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บทคัดยอ 

วิทยานิพนธเรื่อง “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ
เอ.เจ.แอร” มีวัตถุประสงคเพื่อ ศึกษาทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท ศึกษาทฤษฎี
ความรูของแอร และเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของทั้งสองแนวคิดนี้ โดยมีประเด็นที่ตองการ
ศึกษา คือ ความหมาย และลักษณะของความรู ประเภทของความรู บอเกิดแหงความรู และ
เกณฑในการตัดสินความรูวามีลักษณะที่เหมือนกัน และแตกตางกันอยางไร โดยการ
ศึกษาวิจัยครั้งนี้เปนการศึกษาแบบวิจัยเชิงเอกสาร มีผลการวิจัยสรุปไดดังนี้ 

๑. ดานความหมายและลักษณะของความรู พุทธปรัชญาเถรวาทจะมี
ความหมายทั้งในเชิงโลกิยะ และโลกุตตระ มีลักษณะเปนพฤติกรรม หรือความสามารถของ
จิตทั้งในระดับปกติ และระดับพิเศษ แตแอรจะมีเฉพาะความหมายในเชิงโลกิยะ และ

ลักษณะก็มีเฉพาะระดับปกติเทานั้น 
๒. ดานประเภทของความรู ทั้งสองแนวความคิดจัดแบงประเภท โดยมุง

ประโยชนเชิงปฏิบัติ แตจะแตกตางกันตรงที่แอรจําแนกความรูโดยอาศัยขอความ ในขณะที่
พุทธปรัชญาเถรวาทพิจารณาถึงความรูที่เปนประสบการณเหนือสัมผัส 
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๓. ดานบอเกิดแหงความรู ทั้งสองแนวความคิดมีบอเกิดแหงความรูเหมือนกัน 
แตจะแตกตางกันตรงชื่อท่ีใชเรียก 

๔. ดานเกณฑในการตัดสินความรู พุทธปรัชญาเถรวาทมีความเห็นสอดคลอง
กับทฤษฎีความจริงแบบสมนัย สหนัย และปฏิบัตินิยม ในขณะที่แอรไมเห็นดวยกับทฤษฎี 
สหนัย อีกประเด็นหนึ่งซึ่งมีความแตกตางกัน ก็คือ พุทธปรัชญามุงแสวงหาความจริงในทั้ง
ระดับสมมติสัจจะ และปรมัตถสัจจะ แตแอรนั้นแสวงหาความจริงเฉพาะระดับสมมติสัจจะ
เทานั้น 
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ABSTRACT 
The purpose of this thesis entitled ‘A Comparative Study of The Theory of 

Knowledge of Theravada Buddhist Philosophy and A.J.Ayer’ is to study and then 
compare the theory of Theravada Buddhist philosophy with that of Ayer. The study 
is concerned with meaning, nature, classification, origin and criteria of truth of 
knowledge. The results of the study are as follows : 

1. According to Theravada Buddhist philosophy, knowledge has both 
ordinary and extra-ordinary meanings and it is in its nature some kinds of 
behaviour or capacity of mind in ordinary and extra-ordinary levels, 
whereas Ayer holds that knowledge has only ordinary meaning and its 
nature is only ordinary. 

2. Both philosophies classify knowledge in terms of practical usefulness. 
Ayer ‘s classification, however, is mainly concerned with propositions, 
while extra-ordinary knowledge is also included in Theravada Buddhist 
philosophy. 
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3. Both are identical so far as the origin of knowledge is concerned; their 
difference is only in names. 

4. Correspondence theory, coherence theory, pragmatic theory of truth are 
welcome in Theravada Buddhist philosophy, whereas Ayer rejects 
coherence theory of truth. Besides, the former pursues both conventional 
and absolute truths; while the latter only conventional. 
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องฺ.จตุกฺก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต (ภาษาไทย) 
องฺ.ปฺจก.(ไทย)= สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ปญจกนิบาต (ภาษาไทย) 
องฺ.ฉกฺก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ฉักกนิบาต (ภาษาไทย) 
ขุ.ธ.(ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท (ภาษาไทย) 
ขุ.ชา.(ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ชาดก (ภาษาไทย) 
ขุ.ม.(ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย มหานิเทส (ภาษาไทย) 
ขุ.ป.(ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ปฏิสัมภิทามรรค (ภาษาไทย) 

พระอภิธรรมปฎก 

อภิ.วิ.(ไทย) = อภิธรรมปฎก วิภังค (ภาษาไทย) 
อภิ.ก.(ไทย) = อภิธรรมปฎก กถาวัตถุ (ภาษาไทย) 

 



บทที่ ๑ 
บทนํา 

๑.๑ ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

ทฤษฎีความรู หรือ ญาณวิทยา เปนปรัชญาสาขาหนึ่งที่วาดวยบอเกิด ลักษณะ 
หนาที่ ประเภท ระเบียบวิธี และความสมเหตุสมผลของความรู๑ ถือวาเปนผลงานทาง
ความคิดที่เกี่ยวกับความรูของมวลมนุษยชาติที่ไดพยายามแสวงหาคิดคนขึ้นมา เพื่อ
แกปญหาชีวิตของคนเราหรือเพื่อตอบสนองความอยากรูของตนเอง โดยความรูที่นักคิดแต
ละฝายไมวาจะเปนฝายตะวันออกหรือฝายตะวันตกที่ไดสรางสรรคขึ้นมาเปนผลผลิตทาง
ความคิด มาเปนสมบัติของโลกมีความแตกตางกันไปตามบริบททางสังคมที่ตนไดประสบอยู
ขณะนั้น ซึ่งทําใหวัตถุประสงคของความรูแตกตางกันไปดวย อยางไรก็ตาม แมวาจะมีความ
แตกตางกัน แตก็ยังมีจุดหมายรวมกันอยูคือ เพื่อใหเกิดความรูจริงแกมวลมนุษยชาติ เพื่อให
สามารถดํารงตนอยูไดอยางปกติสุข และเพื่อพบกับความแทจริงสูงสุดของชีวิต 

ในทางตะวันออกนั้น พุทธปรัชญาเถรวาทจัดไดวาเปนปรัชญาประเภท สัจนิยม 
เพราะพระพุทธองคตรัสเรื่องความจริงเปนสวนใหญ เชน เรื่องทุกข เรื่องไตรลักษณ เปนตน 
ทั้งนี้ เพื่อสอนใหชาวพุทธมีสติรอบคอบ คิดอยูเสมอวาเมื่อความจริงเปนเชนนี้จะทําอยางไร
จึงจะทาํใหชีวิตมีความสมบูรณพบความสุขอยางแทจริงได๒ ดานความรูนั้นพุทธปรัชญาเนน
ใหเกิดการรูแจงในตัวเองกอนเปนการสรางความรูโดยยึดตัวเองเปนหลัก โดยใหมีความรูแจง
ในชีวิตแลวจะหลุดพนจากความทุกขไปได กระบวนการรับรูของพุทธปรัชญา คือ การรูสิ่ง
ตาง ๆ ตามความเปนจริง มี ๒ ระดับ คือ ความรูสามัญ (Worldly Knowledge) 
และความรูระดับสูง (Ultimate Knowledge) ซึ่งความรูทั้งสองประเภทนี้จะผาน

                                                  
๑ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย, พิมพครั้งที่ ๒, (กรุงเทพมหานคร : 

ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๐), หนา ๓๗. 
๒ บุญมี แทนแกว, ญาณวิทยา, พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร : โอ.เอส. พริ้นติ้ง เฮาส, ๒๕๔๓), 

หนา ๓๓. 



 ๒

การทดสอบวาจริงดวยประสบการณของตัวเอง โดยการรับรูทางประสาทสัมผัสท้ัง ๖ คือ ตา 
หู จมูก ลิ้น กาย และการรับรูทางจิตดวย๓

สวนในทางตะวันตกนั้น ก็มีแนวความคิดที่หลากหลายแตกตางกันไป แต
สําหรับแอรแลวเปนนักปรัชญาที่ไดรับพื้นฐานแนวความคิดมาจากปรัชญาปฏิฐานนิยมเชิง
ตรรก (Logical Positivism) ซึ่งเปนทฤษฎีที่ถือวาสิ่งที่สามารถพิสูจนไดโดย
ประสบการณทางอินทรียสัมผัสคือสิ่งที่เปนจริง ปรัชญา คือ การแสวงหาความหมายจาก
ภาษาหรือขอความ หลักการพิสูจนวาเปนจริงจึงเปนเกณฑนัยสําคัญของภาษาหรือขอความ 
(Criterion of Significance) อันที่จริงทฤษฎีหรือความคิดนี้ไมใชสิ่งแปลกใหมแต
อยางใด เพราะในศตวรรษที่ ๑๘ ฮิวม (Hume, ๑๗๑๑ – ๑๗๗๖) ก็มีแนวความคิดวา 
ความรูที่แทจริงของมนุษยมีบอเกิดจากประสบการณ เกณฑการตัดสินความหมายของภาษา
หรือขอความเปนสิ่งสําคัญและจําเปนตอการศึกษาเรื่องราวและธรรมชาติของมนุษยใหเขาใจ
ได 

ตอมาในศตวรรษที่ ๑๙ ก็องต (Comte, ๑๗๘๙ – ๑๘๕๗) ผูริเริ่มทฤษฎี
ปฏิฐานนิยม ถือวา ความรูที่แทจริงตองมีพื้นฐานจากการใชวิธีวิทยาศาสตร อภิปรัชญาเปน
เพียงความเชื่อวามีสิ่งที่อยูเบื้องหลังธรรมชาติ พิสูจนโดยวิธีวิทยาศาสตรไมได จึงไมใช
ความรูที่แทจริง มัค (Mach, ๑๘๓๘ – ๑๙๑๖) กลาววามาตรการตัดสินความจริงคือ
วิทยาศาสตร สิ่งแทจริง (Reality) เหนือโลกประสบการณเปนสิ่งที่ไมมีอยูจริงและเปนสิ่ง
ไรสาระ 

ในศตวรรษที่ ๒๐ อิทธิพลความรูและความกาวหนาทางวิทยาศาสตร ดูเหมือน
จะครอบคลุมวิทยาการเกือบทุกสาขา การยืนยันความรูที่แทจริงคือความรูโดยวิธีทาง   
วิทยาศาสตร สิ่งเปนจริงเปนสิ่งพิสูจนทดสอบไดดวยประสบการณทางอินทรียสัมผัส การ
กําหนดภาษาหรือขอความใดจะมีความหมายหรือไรความหมายยังมีกระแสความตอเนื่องมา
                                                  

๓ นงลักษณ ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม”, 
วิทยานิพนธปริญญาอักษรศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หนา 
๓๖๓. 



 ๓

จนถึงนักปรัชญาภาษาวิเคราะห คือ วิตเก็นสไตน (Wittgenstein, ๑๘๘๙ – ๑๙๕๑) 
เขามีทรรศนะวาขอความทางวิทยาศาสตรเปนขอความชนิดเดียวที่เกี่ยวของกับสภาพที่
แทจริงของโลก จึงสามารถทดสอบวาเปนจริงได โดยผานประสาทสัมผัสท้ัง ๕ ปรัชญาคือ
การวิเคราะหภาษาใหชัดเจนแจมแจง ทรรศนะของวิตเกนสไตนเชนนี้คือท่ีมาของทฤษฎี
พิสูจนวาเปนจริง (Verificationist theory) และหลักการพิสูจนวาเปนจริง (The 
Principle of Verification) ของกลุมปฏิฐานนิยมเชิงตรรก 

ถึงแมวาแอรไมใชผูกอตั้งทฤษฎีพิสูจนวาเปนจริงและหลักการพิสูจนวาเปนจริง
ของปรัชญาปฏิฐานนิยมเชิงตรรก แตเขาก็เปนคนที่มีบทบาทและมีความสําคัญในการ
อธิบายทฤษฎีใหมีความชัดเจน เขาใจงาย โดดเดนในการเสนอจุดยืนทางปรัชญาของตนเอง 
แอรเชื่อวาความรูทางวิทยาศาสตรเปนความรูที่แทจริง การแสวงหาคําตอบของปญหา
ปรัชญาที่พนขอบเขตโลกปรากฏการณลวนเปนปญหาเทียม เนื่องจากไมสอดคลองกับ
หลักการพิสูจนวาเปนจริง 

ในงานนิพนธเลมแรกของแอร ชื่อ Language Truth and Logic 
(๑๙๓๖) นั้น แอรมีจุดมุงหมายสําคัญ ๒ ประการ คือ ขอแรก ตองการจะเสนอ
แนวความคิดวาภาษาจะมีความหมายก็โดยที่สามารถพิสูจนความหมายนั้นไดโดย
ประสบการณ ถาหากพิสูจนโดยประสบการณไมไดและไมไดเปนขอความซ้ําความ 
(tautology) ขอความนั้นเปนขอความไมมีความหมายและไรสาระ สวนจุดมุงหมายขอท่ี
สองก็คือใหตัดทิ้งอภิปรัชญาออกไปจากเนื้อหาปรัชญา 

จากทัศนะทางความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทและของเอ.เจ.แอรนี้ เราจะพบวา
ทั้งสองทัศนะมีความเหมือนกันในแงที่แสวงหาความจริงเหมือนกันแตยังไมเปนที่ชัดเจนวา
เปนความจริงระดับไหนและจะเขาถึงความจริงหรือรูความจริงไดอยางไร ในประเด็นที่ตางกัน 
คือ พุทธปรัชญาจะคนหาความจริงโดยใหมีความรูความเขาใจในชีวิตดวยการยึดตัวเองเปน
หลัก ใหมีความรูแจงในตัวเองเพื่อทําความทุกขใหหมดสิ้นไป ขณะที่แอรสรางความรูจาก
การรับรูอันเกิดจากประสาทสัมผัส ความจริงที่อยูในโลกแหงประสบการณ และสามารถ
พิสูจนใหเห็นไดดวยหลักตรรกศาสตร และคณิตศาสตร ผูวิจัยเห็นวา ทัศนะดานความรูของ



 ๔

ทั้งสองฝายจะตองมีความแตกตางกัน อันเนื่องมาจากบริบททางสังคมและวัตถุประสงคที่
ตางกัน ในความแตกตางกันนี้ก็ยอมจะมีความเหมือนกันในบางแงมุม ซึ่งถาไดมีการ
ศึกษาวิจัยใหละเอียดลึกซึ้งอยางชัดเจนแลว ก็จะทําใหมีความรูความเขาใจทัศนะเรื่อง
ความรูของทั้งสองฝายไดชัดเจนยิ่งขึ้น อีกเหตุผลหนึ่งที่ผูวิจัยอยากจะชี้ใหเห็นคือ คําสอน
ของพระพุทธองคที่เกิดขึ้นมาแมผานมาเปนเวลานานแลวก็ตาม แตก็ยังมีความใกลเคียงกับ
ศาสตรสมัยใหมอยูดวยเหมือนกัน เปนการแสดงใหเห็นวาไมวายุคไหน ๆ คําสอนของ
พระองคก็ยังคงเปนสัจนิรันดรอยูตลอดไป ทั้งความรูที่ไดจากทั้งพุทธปรัชญาเถรวาทและเอ.
เจ.แอร จะเปนประโยชนในการพัฒนาความรูทางวิชาการใหมีความกาวหนา มีระบบ และมี
แนวทางที่ชัดเจนอยางแนนอนตอไปไดในอนาคต. 

๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย 

๑.๒.๑ เพื่อศึกษาวิเคราะหทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท 
๑.๒.๒ เพื่อศึกษาวิเคราะหทฤษฎีความรูของเอ.เจ.แอร 
๑.๒.๓ เพื่อศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ      

เอ.เจ.แอร 
 

๑.๓ คําจํากัดความที่ใชในการวิจัย 

ญาณวิทยา หมายถึง ปรัชญาที่วาดวยบอเกิด ลักษณะ หนาที่ ประเภท และ
ความสมเหตุสมผลของความรู บางทีเรียกวา ทฤษฎีความรู (The Theory of 
Knowledge) 

ปฏิฐานนิยมเชิงตรรก หมายถึง แนวความคิดทางปรชัญาซึ่งนักปรัชญากลุม
เวียนนา (Vienna Circle) เสนอขึ้นในชวงตนคริสตศตวรรษที่ ๒๐ 

ญัตติ (proposition) หมายถึง ประโยคบอกเลาหรือประโยคปฏิเสธที่
อาจจะจริงหรือเท็จก็ได  

พุทธปรัชญาเถรวาท หมายถึง คําสอนตามแนวเหตุผลของศาสนาพุทธฝาย
เถรวาท 



 ๕

สัญชาน (Perception) หมายถึง การรับรูที่เกิดจากประสาทสัมผัส รวมท้ัง
อาการที่จิตกําหนดรูภาวะภายนอก 

หลักการพิสูจนวาเปนจริง (The Principle of Verification) 
หมายถึง หลักการที่วาขอความที่จะถือวามีความหมายหรือมีนัยสําคัญทางวิทยาศาสตรนั้น 
ตองเปนขอความซึ่งอาจพิสูจนวาเปนจริงได 

๑.๔ ขอบเขตของการวิจัย 

ในการศึกษาวิจัยครั้งนี้ ผูวิจัยจะทําการวิจัยคนควาแนวคิดเกี่ยวกับญาณวิทยา
หรือทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับ เอ.เจ.แอร ในเชิงเปรียบเทียบ ในดาน
ความหมาย และลักษณะของความรู ประเภทของความรู บอเกิดแหงความรู เกณฑในการ
ตัดสินความรูของทั้งสองฝายวา มีความเหมือนกันและแตกตางกันอยางไร 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและงานวิจัยที่เกี่ยวของ 

พระมหาระวี ติกฺขปฺโ (ไกรยะพันธ) ไดนําเสนอวิทยานิพนธเรื่อง 
“การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทกับเบอรทรันด รัสเซลล” สรุป
ใจความวา ธรรมชาติของความรูทั้งของพุทธปรัชญาเถรวาทและของเบอรทรันด รัสเซลลนี้ มี
ความแตกตางกัน กลาวคือ ความรูที่พึงประสงคในทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทเปนความรู
เกี่ยวกับการคนหาสัจธรรมของชีวิต มุงทําใหมนุษยหลุดพนจากความทุกขทั้งมวล เปน
ความรูที่มีลักษณะทําใหเกิดความสองสวาง รูวาอะไรเปนอะไร เปลี่ยนจากความไมรูมาเปน
ความรู เปนทั้งความรูในระดับสมมติที่เกิดจากประสาทสัมผัสท่ัวไปอันเปนความรูที่ใชเพื่อ
ประโยชนในการดําเนินชีวิตประจําวัน และเปนทั้งความรูระดับสูงสุดหรือระดับปรมัตถซึ่งเปน
ความรูที่เกิดจากประสบการณเหนือประสาทสัมผัสท่ัวไป คือ เปนความรูที่ทําใหมองเห็น
ความจริงของสิ่งทั้งหลายตามความเปนจริง ไมมีการเขาไปปรุงแตง แตมุงเพื่อความดับทุกข
ทั้งปวงเทานั้น 

สวนความรูของรัสเซลลเปนความรูเกี่ยวกับโลกทางกายภาพ เปนความรูที่มี
ลักษณะทําใหเกิดความรูที่ชัดเจนแจมแจงเกี่ยวกับวัตถุทางกายภาพ หรือ เกี่ยวกับสิ่งที่เปน
รูปธรรมทั้งหลายเทานั้น กลาวคือ เปนความรูที่มุงพิสูจนถึงการมีอยูและวิธีการที่ทําใหทราบ



 ๖

ถึงการมีอยูของสิ่งที่เปนรูปธรรมทั้งหลาย เปนการแสวงหาความรูเพื่อสนองความตองการ
ใครรูของตนเองและคนอื่นๆ  ทั้งเพื่อสรางเปนทฤษฎีความจริงเกี่ยวกับสิ่งที่เปนรูปธรรม
ทั้งหลาย มิไดสนใจแสวงหาในสัจธรรมของชีวิตหรือในการดับความทุกขเหมือนกับพุทธ
ปรัชญาเถรวาทแตอยางใด๔

สมใจยิ่ง คงประเสริฐ ไดนําเสนอวิทยานิพนธเรื่อง “การศึกษาเชิงวิจารณ
ความคิดของ เอ.เจ.แอร เกี่ยวกับอภิปรัชญา” สรุปใจความวา แอรมีจุดยืนเปนประจักษนิยม 
และการวิเคราะหภาษาเชิงตรรกะ ขอเสนอความรูโลกภายนอกตามทรรศนะของแอรเปน
แนวคิดที่ชี้ใหเห็นวาเราสามารถละทิ้งการอธิบายโลกภายนอกไดดวยการวิเคราะหภาษา 
แอรมีความประสงคใหคนทั่วไปมีความรูที่แทจริงได ดวยการมีประสบการณที่สัมผัสได ดวย
วิธีการทางวิทยาศาสตรในขณะเดียวกัน นักปรัชญามีหนาที่ดูแลการใชภาษาใหเกิดความ
กระจาง ชัดเจนดวยวิธีการทางตรรกะ ความคิดใด ๆ จะชัดเจนอยูที่ภาษาที่ใชชัดเจนถูกตอง
ตามกฎเกณฑทางตรรกะ.๕

๑.๖ วิธีการดําเนินการวิจัย 

การศึกษาวิจัยครั้งนี้ เปนการศึกษาวิจัยเชิงเอกสาร (Documentary 
Research) โดยมีขั้นตอนดังตอไปนี้ 

๑.๖.๑ รวบรวมและศึกษาขอมูลจากเอกสารปฐมภูมิ และทุติยภูมิที่เกี่ยวของ
กับแนวคิดทางญาณวิทยาทั้งของพุทธปรัชญาเถรวาท และเอ.เจ.แอร 

๑.๖.๒ ศึกษาวิเคราะหขอมูล และทําการเปรียบเทียบแนวคิดทางญาณวิทยา
ของพุทธปรัชญาเถรวาทกับเอ.เจ.แอร วามีความเหมือนกันและแตกตางกันอยางไร 

๑.๖.๓ สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

                                                  
๔ พระมหาระวี ติกฺขปฺโญ (ไกรยะพันธ), “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญากับ

เบอรทรันด รัสเซลล”, วิทยานิพนธปริญญาพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), ๒๔๔๔. 

๕ สมใจยิ่ง คงประเสริฐ, “การศึกษาเชิงวิจารณความคิดของ เอ.เจ.แอร เกี่ยวกับอภิปรัชญา”, 
วิทยานิพนธปริญญาศิลปศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยเชียงใหม), ๒๕๓๘. 



 ๗

 

 

๑.๗. ประโยชนที่คาดวาจะไดรับจากการวิจัย 

๑.๗.๑ ทําใหทราบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท 
๑.๗.๒ ทําใหทราบทฤษฎีความรูของเอ.เจ.แอร  
๑.๗.๓ ทําใหทราบความเหมือน และความแตกตางระหวางทฤษฎีความรูของ

พุทธปรัชญาเถรวาท กับเอ.เจ.  แอร  
 



บทที่ ๒ 

ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท 

จุดมุงหมายสูงสุดของพุทธศาสนาคือ การหลุดพนจากกองทุกขทั้งปวง บรรลุถึง
ความจริงสูงสุด นั่นก็คือ พระนิพพาน และการที่จะไปสูความจริงสูงสุดนั้นได จึงจําเปนตอง
ใชปญญา  หรือความรูเปนเครื่องมือสําคัญ ดังนั้น ผูเขียนจึงเห็นวาในการที่จะศึกษาทฤษฎี
ความรูของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นควรมีความเขาใจในประเด็นสําคัญตาง ๆ คือ ความหมาย 
ลักษณะ ประเภท บอเกิด และเกณฑในการตัดสินความรู ถือวาเปนปจจัยสําคัญท่ีจะทําให
ผูอานมีความเขาใจในเรื่องนี้ไดเปนอยางดี ซึ่งจะขอเสนอรายละเอียดไวดังนี้ 

๒.๑ ความหมาย และลักษณะของความรู 

ปญหาที่วา “ความรูคืออะไร (What is Knowledge?)” ถือวาเปนปญหาที่สําคัญ
ในทางปรัชญาไมวาจะเปนทางดานตะวันตก หรือตะวันออก พุทธศาสนาก็ใหความสําคัญแก
ปญหานี้เชนเดียวกัน เพราะวาการศึกษาใหเขาใจความหมายของคํานั้น ๆ จะทําใหเรา
มองเห็นภาพและเขาใจคํานั้นไดดีขึ้น สําหรับคําวา “ความรู” ในทางพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น 
มีคําท่ีเกี่ยวของอยูหลายคําดวยกัน ซึ่งพอจะทําใหเขาใจความหมายของความรูไดชัดเจนขึ้น 
ดังปรากฎในคัมภีรสําคัญทางพุทธศาสนาตาง ๆ ดังเชน 

ในคัมภีรอภิธานัปปทีปกาและอภิธานัปปทีปกาสูจิ๑ ไดรวบรวมศัพทที่ใช
เกี่ยวกับความรูไว มี ๒๒ ศัพทดวยกัน  

๑. ธี   หมายถึง ปญญาทรงไวซึ่งประโยชน 
๒. ปญญา  หมายถึง ความรูทั่ว 
๓. พุทธิ   หมายถึง ปญญาเครื่องรู 
๔. เมธา   หมายถึง ปญญาเครื่องกําจัด 
๕. มติ   หมายถึง ความคิด, ความเห็น 

                                                  
๑ ตรี. นาคประทีป, อภิธานัปปทีปกาและอภิธานัปปทีปกาสูจิ, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ       

มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หนา ๒๔. 



 ๙

๖. มุติ   หมายถึง ความเขาใจ 
๗. ภูริ   หมายถึง ปญญากวางขวาง 
๘. มันตา   หมายถึง ความรูในคัมภีร 
๙. ปญญานะ  มีความหมายเหมือนคําวาปญญา แตรูปศัพทแปลกกัน 
๑๐. ญาณะ  คํานี้รวมกับคําทัสสนะ หมายถึง การรูไตรลักษณ หรือความรู

ที่เกิดจากสมาธิ เชน ทิพพจักษุ เปนตน 
๑๑. วิชชา   หมายถึง ความรู ๓ ประเภท คือ ๑. พระเวท ๒. สิปปะหรือ

ศิลปศาสตร ๓. ความรูที่เกิดจากสมาธิและความรูแบบพุทธิ 
๑๒. โยนิ   หมายถึง ความรูที่เกิดจากการเขาถึงสาเหตุ มักใชรวมกับ

มนสิการเปนโยนิโสมนสิการ ไดแก การเขาใจสาเหตุ 
๑๓. ปฏิภาณ  หมายถึง ความแตกฉาน 
๑๔. วิปสสนา  หมายถึง ปญญาเห็นไตรลักษณ 
๑๕. สัมมาทิฏฐิ  หมายถึง ความเห็นถูกตอง 
๑๖. วิมังสา  หมายถึง ปญญาเลือกเฟน 
๑๗. สัมปชัญญะ  หมายถึง ความรอบคอบ 
๑๘. เนปกะ  หมายถึง ปญญารักษาตน 
๑๙. เวทนา  หมายถึง การรูอารมณ 
๒๐. ตักกะ ๒๑. วิตักกะ  และ ๒๒. สังกัปปะ ทั้ง ๓ ศัพทนี้มีอรรถเหมือนกัน   คือ 

ความคิด 

นอกจากนี้ พระธรรมปฎก ไดกลาวถึงคําที่เกี่ยวของกับความรูไวดวยกันหลายคํา 
ซึ่งผูวิจัยพอที่จะรวบรวมมาไดดังนี้ 



 ๑๐

ธรรมวิจัย หรือ ธัมมวิจยะ 

คําวา ธัมมวิจยะ คือ ความเฟนธรรม ความสอดสองสืบคนธรรม (Truth 
investigation)๒ เปนการใชปญญาหรือความรูสอบสวนพิจารณาสิ่งที่สติกําหนดไวหรือธรรม
ที่สติระลึกรวมมานําเสนอนั้น ตามสภาวะ เชน ไตรตรองใหเขาใจความหมาย จับสาระของสิ่ง
ที่พิจารณานั้นได ตรวจตราเลือกเฟนเอาธรรมหรือสิ่งที่เกื้อกูลแกชีวิตจิตใจ หรือสิ่งที่ใชได
เหมาะดีที่สุด ในกรณีนั้น ๆ หรือมองเห็นอาการที่สิ่งที่พิจารณานั้นเกิดขึ้น ตั้งอยู ดับไป เขาใจ
ตามสภาวะที่เปนไตรลักษณ ตลอดจนปญญาที่มองเห็นอริยสัจจ๓

โกศล หรือ โกสัลละ 

คําวา โกศล หรือ โกสัลละ แปลวา ความฉลาด ความเชี่ยวชาญ (Skill, 
proficiency)๔ ซึ่งเปนลักษณะของการมีความรูสูงนั่นเอง โกศลมีลักษณะ ๓ ประการ คือ 

๑) อายโกศล หมายถึง ความฉลาดในความเจริญ รอบรูทางแหงความเจริญ 
และเหตุของความเจริญ 

๒) อปายโกศล หมายถึง ความฉลาดในความเสื่อม รอบรูทางเสื่อมเหตุของ
ความเสื่อมท่ีเรียกวา อบาย เชน เรื่อง อบายมุข๕  

๓) อุปายโกศล หมายถึง ความฉลาดรอบรูในอุบาย คือวิธีแกไขเหตุการณและ
กลวิธีที่จะทําใหสําเร็จกิจ เชน ฉลาดรอบรูอุบายวิธีที่นําไปสูความสําเร็จ ไดแก เรื่อง        อิทธิ
บาท ๔๖ เปนตน 

                                                  
๒ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพครั้งที่ ๙,    

(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๒๓๙. 
๓ พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๘, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ                มหา

จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๒), หนา ๘๘๐. 
๔ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๙๙. 
๕ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๑๗๘–๑๘๔/๑๓๙–๑๔๑ 
๖ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๒๓๑/๑๗๖ 



 ๑๑

ปริญญา 

คําวา ปริญญา หมายถึง การกําหนดรู การทําความรูจัก หรือการทําความเขาใจ
สิ่งตาง ๆ อยางครบถวน (Full understanding)๗ แบงได ๓ ประการ คือ 

๑) ญาตปริญญา คือ กําหนดรูดวยใหเปนสิ่งอันรูแลว กําหนดรูขั้นรูจัก กําหนดรู
ตามสภาวะลักษณะ คือ ทําความรูจักจําเพาะตัวของสิ่งนั้นโดยตรง พอใหชื่อวาไดเปนอันรูจัก
สิ่งนั้นแลว เชนรูวา นี้คือเวทนา เวทนาคือสิ่งที่มีลักษณะเสวยอารมณดังนี้ เปนตน 

๒) ตีรณปริญญา คือ กําหนดรูดวยการพิจารณา กําหนดรูขั้นพิจารณา กําหนดรู
โดยสามัญลักษณะ คือ ทําความรูจักสิ่งนั้นพิจารณาเห็นโดยความเปนของไมเที่ยง เปนทุกข 
เปนอนัตตา เชนวา เวทนาไมเที่ยง มีความแปรปรวนไปเปนธรรมดา ไมใชตัวไมใชตน ดังนี้
เปนตน 

๓) ปหานปริญญา คือ กําหนดรูดวยการละ กําหนดรูถึงขั้นละได กําหนดรูโดย
ตัดทางมิใหฉันทราคะเกิดมีในสิ่งนั้น  คือรูวาสิ่ งนั้นเปนอนิจจัง  ทุกขัง  อนัตตาแลว               
ละนิจจสัญญาเปนตน ในสิ่งนั้น เสียได๘

ปฏิสัมภิทา 

ปฏิสัมภิทา คือ ปญญาแตกฉาน (Analytic insight; discrimination)๙ จําแนก
ได ๔ เรื่อง คือ 

๑) อัตถปฏิสัมภิทา ปญญาแตกฉานในอรรถ ปรีชาแจงในความหมาย เห็นขอ
ธรรมหรือความยอ ก็สามารถแยกแยะอธิบายขยายออกไปไดโดยพิสดาร เห็นเหตุอยางหนึ่ง 
ก็สามารถคิดแยกแยะกระจายเชื่อมโยงตอออกไปไดจนลวงรูถึงผล 

๒) ธัมมปฏิสัมภิทา ปญญาแตกฉานในธรรม ปรีชาแจงในหลักการ เห็น
อรรถาธิบายพิสดาร ก็สามารถจับใจความมาตั้งเปนกระทูหรือหัวขอได เห็นผลอยางหนึ่ง ก็
สามารถจับใจความมาตั้งเปนกระทูหรือหัวขอได เห็นผลอยางหนึ่ง ก็สามารถสืบสาวกลับไป
หาเหตุได 
                                                  

๗ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๑๑๒. 
๘ ขุ.ม.(ไทย) ๒๙/๖๒/๖๐ 
๙ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๙๐. 



 ๑๒

๓) นิรุตติปฏิสัมภิทา ปญญาแตกฉานในนิรุกติ ปญญาแจงในภาษา รูศัพท 
ถอยคําบัญญัติ และภาษาตาง ๆ เขาใจใชคําพูดชี้แจงใหผูอื่นเขาใจและเห็นตามได 

๔) ปฏิภาณปฏิสัมภิทา ปญญาแตกฉานในปฏิภาณ ปรีชาแจงในความคิดทัน
การ มีไหวพริบ ซึมซาบในความรูที่มีอยู เอามาเชื่อมโยงเขาสรางความคิดและเหตุผลข้ึนใหม 
ใชประโยชนไดสบเหมาะ เขากับกรณีเขากับเหตุการณ๑๐

อภิญญา 

อภิญญา คือ ความรูยิ่งยวด (Super knowledge; ultra-conscious insight)๑๑ 
คํานี้แยกศัพทไดวา อภิ-ยิ่ง, ญา-รู, เมื่อรวมกันจึงมีความหมายดังที่กลาว อภิญญาเปน
ความรูที่ตองอาศัยการศึกษาคือปฏิบัติ ศีล สมาธิ ปญญา ทานจําแนกความรูยิ่งที่เรียกวา 
อภิญญาไว ๖ อยาง คือ 

๑) อิทธิวิธี – ความรูที่ทําใหแสดงฤทธิ์ตาง ๆ ได 
๒) ทิพพโสต – ญาณที่ทําใหมีหูทิพย 
๓) เจโตปริยญาณ – ญาณที่ทําใหกําหนดใจหรือดักใจผูอื่นได 
๔) ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ – ญาณที่ทําใหระลึกชาติได 
๕) ทิพพจักขุ หรือ จุตูปปาตญาณ – ญาณที่ทําใหมีตาทิพย หยั่งเห็นการจุติ และ

เกิดของสัตวทั้งหลายดวยอํานาจของกรรม 
๖) อาสวักขยญาณ – ญาณที่ทําใหอาสวกิเลสที่เปนเหตุใหใจเศราหมองดับสิ้น

ไป หรือเรียกงาย ๆ วา ญาณที่ทําใหหมดกิเลส หมดทุกขบรรลุพระนิพพาน๑๒

โพธิ 

โพธิ คือ ปญญาเปนเครื่องตรัสรู๑๓ (Enlightenment) ถือวาเปนความรูขั้นสูงสุด
ของพุทธศาสนา คําวา ตรัสรู หมายถึง ความรูจริง รูแจง รูถวน กลาวคือสิ่งที่รูหรือความรูที่ได
นั้นตองเปนเรื่องจริงอยางยิ่ง หรือจริงอยางประเสริฐ (อริยสัจจ หรือสัจจธรรม) 

                                                  
๑๐ องฺ.จตุกฺก.(ไทย) ๒๑/๑๗๒/๒๑๖ : ขุ.ปฏิ.(ไทย) ๓๑/๒๖๘/๑๗๕ : อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕/๗๘๔/๔๐๐. 
๑๑ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๒๓๕. 
๑๒ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๔๕๙. 
๑๓ อภิ.ก.(ไทย) ๓๗/๙๕๕/๓๘๖. 



 ๑๓

อัญญา 

อัญญา คือ การตรัส หรือการบรรลุอรหัตตผล๑๔ ความรู การเห็นแจง การรูจริง 
วิปสสนา การบรรลุโลกุตรธรรม กลาวคือ การเปนพระอรหันต 

พระพุทธโฆษาจารย ไดแสดงถึงความแตกตางของศัพทที่ใชเกี่ยวกับความรูไว ๓ 
ศัพท คือ สัญญา (ความรูจัก) วิญญาณ (ความรูแจง) และปญญา (ความรูทั่ว) แตละศัพทนั้น
แมวาจะหมายถึงความรูดวยกันก็ตาม แตศัพททั้ง ๓ นั้น ก็มีความหมายกวางแคบแตกตาง
กันออกไปโดยพระพุทธโฆษาจารยไดแสดงรายละเอียดไววา 

สัญญา เปนสักแตวาความหมายรูอารมณ เชน รูจักวา (รูปน้ัน) มีสีเขียว มีสี . أ
เหลือง เปนตน เทานั้น ไมอาจใหถึง ความเขาใจตลอดซึ่งไตรลักษณ คือ อนิจจัง ทุกขัง 
อนัตตาได 

วิญญาณ ยอมรูจักอารมณวา (รูป) เขียว เหลือง เปนตนดวย และยอมใหถึง . ب
ความแทงตลอดซึ่งไตรลักษณไดดวย แตไมอาจจะใหกาวหนาไปถึงความเกิดปรากฏขึ้นแหง
มรรคได 

ปญญา ยอมรูอารมณ และใหถึงความแทงตลอดซึ่งไตรลักษณตามนัยที่ . ت
กลาวแลวดวย สงใหถึงความเกิดปรากฏขึ้นแหงมรรคไดดวย  

และยังไดอุปมาความรูทั้ง ๓ นี้ เหมือนคน ๓ คน คนหนึ่งเปนเด็กที่ยังไมมีความรู 
(ในเรื่องการใชจาย) คนหนึ่งเปนชาวบาน (ธรรมดา) คนหนึ่งเปนเจาหนาที่ดูเงิน เมื่อเขาเห็น
กองเหรียญกษาปณที่เขาวางไวบนแผนกระดานที่ดูเงิน  

เด็กที่ยังไมมีความรู ก็ยอมรูแตเพียงวาเหรียญกษาปณ ที่สวย งาม ยาว สั้น 
สี่เหลี่ยมหรือกลมเทานั้น แตไมรูวา ของชนิดนี้ เขาสมมติวา เปนรัตน ใชแลกเปลี่ยน
เครื่องอุปโภคบริโภคของมนุษย  

คนที่เปนชาวบานยอมรูวา เหรียญกษาปณเปนของสวยงาม และรูวา เปนของที่เขา
สมมติเปนรัตนะใชแลกเปลี่ยนเครื่องอุปโภคบริโภคของมวลมนุษย แตไมรูจักเลือกวา 
เหรียญนี้แทเหรียญนี้ปลอม เหรียญนี้มีราคาเพียงครึ่งหนึ่ง  

                                                  
๑๔ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๓๒๕. 



 ๑๔

สวนเจาหนาที่ดูเงิน ยอมรูประการเหลานั้นทั้งหมด และรูจริง ๆ แมแลดูเหรียญ
กษาปณก็รู ไดฟงเสียงเคาะ ไดดมกลิ่น ไดลิ้มรส ชั่งดูดวยมือก็รู และรูจนกระทั่งวา ทํา
ที่บาน ที่หมูบาน ในเมือง หรือท่ีภูเขา ที่ฝงแมน้ําช่ือโนน และรูจนกระทั่งวา อาจารย
คนโนนทําฉันใด  

อุปไมยนี้ ก็พึงทราบฉันนั้น ก็สัญญายอมเปนเหมือนการเห็นเหรียญกษาปณของ
เด็กที่ยังไมมีความรู เพราะถือเอาสักวาอาการคือความปรากฏแหงอารมณ ดวย
อํานาจสีเขียว เปนตน วิญญาณยอมเปนเหมือนวาการเห็นเหรียญกษาปณของ
ชาวบาน เพราะถือเอาอาการของอารมณดวยอํานาจสีเขียว เปนตน และใหถึงการ
แทงตลอดลักษณะที่สูงขึ้นไป สวนปญญายอมเปนเหมือนการเห็นเหรียญกษาปณ
ของเจาหนาที่ดูเงิน เพราะถือเอาอาการของอารมณดวยอํานาจสีเขียว เปนตน และให
ถึ

                                                 

งการแทงตลอดลักษณะ และใหถึงความปรากฏแหงมรรคแมที่สูงขึ้นไปกวานั้น  

ก็ปญญานี้นั้น เปนธรรมชาติที่ละเอียดเห็นไดยาก เพราะมีความแตกตางกันที่
บุคคล แยกไมไดวา ที่ใดมีสัญญาและวิญญาณ ที่นั้นไมมีปญญาโดยสวนเดียว ก็ใน
กาลใดมีปญญา ในกาลนั้นปญญาก็ยังแยกออกจากธรรมเหลานั้นไมไดวา "นี้สัญญา 
นี้วิญญาณ นี้ปญญา ๑๕

นอกจากนี้ พระพุทธโฆษาจารย ไดแสดงทัศนะตอคําวา “ปญญา” ดังขอความ
ที่วา “ความรูโดยประการตาง ๆ ที่พิเศษยิ่งกวาอาการ คือ ความหมายรูและความรูแจง นี้
แหละพึงทราบวา ความรูชัด คําแกปญหาวา “ที่ชื่อวา ปญญา เพราะอรรถวารูชัด”๑๖

พระอุปติสสเถระ กลาววา “ปญญา” เปนคําที่ใชอางอิง โดยทานไดกลาวไววา   
“การที่จิตรูอารมณตามความเปนจริง นี้เรียกวา ปญญา”๑๗ และทานยังไดใหนิยาม
ความหมายแหงปญญาไววา 

 
๑๕ พระพุทธโฆษาจารย , คัมภีรวิสุทธิมรรค, แปลโดย สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ อาสภมหาเถร), 

พิมพครั้งที่ ๔, (กรุงเทพมหานคร : ประยูรวงศพริ้นทติ้ง, ๒๕๔๖), หนา ๗๑๑–๗๑๓. 
๑๖ อางแลว. 
๑๗ พระอุปติสสเถระ, วิมุตติมรรค, พิมพครั้งที่ ๕, (กรุงเทพ ฯ : ศยาม, ๒๕๔๑), หนา ๒๑๐. 



 ๑๕

ปญญา คือ ความรอบรูญาณ การวิจัยธรรม การจําแนก การกําหนดหมาย การ
วิจัยที่เปนการศึกษาอันชํานาญและชาญฉลาด ในการพิจารณาก็เปนการเห็นชัดเจน
และไดความรู ปญญาคือความฉลาด ปญญินทรีย ปญญาพละ ปญญาเหมือน
ศาสตรา ปญญาเหมือนปราสาท ปญญาคือประทีป ปญญาคือรัตนะ ความไมหลง 
ธรรมวิจัย สัมมาทิฏฐิเหลานี้ เรียกวา ปญญา๑๘  

และสรุปลงทายที่วา “ปญญา หมายถึง ญาณ และหมายถึงการสลัดตนออกไป 
(จากวัฏฏะ)๑๙

นอกจากนี้แลว คําที่มีความหมายใกลเคียงกับคําวา “ความรู” อีกคําหนึ่ง ก็คือ
คําวา “ความเชื่อ (belief)” ซึ่งในบางครั้งอาจทําใหเกิดความสับสนไปบาง เพราะเมื่อเราพบ
เห็นสิ่งใดสิ่งหนึ่งจะเรียกวา เปนความรูหรือความเชื่อ ซึ่งคําวา “ความเชื่อ”นี้ ในทาง        
พุทธปรัชญาเถรวาทไดมีคําท่ีใชตรงกันหลายคําดังที่ ลักษณวัต๒๐ ไดยกมาอางถึง ไดแก    
คําวา ศรัทธา อธิโมกข ทิฏฐิ  และไดวิเคราะหวา 

ศรัทธา โดยทั่วไปอาจจะเปน ความเชื่อท่ีมืดบอด (blind faith) แตสําหรับในทาง
พุทธปรัชญาแลว ศรัทธา หมายถึง ความเชื่อท่ีประกอบดวยเหตุผล๒๑ เปนความเชื่อท่ีมี
ปญญากํากับอยู เปนทางที่จะนําไปสูความรูได 

อธิโมกข หมายถึง ความนอมใจเชื่อ ศรัทธาแกกลา ความปลงใจ๒๒ ซึ่งจาก
ความหมายนี้แลว อธิโมกข จึงเปนความนอมใจเชื่อไปโดยยังมิไดพิจารณาเหตุผลดวย
ปญญา 

                                                  
๑๘ อางแลว. 
๑๙ เร่ืองเดียวกัน. หนา ๒๑๑. 
๒๐ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม ?”,      

วิทยานิพนธปริญญาดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย), ๒๕๓๕. 
๒๑ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๑๖๔. 
๒๒ เร่ืองเดียวกัน. หนา ๒๘๙. 



 ๑๖

สําหรับคําวา ทิฏฐิ นั้น หมายถึง ความเห็น ซึ่งตามความหมายที่แทจริงแลวเปน
คํากลาง ๆ ตรงกับภาษาอังกฤษวา “view”๒๓ แตโดยทั่วไปแลวใชในความหมายที่วา “ความ
คิดเห็น ความเชื่อถือ ลัทธิ ทฤษฎี อุดมการณตาง ๆ ที่ยึดถือไวโดยงมงายหรือโดยอาการ  เชิด
ชูวาอยางนี้เทานั้นจริง อยางอื่นเท็จท้ังนั้น เปนตน ทําใหปดตัวแคบ ไมยอมรับฟงใคร ตัด
โอกาสที่จะเจริญปญญา หรือคิดเตลิดไปขางเดียว ตลอดจนเปนเหตุแหงการเบียดเบียนบีบ
คั้นผูอื่นที่ไมถืออยางตน ความยึดติดในทฤษฎี ฯลฯ ถือความคิดเห็นเปนจริง๒๔ จะเห็นไดวา
ตามความหมายนี้ ทิฏฐิ ก็เปนความเชื่อท่ีสุดโตง ปดโอกาสการใชปญญาพิจารณา จึงยัง
ไมใชความหมายตามนัยของความเชื่อตามหลักพุทธปรัชญาที่แทจริง 

ตามนัยตาง ๆ ที่ยกมานี้ จึงทําใหเห็นวา คําศัพทที่เปนไวพจนกับความเชื่อตาม
นัยพุทธปรัชญานั้น ผูวิจัยจึงมีความเห็นวานาจะใชคําวา “ศรัทธา” มากที่สุด แตศรัทธานั้น
จะตองเปนศรัทธาที่ประกอบดวยเหตุผล เพราะศรัทธานั้นถือวาเปนตัวชวยหนุนใหเกิด
ปญญาไดในที่สุด ดังที่ชยติลเลเก ไดกลาววา ในพระไตรปฎกนั้น พระพุทธองคทรงไดชี้แจง
วา มีธรรมะหลายกลุมท่ีจะพาบุคคลเขาสูความรูที่แทจริงได ธรรมะเหลานั้นจะเริ่มตนดวย
ศรัทธา และลงทายดวยปญญาเสมอ สวนรายละเอียดตรงกลางนั้นอาจจะแตกตางกัน
ออกไป๒๕ อาทิเชน  

 อริยวัฑฒิธรรม๒๖ หรือ อารยวัฒิ ๕ อันไดแก ศรัทธา ศีล สุตะ จาคะ ปญญา  ( أ

 พละ ๕ หรือ อินทรีย๒๗ ๕ อันไดแก ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา ( ب

 เวสารัชชกรณธรรม๒๘ ไดแก ศรัทธา ศีล พาหุสัจจะ วิริยารัมภะ ( ت
ปญญา 

                                                  
๒๓ เร่ืองเดียวกัน. หนา ๗๒. 
๒๔ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๑๑. 
๒๕ Jayatilleke, K.N., Early Buddhist Theory of Knowledge,(London,George Allen & Unwin, 

1963), p.396-397. 
๒๖ สํ.สฬา.(ไทย) ๑๘/๔๙๖/๒๖๔. 
๒๗ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๓๐๐/๒๐๓. 
๒๘ องฺ.ปฺจก.(ไทย) ๒๒/๑๐๑/๑๑๒. 



 ๑๗

 อริยทรัพย๒๙ ๕ หรือ สัมปทา๓๐ ๕ ไดแก ศรัทธา ศีล สุตะ จาคะ ( ث
ปญญา 

 อริยทรัพย๓๑ ๗ ไดแก ศรัทธา ศีล หิริ โอตตัปปะ พาหุสัจจะ จาคะ ปญญา ( ج

ตัวอยางที่ยกมาแสดงใหเห็นขางตน จึงเปนการแสดงใหเห็นแลววา บุคคลจะมี
ปญญาไดจะตองมีศรัทธาเปนพื้นฐาน หรือจะกลาวอีกนัยหนึ่งวา ความเชื่อเปนพื้นฐาน
สําคัญท่ีจะนําไปสูความรูที่แทจริงได แตถึงอยางไร ศรัทธาก็เปนเพียงแคเครื่องมือท่ีชักจูงไปสู
ปญญา หรือความรูที่แทจริงไดเทานั้น แตไมใชความรูที่แทจริง ดังคุณลักษณะหนึ่งของพระ
อรหันต นั่นก็คือ การไมมีศรัทธา หรือไมตองอาศัยศรัทธา หรือเรียกวา “อัสสัทธะ”๓๒ ดังนั้น 
เมื่อพิจารณาดานญาณวิทยาหรือทฤษฎีความรูตามหลักพุทธปรัชญาแลว ก็ยังเปนที่ยอมรับ
กันวา ความเชื่อน้ันเปนคุณสมบัติพื้นฐานของสิ่งที่จะจัดวาเปนความรู เพราะการที่เราจะ
กลาววา เราไดรูสิ่งใดสิ่งหนึ่งโดยปราศจากความเชื่อน้ันก็จะเปนการขัดแยงภายในตัวเอง
เกิดขึ้น การรูกับการเชื่อในสิ่งใดนั้น จึงเปนสิ่งที่ไปดวยกันเสมอ ความเชื่อจึงถูกจัดวาเปน       
คุณสมบัติเบื้องตนทางญาณวิทยาอยางหนึ่งของสิ่งที่จะจัดวาเปนความรู 

เห็นไดวา ความเชื่อกับความรูในทางพุทธปรัชญาก็มีความหมายใกลเคียงกันไม
นอย แตถึงอยางไรความเชื่อก็ยังไมใชความรู ซึ่ง ลักษณวัต๓๓ ก็ไดแสดงทัศนะอีกวา ความ
เชื่ออยางเดียวเทานั้นไมเพียงพอที่จะจัดใหเขาอยูในประเภทของความรูได แตความเชื่อ
เหลานั้นจําเปนตองมีคุณลักษณะทางญาณวิทยาอื่น ๆ อีก เชน การเปนจริง การมีเหตุผล 
ความเปนประโยชน ความสําคัญเชิงปฏิบัติ การสามารถพิสูจนไดวาเปนจริง การผานการ
พิสูจนทดสอบแลววาเปนจริง ฯลฯ ประกอบดวย 

                                                  
๒๙ องฺ.ปฺจก.(ไทย) ๒๒/๔๗/๔๗. 
๓๐ องฺ.ปฺจก.(ไทย) ๒๒/๔๖/๔๗. 
๓๑ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๓๒๖/๒๒๐. 
๓๒ พระธรรมปฎก, พุทธธรรม, หนา ๒๔๔. 
๓๓ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม ?”, หนา 

๑๗๑ 



 ๑๘

ตามแนวคิดของลักษณวัตขางตน ทําใหเห็นวา ความเชื่อจะเปนความรูไดจะตอง
มีองคประกอบอื่น ๆ มาพิจารณารวมหลายประเด็น แตก็ยังไมสามารถยืนยันไดชัดเจนวามี
อีกกี่ประเด็นที่จะมาใชรวมพิจารณา  

ผูวิจัยจึงมีความเห็นในการจัดองคประกอบในการรวมพิจารณาใหมวา ความเชื่อ
ที่จะเปนความรูไดนั้น สิ่งที่สําคัญท่ีสุด นั่นก็คือ ความจริง (truth) เพราะ ความเชื่อใดที่เปน
จริงหรอืสามารถพิสูจนไดเห็นไดวาเปนจริงแลว ก็สามารถยืนยันในระดับตนไดวาเปน ความรู 
แตถานําคุณลักษณะนี้มาพิจารณาเพียงอยางเดียวก็อาจเกิดขอถกเถียงตาง ๆ ตามมาอีก 
เพราะฉะนั้น ประเด็นที่ใชพิจารณารวมอีกขอหนึ่ง ผูวิจัยจึงขอเรียกวา ความเปนไปได 
(probability) เพราะความเชื่อใด ๆ ที่สามารถพิสูจนใหเห็นวาเปนจริงไดอาจจะเปนดวยวิธีใด
ก็ตาม (ที่ผูวิจัยจะกลาวโดยละเอียดในบทถัดไป) แตอาจจะยังไมเรียกวา “ความรู” ไดเสมอ
ไป “ความเปนไปได” นี้จึงเปรียบเสมือนการที่ชักชวนใหเขามาเรียนรูหรือทําความเขาใจดวย
ตนเอง หรือทางพระพุทธศาสนา เรียกวา สนฺทิฏฐิโก๓๔ และยังเปน ปจฺจตฺตํ เวทิตพฺโพ วิญูหิ
๓๕ คือ เปนสิ่งที่ผูรูยอมรูไดเฉพาะตน เกิดขึ้นจากประสบการณตรงของตนเองเทานั้น ถือวา
เปนการชั่งน้ําหนักความเชื่อน้ัน หรือเปนการไตรตรองกลั่นกรองความเชื่อน้ันอีกครั้งหนึ่ง เพื่อ
จะทําใหความเชื่อน้ันเปนความรูในระดับสูง หรือท่ีเรียกวา ปญญาในทางพุทธปรัชญาเถร
วาท ไดอยางชัดเจน 

เห็นไดวา คําศัพทที่เกี่ยวของกับ คําวา “ความรู” หรือ คําที่ใชแทนความรู ตาม
ทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีอยูดวยกันหลายคํา โดยแตละคําจะมีความกวางแคบ
ทางความหมายที่แตกตางกัน ดังนั้น ผูวิจัยจึงขอแบงความหมายของความรูเปน ๒ นัย คือ 

๑) โลกิยนัย เปนความหมายของความรูที่อยูภายใตประสบการณ หรืออยูใน
ขอบเขตของประสาทสัมผัสปกติเขาถึงได เปนความหมายในระดับปุถุชนทั่วไปสามารถเขาถึง
ความรูระดับน้ีได อาจเรียกไดวาเปนการรู หรือการรับรูโดยทั่วไป เชนคําวา สัญญา วิญญาณ 
ทิฎฐิ หรือศรัทธา เปนตน 

                                                  
๓๔ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๙๕/๔๙. 
๓๕ อางแลว. 



 ๑๙

๒) โลกุตตรนัย คือ ความหมายของความรูที่อยูเหนือประสบการณ หรืออยูนอก
ขอบเขตของประสาทสัมผัสปกติเขาถึง และเปนไปเพื่อความรูแจงแหงสัจจธรรม เชนคําวา 
ปญญา ญาณ อภิญญา อัญญา หรือโพธิ เปนตน 

สรุปวาในทางพระพุทธศาสนาถือวา ความรูไมใชเพียงแตเปนความรูที่เกิดจาก
ประสาทสัมผัสเทานั้น ยังมีขอบเขตกินความถึงความรูในขั้นเหนือประสาทสัมผัสซ่ึงจะทําให
เขาใจถึงความจริงตามหลักไตรลักษณ รู

                                                 

แจงเห็นจริงตามสภาวธรรมดวย แตคําที่ใชแทนคํา
จํากัดความของความรูตามทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทไดดีที่สุดตามทัศนะของผูเขียน คง
จะเปนคําวา “ปญญา” หรือ “ญาณ” ดังเหตุผลตามที่ไดกลาวไวแลวขางตน 

เมื่อมาพิจารณาถึงลักษณะของความรูแลว การอธิบายที่จะทําใหเขาใจถึง
ลักษณะของความรูไดนั้นนับวาเปนเรื่องที่ยากอีกประการหนึ่ง เทาที่ผูวิจัยไดทําการคนควา
มาจากตําราทางพระพุทธศาสนาตาง ๆ พบวาการอธิบายลักษณะของความรูหรือปญญาที่
พอจะรวบรวมมาไดเดนชัดที่สุด คงจะไดจากพระไตรปฎก วา 

ปญญาเหมือนแผนดิน ปญญาเครื่องทําลายกิเลส  
ปญญาเปนเครื่องนําทาง ความเห็นแจง ความรูชัด ปญญาเหมือนประตัก  
ปญญาเหมือนศัสตรา ปญญาเหมือนปราสาท ความสวางคือปญญา  
แสงสวางคือปญญา ปญญาเหมือนประทีป ปญญาเหมือนดวงแกว๓๖

พระอุปติสสเถระ ไดอธิบายถึงลักษณะของปญญาไววา  

ปญญามีการบรรลุสัจจะเปนลักษณะ มีการคนควาเปนกิจ มีความไมหลงเปน   
ปจจุปฏฐาน มีสัจจะ ๔ เปนปทัฏฐาน และมีอริยสัจ ๔ เปนปทัฏฐาน อีกอยางหนึ่ง 
ความเขาใจแจมแจงเปนลักษณะของปญญา การรูสภาวธรรมตามความเปนจริงเปน
กิจ การกําจัดความมืดคืออวิชชาเปนปจจุปฏฐาน ปฏิสัมภิทา ๔ ตามหลักเหตุผลเปน
ปทัฏฐานของปญญา๓๗

 
๓๖ อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕/๖๑๒/๒๘๗. 
๓๗ พระอุปติสสเถระ, วิมุตติมรรค, หนา ๒๑๐. 



 ๒๐

จากมิลินทปญหา ในมนสิการลักขณปญหา และปญญาลักขณปญญา ได
อธิบายถึงลักษณะของปญญาไวดังนี้ 

ในมนสิการลักขณปญหา๓๘ พระนาคเสนไดถวายวิสัชชนาแกพระเจามิลินทผู
ตรัสถามวา “โยนิโสมนสิการและปญญามีลักษณะอยางไร” ไวดังนี้ 

พระเจามิลินท :พระผูเปนเจา มนสิการมีลักษณะอยางไร, ปญญามีลักษณะ  
อยางไร? 

พระนาคเสน :มนสิการมีลักษณะยกขึ้น ปญญามีลักษณะตัด 
พระเจามิลินท :มนสิการมีลักษณะยกขึ้น เปนอยางไร, ปญญามีลักษณะตัดเปน

อยางไร, ขอพระผูเปนเจาจงอุปมาใหขาพเจาฟง ? 
พระนาคเสน :มหาราช พระองคทรงรูจักคนเกี่ยวขาวหรือ ? 
พระเจามิลินท :ขาพเจารูจักซิ พระผูเปนเจา. 
พระนาคเสน :เขาเกี่ยวขาวกันอยางไร ? 
พระเจามิลินท :เขาจับกําขาวดวยมือขางซายเขา จับเคียวดวยมือขางขวา แลวก็

ตัดกําขาวนั้นดวยเคียว. 
พระนาคเสน :ขอน้ันมีอุปมาฉันใด พระโยคาวจร (ผูบําเพ็ญเพียร) คุมใจไวดวย

มนสิการแลว ตัดกิเลสดวยปญญา ขอน้ีอุปไมยฉันนั้น มนสิการมี
ลักษณะยกขึ้นอยางนี้ ปญญามีลักษณะตัดอยางนี้. 

ในปญญาลักขณปญหา ๓๙ ไดกลาวถึงลักษณะของความรู คือปญญา พรอมท้ัง
อุปมาไว ดังมีการสนทนาระหวางพระเจามิลินทกับพระนาคเสน ดังตอไปนี้ 

พระเจามิลินท :พระผูเปนเจา ปญญา มีลักษณะเปนอยางไร 
พระนาคเสน :แตกอนอาตมภาพไดกลาววา “ปญญา มีลักษณะตัดใหขาด” อีก

อยางหนึ่ง ปญญา มีลักษณะสองใหสวาง. 

                                                  
๓๘ มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย, มิลินทปญหา, พิมพครั้งที่ ๒, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ

มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๓๔ 
๓๙ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๔๑–๔๒. 



 ๒๑

พระเจามิลินท :ปญญามีลักษณะสองใหสวางเปนอยางไร 
พระนาคเสน :ปญญา เมื่อเกิดขึ้นยอมกําจัดมืด คือ อวิชชา ทําความสวาง คือ 

วิชชาใหเกิด, สองแสง คือ ญาณ, ทําอริยสัจท้ังหลายใหปรากฏ, แต
นั้น พระโยคาวจรยอมเห็นดวยปญญาอันชอบวา “สิ่งนี้ไมเที่ยง สิ่งนี้
เปนทุกข สิ่งนี้ไมใชตัว. 

พระเจามิลินท :ขอพระผูเปนเจาจงอุปมาใหขาพเจาฟง 
พระนาคเสน :เหมือนอยางวา จะมีบุรุษถือไฟเขาไปในเรือนที่มืด, ไฟที่เขาไปแลว

นั้นยอมกําจัดมืดเสีย ทําความสวางใหเกิด, สองสวาง ทํารูปให
ปรากฏ ขอน้ันฉันใด ปญญา เมื่อเกิดขึ้นยอมกําจัดมืด คือ อวิชชา, 
ทําความสวาง คือ วิชชาใหเกิด, สองแสง คือ ญาณ, ทาํอริยสัจ
ทั้งหลายใหปรากฏ, แตนั้น พระโยคาวจรยอมเห็นดวยปญญาอัน
ชอบวา “สิ่งนี้ไมเที่ยง สิ่งนี้เปนทุกข สิ่งนี้มิใชตัว” ขอน้ีก็ฉันนั้น, 
ปญญา มีลักษณะสองใหสวางอยางนี้ 

อน่ึง เมื่อวาตามหลักอภิธรรมแลว คําที่เกี่ยวของกับความรูลวนแตเปน “เจตสิก” 
ทั้งสิ้น ไมวาจะเปน สัญญา ศรัทธา ทิฏฐิ หรอืปญญา๔๐ ก็ตาม ลักษณะของความรู จึงเปน
เจตสิก กลาวคือ เปนลักษณะที่ประกอบกับจิต เปนพฤติกรรมตาง ๆ๔๑ หรือความสามารถ
ของจิต ซึ่งผูวิจัยแบงเปน ๒ ระดับ คือ 

๑) ระดับปกติ เปนระดับท่ีบุคคลทั่วไปสามารถประสบได เชน  
สัญญา มีลักษณะเปนความจําได๔๒ (ซึ่งเมื่อเทียบกับตะวันตกแลวจะตรงกับ

ภาษาอังกฤษวา “sensation”หรือ “perception”) 

                                                  
๔๐ มหามกุฏราชวิทยาลัย, อภิธัมมัตสังคหบาลี และอภิธัมมัตถวิภาวินีฎีกา ฉบับแปลภาษาไทย, 

พิมพครั้งที่ ๖, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หนา ๗๐-๗๑. 
๔๑ วัชระ งามจิตรเจริญ, พุทธศาสนาเถรวาท, (กรุงเทพมหานคร : ภาควิชาปรัชญา คณะศิลปกรรม-

ศาสตร มหาวิทยาลัยธรรมศาสตร, ๒๕๔๕), หนา ๓๑. 
๔๒ พระพุทธโฆษาจารย, คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๗๔๘. 



 ๒๒

วิญญาณ มีลักษณะเปนการรูแจงอารมณ ๖๔๓ (ซึ่งเมื่อเทียบกับตะวันตกแลวจะ
ตรงกับภาษาอังกฤษวา “consciousness”) เปนตน 

๒) ระดับพิเศษ เปนระดับท่ีเกิดขึ้นเฉพาะบุคคลที่ผานการฝกฝน อบรมจิต
เทานั้น เชน  

ปญญา มีลักษณะเปนการแทงตลอดสภาวธรรม๔๔ และลักษณะตัดใหขาด (ซึ่ง
เมื่อเทียบกับตะวันตกแลวจะตรงกับภาษาอังกฤษวา “knowledge”) เปนตน 

นอกจากนี้ สามารถพบการอธิบายลักษณะเชิงเปรียบเทียบจากพระไตรปฎกวา
มีลักษณะเหมือน แผนดิน ศัสตรา หรือประทีป เปนตน 

๒.๒ ประเภทของความรู 

สิ่งที่สําคัญอีกประการหนึ่งของการศึกษาของคําวา “ความรู” ตามทัศนะของ
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ก็คือ การจัดประเภทของความรู วามีการจัดแบงและอธิบายไว
อยางไรบาง โดยหัวขอน้ีไดมีกลาวไวในพระไตรปฎก ญาณวิภังค๔๕ ไวถึง ๑๐ หมวดดวยกัน 
ซึ่งผูที่สนใจสามารถอานประกอบได จะไมขอกลาวไวในที่นี้ 

นอกจากนั้นยังมี นักปรัชญาทางพระพุทธศาสนาจัดแบงประเภทตาม
แนวความคิดของทานเอาไวหลายรูปแบบดวยกัน พอที่จะยกเปนตัวอยางจากตําราทาง
พระพุทธศาสนาที่สําคัญไวดังนี้ 

ในหนังสือวิสุทธิมรรค๔๖ ซึ่งรจนาโดยพระพุทธโฆษาจารย ซึ่งถือวาเปน         
พระอรรถกถาจารยรูปสําคัญทางพระพุทธศาสนา ทานไดแบงความรู หรือปญญาออกเปน
หลายประเภทดวยกัน ดังนี้ 

                                                  
๔๓ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๗๔๑. 
๔๔ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๗๑๓. 
๔๕ อภิ.วิ.(ไทย) ๓๕/๗๙๕–๘๐๐/๓๗๙–๓๘๘. 
๔๖ พระพุทธโฆษาจารย, คัมภีรวิสุทธิมรรค, หนา ๗๑๓–๗๑๗. 



 ๒๓

๑. ปญญาอยางเดียว ไดแก ปญญาที่วาโดยลักษณะคือ การตรัสรูสภาวธรรม 
๒. ปญญา ๒ อยาง หรือ ทุกปญญา ไดแก 

ในทุกนัยที่ ๑ ประกอบดวย 
- โลกิยปญญา คือ ปญญาที่สัมปยุตดวยโลกิยมรรค 
- โลกุตตรปญญา คือ ปญญาที่สัมปยุตดวยโลกุตตรมรรค 
ในทุกนัยที่ ๒ ประกอบดวย 
- สาสวปญญา คือ  ปญญาที่เปนอารมณของอาสวะทั้งหลายเปนปญญา มี

อาสวะ 
- อนาสวปญญา คือ ปญญาที่ไมเปนอารมณของอาสวะเหลานั้นเปนปญญา

ไมมีอาสวะ 
ในทุกนัยที่ ๓ ประกอบดวย 
- นามววัฏฐาปนปญญา คือ ปญญาในการกําหนดอรูปขันธ ๔ แหงภิกษุผูใคร

จะเริ่มวิปสสนา 
- รูปววัฏฐาปนปญญา คือ ปญญาในการกําหนดรูปขันธ 
ในทุกนัยที่ ๔ ประกอบดวย 
- โสมนัสสหคตปญญา  คือ ปญญาในกามาวจรกุศลจิต ๒ ดวง และในมรรค

จิตที่เปนไปในจตุกกฌานโดยปญจกนัย ๑๖ ดวง 
- อุเบกขาสหคตปญญา คือ ปญญาในกามาวจรกุศลจิต ๒ ดวง และในมรรค

จิตอันเปนไปในปญจมฌาน ๔ ดวง 
ในทุกนัยที่ ๕ ประกอบดวย 
- ทัศนภูมิปญญา คือ ปญญาในปฐมมรรค 
- ภาวนาภูมิปญญา คือ ปญญาในมรรค ๓ ที่เหลือ 

๓. ปญญา ๓ อยาง หรือ ติกปญญา ไดแก 
ในติกนัยที่ ๑ ประกอบดวย 
- สุตมยปญญา คือ ปญญาที่ไดฟงจากผูอื่น 
- จินตามยปญญา คือ ปญญาที่เกิดจากการคิดของตนเอง 



 ๒๔

- ภาวนามยปญญา คือ ปญญาที่ถึงอัปปนา สําเร็จดวยอํานาจภาวนาอยาง
ใดก็ตาม 

ในติกนัยที่ ๒ ประกอบดวย 
- ปริตตารัมมณปญญา  คือ ปญญาที่ปรารภธรรมทั้งหลายอันเปนกามาวจร 
- มหัคคตารัมมณปญญา คือ ปญญาที่ปรารภธรรมทั้งหลายที่เปนรูปาวจร

และ อรูปาวจร  
- อัปปมาณารัมมณปญญา คือ ปญญาที่ปรารภพระนิพพาน 
ในติกนัยที่ ๓ ประกอบดวย 
- อายโกศล  คือ ปญญาหรือความฉลาดที่รูทางที่ไมเสื่อมจากประโยชน ๑ 

และทางที่ใหเกิดประโยชน ๑ 
- อปายโกศล คือ ปญญาหรือความฉลาดที่รูทางเสื่อมจากประโยชน ๑ ทางที่

ไมเกิดประโยชน ๑ 
- อุปายโกศล คือ ปญญาหรือความฉลาดที่รูวิธีทั้งในการละอกุศลและในการ

เจริญกุศล 
ในติกนัยที่ ๔ ประกอบดวย 
- อัชฌัตตาภินิเวสปญญา  คือ วิปสสนาปญญา ที่ปรารภถือเอาขันธของตน 
- พหิทธาภินิเวสปญญา  คือ วิปสสนาปญญา ที่ปรารภถือเอาขันธของผูอื่น

หรือรูปภายนอกที่ไมเนื่องดวยอินทรีย (ปญญาอันมุงมั่นขางนอก) 
- อัชฌัตตพหิทธาภินิเวสปญญา คือ วิปสสนาปญญา ที่ปรารภยึดมั่นทั้งสอง

อยาง  (ปญญาอันมุงมั่นทั้งขางในทั้งขางนอก) 
๔. ปญญา ๔ อยาง หรือ จตุกกปญญา ไดแก 

ในจตุกกนัยที่ ๑ ประกอบดวย 
- ญาณในทุกข คือ ความรูปรารภทุกขสัจจะ 
- ญาณในทุกขสมุทัย คือ ความรูปรารภทุกขสมุทัย 
- ญาณในทุกขนิโรธ คือ ความรูปรารภทุกขนิโรธ 
- ญาณในทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา คือ ความรูปรารภทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา 
 
ในจตุกกนัยที่ ๒ ประกอบดวย 



 ๒๕

- อัตถปฏิปทา คือ ความรูในอรรถ 
- ธัมมปฏิสัมภิทา คือ ความรูในธรรม 
- นิรุตติปฏิสัมภิทา คือ ความรูในการกลาวอรรถและธรรมตามหลักภาษา (คือ 

ภาษาที่ดี ภาษาที่ถูกตอง) 
- ปฏิภาณปฏิสัมภิทา คือ ความรูในญาณทั้งหลาย 

นอกจากนี้ พระอุปติสสเถระ๔๗ ไดกลาวเพิ่มเติมประเภทของความรูใน จตุกกนัย 
นี้อีก  ดังนี้ 

ในจตุกกนัยที่ ๓ ประกอบดวย 
- อัตถปฏิสัมภิทา คือ ความรูผลอันเนื่องมาจากเหตุ 
- ธัมมปฏิสัมภิทา คือ ความรูเหตุ 
- นิรุตติปฏิสัมภิทา คือ ความเขาใจในการวิเคราะหธรรม 
- ปฏิภาณปฏิสัมภิทา คือ ความรูเรื่องญาณ 
ในจตุกกนัยที่ ๔ ประกอบดวย 
- อัตถปฏิสัมภิทา คือ ความรูทุกข และความดับทุกข 
- ธัมมปฏิสัมภิทา คือ ความรูเหตุแหงทุกขและทางใหถึงความดับทุกข 
- นิรุตติปฏิสัมภิทา คือ ความรูกฎเกณฑในการแปลความหมาย 
- ปฏิภาณปฏิสัมภิทา คือ ความรูเรื่องญาณ 
ในจตุกกนัยที่ ๕ ประกอบดวย 
- อัตถปฏิสัมภิทา คือ ความรูความหมายของคําที่พูดออกไปวานี้เปน

ความหมายของเรื่องที่พูด 
- ธัมมปฏิสัมภิทา คือ ความรูธรรมเหลานี้ คือ สุตตะ เคยยะ เวยยากรณะ 

คาถา อุทาน อิติวุตตกะ ชาตกะ อัพภุตธรรม เวทัลละ 
- นิรุตติปฏิสัมภิทา คือ ความรูความหมายของสิ่งที่ประกาศออกไปแลว 
- ปฏิภาณปฏิสัมภิทา คือ ความรูเรื่องญาณ 
ในจตุกกนัยที่ ๖ ประกอบดวย 
- อัตถปฏิสัมภิทา คือ ความรูเรื่องทิฏฐิ 

                                                  
๔๗ พระอุปติสสเถระ, วิมุตติมรรค, หนา ๒๑๒-๒๑๕. 
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- ธัมมปฏิสัมภิทา คือ ความรูเรื่องจักษุ 
- นิรุตติปฏิสัมภิทา คือ ความรูในการแปลความหมายของคําที่ประกาศ

ออกไปแลว 
- ปฏิภาณปฏิสัมภิทา คือ ความรูที่กอใหเกิดความฉลาด 
ในจตุกกนัยที่ ๗ ประกอบดวย 
- กัมมัสสกตาญาณ คือ สัมมาทิฏฐิหรือความเห็นชอบเกี่ยวกับกถาวัตถุ ๑๐ 
- สัจจานุโลมิกญาณ คือ ความรูคลอยตามความเปนจริงวา ขันธไมเที่ยง เปน

ทุกข เปนอนัตตา 
- มัคคสมังคิญาณ คือ ความรูเกี่ยวกับมรรค ๔ 
- ผลสมังคิญาณ คือ ความรูเกี่ยวกับผล ๔ 
ในจตุกกนัยที่ ๘ ประกอบดวย 
- กามาวจรปญญา คือ กุศลปญญาเกี่ยวเนื่องกับกามาวจรธาตุซึ่งเปน       

อัพยากฤตและไมเปนอัพยากฤต 
- รูปาวจรปญญา คือ กุศลปญญาเกี่ยวเนื่องกับรูปาวจรธาตุซึ่งเปนอัพยากฤต

และไมเปนอัพยากฤต 
- อรูปาวจรปญญา คือ กุศลปญญาเกี่ยวเนื่องกับอรูปาวจรธาตุซึ่งเปน        

อัพยากฤตและไมเปนอัพยากฤต 
- อปริยาปนนปญญา คือ กุศลปญญาเกี่ยวเนื่องกับมรรค ๔ ผล ๔ 
ในจตุกกนัยที่ ๙ ประกอบดวย 
- ธรรมญาณ คือ ความรูเกี่ยวกับมรรค ๔ ผล ๔ 
- อันวยญาณ คือ ความรูในอริยสัจ ๔ 
- ปริจจญาณ คือ ความกําหนดรูจิตของผูอื่นได 
- สัมมุติญาณ คือ ความรูที่นอกเหนือความรูทั้งสามขางตน 
 
 
ในจตุกกนัยที่ ๑๐ ประกอบดวย 
- ปญญาเกิดจากการรวมและไมเกิดจากการไมรวม คือ กุศลปญญาของ

กามาวจรธาตุ 
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- ปญญาเกิดจากการไมรวมและไมเกิดจากการรวม คือ  ปญญาเกี่ยวกับ
มรรค ๔ 

- ปญญาเกิดจากการรวมและการไมรวม คือ รูปาวจรปญญา และอรูปาวจร
ปญญา 

- ปญญาเกิดจากการรวมก็ไมใชและไมรวมก็ไมใช คือ ปญญาที่กําหนด
ลักษณะผลในภูมิ ๔ อารมณในภูมิ ๓ 

ในจตุกกนัยที่ ๑๑ ประกอบดวย 
- ปญญาที่เปนไปเพื่อความเบื่อหนาย ไมใชเพื่อความรูแจง คือ ปญญาที่

เปนไปเพื่อความเบื่อหนาย ไมใชเพื่อความรูแจงอภิญญาและความรูอริยสัจ ๔ 
- ปญญาที่เปนไปเพื่อความรูแจง ไมใชเพื่อความเบื่อหนาย คือ ปญญาที่

เปนไปเพื่ออภิญญา 
- ปญญาที่เปนไปทั้งเพื่อความเบื่อหนายและความรูแจง คือ ปญญาในมรรค 

๔ 
- ปญญาที่ไมเปนไปทั้งเพื่อความเบื่อหนายและความรูแจง คือ ปญญาอื่นที่

นอกเหนือจากขางตน 

ในหนังสือพุทธธรรม ซึ่งถือวาเปนตําราทางพระพุทธศาสนาที่ไดรวบรวม
หลักธรรมของพระพุทธเจาไวโดยไดรับการยอมรับวามีความสมบูรณมากที่สุดในยุคนี้            
พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต) ไดแบงความรูไวหลายนัย ขอนํามากลาวโดยสรุปดังนี้ 

๑. จําแนกความรูโดยสภาวะ หรือโดยธรรมชาติของขันธ ๕ แบงออกเปน ๓ คือ  
๑.๑ สัญญา ไดแก ความรูทั้งหมดที่อยูในสัญญาขันธ ซึ่งก็คือ ความจําไดหมาย

รูอารมณ รวมทั้ง ความรูที่เกิดจากการกําหนดหมาย หรือหมายรูแลวบันทึกเก็บรวมไวเปน
วัตถุดิบของความคิดตอ ๆ ไป ทําใหมีการรูจัก จําได รู เขาใจ และคิดไดยิ่ง ๆ ขึ้นไป อาจแบง
สัญญาออกเปน ๒ ระดับ คือ 

- สัญญาชั้นตน หมายรูลักษณะอาการตามสภาวะของสิ่งนั้น ๆ โดยตรง เชน
หมายรูวา สีแดง สีดํา เปนตน รวมท้ังหมายรูเกี่ยวกับบัญญัติตาง ๆ วา สมุด หนังสือ ฯลฯ 



 ๒๘

- สัญญาซอนเสริม ไดแก ความหมายรูไปตามความคิดปรุงแตง เชน รูวาดี รูวา
ไมดี วาเที่ยง วาไมเที่ยง เปนตน 

๑.๒ วิญญาณ ไดแก ความรูทั้งหมดที่อยูในหมวดวิญญาณขันธ เปนความรูยืน
โรงที่เปนกิจกรรมประจําของจิต คอยรูกิจกรรมอยางอื่นทุกอยางของจิต ซึ่งเปนฐานหรือเปน
ทางเดินใหแกขันธอื่น ๆ 

๑.๓ ป

                                                 

ญญา ไดแก ความรูหลักในหมวดสังขารขันธ เปนความรอบรู รูทั่ว รูชัด 
รูเทาทันและตรงตามความเปนจริง คือ ความเขาใจเปนการมองทะลุสภาวะหรือมองทะลุ
ปญหา ปญญาชวยเสริมสัญญาและวิญญาณ พระสารีบุตรไดแสดงความแตกตางกัน
ระหวางวิญญาณและปญญาไววา 

คนมีปญญารูวานี้ทุกข นี้เหตุใหเกิดทุกข นี้ความดับทุกข นี้ทางใหถึงความดับทุกข 
สวนวิญญาณรูวาเปนสุข รูวาเปนทุกข รูวาไมใชสุขไมใชทุกข แตทั้งวิญญาณและ
ปญญาเปนธรรมที่ระคนกันอยู ไมอาจจะแยกออกบัญญัติขอแตกตางได ปญญาเปน
ภาเวตัพพธรรม เปนสิ่งที่ควรฝกอบรมทําใหเจริญข้ึน สวนวิญญาณเปนปริญไญยธรรม 
เปนสิ่งที่ควรกําหนดรูหรือทําความรูจักใหเขาใจตามความเปนจริง๔๘

๒. จําแนกความรูโดยทางรับรู โดยยึดถือเอาอายตนะหรือทวารเปนตนทางของการรับรูหลัก 
ผัสสะเปนแหลงความรู ความรูทุกอยางเกิดขึ้นจากผัสสะโดยอาศัยการรับรูผานอายตนะ
ทั้ง ๖ มี ๒ ประเภท คือ  

๒.๑ ความรูทางปญจทวาร คือ ความรูที่ผานทางเบญจทวาร คือ ตา หู จมูก ลิ้น 
กาย ไดแก การเห็น การฟง การไดกลิ่น การลิ้มรส และสัมผัสทางกาย  

๒.๒ ความรูทางมโนทวาร คือ เปนความรูที่รูไดดวยใจ หรือ เรียกวา ธรรมารมณ 
คือ สิ่งที่ใจรู ใจคิดได เปนอารมณเฉพาะของใจ เชน ความรัก ความโกรธ ดีใจ เสียใจ เปน
อารมณอดีตซึ่งไดรับรูไวดวยอายตนะ ๕ อยางแรก และเปนอารมณที่เนื่องอยูกับรูปธรรมที่
เปนอารมณของปญจทวาร เปนการปรุงแตงอารมณอดีตที่รับเขามาทางปญจทวารพรอมท้ัง
อารมณเฉพาะของใจและความรูเกี่ยวกับบัญญัติ จนกลายเปนความตริตรองคิดหาเหตุผล 
จินตนาการและวินิจฉัยสั่งการ เปนความหยั่งรูหรือปรีชาญาณพิเศษที่เกิดผุดขึ้นในใจที่สงบ

 
๔๘ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๔๙๔/๕๓๖. 



 ๒๙

จนมองเห็นความสัมพันธของสิ่งตาง ๆ ไดชัดเจนจนทําใหเกิดความรูระดับญาณหรือ
อภิญญา 
๓. จําแนกโดยพัฒนาการทางปญญาภายในบุคคล อยูในขอบเขตของการอบรม คือ  

๓.๑ สัญญา คือ ความรูที่เกิดจากการกําหนดหมายหรือจําไดหมายรูซึ่งบันทึกไว
เปนแบบเทียบเคียงและเปนวัตถุดิบของการรูและการคิดตอไป 

๓.๒ ทิฏฐิ คือ ความเห็น ความเขาใจโดยนัยเหตุผล ไดแกความรูที่ลงขอสรุป
อยางใดอยางหนึ่ง และประกอบดวยความยึดถือโดยอาการผูกพันกับตัวตน อาจเปนความรู
ที่มาจากแหลงภายนอก แตไดคิดกลั่นกรองยอมรับเอาหรือสรุปเปนของตนแลว 

๓.๓ ญาณ คือ ความรู ความหยั่งรู ความรูบริสุทธิ์ที่ผุดโพลงสวางแจงขึ้น 
มองเห็นตามสภาวะของสิ่งนั้น ๆ 

ประเภทของความรูทั้ง ๓ นี้ พึงพิจารณาโดยสัมพันธกับวิธีทําใหเกิดปญญา ๓ 
วิธี คือ 

 สุตมยปญญา ปญญาเกิดจาการสดับเลาเรียน หรือถายทอดกันตอมา ( أ
จินตามยปญญา ปญญาเกิดจากการคิดการพิจารณาหาเหตุผลดวย ( ب

ตนเอง 
ภาวนามยปญญา ปญญาเกิดจากการลงมือปฏิบัติฝกหัดอบรมดวย ( ت

ตนเอง 
๔. จําแนกโดยกิจกรรมและผลงานของมนุษย เนื่องดวยการปฏิบัติทางสังคม คือ  

๔.๑ สุตะ หรือ สุติ คือ ความรูที่ไดจากการสดับ เลาเรียน หรือถายทอดตอ ๆ กัน
มา สุตะเปนแหลงความรูที่สําคัญ เมื่อมองในแงพัฒนาการทางปญญาจัดเปนปรโตโฆสะซึ่ง
เปนปจจัยของสัมมาทิฏฐิ การเรียน การสอน การศึกษาเลาเรียน ตํานาน เรื่องเลาตาง ๆ 
แมแตพระสูตรทั้งหลายที่ปรากฏในพระไตรปฎกก็จัดเปนสุตะ เปนเรื่องเลาที่ไดยินไดฟงมา 

๔.๒ ทิฏฐิ คือ ความเห็นทฤษฎี ลัทธิ ความเชื่อตาง ๆ ไดแก ความรูที่ไดลง
ขอสรุปใหแกตนอยางใดอยางหนึ่งประกอบดวยความยึดถือผูกพันกับตัวตน เมื่อมองในแง
สังคมโดยฐานะที่เปนกิจกรรมและผลงานของมนุษยเมื่อความยึดถือนั้นขยายออกมา มีการ
แสดงหรือเผยแพรความเห็นออกไปมีผูเชื่อถือหรือยึดถือตามจนมีการจัดตั้งเปนกลุมเปนหมู
เปนสํานักขึ้น 



 ๓๐

๔.๓ ญาณ คือ ความรู ความหยั่งรู ความรูบริสุทธิ์ตรงตามสภาวะ๔๙ หรือ
ปญญาที่ทํางานออกผลเปนเรื่อง ๆ จนมองเห็นตลอดสายในแตละดาน ญาณเปนความรู
ระดับสูงสุดของมนุษย เมื่อญาณเกิดขึ้นแลวไมวาจะเปนโลกิยญาณ      หรือโลกุตตรญาณ
จะทําใหเกิดความเจริญกาวหนาในอารยธรรมของมนุษย  พระพุทธเจาทรงบรรลุ              
สัมมาสัมโพธิญาณจนสามารถกอตั้งพระพุทธศาสนาขึ้น นับวาเปนผลงานและกิจกรรมที่
ยิ่งใหญของมนุษยชาติ 

นอกจากการแบงความรูที่ปรากฏในคัมภีรขางตนแลว ก็ยังมีนักปรัชญาบางทาน
ไดแบงความรูในพุทธปรัชญาออกเปน ๖ ระดับดวยกัน๕๐ มีรายละเอียดดังนี้ 

๑. ความรูระดับวิญญาณ (Consciousness)  

คือ ความรูแจงอารมณเปนความรูเริ่มแรก เมื่อเห็น ไดยิน ไดกลิ่น เปนตน ซึ่งจะ
กลายเปนเวทนาตอไปจึงจะกําหนดไดวาเปนอะไรตอไป เปนความรูที่เกิดขึ้นโดยอาศัยทวาร
ทั้ง ๖๕๑ เปนฐาน ดังนี้ 

 ตาสัมผัสกับรูปเกิดความรูขึ้น เรียกวา จักขุวิญญาณ 
 หูสัมผัสกับเสียงเกิดความรูขึ้น เรียกวา โสตวิญญาณ 
 จมูกสัมผัสกับกลิ่น เกิดความรูขึ้น เรียกวา ฆานวิญญาณ 
 ลิ้นสัมผัสกับรส เกิดความรูขึ้น เรียกวา ชิวหาวิญญาณ 

กายสัมผัสกับโผฏฐัพพะ เกิดความรูขึ้น เรียกวา กายวิญญาณ 
ใจสัมผัสกับธรรม เกิดความรูขึ้น เรียกวา มโนวิญญาณ 

ความรูระดับวิญญาณนี้ เปนความรูที่มีความบริสุทธิ์เนื่องจากเปนการรูโดยตรง
ในระยะแรก ยังไมมีการใหรายละเอียดหรือความหมายอะไร คือ เมื่อตาเห็นรูป ก็รูเพียงวา
เห็นเทานั้น แตไมรูวาเปนรูปอะไร การเกิดขึ้นของความรูระดับวิญญาณนี้จะเกิดขึ้นมาไดตอง
มีองคประกอบครบทั้ง ๓ อยาง คือ อายตนะ อารมณ และจติทําหนาที่จดจอและเนื่องจาก

                                                  
๔๙ พระธรรมปฎก ( ประยุทธ  ปยุตฺโต ). พุทธธรรม, หนา ๔๒–๕๔ 
๕๐ เดือน คําดี, พุทธปรัชญา, ( กรุงเทพมหานคร: โอ เอส พริ้นติ้ง เฮาส,  ๒๕๓๔ ), หนา ๑๒๗ -๑๓๕ 
๕๑ ที.ปา. ( ไทย )  ๑๑ / ๓๒๓ / ๒๑๔ 



 ๓๑

ความรูระดับวิญญาณนี้เกิดขึ้นเพียงชั่วครู หรือเปลี่ยนสภาพไปสูความรูระดับอื่น จึงรับรูแต
เพียงอารมณนั้น ๆ โดยตรง  

๒. ความรูระดับสัญญา (Perception) 

หมายถึง การกําหนดไดหมายรู คือ ความรูระดับกําหนดรูอาการเครื่องหมาย
ลักษณะตาง ๆ อันเปนเหตุใหจําอารมณนั้น ๆ ได จะมีความละเอียดกวาความรูระดับ
วิญญาณ ความรูระดับน้ีจะเกิดขึ้นโดยอาศัยการเทียบเคียงระหวางประสบการณเดิมหรือ
ความรูเกา กับ ความรูใหม เปนความรูที่ตอเนื่องมาจากความรูระดับวิญญาณ แบงออกเปน 
๖ อยาง ตามทางแหงการรับรู คือ รูปสัญญา สัททสัญญา คันธสัญญา รสสัญญา           
โผฏฐัพพสัญญา และธัมมสัญญา อาจกลาวไดวา ความรูระดับสัญญานี้ก็คือ กระบวนการ
เรียกเก็บรวบรวมและสะสมขอมูลของการเรียนรูและวัตถุดิบสําหรับความคิดนั่นเอง 

๓. ความรูระดับทิฏฐิ หรือมโนภาพ (Conception) 

หมายถึง ความเห็นซึ่งรวมถึงความเชื่อถือ ความเขาใจตามนัยเหตุผล ความรูที่
เปนทรรศนะ แนวคิด หรือ ทฤษฎีตาง ๆ ที่เกิดขึ้นหลังจากการฟง การคิด ที่เปนไปตาม
กระบวนการทางเหตุผลหรืออนุมาน เปนการเห็นความจริงรวบยอด ที่อยูเบื้องหลัง
ปรากฏการณตาง ๆ ซึ่งเปนความรูที่ไดจากการคิดแบบวิเคราะหเปรียบเทียบแลวทําการ
สังเคราะหสรุปรวบยอดลงอีกทีหนึ่ง กลายเปนทัศนะ มโนภาพ หรือการเขาใจ เปนความรูที่
เกิดขึ้นจากการฟง หรือสุตมยปญญา และการคิดที่เรียกวา จินตมยปญญา ความรูระดับ
ทิฎฐินี้ ตามทรรศนะของพุทธปรัชญา แบงออกเปน ๒ ประเภทคือ มิจฉาทิฎฐิ  เปนความเห็น
ที่ผิดจากความเปนจริงเปนไปเพื่อสรางโลกสรางกิเลส และสัมมาทิฎฐิ คือ ความเห็นชอบเห็น
ความจริง ไดแกการเห็นที่ถูกตองตามอริยสัจ ๔ ดังที่พุทธพจนแสดงไววา  “ดูกรภิกษุ
ทั้งหลาย    สัมมาทิฎฐิคือ อะไร คือความรูในทุกข ความรูในสมุทัย ความรูในทุกขนิโรธ  
ความรูใน        ทุกขนิโรธคามินีปฏิปทา นี้เรียกวา สัมมาทิฎฐิ”๕๒ สัมมาทิฎฐิเทานั้นจึงจะถือ
วาเปนปญญาที่ตรงตามทรรศนะของพุทธปรัชญา 

                                                  
๕๒ ที.ม.  ( ไทย )  ๑๐ / ๔๐๒ / ๒๖๖ 



 ๓๒

๔. ความรูระดับอภิญญา  (Extrasensory Perception) 

เปนความรูที่เกิดขึ้นจากความสามารถพิเศษทางจิต โดยอาศัยการฝกจิตใหมี
พลังความรูโดยไมตองอาศัยประสาทสัมผัสใด ๆ ทั้งเปนสิ่งที่สามารถรับรูไดโดยไมขึ้นกับ   
กาละ และเทศะ (Time and Space) แตอยางใด การรับรูระดับน้ีเมื่อเกิดขึ้นสามารถ
ที่จะรับรูสิ่งตาง ๆ ไดเกินวิสัยสามัญของมนุษย เราเรียกความรูแบบนี้วา อภิญญา มี ๖ คือ 

อทิธิวิธี  ความสามารถแสดงฤทธิ์ ไดหลายอยาง เชน คนเดียวทําใหเปนหลาย . أ
คนได ทําท่ีมืดใหสวางได เปนตน 

ทิพพโสตะ  ความสามารถในการที่ไดยินเสียงทั้งทิพยและเสียงมนุษยทั้ง . ب
ในระยะใกลและไกล หรือเรียกวา หูทิพย 

เจโตปริยญาณ การรูใจคนอื่นสามารถทํานายไดวาเขาคิดอยางไร มีจิต . ت
อยางไร 

 ปุพเพนิวาสานุสสติญาณ  ความสามารถระลึกชาติในอดีตได . ث
ทิพพจักขุ  ความสามารถมองเห็นสัตวทั้งหลายผูจุติเปนอันมากหรือเรียกวา ตา . ج

ทิพย 
 อาสวักขยญาณ  ความรูที่ทําใหสิ้นอาสวะกิเลสทั้งปวง๕๓ . ح

ในความรูระดับอภิญญาทั้ง ๖ นี้ อภิญญา ๕ อยางแรกนั้นจัดวาเปน               
โลกิยอภิญญา คือเปนความรูระดับสามัญท่ัวไป ผูที่ไดอภิญญาเหลานี้อาจเปนสัมมาทิฎฐิ 
หรือมิจฉาทิฎฐิก็ได สวนอภิญญา ที่ ๖ คืออาสวักขยญาณ จัดเปนโลกุตตรอภิญญา เปน
ความรูระดับสูง ผูไดอภิญญาขอน้ีจะเปนสัมมาทิฎฐิเทานั้น 

๕. ความรูระดับญาณ  (Intuitive Insight) 

เปนความรูที่เกิดจากการหยั่งรูสภาวะแหงความจริงรวบยอดทั้งหลายตามความ
เปนจริง เปนความรูที่เกิดขึ้นเฉพาะภายในตัวของผูรูเทานั้นเปนการเรียนรูโดยประสบการณ

                                                  
๕๓ ที.ปา. (ไทย) ๑๑ / ๓๕๖/๒๕๖ - ๒๕๗; องฺ. ฉกฺก. ( ไทย )  ๒๒ / ๒ /๒๗๑ - ๒๗๒. 



 ๓๓

ตรงผานขั้นตอนการปฏิบัติตามหลักไตรสิกขา คือ ศีล สมาธิ ปญญา ความรูระดับญาณนี้มี
ขั้นตอนแหงการเจริญเรียกวา วิปสสนาญาณ ๙ คือ 

อุทยัพพยญาณ  คือ ญาณที่เล็งเห็นนามรูปมีลักษณะเกิดขึ้นและเสื่อมไป . أ
เสมอ ๆ เหมือนฟองน้ําและพยับแดด  ที่เกิดขึ้นจากเหตุปจจัยแลวแตกดับไป 

ภังคญาณ  คือ ญาณที่เล็งเห็นรูปนามมีลักษณะเคลื่อนที่สลายไป เหมือน . ب
กระแสน้ําไหลตอกันไปเรื่อย ๆ เห็นความเกิดดับมีลักษณะอยางเดียวกันโดยตลอดและ
เปลี่ยนจากสภาพหนึ่งไปสูสภาพหนึ่ง คือ เกิดดับน่ันเอง 

ภยตูปฎฐานญาณ  คือ ญาณที่เล็งเห็นรูปนามเปนสิ่งนาสะพรึงกลัว  ปรากฏ . ت
ประหนึ่งวาเปนทุกขโทษมีภัยนานาชนิด เมื่อเกิดมีรูปนามขึ้นมาแลว จะไมใหเกิดทุกขนั้น

เปนไปไมได 
อาทีนวญาณ  คือ ญาณที่เล็งเห็นรูปนามเต็มไปดวยทุกขโทษที่นาเบื่อหนาย . ث

ที่สุดเปนที่ประชุมของโรคภัยไขเจ็บทุกชนิดไมนาอภิรมยยินดีแตอยางใด 
นิพพิทาญาณ   คือ ญาณเล็งเห็นรูปนามเปนสิ่งที่นาเบื่อหนายยิ่งขึ้น จนถึง . ج

ถอนจากกามราคะออกจากรูปนามได รูสึกเบื่อหนายตอรูปนามนั้นเปนอยางมาก 
มุญจิตุกัมยญาณ   คือ ญาณเล็งเห็นเหตุผลวา เมื่อไมมีรูปนาม ภัยอันตราย . ح

สิ่งนาเบื่อ นากลัวทั้งหลายยอมไมมี  จึงเกิดความพอใจใครจะหนีใหพนไปจากรูปนามนั้นเสีย 
ปฏิสังขาญาณ  คือ ญาณเล็งเห็นเหตุผลเปนเครื่องปลดปลอยตนจากนาม . خ

รูป คือ เห็นเหตุปจจัยปรุงแตงรูปนามแจมแจงตามความเปนจริง  เมื่อเห็นเหตุปจจัยของรูป
นามยังอยู  จะปรารถนาใหรูปนามดับไปก็ยอมไมได  เมื่อกําจัดเหตุปจจัยของรูปนามไดแลว  
เมื่อน้ันนามรูปยอมดับไป  อวิชชา   ตัณหา  อุปาทาน กรรม  เปนเหตุปจจัยสรางรูปนาม
ขึ้นมา อาหารเปนปจจัยสืบตอรูปกายใหเจริญ  อายตนะและผัสสะเปนปจจัยสืบตอนามกาย
ใหเปนไป เมื่อพิจารณาเห็นเหตุผลดังนี้  จิตใจ ยอมมีกําลังมั่นคง ดําเนินไปในแนวทางเพื่อ
กําจัดเหตุปจจัยของรูปนามยิ่งขึ้น 

สังขารุเปกขาญาณ   คือ ญาณเล็งเห็นเหตุผลวา รูปนามเปนไปตามเหตุ . د
ปจจัยของมัน และเปนธรรมดาตองมีการเปลี่ยนแปลง เปนสิ่งบีบคั้นไมอยูในอาณัติของใคร 
จะไปฝนธรรมดาของมันยอมเปนการไมสมควร  แลววางใจเปนกลางในรูปนาม  ไมดีใจหรือ
เสียใจในความเปลี่ยนแปลงของสังขาร 



 ๓๔

สัจจานุโลมิกญาณ   คือญาณเล็งเห็นอริยสัจธรรม  ๔ ประการอยางแจงชัด . ذ
ตามกําลังของญาณทรรศนะนั้น แลวกําจัดกิเลสใหขาดไปตามกําลังของอริยมรรคญาณที่
เกิดขึ้นถึง ๔ ขั้นตามลําดับ  ขั้นสุดทายสามารถทําลายอาสวะใหเด็ดขาดไปจากตัวเองโดย
สิ้นเชิง  ผูบรรลุถึงขั้นนี้ เรียกวา พระอรหันต๕๔ 

๖. ความรูระดับตรัสรู หรือ สัมโพธิ (Enlightenment) 

เปนความรูระดับญาณชั้นสูงสุดในพุทธปรัชญา คือเปนญาณที่รูวาตนหลุดพน
จากสภาวธรรมฝายสังขตะทั้งปวง และเมื่อไดบรรลุโลกุตตรธรรมก็รูวาตนไดอยูจบ
พรหมจรรยแลว กิจท่ีจะพึงทําทุกอยางก็ไดทําเสร็จแลว ไดบรรลุถึงความเปนอิสระจาก       
โลกิยธรรมทั้งมวลโดยสมบูรณ ไมมีกิจท่ีตองทําอีกตอไป ความรูระดับน้ีจะเกิดขึ้นมาได ตอง
มีเงื่อนไข ๓ ประการคือ “ ไดปฏิบัติตามอริยมรรคมีองค ๘ บริบูรณดวยดี, มีความรูระดับ
ญาณเกิดขึ้นแลวโดยสมบูรณ, และเกิดความเปลี่ยนแปลงทั้ง ๕ ประการคือ เปลี่ยนแปลง
ทางปญญา เปลี่ยนแปลงทางคุณภาพจิต เปลี่ยนแปลงทางอารมณ เปลี่ยนแปลงทางทัศนคติ 
และเปลี่ยนแปลงทางพฤติกรรม”๕๕

จากการแบงประเภทของความรูตามทัศนะของนักปรัชญาทางพระพุทธศาสนาที่
ไดกลาวไวขางตนก็จะมีทัศนะแตกตางกันออกไป ตามความคิดเห็นของผูวิจัยแลว มี
ความเห็นวา เมื่อนําความรูที่กลาวไวขางตนมาจัดใหมองเห็นไดชัดเจนมากขึ้น สามารถแบง
ออกไดเปน ๒ ประเภทใหญ ๆ คือ 

 ความรูภายใตวิสัยโลก หรือเรียกวา โลกิยปญญา . أ
 ความรูเหนือวิสัยโลก หรือเรียกวา โลกุตตรปญญา . ب
เพราะจากความรูทั้ง ๖ ระดับน้ัน เราก็สามารถแบงออกได ๒ ระดับใหญ ๆ คือ  

ความรูระดับวิญญาณ ความรูระดับสัญญา ความรูระดับทิฏฐิ และความรูระดับ
อภิญญา ๕ ขอขางตน จัดวาเปน ความรูระดับโลกิยะ  

                                                  
๕๔ ขุ.ปฏิ.  ( ไทย )  ๓๑ / ๑ / ๑ 
๕๕ บุญมี แทนแกว, ญาณวิทยา, ( กรุงเทพมหานคร:  ธนะการพิมพ,  ๒๕๓๕ ),  หนา   ๕๕. 



 ๓๕

สวนอภิญญาขอท่ี ๖ คือ อาสวักขยญาณ กับความรูระดับญาณและความรู
ระดับตรัสรูหรือ สัมโพธิ จัดเปน ความรูระดับโลกุตตระ  

การแบงความรูออกเปนอยางนี้ อาศัยเปาหมายของพุทธปรัชญาเถรวาท คือ 
การหลุดพนจากความทุกขทั้งปวงเปนหลัก ซึ่งความรูระดับโลกิยะนั้นยังไมถือวาเปนความรูที่
แทจริงตามทรรศนะของพุทธปรัชญา เนื่องจากไมสามารถที่จะทําใหหลุดพนจากความทุกข
ได แตเปนไปเพื่อความเสพเสวยโลกพอกพูนกิเลสใหเพิ่มข้ึน สวนความรูระดับโลกุตตระ เปน
ความรูที่แทจริงเปนความรูที่ตรงเปาหมายของพุทธปรัชญา นั่นคือ เปนความรูที่สามารถ
ทําลายอวิชชาใหหมดไปไดและเขาถึงความเปนพระอริยบุคคลคือ พระอรหันตในที่สุด 

๒.๓ บอเกิดแหงความรู 

จากคําอธิบายในหัวขอท่ีผานมาคงจะทําใหผูอานไดเขาใจถึงประเภทและ
ลักษณะของความรูไปบางแลว   ซึ่งในการกลาวถึงประเภทของความรูบางประเภทจะทําให
เราไดทราบแหลงกําเนิดหรือบอเกิดแหงความรูอยางคราว ๆ ไปโดยปรยิาย พอมาถึงในหัวขอ
นี้ผูเขียนจึงอยากจะขออธิบายในรายละเอียดแหงการเกิดขึ้นของความรูใหมีความชัดเจน
ยิ่งขึ้นซึ่งหลักฐานทางพระไตรปฎกไดรองรับบอเกิดแหงความรูไววา 

จักขุวิญญาณเกิดขึ้นเพราะอาศัยตาและรูป เพราะประชุมธรรม ๓ ประการจึงมี
ผัสสะ เพราะผัสสะเปนปจจัย จึงเกิดเวทนา บุคคลเสวยเวทนาอันใด ก็จําเวทนาอัน
นั้น บุคคลจําเวทนาอันใด ก็ตรึกถึงเวทนานั้น บุคคลตรึกถึงเวทนาอันใด ก็เนิ่นชาอยูที่
เวทนาอันนั้น บุคคลเนิ่นชาอยูที่เวทนาอันใด สวนแหงสัญญาเครื่องเนิ่นชาก็ครอบงํา
บุรุษ เพราะเนิ่นชาอยูที่เวทนานั้นเปนเหตุในรูปท้ังหลายที่จะพึงรูดวยตนเปนอดีตก็ดี 
เปนอนาคตก็ดี เปนปจจุบันก็ดี๕๖

ในอายตนะและอารมณอื่น ๆ ก็เหมือนกัน. 

จากหลักฐานขางตน พระธรรมปฎก ไดตีความไววา 

                                                  
๕๖ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๒๐๔/๑๗๒ 



 ๓๖

อาศัยตาและรูป เกิดจักขุวิญญาณ ความประจวบแหงธรรมทั้งสามนั้นเปนผัสสะ 
เพราะผัสสะเปนปจจัย เวทนาจึงมี บุคคลเสวยอารมณใด ยอมหมายรูอารมณนั้น      
(สัญญา) หมายรูอารมณใด ยอมตริตรึกอารมณนั้น (วิตักกะ) ตริตรึกอารมณใดยอม
ผันพิสดารซึ่งอารมณนั้น (ปปญจะ) บุคคลผันพิสดารซึ่งอารมณใด เพราะการผัน
พิสดารนั้นเปนเหตุ ปปญจสัญญาแงตาง ๆ   (สัญญาที่ซับซอนหลากหลาย) ยอมผุด
พลุงสุมรุมเขาในเรื่องรูปท้ังหลาย ที่พึงรูไดดวยตา ทั้งที่รูไดดวยตา ทั้งที่เปนอดีต 
อนาคต และปจจุบัน”(ตอไปวาดวยอายตนะและอารมณอื่น ๆ จนครบ ๖ คู ใจความ
อยางเดียวกัน)๕๗

นอกจากนี้ ทานยังไดแสดงการเขียนกระบวนธรรมใหมีความเขาใจที่ชัดเจนมาก
ขึ้นอีก ดังนี้ 

 
 
 
 
 
 

     กระบวนการรับรูบริสุทธิ์          กระบวนธรรมแบบเสพเสวยโลก 
         สัญญาบริสุทธิ์         สายวิวัฏฏ 
อายตนะ+อารมณ+วิญญาณ=ผัสสะ        เวทนา         

(ภายใน) (ภายนอก)        ปปญจสัญญา         สายสังสารวัฏฏ 

 
อายตนะภายใน ๖๕๘

เปนที่เชื่อมตอใหเกิดความรู แดนตอความรูฝายภายใน หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวา 
อินทรีย ๖ เพราะเปนใหญในหนาที่ของตนแตละอยาง เชน จักษุเปนเจาการในการเห็น เปน
ตน บาลีเรียก อัชฌัตติกายตนะ ประกอบดวย จักขุ(ตา) โสตะ(หู) ฆานะ(จมูก) ชิวหา      
(ลิ้น) กาย และมโน(ใจ) 

                                                  
๕๗ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๔๐. 
๕๘ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๒๓๖. 



 ๓๗

อายตนะภายนอก ๖๕๙

เปนที่เชื่อมตอใหเกิดความรู แดนตอความรูฝายภายนอก หรือเรียกอีกอยางหนึ่ง
วา อารมณ ๖ คือ เปนสิ่งสําหรับใหจิตยึดหนวง บาลีเรียก พาหิรายตนะ ประกอบดวย รูปะ   
(รูป, สิ่งที่เห็น หรือ วัณณะ คือ สี) สัททะ(เสียง) คันธะ(กลิ่น) รสะ(รส) โผฏฐัพพะ(สัมผัสทาง
กาย, สิ่งที่ถูกตองกาย) และธรรม หรือธรรมารมณ(อารมณที่เกิดกับใจ, สิ่งที่ใจนึกคิด) 

วิญญาณ ๖๖๐

เปนความรูแจงอารมณ ประกอบดวย 
 จักขุวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางตา ไดแก รูรูปดวยตา หรือเรียกวา เห็น ( أ
 โสตวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางหู ไดแก รูเสียงดวยหู หรือเรียกวา ไดยิน ( ب
ฆานวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางจมูก ไดแก รูกลิ่นดวยจมูก หรือเรียกวา ได ( ت

กลิ่น 
 ชิวหาวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางลิ้น ไดแก รูรสดวยลิ้น หรือเรียกวา รูรส ( ث
กายวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางกาย ไดแก รูโผฏฐัพพะดวยกาย หรือ ( ج

เรียกวา รูสึกสัมผัส 
มโนวิญญาณ คือ ความรูอารมณทางใจ ไดแก รูธรรมารมณดวยใจ หรือเรียกวา รู ( ح

ความนกึคิด 

กระบวนธรรมตามที่พระธรรมปฎกไดแสดงเอาไวนั้น แสดงถึงการรับรูที่แบง
ออกเปน ๒ ชวง นั่นก็คือ 

ชวงแรก เกิดขึ้นตั้งแตอายตนะภายในจนถึงเวทนา ซึ่งถือวาเปนการรับรูบริสุทธิ์ 
ที่เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ 

                                                  
๕๙ อางแลว. 
๖๐ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๓๑. 



 ๓๘

ชวงที่สองนั้น เกิดขึ้นตั้งแตเวทนาเปนตนไป ถือวาเปนกระบวนธรรมแบบเสวย
โลก อันที่จริงแลวกระบวนธรรมในการรับรูนี้ในชวงที่สองนี้ เมื่อพิจารณาภายหลังจากการเกิด
เวทนาแลวสัญญาหรือความหมายรูนั้น จะสามารถแบงออกเปนอีก ๒ สาย คือ 

 สายวิวัฏฏ หรือสัญญาบริสุทธิ์ เปนการรับรูตามสภาวะจริงของธรรมชาติ . أ
โดยไมผานการปรุงแตงใด ๆ ยังไมมีความรูสึกของตัวตน หรือความยึดถือของตนเขาไป
เกี่ยวของทําใหเบี่ยงเบนไปจากความเปนจริง เปนสายที่เมื่อเกิดความรูขึ้นมาแลวทําให
สามารถตัดสังสารวัฏฏไดนําไปสูความหลุดพน คือ บรรลุถึงพระนิพพานไดในที่สุด 

สายสังสารวัฏฏ หรือปปญจสัญญา เปนการรับรูที่ผานการปรุงแตงจากทวาร . ب
ตาง ๆ ทําใหความจริงบางอยางอาจถูกบดบังไปทําใหความรูที่ถูกตองตามความเปนจริงของ
ธรรมชาติผิดพลาดไปได 

เหตุผลน้ีเองการปฏิบัติธรรม หรือการเจริญจิตตภาวนาจึงเปนการควบคุม
กระบวนการรับรูไมใหผานการปรุงแตงจากสิ่งยั่วเยาภายนอกทําใหบุคคลนั้นสามารถเดินเขา
สูสายวิวัฏฏ และบรรลุถึงมรรค ผล นิพพานในที่สุด นี่จึงเปนเหตุผลวาทําไมในทางพุทธ
ศาสนาเถรวาทจึงมีการรับรูที่เหนือการรับรูปกติอยูดวย 

ปจจัยสําคัญท่ีทําใหเกิดความรูอีก ๒ ประการ นั่นก็คือ ปรโตโฆสะ และโยนิโส
มนสิการ ซึ่งทั้งสองนี้นับวาเปนองคประกอบสําคัญท่ีทําใหเกิดความรูหรือความเห็นที่ถูกตอง
ขึ้นมาได ดังมีพระพุทธพจนในพระไตรปฎกกลาวไววา “ภิกษุทั้งหลาย ปจจัยเพื่อความเกิดขึ้น
แหงสัมมาทิฏฐิมี ๒ ประการ คือ ปรโตโฆสะ และโยนิโสมนสิการ”๖๑ โดยทั้งสองก็สามารถ
สังเคราะหเขากับแหลงกําเนิดขางตนไดก็คือ 

โยนิโสมนสิการ สามารถสังเคราะหเขากับแหลงกําเนิดภายใน เปนการใช
ความคิดถูกวิธี คือ การกระทําในใจโดยแยบคาย มองสิ่งทั้งหลายดวยความคิดพิจารณา
สืบคนถึงตนเคา สาวหาเหตุผลจนตลอดสาย แยกแยะออกพิเคราะหดูดวยปญญาที่คิดเปน

                                                  
๖๑ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๔๕๒/๔๐๓. 



 ๓๙

ระเบียบและโดยอุบายวิธีใหเห็นสิ่งนั้น ๆ หรือปญหานั้น ๆ ตามสภาวะและตามความสัมพันธ
แหงเหตุปจจัย ขอน้ีจัดเปนองคประกอบภายใน และเปนฝายปญญา๖๒

ปรโตโฆสะ สามารถสังเคราะหเขากับแหลงกําเนิดภายนอก เปนเสียงจากผูอื่น 
การกระตุนหรือชักจูงจากภายนอก คือ การรับฟงคําแนะนําสั่งสอน เลาเรียนความรู สนทนา
ซักถาม ฟงคําบอกเลาชักจูงของผูอื่น โดยเฉพาะการสดับสัทธรรมจากทานผูเปนกัลยาณมิตร
๖๓

พระธรรมปฎก ยังไดกลาวถึง โยนิโสมนสิการ วา เปนมูลแหงวิวัฏฏ เพราะเมื่อ
โยนิโสมนสิการเกิดขึ้นก็นําไปสูการปฏิบัติตามมรรคมีองค ๘ ซึ่งมีสัมมาทิฏฐิเปนหัวหนา 
สัมมาทิฏฐิ ก็คือ วิชชา (ความรูหรือปญญา) นั่นเอง เมื่อวิชชาเกิดขึ้น อวิชชาก็ดับไป เมื่อ
อวิชชาดับ กระบวนธรรมนิโรธวารแหงปฏิจจสมุปบาท ก็ดําเนินไป นําสูความดับทุกขไดใน
ที่สุด๖๔

ความรูที่อาจจะเกิดความคลาดเคลื่อนหรือผิดพลาดตามสายสังสารวัฏฏนั้น 
ในทางพระพุทธศาสนาเถรวาท เรียกวา วิปลาส หรือวิปลลาส ซึ่งพระธรรมปฎกไดใหนิยามไว
วา หมายถึง ความรูคลาดเคลื่อน ความรูที่ผันแปรผิดพลาดจากความเปนจริง หมายถึง 
ความรูคลาดเคลื่อนขั้นพื้นฐาน ที่นําไปสูความเขาใจผิด หลงผิด เปนเครื่องกีดกั้นขัดขวางบัง
ตาไมใหมองเห็นสัจภาวะ โดยแบง วิปลาส ออกเปน ๓ อยาง คือ 

 ๑. สัญญาวิปลาส 

เปนสัญญาคลาดเคลื่อน หมายรูผิดพลาดจากความเปนจริง ถือวาเปนความรูที่
เกิดจากการรับรูเดิมมาแลว พอมารับรูอีกครั้งหนึ่ง จึงเกิดการเปรียบเทียบกับความรูเดิมท่ีตน
เคยไดรับแตเปนความรูที่คลาดเคลื่อนจากความเปนจริง เชน การตกใจที่เห็นเชือกเปนงู หรือ
คนหลงทิศเหนือเปนทิศใต ทิศใตเปนทิศเหนือบาง เปนตน 

                                                  
๖๒ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๖๖. 
๖๓ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๘๐. 
๖๔ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๖๗๒. 



 ๔๐

๒. จิตวิปลาส 

เปนจิตที่คลาดเคลื่อน ความคิดผิดพลาดจากความเปนจริง เชน คนจิตฟนเฟอน
มองเห็นคนเขามาหาคิดวาเขาจะทําราย การเห็นเงาคนที่เคลื่อนไหวในที่มืดสลัวคิดวาเปน
ผีหลอก เปนตน 

 ๓. ทิฏฐิวิปลาส 

เปนทิฏฐิคลาดเคลื่อน ความเห็นผิดพลาดจากความเปนจริง ปกติแลว จะเปน
ผลท่ีสืบเนื่องมาจากสัญญาวิปลาส และจิตวิปลาสนั่นเอง โดยหมายรูผิดอยางไร ก็จะเห็นผิด
ไปตามนั้น เมื่อคิดวาดภาพคลาดเคลื่อนไปอยางไร ก็พลอยเห็นผิด ความเชื่อถือก็จะ
ผิดพลาดไปตามนั้น เชน เมื่อหมายรูวาผืนแผนดินราบเรียบขยายออกไปเปนเสนตรง ก็ลง
ความเห็นวาโลกแบน เมื่อคิดไปวาสิ่งทั้งหลายเกิดขึ้น เชน ปรากฏการณฟารอง ฟาผา ตองมี
เทพเจา หรือผูดูแลรักษาคอยบันดาลใหเปนไป เปนตน 

โดยวิปลาสเหลานี้สามารถเกิดขึ้นไดกับบุคคลทั่วไปไดทั้งนั้น ซึ่งเมื่อเกิดขึ้นแลว
ความรูอันแทจริงจึงไมเกิดขึ้น ดังนั้น จึงจําเปนตองใชโยนิโสมนสิการเปนเครื่องมือในการ
พิจารณาสืบหาเหตุและปจจัยที่แทจริง โดยใหมีสติควบคูอยูดวย 

เมื่อพิจารณาเหตุผลตาง ๆ ดังที่ไดกลาวมาแลว ผูเขียนจึงไดแบงบอเกิดแหง
ความรูเปน ๒ แหลงดวยกัน คือ 

๑) แหลงกําเนิดภายใน (Internal Source) 

แหลงกําเนิดชนิดนี้ คือ อายตนะภายใน อินทรยี หรือทวารทั้ง ๖ อันไดแก       
จักขุนทรีย โสตินทรีย ฆานินทรีย ชิวหินทรีย กายินทรีย และมนินทรีย ซึ่งทั้งหมดนี้ทําหนาที่
เปนใหญภายในอินทรีย จึงถือวาเปนแหลงกําเนิดแรกที่ทําใหเกิดความรูประเภทอื่น ๆ ขึ้นมา
ได 



 ๔๑

๒) แหลงกําเนิดภายนอก (External Source) 

แหลงกําเนิดชนิดนี้ คือ อายตนะภายนอก ๖ อันไดแก รูป(สี) เสียง กลิ่น รส 
โผฏฐัพพะ(สัมผัสทางกาย) ธรรมารมณ(สิ่งที่เกิดกับใจหรือสิ่งที่ใจนึกคิด) 

แหลงกําเนิดทั้งสองนี้จึงถือวา เปนบอเกิดของความรูที่สําคัญตามหลักพุทธ
ปรัชญาเถรวาท ไมวาจะเปนความรูระดับใดก็ตาม 

๒.๔ เกณฑในการตัดสินความรู 

เมื่อไดทราบบอเกิดแหงความรูไปแลว ในหัวขอน้ีผูวิจัยจะขอแบงประเด็นในการ
พิจารณาเกณฑในการตัดสินความรูออกเปน ๒ ประเด็น คือ  

ประเด็นแรก สิ่งใดหรือขอความใดที่จัดวาเปนความรูตามทัศนะของพุทธปรัชญา
เถรวาท 

ประเด็นที่สอง ความรูใดที่จัดวาเปนความรูที่แทจริง 

ประเด็นแรก ในการพิจารณาวาสิ่งใดหรือขอความใดที่จัดวาเปนความรูนั้น ก็
จะตองอาศัยขอมูลในหัวขอท่ีแลวมาพิจารณารวม เพราะการที่จะเรียกวา ความรูตามทัศนะ
ของพุทธปรัชญาเถรวาทไดนั้น ตองเปนความรูที่เกิดขึ้นตั้งแตระดับสัญญาเปนตนไป ทําให
เราทราบขอมูลอะไรบางอยางไดแลว แมวาขอมูลน้ันจะเปนความรูที่ถูกตองหรือผิดพลาดก็
ตาม 

ประเด็นที่สอง ความรูที่แทจริง(Genuine Knowledge) หรือในทางพุทธศาสนา
เถรวาท เรียกวา สัจจะ นั้น แบงเปน ๒ ระดับ คือ  

๑. สมมติสัจจะ (Conventional Truth) ความจริงโดยสมมติ (เรียกอีกอยางหนึ่ง
วาโวหารสัจจะ ความจริง โดยโวหาร หรือโดยสํานวนพูด) คือ จริงตามมติรวมกัน ตามที่ได 
ตกลงกันไว หรือหมายรูรวมกัน เปนเครื่องมือสื่อสาร พอใหสําเร็จประโยชนในชีวิตประจําวัน 
เชน คน สัตว หนังสือ เปนตน  

๒.ปรมัตถสัจจะ (Ultimate Truth) ความจริงโดยปรมัตถ คือ จริงตาม
ความหมายสูงสุด ตามความหมายแทอยางยิ่ง หรือ ตามความหมายแทขั้นสุดทายที่ตรงตาม
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สภาวะและเทาที่พอจะกลาวถึงได เพื่อสําหรับใหเกิดความรูความเขาใจเทาทันความเปนจริง
ของสิ่งทั้งหลาย เพื่อใหเกิดประโยชนสูงสุด คือ การหยั่งรูสัจธรรม ที่จะทําใหความยึดมั่น หลง
ผิดทั้งหลายใหหมดไป วางทาทีตอสิ่งตาง ๆ ไดอยางถูกตอง สิ่งที่เปนจริงโดยปรมัตถ เชน 
นามธรรม รูปธรรม เปนตน๖๕

อยางไรก็ตาม ความจริงทั้งสองนี้ไมใชวาเปนความจริงใดจะถูกตองหรือไม
ถูกตอง แตเปนความจริงที่ถูกตองทั้งคูโดยที่ขึ้นอยูกับผูที่ตองการจะสื่อสารนั้นตองการใหเปน
ความจริงระดับไหน เกณฑการตัดสินความรูในระดับสมมติสัจจะนั้น เนื่องจากเปนความจริง
ที่เกิดจากการตกลงรวมกันของมนุษย ประโยชนและความถูกตองของสมมติสัจจะ ก็ไดแก 
การที่เราจะเรียกคนใดคนหนึ่งเชน เราตองการเรียกนายแดง ถาเราไมสมมติชื่อใหเขา และ
พิจารณาเอาเฉพาะปรมัตถสัจจะมาเปนเกณฑแลว การเรียกชื่อของบุคคลที่เราตองการจะ
สื่อสารดวยนั้น ก็จะเปนการเรียกวา “คนคน” หรือ “ธาตุทั้ง ๔“ ยอมจะมีความสับสนเกิดขึ้น
ไดอยางแนนอน ดังนั้น จึงเห็นไดวา ความจริงในทั้งสองระดับลวนแตเปนความจริงที่ถูกตอง
ดวยกันทั้งนั้น 

มีนักปรัชญาหลายทานไดแสดงเกณฑในการตัดสินไวหลายประเด็นดวยกัน โดย
แตละทานก็ไดยกพุทธพจนมาประกอบรวมไวจํานวนมาก เพื่อแสดงถึงความถูกตองของการ
เปนความรูที่แทจริง ผูวิจัยจึงขอยกตัวอยางดังนี้ 

พระธรรมปฎก กลาววา เมื่อมีการรับรูอารมณ หรือท่ีเรียกวาไดรับประสบการณ
อยางใดอยางหนึ่งแลว ตามปกติกระบวนความคิดก็จะแลนตอไปทันที ขั้นตอนนี้ก็จะเปนการ
ชวงชิงบทบาทกันระหวาง อวิชชาตัณหา และโยนิโสมนสิการ ถาอวิชชาตัณหาเขามาชิงเอา
ความคิดไปไดกอน กระบวนธรรมหรือความรูที่เกิดขึ้นก็จะมีความผิดพลาดหรือวิปลาสเกิด
ขึ้นมาได แตถาโยนิโสมนสิการเขามาสกัดอวิชชาตัณหา ความรูที่เกิดขึ้นจะเปนความรูที่
ถูกตอง และเปนไปเพื่อความหลุดพนหรือพนทุกขในที่สุด ดังนั้น เกณฑในการตัดสินวา

                                                  
๖๕ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๕๕. 
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ความรูใดเปนความรูที่ถูกตองนั้นก็คือ โยนิโสมนสิการ และทานไดแสดงวิธีคิดแบบโยนิโส
มนสิการ๖๖ไวดังนี้ 

 ๑. วิธีคิดแบบสืบสาวเหตุปจจัย คือ พิจารณาปรากฏการณที่เปนผล ใหรูจัก
สภาวะที่เปนจริง หรือพิจารณาปญหา หาหนทางแกไขดวยการคนหาสาเหตุและปจจัยตาง ๆ 
ที่สัมพันธสงผลสืบทอดกันมา อาจเรียกวา วิธีคิดแบบอิทัปปจจยตา หรือคิดตามหลัก          
ปฏิจจสมุปบาท  

๒. วิธีคิดแบบแยกแยะสวนประกอบ หรือกระจายเนื้อหา และจัดหมวดหมู จัด
ประเภทไดดวยพรอมกัน เปนการคิดที่มุงใหมองและใหรูจักสิ่งทั้งหลายตามสภาวะของมัน 
เพื่อใหเห็นความไมมีแกนสารหรือความไมเปนตัวตนที่แทจริงของสิ่งทั้งหลาย วาเปนรูปธรรม
และนามธรรม ทําใหหายยึดมั่นในสมมติบัญญัติ เชน การพิจารณาการรวมกันเขาของธาตุทั้ง 
๔ เปนมนุษย ดังพุทธพจน  

ทานผูมีอายุทั้งหลาย ชองวาง อาศัยเครื่องไม เถารัด ดินฉาบ และหญามุงลอมเขา
ยอมถึงความนับวาเรือน ฉันใด ชองวาง อาศัยกระดูก เอ็น เนื้อ และหนังแวดลอมแลว 
ยอมถึงความนับวา รูป ฉันนั้น…เวทนา…สัญญา…วิญญาณ…การคุมเขา การ
ประชุมกัน การประมวลเขาดวยกันแหงอุปาทานขันธ ๕ เหลานี้ เปนอยางนี้๖๗

๓. วิธีคิดแบบสามัญลักษณ หรือ วิธีคิดแบบรูเทาทันธรรมดา คือ การมองอยาง
รูเทาทันความเปนไปของสิ่งทั้งหลาย ซึ่งจะตองเปนอยางนั้น ๆ ตามธรรมดาของมันเอง คือ 
เกิดขึ้น ตั้งอยู และดับไป ในฐานะที่มันเปนสิ่งซึ่งเกิดจากเหตุปจจัยตาง ๆ ปรุงแตงขึ้น จะตอง
เปนไปตามเหตุปจจัย ดังพุทธพจนที่วา  

ภิกษุทั้งหลาย เธอทั้งหลายจงมนสิการโดยแยบคาย(โยนิโสมนสิการ) ซึ่งรูป และจง
พิจารณาเห็นอนิจจตาแหงรูปตามความเปนจริง…จงมนสิการโดยแยบคายซึ่งเวทนา
และจงพิจารณาเห็นอนิจจตาแหงเวทนาตามความเปนจริง…จงมนสิการโดยแยบคาย
ซึ่งสัญญาและจงพิจารณาเห็นอนิจจตาแหงสัญญาตามความเปนจริง…จงมนสิการ
โดยแยบคายซึ่งสังขารและจงพิจารณาเห็นอนิจจตาแหงสังขารตามความเปนจริง…

                                                  
๖๖ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๖๗๕. 
๖๗ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๓๔๖/๓๕๘. 
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จงมนสิการโดยแยบคายซึ่งวิญญาณ และจงพิจารณาเห็นอนิจจตาแหงวิญญาณตาม
ความเปนจริง…๖๘

๔. วิธีคิดแบบอริยสัจจ หรือ คิดแบบแกปญหา มีลักษณะทั่วไป ๒ ประการ คือ 

(๑) เปนวิธีคิดตามเหตุและผล หรือเปนไปตามเหตุและผล สืบสาวจากผลไปหา
เหตุแลวแกไข และทําการที่ตนเหตุ 

(๒) เปนวิธีคิดที่ตรงจุดตรงเรื่อง มุงตรงตอสิ่งที่จะตองทําตองปฏิบัติที่เกี่ยวของ
ของชีวิต ใชแกปญหา ไมฟุงซานออกไปในเรื่องฟุงเฟอท่ีสักวาคิดเพื่อสนองตัณหามานะทิฏฐิ 
ซึ่งไมอาจนํามาใชปฏิบัติ ไมเกี่ยวกับการแกไขปญหา 

ดังในพุทธพจนวา  

ภิกษุนั้นยอมมนสิการโดยแยบคาย(โยนิโสมนสิการ) วา ทุกขคือดังนี้; ยอม
มนสิการโดยแยบคายวา เหตุเกิดแหงทุกขคือดังนี้; ยอมมนสิการโดยแยบคายวา 
ความดับแหงทุกข คือดังนี้; ยอมมนสิการโดยแยบคายวา ขอปฏิบัติที่ใหถึงความดับ
ทุกขคือดังนี้; เมื่อเธอมนสิการโดยแยบคายอยูอยางนี้ สังโยชน ๓ อยาง คือ 
สักกายทิฏฐิ วิจิกิจฉา และสีลัพพตปรามาส ยอมถูกละเสียได๖๙

๕. วิธีคิดแบบอรรถธรรมสัมพันธ หรือ คิดตามหลักการและความมุงหมาย คือ 
พิจารณาใหเขาใจความสัมพันธระหวางหลักการกับจุดมุงหมาย เพราะในการปฏิบัติธรรม
หรือกระทําการตามหลักการใด ๆ ก็ตาม จะตองเขาใจความหมายและความมุงหมายของ
ธรรมหรือหลักการนั้น ๆ วา ปฏิบัติหรือทําไปเพื่ออะไร กําหนดวางไวเพื่ออะไร จะนําไปสูผล
หรือท่ีหมายใดบาง ความเขาใจถูกตองในเรื่องหลักการและความมุงหมายนี้ นําไปสูการ
ปฏิบัติถูกตองที่เรยีกวา ธรรมานุธรรมปฏิบัติ ดังพุทธพจนวา  

ภิกษุทั้งหลาย ธรรมทั้งหลายเราแสดงไวแลว เปนอันมาก คือ สูตร เคยยะ 
ไวยากรณ คาถา อุทาน อิติวุตตกะ ชาดก อัพภูตธรรม เวทัลละ, ถาแมภิกษุรูทั่วถึง

                                                  
๖๘ สํ.ข.(ไทย) ๑๗/๑๐๔/๖๔. 
๖๙ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๑๒/๑๖. 
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อรรถ รูทั่วถึงธรรมแหงคาถาที่มี ๔ บาท แลวเปนผูปฏิบัติธรรมถูกหลัก (ธรรมานุธรรม
ปฏิบัติ) ก็ควรเรียกไดวาเปนพหูสูต และเปนผูทรงธรรม๗๐

๖. วิธีคิดแบบคุณโทษและทางออก หรือพิจารณาใหเห็นครบทั้ง อัสสาทะ(สวนดี 
คุณคา ขอท่ีนาพึงพอใจ) อาทีนวะ หรืออาทีนพ(ขอเสีย โทษ ขอบกพรอง) นิสสรณะ(ทางออก 
ทางรอด ภาวะที่ปลอดหรือปราศจากปญหา มีความสมบูรณในตัวไมขึ้นตอขอดีขอเสีย) เปน
การยอมรับความจริงตามที่สิ่งนั้น ๆ เปนอยูทุกแงทุกดาน ทั้งดานดีดานเสีย และเปนวิธีคิดที่
ตอเนื่องกับการปฏิบัติมาก ดังพุทธพจนวา  

ภิกษุทั้งหลาย เราไดเที่ยวแสวงหาอัสสาทะของโลก อันใด อัสสาทะในโลกอันนั้น
เราไดประสบแลว อัสสาทะในโลกมีเทาใด อัสสาทะนั้นเราไดเห็นเปนอยางดีแลวดวย
ปญญา เราไดเที่ยวแสวงหาอาทีนวะของโลก อันใดเปนอาทีนวะในโลก อันนั้นเราได
ประสบแลว อาทีนวะในโลกมีเทาใด อาทีนวะนั้น เราไดเห็นเปนอยางดีแลวดวย
ปญญา เราไดเที่ยวแสวงหานิสสรณะของโลก อันใดเปนนิสสรณะในโลก อันนั้นเราได
ประสบแลว นิสสรณะในโลกมีเทาใด นิสสรณะนั้นเราไดเห็นเปนอยางดีแลวดวย
ปญญา๗๑

 ๗. วิธีคิดแบบคุณคาแท คุณคาเทียม หรือ การพิจารณาเกี่ยวกับปฏิเสวนา คือ 
การใชสอยหรือบริโภคปจจัย ๔ และวัสดุอุปกรณอํานวยความสะดวกตาง ๆ เปนวิธีคิดแบบ
สกัดหรือบรรเทาตัณหา เปนขั้นฝกหัดขัดเกลากิเลสหรือตัดทางไมใหกิเลสเขามาครอบงํา
จิตใจแลวชักจูงพฤติกรรมตอ ๆ ไป โดยคุณคาแทนี้ นอกจากจะเปนประโยชนแกชีวิตอยาง
แทจริงแลว ยังเกื้อกูลแกความเจริญงอกงามของกุศลธรรม เชน ความมีสติ ดวย ทําใหพน
จากความเปนทาสของวัตถุ เพราะเปนการเกี่ยวของดวยปญญา และมีความพอเหมาะพอดี 
ซึ่งตางจากคุณคาแท ทําใหพอกพูนดวยอกุศลธรรมตาง ๆ เปนไปเพื่อการแกงแยงบางครั้ง
เปนอันตรายตอชีวิตได เชน ในบทพิจารณา “ปฏิสังขา โยนิโส…” เปนตน 

 ๘. วิธีคิดแบบอุบายปลุกเราคุณธรรม เรียกวา วิธีคิดแบบเรากุศล หรือแบบกุศล
ภาวนาก็ได เปนวิธีคิดในแนวสกัดกั้นหรือบรรเทาและขัดเกลาตัณหา เปนการทําใจที่ชวยตั้ง
                                                  

๗๐ องฺ.จตุกฺก.(ไทย) ๒๑/๑๘๖/๒๔๒. 
๗๑ องฺ.ติก.๒๐/๕๔๕/๓๓๔. 



 ๔๖

ตนและชักนําความคิดใหเดินไปในทางที่ดีงามและเปนประโยชน จัดวาเปนขอปฏิบัติเบื้องตน
สําหรับสงเสริมความเจริญงอกงามแหงกุศลธรรมและสรางเสริมสัมมาทิฏฐิที่เปนโลกิยะ 
วิธีการคิดแบบนี้ มีหลักการดังนี้ สิ่งที่ไดรับรูอยางเดียวกัน ผูรับรูตางกัน อาจมองเห็นและคิด
นึกปรุงแตงไปคนละอยาง แลวแตแนวทางโครงสราง หรืออาการเดียวกัน คนหนึ่งมองเห็น
แลว คิดปรุงแตงไปในทางกุศล แตอีกคนหนึ่งคิดปรุงแตงไปในทางอกุศล  

๙. วิธีคิดแบบเปนอยูในขณะปจจุบัน หรือวิธีคิดแบบมีปจจุบันธรรมเปนอารมณ 
เปนการคิดในแนวทางของความรู หรือคิดดวยอํานาจปญญา ไมวาจะเปนเรื่องอดีต ปจจุบัน 
หรืออนาคตก็ตาม ตองมีสติตามทันสิ่งที่รับรูเกี่ยวของ หรือตองทําอยูในเวลานั้น ทุก ๆ ขณะ 
ถือวาเปนสิ่งที่ถูกตองและมีความสําคัญตามหลักคําสอนของพระพุทธศาสนา ดังพุทธพจน
ที่วา  

ผูถึงธรรม ไมเศราโศกถึงสิ่งที่ลวงแลว ไมฝนเพอถึงสิ่งที่ยังไมมาถึง ดํารงอยูดวยสิ่ง
ที่เปนปจจุบัน ฉะนั้น ผิวพรรณจึงผองใส 
สวนชนทั้งหลายผูยังออนปญญา เฝาแตฝนเพอถึงสิ่งที่ยังมาไมถึง และหวน

ละหอยถึงความหลังอันลวงแลว จึงซูบซีดหมนหมอง เสมือนตนออสด ที่เขาถอนขึ้น
ทิ้งไวที่กลางแดด๗๒

๑๐. วิธีคิดแบบวิภัชชวาท เปนการมองและแสดงความจริง โดยแยกแยะออกให
เห็นแตละดานครบทุกดาน ดังพุทธพจนกลาววา 

สารีบุตร แมรูปท่ีรูไดดวยตา เราก็กลาวเปน ๒ อยาง คือ ที่ควรเสพ ก็มี ที่ไมควร
เสพ ก็มี คําที่วานี้เรากลาว โดยอาศัยเหตุผลอะไร ? เมื่อเสพรูปท่ีรูไดดวยตาอยางใด 
อกุศลธรรมทั้งหลายยอมเจริญยิ่งขึ้นกุศลธรรมทั้งหลายยอมเสื่อมหาย, รู

                                                 

ปท่ีรูไดดวย
ตาอยางนี้ ไมควรเสพ เมื่อเสพรูปท่ีรูไดดวยตาอยางใด อกุศลธรรมทั้งหลายยอมเสื่อม
หาย กุศลธรรมทั้งหลายยอมเจริญยิ่งขึ้น รูปท่ีรูไดดวยตาอยางนี้ควรเสพ… 

สารีบุตร แมเสียง…แมกลิ่น…แมรส…แมสิ่งตองกาย…แมธรรมที่รูไดดวยใจ เราก็
กลาวเปน ๒ อยาง คือ ที่ควรเสพก็มี ที่ไมควรเสพก็มี…”๗๓

 
๗๒ สํ.ส.(ไทย) ๑๕/๒๒/๗. 
๗๓ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๑๙๘/๑๔๕. 



 ๔๗

นอกจากนี้ นักปรัชญาตะวันตกยังไดเสนอทฤษฎีที่สามารถนํามาใชเปนเกณฑ
ในการตรวจสอบความจริงของความรูหรือขอความในพุทธปรัชญาเถรวาท ที่เรียกวา ทฤษฎี
ความจริง (Theory of Truth) ไว ๓ ทฤษฎี ไดแก 

 ทฤษฎีความจริงแบบสมนัย (Correspondence theory of truth) . أ
 ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย (Coherence theory of truth) . ب
 ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัตินิยม (Pragmatic theory of truth) . ت

ซึ่งผูวิจัยจะขอเสนอรายละเอียดของแตละทฤษฎีไวดังนี้ 

๑. ทฤษฎีความจริงแบบสมนัย (Correspondence theory of truth)  

ทฤษฎีที่ถือวา ขอความที่จัดวาจริง คือ ขอความที่มีความตรงกันกับขอเท็จจริง๗๔ 
ซึ่งทฤษฎีนี้มีความคลายคลึงกับพุทธปรัชญาเถรวาทตรงที่วา ความสมนัยกันระหวางภาษา
กับความเปนจริง เปนเงื่อนไขที่จําเปนและเพียงพอสําหรับการเปนจริงของขอความ เมื่อใดก็
ตามที่ภาษาหรือขอความ กับ ความเปนจริง มีความสัมพันธกันแบบสมนัยนี้ ภาษาหรือ
ขอความที่ยืนยันนั้นก็จะเปนจริง โดยทฤษฎีนี้ก็ไดมีรองรับอยูในอปณณกสูตร ดังที่พระพุทธ
องคทรงแสดงแกพราหมณและคฤหบดีวา 

อน่ึง ‘โลกหนามี’ แตเขากลับเห็นวา ‘โลกหนาไมมี’ ความเห็นนั้นของเขาจึงเปน
มิจฉาทิฏฐิ โลกหนามี แตเขาดําริวา ‘โลกหนาไมมี’ ความดํารินั้นของเขาจึงเปนมิจฉา
สังกัปปะ โลกหนามี แตเขากลาววา ‘โลกหนาไมมี’ วาจานั้นของเขาจึงเปนมิจฉาวาจา 
โลกหนามี เขากลาววา ‘โลกหนาไมมี’ ผูนี้ยอมทําตนเปนขาศึกตอพระอรหันตผูรูแจง
โลกหนา โลกหนามี เขาทําใหผูอื่นเขาใจวา ‘โลกหนาไมมี’ การที่เขาทําใหผูอื่นเขาใจ
เชนนั้น เปนการทําใหเขาใจผิดจากความเปนจริง และเขายังจะยกตนขมผูอื่น ดวย
การทําใหเขาใจผิดจากความเปนจริงนั้น โดยนัยนี้ เริ่มตนเขาก็ละทิ้งความเปนผูมีศีลดี
งามแลวตั้งตนเปนคนทุศีล เพราะมิจฉาทิฏฐิเปนปจจัยบาปอกุศลธรรมเปนอเนก
เหลานี้ คือ มิจฉาทิฏฐิ มิจฉาสังกัปปะ มิจฉาวาจา ความเปนขาศึกกับพระอริยะ การ

                                                  
๗๔ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, พิมพครั้ง

ที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร : ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๓), หนา ๑๘. 



 ๔๘

ทําใหผูอื่นเขาใจผิดจากความเปนจริง การยกตน การขมผูอื่น ยอมเกิดขึ้น ดวย
ประการอยางนี้ 
พราหมณและคหบดีทั้งหลาย ในลัทธิของสมณพราหมณเลานั้น วิญูชนยอมเห็น

ประจักษชัดดังน้ีวา ‘ถาโลกหนาไมมี เมื่อเปนอยางนี้ บุรุษบุคคลนี้หลังจากตายแลวจัก
ทําตนใหมีความสวัสดีได ถาโลกหนามีจริง เมื่อเปนอยางนี้ บุรุษบุคคลนี้หลังจากตาย
แลว จักไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ถาโลกหนาไมมีจริง คําของ            สมณ
พราหมณเหลานั้นจะจริงหรือไมก็ชางเถิด เมื่อเปนเชนนั้น บุรุษบุคคลนี้ยอมถูกวิญู
ชน ติเตียนไดในปจจุบันวา เปนบุรุษบุคคลผูทุศีล เปนมิจฉาทิฏฐิ เปน           นัตถิกวา
ทะ๗๕

อน่ึง โลกหนามี เขาเห็นวา ‘โลกหนามีจริง’ ความเห็นนั้นของเขา จึงเปนสัมมาทิฏฐิ 
โลกหนามีจริง เขาดําริวา ‘โลกหนามีจริง’ ความดํารินั้นของเขาจึงเปนสัมมาสังกัปปะ 
โลกหนามีจริง เขากลาววา ‘โลกหนามีจริง’ วาจานั้นของเขาจึงเปนสัมมาวาจา โลก
หนามีจริง เขากลาววา ‘โลกหนามีจริง’ ผูนี้ชื่อวาไมทําตนเปนขาศึกกับพระอรหันตผูรู
แจงโลกหนา โลกหนามี เขาทําใหผูอื่นเขาใจวา ‘โลกหนามีจริง’ การที่เขาทําใหผูอื่น
เขาใจเชนนั้น เปนการทําใหเขาใจถูกตามความเปนจริง และเขายอมไมยกตนขมผูอื่น 
ดวยการทําใหเขาใจถูกตามความเปนจริงนั้น โดยนัยนี้ เริ่มตนเขาก็ละทิ้งความเปนผู
ทุศีล แลวตั้งตนเปนคนมีศีลดีงาม เพราะสัมมาทิฏฐิเปนปจจัยกุศลธรรมเปนอเนก
เหลานี้ คือ สัมมาทิฏฐิ สัมมาสงักัปปะ สัมมาวาจา ความไมเปนขาศึกกับพระอริยะ 
การทําใหเขาใจถูกตามความเปนจริง การไมยกตน การไมขมผูอื่น ยอมเกิดขึ้น ดวย
ประการอยางนี้ 
พราหมณและคหบดีทั้งหลาย ในลัทธิของสมณพราหมณเหลานั้น วิญูชนยอม

เห็นประจักษชัดดังน้ีวา ‘ถาโลกหนามี เมื่อเปนอยางนี้ บุรุษบุคคลนี้ หลังจากตายแลว
จักไปเกิดในสุคติโลกสวรรค ถาโลกหนาไมมีจริง คําของสมณพราหมณเหลานั้นจะ
จริงหรือไมก็ชางเถิด เมื่อเปนเชนนั้น บุรุษบุคคลนี้ก็ยอมไดรับคําสรรเสริญจากวิญู
ชนในปจจุบันวา เปนบุรุษบุคคลผูมีศีล เปนสัมมาทิฏฐิ เปนอัตถิกวาทะ๗๖

                                                  
๗๕ ม.ม.(ไทย) ๑๓/๙๕/๙๘–๙๙. 
๗๖ ม.ม.(ไทย) ๑๓/๙๖/๙๙–๑๐๐. 



 ๔๙

หรือ ในภยเภรวสูตร แหงมัชฌิมนิกาย ที่พระพุทธเจาตรัสแกชาณุโสณีพราหมณ
ตามนัยแหงทฤษฎีนี้วา  

มีสมณพราหมณพวกหนึ่งสําคัญกลางคืนแท ๆ วากลางวัน สําคัญกลางวันแท ๆ 
วากลางคืน เรายอมกลาวความสําคัญอยางนี้ในเพราะอยูดวยความเขลาของ        
สมณพราหมณเหลานั้น ดูกรพราหมณ สวนเรายอมสําคัญกลางคืนวากลางคืน ยอม
สําคัญกลางวันวากลางวัน”๗๗

จากขอความในพระสูตรที่ยกมาประกอบการพิจารณาในทฤษฎีนี้ จึงพอที่จะทํา
ใหเห็นแลววา พุทธปรัชญาเถรวาทนั้น ก็ไดใชทฤษฎีความจริงแบบสมนัยมาเปนเกณฑในการ
ตัดสินความรูที่แทจริงอยูดวย 

๒. ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย (Coherence theory of truth)  

เปนทฤษฎีที่ถือวา ขอความใดจะจัดไดวาเปนจริงนั้น ไมไดขึ้นอยูกับขอความนั้น
สอดคลองกับสภาพการณในโลกหรือไม แตขึ้นอยูกับขอความอื่น ๆ ที่อยูในระบบเดียวกันที่
เรารับวาจริง๗๘ พุทธปรัชญาถือวาความสหนัย หรือ ความสอดคลองกันเปนเกณฑในการ
ตัดสินความจริง โดยเมื่อพระพุทธองคทรงสนทนากับฝายตรงขาม และทรงแสดงใหเห็นวา
ทฤษฎีหรือหลักการของฝายตรงขามนั้นผิด เพราะทฤษฎีเหลานั้นมีความขัดแยงกันหรือมี
ความไมสอดคลองกันในตัวเอง  

ดังที่พระพุทธองคทรงแสดงไวในจูฬสัจจกสูตรที่วา  

ดูกรอัคคิเวสสนะ ทานจงทําในใจเถิด ครั้นทําไวในใจแลว จึงกลาวแก เพราะคํา
หลังกับคํากอน หรือคํากอนกับคําหลังของทานไมตอกัน ดูกรอัคคิเวสสนะ ทานจะ
สําคัญความขอน้ันเปนไฉน รูป เวทนา สัญญา สังขารทั้งหลาย และวิญญาณ เที่ยง
หรือไมเที่ยง๗๙

                                                  
๗๗ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๔๖/๒๙. 
๗๘ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา ๒๓. 
๗๙ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๓๙๖/๓๐๕. 
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ในนิคัณฐสูตร๘๐ จิตตคฤหบดีกลาวแยงวาทะของนิครนถนาฏบุตรศาสดาแหง
ศาสนาเชนผูกลาวในตอนแรกวา “จิตตคฤหบดี เปนคนตรง ไมโออวด ไมมีมารยา” แตในตอน
หลังกลับกลาวขัดแยงกับคําตนที่ตนไดกลาวไว คือ กลาววา “จิตตคฤหบดี เปนคนไมตรง โอ
อวด มีมารยา” ตอจากนั้น จิตตคฤหบดี จึงแสดงทัศนะอันเปนสาระของเรื่องนี้วา “ถาคํากอน
ของทานจริง คําหลังของทานก็เท็จ แตถาคําหลังของทานจริง คํากอนของทานก็เท็จ” 

จากตัวอยางพระสูตรที่ผูวิจัยยกขึ้นมาประกอบกับเกณฑการตัดสินความรู
แบบสหนัยนี้ จึงเห็นไดวา พระพุทธองคก็ทรงใชหลักการสอดคลองกันของขอความหรือภาษา 
มาเปนเกณฑในการตัดสินดวย 

๓. ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัตินิยม (Pragmatic theory of truth)  

เปนทฤษฎีที่ถือวา ขอความใดเปนจริงหรือไม ใหนําไปปฏิบัติกอน ถาปฏิบัติแลว
ไดผลจริงตามที่คาดหมาย ก็ถือวาขอความนั้นจริง ถาปฏิบัติแลวไมไดผลจริงตามที่
คาดหมาย ก็ถือวาไมจริง๘๑ ซึ่งทฤษฎีนี้ทางพุทธศาสนาเถรวาทนั้นมีความเดนชัดมาก ดัง
ปรากฏอยูใน   กาลามสูตรวา 

เมื่อใด ทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเอง วา ธรรมเหลานี้เปนอกุศล ธรรมเหลานี้มีโทษ 
ธรรมเหลานี้ใครสมาทานใหบริบูรณแลว เปนไปเพื่อสิ่งไมเปนประโยชน เพื่อทุกข เมื่อ
นั้น  ทานทั้งหลายควรละธรรมเหลานั้นเสีย แตเมื่อใด ทานทั้งหลายพึงรูดวยตนเองวา 
ธรรมเหลานี้เปนกุศล ธรรมเหลานี้ไมมีโทษ ธรรมเหลานี้ทานผูรูสรรเสริญ ธรรมเหลานี้
ใครสมาทานใหบริบูรณแลวเปนไปเพื่อประโยชนเพื่อสุข เมื่อน้ัน ทานทั้งหลาย ควร
เขาถึงธรรมเหลานั้นอยู กาลามชนทั้งหลาย เปนการสมควรที่ทานทั้งหลายจะเคลือบ
แคลงสมควรที่จะสงสัย ความเคลือบแคลงสงสัยของพวกทานเกิดขึ้นในฐานะกาลาม
ชนทั้งหลาย ทานทั้งหลาย 

 มา อนุสฺสเวน อยาปลงใจเชื่อดวยการฟงตามกันมา ( أ
 มา ปรมฺปราย อยาปลงใจเชื่อดวยถือสืบกันมา ( ب
 มา อิติกราย อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือ ( ت

                                                  
๘๐ สํ.สฬา.(ไทย) ๑๘/๕๗๙/๓๐๘. 
๘๑ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา ๘๐. 



 ๕๑

 มา ปฏกสมฺปทาเนน อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตําราหรือคัมภีร ( ث
 มา ตกฺกเหตุ อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรก ( ج
 มา นยเหตุ อยาปลงใจเชื่อเพราะการอนุมาน ( ح
 มา อาการปริวิตกฺเกน อยาปลงใจเชื่อดวยการคิดตรองตามแนวเหตุผล ( خ
 มา ทิฏฐินิชฌานกฺขนฺติยา อยาปลงใจเชื่อเพราะเขากันไดกับทฤษฎีที่พินิจแลว ( د
 มา ภพฺพรูปตาย อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปลักษณะวานาเปนไปได ( ذ
 มา สมโณ โน ครูติ อยาปลงใจเชื่อเพราะนับถือวาสมณะนี้เปนครูของเรา๘๒ ( ر

พุทธวจนะที่เปนตัวอยางทฤษฎีนี้ไดชัดเจน ก็คือ ในจูฬมาลุงกยวาทสูตร ดังวา 

ดูกรมาลุงกยบุตร เปรียบเหมือนบุรุษตองศรอันอาบยาพิษท่ีฉาบทาไวหนา มิตร 
อมาตย ญาติสาโลหิตของบุรุษน้ันพึงไปหานายแพทยผูชํานาญในการผาตัดมาผา 
บุรุษผูตองศรนั้นพึงกลาวอยางนี้วา เรายังไมรูจักบุรุษผูยิงเรานั้นวาเปนกษัตริย 
พราหมณ แพศยหรือศูทร… มีชื่ออยางนี้ มีโคตรอยางนี้ สูงต่ําหรือปานกลาง… ดํา
ขาวหรือผิวสองสี… อยูบาน นิคม หรือนครโนน เพียงใด เราจักไมนําลูกศรนี้ออก 
เพียงนั้น บุรุษผูตองศรนั้นพึงกลาวอยางนี้วา เรายังไมรูจักธนูที่ใชยิงเรานั้นเปนชนิดมี
แลงหรือเกาทัณฑ… สายที่ยิงเรานั้นเปนสายทําดวยปอ ผิวไมไผ เอ็น ปาน หรือเยื่อไม 
ลูกธนูที่ยิงเรานั้นทาํดวยไมที่เกิดเองหรือไมปลูก หางเกาทัณฑวาสิถิลหนุ (คาง
หยอน)… เกาทัณฑนั้นเขาพันดวยเอ็นวัว ควาย คาง หรือลิง…ลูกธนูที่ยิงเรานั้นเปน
ชนิดอะไร ดังนี้ เพียงใด เราจักไมนําลูกศรนี้ออก เพียงนั้น…๘๓

แตเรื่องที่พระพุทธเจาทรงพยากรณ ก็คือ ทุกข สมุทัย นิโรธ มรรค เพราะวาเรื่อง
ดังกลาวนี้ ประกอบดวยประโยชน เปนเบื้องตนแหงพรหมจรรย เปนไปเพื่อความหนาย เพื่อ
ความคลายกําหนัด เพื่อความดับทุกข เพื่อความสงบ เพื่อความรูยิ่ง เพื่อนิพพาน 

                                                  
๘๒ อํ.ติกฺ. (บาลี) ๒๐/๕๐๕/๑๘๑. 
๘๓ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๑๕๐/๑๑๙. 
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ในอลคัททูปมสูตร พระพุทธเจาตรัสวา  

ดูกรภิกษุทั้งหลาย เปรียบเหมือนบุรุษผูเดินทางไกล พบหวงน้ําใหญฝงขางนี้นา
รังเกียจ มีภัยตั้งอยูเฉพาะหนา ฝงขางโนน เกษม ไมมีภัย ก็แหละ เรือหรือสะพาน
สําหรับขามเพื่อจะไปสูฝงโนนไมพึงมี  บุรุษนั้นพึงดําริอยางนี้วาหวงน้ํานี้ใหญแล ฝง
ขางนี้นารังเกียจ มีภยัตั้งอยูเฉพาะหนา ฝงโนนเกษม ไมมีภัยก็แหละ เรือหรือสะพาน
สําหรับขามเพื่อจะไปสูฝงโนนยอมไมมี ถากระไร เราพึงรวบรวมหญา ไม กิ่งไมและ
ใบไมมาผูกเปนแพ แลวอาศัยแพนั้นพยายามดวยมือและเทา พึงขามถึงฝงไดโดย
ความสวัสดี ทีนั้นแล บุรุษนั้นรวบรวมหญาไม กิ่งไมและใบไมมาผูกเปนแพ อาศัยแพ
นั้นพยายามดวยมือและเทา พึงขามถึงฝงโดยความสวัสดี บุรุษนั้นขามไปสูฝงไดแลว
พึงดําริอยางนี้วาแพนี้มีอุปการะแกเรามากแลเราอาศัยแพนี้พยายามอยูดวยมือและ
เทาขามถึงฝงไดโดยความสวัสดี ถากระไร เรายกแพนี้ขึ้นบนศรีษะหรือแบกที่บาแลว
พึงหลีกไปตามปรารถนา ดูกรภิกษุทั้งหลาย เธอทั้งหลายจะสําคัญความขอน้ันเปน
ไฉน บุรุษนั้นผูกระทําอยางนี้ จะชื่อวากระทําถูกหนาที่ในแพนั้นบางหรือหนอ 
ภิกษุทั้งหลาย กราบทูลวา ขอน้ันชื่อวาทําไมถูก พระเจาขา 

ดูกรภิกษุทั้งหลาย ก็บุรุษนั้นกระทําอยางไร จึงจะชื่อวาทําถูกหนาที่ในแพนั้น ในขอ
นี้ บุรุษนั้นขามไปสูฝงแลว พึงดําริอยางนี้วา แพนี้มีอุปการะแกเรามากแล เราอาศัยแพ
นี้พยายามอยูดวยมือและเทา จึงขามถึงฝงไดโดยความสวัสดี ถากระไร เราพึงยกแพนี้
ขึ้นวางไวบนบกหรือใหลอยอยูในน้ําแลวพึงหลีกไปตามความปรารถนา ดูกรภิกษุ
ทั้งหลาย เราแสดงธรรมมีอุปมาดวยแพ เพื่อตองการสลัดออก ไมใชเพื่อตองการยึดถือ 
ฉันนั้นแล…เธอทั้งหลายรูถึงธรรมที่อุปมาดวยแพที่เราแสดงแลวแกทานทั้งหลาย พึง
ละแมธรรมทั้งหลาย จะกลาวไปใยถึงอธรรมวาจะตองไมละเลา๘๔

                                                  
๘๔ ม.ม.(ไทย) ๑๒/๒๗๙–๒๘๐/๑๘๗–๑๘๘. 



 ๕๓

นอกจากนี้ มีทานผูรูทางดานพุทธศาสนาบางทาน เชน  

แสง จันทรงาม๘๕ ไดจัดพุทธปรัชญาวาอยูในกลุมปฏิบัตินิยม (Pragmatism) 
โดยมีความเห็นวา พุทธปรัชญา เปนปรัชญาที่มีความมุงหมายในการปฏิบัติ เนื่องจาก    
พระพุทธศาสนาถือวาความทุกขเปนพื้นฐานของคําสอนตาง ๆ ซึ่งตามทัศนะนี้แลว ชีวิตของ
มนุษยนั้นเต็มไปดวยความทุกข ซึ่งเกิดจากความเขาใจผิดในสภาวะความเปนจริงของตนเอง
และโลก ดังนั้น ในการศึกษาถึงสภาวะธรรมชาติของโลกตามหลักไตรลักษณ และธรรมชาติ
ของชีวิตตามหลักปฏิจจสมุปบาทนั้น จะเปนความรูอันถูกตองที่มนุษยจะใชเปนเครื่องชี้นําใน
การปฏิบัติ และนําไปแกปญหาในชีวิตได ถึงแมวาจะไมชวยกําจัดทุกขใหหมดไปโดยสิ้นเชิงก็
ตาม 

ฉะนั้น พุทธปรัชญาจึงตองการสอนใหมนุษยรูจัก และเขาใจสิ่งตาง ๆ ในโลก
ตามความเปนจริง เพื่อไมใหเขาไปยึดมั่นถือมั่นในกิเลสเหลานั้น ซึ่งพระพุทธศาสนาเชื่อวา 
ความรูที่ถูกตองจะสามารถนําบุคคลไปสูการปฏิบัติและการฝกจิต ซึ่งจะเปนวิถีทางที่นําไปสู
ปญญาหรือความรูในระดับสูง ตลอดจนไปสูเปาหมาย คือ พระนิพพานไดในที่สุด 

ถึงกระนั้น พุทธปรัชญาเถรวาทก็ไมถือวา ความรูเปนเปาหมาย หรือเปนสิ่งที่มี
คุณคาในตัวเอง เพราะเราไมไดแสวงหาความรูเพื่อตอบสนองความอยากรูอยากเห็น แตเรา
แสวงหาความรูเพื่อนํามาใชเปนเครื่องมืออันจะชวยใหบังเกิดผลในทางปฏิบัติ ซึ่งใชในการ
แกปญหาของมนุษย ตลอดจนทําชีวิตของมนุษยใหดีขึ้น ความรูจึงเปนเพียงวิถีทางที่จะ
นําไปสูเปาหมายที่แทจริงของมนุษย ซึ่งแนวความคิดนี้จึงคลายคลึงกับกลุมปฏิบัตินิยม 

วิทย วิศทเวทย กลาววา คําสอนสวนใหญของพุทธศาสนาเนนใหปฏิบัติจนเกิด
ปญญาหรือความรูขึ้นมาได ตรงกับคํากลาวที่วา  

ทฤษฎีกับปฏิบัติเปนสิ่งที่แยกกันไมออก นั่นคือ ปญญากับศีลตางเกื้อกูลกันอยู
ตลอดเวลา  ในแงนี้ ศาสนาพุทธจึ งมีลั กษณะคลายกับปรัชญาปฏิ บัตินิยม 
(Pragmatism) ทฤษฎีเปนเครื่องชี้นําการปฏิบัติ และการปฏิบัติก็ชวยพัฒนาทฤษฎีให

                                                  
๘๕ แสง  จันทรงาม, พุทธศาสนวิทยา, (พระนคร : บรรณาคาร, ๒๕๑๒), หนา ๑๔. 



 ๕๔

สมบูรณขึ้น ในทีฆนิกาย ไดมีบอกไววาศีลเปนของจําเปนสําหรับปญญา กลาวคือ การ
ปฏิบัติชวยใหเราเขาใจไดชัดเจนขึ้น และเมื่อเขาใจชัดเจนก็ปฏิบัติครั้งตอไปไดดีขึ้น๘๖

อยางไรก็ตาม ลักษณวัต๘๗ ไดแสดงทัศนะที่แตกตางออกไป โดยใหความเห็นวา 
ประโยชนที่สามารถนําไปใชงานได (efficiency reality) ของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นไมไดเปน
มาตรการที่ใชตัดสินวาอะไรจริง อะไรเท็จ และพุทธปรัชญาก็ไมไดถือประโยชนเปนเปาหมาย
อยางกลุมปฏิบัตินิยม เปนแตเพียงวา ความจริงของพุทธปรัชญานั้น สัมพันธกับประโยชน 
(utility) และคุณคาของความจริงนั้นอยูที่ประโยชนอันเกิดจากตัวของตัวเองในฐานะเปน
เครื่องมือท่ีชวยใหถึงเปาหมาย 

นอกจากนั้น พุทธปรัชญายังแตกตางจากปฏิบัตินิยมในแงที่วา สัจจะและ
หลักธรรมคําสอนของพุทธศาสนานั้นมีเนื้อหาที่แนนอน ปรากฏอยูเสมอตามธรรมชาติ เปน
สิ่งที่มีอยูโดยตัวเองอยางเปนอิสระ ไมไดเปนสิ่งที่ถูกสรางขึ้น แตเปนสิ่งที่ถูกคนพบ บุคคล
ตองใชปญญาเขาไปคนหาความจริงดวยตนเอง ความจริงในทัศนะนี้จึงเปนสิ่งที่คงที่ แนนอน 
ตายตัว และเปนสาธารณะ ไมไดมีลักษณะเปนสิ่งสัมพัทธ (relative) อยางของปฏิบัตินิยม 

เมื่อพิจารณาจากขอมูลขางตนแลว ถึงแมวาพุทธปรัชญาจะมีสวนที่แตกตาง
ออกไปจากแนวความคิดของกลุมปฏิบัตินิยมไปบาง แตโดยสวนรวมแลว ผูวิจัยก็ยังมี
ความเห็นวา พุทธปรัชญาก็ยังสามารถใชปฏิบัตินิยมเปนฐานในการตัดสินความรูได ซึ่ง
อาจจะเรียกไดวาเปน ทฤษฎีปฏิบัตินิยมแบบประยุกตก็ได เพราะหลักฐานเบื้องตนในการ
ตัดสินยังสามารถอางอิงไดจากพระไตรปฎก เพียงแตมีรายละเอียดในสวนยอยที่กลาวมา
ขางตนเทานั้นที่ทําใหแตกตางออกไปบาง 

ดังนั้น เกณฑที่มาใชในการตัดสินความรูตามทัศนะของผูวิจัยแลวเห็นวา     พุทธ
ศาสนาเถรวาทนั้นมีการใชเกณฑในการตัดสินความรูที่หลากหลายออกไป  แลวแต

                                                  
๘๖ วิทย วิศทเวทย, “ความรูในทัศนะของพุทธศาสนา”, พุทธศาสนศึกษา, ปที่ ๒ ฉบับที่ ๓ (กันยายน - 

ธันวาคม ๒๕๓๘) : ๔๕. 
๘๗ ลักษณวัต  ปาละรัตน, “ญาณวิทยาในพุทธปรัชญาเถรวาทเปนประสบการณนิยมหรือไม ?”, 

๒๕๓๕. 



 ๕๕

สถานการณหรือบริบทใด ๆ ที่มาแวดลอม แสดงใหเห็นวา พระพุทธองคไมไดจํากัดเกณฑใน
การตัดสินความรู ซึ่งถามีหลักการ หรือทฤษฎีใดที่สามารถนํามาตัดสินความรูได โดยทฤษฎี
นั้นตองตั้งอยูบนพื้นฐานแหงความถูกตอง หรือมีความเปนไปไดดวยก็สามารถนํามาใชตัดสิน
ความรูได เพราะวามุงเนนประโยชนอันพึงไดรับแกมหาชนมากกวา 



บทที่ ๓  

ทฤษฎีความรูของเอ.เจ.แอร 

ทฤษฎีความรู หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวา ญาณวิทยา (Epistemology) เปนวิชาที่
ศึกษาถึงธรรมชาติ และสิ่งที่ทําใหความรูเกิดขึ้นมาได ตลอดจนประเด็นปญหาเกี่ยวกับท่ีมา
ของความรูกับมาตรฐานในการตัดสินความรูที่แทจริง (Actual knowledge) นับวาเปน
ประเด็นที่นักปรัชญารวมสมัยไดใหความสําคัญเปนอยางยิ่ง รวมถึง อัลเฟรด เจ. แอรดวย 

อัลเฟรด เจ. แอร (Alfred J. Ayer : ค.ศ. 1919-1989) ถือวาเปนนักปรัชญารวม
สมัยที่มีชื่อเสียงทางดานญาณวิทยาทานหนึ่ง ซึ่งจัดอยูในกลุมของนักปฏิฐานนิยมเชิงตรรก 
(Logical positivism) หรือบางครั้งเรียกวา ประสบการณนิยมเชิงตรรก (Logical empiricist) 
แตเดิมน้ันแอรเกิดที่กรุงลอนดอน ประเทศอังกฤษ และไดรับการศึกษาอยูที่อีตัน (Eton) และ
ไครสตเชิรช ออกซฟอรด (Christ Church, Oxford) หลังจากจบการศึกษาแลว เขามีความ
สนใจงานดานปรัชญาเปนพิเศษ ดังนั้น ในป ค.ศ. 1932 แอรจึงไดเดินทางไปมหาวิทยาลัย
เวียนนา ประเทศออสเตรีย เพื่อรวมสนทนาแลกเปลี่ยนความคิดเห็นกับชมรมเวียนนา 
(Vienna Circle) อยูระยะหนึ่ง ซึ่งชมรมนี้มีมอริตซ ชลิค (Moritz Schlick) เปนประธานชมรม 

หลังจากนั้น ในป ค.ศ. 1933 แอรไดเดินทางกลับประเทศอังกฤษ และไดเปน
อาจารยผูบรรยายวิชาปรัชญาที่ไครสตเชิรช จนกระทั่งเกิดสงครามโลกครั้งที่ ๒ ขึ้น แอรถือวา
ไดเปนกําลังสมองทางการทหารที่สําคัญคนหนึ่ง ในการรวมปฏิบัติภารกิจในฝายสํานักงาน 
จนสงครามยุติลง ในป ค.ศ. 1946 ไดเปนอาจารยสอนวิชาปรัชญาทางจิต (Philosophy of 
mind) และตรรกศาสตร (Logic) ที่ University College ลอนดอน 

ในป ค.ศ. 1959 แอรเดินทางออกจากลอนดอน และไดเปนศาสตราจารยทาง   
วิชาตรรรกศาสตร ที่ออกซฟอรด จากนั้นก็เปนสมาชิกของสมาคมศิลปะและวิทยาศาสตรของ
ประเทศอังกฤษและสหรัฐอเมริกา จนเริ่มเปนที่รูจักแกประชาชนทั่วไปมากขึ้น จากรายการ
วิทยุและสถานีโทรทัศนตาง ๆ จนไดรับแตงตั้งบรรดาศักดิ์ระดับขุนนาง ในป ค.ศ. 1970 



 ๕๗

หลังจากนั้น แอรก็ไดใชชีวิตอยูกับการประชุม การสัมมนา และการเขียนหนังสือ จนกระทั่ง
เสียชีวิตในป ค.ศ. 1989 

ตลอดชวงชีวิตของแอรนั้น ไดเขียนหนังสือท่ีสําคัญทางปรัชญาออกมาหลายเลม
ดวยกัน แตผลงานที่ทําใหเขามีชื่อเสียงมากที่สุด ก็คือ “Language, Truth and Logic 
(1936) โดยผลงานสําคัญของแอรชิ้นนี้ทําใหเขากลายเปนผูนําของกลุมปฏิฐานนิยมเชิงตรรก 
โดยเฉพาะทางทฤษฎีความรู ซึ่งแอรมีความเห็นวา สาขาของวิชาปรัชญาที่สําคัญท่ีสุดนั้น คือ 
ญาณวิทยา หรือทฤษฎีความรูนั่นเอง นอกจากนี้แอรยังไดกลาวถึงวัตถุประสงคหลักของ
ทฤษฎีความรูไว ๓ ประการ ดวยกัน คือ 

 เพื่อใหไดคํานิยามของความรู ( أ
 เพื่อหาขอสรุปวาญัตติชนิดใดสามารถรูไดวาเปนญัตติที่ถูกตอง ( ب
 เพื่ออธิบายวาญัตตินี้สามารถรูไดวาเปนญัตติที่เปนจริงไดอยางไร๑ ( ت

๓.๑ ความหมาย และลักษณะของความรู 

เมื่อพิจารณาในแงความหมายของคําวา “ความรู (Knowledge)” แอรไดพูดถึง
ปญหาความยุงยากในการใชภาษาไวหลายอยางดวยกัน ซึ่งตามพจนานุกรมแลว จะเห็นวา
ไดแสดงความหมายไวในหลายรูปแบบ โดยเราสามารถพูดถึงความรู ตามนัยของ
ความคุนเคยกับคนหรือสถานที่ ตามนัยของการที่มีประสบการณตอสิ่งนั้น เชน บางคนกลาว
วาเขาเขาใจถึงความหิวและความกลัว ตามนัยของการที่สามารถรูจักหรือจําได เชน เรารูได
วาชายคนนี้เปนคนซื่อสัตยเมื่อไดพบเห็นเขามาแลว หรือรูไดวานั่นคือปศาจเมื่อเราเคยอาน
และจําได ซึ่งทั้งหมดนี้ลวนแลวแตมีความสําคัญท้ังนั้น บางครั้งพจนานุกรมก็ใหความหมาย
วา       “การทราบหรือสํานึก”, “การเขาใจหรือหยั่งรูตอขอเท็จจริงหรือความจริง”  

                                                  
๑ A.J.Ayer, The Central Questions of Philosophy, (Harmondsworth : Penguin, 1973), p.58. 
“The theory of knowledge has three main purposes : to arrive at a satisfactory definition of 

knowledge; to determine what sorts of propositions can be known to be true; and to explain how 
these propositions can be known to be true.” 



 ๕๘

ดังนั้น แอรจึงไดเสนอคําศัพทที่เกี่ยวของกับความรู (Knowledge) พรอมท้ัง
เสนอแนวทางในการใชคําศัพทตาง ๆ เอาไว ดังนี้ 

การรับรู (Awareness) ใชในกรณีที่มีความสัมพันธกับขอมูลทางประสาทสัมผัส 
(sense-data) เทานั้น๒ คํานิยามของขอมูลทางผัสสะนี้ หมายถึง วัตถุแหงการรับรูโดยตรง ซึ่ง
เกี่ยวเนื่องอยูเปนประจํากับลักษณะเฉพาะที่เกี่ยวกับการวิเคราะหทางผัสสะ โดยไมมี
หลักการทางตรรกศาสตรเขามาเกี่ยวของ๓ จะใชเมื่อเรารับรูขอมูลทางประสาทสัมผัสข้ึน
โดยตรง แอรยังไดเสนอแนวความคิดเห็นอีกวา การรับรูขอมูลทางประสาทสัมผัส 
(Awareness of sense-data) ไมไดเปนความรู แตเปนเพียงพื้นฐานที่จะทําใหเราเกิดความรู 
ความเขาใจขึ้นมาไดเทานั้น โดยความรูที่แทจริงนั้นจะเกิดขึ้นตามมาเมื่อเราตรวจสอบ
ขอความที่อธิบายขอมูลทางประสาทสัมผัสแลววาเปนความจริง 

สัญชาน (Perception) ใชในกรณีที่มีความสัมพันธกับสสารวัตถุ (material 
thing) เทานั้น๔ ซึ่งแอรก็ไดยกตัวอยาง สัญชานที่เกิดขึ้นจากการมีอยูของสสารวัตถุวา          
“ขาพเจาจะหมดความสงสัยในสิ่งใด ๆ ก็ตามที่ขาพเจาเกิดสัญชานขึ้นจริง ๆ ตอวัตถุที่
ขาพเจาคุนเคย ไมวาจะเปนเกาอี้, โตะ, รูปภาพ, หนังสือ และดอกไม ซึ่งมีอยูในหองของ
ขาพเจา ดังนั้น ขาพเจาจึงมั่นใจวา สิ่งเหลานี้มีอยูจริง”๕

                                                  
๒ Alfred J.Ayer, The Foundations of Empirical Knowledge, (London : Macmillan, 1940), p.79. 
“…the word “awareness” only in connexion with sense-data,…” 
๓ Ibid., p.61. 
“This definition of sense-data as the objects of direct awareness is often associated with a 

particular view about the analysis of sensations which it does not logically entail.” 
๔ Ibid, p.79. 
“…the word “perception” only in connexion with material things,…” 
๕ Ibid, p.1. 
“I have no doubt whatsoever that I really am perceiving the familiar objects, the chairs and 

table, the pictures and books and flowers with which my room is furnished ; and I am therefore 
satisfied that they exist.” 



 ๕๙

ความรู (Knowledge) ใชเฉพาะในกรณีที่เกี่ยวกับขอความ หรือญัตติ 
(propositional sense)๖ ความหมายของการรับรูโดยตรง (direct awareness) กับ ความรู 
(knowledge) แอรกลาววา เมื่อเราเกิดการรับรูโดยตรงตอขอมูลทางผัสสะ เราจะเกิดความรู
ตอญัตติบางญัตติซึ่งอธิบายวา ขอมูลทางผัสสะนั้นเปนจริง๗

แอรไดกลาวถึงคุณสมบัติทั่วไปของความรูวา  

ขาพเจาคิดวา สิ่งที่จําเปนสําหรับการรูญัตติเชิงประจักษ ก็คือ ตามขอเท็จจริงญัตติ
นั้นควรเปนจริง ไมควรมีความรูสึกสงสัยเกี่ยวกับความจริงของญัตตินั้น และความเชื่อ
ในญัตตินั้นไมควรไดมาโดยอาศัยความเชื่อในญัตติที่เปนเท็จใด ๆ อีกทั้งควรมีเหตุผล
แบบอุปนัยที่ดีเปนฐานรองรับ ในลักษณะเชนนี้ เราสามารถอางไดวา รูญัตติเกี่ยวกับ
ความมีอยูและคุณสมบัติของสสารวัตถุ ถึงแมสัญชานของเราจะไมสามารถใหการ
รับประกันทางตรรกะแกความจริงของญัตติเหลานั้นได แตถือกันอยางกวางขวางวา 
เมื่อเราพูดถึงการรูญัตติที่บรรยายขอมูลทางผัสสะที่ปรากฏแกเรา…๘

แอรไดพูดถึงคําที่มีความหมายใกลเคียงกับความรูอีกคําหนึ่ง นั่นก็คือ คําวา      
“ความเชื่อ” (Belief) โดยแอรไดยกตัวอยางวา ถาเราไดพบเห็นเหตุการณใด เหตุการณหนึ่ง 

                                                  
๖ Ibid, p.79. 
“…the word “knowledge” to its propositional sense.” 
๗ Ibid, p.80. 
“For the meaning of the expression “direct awareness” is such that, whenever we are directly 

aware of sense-datum, it follows that we know some proposition which describes the sense-datum to 
be true.” 

๘ Op.cit. 
“I think that all that is required for an empirical proposition to be known is that it should in fact 

be true, that no doubt should be felt about its truth, and that the belief in it should not have been 
reached by way of belief in any false proposition, and should have good inductive grounds; and in 
this sense we can claim to know propositions about the existence and properties of material things, 
alhough our perceptions can never afford us a logical guarantee of their truth. But it is widely held 
that when we speak of knowing a proposition which describes a presented sense-datum,…” 
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สิ่งที่พบเห็นนั้น บางคนอาจกลาววาเปนความรู แตบางคนอาจกลาววาเปนความเชื่อ เราจะ
เห็นวาสิ่งที่เกิดขึ้นภายใตสภาวะจิตของเรานั้น ไมแตกตางกันเลย จนกระทั่งมาถึงวันใดวัน
หนึ่ง เราทราบความจริงของเหตุการณนั้นไมไดเปนอยางที่เราเห็น ทําใหความเชื่อท่ีเคยไดรับ
มานั้น เปนความเชื่อท่ีผิดได วิธีการเดียวที่จะตรวจสอบความถูกตองของเหตุการณนี้ได ก็คือ 
การแปลงเหตุการณใหอยูในรูปของญัตติแลว พิสูจนดวยวิธีการทางตรรกศาสตรตอไป ซึ่ง
จากเหตุการณนี้ จะเห็นไดวา ความรูของเรานั้น จึงตองเปนกระบวนการทางหลักภาษา ไมใช
กระบวนการทางจิตวิทยา และเปนไปไมไดเลยที่การรับรูของเราจะเปนสภาวะทางจิตที่มี
ความเชื่อถือไดอยางแนนอน ดังนั้น เราควรใชคําวา “รู(know)” ในกรณีที่เหตุการณนั้นมี
ความเปนจริงเกิดขึ้นแลว  

นอกจากนี้ แอรยังกลาววา “การรูตอสิ่งใดสิ่งหนึ่งไมไดเปนสภาวะพิเศษทางจิต 
ซึ่งแตกตางจากการเชื่อสิ่งนั้น”๙ แตคํากริยาวา “รู” นั้นใชแสดงทาทีของพฤติกรรม ดังที่ 
ศาสตราจารยไรล (Ryle) กลาววา เปนคํากริยาที่แสดงศักยภาพทางความสามารถ ซึ่งการมี
ความรู ก็คือ การมีความสามารถที่จะทําใหพฤติกรรม หรือการดําเนินการตาง ๆ ประสบ
ความสําเร็จไปได ๑๐ เชน ขาพเจารูขอเท็จจริงบางอยางเกี่ยวกับประวัติศาสตร และขาพเจา
ไมใชรูประวัติศาสตรดังกลาวเฉพาะบางโอกาส เมื่อขาพเจาเรียกขอเท็จจริงเหลานั้นเขามาสู
จิต แตในขณะนี้ขาพเจาก็รูขอเท็จจริงเหลานั้นแมวาขาพเจาไมไดคิดถึงเลย๑๑

 

 
                                                  

๙ A. Phillips Griffiths, A.J.Ayer Memorial Essays, (Great Britain: Cambridge University Press, 
1991) p.118.  “Ayer rejects the view that knowing something is being in special state of mind distinct 
from believing it.” 

๑๐ A.J.Ayer, The Problem of Knowledge, (Baltimore: Penguin Books, 1956), p.15. 
“…the verb ‘to know’ is used to signify a disposition or, as Ryle puts it, that it is a ‘capacity’ 

verb. To have knowledge is to have the power to give a successful performance, …” 
๑๑ Op.cit. 
“I know some facts of ancient history and I do not know them only on the rare occasions 

when I call them to mind. I know them at this moment even though I am not think of them.” 



 ๖๑

ศาสตราจารยออสติน ก็มีแนวความคิดที่คลายกัน โดยกลาววา  

การที่เราพูดวา “ขาพเจารู” โดยปกติแลว เปนการแสดงลักษณะของการกระทํา
มากกวาที่จะเปนการบรรยาย การที่ถาขาพเจาพูดวา ขาพเจารูอะไรบางอยางไมใชการ
รายงานสภาวะทางจิตของขาพเจาเพื่อรับรองความจริงของสิ่งที่อาจเกิดขึ้น ถึงแมการ
กลาวเชนนั้นจะแสดงวา ขาพเจามั่นใจเรื่องนั้นก็ตาม๑๒

ความแตกตางกันระหวางความรูกับความเชื่อประการหนึ่ง คือ เราไมสามารถทํา
ความเชื่อใหเปนความรูที่ถูกตองไดเลย ถาไมมีผูรูมายอมรับ หรือเขาใจมันได ในขณะที่
ขอเท็จจริงบางอยางที่มีการยอมรับ สามารถจัดใหเปนความเชื่อได๑๓  

จากประเด็นนี้ จึงทําใหเห็นวา ความรูตามทัศนะของแอรนั้น เปนสิ่งที่มีอยูแลว 
แมวาความรูนั้นจะมีผูมารับรูหรือไมก็ตาม ความรูก็ยังคงมีอยูตลอด 

ขอแตกตางอีกอยางหนึ่งระหวางความรูกับความเชื่อก็คือ ความเชื่อน้ันไมมี
เหตุผลเพียงพอที่จะทําใหเราเขาถึงความจริงได แตความรูนั้นสามารถทําใหเราเขาถึงความ
จริงไดโดยสมบูรณ เพราะความเชื่อน้ันยังไมสามารถยอมรับไดวาเปนความรู ดวยเหตุผลท่ีวา 
บางครั้งก็ผิดพลาด บางครั้งก็ถูกตอง ซึ่งแมวาจะมีความถูกตองบางก็ตาม แตความเชื่อก็ยัง
เปนความรูไมได เพราะความเชื่อน้ีอาจจะทําใหผูไดรับเกิดความลังเลใจไดวา สิ่งที่ตนเอง
ไดรับน้ันถูกตองหรือไม มีความขัดแยงกันภายในตัวเอง (Self-contradictory) หรือไม อาจจะ
กลาวไดวา ในขณะที่สภาวะจิตสวนตัวของคน ๆ หนึ่ง เขาใจวาขอความนั้นถูกตอง แตคนอื่น 
ๆ อาจจะเห็นแตกตางไปจากนี้ก็ได๑๔

                                                  
๑๒ Ibid., p.17. 
“…the expression ‘ I know ‘ commonly has what he calls a ‘ performative ’ rather than a 

descriptive use. To say that I know that something is the case, though it does imply that I am sure of 
it, is not so much to report my state of mind as to vouch for the truth of whatever it may be.” 

๑๓ A.J.Ayer, The Central Questions of Philosophy, p.55. 
๑๔ A.J.Ayer, The Problem of Knowledge, p.16. 
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แอรมีความเห็นวา ความรู คือ ความเชื่อท่ีรวมกับคุณสมบัติพิเศษบางอยาง อัน
ไดแก ความจริง (truth) และ ความมีสิทธิ์ (entitlement) 

ความจริง (truth) ถือวา เปนคุณสมบัติพื้นฐานที่สําคัญในการมีอยูของความรู 
เพราะความรูที่คนสวนใหญพูดถึงนั้น ตองเปนความรูที่มีความจริงประกอบอยูดวย ถือวาเปน
กุญแจสําคัญท่ีจะไขประตูใหเขาสูภาวะแทจริงของธรรมชาติได 

สวน ความมีสิทธิ์ (entitlement) นั้น ถือวาเปนอีกหนึ่งคุณลักษณะที่มี
ความสําคัญ เพราะจากคุณสมบัติแรก คือ ความจริง แมวาจะพิสูจนใหเห็นถึงความจริงที่
ปรากฏอยูแลว แตก็ยังอาจจะมีความเปนไปไดบางอยางที่จะทําใหความรูที่เกิดจากความเชื่อ
นั้น ยังไมเปนความรูที่แทจริงได จนกวาเราจะไดสัมผัสกับบริบทอื่น ๆ ที่เกี่ยวของดวย ซึ่งสิ่ง
ตาง ๆ เหลานี้จะเปนการยืนยันที่ทําใหความรูนั้นมีความชัดเจนขึ้นมาดวย 

แตอยางไรก็ตาม ผูวิจัยก็ไมเห็นดวยกับคุณสมบัติขอท่ีสอง คือ ความมีสิทธิ์ 
เพราะวา เราจะมั่นใจไดอยางไรวา องคประกอบที่จะมาใชในการพิจารณานี้มีความถูกตอง
มากนอยเพียงใด ดังนั้น จึงจําเปนตองใชเกณฑอื่นในการตัดสินองคประกอบรวมนี้อีกดวย 
ทําใหตองมีการใชเกณฑการตัดสินที่ไมรูจักจบสิ้น เพราะเกณฑที่จะนํามาใชในการตัดสินนั้น 
จะตองเปนเกณฑที่สามารถพิสูจนไดดวยประสบการณ หรือเชื่อมโยงไปยังประสบการณได
ดวย จึงเปนการยากที่จะหาเหตุผลมาสนับสนุน ดวยเหตุนี้เอง ผูวิจัยจึงเห็นวา เงื่อนไขนี้
อาจจะยังไมมีความถูกตองมากนัก 

สําหรับประเด็นความหมายนี้ ผูวิจัยจึงขอสรุปวา ความหมายของความรูตาม
ทัศนะของแอรนั้น มุงเนนเฉพาะความรูที่เกี่ยวของกับขอความ หรือญัตติเทานั้น ถือวาเปน
ความหมายของความรูในระดับท่ีบุคคลทั่วไปสามารถเขาถึงได ซึ่งตรงกับภาษาอังกฤษวา 
“knowledge“ โดยมีคําที่มีความหมายใกลเคียง ไดแก คําวา “การรับรู” (awareness) “สัญ
ชาน” (perception) หรือ “ความเชื่อ” (belief) ซึ่งทั้งหมดนี้ยังไมถือวาเปนความรู แตเปน
เพียงสวนหนึ่งของความรูที่สามารถพัฒนาเปนความรูได ดังที่ไดอธิบายไวแลว 



 ๖๓

นอกจากนั้น เมื่อมองความรูในฐานะเปนกิจกรรมหรือพฤติกรรมของมนุษย แอร
มีความเห็นวา ความรูหรือการรูมีลักษณะเปนทาทีของพฤติกรรม หรือเปนศักยภาพทาง
ความสามารถ ไมไดมีลักษณะเปนความพิเศษทางจิตเหมือนกับพุทธปรัชญาเถรวาท 

๓.๒ ประเภทของความรู 

เนื่องจากความรูตามทัศนะของแอรนั้นเปนความรูที่เกี่ยวกับขอความหรือญัตติ 
(Proposition) ดังนั้น ในการจัดแบงประเภทของความรู ผูวิจัยจึงจัดแบงตามชนิดของ
ขอความ คือ 

 ความรูจากขอความวิเคราะห (Analytic proposition knowledge) หมายถึง ( أ
ความรูที่เกิดจากขอความที่เปนความสัมพันธระหวางมโนภาพ (concept) ความรูชนิดนี้มี
ความหมายของขอความที่ถูกกําหนดดวยความหมายของมโนภาพที่สัมพันธในขอความ ถือ
เปนความรูกอนประสบการณ (A priori) หรือ ความรูที่เกิดจากขอความซ้ําความ (tautology) 
ความจริงหรือความถูกตองจึงขึ้นอยูกับคําจํากัดความหรือสัญลักษณ จึงจัดเปนความจริงที่
จําเปน (Necessary truth) มีความแนนอน (certainty) 

 ความรูจากขอความสังเคราะห (Synthetic proposition ( ب
knowledge) หมายถึง ความรูที่เกิดจากขอความที่เปนเรื่องราวเกี่ยวกับขอเท็จจริง ซึ่ง
สามารถพิสูจนไดดวยประสบการณ ความจริงขึ้นอยูกับประสบการณทางอินทรียสัมผัส โดย
อาศัยการสังเกตขอเท็จจริง 

นอกจากนี้ แอรยังไดจัดแบงความรูตามลักษณะการนําไปใชงาน โดยสามารถ
แบงออกเปน ๒ ประเภท คือ 

ความรูเชิงปฏิบัติ (Practical Knowledge) คือ ความรูที่ไดจากขอความซึ่ง ( أ
อาจพิสูจนวาเปนจริงไดในเชิงปฏิบัติ หมายถึง สถานการณซึ่งเราหรือบุคคลอื่นใด สามารถ
ทดสอบความเปนจริงไดโดยประสบการณตรงทางประสาทสัมผัส ตัวอยางเชน มีหนังสือเลม
หนึ่งวางอยูบนโตะ เปนตน 
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ความรูเชิงทฤษฎี (Principle Knowledge) คือ ความรูที่ไดจาก ( ب
ขอความซึ่งอาจพิสูจนไดวาเปนจริงในเชิงทฤษฎี ซึ่งความรูชนิดนี้แอรก็ยอมรับวามีนัยสําคัญ 
แมวาจะยังมิไดทดสอบความเปนจริงดวยประสบการณ เนื่องจากเราไมอาจนําตัวเขาไปอยู
ในเหตุการณนั้น ๆ ได แตเรารูวาจะใชวิธีการปฏิบัติแบบใดเพื่อเปนการทดสอบความเปนจริง
เหลานั้นได แอรไดยกตัวอยางประกอบคําอธิบาย เชน ขอความที่วา “มีภูเขาหลายลูกอยูอีก
ดานหนึ่งของดวงจันทร”๑๕ ถาเราสามารถสรางจรวดบินไปยังดวงจันทรได เราก็สามารถไป
พิสูจนดวยประสบการณได นั่นก็หมายความวา เรายอมรับการมีนัยของขอความในหลักการ
หรือโดยทางทฤษฎี (Theoretically conceivable) 

อน่ึง ถาจะใชศักยภาพของความรูเปนเกณฑในการแบงประเภทของความรู แอร
ก็ไดแบงออกเปน ๒ ระดับ อีกเชนกัน คือ  

ความรูระดับเขมงวด (Strong sense) คือ ความรูที่เกิดจากขอความสามารถ ( أ
ตัดสินความจริงดวยประสบการณไดอยางชัดเจน๑๖ สามารถสังเกตไดจากทุกหนวยของ
ประสบการณ 

ความรูระดับออน (Weak sense) คือ ความรูที่เกิดจากขอความซึ่ง ( ب
ประสบการณอาจทําใหมีความเปนไปได๑๗ สามารถพิสูจนไดบางหนวยของประสบการณ
เทานั้น ผลท่ีไดจึงเปนแคเพียงการคาดหวังวานาจะเปนไปได โดยแอรไดยึดถือความรูชนิดนี้ 
เพราะยอมรับวาขอความมีนัยสําคัญทางความรู ถาขอความนั้นมีความเปนไปไดเชิง
ประสบการณเมื่อตองการทดสอบความจริง๑๘ 

                                                  
๑๕ A.J.Ayer, Language, Truth and Logic, 2nd ed.,(London: Victor Gollancz, 1946), p.36. 
“there are mountain on the other side of the moon.” 
๑๖ Ibid., p.37. 
“A proposition is said to be verifiable, in the strong sense of the term, if, and only if, its truth 

could be conclusively established.” 
๑๗ Op.cit. 
“it is verifiable, in the weak sense, if it is possible for experience to render it probable.” 
๑๘ Ibid., p.38. 
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จากที่แสดงรายละเอียดไวขางตน จะเห็นไดวา แอรไดแบงประเภทของความรูไว
หลายกรณีดวยกัน แตผูวิจัยขอแบงออกเปน ๒ ประเภทดวยกัน ตามที่ไดพบเห็นจากงาน
เขียนของแอรบอยที่สุด คือ 

ความรูที่เกิดจากขอความวิเคราะห คือ ขอความหรือญัตติใดที่ไมอิง ( أ
ประสบการณ (A priori) และ เปนขอความซ้ําความ (tautology) จึงจัดวา ญัตติเหลานั้นเปน
ความรู เชน เสือเปนสัตวชนิดหนึ่ง หรือ ๑+๑=๒ เปนตน 

ความรูที่เกิดจากขอความสังเคราะห คือ ขอความหรือสิ่งที่ขอความ ( ب
นั้นอางถึงวาเปนจริงไดดวยประสบการณ หรือขอความที่มีพื้นฐานอยูบนประสบการณ 
 
๓.๓ บอเกิดแหงความรู 

จากขอมูลขางตนก็พอจะทราบแลววา แอรไดรับอิทธิพลดานทฤษฎีความรูมา
จากกลุมประจักษนิยมดวย ดังนั้น ในการเกิดขึ้นของความรูเบื้องตนตามทัศนะของแอรนั้น ก็
ยังคงคลายกับแนวความคิดของนักปรัชญากลุมดังกลาว เพียงแตแอรไดปรับปรุงโดยเพิ่มเติม
ความคิดเห็นบางอยางของตนลงไปดวย ทําใหทฤษฎีของเขามีความรัดกุมเพิ่มข้ึน 

แอรไดกลาววา “การรับรูโดยตรง” (direct awareness) คือ สิ่งที่เกิดขึ้นตามมา
หลังจากที่เรารับรูขอมูลทางผัสสะ (sense-datum) โดยตรงแลว ซึ่งเราสามารถรูไดโดยผาน
ญัตติบรรยายขอมูลทางผัสสะนั้นออกมาวาเปนจริง 

 
ซึ่งสามารถเขียนเปนกระบวนการไดดังนี้ 

 
 
 
 
 
 

ความรู 
       จริง       (actual knowledge) 

    สสารวัตถุ          ขอมูลทางผัสสะ                  ญัตติ 
(material thing)            (sense-data)     (proposition)         เท็จ 

ความเชื่อ 
(belief) 
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สสารวัตถุ (Material things) 

สสารวัตถุ ถือวาเปนสิ่งที่จําเปนที่สุดของกระบวนการรับรู เพราะวาการที่เราจะ
รับรูสิ่งใดไดนั้น จะตองมีสิ่งที่เราจะรับรูเสียกอน ซึ่งตรงกับเงื่อนไขในการเกิดความรูของแอร
ขอแรก ก็คือ “ญัตตินั้นจะตองเปนจริง” (It is true that P) หรือมีอยูเสียกอน 

แอรระบุถึงความสัมพันธของสสารวัตถุที่มีตอขอมูลทางผัสสะ และสงผลไปยัง
การเกิดสัญชาน โดยกลาววา “เราสรางภาษาของขอมูลทางผัสสะในลักษณะที่วา ทุกครั้งที่
เรารับรูสสารวัตถุจริง เราก็ตองรับรูขอมูลผัสสะจริงดวย ลักษณะเชนนี้ใชกับกรณีที่เราอนุมาน
ความมีอยูของสสารวัตถุจากการสังเกต ‘ผลทางกายภาพ’ ของสสารวัตถุนั้นดวย”๑๙

ขอมูลทางผัสสะ (Sense-data) 

แอรไดอธิบายนิยามของขอมูลทางผัสสะ โดยยกตัวอยางไววา  

นาย A กําลังรับรูสสารวัตถุ M ซึ่งปรากฏตอเขาวามีคุณสมบัติ x อาจแสดงดวย
ภาษาของขอมูลทางผัสสะโดยการกลาววา A กําลังสัมผัสขอมูลทางผัสสะ S ซึ่งมี
คุณสมบัติ x จริง ๆ และเปนขอมูลผัสสะของ M ในกรณีนี้ เราถือวาคําวา “รับรู” หรือ
คําอื่นใดที่อาจใชแสดงการรับรูชนิดที่กําลังกลาวถึงนั้น ถูกใชในลักษณะที่วา การ
กลาววา สสารวัตถุ M ถูกรับรู เทากับการกลาววา สสารวัตถุนั้นมีอยู ถาเราไมมีขอ
สมมติฐานนี้ เราจะตองไมกลาววา S เปนของ M แตกลาวแควา A ถือวา S นั้น เปน
ของ M เมื่อเปนเชนนั้นจึงเปดโอกาสใหมีความเปนไปไดวา M ไมมีอยูจริง แตในดาน
อื่นการแปลความเชนนี้ก็มีลักษณะเดียวกัน และจากเหตผุลน้ี สิ่งที่ตามมา ก็คือ การที่
จะยืนยันวาบุคคลมีประสบการณ ตอขอมูลทางผัสสะจริง ตองการยืนยันไมมากไป
กวา ญัตติที่บอกวา ขณะนี้ขาพเจาไดรับรูถึงนาฬิกา, ปากกา, หรือโตะ เปนตน ซึ่งการ

                                                  
๑๙ Alfred J.Ayer, The Foundations of Empirical Knowledge, p.230. 
“…for we have constructed the sense-datum language in such a way that whenever it is true 

that a material thing is perceived, it must also be true that a sense-datum is sensed; and this applies 
also to the cases where the existence of the material thing is inferred from observations of its 
“physical effects” “ 
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รับรูนี้ไมไดเปนการบอกอยางแนนอนวาวัตถุนี้มีอยู แตจะถูกตองเพียงบางครั้งเทานั้น  
ดังนั้น ขาพเจาสามารถใชคําวา “ขอมูลทางผัสสะ” ไดในกรณีที่เราไมมีความสงสัยใน
ประสบการณของขอมูลทางผัสสะที่ไดรับ๒๐

ญัตติ (Proposition) 

ในทางปรัชญาแลว เราใชคําวา “ญัตติ (Proposition)” มากกวา คําวา “ขอความ 
(sentence)” ซึ่งเราจะใหความสนใจในตัวความหมายที่ญัตตินั้นแสดงออกมามากกวาวาให
คาความจริงเปนจริง หรือเปนเท็จ โดยไมไดสนใจที่รูปแบบ หรือขอความนั้นใชภาษาอะไรใน
การถายทอดออกมา ดังที่แอร ไดใชคําวา “ญัตติ” (proposition) แทนการเรียกชื่อ 
“วัตถุ”(Object) หรืออารมณของการคิด การเขาใจ เพราะมีเพียงสิ่งนี้เทานั้นที่เปนจริง แลว
เราสามารถรูได และมีเพียงสิ่งนี้เทานั้นที่สามารถเปนจริงหรือเท็จแลวเราสามารถสมมติ 
สงสัย จินตนาการ หรือเชื่อ๒๑

                                                  
๒๐ Ibid., p.58-59. 
“… a person A is perceiving a material thing M, which appears to him to have the quality x, 

may be expressed in the sense-datum terminology by saying that A is sensing a sense-datum s, 
which really has the quality x, and which belongs to M. In this case it is assumed that the word 
“ perceive”, or whatever word may be employed to designate the kind of perceiving that is in 
question, is being used in such a way that to say that a material thing M is perceive entails saying 
that it exists. If we do not make this assumption, then we must say not that s belongs to M but only 
that A takes it to belong to M, and so allow for the possibility that M does not exist; but in other 
respects the translation is the same. And from this it follows that to assert that people actually do 
experience sense-data need be to assert no more than that such propositions as that I am now 
perceiving a clock or a pen or a table, in a sense of “perceiving” that does not necessarily entail that 
these objects exist, are sometimes true. I can therefore claim to be using the word “sense-datum” in 
such a way that there can be no serious doubt that sense-data actually are experienced.” 

๒๑ Ibid., p.102. 
“In this way we arrive also at the use of the word “proposition” to stand for the “object” of an 

intellection. For only that which is true can be known; and only that which is capable of being true or 
false can be supposed, or doubted, or imagined, or believe.” 
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นอกจากนี้ แอรไดอธิบายถึงเงื่อนไขของความรู โดยกลาวไวใน หนังสือ “The 
Problem of Knowledge” วา “ขาพเจาขอสรุปถึงเงื่อนไขที่จําเปนและเพียงพอสําหรับการที่
จะมีความรูตอสิ่งใด โดยกรณีแรก คือ สิ่งใดที่เรากลาววาเกิดความรูนั้นตองเปนจริง ประการ
ที่สอง คือ บุคคลใดตองมั่นใจในสิ่งนั้น และประการที่สาม ก็คือ บุคคลใดตองมีสิทธิ์มั่นใจใน
สิ่งนั้นดวย”๒๒

จากคําอธิบายของแอรขางตน ผูวิจัยจึงนํามาแสดงใหมใหชัดเจนขึ้นวา ผูรู 
( S u b j e c t :  S )  จะมีความรูตอญัตติ ( P )  ก็ตอเมื่อ 

(๑) ญัตตินั้นจะตองเปนจริง (It is true that P) 
(๒) ผูรูจะตองมั่นใจในญัตตินั้น (S is sure that P) 
(๓) ผูรูมีสิทธิ์มั่นใจในญัตตินั้น (S has the right to be sure that P) 

แอรไดยืนยันถึงแตละเงื่อนไขวามีความจําเปนทางตรรกะสําหรับความรู และ
ขอความเหลานี้ก็มีความสมเหตุสมผลเพียงพอแลว โดยแอรไดแยกประเดน็การวิเคราะหเปน
ขอ ๆ ไวดังนี้ 

(๑) ลักษณะความจําเปนของเงื่อนไขขอท่ีหนึ่งของแอร ถือวาเปนขอกลาวอางที่
สมบูรณที่สุดซึ่งไมนาจะหาขอโตแยงได ซึ่งถือวาเปนคุณสมบัติพื้นฐานของความรูอยูแลววา 
การที่เราจะรูสิ่งใดสิ่งหนึ่งไดนั้น สิ่งนั้นจะตองเปนจริง และญัตติจะตองเปนจริงเทานั้นจึงจะ
สามารถรับรูได ดังที่แอรไดกลาวเนนไวอีกวา “ความรูที่เกิดขึ้นนั้นถือวาเปนสภาวะทางจิต
ของผูรูแตละคนที่จะรับรูความหมายของสิ่งใดสิ่งหนึ่งไดเทานั้น” ถือวา ญัตติที่เกี่ยวของกับ
สภาวะทางจิตของผูรู หรือ สิ่งที่เปนความจริงไมอิงประสบการณและสามารถทอนลงไดจาก
สิ่งนั้นๆ ความจริงของญัตติก็จะสามารถลงความเห็นไดจากรายละเอียดภายในของเงื่อนไข
ทางจิตของผูรู 

                                                  
๒๒ A.J.Ayer, The Problem of Knowledge, p.35. 
“I conclude then that the necessary and sufficient conditions for knowing that something is 

the case are first that what one is said to know be true, secondly that one be sure of it, and thirdly that 
one should have the right to be sure.” 
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(๒) เงื่อนไขขอท่ีสองของแอร ที่กลาววา ผูรูจะตองมั่นใจในสิ่งนั้น ไดมีการ
ถกเถียงกันมากขึ้น แอรจึงไดกลาววา ผูรูไมควรเชื่อในสิ่งนั้นเพียงผิวเผินเทานั้น แตจะตอง
เชื่อมั่นดวยความมั่นใจอยางเต็มเปยมโดยที่ไมมีความสงสัยหลงเหลืออยูเลย  

แอรไดอางถึงกรณีที่ยืนยันไดวาความรูในบางครั้งไมจําเปนตองอาศัยความเชื่อ 
ในหัวขอ “Knowledge, Belief and Evidence” จากหนังสือ “Metaphysics and Common 
Sense” ไว ๒ กรณี คือ 

ประเด็นแรก คือ กรณีการหลอกตัวเอง  เพราะวาบางครั้งเราพบความจริงที่ไม
สามารถยอมรับได เราก็เลยปฏิเสธความจริงนั้น แตจริง ๆ แลวเราเกิดความรูนั้นขึ้นมา 

ประเด็นที่สอง คือ   กรณีที่บางคนไมสามารถนําความรูตาง ๆ ที่เคยเขาใจ
มาแลว เขาสูความคิดไดชั่วขณะ จนกระทั่งไดรับการกระตุนเตือนหรือการทบทวนอยาง
เพียงพอจึงสามารถจําไดในที่สุด 

ถึงแมวาทั้งสองประเด็นจะมีความแตกตางกัน แตทั้งสองประเด็นนั้นก็เปน
ธรรมชาติทางดานความคิดของผูรูที่เกิดขึ้นได 

(๓) สิ่งที่จําเปนสําหรับความรูขอท่ีสามของแอรนั้น เนื่องจากความจําเปน
ประการแรกเปนการบอกวาการที่เราจะรูอะไรไดญัตตินั้นจะตองเปนจริงเสียกอน แตก็ยังไม
เพียงพอ ถาเราไมนําเงื่อนไขบางอยางเพิ่มเติมเขาไป เราจะยังไมมีความเขาใจอยางเต็มท่ีวา
เรามีความรูตอสิ่งหนึ่งแลว ตัวอยางเชน คนที่เชื่อถือโชคลาง บังเอิญเดินผานใตบันได เขาเชื่อ
วาจะทําใหเกิดเรื่องไมดีขึ้น ซึ่งเขาก็มีสิทธิ์ที่จะเชื่ออยางนั้นได แมวามันจะไมถูกตองตาม
หลักการหาเหตุผล แตก็ไมอาจเรียกวา ความรู ได แมวาจะมีเรื่องไมดีตาง ๆ เกิดขึ้นก็ตาม 
หรืออีกเหตุการณหนึ่ง ถาเราพิสูจนญัตติทางคณิตศาสตรแลว ผลปรากฏวาไมสมเหตุสมผล 
เราก็ไมเชื่อในญัตตินั้น นอกจากจะหาหลักฐานอื่น ๆ มาเพิ่มเติม จึงจะกลาวไดวาเราไดรับ
ความรูจากญัตตินั้น 

ในการที่เราจะเชื่อความจริงทางคณิตศาสตรหรือตรรกศาสตรได เขาสามารถทํา
ไดโดยการพิสูจนถึงความสมเหตุสมผลของญัตติเหลานั้น หรือไดรับขอมูลตาง ๆ เพิ่มข้ึนมา 
โดยการยืนยันความรูทางประสบการณที่สามารถอางอิงจากขอมูลทางประสาทสัมผัส 
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ความจํา คําพูด บันทึกทางประวัติศาสตร หรือกฎทางวิทยาศาสตร แตก็ยังไมถือวาเปน
ความรูที่ถูกตองเสมอไป ดังนั้น เราควรพิจารณาเปนแตละกรณีไป เชน ถาเราจะมีความรูตอ
วัตถุทางกายภาพสักชิ้นหนึ่งโดยอาศัยสภาวะปกติทั่วไป คงเพียงพอที่จะทําใหเราไดรับ
ความรูตอวัตถุชิ้นนี้แลว แตถาเราสายตาไมดีหรือแสงที่สองมาสวางไมเพียงพอ ก็อาจจะทํา
ใหการรับรูของเราไมถูกตองได ดังนั้น แอรจึงไดกลาวไววา ถาเราตองการใหความรูที่ไดรับน้ัน
ถูกตองมากยิ่งขึ้น เราควรรางรายการเงื่อนไขตาง ๆ ที่อาจจะเกิดขึ้นไดภายใตขอมูลทาง
ประสาทสัมผัส ความจํา คําพูด หรือรูปแบบของเงื่อนไขอื่นที่มีความสัมพันธเพิ่มเติมข้ึนมา 
จึงถือวาเปนสาระที่มีความซับซอนมากขึ้น ถาทําไดจะทําใหเราไดรับความรูที่ถูกตองมากขึ้น
๒๓

นักปรัชญากลุมวิมัตินิยม (skepticism) มีความเห็นวา การที่จะยอมรับญัตติ  
ใด ๆ วาตองเปนจริงนั้น เปนสิ่งที่จําเปนโดยสมบูรณ สวนการมีสิทธิ์ที่จะเชื่อน้ัน ถือวาเปนสิ่ง
ที่จําเปนโดยการปฏิบัติซึ่งญัตติจะเปนจริงโดยสมบูรณนั้น จะตองมีขอความหรือหลักฐาน
อางอิงจากการปฏิบัติมาประกอบ และตัดสินใจเลือกหลักฐานที่สมควรมาใช อันที่จริงแลว 
สิ่งจําเปนโดยการปฏิบัตินี้ ถือวาเปนสิ่งที่คนที่ตองการหาความรูที่แทจริงสวนใหญตองทําให
เห็นผลดวยตนเองอยูแลว โดยถาหลักฐานใดไมมีความสอดคลองกับแนวคิดตามทฤษฎีแลว 
ถือวาเปนความเปนไปไดที่ผิดพลาด ซึ่งเราก็จะใชสิทธิ์ในการพิจารณานี้ตัดประเด็นดังกลาว
ออกไป ซึ่งแนวความคิดนี้ก็จะเห็นไดวา มีความคลายคลึงกับแนวความคิดของแอร แตจะ
แตกตางกันตรงที่ แอรเนนขอมูลท่ีไดจากการพิสูจนทางวิทยาศาสตรมาประกอบมากกวา 
โดยแอรกลาววา นั

                                                 

กวิทยาศาสตรทําใหปญหาตาง ๆ สิ้นสุดไดโดยการตรวจสอบแลวพบวา 
ขอมูลใดสอดคลองกับสมมติฐานจึงยอมรับวาเปนจริง อีกทั้งจะตองเขากันไดกับกฎธรรมชาติ 
(law of nature) ดวย ถาพบขอผิดพลาดขึ้นมาแลวตองรีบแกไขปรับปรุงใหเปนที่ยอมรับ
ขึ้นมาใหมใหได๒๔

 
๒๓ Ibid., p.31. 
๒๔ David S. Clarke, Jr.“On Judging Sufficiency of Evidence”, The Philosophy of A.J.Ayer. 

p.118. Lewis Edwin Hahn. United States of America : The Library of Living Philosophers, 1993. 
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เมื่อพิจารณาถึงเงื่อนไขขอท่ีสามของแอร ก็เปนการยืนยันความเชื่อวา ความเชื่อ
ใดเมื่อถูกแสดงออกมาในรูปแบบของญัตติแลวผานกระบวนการทดสอบทางตรรกศาสตร 
ความเชื่อน้ันก็จะเปนความเชื่อท่ีถูกตอง หรือความรูได ดังนั้น หลักฐานที่ยืนยันทําใหความ
เชื่อเปนความจริงได จึงเปนสิ่งที่สําคัญ 

จึงเปนที่ยอมรับกันวา คนที่มีเหตุผลจะไมเชื่อญัตติใด ๆ ไดงาย ถาเขาไมคิด
ภายใตพื้นฐานเหตุผลท่ีถูกตองเสียกอน แตพื้นฐานเหตุผลท่ีใชตัดสินวา สิ่งใดจะเปนความรู
ไดนั้นตองใชเกณฑการตัดสินที่รัดกุมมากกวาความเชื่อ 

จากเงื่อนไขทางความรูที่แอรสรางขึ้นมานี้ ผูวิจัยเห็นวา อันที่จริงแลว 
จุดมุงหมายที่สําคัญก็คือ ตองการใหความเชื่อตาง ๆ นั้น เปนความรูที่แทจริงขึ้นมา ดัง
เงื่อนไขทางความรูในขอแรกของแอรนั้น เปนการสรางขึ้นมาเพื่อยกระดับความเชื่อโดยทั่วไป 
ขึ้นสูภาวะความรูโดยสมบูรณ เพราะความเชื่อจะเปนความรูที่สมบูรณได อันดับแรกจึงตอง
เปนจริง หรือเกิดขึ้นจริง สามารถพิสูจนไดดวยประสบการณทั้งทางตรง และทางออมได 

๓.๔ เกณฑในการตัดสินความรู 

เมื่อพิจารณาถึงเกณฑในการตัดสินความรูแลว แอรก็ถือไดวาเปนนักปรัชญา
ตะวันตกทานหนึ่งซึ่งมีทฤษฎีในการตัดสินความรูที่แทจริง โดยมีวิธีการที่คอนขางเดนชัด
เหมือนกัน แตเพื่อความสอดคลองกับเกณฑการตัดสินกับพุทธปรัชญาเถรวาท ผูวิจัยจึงขอ
กลาวทฤษฎีในการพิสูจนความรูตามแนวความคิดของนักปรัชญาตะวันตกที่สําคัญ ๆ ๓ 
ทฤษฎี นั่นคือ 

 ทฤษฎีความจริงแบบสมนัย (The correspondence theory of truth) ( أ
 ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย (The coherence theory of truth) ( ب
 ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัติ (The pragmatic theory of truth) ( ت

โดยแตละทฤษฎี แอรไดแสดงทัศนคติปฏิเสธ หรือยอมรับ และปรับปรุงขึ้นมา
ใหมใหมีประสิทธิภาพมากขึ้น ซึ่งแอรไดอธิบายไวอยางไร ผูวิจัยจึงขอแสดงไวดังนี้ 



 ๗๒

๑. ทฤษฎีความจริงแบบสมนัย (The correspondence theory of truth) 

ทฤษฎีความจริงแบบสมนัยนี้ ถือวา ความเชื่อหรือขอความใด ๆ จะเปนความรูที่
ถูกตองหรือเปนจริงไดนั้น ก็ตอเมื่อความเชื่อหรือขอความนั้นตองมีความตรงกันกับความจริง
ที่ความเชื่อหรือขอความนั้นอางถึง ซึ่งแอรก็มีแนวโนมท่ีจะเห็นดวย โดยเขาไดแสดงทัศนคติ
วา  

ขาพเจาเชื่อวาความผิดพลาดนี้เกี่ยวกับธรรมชาติของความหมายนั้น จะสะทอน
ออกมาใหเห็นในหลักการเบื้องตนของ ทฤษฎีสมนัย เพราะเมื่อเราไดรับการบอกวา 
ขอความถายทอดญัตติที่เปนจริงออกมาก็ตอเมื่อขอความนั้นมีความตรงกันกับ
ขอเท็จจริง๒๕

ถึงแมวาแอรจะยอมรับแนวความคิดเกี่ยวกับทฤษฎีความจริงแบบสมนัยนี้ แต
เขาก็มีความคิดเห็นที่แตกตางไปจากแบบดั้งเดิมไปอีก โดยถาเราพิจารณาประโยคที่วา 
“เหลานั้นคือ ตูอบซึ่งอยูในหองของฉัน” บางคนอาจจะถามวา ประโยคนี้เปนการสะทอน หรือ
แสดงความหมายใดออกมา คําตอบแรกที่จะไดรับ ก็คือ ประโยคนี้จะแสดงใหเห็นถึง
ขอเท็จจริงเชิงประจักษ ซึ่งเราสามารถสังเกตเห็นไดวา มีตูอบอยูในหองของเราจริง ๆ ถึง
กระนั้น คําตอบนี้ก็ยังไมถือวา ถูกตองมากนัก  

ดังที่แอรกลาววา  

ถาความหมายของประโยคใด ๆ มีความหมายตรงกัน ไมวาสิ่งที่ประโยคนั้นแสดง
จะจริงหรือเท็จก็ตาม และถาประโยคแสดงถึงความเท็จออกมา ก็แสดงวาจะไมมี
ความหมายตรงกับขอเท็จจริงเชิงประจักษแลว และถือวาไมเปนขอเท็จจริงเชิง
ประจักษไดเลย แมวามันจะแสดงความจริงใด ๆ ออกมาก็ตาม… แนวความคิดที่นัก

                                                  
๒๕ A.J. Ayer, The Foundations of Empirical Knowledge, p.107. 
“I believe that this mistake about the nature of meaning is reflected in the ordinary 

formulation of “ the correspondence theory of truth”. For when we are told that a sentence expresses 
a true proposition if and only if it is used in such a way that it corresponds to a fact,…” 



 ๗๓

ปรัชญาสวนใหญนิยมกัน ก็คือ การสรางสิ่งที่อาจจะเปนขอเท็จจริงไดชนิดหนึ่ง ซึ่ง
เรียกวา “ญัตติ” นั่นเอง๒๖

จากแนวความคิดนี้ก็เปนการแสดงใหเห็นวา แมวาความหมายของประโยคใด ๆ 
จะตรงกับขอเท็จจริงก็ตาม แตก็ยังไมสามารถจะชี้ไดวา ประโยคนั้นจะแสดงถึงความจริงได 
นอกเสียจากจะตองแปลงประโยคเหลานั้นใหเปนญัตติเสียกอน จึงเห็นไดวา ความแตกตาง
กันของทฤษฎีสมนัยแบบดั้งเดิมกับแอรนั้น คือ แอรตองสรางญัตติขึ้นมาแทนประโยค กอนที่
จะบอกไดวา ประโยคนั้นมีขอเท็จจริงเปนจริงหรือเท็จ เพราะแอรถือวา ป

                                                 

ญหาและความ
ยุงยากตาง ๆ ทางปรัชญาที่เกิดขึ้นนี้สามารถยุติลงได ถาเราวิเคราะหขอเท็จจริงที่ญัตติแทน
การวิเคราะหประโยคโดยตรง 

แอรไดยกตัวอยางถึงการมีอยูของญัตติ โดยเปรียบเทียบกับวลีที่วา “รองเพลง” 
ซึ่งทําใหเราไดรับขอมูลของกริยาวา “รอง” เปนการแสดงใหเห็นวา บทเพลงนั้นมีอยูกอนที่จะ
ทําการขับรอง ในทํานองเดียวกัน การที่เราจะใหคนอื่นเชื่อในญัตติไดนั้น ญัตติจะตองมีอยู
จริงกอน อีกทั้งญัตตินั้นจะตองมีหนาที่รองรับความจริงอยูดวย ซึ่งแอรไดใหความสําคัญแก
ปญหานี้เปนอยางมาก เพราะเขาเชื่อวาหนาที่ของญัตตินั้น ก็คือ คัดคานความเชื่อซ่ึงไม
ตรงกันกับความเปนจริง และแอรยังไดกลาววา ญัตติจะเปนเครื่องมือท่ีชี้ใหเห็นวาความเชื่อ
ใดจริงหรือเท็จ โดยญัตติใดไมสามารถอางอิงดวยตัวของมันเองไดนั้น จะถูกจัดวาเปนความ
เชื่อโดยทันที๒๗

โดยปกติแลว เรามักจะใชคําวา “ตรงกัน” ในการบอกถึงขอความใด ๆ ที่มีความ
คลายคลึงกัน และหาขอเปรียบเทียบตาง ๆ ที่เกิดขึ้นไดดวยตัวของเราเอง เชน ถาเรายก

 
๒๖ Paul Gochet. “On Sir Alfred Ayer’s Theory of Truth”, The Philosophy of A.J.Ayer. p.203. 

Lewis Edwin Hahn. United States of America : The Library of Living Philosophers, 1993. 
“if the meaning of the sentence is the same, whether what it expresses is true or false, and if 

in the case where it express a falsehood it cannot mean an empirical fact, then it does not mean an 
empirical fact even when it happens to express what is true ….The course that is favoured by most 
philosophers… is to invent a class of would-be facts, which they call ‘propositions’ “ 

๒๗ Ibid., p.204. 
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ขอความขึ้นมาวา “กลองไมขีดวางอยูบนโตะของฉัน” นั่นก็แสดงวา ขอความนี้ตรงกันกับ
ขอเท็จจริงที่มีกลองไมขีดวางอยูบนโตะ ซึ่งขอเท็จจริงนั้นตองเปนขอเท็จจริงที่สามารถพิสูจน
ไดโดยตรงจากการสังเกต๒๘

จากแนวความคิดขางตนนี้เอง ทําใหแอรไดพยายามหาวิธีใด ๆ ที่สามารถใชเปน
เกณฑในการพิสูจนความหมายของญัตติ ในที่สุดเขาก็ไดใชวิธีการในการพิสูจน ซึ่งเรียกวา 
หลักการพิสูจนความจริง (Principle of verification)  

หลักการพิสูจนความจริง (Principle of verification) ถือวาเปนมาตรการที่
เกิดขึ้นโดยนักปรัชญากลุมปฏิฐานนิยมเชิงตรรกะใชในการพิสูจนความหมายของขอความ
หรือญัตติ ซึ่งขอความใดก็ตามที่ไมสามารถบอกไดวาจริง หรือเท็จ จะถือวาอยูนอกเหนือ
ขอบเขต หรือไมมีความหมาย ตัวอยางเชน ขอความที่วา “พระเจาอยูในสวรรคและอยูในโลก
ดวย” คํากลาวนี้มีลักษณะปลอบประโลมความรูสึก และอารมณของเรา อาจจะใหความรูสึก
สงบ แตมันไมมีความหมายหากจะพูดในแงวิทยาศาสตร เพราะถาเรานําหลักการพิสูจนมา
ใช เราจะพบวาขอความนี้ไมมีความจริงและไมเกี่ยวกับประสบการณที่สังเกตได และไมมีสิ่ง
ใดที่จะกลายมาเปนสัญลักษณของขอความดังกลาวได 

แอรไดอธิบายหลักการที่เขานํามาใชดังนี้ 

เราจะพูดถึงขอความที่เปนจริงตอบุคคลใดบุคคลหนึ่ง ก็ตอเมื่อเขารูถึงวิธีที่จะ
พิสูจนความจริงของญัตตินี้ไดอยางไรใหมีความชัดเจนขึ้น นั่นก็คือ ถาเราไดรูถึงวา
ขอสังเกต (Observation) อะไรที่จะนําเราไปสูภายใตเงื่อนไขที่นาเชื่อถือได เพื่อท่ีจะ
ยอมรับไดวาญัตตินั้นเปนจริง หรือปฏิเสธมัน ถาเปนเท็จ”๒๙

ดังนั้น ในขั้นตอนแรก แอรจึงกลาวถึงความแตกตางกันของ ๒ ประเด็น คือ 

ระหวางการพิสูจนความจริงทางปฏิบัติ (Verifiability in practice) กับการ ( أ
พิสูจนความจริงโดยหลักการ (Verifiability in principle) 

                                                  
๒๘ Ibid. p.107-108. 
๒๙ A.J.Ayer, Language, Truth and Logic, 2nd ed.,(London: Victor Gollancz, 1946), p.35. 



 ๗๕

ระหวางการพิสูจนความจริงอยางเขมงวด (Strong verification) ซึ่ง ( ب
เปนการพิสูจนความจริงที่หาขอสรุปได กับการพิสูจนความจริงอยางออน (Weak 
verification) ซึ่งเปนการพิสูจนความจริงที่อาจจะเกิดขึ้นได 

ซึ่งในแตละกรณี แอรไดยกตัวอยางมาประกอบเพื่อใหเห็นถึงความจําเปนและ
งายตอความเขาใจ ดังนั้น เพื่อใหเห็นถึงความสัมพันธกันของกรณีแรก เขาจึงไดยกญัตติ
ขึ้นมาวา “มีภูเขาอยูอีกฟากหนึ่งของดวงจันทร” โดยอธิบายวา 

ขาพเจายังไมเคยไดขึ้นจรวดและไปดูอีกฟากหนึ่งของดวงจันทรเลยวามีภูเขาขึ้นอยู
อีกฟากหนึ่งหรือไม ดังนั้น จึงไมสามารถตัดสินถึงความมีอยูจากการสังเกตได แต
ขาพเจาก็ยังรูถึงการสังเกตโดยใชทฤษฎีที่จะทําใหเรารูถึงความมีอยูของภูเขาได 
ดังนั้น จึงกลาวไดวาญัตตินั้น ใชการพิสูจนความจริงโดยหลักการ ถาไมสามารถ
พิสูจนไดจากการปฏิบัติดวยตนเอง และก็ถือไดวามีความหมายที่สอดคลองกันอยู๓๐

ทํานองเดียวกันกับความสัมพันธกันของกรณีที่สอง เขาไดกลาววา “ถายอมรับ
วา การพิสูจนความจริงโดยสรุปเปนทฤษฎีความหมายแลว ขอโตแยงของเราจะมีการพัฒนา
ไปไดมาก”๓๑

แอรไดพยายามแกไขปญหาในการหาคําจํากัดความเกี่ยวกับหลักการพิสูจน
ความจริง ดังนั้น เพื่อแสดงความสําคัญของขอความที่ชี้ใหเห็นถึงการสังเกตที่แทจริง หรือการ
สังเกตที่เปนไปได (Actual or possible observation) เขาไดอธิบายถึงคําจํากัดความตาง ๆ 
ที่นํามาใชนี้วา 

ฉันเสนอวา ขอความจะสามารถพิสูจนความจริงไดโดยตรง เมื่อ 
 เปนขอความที่เกิดขึ้นจากการสังเกตโดยตรง หรือ ( أ
 เปนขอความที่เกิดขึ้นโดยเชื่อมโยงกับขอความเชิงสังเกต อยางนอย ๑ ขอความ ( ب
ซึ่งไมไดสรุปมาจากขอเสนออื่น 

                                                  
๓๐ Ibid., p.36 
๓๑ Ibid., p.37 



 ๗๖

และขอความจะสามารถพิสูจนความจริงไดโดยออม เมื่อ 
เปนขอความที่เชื่อมโยงกับขอเสนออื่นที่สามารถพิสูจนความจริงไดโดยตรงอยาง ( أ
นอย ๑ ขอความ ซึ่งไมไดเกิดจากการลดทอนของขอเสนออื่น 
ขอเสนออื่นที่กลาวถึงนี้ ตองไมมีขอความที่ไมใชขอความวิเคราะห, ขอความที่ ( ب
สามารถพิสูจนไดโดยตรง หรือเปนขอความอิสระ๓๒ 

ดังนั้น จึงเห็นไดวา ทฤษฎีการพิสูจนวาเปนจริงนี้ เปนการพิสูจนโดยอาศัย
หลักการสังเกตเปนพื้นฐาน ซึ่งขอความใดจะเปนจริงได ตองสามารถอางอิงไดโดยตรง หรือ
โดยออมจากการสังเกตดวยเหตุนี้เอง บางครั้ง นักปรัชญากลุมน้ีจึงไดชื่อวา เปนนักประจักษ
นิยมเชิงตรรกะดวย 

ผูวิจัยมีความเห็นวา ขอบกพรองของแอรอยางหนึ่งก็คือ เขาประเมินคุณคาของ
มนุษยจากหลักฐานจากการสังเกตเปนเหตุผลสําคัญเสมอ โดยจะมองวามนุษยจะมีการ
พิสูจนญัตติวาเปนความจริง (หรือเท็จ) ไดนั้น ตองเกิดจากการสังเกตเปนสําคัญเพื่อท่ีจะ
ยอมรับ (หรือปฏิเสธ) ญัตตินั้น ซึ่งแนวความคิดนี้ถือวายังมีขอผิดพลาดอยางมาก เพราะการ
สังเกตของมนุษยแตละคนมีขีดจํากัดที่ไมเทาเทียมกัน ดังนั้น จะยึดถือเอาการสังเกตของใคร
มาเปนบรรทัดฐานที่ถูกตอง จึงถือวาเกณฑที่แอรนาํมาใชในการตัดสินความรูนี้ยังไมมีความ
ชัดเจนมากนัก 

นอกจากนี้ แอรยังไดเสนอทฤษฎีความจริงอีกแบบหนึ่ง นั่นก็คือ ทฤษฎีความจริง
แบบเกินพอ (The redundancy theory of truth) และเขาแสดงใหเห็นวา ทฤษฎีนี้จะใชงาน

                                                  
๓๒ Ibid., p.13 
“I propose to say that a statement is directly verifiable if it is either itself an observation-

statements, or is such that in conjunction with one or more observation-statement which is not 
deducible from these other premises alone; and I propose to say that a statement is indirectly 
verifiable if it satisfies the following condition: first, that in conjunction with certain other premises it 
entails at least one or more directly verifiable statements which are not deducible from these other 
premises alone; and secondly, that these other premises do not include any statement that is not 
either analytic, or directly verifiable, or capable of being independently established as indirectly 
verifiable.” 
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ไมได ถาขอสันนิษฐานบางอยางไมชัดเจน อันที่จริงแลวทฤษฎีนี้ถูกสรางขึ้นโดยแรมซีย 
(Ramsey) แตนําเอามาพัฒนาโดยแอร ถือวาเปนการเสริมกันกับทฤษฎีสมนัย ซึ่งเขา
ยกตัวอยางเพื่ออธิบายทฤษฎีนี้วา “เมื่อมีใครกลาว ถึงขอความที่วา “เจาหญิงแอนนา
สวรรคต เปนความจริง”  จะมีคาเทากับ คนที่พูดวา “เจาหญิงแอนนาสวรรคต” “ แอรสรุปวา 
ในสวนของขอความที่บอกวาเปนจริงหรือเท็จน้ันเปนคําพูดที่ไรความหมาย โดยมีหนาที่เพียง
แคยืนยัน หรือปฏิเสธประโยคเทานั้น 

ดังนั้น ประโยควา “ขอความ p เปนจริง” จึงมีความหมายเทากับประโยควา 
“ขอความ p” ทฤษฎีที่เห็นวา คําวา “เปนความจริงที่วา (it is true that) ” ไมตางจากประโยค
ในเครื่องหมายคําพูด การใสคําเหลานี้เขาไปในประโยคคําพูดเปนการกลาวซ้ําซึ่งไม
จําเปนตองใสเขาไปก็ได ความคิดเห็นโดยสรุปของเขาก็คือ ภาคแสดงที่จะกลาววา เปนจริง 
(true) หรือเท็จ (false) นั้น เปนสิ่งที่สิ้นเปลืองเพราะวา ภาคแสดงเหลานี้สามารถตัดออกไป
จากทุกบริบทของภาษาไดโดยไมทําใหเสียความหมาย 

๒. ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย (The coherence theory of truth) 

ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย ถือวาเปนหนึ่งในทฤษฎีการพิสูจนความรูวา 
ขอความใดจะเปนความรูที่แทจริงไดนั้น จะตองมีความสอดคลอง หรือความสหนัยกัน       
ซึ่งลอเรน บองซูร ไดกลาวถึงความหมายของความสอดคลองไววา มีลักษณะ ๔ ประการ
ดวยกัน คือ๓๓

ความสอดคลองตองไมเปนเพียงความสอดคลองทางตรรกวิทยา แตตองมี ( أ
ความเกี่ยวโยงกันเชิงบวก (positive connection) ดวย กลาวคือ ตองเปนความสอดคลองที่มี
ความนาจะเปนสูง (probabilistic consistency) ทุกสมาชิกภายในระบบขอความเขากันได
อยางเหมาะสมและสนับสนุนกันและกันไมเพียงแตไมมีความขัดแยงกันเทานั้น 

                                                  
๓๓ ชาญณรงค บุญหนุน, “ทฤษฎีความจริงในพุทธปรัชญาเถรวาท”, วิทยานิพนธปริญญาอักษร-     

ศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย), ๒๕๓๗. 
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แตละสมาชิกภายในระบบความเชื่อท่ีสอดคลองกันตองมี ( ب
ความสัมพันธเชิงการอนุมาน (inferential relation) กลาวคือ สามารถเปนขออางหรือขอสรุป
ของกันและกันได โดยมีเงื่อนไขวาการเปนขออางขอสรุปน้ี เมื่ออนุมานขอสรุปใดจากขออางที่
เรายอมรับวาจริง ขอสรุปน้ันจะตองเปนจริงดวยในบางระดับ (truth-preserving in some 
degree) 

ความสัมพันธในการอธิบาย (relation of explanation) ถือวา เปน ( ت
สวนประกอบสําคัญอยางหนึ่งของระบบของความเชื่อท่ีสอดคลองกัน 

ความสอดคลองตองเปนระบบที่ขยายออกไปไดเรื่อย ๆ โดยการ ( ث
เปลี่ยนแปลงมโนทัศน 

ถาความสอดคลองของความเชื่อหรือการตัดสินใจ คือ ความจริง ดูเหมือนวา 
จากเกณฑตัดสินอันนี้เราสามารถจะมีความจริงไดหลายอยาง เพราะวาระบบความคิดที่
สอดคลองกันอาจมีไดหลายระบบ หรือถาความสอดคลองของความเชื่อคือความจริง ทุก
ระบบของความเชื่อท่ีมีความสอดคลองก็ตองเปนจริงเหมือนกันหมด บลันชารตบอกวาไมใช
ทุกระบบของความเชื่อท่ีสอดคลองกันจะเปนจริง มีหลายระบบที่อาจเปนจริงได แตมีเพียง
ระบบเดียวเทานั้นที่ถือวาเปนจริง และถามีสองระบบที่สอดคลองกันภายในตัวเองแตระบบ
ทั้งสองขัดแยงกันเองตองถือวามีเพียงระบบเดียวเทานั้นที่สอดคลองที่สุด กลาวคือ ระบบที่
ครอบคลุมเอาความเปนจริงและความเปนไปไดทั้งหมดไวอยางสอดคลอง บลันชารตถือวา 
ระบบที่สมบูรณเทากัน รวมเอาขอเท็จจริงเทากัน มีโครงสรางอันเดียวกัน ไมถือวาเปนสอง
ระบบแตเปนเพียงระบบเดียว ระบบที่แตกตางกันจะตองมีขอเท็จจริงและโครงสรางแตกตาง
กัน และสองระบบที่มีโครงสรางแตกตางกันจะตองมีขอเท็จจริงอยางใดอยางหนึ่งที่มีอยูใน
ระบบหนึ่งแตไมมีอยูในอีกระบบหนึ่ง๓๔

                                                  
๓๔ Brand Blanshard, “Coherence as the Test and Nature of Truth”, Meaning and Knowledge: 

Systematic Readings in Epistemology. P.147.  Ernest Nagal, and Richard B. Brandt, eds. . New york: 
Harcourt, Brace & World, 1965. 



 ๗๙

แนวความคิดนี้ ก็มีอิทธิพลตอนักปรัชญากลุมเวียนนาบางทานดวย อันไดแก 
กลุมท่ีเรียกตัวเองวา “ปกซาย” (left wing) ประกอบดวย นิวราซ (Neurath) และ คารแนป 
(Carnap) โดยกลุมน้ีมีความเห็นวา “การพูดถึงการเปรียบเทียบขอความเชิงประจักษกับ
ความเปนจริงนั้นเปนเรื่องอภิปรัชญาอยางไมตองสงสัย และขอความเชิงประจักษในทาง
วิทยาศาสตรสามารถเปรียบเทียบไดดวยขอความดวยกันเพียงอยางเดียวเทานั้น”๓๕ ดังนั้น 
เขาจึงพากันเชื่อถือในทฤษฎีความจริงแบบสหนัยมากกวา ตรงกันขามกับอีกพวกหนึ่งของ
กลุมเวียนนา  ที่เรียกตัวเองวา “ปกขวา (Right wing)” ประกอบดวย ชลิค (Schlick) และ 
ไวสแมน (Waisman) โดยที่ ชลิคไดแสดงความเห็นวา “ใครก็ตามที่ยึดเอาวิธีสหนัยอยาง
เดียวเทานั้นเปนเกณฑในการตัดสินความจริง จะตองเห็นวานิยายที่มีแตเรื่องโกหก เปนเรื่อง
จริงไมนอยไปกวาบันทึกทางประวัติศาสตร หรือขอความในตําราทางเคมี หากนิยายนั้นเขียน
ดีถึงขนาดไมมีความขัดแยงเลย”๓๖ ซึ่งแอรก็เห็นดวยกับแนวความคิดของชลิคและแกไข
ปญหานี้ดวยวิธีการที่คลายกัน โดยเขาไดทิ้งเปนประเด็นปญหาถามวา “ทําไมตองยึดเอา
ระบบของญัตติที่มีความสอดคลองกันโดยสมบูรณเพียงระบบเดียวเทานั้นที่ยอมรับไดวาเปน
จริง ?”๓๗  

๓. ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัติ (The pragmatic theory of truth) 

ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัติ ไดมีนักปรัชญาแสดงแนวความคิดไวหลายทาน
ดวยกัน อาทิเชน ชารลส เอส. เพิรซ (Charles S. Peirce) ซึ่งถือวาเปนตนแบบความคิดของ
                                                  

๓๕ Tscha Hung. “Ayer and The Vienna Circle”, The Philosophy of A.J.Ayer. p.290. Lewis 
Edwin Hahn. United States of America : The Library of Living Philosophers, 1993. 

“They thought that talk of comparing empirical sentences with reality was without any doubt 
metaphysical and that empirical sentences in science could be compared only with sentences. 

๓๖ Ibid., p.292. 
“Anyone who takes coherence seriously as the sole criterion of truth must consider any 

fabricated tale to be no less true than a historical report or the proposition in chemistry text-book, so 
long as the tale is well enough fashioned to harbor no contradictions anywhere.” 

๓๗ Ibid., p.291. 
“Why should it be assumed that only one completely coherent system of propositions is 

conceivable?” 
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นักปรัชญาปฏิบัตินิยมทั้งหมด โดยเขากลาววา ปฏิบัตินิยมไมใชคําสอนทางอภิปรัชญาจึงไม
มีความพยายามนิยามความหมายคําวา “ความจริง” ปฏิบัตินิยมเปนเพียงวิธี (method) 
คนหาความหมายของคําที่เปนรูปธรรม และมโนทัศนนามธรรม ตามความคิดของเพิรซน้ัน 
การหาคํานิยามความจริง จะไมทําใหเราพบความจริงใด ๆ นอกจากรูปแบบของการนิยาม
ความหมาย ไมทําใหไดสาระสําคัญทางปรัชญาและไมมีคาในเชิงปฏิบัติ๓๘

แอรอธิบายวา สถานะที่เพิรซยืนอยูเปนสถานะของคนที่อยูในกระบวนการ
แสวงหาความจริง หรือคนที่ทําหนาที่คนหาความจริง เพิรซจึงคิดวาไมมีประโยชนอะไรที่จะ
บอกผูกําลังคนหาความจริงวา ญัตติหรือขอความใด ๆ เปนจริงเมื่อและก็ตอเมื่อญัตติหรือ
ขอความนั้น ๆ ตรงกับความเปนจริง สิ่งที่คนกําลังคนหาความจริงตองไมใชการรูวา ความจริง
คืออะไร แตตองการวิธีที่จะคนหาวาสิ่งนั้นเปนจริงหรือไม๓๙

วิลเลียม เจมส (William James : 1842 – 1910) นักปรัชญาชาวอเมริกันที่ทําให
ความคิดของปฏิบัตินิยมเปนที่รูจักกันอยางแพรหลาย เขาถือวาปฏิบัตินิยมเปนทั้งวิธีการ 
(Method) และทฤษฎีความจริง ที่เรียกวา genetic theory of truth เจมสเห็นดวยกับการ
นิยามความจริงวา “ความตรงกันกับความเปนจริง” (agree with reality) แตไมเห็นดวยกับ
ความหมายของคําวา “ความเปนจริง” (reality) และคําวา “ความตรงกัน” (agreement) กับ
ความเปนจริงที่นักปรัชญาใชกันอยูโดยทั่วไป๔๐

แอรกลาววา “เจมสไมไดใหความสนใจในการเขาถึงนิยามทั่ว ๆ ไปของความจริง 
(A formal definition of truth) นอกจากความหมายของ ‘ความตรงกันกับความเปนจริง’ 
แมวามันจะมีความถูกตองก็ตาม เพราะคํานิยามนั้นไมไดใหความรูอะไรขึ้นมาเลย”๔๑ 

                                                  
๓๘ ชาญณรงค บุญหนุน, “ทฤษฎีความจริงในพุทธปรัชญาเถรวาท”, หนา ๓๓. 
๓๙ A.J.Ayer, The Origins of Pragmatism, (San Francisco: Freeman and Cooper, 1968), p.40. 
๔๐ William James, Pragmatism, (London : Harvard University Press, 1975), p.96. 
๔๑ A.J.Ayer, The Origins of Pragmatism, p.189. 
“James was uninterested in arriving at a formal definition of truth beyond ‘agreement … with 

reality’ since such a formal definition, although not incorrect, was ‘uninformative’ ”. 



 ๘๑

หมายความวา เจมสไดใหความสนใจในความคิดเห็นทางญัตติวาเปนจริงหรือไม มากกวา
การสรางนิยามของความจริง  

แอรไดแสดงความคิดเห็นเพิ่มเติมวา ญัตติใดจะถือวามีประโยชนในเชิงปฏิบัติได 
“ก็ตอเมื่อญัตตินั้นสามารถใชงานได”๔๒ จากขอความนี้จึงทําใหแอรมีแนวความคิดยอมรับ
ทฤษฎีปฏิบัตินิยมอยูดวย ซึ่งถือวาเปนแนวคิดของปฏิบัตินิยมแนวใหมที่พัฒนามาจาก
แนวคิดเดิม 

ความแตกตางทางแนวความคิดของเจมสและแอร ก็คือ เจมสไดกลาวถึง
ความสัมพันธระหวางความจริง กับการพิสูจนความจริงของญัตติวา “ความจริงที่เกิดขึ้นนั้น
เกิดจากการพิสูจนความจริงของญัตติดวยกระบวนการตาง ๆ ” แตแอรกลาววา “อันที่จริง
แลว ความจริงและความเท็จมีอยูอยางอิสระภายใตญัตตินั้นอยูแลว เพียงแตวาเราจะคนพบ
มันดวยวิธีการใดเทานั้นเอง”๔๓

แอรชี้ใหเห็นวา “สําหรับญัตติที่เปนจริงแลว ไมจําเปนที่จะตองเชื่อ หรือรับรูญัตติ
นั้นเลย มีขอเท็จจริงนับไมถวนที่จะไมมีใครรูเลย ตัวอยางเชน ไมมีใครรูวา ขณะนี้มีปลาอยู
เทาไหรในทะเลเหนือ หรือ มีมนุษยที่เกิดหรือตายจํานวนเทาไหรในรอบ ๔,๐๐๐ ปนี้ แต
แนนอนวาในขอเท็จจริงมีจํานวนที่แนนอนในแตละกรณีอยูแลว” จนแอรมีความเห็นวา
คําถามเหลานี้เปนคําถามที่นาเบื่อ (Humdrum question)๔๔ ไมนาจะมาเปนประเด็นที่ตอง
มาถกเถียงกัน เพราะไมกอประโยชนใดในเชิงปฏิบัติเลย 
                                                  

๔๒ Op.cit. 
“if and only if it works” 
๔๓ James Campbell. “Ayer and Pragmatism”, The Philosophy of A.J.Ayer. p.87. Lewis Edwin 

Hahn. United States of America : The Library of Living Philosophers, 1993. 
๔๔ A.J.Ayer, Metaphysics and Common Sense, (San Francisco : Freeman, Cooper, 1970), 

p.92 
“For a proposition to be true it is not necessary that any one should believe, or even 

consider, it: there are countless facts that never will be known. No one knows, for example, how many 
fish there are in North Sea at this moment, or how many human beings have been born and died in 
last four thousand years, but certainly there is fact a definite number in each case” 



 ๘๒

เจมสไดแสดงลักษณะสําคัญทางแนวความคิดไว ๒ ประเด็น คือ  

ประการแรก (ที่แตกตางจากแอร) คือ เจมสยังไมแนใจวา ญัตติเปนเครื่องมือ
ทางปรัชญาหรือไม ซึ่งสังเกตไดจากคําที่ใชแทนลักษณะทางความคิดของเจมส จะใชคําวา 
“ความเชื่อ (belief)” มากกวา “ญัตติ (proposition)” เพราะการใชคําวา “ญัตติ” แทน    
“แนวความคิด (idea)”นั้น แมวาจะทําใหเกิดความเขาใจที่งายขึ้นในการประชุมรวมสมัยใน
โอกาสตาง ๆ  แตการใชคําวา “ญัตติ” ก็จําเปนตองผานกระบวนการพิสูจนกอนเพื่อท่ีจะ
ตัดสินวา ญัตตินั้นเปนความจริงหรือไม ซึ่งสวนใหญคงไมมีใครมีเวลามากพอที่จะมาพิสูจน
ความจริงกันทุกการประชุมไดเลย 

ประการที่สอง ขอเท็จจริง (fact) เจมสถือวาเปนคําที่แสดงลักษณะทั่วไปของ
แนวความคิดเทานั้นไมไดแสดงความถูกตองออกมาเพียงอยางเดียว ซึ่งความถูกตองนั้นถือ
วาเปนรูปแบบของความเชื่อท่ีมีการเริ่มตนและสิ้นสุดอยูในตัวของมันเองแลว เพราะเจมสเชื่อ
วายังมีเหตุการณทางประวัติศาสตรตาง ๆ เกิดขึ้นมากมายบนดาวเคราะหที่มนุษยไมเคย
อาศัย หรือใหขอมูลได จนกระทั่งทุกวันนี้ก็ยังคงใหคําตอบไดเพียงวาสามารถที่จะเปนจริงได
เทานั้น อยางไรก็ตามประเด็นสําคัญของเจมสก็ยังไมสามารถบอกไดวา ความรูสึกของมนุษย
เปนความเชื่อไดหรือไม๔๕

                                                  
๔๕ James Campbell. “Ayer and Pragmatism”, The Philosophy of A.J.Ayer. p.87-88. 



 ๘๓

แอรไดชี้แจงเรื่องความจริงตามทัศนะของเจมสออกเปน ๓ ประเด็นดวยกัน โดย
สองประเด็นแรก คือ ความจริงที่มีความสัมพันธกับเนื้อหาของขอเท็จจริง (matters of fact) 
และความจริงอิงประสบการณ (a priori truths) ซึ่งสามารถแสดงใหเห็นไดโดยตรง สวน
ประเด็นที่สามนั้น เปนความจริงที่สามารถพบเห็นไดในชวงชีวิตของมนุษย อันไดแก    การ
ตัดสินทางศีลธรรมและสุนทรียศาสตร, คําถามทางศีลธรรมและศาสนา, ความตองการทาง
จิตวิญญาณและศีลธรรม ซึ่งแอรยอมรับในที่สุดวา ความจริงเหลานี้ไมมีเนื้อหาของ
ขอเท็จจริง แตจะมีเนื้อหาทางประสบการณแหงศีลธรรมของเรามากกวา๔๖

เมื่อพิจารณาแนวความคิดโดยรวมแลว แอรไดแสดงทัศนะไมเห็นดวยที่วา        
“ญัตติจะเปนจริงไดเมื่อเราพบวาเปนประโยชนที่จะเชื่อ” (equates a true proposition with 
one which we find it useful to believe) ซึ่งเขาถือวามันจะใชไดเพียงญัตติทางอภิปรัชญา
เทานั้น อยางไรก็ตาม เขาก็ยังเห็นดวยกับนักปฏิบัตินิยมที่วาญัตติที่ถูกตองสามารถนําไปสู
ความจริงที่ยอมรับได แอรยังกลาวอีกวา การที่มนุษยยอมรับสิ่งใดสิ่งหนึ่ง ไมสามารถยืนยัน
ไดวามีความจริงทางญัตติเกิดขึ้นเสมอไป เพราะการที่เรายอมรับอะไรบางอยางนั้นอาจถูก
ปฏิเสธจากคนอื่นวาเปนเท็จก็ได โดยการปฏิเสธนั้นจะเกิดขึ้นจากคนที่คิดวาเปนไปไมไดที่จะ
ไดรับความรูที่ถูกตองแทจริงทั้งหมด 

ดังนั้น เพื่อใหสอดคลองกับความเปนทฤษฎีปฏิบัตินิยมดวย แอรจึงพยายาม
แกไขขอสรุปของปฏิบัตินิยมดั้งเดิมใหถูกตอง โดยเขาเสนอวา ถาจะใหขอสรุปตาง ๆ มีความ
นาเชื่อถือมากขึ้น จะตองใชคาํพูดที่วา “ความจริงคือสิ่งที่มีประโยชน” (the true is the 
useful) เพื่อเปนการหลีกเลี่ยงขอโตแยงตาง ๆ โดยตรง และสามารถใชเปนพื้นฐานที่จําเปน
และเพียงพอในการตัดสินความรูตาง ๆ ไดชัดเจนขึ้นวาเราจะยอมรับหรือปฏิเสธความเชื่อ
เหลานั้น 

                                                  
๔๖ Ibid., p.90. 
“Ayer distinguishes in James’s work three areas within the topic of truth, of which the first two 

– “truth in relation to matters of fact” and “apriori truths”- as straightforward recording cases need not 
detain us here. Ayer’s third area covers that range of human life that he variously describes as “moral 
and aesthetic judgments,” “moral and religious questions,” and “spiritual and moral needs” “ 



บทที่ ๔  

เปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท กับเอ.เจ.แอร 

๔.๑ ดานความหมาย และลักษณะของความรู 

ประเด็นที่เหมือนกัน 

ประการแรก คือ “ความรู” ในพุทธปรัชญาเถรวาทมีหลายความหมาย แต
ความหมายในระดับพื้นฐานของพุทธปรัชญาเถรวาท กับแอรนั้นมีความหมายใกลเคียงกัน 
กลาวคือ ความหมายระดับพื้นฐานของความรูในพุทธปรัชญานั้น หมายถึง การรูอารมณ เปน
การรับรูระดับท่ัวไป ผูวิจัยขอยกตัวอยาง คําวา “สัญญา” พระธรรมปฎก ไดใหคํานิยามวา 
หมายถึง ความกําหนดไดหมายรู ความหมายรูอารมณ ความจําไดหมายรู หรือ 
ภาษาอังกฤษใชคําวา “perception” แบงออกไดเปน ๖ ประเภทคือ  

๑) รูปสัญญา คือ ความหมายรูรูป เชนวา ดํา แดง เขียว ขาว เปนตน 
๒) สัททสัญญา คือ ความหมายรูเสียง เชนวา ดัง เบา ทุม แหลม เปนตน 
๓) คันธสัญญา คือ ความหมายรูกลิ่น เชนวา หอม เหม็น เปนตน 
๔) รสสัญญา คือ ความหมายรูรส เชนวา หวาน เปรี้ยว ขม เค็ม เปนตน 
๕) โผฏฐัพพสัญญา คือ ความหมายรูสัมผัสทางกาย เชนวา ออน แข็ง หยาบ 

ละเอียด รอน เย็น เปนตน 
๖) ธัมมสัญญา คือ ความหมายรูอารมณทางใจ เชนวา งาม นาเกลียด เที่ยง ไม

เที่ยง เปนตน๑ 

ซึ่งตรงกับความหมายที่พระพุทธโฆษาจารย ไดแสดงไววา สัญญา เปนความ
รูจัก แตสักวาเปนความหมายรูอารมณ เชน รูจักวา รูปน้ันมีสีเขียว มีสีเหลือง เปนตน เทานั้น 
ไมอาจใหถึงความเขาใจตลอดซึ่งไตรลักษณ คือ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตาได 

                                                  
๑ พระธรรมปฎก, พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, พิมพครั้งที่ ๙, (กรุงเทพมหานคร : 

โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๓), หนา ๒๓๒-๒๓๓. 



 ๘๕ 

คําวา “วิญญาณ” ซึ่งเปนความรูแจงอารมณ หมายถึง ความรูประเภทยืนพื้น 
หรือเปนความรูที่เปนตัวยืน เปนฐานและเปนทางเดินใหแกนามขันธอื่น ๆ เกี่ยวของกับนาม
ขันธอื่นทั้งหมด ถือวาเปนความรูตน หรือความรูเริ่มแรก และเปนความรูตาม หรือรูควบไป
ตามกิจกรรมของขันธอื่น ๆ๒ เปนความรูแจงอารมณทางประสาททั้ง ๕ และทางใจ คือ การ
เห็น การไดยิน การไดกลิ่น การรูรส การรูสัมผัสทางกาย และการรูอารมณทางใจ จึงถือวา
เปนอีกหนึ่งของความหมายของความรูในระดับพื้นฐานของพุทธปรัชญาเถรวาทดวย 

ความหมายในระดับพื้นฐานของพุทธปรัชญาเถรวาทที่ยกมาอางไวขางตน อัน
ไดแก สัญญา และวิญญาณนั้น ถือวาเปนความรูที่บุคคลทั่วไปสามารถเขาใจได นัยของ
ความหมายนี้จึงตรงกับแนวความคิดของแอร ดังที่ไดกลาวถงึแลว คือ คําวา “การรับรู” 
(awareness), “สัญชาน” (perception) หรือแมกระทั่ง คําวา “ความรู” (knowledge) ก็ตาม 
โดยไวพจนของความรูที่แอรไดกําหนดขึ้นมานี้ เมื่อพิจารณาแลวจะสังเกตไดวา คําเหลานี้
ลวนแลวแตเปนความหมายในระดับพื้นฐานของพุทธปรัชญาทั้งสิ้น เพียงแตวาแอรใชในกรณี
ที่แตกตางกันออกไปตามความสัมพันธที่เกิดขึ้นของความรูนั้น ๆ เชน 

“การรับรู” (awareness) ใชในกรณีที่มีความสัมพันธกับขอมูลทางประสาท
สัมผัส (sense-data) ซึ่งถือวาเปนสิ่งที่ไดรับโดยตรงจากประสาทสัมผัส ไดแก รูป รส กลิ่น 
เสียง และสัมผัส๓ จะเห็นไดวาตรงกับความหมายของความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทในระดับ
วิญญาณ กลาวคือ จักขุวิญญาณ ชิวหาวิญญาณ ฆานวิญญาณ โสตวิญญาณ และกาย
วิญญาณ ตามลําดับ หลังจากนั้นถาขอมูลทางประสาทสัมผัสท่ีเกิดขึ้นไดมีการกําหนดรู
ขอมูลตาง ๆ ที่ไดมานั้น ก็จะตรงกับความหมายในระดับสัญญา อันไดแก รูปสัญญา             
รสสัญญา คันธสัญญา สัททสัญญา และโผฏฐัพพสัญญา ตามลําดับ ดังนั้น “การรับรู” ตาม
ทัศนะของแอรนั้น จึงมีความหมายตรงกับคําวา “วิญญาณ” และ “สัญญา” ตามทัศนะของ
พุทธปรัชญาเถรวาท 

                                                  
๒ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, พิมพครั้งที่ ๘, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพมหาจุฬา-

ลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๒), หนา ๑๗-๑๘. 
๓ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย, พิมพครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร : 

ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๓), หนา ๘๙. 



 ๘๖ 

“สัญชาน” (perception) ตามทัศนะของแอรนั้นอาจจะไมเหมือนกับทัศนะของ
นักปรัชญาตะวันตกทานอื่นนัก เพราะแอรมุงเฉพาะกรณีที่มีความสัมพันธกับสสารวัตถุ
โดยตรงเทานั้น ซึ่งเปนความรูที่ตองอาศัยความคุนเคยเขามาเปนปจจัยรวมดวย ทําให
แนวความคิดของแอรตามนัยยะนี้มีความหมายตรงกับ “สัญญา” ตามทัศนะของพุทธปรัชญา
เถรวาท เพราะตางก็มุงเนนเอาความจําไดหมายรูมาพิจารณาทั้งสิ้น 

“ความรู” (knowledge) ตามทัศนะของแอรก็จะแตกตางจากความเขาใจของนัก
ปรัชญาทั่วไป อันเนื่องมาจากเขาไดรับอิทธิพลมาจากนักปรัชญาวิเคราะหซึ่งมุงเนนในการ
วิเคราะหภาษา หรือญัตติ ดังนั้น ความรูตามมโนทัศนของเขาจึงเนนเฉพาะกรณีที่สามารถ
ถายทอดออกมาเปนญัตติ (propositional sense) ไดเทานั้น โดยเขาเห็นวาภาษาถือวาเปน
สิ่งที่สําคัญสามารถเชื่อมโยงเขาสูความรูได ทัศนะนี้คลายกับพุทธปรัชญาเถรวาทในเรื่อง
นิรุตติปฏิสัมภิทา คําวา “นิรุตติปฏิสัมภิทา” หมายถึง ปญญารูแจงในภาษา รูศัพท ถอยคํา 
บัญญัติ และภาษาตาง ๆ เขาใจใชคําพูดชี้แจงใหผูอื่นเขาใจและเห็นตามได มุงหวังใหบุคคล
เกิดปญญาจากภาษาหรือถอยคําที่แสดงออกไป ถึงแมวาในสวนรายละเอียดของคําวา 
“นิรุตติปฏิสัมภิทา” นี้ จะมุงเนนเอาทั้งสมมติภาษา และปรมัตถภาษา ซึ่งตางจากความรูตาม
ทัศนะของแอรซึ่งพิจารณาเฉพาะสมมติภาษา แตทั้งสองแนวความคิดก็มีความเห็นวาภาษา
สามารถทําใหเราเขาถึงความรูไดในที่สุด 

ดังนั้น สําหรับประเด็นนี้ ผูวิจัยจึงขอสรุปวา ไวพจนของความรูตามทัศนะของ
แอรนั้นก็ตรงกับทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาท แตจะเปนนัยยะพื้นฐานที่บุคคลทั่วไป
สามารถเขาใจไดดังที่กลาวไวขางตน 

ประเด็นตอมาที่มีความคลายคลึงกัน นั่นก็คือ ความสับสนในการนิยาม
ความหมายของคําวา “ความรู” กับ “ความเชื่อ” ซึ่งทั้งพุทธปรัชญาและแอรเอง ก็พยายามที่
จะขจัดปญหาความสับสนในการใชคําสองคํานี้ โดยทั้งสองแนวความคิดไดแกปญหา ซึ่งมี
วิธีการที่คลายกัน กลาวคือ 

ในการพิจารณาวา กรณีใดจะเรียกไดวาเปน ความรู หรือ ความเชื่อ ไดนั้น พุทธ
ปรัชญา เห็นวา ตามความหมายของความเชื่อ หรือ belief ในภาษาอังกฤษนั้น มีคําท่ี
ใกลเคียงกันมี ๓ คํา ดวยกัน คือ ศรัทธา อธิโมกข และทิฏฐิ แตจากการวิเคราะหในตอนทาย



 ๘๗ 

ของบทที่ ๒ จะเห็นไดวา คําที่ควรนํามาใชในการพิจารณา ก็คือคําวา “ศรัทธา” เพราะเมื่อวา
ตามหลักศรัทธาที่ถูกตองแลว หมายถึง ความเชื่อท่ีประกอบดวยปญญา หรือเชื่อเพราะมี
ความเขาใจในเหตุผลเปนมูลฐาน (เปนอาการวตีศรัทธา หรือ ศรัทธาญาณสัมปยุต) มิได
หมายถึงความเชื่อแบบมอบใจปลงปญญาใหไป โดยไมตองพิจารณาเหตุผล (อมูลิกาศรัทธา 
หรือ ศรัทธาญาณวิปยุต)๔ และเปนทางที่จะสามารถนําไปสูความรูที่ถูกตองไดในที่สุด ซึ่ง
ตามแนวพุทธปรัชญาเถรวาทแลว ความเชื่อจะเปนความรูไดจะตองประกอบดวยความจริง 
(truth) เพราะความเชื่อใด ๆ นั้น ถาประกอบดวยความจริงแลว ก็จะมีโอกาสเรียกวา เปน
ความเชื่อท่ีถูกตอง หรือความรูได แตทั้งนี้ทั้งนั้นตองขึ้นอยูกับปจจัยรวมอยางอื่นอีกดวย ซึ่ง
ผูวิจัยเรียกวา ความเปนไปไดตาง ๆ (probability) ที่เกี่ยวของกับเหตุการณนั้น โดยถือวาเปน
การรวมเอาปจจัยรวมอยางอื่นมาเขาไวดวยกันเพื่อใชเปนเกณฑในการพิจารณาประกอบการ
ตัดสินความรูอีกครั้งหนึ่งซึ่งประเด็นที่คลายกันกับแอรก็คือ แอรไดแสดงถึงปญหาในการใช
คําทั้งสองคํานี้วา ถึงแมจะมีความใกลเคียงกันแตก็ยังมีความแตกตางกัน คือ แอรถือวา 
บางครั้งความเชื่ออาจทําใหเราเขาใจสิ่งตาง ๆ ผิดพลาดจากความเปนจริงได และเขายังเห็น
วาความเชื่อจะเปนความรูไดจะตองรวมกับคุณสมบัติพิเศษบางอยาง อันไดแก ความจริง 
(truth) และความมีสิทธิ์ (entitlement) โดยความมีสิทธิ์นี้ก็จะสอดคลองกับเงื่อนไขของ
ความรูตามทัศนะของแอรขอท่ีสามดวยที่กลาวไววา ผูรูมีสิทธิ์มั่นใจในญัตตินั้น (S has the 
right to be sure that P) เปนการยืนยันไดวาคุณสมบัติทั้งสองนี้ก็คลายกับพุทธปรัชญาเถร
วาท ถึงแมวาการเรียกชื่อจะแตกตางกันออกไปบาง เพราะตางก็เห็นวา การที่จะพัฒนาความ
เชื่อใหเปนความรูได สิ่งสาํคัญท่ีควรมีก็คือ ความจริง (truth) และนอกจากนั้นพุทธปรัชญา
เถรวาทก็ยังมองไปอีกวา แมความจริงเกิดขึ้นมาแลวแตก็อยาเพิ่งปลงใจเชื่อเสียทีเดียวถาหา
กวายังไมมีเหตุผลท่ีจําเปนและเพียงพอซึ่งตรงกับกาลามสูตร (ที่กลาวไวในเกณฑการตัดสิน
ความรู บทที่ ๒ แลว) และแนวความคิดนี้ แอรก็เรียกวา ความมีสิทธิ์ (entitlement) ซึ่งมี
ความเหมือนกันโดยบริบทอยูแลว 

ประเด็นตอมา คือ ลักษณะเบื้องตนกอนที่จะพัฒนาเปนระดับความรูนั้น จะมี
ลักษณะที่คลายกัน ซึ่งทั้งพุทธปรัชญาเถรวาท และแอรนั้น มีความเห็นวา การที่เราพบเห็น

                                                  
๔ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๖๑๕. 



 ๘๘ 

เหตุการณใดเหตุการณหนึ่งนั้น จะเรียกวาเปนความเชื่อ ถึงแมวาการเรียกชื่อของทั้งสอง
แนวความคิดอาจมีความแตกตางกันไปบาง กลาวคือ เปนสภาวะทางจิตทั้งสองแนวความคิด 
และถึงแมกระทั่งไดผานกระบวนการพิสูจนแลว ผูวิจัยก็ยังมองวาเปนสภาวะทางจิตอยู 
แมวาแอรจะพยายามเรียกวา เปนกระบวนการทางหลักภาษาก็ตาม แตโดยความเปนจริง
แลว กระบวนการทางหลักภาษาก็ยังตองผานกระบวนการทางความคิด ซึ่งเปนสภาวะทาง
จิตอยูดี ทั้งนี้ขอบเขตในการนิยามคําจํากัดความของทางปรัชญาตะวันตกกับปรัชญา
ตะวันออก อีกทั้งความพยายามที่จะปฏิเสธแนวความคิดทางจิตของแอร จึงทําใหการ
เรียกชื่อแตกตางกันออกไป 

ประเด็นที่แตกตางกัน 

ประเด็นแรก คือ คําที่ใชแทนความหมายของคําวา “ความรู” จะเห็นวา ตาม
ทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น มีการใชไวพจนที่แตกตางออกไปหลายคํากวา ซึ่ง
พิจารณาเริ่มจากคําที่ปรากฏอยูในพระไตรปฎกก็เปนการแสดงใหเห็นวา พระพุทธองคทรง
เลือกใชคําที่แทนความรูตามแตละสถานการณแตกตางกันออกไป  เชนดังที่                   พระ
พุทธโฆษาจารยไดแสดงอรรถาธิบายวา ทั้งคําวาสัญญา วิญญาณ และปญญา ตางก็เปนคํา
ที่ใชแทนความหมายของคําวา “ความรู” ไดทั้งนั้น แตทั้งสามคํานี้ก็มีความตื้นลึกทาง
ความหมายที่แตกตางกันออกไป โดยสัญญานั้น เปนความรูที่หมายเอาเฉพาะความรูอารมณ 
แตไมอาจทําใหเขาถึง หรือเขาใจตลอดซึ่งพระไตรลักษณได คําวา “วิญญาณ” เปนความรูจัก
อารมณ และยอมทําใหถึงความเขาใจในพระไตรลักษณได แตไมอาจจะทําใหถึงความ
ปรากฏขึ้นแหงมรรคได สวน “ปญญา”นั้น เปนความรูจักอารมณเหมือนกัน และสามารถทํา
ใหเขาถึงพระไตรลักษณ และยังความปรากฏขึ้นแหงมรรคไดดวย นอกจากนี้ ยังมีศัพทที่
เกี่ยวกับความรูดังที่ปรากฏอยูในคัมภีรอภิธานัปปทีปกา และจากพจนานุกรม       พุทธ
ศาสตรที่พระธรรมปฎกรจนาไวอีกหลายคําดวยกัน จากตัวอยางที่ยกมานี้ จึงเห็นไดวา พระ
พุทธองคทรงมีความประณีตในการใชศัพทที่เกี่ยวกับความรูในแตละกรณีแตกตางกันออกไป
ทําใหผูฟงมีความเขาใจที่ชัดเจนขึ้น อีกทั้งความหมายของความรูที่พระพุทธองคทรงแสดงไว
นี้ สวนมากเปนความรูที่แทจริง มุงหวังใหเขาใจในสภาวธรรมที่แทจริง ถือวาเปนความเขาใจ
ในระดับสูง ดังเชน คําวา “โพธิ” ซึ่งหมายถึง ปญญาเปนเครื่องตรัสรู ถือวาเปนความรูขั้นสูง



 ๘๙ 

ของพุทธศาสนา ที่มุงหวังใหเขาใจความจริงอันประเสริฐ อาจจะเรียกไดวามีนัยความรูที่
เหนือประสบการณอยูดวย 

สวนความหมายความรูตามทัศนะของแอร มุงหวังใหมีความเขาใจความรูใน
ระดับประสบการณ โดยพยายามอธิบายความหมายของความรูที่เกี่ยวของกับขอมูลทาง
ประสาทสัมผัส เกี่ยวของกับสสารวัตถุ หรือเปนแนวความคิดที่เกี่ยวกับขอความ หรือญัตติ 
แตความรูที่แอรมุงเนน ก็ตรงกับภาษาอังกฤษวา “knowledge” ซึ่งเปนความรูที่พิจารณาไปที่
ขอความ หรือญัตติ เพราะแอรมีความเห็นวา นักปรัชญาสวนใหญมีความสับสนในบทบาท
ของตนเอง เห็นไดจากนักปรัชญาในอดีตตางพากันเชื่อวาดวยวิธีการทางปรัชญาตาง ๆ 
สามารถทําใหมนุษยเขาถึงความจริงอันติมะได การกําหนดบทบาทของปรัชญาดวยความ
เขาใจผิดเชนนี้จะสามารถนําไปสูการใชเหตุผลในลักษณะการเก็งความจริงไดโดยไมตอง
อาศัยขอเท็จจริง ดังเชน การคนหาปฐมธาตุ (first cause) หรือแมกระทั่งการนําความรูไมอิง
ประสบการณ (a priori) มาตัดสินความสมเหตุสมผลของสมมติฐานทางวิทยาศาสตร การ
คิดคนในลักษณะนี้จึงกอใหเกิดปญหาตาง ๆ ตามมา แอรจึงช้ีแจงใหเห็นวาความรูที่แทจริง
ในทางปรัชญานั้นตองเกิดจากขอความที่มีความหมายเทานั้น ดังนั้น ความหมายของความรู
ของแอรจึงเนนขอความที่ไดจากการสังเกตทั้งทางตรง และทางออม 

ประเด็นถัดมา คือ ความแตกตางกันทางดานลักษณะของความรู โดย         
พุทธปรัชญาเถรวาทมองวาความรูมีลักษณะเปนเจตสิก (men ta l  s ta te )  กลาวคือ เปน
ลักษณะที่ประกอบกับจิต เปนพฤติกรรม เปนความสามารถ เปนอาการและคุณสมบัติตาง ๆ 
ของจิต ๕  ผูวิจัยแบงออกเปน ๒ ระดับ คือ 

๑) ระดับปกติ เปนลักษณะที่บุคคลทั่วไป ซึ่งไมไดผานการอบรมจิตสามารถ
เกิดขึ้นได เชน ลักษณะเปนความจําได หรือท่ีเรียกวา สัญญา ลักษณะการรูแจงอารมณทั้ง ๖ 
หรือท่ีเรียกวา วิญญาณ เปนตน 

                                                  
๕ พระธรรมปฎก, พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลธรรม, หนา ๓๒๕. 



 ๙๐ 

๒) ระดับพิเศษ เปนลักษณะที่เกิดขึ้นเฉพาะบุคคลที่ผานการอบรม ฝกฝนจิต
เทานั้น เชน ลักษณะของจิตที่ทําใหเกิดความกระจางตลอดสภาวธรรม เปนลักษณะที่ทําให
ตัดขาดจากกิเลสตาง ๆ ได อันเรียกวา ปญญา เปนตน 

ดังนั้น ลักษณะโดยรวมของพุทธปรัชญาเถรวาทจึงมีลักษณะเปนอาการ และ
คุณสมบัติของจิตดังท่ีกลาวมาแลว ในขณะที่แอรกลาววา ถาเปนความรูแลวจะไมมีลักษณะ
เปนสภาวะพิเศษทางจิต หรือไมใชกระบวนการทางจิตวิทยา แตแอรมีความเห็นวา ความรูมี
ลักษณะเปนทาทีของพฤติกรรม เปนศักยภาพทางความสามารถ 

๔.๒ ดานประเภทของความรู 

ประเด็นที่เหมือนกัน 

ในแงมุมหน่ึง การจัดประเภทความรูในพุทธปรัชญาเถรวาทกับญาณวิทยาของ
แอรมีความคลายกัน คือ ทั้งสองแนวความคิดนี้จัดแบงประเภทโดยมุงประโยชนเชิงปฏิบัติ 
สังเกตไดจากการจัดประเภทความรูของพุทธปรัชญาเถรวาท ตามทัศนะของพระธรรมปฎก 
เนนการปฏิบัติทางสังคม โดยจําแนกตามกิจกรรมและผลงานของมนุษย เชน  

 สุตะ หรือ สุติ เปน ความรูที่ไดจากการสดับฟง เลาเรียน หรือถายทอดตอ ๆ . أ
กันมา ซึ่งความรูประเภทนี้ ถือวา เปนความรูที่เราเห็นไดชัดเจนมากที่สุด ในชีวิตประจําวัน 
ไมวาจะเปนนักเรียน นักศึกษา หรือบุคคลซึ่งอยูในวัยทํางานแลวก็ตาม ที่ยังตองรับขอมูล
ใหม ๆ มาพัฒนาตนเองอยูตลอดเวลา 

ทิฏฐิ คือ ความเห็น ทฤษฎี ลัทธิ ความเชื่อตาง ๆ ซึ่งตรงนี้เมื่อพิจารณาใน . ب
เชิงปฏิบัติที่มีผลตอสังคมแลว จะเห็นไดวา เมื่อความคิดเห็นเหลานั้นแพรกระจายออกไปยัง
บุคคลอื่น ทําใหบุคคลที่มีความคิดเห็นเหมือนกัน จัดตั้งเปนกลุม หรือเปนสมาคมใด ๆ ขึ้นมา 
แมวาความคิดเห็นนั้นจะเปนสิ่งที่ถูกตอง หรือผดิพลาดก็ตาม 

ญาณ เปนความรู ความหยั่งรู ความรูบริสุทธิ์ หรือความรูในระดับท่ีทํางาน . ت
ออกเปนผลสําเร็จเปนเรื่อง ๆ มองเห็นตามสภาวะของสิ่งนั้น ๆ หรือเรื่องนั้น ๆ ถือวาเปน
ความรูระดับสูงของมนุษย 



 ๙๑ 

ความรูในประเภทตาง ๆ เหลานี้สามารถประจักษไดในชีวิต เปนจริงไดในเชิง
ปฏิบัติ โดยมุมมองนี้ก็ตรงกับทัศนะของแอรก็คือ การจัดแบงประเภทของความรูแบบหนึ่ง 
แอรก็ไดใชลักษณะการนําไปใชงาน เปนเกณฑในการจัดแบง กลาวคือ 

ความรูเชิงปฏิบัติ (Practical knowledge) ซึ่งเปนความรูที่ไดจากญัตติที่  . أ
อาจพิสูจนวาเปนจริงไดในเชิงปฏิบัติ หมายถึงสถานการณซึ่งบุคคลสามารถทดสอบความรู
ประเภทนี้ไดดวยประสบการณตรงทางประสาทสัมผัส เชน ความรูที่เกิดจากการฟง การได
ยิน หรือการไดเห็น เปนตน 

ความรูเชิงทฤษฎี (Principle knowledge) เปนความรูที่ไดจากญัตติซึ่งอาจ  . ب
พิสูจนไดวาเปนจริงในเชิงทฤษฎี หรือหลักการ 

จากขอมูลขางตนจึงทําใหเห็นไดวาทั้งพุทธปรัชญาเถรวาท และแอรนั้นตางก็
เล็งเห็นความสําคัญเชิงปฏิบัติ และสามารถไปใชไดจริงจึงนําเอามาเปนเกณฑในการจําแนก
ประเภทของความรู 

 
ประเด็นที่แตกตางกัน 

ถาพิจารณาดานผูใหกําเนิดของแนวความคิดทั้งสองนี้ คือ พระพุทธองค และ
แอรแลว จะเห็นไดวาความแตกตางที่เห็นไดชัดเจนที่สุด คือ 

๑) จํานวนหมวดที่ใชในการจัดแบงประเภท 

ตามที่ปรากฏอยูใน ญาณวิภังค (ดังที่ไดกลาวไวในบทที่ ๒) เมื่อพิจารณาแลว 
พระพุทธองคทรงจําแนกหมวดของความรูไวหลายประเภท แสดงใหเห็นวาความรูตามทัศนะ
ของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีอยูมากที่พระองคทรงยอมรับ และนําไปใชในตางกรณี ตาง
สถานการณกันออกไป ในขณะที่แอรนั้นนิยมการจัดแบงตามชนิดของขอความ อันไดแก    
ขอความวิเคราะห และขอความสังเคราะหเทานั้น 

 

 



 ๙๒ 

๒) เกณฑที่ใชในการแบงประเภท 

ผูวิจัยเห็นวา ในการจัดประเภทของทั้งสองแนวความคิดนี้ก็จะมีขอดี ขอเสีย
แตกตางกันออกไป โดยถาพิจารณาถึงบุคคลทั่วไปแลว จะสามารถเขาใจในการจัดแบง
ประเภทตามทัศนะของแอรมากกวา เพราะมีการจัดโดยใชหลักเกณฑที่งายตอการเขาใจ เชน 
ถาความรูใดเกิดจากขอความซ้ําความ (tautology) หรือเปนความรูที่ไมอิงประสบการณ (a 
priori) ก็จะจัดวาเปนความรูเชิงวิเคราะห และถาความรูใดเกิดจากขอความที่สามารถพิสูจน
ไดดวยประสบการณไมวาจะโดยตรง หรือโดยออม ก็จะจัดวาเปนความรูเชิงสังเคราะห 
ในขณะที่พุทธปรัชญาเถรวาทจะจัดแบงประเภทโดยใชเกณฑการจัดแบงที่คอนขางลึกซึ้ง
สําหรับคนทั่วไป จะเห็นวาคนสวนใหญจะใชคําวา “ปญญา” โดยที่ไมรูเลยวามีขอบเขตหรือ
ขอจํากัดที่มากนอยอยางไรบาง  

ดังนั้น ถาจะเปรียบเทียบผลอันพึงจะไดรับจากการจัดแบงประเภทนี้ก็จะ
แตกตางกันออกไป โดยผูวิจัยเห็นวา 

๑) ความงายตอความเขาใจสําหรับบุคคลทั่วไป การจัดแบงประเภทของแอร
นาจะทําใหบุคคลทั่วไปสามารถเขาใจไดงายกวา เพราะมีการจัดแบงที่ไมซับซอนอาศัย
เกณฑการจัดประเภทตามชนิดของขอความ ตามลักษณะการนําไปใชงาน และศักยภาพของ
ความรู ในขณะที่พุทธปรัชญาเถรวาทใชหลักเกณฑที่เกี่ยวของกับจิต หรือหลักอภิธรรมทําให
บุคคลซึ่งไมไดผานการศึกษา หรือใหความสนใจในเรื่องหลักธรรมตาง ๆ เทาที่ควร เขาใจได
ยาก 

๒) ความเปนจริงของธรรมชาติ ถาพิจารณาประเด็นนี้ จะเห็นวา การจัดแบง
ประเภทของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีความเขาใจในธรรมชาติของมนุษยมากกวาแอร เพราะ
แอรจะมุงเนนในสวนของรูปธรรมมากกวาที่จะสนใจเรื่องจิต คิดวาจิตเปนสิ่งที่อยูเหนือ
ประสบการณไมสามารถเขาถึงไดซึ่งแตกตางจากพุทธปรัชญาเถรวาทที่เห็นวา ธรรมชาติที่
แทจริงตองประกอบดวยรูปธรรมและนามธรรม (โดยเฉพาะจิต) หรืออาจจะกลาวไดวา   พุทธ
ปรัชญาเถรวาทยังมองวาสิ่งที่อยูเหนือประสบการณยังมีอยูนั่นเอง 

 



 ๙๓ 

๔.๓ ดานบอเกิดแหงความรู 

เนื่องดวยประเด็นที่เหมือน และแตกตางกันในดานบอเกิดแหงความรูนั้นมีความ
เกี่ยวของกัน ดังนั้น ในหัวขอน้ีผูวิจัยจึงขอวิเคราะหไปดวยกัน เพื่อทําใหเห็นภาพที่ตอเนื่อง
และชัดเจนกวา โดยอาศัยแผนผังกระบวนการเกิดความรูของทั้งพุทธปรัชญาเถรวาท และ
แอรในการประกอบการวิเคราะห ดังนี้ 

 
 
 
 
 

                   วิชชาภาคิยยสัญญา 
อายตนะ+อารมณ+วิญญาณ = ผัสสะ        เวทนา        สัญญาขั้นตน       สัญญาซอนเสริม 

(ภายใน) (ภายนอก)                    ปปญจสัญญา 
 

แผนผังกระบวนการเกิดความรูตามทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาท 
 
 
 
 
 
 

     ความรู 
         (knowledge) 

สสารวัตถุ            ขอมูลทางประสาทสัมผัส          ญัตติ 
         (material things)              (sense-data)           (proposition) 

   ความเชื่อ 
            (belief) 

แผนผังกระบวนการเกิดความรูตามทัศนะของแอร 

จากแผนผังกระบวนการเกิดความรูของทั้งสองแนวความคิดนั้น จําเปนตองมีตน
กําเนิดแหงความรูที่เหมือนกัน กลาวคือ 

อายตนะ (ภายใน) ตรงกับ ภาษาอังกฤษวา “sense-organs” หรือ “the (six) 
sense”๖ ตามหลักพุทธปรัชญาเถรวาทแลว เปนที่เชื่อมตอใหเกิดความรู แดนตอความรูฝาย
ภายใน ประกอบดวย จักขุ (ตา)  โสตะ (หู)  ฆานะ (จมูก)  ชิวหา (ลิ้น)  กาย  และมโน (ใจ) 
เทียบไดกับประสาทสัมผัส (sense) ตามทัศนะของแอร อันประกอบดวย ตา หู จมูก ลิ้น กาย 
และใจ เหมือนกัน อีกทั้งศัพททางภาษาอังกฤษตางก็ใชคําวา “sense” ในการแทน

                                                  
๖ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๔๑๘. 



 ๙๔ 

ความหมาย แมวาจะมีชื่อเรียกที่แตกตางกันออกไป จึงทําใหเห็นวา ประสาทสัมผัสยังเปนสิ่ง
ที่สําคัญประการหนึ่งสําหรับการเกิดขึ้นของความรู แมวาจะตางยุคตางสมัยกันก็ตาม 

อารมณ (ภายนอก) ตรงกับภาษาอังกฤษวา “sense-objects and mind-
object”๗ พุทธปรัชญาเถรวาทกลาววา เปนที่เชื่อมตอใหเกิดความรู แดนตอความรูฝาย
ภายนอก ประกอบดวย รูปะ (รูป หรือสี)  สัททะ (เสียง)  คันธะ (กลิ่น)  รสะ (รส)  โผฏฐัพพะ 
(สัมผัสทางกาย)  และธรรมารมณ (อารมณที่เกิดกับใจ สิ่งที่ใจนึกคิด) เทียบไดกับขอมูลทาง
ประสาทสัมผัส (sense-data) ตามทัศนะของแอรซึ่งเปนปจจัยภายนอกที่ทําใหเกิดเปน
ความรูขึ้นมาไดแตจะแตกตางกันตรงที่แอรพยายามจะใหคําศัพทเพื่อสื่อไปยังขอมูลทาง
ประสาทสัมผัสท่ีสามารถรูไดดวยประสาทสัมผัสท้ัง ๕ มากกวา แมวาขอมูลท่ีถายทอด
ออกมาจะอยูในรูปจินตนาการ หรือความเชื่อก็ตาม 

วิญญาณ ตามทัศนะของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น หมายถึง ความรูอารมณทาง
อายตนะภายในตาง ๆ อันเรียกวา การเห็น การไดยิน การไดกลิ่น การรูรส การรูสึกสัมผัส 
และการรูความนึกคิด  คําวา ผัสสะ หมายถึง ความกระทบ ความประจวบกันแหงอายตนะ
ภายใน อายตนะภายนอก และวิญญาณ๘ ซึ่งตามแนวความคิดของแอรก็มีขั้นตอนนี้เกิดขึ้น
แตแอรก็ไมไดกลาวชี้แจงหรือแยกขั้นตอนนี้ออกมาอยางชัดเจน แสดงวามุมมองในขั้นตอน
ยอย ๆ ของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นจะมีความชัดเจนมากกวาแตละขั้นตอนของแอร เพราะ
แอรมุงประเด็นไปที่ขั้นตอนในการถายทอดเปนญัตติ เปนสําคัญ 

เวทนา หมายถึง การเสวยอารมณ หรือการเสพรสของอารมณ คือ ความรูสึกตอ
สิ่งที่ถูกรับรูซึ่งเกิดขึ้นทุกครั้งที่มีการรับรู เปนความรูสึกสุข สบาย ถูกใจ ชื่นใจ หรือทุกข     บีบ
คั้น เจ็บปวด หรือไมก็เฉย ๆ อยางใดอยางหนึ่ง๙ ดังนั้น ถาพิจารณาถึงผลสะทอนที่ออกมา
หลังจากเกิดผัสสะหรือการกระทบกันของอายตนะแลว แอรไมไดเนนถึงความสําคัญของ
ขั้นตอนนี้ไดชัดเจนนัก จากที่ไดกลาวไวขางตนแลววาแอรใหความสนใจในญัตติมากกวา จึง
ทําใหขั้นตอนนี้ตามทัศนะของแอรจึงยังไมเดนชัดมากนัก 
                                                  

๗ อางแลว 
๘ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๒๓๓. 
๙ พระธรรมปฎก (ประยุทธ ปยุตฺโต), พุทธธรรม, หนา ๑๙. 



 ๙๕ 

ขอแตกตางกันที่เห็นชัดเจนประการหนึ่ง ก็คือ ขั้นตอนกอนที่จะตัดสินวาเปน
ความรูไดนั้น สําหรับแอรแลวจะตองแปลขอมูลทางประสาทสัมผัสใหอยูในรูปของญัตติ
เสียกอน เพราะแอรเห็นวา ขอมูลทางประสาทสัมผัสท่ีออกมานั้น อาจจะอยูในรูปขอความ 
หรือสภาวะทางจิตซึ่งไมสามารถใชหลักตรรกวิทยาตัดสินวาเปนจริงหรือเท็จได      แตสําหรับ
พุทธปรัชญาเถรวาทแลว เมื่อผานกระบวนการตาง ๆ จนเขาสูขั้นสัญญาแลวจึงถือวาเปน
ความรูระดับท่ีบุคคลทั่วไปยอมรับกัน หรือเขาใจกันได 

 
๔.๔ ดานเกณฑในการตัดสินความรู 

สําหรับการวิเคราะหเปรียบเทียบในหัวขอน้ี ผูวิจัยเห็นวาการเปรียบเทียบในแต
ละทฤษฎีจะทําใหเห็นภาพพจนไดชัดเจนกวา จึงขอเสนอดังนี้ 

๑) ทฤษฎีความจริงแบบสมนัย 

ทฤษฎีนี้ตามแนวความคิดของทั้งพุทธปรัชญาเถรวาท และแอร ตางก็มี
ความเห็นวา ความสมนัยกันหรือความตรงกันระหวางขอความ (ญัตติ) กับความเปนจริง เปน
เงื่อนไขที่จําเปนและเพียงพอสําหรับการเปนจริงของญัตติ ซึ่งก็หมายความวา เมื่อใดก็ตามที่
ภาษาหรือญัตติ กับ ความเปนจริง มีความสัมพันธกันแบบสมนัยนี้ ภาษาหรือญัตติที่ยืนยัน
นั้นก็จะเปนจริง แตความแตกตางของทั้งสองทัศนะนี้ ก็คือ แอรเห็นวาขอความหรือประโยค
ใดจะสอดคลองกับความเปนจริงได จะตองสรางญัตติเพื่อใหความหมายแกขอมูลทาง
ประสาทสัมผัสเสียกอน แลวจึงนําญัตตินั้นไปวิเคราะหเพื่อหาความจริงตอไป ในขณะที่  
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีความเห็นวาเพียงแคขอความนั้นตรงกับขอเท็จจริงก็ถือวาเขากันได
กับทฤษฎีสมนัยแลว ดังนั้น เมื่อพิจารณาทฤษฎีนี้แลวจึงเห็นวา ตามทัศนะของพุทธปรัชญา
เถรวาทใชหลักเกณฑในการตัดสินที่เขาใจงาย และไมซับซอนเหมือนดังทัศนะแอรที่ตอง
แปลงขอความใหเปนญัตติกอน แตถึงอยางไรก็ตาม ผูวิจัยก็ยังเห็นวาความเขาใจ หรือความ
ซับซอนก็ยังไมใชปจจัยสําคัญในการตัดสินวาทฤษฎีสมนัยนี้จะเปนเกณฑการตัดสินที่ถูกตอง
หรือไม เพราะตราบใดที่ขอเท็จจริงในขณะนั้นยังมีคาความจริงเปนจริงอยู ขอความนั้นไมวา
จะพิสูจนดวยวิธีการใด หรือมีความซับซอนขนาดไหน ขอความที่ตรงกับขอเท็จจริงนั้นก็ยัง



 ๙๖ 

เปนความจริง แตถาขอเท็จจริงเดิมน้ันมีคาความจริงเปนเท็จแลว ขอความเดิมน้ันก็จะเปน
เท็จหรือกลายเปนเพียงแคความเชื่อไปดวย 

๒) ทฤษฎีความจริงแบบสหนัย 

เมื่อพิจารณาทฤษฎีนี้ จะเห็นไดวาทั้งสองทฤษฎีมีความแตกตางกัน เพราะตาม
แนวความคิดของพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นมีหลายพระสูตรที่เขากันไดกับทฤษฎีนี้ ดังเชน    จูฬ
สัจจกสูตร ซึ่งพระพุทธองคชี้ใหเห็นถึงความไมสอดคลองกันระหวางคําพูดกอน กับคําพูด
หลังของอัคคิเวสสนะ เปนการแสดงใหเห็นวาพระพุทธองคทรงใชหลักการสอดคลอง  หรือสห
นัยเปนเกณฑในการตัดสินความจริงดวย ในขณะที่แอรแสดงทัศนะที่มีแนวโนมปฏิเสธ
ทฤษฎีสหนัยนี้ สังเกตไดจากการสนับสนุนแนวความคิดของชลิค โดยเปรียบเทียบวิธีสหนัย
เหมือนกับนิยายที่ถึงแมวาจะเขียนไดดีโดยไมมีความขัดแยง แตก็เปนเพียงเรื่องที่แตงขึ้นมา
โดยหาความจริงไมไดเลย 

ขอสังเกตที่นาสนใจของแอรอีกประเด็นหนึ่งคือ เมื่อพิจารณาจากคําถามทิ้งทาย
ของเขาที่วา “ทําไมตองยึดเอาระบบของญัตติที่มีความสอดคลองกันโดยสมบูรณเพียงระบบ
เดยีวเทานั้นที่ยอมรับไดวาเปนจริง ?” ทําใหมองไดวา แอรก็ยังไมแนใจในวิธีการสหนัยนี้ แต
ถามีระบบการทดสอบอื่นเขามาพิจารณารวมดวย เขาก็อาจเชื่อในเกณฑการตัดสินนี้ก็ได 
ดังนั้น เมื่อพิจารณาตอไปอีกก็ทําใหเห็นวา แอรยังมีจุดยืนโดยรวมคลายกับพุทธปรัชญาเถร
วาทสวนหนึ่ง คือ ไมพิจารณาเหตุผลหรือหลักฐานอยางใดอยางหนึ่งเพียงอยางเดียวในการ
ตัดสินความรู 

๓) ทฤษฎีความจริงแบบปฏิบัตินิยม 

เมื่อพิจารณาทั้งสองแนวคิดที่มีตอทฤษฎีนี้คอนขางจะมีความคลายกันในดาน
ลักษณะโดยรวมเพราะตางก็ถือวา ขอความหรือวิธีการใดที่นําไปปฏิบัติแลวเกิดประโยชนจึง
เรียกไดวาเปนความจริง โดยพระพุทธศาสนาเถรวาทก็มีพระสูตรที่สอดคลองกับทฤษฎีนี้
หลายพระสูตรดวยกัน เชน กาลามสูตร ซึ่งพระพุทธองคเห็นวาความเชื่อตาง ๆ ทั้ง ๑๐ ขอน้ัน 
อยาเพิ่งปลงใจเชื่อเสียทีเดียว ควรปฏิบัตแิละพิสูจนดวยตัวเองใหเห็นจริงเสียกอนจึงคอยปลง
ใจเชื่อ เปนตน สอดคลองกับแนวความคิดของแอร ดังที่เขากลาววา ญัตติใดจะถือวามี



 ๙๗ 

ประโยชนในเชิงปฏิบัติได ก็ตอเมื่อญัตตินั้นสามารถใชงานได จากตัวอยางที่ยกมากอาง
ขางตนจึงพอทําใหเห็นไดวาทั้งสองแนวความคิดเห็นดวยกับลักษณะโดยรวมของทฤษฎี 

ถึงอยางไรก็ตาม เมื่อพิจารณาโดยละเอียดแลวก็จะมีขอแตกตางกัน คือ      
พุทธปรัชญาเถรวาทนั้นใชการพิสูจนความจริงโดยใหบุคคลปฏิบัติและรูไดดวยตนเองเทานั้น 
ในขณะที่แนวความคิดของแอรนั้นจะสรางญัตติเพื่อใหความหมายแกขอมูลทางประสาท
สัมผัสเสียกอน แลวจึงตัดสินวาญัตตินั้นจะเปนความรูไดหรือไม 

ทําใหเห็นวา คําสอนของพระพุทธองคก็มีแนวความคิดที่เปนประสบการณนิยม 
หรือประจักษนิยม คลายกับแนวความคิดของแอรที่วา ญัตติจะมีความหมายหรือนัยสําคัญ
ไดก็ตอเมื่อญัตตินั้นสามารถพิสูจนใหเห็นความจริงไดจากการสังเกตโดยตรง หรือเปนญัตติที่
เกิดขึ้นโดยเชื่อมโยงไดจากญัตติเชิงสังเกตตามหลักการพิสูจนวาเปนจริง 

๔) วิธีคิดแบบโยนิโสมนสิการ 

ถือวาเปนเกณฑในการตัดสินความรูในระดับปรมัตถ กลาวคือ เปนความรูที่
เปนไปเพื่อความหลุดพนแตเมื่อพิจารณาในระดับสมมติ หรือสมมติสัจจะแลว ผูวิจัยเห็นวา
วิธีคิดแบบโยนิโสมนสิการตามทัศนะของพระธรรมปฎกบางขอก็พอที่จะเทียบกันไดกับ
แนวคิดของแอร ดังนี้ 

วิธีคิดแบบสืบสาวเหตุปจจัย โดยพุทธปรัชญาเถรวาทใหพิจารณาปรากฏการณ
ที่เปนผล แลวคนหาสาเหตุและปจจัยตาง ๆ ที่สัมพันธสงผลสืบทอดกันมา อาจพอเทียบได
กับหลักการพิสูจนความจริง (principle of verification) ของแอร ซึ่งขอความใดที่สามารถ
เชื่อมโยงความสัมพันธเขาหาขอความที่เกิดขึ้นจากการสังเกตโดยตรงได ก็จะถือวาขอความ
นั้นเปนความจริง 

วิธีคิดแบบอรรถธรรมสัมพันธ หรือ คิดตามหลักการและความมุงหมาย เปนการ
ชี้ใหเห็นถึงจุดมุงหมายและประโยชนจากการปฏิบัติ จึงพอที่จะเทียบไดกับทฤษฎีปฏิบัตินิยม
ตามทัศนะของแอร เพราะจากที่ไดกลาวไวขางตนแลว แอรกลาววา “ความจริงคือสิ่งที่มี
ประโยชน” จึงทําใหแนวความคิดของทั้งสองนี้มีความคลายกัน แตวิธีคิดแบบอื่น ๆ นั้น    



 ๙๘ 

พระธรรมปฎกมุงเนนความรูในระดับปรมัตถอยางชัดเจน จึงมีความแตกตางจากทัศนะของ
แอรโดยสิ้นเชิง 

ดังนั้น เมื่อกลาวโดยสรุปของการเปรียบเทียบเกณฑการตัดสินความรูของ          พุทธ
ปรัชญาเถรวาทและแอรแลว จึงทําใหเห็นไดวาพุทธปรัชญาเถรวาทนั้นใหความสําคัญแก
ความจริงทั้งสมมติสัจจะ และปรมัตถสัจจะ เพราะเห็นวาตางก็เอื้อประโยชนใหแกบุคคลได
ทั้งนั้น แตจะใหความสําคัญปรมตัถสัจจะมากกวาซึ่งปรากฏใหเห็นไดจากหลักฐานใน พระ
สูตรที่ไดกลาวยกตัวอยางไวขางตน ในขณะที่แอรมุงเนนความจริงในระดับสมมติ กลาวคือ 
ใหเกิดความเขาใจที่ถูกตองในธรรมชาติของความจริงตาง ๆ ภายใตประสบการณที่มนุษย

เขาถึงได 



บทที่ ๕  

สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย 

ลักษณะของความรูโดยทั่วไปของพุทธปรัชญาเถรวาทถือวาเปนเจตสิก กลาวคือ 
เปนสิ่งที่ประกอบกับจิต เปนสภาวะของจิต เปนพฤติกรรมหรือความสามารถของจิตแบงเปน 
๒ ระดับ คือ  

๑) ระดับปกติ เปนระดับท่ีบุคคลทั่วไปสามารถประสบได เชน สัญญา เปนตน 
๒) ระดับพิเศษ เปนระดับท่ีเกิดขึ้นเฉพาะบุคคลที่ผานการฝกฝนอบรมจิตเทานั้น 

เชน ปญญา เปนตน 

พุทธปรัชญาเถรวาทจะใหความสําคัญแกความรูระดับพิเศษมากกวา เพราะ
พุทธศาสนาเถรวาทนั้นมุงหวังใหบุคคลหลุดพนจากความทุกขโดยอาศัยการฝกฝนจิต หรือ
ปฏิบัติธรรมเปนสําคัญ ในขณะที่แอรมีความเห็นวาความรูมีลักษณะโดยทั่วไป เปนการแสดง
ทาทีของพฤติกรรม แสดงศักยภาพทางความสามารถที่จะทําใหพฤติกรรม หรือการ
ดําเนินการตาง ๆ ประสบความสําเร็จไปได เปนการแสดงลักษณะของการกระทําไมใช
สภาวะทางจิตเหมือนพุทธปรัชญาเถรวาท 

สวนใหญแลวความรูตามทัศนะของแอรนั้น จะใชในกรณีแนวความคิดที่
เกี่ยวของกับญัตติเชิงประสบการณ (empirical proposition) โดยญัตตินี้ไดมาจากขอมูลทาง
ประสาทสัมผัส (sense-data) ซึ่งเปนการยืนยันถึงความมีอยูและคุณสมบัติของสสารวัตถุ 
( m a t e r i a l  t h i n g ) 

กระบวนการเกิดขึ้นแหงความรูของแอรและพุทธปรัชญาเถรวาท ตางก็มีจดุยืน
อยูบนพื้นฐานของประจักษนิยมเหมือนกัน กลาวคือ ตามทัศนะของแอรนั้น ปจจัยที่สงผลให
เกิดขึ้นไดตองอาศัยขอมูลทางประสาทสัมผัสเปนสําคัญซึ่งคลายกับอารมณในทางพุทธ
ปรัชญาเถรวาท แตจะแตกตางกันตรงที่แอรจะตองสรางขอความหรือญัตติขึ้นมาเพื่อแสดง
ความหมายของขอมูลทางประสาทสัมผัสกอนที่จะนําไปพิสูจนนัยสําคัญดวยหลักการพิสูจน
วาเปนจริง (principle of verification) เปนวิธีการที่อาศัยการสังเกตทั้งโดยตรง และโดยออม
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เปนพื้นฐานซึ่งขอความใดพิสูจนแลวพบวาไมมีความหมาย ขอความนั้นก็จะเปนเพียงแค
ความเชื่อ 

นอกจากนี้ แอรยังไดกลาวถึงเงื่อนไขของความรูวา ผูรู (Subject : S) จะมีความรู
ตอญัตติ (P) ก็ตอเมื่อ 

๑) ญัตตินั้นจะตองเปนจริง (It is true that P) 
๒) ผูรูจะตองมั่นใจในญัตตินั้น (S is sure that P) 
๓) ผูรูมีสิทธิ์มั่นใจในญัตตินั้น (S has the right to be that P) 

โดยเงื่อนไขขอท่ีหนึ่งและขอท่ีสองนั้น ถือวาเปนคุณสมบัตพิื้นฐานของความรูแต
เงื่อนไขขอท่ีสามนั้นจะเปนเกณฑในการตัดสินวาญัตตินั้นจะเปนความรูไดหรือไม ซึ่งเขากัน
ไดกับทฤษฎีสมนัย และทฤษฎีปฏิบัตินิยม ในขณะที่หลักการเหลานี้ก็สอดคลองกับพระสูตร
ตาง ๆ ในพระไตรปฎก อาทิ กาลามสูตร หรืออปณณกสูตร เปนตน ซึ่งจะแตกตางกันตรงที่
พุทธปรัชญาเถรวาทมุงหวังใหเขาใจในความรูระดับปรมัตถ คือ บรรลุมรรคผลนิพพานเปน
ที่สุด แตแอรตองการใหเขาใจสรรพสิ่งในระดับสมมติเทานั้น 

 
๕.๒ ขอเสนอแนะ 

การศึกษาคนควาเรื่อง “การศึกษาเปรียบเทียบทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญา
เถรวาทกับเอ.เจ.แอร” นั้น ผูวิจัยมีขอเสนอแนะดังนี้ 

๑) สําหรับแนวคิดของแอรตอจริยศาสตร เขาไดแสดงจุดยืนวา ขอความทางจริย
ศาสตรเปนขอความเรื่องคุณคา (statement of value) ลวนไมเปนขอความที่มีนัยสําคัญ เปน
เพียงการแสดงออกทางอารมณของผูพูด ดวยเหตุนี้จึงทําใหแอรถูกเรียกวาเปน อาเวคนิยม 
(emotivism) ถือวาเปนทัศนะทางจริยศาสตรรวมสมัยซึ่งเปนประเด็นที่นาจะนํามาศึกษา
เปรียบเทียบกับหลักจริยศาสตรของพุทธศาสนาเถรวาท 

๒) นอกจากหลักการพิสูจนวาเปนจริงซึ่งถือวาเปนจุดยืนที่สําคัญของแอรแลว 
ยังมีทัศนะอื่น ๆ ที่แสดงไวหลายประเด็นที่ควรจะนํามาศึกษาเพิ่มเติม เชน แนวความคิด
ทางการปกครอง และทัศนะเรื่องมนุษย เปนตน 
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๓) ทฤษฎีความรูของพุทธปรัชญามหายานหลายลัทธิก็มีแนวความคิดที่นาจะ
นํามาศึกษาเพิ่มเติม เชน สังฆาฏวาท ซึ่งไดแสดงความรูเชิงประจักษโดยอาศัยหลักการ
อนุมาน เปนตน 
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- ระดับอุดมศึกษา จากคณะวิศวกรรมศาสตร มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร 
ปริยัติธรรม 

- นักธรรมตรี จากสํานักเรียนวัดธาตุ อ.เมือง จ.ขอนแกน 

ประสบการณ : ครูสอนนักเรียนโรงเรียนพุทธศาสนาวันอาทิตย วัดอัมพวัน 

เขาศึกษาตอเมื่อ : พ.ศ. ๒๕๔๕ 
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