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บทที่ ๒ 

แนวคิดทางปรัชญาที่มีอิทธิพลตอปรัชญาจารวาก 
 ปรัชญาอินเดียเปนแนวคิดทางปรัชญาท่ีเกิดขึ้นมาจากความเช่ือในคัมภีรพระเวท
ของศาสนาพราหมณ ซ่ึงกลาวไดวาเปนความเช่ือเริ่มแรกท่ีมีอิทธิพลตอความเช่ือท้ังหลายในยุค
นั้น แนวคิดปรัชญานี้ไมใชศึกษาเพ่ือเปนการเรียนรูอยางเดียว แตนําผลของการศึกษานั้นมา
ประพฤติปฏิบัติจึงมีท้ังหลักทฤษฏีและหลักปฏิบัติ แตเนนหลักปฏิบัติเพราะจุดหมายสูงสุด คือ  
การรูแจงตนซ่ึงรูไดโดยการปฏิบัติตามหลักจริยศาสตร  แนวคิดนี้จึงเปนปรัชญาชีวิตท่ีคิดคนหา
ความจริงภายในตนและความจริงเหนือธรรมชาติภายนอกตนซ่ึงมีอิทธิพลตอกัน การท่ีมี
แนวความคิดตอความเช่ือในคัมภีรพระเวทก็เพ่ือใหไดในส่ิงท่ีผูนับถือปรารถนา ในทางตรงกัน
ขามยอมมีแนวความคิดท่ีปฏิเสธคัดคานตอความเช่ือในคัมภีรพระเวทนั้นเชนเดียวกัน จึง
กอใหเกิดสายธารความคิดออกเปน ๒ ทาง คือ เช่ือในความศักดิ์สิทธ์ิคัมภีรพระเวทและปฏิเสธ
คัมภีรพระเวท ในการปฏิเสธคัมภีรพระเวทนี้มีสองนัยคือ ปฏิเสธคัมภีรพระเวทเพ่ือพัฒนาจิตใจ
และปฏิเสธการพัฒนาจิตใจแตมุงใหความสําคัญทางวัตถุ ยึดถือวัตถุเปนสําคัญอยูเหนือการ
พัฒนาทางจิตใจ   
  
๒.๑  แนวคิดปรัชญารวมสมัยในอินเดีย 
 ปรัชญาอินเดียแสดงใหเห็นถึงแนวคิดทางปรัชญาของสํานักคิดอินเดียท้ังหมด 
กลาวคือนักคิดโบราณและสมัยใหม ท้ังนับถือศาสนาฮินดูและท้ังท่ีไมนับถือ๑ ปรัชญาอินเดีย
นั้นหมายถึงปรัชญาทุกสํานักหรือทุกระบบท่ีเกิดขึ้นในอินเดียหรือท่ีคิดสรางสรรคขึ้นไวโดย
ศาสดาและนักคิดท่ีเคยมีชีวิตอยูหรือกําลังมีชีวิตอยูในอินเดีย เพราะฉะนั้น ปรัชญาอินเดียมิได
หมายถึงแตปรัชญาฮินดูแตหมายรวมถึงปรัชญาท้ังหมด เชน พุทธปรัชญา ปรัชญาเชน๒  
ปรัชญาอินเดียมุงแสวงหาความจริงเกี่ยวกับโลกและชีวิตโดยอิงอาศัยแนวคิดทางศาสนา เพราะ
เม่ือแสวงหาความจริงจนพบแลวก็พยายามท่ีจะปฏิบัติตนตามวิธีการท่ีกําหนดขึ้นเพ่ือท่ีจะเขาถึง
ความจริงอันนั้น ปรัชญาอินเดียทุกระบบจึงเปนปรัชญาชีวิตเพราะแนวความคิดทางปรัชญาท่ี

                                                
 ๑ สนั่น ไชยานุกุล, ปรัชญาอินเดีย, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, 
๒๕๒๔), หนา ๖.  
 ๒ สุนทร ณ รังษี, รศ.,ดร., ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ,  พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: 
สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๔), หนา ๒.  



๑๐ 
 
คนคิดขึ้นไดนั้นไดนํามาใชปฏิบัติในชีวิตประจําวัน โดยลักษณะดังกลาวมานี้ปรัชญากับศาสนา
ของอินเดียจึงมักไปดวยกันเสมอ  
 ความคิดทางปรัชญาอินเดีย นักปราชญทางภารตวิทยา (Indology) ไดจัดแบงยุค
สมัยปรัชญาอินเดียไวซ่ึงไมตรงกันนัก แตศาสตราจารย ดร. ราธกฤษณัน นักปรัชญาคนสําคัญ
สมัยปจจุบันไดแบงยุคแนวความคิดปรัชญาอินเดียออกเปน ๓ ยุค กลาวคือ 
 ๑.  ยุคพระเวท (Vedic Period) เริ่มตั้งแตเกิดมีพระเวทขึ้นในประวัติความคิดทาง
ปรัชญาอินเดีย กําหนดระยะเวลาตั้งแตประมาณ ๑,๐๐๐ ป ถึง ๑๐๐ ป กอนพุทธกาล ซ่ึงเปน
ระยะเวลาท่ีชาวอารยันเขามาตั้งรกรากเปนปกแผนอยูในอินเดีย แนวความคิดทางคานปรัชญา
ในระยะเริ่มแรกของยุคนี้เปนแบบพหุเทวนิยม (Polytheism) เนื่องจากชาวอารยันในสมัยนั้นนับ
ถือเทพเจาประจําธรรมชาติตางๆ มีพระวรุณ พระอินทร และพระอัคนี มโนคติเรื่องเทพเจาใน
สมัยนี้มีความสัมพันธอยางใกลชิดกับส่ิงท่ีเรียกวา ฤตะ (Rta) ซ่ึงหมายถึงความถูกตองเท่ียง
ธรรม เทพเจาท้ังหลายนอกจากจะเปนผูพิทักษระเบียบของจักรวาลและเปนผูค้ําจุนกฎแหง
ศีลธรรม ความเช่ือแบบพหุนิยมซ่ึงเปนลักษณะเดนของยุคพระเวทซ่ึงในระยะแรกไดเปล่ียนไป
เปนแบบอติเทวนิยม (Henotheism) ซ่ึงหมายถึงความเช่ือวามีเทพเจาผูยิ่งใหญเพียงองคเดียวใน
บรรดาเทพเจาเปนจํานวนมาก แตความเช่ือดังกลาวจํากัดอยูเฉพาะในเวลาทําพิธีบูชายัญ
เทานั้น๓  
 ๒.  ยุคมหากาพย (Epic period) เปนยุคการเกิดขึ้นของมหากาพยสําคัญ ๒ เรื่อง 
คือ มหากาพยรามายณะและมหากาพยมหาภารตะ แตศาสตราจารย ดร. ราธกฤษณัน กําหนดยุค
นี้วาเปนยุคท่ีพุทธศาสนาและศาสนาเชนรุงโรจนเปนคูแขงกับศาสนาพราหมณ ยุคนี้เริ่มตน
ตั้งแตประมาณ ๑๐๐ ป กอนพุทธกาลจนถึงราว พ.ศ. ๗๐๐  
 ๓.  ยุคระบบท้ังหก (Period of the Six Systems) เปนยุคเกิดขึ้นของระบบท้ังหก
ของปรัชญาฮินดู คือ นยายะ ไวเศษิกะ สางขยะ โยคะ มีมางสา และเวทานตะ ยุคนี้เปนยุคท่ี
ศาสนาพราหมณไดพัฒนามาเปนศาสนาฮินดู ยุคนี้เริ่มตั้งแตราว พ.ศ. ๗๐๐ ลงมา๔  
 นอกจากนี้นายโฮเรซ เอ. โรส (Horace A. Rose) นักคนควาผูเคยดํารงตําแหนง
เปนเจากรมวิชาการมานุษยวิทยาของอินเดียไดแบงยุคความคิดทางศาสนาและปรัชญาอินเดีย
เปน ๓ ยุคเชนกัน โดย ๒ ยุคแรก แบงเชนเดียวกันกับ ดร. ราธกฤษณัน แตในยุคท่ี ๓ เรียกวายุค
อุปนิษัท และนักปราชญบางทานแบงออกเปนยุคพระเวท ยุคพราหมณะ และยุคฮินดู  เม่ือ
                                                
 ๓ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๕๒), หนา ๓๒.   
 ๔ สุนทร ณ รังษี, ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ, หนา ๓.  



๑๑ 
 
พิจารณาถึงการแบงยุคแหงแนวความคิดทางปรัชญาอินเดียสามารถท่ีจะแบงออกไดเปน ยุค
พระเวท ยุคอุปนิษัท  และยุคระบบท้ังหก จึงทําใหเห็นแนวความคิดปรัชญารวมสมัยในอินเดีย 
 ปรัชญาอินเดียเกิดจากความหลากหลายทางความเช่ือในหลายปรัชญาท่ีมีความคิด
แตกตางกันและคลายคลึงกันมากบางนอยบาง ผูเปนปราชญทางปรัชญาจึงจัดแบงปรัชญา
อินเดียออกเปน ๒ กลุมใหญ กลาวคือ    
  
 ๒.๑.๑   กลุมอาสติกะ (Asatika) 
 กลุมอาสติกะเปนปรัชญากลุมอนุรักษนิยมท่ีมีความเช่ือและยอมรับความ
ศักดิ์สิทธ์ิในคัมภีรพระเวท เรียกวากลุมปรัชญาอาสติกะ๕  คําวา อาสติกะ มาจาก อสฺติ แปลวา มี 
ซ่ึงในท่ีนี้ใชหมายถึงกลุมปรัชญาฮินดู ๖ สํานัก กลาวคือ ๑) ปรัชญานยายะ ๒)ปรัชญาไวเศษิกะ  
๓) ปรัชญาสางขยะ  ๔) ปรัชญาโยคะ  ๕) ปรัชญามีมางสา  ๖) ปรัชญาเวทานตะ เพราะมีความ
เช่ือวา พระเวทมีความศักดิ์สิทธ์ิและถูกตองโดยไมตองพิสูจน กลาวคือ พวกอาสติกะถือเอาพระ
เวทเปนคัมภีรศฺรุติ ซ่ึงแปลวา ความรูท่ีไดยินมา หมายถึง พวกฤาษีผูมีฌานกลาในสมัยแรกๆ ท่ี
พวกอารยันเขาสูอินเดียเม่ือประมาณ ๒๐๐๐ ปกอน พ.ศ. ไดสดับสัจธรรมจากภายในแลวนําไป
บอกกลาวเลาสอนคนอ่ืนๆ ตามท่ีทานรูทานเห็นโดยมิไดตอเติมเสริมแตง ฉะนั้น จึงถือกัน
ตอมาวา คัมภีรพระเวทนี้มิใชผลงานของมนุษย (อเปารุเษยะ) ท้ังไมใชของเทวดาแตง แตเปน
สัจธรรมท่ีเปดเผยขึ้นแกผูเห็น (Seer) ซ่ึงเรียกวาฤาษี พระเวทจึงเปนอมตธรรม เปนนิตยธรรม 
และเปนปราณหรือลมหายใจของพระเปนเจาเอง๖ 
 พวกนักปราชญฮินดูผูกอตั้งปรัชญาสาขาตางๆ ในสมัยตอมาก็ไมกลาคัดคาน
ความศักดิ์สิทธ์ิของคัมภีรนี้  เพราะเขาถือวาสัจธรรมในคัมภีรนี้อยูเหนือปญญาขั้นเหตุผล 
(ตรรก) และถือปญญาขั้นเหตุผลนั้นไมอาจใหความแนนอนชนิดท่ีปญญาขั้นเหตุผลอยางอ่ืนมา
ขัดแยงไมได โดยมากปญญาขั้นเหตุผลมักจะถูกหักลางดวยปญญาขั้นเหตุผลอีกอยางหนึ่งได
เสมอ ฉะนั้น ปญญาขั้นเหตุผลจึงเปนรองความศักดิ์สิทธ์ิของพระเวท ซ่ึงเทียบเทากับความ
ศักดิ์สิทธ์ิแหงปญญาขั้นตรัสรูหรืออัชฌัตติกญาณ  ปญญาขั้นตรัสรู หมายถึง ปญญาท่ีหยั่งรู
ความจริงแทหรือสัจธรรมซ่ึงเกิดขึ้นทันทีทันใด โดยไมตองอาศัยความคิดตามหลักเหตุผลอัน
ยืดยาดวกวน เปนความรูแจงเห็นจริงโดยตนเองเกินความสามารถแหงปญญาของสามัญชน 
                                                
 ๕ สุวัฒน จันทรจํานง, นายแพทย ,  ความเช่ือของมนุษยเ ก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพสุขภาพใจ, ๒๕๔๐), หนา ๘๖.  
 ๖ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราช
วิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา ๑๖๕.  



๑๒ 
 
ปญญาขั้นตรัสรูนี้สามารถทําลายปญญาขั้นเหตุผลได แตปญญาขั้นเหตุผลไมสามารถทําลาย
ปญญาขั้นตรัสรูไดเลย แตอยางไรก็ตามปญญาขั้นเหตุผลก็สามารถนํามาใชใหเปนประโยชนได 
หากใชเปนดังท่ีนักปราชญผูกอตั้งปรัชญาพวกอาสติกะเคยใชมาแลว นั่นคือ ใชพิจารณาตาม
แนวทางแหงปญญาขั้นตรัสรูของพวกฤๅษีสมัยพระเวท และสมัยอุปนิษัทเพ่ืออธิบายขยายความ
คําสอนในคัมภีรนั้นใหเปนไปตามหลักตรรกศาสตรยิ่งขึ้น แตเนื่องจากทานใชปญญาขั้นเหตุผล
ในระดับท่ีตางกัน ปรัชญาอาสติกะจึงเกิดขึ้นหลายสํานักซ่ึงมีความแตกตางกันมากบางนอยบาง 
 กลุมอาสติกะยอมรับในความศักดิ์คัมภีรพระเวท ซ่ึงเปนลมหายใจของพระเปน
เจา พระเวท หมายถึง ความรู ชาวฮินดูเช่ือวาคัมภีรพระเวทเปนศรุติ คือ วจนะของพระเปนเจาท่ี
ประทานใหแกพวกฤษีในสมัยโบราณและไดมีการถายทอดใหศิษยตอกันมา แตเดิมคัมภีรพระ
เวทมีอยูเพียง ๓ คัมภีร คือ ฤคเวท ยชุรเวท และสามเวท กาลตอมาสมัยหลังพุทธกาลไดมี 
อถรรพเวท เขามาอีกหนึ่งคัมภีร๗  พระเวทกลาวคือมันตระตาง ๆ คือ บทสวด (Hymns) สําหรับ
ใชสวดสรรเสริญคุณของเทพเจาท้ังหลาย หนังสือท่ีรวบรวมมันตระ เรียกวา สัมหิตา มีท้ัง ๔ 
สัมหิตา คือ ฤคสัมหิตา สามสัมหิตา ยชุรสัมหิตา  และอถรรพเวท สัมหิตาเหลานี้รวบรวมขึ้น
เพ่ือสะดวกแกการประกอบพิธีกรรมของคนสมัยพระเวท กลาวคือ ฤคสัมหิตา รวบรวมขึ้น
สําหรับผูทําหนาท่ีรายมันตระสรรเสริญเทพเจา เพ่ืออัญเชิญใหลงมารวมในพิธีบวงสรวงนั้น 
ไดแก ทานโหตา สามสัมหิตา รวบรวมขึ้นสําหรับผูทําหนาท่ีขับเพลงดวยทํานองเสนาะตาม
จังหวะดนตรี เพ่ือตอนรับและแสดงความยินดีท่ีเทพเจาลงมาในพิธี ไดแก ทานอุทคาตา 
ยชุรสัมหิตา รวบรวมขึ้นสําหรับผูทําหนาท่ีประกอบยัญพิธี เซนสรวงเครื่องสังเวยเทพเจา ไดแก 
ทานอัธวรยุ และทานอถรรพสัมหิตา ซ่ึงในสมัยพระเวทมีแนวความคิดทางศาสนาท่ีพอแยกได
ดังนี้ 
 ก. ความคิดเรื่องเทพเจา  พวกอารยันนับถือเทวะหลายองค ศาสนาของเขาจึง
จัดเปนประเภทเทวนิยม เทวะท่ีพวกอารยันสมัยพระเวทนับถือนี้แบงเปน ๓ พวก คือ๘ 
 ๑. พวกท่ีสถิตอยูในสวรรคช้ันฟา ไดแก อาทิตย มิตระ อริมัน อัศวิน วรุณ ศูรยะ 
สาวิตรี วิษณุ และอุษา 
 ๒. พวกท่ีสถิตอยูในอากาศ ไดแก วาตะ อินทระ รุทระ ปรชันยะ และมารุต 
 ๓. พวกท่ีสถิตอยูบนภาคพ้ืนดิน ไดแก อัคนี โสมะ ยมและพฤหัสบด ี

                                                
 ๗ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, หนา 
๓๑.  
 ๘ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๖๘.   



๑๓ 
 
 นอกจากเทพท้ังสามกลุมนี้ยังมี เทวะอ่ืนอีกมีหนาท่ีประจําทุกองคและ มี
ความสําคัญมากนอยตามฐานะ  พวกอารยันยกยองเทพวรุณซ่ึงเปนเทพแหงฝนขึ้นเปนมหาเทพ
ปกครองดิน ฟา อากาศ และสรรพสัตวท้ังหลาย เพราะพวกอารยันสวนมากเปนพวกกสิกร ซ่ึง
ตองการน้ําเปนอันดับแรก จึงขอพ่ึงเทพวรุณใหโปรดประทานน้ําฝนใหแกตน พวกอารยันเห็น
วาเทพวรุณยังสูพระอินทรไมไดเพราะพระอินทรเปนเทพแหงพายุฝน มีรูปรางใหญโต ชอบ
เสวยน้ําโสมจนเมาและเท่ียวคุยโมทําเสียงเอะอะอยางนักเลงโต พายุฝนทําใหเกิดฟารอง ฟาผา
พวกอารยันจึงเกรงอํานาจพระอินทรมากกวาเทพวรุณ เลยยกใหเปนมหาเทพปกครองดิน ฟา 
อากาศ และสรรพสัตวท้ังหลายแทนเทพวรุณ สวนเทพวรุณคงมีตําแหนงเปนเทพแหงฝนอยู
อยางเดิม พระอินทรเม่ือไดเปนเทพบดีแลวไดแบงตําแหนงเทพแหงพายุฝนใหแกเทพปรชันยะ
หรือปรชุน (อรชุนก็เรียก) และยังไดแตงตั้งใหเทพอ่ืนๆ เปนผูรับตําแหนงสําคัญดังนี้ 
 ๑. เทพพฤหัสบดี เปนท่ีปรึกษาทางวิชาการ 
  ๒. เทพวรุณ เปนผูอารักขาเหมือนตํารวจคอยสอดสองฟงความลับและจับคนผิด
ไปลงโทษ 
 ๓. เทพยม เปนผูลงราชทัณฑ คือคอยลงโทษผูท่ีตายไปแลว 
 ข. พิธีกรรมทางศาสนา  ในสมัยพระเวทนี้ พวกอารยันไดทําพลีกรรมสวดมนตขับ
กลอมสรรเสริญเทพเจา และบูชาดวยน้ําโสมเพ่ือใหเทพเจาโปรดปราน และชวยเหลือตนอยาง
ใดอยางหนึ่ง เทากับการออนวอนขอความเห็นใจหรือขอพรจากพระเปนเจา 
 สมัยพราหมณะ  เนื่องจากคนนิยมทําพิธีกรรมทางศาสนามากขึ้นและตองพ่ึงพา
อาศัยพราหมณมากขึ้น  พวกพราหมณจึงไดรวบรวมและแตงคัมภีรคูมือทางศาสนาท่ีเรียกวา
คัมภีร พราหมณะขึ้น จึงเรียกสมัยนี้วา สมัยพราหมณะ เปนสมัยท่ีอํานาจพวกพราหมณสูงมาก 
เพราะมีบทบาทสําคัญในทางศาสนาและบางทีในทางการเมืองดวย เชน ผูจะเปนกษัตริย จะตอง
ใหสัตยสาบานตอพราหมณกอน ดังนี้เปนตน การแบงชนช้ันวรรณะเปน ๔ วรรณะ ก็ได
เครงครัดขึ้นในยุคนี้เหมือนกันความคิดทางศาสนาของพวกอารยันสมัยนั้น มีดังนี้ 
 ๑. ความคิดเรื่องเทพเจา ความเช่ือเดิมๆ ในเรื่องเทวะท้ังหลายไดคอยๆ เปล่ียนไป
จนเหลือเทพท่ีสําคัญท่ีสุด ๓ องค คือ 
 ๑.๑ พระพรหมหรือประชาบดี เปนเทพผูสราง  
 ๑.๒ พระวิษณุหรือนารายณ ซ่ึงในสมัยพระเวทเปนเทพแหงดวงอาทิตย มาใน
สมัยนี้เปนพระประชาบดี คือ ทําหนาท่ีพิทักษดูแลโลกและมนุษยในคราวใดโลกเส่ือมจาก
ศีลธรรมเกิดยุคเข็ญขึ้น พระวิษณุจะอวตารลงมาเกิดเพ่ือดับยุคเข็ญเปนคราวๆ ไปจึงทําใหเกิด
พระนารายณปางตางๆ ขึ้น สรุปแลวพระวิษณุของพราหมณมีหนาท่ี ๓ อยาง คือ 



๑๔ 
 
 ๑.๒.๑ เปนผูควบคุมกฎแหงจักรวาลและกฎแหงศีลธรรม (เดิมเทพวรุณเคย
รักษาตอมาพระอินทรและเปล่ียนมือมาเปนพระวิษณ)ุ 
 ๑.๒.๒ เปนผูพิทักษและชวยเหลือมนุษยในยามเดือดรอน 
 ๑.๒.๓. เปนผูชวยเหลือเทวดาองคอ่ืนๆ 
 ๑.๓  พระศิวะ เช่ือกันวาเดิมเปนเทพเจาปาของพวกดราวิเดียน (ทราวิฑ) ท่ีอยูแถบ
ลุมน้ําสินธุ ในสมัยพระเวทเรียกเทพองคนี้วา รุทระ มาสมัยนี้ไดรับการยกยองเปนมหาเทพ มี
หนาท่ีทําลาย ความเช่ือในมหาเทพท้ัง ๓ องคนี้เปนเหตุใหเกิดคติ “ตรีมูรติ” ของศาสนา
พราหมณขึ้น 
 ค. ความคิดเกี่ยวกับพิธีกรรม  สมัยนี้เช่ือกันวาการทําพลีกรรมบูชายญันั้นเปนของ
ขลังของศักดิ์สิทธ์ิ ถาทําถูกตองจริงจะสามารถบังคับเทวดาใหอํานวยผลท่ีตนตองการใหแกผู
บูชาไดจริง ไมใชเปนการประจบออนวอนขอความเมตตาธรรมดาอยางท่ีเช่ือกันในสมัยพระ
เวทและถาทําใหเครงครัดขึ้นไปจนถึงขั้นสูงสุด ก็สามารถบันดาลใหผูทําการบูชากาวขึ้นสู
ฐานะเปนเทวดาได ฉะนั้นจึงพากันนิยมทําพิธีกรรมมากขึ้นและมีแบบวิธีปฏิบัติพิธีกรรมมาก
อยางขึ้น เครื่องบูชายัญมีมากอยางขึ้น เชน ตองฆาสัตว และผูรูวิธีการนี้คือ พวกพราหมณ คน
ธรรมดาสามัญไมรู เหตุนี้อํานาจพราหมณจึงมีมากขึ้น จึงถือวาพราหมณเปนเทวดาบนพ้ืนดิน 
สินจางรางวัลคาทําพิธีกรรมเรียกวาทักษิณาเกิดขึ้นแกพวกพราหมณเปนอยางมาก ตามความท่ี
นับถือมาคือ พวกอารยันรุนแรกท่ีอพยพสูลุมน้ําสินธุครั้งแรก มีความเปนอยูอยางงาย พวกนี้นับ
ถือธรรมชาติอยูเดิม เพราะชอบเรรอนมีความเปนอยูคลุกคลีอยูกับธรรมชาติมาโดยตลอด ชีวิต
จะยากแคนแสนเขญ็เพียงไร หรือมีความปรีดิ์เกษมสานต ก็เขาใจวานับถือธรรมชาติท้ังส้ินจึง
ตองนับถือธรรมชาติเปนท่ีพ่ึงเขาไว ครั้นตอมา มีผูรูดีมีปญญาเกิดมองเห็นวาลําพังธรรมชาติ
อยางเดียวหามีอํานาจมีพิษสงอะไรไม แตเบ้ืองหลังของธรรมชาตินั้น มีอํานาจแฝงอยู อํานาจ
เหลานี้อยูเหนือกําลังมนุษยเอาชนะได พวกเขาจึงสมมติเรียกอํานาจเหนือมนุษยวา เทวะหรือ
เทพ แลวใหช่ือตามลักษณะของธรรมชาตินั้น เชน อํานาจผูบันดาลใหฝนตก เรียกวา วรุณะ 
อํานาจผูบันดาลใหแดดออก เรียกวา สุริยะหรืออาทิตย อํานาจผูบันดาลใหมีแสงสวางนวลใย 
เรียกวา โสมะหรือจันทระ อํานาจผูบันดาลใหมีไฟใชหุงตม เรียกวา อัคนี เปนตน ในคัมภีรพระ
เวทจึงเต็มไปดวยช่ือเทพตางๆ และมีฤทธ์ิอํานาจตางๆ ตามลักษณะของธรรมชาต๙ิ 
 ดวยเหตุนี้  นักปราชญชาวตะวันตกจึงเรียกคติความเช่ือนี้วา พหุเทวนิยม 
(Polytheism) คือ นับถือธรรมชาติในฐานะเทพเจา และนับถือมากมายหลายองค นอกจากนี้นัก

                                                
 ๙ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๑๗๔.  



๑๕ 
 
ปรัชญาชาวตะวันตก เห็นวาสมัยตอมาพวกอารยันไดยกยองเทพเจาองคใดองคหนึ่งขึ้นเปน
หัวหนา สวนองคอ่ืนตองกลายเปนเทพบริวารไป เม่ือมนุษยทําใหเทพหัวหนารักใครเอ็นดูแลว
เทพองคอ่ืนก็ตองพลอยเอ็นดูไปเลยไมจําตองใหความเคารพนับถือมากเหมือนเทพหัวหนา จึง
เรียกลัทธินี้วา เอกเทวนิยม (Monotheism) 
 
 ๒.๑.๒  กลุมนาสติกะ (Nasatika) 
 กลุมนาสติกะเปนปรัชญากลุมกาวหนาท่ีไมเช่ือและไมยอมรับความศักดิ์สิทธ์ิใน
คัมภีรพระเวทแบงออกเปนปรัชญาจิตนิยมและสัจนิยม ไดแก ปรัชญาพุทธ และปรัชญาเชน กับ
อีกกลุมหนึ่งจัดเปนปรัชญาวัตถุนิยม ไดแก ปรัชญาจารวาก ปรัชญาของปกุธะ กัจจายนะ และ
ปรัชญาของอชิตะ เกสกัมพล๑๐ ดังนั้น ปรัชญาอินเดีย ท่ีแบงออกเปน ๒ กลุม กลาวคือ กลุม
ปรัชญาฮินดูกับกลุมปรัชญาท่ีไมใชฮินดู กลุมปรัชญาฮินดูมี ๖ สํานักคือ นยายะ ไวเศษิกะ สาง
ขยะ โยคะ มีมางสา และเวทานตะ กลุมนี้เรียกกันวาอาสติกะ คือพวกท่ีเช่ือถือความศักดิ์สิทธ์ิ
ของคัมภีรพระเวท หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวา ปรัชญาฝายพระเวท กลุมปรัชญาท่ีไมใชฮินดูมี ๓ 
สํานักคือ ปรัชญาจารวาก ปรัชญาเชน และปรัชญาพุทธ กลุมนี้เรียกกันวา นาสติกะ คือพวกท่ี
ไมเช่ือถือความขลังความศักดิ์สิทธ์ิของคัมภีรพระเวท หรือเรียกอีกอยางหนึ่งวาปรัชญาท่ีไมใช
ฝายพระเวท  ปรัชญากลุมนาสติกะนอกจากจะปฏิเสธเรื่องความมีอยูของพระเจาและไมยอมรับ
ในความศักดิ์สิทธ์ิของคัมภีรพระเวทแลว ปรัชญาบางระบบยังมีทัศนะท่ีเปนปฏิปกษตอลัทธิ
พระเวทโดยตรง อาทิเชน ปรัชญาจารวาก ไดกลาววิจารณคัมภีรพระเวทวา พระเวทมีเนื้อความ
คลุมเครือไมชัดเจนเต็มไปดวยขอความท่ีหลอกลวงเปนวิธีการชักจูงคนโงเขลาเบาปญญาให
เช่ือตามอยางไรเหตุผล การอางถึงความสุขในสวรรคนั้นเปนการกลาวอยางเล่ือนลอยไมมี
เหตุผลท่ีจะเปนไปได 
 กลุมนาสติกะมีความเห็นตรงกันวาพระเปนเจาหรือพระพรหมตามท่ีพวกปรัชญา
อาสติกะเช่ือกันนั้นไมมี โลกและมนุษยตลอดจนสรรพส่ิงจึงไมใชผลงานสรางสรรคของพระ
พรหม พวกนี้จึงมีช่ือเรียกอีกอยางหนึ่งวา อเทวนิยม (Atheists) 
 ปรัชญาเชนกับพุทธปรัชญาเถรวาทเปนปรัชญากรรมวาทีดวยกัน กลาวคือ เช่ือวา 
ทําดีไดดี ทําช่ัวไดช่ัว ความดีความช่ัวสงผลแกผูทําท้ังในชาตินี้และชาติหนา พุทธปรัชญาและ
ปรัชญาเชนวางเปาหมายสูงสุดของปรัชญาไววา ไดแก การพนทุกข ซ่ึงปรัชญาเชนเรียกวา 
โมกษะ พุทธปรัชญาเรียกวา นิพพาน สวนปรัชญาจารวากเช่ือวา คนเราจะไดดีมีสุขก็เพราะตัว

                                                
 ๑๐ สุวัฒน จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, หนา ๘๖.  



๑๖ 
 
เราเหมือนกัน แตไมเช่ือวาความดีความช่ัวสงผลไปถึงชาติหนา เขาจึงสอนวิธีเพ่ิมสุขและลด
ทุกขในปจจุบันเทานั้น ไมใหหวังผลในชาติหนาเพราะเช่ือวาไมมี แตจารวากถือวา กามสุขเปน
ยอดปรารถนาของมนุษย จึงควรแสวงหาใหไดมากท่ีสุดเทาท่ีจะหาไดในขณะมีชีวิตอยู เพราะ
ความตายเปนจุดสุดทายของชีวิต ปรัชญาเชนกับพุทธปรัชญา (ฝายหินยาน) เปนสัจนิยม คือเช่ือ
วา จิตเปนภาวะท่ีมีอยูจริงอยางหนึ่งนอกเหนือไปจากรูปหรือรางกายและมีอยูอยางอิสระ คือ 
อาจอาศัยกายอยู หรือไมอาศัยกายอยูก็ได สวนจารวากเปนวัตถุนิยมไมเช่ือวามีจิตอยูอีกตางหาก
จากรางกาย 
 พุทธปรัชญาเถรวาทและปรัชญาเชนเปนปรัชญาท่ีมีมูลฐานมาจากศาสนา ปรัชญา
จารวากเปนปรัชญาโลกายัต คือ ปรัชญาแบบโลก ๆ ไมอาศัยศาสนาและตั้งตัวเปนผูคัดคาน
ศาสนามาโดยตลอด๑๑  ปรัชญาจารวากถือวาเปนปรัชญาวัตถุนิยมท่ีเกาแกท่ีสุดของอินเดียและ
ของโลกไมมีใครทราบวาปรัชญาสํานักนี้เกิดขึ้นมาตั้งแตเม่ือไรและใครเปนผูกอตั้งขึ้นมา แต
เทาท่ีทราบปรัชญาสํานักนี้เกิดขึ้นมาชานานมาก ก็เพราะอาศัยขอความทางปรัชญาสํานักนี้ท่ี
ศาสนาอ่ืนยกมากลาวเอาไว และการท่ีศาสนาอ่ืนยกมากลาวไวนั้นก็เพ่ือคัดคานโตแยงหรือ
ประณามเทานั้น๑๒  แตในท่ีบางแหงกลาววาปรัชญาจารวากกอตั้งขึ้นโดยฤๅษีพฤหัสบด๑ี๓  หรือ
ทาวสหบดีพรหม  เพราะในยุคนั้นผูนี้มีทัศนะวาสสารเปนสภาพแทจริงสูงสุด หรือสสารเปน
อันติมสัจและในยุคนั้นชาวอินเดียก็มิไดใหความสนใจตอปรัชญาจารวากมากนัก แตกลับถือวา
เปนคําสอนท่ีขบขัน๑๔ 
 ปรัชญาจารวากหรือปรัชญาวัตถุนิยม (Materialism) หรือท่ีเรียกในภาษาสันสฤต
วา จารวากทรฺศน๑ฺ๕  มีความเช่ือวาส่ิงท่ีเปนจริงจะตองรับรูไดดวยประสาทสัมผัสเทานั้น ส่ิงท่ีมี
อยูจริงจึงมีเพียงสสารหรือวัตถุส่ิงอ่ืนนอกจากนี้ เชน อากาศ จิต อาตมัน ไมใชส่ิงท่ีมีจริงเพราะ
ไมอาจรับรูไดดวยประสาทสัมผัส ดวยเหตุนี้ลัทธินี้จึงมีเช่ือเรียกอีกอยางหนึ่งวา  โลกายัต 

                                                
 ๑๑ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย,  หนา ๑๕. 
 ๑๒ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๖.  
 ๑๓ จํานงค ทองประเสริฐ, ปรัชญาประยุกต ชุดอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : เกษมบรรณกิจ, 
๒๕๑๔), หนา ๗๒.  
 ๑๔ ทองหลอ วงษธรรมา, ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๓๕), หนา 
๘๖.   
 ๑๕ เอ็ม.หิริยันนะ, ปรัชญาอินเดียสังเขป, วิจิตร เกิดวิสิษฐ แปล, (กรุงเทพมหานคร : ไทย
วัฒนาพานิช, ๒๕๒๐), หนา ๑๒๓.  



๑๗ 
 
(Lokayata) หมายถึง จํากัดอยูกับโลกแหงประสบการณสามัญ ๑๖  เพราะเปนปรัชญาท่ีดึงดูด
ความสนใจของชาวโลก เปนปรัชญาชาวบานไมมีความลึกซ้ึงอะไร มีคําสอนท่ีไปตามกระแส
ความตองการของชาวโลกเทานั้น เชน สอนวาโลกนี้เทานั้นเปนจริงไมมีโลกอ่ืนนอกจากโลกนี้ 
การตาย คือ การส้ินสุดของทุกอยาง๑๗  ดังนั้นปรัชญานี้จึงไดถือวัตถุเปนใหญ เห็นวาวัตถุ
เทานั้นสําคัญ ชีวิตเปนเพียงเครื่องจักรของสังคม ชีวิตขึ้นอยูกับปากและทอง จะมีความสุขไดก็
เพราะมาจากกามารมณและวัตถุท่ีนาใครนาปรารถนา ลัทธินี้มิไดสอนใหเช่ือผลของกรรมท่ีวา 
ทําดีไดดี ทําช่ัวไดช่ัว ปฏิเสธชาติหนา นรก สวรรค และนิพพาน โดยเห็นวาคนเราเกิดครั้งเดียว
ตายครั้งเดียว รางกายของคนไปจบลงท่ีปาชาหลังจากนั้นไมมีอะไรไปเกิดอีก เม่ือชีวิตดับ
วิญญาณก็หมด รางกายถึงความเปอยเนาแลวแปรสภาพไปเปนอยางอ่ืน ปรโลกอยูท่ีไหนไมมี
ใครเห็นเม่ือไมมีใครเห็นก็เปนเรื่องท่ีเหลวไหลเช่ือไมไดรางกายของคนและสัตวหรือวัตถุธาตุ
ทุกชนิดเปรียบเหมือนหมอดินท่ีนายชางหมอปนขึ้น เม่ือปนขึ้นมาแลวก็ทรงสภาพอยูไดช่ัว
ขณะหนึ่ง อีกไมนานก็แตกสลายไปตามสภาวะไมสามารถจะกลับมากอเปนรูปเดิมไดอีก ท่ีตาย
แลวหมดแลวก็เปนอันแลวไป ท่ีจะมีมาใหมก็มีขึน้อีกโดยมิไดเกี่ยวเนื่องถึงกันและกัน การทําดี
ทําช่ัวยอมมีผลเทากัน คือไมไปท้ังสวรรคและนรก แตไปรวมลงแตในปาชาเทานั้น 
 ปรัชญาจารวากสอนใหมุงหาความสุข ความสะดวกสบายจากวัตถุอยางเดียวโดย
มิไดคํานึงถึงหลักศีลธรรมแตประการใด เชน การกินเหลาเมาสุรา การแสวงหาความ
สนุกสนานเพลิดเพลินไมวาจะไดมาโดยวิธีใดถือวาเปนการดีท้ังนั้น มิไดคํานึงถึงบุญบาปนึกจะ
ทําอะไรก็ทําไปตามความชอบใจ เม่ือเช่ือวาชาติหนาไมมีและจะไปคํานึงถึงมันทําไม คนเราจะ
มีความสุขไดก็ตองมีบานอยูอยางดี มีอาหารอยางดี มีเครื่องบํารุงบําเรออยางดี แตหาไดคํานึงถึง
ไมวาการท่ีจะไดส่ิงของเหลานั้นมาจะตองอาศัยอะไรเปนหลัก หรือแสวงมาโดยวิธีใดและหา
ไดคํานึงถึงไมวาในกาลบางครั้งแมพระราชามหากษัตริยท่ีประทับอยูบนราชบัลลังกอันตระการ
ตาแวดลอมดวยเหลาสนมกํานัลนางก็ยังประสบกับความทุกขไดธรรมดาวาอาหารแมจะมีรส
อรอยแตถาคลุกเคลาดวยยาพิษก็ไมควรรับประทาน เชนเดียวกับการเสพวัตถุท่ีนาใครปรารถนา
ซ่ึงบางคนเห็นเปนความสุขท่ียอดเยี่ยมจึงพากันติดอยูแดนั้น แตนั่นหาเปนความสุขท่ีแทจริงไม
เพราะมีความทุกขเจือปนอยู เชนเดียวกับยาพิษท่ีปนอยูกับอาหารฉะนั้น  

                                                
 ๑๖ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, หนา 
๓๔.  
 ๑๗ ประยงค แสนบุราณ, รศ.ดร., ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพโอเดียนสโตร
, ๒๕๔๗), หนา ๒๑.  



๑๘ 
 
 ปรัชญาจารวากสอนใหแสวงหาความสุข ดวยการกินดื่มและเสพกามารมณใช
ชีวิตแบบเสเพถือวาวันนี้สําคัญและมีจริงพรุงนี้จะมีหรือไมก็ไมรู๑๘  และใหแสวงหาความสุข
สบายไมควรสนใจเรื่องชาติหนาและกรรมและยังไดแนะนําวาเมถุนกรรมเปนความสุขอัน
สูงสุด๑๙ จึงทําใหคนไมมีศีลธรรมประจําใจและไมคํานึงถึงบุญบาปแลว การแสวงหาความสุข
ของเขาก็เปนไปอยางไรมนุษยธรรม เขาอาจไดความสุขเพียงช่ัวแลนมาจากหยาดน้ําตาของคน
อ่ืน เขาอาจดํารงตนอยูไดอยางสะดวกสบายหรืออยางมีความสุขไดในเม่ือเขายังมีอํานาจหรือ
ในเม่ือวัตถุส่ิงของเหลานั้นยังอยูในอํานาจของเขา แตอํานาจนั้นหาเปนอํานาจท่ีตั้งอยูบนฐาน
แหงความยุติธรรมไม และอํานาจชนิดนี้จะอยูไดตลอดไปหรือ เม่ือหมดอํานาจลงแลวอะไรจะ
เกิดขึ้นแทนท่ีมิใชความทุกขดอกหรือสักวันหนึ่งขางหนา วัตถุส่ิงของเหลานั้นจะกลับกลายเปน
ยาพิษแกตัวของเขา ประเทศท่ีเจริญก็ถึงความเส่ือม พระราชาผูมีอํานาจก็ถึงความเส่ือมอํานาจ 
ดอกไมท่ีสวยงามก็ถึงแกความรวงโรยและเห่ียวแหง กําแพงท่ียิ่งใหญก็แปรสภาพเปนกองอิฐ
และมูลดิน ทรัพยสินศฤงคาร บริวารคนใชก็ถึงแกความฉิบหาย คนเราเกิดแลว แก เจ็บ และตาย
ไปในท่ีสุด อะไรเลาคือแกนสารของชีวิต ทรัพยสมบัติ วัตถุ สถานบาน พ่ีนอง ญาติมิตร ติดตาม
ไปไดหรือไม ความตองการวัตถุของคนไมเคยมีการเพียงพอ ยิ่งไดเทาไรก็ยิ่งอยากไดมากขึ้น ยิ่ง
ทะเยอทะยานก็ยิ่งเกิดความดิ้นรนและเดือดรอนกันใหญเม่ือหยุดเสียไดก็หมดกังวล เม่ือหมด
กังวลก็หมดความทุกข เม่ือหมดความทุกขก็ไดรบัความสุขตอไป คนบางพวกเห็นวาวัตถุเทานั้น
ท่ีจะสามารถบํารุงสุข ขจัดทุกขไดอยางแนนอน แตท่ีแทจริงแลวตัววัตถุนั้นเองเปนบอเกิดแหง
ตัวทุกข 
 วัตถุเปนส่ิงจําเปน เปนส่ิงท่ีมนุษยพึงแสวงหามาเพ่ือใชสอย แมพระพุทธองคก็
ตรัสวาปจจัยส่ี๒๐  กลาวคือ ผานุงหม อาหาร ท่ีอยูอาศัยและยาบําบัดโรค ซ่ึงเปนส่ิงท่ีสําคัญยิ่ง
สําหรับชีวิต แตขอสําคัญมีวาเราตองแสวงหามาในทางท่ีถูกท่ีควรตองรูจักใชวัตถุ อยาใหวัตถุ
ใชเรา ใหเปนนายของวัตถุ อยาใหวัตถุเปนนายเรา ใหมีอํานาจเหนือวัตถุอยาใหวัตถุมีอํานาจ
เหนือเรา ใหพิจารณาเทาทันถึงความเปนไปและความเปล่ียนแปลงของวัตถุ อยาเขาไปยึดม่ันถือ
ม่ันอยูในวัตถุวา ส่ิงนี้เปนของเรา จะทําใหตกอยูในอํานาจของมันได เพราะวารางกายของเรา

                                                
 ๑๘ สนิท ศรีสําแดง, พุทธปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร : นีลนาราการพิมพ, ไมปรากฏป), หนา 
๑๖.  
 ๑๙ สมัคร บุราวาศ, ราชบัณฑิต, ปรัชญาพราหมณในสมัยพุทธกาล, (กรุงเทพมหานคร : แพร
พิทยา, ๒๕๑๖), หนา ๗๙.  
 ๒๐ วิ.ม. (ไทย) ๔/๘๗/๑๐๖.  



๑๙ 
 
แทๆ ก็มิใชของเรา คือไมอยูในอํานาจของเรา วัตถุท่ีอยูภายนอกกายของเราจะเปนของเราอยู
ตลอดไปไดอยางไร๒๑ 
 เพราะเหตุท่ีปรัชญาวัตถุนิยมหรือท่ีเรียกกันอีกนัยหนึ่งวา กามสุขัลลิกานุโยค นี้มี
ความนิยมหนักไปในทางวัตถุจนเกินควร ปรัชญานี้จึงเปนปรัชญาท่ีนําไปสูทางสุดโตงสายหนึ่ง 
อยางไรก็ตามพอท่ีจะสันนิษฐานไดวา ปรัชญาจารวากเกิดขึ้นมาเพราะสาเหตุนี้ คือ 
 ๑. ความไมพอใจพิธีกรรมทางศาสนาเพราะในยุคนั้นพวกพราหมณเนนพิธีกรรม
ทางศาสนามากโดยปราศจากเหตุผล จึงทําใหคนเบ่ือหนายตอพิธีกรรมนั้น 
 ๒. ปราชญบางทานสันนิษฐานวาปรัชญาจารวากเปนปรัชญาของพวกดราวิเดียน 
ซ่ึงพวกเขาคิดปรัชญาวัตถุนิยมขึ้นมาเพ่ือคัดคานปรัชญาจิตนิยมของพวกอารยันซ่ึงเปน
ผูปกครอง 
 ๓. ในยุคตอมาปรัชญาอุปนิษัทก็สอนเนนหนักไปทางจิต คําสอนนี้ลืมนึกถึงชีวิต
ท่ีเปนจริงของสามัญชนจึงกอใหเกิดแรงตานทานขึ้น๒๒ 
 แนวความคิดดังกลาวนี้คือสาเหตุใหเกิดแนวคิดปรัชญาจารวากขึ้นในสังคม
อินเดียในยุคนั้นซ่ึงถือวาเปนแนวความคิดใหมท่ีกลาทาทายหลักคําสอนในคัมภีรพระเวท เปน
การสรางคานิยมความเช่ือเรื่องวัตถุมีความสําคัญกวาจิตใจและเปนปรากฏการณท่ีเกิดขึ้นใหม
ใหแกสังคมจึงเกิดแนวคิดความเช่ือออกเปนสองสวน กลาวคือ ความเช่ือทางจิตวิญญาณซ่ึงเปน
ความเช่ือดั่งเดิม และความเช่ือทางวัตถุท่ีจับตองสัมผัสได ดวยเหตุนี้ทําใหเกิดอิทธิพลลัทธิคํา
สอน แนวความคิด ความเช่ือตอสังคมในสมัยนั้น    
 
๒.๒  แนวคิดปรัชญาของลัทธิครูทั้ง ๖ 
 ปรัชญาจารวากเปนปรัชญาท่ีมีมานานตั้งแตครั้งในอดีตและสืบตอมาถึงปจจุบัน
และจะมีไปในอนาคตกาลดวย กลาวคือความคิดแบบปรัชญาจารวากจะมีอยูในทุกยุคทุกสมัย
และในทุกสังคม เพราะเปนเรื่องท่ีเห็นไดงาย เขาใจงายไมสลับซับซอนเหมือนปรัชญาอ่ืน จึง
เหมาะกับคนท่ัวไป ปรัชญาจารวากหรือปรัชญาสสารนิยมมีอยูในทุกสมัยและทุกสังคมนั้นจะ
เห็นไดในสังคมสมัยนั้น เชน ในสมัยกอนพุทธกาลมีการกลาวถึงพวกปรัชญาจารวากไว เชนใน
คัมภีรรามายณะ เรียกพวกจารวากวาพวกคนโงท่ีคิดวาตนเองฉลาด คนพวกนี้มีความเช่ียวชาญ

                                                
 ๒๑ พระอุดรคณาธิการ (ชวินทร สระคํา), ประวัติศาสตรพุทธศาสนาในอินเดีย, พิมพครั้งท่ี ๒,
(กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๔๗-๕๐.  
 ๒๒ ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๓.  



๒๐ 
 
ในการนําประชาชนไปสูความพินาศและความเส่ือม ในสมัยพุทธกาลมีการกลาวถึงปรัชญา
จารวากไวหลายคัมภีร เชน ในธัมมจักกัปปวัตนสูตรวาดวยการประกาศพระธรรมจักร วา  

 สมัยหนึ่ง พระผูมีพระภาคประทับอยู  ณ ปาอิสิปตนมฤคทายาวัน เขตกรุง
พาราณสี ณ ท่ีนั้นแล พระผูมีพระภาครับส่ังเรียกภิกษุปญจวัคคียมาตรัสวา ภิกษุ
ท้ังหลาย ท่ีสุด ๒ ประการ บรรพชิตไมพึงเสพ ท่ีสุด ๒ ประการ อะไรบาง คือ    
๑. กามสุขัลลิกานุโยค (การหมกมุนอยูดวยกามสุขในกามท้ังหลาย) เปนธรรมอัน
ทราม เปนของชาวบาน เปนของปุถุชนไมใชของพระอริยะ ไมประกอบดวย
ประโยชน ๒. อัตตกิลมถานุโยค (การประกอบความเดือดรอนแกตน) เปนทุกข 
ไมใชของพระอริยะ ไมประกอบดวยประโยชน... ๒๓   

 พวกกามสุขัลลิกานุโยคก็คือปรัชญาจารวาก  พระพุทธองคทรงแสดงถึงโทษของ
กามสุขัลลิกานุโยควา   เปนของเลว (หีโน)  เปนของชาวบาน (คมฺโม)  เปนของคนมีกิเลสหนา 
(โปถุชฺชนิโก)  ไมใชขอปฏิบัติของพระอริยเจา  (อนริโย)  ไมประกอบดวยประโยชน 
(อนตฺถสฺหิโต)๒๔  หรือในพรหมชาลสูตร พระผูมีพระภาคทรงแสดงวา สมณหรือพราหมณ
บางคนในโลกนี้มีวาทะมีทรรศนะอยางนี้วา ทานผูเจริญ อัตตานี้มีรูปมาจากมหาภูตรูป ๔ เกิด
จากบิดามารดา หลังจากตายแลวอัตตายอมขาดสูญพินาศ ไมเกิดอีกดวยเหตุเพียงเทานี้อัตตานี้จึง
ขาดสูญเด็ดขาด ๒๕  หรือในสามัญญผลสูตร๒๖  มีปรากฏเรื่องเจาลัทธิหรือครูท้ัง  ๖  ซ่ึงเปนเจา
ลัทธิท่ีมีช่ือเสียงและมีผูยกยองนับถือเปนจํานวนมากในสมัยพุทธกาล  คือ   
 ๑. ลัทธิของครปููรณะ กัสสปะ  
 ๒. ลัทธิของครมัูกขลิ โคสาล  
 ๓. ลัทธิของครอูชิตะ เกสกัมพล  
 ๔. ลัทธิของครปูกุธะ กัจจายนะ  
 ๕. ลัทธิของครูนิครนถ นาฏบุตร 
 ๖.  ลัทธิของครสัูญชัย เวลัฏฐบุตร  
 ลัทธิของครูท้ัง ๖ เปนคณาจารยท่ีมีช่ือเสียง มีลูกศิษยเปนจํานวนมากมีชีวิตรวม
สมัยกับพุทธเจาและครูท้ัง ๖ ทานนี้ถือไดวาเปนบุคคลท่ีผูคนท่ัวไป ณ ขณะนั้นรูจักในฐานะซ่ึง
                                                
 ๒๓ สํ.ม. (ไทย) ๑๙/๑๐๘๑/๕๙๒.  
 ๒๔ ฟน ดอกบัว, ปวงปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๕), หนา 
๒๒๐. 
 ๒๕ ที.สี. (ไทย) ๙/๘๕/๓๔.  
 ๒๖ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๕๑-๑๕๖/๔๘-๕๐.  



๒๑ 
 
เปนผูมีความรูเปนเจาลัทธิและนักปรัชญารวมพุทธกาล๒๗  พระพุทธองคไมเคยไดพบครูท้ัง ๖ 
และไมเคยทรงสนทนากันโดยตรง และครูท้ัง ๖ ก็ไมเคยไดเขาเฝาและไมเคยไดสนทนากับพระ
พุทธองค แตพระเจาอชาตศัตรูทรงไดเคยเขาไปหาและตรัสถามถึงทัศนะของลัทธิครูท้ัง ๖๒๘ 
พระเจาอชาตศัตรูตรัสถามเรื่องสามัญญผลกับครูท้ัง ๖ วาการบวชใหผลเห็นประจักษใน
ปจจุบันเหมือนผลแหงศิลปะท้ังหลายหรือไมซ่ึงครูท้ัง ๖ ตางตอบพระราชปุจฉาของพระเจา
อชาตศัตรูตามลัทธิของตน ซ่ึงแนวความคิดของลัทธิครูท้ัง ๖ นี้ไดมีปรากฏอยูในสามัญญผล
สูตรซ่ึงกลาวถึงการสนทนาของลัทธิครูกับพระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร และกาลภายหลังพระ
เจาอชาตศัตรูเขาเฝาพระพุทธเจาและไดกราบทูลทรรศนะของลัทธิครูท้ัง ๖ ตามท่ีไดฟงมาและ
กราบทูลถามถึงทรรศนะของพระพุทธองคท่ีทรงมีทรรศนะตอความเห็นของลัทธิครูท้ัง ๖ ทาน 
  
 ๒.๒.๑   ลัทธิของครูปูรณะ กัสสปะ 
 สามัญญผลสูตร มีขอความแสดงถึงทรรศนะลัทธิของครูปูรณะ  กัสสปะ  วาสมัย
หนึ่งพระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร  กราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่องท่ีตนเขาไปหาครูปูรณะ 
กัสสปะ  สนทนาปราศรัยกัน ความวา  

 ขาแตพระองคผูเจริญ คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้ หมอมฉันเขาไปหาครู
ปูรณะ กัสสปะ ถึงท่ีอยูเจรจาปราศรัยกันพอคุนเคยดีไดนั่งลงถามปูรณะกัสสปะ
วา ทานกัสสปะ อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้ คือ พลชาง พลมา พลรถ พล
ธนู พนักงานเชิญธง พนักงานจัดกระบวนทัพ พวกจัดสงเสบียง ราชนิกุลผูทรง
เปนนายทหารระดับสูง พลอาสา ขุนพล พลกลา พลสวมเกราะ พวกทาสเรือนเบ้ีย 
พวกทําขนม ชางกัลบก พนักงานเครื่องสรง พวกพอครัว ชางดอกไม ชางยอม ชาง
หูก ชางจักสาน ชางหมอ นักคํานวณ นักบัญชี หรืออาชีพท่ีอาศัยศิลปะอยางอ่ืน
ทํานองนี้ คนเหลานั้น ไดรับผลจากอาชีพท่ีอาศัยศิลปะท่ีเห็นประจักษมาเล้ียงชีพ
ในปจจุบัน จึงบํารุงตนเอง บิดามารดา บุตรภรรยา มิตรสหายใหเปนสุข บําเพ็ญ
ทักษิณาในสมณพราหมณซ่ึงมีผลมาก เปนไปเพ่ือใหไดอารมณดี มีสุขเปนผลให
เกิดในสวรรค ทานกัสสปะ จะบัญญัติผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษใน
ปจจุบันไดเชนนั้นบางหรือไม 

                                                
 ๒๗ ประเวศ อินทอ งปาน,  ผศ.ดร . ,  พุทธปรัชญาในพระไตรปฎก ,  พิมพครั้ ง ท่ี  ๓ , 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักสงเสริมและฝกอบรม มหาวิทยาลัยเกษตรศาสตร, ๒๕๕๓), หนา ๙๙.  
 ๒๘ พระครูโฆสิตพุทธิศาสตร (ธีรพันธ วชิราโณ), ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : 
ประยูรสาสนไทย การพิมพ, ๒๕๕๑), หนา ๓๔.   



๒๒ 
 
 พระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร ไดตรัสถามวา คนอาศัยศิลปะประกอบสัมมาอาชีพ
เล้ียงมารดาบิดาใหความสุขสบายแกทานเหลานั้น ถวายแกสมณพราหมณมีผลมากเพ่ือให
ตนเองมีความสุขและไปเกิดในสวรรค ทานปูรณะ กัสสปะมีความเห็นเปนอยางไรกับผลท่ีเห็น
ในปจจุบัน คําถามดังกลาวนี้ทานปูรณะ กัสสปะไดกราบทูลตอบวา 

 ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูปูรณะ กัสสปะ ตอบวา 
มหาบพิตร เม่ือบุคคลทําเอง ใชใหผูอ่ืนทํา ตัดเอง ใชใหผูอ่ืนตัด เบียดเบียน ใชให
ผูอ่ืนเบียดเบียน ทําใหเศราโศกเอง ใชใหผูอ่ืนทําใหเศราโศก ทําใหลําบากเอง ใช
ใหผูอ่ืนทําใหลําบาก ดิ้นรนเอง ใชใหผูอ่ืนทําใหดิ้นรน ฆาสัตว ถือเอาส่ิงของท่ี
เจาของไมไดให ตัดชองยองเบา ปลน ทําโจรกรรมในบานหลังเดียว ดักซุมท่ีทาง
เปล่ียว เปนชู พูดเท็จ ผูทํา (เชนนั้น) ก็ไมจัดวาทําบาป แมหากบุคคลใชจักรมีคม
ดุจมีดโกนสังหารเหลาสัตวในปฐพีนี้ใหเปนดุจลานตากเนื้อ ใหเปนกองเนื้อ
เดียวกัน เขายอมไมมีบาปเกิดขึ้นจากกรรมนั้น ไมมีบาปมาถึงเขา แมหากบุคคล
ไปฝงแมน้ําคงคา ฆาเอง ใชใหผูอ่ืนฆา ตัดเอง ใชใหผูอ่ืนตัด เบียดเบียนเอง ใชให
ผูอ่ืนเบียดเบียน เขายอมไมมีบาปเกิดจากกรรมนั้น ไมมีบาปมาถึงเขา แมหาก
บุคคลไปฝงซายแมน้ําคงคา ใหเอง ใชใหผูอ่ืนให บูชาเอง ใชใหผูอ่ืนบูชา เขายอม
ไมมีบุญเกิดจากกรรมนั้น ไมมีบุญมาถึงเขา ไมมีบุญท่ีเกดจากการใหทาน จากการ
ฝกอินทรีย จากการสํารวม จากการพูดคําสัตย ไมมีบุญมาถึงเขา’ หมอมฉันถามถึง
ผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษ แตครูปูรณะ กัสสปะ กลับตอบเรื่องท่ีทํา
แลวไมเปนอันทํา 
 ขาแตพระองคผูเจริญ หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษ 
ครูปูรณะ กัสสปะ กลับตอบเรื่องท่ีทําแลวไมเปนอันทํา เปรียบเหมือนเขาถาม
เรื่องมะมวง กลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขาถามเรื่องขนุนสําปะลอกลับตอบ
เรื่องมะมวง หมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะรุกรานสมณพราหมณผูอยูในราช
อาณาเขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม ไมตําหนิคํากลาวของครูปูรณะ 
กัสสปะ ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจและไมเปลงวาจาแสดงความไม
พอใจออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็ไดลุกจากท่ีนั่งจากไป ๒๙ 

 ในคําถามดังกลาวครูปูรณะ กัสสปะ เปนครูท่ีมีช่ือเสียงและมีลูกศิษยมาก มี
ทรรศนะวา บุญ บาป เปนส่ิงท่ีไมมีจริง บุคคลท่ีทําความดี ความช่ัว จะไมไดรับผลดีหรือผลช่ัว

                                                
 ๒๙ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๖๕-๑๖๖/๕๓-๕๔.  



๒๓ 
 
นั้นตอบสนอง๓๐  ซ่ึงทรรศนะของลัทธิดังกลาวนั้น จัดอยูในประเภทอกิริยวาทะ คือ เห็นวาทํา
ไมเปนอันทํา (การกระทําไมมีผล คือทําบุญไมไดบุญ ทําบาปไมไดบาป) หรืออเหตุกวาทะ คือ 
การกระทําไมเปนเหตุใหเกิดบาปหรือบุญแกผูทํา๓๑  กลาวคือ บาป บุญ ไมมีจริงแตเปนกติกาท่ี
คนเราตั้งขึ้นเทานั้น ไมวาจะทํากรรมดีหรือกรรมช่ัวอยางไรก็จะไมมีผลดีหรือช่ัวตอบสนอง ซ่ึง
เปนแนวคิดในเชิงวัตถุนิยม๓๒  ท่ีมุงแตการแสวงหาความสุข ความสบายทางวัตถุ เพราะเปนส่ิง
ท่ีจับตองสัมผัสไดและทําใหเกิดเปนการบริโภคนิยมในสังคม การเกิดสังคมบริโภคนิยมทําให
คนไมมีคําวา บาป บุญ หรือจริยธรรมในจิตใจ เพราะส่ิงเหลานี้จับตองสัมผัสไมไดเหมือนกับ
วัตถุท่ีสามารถหาไดและสัมผัสจับตองไดซ่ึงแนวคิดนี้ตรงกับแนวความคิดของปรัชญาจารวาก
ซ่ึงเปนปรัชญาวัตถุนิยม 
  
 ๒.๒.๒  ลัทธิของครูมักขลิ โคศาล  
 ครูมักขลิ โคศาล เปนศิษยของปารศวนาถ แหงศาสนาเชน ซ่ึงมีขอความแสดง
ทรรศนะวา สมัยหนึ่งพระเจาอชาตศัตร ูเวเทหิบุตร กราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่องท่ีตนเขา
ไปหาครูมักขลิ โคศาล สนทนาปราศรัยกัน ความวา  

 ขาแตพระองคผูเจริญ  คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้  หมอมฉันเขาไปหา ครู
มักขลิ โคศาล ถึงท่ีอยู เจรจาปราศรัยพอคุนเคยกันดี ไดนั่งลงถามครูมักขลิโคศาล
วา ‘ทานโคศาล อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้  คือ ฯลฯ ทานโคสาลจะ
บัญญัติผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษในปจจุบันไดเชนนั้นบางหรือไม 

 พระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร  ไดทรงใชคําถามเดียวกันกับท่ีถามปูรณะ กัสสปะ
วา สัมมาอาชีพท่ีคนท้ังหลายทําอยูและหวังผลท้ังในชาตินี้และชาติหนาจะไดรับผลท่ีทําหรือไม
คําถามนี้ไดรับคําตอบจากครูมักขลิ โคศาลวา  

  ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูมักขลิ โคศาล ตอบวา 
มหาบพิตร ความเศราหมองของสัตวท้ังหลายไมมีเหตุไมมีปจจัย สัตวท้ังหลาย
เศราหมองเอง ความบริสุทธ์ิของสัตวท้ังหลายไมมีเหตุไมมีปจจัย สัตวท้ังหลาย

                                                
 ๓๐ บุญมี แทนแกว, ผศ., ปรัชญาฝายบุรพทิศ, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๔๕), 
หนา ๓๘.  
 ๓๑ อดิศักด์ิ ทองบุญ,  ราชบัณฑิต,  ศ.พิเศษ,  วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา,  
(กรุงเทพมหานคร : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๒), หนา ๘๐.  
 ๓๒ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, 
หนา ๓๗.  



๒๔ 
 

บริสุทธ์ิเอง ไมใชเพราะการกระทําของตนและไมใชเพราะการกระทําของผูอ่ืน 
ไมใชเพราะการกระทําของมนุษย ไมมีกําลัง ไมมีความเพียร ไมมีความสามารถ
ของมนุษย ไมมีความพยายามของมนุษย สัตว ปาณะ ภูตะ ชีวะ  ท้ังปวงลวนไมมี
อํานาจ ไมมีกําลัง ไมมีความเพียร ผันแปรไปตามโชคชะตา ตามสถานภาพทาง
สังคมและตามลักษณะเฉพาะตน ยอมเสวยสุขและทุกขในอภิชาติท้ัง ๖ อนึ่ง
กําเนิดท่ีเปนประธาน ๑,๔๐๖,๖๐๐ กรรม ๕๐๐ กรรม ๕ กรรม ๓ กรรม ๑ กรรม
กึ่ง ปฏิปทา ๖๒ อันตรกัป ๖๒ อภิชาต ๖ ปุริสภูมิ ๘ อาชีวก ๔,๙๐๐ ปริพาชก 
๔,๙๐๐ นาควาส ๔,๙๐๐ อินทรีย ๒,๐๐๐ นรก ๓๐๐ รโชธาตุ ๓๖ สัญญีครรภ ๗ 
อสัญญีครรภ ๗ นิคัณฐีครรภ ๗ เทวดา ๗ มนุษย ๗ ปศาจ ๗ สระ ๗ ตาไมไผ ๗ 
ตาไมไผ ๗๐๐ เหวใหญ ๗ เหวนอย ๗ มหาสุบิน ๗ สุบิน ๗๐๐ มหากัป 
๘,๔๐๐,๐๐๐ เหลานี้ท่ีคนพาลและบัณฑิตพากันทองเท่ียวเวียนวายไปแลว จักทํา
ท่ีสุดทุกขไดเอง ไมมีความหวังในความปรารถนาวา เราจักอบรมกรรมท่ียังไม
ใหผลใหใหผล หรือสัมผัสกรรมท่ีใหผลแลวจักทําใหหมดส้ินไปดวยศีล พรต 
ตบะ หรือพรหมจรรยนี้ ไมมีสุขทุกขท่ีทําใหส้ินสุดลงได (จํานวนเทานั้นเทานี้) 
เหมือนตวงดวยทะนาน ไมมีสังสารวัฏท่ีทําใหส้ินสุดไปไดดวยอาการอยางนี้ ไมมี
ความเส่ือมและความเจริญ ไมมีการเล่ือนขึ้นสูงและเล่ือนลงต่ํา พวกคนพาลและ
บัณฑิตพากันเท่ียวเวียนวายไปแลวก็จักทําท่ีสุดทุกขไดเอง เหมือนกลุมดายท่ีถูก
ขวางไปยอมคล่ีหมดไปไดเอง ฉะนั้น’ 
 ขาแตพระองคผูเจริญ หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษ 
แตครูมักขลิ โคศาล กลับตอบเรื่องความบริสุทธ์ิเพราะเวียนวายตายเกิด เปรียบ
เหมือนเขาถามเรื่องมะมวงกลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขาถามเรื่องขนุน
สําปะลอกลับตอบเรื่องมะมวง หมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะรุกรานสมณ
พราหมณผูอยูในราชอาณาเขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม ไมตําหนิคํา
กลาวของครูมักขลิ โคศาล ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจและไมเปลงวาจา
แสดงความไมพอใจออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็ไดลุกจากท่ีนั่ง
จากไป ๓๓   

 คําตอบในคําถามดังกลาวครูมักขลิ โคศาล ไดมีทรรศนะวา ความดี ความช่ัว สุข 
ทุกข ไมมีเหตุ ไมมีปจจัยท่ีทําใหเกิดเพราะมันเกิดขึ้นเองตามธรรมดา๓๔  ดังนั้น ลัทธิของครู
                                                
 ๓๓ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๖๗-๑๖๙/๕๔-๕๖.  
 ๓๔ บุญมี แทนแกว, ปรัชญาฝายบุรพทิศ, หนา ๓๘.  



๒๕ 
 
มักขลิ โคศาล จัดอยูในประเภทนัตถิกวาทะ หรืออเหตุกวาทะ คือเห็นวาไมมีเหตุ ไมมีปจจัย ให
เกิดความบริสุทธ์ิ และความเศราหมอง ทุกคนบริสุทธ์ิเอง หลังจากเวียนวายตายเกิดจนถึงท่ีสุด
แลว จึงเรียกอีกช่ือหนึ่งวา สังสารสุทธิ๓๕ ความเห็นท่ีวา ความดี ความช่ัว ความสุข ความทุกข
และทุกส่ิงทุกอยางเกิดขึ้นเอง ความเห็นเชนนี้เปนการปฏิเสธเจตจํานงเสรี (Free will) ของ
มนุษย เพราะส่ิงตางๆ ถูกกําหนดมาอยางแนนอนตายตัวจนความเพียรพยายามไมมีผล๓๖ 
 ทรรศนะดังกลาววา ความดี ความช่ัว สุข ทุกข ไมมีเหตุ ไมมีปจจัยท่ีทําใหเกิด
เพราะมันเกิดขึ้นเองตามธรรมดา ซ่ึงทรรศนะนี้ไดสอดคลองกับแนวคิดวัตถุนิยมท่ีวาธาตุ ๔ มี 
ดิน น้ํา ลม ไฟ เกิดขึ้นเองตามธรรมชาตไิมมีเหตุปจจัย แตเม่ือรวมตัวผสมกนัไดอยางถูกสวนจึง
ทําใหเกิดเปนส่ิงตางๆ เม่ือแตกสลายไปก็กลับไปสูสภาพเดิมของตน 
 
 ๒.๒.๓  ลัทธิของครูอชิตะ เกสกัมพล  
 ครูอชิตะ เกสกัมพล เปนนักปรัชญาท่ีเกิดรวมสมัยกับพระพุทธเจามีทรรศนะ
เชนเดียวกับปรัชญาจารวาก วาเม่ือตายแลวยอมไมมีการเกิดใหม ไมมีภพหนา ความจริงแทนั้น
คือวัตถุซ่ึงประกอบดวย ดิน น้ํา ลม ไฟ ธาตุท้ัง ๔ เปนวัตถุท่ีประกอบขึ้นเปนรางกาย จิต
วิญญาณ คือผลผลิตท่ีเกิดจากการรวมกันของธาตุ การตายคือการแยกออกจากกันของธาตุ 
รางกายสวนท่ีประกอบเปนธาตุดินก็แยกกลับไปสูดิน ธาตุน้ํายอมกลับคืนไปสูน้ํา ธาตุลมและ
ธาตุไฟก็เชนเดียวกันคือกลับคืนไปสูสภาวะเดิม ไมมีอะไรเหลือใหรูวาเปนรางกาย จิตวิญญาณ
และความรูสึกนึกคิดเกิดจากการรับรูของประสาทสัมผัสท้ัง ๕ ก็แตกดับไปพรอมกับรางกายไม
มีอะไรเหลืออยู ไมมีอะไรเปนอมตะ ไมใชส่ิงแทจริงดํารงอยูช่ัวนิรันดร และเปนเอกเทศจาก
รางกายอยางท่ีเคยเช่ือกันมาจากคัมภีรพระเวทและอุปนิษัทท่ีสอนวาวิญญาณหรืออาตมันจะคง
อยูและลองลอยไปหารางใหมกอนรางเดิมดับ๓๗ ซ่ึงมีขอความแสดงทรรศนะของครูอชิตะ เกส
กัมพล วา สมัยหนึ่ง พระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร กราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่องท่ีตนเขา
ไปหาครูอชิตะ เกสกัมพล สนทนาปราศรัยกัน ความวา  

ขาแตพระองคผูเจริญ คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้ หมอมฉันเขาไปหาครูอชิตะ 
เกสกัมพล ถึงท่ีอยู เจรจาปราศรัยพอคุนเคยกันดี ไดนั่งลงถามครูอชิตะ เกสกัมพล

                                                
 ๓๕ อดิศักด์ิ ทองบุญ, วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา, หนา ๘๒.  
 ๓๖ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, หนา 
หนา ๓๘.   
 ๓๗ สุวัฒน จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, หนา ๑๓๖.  



๒๖ 
 

วา ‘ทานโคศาล อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้ คือ ฯลฯ ทานอชิตะจะบัญญัติ
ผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษในปจจุบันไดเชนนั้นบางหรือไม’  
     ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูอชิตะเกสกัมพล ตอบวา 
มหาบพิตร ทานท่ีใหแลวไมมีผล ยัญท่ีบูชาแลวไมมีผล การเซนสรวงก็ไมมีผล ผล
วิบากแหงกรรมท่ีทําด ีทําช่ัวก็ไมมี โลกนี้ไมมี โลกหนาไมมี บิดาไมมีคุณ มารดา
ไมมีคุณ สัตวท่ีเกิดผุดขึ้นก็ไมมี สมณพราหมณผูประพฤติปฏิบัติชอบทําใหรูแจง
โลกนี้และโลกหนาดวยปญญาอันยิ่งเองแลวสอนผูอ่ืนใหรูแจงก็ไมมีในโลก 
มนุษยคือท่ีประชุมแหงมหาภูตรูป ๔ เม่ือส้ินชีวิต ธาตุดินไปตามธาตุดิน ธาตุน้ํา
ไปตามธาตนุ้ํา ธาตุไฟไปตามธาตุไฟ ธาตุลมไปตามธาตุลม อินทรียท้ังหลายยอม
ผันแปรไปเปนอากาศธาตุ มนุษยมีเตียงนอนเปนท่ี ๕ นําศพไป รางกายปรากฏอยู
แคปาชากลายเปนกระดูกขาวโพลนดุจสีนกพิราบ การเซนสรวงส้ินสุดลงแคเถา
ถาน คนเขลาบัญญัติทานนี้ไว คําท่ีคนบางพวกย้ําวามีผลนั้นวางเปลา เท็จ ไรสาระ 
เม่ือส้ินชีวิตไมวาคนเขลาหรือคนฉลาดยอมขาดสูญไมเกิดอีก  
     ขาแตพระองคผูเจริญ หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษ 
แตครูอชิตะ เกสกัมพล กลับตอบเรื่องความขาดสูญ เปรียบเหมือนเขาถามเรื่อง
มะมวงกลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขาถามเรื่องขนุนสําปะลอกลับตอบเรื่อง
มะมวง หมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะรุกรานสมณพราหมณผูอยูในราชอาณา
เขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม ไมตําหนิคํากลาวของครูอชิตะ เกส
กัมพล ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจและไมเปลงวาจาแสดงความไมพอใจ
ออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็ไดลุกจากท่ีนั่งจากไป ๓๘ 

  คําตอบท่ีไดจากคําถามทําใหทราบวาครูอชิตะ เกสกัมพล มีทรรศนะวา ธาตุท้ัง ๔ 
คือ ดิน น้ํา ลมไฟ เทานั้นท่ีเปนจริง เพราะเห็นได สัมผัสได ส่ิงอ่ืนลวนเปนมายาคือความไมจริง
ท้ังนั้น เพราะทุกส่ิงในโลกเกิดมาจากการรวมกันเขาของธาตุท้ัง ๔ เม่ือธาตุท้ัง ๔ แตกสลายหรือ
แยกออกจากกัน ส่ิงท่ีวามีดังกลาวก็เปนอันส้ินไปหมดไป การใหทานหรือการบูชายัญจะไม
กอใหเกิดประโยชนหรือมีผลใดๆ สวนเรื่องความสุข ความทุกขท่ีเกิดมีเปนการบังเอิญไม
เกี่ยวกับการทําดีหรือช่ัว นรกหรือสวรรคก็ไมมี แมแตการหลุดพนท่ีเรียกวา โมกษะหรือ
นิพพานก็ไมมี๓๙    

                                                
 ๓๘ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๗๐-๑๗๒/๕๖-๕๗.  
 ๓๙ บุญมี แทนแกว, ปรัชญาฝายบุรพทิศ, หนา ๓๙.  



๒๗ 
 
 ทรรศนะดังกลาวนี้แสดงใหเห็นวามนุษยตายแลวขาดสูญ ไมมีภพหนาหรือการ
เกิดใหม  ลัทธิของครูอชิตะ  เกสกัมพล  จัดอยูในประเภทอุจเฉทวาทะ คือเห็นวาตายแลวขาด
สูญ๔๐  ความเห็นท่ีวาเม่ือมนุษยเราตายลงธาตุท้ัง ๔ ก็กลับคืนสูสภาพเดิมของตน อัตตาก็เปน
อันดับสูญและไมยอมรับผลของการใหทาน การบูชา ผลของกรรมท้ังดีและช่ัวนั้นเปนการ
ปฏิเสธกฎแหงกรรม การกลาววาโลกนี้ไมมี โลกหนาไมมี  ผูบรรลุโมกษะไมมีเปนการปฏิเสธ
สังสารวัฏและความหลุดพน นอกจากนี้การไมยอมรับเรื่องโอปปาติกสัตว เปนการแสดงวาครู 
อชิตะ เกสกัมพล ไมเช่ือเรื่องท่ีไมสามารถตรวจสอบไดดวยอายตนะ  ส่ิงท่ีมีจริงตามทรรศนะ
ของทานคือส่ิงท่ีสามารถสัมผัสไดดวยอายตนะเทานั้น๔๑   จะเห็นไดลัทธินี้เปนปรัชญาวัตถุนิยม
แบบสุดโตง  (Extreme)  นักปรัชญาวัตถุนิยมพวกจารวากปฏิเสธการมีอยูของโลกหนาหรือการ
เกิดใหม และปฏิเสธการมีอยูของโลกนี้ กลาวคือ ตัวบุคคลท่ีแทจริงในชีวิตปจจุบันก็ไมมี เพราะ
ส่ิงท้ังหลายลวนแตเปนเพียงสภาพแหงการรวมตัวของธาตุ ๔ เทานั้น เม่ือธาตุท้ัง ๔ แยกตัวออก
จากกันทุกส่ิงทุกอยางท่ีปรากฏมีขึ้นก็สลายตัวหมดสภาพของการเปนส่ิงนั้นไป 

    
 ๒.๒.๔  ลัทธิของครูปกุธะ กัจจายนะ  

 ครูปกุธะ กัจจายนะ มีทรรศนะความคิดในทางวัตถุนิยม เพราะมีแนวความคิด
แบบ นัตถิกทิฏฐิ โดยกลาววาสภาวะท่ีแทจริงคือ ธาตุท้ัง ๗ ไดแกดิน น้ํา ลม ไฟ สุข ทุกขและ
ชีวะ เกิดขึ้นมาเองโดยปราศจากการเนรมิตสรางสรรคของผูใด เปนสภาพท่ียั่งยืน ตั้งม่ัน ไม
หวั่นไหว ไมแปรปรวน ไมเบียดเบียน ซ่ึงเปนปรัชญาสสารนิยมท่ีเช่ือวา การฆา การถูกฆา 
ตลอดจนบาปกรรมอันเกิดจากการฆาไมมี การฆาจึงเปนแตเพียงวัตถุท่ีแทรกเขาไปในสภาวะท่ี
ประกอบขึ้นดวยธาตุท้ัง ๗ เทานั้น ซ่ึงแนวความคิดนี้มีขอความแสดงทรรศนะลัทธิของครูป
กุธะ กัจจายนะ วา สมัยหนึ่ง พระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร กราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่องท่ี
ตนเขาไปหาครูปกุธะ กัจจายนะ สนทนาปราศรัยกัน ความวา   

   ขาแตพระองคผูเจริญ คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้หมอมฉันเขาไปหาครูปกุธะ 
กัจจายนะ  ถึงท่ีอยู เจรจาปราศรัยพอคุนเคยกันดี ไดนั่งลงถามครูปกุธะ กัจจานะ 
วา ‘ทานกัจจายนะ อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้ คือ ฯลฯ ทานกัจจายนะจะ
บัญญัติผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจกัษในปจจุบันไดเชนนั้นบางหรือไม  

                                                
 ๔๐ อดิศักด์ิ ทองบุญ, วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา, หนา ๘๒.  
 ๔๑ ฐานิสรา ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, หนา 
๓๙.  



๒๘ 
 

 ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูปกุธะ กัจจายนะ ไดตอบวา 
มหาบพิตร สภาวะ ๗ กองนี้ ไมมีผูสราง ไมมีผูบันดาล ไมมีผูเนรมิต ไมมีผูให
เนรมิต ยั่งยืน ม่ันคงดุจยอดภูเขา ดุจเสาระเนียด ไมหวั่นไหว ไมผันแปร ไม
กระทบกระท่ังกัน ไมกอใหเกิดสุขหรือทุกข หรือท้ังสุขและทุกขแกกันและกัน 
สภาวะ ๗ กองนั้นคืออะไรบาง คือ กองแหงธาตุดิน กองแหงธาตุน้ํา กองแหงธาตุ
ไฟ กองแหงธาตุลม กองสุข กองทุกข กองชีวะ สภาวะ ๗ กองนี้ ไมมีผูสราง ไมมี
ผูบันดาล ไมมีผูเนรมิต ไมมีผูใหเนรมิต ยั่งยืน ม่ันคงดุจยอดภูเขา ดุจเสาระเนียด 
ไมหวั่นไหว ไมผันแปร ไมกระทบกระท่ังกัน ไมกอใหเกิดสุขหรือทุกข หรือท้ัง
สุขและทุกขแกกันและกัน ในสภาวะ ๗ กอง ไมมีผูฆา ไมมีผูใชใหคนอ่ืนฆา ไมมี
ผูฟง ไมมีผูใชใหคนอ่ืนฟง ไมมีผูรู ไมมีผูทําใหคนอ่ืนรู ใครก็ตามแมจะเอาศัสตรา
ตัดศีรษะใคร ก็ไมช่ือวาปลงชีวิตใครได เพราะเปนเพียงศัสตราแทรกผานไป
ระหวางสภาวะ ๗ กองเทานั้นเอง 
 ขาแตพระองค ผู เจริญ  หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็น
ประจักษ  แตครูปกุธะ กัจจายนะ กลับตอบเรื่องความขาดสูญ เปรียบเหมือนเขา
ถามเรื่องมะมวงกลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขาถามเรื่องขนุนสําปะลอกลับ
ตอบเรื่องมะมวง หมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะรุกรานสมณพราหมณผูอยูใน
ราชอาณาเขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม ไมตําหนิคํากลาวของครูปกุธะ 
กัจจายนะ ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจและไมเปลงวาจาแสดงความไม
พอใจออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็ไดลุกจากท่ีนั่งจากไป ๔๒  

 คําถามดังกลาวครูปกุธะ กัจจายนะ ไดมีทรรศนะวา ส่ิงท่ีเปนจริงในโลกมีเพียง ๗ 
อยาง คือ ดิน น้ํา ลม ไฟ สุข ทุกข และชีวะ ส่ิงท้ังหลายเหลานี้จะเปนอยูในตัวของมันเอง มี
ลักษณะเปนอิสระ กรรมดี กรรมช่ัว บุญ บาป นรก สวรรค เปนเรื่องท่ีจิตคิดสรางขึ้นมาเทานั้น 
เม่ือวาตามความเปนจริงแลวส่ิงเหลานี้จะไมมี แมแตการฆาสัตวหรือการทําปาณาติบาต เชน 
การใชดาบหรือมีดฟนลงไปในรางกายของคนหรือสัตวจะไมเปนบาป เพราะดาบหรือมีดเปน
ธาตุดินท่ีวิ่งผานธาตุดิน ท่ีสมมติกันวาเปนรางกายของสัตวหรือมนุษย จึงไมเปนผลรายหรือ
บาป เปนความช่ัวแตอยางใดแกผูกระทํานั้น เรียกวา สัสสตทิฐิ เพราะเห็นวาส่ิงท้ัง ๗ อยางนั้น
ยอมมีจริง แมแตอัตตาคือตัวตนและโลกก็เปนส่ิงท่ีเท่ียงแทเปนจริง ยั่งยืน คงอยูตลอดไป เชน 

                                                
 ๔๒ ที.สี. (ไทย) ๙/๑๗๓-๑๗๕/๕๗-๕๘.  



๒๙ 
 
เม่ือเราเห็นวาคนหรือสัตวตายไป รางกายเทานั้นท่ีทรุดโทรมเส่ือมสลายไป สวนดวงชีพหรือ
เจตภูตหรือมนัสเปนธรรมชาติท่ีไมสูญหายไปไหน ยอมถือปฏิสนธิในกําเนิดอ่ืนอีกตอไป๔๓   
 ดังนั้น ลัทธิของครูปกุธะ กัจจายนะ จัดอยูในประเภทนัตถิกวาทะ คือ เห็นวาไมมี
ผูสราง ผูทําลาย เพราะเช่ือวาสภาวะ ๗ กอง คือ ดิน น้ํา ไฟ ลม สุข ทุกข และชีวะมีอยูนิรันดร = 
สัสสตวาทะ๔๔  ครูปกุธะ กัจจายนะ กลาววาแมจะมีใครเอาศาสตราอาวุธท่ีแหลมคมไปฟน
ศีรษะผูอ่ืนใหตาย ก็ไมเช่ือวามีผูฆาและผูถูกฆา เพราะศาสตรานั้นเปนเพียงผานไปตามชองวาง
ระหวางสภาวะท้ัง ๗ อยางเทานั้นเม่ือไมมีผูฆาและผูถูกฆา ผูทํากรรมและผูรับผลของกรรมก็
ไมมี จึงเห็นไดวาลัทธินี้มิไดคํานึงถึงเรื่องคุณคาของศีลธรรมซ่ึงเปนส่ิงท่ีจําเปนตอการอยู
รวมกันในสังคม๔๕  ทรรศนะดังกลาวนี้แสดงใหเห็นวาสภาวะท้ัง ๗ มีสภาพเปนวัตถุหรือสสาร
ท่ีไรความรูสึกนึกคิด แตถาสภาวะท้ัง ๗ มารวมตัวกันอยางถูกสวนส่ิงมีชีวิต เชน คน สัตว เปน
ตน จึงเกิดมีขึ้น ถึงแมจะเกิดเปนคนมีชีวิตขึ้นสวนตางๆ ของคนก็ยังคงเปนวัตถุหรือสสาร 
สําหรับจิตใจนั้นเปนเพียงผลผลิตพลอยไดท่ีเกิดขึ้นจากการรวมตัวกันอยางถูกสวนของวัตถุ 
  
 ๒.๒.๕  ลัทธิของครูนิครนถ นาฏบุตร 
 ครูนิครนถ  นาฏบุตร เปนศาสดาของศาสนาเชน มีแนวความคิดเหมือน
พระพุทธศาสนาคือ ปฏิเสธพระเจาสรางโลกและถือหลักอหิงสา แตมีแนวความคิดเช่ือในความ
มีอยูถาวรแหงอัตตา หรือชีวาตมัน สงเสริมวิธีการบําเพ็ญเพียรแบบทรมานตน และเช่ือวาโลกมี
ส่ิงอยูคูกัน กลาวคือ ชีวะและอชีวะ ความทุกขในโลกเกิดจากการท่ีชีวะถูกขังอยูในอชีวะผู
ประสงคจะพนทุกขตองถอนชีวะออกจากอชีวะ ลัทธินิครนถตอมาพัฒนาเปนศาสนาเชน มี
ความรุงเรืองมาถึงปจจุบัน วิธีการปฏิบัติบําเพ็ญธรรมยังคงรูปแบบเดิม และนักบวชเชน
แบงเปน ๒ กลุม คือ๔๖  
 ๑. เศวตัมพร นักบวชนุงหมผาขาว แสดงสัญลักษณแหงความบริสุทธ์ิเนนหลัก
อหิงสา ปราศจากความมุงราย  

                                                
 ๔๓ บุญมี แทนแกว, ปรัชญาฝายบุรพทิศ, หนา ๔๐.  
 ๔๔ อดิศักด์ิ ทองบุญ, วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา, หนา ๘๓. 
 ๔๕ ฐานิสรา  ประธานราษฎรนิกร,  อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, 
หนา ๔๐.   
 ๔๖ เสฐียร พันธรังษี, ศาสตราจารยพิเศษ, ราชบัณฑิต, ศาสนาเปรียบเทียบ, พิมพครั้งท่ี ๗, 
(กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๑๑๖. 



๓๐ 
 
 ๒. ทิฆัมพร นักบวชเปลือย ปฏิเสธแมกระท่ังเครื่องนุงหมประจําตัวประพฤติปอน 
ๆ เพ่ือทรมานรางกาย บําเพ็ญธรรมแบบอัตตกิลมถานุโยค เพ่ือปลดปลอยชีวะออกจากอชีวะ 
 ขอความท่ีแสดงทรรศนะลัทธิของครูนิครนถ นาฏบุตร วา สมัยหนึ่ง พระเจาอชาต
ศัตรู เวเทหิบุตรกราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่องท่ีตนเขาไปหาครูนิครนถ นาฏบุตรสนทนา
ปราศรัยกัน ความวา 

 ขาแตพระองคผูเจริญ คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้  หมอมฉันเขาไปหาครู
นิครนถ นาฏบุตร  ถึงท่ีอยู เจรจาปราศรัยพอคุนเคยกันดี ไดนั่งลงถามครูนิครนถ 
นาฏบุตร วา ทานอัคคิเวสสนะ อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้ คือ ฯลฯ ทาน
อัคคิเวสสนะจะบัญญัติผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษในปจจุบันได
เชนนั้นบางหรือไม 
  ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูนิครนถ นาฏบุตร ตอบวา 
มหาบพิตร นิครนถในโลกนี้ สํารวมดวยการสังวร ๔ อยาง คือ ๑. เวนน้ําดิบทุก
อยาง ๒. ประกอบกิจท่ีเวนจากบาปทุกอยาง ๓. ลางบาปทุกอยาง ๔. รับสัมผัสทุก
อยางโดยไมใหเกิดบาป นิครนถสํารวมดวยการสังวร ๔ อยางนี้ ดังนั้น บัณฑิตจึง
เรียกนิครนถวา ผูถึงท่ีสุดแลว สํารวมแลว ตั้งม่ันแลว 
 ขาแตพระองค ผู เจริญ  หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็น
ประจักษ  แตครูนิครนถ นาฏบุตร กลับตอบเรื่องความสังวร ๔ อยาง เปรียบ
เหมือนเขาถามเรื่องมะมวงกลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขาถามเรื่องขนุน
สําปะลอกลับตอบเรื่องมะมวง หมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะรุกรานสมณ
พราหมณผูอยูในราชอาณาเขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม ไมตําหนิคํา
กลาวของครนูิครนถ นาฏบุตร ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจและไมเปลง
วาจาแสดงความไมพอใจออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็ไดลุกจากท่ี
นั่งจากไป ๔๗  

 ครูนิครนถ นาฏบุตร มีทรรศนะวา ชีวิตมนุษยจะถึงความหลุดพนจากพันธะได 
จะตองมีการทรมานอยางยิ่งยวดดวยตนเอง ดังนั้น ลัทธิของครูนิครนถ นาฏบุตร ซ่ึงเปนศาสดา
มหาวีระของศาสนาเชน จัดอยูในประเภทอัตตกิลมถานุโยค ถือการทรมานตนเพ่ือเผากิเลส 

                                                
 ๔๗ ที.สี. (ไทย)  ๙/๑๗๖-๑๗๘/๕๘-๕๙.  



๓๑ 
 
และอยูในประเภทสัสสตวาทะ คือเห็นวาชีวะเท่ียง๔๘  และถือวาทุกส่ิงมีชีวะ ไมวาส่ิงนั้นจะเปน
บานเรือน ตนไม สัตว และคน ยอมมีชีวะมีอัตตาท้ังนั้น๔๙ 
 สวนทรรศนะเกี่ยวกับสสารของครูนิครนถ นาฏบุตร ซ่ึงเปนศาสดาของศาสนา
เชน แนวความคิดนี้เรียกสสารวาทรัพย และไดใหคําจํากัดความสสารหรือทรัพยวา ไดแกส่ิงซ่ึง
มีคุณลักษณะหรือคุณสมบัติ และสสารมีคุณสมบัติมาก คุณสมบัติของสสารท่ีเท่ียงแทไดแก
คุณสมบัติปฐมภูมิ (primary or essential quality) ซ่ึงเปนคุณสมบัติท่ีมีติดตัวสสารตลอดไป
ตราบเทาท่ีสสารนั้นยังมีอยู แตถาหากปราศจากคุณสมบัติสสารก็ไมอาจทรงความเปนสสารอยู
ได เชน การกินท่ี (extension) ของสสารท่ีเปนวัตถุ หรือสัมปชัญญะ (consciousness) ของชีวะ
หรือวิญญาณ สสารท่ีเปนวัตถุไมสามารถจะดํารงความเปนวัตถุอยูไดหากปราศจากการกินท่ี 
และคุณสมบัติของสสารอีกประเภทหนึ่ง เรียกวา คุณสมบัติทุติยภูมิ (secondary quality) 
คุณสมบัติชนิดนี้ไมเท่ียง เพราะมันอาจจะเกิดมีขึ้นท่ีสสารไดเปนครั้งคราวเกิดขึ้นแลวก็อาจ
หายไปได หายไปแลวก็อาจจะเกิดขึ้นได คุณสมบัติชนิดนี้แมจะสูญหายไปจากสสารก็ไม
กระทบกระเทือนความมีอยูของสสาร๕๐   
 ในทรรศนะนี้ไดแบงสสารหรือทรัพยท่ีมีอยูในสากลจักรวาลออกเปน  ๒ ชนิด 
คือ ชีวะ และ อชีวะ ชีวะหมายถึงวิญญาณอันมีสัมปชัญญะ อชีวะ หมายถึงส่ิงอันมิใชวิญญาณ
และปราศจากสัมปชัญญะ ท้ังชีวะและอชีวะตามทรรศนะนี้ไมมีผูใดเปนผูสรางขึ้น เท่ียงแทและ
มีอยูตลอดไป ส่ิงท่ีจัดอยูในประเภทอชีวะนั้นไดแก ปุทคละ (วัตถุ) ธรรมะ (การเคล่ือนไหว) 
อธรรมะ (การหยุดนิ่ง) กาละ (เวลา) และอากาศะ (ท่ีวาง)  สวนกาละหรือเวลาตามทรรศนะนี้จัด
ไวในสสารพวกนาสติกายะ  คือ  พวกท่ีไมมีการกินท่ีในอวกาศ  สวนชีวะ ปุทคละ ธรรมะ 
อธรรมะ และอากาศะ รวมอยูในประเภทอัสติกายะ คือ พวกท่ีประกอบขึ้นดวยสัดสวนมีการกิน
ท่ีในอวกาศ   ดังนั้นทรรศนะดังกลานี้ถือวาส่ิงหนึ่งนั้นท้ังเท่ียงและไมเท่ียง เปนท้ังสากลและ
เปนส่ิงเฉพาะ ท้ังเปนส่ิงจริงแทและไมจริงแท เปนหนึ่งมากมายในขณะเดียวกัน เม่ือปรัชญา
เชนพูดถึงความเท่ียงและไมเท่ียง ในขณะเดียวกันก็มิไดพูดถึงส่ิงนั้นจากแงเดียวกัน คือ ถามอง
วัตถุส่ิงหนึ่งในแงของสสารหรือเนื้อหาของวัตถุ ส่ิงนั้นก็เปนส่ิงเท่ียงเปนสากลเปนส่ิงจริงแท
และเปนหนึ่ง แตถามองส่ิงนั้นในแงของคุณสมบัติและคุณลักษณะ มันก็เปนส่ิงไมเท่ียง เปนส่ิง
เฉพาะ เปนส่ิงไมจริงแทและเปนส่ิงมากหลาย   
                                                
 ๔๘ อดิศักด์ิ ทองบุญ, วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา, หนา ๘๔.  
 ๔๙ สมเด็จพระญาณวโรดม (ประยูร สนฺตงฺกุรเถร), ศาสนาตาง ๆ, พิมพออกเมรุพระราชทาน
เพลิงศพ,(กรุงเทพมหานคร : มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๕๓), หนา ๔๒.    
 ๕๐ สุนทร ณ รังษี, ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ, หนา ๑๑๓.  



๓๒ 
 
 ๒.๒.๖  ลัทธิของครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร  
 ครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร มีทรรสนะเกี่ยวกับสรรพส่ิงในกรอบแหงจตุกโกณะของ
ทานนาคารชุน เชน วิญญาณมี วิญญาณไมมี วิญญาณท้ังมีและไมมี วิญญาณจะวามีก็มิใช ไมมีก็
มิใช๕๑ มีขอความแสดงทรรศนะลัทธิของครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร วา สมัยหนึ่ง พระเจาอชาตศัตรู 
เวเทหิบุตร กราบทูลพระพุทธเจาเกี่ยวกับเรื่อง ท่ีตนเขาไปหาครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร สนทนา
ปราศรัยกัน ความวา  

 ขาแตพระองคผูเจริญ คราวหนึ่งในกรุงราชคฤหนี้  หมอมฉันเขาไปหาครูสัญ
ชัย เวลัฏฐบุตร  ถึงท่ีอยู เจรจาปราศรัยพอคุนเคยกันดี ไดนั่งลงถามครูสัญชัย 
เวลัฏฐบุตร วา ทานสัญชัย อาชีพท่ีอาศัยศิลปะมากมายเหลานี้ คือ ฯลฯ ทานสัญ
ชัยจะบัญญัติผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็นประจักษในปจจุบันไดเชนนั้นบาง
หรือไม 
 ขาแตพระองคผูเจริญ เม่ือหมอมฉันถามอยางนี้ ครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร ตอบวา 
ถามหาบพิตรตรัสถามอาตมภาพวา โลกหนามีจริงหรือ หากอาตมภาพมีความเห็น
วามีจริง ก็จะทูลตอบวามีจริง แตอาตมภาพมีความเห็นวา อยางนี้ก็มิใช อยางนั้นก็
มิใช อยางอ่ืนก็มิใช จะวาไมใชก็มิใช จะวามิใชไมใชก็มิใช ถามหาบพิตร ตรัส
ถามอาตมภาพวา โลกหนาไมมีหรือ ฯลฯ โลกหนามีและไมมีหรือ ฯลฯ โลกหนา
จะวามีก็มิใช จะวาไมมีก็มิใชหรือ ฯลฯ สัตวท่ีผุดเกิดมีจริงหรือ ฯลฯ สัตวท่ีผุดเกิด
ไมมีหรือ ฯลฯ สัตวท่ีผุดเกิดมีและไมมีหรือ ฯลฯ สัตวท่ีผุดเกิดจะวามีก็มิใชจะวา
ไมมีก็มิใชหรือ ฯลฯ ผลวิบากแหงกรรมดีกรรมช่ัวมีจริงหรือ ฯลฯ ผลวิบากแหง
กรรมดีกรรมช่ัวไมมีหรือ ฯลฯ ผลวิบากแหงกรรมดีกรรมช่ัวมีและไมมีหรือ ฯลฯ 
ผลวิบากแหงกรรมดีกรรมช่ัวจะวามีก็มิใช จะวาไมมีก็มิใชหรือ ฯลฯ หลังจากตาย
แลว ตถาคตเกิดอีกหรือ ฯลฯ หลังจากตายแลว ตถาคตไมเกิดอีกหรือ ฯลฯ 
หลังจากตายแลว ตถาคตเกิดอีกและไมเกิดอีกหรือ ฯลฯ หลังจากตายแลว ตถาคต
จะวาเกิดอีกก็มิใช จะวาไมเกิดอีกก็มิใช จะวาไมเกดิอีกก็มิใชหรือ หากอาตมภาพ
มีความเห็นวา หลังจากตายแลว ตถาคตจะวาเกิดอีกก็มิใช จะวาไมเกิดอีกก็มิใช ก็
จะทูลตอบวาหลังจากตายแลว ตถาคตจะวาเกิดอีกก็มิใช จะวาไมเกิดอีกก็มิใช แต
อาตมภาพมีความเห็นวา อยางนี้ก็มิใช อยางนั้นก็มิใช จะวาไมใชก็มิใช จะวามิใช
ไมใชก็มิใช  

                                                
 ๕๑ พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโ, พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ, (กรุงเทพมหานคร : 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๔), หนา ๒๑.  



๓๓ 
 

 ขาแตพระองค ผู เจริญ  หมอมฉันถามถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเห็น
ประจักษ  แตครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร กลับตอบเรื่องความบริสุทธ์ิเพราะเวียนวาย
ตายเกิด เปรียบเหมือนเขาถามเรื่องมะมวงกลับตอบเรื่องขนุนสําปะลอ หรือเขา
ถามเรื่องขนุนสําปะลอกลับตอบเรื่องมะมวงหมอมฉันจึงคิดวา คนระดับเราจะ
รุกรานสมณพราหมณผูอยูในราชอาณาเขตไดอยางไรกัน หมอมฉันจึงไมช่ืนชม 
ไมตําหนิคํากลาวของครสัูญชัย เวลัฏฐบุตร ถึงไมช่ืนชม ไมตําหนิ แตก็ไมพอใจ
และไมเปลงวาจาแสดงความไมพอใจออกมา เม่ือไมยึดถือ ไมใสใจคํากลาวนั้น ก็
ไดลุกจากท่ีนั่งจากไป ๕๒ 

 ครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร มีทรรศนะวา การยึดม่ันในความคิดหรือทรรศนะใดๆ 
ยอมจะนําไปสูความผิดพลาดได เพราะไมมีทรรศนะใดท่ีถือวาถูกตองสมบูรณ และใน
ขณะเดียวกันก็ไมมีทรรศนะใดท่ีถือวาผิดถึงรอยเปอรเซ็นต เพราะความถูกตองหรือความผิด
ขึ้นอยูกับความพอใจของผูนั้นๆ เนื่องจากทรรศนะนี้มีความเห็นไมแนนอน ซัดสายไปมา
เหมือนปลาไหล เพราะพูดปล้ินปลอนเล้ือยไปเล้ือยมาเหมือนปลาไหล จะจับก็ลําบาก คําพูด
ของพวกนี้ก็เชนเดียวกัน ผูฟงไมสามารถจะจับเนื้อความใดๆ ได๕๓  
 ดังนั้น    ลัทธิของครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร   จัดอยูในประเภทอมราวิกเขปวาทะ  คือ 
วาทะหลบเล่ียงไมตายตัว๕๔  การท่ีครูสัญชัย เวลัฏฐบุตร กลาววาทะท่ีหลบเล่ียงไมแนนอน
ตายตัวเปนเพราะวา   
 ๑. เกรงวาจะเปนการกลาวเท็จ   
 ๒. เกรงวาจะเกิดการยึดม่ันอยางผิดๆ   
 ๓. เกรงวาจะถูกผูรูซักถามแลวจนมุม  
 ๔. เพราะไมรูคําตอบท่ีแนนอนถูกตองตามความเปนจริง  
 ทรรศนะนี้ไดเล็งเห็นแลววา ปญหาเหลานั้นเปนเรื่องเกี่ยวกับความจริงท่ีอยู
นอกเหนือประสบการณ จึงไมมีคําตอบใดๆ ท่ีจะชวยใหผูถามเกิดความรูท่ีถูกตองตามความ
เปนจริงได เม่ือไมสามารถตอบในทางใดไดจึงตองตอบดวยวาทะวา อยางนี้ก็มิใช อยางนั้นก็
มิใช ฯลฯ ในทํานองเดียวกับท่ีพวกพราหมณพรรณนาความจริงสูงสุดดวยคําวา ไมใชอยางนั้น 

                                                
 ๕๒ ที.สี. (ไทย)  ๙/๑๗๙-๑๘๑/๕๙-๖๐.  
 ๕๓ บุญมี แทนแกว, ปรัชญาฝายบุรพทิศ, หนา ๔๑.  
 ๕๔ อดิศักด์ิ ทองบุญ,  วิเคราะหอภิปรัชญาในพระพุทธศาสนา, หนา ๘๕.  



๓๔ 
 
ไมใชอยางนั้น (เนติ เนติ) การตอบปญหาโดยวิธีนี้ไมชวยใหเกิดความรูท่ีถูกตองได ท้ังยังดู
เหมือนวาเปนวิธีตอบปญหาท่ีหลบเล่ียงไปมา๕๕   
  คําถามท่ีพระเจาอชาตศัตรู เวเทหิบุตร  ตรัสถามครูท้ัง  ๖  สํานักใชคําถาม
เดียวกันแตไดคําตอบจากครูท้ัง  ๖  ตางกัน  คําตอบของครูท้ัง  ๖  ตอปญหาของพระเจาอชาต
ศัตรู เวเทหิบุตร ไมไดหมายถึงวาตอบไมตรงกับคําถาม แตคําถามนั้นถามในเชิงจริยศาสตร 
คําตอบก็ตอบในเชิงจริยศาสตรซ่ึงเปนการตอบคําถามในเชิงแสดงจุดยืนท่ีม่ันคงของตน เชน 
ครูปูรณะ กัสสปะ กําลังบอกวา ไมตองกลาวถึงผลแหงความเปนสมณะท่ีเปนประจักษใน
ปจจุบัน เพราะถึงอยางไรทุกอยางก็สูญเปลา ทําแลวไมเปนอันทํา แนวคิดพ้ืนฐานอยางนี้เปน
การปฏิเสธหลักกรรมและผลของกรรมอยางสุดโตง พฤติกรรมท่ีเกิดขึ้นเปนเพียงภาพของ
เหตุการณท่ีเกิดขึ้นตามเจตจํานงในขณะนั้นไมไดเกิดจากปจจัยเกื้อหนุนอ่ืน ความเช่ือของครู
ปูรณะ กัสสปะ จับจุดเฉพาะฐานปจจุบัน ขาดความเช่ือมตอระหวางอดีตกับปจจุบัน ปจจุบันกับ
ปจจุบัน และปจจุบันกับอนาคต๕๖  
 ลัทธิของครูท้ัง ๖  เปนอกิริยทิฏฐิ  หมายถึง การปฏิเสธกรรมหรือการกระทํา 
นัตถิกทิฏฐิ หมายถึง การปฏิเสธวิบากหรือผลของกรรม  อเหตุกทิฏฐิ หมายถึง การเห็นวาไมมี
เหตุ  ซ่ึงทิฏฐิท้ัง ๓ ลวนแตเปนอุจเฉททิฏฐิ  คือเห็นตายแลวสูญเพราะมีเช่ือกรรมและผลของ
กรรม ซ่ึงทิฏฐิดังกลาวพระพุทธเจาตรัสเรียกวา มิจฉาทิฏฐิ  ซ่ึงมีอันตรายมาก เปนบาปหนัก
ท่ีสุดยิ่งกวาอนันตริยกรรมในพระพุทธศาสนา แมในสมัยพุทธกาลก็มีลัทธิจารวากขั้นสุดโตง
ปรากฏอยูในปายาสิสูตร๕๗  ซ่ึงความสําคัญของพระสูตรนี้ เกี่ยวกับมิจฉาทิฏฐิ คือการมี
ความเห็นท่ีผิดของพระเจาปายาสิ ผูนับถือลัทธินัตถิกวาทะวา ไมมีโลกอ่ืนหรือโลกหนา ไมมี
การเวียนวายตายเกิด กลาวคือ คนเราเกิดหนเดียว ตายแลวสูญ ไมมีผลบุญผลกรรมท่ีเปนเหตุ
เปนปจจัยใหไปเกิดในชาติหนาภพหนา ฉะนั้น จึงถือวาการใหทานหรือยัญท้ังหลายไมมีผลใด 
ๆ ท้ังหมดนี้ตรงกบัทรรศนะทางวัตถุนิยม (Materialism) ของแนวความคิดปรัชญาจารวาก 
 ถึงแมวาแนวคิดของปรัชญาจารวากจะไมตรงกับแนวคิดลัทธิครูท้ังหมด แตบาง
ลัทธิแมวาจะไมกลาวถึงวัตถุนิยมโดยตรงท้ังหมด แตมีแนวคิดท่ีเปนมิจฉาทิฏฐิเหมือนกันซ่ึง
เปนแนวคิดท่ีมีความหมายมีอิทธิพลตอกัน 
    
                                                
 ๕๕ ฐานิสรา  ประธานราษฎรนิกร, อัพยากตปญหา ปญหาที่พระพุทธเจาไมทรงพยากรณ, 
หนา ๔๑.  
 ๕๖ พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโ, พุทธปรัชญาสาระและพัฒนาการ, หนา ๒๒.  
 ๕๗ ที.ม. (ไทย)  ๑๐/๔๐๖-๔๔๑/๓๔๑-๓๗๒.  



๓๕ 
 
๒.๓  แนวคิดพุทธปรัชญาเถรวาท 
 พุทธศาสนาเถรวาท เปนท่ีรูจักในอีกช่ือหนึ่งวา พุทธศาสนานิกายหินยาน ชาว
พุทธฝายเถรวาทไมชอบเรียกนิกายของตนวา หินยาน เพราะคํานี้เปนช่ือท่ีชาวพุทธฝายมหายาน
ตั้งให คําวา หินยาน แปลวา พาหนะเล็ก  เหตุนั้น ชาวพุทธฝายเถรวาทไมชอบช่ือนี้และไดเรียก
นิกายนี้วา เถรวาท หมายถึง ลัทธิท่ีปฏิบัติตามมติของพระอรหันตเถระ ๕๐๐ องค ท่ีไดเขารวม
การทําสังคายนาในครั้งแรก 
 พระพุทธเจาทรงแสดงเทศนาในฐานะเปนคําสอนทางศาสนา แตคําสอนนั้นมี
แนวคิดทางปรัชญาอยู ศาสนาในอินเดียแยกไมออกจากปรัชญา เพราะคัมภีรพระเวทของ
ศาสนาพราหมณไมไดเปนท่ียอมรับของศาสนาฝายนาสติกะ การโตแยงทางความคิดระหวาง
ศาสนาพราหมณกับฝายนาสติกะทําใหปรัชญาพัฒนาในรมธงของศาสนา ศาสนาแตละศาสนา
มุงเสนอคําสอนเกี่ยวกับโลกและชีวิตอยางมีเหตุผลมีระบบ คําสอนไดสรางโลกทัศน 
(Weltanschauung) ใหกับศาสนิก โลกทัศนของชาวพุทธยอมตางจากโลกทัศนของพราหมณ 
โลกทัศนนี้คือปรัชญา นักปรัชญาอินเดียเรียกวา ทรรศนะ (Darsana) แปลวา การหยั่งเห็นสัจ
ธรรม (Vision of Truth) ทรรศนะคือโลกทัศน สวนโลกทัศนคือมุมมองของชีวิตท่ีมนุษยใช
ตีความประสบการณเพ่ือเลือกทางดําเนินชีวิต มนุษยทุกคนมีโลกทัศนดวยกันท้ังหมด โลกทัศน
ของใครก็เปนปรัชญาของคนนั้น โลกทัศนของชาวพุทธจึงเปนพุทธปรัชญา๕๘  
 พุทธศาสนาเปนศาสนากลุมนาสติกะซ่ึงมีคําสอนขัดแยงกับศาสนากลุมอาสติกะ 
แตในมุมมองของปรัชญาหรือนําหลักปรัชญาไปตีความคําสอนทางพุทธศาสนา สามารถท่ีจัด
คําสอนพุทธศาสนาเปนระบบปรัชญาไดเหมือนกับปรัชญาตะวันตก กลาวคือ 
  ๑. อภิปรัชญา (Metaphysics)  ถือวาเปนสัจธรรมส่ิงท่ีเปนความจริงในพุทธ
ศาสนา ๓ ประการ คือ อริยสัจ ๔ เปนสัจธรรมท่ีสามัญชนสามารถจะพิสูจนตามขอเท็จจริงได 
สวนปฏิจจสมุปบาทและกรรมเปนส่ิงท่ีเกินวิสัยของสามัญชนจะพิสูจนใหเห็นไดชัด มีพระอริย
เจาเทานั้นท่ีรูแจงในส่ิงเหลานี้ หัวขอธรรมท้ัง ๓ ประการดังกลาวนี้ ถือวาเปนอภิปรัชญาความ
จริงในพุทธปรัชญาเถรวาท คือ 
 ๑.๑  อริยสัจ ๔ (The Four Noble Truth) หมายถึง ความจริงอันประเสริฐ ความ
จริงของผูประเสริฐ หรือความจริงท่ีทําใหคนเปนอริยเจา ความจริงดังกลาวนี้ พุทธปรัชญาเถร
วาทแบงออกเปน ๒ อยาง คือ  

                                                
 ๕๘ พระมหาประยูร ธมฺมจิตฺโต, “พุทธปรัชญาเถรวาท”, ในมหาจุฬาฯ วิชาการ ปรัชญาบุรพ
ทิศ, ทรงวิทย แกวศรี, บรรณาธิการ, (กรุงเทพมหานคร : อมรินทรพริ้นต้ิงกรุพ จํากัด, ๒๕๓๒), หนา ๒.  



๓๖ 
 
  (๑)  ความจริงโดยสมมติหรือสมมติสัจ (Conventional Truth) ความจริง
ช้ันนอกหรือความจริงท่ีชาวโลกสมมติกันวาเปนจริง หรือท่ีมนุษยสวนมากยอมรับและใช
ดําเนินชีวิตประจําวัน เชน พระอาทิตยขึ้นหรือพระอาทิตยตก ความจริงพระอาทิตยมิไดขึ้นหรือ
ตกตามท่ีเขาใจ ความจริงเชนนี้เปนเรื่องธรรมดาท่ีมนุษยประสบในชีวิตประจําวัน๕๙ 
  (๒) ปรมัตถสัจ (Ultimate Truth) ความจริงโยปรมัตถคือความจริงแท
สูงสุดตามสภาพท่ีเปนเองไมมีความจริงอันใดจะยิ่งไปกวาได เปนความจริงท่ีบริสุทธ์ิ ประเสริฐ 
เม่ือเขาถึงความจริงนี้ไดจะทําลายความโลภ ความโกรธ ความหลง และกิเลสท้ังปวงได ความ
จริงชนิดนี้เปนความจริงขั้นสุดทายเพราะทําใหรูความจริงเกี่ยวกับความดี ความช่ัวและละส่ิง
เหลานี้ดวยอํานาจแหงความเขาใจอยางแทจริง 
 ๑.๒  ปฎิจจสมุปบาท หมายถึงการอาศัยกันและกันเกิดของสรรพส่ิง ตามหลักการ
นี้จะเห็นวาการเกิดขึ้นของสรรพส่ิงมีเง่ือนไขซ่ึงกันและกันในการเกิด ปฎิจจสมุปบาท
พระพุทธเจาทรงแสดงไว ๒ สาย คือ  
  (๑) สายเกิด เรียกวา สมุทยวาร หมายถึง การเกิดของคนและสัตวจะมีการ
อิงอาศัยกันและกันเกิด  
  (๒)  สายดับ เรียกวา นิโรธวาร หมายถึง การดับกองทุกขท้ังปวง เพราะดับ
กิเลสาสวะไดมีการอิงอาศัยกันดับ 
 ๑.๓  กรรม หมายถึง การกระทําแตวาการกระทําท่ีถือวาเปนกรรมนั้นตอง
ประกอบไปดวยเจตนา หรือมีความจงใจในการกระทํากรรม ดังพุทธพจนวา “เจตนาหํ ภิกฺขเว 
กมฺมํ วทามิ เจตยิตฺวา กมฺมํ กโรติ กาเยน วาจาย มนสา”๖๐  แปลวา “ดูกรภิกษุท้ังหลาย เรากลาว
วาเจตนาเปนกรรม บุคคลจงใจแลวยอมกระทํากรรมทางกาย ทางวาจา และทางใจ”  คําวากรรม
เปนคํากลาง ไมดี ไมช่ัว แตถามีเจตนาเขามาผสมจึงจะแปลกรรมนั้นไปสูทางใดทางหนึ่ง เชน 
ถาเปนเจตนาท่ีดีการกระทําเปนกรรมดี ถาเจตนาท่ีไมดีการกระทําเปนกรรมไมดี ดังนั้น กรรม
แยกออกไดถึง ๓ ประการ คือ๖๑ 
  (๑)  กุศลกรรม แปลวา กรรมดี หมายถึง กรรมท่ีทําดวยเจตนาฝายดีหรือ
อกุศลเจตนา 

                                                
 ๕๙ บุญมี แทนแกว, ผศ., พุทธปรัชญาเถรวาท, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๔๕), 
หนา ๑.   
 ๖๐ องฺ. ติก. (บาลี) ๒๐/๔๔๕/๑๓๑.  
 ๖๑ ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๗๔.  



๓๗ 
 
  (๒) อกุศลกรรม แปลวา กรรมไมดีหรือกรรมช่ัว หมายถึง กรรมท่ีทําดวย
เจตนาฝายช่ัว 
  (๓) อัพยากตกรรม แปลวา กรรมท่ีเปนกลางๆ กลาวคือ เปนกรรมไมมีผลดี
หรือช่ัวทางศีลธรรม เพราะเปนกรรมท่ีผูกระทําทําดวยเจตนาเปนกลางไมดีไมช่ัว 
 ดังนั้น  กรรมท้ังสามประการนี้เกิดขึ้นไดทางไตรทวาร คือ กายทวาร วจีทวาร 
และมโนทวารอยางใดอยางหนึ่ง หรือท้ังสามทวารขึ้นอยูกับเจตนา เปนตัวช้ีวัดวาจะเปนกุศล 
อกุศล หรือไมเปนท้ังสองอยาง 
 ๒.  ญาณวิทยา (Epistemology) พุทธปรัชญาเถรวาทเปนปรัชญาคําสอนแหง
เหตุผลยกยองปญญา กลาวคือ ความรูมากกวาความเช่ือหรือความศรัทธา การเขาถึงความจริง
ขั้นสูงสุดจึงตองอาศัยปญญา ดังนั้น ความรูหรือปญญาในพุทธปรัชญาเถรวาทเกิดขึ้นได ๓ 
ประการ คือ๖๒  
  (๑)  สุตมยปญญา หมายถึง ปญญาหรือความรู ท่ี เกิดขึ้นจากการฟง 
การศึกษาเลาเรียน การอานจากตําราหรือคัมภีรท่ีนาเช่ือถือได ตลอดถึงการรับถายทอดจากผูท่ี
นาเช่ือไดเรียกวา ปรโตโฆสะ ซ่ึงตรงกับศัพทประมาณในปรัชญาอินเดีย 
  (๒)  จินตามยปญญา หมายถึงปญญาหรือความรูเกิดจากความคิดใครครวญ
พิจารณาหาเหตุผล วิเคราะห สังเคราะห ท่ีเรียกวา โยนิโสมนสิการ ซ่ึงตรงกับอนุมานประมาณ
ในปรัชญาอินเดีย 
  (๓)  ภาวนามยปญญา หมายถึง ปญญาหรือความรูเกิดจากการพัฒนาหรือ
เกิดจากประสบการณตรง อันเกิดจากสัญญาบริสุทธ์ิและสัญญาพิเศษ ซ่ึงอาศัยพ้ืนฐานคือพุทธิ
ปญญาอันมีมาโดยสัญชาตญาณ ซ่ึงตรงกับประจักษประมาณ ในปรัชญาอินเดีย 
 ความรูหรือปญญาดังกลาวนี้ พระพุทธเจาตรัสสอนใหตรวจความรูท่ีมาจาก ๒ 
แหลงแรกกับแหลงท่ี ๓ คือประสบการณตรง ถาความรูนั้นสอดคลองกับประสบการณตรงก็ให
ถือวาเปนความรูท่ีถูกตอง พระพุทธเจาใหพิจารณาตรวจสอบโดยอาศัยกาลามสูตรเปนเกณฑใน
การตรวจสอบ พระพุทธเจาทรงสรรเสริญความรูกลุมท่ี ๓ คือ ภาวนามยปญญา เพราะเปน
ความรูท่ีเกิดจากการปฏิบัติฝกฝนอบรมทางจิตใจ ดังนั้น เม่ือความรูท้ังสามแหลงขัดแยงกัน 
ภาวนามยปญญาหรือประสบการณตรงจะเปนเกณฑตัดสินความรูท่ีมีน้ําหนักมากท่ีสุด เพราะ
ประสบการณตรงมีความหมายกวางกวาความรูท่ีเกิดขึ้นตามธรรมดา ประสบการณตรงเปน
ความหมายท่ีลึกลงไปถึงสัญญาพิเศษท่ีเรียกวา อภิญญา ตามหลักพุทธศาสนา  

                                                
 ๖๒ บุญมี แทนแกว, พุทธปรัชญาเถรวาท, หนา ๑๖.  



๓๘ 
 
 ๓.  จริยศาสตร (Ethics) จริยศาสตรเปนสาขาปรัชญาหนึ่งท่ีตอบคําถามวา ความดี 
ความช่ัวคืออะไร ชีวิตท่ีดีเปนอยางไร และอะไรคือความดีสูงสุดของชีวิตมนุษย พุทธปรัชญา
เถรวาทไดเสนอคําตอบปญหาเหลานี้ โดยการแบงจริยศาสตรเปน ๓ ระดับ คือ๖๓  
  (๑)  จริยศาสตรเบ้ืองตน หมายถึง เบญจศีล คือการรักษากายวาจาใหสงบ 
ถือวาเปนจริยศาสตรเบ้ืองตนของพุทธศาสนา พระพุทธเจาตรัสศีล ๕ เปนขอหาม และทรงตรัส
ถึงธรรม ๕ ขอท่ีควรปฏิบัติ เรียกวา เบญจศีล-เบญจธรรม เปนขอธรรมท่ีเกื้อกูลกัน 
  (๒)  จริยศาสตรช้ันกลาง กุศลกรรมบถ ๑๐ ประการ เปนจริยศาสตรช้ัน
กลาง เพราะเปนขอปฏิบัติท่ีขัดเกลากิเลสใหบางลงได กลาวคือ ขัดกิเลสทางกายกรรม ทาง
วจีกรรมและทางมโนกรรม ใหเบาบางลง 
  (๓)   จริยศาสตรช้ันสูง มรรคมีองค ๘ ประการเปนจริยศาสตรช้ันสูงสุด 
เปนหลักปฏิบัติท่ีขัดเกลากิเลสอยางละเอียด จากทวารท้ัง ๓ กายทวาร วจีทวาร และมโนทวาร 
เพ่ือใหผูปฏิบัติเขาถึงการถอนรากของกิเลสและดับสาเหตุแหงความทุกขไดอยางแทจริง  
 มรรคมีองค ๘ นี้สรุปลงในไตรสิกขา คือ  ศีล หมายถึง การรักษากายวาจาให
เรียบรอยเหมาะสมกับขอบัญญัตสํิาหรับคฤหัสถและบรรพชิต  สมาธิ หมายถึง การปฏิบัติสมถ 
กรรมฐาน และปญญา หมายถึง ความรูไตรลักษณ โดยอาศัยการเจริญวิปสสนากรรมฐาน 
 ดังนั้น จริยศาสตรเบ้ืองตนมุงขัดเกลากิเลสทางกาย ทางวาจา จริยศาสตรช้ันกลาง
มุงขัดเกลากิเลสทางกาย ทางวาจา และทางใจ แตเปนการขดัเกลากิเลสท่ีไมละเอียดเขมงวดท่ีจะ
ทําใหกิเลสหลุดไปได จริยศาสตรช้ันสูงมุงขัดเกลาทางกาย วาจาและใจอยางเขมงวดทําใหเปน
อิสระจากกิเลสท้ังปวง 
 พุทธปรัชญาเปนคําสอนท่ีเปนทางสายกลางในการดํารงวิถีชีวิต กลาวคือ ไมยอ
หยอนในความประมาทสนุกสนานเพลิดเพลินปลอยใจใหตกอยูในอํานาจกิเลส และไมเปนขอ
ปฏิบัติท่ีเครงครัดจนทําใหเกิดความไมพอดีในวิถีชีวิต และลําบากตอการดํารงชีวิต        
 
๒.๔  แนวคิดของปรัชญาเชน 
 ปรัชญาเชนหรือเรียกวาศาสนาเชน คําวา เชน มาจากคําวา ชินะ มีความหมายวา ผู
ชนะ เปนการตั้งช่ือตามศาสดาผูกอตั้งศาสนาเชนเดียวกับพุทธศาสนา ศาสนาเชนจัดเปนศาสนา
ในกลุมนาสติกะ คือ ไมมีความเช่ือ ไมมีความเล่ือมใสในคัมภีรพระเวท ไมเช่ือในความมีอยู
ของเทพเจาหรือพระผูเปนเจา 

                                                
 ๖๓ ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๗๘.  



๓๙ 
 
 ปรัชญาเชนเช่ือวาโลกมี ๒ ยุค คือ ยุคเจริญและยุคเส่ือม ในยุคเจริญคนจะมีแต
คุณธรรม และม่ันคงอยูในศีลธรรมโลกมนุษยมีแตความสุข สวนในยุคเส่ือมตรงกันขาม คือ 
มนุษยไรคุณธรรม มีแตเห็นแกตัวจึงมีแตความเดือดรอนวุนวาย 
 ศาสดามหาวีระผูสถาปนาศาสนาและปรัชญาเชนถึงแมจะสวรรคตไปแลวก็เปน
เสมือนทานยังมีพระชนมอยู เพราะเหลาสาวกไดยึดหลัก ติรัตนะ เปนองคศาสดาแทนสืบตอมา 
ศาสนาเชนไมเช่ือความศักดิ์สิทธ์ิของคัมภีรพระเวท จัดเปนกลุมนาสติกะมีแนวความคิดทาง
ปรัชญาแบงออกเปน ๓ ประเภท ดังนี้ 
 ๑. อภิปรัชญา (Metaphysics)  อภิปรัชญาของเชนมีลักษณะเปนพหุสัจนิยม 
(Pluralistic Realism) กลาวถึงส่ิงจริงแทของแตละส่ิง  ไมวาจะเปนฝายวัตถุหรือฝายชีวะมี
จํานวนนับไมถวนและมีคุณสมบัติของตัวมันเองนับจํานวนไมถวน บางครั้งเรียกอภิปรัชญา
ของเชนวา สัมพันธสัจจนิยม (Relativistic Realism) เพราะพูดถึงความจริงของแตละอยางมี
ความสัมพันธกับส่ิงอ่ืน  สามัญชนธรรมดาไมสามารถท่ีจะรูความหมายท่ีสมบูรณของมันได  
แตสามารถรูความหมายของมันโดยอาศัยการสัมพันธกับส่ิงอ่ืน  เพราะส่ิงจริงแทมีความหมาย
หลายอยางและมีคุณสมบัติมาก เรียกวา อเนกันตวาท 
 อภิปรัชญาของเชนยอมรับความมีอยูจริงของส่ิงท่ีประกอบกันเปนโลก ๒ อยาง
คือ ชีวะ และอชีวะ  ชีวะหรือชีพ ไดแกวิญญาณหรือส่ิงมีชีวิตจิตใจ สวนอชีวะหรืออชีพ ไดแก
ส่ิงไมมีชีวิตจิตใจ๖๔  ท้ังชีวะและอชีวะ ท้ังสองอยางนี้ปรัชญาเชนกลาววาไมมีผูใดสรางขึ้นมา
เท่ียงแทและมีอยูตลอดไปช่ัวนิรันดร 
 ปรัชญาเชนเรียกวิญญาณ (Spirit) วา ชีวะ เปนส่ิงมีจํานวนมากและมีคุณสมบัตนิับ
ไมถวน และมีความหมายเทากับชีวาตมันในปรัชญาอุปนิษัท หรือปุรุษะในปรัชญาสางขยะ 
หมายเอาเฉพาะวิญญาณเทานั้นไมไดหมายถึงรางกาย ถึงแมรางกายจะเปนท่ีอยูของชีวะก็ตาม 
ปรัชญาเชนถือวาชีวะมีอยูท่ัวไปทุกแหงหนท่ัวจักรวาล ซ่ึงไดแบงชีวะออกเปน ๒ ชนิด คือ๖๕ 
 ๑.  มุกตชีวะ  คือ ชีวะท่ีบริสุทธ์ิหลุดพนจากกิเลสท้ังปวงแลว หยุดการเวียนวาย
ตายเกิดในสังสารวัฏ เปนชีวะท่ีบรรลุไกวัลย  
 ๒. พันธชีวะ คือ ชีวะท่ีตองเวียนวาตายเกิดในสังสารวัฏ เพราะกรรมนั้นๆ ท่ีทํา
เอาไว  ปรัชญาเชนไดแบงพันธชีวะออกเปน ๒ ชนิด คือ  
   (๑) สถาวระ สถาวรชีวะ ไดแก ชีวะท่ีเคล่ือนท่ีไมได แตอาศัยอยูในอณูของ
ธาตุ ๔ คือ อณูของธาตุ ดิน น้ํา ลม ไฟ ชีวะนี้รับรูไดทางกายสัมผัสอยางเดียวเทานั้น 
                                                
 ๖๔ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๔๒.  
 ๖๕ ประยงค แสนบุราณ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๔๑.  



๔๐ 
 
  (๒)  ตรสะ ตรสชีวะ ไดแกชีวะท่ีเคล่ือนท่ีได และปรัชญาเชนไดแบงชีวะนี้
ออกเปน ๔ อยาง คือ  
  ๑. ชีวะท่ีมีประสาทรับสัมผัสได ๒ ทาง คือ กายสัมผัสและล้ินสัมผัส ไดแก
หนอนชนิดตางๆ  
  ๒. ชีวะท่ีรับรูทางทางประสาทสัมผัสได ๓ ทาง คือ ทางกาย ทางล้ิน และ
ทางจมูก ไดแกพวกมดชนิดตางๆ  
  ๓. ชีวะท่ีรับรูทางประสาทสัมผัสได ๔ ทาง คือ ทางกาย ทางล้ิน ทางจมูก 
และทางตา ไดแกพวกผ้ึงและแมลงภู 
  ๔. ชีวะท่ีรับรูทางประสาทสัมผัสได ๕ ทาง คือ ทางกาย ทางล้ิน ทางจมูก 
ทางตา และทางหู ไดแกมนุษย 
 อชีวะนั้นปรัชญาเชนกลาววาเปนส่ิงไรสัมปชัญญะและไมมีชีวิต เปนสวนท่ี
กอใหเกิดปรากฏการณตางๆ ของโลกภายนอก ถาอันใดอันหนึ่งขาดหายไปก็ไมสามารถท่ีจะ
อธิบายปรากฏการณโลกภายนอกได อชีวะจึงเปนสวนประกอบท่ีกอใหเกิดปรากฏการณตางๆ
ในโลก คือ  ๑. ปุทคละหรือวัตถุ ( Matter)  ๒. อากาศะหรือท่ีวาง (Space)  ๓. กาละหรือเวลา 
(Time)  ๔. อธรรมหรือการหยุดนิ่ง (Motionlessness) 
 ดังนั้น อภิปรัชญาของเชนมีลักษณะเปนพหุสัจนิยมอยางแทจริง เพราะพูดถึงการ
เกิดของสรรพส่ิงวามีองคประกอบมากนับจํานวนไมได แมแตองคประกอบของโลก ๒ อยาง 
คือ ชีวะและอชีวะ ก็มีจํานวนนับไมถวน กลาวคือ ชีวะนั้นประกอบดวย มุกตชีวะและพันธชีวะ 
อชีวะนั้นประกอบดวย ปุทคละ อากาศะ กาละ ธรรมะ และอธรรมะ    
 ๒.  ญาณวิทยา (Epistemology) ปรัชญาเชนเช่ือวาความรูเปนปจจัย หรือเปนธาตุ
แทของวิญญาณ เปรียบเหมือนแสงอาทิตยซ่ึงเปนปจจัย หรือเปนธาตุแทท่ีทําใหดวงอาทิตย
สวางไดและทําใหส่ิงอ่ืนสวางดวย ถาไมมีอุปสรรคมาปดบังวิญญาณแลว วิญญาณก็จะ
กลายเปนสัพพัญูรูทุกส่ิงทุกอยางได ดังนั้น ทฤษฏีความรูในปรัชญาเชนจึงไดแบงประเภท
ของความรูไวดังนี ้
 ๒.๑  ชนิดของความรู  ปรัชญาเชนไดแบงชนิดของความรูออกเปน  ๒  ชนิด คือ 
๑. ความรูท่ีถูกตอง และ ๒. ความรูท่ีไมถูกตอง ในความรูท้ัง ๒ อยางนี้ถึงแมจะตางกัน แต
ปรัชญาเชนถือวาเปนความรูเหมือนกัน คือ 
  (๑) ความรูท่ีถูกตอง ความรูชนิดนี้ถือวาเปนความรูท่ีสําคัญ ซ่ึงความรู
ประเภทนี้จําแนกออกเปน ๒ ลักษณะ คือ ๑. ความรูตรง เปนความรูท่ีเกิดขึ้นภายในดวงจิต
โดยตรง ไมใชความรูท่ีผานมาจากส่ืออ่ืน และความรูตรงนี้ประกอบดวย  อวธิชญาณ  หมายถึง



๔๑ 
 
ความรูท่ีเกิดขึ้นมาแลวจะตองถูกจํากัดดวยกาลเทศะ  มนหปรยายชญาณ  มีความหมายตรงกับ
เจโตปริยญาณ ในพระพุทธศาสนา และเกวลัชญาณ  หมายถึงความรูสมบูรณท่ีสุดและสูงท่ีสุด
ไมถูกจํากัดดวยความรูสองอยางในขางตน  และ ๒.  ความรูโดยออม ปรัชญาเชนเรียกวา 
ปโรกษะ เพราะเปนความรูท่ีอาศัยส่ิงอ่ืนกอใหเกิดความรู ความรูโดยออมนี้มี ๒ ลักษณะ คือ 
มติ หมายถึงความรูท่ีเกิดขึ้นโดยผานประสาทสัมผัส และความรูจากการอนุมาน และศรุตะ 
หมายถึง ความรูท่ีเกิดขึ้นจากการบอกเลาและอานตํารา 
 ความรูโดยตรงและความรูโดยออมท้ังสองอยางนี้ปรัชญาเชนถือวาเปนความรูท่ี
ถูกตอง และเปนความรูท่ีเช่ือถือได 
  (๒) ความรูท่ีไมถูกตอง ปรัชญาเชนกลาวถึงความรูท่ีไมถูกตอง และได
แบงความรูประเภทนี้ออกเปน ๓ ชนิด คือ  ๑. สัมสยะ หมายถึง ความรูท่ีเจือดวยความสงสัย ยัง
ไมสามารถปกใจเช่ือไดวาเปนความรู  ๒. วิปรัยยะ หมายถึง ความเขาใจผิดหรือสําคัญผิด  และ 
๓. อนัธยวาสยะ หมายถึงความรูท่ีผิดพลาดเพราะขาดการเอาใจใสละเลยตอการเอาใจใสกับส่ิง
ท่ีเกิดขึ้น 
 ความรูชนิดนี้ปรัชญาเชนถือวาเปนความรู แตเปนความรูท่ีผิดพลาด เพราะมันไม
มีความแนนอน มันเปนเพียงแตสักวาความรูเทานั้น 
 ๒.๒  บอเกิดของความรู  ปรัชญาเชนยอมรับท่ีมาของความรู  ๓ ทาง คือ  ๑. ประ
จักษประมาณ หมายถึง ความรูท่ีไดมาจากประสาทสัมผัสท้ัง ๕ และถือวาประสาทสัมผัสแตละ
อยางเปนท่ีมาของความรู  ๒. อนุมานประมาณ หมายถึง ความรูท่ีเกิดจาการคาดคะเนโดยอาศัย
การสัมพันธอยางใกลชิดระหวางเหตุกับผล ซ่ึงเปนความรูขั้นเหตุผล  ๓. ศัพทประมาณ 
หมายถึง แหลงความรูท่ีอาศัยศัพท ตามความคิดของปรัชญาเชนในท่ีนี้ ไมไดหมายเอาเฉพาะ
ศัพท แตยังหมายถึงการบอกเลาและคัมภีรท่ีบันทึกคําสอนดวย 
 ๒.๓  สยาทวาทหรือหลักการตัดสิน  ทฤษฏีนี้แปลวาดวยเรื่องบางที หรืออาจจะ
แหงความรู   และสยาทวาทมีช่ือเรียกอีกอยางหนึ่งวา  สัปตภังคีนยะ  แปลวา ทฤษฏีแหงความ
ตกใจ  ปรัชญาเชนถือวาทฤษฏีสยาทวาทเปนหลักสําคัญท่ีสุดในญาณวิทยา 
 ดังนั้น ญาณวิทยาของปรัชญาเชน ประกอบดวย ชนิดของความรู บอเกิดของ
ความรู และหลักการตัดสินความรู  
 ๓.  จริยศาสตร (Ethics) ปรัชญาเชนกลาววาจริยศาสตรเปนส่ิงสําคัญท่ีสุดเพราะ
เปนแนวทางท่ีจะนําไปสูการบรรลุโมกษะโดยตรง สวนญาณวิทยาพูดถึงคววามรูและ
อภิปรัชญาพูดถึงความจริงแทท้ังสองอยางนี้เปนเพียงทฤษฏีช้ีทางไปสูโมกษะเทานั้น สวน



๔๒ 
 
ภาคปฏิบัติซ่ึงจะนําผลมาสูผูปฏิบัติ คือ จริยสาสตร ปรัชญาเชนกลาววาจริยศาสตร คือ สารัตถะ
จริงของการนําผูปฏิบัติใหเขาถึงโมกษะ จริยศาสตรดังกลาวประกอบดวย๖๖   
  ๑. อหึงสา การไมเบียดเบียน การไมทํารายชีวิตของสัตวทุกประเภท     
  ๒. สัตยะ ความสัตย การไมกลาวคําเท็จ กลาวแตคําจริง  
  ๓. อัสติยะ หรืออัสเตยยะ การไมลักขโมย และการไมหลบหนีภาษี  
  ๔. พรหมจริยะ การไมประพฤผิดทางกาม หรือทางประเวณีทุกรูปแบบท้ัง
ทางกาย วาจา และใจ   
  ๕.อปริครหะ การไมโลภไมยึดติดในวัตถุหรือในอารมณ 
 แนวคิดปรัชญาเชนดังกลาวนี้ เปนแนวคิดท่ีมีการกระทําอันตรงกันขามกับ
ปรัชญาจารวาก กลาวคือ  ปรัชญาเชนมีคําสอนท่ีใหปฏิบัติไปในทางท่ีทรมานตนเองอยาง
ยิ่งยวดสุดโตง หรือเรียกวา อัตตกิลมถานุโยค เพ่ือใหการปฏิบัตินี้นําตนไปสูการบรรลุโมกษะ 
หรือ วิมุติความหลุดพนจากกิเลส 
 
๒.๕  ทรรศนะวิจารณ 
 แนวความคิดท่ีมีอิทธิพลตอความคิดปรัชญาจารวากเปนท่ีรับรูวานับเนื่องความ
เช่ือมาจากหลักการทางคัมภีรพระเวทในศาสนาพราหมณฮินดู และความเช่ือนี้ไดแตกออกไป
เปนลัทธิทางความเช่ือตามแนวคิดของเจาลัทธิ ซ่ึงแตละแนวความคิดมีวิธีการตางกัน แตมี
จุดมุงหมายอยางเดียวกันคือ นําผูท่ีเช่ือปฏิบัติตามไปสูความหลุดพน ความสุขในชีวิต และ
ความสงบสุขหลังจากละโลกนี้ไปแลว การท่ีจะไปสูจุดหมายสูงสุดไดนั้นตองทําใหเทพเจาหรือ
พระเปนเจาพอใจโดยการสวดออนวอนขอพรตามแบบความเช่ือผลเหลานั้นจงึสําเร็จ ความเช่ือ
ในเรื่องพระเปนเจาและการสวดออนวอนนี้ไดขัดตอความเช่ือของลัทธิจารวากท่ีเกิดขึ้นมาเพ่ือ
เปนลัทธิความเช่ือทางเลือกใหมใหกับคนท่ีเบ่ือตอการวิงวอนตอพระเปนเจา คําสอนของลัทธินี้
ได เปนพัฒนาการมาอยู ใน คํ าสอนของเจา ลัทธิ ท่ี มีคํ าสอนทาทายหลักคํ า สอน ใน
พระพุทธศาสนาทําใหถูกบันทึกไวในคัมภีรพระไตรปฎกเพราะมีผูคนยกขึ้นถามพระพุทธเจา 
คําสอนเหลานั้นเปนคําสอนของลัทธิของครูท้ัง ๖ ท่ีสืบทอดกันมาถึงปจจุบันแบงเปน ๓ 
ประเภท คือ ประเภทวัตถุนิยม วิมตินิยม และจิตนิยม ประเภทท่ีเปนวัตถุนิยม มีลัทธิของครู

                                                
 ๖๖ บุญมี แทนแกว, ผศ., ปรัชญา, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร : โอ.เอส.พริ้นต้ิงเฮา, 
๒๕๔๑), หนา ๕๖. 



๔๓ 
 
ปูรณะ กัสสปะ ครูมักขลิ โคศาล ครูอชิตะ เกสกัมพล และครูปกุธะ กัจจายนะ ถูกรวมนํามาอยู
ในแนวคิดปรัชญาจารวาก   
 ปรัชญาจารวากเปนแนวความคิดของฤาษีพฤหัสบดี หรือทาวสหัมบดีพรหมเปน
ปราชญชาวอินเดียคนแรกท่ีกลาววา สสารเทานั้นคือสภาวะแทจริงสูงสุด สสารเปนอันติมะ
สัจจะ ความเช่ือเชนนี้ทําใหชาวชมพูทวีปในยุคนั้นมองปรัชญาจารวากไปในแงขบขันนา
หัวเราะเพราะขัดกับหลักความเช่ือเดิมในปรัชญาพระเวทอยางตรงขาม๖๗ แนวคิดวัตถุนิยมเกิด
ขึ้นมาเพ่ือหักลางความเช่ือเกี่ยวกับเทพเจา ความเช่ือเกี่ยวกับโลกหนา และความเช่ือเกี่ยวกับ
เรื่องจิต ท่ีคนในสมัยนั้นตางพากันเช่ือโดยการผานพิธีกรรมทางพระเวทมีพราหมณเปนคนทํา
พิธี ความเช่ือเหลานี้พวกวัตถุนิยมถือวาเปนความหลอกลวงเพ่ือรักษาผลประโยชนของผูท่ี
ประกอบพิธีกรรม ดังนั้น อิทธิพลแนวคิดวัตถุนิยมมีตอผูคนท่ีเช่ือในลัทธินี้คือ เช่ือวาโลกหนา
ไมมี การออนวอนขอพรตอเทพเจาเพ่ือใหไดมาซ่ึงผลประโยชนหรือความสําเร็จไมมี มีแตส่ิงท่ี
สัมผัสได รูไดและเห็นไดในปจจุบันนี้เทานั้น จึงมีคําพูดวา จงกิน จงดื่ม จงเสพ และจงแสวงหา
ความสุขในวันนี้เทานั้น เพราะวันพรุงนี้อาจจะไมมี ซ่ึงคําพูดนี้เปนคําพูดท่ีไพเราะถูกใจฟงแลว
เขาใจงาย เขาถึงไดงาย ไมตองตีความใหยากงายตอการปฏิบัติ และตรงกับความตองการของ
สังคมในสมัยนั้น เม่ือลงมือกระทําแลวมีผลท่ีเห็นไดชัดเจนสามาสัมผัสจับตองไดเปนรูปธรรม 
แนวความคิดนี้จึงมีอิทธิพลตอคนท่ีมีจิตใจท่ีไมเห็นดวยกับพิธีกรรมทางพระเวทท่ีมีการสวด
ออนวอน แตมองไมเห็นผลท่ีจะบังเกิดขึ้นกับตนและไมเห็นวาพระเวทท่ีพากันสวดจะบันดาล
ใหประสบกับความสําเร็จเห็นผลเปนรูปธรรมได แนวคิดในรูปแบบวัตถุนิยมนี้ไดสงพลังความ
เช่ือในรูปแบบดั่งเดิมจากอดีตมาสูสังคมปจจุบันซ่ึงถือวาเปนบอเกิดของลัทธินี้ และไดขยายผล
แหงความเช่ือนั้นมาสูสังคมภายนอก เพราะวาวิวัฒนาการความเจริญทางวัตถุไดขยายไปสูท่ี
ตางๆ คนจึงใหความสําคัญวัตถุมากกวาจิตใจ   
 ปรัชญาจารวากเปนปรัชญาท่ีเกิดขึ้นมาเพ่ือการพิสูจนความศรัทธาในความดีและ
ความตั้งม่ันอยูในศีลธรรมจริยธรรมของมนุษย ซ่ึงมีท้ังสองดานคือดานสวางและดานมืด ใน
ดานสวางของปรัชญาจารวากคือเผยความมืดของพวกพราหมณท่ีอาศัยพิธีกรรมในคัมภีรพระ
เวทหลอกลวงผูศรัทธาเพ่ือความยิ่งใหญของตนเอง ในดานมืดของปรัชญาจารวากคือความไม
เช่ือในผลของการกระทํา มุงใหแสวงหาแตความสุขในปจจุบันนี้เทานัน้    
 ปรัชญาจารวากเปนลัทธิสสารนิยมซ่ึงเกิดขึ้นมานานแลวในทุกยุคทุกสมัยและทุก
สังคม เพราะเปนเรื่องท่ีเห็นไดงาย เขาใจงาย ไมตองคิดมาก เพราะไมสลับซับซอนเหมือนกับ

                                                
 ๖๗  สุวัฒน จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, หนา ๑๑๓.  



๔๔ 
 
ปรัชญาอ่ืน อีกประการหนึ่ง ปรัชญาจารวากเกิดในประเทศอินเดีย จึงมีจุดหมายเพ่ือคัดคานทัด
ทานพวกลัทธิพราหมณซ่ึงมีอํานาจมากขึ้นทุกที เชน ถือตัววาเปนวรรณะสูงสุด เพราะเกิดมา
จากพระโอษฐของพระพรหม จึงผูกขาดพิธีกรรมวาพวกท่ีทําไดก็มีเฉพาะพวกพราหมณเทานั้น 
ดังนั้น พวกพราหมณจึงเปนบุคคลพิเศษท่ีเปนส่ือกลางระหวางมนุษยกับเทพเจา ใครจะติดตอ
กับเทพเจาหรือทําบุญกุศลอุทิศไปใหญาติพ่ีนองท่ีลวงลับไปแลว จะตองผานทางพวกพราหมณ 
ดังนั้นยิ่งนานวันพวกพราหมณก็ยิ่งมีอํานาจเพ่ิมมากขึ้นทุกที จนยกตัวเองสูงกวาเทวดา ดังท่ี
สอนวา สากลจักรวาล ยอมอยูในอํานาจของเทวดา แตเทวดายังอยูในอํานาจมนต สวนมนตนั้น
ยอมอยูในอํานาจของพราหมณ เพราะฉะนั้นเทวดาจึงเปนเทวดาของเรา๖๘   
 สวนจุดออนจุดบกพรองของปรัชญาจารวาก ซ่ึงเปนท่ีถูกวิจารณในทางท่ีไมดียิ่ง
กวาปรัชญาอ่ืน ท้ังนี้ก็เพราะรากฐานของปรัชญาจารวากตั้งอยูบนประสาทสัมผัสเทานั้นนั่นเอง 
คําสอนในปรัชญานี้เปนคําสอนท่ีฟงไพเราะ ปฏิบัติตามไดงายจึงเปนท่ีนิยมของคนในสมัยนั้น 
คําสอนท่ีมีความไพเราะนี้ผสมไปดวยยาพิษ คือเปนการทําลายลางระบบคุณธรรมและ
จริยธรรม ความเช่ือถือในเรื่องความดีงามในสังคมไปหมดส้ินซ่ึงเปนการสรางปญหาใหแก
สังคม ซ่ึงอาจจะกลาวไดวาเปนลัทธิเจาปญหา                                             
 

                                                
 ๖๘ เสฐียรโกเศศ, ศาสนาเปรียบเทียบ, (พระนคร : บรรณาคาร, ๒๕๑๕), หนา ๑๗๕.  


