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1.  คนไทยส่วนใหญ่นับถือศาสนาอะไร   และเล่าประวัติความเป็นมาโดยย่อ
ตอบ 
พระพุทธศาสนาแพร่สู่ประเทศไทยสมัยก่อนสุโขทัย
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	จารึกพระเจ้าอโศกมหาราช


           ในพุทธศตวรรษที่ ๓ พระเจ้าอโศกมหาราชแห่งราชวงศ์เมารยะ ซึ่งตั้งราชธานีอยู่ที่กรุงปาฏลีบุตรแคว้นมคธในอินเดีย ทรงเลื่อมใสในพระพุทธศาสนามากจึงโปรดให้ส่งธรรมทูต อัญเชิญพระพุทธศาสนาจาริกเผยแผ่ไปทั่วทิศานุทิศ ทั้งในอินเดียและประเทศอื่นๆ และเชื่อกันในหมู่นักประวัติศาสตร์ว่าพระพุทธศาสนานิกายเถรวาท คือแบบที่เรานับถือในปัจจุบัน ได้แพร่หลายเข้ามาสู่ดินแดนสุวรรณภูมิตั้งแต่สมัยนั้น ชาวอินเดียสมัยก่อนพุทธกาลเคยไปมาค้าขายติดต่อกับสุวรรณภูมินี้อยู่เสมอ ชาวสุวรรณภูมิจึงไม่รังเกียจพระพุทธศาสนาที่ชาวอินเดียนำมาเผยแผ่ ส่วนสุวรรณภูมินี้เข้าใจว่าน่าจะได้แก่บริเวณตั้งแต่ตอนใต้ของพม่าปัจจุบันนี้ (ซึ่งสมัยต่อมา เป็นอาณาจักรมอญ) เลยตลอดลงมาถึงภาคกลางของประเทศไทย มีศูนย์กลางที่สำคัญอยู่ที่จังหวัดนครปฐมซึ่ง มีพวกมอญและละว้าเป็นคนพื้นเมือง เนื่องด้วยบริเวณจังหวัดดังกล่าวปรากฏทรากโบราณสถานมากมายล้วน แต่ใหญ่โต สร้างตามคติเก่าถึงครั้งพระเจ้าอโศกมหาราชก็มี เช่น พระสถูปพระปฐมเจดีย์องค์เดิมซึ่งอยู่ภายใน พระสถูปใหญ่ที่เห็นอยู่ในปัจจุบัน ตามรูปเดิมสร้างเป็นทรงโอคว่ำอย่างพระสถูปสัญจิในอินเดีย เป็นหลักฐานว่า พระพุทธศาสนาได้มาตั้งมั่นลง ณ ภาคกลางแห่งประเทศไทย แล้วเจริญงอกงามพัฒนาตลอดมาและได้พัฒนารุ่ง เรืองแพร่หลายทั่วไปในแหลมอินโดจีน ยกเว้นดินแดนทางภาคตะวันออกเฉียงเหนือของคาบสมุทรนี้ซึ่งเป็นดิน แดนเวียดนามตอนเหนือ
           ในราวพุทธศตวรรษที่ ๖ ทางประเทศอินเดีย พระพุทธศาสนาฝ่ายมหายานได้เจริญขึ้น พุทธมามกะชาว อินเดียได้นำลัทธิมหายานออกมาสั่งสอนแพร่หลายในคาบสมุทรแห่งนี้ โดยเดินทางมาทางบกผ่านแคว้นแบงกอล เข้ามาทางพม่าตอนเหนือก็มี เดินทางมาทางทะเลขึ้นที่แหลมมลายู สุมาตรา และแล่นเรืออ้อมอ่าวเข้ามา ทางประเทศกัมพูชาในปัจจุบันก็มี ในระหว่างนั้นได้เกิดมีอาณาจักรฟูนันคือบริเวณดินแดนกัมพูชาในปัจจุบันและเลย เข้ามาในประเทศไทยตอนกลางและถึงภาคอีสานด้วย ปรากฏว่าประชาชนชาวฟูนันนับถือพระพุทธศาสนาทั้ง ฝ่ายเถรวาทและมหายาน จนถึงกับมีสมณทูตชาวฟูนันเดินทางไปแปลพระคัมภีร์ในประเทศจีน ถึงศตวรรษที่ ๑๑ อาณาจักรฟูนันก็เสื่อมโทรมไป ด้วยถูกอาณาจักรเจนละซึ่งเคยเป็นเมืองขึ้นฟูนันมาก่อนแย่งอำนาจ พวกเจนละนับถือศาสนาพราหมณ์ ฉะนั้นพระพุทธศาสนาจึงชะงักความเจริญระยะหนึ่ง
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	พระพุทธรูปศิลาเขียว สมัยทวาราวดี


           ในยุคพุทธศตวรรษที่ ๑๑ ขณะที่อิทธิพลของฟูนันสั่นคลอนก็ปรากฏว่าพวกมอญในลุ่มแม่น้ำ เจ้าพระยาถือโอกาสประกาศอิสรภาพตั้งเป็นอาณาจักรทวาราวดี แล้วเจริญรุ่งเรืองอย่างรวดเร็วทั้งในด้านศิลปะและการพระศาสนา โดยรักษาจารีตของพระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาท ซึ่งรับมาแต่ครั้งพระเจ้าอโศกมหาราชไว้อย่างเคร่งครัด ศูนย์กลางของทวาราวดีก็คงอยู่ที่นครปฐมนั่นเอง ต่อมาในพุทธศตวรรษที่ ๑๒ ปรากฏว่าอานุภาพ ของทวาราวดีได้ขยับขยายเหนือขึ้นไปจนถึงลพบุรีและได้แผ่ขึ้นไป จนถึงภาคเหนือของประเทศไทยเป็นเหตุหนึ่ ที่พระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาทจากทวาราวดีได้ไปตั้งมั่นทางภาคเหนือ ตกราวพุทธศตวรรษที่ ๑๔ อาณาจักรเจน ละ ได้เปลี่ยนเป็นประเทศเขมรโบราณ อิทธิพลของเขมรโบราณได้แผ่ครอบงำแทนที่อาณาจักรทวาราวดี
           ราวพระพุทธศตวรรษที่ ๑๒ ในสมัยที่อาณาจักรทวาราวดีกำลังรุ่งเรืองอยู่นั้นปรากฏว่าทางภาคใต้ของ ประเทศไทยได้เกิดอาณาจักรศรีวิชัยขึ้นที่แหลมมลายู มีอาณาเขตทางเหนือติดกับอาณาจักรทวาราวดี เดิมพล เมืองในอาณาจักรศรีวิชัยนับถือพระพุทธศาสนาฝ่ายสาวกยาน ต่อมาราชวงศ์ปาละแห่งมคธอินเดียตอนใต้มีอำนาจขึ้น กษัตริย์ราชวงศ์นี้เลื่อมใสในพระพุทธศาสนาลัทธิมหายานโดยเฉพาะคือนิกายมนตรยาน ราชวงศ์ไศเลนทระแห่ง อาณาจักรศรีวิชัยซึ่ง ณ บัดนั้นได้แผ่อำนาจราชศักดิ์ครอบงำทั่วคาบสมุทรทะเลใต้และแหลมมลายูแล้วได้มี สัมพันธไมตรีกับราชสำนักปาละ จึงพลอยได้รับลัทธิมหายานนิกายมนตรยานเข้ามานับถือด้วย ลัทธิมหายานได้เป็น ศาสนาประจำของจักรวรรดิศรีวิชัยซึ่งเป็นจักรวรรดิมลายูตลอดระยะกาลแห่ง พ.ศ. ๑๒๐๐-๑๗๐๐ ปีเศษ
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	พระพุทธรูปพระธยานิพุทธเจ้า สมัยศรีวิชัย


ทาง ตอนเหนือของมลายูที่ในขณะนี้คือนครศรีธรรมราช ซึ่งมีชื่อเรียกในยุคพุทธศตวรรษที่ ๑๒ ว่าเมืองตามพรลิงค์ เป็นประเทศราชของจักรวรรดิ์ศรีวิชัย นอกจากนี้อาณาจักรศรีวิชัย ยังเป็นศูนย์กลางแห่งการศึกษาพระปริยัติ ธรรมที่โด่งดัง จนถึงสมัยพุทธศตวรรษที่ ๑๕ ตามเรื่องราวที่ปรากฏในตำนานว่าอิทธิพลศรีวิชัยได้ขยายรุกขึ้น มาถึงประเทศกัมพูชาและบรรดาประเทศราชของเขมรในลุ่มแม่น้ำเจ้าพระยา ๒ คราว เมื่อกลางพุทธศตวรรษที่ ๑๓ คราวหนึ่ง และเมื่อกลางพุทธศตวรรษที่ ๑๕ อีกคราวหนึ่ง พระเจ้าสุริยวรมันที่ ๑ ปรากฏว่าน่าจะมีเชื้อสายสืบ มาจากพวกศรีวิชัย ประเทศกัมพูชาและประเทศไทยจึงได้รับนับถือลัทธิมหายานตามแบบอย่างศรีวิชัยอีกใน ระยะนี้ตั้งแต่พุทธศตวรรษที่ ๑๓ เป็นต้นมา
           ในยุคที่จักรวรรดิเขมรมีอำนาจครอบงำประเทศไทยเราเรียกว่ายุคลพบุรี มีระยะเวลาราว พ.ศ. ๑๕๐๐- ๑๘๐๐ ปี กษัตริย์เขมรบางพระองค์ก็เป็นพุทธมามกะ บางพระองค์ก็เป็นพราหมณมามกะ แต่พระพุทธศาสนา ซึ่งแพร่หลายอยู่ในสมัยลพบุรีนี้ ปรากฏว่ามีทั้งลัทธิฝ่ายเถรวาทและลัทธิฝ่ายมหายาน แต่ลัทธิมหายานนิกายมนตรยานได้เจริญงอกงามขึ้นอย่างรวดเร็ว ทั้งในประเทศกัมพูชาเองและในประเทศไทยตั้งแต่ตอนกลางและอิสานบางส่วนลงไป สถานที่สำคัญเกี่ยวกับลัทธิมหายานนิกายมนตรยาน เช่น ปราสาทหินพิมาย และพระปรางค์สามยอดที่ลพบุรี เป็นต้น
           ราวพุทธศตวรรษที่ ๑๖ ชาวไทยได้ตั้งอาณาจักรเป็นปึกแผ่นขึ้นในลานนาภาคเหนือและพายัพของ ประเทศไทยปัจจุบันนี้ พระพุทธศาสนาที่ชาวไทยในขณะนั้นนับถือเรียกได้ว่านับถือรวม ๆ กันไปทั้งเถรวาทแบบมอญกับลัทธิมหายานแบบเขมร แต่อิทธิพลของลัทธิเถรวาทมีสูงกว่าลัทธิมหายานมาก ครั้นตกราวพุทธศตวรรษ ที่ ๑๖
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	พระเจดีย์ชเวดากอง ประเทศพม่า


ทางประเทศพม่าพระเจ้าอโนรธาได้เป็นใหญ่ครองพุกาม ขณะนั้นพวกพม่านับถือลัทธิมหายานนิกาย มนตรยานมากกว่าเถรวาท รวมทั้งได้เอาลัทธิตันตระของฮินดูเข้ามาปะปนมาก เมื่อพระเจ้าอโนรธา ตีได้อาณาจักรมอญซึ่งเป็นอู่ความเจริญของพระพุทธศาสนาลัทธิเถรวาท ได้ทรงรับเป็นศาสนูปถัมภก ฟื้นฟูพระพุทธศาสนาลัทธิเถรวาทให้รุ่งเรืองขึ้น โดยมีเมืองพุกามเป็นศูนย์กลาง เพราะฉะนั้นในตอนนี้พม่าจึงเป็นแห่งสำคัญ ของความพัฒนาแห่งพระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาท ซึ่งได้ขยายเข้ามาในประเทศไทยในเวลาต่อมาด้วยดังปรากฏโบราณสถานพระเจดีย์เจ็ดยอดเมืองเชียงใหม่ ซึ่งสร้างถ่ายแบบจากพระเจดีย์มหาโพธิเมืองพุกาม
           ประเทศลังกาหรือสิงหลนับถือพระพุทธศาสนาลัทธิเถรวาทสืบมาแต่ครั้งพระเจ้าอโศกมหาราช เหมือนกับทางสุวรรณภูมิ ครั้นตกราวพุทธศตวรรษที่ ๑๗ ลังกาได้ทำสังคายนาพระธรรมวินัยซึ่งนับเป็นหนที่ ๗ ใน ตำนานสังคายนาของฝ่ายเถรวาท กิตติศัพท์แพร่หลายมาถึงประเทศพม่ามีพระสงฆ์จากพุกามและมอญที่บวช ใหม่กับพระสงฆ์ลังกากลับมาเมืองพุกามและเมืองมอญ ตั้งเป็นคณะลังกาวงศ์ขึ้นได้รับความนับถือเลื่อมใสจากพระราชาและประชาชนจึงเจริญรุ่งเรืองขึ้น พระสงฆ์พวกเก่านับวันก็ค่อย ๆ หมดไปโดยพฤตินัย ครั้งนั้นมี คณาจารย์ในลังกาวงศ์นี้รูปหนึ่ง ชื่อพระราหุลเป็นชาวลังกาได้จาริกจากพุกามมาตั้งคณะลังกาวงศ์ขึ้นที่เมือง นครศรีธรรมราชซึ่งยังเรียกชื่อว่าเมืองตามพรลิงค์ มีกษัตริย์มลายูเชื้อสายศรีวิชัยปกครองอยู่ คณะสงฆ์ลังกาวงศ์ ที่เมืองนคร ฯ ก็เจริญขึ้นเหมือนที่พุกาม เป็นเหตุให้แพร่หลายสู่ประเทศไทยและกัมพูชาในกาลต่อมา พวกพุกาม ปกครองอาณาจักรทางลานนาอยู่ถึงปลายพุทธศตวรรษที่ ๑๗ ก็หมดอำนาจ อิทธิพลทั้งมอญและเขมรก็หมดฤทธิ์ลงไปมากแล้ว มีคนไทยได้ตั้งตนเป็นเจ้าเมืองปกครองกันเอง นับตั้งแต่พระเจ้าชัยวรมันที่ ๗ กษัตริย์เขมร องค์สุดท้ายที่มีอำนาจและทรงเป็นมหายานพุทธมามกะที่เคร่งครัดแล้ว ลัทธิมหายานพร้อมๆ กับอำนาจของ อาณาจักรเขมรก็เสื่อมโทรมลงทันที
2.  คำว่า “พุทธ” มีความหมายกี่อย่างอะไรบ้าง
ตอบ 
พุทธ, พุทธ, พุทธะ [พุด, พุดทะ] น. ผู้ตรัสรู้, ผู้ตื่นแล้ว, ผู้เบิกบานแล้ว, ใช้เฉพาะเป็น 
พระนามของพระบรมศาสดาแห่งพระพุทธศาสนา เรียกเป็นสามัญว่า พระพุทธเจ้า. (ป.).
คำว่า พุทธศาสนา หลายท่านอาจจะให้ความหมายว่า หมายถึงคำสอนของ พระพุทธเจ้า แท้จริงแล้ว คำว่า พุทธศาสนา นี้ มีความหมายว่า "กระบวนการทุกวิถีทางที่ทำให้กิเลสเหือดแห้ง ด้วยอำนาจของ ปัญญา" (พุทธ+สาสน, สาสนา มาจาก สาส ธาตุ เป็นไปในความเหือดแห้ง มีวิเคราะห์ว่า กิเลเส สาสตีติ สาสนา วิธีการใด ยังกิเลสทั้งหลายให้เหือดแห้ง วิธีการนั้น ชื่ว่า สานา บวกกับคำว่า พุทธ ที่แปลว่า ปัญญา,ความรู้, การบรรลุ จึงแปลได้ว่า กระบวนการที่ทำให้กิเลสเหือดแห้ง) 

ไม่ว่าคุณจะให้ทาน ปฏิบัติตาม ศีล เจริญสมถกรรมฐาน หรือ วิปัสสนากรรมฐาน ทั้งหมด ล้วนแล้วแต่เป็นกระบวนการที่ทำให้กิเลสเหือดแห้งหายไปนั่นเอง ข้อนี้ เป็นสิ่งสำคัญในพระพุทธศาสนาเลยทีเดียว เพราะถ้าคุณปฏิบัติไปแล้ว กิเลสทั้งหลายไม่เหือดแห้งไป หรือกลับมีกิเลสเพิ่มมากขึ้น นั่นย่อมถือว่า ปฏิบัติผิด ไม่เข้าหลักกระบวนการของพระพุทธศาสนา กระบวนการที่ทำให้กิเลสเหือดแห้งด้วยปัญญานี้ จะเป็นไปใน 2 ระดับ คือ 

1. ยังเป็นไปในวัฏฏะอยู่ คือกระบวนการที่ว่าทั้งหมดนี้ คือ การให้ทาน รักษาศีล เจริญภาวนา เพื่อให้หายป่วย เพื่อให้จิตใจสบาย โดยยังไม่เห็นโทษทุกข์ของการเวียนว่ายตายเกิด กุศลที่เกิดย่อมทำให้บุคคลเวียนว่ายตายเกิดอยู่ในวัฏฏะนี้อยู่ เรียกว่าเป็น วัฏฏคามีกุสลกรรม 

2. ไม่เป็นไปในวัฏฏะ หมายถึงกระบวนการนี้ คือ การเจริญวิปัสสนากรรมฐาน เห็นสังขารทั้งปวงตามความเป็นจริง เห็นโทษทุกข์ของการเวียนว่ายตายเกิด ย่อมเป็นไปเพื่อทำให้บุคคลหลุดพ้นจากการเวียนว่ายตายเกิด กุศลที่เกิดขึ้นทำหน้าที่ตัดวิบากกรรมที่จะทำให้มีการสืบต่อเป็นภพชาติต่อไป วิธีการดังกล่าวนี้จัดเป็น วิวัฏ
3.  ในพจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน  พ.ศ. 2525 ได้ให้ความหมาย ของคำว่า “ปรัชญา”ไว้อย่างไร
ตอบ
4.  คำว่า “พุทธปรัชญา”  มีความหมายอย่างไรบ้าง 
ตอบ
ความหมายของปรัชญานั้นมีอยู่มากมายหลายความหมาย ซึ่งในความหมายนั้นมีคุณค่าอยู่ในตัว หากเราเข้าใจความหมายของปรัชญาและนำไปใช้ในชีวิตประจำวัน สิ่งที่จะตามมาก็คือเราจะเป็นคนที่มีจุดมุ่งหมายในชีวิตที่แน่นอน มีความมั่นคงในชีวิต สามารถที่จะมีชีวิตอยู่อย่างคนที่คุณค่ามีศักดิ์ศรี เพราะปรัชญาเปรียบเสมือนเสาหลักในชีวิตของเราก็ว่าได้ หากเรายึดหลักทางปรัชญาชีวิตที่ดี ก็เท่ากับว่าเราประสบความสำเร็จในชีวิตไปแล้วครึ่งหนึ่ง ความหมายของปรัชญาที่สำคัญมีดังนี้ 
ปรัชญาเป็นคำที่มาจากภาษาสันสกฤต มี 2 คำ คือ ปร แปลว่าประเสริฐ ชญา แปลว่า ความรู้ รวมกันเป็นความรู้อันประเสริฐ เป็นความรู้อันเลอเลิศสูงสุดในระบบความรู้ของมนุษย์ ส่วนคำว่า Philosophy มีความหมายคือ ความอยากรู้ใคร่ที่จะรู้ มีความกระตือรือร้นที่จะแสวงหาคำตอบจากประสบการณ์ว่ามันเป็นอะไรอย่างไร
ความหมายโดยอรรถ ปรัชญาเป็นศาสตร์ที่ว่าด้วยหลักการ หลักการคือทฤษฏี หรือเหตุผล ซึ่งเป็นหัวใจของศาสตร์ทุกแขนง หากศาสตร์ใดขาดหลักการหรือหลักปรัชญา ก็ย่อมเป็นศาสตร์ไม่ได้เพราะฉะนั้นไม่มีศาสตร์ใดจะสมบูรณ์ถ้าขาดหลักปรัชญา1 
ปรัชญาหมายถึง การวิเคราะห์เชิงวิจารณ์ คือความคิดรวบยอดและสังเกตข้อแท้จริงทางประวัติศาสตร์ และประสบการณ์ เพื่อจะค้นหาสันธภาพโดยมีจุดประสงค์ที่รวมเข้าด้วยกันทำให้เป็นจุดเดียวกัน เพื่อการตีความหมายของความรู้และชีวิต2
ปรัชญาเป็นระบบความคิด แม้ในชีวิตประจำวันเราก็คิด เช่น เวลานั่งคุยกับเพื่อนเก่าถึงความหลัง อดีต บ้านเมือง การเปลี่ยนแปลงจึงมีมโนคติว่า ทุกสิ่งทุกอย่างได้เปลี่ยนแปลงไปหมดแล้ว นี่ก็เป็นความคิดปรัชญาส่วนหนึ่งแต่ความคิดในประจำวันอาจไม่เป็นระบบหรือสมบูรณ์ แต่ความคิดคนหนึ่ง มีมากเป็นหมื่นแสนล้วนเป็นพื้นฐานอันแท้จริงของปรัชญา3
สำหรับตัวของผม วิชาปรัชญาก็คือ วิชาที่เป็นเหตุเป็นผล เป็นสุดยอดของวิชาที่สอนให้รู้จักรตัวเอง รู้จักรผู้อื่น ทำให้รู้ถึงความซับซ้อนของธรรมชาติ ถึงแม้วิชาปรัชญาอาจจะเป็นวิชาที่ค่อนข้างยากและต้องใช้ความคิดมาก แต่ผลตอบแทนที่เราได้รับจากการเรียนวิชาปรัชญานี้ ผมคิดว่ามันคุ้มค่าและเป็นประโยชน์ต่อตัวเรามาก เพราะนั้นคือกำไรชีวิตนั่นเอง
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 1 ประจำวันที่  17  มิถุนายน  2550

เรื่อง   เกริ่นนำวิชาปรัชญา


นักศึกษาเสนอแนวความคิด   ว่า   ปรัชญาหมายถึงอะไร

ดวงกมล ..... ปรัชญา   คือ   ความคิด   ความเชื่อของชนแต่ละ   แต่ละสมัย

โดยนิยามศัพท์   ปรัชญามาจากคำว่า  Philosophy   โดย  Philos  แปลว่า  รัก   และ sophia  แปลว่า   ความฉลาดรอบรู้   ดังนั้น  ปรัชญา  หรือ  Philosophy   จึงหมายถึง  ความรักในความฉลาดรอบรู้

เป็นที่ถกเถียงกันถึงความหมายของวิชาปรัชญาที่แท้จริง   ซึ่งนักปรัชญาก็ยังไม่รู้ว่าปรัชญาหมายถึงอะไร   แต่รู้ว่ามีลักษณะของการถาม   ลักษณะของการวิพากษ์

ปรัชญา   คือ   ระบบแห่งหลักคิด

ความรู้   คือ  เนื้อหา
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 2 ประจำวันที่  24  มิถุนายน  2550

เรื่อง   มารู้จักวิชาปรัชญากันเถอะ



ปรัชญาถูกบัญญัติขึ้นเพื่อใช้แทนคำว่า  Philosophy


ปรัชญามาจากคำว่า  ปร. (ประเสริฐ)  กับ  ชญา (ความรู้)

ปรัชญาจึงแปลความหมายได้ว่า   ความรู้อันประเสริฐ

ได้มีผู้ให้ความหมายของคำว่าปรัชญาไว้มากมาย   แตกต่างกกันออกไป  ส่วนมากจะให้ตอบตอบสนองลัทธิหรือแนวคิดของตนเอง   เปลี่ยนแปลงไปตามกาลสมัย   แต่โดยทั่วไปปรัชญาจะมีลักษณะ  3  ประการ   คือ

1.   มีลักษณะวิพากษ์   คือ   มีการถาม  โต้เถียง  วิจารณ์  ว่าสิ่งนั้นใช่หรือไม่ใช่   ดีหรือไม่ดี

2.   ปัญหาปรัชญาเป็นปัญหาพื้นฐาน   คือ   ปัญหาที่เมื่อหาคำตอบแล้ว   จะส่งผลไปสู่การดำเนินชีวิต  หรือปัญหาอื่น ๆ ต่อไป

3.   แสวงหาโลกทัศน์   คือ  การมองโลกที่แตกต่าง   แล้วมีจุดยืนเป็นของตนเอง

ดังนั้น   เรียนปรัชญาแล้วจะไม่เป็นทุกข์   เมื่อสิ่งใดๆไม่เป็นอย่างที่คิด   ก็คิดว่าเพราะมันเป็นอย่างนั้นของมัน   แล้วเราจะมีจิตประภัสสร (จิตผ่องใส)

ยังมีปัญหาพื้นฐานอีกมากมายที่ยังหาคำตอบไม่ได้   ก็ยังคงจะเป็นปัญหาปรัชญาต่อไป   แต่ถ้าหาคำตอบได้แล้วก็จะกลายเป็นศาสตร์

ความสำคัญของวิชาปรัชญา   กิจการหรือหน้าที่ของวิชาปรัชญามี  3  ประการ   คือ

1.   เชื่อมโยงประสบการณ์ของมนุษย์กับความรู้และวิทยาการต่าง ๆ เพื่อให้มนุษย์เข้าใจชีวิต   เพื่อสร้างโลกทัศน์ของแต่ละคน   คนที่มีโลกทัศน์คือคนที่รู้จักตนเอง   บางอย่างเรียนรู้ได้   โดยผ่านการปฏิสัมพันธ์

2.   ช่วยแสวงหาคุณธรรม   ค้นหาตนเอง   เลือกจุดยืนและจุดหมายของชีวิต

3.   วิพากษ์และวิเคราะห์ข้อมูล   ช่วยให้ศาสตร์ต่างๆ มีความถ่องแท้   แน่ชัด

ดังนั้น   สรุปได้ว่าเราเรียนปรัชญาเพื่อรู้  3  อย่าง   คือ
1. เพื่อรู้จักปัญหารที่ยังเป็นปัญหา   ซึ่งมีมากมายหลายปัญหา
2. เพื่อรู้คำตอบทุกคำตอบที่เป็นไปได้   ซึ่งมีมากมายหลายคำตอบ
3. เพื่อรู้จักเก็บส่วนดีจากทุกคำตอบเป็นหลักยึดเหนี่ยวของตน
การเรียนมากขึ้น   ไม่ได้หมายความว่าจำข้อเท็จจริงได้มากขึ้น   หากหมายถึงการรู้จักใช้ความคิดโดยมีวิจารณญาณมากขึ้น
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 3 ประจำวันที่  1  กรกฎาคม  2550
เรื่อง   วิวัฒนาการของวิชาปรัชญาเป็นอย่างไร
ปรัชญาและวิวัฒนาการของวิชาปรัชญา
ปรัชญาถูกแบ่งออกเป็นยุคต่างๆ ดังนี้

ปรัชญายุคดึกดำบรรพ์

โลกเกิดมาแล้วประมาณ  4,600-4,700  ล้านปี   และเมื่อประมาณ  500,000ปีมาแล้ว   มนุษย์ก็เริ่มมีคำถามเกี่ยวกับสิ่งต่างๆ รอบตัว   ส่วนมากจะเป็นเรื่องเกี่ยวกับภัยธรรมชาติ   ว่าเกิดจากอะไร   ป้องกันอย่างไร   ซึ่งผู้คนในยุคนนั้นเชื่อว่า   โลกไม่มีกฎเกณฑ์เป็นของตนเอง   ดังนั้นคำตอบในยุคนั้นก็คือภัยธรรมชาติทั้งหมดเป็นผลมาจากการดลบันดาลของพระเจ้า   และวิธีการป้องกันก็คือต้องทำให้พระเจ้าพอใจ

ปรัชญาตะวันตก   แบ่งเป็น  3  ยุคใหญ่ ๆ คือ

ปรัชญาตะวันตกยุคโบราณ

-   ระยะเริ่มต้น   ประมาณ  600  ปีก่อนคริสตศักราช   นักปรัชญาคนสำคัญ  คือ  ธาลีส   เชื่อว่า   โลกมีกฎเกณฑ์เป็นของตนเอง   ไม่ใช่ผลการดลบันดาลของพระเจ้า   ที่เทพเจ้าควบคุมโลกได้ก็เพราะรู้กฎเกณฑ์ของธรรมชาติหรือโลกนั่นเอง   ถ้าคนรู้ก็สามารถควบคุมโลกได้เช่นกัน

-   ระยะรุ่งเรือง   นักปรัชญาที่มีชื่อในยุคนี้   คือ  โสคราเต็ส   พลาโต้   และอริสโตเติ้ล


โสคราเต็ส   เชื่อว่า   ความจริงและความดีจะต้องมีมาตรการตายตัวสำหรับทุกคน   และมาตรการความจริงของโสคราเต็ส  คือ  ความรู้ที่ได้ขณะปัสนาโดยไม่มีกิเลส   ต่อมา   มีความเชื่อว่ามนุษย์ต้องศึกษาเพื่อให้รู้จักตนเอง   เป็นคนแรกที่ใช้วิธีวิเคราะห์ด้วยเหตุผล   สอนให้คนไม่เชื่ออย่างงมงาย   คือมีลักษณะของปรัชญาวิเคราะห์   จึงทำให้เขาถูกฆ่าตายโดยให้ดื่มยาพิษ


พลาโต้   เชื่อว่า   มีโลกแห่งมโนคติ   ซึ่งเป็นโลกของความจริงซึ่งสัมผัสไม่ได้อันสากลอยู่   สิ่งต่างๆ ที่มีอยู่บนโลกนี้เลียนแบบมาจากสิ่งสากลในโลกอุดมคติ   ถ้าเราปัสนาในสภาพไร้กิเลส   เราจะพบความจริงอันเดียวกัน  คือ  ความจริงนิรันดรในโลกแห่งมโนคติ   ซึ่งพลาโต้ถือว่าเป็นบิดาของปรัชญาสาขาอุดมคติ


อริสโตเติ้ล   เป็นบิดาของปรัชญาสาขาสัจจนิยม   เป็นนักปรัชญาสังเคราะห์   เชื่อว่า   สรรพสิ่งเป็นระบบเดียวกันตามธรรมชาติ

-   ระยะเสื่อม   (ช่วงหลังอริสโตเติ้ล   ถึงปรัชญาคริสต์)


เอปิคิวรัส   เป็นนักปรัชญาสสารนิยม   กล่าวว่า   ทุกสิ่งทุกอย่างมีสาเหตุมาจากธรรมชาติ   ไม่ใช่มาจากอำนาจลึกลับของพระเจ้า

ปรัชญาตะวันตกยุคกลาง


เซนต์  ออกัสติน   มองชีวิตเหมือนเวทีละครโดยมีเทพเจ้าเป็นผู้กำกับการแสดง   โดยมีคำสอนเกี่ยวกับโลก   จักรวาล   และมนุษย์ว่า   เป็นสิ่งที่พระเยซูเจ้าสร้างมา


เซนต์  โธมัส  อะควินัส   นำเอาปรัชญาของอริสโตเติ้ลมาผสมกับคำสอนของศาสนา   จนในที่สุดกลายมาเป็นลัทธิโธมัส

ปรัชญาตะวันตกยุคใหม่


เป็นยุคแห่งการล่าอาณานิคม   ยุคของวิทยาศาสตร์สมัยใหม่และอภิปรัชญา
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 4 ประจำวันที่  8  กรกฎาคม  2550
เรื่อง   รู้จักปรัชญาพื้นฐาน   ผ่านตัวละครสมมติ

เรียนเรื่องปรัชญาพื้นฐาน   รู้จักกลุ่มของปรัชญาทั่วไปทั้ง  5  กลุ่ม   ผ่านตัวละครสมมติทั้ง 4 ตัว   คือ  ครูสงบ  นายสำราญ   นายก้าว  นายศิลป์   แล้วสรุปในรูปของผังมโนทัศน์  (Mind mapping) 

โดยปรัชญาพื้นฐานทั้ง  5  กลุ่ม   พยายามตอบคำถามของตนเองให้ได้ว่า   อภิปรัชญา   ญาณวิทยา   และคุณวิทยา   คืออะไร

จากการศึกษา   สรุปได้ว่า

ครูสงบ   อยู่ในกลุ่มของ  ปรัชญาจิตนิยม (Idealism)   คือ   อยู่ในโลกของจิต   โลกแห่งอุดมคติ   รักความสงบ   ปฏิบัติตนอยู่ในศีลธรรม   แสดงออกตามอุดมคติ   มองโลกในแง่ดี

นายสำราญ   จะมีลักษณะที่ตรงกันข้ามกับครูสงบโดยสิ้นเชิง   คือ   จะอยู่ในกลุ่มของ  ปรัชญาวัตถุนิยม (Realism)  คือ   จะอยู่ในโลกของวัตถุ   หลงใหลในสิ่งที่จับต้องได้   แสดงออกตามกฎของธรรมชาติ

นายก้าว   มีลักษณะผสมกันระหว่างครูสงบและนายสำราญ   จึงอยู่ในกลุ่มของปรัชญาเทวะนิยมใหม่ (Neo-Thomism) และปรัชญาประสบการณ์นิยม (Pragmatism)   คือ   จะอยู่ในโลกของประสบการณ์และความเป็นเหตุเป็นผล   จะมีการแสดงออกตามที่สังคมยอมรับ   

นายศิลป์   มีลักษณะแห่งความอิสระเสรี   แต่ก็ไม่ทำความเดือดร้อนให้กับใคร   อยู่ในโลกแห่งความมีอยู่จริง   จึงอยู่ในกลุ่มของ  ปรัชญาอัตถิภาวนิยม (Existentialism)   โดยจะมีการแสดงออกตามสิทธิและเสรีภาพ จึงมักแสดงออกแตกต่างไปจากรสนิยมของสังคม   และเชื่อว่า   ความรู้เป็นสิ่งที่เลือกสรรได้

สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 5 ประจำวันที่  15  กรกฎาคม  2550
เรื่อง   ปรัชญาอินเดีย
ปรัชญาอินเดีย

ปรัชญา   หมายถึง   รู้ดี   รู้ชั่ว   รู้อย่างประเสริฐ

ซึ่งมาจากคำว่า  Philosophy   หมายถึง   ความรักความเฉลียวฉลาด   รักความฉลาดรอบรู้

คำว่าปรัชญาตรงกับภาษาบาลีว่า   ปัญญา    ดังนั้นวิชาปรัชญา   จึงเป็นวิชาแห่งปัญญา   ไม่ใช่วิชาแห่งอารมณ์   การที่มนุษย์รักในความรู้  ก็เนื่องจากว่าเป็นธรรมชาติของมนุษย์เอง
ลักษณะทั่วไปของปรัชญาอินเดีย

ปรัชญาอินเดียมีหลายสาขา   แต่ทุกสาขามีลักษณะร่วมกัน ( ยกเว้น  จารวาก )  ดังนี้คือ

1.   ถือว่าชีวิตเป็นทุกข์   แต่ก็ไม่ได้สอนให้สงบอยู่กับความทุกข์   จึงสอนถึงวิธีดับทุกข์ด้วย

2.   เน้นเรื่องสังสารวัฏ   คือการเวียนว่ายตายเกิด      นั่นคือ  เชื่อว่าชีวิตของมนุษย์ไม่ได้มีจุดเริ่มต้นมาจากครรภ์มารดา   แต่มีมาก่อนหน้านี้   เกิดในปัจจุบันคือชาติหนึ่งเท่านั้น   และจะเป็นเช่นนี้ไปเรื่อย ๆ   ตามกรรม (การกระทำ)ที่ตนทำไว้   โดยได้แบ่งกรรมออกเป็น  2  ประเภท  คือ


-   อารัพธกรรม   หรือ   ปรารัพธกรรม   คือ  กรรมที่ให้ผลแล้ว   เช่น   รูปร่างหน้าตาดีหรือไม่ดี   เป็นต้น


-   อนารัพธกรรม   คือ   กรรมที่ยังไม่ให้ผล   แบ่งเป็น  2  ประเภท  คือ



* กรรมที่เคยสะสมมาในอดีตชาติ  (ปรากตนกรรม   หรือ  สัญจิตกกรรม)  




* กรรมที่สะสมขึ้นมาในชาติปัจจุบัน (กริยมาณกรรม หรือ สัญจิยมาณกรรม)

3.   เน้นจุดหมายสูงสุดของชีวิต   เมื่อชีวิตเป็นทุกข์   ก็สอนจุดหมายสูงสุดของชีวิตไว้ด้วย   แต่มีชื่อเรียกต่างกัน   เช่น   ศาสนาพุทธ   เรียก  นิพพาน  เป็นต้น   โดยการที่จะเข้าถึงจุดหมายสูงสุดของชีวิตได้  ก็ด้วยกับวิชา  ความรู้   จึงจะทำให้หลุดพ้นจากกิเลส

4.  เน้นภาคปฏิบัติ    โดยถือว่าเพียงแค่ความรู้ทฤษฎีอย่างเดียวไม่พอ   เราะมนุษย์โดยทั่วไปรู้อยู่ทั่วกันว่าอะไรดี   อะไรชั่ว   แต่ไม่ยอมปฏิบัติตาม   โดยกาปฏิบัติที่สำคัญ  คือ  การควบคุม  อายตนะ  (ประสาทสัมผัสทั้ง  6)

5.   ถือว่าอาตมันหรือวิญญาณเป็นอมตะ   ปรัชญาอินเดียสาขาต่าง ๆ จะเชื่อว่าวิญญาณเป็นอมตะแบบยืนโรงคงที่เที่ยงแท้ถาวร   แต่ทางศาสนาพุทธถือแบบสันติ  คือรับช่วงต่อกันไปไม่ขาดสาย
ประเภทของปรัชญาอินเดีย

1.   อาสติกะ ( Orthodox )   เป็นกลุ่มที่เชื่อในคัมภีร์พระเวท   คือเชื่อว่ามีพระเจ้า

2.   นาสติกะ ( Heterodox )   กลุ่มที่ไม่เชื่อในคัมภีร์พระเวท   ไม่เชื่อว่ามีพระเจ้าสร้างโลก

ดังนั้น  จึงไม่แปลก   ถ้าหากว่าใครที่อ่านใบความรู้ในสัปดาห์ที่  3  แล้วอยากเป็นเหมืออนครูสงบ   เพราะพื้นฐานปรัชญาชาวตะวันออกมาจากปรัชญาอินเดีย!   


ข้อความประทับใจ  “ การมองโลกในแง่ดีนั้น   ย่อมจะเป็นอันตรายเสียหายได้มากกว่าการมองโลกในแง่ร้าย   เพราะการมองโลกในแง่ร้าย   จะคอยเตือนเราให้ระมัดระวังต่ออันตรายที่มีอยู่ทุกเมื่อ   ในขณะที่การมองโลกในแง่ดี   ย่อมจะลวงให้เราหลง   และตกลงสู่หายนะในที่สุด ”
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 6 ประจำวันที่  22  กรกฎาคม  2550
เรื่อง   ปรัชญาจีน และปรัชญาอิสลาม
ปรัชญาจีน

ประเทศจีนเป็นประเทศที่ใหญ่ที่สุดในเอเชีย   เกิดขึ้นมานานหลายพันปี   และมีประชากรมากที่สุดในโลก   จึงมีกลุ่มของนักคิด   หรือกลุ่มปรัชญามากมาย   แตที่สำคัญและมีผลงานตกทอดมาถึงปัจจุบันมี  4  สำนัก  ได้แก่

1.   สำนักปรัชญาเต๋า   มีเหลาจื้อหรือเล่าจื้อเป็นหัวหน้า   สำนักนี้เชื่อว่า   คนเคยมีความสุขสบายในบุรพกาลมาแล้ว   แต่เพราะความที่ขาดปัญญาจึงเห็นผิดเป็นชอบ   ตอบสนองกิเลสตัณหาโดยหันหลังให้กับธรรมชาติดั้งเดิม   แล้วมุ่งสร้างอารยธรรมและวัฒนธรรมขึ้นมา   ผลก็คือ   แต่ละคนมีความทุกข์   สังคมวุ่นวาย   มีปัญหาน้อยใหญ่ให้แก้อย่างมิรู้จบสิ้น   สำนักนี้มีความเห็นต่อไปว่า   วิธีที่จะแก้ความยุ่งยากนั้นได้   ก็โดยการหยุดสร่างวัฒนธรรมและอารยธรรมเสีย   แล้วกลับเข้าหาธรรมชาติดั้งเดิมของตนเอง

2.   สำนักปรัชญาขงจื้อ   มีขงจื้อเป็นหัวหน้า   ปรัชญาสำนักนี้มุ่งสอนให้คนกลับสู่อดีตเช่นกัน   แต่เน้นไปทางจารีตประเพณี   ดนตรีและคุณธรรมที่ดีงามในอดีต   สำนักนี้เชื่อว่า   คนในสมัยอดีตเคยสุขสบาย   สังคมมีระเบียบ   เราทุกคนปฏิบัติตามจารีตประเพณีและคุณธรรมมาแล้ว   เพราะฉะนั้นสำนักขงจื้อจึงรณรงค์ให้ฟื้นฟูจารีตประเพณี   ดนตรี   และคุณธรรมที่เคยดีงามมาแล้วในอดีตมาให้ผู้คนปฏิบัติกันอีก   วิธีนี้เท่านั้นที่จะทำให้คนมีความสุข   สังคมมีระเบียบ

3.   สำนักปรัชญาม่อจื้อ   มีม่อจื้อเป็นหัวหน้า   สำนักม่อจื้อเป็นสำนักที่เน้นปัจจุบันเท่านั้น   ม่อจื้อเชื่อว่าอดีตเป็นความผันผ่านไปแล้ว   และไม่อาจหวนกลับมาอีก   กาลเวลาผ่านไป   ทุกอย่างก็ผ่านไปเช่นกัน   สิ่งที่เหมาะสมกับสมัยหนึ่งก็จะเหมาะสมเพียงแค่สมัยหนึ่งเท่านั้น   เพราะฉะนั้น   คนมีปัญญาควรสร้างกฎเกณฑ์ใหม่ขึ้นมาให้สอดคล้องตรงกับความจริงในปัจจุบัน

4.   สำนักปรัชญานิตินิยม   มีฮั่นเฟยจื้อเป็นตัวแทน   ปรัชญาสำนักนี้ชี้ให้เห็นว่าอำนาจและกฎหมายมีความจำเป็นและสำคัญที่สุด   เพราะเป็นสิ่งที่นำความสงบสุขมาสู่บุคคลและสังคม   ธรรมชาติแท้หรือจิตสันดานของคนมีแต่ความเลวร้าย   จึงจำเป็นต้องใช้อำนาจและกฎหมายมาเป็นตัวควบคุม

ปรัชญาทั้ง 4 สำนัก   ถึงแม้ว่าจะขัดแย้งกัน   แต่ในที่สุดก็ช่วยกันหล่อหลอมเป็นลักษณะของปรัชญาจีนขึ้นมา   นั่นก็คือเน้นภาคปฏิบัติมากกว่าภาคทฤษฎี   เน้นจริยศาสตร์มากกว่าสติปัญญา   เน้นรูปธรรมมากกว่านามธรรม   เน้นชาตินี้มากกว่าชาติหน้า   เน้นการเป็นปรัชญามากกว่าศาสนา
ปรัชญาอิสลาม

เชื่อว่าทุกสิ่งทุกอย่างเป็นการกำหนดจากพระเจ้าทั้งสิ้น

อภิปรัชญา   ความจริงแท้ของศาสนาอิสลาม   คือ   พระเจ้า   อิสลามทุกคนต้องมีความเชื่อมั่น   ศรัทธาในพระเจ้า   เชื่อมั่นในหลักศรัทธา  6  ประการ  คือ   เชื่อในพระเจ้า   เชื่อในบรรดาศาสดา   เชื่อในบรรดาทูตสวรรค์   เชื่อในบรรดาคัมภีร์ที่มาจากพระเจ้า   เชื้อในวันฟื้นคืนชีพในโลกหน้าว่ามีจริง   และเชื่อว่าทุกสภาวการณ์พระเจ้าเป็นผู้กำหนดทั้งสิ้น

ญาณวิทยา   การรับรู้ความจริงแท้   เป็นเรื่องของจิต   ความรู้เป็นสิ่งที่เป็นอุดมคติ   ความรู้คือสิ่งที่พระเจ้าประทานลงมาให้   และความรู้มาจากพระมหาคัมภีร์อัลกุรอ่าน

คุณวิทยา   ความดี   ความงามที่แท้จริง   คือ   การที่ได้ประพฤติปฏิบัติตนตามคำสั่งห้าม   คำสั่งใช้ของพระเจ้า   และปฏิบัตตนตามศาสดาของพระเจ้า
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 7 ประจำวันที่ 5 สิงหาคม 2550
เรื่อง   พุทธปรัชญา
เรียนรู้จุดเริ่มต้นพุทธปรัชญาจากพุทธประวัติ

สิ่งมหัศจรรย์ของโลกมีมากมาย   ทั้งจากสิ่งของและจากปุถุชนคนธรรมดา   และจากบุคคลสำคัญ   พระพุทธเจ้าแสดงอภินิหารเกิดมาแล้วเดินได้   แล้วกล่าวอภิสวาจา   เป็นการพูดเพื่อปลดแอกให้กับชาวโลก  คือเนื้อความประมาณว่า   จะเกิดมาเป็นยุคสุดท้าย   และจะไม่เป็นทาสใครอีก 
ประวัติโดยสังเขป

เมื่อพระพุทธเจ้าเกิดมา   พ่ออยากให้เป็นกษัตริย์   โหรทำนายว่าถ้าเป็นกษัตริย์จะเป็นกษัตริย์ที่ยิ่งใหญ่   หรือไม่ก็เป็นนักบวชที่ทรงศีล   เมื่อครั้งหนึ่งพระพุทธเจ้าเสด็จออกประพาส   เห็นคนแก่   คนเจ็บ   คนตาย   และนักบวช   เกิดความคิดที่จะให้มนุษย์โลกที่เกลืออยู่พ้นจากความทุกข์ดังกล่าว   จึงตัดสินใจออกบวชแล้วค้นหาสัจธรรมแห่งชีวิต   จนพบ
องค์ประกอบของชีวิต

กาย  คือ  รูปธรรม   รับรู้ได้ด้วยประสาทสัมผัส

จิต  คือ  นามธรรม   รับรู้ได้ด้วยจิตเอง

เรารับรู้ความโกรธของจิตด้วยกับจิตโดยตรงไม่ได้   แต่รับรู้ได้ด้วยกับรูปธรรม   คือการแสดงออก

การที่จะรับรู้จิตโดยจิตได้นั้น   จะต้องมีเครื่องมือที่รับรู้ได้มากกว่าปกติ   เหมือนกับการที่เราไม่สามารถรับรู้เชื้อโรคได้ด้วยตา   แต่เราพัฒนาเครื่องมือคือกล้องจุลทรรศน์   เพราะฉะนั้นการที่จะรับรู้จิตด้วยจิตจึงต้องมีการฝึกฝน

ชีวิตเปลี่ยนแปลงไปขึ้นอยู่กัเหตุและปัจจัย   โดยเข้าหลักไตรลักษณ์
ชีวิตควรเป็นอย่างไร

ชีวิตควรเป็น....
· รู้ในอริยสัจ  4
· พัฒนาบนไตรสิกขา
· เดินตามมรรคมีองค์ 8
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 8 ประจำวันที่ 19 สิงหาคม 2550
เรื่อง   ปรัชญาตะวันตก   และปรัชญาเศรฐกิจพอเพียง
ปรัชญาพื้นฐาน   หรือปรัชญาทั่วไป  มี  5  กลุ่ม   คือ

1.   ปรัชญาจิตนิยม   (Idalism)

2.   ปรัชญาวัตถุนิยม  (Realism)

3.   ปรัชญาเทวะนิยมใหม่  (Neo-Thomism)

4.   ปรัชญาประสบการณ์นิยมหรือปฏิบัตินิยม  (Experimentalism or Pragmatism)

5.   ปรัชญาลัทธิอัตถิภาวนิยม (Existentialism)

ปรัชญาทั้ง 5 กลุ่มนี้   จะเป็นปรัชญาพื้นฐานของกลุ่มปรัชญาอื่น ๆ ไม่ว่าจะเป็นปรัชญาการเมือง   ปรัชญาเศรษฐกิจ   หรือปรัชญาการศึกษา   เป็นต้น

ปรัชญาตะวันตก   พยายามตอบให้ได้ว่า   ความจริงแท้ (อภิปรัชญา) , การรับรู้ความจริงแท้ (ญาณวิทยา) , ความดี   ความงาม   ความสุนทรียะ (คุณวิทยา)   ที่แท้จริง   คืออะไร

ดูวีซีดีเรื่องปรัชญาเศรษฐกิจพอเพียง   ได้เห็นการใช้ชีวิตอย่างพอเพียงของชาวต่างชาติที่มาอยู่ในเมืองไทย
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 9 ประจำวันที่ 26 สิงหาคม 2550
เรื่อง   ปรัชญาการศึกษาสัจจนิยม (Peremialism) และสารัตถนิยม (Essentialism)
ปรัชญาสัจจนิยม  หรือ  นิรันตรนิยม (Peremialism)
แนวคิด
  การศึกษา  คือ  ให้ความรู้โดยผู้ที่มีความรู้เท่านั้นที่จะสามารถใช้ความคิด   เหตุผล   และตัดสินใจถูกต้อง
ความมุ่งหมาย 
มุ่งพัฒนาการทางปัญญาและคุณธรรม
หลักสูตรและโครงสร้าง   เป็นหลักสูตรรายวิชา   โดยเน้นเนื้อกหาที่เป็นหลักสำคัญและนำศาสนามาเกี่ยวข้อง
การสอนและวิธีการสอน   ครูเป็นศูนย์กลาง   เน้นการสอนแบบบรรยาย   เรียนด้วยการท่องจำ   เน้นการเชื่อฟังครู
การบริหารและการจัดชั้นเรียน   จัดห้องเรียนมีครูประจำชั้นประจำ   มีโต๊ะเป็นระเบียบตายตัว
สื่อการเรียน   ยึดตำราเรียนเป็นหลัก   ใช้โสตทัศนศึกษาบางประเภท
การประเมินผล   ทดสอบความรู้ในเนื้อหาสาระที่เรียนมาเป็นสำคัญ
โรงเรียน โรงเรียนเป็นพาหะหรือสื่อกลางที่จะนำเด็กไปสู่สัจจะค่านิยมและวัฒนธรรมอันเป็นนิรัดร์
ผู้เรียน   ผู้เรียนเป็นผู้มีเหตุผล   มีจิตบริสุทธิ์   มีแนวโน้มไปในทางดี
ครู   ครูเป็นผู้แนะและเป็นผู้ควบคุมวินัยทางปัญญาและความประพฤติ
ปรัชญาสารัตถนิยม (Essentialism)
แนวคิด
  การศึกษา  คือ  การให้ความรู้แก่ผู้เรียน   เน้นการให้ความรู้
ความมุ่งหมาย 
มุ่งพัฒนาการทางปัญญา
หลักสูตรและโครงสร้าง   เป็นหลักสูตรรายวิชา   เน้นเนื้อหาวิชา   
การสอนและวิธีการสอน   ครูเป็นศูนย์กลาง   เน้นการสอนแบบบรรยาย   เรียนด้วยการท่องจำ   เน้นการเชื่อฟังครู
การบริหารและการจัดชั้นเรียน   จัดแบบครูประจำชั้นเป็นผู้รับผิดชอบห้องเรียน   จัดโต๊ะเรียนแบบตายตัวเป็นระเบียบ   เน้นชาติ   ศาสน์   กษัตริย์
สื่อการเรียน   ยึดตำราเรียนเป็นหลัก   
การประเมินผล   ทดสอบความรู้ในเนื้อหาสาระที่เรียนมาเป็นสำคัญ
โรงเรียน   เป็นสถาบันอนุรักษ์   ถ่ายทอดทางวัฒนธรรม
ผู้เรียน   ผู้เรียนเป็นเสมือนภาชนะรองรับความรู้
ครู   ครูเป็นแบบอย่าง   เป็นแม่พิมพ์ที่ดี   เป็นผู้ถ่ายทอดความรู้และบุคลิกภาพ
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 10 ประจำวันที่ 9 กันยายน 2550
เรื่อง   ปรัชญาการศึกษาพิพัฒนนิยม (Progressivism) และอัตถิภาวนิยม (Existentialism)
ปรัชญาการศึกษาพิพัฒนนิยม (Progressivism)
แนวคิด
  การศึกษา  คือ  ความเจริญงอกงาม   การศึกษาคือชีวิตคือการแก้ปัญหา   มุ่งให้มีความสามารถเพื่อพัฒนาสังคมให้ดีขึ้น
ความมุ่งหมาย 
มุ่งพัฒนาความรู้   ปัญญา   กาย   สังคม   และอารมณ์ไปพร้อม ๆ กัน   เน้นการนำไปใช้ในการดำรงชีวิต
หลักสูตรและโครงสร้าง   หลักสูตรบูรณาการ   และหลักสูตรหมวดวิชา
การสอนและวิธีการสอน   เด็กเป็นศูนย์กลาง   สอนแบบแก้ปัญหา   ครูเป็นผู้แนะแนวทางและคอยให้การสนับสนุน
การบริหารและการจัดชั้นเรียน   จัดชั้นเรียนไม่ตายตัว   ยืดหยุ่นตามกิจกรรม   ไม่จำเป็นต้องเรียนในห้องเรียนเสมอไป
สื่อการเรียน   เน้นโสตทัศนศึกษาหลาย ๆ ประเภท   ทั้งในโรงเรียนและในชุมชน 
การประเมินผล   ใช้วิธีการวัดผลหลายๆ วิธี   ทั้งการทดสอบ   การสังเกต  การสัมภาษณ์   มุ่งวัดพฤติกรรมทุกด้าน
โรงเรียน  เป็นแหล่งสร้างสรรค์ประสบการณ์ชีวิตจริงให้เด็ก
ผู้เรียน   ผู้เรียนเป็นอินทรีย์ที่จะสืบเสาะหาความรู้ประสบการณ์และรับประสบการณ์
 ครู   ครูเรียนรู้ไปพร้อม ๆ กับผู้เรียน
ปรัชญาอัตถิภาวนิยม (Existentialism)
แนวคิด
  การศึกษา  คือ  การพัฒนาบุคคลให้ดำรงความพอใจของแต่ละบุคคล
ความมุ่งหมาย 
มุ่งพัฒนาการทุกด้านและการนำไปใช้ในการดำรงชีวิตประจำวัน
หลักสูตรและโครงสร้าง   หลักสูตรบูรณาการ   และหลักสูตรหมวดวิชาแต่เน้นให้ผู้เรียนเลือกวิชาเรียนตามความพอใจ
การสอนและวิธีการสอน   เด็กเป็นศูนย์กลาง   สอนแบบแก้ปัญหา   ครูเป็นผู้แนะแนวทางและคอยให้การสนับสนุน
การบริหารและการจัดชั้นเรียน   จัดห้องเรียนเป็นแบบห้องกว้างโล่ง   ตรงกันข้ามกับพวกสารัตถนิยม
สื่อการเรียน   เน้นโสตทัศนศึกษาหลาย ๆ ประเภท   ทั้งในโรงเรียนและในชุมชน 
การประเมินผล   ใช้วิธีการวัดผลหลายๆ วิธี   ทั้งการทดสอบ   การสังเกต  การสัมภาษณ์   มุ่งวัดพฤติกรรมทุกด้าน
โรงเรียน  เป็นแหล่งพัฒนาเสรีภาพของเอกัตบุคคลให้เด็กค้นพบและรู้จักตนเองอย่างแท้จริง
 ผู้เรียน   ผู้เรียนมีเสรีภาพอย่างแท้จริง   เลือกสิ่งที่จะเรียนอย่างแท้จริง
 ครู   ครูเป็นผู้กระตุ้นให้เด็กตระหนักในเสรีภาพ   การเลือกและการรับผิดชอบ
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 11 ประจำวันที่ 16 กันยายน 2550
เรื่อง   ปรัชญาสังคมศาสตร์และมานุษยวิทยา

ลักษณะของสังคมวิทยาต้องมีลักษณะของการวิพากษ์ (Critical)   ซึ่งเป็นลักษณะหนึ่งของวิชาปรัชญานั่นเอง
การเรียนรู้   แบ่งเป็น  2  ลักษณะ  คือ

1.   แบบแบ่งขั้ว (Polarization)  คือ  แบ่งลักษณะเป็นแบบ 2 ขั้ว  เช่น  ถูก ผิด  หรือ  ดี  ชั่ว  เป็นต้น   การเรียนรู้ลักษณะนี้จะทำให้ปรัชญาและปัญญาแคบ

2.   แบบปรากฏการณ์ (Phenomena)   คือ  เหตุการณ์ที่เกิดขึ้นเองตามธรรมชาติ   เป็นพฤติกรรมของมนุษย์ที่เกิดขึ้นจริงแล้วเราเข้าไปมีส่วนร่วม
สังคมวิทยาในหลากมิติ

สังมวิทยา (Sociology)   หมายถึง   วิชาที่ศึกษาความสัมพันธ์พฤติกรรมของคนและกลุ่มคนในสังคมและการใช้วิธีการทางวิทยาศาตร์ในการศึกษาความสัมพันธ์ของมนุษย์ในสังคม
ขอบเขตของสังคมวิทยา

-   ศึกษากลุ่มคน

-   ศึกษาพฤติกรรมของสังคม

-   แนวทางแบบสหวิทยาการ

-   ศึกษาปรากฏการณ์ทางสังคม

-   ศึกษาข้อเท็จจริงทางสังคม

-   ใช้วิธีการทางวิทยาศาสตร์

-   ศึกษาแนวโน้มของสังคม

สังคมวิทยาศาสตร์   มักใช้วิธีการสังเกตแบบมีส่วนร่วม
การเปลี่ยนแปลงทางสังคม (Social Change)    

การเปลี่ยนแปลง   คือ   ปารกฏการณ์ทางสังคม   เป็นสิ่งที่ยากต่อการหลีกเลี่ยง   ซึ่งการเปลี่ยนแปลงมาจาก 2 สาเหตุ  คือ

1.   การเปลี่ยนแปลงตามธรรมชาติ   เช่น   ด้านภูมิศาสตร์   ด้านสิ่งแวดล้อม   เปลี่ยนแปลงตามสภาพสังคมต่างๆ 

2.   เปลี่ยนแปลงโดยตั้งใจ   เช่น   การเปลี่ยนแปลงของระบบสังคม   การเมือง   เศรษฐกิจ
ลักษณะของการเปลี่ยนแปลง

-   เปลี่ยนที่โครงสร้าง   คือ   เปลี่ยนแปลงทั้งระบบ   ครบทุกส่วนของสังคม

-   เปลี่ยนแปลงที่ส่วนย่อย   คือ   การเปลีย่นแปลงที่เริ่มจากส่วนเล็ก   ส่วนใดส่วนหนึ่งของสังคม   แล้วค่อย ๆ ขยายกลายเป็นส่วนใหญ่ในภายหลัง
โครงสร้างทางสังคม (Social Structure)

โครงสร้างความสัมพันธ์ทางสังคมทุกอย่างอยู่บนพื้นฐานของบรรทัดฐาน

1.   บรรทัดฐาน (Norms)   คือ   รูปแบบพฤติกรรมที่เป็นพื้นฐานของทุกพฤติกรรม
· วิถีประชา
· กฎศีลธรรม
· กฎหมาย

2.   สถานภาพ (Statuses)   คือ   ตำแหน่งในสังคม


-   สถานภาพตั้งแต่เกิด


-   สถานภาพภายหลัง

3.   บทบาท (Roles)   คือ   หน้าที่ที่ได้รับตามสถานภาพ

4.   สถาบัน (Institutions)   คือ   ระบบความสัมพันธ์ที่มีรูปแบบที่ชัดเจน   มีวิธีการที่สอดคล้องกับเป้าหมาย
ระบบความสัมพันธ์ในสังคม

1.   ความสัมพันธ์แบบปฐมภูมิ   เป็นความสัมพันธ์ที่เป็นแบบใกล้ชิดสนิทสนม  ไม่มีกฎระเบียบตายตัว   ไม่เป็นทางการ   พึ่งพาอาศัยกัน   มักใช้กลุ่มคนจำนวนน้อย

2.   ความสัมพันธ์แบบทุติยภูมิ   เป็นความสัมพันธ์ที่ขึ้นอยู่กับกฎระเบียบ   เพื่อประโยชน์ของคนส่วนใหญ่   เป็นความสัมพันธืแบบทางการ
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 12 ประจำวันที่ 21 กันยายน 2550
เรื่อง   ปรัชญาการศึกษาปฏิรูปนิยม (Reconstructionism)
แนวคิด
  การศึกษา  คือ  กระบวนการทางสังคม   มีส่วนช่วยเปลี่ยนแปลงและพัฒนาสังคมให้ดีขึ้น
ความมุ่งหมาย 
มุ่งให้มีความสามารถเพื่อพัฒนาสังคมให้ดีขึ้น   จัดการศึกษาตามความต้องการของสังคม
หลักสูตรและโครงสร้าง   หลักสูตรสังคมและชีวิต   อาจจัดอยู่ในรูปของบูรณาการ
การสอนและวิธีการสอน   เด็กเป็นศูนย์กลาง   ครูคือผู้นำทางสังคม   การเรียนการสอนเน้นการพัฒนาสังคม
การบริหารและการจัดชั้นเรียน   จัดเหมือนกับสภาพความเป็นจริง   ยืดหยุ่น   ใช้ประโยชน์ทั้งในและนอกเวลาเรียน   จัดให้อยู่ในรูปของโรงเรียนชุมชน
สื่อการเรียน   เน้นการใช้ทรัพยากรในสังคมให้สัมพันธ์กับความเป็นอยู่และใช้เทคโนโลยีใหม่ ๆ ทางการศึกษา 
การประเมินผล   ใช้วิธีการวัดผลหลายๆ วิธี   ทั้งการทดสอบ   การสังเกต  การสัมภาษณ์   มุ่งวัดพฤติกรรมทุกด้าน
โรงเรียน  เป็นแหล่งพัฒนาเสรีภาพของเอกัตบุคคลให้เด็กค้นพบและรู้จักตนเองอย่างแท้จริง   และเป็นเครื่องมือในการพัฒนาสังคม   โดยเน้นกระบวนการแก้ปัญหาสังคม
 ผู้เรียน   ผู้เรียนมีเสรีภาพอย่างแท้จริง   เลือกสิ่งที่จะเรียนอย่างแท้จริง   และมีความเป็นประชาธิปไตย   มีความสามารถในการคิดแก้ปัญหาสังคม
 ครู   ครูเป็นผู้กระตุ้นให้เด็กตระหนักในเสรีภาพ   กระตุ้นให้เด็กมีความสารถในการคิดแก้ปัญหา   เป็นผู้คอยชี้แนะเด็ก
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 13 ประจำวันที่ 23 กันยายน 2550
เรื่อง   ปรัชญาการศึกษาไทย

ปรัชญาทั่วไปทั้ง 5 กลุ่มเป็นปรัชญาพื้นฐานของกลุ่มปรัชญาแขนงอื่น ๆ ทั้งปรัชญาเศรษฐิจ   ปรัชญาสังคมศาสตร์   ปรัชญาการเมืองการปกครอง   รวมทั้งปรัชญาการศึกษาด้วย

นั่นคือ   ปรัชญาการศึกษาก็มีที่มาจากปรัชญาทั่วไปทั้ง 5 กลุ่ม   รวมถึงปรัชญาการศึกษาไทยก็เช่นกัน

ในช่วงกรุงรัตนโกสินทร์   วัดหรือบ้านคือโรงเรียน   การเรียนเพียงเพื่อให้อ่านออกและคิดเลขได้   ต่อมาสมัยรัชกาลที่ 5   ได้มีการส่งลูกหลานของราชวงศ์จักรี   และคนในวังไปเรียนที่ประเทศยุโรป   โดยเฉพาะประเทศอังกฤษ   และเริ่มมีการตั้งโรงเรียน   โดยมีจุดมุ่งหมายของการศึกษาเพือ่ฝึกหัดคนให้เข้ารับราชการ   และต่อมาในสมัยรัชกาลที่ 6   เริ่มมีแผนการศึกษา   และเริ่มมีการนำปรัชญาและทฤษฎีการศึกษาจากยุโรปเข้ามาใช้   จึงไม่ต้องสงสัยเลยว่าทำไมปรัชญาการศึกษาไทยจึงมีพื้นฐานปรัชญาทั่วไปที่มาจากยุโรป   ทั้งสารัตถนิยม   นิรันตรนิยม   พิพัฒนาการนิยม   อัตถิภาวะนิยม   หรือปฏิรูปนิยม   

ปรัชญาการศึกษาไทยตามแนวพระราชดำริของพระบาทสมเด็จพระเจ้าอยู่หัวภูมิพลอดุลยเดช   ให้ความสำคัญของการศึกษาเป็นเสมือนเครื่องมือในการพัฒนามนุษย์ในทุก ๆ ด้าน   เพื่อให้มนุษย์สามารถใช้ความรู้   และสติปัญญาของตนให้เป็นประโยชน์ต่อการพัฒนาประเทศ   ซึ่งตรงกับปรัชญาปฏิรูปนิยม   โดยมีแนวทางการจัดการศึกษา  คือ  ให้มีความรู้คู่คุณธรรม
สรุปวิชาปรัชญา
หายใจออกครั้งที่ 14 ประจำวันที่ 30 กันยายน 2550
เรื่อง   วิเคราะห์ปรัชญาการศึกษาไทยจากพระราชบัญญัติการศึกษา ฯ

วิเคราะห์การศึกษาไทยจากพระราชบัญญัติการศึกษาแหง่ชาติ   พ.ศ. 2542

การศึกษาในระบบมีสองระดับ  คือ  การศึกษาขั้นพื้นฐาน   และการศึกษาระดับอุดมศึกษา   โดยการศึกษาขั้นพื้นฐานจะจัดการศึกษาไม่น้อยกว่า  12  ปี

จากการศึกษาพระราชบัญญัติการศึกษาแห่งชาติ   จะเห็นว่า   ในแต่ละมาตตราหรือแต่ละหมวดนั้น   มีหลักการสำคัญสอดคล้องกับปรัชญาการศึกษาในแต่ละกลุ่ม   ทั้งสารัตถนิยม   นิรันตรนิยม   พิพัฒนาการนิยม   อัตถภาวะนิยม   หรือปฏิรูปนิยม   เช่น

มาตราที่  22   กล่าวว่า   การจัดการศึกษาต้องยึดหลักว่าผู้เรียนทุกคนมีความสามารถในการเรียนรู้และพัฒนาตนเองได้   และถือว่าผู้เรียนมีความสำคัญที่สุด   ซึ่งสอดคล้องกับปรัชญาอัตถภาวะนิยม   และพิพัฒนาการนิยม

มาตราที่  23 (3)   กล่าวว่า   ความรู้เกี่ยวกับศาสนา   ศิลปะ   วัฒนธรรม   การกีฬา   ภูมิปัญญาท้องถิ่น   และการประยุกต์ใช้ภูมิปัญญา   ซึ่งสอดคล้องกับปรัชญาสัจจนิยมหรือนิรันตรนิยม

มาตราที่  23 (4)   กล่าวว่า   ความรู้   และทักษะในการประกอบอาชีพและดำรงชีวิตอย่างมีความสุข   สอดคล้องกับปรัชญาปฏิรูปนิยม

มาตราที่  24 (1)   กล่าวว่า   จัดเนื้อหาสาระและกิจกรรมให้สอดคล้องกับความสนใจและความถนัดของผู้เรียน   โดยคำนึงถึงความแตกต่างระหว่างบุคคล   ซึ่งสอดคล้องกับปรัชญาปฏิรูปนิยมและพิพัฒนาการนิยม   เป็นต้น
การเรียนมากขึ้น   ไม่ได้หมายความว่าจำข้อเท็จจริงได้มากขึ้น   หากหมายถึงการรู้จักใช้ความคิดโดยมีวิจารณญาณมากขึ้น
5.  พระพุทธศาสนามีความสัมพันธ์กับปรัชญาอย่างไร  จงอธิบายให้ชัดเจน  ทั้ง  2  นิกาย ด้วย
ตอบ
มีคัมภีร์พุทธศาสนาเป็นจำนวนมากที่แสดงถึงจำนวนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้าไว้ว่า มีมากมายยิ่งนัก 
จนถึงกับมีคำพูดที่ได้ยินกันอยู่เป็นประจำว่า มีมากกว่าเม็ดทรายในท้องมหาสมุทรทั้ง ๔ 
ซึ่งแสดงว่ามีเป็นจำนวนมากมายมหาศาล 
แต่พระพุทธเจ้าที่มีพระนามและพระประวัติปรากฏอยู่ในคัมภีร์ทางศาสนานั้นมีอยู่ไม่มากนัก ... 

ความหมายของพระพุทธเจ้า 
ตามหลักคำสอนของพระพุทธศาสนามหายานได้กล่าวถึงยาน ๓ ประการเพื่อมุ่งสู่ความหลุดพ้น อันได้แก่ 
สาวกยาน หมายถึง ยานของพระสาวกที่มุ่งสู่อรหัตภูมิ ซึ่งรู้แจ้งในอริยสัจ ๔ 
ปัจเจกยาน หมายถึง ยานของพระปัจเจกพุทธเจ้า ผู้รู้แจ้งด้วยตนเอง 
แต่ไม่อาจแสดงธรรมสั่งสอนผู้อื่นได้ 
โพธิสัตวยาน หมายถึง ยานของพระโพธิสัตว์ผู้มีน้ำใจกว้างขวาง ประกอบด้วย 
พระมหากรุณาในสรรพสัตว์ ก้าวล่วงอรหัตภูมิ 

จึงกล่าวได้ว่าโพธิสัตวยานเป็นการสร้างเหตุอันมีพุทธภูมิเป็นผล หรือกล่าวได้ว่า 
พระสัมมาสัมพุทธเจ้าในนิกายมหายานนั้นคือ 
พระโพธิสัตว์ที่ได้สร้างบารมีมาด้วยการช่วยสัตว์ให้พ้นจากความทุกข์นั่นเอง 
ตรีกาย 
ในพระพุทธศาสนาดั้งเดิม
กล่าวถึงกายของพระพุทธเจ้าว่ามี ๒ คือ นิรมานกายและพระธรรมกาย 
แต่เมื่อเวลาผ่านไป มหายานได้พัฒนากายที่ ๓ ขึ้นมา เรียกว่า สัมโภคกาย ซึ่งเป็นกายทิพย์ 
๑. นิรมาณกาย คือ กายที่ยังตกอยู่ในไตรลักษณ์ของพระพุทธเจ้า คือ
ความเกิด แก่ เจ็บ ตาย เหมือนมนุษย์ทั่วไป มหายานเชื่อว่า 
พระพุทธเจ้าที่มาตรัสรู้ในโลกในสภาวะนิรมาณกายนี้ เพราะถูกเนรมิตจากสัมโภคกาย 
๒. สัมโภคกาย คือกายที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า ซึ่งไม่มีการแตกดับ อยู่ในสภาวะที่เป็นทิพย์ อยู่ชั่วนิรันดร์กาล 
๓. ธรรมกาย มหายานหมายถึง สภาวะอันเป็นอมตะ เป็นสิ่งไร้รูป ไม่อาจรับรู้ด้วยอำนาจสัมผัส 
ไม่มีเบื้องต้น ท่ามกลางและที่สุด 

กายทั้ง ๓ ของพระพุทธเจ้า ตามหลักสอนของมหายาน จึงมีความเป็นอันเดียวกัน 
แตกต่างกันเพียงสภาวะของการแสดงออก โดยนิรมาณกายนั้นเป็นการนิรมิตตน มาจากสัมโภคกาย และสัมโภคกายเป็นการนิรมิตตนมาจากธรรมกาย 
ถือว่าเป็นสภาวะอมตะนิรันดร และไม่อยู่ในการอธิบายใดๆ ทางโลกีย์วิสัย 

การเปรียบเทียบแนวความคิดเรื่องประเภทของพระพุทธเจ้า 
พระพุทธศาสนานิกายเถรวาท 
มีแนวความคิดในเรื่องประเภทของพระพุทธเจ้าอยู่ว่า พระพุทธเจ้านั้น แบ่งออกเป็น ๓ ประเภท 
ตามระยะเวลาของการสร้างบารมี ระดับของปัญญา ศรัทธาและความเพียรของพระพุทธเจ้าแต่ละพระองค์

๑ ) พระปัญญาธิกะพุทธเจ้า 
ใช้เวลาในการสร้างบารมีอยู่ ๒๐ อสงไขยกับอีกหนึ่งแสนมหากัป 
เป็นพระพุทธเจ้าประเภทที่มีปัญญาแก่กล้าแต่มีศรัทธาน้อย 

๒ ) พระสัทธาธิกะพุทธเจ้า 
ใช้เวลาในการสร้างบารมีอยู่ ๔๐ อสงไขยอีกหนึ่งแสนมหากัป 
เป้นพระพุทธเจ้าประเภทที่มีศรัทธาแก่กล้าและมีปัญญาปานกลาง 

๓ ) พระวิริยาธิกะพุทธเจ้า 
ใช้เวลาในการสร้างบารมีอยู่ ๘๐ อสงไขยกับอีกหนึ่งแสนมหากัป 
เป็นพระพุทธเจ้าประเภทที่มีความเพียรแก่กล้าแต่มีปัญญาน้อย 

พระพุทธศาสนานิกายมหายาน 
มีแนวความคิดในเรื่องประเภทของพระพุทธเจ้าอยู่ว่า พระพุทธเจ้านั้น แบ่งออกเป็น ๓ ประเภท
ตามสภาวะแห่งการเกิดขึ้น เพื่อความเหมาะสมของการสั่งสอนเวไนยสัตว์
๑ ) พระอาทิพุทธเจ้า เป็นผู้ที่เกิดขึ้นมาเองก่อนสิ่งอื่นใดทั้งหมด จะหาเบื้องต้นและเบื้องปลายมิได้ 
เป็นผู้ให้กำเนิดพระพุทธเจ้าประเภทอื่น ๆ ทั้งหมด เป็นผู้ให้กำเนิดพระโพธิสัตว์ทั้งหลาย รวมทั้งสรรพสิ่งต่าง ๆ ทั้งมวลที่บังเกิดมีอยู่ในสากลจักรวาลนี้ 

๒ ) เรียกว่า พระฌานิพุทธเจ้า เป็นผู้ที่เกิดมาจากอำนาจฌานของพระอาทิพุทธเจ้า 
ทำหน้าที่โปรดเวไนยสัตว์และปกครองดินแดนที่ชื่อว่า พุทธเกษตร 

๓ ) เรียกว่า พระมานุษิพุทธเจ้า เป็นผู้ที่ถือกำเนิดมาจาพระฌานิพุทธเจ้า โดยแสดงตนออกมาในรูปของมนุษย์ธรรมดาและอุบัติขึ้นในโลกมนุษย์ 
เพื่อสั่งสอนสรรพสัตว์ทั้งหลายในเร่งปฏิบัติธรรมด้วยความไม่ประมาท 

การเปรียบเทียบแนวความคิดเรื่องการสร้างบารมีเพื่อเป็นพระพุทธเจ้า 
พระพุทธศาสนานิกายเถรวาท 
มีแนวความคิดเรื่องการสร้างบารมีเพื่อความเป็นพระพุทธเจ้า สรุปได้ว่า 
บุคคลผู้จะเป็นพุทธเจ้าจะต้องสร้างสมบุญบารมี ตามหมวดธรรมที่เรียกว่า พุทธการกธรรมหรือบารมี 
จนครบถ้วนเต็มบริบูรณ์ทั้ง ๓๐ ประการ 
ซึ่งระยะเวลาระหว่างการสร้างบารมีเหล่านี้แบ่งออกได้เป็น ๓ ขั้นตอน คือ 
๑. ขั้นตอนที่คิดปรารถนาพุทธภูมิ แต่ยังมิได้เปล่งวาจา 
๒. ขั้นตอนของการสร้างบารมีพร้อมด้วยการเปล่งวาจาปรารถนาพุทธภูมิ แต่ยังมิได้รับพุทธพยากรณ์ 
๓. และขั้นตอนตั้งแต่ได้รับพุทธพยากรณ์แล้ว จนถึงการสำเร็จเป็นพระพุทธเจ้า 

เมื่อบุคคลใดสร้างสมบารมีจนครบ ๓๐ ทัศ อันประกอบด้วยขั้นตอนทั้ง ๓ โดยบริบูรณ์แล้ว บุคคลนั้นย่อมเข้าถึงพุทธภูมิบรรลุความเป็นพระพุทธเจ้า 

พระพุทธศาสนานิกายมหายาน 
มีแนวความคิดเรื่องการสร้างบารมีเพื่อเป็นพระพุทธเจ้า สรุปได้ว่า 
บุคคลผู้จะเป็นพระพุทธเจ้า จะต้องดำเนินวิถีชีวิตตามหลักคำสอนที่เรียกว่า โพธิสัตวมรรค 
อันประกอบด้วยบารมี ๖ อัปปมัญญา ๔ มหาปณิธาน ๔ และคุณสมบัติ ๓ 
ซึ่งการที่ฝึกฝนอบรมให้คุณธรรมเหล่านี้มีวามเต็มเปี่ยมนั้น 
จะต้องใช้ความเพียรและความอดทนอย่างยิ่งยวด เป็นระยะเวลาอันยาวนาน เมื่อบารมีอันเกิดจาการปฏิบัติตามหลักธรรมเหล่านี้เต็มเปี่ยมบริบูรณ์แล้ว 
บุคคลนั้นย่อมเข้าสู่พุทธภาวะเป็นพระพุทธเจ้า 

การเปรียบเทียบแนวความคิดเรื่องกายของพระพุทธเจ้า 
พระพุทธศาสนานิกายเถรวาท 
มีแนวความคิดในเรื่องกายของพระพุทธเจ้าว่า กายของพระพุทธเจ้านั้นแบ่งออกได้เป็น ๒ ประเภท 
๑. นิรมาณกาย หมายถึง ส่วนที่เป็นกายมนุษย์ธรรมดา ซึ่งยังตกอยู่ในกฎของไตรลักษณ์ 
สามารถสูญสลายไปเมื่อถึงกาลอันควร 

๒. กายธรรมหรือธรรมกาย หมายถึงคุณธรรมหรือพระธรรมคำสอนแห่งองค์พระพุทธเจ้า 
ซึ่งกายในส่วนนี้ ย่อมไม่มีวันสูญสลายไปเมื่อใดที่พุทธศาสนิกชนประพฤติปฏิบัติธรรมอยู่ 
ย่อมสามารถที่จะสัมผัสกับพระกายในส่วนนี้ได้ตลอดไป 

พระพุทธศาสนานิกายมหายาน
มีแนวความคิดในเรื่องกายของพระพุทธเจ้าว่ากายของพระพุทธเจ้านั้น แบ่งออกได้เป็น ๓ ประเภท คือ 
๑. นิรมาณกาย หมายถึงกายของพระพุทธเจ้า ที่ยังตกอยู่ในกฎของไตรลักษณ์ 
ยังมีการเกิด แก่ เจ็บและตายเหมือนมนุษย์ธรรมดาทั่วไป นิรมาณกายนี้มหายานเชื่อว่า 
เป็นการเนรมิตขึ้นมาจากสัมโภคกาย เพื่อเป็นอุบายในการสั่งสอนสัตว์โลก 

๒. คือ สัมโภคกาย หมายถึง กายที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า กายนี้จะไม่มีการแตกดับ 
อยู่ในสภาวะที่เป็นทิพย์ชั่วนิรันดร์สามารถแสดงตนให้ปรากฏแพระโพธิสัตว์ได้ 
และสามารถรับรู้คำอ้อนวอนสรรเสริญจากผู้ที่เลื่อมใสได้ 
สัมโภคกายนี้เองที่เนรมิตตนลงมาเป็นนิรมาณกายในโลกมนุษย์เพื่อการสั่งสอน 
ดังนั้น แม้ในปัจจุบันนี้ พระพุทธเจ้าที่เคยอุบัติขึ้นในโลกมนุษย์ทุก ๆ พระองค์ 
ก็ยังดำรงอยู่ในสภาวะแห่งสัมโภคกายนี้มิได้สูญหายไปไหน 

๓. ก็คือ ธรรมกาย อันหมายถึง สภาวะอันเป็นอมตะเป็นสิ่งไร้รูป 
ไม่อาจรับรู้ได้ด้วยประสาทสัมผัส 
ไม่มีเบื้องต้นและที่สุด ทั้งไม่มีจุดกำเนิดและผู้สร้าง ดำรงอยู่ได้ด้วยตนเอง 
แม้จักรวาลจะว่างเปล่าปราศจากทุกสิ่ง แต่ธรรมกายจะยังดำรงอยู่ไม่มีที่สิ้นสุด มหายานชื่อว่า 
ธรรมกายนี้เองที่แสดงตนออกมาในรูปของสัมโภคกายบนภาคพื้นสวรรค์ 
และสัมโภคกายก็จะแสดงตนออกมาในรูปของนิรมาณกายทำหน้าที่สั่งสอนสรรสัตว์ในโลกมนุษย์ 

การเปรียบเทียบแนวความคิดเรื่องพุทธภาวะหลังปรินิพพาน 
พระพุทธศาสนานิกายเถรวาท 
มีแนวความคิดเรื่องพุทธภาวะหลังปรินิพพานว่า เมื่อพระพุทธเจ้าดับขันธปรินิพพานแล้ว 
และธาตุอันตรธานได้เกิดขึ้นแล้ว พุทธภาวะย่อมเป็นสภาพว่างเปล่า ไม่มีสภาวะบัญญัติอื่นใดปรากฏอยู่ เราไม่สามรถจะหาพระพุทธเจ้าผู้ปรินิพพานไปแล้วได้ไม่ว่า ณ ที่ในจักวาลนี้
หลักคำสอนของพุทธศาสนานิกายเถรวาท 

นักปราชญ์ตะวันตกส่วนมากคิดว่า หลักคำสอนทางพุทธศาสนามีความเป็นจริยธรรมมากกว่าที่จะเป็นศาสนา เพราะเป็นสิ่งที่บุคคลนั้นต้องปฏิบัติเองเห็นเองและเข้าใจได้ด้วยตนเอง ทั้งนี้เพราะพุทธศาสนาเกิดขึ้นมาเพื่อปฏิวัติหลักปฏิบัติบางอย่างของศาสนาพราหมณ์ เช่น การแบ่งชั้นวรรณะ การเซ่นสังเวย หรือการบูชายัญด้วยสิ่งมีชีวิตและความเชื่อที่ว่า พระเจ้าสร้างโลก จึงมุ่งแต่อ้อนวอนร้องขอพระเจ้ามากกว่าการพึ่งตนเอง 

ทั้งหมดนี้เท่ากับการปฏิวัติคำสอนในพระเวทโดยเฉพาะอย่างยิ่งคำสอนในพุทธศาสนานิกายเถรวาทได้กล่าวถึงหลักอนัตตา ยิ่งชี้ให้เห็นความตรงข้ามกับคำสอนในเรื่องอัตตาและอาตมันของศาสนาพราหมณ์อย่างเห็นได้ชัด 

แม้นว่าพุทธศาสนานิกายเถรวาทจะยอมรับในเรื่องกรรมและการเกิดใหม่เช่นเดียวกับศาสนาพราหมณ์ก็ตาม แต่ข้อแตกต่างซึ่งทำให้เห็นจุดแยกของสองศาสนานี้ได้ดีคือ มุมมองของศาสนาพราหมณ์ยอมรับว่า อาตมันใหญ่เป็นบ่อเกิดของชีวาตมัน (วิญญาณ) และเป็นจุดหมายสุดท้ายของสิ่งทั้งปวง 

ส่วนพุทธศาสนานิกายเถรวาทนั้นมีทัศนะในการมองโลก โดยมีพื้นฐานอยู่บนหลักไตรลักษณ์ คือ เห็นว่าโลก และสิ่งทั้งหลายทั้งปวงล้วนเปลี่ยนแปลงไปตลอดเวลา (อนิจจัง) เพราะสภาพของสิ่งเหล่านี้มันอยู่ในภาวะที่ตั้งอยู่ได้ไม่นาน (ทุกขัง) ที่มันตั้งอยู่ได้ไม่นานเพราะเป็นอนัตตา ตัวตนที่เราคิดว่ามันมีอยู่จริงนั้น แท้จริงแล้วมันไม่ได้มีอยู่จริง เราไม่สามารถไปบังคับผลักดันให้เป็นไปตามใจหวัง จึงไม่มีสิ่งใดที่ตั้งอยู่อย่างคงที่ได้นาน แม้แต่ร่างกายของเราก็ตามล้วนเกิดจากการประชุม
ของขันธ์ 5 อันได้แก่ 

• รูป ซึ่งหมายถึงส่วนของกาย 
• เวทนา ซึ่งหมายถึง ความรู้สึกที่เป็นสุขบ้างทุกข์บ้างหรือเฉย ๆ 
• สัญญา ซึ่งหมายถึง ความจำได้หมายรู้ 
• สังขาร หมายถึง การปรุงแต่ง ดีบ้างชั่วบ้างหรือเป็นกลาง ๆ ดังเช่น สภาวะทางจิตของบุคคลที่อยู่ในฌาน 
• วิญญาณ ซึ่งหมายถึง การรู้แจ้งทางตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ 
ทั้งหมดนี้คือรูปและนามที่ประกอบรวมตัวกัน เมื่อเอาสิ่งต่าง ๆ เหล่านี้ออกไปหมดแล้ว ความเป็นตัวตน ร่างกายก็ไม่มีเช่นเดียว
กับรถ จะเป็นรถได้ต้องประกอบด้วยเพลา ล้อ เกียร์ คลัช เบรก ฯลฯ เมื่อแยกสิ่งเหล่านี้ออกไปทีละขั้นความเป็นรถก็หมดไป ดังนั้น ขันธ์ 5 เมื่อมาประชุมกันเมื่อใด วงล้อแห่งชีวิตทั้งหลายก็หมุนเวียนไปไม่รู้ที่สิ้นสุด โลกทั้งโลกคือ กายยาววาหนึ่งนี้เอง โลกมีอยู่เพื่อสัตว์โลกที่ยังติดข้องในตัณหา ถ้าหมดตัณหาได้ โลกนี้ก็ดับไม่เหลือ ทุกข์ทั้งหลายทั้งปวงจึงเกิดขึ้นเพราะตัณหา
เป็นเหตุ ชาวเถรวาทเชื่อว่า พระพุทธองค์ได้ทรงเห็นความเป็นไปของชีวิตที่เกิดมาต้องมีทุกข์และรับผลของทุกข์ พระพุทธองค์จึงพยายามที่จะออกจากกงล้อแห่งวัฏฏสงสารด้วยความวิริยะอุตสาหะอันยิ่งใหญ่ ทำให้ทรงค้นพบอริยสัจ 4 และปฏิจจสมุปบาท ซึ่งเป็นความจริงอันยิ่งใหญ่ที่ซ่อนอยู่ในความหมุนเวียนแปรเปลี่ยนของโลก อันเป็นเรื่องที่ควรศึกษา
อย่างละเอียด โดยเรียงไปตามลำดับดังนี้ คือ 

อริยสัจ 4 : ความจริงอันประเสริฐและหนทางที่จะนำสัตว์ไปสู่การบรรลุหลุดพ้น มี 4 ประการ คือ 
1. ทุกข์ ( Suffering ) 
หรือทุกข์อริยสัจ คือ สภาพที่ทนได้ยากหรือสภาพที่บีบคั้น ขัดแย้ง บกพร่อง ขาดแก่นสารและการไม่ให้ความพึงพอใจที่แท้จริง เช่น สภาวะที่ต้องนั่งเรียนหนังสือนาน ๆ โดยมิได้เปลี่ยนอิริยาบถ ทำให้เราทนต่อสภาวะนั้น ๆ ได้ยาก จึงมักจะหลีกจากสภาพ
อันยากต่อการที่จะทนอยู่เช่นนั้นไปสู่สภาวะที่น่าปรารถนามากกว่า แล้วก็เรียกสภาวะที่ทนได้ยากนี้ว่า “ ทุกข์ ” และเรียก สภาวะที่น่าปรารถนาว่า “ สุข ” ซึ่งแท้จริงแล้วความสุขก็คือ ความทุกข์ที่เบาบางกว่าหรือทุกข์ที่คลายได้แล้วนั่นเอง 

ทุกข์มีหลายชนิด คือ ทุกข์ที่มาจากความเกิด ความแก่ ความเจ็บ ความตาย ความเศร้าโศก ความระทมใจ ความไม่สบายกาย ความไม่สบายกาย ความไม่สบายใจ ความน้อยอกน้อยใจ ความคับแค้นใจ ตลอดจนรวมไปถึงการเห็นสิ่งที่ไม่รักใคร่ การพลัดพรากจากสิ่งที่รักใคร่ และการปรารถนาในสิ่งใดก็ไม่สามารถได้สิ่งนั้น 
ในพระธรรมจักกัปปวัตนสูตร ได้จำแนกทุกข์ไว้ 11 ชนิด มีดังนี้คือ
1. ชาติ คือ ความเกิด 
2. ชรา คือ ความแก่ 
3. มรณะ คือ ความตาย 
4. โสกะ คือ ความแห้งใจ ความเศร้าใจ 
5. ปริเทวะ คือ ค วามระทมใจ พิไรรำพัน หรือ ความบ่นเพ้อ 
6. ทุกข์ คือ ความไม่สบายกาย ไม่สบายตัว 
7. โทมนัส คือ ความไม่สบายใจ ความน้อยใจ 
8. อุปายาส คือ ความคับแค้นใจ ความตรอมใจ 
9. อัปปิยสัมปโยค คือ การเห็นสิ่งที่ไม่รักใคร่ 
10. ปิยวิปปโยค คือ การพลัดพรากจากสิ่งที่รักใคร่ 
11. อิจฉิตาลาภะ คือ ความปรารถนาสิ่งใดไม่ได้สิ่งนั้น 
ทุกข์ทั้ง 11 ชนิดนี้ สามารถจัดแบ่งออกได้เป็นประเภทใหญ่ ๆ 2 ประเภท คือ 
สภาวทุกข์ หรือ ทุกข์ประจำ คือ ทุกข์อันเป็นสภาพธรรมดาของสัตว์ทั้งหลายที่ไม่มีใครสามารถหลีกเลี่ยงได้ ได้แก่ ชาติ ชรา และมรณะ 
ปกิณณกทุกข์ หรือทุกข์จร คือ ทุกข์ที่เกิดเป็นครั้งคราวขึ้นอยู่กับเหตุปัจจัยปรุงแต่งให้เกิดขึ้น ได้แก่ โสกะ ปริเทวะ ทุกข์ โทมนัส อุปายาส อัปปิยสัมปโยค ปิยวิปปโยค และอิจฉิตาลาภะ 
เราจะเห็นได้ว่า ความทุกข์ที่เกิดขึ้นทางกายก็ดี (กายิกทุกข์) หรือความทุกข์ที่เกิดขึ้นทางใจก็ดี (เจตสิกทุกข์) ล้วนเกิดขึ้นมิได้ 
นอกเหนือไปจากขันธ์ 5 เลย รูปและนามยังมีอยู่ตราบใดตราบนั้น ทุกข์ย่อมเกิดปรากฏที่รูปและนามไม่มีที่สิ้นสุด รูปและนามก็เป็นตัวทุกข์เพราะจะต้องบำรุงให้มาก ทั้งยังเป็นสิ่งที่ไม่ตั้งอยู่ได้นาน มีความแปรปรวนแตกสลายซ้ำยังมาเป็นตัวรับทุกข์อื่น ๆ คือ ทุกข์กายและใจอีกด้วย จึงเป็นทั้งตัวทุกข์ และตัวรับทุกข์ 
ทุกข์ทั้ง 11 ชนิดนี้ ส่วนมากเรามักจะเข้าใจและเป็นที่ทราบกันดีแล้ว ยกเว้นทุกข์บางชนิด คือ ชาติหรือความเกิดเท่านั้นที่น่าขบคิดว่า เป็นทุกข์ได้อย่างไร ก่อนอื่นเราต้องเข้าใจก่อนว่า ความเกิดนั้นเป็นความวนเวียนไม่รู้จักจบสิ้น เราไม่สามารถเกิดขึ้นมาได้โดยไม่พ่วงเอาทุกข์อื่น ๆ ติดมาด้วย ความเกิดเป็นประตูแห่งความทุกข์ เป็นเหตุให้เกิดความตายไม่ว่าจะเกิด
ในทางดีหรือชั่วก็ตามย่อมต้องพ่วงความทุกข์อื่น ๆ เช่น ความแก่ ความเจ็บ ความตาย และความเศร้าโศก เป็นต้น 

ดังนั้น การละความเกิดได้นั้น จะละได้ด้วยการละกิเลสโดยระวังตัวให้มีสติอยู่เสมอ ไม่เผลอหรือปล่อยให้จิตปรุงแต่งเป็นตัณหา
เพราะตัณหานี้เองที่เป็นตัวทำให้เกิดมีขึ้นมา ฉะนั้น เมื่อตาเห็นรูป หูฟังเสียง จมูกได้กลิ่น ลิ้นได้รส กายได้สัมผัส เราจะต้องไม่มีความเผลอในขณะนั้นหรือถ้าเผลอไปก็จะมีสติกลับมาโดยเร็ว ก็จะมีความเผลอน้อยลง ๆ จนกระทั่งไม่มีเลย จึงจะเรียกว่า เป็นผู้รู้ตามเป็นจริง จึงเป็นผู้ไม่ประมาท มีสติดำรงอยู่ ตัณหาก็จะหมดไป ความทุกข์ก็ไม่มี 
เราจะเห็นได้ว่า การแก้ปัญหาแบบนี้จึงเป็นการแก้ปัญหาที่ต้นเหตุจริง ๆ คือ ภายในจิตของเรานี้เองด้วยการระมัดระวัง และมีสติอยู่เสมอทุกครั้งที่เกิดการสัมผัส ไม่เพลิดเพลินกับอารมณ์ภายนอก อันเป็นเหตุที่จะทำให้เกิดตัณหา และในที่สุดก็เกิดการเวียนว่ายไม่รู้จักจบสิ้น ความทุกข์จึงไม่สามารถดับไปได้เลย 
สรุปได้ว่า ความทุกข์ที่เกิดทางกายก็ดีหรือทางใจก็ดี ล้วนเกิดขึ้นมิได้นอกเหนือไปจากขันธ์ 5 รูปและนามยังมีอยู่ ตราบใดตราบนั้นทุกข์ย่อมเกิดปรากฏที่รูปและนามไม่มีที่สิ้นสุด รูปและนามเป็นตัวทุกข์เพราะจะต้องบำรุงให้มาก ทั้งยังเป็นสิ่งที่ตั้งอยู่ได้ไม่นาน มีความแปรปรวนแตกสลาย ซ้ำยังมาเป็นตัวรับทุกข์อื่น ๆ คือ ทุกข์กายและใจอีกด้วย รูปและนามนี้จึงเป็นทั้งตัวทุกข์และตัวรับทุกข์ 

2. สมุทัย ( Origin of suffering ) บ่อเกิดแห่งความทุกข์ ซึ่งมาจากตัณหาหรือความทะยานอยาก (craving ) ทำให้เราเกิด
ความเพลินใจเป็นอย่างยิ่งในอารมณ์นั้น ๆ ทำให้เกิดผลอันเกิดจากการปฏิบัติและเริ่มมีความอยากใหม่ในรอบใหม่ เป็นเช่นนี้ 
เรื่อยไปจนกว่าจะดับตัณหาได้ 
3. นิโรธ ( the cessation of suffering ) คือ ความดับทุกข์ อันเป็นผลมาจากการกระทำของผู้ปฏิบัติ อันได้แก่ ความดับ
โดยสำรอกทิ้งไม่เหลือซึ่งตัณหา ความสละตัณหา ความวางตัณหา ความปล่อยตัณหา และความไม่พัวพันตัณหานั้น 
4. มรรค ( the Path leading to the cessation of suffering ) คือ ทางปฏิบัติที่จะนำไปสู่ความดับทุกข์ อันเป็นทางสายกลางระหว่างการปฏิบัติสุดโต่งทั้ง 2 ทาง คือ การทรมานตนให้ลำบาก และการปรนเปรอตนให้ได้รับความสุขอย่างเต็มที่ ทางสายกลางมีดังนี้ คือ 
1. สัมมาทิฏฐิ ( right view ) คือ การมีความรู้ถูกต้อง โดยเห็นสิ่งทั้งหลายตามความเป็นจริง ไม่หลงมัวเมาไปกับสภาพมายา จึงเป็นผู้มีความละอายต่อการทำบาปทั้งปวง และมิอาจทำดีโดยหวังผล บุคคลเช่นนี้ ไม่เป็นผู้มองสิ่งใดอย่างผิวเผิน แต่มีความคิดเป็นระบบตลอดจนมีสติสัมปชัญญะ 
2. สัมมาสังกัปปะ ( right thought ) คือ ความดำริชอบ มีความนึกคิดที่ถูกต้อง จึงเป็นผู้ปลอดโปร่งจากกาม ไม่เคียดแค้น ไม่เบียดเบียนผู้อื่น และไม่คิดทำร้ายผู้อื่น 
3. สัมมาวาจา ( right speech ) คือ การมีวาจาถูกต้องไม่กล่าวคำเท็จ ไม่นินทาเพ้อเจ้อเหลวไหล ไม่พูดคำหยาบ แต่พูดในสิ่งที่เป็นประโยชน์ต่อโลกและสัตว์ทั้งหลาย 
4. สัมมากัมมันตะ ( right action ) คือ การกระทำที่ถูกต้อง ไม่ฆ่าสัตว์ ไม่ลักขโมย ฉ้อฉลหรือทำลายของผู้อื่น และไม่ ประพฤติผิดในกาม 
5. สัมมาอาชีวะ ( right livelihood ) คือ การเลี้ยงชีวิตที่ถูกต้อง ไมเบียดเบียนผู้ใด และงดเว้นจากอาชีพที่ทุจริต ดังนี้ 
- การค้าขายอาวุธ 
- การค้าขายมนุษย์ 
- การค้าขายเนื้อสัตว์ 
- การค้าขายน้ำเมา
- การค้าขายยาพิษ 
6. สัมมาวายามะ ( right effort ) คือ การพยายามในสิ่งที่ถูกต้อง เพื่อให้เห็นแจ้งชัดในความจริงอันประเสริฐ 4 ประการ ด้วยการระวังและป้องกันความชั่วมิให้เกิดขึ้น ด้วยการละหรือกำจัดอกุศลที่เกิดขึ้นแล้ว ด้วยการสร้างกุศลให้เกิดขึ้น และด้วยการรักษาและส่งเสริมกุศลที่เกิดขึ้นแล้วให้เจริญยิ่งขึ้น 
7. สัมมาสติ ( right mindfulness ) คือ การรำลึกประจำใจที่ถูกต้อง หรือตื่นตัวอยู่เสมอว่า ทำอะไร ดำรงจิตให้เป็นปัจจุบัน ไม่สติลอยเผลอไผลไปกับอำนาจของกิเลสตัณหา ซึ่งจะช่วยป้องกันยับยั้งตนเองไม่ให้หลงเพลินไปในความชั่วหรือเปิดโอกาสให้ความชั่วเล็ดลอดเข้ามาในจิตได้ 
8. สัมมาสมาธิ ( right concentration ) คือ การมีความตั้งมั่นแห่งจิตที่ถูกต้อง โดยทำจิตให้แน่วแน่ในอารมณ์ใดอารมณ์หนึ่งที่ไม่มีโทษ และรักษาอารมณ์นั้นให้ตลอดต่อไปได้นานตามที่ใจต้องการ 
สรุปได้ว่า ทางสายกลาง 8 ทางนี้ คือ คำสอนในเรื่องของปัญญา ศีล สมาธิ อันเป็นเรื่องของไตรสิกขา คือ การศึกษา 3 ประการ ในพุทธศาสนาซึ่งมีรายละเอียดดังนี้ คือ
 ศีล ( Morality ) คือ ความปกติ และการรักษาศีลก็คือ ความตั้งใจรักษาปกติของตน อันเป็นหลักปฏิบัติที่ไม่ทำให้เดือดร้อนแก่ตนเองและผู้อื่น และเป็นหลักแห่งความประพฤติที่จะทำให้เกิดความสะอาดทางกาย และวาจา ศีลมีหลายประเภท เช่น ศีล 5, ศีล 8, ศีล 10 ทั้งนี้ขึ้นอยู่กับความสามารถของผู้ปฏิบัติ แต่ศีลที่ควรกระทำเพื่อให้เกิดความปกติในสังคมก็คือ ศีล 5 เพราะสะดวกและง่ายที่จะปฏิบัติ มีดังนี้ คือ 
• พึงละเว้นจากการฆ่าสัตว์ตัดชีวิต 
• พึงละเว้นจากการลักขโมย ฉ้อฉล 
• พึงละเว้นจากการประพฤติผิดในกาม 
• พึงละเว้นจากการพูดเท็จ 
• พึงละเว้นจากการดื่มเครื่องดองของเมา 
ศีลทั้ง 5 ข้อนี้ เป็นหลักจำเป็นในสังคมมนุษย์ที่จะต้องปฏิบัติเพื่อให้เกิดความปกติ ทั้งในตนเองและสังคม เพราะช่วยควบคุมความประพฤติมิให้พลาดถลำลงในความชั่วอย่างใดอย่างหนึ่ง จึงจัดอยู่ในระดับศีลธรรมอันเป็นมูลฐานที่จะนำไปสู่ความสงบของจิตใจ ถ้าหากความสะอาดทางกายและวาจาไม่มีแล้ว เราก็ไม่สามารถทำจิตใจให้สงบได้ สรุปได้ว่า ทางสายกลางข้อ 3-4-5 เป็นการปฏิบัติทางศีลเพื่อให้เกิดความปกติทางกายและวาจาเท่านั้น 

สมาธิ ( concentration ) คือ ความตั้งมั่นแห่งจิตหรือภาวะที่จิตสงบนิ่งจับอยู่ที่อารมณ์เดียว คือ รวบรวมจิตให้นึกคิดในเรื่อง ๆ หนึ่ง และสามารถบังคับจิตให้นึกถึงเรื่องนั้น ๆ ต่อกันไปได้นานตามที่ใจต้องการ อันเป็นการใช้จิตของตนให้ทำหน้าที่ ของมันให้เป็นประโยชน์อย่างที่สุด เช่น การบังคับจิตให้จดจ่อในตำราที่ตนกำลังท่องจำ การบังคับจิตให้จดจ่อในการงานที่กำลังกระทำ การบังคับจิตให้สนใจเฉพาะในเรื่องที่ตนกำลังพูด เป็นต้น 

แต่การสร้างจิตใจให้ตั้งมั่นในเรื่องเหล่านี้ยังไม่เป็นทางไปสู่ความสงบหากเป็นการบังคับจิตให้เกิดความตั้งมั่นเพื่อนำไปใช้ในทางโลกเท่านั้น ถ้าต้องการบังคับจิตให้มีความตั้งมั่นจนเป็นทางนำไปสู่ความสงบแล้ว จะช่วยให้จิตนั้นไม่เศร้าหมองและไม่ฟุ้งซ่าน ซึ่งมีหลายวิธีด้วยกัน แต่วิธีที่ง่ายที่สุดและเป็นที่นิยมทำกันมากที่สุด คือ การพิจารณาลมหายใจเข้า – ออก ทั้งนี้เพราะลมหายใจเป็นสิ่งที่อยู่กับตัวเราตลอดเวลา และเราต้องหายใจอยู่เสมอ 
สรุปได้ว่า การปฏิบัติสมาธิเป็นการปฏิบัติทางสายกลางในข้อที่ 6-7-8 อันเป็นการเตรียมพร้อมทางจิตใจเพื่อจะนำไปสู่การฝึกฝน
อบรมทางปัญญา 

ปัญญา ( wisdom ) เป็นการปฏิบัติทางสายกลางในข้อที่ 1-2 อันเป็นข้อเบื้องต้นที่มนุษย์จะต้องเตรียมพร้อมก่อน เพราะถ้าคิดไม่ดี มีทัศนะที่ผิดทางแล้ว การปฏิบัติทางกายและการทำสมาธิจิตก็จะผิดแนวไป ปัญญาจึงมีความสำคัญมากในทางพุทธศาสนาที่จะนำบุคคลไปสู่ทางดีหรือเลวได้ 
การปฏิบัติที่จะทำให้เกิดปัญญานั้นก็คือ การทำวิปัสสนา กล่าวคือ เมื่อจิตเป็นสมาธิแล้ว ก็ให้นำจิตนั้นไปใช้เพ่งพิจารณาสิ่งต่าง ๆ ทั้งหลายว่ามันไม่เที่ยง เป็นทุกข์ และมันไม่ใช่ตัวตนที่แท้จริง เมื่อเราสามารถเห็นสิ่งทั้งหลายทั้งปวงตามที่เป็นจริงแล้ว จิตก็จะไม่ยึดถือ นั่นคือ บุคคลนั้นได้เกิดญาณทัสสนะขึ้นแล้ว ดังนั้น ญาณจึงเป็นผลที่เกิดจากการทำวิปัสสนา 

เมื่อสิ่งต่าง ๆ ทั้งหลายไม่ใช่สิ่งที่น่ายึดถือสำหรับเราแล้ว ความเบื่อหน่าย (นิพพิทา) ก็จะเกิดขึ้นเมื่อความเบื่อหน่ายเกิดขึ้น ความคลายอยากหรือความคลายออกจากโลกและสิ่งทั้งปวงก็เกิดขึ้นตามมาโดยอัตโนมัติ ทำให้จิตของบุคคลนั้นเกิดวิมุติ คือ จิตหลุดออกจากความทุกข์ และมีอาการบริสุทธิ์ (วิสุทธิ) สงบเย็น จนในที่สุดก็เกิดภาวะที่ปราศจากทุกข์โดยสิ้นเชิง เข้าถึงพระนิพพาน 

สรุปได้ว่า มรรคข้อที่ 1-2 เป็นการปฏิบัติในทางปัญญา มรรคข้อที่ 3-4-5 เป็นการปฏิบัติทางศีล มรรคข้อที่ 6-7-8 เป็นการปฏิบัติใน
ทางสมาธิ รวมความแล้ว พระพุทธองค์ทรงสอนให้บุคคลทั้งหลายไม่ทำชั่ว (ศีล) แต่ทำความดีให้พร้อม (สมาธิ) และทำจิตใจให้ผ่อง
ใส (ปัญญา) โดยเฉพาะคำสอนในข้อหลังนี้เป็นคำสอนขั้นปรมัตถ์ หรือขั้นสูงสุดอันเป็นตัวพุทธศาสนาโดยตรง มีจุดประสงค์ที่ จะ
ให้บุคคลมีจิตอิสระ เพราะถ้าจิตเป็นทาสของสิ่งทั้งปวงแล้ว จะสะอาดบริสุทธิ์ไปไม่ได้ แต่จิตจะเป็นอิสระก็ต่อเมื่อรู้แจ้งในสิ่ง
ทั้งปวงว่ามันเป็นทุกข์ ไม่ใช่ตัวตนที่แท้จริงที่เราจะไปหลงยึดถือได้ การไปยึดมั่นสิ่งใดก็ตามย่อมเกิดทุกข์ทั้งสิ้น ดังที่พระ
พุทธองค์ทรงตรัสว่า 
“ สัพเพ ธัมมา นาลัง อภินิเวสาย ” หมายความว่า “ สิ่งทั้งหลายทั้งปวงอันไม่ควรเข้าไปยึดมั่นว่าของเรา ” 



ปฏิจจสมุปบาท : หลักความจริงของชีวิตที่ต้องเป็นไปตามเหตุตามปัจจัย 
พระพุทธองค์ได้ทรงแสดงปฏิจจสมุปบาทอันเป็นหลักความจริงของชีวิตมนุษย์ที่ต้องเกิดขึ้นตามเหตุปัจจัย เมื่อมีเหตุก็ย่อมมีผล และผลของเหตุอย่างหนึ่งก็จะกลายเป็นเหตุของอีกอย่างหนึ่งต่อเนื่องกันไป 
ปฏิจจสมุปบาทจึงเป็นกฎธรรมชาติ ( Law of Nature ) หรือเป็นกฎแห่งความเป็นสาเหตุ ( Causation Law ) ของพุทธศาสนาที่มีอยู่แล้วก่อนการอุบัติขึ้นของพระพุทธเจ้าทั้งหลาย เป็นกฎที่ตายตัว (ธรรมนิยามตา) และเป็นกฎที่มีอยู่ตั้งอยู่ตามธรรมดา (ธรรมฐิติ) ดังพุทธพจน์ที่พระราชวรมุนี (พระราชวรมุนี.2526 : 33) ได้แปลความหมายไว้ดังนี้ 

“ ตถาคตทั้งหลาย จะอุบัติหรือไม่ก็ตาม ธาตุนั้นยังคงมีอยู่เป็นธรรมฐิติ เป็นธรรมนิยาม คือ หลักอิทัปปัจจยตา ” ความลึกซึ้งของปฏิจจสมุปบาทนี้ยากนักที่บุคคลทั่ว ๆ ไปจะเข้าใจได้อย่างชัดแจ้ง พระองค์ทรงค้นพบกฎนี้ และได้สั่งสอนให้บุคคลให้เห็นแจ้งในธรรมนี้เพื่อจะได้รู้เท่าทันโลก และชีวิตไม่ตกเป็นทาสของกิเลสตัณหา จิตเป็นอิสระหลุดพ้นจากความทุกข์ ผู้ที่จะเป็นพระพุทธเจ้าได้จะต้องตรัสรู้ในเรื่องปฏิจจสมุปบาท ดังพุทธพจน์ที่พระราชวรมุนี (2526 : 33-34) ได้แปลความหมายว่า 

“ ผู้ใดเห็นปฏิจจสมุปบาท ผู้นั้นย่อมเห็นธรรม ผู้ใดเห็นธรรม ผู้นั้นย่อมเห็นปฏิจจสมุปบาท ” และ 

“ .....ปฏิจจสมุปบาทนี้เป็นธรรมลึกซึ้ง เพราะไม่รู้ไม่เข้าใจแทงตลอดหลักธรรมข้อนี้แหละหมู่สัตว์จึงวุ่นวายเหมือนเส้นด้ายที่ขอดกันยุ่ง จึงขมวดเหมือนกลุ่มเส้นด้ายที่เป็นปม จึงเป็นเหมือนหญ้ามุงกระต่ายและหญ้าปล้องจึงผ่านอบาย ทุคติ วินิบาต สังสารวัฏไปไม่ได้ ” 

ในการอธิบายปฏิจจสมุปบาทอาจกระทำได้ 2 วิธี คือ 
1. แสดงเป็นกลาง ๆ ไม่ระบุหัวข้อปัจจัย 
“ เมื่อสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี 
เพราะสิ่งนี้เกิดขึ้น สิ่งนี้จึงเกิดขึ้น ”
หรือ 
“ เมื่อสิ่งนี้ไม่มี สิ่งนี้ก็ไม่มี 
เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้ก็ดับ ” 

2. แสดงเจาะจงระบุหัวข้อปัจจัยต่าง ๆ ซึ่งเกิดติดต่อกันเป็นสายในรอบหนึ่งมี 12 อาการ ดังนี้คือ 
อวิชชา ( ignorance ) คือ ความไม่รู้ตามความเป็นจริง อันได้แก่ ความเข้าใจว่าการเกิดในสวรรค์เป็นยอดแห่งความสุข ความเข้าใจว่าตัวตนนี้จะได้ไปเกิดเป็นสิ่งต่าง ๆ การเข้าใจว่า ตายแล้วสูญ และความเข้าใจว่าจะไปนิพพานได้ด้วยการ
บำเพ็ญตบะ เป็นต้น 
สังขาร ( volitional activities ) คือ การปรุงแต่งให้เกิดหน้าที่ทางกาย วาจา และใจ และการแสดงออกซึ่งเจตนาเป็นการกระทำ
ต่าง ๆ ทั้งกรรมดีบ้าง กรรมชั่วบ้าง หรือเป็นกลาง ๆ ที่เรียกว่า อาเนญชาบ้าง 
วิญญาณ ( consciousness ) คือ การรับรู้อารมณ์ต่าง ๆ ได้แก่ การเห็น การได้ยิน ได้กลิ่น รู้รส รู้สัมผัส และรู้อารมณ์ที่มีในใจ 
นามรูป ( mind and matter ) นามได้แก่ เวทนา สัญญา เจตนา ผัสสะ มนสิการ หรือตามแบบอภิธรรม ได้แก่ เวทนาขันธ์ สัญญาขันธ์ สังขารขันธ์ ส่วนรูป ได้แก่ มหาภูตรูป 4 (ธาตุดิน ธาตุน้ำ ธาตุลม ธาตุไฟ) และอุปาทายรูป 4 (รูปอาศัยหรือรูปที่สืบ
เนื่องมาจากมหาภูตรูป) มีตา หู จมูก ลิ้น กาย รูป เสียง กลิ่น รส (โผฏฐัพพะ ไม่นับเพราะตรงกันกับธาตุดิน ธาตุไฟ และธาตุลม) ความเป็นหญิง ความเป็นชายที่ตั้งของจิต (หทัยวัตถุ) การแสดงให้รู้ความหมายด้วยกาย (กายวิญญัติ) การแสดงให้รู้ความหมาย
ด้วยวาจา (วจีวิญญัติ) ชีวิตินทรีย์ ช่องว่าง ความเบาของรูป ความอ่อนหยุ่นของรูป ภาวะที่ควรแก่การงานของรูป ความเจริญหรือ
ความขยายตัวของรูป การสืบต่อของรูป ความเสื่อมตัว (ชรา) ความสลายตัว (อนิจจตา) และอาหาร 
รวมความแล้ว นามรูป คือ ความมีอยู่ของรูปธรรมและนามธรรมในความรับรู้ของบุคคล เป็นภาวะร่างกาย และจิตใจทุกส่วน
อยู่ในสภาพสอดคล้องและปฏิบัติหน้าที่เพื่อตอบสนองในแนวทางของวิญญาณที่เกิดขึ้นนั้น 
สฬายตนะ ( the six sense-bases ) ได้แก่ อายตนะ 6 มี ตา หู จมูก ลิ้น กาย ใจ 
ผัสสะ ( contact ) คือ การเชื่อมต่อความรู้กับโลกภายนอก เกิดจากอายตนะภายใน อายตนะภายนอกและวิญญาณ ทำงานร่วมกัน 
เวทนา ( feeling ) คือความรู้สึกหรือการเสวยอารมณ์ที่จะต้องเกิดขึ้นในรูปใดรูปหนึ่ง มีสุขเวทนา ทุกขเวทนา และอทุกขมสุขเวทนา (เฉย ๆ ไม่สุขไม่ทุกข์) 
ตัณหา ( craving ) คือ ความอยากมี 6 คือ รูปตัณหา สัททตัณหา (ตัณหาในเสียง) คันธตัณหา (ในกลิ่น) รสตัณหา (ในรส) โผฏฐัพพะตัณหา (ในสัมผัสทางกาย) ธัมมตัณหา (ในธรรมารมณ์) แต่ถ้าแบ่งโดยอาการมี 3 คือ กามตัณหา ภวตัณหา และวิภาวตัณหา 
อุปาทาน ( attachment ) คือ ความยึดติด มี 4 คือ กามุปาทาน ทิฎฐุปาทาน สีสัพพตุปาทาน และอัตตวาทุปาทาน 
ภพ ( becoming ) คือ ภาวะแห่งชีวิตสำหรับตัวตนหรือตัวตนที่จะมีเป็นในรูปใดรูปหนึ่ง โดยสอดคล้องกับอุปาทานและพฤติกรรม
นั้น ๆ มี 3 คือ กามภพ รูปภพ อรูปภพ 
ชาติ ( birth ) คือ การเกิดตระหนักในตัวตน หรือการปรากฎแห่งขันธ์ทั้งหลาย 
ชรา มรณะ ( decay and death ) ได้แก่ ความแก่และความตายหรือความสำนึกในความขาดหรือพรากแห่งตัวตนจากภาวะ
ชีวิตนั้น จึงเกิด โสกะ ปริเทวะ ทุกข์ โทมนัส อุปายาส ติดตามมาด้วย 

นอกจากนี้ในการอธิบายปฏิจจสมุปบาทนั้น ยังอธิบายได้โดยแบ่งออกเป็น 2 กระบวนการ คือ 
1.ปฏิจจสมุปบาทที่แสดงกระบวนการเกิด เรียกว่า สมุทัยวาร 
2. ปฏิจจสมุปบาทที่แสดงกระบวนการดับ เรียกว่า นิโรธวาร พระพุทธองค์ทรงตรัสทั้งความเกิดและความดับไปพร้อมกัน โดยเริ่มอวิชชาทำให้เกิดสังขาร ไปจนกระทั่งถึงเวทนาทำให้เกิด
ตัณหา พอถึงตัณหามีสติเกิดขึ้นไม่ปล่อยไปตามกระแสของปฏิจจสมุปบาทจึงสามารถดับตัณหาได้ อุปาทานก็ดับ ภพดับ ชาติดับ ชรามรณะ โสกะ ปริเทวะดับกันไปตลอดสาย ดังรูป
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นอกจากหลักคำสอนในเรื่องอริยสัจ 4 และปฏิจจสมุปบาทแล้วยังมีหลักคำสอนอีกเรื่องที่สัมพันธ์กับปฏิจจสมุปบาท คือ หลักกรรม อันเป็นเรื่องที่มีผู้กล่าวถึงและตีความกันหลากหลายออกไป แต่ทั้งหมดนี้ก็เพื่อแสดงให้เห็นถึงความเป็นเหตุผลของกฎธรรมชาติ 
ที่มีอยู่เหนือสรรพชีวิต 

หลักกรรม : หลักคำสอนที่ว่าด้วยการกระทำและผลที่จะต้องรับอันเป็นไปตามเหตุปัจจัย 

เรื่องกรรมที่เป็นพุทธภาษิตแท้ ๆ ก็คือ หลักปฏิจจสมุปบาทอันเป็นกระบวนการของเหตุ และผล สิ่งทั้งหลายทั้งปวงล้วนเกิดขึ้นมาด้วย มีเหตุและปัจจัยที่ทำให้เกิดขึ้นทั้งสิ้น ไม่มีสิ่งใดที่เกิดเองอย่างลอย ๆ การที่จะทำให้ผลไม่เกิดขึ้นได้นั้นอยู่ที่การดับเหตุ ถ้าเหตุดับผลก็ดับ ดังนั้น วิบากอันเป็นผลของกรรมจะไม่เกิดขึ้น ถ้ามนุษย์สามารถทำจิตให้ว่างจากสาระที่จะเข้าไปยึดถือและว่างจากราคะ โทสะ โมหะ กระทำสิ่งต่าง ๆ ในลักษณะที่สักแต่ว่ากระทำปราศจากกิเลสตัณหาและความยึดมั่นถือมั่นใด ๆ การอธิบายหลักกรรมตามกระบวนการของปฏิจจสมุปบาทนี้ เป็นหลักที่ฟัง ละเข้าใจง่าย พระพุทธองค์ไม่ได้ทรงกำหนดว่ากรรมประเภทไหนที่จะให้ผลในชาตินี้หรือชาติหน้า พระองค์ทรงตรัสแต่เพียงว่า ตราบใดที่ยังมีกิเลสอยู่ กรรมที่ทำไว้ย่อมจะต้องให้ผลเสมอ แต่ได้มี พระอรรถกถาจารย์ท่านหนึ่ง คือ ท่านพุทธโฆษาจารย์ได้ถือเอาพระสูตรนี้เป็นหลัก แล้วแบ่งกรรมออกเป็น 12 ประเภท ได้แก่ 
1. ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม คือ กรรมทั้งฝ่ายกุศลและอกุศลที่จะให้ผลในชาตินี้ 
2. อุปปัชชเวทนียกรรม คือ กรรมทั้งฝ่ายกุศลและอกุศลที่จะให้ผลในชาติต่อไป ถัดจากชาตินี้ 
3. อปราปริยเวทนียกรรม คือ กรรมทั้งฝ่ายกุศลและอกุศลที่จะให้ผลในชาติต่อ ๆ ไป ตราบใดที่ยังเวียนว่ายตายเกิด 
4. อโหสิกรรม หมายถึง กรรมที่เลิกให้ผลเพราะหมดโอกาสที่จะให้ผล 

(**กรรมตั้งแต่ข้อที่ 1-4 แบ่งตามระยะเวลาที่กรรมให้ผล) 
5. ครุกรรม คือ กรรมที่หนักทั้งฝ่ายกุศลและอกุศล กรรมหนักฝ่ายกุศล ได้อก่ ฌาน 8 (รูปฌาณ4 และอรูปฌาณ4) ส่วน
กรรมหนักฝ่ายอกุศล ได้แก่ อนันตริยกรรม 5 มี 

- ปิตุฆาต - ฆ่าบิดา 
- มาตุฆาต - ฆ่ามารดา 
- อรหันตฆาต - ฆ่าพระอรหันต์ 
- โลหิตุปบาท - ทำร้ายพระพุทธเจ้าจนพระโลหิตห้อ 
- สังฆเภท - ทำลายสงฆ์ให้แตกสามัคคี 
**เมื่อครุกรรมยังให้ผลอยู่ กรรมอื่น ๆ ย่อมไม่อาจที่จะให้ผลได้ ครุกรรมจึงเป็นกรรมที่ต้องให้ผลก่อนกรรมอื่น 

6. พหุลกรรม หรือ อาจิณณกรรม คือ กรรมที่ทำบ่อย ๆ มานานจนเคยชิน เป็นกรรมที่ให้ผลหนักรองจากครุกรรม 
7. อาสันนกรรม คือ กรรมที่ทำเมื่อจวนจะตาย แม้กุศลกรรมหรืออกุศลกรรมอย่างอื่นจะมีอยู่ แต่กรรมใดที่นึกได้ใน
เวลาที่ใกล้ตายแล้ว กรรมนั้นย่อมจะให้ผลก่อนกรรมอื่นเสมอ 
8. กตัตตากรรม หรือ กตัตตาวาปนกรรม คือ กรรมที่สักแต่ว่ากระทำหรือทำโดยไม่จงใจที่จะทำอย่างนั้นจริง ๆ กรรม
นี้ให้ผลต่อเมื่อครุกรรม พหุลกรรม และอาสันนกรรมไม่มีเท่านั้น 

(**กรรมตั้งแต่ข้อที่ 5-8 นี้เป็นกรรมที่ให้ผลตามแรงหนักเบา) 
9. ชนกกรรม คือ กรรมที่แต่งให้เกิดหรือส่งกำเนิด เมื่อปรุงแต่งให้สัตว์เกิดดีหรือไม่ดีแล้ว จากนั้นก็หมดหน้าที่ 
10. อุปัตถัมภกกกรรม คือ กรรมที่สนับสนุนหรือซ้ำเติม ทำหน้าที่ต่อจากชนกกรรม และสนับสนุนชนกกรรมให้มีผล
รุนแรง 
11. อุปปีฬกกรรม คือ กรรมบีบคั้นหรือคอยเบียดเบียนมิให้กรรมนั้น ๆ ให้ผลเต็มที่ เช่น ในขณะที่กุศลกรรมกำลัง
ให้ผลอยู่ อกุศลกรรมก็เกิดขึ้นมาขัดขวางไม่ให้กุศลกรรมให้ผลเต็มที่ 
12. อุปฆาตกกรรม คือ กรรมตัดรอน ซึ่งเป็นกรรมที่แรงและเป็นฝ่ายตรงข้ามกับชนกกรรมและอุปัตถัมภกกรรม เข้าตัด
รอนการให้ผลของกรรมสองอย่างนั้นให้ขาดไป เช่น เกิดมาอยู่ในตระกูลต่ำศักดิ์ ฐานะยากจน แต่มีปัญญาเฉลียวฉลาด หรือ
เกิดในตระกูลสูง ฐานะร่ำรวยมั่งคั่ง แต่เป็นคนโง่ เป็นต้น 
กรรมเกิดได้ 3 ทาง คือ 
1. กายกรรม คือ กรรมทางกาย ได้แก่ การฆ่าสัตว์ การลักขโมย และการประพฤติผิดทางกาม เป็นต้น 

2. วจีกรรม คือ กรรมทางวาจา ได้แก่ การพูดปด การพูดเสียดสี การพูดคำหยาบ จัดเป็นอกุศลกรรม 
ส่วนกุศลกรรม เช่น การพูดความจริง พูดไพเราะ ไม่พูดเพ้อเจ้อ เป็นต้น 

3. มโนกรรม คือ กรรมทางใจ ได้แก่ การอยากได้ของของคนอื่น การคิดพยาบาทมุ่งร้าย กรรมเหล่านี้ถือเป็นอกุศลกรรม แต่หากคิดดี คิดเผื่อแผ่ เมตตาผู้อื่น ถือเป็นกุศลกรรม 


สรุปได้ว่าในการศึกษาเรื่องกรรมนั้น จุดประสงค์ก็เพื่อให้ผู้ศึกษาเป็นผู้ที่มีความหนักแน่นในเหตุผล ไม่หลงงมงายหรือเชื่อ
ถือสิ่งใด ๆ อย่างง่าย ๆ แต่จะต้องพึ่งตนเอง และทำความเพียรพยายามต่อการงานต่าง ๆ โดยรับผิดชอบผลของการกระทำนั้น ๆ ด้วยตนเอง ไม่รอความหวังจากโชคชะตาหรือสวดอ้อนวอนเซ่นสรวงต่อปัจจัยภายนอก 
พุทธศาสนานิกายเถรวาทมุ่งให้บุคคลบรรลุพระนิพพาน โดยเฉพาะผู้ที่มีศักยภาพพร้อมที่จะทิ้งชีวิตแบบโลก ๆ นักปฏิบัติของ
ฝ่ายเถรวาทส่วนมากจึงมีเป้าหมายที่จะเป็นพระอรหันต์ มีน้อยคนที่ปรารถนาพุทธภูมิเป็นพระเจ้า เพราะต้องใช้ชีวิตอีกหลาย
ภพชาติจนกว่าบารมีธรรมจะมากพอ นักบวชในฝ่ายเถรวาทส่วนมากจึงเร่งขวนขวายที่จะตัดสายใยแห่งวัฏฏสงสารให้ขาด

พุทธศาสนานิกายมหายาน 
มีแนวความคิดเรื่องพุทธภาวะหลังปรินิพพานว่า พระพุทธเจ้าเมื่อได้แสดงตนว่าปรินิพพานแล้วนั้น 
ที่จริงหาได้เป็นการสิ้นสุดของพุทธภาวะไม่ 
การปรินิพพานเป็นเพียงอุบายแห่งการสั่งสอนสรรพสัตว์เท่านั้น พระองค์ยังคงมีพุทธภาวะอยู่โดยสมบูรณ์ในรูปของสัมโภคกายสามารถที่จะรับรู้เรื่องราวต่าง ๆ ได้ 
และจะดำรงอยู่เช่นนี้ตลอดชั่วกาลนาน จนกว่าจะช่วยเหลือสรรพสัตว์ได้หมด 
พระองค์จึงจะเสด็จเข้าสู่พระนิพพาน
6.  พระพุทธศาสนามีความแตกต่างจากปรัชญาอย่างไร  อธิบาย
ตอบ
ความหมายของศาสนา 

ก. ความหมายตามรูปศัพท์ ศาสนา คือ คำสั่งสอน โดยแบ่งเป็น 2 ลักษณะ
· (1) คำสั่ง (Orders) คือ ข้อบังคับ กฎ ระเบียบ วินัย บทบัญญัติ ไม่ทำตามมีโทษ 

· (2) คำสอน (Teachings) คือ คำแนะนำ ข้อที่ควรประพฤติ  ไม่ทำตามไม่มีโทษ แต่ไม่ได้รับความสมบูรณ์ 

ข. ความหมายตามเนื้อหา
· (1) ลัทธิความเชื่อถือของมนุษย์ อันมีหลักแสดงกำเนิดและความสิ้นสุดของโลกเป็นต้น อันเป็นไปในฝ่ายปรมัตถ์ประการหนึ่ง แสดงหลักธรรมเกี่ยวกับบุญบาป อันเป็นไปในฝ่ายศีลธรรมประการหนึ่ง พร้อมทั้งลัทธิ พิธี ที่กระทำตามความเห็น หรือตามคำสั่งสอนในในความเชื่อถือนั้น 

7.  พระพุทธศาสนามีหลักความเชื่อกี่ประการ อะไรบ้าง
ตอบ
         ในระบบคำสอนของพระพุทธศาสนา เรื่อง สัทธา ความเชื่อ ญาณ ความรู้ และสัจจะ ความจริง เป็นเรื่องสำคัญและมีความเกี่ยวโยงกัน ในพระสูตรต่าง ๆ มีพุทธพจน์ที่แสดงให้เห็นถึงลักษณะ ขอบเขต และความเกี่ยวโยงกันของคำสอนทั้ง 3 เรื่องไว้อย่างชัดเจนและน่าศึกษายิ่ง เพราะคำสอนทั้ง 3 เรื่องในพระพุทธศาสนาแตกต่างจากคำสอนหรือแนวคิดอื่น ๆ ทั้งในเชิงศาสนาและในเชิงปรัชญา โดยเฉพาะในทางปรัชญา มักจะมีความเข้าใจสับสนระหว่างความเชื่อกับความรู้ ปรัชญาบางระบบอาจถือว่าความเชื่อกับความรู้เป็นสิ่งเดียวกัน แต่ปรัชญาบางระบบก็ไม่มีความชัดเจนว่าความเชื่อกับความรู้เหมือนกันหรือต่างกันอย่างไร แต่ในกรณีของพระพุทธศาสนา พระพุทธองค์ทรงแสดงให้เห็นอย่างชัดเจนว่า ความเชื่อกับความรู้ต่างกันอย่างไร แต่ขณะเดียวกันก็มีความสัมพันธ์กัน

ฉะนั้นในที่นี้ จึงนำเอาพระสูตรบางพระสูตรมาศึกษาพอเป็นตัวอย่าง
1. ความเชื่อ

ในปุพพโกฏฐกสูตร แสดงให้เห็นความแตกต่างระหว่างความเชื่อกับความรู้ว่ า เรื่องใดที่ยังไม่รู้ด้วยปัญญาของตนเอง เราก็เชื่อเรื่องนั้นตามคนอื่นไปก่อน ส่วนเรื่องใดเรารู้ด้วยปัญญาของตนเองแล้ว เรื่องนั้นเราก็ไม่ต้องเชื่อใคร ดังที่พระสารีบุตรกราบทูลพระพุทธเจ้ามีใจความว่า เรื่องอินทรีย์ 5 มีบุคคลเจริญแล้วกระทำให้มากแล้ว ย่อมหลั่งลงสู่อมตะนั้น ท่านไม่ต้องเชื่อพระพุทธเจ้า เพราะท่านเองได้รู้ด้วยปัญญาตนเองแล้ว ซึ่งพระพุทธองค์ก็ตรัสรับรองว่าถูกต้อง

ในจังกีสูตร พระพุทธองค์ก็ทรงแสดงว่า สัทธา รุจิ อนุสสวะ อาการปริวิตักกะ ทิฏฐินิชฌานักขันติ มีผลเป็น 2 อย่างคือ ผิดก็มีถูกก็มี หรือว่าเท็จก็มี จริงก็มี โดยทางขยายความว่า สิ่งที่เราเชื่อว่าจริง แต่กลับเป็นเท็จไปก็มี สิ่งที่เราเชื่อว่าเท็จ แต่กลับเป็นจริงก็มี เรื่องที่เราพอใจหรือถูกใจเรา (รุจิ) นั้น บางที่ก็จริง บางที่ก็เท็จ เรื่องที่เราฟังเขามา (อนุสสวะ) คือเล่าเรียนสืบ ๆ กันมาเช่นกัน เรื่องที่เขาบอกว่าจริง บางทีก็กลับเป็นเท็จ เรื่องที่เขาบอกว่าเป็นเท็จก็กลับเป็นจริง เรื่องที่เราคาดคะเนเอาตามอาการ (อาการปริวิตักกะ) หรือการใช้เหตุผลก็เช่นกัน เรื่องที่เราคิดว่าจริง บางที่ก็เท็จ เรื่องที่คิดว่าเท็จ บางที่ก็จริง สุดท้ายเรื่อบงที่ตรงกับความเห็นของเราเอง (ทิฏฐินิชฌานักขันติ) ก็เช่นกัน แม้จะตรงกับความเห็นของเขา บางทีก็ผิดบางทีก็ถูก

ข้อความในพระสูตรนี้แสดงให้เห็นว่า ความเชื่อ ความพอใจ และการคิด ทั้งคิดด้วยเหตุผลและคิดโดยเอาความรู้สึกของตนเองเป็ นหลักนั้น เป็นสิ่งที่มีลักษณะเหมือนกัน หรือเป็นเรื่องเดียวกัน นั่นคือมีลักษณะเป็นความเชื่อหรือเป็นเรื่องของความเ ชื่อด้วยกันทั้งนั้น นั่นคือ เพราะเราชอบใจ เราจึงเชื่อ หรือเราเชื่อเพราะถูกใจเรา แม้เรื่องที่คิดด้วยเหตุผลสุดท้ายเราก็สรุปไปตามที่เ ราเชื่อว่าจริงหรือเชื่อว่าเท็จ คือเชื่อว่าจริงหรือเชื่อว่าเท็จตามที่คิดไว้ได้นั่น เอง

พุทธพจน์ดังกล่าวจึงเป็นการแสดงให้เห็นว่า ความเชื่อ ความพอใจ และเหตุผลหรือการคิดด้วยเหตุผลรวมทั้งความคิดหรือควา มเข้าใจของตนเอง มิใช่มาตรฐานหรือเกณฑ์สำหรับวัดความจริง ฉะนั้นเราจึงกล่าวหรืออ้างไม่ได้ว่า


- เพราะใคร ๆ ก็เชื่อ แสดงว่าเรื่องนี้จริง
- เพราะใคร ๆ ก็ชอบ แสดงว่าเรื่องนี้จริง
- เพราะมีเหตุผล แสดงว่าเรื่องนี้จริง


ในสคารวสูตร การตรึกหรือการใช้เหตุผล (ตักกะ วีมํสะ) นั้นเป็นเรื่องของความเชื่อเท่านั้น (เกวลํ สทฺธามตฺตเกน) คือเชื่อว่าจริงหรือเท็จไปตามเหตุผล หรือเชื่อว่าจริงหรือเท็จไปตามความคิดของตนเอง มิใช่เป็นการรู้หรือเป็นการเห็นว่าสิ่งนั้นจริงหรือเ ท็จ

พุทธพจน์ในพระสูตรนี้ก็นัยเดียวกันในจังกีสุตร แต่เป็นการสรูปหรือชี้ประเด็นให้ชัดเจนยิ่งขึ้นว่า เรื่องเหตุผลหรือการใช้เหตุผลนั้น ความจริงก็คือเป็นเรื่องของการเชื่อหรือความเชื่อนั่ นเอง แต่เป็นความเชื่อที่เกิดจากการคิดอย่างดีหรือคิดอย่า งถี่ถ้วน (สุตกฺกิตํ) แล้วจึงเชื่อ ไม่ใช่ไปตามความรู้สึก (รุจิ) หรือเชื่อไปตามที่ฟังเขามาเท่านั้น (อนุสฺสว)

จากพุทธพจน์ใน 3 พระสูตรนี้ สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาแสดงว่า ความเชื่อไม่ใช่ความรู้ และแตกต่างจากความรู้คือความเชื่อนั้นต้องอาศัยคนอื่ น คือเชื่อไปตามคนอื่น แต่ความรู้นั้นไม่ต้องอาศัยใคร เพราะรู้เห็นด้วยปัญญาของตนเองแล้ว และแสดงให้เห็นว่าสิ่งที่เรารู้แล้วนั้น เราไม่ต้องเชื่อใครแม้กระทั่งพระพุทธเจ้า เพราะสิ่งที่เรารู้และพระพุทธองค์รู้นั้นรู้ตรงกัน

นอกจากนี้พระพุทธศาสนายังแสดงให้เห็นว่า ความพอใจ สิ่งที่สืบทอดต่อ ๆ กันมาและการใช้เหตุผลล้วนมีลักษณะเช่นเดียวกันกับควา มเชื่อ คือใช้เป็นมาตรฐานหรือเป็นเกณฑ์วัดหรือตัดสินความเท็ จไม่ได้ เพราะสิ่งที่เราเชื่อว่าจริงนั้น บางทีก็ไม่จริง และสิ่งที่เราไม่เชื่อว่าจริง บางที่ก็จริงเป็นต้น แม้เรื่องที่เราใช้เหตุผลอย่างดีแล้วก็อาจจะจริงหรือ เท็จ หรืออาจจะถูกหรือผิดก็ได้ เพราะเนื้อแท้ของการใช้เหตุผลก็คือความเชื่อนั่นเอง ในประเด็นนี้เท่ากับพระพุทธศาสนาชี้ให้เห็นว่า เหตุผลหรือการใช้เหตุผลมิใช่วิธีการที่จะให้ความจริง หรือทำให้เราบรรลุถึงความจริงได้ และเท่ากับพระพุทธศาสนาให้คุณค่าแก่เหตุผลที่เป็นเพี ยงความเชื่อผ่านการไตร่ตรองมาอย่างดีแล้วเท่านั้น ข้อสรุปจากเหตุผลยังมิใช่มาตรฐานของความจริงหรือมิใช ่ความรู้เรื่องความจริง เป็นเพียงความเข้าใจความจริงเท่านั้นถ้าจริงก็บังเอิ ญจริง มิใช่เพราะรู้ว่าจริง
2. ความรู้

ในสังคีติสูตร พระสารีบุตรได้จำแนกปัญญาหรือความรู้เป็น 3 อย่างหรือ 3 ระดับคือ

- จินตามยา ปัญญา ปัญญาหรือความรู้ที่เกิดจากการคิดหรือการใช้เหตุผล
- สุตมยา ปัญญา ปัญญาหรือความรู้ที่เกิดจากการฟังหรือการศึกษาเล่าเร ียน
- ภาวนามยา ปัญญา ปัญญาหรือความรู้ที่เกิดจากการพัฒนาจิตจนเกิดญาณหรือ การหยั่งรู้

ในทุติยอุรุเวลสูตร ได้แสดงถึงลักษณะของความรู้ทั้ง 3 อย่างนี้ว่า

- ความรู้ระดับสุตะ มีลักษณะคือ พหุสฺสุโต สุตธโธ สุตสนฺนนิจโย ได้แก่ฟังมาก จำสิ่งที่ได้ฟังแล้วได้และสั่งสมสิ่งที่ได้ฟังแล้วให ้เพิ่มพูนขึ้นเรื่อย
- ความรู้ระดับจินตา ลักษณะคือ พหุสฺสุตา ธตา วจสา ปริจิตา มนสานุเปกขิตา ทิฏฺฐิยา สุปฺปฏิวิทฺธา ได้แก่ พิจารณาไตร่ตรองสิ่งที่ได้ฟังมามาก จำไว้ได้และพูดได้คล่องปากนั้นด้วยใจและเข้าใจสิ่งเห ล่านั้นอย่างทะลุปรุโปร่ง
- ความรู้ระดับภาวนา มีลักษณะคือ ทิฏฺเฐว ธมฺเม สยฺ อภิญญา สจฺฉิกตฺวา ได้แก่ รู้แจ้งประจักษ์จริง ด้วยตนเอง

โดยสรุปก็คือ ความรู้ระดับสุตมยปัญญา มีลักษณะเป็นความจำ ยิ่งจำได้มากก็ถือว่ายิ่งรู้มาก ความรู้ระดับจินตามยาปัญญา มีลักษณะเป็นความเข้าใจ อย่างชัดเจน และความรู้ภาวนามยปัญญามีลักษณะเป็นความหยั่งรู้

ข้อความในปุพพโกฏฐกสูตร ซึ่งเป็นคำของพระสารีบุตรกราบทูลพระพุทธเจ้าแสดงถึงค วามแตกต่างระหว่างความรู้กับความเชื่อ หรือแสดงให้เห็นว่าความรู้มิใช่ความเชื่อดังนี้ “อมตะนั้น ชนเหล่าใดยังไม่รู้ ไม่เห็น ไม่ทราบ ไม่ทำให้แจ้ง ไม่เห็นด้วยปัญญา ชนเหล่านั้นพึงเชื่อตามคนอื่น ในอมตะนั้น.....อมตะนั้น ชนเหล่าใดรู้เห็นแล้ว ทราบแล้ว ทำให้แจ้งแล้ว เห็นด้วยปัญญาแล้ว ชนเหล่านั้น ย่อมหมดความสงสัยในอมตะนั้น”

ข้อความในพระสูตรนี้กล่าวถึงการรู้อมตะคืออมตธรรมหรื อนิพพาน และกล่าวถึงความแตกต่างระหว่างความรู้กับความเชื่อว่ า เรื่องใดที่เรารู้แล้ว เราไม่ต้องเชื่อใครในเรื่องนั้น เพราะความชัดเจนในเรื่องนั้นด้วยตัวเราเอง โดยไม่ต้องอาศัยคำอธิบายหรือคำบอกเล่าของใคร แต่ถ้าเรายังอาศัยคำอธิบาย หรือคำบอกเล่าของใคร แต่ถ้าเรายังต้องอาศัยคำอธิบาย หรือคำบอกเล่าของคนอื่นจึงจะเข้าใจ เราเชื่อตามคนอื่นจึงจะเข้าใจ เรียกว่า เราเชื่อตามคนอื่นในเรื่องนั้น มิใช่เป็นการรู้ของเราเอง

ประเด็นต่อมาก็คือ ข้อความในพระสูตรนี้กล่าวถึงการรู้ด้วยคำหลายคำคือ รู้ เห็น ทราบ ทำให้แจ้งแสดงว่าคำเหล่านี้มีความหมายเท่ากันหรือเป็ นคำที่แสดงถึงลักษณะ “การรู้” ตามนัยของพระพุทธศาสนา และทุกคำหมายถึง “การรู้ด้วยปัญญา” มิใช่รู้ด้วยประสาทรับรู้อย่างอื่นมีประสาทตาเป็นต้น ซึ่งเขียนให้เข้าใจง่ายดังนี้
ฉะนั้น การรู้ที่กล่าวถึงในพระสูตรนี้จึงหมายถึง การรู้ระดับภาวนามยปัญญา

นอกจากนี้ ข้อความในพระสูตรนี้ยังแสดงให้เห็นลักษณะของการรู้อี กอย่างหนึ่งคือ “รู้ในสิ่งใด ย่อมหมดสงสัยในสิ่งนั้น” ข้อความนี้เท่ากับบอกว่า “ความรู้คือภาวะหมดสงสัย” หรือ “สภาวะหมดความสงสัยนั่นคือความรู้”

สรุปได้ว่า ข้อความในปุพพโกฏฐกสูตรแสดงให้เห็นว่า “ความรู้ มิใช่ความเชื่อ” เพราะความรู้มีลักษณะเป็นความชัดเจนในตัวเอง หรือตัวเองยืนยันหรือรับรองตัวเองได้ ไม่ต้องอาศัยคนอื่นหรือไม่ต้องให้คนอื่นมารับรองในคว ามเป็นจริงของสิ่งที่ตนเองรู้ และความรู้ที่มิใช่ความเชื่อหรือพ้นจากภาวะของความเช ื่อดังกล่าวนี้ คือ ความรู้ระดับภาวนามยปัญญาเท่านั้น

ส่วนความรู้ระดับสุตมยปัญญา และระดังจินตามยปัญญานั้น พระพุทธศาสนาถือว่ายังตกอยู่ในภาวะของความเชื่อ ดังจะเห็นได้จากคำสอนเรื่องความเชื่อ 10 ลักษณะในกาลามสูตร กล่าวคือ ความเชื่อที่เนื่องมาจาก 6 แหล่งคือ
อนุสสวะ (ฟังตามกันมา)
ปรัมปรา (ปฏิบัติกันมาเป็นประเพณี)
อิติกิระ (ข่าวลือ)
ปิฏกสัมปทา (อ้างตำรา)
ภัพพรูปตา (บุคคลผู้ควรเชื่อถือ)
สมโร โน คุรุ (ครูของเรา)

โดยใจความก็คือเชื่อตามความรู้ที่ได้มาจากสิ่งภายนอก คือบุคคลและตำรา ซึ่งเป็นลักษณะของความรู้ประเภทสุตมยปัญญานั่นเอง

ส่วนความเชื่อที่เนื่องมาจาก 4 แหล่งคือ
ตักกะ (คิดเอา)
นยะ (คาดคะเนเอา)
อาการปริวิตักกะ (คิดเอาตามอาการ)
ทิฏฐินิชฌานักขันติ (ตรงกับความเห็นของตนเอง)

โดยใจความก็คือเชื่อตามความคิดหรือเหตุผลของตนเอง ซึ่งเป็นลักษณะของความรู้ประเภทจินตมยปัญญานั่นเอง

โดยสรุปก็คือ ความรู้ประเภทสุตมยปัญญา นั้น เป็นความเชื่อหรือการเชื่อตามคนอื่นหรือสิ่งภายนอกส่วนความรู้ประเภท จินตามยปัญญาก็เป็นความเชื่อหรือการเชื่อตามความคิดหรือเหตุผลของตนเอง ยังไม่ใช้เป็นความรู้หรือการรู้ที่แท้จริง ในสคารวสูตรก็มีพุทธพจน์ที่แสดงว่า ความรู้จากการคิดหรือการใช้เหตุผลนั้นเป็นเรื่องของความเชื่อล้วน ๆ (เกวลํ สทฺธามตฺตเกน) 

พุทธพจน์ในปมาทวิหารีสูตร เป็นการย้ำว่าการรู้ความจริงจะเกิดขึ้นได้ก็เมื่อจิต ตั้งมั่นหรือเป็นสมา๔เท่านั้น กล่าวอีกอย่างหนึ่งก็คือ ปัญญาระดับภาวนามยปัญญาเท่านั้น จึงจะรู้ความจริงได้ ดังพุทธพจน์ที่ว่า “เมื่อจิตตั้งมั่น ธรรมหรือความจริงย่อมปรากฏ” การรู้ความจริงในระดับภาวนามยปัญญานั้น มีลักษณะเป็นการเห็น คือ เห็นด้วยปัญญาจักขุ ซึ่งบางทีท่านเรียกว่า ญาณทัสสนะ (เห็นด้วยญาณ) หรือเรียนอย่างเต็มรูปคำว่า ยถาภูตญาณทัสสนะ (เห็นด้วยญาณตามจริง) มิใช่เป็นการเห็นด้วยมังสจักขุ คือตาเนื้อหรือตาธรรมดา ทั้งมิใช่เป็นการรับรู้แบบความเข้าใจลักษณะของการรู้ ด้วยญาณหรือรู้ด้วยปัญญาจุกขุนั้น ก็ดังที่แสดงไว้ในพระสูตรต่าง ๆ แสดงไว้ว่า “เมื่อจิตสงบบริสุทธิ์ จิตน้อมไปเพื่อรู้สิ่งใด ก็รู้สิ่งนั้น หรือที่แสดงไว้วา ความจริงย่อมปรากฏต่อจิตที่สงบตั้งมั่น” การรู้ในลักษณะนี้ จึงเป็นการรู้ที่ไม่ต้องอาศัยสื่อหรือไม่ต้องอาศัยตัวกลาง

พุทธพจน์ในจังกีสูตรที่แสดงถึงการรู้สัจจะ (สัจจานุโพธะ) ก็ทรงใช้คำในลักษณะเดียวกันว่า ”เห็นแจ้งแทงตลอดปรมัตถสัจจะนั้นด้วยปัญญา” ซึ่งก็หมายถึงการรู้โดยเห็นด้วยปัญญาจักขุนั่นเอง

สรุปได้ว่า ในเรื่องความรู้นั้น พระพุทธศาสนาจัดความรู้เป็น 3 ระดับ คือ ความรู้ระดับสุตมยปัญญา คือรู้จากการฟังหรือการศึกษาเล่าเรียน ซึ่งอาจเทียบได้กับความรู้ระดับประสบการณ์ เป็นความรู้ที่มีลักษณะเป็นการจำได้หรือจำไว้ ความรู้ระดับจิตตามยปัญญา คือรู้จากการคิดหรือไตร่ตรอง ซึ่งอาจเทียบได้กับความรู้ระดับเหตุผลหรือการใช้เหตุ ผล มีลักษณะเป็นความเข้าใจ หรือคิดได้อย่างทะลุปรุโปร่ง ความรู้ 2 ระดับนี้จินตามยปัญญา ก็อาศัยความคิดหรือเหตุผลของตนเองมาช่วยรับรองหรือเป็นฐานในเรื่องนั้น ๆ กล่าวคือ ความรู้ระดับสุตมยปัญญา ก็อาศัยบุคคลหรือวัตถุภายนอกมาช่วยรองรับหรือเป็นฐาน ในเรื่องนั้น ๆ ความรู้ระดับจินตามยปัญญา ก็อาศัยความคิดหรือเหตุผลของตนเองมาช่วยรับรองหรือเป็นฐานในเรื่องนั้น ๆ กล่าวโดยรวมก็คือยังอาศัยสิ่งอื่น ซึ่งเป็นลักษณะของความเชื่อตามนัยของคำสอนในพระพุทธศาสนา กล่าวสั้น ๆ ก็คือ ความรู้ระดับสุตมยปัญญา ซึ่งมีลักษณะเป็นการรู้โดยเห็นด้วยปัญญาจักขุ และเมื่อรู้ในสิ่งใดแล้วก็ไม่ต้องเชื่อใครในเรื่องนั้น ความรู้ระดับนี้จึงไม่เกี่ยวกับความเชื่อไม่ว่าในลักษณะใด ทั้งไม่เกี่ยวกับประสบการณ์และเหตุผลด้วยเรียกได้ว่า เป็นความรู้ระดับเหนือประสบการณ์และเหตุผล เพราะสิ่งที่รู้ได้ด้วยปัญญาระดับนี้ ไม่อาจรู้ได้ด้วยประสบการณ์และเหตุผลหรือไม่อาจรู้ได ้ด้วยประสาทผัสธรรมดาและการคิด ดังที่พุทธพจน์แสดงไว้ว่า “อวํ ธมฺโม คมฺภีโร ทุทฺทโส ทุรนุโพโธ สนฺโต ปณีโต อตกฺกาวจโร” (ธรรมหรือความจริงนี้ ลึกซึ้ง เห็นได้ยาก สงบ ประณีต ไม่อาจรู้ได้ด้วยการคิด) ความรู้ที่แท้จริงตามนัยของพระพุทธศาสนา จึงมีลักษณะชัดเจนในตัวเอง ไม่ต้องอาศัยหรือเชื่อตามคนอื่น และหมดความสงสัยในสิ่งที่ตนรู้แล้ว
3. ความจริง

คำว่า ความจริง(สัจจะ) ในคำสอนของพระพุทธศาสนาใช้ใน 2 ระดับ คือ 

(1) ความจริงเชิงตรรก ซึ่งมีความหมายว่า เป็นจริง ถูกต้อง สมเหตุสมผล ในความหมายนี้ มีพุทธพจน์ปรากฏอยู่ในพระสูตรต่าง ๆ จำนวนมาก ซึ่งส่วนใหญ่เป็นพุทธพจน์ที่เป็นการโต้ตอบหรือสนทนากับบุคคลต่าง ๆ เพื่อแสดงให้คาสนทนารู้ตัวว่าเรื่องที่เขาพูดหรือเขา ตอบนั้นไม่ถูกต้อง หรือไม่สมเหตุผล เช่น พุทธพจน์ในอุปาลิวาทสูตรที่ว่า “คฤหบดี” ท่านจงคิดให้ดีเสียก่อนแล้วจึงตอบ เพราะคำหลังของท่านไม่สมกับคำก่อน คำก่อนของท่านก็ไม่สมกับคำหลัง” และพุทธพจน์ทำนองเดียวกันใน จูฬสัจจกสูตร ซึ่งหมายความว่า เรื่องที่กลัวนั้นไม่สอดคล้องกัน ขัดแย้งกันเอง หรือไม่สมเหตุสมผล ในจิตตคหปติปุจฉาสังยุต ก็มีข้อความว่า “ถ้าคำก่อนของท่านถูก (สัจจะ) คำหลังของท่านก็ผิด (มิจฉา) คำหลังของท่านถูก คำก่อนของท่านก็ผิด” 

(2) ความจริงเชิงปรมัตถ์ ซึ่งหมายความถึงสิ่งที่มีจริงเป็นจริงตามสภาวะของมัย ที่เรียกว่า สัจจธรรม ปรมัตถธรรม ยถาภูตธรรม ในความหมายนี้มีพุทธพจน์ปรากฏอยู่ทั่วไปในพระสูตรทั้ งหลายและเป็นความหมายที่ใช้มากกว่าความหมายแรก เพราะเป็นเป้าหมายของการศึกษาและปฏิบัติในพระพุทธศาส นาเช่น พุทธพจน์ในจังกีสูตร ที่ทรงแสดงเรื่องความเชื่อในสัจจะ (สัจจานุปปัตติ) ก็หมายถึงความจริงประเภทนี้ พุทธพจน์ในจูฬวิยูสูตรนิทเทสที่ว่า “ความจริงมีหนึ่ง ไม่มีสอง” ก็หมายถึงสัจจะคือความจริงประเภทนี้ แท้พุทธพจน์ใน ปมาทวิหารีสูตรที่ว่า “เมื่อจิตเป็นสมาธิธรรมคือความจริงย่อมปรากฏ” ก็เช่นกัน

เรื่องความจริงในคำสอนของพระพุทธศาสนาแม้จะกล่าวเป็น 2 นัยดังกล่าวแล้ว แต่ก็มีความสัมพันธ์ กล่าวคือ แม้จะเป็นความจริงเชิงตรรก ก็ต้องสอดคล้องหรือตรงกับความจริงเชิงปรมัตถ์ มิใช่ลักแต่ว่าคนส่วนใหญ่ถือว่าจริงหรือใคร ๆ ก็เชื่อว่าจริงเท่านั้น กล่าวอีกอย่างหนึ่งก็คือ ตรรกทางพระพุทธศาสนานั้นต้องเป็นตรรกที่ตั้งอยู่บนฐา นของความจริงเชิงปรมัตถ์ มิใช่จริงเพียงสอดคล้องกันทางความคิด หรือคนทั่วไปยอมรับเท่านั้น เพราะสิ่งที่สอดคล้องกันทางความคิดหรือคนทั่วไปยอมรับนั้น อาจจะถูกคือตรงกับความเป็นจริงก็ได้อาจจะผิดหรือไม่ตรองกับความเป็นจริงก็ได้

สรุปได้ว่า พระพุทธศาสนาพูดถึงความจริงทั้งในเชิงตรรกและในปชิงปรมัตถ์ ความจริงในเชิงตรรกนั้น สามารถจะพูดหรือแสดงให้เป็นที่เข้าใจกันได้ด้วยภาษาหรือถ้อยคำที่สื่อความหมายได้ตรงความเป็นจริง คือ ความจริงขั้นปรมัตถ์ ส่วนความจริงขั้นปรมัตถ์นั้น รู้หรือเห็นด้วยปัญญาหรือปัญญาจักขุเท่านั้น ไม่อาจจะรู้ได้ด้วยตรรกหรือการคิด และพระพุทธศาสนาแสดงให้เห็นว่า ทั้งความจริงเชิงตรรกและความจริงเชิงปรมัตถ์เป็นหนึ่งคือเป็นสากล ซึ่งหมายความว่า สิ่งที่จริงนั้นไม่ว่าเรื่องใด ๆ มีลักษณะเดียวกัน ฉะนั้นผู้ที่เข้าใจความจริง ถ้าเข้าใจถูกต้องย่อมเข้าใจตรงกัน ผู้ที่รู้หรือเห็นความจริงก็เช่นกัน ถ้ารู้หรือเห็นจริง ก็ย่อมรู้เห็นตรงดังพุทธพจน์ในพระสูตรต่าง ๆ มีอรหันตสูตรเป็นต้นกล่าวว่า “พระพุทธเจ้าคือผู้รู้จริงทั้งหลาย ทั้งในอดีต ในอนาคต และในปัจจุบัน ตรัสรู้คือรู้ความจริง เรื่องเดียวกันหรือตรงกัน คืออริยสัจสี่” ทั้งนี้เพราะความจริงที่เป็นสิ่งที่เป็นอยู่แล้วตามธ รรมชาติ มิใช่สิ่งที่ใคร ๆ หรือมนุษย์คนใดกำหนดขึ้น ดังที่พระพุทธองค์แสดงไว้ในอุปปาทสูตร หรือธัมมนิยามสูตร
4. ความสัมพันธ์ระหว่าง ความเชื่อ ความรู้ และความจริง

ดังที่กล่าวไว้แล้วในตอนต้นว่า ในคำสอนของพระพุทธศาสนานั้น ความเชื่อ ความรู้ และความจริง มีความสัมพันธ์กัน กล่าวคือ ความเชื่อก็มีความสัมพันธ์กับความรู้ ความรู้ก็มีความสัมพันธ์กับความจริง และความจริงก็มีความสัมพันธ์กับความเชื่อ ดังจะเห็นได้ดังนี้

ความเชื่อกับความรู้ ความเชื่อมีความสัมพันธ์กับความรู้ใน 2 ระดับ คือ 

(1) ระดับแรก ความเชื่อ เป็นฐานหรือเป็นจุดเริ่มต้นของการพัฒนาไปสู่ความรู้ ดังพุทธพจน์ในจังกีสูตรว่า “เมื่อเกิดศรัทธา ย่อมเข้าไปใกล้..........ย่อมเงี่ยโสตลง............ ....ย่อมฟังธรรม................ย่อมทรงจำธรรม...... .....ย่อมพิจารณาเนื้อความแห่งธรรมที่ทรงจำไว้...... .......ย่อมเทียบเคียง...............ย่อมตั้งความเพียร...........ย่อมมีใจแน่วแน่.........ย่อมเห็นแจ้ง แทงตลอดปรมัตถสัจจะด้วยปัญญา” ตามนัยแห่งพระสูตรนี้จึงกล่าวได้ว่า ความเชื่อ (ศรัทธา) เป็นจุดเริ่มต้นของปัญญา 

(2) ระดับที่ 2 ความรู้บางระดับพระพุทธศาสนาถือว่ายังตกอยู่ในภาวะของความเชื่อนั่นเอง ความรู้ระดับสุตมยปัญญาและความรู้ระดับจินตามยปัญญา พระพุทธศาสนาถือว่า โดยลักษณะแล้วก็คือความเชื่อนั่นเอง ได้แก่เชื่อตามในสิ่งที่ถูกต้อง

ความรู้กับความจริง เรื่องความรู้กับความจริงนับเป็นประเด็นหลักหรือประเ ด็นในพระพุทธศาสนา เพราะความรู้ที่แท้จริงตามนัยของพระพุทธศาสนาคือรู้สัจจะหรือรู้ความจริง และเป้าหมายของการปฏิบัติพระพุทธศาสนา ก็เพื่อความรู้จริงและเพื่อบรรลุถึงความจริง และการที่จะบรรลุถึงความจริงได้ก็โดยมีความรู้จริงเป็นฐานหรือเป็นเครื่องมือเท่านั้น

พระพุทธศาสนาแบ่งความรู้เป็น 3 ระดับ คือ สุตมยปัญญา รู้จากการฟัง จินตามยปัญญา รู้จากการคิด ภาวนามยปัญญา รู้จากการหยั่งรู้ แต่ความรู้ทุกระดับก็ผูกโยงอยู่กับความจริง มุ่งสู่การรู้ความจริงทั้งนั้น แม้จะเป็นการรู้ระดับจำได้ (สุตมยปัญญา) และการรู้ระดับเข้าใจ (จินตมยปัญญา) ก็มุ่งสู่การจำได้และเข้าใจในสิ่งที่เป็นจริง จึงจะนับว่าเป็นความรู้ที่คุณค่าและประโยชน์ต่อชีวิต

แม้การที่จะยืนยันหรือปฏิเสธสิ่งใดว่าจริงหรือเท็จก็ ต้องอาศัยความรู้ ดังพุทธพจน์ในอปัณณกสูตรที่ว่า “เมื่อไม่เห็น ก็ไม่สมควรถือหรือสรุปว่า สิ่งนี้เท่านั้นจริง สิ่งอื่นเท็จ” 


การใช้ตรรกหรือการใช้เหตุผล พระพุทธศาสนาก็แสดงว่า ยังไม่อาจยืนยันได้ว่า อะไรจริงอะไรเท็จดังพุทธพจน์ในสันทกสูตรว่า “แม้คิดดีแล้วหรือใช้เหตุผลอย่างดีแล้ว บางทีก็ถูก บางทีก็ผิด” เช่นเดียวกับเรื่องความเชื่อ พระพุทธศาสนาแสดงว่า ความเชื่อนั้น แม้จะเป็นความเชื่อในความจริงก็ไม่อาจใช้เป็นเกณฑ์ตัดสินความจริงได้ดังพุทธพจน์ในจังกีสูตรว่า “การที่บุคคลกล่าวว่าเขามีศรัทธาคือเชื่ออย่างนี้ ๆ นับว่าเป็นการตามรักษาสัจจะ (คือเชื่อในความจริง) แต่ยังยืนยันหรือสรุปไม่ได้ว่า สิ่ง (ที่เขาเชื่อ) เท่านั้นจริง สิ่งอื่นไม่จริง” ทั้งนี้เพราะพระพุทธศาสนาแสดงว่า ทั้งตรรกหรือการใช้เหตุผลและความเชื่อ ยังมิใช่ความรู้ เมื่อยังไม่รู้ยังยืนยันหรือสรูปไม่ได้ว่าสิ่งใดจริง สิ่งใดเท็จ

ดังที่กล่าวมาตั้งแต่ต้นจะเห็นได้ว่า พระพุทธศาสนาแสดงให้เห็นว่า ความเชื่อ ความรู้ และความจริงมีลักษณะอย่างไร และแตกต่างกันอย่างไร แต่ในขณะเดียวกัน พระพุทธศาสนาก็แสดงให้เห็นว่าทั้ง 3 เรื่องมีความสัมพันธ์อันอย่างไร พุทธพจน์ที่เป็นคำสรุปในเรื่องความสัมพันธ์ระหว่าง ความเชื่อ ความรู้ และความจริงได้เป็นอย่างดีก็คือ พุทธพจน์ในจังกีสูตรที่มีใจความสำคัญว่า “ศรัทธาคือความเชื่อ ได้แก่เชื่อในสัจจะ ความเชื่อในสัจจะก่อให้เกิดการพัฒนาไปสู่การตรัสรู้ หรือการรู้สัจจะ การตรัสรู้หรือรู้สัจจะนำไปสู่การบรรลุสัจจะ (ซึ่งหมายถึงการเสพคุ้นการเจริญ การทำให้มากซึ่งสัจจะที่ตนรู้แล้ว)”

สรุปได้ว่า ในคำสอนของพระพุทธศาสนา ทั้งความเชื่อและความรู้ มุ่งไปสู่สัจจะ หรือมีสัจจะเป็นเป้าหมาย นอกจากนี้ ยังให้นัยแก่เราว่าสิ่งที่ต่างกันไม่จำเป็นต้องเป็นปฏิปักษ์ต่อกัน แต่ทั้งความเชื่อและความรู้ต่างเกื้อหนุนกัน เพื่อให้บรรลุถึงเป้าหมายร่วมกันคือสัจจะได้
8.  หลักกาลามสูตร  มีหลักความเชื่อกี่ประการ  อะไรบ้าง
ตอบ
หลักกาลามสูตร คือ หลักในการพิจารณา 10 อย่าง ได้แก่
หลักนี้มีที่มาใน กาลามสูตร และสูตรอื่นๆ ที่ตรัสไว้สำหรับให้ทุกคน มีความเชื่อ
ในเหตุผลของตนเอง ในเมื่อมีปัญหาเกิดขึ้นว่า สิ่งที่มีผู้นำมากล่าวหรือสั่งสอนนั้น 
ตนควรจะเชื่อถือเพียงไรหรือไม่ มีผู้ไปทูลถามว่า เขาได้รับความลำบากใจ ในการ
ที่สมณะพราหมณ์พวกหนึ่ง ก็สอนไปอย่างหนึ่ง สมณะพราหมณ์พวกอื่นก็สอนไป
อย่างอื่น หลายพวกหลายอย่างด้วยกัน จนไม่รู้ว่า จะเชื่อใครดี ในที่สุด พระองค์ 
ตรัสหลักสำหรับ ทำความเชื่อแก่คนพวกนั้น มีใจความว่า
๑. มา อนุสฺสาเวน อย่าเชื่อโดยฟังตามกันมา
๒. มา ปรมฺปราย อย่าเชื่อโดยเหตุสักว่าตามสืบๆ กันมา
๓. มา อิติ กิราย อย่าเชื่อโดยตื่นข่าว
๔. มา ปิฎกสัมฺปทาเนน อย่าเชื่อโดยอ้างปิฎก
๕. มา ตกฺกเหตุ อย่าเชื่อโดยนึกเดาเอาเอง
๖. มา นยเหตุ อย่าเชื่อโดยคาดคะเน
๗. มา อาการปริวิตกฺเกน อย่าเชื่อโดยการตรึกตรองตามอาการ
๘. มา ทิฎฐินิชฺฌานกฺขนกฺขนฺติยา อย่าเชื่อโดยเห็นว่าถูกตามลัทธิของตน
๙. มา ภพฺพรูปตาย อย่าเชื่อโดยเห็นว่า ผู้พูดควรเชื่อได้
๑๐. มา สมโฌ โน ครุ อย่าเชื่อโดยถือว่า สมณะนี้เป็นครูของเรา
แต่ให้เชื่อ การพิจารณาของตนเอง ว่า คำสอนเหล่านั้น เมื่อประพฤติ กระทำตาม 
ไปแล้ว จะมีผลเกิดขึ้นอย่างไร ถ้ามีผลเกิดขึ้น เป็นการทำตนเองและผู้อื่น ให้เป็น
ทุกข์ เดือดร้อน ก็เป็นคำสอน ที่ไม่ควรปฏิบัติตาม ถ้าไม่เป็นไป เพื่อทำตนเอง และ 
ผู้อื่นให้เดือดร้อน แต่เป็นไปเพื่อ ความสุข ความเจริญ ย่อมเป็นคำสอน ที่ควรทำ
ตาม ตัวอย่างเช่น เมื่อมีการพูดถึง ราคะ โทสะ โมหะ ว่าเป็นสิ่ง ควรละหรือไม่ 
ผู้ฟังจะต้องพิจารณา ให้เห็นชัด ด้วยตนเองว่า ราคะ โทสะ โมหะ เป็นสิ่งที่นำมา 
ซึ่ง ความทุกข์ หรือ ความสุข ให้เห็นชัดแก่ใจ ของตนเสียก่อน เมื่อเห็นว่า ราคะ 
โทสะ โมหะ เป็นของร้อน จึงละเสีย ตามคำสอน ถ้ายังพิจารณา ไม่เห็นแม้แต่เล็ก
น้อย ก็เป็นสิ่งที่ให้รอไว้ก่อน ยังไม่ปฏิบัติตาม จนกว่า จะได้พิจารณาเห็นแล้ว จึง
ปฏิบัติตาม โดยสัดส่วน ของการพิจารณาเห็น ไม่ยอมเชื่อ และปฏิบัติตาม สักว่า 
โดยเหตุ ๑๐ อย่าง ดังกล่าวแล้วข้างต้น
หลักนี้ เป็นการแสดงถึงความที่พระพุทธศาสนา ให้ความเป็นอิสระ ในความเชื่อ 
อย่างถึงที่สุด พึงรู้ไว้ในฐานะ เป็นอุปกรณ์ แห่งการควบคุม ความเชื่อของตน ให้
เป็นไปในทาง ที่จะปฏิบัติ ให้เป็นผลสำเร็จได้จริงๆ 
คำว่า ฟังตามกันมา หมายถึง สิ่งที่บอกเล่า ต่อๆ กันมาตาม ธรรมเนียม เป็นต้น 
คำว่า ทำตามสืบๆ กันมา หมายถึง การทำตามสืบๆ กันมา โดยไม่ต้องคำนึง ถึง
        เหตุผล แต่ถือเอาการที่ทำสืบๆ กันมานั้นเองเป็น เหตุผล ลักษณะเช่นนี้เรียก
        กันว่า เถรส่องบาตร
คำว่า ตื่นข่าว หมายถึง สิ่งน่าอัศจรรย์ ที่กำลังลือกระฉ่อน กันอยู่ในขณะนั้น
คำว่า อ้างปิฎก หมายถึง มีหลักฐานที่อ้างอิงในตำรับตำรา หรือแม้แต่ในพระ
         ไตรปิฎก
คำว่า นึกเดาเอาเอง คำว่า คาดคะเนเอาเอง และ คำว่า ตรึกตรองตามอาการ ทั้ง
        สามนี้ คล้ายกันมาก หากแต่ว่า หนักเบากว่ากัน ตามลำดับ คำว่า เดา หมาย
        ถึง การใช้เหตุผลชั่วแล่น ชั่วขณะ ตามวิสัยของคนธรรมดาทั่วไป คำว่า 
        คาดคะเน ก็มีลักษณะอย่างนั้น หากแต่ว่ามีการเทียบเคียงโดยนัยต่างๆ ที่
        รัดกุมกว่า ซึ่งเป็นวิสัยของผู้มีปัญญา คำว่า ตรึกตามอาการ คือการใช้เหตุ
        ผล หรือใช้สิ่งแวดล้อมเป็นเหตุผลตามที่มีปรากฏ อยู่เฉพาะหน้า ในที่นั้นๆ 
        ซึ่งรัดกุมยิ่งไปกว่า การคาดคะเน 
คำว่า ต้องตามลัทธิของตน หมายความว่าเข้ากันได้กับ ความคิดเห็นของตน หรือ 
         เข้ากับลัทธิ ที่ตนถืออยู่แล้วแต่ก่อน
คำว่า ผู้พูดควรเชื่อได้ หมายความว่า ผู้พูดเป็นผู้ที่ใครๆ พากันเชื่อถือ เพราะเป็น
         บัณฑิต นักปราชญ์เป็นคนเฒ่าคนแก่เป็นคนเคยไปในที่นั้นๆ มาแล้ว เป็นต้น
คำว่า ถือว่าสมณะนี้เป็นครูของเรา หมายความถึง ครูบาอาจารย์โดยตรง
      ความหมาย ของกาลามสูตร อย่าเข้าใจผิดว่าให้ปฏิเสธก่อน คือไม่เชื่อไว้ก่อนแต่หมายถึง ให้ทำใจเป็นกลางๆ ไว้ก่อน อย่าให้ตกไปในความเชื่อ หรือไม่เชื่อก่อนที่จะตรวจสอบหลักฐานเหตุผลทุกอย่างโดยถี่ถ้วน แล้วค่อยตัดสินใจภายหลังว่าจะเชื่อหรือไม่
9.  อภิปรัชญาในทางพระพุทธศาสนาได้แก่ข้อธรรมอะไรบ้าง
ตอบ
บทสรุป..เรื่อง ปัญญา
(อภิปรัชญาเกี่ยวกับความรู้ของมนุษย์)

จาก “ปัญญา” ..จุดกำเนิดและกระบวนการพัฒนาทางปัญญาของมนุษย์ชาติ โดย สมัคร บุราวาศ, ๒๕๒๐
ปัญญา ..เป็นการสร้าง (ทางทฤษฎีของท่าน) จากสัจจธรรม ที่ได้จากปรัชญาต่างๆ เช่น..
-ปรัชญาเถรวาทของพระพุทธเจ้า
-สสารนิยมแบบกลไกของฮ๊อบส์
-Empiricism ของ Locke
-จิตนิยมของ Schelling และ Hegel
-ปรัชญาความเปลี่ยนแปลงของ Bergson, Engels และ Darwin
-ประวัติสากลโลกของ Spencer และ H.G. Wells กับ J. Nehru
-หลักวิทยาศาสตร์ธรรมชาติ เช่น เมคานิคส์, ฟิสิกส์, เคมี, ดาราศาสตร์, ชีววิทยา, ธรณีวิทยา, และฟิสิกส์ปรมาณูแห่งสมัยปัจจุบัน
ปัญญา ครอบคลุมวิทยาการทั้งหลายที่เป็นวิทยาศาสตร์ เช่น
-หลักที่ว่า “สิ่งที่มี” อันเป็นรากฐานของสสาร ..สสารนิยมแบบกลไกของฮ๊อบส์ ที่ว่า …สสารเคลื่อนไหวไม่หยุดนิ่ง …
-จากเมคานิคส์และทฤษฎีสัมพันธภาพของไอน์สไตน์ ว่า ..ด้วยหลักของการเปลี่ยนแปลงของสสาร
-จากพุทธศาสนา และ Bergson, Schelling และ Hegel ..ว่าด้วย สรรพสิ่งเกี่ยวข้องกันหมด มันมีการเปลี่ยนแปลงในทำนองปริมาณให้กำเนิดคุณภาพ และพัฒนาการของสสาร เกิดจากการประนอมเนื้อของความขัดแย้งและภายในเนื้อของมัน
-ดาร์วินให้หลักวิวัฒนาการที่ว่า ..สรรพสิ่งจะวิวัฒน์จากสิ่งต่ำไปหาสิ่งที่สูงกว่า
-พระพุทธเจ้าทรงสอนหลักอนัตตาที่ว่า.. ไม่มีตัวตนใดเป็นเอก-โดดเดี่ยวโดยตัวเอง และจะเปลี่ยนแปลงโดยผ่านการเกิด-เจริญ-เสื่อม และดับสูญเป็นวงเวียนสังสารวัฏ
-Locke สอนหลักภววิทยา(Ontology)เรื่อง …ความรู้ได้มาทางผัสสะ
-หลักเบญจขันธ์ของพุทธศาสนาได้ให้ความสว่างในเรื่องความคิดมนุษย์
-Diderot ให้หลักการเปลี่ยนแปลงของความนึกคิดมนุษย์ และคำสอนเรื่องกำเนิดของจิตจากสสาร
-Spencer ให้หลักการวิวัฒน์จากสิ่งง่ายและดั้งเดิมไปสู่สิ่งที่ซับซ้อนยิ่งขึ้นเป็นลำดับ
-H.G. Wells เขียนเรื่อง Out-line of History ได้ให้ข้อเท็จจริงที่เกี่ยวกับประวัติศาสตร์ของมนุษย์โบราณ สำหรับการเขียนวิวัฒนาการของจิตและภววิสัยส่วนประวัติศาสตร์
วิทยาศาสตร์ธรรมชาติ (Natural Science) ศึกษาสรรพสิ่ง มีฐานเป็นสสาร และศึกษาวิวัฒนาการของสสาร แต่วิทยาศาสตร์สังคม (Human Science) ศึกษาความสัมพันธ์และพัฒนาการกับวิวัฒนาการของความสัมพันธ์ระหว่างมนุษย์โดยเฉพาะ วิทยาศาสตร์ใหญ่สองสาขานี้ รวมเป็นปัญญาแห่งมนุษย์ชาติ (The Human Intellect)
วิทยาศาสตร์สังคม ไม่ได้หมายเพียงสังคมวิทยา (Sociology) เท่านั้น หากหมายรวมถึง มนุษย์วิทยา (Anthropology) ชาติวงศ์วิทยา (Ethnology) ภูมิศาสตร์ (Geolography) ประวัติศาสตร์ (History) ศาสนวิทยา ) (Theology) ปรัชญา (Philosophy) การเมือง เศรษฐศาสตร์ จิตวิทยา นิติศาสตร์ รัฐศาสตร์ วรรณคดีและศิลปะ …ไอน์สไตน์กล่าวว่า วิธีแก้โลกให้ได้ดี มีสันติสุข อย่างที่ทุกคนปรารถนาพึงมีได้จากวิทยาศาสตร์สังคม
ปัญญา.. คือ หลักวิทยาศาสตร์ที่กว้างขวางที่สุด หมายรวมความรู้ทั้งวิทยาศาสตร์ธรรมชาติ และวิทยาศาสตร์สังคม ..คือ ความรอบรู้ในสรรพสิ่งทั้งหลายและปรากฏการณ์ของมัน
ผลของปัญญา …คือ ปรีชาญาณ (Wisdom) ..ความรอบรู้.. แต่ในการประกอบการงานนั้น เป็นปัญญาแคบๆ ไม่อาจทำให้เข้าใจโลกได้ดี ไม่ช่วยอบรมจิตใจให้เข้าใจโลกอย่างถี่ถ้วน ส่วนให้เรารู้เพียงสิ่งแคบๆจำนวนมากเท่านั้น
ปัญญา ….ชักนำให้เราศึกษาหาความจริงเป็นประการแรกว่า ความรู้คืออะไร ความรู้เกิดขึ้นอย่างไร ความรู้ผิดถูกอย่างไร นี้เราเรียกว่าปัญญาส่วนญาณวิทยา (Epistemology)
ปัญญา หรือความรอบรู้ชักนำให้เราตอบปัญหาปรัชญาที่สำคัญๆ ว่าด้วยความมีอยู่ของสรรพสิ่ง (Ontology) ..เรียกว่าเป็นภววิทยาก็ได้ ปัญหาเช่นความมีอยู่เป็นอย่างไร สรรพสิ่งและปรากฏการณ์มีอยู่อย่างไร-เพียงไร? สิ่งที่ไม่มีเป็นอย่างไร? ความเท็จเป็นอย่างไร? สิ่งใดมีอยู่-สิ่งใดไม่มีอยู่-รู้ได้อย่างไร? มีสิ่งศักดิ์สิทธิ์และเทพเจ้าหรือไม่?
ถัดจากภววิทยาก็คือ.. คุณวิทยา (Axiology) หรือวิทยาอักซิโอ ว่าด้วยคุณค่าของสรรพสิ่ง แบ่งออกเป็นสองประเภทคือ ความงาม (Beauty) กับศีลธรรม (Morality) ปรัชญาโบราณเกี่ยวกับความงามเรียกว่า สุนทรียศาสตร์ (Aesthetics) และว่าด้วยศีลธรรมเรียกว่า จริยศาสตร์ (Ethics) …เพราะความงามและศีลธรรม เป็นมติมนุษย์ซึ่งเปลี่ยนแปลงได้ตามกาลสมัย ไม่ใช่สิ่งคงที่หรือมีมาแล้วแต่เดิม จึงไม่เรียกว่า ความจริงสมบูรณ์
ปัญญา เป็นภววิทยาใหม่ ซึ่งกล่าวถึงสิ่งที่เคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลง กล่าวถึงได้เพียงส่วนประวัติศาสตร์ ..วิวัฒนาการของการรับรู้และความรู้-วิวัฒนาการของปัญญาแทน เมื่อทราบแนวโน้มของความนึกคิดในขณะนั้นแล้ว ..ก็จะให้ทฤษฎีเกี่ยวกับธรรมชาติของความนึกคิดในอนาคตด้วย เท่ากับให้ทฤษฎีทางสุนทรียศาสตร์และจริยศาสตร์อันถูกต้องที่มนุษย์จะยอมรับในอนาคตนั้นจะเป็นอย่างไรนั่นเอง
ปัญญา ..คือ ปรัชญาวิทยาศาสตร์
ปรัชญาแตกต่างจากวิทยาศาสตร์ คือ..
วิทยาศาสตร์จำเป็นต้องหาข้อเท็จจริง ปรัชญาไม่จำเป็นต้องค้นหาข้อเท็จจริง หากแต่ยอมรับข้อเท็จจริงที่วิทยาศาสตร์หาไว้แล้ว เพื่อไปก่อรูปความคิด …วิทยาศาสตร์มุ่งหาความรู้ที่แคบๆ แต่ปรัชญามุ่งหาหลักที่กว้างที่ครอบงำความรู้แคบๆทั้งปวง …วิทยาศาสตร์ตั้งทฤษฎีแล้วพยายามทดสอบว่าเป็นจริง แต่ปรัชญาตั้งทฤษฎีแล้วไม่สนใจอะไรกับการทดสอบ หากแต่ระวังทางเหตุผลให้ปรัชญาทั้งระบบมีคำสอนเข้ากันได้ดีทางตรรกวิทยาเท่านั้น
วิทยาศาสตร์เข้าถึงสัจธรรมได้ใกล้กว่าปรัชญา เพราะทฤษฎีทางวิทยาศาสตร์ ผ่านการตรวจสอบความเป็นจริงจากการทดลอง ..ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ได้แต่เพิ่มพูนหาได้มีการเปลี่ยนแปลงเช่นปรัชญาไม่ ยกเว้นในกรณีฉกรรจ์การเปลี่ยนแปลงทางทฤษฎีเท่านั้น ทฤษฎีทางวิทยาศาสตร์จึงเป็นปรัชญาวิทยาศาสตร์นั่นเอง เปลี่ยนไปตามกาลสมัย
ปัญญา เป็นทฤษฎีอย่างกว้างที่สุด เชื่อมโยงข้อเท็จจริงของวิทยาศาสตร์ธรรมชาติและวิทยาศาสตร์สังคมเข้าด้วยกันทั้งหมด
ญาณ ..แปลว่า ความรู้ ปัญหาของญาณวิทยา (Epistemology) คือศึกษาว่า ความรู้มนุษย์มาจากไหน ธรรมชาติเป็นอย่างไร ผิดถูกอย่างไร เปลี่ยนแปลงไปได้อย่างไร
ความรู้ได้จากจากการสัมผัส (เฉยๆ) +ความนึกคิด+สังเกตพิจารณา ความคิดเป็นเครื่องมือสร้างปัญญาทางผัสสะ ไม่ใช่ต้นกำเนิด เราไม่ได้รู้ด้วยการคิด ……..
ประเภทการรับรู้ ..คือ (ตามแผนผัง ..ที่ ๑)





การคืบไปของความรู้ ….คือ (ตามแผนผัง ..ที่๒) 




การนึกคิดประเภทเพทนาการ (เสกสรรค์ปั้นแต่งขึ้นตามอารมณ์) ..คือ (ตามแผนผัง ..ที่ ๓)




ความรู้ได้จากการคิดและจินตนาการ ….คือ (ตามแผนผัง ..ที่ ๔)
(จินตนาการ เป็นการรวมมโนภาพเอามาประติดประต่อให้เป็นเรื่องราว)






การสังเกตพิจารณา (Observation with Discrimination) …คือ (ตามแผนผัง ..ที่ ๕)



ทฤษฎี “ปัญญา” ..มีเรื่องเกี่ยวข้องกันดังนี้
-ยอมรับสามัญสำนึกคือปรัชญาของของสามัญชน (Popular Philosophy) ในหลักญาณวิทยาที่ว่า.. สิบปากว่าไม่เท่าตาเห็น และ สิบตาเห็นไม่เท่ามือคลำ
-สิ่งที่มี คือสิ่งซึ่งเมื่อกระทบกับร่างกายเราแล้ว จะก่อให้เกิดกายสัมผัสขึ้น มันคือสิ่งที่มีเนื้อที่มีมวลมีน้ำหนักเป็นสสารนั่นเอง
-มนุษย์สร้างคำๆหนึ่งขึ้นแทนสิ่งมี หรือปรากฏการณ์ที่มี.. คำนามแทนสิ่งที่มีอย่างใดอย่างหนึ่ง.. คำกริยาแทนการเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลงของมัน.. คำคุณศัพท์และคำวิเศษณ์แทนอาการอยู่นิ่งและถาวรไม่เปลี่ยนแปลง เห็นคุณภาพและปริมาณ.. คำสันธานแทนความเกี่ยวข้องระหว่างสรรพสิ่งหรือปรากฏการณ์.. การมีคำพูดเป็นประโยคสามส่วน คือมีประธาน, กริยา, กรรม แสดงเห็นการกระทำของเหตุต่อผล
-สรุปปรัชญาสามัญชน (Popular Philosophy) ที่เกี่ยวกับภาษาหรือไวยากรณ์.. มีดังนี้
สิ่ง.. ซึ่งเป็นรากฐานของการมีอยู่คือ สสารอันรู้ด้วยกายสัมผัสและสัมผัสอื่นๆ
สสารแสดงการเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลง และอยู่นิ่งถาวรตามหลัก เม็คคานิคส์ของนิวตัน
สสารแสดงคุณภาพและปริมาณ และการเคลื่อนไหวก็แสดงปริมาณและคุณภาพให้เราเห็น ส่วนการเปลี่ยนแปลงนั้นอยู่คุณภาพและปริมาณการเคลื่อนไหวของมัน บางครั้งเราพบการเปลี่ยนแปลงปริมาณของสสารและคุณภาพของการเคลื่อนไหวด้วย
มีความเกี่ยวพันระหว่างสสารด้วยกันเอง ระหว่างสสารและปรากฏการณ์ และระหว่างปรากฏการณ์ด้วยกันเอง และมีการเกี่ยวข้องระหว่างเหตุกับผล
นอกจากสสาร ยังมีสิ่งมีอีกอย่างหนึ่งคือ จิต วิทยาศาสตร์ถือว่าจิตเป็นสิ่งมีเมื่อมีร่างกาย จิตคนตายวิทยาศาสตร์ถือว่าไม่มี จิตวิทยาจึงเป็นวิชาว่าด้วยคนเป็นไม่กล่าวถึงคนตายเลย
ปัญญา… ก้าวหน้าจากปรัชญาสามัญชนเพราะทฤษฎีสัมพัทธ์ของไอน์สไตน์ ..สร้างขึ้นจากหลักวิทยาศาสตร์หลังทฤษฎีสัมพัทธ์ของไอน์สไตน์ ..มีความก้าวหน้าดังนี้
-สสารและปรากฏการณ์ (การเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลงของมัน) เป็นเรื่องเดียวกัน ..สสารซึ่งเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลงเป็นรากฐานแห่งความมีอยู่ทั้งปวง
-คุณภาพและปริมาณเป็นการแสดงตัวอย่างหนึ่งของสสาร กล่าวคือ สสารที่ไร้คุณภาพและปริมาณไม่มี หรือการเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลงโดยปราศจากคุณภาพและปริมาณก็ย่อมไม่มีด้วย กล่าวโดยรวมคือ ..สสารซึ่งแสดงคุณภาพและปริมาณ และซึ่งมีการเคลื่อนไหวและเปลี่ยนแปลง เป็นรากฐานของความมีอยู่ทั้งปวง
-สสารและปรากฏการณ์นอกจากเกี่ยวข้องกันแล้ว ยังยึดโยงเข้าเป็นหนึ่ง คือเอกภพหรือสากลโลก ฉะนั้น สากลโลกจึงเป็นหนึ่งเดียวและเปลี่ยนแปลงไปตามสสารอันเป็นเนื้อในของมัน
-นอกจากสสารหนึ่งเป็นเหตุของอีกสสารแล้ว ..การเปลี่ยนแปลงปริมาณเรื่อยๆของสสารหนึ่ง จะก่อให้เกิดการเปลี่ยนแปลงทางคุณภาพแบบก้าวกระโดดขึ้นในสสารนั้นเอง การเปลี่ยนแปลงนี้จะเกิดขึ้นในสสารก้อนที่สองบางฐานเป็นผล ..ปริมาณจะค่อยๆเพิ่มขึ้นหรือลดลงที่ละน้อยๆ แต่คุณภาพจะคงเดิมอยู่ จนปริมาณขึ้นถึงจุดเปลี่ยนฉับพลันหรือจุดก้าวกระโดด คุณภาพใหม่จึงเกิดขึ้นจากคุณภาพเก่าโดยทันที คุณภาพจะไม่เปลี่ยนแปลงที่ละน้อยอย่างปริมาณเลย และคุณภาพใหม่นี้ก็จะมีอัตราการการเพิ่มลดปริมาณเสียใหม่ด้วย
-สรรพสิ่งพัฒนาไปเพราะเกิดความขัดแย้งขึ้นระหว่างมันกับสิ่งภายนอก
-จิต เป็นปรากฏการณ์ในสมอง อันเป็นที่สุดของวิวัฒนาการของโปรตีนซึ่งเป็นสสาร ถ้าไม่มีสสารในแบบรูปมันสมองก็จะไม่เกิดปรากฏการณ์ที่เราเรียกว่าจิต ..ไม่ตั้งเจตจำนงได้อย่างอิสระ ..การรับรู้เกิดจากการกระทบของสิ่งนอกกายกับอวัยวะผัสสะ แล้วจึงเกิดมโนภาพสะท้อนขึ้นในสมอง มโนภาพไม่ได้เกิดจากความว่างเปล่า ความคิด..คือ การนึกถึงมโนภาพเก่าๆแต่เดิม แล้วเอามารวมปรุงแต่งจนเกิดมโนภาพรวมอย่างใหม่ ..มีโลกภายนอกเป็นต้นเหตุและกำหนดเจตจำนงอยู่ เจตจำนง (Will) เป็นเหตุให้เกิดการกระทำกรรม ..สั่งการให้ร่างกายเคลื่อนไหวเพื่อกระทำสิ่งที่ปรารถนา ไม่ใช่ต้นเหตุใหญ่ของการกระทำ โลกภายนอกคือต้นเหตุใหญ่ที่ก่อเจตจำนงขึ้นนั้นเอง
-จิต มีอำนาจในการสร้างสรรค์มโนภาพรวมอย่างใหม่ขึ้นมาจากมโนภาพเดิมได้ แต่ไม่ได้สร้างมโนภาพขึ้นมาจากความว่างเปล่าของจิต
-สสารเป็นเหตุการณ์บังเกิดของจิตและเป็นเหตุแห่งพฤติกรรมทางจิต ไม่มีร่างกาย ไม่มีสมอง ก็จะไม่มีจิต ไม่มีโลกภายนอกสำหรับก่อให้เกิดมโนภาพ ก็จะไม่มีพฤติกรรมของจิต
-ปัญญาเป็นสสารนิยมและเอกนิยม (Monism) โดยสิ้นเชิง ไม่ใช่ปรัชญาสามัญชนซึ่งเป็นสสารนิยมและจิตนิยม อันมีแนวไปในทางทวินิยม (Dualism) คงความขัดแย้งขึ้นเองเป็นการภายใน
ความรู้ที่ได้จากการคิด
-เราได้ความรู้จากการรับรู้ทางผัสสะก่อน สะสมเป็นมโนภาพเก็บไว้ในความทรงจำ แล้วจึงได้ความรู้จากการคิด นึกจากมโนภาพ(ที่มีสิ่งภายนอกเป็นต้นเหตุ)นั้นต่อไป
-ระหว่างที่นึกถึงมโนภาพนั้น จิตจะทำหน้าที่พิจารณาราวกับว่ามันสัมผัสมโนภาพนี้โดยตรง ..ทางพุทธศาสนาถือเป็นสัมผัสที่หกคือสัมผัสโดยใจ ความรู้ที่เกิดเรียกว่ามโนวิญญาณ ..ทางจิตวิทยาถือเป็นจินตนาการธรรมดา
-การนึกมโนภาพขึ้นมาใคร่ครวญ คือปรากฏการของจิต (พฤติกรรมของจิต ..เจตสิก ..Soul) หมายถึง การคิด (จินต์ มีความหมายว่า คิด ) เช่นเดียวกับจินตนาการ แปลว่าอาการที่คิด
-จิต แปลว่า คิดอย่างง่ายๆ วิญญาณ แปลว่าการรับรู้หรือการรู้ผัสสะ มโนภาพ ในทางพุทธศาสนาหมายถึงธรรมชาติอย่างหนึ่งที่รู้สึกและรู้คิด
-ขณะที่ใคร่ครวญมโนภาพ ถ้าชัง ก็จะทิ้งไปแล้วเปลี่ยนหรือเลือกมโนภาพใหม่ แต่..ถ้าชอบ ก็จะยืดเยื้อช้านาน เกิดอารมณ์ชวนปรารถนาหรือตัณหาขึ้น ชวนให้นึกถึงมโนภาพซ้ำๆซากๆ
-การเสวยอารมณ์สุข, ทุกข์ วนเวียนอยู่นี้ ได้แก่อาการคิดฝัน (ฝันในเวลานอน) หรือจินตนาการ เป็นต้นเหตุของตัณหาอย่างหนึ่ง ก่อให้เกิดการกระทำกรรม ผลักดันให้ไปสัมผัสโลกจริงๆอีก แล้วรับความประทับใจ(ตรึงตรา)ทั้งชอบและชังซ้ำของเดิมคืนมาอีกครั้ง
-การนึกมโนภาพมักเกิดหลายมโนภาพรวมกัน เกิดเป็นมโนภาพใหม่เคียงคู่เป็นเหตุเป็นผลกันก็ได้ ..นี่เป็นจินตนาการเฉพาะเรื่องที่ต้องการใคร่ครวญหรือคิด …ทำให้ได้สมมติฐาน เมื่อได้รับการทดสอบตามข้อเท็จจริงซ้ำๆก็กลายเป็นกฎหรือทฤษฎีทางวิทยาศาสตร์ได้
-จินตนาการ จึงไม่ได้หมายรวมการนึกมโนภาพขึ้นในสมองเฉยๆ หากรวมถึงเอามโนภาพไปเกี่ยวข้องกันและกันด้วย ในสองลักษณะคือ เกี่ยวข้องฐานเป็นเหตุเป็นผลแก่กัน และเกี่ยวข้องทางเนื้อหา
-ในแง่พุทธศาสนา โลกประกอบด้วยความมีอยู่ (Existance) ๕ ประการคือ รูป, เวทนา, สัญญา, สังขาร, และวิญญาณ
รูป คือ …ดิน น้ำ ลม และอากาศ (ไฟ)
วิญญาณ คือ …การรับรู้ทางผัสสะ
สัญญา คือ …ความทรงจำที่รวมการนึกมโนภาพไว้ด้วย
เวทนา คือ …อารมณ์สุขทุกข์จากการพิจารณามโนภาพ
สังขาร คือ …อำนาจการรังสรรค์ (ปรุงแต่ง) ของจิต …หรือจินตนาการ
-ความรู้ที่เป็นเท็จ คือสิ่งที่ได้จากความคิด หรือการนึกถึงมโนภาพที่เคยรับรู้จากการสัมผัสมาก่อนแล้วเอาไปรวมกับมโนภาพที่ไม่เคยทราบความเกี่ยวข้องกันมาก่อน มาทึกทักเอาว่าเป็นเหตุเป็นผลแก่กัน
-ในขณะเดียวกัน จินตนาการ ที่เอามโนภาพมาเกี่ยวข้องกันทางเนื้อหา คือการคิดวิเคราะห์และสังเคราะห์ ส่วนการคิดวิเคราะห์เป็นการฉีกแยกมโนภาพออกเป็นเสี่ยงๆ การคิดสังเคราะห์ได้แก่การเอามโนภาพทั้งหมด หรือส่วนหนึ่งส่วนใดมาประกอบกันเข้าในมโนภาพใหม่ (เป็นสังขาร) เป็นผลการรังสรรค์ที่ได้รับจากทางผัสสะมาก่อน เป็นทั้งความรู้จริงและความรู้เท็จ
-จินตนาการที่จิตรังสรรค์ขึ้นจากมโนภาพปลีกย่อยที่มีจริง แต่เมื่อนำมาประกอบกันอาจเป็นมโนภาพใหม่ที่ไม่จริงได้ เช่นรูปปั้นสฟิงซ์ พระคเณศวร์หัวช้าง และนางเงือก เป็นต้น จินตนาการสังเคราะห์ขั้นผสมผสานขั้นสูง (ไม่ใช่การประติดประต่อมโนภาพธรรมดา) เช่นในวิชาเคมี บางทีก็สร้างสารสังเคราะห์ขึ้นมาใหม่ และเมื่อผ่านการดำเนินทางกฏเกณฑ์ของวิทยาศาสตร์ ก็สามารถรังสรรค์มโนภาพที่เป็นไปได้ขึ้น
-จินตนาการแบบเรียงมโนภาพตามกาล (เช่นงานวรรณคดี นวนิยายหรือประวัติศาสตร์) และจินตนาการแบบสังเคราะห์ บางทีเรียกว่า จินตภาพ (Image.. Idea or Conception) มีทั้งมโนภาพเดี่ยวๆ หรือมโนภาพหลายมโนภาพที่เกี่ยวข้องกัน หรือเกิดเรียงกันตามกาลเป็นเรื่องราวหรือเหตุการณ์ (Event)
เกี่ยวกับความคิด
-นักคิดผู้เขวออกจากสัจจธรรม มักเชี่ยวชาญในการใช้ความคิดแต่ขาดการแสวงหาข้อเท็จจริง หรือสาระวนกับปัญหาที่เปล่าประโยชน์ เปรียบเหมือนคนตาบอดซึ่งคิดว่ามีแมวดำในห้องมืด แล้วไปเที่ยวคลำหาโดยเปล่าประโยชน์นั้นเอง
-ตรงกันข้าม ผู้ที่ยังไม่รู้อะไร เต็มไปด้วยอวิชชา สามารถรับสัจจธรรมได้ง่ายกว่าปราชญ์ ซึ่งมักหลงทางและหลอกลวงตัวเองอยู่ตลอดเวลาก็ได้
-สัจจธรรมเผยออกมาเพราะมันเป็นสิ่งที่ไม่มีผู้ใดอาจแย้งให้เป็นอื่นไปได้ ..ซอเครตีสและพระพุทธเจ้าก็ชอบสอนสานุศิษย์ด้วยวิธีอภิปรายโต้แย้ง (Dialectics) การอภิปรายโต้แย้งระหว่างอาจารย์กับศิษย์นั้นดีอยู่ แต่ระหว่างคนมีทิฐิ มีปัญญาเสมอกันแล้ว จะไม่มีการลงเอยกันได้เลย
การคิดหรือวิธีคิด
การคิดโดยจินตนาการ การวิเคราะห์และสังเคราะห์มโนภาพ
การคิดแบบอภิปรายโต้แย้ง (Dialectics) ..thesis-anti thesis-synthesis
การคิดด้วยสัญลักษณ์หรือเครื่องหมาย (Symbol & Sign) …เช่นการคิดทางคณิตศาสตร์
การคิดให้เข้าหลัก (Induction ..Inductive Reasoning) ..คือถอดหลักออกจากข้อเท็จจริง ..เป็นวิธีคิดสร้างหลักหรือทฤษฎีขึ้นมาจากข้อเท็จจริงที่รับรู้มาทางผัสสะ
และการคิดออกจากหลัก (Deduction ..Deductive Reasoning) …คือการคิดข้อเท็จจริงขึ้นจากหลัก หรือเก็งข้อเท็จจริง (Speculation) โดยคิดอนุมาน (Infer) ไปจากหลักที่ได้มา
การคิดคืบไปจากทฤษฎี, การอนุมาน (Inference) ..การเอาผลทางทฤษฎีที่ทดสอบแล้วไปประยุกต์ใช้กับสิ่งอื่นๆที่มีคุณสมบัติเดียวกัน
การคิดด้วยการสังเกตพิจารณา(Observation with Discrimination)
การอุปมา (Analogy) …คนจีนนิยมใช้คำพังเพย คนอินเดียตอบปัญหาด้วยการอุปมา เช่น ในมลินท์ปัญหา ..ผัสสะเปรียบเหมือนแพะสองตัวเอาหัวชนกัน การอุปมา อาจนำไปสู่การเดาทฤษฎีหรือกฎของปรากฏการณ์ อาจมีทั้งเดาถูกและผิดก็ได้ ควรนับว่าเป็นการช่วยความคิดหรือสร้างมโนภาพใหม่วิธีหนึ่งก็ได้ เช่นการอุปมาของเหลาจื้อที่ว่า ..หนึ่งให้กำเนิดสอง สองให้กำเนิดสาม สามให้กำเนิดสรรพสิ่งทั้งปวง ..ตรงกันกับการค้นพบปฏิกริยาของนิวเคลียร์ฟิสิกส์ในปัจจุบัน ..คำพังเพยนั้นเป็นการนำสัญลักษณ์มากล่าวแทนของจริงที่มันแทนอยู่ เป็นเรื่องของศิลปะและวรรณคดีโดยเฉพาะ
ว่าด้วยความมีอยู่ (Existence)
-ความรู้ใดๆก็ตามย่อมเป็นความรู้ในสิ่งที่มีอยู่ สิ่งไม่มีย่อมไม่ใช่สิ่งที่ต้องการจะรู้ ..ความรู้ว่าสิ่งที่มีนั้นเป็นอย่างไร วิทยาการนี้เรียกว่า ภววิทยา (Ontology) คือ ปรัชญาที่สอนสิ่งที่มีนั้นเอง ภวะ หรือภพ แปลว่าความมีอยู่
-สิ่งที่มี ได้แก่ สสาร สิ่งนอกกาย เป็นต้นเหตุของสัมผัส และเป็นสิ่งที่มีอยู่จริง มันคือ สิ่งที่มี
-ธรรมชาติของสสาร มีมวล, ต้องการเนื้อที่, มีการเคลื่อนไหวอยู่เสมอ, มีความเกี่ยวข้องและพึ่งพากันทั้งมวล, เป็นเอกภพหรือจักรวาล ทั้งหมดนี้เป็นความมีจริง
-เพราะสสารมีการเคลื่อนไหว หรือปรากฏการณ์ที่มี, ประวัติศาสตร์จึงมี การเคลื่อนไหวย่อมมีแต่สสารเท่านั้น โดยตัวเองไม่มี การเคลื่อนไหวมีสาเหตุจากภายนอก (Mechanics)
-สสาร มีการกินที่ในทุกทิศทาง การกินที่ปรากฏด้วยโครงครอบที่มีสสารบรรจุอยู่ เรียก อวกาศ (Space) หรือที่ว่างเปล่า (ในพระสูตรทางพุทธศาสนา) ซึ่งเคลื่อนไหวไปตามการเคลื่อนไหวของสสาร อวกาศจึงไม่ได้มีอยู่อย่างโดดเดี่ยว เกี่ยวข้องใกล้ชิดกับกาล หรือเวลา อวกาศและกาลเป็นนามธรรมถอดออกจากสสารที่เคลื่อนไหว ไม่ใช่สิ่งมี คงมีแต่สสารที่เคลื่อนไหวเท่านั้น
-ทฤษฎีสัมพันธภาพของไอน์สไตน์ทำให้ทราบว่าสสารมีการเคลื่อนตัวของมันเอง ไม่เพียงแต่มีการกระทำจากภายนอกเท่านั้น ตรงตามหลักภววิทยาที่ถือว่าสสารวัตถุมีการเคลื่อนไหวตัวเองเป็นธรรมชาติ ดังนั้นอวกาศถูกเปลี่ยนความคิดที่ประกอบด้วยเส้นตรง เป็นเส้นโค้ง เป็นอวกาศที่โค้ง (Curve Space)
-ด้วยสสารมีการเคลื่อนไหวภายในด้วย จึงมีความเปลี่ยนแปลงเป็นอนิจจัง การเคลื่อนไหวภายในของสสารคือการเปลี่ยนแปลง (Change) ในขณะที่เปลี่ยนจึงเป็นทั้งของตัวเองและไม่ใช่ของตัวเอง จึงมีการพัฒนา มีการขัดแย้งภายในเกิดขึ้น คือมีการเป็นอย่างเดียวกับตัวเองและแย้งกับการไม่เป็นอย่างเดียวกับตัวเอง ซึ่งจากเหตุนี้ทำให้เกิดผลเป็นอย่างอื่น …การคิดไปเป็นการอย่างเดียว (Self Identity) จึงเป็นตรรกวิทยาที่ผิด
-เมื่อการเปลี่ยนแปลง ..จะว่าสิ่งนั้นไม่ใช่เป็นสิ่งอื่นก็ไม่เชิง เป็นการพัฒนาเชื่อมต่อกันระหว่างความมีอยู่เป็นระยะต่างของการเปลี่ยนแปลง …การเชื่อมต่อนี้คือประวัติศาสตร์ (History)
-ทฤษฎีการเปลี่ยนแปลงตามพุทธ สำหรับศาสนิกชนบางคนคือ สิ่งหนึ่งเกิดขึ้น, สิ่งนั้นดับไป, สิ่งอื่นเกิดขึ้นต่อเนื่องจากสิ่งนั้น, สิ่งดังกล่าวดับไป, ฯลฯ, ฯลฯ ตามหลักปรัชญาวิทยาศาสตร์ สิ่งนั้น แย้งกับ ไม่ใช่สิ่งนั้น, คือสิ่งแวดล้อม, (ทำให้เกิด) สิ่งอื่น, ซึ่งเนื่องมาจากสิ่งนั้น เช่น เนื้อเหล็กเกิดขึ้น, เนื้อเหล็กดับไป, สนิมเหล็กเกิดขึ้น, สนิมเหล็กดับไป, ในทำนองคือ เนื้อเหล็กแย้งกับ, ไม่ใช่เนื้อเหล็ก, คืออ๊อกซิเจน (ทำให้เกิด) สนิมเหล็ก หรือเหล็กอ๊อกไซด์
-การเปลี่ยนแปลงภายในจากการขัดแย้งอันได้แก่ ..การเป็น-ไม่เป็น ทำให้สรรพสิ่งพัฒนาไป (สิ่งหนึ่ง)เปลี่ยนแปลงไปเป็นประวัติศาสตร์ เกิด, เสื่อม, และสูญ(กลายเป็นสิ่งอื่น) เกิดขึ้นเป็นวัฏฏจักร (วงสว่าน ..เวียนคืบก้าวไปข้างหน้า) ตลอดเวลา เป็นอนิจจัง-อนัตตา (ควบคุมไม่ได้)
-เพราะการเคลื่อนไหวเปลี่ยนแปลงไม่เป็นอิสระ หรือโดดเดี่ยวจากสิ่งแวดล้อม หากมีความเกี่ยวข้องพึ่งพากัน เป็นข้อเท็จจริงที่ถือเป็นรากฐานของปรัชญา เพื่อนำความคิดของเราไปสู่สัจจธรรมปลายมือ ความเกี่ยวข้องของสสารเป็นความเกี่ยวข้องที่มีจริง
-ฉะนั้นในการศึกษาสิ่งใดเพื่อความมีจริง ต้องศึกษามันเป็นฐานที่เกี่ยวพันกับสิ่งอื่นหรือสิ่งแวดล้อม เราไม่อาจศึกษาตัวตนแท้ของมันได้เลย เพราะมันไม่มี จะมีตัวตนก็ในความเกี่ยวพันกับสิ่งอื่นเท่านั้น
-การมองสรรพสิ่งที่มีฐานเกี่ยวพันและพึ่งพากันทั้งหมดนี้ นำเราไปสู่การพิจารณาเรื่องเหตุผลทันที …เป็นลักษณะของเหตุผลที่โยงกันเป็นลูกโซ่ (Chain of Causation) ไม่มีการควบคุมเหตุหรือปัจจัย(เงื่อนไข)เหมือนในห้องทดลองวิทยาศาสตร์
-เหตุและปัจจัยหลายอย่างหลายประการจะกระทำต่อผลอย่างเดียว มีลักษณะการกระทำต่อผลสองประการ คือ แบบขนาน ..หลายเหตุหลายปัจจัยกระทำต่อผลเดียวพร้อมกันในเวลาเดียวกัน และกระทำแบบอันดับ ..เหมือนปฏิกิริยาลูกโซ่ในระเบิดปรมาณู หรือในหลักปฏิจจสมุปบาท ของพุทธศาสนา ที่ว่า เหตุ ก เป็นปัจจัยให้กำเนิดผล ข แล้วเหตุ ข เป็นปัจจัยให้เกิดผล ค เรื่อยไปเป็นวงจร
-ความผิดพลาดของนักคิดส่วนมาก ไม่ทราบถึงความมีอยู่ของเหตุผลที่สืบต่อกันแบบลูกโซ่ มักคิดกันง่ายของผลอย่างหนึ่งเกิดจากเหตุที่อยู่ถัดไป
-สรรพสิ่งและสรรพปรากฏการณ์เกี่ยวข้องและพึ่งพากันหมด ..หากเกี่ยวข้องกันในทำนองเหตุก่อให้เกิดผลแล้ว จากการสังเกต (เท่านั้น) ก เป็นเหตุของ ข ..ข ก็จะกลับเป็นเหตุของ ก ได้ เช่น ตะเกียงเป็นเหตุให้เกิดแสงสว่างที่กำแพง ในขณะเดียวกันแสงที่กำแพงส่องกลับมาทำให้ตะเกียงสว่างขึ้นได้ ..ดังนั้น สิ่งแวดล้อมในธรรมชาติกำหนดความเป็นไปของเรา ขณะเดียวกัน คนซึ่งเรียนรู้แล้วก็สามารถกำหนดความเป็นไปบางส่วนของธรรมชาติได้ …นี่คือหลักความจริงแห่งการเป็นเหตุและผลกลับกัน ทำให้เราสามารถแปลงโฉมธรรมชาติเพื่อให้ผลดีกับมนุษย์ด้วยกันได้ 


นี่.. เป็นประเด็นที่ผมเก็บมารวมกันไว้ จากงานเขียนเชิงวิทยานิพนธ์ เรื่อง “ปัญญา” โดยสมัคร บุราวาศ ในทรรศนะที่สร้างแรงบัลดาลใจสำหรับผม ..ยงยุทธ ณ นคร นะครับ
(คัดย่อจาก…สมัคร บุราวาศ, ปัญญา..จุดกำเนิดและกระบวนพัฒนาทางปัญญาของมนุษย์ชาติ, สำนักพิมพ์ศยาม, พฤษภาคม ๒๕๒๐)
พระพุทธเจ้ากับความจริงทางอภิปรัชญา

          ความจริงแบบปรมัตถสัจจะในความหมายแบบอภิปรัชญานี้  พระสัมมาสัมพุทธเจ้าไม่ทรงสนพระทัยเท่าไรนัก  และไม่ทรงส่งเสริมให้พุทธศาสนิกชนสนใจศึกษาค้นคว้า  พระพุทธองค์ตรัสไว้มีใจความว่า  พระองค์ไม่สนพระทัยสนทนาโต้ตอบกับใครเกี่ยวกับความเห็น  ๑๐  ประการที่ว่า
๑.       โลกเที่ยง (ยั่งยืนนิรันดร) หรือ?
๒.         โลกไม่เที่ยงหรือ?
๓.       โลกมีที่สุดหรือ?
๔.          โลกไม่มีที่สุดหรือ?
๕.          ชีวะอันนั้น สรีระก็อันนั้นหรือ?
๖.           ชีวะก็อย่าง สรีระก็อย่างหรือ?
๗.          สัตว์หลังจากตายแล้ว มีอยู่หรือ?
๘.          สัตว์หลังจากตายแล้ว ไม่มีหรือ?
๙.            สัตว์หลังจากตายแล้ว ทั้งมี ทั้งไม่มีหรือ?
๑๐.         สัตว์หลังจากตายแล้ว จะว่ามีอยู่ ก็ไม่ใช่ ไม่มีก็ไม่ใช่หรือ?

          เหตุผลที่ไม่ทรงโต้ตอบก็เพราะว่า  เพราะไม่มีประโยชน์  ไม่เกื้อกูลแก่การปฏิบัติธรรมเพื่อความดับทุกข์  ไม่เป็นไปเพื่อความเบื่อหน่าย  เพื่อคลายความยินดีเพลิดเพลินในกาม  เพื่อความดับทุกข์  เพื่อความสงบ  เพื่อความรู้ชั้นสูง  เพื่อพระนิพพาน  ในบางกรณี  เมื่อมีผู้มาถามปัญหาเหล่านี้  พระพุทธองค์จะทรงนิ่งเงียบ  ไม่โต้ตอบใด ๆ ทั้งสิ้น

          แต่อย่างไรก็ตาม  เมื่อได้อ่านจูฬมาลุงกโยวาทสูตรแล้ว  จะด่วนตัดสินใจว่าเรื่องจิตวิญญาณ  เรื่องตายแล้วเกิด  เรื่องภพภูมิต่าง ๆ พระพุทธเจ้ามิได้ทรงตรัสไว้เลย  มิใช่คำสอนทางพระพุทธศาสนา  เป็นคำสอนของศาสนาพราหมณ์ที่แทรกซึมเข้ามาในพระไตรปิฏก(นักศึกษาพระพุทธศาสนาสมัยใหม่บางสำนัก  มักจะมีความเห็นสุดโต่งแบบนี้)  ก็เป็นการตัดสินใจที่ไม่ถูกต้องนัก  ถ้าเราศึกษาคัมภีร์พระไตรปิฏกให้ดี  เราจะพบว่า  พระพุทธองค์ทรงมีท่าที  ๓  แบบต่อปัญหาอภิปรัชญา  แล้วแต่ชนิดของบุคคลที่มาสนทนาปราศรัยกับพระองค์  คือ
          ๑. ถ้าคนที่มาทูลถามปัญหาหรือสนทนาธรรมกับพระองค์  มีความเชื่อในเรื่องเหล่านี้อยู่แล้วอย่างมั่นคง  พระพุทธองค์จะทรงพูดถึงเรื่องทางอภิปรัชญาเหล่านี้อย่างตรงไปตรงมา  ประหนึ่งว่า  สิ่งลึกลับเหล่านั้นมีอยู่จริง ๆ
          ท่าทีแบบนี้จะเห็นอยู่ได้ทั่วไปในพระสูตรต่าง ๆ แห่งสุตตันตปิฏก
          ๒. ถ้าคนฟังมีความสงสัยลังเล  พระพุทธองค์จะทรงบอกเขาในลักษณะที่ว่า  อย่าไปเอาใส่ใจกับเรื่องเหล่านั้นเลย  ไม่ใช่เรื่องสำคัญอะไรหรอก  เว้นความชั่วทำความดีในปัจจุบันเข้าไว้ก็แล้วกัน  ถ้าเราทำชั่วเราจะเดือดร้อนในชาตินี้  ถ้าชาติหน้ามีจริง  เราก็จะเดือดร้อนอีก  ถ้าเราทำความดีในปัจจุบันเราจะมีความสุข  ถ้าชาติหน้ามีจริง  เราจะความสุขในชาติหน้าอีก
          ท่าทีแบบนี้มีอยู่ในตอนท้ายของกาลามสูตรเป็นต้น
          ๓. ถาคนฟังไม่เชื่อในเรื่องเหล่านี้เลย  และตั้งใจมาโต้แย้งเพื่อเอาแพ้เอาชนะกับพระองค์  พระองค์จะทรงนิ่งเฉยเสีย  ไม่ทรงตอบโต้ด้วย  เพราะถึงตอบโต้กันไปก็ไม่เกิดประโยชน์แต่อย่างใด  เพราะเป็นสิ่งที่ลึกลับที่ไม่สามารถพิสูจน์ให้เห็นประจักษ์ได้
          ท่าทีแบบนี้  มีปรากฏอยู่ในจูฬมาลุงกโยวาทสูตรเป็นต้น
          คัมภีร์พระไตรปิฏกเป็นคัมภีร์อันกว้างใหญ่ไพศาล  มีคำสอนหลายแบบซ้อน ๆ กันอยู่  ผู้ศึกษาต้องศึกษาให้ทั่วถึงและวิเคราะห์วิจารณ์ให้ดี  ไม่ใช่ไปอ่านเพียงสูตรใดสูตรหนึ่ง  แล้วก็ด่วนตัดสินใจว่าอย่างนี้ถูก  อย่างอื่นผิดหมด  พระไตรปิฏกเปรียบเหมือนมหาสมุทรที่เต็มไปด้วยสัตว์น้ำนานาชนิด  ผู้ที่จับหอยจับปูอยู่ตามชายฝั่ง  ไม่ควรจะด่วนตัดสินใจว่ามหาสมุทรไม่มีอะไรเลย  นอกจากหอยจากปู
-------------------------------------------------------------------------

          จากบทขยายของหนังสือ พุทธธรรม ฉบับเดิม หน้า ๑๕๘

          " การที่พระพุทธเจ้าไม่ทรงตอบปัญหาที่เรียกว่าอภิปรัชญา (สมัยก่อนเรียกว่า อัทธยาตมวิทยา)เหล่านี้ มีเหตุผลหลายประการ ที่สำคัญก็คือ ปัญหาเหล่านี้ตั้งขึ้นโดยอาศัยความเข้าใจผิดเป็นมูลฐาน คิดปัญหาขึ้นจากความเห็นผิดของตนเอง เช่น เข้าใจว่ามีอัตตา เป็นต้น ปํญหาที่ถูกถามจึงไม่มีภาวะที่ตรงกับความจริง เป็นอย่างที่พระพุทธเจ้าตรัสเรียกว่า ตั้งปัญหาไม่ถูก อย่างพระพุทธพจน์ข้างต้นนี้
                 อีกประการหนึ่ง ความจริงที่ปัญหานี้เล็งไปถึง มิใช่สิ่งที่จะเข้าถึงได้ด้วยเหตุผล การอธิบายด้วยเหตุผลย่อมไม่มีทางให้ผู้ฟังมองเห็นความจริงได้ เป็นอย่างที่เรียกว่า สิ่งที่ต้องดูด้วยตาจะเอามามองให้เห็นด้วยหูย่อมเป็นการสิ้นเปลืองเวลาเปล่า
                 นอกจากนั้น สิ่งที่สืบเนื่องจาดเหตุผลข้อที่แล้วมา ก็คือ ในเมื่อไม่อาจเข้าถึงได้ด้วยเหตุผล การยังมามัวตีวาทะแสดงเหตุผลกันอยู่ ย่อมไม่ช่วยให้เกิดผลทางปฏิบัติในชีวิตจริง พระพุทธเจ้าทรงสนพระทัยสิ่งที่เป็นปัญหาเกี่ยวข้องกับชีวิตจริงในทางปฏิบัติ นำมาใช้ประโยชน์ได้ จึงทรงปัดปัญหาเหล่านี้เสีย
                ประการสุดท้าย พระพุทธเจ้าทรงอุบัติในสมัยทีคนกำลังสนใจกันนักหนา ในปัญหาเหล่านี้ เจ้าลัทธิที่สนใจคิดถกเถียงตอบปัญหาเหล่านี้กัน ก็มีทั่ว ไป คนถามก็นิยมถามปัญหาเหล่านี้ จนกล่าวได้ว่าเป็นลักษณะความคิดของคนยุคนั้น ซึ่งหลงวุ่นวายในเรื่องนี้กันจนเหินห่างจากความจริงของชีวิต การที่จะไปร่วมวงตอบกับเขาอีก ก็ไม่ทำให้เกิดอะไรดีขึ้น พระพุทธเจ้าจึงทรงนิ่งไม่ตอบเสียเลย ซึ่งนอกจากเป็นการไม่ส่งเสริมการถกเถียงในเรื่องนี้แล้ว ยังเป็นการกระตุกอย่างแรง ให้หันมาหาสิ่งที่พระองค์ทรงมุ่งสั่งสอน คือความจริงที่เกี่ยวกับชีวิตจริง อันเป็นวิธีการที่ได้ผลทางจิตวิทยาอย่างหนึ่ง
10. จงอธิบายญาณวิทยา  ในทางพระพุทธศาสนาให้ได้ความชัดเจน
ตอบ
         ญาณวิทยา คือ ทฤษฎีความรู้  ทฤษฎีความรู้ คือ ทฤษฎีที่ว่าด้วยเรื่องความรู้เกิดจากสิ่งใด
        ความรู้ หมายถึง สิ่งที่ได้จากการมองเห็น สัมผัส ชิม ฟัง และคิด ซึ่งเป็นความรู้ในเชิงสงสัยและความรู้ในเชิงสงสัยนี้ทำให้เกิดความรู้ในเชิงค้นหาคำตอบว่าความรู้ที่เราสงสัยนั้นถูกหรือผิด และในที่สุดความรู้ที่ได้จากการค้นหาคำตอบอาจจะเป็นความรู้ที่ถูกหรือผิดก็ได้  เพราะความรู้ที่ผิดอาจทำให้เราได้พบความรู้ที่ถูกหรือนำไปประยุกต์ใช้เพื่อให้เกิดความรู้ที่ถูก หรือ อาจเป็นความรู้ที่ถูกที่ทำให้เกิดความรู้ที่ผิดหรือนำไปประยุกต์ใช้ทำให้ความรู้ที่ถูกอยู่แล้วอาจเป็นความรู้ที่ผิด  ไม่ว่าจะเป็นความรู้ที่ถูกหรือผิด ความรู้ก็ยังเป็นความรู้วันยังค่ำ
         ความรู้เกิดจากอะไร
         ความรู้นั้นเป็นสิ่งที่อยู่คู่กับความคิด เมื่อความคิด คิด ความรู้ก็จะเกิด  ดังนั้นความรู้กับความคิดจึงไม่สามารถแยกออกจากกันได้ด้วยเหตุและผล  เหตุ คือ การที่ความคิดได้คิดว่า “ตัวเรานี้น่าจะมีที่อยู่เป็นหลักแหล่งที่แน่นอน ไม่ต้องมาล่องลอยอยู่ท่ามกลางความว่างเปล่าอีก”จากการคิดนี้ทำให้เกิดความรู้ในเชิงการค้นหาคำตอบ และในที่สุดการค้นหาคำตอบนี้จึงกลายเป็นความรู้   ส่วนผล คือ ความรู้   จึงสรุปได้ว่าความรู้เกิดจากความคิด
         ความรู้นั้นมิอาจเกิดขึ้นได้เองถ้าไม่มีความคิด  เพราะความคิดกับความรู้เป็นสิ่งที่แยกออกจากกันไม่ได้  ไม่ว่าอย่างไรก็ตามถ้ามีความคิดความรู้ก็จะเกิด  ซึ่งเป็นสิ่งที่เที่ยงแท้ที่สุดที่มิอาจจะมีสิ่งใดที่ทำให้เกิดความรู้ได้นอกจากความคิด
         ความรู้มี 2 ประเภท 
         1. ความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรก คือ ความรู้ที่เกิดขึ้นจากความคิดเท่านั้น ไม่มีการมองเห็น การฟัง และการสัมผัสมาทำให้ความรู้ประเภทนี้เกิดขึ้น เพราะว่าถึงแม้จะมีสัญชาน หรือ สัมผัสทั้ง 5 อันได้แก่ ตา หู จมูก ปาก และผิวกาย ความรู้ก็มิอาจเกิดขึ้นได้เองโดยปราศจากความคิด  ความรู้ประเภทนี้นั้นเป็นความรู้ในเชิงเริ่มแรก เป็นความรู้ที่ทำให้เกิดอะตอม ซึ่งอะตอมเป็นสิ่งที่ความคิดได้สร้างขึ้นมาเพื่อให้อะตอมเป็นสิ่งที่ทำให้เกิดจักรวาล และโลก  และความรู้ประเภทนี้ทำให้เกิดสิ่งมีชีวิตต่าง ๆ และทำให้เกิดสัญชาน หรือ สัมผัสทั้ง 5 อันได้แก่ ตา หู จมูก ปาก และผิวกาย สิ่งเหล่านี้ได้ทำให้เกิดความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐาน  แต่ความรู้ที่เกิดความคิดเริ่มแรกนั้นก็ยังมีข้อเสียก็คือ ความรู้ที่เกิดความคิดเริ่มแรกนั้นกว่าจะทำให้เกิดเป็นความรู้อันแท้จริงนั้นต้องใช้แล้วนานคือ กว่าจะทำให้ความรู้ในเชิงสงสัยเกิดขึ้นนั้นต้องใช้เวลานาน และพอเกิดความสงสัยขึ้นแล้วกว่าจะเกิดความรู้ในเชิงค้นหาคำตอบก็นานเช่นกัน และกว่าจะเป็นความรู้อันแท้จริงนั้นก็ใช้เวลานานแสนนานเหมือนกัน ก็เหมือนดังที่ความคิดทำให้เกิดอะตอม และกว่าอะตอมจะรวมตัวกันเป็นธาตุต่าง ๆ เพื่อทำให้เกิดปฏิกิริยาเคมีอันทำให้เกิดจักรวาล และโลก ที่เราเห็นดังปัจจุบันนี้ต้องใช้เวลาเป็น ล้าน ๆ ปี ดังนั้นความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกจึงมีข้อดี คือ เป็นสิ่งที่ทำให้เกิดจักรวาล โลก และสิ่งมีชีวิตต่าง ๆ ถ้าไม่มีความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกก็คงไม่มี จักรวาล โลก และสิ่งมีชีวิต ส่วนข้อเสีย คือ ความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกนั้นต้องใช้เวลานานกล่าจะเกิดความรู้อันแท้จริงได้
         2.ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐาน คือ ความรู้ที่เกิดจากความคิด และมีสัญชานหรือ สัมผัสทั้ง 5 อันได้แก่ ตา หู จมูก ปาก และผิวกาย เป็นตัวเสริมหรือเป็นตัววิเคราะห์ว่าเป็นความรู้อันแท้จริงรึเปล่า  เมื่อความคิดเกิดข้อสงสัยขึ้น ก็จะเกิดการค้นหาคำตอบว่าข้อสงสัยนี้เป็นจริงหรือไม่ โดยผ่านการวิเคราะห์และเสริมของสัญชานหรือ สัมผัสทั้ง 5 อันได้แก่ ตา หู จมูก ปาก และผิวกาย ซึ่งทำให้ความรู้ในเชิงการค้นหาคำตอบนี้ได้ข้อสรุปว่าว่าข้อสงสัยนี้อาจจะเป็นจริงหรือไม่เป็นจริง ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานเป็นความรู้ที่ทำให้เกิด อารยธรรม ภูมิปัญญา วัฒนธรรม ประเพณี วิถีชีวิต และสรรพศาสตร์วิทยาต่าง ๆ ที่ทำให้โลกเราพัฒนาขึ้น และ อาจจะทำให้โลกเราแย่ลงก็ได้ ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานไม่เหมือนกับความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกตรงที่ว่ามีข้อดีกับข้อเสียไม่เหมือนกัน ข้อดีของความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานนั้นก็คือ ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานนั้นจะใช้เวลาน้อยในการเกิดความรู้อันแท้จริง คือ ใช้เวลา 2 – 10 ปี หรือ ก็อาจใช้เวลา 200 – 300 ปี หรือมากกว่านั้นแต่อาจจะไม่เกินกว่า ล้าน ปี ส่วนข้อเสีย ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐาน อาจจะทำให้เกิดความรู้อันไม่แท้จริงขึ้นก็ได้ และกว่าจะแก้ไขให้ถูกต้องอาจต้องเวลานานหน่อยเพราะกว่าจะให้มนุษย์ยอมรับว่าความรู้นั้นไม่ใช่ความรู้อันแท้จริงแต่ความรู้นี้เป็นความรู้อันแท้จริงกว่าเพราะการปรับให้เข้ากับความรู้อันแท้จริงนั้นมันต้องเวลาเพราะเกิดจากการเข้าใจความรู้อันไม่แท้จริงนั้นเป็นความรู้อันแท้จริงและมันทำให้เกิดความเคยชิดขึ้นซึ่งต้องมีการปรับตัวให้เข้ากับความรู้อันแท้จริง
         ปัจจุบัน ความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกยังมีส่วนสำคัญที่ทำให้เกิดความรู้ขึ้น โดยที่ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานนำความรู้นั้นมาประยุกต์เพื่อให้เกิดความรู้อันแท้จริงและสมบูรณ์ยิ่งขึ้น  ดังนั้นความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกจึงเป็นส่วนสำคัญที่ทำให้ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานสามารถพัฒนาความรู้อันแท้จริงให้ถูกต้องสมบูรณ์และน่าเชื่อถือยิ่งขึ้น
         ไม่ว่าความรู้ที่เกิดจากความคิดเริ่มแรกก็ดี หรือ ความรู้ที่เกิดจากความคิดพื้นฐานก็ดี ความรู้ก็ยังเกิดจากความคิดอยู่วันยังค่ำ
11. พระพุทธศาสนา  ได้แบ่งความประพฤติของมนุษย์ไว้กี่ระดับอะไรบ้าง
ตอบ
ลักษณะที่ ๔ พระพุทธศาสนานั้นมีชื่ออย่างหนึ่งว่า เป็นกรรมวาทหรือกรรมวาที พระพุทธเจ้าเคยตรัสว่า พระพุทธเจ้าทั้งหลาย ท่านใช้คำว่าทั้งหลาย คือไม่เฉพาะพระพุทธเจ้าองค์เดียวเท่านั้น แต่ทุกองค์ทั้งหมด ไม่ว่าจะเป็นพระพุทธเจ้าทั้งหลายในอดีตก็ตาม ในอนาคตก็ตาม แม้องค์ที่อยู่ในยุคปัจจุบันก็ตาม ล้วนเป็นกรรมวาทะ เป็นกิริยวาทะ และเป็นวิริยวาทะ หรือเป็นกรรมวาที และกิริยวาที (เวลาใช้วาที ท่านมีแค่สอง คือกรรมวาทีและกิริยวาที แต่เมื่อเป็นวาทะมีสาม คือ เป็นกรรมวาทะ กิริยวาทะ และวิริยวาทะ)
หลักการนี้หมายความว่า พระพุทธศาสนานั้นสอนหลักกรรม สอนว่าการกระทำมีจริง เป็นกรรมวาทะ สอนว่าทำแล้วเป็นอันทำ เป็นกิริยวาทะ สอนว่าความเพียรพยายามมีผลจริง ให้ทำการด้วยความเพียรพยายาม เป็นวิริยวาทะ ให้ความสำคัญแก่ความเพียร เป็นศาสนาแห่งการกระทำ เป็นศาสนาแห่งการเพียรพยายาม ไม่ใช่ศาสนาแห่งการหยุดนิ่งเฉยแห่งความเฉื่อยชาเกียจคร้าน
ลักษณะของหลักกรรมนี้ เป็นเรื่องที่น่าพิจารณา เพราะกรรมเป็นหลักใหญ่ในพระพุทธศาสนา จะต้องมีการเน้นอยู่เสมอ หลักการของศาสนานั้น ก็เหมือนกับหลักการปฏิบัติทั่วไป ในหมู่มนุษย์ เมื่อเผยแพร่ไปในหมู่มนุษย์วงกว้าง ซึ่งมีระดับสติปัญญาต่างกัน มีความเอาใจใส่ต่างกัน มีพื้นเพภูมิหลังต่างๆ กัน นานๆ เข้า ก็มีการคลาดเคลื่อนเลือนลางไปได้ จึงจะต้องมีการทำความเข้าใจกันอยู่อย่างสม่ำเสมอ เรื่องกรรมนี้ก็เหมือนกัน เมื่อเผยแพร่ไปในหมู่ชนจำนวนมากเข้าก็มีอาการที่เรียกว่า เกิดความคลาดเคลื่อน มีการเฉไฉ ไขว้เขว ไปได้ ทั้งในการปฏิบัติและความเข้าใจ
หลักกรรมในพระพุทธศาสนานี้ ท่านสอนไว้เพื่ออะไร ที่เราเห็นชัดก็คือ เพื่อไม่ให้แบ่งคนโดยชาติกำเนิด ให้แบ่งโดยความประพฤติโดยการกระทำ นี่เป็นประการแรก ดังที่พระพุทธเจ้าตรัสว่า
กมมุนา วสโล โหติ กมมุนา โหติ พราหมโณ
คนไม่ใช่ต่ำทรามเพราะชาติกำเนิด แต่คนจะเป็นคนต่ำทราม ก็เพราะกรรมคือการกระทำ คนมิใช่พราหมณ์เพราะชาติกำเนิด แต่เป็นพราหมณ์ คือผู้บริสุทธิ์ คือคนดี คนประเสริฐ ก็เพราะกรรมคือการกระทำ ตามหลักการนี้ พระพุทธศาสนายึดเอาการกระทำ หรือความประพฤติมาเป็นเครื่องแบ่งแยกมนุษย์ ในแง่ของความประเสริฐ หรือความเลวทราม ไม่ให้แบ่งแยกโดยชาติกำเนิด
ความมุ่งหมายในการเข้าใจหลักกรรมประการที่สอง ที่ท่านเน้น ก็คือการรับผิดชอบต่อตนเอง คนเรานั้นมักจะซัดทอดสิ่งภายนอก ซัดทอดปัจจัยภายนอก ไม่รับผิดชอบต่อการกระทำของตนเอง เวลามองหาความผิด ต้องมองไปที่ผู้อื่นก่อน มองที่สิ่งภายนอกก่อน แม้แต่เดินเตะกระโถนก็ต้องบอกว่าใครเอากระโถนมาวางซุ่มซ่าม ไม่ว่าตนเดินซุ่มซ่ามเพราะฉะนั้น จึงเป็นลักษณะของคนที่ชอบซัดทอดปัจจัยภายนอก แต่พระพุทธศาสนาสอนให้รับผิดชอบการกระทำของตนเอง ให้มีการสำรวจตนเองเป็นเบื้องแรกก่อน
ประการต่อไป ท่านสอนหลักกรรมเพื่อให้รู้จักพึ่งตนเอง ไม่ฝากโชคชะตาไว้กับปัจจัยภายนอก ไม่ให้หวังผลจากการอ้อนวอนนอนคอยโชค ให้หวังผลจากการกระทำ หลักกรรมในพระพุทธศาสนาสอนว่า ความสำเร็จเกิดขึ้นจากการกระทำตามทางของเหตุผล
อนึ่ง หลักกรรมของเรานี้ ต้องแยกให้ดีจากลัทธิ ๓ ลัทธิในพระไตรปิฎก ท่านกล่าวไว้หลายแห่งเกี่ยวกับลัทธิที่ถือว่าผิด ซึ่งต้องถือว่าเป็นเรื่องละเอียดอ่อน เพราะเมื่อพูดไปไม่ชัดเจนพอก็อาจจะทำให้เกิดความเข้าใจผิด ลัทธิที่พระพุทธเจ้าตรัสไว้ว่าผิดหลักกรรมมีอยู่ ๓ ลัทธิ
ลัทธิที่ ๑ คือ ปุพเพกตวาท ลัทธิกรรมเก่า 
ลัทธิที่ ๒ คือ อิศวรนิรมิตวาท ลัทธิที่ถือว่าพระผู้เป็นเจ้าบันดาล หรือเทพเจ้าผู้ยิ่งใหญ่บันดาล
ลัทธิที่ ๓ คือ อเหตุวาท ถือว่าความเป็นไปต่างๆ ไม่มีเหตุปัจจัย แล้วแต่โชคชะตา

๓ ลัทธินี้พระพุทธศาสนาถือว่า ไม่ทำให้คนมีความเพียรพยายาม เพราะถ้าทุกสิ่งทุกอย่างที่คนเราได้รับ สุขและทุกข์ทั้งหลายที่เราได้ประสบ เป็นเพราะกรรมเก่าบันดาลแล้ว เราก็นอนรอแต่กรรมเก่า จะทำอะไรก็ไม่ได้ผล จะแก้ไขอะไรไปก็ไม่มีประโยชน์ หรือถ้าเชื่อว่าเป็นเพราะอิศวร คือเทพเจ้าผู้ยิ่งใหญ่บันดาล ก็อ้อนวอนเอาสิ ไม่ต้องทำอะไร หรือถ้าถือว่าไม่มีเหตุปัจจัย มันบังเอิญเป็นไปเองแล้วแต่โชคชะตา ผลที่สุดสามหลักสามลัทธินี้ ไม่ทำให้คนมีการกระทำ ไม่ทำให้คนมีฉันทะมีความเพียรพยายามในการกระทำเหตุต่างๆ พระพุทธเจ้าตรัสว่าเป็นลัทธิที่ผิด
โดยเฉพาะลัทธิที่หนึ่ง คือ ปุพเพกตวาท ลัทธิกรรมเก่านั้นเป็นลัทธิของนิครนถ์ มีพระสูตรหนึ่งที่พูดถึงเรื่องนี้ไว้ยาวหน่อย คือ เทวทหสูตร ในพระไตรปิฎกเล่ม ๑๔ ท่านพูดถึงเรื่องกรรมเก่า ซึ่งเป็นลัทธิของนิครนถ์
พุทธศาสนาก็สอนเรื่องกรรมเหมือนกัน มีทั้งกรรมเก่า กรรมปัจจุบัน และกรรมที่จะทำต่อไปในอนาคต พร้อมกันนั้น ก็ถือว่ากรรมนั้นเป็นกระบวนการแห่งเหตุผลด้านที่เกี่ยวกับการกระทำของมนุษย์ เป็นเพียงส่วนหนึ่งของกฎเกณฑ์แห่งเหตุปัจจัย กระบวนการแห่งปัจจัยนั้นมันสืบเนื่องดำเนินอยู่เสมอ เป็นไปตามปัจจัยที่เกี่ยวข้อง
