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1. บทนํา 

นับตั้งแตมนุษยกําเนิดขึ้นในโลกและเปนชีวิตหน่ึงในจักรวาลอันกวางใหญไพศาล มนุษย 

ตางก็มีชีวิตอยูดวยความหวัง และการแสวงหา โดยเฉพาะอยางย่ิงการแสวงหาความจริงแทของจักรวาล โลก 

มนุษย และสภาวะเหนือธรรมชาติดวยความสงสัยใครรูของมนุษยน้ันเองจึงเปนบอเกิดของปรัชญา ดังท่ีเฮอรเบิรต 

สเปนเซอร กลาววา “ความสงสัย (Doubt) เปนรากเหงาของปรัชญา” (บุญมี  แทนแกว, 2536 : 3) 

ปรัชญาจึงเก่ียวของกับวิถีชีวิตของมนุษย ปรัชญาเปนพลังสําคัญตอรองรอยความคิดของเราในฐานะท่ีเปน

มนุษย และยังเปนรองรอยของอารยธรรมของเผาพันธมนุษยเพราะปรัชญามิอาจลองลอยอยูเปนเพียงความคิด

นามธรรม (abstract) แตปรัชญาจะถูกดึงดูดเขาสูความเขาใจและวิถีการดําเนินชีวิต (จุฑาทิพย  อุมะวิชนี และ นภา

เดช  กาญจนะ, 2545 : 16) ในแงของวิชาการ วิชาปรัชญาจึงเปนการศึกษาเก่ียวกับชีวิตและสิ่งแวดลอมหรือท่ีเรียกวา

โลกน่ันเอง ดังน้ัน ปรัชญาจึงไดเกิดขึ้นในโลกมาเปนเวลานานแลว ท้ังในซีกโลกตะวันตก และตะวันออก อยางไรก็

ตามดวยเหตุวาปรัชญาเปนการศึกษาเก่ียวกับชีวิตมนุษยและสิ่งแวดลอม ขอบขายของปรัชญาจึงครอบคลุมสิ่งตาง ๆ 

หรือปรากฏการณ ตาง ๆ อยางกวางขวาง ทําใหปรัชญาสามารถแยกยอยเปนสาขาตาง ๆ ได ซึ่งในปจจุบันไดมีการ

แยกปรัชญาเปน 3 สาขาใหญ ๆ ไดแก 1) อภิปรัชญา  (Metaphysics) เปนสาขาท่ีวาดวยความเปนจริง  (reality) คือ

ความจริงแทเร่ืองโลก คน และภาวะเหนือธรรมชาติ (อดิศักด์ิ  ทองบุญ , 2546 : 4)  2) ญาณวิทยา  (Epistemology) 

เปนสาขาท่ีวาดวยความรู ศึกษาถึงเหตุปจจัยท่ีทําใหความรูเกิดขึ้น อะไรเปนบอเกิดของความรู  เปนตน 3) คุณวิทยา 

(Axiology) เปนสาขาท่ีวาดวยความประพฤติของมนุษย การใชเหตุผล หรือตรรกวิทยา (logic)  จริยธรรม (Ethics) 

และความงามหรือสุนทรียศาสตร (Aesthetics) 
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๖๗ 

ท้ังน้ี ในบทความน้ีจะกลาวถึงปรัชญาในสาขาญาณวิทยา (Epistemology) โดยจะหยิบยกญาณวิทยาหรือ

ทฤษฎีความรูของนักปรัชญาท่ีมีชื่อเสียงของโลกตะวันตกคือ อิมมานูเอล คานท  (Immanuel Kant) มาศึกษา

วิเคราะหเปรียบเทียบกับญาณวิทยาของพุทธปรัชญาหรือปรัชญาของพระพุทธเจา ศาสดาแหงพระพุทธศาสนาซึ่งถือ

วาเปนนักปรัชญาผูย่ิงใหญแหงซีกโลกตะวันออก เพื่อชี้ใหเห็นถึงความสอดคลองและความแตกตางกันของวิธีการ

แสวงหาความรูในแนวทางของปรัชญาท้ังสองแบบ เพื่อจะไดพิจารณาใหถองแท รวมถึงการนําไปประยุกตใชหรือใน

การเขาถึงความรูในปจจุบัน ตลอดจนคุณูปการท่ีมีผลตอการแสวงหาความรูในปจจุบัน 

2. ญาณวิทยา : ความหมายและขอบเขต 

ญาณวิทยา หรือทฤษฎีวาดวยความรู ตรงกับภาษาอังกฤษวา “Epistemology” ซึ่งมาจากคําวา episteme มี

ความหมายเทากับ Knowledge หรือความรู กับคําวา Logia ซึ่งตรงกับคําวา Science หรือ Theory หมายถึงศาสตร

หรือทฤษฎี (ชัยวัฒน  อัตพัฒน , 2519 : 1) ดังน้ัน ญาณวิทยา ก็คือ ระบบของความรูซึ่งเก่ียวของกับตัวการหรือตัว

กระทํา (treatment) โดยอาศัยกระบวนการสืบสวนเปนสิ่งสําคัญท่ีสุดในการศึกษาธรรมชาติของความรูและคําถาม

ท่ีเก่ียวกับความรูของนักปรัชญา (สุรพงษ  โสธนะเสถียร, 2545 : 1) 

ญาณวิทยามุงสอบสวนถึงธรรมชาติ บอเกิดความสมบูรณ และขอบเขตความรูของมนุษย เชน ความรูคืออะไร 

เกิดจากอะไร กลาวคือ เกิดจากประสบการณหรือเหตุผลหรือท้ังสองอยาง ความรูของมนุษยนาเชื่อถือเพียงไร  มนุษย

สามารถรูถึงโลก  วิญญาณ และพระเจาไดหรือไม เปนตน ญาณวิทยามุงแสวงหาคําตอบของปญหาดังกลาว กลาว

โดยสรุปไดวาญาณวิทยาตองการทราบวา เราจะรูความจริงไดอยางไร (How to know reality?) (ฟน  ดอกบัว , 

2544 : 8) 

นอกจากน้ีญาณวิทยาเปนวิชากวาง ครอบคลุมทุกเร่ืองเก่ียวกับความรู และการค้ําประกันความจริง 

(justification of truth) (กีรติ  บุญเจือ , 2545 : 115) ท้ังน้ี ปญหาหลักของญาณวิทยาก็คือความรูทางใดบางเชื่อได

วารูความเปนจริง เพื่อจะยืนยันไดวาเปนความจริง  (truth)  การศึกษาเฉพาะประเด็นสําคัญเหลาน้ีเรียกวา ญาณ

ปรัชญา (critical philosophy หรือ criteology) ซึ่งในสวนน้ีถือวาเปนปรัชญาบริสุทธ์ิ (กีรติ  บุญเจือ , 2545 : 116) 

นอกจากน้ีญาณวิทยายังคาบเก่ียวโยงใยกับสาขาอื่น ๆ ท้ังในและนอกขอบขายของวิชาปรัชญาปจจุบัน เชน จิตวิทยา

ความรู (psychology of knowledge) สังคมวิทยาความรู (sociology of knowledge)   

อยางไรก็ตามแมญาณวิทยาจะมีความคาบเก่ียวกับศาสตรสาขาตาง ๆ แตก็มีขอบเขตท่ีแตกตางกันออกไป 

ตัวอยางเชน ในกรณีของสาขาตรรกศาสตร ซึ่งเปนการศึกษาเก่ียวกับแบบหรือแมบทแหงความรู  โดยพิจารณาถึง

ชนิดหรือประเภทตาง ๆ แหงความรูท่ีศาสตรตาง ๆ ไดใหไว เราอาจคนพบถึงแบบหรือแมบทอันเปนมูลฐานแหง

ความรู แตญาณวิทยาสนใจสภาวะท่ีจะทําใหความรูเปนไปได เปนบอเกิดแหงความรู และพูดถึงความสัมพันธ
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๖๘ 

ระหวางตัวผูรูและสิ่งท่ีถูกรู ซึ่ง   ทําใหความรูเกิดขึ้น (พระทักษิณคณาธิการ , 2544 : 48) ดังน้ัน ญาณวิทยาจึงมี

ขอบเขตกวางกวาตรรกศาสตร 

อีกประการหน่ึงญาณวิทยามีความสัมพันธใกลชิดกับอภิปรัชญาชนิดท่ีกลาวไดวา สิ่งหน่ึงจะอยูโดยปราศจากอีก

สิ่งหน่ึงไมได ท้ังน้ี อภิปรัชญาจะตองใชญาณวิทยาเปนเคร่ืองมือ กลาวคือ เราไมสามารถจะคนควาถึงธรรมชาติท่ีเปน

จริงหรือเปนปรมัตถไดนอกจากวามีวิธีการท่ีจะหย่ังรูหรือมีวิธีการท่ีจะพิสูจนวา ความรูเปนสิ่งท่ีเปนไปได ดังน้ัน จึง

อาจกลาวไดวา ญาณวิทยาเปนพื้นฐานหรือมูลฐานท่ีทําใหเกิดปรัชญา ดังท่ี John Locke นักปรัชญาประจักษนิยมชาว

อังกฤษไดกลาวไววา “ถาไมมีญาณวิทยาเปนองคประกอบแลว ปรัชญาก็ไมสมบูรณ” (ชัยวัฒน  อัตพัฒน, 2519 : 2) 

กลาวโดยสรุปปญหาสําคัญของญาณวิทยาเปนปญหาท่ีเก่ียวกับท่ีมาของความรู รวมท้ังพยายามศึกษาวาอะไร

เปนความรูท่ีเปนท่ียอมรับวาถูกตองแทจริง ดังน้ัน ขอบเขตของญาณวิทยาจึงเปนการพยายามท่ีจะตอบปญหา

ดังตอไปน้ีคือ (1) ความรูเกิดขึ้นไดอยางไร  ? (2) จะสรางความรูไดอยางไร  ? (3) อะไรคือสิ่งท่ีเรารู  ? (4) อะไรคือ

เงื่อนไขหรือปจจัยแหงความรู  ?  ท้ังน้ีในบทความน้ีจะพิจารณาเปรียบเทียบญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญาใน 

3 ประเด็นหลักไดแก ท่ีมาของความรู กระบวนการของความรู และระดับของความรู 

3. ญาณวิทยาแบบคานท  

อิมมานูเอล คานท  (Immauel Kant, 1724-1804) เกิดและเสียชีวิตในเมืองโคนิกสเบิรก (Konigsberg) ทาง

ตะวันออกของปรัสเซีย บิดาเปนชางทําเข็มขัดและมีเชื้อสายเปนชาวสกอต ตลอดชีวิตคานทมิไดไปอยูท่ีอื่นเลย และเปน

อาจารยมหาวิทยาลัยจนตลอดชีวิต ตําแหนงสุดทายเปนศาสตราจารยทางตรรกวิทยาและอภิปรัชญา คานทดํารงชีวิต

โสดตลอดมาและถึงแกกรรมเมื่ออายุราว 80 ป คานทมีผลงานตีพิมพเผยแพรมากมาย แตผลงานท่ีสรางชื่อเสียงและ

เปนงานท่ีมีอิทธิพลตอปรัชญาตะวันตกอยางย่ิงไดแก  เร่ือง “Critique of Pure Reason” ซึ่งคานทไดพิมพเผยแพร

เปนคร้ังแรกในป ค .ศ. 1781 ขณะน้ันเขามีอายุ 57 ป หลังจากน้ันคานทก็ยังพัฒนาและนําเสนอผลงานออกมาเปน

ระยะ ๆ  ผลงานท่ีสรางชื่อ เชน Metaphysical Foundation of Natural Science (1786) Critique of Pratical 

Reason (1788) The Mataphysic of Morals (1797)  

3.1 ท่ีมาของความรู 

แนวคิดโดยท่ัวไปของคานทมักจะถูกมองวา เปนแนวคิดท่ีอยูก่ึงกลางระหวางเหตุผลนิยมกับประจักษนิยม 

อยางไรก็ดี อาจกลาวไดวาคานทเองตองการจะหาขอสรุปของความขัดแยงทางความคิดระหวางแนวคิดของ  Newton 

กับแนวคิดเก่ียวกับศีลธรรมและศาสนา กลาวคือ คานทตองการหาทางแกปญหาความขัดแยงระหวางวิทยาศาสตร

กับศาสนาและศีลธรรมน่ันเอง (เน่ืองนอย บุณยเนตร ,2544: 5) ดังน้ัน แนวคิดของคานทจึงเปนการพยายามประณี

ประนอมความเชื่อในศาสนากับเหตุผล และพยายามแกไขปญหาท่ีคางอยูท้ังของฝายเหตุผลนิยมและประจักษนิยม 

จนกลายเปนปรัชญาแนวใหมเฉพาะตัวท่ีไดรับขนานนามวาเปนปรัชญาแบบ Kantian หรือ Kantianism 
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๖๙ 

คานทมีความเห็นวา ท้ังแนวคิดแบบเหตุผลนิยม และประจักษนิยมตางก็ไมพอสําหรับการอธิบายความจริง 

โดยคานทคิดวา เมื่อเราไมเขาใจอะไร ไมไดหมายความสิ่งน้ันไมมี อาจมีปญหาท่ีความบกพรองของปญญาของเราก็

ได (กีรติ  บุญเจือ, 2545 : 132) ดังน้ัน แนวคิดใหมท่ีคานทเสนอคือการใชประจักษนิยมรวมกับเหตุผลนิยมน่ันเอง 

คานทเห็นดวยกับ Hume วา ความรูไดมาจากประสบการณแตไมไดเห็นดวยท้ังหมด เพราะเหตุวาสิ่งท่ีไมไดมา

จากประสบการณก็มิไดหมายความวาสิ่งน้ันไมมีจริง คานทไดแยกใหเห็นวาความรูมีท่ีมาหรือบอเกิดจาก 2 แหลงคือ 

ความรูเกิดจากประสบการณ (a posteriori) กับความรูท่ีเกิดจากเหตุผลซึ่งเปนความรูในตน อันมีมาแตกําเนิด  (a 

priori) คานทกลาววาความรูท้ังหลายยอมมาจากท้ัง 2 แหลงรวมกัน กลาวคือ มาจากประสบการณผานกลไกทาง

ความคิดหรือเหตุผลท้ังน้ี กฎเกณฑในทางวิชาการตองเปนความรูท่ีไมขึ้นกับประสบการณ (a priori) เพราะเปนเร่ือง

มโนภาพ (concept) และเปนสากล  (universal) สวนความรูท่ีขึ้นกับประสบการณ (a porteriori) ไดจาก

ประสบการณดวยวิธีอุปนัย (induction) ซึ่งใหความแนใจแกเราอยางมากแคนาจะเปนเทาน้ัน  (probability) (กีรติ  

บุญเจือ, 2545 : 133) 

คานทขยายรายละเอียดวา ความรูในตน (a priori) อาจเปนความรูเชิงสังเคราะหไดเชนกรณีของคณิตศาสตร 

ดังตัวอยางการใชสูตรเดิม ๆ ในการแกปญหาโจทยเลขในขอใหม ๆ แมวิธีการเชนน้ีจะทําใหเกิดคําตอบ แตกระน้ัน

คานทก็เห็นวาไมใชแนวทางแสวงหาความจริงของความรู เพราะวิธีการของคณิตศาสตรอาศัยวิธีการพิสูจนท่ียัง

เคลือบแคลงของวิธีการอุปนัยทางคณิตศาสตร ซึ่งเปนความจริงแตยังไมใชการสังเคราะห จึงไมสามารถแสวงหา

ความรูใหม ๆ ได หากตองการใหการแสวงหาความรูเปนเร่ืองใหมและเปนสิ่งสากลเพียงพอท่ีจะเรียกวาเปนความรู

ท่ัวไปก็จําเปนตองอาศัยวิธีการอื่นรวมดวย (สุรพงษ  โสธนะเสถียร, 2545 : 33) 

ท้ังน้ี คานทเห็นวาเพื่อความสมบูรณจึงควรแยกท่ีมาของความรูออกเปนสองสวน สวนแรกเปนความรูเชิงสสาร 

และสวนท่ีสองเปนความรูของจิตหรือความคิด ซึ่งคานทเสนอวา ความจริงอุตตมะ (สัจจะ) จะตองเปนผลลัพทของ

ความรูท้ังสองแบบกลาวคือ ความจริงสวนแรกเปนตัวตนของเน้ือหาสารหรือวัตถุทางกายภาพท่ีเปนสิ่งท่ีมีในตัวเอง

และเปนสาเหตุของผัสสะ อันทําใหเกิดความรูในสวนหลังซึ่งเปนการรับรูของบุคคลท่ีมีตอตัวตนของเน้ือหาสาร จึง

เปนขอมูลทางผัสสะซึ่งหากยังไมเคยประจักษมากอนก็เปนความรูในตน (สุรพงษ  โสธนะเสถียร , 2545 : 33-34) 

ฉะน้ัน หากพิจารณาใหถองแทแลวจะเห็นวา คานทใหความสําคัญกับประสบการณทางประสาทสัมผัสเปนจุดเร่ิมตน

กอนความรูในตน กลาวโดยสรุป ความรูในทัศนะของคานทจึงเร่ิมตนมาจากประสบการณกอน แลวกาวไปสูการคิด

หาเหตุผลจึงเกิดเปนความรูขึ้น  

3.2   กระบวนการของความรู 

คานทเห็นดวยกับ  Hume วาเราไมสามารถรูสิ่งจริงในตัวเอง (Thing-in-Themselves) ไดเพราะสิ่งน้ันอยู

เหนือประสบการณของเรา ความรูของมนุษยถูกจํากัดอยูกับประสบการณ  ดังน้ัน คานทจึงเห็นดวยกับฝายประจักษ -
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๗๐ 

นิยมท่ีวา ถาปราศจากผัสสะแลวความรูยอมเปนสิ่งเปนไปไมได แตก็ไมเห็นดวยในหลายประเด็นโดยคานทกลาววา

ลําพังเพียงแตผัสสะยอมไมสามารถสรางความรูและประสบการณขึ้นไมไดและจะตองมีการใหความหมายแก

ประสบการณดวย (เดือน  คําดี, 2530 : 95) 

คานทไดแยกสสารหรือวัตถุท่ีจะรู (matter) กับรูปแบบแหงวัตถุท่ีจะรู (form) ออกจากกัน ท้ังน้ีสสารหรือวัตถุ

ท่ีเปนรูปรางสามารถสัมผัสได จะตองอาศัยประสบการณจึงจะเกิดความรูได สวนรูปแบบของความรูสึกซึ่งสัมผัส

ไมได ตองอาศัยจินตนาการและความนึกคิดดวยเหตุผลจึงจะเกิดความรูได (Jadunath Sinha, 1965 อางถึงใน บุญมี  

แทนแกว, 2545 : 138) ดังน้ัน อาจกลาวไดวา สสารเปนเน้ือหาของความรู สวนความคิดหรือความรูสึกจัดเปนรูปแบบ

ของความรู เขน ความรูเร่ืองคนตาย คนตายเปนเน้ือหาของความรู (matter) สวนการรับรูในลักษณะยืนยันวาเขาตาย

เปนรูปแบบ (form) ของความรูน่ันเอง ฉะน้ัน เน้ือหากับแบบของความรูจึงมีความสัมพันธกัน 

คานทไดแยกกระบวนการของความรูออกเปน 2 ขั้น ขั้นแรกเรียกวา “แบบบริสุทธ์ิของผัสสะ ” (Pure form of 

Sensibility) เปนความรูท่ีเราไดมาทางประสาทสัมผัสโดยผานอวกาศและเวลา  (Space and time) แลวเกิดเปน

ความรูเฉพาะหนวย  ท้ังน้ี กระบวนการของความรูในขั้นน้ีมีจุดเร่ิมตนจากภายนอกคือวัตถุซึ่งคานทเรียกวา 

Noumena หรือ Things-in-Themselves ผานรูปแบบของอวกาศและเวลาซึ่งเปนกลไกทางความคิดท่ีเปนรูปแบบ

กอนประสบการณ (a priori form) หรือเปนแบบบริสุทธ์ิของผัสสะน่ันเอง สําหรับคานทอวกาศและเวลาเปนสิ่งไมมี

จริงภายนอก หากมีจริงเปนอยางไรเราไมมีทางรู ท่ีเรารูเปนสิ่งท่ีกลไกสมองของเราปนขึ้นมาเองแลวใสใหแกวัตถุท่ี

จะเขามาในประสบการณของเรา (กีรติ บุญเจือ , 2545 : 136) อยางไรก็ตาม ความรูท่ีเกิดจากกระบวนการน้ีก็เปน

เพียงความรูเฉพาะหนวยเทาน้ัน  (Particulars) ขั้นท่ี  2 เรียกวา “แบบบริสุทธ์ิของความเขาใจ ” (Pure forms of 

Understanding) ซึ่งคานทกลาววา หากความรูเฉพาะหนวยไดผานแบบแหงความเขาใจ ซึ่งมีท้ังหมด 4 ชั้น ๆ ละ3 

แบบรวมท้ังหมด 12 แบบ โดยความรูเฉพาะหนวยท่ีผานแบบแตละชั้น ชั้นละ 1 ชองตามการพิจารณาของกลไกท่ี

เรียกวา “Schemata” แลวจึงจะเกิดเปนความรูสากลได (Universal) อน่ึงความรูท่ีเกิดขึ้นจากขั้นตอนแรกน้ันอาจ

เรียกวา “Perceptual Knowledge” สวนความรูท่ีผานกลไกแหงความเขาใจ 12 แบบแลวซึ่งเปนความรูสากลอาจ

เรียกวา “Conceptual Knowledge” 

อยางไรก็ตามคานทไดกลาวถึง ความรูสึกประเภทหน่ึงท่ีอยูนอกเหนือประสาทสัมผัสและความเขาใจดวย

เหตุผลบริสุทธ์ิ ความรูชนิดน้ีเปนความรูเก่ียวกับศาสนาและศีลธรรม ซึ่งไมไดผานมาทางประสาทสัมผัสและเหตุผล

บริสุทธ์ิ เปนความรูท่ีเราสามารถรูไดดวยเหตุผลปฏิบัติ คานทเห็นวา ความรูทางเหตุผลปฏิบัติน้ีเปนความรูอีกระดับ

หน่ึงของสมรรถภาพของจิตสูงกวาเหตุผลบริสุทธ์ิเพราะจิตของเราเขาสัมผัสกับความจริงโดยตรงดวย อัชฌัตติกญาณ 

(intuition) โดยไมตองผานกลไกทางปญญาท้ัง 12 แบบดังกลาวขางตน (เดือน  คําดี , 2526 : 137) เหตุผลปฏิบัติ

เกิดจาก “ideas of reason” ซึ่งเปนหนวยความคิดลวน ๆ ไมติดอยูในโลกของประสบการณ ซึ่งคานทถือวาเปน



ญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญา ๏ บุญอยู ขอพรประเสริญ 
 

๗๑ 

หลักเกณฑท่ีแนนอน นักวิชาการบางทานถือวาเปน ความรูดวยญาณหย่ังรู (Intuitive Knowledge) ซึ่งถือเปนความรู

อีกประเภทหน่ึง (กีรติ  บุญเจือ, 2545 : 135) แตในบางตําราเรียกวา Speculative Knowledge (เดือน  คําดี , 2526 : 

136) ในขณะท่ีบางทานไมถือวาเปนความหมายของความรู แตเปนความหมายทางศรัทธามากกวา (พระอมรมุนี , 

2525 : 344) ซึ่งเปนท่ีมาหรือเปนพื้นฐานแหงแนวคิดทางจริยศาสตรของคานท 

3.3 ระดับของความรู 

จากท่ีมาและกระบวนการของความรูดังกลาวขางตน เราสามารถจัดความรูตามทัศนะของคานทออกไดเป น 3 

ระดับ ไดแก 

1) ความรูระดับประสบการณทางผัสสะ  (Perceptual Knowledge) เปนความรูโดยอาศัยประสบการณทาง

ผัสสะหรือประสาทสัมผัสท่ีมนุษยรับรูเขามาตามท่ี ปรากฏในชีวิตประจําวัน โดยผานกลไกท่ีเรียกวาแบบบริสุทธ์ิของ

ผัสสะ (Pure forms of Sensibility) ดังกลาวแลวขางตน ความรูท่ีไดในระดับน้ีเรียกวาเปนความรูเฉพาะหนวย 

(Particulars) ซึ่งกีรติ  บุญเจือ (2545 : 134) เรียกความรูระดับดังกลาวน้ีวา “Experiential Knowledge” 

2) ความรูระดับประสบการณทางจิต  (Conceptual Knowledge) เปนความรูท่ีตองอาศัยความเขาใจ ซึ่ง

คานทเรียกวา Pure forms of Understanding ซึ่งตองผานกลไกของรูปแบบของความคิดหรือ “The Categories” 

ท่ีมีดวยกัน 12 รูปแบบกอนดังไดกลาวรายละเอียดไวแลวขางตน ความรูในระดับน้ีกลาวไดวาเปนความรูสากล 

(universal) ท้ังน้ี กีรติ  บุญเจือ (2545 : 134)  กลาววาความรูในระดับน้ีถือไดวาเปนความรูระดับวิชาการ  

(Scientific Knowledge) 

3) ความรูระดับเหนือประสบการณ  (Speculative Knowledge) เปนความรูท่ีเหนือไปกวาประสบการณท้ัง 

2 ระดับท่ีกลาวมาแลว เปนการรับรูทางความคิดโดยตรงไมขึ้นกับประสบการณใด ๆ เปนเร่ืองของศรัทธาท่ี

ประกอบดวยเหตุผลโดยไมไดอยูในโลกแหงประสบการณทางสัมผัส (พระอมรมุนี, 2515 : 330) ซึ่งความรูในระดับน้ี

จะเขาถึงไดดวยการคิดหาเหตุผลท่ีคานทเรียกวา “Ideas of reason” โดยคานทนําหลักดังกลาวไปพิสูจนใน 3 เร่ือง 

คือ 

ก.   เร่ือง วิญญาณ (Soul) ซึ่งซอนตัวอยูเบื้องหลังพฤติกรรมตาง ๆ 

ข.   เร่ืองโลก (World) ในฐานะไมมีขอบเขต ไมสิ้นสุด สัมพันธเปนชิ้นเดียวกัน 

ค.   เร่ืองปฐมเหตุของโลกวัตถุและโลกแหงจิต (God) 

ท้ัง 3 เร่ืองดังกลาวนําไปสูหลักอิสรภาพ (freedom) หลักอมฤตภาพของวิญญาณ  (Immortality of soul) และ

หลักภาวะมีอยูของพระเจา (existence of god) อันเปนสวนหน่ึงของหลักจริยศาสตรของคานทน่ันเอง 
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อน่ึงความรูในระดับน้ีบางตําราเรียกวา Intuitive Knowledge หรือความรูโดยญาณหย่ังรูหรืออัชฌัตติกญาณ 

เปนความรูดวยญาณหย่ังรูพิเศษท่ีมีอยูแลวในทุกคนแตเฉียบคมตางกันจึงเขาถึงไดมากนอยแตกตางกัน (กีรติ บุญ-

เจือ, 2545 : 135) 

4. ญาณวิทยาแบบพุทธ 

พุทธปรัชญาหรือปรัชญาพระพุทธศาสนา เปนคําสั่งสอนของพระพุทธเจา ซึ่งเปนองคศาสดาของศาสนาพุทธ 

เกิดขึ้นเมื่อ 2,500 กวาปมาแลว พระพุทธเจานามเดิมวา สิทธัตถะเปนพระโอรสของพระเจาสุทโธทนะ และพระนาง

มหาสิริมายา ผูปกครองอาณาจักรกรุงกบิลพัสดุ ในประเทศอินเดียในปจจุบัน หลังจากทรงใชชีวิตอันสุขสบายเย่ียง

กษัตริยจนมีพระชนมมายุได 29 ป เจาชายสิทธัตถะรูสึกเบื่อหนายตอโลก และตองการแสวงหาสิ่งท่ีเปนสุขอยาง

แทจริงจึงไดสละเกียรติยศชื่อเสียงทุกสิ่งทุกอยางแลวออกบวช ในระยะแรกของการออกบวชเจาชายสิทธัตถะได

ปฏิบัติตามลัทธิตาง ๆ ท่ีมีอยูมากมายหลายสํานัก รวมท้ังการบําเพ็ญทุกขกริยาดวยวิธีการตาง ๆ แตยังไมสามารถ

คนพบสัจธรรมของชีวิต พระองคจึงเลิกปฏิบัติและเปลี่ยนมาดํารงชีวิตตามปกติตามธรรมชาติ และบําเพ็ญสมาธิ

ครุนคิดแสวงหาทางดับทุกข จนในท่ีสุดในวันเพ็ญ 15 ค่ําเดือน 6 พระองคไดทรงคนพบทางแหงความพนทุกข อัน

เปนจุดกําเนิดพระสัมมาสัมพุทธเจา บรมศาสดาแหงพุทธศาสนา ขณะน้ันมีพระชนมมายุ  35 ป หลังจากน้ันไดทรง

เผยแผศาสนาเพื่อชี้ทางดับทุกขใหแกมวลมนุษยในท่ีตาง ๆ เปนเวลาถึง 45 ป กอนท่ีจะเสด็จดับขันธปรินิพพานเมื่อ

ทรงมีพระชนมมายุได 80 พรรษา ปจจุบันคําสอนของพระพุทธศาสนาไดแผไพศาลไปในหลายประเทศท่ัวโลก 

กลายเปนแนวคิดหน่ึงท่ีมีอิทธิพลอยางมากในโลกตะวันออก (รวบรวมจากสมัคร  บุราวาศ , 2545 และ WWW. 

Thai.net/wathuataparn/BUDOO1.HTML, 18 ตุลาคม 2546) 

ญาณวิทยาแบบพุทธ (Buddhist Epistemology) น้ันตามหลักฐานในพุทธศาสนาไมพบวามีคํานิยามของ

ความรูท่ีชัดเจน (ลักษณวัต เจริญพงศ , 2541 : 70) แตอยางไรก็ตามจากการศึกษาคําสั่งสอนของพุทธศาสนา หรือ

พระสูตรตาง ๆ ปรากฏวาพระพุทธองคไดทรงสอนถึงท่ีมาหรือกําเนิดของความรูของมนุษยไวหลายคร้ัง ซึ่งไดมีผู

นํามาศึกษาและรวบรวมไวเปนญาณวิทยาของพระพุทธศาสนา ท้ังน้ีมีผูศึกษาพบวา ในพุทธปรัชญามีคําศัพทท่ีใช

เก่ียวกับความรูมากมาย ซึ่งรวมกันไดถึง 22 ศัพท เชน ธี (ปญญาทรงไวซึ่งประโยชน ) ปญญา(ความรูท่ัว ) พุทธิ

(ปญญาเคร่ืองรู) วิชชา(ความรู 3 ประเภท คือ พระเวท ศิลปศาสตร และความรูท่ีเกิดจากสมาธิและความรูแบบพุทธ ) 

โยนิ(ความรูเกิดจากการเขาถึงสาเหตุ มักใชรวมกับมนสิการเปน โยนิโสมนสิการ ) ญาณ(คําน้ีรวมกับทัสสนะ

หมายถึงการรูไตรลักษณ ) ปฏิภาณ(ความแตกฉาน ) วิปสสนา(ปญญาเห็นไตรลักษณ ) สัมมาทิฏฐิ(ความเห็นถูกตอง ) 

เปนตน (เดือน  คําดี , 2534 : 123-124) ซึ่งคําศัพทตาง ๆ เหลาน้ีลวนแตมีความหมายถึงญาณวิทยาของพุทธปรัชญา

ในประเภทและระดับตาง ๆ กัน  
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4.1 ท่ีมาของความรู 

ญาณวิทยาของพุทธศาสนากลาวไววา “มนุษยเรามีอวิชชาหรือความไมรูเปนมูลฐานมาแตเดิม ตอเมื่อเรียนรูจึง

คอย ๆ รูขึ้นทีละนอย ๆ จนกระท่ังรูมากท่ีสุด คือ รูเทาทันถึงเหตุและผลของสิ่งท้ังหลาย และสามารถทําใหจิตใจของ

ผูรูหลุดพนจากกิเลสตัณหาได ” (สมัคร บุราวาศ , 2544 : 91) ท้ังน้ี การคนพบพุทธธรรมของพระพุทธเจาน้ัน 

พระองคไดนําขอเท็จจริงตาง ๆ ท่ีไดประสบมา นํามารวบรวมจัดเปนหมวดหมู เปนเหตุเปนผลไตรตรองสรางหลัก

ขึ้นมาจากน้ันทรงทดลองทดสอบหลักจนเห็นวาถูกตองใชได และเกิดเปนความรูอันเปนสัจธรรม เปนความรูเทาทัน

ตอโลกและชีวิตซึ่งนําไปสูนิพพานซึ่งเปนความหลุดพนจากกิเลสตัณหาท้ังปวง นาจะไมมีสักคร้ังเดียวท่ีทรงสราง

ความคิดขึ้นมาจากความวางเปลา พระองคทรงใชวิธีคิดจากสิ่งท่ีแนนอนอยางหน่ึงไปสูสิ่งท่ีแนนอนอีกอยางหน่ึง เปน

การคิดจากขอเท็จจริง จากสัจธรรมไปสูสัจธรรมผานการปฏิบัติเปนขั้น ๆ ไมใชเปนแคการน่ังคิดใครครวญเฉย ๆ 

ดังน้ัน กลาวไดวา ความรูในพุทธศาสนาไดจากขอเท็จจริงทางประสาทสัมผัส (สมัคร บุราวาศ, 2545 : 109) 

ท้ังน้ีใน กาลามสูตรหรือเกสปุตติยสูตร พระพุทธองคไดตอบคําถามชาวเกสปุตตนิคมจํานวนหน่ึงวา อยาเพิ่ง

ปลงใจเชื่อใน 10 ประการดังตอไปน้ี (บุญมี แทนแกว, 2540 : 224) 

1) อยาปลงใจเชื่อดวยฟงตามกันมา 

2) อยาปลงใจเชื่อดวยการถือสืบ ๆ กันมา 

3) อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือกันมา 

4) อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตําราหรือคัมภีร 

5) อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ 

6) อยาปลงใจเชื่อเพราะการอนุมาน 

7) อยาปลงใจเชื่อดวยการคิดตรองตามแนวเหตุผล 

8) อยาปลงใจเชื่อเพราะเขากันไดกับทฤษฎีท่ีพินิจแลว 

9) อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปรางลักษณะวานาเปนไปได 

10) อยาปลงใจเชื่อเพราะนับถือวาทานน้ีเปนครูของเรา 

พระพุทธองคทรงชี้วาอยาเพิ่งเชื่อในความรูท่ีไดมาจากแหลงอางอิงตาง ๆ ท้ัง 10 ประการดังกลาว ใหสอบสวน

ดวยตนเอง ใหกลั่นกรองและไดรับการยืนยันจากประสบการณตรงกอนแลวจึงเชื่อ ดังน้ัน ยอมแปลความไดวาพระ

พุทธองคทรงเห็นวา ประสาทสัมผัสเปนแหลงความรูท่ีเชื่อถือได และความรูในทัศนะของพุทธปรัชญาจึงตองเร่ิมตน

จากท่ีตัวเราเอง โดยอาศัยทวารหรืออายตนะท้ัง 6 ประการ ไดแก ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ ท้ังน้ีเมื่อจิตกระทบอารมณ

อันไดแก รูป เสียง กลิ่น รส สัมผัส และธรรมารมณ ซึ่งผานมาทางอายตนะ เมื่อน้ันผัสสะเกิดขึ้น ผัสสะจึงเปน

จุดเร่ิมตนของการรับรู ผัสสะจึงเปนจุดท่ีจิตรับขอมูลจากโลกภายนอก (พระมหาประยูร ธมมจิตโต, 2532 : 23)  
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ตอมาภายหลังเกิดผัสสะแลวก็จะมีเวทนาและสัญญาเกิดขึ้น ในท่ีน้ีสัญญา (Perception) เปนความจําไดหมายรู

อารมณถาจิตไมมีกิเลสตัณหาสัญญาจะบริสุทธ์ิ คือ รับรูอารมณตามความเปนจริง รับรูสภาวะของสรรพสิ่งตามความ

เปนจริงคือรูเห็น อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา หรือไตรลักษณ ซึ่งกอใหเกิดปญญาหรือความรูน่ันเอง ในขณะท่ีจิตอันมี

กิเลสตัณหาสัญญาจะปรุงแตงโลกใหเปนไปตามแรงผลักดันของตัณหา มานะ และทิฏฐิ กอใหเกิดอวิชชาหรือความ

ไมรูท้ังปวงตามมา 

ท้ังน้ี ปญญาอันเปนความรูในพุทธปรัชญาน้ันมีแหลงท่ีมา 3 ประการ คือ 

1) สุตมยปญญา  หมายถึงความรูท่ีไดจากการศึกษาเลาเรียนหรือการถายทอดจากบุคคลอื่น ซึ่งเรียกวา “ปร

โตโฆสะ” 

2) จินตามยปญญา  หมายถึงความรูท่ีเกิดจากการใครครวญพิจารณาดวยเหตุผลหรือขอโตแยงตาง ๆ ซึ่ง

เรียกวา “โยนิโสมนสิการ” 

3) ภาวนามยปญญา  หมายถึงความรูท่ีเกิดจากประสบการณตรงซึ่งเปนความรูท่ีเกิดจากสัญญาบริสุทธ์ิ (Pure 

Perception) และสัญญาพิเศษ (extrasensory perception) ซึ่งตองอาศัยการอบรมบําเพ็ญเพียร หรือการปฏิบัติ

กรรมฐานจึงเกิดความรูในระดับน้ีได 

อยางไรก็ตามสําหรับความรูท่ีมาจากประการท่ี 1 และ 2 น้ัน พระพุทธองคทรงสอนใหมีการตรวจสอบกอน ถา

ความรูเหลาน้ีตรงกับประสบการณตรงก็ใหถือวาเปนความรูท่ีถูกตอง (พระมหาประยูร ธมฺมจิตฺโต, 2532 : 24) 

4.2 กระบวนของความรู 

กระบวนการความรูของพุทธปรัชญาเร่ิมตนจากประสบการณของมนุษยเอง โดยมีบอเกิดจากประสบการณ

ทางผัสสะ ซึ่งมีลักษณะเชนเดียวกับแนวคิดประสบการณนิยมหรือประจักษนิยม แตความรูระดับผัสสะน้ันก็เปนเพียง

ความรูระดับโลกิยญาณเทาน้ัน สวนความรูในระดับสูงน้ันตองเกิดจากการฝกฝนและปฏิบัติธรรม รวมท้ังการพัฒนา

ปญญาเพื่อไปสูความรูในระดับโลกุตระอันเปนความรูท่ีเปนอริยสัจ กลาวคือเปนความรูท่ีตรงสภาวะแท ๆ ตามเหตุ

ปจจัย ซึ่งในสวนน้ีจึงอาจกลาวไดวาพุทธปรัชญามีลักษณะเปนตรรกปฏิฐานนิยม ซึ่งมีเน้ือแทของการเรียนรูอยูท่ีการ

ฝกฝนและการพัฒนาปญญาเพื่อนํามาซึ่งความรูท่ีถูกตองตรงกับ ปรากฏการณ ท่ีเปนจริง รวมท้ังเปดโอกาสให

สามารถแกไขเมื่อมีความผิดพลาดเกิดขึ้น (สุรพงษ โสธนะเสถียร, 2545 : 450) 

ดังน้ันในทางพุทธปรัชญาแลวทฤษฎีกับการปฏิบัติจึงตองควบคูกันไปกลาวคือ เมื่อความรูเก่ียวกับเร่ืองใดเร่ือง

หน่ึงกลายเปนสิ่งเดียวกันกับสิ่งท่ีเรารู ซึ่งเปนความรูระดับสูงสุดท่ีเรียกวา ตรัสรู คือผูรูกลายเปนสิ่งเดียวกับตัวถูกรู 

ความรูเปนลักษณะของจิตเหมือนกับอนามัยเปนลักษณะของกาย รางกายกับอนามัยจึงแยกกันไมออก จิตจึงแยกจาก

ความรูไมออกเชนกัน (เดือน คําดี , 2534 : 122) ในแงน้ีแสดงวา ทฤษฎีกับการปฏิบัติแยกกันไมออกน้ันเอง ในแง



ญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญา ๏ บุญอยู ขอพรประเสริญ 
 

๗๕ 

ดังกลาวน้ีจึงมีผูกลาววาพุทธปรัชญา มีความคลายคลึงกับปรัชญาปฏิบัตินิยม (Pragmatism) กลาวคือ ทฤษฎีเปน

เคร่ืองชี้นําการปฏิบัติและการปฏิบัติก็ชวยใหพัฒนาทฤษฎีสมบูรณขึ้น (วิทย วิศทเวทย, 2538 : 45) 

โดยท่ัวไปความรูในทางพุทธปรัชญาแบงไดเปนระดับใหญ ๆ 2 ระดับคือ ความรูขั้นสมถะหรือโลกียะ ซึ่งเปน

ความรูท่ีเปนไปตามสมมติบัญญัติหรือท่ีเกิดจากความเชื่อของสังคมหรือการพิสูจนของนักคิด (สุรพงษ โสธนะเสถียร , 

2545 : 450) กับความรูขั้นอริยสัจหรือโลกุตระ ซึ่งเปนความรูสูงสุดเหนือกาลเวลาเปนความรูท่ีตรงสภาวะแท ๆ ตาม

เหตุปจจัย ท้ังน้ีกระบวนการนําไปสูความรูท้ัง 2 ระดับดังกลาวตองอาศัยสิ่งท่ีเรียกวา สัมมาทิฎฐิ หรือการคิดชอบ การ

คิดเปน การรูจักคิด เปนแกนนําไปสูการพัฒนาปญญาหรือการเกิดความรู 

สัมมาทิฏฐิน้ันยังแยกไดอีก 2 ระดับเชนเดียวกัน คือ สัมมาทิฏฐิระดับโลกียะหรือขั้นจริยธรรมซึ่งเปนแนวคิด

หรือทฤษฎีท่ีเกิดจากการกระทําและผลของการกระทําเพื่อไปสูความรูท่ีมีลักษณะเปนจริยธรรมหรือมโนทัศนท่ีแฝง

คานิยม หรือความเชื่อของนักวิทยปรัชญาอยูดวย (สุรพงษ โสธนะเสถียร , 2545 : 451) ความรูลักษณะดังกลาวจึงเปน

ความรูแบบศาสตรซึ่งจัดวาเปนความรูโดยสมมติ (Common Knowledge) ท่ีเปนท่ียอมรับกันโดยท่ัวไปทางโลก แต

เปนความรูท่ีตั้งอยูบนจลศรัทธาอันเปนความเชื่อท่ีคลอนแคลนไมมั่นคง (ลักษณวัต เจริญพงษ , 2541 : 74) ซึ่งใน

พุทธปรัชญาไมถือวาเปนความรูท่ีแทจริง อาจลมเลิกเปลี่ยนแปลงไดเสมอ 

สวนสัมมาทิฏฐิในระดับถัดมาคือ สัมมาทิฏฐิระดับโลกุตระ เปนความรูความเขาใจสิ่งท้ังหลายตามสภาวะของ

มันหรือตามท่ีมันเปน (พระธรรมปฎก , 2546 : 10) ไมเอนเอียงไปตามความของความชังของตน ความรูในระดับน้ี

กลาวไดวาเปนความรูขั้นสัจธรรมอันเปนความรูท่ีเปนความจริงแท หรือเรียกวาเปนความรูเหนือศาสตร (สุรพงษ 

โสธนะเสถียร, 2545 : 451) 

กระบวนการความรูโดยอาศัยสัมมาทิฏฐิน้ันตองมีปจจัยสําคัญ 2 ปจจัยมาประกอบดวยมิฉะน้ันก็ไมอาจนําไปสู

ความรูได ปจจัยท้ัง 2 ปจจัยไดแก 

1) ปจจัยภายนอก หรือ ปรโตโฆสะ ไดแกการรับถายทอดหรืออิทธิพลจากสิ่งแวดลอมทางสังคม เชน พอ แม 

ครูอาจารย เพื่อน สื่อมวลชน ซึ่งสั่งสอนอบรม แนะนําชักจูงไปในทางท่ีดีงาม 

2) ปจจัยภายใน หรือ โยนิโสมนสิการ  หมายถึงการไตรตรองในใจอยางแยบคาย การคิดถูกวิธี ความรูจัก

คิดหรือคิดเปน 

โดยปกติโยนิโสมนสิการไมไดเกิดขึ้นโดยลําพังแตตองเปนการนําความรูจากปจจัยภายนอกมาใครครวญ

พิจารณาหาเหตุผลจนเกิดความรูความเขาใจในธรรมชาติของความรูน้ันซึ่งนําไปสูความรูท่ีแทจริง (สุรพงษ โสธนะ

เสถียร, 2545 : 452-453) 

อยางไรก็ตามดังไดกลาวมาตั้งแตตนแลววา ความรูในพุทธปรัชญาตองเร่ิมตนจากตัวเองกอน และการไปสู

ความรูท่ีแทจริงอันเปนความรูเหนือศาสตรน้ันตองอาศัยการฝกตนเพื่อพัฒนาปญญาหรือกลาวอีกนัยหน่ึงวาตองมี



วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๑๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๔๗ 
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กระบวนการเตรียมตนเองเพื่อไปสูคุณภาพในการใชความคิดพินิจใครครวญตอไป จึงจําเปนตองผานกระบวนการ

ศึกษาตามหลักท่ีเรียกวา ไตรสิกขา (สิกขาหรือหลักการศึกษา 3 ประการ) เสียกอน คือ 

1) การฝกฝนอบรมในดานความประพฤติ ระเบียบวินัย ความสุจริตทางกาย วาจา และอาชีวะเรียกวา อธิ - 

สีลสิกขา หรือ ศีล 

2) การฝกฝนอบรมทางจิตใจ การปลูกฝงคุณธรรม สรางเสริมคุณภาพ สมรรถภาพและสุขภาพจิต 

เรียกวา อธิจิตตสิกขา หรือ สมาธิ 

3) การฝกฝนอบรมทางปญญา ทําใหเกิดความรูความเขาใจสิ่งท้ังหลายตามความเปนจริง รูความเปนไป

ตามเหตุปจจัย รูเทาทันโลกและชีวิต จนสามารถทําจิตใจใหบริสุทธ์ิได เรียกวา อธิปญญาสิกขา หรือ ปญญา 

หลักการศึกษา 3 ประการน้ี จัดวางขึ้นไวโดยอาศัยหลักปฏิบัติท่ีเรียกวา วิธีแกปญหาของอารยชนเปนพื้นฐาน 

หรือเรียกตามภาษาบาลีวาอริยมรรค อันแปลวา ทางดําเนินสูความดับทุกขท่ีทําใหเปนอริยชนหรือวิธีดําเนินชีวิตท่ี

ประเสริฐ (พระธรรมปฎก , 2546 : 12) ดังน้ัน อริยมรรคจึงเปนแนวทางในการเตรียมพรอมตอวิธีคิดแบบโยนิโส

มนสิการ เพื่อมุงสูความสําเร็จในการแกปญหาในทางพุทธปรัชญา อริยมรรคประกอบดวยแนวทางปฏิบัติ 8 ประการ 

ไดแก 

1. สัมมาทิฏฐิ (เห็นชอบ) คือมองสิ่งท้ังหลายตามเหตุปจจัยสอดคลองกับความเปนจริง 

2. สัมมาสังกับปะ (ดําริชอบ) คือคิดบริสุทธ์ิ ไมเอนเอียงดวยความเห็นแกตัว  

3. สัมมาวาจา (วาจาชอบ) คือการแสดงออกทางวาจาท่ีมีเหตุผล เปนไปในทางสรางสรรคกอประโยชน 

4. สัมมากัมมันตะ (กระทําชอบ) คือการกระทําท่ีดีงาม สรางสรรคชวยเหลือเก้ือกูลกัน 

5. สัมมาอาชีวะ (อาชีพชอบ) คือการประกอบอาชีพท่ีสุจริต ไมกอความเดือดรอนแกผูอื่น 

6. สัมมาวายะมะ (พยายามชอบ) คือความเพียรในการสงเสริมพัฒนาสิ่งดีงามใหเพิ่มพูน 

7. สัมมาสติ (ระลึกชอบ) คือการมีสติกํากับอยูกับกิจการงานท่ีทํา ไมเลื่อนลอย 

8. สัมมาสมาธิ (จิตมั่นชอบ) คือมีจิตตั้งมั่นแนวแนในกิจการงานท่ีทําอยางสม่ําเสมอ   

หลักไตรสิกขาไดมีการจัดวางรูปขึ้นโดยมุงใหผลเกิดขึ้นตามหลักปฏิบัติแหงอริยมรรค โดยศีลหมายถึงการ

สรางระบบความรูโดยเร่ิมจากการมีระเบียบวินัยในการใชถอยคํา การแสดงออกในขอบเขตความรู สมาธิ ครอบคลุม

ความพยายามท่ีจะพัฒนาความคิด การใชสติสัมปชัญญะกํากับ และความแนวแนในการพิจารณาไตรตรอง สวน

ปญญาหมายถึงการมีระเบียบวิธีใหเหตุผลไมวาการมองอยางวัตถุวิสัยและความคิดท่ีเปนอิสระไมมีอคติยึดมั่นใน

ความเชื่อใดความเชื่อหน่ึงจนขาดการพิจารณาในมุมมองอื่น (สุรพงษ โสธนะเสถียร, 2545 : 455) 
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4.3 ระดับของความรู 

ความรูในพุทธปรัชญาน้ันสามารถแบงออกได 6 ระดับ โดยจัดลําดับตั้งแตความรูในระดับต่ําซึ่งเรียกวา โลกิย -

ปญญาไปสูความรูในระดับสูงท่ีเรียกวา โลกุตรปญญา ไดดังน้ี 

1) ความรูระดับวิญญาณหรือการรับรู  (Consciousness) คือความรูแจงอารมณเปนความรูเร่ิมแรกเมื่อได

เห็น ไดยิน ไดกลิ่น เปนตน ความรูระดับวิญญาณเกิดจากองคประกอบท้ังสามคือ อารมณ อายตนะภายใน (ท้ัง 6 

ประการ) และจิตสัมผัสกัน ซึ่งมีท้ังหมด 6 อยางไดแก 

- จักษุวิญญาณ  เปนความรูท่ีเกิดจากตาสัมผัสกับรูป 

- โสตวิญญาณ เปนความรูท่ีเกิดจากหูสัมผัสกับเสียง 

- ฆาณวิญญาณ เปนความรูท่ีเกิดจากจมูกสัมผัสกับกลิ่น 

- ชิวหาวิญญาณ เปนความรูท่ีเกิดจากลิ้นสัมผัสกับรส 

- กายวิญญาณ เปนความรูท่ีเกิดจากกายสัมผัสกับโผฏฐัพพะ 

- มโนวิญญาณ เปนความรูท่ีเกิดจากใจสัมผัสกับธรรม 

2) ความรูระดับสัญญา  (Perception) คือความรูระดับกําหนดรูอาการเคร่ืองหมายลักษณะตาง ๆ อันเปน

เหตุใหจําอารมณน้ัน ๆ ได เชน รูลักษณะ อาการ ทรวดทรง สี เปนตน ความรูขั้นสัญญาน้ีเกิดขึ้นเพราะอาศัยการ

เทียบเคียงระหวางประสบการณหรือความรูเกากับประสบการณใหมหรือความรูใหม (เดือน คําดี , 2534 : 128) ซึ่งมี

ท้ังหมด 6 อยางเชนกัน ไดแก 

- รูปสัญญา (รูรูป) เชน ดํา แดง เปนตน 

- สัททสัญญา (รูเสียง) เชน ดัง เบา เปนตน 

- คันธสัญญา (รูกลิ่น) เชน หอม เหม็น เปนตน 

- รสสัญญา (รูรส) เชน หวาน เปร้ียว เปนตน 

- โผฏฐัพพะสัญญา (รูสัมผัสทางกาย) เชน ออน แข็ง เปนตน 

- ธัมมสัญญา (รูอารมณทางใจ) เชน งาม นาเกลียด เปนตน 

3) ความรูระดับทิฏฐิหรือมโนภาพ  (Conception) หมายถึงความเห็น ซึ่งรวมถึงความเชื่อถือ ความเขาใจ

ตามนัยเหตุผล ตลอดจนทัศนคติพื้นฐานท่ีสืบเน่ืองจากความเห็นความเขาใจและความใฝนิยม กลาวไดวาความรู

ระดับทิฏฐิน้ีเปนความรูทางทฤษฎี เพราะเปนความรูท่ีเกิดจากการไตรตรอง ตรึกตรองเห็นความจริงท่ีอยูเบื้องหลัง

แหงปรากฏการณ  (เดือน คําดี , 2534 : 129) ความรูระดับทิฏฐิน้ีเปนการเห็นความจริงรวบยอดท่ีอยูเบื้องหลัง

ปรากฏการณตาง ๆ ซึ่งเปนความรูท่ีไดจากการคิดแบบวิเคราะหเปรียบเทียบแลวทําการสังเคราะหสรุปรวบยอดลงอีก

ทีหน่ึงกลายเปนทัศนะ มโนภาพหรือการเขาใจ 
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ในพุทธปรัชญาแยกความรูระดับทิฏฐิเปน 2 ประเภทคือ สัมมาทิฏฐิ เปนความรูความเขาใจ ความเห็นท่ีถูกตอง

ดีงาม เก้ือกูลแกชีวิตและสังคม  สอดคลองกับความเปนจริง (พระธรรมปฎก, 2546 : 9) กับมิจฉาทิฏฐิ เปนความเห็น

ผิด หลงผิด ความไมรูไมเขาใจโลกและชีวิตตามสภาวะ (พระธรรมปฎก , 2546 : 10) ความเห็นผิดดังกลาวน้ีมาจาก

ปจจัยสองประการคือสภาพแวดลอมท่ีไมดีงามหรืออปรโตโฆสะกับการกระทําในใจท่ีไมแยบคาย การคิดไมเปน

หรือไมรูจักคิด ซึ่งเรียกวาอโยนิโสมนสิการ 

ท้ังน้ี ความรูท่ีเรียกวา สัมมาทิฏฐิ ยังแบงออกเปนอีก 2 ระดับคือ 

ก. โลกิยสัมมาทิฏฐิ คือความเห็นชอบระดับโลกีย หรือกลาวงาย ๆ วาเปนความเห็นชอบตามทํานองคลอง

ธรรม อันเปนขั้นจริยธรรม 

ข. โลกุตตรสัมมาทิฏฐิ คือความเห็นชอบระดับเหนือโลก มองเห็นความเปนไปของสิ่งท้ังหลายตามธรรมดา

แหงเหตุปจจัยโดยไมขึ้นกับกาลเทศะใด ๆ เปนขั้นสัจจธรรม 

4) ความรูระดับอภิญญา  (Extrasensory Perception) เปนความสามารถพิเศษของจิต คือ สามารถรับรู

อารมณและคุณลักษณะตาง ๆ โดยอาศัยพลังจิตโดยตรง ไมตองอาศัยตา หู จมูก ลิ้น กาย หรือสัมผัสใด ๆ มีชื่อเรียก

อีกอยางหน่ึงวา “วิชชา 8 ประการ” ซึ่งประกอบดวย 

ก. วิปสสนาญาณ หมายถึงการรูสภาพธรรมท่ีปรากฏตามความเปนจริง 

ข. มโนมยิทธิ คือสามารถถอดกายทิพยไดดวยสมาธิอันแนวแนบริสุทธ์ิ 

ค. อิทธิวิธี คือสามารถแสดงฤทธ์ิตาง ๆ ไดดวยสมาธิอันแนวแนบริสุทธ์ิ 

ง. ทิพพโสต คือหูทิพยสามารถฟงเสียงตาง ๆ ไดดวยสมาธิอันแนวแนบริสุทธ์ิ 

จ. เจโตปริยญาณ คือการกําหนดรูใจของผูอื่นหรือสัตวอื่นได 

ฉ. บุพเพนิวาสานุสติญาณ คือความรูความสามารถระลึกชาติได 

ช. ทิพพจักขุ คือตาทิพยสามารถเห็นสรรพสัตวเกิดตายไดมีตกยากได 

ญ. อาสวักขยญาณ คือปญญาท่ีทําใหอาสวะ(สิ่งท่ีทําใหจิตเกิดทุกข) สิ้นไปได 

5) ความรูระดับญาณ  (Intuitive Insight) เปนความหย่ังรูสภาวะแหงความจริงรวบยอดท่ีอยูเบื้องหลัง

ปรากฏการณท้ังหลายท้ังปวง ตามความเปนจริง สัมพันธกับภาคปฏิบัติโดยตรง กลาวคือเปนผลแหงการปฏิบัติตาม

ไตรสิกขา 3 ไดแก ศีล สมาธิ ปญญา ตามลําดับน่ันเอง 

6) ความรูระดับสัมมาสัมโพธิญาณหรือการตรัสรู  (Enlightenment) เปนความรูระดับญาณอันสูงสุดในพุทธ -

ปรัชญาคือรูวาตนหลุดพนจากสภาวธรรม ไดบรรลุความเปนอิสรภาพจากโลกิยธรรมโดยสมบูรณ กิจอื่นท่ีจะพึงทํา

ไมมีอีกตอไปแลว เรียกไดวาไดบรรลุสัมโพธิญาณอันเปนญาณสูงสุดในพุทธปรัชญาน่ันเอง 
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อยางไรก็ตามความรูท้ัง 6 ระดับ หากสรุปโดยอาศัยสมาธิเปนพื้นฐานใหมีความรูหรือปญญาก็คงเหลือเพียง  2 

ระดับคือ 

1. ความรูระดับทิฐิหรือทิฏฐิ เปนความรูระดับทัศนะเกิดจากการเพงพิจารณาดวยจิตธรรมดาซึ่งสามัญชนท่ัวไป

สามารถเจริญได เปนมรรควิธีในการเขาใจความจริงของชีวิตและเปนทางดําเนินชีวิตตอไป ซึ่งอาจเรียกวาเปนความรู

ระดับโลกิยะ 

2. ความรูระดับญาณ  เปนความรูภายในเกิดจากการบําเพ็ญสมาธิภาวนาโดยตรง ความรูระดับน้ีสามารถ

ทําลายกิเลสใหหมดสิ้นไปได จิตก็พนจากทุกข มีความสงบสุขอยางแทจริง (บุญมี แทนแกว , 2540 : 222) ความรูใน

ระดับน้ีไมสามารถรูไดดวยสัญญาธรรมดาหรือการอนุมานดวยเหตุผลเทาน้ันแตสามารถหย่ังรูไดดวยปญญาญาณใน

ลักษณะเปนประสบการณตรง ความรูระดับน้ีอาจเรียกอีกชื่อหน่ึงวา ความรูระดับโลกุตระ  

5. ความเหมือนความตาง : บทวิเคราะห 

ญาณวิทยาของคานทอาจกลาวไดวา เปนการผสมผสานหรือประนีประนอมระหวางแนวคิดแบบประจักษนิยม 

(Emprircism) กับเหตุผลนิยม (Rationalism) กลายเปนแนวคิดใหมตามแบบฉบับของคานทซึ่งไดรับขนานนามวา

เปน “Kantianism” ท้ังน้ี คานทไดแยกระหวางสสารหรือวัตถุ กับแบบของความรู โดยเห็นวาวัตถุท่ีจะหลอมเขาเปน

ความรูเกิดจากประสบการณ สวนเหตุผลเปนแบบของความรูท่ีมีมาแตกําเนิด ดังน้ัน  จึงมีผูกลาววา ญาณวิทยาของ

คานทเปนเหตุผลนิยมชนิดถือแบบเปนสําคัญ (Formalistic Rationalism) เพราะคานทถือเอาเหตุผลเปนใหญใน

การจัดเงื่อนไขสําหรับความรูองคประกอบท่ีเปนสากลและจําเปนมีอยูในจิตตั้งแตเกิด (ชัยวัฒน อัฒพัฒน , 2519 : 33) 

นอกจากน้ีทฤษฎีความรูของคานทจัดเปนทวินิยม (Dualism) เพราะคานทกลาวถึงปรากฏการณของสิ่งท่ีอยูเบื้องหลัง

ปรากฎการณ โดยคานทกลาววา เรารูวามีสิ่งท่ีคงอยูดวยตัวมันเอง (Things-in-Themselves) แตเราไมรูวามันคือ

อะไร (พระทักษิณคณาธิการ , 2544 : 67) ในประเด็นเก่ียวกับ  Things-in-Themselves ของคานทคลายกับทัศนะ

ของพุทธปรัชญาซึ่งมีความเห็นวา “โลกท่ีมนุษยประสบน้ัน มิใชโลกท่ีมีอยูเปนอยูโดยตัวเอง แตเปนโลกท่ีมนุษยปรุง

แตงขึ้นมาแลวมนุษยไมเคยประสบกับความเปนจริงแท แตสิ่งท่ีมนุษยประสบน้ันเปนสิ่งท่ีเปนสวนของมนุษยเองเขา

ไปผสมอยูดวย” (วิทย วิศทเวทย , 2540 : 40-41) แตคานทกับพุทธปรัชญาตางกันตรงท่ีวา สําหรับคานทมนุษยปรุง

แตงโลกดวยการจัดระเบียบทางตรรกวิทยา แตสําหรับพุทธปรัชญามนุษยปรุงแตงโลกดวยความอยากหรือตัณหา 

แตอยางไรก็ตามพุทธปรัชญาไมถือวาเปน ทวินิยม (Dualism) แมวาพุทธปรัชญาจะไดกลาวถึงท้ังจิต (Mind) 

กับวัตถุ (Matter) ก็ตามแตเน่ืองจากจิตกับวัตถุหรืออีกนัยหน่ึงคือ นามกับรูปในทัศนะของพุทธปรัชญาน้ันไมไดแยก

จากกัน ไมใชสิ่งอันคงท่ีถาวร นามกับรูปเปลี่ยนแปลงตลอดเวลาตามกฎไตรลักษณ ย่ิงไปกวาน้ันนาม -รูปยังอาศัยกัน

และกัน เกิดขึ้นตามหลักปฏิจจสุมปบาท ตางฝายตางอิงอาศัยกัน (พระมหาประยูร ธมมจิตโต, 2532 :7) 



วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๑๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๔๗ 
 

๘๐ 

ในประเด็นเก่ียวกับท่ีมาของความรูคานทกับพุทธปรัชญามีทัศนะตรงกันในบางสวนกลาวคือ ในพุทธปรัชญา

ถือวาบอเกิดของความรูน้ันไดมาจากประสบการณ อันเปนแนวคิดท่ีตรงกับแนวคิดแบบประจักษนิยมกลาวคือ 

ความรูน้ันไดมาและตรวจสอบไดดวยผัสสะหรือประสาทสัมผัส ท้ังน้ีจะเห็นไดจากคําสอนท่ีกลาวไวในกาลมสูตรท่ี

ไมใหปลงใจเชื่อแหลงความรูท้ังสิบแหลงโดยยังไมไดไตรตรองสอบสวนดวยตัวเองกอน จะเห็นไดวาแหลงอางอิง

ความรูท้ังสิบประการท่ี ปรากฏในกาลมสูตรซึ่งไดแก การฟงสืบ ๆ กันมา การปฏิบัติสืบ ๆ กันมา การเลาลือกันมา 

การอางคัมภีรหรือตํารา การไตรตรองดวยตรรกะ การอนุมน การคิดดวยเหตุผล การเขากันไดกับทฤษฎี ความ

เปนไปไดและคําสอนของครูบาอาจารย คําสอนในพุทธปรัชญามิใหดวนสรุปและเชื่อในแหลงความรูท้ังสิบดังกลาว

ตองสอบสวนดวยตนเองใหเห็นจริงกอนจึงเชื่อได ซึ่งแหลงความรูท้ังสิบประการดังกลาวไมมีกรณีประสาทสัมผัส

รวมอยูดวย ซึ่งอาจแปลความหมายไดวาในพุทธปรัชญาเห็นวา ประสาทสัมผัสเปนแหลงความรูท่ีเชื่อถือได (สมภาร 

พรมทา, 2542 : 239) อีกประการหน่ึงพุทธปรัชญาไดสอนใหเชื่อในสิ่งท่ีตรงกับสิ่งหรือเหตุการณจริงท่ีเกิดขึ้น ดังเห็น

ไดจากในกรณีของอปณณกสูตรไดกลาววา “ถาปรโลกมีจริงใครเชื่อวาไมมีความเชื่อน้ันเท็จ ถาปรโลกไมมีจริง โดย

กลาววามีจริงคํากลาวน้ันเท็จ ถาปรโลกมีจริงใครเชื่อวามีจริงความเชื่อน้ันจริง ” ในแงน้ีชี้ใหเห็นวาพุทธปรัชญาเห็น

ดวยกับทฤษฎีสมนัย (Correspondence Theory) น่ันเอง (วิทย วิศทเวทย, 2540 : 44) สวนในแงของคานทปรากฎวา 

คานทยอมรับและเห็นดวยกับ Hume ท่ีวาความรูมีจุดเร่ิมตนจากประสบการณทางผัสสะ (Hartnack, 2001 : 5) ซึ่ง

คานทกลาววา “มโนภาพถาปราศจากการรับรูทางผัสสะแลวก็วางเปลา ” (เดือน คําดี , 2526 : 128) ดังน้ัน เห็นไดวา

คานทเห็นดวยกับแนวคิดประจักษนิยมบางสวน โดยเฉพาะในประเด็นเก่ียวกับจุดเร่ิมตนของความรูซึ่งตองเปนการ

เร่ิมตนจากประสบการณทางผัสสะเทาน้ัน ในประเด็นน้ีก็สอดคลองกับพุทธปรัชญาท่ีเห็นวาความรูหรือการรับรู

เร่ิมตนจากประสบการณทางผัสสะผานทางอายตนะท้ัง 6 อันไดแก ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ แตอยางไรก็ตามในสวน

ของประสบการณทางผัสสะน้ันปรัชญาตะวันตกมักพิจารณาแคเพียงอวัยวะรับสัมผัสท้ัง 5 คือ ตา หู จมูก ลิ้น และกาย

เทาน้ัน ในขณะท่ีพุทธปรัชญาไดพิจารณารวมไปถึงใจหรือจิตดวยเน่ืองจากกายกับจิตในเชิงพุทธปรัชญาไมใชสิ่งท่ี

แยกกันไดโดยเด็ดขาด ตางก็ตองอิงอาศัยกัน 

นอกจากน้ี ในสวนของบอเกิดแหงความรู คานทไดกลาวถึงความรูประเภทหน่ึงท่ีไมไดมาจากประสบการณ 

แตเกิดจากความคิดของมนุษยเองคือ ความรูในตน (a priori) ซึ่งความรูในตน ในทัศนะของคานทหมายถึง

คุณลักษณะสากลและคุณลักษณะจําเปนท่ีเกิดจากการพิจารณาทางตรรกะกอนท่ีจะมีประสบการณทางผัสสะ         

(สุรพงษ โสธนะเสถียร , 2545 : 12) ความรูในตนตามทัศนะของคานทเปนความรูด้ังเดิมติดตัวมาแตกําเนิด (สมัคร  

บุราวาศ , 2544 : 106) ซึ่งทัศนะดังกลาวแตกตางไปจากแนวคิดแบบประจักษนิยมและพุทธปรัชญา ท้ังน้ี พุทธ

ปรัชญาไมไดกลาวถึงกรณีของความรูในตนในแงท่ีเปนความรูด้ังเดิมติดตัวมาตั้งแตกําเนิด โดยหลักการแลวความรู

เกิดจากการรับรูทางผัสสะท้ังสิ้นซึ่งในกรณีน้ีพุทธปรัชญาเห็ นตรงกันกับ Locke ท่ีถือวาความรูเกิดทีหลัง



ญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญา ๏ บุญอยู ขอพรประเสริญ 
 

๘๑ 

ประสบการณ (a posteriori) สวนกรณีการใชปจจัยภายในซึ่งเปรียบเสมือนความรูในตนอันไดแก โยนิโสมนสิการ

ของพุทธปรัชญาในการไตรตรองใครครวญเพื่อเขาสูความรูอันแทจริงน้ัน ก็เปนกรณีท่ีตองอาศัยความรูจาก

ประสบการณอันเปนปจจัยภายนอกซึ่งไดแก ปรโตโฆสะ เขามาเปนเบื้องแรกกอน แลวใชโยนิโสมนสิการในการคิด

ไตรตรองอยางแยบคายเพื่อเขาถึงความจริงอันเปนสัจจธรรม ซึ่งในประเด็นน้ีก็แตกตางไปจากแนวความคิดของ

คานท ในทัศนะของคานทการเกิดความรูท่ีเปนลักษณะศาสตรน้ันตองอาศัยแบบแหงความเขาใจ (Forms of 

understanding) ซึ่งคานเรียกวา Categories แบบของความคิดดังกลาวจึงเสมือนเปนสิ่งคงท่ี ในขณะท่ีวิธีคิดแบบ

โยนิโสมนสิการน้ันอาศัยการสะสมความรูจากประสบการณทางผัสสะซึ่งเปนขอเท็จจริงทางประสาทสัมผัสแลวนํามา

พิจารณาไตรตรองโดยอาศัยวิธีคิดหลายแบบตามแนวทางของโยนิโสมนสิการ เชน คิดแบบปถมนสิการ คือคิด

ตอเน่ืองจัดลําดับไดอยางเปนขั้นตอนหรือคิดอยางเปนระเบียบ คิดแบบ ปจจยมนสิการคือคิดแบบสืบคนตามเหตุแหง

ปจจัยเพื่อสืบสาวสาเหตุหรือคิดอยางเปนระบบ เปนตน การคิดแบบโยนิโสมนสิการจึงเปนการคิดไตรตรองภายใต

ขอเท็จจริงจากประสบการณท่ีสะสมตอเน่ืองมายาวนาน ดังเชน กรณีการตรัสรูของพระพุทธเจาก็ตองอาศัยความรู

จากปรโตโฆสะเปนเวลานานถึง 6 ป อันเปนการสะสมความรูท้ังหลายน่ันเองตอจากน้ันทรงไดใชโยนิโสมนสิการ

ไตรตรองพิจารณาจนบรรลุสูองคความรูอันเปนอริยสัจ ท้ังน้ี สมัคร บุราวาศ (2544 : 108) ไดสรุปวา “นาจะไมมีสัก

คร้ังเดียวท่ีทรงสรางความคิดขึ้นมาจากความวางเปลา … พระองคทรงใชวิธีคิดจากสิ่งท่ีแนนอนอยางหน่ึงไปสูสิ่งท่ี

แนนอนอีกอยางหน่ึง เปนการคิดจากขอเท็จจริง จากสัจจธรรมไปสูสัจจธรรมน่ันเอง วิธีการหลุดพนจากกิเลสตัณหา

ของพระองคไดถูกคนพบไมใชถูกคิดขึ้นมา เพราะฉะน้ันมันจึงเปนสิ่งท่ีเราไดประสบจริง ๆ เมื่อผานการปฏิบัติเปน

ขั้น ๆ ไปแลว ไมใชสิ่งท่ีไดจากการน่ังคิดใครครวญเฉย ๆ ” ในประเด็นน้ีจึงชี้ใหเห็นวา การใชความรูในตนซึ่งอาศัย

กลไกของการคิดเพื่อนําไปสูความรูอันเปนสากลน้ัน ในทัศนะของพุทธปรัชญาตองอาศัยการสะสมความรูจาก

ประสบการณท่ียาวนาน ประกอบกับอาศัยการปฏิบัติเปนขั้น ๆ ซึ่งเรียกวา ไตรสิกขา เพื่อเปนการเตรียมตนท้ังในแง

สุขภาพกายและจิตใหพรอมสําหรับการใชโยนิโสม นสิการ ซึ่งในกรณีของการฝกปฏิบัติน้ันในสวนของคานทไมได

กลาวถึงประเด็นน้ีไวเลย อันเปนขอแตกตางอีกประการหน่ึงระหวางญาณวิทยาของคานทกับพุทธปรัชญา 

ดวยเหตุน้ีเองความรูแจมแจง (Intuition knowledge) ซึ่งคานทใชคําวา ความรูแจมแจงอันบริสุทธ์ิ (Pure 

Intuition) ในลักษณะของคานทจึงเปนแบบเหตุผลนิยม (rationalism) สวนความรูแจมแจงของพุทธปรัชญาซึ่ง

เรียกวา ญาณทัศน จึงมีลักษณะเปนปฏิบัตินิยม (Pragmatism) กลาวคือมีลักษณะท่ีตองอาศัยการปฏิบัติควบคูไปกับ

ทฤษฎีอยางแยกกันไมออก (วิทย วิศทเวทย , 2538 : 45) น่ันคือ ตองอาศัยหลักปฏิบัติตามหลักไตรสิกขา และท้ังศีล 

สมาธิ ปญญาตางตองเก้ือกูลและไปดวยกัน การขาดสิ่งใดสิ่งหน่ึงไปยอมไมอาจบรรลุถึงความรูอั นแจมแจงในเชิง

พุทธปรัชญาได 
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๘๒ 

อีกประการหน่ึงท่ีมีความแตกตางกันในญาณวิทยาของคานทกับพุทธปรัชญาอยางชัดเจนไดแกในเร่ืองเก่ียวกับ

ความรูระดับเหนือประสบการณ (Speculative knowledge) ซึ่งคานทมองวาตองอาศัย “Ideas of reason” ในการ

เขาถึงความรูระดับน้ี ซึ่งเปนเร่ืองของศรัทธาเขามาประกอบดวยสวนหน่ึง คานทใชความรูระดับดังกลาวเพื่อพิสูจน

ในเร่ืองของวิญญาณ (Soul) โลก (World) และปฐมเหตุของโลกวัตถุและโลกแหงจิตหรือพระเจา  (God) ซึ่ง

แตกตางไปจากพุทธปรัชญาท่ีกลาวถึงความรูระดับญาณอันสูงสุดน้ันมีไวเพื่อแสวงหาทางหลุดพนจากสภาวธรรม

ท้ังหมด หลุดจากโลกิยธรรมโดยสมบูรณ หรือการเขาสูนิพพานน่ันเอง ดังน้ัน วัตถุประสงคของกระบวนการความรู

ขั้นสูงสุดของพุทธปรัชญาจึงแตกตางจากคานทดังคําสอนท่ีปรากฏในญาณวิทยาของพุทธศาสนาวา  

“มนุษยเรามีอวิชชาหรือความไมรูเปนมูลฐานมาแตเดิม ตอมาเม่ือเรียนจึงคอยๆรูข้ึนทีละนอยๆ จนกระทั่งรูมากที่สุด คือ 

รูเทาทันถึงเหตุและผลของสิ่งทั้งหลายและสามารถทําใหจิตใจของผูรูหลุดพนจากกิเลสตัณหาได ” (สมัคร บุราวาศ , 2544 : 

91) 

นอกจากน้ีการท่ีคานทพยายามหา “Ideas of reason” เมื่อนําไปตอบคําถามทางอภิปรัชญา (Metaphysic) 

เก่ียวกับวิญญาณ เก่ียวกับโลก และปฐมเหตุของโลกท้ังวัตถุและจิตหรือ God น้ัน จึงแตกตางไปจากพุทธปรัชญาท่ีไม

สนใจปญหาทางอภิปรัชญามากนัก ดังจะเห็นไดจากกรณีของจุฬมาลุงกโยวาทสูตร (แสง จันทรงาม , 2544 : 20-25) 

ไดสรุปไววา พระพุทธเจาไมพยากรณ (ตอบปญหา) ใน 10 ประการดังจะกลาวตอไปน้ีคือ 

(1) โลกเท่ียง (คงอยูตลอดเวลา) 

(2) โลกไมเท่ียง (คงอยูอยางชั่วคราว) 

(3) โลกมีท่ีสุด (จักรวาลมีขอบเขตจํากัด) 

(4) โลกไมมีท่ีสุด (จักรวาลไมมีขอบเขต) 

(5) ชีพอันน้ัน สรีระก็อันน้ัน (กายกับจิตเปนอันเดียวกัน) 

(6) ชีพอยางหน่ึง สรีระอยางหน่ึง (กายกับจิตเปนคนละอยาง) 

(7) สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยู (คนตายไปแลว ไมสูญ) 

(8) สัตวเบื้องหนาแตตายไปไมมีอยู (ตายแลวสูญก็มี ไมสูญก็มี) 

(9) สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยูก็มี ไมมีอยูก็มี (ตามแลวสูญก็มี ไมสูญก็มี) 

(10) สัตวเบื้องหนาแตตายไปมีอยูก็หามิได ไมมีอยูก็หามิได (ตายแลวสูญก็ไมใช  ไมสูญก็ไมใช) 

โดยใหเหตุผลวาเพราะไมเกิดประโยชนใด ๆ อันนําไปสูการดับทุกขไมเกิดประโยชนตอความรูอันแทจริงเพื่อ

การตรัสรู ดังน้ัน จึงไมทรงตอบปญหาเหลาน้ี ในแงน้ีจึงมีผูกลาววาพุทธปรัชญามีลักษณะเปนปฏิฐานนิยม 

(Positivism) เพราะสนใจแตทุกขสุขในปจจุบันของมนุษย โดยการกระทําของมนุษยเอง (แสง จันทรงาม , 2544 : 

20) ในขณะท่ีปรัชญาความรูของคานทแมจะมีการสรางหลักแนวคิดใหมอันเกิดจากการผสมผสานระหวางประ -
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๘๓ 

จักษนิยมกับเหตุผลนิยมก็ตามก็ยังมีผูมองวาแนวปรัชญาคานทมีลักษณะทางเหตุผลนิยมมากกวาโดยไดชื่อวาเปน

เหตุผลนิยมท่ียึดแบบเปนหลัก (Apriorism) ซึ่งบางตําราเรียกวาแบบ “อนุมานนิยม” (บุญมี แทนแกว, 2545 : 51) 

ตารางแสดงการเปรียบเทียบความเหมือนความตางระหวางญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญา 

 

ประเด็นเปรียบเทียบ ญาณวิทยาแบบคานท ญาณวิทยาแบบพุทธปรัชญา 

1. จุดเริ่มตนของความรู - เริ่มจากประสาทสัมผัส - เริ่มตนจากประสาทสัมผัส 

2. ที่มาของความรู - เกิดจากประสบการณทางผัสสะ 

(a posteriori)รวมกับความรูใน

ตน 

(a priori) ซึ่งติดตัวมาแตกําเนิด 

- เกิดจากประสบการณทางผัสสะ 

(a posteriori) และการคิด

ใครครวญโดยอาศัยประสบการณทางผัสสะ

ที่สะสมมา 

3.กระบวนการของความรู 

  3.1 ความรูเฉพาะหนวยหรือ                 

ความรูระดับตน 

  3.2 ความรูระดับศาสตรหรือทฤษฎี 

 

 

 

 

 

  3.3 ความรูสูงสุดหรือความรูอันเปน 

สัจธรรม 

 

- เริ่มจากประสาทสัมผัสผานกลไกการ

คิดที่เรียกวาแบบบริสุทธิ์ของผัสสะ 

- เริ่มจากประสาทสัมผัสผานกลไกการ

คิดที่เรียกวา แบบบริสุทธิ์แหงความ

เขาใจ  (Pare form of 

Sensibilify) 

 

 

-เริ่มตนดวยศรัท ธาอันอยูเหนือประสบ -

การณทั้งปวง แลวใชเหตุผลปฏิบัติ

เรียกวา “Idea of reason” 

 

 

 

- เริ่มจากประสาทสัมผัสผานอายตนะ ทั้ง 

6 ไดแกตา หู จมูก ปาก ลิ้น กาย ใจ 

- เริ่มจากประสาทสัมผัสแลวอาศัยการ

ไตรตรองแยบคายโดยอาศัยปจจัย

ภายนอก (ปรโตโฆสะ ) นํามาคิด

วิเคราะห และ สังเคราะหดวยปญญาที่

เรียกวา“โยนิโสมนสิการ ” จนเห็นความ

จริงที่อยูเบื้องหลังปรากฏการณตาง ๆ 

- เริ่มตนจากประทาสสัมผัส แลวอาศัย

การไตรตรองแยบคายโดยอาศัยปจจัย

ภายนอก (ปรโตโฆสะ ) และการคิด

วิเคราะหสังเคราะหดวย โยนิโสมนสิการ  

เชนเดิมแตยกระดับเปนระดับ โลกุตระ ซึ่ง

ตองอาศัยการฝกปฏิบัติตามหลักไตรสิกขา 

คือ 

 ศีล สมาธิ และปญญาดวยตนเอง 
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๘๔ 

ประเด็นเปรียบเทียบ ญาณวิทยาแบบคานท ญาณวิทยาแบบพุทธปรัชญา 

4. ระดับของความรู - แบงเปน 3 ระดับ คือ 

1) ระดับประสบการณทางผัสสะ 

(Perceptual Knowledge) 

2) ระดับประสบการณทางจิต 

(Conceptual Knowledge) 

3) ระดับเหนือประสบการณ 

(Speculative Knowledge) 

  โดยระดับที่ 1 เปนความรูเฉพาะหนวย

ระดับที่ 2 ถือเปนความรูสากล สวนระดับที่ 

3 เปนศรัทธามากกวา 

 

- แบงเปน 6 ระดับ คือ 

1)ระดับความรูสึก (Consciousness) 

2)ระดับสัญญา (Perception) 

3)ระดับทิฐิหรือมโนภาพ  (Concep-

tion) 

4)ระดับอภิญญา (Extrasensory 

Perception) 

5)ระดับญาณ(Intuitive Insight) 

6) ระดับสัมมาสัมโพธิญาณ (Enligh-

tenment) 

 โดยความระดับ 1 ถึง 4 ถือเปนระดับ 

โลกิยะ สวนระดับ 5 ข้ึนไปถือเปนระดับ

โลกุตระ อันเปนความรูสากลหรือสัจธรรม 

5. จุดหมายสูงสุดของความรู - เพื่อนําไปสูหลักจริยศาสตร และ เพื่อ

พิสูจนเรื่องวิญญาณ (Soul) โลก 

(World) และพระเจา(God) 

- เพื่อแสวงหาทางหลุดพนจากความทุกข

ทั้งปวง 

6. ลักษณะของแนวคิดหลัก - มีจุดเริ่มตนของความรูในลักษณะของประ

จักษนิยม 

- เปนทวินิยม (Dualism) เน่ืองจากมีสิ่ง

คงที่ในตัวเอง “thing-in-

themselves” ที่มนุษยไมอาจรูได 

กลาวคือแยกจิตกับวัตถุออกจากกัน 

- เปน Formalistic Rationalism 

โดยอาศัยเหตุนิยมที่ถือแบบเปนสําคัญในการ

แสวงหาความรูอันเปนสัจธรรม 

- มีจุดเริ่มตนของความรูในลักษณะของ

ประจักษนิยม 

- ไมเปนทวินิยม(Dualism) วัตถุกับจิต 

(นาม-รูป) ไมแยกจากกันตางตองอิง

อาศัยกัน 

 

- เปน Pragmatism โดยอาศัยการ

ปฏิบัติควบคูไปกับหลักการหรือทฤษฎีใน

การแสวงหาความรูอันเปนสัจนิยม 

 

6. บทสรุป 

ญาณวิทยาเปนวิทยาการท่ีมุงสอบสวนถึงธรรมชาติและขอบเขตความรูของมนุษย ดังน้ันขอบเขตของญาณ -

วิทยาจึงครอบคลุมเก่ียวกับท่ีมาของความรู กระบวนการและเงื่อนไขหรือปจจัยของความรู รวมถึงลักษณะและ
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๘๕ 

ประเภทหรือระดับของความรู ญาณวิทยาถือกําเนิดมาในโลกเวลานานแลว ท้ังในซีกโลกตะวันตกและตะวันออก แต

ญาณวิทยาในทัศนะของปรัชญาตะวันตกกับปรัชญาตะวันออกมีขอแตกตางกันหลายประการ อยางไรก็ตามก็มีขอท่ี

สอดคลองกันไมนอยเชนกัน 

ในปรัชญาตะวันตกสมัยใหม ญาณวิทยาของคานท (Imanual Kant) นักปรัชญาชาวเยอรมันนับวามีอิทธิพลตอ

แนวคิดของบรรดานักคิดทางตะวันตกมาก กลาวกันวาปรัชญาของคานทเปนพื้นฐานใหนักคิดชาวเยอรมันในรุนถัด

มาไดสรางความคิดใหม ๆ ขึ้น (บุญมี แทนแกว , 2545 : 154) นอกจากน้ีคานทไดนําเสนอทฤษฎีใหม ๆ เก่ียวกับ

ความรูอันมีคุณูปการตอการแสวงหาความรูไนยุคตอ ๆ มาอยางมากทีเดียว สวนปรัชญาทางตะวันออกก็ถือกําเนิดมา

นานและอาจนานกวาปรัชญาตะวันตกดวยซ้ํา เชน ปรัชญาอินเดียโบราณ เปนตน ในบรรดาปรัชญาตะวันออกพุทธ -

ปรัชญาหรือปรัชญาของพระพุทธศาสนา  นับวามีความโดดเดนเปนพิเศษ ปจจุบันคําสั่งสอนรวมท้ังปรัชญาของพุทธ -

ศาสนาไดเผยแผขยายไปท่ัวโลก และกลายเปนศาสนาหน่ึงท่ีมีผูนับถือศรัทธามากท่ีสุดในฝงตะวันออก ญาณวิทยาของ

พุทธปรัชญานับวามีความทันสมัยสอดคลองกับหลักวิทยาศาสตร รวมถึงศาสตรอื่น ๆ  ในโลกปจจุบันดวย ดังน้ัน 

บทความน้ีจึงไดศึกษาวิเคราะหเปรียบเทียบญาณวิทยาของคานทกับของพุทธปรัชญาเพื่อพิจารณาใหเห็นประจักษวา 

ญาณวิทยาท้ังสองแบบมีความเหมือนและความแตกตางกันประการใดบาง ญาณวิทยาแตละแบบสามารถอธิบายโลก

และชีวิตของมนุษยบนพื้นโลกไดอยางไร และสามารถนํามาประสมประสานใชในการแสวงหาความรูของมนุษยใน

ปจจุบัน รวมท้ังการศึกษาชีวิตประจําวันไดหรือไมมากนอยเพียงใด 

จากการศึกษาวิเคราะหเปรียบเทียบพบวา จุดเร่ิมตนของความรูในทัศนะของคานทกับพุทธปรัชญามีความ

สอดคลองกันในแงท่ีวา ความรูตองเร่ิมตนจากประสบการณทางผัสสะเทาน้ัน ซึ่งแนวคิดดังกลาวมีลักษณะของความ

เปนประจักษนิยม (empricism) อันไมแตกตางไปจากแนวคิดของ Locke และ Hume มากนัก นอกจากน้ีทัศนะใน

การมองโลก (world) ของคานทก็มีความสอดคลองกับพุทธปรัชญาตามท่ีคานทมองวาโลกท่ีเราพบอยูทุกวันน้ีเปน

โลกของปรากฎการณ (Phenomena) เน่ืองจากเราไมสามารถเขาถึงโลกท่ีแทจริงได (noumena or things-in-

themselves) เพราะโลกท่ีพบเห็นไดถูกปรุงแตงดวยความคิดหรือมโนภาพของมนุษยเสียแลว แตตางกันตรงท่ีวา

สําหรับคานทมนุษยปรุงแตงโลกดวยการจัดระเบียบทางตรรกวิทยา แตในทัศนะของพุทธปรัชญามนุษยปรุงแตงโลก

ดวยตัณหา 

ในญาณวิทยาของคานทไดกลาวถึงความรูในตน  (a priori) วาเปนความรูท่ีมนุษยมีมาตั้งแตเกิดทุกคน เปน

ความรูท่ีเปนสากลและจําเปนซึ่งเกิดจากการพิจารณาทางตรรกะกอนประสบการณ ในประเด็นน้ีจึงแตกตางไปจาก

พุทธปรัชญาซึ่งไมยอมรับวามนุษยจะมีความรูมาตั้งแตกําเนิด เพราะในญาณวิทยาของพุทธปรัชญาไดบงบอกไว

ชัดเจนวา “มนุษยถือกําเนิดมาดวยอวิชชาคือความไมรูท้ังปวง ” ซึ่งหลังจากเกิดมาแลวไดมีประสบการณและมีการ



วารสารพุทธศาสนศึกษา จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ๏ ปที่ ๑๑ ฉบับที่ ๓ กันยายน-ธันวาคม ๒๕๔๗ 
 

๘๖ 

สะสมประสบการณตลอดจนมีการฝกฝนพัฒนาปญญาใหรูจักกลั่นกรองและนําขอเท็จจริงจากประสบการณมา

พิจารณาจึงเกิดเปนวิชชาหรือความรูขึ้น 

นอกจากน้ีความรูท่ีไดจากการนําขอเท็จจริงมาไตรตรองโดยอาศัยความรูในตนท่ีเรียกวา โยนิโสมนสิการของ

พุทธปรัชญาน้ัน ความรูท่ีเกิดขึ้นก็เปนแคเพียงความรูแบบศาสตรหรือทฤษฎี  (Theory) เทาน้ันยังไมถือเปนสัจ

จธรรมอันเปนความรูสากลหรือความรูขั้นสูงสุด ความรูแบบศาสตรจึงสามารถเปลี่ยนแปลงแกไขไดตลอดเวลา

เปนไปตามหลักไตรลักษณ ซึ่งกลาวถึงความไมเท่ียงแทของสรรพสิ่งในโลก อันประกอบดวย “อนิจจัง ทุกขัง 

อนัตตา” ซึ่งหลักดังกลาวน้ีสอดคลองกับหลักวิทยาศาสตรท่ีไดกลาวไววา “ความเปลี่ยนแปลงเปนสิ่งท่ีนักวิทยาศาสตร

พึงยอมรับไวเบื้องตน” (วิทย วิศทเวทย, 2538 : 49) ในประเด็นน้ีลักษณะความรูในระดับศาสตรของพุทธปรัชญาจึงมี

ความชัดเจน และอธิบายไดแยบคายกวาญาณวิทยาของคานท 

สวนกรณีของความรูขั้นสูงสุดหรือความรูเหนือศาสตรน้ัน คานทไดกลาวไวเชนกัน โดยคานทไดเสนอความรู

แจมแจงแบบบริสุทธ์ิ (pure intuition) ซึ่งเปนความรูในตนและเปนอภิประจักษนิยม (superempirical) ซึ่งใช

เพียงผัสสะภายใน (สุรพงษ โสธนะเสถียร , 2545 : 46) ไมตองอาศัยประสบการณใด ๆ เพียงอาศัยแบบแหงความคิด

หรือแบบแหงความเขาใจ (forms of understanding) ซึ่งมนุษยทุกคนมีอยูแลว ในประเด็นน้ีก็แตกตางไปจาก

ทัศนะของพุทธปรัชญา ในทัศนะแบบพุทธปรัชญาเห็นวา ความรูแจมแจง (intuition) น้ันเปนความรูท่ีเรียกวา 

“ญาณทัศน” ซึ่งการท่ีจะเขาถึงความรูระดับน้ีไดตองผานการฝกปฏิบัติใหมีความสัมพันธท้ังกาย วาจา ใจ ตามหลัก

ไตรสิกขา น่ันคือทําตนเองใหมีปจเจกภาพดวยการบําเพ็ญเพียรดวยศีล สมาธิ อันจะนําไปสูปญญา และปญญาน้ีเอง

จะทําใหผูน้ันสามารถคิดไตรตรองอยางแยบคายตามหลักโยนิโสมนสิการ อันนําไปสูความรูขั้นสูงสุดหรืออริยสัจได

ดวยตนเอง กลาวอยางงาย ๆ ก็คือ ความรูแจมแจงของคานทมีลักษณะของการใชหลักเหตุผลหรือความคิดในตนเอง

ตามวิธีการแบบเหตุผลนิยม  (rationalism) ในขณะท่ีความรูแจมแจงแบบพุทธปรัชญาตองอาศัยความรูในตน  

(โยนิโสมนสิการ) ควบคูไปกับหลักปฏิบัติ (ไตรสิกขา) อันมีลักษณะแบบปฏิบัตินิยม (Pragmatism) น่ันเอง 

อยางไรก็ตาม ญาณวิทยาของคานทก็นับวามีคุณูปการตอการศึกษาเชิงศาสตรในยุคตอ ๆ มาจนถึงปจจุบันเปน

อันมาก โดยเฉพาะอยางย่ิงวิธีคิดแบบกลไกนิยม  (Mechanism) ตามแบบฉบับของคานทก็เปนวิธีหน่ึงท่ีสามารถ

นํามาใชเปนแนวทางในการวิเคราะหและสรางความคิดหรือความรูใหม ๆ ได หรือทําความเขาใจปรากฏการณท่ี

เกิดขึ้นในโลกได รวมท้ังวิธีการผสมผสานแนวคิดแบบเหตุผลนิยมกับประจักษนิยมในการตรวจสอบและสราง

ความรูนาจะเปนพื้นฐานสวนหน่ึงท่ีมีการนํามาใชในปจจุบันในสวนท่ีเก่ียวกับการแสวงหาความรูหรือการวิจัยในทาง

สังคมศาสตรซึ่งในปจจุบันเร่ิมนิยมทําการวิจัยเพื่อสรางองคความรู ดวยการใชวิธีการวิจัยเชิงปริมาณ (quantitative 

research) ผสมผสานกับการวิจัยเชิงคุณภาพ (qualitative research) ซึ่งนาจะเปนสวนหน่ึงท่ีเปนมรดกตกทอดจาก

วิธีคิดในการผสมผสานแนวคิดสองกระแสหลักของคานทในขณะน้ันสืบตอมา สวนญาณวิทยาแบบพุทธปรัชญาคงไม



ญาณวิทยาแบบคานทกับพุทธปรัชญา ๏ บุญอยู ขอพรประเสริญ 
 

๘๗ 

ตองกลาวอะไรมากมายเน่ืองจากศาสนาพุทธเปนสวนสําคัญประการหน่ึงในสังคมไทย และโลกตะวันออก ญาณวิทยา

แบบพุทธปรัชญามีคุณูปการกับโลกและสังคมอยางย่ิง โดยเฉพาะตอสังคมไทยมาเปนเวลาชานานเปนท้ังรากฐานใน

การดําเนินชีวิต รากฐานการศึกษา มีความเปนปรัชญาวิทยาศาสตรท่ีเอื้อประโยชนตอการแสวงหาความรูท่ีถูกตอง ตอ

การทําความเขาใจธรรมชาติ โลกและชีวิต ในขณะเดียวกันก็เปนปรัชญาศาสนาท่ีชวยใหมวลมนุษยพนจากทุกข 

รวมท้ังเปนสิ่งโยงยึดสังคมไทยใหเปนสังคมท่ีนาอยูสืบเน่ืองมาจวบจนปจจุบัน ๏ 
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