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บทที่ ๓ 

แนวคิดปรัชญาจารวาก 
  
 ในบทนี้ ผูวิจัยศึกษาลัทธิจารวากในปรัชญาอินเดีย เพราะคําวา จารวาก หมายถึง 
คําพูดปากหวาน พูดนิยมไปในทางวัตถุ พวกนับถือลัทธิจารวากยึดถือวาประสบการณทาง
สัมผัสเทานั้นเปนแหลงท่ีใหความรูท่ีแนนอนและถูกตองอยางเดียว ซ่ึงแสดงใหเห็นวาแหลง
ความรูในทางออมและความรูอันเกิดมาจากการอนุมาน ความรูอันไดมาจากการเรียนหรือการ
บอกกลาวจากคนอ่ืนเปนความรูอันไมสามารถเช่ือถือไดและพิสูจนใหเห็นได ความรูเหลานั้น
นําไปสูความเขาใจผิดเสมอ โดยเหตุผลนี้จึงไมควรมีความเช่ือในส่ิงใดส่ิงหนึ่ง เวนไวแตส่ิงนั้น
รูไดโดยผานความรูสึกทางผัสสะ๑ ซ่ึงปรัชญาจารวากเปนลัทธิความเช่ือท่ีนิยมโลกหรือโลกายัต 
(World Affirming) ปฏิเสธการมีอยูของพระเปนเจาอยางส้ินเชิง ท้ังไมเช่ือในเรื่องของบุญ บาป 
นรก สวรรค เทวดา ภูตผีปศาจ ถือวาวัตถุเทานั้นท่ีเท่ียงแทแนนอน สวนจิตหรือความรูคือ
ผลผลิตของวัตถุ ปรัชญาจารวากมีความเช่ือในการแสวงหาความรูเชนเดียวกับปรัชญาสสาร
นิยมท่ัวไปวาแหลงความรู ท่ีแนนอนและถูกตองไดมาจากประสาทสัมผัสหรือความรูเชิง
ประจักษ หรือสัญชาน (Perception) ความรูท่ีไดจากเหตุผล จากส่ิงดลใจ จากส่ิงท่ีผุดออกมา
ทางความคิด เปนเพียงความเช่ือ ไมใชความรูท่ีแทจริง๒  จากคํากลาวมานี้จึงควรท่ีจะศึกษาถึง
แนวความคิดทางอภิปรัชญา ญาณวิทยา และจริยศาสตรในปรัชญาจารวาก ซ่ึงมีสารัตถะท่ีศึกษา
ตอไปนี ้
  
๓.๑  แนวคิดทางอภิปรัชญาในปรัชญาจารวาก 
 อภิปรัชญา๓ (Metaphysics) ซ่ึงตามนัยความหมายวาเปนปรัชญาสาขาท่ีวาดวยส่ิง
เปนจริง เชน พระเปนเจา (God) โลก (World) วิญญาณ (Soul) สาระ (Substance) เจตจํานงเสรี 
(free will) ดังนั้น อภิปรัชญา คือ ศาสตรท่ีวาดวยความจริงแทเปนศาสตรท่ีศึกษาเกี่ยวกับภาวะ
                                                
 ๑ สนั่น ไชยานุกุล,  ปรัชญาอินเดีย,  พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, 
๒๕๒๔), หนา ๔๘.  
 ๒ สุวัฒน  จันทรจํานง, นายแพทย ,  ความเช่ือของมนุษยเ ก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, 
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพสุขภาพใจ, ๒๕๔๐), หนา ๑๓๔.  
 ๓ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ-ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, 
(กรุงเทพมหานคร : อมรินทรพริ้นต้ิงกรุพ จํากัด, ๒๕๓๒), หนา ๗๑.  



๔๖ 
 
ความมีความเปนวา อะไรท่ีมีอยูจริงเพียงใด แคไหน ส่ิงท่ีเรียกวาความมีส่ิงท่ีมีองคภาวะความ
จริงแทและส่ิงจริงแท  ดังนั้น ลัทธิวัตถุนิยมท่ีถูกเรียกตามความคิดในอภิปรัชญา (Metaphysics) 
ท่ีไดยึดถือวา “วัตถุเทานั้นเปนส่ิงเท่ียงแทแนนอนแตอยางเดียวสวนส่ิงอ่ืนนอกจากนี้แลวเปน
ความคิดลม ๆ แลง ๆ ท้ังส้ิน” ลัทธินี้ไดใหคําอรรถาธิบายวา จิต และ ความรู เปนแตเพียงผล
พลอยไดท่ีผลิตออกมาจากปฏิกิริยาของวัตถุเทานั้น วัตถุอยางเดียวท่ีเปนสัจธรรมเพราะวาวัตถุ
เราสัมผัสไดและรูไดทางผัสสะ     อภิปรัชญาของปรัชญาจารวากมีเนื้อหาขอบขายตั้งอยูบน
ฐานของญาณวิทยาจารวาก กลาวคือ ความจริงท่ีรูไดทางประจักษประมาณเทานั้น ส่ิงใดท่ีไม
อาจรูไดทางประจักษประมาณหรือทางประสาทสัมผัสท้ัง ๕ อยางใดอยางหนึ่งแลวพวกจารวาก
จะบอกวาส่ิงนั้นไมมีอยูจริง เชน โลกหนา นรก สวรรคนิพพานหรือโมกษะ ตลอดจนวิญญาณ
หรือชีพหรอืชีวิตเขาบอกวาไมมี เพราะไมอาจรูไดทางประสาทสัมผัส ๕ เพราะปรัชญาจารวาก
เปนปรัชญาวัตถุนิยม (materialism) โดยลัทธินี้ยืนยันวาสสารหรือวัตถุเทานั้นเปนความจริง
อันติมะ แนวความคิดทางปรัชญาจารวากสืบเนื่องมาจากแนวความคิดทางญาณวิทยาของลัทธินี้ 
เม่ือปรัชญาจารวากถือวาความรูไดรับทางประสาทสัมผัสหรือความรูประจักษเทานั้นเปน
ความรูท่ีถูกตอง ส่ิงใดท่ีประจักษโดยประสาทสัมผัสไมไดก็ยอมไดช่ือวาเปนส่ิงท่ีไมมีอยูตาม
ทรรศนะของลัทธินี้ ฉะนั้น นรก สวรรค ชีวิตในโลกหนา วิญญาณหรืออาตมัน พระเปนเจาจึง
เปนส่ิงท่ีไมมีอยูจริง เพราะส่ิงเหลานี้รับรูไมไดดวยประสาทสัมผัส ส่ิงท่ีมีอยูจริงตามทรรศนะ
ของพวกจารวากจึงมีเพียงวัตถุและสมบัติเทาท่ีรับรูไดของวัตถุเทานั้น อภิปรัชญาของจารวาก
แบงพิจารณาไดเปน ๓ ลักษณะ คือ๔  
 ๑. ยืนยันวาสรรพส่ิงเกิดจากการรวมตัวของธาตุ ๔  
 ๒. ปฏิเสธการมีอยูของโลกหนาและตัวตนหรืออาตมัน  
 ๓. ปฏิเสธการมีอยูของพระเปนเจา 
 ๑. ยืนยันวาสรรพส่ิงเกิดจากการรวมตัวของธาตุ ๔  
 ปรัชญาระบบอ่ืนๆ ของอินเดียสวนมากมีความเช่ือวา โลกและส่ิงตางๆ ในโลก
ประกอบขึ้นดวยธาตุ ๕ อยาง คือ ธาตุดิน (earth) ธาตุน้ํา (water) ธาตุลม (air) ธาตุไฟ (fire) 
และอากาศธาต(ุether) แตจารวากกลาววาโลกและส่ิงตางๆ ในโลกประกอบขึ้นดวยธาตุเพียง ๔ 
คือ ดิน น้ํา ไฟ ลม ถือวาเปนปฐมของสรรพส่ิง รวมท้ังมนุษยและสัตวเปนส่ิงท่ีเห็นไดจับตอง

                                                
 ๔ สุนทร ณ รังษี, รศ.ดร., ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: 
สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๕), หนา ๖๙-๗๒. 



๔๗ 
 
ไดและมีอยูจริง๕  โดยไมยอมรับการมีอยูของอากาศธาตุ เพราะถือวาอากาศธาตุเรารับรูดวย
ประสาทสัมผัสไมได รูไดดวยการอนุมานเพียงอยางเดียว แตจารวาปฏิเสธการอนุมาน จึงพลอย
ปฏิเสธการมีอยูของอากาศธาตุไปดวย ปรัชญาจารวากถือวาโลกและทุกส่ิงในโลกเกิดขึ้นดวย
การท่ีธาตุท้ัง ๔ ประชุมกัน เม่ือธาตุท้ัง ๔ มารวมกันอยางถูกสวนก็เกิดพืชพันธุมนุษยและสัตว
น้ําขึ้นมา ธาตุท้ัง ๔ เปนส่ิงเท่ียงแทและดํารงอยูช่ัวนิรันดร แตส่ิงซ่ึงเกิดขึ้นจากการรวมตัวของ
ธาตุท้ัง ๔ นั้นไมเท่ียง มีการเกิดขึ้น เปล่ียนแปรและเส่ือมสลายไปในท่ีสุด ความตายของมนุษย 
สัตวและพืชเกิดขึ้นจากการท่ีธาตุท้ัง ๔ แยกตัวออกจากกันนั่นเอง  
 ตามหลักอภิปรัชญาของจารวากแสดงวา โลกประกอบขึ้นดวยวัตถุธาตุ ๔ อยาง
เทานั้นคือ ธาตุดิน ธาตุน้ํา ธาตุไฟ ธาตุลม และไมยอมรับอากาศธาตุ เพราะมองไมเห็นหรือรู
ไมไดทาง ตา หู จมูก ล้ิน กาย วัตถุธาตุท้ัง ๔ อยางนี้ ผสมกันเองโดยบังเอิญไมมีใครหรือผูมี
อํานาจเหนือธรรมชาติใดๆ มาบังคับหรือทําใหมันรวมตัวกัน การรวมตัวของวัตถุธาตุตางๆ 
กอใหเกิดผลตางกัน ๒ ประการ คือ 
 ๑. การรวมตัวชนิดหนึ่งกอใหเกิดชีวิตขึ้นมา เชน คน สัตว พืช 
 ๒. การรวมตัวอีกชนิดหนึ่งไมกอใหเกิดชีวิต เชน กรวด หิน ดิน ทราย แผนดิน  
 อภิปรัชญาจารวากกลาววา ชีวิตเปนผลิตผลของวัตถุธาตุเพราะเกิดขึ้นมาจาการ
รวมตัวของวัตถุธาตุ ๔ เพราะชีวิตหาไดมีอยูกอนการรวมตัวของวัตถุธาตุท้ัง ๔ อยางนั้นไม 
เปรียบเหมือน ความแดงของน้ําหมากซ่ึงเกิดขึ้นมาจากการผสมของหมาก พลู ปูน อยางถูกสวน 
ความแดงนั้นหาไดมีอยูกอนการผสมของส่ิงเหลานั้นไม ความแดงไมไดอยูในหมากหรือพลู 
หรือปูนมากอนเลย แตความแดงนั้นเกิดขึ้นเม่ือส่ิง ๓ ส่ิงนั้นผสมกันแลว ขอนี้ฉันใด ชีวิตก็
เหมือนกัน ไมไดอยูในธาตุดิน หรือธาตุน้ํา หรือธาตุลม หรือธาตุไฟอยางใดอยางหนึ่งกอน แต
เกิดขึ้นเม่ือธาตุ ๔ ผสมกันนั่นเอง จึงช่ือวาเปนผลิตผลของวัตถุ 
 อุปมาอีกอยางหนึ่งในเรื่องเดียวกันนี้คือ จารวากไดเปรียบเทียบวาความเมานั้นหา
มีอยูในเครื่องปรุงของน้ําเมาแตละอยางไม แตเกิดขึ้นเพราะเครื่องปรุงผสมกันถูกสวนฉันใด 
ชีวิตก็เกิดจาการผสมของธาตุถูกสวนฉันนั้น 
 ฉะนั้น เม่ือชีวิตเปนผลิตผลของวัตถุธาตุดังกลาว ถาเม่ือใดวัตถุธาตุท้ัง ๔ อยาง
แตกออกจากกัน เม่ือนั้นชีวิตก็พลันดับไปดวย และเม่ือธาตุท้ัง ๔ อยางผสมกันอยางถูกสวน 
ชีวิตก็เกิดขึน้มาอีก แตจะหาใชชีวิตเดิมสืบตอมาเกิดใหมไม จึงกลาวไดวา ชีวิตนี้ไมเท่ียงมีขึ้น
ครั้งเดียวเทานั้นแลวดับไป ไมมีชีวิตชนิดถาวรเลย เพราะเราไมอาจพิสูจนไดวามีชีวิตเชนนั้นอยู
                                                
 ๕ มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ปรัชญาเบื้องตน, (กรุงเทพมหานคร : นวสาสน
การพิมพ ๒๕๕๑), หนา ๑๕๙.  



๔๘ 
 
จริง เนื่องจากชีวิตไมมีอยูจริงดังกลาวมา วิญญาณหรือชีพ (Soul) ของคนและสัตวก็ไมมีจริง 
เพราะพิสูจนทางประสาทสัมผัส ๕ อยางใดอยางหนึ่งไมได จารวากจึงกลาวโจมตีความเช่ือพระ
เปนเจาวา เปนความเช่ือโงๆ พระเปนเจาไมมี นรก สวรรค ไมมีผูท่ีสอนใหเช่ือเรื่องนี้เปนคน
หลอกลวงเพ่ือหวังลาภผลแกตนเอง ความจริงแลวเรื่องดังกลาวเปนส่ิงโกหกท้ังส้ิน เพราะถามี
จริงเราก็อาจจะพิสูจนไดทางประสาทสัมผัสหรือประจักษประมาณ๖ 
 ๒. ปฏิเสธการมีอยูของโลกหนาและตัวตนหรืออาตมัน  
 จารวากถือวาจิตหรือวิญญาณหรืออาตมันเปนส่ิงท่ีไมมีอยูจริงเปนเอกเทศจาก
รางกายซ่ึงประกอบดวยธาตุ ๔ เม่ือใดท่ีธาตุท้ัง ๔ มารวมกันเขา อยางถูกสวน ส่ิงท่ีเราเรียกวา
จิต วิญญาณหรืออาตมันซ่ึงมีสัมปชัญญะและสามารถรับรูส่ิงตางๆไดก็เกิด เพราะฉะนั้นจิตจึง
เปนเพียงผลพลอยได ท่ี เกิดจากการรวมตัวของวัต ถุ สัมปชัญญะหรื อความรู สึกตัว 
(Consciousness) ท่ีเนื่องกับจิตไมใชอ่ืนไกล ท่ีแทก็คือคุณสมบัติของวัตถุหรือสสารนั่นเองเม่ือ
ปูนขาวผสมกับขม้ินเกิดมีสีแดงขึ้นฉันใด ธาตุท้ัง ๔ คือ ดิน น้ํา ไฟ ลม เม่ือรวมกันเขาแลวก็เกิด
เปนจิตซ่ึงมีสัมปชัญญะขึ้นฉันนั้น เราไมเคยพบจิตหรือสัมปชัญญะท่ีมีอยูปราศจากรางกายซ่ึง
เปนวัตถุจึงเปนการกลาวท่ีเหลวไหลไรสาระ 
 ปรัชญาจารวากไมยอมรับในความมีอยูของวิญญาณหรืออาตมันท่ีระบบอ่ืนๆ ของ
ปรัชญาอินเดียเช่ือวามีอยูจริงและเปนส่ิงท่ีเท่ียงแทอยูยงคงกระพันไมแตกดับไปพรอมกับ
รางกายและสามารถเคล่ือนจากรางเดิมท่ีแตกดับแลวไปอาศัยอยูในรางกายใหมได จารวาก
กลาววาความเช่ือเชนนี้เปนความเช่ือท่ีเหลวไหลและงมงาย เพราะส่ิงท่ีเรียกวาวิญญาณหรือ
อาตมันนี้เราไมเคยมีประสบการณเลยไมวาจะดวยการเห็น ไดยิน ไดกล่ิน ล้ิมรส หรือดวยการ
สัมผัส การยืนยันวามีส่ิงซ่ึงเราไมสามารถรับรูไดดวยประสาทสัมผัสใดๆ ก็เหมือนกับการ
ยืนยันวามีบุตรชายของผูหญิงท่ีเปนหมัน และยิ่งการยืนยันวาส่ิงท่ีเรารับรูไมไดดวยประสาท
สัมผัสเปนส่ิงอมตะ ก็ยิ่งเปนการเลอะเลือนมากขึ้นเหมือนกับยืนยันวาบุตรชายของผูหญิงเปน
หมันครองราชยเปนพระเจาจักรพรรดิฉันใดฉันนั้น จารวากถือวาการยืนยันเชนกลาวนี้เปนเรื่อง
เหลวไหลโดยส้ินเชิง 
 ปรัชญาจารวากปฏิเสธการมีอยูของตัวตนท่ีเท่ียงแทหรืออาตมัน ก็ไดช่ือวาปฏิเสธ
เรื่องชีวิตในโลกหนา หรือชีวิตหลังจากตายไปแลวไปดวยในตัว จารวากเห็นวาการสอนเรื่อง
โลกหนาหรือเรื่องตายแลวเกิดใหมเปนการสอนของพวกพระท่ีโงเขลาและดํารงชีพอยูดวยการ
ลวงโลก พวกเขามุงหลอกลวงคนโงเพ่ือการดํารงชีพของตนเองเทานั้น จารวากมีทรรศนะวา
                                                
 ๖ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ราชบัณฑิต, ปรัชญาอินเดีย, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร : มหาจุฬา
ลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๖), หนา ๒๕-๒๖.  



๔๙ 
 
มนุษยเกิดหนเดียวตายหนเดียว ความตายคือโมกษะ ความทุกขท้ังปวงหมดส้ินไปเม่ือคนหมด
ลมหายใจ โลกหนาไมมีนรกและสวรรคก็ไมมี 
 ๓. ปฏิเสธความมีอยูของพระเปนเจา  
 ปรัชญาจารวากปฏิเสธความมีอยูของพระเปนเจาสูงสุด ซ่ึงปรัชญาฮินดูระบบ
อ่ืนๆ เช่ือวาทรงเปนผูสรางโลกและสรรพส่ิงท่ีมีปรากฏอยูในธรรมชาติ จารวากถือความเช่ือ
เชนนี้เปนความเช่ือท่ีเหลวไหลงมงาย เชนเดียวกับความเช่ือวามีอาตมันหรือตัวตนท่ีเท่ียงแท
สามารถดํารงอยูไดตอไปหลังจากการแตกดับของรางกายท่ีเปนวัตถุ หากพระเปนเจามีจริงอยาง
ท่ีคนบางพวกเช่ือกัน พระองคก็ตองปรากฏใหเราไดรับรูในความมีอยูของพระองคไดดวย
ประสาทสัมผัสเชนเดียวกับท่ีเรารับรูในความมีอยูของวัตถุในโลกภายนอก แตความเปนจริงเรา
ไมเคยมีประสบการณเกี่ยวกับความเปนอยูของพระองคในลักษณะดังกลาวเลย เพราะฉะนั้น
พระเปนเจาจึงไมมีอยูจริง โลกไมไดเกิดจากการสรางสรรคของพระเปนเจา แตเกิดขึ้นเองตาม
ธรรมชาติโดยการรวมตัวของธาตุท้ัง ๔  
 ปรัชญาบางระบบมีทรรศนะวาส่ิงท่ีมีอยูหรือปรากฏอยูยอมเปนผลท่ีเกิดมาจาก
เหตุไมมีอะไรท่ีจะเกิดขึ้นลอยๆ โดยปราศจากเหตุ โลกท่ีปรากฏอยูและส่ิงท่ีมีอยูในโลก
ท้ังหมดยอมไดช่ือวาเปนผลและส่ิงท่ีจะบันดาลใหเกิดผลอันวิจิตรพิสดารเชนนี้ขึ้นได ก็มีแต
พระผูเปนเจาผูทรงปญญาอันหาท่ีสุดมิไดเทานั้น ในเรื่องนี้จารวากคานวา หากถือวาส่ิงท่ีมีอยู
เปนผลท่ีเกิดมาจากเหตุ พระเปนเจาหากมีจริงก็ช่ือวาเปนส่ิงท่ีมีอยูเชนกัน เพราะฉะนั้นพระองค
ก็ตองเปนผลท่ีมาจากเหตุ เม่ือเปนเชนนี้พระเปนเจาก็ตองมีผูสรางและจะตองมีผูสรางผูท่ีสราง
พระเปนเจาตอๆ ไปอยางไมมีท่ีส้ินสุด ถาถือวาพระเปนเจาเปนส่ิงท่ีเกิดขึ้นได เองโดยไมมี
ผูสรางอยางท่ีผูนับถือพระเปนเจาชอบอาง ก็ทําไมโลกท่ีเราอาศัยอยูจะเกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ
บางไมได จารวากจึงสรุปวา พระเปนเจาไมมี โลกเกิดขึ้นเองตามธรรมชาติโดยการรวมตัวของ
ธาตุท้ัง ๔ การเช่ือวามีพระเปนเจาและโลกเกิดขึ้นจากการสรางสรรคของพระองค เปนความ
เช่ือของคนโง ผูใดกลาวสอนประชาชนเชนนั้น ผูนั้นเปนผูกลาวความเท็จหลอกลวงประชาชน
มอมเมาประชาชนดวยความเช่ือถืออันงมงายไรสาระ  
 ดังนั้น อภิปรัชญาจารวากเช่ือวา ส่ิงท่ีแทจริงและส่ิงท่ีมีอยูจริงมีอยางเดียวเทานั้น 
คือ วัตถุธาต ุหรือธาตุ ๔ คือ ดิน น้ํา ลม ไฟ เปนส่ิงท่ีเห็นได รูได สัมผัสได และมีอยูจริง สวน
อาตมัน พระผูเปนเจาเปนส่ิงท่ีไมมีอยูจริง เปนความคิดเพอฝนของนักหลอกลวง ธรรมชาติ



๕๐ 
 
รอบตัวเราไดใหประโยชนและเอ้ืออํานวยตอความสุขของมนุษยอยูแลวในขณะเม่ือมีชีวิต ดวย
เหตุนี้เราจึงเรียกปรัชญานี้วา วัตถุนิยมหรอืสสารนิยม๗  
  
๓.๒  แนวคิดทางญาณวิทยาในปรัชญาจารวาก 
 ญาณวิทยา คือ ศาสตรท่ีวาดวยความรูหรือทฤษฎีความรู  (The theory of 
knowledge) ปรัชญาอินเดียทุกสํานักพยายามจะพิสูจนใหเห็นวา ความจริงหรือสัจธรรมนั้นคือ
อะไร มนุษยเราสามารถจะรูสัจธรรมนั้นไดหรือไม ถารูไดจะรูไดอยางไร ทางไหน และอะไร
คือท่ีมาของความรู 
 คําวา ความรู ตามบทนิยามของปรัชญาอินเดียท่ัวไปมี ๒ ชนิด คือ (๑) ความรูแท 
(Valid knowledge) (๒) ความรูท่ีไมแท (non-Valid knowledge)๘ ความรูแทเรียกวา ประมา และ
เรียกท่ีเกิดความรูแทหรือแหลงความรูแทวา ประมาณ ซ่ึงมีหลายอยางตามความเช่ือของปรัชญา
ตางๆ โดยท่ัวไปความรูแท หมายถึง ความรูตรง (Direct knowledge) เปนความรูท่ีผูรูประสบ
โดยตรงดวยตนเอง และถูกตองตามความเปนจริงเปนความรูใหมไมใชความจําและความคิด
สวนความรูไมแท คือ ความรูท่ีไดมาจากคําบอกเลา หรือโดยอาศัยแหลงความรูอยางใดอยาง
หนึ่ง ซ่ึงผูรูไมไดประสบกับส่ิงนั้นโดยตรงดวยตนเอง ตัวอยางเชน เราเห็นโตะเขียนหนังสือ 
การเห็นนั้นเปนความรูตรง เพราะโตะซ่ึงเปนส่ิงท่ีถูกรูกับผูรูคือตัวเรา ไมมีอะไรคั้นกลาง 
ความรูเรื่องโตะเกิดขึน้โดยอาศัยการเห็นของเราโดยตรง ซ่ึงตางกับคําบอกเลาท่ีวา ความรูเรื่อง
โตะเกิดขึ้นโดยอาศัยการเห็นของเราโดยตรง ซ่ึงตางกับคําบอกเลาท่ีวา ในอเมริกามีตึกระฟา แม
เราจะเช่ือวาผูบอกเลาควรเช่ือไดก็ตาม แตเรายังสงสัยในความรูเรื่องตึกระฟานั้นอยูไมมากก็
นอย ความรูชนิดนี้ช่ือวา ความรูไมตรง๙ 
 ปรัชญาอินเดียมีความเห็นตางกันในเรื่องจํานวนแหลงท่ีมาของความรูแท 
กลาวคือ  สํานักปรัชญาจารวากเช่ือวาความรูแทมีอยางเดียว คือ ประจักษประมาณ๑๐   พุทธ
ปรัชญาสํานักไวภาษิกะ พุทธปรัชญาสํานักโยคาจาร  และสํานักปรัชญาไวเศษิกะเช่ือวามี ๒ 

                                                
 ๗ บุญมี แทนแกว, ปรัชญา, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพโอเดียนสโตร, 
๒๕๔๑), หนา ๕๔.  
 ๘ พระมหาตวน สิริธมฺโม, “ปรัชญาจารวาก”, ในมหาจุฬาฯ วิชาการปรัชญาบุรพทิศ, ทรง
วิทย แกวศรี, บรรณาธิการ, (กรุงเทพมหานคร : บริษัทอมรินทร พริ้นต้ิงกรุพ จํากัด, ๒๕๓๒), หนา ๒๒๑.  
 ๙ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๐.  
 ๑๐ พระครูโฆสิตพุทธิศาสตร, ปรัชญาอินเคีย, (กรุงเทพมหานคร : ประยูรสาสนไทย การพิมพ
, ๒๕๕๑), หนา ๑๑๔.  



๕๑ 
 
อยาง  คือ  ประจักษประมาณและอนุมานประมาณ๑๑   สํานักปรัชญาเชน และสํานักปรัชญาสาง
ขยะ เช่ือวามี ๓ คือ ประจักษประมาณ อนุมานประมาณ  และศัพทประมาณ๑๒   สํานักปรัชญา 
นยายะ เช่ือวามี ๔ คือ ประจักษประมาณ อนุมานประมาณ ศัพทประมาณ และอุปมาน
ประมาณ๑๓  สํานักปรัชญามีมางสาเช่ือวามี ๖ คือ ความรูโดยประจักษ (ประจักษประมาณ 
Perception)  ความรูโดยการอนุมาน (อนุมานประมาณ inference)   ความรูโดยการเปรียบเทียบ 
(อุปมานประมาณ Comparison) ความรูโดยการบอกเลา (ศัพทประมาณ verbal testimony)   
ความรูโดยดรรชนีนัย (อรรถาปตติ implication) ความรูโดยการปฏิเสธ (อนุปลัพธิ negation; 
non-perception)๑๔ 
 ดังนั้น จึงสรุปความทฤษฏีความรูในปรัชญาอินเดียท้ัง ๖ ประการ ไดดังนี ้
 ๑. ประจักษประมาณ (Perception) ประจักษประมาณ คือ ประมาณหรือท่ีมาของ
ความรูขั้นประจักษ หมายถึง ความรูตรง ไดแก ความรูท่ีไดจากประสาทสัมผัส หรืออินทรีย ๖ 
คือ ตาเห็นรูป หูไดยินเสียง จมูกไดกล่ิน ล้ินล้ิมรส กายรูสึกสัมผัส และใจรูอารมณ ความรูท่ีเกิด
จากแหลงความรูดังกลาวนี้ เราเช่ือแนวาเรารูเองเปนความรูตรง เพราะความรู ส่ิงท่ีรู กับผูรู
สัมพันธกันโดยตรง อาการท่ีโยคีบุคคลมีสมาธิแนวแน จิตอันเปนสมาธินั้นสัมผัสกับอารมณ 
จิตเกิดความรูขึ้น ความรูนั้นถือวาเปนความรูแทอีกชนิดหนึ่งเหมือนกัน 
 ๒. อนุมานประมาณ (inference) อนุมานประมาณ คือ ท่ีมาของความรูส่ิงท่ีไม
ประจักษโดยอาศัยส่ิงท่ีประจักษเปนเครื่องอนุมาน การอนุมานส่ิงท่ีไมประจักษนี้อาศัยหลัก
สําคัญ คือ ความสัมพันธใกลชิดระหวางส่ิงท่ีประจักษกับส่ิงท่ีไมประจักษ เชน เราเห็นควันไฟ
พลุงขึ้นจากปลองไฟ แตเราไมเห็นไฟ อาศัยขอเท็จจริงท่ีวาควันไฟกับไฟมีความสัมพันธ
ใกลชิดกันมาก เพราะจากการสังเกตพบวา ท่ีใดมีควัน ท่ีนั้นมีไฟเสมอ (ท่ีใดมีไฟไมจําเปนตอง
มีควันเสมอไป) ฉะนั้น จึงอนุมานไดวาท่ีปลองไฟนั้นไมมีไฟอยูดวย นั่นคือ เราอนุมานวามีไฟ
ท่ีปลองไฟ (ซ่ึงตัวไฟไมประจักษ) จากควันไฟท่ีประจักษ โดยยึดหลักสัมพันธระหวางควันไฟ
กับไฟเปนเครื่องอนุมาน ตามตัวอยางนี้ ควันไฟ ทานเรียกวา เหต ุปลองไฟ เรียกวา ปกษ (ท่ีอยู
หรือท่ีรองรับสาธยะ) และไฟ เรียกวา สาธยะ (คือส่ิงท่ีตองการรูซ่ึงไมประจักษขณะอนุมาน) 

                                                
 ๑๑ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๗๘-๒๐๐.   
 ๑๒ ประยงค แสนบุราณ,รศ.ดร., ปรัชญาอินเดีย, (กรุงเทพมหานคร : โอเดียนสโตร, ๒๕๔๗), 
หนา ๓๖-๘๗.   
 ๑๓ เร่ืองเดียวกัน, หนา ๑๒๗. 
 ๑๔ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทศาสนาสากล อังกฤษ-ไทย, (กรุงเทพมหานคร : อรุณ
การพิมพ, ๒๕๔๒), หนา ๑๙๓.  



๕๒ 
 
ในการอนุมานเราตองอาศัยความสัมพันธระหวางเหตุ คือ ส่ิงท่ีประจักษ กับสาธยะซ่ึงมีอยูท่ี
ปกษแตไมประจักษ อนุมานวามีสาธยะอยูท่ีปกษ 
 ๓. ศัพทประมาณ (Testimony)  ศัพทประมาณ คือ ประมาณทางศัพท คําวา ศัพท 
หมายถึง คําพูดท่ีปรากฏเปนตัวอักษร หรือเปนคําพูดบรรยายโดยตรงก็ได แตตองเปนศัพทของ
ผูควรเช่ือถือได ทางปรัชญาฮินดูสวนมากเช่ือวา คัมภีรพระเวทท้ังหลายเปนศัพทท่ีเช่ือถือได 
เพราะขอความในคัมภีรนี้เปนสัจธรรมท่ีเปดเผยตัวเองแกฤๅษี คัมภีรพระเวทมีช่ือวา อเปารุเษยะ 
คือมิใชงานท่ีมนุษยทําขึ้น และไมใชเปนงานของเทพ แตเปนงานท่ีเปดเผยตัวเอง (revealed 
texts)  
 ๔. อุปมานประมาณ (Comparison) อนุมานประมาณ คือ การเปรียบเทียบส่ิงท่ี
คลายคลึงกัน แลวทําใหรูส่ิงท่ีเราไมเคยรูมากอนได เชน เราไมรูจักมาลาย แตเคยรูจักมาบาน 
เพ่ือนเลาใหฟงวา มาลายคลายกับมาบานมากตางแตมาลายมีแถบลายตามตัวเทานั้น ตอมาเรา
พบมาท่ีมีแถบลายตามตัว มีรูปรางเหมือนมาบานก็รูไดทันทีวา “ออ นี่มาลาย” เพราะคลายกับ
มาบานดังกลาว (ทางตะวันตกเรียกอุปมานประมาณวา analogy)  
 ๕. อรรถาปตติ (Postulation) อรรถาปตติ คือ ความรูส่ิงท่ีไมประจักษ โดยอาศัย
ขอเท็จจริง ๒ อยางท่ีขัดแยงกัน เชน เขาพูดวา “นายแดงไมกินอาหารกลางวันเลย แตเขาอวน
ทวนสมบูรณดี” นักเหตุผลจะแยงวา ความอวน กับ การไมกินอาหาร เปนขอเท็จจริงท่ีขัดแยง
กันและจะมาคูกันไมได นั่นคือ นายแดงตองกินอาหาร เขาจึงอวน แตเนื่องจากนายแดงไมกิน
อาหารกลางวัน ฉะนั้น เขาจึงตองกินอาหารในเวลากลางคืน ความรูอรรถาปตติวิธีการทาง
เหตุผลท่ีทําใหไดความรูดังกลาวนี้ เรียกวา อรรถาปตติประมาณ 
 ๖. อนุปลัพธิ (Non-perception) อนุปลัพธิ คือ ความรูส่ิงท่ีไมประจักษ เชน บน
โตะเขียนหนังสือของทานเคยมีปากกาวางอยู แตขณะนี้ปากกานั้นไมปรากฏ การไมปรากฏของ
ปากกานี่เองบอกใหทานทราบวา ปากกาไมมีอยูท่ีนั้น ความรูท่ีวาปากกาไมมีอยูนี้คือ อนุป
ลัพธิ๑๕ 
 ปรัชญาจารวากเปนลัทธิวัตถุนิยมของอินเดียมีความเช่ือเรื่องญาณวิทยาวาความรู
เกิดจากความเขาใจ แตจิตซ่ึงเปนตัวรูนั้นเปนคุณภาพท่ีเกิดขึ้นเพราะการรวมตัวของธาตุ ๔ 
กลาวคือ ธาตุดิน ธาตุน้ํา ธาตลุม ธาตุไฟ เม่ือมารวมตัวกันขึ้นจึงเปนฐานใหเกิดชีวิตและเกิดจิต 
เม่ือธาตุนั้นแยกออกจากกัน ชีวิตและจิตก็สลายไป ธาตุนั้นเม่ือแยกกันอยูก็ไมมีคุณภาพ แตเม่ือ
รวมกันก็ทําใหเกิดส่ิงใหมขึ้นมาปรัชญาจารวากเช่ือวา แหลงท่ีมาของความรูแทมีอยางเดียว

                                                
 ๑๕ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๑-๒๓.  



๕๓ 
 
เทานั้น คือ ประจักษประมาณ นอกจากนั้นไมถือวาเปนประมาณ และถือวาความรูท่ีเกิดจาก
ประมาณอ่ืน นอกจากประจักษประมาณนี้ไมใชความรูแท 
 ปรัชญาจารวากถือวาความรูประจักษคือความรูท่ีเกิดจากการรับรูทางประสาท
สัมผัสเทานั้นเปนความรูท่ีถูกตอง สวนความรูท่ีไดจากการอนุมาน (Inference) และจากวิธีอ่ืนๆ 
ไมเปนความรูท่ีถูกตอง จารวากเห็นวาการอนุมานก็เหมือนกับการคลําเปะปะหาของในท่ีมืด 
มันเปนเพียงการเดาอยางมีระเบียบเทานั้นเอง การแสวงหาความรูดวยการเริ่มตนจากส่ิงท่ีรูแลว
ไปสูส่ิงท่ียังไมรูตามวิธีของการอนุมานนั้น หาความแนนอนอะไรไมได ถึงแมวาบางครั้งการ
อนุมานจะถูกตอง มันก็เปนเพียงการบังเอิญเทานั้น ไมมีอะไรเปนเครื่องรับรองไดวาการหา
เหตุผลหรือความรูดวยการอนุมานจะทําใหเราไดรับความรูท่ีแทจริงหรือถูกตองทุกกรณีไป  
 การอนุมานเปนการใชเหตุผลหาความรูใหมจากความรูเกาท่ีมีอยูแลวเชน  เรามี
ความรูวาควันเปนส่ิงท่ีคูกับไฟ  ถาเราเห็นวาท่ีใดมีควันไฟอยู เราก็จะตองอนุมานวาท่ีนั่น
จะตองมีไฟ โดยไมจําเปนตองเดินไปดูใหประจักษดวยสายตา  ความรูใหมท่ีไดรับโดยวิธีนี้
เรียกวาความรูท่ีเกิดจากการอนุมาน  การหาเหตุผลดวยวิธีอนุมานตามแบบของนยายะ๑๖ และ
แบบของอริโตเติลในปรัชญาตะวันตก  มีดังนี้ 
 แบบนยายะ              ท่ีภูเขามีไฟ 
                                   เพราะวาท่ีภูเขามีควัน 
                                   ท่ีใดมีควันท่ีนั่นมีไฟ เชนท่ีเตาหุงขาว 
                                   ท่ีภูเขามีควันซ่ึงคูกับไฟ 
                                   เพราะฉะนั้นท่ีภูเขามีไฟ 
 แบบอริสโตเติล       ท่ีใดมีควันท่ีนั่นมีไฟ 
                                   ท่ีภูเขามีควัน 
                                   เพราะฉะนั้นท่ีภูเขามีไฟ 
 การหาความรูใหมแบบอนุมานนี้ หลักสําคัญอยูท่ีความสัมพันธระหวางส่ิงสองส่ิง
ท่ีตองไปดวยกันเสมอ ซ่ึงความสัมพันธนี้เองเรายกขึ้นมาใชเปนเหตุผลเพ่ือแสวงหาความรูใหม 
เชน ควันกับไฟ เปนส่ิงท่ีตองไปดวยกันและเปนส่ิงท่ีเรารูอยูแลว เม่ือเราเห็นมีควันลอยขึ้นจาก
ท่ีแหงหนึ่งท่ีภูเขา เราจึงอนุมานเอาวาท่ีภูเขาคงมีไฟ ความรูท่ีวาท่ีภูเขามีไฟเปนความรูท่ีเรา
ไดรับใหมโดยอาศัยการอนุมาน 

                                                
 ๑๖ ฟน ดอกบัว, ปวงปรัชญาอินเดีย. (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพศยาม, ๒๕๔๕), หนา 
๑๓๙.  



๕๔ 
 
 ปรัชญาจารวากถือวาความรูท่ีไดรับจากการอนุมานดังกลาวมานี้เปนความรูท่ีไม
ถูกตอง เพราะจะถือเอาเปนแนนอนเสมอไปไมได ในกรณีหนึ่งการอนุมานอาจจะถูกตองและ
ใชได แตในกรณีอ่ืนๆ อาจจะไมถูกตองก็ได เชนเม่ือเชาฝนตกถนนจึงเปยก แตไมได
หมายความวาเราไปเห็นถนนเปยกและจะตองอนุมานเอาวาตองมีฝนตกเสมอไป เพราะถนน
อาจจะเปยกเพราเหตุอ่ืน เชน เทศบาลเอารถบรรทุกน้ํามาราดเพ่ือไมใหฝุนฟุงเวลารถวิ่ง 
ความสัมพันธระหวางส่ิงสองส่ิงท่ีถือกันวาจะตองไปดวยกันเสมอในตรรกวิทยาของอินเดีย 
เรียกวา วยาปติ เชน ความสัมพันธระหวางควันกับไฟ ระหวางฝนตกกับถนนเปยก ปรัชญา
จารวากถือความสัมพันธเชนนี้เปนเรื่องของการเดา เพราะความสัมพันธดังกลาวเปนส่ิงท่ีเราไม
สามารถพิสูจนไดวามีอยูจริงดวยประสาทสัมผัส คือ มองก็ไมเห็น ฟงก็ไมไดยิน ดมกล่ินก็
ไมได ล้ิมรสก็ไมรู ถูกตองดวยกายก็ไมได นอกจากรับรูไมไดดวยประสาทสัมผัสแลว จะนําวิธี
อนุมานใชพิสูจนความสัมพันธเชนนั้นก็ไมไดอีก เพราะเรารับรูมันไมไดดวยประสาทสัมผัส
ทางใดๆ จึงไมรูจะเอาอะไรมาเปนอุปกรณในการอนุมาน เพราะฉะนั้นตามทรรศนะของ
จารวากการอนุมานจึงไมใชวิธีท่ีแสวงหาความรูท่ีถูกตอง ความรูท่ีไดมายอมไมใชความรูท่ี
ถูกตองเชนเดียวกัน จารวากกลาววา วิธีอุปนัยเปนวิธีท่ีใหความรูแนนอนอะไรไมได วิธีนิรนัยก็
เปนวิธีหาเหตุผลแบบวงเวียนหรือพายเรือในอาง ความรูท่ีไดรับจากวิธีดังกลาวนี้จึงไมใช
ความรูท่ีถูกตองแนนอนเหมือนความรูแบบประจักษ 
 นอกจากปฏิเสธความถูกตองของการอนุมานแลว ปรัชญาจารวากยังปฏิเสธความ
ถูกตองแหงความรูท่ีไดรับจากการบอกเลาของผูอ่ืนดวย ความรูท่ีไดรับจากการบอกเลาของ
ผูอ่ืนนี้หมายรวมเอาถึงความรูท่ีไดรับจากคัมภีรหรือหนังสือตําราดวย จารวากถือวาคัมภีรหรือ
ตํารานั้นไมไดใหความรูท่ีแนนอนเพราะมันอาจใหความรูท่ีผิดๆ และทําใหเกิดความสงสัยขึ้น
ได จริงอยูคําบอกเลาของผูอ่ืนนั้นเรารับรูไดโดยประสาทสัมผัสทางหูและความรูจากตําราเรา
รับรูดวยประสาทสัมผัสทางตาคือดวยการอาน แตขอความท่ีไดฟงและไดเห็นนั้นมันไมไดอยู
ในประสบการณของเราโดยตรง ความรูท่ีไดรับจากคําบอกเลาของผูอ่ืนหรือจากการอานตํารา
จึงไมใชความรูประจกัษจะถือวาเปนความรูท่ีถูกตองไมได อยางคัมภีรพระเวทซ่ึงชาวฮินดูถือ
วาใหความรูท่ีถูกตองแนนอน เพราะเปนถอยคําของพระเปนเจา แตจารวากถือวาคัมภีรดังกลาว
เขียนขึ้นโดยพวกพระท่ีมีเลหกะเทคดโกงและเล้ียงชีพโดยการหลอกลวงประชาชนผูโงเขลา 
พวกพระเหลานีส้อนประชาชนใหหลงใหลกับการประกอบพิธีกรรมบูชายัญ ท้ังนี้เพ่ือพวกตน
จะไดมีปจจัยไทยธรรมเล้ียงปากเล้ียงทองเทานั้น หาไดมีประโยชนอันใดท่ีจะพึงบังเกิดขึ้นจาก
การประกอบพิธีกรรมบูชายัญเหลานั้นแตประการใด  



๕๕ 
 
 ทรรศนะของพวกจารวากไดรับการวิพากษวิจารณอยางกวางขวางในปรัชญา
อินเดีย ซ่ึงสวนใหญถือวาการอนุมานเปนวิธีท่ีทําใหเกิดความรูท่ีถูกตองอยางหนึ่ง ระบบอ่ืนๆ 
เห็นวาการปฏิเสธการอนุมานก็เทากับปฏิเสธการใชความคิดและการวิพากษวิจารณเพ่ือ
แสวงหาความจริง เพราะการใชความคิดวิพากษวิจารณ การยืนยันและการปฏิเสธลวนแตขึ้นอยู
กับการอนุมานท้ังส้ิน การยืนยันของพวกจารวากเองวาความรูประจักษเปนความรูถูกตองและ
ความรูท่ีไดรับจากการอนุมานเปนความรูท่ีไมถูกตอง ก็เปนการอนุมานอยางหนึ่ง ถาหากการ
อนุมานเปนวิธีแสวงหาความรูท่ีไมถูกตอง คํากลาวอางของพวกจารวากวาความรูท่ีถูกตองคือ
ความรูท่ีไดจากการประจักษก็ไมถูกตองเชนกัน เพราะการกลาวเชนนั้นเปนการกลาวยืนยันโดย
อาศัยการอนุมาน การท่ีพวกจารวากสามารถเขาใจทรรศนะของผูอ่ืนไดก็เพราะอาศัยการ
อนุมาน และการท่ีพวกจารวากสามารถทําใหผูอ่ืนเขาใจตนเองไดก็ตองอาศัยการอนุมาน ฉะนั้น
การปฏิเสธการอนุมานของพวกจารวากจึงเทากับปฏิเสธตนเองซ่ึงทําใหคําสอนของจารวาก
กลายเปนส่ิงไรสาระ 
 ความรูประจักษท่ีพวกจารวากถือวาเปนความรูท่ีถูกตองก็หาวาถูกตองเสมอไปไม 
เพราะมีบอยครั้งท่ีประสาทสัมผัสลวงเรา เชน ไมท่ีไมคดแตเม่ือปกอยูในน้ําครึ่งหนึ่งก็ทําให
มองเห็นเปนไมคดน้ําท่ีใสสะอาดเม่ืออยูในภาชนะหรือในท่ีบางแหงก็ทําใหมองดูตื้นกวาท่ีเปน
จริง โลกท่ีเรามองเห็นหยุดนิ่งอยูกับท่ีนั้น ความจริงเปนส่ิงท่ีเคล่ือนไหวอยูตลอดเวลา ตาของ
เราบอกเราวาดวงอาทิตยโคจรรอบโลก ท้ังท่ีตามความเปนจริงแลวโลกตางหากโคจรรอบดวง
อาทิตย ดังกลาวมานี้จะเห็นไดวาความรูประจักษท่ีพวกจารวากถือวาเปนความรูท่ีถูกตองนั้น 
บางครั้งหรือบอยครั้งท่ีปรากฏวาความรูเชนนั้นเปนความรูท่ีผิดพลาด ขอยืนยันเรื่องความรู
ประจักษของพวกจารวากจึงไมมีอะไรดีไปกวาความรูท่ีเกิดจาการอนุมาน 
 การปฏิเสธความถูกตองแหงคําบอกเลาของผูอ่ืนและการปฏิเสธความรูท่ีไดรับ
จากตําราของพวกจารวากนั้นเปนการปฏิเสธท่ีขัดแยงตนเอง การปฏิเสธเชนนี้ยิ่งทําให
แนวความคิดของพวกจารวากเปนส่ิงไรสาระยิ่งขึ้น เม่ือคําบอกเลาของผูอ่ืนและขอความจาก
คัมภีรหรือตําราเปนส่ิงท่ีไมจริงหรือไมถูกตองเสียแลวตั้งแตตนตามทรรศนะของพวกจารวาก
เอง การปฏิเสธท่ีกระทําตอทรรศนะท่ีไมจริงนั้นก็พลอยไมจริงหรือไรความหมายไปดวย 
ดังเชนดอกฟาและเขากระตายซ่ึงเราทราบอยูแลววามันไมมีอยูจริง การปฏิเสธความมีอยูของ
ดอกฟาและเขากระตายกเ็ปนการกระทําท่ีไรสาระโดยส้ินเชิง๑๗ 

                                                
 ๑๗ สุนทร ณ รังษี, ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ, หนา ๖๖-๖๙.  



๕๖ 
 
 คําสอนของจารวากก็เปนคําสอนท่ีบอกเลากันมาโดยลําดับเม่ือปรัชญาจารวาก
ปฏิเสธความถูกตองของความรูท่ีไดรับจากการบอกเลา ก็เทากับพวกปรัชญาจารวากปฏิเสธ
ความถูกตองแหงคําสอนในระบบของตน ซ่ึงทําใหทรรศนะของพวกปรัชญาจารวากเปนส่ิงท่ี
ไรสาระ 
  
๓.๓  แนวคิดทางจริยศาสตรในปรัชญาจารวาก  
 จริยศาสตร๑๘  คือ ศาสตรทางศีลธรรม เปนสาขาหนึ่งของปรัชญา บางทีเรียกวา
ปรัชญาทางศีลธรรม (Moral philosophy) จริยศาสตรโดยท่ัวไปกลาวถึงปญหาตอไปนี ้คือ  
 ๑. อะไรคือจุดหมายสูงสุดของชีวิตมนุษย  
 ๒. อะไรคือจุดประสงคในการประพฤติปฏิบัติของมนุษย 
 ๓. อะไรเปนมาตรฐานในการตัดสินทางศีลธรรมวาอะไรดี อะไรช่ัว อะไรควร 
อะไรไมควร 
 ความคิดทางจริยศาสตรของปรัชญาจารวากมีลักษณะสอดคลองกับแนวความคิด
ทางอภิปรัชญาของลัทธินี ้ซ่ึงเปนความคิดแบบวัตถุนิยมคําสอนของจารวากมีความสุขทางเนื้อ
หนังเปนจุดหมายปลายทาง คติชีวิตของจารวากมีวา กิน ดื่ม และรื่นเริงสําราญ คตินี้สอดคลอง
กับทรรศนะของจารวากท่ีวาไมมีโลกหนา ไมมีการเกิดใหมหลังจากตายแลว มนุษยทุกคนเกิด
หนเดียวตายหนเดียว คนดีคนช่ัวมีจุดสุดทายของชีวิตอยางเดียวกันนั่นคือจบลงดวยความตาย 
ฉะนั้นมนุษยจึงควรรีบตักตวงแสวงหาความสุขเสียใหเต็มท่ีตั้งแตเวลาท่ียังมีชีวิตอยู กินใหเปน
สุข ดื่มใหเปนสุข และสนุกเสียใหอ่ิม ตายแลวก็ส้ินสุดกันจะกินดื่มสนุกสนานอะไรไมไดอีก 
ปรัชญาจารวากไดกลาววา จุดมุงหมายเพียงอยางเดียวของมนุษยก็คือ การไดความสุขทาง
ประสาทสัมผัสจนพอใจทานไมควรกลาววา ความสุขไรความหมายเพราะมีความทุกขเจือปน
อยู เรานาจะฉลาดเพียงพอท่ีจะหาความสุขท่ีบริสุทธ์ิเทาท่ีจะหามาไดและหลีกเล่ียงความทุกขท่ี
จะตามมา ดุจดังคนท่ีอยากกินปลา ก็ตองนําปลามาท้ังตัวพรอมท้ังครีบและกางของมันแลว
เลือกกินสวนท่ีพอใจ หรือดุจคนท่ีอยากกินขาวก็ตองนําขาวมาท้ังรวงและฟาง เลือกสรรสวนท่ี
กินไดจนพอใจ จงอยาใหการกลัวความทุกขมาขัดขวางการหาความสุข๑๙ 
 ปรัชญาจารวากปฏิเสธเรื่องกรรมและผลแหงกรรมอยางท่ีเช่ือถือกันในระบบอ่ืนๆ 
ของปรัชญาอินเดีย การกระทําท่ีดีสําหรับปรัชญาจารวากคือการกระทําท่ีสามารถนําความ
                                                
 ๑๘ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๗.  
 ๑๙ S. Radhakrishnan, A Source Book in Indian Philosophy, (India: Princeton University 
Press, 1957), p 229.    



๕๗ 
 
สนุกสนานเพลิดเพลินมาใหไดมากท่ีสุด การกระทําท่ีไมดีไดแกการกระทําท่ีกอใหเกิดความ
เจ็บปวดและความไมสบายแกรางกายและจิตใจซ่ึงควรหลีกเล่ียงใหหางไกล 
 ลัทธิปรัชญาอินเดียท่ัวไปถือวาธรรม ๔ ประการประการเปนจุดหมายสูงสุดของ
ชีวิตเรียกวา ปุรุษารถะ หรือประโยชนของบุคคล คือ  
 อรรถะ การแสวงหาความเจริญกาวหนาใหแกชีวิตในดานตาง ๆ เชน การศึกษา
เลาเรียน เปนตน เพ่ือพรอมท่ีจะประกอบอาชีพและโลกธรรมอ่ืนๆ  
 กามะ การแสวงหาความสุขตามโลกียวิสัย เชน การประกอบอาชีพและการ
แตงงาน เปนตน เพ่ือสรางความม่ันคงใหแกตัวและครอบครัว  
 ธรรมะ การปฏิบัติธรรมเพ่ือยกระดับจิตใจใหสูงขึ้นจะไดเขาใจความจริงของชีวิต
แลวจะไดหาแกนสารใหแกชีวิต เพ่ือเตรียมตัวเดินทางไปสูโลกหนา 
 โมกษะ การออกบําเพ็ญพรตเพ่ือบรรลุโมกษะอันเปนจุดหมายสูงสุดของชีวิต จะ
ไดไมตองมาเวียนวายตายเกิดใหเปนทุกขอีกตอไป๒๐ 
   พวกปรัชญาจารวากถือจุดมุงหมายของชีวิตมีเพียงอรรถะและกามะท่ีจําเปนแก
ชีวิต นอกนั้นเปนส่ิงไมจําเปน ซ่ึงหมายเอาวาคนเราควรแสวงหาทรัพย เพราะทรัพยสมบัติทํา
ใหสามารถแสวงหาความสนุกสนานเพลิดเพลินในชีวิตไดเต็มท่ี ความสุขทางเนื้อหนังหรือ
ความสุขทางกามารมณเปนความสุขสูงสุด คุณธรรมไมเปนส่ิงจําเปนสําหรับชีวิต เพราะคนดี
คนช่ัวก็จบลงดวยความตายเทากัน โมกษะหรือความหลุดพนจากทุกขก็ไมจําเปนท่ีตองรีบ
แสวงหา ผูท่ีทนทุกขทรมานหรือสละความสุขทางโลกียวิสัยเพ่ือแสวงหาความหลุดพน ไดช่ือ
วาคนโงตามทรรศนะของจารวาก เพราะความตายคือโมกษะหรือความหลุดพนท่ีทุกคนมี
โอกาสบรรลุถึงไดเทากันโดยไมตองแสวงหา บุคคลจึงควรแสวงหาความสนุกสนาน
เพลิดเพลินใหเต็มอ่ิมเสียตั้งแตยังมีชีวิตอยู ตั้งแตเวลาท่ีความตายยังไมมาถึง ดังกลาวนี้คืออุดม
คติซ่ึงเปนส่ิงกําหนดแนวทางแหงจริยศาสตรของปรัชญาจารวาก๒๑ 
 ดังนั้น จริยศาสตรของปรัชญาจารวากนั้นกลาวไดดังนี้วา   สวรรค ปรัชญาฮินดู
หลายสํานักถือกันวา จุดหมายปลายทางของชีวิตมนุษยคือการเขาสูพรหมโลก (พฺรหฺมโลกูปโค) 
หรือการท่ีอาตมันเขาไปอยูรวมกับพรหม (พฺรหฺมสหายตา union with God) พรหมโลกนี้เปน
สวรรคช้ันสูงตามคติในศาสนาฮินดู แตปรัชญาจารวากถือวา เรื่องสวรรคเปนนิยายปรัมปราท่ี
หาสาระมิได เปนนิยายหลอกลวงคนโงๆ แทจริงสวรรคไมมี ถาหมายถึงสวรรคท่ีอยูในโลก
หนาหรือโลกอ่ืน ชีวิตนี้มีหนเดียว ความสุขสูงสุดในชีวิตนี้แหละคือสวรรค และความสุข
                                                
 ๒๐ ฟน ดอกบัว, ปวงปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๑๗.  
 ๒๑ สุนทร ณ รังษี, ปรัชญาอินเดียประวัติและลัทธิ, หนา ๗๓-๗๔.  



๕๘ 
 
เชนนั้นเทานั้นเปนจุดหมายของชีวิต โมกษะ นักปรัชญาอินเดียอ่ืนๆ เช่ือวา โมกษะ คือ การ
หลุดพนจากการเวียนวายในวัฏสงสารเปนจุดหมายของชีวิต ชีวิตท่ีเขาถึงโมกษะแลวจะพนจาก
ทุกขท้ังปวงได มีแตความสุขสุดยอด คือ เปนความสุขท่ีไมมีความทุกขเจือ จึงสอนใหมนุษย
แสวงหาโมกษะกัน แตปรัชญาจารวากเห็นวาคําสอนเชนนี้ผิด และจะไมมีใครพนทุกขได
เด็ดขาดเลย ใครท่ีอวดอางวาตนพนทุกขท้ังปวงแลว คนนั้นเปนคนพูดเท็จท้ังนั้นเพราะเม่ือ
พิจารณาตามความเปนจริงแลว สุขกับทุกขเปนของคูกัน ท่ีใดมีทุกขท่ีนั่นก็มีสุขดวยและท่ีใดมี
สุขท่ีนั้นก็มีทุกขอยูดวย อุปมาเหมือนเมล็ดขาวกับแกลบ เนื้อปลากับกางปลาและพืชกับศัตรูพืช 
เปนตน ซ่ึงลวนเปนของคูกัน แตอยางไรก็ตามความสุขกับความทุกขนี้อาจจะมีมากนอยกวากัน
ได กลาวคือ ในบางคราวอาจมีความทุกขนอยกวาสุข บางครั้งอาจมีสุขนอยกวาทุกขก็ได ฉะนั้น 
ผูฉลาดจึงควรลดทุกขใหนอยท่ีสุดเทาท่ีจะทําไดแลวพยายามเพ่ิมสุขใหมากขึ้นเทาท่ีจะทําไดไม
ควรหนีทุกขจนลืมหาสุข ซ่ึงถาเปนเชนนั้นก็เหมือนกับคนโงท่ีท้ิงขาวเพราะเกลียดแกลบหรือ
ท้ิงเนื้อปลาเพราะกลัวกางปลา๒๒ 
 ปรัชญาจารวากเช่ือวา โมกษะของชีวิตเทาท่ีเห็นไดและมีไดก็คือความตายนั่นเอง
ไมมีโมกษะหรือนิพพานอยางอ่ืนเลย ความสุข นักปรัชญาอินเดียสวนมากมีมีความคิดเห็นกัน
วา ความสุขสูงสุดของมนุษยใชความสุขในโลกนี้ แตเปนความสุขบนสวรรคหรือสุขในพรหม
โลก สวนพุทธศาสนิกชนมีความเช่ือวา เม่ือบุคคลทําลายกิเลสตัณหาใหส้ินไปแลวก็จะมี
ความสุขท่ีสุดเปนความสุขอยางยอดเยี่ยม คือ สุขท่ีไมเจือดวยทุกข ความสุขเชนนี้เราเรียกวา 
โลกุตรสุข ไดแกความสุขในนิพพานคือความสุขเหนือโลก แตปรัชญาจารวากเห็นวาความสุข
ชนิดนั้นไมมี ความสุขสูงสุดในชีวิตมนุษยก็คือ กามสุข (Pleasure) นั่นเอง ฉะนั้น จารวากจึง
เสนอใหแสวงหาความสุขดังกลาวในชีวิตนี้ โดยสอนวาสมบัติท่ีเรามีนั้นไมมีคาในตัวเอง หาก
เราไมใชเปนเครื่องเสริมสรางความสุข ก็ถือวาเปนส่ิงไรคาทรัพยสมบัติมีไวก็เพ่ือหาความสุข
สําราญใหแกชีวติซ่ึงเปนยอดปรารถนาของชีวิต ทรัพยจึงเปนเพียงอุปกรณใหไดมาซ่ึงความสุข
เทานั้น๒๓    
 ปรัชญาจารวากกลาววาจุดหมายปลายทางของชีวิตมนุษย คือ พยายามแสวงหา
ความสุขสนุกเพลิดเพลินใหมากท่ีสุดในชีวิตนี้ ปจจุบันนี้ ขณะนี้ เทาท่ีจะสามารถแสวงหาได 
และพยายามหลีกเล่ียงความทุกข ความเจ็บปวดท้ังมวลเทาท่ีจะหลีกเล่ียงได ซ่ึงจะเห็นไดวา 
ความสุขและความเจ็บปวดเปนหลักสําคัญของชีวิต ลัทธิความพอใจเปนความดีอยางไมมี
เง่ือนไขเปนอุดมการณทางจริยศาสตรของสํานักวัตถุนิยมนี้ จงกิน จงดื่มและหาความผาสุก
                                                
 ๒๒ อดิศักด์ิ ทองบุญ, ปรัชญาอินเดีย, หนา ๒๘.  
 ๒๓ สุวัฒน จันทรจํานง, ความเช่ือของมนุษยเก่ียวกับปรัชญาและศาสนา, หนา ๑๓๕.   



๕๙ 
 
สนุกสนานเถิด ทุกคนจะหลีกพนความตายไปไมได เพราะเปนการส้ินสุดแหงชีวิต ดังคํา
ประพันธวา  
 เม่ือชีวิตเปนของพวกเราทาน   อยาลวงผานความสุขสนุกสนาน 
 อันความตายทุกคนดุจบวงมาร    จะลวงผานเลยไปมิไดมี 
 เม่ือธาตุส่ีรวมกันเปนรางกาย       ไมชาพลันมันก็กลายไปเปนผี 
 จะกลับมาเกิดอีกยอมไมมี             ทางท่ีดีควรหาสุขเวนทุกขทัณฑ๒๔ 
 ความสุขของชีวิตเกิดจากการแสวงหาเอาเอง ไมใชเกิดเพราะอํานาจใดๆ บันดาล
ใหจึงไมควรออนวอนพระเปนเจา ไมควรทําพิธีทางศาสนา แตจงกิน จงดื่ม จงรื่นเริงดวยทรัพย
สมบัติท่ีพึงหาไดในชีวิตนี้นั้นเถิด อยาคิดวาวันพรุงนี้จะมีเหมือนวันนี้ ผูใดแสวงหาความสุข
ความรื่นเริงในวันนี้ไดมากท่ีสุด ผูนั้นช่ือวาปฏิบัติถูกตอง ท่ีเรียกวาสัมมาปฏิบัตแิลว 
  
๓.๔  ทรรศนะวิจารณ 
 อภิปรัชญา ในปรัชญาจารวากถือวาอะไรท่ีเปนความจริงจะตองพิสูจนไดทาง
ประสาทสัมผัสเทานั้นหากพนจากนี้ก็ไมมีอะไรจริง ซ่ึงเรื่องนี้ก็เปนความผิดพลาดมากของ
ปรัชญาจารวากเชนเดียวกัน เพราะยังมีสรรพส่ิงอีกมากท่ีอยูนอกเหนือประสาทสัมผัส และไม
อาจรับรูไดดวยประสาทสัมผัส แมในทางวิทยาศาสตรก็ถือวาส่ิงท่ีคนเรารูเห็นไดดวยตาหรือ
จักษุประสาทมีประมาณ เพียงเล็กนอยเทานั้นนอกจากไมรับรูได อยางอากาศมีมากกวาสรรพ
ส่ิงท้ังส้ิน แตคนเราก็มองไมเห็นแลวจะวาไมมีอากาศไดอยางไรในเม่ือคนเราหายใจเขาหายใจ
ออกอยูตลอดเวลา ถาขาดอากาศหายใจก็จะเสียชีวิต จุลินทรียหรือส่ิงท่ีมีชีวิตเล็กๆ มีอยูท่ัวไป
และมีอยูมากเหลือคณนานับ แตคนเราก็ไมสามารถจะเห็นไดดวยตา เม่ือมนุษยผลิตกลอง
จุลทรรศนขึ้นไดจึงทําใหเห็นส่ิงท่ีมีชีวิตบางชนิด เชน เช้ือโรค เปนตน วามีมหาศาล ไมใชดังท่ี
เช่ือกันมาในสมัยโบราณวา เช้ือโรคเปนผีประเภทหนึ่งหรือเรื่องวิทยุ โทรทัศน โทรศัพท และ
คอมพิวเตอร เปนตน ในสมัยปจจุบัน ตางก็มีสมรรถนะอยางมหัศจรรยแทบไมนาเช่ือก็ลวนแต
ทํางานท่ีเหนือประสาทสัมผัสของคนเราท้ังส้ิน ซ่ึงแสดงวายังมีสรรพส่ิงอยูอีกมากมายท่ีไมอาจ
รับรูไดดวยประสาทสัมผัส เม่ือประสาทสัมผัสของคนมีสมรรถนะอยูในขอบเขตจํากัด ความ
เช่ือในปรัชญาจารวากจะยืนยันไดอยางไรวาชาติหนาไมมี นรก สวรรคไมมี เหมือนคนตาบอด
โดยกําเนิดเกิดมาไมเคยเห็นดวงอาทิตย ดวงจันทร แลวจะบอกวาไมมีดวงอาทิตยและดวง

                                                
 ๒๔ บุญมี แทนแกว, ผศ.,  ปรัชญาฝายบุรพทิศ, (กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพโอเดียนสโตร, 
๒๕๔๕), หนา ๑๙๐.  



๖๐ 
 
จันทรจะถูกตองหรือ การจะปฏิเสธอะไรวามีหรือไมมีจะตองตั้งอยูบนความรูคือรูแนวาส่ิงนั้น
ไมมีจึงคอยปฏิเสธไมใชตั้งอยูบนความไมรูวามีจริงหรือไมแลวมาปฏิเสธอยางนี้จึงไมถูกตอง 
เพราะเรื่องชาติหนา เรื่องนรก สวรรค เปนตน ไมสามารถจะรับรูดวยประสาทสัมผัสแตจะรับรู
ไดดวยจิตสัมผัส คือ จิตจะตองอบรมภาวนาจนถึงอัปปนาสมาธิหรืออยางนอยก็อุปจารสมาธิจึง
จะพอรูเห็นได ก็การจะรูอะไรจะตองใชเครื่องมือสําหรับเรื่องนั้นโดยเฉพาะ หากใชเครื่องมือ
ผิดก็ไมอาจรับรูได อยางตาใชสําหรับดู แตจะใชตาฟงแทนหูยอมใชไมไดดังนี้เปนตน เรื่อง
เหนือประสาทสัมผัสก็เชนกัน จะใชประสาทสัมผัสไปพิสูจนยอมไมมีทางจะรูไดจะตองใช
เครือ่งมือท่ีสําหรับพิสูจนส่ิงท่ีเหนือประสาทสัมผัสเทานั้นจึงจะรูได นั่นก็คือ จิตท่ีเขาสมาธิถึง
อุปจารสมาธิขึ้นไป ก็พวกจารวากทําจิตใหเปนสมาธิถึงขั้นอุปจารสมาธิไดแลวหรือยัง ถายังทํา
ไมไดทําไมจึงกลาปฏิเสธความจริงจะสมควรแลวหรือ 
 ในดานญาณวิทยา ในปรัชญาจารวากถือวาประจักษประมาณ (Perception) หรือ
ประสาทสัมผัสเทานั้นท่ีเปนบอเกิดและรองรับความรูท่ีแทจริง ประสาทสัมผัสเทานั้นท่ีให
ความรูอยางแนแท ขอนี้ก็ไมจริงอยางท่ีปรัชญาจารวากกลาวไวเสมอไป เพราะประสาทสัมผัส
ของคนเรามีสมรรถนะอยูในขอบเขตจํากัด จึงไมอาจใหความจริงท่ีตรงกับความเปนจริงได
เสมอไป เชน กานไมเล็กๆ หากจุมลงในแกวน้ําท่ีมีน้ําอยู ก็จะเห็นกานไมสวนท่ีอยูในน้ําคด แต
ความจริงกานไมไมคด รางรถไฟเรียงขนานกันไป แตเม่ือมองออกไปไกลๆ จะเห็นรางรถไฟ
สอบเขาหากันทุกท่ีจนรวมเปนรางเดียวกัน แตความจริงรางรถไฟก็แยกหางเทากันอยูอยาง
นั้นเอง หรือเม่ือรถไฟ ๒ ขบวนจอดสวนทางกัน โดยจอดนิ่งอยูตรงกัน ตอมาเม่ือขบวนหนึ่ง
เคล่ือนท่ีวิ่งออกไป หากเรามองไปท่ีรถไฟขบวนนั้น เราจะรูสึกวารถไฟขบวนท่ีเรานั่งอยูนั้น
กําลังเคล่ือนท่ีวิ่งไปเหมือนกัน ท้ังๆ ท่ีรถไฟยังจอดอยูเห็นภูเขาอยูใกล คิดวาเดินไปเดี๋ยวเดียวก็
จะถึง แตเม่ือเดินเขาจริงก็ตองเดินนานมากจึงจะไปถึง ดังท่ีพูดกันวาใกลตาแตไกลเทา เห็นดวง
อาทิตยตกในเวลาเย็น ก็ดูวาดวงอาทิตยตกจากฟาจริง แตความจริงดวงอาทิตยไมไดตก เปน
เรื่องท่ีโลกหมุนเขาหาดวงอาทิตย สวนไหนท่ีโลกหมุนเริ่มถูกแสงอาทิตย ก็จะเห็นวาดวง
อาทิตยขึ้นแลวสวนนั้นก็จะหมุนคลอยไปตามลําดับ ก็จะเห็นดวงอาทิตยคลอยไปเรื่อยๆ จน
โลกสวนนั้นจะไมไดรับแสงจากดวงอาทิตย ก็จะเห็นดวงอาทิตยตก หรือเรารูสึกวาโลกอยูนิ่ง
ไมเคล่ือนไหว แตความจริงโลกลอยควางอยูกลางอากาศท้ังหมุนอยางเร็วมากอยูตลอดเวลา 
หรือรูสึกวาโลกแบนแตความจริงโลกกลม ดังจะเห็นไดการไปประเทศสหรัฐอเมริกาจะไปทาง
ทิศตะวันออกหรือทางทิศตะวันตกของประเทศไทยก็ไปถึงอเมริกาเหมือนกัน หรือเราเห็น
ทองฟาเปนแผนใหญคลุมโลกอยู แตความจริงทองฟาไมไดเปนแผนไมไดมีตัวตนอยางท่ีเห็น 
เหลานี้เปนตน นี่แสดงวาการรับรูทางประสาทสัมผัสของคนเราไมตรงกับความเปนจริงเสมอ



๖๑ 
 
ไป หรือคนกับสัตวก็มีประสาทสัมผัสเหมือนกัน คนกับสัตวก็เลยไมมีความแตกตางกันอยาง
นั้นหรือ หรือเด็กกับผูใหญก็มีประสาทสัมผัสเหมือนกัน เด็กก็จะไมจําตองเรียนรูอะไรจาก
ผูใหญอยางนั้นหรือ 
 ในดานจริยศาสตร ในปรัชญาจารวากก็สอนใหแสวงหาความสุขสําราญ 
โดยเฉพาะความสุขทางเนื้อหนังใหเต็มท่ีขณะท่ียังมีชีวิตอยู เพราะชีวิตมีเพียงชาตินี้ชาติเดียว 
ตายแลวก็สูญ เรื่องนี้ก็เชนกัน ปรัชญาจารวากออกจะคิดส้ันมาก คนเรามีกายและใจ ใจสําคัญ
กวากายจะพูดจะทําอะไรก็เพราะใจส่ังใหทําใจจึงเปนท่ีตั้งแหงความสุขและความทุกข ก็เม่ือใจ
สําคัญกวากาย ความสุขของใจก็ยอมสําคัญกวา ประณีตกวาความสุขทางกาย ดังนั้นความสุข
ของพวกปรัชญาจารวากจึงเปนความสุขช้ันต่ํา ซ่ึงจะไมแตกตางจากความสุขของสัตว อีกท้ัง
จิตใจของพวกจารวากเองก็พลอยตกต่ําตามไปดวย ใกลความเปนสัตวมากขึ้นทุกท่ี ดังคํากลาว
ท่ีวา สภาวะ ๔ อยางนี้มีท่ัวไปท้ังคนและสัตว กลาวคือ การกิน การนอน การกลัว และการ
สืบพันธุ จริยธรรมเทานั้นท่ีทําใหคนมีความแตกตางจากสัตว หากไมมีจริยธรรมเสียแลวคน
และสัตวก็มีคาเสมอกัน ดังนั้น คุณคาของคนจึงอยูท่ีคุณธรรม จริยธรรมไมใชอยางอ่ืน การท่ี
พวกจารวากไมใหความสําคัญถึงคุณธรรม จริยธรรม ก็ยอมเปนธรรมดาท่ีจะไมหันไปพัฒนา
จิตใจ เม่ือจิตใจไมสูงยอมมีความเห็นแกตัวมุงแสวงหาแตผลประโยชนใหตัวและพวกพองเปน
ท่ีตั้ง ไมตองหวังวาจะอุทิศตัวบําเพ็ญประโยชนตอเพ่ือนมนุษยและสรรพสัตว มีแตไมเกรงกลัว
ตอบาปกรรม ชักใหคนทําแตบาปกรรมมากขึ้นทุกที เพราะไม เช่ือเรื่องชาติหนา ดัง ท่ี
พระพุทธเจาตรัสวา ผูท่ีไมเช่ือวามีโลกหนาแลวจะไมทําบาปนั้นไมมี ซ่ึงคนท่ีเช่ือวามีโลกหนา
ยังทําบาปจะกลาวไปถึงคนท่ีไมเช่ือ ก็ถนัดในการทําบาปยิ่งขึ้นไปอีก และถาชาติหนามีจริงก็ยิ่ง
ไดรับทุกขหนักเพ่ิมขึ้นไปอีกหลายเทา ดุจขาวตนเดียวออกรวงมีเมล็ดขาวมากมายฉันนั้น แตถา
ชาติหนาไมมีก็ปลอดภัยไป เพราะความตายจะชวยปลดเปล้ืองเรื่องไถบาปใหหมดไป ตรงกัน
ขามถาชาติหนามีจริงจะขาดทุน ดังนั้นคนท่ีไมเช่ือเรื่องชาติหนา จะมีแตเสมอตัวกับขาดทุนผิด
กับคนเช่ือเรื่องชาติหนา จะมีแตเสมอตัวกับมีกําไรและยิ่งไปกวานั้น คนท่ีไมเช่ือเรื่องโลกหนา
เส่ียงท่ีจะเปนมิจฉาทิฏฐิมีบาปหนักยิ่งกวาการทําอนันตริยกรรมเสียอีก เพราะคนท่ีตกนรก
เพราะอนันตริยกรรม แมจะเปนบาปหนักท่ีสุด ก็ยังมีวันท่ีพนจากนรกได ผิดกับพวกท่ีเปน
มิจฉาทิฏฐิจะตกนรกอยูอยางนั้นจนกวาจะกลับใจได  
 มิจฉาทิฏฐิมีลักษณะอยางไรนั้น เรือ่งนี้จะเห็นไดจากท่ีพระผูมีพระภาคทรงแสดง
ถึงลักษณะมิจฉาทิฏฐิไว ดังนี้วา มีสมณพราหมณพวกหนึ่งผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา 
ทานท่ีใหแลวไมมีผล ยัญท่ีบูชาแลวไมมีผลการเซนสรวงก็ไมมีผล ผลวิบากแหงกรรมท่ีทําดีทํา
ช่ัวก็ไมมี โลกนี้ไมมี โลกหนาไมมี มารดาไมมีคุณ บิดาไมมีคุณ โอปปาติกสัตวก็ไมมี สมณ



๖๒ 
 
พราหมณผูประพฤติปฏิบัติชอบ ทําใหแจงโลกนี้และโลกหนาดวยปญญาอันยิ่งเองแลวสอน
ผูอ่ืนใหรูแจง ก็ไมมีในโลก๒๕  หรือเรื่องวาดวยทิฏฐิวา ทานท่ีใหแลวไมมีผลเปนตน เรื่อง
เกิดขึ้นท่ีกรุงสาวัตถี พระผูมีพระภาคตรัสถามวา  

 ภิกษุท้ังหลาย เม่ือมีอะไร เพราะถือม่ันอะไร เพราะยึดม่ันอะไร ทิฏฐิอยางนี้
เกิดขึ้นวา ‘ทานท่ีใหแลวไมมีผล ยัญท่ีบูชาแลวไมมีผล การเซนสรวงไมมีผล ผล
วิบากแหงกรรมท่ีทําดีและทําช่ัวก็ไมมี โลกนี้ไมมี โลกหนาไมมี มารดาไมมีคุณ 
บิดาไมมีคุณ โอปปาติสัตวไมมี สมณพราหมณผูประพฤติปฏิบัติชอบทําใหแจง
โลกนี้และโลกหนาดวยปญญาอันยิ่งเองแลวสอนใหผูอ่ืนรูแจงก็ไมมีในโลก บุรุษ
คือประชุมชนแหงมหาภูตรูปท้ัง ๔ เม่ือตายไป ธาตุดินไปตามธาตุดิน ธาตุน้ําไป
ตามธาตุน้ํา ธาตุไฟไปตามธาตุไฟ ธาตุลมไปตามธาตุลม อินทรียท้ังหลายยอมผัน
แปรไปเปนอากาศธาตุ บุรุษท้ังหลายมีเตียงเปนท่ี ๕ นําศพไป รอยเทาปรากฏ
เพียงแคปาชา กลายเปนกระดูกขาวโพลนดุจสีนกพิราบ  การเซนสรวงส้ินสุดลง
แคเถาถาน คนเขลาบัญญัติทานนี้ไว คําท่ีคนบางพวกย้ําวามีผลนั้นวางเปลา เท็จ 
ไรสาระ หลังจากตายไป ไมวาคนเขลาและคนฉลาดยอมขาดสูญ ไมเกิดอีก๒๖ 

 พระผูมีพระภาคตรัสวา ผูเปนมิจฉาทิฏฐิ จะละเวนจากกุศลกรรมบถ ๓ อยาง คือ 
กายสุจริต วจีสุจริต และมโนสุจริต เพราะไมเห็นอานิสงสแหงกุศลธรรม แตจะประกอบ
อกุศลกรรม ๓ อยาง คือ กายทุจริต วจีทุจริต และมโนทุจริต ท้ังนี้ก็เพราะไมเห็นโทษแหงความ
ต่ําทราม และความเศราหมองแหงอกุศลธรรม ก็โลกหนามีอยูแทๆ แตเขาดําริวาโลกหนาไมมี 
ความดําริของเขาจึงเปนมิจฉาสังกัปปะ ก็โลกหนามีอยูแทๆ แตเขากลับพูดวาโลกหนาไมมี 
วาจาของเขาจึงเปนมิจฉาวาจา พระผูมีพระภาคไดตรัสถึงโทษของมิจฉาทิฐิไวดังนี ้“ดูกอนภิกษุ
ท้ังหลาย เราไมเห็นธรรมอ่ืนสักอยางหนึ่ง ซ่ึงมีโทษมากเหมือนอยางมิจฉาทิฏฐินี้เลย ดูกอน
ภิกษุท้ังหลาย ในบรรดาโทษท้ังหลาย มีมิจฉาทิฏฐิเปนโทษอยางยิ่ง  ดังนั้น คนท่ีมีความเห็นผิด
เพราะวาเขามีจิตท่ีตั้งไวผิด ดังเรื่องของนายนันทะผูเล้ียงโค พระผูมีพระภาคตรัสไดทรงยกขึ้น
มาตรัสไวเปนตัวอยางวา  จิตท่ีตั้งไวผิด พึงทําใหไดรับความเสียหาย ยิ่งกวาความเสียหายท่ีโจร
เห็นโจร หรือผูจองเวรเห็นผูจองเวรจะพึงทําใหแกกัน๒๗ หรือเรื่องของผูมีความเห็นผิดวา 
บุคคลในโลกนี้ตั้งจิตไวผิด กลาววาจาผิด ทําการงานทางกายท่ีผิด มีความขวนขวายนอย ทํา
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๖๓ 
 
กรรมอันไมเปนบุญไวในชีวิตอันนอยในโลกนี้ เขามีปญญาทราม หลังจากตายแลว จะไปเกิด
ในนรก๒๘ 
 ความเห็นผิดในหลักการท่ีเปนสวนจริยศาสตรในปรัชญาจารวากนับวาเปนเรื่องท่ี
ขัดแยงตอคําสอนท่ีเปนสากลของคําสอนในลัทธิความเช่ืออ่ืน และเปนอันตรายตอสังคมอยาง
มากทรรศนะของพุทธปรัชญา 
 สวนเรื่องท่ีปรัชญาจารวากวิจารณการทําบุญแลวอุทิศไปถึงผูตายได ตอไปคนจะ
ไปธุระคางคืนท่ีไหนก็ไมตองเตรียมเสบียงกรังติดตัวไปใหลําบาก ก็ส่ังใหคนท่ีอยูทางบาน
ทําบุญแลวอุทิศบุญกุศลไปใหก็ไดนั้น เรื่องนี้พวกจารวากวิจารณผิดไมตรงประเด็น เขาพูดถึง
การทําบุญแลวอุทิศผลบุญไปใหผูตายในโลกหนา แตจารวากพูดเรื่องทําบุญอุทิศกุศลไปใหคน
เปนในโลกนี้ จึงเปนเรื่องไมเหมือนกัน ดุจเขาพูดถึงเรื่องเปดแตจารวากกลับไปพูดถึงเรื่องหาน 
แมจะเปนสัตวคลายกันแตก็ไมใชอยางเดียวกัน 
 เรื่องปรัชญาจารวากหรือลัทธิวัตถุนิยมท้ังหมดดังกลาวมา เห็นไดวาคนในสมัย
ปจจุบันท่ีแสดงความเห็นวา จิตวิญญาณไมมี บุญ บาปไมมี โลกหนาไมมี นรก สวรรค เปนตน 
ไมมี ก็ไมไดเปนเรื่องท่ีแปลกทันสมัยแตอยางใด แตเปนเรื่องเกาเรื่องลาสมัย เพราะมีคนคิดกัน
มานานแลวในทุกยุคทุกสมัยและในทุกสังคมดังแสดงมาแลว 
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