
บทท่ี ๒ 
ทรรศนะลัทธิของครูท้ัง ๖ 

 
      ในการศึกษาทรรศนะของลัทธิของครูท้ัง ๖ ในบทนี้ ผู้ศึกษาวิจัยได้ศึกษาแนวคิดหรือ
ทรรศนะของลัทธิของครูท้ัง ๖ ซ่ึงเป็นศาสดาร่วมสมัยกับพระพุทธศาสนามีหลักคําสอนท่ีสําคัญและ
เป็นท่ียอมรับของคนในสมัยนั้นเป็นอย่างมาก เพ่ือให้เห็นทรรศนะของลัทธิครูท้ัง ๖ เหล่านี้ผู้วิจัยได้
การศึกษาทรรศนะลัทธิของครูท้ัง ๖ ตามลําดับหัวข้อการวิจัยดังต่อไปนี้ 

 
๒.๑ มูลเหตุการเกิดลัทธิและความสําคัญของลัทธิ 
   ๒.๑.๑ ความหมายของลัทธิ 
           คําว่า ลัทธิ เป็นคําท่ีมีความหมายใกล้เคียงกับคําว่า ศาสนา เพราะลัทธิตรงกับ
ภาษาอังกฤษว่า Doctrine พจนานุกรมภาษาอังกฤษได้ให้ความหมายว่า "เรื่องท่ีสั่งสอนกันมาความ
เชื่อถือ  โอวาทของนิกายใดนิกายหนึ่ง"๑ ส่วนพจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ. ๒๕๒๕ได้ให้
ความหมายของลัทธิไว้ว่า "คติความเชื่อถือ  หรือความคิดเห็น เช่นลัทธิศาสนา  ลัทธิการเมือง  ลัทธิ
ประเพณี"๒ นอกจากนี้ ยังมีท่านผู้รู้ได้ให้ความหมายเอาไว้ต่างๆ กัน เช่น หลวงวิจิตรวาทการ ให้
ความหมายไว้ว่า ลัทธิ คือแนวคิดคําสอนท่ีมีผู้นับถือกันมากๆ ศาสตราจารย์เสฐียร  พันธรังสี ให้
ความหมายไว้ว่า ลัทธิ คือ คําสอนเฉพาะกลุ่มเฉพาะพวก พันเอกป่ิน มุทุกันต์ ให้ความหมายไว้ว่า 
ลัทธิ คือ กระบวนความเชื่อถือในทางพิธีกรรมของประชาชน พระเทพเวที (ประยุทธ์ ปยุตฺโต) ให้
ความหมายไว้ว่า ลัทธิ  คือ ความเชื่อ  ความรู้  และประเพณีท่ีได้รับและปฏิบัติสืบต่อกันมา 
      จากความหมายของลัทธิข้างต้น พอสรุปได้ว่า ลัทธิ คือ แนวคิด ความเชื่อ ซ่ึงเป็นสิ่งท่ี
มนุษย์มีความเชื่อถือและปฏิบัติสืบต่อกันมาอย่างยาวนาน จนทําให้ความคิด ความเชื่อกลาย
วัฒนธรรมและศาสนา ศาสนาและลัทธิมีความแตกต่างกัน ศาสนาเหมือนกับลัทธิในแง่ท่ีเป็นความ
เชื่อถือเหมือนกัน แต่จะแตกต่างกันในประเด็นอ่ืนๆ เช่น ลัทธิ อาจไม่มีคําสั่งสอนเก่ียวกับศีลธรรม
จรรยาเหมือนอย่างศาสนาก็ได้  ลัทธิอาจมีพิธีกรรมหรือไม่ก็ได้แต่ศาสนาต้องมีพิธีกรรม คําสอนของ
ลัทธิ เกิดจากความคิดและทัศนะส่วนตัวของเจ้าลัทธิเองแต่สําหรับศาสนาคําสอนเกิดจากพระบัญชา
ของพระเจ้าโดยมีโองการผ่านทางศาสดา ศาสดามิได้คิดข้ึนเอง ยกเว้นพุทธศาสนาท่ีถือว่าคําสอนเป็น
สิ่งท่ีมีอยู่ในธรรมชาติพระพุทธเจ้าทรงเป็นผู้ค้นพบและนํามาเผยแพร่ คําสอนของลัทธิไม่มีลักษณะ
ความศักด์ิสิทธิ์แต่ศาสนามีความศักด์ิสิทธิ์เป็นท่ีเคารพสักการบูชาของศาสนิกชนผู้นับถือและไม่พอใจ
เม่ือถูกดูหม่ินเหยียดหยาม ลัทธิไม่มีสถาบันท่ีทําหน้าท่ีถ่ายทอดคําสอนไม่มีคัมภีร์ท่ีรวบรวมคําสอนไว้
เป็นหมวดหมู่แต่ศาสนามีนักบวชทําหน้าท่ีเผยแพร่คําสอนของศาสดามีคัมภีร์รวบรวมเป็นลายลักษณ์

                                                        
๑ สําราญ คงยิ่ง, English-Thai by Example, (กรุงเทพมหานคร : วี เจ พรินติ้ง,๒๕๔๘),       

หน้า ๒๐๖. 
๒ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ.๒๕๔๒, (กรุงเทพมหานคร :         

ศิริวัฒนาอินเตอร์พริ้น, พ.ศ.๒๕๔๖), หน้า ๗๓. 



๙ 

อักษร ส่วนลัทธิอาจมีหนังสือท่ีเจ้าของลัทธิแต่งข้ันแต่ก็มิถือว่าเป็นคัมภีร์ เช่น ลัทธิเศรษฐกิจ ลัทธิ
การเมือง เป็นต้น 
   ๒.๑.๒ มูลเหตุของการเกิดลัทธิ 
          ในสมัยดึกดําบรรพ์ปรากฏการณ์ทางธรรมชาติต่างๆ นั้นเป็นสิ่งท่ีก่อให้เกิดความกลัว 
ความแปลกประหลาด และความมหัศจรรย์ใจแก่มนุษย์ผู้ไม่รู้ไม่เข้าใจในปรากฏการณ์ธรรมชาติเหล่านี้
ก่อให้เกิดการแสวงหาหนทางในการขจัดความกลัวและความไม่รู้เหล่านี้ด้วยการแสวงหาวิธีการและ
คําตอบในการท่ีจะขจัดสิ่งเหล่านี้ ด้วยเหตุนี้ จึงเกิดคติความเชื่อวัฒนธรรม ตลอดจนประเพณีต่างๆ 
เกิดข้ึนเป็นวิวัฒนาการเรื่อยมา จนกระท่ังกลายเป็นลัทธิและศาสนาต่างๆ โดยมีมูลเหตุของการเกิดซ่ึง
เป็นท่ีมาของลัทธิมี ๖ ประการ คือ๓ 
          ๑. อวิชชา (Lack of Knowledge) ความไม่รู้ไม่เข้าใจในเหตุผลทางด้านภูมิศาสตร์ 
ดาราศาสตร์ ชีววิทยา และปรากฏการณ์ธรรมชาติอ่ืนๆ รอบตัวของคนสมัยดึกดําบรรพ์ เม่ือไม่รู้
สาเหตุท่ีแท้จริงจึงคิดว่ามีสิ่งท่ีมีอํานาจเหนือมนุษย์เหนือธรรมชาติ แล้วพากันบูชาบวงสรวงอ้อนวอน
ให้เมตตาปรานีเพ่ือขอความปลอดภัยในชีวิต ความคิดลักษณะเช่นว่านี้ เป็นสาเหตุทําให้เกิดศาสนาข้ึน 
และศาสนาของคนโบราณจึงมักจะมีมูลเหตุมาจากอวิชชา หรือความไร้ความรู้เหตุผล 
          ๒. ภัย (Fear) ความกลัว เพราะความไม่รู้เป็นสาเหตุให้เกิดความกลัว เช่นไม่รู้ไม่
เข้าใจในปรากฏการณ์ธรรมชาติ จะเป็นฝนตกหนัก น้ําท่วม ฟ้าผ่า ความมืด ก็เกิดความกลัวใน
ปรากฏการณ์ธรรมชาติ  พร้อมกับเข้าใจไปว่าเกิดเหตุการณ์อย่างนั้นๆ จะต้องมีผู้มีฤทธิ์เดชเป็นผู้ดล
บันดาล  จึงเกิดความเชื่อเรื่องเทพเจ้าหรือเทวดาต่างๆ เช่น เทพเจ้าแห่งฝน เทพเจ้าแห่งพายุ เป็นต้น  
และเทพเจ้าเหล่านี้ก็คงมีลักษณะเช่นเดียวกับมนุษย์ คือ มีรัก มีโกรธ มีการให้รางวัล และการลงโทษ  
จึงคิดหาทางเอาอกเอาใจในรูปของการเคารพกราบไหว้ เพ่ือมิให้เทพเจ้าเหล่านั้นบันดาลภัยพิบัติแก่
ตน  แต่ให้บันดาลความสุขสวัสดีมาให้ เป็นต้น ภัยหรือความกลัวจึงเป็นมูลเหตอย่างหนึ่งท่ีทําให้เกิด
ศาสนาข้ึน 
          ๓. ศรัทธา (Faith) ความเช่ือ หรือ ความภักดีความเลื่อมใสในสิ่งท่ีตนเองมันใจว่ามี
อํานาจเหนือมนุษย์ธรรมดา มีอํานาจเหนือธรรมชาติท่ีจะสามารถดลบันดาลให้ตนได้รับความคุ้มครอง
ป้องกันจากภัยพิบัติต่างๆ ได้ เม่ือเกิดความเชื่อและความเลื่อมใสเช่นนี้ก็ยอมท่ีจะปฏิบัติตาม ยอมท่ีจะ
มอบกายถวายตนด้วยความจงรักภักดีอย่างสุดจิตสุดใจ ศรัทธาหรือความจงรักภักดีจึงกลายเป็น
มูลเหตุท่ีทําให้เกิดศาสนา โดยเฉพาะศาสนาประเภทเทวนิยม 
       ๔.ความต้องการเหตุผล (Want of Sources) เม่ือมนุษย์มีความเจริญมากข้ึนก็มี
สติปัญญาสามารถพิจารณาหาเหตุผลได้ หาความจริงของชีวิตได้ ลัทธิและศาสนาจึงเป็นความต้องการ
ของเหตุผลท่ีสนองตอบต่อต้องการเข้าใจและความพึงพอใจของผู้แสวงหาซ่ึงเหตุผลท่ีเป็นตัวอย่างได้ดี
ท่ีสุด คือพุทธศาสนา ซ่ึงก่อนท่ีเจ้าชายสิทธัตถะจะได้ตรัสรู้เป็นพระพุทธเจ้านั้น  พระองค์ทรงมี
สติปัญญาดี รู้จักค้นคิด เข้าใจคิด เช่น คิดเรื่องความแก่ ความเจ็บ ความตายอันเป็นเรื่องธรรมดา

                                                        
๓ พิพัฒน์ บุญยง, คอลัมน์ของธรรมจักษุ เรื่องทําไมต้องพระพุทธศาสนาตอนท่ี ๑ โดย..พิมพ์ลงใน

นิตยสาร "ธรรมจักษุ" ฉบับเดือน กุมภาพันธ์ ๒๕๔๕, หน้า ๒๓. 



๑๐ 

สามัญท่ีมีอยู่ในทุกยุคทุกสมัย และทุกหนทุกแห่ง แต่พระองค์ได้เข้าใจคิดให้เป็นประโยชน์  รู้จักหา
ประโยชน์จากเหตุการณ์ธรรมดาๆ เหล่านี่มาเป็นตัวปลุกเร้าให้เกิดปัญญาญาณ 
        ๕. ความต้องการท่ีพ่ึงทางใจ (Needs of Spiritual Refuge) ท่ีพ่ึงทางใจเป็นสิ่งท่ี
มนุษย์ต้องการมาก เพราะสภาพแวดล้อมต่างๆ ของตนรู้สึกว่าจะไม่เป็นท่ีปลอดภัย ไม่ว่าจะเป็นภัย
จากธรรมชาติ  จากอมนุษย์หรือจากมนุษย์ด้วยกัน หรือจากธรรมดาของชีวิต เช่นความผิดหวัง ความ
กังวลใจ ทรมานใจ ความเจ็บ ความแก่ ความตาย ความพลัดพรากจากของรักของชอบใจ เป็นต้น  สิ่ง
เหล่านี้ทําให้มนุษย์ขาดความอบอุ่นทางจิตใจ จึงจําเป็นต้องมีท่ียึดเหนี่ยวเพ่ือให้ชีวิตยังคงมีความหวังมี
ความหมาย ผู้ท่ีจะเป็นท่ีพ่ึงยึดเหนี่ยวทางใจได้ก็ต้องมีอํานาจเหนือมนุษย์ธรรมดา อันได้แก่พระเจ้า 
หรือเทพเจ้า มนุษย์จึงพากันบูชาเทพเจ้าเพ่ือให้เกิดความรู้สึกว่าจิตใจปลอดโปร่งปลอดภัย 
        ๖. ความต้องการความสงบสุขของสังคม (Social Needs of Happiness) การอยู่
ร่วมกันของมนุษย์เป็นกลุ่มเป็นสังคมนั้น สิ่งท่ีพึงปรารถนาสําหรับสมาชิกของสังคมคือ การอยู่ร่วมกัน
อย่างสันติสุข อย่างสงบเรียบร้อย ทุกคนสามารถหาความสุข ความสําเร็จ ความปลอดภัยได้ตาม
สมควรแก่อัตภาพ การท่ีจะบรรลุเป้าหมายเช่นนั้นได้ สมาชิกของสังคมจะต้องอยู่ในกฎเกณฑ์และ
ระเบียบแบบแผน  ขนบธรรมเนียมประเพณีและวัฒนธรรมท่ีดีงามของสังคม นอกจากสิ่งเหล่านี้จะ
เป็นกลไกควบคุมระเบียบสังคมให้เรียบร้อยแล้วจําเป็นต้องมีศาสนาเข้าไปมีบทบาทด้วยจึงจะได้ผล
สมบูรณ์มากข้ึน เพราะการท่ีมนุษย์จะเชื่อหรือปฏิบัติตามกฎเกณฑ์ทางสังคมมากน้อยเพียงใดนั้น 
ศาสนามีความสําคัญมากในการช่วยกล่อมเกลาโน้มน้าวจิตใจ และสร้างสํานึกทางศีลธรรมต่อสังคมอัน
จะยังผลให้เกิดความสงบสุขร่มเย็นแก่สังคมท่ีทุกคนต้องการ 
       จะเห็นได้ว่า มูลเหตุของลัทธินั้นเกิดจากความไม่รู้ไม่เข้าใจในเหตุผลทางด้านภูมิศาสตร์ 
ดาราศาสตร์ ชีววิทยา และปรากฏการณ์ธรรมชาติอ่ืนๆ รอบตัวของคนสมัยดึกดําบรรพ์ซ่ึงทําก่อให้เกิด
ความกลัวเกิดข้ึนนําไปสูกระบวนการหาเหตุผลหรือคําตอบในปรากฏการณ์นั้น รวมท้ังการแสวงสิ่งยึด
เหนี่ยวให้กับชีวิตและสังคมให้เกิดความสงบสุขด้วยประการหนึ่งนั้นเอง 
    ๒.๑.๓ ความสําคัญของลัทธิ 
           ลัทธิและศาสนามีความเหมือนก็ตรงท่ีเป็นความเชื่อท่ีถือกันต่อๆมาเหมือนกัน ส่วนใน
แง่อ่ืนๆก็จะมีข้อแตกต่างกันบ้างเช่น ลัทธิแม้จะมีผู้ก่อต้ังเป็นเจ้าลัทธิก็ตาม แต่ไม่มีลักษณะเหมือน
ศาสดา กล่าวคือ ความคิดคําสอนนั้นเป็นของเจ้าลัทธิเอง เป็นข้อเสนอ เป็นทัศนะส่วนตัว ซ่ึงแถลงให้
คนอ่ืนทราบ หากมีคนเห็นด้วยและทําตามก็กลายเป็นลัทธิ ดังนั้น จึงเป็นคําสอนเฉพาะกลุ่มเฉพาะ
พวกเป็นคติความเชื่อถือหรือความคิดเห็นเฉพาะเรื่องร่วมกันก็ได้ ทําให้ลัทธิมีความสําคัญต่อสังคม
มนุษย์ อยู่ ๕ ประการ คือ 
        ๑.เป็นส่ิงกําหนดพฤติกรรมของมนุษย์ ทรรศนะของลัทธิต่างๆเป็นสิ่งท่ีสร้างให้เกิด
ความเห็น ความเชื่อ หรือทางศาสนาเรียกว่า “ทิฎฐิ” นั่นเอง โดยในทางศาสนาถือว่ามีอิทธิพลต่อ



๑๑ 

แนวคิดท่ีส่งผลต่อพฤติกรรมการกระทําของมนุษย์ในรูปแบบต่างๆ ให้เกิดข้ึน เพราะทิฎฐิเป็นรากเหง้า
ของกรรมนั่นเอง๔ 
        ๒.ช่วยส่งเสริมสติปัญญาและความรอบรู้ ลัทธิต่างๆในโลกนี้มีทรรศนะความคิดเห็น 
และหลักการต่างๆเป็นสิ่งแสดงออกเป็นเบ้ืองต้น ซ่ึงทรรศนะเหล่านี้สร้างองค์ความรู้และข้อ
เปรียบเทียบให้เกิดข้ึนด้วยเหตุและผลตามแต่พึงพอใจในคําตอบนั้นๆ ซ่ึงทรรศนะของลัทธินั้นอาจจะ
ถูกหรือผิดก็ได้ แต่ทรรศนะของลัทธิเหล่านั้นก็มีความสําคัญในฐานะส่งเสริมสติปัญญาและความรอบรู้
ให้เกิดข้ึนนั่นเอง 
       ๓.เป็นเครื่องยึดม่ันในความเช่ือผลของการกระทําท่ีจะก่อให้เกิดสุขหรือทุกข์แก่บุคคล
ได้ ทรรศนะของลัทธิเป็นสิ่งหนึ่งท่ีสร้างความยึดม่ันเชื่อถือว่าสิ่งท่ีตนได้กระทําตามความเชื่อถือหรือ
ตามท่ีตนปฏิบัตินั้นนํามาซ่ึงความสุขหรือสร้างให้เกิดทุกข์แก่ชีวิตได้หากไม่ปฏิบัติตามทรรศนะของ
ลัทธิท่ีตนเชื่อถืออยู่เช่น คําสอนของลัทธิครูมักขลิโคสาล ท่ีสอนว่าเคราะห์หรือโชคชะตา เป็นสิ่งท่ีมี
อิทธิพลเหนือชีวิตมนุษย์และสัตว์ท้ังหลาย โดยไม่มีใครฝืนได้ ไม่มีใครแก้ไขได้ คนเราจะดีหรือเลว สุข
หรือทุกข์ รวยหรือจน อายุยืนหรือสั้น ล้วนเป็นเรื่องของเคราะห์หรือโชคชะตาบันดาลให้เป็นไปท้ังสิ้น 
ไม่สามารถแก้ไขให้เป็นอย่างอ่ืนได้ เคราะห์หรือโชคชะตายังมีอิทธิพลหรือมีอํานาจบังคับไปถึงชาติ
ต่อๆไปอีกด้วย เพราะฉะนั้นคนในชาตินี้เม่ือตายไปแล้วอาจจะต้องไปเกิดเป็นสัตว์ก็ได้ แล้วแต่เคราะห์
หรือโชคชะตาท่ีจะบันดาลให้เป็นไป แม้ว่าคนๆนั้นจะพยายามสั่งสมบุญกุศลไว้มากมายเพียงใดก็ตาม 
ซ่ึงสรุปจากคําสอนของลัทธิครูมักขลิโคสาล ได้ว่า กรรมท่ีบุคคลทําไว้แล้วในอดีต ไม่มีผลไปถึงใน
อนาคตนั่นคือ “ไม่มีเหตุ หรือไม่มีปัจจัย” นั่นเอง๕ 
        ๔. ส่งเสริมสร้างสรรค์ศิลปะและวัฒนธรรมแก่สังคม อันเกิดจากความเชื่อม่ันศรัทธาท่ี
จะสร้างสรรค์บูชาสืบทอดปฏิบัติยึดถือจนเกิดเป็นอัตลักษณ์ท้ังทางพฤติกรรมและการก่อสร้างวัตถุ
ต่างๆ  
         ๕. เป็นบรรทัดฐานในการดําเนินชีวิต ในสังคมกลุ่มชน ท่ีเช่ือถือเช่นเดียวกัน              
ในการอยู่ร่วมกันเป็นสังคมแนวคิดการปฏิบัติจะต้องมีความสอดคล้องซ่ึงกันและกันกล่าวคือเชื่อถือใน
แนวทางในการดําเนินชีวิตท่ีเหมือนกันท้ังสังคมจึงจะทําให้สังคมนั้นอยู่ร่วมกันได้อย่างสงบสุข ไม่เกิด
ความแตกแยกขัดแย้งกันดังนั้นแนวคิดทรรศนะหรือในทางพุทธศาสนาเรียกว่าทิฎฐินั้นจะต้องเป็นไป
ในทิศทางเดียวกันเป็นบรรทัดฐานในการสร้างมาตรฐานทางสังคมท่ีจะอยู่ร่วมกันได้นั่นเอง 

 
๒.๒ สภาพทั่วไปของสังคมอินเดียสมัยพุทธกาล 

ในการศึกษาทรรศนะของลัทธิครูท้ัง ๖ บริบทลักษณะท่ัวไปของสังคมอินเดียในสมัยนั้นๆ
ถือเป็นสิ่งหนึ่งท่ีกําหนดทิศทางของแนวคิดทรรศนะนั่นๆให้เกิดข้ึน ด้วยเป็นสิ่งเร้าในการแสดง
                                                        

๔ พระครูสังฆรักษ์อรุณ เขมจิตฺโต, “การศึกษาเชิงวิเคราะห์เรื่อง ทิฎฐิ ๖๒ ในพรหมชาลสูตร”, 
วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรมหาบัณฑิต สาขาพุทธศาสนา, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหามกุฎราชวิทยาลัย, 
๒๕๔๘), หน้า ๑๑.  

๕ หนูไชยะ ณ กาฬสินธ์ุ, “การศึกษาเชิงวิเคราะห์แนวคิดเรื่องมิจฉาทิฎฐิในพุทธศาสนาเถรวาท”, 
วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรมหาบัณฑิต สาขาพุทธศาสนา, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๔๔), หน้า  ๗๕-๗๖. 



๑๒ 

ทรรศนะข้ึนมาใช้เป็นคําตอบในปัญหาท่ีเกิดข้ึนในขณะเวลานั้นๆ ก่อเกิดเป็นทรรศนะหนึ่งในหลายๆ
ทรรศนะท่ีปรากฏข้ึน ดังนั้นในการศึกษาสภาพท่ัวไปของสังคมอินเดียผู้วิจัยแบ่งออกเป็น ๒ ลักษณะ
คือ สภาพทางการเมืองการปกครอง และสภาพทางสังคมอินเดียในสมัยพุทธกาล ดังจะกล่าวตาม
อันดับต่อไป 
  ๒.๒.๑ สภาพการเมืองการปกครองในสมัยพุทธกาล 
           การเมืองและการปกครองในสมัยพุทธกาล มีลักษณะแบ่งเป็นแคว้นท่ีมีอาณาเขต
แน่นอน และแต่ละแคว้นต่างมีพระราชาหรือพระมหากษัตริย์ปกครองกันเอง แคว้นท่ีมีการปกครอง
แบบราชาธิปไตยกําลังเรืองอํานาจ โดยพยายามทําสงครามแผ่ขยายอํานาจและอาณาเขตของตน เพ่ือ
รวบรวมแคว้นต่าง ๆ เข้ามาอยู่ในอํานาจ ซ่ึงแคว้น ในสมัยพุทธกาล แคว้นท่ีมีความสําคัญตามท่ี
ปรากฏในพระไตรปิฎกอันเป็นวรรณกรรมต้นแบบท่ีสําคัญในพุทธศาสนามีท้ังหมด ๑๖ แค้วนซ่ึง
เรียกว่า โสฬสมหาชนทบ๖คือ 

     ๑. อังคะ มีเมืองหลวงชื่อว่า จําปา ในสมัยก่อนพุทธกาลเคยมีอํานาจเป็น ๑ ใน ๗ ส่วน
ของชมพูทวีปในด้านการปกครอง แต่ต่อมาในสมัยพุทธกาลตกอยู่ภายใต้อํานาจของแคว้นมคธ 

     ๒. มคธ มีเมืองหลวงชื่อว่า ราชคฤห์ มีการปกครองแบบราชาธิปไตยโดยมีพระเจ้า             
พิมพิสารเป็นผู้ปกครอง มคธเป็นอาณาจักรท่ียิ่งใหญ่ในแถบอินเดียตอนบนเป็นมหาอํานาจ ๑ ใน ๔ 
ของชมพูทวีป และเป็นศูนย์กลางการเผยแผ่พระพุทธศาสนาท่ีสําคัญยิ่งเป็นท่ีตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า
และเป็นท่ีมีวัดแห่งแรกในพระพุทธศาสนา 
       ๓. กาสี มีเมืองหลวงชื่อว่า พาราณสี เป็นแคว้นหนึ่งในมัชฌิมประเทศสมัยก่อนพุทธกาลมี
อํานาจทางการเมืองมากมักทําสงครามกับแคว้นโกศลอยู่เนื่อง ๆ และมักเป็นฝ่ายชนะ แต่ในสมัย
พุทธกาลก็อ่อนกําลังลงและดินแดนส่วนใหญ่ตกตกอยู่ภายใต้อํานาจการปกครองของแคว้นโกศล มี
สินค้าท่ีข้ึนชื่อคือผ้าไหมกล่าวกันว่าผ้าท่ีทําจากแคว้นนี้มีเนื้อดีท่ีสุด เมืองนี้มีอายุยืนยาวมาจนถึง
ปัจจุบัน 
      ๔. โกสล มีเมืองหลวงชื่อว่า สาวัตถี มีการปกครองแบบราชาธิปไตย โดยมีพระเจ้า 
ปเสนทิโกศลเป็นผู้ปกครอง เป็นแคว้นท่ีรุ่งเรืองและมีอํานาจมาก มีหลักฐานอยู่หลายแห่งท่ีแสดงว่า
แคว้นสักกะหรือศากยะอันเป็นวงศ์ของพระพุทธเจ้าก็ตกอยู่ภายใต้อํานาจการปกครองของแคว้น
โกศล๗พระพุทธองค์ประทับอยู่ท่ีเมืองนี้ถึง ๑๙ พรรษา 
      ๕. วัชชี มีเมืองหลวงชื่อว่า เวสาลี มีการปกครองแบบสาธารณรัฐ เป็นการปกครองโดย
คณะมีถึง ๘ ราชวงศ์ด้วยกัน และในจํานวนนี้วงศ์ลิจฉวีแห่งเวสาลี และวงศ์ของวิเทหะแห่งมิถิลา เป็น
วงศ์ท่ีมีอิทธิพลมากท่ีสุด มีศูนย์กลางการประชุมอยู่ท่ีสัณฐาคารซ่ึงคล้ายกันกับระบบรัฐสภาในสมัย
ปัจจุบัน 

                                                        

      ๖ องฺ.เอก. (ไทย) ๒๐/๗๑/๒๐๐-๒๐๙.,สมเด็จพระมหาสมณเจ้ากรมพระยาชิรญาณวโรรส.                     
พุทธประวัติ เล่ม ๑.(กรุงเทพมหานคร:มหามกุฏราชวิทยาลัย  ๒๕๑๔,) หน้า ๑๐๑-๑๐๔. 

๗ กรุณา – เรืองอุไร กุศลาสัย, อินเดียสมัยพุทธกาล, (กรุงเทพมหานคร : ห้างหุ้นส่วนจํากัดภาพพิมพ์
, ๒๕๓๒), หน้า ๔๑.  



๑๓ 

    ๖. มัลละ อยู่ทางตะวันตกของแคว้นวัชชี มีการปกครองแบบสาธารณรัฐ หรือระบบ
สามัคคีธรรม แยกเมืองหลวงออกเป็นสองส่วน คือ กุสินารา และปาวา แคว้นนี้เป็นท่ีเสด็จดับขันธ์
ปรินิพพานของพระพุทธเจ้า 

    ๗. เจติยะ มีเมืองหลวงชื่อว่า โสตถิวดี อยู่ทางทิศใต้ของแคว้นวังสะ ทิศตะวันตกเฉียง
เหนือของแคว้นกาสี คือบริเวณต้นน้ําของแม่น้ํายมุนา เป็นท่ีต้ังของวัดปาริไลยกะ ในอังคุตรนิกายมี
ข้อความระบุว่า พระพุทธเจ้าทรงเสด็จโปรดชาวเจตีหลายครั้ง 

    ๘. กุรุ มีเมืองหลวงชื่อว่า อินทปัตถ์ มีการปกครองแบบราชาธิปไตย มีพระเจ้าโกรัพยะ 
เป็นผู้ปกครอง อยู่ทางทิศตะวันตกของของแคว้นปัญจาบพระพุทธเจ้าทรงแสดงธรรมท่ีมีข้อความ
ลึกซ้ึงหลายสูตร เช่น มหานิทานสูตร มหาสติปัฏบานสูตร เป็นต้น 

    ๙. ปัญจาละ มีเมืองหลวงชื่อว่า กัมปิลละ ต้ังอยู่ทางทิศตะวันออกของแคว้นกุรุเมืองนี้ไม่
ค่อยมีบทบาทเก่ียวกับพระพุทธศาสนามากนัก 
      ๑๐. มัจฉะ มีเมืองหลวงชื่อว่า สาคละ อยู่ทางทิศใต้ของแคว้นสุระเสนะไม่มีบทบาททาง
พระพุทธศาสนามากนัก 
      ๑๑. สุรเสนะ มีเมืองหลวงชื่อว่า มถุรา มีการปกครองแบบราชาธิปไตย มีพระเจ้า มธุ
ราชอวันตีบุตรเป็นผู้ปกครอง แคว้นนี้ตั้งอยู่ในทักขิณาบท 
      ๑๒. อัสสกะ มีเมืองหลวงชื่อว่า โปตละ มีการปกครองแบบราชาธิปไตย มีพระเจ้าอรุณ
เป็นผู้ปกครอง คัมภีร์พระพุทธศาสนากล่าวถึงในฐานะท่ีเป็นท่ีต้ังอาศรมของพราหมณ์พาวรี ริมฝั่ง
แม่น้ําโคธาวรี 
       ๑๓. อวันตี มีเมืองหลวงชื่อว่า อุชเชนี มีการปกครองแบบราชาธิปไตย มีพระเจ้าจัณฑปัช
โชติ เป็นผู้ปกครอง เป็นแคว้นท่ีรุ่งเรืองและมีอํานาจ ๑ ใน ๔ ของชมพูทวีป ซ่ึงพระเจ้าจัณฑปัชโชติมี
ความสัมพันธ์ใกล้ชิดกันมากกับพระเจ้าพิมพิสารแห่งแคว้นมคธ 
      ๑๔. คันธาระ มีเมืองหลวงชื่อว่า ตักกสิลา มีการปกครองแบบราชาธิปไตย มีพระเจ้าปุกกุ
สาติ เป็นผู้ปกครอง เป็นเมืองแห่งการศึกษาบุคคลชั้นสูงนิยมสิ่งบุตรหลานมาศึกษาศิลปวิทยาสาขา
ต่าง ๆ ท่ีนี่ โดยเฉพาะ วิชาการแพทย์ การทหาร การปกครอง บุคคลสําคัญท่ีสําเร็จการศึกษาจากท่ีนี่ 
เช่น พระเจ้าปเสนทิโกศล พระเจ้ามหาลิ และหมออาชีวกโกมารภัสผู้ท่ีได้ชื่อว่าเป็นแพทย์ประจําตัว
ของพระพุทธเจ้า กล่าวกันว่าแคว้นนี้ในปัจจุบันต้ังอยู่ในเมืองรางวัลปินดีของประเทศปากีสถาน ๓๘ 
      ๑๕. กัมโพชะ มีเมืองหลวงชื่อว่า ทวารกะ อยู่ทางเหนือสุดต้ังอยู่เหนือแคว้นคันธาระ  
เป็นแหล่งกําเนิดม้ารูปร่างสวยงามแข็งแรง ในคัมภีร์พระพุทธศาสนาไม่ปรากฏว่าพระพุทธศาสนาได้
แผ่ไปถึง 
       ๑๖. วังสะ มีเมืองหลวงชื่อว่า โกสัมพี อยู่ทางตอนใต้ของแคว้นโกศล ทางทิศตะวันตก
ของแคว้นกาสี และทิศเหนือของแคว้นอวันตี มีพระเจ้าอุเทนเป็นผู้ปกครอง เป็นรัฐท่ีรุ่งเรืองและมี
อํานาจมากรัฐหนึ่งพระพุทธเจ้าเคยเสด็จอยู่หลายครั้ง และเป็นรัฐท่ีมีเหตุการณ์ทางประวัติศาสตร์
พระพุทธศาสนาท่ีสําคัญนอกจากนี้ในคัมภีร์ต่างๆ ยังปรากฏรายชื่อแคว้นอ่ืนๆ อีก เช่นสักกะ โกลิยะ 
ภัคคะ วิเทหะ และอังคุตตราปะ เป็นต้น ซ่ึงส่วนใหญ่อยู่ทางท่ีราบลุ่มสินธุและแม่น้ําคงคา ทางตอนใต้
ลงมาถึงบริเวณแม่น้ําโคธาวารี อาณาจักรเหล่านี้มีกษัตริย์ปกครองเป็นอิสระแก่กัน มีการปกครอง
ดํารงพระยศเป็นมหาราชบ้าง เป็นเพียงพระราชาบ้าง เป็นเพียงอธิบดีบ้างปกครองแบบสามัคคีธรรม



๑๔ 

หรือคณะราชย์ บางคราวก็ตั้งตนเป็นอิสระ แต่บางครั้งก็ตกเป็นเมืองข้ึนของแคว้นอ่ืนสุดแล้วแต่แคว้น
ใดจะมีกําลังเหนือกว่าระบอบการปกครองในสมัยพุทธกาลเท่าท่ีรวบรวมได้มีอยู่ ๒ ประเภท คือ 
       ๑. การปกครองแบบราชาธิปไตย หรือเรียกอีกอย่างหนึ่งว่า ระบอบสมบูรณาญาสิทธิ
ราช การปกครองแบบนี้พระราชาทรงเป็นเจ้าของอํานาจอธิปไตยหรืออํานาจเด็ดขาดสูงสุด ในการ
ปกครองเพียงผู้เดียวและมีตําแหน่งลดหลั่นกันลงมา คือ ปุโรหิต เสนาบดี แต่ส่วนย่อยมีสภาการ
ปกครองจากจุดย่อย คือ คาม นิคม ชนบท ระดับชนบทยังมีหัวหน้าใหญ่ทํานองเจ้าประเทศราช
ปกครองอีกด้วย๘ แคว้นท่ีเป็นแกนนําในการปกครองแบบนี้ได้แก่แคว้นมคธ ท่ีมีพระเจ้าพิมพิสารเป็น
พระราชา รองลงมาคือแคว้นโกศลของพระเจ้าปเสนทิโกศล แคว้นอวันตีของพระเจ้าจัณฑปัชโชต 
และแคว้นวังสะของพระเจ้าอุเทน 
      ๒. การปกครองแบบสามัคคีธรรม หรือสาธารณรัฐราชาธิปไตย การปกครองแบบนี้
อํานาจอธิปไตยเป็นของประชาชนท้ังหมด มีสภาท่ีเรียกชื่อว่าสัณฐาคาร เป็นศูนย์กลางของการประชุม
พิจารณาตัดสินตกลงเก่ียวกับปัญหาต่างๆ รูปแบบการปกครองในระบอบสาธารณรัฐหรือสามัคคีธรรม
นี้คล้ายกับการปกครองแบบประชาธิปไตยในสมัยปัจจุบัน แคว้นท่ีเป็นแกนนําในการปกครองก็คือ 
แคว้นวัชชี ตามด้วยแคว้นมัลละ สักกะ เป็นต้น๙ 
       ในระยะแรกๆ บรรดาแคว้นต่างๆเป็นแคว้นอิสระโดยไม่ข้ึนตรงหรือตกอยู่ภายใต้อาณัติ
ของแคว้นอ่ืนๆในสมัยต่อมาพระมหากษัตริย์หรือผู้นําแคว้นต้องการขยายพระราชอํานาจและพระ
ราชอาณาจักรจึงมีการทําสงครามสู้รบระหว่างแคว้นเพ่ือแย่งชิงอํานาจกันอยู่เป็นระยะ แคว้นท่ีได้มี
ชนะในสงครามผนวกแคว้นท่ีตนเองชนะเป็นอาณาจักรของตนทําให้อาณาจักรของตนเองขยายออกไป 
ส่วนแคว้นท่ีพ่ายแพ้สงครามต้องเป็นฝ่ายถูกปกครองตกอยู่ใต้อํานาจของแคว้นผู้ชนะสงคราม ใน
บรรดาแคว้นต่างๆแคว้นท่ีมีความเข้มแข็งและมีอํานาจท่ีน่าเกรงกลัวอยู่ ๔ แคว้นคือ แคว้นวังสะ 
แคว้นอวันตี แคว้นโกศล และแคว้นมคธ 
  ๒.๒.๒ สภาพทางด้านสังคมในสมัยพุทธกาล 
           สังคมอินเดียในสมัยพุทธกาล เป็นพัฒนาการท่ีสืบเนื่องจากการจัดโครงสร้างทาง
สังคมในสมัยท่ีพวกอารยันอพยพเข้ามามีอิทธิพลและบทบาท ในลุ่มแม่น้ําสินธุและส่วนอ่ืนๆของชมพู
ทวีป ในเบ้ืองต้นมีการแบ่งเป็นชนชั้นตามลักษณะหน้าท่ีทางสังคมออกเป็น ๓ อย่างคือ นักบวช นักรบ 
และพ่อค้า๑๐  ซ่ึงเป็นการแบ่งอย่างง่าย ๆ ตามหน้าท่ีท่ีมีการปฏิบัติอยู่ในขณะนั้น แต่ต่อมาเม่ือสังคมมี
ความเจริญมากข้ึนก็มีการนําหลักความเชื่อทางด้านศาสนาเข้ามาจัดระบบทางสังคมเพ่ือให้ง่ายต่อการ
ปกครอง โดยระบบโครงสร้างทางสังคมท่ีจัดข้ึนใหม่นี้เรียกว่า วรรณะ มี ๔ ประการ คือ 
       ๑. กษัตริย์ (Warrior) เป็นกลุ่มบุคคลชั้นสูงท่ีมีหน้าท่ีในการเป็นนักบริหารนักรบ และ
นักปกครองบ้านเมืองให้ประชาชนอยู่เป็นสุข 

                                                        
๘ พระราชธรรมนิเทศ (ระแบบ ฐิตญาโณ), ประวัติศาสตร์พระพุทธศาสนา, พิมพ์ครั้งท่ี ๔, 

(กรุงเทพมหานคร : มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๔๒), หน้า ๙. 
๙ ปรีชา ช้างขวัญยืน, ทรรศนะทางการเมืองของพระพุทธศาสนา, (กรุงเทพมหานคร : บริษัท

สามัคคีสาส์น จํากัด, ๒๕๔๐), หน้า ๔ - ๕. 
๑๐ พระอุดรคณาธิการ (ชวินทร์ สระคํา), ประวัติศาสตร์พุทธศาสนาในอินเดีย, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, 

(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หน้า ๖. 



๑๕ 

       ๒. พราหมณ์ (Priest and Teacher) เป็นกลุ่มบุคคลชั้นสูงเหมือนกับกษัตริย์ มีหน้าท่ี
ในการศึกษาคัมภีร์ทางศาสนา และนํามาบอกกล่าวให้แก่คนท่ัวไปจึงได้ชื่อว่าเป็นครูผู้สอน อีกท้ังยังทํา
หน้าท่ีในการเป็นผู้ประกอบพิธีกรรมทางศาสนา 
       ๓. แพศย์หรือไวศยะ (Vaisya) เป็นกลุ่มบุคคลชั้นกลางประกอบอาชีพพ่อค้า
(Merchant) และกสิกร 
       ๔. ศูทร (Sudra) เป็นกลุ่มบุคคลท่ีจัดว่าตํ่าสุดมีหน้าท่ีเป็นกรรมกรท่ีต้องใช้แรงงาน 
(Labor) และรับใช้สามวรรณะดังกล่าวข้างต้น 
       วรรณะเป็นเรื่องของการแบ่งชนชั้นในสังคมตามหลักศาสนาพราหมณ์ ซ่ึงถือเอาชาติ
กําเนิดเป็นเกณฑ์ บุคคลเกิดในวรรณะใดย่อมได้รับสิทธิและแนวทางดําเนินชีวิตตามท่ีหลักคําสอนใน
ศาสนาพราหมณ์ และขีดวงให้ไว้สําหรับวรรณะนั้น แน่นอนตายตัวชั่วชีวิตของตน๑๑การถือปฏิบัติ
เก่ียวกับระบบวรรณะในเรื่องสมัยพุทธกาลเป็นไปอย่างเข้มงวด วรรณะพราหมณ์จัดเป็นกลุ่มบุคคลท่ีมี
บทบาทในสังคมมากท่ีสุด เพราะได้พัฒนา แนวคําสอนและหลักความเชื่อทางศาสนาท่ีเก่ียวกับลัทธิ
พิธีกรรมให้สลับซับซ้อนข้ึน มีการประกอบพิธีกรรมท่ีเรียกว่าบูชายัญ การท่ีทําดังนี้มิใช่เพียงเพ่ือ
วัตถุประสงค์ทางด้านศาสนาเท่านั้น แต่มุ่งสนองความต้องการของผู้มีอํานาจท่ีจะแสดงเกียรติยศความ
ยิ่งใหญ่ของตน 

     พิธีกรรมเหล่านี้ล้วนชักจูงให้คนเห็นแก่ประโยชน์ส่วนตัวมากข้ึน เพราะหวังผลตอบแทน
เป็นทรัพย์สมบัติและกามสุขต่าง ๆ พร้อมกันนี้ ก็ก่อความเดือดร้อนแก่คนชั้นตํ่า พวกทาสกรรมกรท่ี
ต้องทํางานหนัก และการทารุณต่อสัตว์ด้วยการฆ่าบูชาครั้งละเป็นจํานวนมาก๑๒ สังคมในสมัย
พุทธกาล จึงจัดได้ว่าอยู่ในช่วงของการปฏิรูปทางสังคม ท้ังทางด้านศาสนาและวัฒนธรรม ความ
เปลี่ยนแปลงด้านสังคมดังกล่าวจะเห็นได้จากหลักฐานท่ีปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎก เช่นใน                     
วาเสฎฐสูตร๑๓ และอัคคัญญสูตร๑๔ ท่ีกล่าวถึงความเชื่อในระบบวรรณะท่ีเป็นไปอย่างเข้มงวดและมี
การดูถูกเหยียดหยามพวกวรรณะท่ีอยู่ต่ํากว่าตน 

๒.๒.๓ ลักษณะของศาสนาและลัทธิความเช่ือของชาวชมพูทวีปก่อนสมัยพุทธกาล 
        ชาวชมพูทวีปส่วนใหญ่ในสมัยก่อนพุทธกาลและสมัยพุทธกาลนับถือศาสนาพราหมณ์มี
ความเชื่อท่ีฝังแน่นอยู่กับการสวดอ้อนวอนและการบูชาเทพเจ้า ทัศนคติทางสังคมก็เชื่อในระบบ
วรรณะ มีการกีดกันทางสังคม ช่องว่างระหว่างวรรณะของชาวชมพูทวีปมีมาก คนในวรรณะล่างมี
ความเป็นอยู่แร้นแค้น แม้ในถ่ินท่ีอุดมสมบูรณ์ผู้คนก็เอารัดเอาเปรียบเบียดเบียนกัน ผู้มีอํานาจ
มากกว่าหรือมีพวกมากกว่าก็รังแกผู้ท่ีอ่อนแอหรือมีพวกน้อย ชีวิตในชมพูทวีปจึงหาความสุขได้ยาก 
คนส่วนใหญ่หมดหวังในชีวิต จึงมีผู้แสวงหาแนวทางปรับปรุงชีวิตให้ดีข้ึนด้วยวิธีการต่างๆ ตามความ

                                                        
๑๑ พระเทพเวที (ประยุทธ์ ปยุตฺโต), พุทธศาสนากับสังคมไทย, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร :

สํานักพิมพ์มูลนิธิโกมลคีมทอง, ๒๕๓๒), หน้า ๑๕๗. 
๑๒ พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, พิมพ์ครั้งท่ี ๑๐, 

(กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ์ บริษัทสหธรรมิก จํากัด, ๒๕๔๖), หน้า ๒. 
๑๓ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๔๕๕/๕๗๒. 
๑๔ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๑๑๑/๘๓. 



๑๖ 

เชื่อของตน จึงเกิดความเชื่อหรือลัทธิต่างๆ เกิดนักบวช นักปรัชญามากมายหลายสาขาเพ่ือแสวงหา
หนทางหลุดพ้นจากวงเวียนแห่งทุกข์  
       ศาสนาพราหมณ์เกิดข้ันเม่ือกว่า ๑,๕๐๐ ปี ก่อนคริสต์กาล นับถึงปัจจุบันศาสนา
พราหมณ์มีอายุกว่า ๓,๕๐๐ ปี เป็นหนึ่งในศาสนาท่ีเก่าแก่ท่ีสุดในโลกซ่ึงยังมีผู้นับถืออยู่มากในปัจจุบัน 
แม้จะมีการพัฒนาไปเป็นศาสนาฮินดูและเรียกใหม่ว่า “ศาสนาพราหมณ์-ฮินดู” หากจะกล่าวโดยรวบ
รัดท่ีสุดศาสนาพราหมณ์เกิดจากการผสมผสานคติความเชื่อในเรื่องการบูชาเทพเจ้าท้ังของชาวอารยัน
และชาวดราวิเดียนเข้าด้วยกัน สําหรับคติความเชื่อของผู้นับถือศาสนาพราหมณ์ในชมพูทวีปสมัยก่อน
พุทธกาลจนถึงสมัยพุทธกาลท่ีสําคัญซ่ึงจะนําเสนอในท่ีนี้ได้แก่ ความเชื่อเรื่องพรหมลิขิตและเทพเจ้า
บันดาล ความเชื่อเรื่องการบูชายัญ ความเชื่อเรื่องการล้างบาปในแม่น้ําศักด์ิสิทธิ์ และความเชื่อเรื่อง
วรรณะ 
   ๑) ความเช่ือเรื่องพรหมลิขิตและเทพเจ้าบันดาล ศาสนาพราหมณ์นับถือเทพเจ้าหลาย
องค์ ท่ีสําคัญมี ๓ องค์ ได้แก่ พระพรหม พระศิวะหรือพระอิศวร และพระวิษณุหรือพระนารายณ์๑๕ 
        (๑) พระพรหม เป็นเทพเจ้าด้ังเดิมของพราหมณ์ มีความสัมพันธ์กับระบบวรรณะของ
อินเดียโดยมีความเชื่อว่า พวกพราหมณ์ถือว่าตนกําเนิดมาจากปากของพระพรหม กษัตริย์จากแขน 
แพศย์หรือไวศยะจากขาหรือตะโพก ส่วนศูทรจากเท้าของพระพรหม  
       (๒) พระศิวะ พวกอินเดียเหนือมีความเชื่อเรื่องเทพเจ้าอีกองค์หนึ่ง คือ พระศิวะ หรือ
บางทีก็เรียกว่า พระอิศวร สีพระวรกายขาว (เพราะชาวอินเดียเหนือแถบภูเขาหิมาลัยส่วนมากผิวขาว) 
แต่ดุดันใช้อํานาจแบบเดียวกับพวกอริยกะหรืออารยัน มีมเหสี คือพระอุมา ซ่ึงทรงพระสิริโฉมมาก ท้ัง
สองพระองค์ประทับ ณ ยอดเขาหิมาลัย เจ้าแม่กาลีท่ีดุร้ายก็เป็นปางหนึ่งของพระอุมา 
        (๓) พระวิษณุ ชาวอินเดียใต้มีความเชื่อเรื่องเทพเจ้าอีกองค์หนึ่งคือ พระวิษณุ หรือพระ
นารายณ์ สีพระวรกายนิลหรือด (เพราะชาวอินเดียใต้ส่วนมากผิวดํา)ประทับ ณ เกษียรสมุทร (ทะเล
น้ํานม) บนหลังอนันตนาคราช (ชาวอินเดียใต้อยู่ติดทะเล หากินและคุ้นเคยทางทะเล) พระนารายณ์
หรือพระวิษณุมีลักษณะสุภาพอ่อนโยน เมตตาปรานี (ทํานองเดียวกับชาวอินเดียใต้ ชอบเป็นนักรู้
มากกว่านักรบ และเป็นเจ้าถ่ินเดิมของอินเดีย) ชาวอินเดียมีความเคารพบูชา เชื่อม่ันถือเทพเจ้าท้ัง ๓ 
องค์นี้เป็นสรณะ มีการสวดอ้อนวอนขอสิ่งท่ีตนต้องการ 
       ๒) ความเช่ือเรื่องการบูชายัญ  สืบเนื่องจากการสวดอ้อนวอนให้พระเจ้าโปรดปราน
และบันดาลสิ่งท่ีตนปรารถนาให้ได้ มีการประดิษฐ์พิธีกรรมท่ีเรียกว่า “การพลีกรรม” โดยการบูชายัญ
ด้วยชีวิตของสัตว์ เช่น แกะ แพะ ม้า วัว ไก่ เป็นต้น ถ้าเป็นการบูชายัญใหญ่ถึงกับใช้ชีวิตเด็กหญิงชาย
บูชายัญก็เคยมี ชาวอินเดียสมัยนั้นได้ฝากชีวิตของตนไว้กับเทพเจ้า สุดแล้วแต่เทพเจ้าจะโปรดปราน 
พวกท่ีสนับสนุนลัทธินี้คือ พราหมณ์ปุโรหิต ซ่ึงเป็นผู้สอนธรรมแก่พระราชา และพวกโหราจารย์ท่ีคอย
แนะนําทํานายให้ผู้พรั่นพรึงต่อภัยอันตรายทําการบูชายัญด้วยชีวิตสัตว์อยู่เสมอ แล้วพวกตนก็ได้กิน
เนื้อสัตว์เหล่านั้นด้วย๑๖ เม่ือพระพุทธเจ้า พระบรมศาสดาแห่งพระพุทธศาสนาได้เสด็จอุบัติข้ึนแล้ว ได้

                                                        
๑๕ ฉลอง พันธ์จันทร์,ความรู้พ้ืนฐานเกี่ยวกับศาสนา,(กรุงเทพมหานคร:ประสานการพิมพ์,๒๕๕๑),

หน้า ๓๙ - ๔๑. 
๑๖ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๓๔๙/๑๑๐. 



๑๗ 

ทรงแสดงธรรมต่อต้านลัทธิความเชื่อถือนี้ตลอดพระชนม์ชีพของพระองค์ ทรงสอนให้บุคคลพ่ึงตนเอง 
เว้นชั่วทําดีด้วยตนเอง การทําความดีนั่นเอง คือการสะเดาะเคราะห์ไปในตัว และทรงสอนให้บูชายัญ
เสียใหม่ด้วยการช่วยเหลือชีวิตสัตว์ท้ังหลาย แทนการทําลายชีวิตของมัน 
  ๓) ความเช่ือเรื่องการล้างบาปในแม่น้ําศักดิ์สิทธิ์ พวกพราหมณ์นิยมเชื่อถือเรื่องการ
อาบน้ําล้างบาป โดยเชื่อว่าแม่น้ําคงคาโดยเฉพาะท่ีท่าเมืองพาราณาสีนั้นศักด์ิสิทธิ์มาก สามารถล้าง
บาปได้ พวกพราหมณ์จึงพากันลงอาบน้ําล้างบาปอย่างน้อยวันละ ๒ ครั้ง คือ เช้าและเย็น ถือว่า บาป
ท่ีทําตอนกลางวัน ล้างได้ด้วยการอาบน้ําในตอนเย็น ส่วนบาปท่ีทําตอนกลางคืนก็ล้างได้ด้วยการลง
อาบน้ําในตอนเช้า ท่ีเชื่อกันว่ากระแสน้ําในแม่น้ําคงคาศักด์ิสิทธิ์นั้น เพราะเชื่อว่าได้ไหลมาจากมวยผม
ของพระศิวะ ท่าน้ําแห่งแม่น้ําคงคาท่ีเมืองพาราณาสีจึงเป็นบุณยสถานของชาวอินเดียท้ังปวงในสมัย
นั้น แม้ในปัจจุบันนี้ก็ยังเชื่อถือกันอยู่ และเชื่อต่อไปอีกว่าใครก็ตามท่ีตายและได้เผาท่ีท่าน้ําเมือง
พาราณาสีแล้วกวาดกระดูก ลงแม่น้ําคงคาก็เป็นอันเชื่อได้ว่าต้องไปสวรรค์แน่นอน พวกเศรษฐีนิยมมา
ปลูกบ้านท้ิงไว้ท่ีริมฝั่งแม่น้ําคงคา เม่ือป่วยหนักคิดว่าจะไม่รอดแล้วพวกญาติก็จะนํามาท่ีบ้านริมแม่น้ํา 
พอตายก็จะได้สะดวกในการเผาท่ีริมแม่น้ําและกวาดกระดูกลงแม่น้ําไป๑๗ 
       เม่ือพระพุทธเจ้าตรัสรู้แล้ว พระองค์เคยสนทนากับพวกพราหมณ์ผู้ไปอาบน้ําในแม่น้ําคง
คาเพ่ือล้างบาปเป็นใจความว่า ถ้าต้องการล้างบาปไม่จําเป็นต้องไปอาบน้ําในแม่น้ําคงคา ขอให้ชําระ
กาย วาจา ใจให้บริสุทธิ์ คือเว้นทุจริตทางกาย วาจา ใจ และประพฤติสุจริตทางกาย วาจา ใจ นั่น
แหละคือการอาบน้ําล้างบาปมีในศาสนาของพระองค์ ถ้าประพฤติอยู่ในสุจริตแล้ว แม้น้ําด่ืม น้ําอาบ
ธรรมดาก็จะกลายเป็นน้ําศักด์ิสิทธิ์ไปด้วย อนึ่ง ถ้าน้ําในแม่น้ําคงคาสามารถล้างบาปได้จริงและอํานวย
ผลให้ผู้ลงไปอาบไปสวรรค์ได้จริงแล้ว พวกกุ้ง หอย ปู ปลา ก็มีโอกาสไปสวรรค์ได้มากกว่ามนุษย์
เพราะอาศัยอยู่ในแม่น้ํานั้นตลอดเวลา 
   ๔) ความเช่ือเรื่องวรรณะ ระบบวรรณะคือแนวคิดการเหยียดสีผิว (Racism) ท่ีพวกอารยัน
ใช้ในการปกครองพวกคนพ้ืนเมืองคือดราวิเดียน เพ่ือกีดกันความบริสุทธิ์แห่งเชื้อสายของตนมิให้
พวกดราวิเดียนเข้ามามีโอกาสผสมกลมกลืนกับเผ่าพันธุ์ของตนนั่นเอง โดยอาศัยความเชื่อในศาสนา
พราหมณ์เป็นเครื่องมือทําให้ระบบวรรณะมีความศักด์ิสิทธิ์เพ่ิมข้ึน 
 
๒.๓ ทรรศนะลัทธิของครูทั้ง ๖ 
       ในบรรดาคําสอนท่ีปรากฏในพระไตรปิฎกหรืออรรถชั้นหลังพบว่าหากพูดถึงแนวคิดหรือ
ทรรศนะในสมัยพุทธกาลนั้นก็จะปรากฏลัทธิครูท้ัง ๖ อยู่เสมอ ทรรศนะคําสอนเหล่านี้ก็มักจะถูกหยิบ
ยกข้ึนมาเป็นบทต้ังของการเสนอเปรียบเทียบเสมอ ซ่ึงหากศึกษาวิจัยจะพบว่าทรรศนะของลัทธิครูท้ัง 
๖ นั้นมีชื่อเสียงโด่งดังได้รับการยอมรับนับถือจากคนในสมัยพุทธกาลเป็นอย่างมาก ดังปรากฏกล่าวไว้
ในสามัญญผลสูตรว่า “ 

   “พระราชาแห่งแคว้นมคธพระนามว่าอชาตศัตรู เวเทหิบุตร ประทับนั่งอยู่บน
ปราสาทชั้นบน มีอํามาตย์แวดล้อม ขณะนั้นพระเจ้าอชาตศัตรู เธอทรงเปล่ง
อุทานว่า“ราตรีสว่างไสวน่ารื่นรมย์ งดงาม น่าชื่นชมยิ่งนัก เป็นฤกษ์งามยามดี 

                                                        

        ๑๗ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๗๙/๖๘. 



๑๘ 

วันนี้เราควรเข้าไปหาสมณะหรือพราหมณ์ผู้ใดหนอ ท่ีจะทําให้จิตใจของเราเบิก
บานเลื่อมใสได้”เม่ือพระเจ้าอชาตศัตรู ทรงเปล่งอุทานอย่างนี้  ราชอํามาตย์ผู้
หนึ่งได้กราบทูลว่า “ขอเดชะ ครูปูรณะกัสสปะ ครูมักขลิโคศาล ครูอชิตะเกส
กัมพล ครูปกุธะกัจจายนะ ครูสัญชัยเวลัฏฐบุตร ครูนิครนถ์นาฏบุตร เป็นเจ้าหมู่
เจ้าคณะเป็นคณาจารย์ เป็นผู้มีชื่อเสียงมีเกียรติยศ เป็นเจ้าลัทธิ คนจํานวนมาก
ยกย่องกันว่าเป็นคนดี  มีประสบการณ์มากบวชมานาน  มีชีวิตอยู่หลายรัชสมัย 
ล่วงกาลผ่านวัยมามาก พระองค์โปรดเสด็จเข้าไปหาท่าน เม่ือเสด็จเข้าไปหา 
พระทัยของพระองค์จะเบิกบานเลื่อมใส”๑๘ 

      เห็นได้ว่า นอกจากจะมีชื่อเสียงโด่งดังได้รับการยอมรับนับถือจากคนในสมัยพุทธกาลเป็น
อย่างมากแล้วยังชี้ให้เห็นถึงวัยวุฒิท่ีแก่กว่าพระพุทธเจ้าด้วยประการหนึ่ง ดังนั้นในการศึกษาทรรศนะ
ของลัทธิครูท้ังหกอย่างละเอียดผู้วิจัยจะกล่าวไปตามลําดับดังต่อไปนี้ 
   ๒.๓.๑ ทรรศนะของลัทธิปูรณะ กัสสปะ 
           ลัทธิครูปูรณะกัสสปะ เกิดข้ึนในยุคสมัยพุทธกาล ประวัติของท่านไม่ค่อยแน่นอนนัก
ในสามัญญผลสูตร ได้กล่าวถึงแต่เพียงหลักคําสอนท่ีพระเจ้าอชาตศัตรูเข้าไปถามถึงสามัญผลท่ีพ่ึงได้
ในศาสนาของลัทธิครูปูรณะกัสปะ และศาสดาอีกห้าท่าน แต่ในอรรถกถาสุมังคลวิลาสินี ได้ให้
รายละเอียดถึงประวัติของลัทธิครูท่านนี้ว่า  

   “เดิมท่านเป็นทาสในตระกูลหนึ่งเป็นคนท่ีครบร้อยดังนั้นจึงได้ชื่อว่า ปูรณะ 
แปลว่า นายครบ แต่เพราะเป็นทาสท่ีนายถือว่าเป็นมงคล (เพราะชื่อ) จึงไม่ค่อย
มีใครใช้สอยงานหนักหรือเอาผิดในงานท่ีทําไม่เสร็จ ต่อมานายปูรณะได้หลบหนี
นายไป แต่ถูกโจรปล้นเอาเสื้อผ้าไป จึงใช้ใบไม้ใบหญ้ามาปกปิดร่างกายแทน พอ
มนุษย์เห็นเข้าก็ทึกทักว่า เป็นพระอรหันต์ เป็นนักบวชมักน้อยแล้วเอาเครื่อง
สักการะอาหารมาถวาย นายปูรณะเห็นว่า การไม่นุ่งเสื้อผ้าจึงเกิดลาภเช่นนี้ ต้ัง
นั้นมาจึงไม่นุ่งผ้าถือการบวชโดยการเปลือยกายต้ังสํานักลัทธิศาสนาของตน
ข้ึนมา”๑๙ 

      จากแนวคิดท่ีเป็นเอกลักษณ์และอัตลักษณ์ของลัทธิครูปูรณะกัสสปะเช่นนี้ จึงจัดแนวคิด
ของลัทธิครูปูรณะกัสสปะจัดอยู่ในกลุ่ม อกิริยวาทะ มีแนวคําสอนท่ีมุ่งเน้นว่า จิตมีสภาพไม่เกาะ
เก่ียวกับการกระทําใด ๆ ของกาย การกระทําเองหรือใช้ให้คนอ่ืนทํา ตัดเองหรือใช้ให้ตัด เบียดเบียน
เองหรือใช้ให้เบียดเบียน ทําให้คนอ่ืนเศร้าหมองเองหรือใช้ให้คนอ่ืนทํา ทําให้ลําบากเองหรือใช้คนอ่ืน
ทํา ตลอดถึง การผิดศีล การฆ่า การขโมย ปล้นจี้ การเป็นชู้ พูดเท็จ เหล่านี้เป็นต้น ทําก็ไม่ได้ชื่อว่าทํา
บาป และตรงกันข้าม ใครท่ีทําการบูชา ให้ทานรักษาศีล และพูดคําสัจจริงเป็นต้น ก็ไม่ได้ชื่อว่าได้
ทําบุญ สรุปแล้ว คนจะทําอะไรไม่ว่าบุญหรือบาป ก็ไม่ได้ชื่อว่าได้ทําบุญทําบาป เพราะสภาวะเหล่านี้
เป็นไปตามธรรมชาติ เกิดข้ึนเองไม่มีใครสร้าง หรือทําลายได้ ดังนั้นปรัชญาปูรณะกัสปะ จึงเป็น              

                                                        
๑๘ ที.สี (ไทย) ๙/๑๕๑/๔๘. 
๑๙ กองวิชาการอภิธรรมมูลนิธิมหามกุฎราชวิทยาลัย, สุมังคลวิลาสินีแปล เล่ม ๑, (กรุงเทพมหานคร 

: โรงพิมพ์มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๒๕), หน้า ๑๗๙. 



๑๙ 

อกิริยทิฏฐิ นอกจากนี้ นักวิชาการบางท่าน เช่น ดร.บารัว เรียกลักษณะคําสอนของศาสดาปูรณะกัส
ปะว่าเป็นแบบ Passivity of soul อีกประการหนึ่ง๒๐ และจัดอยู่ในกลุ่มของประเภทอธิจจสมุปปันนิ
กวาทะด้วยกล่าวคือ เห็นว่าอัตตาและโลกเกิดเองไม่มีเหตุ ไม่มีปัจจัย เกิดข้ึนลอย ๆ ซ่ึงเป็นแนวคํา
สอนลัทธิในกลุ่มลัทธิ ๖๓ ประเภท ฝ่ายปุพพันตกัปปิกะ ในสามัญผลสูตรเราสามารถวิเคราะห์จุดยืน
ของคําสอนลัทธิครูปูรณะกัสสปะตอนท่ีพระเจ้าอาชาตศัตรู ได้กราบทูลพระพุทธเจ้าถึงการเข้าไป
ปรึกษาถามถึงสามัญผลท่ีพ่ึงได้ในการปฏิบัติธรรมในศาสนาของท่านว่าเป็นอย่างไร ซ่ึงครูปูรณะกัสส
ปะได้แสดงธรรมถวายเนื้อความว่า 
      เม่ือบุคคลทําเอง ใช้ให้ผู้อ่ืนทํา ตัดเอง ใช้ให้ผู้อ่ืนตัด เบียดเบียนเองใช้ผู้อ่ืนให้เบียดเบียน 
ทําเขาให้เศร้าโศกเอง ใช้ผู้อ่ืนทําเขาให้เศร้าโศก ทําเขาให้ลําบากเองใช้ผู้อ่ืนทําเขาให้ลําบาก ด้ินรนเอง  
ทําเขาให้ ด้ินรน ฆ่าสัตว์ ลักทรัพย์ ตัดท่ีต่อปล้นไม่ให้เหลือ ทําโจรกรรมในเรือนหลังเดียว ซุ่มอยู่ท่ี 
ทางเปลี่ยว ทําชู้ภริยาเขาพูดเท็จ ผู้ทําไม่ชื่อว่าทําบาป แม้หาผู้ใดจะใช้จักรซ่ึงมีคมโดยรอบเหมือนมีด
โกนสังหารเหล่าสัตว์ในปัฐพีนี้ ให้เป็นลาน เป็นกองมังสะอันเดียวกัน บาปท่ีมีการทําเช่นนั้นเป็นเหตุ 
ย่อมไม่มีแก่เขา ไม่มีบาปมาถึงเขา แม้หากบุคคลจะไปยังฝั่งซ้ายแห่งแม่น้ําคงคาให้เอง ใช้ให้ผู้อ่ืนให้ 
บูชาเอง ใช้ให้ผู้อ่ืนบูชา บุญท่ีมีการทําเช่นนั้นเป็นเหตุ ย่อมไม่มีแก่เขาไม่มีบุญมาถึงเขา ด้วยการให้
ทาน การทรมาน อินทรีย์ การสํารวมศีล การกล่าวคําสัตย์ บุญท่ีมีการทําเช่นนั้นเป็นเหตุ ย่อมไม่มีแก่
เขา ไม่มีบุญมาถึงเขา๒๑ 
      จากถ้อยคําของลัทธิครูปูรณะกัสสปะต่อพระเจ้าอชาตศัตรู จะพบว่าแนวคําสอนอันเป็น
จุดยืนหรือแกนหลักอยู่ท่ีการปฏิเสธเหตุผล สรรพสิ่งทุกอย่างเป็นไปเองโดยไม่มีเหตุปัจจัยอะไร บุญ
บาปไม่มีจริง ดังนั้น จึงมีแนวความคิดคล้ายกับปรัชญาสางขยะคือจิตมีลักษณะเป็นนิษกริยา การทํา
กรรมจึงเป็นเรื่องของกายหรือประพฤติ (จิต = ปุรุษะ, คาย = ประพฤติ แยกกันไม่เก่ียวข้องกัน)  แต่
ปรัชญาสางขยะก็ยังมีความเชื่อในเรื่องการเวียนว่ายตายเกิดซ่ึงแกต่างจากปูรณะกัสสปะ ดังนั้น
ความคิดของลัทธิครูปูรณะกัสปะจึงมีแนวโน้มไปในทางด้านปรัชญาสสารนิยม ส่วนท่ีกล่าวว่า มี
แนวคิดเหมือนกับลัทธิอธิจจสมุปปัน นิกวาทะ ตามทัศนะของท่าน บี.เอ็ม บารัว นั้น “มีแนวความคิด
ท่ีกํากวมอยู่มาก เพราะแนวคิดแบบอธิจจ-สมุปปันวาทะนั้นเม่ือสรุปแล้วลัทธิความเชื่อนี้จะพบว่า มี
ความเชื่อว่าอัตตาและโลกเกิดข้ึนโดยบังเอิญไม่มีเหตุปัจจัยใดๆ คล้ายกับนักคิดนักปรัชญาตะวันตก
บางกลุ่ม เช่น นักอะตอมนิยมท่ีเห็นว่าสรรพสิ่งเกิดข้ึนจากการรวมตัวของอะตอมโดยบังเอิญ ไม่มี
เป้าหมาย ไม่มีโครงสร้าง ไม่มีใครทําให้เกิดดังพุทธพจน์ท่ีพระพุทธเจ้าตรัสว่า”๒๒ 
      ๑. เคยเป็นพวกเทวดาชื่อว่า อสัญญีสัตว์และ ย่อมจุติจากชั้นนั้น มีสัญญาจําได้ว่าเคยเป็น
อสัญญีสัตว์ ออกบวชเป็นบรรพชิต เม่ือบวชแล้ว อาศัยความเพียรเป็นเครื่องเผากิเลส อาศัยความ
เพียรท่ีตั้งม่ันอาศัยความประกอบเนื่อง ๆ ไม่ประมาท อาศัยมนสิการโดยชอบแล้วบรรลุเจโตสมาธิ อัน
เป็นเครื่องต้ังม่ันแห่งจิตย่อมตามระลึกถึงความเกิดข้ึนแห่งสัญญาได้ เบ้ืองหน้าแต่นั้นไประลึกมิได้ เขา
                                                        

๒๐ สนิท ศรีสําแดง, ปรัชญาเถรวาท, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ์มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 
๒๕๔๔), หน้า ๑๕. 

๒๑ ที.สี (ไทย) ๙/๑๖๖/๕๓, ม.ม.(ไทย) ๑๓/๙๗/๑๐๐. 
๒๒ วิจิตร เกิดวิสิษฐ์, ปรัชญาครูท้ัง ๖ ในสมัยพุทธกาล,พิมพ์คร้ังท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ์

มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕), หน้า ๕. 



๒๐ 

กล่าว อย่างนี้ว่า อัตตาและโลกเกิดข้ึนลอยๆ ข้อนั้นเพราะข้าพเจ้าเม่ือก่อนไม่ได้มีแล้ว เด่ียวนี้ข้าพเจ้า
นั้นมี เพราะมิได้น้อมไปเพ่ือความเป็นผู้สงบแล้ว 
      ๒. สมณะ หรือพราหมณ์บางคนในโลกนี้ เป็นนึกตรึก (นักตรรกศาสตร์) เป็นนักค้นคิด เขา
กล่าวแสดง ปฏิภาณของตนตามท่ีตรึกได้ ตามท่ีค้นคิดได้อย่างนี้ว่า อัตตาและโลกเกิดข้ึนลอยๆ สมณะ
หรือพราหมณ์พวกใดพวกหนึ่ง มีทิฏฐิว่าอัตราและโลกเกิดข้ึนลอยๆ ย่อมบัญญัติอัตตาและโลกว่า
เกิดข้ึนลอยๆ 
      ความหมายของแนวคิดแบบอธิจจสมุปปันนวาท ถ้าหากพิจารณาอย่างผิวเผินมีลักษณะ
คล้ายๆ “อเหตุกทิฏฐิท่ีเห็นว่า ไม่มีเหตุไม่มีปัจจัย แท้จริงแตกต่างกัน อธิจจสมุปปันนวาทเน้นการเกิด
ของโลกและอัตตาอันเป็นเรื่องทางอภิปรัชญา ส่วนเหตุกวาทเน้นความประพฤติ คือจริยศาสตร์ว่าไม่มี
เหตุ ไม่มีปัจจัยแห่งความบริสุทธิ์ หรือความเศร้าหมองของสัตว์ สัตว์บริสุทธิ์หรือเศร้าหมองเอง
หลังจากท่องเท่ียวไปในสังสารวัฏท่ีเรียกว่าสังสารสุทธิ หลักฐานท่ีนํามาอ้างของพวก อเหตุกวาทิน ก็
ไม่มีท่ีมาท่ีไป อ้างตําราท่ีพวกตนคิดค้นข้ึนเอง เช่น อ้างการเสวยสุขและทุกข์ในอภิชาต แต่พวก
อธิจจสมุปปันนวาทบางพวกได้เจโตสมาธิ บางพวกเป็นนักตรรกศาสตร์ นักอภิปรัชญา มีความคิด
คล้ายๆ นักวิทยาศาสตร์ ท่ีเห็นว่า สรรพสิ่งในจักรวาลเกิดข้ึนโดยธรรมชาตินั่นเอง 
  ๒.๓.๒ ทรรศนะของลัทธิมักขลิ โคศาล 
       ลัทธิครูมักขลิโคศาล เป็นเจ้าของลัทธิท่ีมีชื่อเสียงอีกท่านหนึ่งท่ีปรากฏในสมัญผลสูตร 
ประวัติในเบ้ืองต้นไม่ชัดเจนนัก พระพุทธโฆษาจารย์ ได้กล่าวถึงประวัติของศาสดาท่านนี้ว่า “เป็นชื่อ
ของศาสดาคนหนึ่ง คําว่า โคสาละ เป็นนามท่ี ๒ ของท่าน เพราะเกิดข้างโรงวัว ได้ยินว่าเขาถูกใช้ให้
ถือหม้อน้ําไปในพ้ืนท่ีมีเปือกตมเจ้านายกล่าวสําทับว่า อย่าลื่นพลาดนะพ่อ เขาหกล้มไปเพราะเลินเล่อ 
จึงวิ่งหนีไปด้วยความกลัวเจ้าของ เจ้าของจึงวิ่งเข้าไปยึดชายผ้าไว้ เขาจึงท้ิงผ้าสาฎกเป็นคนเปลือยไม่มี
ผ้าเลยหนีไปความท่ีเหลือเล่าเหมือนปูรณะ กัสสปะ”๒๓ 
      หลักฐานข้างต้นเป็นเพียงหลักฐานฝ่ายเถรวาทในระดับอรรกถาเท่านั้น ส่วน ดร.บารัว ได้
ต้ังข้อสันนิฐานว่า ชื่อท่ีจริงของครูผู้นี้ว่าจะเป็น “มัสกริน (ภาษาปรากฤตของ เช่นเปน มังขลิ ภาษาลี 
เป็นมักขลิ คําว่า มัสกริน แปลว่า ผู้หาลําไผ่ ปราชญ์ปตัญชี ได้วิจารณ์ว่า ชื่อนี้หมายถึงสํานักปริพพา
ชกท่ีได้ชื่อว่า มัสกริน มิได้หมายถึงหาลําไผ่จริงๆ แต่หมายถึง การบังคับจิตใจ ไม่ปล่อยให้จิตเป็นอิสระ 
จัดเป็นพวกนิยติวาทะ นอกจากนี้ยังมีหลักฐานกล่าวถึง ลัทธิครูมักขลิ โคสาละและมหาวีระ แห่ง
ศาสดาเชน เคยใช้ชีวิตร่วมกันเป็นระยะ ๙ ปี แต่ท่านผู้ใดจะเป็นอาจารย์กันนั้น ยังเป็นท่ีต้องวินิจฉัย
กันต่อไป ดร.นลินักษะทัตต์ กล่าวว่า ครูท้ังสองนี้ต่างเป็นลูกศิษย์ของท่านปวรศวนาถ ปฐมศาสดาของ
ศาสนาเชน ตามหลักฐานของศาสนาเชนซ่ึงหลักฐานของศาสนาเชนกล่าวว่า ระยะแรก ๑๒ ปี มหาวี
ระยังเป็นนักศึกษานั้น มักขลิโคศาลได้รับการยกย่องเป็นคณาจารย์ก่อนแล้ว ซ่ึงกลุ่มนักบวชมัสกริน
หรือพวกอาชีวกนี้มีมาก่อนพุทธศาสนา เหตุมักขลิโคศาลจึงไม่น่าจะใช่สาวกของมหาวีระ แต่มหาวีระ
เองน่าจะเป็นศิษย์ของมักขลิโคศาล สิ้นชีวิตก่อนมหาวีระ ๑๖ ปี”๒๔ 

                                                        
๒๓ กองวิชาการอภิธรรมมูลนิธิมหามกุฎราชวิทยาลัย, สุมังคลวิลาสินีแปล เล่ม ๑, อ้างแล้ว,                 

หน้า ๑๘๐. 
๒๔ ธีรยุทธ์  สุนทรา, ปรัชญาเบ้ืองต้น, (กรุงเทพมหานคร : วรวุฒิการพิมพ์, ๒๕๒๖), หน้า ๒๗. 



๒๑ 

      จุดยืนของลัทธิครูมักขลิ โคศาละ ในทางปรัชญาจัดอยู่ในกลุ่มนิยัตินิยม ซ่ึงมีแนวความคิด
ว่า ความทุกข์และความสุขของสรรพสัตว์ท้ังหลายไม่ได้เกิดข้ึนจากสาเหตุใด ๆ สัตว์ท้ังหลายเป็นผู้
อนาถา ไม่อาจจะช่วยเหลือตนเองได้เลย และไม่อาจเข้าถึงความหลุดพ้นด้วยความพยายามของตนเอง 
เขาจะต้องท่องเท่ียวไปในภพต่างๆ ซํ้าแล้วซํ้าเล่า ก็จะพ้นหรือบรรลุได้เอง การท่องเท่ียวไปในภพ
ต่างๆ นั้นประกอบเวลาและรูปแบบของภพ เป็นสิ่งท่ีกําหนดไว้แล้วเปลี่ยนแปลงไม่ได้ ชีวิตของสรรพ
สิ่งท้ังหลายท่ีท่องเท่ียวไปในภพนั้นเปรียบเหมือนกลุ่มด้ายท่ีขว้างไปสู่พ้ืนย่อมคลี่คลายไปเอง ปลายสุด
ก็คือสุทธิหรือความหลุดพ้น ทุกๆ ภพสัตว์ท้ังหลายจะมีลักษณะบางอย่างเฉพาะตน โดยไม่เก่ียวกับ
กรรมในอดีต เช่นเดียวกับไฟย่อมมีความร้อน น้ําแข็งย่อมมีความเย็น 
       นอกจากนี้ยังพบคําสอนของลัทธิครูมักขลิ โคศาลท่ีได้กําหนดประเภทของสิ่งต่างๆ เพ่ือ
แสดงถึงลักษณะต่างๆ ของสิ่งท้ังปวงว่ามีคุณสมบัติเฉพาะท้ังสิ่งของต่างๆ และชีวิตของสัตว์และมนุษย์
ล้วนข้ึนอยู่กับ สังคติ หรือประเภท และด้วยสังคตินี้เองท่ีทําให้สิ่งนั้นเป็นสิ่งท่ีมีคุณสมบัติพิเศษ
บางอย่าง มีลักษณะทางกายสืบพันธ์และมีพัฒนาการทางอินทรีย์บางอย่างแตกต่างกันไป ซ่ึงบางอย่าง
อาจไม่เหมือนกัน เช่น คุณสมบัติไฟต้องร้อน คุณสมบัติของน้ําต้องเย็น เป็นต้น การกําหนดแบบนี้ถือ
เป็นสัสสตวาท คือกําหนดแน่นอนว่าต้องแบบนั้นตลอด ไม่อาจเปลี่ยนแปลงได้ด้วยวิธีใดๆ แต่จะถึง
ท่ีสุดเองโดยตัวมันเอง 
        ดร.บารัว ท่านให้มุมมองลัทธิครูมักขลิโคศาลนั้นแบ่งสัตว์ สิ่งของท้ังปวงออกเป็นสังคติ 
หรือประเภทแบบลดหลั่นกันอย่างไม่จํากัด สิ่งเฉพาะแต่ละอย่างไม่เท่ียง แต่แบบทุกแบบเท่ียง และ
โดยเฉพาะการแบ่งมนุษย์ออกเป็น ๖ แบบนั้น (ฉฬาภิชาติ) ดูจะเป็นการยกย่องกลุ่มนักบวชตัวเองว่า 
เป็นผู้มีฐานะกล่าวว่ามนุษย์ในกลุ่มอ่ืน ดร.ชยาติลเลเก มีมติว่าลัทธิคําสอนของครูมักขลิโคศาล เป็น
ลัทธิทางเทวนิยม หรือ “อิสรการณวาทิน ซ่ึงเชื่อว่า พระเจ้าสร้างโลกตามใจของพระองค์และปล่อยให้
โลกคลี่คลายไปเอง เหมือนกลุ่มด้ายท่ีขว้างลงพ้ืน ชีวิตท้ังหลายพัฒนาไปภายใต้เง่ือนไขต่างๆ จนกว่า
จะได้บรรลุความหลุดพ้นข้ันสุด แต่มตินี้ท่านรองศาสตราจารย์ วิจิตร เกิดวิสิษฐ์ แย้งมตินี้ว่าไม่น่าจะ
ตรงกันกับมติของมักขลิโคศาลเท่าไรนักเพราะเอาพระเจ้าเข้ามาเก่ียวข้อง ในทัศนะของผู้วิจัยเห็นว่า 
ตามมติของ ดร.ชยาติลเลเกนั้น ก็ไม่มีเหตุผลอะไรสนับสนุนพอท่ีเชื่อได้ว่า ลัทธิครูมักขลิโคศาลเชื่อใน
พระเจ้าหรือเทพอํานาจในการสร้างสรรกําหนดให้เป็นไป แต่อาจเป็นเพราะลัทธิครูมักขลิโคศาลเชื่อว่า 
สรรพสิ่งเกิดได้อย่างไร หรืออะไรเป็นปฐมเหตุ ของสรรพสิ่งนี้เองทําให้ ดร.ชยาติเลเก มองว่าลัทธิครู
มักขลิโคศาลน่าจะเป็นลัทธิอยู่ในกลุ่มเทวนิยม ข้างต้น”๒๕ 
        ในทางด้านจริยศาสตร์ ลัทธิครูมักขลิ โคศาลนั้น ท่านมักขลิไม่ยอมรับความบังเอิญใดๆ 
ในจักรวาล แต่เชื่อว่ามีกฎของธรรมชาติท่ีแน่นอนตามตัว กฎนั้นไม่มีใครสร้าง ไม่ใช่พระเจ้าแต่มีอยู่เอง
แต่มีแบบเป็นไปเองด้วยตัวของมันเอง ซ่ึงมีลักษณะเหมือนนักคิดกลุ่มสโตอิกของกรีกซ่ึงผู้วิจัยมีทัศนะ
ว่าหากเชื่อว่า ลัทธิครูมักขลิ โคศาลมีแนวคิดแบบสโตอิกก็จะสอดคล้องกับมติของ ดร.ชยาติลเลเก 
ทันที เนื่องจากจริยศาสตร์ของกลุ่มสโตอิกมีพ้ืนฐานจากแนวความคิดทางอภิปรัชชญา ๒ ประการคือ 

                                                        
๒๕ พระมหาสิทธิพิพัฒน์ สิริปญฺโญ, “การศึกษาวิเคราะห์พุทธจริยาต่ออัญญเดียรถีย์ในสมัย

พุทธกาล”,  วิทยานิพนธ์พุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕), 
หน้า ๓๔. 



๒๒ 

      ๑. จักรวาลถูกปกครองด้วยเหตุผลตายตัว 
      ๒. ธรรมชาติเป็นแก่นแท้ของมนุษย์ คือ การคิดอย่างมีเหตุผลท่ีตระหนักรู้กฎธรรมชาติ
และพร้อมท่ีจะปฏิบัติตามกฎเหล่านั้น วิธีดําเนินชีวิตท่ีดีในทัศนะของพวกสโตอิกก็คือ มีชีวิตอยู่ตาม
ธรรมชาติ หมายความว่ามนุษย์ควรยอมรับและปฏิบัติตามกฎเหตุผลในธรรมชาติโดยไม่ฝ่าฝืนหรือ
หลีกเลี่ยงแต่ประการใด จึงมีลักษณะคล้ายกับแนวคิดของลัทธิครูมักขลิโคศาล 
       เหตุท่ีผู้วิจัยได้นําข้อวิจารณ์และมุมมองต่างๆ มาแสดงไว้เพ่ือชี้ให้เห็นว่าจุดยืนของ
ทรรศนะลัทธิของครูมักขลิโคศาลนั่นเองแม้นักคิดหลายๆ ท่านในปัจจุบันก็ยังสับสนเก่ียวกับทรรศนะ
ของลัทธิครูมักขลิโคศาล แต่หากวิเคราะห์แบบเป็นกลางผู้วิจัยต้ังสมมติฐานเบ้ืองต้นว่า บรรดาลัทธิครู
ท้ัง ๖ นั้น ไม่ใช่นักคิดธรรมดา เป็นถึงเจ้าลัทธิศาสนามีสาวกมากมายย่อมจะต้องมีคําสอนท่ีมีหลักการ
และเหตุผลอยู่ไม่มากก็น้อย มิเช่นนั้นคงไม่สามารถต้ังศาสนาข้ึนมาได้แน่ การท่ีจะสรุปว่าเป็นคําสอน
ไร้สาระเลยนั้นคือไม่เป็นธรรมแก่ศาสดาเหล่านั้นแน่นอน 
  ๒.๓.๓ ทรรศนะของลัทธิอชิตะ เกสกัมพล 
           ตามประวัติลัทธครูอชิตะเกสกัมพลนั้นไม่ปรากฏหลักฐานว่าเป็นใครมาจากไหน แต่ใน
สุมังคลวิสาสินี นั้นมีกล่าวถึงว่า “เป็นนักบวชท่ีนุ่งห่มผ้าด้วยผมคน ซ่ึงผ้าชนิดนี้พรพุทธศาสนาตรัสว่า 
เป็นผ้าเลวกว่าผ้าท่ีทอแล้วทุกชนิด เพราะฤดูหนาวก็เย็น (ผมคน) เวลาร้อนก็ร้อนจัด กลิ่นเหม็น นุ่งก็
ไม่สบายตัว ซ่ึงพระองค์เปรียบเหมือนกับคําสอนของศาสดามักขลิ หากวิเคราะห์ตาม พุทธพจน์ข้างต้น 
จะเห็นว่าพระองค์ทรงปฏิเสธแนวคําสอนของอชิตะเกสกัมพลด้วย ของศาสดามักขลิโคศาลด้วย”๒๖ 
       จากการสันนิฐานหลักฐานท่ีปรากฏ บางครั้งน่าจะเป็นกลุ่มนักบวชท่ีใช้ผมของมนุษย์เป็น
เครื่องนุ่งของกลุ่มลัทธิของตนเองก็เป็นไป แต่อย่างไรก็ตาม เม่ือกล่าวโดยสรุปลัทธิครูอชิตะ เกสกัมพล
มีทัศนะเป็นทรรศนะทางปรัชญาท่ีเรียกว่า วัตถุนิยมแบบจัด เพราะไม่ยอมรับโลกนี้ โลกหน้าบุญบาป
ท้ังหมด ดังคําสอนท่ีปรากฏในสามัญญผลสูตรว่า๒๗ 

    “ทานไม่มีผล การบูชาไม่มีผล การเซ่นสรวงไม่มีผล ผลวิบากแห่งกรรมท่ีทําดี
ทําชั่วไม่มี โลกนี้ไม่มี โลกหน้าไม่มี มารดาบิดาไม่มี สัตว์ผู้เกิดผุดข้ึนไม่มี สมณ
พราหมณ์ผู้ดําเนินชอบ ปฏิบัติชอบ ซ่ึงกระทําโลกนี้และโลกหน้าให้แจ้งด้วย
ปัญญาอันยิ่งเองแล้วสอนผู้อ่ืน ให้รู้แจ้ง ไม่มีในโลก คนเรานี้ เป็นแต่ประชุม
มหาภูตท้ังสี่ เม่ือทํากาลกิริยาธาตุดินไปตามธาตุดิน ธาตุน้ําไปตามธาตุน้ํา ธาตุ
ไฟไปตามธาตุไฟ ธาตุลมไปตามธาตุลมอินทรีย์ท้ังหลายย่อมเลื่อนลอยไปใน
อากาศ คนท้ังหลายมีเตียงเป็นท่ี ๕ จะหามเขาไป ร่างกายปรากฏอยู่แค่ป่าช้า 
กลายเป็นกระดูกมีสีดุจสีนกพิราบ การเซ่นสรางมีเถ้าเป็นท่ีสุดทานนี้ คนเขลา
บัญญัติไว้ คําของคนบางพวก พูดว่า มีผล ล้วนเป็นคําแปลว่า คําเท็จคําเพ้อ 
เพราะกายสลาย ท้ังพาลท้ังบัณฑิตย่อมขาดสูญ พินาศสิ้น เบ้ืองหน้าแต่ตายย่อม
ไม่เกิดดังนี้ ข้าแต่พระองค์ผู้เจริญ เม่ือหม่อมฉันถามถึงสามัญผล ท่ีเห็นประจักษ์
ครูอชิตะ เกสกัมพล กลับตอบถึงความขาดสูญ” 

                                                        
๒๖ กองวิชาการอภิธรรมมูลนิธิมหามกุฎราชวิทยาลัย, สุมังคลวิลาสินีแปล เล่ม ๑, หน้า ๑๘๐.  
๒๗ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๗๑-๑๗๒/๕๖-๕๗. 



๒๓ 

       เห็นได้ว่าลัทธิครูอชิตะเกสกัมพลนั้น เป็นท้ังวัตถุนิยม เป็นนัตถิกทิฎฐิ อุจเฉกทิฎฐิและ
อันตคาหิทิฏฐิ แต่หากวิเคราะห์สภาพการณ์ร่วมสมัยนั้นเชิงปรัชญาและสังคมศาสตร์เราก็จะพบว่า 
การเกิดข้ึนของลัทธิศาสนาวัตถุนิยมนั้นไม่ใช่เกิดข้ึนมาลอยๆ แต่เกิดข้ึนเพราะเห็นความเลวไหลของผู้
ปฏิบัติตามแนวคําสอนของลัทธิศาสนาท่ีเป็นปรปักษ์กันนั้นล้มเหลว จนก่อให้เกิดกระแสความคิดสวน
ทางกัน เหมือนกับวัตถุสินค้าท่ีไม่อาจตอบสนองความต้องการของมนุษย์ได้ตามคํากล่าวอ้างจึงทําให้
เกิดวัตถุชิ้นใหม่ตรงกันข้ามข้ึนมาแทน มีข้อน่าสังเกตประการหนึ่ง คือ ปรากฏการณ์ท่ีเกิดข้ึนในสมัย
พุทธกาลนั้นการท่ีสังคมปล่อยให้มีศาสนาลัทธิวัตถุนิยมเกิดข้ึนได้อย่างอิสระเสรีนั้นแสดงให้เห็นถึง
เสรีภาพในทางความคิดอย่างดียิ่ง ซ่ึงคงจะยากมากในสมัยปัจจุบัน 
       กล่าวโดยสรุปได้ว่า หลักคําสอนของลัทธิครูอชิตะ ทรรศนะของเก่ียวเกสกัมพลท้ังในเชิง
อภิปรัชญาและ จริยศาสตร์ลัทธิของครูอชิตะ เกสกัมพล ปฏิเสธชีวิตท้ังชาติก่อนและชาติหน้า ปฏิเสธ
ความดี ความชั่ว นรกสวรรค์ ผลความดีความชั่ว ปฏิเสธปัญญาอันรู้ได้ด้วยญาณและปฏิเสธพลีกรรม
ของพราหมณ์ว่าไร้ผล ทฤษฎีอาตมันเป็นหมันเพราะเม่ือมนุษย์ตายทุกคนก็สูญสลายกลายเป็นธาตุ ๔ 
แนวความคิดดังกล่าวสอดคล้องกับปรัชญาจรวากและวัตถุนิยมหรือสสารนิยมของปรัชญาตะวันตก
ส่วนในสามัญญผลสูตรบันทึกทัศนะอชิตะ เกสกัมพลไว้เพียงเรื่องวัตถุหรือกายภาพเท่านั้น ไม่ได้
กล่าวถึงเรื่องจิตหรือวิญญาณเลย แต่ในคัมภีร์ของศาสนาเชนได้บันทึกไว้ว่า “สูงข้ึนมาจากปลายเท้า 
ตํ่าลงไปต้ังแต่ปลายผม ภายในผิวหนังคือสิ่งท่ีเรียกว่าชีวะหรืออาตมัน ชีวะท้ังมวลดํารงอยู่ เม่ือสรีระนี้
ตายชีวะนั้นหาดํารงอยู่ไม่ ชีวะดํารงอยู่ตราบเท่าท่ีสรีระดํารงอยู่ ชีวะไม่ดํารงอยู่นานกว่าการแตกดับ
ของสรีระ เม่ือคนชักดาบออกจากฝัก ชูมันข้ึนแล้วกล่าวว่า สหายนี้คือดาบ นี้คือฝัก แต่ไม่มีใคร
สามารถดึงชีวะจากร่างกาย แล้วชูว่า สหายนี้คือชีวะ นี้คือสรีระ” ดังนั้น มติเรื่องชีวะของลัทธิครูอชิตะ 
เกสกัมพล จึงสรุปได้ว่า สรีระกับชีวะเป็นสิ่งเดียวกัน ซ่ึงต่างจากศาสดาปกุธะ กัจจายนะ ท่ีถือว่าชีวะ
กับสรีระเป็นของแยกกัน”๒๘ 
      ทรรศนะทางด้านจริยศาสตร์ลัทธิครูอชิตะเกสกัมพล นั้น พอจะอนุมานสงเคราะห์กับลัทธิ
จารวาก คือ มีทัศนะว่า “ความสุขและความเพลิดเพลิน คือ จุดหมายปลายทางอันสูงสุดของชีวิต 
เพราะความเป็นอยู่ของชีวิตมาจากร่างกายหากปราศจากร่างกายก็ไม่สามารถแสวงหาความสุขได้ 
ดังนั้น ความสุขความเพลิดเพลินจึงไม่มี เราควรถือว่า ร่างกายเป็นสิ่งดีท่ีสามารถแสวงหาความสุข
ความเพลิดเพลินทุกอย่างท่ีหาได้ในชีวิตนี้ การท่ีจะแสวงหาความเพลิดเพลินในชีวิตภายหน้าท้ังมาไม่
ถึงนั้น เป็นความเหลวไหลไร้สาระประโยชน์มิได้ และท่ีสําคัญแนวทางเช่นนี้ก็มีทัศนะสอดคล้องกับ
ปรัชญาเอปิคิวเรียน (Epicurean B.C ๒๐๒-๒๖๗)ของชาวกรีกด้วยท่ีถือว่า ความสุขเป็นจุดหมาย
สูงสุดของชีวิต ทุกชีวิตต้องการความสุข ซ่ึงคําว่า ความสุข ในความหมายเดียวกันกับความสําราญ 
และอาจเป็นได้ถึงว่าลัทธิครูศาสดาอชิตะ เกสกัมพลจะมีลักษณะคล้ายคลึงกับของเอปิคิวเรียนข้างต้น
ได้ แต่อย่างไรก็ตาม มติข้างต้นนี้เป็นเพียงการเทียบเคียงจากหลักฐานในสามัญญผลสูตรและแนวคิด
ของนักวิชาท้ังหลักฐานของศาสนาเชนเท่านั้น”๒๙ 

                                                        
๒๘ วิจิตร เกิดวิสิษฐ์, ปรัชญาครูท้ัง ๖ ในสมัยพุทธกาล, หน้า ๑๔.   
๒๙พระราชวรมุนี, ปรัชญากรีก บ่อเกิดภูมิปรัชญาตะวันตก, (กรุงเทพมหานคร : ศยามการพิมพ์, 

๒๕๔๔), หน้า ๒๘๑-๒๘๔.  



๒๔ 

  ๒.๓.๔ ทรรศนะของลัทธิปกุธะ กัจจายนะ 
           ลัทธิครูปกุธะกัจจายนะ เป็นกลุ่มลัทธิท่ีมีชื่อเสียงระดับต้นๆ ในสมัยพุทธกาลส่วน
ประวัติก็ไม่แน่ชัดเช่นเดียวกับศาสดาคนอ่ืนๆ จะแต่ก็คําสอนท่ีปรากฏในพระสามัญญผลสูตรท่านพระ
พุทธโฆษาจารย์ กล่าวว่า ปกุธะ กัจจายนะ ไม่ใช้น้ําเย็น เพราะถือว่ามีชีวิต เข้าจะใช้น้ําร้อนเสมอ เม่ือ
ไม่มีน้ําร้อนก็ไม่ใช้น้ําชําระ เม่ือข้ามน้ําหรือทางท่ีมีน้ําก็ถือว่าเป็นบาปเข้าจะถ่ายถอนโทษบาปด้วยการ
ทําสถูปทรายเป็นเครื่องหมาย ดังนั้น จะเห็นว่า ศาสนาของท่านปุกธะ กัจจายนะ นี้นิยมการบําเพ็ญต
ปะค่อนข้างเคร่งครัดมาก ในสมาญญผลสูตร ได้กล่าวถึงคําสอนของศาสดาท่านนี้ว่า สภาวะ ๗ กอง
เหล่านี้ ไม่มีใครทํา ไม่มีแบบอย่างอันใครทํา ไม่มีใครนิรมิตไม่มีใครให้นิรมิต เป็นสภาพยั่งยืน ต้ังอยู่ม่ัน
ดุจยอดภูเขา ต้ังอยู่ม่ันดุจเสาระเนียดสภาวะ ๗ กองเหล่านั้น ไม่หวั่นไหว ไม่แปรปรวน ไม่เบียดเบียน
กันและกัน ไม่อาจให้เกิดสุขหรือทุกข์ หรือท้ัง สภาวะ ๗ กอง เหล่านั้น ไม่หวั่นไหว ไม่แปรปรวน
เพราะว่าบุคคลจะเอาศาสตราอย่างคมตัด ศีรษะกัน ไม่เชื่อว่าใคร ๆ ปลงชีวิตใคร ๆ เป็นแต่ศาสตรา
สอดไปตามช่องแห่งสภาวะ ๗ กอง เท่านั้น๓๐ 
      จากคําสอนข้างต้นของลัทธิครูปกุธะนี้ มีแนวคิดเป็นสัสสตวาท คือถือว่ามนุษย์
ประกอบด้วยองค์ประกอบ ๗ อย่าง คือ ดิน น้ํา ลม ไฟ สุข ทุกข์ และชีวะ องค์ประกอบท้ัง ๗ นี้มี
ธรรมชาติเท่ียงนิรันดร์ มีอยู่เอง ไม่มีใครทําลายได้ ในองค์ประกอบท้ัง ๗ นี้ ธาตุในปรัชญาจารวากและ
ศาสดาอชิตะ เกสกัมพล ยอมรับ ๔ ธาตุ คือ ดิน น้ํา ลม ไฟ แต่ศาสดาปกุธะ ยอมรับเพ่ิมข้ึน คือ สุข 
ทุกข์ และชีวะมติเก่ียวกับธาตุ ๗ กองของศาสดาปกุธะ นั้น ถือว่า “ชีวะเป็นองค์ประกอบต่างหากจาก
ธาตุ ๔ และมิใช่ผลพลอยได้จากธาตุ ๔ หรือมติของจารวากและศาสดาชิตะเชื่ออยู่ ส่วนองค์ประกอบ
อีก ๒ ส่วนคือ สุข ทุกข์ นั้น น่าจะประกอบท่ีทําให้องค์ประกอบท้ัง ๕ คือ ดิน น้ํา ลม ไฟ และชีวะ 
รวมกันหรือแยกกัน แนวคิดเช่นนี้เป็นทัศนะของท่านอาจารย์วิจิตร เกิดวิศิษฐ์ นอกจากนี้ ท่านยัง
เปรียบเทียบว่ามีลักษณะคล้าย ๆ คําสอนของเอ็มพีโดเคส (Empedocles B.C. ๔๘-๑๐๘) ท่ีมีแนวคิด
ท่ีว่า “มีธาตุ ๔ ชนิดเป็นรากเง่าของสิ่งท้ังมวล ได้แก่ ดิน น้ํา ไฟ ลม ธาตุเหล่านี้รวมกันเป็นวัตถุ เม่ือ
วัตถุถูกทําลายไปธาตุเหล่านี้ก็จะสลายออกไปเป็นรูปใหม่ต่อไป และคุณภาพของธาตุเหล่านั้นแต่ละ
ธาตุจะไม่แปรผันสับสนกัน เช่น ธาตุดินจะไม่สลายเป็นน้ํา เป็นต้น เนื่องจากธาตุเหล่านี้รวมกันแล้ว
แยกกัน แล้วรวมกันเข้าใหม่ เราจึงเข้าใจว่ามีความเปลี่ยนแปลง ธาตุต่าง ๆ เหล่านี้อยู่นิ่งไร้ชีวิต มัน
รวมกันและแยกกันโดยพลังจากภายนอก ได้แก่ความรักความชัง หรือความกลมกลืนและความขัดกัน 
ดังนั้น เอมพิโดเคสน่าจะมองเทียบเคียงไปจากแง่ความรักความชังของมนุษย์เป็นพลังทําให้รวมให้
แยกกันนั่นเอง จึงได้สร้างกฎท่ัวไปข้ึนมาว่า ธาตุต่าง ๆ รวมกันและแยกกัน”๓๑ 
       นอกจากนี้ ทรรศนะแนวความคิดของลัทธิครูปกุธะยังสอดคล้องกับปรัชญาภควันคีตา
และงานประพันธ์เรื่องกามนิต ของเสฐียรโกเศศ-นาคประทีปอีกด้วย  “แต่ข้อแตกต่างระหว่างปรัชญา

                                                        
๓๐ ที.สี. (ไทย) ๙/๙๗/๗๓-๗๔.  
๓๑ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๓๙๔/๔๓๕. 



๒๕ 

ภควัทคีตากับศาสดาปกุธะคือ ชีวะธาตุนั้นตามหลักของภควัทคีตามาจากพรหมมันหรืออาตมัน แต่มติ
ของศาสดาปกุธะเป็นสิ่งท่ีเกิดข้ึนมาเองเป็นอิสระและเป็นอมตะในตัวเอง”๓๒ 
       จะเห็นว่า ทรรศนะทางอภิปรัชญาของลัทธิครูปกุธะนั้นเป็นอันตรายต่อระบบศีลธรรม
คล้ายๆ กับลัทธิศาสดาอ่ืนท่ีกล่าวมาแล้ว การสร้างแนวคําสอนของตนโดยใช้หลักสัสสตวาทเป็นบทต้ัง
แล้วสรุปว่า เป็นอกิริยสาทตามมติของลัทธิครูปกุธะเป็นสิ่งท่ีเป็นภัยเป็นการสั่นคลอนระบบศีลธรรม
และจริยธรรมต่อการดําเนินชีวิตของโลกมนุษย์อย่างมาก เพราะเม่ือมีทัศนะว่าการฆ่าไม่ใช่การท่ี
แท้จริงเพราะทุกอย่างเป็นอิสระต่อกัน การปลงชีวิตใครๆ เป็นแค่ศาสตราสอดไปตามช่องแห่งสภาวะ 
๗ กองเท่านั้น 
  ๒.๓.๕ ทรรศนะของลัทธิสัญชัย เวลัฏฐบุตร 
           ประวัติของลัทธิครูสัญชัย เวลัฏฐบุตรนั้นมีปรากฏจากหลายแห่งนั้นมีไม่แน่นอน               
ท่านพุทธโฆษาจารย์ กล่าวว่าครูสัญชัย เป็นชื่อของเขา เขาเป็นบุตรของเวลัฏฐบุตร จึงได้ชื่อว่า 
“เวลัฏฐบุตร ในคัมภีร์มหาวัคค์ ได้พูดถึงเม่ือคราวท่ีพระสารีบุตรสมัยเป็นอุปติสะปริพพาชกและ               
พระโมคคัลลานะ สมัยเป็นโกลิตะปริพพาชกในสํานักลัทธิครูสัญชัย แต่ไม่พอใจในธรรมชั้นสูงครู
ลัทธิสัญชัย จึงทําการตกลงลับๆ เพ่ือแสวงอมตธรรมจนพบพระอัชชิและฟังธรรมจนบรรลุโสดาบัน
แล้วพาบริวาร ๒๕๐ คนเข้าไปลาสัญชัย แต่ศาสดาสชัยห้ามไว้ถึงสามครั้งเพ่ือให้บริหารลัทธิปริพพาชก
ของตนเองแต่ท้ังสองก็ไม่ฟังตามพาหมู่บริวารของตนเองจากสํานักไป จนเป็นเหตุให้ครูสญชัยเสียใจ
อาเจียนเป็นโลหิตและประวัติส่วนหนึ่งปรากฏในแบบเรียนธัมมปทัฏฐกถา ภาค ๓ ก็มีปรากฏหลักฐาน
ประวัติของศาสดาสญชัยเช่นเดียวกันแต่มีการผูกเป็นเรื่องราวขยายเพ่ิมเติมมากกว่าซ่ึงก็น่าจะนํามา
จากคัมภีร์มหาวรรค แนวคําสอนของศาสดาท่านนี้กลับปรากฏในพระสูตรท่ีเป็นสาวกของท่านแทน
เช่น สุปิยะปริพพาชก เป็นคณาจารย์ท่ีตรงกันข้ามกับพระพุทธเจ้ามีปกตินิสัยติเตียนพระพุทธ พระ
ธรรม พระสงฆ์ ในศิลาจารึกอโศก กล่าวว่าพระเจ้าอโศกได้อุทิศถํ้าแห่งหนึ่งให้เป็นท่ีอาศัยของพวกท่ี
สืบสายมาจากสํานักสุปิยะปริพพาชก”๓๓ 
        นอกจากนี้ ยังมีผู้กล่าวถึงครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร ว่าเป็นพีโร แห่งอินเดีย และหากจะ
วิเคราะห์เทียบเคียงทรรศนะคําสอนของครูท่านนี้กับมติของพีโรแล้วเราก็จะพบว่า พีโร มีมติว่า สัญ
ชานและเหตุผลไม่สามารถให้ความรู้แท้จริงแก่มนุษย์ ท่านอธิบายว่า สัญชานหรือประสาทสัมผัสรับรู้
เฉพาะปรากฏผิวเผิน โดยไม่อาจหยั่งถึงความจริงเบ้ืองหลังปรากฏการณ์ ยิ่งไปกว่านั้น ประสาทสัมผัส
มักบิดเบือนความจริงของสิ่งเดียวกันจึงปรากฏให้คนรับรู้แตกต่างกันไป เราไม่สามารถตัดสินชี้ชัดชาด
ลงไปว่า การรับรู้ของใครถูกต้องตามความเป็นจริง แม้แต่เหตุผลก็ไม่ช่วยให้เข้าถึงสารัตถุหรือแก่นแท้
ของสิ่งท้ังหลาย ไม่ว่าเราจะหาเหตุผลสนับสนุนทรรศนะของเราได้ดีเพียงไร คนอ่ืนก็สามารถหาเหตุผล
อ่ืนท่ีดีพอๆ กันมาหักล้างได้ เหตุผลจึงไม่อาจเป็นเกณฑ์ตัดสินความจริง เหตุนั้น คนเราจึงไม่มีทาง
ม่ันใจว่า ความรู้ของเราถูกต้องตรงตามความเป็นจริง เม่ือขาดความม่ันใจ เราจึงสงสัยได้ทุกเรื่อง ไพโร 

                                                        
๓๒ แสง  มนวิทูรและจํานงค์ ทองประเสริฐ, ภควัทคีตา, (กรุงเทพมหานคร : โรงพิมพ์แพร่วิทยา, 

๒๕๒๕), หน้า ๒๔-๒๘. 
๓๓ สุนทร ณ รังสี, ปรัชญาอินเดียลัทธิ, พิมพ์ครั้งท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพ์จุฬาลงกรณ

มหาวิทยาลัย, ๒๕๓๗), หน้า ๒๓. 



๒๖ 

สอนให้คนเรายับยั้งการตัดสินใจว่าอะไรเป็นอะไร แทนท่ีเราจะพูดว่า “ข้าพเจ้าเห็นของสีขาว” เรา
ควรพูดว่าของนั้นปรากฏเป็นสีขาวสําหรับข้าพเจ้า เพราะเราไม่มีทางทราบสีท่ีแท้จริงของสิ่งนั้น ใน
ส่วนด้านจริยศาสตร์ ไพโรสอนให้คนเรายับยั้งการตัดสินใจว่าอะไรดีหรือชั่ว ถูกหรือผิด เพราะเราไม่มี
ทางพิสูจน์ได้เลย เม่ือเราไม่มีทางตัดสินหรือหยั่งรู้ความแท้จริงในเรื่องนี้ได้ ทางออกท่ีดีท่ีสุดคืองดการ
ตัดสินว่าอะไรเป็นอะไรโดยสิ้นเชิง มนุษย์ควรใช้ชีวิตแบบปล่อยวางทุกสิ่ง ไม่มีความต้องการหรือ
ความเห็นใด ๆ ยอมรับสถานการณ์ต่างๆ อย่างสงบ โดยไม่คิดต่อต้านหรือเปลี่ยนแปลงอะไร ชีวิตใน
อุดมคติได้แก่ ความสงบใจซ่ึงจากทรรศนะทางปรัชญามตินิยมของไพโรข้างต้นนี้สามารถเทียบเคียงกับ
แนวคําสอนของลัทธิครูสัญชัยเวลัฏฐบุตร ท่ีปรากฏในสามัญญผลสูตร ท่ีครูสัญชัยถวายคําตอบต่อ
คําถามของพระเจ้าอชาตศัตรู ซ่ึงมีถ้อยคําย้อนไปย้อนมาแบบปลาไหลลื่นไปเรื่อยว่า “ครูสัญชัย 
เวลัฏฐบุตร ว่า ถ้ามหาบพิตรตรัสถามอาตมภาพว่า โลกหน้ามีอยู่หรือหากมีความเห็นว่ามี ก็ตอบว่ามี 
หากเห็นว่าอย่างนี้ก็มิใช่ อย่างนั้นก็มิใช่ อย่างอ่ืนก็มิใช่ ไม่ใช่ก็มิใช่ มิใช่ ไม่ใช่ก็มิใช่ หากถามว่า โลก
หน้าไม่มีหรือ หากมีความเห็น ว่าไม่มี ก็ตอบว่าไม่มี หากถามว่า โลกหน้ามีด้วยไม่มีด้วยหรือ มี
ความเห็นว่า มีด้วยไม่มีด้วย ก็ตอบว่ามีด้วยไม่มีด้วย หากถามว่า โลกหน้ามีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่หรือ หาก
เห็นว่ามีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่ ก็จะตอบว่ามีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่ หากถามว่าสัตว์ผู้เกิดผุดข้ึนมีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่หรือ 
หากมีความเห็นว่ามีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่ ก็ตอบว่ามีก็มิใช่ไม่มีก็มิใช่หากถามว่า ผลวิบากแห่งกรรมท่ีทําดีทํา
ชั่วมีอยู่หรือ หากมีความเห็นว่ามี ก็ตอบว่ามี หากถามว่าผลวิบากแห่งกรรมท่ีทําดีทําชั่วไม่มีหรือ หาก
มีความเห็นว่าไม่มี ก็ตอบว่าไม่มี”๓๔ 
       เห็นได้ว่าทรรศนะแนวคําสอนของลัทธิครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร มีลักษณะเหมือนไม่ค่อย
ยืนยันคําตอบใดๆ หากมองผิวเผินก็คงไม่แน่ใจในความรู้ของตัวเองหรือท่านมีเหตุผลท่ีจะไม่ยืนยันตาม
รูปแบบทางปรัชญาวิมตินิยมท่ัวไป นี่ เองอาจจะเป็นจุดเด่นในแนวคําสอนของลัทธิครูสัญชัย                  
จนสามารถต้ังลัทธิข้ึนมาได้เป็นศาสดาท่ีมีชื่อเสียงมีสาวกมากมายรวมท้ังมานพของผู้มีชื่ออย่างท่าน
พระสารีบุตร และท่านพระมหาโมคคัลลานะในอดีตก็เคยเล่าเรียนและยอมรับหลักคําสอนของลัทธินี้
มาก่อน ต่อมาภายหลังจึงค่อยไม่พอใจหรือไม่อ่ิมในสัจจะธรรมท่ีสูงกว่านี้ จึงได้แสวงหาหลักสัจธรรม
จนกระท่ังพบพระอัชชิสาวกรุ่นแรกของพระพุทธเจ้าและได้ดวงเห็นธรรมมาบวชเป็นภิกษุในพุทธ
ศาสนาในท่ีสุด 
  ๒.๓.๖ ทรรศนะของลัทธินิครนถ์ นาฏบุตร 
           จากหลักฐานประวัติศาสตร์ลัทธิของครูนิครนถ์นาฏบุตรเป็นเจ้าลัทธิคนหนึ่งท่ีถือว่ามี
ประวัติชัดเจนมากท่ีสุดในบรรดาลัทธิครูท้ัง ๖ คน และมีหลักฐานท่ียืนยันเป็นเอกฉันท์ว่า นิครนถ์ 
นาฏบุตรท่ีปรากฏในพระไตรปิฎกนั้นเป็นคนเดียวกันกับมหาวีระ ศาสดาของศาสนาเชนท่ียังคงมีอยู่ใน
อินเดียส่วนลัทธิของคําสอนศาสดาอีก ๕ ท่านยังคงเหลือคําสอนท่ีแปลกประหลาดปรากฏประปราย
ในคัมภีร์ทางพุทธศาสนาและศาสนาเชน 
       ชาติภูมิของพระมหาวีระนั้น “เป็นโอรสของพระเจ้าสิทารถ ตระกูลชญาตริกะ อยู่ในกลุ่ม
พวกลิจฉวีท่ีร่วมกันปกครองนครไพสาลี นครหลวงของแคว้นวิเทหะในสมัยนั้น มีพระมารดาพระนาม
ว่า ตฤศลา ประสูติก่อนพุทธกาลได้ ๕๖ ปี ณ กุณพคามใกล้นครเวสาลี ส่วนประวัติรายละเอียด ๆ 

                                                        
๓๔ ที.สี. (ไทย) ๙/๙๙/๗๖-๗๗. 



๒๗ 

ของพระองค์มีลักษณะคล้ายๆ เจ้าชายสิทธัตถุในพุทธศาสนา เช่น มีพระเมตตา เรียนไตรเพท หรือ
แม้แต่การได้ถูกทํานายทายทักว่า ถ้าออกบวชจะเป็นศาสดาเอกในโลก ถ้าครองเรือนจะเป็นพระเจ้า
จักรพรรดิราชและได้มีพิธีขนานนามว่า วรรธมานกุมาร นอกจากนี้ยังมีคําแปลชื่อท่านแปลกออกไป
และตีความหมายในลักษณะและรูปแบบต่าง ๆ อีก เช่น ในภาษาบาลีเรียกเพ้ียนเป็นนาฏปุตต ซ่ึงพุทธ
โฆษาจารย์ตีความมหาวีระว่าเป็นบุตรของนักฟ้อนก็มี”๓๕ 
        ส่วนสาเหตุของการออกบวช ตามตํานานของศาสนาเชน กล่าวไว้ว่า “สมัยนั้นชาวนคร
ไพสาลีกําลังต่ืนตัวในการบําเพ็ญตบะทางศาสนาพราหมณ์กันมาก ด้วยเชื่อว่าผู้ท่ีปฏิบัติอย่างแรงกล้า
เคร่งครัดจะไปเกิดในสวรรค์ชั้นพรหม ปรากฏว่าผู้ท่ีปฏิบัติอย่างแรงกล้าจนถึงกับชีวิตก็มากแม้พระ
บิดาและมารดาก็เคร่งครัดในหลักปฏิบัติจนถึงข้ันเสียพระชนม์ในเวลาไล่เลี่ยกัน การสูญเสียนี้ก็เป็น
หนึ่งสาเหตุท่ีทําให้พระองค์ออกบวช เม่ือท่านออกบวชท่านเคร่งท่านบําเพ็ญพรตแบบนักบวชท่ัว นั่น
คือยึดการขอเป็นเครื่องเลี้ยงชีพโดยท่านได้ศึกษาบวชอยู่ในสํานักปารศวนาถและพระบิดาพระมารดา
ของท่านก็เป็นสาวกของลัทธิท่านนี้เช่นกัน ท่านถืออหิงสาเป็นของดีเลิศ ความนิ่งเสียได้มีกําลังแรงกว่า
คําพูดท่ีเปล่งออกมา พระองค์ใช้เวลา ๑๒ ปีก็สามารถบรรลุความรู้ข้ันสูงสุดท่ีเรียกว่า “เกวัล” เป็นผู้
หลุดพ้นกิเลสท้ังปวงเป็นพระอรหันต์ สัพพัญญูและเป็นผู้ชนะโดยสิ้นเชิง ดังเรียกว่า พระชิน ส่วน
ประวัติเก่ียวกับการประพฤติตนเป็นคนเปลือยนั้นมีหลายมติท่ีเห็นแตกต่างกัน เช่น บางแห่งกล่าวว่า 
ท่านประพฤติเปลือยเป็นวัตร และแยกนิกายตนเองออกจากคณะปาวรศนาถ ชื่อว่า นิกายทิคัมพร 
ส่วนนิกายเดิมของท่านปารศวนาถนั้นชื่อว่า นิกายเศวรตามพร คือนุ่งห่มขาว และนิกายนี้กล่าวว่า 
ท่านมหาวีระประพฤติเปลือยเม่ือออกบวชได้ ๑๓ ปี ส่วนมติ ดร.บารัว อ้างว่า ในภควตีสูตรของ
ศาสนาเชน กล่าวว่า ท่านประพฤติเปลือยหลังจากออกบวชได้ ๒ ปีและในปีนั้นเองท่ีท่านได้แยกนิกาย
ออกมาจากท่านปารศวนาถ”๓๖ 
        เรื่องการประพฤติวัตรเป็นคนเปลือยนี้อาจจะดูแปลกประหลาดสําหรับผู้ท่ีไม่ได้นับถือ
หรือศึกษาคําสอนหรือจุดประสงค์ ความหมาย ในศาสนาเชนและย่อมตีความหมายแตกต่างกัน แต่
อย่างไรก็ตามสําหรับความเชื่อของนักบวชเชนนิกายทิคัมพรแล้วเชื่อว่า ศาสดาวีระประพฤติวัตรเป็น
คนเปลือย เป็นอนาคาริกและปฏิบัติ มูคปรณิธาน คือ ไม่พูดไม่จากับใคร และเคยร่วมอาศัยศึกษา
ธรรมะกับลัทธิครูมักขลิ โคศาล เป็นเวลา ๖ ปี ดังนั้นทรรศนะแนวความคิดบางส่วนของท่านจึงมี
ลักษณะแนวคิดของท่านมักขลิ โคศาลเชื่อมโยงอยู่บ้าง และอาจจะเป็นทรรศนะทางปรัชญาหลักๆ ให้
ท่านมหาวีระศึกษาเพ่ิมเติมจนบรรลุเกวัลตามทัศนะของท่านเองก็เป็นได้ ดังนั้น เราจะเห็นกลิ่นอาย
ของปรัชญานิยัตินิยมปรากฏในแนวคําสอนของศาสดามหาวีระอยู่เสมอ เนื่องจากท่านมหาวีระเคย
ศึกษาอยู่ในสํานักของท่านปาวรศนาถและท่านมหาวีระได้ค้นพบแนวทางปฏิรูปและสัจจะท่ีสูงกว่า
ลัทธิท่านปาวรศนาถจึงได้แยกตนออกมาแต่เนื่องจากมีแนวความการบําเพ็ญเบ้ืองต้นเหมือนกันจึงเกิด
เป็นนิกาย ๒ นิกายข้างต้น หากถามว่าหลักปฏิบัติอะไรท่ีเหมือนกันในท้ังสองนิกาย เราก็จะเห็นว่าท้ังสอง
นิกายของลัทธิท่ีใช้หลักบัญญัติ ๔ ประการคือ จตุยามสังวร ดังหลักฐานท่ีปรากฏในสามัญญูผลสูตรว่า 
“นิครนถ์ในโลกนี้ เป็นผู้สังวรแล้วด้วยสังวร ๔ ประการ นิครนถ์เป็นผู้สังวรแล้วด้วยสังวร ๔ ประการ เป็น

                                                        
๓๕ กองวิชาการอภิธรรมมูลนิธิมหามกุฎราชวิทยาลัย, สุมังคลวิลาสินีแปล เล่ม ๑, หน้า ๑๘๑. 
๓๖ วิจิตร เกิดวิสิษฐ์, ปรัชญาครูท้ัง ๖ ในสมัยพุทธกาล, หน้า ๓๔. 



๒๘ 

ไฉน ดูกรมหาบพิตร นครนถ์ในโลกนี้เป็นผู้ห้ามน้ําท้ังปวง ๑ เป็นผู้ประกอบด้วยน้ําท้ังปวง ๑ เป็นผู้กําจัด
ด้วยน้ําท้ังปวง ๑ เป็นผู้ประพรมด้วยน้ําท้ังปวง ๑ นิครนถ์เป็นผู้สังวรแล้วด้วยสังวร ๔ ประการ อย่างนี้แล 
มหาบพิตร เพราะเหตุนี้นิครนถ์เป็นผู้สังสรแล้วด้วย สังวร ๔ ประการอย่างนี้ บัณฑิตจึงเรียกว่า เป็นผู้มีตน
ถึงท่ีสุดแล้ว มีตนสํารวมแล้ว มีตนต้ังม่ันแล้ว ดังนี้ ข้าแต่พระองค์ผู้เจริญ เม่ือหม่อมฉัน ถามถึงสามัญผลท่ี
เห็นประจักษ์ ครูนิครนถ์ นาฏบุตร กลับตอบถึงสังวร ๔ ประการ ฉะนี้”๓๗ 
       นี่คือหลักพ้ืนฐานในการปฏิบัติวัตรของศาสนาเชนท้ังสองนิกาย ถือว่าเป็นวิธีควบคุม
ตนเอง เหนี่ยวรั้งตนเอง บังคับตนเองไม่ให้หวั่นไหว คือ “การสังวรในเรื่องน้ํา สังวรในบาปอกุศล 
ชําระบาปให้หมดสิ้นไป เรียกว่า “หลักจตุยามสังวร หลักฐานชิ้นหนึ่งท่ีถือว่า หลักจตุยามสังวรมีมา
ก่อนในสมัยท่านปาวรศนาถก็คือในอุตตราธยนสูตรท่ียืนยันถึงมีการถามหาเหตุผลในการแตกแยก
นิกายในศาสนาเชนท่ีนิครนถ์เกสีสาวกท่านปาวรศนาถถามเคาตมะสวกของมหาวีระว่า เม่ือจตุยาม
สวรทีท่านปารวศนาถ ได้บัญญัติไว้ดีแล้วอะไรเล่าเป็นเหตุแห่งความแตกแยกระหว่างเราเคาตมะตอบ
ว่า ได้แก่ปัญญายอมรับ ความจริงของข้อบัญญัติและการค้นหาความจริง” 
       ทรรศนะคําสอนในศาสนาเชนตรงกันข้ามกับศาสนาพราหมณ์ คือเป็นอเทวนิยม
เช่นเดียวกันกับพุทธศาสนา แม้สังคมการเมืองของท้ังสองศาสนาเหมือนกันและเป็นประเภทกิริยวาท
เหมือนกันแต่มีข้ออธิบายแตกต่างกัน และท่ีแปลกพระพุทธเจ้าและศาสดามหาวีระไม่พบกันเลยจะมี
แต่ก็มีการปะทะคารมของศิษย์สาวกประปราย ส่วนประเด็นท่ีคําสอนท่ีเป็นจุดแตกต่างกันท้ังสอง
ศาสนาต้องพิจารณาอย่างละเอียดมิเช่นนั้นอาจมีความเข้าใจผิดพลาดได้ เช่นเรื่องกรรม เรื่องทุกข์ 
ชีวะ และนิพพานหรือนิรวาณ นั้น ศาสดามหาวีระมีแนวคําว่า ชีวิตของคนท้ังหลายเป็นทุกข์ เกิดเจ็บ
ตายเป็นทุกข์ และไม่ สมปรารถนาก็เป็นทุกข์ สาเหตุทุกข์คือ มีความปรารถนามากเกินไป เช่น 
ปรารถนามากในอาหาร ปรารถนามากในทรัพย์สอนเงินทอง และอยากได้ชื่อเสียงจนเกินพอดีความ
ปรารถนานี้เองจึงเป็นต้นเหตุของทุกข์ ส่วนจะแก้ไขทุกข็ได้อย่างไรนั้น ศาสดามหาวีระกล่าวว่าต้องไม่
ปรารถนา เม่ือคนท้ังหลายละความปรารถนาเสียได้รับความสุขอันยิ่งใหญ่ได้ คือ นิรวาณหรือนิพพาน 
สําหรับข้อปฏิบัติเพ่ือให้ถึงนิพพานได้แก่ รัตนะ ๓ คือ 
       ๑. ความเห็นชอบ (สัมยัคทรรศนะ) ได้แก่ ความเห็นถูกมีศรัทธาถูกว่าศาสดาจารย์
ท้ังหลายแม้ท่านเป็นเพียงสามัญชนแต่ท่านก็อาศัยความเพียรอย่างแรงกล้ายิ่งกว่าสามัญชนท่านจึงได้
บรรลุหลุดพ้นเป็นผู้ชนะสั่งสอนเราได้ 
        ๒. ความรู้ (สัมยัคชญาน) ได้แก่ รู้หลักท่ีศาสดาสั่งสอนไว้แต่เดิม เช่น เรื่องโลกอันมี
ความวิจิตรพิศดารตามหลักของเชน ความรู้ชอบนี้จะกําจัดวิชชาซ่ึงทําให้เราเวียนว่ายตายเกิดเสียได้ 
       ๓. ความประพฤติชอบ (สัมยัคจารีต)  คือ ถือการประพฤติชอบถูกต้องเป็นหลักและถือ
ว่าเป็นหลักใหญ่ เป็นข้อปฏิบัติของศาสนิกชนท้ัง ๒ พวก คือพวกนักพรตและพวกครองเรือน ข้อ
ปฏิบัติของผู้ครองเรือน เรียกว่า “อนุพรต” ๕ อย่างคือ 
        ๓.๑ อหิงสาธรรม การไม่เบียดเบียนตลอดการไม่ทําลายชีวิต 
        ๓.๒ สัตยะธรรม การไม่พูดเท็จ 
        ๓.๓  อัสเตยะธรรม การไม่ลักขโมย 

                                                        
๓๗ ที.สี. (ไทย) ๙/๙๘/๗๔-๗๕. 



๒๙ 

        ๓.๔ พรหมจรรยะธรรม การประพฤติพรหมจรรย์ หมายถึง การไม่ผิดกาม ไม่อยู่ร่วม
โสเภณีและไม่ดื่มสุรา 
        ๓.๕ อปริครหะธรรม การไม่ละโลภ ไม่อยากได้สิ่งใดๆ 
       สําหรับนักบวชนิครนถ์เรียกว่า “มหาพรต” มี ๕ อย่างเหมือนอนุพรตข้างต้นแต่มีความ
เคร่งครัดมากข้ึนกว่า นอกจากนี้ ความประพฤติชอบยังหมายถึงหลักเมตตา กรุณา ๔ ประการ คือ  
        ๑. มีความกรุณาโดยไม่หวังสิ่งตอบแทน 
        ๒. ยินดีในความได้ดีของคนอ่ืน 
        ๓. มีความเห็นใจในความทุกข์ยากของผู้อ่ืน รวมท้ังอยากให้เขาพ้นทุกข์ 
        ๔. มีความกรุณาต่อผู้กระทําผิด ดังคําท่ีพระมหาวีระกล่าวว่า “สมณะไม่ควรโกรธเคือง
แม้เม่ือถูกตีท้ังไม่ควรคิดร้ายด้วยเม่ือรู้ว่าความอดทนเป็นความดีสูงสุดสมณะจึงควรเพ่งธรรม”๓๘ 
       จากหลักการพ้ืนฐานของคําสอนในศาสนาเชน เราจะพบว่าแนวแกนหลักของคําสอนมี
ลักษณะใกล้เคียงพุทธศาสนา แต่หากวิเคราะห์ในเชิงปรัชญาในคําสอนเรื่องอ่ืนเทียบเคียงเราจะพบว่า
มีลักษณะแตกต่างกันมาก เช่นเรื่องชีวิตหรือ ชีวะ มหาวีระไม่ได้มองสรรพสิ่งว่ามีมูลเหตุประกอบด้วย
อะไร แต่มองว่ามีชีวะมีอยู่เป็นจํานวนมากเช่นเดียวกับสิ่งมีชีวิตท้ังหลาย ท่ีไหนก็มีชีวิต ชีวะมีทุกหน
ทุกแห่งไม่เพียงในสัตว์เท่านั้น แม้ในพืช ผงธุลี หิน ซ่ึงแม้นักวิทยาศาสตร์ในปัจจุบันก็ยอมรับใน
หลักการนี้ทุกอย่างมีชีวิต เช่น พวกอมีบา เป็นต้น ชีวะเหล่านี้มีประสาทสัมผัสหรือการรับรู้แตกต่างกัน
จึงมีวิวัฒนาการต่างกันไปเท่านั้น ดังนั้นชีวะท่ีอาศัยอยู่ในร่างกายจึงมีภาวะจํากัดท้ังในด้านความรู้และ
พลังงานต้องอยู่ในทุกข์ จนกว่าจะหลุดพ้นและทุก ๆ ชีวะสามารถบรรลุบรมศักด์ิบรมสุขได้ คุณสมบัติ
ท้ัง ๓ นี้เป็นคุณสมบัติท่ีแท้จริงของชีวะ แต่กรรมได้เข้ามาบ่ันทอนและกําจัดคุณสมบัติท่ีแท้จริงของ
ชีวะออกไป ดุจอาทิตย์ถูกเมฆบดบัง กรรมหรือพลังงานของตัณหาในชีวะได้ดึงดูดเอาชิ้นของวัตถุเข้า
มาใส่ตัวเอง วัตถุแทรกซึมในชีวะดุจดังชิ้นของผงธุลีแทรกซึมอยู่ในแสงไฟหรือดวงอาทิตย์ กรรมใดนํา
ชีวะไปผูกพันกับวัตถุ การกําจัดกรรมออกไปให้สิ้นเชิงนั้นชีวะจะต้องกําจัดบ่วงท่ีผูกพันตนเองให้หมด
สิ้นไป ต่อจากนั้นชีวะจะลุถึงความสมบูรณ์อันเป็นธรรมชาติแท้จริงของตัวเอง นี่คือทรรศนะทาง
อภิปรัชญาท่ีทําให้เกิดหลักอหิงสธรรมในศาสนาเชนและหลายๆ ศาสนาในโลก 
        ข้อแตกต่างระหว่างหลักคําสอนในเรื่องนี้ของพุทธศาสนาและศาสนาเชน สามารถ
วิเคราะห์ได้ ๔ ประเด็นด้วยกันคือ ชีวะ กรรม ตัณหา พระเจ้า ซ่ึงจะอธิบายในภาพรวมร่วมกันไปใน
มติของพุทธศาสนาชีวะในทัศนะมหาวีระก็คือ จิตในพุทธศาสนา แต่จิตในมติพุทธศาสนาไม่ได้เป็นนิ
รันดร์คงอยู่ตลอดเหมือนปรัชญาเชน แต่มีเกิดดับอยู่ตลอดเวลาแบบสันตติมีธรรมชาติ ประภัสสรคือ
จิตมีความพร้อมท่ีจะรับการฝึกอบรมหรือสั่งสมกรรมต่าง ๆ ได้ซ่ึงเป็นภควังคจิตอยู่ แต่ถูกอุปกิเลสจร
เข้ามาปรุงแต่งจิตก็ไม่บริสุทธิ์ ส่วนเรื่องกรรมในมติพุทธศาสนาก็เป็นเรื่องของเหตุผลท่ีเป็นปฏิกิริยา
ของจิตกับสิ่งแวดล้อมรอบข้างซ่ึงแสดงออก ๓ ทาง กายกรรม วจีกรรม และมโนกรรม มโนกรรมเป็น
สิ่งสําคัญท่ีสุดของหลักจริยธรรมท้ังหลาย กรรมของพุทธเจ้ามีลักษณะเป็นพลังงาน การกระทํากรรม
ทุกครั้ง จิตเป็นผู้สั่งสมพลังงานนั้นไว้ดีบ้างชั่วบ้าง และจะส่งผลท่ีเรียกว่า วิบาก ทําให้เกิดในสุคติบ้าง
ทุคติบ้างตามสมควรแก่กรรมตน มิได้มีลักษณะเหมือนยางเหนียวดึงดูดชิ้นของวัตถุเข้าอยู่ในจิตและ

                                                        
๓๘ อดิศักดิ์ ทองบุญ,ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๖),หน้า ๔๒๕-๔๒๗. 



๓๐ 

เป็นกรรมท่ีถูกกําหนดแน่นอน(กรรมเก่า)  แก้ไขไม่ได้อย่างท่ีมหาวีระกล่าวไว้แต่ประการใด ส่วนใน
เรื่องตัณหา หรือท่ีเชนเรียกว่า ความปรารถนาอย่างแรงกล้านั้น พุทธศาสนาถือว่าตัณหาเป็นมูลเหตุให้
กระทํากรรมเป็นองค์ประกอบหนึ่งเป็นชีวิตท่ัว ๆ ไปซ่ึงเป็นไปตามหลักฏิจจสมุปบาท ตราบใดท่ี
อวิชชา ตัณหา อุปาทาน ยังไม่ถูกกําจัดให้หมดสิ้นไป ย่อมต้องรับผลไปเกิดในวัฏสงสารต่อไปไม่มีจบ
สิ้นซ่ึงถือว่าเป็นวงจรชีวิตของมนุษย์ปุถุชน ดังนั้นในมติพุทธศาสนา กิเลส กรรม วิบากหลักไตรวัฏฏ์จึง
เป็นเหตุผลหลักท่ีทําให้เกิดทุกข์ตามมา ดังนั้นหากต้องหลุดพ้นย่อมกําจัดกิเลสตัดวงจรไตรวัฏฏ์แล้วจะ
พบกับความหลุดพ้นเข้าสู่นิพพานไม่ต้องมาเกิดอีกต่อไป คําสอนเรื่องพระเจ้านี้ท้ังพุทธและเชนต่างก็
ปฏิเสธอํานาจเบ้ืองบนหรือเทพอํานาจอย่างท่ีศาสนาพราหมณ์เชื่อ ปฏิเสธพลีกรรม การสาธยายมนต์
เพ่ืออ้อนวอนเทพเจ้า และไม่เชื่อว่าการกล่าวนามเทพเจ้าจะทําให้พ้นทุกข์ได้หรือให้ได้สิ่งท่ีตน
ปรารถนา ดังคําท่ีศาสดามหาวีระกล่าวว่า “ผู้ปฏิบัติตนเป็นนักพรตไม่ว่าชายหญิง ไม่ควรกล่าวถึงเทพ
เจ้าแห่งฟากฟ้า เทพแห่งพายุ เทพแห่งฝน ไม่ควรอ้อนวอนขอให้ฝนตก ขอให้พืชข้ึนงอกงาม และให้มี
ชัยชนะในสงคราม ผู้ปฏิบัติต้องรู้ธรรมชาติเหล่านี้ รู้ความจริงของดินฟ้า อากาศ รู้ความจริงของ
ทางเดินของหมู่เมฆ รู้ความจริงของฝน รู้หน้าท่ีของธรรมชาติแต่ละอย่างผู้ใดโต้เถียงเรื่องการสร้างโลก 
ตลอดถึงคัมภีร์ท่ีพูดการสร้างโลก ผู้นั้นเป็นคนโง่คัมภีร์นั้นไร้สาระไม่เป็นความจริง การขอความ
ช่วยเหลือจากมิตรสหายเป็นลักษณะของผู้อ่อนแอ ทุกคนต้องสร้างกรรมข้ึนเอง เพราะคนเราจะดีจะ
ชั่วเพราะกรรม ซ่ึงคล้ายคําสอนในพุทธศาสนา แตกต่างกันตรงท่ีมหาวีระสอนว่า อํานาจกรรมในอดีต
จะต้องให้ผลแน่นอน ไม่มีทางเปลี่ยนแปลงได้จึงกลายเป็นสัสตทิฏฐิ แต่พระพุทธเจ้าถือว่า กรรม
ปัจจุบันนั้นมีอิทธิพลมากกว่ากรรมในอดีต แม้จะมีกรรมแก่ในอดีตแต่ถ้าปัจจุบันทําดีประกอบกุศล
อย่างแรงกล้าสามารถหลุดพ้นกรรมเก่าได้ เช่น กรรมของผู้ท่ีได้บรรลุฌานท่านเหล่านี้ถือว่าเป็นกรรม
กุศลท่ีไม่มีทางไปสู่ทุคติได้เปรียบเหมือนสุนัขล่าเนื้อ กรรมเก่าเปรียบสุนัข ในขณะเดียวกันเราเปรียบ
เหมือนเนื้อท่ีวิ่งหนีอาการวิ่งคือกรรมใหม่ ถ้าหากมีกรรมใหม่ท่ีดีก็สามารถหนีกรรมเก่าไปได้จนในท่ีสุด
สุนัขท่ีเปรียบกรรมเก่านั้นก็จะหมดแรงละไปในท่ีสุด ๓๙ 
       ส่วนมติด้านการเข้าถึงความรู้ความจริงหรือญาณวิทยานั้น มหาวีระมีมติว่า 
“แบบสยาทวาท (แปลว่าบางที = may be) ซ่ึงเป็นญาณวิทยาท่ีเกิดข้ึนเพ่ือปฏิเสธอชญา
ญาณวาท (ไม่มีทางรู้ความจริง) และอมราวิเขปวาท (ไม่มีความจริงท่ีแน่นอน เป็นไปตามแต่
ละลุคคลคําตอบจึงมีหลายอย่าง) ของสัญชัยในทํานองเดียวกันกับวิภชวาทะ (การตอบแบบ
แยกตอบตามเหตุ - ผล) ของพระพุทธเจ้าก็มีจุดหมายในการอธิบายหลักการเข้าถึงความจริง
เชิงญาณวิทยาแนวพุทธเช่นกัน”๔๐ 
       วิจิตร เกิดวิสิษฐ์ ได้ต้ังเปรียบเทียบหลักสยาทวาทะของมหาวีระว่ามีลักษณะเป็น 
Disjunctive Synthesis คือ เป็นการสังเคราะห์ท่ีไม่ประสาทสนิท เพราะมีทัศนะเป็นสัจนิยม ท่ี
ยอมรับว่าความจริงมีหลายแง่ การแก้ปัญหา จึงเป็นการสังเคราะห์ความจริงเข้าด้วยกัน มีลักษณะ
คล้ายวิภาษวิธีของเฮเกล นักจิตนิยมชาวเยอรมัน มีแนวคิดแบบสมบูรณนิยม แต่ของเฮเกลมีลักษณะ

                                                        
๓๙ ที.ปา.(ไทย)๑๑/๘๗/๔๒. 
๔๐ ชัยวัฒน์  อัตพัฒน์, ปรัชญาตะวันตกสมัยใหม่ ๒, (กรุงเทพมหานคร : แสงจันทร์การพิมพ์, 

๒๕๒๒), หน้า ๔๙. 



๓๑ 

เป็น Conjunctive Synthesis คือ เป็นการสังเคราะห์ท่ีประสาทสนิท มีทัศนะเป็นมโนภาพนิยม การ
แก้ปัญหาของเฮเกล เป็นการสังเคราะห์ท่ีประสานสนิทเป็นความจริงอย่างใหม่  
       หากจะสรุปการตอบหรือการหาเหตุผลของลัทธิมหาวีระนี้มีลักษณะไม่ยืนยันความจริงลง
ไปทีเดียวเพราะจะมีคําว่าบางทีแฝงอยู่จึงมีผู้สันนิฐานว่า แนวความคิดของมหาวีระอยู่ก่ึงกลางระหว่าง
ลัทธิวิมัตินิยมหรืออมราวิเขปแบบสัญชัยกับอาชญาณกวาท คือ ไม่รู้ความจริงไม่ม่ันใจในญาณทัศนะ
ของตนว่าจริงหรือไม่จริง จึงมีลักษณะครึ่ง ๆ กลาง ๆ คลุมเครือ บางเรื่องอาจเพ่ือท้ิงให้ผู้ศึกษาได้คิด
ในหลายแง่ซ่ึงถือว่าเป็นเทคนิคการสอนอีกแบบหนึ่งท่ีมีเสน่ห์ของลัทธิมหาวีระก็เป็นได้ มิติคําสอน
ด้านจริยศาสตร์ของศาสดามหาวีระ ซ่ึงเป็นแนวคิดท่ีพุทธศาสนาให้ความสําคัญมากกว่าทุกแง่มุมของ
คําสอนอภิปรัชญาของท่านเท่าท่ีปรากฏคําสอนของศาสดามหาวีระเชื่อว่า บุคคลจะบรรลุความสุข
สมบูรณ์ได้ด้วยการกําจัดกรรมเก่าและละเว้นไม่สั่งสมกรรมใหม่ท้ังท่ีเป็นกุศลและอกุศล การกําจัด
กรรม กรรมเก่านั้นจะกระทําได้โดยวิธีบําเพ็ญตบะ ความสุขนั้นบุคคลไม่สามารถเข้าได้ด้วยวิธีง่าย ๆ 
แต่จะบรรลุด้วยบําเพ็ญตบะอย่างแรงกล้า ดังพระดํารัสในนิคัณฐสูตรว่า 

   “ท่านพระโคดม บุคคลมิใช่จะพึงประสบความสุขได้ด้วยความสุขแต่จะพึง
ประสบความสุขได้ด้วยความทุกข์ ถ้าบุคคลจักประสบความ สุขได้ด้วยความสุข 
พระเจ้าพิมพิสารจอมทัพแคว้นมคธก็คงจะประสบความสุขเพราะพระเจ้าพิม
พิสารจอมทัพแคว้นมคธจะอยู่เป็นสุขกว่าท่านพระโคดม”๔๑ 

       แต่ว่าพระพุทธเจ้าก็ทรงแย้งว่าใครกันแน่มีความสุข หากวันหนึ่งพระเจ้าพิมพิสารจอมทัพ 
เจ้าแผ่นดินมคธ จะทรงสามารถไม่ทรงไหวพระกาย ไม่ทรงพระดํารัส ทรงเสวยพระบรมสุขส่วนเดียว
อยู่ หรือเพียงคืนหนึ่งวันหนึ่ง ได้หรือ แต่ส่วนเรา(ตถาคต) สามารถไม่ไหวกาย ไม่พูด เสวยความสุข
ส่วนเดียวอยู่ เพียงคืนหนึ่งวันหนึ่ง สามารถไม่ไหวกาย ไม่พูด เสวยความสุขส่วนเดียวอยู่ ๒ คืน ๒ ถึง
ตลอดอาทิตย์ท่านจะเข้าใจอย่างไร เม่ือเป็นเช่นนี้ ใครจะอยู่สบายกว่ากัน พระเจ้าพิมพิสารจอมทัพเจ้า
แผ่นดินมคธหรือเราเอง เม่ือเป็นเช่นนี้ ท่านพระโคดมสิ อยู่สบายกว่าพระเจ้าพิมพิสารจอมทัพ               
เจ้าแผ่นดินมคธ 
      การพิจารณาเหตุผลเชิงตรรกะของนิครนถ์นั้นคล้าย ๆ แบบเหตุผลนิยม ของตะวันตก คือ 
เม่ือต้องการกําจัดทุกข์ก็ต้องบําเพ็ญสิ่งท่ีเป็นทุกข์จึงจะพ้นทุกข์ (เหตุคือทุกข์ ผลคือต้องการพ้นทุกข์ 
ต้องจัดการกับเหตุท่ีเป็นทุกข์ด้วยความทุกข์จึงจะประสพสุขซ่ึงเรียกการกระทํานี้ว่าการบําเพ็ญตบะ
นั่นเอง)  จริงอยู่แม้พุทธศาสนาและศาสนาเชนจะเป็นกิริยาวาทีเหมือนกันกล่าวคือสอนเรื่องกรรม
เหมือนกัน แต่อะไรคือข้อแตกต่างระหว่างพุทธศาสนาและศาสนาเชน ในเทวทหสูตรพระพุทธเจ้าตรัส
ถามพวกนิครนถ์ว่า  

    “นิครนถ์ท้ังหลายผู้เจริญ บาปกรรมท่ีพวกท่านทําแล้วในกาลก่อนมีอยู่พวก
ท่านจงสลัดบาปกรรมนั้นด้วยปฏิปทาท่ีทําได้ยากอันเผ็ดร้อนนี้ ข้อท่ีท่านท้ังหลาย 
สํารวมกายสํารวมวาจา  สํารวมใจ ในกาลบัดนี้นั้นเป็นการไม่กระทําบาปกรรม
ต่อไป เพราะกรรมเก่าสิ้นสุดไปเพราะตบะ (การบําเพ็ญเพียรอย่างหนัก) เพราะไม่
ทํากรรมใหม่จึงไม่ตกอยู่ใต้อํานาจ(แห่งกรรม)ต่อไป เพราะไม่เป็นไปตามอํานาจ

                                                        
๔๑ ม.มู.(ไทย) ๑๒/๑๘๐/๑๘๔. 



๓๒ 

แห่งกรรมต่อไป กรรมจึงสิ้นไป เพราะกรรมสิ้นไป ทุกข์จึงสิ้นไป เพราะทุกข์สิ้นไป    
เวทนาจึงสิ้นไป เพราะเวทนาสิ้นไป ทุกข์ท้ังปวงจึงจักเป็นอันสลายไป”๔๒ 

      นิครนถ์ยืนยันในคําตอบพระองค์ตรัสถามถึงอดีตกรรมของเหล่านิครนถ์ว่าเคยทําอะไรมา
ก่อนจึงต้องมาทุกข์ทรมานกายเช่นนี้ เพราะความสุข ความทุกข์ตามมุมมองของศาสนาเชนนั้นข้ึนอยู่
กับกรรมในอดีตบางส่วนและเจตจํานงของเราบางส่วน แล้วพวกท่านรู้หรือไม่ว่าทุกข์จึงจะหมดหรือ
ทุกข์ท่ีจะพ่ึงทําให้หมดสิ้นไปจักมีประมาณเท่านี้หรือเม่ือทุกข์หมดไปเท่านี้แล้ว ทุกข์ท้ังปวงจักหมดไป 
เธอรู้หรือไม่ว่าการละอกุศลธรรม การทํากุศลธรรมให้ถึงพร้อมย่อมมีได้ในปัจจุบัน เหล่านิครนถ์ทูลว่า 
ไม่รู้ทุกคําถาม ต่อจากนั้น พระองค์ตรัสถามว่า แล้วด้วยความเพียรความพยายามจะสามารถเปลี่ยน
กรรมท่ีจะให้ผลในปัจจุบันหรือให้ผลในชาติหน้าหรือให้ผลเป็นทุกข์กลายเป็นตรงกันข้ามได้หรือไม่ 
พวกนิครนถ์ตอบว่าไม่ได้ พระพุทธเจ้าจึงตรัสว่า ถ้าอย่างนั้น ความเพียรพยายามของพวกท่านก็ไร้ผล 
ท้ายพระสูตรนี้ยังได้สรุปหรือข้อวิจารณ์แนวคําสอนของศาสนาเชนสรุป ๑๐ ข้อนี้ว่า 
       ๑. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะกรรมท่ีตนทําไว้ในก่อน พวกนิครนถ์ต้องเป็น
ผู้ทํากรรมชั่วไว้ก่อนแน่ ในบัดนี้ พวกเขาจึงได้เสวยเวทยาอันเป็นทุกข์ กล้าเจ็บแสบเห็นปานนี้ 
       ๒. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุท่ีอิศวรเนรมิตให้พวกนิครนถ์ต้องเป็นผู้ถูก
อิศวร ชั้นเลวเนรมิตมาแน่ ในบัดนี้ พวกเขาจังได้เสวยเวทนาอันเป็นทุกข์กล้าเจ็บแสบ เห็นปานนี้ 
       ๓. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุท่ีมีความบังเอิญ พวกนิครนถ์ต้องเป็นผู้มี
ความบังเอิญชั่วแน่ ในบัดนี้ พวกเขาจึงได้เสวยเวทนาอันเป็นทุกข์กล้าเจ็บแสบเห็นปานนี้ 
       ๔. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งอภิชาติ พวกนิครนถ์ต้องเป็นผู้มี
อภิชาติเลวแน่ ในบัดนี้ พวกเขาจึงได้เสวยเวทนาอันเป็นทุกข์กล้าเจ็บแสบเห็นปานนี้ 
       ๕. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งความพยามในปัจจุบัน พวกนิครนถ์
ต้องเป็นผู้มีความพยายามในปัจจุบันเลวแน่ ในบัดนี้ พวกเขาจึงได้เสวยเวทนาอันเป็นทุกข์กล้าเจ็บ
แสบเห็นปานนี้ 
       ๖. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งกรรมท่ีตนทําไว้ในก่อน พวกนิครนถ์
ต้องน่าตําหนิ ถ้าหมู่สัตว์ไม่ใช่เสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งกรรมท่ีตนทําไว้ในก่อน พวกนิครนถ์ก็
ต้องน่าตําหนิ 
       ๗. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุท่ีอิศวรเนรมิตให้ พวกนิครนถ์ต้องน่า
ตําหนิ ถ้าหมู่สัตว์ไม่ใช่เสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุท่ีมีอิศวรเนรมิตให้ พวกนิครนถ์ก็ต้องน่าตําหนิ 

     ๘. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งอภิชาติ พวกนิครนถ์ต้องน่าตําหนิ ถ้า
หมู่สัตว์ไม่ใช่เสวยสุขและทุกข์เพราะเหตุแห่งความบังเอิญ พวกนิครนถ์ก็ต้องน่าตําหนิ 
       ๙. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งอภิชาติ พวกนิครนถ์ต้องน่าตําหนิ ถ้า
หมู่สัตว์ไม่ใช่เสวยสุขและทุกข์เพราะเหตุแห่งอภิชาติ พวกนิครนถ์ก็ต้องน่าตําหนิ 
       ๑๐. ถ้าหมู่สัตว์ย่อมเสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งความพยายามในปัจจุบัน พวก
นิครนถ์ต้องน่าตําหนิ ถ้าหมู่สัตว์ไม่ใช่เสวยสุขและทุกข์ เพราะเหตุแห่งความพยายามในปัจจุบัน พวก
นิครนถ์ก็ต้องน่าตําหนิ 

                                                        
๔๒ ม.มู (ไทย) ๑๒/๑๗๙/๑๘๓. 



๓๓ 

       จากเหตุผล ๑๐ ประการข้างต้นซ่ึงเป็นเหตุผลของพวกนิครนถ์ทําให้เห็นว่า ผู้มีวาทะมี
ความเชื่อแบบกริยาวาทีเช่นนี้พระพุทธองค์จึงทรงเปรียบเทียบให้เห็นว่า เป็นกิริยาวาทท่ีไร้ผลของการ
ประกอบความเพียรพยายามฐานะน่า “ตําหนิ ไร้ผล ไม่เป็นเพ่ือประโยชน์ต่อผู้ปฏิบัติอย่างแท้จริง 
นอกจากนี้ในนิคัณฐอุโบสถ ยังได้กล่าวถึงการไม่เบียดเบียนสัตว์ (หลักอวิหิงหสา) ของสาวกในศาสนา
เชนรวมท้ังแนวการประพฤติตามลัทธินิยมของศาสนาตนว่ามีสมณนิกายหนึ่ง มีนามว่านิครนถ์ นิครนฐ์
เหล่านั้นชักชวนสาวกอย่างนี้ว่า มาเถอะ พ่อคุณ ท่านจงวางทัณฑะ ในหมู่สัตว์ท่ีอยู่ทางทิศบูรพา ในท่ี
เลยร้อยโยชน์ไป จงวางทัณฑะในหมู่ สัตว์ท่ีอยู่ทางทิศอุดรในท่ีเลยร้อยโยชน์ไป จงวางทัณฑะในหมู่ 
สัตว์ท่ีอยู่ทางทิศทักษิณในท่ีเลยร้อยโยชน์ไป ไม่ชักชวนเพ่ือเอ็นดูกรุณาสัตว์บางเหล่าด้วยประการฉะนี้ 
       ในทรรศนะข้อแตกต่างเรื่องกรรมของศาสนาเชนและพุทธศาสนาอีกประการหนึ่งท่ีควร
นํามาวิเคราะห์เพ่ือให้เห็นลักษณะความต่างกันของหลักคําสอนโดยเฉพาะเรื่องโทษท่ีเกิดข้ึนทางกาย 
วาจา ใจ การกระทําอย่างไหนมีโทษมากกว่าซ่ึงในหลักคําสอนของพุทธศาสนานั้นทวารท้ัง ๓ นี้เป็น
ประตูในการกระทําของมนุษย์ซ่ึงก็สอดคล้องกันศาสนาเชนคือถือว่า การกระทําของมนุษย์อาศัยประตู
หรือกิริยาทางกายสาจาและใจ ศาสนาเชนเรียกว่า กายทัณฑ์วจีทัณฑ์ และมโนทัณฑ์ แต่ข้อแตกต่าง
นั้นเชนถือว่ากายทัณฑ์มีโทษมากกว่า ดังคําสาวกของเดียรถีย์ท่านหนึ่งซ่ึงทีฆตปัสสีนิครนถ์ได้ถาม
ปัญหาต่อพระพุทธเจ้าในอุปาลิวาทสูตรปรากฏหลักฐานคําสอนลัทธิเชนโดยถือว่า 

    “ตปัสสี บรรดาทัณฑะท้ัง ๓ ประการนี้ ท่ีจําแนกแยกเป็นอย่างนี้  คือ               
(๑) กายทัณฑะ (๒) วจีทัณฑะ (๓) มโนทัณฑะ นิครนถ์ นาฏบุตรบัญญัติทัณฑะ 
ไหนว่ามีโทษมากกว่ากัน ในการทํากรรมชั่ว ในการประพฤติกรรมชั่ว” ท่านพระ
โคดม บรรดาทัณฑะท้ัง ๓ ประการ ท่ีจําแนกแยกเป็นอย่างนี้ นิครนถ์    นาฏ
บุตรบัญญัติกายทัณฑะว่ามีโทษมากกว่ากัน ในการทํากรรมชั่ว ในการ ประพฤติ
กรรมชั่ว มิใช่วจีทัณฑะ หรือมโนทัณฑะ”๔๓ 

      ประเด็นวิเคราะห์เพ่ิมเติมแนวคําสอนของบรมศาสดาหรือลัทธิครูท้ัง ๖ ในสมัยพุทธกาล
นั้น เป็นกระแสคําสอนท่ีมีอิทธิพลต่อคนอินเดียในสมัยนั้นมากนอกจากนี้ยังไม่รวมลัทธิเล็กๆ น้อยๆ ท่ี
ยังเป็นกลุ่มลัทธิปฏิบัติของคนอินเดียเช่น ลัทธิบูชาไฟของกลุ่มชฎิล ลัทธิโยคะหรือแม้แต่การถือศีล
บําเพ็ญพรตของเหล่าฤษีต่างๆ ท่ีแสวงหาโมกษะตามทฤษฎีของตนอีกมากมาย ส่วนลัทธิศาสนาของ
พราหมณ์ท่ีถือว่าเป็นศาสนาเก่าและโบราณของคนอินเดียท่ียึดม่ันในพระพรหมผู้สร้างสรรพสิ่งนั้น แม้
มีรูปแบบของศาสนาพราหมณ์เชิงปรัชญาไม่ค่อยชัดเจนนักคงเป็นเพียงหลักปฏิบัติในรูปแบบประเพณี
สืบทอดกันมากกว่า แต่ปรัชญาพราหมณ์ ฮินดูน่าจะมีการผสมผสานกลายมาเป็นปรัชญาอุปนิษัทใน
ยุคหลังพุทธกาลหรือได้รับอิทธิพลพุทธศาสนาและลัทธิเชน เป็นกลไกขับเคลื่อนให้เกิดการ
เปลี่ยนแปลงปฏิรูปหลักการให้มีความชัดเจนข้ึนดังปรากฏในปัจจุบัน เพราะโดยพ้ืนฐานด้ังเดิม
จุดเริ่มต้นหรือมูลกรณะของศาสนาพราหมณ์วิวัฒนาการมาจากศาสนาประเภทเทวนิยมเชื่อพลัง
อํานาจท่ีอยู่เบ้ืองหลังปรากฏการณ์ของธรรมชาติจนกระท่ังฝากความหวังการอ้อนวอน ฝากชีวิต 
ให้กับเทพเจ้า ดังนั้นศาสนาพราหมณ์จึงมีเทพเจ้ามากมายถึงแม้ในระยะหลังๆ จะเป็นความเชื่อแบบ
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๓๔ 

เอกเทวนิยมและท่ีสุดก็พัฒนามาเป็นหลักสัจจิตนันทะในรูปแบบของปรัชญาอุปนิษัทท่ีเชื่อถือพระเจ้า
ท่ีไม่มีตัวตนก็ตาม  
        แต่โดยพ้ืนฐานแล้วก็ย่อมแตกต่างจากกันโดยสิ้นเชิงจากพุทธศาสนาท่ีมีมูลกรณะจาก
อนัตตาของสรรพสิ่ง การปฏิเสธความคงอยู่ของสังขารหรือแม้แต่เทพอํานาจนอกเหนือความเพียร
พยายามของมนุษย์โดยมีการกําจัดทุกข์เป็นเหตุต้ังและมีการสิ้นทุกข์ เป็นปลายทาง ดังนั้น หาก
พิจารณาแค่มูลการณะของจุดเริ่มต้นท้ังสองศาสนาแล้วย่อมมีความแตกต่างโดยสิ้นเชิง ถึงแม้ระยะ
หลังๆ ปรัชญาฮินดู หรือท่ีเรียกว่าปรัชญาอุปนิษัทนี้จะมีลักษณะใกล้เคียงและคล้ายคลึง ซ่ึงแม้แต่ท่าน
ราธกฤษณัน ซ่ึงเป็นปราชญ์และผู้ปกครองท่ีชาวอินเดียนับถือมากท่ีสุดคนหนึ่งก็ยังกล่าวว่า พุทธ
ศาสนาเป็นก่ิงก้านท่ีแยกออกไปจากศาสนาเก่าแก่ของฮินดู อาจกล่าวได้ว่าพุทธศาสนาเป็นศาสนาท่ี
แยกออกไปจากศาสนาฮินดู แม้แต่นักศาสนาของอินเดียคนอ่ืนก็กล่าวว่า พระพุทธเจ้าเป็นเพียง
นักปฏิรูปศาสนาฮินดูท่ียิ่งใหญ่พระองค์หนึ่ง พระองค์ไม่ได้ประกาศว่าพระองค์ได้ก่อต้ังศาสนาข้ึนมา
ใหม่ ท้ังมิได้ทรงปฏิเสธศาสนาฮินดูตลอดจนวัตรปฏิบัติและความเชื่อในศาสนาฮินดู  
        พระองค์ได้ตรัสถึงคัมภีร์พระเวทและฤาษีมนุฮินดูในคําเทศนาของพระองค์ด้วยความ
คารวะ พระองค์ทรงแนะนําหลักคําสอนหลายประการในศาสนาฮินดูมาใช้ในศาสนาของพระองค์ เช่น 
กฎแห่งกรรมการเวียนว่ายตายเกิด ตลอดจนทฤษฎีเก่ียวกับจักรวาล คําสอนหลายประการของ
พระพุทธเจ้าได้มาจากคําสอนในคัมภีร์อุปนิษัท๔๔  จากทรรศนะของนักการศาสนาของชาวฮินดู
ข้างต้นจะเห็นว่า ท่านเหล่านั้นไม่ได้เห็นความแตกต่างของพุทธศาสนาและศาสนาฮินดูมากเท่าไรนัก 
อาจจะเป็นเพราะการยึดม่ันในความเป็นอัตตาหรือความภูมิใจในชนชาติและศาสนาของฮินดูจนเกินไป 
หรืออาจจะเป็นเพราะความเข้าใจในการแบ่งแยกจัดยุคสมัยท่ีคลาดเคลื่อนของระบบปรัชญาอินเดีย
ของนักวิชาการเองก็เป็นได้ เพราะหากถือว่าอุปนิษัทเกิดก่อนพุทธศาสนาก็เป็นไปท่ีได้ท่ีพระพุทธเจ้า
เป็นเพียงผู้ปฏิรูปศาสนาเก่าแต่ชาวพุทธจะทนรับได้หรือไม่หากเป็นเช่นนั้น เพราะนั่นเท่ากับยอมรับว่า
พุทธเจ้าไม่ได้ตรัสรู้ในสิ่งใหม่ แต่หากถือว่าพุทธศาสนาเกิดก่อนปรัชญาอุปนิษัทก็เท่ากับว่า อุปนิษัท
นั้นเองท่ีพยายามกลืนแนวคําสอนจากพุทธศาสนา มตินี้ยังคงเป็นข้อสมมติฐานท่ีรอการพิสูจน์ของ
นักวิชาการต่อไป แต่ถึงอย่างไรในมติผู้วิจัยเก่ียวกับศาสนาพราหมณ์-ฮินดูและพุทธศาสนาแม้จะมี
ลักษณะท่ีคล้ายกันแต่คงไม่ใช่สิ่งเดียวกันแน่ ดังท่ีผู้วิจัยต้ังสมมติฐานจากมูลการณะ ของการเกิดข้ึน
ของศาสนาท้ังสองข้างต้นนั้นแล้วไม่สามารถลงรอยกันได้ท้ังในด้านมรรค และเป้าหมายสูงสุดของท้ัง
สองศาสนา ดังนั้น ผู้วิจัยจึงไม่ประสงค์จะนํามาแสดงอีก เพราะถือว่าปรัชญาอุปนิษัทในยุคปัจจุบันนี้
เป็นการปฏิรูปเอาแนวคําสอนของหลายๆ ลัทธิศาสนาของอินเดียมาเชื่อมโยงกันจนยากแก่การ
แยกแยะให้ชัดเจนเปรียบเหมือนการกลืนจุดเด่นของลัทธิคําสอนอ่ืนๆ มาเป็นปรุงแต่งข้ึนใหม่ แม้ว่า
นักการศาสนาหลายท่านของอินเดียจะมีความเห็นว่าพุทธศาสนากับศาสนาฮินดูไม่ได้แตกต่างกันเชิง
วิวัฒนาการดังกล่าวก็ตาม 
      การศึกษาทรรศนะลัทธิของครูท้ัง ๖ ทําให้ทราบว่า ลัทธิครูท้ัง ๖ เป็นแนวคิดท่ีมีอิทธิพลใน
สมัยพุทธกาลปรากฏในวรรณกรรมสําคัญทางพระพุทธศาสนาคือ พระไตรปิฎกทําให้เข้าใจทรรศนะของ
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๓๕ 

แต่ลัทธิได้ชัดเจนว่า ลัทธิครูท้ัง ๖นี้ ต่างมีทรรศนะ หลักคําสอน แนวคิด ในการอธิบายโลกและชีวิต
มนุษย์แตกต่างกันออกไปตามทรรศนะหรือความเชื่อของลัทธิแต่ละลัทธิ จากการศึกษา ทรรศนะ แนวคิด 
หรือหลักคําสอนของลัทธิครูท้ัง ๖ ทําให้เห็นทรรศนะ แนวคิด ความเชื่อ แต่ละลัทธิท่ีแตกต่างกัน คือ 
ลัทธิครูปูรณกัสสป มีทรรศนะหรือมองว่า บุญไม่มี บาปไม่มี ความดีไม่มี ความชั่วไม่มี   
       เป็นลัทธิท่ีปฏิเสธกฎเกณฑ์ของศีลธรรมซ่ึงเป็นมาตรฐานกลางของสังคมมนุษย์โดยสิ้นเชิง ลัทธิ
ครูมักขลิโคสาล มีทรรศนะหรือมองว่า กรรมท่ีบุคคลทําไว้แล้วในอดีต ไม่มีผลไปถึงในอนาคตนั่นคือ ไม่มีเหตุ 
หรือไม่มีปัจจัย ลัทธิครูอชิตเกสกัมพล มีทรรศนะโดยมองว่า บุญและบาปไม่มี การทําบาปไม่มีผล การทําบุญ
ทําทานก็ไม่มีผล ลัทธิครูปกุทธกัจจายนะ มีทรรศนะว่า อณูและจิตเป็นของเท่ียงแท้ ลัทธิครูนิครนถนฎบุตร 
มีทรรศนะโดยมองว่า ความจริงมีหลายเง่ือนหลายแง่ และลัทธิครูท่ี ๖ คือ ลัทธิครูสัญชัย เวลัฎฐบุตร                   
มีทรรศนะว่า ไม่มีความแน่นอน มีความซัดส่าย และความลื่นไหลได้ตลอด พระพุทธเจ้าเป็นศาสดาร่วมสมัย
กับลัทธิครูท้ัง ๖ ทรงมีพุทธวินิจฉัยต่อทรรศนะของลัทธิครูท้ัง ๖ ผ่านหลักคําสอนของพระองค์ตลอดสาย
ของชุดคําสอน โดยพระองค์ทรงมีทรรศนะ ความเชื่อ แนวคิดแตกต่างไปจากลัทธิครูท้ัง ๖ จนทําให้เห็น            
ภาพแห่งการมองต่างด้านหลักคําสอนซ่ึงมีความเปลี่ยนไปจากทรรศนะของลัทธิครูท้ัง ๖ ผ่านกิจกรรมการ
สนทนาปัญหาธรรมด้วยการถกปัญหาเก่ียวกับหลักคําสอน เป็นการแลกเปลี่ยนความคิดเห็นระหว่าง
พระพุทธเจ้ากับลัทธิครูท้ัง ๖ การถกปัญหาแต่ละครั้งยิ่งสะท้อนให้เห็นภาพของการมองต่างท่ีเรียกกันว่า
“ทรรศนะ”ระหว่างพระพุทธเจ้ากับลัทธิครูท้ัง ๖ ได้อย่างชัดเจน จนทําให้หลักคําสอนในพระพุทธศาสนามี
ความเป็นสมเหตุสมผลมีความน่าเชื่อถือกลายเป็นท่ีศาสนาได้รับการยอมรับท่ัวไปในท่ีสุด 


