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บทคัดย่อ 

ศรัทธามีความส าคัญต่อศาสนาเป็นอย่างมาก เพราะโดยภาพรวมแล้วศาสนาทุกศาสนา
สอนบุคคลให้ละความชั่วและประพฤติความดี โดยวิธีการสอนนั้นศาสนิกชนของศาสนานั้นๆ ต้องมี
ความเชื่อเป็นพื้นฐาน หลังจากมีศรัทธาแล้วบุคคลจะให้ความสนใจและประพฤติตามกฎเกณฑ์และ
หลักธรรมของศาสนานั้นๆ อย่างมีประสิทธิภาพ อันก่อให้เกิดเป็นประสิทธิผลทั้งแก่ตนเองและ
ส่วนรวม พระพุทธศาสนา หลักค าสอนเรื่องศรัทธาจัดเป็นหลักค าสอนที่ส าคัญเช่นเดียวกับศาสนาอื่นๆ 
ศรัทธามีความส าคัญในฐานะเป็นจุดเริ่มต้นและเป็นก้าวแรกที่ส าคัญในการน าบุคคลเข้าสู่การศึกษา
และปฏิบัติตามค าสอนของศาสนา ถ้าปราศจากศรัทธา การศึกษาหรือการยอมรับค าสอนและการ
ปฏิบัติตามค าสอนก็จะเกิดขึ้นไม่ได้ แต่ศรัทธาตามค าสอนของพระพุทธศาสนา ศาสดาได้ประกาศไว้
โดยปราศจากการบังคับให้เชื่อแบบขาดเหตุผล 

ค าส าคญั:  ศรทัธา, ค าสอน, พระพุทธศาสนา 
 

Abstract 

The Faith is very important to religion. Because, overall, all religions teach 
people to turn away from evil and to do good By means of teaching, the religion of 
that religion must have faith as the basis After having faith, a person will pay attention 
and act according to the rules and principles of that religion. Efficiently The cause is 
effective both for themselves and the public.The Buddhism doctrine of faith is 
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considered to be an important doctrine like other religions. Faith is important as a 
starting point and is an important first step in bringing people into education and 
following religious teachings. Without faith Studying or accepting. 

Keywords: faith, Teach, Buddhism. 

บทน า 

การด ารงชีวิตของมนุษย์ในโลกนอกจากจะมีปัจจัยสี่อันได้แก่  เครื่องนุ่งห่ม  ที่อยู่อาศัย 
อาหารและยารักษาโรคเป็นพื้นฐานแล้ว  ยังต้องอาศัยสิ่งที่จะมายึดเหนี่ยวทางจิตใจเพื่อให้สามารถ
ด ารงชีวิตอยู่ได้ในสังคมอย่างมีปกติสุข โดยทั่วไปแล้ว มนุษย์ผู้แสวงหาสิ่งยึดเหนี่ยวทางด้านจิตใจนั้น
ต้องมีความเชื่อในเรื่องนั้น ๆ เสียก่อน ความเชื่อที่เป็นไปในท านองคลองธรรมแห่งคุณงามความดีที่
ประกอบด้วยกุศลนั้นเป็นสิ่งที่ถูกต้องและเป็นสะพานให้บุคคลด าเนินชีวิตไปสู่จุดหมายปลายทางแห่ง
ความส าเร็จได้ แต่ถ้าความเชื่อนั้นเป็นความเชื่อที่ไร้เหตุผลและเป็นความงมงายที่จะท าให้ชีวิตของ
บุคคลด าเนินไปสู่หนทางแห่งความหายนะได้เหมือนกัน ค าว่า “ความเชื่อ” ที่ว่านี้ตรงกับภาษา
สันสกฤตว่า “ศรัทธา” ตรงกับภาษาบาลี “สัทธา” ซึ่งสามารถอธิบายได้ดังต่อไปนี ้

 

ศรัทธาของมนุษย์ในสมัยพุทธกาล 
  มนุษย์มีความเชื่อเกี่ยวกับลัทธิและศาสนาต่าง ๆ และมีความสนใจทั้งในด้านการศึกษา
และด้านการประพฤติปฏิบัติตามเจ้าลัทธิและศาสดาของศาสนาต่าง ๆ เป็นอย่างมาก ทั้งนี้ เพื่อ
แสวงหาสัจธรรมความจริงบางอย่างที่ท าให้เข้าถึงความหลุดพ้นทุกข์ โดยเฉพาะอย่างยิ่งก็คือ ความ
เป็นพระอรหันต์ เพื่อที่ จะน าพาชีวิตให้หลุดพ้นจากทุกข์ได้ เจ้าลัทธิต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นและมีชื่อเสียงใน
ขณะนั้นมีมากมาย ซึ่งมักก่อให้เกิดข่าวลือขึ้นบ่อย ๆ ว่ามีพระอรหันต์เกิดขึ้นแล้วในโลก ความสนใจ
เป็นอย่างมากต่อค าสอนทางศาสนาของคนอินเดียสมัยนั้น จะเห็นได้จากภายหลังที่พระพุทธเจ้าได้
ตรัสรู้แล้ว และแสดงธรรมพร้อมทั้งข้อวัตรปฏิบัติ อันเป็นทางสายกลางที่เรียกว่า อริยมรรคมีองค์แปด 
ท าให้มีผู้เลื่อมใส และขออุปสมบทในพระพุทธศาสนาเป็นจ านวนมาก มีผู้ได้รับผลจากการประพฤติ
ปฏิบัติตามหลักค าสอนนั้นมากมาย (สุนทร ณ รังสี, 2530) 
 พระพุทธเจ้าได้อุบัติขึ้นในยุคที่อินเดียเต็มไปด้วยเจ้าลัทธิต่าง ๆ ที่อวดอ้างว่า ลัทธิของตน
เท่านั้นที่สามารถท าผู้ประพฤติปฏิบัติตามให้เข้าถึงความหลุดพ้นได้จริง ในชั้นต้น พระพุทธเจ้าสมัยยัง
ทรงเป็นพระโพธิสัตว์ได้เข้าไปศึกษาหาความรู้ และประพฤติปฏิบัติในส านักของคณาจารย์ที่มีชื่อเสียง
ในขณะนั้น แต่เมื่อพระองค์ประพฤติปฏิบัติตามแล้วไม่สามารถท าให้พระองค์บรรลุถึงจุดหมาย
ปลายทาง คือความหลุดพ้นจากทุกข์ได้ พระองค์จึงได้ทรงศึกษาค้นคว้าแนวทางและหลักปฏิบัติ ด้วย
วิธีการของพระองค์เอง และภายหลังจากที่พระองค์ได้ตรัสรู้เป็นพระอรหันตสัมมาสัมพุทธะแล้ว 
พระองค์กล้าที่จะประกาศพระองค์เองว่า เป็นผู้รู้แจ้งเห็นจริง พระองค์เป็นศาสดาเอกในโลกที่ไม่มีใคร
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ยิ่งกว่าพระองค์ในขณะนั้น พระองค์กล้าที่จะคัดค้านลัทธิแลค าสอนของศาสดาศาสนาต่าง ๆ ในขณะ
นั้นอย่างไม่ทรงเกรงกลัวสิ่งใด (สมเด็จพระมหาสมณเจ้า กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, 2529) เพื่อให้ได้
เข้าใจในหลายแง่ หลายมุมเกี่ยวกับความเชื่อ คือศรัทธาของคนอินเดียในขณะนั้น จึงจ าเป็นต้อง
กล่าวถึงวัฒนธรรมความเชื่อพร้อมทั้งลัทธิศาสนาต่าง ๆ ที่เกี่ยวเนื่องมาถึงสมัยที่พระพุทธศาสนา
เกิดขึ้นและแพร่หลายในอินเดียในขณะนั้น พร้อมทั้งวิเคราะห์ วิจารณ์ เกี่ยวกับหลักค าสอนเรื่อง
ศรัทธาของพระพุทธศาสนาที่มีบทบาทส าคัญต่อชนชาวอินเดียในยุคนั้นตามสมควร  

ประวัติศาสตร์อินเดีย เริ่มจากเรื่องอารยธรรมลุ่มแม่น้ าสินธุ เพราะความเสื่อมโทรมภายใน
บ้านเมือง และจากการรุกรานของพวกอริยกะ  หรือชาวอารยันที่อยู่ทางตอนเหนือของอินเดีย เมื่อ 
หนึ่งพันห้าร้อย ปีก่อน พ.ศ. อารยันซึ่งเป็นชนเผ่าเร่ร่อน เลี้ยงสัตว์ได้ค่อย ๆ คืบคลานเข้ายึดครอง
อินเดียทางตอนกลางโดยผ่านมาทางลุ่มแม่น้ าสินธุในแคว้นปัญจาบ เจ้าสถาปนาอารยะธรรมของตน
บนพื้นฐานของอารยะธรรมพวกมิลักขะ และยกเอาภาษาพูดของตน คือสันสกฤต เป็นภาษากลางของ
การติดต่อสื่อสารกันในยุคนั้น การพัฒนาอีกอย่างหนึ่งก็คือความมีก าลังทางด้านสติปัญญา ก าลังพล
และก าลังอาวุธ ท าให้พวกอารยันสามารถเอาชนะชนชาวมิลักขะได้โดยง่าย และยกพวกตนให้มีสภาพ
ที่เหนือกว่า ทั้งในด้านการปกครองและในด้านความคิดความเชื่อ หรือแม้แต่เชื้อสายก็ออกบทบัญญัติ
ห้ามการแต่งงานข้ามเผ่าพันธุ์ ระบบนี้เรียกว่า ระบบวรรณะ อันได้แก่ วรรณะทั้ง 4 คือ 

1. วรรณะพราหมณ์ ได้แก่ นักบวช นักปราชญ์ ครูอาจารย์ มีหน้าที่สอนท าพิธีกรรม 
บวงสรวงบูชายัญ ท าหน้าที่เป็นสื่อกลางระหว่างมนุษย์กับเทพเจ้า เป็นผู้มีสิทธิจัดระบบการศึกษา 
และบัญญัติระเบียบพิธีกรรม ตามที่บัญญัติไว้ในคัมภีร์พระเวท พวกพราหมณ์อ้างว่าเป็นผู้เกิดจากปาก
ของพระพรหม 
 2. วรรณะกษัตริย์ ได้แก่ พวกนักรบ นักปกครอง คนวรรณะอื่นจะไปเป็นวรรณะปกครอง
ไม่ได้ มีหน้าจับอาวุธขึ้นต่อสู้กับศัตรู เพื่อป้องกันรักษาประเทศชาติ คัมภีร์พระเวทบัญญัติว่า วรรณะ
กษัตริย์เกิดจากแขนของพระพรหม 
 3. วรรณะแพศย์ เป็นพวกที่มีอาชีพเกษตรกรรม ศิลปหัตถกรรม พาณิชยกรรม ฯลฯ มี
หน้าที่ดูแลคุมเศรษฐกิจของชาติ ดุจขาทั้งสองข้างที่เลี้ยงหรือพยุงร่างกายให้ทรงอยู่ได้ คนวรรณะอื่น
จะเข้ามาท าหน้าที่นี้ไม่ได้ ตามบัญญัติของคัมภีร์พระเวทมีว่าวรรณะแพศย์เกิดจากขาของพระพรหม 
 4. วรรณะศูทร ได้แก่ ชนชั้นต่ า มีหน้าทีคอยรับใช้พวกวรรณะอื่น ๆ เปรียบเหมือนเท้าซึ่ง
เป็นอวัยวะต่ าที่สุด บทบัญญัติของคัมภีร์พระเวทกล่าวว่า วรรณะศูทร เกิดจากเท้าของพระพรหม 
เนื่องจากพวกพราหมณ์ซึ่งเป็นชนเผ่าอริยกะ เป็นผู้ที่มีบทบาทอันส าคัญยิ่งในการอบรมสั่งสอนวิชา
ความรู้ ตลอดจนขนบธรรมเนียมประเพณีต่าง ๆ จึงเกิดเป็น ศาสนาพราหมณ์ ขึ้นและเป็นต้นเค้าของ
ศาสนาอื่น ๆ ที่เกิดขึ้นชั้นหลัง ๆ เช่น ศาสนาพุทธ และศาสนาเชน (ไชนะ) อีกด้วย ศาสนาพราหมณ์
ไม่มีศาสดาผู้ให้ก าเนิดเหมือนศาสนาพุทธ คริสต์และเชน แต่นับถือเอาคัมภีร์พระเวท (VEDAS) เป็น
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หลัก และนับถือเทพเจ้าเป็นสิ่งที่เคารพบูชา แต่เดิมนั้นนับถือพระอินทร์ว่าเป็นเทพผู้ยิ่งใหญ่สูงสุด แต่
ต่อมาได้วิวัฒนาการหันมานับถือ พระพรหม พระอิศวร (ศิวะ) และพระนารายณ์ (พระวิษณุ) เพิ่มขึ้น 
ทั้งสามองค์นี้ถือว่า เป็นเทพเจ้าผู้ยิ่งใหญ่และนับถือกันไปตามศรัทธามากหรือน้อยกว่ากันแล้วแต่
บุคคลผู้นับถือ จึงท าให้เกิดนิกายที่ใหญ่ ๆ 3 นิกายด้วยกัน คือ 
  1) นิกายไศวะ นับถือพระอิศวรเป็นเทพผู้ยิ่งใหญ่สูงสุด 
  2) นิกายไวษณวะ นับถือพระวิษณุหรือพระนารายณ์เป็นเทพผู้ยิ่งใหญ่สูงสุด 
  3) นิกายศากตะ นับถือบูชาพระเทวีของพระเป็นเจ้า ได้แก่ พระอุมาและพระลักษมี 
(สุนทร ณ รังสี, 2535) 
 นอกจากนี้ พวกอารยันยังนับถือโลกธาตุ ธรรมชาติ และสมมติธรรมชาติ เป็นเทพไปหมด 
เช่น พระอาทิตย์ พระจันทร์ พระคงคา มฤตยู วรุณ เป็นต้น ฉะนั้น เพื่อให้เทพเจ้าเหล่านั้นโปรดปราน 
จึงต้องมีพิธีกรรมสวดอ้อนวอน และท าพิธีกรรมบูชาขอความช่วยเหลือคุ้มครองจากเทพเจ้า ผู้ที่
ประกอบพิธีนั้น นับว่าเป็นบุคคลผู้มีความสามารถท าหน้าที่เป็นสื่อกลางระหว่างมนุษย์กับเทพเจ้าได ้
 

รูปแบบศรัทธาในพระพุทธศาสนา 
 1. กัมมัสสกตาสัทธา 
    ความเช่ือในเรื่องกรรมที่เป็นเหตุเป็นผล คือเชื่อว่าแต่ละคนเป็นเจ้าของกรรม ตนจะต้อง
รับผิดชอบเสวยผลแห่งกรรมของตน เหมือนการรับประทานอาหาร ใครรับประทานอาหารคนนั้นก็อิ่ม 
แต่จะให้คนที่ไม่รับประทานอิ่มด้วยไม่ได้ เพราะเขาไม่ได้รับประทาน กรรมนี้ก็เหมือนกัน ใครท าไว้ก็
ได้รับเอง สมดังพุทธพจน์ที่ว่า “ความบริสุทธิ์หรือความไม่บริสุทธิ์เป็นของเฉพาะตน คนอื่นจะท าคน
อื่นให้บริสุทธิ์หรือไม่บริสุทธิ์หาได้ไม่” 
 กัมมัสสกตาสัทธานี้ ตรงกันข้ามกับอเหตุกทิฏฐิ คือเห็นว่าเหตุของความดีความชั่วไม่มี คน
จะได้ดีได้เอง คนจะได้ชั่ว ก็ได้ชั่วเอง อันเป็นการปฏิเสธทั้งกรรม และผลของกรรม ค าว่า กัมมัสสกตา
สัทธานี้ ไม่มีรูปศัพท์โดยตรง มีแต่กัมมัสสกตาญาณ มีตัวอย่างที่แสดงให้เห็นถึงความเชื่อในเรื่องสัตว์มี
กรรมเป็นของตนไว้ว่า การกระท าของสัตว์โลก  ท ากรรมที่เป็นเหตุไว้อย่างไร ก็ย่อมได้รับผลที่
ตอบสนองอย่างนั้น พระพุทธเจ้าทรงแสดงเรื่องกรรมและผลของกรรมไว้แน่ชัดโดยไม่ผิดเพื้ยนและไม่
บิดเบือนโดยแสดงเป็นคู่ ๆ ไว้ 7 คู่ คือ 
  1) เกิดมาเป็นคนมีอายุสั้น เพราะมีการฆ่าสัตว์เป็นเหตุ เกิดมาเป็นคนมีอายุยืน 
เพราะการไม่ฆ่าสัตว์เป็นเหตุ 
  2) เกิดมาเป็นคนมีโรคมากเพราะการเบียดเบียนสัตว์ ท าให้สัตว์ได้รับทุกข์ทรมาน 
เกิดมาเป็นคนมีโรคน้อยเพราะการไม่เบียดเบียนสัตว์ ไม่ท าให้สัตว์ได้รับทุกข์ทรมาน 
  3) การเกิดมาเป็นคนมีผิวพรรณทราม เพราะเป็นคนมักโกรธ ฉุนเฉียวง่าย การเกิด
มาเป็นคนมีผิวพรรณงาม เพราะเป็นคนไม่มักโกรธ มีจิตเมตตา 
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  4) การเกิดมาเป็นคนมีศักดาน้อย เพราะเป็นคนมีใจริษยาในลาภ และ เกียรติยศ 
ชื่อเสียงของผู้อื่น การเกิดมาเป็นคนมีศักดานุภาพมาก เพราะเป็นคนมีใจริษยาในลาภ และเกียรติยศ
ชื่อเสียงของผู้อื่น 
  5) เป็นคนเกิดมายากจนขัดสน เพราะการไม่บริจาคทาน ช่วยเหลือเกื้อกูลแก่ผู้อื่น 
เป็นคนเกิดมามั่งคั่ง มีทรัพย์สินมากเพราะการบริจาคทาน ยินดีในการให้ทานที่เป็นประโยชน์ต่อผู้อื่น 
(กองวิชาการมหามกุฏราชวิทยาลัย, 2515) 
 2. วิปากสัทธา 
    ความเช่ือที่เกี่ยวกับเรื่องผลของกรรมนี้เป็นความเชื่อที่เกิดจากการกระท าที่เป็นเหตุ คือ 
เกิดจากการกระท ากรรมมาก่อนแล้ว กรรมดีกรรมชั่ว กับความดีความชั่ว เป็นไวพจน์ของกันและกัน 
ความเชื่อในเรื่องของผลกรรมว่า ใครท าดีก็ได้ดี ใครท าชั่วก็ได้ชั่ว  ท ากรรมใดไว้จะต้องได้รับผลของ
กรรมนั้นไม่เร็วก็ช้า กาลเวลาเป็นเครื่องพิสูจน์ผลของกรรม เหมือนคนปลูกพืชชนิดใดก็ได้รับผลของ
พืชชนิดนั้น ฉะนั้น พระพุทธศาสนาจึงเป็นกรรมวาที คือ เชื่อเรื่องกฎแห่งกรรม กัมมวิปากสัทธานี้ 
ตรงกันข้ามกับนัตถิกทิฏฐิ ซึ่งมีความเห็นว่า บาปบุญไม่มี อันเป็นการปฏิเสธวิบาก ในมัชฌิมนิกายมูล
ปัณณาสก์กล่าวถึงวิปากสัทธาไว้ในรูปของ วิปากญาณซึ่งเป็นพระญาณของพระตถาคตเจ้า เป็นข้อ
หนึ่งในทสพลญาณ 10ในมหากัมมวิภังคสูตร พระสุตตันปิฎก มัชฌิมนิกาย อุปริปัณณาสก์ พระผู้มี
พระภาคตรัสถึงการให้ผลชองกรรมตามความเป็นจริงไว้ว่า “ดูกรอานนท์ ในบุคคลที่ท ากรรม 4 พวก
นั้น บุคคลที่มักท ากุศลกรรม 
           “ตายไปแล้วเข้าถึงอบาย ทุกคติ วินิบาต นรก นี้เป็นเพราะว่า เขาท ากรรมชั่ว ที่ให้ผลเป็น
ทุกข์ไว้ในกาลก่อนบ้าง ในกาลภายหลังบ้าง หรือความเห็นผิด ยึดถือแล้ว ในเวลาใกล้จะตายบ้าง 
เพราะฉะนั้น เมื่อเขาตายไปจึงเข้าถึงอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ก็แล บุคคลที่มักจะท าอกุศลกรรมสิบ
ประการนี้ ย่อมเสวยวิบากของอกุศลกรรมนั้น ในชาติน้ีหรือในชาติหน้า หรือในชาติต่อ ๆ ไป” 
 คนที่มักท าชั่วอยู่เสมอ ตายไปแล้ว เกิดในอบายนั้นอาจจะไม่ใช่เป็นผลของกรรมชั่วที่ท า
อยู่ในชาตินี้ ที่เรียกว่า ทิฏฐธรรมก็ได้ แต่อาจเป็นผลของกรรมชั่วที่ได้ท าไว้ในชาติที่แล้ว ที่เรียกว่า          
ปุพพกรรมบ้าง หรือเป็นผลของกรรมชั่วที่เขาได้ท าไว้ หลังจากชาติที่แล้วบ้าง หรือผลของกรรมชั่วที่ได้
ท าไว้ในเวลาใกล้ตายบ้าง เพราะฉะนั้นการที่บุคคลที่ได้ทิพยจักษุอภิญญา เห็นคนที่ท าอกุศลกรรมใน
ชาตินี้เสมอ ๆ ตาบไปแล้วเกิดในอบายแล้วเชื่อว่าเป็นผลของอกุศลกรรมที่ท าในชาตินี้เพียงชาติเดียว 
ความรู้ของเขาจึงเป็นความรู้ ที่ถูกต้องเพียงส่วนเดียวไม่ถูกต้องทั้งหมด แต่พระผู้มีพระภาคทรงรู้แจ้ง
ถึงกรรม และการให้ผลของกรรมอย่างถูกต้องทั้งหมด ทั้งนี้เพราะ พระผู้มีพระภาคทรงมีมหากัมมวิ
ภังคญาณ แต่คนอื่นไม่มี 
 กรรมดีแม้จะมีมากมาย ก็ไม่อาจลบล้างกรรมชั่วเพียงครั้งเดียวได้ กรรมดีก็ยังคงเป็นกรรม
ดี กรรมชั่ว ก็ยังคงต้องเป็นกรรมชั่วไม่เคยปะปนกันเลย และผลของกรรมดีต้องเป็นความสุข ผลของ
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กรรมชั่วต้องเป็นความทุกข์อย่างแน่นอน แต่ไม่ควรช้ีชัดลงไปว่า  ผลเหล่านี้เกิดขึ้นจากกรรมที่ท าไว้แต่
เมื่อไร เพราะเราไม่มีมหากัมมวิภังคญาณ เหมือนอย่างพระพุทธเจ้า  
 3. กัมมสัทธา 
      ความหมายของกรรม ค าว่า “กรรม” แปลว่าการกระท า แต่การกระท าไม่จ าเป็นต้อง
เป็นกรรมเสมอไป การกระท าที่จะจัดเป็นกรรมและมีผลในทางศีลธรรมนั้นจะต้องเป็นการกระท าที่
ประกอบด้วยเจตนาหรือความจงใจในการกระท า กล่าวอีกนัยหนึ่ง เจตนนั้นเองจัดเป็นกรรม ดังพระ
พุทธพจน์ว่า (พระไตรปิฎกภาษาไทย ๑6/6๔; ๑6/๑๔๔) 
  “เจตนาห   ภิกขฺเว  กมฺม   เจตยิตฺวา  กมฺม   กโรติ  กาเยน  วาจาย  มนสาฯ”31 
  แปลว่า “ดูก่อนภิกษุทั้งหลาย เรากล่าวเจตนาว่าเป็นกรรม 
  บุคคลจงใจแล้วย่อมกระท าทางกาย ทางวาจา (หรือ) ทางใจ” 
 พระพุทธพจน์นี้ แสดงให้เห็นชัดเจนว่า การกระท าที่จัดเป็นกรรม ไม่ว่ากรรมนั้นจะเป็น
ฝ่ายกุศลหรือฝ่ายอกุศลกรรม จะต้องเป็นการกระท าที่ประกอบด้วยเจตนาหรือความจงใจการกระท า
ใดที่เกิดขึ้นโดยไม่มีเจตนาหรือมิได้จงใจ การกระท าใดที่เกิดขึ้นโดยไม่มีเจตนาหรือมิได้จงใจ จึงไม่จัด
ว่าเป็นกรรม เป็นเพียงสักแต่ว่ากิริยาหรืออาการที่สักแต่ว่าท าเท่านั้น ไม่ก่อให้เกิดผลดีหรือผลชั่ว แต่
ทั้งนี้และทั้งนั้นมิได้หมายเอาการกระท าที่เกิดจากความประมาทเลินเล่อแต่อย่างใด (พระโสภณคณา
ภรณ์ (ระแบบ ฐิตญาโณ), 2522) เพราะการกระท าที่เกิดจากความประมาทนั้น เกิดจากการกระท าที่
ขาดการใช้สติปัญญาพิจารณาอย่างรอบคอบและไม่ประกอบด้วยความรับผิดชอบจึงท าให้เกิดเป็นผล
เสียหายได้ ทั้งต่อตนเองและบุคคลอื่นและรวมไปถึงสัตว์อื่นได้ด้วย การกระท าที่ไม่ได้เจตนาหรือจงใจ
ที่จะท าอันเรียกว่าเป็น กตัตตากรรม หรือกรรมสักแต่ว่าท า เป็นกรรมที่มีก าลังอ่อน จะส่งผลให้ก็
ต่อเมื่อไม่มีกรรมอื่นที่มีก าลังแรงกว่าให้ผลแล้วเท่านั้น กรรมชนิดนี้มีได้ตั้งแต่ระดับปุถุชนถึงชั้นพระ
อนาคามี แต่ส าหรับพระอรหันต์แล้ว  ถึงแม้จะมีเจตนา กระท ากรรมก็ไม่จัดว่าเป็นกรรม เพราะกิเลส
ซึ่งเป็นเหตุให้เกิดกรรมของท่านนั้นได้สิ้นไปแล้ว  
  1) ประเภทของกรรมก าหนดโดยทางแห่งการกระท า 
               การกระท าที่ประกอบด้วยเจตนา หรือความจงใจที่จัดเป็นกรรมเกิดได้ 3ทาง คือ 
ทางกายเรียกว่า กายกรรม ทางวาจาเรียกว่า วจีกรรม ทางใจเรียกว่า มโนกรรม การกระท าที่
แสดงออกทางกายก็ดี ทางวาจาก็ดี จะต้องมีเจตนาหรือความจงใจเป็นองค์ประกอบที่ส าคัญเพราะ
พฤติกรรมทางกายทางวาจาของมนุษย์เรานั้นถูกก าหนดขึ้นที่ใจ ค าภาษิตไทยกล่าวเปรียบเทียบใน
เรื่องนี้ไว้ว่า จิต (ใจ) เป็นนาย (ผู้สั่งการ) กาย (และวาจา) เป็นบ่าว (ผู้สนองค าสั่ง) เป็นต้น ซึ่งเป็น
เครื่องยืนยันให้เห็นว่าการกระท าทุกอย่างที่แสดงออกทางกายทวารก็ดี ทางวจีทวารก็ดี ล้วนเกิดจาก
จิตหรอืมโนที่คดิที่มีเจตนาหรือจงใจจะกระท ามาก่อนแล้วทั้งสิ้น มีพุทธภาษิตที่แสดงถึงความส าคัญ
ของใจไว้ ดังนี ้
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  “มโนปุพฺพงฺคมา  ธมฺมา   มโนเสฏฺฐา  มโนมยา 
      มนสา  เจ  ปทุฏฺเฐน    ภาสติ  วา  กโรติ  วา 
      ตโต  น   ทุกฺขมเนฺวต ิ    จกฺก   วหโต  ปท  ฯ 
      มโนปุพฺพงฺคมา  ธมฺมา    มโนเสฎฺฐา  มโนมยา 
      มนสา  เจ  ปสนฺเนน    ภาสติ  วา  กโรติ  วา  
      ตโต  น   สุขมเนฺวต ิ    ฉายาว   อนุปายินี  ฯ 
            แปลความว่า  “ธรรมทั้งหลายมีใจเป็นหัวหน้า มีใจเป็นใหญ่ ส าเร็จแล้วดว้ยใจ ถ้าบุคคลมี
ใจร้ายแล้ว พูดอยูก่็ดี ท าอยู่ก็ดี ทุกข์ย่อมติดตามเขาไป เพราะเหตุนั้น เหมือนล้อหมุนไปตามรอยเท้า
โคตัวที่ลากเกวียนไปอยู่ฉะนั้น 
            “ธรรมทั้งหลายมีใจเป็นหัวหน้า มีใจเป็นใหญ่ ส าเร็จแล้วดว้ยใจ ถ้าบุคคลมีใจผ่องใสแล้ว 
พูดอยู่ก็ดี ท าอยู่ก็ดี ความสุขย่อมติดตามเขาไป เพราะเหตุนั้น เหมือนเงาไปตามตัวฉะนั้น” 
 สภาพเหตุการณ์ต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นกับมนุษย์ทัง้ในอดีตและปัจจุบันที่ก าลังเป็นอยู่ ไม่ว่าจะ
เป็นทางด้านประวัติศาสตร์ การปกครอง เศรษฐกิจ การศาสนา พัฒนาการการเป็นอยู่ด้วยปัจจัยต่าง 
ๆ ล้วนเกิดจากอิทธิพลของความคิดอันเกิดจากจิตของมนุษย์ทั้งสิ้น (สุชีพ  ปุญญานุภาพ, 2530) 
  2)  ประเภทของกรรมก าหนดโดยเจตนาในการกระท า 
             การแบ่งประเภทของกรรม ก าหนดด้วยลักษณะของเจตนาที่เป็นเหตุให้กระท า
กรรมในคัมภีรอ์ภิธัมมัตถสังคหะ แบ่งไว้ 3 ประเภท คือ 
   (1) กุศลกรรม แปลว่า กรรมดี เป็นการกระท าที่เกิดขึ้น จากกุศลเจตนาหรือ
เจตราที่ดี กุศลกรรมนี้ อาจเป็นการกระท าที่เกิดขึ้นทางกาย ทางวาจา หรือทางใจก็ได้ เช่น คิดที่จะ
ท าบุญ ช่วยเหลือผู้ประสพอุทกภัย ก็จัดเป็นมโนกรรมฝ่ายกุศล การออกปากพูดชักชวนผู้คนให้ช่วยกัน
บริจาคทรัพย์เพื่อตั้งเป็นกองทุนก็จัดเป็นวจีกรรมฝ่ายกุศล บริจาคทรัพย์ช่วยเหลือด้วยตนเองก็จัดเป็น
กุศลฝ่ายกายกรรม เป็นต้น 
   (2) อกุศลกรรม แปลว่า กรรมไม่ดีหรือกรรมชั่ว เป็นการกระท าที่เกิดจาก
อกุศลเจตนาหรือเจตนาที่ไม่ดี อกุศลกรรมนี้อาจเกิดขึ้นทางกาย ทางวาจา หรือทางใจ เช่นเดียวกับ
กุศลกรรม คิดจะปล้นทรัพย์ก็เป็นอกุศลกรรมฝ่ายมโนกรรม ชักชวนผู้อื่นให้ร่วมปล้นทรัพย์ของบุคคล
อื่นก็จัดเป็นอกุศลกรรมฝ่ายวจีกรรม ปล้นทรัพย์ผู้อื่นด้วยตนเองก็จัดเป็นอกุศลกรรมฝ่ายกายกรรม 
เป็นต้น 
   (3) อัพยากตกรรม แปลว่า กรรมที่เป็นกลาง ๆ หรือการกระท าที่ไม่อาจจัด
ได้ว่าดี หรือชั่วทางศีลธรรม เป็นการกระท าที่เกิดจากอัพยากตเจตนา หรือเจตนาที่เป็นกลาง ๆ ซึ่งไม่
จัดอยู่ในฝ่ายกุศลหรือฝ่ายอกุศล เช่น การมองดูนกหรือแมลงบินไปในอากาศ เป็นต้น แต่ถ้าเมื่อใดคิด
และลงมือหยิบก้อนหินขว้างปานกหรือแมลงที่บินไปนั้น อกุศลเจตนาเกิดขึ้น ก็เป็นอกุศลกรรมทันที  
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การกระท าทั้งหมดที่กล่าวมานั้น เป็นข้อที่แสดงให้เห็นว่า กรรมคือการกระท านั้นมีจริง 
เพราะถ้าหากบุคคลไม่เชื่อในเรื่องของการกระท าแล้วก็เท่ากับว่า คนเราเกิดมาก็ไม่ต้องกระท าอะไร 
และก็ไม่ควรต้องเกิดขึ้นมาด้วย ฉะนั้น ความเชื่อในเรื่องกรรมนี้ (กัมมสัทธา) เป็นความเชื่อเกี่ยวกับ
เรื่องเหตุการณ์ต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นและเป็นไปจริงอยู่ในโลก สิ่งต่าง ๆ ที่เกิดขึ้นและเป็นไปอยู่นั้น มีสาเหตุ
มาจากการกระท าของเราเอง หรือมีสาเหตุมาจากสิ่งภายนอกที่ประกอบกันขึ้นก็ได้ (พระราชสุมนมุนี 
(แบน กิตฺติสาโร), 2525) 

4. สังฆสทัธา 
        พระสงฆ์ คือหมู่ชนที่ฟังค าสั่งสอนของพระพุทธเจ้าและปฏิบัติตามค าสั่งสอนนั้น 
จากนั้นสอนบุคคลอื่นให้ปฏิบัติตามด้วย พระสงฆ์ในความหมายของพระสูตร หมายเอาหมู่บุคคลผู้เป็น
อริยะที่เรียกว่าพระอริยสงฆ์ แต่ในความหมายในทางพระวินัยนั้น ท่านหมายเอาภิกษุตั้งแต่ 4 รูปขึ้น
ไป จึงได้ชื่อว่าพระสงฆ์ ในด้านสังฆคุณและสังฆรัตนะ ความหมายกลับครอบคลุมพระอริยบุคคลทุก
ระดับ ทุกภาวะ เพราะท่านใช้ค าว่า คู่แห่งบุรุษ 4 บุรุษบุคคล 8 นี่คือสาวกของพระผู้มีพระภาคเจ้า  
จะอย่างไรก็ตาม พระสงฆ์โดยภาพรวมเป็นสถาบันบุคคลที่ท าหน้าที่ปฏิบัติตามหน้าที่ปฏิบัติตามค าสั่ง
สอนของพระพุทธเจ้า และสอนบุคคลอื่นให้ปฏิบัติตามด้วย แล้วยังสืบต่ออายุพระพุทธศาสนาจากยุคสู่
ยุคมาจนถึงปัจจุบัน ในสมัยพุทธกาล การอุบัติคือการบังเกิดขึ้นของพระสงฆ์นั้น จะต้องผ่านกรรมวิธี
การอุปสมบทที่พระพุทธเจ้าทรงก าหนดไว้ในกาลนั้น ๆ กล่าวคือ ในครั้งแรก หลังจากที่พระองค์ได้ทรง
แสดงพระธัมมจักกัปปวัตตนสูตร โปรดท่านปัญจวัคคีย์ จนท่านได้ดวงตาเห็นธรรมแล้ว ได้กราบทูลขอ
บวชในพระพุทธศาสนา พระองค์ตรัสพระพุทธด ารัสว่า “จงเป็นภิกษุมาเถิด ธรรมอันเรากล่าวดีแล้ว 
จงประพฤติพรหมจรรย์เพื่อท าที่สุดแห่งทุกข์โดยชอบเถิด” ด้วยพระพุทธด ารัสเพียงเท่านี้ ท่านผู้ขอ
บวชในพระพุทธศาสนาก็ได้ชื่อว่าเป็นภิกษุอันชอบด้วยธรรมวินัยแล้ว การบวชด้วยวิธีนี้ทรงใช้ด้วย
พระองค์เองในตอนต้นพุทธกาล ท่านเรียกการบวชด้วยวิธีนี้ว่า เอหิภิกฺขุอุปสมฺปทา เป็นการบวชที่พระ
ศาสดาทรงเองด้วยพระพุทธด ารัสว่า จงเป็นภิกษุมาเถิด 
 ต่อมา เมื่อทรงส่งพระสาวกไปประกาศพระสาสนาในส่วนต่าง ๆ ของชมพูทวีปแล้ว เกิด
ปัญหาในการบวชของท่านผู้มีศรัทธา จนอาจารย์และลูกศิษย์ต้องเดินทางมาเฝ้าพระพุทธองค์เพื่อของ
ให้พระพุทธองค์ทรงพระประทานการอุปสมบทให้ พระพุทธเจ้าทรงมอบหมายให้ท่านเหล่านั้นท า
หน้าที่บวชให้กับกุลบุตรที่มีศรัทธาเหล่านั้นได้ วิธีนี้เรียกว่า ติสรณคมนูปสัมปทา คือ การอุปสมบท
ด้วยการประกาศตนถึงพระรัตนตรยั 
 

หลักธรรมที่มีศรัทธาเป็นบุพภาคของปัญญา 
 ในหลักค าสอนของพระพุทธศาสนา ศรัทธาจัดเป็นองค์ธรรมส าคัญที่ก าหนดทิศทางแห่ง
การปฏิบัติ เพื่อท าให้มีชีวิตด าเนินไปสู่เป้าหมาย หากศรัทธาตั้งไว้ไม่ดี ก็อาจน าชีวิตไปสู่ความทุกข์หรือ
ความพินาศล่มจมได้ ตรงกันข้ามถ้าศรัทธาตั้งไว้ดีแล้ว ก็จะน าชีวิตไปสู่ความส าเร็จ ความเจริญรุ่งเรือง 
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และความสุขในที่สุด เพื่อให้การใช้ศรัทธาเป็นไปอย่างถูกต้องและถูกทาง พระพุทธศาสนาจึงสอนให้ใช้
ปัญญาเป็นองค์ธรรมก ากับ นั่นคือหมวดใดก็ตามที่มีศรัทธาเป็นส่วนประกอบอยู่ด้วยในธรรมหมวดนั้น
จะต้องมีปัญญาเป็นข้อหนึ่งอยู่ด้วยเสมอไป และตามปกติแล้ว ศรัทธาจะต้องมาเป็นข้อแรก ปัญญานั้น
จะเป็นข้อสุดท้ายของธรรมหมวดนั้น ๆ ดังที่ปรากฏในหมวดธรรมต่าง ๆ คือ 
 1. วุฒิธรรม คือธรรมที่ท าให้ผู้ประพฤติเกิดความเจริญ 4 อย่าง 
  1) สัทธาวุฒิ ความเจริญด้วยศรัทธา 
  2) สีลวุฒิ ความเจริญด้วยศีล 
  3) ปญัญาวุฒิ ความเจริญด้วยปัญญา 
 2.  วิตตธรรม คือ ธรรมที่ท าผู้ประพฤติให้เกิดความปลื้มใจ มี 3 อย่างคอื3 
  1) สทฺธีธ วิตฺต  ปุริสสฺ เสฏฺฐ ฺ. ศรัทธาเป็นเครื่องปลื้มใจอย่างประเสริฐของคนในโลกนี ้
  2) ธมฺโม สุจิณโฺณ สุขมาวหาติ. ธรรมอันบุคคลประพฤติดีแล้ว ย่อมน าสุขมาให ้
  3) สจฺจ  หเว สาธุตร  รสาน . สจัจะแล ดีกว่ารสทั้งหลาย 
  4) ปญฺญาชีวี ชีวิตมาหุ เสฏฺฐ  คนที่อยู่ด้วยปัญญา ปราชญว์่าเป็นชีวิตประเสริฐสุด 
 เป็นที่น่าสังเกตว่า พวกเทวดาน้ัน ถ้าเปรียบกับบุคคลแล้ว เปรียบได้กับบุคคลชั้นพระราชา
มหากษัตริย์ ผู้มีอ านาจวาสนามีสมบูรณ์ด้วยโภคทรัพย์ และกามคุณ 5 เป็นผู้มีการศึกษาและ
ประสบการณ์ต่าง ๆ มาก แต่เพราะเห็นว่าชีวิตของสัตว์และสิ่งต่าง ๆ ตกอยู่ในสภาพอนิจจัง ทุกขัง 
อนัตตา จึงท าให้เกิดความสงสัยว่า ความยินดีและความประพฤติในโภคทรัพย์ การได้เสพรส ความมี
สุข การท าให้คนเป็นปราชญ์ เช่นไร ดีกว่าและประเสริฐกว่า พระพุทธเจ้าจึงตรัสธรรมอันเลิศให้เทวดา
ได้ถือปฏิบัติดังกล่าวมา โดยที่พระบรมศาสดาทรงยอมรับค าที่เทวดากล่าวสรรเสริญและทรงแสดง
ธรรมคือศรัทธาซึ่งเป็นธรรมเบื้องต้นที่บุคคลจะต้องปลูกขึ้นในตน และการศึกษาธรรมก็เพื่อเป้าหมาย
คือการประพฤติดีปฏิบัติชอบเพื่อความสุขความเจริญของชีวิต ตลอดทั้งทรงแสดงให้เห็นว่าการเจริญ
ปัญญาของบุคคลและเทวดา ซึ่งถือว่าเป็นสิ่งประเสริฐสุดของชีวิต คือเป็นธรรมที่ชักน าให้บุคคลและ
เทวดาเข้าสู่หนทางแห่งความหลุดพ้นได ้
 3) อปริหานิยธรรม  หรือสัทธรรม  หรือสัปปุริสธรรม  หรือจรณธรรม มี 7 อย่าง คือ 
  1) สัทธา  เชื่อสิ่งที่ควรเช่ือ 
  2) หิริ  ความละอายต่อบาปทุจริต  
  3) โอตตัปปะ ความสะดุ้งกลัวต่อบาปทุจริต  
  4) พาหุสัจจะ ความเป็นผู้ได้ยินได้ฟังมามาก 
  5) วิริยะ  ความเป็นผู้มีความเพียร 
  6) สต ิความเป็นผู้มีสติมั่นคง 
  7) ปญัญา ความเป็นผู้มีปัญญา 
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 ในหลักธรรมข้างต้น แต่มีข้อที่ควรท าความเข้าใจโดยเฉพาะ คือหลักธรรมที่เรียกว่า อปริ
หานิยธรรม เพราะเป็นธรรมที่ท าให้ผู้ประพฤติปฏิบัติไม่เสื่อม ย่อมได้รับประโยชน์ คือความสุขความ
เจริญยิ่ง ๆ ขึ้นไป ที่เรียกว่า สัทธรรม เพราะเป็นธรรมที่ท าให้ผู้ประพฤติปฏิบัติรู้แจ้งเห็นจริง และได้รับ
ประโยชน์สุขตามสมควรแก่การปฏิบัติ ที่เรียกว่า สัปปุริสธรรม เพราะเป็นธรรมของสัตบุรุษ คือคนดี
บัญญัติและปฏิบัติเพื่อให้ได้รับผลดียิ่ง ๆ ขึ้นไป  
 

หลักธรรมที่กล่าวถึงปัญญา ไม่กล่าวถึงศรัทธา 
 อนึ่ง มีหลักธรรมในบางหมวดที่กล่าวถึงปัญญา ไม่จ าเป็นต้องกล่าวถึงศรัทธาไว้ด้วยโดย
แสดงให้เห็นว่า ปัญญามีความส าคัญกว่าศรัทธา ทั้งในฐานะเป็นตัวคุมและในฐานะเป็นองค์ประกอบที่
จ าเป็น แม้ในแง่คุณสมบัติของบุคคลผู้ที่ได้รับยกย่องสูงสุดในพระพุทธศาสนานั้น ก็คือพระสารีบุตร ซึ่ง
เป็นผู้มีสติปัญญาสูงสุด และเป็นพระอัครสาวก เป็นต้น  ซึ่งไม่ได้ถือเอาศรัทธาในศาสนาเป็นเกณฑ์ 
นอกจากนั้น ในนิคัณฐสูตร แห่งคัมภีร์สังยุตตนิกาย ก็แสดงให้เราเห็นอย่างชัดแจ้งว่า ปัญญามีค่าสูง
กว่าศรัทธา หมวดธรรมที่ปรากฏว่ามีเพียงปัญญาอยู่ เช่น  
 1. จักษ ุ3 อย่าง 
  1) มังสจักข ุตาเนื้อ 
  2) ทิพจักข ุตาทิพย ์
  3) ปญัญาจักข ุตาปัญญา 
 พระผู้มีพระภาคเจ้าทรงแสดงการยกย่องการเห็นสิ่งต่าง ๆ ได้ด้วยตาคือ ปัญญาว่าเป็นสิ่ง
ประเสริฐสุด เพราะท าให้ผู้เห็นสามารถหลุดพ้นจากอ านาจของกิเลสตัณหาและความทุกข์ได้จริง ดังที่
กล่าวไว้ในจักขุสูตร 
 2. อธิษฐานธรรม คือ ธรรมที่ควรตั้งไว้ในใจ 4 อย่าง 
  1) ปญัญา รอบรู้สิ่งที่ควรรู ้
  2) สัจจะ  ความจริงใจ คือ ประพฤติสิ่งใดก็ให้ได้จริง 
  3) จาคะ  สละสิ่งที่เป็นข้าศึกแก่ความจริงใจ 
  4) อุปสมะ สงบใจจากสิ่งที่เป็นข้าศึกแก่ความสงบ 
 ส าหรับหลักธรรมในอธิษฐานธรรมนี้ เป็นธรรมที่พระพุทธเจ้าทรงแสดง เพื่อให้ภิกษุมี
ความสุขความเจริญและตั้งมั่นอยู่ในความไม่ประมาท และเป็นไปเพ่ือความตรัสรู้ และเพื่อสันติสุขอัน
จะพึงมีในตนและสังคม 
 3. ปฏิสัมภิทา คือ ปัญญาแตกฉาน 4 อย่าง 
  1) อัตถปฏิสัมภิทา ปัญญาแตกฉานในอรรถ 
  2) ธัมมปฏิสัมภิทา ปัญญาแตกฉานในธรรม 
  3) นิรุตติปฏิสมัภิทา ปัญญาแตกฉานในนิรกุติภาษา 
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  4) ปฏิภาณปฏิสัมภิทา ปัญญาแตกฉานในปฏิภาณ 
 ข้อความแห่งค าอธิบายโดยละเอียด มีปรากฏในพระสูตรแห่งขุททกนิกาย ในที่นี้จะน าเอา
ข้อความอธิบายค าแห่งญาณและปัญญา การบรรลุคุณธรรมอันสูงสุดของพระพุทธศาสนานั้น ส าเร็จได้
เพราะมีปัญญาเป็นเครื่องตรัสรู้อย่างเดียวเท่านั้น แต่จะมีเจตนา หรืออุปนิสัยหรือปฏิบัติหนักไปในทาง
ใดนั้น ขึ้นอยู่กับบุคคลนั้น ๆ เช่น ถ้าหนักไปในทางความเชื่อ ก็เรียกว่าสัทธาวิมุติ ถ้าหนักไปในทาง
ปัญญาก็เรียกว่าปัญญาวิมุติ หรือถ้าหนักไปด้วยการบ าเพ็ญเพียรทางจิตก็เรียกเจโตวิมุติ ถ้าใช้วิธีการ
ทั้ง 2 อย่างเรียก อุภโตภาควิมุต ิ
 4. นาถกรณธรรม คือ ธรรมทีเ่ป็นที่พึ่ง 10 อย่าง  
  1) สีล รักษากาย วาจา ให้เรียบร้อย 
  2) พาหุสัจจะ ความเป็นผู้ได้สดับตรับฟังมาก 
  3) กลัป์ยาณมติตตา ความเป็นผู้มีเพื่อนดีงาม 
  4) โสวจสัสตา ความเป็นผู้ว่านอนสอนง่าย 
  5) กิงกรณีเยสุทักขตา ความขยันเอาใจใส่ ในกิจธุระของเพื่อนพระภิกษุสามเณร 
  6) ธัมมกามตา ความใครใ่นธรรมที่ชอบ 
  7) วิริยารัมภะ เพียรเพื่อจะละความช่ัว ประพฤติความดี 
  8) สันตุฏฐ ียินดีด้วยผ้านุ่ง ผ้าห่ม อาหาร ทีน่อน ที่นั่ง และยาตามมีตามได้ 
  9) สต ิจ าการที่ได้ท า และค าพูดที่พูดแล้ว แม้นานได ้
  10) ปัญญา รอบรู้ในกองสังขาร ตามเป็นจริงอย่างไร 
 ส าหรับหลักธรรมในหมวดนี้ จะมีเพียงปัญญาที่พระพุทธองค์ทรงกล่าวไว้ร่วมกับธรรมข้อ
อื่น ๆ โดยมิได้ทรงแสดงหลักธรรมข้อศรัทธาร่วมเข้ามาด้วย ทั้งนี้ เป็นเพราะพระพุทธประสงค์จะทรง
ชี้ให้เห็นว่า เมื่อมีปัญญาอยู่ในหลักธรรมหมวดใดแล้ว ปัญญาจะมีบทบาทท าหน้าที่ควบคุมดูแลธรรม
ข้ออื่น ๆ ให้ด าเนินไปในทางที่ถูกต้อง ท าให้ผู้ปฏิบัติไม่เขวออกไปนอกทาง อันจะท าให้เกิดอันตราย 
เพราะความหลงผิดได้  
 ส าหรับอัจฉริยะบางคน ผู้รู้เห็นทุกข์ต่าง ๆ ซึ่งเป็นปัญหาส าหรับชีวิตแล้ว สามารถใช้
ปัญญาพิจารณาใคร่ครวญไตร่ตรองแยกแยะ และค้นคิดหาวิธีการแก้ไขปัญหาต่าง ๆ นั้นด้วยสติปัญญา
อันชาญฉลาดบริสุทธิ์ได้เลย โดยไม่มุ่งเน้นถึงความเชื่อที่ว่า จะต้องปลูกสร้างความเชื่อความพอใจ ให้
เกิดขึ้นในตอนก่อนหรือไม่ เปรียบเหมือนครู-อาจารย์ผู้เชี่ยวชาญในการสอนในการแก้ปัญหาข้อข้องใจ
ของนักเรียนนักศึกษา โดยไม่ต้องอาศัยการเปิดต ารา เหมือนกับนักรบผู้ฝึกฝนเตรียมพร้อมเพื่อรอ
ค าสั่งรบอย่างเดียว ดังนั้น ผู้มีปัญญา คืออาวุธ จึงสามารถรบกับทุกข์ได้ โดยไม่ต้องอาศัยก าลัง
สนับสนุนคือศรัทธา 
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หลักธรรมที่ปรากฏว่ามีเฉพาะศรัทธา ไม่มีปัญญาก ากับ 
 1 ทางไปสู่เทวโลก 3 ประการ 
  1) การให้ทานด้วยศรัทธา 
  2) การให้ทานด้วยหิร ิ
  3) การให้ทานอันหาโทษมิได ้
 ศรัทธาเป็นเพียงธรรมขั้นพื้นฐานที่ท าใหค้นได้เสวยโภคทรัพย์ แต่โภคทรพัย์นั้นก็สามารถ
ท าให้คนหลงตดิอยู่กับทรัพย์ ท าให้มัวเมา เพลิดเพลินไม่อยากจากโภคทรัพย์นั้นไป เมื่อตัดความอยาก
ความมัวเมาไม่ได้ จึงเป็นทุกข ์(สมเด็จพระมหาสมณเจ้า กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, 2529) 
 2. องค์ธรรมของพระโสดาบัน 4 อย่าง 
  1) ชื่อมั่นในพระพุทธเจ้า 
  2) เชื่อมั่นในพระธรรม 
  3) เชื่อมั่นในพระสงฆ ์
  4) มีศีล 5 บรบิูรณ์เป็นสมุจเฉท 

ศรัทธาในพระรัตนตรัย ตลอดถึงศีลที่ปฏิบัติดีแล้วนี้ท าให้บุคคลสามารถบรรลุผลได้เพียง
โสดาบันเท่านั้น ถึงแม้ว่าจะได้สมาธิ คือ ฌาน และตัณหา รวมถึงทิฏฐิ จะไม่ถูกต้องลูบคล าแล้วก็ตาม 
แต่ก็ยังต้องใช้ปัญญาและสังโยชน์ในขั้นสูงต่อไป 

 

สรุป   
การปฏิเสธในเรื่องดี ชั่วในมุมมองของผู้เขียนในบทความนี้ เป็นการกล่าวตามความเป็น

จริงที่เห็นในชาติปัจจุบันและอนาคต พระพุทธเจ้าก็ทรงรับรองเกี่ยวกับข้อนี้ และมีความเห็นที่ตรงกัน
ค าสอนของ   ที่จะสอนให้คนค านึงถึงอนาคตที่มองไม่เห็น ทั้งในเรื่องเกี่ยวกับการกระท ากรรมที่มีผล
ส่งให้ไปบังเกิดในภพหน้าเมื่อยังไม่สามารถท าที่สุดทุกข์ได้นั้น เชื่อว่าศรัทธาเป็นธรรมที่เป็นบุพภาค
ของปัญญา เพราะเป็นการส่งเสริมให้บุคคลได้คิดพิจารณา วิจารณ์ วิจัย เพื่อให้เกิดความแตกฉานใน
อรรถ ในธรรม และปัญญาก็เป็นตัวส่งผลท าให้ศรัทธานั้นเป็นความเชื่อที่หยั่งรากฝังลึกลงในจิตใจของ
บุคคลนั้นอย่างแน่นแฟ้น และเป็นศรัทธาที่ไม่ยึดติดหลงงมงาย แต่จะเป็นศรัทธาที่ประกอบด้วย
เหตุผล ความกระจ่างชัด และความถูกต้อง เป็นศรัทธาที่ประกอบด้วยประโยชน์ โดยที่ไม่มีความหลง
เคลือบแคลงสงสัยหลงเหลืออยู่เลย อนึ่ง ส าหรับบางกรณีที่ได้มีการกล่าวถึงหมวดธรรมที่มีแต่ปัญญา 
แต่ไม่มีศรัทธาร่วมอยู่ด้วย และกรณีที่ยกเว้นเป็นพิเศษส าหรับบุคคลที่เป็นอัจฉริยะบุคคลบางคนนั้น 
ไม่จ าเป็นต้องเริ่มต้นที่ศรัทธา แต่สามารถเริ่มต้นที่การใช้ปัญญาพิจารณาเลือกเฟ้นธรรมและน าไป
ปฏิบัติ ก็สามารถบรรลุมรรคผลได้ตามปรารถนา ดังนั้น ปัญญาชนิดนี้  จะต้องเป็นปัญญาชนิดที่
ประกอบด้วยโยนิโสมนสิการ มีสติ มีสมาธิอยู่ด้วย และจะต้องเป็นปัญญาที่เป็นสัมมาทิฏฐิ จึงสามารถ
กระท าให้แจ้งในมรรคผลต่าง ๆ นั้นได้ตามประสงค์ ส่วนหลักธรรมที่พระผู้มีพระภาคเจ้าตรัสถึงเรื่อง
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ศรัทธาไว้โดยไม่มีปัญญาก ากับนั้น เมื่อพิจารณาแล้วก็จะพบว่า เป็นธรรมที่สามารถท าให้ผู้ประพฤติ
ปฏิบัติเข้าถึงความสุขได้จริงในระดับหนึ่งเท่านั้นซึ่งได้แก่การบรรลุฌานสมาบัติ และการบรรลุ
คุณธรรมเบื้องตนในชั้นโสดาบันเท่านั้น ยังต้องไปเกิดในภูมิภพใหม่อีกจนกว่าจะได้พิจารณาธรรมและ
เห็นด้วยปัญญาญาณอันเป็นเครื่องข้ามพ้นอาสวะกิเลสนั้นได้เด็ดขาด จึงไม่ต้องกลับมาเกิดอีก 
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