิดกับมโนภาพ แตถูกกําหนด

ขอเท็จจริงดวยธรรมชาติหรือปรากฎการณโลกภายนอก (external world) เกณฑการตัดสินความรู

ประเภทนี้จงึตองใชเกณฑ ความตรงกนั (correspondence) ระหวางมโนภาพภายในกับขอเท็จจริง

ภายนอก ธรรมชาติมีความเปลี่ยนแปลงไดตลอดเวลา การกําหนดคาความจรงิจะตองอาศัยการ

อนุมาน จากสิ่งที่เราสังเกตเห็น เนื่องจากเราไมอาจคํานวณไดโดยตรง  การสังเกตหรือการสรุปของ

เรา ทาํไดเพียงการตั้งขอสังเกตหรือการสนันิษฐานถึงขอเท็จจริงเทานัน้  ซึ่งตางจากการสังเกตโดยตรง 

เชน “ดวงอาทิตยจะขึน้พรุงนี้เชา”  “น้ําไหลจากที่สูงลงสูที่ต่ํา” ขอความนี้เราจะสรุปไมไดเลยวา 

ขอความนี้เปนจริง(truth) เพราะพิสูจนใหเห็นกับตาได แตก็ยังเปนไปไมได เพราะการพูดในลักษณะนี้

เปนการพูดถงึสิ่งที่ยงัไมเกิดขึ้น จะตองรอใหถึงวันพรุงนีม้าถงึจะพิสูจนได  แตขอสําคัญกาลเวลายอม

เปลี่ยนไป พอถึงวนัพรุงนี ้ กไ็มใชพรุงนี้อีก ก็มีพรุงนี้อีก….ตอไปเร่ือย ๆ  ดังนั้น ขอความนี้จงึไมใช

ความจริงจําเปนและไมมีความหมายที่สอดคลองกัน  และส่ิงทีเ่กิดขึ้นจะเปนจริงไดจะตองยึดหลัก

ประสบการณในการตดัสินเหตุการณนัน้ และประสบการณของฮิวมเองไมสามารถกาวไกลไป

มากกวาประสาทสัมผัส ลําพงัความคิดไมสามารถยนืยันได ดังนั้นขอความนี้จงึมีโอกาสเปนเท็จได 

แตการปฏิเสธวาดวงอาทิตยจะไมข้ึนในวันพรุงนี ้ ความรูสึกของมนษุยทั้งหลายเหน็วาเปนไปไม รูสึก

ขัดแยงในความเปนจริง แตในขอความการปฏิเสธวาดวงอาทิตยจะไมข้ึนจึงไมถือเปนการขัดแยง

ตัวเอง  ความจริงนี้จงึเปนความจรงิสังเคราะห (synthetic) ไมใชความจริงวิเคราะห (analytic) และไม

อาจใชความคิด ความรูสึกพสูิจนได กลาวคือ คณิตศาสตรไมสามารถพิสูจนไดโดยตรง   แตตองยึด

ประสบการณยืนยนั จงึเรียกวา  ความจรงิหลงัประสบการณ (a posteriori) ความจริงประเภทนีย้งัหา

ความแนนอนอะไรไมได เปนเพยีงความซ้าํซาก ความเคยชินและความเชื่อที่มีมานานแลวเทานัน้ จึง

ทาํใหคนทั้งหลายสรุปวา ดวงอาทิตยจะขึ้นในวันพรุงนี้  ความซ้ําซากและการเกิดขึน้บอยครั้ง จนเกิด

ความสัมพันธกันอยางเปนระเบียบเกิดขึน้ จึงทําใหเราเชื่อวาสิ่งที่จะเกิดในอนาคตจะเหมือนกบัส่ิงที่

เกิดขึ้นในอดีต  ในทาํนองเดยีวกนั เมื่อเราเห็นทองฟามดืครึ้ม เรามั่นใจวาฝนจะตองตกอยางแนนอน 

จะเหน็ไดวา ประสบการณทําใหเราสรุปส่ิงที่ยงัไมเกิดข้ึน โดยอาศยัประสบการณในอดีตและความ

เคยชิน  ซึง่ความจริงแลว เรายงัเชื่อแนนอนไมได เนื่องจากวา อนาคตยงัไมเกิดขึ้น เราจงึไมมี

ประสบการณในอนาคตได  ความรูประเภทนี้จงึเปนเพยีง ความนาจะเปน (probability) เทานั้น  ยัง

ไมถึงกับยืนยนัไดอยางแนนอน   หรือเปนเพยีงความรูเกี่ยวกับปรากฏการณธรรมชาติโดยผิวเผิน

เทานั้น 

 ดังนัน้ ความรูทั้งสองประเภท  ความรูที่เปนความสมัพันธระหวางมโนภาพและความรูที่

เปนเรื่องเกี่ยวกับขอเท็จจริงทางปรากฏการณธรรมชาติ มีความตางกนัคือในประเภทแรกจะเปน



 ๗๖ 

ความรูที่ใชเกณฑตัดสินเชงิคณิตศาสตร และความจริงชนิดนี้มีความสอดคลองระหวางความรูกับมโน

ภาพ ไมตองอาศัยประสบการณในการพิสูจน เพราะความรูนีม้ีความหมายที่สอดคลองกับความจรงิ 

กลาวคือไมมคีวามขัดแยง เปนความสอดคลองกันอยางจาํเปนในความคิด  ไมอาจปฏิเสธได ถา

ปฏิเสธขอความนี้จะขัดแยงทันที เพราะเปนความจริงจาํเปน (necessary truth) และเปนความจริง

วิเคราะห (analytic truth) ไมตองยึดประสบการณ  สามารถตัดสินความรูไดเลย  เนื่องจากเปนความ

จริงที่มมีากอนประสบการณ สวนความรูเกี่ยวกับขอเท็จจริงทางปรากฏการณธรรมชาต ิ เปนความรูที่

ตัดสินดวยประสบการณดวยประสาทสัมผัส ที่ไดจากการสังเกต (observe) หรือการอนุมาน 

(inference) ของความจรงิที่มีอยูในธรรมชาติ ซึง่การตดัสินความความรูตองอาศัยการอนุมานจากสิ่ง

ภายนอก คอื ความตรงกันระหวางมโนภาพกับขอเท็จจริงในโลกภายนอก การอนุมานหรือการ

สันนษิฐานสิ่งที่จะเกิดขึน้ในอนาคตจึงเปนการกระทําไดยาก และความจรงิที่ไดนัน้หาความแนนอน

ไมได  เปนเพยีงความนาจะเปนไปไดเทานั้น 

 ความจริงกอนประสบการณ(a priori) และความจรงิหลังประสบการณ (a posteriori) 

ไดรับความนิยมในสมัยของฮิวมเทานั้น  การอาศัยประสบการณเปนเกณฑตัดสินความรู ความรูของ

มนุษยก็มีโอกาสเปนเท็จไดเสมอ โดยเฉพาะการตัดสินโลกภายนอกที่มีความเปลี่ยนแปลงอยู

ตลอดเวลา ถาภายหลังพบวาสิ่งที่ยนืยนัความรูเกีย่วกบัขอเท็จจริง ไมใชประสบการณโดยตรง แตเปน

เพียงจินตนาการเทานัน้  ข

                                                          

อเท็จจริงที่มนษุยคิดวารู กจ็ะกลายเปนมายาหรือความฝนไปและไมอาจ

หาขอสรุปได 

 ฮิวมแบงขออางออกเปน  ๒  ประเภท แตใชเกณฑตัดสนิมีทัง้หมด ๓ เกณฑดวยกนั ๑๐๘ 

๑) เกณฑสอดคลองกันทางความคิด ๒) เกณฑตรงกนัที่ใชตัดสินความรูที่เกี่ยวกบัขอเท็จจริงทีสั่งเกต

ไดโดยตรง ๓)  เกณฑความตรงกนัที่ใชตัดสินความรูที่เปนเรื่องราวเกี่ยวกับขอเทจ็จริงที่ไดจากการ

อนุมาน   

  ๑)  เกณฑทีส่อดคลองกันทางความคิด  เปนขอความที่สัมพนัธกันระหวางมโนภาพ  ที่มี

ความหมาย และเปนความจริงจําเปน ดงันัน้ “จริง” ในทีน่ี้ คือเปนเทจ็ไมไดหรือปฏิเสธไมได ถาปฏิเสธ

จะขัดแยงทนัที กลาวคือ ขออางเปนจริงขอสรุปจะตองเปนจริงดวยเสมอ ซึง่เปนเงือ่นไขที่จําเปน เปน

ความจริงทางคณิตศาสตร เกณฑนีเ้ปนการตัดสินวาเปนความรู เนื่องจากไมมีโอกาสเปนเท็จเลย 

  ๒) เกณฑความตรงกันที่ใชตัดสินความรูที่เกี่ยวกบัขอเท็จจริงที่สังเกตไดโดยตรง  เปน

ความรูที่ไดจากการสังเกตรอยประทับเดี่ยว ซึ่งฮิวมก็ไมเคยสังเกตและสงสัยมนัเลย  เพราะมันมี

ประสาทสัมผัสรับรูภายในและการสังเกตความคิดภายในตัวเองเปนพยานหลักฐานยนืยนัไดโดยตรง 

 

 ๑๐๘ สมฤดี   วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๙๓. 



 ๗๗ 

ซึ่งการตัดสินความจรงิประเภทนี ้ตัดสินไดโดยตรงเพราะมีคําตอบอยูในใจ ตามเกณฑนี ้คําวา จริง จึง

มีความหมายเทากับ “รูวาตรงกับขอเท็จจริงโดยตรง” อาจวิเคราะหไดวา คาํวาจริงนี้อาจหมายถงึการ

พิสูจนจะทาํไดโดยการประสบ พบเห็น หรือไดจากประสาทสมัผัสเทานัน้ เกณฑตดัสินความรูในขอนี้

จึงเปนการยนืยันความจริงทีม่ีอยูแลวและรบัรูไดดวยประสาทสัมผัส จึงไมจําเปนตองอนุมาน 

เนื่องจากวาเราประสบอยูทกุวัน    การอนุมานเปนความจริงที่ยงัไมเกิดขึ้นหรือเปนสิ่งที่จะเกดิใน

อนาคต ดังนัน้ ในเกณฑการตัดสินขอนี้ ฮวิมเนนความจรงิในปจจุบันและความจริงในอดีตทีผ่าน

มาแลวเทานั้น จึงเปนสิ่งที่สามารถสงัเกตหรือตัดสินไดดวยประสาทสัมผัส หรือความจรงิ ในขอนี้คือ 

การรูวาตรงกบัขอเท็จจริงโดยตรง นั้นเอง  จงึยงัไมครอบคลุมหรือเพียงพอที่จะตัดสินความรูที่อยู

เหนือประสบการณและในอนาคตเปนสิ่งทีย่ังพิสูจนไมได 

  ๓)  เกณฑความตรงที่ใชตดัสินความรูที่เกี่ยวกบัความรูที่ไดจากการอนุมาน (inference) 

ความรูทีเ่ปนความจรงิในประเภทนี้ตองอาศัยเงื่อนไขจําเปนของความรูที่มีความหมายเทากับ “รูวา

ตรงกับขอเท็จจริงโดยอาศัยการอนุมานความเปนสาเหตุและผล” เทากับยอมรับวา เกณฑความจริงนี้

จะตอง รูวาขอเท็จจริงนัน้จะตองมีความสัมพันธเชิงเหตุและผล การที่เราจะรูความสัมพันธนี้ได 

จะตองขึ้นอยูกับการใหเหตผุลที่มีความหนักแนนแนนอนนาเชื่อถือ เราอาจจะกลาวไดวา “รู” ความรูที่

เปนเรื่องราวกบัขอเท็จจริงทีไ่ดจากการอนมุานเชิงเหตุผล แตถาไมมีการอางเหตผุลแนนอน ไมมี

น้ําหนกัขาดความนาเชื่อถือเกี่ยวกับขอเทจ็จริงแลว เราก็ไมมีส่ิงรองรบัความจรงิของขอความประเภท

นี้ไดเลย เราไมอาจกลาวคําวา “รู” ได 

 กลาวโดยสรุป การที่จะรูวาความรูจะเปนจริงหรือไมนัน้ มีอยู ๒ ข้ันดวยกนัคือ  ๑.ข้ันของ

ความรู ๒. ข้ันของผูรู  ทั้งสองขั้นนีจ้ะตองมีความแนนอนตายตวัทัง้คู  เมื่อกลาวคําวา “รู”  ในขั้นของ

ความรูจะตองเปนความจริงจําเปนและมีความหมาย ในแงของผูรูก็ตองแนใจความรูที่จําเปนดวย ถา

ขาดอยางใดอยางหนึ่งก็ไมครบองคประกอบตามหลกัการเทากับเราไมไดรูความจริง ดวยเหตนุี้ จะมี

ความรูประเภทเดียวเทานัน้ที่อาจเปนความรูจริงของมนษุยได คือ ความรูที่เปนความสัมพนัธระหวาง

มโนภาพที่สามารถรูไดทันททีางประสาทสมัผัส  สวนความรูทีเ่ปนความสมัพนัธระหวางมโนภาพที่

ตองอาศัยการพิสูจน และความรูที่เปนขอเท็จจริง ไมอาจนับเปนความรูของมนุษยได เพราะวาขาด

องคประกอบสวนใดสวนหนึ่งไป  หรือมคีวามคลาดเคลื่อนของหลกัการอางเหตุผล ดังนัน้ ความรูใน

ทรรศนะของฮวิม จัดวาเปนความรูที่มีขีดจํากัดมาก เพราะความรูใดที่มีโอกาสเปนเท็จแมเล็กนอย 

เขาจะถือวาไมรูส่ิงนัน้ทนัท ี

  

 กลาวถึงความสัมพันธระหวางเหตุและผล (cause and effect) อาจถือไดวา เปนหวัใจ

สําคัญของการศึกษาธรรมชาติของความรูมนุษยของฮิวม  เพราะเรื่องนีเ้ปนเรื่องที่เขากลาวถงึ



 ๗๘ 

มากกวาเรื่องอื่น ๆ  ความรูในแงของเหตแุละผลขึ้นอยูกับการเฝาสังเกตจากประสบการณ  เพราะการ

อางเหตุผล (argument) ไมไดทําใหเรารูสาเหตุของสิง่ใดสิ่งหนึง่หรอืรูผลของสิ่งใดสิ่งหนึ่ง การอาง

เหตุผลไมสามารถทาํใหรูถงึสาเหตุแหงการระเบิดของดินปน เพราะสาเหตนุั้นแตกตางกนัอยางสิน้เชิง 

ในเรื่องของเวลา ดังนัน้  ฮิวมจึงสรุปวา  

 ความรูเกีย่วกบัความสัมพนัธระหวางเหตแุละผลนี้ไดจากการสังเกตหรือประสบการณนั่นคือ 

เราอาจสังเกตความสัมพันธบางประเภทระหวางวัตถ ุซึง่ในความสัมพันธนัน้เราจะพบวา วัตถุซึง่

เรียกวาสาเหตแุละผลนั้น มนัอยูใกลกนั หรือไมเชนนั้นก็สังเกตวา ส่ิงที่เปนสาเหตนุั้นมนัมีอยู

กอนในแงของเวลา  ๑๐๙

 สําหรับคําวา เหต ุ (cause)  คือ ส่ิงใดสิ่งหนึง่ทีเ่กิดขึ้นตามความคิดของสิ่งหนึง่และ

ติดตามดวยความคิดอีกสิง่หนึง่   เหตคุือผลผลิตของสิ่งใดสิ่งหนึ่ง ที่สามารถผลิต ผล  (effect)  

ออกมาไดดวยสิ่งที่แฝงอยูในเหตุนัน้เอง ซึง่อาจเปนพลัง หรืออํานาจที่แฝงเรนอยูทั้งเหตุและผล ซึ่งถกู

พันธนาการเขาดวยกนั ดวยพลังอยางหนึ่ง และพลังนั้น ๆ เราอาจคาดเดาไดวา ผลจะเปนเชนไร โดย

ไมตองมีประสบการณหรืออํานาจอื่น ๆ เขามาเกี่ยวของตอกระบวนการทํางาน จะทําใหเราอนมุานผล

จากเหตุได ความรูที่เกิดจากเหตุ จะตองบงัเกิดความรูจากผล ควบคูกนัไปดวย 

 พลังที่วานีก้็คือความคิดและความรูสึกทัง้สองสิ่งจะถูกบนัทกึไวในรูปของจินตภาพ 

ความรูสึกทั้งหลายเกิดขึ้นจากประสบการณ หลกัฐานทีแ่สดงเปนเครือ่งยืนยันใหเหน็วานี่คือความรูส่ิง

ตาง ๆ ที่สามารถแสดงใหเห็นถึงความมเีหตุผลของมนษุยแบงออกเปน ๒ ประเภทคอื๑๑๐ 

ความสัมพันธของความคิด และสาระขอเท็จจริง 

  ๑. ความสัมพันธของความคิด เปนศาสตรที่สามารถยืนยนัไดดวยการพิสูจน  (prove)  

และสัญชาตญาณ  (intuition)  คือ เรขาคณิต (geometry) พีชคณิต (algebra) และคณิตศาสตร 

(mathematics) เชน สามเหลีย่มมมุฉากจะมีดานเทากนัสองดาน หรือสามคูณหาเทากับสิบหา 

ตัวเลขหรือสัดสวนนี้สามารถคํานวณออกมาไดดวยการทํางานของความคิด โดยไมตองอาศัยสิ่งอ่ืน ๆ 

ในจักรวาล แมวาตวัเลขเหลานี้จะเปนสิง่ที่ยังไมเคยเขามาในวงจรของความคิดของเรามากอน 

                                                           

 ๑๐๙ “The idea then of causation must be derived from some relation among objects; and that 

relation we must now endeavour to discover. I find in the first place, that whatever objects are 

considered as causes or effects, are contagious; and that nothing can operate in time or place.” By 

David Hume, A Treatise of Human Nature, Book I, Section II, p. 121. 

 ๑๑๐ Frank  Thilly, A  History of philosophy, p. 353. 



 ๗๙ 

  ๒. สาระขอเท็จจริง ในประเด็นนี้ ส่ิงตาง ๆ เกิดขึ้นเพราะความรูสึกและความจาํ ถูกนํามา

เชื่อมโยงกนัเขากับเหตุและผล ความรูของเราในเรื่องเหตุและผลไดมาจากประสบการณดังทีก่ลาว

แลว  เมื่อมีประสบการณเกดิขึ้นอยางคุนเคยจะนาํไปสูส่ิงที่เราพบ ประสบการณจะเปนตัวบอกกับเรา 

และในที่สุดกน็ําเขาไปเชื่อมโยงเขาสิง่ที่เปนประสบการณเดิมจนกระทั่งกลายเปนความเคยชิน และ

สัญชาตญาณ สถานการณตาง ๆ หรือขอเท็จจริงที่เกดิขึ้น  อาจไมเหมือนกับศาสตรเกี่ยวกับตัวเลขก็

ได เนื่องจากบางสิง่ที่เราเหน็วามันขัดแยงกัน อาจจะไมเปนอยางที่เราคิดก็ได ขอขัดแยงบางอยางก็

เปนเรื่องไมจาํเปนตองนํามาโตแยงกนั เพราะมนัไมใชส่ิงที่อาจจะเกิดขึน้หรือไมเกิดขึน้ก็ได 

 สาระบางอยาง เปนสิ่งที่ไมเคยไดเห็นไดฟงมาเลย และไมมีคุณคาเหมาะที่จะเปนความรู 

แตก็อาจจะเปนปญหาที่ตองนํามาถกเถียงกัน  การสรางจินตภาพขึน้มา ก็เพื่อประสานหลักการที่เห็น

วามีความจาํเปนตอชีวิตมนษุยที่ไมอาจเปลี่ยนแปลงได ถาบางอยางเปลี่ยนแปลงอาจทาํใหธรรมชาติ

ของมนุษยตองเสียไปและถกูทําลายในทีสุ่ด  มนษุยจงึมีหนาที่ตองรักษาสิง่สําคัญนี้เอาไว เพื่อไมให

ถูกทาํลายตอโครงสรางของการดําเนินชวีติ  และความเปนไปของโลกและธรรมชาติ ดังทีฮ่ิวมกลาววา 

 เราตองพยามยามแยกหลักการสองอยางออกจากกันใหได หลักการแรกเปนหลกัการถาวร 

ไมสามารถลบออกได และคอนขางกวาง เชน การถายโอนชนิดถาวรของเหตุและผล หลักการ

ประเภทที่สองเปนหลกัการชนิดเปลี่ยนแปลงได ไมถาวร และไมปกต ิ ประการแรกเปนรากฐาน

ของความคิดและปฏิกิริยา ดังนัน้ ถามันเกิดการเปลี่ยนแปลง ธรรมชาติของมนษุยก็จะเสียไป

หรือถูกทําลาย สวนประเภทหลงั เปนสิง่ที่ไมจําเปนตอการดําเนินชวีติของมนุษย  ๑๑๑

 แสดงวา ประการแรกเปนรากฐานของความคิดมนษุย ซึ่งมีความจาํเปนอยางมากถาเรา

วางกฏเกณฑผิดตั้งแตแรก กระบวนการในการคิดของเราก็ผิดดวย เปนผลสงถงึการดําเนนิปฏิบัติก็

ผิดไปดวย เชน วิชาคณิตศาสตรตองมีความแมนยําและไมสามารถเปนเท็จได ดังนัน้ ความคิดตอ

ปฏิกิริยาจึงมคีวามจาํเปนในฐานะเปนสิ่งที่มนษุยไมอาจปฏิเสธได  สวนประการที่สองนั้น สามารถ

เปลี่ยนแปลงไดตามสภาพการณ ข้ึนอยูกับธรรมชาติและการดําเนินชีวิตของมนุษยสวนหนึ่ง ซึ่งมี

                                                           

 ๑๑๑ Hume ‘s answer is that we must distinguish between principles which are permanent, 

irresistible, and universal, such as is the customary transition from causes to effects, and the principles 

which are changeable, weak, and irregular, such as substance, substantial forms, accidents, occult 

qualities. The formers are the foundation of all thought and action, so that, upon their removal, human 

nature must inevitably perish and go to ruin. The latter are neither unavoidable to mamkind nor 

necessary and useful in the conduct of life.” Ibid., p. 353. 



 ๘๐ 

ความสาํคัญลดหยอนลงไป ถามีการเปลี่ยนแปลงก็เปนไปในลักษณะวิวัฒนาการหรือแบบคอยเปน

คอยไป จึงทําใหมนษุยคิดวา เปนสิ่งที่ไมจาํเปนเทาไร 

 โดยขอเท็จจริงแลว ไมมหีลักฐานอะไรทีจ่ะบอกไดวา ความรูของมนุษยที่มีอยูหรือไดรับ

นั้นจะถงึจุดอิ่มตัวเมื่อไหรและแคไหน  ความเชื่อตามขอสรุปหรือประสบการณทีม่อียู มนุษยเชือ่วา

อนาคตจะตองเหมือนกบัอดีต แตก็ไมอาจยนืยนัไดวาสิ่งตาง ๆ จะไมมีการเปลี่ยนแปลงอีก ชวีิตคง

ดําเนนิไปไมได ถาเราไมมคีวามเชื่ออยูบางวา  ธรรมชาติเปนเรื่องปกติและจะมรูีปแบบของมันอยาง

นั้น ความเชือ่ที่วา ความรูในสรรพสิ่งทัง้หลายในโลกนี้นัน้ไมม ี จะยังคงมีอยูตลอดไป  การฝกฝน

ปฏิบัติใหเห็นจริงเทานัน้ทีจ่ะทําใหความเชื่องมงายหมดไป 

 เกณฑการตัดสินความรูของฮิวม  จากการศึกษา สรุปไดวา  ฮิวมใชเกณฑตัดสินความรู

ทั้งหมด ๓ เกณฑดวยกัน ประกอบดวย  ๑)   เกณฑความสอดคลองกันอยางจาํเปนทางความ

ความคิด ๒)  เกณฑความตรงกันที่ใชตัดสินขอความที่เปนเรื่องราวเกีย่วกับขอเท็จจริงที่เราสงัเกตได

โดยตรง  ๓)  เกณฑความตรงกันที่ใชตดัสินขอความที่เปนเรื่องราวเกี่ยวกับขอเทจ็จริงที่ไดจากการ

อนุมาน ซึ่งเกณฑการตัดสินความรูทัง้ ๓ ขอนี้ ครอบคลุมความรูในทรรศนะของฮวิมทั้งหมด 

 

  



 ๘๑ 

 
 

บทที่ ๓ 

เปรียบเทยีบทฤษฎีความรูพุทธปรัชญาเถรวาทกับเดวิด ฮิวม 
 

 ในบทนี้ เปนการเปรียบเทยีบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกบัทฤษฎีความรู

ของเดวิด ฮิวม ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทอยูฝายตะวันออก ซึ่งมีมานาน สวนทฤษฎี

ความรูของฮวิมอยูฝายตะวนัตกนี ้ เพิง่เริม่ข้ึนในยุคของวทิยาศาสตร ที่กาํลังรุงเรืองทางดานวัตถุ  

แตการเปรียบเทียบมีสองนยัดวยกนัคือ เปรียบเทียบกันในแงความเหมอืนและความตางกนั 

  ในการเปรียบเทียบ (comparative) ตองใหความสําคัญกับขอมูลทัง้สองฝาย  จะตอง

มีความสม่ําเสมอกัน  เพื่อใหเกิดความเปนกลางและยดึหลักความเทีย่งตรงของขอมูล  เพื่อความ

เปนประโยชนตอผูวิจัยเองและผูที่ศึกษางานเขียนนี้ดวย จะเริ่มจาก บริบทของทฤษฎีความรูของ

พุทธปรัชญาเถรวาทและทฤษฎีความรูของฮิวมเนนเรื่อง ความหมายของความรู แหลงกาํเนดิ

ความรู  ประเภทของความรู  ธรรมชาติของความรู  เกณฑการตัดสินความรู ตามลําดับ 

 

 ในการแสวงหาความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทนัน้ เปนการแสวงหาความรูเพื่อใชใน

การดําเนินชวีติ ซึ่งหลักการดําเนนิชีวิตของชาวพทุธ จะมีหลักการปฏบิัติเพื่อใหเกิดความผาสุกใน

สังคมหรือชุมชน คาํสอนการดําเนนิชีวิตนั้น มีตัง้แตหลักการเบื้องตน จนถงึหลักการสูงสุด ที่

สามารถทําใหมนุษยหลุดพนจากความทกุขทั้งปวงได แตคําสอนสาํคัญที่ชาวพทุธตองยึดถือเปน

สําคัญคือ ความรูหรือ ปญญา (wisdom)   เพราะเปนเครื่องตรัสรูและมีหลายระดบั ตั้งแตพืน้ฐาน

ไปจนถึงปญญาระดับสูงของพระอรหนัต  ส้ินจากกิเลส พนจากความทุกข 

 

 สวนการแสวงหาความรูของนักปรัชญาตะวันตกสมัยใหม คือ ฮิวมนั้น เปนการ

แสวงหาความรู เพื่อตอบสนองความตองการอยากรู  ในสิ่งทีม่นุษยคิดวา “ควรที่จะรูได” 

เนื่องจากความรูไมมีขอบเขต ข้ึนอยูกับสติปญญาและสมรรถภาพ ความสามารถ ของผูนั้น ความ

อยากรูของมนษุยไมมีขีดจํากัด อยากจะรูทุกสิ่งเทาที่มนุษยสามารถรูได  การมีปญญาสราง

ทฤษฎีความรูของตนขึ้นมา เพื่อใหคนอื่นไดศึกษาแนวคิดของตนและรับรูถึงความสามารถของ

ตนเอง ในการใหความหมายของความรูกเ็ปนสิ่งสาํคัญ เพื่อเปนเจตคติ (concept) หรือกรอบ

แนวคิดวา  มขีอบเขตแคบกวางมากนอยแคไหน เราลองเปรียบเทียบดูวา ทฤษฎีความรูของพุทธ

ปรัชญาเถรวาทกับทฤษฎีความรูของฮิวม  จะมีความเหมอืนและแตกตางกนัอยางไร 

 



 ๘๒ 

๓.๑  ความหมายของความรู 

 การใหความหมายของความรูนั้น ทุกทฤษฎีจะตองมกีรอบความรู หรือขอบเขต

(limite)ของความรู เพื่อใหคาํนิยามความรูไดอยางถูกตอง เพราะความรูทางพทุธปรชัญาเถรวาท

จะตองเปนความรูที่ประเสรฐิทําใหหลุดพนจากทกุขได สมารถที่อธิบายไดดวยประสบการณจริงที่

เกิดขึ้นโดยตรง และไมอาจเปนเท็จได ถาเปนเท็จเมื่อใด พทุธปรัชญาจะคิดวา ความรูนัน้เปน

โมฆะทนัที  เชือ่ถือไมได  หรือความรูนัน้เปนเพยีงขอเท็จจริง  (fact)  เทานั้น 

 ความหมายของความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม  ตางกม็ีกรอบความรูเพื่อให

งายตอการเขาถึงเปาหมาย  (goal) ของความรู    ความเหมือนกนัระหวางความหมายความรูของ

พุทธปรัชญาเถรวาทกับฮิวม อยูที่การใหความหมายระดบัความรู ที่หมายถงึประสบการณจริงทาง

ประสาทสัมผัสเหมือนกนั เปนพืน้ฐานในการแสวงหาความรู การใชเหตุผล  (argument) ในการ

อางถงึขอเท็จจริง (fact) ของปรัชญาทัง้สองฝาย  ถาขาดเหตุผลแลว ยอมทําใหหลักการในการ

เขาถึงความรูข้ันสูงขึ้นไปยอมไมแจมแจงพอ และไมมหีลักในการตัดสินความรูได แตพุทธปรัชญา

เถรวาทและฮวิม  มีสวนที่ตางกนั คือ พทุธปรัชญาเถรวาทมีคาํซึ่งมีลักษณะเปนไวพจนของวิชชา 

แปลวา ความรู (knowledge)หลายคํา เชน ภาวนามยปญญา  ปญญาในไตรสิกขา วิชชา 

อภิญญา ญาณ ญาณทัสสนะ    

 ความรู (ปญญา) นั้นมหีลายระดับ ตั้งแตความรูระดับสามัญ (worldly knowledge) 

คือความรูที่ใชในการดําเนนิชีวิตของมนุษย  ที่ไดจากการศึกษาเลาเรียนไดฟง ฯลฯ กับความรู

ระดับสูง (ultimate truth) ซึ่งเปนความรูที่ไดจากการฝกตนโดยการบําเพ็ญเพียรสมาธิตามหลกั

อริยมรรคมีองค ๘  ที่สามารถนําบุคคลสิน้จากกิเลสได    ความรูระดับสูงนี้แหละ  ทีพุ่ทธปรัชญา

ยอมรับวา เปนความรูอันประเสริฐ  เปนความจริงแนนอน (truth)  เปนความหมายของความรูที่

ตรงกับเปาหมายของพุทธปรัชญาเถรวาท 

 

 สวนความรูของฮิวม ใหคํานยิามอยูภายในกรอบของประสบการณทางประสาทสัมผัส

(sense)เทานัน้ เนื่องจากคํานิยามมีขอความจาํกัด ความรูในทรรศนะของฮวิม  ตองเปนจริง

กลาวคือ ความจริงตามทรรศนะของฮวิม ตองเปนความจริงที่ผานประสาทสมัผัส จึงจะเปนสิ่งที่

แทจริง  ดังนัน้  ไมอาจเปนเท็จไดเลย  (ไมเปนเท็จในทีน่ี้ คือตองตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส) 

ถาเปนเทจ็ฮิวมจะไมยอมรับทันท ี  เนื่องจากฮิวมยึดประสบการณเปนหลกัในการพิสูจนส่ิงตางๆ 

การตีกรอบแนวคิดหรือความรู ถาสิ่งใดที่อยูเหนือประสาทสัมผัสที่เขาไปพิสูจนไมไดหรือความ

เชื่อถือโดยไมมีเหตุผลรองรับ และไมมีน้าํหนักนาเชื่อถอืฮิวมจะปฏิเสธทันท ี ดังนั้น ความหมาย

ของความรูในทรรศนะของฮวิม จะตองเปนความรูที่ผานประสาทสมัผัสเทานัน้ จึงจะยอมรับวา



 ๘๓ 

เปนความรูที่แนนอน จากขอความของความหมาย เปนความจรงิแนนอน(truth)  คือ เปนสิ่งที่ขาด

ไมได ความจริงแนนอนในทีน่ี้คือ จะตองมอียูจริงในระดบัที่ประสาทสมัผัสรับรูไดเทานัน้ และเปน

ความจริงจําเปนในความสอดคลองเชน ลุงแดงเปนผูชาย ,๒+๒= ๔ , เสนผาศูนยกลางของ

วงกลมจะมีรัศมีเทากับ ๑๘๐ องศา เปนตน ดงันัน้ ในความหมายความรูของฮวิม  ตองยึดอยูกบั

การพิสูจนทางประสาทสัมผัสโดยตรงเทานั้น๑

 

 กลาวโดยสรุป ความหมายของความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท  ความรูนั้นตองเปนที่

ไดจาการปฏิบัติธรรมทางใจที่เกิดขึ้นภายใน มีลักษณะสวางโพลงขึ้นอยางฉับพลันทันทีจาก

ประสบการณโดยตรง สามารถทาํลายอวชิชาความไมรูใหหมดไปเกิดความรูความเขาใจสรรพสิ่ง 

ตามสภาวะความเปนจริงตามธรรมชาต ิ  เปนความรูระดับสูงทีท่าํใหผูปฏิบัติหมดสิ้นจากกิเลส

เกิดความสวาง สะอาด สงบในจิตใจ บรรลุเปาหมายสงูสุด  สวนความรูของฮิวมนัน้ เปนความรูที่

มีความจรงิแนนอนที่ไดจากประสาทสัมผัส มีลักษณะไมขัดแยงกับมโนภาพ และมีความสมัพนัธ

กันอยางกลมกลืนอยางขาดไมได เมื่อนํามาเปรียบเทียบกันจะมีความสมนัย(correspond) 

 
๓.๒  แหลงกาํเนิดความรู  (The source of knowledge) 

 ทั้งพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม  ไดกลาวถึง  องคประกอบทีท่ําใหเกิดกระบวนการ

รับรูโลกกายภาพไว  ๓ ประการเหมือนกนั  กลาวคือ องคประกอบแหงกระบวนการรับรูโลกของ

พุทธปรัชญา ๓ ประการไดแก  อายตนะภายใน(sense-organs) อายตนะภายนอก

(อารมณ)(objects)  และจิตวิญญาณ (soul) ทาํหนาที่รู  โดยกระบวนการทํางานของ

องคประกอบทั้ง ๓ นี ้  มาประจวบเขากนั ทําใหเกิดผสัสะตอมา ในกระบวนการทาํงานนี้  ผัสสะ

เปนปจจัยสําคัญมาก  เนื่องจากเปนจุดเริม่ตนแหงการรบัรู  (perception) ในทาํนองเดียวกัน ถา

ไมมีผัสสะ (sensation)  กระบวนการรบัรูก็เกิดขึ้นไมได  กระบวนการที่เกิดตอจากผัสสะคือ 

เวทนา (feeling) จัดวาเปนปจจัยสาํคญัของกระบวนการรับรูที่ดาํเนินไปตามกระบวนการทาง

ธรรมชาติ  เวทนานัน้เปนตวัผลักดันองคธรรมอ่ืน ๆ ใหดําเนินไปทางกุศล (ความดี) หรืออกุศล 

(ความชัว่) หรืออัพยากฤต  จึงกลาวไดวา เวทนานี้เปนตวัเสพเสวยโลก จากเวทนานี้ไปก็ทําใหเกิด

สัญญา (perception)  ถาเวทนาดําเนนิไปตามธรรมชาติปราศจากการปรุงแตง สัญญาก็บริสุทธิ ์

ซึ่งจัดเปนกระบวนการรับรูสายววิัฏ (หลุดพน)    ถาเวทนาถงึบีบบังคับใหเฉหรือเบี่ยงเบนไปจาก

กฎธรรมชาติ      สัญญากเ็ปนปปญจสัญญา ซึ่งจัดเปนกระบวนการรบัรูสายสังสารวัฏ (เสพเสวย

โลก) 

                                                           

 ๑ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๕๐. 



 ๘๔ 

 

 พุทธธรรม๒  กลาวถึงกระบวนการรับรูวา ถาจับข้ันตอนเฉพาะเวทนา ซึ่งเปนสวน

สําคัญที่สุด ที่เชื่อมโยงระหวางกระบวนการรับรูทั้งสอง  ในกระบวนการรับรูสายวิวัฏ(หลุดพน) 

เวทนาจะเปนเพียงองคประกอบยอยอยางหนึง่เทานั้น  การรับรูที่เปนไปตามธรรมชาติลวน ๆ ไมมี

การปรุงแตงใหเบี่ยงเบนไปจากความเปนจริง รูตามความเปนจริง (ยถาภูตัง) และหยุดอยูที่

กระบวนการรบัรูนั้น ๆ  สวนในกระบวนการรับรูสายสังสารวัฏหรือการรับรูแบบเสพเสวยโลก 

เวทนาจะเปนพลังสาํคัญบีบค้ันการทํางานของกระบวนธรรมทั้งหมดไปในทางที่ดี –ชั่ว หรือไมด-ี

ไมชั่ว  มีความเกี่ยวพนัธอยูกับแรงผลักดนัของ ตัณหา มานะ ทิฐิ  ทําใหสัตว บคุคล ตัวตน มี

ความเขาใจผดิไปจากความจริง 

 สวนองคประกอบของกระบวนการรับรู (perception) ของฮิวม ๓ ประการนัน้ ไดแก 

การตระหนักรูทางจิต ขอมลูทางประสาทสัมผัส (sense) และวัตถุภายนอก องคประกอบทัง้ ๓ 

ประการนี้ประจวบเขากนั ทาํใหเกิดเพทนาการ (sensation) ข้ึน เปนเพทนาการเกี่ยวกบัขอมูล

ทางประสาทสมัผัส ซึ่งเปนตัวแทนของวตัถุภายนอก เมื่อเกิดเพทนาการขึ้นมาทําใหเกิดการรับรู

(perception) ซึ่งมหีนาที่รับรูซึ่งการรับรูนี้กลาวไดวา ไมใชรับรูทางวตัถุทางกายภาพ แตเปนการ

รับรูเพทนาการเกี่ยวกับขอมลูทางประสาทสัมผัส ในการรับรูนี้ถารับรูโดยประจักษกับขอมูลทาง

ประสาทสัมผัสโดยตรงแลวจะไมทําใหการรับรูขอมูลผิดพลาดแตอยางใด แตถาเปนการรับรูโดย

ออม ซึ่งไดจากการอนุมานตามรูปราง ลักษณะ หรือตามคุณสมบัติของสรีระของขอมูลทาง

ประสาทสัมผัสอาจทาํใหเกดิการรับรูที่ผิดพลาดได กระบวนการรับรูของฮิวมและการรับรูของพุทธ

ปรัชญาเถรวาท สามารถเขียนเปนแผนผังเปรียบเทียบใหเห็นชัดได  ดังนี ้

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           

 ๒ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๗, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 

๒๕๔๑), หนา ๑๙. 



 ๘๕ 

 

แผนผัง ก 

พุทธปรัชญา 

 

  สัญญาบริสุทธิ ์

อายตนะภายใน + อารมณ + วิญญาณ= ผัสสะ        เวทนา        สัญญา 

  ปปญจสัญญา 

 

 

เดวิด ฮิวม 

 

  ถูกตอง 

วัตถุภายนอก  +  ขอมูล  +  จิตตระหนัก = เพทนาการ          การรับรู 

ทางประสาทสมัผัส             (sensation)       (perception)    ผิดพลาด 

 

 

 จากแผนผงันี ้ สามารถแบงกระบวนการรับรูทั้งของพทุธปรัชญาเถรวาทและฮวิม 

ออกเปนฝายละ ๒ สวนดวยกัน กลาวคือ 

 สวนแรก ไดแก การรับรูที่บริสุทธิ์  การรับรูชนิดนี้เปนไปตามธรรมชาติ ที่ไมมกีารปรุง

แตง สักแตวารับรู ยังไมมีการปรุงแตง  เปนเพยีงจุดแรกเริ่มของการรับรูเทานั้น โดยกระบวนการ

รับรูนี้ ตัดตอนที่ผัสสะ คือ อายตนะภายใน + อายตนะภายนอก(อารมณ) + วิญญาณ เปน

องคประกอบการรับรูอยางแทจริง   

 สวนการรับรูทีบ่ริสุทธิ์ของฮวิม เปนการรับรูที่มีความบริสุทธิ์เหมือนกับทรรศนะทาง

พุทธปรัชญา ซึ่งเปนเพยีงการประจกัษกับขอมูลประสาทสัมผัสโดยตรง ยังไมมีการปรุงแตงแต

อยางใด เปนเพียงสักแตวารับรู  และเปนจุดเริ่มตนของการรับรูเทานั้น โดยกระบวนการรับรูนี ้

สามารถตัดตอนไดที่เพทนาการ คือ วัตถภุายนอก + ขอมูลทางประสาทสัมผัส + จิตตระหนักรู  

เปนองคประกอบของการรับรู 

 สวนที่สอง ไดแก การรับรูที่มีการเสพเสวยโลกในพทุธปรัชญา  เร่ิมต้ังแตเวทนาเวทนา

เปนเหมือนพลงัผลักดันใหองคธรรมอ่ืน ๆ ใหเกิดขึ้นตอไป ไดแกสัญญา (perception)   สัญญานี้

จะดําเนนิตอไปได ๒ ทางทั้งที่บริสุทธิห์รือไมบริสุทธิ์กไ็ด  ถาเวทนาผลักดันใหสัญญาดําเนนิไป

ตามปกติธรรมดาไมมีการปรุงแตง หรือเอาความรูสึกนึกคิดไปตีคุณคาวาชอบหรือไมชอบ ดี



 ๘๖ 

หรือไมดี ก็จะเปนสัญญาบรสุิทธิ์  แตถาเวทนาผลกัดันใหสัญญาดําเนินไปผิดปกตธิรรมดาคือ มี

การเขาไปปรุงแตง โดยการเขาไปตีความดวยแรงตัณหา มานะ  ทิฐ ิก็จะเปนปปญจสญัญา๓   

 สวนกระบวนการรับรูของฮิวม สามารถตัดตอนการรับรูที่เปนการเสพเสวยโลกได

ตั้งแต การรับรู (perception) เปนตนไป โดยตัง้แตเกดิการรับรูข้ึนมา   อันเปนขัน้ตอนที่ตอจาก

เพทนาการนั้น ถาเกิดการรับรูโดยการประจักษกบัขอมูลทางประสาทสัมผัสโดยตรง  ซึง่ทําการ

ตรวจสอบความถูกตองโดยการอนุมานทางคุณสมบัติของสรีระ ยอมทําใหเกิดการรับรูส่ิงนัน้ ๆ ได

ถูกตอง แตถาอาศัยเพียงการประจักษกบัขอมูลประสาทสัมผัสอยางเดียว      และไมมีการ

ตรวจสอบดวยการอนมุานคุณสมบัติของสรีระโดยละเอียด หรืออาศัยเพยีงการอนุมานจาก

ลักษณะทางคณุสมบัติของสรีระเทานั้น ไมผานการประจกัษกับขอมูลทางประสาทสัมผัส ก็จะทํา

ใหการรับรูในสิ่งนัน้ เกิดความผิดพลาดจากความเปนจริงได 

 ในการรับรูชวงที่สอง  เปนการรับรูที่เปนการเสพเสวยโลกนี้ แมพทุธปรัชญาเถรวาทจะ

แบงการรับรูทีเ่ปนการเสพเสวยโลกออกเปน ๒ อยางคอื สัญญาบริสุทธิ์ กับ ปปญจสัญญา แต

การรับรูนี้  มคีวามแตกตางจากการรับรูทีเ่ปนการเสพเสวยโลกของฮิวมมาก กลาวคือ   สัญญา

บริสุทธิ์อันเปนการรับรูที่บริสุทธิ ์ ไมมีการปรุงแตงหรือเขาไปตีคาแตอยางใด เปนการดําเนินไป

ตามธรรมชาตทิี่แทจริงของสิง่นัน้ การรับรูดวยจิตอันบริสุทธิ์ตามความเปนจริงเชนนี ้ ยอมเกิด

ปญญารูแจงสรรพสิ่ง สามารถตัดวงจรของการเวียนวายตายเกิด เขาถงึความหลุดพนจากทกุขได 

พุทธปรัชญาเรยีกการรับรูแบบนี้วา การรับรูสายววิัฏ สวนปปญจสญัญา อันเปนการรับรูที่ไม

บริสุทธิ์ เปนการรับรูที่มีการคิดปรุงแตงดวยกิเลสตัณหา อวิชชา เอาความรูสึกเปนสัตว ตัวตน 

บุคคล เขาไปเกี่ยวของตามความตองการของตนเอง ทาํใหกระบวนการนี้ ผิดไปจากความเปนจริง

ของสิ่งนัน้ๆ  พุทธปรัชญาเรยีกการรับรูแบบนี้วา การรับรูสายสังสารวฏั  (ดูแผนผัง ข ) 

 

 สวนการรับรูของฮิวมแมจะแบงออกเปน ๒ อยางคือ การรับรูที่ถูกตองตามความเปน

จริง  กับการรับรูที่ผิดพลาดไปจากความเปนจริง (ดูแผนผัง ก) แตการรับรูทั้งสองฝายที่ถกูตอง

และฝายที่ผิดพลาดทัง้สองนั้น   ถือวาเปนการรับรูทีย่ังไมบริสุทธิ์อยางแทจริง  เพราะเปนการรับรู

ที่ดําเนินไปตามความตองการของตน กระบวนการรับรูของฮิวม ที่เกดิตอจากเพทนาการนัน้ ถา

มองในแงของพุทธปรัชญา ฮิวมไมไดนําสัญญา สังขารมาพิจารณา ซึ่งเปนสวนสําคัญซึ่งเปนจุด

แยกระหวางปญญากับอวิชชา  เมื่อสัญญารับรูส่ิงที่เกดิขึ้นตามธรรมชาติปราศจากการปรุงแตงก็

เปนการรับรูก็บริสุทธิ์ ในเมือ่ไมมีการพิจารณาในจุดนี้ การรับรูของฮิวมจึงเปนไปตามกระบวนการ

มีการปรุงแตง และมีโนมเอยีงไปสู การรับรูที่ไมบริสุทธิ ์อันเปนลกัษณะของการตีคาใหเปนไปตาม

                                                           

 ๓ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๑๓. 



 ๘๗ 

ความตองการของตน อีกทัง้การรับรูของฮิวมไมไดเกี่ยวของกับความพนจากความทุกขแตอยางใด  

ฉะนั้น การรับรูทั้งสองแบบคือ แบบที่ถกูตองตามความเปนจริงหรือผิดพลาดจากความเปนจริงนี้ 

ถาเปรียบเทียบกับพทุธปรัชญาเถรวาทกจ็ดัเปนการรับรูสายสังสารวัฏ (การรับรูทีเ่วียนวายตาย

เกิด)  การรับรู (perception)  ดังกลาวนี ้สามารถเขยีนแผนผังเปรียบเทียบไดดังนี ้

 

แผนผัง ข 

พุทธปรัชญา 

 

การรับรูที่บริสุทธิ ์    การรับรูแบบเสพเสวยโลก 
สัญญาบริสุทธิ์       สายวิวัฏ 

อายตนะภายใน + อารมณ + วิญญาณ = ผัสสะ        เวทนา      สัญญา 

ปปญจสัญญา      สายสังสารวัฏ 

 

 

เดวิด  ฮวิม 

 

 

การรับรูที่บริสุทธิ ์    การรับรูแบบเสพเสวยโลก 
ถูกตอง 

วัตถุภายนอก + ขอมูล + จิตตระหนักรู = เพทนาการ           การรับรู                 สายสังสารวัฏ 

  ประสาทสัมผัส      ผิดพลาด 

 

 กระบวนการรบัรูนี้ พทุธปรัชญาเถรวาทเหน็วา   ผัสสะนีเ้ปนจุดเริ่มตนของการรับรู ใน

ทํานองเดียวกนั ถาไมมีผัสสะการรับรูก็เกิดขึ้นมาไมได ซึ่งคลายคลึงกับฮิวมที่เห็นวา เพทนาการ

(ผัสสาการ)นี้เปนจุดเริ่มตนของการรับรู  ผัสสะเปนภาวะที่เกิดขึน้ในสมอง เมื่อเกิดการประจวบ

กันขึ้นแหงองคประกอบทั้ง ๓ ประการดังกลาว  เมื่อมเีพทนาการ (sensation) เกิดขึ้นก็ทาํใหเกดิ

ภาวะการรับรู ฮวิมยอมรับวา การรับรูนีเ้ปนจุดเริ่มตนของความรูเกีย่วกับโลกทางกายภาพ แต

ความรูเกีย่วกบัโลกกายภาพนี้  จะเปนความรูที่ถูกตองไดตองมีการตรวจสอบ  ซึง่พิสูจนดวยการ

อนุมาน (inference)  การคาดคะเน (speculation) ทางคุณสมบัติของสรีระทางประสาทสัมผัส

อยางละเอียด  เพื่อปองกันความผิดพลาดที่อาจเกดิขึ้นได สวนพทุธปรัชญาเถรวาทยอมรบั

เหมือนกนัวา สัญญา (perception) นี้เปนจุดแรกเริ่มของปญญาหรืออวิชชา กลาวคือ ถาการรับรู



 ๘๘ 

นั้นเปนไปเพื่อเสพเสวยโลกก็เปนการรับรูที่นาํไปสูอวิชชา แตถาการรับรูนั้นเปนไปเพื่อละจาก

ความหลงไมเกี่ยวของกับโลก  ก็เปนการรบัรูที่นาํไปสูปญญาที่แทจริง  

 

 พุทธปรัชญากลาวถงึแหลงกาํเนิดความรูไว ๒ ประการดวยกนั คือ ๔

  ๑. แหลงกําเนิดความรูโดยตรง คือ ความรูที่เกิดขึ้นจากการปฏิบัติธรรมภายใน อันมี

ลักษณะสวางโพลงอยางฉับพลันทัน มาจากการภาวนามยปญญา  เปนปญญาหรือความรูที่

พระพทุธเจาใหการยอมรับ  ทัง้ทรงสอนใหพทุธบริษทัปฏิบัติตาม เพราะเปนความรูที่เกิดขึ้นจาก

ประสบการณจริงภายในตนเอง โดยปฏิบัติธรรมตามหลักอริสัจ ๔ และหลักไตรสิกขา คือ ศีล 

สมาธิ ปญญา เกิดขึ้นอยางสมบูรณ  ซึ่งผลแหงการปฏิบัติธรรมนี้คือ ความสุข ความบริสุทธิ์ผอง

ใสแหงจิต ปราศจากกิเลสในเบื้องตนและทําใหเกิดความรูแจงวา นี่คอืทุกข   นี่เหตเุกิดแหงทุกข นี่

การดับทุกข และนี่ทางแหงความดับทุกข เกิดความรูแจงในตน  สามารถทาํใหเขาสูภาวะความ

เปนอิสระจากความทุกข สูภาวะของความดับทุกขในทีสุ่ด ดังนัน้ แหลงกาํเนิดความรูโดยตรงคอื 

ภาวนามยปญญา ตามทรรศนะของพุทธปรัชญาเถรวาท 

  ๒. แหลงกาํเนิดความรูโดยออม คือ ความรูที่ไดจากการถายทอดจากคนคนหนึง่ไปสู

อีกคนหนึ่ง สุตมยปญญาและจินตามยปญญา   แหลงกําเนิดความรูทั้งสองนี้ พุทธปรัชญาเถร

วาทใหความสาํคัญวา เปนความรูที่ใชในการดําเนนิชีวิตเพื่อใหเกิดสงบสุขในสังคม  เปนความรูที่

เกี่ยวกับชาวโลกโดยตรง ที่ไดมาจากการศึกษาเลาเรยีน การรับฟงจากนักปราชญที่นาเชื่อถือ  

กลาวคือ ความรูทัง้สุตมยปญญาและจินตามยปญญา เกิดจากการอาศัยสื่อกลาง เชนการอาน 

การคิด การฟงเสียงตาง ๆ อันเปนปจจัยภายนอกเรียกวา “ปรโตโฆสะ” ความรูทั้งสองตองอาศัย

ประสาทสัมผัสในการรับรูทัว่ไป ลําพงัการตัดสินความรูดวยประสาทสัมผัส ยอมทําใหความรูที่

ไดรับอาจเปนจริงหรือเปนเทจ็ได และความรูที่ไดรับจากการศึกษาเลาเรียน  เปนการเรียนรูทฤษฎี

หรือแนวคิดของผูอ่ืนความรูจึงยงัไมเปนสากล (universal) เพราะยึดแนวคิดหรอืความรูตนเอง

เปนสําคัญ เปนเพยีงการใชหลักการ(principle) และเหตุผลอางองิ  เพื่อใหเกิดความนาเชื่อถอื 

ความรูนีย้ังเกีย่วกับโลกวิสัย    เปนความรูสามัญทีม่นุษยใชส่ือสารกัน     ยังไมใชความรูระดับสูง 

ตามทรรศนะของพทุธปรัชญา  

 

 สวนฮวิมนั้น ไดกลาวถงึแหลงกําเนิดความรูไวแหลงเดยีวเทานั้นคือ ประสาทสมัผัส 

(sense) ฮิวมยอมรับวา ประสาทสมัผัส เปนทีม่าของความรู เพราะวาฮิวมเปนนักประจักษนิยมที่

เขมงวด ถาส่ิงไหนที่รับรูโดยไมไดผานประสาทสมัผัส ฮิวมจะปฏิเสธทันทีวาไมใชความรู  ดงันัน้

                                                           

 ๔ ด ูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๒๕–๒๖. 



 ๘๙ 

ความรูในทรรศนะของฮวิมตองไดมาจากประสาทสัมผัส สามารถยนืยนัไดถึงความมีอยูส่ิงตางๆ 

มีความหมายและมีความชดัแจงสามารถพิสูจนได  สวนความรูที่ไดจากการอนุมาน (inference) 

การคาดคะเน (speculation) ซึ่งเปนลักษณะขอเท็จจริง (fact) ไมสามารถพิสูจนไดดวยประสาท

สัมผัส ฮวิมเหน็วา ความรูประเภทนี ้  เปนเพียงความนาจะเปน (probability) เทานัน้ ยังไมถงึกับ

เปนความแนนอน (certain) 
 

 กลาวโดยสรุป  แหลงกําเนิดความรูในทรรศนะของฮวิม คือ ประสามสมัผัส (sense) ที่

ไดมาของกลุมประสบการณทางประสาทสมัผัสอันไดแก รอยประทับและมโนภาพ ถาประสาท

สัมผัสบกพรองก็ไมสามารถรับรูขอมูลไดเลย เพราะแหลงกาํเนิดความรูของฮิวมตองยึดประสาท

สัมผัสเทานัน้   ผูวจิัยเห็นวา ความรูในทรรศนะของฮวิมจะขาดประสาทสัมผัสไมได เพราะมีความ

จําเปนในฐานะของการไดมาซึ่งความรู ถาประสาทสมัผัสสวนใดสวนหนึง่บกพรอง ก็อาจทาํให

การรับในสวนนั้นบกพรองไปดวยหรือความรูอาจเกิดขึ้นไมไดเลย  

 

 จากการศึกษาแหลงกาํเนิดความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและแหลงกาํเนิดความรู

ของฮิวม  ผูวิจยั สามารถสรปุใหเหน็ถงึความเหมือนกันและความตางกันของความรูทั้งสอง ดังนี ้

 ความเหมือนกนัของแหลงกาํเนิดความรูระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม 

  ๑) แหลงกาํเนดิความรูที่มาจากสุตมยปญญาและจินตามยปญญา ของพุทธปรัชญา

เถรวาทกับประสาทสมัผัสแหลงกาํเนิดความรูของฮิวม จัดเปนความรูโดยออมหรือความรูสามญั

ทั่วไป  เพื่อตอบสนองความอยากรูของตนเอง 

  ๒)  แหลงกําเนิดความรู ทัง้พทุธปรัชญาเถรวาทและฮวิม อาศัยความเชื่อของตนเปน

ตัวนําเขาไปแสวงหาความรู 

 

 ความตางกนัระหวางแหลงกาํเนิดความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกับแหลงกาํเนิด

ความรูของฮวิม 

  ๑) พุทธปรัชญามีแหลงกําเนิดความรูโดยตรงที่เกิดจากการปฏิบัติธรรมทางจิต

ภายใน สามารถพัฒนาจิตใหแกกลา  เปนทางไปสูความสิ้นกิเลสได คือภาวนามยปญญา  สวน

แหลงกาํเนิดความรูคือประสาทสัมผัสนัน้ ทําใหมนุษยเกิดความรูไดดวยความสามารถของ

ประสาทสัมผัส ที่มนุษยคิดวารูไดและตองการอยากรู 

  ๒)  ความรูระดับญาณที่เกดิขึ้นภายในเปนความรูระดับสูง  สามารถทําใหถึงความ

ส้ินไปแหงกิเลส  หลุดพนจากความทุกขและบรรลุถึงเปาหมายสงูสุดได  

 



 ๙๐ 

๓.๓  ประเภทของความรู  (Kind of knowledge) 

 ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและทฤษฎีความรูของฮิวม แบงประเภทของ

ความรูเปน ๒ ประเภทเทา ๆ กัน คือ 

 

 พุทธปรัชญาเถรวาทก็แบงความรูเปน ๒ ประเภทใหญ ๆ คือ ๕

  ๑.  ความรูระดับสามัญ ( wordly knowledge ) 

  ๒.  ความรูระดับสูงหรือระดับปรมัตถ (ultimate truth) 

 ความรูระดับสมมติ ความรูระดับนี้เปนความรูของคนทั่วๆ ไปที่ไดจากการศึกษาอบรม 

หรือไดจากสื่อตาง ๆ ความรูระดับวิญญาณ ระดับสัญญา ระดับทิฏฐิ และความรูระดับอภิญญา 

๕ ขอขางตน จัดเปนระดับสามัญ๖  กลาวคอื ความรูระดบัวิญญาณ (consciousness) ถือวาเปน

ความรูที่บริสุทธิ์ ที่เราไดรับรูโดยตรงครั้งแรกเมื่ออายตนะภายใน อารมณ และจิตกระทบกนั ทําให

ความรูนีเ้กิดขึ้น ความรูระดบันี้ยงัไมไดใหรายละเอียดอะไรมากมาย เปนเพยีงการรบัรูสักแตวารู

เทานั้น เชน ตาเหน็รูป ก็สักแตวาเหน็เทานั้น แตไมรูวาเปนรูปอะไร เปนตน 

 ความรูระดับสัญญา (perception) เปนความรูที่เกิดตอเนื่องจากระดับวิญญาณ เปน

ความจาํไดหมายรูในเรื่องตาง ๆ เปนความรูที่เปนกระบวนการทาํงานของจิตที่เก็บรวบรวมขอมูล

และวัตถุดิบใหกับความคิด เปนเพียงการรับรูที่ยังไมมกีารวิเคราะห สังเคราะห หรือตีความ วาสิง่

นี้ดี-ไมดี ควร-ไมควร อยางไร ดังนัน้ ความรูระดับวิญญาณและความรูระดับสัญญาเปนเพยีงการ

รับรูที่บริสุทธิ์ คือ สักแตวารูตามสภาพเทานั้น ยงัไมไดมีความเขาใจ๗   

 สวนความรูระดับทิฏฐิ (conception) นั้น ความรูนี้แนวคิดทฤษฎีตาง ๆ ที่เกิดขึ้นมาที

หลังจากการไดศึกษา ตรึกตรองแลวซึ่งเปนไปตามกระบวนการทํางานของเหตุและผล  ความรู

ระดับทิฏฐินี้   เปนความเห็นกลาง ๆ ไมดี ไมชั่ว ถาฝกฝนดีแลวจะนําไปใชประโยชนตอตนเอง 

และสังคมไดในระดับหนึ่ง  แตพุทธปรัชญาถือวา ความรูระดับสามัญ  เพราะความรูระดับนี้ไดมา

จากการวิเคราะหดวยเหตุผลเทานั้น ความเห็นอาจเปนสมัมาทิฏฐิหรือมิจฉาทิฏฐิก็ไดข้ึนอยูกับตัว

บุคคลที่ใชความรูไปทางดานบวกหรือดานลบ ดงันัน้ ความรูระดับทิฏฐิจึงจัดเปนความรูระดับ

สามัญ  

 

                                                           

 ๕ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๓๒–๓๓. 

 ๖ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๓๑. 

 ๗ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๒๗.  



 ๙๑ 

 ความรูข้ันอภญิญา (extrasensory perception)ไมจําเปนตองอาศัยประสาทสัมผัส

ใด ๆ  รับรู  ไมข้ึนกับกาละและเทศะ (time and space) เพราะความรูระดับอภิญญา  เปนผลของ

การฝกสมาธิจนถึงขัน้ญาณ  ในจฬูหัตถิปโทปมสูตร๘ พระพุทธองคทรงแสดงขั้นตอนของการเกิด

อภิญญาไววา “ภิกษุนัน้เมือ่จิตเปนสมาธอัินบริสุทธิ์ผองแผวไมมีกิเลส ปราศจากอุปกิเลสออน 

ควรแกการงานตั้งมัน่ไมหวัน่ไหวอยางนี ้  ยอมนอมจิตไปเพื่อปุพเพนวิาสานุสติญาณ” 

 

 ความรูระดับอภิญญา  เปนความรูอันยิง่ยวด อันเปนคุณสมบัติของพระอรหันต ซึ่ง

เปนผลทีเ่กิดมาจากการบาํเพ็ญเพียรทางจิต จนบรรลุรูปฌานและอรูปฌานตามลําดับจนได

สมาบัติ ๘   อภิญญา ๕ ขอขางตน ไดแก อิทธิวธิี  ทิพพโสตะ เจโตปรยิญาณ  ปพุเพนวิาสานุสติ

ญาณ  และทพิพจกัขุ  เปนความรูสามัญ ความรูนี้รูไดเฉพาะตนเทานัน้ เหมือนกับการรับประทาน

อาหาร จะเปรีย้ว หวาน มนั เค็ม ก็รูกนัตอเมื่อรับประทาน ความรูอภิญญา ๕ ขอนีย้ังเปนความรูที่

เปนสัมมาทิฎฐิและมิจฉาทฏิฐิก็ได  สวนอาสวกัขยญาณ  อภิญญาขอที่ ๖   จัดเปนความรู

ระดับโลกุตตรอภิญญา เปนความรูที่ส้ินจากอาสวะกิเลสทั้งปวง ความรูที่เปนสัมมาทิฎฐิฝายเดยีว 

เกิดขึ้นไดเฉพาะพระอรหันตเทานั้น และรูไดเฉพาะตน 

 ความรูระดับสูงหรือความรูระดับปรมัตถ (ultimate truth) คือรูแจงในสรรพสิง่ของ

ธรรมชาติ ความรูแทจริง ทีอ่ยูพนประสาทสัมผัสธรรมดาของมนษุย จัดเปนความรูข้ันสูง หรือ

ปรมัตถสัจจะ คือความจรงิสูงสุด ความจริงโดยธรรมชาติที่ไมเปลีย่นแปลงไปตามเหตุผลปจจัย

ใดๆ เปนความรูที่อยูคูกับโลก ความรูระดับสูงนี ้  ตองมีประสบการณดวยตนเอง กลาวคือ ความรู

เหลานี้เกิดขึ้น และรูเขาใจไดดวยตนเอง   ความรูในทีน่ี้ ไดแก ความรูระดับอภิญญา 

(extrasensory perception) ขอที่  ๖ คือ อาสวักขยญาณ  ความรูระดับญาณ (intuitive insight) 

และความรูระดับโพธหิรือการตรัสรู (enlightenment) ความรูระดับนีป้ระกอบดวยสมัมาทิฏฐิฝาย

เดียวเทานั้น อันเปนผลที่เกดิการปฏิบัติตามหลกัของสมถกรรมฐาน และวิปสสนากรรมฐานจน

เกิดญาณความรูแจงในอริยสัจทั้ง ๔ ประการ ตามลาํดับคือ รูแจงในทุกข   รูแจงในทกุขสมุทยั  รู

แจงในทุกขนิโรธและรูแจงในทกุขนิโรธคามินีปฏิปทาอยางถกูตองตามความเปนจริง  ความรู

ระดับนี้ เกิดขึน้โดยการบําเพ็ญบารมีใหเจริญขึ้นๆ   จนถึงขัน้บริสุทธิ์ที่สุด ตามหลักไตรสิกขา ให

บริบูรณดีแลวยอมทาํใหความรูนี้เกิดขึ้นได ทําอาสวะใหหมดสิน้ไปจากจิตใจ ทาํใหบุคคลผูนั้น

เขาถึงความบริสุทธิ์ สามารถทําลายอวชิชาใหหมดไปได และความสําคัญของความรูระดับนี้คอื  

สามารถทําใหผูปฏิบัติมีอิสระจากความทกุข   เขาสูภาวะความสิ้นกิเลส หลุดพนจากทกุขไดอยาง

ส้ินเชิง 

                                                           

 ๘ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๒๙๘/๓๒๗. 



 ๙๒ 

 สวนความรูของฮิวม  ๒ ประเภทนั้น ไดแก ๙

  ๑.   ความรูทีเ่กิดจากสมัผัสโดยตรงหรือรอยประทับ (impression) 

  ๒.  ความรูทีเ่กิดจากความคิดภายในหรอืมโนภาพ (ideas) 

 

 ความรูทีเ่กิดจากสัมผัสโดยตรงหรือรอยประทับ๑๐ เปนการรับรูข้ันแรกสุดเกิดจาก

ประสาทสัมผัสภายในกระทบกับส่ิงที่เปนวัตถุหรืออารมณภายนอก ที่เกิดขึ้นโดยตรงอยางรุนแรง

(force) และมชีีวิตชีวา มีความชัดเจนเปนจริง  (liveliness) สวนความรูที่เกิดจากความคิดภายใน

หรือมโนภาพ เปนการจาํลองหรือลอกเลยีนแบบ (copy) รอยประทับอีกทีหนึ่งเปนลักษณะของ

ความจาํ (memory) ความไตรตรอง (reflection) หรือจินตนาการ (imagintion) มีลักษณะ

เลือนลางไมชดัเจน  ความรูทั้งสองนี้เปนการประจักษโดยตรงและโดยออม 

 ความรูทัง้สองประเภทนี้ กลาวไดวา    เปนความรูข้ันสามัญทัว่ไปหรือเปนความรูข้ัน

สมมติสัจจะ ความรูเหลานี ้ มทีั้งประเภทที่เปนรูปธรรมและนามธรรม กลาวคือ ทั้งวตัถุส่ิงตางๆ ที่

เปนอารมณหรือความรูสึกทัง้หลายเขามากระทบ วิธกีารสรางความรูเหลานี้ตองอาศัยประสาท

สัมผัสทางทั่วไป  และอาศยัการอนมุานตามหลกัการอางเหตุผลของสิ่งนั้น  ตามสภาพที่เกิดขึ้น  

แมความรูในลกัษณะนี ้ จะเปนความรูที่ถกูตองตามทรรศนะของนักปรัชญาใหการยอมรับ แตก็มี

ขอบกพรองใหถกเถียงกนัอยู   เพราะทฤษฎหีรือแนวความคิดเปนเพียงความรูของคนคนหนึ่ง

เทานั้น การสรางทฤษฎีความรูนี้สามารถตอบคําถามได ๒ ประเด็นดวยกัน คือ ๑) เพื่อตอบสนอง

ความอยากรูของตนเองในเรือ่งที่ตนสงสัย  ๒) เพื่อโตแยงทฤษฎีของนกัปรัชญาคนอืน่ ๆ ความรูที่

เปนหลกัทฤษฎีอาศัยการวิเคราะหนี้           เปรียบเทียบกับความรูทางพุทธปรัชญาแลว เปนเพียง

ความรูระดับทฏิฐิ (conception)   ความรูระดับทฏิฐินี้ประกอบดวยกฎเกณฑ หลกัการคิด

วิเคราะหหาเหตุผลเพื่ออางองิความรูของตนเอง ใหมีความสมจริงและนาํไปใชไดในชีวติประจําวนั  

เปนความรูที่ตองอาศัยสื่อกลางในการแสวงหาความรู เชน การฟง การอาน การคิด การศึกษาเลา

เรียน ฯลฯ ความรูระดับนี้ในทรรศนะของนกัปรัชญาบางทานวามนัมีประโยชนเพียงพอ ที่จะทําให

มนุษยเกิดการพัฒนาสรางสรรค ระบบความคิดและมีความสุขในระดบัพื้นฐานได 

 

 เมื่อพิจารณาถึงจุดมุงหมายความรูทั้งสองประเภท ทั้งความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท

และความรูของฮิวมแลวจะไดขอสรุปดังนี้ 

                                                           

 ๙ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๖๐. 

 ๑๐ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๖๑. 



 ๙๓ 

 กลาวโดยสรุป ความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท มทีั้งความรูระดับสมมติและความรู

ระดับสูงตางกม็ีจุดมุงหมาย พุทธปรัชญาเถรวาทสอนใหผูปฏิบัติธรรมเขาถงึความรูที่เปนสัจธรรม 

พยายามบําเพ็ญบารมีตามกําลังของตนเอง  ซึ่งอาจจะไมใชเฉพาะชั่วชวีิตนี้เทานั้น  แตพุทธ

ปรัชญาสอนใหผูปฏิบัติธรรมทุกคนหนัมามองโดยการศึกษาเพื่อใหเขาใจตนเอง กลาวคือ มอง

ภายในรางกายตนเอง ใหมคีวามพยายามปฏิบัติตนใหบริสุทธิ์อยูเสมอ ตามหลักของไตรสิกขา ให

มีความบริบูรณดีแลวยอมเกิดผลแกผูที่ปฏิบัติเปนไปตามลําดับข้ัน ความรูทัง้สองฝาย ดงักลาวมี

จุดมุงหมายทีพ่อสรุปไดเปน ๓ ประเดน็ คอื  ๑๑

  ๑. ทิฏฐธัมมกิัตถประโยชน  คือจุดมุงหมายทีเ่ปนประโยชนในปจจุบนั เปนจุดหมาย

ข้ันแรก หรือจุดมุงหมายเบื้องตนเกิดผลทนัทีแกตนเอง  จุดมุงหมายของความรูข้ันนี ้จึงเปนระดับ

ข้ันพื้นฐานชีวติทุกคน ในฐานะทีเ่ปนมนษุยตราบเทาที่ดาํรงชีวิตอยู 

  ๒. สัมปรายิกัตถประโยชน คือจุดมุงหมายที่เปนประโยชนในภพหนา เปน

จุดมุงหมายขัน้สูงกวาขัน้แรก  และเปนหนาที่ของแตละคน เพื่อทําตนใหมีชวีติที่ดีข้ึนกวาเดมิ 

บริสุทธิ์กวาเดมิ ตามหลักการของพุทธปรัชญาเถรวาท 

 จุดมุงหมายทัง้สองขั้นนี้ไดจากความรูระดับสมมติ ซึ่งไดจากประสาทสมัผัสทั่วไปที่ทกุ

คนสามารถทาํใหเกิดขึน้ได ประโยชนกจ็ะเกิดแกตนเอง  แกสังคมและผูอ่ืน ถายังไมถึงจุดหมาย

สูงสุดมีอิสระจากความทกุข  ความรูข้ันนีก้เ็ปนทีห่วังใหเกิดความสุขได ในภพตอไปในอนาคต 

  ๓. ปรมัตถประโยชน  คอืจุดมุงหมายที่เปนประโยชนสูงสุด ความรูข้ันปรมัตถหรือ

ความรูข้ันสงูเทานั้น ที่สามารถบรรลุเปาหมายสงูสุดคือ นิพพาน ดนิแดนแหงความสุข  

 

 สวนความรูของฮิวม ทัง้ ๒ ประเภท  เปนความรูที่อยูในขั้นประสาทสมัผัสทั่วไป มอง

จากสิ่งภายนอกตัวเปนขอมูล  เพื่อศึกษาและสั่งสมประสบการณ ใหเกิดความเชี่ยวชาญในเรื่องที่

ตนเองอยากรู เพื่อแสวงหามาซึ่งความรูที่มนุษยมีความสามารถทีจ่ะรูได ตามกาํลังและ

สติปญญาของตนเอง มีจุดมุงหมายเพื่อพิสูจนการมีอยูของสิ่งตาง ๆ  ทัง้ทีเ่ปนวตัถุและมิใชวัตถุ 

เพื่อตอบสนองความตองการอยากรูของตนเอง  และเพื่อสรุปขอเท็จจริงอางเหตุผลโตตอบนัก

ปรัชญาทานอืน่ ๆ ความรูระดับนี้  จึงเปนสิ่งที่เกีย่วของกับโลก  และสังคมของมนุษย ไมไดมี

จุดมุงหมายเพือ่  ดับความทกุขทั้งปวงใหหมดไป 

                                                           

 ๑๑ ขุ. จู. (ไทย) ๓๐/๑๔๔/๔๖๔. 

 



 ๙๔ 

๓.๔  ธรรมชาติของความรู  (The nature of knowledge) 

 ความรูในทรรศนะของพทุธปรัชญา ความรูจะตองเกดิจากภายใน มีลักษณะสวาง

โพลงฉับพลนัทันที เปนความรูที่ไดจากการปฏิบัติธรรมทางใจ ความรูทีท่ําใหมนษุยใชเปน

เครื่องมือเขาถงึสิ่งตาง ๆ และหลุดพนจากการปรุงแตงดวยตัณหา มานะ ทิฏฐิ  อยางสิน้เชิง  โดย

มีอิสระภาพจากโลกยิธรรมถึงโลกุตตรธรรม  โดยอาศัยการปฏิบัติตามหลกัอริยมรรค ๘ ประการ

อยางเครงคัด  จนเกิดความรูระดับญาณอยางสมบูรณ  สามารถรูภาวะของการสิน้กเิลส รูนพิพาน

ได  

 พุทธปรัชญาใหความสําคัญกับปญญา ในแงเปนเครื่องมือของการตรสัรู  โดยเฉพาะ

ความรูระดับสูง (ultimate truth) อันเปนความรูระดับปรมัตถสัจจะ เปนความรูที่แทจริง ที่อยูพน

ประสาทสัมผัสธรรมดา  เชนความรูระดับญาณ (intuitive insight) และระดับโพธิหรือการตรัสรู 

(enlightenment)  ความรูทีพ่ระพทุธเจาทรงแสดงและเห็นวามปีระโยชน คือความรูที่นาํไปสูความ

ดับทุกข ไมเวยีนวายตายเกดิในวัฏฏะอีกตอไป  เปนกระบวนการรับรูแบบวิวัฏ (หลุดพน) เขาถึง

สภาวะทางธรรมชาติอยางแทจริง เขาสูภาวะนพิพาน (nirvana) 

 ความรูในเชิงปรัชญา (อัพยากตปญหา) “โลกเทีย่ง โลกไมเที่ยง โลกมทีี่สุด โลกไมมทีี่

ชีวะกับสรีระเปนอยางเดียวกัน ฯลฯ” ๑๒ เปนปญหาทีพ่ระพุทธเจาไมทรงพยากรณ  เพราะวาเปน

ขอเท็จจริงที่ตองอางองิเหตุผล ถาเหตุผลออน หรือไมน้ําหนกัเพยีงพอ ยอมทําใหการโตแยงไมมี

ขอส้ินสุด  และที่สําคัญความรูเชิงปรัชญานี้ ไมเปนไปเพื่อประโยชนแหงความสิน้กิเลส หลุดพน

จากความทุกขไดอยางสิ้นเชิง พระองคทรงเห็นวาเปนเรื่องเสียเวลาและไมเปนประโยชน และ

ไมใชจุดมุงหมายทีพ่ระพุทธเจาเนน  ไมสามารถทําใหเชื่อมโยงถึงเปาหมายได  ในมัชฌิมนิกาย 

จูฬมาลงุโกยวาทสูตร ๑๓  พระองคไดตรัสไววา “ผูถามปญหานี้เหมือนบคุคลผูถูกลูกศรอาบยาพษิ 

มัวแตถามถึงแตชนิดและบุคคลผูทําลูกศร ผูถูกศรก็ตายเปลา” 

 

 สวนความระดบัสูงหรือระดับปรมัตถ เปนความจรงิที่สามารถเขาถงึเปาหมายสูงสุดได 

ทําใหส้ินอาสวกิเลส เปนผูบริสุทธิ์เขาสูความเปนพระอรยิบุคคล จะตองปฏิบัติธรรมตามหลกัของ

พระอริยะอยางแจมแจง  ดงัในตถาคตสูตร วินยัปฎก ๑๔ ที่พระพทุธองคตรัสไววา “ ดูกรภิกษุ

ทั้งหลาย การเห็นของเราตามความเปนจริงครบ ๓๒ ปริวัฏ ๑๒ อาการ ในเรื่องอริยสัจ ๔ เหลานี้

                                                           

 ๑๒ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๑๒๒–๑๒๘/๑๓๓–๑๔๑. 

 ๑๓ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๑๒๖/๑๓๗–๑๓๙. 

 ๑๔ วิ. มหา. (ไทย) ๔/๑๖/๒๓–๒๔. 



 ๙๕ 

ยังไมบริสุทธิ์แจมแจงตราบใด ตราบนัน้เราก็ปฏิญาณยังไมไดวา  เราไดบรรลุอนุตตรสัมมาสัมโพธิ

ญาณอันยอดเยี่ยมได” 

 ดังนัน้ การทีจ่ะเขาถงึความรูระดับสูงนี้ได  ในพทุธปรัชญาเถรวาท การที่เราจะเรียกวา

ผูใดเปนผูมีความรูได จะตองเปนผูมองและเขาใจธรรมชาติตามความเปนจริง ไมมีอวิชชา ตัณหา

ในการปรุงแตง และดํารงชวีิตดวยความปรารถนาของตนเองเปนใหญ  คุณธรรมในทีน่ี้กค็ือ ศลี 

สมาธิ ปญญา ผูนั้นจะตองประพฤติปฏิบตัิอยางรูตระหนัก ชัดเจนถงึวัตถุประสงคของความรูหรือ

คุณธรรมนั้น  และปฏิบัติตามวิถธีรรมตอเนื่องกันไปโดยตลอดดวยความมีสติ ใหประจักษใน

ความรูนัน้ดวยตัวเอง และเกิดความเขาใจประจักษแจงภายในตน  มใิชเพียงศึกษา จดจําขอธรรม

ไดเทานัน้  การรูจึงเปนประสบการณโดยตรงของตัวผูรูเอง 

 

 ส

                                                          

วนธรรมชาตคิวามรูของฮวิม  เปนความรูที่เกี่ยวกับการรับรูโลกภายนอก(external 

world) ทั้งสวนที่เปนรูปธรรมหรือนามธรรมทั้งหลาย ความรูนีมุ้งพิสูจนความมีอยูของวัตถุ 

อารมณหรือความรูสึกวามีอยูหรือไม การพิสูจนนี้ตองยึดหลักประสาทสัมผัส การพิสูจนถึงจะ

ยอมรับวามีอยูจริง ธรรมชาติของวัตถ ุ สามารถพิสูจนไดโดยอาศยัคุณสมบัติของวัตถุ ในการ

อธิบายความมีอยูของวัตถ ุเชน สี เสียง กล่ิน รส ความแข็ง เปนตน   

 ในเรื่องของความสัมพันธระหวางเหตุและผล (cause and effect)นี้ ฮิวมใหทรรศนะ

วา เราไมมีรอยประทับในเหตุและผล ที่เกดิจากวัตถุภายนอก  รากฐานความสัมพนัธระหวางเหตุ

และผล มนษุยเรากาํหนดขึ้นเอง ส่ิงทีเ่กิดขึ้นอยูในปจจุบันแลวเชื่อมโยงไปยงัสิง่ที่เกิดในอดีต  

หรือส่ิงที่อยูเบือ้งหลงัวา เมือ่มีเหตุแลวจะตองนําไปสูผล  หรือผลกระทบที่เกิดขึ้นจะตองมีสาเหตุ

ที่มา แตทีจ่ริงแลว เปนเพียงประสาทสัมผัสของเราเทานั้นที่บอกวา เมื่อมีเหตจุะตองมีผลเกดิ

ตามมา ซึ่งความจริงแลวเหตุการณทั้งสองเหตุการณนี ้ ไมไดเกี่ยวของกันเลย ทีเ่กิดที่หนึ่งเกิดขึ้น

แลวก็ส้ินสุดลง ตอมาเหตุการที่สองก็เกิดข้ึน แลวสิน้สดุลง ทั้งสองเหตุการณมีอิสระ แตที่เราเหน็

วามนัจะตองตามกนัเกิดขึน้ เพราะมีจินตนาการเปนสิง่เชื่อมโยง จากเหตุไปหาผล  

 อาจสรุปไดวา เหตุเปนเพยีงเหตุการณที่เกดิขึ้นซ้ํา ๆ ใหเราเหน็เทานั้น  และเหตุไมมี

อํานาจอะไร เพราะเราสังเกตอํานาจเชนวานั้นไมไดโดยทางใดเลย  และเปนเพียงการเกิดอยาง

ซ้ําซากของเหตุการณหนึง่ ๆ เทานัน้  ดังที่ฮวิมกลาววา “ ความจาํเปนที่เรารูสึกในกรณีความ

เกี่ยวของระหวางเหตุและผลนั้นมีข้ึนในจติใจของเราไมใชมีในวัตถุภายนอก ความจําเปนเชนนี ้

ไมใชอ่ืนไกลเลย หากเปนการกําหนดของความคิดเทานัน้”๑๕  

 

 ๑๕ สมัคร  บุราวาศ, วิชาปรัชญา, พิมพครั้งที่ ๔, (กรุงเทพมหานคร : ศยาม, ๒๕๔๔), หนา ๒๙๘. 



 ๙๖ 

 ในเรื่องของจิตสาร (mind substance) วิญญาณ (soul) อัตตา (ego) จักรภพ

(universe) และพระเจา (God) ก็เชนเดยีวกนั เร่ืองของวัตถุสารและพระเจาจะมอียูไดอยางไรใน

เมื่อเราไมเคยมีผัสสะตอส่ิงเหลานี้เลย   และเราพิสูจนไมไดดวยประสาทสัมผัสเกินกวา

สมรรถภาพของมนษุยเขาถงึได “เมื่อเราคนหาจิตเรากพ็บแตความรูสึกตาง ๆ เชนความสึกรอน

หรือหนาว ฯลฯ” ๑๖ ไมมีส่ิงใดเลยทีท่ี่เปนลกัษณะตัวตนหรือสสารได  นอกจากความรูทางผัสสะ

เทานั้น ที่เกิดขึ้นติดตออยางรวดเร็ว จนแยกกนัไมออก  เปนการเกิดข้ึนแลวก็ส้ินสดุอยางรวดเร็ว 

เปลี่ยนแปรอยูตลอดเวลา และไหลไปตามกระแสของการเกิดดับเทานัน้ 

 ในประเด็นของพระเปนเจาก็ยิ่งไมตองพูดถึง เพราะพระเปนเจาพิสูจนไมไดและสัมผัส

ดวยประสาทสัมผัสไมได ฮิวมมทีรรศนะวา ถาพระเจาประเสริฐจริงทําไมจงึสรางมนุษยใหมีแต

ความทุกข ถาพระเจาสรางสิง่นี้ไมได อยาไปกลาวอางเลยวาพระเปนเจาจะสรางโลกใหมีความสขุ

ได เปนเพยีงคาํกลาวอางเทานัน้ 

 สรุปวา ธรรมชาติความรูของปรัชญาฮวิม เปนการพิสูจนส่ิงภายนอกวามีอยูจริง

หรือไม เชน การมีอยูของวัตถุ ความสัมพนัธระหวางเหตุและผล การมีอยูของวัตถสุาร จิตและพระ

เจา ซึ่งพอสรปุไดวา ธรรมชาติความรูของฮิวมเปนเพียงกลุมของประสาทสัมผัสเทานั้น ไมมีอะไร

ยืนยนัไดเลยวา ฮวิมรูส่ิงภายนอกได 

 

 เมื่อนํามาเปรยีบเทียบ ลักษณะธรรมชาติความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทและความรู

ของฮิวม ผูวิจยัพบวา  มทีั้งความเหมือนและความตางกนัคือ 

 ลักษณะความเหมือนกนั   ของธรรมชาติความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม คือ  

   ๑)  ความรูเกิดจากการรับรูทางประสาทสัมผัส มุงพิสูจนวัตถุและส่ิงตาง ๆ ที่มีอยู  

   ๒)  ธรรมชาติความรูนัน้เปนสิ่งที่รูไดและรูไมไดเหมือนกันความรูที่อยูพนประ 

สาทสัมผัสที่เขาไมถึง 
  

 ลักษณะความตางกนั  ของธรรมชาติความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม คือ  

  ๑)  ธรรมชาตคิวามรูของพุทธปรัชญาเถรวาทครอบคลุมต้ังแตระดับประสาทสมัทัว่ไป 

จนระดับที่อยูเหนือประสาทสัมผัสทั่วไป   

  ๒)  ธรรมชาติความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทวาท  ความรูที่มีประโยชนเปนไปเพื่อ

ความสิน้กิเลส  แตธรรมชาตคิวามรูของฮวิมไมไดกลาวไว 

 

                                                           

 ๑๖ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒ ,หนา ๗๑. 



 ๙๗ 

 อนึ่ง พทุธปรัชญา กลาวถึงโลกภายนอก ตนเหตุของความทกุขคืออวชิชา ไดแก ความ

ไมรูวาอะไรเปนอะไร และรวมทัง้ความรูผิดดวย ตราบใดที่มนษุยเรายงัมีอวิชชา ตราบนัน้ความ

ทุกขจะอยูกับเขา คนเราจําเปนตองสัมพันธกับส่ิงภายนอก การเขาใจผิดในธรรมชาติของตนเอง 

กับความเขาใจผิดในธรรมชาติของโลกภายนอก  กอใหเกิดความหลงผิดในความสัมพนัธของ

มนุษยกับโลก นี่แหละคือความทกุข  ส่ิงทัง้หลายทั้งปวงประกอบดวยสวนประกอบตาง ๆ เปนตน

วา ดิน น้ํา ลม ไฟ หรือส่ิงตาง ๆ อะไรก็ตาม ความสาํคัญไมไดอยูที่สวนประกอบของมัน แตอยูที่

ส่ิงตาง ๆ เหลานี้กอใหเกิดความสมัพนัธอยางไรกับมนุษย  ดังนัน้ โลก (world) คือ ส่ิงที่มนุษยรู

จากอายตนะทั้งหลาย เมื่อตาเหน็รูปเกิดจักขุวิญญาณ เมื่อหูไดยินเสียงเกิดโสตวญิญาณ จมกูได

กลิ่นเกิดฆานวิญญาณ ล้ินรับรูรสเกิดชิวหาวิญญาณ กายกระทบผสัสะเกิดกายวญิญาณ และใจ

กระทบความนึกคิดเกิดมโนวิญญาณ   เกดิวิญญาณเฉย  ๆ  ยงัไมเกดิทุกข      แตเมื่อใดมนุษย

เกิดการปรุงแตง  เมื่อนัน้ทกุขก็เกิดขึ้น 

 สวนโลกกายภาพในทรรศนะของฮิวม เปนความสัมพนัธระหวางโลกทางกายภาพกับ

อายตนะทัง้ ๖ คือ ตา หู จมกู ล้ิน กาย และใจ โดยมีอารมณเปนตัวปรุงแตงใหเปนไป  ซึ่งโลกใน

ทรรศนะของฮวิมคือ การรับรูโลกภายนอก  เปนการรับรูทางอายตนะกระทบกับวัตถุ  อารมณหรือ

ความรูสึกแลวเกิดรอยประทบั พอเวลานานไป   ก็เก็บขอมูลไวในลักษณะความทรงจาํภายใน 

เปนมโนภาพภายใน หลาย ๆ มโนภาพมารวมกนั เรียกวา กลุมประสบการณทางประสาทสัมผัส 

ดังที่ฮวิมกลาววา  “มโนภาพของสารนั้น…ไมใชอะไร นอกจากเปนกลุมของมโนภาพเชิงเดีย่ว ที่

ไดรับการรวบรวมไวเปนอนัเดียวกนัโดยจนิตนาการ และมีการตั้งชื่อเฉพาะเอาไวใหเราและคนอืน่ 

ๆ เรียกเทานั้น”๑๗

 ดังนัน้  โลก (world)  คือมโนภาพของกลุมประสบการณ ทีเ่ปนมโนภาพเชิงเดี่ยวที่

รวมเขากนัโดยความคิดหรือจินตนาการเปนตัวประสาน  ซึ่งทําหนาที่เชื่อมโยงมโนภาพทุก ๆ มโน

ภาพใหรวมเขากัน แลวมนษุยเราก็สมมติตั้งชื่อเฉพาะไวเรียก เพื่อความงายหรือสะดวกตอการ

ส่ือสารและเปนสัญลักษณทีใ่ชในการดําเนนิชีวิตของมนษุย  ดงันัน้ โลกทางกายภาพของฮิวมจึง

เหมือนกับโลกกายภาพทางพุทธปรัชญา กลาวคือ โลกทางอายตนะ 

 กลาวโดยสรุป  ธรรมชาติความรูของพทุธปรัชญา คือ รูส่ิงตาง ๆ ตามภาวะของความ

เปนไปตามธรรมชาติ เนนความรูที่เกิดจากการปฏิบัติภายใน เกิดความสวางโพลงภายในอยางฉับ 

                                                           

 ๑๗ “The idea of a substance as well as that of a mode, is noting but a collection of 

simple ideas, that are unites by the imagination, and have a particular name assigned them, by 

which we are able to recall, either to ourselves or others, that collection.” By David Hume,  

A Treatise of Human Nature, Book I, Section VI, (London: Fontana, 1970), p. 60. 



 ๙๘ 

พลันและรูเทาทันการกระบวนการที่ดําเนินไปตามธรรมชาติ ปราศจากการปรุงแตงดวยอวิชชา 

ตัณหา อุปาทาน มุงความอสิระจากทุกข จากความไมรูทําใหมีความรูเขามาแทนที ่ เขาถึงความ

ส้ินไปแหงกิเลส บรรลุเปาหมายสงูสุดได สวนธรรมชาตคิวามรูของปรชัญาฮิวม เปนการพิสูจนส่ิง

ภายนอกวามอียูจริงหรือไม เชน การมีอยูของวัตถ ุความสัมพนัธระหวางเหตุและผล การมีอยูของ

วัตถุสาร จิตวิญญาณและพระเจา ซึง่พอสรุปไดวา ธรรมชาติความรูของฮิวมเปนเพียงกลุมของ

ประสาทสัมผัสเทานั้น ไมมีอะไรยืนยนัไดเลยวา ฮวิมรูส่ิงภายนอกได เปนเพยีงการตอบสนอง

ความอยากรูของตนเอง ในสิง่ที่ตนเองรูไดเทานั้น 

 
๓.๕  เกณฑการตัดสินความรู  (The judgement of knowledge) 

 ในพทุธปรัชญามีเกณฑการตัดสินความรูอยู ๓ แหลงดวยกัน คือ กาลามสูตร 

อปณณกสูตร และธรรมจักกปัวัตนสูตร   

 ในกาลามสูตร๑๘ มีเหตุการณที่ชาวกาลามะ ตางคนก็ตางมีหลกัยึดความเชื่อถือของ

ตนเลยสับสนวาจะเชื่อความรูจากแหลงใด  พระพทุธเจาจึงตรัสสอนใหชาวกาลามะตรวจสอบ

ความรูดวยตวัเองกอน ไมใหรีบดวนเชื่อ โดยไมมีการไตรตรอง ในเนือ้พระสูตรนี้แบงเปน ๒ สวน

ดวยกนั คือ สวนแรกไดแก สวนที่ไมใหปลงใจเชื่อแหลงความรูทั้งหมด  สวนที่สอง ไดแก สวนที่ให

ทําการตรวจสอบดวยตัวเอง  เนื้อหาของกาลามสูตรทัง้สองสวนนี ้  

 ในประเด็นของเนื้อหานัน้ ส่ิงที่จะตองพจิารณา คําวา “อยาปลงใจเชื่อ” เปนคาํกลาง ๆ  

เปนเพยีงใหพจิารณาเทานั้น โดยใชเหตุผลในการตรวจสอบกอน โดยพิจารณาดวยโยนิโส

มนสิการโดยแยบคายอยางมีน้ําหนัก  จากรพระสูตรนี้  ผูวิจัยสรุปได ๓ แนวทางดวยกันคือ 

  ๑. กาลามสตูรใหวิธีการเชือ่  มิ

                                                          

ใชเพียงเนื้อหาของความเชื่อ  กลาวคือ กาลามสตูร

มิไดเจาะจงวาควรเชื่ออะไร แตสอนใหเราพิจารณาโดยแยบคายวา ควรเชื่ออยางไร โดยให

หลักการวา ควรเชื่อเมื่อใด และเมื่อใดไมควรเชื่อ ถาพจิารณา คําวา “ควรเชื่อเมื่อใด” แสดงวา

จะตองมีเหตุผลหรือ  เวลาเขามากาํหนดระยะเวลาของการตัดสินใจ  กลาวไดวา จะเชื่อส่ิงนั้น

หรือไมหลังจากพิจารณาแลว ดังนั้น วิธกีารยอมสําคัญกวา ถามีหลกัในการยึดและมีวิธีวเิคราะห

แลวจะทาํใหประยุกตใชในทกุกรณี 

  ๒. กาลามสูตรเนนการทดสอบและปฏิบัติ กลาวคือ หลกัการทัง้ ๑๐ ขอ มิไดกลาวให

เชื่อเลยทนัทีทนัใดเมื่อรับรู แตเนนวธิีการคิด  เพื่อใหบคุคลทดสอบ  และปฏิบัติดวยตนเองกอน

เมื่อเจอกับเหตุการณในลักษณะดังนี้ในคราวครั้งตอไป 

 

 ๑๘ องฺ. ติกฺ. (ไทย) ๒๐/๖๖/๒๖๐. 



 ๙๙ 

  ๓. กาลามสตูรสอนใหเปนคนใจกวาง ยอมรับฟงความคิดเห็นของผูอ่ืนกอน อยาเพิ่ง

ดวนสรุปวา ความเชื่อเหลานั้นดหีรือไมดี พระพทุธเจาสอน ใหบุคคลปฏิบัติตัวเองเหมือนภาชนะที่

หงายแลวเพื่อที่รองรับส่ิงตาง ๆ และเปดโอกาสใหกับตนเอง  ไดลองปฏิบัติและทดสอบ ถามีอคติ

ไมยอมรับทรรศนะตั้งแตแรกแลว โอกาสในการรับรูเร่ืองตาง ๆ ก็คับแคบ 

 ดังนัน้ กอนที่จะเชื่อส่ิงใดจะตองมีการปฏบิัติ ไตรตรองใหเหน็ผลกอนจึงคอยเชื่อ 

 

 อปณณกสูตร มัชฌิมนิกาย ๑๙  พระพุทธเจาไดจาริกไปแควนโกศล  ไดทรงตรัสถึงขอ

ที่ควรปฏิบัติและขอที่ไมควรปฏิบัติแกชาวบานสาลาวา 

 

  สมณพราหมณพวกใดมีความเหน็อยางนีว้า  ทานที่ใหแลวไมมีผล  ยญัที่บูชาแลวไมมี

ผล  การเซนสรวงก็ไมมีผล ผลวิบากแหงกรรมที่ทาํดีทาํชั่วก็ไมมี  โลกนี้ไมมี  โลกหนาไมมี  มารดา

ไมมีคุณ  บิดาไมมีคุณ  โอปปาติกะ  สั

                                                          

ตวก็ไมมี   สมณพรามณผูประพฤติปฏิบัติชอบ  ทาํใหแจง

โลกนี้และโลกหนาดวยปญญาอันยิง่เองแลวสอนผูอ่ืนใหรูแจง ก็ไมมใีนโลก ถามีความเหน็อยางนี้

พระพทุธองคทรงตรัสวา  เปนทางแหงการปฏิบัติผิดที่นําตนไปสูอบาย และเกิดกรรมชั่ว ทั้งทาง

กาย (กายทจุริต)    ทางวาจา(วจทีุจริต)  และทางใจ(มโนทุจริต) เปนไปแหงความเสือ่ม  

ความเห็นอยางนี ้เปนความเห็นที่ประกอบดวยมิจฉาทิฏฐิ  ไมเปนไปเพื่อประกอบดวยปญญา  

  การปฏิบัติหรือการเชื่ออยางนี้เปนไปเพื่อสรางอกุศล(กรรมชั่ว) ใหเกิดขึ้น  การ

ประพฤติปฏิบตัิอยางนี้ พระพุทธเจาทรงตรัสวา ไมเปนไปเพื่อประโยชน เพราะเหตุใด  กลาวคือ 

สมณพราหมณเหลานั้นมองไมเหน็โทษ มีความต่าํทราม ความเศราหมองแหงอกศุลกรรม (กรรม

ชั่ว)  ไมเหน็ประโยชนของการบวช อันเปนธรรมฝายดี ดงันัน้  จึงไมควรปฏิบัติส่ิงเหลานี ้ 

  ความเชื่อที่วา โลกหนาไมมี  ความเหน็เชนนี้เปนการเห็นผิด ผูนีย้อมทาํตนใหเปน

ขาศึกตอพระอรหันตผูรูแจงโลกหนา  ส่ิงนีน้ําไปสูอบาย เหน็ผิดเปนชอบ  การกระทําหรือการ

ประกอบสิ่งตาง ๆ เปนไปดวยมิจฉาทฏิฐิ เกิดโทษฝายเดยีว หาประโยชนมิได  การเชื่อมโยงไปสู

ส่ิงอื่น ๆ ตอไป  การกระทําประกอบดวยกรรมชั่ว ผิดศีลขอวัตรปฏิบัติ  ไมเปนประโยชนแกตนและ

ผูอ่ืน  พระพทุธเจาตรัสวา เปนมิจฉาทิฏฐ ิ  มิจฉาสงักัปปะ  มิจฉาวาจา  ส่ิงทัง้หลายทัง้ปวงที่เปน

ขาศึกตอพระอริยะ ปฏิบัติไมเหน็ความจรงิแท  เพราะมมีิจฉาทิฏฐิยึดมั่นในการกระทํา 

  ดูกอนพรามหณและคฤหบดีทั้งหลาย  ถาบุรุษเปนผูรูแจง ยอมเหน็ตามความเปนจริง

วา  ทานที่ใหแลวมีผล  การบูชาแลวมีผล ……..ฯลฯ โลกหนามีอยูจริง  บุคคลนี ้ เมื่อตายไปแลว 

ยอมเขาสุคติ โลกสวรรค…….ถาโลกหนาอยาไดมีจริง  คําของทานสมณพรามหณเหลานั้นจะเปน

 

 ๑๙ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๙๒–๙๖/๙๕–๑๐๐. 



 ๑๐๐ 

จริงเมื่อเปนอยางนัน้ บุรุษคนนี ้กย็อมไดรับคําสรรเสริญจากวิญูชน (ผูรู) วาเปนบรุุษบุคคลมีศีล 

เปนสัมมาทิฏฐิ  เปนอัตถิกวาทะ ถาโลกหนามีจริง ความยึดถือการปฏิบัติเกิดขึ้น  ยอมมีประโยชน

แกโลกทัง้สอง คือ ในโลกนีแ้ละโลกหนา กลาวคือ ในปจจุบัน วิญูชนสรรเสริญ  เมื่อตายไป  ก็

เขาถึงสุคติ โลกสวรรค เพราะยึดถือส่ิงที่เปนประโยชน  กระทําดวยความเหน็ถกูตอง  ผลของการ

กระทําจึงเปนไปเพื่อละเหตุเกิดแหงกรรมชัว่นัน่เอง 

  ดังนัน้  เกณฑการตัดสินความรูในขั้นนี ้อปณณกสูตร ที่พระพทุธเจาตรัส เพื่อแสดงให

เห็นวา ส่ิงใดที่บุคคลปฏิบัติหรือกระทาํแลว เกิดผลคือความดี เปนสมัมาทิฏฐิ และเปนประโยชน

ทั้งในโลกนี้และโลกหนา  นําไปสูความสคุติ โลกสวรรค เกิดประโยชนแกตนเองและผูอ่ืน ผูรู

สรรเสริญวา เปนสิ่งที่ดี เหมาะสม  ถกูตอง  ควรปฏิบัติใหเจริญยิ่ง ๆ ข้ึนไป  

  แตถาในทางตรงกันขาม ถาสิ่งใดบุคคลปฏิบัติหรือกระทําแลว ผลที่เกิดขึ้นนําไปสู

ความหายนะ เปนมิจฉาทฏิฐิ มีความเศราหมองเปนนิตย ไมเปนไปเพื่อประโยชนทัง้สองฝาย       

(ประโยชนในปจจุบัน และประโยชนในโลกหนา) นําไปสูอบายแลว ก็ไมควรเชื่อ และยึดถือนาํมา

ปฏิบัติ เพราะเปนสิ่งไมถูกตอง ไมสรางความเจริญ 

 

  ในธัมมจกักัปปวัตนสูตร สังยุตตนิกาย๒๐  ก็เปนอกีเกณฑหนึ่งที่ใชตดัสินความรูใน

พุทธปรัชญาเถรวาท  เพื่อพสูิจนความตรัสรูของพระองควา  

 ถาพระญาณทั้ง ๓  ที่บงัเกดิขึ้นในอริยสัจทั้ง ๔  มี วน ๓ มีอาการ  ๑๒  ของพระองคไม

บริสุทธิ์หมดจดเพียงใด  พระองคจะไมปฏิญาณวา เปนพระอรหนัตสัมมาสัมพุทธะ ในหมู

เทวดาและมนษุยทัง้หลายเพียงนัน้  แตเพราะวาญาณทั้ง ๓ ที่เกิดขึ้นในอริยสัจ ๔ มีวน ๓  มี

อาการ ๑๒ ของพระองคบริสุทธิ์หมดจดอยางแทจริง พระองคจึงไดปฏิญาณสถานะวา  เปน

พระอรหันตสมัมาสัมพุทธะ ในหมูเทวดาและมนุษยทัง้หลาย  

  ในบรรดาญาณ ๓ นี้  กจิญาณเปนสวนหนึ่งที่มีความสาํคัญที่เกีย่วกบัอริยสัจ ๔  ที่ใช

เปนหลกัเกณฑสําหรับวัดความตรัสรู ๒๑  กลาวคือ เมื่อใดรูอริยสัจ ๔ แตละอยางดวยญาณครบ

ทั้งสาม (รวมทั้งหมด๑๒ อาการ) แลว  เมื่อนั้นจึงจะชือ่วา รูอริยสัจหรือเปนผูตรัสรู  

  ญาณ ๓ นั้น เรียกชื่อเต็มวา ญาณทัศนะ อันมีปริวัฏ ๓  ทีห่มายถงึความหยั่งรูหยั่ง

เห็นครบ ๓ รอบ กลาวคือ 

                                                           

 ๒๐ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๔–๕๙๕. 

 ๒๑ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๙๐๓. 



 ๑๐๑ 

   ๑)  สัจญาณ  หยั่งรูสัจจะ คอืความหยั่งรูอริยสัจ๔  แตละอยางตามที่เห็น ๆ วานีทุ้กข 

นี้ทกุขสมุทยั  นีทุ้กขนโิรธ นี้ทกุขนิโรธคามินีปฏิปทา  หรือวา ทกุขคืออยางนี้ ๆ เหตุแหงทุกขคอื

อยางนี้ ๆ ภาวะดับทุกขคืออยางนี้ ๆ  ทางแกไขดับทุกขคืออยางนี้ ๆ  

    ๒)  กิจญาณ  หยัง่รูสัจจะ  คือความหยั่งรูหนาที่  ทีจ่ะตองทาํตออริยสัจ ๔  แตละ

อยางวา ทกุขควรกําหนดรูสมุทัยควรละเสยี เปนตน 

    ๓)  กตญาณ  หยั่งรูการอันตนทําแลว  คือ ความหยัง่รูวากิจอันจะตองทําใหอริยสัจ 

๔ แตละอยางนั้นไดทาํสําเรจ็แลว คือรูวา ทุกขควรกาํหนดรู ก็ไดกําหนดรูแลว  สมทุัยควรละ ก็ได

ละแลว  นิโรธควรทําใหแจง  ก็ไดประจักษแจงแลว  มรรคควรปฏิบัติ ก็ไดปฏิบัติแลว 

  ปฏิวัฏ หรือวนรอบ ๓ นี้ เปนไปเพื่ออริยสัจ ๔  ครบทุกขอ จึงรวมเปน ๑๒ ญาณทัศนะ 

เรียกอีกอยางหนึง่วา มีอาการ ๑๒  คือ ๑๒ รายการ พระพุทธเจาทรงมีญาณทัศนะตามเปนจริงใน

อริยสัจ ๔ ครบปริวัฏ ๓ มอีาการ ๑๒  คือ ไดความรูแจงครบ ๑๒ รายการแลว  จงึปฏิญาณ

พระองคไดวา ทรงบรรลุอนุตตรสัมมาสัมโพธิญาณ 

  ดังนัน้ เกณฑในการตัดสินความรูในพทุธปรัชญานั้น มีอยู ๓ เกณฑดวยกัน คือกาลาม

สูตร อปณณกสูตร และธมัมจักกัปปวัตนสูตร  กาลามสูตรกับอปณณกสูตรเปนเกณฑตัดสิน

ความรูระดับสมมติสัจจะ(conventional truth) ในธัมมจักกัปปวัตนสูตรพูดถงึเรื่องของญาณ 

สามารถตัดสนิความรูระดับสูง(ultimate truth)ได จึงเปนอีกเกณฑหนึง่ทีว่ดัการตรัสรูของพระ

สัมมาสัมพุทธเจาได และเปนเกณฑเดียวที่ตัดสินความรูในระดับโลกตุตรได 

 

  สวนเกณฑการตัดสินความรูของฮิวมแบงออกเปน ๒ เกณฑดวยกัน คอื๒๒

  ๑. ความรูที่เปนความสัมพนัธระหวางมโนภาพ  เกณฑการตัดสินความรูประเภทนี้

ไดแก ความรูทางคณิตศาสตร (mathematics) พชีคณิต หรือเกณฑความสมัพันธระหวาง

ความคิดกับตัวเลข เชน “๑๐ มากกวา ๕” หรือ  “ส้ันไมใชยาว” เปนตน พอเราทราบขอมูลเรากรู็

ไดทันที ไมตองมีการวิเคราะหหรือพิสูจน   ความรูที่สัมพนัธกับความคดิ คือ ขอความที่มีความจรงิ

จําเปนโดยขาดไมได  และมีความสอดคลองและไมขัดแยงกนัในประโยค เชน ลุงแดงเปนผูชาย 

หรือ ๓+๖=๙ เปนตน ประโยคเหลานี้มีความเปนจริงจาํเปน (necessary truth) อยูในประโยค ไม

มีความขัดแยงหรือเรียกวา เปนความจริงที่ไมสามารถปฏิเสธได ดูแลวเราก็รูไดทนัที  ความจรงิ

จําเปนประเภทนี ้ มีความชดัเจน  แจมแจงของมนัเอง โดยไมตองมกีารพิสูจน รูแลวตอบไดทันท ี

เปนความจริงวิเคราะห (analytic) เปนความจรงิที่ไมตองใชประสบการณในการพสูิจน 

                                                           

 ๒๒ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๗๖. 



 ๑๐๒ 

เนื่องจากวาความรูนี้อยูในความคิดของเราแลวตัดสินไดทันที เปนเกณฑการตัดสินความรูทีฮ่ิวม

ยึดมั่นและยอมรับวาเปนจริง 

  ๒. ความรูเกี่ยวกับขอเท็จจริง เปนเกณฑการตัดสินความรูดวยขอเท็จจริงที่

ปรากฏการณทางธรรมชาต ิ ความรูนีไ้ดจากการอนมุาน (inference) และการสังเกต 

(observation) การคาดคะเน (speculation) โดยอางเหตุผล (argument) ในการพิสูจนขอเท็จจริง 

(fact) ซึ่งถกูกาํหนดขอเท็จจริงทางธรรมชาตขิองโลกภายนอก  (external world)     เกณฑการ

ตัดสินความรูนี้จึงตองใชเกณฑความตรงกัน (correspond) ระหวางมโนภาพกับขอเทจ็จริง

ภายนอก ธรรมชาติยอมมีความเปลี่ยนแปลงไดตลอดเวลา การกําหนดคาความจริงจะตอง

อนุมานจากการสังเกต เพราะไมอาจคํานวณไดโดยตรง การสรุปผลทําไดเพยีงการสันนิษฐาน

ขอเท็จจริงเทานั้น  เชน  “ดวงอาทิตยจะขึ้นวนัพรุงนี”้   ขอความนี้จะสรุปไมไดเลยวา ขอความนี้

เปนจริง เพราะพิสูจนใหเหน็กบัตาไมได ดังนั้น ขอความนี้จะเปนจริงไดตองยึดประสาทสัมผัส

เทานั้น กลาวคือ จะตองเหน็พระอาทิตยข้ึนวันพรุงนี้จริง แตคงเปนไปไมได เนื่องจาก

ประสบการณของเรา  ไมสามารถกาวไกลไปถึงอนาคต ทําไดเพยีงการรับรูโดยตรงในปจจุบนั

เทานั้น การที่เรามีความเชื่อวาขอความนี้เปนจริง   เพราะเราอางประสบการณเดิม ที่เคยชินและ

เห็นบอยครั้ง  และความเชือ่ที่มีมานานตัง้แตเราเกิดมา  ก็เหน็ดวงอาทิตยข้ึนทกุเชา ก็เลยทําให

สรุปวา เหตุการณที่ยงัไมไดเกิดขึ้นในอนาคตนั้นมนัจะตองเปนจริงตามที่มนัเคยเปน  ความจรงิ

ชนิดนี้เปนความจริงตามธรรมชาติ  แตทรรศนะของฮิวมไมยอมรับวาเปนความจริง เพราะพิสูจน

ดวยประสาทสัมผัสไมไดเกณฑการตัดสินความรู ดังนัน้ ในขอความประเภทนี้ไมสามารถพิสูจนได

ความรูในขัน้นี ้ จึงเปนเพยีงความนาจะเปน (probability) เทานัน้ ยังไมถงึกับยนืยันไดวาเปน

ความรูที่แนนอน (certain)  เพราะสิง่ที่จะตัดสินไดวาเปนความรูจริงนั้นตองไดมาจาก

ประสบการณทางประสาทสมัผัสเทานัน้  เพราะประสบการณรับรูไดในปจจุบันเทานัน้ ไมสามารถ

ตัดสินเหตุการณที่จะเกิดขึน้ในอนาคตได 

 

 ฮิวมแบงขออางออกเปน  ๒  ประเภท แตใชเกณฑตัดสินมีทัง้หมด ๓ เกณฑดวยกัน 
๒๓ ๑) เกณฑสอดคลองกันทางความคิด ๒) เกณฑตรงกันที่ใชตัดสินความรูที่เกี่ยวกับขอเท็จจริงที่

สังเกตไดโดยตรง ๓)  เกณฑความตรงกันที่ใชตัดสินความรูทีเ่ปนเรื่องราวเกีย่วกบัขอเท็จจริงทีไ่ด

จากการอนุมาน   

  ๑)  เกณฑทีส่อดคลองกันทางความคิด  เปนขอความที่สัมพนัธกันระหวางมโนภาพ  

ที่มีความหมาย และเปนความจริงจาํเปน ดังนัน้ “จริง” ในที่นี ้ คือเปนเท็จไมไดหรือปฏิเสธไมได 

                                                           

 ๒๓ สมฤดี   วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๙๓. 



 ๑๐๓ 

ถาปฏิเสธจะขดัแยงทนัท ีกลาวคือ ขออางเปนจริงขอสรุปจะตองเปนจริงดวยเสมอ ซึง่เปนเงื่อนไข

ที่จําเปน เปนความจริงทางคณิตศาสตร เกณฑนี้เปนการตัดสินวาเปนความรู เนื่องจากไมมี

โอกาสเปนเทจ็เลย 

  ๒) เกณฑความตรงกนัที่ใชตัดสินความรูที่เกี่ยวกับขอเท็จจริงที่สังเกตไดโดยตรง  เปน

ความรูที่ไดจากการสังเกตรอยประทับเดี่ยว ซึ่งฮวิมก็ไมเคยสังเกตและสงสัยมนัเลย  เพราะมนัมี

ประสาทสัมผัสรับรูภายใน และการสังเกตความคดิภายในตัวเองเปนพยานหลักฐานยนืยันได

โดยตรง ซึง่การตัดสินความจริงประเภทนี้ ตัดสินไดโดยตรงเพราะมคีําตอบอยูในใจ ตามเกณฑนี้ 

คําวา จริง จงึมีความหมายเทากับ “รูวาตรงกับขอเทจ็จริงโดยตรง” อาจวิเคราะหไดวา คําวาจริงนี้

อาจหมายถึงการพิสูจนจะทําไดโดยการประสบ พบเหน็ หรือไดจากประสาทสัมผัสเทานั้น เกณฑ

ตัดสินความรูในขอนี้จงึเปนการยืนยนัความจริงทีม่ีอยูแลวและรับรูไดดวยประสาทสัมผัส จึงไม

จําเปนตองอนมุาน เนื่องจากวาเราประสบอยูทุกวัน    การอนุมานเปนความจริงที่ยงัไมเกิดขึน้

หรือเปนสิง่ที่จะเกิดในอนาคต ดังนั้น ในเกณฑการตัดสินขอนี้ ฮิวมเนนความจริงในปจจุบันและ

ความจริงในอดีตที่ผานมาแลวเทานัน้ จึงเปนสิ่งที่สามารถสังเกตหรือตัดสินไดดวยประสาทสัมผัส 

หรือความจรงิ ในขอนี้คือ การรูวาตรงกับขอเท็จจริงโดยตรง นัน้เอง  จึงยงัไมครอบคลุมหรือเพยีง

พอที่จะตัดสนิความรูที่อยูเหนือประสบการณและในอนาคตเปนสิ่งที่ยังพิสูจนไมได 

 ๓) เกณฑความตรงที่ใชตัดสินความรูที่ไดจากการอนุมาน (inference) ความรูที่เปน

ความจริงในประเภทนี้ตองอาศัยเงื่อนไขจําเปนของความรูที่มีความหมายเทากับ “รูวาตรงกับ

ขอเท็จจริงโดยอาศัยการอนมุานความเปนสาเหตุและผล” เทากับยอมรับวา เกณฑความจริงนี้

จะตอง รูวาขอเท็จจริงนั้นจะตองมีความสัมพนัธเชงิเหตุและผล การที่เราจะรูความสัมพันธนี้ได 

จะตองขึ้นอยูกับการใหเหตผุลที่มีความหนักแนน  แนนอน นาเชื่อถอื เราอาจจะกลาวไดวา “รู” 

ความรูทีเ่ปนเรื่องราวกบัขอเท็จจริงที่ไดจากการอนมุานเชิงเหตุผล แตถาไมมีการอางเหตุผล

แนนอน ไมมนี้ําหนกัขาดความนาเชื่อถือเกี่ยวกับขอเทจ็จริงแลว เราก็ไมมีส่ิงรองรบัความจรงิของ

ขอความประเภทนี้ไดเลย เราไมอาจกลาวคําวา “รู” ได 

 กลาวโดยสรุป ความรูที่เปนความสัมพนัธระหวางมโนภาพ ที่สามารถรูไดทันทีทาง

ประสาทสัมผัสที่ไมตองมีการพิสูจน ฮวิมเหน็วา เกณฑการตัดสินเกณฑนี้นาจะพอใจเปนที่สุด  

สวนความรูทีเ่ปนความสัมพนัธระหวางมโนภาพที่ตองอาศัยการพิสูจน และความรูที่เปน

ขอเท็จจริง ไมอาจนับเปนความรูของมนษุยได เพราะวาขาดองคประกอบสวนใดสวนหนึง่ไป  หรือ

มีความคลาดเคลื่อนของหลกัการอางเหตุผล ดังนั้น ความรูในทรรศนะของฮิวม จัดวาเปนความรู

ที่มขีีดจํากัดมาก เพราะความรูใดที่มีโอกาสเปนเท็จแมเล็กนอย เขาจะถือวาสิ่งนั้นเปนเทจ็ทนัท ี

 



 ๑๐๔ 

 เกณฑการตัดสินความรู (judgement of knowledge)  ทัง้พทุธปรัชญาเถรวาท

และฮิวมนั้น ผูวิจัย สามารถสรุปถึงความเหมือนกันและความตางกนัไดดังนี ้

 เกณฑการตัดสินความรูที่มคีวามเหมือนกนั สรุปไดดังนี ้

  ๑)  เกณฑการตัดสินความรูส่ิงที่เปนปรากฏการณ ไดจากการตั้งสมมติฐาน การ

คาดคะเน 

  ๒)   การใชเหตุผลมีความสาํคัญในแงความรูระดับพืน้ฐานที่ใชในชวีติประจําวนั 

เหมือนกนั 

  

 เกณฑการตัดสินความรู  ทีม่ีความตางกนัระหวางพทุธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญาของ

ฮิวม คือ 

 ๑)  เกณฑการตัดสินความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท สอนใหเห็นประโยชนในปจจุบนั

ในโลกและชวีติเปนสําคัญ 

 ๒)  พุทธปรัชญาเถรวาทใชหลักกาลามสตูร อปณณกสูตร และธัมมจักกัปปวัตนสตูร

ในการตัดสินความรู สวนฮวิมใชความรูทีส่อดคลองกันทางความคิด   เกณฑความตรงกันระหวาง

ความคิดกับขอเท็จจริงที่สังเกตไดโดยตรง  เกณฑความตรงกนัระหวางความคิดกับความรูที่ได

จากการอนุมาน 

 ๓)  พุทธปรัชญาเถรวาท สอนใหพิจารณาและนาํมาปฏิบัติกอน ไมใหเชื่อโดยงมงาย 

และปฏิบัติใหเห็นผลดวยตนเอง  เพราะหลกัธรรมหรือพระสูตร เปนหลกัธรรมกลาง ๆ ไมไดสุดโตง

ฝายใด ฝายหนึ่ง ปฏิบัติใหเห็นผลดีแลว จงึแยกแยะวาสิง่ไหนควร-ไมควร 

  

 

 



 ๑๐๕ 

 
 

บทที่  ๔ 

วิเคราะหพรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและฮิวม 
 
 พุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญาของฮิวม  มีพรมแดนความรูหรือขอบเขตของความรู  

ซึ่งแสดงถงึเปาหมายที่สําคญัของทฤษฎนีั้น ๆ  ซึง่มนุษยจะตองศกึษาและพัฒนาตน  เพื่อให

เขาถึงเปาหมายสูงสุดของพระพุทธศาสนาหรือทฤษฎีความรูนั้นๆ   ดังนัน้ การวิเคราะหเร่ือง

พรมแดนความรู  เพื่อใหเขาใจถงึเปาหมายของทฤษฎีความรูของทัง้สองฝาย จะเริ่มศึกษา

วิเคราะหจากความหมายพรมแดนในดานความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกอน และความหมาย

พรมแดนความรูของฮิวม  ไปตามลําดับ 

 
๔.๑  ความหมายพรมแดนความรู 

 ตามนยัของพทุธปรัชญาเถรวาท มนุษยสมารถมีความรูระดับสูงหรอืระดับปรมัตถ 

(ultimate truth) ได ซึ่งความรูระดับนี้มคีวามเชื่อมโยงไปสูการสิ้นกเิลส และบรรลุถึงเปาหมาย

สูงสุดของพทุธปรัชญา ความรูระดับนี้เกดิขึ้นจากการหลอหลอม ฝกฝนอบรม และปฏิบัติตาม

หลักพืน้ฐานของปญญาและความรูซึง่ประกอบดวย ปญญา ๓  ปญญาในไตรสิกขา วิชชา 

อภิญญา ญาณ ญาณทัสสนะ ซึง่ปญญาเหลานี้ถาจัดระดับความรู มหีลายระดับ แตในทีน่ี้จะเนน

จะเฉพาะปญญา(ความรู) ที่เชื่อมโยงไปสูเปาหมายในระดับปรมัตถได ในที่นีค้ือ ภาวนามย

ปญญา ปญญาในไตรสิกขา (เฉพาะสมัมาทิฏฐ)ิ และวชิชาหรือญาณ 

 ญาณหรือญาณทัสสนะ เปนความรูที่เปนการหยัง่รูอยางเขาใจและลกึซึ้ง เกิดขึน้

ภายในอยางฉบัพลนั มีความสวางวาบในขณะนั้น ๑ ถานอมจิตไปพิจารณาอริยสัจ ๔ หรือหลัก

อนิจจัง ทกุขัง อนัตตา กจ็ะเกิดญาณตาง ๆ ข้ึนตามลาํดับ จนถงึอาสวักขยญาณ สามารถกําจัด

อวิชชา และกิเลสทั้งหลายได 

 จากความรูในระดับตาง ๆ  พจิารณาในแงการเชื่อมโยงสูเปาหมายของพทุธปรัชญา 

ถาเราพิจารณาถึงขอบเขตความรูของพุทธปรัชญาที่เชื่อมโยงไปสูเปาหมาย และใหสอดคลองกบั

หลักธรรมที่พระพุทธเจาทรงตรัสใหนําตนเองใหพนจากทุกข หมดสิ้นจากอาสวะกิเลสทั้งปวง 

                                                           

 ๑ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๙. 



 ๑๐๖ 

ฉะนั้น พรมแดนหรือขอบเขต (limits) ความรู  นาจะเปนปลายสุดของความรู คือการสิ้นไปของ

กิเลส ที่หลุดพนจากทกุข  เพือ่ใหเกิดความเขาใจตรงกัน คํานิยามความหมายยอมมคีวามสาํคัญ๒

 พรมแดนความรูพุทธปรัชญาเถรวาท  หมายถงึ ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวย

ประสบการณตรง ไดแก นพิพาน เปาหมายสูงสุดของพทุธปรัชญา 

 พรมแดนความรูปรัชญาของฮิวม  หมายถงึ  ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวย

ประสาทสัมผัส  ไดแก ประสบการณทางประสาทสัมผัส 
  

  

                                                          

พรมแดนความรูในทีน่ี้ คือปลายสุดความรู  ที่มนุษยมีศักยภาพ ความสามารถ และ

เกิดประสบการณทางประสาทสัมผัส และพัฒนาจิตของตนใหมีความเขาใจ ในพทุธปรัชญาจะ

เนนที่การสิ้นไปแหงกิเลสทัง้ปวง 

 
๔.๒  พรมแดนความรูของพุทธปรชัญาเถรวาท 

 การศึกษาวิจัยในบทที่ผานมา  พบวา แหลงกําเนิดความรูของพุทธปรัชญานัน้ไดจาก

การฟง  (สุตมยปญญา)  การคิด  (จินตามยปญญา) และการปฏิบัตโิดยตรง (ภาวนามยปญญา)

ทั้ง ๓ แหลงนี ้  ภาวนามยปญญาเปนแหลงกําเนิดความรูทางตรง ซึง่ไดจากการลงมือปฏิบัติ และ

สุตมยปญญาและจินตามยปญญาเปนแหลงความรูโดยออม จากแหลงที่มาของความรู เชื่อมโยง

ไปสูความรู ทาํใหเกิดความรูไดในหลายระดับ ตั้งแตระดับวิญญาณ  ระดับสัญญา ระดับทิฏฐ ิ 

ระดับอภิญญา  ระดับญาณ จนถึงระดับโพธิหรือการตรัสรู   

 ความรูระดับตาง ๆ เหลานี้ ความรูระดับวิญญาณ ระดับสัญญา เปนเพยีง

กระบวนการการรับรูที่บริสุทธิ์ สักแตวารับรูเทานั้น  ยงัไมถือวาเปนความรูได เพราะยังไมมีการคิด

อันประกอบดวยเหตุผล  ความรูระดับทิฏฐิ เปนความเหน็ ยงัไมถกูหรอืผิด ถามกีารปรุงแตงยึดมั่น

ถือมัน ตามความปรารถนาของตน ก็เปนความเหน็ผิด (มิจฉาทฎิฐิ)  ถาไมมีการเบี่ยงเบน 

ปราศจากการปรุงแตง การรับรูเปนไปตามธรรมชาต ิ ใชโยนิโสมนสิการมาเปนหลักในการคิด

แยกแยะ  ก็เปนการรับรูที่บริสุทธิ์ เปนไปตามกระบวนการธรรมชาติ ก็เปนการรับรูแบบวิวัฏ (หลุด

พน) ความรูระดับนี้ตองมีปญญากํากับจงึจะเกิดประโยชนได  ความรูระดับอภิญญา  เปนความรู

ที่อยูเหนือประสาทสัมผัส อันยิ่งยวด เปนคณุสมบัติของพระอรหันต ซึง่เกิดจากการบําเพ็ญทางจติ 

จนบรรลุรูปฌาณและอรูปฌานตามลําดับ   สวน ความรูอภิญญาขอที่ ๖ อาสวักขยญาณ ความรู

ระดับญาณ ความรูระดับโพธิหรือการตรัสรู เปนความรูระดับสูง    

 

 ๒ คํานิยามนี้  ทรรศนะของผูวิจัย. 



 ๑๐๗ 

  ความรูระดับสูงนี้ เกิดขึ้นจากการปฏิบัติอยางถูกตองตามหลักวิสุทธิ ๗ อริยสัจ ๔ 

ไตรสิกขาอยางสมบูรณ จนเกิดญาณความสวางวาบขึ้นมาทนัที มีอิสระจากความทกุข  รูแจง

สรรพสิ่ง     ทําใหผูปฏิบัติเกิดความรูแจงวา นี่คือทุกข  นี่คือเหตุเกดิแหงทกุข  นีค่ือการดับทุกข  

และนี่คือทางปฏิบัติใหถึงความดับทุกข  หลักการนี้ถือวา เปนหนทางอันประเสริฐ   ทําใหมนุษย

หลุดพนจากทกุข หมดสิน้จากกิเลสทัง้ปวง ซึ่งเปนพรมแดนความรูในพระพทุธศาสนา 

 กลาวโดยสรุป พรมแดนความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท ปลายสุดของความรูที่รับรูได

ดวยประสบการณตรง จาการลงมือปฏิบัติ จนเกดิความรูระดับสูงสุดทําใหกิเลสส้ินไปเขาสู

เปาหมายของพุทธปรัชญา  

 
 ๔.๒.๑  องคความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท 

 คําวา ความรู หมายถงึ ความรูจะเกิดขึ้นไดตองอาศัยองคประกอบ ๑ ใน ๓ สวนของ

กระบวนการรบัรู  ไดแก ความสัมพันธระหวางผูรู  (knowner) ส่ิงที่ถูกรู (known)  ๓  

 องคความรูในที่นี้คือ  ความรูที่จะนาํบุคคลไปสูการสิ้นกเิลส และบรรลุเปาหมายพทุธ

ปรัชญา  ดังนั้น ความรูที่เชื่อมโยงไมสูการสิ้นกิเลสจงึเปนความรูที่สําคัญ ตั้งแตระดับพื้นฐานไป

จนถงึระดับสูง อันเปนไปเพือ่ความหลุดพนจากทกุข 

 องคความรูที่จะวิเคราะหคือ วิสุทธิ๗ อริยสัจ ๔ ไตรสิกขา  ญาณ ๓  ซึ่งองคธรรม

ทั้งหมดนี ้มีความเกี่ยวของสัมพันธและเกดิตอเนื่องกนั ทําใหเชื่อมโยงไปสูความสิน้กิเลส และพน

จากทุกขได  เราจะวิเคราะหแตละหัวขอธรรม 

 พจนานกุรมพทุธศาสตร ฉบับประมวลธรรม ใหความหมายวิสุทธวิา “ความหมดจด, 

ความบริสุทธิท์ี่สูงขึน้ไปเปนขั้น ๆ , ธรรมที่ชําระสัตวใหบริสุทธิ์ ยังไตรสิกขาใหบริบรูณเปนขั้น ๆ 

ไป โดยลําดับ จนบรรลุจุดมุงหมายคือ นิพพาน”๔

 หลักวิสุทธ ิ ๗ เปนหลกัธรรมสําคัญที่ทําใหผูปฏิบัติเกิดความบริสุทธิ์แลวเขาถึง

เปาหมายไดสูงสุด ส้ินไปจากกิเลสทัง้ปวง  วิสุทธิประกอบดวย สีลวสุิทธิ  ความหมดจดแหงศีล  

คือประพฤติดี   เลี้ยงชีวิตถูกตอง   มีศีลบริสุทธิ์ตามภูมชิัน้ของตน  จิตตวิสุทธ ิ ความหมดจดแหง

จิต  คือการฝกอบรมจิต จนบังเกิดสมาธพิอเปนพื้นฐานของวิปสสนา  ทิฎฐิวิสุทธ ิ ความหมดจด

แหงทิฏฐ ิคือความรู ความเขาใจมองเหน็นามรูปตามสภาวะที่เปนจริง ทําใหไมหลงผดิวาเปนสัตว 

                                                           

 ๓ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ – ไทย, พิมพครั้งที่ ๓

(กรุงเทพมหานคร : ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๓), หนา ๕๔. 

 ๔ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พจนานุกรมพทุธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพครั้งที่ ๙, 

(กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๒๔๒. 



 ๑๐๘ 

บุคคล ตัวตน   กังขาวิตรณวิสุทธ ิ    ความหมดจดแหงญาณเปนเหตขุามพนความสงสัย  คือการ

กําหนดรูปจจัยนามรูป    มัคคามัคคญาณทัสสนวิสุทธ ิ   ความหมดจดแหงญาณที่รูเหน็วาเปน

ทางหรือมิใชทาง  คือการพจิารณาสังขารจนเหน็ความเกิดขึ้น และเสือ่มไปแหงสังขารจนรูชัด อัน

เรียกวา  อุทยัพพยานุปสสนา   ปฏิปทาญาณทัสสนวสุิทธิ ความหมดจดแหงญาณอันรูเหน็ทาง

ดําเนนิ คือประกอบความเพยีรในวิปสสนาญาณทั้ง ๙   ญาณทัสสนวิสุทธ ิ  ความหมดจดแหง

ญาณทัศนะ เปนขั้นตอนสุดทายที่ผูปฏิบัตจิะตองทาํใหเห็นแจง จงึเขาถึงนพิพานในที่สุด   

 

 การวิเคราะหองคความรู    องคธรรมเหลานี้มีความสําคัญอยางไร จากการศกึษา

พบวา ญานทสัสนวิสุทธ ิ เปนองคความรูทีสํ่าคัญอยางหนึ่ง  เพราะการปฏิบัติถึงข้ันนี้  ทําใหรูแจง

ในทุกข  สามารถชําระกิเลสใหส้ินไปเกิดความหมดจด ควบคูกับการพฒันาศีล สมาธิ และปญญา

ใหสมบูรณตอเนื่องไปตามลาํดับ  พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม ใหคํานิยาม 

ญาณทัสสนวสุิทธิวา  

 ความหมดจดแหงญาณทัสสนะ คือ ความรูในอริยมรรค ๔  หรือ มรรคญาณ∗ อันเกิดถัด

จากโคตรภูญาณ∗∗ เปนตนไป  เมื่อมรรคเกิดแลวผลจิตแตละอยางยอมเกิดขึน้ในลาํดับ

ถัดไป จากมรรคญาณนั้นๆ ความเปนอริยบุคคลยอมเกดิขึ้นโดยวิสุทธขิอนี้ เปนอันบรรลุผลที่

หมายสูงสุดแหงวิสุทธิ หรือไตรสิกขาหรือการปฏิบัติธรรมในพระพุทธศาสนาทัง้สิ้น๕

 

 ในรถวนิีตสูตร มัชฌิมนิกาย ใหคํานยิามวา  

 ญาณทัสสนวสุิทธ ิ หมายถงึ ญาณในอรยิมรรค ๔ หรือ มรรคญาณอันเกิดจากโคตรภู

ญาณเปนตนไป เมื่อมรรคเกิดขึ้นแลว ผลจึงเกิดขึ้น แตละอยางยอมเกิดขึ้นในลาํดับถัดไป

จากมรรคญาณนั้น ความเปนพระอริยบคุคล ยอมเกิดขึ้นแกผูปฏิบัติวิสุทธิขอนี้ ๖

 

  ญาณทัสสนวสุิทธิเปนความบริสุทธิ์ของปญญาขั้นสูงสดุ กลาวคือสามารถทําให

เขาถึงความสิน้ไปแหงกิเลส  ดังนั้น ญาณหรือปญญามีอยูในตัวผูใด หรือถาผูใดฝกใหเกิดขึ้นใน

ตนแลว ยอมเปนผูที่เขาถงึนพิพานได ดงัพทุธพจนตรัสไววา “ญาณและปญญา มีอยูในผูใด ผูนั้น

                                                           

 ∗ ความหยั่งรูที่ใหสําเร็จภาวะอริยบุคคลแตละขั้น 

 ∗∗ ความหยั่งรูที่เปนหัวตอแหงการขามพนจากภาวะปุถุชนเขาสูภาวะอริยบุคคล 

 ๕ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, 

 หนา ๓๑๑–๓๑๒. 

 ๖ ม. มู.(ไทย)  ๑๒/๒๕๗/๒๗๗–๒๘๒. 



 ๑๐๙ 

แหละอยูใกลพระนพิพาน” ๗  ดวยเหตุนี ้ญาณทัสสนวสุิทธิจงึเปนองคความรูระดับปญญาขั้นสูง 

ทําใหบรรลุเปนพระอริยบุคคล   ดังนัน้  ญาณนี้จัดอยูในขั้นโลกุตตรวิสุทธิได  แลวการเกิดขึ้นของ

ญาณทัสสนวสุิทธิเกิดขึน้ไดอยางไร อะไรเปนปจจัยสาํคญัที่ที่ใหความรูนี้เกิด 

 ลักษณะการเกิดขึ้นขององคความรูเหลานี ้ เกิดขึ้นตอเนือ่งเปนสายเปรียบเหมือนรถ ๗ 

ผลัดดังกลาว การเกิดขึ้นของสีลวิสุทธิถงึมคัคามัคคญาณทัสสนวิสุทธ ิ  โดยเฉพาะในขั้นนี้  การ

ปฏิบัติจะถูกหรือผิดก็ได        เพราะวิปสสนูกิเลสที่คอยเขาแทรกอยู ถามีโอกาสจะเขาแทรกเมือ่

นั้น อาจทาํใหผูปฏิบัติธรรมเกิดความเขาใจผิดพลาด ทําใหอวิชชา โมหะครอบงาํ ผูปฏิบัติธรรม

อาจหลงทาง เห็นผิดเปนถกู  ปฏิปทาญาณทัสสนวิสุทธทิี่จะเกิดขึน้ก็ไมอาจเกิดขึ้นได         เพราะ

วิปสสนกูิเลสเหลานี้ จะเขาไปกั้นไมใหเดนิไปตามหลักความจริง  ญาณในความรูแจงที่เรียกวา

วิปสสนาญาณ ไมอาจเกิดขึ้นได   

 

 

 

 

 

 

 

        สีลวิสุทธ ิ ๘                    จิตตวิสุทธ ิ                                  

ก.ระดับศีล/ อธิศีลสิกขา ข. ระดับสมาธิ/ อธิจิตตสิกขา ค.ระดับปญญา/ อธิปญญาสิกขา 

๑)  ขั้นญาตปริญญา คือ รูสภาวะ 

       -ทิฏฐิวิสุทธิ  (ขั้นกําหนดทุกขสัจจ) 

       -กังขาวิตรณวิสุทธิ  (ขั้นกําหนดสมุทัยสัจจ) 

๒)  ขั้นตีรณปริญญา คือ รูสามัญลักษณะ 

      -มัคคามัคคญาณทัสสนวิสุทธิ(กําหนดมรรคสัจจ) 

๓)  ขั้นปหานปริญญา คือ รูถึงขั้นละความหลงผิด  

      -ปฏิปทาญาณทัสสนวิสุทธิ 

      -ญาณทัสสนวิสุทธิ 

แสดงการจัดกลุมระหวางวิสุทธิ ๗ กับไตรสิกขา  

 

 

 

 

 

 

 

 

 
 

                                                           

 ๗ ขุ. อุ. (ไทย) ๒๕/๓๕/๔๕. 

 ๘ ปรับปรุงจาก  พุทธธรรม, หนา ๓๖๐–๓๖๒. 



 ๑๑๐ 

 การจัดกลุมจะเห็นไดวา  การเชื่อมโยงระหวางวิสุทธิกับไตรสิกขามีความสัมพนัธกนั

แบบสอดแทรกกันอยู หรือจะเรียกวา เปนสิ่งเดียวกันก็คงไมผิดนัก ในทางปฏิบัติ ในแงนําไปสู

เปาหมายสงูสดุได   

 กลุม ก. ระดับศีล (อธิศีลสิกขา) 

 ๑) สีลวิสุทธ ิ  ความหมดจดแหงศีล  คือ การประพฤติดี เลี้ยงชีวิตถูกตอง  มีศีล

บริสุทธิ์ตามภมูิชั้นของตน คมัภีรวิสุทธิมรรค กลาวมุงเฉพาะการปฏิบตัิของพระภิกษุ คือ ปาริสุทธิ

ศีล ๔๙ ศีลเปนเครื่องทําใหบริสุทธิ ์

 

 กลุม ข.ระดับสมาธิ (อธิจิตตสิกขา) 

  ๒)  จิตตวิสุทธิ  ความหมดจดแหงจิต  การฝกอบรมจิต สมาธนิี้ หมายเอา อุปจาร

สมาธิ จนถึงอปัปนาสมาธิในฌาณสมาบตัิ ๘   และแสดงวิธีการเจรญิสมาธิ   จนไดผลพิเศษคือ 

โลกียอภิญญา ๕ ๑๐  

 

 กลุม ค. ระดับปญญา (อธิปญญาสิกขา)   

  (๑ )  ข้ันญาตปริญญา คือรูสภาวะ  

  (ข้ันกาํหนดทกุขสัจจ) 

  ๓)  ทิฏฐิวิสุทธิ  ความหมดจดแหงทิฏฐ ิคอื ความรูเขาใจมองเห็นรูปนามตามสภาวะ

ที่เปนจริง เรียกวา นามรูปปริเฉทญาณ 

  (ข้ันกาํหนดสมุทัยสัจจ) 

  ๔)  กังขาวิตรณวิสุทธ ิ ความหมดจดแหงญาณเปนเหตใุหขามพนความสงสยั ทั้ง ๓ 

กาล คือ อดีต  อนาคต และปจจุบัน เรียกวา  นามรูปปจจยปริคหญาณ 

  (๒)  ข้ันตีรณปริญญา คือ รูสามัญลักษณะ หรือ หยัง่ถงึไตรลักษณ 

  (ข้ันกาํหนดมรรคสัจจ ( เฉพาะขอ ๕) ) 

                                                           

 ๙  ๑.  ปาติโมกสังวรศีล  การสํารวมในพระปาติโมกข 

     ๒.  อินทรียสังวรศีล  การสํารวมอินทรีย 

      ๓.  อาชีวปาริสุทธิศีล เล้ียงชีพโดยทางที่ชอบธรรม 

      ๔.  ปจจัยสันนิสิตศีล  พิจารณากอนจึงบริโภคปจจัย ๔ คือ จีวร บิณฑบาต  เสนาสนะ  และ

เภส ัช    

 ๑๐ พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๗, (กรุงเทพมหานคร : มูลนิธิพุทธธรรม, 

๒๕๔๑), หนา ๓๖๑. 



 ๑๑๑ 

  ๕)  มัคคามัคคญาณทัสสนวิสุทธ ิ ความหมดจดแหงญาณที่รูเหน็วาเปนทางหรือมิใช

ทาง เปนการยกเอาธรรมทัง้หลายพิจารณาหมวด ๆ ตามแนวไตรลกัษณไปตามลาํดับ แลวพิจาร

ณาเวทนา สัญญา สังขาร วิญญาณ ตามลําดับ และพิจารณาในหมวดอืน่ ๆ ตามลําดับ เชน 

อายตนะ ๑๒  ปฏิจจสมุปบาท ๑๒ ฯลฯ ∗  จนมองเห็นความเกิดขึ้นและความเสื่อมไปแหงสังขาร

รางกาย เกิดเปน วิปสสนาออน ๆ เรียกวา ตรุณวิปสสนา  และในชวงนี ้ วิปสสนปูกิเลส จะเกดิ

ข้ึนมาแทรก ถาปฏิบัติผิด  ถามีสติสัมปชญัญะดี แกไขได มัคคามัคคญาณทัสสนวสุิทธ ิ ๑๑ นี้ก็จะ

เกิดขึ้น 

  (๓)  ข้ันปหานปริญญา คือ รูถึงข้ันละความหลงผิด  ถอนตัวเปนอิสระได 

   ๖)  ปฏิปทาญาณทัสสนวิสุทธ ิ  ความหมดจดแหงญาณอันรูเหน็ทางดําเนิน โดย

สาระแท ๆ หมายถงึวปิสสนาที่ถงึจุดสุดยอดดวยอํานาจวิปสสนาญาณ ๘ กับวิปสสนาญาณ ๙   

พูดงาย ๆ คือ วิปสสนาญาณ ๙  ตั้งแต อุ

                                                          

ทยัพพยานุปสสนาญาณ ๑๒ ถึง อนุโลมญาณ ญาณอัน

เปนไปโดยอนโุลมแกการหยัง่รูอริยสัจจ ตอจากอนโุลมญาณ ก็จะเกดิโคตรภูญาณ คือญาณที่เปน

หัวตอระหวางปุถุชนกบัภาวะอริยบุคคล มาคัน่กลาง แลวจึงเกดิมรรคญาณใหสําเร็จเปนพระ

อริยบุคคลตอไป 

    ๗)  ญาณทัสสนวิสุทธิ  ความหมดจดแหงญาณทศันะ คือ ความรูในอริยมรรค ๔ 

หรือ มรรคญาณ  ซึ่งเกิดถดัจากโคตรภูญาณ   เมื่อมรรคญาณเกิดแลว ผลญาณ ก็เกิดขึน้ใน

ลําดับถัดไป ความเปนพระอริยบุคคลยอมเกิดในวิสุทธขิอนี้ เปนอนับรรลุที่หมายสูงสุดแหงวิสุทธิ

หรือไตรสิกขา   

 กลาวโดยสรุป    องคความรูวิสุทธนิี้เกีย่วของสัมพนัธกับไตรสิกขา   ตั้งแตสีลวิสุทธิถงึ 

ปฎิปทาญาณทัสสนวิสุทธ ิ  ญาณขัน้นี้ยังมีกิเลสอยางออนที่จะเขาแทรกเมื่อนั้น ขอควรคํานงึ

สําหรับผูปฏิบตัิในขั้นนี้จนถงึมัคคามัคคญาณทัสสนวิสุทธิ ซึ่งเปนขั้นทีสํ่าคัญ เพราะเปนหัวเลีย้ว

หัวตอของการปฏิบัติในขั้นสูง ถาการปฏิบตัิถูกตองแลว   ปฏิปทาญาณทัสสนวิสุทธ ิความบริสุทธิ์

ของความรูยอมเกิดขึ้น  ดงันั้น วิสุทธทิั้ง ๖ ขอนี ้ ยงัไมบริสุทธิ์หมดจดแตอยางใด  ยังมกีิเลส

เคลือบแฝงอยู ถาเปดชองวางหรือปฏิบัติผิดทางเมื่อใด กเิลสก็เขาแทรกไดเมื่อนั้น วสุิทธิเหลานี้จัด

อยูข้ันโลกยีวิสุทธิ ถาปฏิบตัิถึงข้ันญาณทัสสนวิสุทธ ิ ยอมถงึขั้นโลกุตตรวิสุทธ ิ การรูเห็นยอม

 

 ∗ ดูรายละเอียด ใน พุทธธรรม, หนา ๓๖๒. 

 ๑๑ สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ  อาสภมหาเถร), คัมภีรวิสุทธิมรรค, พิมพครั้งที่ ๔, 

(กรุงเทพมหานคร : ประยูรวงศพริ้นติ้ง, ๒๕๔๖), หนา ๙๗๙–๑๐๓๙. 

 ๑๒ ดูรายละเอียดใน พุทธธรรม , หนา ๓๖๓. 



 ๑๑๒ 

ประจักษแจง  ยอมระงับอาสวะไดอยางสิน้เชิง   เปนไปเพื่อการเขาถึงเปาหมายพรมแดนความรู

โดยแทจริง   

 

 เมื่อทราบ การเกิดขึ้นองคความรูเหลานี้แลว ญาณทัสสนวิสุทธิกับอริยสัจ ๔ มีสวน

เกี่ยวของกันอยางไร  ญาณทัสสนวิสุทธิเปนญาณรูอริยสัจทั้ง ๔  วิสุทธินี้แทรกอยูในอริยสัจตอง

ทําหนาที่รวมกัน  การทํางานตองเกิดขึน้อยางตอเนื่อง  บางทานอาจคิดวา วสุิทธิก็สวนวิสุทธ ิ

อริยสัจก็สวนอริยสัจ  ความเขาใจเชนนี้อาจทําใหผูปฏิบัติไมรูถึงเหตุผลได   และเขาไมถงึ

พรมแดนความรู  อริยสัจ ๔ ความรูอันประเสริฐนี ้  เปนทัง้โลกยีปญญาและโลกุตตรปญญา    

อริยสัจนี้แบงได  ๒ สวน เทา ๆ กัน จัดเปนโลกียปปญญา  คือ ทุกขสัจกับสมุทยัสจั สวนนโิรธสจั

กับมรรคสัจ เปนโลกุตตรปญญา  

 อริยสัจ ๔ ไดแก ทกุข สมทุยั นโิรธ มรรค  มีความเกี่ยวของกับญาณทัสสนวิสุทธ ิที่

ตองทําหนาที่รวมกนั  เชน  กิจในอริยสัจ ๔ ที่เรียกวากจิญาณ  เปนความรูทีก่ําจัดกิเลสขั้นตาง ๆ 

ได และนาํไปสูพรมแดนความรูหรือเขาสูระดับ โพธ ิ (enlightenment) อริยสัจเปนแกนของ

พระพทุธศาสนา เปนธรรมที่พระพุทธเจาตรัสรู  ดังนี้ เชน ทุกขสัจ กจิที่ตองกาํหนดรูเทานัน้ไมใช

ละ. สมุทัยสจั กิจที่จะตองละสมุทยั  นโิรธสัจ กิจที่จะตองทาํใหรูแจงในทุกข เพราะนิโรธนี้เปน

ไวพจนของนพิพาน  ดังนัน้ การดับทุกขในขั้นนิโรธกลาวไดวา สามารถเขาถึงพรมแดนความรูได 

มรรคสัจ   มีองค  ๘      ตองพัฒนาทาํใหเจริญข้ึนฝายเดียว      มรรค  ๘ ประการนี ้ เปนองครวม

ของไตรสิกขา ที่ผูปฏิบัติธรรมตองฝกฝนใหปญญาเกิดขึน้ และตองรูแจงเทาทันในสิง่ที่ไมรู  ตอง

ทําใหรู   และรูโดยตลอด ไมใชการละองคธรรมทั้งหลายแตอยางใด 

 

 บุคคลที่รูแจงในอริยสัจทัง้  ๔ ไดนัน้  จะตองประกอบดวยความเขาใจในอริยสัจทัง้  ๔ 

อีก  รวมเปน ๑๒ อยาง คือ สัจญาณ  กิจญาณ  กตญาณ  ญาณทัง้  ๓ นีม้ีในอริยสัจทั้ง ๔  ขอ 

ตองมีญาณ ๓ กํากับอยูเสมอ เชน ในทกุขก็ตองมีสัจญาณ กิจญาณ กตญาณ  ในสมุทยัก็ตองมี

เชนเดียวกนัอยางนี้    อริยสัจ ๔ ทุก ๆ  ขอจะตองมีความเขาใจอยางนี้ทัง้นัน้ มิฉะนั้นจะเขาถึง

พรมแดนความรูไมได  ดังนั้น อริยสัจ ๔ จงึมีความสําคัญ เพราะทําใหผูปฏิบัติเขาถึงพรมแดน

ความรูของพุทธปรัชญา ในปฐมสมณพรามณสูตร สังยุตตนิกาย  พระพุทธองคตรัสไววา 

 สมณะหรือพราหมณเหลาใดเหลาหนึง่ในอดีตกาล……ในอนาคตกาล……ในปจจุบัน

กาล รูตามความเปนจริง สมณะหรือพราหมณเหลานั้นทั้งหมด รูซึง่อริยสัจ ๔ เหลานี้ตาม



 ๑๑๓ 

ความเปนจริง ดูกอนภิกษทุั้งหลาย  เพราะฉะนั้นแล เธอทั้งหลายพงึกระทําความเพียร   เพื่อ

รูตามความเปนจริงวา     นีทุ้กข  นีทุ้กขสมุทัย   นีทุ้กขนิโรธ  นีทุ้กขนโิรธคามินีปฏิปทา ๑๓

 และในมหาปรนิิพพานสูตร ทีฆนกิาย พระพุทธองคตรัสไววา  ภิกษทุั้งหลาย เพราะไม

ตรัสรู ไมเขาใจอริยสัจ ๔ ทัง้เราและเธอจงึเทีย่วเรรอนไป (ในชาตทิั้งหลาย) ส้ินกาลนานอยาง

นี้ ๑๔

 

 สืบเนื่องจากอริยสัจ ๔ เปนหลักธรรมสําคญัยิ่ง แตการรูส่ิงที่เกิดขึ้น ตัง้อยูหรือสภาพ

การดําเนินไปของอริยสัจทัง้ ๔ ประการ การพัฒนาปญญาใหเขาสูข้ันสูงขึ้นไปนั้น ตองอาศัย

ญาณในการกาํกับควบคุมเสมอ  ประเดน็ที่จะตองทําความเขาใจตอไปคือ ญาณ ๓ หมายถงึอะไร  

ญาณคือสภาพอยางไร รูอยางไรเรียกวา เปนการหยัง่รู 

   

 ๑)  สัจญาณ หรือญาณทีห่ยั่งรูความจริงในอริยสัจ ๔ สภาพสิ่งตาง ๆ ตามธรรมชาติ  

เปนการหยัง่รูภายในใจของบุคคลวา  ทกุขสัจนี้ไดแกอะไร     พระพุทธเจาจัดอะไรเปนทุกขสจั  

เปนสมทุัยสัจ  เปนนิโรธสัจและเปนมรรคสจั 

 ๒)  กิจญาณ  ญาณหยัง่รูกิจที่จะตองทําในอริยสัจ ๔  ซึง่เปนขั้นที่ ๒   กิจญาณผุดขึ้น

รูกิจ คือรูหนาที่วา ทกุขเปนเพียงปรากฏการณที่เกิดขึ้นมาตามธรรมชาติ อาศัยเหตจุึงเกิดขึ้น เมื่อ

ไมมีเหตุจึงเกดิขึ้นไมได ทกุขจัดเปน ปริญญาตัพพธรรม ธรรมที่ควรกําหนดรูไววาอะไรเปนอะไร

เทานั้น    สมุทัยเหตุเกิดแหงทุกข เปนเหตุใหทุกขเกิดข้ึน จงึเกิดความหยั่งรูในใจขึ้นวา  ทุกขนี้

จัดเปน  ปหาตัพพธรรม  ตองปฏิบัติเพื่อใหเกิดความสงบ ระงับ 

 ในการปฏิบัตธิรรมถึงขั้นนี้จะตองอาศัยหลักอริยมรรคมีองค ๘ ประการเปนการปฏิบัติ

เพื่อเชื่อมโยงความรูใหสูงขึน้ไปในระดับสูงหรือระดับปรมัตถ  มรรค ๘ ประการ ไดแก 

  ๑) สัมมาทิฏฐิ  ปญญาเหน็ชอบ ไดแก เหน็ในอริยสัจทั้ง ๔ ประการ๑๕

  ๒)  สัมมาสงักัปปะ ความดาํริชอบ 

  ๓)  สัมมาวาจา  เจรจาชอบ 

  ๔)  สัมมากัมมันตะ  การงานชอบ 

  ๕)  สัมมาอาชีวะ  การเลี้ยงชีวิตชอบ 

                                                           

 ๑๓ สํ. ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๗๕/๕๘๕–๕๘๖. 

 ๑๔ ที. ม. (ไทย) ๑๐/๑๕๕/๙๙. 

 ๑๕ พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ), ธรรมปริทรรศน ๒ ,พิมพครั้งที่ ๔, (กรุงเทพมหานคร :  

มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา ๘๙–๙๐. 



 ๑๑๔ 

  ๖)  สัมมาวายามะ  ความพยายามชอบ 

  ๗)  สัมมาสต ิ ความระลึกชอบ 

  ๘)  สัมมาสมาธิ  ความตั้งใจมั่นชอบ 

 ญาณ ความรูที่ผุดโพลงขึน้เรียกวา นโิรธเกิดขึ้นในขัน้นี้  ซึง่เปนผลที่เกิดจากการ

ปฏิบัติธรรมตามหลกัอริยมรรคมีองค ๘  ประการ เพื่อใหดับซ่ึงความทุกขทั้งปวง ธรรมเหลานี ้

จัดเปนภาเวตัพพธรรม เปนไปเพื่อใหเกดิความเจริญ เพราะหยัง่รูกิจอันควรทําในอริยสัจทัง้ ๔ 

ประการ  จึงเรียกวา  กิจญาณ  

 ๓)  กตญาณ  คือญาณหยั่งรูส่ิงตาง ๆ ที่ตนทาํแลว  จัดเปนความรูระดับสูงสุด ทําให

จิตใจของผูปฏิบัติธรรมหลุดพนจากอาสวะทั้งหลาย  ไมยึดมั่นถือมั่นดวยอุปาทาน เพราะความรูที่

ประจักษแจงดวยตนเองวา  ทุกขที่ควรกําหนดรู ไดกาํหนดรูแลว  สมทุัยที่ควรละ ก็ไดละแลว  

นิโรธที่ควรทาํใหแจง ก็ไดทําใหแจงแลว  มรรคที่ควรเจริญใหมีข้ึน ก็ไดเจริญแลว  เรียกวา  

ญาณทัสสนวสุิทธ ิ

 เพื่อใหเห็นความชัดเจน ถงึความสัมพันธระหวางอริยสจั ๔ และญาณ ๓   เขียนเปน

ตารางได ดังนี ้

 

ตารางแสดงความสมัพนัธระหวางอริยสจั ๔ กับญาณ ๓ ๑๖

 

อริยสัจ๔ / ญาณ ๓  สัจญาณ กิจญาณ กตญาณ 

ทุกข รูวา 

ทุกขคือความจริง 

รูวา 

ทุกขนี้ควรกําหนดรู 

รูวา 

ทุกขนี้กําหนดรูแลว 

สมุทัย รูวา 

ตัณหาเปนเหตุแหงทุกข 

รูวา 

สมุทัยนี้ควรละเสีย 

รูวา  

สมุทัยนี้ไดละแลว 

นิโรธ รูวา 

นิพพานเปนสภาวะดับ

ทุกข 

รูวา 

นิโรธควรทําใหแจง 

รูวา 

นิโรธไดทําใหแจงแลว 

มรรค รูวา  

มรรคมีองค ๘ เปนทาง

ดับทุกข 

รูวา 

มรรคมีองค ๘ ควรปฏิบัติ 

รูวา 

มรรคมีอง ๘ นี้ไดเจริญ

แลว 

 

                                                           

 ๑๖ คัดลอกจาก เดือน  คําดี, พุทธปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๒๖),  

หนา ๑๓๘. 



 ๑๑๕ 

 ดังนัน้  พระอริยบุคคล ๔ ประเภท  ยอมถึงพรอมดวยญาณทั้ง ๓ ประการ 

เชนเดียวกนั  แตกําลังของญาณมีความตางกนั ทําใหละกิเลสไดตางกัน  ญาณคอืความหยั่งรู จึง

เปรียบเหมือนไฟที่บุคคลจุดขึ้น  ยอมขจัดความมืด ถาดวงไฟสวางมากก็ขจัดความมืดไดมาก   

ถาสวางเตม็ทีก่็ขจัดความมดืไดหมดสิ้นฉนัใด ดังนั้น ญาณคอื ความหยั่งรูที่เกิดข้ึนภายในจิตใจ

ของพระอริยบคุคลทั้งหลาย ก็มีลักษณะฉนันัน้ กลาวคือ ญาณทาํหนาที่กําจัดกิเลสออกไปจากใจ

ไดโดยลําดับ จนหมดสิ้นอาสวะ สําเร็จเปนพระอรหนัต แลวเขาถึงพรมแดนความรูในที่สุด  ดงั

ในธัมจกักัปปวัตนสูตร สังยตุตนิกาย  สรุปความวา   

 ถาพระญาณทั้ง ๓  ที่บงัเกดิขึ้นในอรยิสัจทั้ง ๔ ม ีวน ๓  มีอาการ ๑๒  ของพระองคไม

บริสุทธิ์หมดจดเพียงใด พระองคจะไมปฏิญาณวาเปนอรหันตสัมมาสัมพุทธะ  ในหมูเทวดา

และมนุษยทัง้หลายเพียงนั้น แตเพราะวาญาณทั้ง ๓ ทีเ่กิดขึ้นในอริยสัจ ๔ มีวน ๓  มีอาการ 

๑๒ ของพระองคบริสุทธิห์มดจดอยางแทจริง พระองคจึงไดปฏิญาณสถานะวา  เปนอรหนัต

สัมมาสัมพุทธะ ในหมูเทวดาและมนษุยทัง้หลาย ๑๗

 

 กลาวโดยสรุป   ความรูที่เชื่อมโยงไปสูการสิ้นกิเลสและบรรลุเปาหมายของพทุธ

ปรัชญานัน้   ประกอบดวย วิสุทธิ ๗ ไตรสิกขา อริยสัจ ๔ และญาณ ๓ ประการนี้ เปนองคความรู

ที่มีความสัมพนัธและเชื่อมโยง ในแงทาํใหเขาถึงความสิน้ไปซึ่งกเิลส วสุิทธ ิ๗ ไตรสิกขา อริยสจั๔ 

มีความเกี่ยวเนื่องวิสุทธิ ๗  ถาแบงตามระดับข้ันก็ได ๓ ระดับเหมือนกนั คือ ระดับศีล ระดับสมาธิ 

ระดับปญญา ในระดับปญญานี้กม็ีความสัมพันธกับอริยสัจ ๔ ในแงของการพิจารณาองคธรรมที่

เกิดขึ้น คือ แบงเปน ๓ ข้ัน คือ (๑) ญาตปริญญา รูจักสภาวะ (การกําหนดทกุข) (๒) ตีรณ

ปริญญา  รูสามัญลักษณะ หรือหยั่งถงึไตรลักษณ  (๓)  ปหานปริญญา รูถึงข้ันละความหลงผิด 

ถอนตัวเปนอสิระได เมื่อเขาใจถึงธรรมชาติ ความพรอมทางปญญา  สมาธถิึงพรอม ญาณก็

เกิดขึ้น   คือ สัจญาณ  กิจญาณ  กตญาณ  ญาณเหลานี้จงึเปนความรูที่สําคัญใน

พระพทุธศาสนา  จัดเปนความรูข้ันสงู สมารถตัดกิเลสตัณหา พนจากทุกขได จัดเปนการรูอยาง

ยิ่งยวดที่เรียกไดวา การตรัสรู (enlightenment) หรือเรียกวา สัมมาสัมโพธิญาณ๑๘ การปฏิบัติ

ธรรมตามลําดบัเขียนเปนแผนผังใหเกิดความเขาใจ ไดดังนี ้

 

 

                                                           

 ๑๗ สํ. ม. (ไทย)  ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๔–๕๙๕. 

 ๑๘ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร : บรรณาคาร, ๒๕๓๕), 

หนา ๑๐. 



 ๑๑๖ 

แผนผังการเขาถึงพรมแดนความรู  

 

 อริยสัจ ๔ 

ทุกข 

สมุทัย 

นิโรธ 

มรรค 

ญาณ ๓ 

สัจญาณ 

กิจญาณ ( ปฏิบัติตามมรรค๘) 

กตญาณ  รูกิจอันตนกระทํา 

พระอริยบุคคล 

๑) โสดาบัน 

๒)  สกทาคามี 

๓)  อนาคามี 

๔)  พระอรหันต 

เขาถึงพรมแดน           

ความรู 

ไตรสิกขา 

ศีล 

สมาธิ 

ปญญา 

 

 

 

 

 

 

 
  

 ๔.๒.๒  คุณสมบัติของบุคคลที่จะเขาถงึพรมแดนความรู 

 ผูที่เขาถงึพรมแดนความรูได ตองหมดสิน้จากกิเลสเครื่องเศราหมอง ซึ่งสิ่งเหลานีค้ือ

คุณสมบัติของพระอรหันต  พระอรหนัต คือพระอริยบุคคลระดับสูงสุด ผูส้ินอาสวะ เปนผูที่ไม

ศึกษาอีกแลว เพราะเขาถงึความบริสุทธิอ์ยางสิน้เชงิ จิตของทานเหลานีพ้นจากรปูโลก อรูปโลก 

เมื่อทานเขาถงึอนุปาทิเสสนพิพาน∗ แลว  ยอมเปนผูดับพรอมกิเลสและเบญจขันธไมตองเวียน

วาย ตายเกิดในสังสารวัฏอีกตอไป  ทานเหลานี้จงึไดชื่อวา เปนผูไกลกิเลส   ภพ ชาต ิ เปนผูทีพ่น

จากสังสารวัฏ เปนผูที่ควรเคารพสักการระ 

 

 พระอรหันตทีจ่ะกลาวในที่นี ้ หมายเอาพระอรหันตสาวก   คือทานผูบรรลุอรหันต   

เพราะฟงธรรมปฏิบัติธรรมของพระพทุธเจา  แลวสําเรจ็เปนพระอรหนัต ซึง่เขาถงึพรมแดนความรู 

 

  มหาลิสูตร ทีฆนิกาย ๑๙  พระพทุธเจาทรงกลาวถงึ  พระอรยิบุคคลมี ๔ จาํพวก    ที่จะ

เขาถึงพรมแดนความรูคือ  

 

 

 

                                                           

 ∗ นิพพานที่ไมมีขันธ ๕ เหลืออยู 

 ๑๙ ที. สี. (ไทย) ๙/๓๗๓/๑๕๖. 



 ๑๑๗ 

   ก. พระโสดาบัน ละสงัโยชน ๒๐   ได  ๓ อยาง คือ  ๑) สักกายทิฏฐิ (ความเหน็วาเปน

ตัวเปนตน)   ๒) วิจิกจิฉา (ความลงัเลสงสัย)   ๓)  สีลัพพตปรามาส (ความยึดมัน่ในศีลพรต) 

   ข. พระสกทาคามี  ผูที่จะมาเกิดอีกครั้งเดยีว ละสังโยชนไดบางสวน และสามารถทาํ

ใหราคะ โทสะ โมหะเบาบางลง ซึ่งละไดมากกวา   ยอมมปีญญาสูงกวาพระโสดาบนั 

   ค. พระอนาคามี ผูไมกลับมาเกิดอีกแลว ละสังโยชนไดเพิ่มอีก ๒ ขอ คือ กามราคะ

(ความติดใจในกามคุณ)  และปฏิฆะ (ความหงุดหงิดรําคาญใจ หรือการกระทบกระทั่งในใจ) 

   ง. พระอรหนัต ผูหมดจดจากกิเลสละสงัโยชนไดอีก ๕ ขอ คือ ๑) รูปราคะ (ความ

กําหนัด พอใจในโลกธรรมทีป่ระณีตจนถึงรูปฌาน) ๒) อรูปราคะ (ความพอใจในนามธรรมตาง ๆ 

มีปติเปนตน จนถึงอรูปฌาน)  ๓) มานะ (ความถือตัวถอืตน)  ๔) อุทธัจจะ (ความฟุงซาน ซัดสาย

ไปของจิต)  ๕)   อวิชชา (ความไมรู) 

 จะเหน็ไดวา พระอริยบุคคลนั้นละกิเลสไดตางกนั  เพราะความแกกลาของอินทรียเปน

ส่ิงที่แบงระดับปญญาของพระอริยบุคคล ( อินทรีย หมายถึง องคธรรมที่ผลักดนัในสิ่งที่ดีเปนพลงั

ในการปฏิบัตธิรรมและกําจดัธรรมที่ตรงขามกับความด)ี คือความขาดศรัทธา ความเกยีจคราน 

ความเพิกเฉยปลอยปละละเลย การขาดความรู ความหลงผิด หรือการไมใชปญญา ๒๑ ฯลฯ  

อินทรียหนนุใหการปฏิบัติธรรมใหพัฒนากาวหนาไปได  เพราะวา พระอริยบุคคลทั้ง ๓ คือ พระ

โสดาบัน พระสกทาคามี พระอนาคามี เปนผูที่ละสังโยชนข้ันหยาบไดเพียงบางสวนเทานั้น ยงัไม

สามารถเขาถงึพรมแดนความรูได  อีกนยัหนึ่งยงัละสงัโยชนข้ันที่ละเอียดยังไมได    เพราะกําลงั

ของอินทรียยังออนอยู       สวนพระอรหนัต  เปนผูที่ตัดวงจรสังสารวฏั การเวยีนวายตายเกิด และ

อาสวะสิน้ไปแลว เปนผูทีป่ฏิบัติตามหลกัไตรสิกขาบริบูรณ จึงกอใหเกิดผล ประกอบดวย

คุณสมบัติ ๓ ประการ อาทิ ความพรอมแหงปญญา ความบริสุทธิ ์และความกรุณา ภายในจิตของ

พระอรหันตทั้งหลาย  ทาํใหละกิเลสขั้นละเอียด มีรูปราคะ อรูปราคะ มานะ อุทธจัจะ อวิชชา ซึ่ง

เปนสังโยชนเบื้องสูงไดอยางสิ้นเชงิทําใหเขาถึงพรมแดนความรูได 

 

                                                           

 ๒๐ สังโยชน คือ กิเลสที่ผูกมัดมนุษยไวกับความทุกขมี ๑๐ ประเภท ดังนี้ 

      ๑. สักกายทิฏฐิ คือ ความเห็นวาเปนตัวตน  ๒. วิจิกิจฉา คือ ความลังเลสงสัย 

      ๓. สีลัพพตปรามาส คือ ความยึดมั่นในศีลพรต ๔. กามราคะ คือ ความติดใจในกามคุณ 

      ๕. ปฏิฆะ คือ ความกระทบกระทั่งในใจ     ๖. รูปราคะ คือ ความติดใจในรูปธรรมอันปราณีต 

      ๗. อรูปราคะ คือ ความติดใจในรูปธรรม  ๘. มานะ คือ ความถือวาตัวเปนนั่นเปนนี่ 

      ๙. อุทธัจจะ คือ ความฟุงซาน   ๑๐. อวิชชา คือ ความไมรู 

 ๒๑  ดูรายละเอียดใน พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พระธรรมปฎก  

(ป.อ. ปยุตฺโต), หนา  ๔๑๙–๔๒๐. 



 ๑๑๘ 

 พระธรรมปฎก ๒๒  ไดกลาวถงึภาวะของผูที่เขาถึงพรมแดนความรูไว   ๓ ประการ ดังนี ้

ก. ภาวะทางปญญา 

  (๑) ธรรมชาติสําคัญของผูเขาถึงพรมแดนความรู  คอืการมองสิง่ทัง้หลายตาม

ความเปนจริงรูอารมณทางอายตนะดวยจิตใจที่เปนกลาง  มีสติไมหวัน่ไหว 

  (๒) ปญญาของผูหลุดพน จะรูเทาทนัสังขาร  รูสามัญลักษณะทีเ่ปนอนิจจัง ทุก

ขัง อนัตตา รู

                                                          

เทาทันสมมติบญัญัติ ไมถูกหลอกใหหลงไปตามรูปลักษณะภายนอกของสิ่งหลาย 

  (๓) ไมยึดติดในสมมติของภาษา 

 สรุปวา ผูหลุดพนเขาใจโลกและชีวิตตามความเปนจริง 

 

ข. ภาวะทางจิต 

 ธรรมชาติสําคญัทางจิตของผูที่เขาถงึพรมแดนความรู คือ ความเปนอิสระ เมื่อมี

ปญญาเหน็ตามความเปนจริง  จึงพนอาํนาจครอบงําของกิเลส  ลักษณะที่เปนอิสระ ดังนี ้

  (๑) ไมตกเปนทาสของอารมณที่ยั่วยุ  จากราคะ โทสะ โมหะ ทาํใหไมหวาดหวัน่ 

สะดุง หวัน่ไหว จงึไมมีเหตุใหทาํความชั่ว 

  (๒) ไมติดในส่ิงตาง ๆ ไมติดในอารมณตาง ๆ ในกาม ในบุญและบาป จึงไมตอง

หวงอนาคตและรําพงึถึงอดตี 

  (๓)  ไมหวังสิง่ใด จึงพนจากความสมหวงัและผิดหวงั จึงมคีวามสุข บริบูรณเต็ม

ทุกขณะ 

  (๔) จิตใจสงบ ปลอดโปรง เยือกเยน็ ไมมคีวามกงัวลใจ  หงุดหงิดไมสงบ 

  (๕) เปนสุขทุกเมื่อ และไรกังวล  อันเรียกวา นิรามิสสุข 

  (๖) สุขภาพจิตดี ไมมีโรคและเจ็บปวย  มีความสมบูรณในตัว  มีเสรีภาพ  มี

อํานาจในตัว เปนอิสระ ไมเรารอนกระวนกระวาย 

 กลาวโดยสรุป  ภาวะทางจติเปนลักษณะของพัฒนาการของชีวิตจิตใจ ซึ่งทําใหเกดิ

การเปลี่ยนแปลงในบุคลิกภาพ และทาทีตอส่ิงตาง ๆ หรือตอโลกและชีวิตโดยสวนรวม 

 

ค. ภาวะทางความประพฤตหิรือการดําเนินชวีิต 

  (๑)  ผูที่เขาถงึพรมแดนความรูแลว  จะมีความสมบูรณในเรื่องศีล  การกระทํา

ของทานจะอยูในศีลไปเองโดยอัตโนมัติ  โดยไมตองอาศยัความพยายามอยางใด  เพราะจิตใจ

ของทานสมบรูณอยูแลว 

 

 ๒๒ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๒๔๑. 



 ๑๑๙ 

  (๒) พระอรหันตเปนผูดับกรรมแลว  การกระทาํของทานจึงเรียกวา “กิริยา”  

หมายถงึการทาํสิ่งใดก็โดยความรูเปนสิ่งชกันํา  ไมไดทาํดวยอวิชชา ตณัหา อุปาทานอยางปุถุชน 

  (๓) มีความเคลื่อนไหวที่เปนอิสระตามคําสัง่ของปญญา  และมองเหน็ปุถุชนถกู

ความทุกขบีบค้ันอยู  จึงมีความกรุณาเหน็ใจ เขาใจและชวยเหลือ  เชน การแนะนาํสั่งสอน  ให

ความรูในการสงเสริมสติปญญาและคุณธรรมตาง ๆ ตลอดจนการดําเนนิชีวิตและประพฤตติน

เปนแบบอยางที่ดี 

 กลาวโดยสรุป  ภาวะทางปญญา  ภาวะทางจิตและภาวะทางความประพฤติและการ

ดําเนนิชีวิตของผูเขาถงึพรมแดนความรู เทาที่กลาวมาทั้งหมด  รวมอยูในหลกั  ๓  ขอคือ ปญญา

ที่เรียกวา วิชชา ความหลุดพนเปนอิสระเรียกวา วิมุตติ  และมีความกรุณาที่แผปรีชาญาณออกไป  

ทําใหผูอ่ืนถงึวชิชาและวมิุตติดวย  การเขาถึงพรมแดนความรูนัน้เสรจ็ส้ินเพยีงแควชิชาและวมิุตต ิ 

คือวิชชาเปนมรรค และวิมุตติเปนผล นับเปนเรื่องของตนเอง  สวนเรื่องของคนอืน่ เปนหนาที่ของ

กรุณาที่รับชวงตอไป ดวยเหตุนี ้ พระอรหันตจงึถือวาปญญากับกรุณาเปนพระคุณหลักของ

พระพทุธเจา ปญญาเปนแกนนาํของตนเอง   กรุณาเปนแกนนําของผูอ่ืน ทั้งสองอยางนีม้ี

ความหมายและเปนของแทจริงไดเพราะมวีิมุตติหรือความหลุดพนจากทุกขทางใจ 

  

 พุทธธรรม กลาวถงึคุณสมบัติของพระอรหนัตไว ๒ ประเภท คือ ๒๓

  ๑. พระปญญาวิมุต คือ ผูทีห่ลุดพนดวยปญญา เขาถงึพรมแดนความรูโดยอาศัยการ

เจริญวิปสสนา เพื่อใหเกิดความรู มุงบาํเพ็ญวิปสสนา อาศัยสมถะในแงของสมาธิเทาที่จําเปน

เทานั้น พอเปนฐานในการเขาถึงความรูข้ันวิปสสนา เพือ่การบรรลุอาสวักขยญาณ   พระปญญา

วิมุตจําแนกไดดังนี ้

    ก.  พระสุกขวปิสสก  ผูเจรญิวิปสสนาลวน ไดสมาธิถงึระดับฌานตอเมื่อถึงขณะ

แหงมรรค 

  ข. พระปญญาวิมุตผูไดฌาน ๔ อยางนอยขั้นหนึ่งกอนแลวจึงเจริญวปิสสนาที่ให

บรรลุอรหัตตผล 

  ค.  ปฏิสัมภิทปัปตตะ ผูบรรลุปฏิสัมภิทา ๔ คือ  ไดปญญาแตกฉาน ๔ ประการ 

      ๑. อัตถปฏิสัมภิทา  ปญญาแตกฉานในอรรถ หรือปรีชาแจงเจนใน

ความหมาย 

          ๒. ธัมมปฏิสัมภิทา  ปญญาแตกฉานในธรรม หรือปรีชาแจงเจนในหลกั 

                                                           

 ๒๓ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๙๖–๒๙๗.  

 



 ๑๒๐ 

        ๓. นิรุตติปฏิสัมภิทา  ปญญาแตกในนิรุกติ หรือปรีชาแจงเจนในภาษา 

         ๔. ปฏิภาณปฏิสัมภิทา  ปญญาแตกฉานในปฏิภาณ   หรือปรีชาแจงเจน 

ในความคิดทนัเหตุการณ 

 

  ๒. พระอุภโตภาควิมุต  แปลวา ผูหลุดพนโดยสวนทัง้สอง  คือหลดุพนจากรูปกาย

ดวยอรูปสมาบัติ และหลุดพนจากนามกายดวยอริยมรรค เปนการหลุดพน ๒ วาระ คือ ดวย

วิกขัมภนะ∗ หนหนึ่ง และดวยสมุจเฉท∗∗ อีกหนหนึ่ง จําแนกได ดังนี ้

  ก. พระอุภโตภาควิมุต คือ พระอรหันตผูไดสมถะถึงอรปูฌาณอยางนอยหนึง่ขั้น 

แตไมไดโลกียวิชชา โลกยีอภิญญา 

  ข.   พระเตวิชชะ คือ พระอรหันตผูไดวิชชา ๓ คือ 

         ๑.  ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ ญาณเปนเหตุใหระลึกชาติกอน ๆ ได 

   ๒.จุตูปปาตญาณ ญาณรูการจุติและการอุบัติของสัตวทั้งหลายที่แตกตาง

กันวาเปนเพราะกรรมอะไร 

   ๓. อาสวักขยญาณ  ญาณที่ทาํอาสวะ คอืกิเลสเครื่องหมักดองภายในจิตให

หมดสิ้นไป ไดแก กามาสวะ ภวาสวะ อวิชชาสวะ 

   ค.  พระฉฬภิญญะ  พระอรหันตผูไดอภิญญา  ๖ คือ 

 ๑.  อิทธิวธิิ  ความรูที่ทาํใหแสดงฤทธิ์ตาง ๆ ได 

 ๒.  ทิพพโสต  ญาณที่ทาํใหมีหูทพิย 

 ๓.  เจโตปริยญาณ  ญาณที่ทาํใหกําหนดใจคนอื่นได คือทายใจเขาได 

 ๔.  ปุพเพนวิาสานุสสติญาณ   ญาณทีท่าํใหระลึกชาติได 

 ๕.  ทิพพจกัขุญาณ  ญาณที่ทาํใหมีตาทพิย 

 ๖.  อาสวักขยญาณ  ญาณที่ทาํใหอาสวะสิ้นไป 

ง.พระปฏิสัมภิทัปปตตะ  พระอรหันตอุภโตภาควิมุตผูบรรลุปฏิสัมภิทา ๔ อยาง

ที่กลาวแลวขางตน 

 

 พระปญญาวมิุต เปนการหลุดพนดวยปญญา เขาถงึพรมแดนความรูดวยการเจรญิ

วิปสสนาตามหลักของไตรสิกขา จนรูแจงเหน็จริงตามสภาพความเปนจริงของสรรพสิ่ง อาศยั

สมถะเพียงใชสมาธิเทาที่จําเปน  พอเปนฐานของวิปสสนาเทานัน้ จงึไมประสบผลไดลักษณะ

                                                           

 ∗ การขมกิเลสไวดวยกําลังสมาธิของฌาน 

 ∗∗ การตัดกิเลสถอนรากเงาดวยปญญา 



 ๑๒๑ 

พิเศษของสมถะเกนิกวาขั้นรูปฌาน∗ เชน ไมไดอรูปฌาน∗∗ เขานโิรธสมาบัติ∗∗∗ ไมได  ไมได

โลกียวชิชา ๒ (ระลึกชาติไมไดและไมมีญาณเหน็การจุติและการอุบัติของสัตวทัง้หลาย) ไมได

อภิญญา ๕ คือ แสดงฤทธิไ์มได ไมมีทพิพโสต   คือหทูิพย  ไมมเีจโตปริยญาณ คอือานใจผูอ่ืน

ไมได    ระลกึชาติไมได      และไมมีทิพพจักขุ คือไมมีตาทพิย 

 

 ส

                                                          

วนพระอุภโตภาควิมุต เปนการหลุดพนโดยสวนทัง้สอง พทุธธรรมอธิบายไววา๒๔ 

การหลุดพนจากรูปกายดวยอรูปสมาบัติ และหลุดพนจากนามกายดวยอริยมรรค เปนการหลุดพน 

๒ วาระ  คือ ๑. หลุดพนดวยวิกขัมภนะ  เปนการหลุดพนดวยอาการขมกิเลสดวยกําลังของสมาธิ

ของฌานหนหนึ่ง อาจกลาวไดวา เปนการขมไวไดเพียงชั่วคราว ทาํใหสงบระงับเปนชวงเทานั้น 

เพราะลกัษณะของอาการขม เปรียบเทยีบไดกับหญาเวลาถกูหนิทับไวจะมีสีเหลืองออนหรือขาว 

แตเมื่อยกหนิออกเพียงชั่วระยะ หญาก็กลับมามีสีเขียวอีกครั้ง  ดงันัน้ ลักษณะของอาการขมกิเลส

ไวก็เหมือนกนั เพียงแตวาสมาธิมกีําลงั   ใหผลมากจึงสามารถขมไวได แตถากําลงัของสมาธิออน

เมื่อไร  เมื่อนัน้กิเลสที่ถูกขมไวก็เร่ิมทํางานทนัท ี ๒. หลุดพนดวยสมุจเฉท การหลุดพนวาระนี้ เปน

การหลุดพนทีม่ีปญญารูรอบ เขาถงึพรมแดนความรูได โดยไมกลับมาเวยีนวายตายเกิดอีก เปน

การตัดกิเลสถอนรากเหงาอยางเด็ดขาดดวยปญญาแจมแจง รูชัดถงึสภาพที่เกิดขึน้อยางถองแท

อีกหนหนึ่ง  คอื ตัดกิเลสอยางสิน้เชิง บริสุทธิ์หมดจด 

 

 ∗ ฌานที่มีรูปเปนอารมณมี ๔ คือ  

    ๑. ปฐมฌาน มีองค ๕ คือ วิตก (ตรึก)  วิจาร(ตรอง)   ปติ(อิ่มใจ)  สุข(สบายใจ)   เอกัคคตา(จิต

มีอารมณเปนหนึ่ง) 

    ๒. ทุติยฌาน มีองค ๓ คือ ปติ สุข เอกัคคตา 

    ๓. ตติยฌาน มีองค ๒ คือ สุข เอกัคคตา 

    ๔. จตุตถฌาน มีองค ๒ คือ อุเบกขา เอกัคคตา 

 ∗∗ อรูปฌาน คือ ฌานมีอรูปธรรมเปนอารมณ ไดแก อรูปฌาน, ภพของสัตวผูเขาถึงอรูปฌาน, ภพ

ของอรูปพรหม มี ๔ คือ 

      ๑. อากาสานัญจายตนะ  การกําหนดที่วางหาที่สุดมิไดเปนอารมณ 

  ๒. วิญญาณัญจายตนะ  การกําหนดวิญญาณหาที่สุดมิไดเปนอารมณ 

  ๓. อากิญจัญญายตนะ  การกําหนดภาวะที่ไมมีอะไร ๆ เปนอารมณ 

  ๔. เนวสัญญานาสัญญายตนะ  ภาวะมีสัญญาก็ไมใช   ไมมีสัญญาก็ไมใช 

 ∗∗∗ นิโรสมาบัติ  การเขานิโรธ คือ ดับสัญญา ความจําไดหมายรู และเวทนา การเสวยอารมณ 

เรียกเต็มวา สัญญาเวทยิตนิโรธ 

 ๒๔ พระธรรมปฎก(ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๒๙๒–๒๙๖. 



 ๑๒๒ 

 กลาวโดยสรุป  การเขาถึงพรมแดนความรู ของพทุธปรัชญาเถรวาทนัน้ ผูที่จะเขาถึง

พรมแดนความรู จะตองมีคณุสมบัติที่ประกอบดวยปญญาขั้นสูง (โลกุตตรปญญา) สามารถหยัง่รู

สภาวะ และความเปนจริงของสรรพสิ่ง ทีก่ําลังดาํเนนิทามกลางกระแสความเปลีย่นแปลงของโลก 

ปญญาระดับสูงนี้มีไดเฉพาะพระอรหนัตเทานั้น เปนสิง่ที่เกิดขึ้นยาก เนื่องจากตองอาศัยความ

วิริยะอุตสาหะจึงทาํใหเกิดขึ้นได  ดวยการปฏิบัติธรรมตามหลกัไตรสิกขาอยางสมบูรณ       การ

เขาถึงพรมแดนความรูนัน้   พระอริยบุคคลทั้ง  ๓  พวกคือ  พระโสดาบัน พระสกทาคามี พระ

อนาคามี เปนผูที่เขาถงึพรมแดนความรูไมไดในปจจุบัน เพราะมีคุณสมบัติยังไมถงึพรอม ถงึแมวา

จะมีศีลและสมาธิบริบูรณ แตปญญาความรูแจงยงัไมบริบูรณ ทําใหไมมีกาํลังเพยีงพอที่จะรูแจง

แทงตลอดไมสามารถละสังโยชนข้ันละเอยีดได กระนัน้ก็ยงัเปนที่คาดหวังไดวา พระอริยบุคคล

เหลานี ้ จะเขาถึงพรมแดนความรูไดในอนาคต สวนพระอรหันต คือ ผูทีป่ฏิบัติตนใหมีศีล สมาธิ 

ปญญาบริบูรณ และมีอินทรียแกกลา ละสังโยชนข้ันละเอียดไดทั้งหมด ทําใหอาสวะเครื่องเศรา

หมองสิน้ไป ถอนรากเหงากิเลสตัณหาอยางหมดสิน้ เปนผูบริสุทธิห์มดจด  โดยไมเวียนวายตาย

เกิดในสังสารวัฏอีก  พระอรหันต จึงเปนผูที่มีคุณสมบัติครบถวนทาํใหเขาถึงพรมแดนความรูใน

พุทธปรัชญาเถรวาทอยางไมตองสงสัย 

 
 ๔.๒.๓  อิทธพิลของพรมแดนความรูที่มีตอมนุษย 

 เมื่อพิจารณา พรมแดนความรูในพุทธปรชัญาเถรวาท ผูวิจัยหมายเอา ปลายสุดของ

ความรูที่รับรูไดโดยประสบการณตรง ไดแก นพิพาน เปาหมายสงูสุดในพระพุทธศาสนา  ทีม่นษุย

ส้ินจากกิเลสทัง้ปวง สามารถบรรลุเปาหมายได เนื่องจากเปนสภาพที่ทาํใหมนุษยพนจากความ

ทุกข  

 การศึกษาวิเคราะห ประเด็นของคุณสมบัติของผูที่เขาถึงพรมแดนความรู ผูวิจยั

หมายถงึ ความสามารถ ศักยภาพ ทางสติปญญาประสบการณของพระพทุธเจา  และเหลาพระ

อรหันตสาวกที่เขาถงึพรมแดนความรูก็ดวยสติปญญาทั้งนั้น     ตราบเทาทีม่นษุยยังมกีารปฏบิัติ

ตามหลกัวิสุทธิ๗ ไตรสิกขา อริยสัจ๔ อยางสมบูรณ และมีอินทรยีแกกลา  กส็ามารถเขาถงึ

พรมแดนความรูได พรมแดนความรูชื่อวา ดินแดนบรมสุขที่ใหผูปฏิบตัิทั้งหลายเขาไปพิสูจนความ

จริง  ตามความรู ส้ินจากกิเลส ปราศจากวัฏฏะสงสาร ดวยความสามารถสติปญญาของมนษุยที่

สามารถจะไปถึงได  พรมแดนความรูของพทุธปรชัญาเถรวาทนี้ เปดกวางใหมนษุยทัง้หลายเขาไป

พิสูจน  คําวา “เปดกวางใหมนุษยเขาไปพสูิจน”ประเด็นนี้ สามารถวิเคราะหไดจาก พระพทุธเจา

ทรงยอมรับ ใหมนษุยทุกชัน้วรรณะ ไดมีโอกาสเขามาศกึษาปฏิบัติธรรม  เพื่อใหรูจักการละและ



 ๑๒๓ 

ปลอยวางจากกิเลสตัณหา เครื่องเศราหมอง แลวกลับมาพิจารณาตนเอง  เพื่อใหเขาถึงพรมแดน

ความรูสูงสุด    

 การเขาถงึพรมแดนความรูในพทุธปรัชญาเถรวาท พระอรหันตจดัวาเปนบุคคลที่มี

คุณสมบัติพรอมที่เขาถึงพรมแดนความรูนี้ได  แตที่ควรพิจารณาและควรทําความเขาใจเปนพิเศษ

เกี่ยวกับพระอรหันต ผูทีบ่รรลุมรรคผลขั้นสูงสุด ทางพระพุทธศาสนาเรียกวา พระอรหันต  ดํารง

ชีพอยูเรียกวา ผูบรรลุสอุปาทิเสสนพิพาน (extinction of impurities) เปนพระอรหันตที่ตัดกิเลส

ความทุกขทางใจไดอยางหมดสิ้น  หรือมรรคผลทําลายกิเลสไดอยางสิ้นเชงิ สวนความทุกขทาง

กายยงัมีอยูเพราะยังมีชีวิต ความเจ็บปวย  เพราะสงัขารรางกายเปนวบิากแหงกิเลสและกรรมใน

อดีตยังมีอยู ยังไมไดแตกดับไป ทานจงึมีความทุกขทางกายอยูเชนเดียวกับบุคคลทั่วไป  ดังใน

นิพพานธาตุสูตร ขุททกนิกาย ๒๕  พระพุทธองคตรัสไววา 

 ดูกรภิกษุทั้งหลาย สอุปาทเิสสนิพพานธาตุเปนไฉน ภิกษุในธรรมวนิัยนี้เปนพระอรหันต 

ขีณาสพอยูจบพรหมจรรย ทาํกิจที่ควรทําแลวปลงภาระลงไดแลว มีประโยชนของตนอนั

บรรลุแลว มีสังโยชนในภพนีส้ิ้นรอบแลว หลุดพนแลวเพราะชอบ ภิกษยุอมเสวยอารมณ ทั้ง

ที่พงึใจและไมพึงใจ ยังเสวยสุขและทุกขอยู เพราะความที่อินทรีย ๕ เหลาใดเปนธรรมชาติไม

บุบสลาย อินทรีย ๕ เหลานีข้องเธอ  ยังตัง้อยูนัน่เทียว 

 ดูกรภิกษุทั้งหลายความสิ้นไปแหงราคะ ความสิน้ไปแหงโทสะ ความสิน้ไปแหงโมหะ ของ

ภิกษุนัน้เราเรยีกวา สอุปาทเิสสนิพพานธาตุ 

 

 ความตางกนัระหวางพระอรหันตกับปุถุชนและพระอริยบคุคลชั้นต่ําทัว่ไปก็คือ บุคคล

ทั่วไปทีย่ังมีกิเลสอยู  ความทุกขที่เกิดขึ้นทางกายนัน้มีกาํลังสงผลกระทบทางใจดวย เพราะ

อํานาจของกิเลส สวนพระอรหันตนัน้ความทุกขทางกายแมจะเกิดขึ้น  แตไมอาจสงผลกระทบทาง

ใจ เพราะความทุกขทางใจทานตัดไดอยางเด็ดขาดแลว   เมื่อพระอรหนัตส้ินชวีิตจึงเรียกวา บรรลุ

อนุปาทิเสสนพิพาน  เรยีกอีกอยางหนึ่ง “ปรินิพพาน”  การบรรลุอนุปาทิเสสนิพพาน (extinction 

of the five- khandha process ) หรือปรินิพพาน เปนการเขาถงึพรมแดนความรูไดอยางสิน้เชงิ 

เพราะหลังจากปรินิพพานแลวพระอรหนัตก็หมดชาต(ิความเกิด)   ก็ไมกลับมาเกิดอีกตอไป  ดงัใน

นิพพานธาตุสูตร ขุททกนิกาย ทีพ่ระพุทธองคตรัสไววา  

 ดูกรภิกษุทั้งหลาย ก็อนุปาทิเสสนพิพานเปนไฉน ภิกษุในธรรมวนิัยนี ้ เปนพระอรหันต

ขีณาสพอยูจบพรหมจรรยทํากิจที่ควรทําเสร็จแลว ปลงภาระลงไดแลวมีประโยชนของตนอนั

บรรลุแลว มีสังโยชนในภพนี้ส้ินแลว หลดุพนแลว เพราะรูโดยชอบ   เวทนาทัง้ปวง ใน

                                                           

 ๒๕ ขุ. อิติ. (ไทย) ๒๕/๔๔/๓๙๓. 



 ๑๒๔ 

อัตภาพนี้แหละของภิกษุนัน้เปนธรรมชาต ิ อันกิเลสทั้งหลายมีตัณหา เปนตน ใหเพลดิเพลิน

มิไดแลวจัก (ดับ) เย็น ดูกรภิกษุทัง้หลายเราเรียกวา อนุปาทิเสสนิพพานธาต ุ๒๖

 

 แสง จนัทรงาม๒๗ ไดอธิบายเกี่ยวกบักระบวนการเขาถงึนิพพานวา เปนผลสําเร็จทาง

จิตใจของมนษุย  ซึง่อาจทาํใหเกิดขึน้ไดในชีวิตนี้เอง  ตามหลกัการบุคคลสามารถเขาถึงพรมแดน

ความรู  ดังนี ้

   ๑.  ปฏิบัติตามมรรคมีองค ๘ 

   ๒.  ดวงปญญา หรือวิชชา หรือญาณเกดิขึ้น 

   ๓.  อวิชชา ตัณหา อุปาทาน ฯลฯ หายไป 

   ๔.  สภาพนพิพานเกดิขึ้น 

   ๕.  ผลพลอยไดจากนพิพานก็คือ สวาง สะอาด สงบ 

 

 ถาพิจารณาแลวตามกระบวนการขางตน จะเห็นไดวา วิชชาเปนตัวปญญาที่สําคัญ

ที่สุด ที่จะตัดกิเลสตาง ๆ ใหส้ินไปและจะหายไปเอง สภาพนพิพานเกิดขึ้น ผลพลอยไดก็จะเกดิ

ตามมา  พระอรหันตทาน “รู”  ความจริงแทของชีวิตและสิ่งตาง ๆในโลกอยางประจกัษแจงแลว 

ทานจึงหมดความหลงใหลอยูในชีวิตและโลก หมดความปรารถนาและยินดียนิราย ไมมีความรัก 

ความเกลียด หลุดพนจากทกุข เปนภาวะความบริสุทธิข์องจิต การกระทําในอิริยาบทตาง ๆ เปน

เพียงกิริยา สักวากระทําเทานั้นโดยปราศจากกิเลส  อยูดวยความสวางประกอบดวยวิชชาทุกเมื่อ 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           

 ๒๖ ขุ. อิติ. (ไทย) ๒๕/๔๔/๓๙๒–๓๙๓. 

 ๒๗ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, หนา ๓๓๕. 



 ๑๒๕ 

 จากกระบวนการเขาถึงพรมแดนความรูดังกลาว ในทรรศนะของผูวิจยัสามารถเขียน

เปนแผนผงั  เพื่อใหเกิดความเขาใจไดดังนี ้

 

 

 

ผลของการเขาถึงพรมแดนความรู คือ  ความสะอาด สวาง  สงบ 

 

 
พรมแดนความรูหรือความสิ้นกิเลสเกิดขึ้น 

 

 

 

ดวงปญญา หรือวิชชา หรือญาณเกิดขึ้น 

 

 
การปฏิบัติตามหลักไตรสิกขา อันมีศีล สมาธิ ปญญา 

 

การปฏิบัติตามหลักอริยสัจ ๔  คือ ทุกข  สมุทัย นิโรธ มรรค  

 

 

 จากแผนผงั  สามารถชี้ใหเห็นวา  กระบวนการที่จะเขาถึงพรมแดนความรู ที่สําคัญนั้น  

ตองเริ่มตนดวยการปฏิบัติตามหลกัอริยสจั ๔ อันมีทกุข สมุทยั นิโรธ และมรรค  เปนองคธรรม

สําคัญเบื้องตน  เพื่อยังไตรสิกขาใหเกดิขึ้นและนํามาปฏิบัติใหเกิดความบริบูรณดวยศีล สมาธิ 

ปญญาถึงพรอมแลว  ดวงปญญา วชิชาและญาณ คือความบรสุิทธิ์เกิดขึน้เปนลักษณะสวาง

โพลงภายในจติอยางฉับพลันทนัท ี  จะปหานอวิชชา ตัณหา อุปาทานความยึดมั่นในความเปน

ตัวตน บุคคล สัตว ทั้งหลายใหส้ินไป  เขาถึงพรมแดนความรู  ทาํใหพระอรหันต เกดิความสะอาด 

สวาง สงบจากความทุกขและกิเลส ตัณหาทัง้ปวงโดยสิน้เชิง 

 

 กลาวโดยสรุป   พรมแดนความรูเปนสิ่งที่ผูเขาถงึไดดวยประสบการณจริง ซึง่เกิดขึ้น

ไดโดยตรงจากการปฏิบัติดวย วิสุทธิ ๗   อริยสัจ ๔ ไตรสิกขา  โดยการปฏิบัติตามอริยมรรคม ี

องค ๘ อยางโดยมีสัมมาทิฏฐิ (ปญญาถูกตอง) ดวยความเหน็ชอบตามความจรงิของสภาวะ โดย

ใช.โยนิโสมนสกิารเหตุผลกาํกับ ยังไตรสิกขาใหเกิดความบริสุทธิ ์ ทัง้ศีล สมาธ ิ ปญญาอยาง

บริบูรณแลว ผลพลอยไดจากการปฏิบัติอยางสมบูรณ พรอมดวยปญญาและสมาธิ ญาณ ความรู

จึงเกิดขึ้น ทําใหเกิดแสงสวางมองสภาวะตามความเปนจริง อวิชชาคอยหมดไปวิชชาเขามาแทนที่ 

ทําใหบุถุชนกลายเปนพระอริยเจาในที่สุด เขาถงึพรมแดนความรู หมดสิ้นจากกิเลสตัณหา เขาถงึ



 ๑๒๖ 

ความพนทุกขในที่สุด ที่รูและเหน็ไดดวยตนเอง ดงัพทุธพจนที่วา  “ภิกษุทัง้หลาย ธรรมนี้ผูปฏิบัติ

จะพึงเหน็ชัดดวยตนเอง ไมประกอบดวยกาล ควรเรียกใหมาดู ควรนอมเขามา  อันวิญูชนพงึรู

เฉพาะตน” ๒๘

 

 เมื่อวิเคราะหความหมาย ลักษณะองคความรูและสาระสําคัญของพรมแดนความรู 

เพื่อใหเขาใจตรงกันกับแนวทางการวิจัย ลองมาศกึษาดูวา อิทธิพลของพรมแดนความรูมี

ความสาํคัญตอมนุษยอยางไรบาง 

  ๑. อิทธพิลตอมนุษย  ในฐานะที่เปนผูนับถือพระพทุธศาสนา คือ ภิกษ ุ สามเณร 

อุบาสก อุบาสิกา ซึ่งเปนสาวกของพระพทุธเจา จะตองเปนผูรูและนาํคาํสอนของพระพทุธเจาไป

ปฏิบัติ เพื่อใหเกิดผล แตชาวพุทธที่แทจริง ตองศกึษาเรียนรูการปฏิบัติตามหลกัของไตรสิกขา     

เพื่อฝกฝนตนเองใหประจักษแจงในไตรลักษณที่วา อนจิจัง ทุกขัง อนัตตา รูตามสภาวะการ

เกิดขึ้น ตั้งอยู และดับไปอยางเทาทัน รูสภาพตามธรรมชาต ิ  เพราะศักยภาพ ความสามารถของ

มนุษยทกุคนที่เต็มพรอมดวยกําลงัมีฉันทะ มีความเพยีรพยายามในการปฏิบัติธรรม ก็สามารถที่

เขาถึงพรมแดนความรูได ไมมีขอจํากัดวาจะตองเกิดมาจากชาติชัน้วรรณะใด      หรือมีฐานะ

อยางไร จะเปนปุถุชน คนธรรมดาสามัญ หรือพระมหากษัตริย    เปนชายหรือเปนหญงิ เปน

คฤหัสถหรือบรรพชิต ดังในอัจฉราสูตร สังยุตตนิกาย ทีพ่ระพทุธองคตรัสไววา 

 ทางนัน้ ชื่อวาทางสายตรง ทิศนัน้ชื่อวาทศิไมมีภัย รถนัน้ชื่อวาไรเสียง ประกอบดวยลอคือ

ธรรม มหีิริเปนฝาประทุนของรถนัน้ มีสติเปนเกราะกัน้ของรถนั้น เราบอกให มสัีมมาทิฏฐิ

นําหนาเปนสารถี บุคคลใดมียานเชนนี้จะเปนสตรีหรือบุรุษก็ตาม  เขายอมใชยานนั้น (ขับ

ไป) ถึงในสาํนกัแหงนิพพาน  ๒๙

 

จากขอความที่พระพุทธองคตรัส จะเหน็ไดวา  พระองคทรงเหน็วา  ปญญาเปนสิ่ง

สําคัญในการเขาถึงพรมแดนความรู ดังนัน้ จะเปนชายหรือเปนหญิง  ก็สามารถเขาถึงพรมแดน

ความรูได  ไมไดจํากัดเพศแตอยางใด   ถามนษุยมกีารปฏิบัติธรรมตามหลกัทีถู่กตองเสมอ    ก็

สามารถบงัเกดิผลตั้งแตโสดาปตติผลถึงอรหันตผลไดเชนเดียวกัน ในแงของความเปนชาวบาน

และชาววัด   หรือคฤหัสถกบับรรพชิต ก็มพีุทธพจนในสภุสูตร มัชฌิมนิกาย รับรองวา  

 

                                                           

 ๒๘ ม. มู. (ไทย) ๑๒/๗๔/๖๓–๖๔. 

 ๒๙ สํ. ส. (ไทย) ๑๕/๔๖/๖๐. 



 ๑๒๗ 

 เราไมสรรเสริญการปฏิบัติผิด ไมวาของคฤหัสถหรือบรรพชิตก็ตาม  คฤหัสถก็ดี บรรพชิต

ก็ดี ปฏิบัติผิดแลว เพราะขอที่ปฏิบัติผิดนัน้เปนเหตุ ยอมไมเปนผูยงักศุลธรรมที่เปนทางรอด

พนใหสําเร็จได  เราสรรเสริญการปฏิบัติชอบ (สัมมาปฏบิัติ) ไมวาของคฤหัสถ หรือบรรพชิต

ก็ตาม  คฤหัสถก็ดี บรรพชิตก็ดี ปฏิบัติถูกแลว เพราะขอที่ปฏิบัติถูกตองนัน้เปนเหตุ ยอมเปน

ผูยังกุศลธรรมที่เปนทางรอดพนใหสําเร็จได ๓๐

 

 กลาวโดยสรุป พทุธพจนนี้แสดงใหเห็นวา ไมวาจะเปนชาวบานหรือคฤหัสถ  รวมทั้ง

บรรพชิตดวย  ทุกเพศก็สามารถเขาถงึพรมแดนความรูไดเหมือนกนั   เพียงแตใหปฏิบัติตาม

หลักธรรมที่ถกูตองเทานัน้  ก็สามารถทาํใหเขาถึงพรมแดนความรู ซึ่งเปนดนิแดนทีห่ลุดพนจาก

ความทุกขทัง้ปวง  ดงันัน้ อาจกลาวไดวา ถาเหตุดี คือหลักการปฏิบัติถูกตองก็สามารถพฒันาตน

ใหเจริญข้ึนได ผลที่ติดตามมายอมดีดวย แตถาเหตุไมดี หรือปฏิบัติผิดก็ทําใหอกุศลเกิดขึ้นได 

โอกาสเขาสูภาวะแหงความเจริญก็ไมอาจหวงัได 

  ๒. อิทธิพลตอสังคม ในฐานะพรมแดนความรูเปาหมายสงูสุดของชีวิต   เปน

เปาหมายสงูสดุของพระพทุธศาสนา พรมแดนความรูเปนเปาหมายในทีน่ี้ คือ มนษุยทกุคน

สามารถประจกัษแจงและเขาถึงพรมแดนความรูในชวีิตปจจุบันได ความรูข้ันสงูนีส้ามารถเขาถงึ

ดวยประสบการณที่เกิดโดยตรงจากการปฏิบัติธรรม เมื่อมีศรัทธา มฉัีนทะมีความเพียรพยายาม

ปฏิบัติตามหลกัของอริยมรรคคือ ทางอนัประเสริฐ  เพราะความจรงิแลว  พรมแดนความรูนั้นไมใช

ส่ิงที่ไกลตัว ถาไมประมาท มีความพรอมอยูเสมอ กส็ามารถเขาถงึพรมแดนความรูได เพราะ

พรมแดนความรูเปนสภาพที่บุคคลตองเขาไปสัมผัส ประสบ และพบเห็นดวยประสบการณตรง

ของตนเอง  ดวยการปฏิบัติธรรมตามหลกัไตรสิกขาใหเกดิขึ้นเทานัน้ การศึกษาเพียงทฤษฎีไมอาจ

ทําใหเขาถงึพรมแดนความรูสวนนี้ได  เพราะพรมแดนความรูนั้นมีลักษณะ “สนทฺิฏฐิกํ” คือ เหน็ได

ชัดเอง  ประจักษแจงไดเองในชีวิตนี้  และเปน “อกาลกิ”ํ  คือไมจํากัดกาล ไมข้ึนตรงตอเวลา ไมมี

ความเปลีย่นแปลง  แมกาลเวลาจะเปลีย่นไป  เพียงแตใหทกุคนที่มีความยึดมัน่ในการปฏิบัติ

อยางจรงิจังเทานัน้ ก็สามารถเขาถึงพรมแดนความรูไดในชีวิตปจจุบนั ไมจาํเปนตองรอถึงชาติ

หนาหรือภพชาติขางหนาตอไป  ดังทีท่านไดแสดงขอปฏิบัติตางๆ ไวเพื่อใหเขาถึงพรมแดนความรู 

ไดในทิฏฐธรรม คือในชาตินี ้ จงึมีพทุธพจนยนืยนัวา 

 เรายอมกลาวดังนี้วา : บุรุษผูมีวิญู ไมโออวด ไมมีมารยา เปนคนตรง จงมาเถิด เราจะ

ส่ังสอน เราจะแสดงธรรม เมื่อเขาปฏิบัติตามคําสั่งสอน ก็จกัประจักษแจงดวยปญญาอันยิง่

เองซึ่งประโยชนยอดเยีย่ม ทีกุ่ลบุตรทั้งหลายผูออกจากเรือน บวชเปนอนาคาริกโดยตองการ  

                                                           

 ๓๐ ม. ม. (ไทย) ๑๓/๔๖๓/๕๘๔. 



 ๑๒๘ 

อันเปนจุดหมายของพรหมจรรย  เขาถงึอยูในปจจุบนันี้ทีเดียว  (โดยใชเวลา)  เจ็ดป…หก

ป…หาป…ฯลฯ  หนึง่เดือน…กึ่งเดือน…เจ็ดวัน  ๓๑

 

 กลาวโดยสรุป เมื่อจิตของบคุคลพรอมที่จะรับฟงธรรมของพระพุทธเจา  โดยไมโออวด 

ไมมีมิจฉาทิฏฐิและอวิชชา คือความหลงผิด  ประกอบดวยปญญา  เปนผูปฏิบัติตรง ปฏิบัติชอบ 

นอมจิตมาสูการปฏิบัติโดยตั้งใจตามธรรม ก็จะประจกัษแจงโดยตรง เขาถึงประโยชนสูงสุดใน

พระพทุธศาสนา คือพรมแดนความรู ใชเวลาภายในการปฏิบัติรักษาพรหมจรรย ตั้งแตเจ็ดวันถงึ

เจ็ดป  สามารถเขาถงึพรมแดนความรูของพระพทุธศาสนา  ในชาติปจจุบันอยางแนแท 

  ๓. อิทธิพลตอชาวโลก เนือ่งจากพระพทุธศาสนาเปนศาสนาสากลที่ไดรับการนับถือ

เปนศาสนาอนัดับที ่๓ ของโลก  รองจากศาสนาคริสตและศาสนาอิสลาม      ดังนัน้ จึงไมนา

แปลกใจวา ชาวพทุธทีน่ับถอืจึงมีอยูทั่วโลก เชน ลาว พมา ศรีลังกา อินเดีย จี

                                                          

นก็มีบางสวนซึง่นับ

ถือพระพทุธศาสนา  การนับถือพระพทุธศาสนาจะตองนําเอาหลกัธรรมของพระพุทธเจาผูเปน

ศาสดามาปฏบิัติดวย  เพื่อใหเขาถึงพรมแดนความรู     พรมแดนความรูมีอิทธพิลตอ

พุทธศาสนกิชนทกุคน  การปฏิบัติโดยใชประสบการณที่เกิดโดยตรง ซึ่งทาํใหเกิดความรูประจักษ

แจงดวยตนยิ่งในสมัยของพระพุทธองคนั้น มีอุบาสก อุบาสิกา  ออกบวชแลวตรัสรูธรรมมากมาย 

และผลที่เกดิขึน้คือเขาถงึพรมแดนความรู การฝกดวยสติปฏฐาน  เนนการพฒันาสติใหเกดิ

ปญญาแจมแจง  รูแจงในพระไตรลักษณ ทําใหเกิดมรรคผลในระดับพื้นฐานจนถงึระดับสูงสุด 

 

 พุทธธรรมแสดงอานิสงสการเขาถึงพรมแดนความรู ๓๒ ที่จะอํานวยผลที่ยิ่งกวาลําพัง

ความสาํเร็จทางจิตจะใหได   การเขาถงึพรมแดนความรู แมจะอาศัยความสาํเร็จทางจิต (เจโต

วิมุตติ) คือ ฌานสมาบัต ิเปนพืน้ฐานบางไมมากกน็อย  กม็ีความเกี่ยวของกับความสําเร็จทางจิต

นั้นอยูเร่ือย ๆ ในการดําเนนิชีวิต การเขาถงึพรมแดนความรูเปนความหลุดพนที่เกิดจาก

ความสาํเร็จทางจิต เปนสิง่ประจกัษแจงและสามารถกาวลวงความทกุขไปได มีขอควรสังเกต

เกี่ยวกับผลพิเศษของมนษุยที่เขาถงึพรมแดนความรูคือ 

    ๑.  เกิดความประจักษแจงตามความเปนจริง  ไมเห็นแกตัว ไมมีอุปาทาน 

   ๒.  เกิดผลสาํเร็จทางจิต  ไมยึดถือความเปนตัวตน  เกิดความสุข  เติมเต็มในสวนที่

ยังบกพรอง 

 

 ๓๑ ที. ปา. ๑๑/๓๑/๕๘. อางใน  พุทธธรรม,  หนา ๓๗๑. 

 ๓๒ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๓๗๔–๓๗๖. 



 ๑๒๙ 

  ๓.  ระงับกิเลสและความทุกขไดยาวนานไวดวยวิธีขม  เมื่อเขาถึงพรมแดนความรู

แลว  จงึทาํใหดับ โลภะ โทสะ โมหะ และทกุขทั้งปวง 

  ๔.  เปลี่ยนแปลงพฤตกิรรม  ทางดานจติใจ  ความคดิและบุคลิกภาพ  มองดลกดวย

การใชปญญาหยั่งรู 

  ๕.  สําเร็จประโยชนในเบื้องตน(ทิฏฐธัมมิกัตถประโยชน)  และประโยชนในเบื้องหนา 

(สัมปรายิกัตถประโยชน)  เมื่อเขาถงึพรมแดนความรูแลวยอมเขาถงึประโยชนสูงสุด (ปรมัตถ

ประโยชน 

 กลาวโดยสรุป  พรมแดนความรูมีอิทธิพลตอมนษุยตั้งแตระดับพื้นฐานของ การ

ดํารงชีวิตที่มนษุยตองพึ่งพาพระพทุธศาสนา โดยยึดหลักธรรมมาประพฤติปฏิบตัิ เพื่อพัฒนา

ศักยภาพ ความสามารถ และประสบการณของตนเองใหสูงขึน้ ทัง้นีก้ารดําเนนิชีวิตที่อาศัยความ

เชื่อที่ประกอบดวยสัมมาทิฏฐิ ใชปญญานาํทางแหงการปฏิบัติ เพื่อใหดํารงชวีิตประจําวนัเกิดผล

เปนรูปธรรม คือความสงบสุขในเบื้องตน จนชีวิตเขาถงึพรมแดนความรูในชวีิตคือ ความสิน้แหง

กิเลสนาํไปสูความพนจากทกุข และอิทธพิลของพรมแดนความรูในระดับสูงขึ้นไป  คือระดับสังคม

และระดับโลกทั่วไปทีน่ับถือพระพทุธศาสนา ตางก็พยายามเขาถึงแกนของพระพทุธศาสนา  การ

เขาถึงพรมแดนความรูนัน้  ผลที่เกิดขึ้นกับตนเองผูปฏิบัติธรรมจะเกิดความประจักษแจง และ

อานิสงสที่ไดรับคือ  ความเตมิเต็มในสวนทีม่นุษยเขาไมถงึ         รวมถึงการเปลี่ยนแปลงทางดาน 

ทัศนคติ (opinion)  พฤติกรรม (behaviour) และจิตใจของมนษุยทีพ่ัฒนาไปในทางที่สูงขึน้ 

ปราศจากความยึดมั่นถือมั่นในตัวตน บุคคล รูและเขาใจในสภาวะของความจริง  ทัง้นี้เพื่อให

เขาถึงประโยชนทัง้ ๓ ประการ  อันไดแก ประโยชนในเบื้องตน ประโยชนในภพหนา และประโยชน

อันสูงสุด (ระดับปรมัตถ) ทีม่นุษยอันพึงจะหวงัไดอยางแทจริง 

 
๔.๓  พรมแดนความรูของฮิวม 

 เร่ืองพรมแดนความรู (frontier of knowledge) เปนการศึกษาเกี่ยวกับเร่ืองปลายสุด

ของความรูที่รับรูไดดวยประสาทสัมผัส ซึ่งไดแกประสบการณทางประสาทสมัผัส โดยเนน

ศักยภาพ (potentiality) ความสามารถ (competence) และประสบการณ (experience) ของ

มนุษยในการรับรูส่ิงตาง ๆ ที่มีอยูจริงทางธรรมชาติ  เรารูความจริงทางธรรมชาตไิดจากทาง

ใดบาง และรูไดมากนอยเพยีงใด และมนษุยสามารถรูถงึความจริงไดหรือไม  ความรูมีขอบเขตแค

ไหน  เรารูไดทั้งหมดหรือรูไดเพียงบางสวนเทานัน้  ประสบการณเขาถึงความรูไดแคไหน การรับรู

ความจริงของฮิวมนัน้รูไดโดยประสาทสัมผัสเทานั้น หรือมีส่ิงอืน่ทีส่ามารถใหเรารูไดโดยไมตอง

ผานประสาทสัมผัส เร่ืองนี้เปนสิ่งที่เราตองพิจารณา ในเร่ืองพรมแดนความรูของฮวิมนี้    



 ๑๓๐ 

 มนุษยรูอะไรไดบาง  ถาเราพิจารณาทฤษฎีความรูของฮิวม จะพบวา ประสบการณ

ทางประสาทสมัผัส (sense experience) เปนที่มาของความรูของฮวิม  ฮวิมยอมรับวา ความรู

หลังประสบการณ (a posteriori knowledge)  หรือความรูหลงัจากที่เราไดประสบสัมผัสกับส่ิง

ตาง ๆ ดวยประสาทสัมผัสของเรา  เชน การไดเหน็ การไดยิน เปนตน ดังนั้นอาจสรุปไดวา 

พรมแดนความรูของฮิวมคือ ประสบการณทางประสาทสัมผัส (sense experience) ความรูเหนือ

ประสาทสัมผัสไมอาจเชื่อถอืได แมแตเร่ืองวัตถุสาร(material substance) จิต (mind) พระเจา

(God) และจักรวาล (cosmos) ฯลฯ เปนสิ่งที่ฮิวมปฏิเสธ เพราะเปนสิ่งทีพ่ิสูจนไมไดดวยประสาท

สัมผัส ฮิวมคนหาสิ่งนี้เทาไรก็พบแตผัสสะของตัวเองเทานัน้ เพราะประสบการณของมนษุยไมได

ไปไกลกวาความคิด  ประสบการณตองอยูภายใตกรอบของประสาทสมัผัสเทานัน้ ฮวิมจึงตองยึด

ประสาทสัมผัสเปนทีม่าของความรู  อีกนัยหนึ่งทรรศนะของฮวิมใหการยอมรับประสาทสัมผัส

เทานั้นในการเขาถึงความรู   ในการศึกษาเรื่องพรมแดนความรูของฮิวม เพื่อใหตรงกับทรรศนะ

ทางพทุธปรัชญาเถรวาท ตองเริ่มตั้งแต การศึกษาองคประกอบความรูของฮิวม  คุณสมบัติของ

บุคคลที่เขาถงึพรมแดนความรู และอิทธพิลของพรมแดนความรูที่มตีอมนุษย  เพื่อใหตรงกรอบ

ของการศึกษาวิจัย ตามลําดบั 

 
 ๔.๓.๑  องคประกอบความรูของฮิวม 

 กอนอื่นตองศกึษาที่มาขององคประกอบความรู  ในทรรศนะของฮวิม การไดมาซึ่ง

ความรูนัน้ตองยึดประสบการณทางประสาทสัมผัสจากภายนอกเขามาภายในจิต ทําใหเกิด

กระบวนการรบัรูโดยผานผัสสะ (sensation) ฮิวมสรุปแนวคิดวา ความรูของมนษุยเกิดจากรอย

ประทับ(impression) และมโนภาพ  (ideas) ซึ่งทั้งรอยประทับและมโนภาพนี ้ฮวิมเรียกวา กลุม

ประสบการณ ซึ่งลกัษณะกลุมประสบการณนี้แยกกนัอยู  และเกิดขึน้กอน-หลงัตางกันในแงของ

เวลา และการรับรู (perception) กลุมประสบการณเหลานี้ จะมีความชัดเจนตางกนั รอยประทับ 

(impression) ไดแก การรับรูส่ิงใดสิ่งหนึ่งทางประสาทสมัผัสหรือทางใจโดยตรงในขณะนัน้ 

กลาวคือ การรับรูโลกภายนอกเขามาภายในเหมือนกับการสัมผัสส่ิงตาง ๆ ตามสภาพความจริง 

โดยการกระทบกับส่ิงเราในลักษณะทีเ่ปนรูปธรรมหรือนามธรรม ในการรับรู (perception) ข้ันนี้ 

ทําใหเกิดความรุนแรง (force) กระฉับกระเฉง(liveliness) และมีชีวติชีวา (strike) มากกวากวา

มโนภาพ เพราะเปนการประจักษไดโดยตรงกับวัตถหุรือสสารเหลานัน้  สวนมโนภาพ (ideas) 

ไดแก การไตรตรอง (reflection) เปนประสบการณทีผ่านมาแลว ที่จิตเก็บในลักษณะของจินต

ภาพตางๆไว  และนาํออกมาใชในขณะคิดและใชเหตุผล(argument) การคิดนึกนี้มีความ

เลือนลางไมชดัเจนนกั เพราะเปนการรับรูโดยการจําลอง(copy) รอยประทับอีกทหีนึง่ ความรูที่



 ๑๓๑ 

เปนการนึกคิด ไตรตรอง (reflection) เปนการรับรูโดยออม ความรูชนิดนี้เกิดขึ้นโดยลําพงัไมได

จะตองอาศัยรอยประทับเทานั้น  

 

 ดังนัน้  ทุกสิง่ทุกอยางในทรรศนะของฮิวม   คือส่ิงตาง ๆ ที่แยกกนัอยูแลวมารวมกนั 

แมแตตัวมนุษยเองซึง่เปนผูที่รับรูส่ิงตาง ๆ และเปนผูทีแ่สวงหาความรู  ก็คงไมอาจหลีกเลี่ยงหรือ

กลาววา มนษุยไมใชส่ิงที่แยกกนัอยู หรือมนุษยไมใชกลุมประสบการณทางประสาทสัมผัส ถา

กลาวเชนนี้ กจ็ะเปนการกลาวขัดแยงกบัหลักปรัชญาของฮิวมทนัท ี เพราะฮวิมยนืยันวา ทุกสิง่ทกุ

อยางเกิดจากกลุมประสบการณทางประสาทสัมผัสที่มารวมกนั อยางมนุษยก็เชนเดียวกนั การ

รับรู (perception) เปนกระบวนการดาํเนนิไปอยางรวดเร็ว จนเรามองไมเห็นความแตกตาง

เหมือนกับกระบวนการไหลของน้าํที่สืบเนื่องกัน  ถงึแมประสบการณดังกลาว เราจะพบเห็นดวย

ประสาทสัมผัสรับรูทางตา แตเราก็ไมอาจอธิบายการไหลของมันไดอยางชัดเจน อาจกลาวได

เพียงวา มันไหลไปอยางรวดเร็วตามกระแสของลมหรือคลื่นและปจจัยอื่น ๆ เทานั้น  ดังที่ฮิวม

กลาววา 

 

 ขาพเจากลาเสี่ยงทีจ่ะยนืยนัวา  มนษุยทัง้หลายไมไดเปนอะไรมากไปกวากลุม หรือ

ผลรวมของการรับรูตาง ๆ กันที่เกิดขึ้นตอเนื่องกันอยางรวดเร็ว และอยูในกระบวนการของ

การไหลอันไมมีที่ส้ินสุด ……บางทีในชั่วขณะหนึง่ ๆ ไมมีอํานาจใดในจิตที่คงตัว เชนเดิมโดย

ไมผันแปร๓๓

           และเหมือนกบัเร่ืองของจิตก็เชนเดยีวกนั การเกิดขึ้นแลวก็ส้ินสุด เชนเดียวกัน ดังที่

ฮิวมกลาววา 

 จิตนั้นเหมือนกับภาพยนต  ความรูสึกตาง ๆ ก็เปรียบเหมือนกับภาพทีป่รากฎขึ้นแลวผาน

ไปโดยมีภาพใหมปรากฎขึ้นแทน  แลวก็ผานไปอยางรวดเร็ว ติดตอกันไปตลอดเวลา  

ความรูสึกตาง ๆ ที่เกิดขึ้นนัน้และผานไปอยางรวดเร็วนีเ้อง ที่ประกอบกันขึ้นเปนจติ ๓๔

   

                                                           

 ๓๓ “ I may  venture to affirm of the rest of mankind, that they are nothing but a bundle or 

collection of  different perceptions, which  succeed each other with  an inconceivable rapidity, and 

are in a perpetual flux and movement…..all our other senses and faculties contribute to this change, 

nor is there any single power of the soul, which remains  unalterably the same, perhaps for one 

moment.”By  David  Hume, A  Treatise of Human Nature, Book I, Section VI, (London : Fontana, 

1970), p. 302. 

 ๓๔ op. cit. p. 73.  



 ๑๓๒ 

  

จะเหน็ไดวา ทรรศนะของฮิวมแมแตตวัมนษุยเอง ก็เปนเพียงแคกลุมประสบการณ

หรือกลุมของการรับรูเทานัน้ ซึง่เกิดขึน้ในเวลาตางกันและแยกกันอยูโดยสิ้นเชิง และกระบวนการ

ตาง ๆ เกิดขึ้นอยางตอเนือ่งรวดเร็วจนไมสามารถสังเกตได ดังนั้นประสบการณตาง ๆ จงึ

เปลี่ยนแปลงไปไมคงที ่  เมื่อมนุษยเปนตัวแปรสําคัญในการสรางความรู เพื่อใหเขาถึงพรมแดน

ความรูในปรัชญาของฮิวม ส่ิงที่ไดจากการวิเคราะห (analytic)  ถอืวา องคประกอบความรูที่

แทจริงของฮวิมคงหนีไมพนกับคําจํากัดความที่จําเพาะสิ่งใดสิ่งหนึง่ ที่สามารถทาํใหเขาไดเขาถึง

พรมแดนความรู  คาํจํากดัความทีว่ากค็ือ ประสาทสัมผัส (sense) รอยประทบั (impression)  

และมโนภาพ (ideas) 

 

ประสาทสัมผัส (sense) ส่ิงที่ทาํใหสามารถรับรูโลกกายภาพ คือ ตา หู จมูก ล้ิน กาย 

เปนตน ส่ิงเหลานี้คือประตู(ทางผานการรับรู) ทีท่ําหนาที่ในการรับรูขอมูลจากภายนอกเขามา

ภายในโดยการกระทบกนัระหวางสิง่เราภายนอกกับอายตนะภายในเครื่องรับรูโลกภายนอก 

(external world) ประสาทสัมผัสนี้ถือวา เปนองคประกอบสําคัญในการไดมาซึ่งประสบการณใน

ทรรศนะของฮวิม เนื่องจากวา ความรูทุกอยางจาํตองผานการรับรูทางประสาทสมัผัส (sense 

perception) จนเกิดการสั่งสมเปนประสบการณ ดงันัน้อาจกลาวไดวา ประสาทสมัผัสเปนปจจัย

ตอรอยประทับ  ทาํใหเกดิรอยประทับมีความสมบูรณแบบ กลาวคือ ประสาทสัมผัสเปนปจจัย

โดยตรงตอรอยประทับ รอยประทับเปนปจจัยตอมโนภาพ หรืออาจกลาวไดวา ความรูจะเกิดขึ้นได

ตองไดมาจากประสาทสัมผัสเทานั้น ดงันัน้ ความรูจะเกิดขึ้นไดตองอาศัยประสาทสัมผัสเปน

ตัวนํา และองคประกอบความรูเหลานี ้ มีความเชื่อมโยงใหเขาถึงพรมแดนความรู ถาประสาท

สัมผัสบกพรองหรือทพุลภาพ ประสบการณก็ไมอาจเกดิขึ้นได การเขาถึงพรมแดนความรูก็อาจ

เปนไปไดยาก ดังนัน้ ฮิวมจึงไดยึดประสาทสัมผัสเปนหลักในการสรางความรู แตประสาทสัมผัส

ของฮิวมนี้ควบคลุมไปทุกอยางคืออารมณและความรูสึกตาง ๆเชน ความรอน (heat) ความหนาว 

(cold) ความสวาง (light) ความมืด (shade) ความรัก (love) ความเจ็บปวด (pleasure) ฯลฯ  ส่ิง

ที่ประกอบดวยกศุล(ความด)ี และอกุศล (ความชัว่) คือไมไดแยกแยะเฉพาะสวน ดังนั้น ประสาท

สัมผัสเปนตัวรับรูเบื้องตนและเก็บขอมูลไวในจิต ทาํใหความนึกคิดหรอือารมณตางๆ ถูกบันทึกไว

ดวยสัญญาความจาํไดหมายรู และความรูระดับสัญญาไมสามารถแยกแยะความรูดีหรือช่ัวออก

จากกนัได ถงึแมความรูจะดหีรือช่ัวแตส่ิงทีเ่ราตองการคนหาคือที่มาของความรู แตฮิวมก็ไดยนืยัน

แลววา ประสาทสัมผัสทําใหเกิดความรูไดอยางแนนอน ดังที่ฮวิมกลาววา  

 ทั้งรอยประทับและมโนภาพจะเกิดขึ้นไมไดเลย ถาปราศจากผัสสะหรือประสบการณโลก

ภายนอก ประสาทสมัผัสไมไดบอกวา ส่ิงตาง ๆ นั้นมีอยูอยางตอเนื่องโดยอิสระจากตัวเรา 



 ๑๓๓ 

ในขณะเมื่อวตัถุนั้น ไมไดปรากฏตอประสาทสมัผัสของเรา จิตของเราไมสามารถกาวไปไกล

กวารอยประทบัและความคดิของเราเอง ๓๕

 

 ประสาทสัมผัสเปนทีม่าของความรู ถาประสาทสัมผัสบกพรอง ก็ไมอาจเขาถึง

พรมแดนความรู ในทํานองเดียวกนั อุปมาเปรียบเหมือนกับ การเขาไปภายในถ้าํโดยไมมีไฟฉาย

หรือเทียน เพื่อทาํใหเกิดแสงสวาง การมองเหน็หรือสัมผัส ยอมเปนไปดวยความยากลําบาก  

ฉะนั้น จากการวิเคราะห(analytic) เหน็วา ประสาทสัมผัสเปนทีม่าของความรูอยางแนนอน  แต

องคประกอบความรูทีจ่ะทาํใหเกิดพรมแดนความรูของฮวิมนัน้ ไมไดเกิดจากประสาทสัมผัส

เทานั้นยังมีรอยประทับและมโนภาพ (ideas) แตส่ิงที่เราจะวเิคราะหตอไปก็คอื รอยประทบั 

(impression) 

 

 รอยประทับเปนองคประกอบความรูสวนหนึง่ ในการที่จะทาํใหเกดิพรมแดนความรู 

รอยประทับดังที่ทราบกันวา เปนการรับรูส่ิงใดสิ่งหนึง่ทางประสาทสัมผัสจากโลกภายนอกหรือ

ทางใจโดยตรงในขณะนั้น  คือการเหน็ การไดยิน การไดกลิ่น เปนตน รับรูโดยตรงจากสิง่ตาง ๆ  

การรับรูข้ันนี้กย็ังถือวา เปนความรูโดยออม ที่กลาวเชนนี้ เพราะวา ความรูที่เกิดจากรอยประทับนี ้

เปนการอาศัยส่ือกลางจากสิง่ตาง ๆ จงึเกิดขึ้นได เชน หนังสือ วทิยุ โทรทัศน ฯลฯ  และ

ส่ิงแวดลอมตาง ๆ  เชน คน สัตว ตามธรรมชาติ  ดังนั้น รอยประทบัและประสาทสัมผัสมีความ

ใกลชิดกันมาก และเปนภาวะเกื้อกลูกันแทบแยกกนัไมออก ฮิวมใหทรรศนะวา การรับรูข้ันแรกสุด

ที่เกิดจากประสาทสัมผัสภายใน กระทบกับส่ิงที่เปนวัตถุหรืออารมณภายนอก แลวทาํใหเกิด

ประสบการณทางประสาทสมัผัส หมายถงึการมีผัสสะ (sensation) หรือ เพทนาการ กับส่ิงเราที่มี

อยูนอกตัวมนษุย จะเปนวตัถุที่เปนรูปธรรม หรือส่ิงทีเ่ปนนามธรรมสังเกตโดยตรงไมได รอย

ประทับนีม้ีผลตอมโนภาพโดยตรง เพราะถารอยประทับไมสามารถทาํงานได มโนภาพก็ไมเกิดขึ้น 

ทั้งนี้เพราะวารอยประทับและมโนภาพมีความสมัพนัธกนัอยางจาํเปน และมีผลสงถึงกันดวย

โดยตรง ซึง่เปนการทํางานทีเ่ชื่อมโยงตอเนือ่งกัน ทั้งรอยประทับทีเ่กิดจากผัสสะ(impression of 

sensation) และรอยประทบัที่เกิดจากมโนภาพ(impression of reflection) ถาไมอาจสืบคน

                                                           

 ๓๕ “Let us chase our imagination to the heavens…..We never advance a step beyond 

our selves, nor can we conceive any kind of existence, but those perception….This is the universe 

of imagination.”  By David Hume,  A Treatise of Human Nature. In Hume Selections, edited by C.W. 

Hendel (New  York  : Charles Scribner & Sons, 1955), Section VI, p. 21. 

 



 ๑๓๔ 

กลับไปหารอยประทับเดิมไดหรือแหลงกําเนิดที่มา ในทรรศนะของฮวิมถือวาเปนโมฆะ ไมมี

ความหมาย ไรสาระ และเสียเวลาในการศึกษาวิเคราะห ดังนัน้ ทุกรอยประทบัเดี่ยวทีเ่กิดขึ้น

จะตองมีความหมายในตวัของมันเอง  เพราะเทากับวา  ถารอยประทับมีความหมาย  การสืบคนก็

สามารถทําได 

 

 กลาวโดยสรุป รอยประทับทั้งสอง คือรอยประทับที่เกดิจากผัสสะ (impression of 

sensation) และรอยประทบัที่เกิดจากมโนภาพ (impression of reflection) มีตนกําเนิดมาจาก

ผัสสะ เปนการรับรูส่ิงภายนอก ดวยประสาทสัมผัส (sense) ทั้งหา มีอารมณ (passion) และ

ความรูสึก (emotion) เหมอืนกัน ซึง่เปนกระบวนการทีเ่กิดขึ้นแลวก็ส้ินสุดลงเหมือนกนั แตมีความ

ตางกนัคือ รอยประทับที่เกิดจากมโนภาพนั้น เปนการจําลองมาจากรอยประทับที่มาจากผัสสะอีก

ทีหนึ่ง ซึง่รอยประทับนีม้ีอิสระในการปรุงแตงความคิด สรางสรรคส่ิงใหม ๆ ใหเกิดขึ้น ตามความ

ตองการโดยไมมีขอบเขต เปนไปตามความปรารถนาและอารมณ ทัง้สิ่งที่เปนกุศลและอกุศลโดย

ไมอาจหลีกเลีย่งได  แตรอยประทับทั้งสองนี้กเ็ปนองคประกอบความรูที่จะทาํใหเขาถึงพรมแดน

ความรู 

 

 มโนภาพเปนองคประกอบความรูเหมือนกนั ซึ่งฮวิมใหความสําคัญและเห็นวาเปน

องคประกอบที่สําคัญในการเขาถึงพรมแดนความรูในปรัชญาของเขา มโนภาพ(ideas) คือ ภาพ

เลือนลางของสิ่งที่ปรากฏแกดวงจิตมีลักษณะเปนความคิดหรือความรูสึก อันมผัีสสะอยูภายใน 

ความทรงจาํในขณะที่กาํลังคิดหรือหาเหตผุล ซึ่งก็คือ จนิตภาพ (image) ในทรรศนะของฮิวม จะ

แบงมโนภาพตามการแบงรอยประทับ ซึ่งมโนภาพดงัที่เราทราบกนัวา เปนการลอกเลียนแบบ 

(copy) รอยประทับ เมื่อรอยประทับแบงออกเปน ๒ ประเภท มโนภาพก็แบงออกเปน ๒ ประเภท

เชนเดียวกนั คอื มโนภาพความจํา (memory ideas) เปนมโนภาพทีจ่ําลองรอยประทบัไดสมบูรณ

แบบและมคีวามใกลเคียงกบัตนแบบมากที่สุด กระบวนการทุกอยางทีเ่กิดขึ้นอยางมข้ัีนตอน ไมมี

ส่ิงใดเปลี่ยนแปลงมโนภาพความจาํนี้ จะทําหนาทีจ่ดจํารายละเอยีดไดอยางแมนยาํ ชัดเจน และ

มีสวนคลายกบัรอยประทับเดิมมากที่สุด  เพราะวาขนาด (size) รูปราง (form) และ

สภาพแวดลอมที่เกิดขึน้ไดอยางละเอียดทกุขั้นตอน เพียงแตวามโนภาพชนิดนี้ไมไดมี

ปรากฏการณทางประสาทสมัผัสจริง ๆ ของวัตถภุายนอกเทานัน้ สวนมโนภาพประเภท

จินตนาการ (imagination idea) จะตางจากมโนภาพความจาํ คือจะมีลักษณะไมเปนระเบียบ ไม

มีข้ันตอน กระบวนการทุกอยางที่เกิดขึน้มีการคิดปรุงแตง  เปลี่ยนแปลง  ไปตามความตองการ

ของผูใชประสบการณ  แตก็ยังมีรอยประทบัเบื้องตนที่สมนัยกับมนัมากอนเสมอ เพราะมนัคือมโน

ภาพ  มโนภาพประเภทจนิตนาการนี้สับสน และเลือนลางไมแจมชัดแมนยําเหมือนมโนภาพที่เปน



 ๑๓๕ 

ลักษณะของความจาํ แตมโนภาพทัง้สองก็มาจากรอยประทับเหมือนกนัและไมอาจเกิดขึ้นไดเอง 

มโนภาพทัง้สองเกิดกอนประสบการณทางประสาทสัมผัสไดหรือไม? มโนภาพไมเคยเกิดขึ้นกอนที่

เรามีประสาทสัมผัสเลย ดงัที่ฮิวมกลาววา 

 ความจาํและจนิตนาการเหลานัน้ ถกูลอกเลียนแบบ (copy) ข้ึนมาใหม และ

ประสบการณทั้งสองนี้เปนมโนภาพ ซึง่ในสิ่งทั้งหลายนี้เกิดขึ้นจากรอยประทับและมโนภาพ 

ดังนัน้ รอยประทับที่เกดิจากผัสสะจะไมสามารถเกิดขึ้นกอน ซึ่งคุณสมบัตนิี้มีความ

คลายคลึงกับมโนภาพ  แตเกิดขึ้นภายหลงัจากการมีประสบการณทางประสาทสัมผัส  ๓๖

 

 ระหวางรอยประทับและมโนภาพนี้  เปนกลุมประสบการณที่ฮวิมใหความสําคัญวา

เปนความรู ซึง่ทัง้รอยประทบัและมโนภาพนี้เปนตัวแปรที่สําคัญทีท่ําใหเกิดพรมแดนความรู ดังที่

ทราบกนัวา ประสบการณทั้งสองนี้ตางก็แยกกัน และเกิดขึ้นตางกันในแงของเวลา และรอย

ประทับจะเกิดขึ้นกอนมโนภาพเสมอ เพราะรอยประทบัเปนการรับรูทีไ่ดจากโลกภายนอกโดยตรง 

รอยประทับจะรับขอมูลทางผัสสะ   และการไตรตรอง (reflection) ขอมูลแลวเก็บไวในจิตของเรา 

มโนภาพจะทาํหนาที่จัดเรียบเรียงหรือจัดเก็บขอมูลภายในใหเปนระเบยีบ ทัง้รอยประทับและมโน

ภาพจะทํางานเชื่อมโยงกัน ใหเปนไปตามกระบวนการอยางตอเนื่อง เชื่อมโยงกนัทางความคดิ 

ดวยคุณสมบัติเหลานี้คือ ความสมัพนัธการเชื่อมโยงความคิด (association)  ที่เกดิขึ้นภายในจติ 

หลังจากนั้นมโนภาพจะนาํไปสูความเกี่ยวเนื่องกัน ๓ อยาง คือความคลายคลึง  (resemblance)  

ความใกลชิดกนัในกาลเทศะ (contiguity in time or place) และกฎแหงเหตุผล (cause and 

effect) ∗ การเชื่อมโยงความคิดดวยความคลายคลึง ความใกลชิดในกาลเวลาสถานที ่และความ

เปนเหตุผลนัน้ เปนสิง่ที่เกี่ยวเนื่องโดยอัตวิสัย (subjective) โดยสิ่งเหลานี้สัมพันธกันในสวนของ

จินตนาการ (imagination) ที่ทาํหนาที่เปนตัวเชื่อมโยงอยางมีระเบียบสม่ําเสมอ ความเปนอิสระ

ของรอยประทบักับมโนภาพที่แยกกนัอยู จงึถูกรวมเขากนัดวยอาศัยกฎเหลานี ้

 

 

                                                           

 ๓๖ “These again are copied by the memory and imagination and become ideas; which, 

perhaps in their turn give rise to other impressions and ideas; so that the impressions of reflection 

are not only antecedent to their correspondent ideas, but posterior to sensation, and derived from 

them.”  By  David  Hume, A  Treatise of Human Nature, Book I, Section II, p.51-52. 

 

 ∗ ดูรายละเอียดในบทที่ ๒, หนา ๖๕. 



 ๑๓๖ 

 ถากลาวถงึองคประกอบความรูของฮิวม  ที่ทาํใหเกดิพรมแดนความรูนัน้  ผูวิจัย

สามารถเขยีนเปนแผนผงั ไดดังนี ้

 

 พรมแดนความรู 

 

 เกิดรอยประทับและมโนภาพ 
 

 
เพทนาการ (sensation) 

 

 
การทํางานของประสาทสัมผัส + จิตตระหนัก 

 

 
วัตถุภายนอก  

 

 จากแผนผงั  จะเหน็ไดวา  องคความรูทีเ่ปนองคประกอบซึ่งเปนกระบวนการทีท่ําให

ไดมาซึ่งความรู เกิดพรมแดนความรูของฮวิม  จะเร่ิมจากการรับรูวัตถภุายนอก โดยอาศัยประสาท

สัมผัส และจิตตระหนักในการรับรูขอมูลภายใน  ทําใหเกดิผัสสะ (เพทนาการ sensation) กับวัตถุ

ภายนอกโดยตรง จะทําใหเกิดรอยประทบัอันเปนประสบการณ แตเมื่อกาลเวลาผาน ความรูหรือ

ประสบการณจะถูกเก็บไวในมโนภาพ เปนลักษณะของจินตภาพ หรือภาพความจาํ ดงันั้น 

ประสาทสัมผัส รอยประทบัและมโนภาพ  เปนองคประกอบความรูที่ทาํใหเกิดพรมแดนความรู

ของฮิวม 

 

 กลาวโดยสรุป การเขาถงึพรมแดนความรู(ประสบการณทางประสาทสัมผัส) ตอง

อาศัยประสาทสัมผัสและรอยประทับและมโนภาพ ประสบการณจึงจะเกดิขึ้นได ถาขาด

องคประกอบสวนใดสวนหนึ่ง  ความรูกค็งเกิดขึ้นไมได ดังนัน้ องคความรูในทรรศนะของฮวิม จึง

ถูกจํากัดอยูทีป่ระสบการณทางประสาทสมัผัส  ฮวิมยอมรับวา ความรูทั้งหมดของมนุษย เกิดจาก

ประสาทสัมผัส รอยประทบัและมโนภาพ ดังนัน้ ฮวิมจะปฏิเสธโดยไมยึดประสาทสัมผัสไมได  

เทากับปดประตูความรูโดยสิน้เชิง ทัง้รอยประทับและมโนภาพตางกเ็ปนกลุมประสบการณ   ซึง่

เปนองคประกอบความรูที่สําคัญในทาํใหเขาถึงพรมแดนความรูของฮวิม     ดังนั้น  องคประกอบ

ความรูดังกลาวขางตน คือประสาทสัมผัส (sense)  รอยประทับ  (impression) และมโนภาพ 

(ideas) เปนองคประกอบที่สําคัญ ทาํใหมนษุยเขาถงึพรมแดนความรูของฮิวมไดอยางแนนอน  



 ๑๓๗ 

แตยังมีองคประกอบอยางหนึ่ง ที่ทาํใหมนุษยสามารถเขาถึงพรมแดนความรูไดอยางแนนอนและ

ยืนยนัได ส่ิงทีจ่ะกลาวตอไปคือ คุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรู 

 
 ๔.๓.๒  คุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรู 

 ประสบการณ  (experience)  หมายถึง  ความรูที่ผานประสาทสัมผัส การที่บุคคลจะ

เขาถึงพรมแดนความรูได ตองมีศักยภาพที่สมบูรณ มีความพรอมทั้งทางกายและทางจิต ใน

ทรรศนะของฮวิม พรมแดนความรูของฮิวมคือ ประสบการณทางประสาทสัมผัส (sense 

experience)  

 

 ดั้งนัน้ จากการวิเคราะหพรมแดนความรูในทรรศนะของฮิวม  ผูวิจยัอาจกลาวไดวา  

ปลายสุดของความรู ที่รับรูไดดวยประสาทสัมผัส  ทําใหเกิดประสบการณทางประสาทสัมผัส  ก็

คงไมผิด เพราะฮิวมเองกย็อมรับวา  การเกิดประสบการณความรูถือวา เปนผลสัมฤทธิ์ของ

การศึกษาในทฤษฎีความรูของฮิวมแลว การพิจารณาถึงคุณสมบัติของบุคคลที่จะเขาถึงพรมแดน

ความรูนัน้  ตองยึดที่ประสาทสัมผัส  ดังนั้น การพิจารณาคุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดน

ความรู ผูวิจยัสามารถแบงไดเปน ๒ สมรรถภาพ ไดแก  สมรรถภาพทางกายและสมรรถภาพทาง

จิต  

 ๑. สมรรถภาพทางกาย   เปนสิ่งสาํคัญสวนหนึง่ในการเขาถึงพรมแดนความรูของฮวิม 

ในเมื่อมนุษยเกิดมาตองเรียนรูชีวิตและการดําเนินไปตามกฎระเบียบของสังคม และมนุษยเปนผู

ที่แสวงหาความรู และศึกษาธรรมชาติความรูของมนษุยเอง การเขาถึงพรมแดนความรูตาม

ทรรศนะของฮวิม  ตองอาศัยองคประกอบ องคความรูที่สําคัญคือประสบการณทางประสาท

สัมผัส รอยประทับและมโนภาพจึงจะเกิดพรมแดนความรูได การรับรูโลกภายนอกไดนั้น  จะตอง

อาศัยอวัยวะรบัผัสสะหรืออายตนะภายในกระทบกับอายตนะภายนอก เชน ตามองเหน็รูป หูฟง

เสียง เปนตน  จากนั้นกระบวนการทาํงานขั้นตอมาก็เปนหนาที่ของจิตตระหนักรับรูขอมูลและสั่ง

การ  รอยประทับจะเริ่มข้ึนที่การรับรู  มอิีทธิพลและเกดิขึ้นอยางรนุแรงและกระฉับกระเฉง เปน

การรับรูโดยตรงตอวัตถุหรือส่ิงที่อยูภายนอก  กระบวนการทาํงานตรงนี ้สามารถแยกแยะความรูที่

ไดวาถูกหรือผิด ชอบ-ไมชอบ ตองการ-ไมตองการ และรอยประทับจะเกิดขึ้นทนัท ีเมือ่ไดรับขอมูล

โดยตรงทางผสัสะ(sensation)  แตพอนานไป เวลาเรานกึคิดถึงสิ่งนัน้ มโนภาพก็จะเกิดขึ้น

ตามลําดับ  ดังนัน้ กลาวไดวา ประสาทสัมผัสคือ ตา ห ู จมกู ล้ิน กาย ซึ่งองคประกอบทัง้หานี้ 

เปรียบเสมือนทวารหรือประตูที่ผานเขามาของขอมูลจากภายนอกเขามาภายใน ทาํให

กระบวนการรบัรู(perception) เกิดขึ้น เชน ตาเหน็รูป หูไดยิน จมูกไดกลิ่น ส้ินลิ้มรส กายสัมผัส



 ๑๓๘ 

ความรอน ( heat)  ความหนาว (cold)  ความทุกข (suffering) ความสุข (happiness) ฯลฯ  

ดังนัน้ ทรรศนะของฮิวม ความรูของมนุษยเราไดจากประสบการณ ไมมีความรูใดที่จากสิ่งอืน่ที่อยู

นอกเหนือประสบการณ  ดงัที่ฮิวมกลาววา 

 เราสามารถรูไดเพียงแคประสบการณที่เรามี เราสามารถสัมผัสไดเพียงแคความเปนไปได

ในศาสตรที่เราสั่งสม……องคความรูที่แทจริงจะเกิดจากการรูการเหน็ดวยตนเอง เราจะไม

เคยพบองคความรูใด ๆ ในโลกที่จะอรรถาธิบายในตนเองได ยกเวนคณิตศาสตร ความ

คิดเห็นของฮวิม สามารถพิสูจนไดที่วา ความรูของคนเรามีแหลงทีม่า จากประสบการณและ

พิสูจนได ความรูถูกจํากัดดวยภาวะการณของโลกและความไมแนใจวาเปนจริงหรือไม 

มนุษยเราไมมโีอกาสจะรูไดเลยวาอะไรคือที่ส้ินสุด สาระ เหตุ จิตวญิญาณ อัตตา โลก

ภายนอก  จกัรวาล จะมีกเ็พียงแตความเปนมนุษย ภาวะจิตภายนอกของมนษุยเทานั้น ที่

เปนความจริงที่เราจะศกึษามาได ๓๗

 

 จะเหน็ไดวา ฮวิมยึดประสาทสัมผัสเปนสาํคัญในการรบัรู (perception) เพราะความรู

นี้เกิดขึ้นไดดวยตนเอง  โดยไดรับการถายทอด หรือจากสื่อตาง ๆ เชน หนังสือ โทรทัศน และ

นักปราชญที่มคีวามรูความสามารถ ฮวิมยอมรับวา การรับรูดวยตนเองเปนประสบการณ  และมี

ความเปนจริงที่สามารถพิสูจนไดอยางแนนอน  ความรูบางอยางในโลก  ถูกจาํกัดดวยความ

เปลี่ยนแปลง  และอยูใตภาวะของโลกที่กาํลังเคลื่อนไปตามกาลเวลา มนษุยเปนผูมีความพรอง

อยูในตัวเอง ดังนัน้ จงึไมสามารถรูไดวาอะไรคือที่สุดของความรูหรือแมแตส่ิงเหลานี้ เชน สาระ 

(substance)  จิต (mind)  วิญญาณ (soul) โลกภายนอก (external world) จักรวาล(cosmos) 

ฯลฯ มนุษยไมสามารถหาที่สุดของสิ่งตางเหลานี้ไดวาอะไรอยูเบื้องหลังของการเกิดสิ่งเหลานี้ นัก

ปรัชญากรีกสมัยโบราณ มีความเชือ่กันวา ถาเราหาคาํตอบของสิ่งที่อยูเบือ้งหลงัการเกดิสิ่ง

เหลานี้ได เราก็จะศึกษาเรื่องตาง ๆ เหลานี้ไดอยางเขาใจ และสามารถอธิบายได แตความคิดนี้ก็

                                                           

 ๓๗ “We can know only what we experience, and we can reach only probability in the 

field to which we are confined…...in the view hat genuine knowledge must be self-evident, but he 

finds no such knowledge any where except in mathematics, which merely analyzes its own 

concepts. 

 Hume’s view is empiricism: our knowledge has its source in experience; it is positivism: 

our knowledge is limited to the world of phenomena; it is agnosticism: we know nothing of ultimate, 

substances, soul, ego, external world, universe; it is humanism: the human –mental world is the only 

real subject of our study. By  Frank  Thilly, A History of philosophy, (Cornell university:  

Printed at Mehra offset press, 1993), p. 345. 



 ๑๓๙ 

เปนเพยีงทัศนะหนึง่เทานั้น เพราะไมมอีะไรยืนยนัเรื่องนี้ไดเลย  เหตุผลก็คือมนุษยมีขอบเขต

จํากัดในการรบัรูส่ิงเหลานี ้ และส่ิงตางๆ เปนนามธรรม และเปนสิ่งที่เหนือประสาทสัมผัสของ

มนุษย ที่จะเขาถึง ประสาทสัมผัสส่ิงเดยีวเทานั้นที่เปนสิ่งสาํคัญที่สุด ซึ่งทําใหมนุษยสามารถ

เขาถึงพรมแดนความรู  (frontier of knowledge)  ดังนั้น สมรรถภาพทางรางกายของมนุษยจึงมี

ความสาํคัญในฐานะที่เปนเครื่องมือในการเขาถึงพรมแดนความรูในทรรศนะของฮิวม   

 ถามีรางกายทพุลภาพหรือรางกายพิการ โอกาสในการรับรูหรือเขาถึงพรมแดนความรู

ของฮิวมกย็อมเปนไปไมไดดวย การเกิดขึ้นของรอยประทับหรือมโนภาพนัน้ตองอาศัยประสาท

สัมผัสในการรับรู  เชน คนตาบอดแตกําเนดิ จะไมมีวนัมจีินตภาพของสีไดเลย เพราะไมเคยมีรอย

ประทับในเรื่องนี ้ เนื่องจากมโนภาพเปนจนิตภาพ (image) ของรอยประทับ ดังนัน้ มโนภาพจะมี

ไดก็ตองมีรอยประทับมากอน เราไมสามารถจะคิดถึงความหวานของแตงโมได  ถาเกิดมาไมเคย

กินแตงโมเลย  จะเหน็วารอยประทับ เปนสาเหตุของมโนภาพ  ทัง้รอยประทับและมโนภาพมาจาก

ประสาทสัมผัสเปนตัวรับรู  ถาประสาทสัมผัสบกพรองสวนใดสวนหนึ่ง ก็ไมอาจเขาถึงพรมแดน

ความรูได ดังที่ฮิวมกลาววา 

 หากใครก็ตามขาดหรือมีประสาทสัมผัสสวนใดบกพรอง เขาคนนัน้จะไมมวีันรับรูรอย

ประทับที่ตองอาศัยประสาทสัมผัสสวนนัน้เปนหนทางไดเลย หรือถารู ก็รูไดอยางไมสมบูรณ 

เชน คนตาบอดแตกําเนดิจะไมมีวนัรับรูรอยประทับเกี่ยวกบัรูปราง หรือสี ในลักษณะ

เดียวกับคนตาดีรูไดเลยแมแตนอย  ๓๘

  และผูวิจัยเองก็มีความเหน็ที่สอดคลองกบั ดร.เดือน คําดี ทีว่า  

 มนุษยไดมโนภาพทัง้หลายจากประสบการณและประสบการณทัง้หลายยอมผานมาทาง

ประสาทสัมผัส  ผูใดขาดประสาทสัมผัสไมวาทางใดทางหนึ่ง เชน ทางตา หรือทางหู  เขาผู

นั้นก็ยอมไมมมีโนภาพหรือความคิดเกี่ยวกับรูปหรือเสียงไดเปนแน  แมทางอื่น ๆ ที่เหลือก็

เชนเดียวกนั ๓๙

 

 กลาวโดยสรุป  ทรรศนะของฮิวมใหความสาํคัญกับประสาทสัมผัสในฐานะที่เปน

เครื่องมือสําคญัในการเขาถงึพรมแดนความรู ถาประสาทสัมผัสบกพรองหรือไมสามารถทาํงานได 

ก็อาจทําใหการติดตอส่ือสารหรือทําใหกระบวนการในการทํางานรับรูขอมูลเกิดปญหาขึ้นได และ

                                                           

 ๓๘ สมฤดี  วิทศเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๓๑. 

 ๓๙ เดือน  คําดี, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๒๖), 

 หนา ๘๐. 



 ๑๔๐ 

ไมอาจเขาถงึพรมแดนความรูได ดังนัน้ สมรรถภาพทางกายทีส่มบูรณ ยอมสามารถเขาถึง

พรมแดนความรูได 

 อนึ่ง โดยลาํพงัสมรรถภาพทางกายอาจยังไมเพยีงพอในการเขาถึงพรมแดนความรู 

จะตองมีปจจัยอื่นๆ ทีม่นษุยนัน้ไดแสวงหาวิธ ี ที่จะเพิ่มศักยภาพใหประสาทสัมผัสของตน ใหมี

ประสิทธิภาพ โดยอาศัยการนําเอาเทคโนโลยีหรือเครื่องมือทางวทิยาศาสตร มาชวยในการเขาถึง

พรมแดนความรู  เครื่องมือที่วานี ้ ไดชวยใหประสาทสัมผัสมีประสิทธภิาพมากยิง่ขึ้น ๔๐  เพื่อให

เกิดประโยชน เชน แวนขยาย กลองจุลทรรศน กลองโทรทรรศน ทั้งนี้เพื่อชวยใหขยายขีด

ความสามารถของประสาทสมัผัสในการมองรายละเอียด เพื่อใหเหน็ในสิ่งที่มองไมเห็นในแงมมุที่

ละเอียดใหมีความชัดเจนยิง่ขึ้น 

 

 ๒. สมรรถภาพทางจิต  เปนอีกสิ่งหนึ่งในการเขาถงึพรมแดนความรู    ซึ่งการรับรู

ภายในจาํเปนตองอาศัยจิตเปนตัวรับรู และเก็บขอมูลเบื้องตนของรอยประทับ ที่รับมาจากผัสสะ 

(sensation) ธรรมชาติของการรับรู เกิดขึน้แลวก็ส้ินสุดลง หลงัจากนัน้ก็เปนหนาทีข่องจิต (mind) 

ที่ตองเก็บบันทึกเรื่องราว และเกบ็ไวในรูปแบบของความจํา (memory) และจินตนาการ 

(imagination) ทั้งความจําและจินตนาการนี้ เปนสมรรถภาพของจิตที่มีอยูภายในบุคคลจะมาก

หรือนอยก็แลวแตบุคคลนั้น  ความจาํและจินตนาการทั้งสองอยางนี ้ แตละคนจะมีศักยภาพไม

เทากัน สมรรถภาพทางจิตนี้จะเกิดขึน้ไมไดเลย  ถาฮิวมยงัยนืยนัวาประสาทสัมผัสเปนตัวรับรู 

(perception) เพราะวา สมรรถภาพทางจติเปนสิ่งที่เกิดขึ้นภายใน  การเกิดขึ้นของมโนภาพนัน้ได

จากการลอกเลียนแบบ (copy) รอยประทบั  จึงมีความเลือนลาง การเกิดขึ้นของรอยประทับไดมา

จากประสาทสมัผัสที่รับรู โดยตรงตอโลกภายนอก (external world) ถาปราศจากรอยประทับแลว 

มโนภาพก็ไมอาจเกิดขึ้นไดเนื่องจากรอยประทับเชงิเดี่ยว (impression simple)เกิดขึ้น จะตองมี

มโนภาพเชงิเดี่ยว (ideas simple) เกิดข้ึนมารองรับดวย การรับรูจึงจะสมนัย(correspond) กัน 

เนื่องจากวา การเกิดขึ้นของรอยประทับนัน้เกิดขึ้นแลวกส้ิ็นสุดลง และมีอิสระตอกัน แตการเกิดขึ้น

รอยประทับแตละครั้งไมไดหมายความวา รอยประทบัจะหายไป แตรอยประทับถูกบันทึกไวใน

ลักษณะของมโนภาพภายในจิต  ดังที่ฮิวมกลาววา 

 

                                                           

 ๔๐ สุจิตรา  ออนคอม, ปรัชญาเบ้ืองตน, (กรุงเทพมหานคร : อักษราพิพัฒน, ๒๕๓๒), หนา ๕๔. 



 ๑๔๑ 

 ฉันกลาเสี่ยงทีจ่ะยืนยันวา  การกระทําสิง่ใดก็ตามที่ปราศจากการคัดคาน…..ทุก ๆ มโน

ภาพเชงิเดี่ยว ตองมีรอยประทับเชงิเดี่ยวดวย ตองมีความคลายคลึงกัน และทกุ ๆ รอย

ประทับเชงิเดีย่ว ตองลงรอยกับมโนภาพดวย (สมนัยกบัมโนภาพ) ๔๑

 

 จะเหน็ไดวา  การเกิดขึ้นของมโนภาพที่เปนขอมูลภายในจิตนัน้ ตองอาศัยรอยประทบั

ที่รับรูขอมูลจากภายนอก ทีน่าสังเกตคือ   ถาหากวาบุคคลที่รับรูขอมูลมีความผิดปกติทางจิตแลว 

จะมีผลกระทบตอการรับรูขอมูลหรือไม  จากการศึกษาทฤษฎีความรูของฮิวม  ฮิวมไมไดให

ความสาํคัญในประเด็นนี้มากนัก  แทบจะไมไดกลาวไวเลย  แตผูวิจัยเห็นวา  การเกดิขึ้นของรอย

ประทับนัน้ไดมาจากประสาทสัมผัส มโนภาพเปนการลอกเลียนแบบรอยประทับนั้น ถาประสาท

สัมผัสสวนใดสวนหนึง่บกพรอง ยอมทําใหการรับรูขอมูลในสวนที่ใชประสาทสัมผัสสวนนัน้

บกพรองและไมอาจเกิดขึ้นไดเลย ในทาํนองเดียวกัน ถาบุคคลที่มีความผิดปกติทางจิตแลว การ

รับรูหรือสนองตอบตอขอมูลก็อาจไมมีประสิทธิภาพหรือมีความบกพรองได และไมอาจเขาถงึ

พรมแดนความรูไดเลย 

 

 กลาวโดยสรปุ  ในการรับรูขอมูลภายในเปนหนาที่ของจิตที่บันทึกเกบ็ไว  แตเมือ่

บุคคลมีความผิดปกติทางจติหรือจิตทํางานไมเต็มที ่ กอ็าจทาํใหการรับรูขอมูลจากรอยประทับไม

อาจเกิดขึ้นได  การรับรูก็อาจทําไดเพยีงรับรูขอมูลในข้ันของรอยประทับเทานั้น ไมอาจสงมา

บันทกึขอมูลทางจิตได เนื่องจากสภาพของจิตบกพรอง ในเมื่อฮิวมใหความสาํคัญกบักระบวนการ

รับรูทั้งรอยประทับและมโนภาพ ถาสวนใดสวนหนึ่งบกพรองหรือทั้งสองสวนบกพรอง การที่จะ

เขาถึงพรมแดนความรูของฮวิมยอมเปนไปไมได  ดังนั้น คุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดน

ความรู จะตองมีศักยภาพ ความพรอมทางดานรางกาย  และสติปญญาเทานัน้  

 

 อนึ่ง  ทรรศนะของฮิวมเกี่ยวกับเร่ืองจิตนัน้   ฮิวมไดเสนอแนวคิดที่มคีวามขัดแยงกบั

เบอรคเลย (Berkeley) ในแงทีว่า เบอรคเลยเชื่อวา จิตมีตัวตนและมีการครองที่เปรียบเหมือน

สสารอยางหนึง่  แตฮิวมแยงวา จิตไมมีตวัตนและไมเหน็ดวยกับแนวคิดของเบอรคเลย  ฮวิมให

ทรรศนะวา เพราะถาจิตมีจริง ตองมีอยูตลอดเวลาและมีความคงที่ไมเปลี่ยนแปลง เปนหนึง่เดียว

ตลอดแบงแยกออกไมได  แตบางทานอาจมีขอสงสัยวา  มโนภาพตัวตนทางจิตมีกําเนิดมาจาก

                                                           

 ๔๑ “I venture to affirm, that the rule here holds without any exception, and that every 

simple idea has  a simple impression, which resembles it, and every simple impression a 

correspondent idea.”By David  Hume, A  Treatise of Human Nature, Book I, Section I, p. 47. 



 ๑๔๒ 

รอยประทับใด  ถามโนภาพตัวตนทางจิตมีจริง ก็ตองเปนมโนภาพเดี่ยว และมโนภาพเดี่ยวทุกมโน

ภาพตองมีรอยประทับเดี่ยวที่สมนยั (correspond) เสมอกันและกนัมากอนเสมอ  แตเมื่อ

พิจารณารอยประทับหรือการรับรูภายใน เชน ความหนาว (cold)  ความเจ็บปวด (pain)  ความรัก 

(love)  ความเกลียด (hatred) หรือความหวัง(hope) แลว คงไมมีใครยอมรับวาสิ่งเหลานี้คือ

ตัวตนทางจิต เนื่องจากรอยประทับเหลานีเ้ปนการรับรูทีต่างกนัและแยกออกจากกันได  ไมไดเปน

หนึง่เดียวกันตลอด  จงึไมใชลักษณะของตัวตน ฉะนัน้ ตัวตนทางจติจึงไมมีอยูจริงเชนเดียวกัน

ตัวตนทางวัตถุ ในกรณีของวัตถุ ยกตัวอยางเชนแอปเปล  แอปเปลจริงที่เปนสาเหตขุองรส สี กลิน่ 

รูปราง ไมมีแตกลุมมโนภาพคุณสมบัติเฉพาะ  รส สี กล่ิน รูปราง ฯลฯ  ที่มาดวยกนัเสมอ   ดั

                                                          

งนัน้  

มโนภาพจิตหรือตัวตนทางจติที่เราคิดวามกี็เชนเดยีวกนั  เปนเพยีงกลุมมโนภาพความคิดและ

ความรูสึกอารมณตาง ๆ ที่เกิดขึน้เทานัน้ ที่เปนการรับรูภายใน  และกลุมมโนภาพเหลานี้

ปราศจากเจาของ  ฮวิมเรียกวา จิต (mind) 

 ในเรื่องของสาเหตุของความคิด ก็เชนเดียวกัน  ถาเรายอมรับวามีจติ คุณสมบัติของ

จิตก็คอืการคิด แลวอธิบายไดอยางไรวา ความคิดมาจากสาเหตุอะไร เกิดขึ้นไดอยางไร ความคิด

ที่วา เปนไปไดหรือไมวา สสารและคุณสมบัติของสสาร จะเปนสาเหตุของความรูสึกและความคดิ 

ทั้งหมด ฮิวมตอบวา เปนไปไมได ส่ิงหนึ่งเคลื่อนที่จะเปนสาเหตุใหส่ิงอื่นเคลื่อนที ่ เพราะการ

เคลื่อนที่ก็คือการเคลื่อนที่ ไมวาจะเปนรูปแบบใด มันจะเปนสิง่อื่นไปไมได  และจะไมเปนสาเหตุ

ของสิ่งในไมได ไมวาจะมีการเปลี่ยนแปลงไปอยางไร มันกย็ังเปนสสารอยูเหมือนเดิม จงึเปนไป

ไมไดที่สสารและการเคลื่อนที่ของสสารจะเปนสาเหตุของความคิด แตหลักการนี้กย็ังมีขอถกเถียง

ใหโตแยงกนัอยูเสมอ ฮวิมจงึไดเสนอทางเลือกไว ๒ แนวทางดวยกัน คือ๔๒

  ๑)  ไมยอมรับวาสิง่หนึ่งเปนสาเหตุของอกีสิ่งหนึง่ เวนแตวาจะไดสังเกตเห็น หรือรับรู

ความสัมพันธเชิงสาเหตุและผลระหวางสองสิ่งนั้นไดโดยตรง หรือ 

  ๒)  รับวาสิงสองสิ่งที่เราเหน็มีความสัมพนัธตอเนื่องกนัอยางคงที่สม่ําเสมอมาตลอด

เปนสิ่งที่มีความสัมพนัธเชงิสาเหตุและผลตอกัน 

 
 ๔.๓.๓  อิทธพิลของพรมแดนความรูที่มีตอมนุษย 

 ขอเสนอของฮวิมทีม่ีตอวงการปรัชญา โดยใหแนวคิดเกีย่วกับกฎธรรมชาติ ฮิวมเชื่อวา 

กฎแหงเหตุและผล (cause and effect) หรือกฎธรรมชาติ (natural law) ที่มนุษยรับรูไดในยุค

วิทยาศาสตร ส่ิงที่ฮวิมเสนอ คือกฎแหงเหตุและผล ที่มอิีทธิพล ในความคิดคนโบราณมีความเชื่อ

วา เหตุมีความสัมพนัธกับผล เมื่อมีเหตุจะตองมีผลเกิดตามมา เหตุจะตองเชื่อมโยงไปหาผล หรือ

 

 ๔๒ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๗๖. 



 ๑๔๓ 

เมื่อมีผลอาจคดิไปถึงเหตุได แตในครั้งนัน้ยังไมมีนกัปรัชญาทานใดคิดศึกษาอยางจริงจงั  ถงึ

ธรรมชาติของเหตุและผล  จงึยอมรับในมติที่วา  “ความรูไดมาจากการคิดดวยเหตุและผล”๔๓ ฮิวม

เปนคนแรกที่กลาโคนลมปรัชญาสมัยกอน และยืนยนัวา ความรูที่ไดมาเปนรอยประทับทาง

อวัยวะสัมผัส และยืนยันอยางหนักแนนวา “การไดมาซึ่งเหตุและผลนั้นก็เปนทางการรับรูดวย

อวัยวะรับสัมผัส”๔๔ นี่เทากับเปนการหักลางวชิาตรรกวิทยาแหงยุดปญญาทางวิทยาศาสตร 

 ฮิวมใหคาํนยิามของสาเหตุไว ๒ นิยามคอื ๔๕ (๑)  คํานิยามที่เปนความสมัพนัธเชงิ

ปรัชญา  (๒)  คํานิยามที่เปนความสัมพนัธตามธรรมชาติ  

  ก. คํานิยามทีเ่ปนความสัมพันธเชิงปรัชญา  เราลองพจิารณาคํานิยามนี ้

  (๑)  สาเหตุคอืส่ิงที่เกิดกอนและเกิดใกลเคียงกับอีกสิง่  และทกุครั้งทกุสิ่งที่คลายคลึง

กับส่ิงแรกจะมอียูกอนและเกดิขึ้นใกลเคียงกับทุกสิง่ที่คลายคลึงกับส่ิงหลังในลักษณะเดียวกนั 

  (๒)  สาเหตุคือส่ิงทีม่ีอีกสิ่งตามมา  และทุกครั้งทุกสิ่งที่เหมือนกับส่ิงทีห่นึง่มีที่

เหมือนกับส่ิงที่สองตามมา 

  (๓)  สาเหตุคือส่ิงที่มีอีกสิ่งตามมาในลักษณะทีว่า “ถาสิ่งแรกไมมี ส่ิงที่สองก็ไมอาจมี

ข้ึนได”  

ข. คํานิยามที่เปนความสัมพนัธตามธรรมชาติ  สาเหตุถูกนยิามวา  

 (๑) ส่ิงที่เกดิกอนและเกิดใกลเคียงกับอีกสิ่งและเกิดคูกันเชนนัน้จนกระทั่งการมมีโน

ภาพของสิ่งหนึ่งกาํหนดใหจิตคิดถึงมโนภาพของอีกสิง่หนึ่ง และจากรอยประทับกับส่ิงหนึง่ทาํให

จิตบังเกิดมโนภาพที่ชัดเจนยิ่งของอีกสิง่หนึ่ง 

 (๒) สาเหต ุ คือ ส่ิงที่มอีีกสิ่งหนึง่ตามมา และการปรากฎตัวทุกครั้งของมันชกันํา

ความคิดไปสูการมีอยูของอกีสิ่งหนึง่ 

การพิจารณาเรื่องสาเหตุ จากคํานิยามทีเ่ปนความสัมพนัธเชงิปรัชญา คํานิยามสวน

ใหญ จะบงบอกถึงลักษณะแกนของเรื่องนั้น ๆ  แตในคํานิยามของฮิวม แทนที่จะบอกถึงลกัษณะ

ความสัมพันธหรือสถานการณ ซึ่งถือวาเปนแกนของสาเหตุ หรือความสมัพนัธระหวางสาเหตุที่

เชื่อมโยงกับผล  เขากลับพดูถึงกลุมประสบการณหรือรอยประทับทีม่ีกับส่ิงที่เรียกวา สาเหตุ ซึง่

อาจกลาวไดวา เปนการนาํเอามโนภาพมาเปรียบเทียบกัน ฮวิมยอมรับวาคํานยิามสวนแรกมี

ขอบกพรอง เพราะเปนการนิยามจากสิ่งอื่นที่ไมใชสาเหตุ สวนคํานยิามที่สองก็เปนการนิยามถงึ

ที่มาของการทีเ่ราเรียกสิ่งหนึง่วาสาเหตุ โดยบอกวา มนัเกิดจากการเชือ่มโยงมโนภาพเขาดวยกัน 

                                                           

 ๔๓ สมัคร  บุราวาศ, วิชาปรัชญา, พิมพครั้งที่ ๔, (กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๔๔), หนา ๒๙๔. 

 ๔๔ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๙๔. 

 ๔๕ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๑๐๘–๑๐๙. 



 ๑๔๔ 

มันจงึไมใชคํานิยามโดยตรง ซึ่งหมายถึงแกนของสิง่นัน้ ๆ  คํานิยามนี้ไมใชนยิามแบบเครงครัด 

หรือตรงกับสาเหตุนัน่เอง เลยทําใหเกิดขอถกเถียงกนัเรือ่ยมา  

จากการพิจารณาอะไรเปนนยัทีท่ําใหฮิวมนิยามประเภทหรือที่มาของมโนภาพหรือตน

กําเนิดแทนแกน มีจุดมงหมายอะไร จากการศึกษพบวา การที่ฮิวมนยิามเชนนั้น เพราะ ฮิวมคิดวา 

มนุษยเราเชื่อความสัมพันธตามธรรมชาตชินิดนี ้  และดวยเหตุนี้เอง เขาจึงอยากรูวา ทําไมมนษุย

จึงเชื่อเชนนี ้เขาจึงใชวธิีคนหาตนตอของความเปนสาเหตุโดยกลับไปหาประสบการณตามแนวคิด

ของเขา  โดยอาศัยสิ่งที่เชื่อมโยงไปถงึประสบการณได๔๖  

 การเชื่อมโยงเหตุและผลเกิดขึ้นอยางไร  ความเขาใจของมนษุยที่วา เมื่อมีเหตุแลว

จะตองมีผลเกดิตามมา  หลกัที่ควรพิจารณาคือ การเกีย่วของในแงของเหตุและผลตอกันระหวาง

เหตุการณ ๒ อยางคือ  ๑) เหตุและผลเกี่ยวของกันอยางจาํเปนที่ไมอาจหลกีเลี่ยงได ซึ่งมีเวลา

เปนเครื่องกาํหนด เชน มวีนันีก้็จะตองมีเมื่อวานนี้และจะตองมพีรุงนีทุ้กทีไป หรือมีปจจุบันจะตอง

มีอนาคต   ๒) ถาเหตุการณ ข. เกี่ยวของกับเหตุการณที่เกิดกอนคือ ก. ตามเงื่อนไขที่วา จะไมมี

เหตุการณอ่ืนใดเกิดขึ้นแทนที่เหตุการณ ข. ฮิวมอางวา ความเกี่ยวของของเหตุและผล ไม

จําเปนตองมีอยู  แลวอะไรเปนสิ่งยืนยันคาํพูดนี ้  เมื่อเราทราบถึงเหตอุยางใดอยางหนึง่นัน้เราไม

อาจจะคิดใหรูไดวาผลของมนัจะเปนอยางไร  

 ดังนัน้ จากทรรศนะของฮิวม เหตุและผลไมมีอะไรเกี่ยวของสัมพนัธกนัเลย เปนเพยีง

เหตุการณใด เหตุการณหนึง่ที่เกิดขึ้นตามกันมาเทานั้น  การที่เรารูวา   เมื่อมีอะไรเกดิขึ้น   แลวผล 

อยางนัน้ตามมา ส่ิงนี้เราทราบดวยการสังเกตผลที่เกิดขึน้จริง  เพราะฉะนั้น เรารูเหตุผลได ไมใช

จากการคิด หากรูไดจากการรับรูทางประสาทสมัผัสเทานัน้  ดงันัน้ ระหวางเหตุและผลจึงเปน

เพียงสิ่งที่เกิดตามกนัมาตามธรรมเนียม โดยไมมีอะไรความเกี่ยวของกันเลย   

 แตส่ิงที่เราควรทําความเขาใจคือ จริง ๆ แลวอะไรเปนสิ่งที่ทาํใหเราคิดวา มี

ความสัมพันธเกี่ยวของกัน จากการวิจัยพบวา  การที่เรามีความเขาวา เหตุและผลเกี่ยวของกัน

อยางจาํเปนขาดไมไดนั้น เชน การเห็นลูกบิลเลียดลกูแรกชนบิลเลียดลูกที่สอง รอยประทับอัน

แทจริงทีเ่กิดแกเราก็คือ การเคลื่อนไหวของบิลเลียดลูกแรก และการเคลื่อนไหวตอมาของบิลเลียด

ลูกหลัง  เราไมมีรอยประทบัใด ๆ เกี่ยวกบัอํานาจหรือพลังในบิลเลียดลูกแรกนั้นเลย  และไมอาจ

อนุมานไดวา มีอํานาจในเหตุภายนอกใด ๆ ได  เพราะ (๑) เปนเพียงเหตุการณทีเ่กดิขึ้นบอยเหน็

จนเกิดความเคยชิน (๒) เหตุการณที่เกิดขึ้นที่แรก ไมมพีลังอะไรใหเรามองเหน็ไดเลย ไมสามารถ

                                                           

 ๔๖ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๐๙. 



 ๑๔๕ 

สังเกตได  (๓)  เพียงการเกดิขึ้นอยางซ้ํา ๆ ของเหตุการณหนึง่เทานัน้ ไมเปนการเพิม่อะไรใหกับ

บรรดาคุณภาพของมนัเลย ๔๗

 สรุปไดวา การที่เราจะตัดสินวาสิ่งสองสิ่งมีความสัมพันธเปนสาเหตุและผลกนันัน้  

จะตองมีองคประกอบ ๔ อยางคือ๔๘

  ๑)  รอยประทับที่เกิดจากผัสสะที่ปรากฎตอเราในขณะนั้น  

  ๒)  การอนุมานความเปนสาเหตุและผล หรือการทีจ่ิตโยงรอยประทับที่ปรากฎเขากับ

มโนภาพทีจ่ําไดวาเคยเห็นเกดิตามรอยประทับนีม้าเสมอ 

  ๓)  มโนภาพที่สัมพนัธกับรอยประทับ  คอืมโนภาพที่คดิวาจะเกิดตามมาเสมอทุกครั้ง  

ในกรณีนี้คือการเคลื่อนที่ของลูกบิลเลียดทีถู่กชนที่เราอนมุานวาเปนผล 

  ๔)  ความเชือ่มั่นวามโนภาพที่เคยเกิดตามรอยประทบัมาเสมอทุกครั้งจะตองเกดิขึ้น

อีก 

 ดังนัน้ เหตุและผลที่เกิดขึน้ไมมีอะไรเปนสิง่เชื่อมโยงกนัได เหตุการณแตละเหตุการณ

ไมมีสวนสมัพนัธกนั  เปนเพียงการเกิดตามกนัมาเทานั้น และส่ิงทีเ่ราเหน็บอยครั้งจนเกิดความ

เคยชิน จนคิดวา มันมีความเชื่อมโยงเปนปจจัยแกกันและกัน ส่ิงเหลานี้เปนเพียงการจินตนาการ

(imagination)  เปนตัวเชื่อมโยงเหตแุละผลของมนุษยเทานั้น 

  

 ในเรื่องของจิตสาร (mind substance) วัตถุสาร(material)  และพระเปนเจา(God) ก็

เหมือนกนั ฮวิมเหน็วา ส่ิงเหลานี้จะมีอยูอยางไรในเมื่อเราไมเคยมีผัสสะตอส่ิงเหลานี้เลย ผัสสะ

ของเราตรวจสอบคุณสมบัติไดบางอยางเทานัน้  และสิ่งที่อยูเหนือประสบการณ ก็ไมสามารถ

เขาถึงได และเกินกวาสมรรถภาพของมนุษยจะเขาถงึได  พระเปนเจาก็เชนเดยีวกัน เปนสิง่ที่

มนุษยเขาไมถงึ และไมสามารถสัมผัสได การคนหาตวัตนของพระองค กพ็บแตความวางเปลา

และประสาทสมัผัสสวนใดก็ไมอาจรับรูได การทีม่ีความเชื่อวา พระเปนเจาเปนสาเหตุแรกของ

สรรพสิ่ง เรากย็ังคนหาไมพบเลย คาํกลาวอางเหลานีก้็เปนแคเพียงลมปากของมนษุยเทานั้น  “ยิ่ง

ความรูระดับปรมัตถ ก็ไมตองอางถึง” ๔๙ ไมมีประสาทสมัผัสสวนใดเลย ที่สามารถรับรูถึงความรู

ระดับประมัตถ ดังนั้น ส่ิงทีม่นุษยรูไดในทรรศนะของฮวิม คือประสาทสัมผัสเทานัน้  ถาสิ่งใดที่ไม

อาจรับรูไดฮิวมจะปฏิเสธทนัท ี  ฮวิมจงึกลายเปนนักประสบการณแบบดิ่ง จนกลายเปนคนชาง

                                                           

 ๔๗ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๙๘.  

 ๔๘ สมฤดี  วิศทเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๑๑๖. 

 ๔๙ เดือน  คําดี, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม, หนา ๘๕. 



 ๑๔๖ 

สงสัย (sceptic) ไมเชื่อแมกระทั่งความคิด เหตุผล และความรูของตนเอง จึงกลาวไดวา ทฤษฎี

ความรูของฮวิม จึงมีแนวโนมที่จะเปนนักวิมัตินยิม  (scepticism) อยางหลีกเลี่ยงไมได  

 

 อิทธิพลพรมแดนความรูทรรศนะของฮวิมที่มีตอมนุษย  

  ๑.  อิทธพิลพรมแดนความรูทรรศนะของฮิวมที่มีตอตนเอง  มนษุยเปนผูแสวงหา

ความรู  เพือ่การดําเนินชวีิต การศึกษาเลาเรียน การปฏิบัติทดลอง จึงเปนสิง่ที่มนษุยไมอาจ

หลีกเลี่ยงได เพื่อใหตนเองไดมาซึ่งประสบการณ 

 ๒. อิทธิพลของพรมแดนความรูทรรศนะของฮิวมที่มีตอสังคมและชาวโลก  ในสมัย

ปรัชญาของฮวิมรุงเรือง จะเห็นไดวา แนวคิดของฮิวมมีอิทธพิลอยางมาก ไดรับการยอมรับอยาง

มาก และมกีารแผขยายไปยังสังคมตางๆ ซึ่งประจักษพยานที่ไดรับอิทธิพลจากแนวคิดของฮิวมคอื 

คานต (Immanuel  Kant) นักปรัชญาชาวเยอรมัน ที่เล็งเหน็ความสําคัญของการอธิบายเรื่อง

สาเหตุ  คานไดพยายามแสวงหาใหมในการอธิบาย  เพื่อหลกีเลี่ยงปญหาที่ฮิวมอางมา อีกทาน

หนึง่คือเบนธมั (Jeremy  Bentham)  ทีไ่ดแรงบันดาลใจจากความคดิเรื่อง   คุณคาทางจริยธรรม

ของฮิวม และเบนธมัไดนําแนวคิดนี้มาเปนตนเคาของทฤษฎีประโยชนนยิม (utilitarianism)๕๐ 

ทฤษฎีประสบการณนิยมของฮิวม ไดมีอิทธิพลอยางมากในเวลาตอมา    ซึง่แนวความคิดของฮิวม

นี้ มีอิทธพิลตอสํานักปฏิบัตนิิยม (pragmatist) อุปกรณนิยม (instrumentalist) และปรัชญากลุม

ที่เนนในเรื่องการวิเคราะหภาษาในเวลาตอมาดวย ๕๑   

 จุดเดนในทรรศนะของฮวิมที่มีตอนกัปรัชญาและการศกึษา 

  (๑)  วางรากฐานแนวคิดใหมในยุควทิยาศาสตร 

  (๒)  การใชหลักเหตุผลที่นกัปรัชญายุคกอนเหน็วาเปนสิ่งภายนอก เขามาไวในประ 

สาทสัมผัส 

  (๓)  ฮิวมกลาที่จะนําเอาประสาทสมัผัสทีม่ีขีดจํากัด ใชครอบคลุมความรูทัง้จักรวาล 

 
๔.๔  เปรยีบเทียบพรมแดนความรูของพุทธปรชัญาเถรวาทกับฮิวม 

 การเปรียบเทยีบพรมแดนความรูระหวางพุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญาของฮิวม  

เพื่อใหเห็นถึงความเหมือนกนัและความตางกนัระหวางปรัชญาทั้งสองฝาย ตามหัวขอที่ผูวิจยั

เสนอ 

                                                           

 ๕๐ สมฤดี   วิทศเวทย, ทฤษฎีความรูของฮิวม, หนา ๘. 

 ๕๑ ลักษณวัต  ปาละรัตน  “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม ?” 

วิทยานิพนธอักษรศาตรบัณฑิต,( ภาควิชาปรัชญา : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หนา ๒๘. 



 ๑๔๗ 

 พรมแดนความรูของพุทธปรัชญาคือ ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวยประสบการณ

ตรง อันสิ้นไปซึ่งกิเลส บรรลุถึงเปาหมายสูงสุด ไดแกนพิพาน หลุดพนจากทกุขไมเวียนวายตาย

เกิดในวัฎฎะสงสารอีก เปนสภาพที่เขาใจความจรงิของธรรมชาติอยางรูเทาทัน ดํารงชีวิตดวย

ความมีสติ นี้ส่ิงที่ชาวพุทธทกุคนตางปรารถนา เพราะเปนดินแดนบรมสุข   

 สวนพรมแดนความรูของฮวิม หมายถงึ ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวยประสาท

สัมผัส ไดแก ประสบการณทางประสาทสมัผัส      มนษุยทกุคนสามารถเขาถงึพรมแดนความรูได    

ถามีอวยัวะทีส่มบูรณครบถวน ไมเปนผูทพุลภาพ ถามศีักยภาพทางกายและจิตทีแ่ข็งแรงสมบูรณ  

ก็สามารถเขาถึงพรมแดนความรูได  แตสวนที่ตางกันของปรัชญาทัง้สองฝายคือ  พรมแดนความรู

ของปรัชญาทัง้สองฝาย พทุธปรัชญาเถรวาทมีความพเิศษที่วา ถาผูใดเขาถึงพรมแดนความรู ก็

สามารถทําใหกิเลสสิ้นไป หลุดพนจากทุกขไดอยางสิ้นเชิง   

 

 สวนพรมแดนความรูในทรรศนะของฮวิมคือประสบการณประสาทสัมผัส เพื่อ

ตอบสนองความใครรูในสิ่งตนเองคิดวารู ในการเปรียบเทียบนี้ โดยผูวิจัยจะใหความสาํคัญของ

ปรัชญาทั้งสองฝาย และจะเปรียบเทียบกนัตามแนวคิดที่ไดตั้งไว ๓ ประเด็น คือ องคความรูของ

พุทธปรัชญากบัฮิวม คุณสมบัติของบุคคลที่เขาถงึพรมแดนความรู และอิทธ ิพลของพรมแดน

ความรูทีม่ีตอมนุษย  ตามลาํดับ 

 
 ๔.๔.๑  องคความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกับฮิวม 

 กลาวถึง องคความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับองคประกอบความรูปรัชญาของฮวิม

นั้น ตางกม็ีความสาํคัญทีท่าํใหบุคคลเขาถึงพรมแดนความรูเหมือนกนั ความเหมอืนและความ

ตางกนัระหวางองคความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกับฮิวม อยูที่เปาหมายของความรูของปรัชญา

ทั้งสองฝาย คอื พทุธปรัชญาเนนใหบุคคลเขาถึงความหลุดพนจากทุกข หมดสิน้จากกิเลส และให

ความสาํคัญกบัองคความรู  ที่สามารถทําใหบุคคลบรรลุถึงพรมแดนความรู ซึง่เปนเปาหมาย

สูงสุดในพระพทุธศาสนา 

 องคความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทนัน้มีมาก แตองคความรูที่เชื่อมโยงไปสูการสิ้น

กิเลสและบรรลุเปาหมายของพทุธปรัชญานั้น   ตองประกอบดวย วิสุทธิ ๗ ไตรสิกขา อริยสัจ ๔ 

และญาณ ๓ ประการนี ้ เปนองคความรูที่มีความสัมพันธและเชื่อมโยงในแงทาํใหถึงความสิน้ไป

ซึ่งกิเลส วิสุทธิ ๗ ไตรสิกขา อริยสัจ๔ มีความเกี่ยวเนื่อง วิสุทธ ิ๗ ถาแบงตามระดบัก็ได ๓ ระดับ

เหมือนกนั คือ ระดับศีล ระดับสมาธ ิระดับปญญา ในระดับปญญานีก้็มีความสัมพนัธกบัอริยสัจ 

๔ ในแงของการพิจารณาองคธรรมที่เกิดขึ้น คือ แบงเปน ๓ ข้ัน คือ (๑) ญาตปริญญา รูจักสภาวะ 



 ๑๔๘ 

(การกําหนดทกุข) (๒) ตีรณปริญญา  รูสามัญลักษณะ หรือหยัง่ถึงไตรลักษณ  (๓)  ปหาน

ปริญญา รูถึงขั้นละความหลงผิด ถอนตวัเปนอิสระได เมื่อเขาใจถึงธรรมชาติ ความพรอมทาง

ปญญา  สมาธิถึงพรอม ญาณก็เกิดขึ้น   คือ สัจญาณ คือญาณหยั่งรูอริยสัจ ๔ ตามสภาพความ

เปนจริงของสิง่ตาง ๆ เชน ทุกขเปนสิ่งทีค่วรกําหนดรู ก็ตองกําหนดรูตามสภาพของทุกขที่เกิดขึน้    

กิจญาณ คือญาณหยัง่รูกิจที่ตองทําใหอริยสัจ ๔ เชน ทุกขเกิดขึ้นรูวาจะตองกําหนดรูตามสภาพ

ความเปนจริง สมทุัยเหตุเกดิแหงทกุขรูวาตองละเสีย  เพื่อใหรูถงึการดับทุกขในที่สุด ซึ่งเปนขัน้ที่

สูงกวาสัจญาณ   กตญาณ คือญาณหยั่งรูการอนัทาํแลว ความรูข้ันนี้เปนความรูสูงสุดในบรรดา

ญาณทั้ง ๓ เพราะทําใหผูปฏิบัติเขาถึงพรมแดนความรู ทาํใหหลุดพนจากอาสวะทั้งหลาย ไมมี

ความยึดมัน่ในสิ่งตาง ๆ ประจักษแจงในตนเองวา ทกุขที่ควรกําหนดรู ตนไดกําหนดแลว  สมุทยัที่

ควรละ ตนก็ไดละแลว  นโิรธที่ควรทาํใหแจง ตนก็ไดทาํใหแจงแลว  มรรคที่ควรเจริญใหเกิดขึ้น 

ตนก็ไดเจริญแลว  ซึ่งเปนการเสวยผลที่เกิดขึ้นจากการปฏิบัติ  ความรูอันเปนผลที่ไดรับนี้เรียกวา 

ญาณทัสสนวสุิทธิ ถาปฏิบตัิถึงข้ันนี้แลว นิโรธจะบงัเกดิขึ้น เมื่อนิโรธเกิดขึ้น ก็จะทําหนาที่ดับเหตุ

แหงทกุข คือ สมุทยั เมื่อเหตุแหงทุกขดบัความทุกขกด็ับไปดวย  ญาณเหลานี้จงึเปนความรูที่

สําคัญในพระพุทธศาสนา  จัดเปนความรูข้ันสูง สมารถตัดกิเลสตัณหา พนจากทกุขได จัดเปน

การรูอยางยิ่งยวดที่เรียกไดวา การตรัสรู (enlightenment) หรือเรียกวา สัมมาสัมโพธิญาณ๕๒  

 

 สวนองคประกอบความรูในทรรศนะของฮิวม  ไดแก ประสาทสัมผัส รอยประทับ มโน

ภาพ ทาํใหเรามีประสบการณทางประสาทสัมผัส  การรับรูโลกภายนอกไดนั้น จะตองอาศยั

อวัยวะรับผัสสะหรืออายภายในกระทบกับอายตนะภายนอก เชน ตาเห็นรูป หูฟงเสยีง เปนตนจา

กนัน้กระบวนการทาํงานขัน้ตอมาก็เปนหนาที่จิตตระหนักรับรูขอมูลและสั่งการ รอยประทับจะเริ่ม

ข้ึนที่การรับรู (perception) ซึ่งมีคุณสมบัติเกิดขึ้นอยางรุนแรงและกระฉับกระเฉง เพราะเปนการ

รับรูไดโดยตรงทางผัสสะ ปราศจากการลอกเลียนแบบ กระบวนการตรงนี้ สามารถแยกแยะ

ความถกู-ผิด  ดี-ไมดี  ควร-ไมควร  รอยประทับนีเ้กิดขึ้นทนัท ี เมื่อไดรับขอมูลทางผัสสะโดยตรง  

แตพอนานไปก็จะถูกเก็บไวเปนลักษณะของจินตภาพ (image) เวลานึกคิดถงึมโนภาพที่เก็บไวก็

จะปรากฎออกมาตามลําดบั เรียกวา ประสบการณทางประสาทสมัผัส (sense experience) 

ดังนัน้ องคประกอบความรูของฮิวประกอบดวย ประสาทสัมผัส  รอยประทับและมโนภาพ ที่ทาํให

มนุษยเขาถงึพรมแดนความรู       ฮิวมยอมรับวา   ความรูทั้งหมดของมนษุยเกิดจากรอยประทบั

และมโนภาพ  ซึ่งฮวิมจะปฏเิสธโดยไมยึดประสาทสัมผัสไมได  เทากบัปดประตูความรูโดยสิ้นเชงิ   

                                                           

 ๕๒ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, หนา ๑๐. 



 ๑๔๙ 

ดังนัน้ประสาทสัมผัส  รอยประทับและมโนภาพ เปนองคประกอบความรูทีท่าํใหเขาถงึพรมแดน

ความรู  

 

 กลาวโดยสรุป  องคความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกบัปรัชญาของฮิวม สามารถ

เขาถึงพรมแดนความรูดวยประสาทสัมผัสเหมือนกนั แตสําหรับพทุธปรัชญาเถรวาทนัน้ ญาณคอื

การหยัง่รูในสรรพสิ่ง เปนความรูนั้นสามารถทําลายกิเลสใหหมดสิน้ไปและเขาถึงพรมแดนความรู

ในที่สุด หลุดพนจากความทุกขทัง้ปวง  แตในทรรศนะของฮิวม  ประสาทสมัผัส รอยประทับและ

มโนภาพ เปนองคประกอบความรูทีท่าํใหเขาถึงพรมแดนความรูได ซึ่งเปนสิง่ทีท่ําใหไดมาซึ่ง

ประสบการณประสาทสัมผัสเทานั้น  

 
 ๔.๔.๒  คุณสมบัติของบคุคลที่เขาถงึพรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท

กับฮิวม 

 ทั้งพุทธปรัชญาเถรวาทกับฮิวม ไดกลาวถงึคุณสมบัติของบุคคลที่เขาถงึพรมแดน

ความรูที่ตางกนั เนื่องจากมีพรมแดนความรูตางกันอยางชัดเจน  กลาวคือ บุคคลที่จะเขาถึง

พรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท จะตองมีคณุสมบัติที่ประกอบดวยความรูระดับสูงหรือ

ปรมัตถ (ultimate truth) ปญญาระดับสูงนี้มีไดเฉพาะพระอรหันตเทานั้น เพราะวาเปนสิ่งที่เกิดขึน้

ยาก ตองอาศัยความอดทน มีวิริยะ อุตสาหะจงึทาํใหเกิดขึ้นได การเขาถึงพรมแดนความรูนัน้  

จากการวิเคราะหพบวา พระอริยบุคคลทั้ง ๓ คือพระโสดาบัน พระสกทาคาม ีพระอนาคาม ีไดรับ

การยอมรับวาเปนผูมีคุณสมบัติ  สามารถละสังโยชนข้ันหยาบดวยประสบการณของตนเอง แตยงั

เขาไมถึงพรมแดนความรู เพราะยงัไมหลดุพนจากความทุกข ถงึแมวาจะมีศีล สมาธิบริบูรณ แต

ปญญาความรูแจงยังบริบูรณ เพราะอินทรียไมแกกลาเพียงพอที่จะทําใหประจักษแจงสรรพสิ่ง 

หรือละสังโยชนข้ันที่ละเอียดได กระนั้นกย็ังเปนที่คาดหวังไดวา พระอริยบุคคลเหลานี ้ จะเปนผูที่

เขาถึงพรมแดนความรูไดในอนาคต  สวนพระอรหนัต คือผูที่มีคณุสมบัติพรอมดวยศีล สมาธ ิ

ปญญาบริบูรณ และมีอินทรียแกกลาสามารถละสงัโยชนข้ันละเอียดทั้งหมด ทําใหอาสวะเครื่อง

เศราหมองสิ้นไป ถอนรากเหงาตัณหาไดอยางหมดสิน้ เปนผูบริสุทธิห์มดจด พรอมดวยภาวะ ๓ 

ประการคือภาวะทางปญญา ภาวะทางจิตและภาวะทางความประพฤติหรือการดําเนินชวีิต ที่ไม

เกี่ยวของกับโลก ไมเวยีนวายตายเกิดในสังสารวัฏอีกตอไป ดังนัน้ พระอรหนัตซึ่งเปนผูทีม่ี

คุณสมบัติครบถวน ทําใหเขาถึงพรมแดนความรูในพทุธปรัชญาเถรวาทไดอยางแนนอน 

 



 ๑๕๐ 

 สวนคุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรูของฮวิมนัน้   ทรรศนะของฮวิมให

ความสาํคัญกบัประสาทสมัผัส ในฐานะที่เปนเครื่องมอืรับรู ถาประสาทสมัผัสบกพรองหรือไม

สามารถทํางานได ก็อาจทาํใหการตดิตอส่ือสารหรือทําใหกระบวนการทํางานรบัรูขอมูลเกิด

ปญหาขึ้นได หรือไมอาจเกดิประสบการณ และอาจกลาวไดวา ไมอาจเขาถงึพรมแดนความรู ใน

ประเด็นที่เกี่ยวกบัคุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรู ในทรรศนะของฮิวมให

ความสาํคัญ ๒ สวนคือ สมรรถภาพทางกายกบัสมรรถภาพทางจิต  ซึ่งสมรรถภาพทางกายที่ดี

พรอมตองมีประสาทสัมผัสที่สมบูรณครบถวน  กับไมมีความบกพรองหรือพิการของประสาท

สัมผัสสวนใดสวนหนึง่จงึจะเขาถึงพรมแดนความรูได  สมรรถภาพทางกายอยางเดียวอาจยังไม

เพียงพอ ในการเขาถงึพรมแดนความรูในขั้นที่ละเอียดและเล็กเกินกวาประสาทสมัผัสของมนษุย

เขาถึงได เพื่อใหเกิดความสะดวก รวดเร็วเขาถึงพรมแดนความรูไดอยางมีประสิทธิภาพ มนษุยจงึ

ไดแสวงหาวิธทีี่จะเพิ่มศักยภาพใหประสาทสัมผัสของตนใหมีประสิทธิภาพโดยนําเอาเทคโนโลย ี

หรือเครื่องมือทางวทิยาศาสตรเขามาชวยในการแสวงหาความรู  เครื่องมือทีว่านี ้ เชน แวนขยาย 

กลองจุลทรรศน กลองโทรทรรศน ทัง้นีเ้พือ่ชวยใหขยายขีดความสามารถของประสาทสัมผัสของ

มนุษย เพื่อใหเหน็ในสิง่ที่มองไมเหน็ และในแงมมุที่ละเอียดใหมีความชัดเจนยิง่ขึ้น ชวยทาํให

เขาถึงพรมแดนความรูไดอยางรวดเร็ว 

 

 สวนสมรรถภาพทางจิต การรับรูขอมูลภายใน  เปนหนาที่ของจิตที่บนัทกึเก็บไว  แต

เมื่อบุคคลมีความผิดปกตทิางจิตหรือจิตทาํงานไมเต็มที ่ ก็อาจทําใหการรับรูขอมูลจากรอย

ประทับไมอาจเกิดขึ้นได  การเขาถงึความรูก็อาจทาํไดเพียงรับรูขอมูลในข้ันของรอยประทับ

เทานั้น ไมอาจสงมาบนัทึกขอมูลทางจิตได เพราะสภาพของจติบกพรอง ในเมื่อฮิวมให

ความสาํคัญกบัประสาทสมัผัสรอยประทบัและมโนภาพ  ถาสวนใดสวนหนึง่บกพรองหรือทัง้สาม

สวนบกพรอง การเขาถงึพรมแดนความรูของฮิวมยอมเปนไปไมได  เพราะประสาทสัมผัสเปนที่มา

ของความรู ความรูที่เกิดขึ้นจากการปฏิบัติทางใจโดยตรงที่เปนลักษณะหยัง่รูเกิดขึ้นทนัท ี ซึ่งเปน

ประสบการณโดยตรงที่เหนอืประสาทสัมผัส ฮิวมไมไดกลาวถึงแตอยางใด   ฉะนัน้  การเขาถงึ

พรมแดนความรูในทรรศนะของฮิวมนั้น จะตองอาศัยประสาทสัมผัสจึงจะเขาถึงได ความพรอม

ทางดานรางกายและสติปญญาเทานัน้ ที่จะทําใหเขาถึงพรมแดนความรู ตามทรรศนะของฮวิม 

 

 กลาวโดยสรุป  คุณสมบัตขิองบุคคลที่จะเขาถงึพรมแดนความรูทางพุทธปรัชญาเถร

วาทกับปรัชญาของฮิวมนัน้ มีความคลายคลึงกันคอื มนษุยจะตองมีคุณสมบัติความพรอม

สมบูรณทางดานรางกายและจิตใจ ในเบื้องตนของการเขาถึงพรมแดนความรู เนนความพรอม

ทางดานรางกายของบุคคล จะตองไมเปนทพุลภาพ (พิการ)ในสวนใดสวนหนึง่ แตพุทธปรัชญา



 ๑๕๑ 

เถรวาทใหความสําคัญ และมีลักษณะพิเศษสูงขึ้นไปอกี คือยอมรับความรูทีเ่หนือประสาทสัมผัส 

อีกนัยหนึง่พรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทคือ ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวย

ประสบการณตรง คือความสิ้นกิเลส บรรลุเปาหมายสงูสุด ดังนัน้  ผูจะเขาถงึพรมแดนความรูได   

จะตองเปนผูบริสุทธิ์ถงึพรอมดวยศีล    สมาธิและปญญาหรือพระอรหันตทีห่มดสิน้กิเลสแลว จงึ

จะเขาถงึพรมแดนความรูของพระพุทธศาสนาได   พรมแดนความรูในทรรศนะของฮิวมคือ ปลาย

สุดของความรูที่รับรูไดดวยประสาทสัมผัส ไดแก ประสบการณทางประสาทสมัผัส  ดังนัน้ ฮิวมจงึ

ใหความสําคญักับบุคคลในระดับพืน้ฐานคือ ผูที่จะเขาถึงพรมแดนความรูไดนั้น  ตองเปนผูที่

สมบูรณพรอมดวยรางกายและสติปญญา 

 
 ๔.๔.๓  อิทธพิลพรมแดนความรูที่มีตอมนษุยของพุทธปรชัญาเถรวาทกับฮิวม 

 ทั้งพุทธปรัชญาเถรวาทกับฮิวมพรมแดนความรูมีอิทธพิลตอมนุษยทั้งทางตรงและ

ทางออม ทางตรง คือเกิดประสบการณแกตนเอง  ทางออม คือเกิดแกสังคมและชาวโลก แตใน

พรมแดนความรูพุทธปรัชญาเถรวาทมีอิทธิพลตอมนษุย เพราะพระพทุธเจาสอนใหทุกคน

พิจารณาทุกขในบริบทตาง ๆ ตั้งแตระดับพื้นฐานของการดํารงชวีิต ซึง่ชาวพทุธที่ตองพึง่พา

พระพทุธศาสนา เปนสิง่ที่มนุษยไมอาจปฏิเสธได โดยยึดหลักธรรมมาประพฤติปฏิบัติใน

ชีวิตประจําวันใหเกิดผล คอืความสงบสขุในเบื้องตนจนชีวิตเขาถึงความสุขในชีวิตของมนุษยคือ 

ความพนจากทุกขเขาถงึพรมแดนความรูในที่สุด ซึง่จะเห็นไดวา อิทธพิลของพรมแดนความรูจะมี

ตั้งแตระดับพื้นฐานและมีอิทธิพลในระดบัสูงขึ้นไปคือ ระดับสังคมโลกทั่วไปที่นับถอื

พระพทุธศาสนา  ตางก็พยายามนําตนใหเขาถงึแกนของพระพุทธศาสนา  เพื่อพัฒนาจิตของ

ตนเองใหสูงยิง่ขึ้น  คือการบรรลุถึงพรมแดนความรู  ซึง่ผลที่เกิดขึ้นกบัตัวเอง คือความเติมใหเตม็

ในสวนที่มนุษยเขาไมถงึ และความบกพรองในบางสิ่ง    รวมถึงการเปลี่ยนแปลงทางดาน

พฤติกรรมของมนุษยไปในทางที่สูงขึน้  พัฒนาจิตใหสะอาด ปราศจากความยึดมั่นในตัวตน 

บุคคล โดยมคีวามรู และเขาใจในสภาวะของความจริงตามธรรมชาติ  เพื่อใหเขาถึงประโยชนทัง้ 

๓ ประการอนัไดแก ประโยชนในเบื้องตน ประโยชนในภพหนา และประโยชนอันสูงสุดระดับ

ปรมัตถ ทีม่นษุยอันพึงจะหวังไดอยางแทจริง 

 

 สวนอทิธิพลพรมแดนความรูทรรศนะของฮวิมทีม่ีตอมนษุยนัน้  ฮิวมใหขอเสนอตอ

วงการปรัชญา โดยใหแนวคิดเกี่ยวกับกฎธรรมชาติ ฮิวมเชื่อวา กฎธรรมชาติของเหตุและผล 

(cause and effect) เปนสิง่ที่มนุษยสามารถรบัรูได เพราะมนษุยอยูภายใตกฎธรรมชาต ิ   ความ

เชื่อที่วา เหตมุีความสมัพนัธกับผล  ในความเปนจริงแลว ทรรศนะของฮิวม ทั้งเหตุและผลนี้เปน



 ๑๕๒ 

เพียงการเกิดขึ้นแลวก็ส้ินสุดลงเทานัน้ ไมมีอะไรเกี่ยวของกันเลยในธรรมชาติของตัวมันเอง เหตุ

และผลเปนเพยีงเหตุการณใด เหตุการณหนึง่เทานัน้ ความสมัพนัธทีเ่กี่ยวของที่วาไมมีอํานาจ

พลังอนัใดที่จะรูได บรรดาของเหตทุั้งหลายก็ไมมีพลงัอยางนี้เชนกนั ส่ิงที่เปนเหตุและผลเปนเพียง

กลุมประสบการณทางผัสสะหรือประสบการณทางประสาทสมัผัสเทานัน้  การทีม่นุษยเขาใจวามี

การเชื่อมโยงเกิดขึ้นระหวางเหตุและผล ความคิดเทานั้นเปนสิ่งที่กาํหนดใหส่ิงเหลานีม้ี

ความสัมพันธกัน แตก็ไมมีอะไรยืนยนัได  ฮิวมกลาววา การที่เรามีประสบการณในเรื่องนั้น ๆ  มา

กอนก็เลยทาํใหเราคาดเดาไดวา เหตุอยางนี ้ผลก็จะตองออกมาเปนอยางนี้  การที่เรารูผลจะตอง

เปนไปตามที่เราคิด นัน้เปนการสรุปส่ิงที่เราเคยมีประสบการณมาแลว  ซึ่งความปรากฎขึ้นเปนสิ่ง

ที่เราเห็นบอยคร้ังจนเกิดความเคยชนิ จงึทาํใหเราสรุปส่ิงทีจ่ะเกิดในอนาคตวาจะตองเปนไป

ตามที่มนัเคยเปน ซึง่เหตุการณนี้ไมอาจหาขอสรุปได   

 ถึงแมฮวิมจะใหคํานยิามไวมากมายเกี่ยวกับเร่ืองสาเหตุ (cause)  แตคํานิยามนั้นมี

ความบกพรอง เพราะวาอธบิายไมตรงกับแกนของเรื่องนั้น ๆ  แทนทีจ่ะอธิบายเรื่องความสมัพนัธ 

ลักษณะหรือความเกี่ยงโยงจากสาเหตุไปถงึผลที่เกิดขึ้น  แตกลับอธิบายเรี่องที่มาของรอยประทับ 

หรือการเปรียบเทียบมโนภาพ เปนตน จึงทําใหมีขอถกเถียงกัน 

 เรารูอะไรไดบางในความเปนสาเหตุและผล  เราก็คงตอบไดเพียงวา รูประสบการณ

ทางประสาทสมัผัส  เพราะสิ่งอืน่เราไมอาจรูไดเลย ยิ่งโลกภายนอกอันประกอบดวยสรรพสิ่ง

ทั้งหลาย มีสารัตถะ (substance)   วัตถ ุ (material)  จิต (mind) วญิญาณ (soul) หรือจักรภพ 

(universe) หรือแมแตพระเปนเจา (God) เอง  เราก็ไมเคยมีผัสสะกับส่ิงเหลานีเ้ลย คําวา เหตุและ

ผล(cause and effect) ที่เรารูไดก็มีแตประสาทสมัผัสเทานัน้ ความรูระดับปรมัตถยิง่เปนเรื่องที่ไม

ควรกลาวอางถึง  เพราะไมมีทางอันใดที่รับรูไดเลย  

 

  อิทธิพลพรมแดนความรูของฮิวมมีความคลายคลึงกันกบัทรรศนะของพุทธปรัชญาเถร

วาท คือมีทัง้ทางตรงและทางออม แตพรมแดนความรูมีระดับตางกนั ทีก่ลาวเชนนี้คือ พรมแดน

ความรูในปรัชญาของฮิวมทาํใหเกิดประสบการณทางประสาทสัมผัส ยังไมอาจทําใหมนษุยพน

จากความทุกขได ในสวนคลายคลึงกนัของพรมแดนความรูของปรชัญาทัง้สอง คือการแสวงหา

ความรูนัน้ ผูทีศ่ึกษายอมไดรับประสบการณ  ทัง้ทางตรงและทางออม แตอิทธิพลปรชัญาของฮิวม

ก็ทําใหผูศึกษาไดวิเคราะหถงึปญหาและหลักการ วิธีคิด ตลอดทั้งแนวคิดของฮิวม  เพื่อใหไดมา

ซึ่งความรู  เพื่อการประเทอืงปญญาของผูศึกษาเอง ใหมีความคิด กลาตัดสินใจ และกลาที่จะ

วิเคราะหวิจารณโดยใชแนวคิดของตนเอง  

 



 ๑๕๓ 

 กลาวโดยสรุป อิทธิพลของพรมแดนความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกับฮิวมนัน้ 

พรมแดนความรูเปนสิ่งที่เขาถึงดวยประสบการณของมนุษยเทานัน้ ทั้งประสบการณประสาท

สัมผัสทั่วไปและประสบการณเหนือประสาทสัมผัส จะมีความเหมือนกนัคือ การเขาถึงพรมแดน

ความรูนัน้ตองยึดตนเองเปนหลัก เนนศักยภาพ ความสามารถ  และประสบการณที่เกิดขึ้น

โดยตรงของแตละคน แตพทุธปรัชญาเถรวาทนัน้ มีความรูแลว ยงัตองนาํตนเองใหส้ินกิเลส หลุด

พนจากความทุกขทัง้ปวงดวย อิทธพิลของพรมแดนความรูของปรัชญาทั้งสอง ยงัมีประโยชนตอ

สังคมและโลก โดยเฉพาะผูที่แสวงหาความรูและปฏิบัติตามหลกัของพุทธปรัชญาเถรวาท เพื่อให

เขาถึงพรมแดนความรู ผลทีน่ํามาซึง่ความสุข ตั้งแตระดับพื้นฐานจนถงึระดับสูงขึ้นไปคือ หลุดพน

จากความทุกขทั้งปวง  สวนอทิธพิลพรมแดนความรูทรรศนะของฮิวมที่มีความสาํคญักับนัก

ปรัชญาและวงการศึกษาคือ 

  ๑)   วางรากฐานแนวคิดใหมใหแกการศกึษาและวงการปรัชญาในยคุวิทยาศาสตร 

  ๒)  หลักของเหตุและผลนกัปรัชญายุคกอนเหน็วาเปนสิ่งภายนอก ฮิวมนาํเขามาไว

ในประสาทสัมผัส 

  ๓)  ฮิวมกลานาํเอาประสาทสัมผัสที่มีขีดความสามารถจํากัด มาครอบคลุมความรู

ทั่วจกัรวาล 

  ๔)  ฮิวมเปนนกัปรัชญาสมัยใหม  ใหหลักการเรื่องเหตุและผล โดยใหแนวคิดใหม 

จากสิ่งที่อยูไกลตัว ใหมาอยูใกลตัว   ทําใหวิชาตรรกศาสตรที่เชื่อกันมาตั้งแตโบราณดอยลงไป 

ถือวาเปนการปฏิวัติคร้ังยิ่งใหญแหงวงการปรัชญา 

  ๕)   เปนนกัประจักษนิยมแบบจัดที่มีความเครงคัดในเรื่องความรู  ถาความรูไมอาจ

พิสูจนไดดวยประสาทสัมผัส ฮิวมถือวา ความรูนัน้เปนเท็จ  ดังนัน้ ฮิวมจงึมีแนวโนมทีจ่ะเปนนกั

วิมัตินยิม (scepticism)   อยางหลีกเลีย่งไมได 

 

 



 ๑๕๔  

 

บทที่  ๕ 

สรุปผลการวจิัยและขอเสนอแนะ 

๕.๑  สรุปผลการวิจัย 

 พุทธปรัชญาเถรวาทกับปรัชญาของฮิวม เปนปรัชญาตางสายกัน แนวคิดเรื่องความรูก็

มีความตางกนั ตามนยัของพทุธปรัชญาเถรวาท ความรูเกี่ยวของสมัพันธกับหลักการดําเนินชวีติ

ดวยความจริง เพื่อเปนสิ่งยดึถือปฏิบัติใหเกิดความผาสกุในสังคมในเบื้องตน โดยมีการเชื่อมโยง

ในแงนาํไปสูความรูระดับสูง หรือระดับปรมัตถ (ultimate truth) ทําใหถึงความสิ้นไปแหงกิเลสทัง้

ปวง ดับความทุกขได  พทุธปรัชญาเถรวาทใหความหมายของความรู ที่เกิดจากภายในมีลักษณะ

สองสวางโพลงอยางฉับพลนั สามารถมองเหน็สรรพสิง่ที่ปรากฏตามความเปนจริง และที่สําคัญ

ทําใหมนษุยหลุดพนจากการเวียนวนอยูในวัฏฏะสงสารตอไป 

 สวนความหมายความรูในทรรศนะของฮิวม ใหคาํนยิามภายในกรอบประสบการณ

ทางประสาทสมัผัสเทานัน้ เพราะฮวิมเปนนักประสบการณนิยม (empiricism) ดังนัน้ การนิยาม

ความหมายของความรูคือ “ความจริงแนนอนที่เกิดจากการยึดเอามโนภาพ”  ความจริงแนนอน 

(truth) คือความจริงที่ไดจากประสาทสมัผัส (sense) ประสาทสัมผัสทําใหเกดิรอยประทับ 

(impression) มโนภาพ (ideas) ไดมาจากการลอกเลยีนแบบรอยประทับ แลวเก็บไวในลักษณะ

ของจินตภาพ (image) ดังนัน้ ส่ิงที่ไมเปลีย่นแปลงเปนจริงเสมอและเปนสิ่งที่ขาดไมได คือความรู

ทางคณิตศาสตร หรือพีชคณิต เชน ๓+๓= ๖,  มุมฉากจะมีคาเทากับ ๙๐% หรือ เกลือยอมมรีส

เค็ม เปนขอความจรงิทีก่ลาวถึงแลวไมจําเปนจะตองพิสูจน เปนตน   
 
 แหลงกาํเนิดความรู ทั้งพทุธปรัชญาเถรวาทกับฮิวม  กลาวถงึ องคประกอบ

กระบวนการรบัรูโลกกายภาพไว  ๓ ประการเหมือนกนั  คือ การรับรูของพุทธปรัชญาเถรวาท

ประกอบดวย อายตนะภายใน อายตนะภายนอก(อารมณ)และจิตวิญญาณทําหนาที่รู โดย

องคประกอบทั้ง ๓ ประจวบกันเขา แลวเกิดผัสสะตอมา  ผัสสะเปนจุดเริ่มตนการรับรู  ที่สําคญั

ผลักดันใหเวทนา ตัวรับรูอารมณ ถาหากการรับรูยังไมมกีารปรุงแตง ดวยกิเลส ตัณหา โดยดําเนิน

ไปตามธรรมชาติ ก็เปนการรับรูที่บริสุทธิ ์   องคธรรมทีเ่กดิตอจากผัสสะคือเวทนา  เวทนาเปนองค

ธรรมที่ผลักดนัใหเกิดสัญญา   สัญญานีด้ําเนนิไปได ๒ ทาง คือบริสุทธิ์และไมบริสุทธิ ์  สัญญา

ดําเนนิไปตามธรรมชาติ ปราศจากอวิชชา ตัณหาแลว สัญญาก็บริสุทธิ์ การรับรู ความเหน็ ความ

เขาใจก็ถูกตองดวยจิตบริสุทธิ์ตามความเปนจริงนี้ ยอมเกิดปญญารูแจงในสรรพสิง่ สามารถตดั

วัฏฏะ เขาสูความหลุดพนจากความทกุขไดเรียกวา การรับรูสายวิวัฏ(หลุดพน)  ในทางตรงขาม 



 ๑๕๕  

ถาเวทนาผลักดันให สัญญาดําเนนิดวยอวชิชา ตัณหาแลว  ความจําไดหมายรูก็คลาดเคลื่อนจาก

ความเปนจริง  เรียกวา การรบัรูสายสังสารวัฏ (การรับรูแบบเสพเสวยโลก) 

 สวนองคประกอบของกระบวนการรับรูของฮิวม ๓ ประการนัน้ ไดแก การตระหนักรู

ทางจิต ขอมลูทางประสาทสัมผัส (sense) และวัตถุภายนอก (material) องคประกอบทัง้ ๓ 

ประการนี้ประจวบเขากนั ทาํใหเกิดเพทนาการขึ้น หากเพียงสักวาแตรับรู (perception)  เปน

จุดเริ่มตนการรับรูเทานัน้ เปนการรับรูบริสุทธิ์เหมือนกบัพุทธปรัชญาเถรวาท  สวนการรับรูแบบ

เสพเสวยโลกเปนการรับรูที่ตอจากเพทนาการ การรับรูก็ยงับริสุทธิ์แตอยางใด เพราะมีปรุงแตงเขา

ไปยึดความเปนตัวตนอยู ถามองในทัศนะของพุทธปรัชญา ไมไดพิจารณาสัญญาทีจ่ะเชื่อมใหเกดิ

สังขาร ในจุดนี้ฮิวมไมไดนํามาพิจารณา จึงมีความโนมเอียงไปสูการรับรูไมบริสุทธิ์ได ดังนั้น การ

รับรูที่ถูกตองหรือผิดพลาดของ จงึเปนการบวนการรับรูแบบเสพเสวยโลก  

 ทั้งพุทธปรัชญาเถรวาท  กลาวถงึแหลงกาํเนิดความรูไว ๒ ประการ  คือแหลงกําเนดิ

ความรูโดยตรงและแหลงกําเนิดความรูโดยออม   แหลงกาํเนิดความรูโดยตรงของพทุธปรัชญา 

คือภาวนามยปญญา  เปนความรูที่ประจักษแจงจากการปฏบิัติธรรมดวยตนเอง อันเปน

ประสบการณตรง ในแงความจริงที่เชื่อมโยงไปสูความรูระดับสูง ทาํใหหลุดพนจากทุกข  สวน

แหลงกาํเนิดความรูฮวิม มเีพียงแหลงกําเนิดทางเดียวเทานั้น คือประสาทสัมผัส เปนการประจกัษ

แจงทางประสาทสัมผัสกับส่ิงตาง ๆ     จัดวาเปนแหลงกาํเนิดความรูโดยออม 

 

 ธรรมชาติความรูทั้งพุทธปรัชญาเถรวาทกบัปรัชญาของฮิวม  มคีวามตางกนัคือ 

ความรูทีพ่ทุธปรัชญาเถรวาทพงึประสงค ตองเกี่ยวกับการคนหาสัจธรรมของชีวิต มุงสูภาวะของ

ความพนทุกขทั้งปวง ทําใหเกิดประสบการณตรง (experience) ที่ไดจากการลงมอืปฏิบัติธรรม 

ผลที่เกิดขึ้นทาํใหประจักษแจงดวยตนเอง  เปลีย่นพฤตกิรรมจากความไมรูมาเปนความรู ความรู

มี ๒ ระดับ คือ ความรูระดับสมมติสัจจะ (conventional truth) ที่ไดจากประสาทสมัผัสทั่วไปที่ใช

ในชีวิตประจาํวัน ที่ไดจากสือ่กลาง และใชแกปญหาในระดับสังคม และความรูข้ันสูง (ultimate 

truth) เปนความรูอันประเสริฐ ที่อยูเหนือประสาทสัมผัสทั่วไป คือ ความรูแจงที่ไดจากการปฏิบัติ

บําเพ็ญเพียรจนถึงขัน้ญาณ (insight) และจนถงึขั้นตรสัรู (enlightenment) ที่รูถงึความเปนไป

และเขาใจในการเกิดและความเปนไปของทุกขและสรรพสิ่ง ความรูนี้ประจักษแจงดวยตนเอง 

เกิดขึ้นภายในสวางในตนเอง รูเทาทนัตามความเปนจริง  ซึ่งเปนคณุสมบัติของพระอรหันต ที่

มุงหวังความหลุดพนจากทุกข   

 สวนธรรมชาตคิวามรูของฮวิม เกี่ยวกับโลกภายนอก (external world)  เพื่อใหรู

ประจักษแจงในวัตถ ุทีมุ่งพสูิจนความมีอยูของวัตถ ุ (material) การเขาถึงวัตถุหรือส่ิงตาง ๆ ตาม

สภาพความมอียู  วามีอยูจริงหรือไม รวมทั้งแสวงหาธรรมชาติความรูมีความเชื่อมโยงระหวางเหตุ



 ๑๕๖  

และผล (cause and effect)  และในสวนตาง ๆ จะเปนความสัมพนัธของสาเหตุกบัวัตถุ สาเหตุ

กับสสาร (substance) ….จิต (mind) ….อัตตา (ego)…เอกภพ (universe) และสาเหตกุับพระ

เจา (cause and God) เรามีความสัมพันธกับส่ิงเหลานี้อยางไร  เกี่ยวของกับมนุษยทางไหน

อยางไร มนษุยรูไดหรือรูไมได การพิสูจนส่ิงเหลานี้ไมมีอะไรยืนยนัได นอกจากประสาทสัมผัส

เทานั้น 

 เกณฑการตัดสินความรูของพทุธปรัชญาเถรวาท มีอยู ๓ เกณฑ คือ เกณฑการตัดสิน

ความรูที่ไดจากพระสูตร กาลามสูตร อปณณกสูตร และธัมมจกักัปวตันสูตร ใชการตัดสินความรู

ระดับสมมติสัจจะ ความรูระดับที่ถูกตองแนนอนตองหลุดพนจากความทกุขได   เกณฑตัดสนิ

ความรูไดแนนอน คือญาณ ๓ ในธมัมจกักัปปวัตนสูตร เปนความรูจากการลงมือปฏิบัติโดยตรง 

โดยใชประสบการณเปนตวัตัดสินความรูระดับการตรัสรู อยางเชน พระพทุธเจา  สวนเกณฑ

ตัดสินความรูของฮิวม ใชเกณฑตัดสินความรูทั้งหมด ๓ เกณฑ คือเกณฑสอดคลองกันทาง

ความคิด เกณฑความตรงกันระหวางความคิดกับขอเท็จจริงที่สังเกตไดโดยตรง  เกณฑความ

ตรงกันของความรูที่ไดจากการอนุมาน (inference) 

 

 พรมแดนความรูคือ ปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวยประสบการณ เนนเกี่ยวกับ

ศักยภาพ (potentiality) ความสามารถ (competence) และประสบการณ (experience) ของ

มนุษย  ในพทุธปรัชญาพรมแดนความรู หมายเอาปลายสุดของความรูที่รับรูไดดวยประสบการณ

ตรง ไดแก นิพพาน  องคความรูที่เชื่อมโยงไปถึงความสิน้กิเลส บรรลุนิพพานในที่สุดคือ  วิสุทธิ ๗ 

อริยสัจ ๔ ไตรสิกขา  และใหบังเกิดผลพลอยได คือ ญาณความหยัง่รูในอริยสัจ ๔ ประการนี ้ซึ่ง

เปนองคความรูที่แทจริงในพทุธปรัชญาเถรวาท     เมื่อเกิดญาณทัสสนวิสุทธ ิคือ ความรูที่เกิดขึ้น

แลวจะไมเปลีย่นแปลงไปแตประการใด เปนความรูที่ส้ินสุดหยุดการแสวงหา   กเิลสที่ละไดแลว

จะไมเกิดขึ้นอกี  ไมวาในกาลใด ๆ  ดังนั้น ญาณทัง้  ๓  อยาง  คือสัจญาณ  ข้ันกําหนดทุกข

เพื่อใหรู   กิจญาณ ทําหนาที่ทดลอง เพื่อใหเกิดความรูชัดแจมแจงดวยตัวเอง  กตญาณ ข้ันเสวย

ผลจากการกําหนดรูและการปฏิบัติส่ิงอันตนทาํแลวผลยอมเกิดขึ้น  ญาณเหลานี้เปนองคความรูที่

สําคัญในพระพุทธศาสนา ทีเ่กิดขึ้นดวยการปฏิบัติอยางบริบูรณทั้งศีล สมาธิ ปญญา   ผูปฏิบัติจะ

เห็นวา ในอริยสัจ ๔ นัน้   เปนขอปฏิบัติที่จะตองทาํอยางจริงจัง  คืออริยมรรคมีองค ๘ เทานั้น ถา

ผูปฏิบัติสมบูรณดวยศีล สมาธ ิและปญญาเมื่อไร นิโรธก็จะเกิดขึ้นเมือ่นั้น และเมื่อนิโรธเกิดขึ้น ก็

จะทําหนาที่ดบัเหตุแหงทุกข คือสมุทัย เมื่อเหตุแหงทกุขดับความทกุขก็ดับดวย อยางนี้เรียกวา 

เปนผูทีถ่ึงความดับทุกขอยางแทจริง  เขาสูภาวะแหงความบริสุทธิ์  มีความสงบสุขเขาถึงพรมแดน

ความรู 



 ๑๕๗  

 สวนองคประกอบความรูของฮิวม ทีท่ําใหเขาถึงพรมแดนความรู (ปลายสุดของความรู

ที่รับรูไดดวยประสาทสัมผัส คือประสบการณทางประสาทสัมผัส)  ซึ่งที่มาของความรูตองอาศัย

ประสาทสัมผัส (sense) ความรูจงึจะเกดิขึ้นได  ดังนั้น องคประความรูที่สําคญัในปรัชญาของ

ฮิวมทีท่าํใหเขาถึงพรมแดนความรูคือประสาทสัมผัส รอยประทับ (impression) และมโนภาพ  

(ideas) ส่ิงเหลานี้ตางก็เปนกลุมประสบการณทางประสาทสัมผัส ฮวิมยอมรับวา ความรูทัง้หมด

ของมนุษยเกดิจากรอยประทับและมโนภาพ  และความรูทัง้สองอยางนี้ไดมาจากประสาทสัมผัส 

ดังนัน้  ประสาทสัมผัส รอยประทับและมโนภาพ  จึงเปนองคความรูทีท่ําใหเกดิประสบการณ

สามารถเขาถงึพรมแดนความรูได แตยังมีองคประกอบอยางหนึ่งทีท่ําใหเขาถงึพรมแดนความรูได

อยางแนนอน และยืนยนัได  คือ คุณสมบัติของบุคคลที่เขาถึงพรมแดนความรู  

 

 คุณสมบัติของผูที่เขาถงึพรมแดนความรูทางพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ผูทีเ่ขาถงึจะ

พรมแดนความรูตองมีคุณสมบัติที่ประกอบดวยปญญาระดับสูง หรือระดับปรมัตถ ที่หยั่งรูสภาวะ

ความเปนจริงของสรรพสิ่ง  ปญญาระดับสูง(หมายเอาผูที่ส้ินกิเลสเทานัน้) เปนคุณสมบัติของพระ

อรหันต  การที่จะไดมาซึง่ปญญาระดับสูง ตองใชความอดทนความมีวิริยะและศรัทธาแรงกลา 

และปฏิบัติธรรมอยางจรงิจงั ตามหลักวสุิทธิ๗ อริยสจั ๔ ไตรสิกขา ความเห็นพรอมที่เปน

สัมมาทิฏฐิ โดยใชโยนโิสมนสิการ คิดใครครวญดวยปญญาอันรูแจง จนเกิดญาณ ๓ แลวความ

พรอมของความรูทําใหเชื่อมโยงในการปฏบิัติระดับสูงยิ่งขึ้นไป จนเขาถงึการเขาถึงพรมแดน

ความรู พระอรหันตเทานั้น เปนผูปฏิบัติตนดวยความบริบูรณแหงศีล สมาธิ และปญญา มีอินทรยี

แกกลา  สามารถละสังโยชนข้ันละเอยีด ถอนรากเหงาตัณหาอยางหมดสิ้น เปนผูบริสุทธิ์หมดจด

และไมเวียนวายตายเกิดในสังสารวัฏอีก  พระอรหนัตเปนผูมีคุณสมบัติครบถวน  ทาํใหเขาถึง

พรมแดนความรูในพทุธปรัชญาเถรวาท 

 สวนคุณสมบัติของมนุษยทีเ่ขาถึงพรมแดนความรูในปรชัญาของฮิวมนั้น ตองมี

สมรรถภาพทางกายและสมรรถภาพทางจติที่ดี ความพรอมทางดานรางกายและจิตใจ กลาวคือ 

การรับรูขอมูลภายในเปนหนาที่ของจิตที่บนัทกึเก็บไว  แตเมื่อบุคคลมีความผิดปกติทางจิต อาจ

ทําใหการรับรูขอมูลจากรอยประทับไมอาจเกิดขึ้นได  การเกิดขึ้นของความรูอาจทาํไดเพียงรับรู

ขอมูลในข้ันของรอยประทับเทานั้น ไมอาจสงมาบนัทกึขอมูลทางจติได เนื่องจากสภาพของจิต

บกพรอง  ถาประสาทสัมผัส คือ ตา ห ูจมูก ล้ิน ฯลฯ  สวนใดสวนหนึ่งบกพรอง   ประสาทสัมผัส

หรือจิตผิดปกติมีความบกพรอง  การเขาถงึพรมแดนความรูจะยุตทิันที  เพราะประสาทสัมผัสเปน

ที่มาของความรู   ดังนั้น  การเขาถงึพรมแดนความรูของฮิวมตองยดึประสาทสัมผัส  ซึ่งตองมี

ความสมบูรณ ความพรอมทางดานรางกายและจิตใจเทานั้น ทีท่ําจะทําใหบุคคลเขาถึงพรมแดน

ความรู  



 ๑๕๘  

 

 พุทธปรัชญาเถรวาท กลาวถึง พรมแดนความรูที่มอิีทธิพลตอมนษุยตั้งแต

ระดับพื้นฐานถึงขั้นสงูสุดทีห่ลุดพนจากทกุขกลาวคือ การดาํรงชีวิตของมนุษยที่ตองพึ่งพา

พระพทุธศาสนา หลักคําสอนสวนใหญ  สอนใหพิจารณาเรื่องทกุข  ดังในมหาปรนิพิพานสูตร  ทฆี

นิกาย  มหาวรรค ๑ พระพุทธเจาตรัสไววา  

 วัยของเราแกหงอม ชวีิตของเราเหลือนอย เราจะจากพวกเธอไป เราทําที่พงึแกตนแลว 

พวกเธอจงอยาประมาท มสีติ มีศีลบริสุทธิ์ มีความดาํรงมัน่คงดี รักษาจิตของตนไว ผูที่ไม

ประมาทในธรรมวินัยนี ้ละการเวียนวายตายเกิดแลว จกัทําที่สุดแหงทุกขได 

 

 จะเหน็ไดวา พระพทุธองคทรงสอนใหพจิารณาทกุข โดยใหยึดหลักของศีล สมาธ ิและ

ปญญา นาํมาปฏิบัติในชีวติประจําวนัใหเกิดผล คือความสงบสุขในเบื้องตนและพฒันาตนเองให

เขาถึงพรมแดนความรูคือ ความสิน้กิเลส และความหลุดพนจากทุกข     พรมแดนความรูมี

อิทธิพลตอตนเองและสังคมโลก   ชาวพทุธที่นบัถือพระพุทธศาสนา  ตางกพ็ยายามปฏิบัติตามคํา

สอน เพื่อใหตนเองเขาถึงแกนของพระพทุธศาสนา เพื่อพัฒนาจิตของตนเองใหสูงยิ่งขึน้  การ

เขาถึงพรมแดนความรูนัน้  ผลยอมเกิดข้ึนแกผูปฏิบัติเอง คือความเติมเต็มในสวนทีย่ังบกพรอง

และการเปลี่ยนแปลงพฤติกรรมมนุษยไปในทางที่สูงขึน้ ปราศจากความยึดมั่นตวัตน บุคคล หยั่งรู

และเขาใจความจริงของสรรพสิ่ง  ทีเ่อื้อประโยชนทัง้ ๓ ประการ คือ ประโยชนในปจจุบนั 

ประโยชนในภพหนา และประโยชนอันสงูสดุ  อันพึงจะหวังไดอยางแทจริง  

 สวนอทิธิพลพรมแดนความรูทรรศนะของฮวิมทีม่ีตอมนษุยนัน้  ฮิวมไดใหขอเสนอ

เกี่ยวกับเร่ืองเหตุผลแกการศึกษาและวงการปรัชญาวา ความสมัพนัธระหวางเหตแุละผล ความ

เชื่อที่วา เหตมุีความสมัพนัธกับผล  ในความเปนจริงแลว ทรรศนะของฮิวม ทั้งเหตุและผลนี้เปน

เพียงการเกิดขึ้นแลวก็ส้ินสุดลงเทานัน้ ไมมีอะไรเกี่ยวของกันเลยในธรรมชาติของตัวมันเอง เหตุ

และผลเปนเพยีงเหตุการณใด เหตุการณหนึง่เทานัน้ ความสมัพนัธทีเ่กี่ยวของที่วาไมมีอํานาจ

พลังอนัใดที่จะรูได บรรดาของเหตทุั้งหลายก็ไมมีพลงัอยางนี้เชนกนั ส่ิงที่เปนเหตุและผลเปนเพียง

กลุมประสบการณทางผัสสะหรือประสบการณทางประสาทสมัผัสเทานัน้  การทีม่นุษยเขาใจวามี

การเชื่อมโยงเกิดขึ้นระหวางเหตุและผล ความคิดเทานั้นเปนสิ่งที่กาํหนดใหส่ิงเหลานีม้ี

ความสัมพันธกัน แตก็ไมมีอะไรยืนยนัได  ฮิวมกลาววา การที่เรามีประสบการณในเรื่องนั้น ๆ  มา

กอนก็เลยทาํใหเราคาดเดาไดวา เหตุอยางนี ้ผลก็จะตองออกมาเปนอยางนี้  การที่เรารูผลจะตอง

เปนไปตามที่เราคิด นั้นเปนการสรุปส่ิงที่เราเคยมีประสบการณมาแลว  ซึ่งปรากฎขึ้นเปนส่ิงที่เรา

                                                           

 ๑ ที. ม.  (ไทย) ๑๐/๑๘๕/๑๓๒. 



 ๑๕๙  

เห็นบอยครั้งจนเกิดความเคยชิน จงึทาํใหเราสรุปส่ิงทีจ่ะเกิดในอนาคตวาจะตองเปนไปตามที่มนั

เคยเปน ซึ่งเหตุการณนี้ไมอาจหาขอสรุปได   

 ความเปนสาเหตุและผล  เปนเพยีงการเชื่อมโยงของผสัสะเทานัน้ โดยมีจินตนาการ

เปนตัวประสานเชื่อมใหสนทิกัน จนคิดวาเปนเปนเหตุผลของกันและกัน แตก็ไมมอีะไรยืนยนัได

เรารูไดเฉพาะประสบการณทางประสาทสมัผัสเทานัน้  เพราะสิ่งอืน่เราไมอาจรูไดเลย ยิง่โลก

ภายนอกอนัประกอบดวยสรรพสิ่งทัง้หลาย มีสารัตถะ (substance)   วัตถุ (material)  จิต (mind) 

วิญญาณ (soul) หรือจักรภพ (universe) หรือแมแตพระเปนเจา (God) เอง  เราก็ไมเคยมีผัสสะ

กับส่ิงเหลานี้เลย คําวา เหตุและผล(cause and effect) ที่เรารูไดก็มีแตประสาทสัมผัสเทานัน้ 

ความรูระดับปรมัตถยิ่งเปนเรื่องที่ไมควรกลาวอางถงึ  เพราะไมมทีางอันใดที่รับรูไดเลย  

 

  อิทธิพลพรมแดนความรูทรรศนะของฮวิมมีความคลายคลึงกันกับทรรศนะของพทุธ

ปรัชญาเถรวาท คือมีทั้งทางตรงและทางออม ซึง่เขาถงึดวยประสบการณของมนษุยเทานัน้ ทัง้

ประสบการณประสาทสัมผัสทั่วไปและประสบการณเหนือประสาทสมัผัส จะมีความเหมือนกนัคือ 

การเขาถงึพรมแดนความรูนั้นตองพัฒนาศักยภาพ ความสามารถ  ของตนตามสติปญญาที่

สามารถรูได แตพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีความรูแลว ยังตองนําตนเองใหส้ินกิเลส หลุดพนจาก

ความทุกขทัง้ปวงดวย อิทธิพลพรมแดนความรูทรรศนะของฮวิมที่มีความสําคญักับนักปรัชญา

และวงการศึกษาคือ 

  ๑)    วางรากฐานแนวคิดใหมใหแกการศกึษาและวงการปรัชญาในยคุวิทยาศาสตร 

  ๒)  หลักของเหตุและผลนกัปรัชญายุคกอนเหน็วาเปนสิ่งภายนอก ฮิวมนาํเขามาไว

ในประสาทสัมผัส 

  ๓)  ฮิวมกลานาํเอาประสาทสมัผัสที่มีขีดความสามารถจํากัด มาครอบคลุมความรู

ทั่วจกัรวาล 

  ๔)  ฮิวมเปนนกัปรัชญาสมัยใหม  ใหหลักการเรื่องเหตุและผล โดยใหแนวคิดใหม 

จากสิ่งที่อยูไกลตัว ใหมาอยูใกลตัว   ทําใหวิชาตรรกศาสตรที่เชื่อกันมาตั้งแตโบราณดอยลงไป 

ถือวาเปนการปฏิวัติคร้ังยิ่งใหญแหงวงการปรัชญา 

  ๕)   เปนนกัประจักษนิยมแบบจัดที่มีความเครงคัดในเรื่องความรู  ถาความรูไมอาจ

พิสูจนไดดวยประสาทสัมผัส ฮิวมถือวา ความรูนัน้เปนเท็จ  ดังนัน้ ฮิวมจงึมีแนวโนมทีจ่ะเปนนกั

วิมัตินยิม (scepticism)   อยางหลีกเลีย่งไมได 

 

 

 



 ๑๖๐  

๕.๒  ขอเสนอแนะ 

 จากการศึกษาวิเคราะห พรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและเดวิด ฮวิม  

ผูวิจัยพบวา  ทั้งแนวคิดของพุทธปรัชญาเถรวาทกับแนวคิดของฮิวม  มีความเหมือนกนัและความ

ตางกนัคือ  มีความเหมอืนกันในแงของการแสวงหาความรู โดยยึดประสบการณทางประสาท

สัมผัส แตประสบการณทางพทุธปรชัญาเปนประสบการณจริงที่รวมเอาประสบการณที่เหนือ

ประสาทสัมผัสดวย สามารถทําใหผูปฏิบตัิถึงความสิ้นแหงกิเลสทัง้หลาย หลุดพนจากความทุกข

ได  มจีุดมุงหมายเพื่อคนหาความรูในสิง่ที่ตนเองตองการอยากรู ในสิ่งที่มนุษยที่สามารถรูได  

และเพื่อโตตอบแกไขจุดบกพรองของนักปรัชญาคนอื่น ๆ  

 ที่นาสนใจอกีอยางหนึ่งคือ มนุษยสามารถรูความจรงิภายนอกไดหรือไม  หากมนุษยรู

จะรูไดมากนอยเพียงใด อะไรเปนตัวกาํหนดความสามารถของมนษุย  มนุษยสามารถรูความจรงิ

ได หรือรูไดเพียงขั้นประสาทสัมผัสเทานัน้ เพราะเทาที่ศกึษาวิจัยมา ประสาทสัมผัสที่คนเราเชื่อวา

ใหความรูที่เปนจริงได แตถาเราพจิารณาใหเหน็ชัด ๆ แลว ประสาทสมัผัสยังหลอกเราไดเลย เชน 

เห็นเชือกเปนง ู เปนตน แมแตประสาทสมัผัสยังหลอกเราได แลวอะไรเปนความรูที่แทจริงได ซึง่

นาสนใจในประเด็นนี ้   แลวอะไรเปนวิมตินิยม (scepticism) ตามทรรศนะของฮิวม คํา ๆ นี้มนีัย

อะไรที่ทําใหฮวิมหลกีเลี่ยงไมได กินความกวางแคบแคไหน นาจะมีการศึกษาวเิคราะหตอไป 

เพื่อใหเกิดความกระจางยิ่งขึ้น  

 

 ในงานวิจัยนี ้  ผูวิจยัไดศึกษาวิเคราะหเร่ืองพรมแดนความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท

และเดวิด ฮิวม  ซึง่ไดศึกษาวิเคราะหขอมูลเพียงบางสวนเทานัน้  ผูวิจัยเหน็วา ควรจะไดมี

การศึกษาวิเคราะหเพิ่มเติม  เพื่อพัฒนาการศึกษาและเปนขุมทรัพยทางปญญา  เชน 

  (๑)  การศึกษาวิเคราะหตรรกวิทยาในทรรศนะของฮวิม 

  (๒)  การศึกษาเปรียบเทียบการใชเหตุผลของพุทธปรัชญาเถรวาทกบัฮิวม 

  (๓)  การศึกษาวิเคราะหเร่ืองจินตนาการในทรรศนะของฮิวม 



 ๑๖๑ 

บรรณานุกรม  
 
๑.  ภาษาไทย : 
 
ก.  ขอมูลปฐมภูม ิ
  

มหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั.  พระไตรปฎกภาษาไทย.   ฉบับมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลัย.

กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๙. 

 
ข.  ขอมูลทุติยภูม ิ
 
(๑)  หนังสือ : 
 

จุฑาทิพย  อุมะวิชน.ี  วิวัฒนาการแหงความคิด ภาษามนุษยและโลก.  พิมพคร้ังที ่ ๒.

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพมหาวทิยาลยัธรรมศาสตร, ๒๕๔๐. 

จํานงค   ทองประเสริฐ.  ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพแพรพิทยา, ๒๕๑๔. 

ชเอิญศรี  อิศรางกูร ณ อยุธยา. ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม.  พิมพคร้ังที ่๖.  กรุงเทพมหานคร : 

 สํานักพิมพมหาวทิยาลยัรามคําแหง, ๒๕๔๖. 

ชัยวัฒน  อัตพฒัน.  ญาณวทิยา.  (Epistemology, theory of Knowledge).  กรุงเทพมหานคร : 

 สํานักพิมพมหาวทิยาลยัรามคําแหง, ๒๕๑๙. 

เดือน  คาํด.ี  พุทธปรชัญา.  กรุงเทพมหานคร : มหาวทิยาลยัเกษตรศาสตร. 

 สํานักพิมพโอเดียนสโตร, ๒๕๓๔. 

                 . ปรัชญาตะวนัตกสมยัใหม.  กรุงเทพมหานคร : สํานกัพิมพทพิยอักษร, ๒๕๒๖. 

ตรี  นาคประทปี. บาลีอภธิานัปปทีการพรอมทั้งสูจ.ิ  กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพไท, 

๒๔๖๔. 

ทรงวทิย  แกวศรี.  บรรณาธิการปรัชญาบูรพทิศ.  กรุงเทพมหานคร : 

  สํานักพมิพมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๒. 

ธนิต  อยูโพธิ.์  พระนพิพาน.  พิมพคร้ังที ่๒.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๔. 



 ๑๖๒ 

น. ชญานุตม.  แปล. อิสระภาพรวมทศันะทางปรชัญาของนกัคิด-นักเขียน-นักปฏวิัติ.

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพดวงกมล, ๒๕๒๓. 

นภดล  พิมพลา.  พุทธปรชัญาฝายเถรวาท.  กรุงเทพมหานคร :  

 โรงพิมพมหาวทิยาลยัรามคาํแหง, ๒๕๒๓. 

บุญมี  แทนแกว.  ญาณวิทยา (ทฤษฎีความรู).  พิมพคร้ังที่ ๓.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพ โอ.เอส.พร้ินติ้ง เฮาส, ๒๕๔๓. 

 . ปรัชญาตะวนัตกสมยัใหม.  พิมพคร้ังที่ ๒.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพโอเดียนสโตร, ๒๕๔๕. 

ประพัฒน  โพธิ์กลางดอน และคณะ.  ปรัชญาเบื้องตน.  ภาควิชาปรัชญาและศาสนา  

 คณะมนุษยศาสตรและสังคมศาสตร สถาบันราชภัฏเชียงใหม, ๒๕๔๐. 

พระดร.ดับบลิว  ราหุล.  พระพุทธเจาสอนอะไร.  แปลโดย ชูศักดิ์  ทิพยเกษร และคณะ.   

 พิมพคร้ังที ่๓.  กรุงเทพมหานคร : สํานักพมิพมหาจฬุาลงกรณราชวทิยาลัย,  

๒๕๔๗.  

พระทักษิณ  คณาธิกร (สิงหทน  คําชาว). ปรัชญา. กรุงเทพมหานคร : สํานักพมิพสหธรรมิก, 

๒๕๔๔  

พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต).  พุทธธรรม.  ( ฉบับปรับปรุงขยายความ).  กรุงเทพมหานคร : 

 สํานักพิมพมูลนิธิพทุธธรรม, ๒๕๔๑. 

                    .  พจนานกุรมพุทธศาสน  ฉบับประมวลศัพท. พิมพคร้ังที ่๘, กรุงเทพมหานคร 

: สํานักพิมพมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๔๐.  

                    .  พจนานกุรมศาสตร  ฉบับประมวลธรรม.  พิมพคร้ังที่ ๙, กรุงเทพมหานคร : 

 สํานักพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๔๓. 

พระเมธธีรรมาภรณ (ประยรู  ธมฺมจิตฺโต)และคณะ.  วมิุตติมรรค.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๓๘. 

พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ ฐิตาโณ). ธรรมปริทรรศน ๒.  พิมพคร้ังที ่๔, กรุงเทพมหานคร :

สํานักพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย,  ๒๕๔๖. 

พระราชวรมนุ ี(ประยูร  ธมฺมจิตฺโต).  ปรัชญากรีกบอเกิดภูมิปญญาตะวันตก.  พิมพคร้ังที ่๕,  

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม,  ๒๕๔๔. 

พระสัทธมัมโชติกะ  ธัมาจริยะ.  ปรมัตถโชติกะ ปริเฉทที่ ๑-๒-๖ จิต เจตสิก รูป นพิพาน.  

 กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพทพิยวสุิทธการพิมพ  (ม.ป.ป.) 

รังษี  สุทนต.  นิพพานเปนอนัตตา.  กรุงเทพมหานคร : สํานักพมิพสุขภาพใจ, ๒๕๔๒. 
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ราชบัณฑิตยสถาน.  พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ – ไทย.  ฉบับราชบัณทิตยสถาน.   

 พิมพคร้ังที ่๓, กรุงเทพมหานคร : สํานักพมิพราชบัณฑติยสถาน, ๒๕๔๓. 

วัฒนไชย .  มลิินทปญหา ธัมมวโิมกขฉบับรวมเลม.  กรุงเทพมหานคร : สํานักพมิพ ส.ธรรม

ภักดี, ๒๕๓๖. 

วิธาน  สุชีวคปุต.  ปรัชญาเบื้องตน.  พิมพคร้ังที่ ๙, กรุงเทพมหานคร : สํานกัพิมพมหาวิทยาลยั

รามคําแหง, ๒๕๓๖ 

วิทย  วิศทเวทย.  ปรัชญาทัว่ไป มนุษย โลก และความหมายของชีวิต.  พิมพครั้งที่ ๑๕,

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพอักษรเจริญทัศน, ๒๕๔๒. 

สถิต  วงศสวรรค.  ปรัชญาเบื้องตน ( Introduction to philosophy ).  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพอักษรพิทยา, ๒๕๔๐. 

สนิท  ศรีสําแดง.  ปรัชญาเถรวาท.  กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั

, ๒๕๔๔. 

สมัคร  บุราวาศ.  พุทธปรัชญา มองพุทธศาสนาดวยทรรศนะทางวิทยาศาสตร.  พิมพคร้ังที ่

๒,กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๒. 

    . วิชาปรัชญา.  พิมพคร้ังที ่๔, กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๔. 

                       . ปญญา.  พมิพคร้ังที่ ๒, กรุงเทพมหานคร : สํานกัพิมพศยาม, ๒๕๔๒. 

สมจินต  สมฺมาปฺโญ.  พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๔๔. 

สมเด็จพระพฒุาจารย (อาจ อาสภมหาเถร).  คัมภีรวสิุทธิมรรค.  พิมพคร้ังที ่๔, 

กรุงเทพมหานคร :สํานักพมิพประยูรศพร้ินติ้ง, ๒๕๔๖. 

สมฤดี  วิศทเวทย.  ทฤษฎีความรูของฮิวม.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๖. 

                         .   ปรัชญาของจอหน ลอ็ค.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๖. 

สุจิตรา  ออนคอม.  ปรัชญาเบื้องตน.   ภาควิชาปรัชญาและศาสนา วทิยาลัยครธูนบุรี  

 สหวทิยาลัยรัตนโกสนิทร, ๒๕๓๒. 

สุวรรณา  สถาอานนัท.  ศรัทธากับปญญา.  กรุงเทพมหานคร :  

 สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๕. 

สุนทร ณ รังษี.  พุทธปรชัญาจากพระไตรปฎก.  กรุงเทพมหานคร :  

สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๓. 
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 (๒)  บทความ : 
 
สมภาร  พรมทา.  “พุทธปรชัญา” มนุษย สังคม และปญหาจรยิธรรม.  โครงการตํารา  

คณะอักษรศาสตรจุฬาลงกรณมหาวิทยาลยั.  กรุงเทพมหานคร: 

สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๒. 

แสง  จนัทรงาม.  ญาณวทิยาในพทุธปรัชญาเถรวาท.  วารสารธรรมศาสตรปที่ ๑๐ .

กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพมหาวทิยาลยัธรรมศาสตร. ๒๕๔๑ 

 
(๓)  วิทยานพินธ : 
 
พระมหาณรงคชัย  ฐานชโย.   “การศึกษาเปรียบเทียบแนวความคิดเรือ่งความหลุดพนในพทุธ

ปรัชญาเถรวาทกับปรัชญาเชน”.  วิทยานพินธพทุธศาสตรมหาบัณฑิต.  

บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวทิยาลัย, ๒๕๓๙. 

พระมหาระว ี ติกฺขปฺโญ.  “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพทุธปรัชญาเถรวาทกับ 

เบอรทรันด รัสเซลล”.  วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต.  บัณฑิตวิทยาลยั 

มหาวิทยาลยัมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั, ๒๕๔๔. 

ลักษณวัต  ปาละรัตน.  “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณหรือไม ?”. 

วิทยานิพนธอักษรศาสตรดุษฎีบณัฑิต.  บัณฑิตวิทยาลัย จฬุาลงกรณ

มหาวิทยาลยั, ๒๕๓๕. 
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Oxford University Press, 1971. 

Bricke, John.  Hume on Self-Identity,  Memory and Causality in David Hume.  

Austin  : University of Texas Press, 1977. 
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Fogelin, Robert J.   Hume’s Skepticism in the Treaties of Human Nature. London  : 
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1993. 

Passmore, John.  Hume’s Intentions. London :Gerald Duckworth & Co.Ltd., 1968. 

Penelhum, Terence.  Hume. London  :The Macmillan Press , 1975. 
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ประวัติผูวิจยั 
 

ชื่อ   พระมหาวิรัตน  อภิธมฺโม  (เฆพวง)   

วัน  เดือน  ปเกิด   ๔  มกราคม  พ.ศ. ๒๕๑๓   

สถานที่เกิด   :   บานเลขที่  ๔๙  หมูที ่  ๑  ตําบลคอนสาร  อําเภอคอนสาร  จงัหวัด

ชัยภูมิ  ๓๖๑๘๐   

อุปสมบท    : วันที ่ ๙ กุมภาพนัธ  พ.ศ.  ๒๕๓๕  ณ วัดเจดีย ตําบลคอนสาร  อําเภอ

คอนสาร  จังหวัดชัยภูม ิ

การศึกษา  : สําเร็จการศึกษา พทุธศาสตรบัณฑิต สาขาครุศาสตร วิชาเอกจริยศกึษา 

มหาวิทยาลยัมหาจฬุาลงกรณราชวิทยาลยั วทิยาเขตเชียงใหม รุนที่ ๔๗ 

/๒๕๔๓  นักธรรมเอก  เปรียญธรรม  ๔  ประโยค  เขาศึกษาตอระดับ

ปริญญาโท ที่มหาวิทยาลัยมหาจฬุาลงกรณราชวทิยาลัย สาขาวิชา

ปรัชญา ปการศึกษา  ๒๕๔๕     

ปจจุบันสงักัด         :    วัดวิจิตรการนมิิตร  แขวงคหูาสวรรค  เขตภาษีเจริญ  กรุงเทพมหานคร  

วันสาํเร็จการศึกษา      :   ๒๓  มีนาคม  ๒๕๔๘ 
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