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บทคัดยอ 
 

ศาสตราจารยดร. สมภาร พรมทา จบเปรียญธรรม ๘ ประโยค และปริญญาตรี 
จากคณะครุศาสตร มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๒๔ และปริญญาเอกทางดาน
ปรัชญา จากคณะอักษรศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย พ.ศ. ๒๕๓๔ เคยทํางานเปนอาจารย
ประจําท่ีภาควิชาปรัชญา คณะอักษรศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย จนเกษียณอายุราชการ 
เม่ือป ๒๕๕๙ มาทํางานท่ี มหาวิทยาลัย มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย เต็มเวลา ในฐานะ
ผูอํานวยการศูนยศึกษาพุทธปรัชญา และบรรยาย (เปนหลัก) ในหลักสูตรปริญญาโทและเอก
ทางด านปรั ชญา  ของ บัณฑิตวิทย าลั ย  มหาจุฬ าลงกรณราชวิ ทยาลั ย  ง านทาง
วิชาการ ศาสตราจารย ดร. สมภาร พรมทา เขียนงานวิจัย ตํารา หนังสือ และบทความทางดาน
พุทธปรัชญาและปรัชญาตะวันตกจํานวนหนึ่ง ในปพ.ศ. ๒๕๖๑ เขียนหนังสือเรื่อง พุทธปรัชญา
กับญาณวิทยา พิมพท่ีโรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย เขตพระนคร กรุงเทพมหานคร 
ปท่ีพิมพ ๒๕๖๐ จํานวน ๑๔๔ หนา   

ผูเขียนมีวัตถุประสงคเพ่ือใหความรูพ้ืนฐานแกผูอานวา พระพุทธศาสนามีทัศนะหลัก ๆ 
ในทางปรัชญาสาขานั้น ๆ วาอยางไร มีนักคิดคนสําคัญไดใหทัศนะเก่ียวกับเรื่องหลัก ๆ 
เหลานั้นวาอยางไร นอกจากนี้ยังไดเสนอวา เรื่องเหลานี้พุทธปรัชญามีความเห็นวาอยางไร จบ
ดวยการอภิปรายเสนอโดยทัศนะของผูแตงวาทัศนะของพุทธปรัชญามีคุณคาตอวงการปรัชญา
อยางไร และตอมนุษยชาติในแงการนําไปใชประโยชนในชีวิตจริงไดอยางไร  โดยพิจารณา
ปรัชญาท่ีชื่อวา “ญาณวิทยา” ไดแบงเนื้อหาในเลมไว ๗ บท โดยเริ่มจาก บทท่ี ๑ ความเชื่อ 
ความรู ความจริง บทท่ี ๒ อาณาเขตของความรู บทท่ี ๓ แนวคิดทางดานญาณวิทยาของพุทธ
                                                           
 ๑ นิสิตหลักสูตรพุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาพระพุทธศาสนา บัณฑิตศึกษา มหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย วิทยาเขตเชียงใหม 



๒๙๓ วารสารบัณฑิตศึกษาปริทรรศน มจร วิทยาเขตแพร ปท่ี ๕ ฉบับท่ี ๒ (กรกฎาคม–ธันวาคม ๒๕๖๒) 

ศาสนา บทท่ี ๔ ปญหาของประสบการณนิยม บทท่ี ๕ ปญหาของวิทยาศาสตรสมัยใหม บทท่ี 
๖ บทบาทของประสาทสัมผัสในทัศนะของพุทธศาสนา และบทท่ี ๗ ความรูกับจริยธรรม ถือวา 
เปนผลงานเก่ียวกับพระพุทธศาสนาและปรัชญาท่ีนาสนใจอีกเรื่องหนึ่งท่ีมีเนื้อหาสาระ และ
แงมุมตาง ๆ ท่ีปรากฏในปรัชญาและสาขาหนึ่งของปรัชญาท่ีหลายๆทานไมเคยอาน หรือไมเคย
คิดวาแนวคิดทางดานญาณวิทยาของพุทธศาสนามีองคความรูท่ีมันครอบองคความรูท่ีมีอยูญาณ
วิทยาท่ัวไปอยางไร สะทอนใหเห็นความเพียรพยายามของผูเขียนท่ีจะรอยเรียงเนื้อหาตาง ๆ 
ท่ีเก่ียวของและสัมพันธกับเนื้อหาเขามาประกอบใหเห็น และอธิบายเพ่ิมเติมใหเขาใจ ผูวิจารณ
จึงเห็นวา หนังสือ พุทธปรัชญากับญาณวิทยา เปนหนังสือท่ีนาสนใจ นาศึกษา อีกท้ังนาวิจารณ
ในประเด็นท่ีผูเขียนไดเสนอ  ตลอดถึงสาระสําคัญบางประเด็นท่ีนาสนใจ โดยถอดออกมาจาก
หนังสือของผูเขียนใหเห็นแตละบท ดังนั้น ในการวิจารณหนังสือเลมนี้ ผูวิจารณจะเลือกเฉพาะ
บางประเด็นท่ีนาสนใจเทานั้นเพราะวาผูเขียนไดเขียนเนื้อหาท่ีเปนพุทธปรัชญากับญาณวิทยา 
พรอมกับยกแนวคิดนักปรัชญาสําคัญทางตะวันตกมาสนับสนุนแนวคิด จึงขอเลือกบางประเด็น
นํามาเสนอและวิจารณ  จากท่ีไดศึกษาหนังสือเลมนี้ จะเห็นวา ศาสตราจารยดร. สมภาร  พรม
ทา ไดเสนอใหเห็นถึงแนวคิดทางดานญาณวิทยาของพุทธศาสนาวามีใจความอยางไร ความรูท่ี
ไดจากการศึกษาและตีความพระไตรปฎกเปนอยางไร นอกจากนั้นทานไดอภิปรายวาทัศนะทาง
ญาณวิทยาของพระพุทธศาสนาไดใหหลักคิดท่ีมีคุณคาแกวงการปรัชญาอยางไร ทานผูเขียนได
ดําเนินเรื่องโดยเริ่ม จากความเชื่อ ความรู ความจริง เปนอยางไร ตอมา เสนอเรื่องแนวคิด
ทางดานญาณวิทยาของพุทธศาสนา ใหเห็นวาญาณวิทยา หรือความรูตามทัศนะของ
พระพุทธศาสนาเปนอยางไร เชื่อไดหรือไม จริงหรือไมจริง เพราะวามีนักวิชาการทางดาน
พระพุทธศาสนาบางทานเสนอวา ทัศนะทางญาณวิทยาของพระพุทธเจาเปนแบบประสบการณ
นิยม (empiricism) ปญหาของประสบการณนิยมและปญหาของวิทยาศาสตรสมัยใหม 
ตลอดจนบทบาทของประสาทสัมผัสในทัศนะของพุทธศาสนา สุดทายเสนอความรูกับจริยธรรม 
ตามลําดับ 

 

โครงสรางเนื้อหา 
 

พุทธปรัชญากับญาณวิทยา เลมนี้เปนงานเขียนท่ีศาสตราจารยดร. สมภาร  พรมทา 
ไดเสนอความรูพ้ืนฐานท่ีสําคัญเก่ียวกับพระพุทธศาสนามีทัศนะหลัก ๆ ในทางปรัชญาสาขานั้น 
ๆ อยางไร วาดวยเรื่องอะไร มีนักคิดคนสําคัญไดใหทัศนะเก่ียวกับเรื่องหลักๆเหลานั้นวาอยางไร 
พุทธปรัชญามีความเห็นเก่ียวกับเรื่องเหลานั้นอยางไร อีกท้ังเสนอทัศนะของพุทธปรัชญาวามี
คุณคาตอวงการปรัชญาอยางไร และตอมนุษยชาติในแงการนําไปใชประโยชนในชีวิตจริงได
อยางไร โดยผูเขียนไดอธิบายในเนื้อหาเก่ียวกับแนวคิดทางญาณวิทยาของพระพุทธศาสนา 



๒๙๔  
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มีความละเอียดออนและมีประโยชนมากนอยเพียงใดเม่ือเทียบกับทัศนะของญาณวิทยา 
ท่ีสําคัญ ๆ ในโลก เนื้อหาในเลมแบงออกเปนบท ดังนี้ 

บทท่ี ๑ ความเช่ือ ความรู ความจริง ผูเขียนไดเสนอตัวอยางเก่ียวกับความเชื่อทางใจ
ของมนุษยวา ความเชื่อของมนุษยมีหลายลักษณะและเกิดจากหลายสาเหตุปจจัย สอดคลองกับ
การปฏิบัติตามหลักศรัทธาในพระพุทธศาสนา ๔ ประการ คือ ๑. ความเชื่อในเรื่องกรรมหรือ
การกระทํา ๒. ความเชื่อในเรื่องผลของกรรมหรือผลของการกระทํา ๓. ความเชื่อวาทุกคนมี
กรรมเปนของของตน และ ๔. ความเชื่อท่ีมีตอการตรัสรูของพระพุทธเจา คติธรรมเหลานี้ ถือวา 
เปนหลักพ้ืนฐานท่ีทําใหประชาคมอาเซียนมีความเชื่อท่ีถูกตอง เพราะทุกคนจะกระทําอะไรก็
ตาม (หนา ๒) นอกจากนี้ยังไดเสนอวา นักปรัชญาในโลกนั้นก็เหมือนกับคนท่ัวไป พวกเขามี
ความเห็นวามนุษยมีธรรมชาติติดตัวมาอยางหนึ่งคือ มีความสงสัย เม่ือมีความสงสัยแลว 
ก็พยายามหาคําตอบ การหาคําตอบตามสัญชาตญาณของมนุษยแบบพ้ืนฐานท่ัวไป คือ การคาด
เดา และนักปรัชญาเห็นตรงกันวา มนุษยควรมีหลักในการใชชีวิต และเห็นวา การใชชีวิตโดยให
ความเชื่อเปนสิ่งนําทางอันตราย หรือไมก็ไมเกิดความกาวหนาในชีวิตเรา ซ่ึงจะสามารถนําชีวิต
มนุษยไมใหตกในอันตราย หรือใหมีชีวิตท่ีกาวหนา ซ่ึงสิ่งท่ีนักคิดท้ังหลายคนพบ พวกเขาใชคํา
บางคําเรียก คือ “ความรู” กับ “ความจริง” (หนาท่ี ๓)   

ในเนื้อหาตอนนี้ กําลังพูดถึงคําสามคําคือ “ความเชื่อ” “ความรู” และ “ความจริง 
ภาษาอังกฤษใชวา “belief” “knowledge” และ “truth”(หนา ๕-๖) ความจริงนั้นตางจาก
ความรูตรงท่ี ความรู คือ ความเชื่อท่ีไดรับการตรวจสอบ สวนความจริงนั้นบางอยางเปน
คุณสมบัติของขอความเหมือนความรู แตบางอยางไมเก่ียวของกับภาษา สรุป ความรูเปน
คุณสมบัติของขอความ สวนความจริงเปนไดท้ังคุณสมบัติของขอความและสิ่งของหรือ
ปรากฏการณ (หนา ๙) ในอินเดียสมัยโบราณ นักคิดและพระศาสดาในศาสนาสนใจหาความ
จริง โดยถือวา ไมสามารถเขาถึงความจริงดวยภาษาได แตสามารถเขาถึงความจริงไดดวยการ
พิสูจนหรือทดลองจากสภาพจริง ในปรัชญาอินเดียโดยภาพรวมใหศึกษาใจของคนเพ่ือหา
แนวทางปรับปรุงใหใจสามารถควบคุมตนใหสงบและเยือกเย็น พระพุทธเจาทรงศึกษาใจของ
มนุษยผานทางศึกษาใจของพระองคเอง ทรงทดลองทํากับรางกายตนเอง ตลอดถึงการฝกฝนจิต
เพ่ือใหบรรลุเปาหมายแหงความสงบระงับอันยิ่งยวด จนสามารถทําใหหลุดพนจากอะไร
บางอยาง และทําใหจิตเปนอิสระจากทุกข ความรูอยางนี้เรียกวา Knowing  เหมือนกับการได
ลิ้มรสทุเรียน ทําใหรูรสของทุเรียนวาเปนอยางไร ซ่ึงในทางพระพุทธศาสนาเรียกวา “สิ่งท่ีบุคคล
พึงรูไดเฉพาะตน” ภาษาบาลีวา ปจฺจตฺตํ  เวทิตพฺโพ นั้นเอง (หนา ๑๑-๑๒)  

บทท่ี ๒ อาณาเขตของความรู ผูเขียนเสนอวา A.J. Ayer ไดเขียนในหนังสือเรื่อง 
Language, Truth and Logic วาความรูในโลกนี้มีอยูสองชนิดเทานั้น คือ ความรูเชิงประจักษ
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กับความรูทางคณิตศาสตร แตแนวคิดทางอภิปรัชญาและคําสอนทางศาสนาท่ีไมเปนท้ังความรู
เชิงประจักษกับความรูทางคณิตศาสตร เปนเพียงแคความเชื่อเทานั้น (หนา ๑๖-๑๗) 
และผูเขียนไดยกตัวอยาง สิ่งท่ีเรียกวา ความรูจะตองมีคุณสมบัติท่ีสําคัญ คือ ตรวจสอบไดดวย
อายตนะ ซ่ึงตรงกับภาษาอังกฤษวา Empiricism อีกประเด็น ความรูเชิงคณิตศาสตร เรื่อง 
จํานวนแมว เปนขอความบอกเลา แตสิ่งท่ีบอกเลาไมใชขอเท็จจริงเชิงประจักษ แมจะเก่ียวกับ
ของท่ีเห็นเปนชิ้นเปนกอนก็ตาม ความจริงทางตรรกวิทยาหรือคณิตศาสตรนั้นเปนความจริงท่ีไม
ข้ึนกับการตัดสินของคน แตจริงเพราะมันตองเปนอยางนั้น หรือขอความท่ีวา ๓+๑ = ๔ วิธี
ตรวจสอบความจริงของขอความนี้ก็ตรงไปตรงมา คือ ความจริงทางคณิตศาสตรท้ังหลายท้ังปวง
เปนความเปนจริงแบบเดียวกันหมด คือ ความจริงแบบกําปนทุบดิน แตถาอยากทราบวาความ
จริงนี้จริงหรือไม ถาใชการวิเคราะหทางคณิตศาสตร คือ “๔” = “๑+๑+๑+๑ กับ “๓+๑ =  
๑+๑+๑+๑ จะไดความจริงอยางนี้เสมอ (หนา ๒๕-๒๖) ความรูสองอยางคือ วิทยาศาสตรและ
คณิตศาสตรเปนความรูสําคัญของมนุษย นอกจากนี้ ผูเขียนยังไดเสนอวา ปรัชญา Positivism 
มิไดเพ่ิงเกิดในโลกท่ียุโรปเม่ือตนศตวรรษท่ียี่สิบนี้ แตเคยเกิดมาแลวท่ีอินเดียเม่ือราวสามพันปท่ี
แลว 

บทท่ี ๓ แนวคิดทางดานญาณวิทยาของพุทธศาสนา ผูเขียนไดเสนอวา การศึกษา
พุทธปรัชญามีประเด็นท่ียากอยูอยางหนึ่ง คือ พุทธศาสนามีเนื้อหามาก ซ่ึงก็แลวแตความ
คิดเห็นของแตละฝาย การจะดูวา ญาณวิทยาเปนอยางไร จําเปนกลับไปดูพระพุทธศาสนาสมัย
ท่ีพระพุทธเจาทรงพระชนมอยู โดยเฉพาะในพระไตรปฎกก็มีพระสูตรท่ีมีลักษณะเปนการบันทึก
สิ่งท่ีพระพุทธเจาทรงกระทําและพูดกับบุคคลตาง ๆ ผูเขียนไดนําพระสูตรเหลานี้มาสกัดเพ่ือให
เกิดทัศนะทางญาณวิทยาของพระพุทธเจา ซ่ึงพระสูตรท่ีวาก็คือ “กาลามสูตร” มีเนื้อหา
เก่ียวกับชาวกาลามะ เขาเฝาพระพุทธเจาแลวกราบทูลถามถึงสิ่งท่ีสมณพราหมณลัทธิตาง ๆ
สอน บางคนตรงกันบาง ตางกันบาง ทูลถามถึงหลักการเพ่ือตรวจสอบความนาเชื่อถือของ
แนวคิดตาง ๆ สําหรับตัดสินวาอะไรคือความรูจากพระพุทธองค (หนา ๓๒) พระพุทธเจาทรง
เริ่มดวยหลักการพ้ืนฐานทางตรรกวิทยาท่ีใชกันเปนมาตรฐาน คือ Logical fallacies มีอยู 
๑๐ อยาง (หนา ๔๐-๔๑) กาลามสูตรแสดงใหเห็นความท่ีพระพุทธองคทรงเปนนักคิดท่ีเวลา
เสนออะไรไปขอเสนอนั้นจะหักลางยากมากหรือไมไดเลย เชน คนท่ีละอกุศลมูลไดแลวเจริญ
กุศลมูลใหงอกงามข้ึนเรื่อย ๆ ในชีวิต ยอมไดรับผลของความรูและการปฏิบัติตามความรูนั้น 
และในอินเดียสมัยนั้น นักคิดบางพวกเปนจิตนิยม (idealism) เชื่อวา มนุษยประกอบดวยกาย
และวิญญาณ เม่ือคนตาย วิญญาณจะไปเกิดใหมหากยังไมสิ้นกิเลส นักคิดบางพวกเปนพวก
สสารนิยม (materialism) เชื่อวา มนุษยเปนสสารลวน ๆ ไมมีวิญญาณ ดังนั้น ตายแลวก็จบ 
ไมมีชาติหนา ท้ังสองพวกนี้เคยมาถามพระพุทธเจาวาทรงเห็นดวยกับพวกเขาไหม ทรงเงียบ 
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ไมตอบ เพราะวาพระองคทรงมีหลักวา สิ่งท่ีจะทรงสอนใครตองเปนความรู คือ ตรวจสอบได 
(หนา ๔๕-๔๖)  

มีนักวิชาการทางดานพระพุทธศาสนาบางทานเสนอวา ทัศนะทางญาณวิทยาของ
พระพุทธเจาเปนแบบประสบการณนิยม (empiricism) ซ่ึงผูเขียนก็เห็นดวยแตก็มีขอท่ีนาจะ
วิเคราะหเพ่ิมเติม คือ ปรัชญาประสบการณนิยมเปนภาพกวาง ๆ แบบประสบการณนิยมท่ีเชื่อ
วา ความจริงคือสิ่งท่ีปรากฏแกอายตนะ แตก็มีจุดออนตรงท่ีวา สิ่งท่ีนักมายากลแสดงใหเห็น
อาจไมใชความจริง ซ่ึงแนวคิดท่ีปรากฏในกาลามสูตรบางอยางเปนกระบวนการหาความรูแบบท่ี
พวกเหตุผลนิยม แตการจัดแนวคิดเปนประสบการณนิยม สําหรับรายละเอียดท้ังสองแนวคิดท่ีมี
ความเหมือนและความตางกับญาณวิทยาของพระพุทธเจาตองไปแยกประเด็นกันอีกมาก 

บทท่ี ๔ ปญหาของประสบการณนิยม ผูเขียนไดเสนอวา แนวคิดทางญาณวิทยา
หลักๆ มี ๒ แบบ คือ แบบท่ี ๑ เชื่อวา ความรูจะตองตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส เรียกวา 
ประสบการณนิยม  แบบท่ี ๒ เชื่อวา ความรูท่ีอิงกับอายตนะไมม่ันคง เปลี่ยนแปลงได และเรา
สงสัยไดวาท่ีรับรูนั้นตรงกับความเปนจริงเพียงใด เหตุผลคือท่ีมาของความรู เรียกวา เหตุผล
นิยม ผูเขียนวิเคราะหวา ญาณวิทยาของพระพุทธเจาไมใชเหตุผลนิยม นาจะเปนประสบการณ
นิยม แนวคิดแบบประสบการณนิยมมีอยู ๒ แบบ คือ ประสบการณนิยมแบบสุดโตง 
และประสบการณนิยมแบบประนีประนอม ซ่ึงแบบท่ี ๑ นักปรัชญาท่ีมีชื่อเสียงมากคือ A.J. 
Ayer ซ่ึงเขาไดเสนอวา อะไรก็ตามท่ีจะเสนอวาเปนความรูจะอยูในรูปของขอความ ตามทัศนะ
ของ Ayer ขอความมี ๓ ชนิด คือ ๑. ขอความท่ีตรวจสอบไดวาจริง ๒. ขอความท่ีตรวจสอบได
วาเท็จ ๓. ขอความท่ีตรวจสอบไมไดวาจริงหรือเท็จ Ayer บอกวา ขอความท่ี ๓ เปนขอความท่ี
ไมมีความหมาย แตสําหรับขอความสองอยางแรกมีความหมาย ซ่ึงขอความท่ีมีความหมายมีอยู
สองชนิด คือ ขอความท่ีสามารถตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส และขอความท่ีตรวจสอบได
ดวยตรรกวิทยาหรือคณิตศาสตร 

บทท่ี ๕ ปญหาของวิทยาศาสตรสมัยใหม ปรัชญาวิทยาศาสตรมีอยู ๒ ชนิด 
คือ ความรูท่ีอยูในรูปของกฎ กับความรูท่ีอยูในรูปของทฤษฎี ชนชาวกรีกมีวิธีคิดเก่ียวกับโลก
แบบ ชาวอียิปตไดสรางความรูในทางคณิตศาสตรและวิทยาศาสตร ตอมามีคนเอาเรขาคณิต
แบบปฏิบัติจริงกับของจริงในโลกนี้เขาไปในหมูชนชาวกรีก พวกเขาสนใจวา ทําไมความรูจาก
เรขาคณิตอยางอียิปตจึงมีความแมนยํามาก ความแนนอนนี้ กรีกเชื่อวา ตองไมอยูในรูป
สามเหลี่ยมท่ีเปนรูปธรรม แตคงอยูในคุณสมบัติท่ีเปนนามธรรม ดังนั้น วิทยาศาสตร คือ หลัก
วิชาท่ีสนใจศึกษาโลกกายภาพเพ่ือใหเขาใจสิ่งตาง ๆ ท่ีจะแสดงพฤติกรรม พรอมกับใชประสาท
สัมผัสเปนเครืองมือในการหาความรู สวนคณิตศาสตรคนพบความจริงในโลกนามธรรม 
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นอกจากนี้ ความรูทางวิทยาศาสตรมีผลกระทบตอสังคมหลายอยาง โดยเฉพาะตอ
ความเชื่อทางศาสนา ตอมาแมวาปรัชญากับวิทยาศาสตรจะแยกกัน แตวิทยาศาสตรก็มีสวนไม
นอยท่ีทําใหปรัชญาตะวันตกกาวหนา โดยเฉพาะอยางยิ่งปรัชญาสาขาญาณวิทยา เชน แนวคิด
ของกาลิเลโอและไอแซค นิวตัน วงการปรัชญาวิทยาศาสตรเรียกความรูแบบนี้วา “กฎทาง
วิทยาศาสตร” (หนา ๘๔) แตถาความรูใดก็ตามในทางวิทยาศาสตรหากประกอบดวยขอความ
บางสวนหรือท้ังหมดท่ีเก่ียวกับสิ่งท่ีไมสามารถตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส จะเรียกความรู
เหลานี้วา “ทฤษฎีทางวิทยาศาสตร” (หนา ๘๗)  

ปจจุบัน วิทยาศาสตรไดกาวเขามาสูยุคใหมท่ีเรียกวา วิทยาศาสตรสมัยใหม เสนแบง
ระหวางวิทยาศาสตรยุคเกา (classical science) กับ วิทยาศาสตรสมัยใหม (modern 
science) ความรูในวิทยาศาสตรสมัยเกามักจะอยูในรูปของกฎ สวนความรูในวิทยาศาสตร
สมัยใหมมักอยูในรูปของทฤษฎี (หนา ๘๘) 

บทท่ี ๖ บทบาทของประสาทสัมผัสในทัศนะของพุทธศาสนา ผู เขียนเสนอวา 
นักปรัชญาโบราณสนใจสิ่งท่ีไกลตัว เชน โลก จักรวาล ดวงดาว เปนตน ตอมา มีนักปรัชญาบาง
คนสนใจเรื่องท่ีแคบเขามา นั่นคือ สนใจโลกทางกายภาพมากข้ึน นักปรัชญาพวกนี้มีชื่อวา 
“ปรัชญาธรรมชาติ” (Natural Philosophy) กาลิเลโอ ถือวาเปนนักคิดคนแรกๆท่ีสนใจปรัชญา
ธรรมชาติโดยอาศัยประสาทสัมผัสท้ังหาเปนเครื่องมือ ตอมาแซค นิวตันไดสานตอแนวคิดของ
กาลิเลโอ นักปรัชญากลุมนี้ใหความสําคัญกับการรับรู ท่ีผานประสาทสัมผัส เพราะฉะนั้น 
ประสาทสัมผัสในการหาความรูจึงมีอิทธิพลตอวิทยาศาสตรมาก พวกนี้เรียกตัวเองวา ประจักษ
นิยม (Empiricism) แตไอนสไตน สํานักประสบการณนิยมถือวา การทํางานในเชิงคิดสราง
ทฤษฎีเพ่ืออธิบายวา โลกกายภาพเปนเชนนี้ มีอะไรท่ีเหนือการตรวจสอบดวยอายตนะอีกมาก 
ซ่ึงโดยสรุปแลว  การทํางานของนักวิทยาศาสตรสมัยใหมแบงออกเปน  ๒  พวก  คือ 
นักวิทยาศาสตรเชิงทฤษฎี กับนักวิทยาศาสตรเชิงปฏิบัติ 

สวนประเด็น บทบาทของประสาทสัมผัสในพระพุทธศาสนา ผูเขียนไดเสนอสองเรื่อง
คือ บทบาทอายตนะในการตรวจสอบความรู และความแนนอนของความรู ซ่ึงจะเห็นวา 
พระพุทธเจา พระองคไดใชหลักการท่ีวาในการดําเนินชีวิต ในการแสวงหาความรูและความจริง
ของชีวิตดวยพระองคเอง ซ่ึงการกระทําดังกลาวไมตางจากนักวิทยาศาสตร โดยการสังเกตสิ่ง
รอบตัว เก็บขอมูลแลวไตรตรองวาอะไรคือสาระสําคัญ จะเห็นไดจากการท่ีพระองคออกบวช
เพ่ือแสวงหาสิ่งนั้นเพียงเพ่ือตองการเดินทางพบปะผูคน สถานท่ี สิ่งแวดลอม จนสุดทายทําให
พระองค ไดพบความรู  ความจริงของชีวิตดวยพระองค เอง  ท่ี เรียกวา  สัมมาสัมโพธิ 
(Enlightenment by oneself) และมีผูท่ีรูแจงจากสิ่งท่ีพระพุทธเจาตรัส เรียกวา อนุสัมโพธิ 
( Enlightenment from other’s instruction)  ซ่ึ ง เ ป น ป ร ะ ส บ ก า ร ณ ส ว น บุ ค ค ล ใ น
พระพุทธศาสนาจัดระบบความรู ไว ๓ ลักษณะ คือ ๑. รูจากการอานหรือฟงคนอ่ืน 
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(สุตมยปญญา) ๒. รูจากการใครครวญเพ่ิมเติมดวยตนเอง (จินตามยปญญา) และ ๓. รูอยางท่ี
ความรูนั้นไดหลอมรวมกับชีวิตและมีผลเปนความงอกงามจริง ๆ ของชีวิต (ภาวนามยปญญา) 

บทท่ี ๗ ความรูกับจริยธรรม เริ่มตนผูเขียนไดเสนอเปรียบเทียบชีวิตของผูเขียนกับ
ไอนสไตนวา ขณะท่ีไอนสไตนมีชีวิตกับผูเขียนมีชีวิตแตกตางกัน ถาหากสลับกันก็จะเห็นวา
ไอนสไตนก็คงจะทํานา และผูเขียนก็คงจะเปนนักวิทยาศาสตรตามสภาพของตนยามนั้น ตอมา
เสนอวา ท้ังสองตามความเปนจริงก็เปนคนละคนและมีชีวิตท่ีเปนแบบฉบับของตนท่ีไม
เหมือนกัน และผูเขียนไดยกตัวอยางพระสูตรพระสูตรหนึ่งท่ีปรากฏในพระไตรปฎกภาษาบาลี 
ชื่อวา “โรหิตัสสสูตร ท่ีสอง” ความโดยยอ โรหิตัสสเทพบุตรมาทูลถามพระพุทธเจาวา “ขาแต
พระองคผูเจริญ พระองคสามารถหรือหนอท่ีจะทรงรู ทรงเห็นหรือทรงถึงท่ีสุดแหงโลกท่ีสัตวไม
เกิด ไมแก ไมตาย ไมจุติ ไมอุบัติดวยการไป” พระพุทธเจาทรงตรัสวา พระองคไดตรัสเรื่องนี้ ไม
วาเวลาไหน ใครก็ถึงไมไดดวยการไป เปนตน โดยสรุปแลว พระพุทธเจาทรงตรัสวา ผูท่ีตองการ
ไปในสถานท่ีดังกลาวจะตองดับทุกขภายในชีวิตนี้ ซ่ึงก็ตรงกับสมญานามของพระองคท่ีวา 
“โลกวิทู ผูรูแจงโลก” อยางแทจริง 

นอกจากนี้ ผูเขียนเสนอวา การแสวงหาความรูของเราก็เปนกิจกรรมท่ีอยูในจอหนัง
สวนตัวของเราแตละคน ซ่ึงเหมือนกับนักปรัชญาจิตนิยม คือ เบิรกเลย ท่ีเชื่อวา สิ่งท่ีมีอยูจริง
คือ จิต และคลายกับท่ีพระพุทธเจาตรัสในพระสูตรขางตนวา ท่ีสุดของโลกไมไดอยูท่ีไหนเลย 
แตอยูในรางกายท่ียาววา ประกอบดวยสัญญาและใจนี่แหละ ซ่ึงในพระสูตรดังกลาว  พระองค
ตรัสประมวลในเชิงปฏิบัติไววา สิ่งท่ีปรากฏในจอหนังสวนบุคคลของเราแตละคนนั้น เราแตละ
คนรูสึกวา ตัวเราและของเรานี่คือท่ีมาของทุกข เพราะฉะนั้น เราตองรูเทาทันความรูสึกนี่ จน
สามารถรูวาไมมีในตัวเราท่ีเราบงการได ปรากฏในอนัตตลักขณสูตร สําหรับจริยธรรม  
พระพุทธศาสนา พระองคหมายถึง การท่ีเรารูจักสภาวะการเปนอยูของตนเองโดยดําเนินชีวิตให
เปนไปตามทํานองคลองธรรม กามูสก็เชื่อเชนนั้น สุดทายผูเขียนเห็นวา พุทธปรัชญาในเรื่องการ
แสวงหาความรู คือ เปนการคนหาแกนสารของชีวิต  

 

สาระสําคัญบางประเด็นที่นาสนใจแตละบท 
 

บทที่ ๑ ประเด็นที่นาสนใจ  คือผูเขียนไดเสนอความเชื่อ ความรู ความจริง  วา 

ความรู คือ ความเชื่อท่ีไดรับการตรวจสอบ สวนความจริงนั้นบางอยางเปนคุณสมบัติของ
ขอความเหมือนความรู แตบางอยางไมเกี่ยวของกับภาษา ดังนั้น ความรูเปนคุณสมบัติ
ขอ ง ข อค ว าม  ส วนคว ามจร ิง เ ป น ไ ด ทั ้ง ค ุณสมบ ัต ิข อ งข อค ว ามและสิ ่ง ของหร ือ
ปรากฏการณ ซึ่งผูเขียนไดสรุปใหเห็นวา ความเชื่อ ความรูและความจริงเปนเหตุและ
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เปนผลของกันและกัน แลวแตมุมมองวาจะเอาสิ่งใหเปนตัวหลัก หรือจะเอาสิ่งไหนเปน
ตัวรอง ตามความคิดเห็นของผูวิจารณก็เห็นดวยกับผูเขียนวา ความเชื่อ ความรู ความ
จริงเปนเห็นเปนผลของกันและกันสมกับหลักแหงกรรมในจูฬกัมมวิภังคสูตรวา  “สัตว
ท้ังหลายมีกรรมเปนของตน เปนผูรับมรดกกรรม มีกรรมเปนกําเนิด มีกรรมเปนพวกพอง
เผาพันธุ มีกรรมเปนที่พึ่งอาศัย กรรมนั่นแหละจําแนกสัตวใหทรามและดี” 1

๒
 ซึ่งพระมหา

สมจินต สมฺมาปฺโญ ไดอธิบายวาหลักศรัทธา ๒  ประการ คือ (๑) ตถาคตโพธิ ศรัทธา 

เชื่อในพระปญญาการตรัสรูของ พระพุทธเจา และ (๒) กัมมศรัทธา เชื่อกฎ แหงกรรม 

โดยความเชื ่อนั ้นตองเปนความเชื ่อที่ประกอบดวยความรู ความเขาใจ  (ศรัทธา  ญาณ
สัมปยุต) เมื่อมีหลักศรัทธาอยางนี้ก็ เหมือนกับมีขอสรุปในระดับหนึ่ง 2

๓
 นั่นก็หมายความ

วา  ความเชื ่อของเราที่ถูกตองจะตองเปนความเชื ่อประกอบดวยปญญา  (สัทธาญาณ
สัมปยุต) นั่นเอง 

บทที่ ๒ อาณาเขตของความรู ผูเขียนไดนําเสนอ ความรูเชิงประจักษกับความรู
ทางคณิตศาสตร เปนความรูในโลกนี้ ตามแนวคิดของ A.J.Ayer และทานผูเขียนเสนอตอ
วา นักปรัชญากรีกโบราณ สงสัยเรื่องอภิปรัชญาซึ่งเปนแนวคิดที่ตรงกันขาม แตพวกเขา
มีเหตุผลที่เสนอแนวคิดเหลานั้น คือ คนเราเกิดมาธรรมชาติใหเรารับรูสิ่ง ๆ ตางในโลก
ผานประสาทสัมผัสหาอยาง  คือ  ตา  หู จมูก ลิ้น  และกาย เพื่อการดํารงชีพใหอยูรอด
ปลอดภัยและความสุขตามอัตภาพ  และพวกเขาพยามหาคําตอบ  เมื ่อไมสามารถได
คําตอบจากประสาทสัมผัสทั้งหา ก็เปลี่ยนแนวคิด  ตลอดจนจินตนาการซึ่งคําตอบทาง
อภิปรัชญาอาจไมจริงก็ได เพราะในชีวิตจริงที่เห็นอยางหนึ่ง แตสภาพจริงเปนอีกอยาง
หนึ ่ง  จึงคิดว านาจะมีอะไรที ่อยู เบื ้องหลังบงการอยู  ผู ว ิจารณก็เห ็นดวยกับผู เข ียน 

เพราะวา สิ่งตาง ๆท่ีเรามองเห็นอยูนี้อาจไมจริงตามเรามองเห็น เพราะอาจมีบางอยางท่ี
ทําใหเรามองไมเห็นความจริงของสิ่งตาง ๆ ท่ีซอนเรนอยูภายใตความจริงท่ีมองเห็น 

บทที่ ๓ แนวคิดทางดานญาณวิทยาของพุทธศาสนา ผูเขียนไดแสดงทัศนะทาง
ญาณวิทยาของพระพุทธเจา คือ“กาลามสูตร” ซึ่งมีเนื้อหาเกี่ยวกับชาวกาลามะ ถามถึง
หลักการเพื่อตรวจสอบความนาเชื ่อถือของแนวคิดตาง  ๆ  สําหรับตัดสินวาอะไรคือ
ความรูจากพระพุทธองค พระพุทธเจาทรงเริ่มดวยหลักการพื้นฐานทางตรรกวิทยาที่ใช
กันเปนมาตรฐาน คือ Logical fallacies มีอยู  ๑๐ อยาง ผูวิจารณเห็นดวยกับแนวคิดนี้ 
เพราะวาการที่เราไมรีบดวนสรุปอะไรบางอยางนั้นเปนสิ่งที่ดี แตไมใชวาไมฟงเหตุผล

                                                           
 ๒ ม.อุปริ. (ไทย), ๑๔/๒๙๐/๓๕๐. 

๓ พระมหาสมจินต  สมฺมาปฺโญ, พุทธปรัชญา สาระและพัฒนาการ, (กรุงเทพฯ: โรงพิมพ 
มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย,๒๕๔๔), หนา ๓๕. 
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ของคนอื่นเลย  ซึ่งสอดคลองกับที่ พระมหาสมจินต สมฺมาปฺโญ ไดกลาวไวในหนังสือ 

พุทธปรัชญา สาระและพัฒนาการวา คําวา “อยาปลงใจเชื่อ” ไมไดหมายถึงวา ไมใหเชื่อ 

แตหมายถึง การชะลออารมณความรูสึกที่จะเชื่อหรือไมเชื่อไวกอน แลวนําสภาวะแหง
ปญญามาชวยในการตัดสินใจ นอกจากนี้แลว กาลามสูตรก็มีวิธีพิสูจนวา ความรู ความ
จริงดวยการพิสูจนดวยตนเอง ซึ่งเปนวิธีการหาคําตอบที่ชัดเจน ทั้งคําตอบในโลกนี้และ
โลกหนา 

บทท่ี ๔ ปญหาของประสบการณนิยม  ผูเขียนนําเสนอวา แนวคิดทางญาณวิทยา
หลัก  ๆ  มี ๒  แบบคือ  แบบที่๑  เชื ่อวาความรู จะตองตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส 

ประสบการณนิยม แบบที่ ๒  เชื ่อวา  ความรูที่อิงกับอายตนะไมมั่นคง เปลี่ยนแปลงได 
และเราสงสัยไดวาที่รับรู นั ้นตรงกับความเปนจริงเพียงใด  เหตุผลคือที่มาของความรู 
เรียกวา  เหตุผลนิยม  ซึ ่งจะเห็นวา  ผู เขียนกําลังจะเสนอใหพวกเราไดรู ว า  ความรู ท่ี
สามารถตรวจสอบไดตองไดรับการรับรองจากประสาทสัมผัสทั้งหา แตความรูเชนนี้ก็มี
ขอบเขตจํากัดหรือมีการเปลี่ยนแปลงได 

บทท่ี ๕ ปญหาของวิทยาศาสตรสมัยใหม ผูเขียนเสนอวา ปรัชญาวิทยาศาสตรมี
อยู ๒ ชนิด คือ ความรูที่อยูในรูปของกฎ กับความรูที่อยูในรูปของทฤษฎี โดยสรุปแลว 

ความรู ในว ิทยาศาสตรสมัย เกามักจะอยู ในรูปของกฎ  สวนความรู ในวิทยาศาสตร
สมัยใหมมักอยูในรูปของทฤษฎี ซึ่งประเด็นนี้ จะเห็นวา ผูเขียนพยายามจะอธิบายวา 
สิ่งที่เปนปญหาในทางวิทยาศาสตร โดยเฉพาะเรื่องเกี่ยวกับความรู เพราะวา ความรูท่ี
เป นกฎทางวิทยาศาสตร คือ  ความรู ที ่เป นขอความที ่รายงานสิ ่ง  ๆ  ตาง  ๆ  ในโลก
ธรรมชาติและพฤติกรรม เปนขอความที่ระบุถึงสิ ่งสามารถตรวจสอบไดดวยประสาท
สัมผัส สวนความรูที่เปนทฤษฎีทางวิทยาศาสตร คือ ความรูที่ประกอบดวยบางสวนหรือ
ทั้งหมดที่ไมอาจตรวจสอบไดดวยประสาทสัมผัส ตามความคิดเห็นของผูวิจารณ เห็นวา 

สิ ่ง ที ่เป นองคความรู ที ่ตรวจสอบไดด วยประสาทสัมผ ัส ทั ้งห า เป นองคความรู ทาง
วิทยาศาสตร เพราะวา สิ่งที่วิทยาศาสตรคนหาคําตอบจะตองไดรับการทดลอง พิสูจน
หรือรับรูไดดวยประสาทสัมผัสท้ังหา 

บทที่ ๖  บทบาทของประสาทสัมผัสในทัศนะของพุทธศาสนา  ผู เข ียนเสนอ 

บทบาทอายตนะในการตรวจสอบความรู และความแนนอนของความรู ซึ ่งจะเห็นวา 

พระพุทธเจา พระองคไดใชหลักการที่วาในการดําเนินชีวิต ในการแสวงหาความรูและ
ความจริงของชีวิตดวยพระองคเอง  ซึ่งการกระทําดังกลาวไมตางจากนักวิทยาศาสตร 
ผูว ิจารณเห็นดวยกับผู เขียนในประเด็นที่วา  ความรู ที ่พระพุทธเจาทรงรู เพราะอาศัย
ประสาทสัมผัสทั้งหาดวยการปฏิบัติตนอยางถูกตอง  นั่นคือ ตามหลักมัชฌิมาปฏิปทา 
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คือทางสายกลางที่พระองคไดรับปฏิบัติตามหลักการนั้น  และสามารถทําใหตนเองพบ
ความรู ความจริงของชีวิตดวยพระองคเอง ไมเพียงแคประสบการณที่เกิดจากประสาท
สัมผัสอยางเดียวเทานั้น แตยังเกิดจากการใชความคิด เหตุผลอีกดวย 

บทที ่ ๗  ความรู ก ับจร ิยธรรม  ผู เ ข ียนได ยกตัวอย างพระส ูตรพระสูตรหนึ ่ง 
ที ่ปรากฏในพระไตรปฎกภาษาบาลี ชื ่อว า  “โรหิต ัสสสูตร  ที ่สอง” ความโดยยอว า 

โรหิตัสสเทพบุตรมาทูลถามพระพุทธเจาวา “ขาแตพระองคผู เจริญ  พระองคสามารถ
หรือหนอที่จะทรงรู ทรงเห็นหรือทรงถึงที่สุดแหงโลกที่สัตวไมเกิด ไมแก ไมตาย ไมจุติ 
ไมอุบัติดวยการไป” พระพุทธเจาทรงตรัสวา พระองคไดตรัสเรื่องนี้ ไมวาเวลาไหน ใครก็
ถ ึง ไม ได ด ว ยการ ไป  หล ังจากนั ้น  ผู เ ข ียนก ็ได อธ ิบายแนวค ิด เ กี ่ยวก ับความรู ของ
พระพุทธเจาวา  มนุษยและสิ่งที่มีอายตนะและพืชถูกสาปใหติดอยูในคุกแหงอายตนะ 
ซึ่งถือวาเปนความจริงที่ทุกคนตองยอมรับ และหลังจากนั้นยังบอกวา พระพุทธเจาทรง
วิเคราะหว า  ธรรมชาติสร างมนุษย สัตว  และพืช  มาใหม ีแนวโนมที ่จะไมรู ต ัว เอง ,  
ที่จะเห็นวาสิ่งตาง  ๆ มีจริง  เปนจริงและความรูดังกลาวในขอบเขตหนึ่งไมเปนปญหา 

สุดทาย แตละคนจะรูวาเปนตัวเราของเรา ซึ่งประเด็นความรูกับจริยธรรมที่ผู เขียนได
อธิบายจะเห็นวาทานไดอธิบายในเชิงตรรกะใหผูอานไดคิดตามจริงจะรูวา แทที่จริงแลว
ความรู ก ับการแสดงออกของคนเรานั ้นจะตอง เปน ไปดวยกัน  หรือจะตองมีความ
สอดคลองกัน สมกับคําท่ีวา มีความรูคูคุณธรรมนั่นเอง 
 

ความสรุป 
 

ประเด ็น ที ่ ๑  ในการ เข ียนหนังส ือ  เ รื ่อ ง  “พุทธปร ัชญากับญาณวิทยา” นี้ 
ประ เด ็น ที ่ผู เ ข ียน ได ให เหต ุผลและม ูล เหต ุจ ูง ใจ  ได กล า ว ไว ใน คํานําการพิมพ ว า 

พระพุทธศาสนามีทัศนะหลัก ๆ ในทางปรัชญาสาขานั้น ๆ วาอยางไร  เปนการปูพื้นฐาน
วา สาขานั้น ๆ ของปรัชญาวาดวยเรื่องอะไร มีนักคิดคนสําคัญไดใหทัศนะเกี่ยวกับเรื่อง
หลัก  ๆ  เหลานั ้นวาอยางไร  และเสนอวา  เรื ่องเหลานี ้ ทัศนะของพุทธปรัชญาเห็นวา
อยางไร ผูวิจารณเห็นดวยเปนสวนมากกับเหตุผลของผูเขียน แตมีประเด็นที่นาสังเกตท่ี
เปนจุดที่นาสนใจและนํามาวิเคราะหใหเห็นถึงทัศนะของพุทธปรัชญาอันเกิดจากการ
นําเสนอเนื ้อหาของพุทธปรัชญากับญาณวิทยาที่มีนัยเชิงปรัชญา  การที่ปรัชญาและ
ศาสนาของอินเดียรวมทั้งพุทธศาสนา สนใจศึกษาใจของคนเพื่อหาทางปรับปรุงใจของ
เราสามารถที่จะมีอํานาจควบคุมตนใหสงบเยือกเย็น การควบคุมใจไดนี้ถือเปนอุดมคติ
ของปรัชญาและศาสนาของอินเดีย ซึ่งพระพุทธเจาทรงศึกษาใจมนุษยผานการศึกษาใจ
ของพระองคเอง ทดลองทําอะไรบางอยางกับกายของพระองคเพื่อทดสอบวาจะมีผลตอ
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ใจอยางไร เม่ือทดสอบแลวพบวาไมมีผลหรือมีแตไมมากหรือไมเปนไปในแนวทางที่ทําให
จิตสวางไสวเงียบสงบ  ก็ทรงละทิ้งแนวทางนั ้น  หันไปแสวงหาแนวทางใหม นี่คือสิ ่ง ท่ี
ผูเขียนไดบอกวา พระพุทธองคทรงไดตอบคําถามที่วา ความเชื่อ ความรูและความจริง
คืออะไร  และเปนอยางไรไดเปนอยางดี เปนการใชอายตนะในการตรวจสอบความรู 
และความจริงผานสิ ่งตาง  ๆที่พบเห็นในโลกกายภาพ ซึ ่งก็ทําใหพระองคไดเห็นวาสิ ่ง 
ตาง ๆ ปรากฏใหเห็นวามีคูตรงกันขามกัน ท่ีวา จะตองมีอะไรสักอยางที่เปนคูตรงขามกับ
ความเกิด  ความแก ความเจ็บและความตาย  ประเด็นที่ ๒  ผู เขียนไดยกกาลามสูตร 
สูตรที่วาดวยการอยาเพิ่งปลงใจเชื่อสิบอยางใหเห็นวา ชาวกาลามะแสวงหาความรูดวย
ตนเองดวยการไมปลงใจเชื ่ออะไรงาย  ๆ  แตไมใชว าไมฟง เหตุผลของคนอื่นเลย  แต
หมายถึง  การชะลออารมณความรู สึกที่จะเชื ่อหรือไมเชื ่อไวกอน  แลวนําสภาวะแหง
ปญญามาชวยในการตัดสินใจ ซึ่งกาลามสูตรก็มีวิธีพิสูจนวา ความรู ความจริงดวยการ
พิสูจนดวยตนเอง  ซึ ่งเปนวิธีการหาคําตอบที่ชัดเจน  ทั้งคําตอบในโลกนี ้และโลกหนา 
ผูวิจารณเห็นดวยอยางยิ่งกับกาลามสูตรเพราะวาการที่เราไมรีบดวนสรุปอะไรบางอยาง
เปนสิ่งที่ดี ประเด็นที่ ๓  ทัศนะของพุทธปรัชญาที่ใหในเรื ่องเหลานั้นมีคุณคาตอวงการ
ปรัชญาอยางไร  และตอมนุษยชาติในแงการนําไปใชประโยชนในชีวิตจริงไดอยางไร 
ในประเด็นนี้ ผูเขียนไดนําเสนอไวในบทที่ ๗ ความรูกับจริยธรรม วา ตามทฤษฎีความรู
ของพระพุทธเจาไดนําเสนอ หลักใหญใจความเรื่องที่วาเราควรแสวงหาความรูอยางไร
ของพุทธศาสนาซึ่งเปนเรื ่องที่ครอบคลุมชีวิตเราทั้งชีวิต  นั่นคือ การใชชีวิตอยางมีสติ 
มีปญญา  ผูวิจารณเห็นดวยกับแนวคิดของพุทธปรัชญาและแนวการนําเสนอของผูเขียน 

แตมีจุดที่จะสะทอนใหเห็นจุดเดนและจุดดอยของหนังสือเรื ่องพุทธปรัชญากับญาณ
วิทยา คือ จุดเดน คือ ผูเขียนไดนําเสนอพุทธปรัชญา พรอมทั้งยกตัวอยางประกอบอีกทั้ง
นําเสนอแนวคิดคนสําคัญทางปรัชญาตะวันตกสนับสนุนและเปรียบเทียบใหเห็นความ
แตกตางทําใหผู อานเห็นภาพที่ชัดเจน   สําหรับจุดออนตามความคิดเห็นของผูวิจารณ 
คือ หนังสือเลมนี้ เปนหนังสือที่เหมาะกับผูอานที่มีพื้นฐานในทางปรัชญาและผูที่มีความ
สนใจทางปรัชญา แตไมเหมาะสมกับผูที่ไมมีพื้นฐานทางปรัชญา เพราะวาถาไมมีพื้นฐาน
จะอานแลวยากท่ีทําความเขาใจไดสมบูรณ อีกทั้ง ไมสามารถสรุปประเด็นแตละประเด็น
ได  เ นื ่อ งจ ากศ ัพท และ คําผู เ ข ียน ได ย กศ ัพท เ ฉพาะ ที ่จํา เ ป นต อ ง ทําคว าม เข า ใ จ 
แตทั้งนี้ทั้งนั้น ตามทัศนะผูวิจารณเห็นวาไมยากเกินความรูความสามารถที่จะทําความ
เขาใจ 
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