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ปรัชญาเถรวาท ดวยวิธีการศึกษาเชิงเอกสาร จากการศึกษาวิจัยพบวา  

แนวคิดความมีอยู มี ๒ ประเด็นในกาศึกษา คือ (๑) ความมีอยูในปรัชญาตะวันตก ได
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ปรัชญาเถรวาทท่ีไดกลาวถึงความมีอยูใน ๒ ลักษณะคือ ๑. เชิงสมมติสัจจะ ๒. ปรมัตถสัจจะ  

แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท พิจารณาใน ๓ ประเด็น คือ ๑. บาปในฐานะ

กิเลส ๒. บาปในฐานะกรรม ๓. บาปในฐานะวิบาก  

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท พิจารณาใน ๔ ประเด็น คือ ๑.บาปเชิงภววิสัย 

มีอยู ๒ ลักษณะคือ ก.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ ข.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไม

สัมบูรณ ไมมีเจตนาไมมีบาป ๒.บาปเชิงอัตตวิสัย มีอยู ๒ ลักษณะ คือ ก.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณและ

ไมสัมบูรณ ข.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ ๓.บาปเชิงสมมติสัจจะ ๔.บาปเชิงปรมัตถ

สัจจะ พุทธปรัชญาเถรวาท เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ีมีเจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ 

ทางคือ กาย วาจา และจิตใจ ในขณะเดียวกันยังมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจ

ชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ หรือเรียกวา วิถีโลกและวิถีอริยะ 
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Abstract 

This thesis entitled ‘An Analytical Study of Ontological Concept of Evil 

(pāpa) in Theravada Buddhist Philosophy’  has three objectives: 1 )  to study the 

concept of ontolgoy, 2 )  to study the concept of evil (pāpa) in Theravada Buddhist 

philosophy, and 3 )  to analyze the ontological concept of evil (pāpa) in Theravada 

Buddhist philosophy. This is a documentary research.  

In the research, it was found that two concepts of ontology are found in this 

study: (1) Ontology in western philosophy refers to two aspects: 1) Subjective ontology 

and 2) Objective ontology, 2) Ontology in Theravada Buddhist philosophy embraces 

two aspects: 1) Conventional truth, and 2) Ultimate truth. Here, the concept of evil in 

Theravada Buddhist philosophy is considered in three types: 1 )  defilements (evil as a 

kilesa), 2) action (evil as a kamma), and 3) result of action (evil as a vipāka). 

As far as the research is concerned, the Ontology of evil in Theravada 

Buddhist philosophy is considered in four aspects: 1 ) objective evil has two aspects 

which involve characteristics of absolute and non-absolute individual and committing 
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absolute and non-absolute evil unintentionally, 2 ) subjective evil has two aspects 

which involve characteristics of absolute and non-absolute individual and committing 

absolute and non-absolute sin evil, 3 ) conventional truth evil, and 4 ) ultimate truth 

evil. Theravada Buddhist philosophy chiefly focuses on both the intentional individual 

and unintentional individual, or mind. The three actions are of bodily, verbal and 

mental aspects. Meanwhile, the ultimate goal of life is to get rid of ego, understanding 

life and the world both conventionally and ultimately or called as way of the world 

and way of the noble life. 
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กิตติกรรมประกาศ 

วิทยานิพนธฉบับนี้สําเร็จลงไดดวยดี ดวยความเมตตานุเคราะหจากบุคคลหลายฝาย ดังมี

รายนามดังตอไปนี้ 

 ผูวิจัยขอกราบขอบพระคุณพระครูโกศลศาสนบัณฑิต, ผศ. ดร. ประธานกรรมการควบคุม

วิทยานิพนธ และพระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี, ดร. กรรมการท่ีปรึกษาวิทยานิพนธ ท่ีไดประสิทธิ์ประสาท

วิชาความรูให  ตลอดจนแนะนําการเขียนวิทยานิพนธ ติดตาม สอบถาม และตรวจสอบแกไขปรับปรุง

วิทยานิพนธจนเสร็จสมบูรณ ขอขอบคุณคณบดีบัณฑิตวิทยาลัย คณาจารยผูประสิทธิ์ประสาทวิชาความรู 

เจาหนาท่ีบัณฑิตวิทยาลัยผูอํานวยความสะดวก และคณะกรรมการผูตรวจสอบวิทยานิพนธทุกทาน 

 ขอกราบขอบพระคุณคณาจารย เจาหนาท่ีทุกทานของบัณฑิตวิทยาลัย ท่ีไดมีเมตตาเปนท่ี

ปรึกษา ใหคําแนะนํา คอยใหกําลังใจ ตลอดจนคอยอบรมสั่งสอนแกผูวิจัยตลอดมา ณ โอกาสนี้  

 ขอขอบคุณเพ่ือนรวมชั้นปริญญาโท พุทธศาสตรมหาบัณฑิต (พธ.ม. ปรัชญา) รุนท่ี ๒๘ มี

พระแมน ฐิตเมโธ และทุกรูป/คน รวมถึง พระจาตุรงค อาจารสุโภ ท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหกําลังใจ 

และหวงใยผูวิจัยดวยดีเสมอมา 

 ขอขอบคุณเจาหนาท่ีหองสมุดทุกทาน คือ หองสมุดบัณฑิตวิทยาลัย หอสมุดกลาง  

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, หองสมุดคณะอักษรศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ท่ี

ไดอํานวยความสะดวกในการคนควาหนังสือและเอกสารเพ่ือนํามาเปนขอมูลในการวิจัย นอกจากนี้ 

ขอขอบคุณเจาของผลงานหนังสือและวิทยานิพนธทุกเลมท่ีผูวิจัยไดใชคนควาอางอิง 

บุญกุศลคุณงามความดีอันใดท่ีเกิดจากวิทยานิพนธฉบับนี้ ผูวิจัยขอนอบนอมบูชาคุณพระ

ศรีรัตนตรัย คุณของบิดามารดาท่ีใหการเลี้ยงดูและคอยใหกําลังใจตลอดมา และครูอุปชฌายอาจารยท่ี

เปนผูประสิทธิ์ประสาทวิชาความรูท้ังวิชาโลกและวิชาธรรม รวมถึงผูมีพระคุณท่ีคอยใหคําปรึกษาท่ี

ผูวิจัยไมอาจกลาวนามไดครบทุกทาน ขอขอบพระคุณมา ณ โอกาสนี้ 
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๑.๔ นิยามศัพทเฉพาะท่ีใชในการวิจัย                                                                       ๒ 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและรายงานการวิจัยท่ีเก่ียวของ                                                  ๓ 

๑.๖ ขอบเขตของการวิจัย                                                                               ๖ 

๑.๗ วิธีดําเนินการวิจัย                                                                                          ๗ 

๑.๘ ประโยชนท่ีคาดวาจะไดรับ                                                                      ๗ 

บทท่ี ๒  แนวคิดเรื่องความมีอยู                                                                           ๘ 

๒.๑ แนวคิดเรื่องความมีอยูในปรัชญาตะวันต                                                                     ๘ 

๒.๑.๑ ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย                                                                      ๘ 

๒.๑.๒ ความมีอยูเชิงภววิสัย                                                                 ๑๐ 

๒.๒ แนวคิดเรื่องความมีอยูพุทธปรัชญาเถรวาท                                                            ๑๕ 

๒.๒.๑ ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ                                                          ๑๖ 

๒.๒.๒ ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ                                                   ๑๗ 

๒.๓ บทสรุป                                                                                                                 ๓๐ 
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บทท่ี ๓  แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ๓๓ 

๓.๑ ความหมายของบาป                                                                                         ๓๓    

๓.๒ บาปในฐานะกิเลส                                                                                        ๓๖  

๓.๓ บาปในฐานะกรรม                                                                                     ๓๘ 
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๓.๕ บทสรุป                                                                                                    ๕๙ 

บทท่ี ๔  วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ๖๑ 

๔.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก                                            ๖๑ 

๔.๑.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย                                         ๖๑ 

๔.๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย                                       ๖๗ 

๔.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท                                        ๗๑ 

๔.๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ                                         ๗๑ 

๔.๒.๒ วเิคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมตถสัจจะ                                     ๗๖ 

๔.๓ สรุปบทวิเคราะห                                                                              ๗๙  

บทท่ี ๕  สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ ๘๒ 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย                                                                                  ๘๒ 

๕.๒ ขอเสนอแนะ                                                                                 ๙๑ 

บรรณานุกรม ๙๒ 

ประวัติผูวิจัย ๙๘ 
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คําอธิบายสัญลักษณและคํายอ 

ก. คํายอช่ือคัมภีรพระไตรปฎก 

พระวินัยปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

วิ.มหา. (ไทย) = วินัยปฎก มหาวิภังค  (ภาษาไทย) 

วิ.จู. (ไทย) = วินัยปฎก จูฬวรรค  (ภาษาไทย) 

วิ.ป. (ไทย) = วินัยปฎก ปริวารวรรค  (ภาษาไทย) 

พระสุตตันตปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

ที.ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก ทีฆนิกาย มหาวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

ที.ม. (ไทย) = สุตตันตปฎก ทีฆนิกาย มหาวรรค (ภาษาไทย) 

ที.ปา. (ไทย) = สุตตันตปฎก ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค (ภาษาไทย) 

ม.มู. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย มูลปณณาสก (ภาษาไทย) 

ม.ม. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย มัชฌิมปณณาสก (ภาษาไทย) 

ม.อุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย อุปริปณณาสก (ภาษาไทย) 

สํ.ส. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก สํยุตฺตนิกาย สคาถวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

สํ.ส. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย สคาถวรรค (ภาษาไทย) 

สํ.นิ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก สํยุตฺตนิกาย นิทานวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

สํ.นิ. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย นิทานวรรค (ภาษาไทย) 

สํ.ข. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย ขันธวารวรรค (ภาษาไทย) 

องฺ.เอกก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย เอกกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ติก. (ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.จตุกฺก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ปฺจก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ปญจกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ทสก. (ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ทสกนิบาต (ภาษาไทย) 

ขุ.ขุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ขุททกปาฐะ (ภาษาไทย) 

ขุ.ธ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท (ภาษาไทย) 

ขุ.สุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย สุตตนิบาต (ภาษาไทย) 

ขุ.ชา.ฉกฺก. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ฉักกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
 



ซ 

ขุ.ชา.ทสก. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ทสกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
 

ขุ.จู. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส (ภาษาไทย) 

พระอภิธรรมปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

อภิ.วิ. (ไทย) = อภิธรรมปฎก วิภังค  (ภาษาไทย) 

ข. คํายอช่ือคัมภีรอรรถกถา 

อรรถกถาพระสุตตันตปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

องฺ.ติก.อ. (ไทย) = อังคุตตรนิกาย มโนรถปูรณี ติกนิบาตอรรถกถา (ภาษาไทย) 

องฺ.จตุกฺก.อ. (ไทย) = อังคุตตรนิกาย มโนรถปูรณี จตุกกนิบาตอรรถ (ภาษาไทย) 

ขุ.ป.อ. (ไทย) = ขุททกนิกาย สัทธรรมปกาสินี ปฏิสัมภิทามรรคอรรถกถา (ภาษาไทย) 

 

 

 



  

บทท่ี ๑ 

บทนํา 

๑.๑ ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

บาปกลาวไดวาเปนหลักคําสอนท่ีสําคัญอยางหนึ่งในพุทธปรัชญาเถรวาท ท่ีมีปรากฏใน

โอวาทปาฏิโมกขหรือโอวาท แปลโดยใจความวา“การไมทําบาปท้ังปวง การทํากุศลใหถึงพรอม การ

ทําจิตของตนใหผองแผว นี้คือคําสั่งสอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย”๑ เพ่ือดําเนินไปสูทางแหงความดี

และความบริสุทธิ์แหงจิตเพราะเม่ือบาปเกิดข้ึนแลวยอมจะนําไปสูปญหาตางๆ หลายประการอันเปน

ทุกขและโทษท้ังตอตน ท้ังตอสังคมคนรอบขางอีกดวย อนึ่งพุทธปรัชญาเถรวาทสอนเรื่องการทําดีทํา

ชั่วไวชัดเจนอยูแลววา “บุคคลหวานพืชเชนใด  ยอมไดผลเชนนั้น  คนทําดียอมไดดี ทําชั่วยอมไดชั่ว”๒ 

เพ่ือใหเกิดความสงบสุขท้ังตอตนเอง และสังคมนั่นเอง แตทวาสังคมปจจุบันนี้มีคนจํานวนไมนอยท่ีไม

สนใจศึกษาหลกัธรรมเหลานี้ จนบางครั้งเกิดความเขาใจคลาดเคลื่อนจากหลักธรรมไป หรือเกิดความ

ไมเชื่อในเรื่อง บุญ – บาปไปเลย เนื่องจากไดประสบพบเห็นเหตุการณหลายอยางท่ีปรากฏใหเห็นวา 

กระทําบางอยางท่ีท่ีใหผลไมคอยยุติธรรม เชน ทําไมบางคนทําชั่วเลวทรามแลวกลับมีหนามีตามีคน

นับถือ และมีทรัพยสมบัติเสวยสุขไดอยางมากมาย ผลของความชั่วท่ีเขาทําจึงไมใหผลในทันทีท่ีเขาทํา

ชั่วนั้น หรือวาบาปไมมีจริง จึงไมมีการแสดงผลอะไรออกมา ทําไมคนดีบางคนจึงมีความเปนอยูอยาง

ต่ําตอยลําบากเปนตน จึงยังคงเห็นการรบราฆาฟน หรือการกระทําท่ีเรียกวาบาปกันอยูเสมอ ดังท่ีพบ

เห็นกันอยูทุกวันตามหนาหนังสือพิมพ ซ่ึงอาจมาจากสาเหตุหลายประการดวยกัน และสาเหตุประการ

หนึ่งในหลายประการนั้น คงหนีไมพนเรื่องความเชื่อท่ีวา บุญ-บาป เปนเรื่องท่ีมีอยูจริงหรือไม 

อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงเรื่องความมีอยูในทางปรัชญาทางตะวันตกมีแนวคิดหรือมุมมอง

ท่ีพิสูจนความมีอยู คือ การพิสูจนเชิงจริยธรรม คานท (Immanuel Kant) เห็นวาความดีสมบูรณ 

(complete good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ 

(perfect happiness) โดยคานทเห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมี

ความหมาย อยางไรก็ตาม ในธรรมชาติเราไมอาจแนใจไดวาคนดีมีคุณธรรมจะประสบกับความสุข

๑ ขุ.ขุ. (ไทย) ๑๐/๙๐ /๕๐-๕๑. 

๒ สํ.ส.อ. (ไทย) ๑๕/ ๒๕๖/๓๗๔. 
 

                                           



๒ 

เสมอไป ในทางตรงขาม เราพบไดเสมอวาผูมีคุณธรรมประสบความทุกขยาก ดังนั้น เพ่ือใหจริยธรรมมี

ความหมาย เหตุผลปฏิบัติจึงคิดสมมติฐานหนึ่งข้ึนมา นั่นคือ มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจ

และความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกันวา ผูท่ีเปนคนดีมีคุณธรรมจะไดรับความสุขเปนรางวัล 

สังเกตไดวาการอางเหตุผลนี้มิไดมุงเสนอวาพระเจาทรงดํารงอยูจริง หากแตมุงเสนอวาเปนเรื่อง

สมเหตุสมผลท่ีจะคิดวาพระเจาทรงดํารงอยู 

ในทางพุทธปรัชญาอาจจะมองความมีอยู ๒ ลักษณะ คือ ความมีอยูในเชิงสมมติสัจจะและ

ปรมัตถสัจจะ แตอยางไรก็ตาม สรรพสิ่งท้ังหลายเม่ือเกิดข้ึนตั้งอยูแลวดับไปเปนตน จากขอพิสูจน

เหลานี้จะสามารถใหคําตอบแกผู ท่ีเกิดความสงสัยเหลานั้นได หรือไม อยางไร ปญหานี้ยังไมมี

การศึกษาวิเคราะหเรื่องบาปอยางเปนระบบ 

จากปญหาและเหตุผลท่ีกลาวมาเห็นไดวา เม่ือพิจารณาเรื่องความมีอยูของบาป ในเชิง

ปรัชญาทางตะวันตกและเชิงพุทธปรัชญาแลว ผูวิจัยจึงสนใจท่ีจะศึกษาคนควาเรื่องของความมีอยูของ

บาปในพุทธปรัชญาเถรวาท วามีอยูอยางไร 

๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย 

๑.๒.๑ เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๒.๒ เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๒.๓ เพ่ือวิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๓ ปญหาที่ตองการทราบ 

๑.๓.๑ เพ่ือตองการทราบแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๓.๒ เพ่ือตองการทราบแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๓.๓ เพ่ือตองการทราบเรื่องการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๔ นิยามศัพทเฉพาะที่ใชในงานวิจัย 

๑.๔.๑ ความมีอยู (Ontology) หมายถึง การศึกษาสาระสําคัญของความจริงของความมี

อยูหรือความเปน (essence) ของสิ่งนั้นๆ เปนการศึกษาธรรมชาติของสิ่งท่ีเปนจริงในฐานะท่ีเปน

สากลท่ีสุด หรือในฐานะท่ีเปนสิ่ง ไมใชในฐานะสิ่งนั้นหรือสิ่งนี้โดยเฉพาะ 

๑.๔.๒ บาป (Sin) หมายถึง ความชั่วอันเกิดจากการกระทําท่ีไมดี และสงผลตอจิตใจท้ัง

โดยตรงและโดยออม 

 



๓ 

๑.๔.๓ ความมีอยูของบาป (Sin existence) หมายถึง สภาวะของสิ่งใดสิ่งหนึ่งซ่ึงเปน

ความชั่วอันเกิดจากการกระทําท่ีไมดี มีอยูหรือดํารงอยู โดยข้ึนอยูกับหรือไมข้ึนอยูกับกาละเทศะก็ได  

๑.๔.๔ พุทธปรัชญาเถรวาท หมายถึง แนวคิดทางพระพุทธศาสนาอันประกอบดวย

เหตุผลทางตรรกวิทยา ซ่ึงจัดอยูในแนวคิดทางปรัชญา ในท่ีนี้หมายถึงแนวคิดท่ีเก่ียวกับเรื่องของบาป 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและรายงานการวิจัยที่เกี่ยวของ 

จากการศึกษามีหนังสือและเอกสารงานวิจัยท่ีมีความเก่ียวของกับงานวิจัยเรื่องนี้ ซ่ึงมี

ประเด็นสําคัญท่ีผูวิจัยอางอิง และใชเปนแนวทางในการศึกษาวิจัยดังตอไปนี้ 

๑.๕.๑ หนังสือ 

๑.๕.๑.๑ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต) ไดกลาวไวในหนังสือ “กรรมและการ

เวียนวายตายเกิด” วา กรรมคือการกระทํา การกระทําท่ีแสดงออกทางกายเรียกวากายกรรม การ

กระทําท่ีแสดงออกทางวาจาเรียกวาวจีกรรม ลําพังความคิดเรียกวามโนกรรม มโนกรรมกรรมท่ีจะมี

ผลหรือวิบาก ตองเปนการกระทําท่ีมีเจตนาเปนตัวนําเสมอ เพราะวาการกระทําโดยเจตนาหรือต้ังใจ

ลงมือกระทํานั้นผลของกรรมก็จะตอบสนองเชนเดียวกันแตก็ตองรอระยะเวลาของกรรมนั้นดวย 

เพราะวาการใหผลของกรรมนั้นข้ึนอยูกับการกระทํา ท่ีเราลงมือกระทํา๓  

๑.๕.๑.๒ บรรจบ บรรณรุจิ ไดกลาวไวในหนังสือ “ปฏิจจสมุปบาท”วา กรรมคือการ

กระทําท่ีประกอบดวยเจตนาของคนท่ียังมีกิเลส ซ่ึงยังมีการใหผลแบงออกไดเปน ๓ ทาง คือกายกรรม 

การกระทําทางกายวจีกรรมการกระทําท้ังวาจา และมโนกรรมการกระทําทางใจ หรือความคิด กรรม

ท้ัง ๓ มีท้ังฝายดี และฝายชั่ว๔  

๑.๕.๑.๓ พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ ) ไดกลาวไวในหนังสือ “กฎแหงกรรม” วา 

กรรมแปลวาการกระทํากรรมนี้เปนคํากลางๆ ถาหากวาเปนการกระทําดีทานเรียกวา กุศลกรรม ถา

หากวาเปนการกระทําชั่ว เรียกวาอกุศลกรรม หรืออีกในหนึ่งทานเรียกกรรมขาวและกรรมดําหากเรา

ทําความดีงามก็เรียกวากรรมขาวหากเราลงมือกระทํากรรมไมดีหรือคนท่ัวไปไมยอมรับในสังคมก็

๓ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), กรรมและการเวียนวายตายเกิด, (กรุงเทพมหานคร: อัม

รินทรกรุพ จํากัด, ๒๕๓๓), หนา ๔๑.  

๔ บรรจบ บรรณรุจิ, ปฏิจจสมุปบาท,  พิมพครั้งท่ี ๓ , (กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘), 

หนา ๗๖. 
 

                                           



๔ 

เรียกวากรรมดํา  สิ่งสําคัญจะตองรูวาสิ่งใดท่ีเราควรกระทําหรือไมควรกระทําจะตองอยูบนพ้ืนฐาน

ของคุณงามความดีท่ีคนในสังคมยอมรับทุกคน๕ 

๑.๕.๒ วิทยานิพนธ 

๑.๕.๒.๑ พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) ไดวิจัยเรื่อง “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท”ผลจากการวิจัยพบวา ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น

มีอยูโดยเง่ือนไขของการพิสุทธิ์ผานทัศนะท้ัง ๔ ขอดังตอไปนี้ คือ (๑) การพิสูจนเชิงภาวะวิทยาได

ทราบเหตุผล ๒ ประการ คือ (๑) เรื่องกฎแหงกรรมมีการดํารงอยูอยางจําเปน เพราะมนุษยกระทํา

ความชั่วยอมไดรับผลแหงความชั่วจึงทําใหเกิดในอบายภูมิ และ (๒) เรื่องตถาคตโพธิศรัทธา ซ่ึงเปน

การตระหนักรูในคุณสมบัติของพระพุทธเจาท่ีรูความจริงของสิ่งท้ังปวง และมีประสบการณจึงเปนเหตุ

ใหรูถึงความมีอยูอบายภูมิ (๒) การพิสูจนเชิงจักรวาลวิทยาไดทราบเหตุผล ๒ ประการคือ (๑) เรื่องจิต 

และ (๒) เจตสิก เพราะจิตและเจตสิกมีอกุศลเกิดข้ึนและดับพรอมกันจึงเปนตัวขับเคลื่อนใหมนุษยไป

เกิดในอบายภูมิ (๓) การพิสูจนเชิงอันตวิทยาไดทราบเรื่องกฎแหงความเปนสาเหตุและผล เพราะกฎนี้

เปนกฎธรรมชาติท่ีมีอยูอยางแนนอนตายตัว โดยไมข้ึนกับการรับรูของผูใด ความเปนสาเหตุและผลนี้

ทําใหทราบวาอบายภูมิมีอยูในกฎดังกลาวดวย (๔) การพิสูจนเชิงจริยธรรมไดทราบเหตุผล ๒ ประการ

คือ(๑) เรื่องนิพพาน เพราะเปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (๒) เรื่องอบายภูมิ เพราะมนุษยมีความ

ประพฤติชั่วซ่ึงผิดหลักจริยธรรมจึงทําใหจริยธรรมไมสมบูรณหรือบกพรอง๖ 

๑.๕.๒.๒ สยาม ราชวัตร ไดวิจัยเรื่อง “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนา

ในพระพุทธศาสนาเถรวาท” ผลจากการวิจัยพบวา วิธีการอางเหตุผลในพระพุทธศาสนาเถรวาท

ออกเปน ๙ วิธีการ คือ (๑) วิธีการอางเหตุผลดวยตถาคตโพธิศรัทธา (๒) วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎี

กระบวนการ (๓) วิธีการอางเหตุผลการเปรียบเทียบ (๔) วิธีการอางเหตุผลดวยประสบการณ (๕) 

วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีสังสารวัฏ (๖) วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีโลก (๗) ทฤษฎีกําเนิด ๔ (๘) 

วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีอภิญญา๖ และ (๙) วิธีการอางเหตุผลดวยประโยชนการปฏิบัติ วิธีการ 

อางเหตุผลเหลานี้อยูในกรอบตรรกศาสตรท้ังตะวันตกและตะวันออกและสามารถสรางเปนรูปแบบ

วิธีการเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท ๒ รูปแบบ คือ (๑) รูปแบบ

๕ พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ), กฏแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, 

๒๕๔๖), หนา ๒. 

๖ พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) , “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘). 
 

                                           



๕ 

วิธีการอางเหตุผลเนนย้ําศรัทธาแกกลุมท่ีเชื่อโลกหนา (๒) รูปแบบวิธีการอางเหตุผลแกกลุมท่ีไมเชื่อ

โลกหนา ท้ัง ๒ รูปแบบสามารถประยุกตใชท้ังในดานการเรียน การสอนเรื่องโลกหนาเชิงเหตุและเปน

หลักปฏิบัติทางพระพุทธศาสนาในสังคมปจจุบันตอไป๗ 

๑.๕.๒.๓ สิวลิ ศิริไล ไดงานวิจัยเรื่อง “ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา” ผลจากการ

วิจัยพบวา นักปรัชญาคริสเตียนคนสําคัญไดใหคําอธิบายเก่ียวกับพระเจาและวิธีการพิสูจนถึงการมีอยู

ของพระเจาในแบบกอนประสบการณ (a priori) และหลังประสบการณ (a posteriori) เพ่ือยืนยันถึง

การมีอยูดังกลาว โดยตองมีความเชื่อและศรัทธาเปนจุดเริ่มตนในการแสวงหาความรู ความเขาใจใน

การมีอยูของพระเจา สวนนักปรัชญาภาษากลุมวิเคราะหไดแบงขอความออกเปน ๒ ประเภทไดแก

ขอความวิ เคราะห (analytic statement) และขอความสังเคราะห ( synthetic statement) 

ขอความท้ังสองนี้ชี้ใหเห็นวาไมอาจทดสอบได เพราะขอความแบบเทววิทยากลาวถึงพระเจาแบบไร

ความหมาย และเปนความผิดพลาดในการใชภาษา ผูเขียนยังไดเสนอวา เรื่องปญหาดังกลาวนี้เปน

ปญหาท่ีไมอาจใหคําตอบได เนื่องจากขาดหลักการท่ีมีเหตุผลและความแนนอนพอเพียงท่ีจะนํามา

ตัดสิน เพราะจะทําใหการโตแยงของฝายท่ีเห็นดวยและไมเห็นดวยไมมีขอยุติสิ้นสุด๘  

๑.๕.๒.๔ พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) ไดวิจัยเรื่อง “การศึกษาวิเคราะห

ความสัมพันธระหวางบาปและทุกขในพุทธปรัชญาเถรวาท” ผลการวิจัยพบวา ความสัมพันธ

ระหวางบาปและทุกขเปนความสัมพันธท่ีมีอยูจริง โดยเปนความสัมพันธท่ีเปนไปตามหลักปฏิจจสมุป

บาท อริยสัจ ๔ กรรมนิยาม และไตรลักษณ กลาวคือหลักปฏิจจสมุปบาท อริยสัจ ๔ กรรมนิยาม ถือ

วากิเลสเปนสาเหตุของการทําบาป การทําบาปเปนสาเหตุของความทุกข การท่ีจะไดรับทุกขมากหรือ

ทุกขนอยนั้นข้ึนอยูกับวาทําบาปหนักหรือบาปเบา ถาทําบาปหนัก ก็ไดรับทุกขมาก ถาทํานอย ก็ไดรับ

ทุกขนอย สวนไตรลักษณถือวา บาปและทุกขเปนสิ่งไมเท่ียง เปนทุกข และเปนอนัตตา ความสัมพันธ

ระหวางบาปและทุกขไมใชความสัมพันธอยางเครงครัดตายตัว แตเปนความสัมพันธท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไข

หรือเหตุปจจัยดังนั้นแนวคิดเรื่องความสัมพันธระหวางบาปในทุกในพุทธปรัชญาเถรวาทจึงจัดเปน

๗ สยาม ราชวัตร, “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรดุษฎ ี, (บัณฑิตบัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๓). 

๘ สิวลี ศิริไล, “ ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา”, วิทยานิพนธอักษรศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิต

วิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๑๗).  
 

                                           



๖ 

นิยัตินิยมแบบออน (mild determinism) เพราะถือวาความสัมพันธระหวางบาปและทุกขไมไดเปนไป

ในลักษณะเครงครัดตายตัว แตเปนไปตามเง่ือนไขหรือเหตุปจจัย๙ 

๑.๕.๒.๕ พระมหาไพฑูรย  สุทฺธวิธุโร (นอยวัน) ไดการวิจัยเรื่อง “การวิเคราะหเชิง

ปรัชญาเรื่องบาปในพระพุทธศาสนาเถรวาท” ผลการวิจัยพบวา บาป คือ อกุศล และทําบากนั้น ทํา

ได ๓ ทาง คือกาย วาจา ใจ และอาจเปนสิ่งท่ีใหโทษแกมนุษย บาปสงผลตอชีวิตของผูกระทําได ๒ 

ลักษณะคือประการแรกสงผลในขณะท่ีผูนั้นยังมีชีวิตอยู ผลในท่ีนี้มุงหมายเอาผลทางจิตเปนสําคัญ 

บางครั้งผูทําบาปแมจะยังไมไดรับผลทางกายอันเนื่องจากบาป แตจิตใจของเขาก็เดือดรอนวุนวาย 

และประการตอมา บาปสงผลหลังจากการตายแลว ผลในท่ีนี้มุงเอาผลทางกายเปนสําคัญ ผูทําบาป

เม่ือตายแลวก็ตองไปชด ใชผลของบาปนั้นในลักษณะตาง ๆ ในชาติตอไป๑๐  

จากการทบทวนเอกสารงานวิจัยท่ีเก่ียวของ ผูวิจัยเห็นวายังไมมีการศึกษาวิเคราะหเรื่อง

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ซ่ึงยังคงเปนประเด็นท่ีนาสนใจและสามารถท่ีจะศึกษา

เพ่ือใหเห็นวาเปนอยางไรอีกประเด็นหนึ่งในงานวิจัยชิ้นนี้ เพราะผูวิจัยเห็นวา หากไดวิจัยแลวจะทําให

พบคําตอบทีชัดเจนถึงความมีอยูของบาป วามีอยูในลักษณะใด ทําไมจึงมีอยูเชนนั้น 

๑.๖ ขอบเขตของการวิจัย 

การวิจัยครั้งนี้  เปนการวิจัยทางปรัชญา เนนการศึกษาคนควาขอมูลทางเอกสาร 

(Documentary Investigation) เปนหลัก กลาวคือคนควาจากพระไตรปฎก เอกสาร ตําราวิชาการ 

และงานวิจัยท่ีเก่ียวของ โดยมุงเนนถึงประเด็นเรื่อง “ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท” โดย

กลาวถึงแนวคิดเรื่องความมีอยูโดยใชกรอบแนวคิดทางปรัชญาตะวันตกและพุทธปรัชญาเปนหลักใน

การหาขอพิสูจนความมีอยู พรอมกับการวิเคราะหเชื่อมโยงบาปพุทธปรัชญาเถรวาทผานขอพิสูจนหรือ

การอางเหตุผลของความมีอยู เพ่ือตอบปญหาการวิจัยวา ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท

เปนอยางไร 

๙ พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) “การศึกษาวิเคราะหความสัมพันธระหวางบาปและทุกขใน

พุทธปรัชญาเถรวาท”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย, ๒๕๕๙). 
๑๐ พระมหาไพฑูรย สุทฺธวิธุโร (นอยวัน), “การวิเคราะหเชิงปรัชญาเรื่องบาปพระพุทธศาสนาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ในพระบรมราชูปถัมภ, 

๒๕๓๖). 

 
 

                                           



๗ 

๑.๗ วิธีดําเนินการวิจัย 

การวิจัยครั้งนี้เปนการศึกษาเชิงเอกสาร (Document Research) โดยดําเนินการดังนี้ 

 ๑.๗.๑ รวบรวมเอกสารชั้นปฐมภูมิ ไดแก พระไตรปฎก เอกสารชั้นทุติยภูมิไดแก เอกสาร

งานวิจัยตางๆ ท่ีเก่ียวของกับความมีอยู พรอมท้ังเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๗.๒ ศึกษาขอมูลจากเอกสารชั้นปฐมภูมิ ไดแก พระไตรปฎก เอกสารชั้นทุติยภูมิไดแก 

เอกสารงานวิจัยตาง ๆ ท่ีเก่ียวของกับความมีอยูพรอมท้ังเรื่องบาปในทางพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๗.๓ นําขอมูลเหลานั้นมาวิเคราะห 

๑.๗.๔  เรียบเรียง สรุป แลวนํามาเสนอเปนวิทยานิพนธตอไป 

๑.๘ ประโยชนที่คาดวาจะไดรับ 

๑.๘.๑ ทําใหทราบแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๘.๒ ทําใหทราบแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๘.๓ ทําใหทราบเรื่องการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 

 

 

 



  

บทท่ี ๒ 

แนวคิดเรื่องความมีอยู 

ในบทนี้ไดกลาวถึง ขอพิสูจนหรือการอางเหตุผลของความมีอยู (ontology) โดยใหความหมาย
ของความมีอยู (ontology) ขอพิสูจนความมีอยูเชิงจริยธรรม คือความมีอยูเชิงอัตตวิสัยและความมีอยูเชิง
ภววิสัย และขอพิสูจนความมีอยูในทางพุทธปรัชญา คือความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ และความมีอยูเชิงปรมัตถ
สัจจะ อันนําไปสูการพิสูจนเรื่องความมีอยูของบาป ในพุทธปรัชญาเถรวาท ในบทท่ี ๔ เปนลําดับไป 

๒.๑ แนวคิดเร่ืองความมีอยูในปรัชญาตะวันตก 

ภววิทยา (Ontology) เปนสาขาหนึ่งของอภิปรัชญา (Metaphysics) ท่ีศึกษาวาอะไรคือ 
สิ่งเปนจริงในฐานะท่ีเปนสากลท่ีสุด๑ มุงศึกษาความจริงสากลของ ภาวะ (being) และพลวัตหรือ
อนิจจภาวะ(becoming) ในฐานะความจริงสูงสุดของสรรพสิ่ง ดังนั้น ภววิทยาหรืออภิปรัชญาเปน
ทฤษฎีท่ีศึกษาเก่ียวกับความมีอยู สืบคนถึงธรรมชาติของความแทจริงแหงธรรมชาติของโลกวิญญาณ
นั่นคือ พระผูเปนเจาหรือสิ่งสมบูรณภววิทยาจึงจัดเปนสาขาตางๆ คือ ภววิทยาท่ีวาดวยธรรมชาติ ภว
วิทยาวาดวยจิตวิญญาณ๒ โดยในงานวิจัยนี้จะไดนําเสนอความมีอยูในเชิงจริยธรรม ๒ ประเด็นดังนี้
     ๒.๑.๑ ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัยนั้นยอมรับในความเชื่อพ้ืนฐานท่ีวา สิ่งตาง ๆ ลวนข้ึนอยูกับมุมมองของ
แตละบุคคลหรือปจเจกบุคคล ซ่ึงเปนพ้ืนฐานความคิดของจริยศาสตรท่ีรับรวมกัน ดังตัวอยางความคิดนี้ เชน 
เวสเตอรมารค (Edward Westermarck)  ท่ีเชื่อวา จริยธรรมไมมีกฎเกณฑ โดยเวสเตอรมารคพยายามแยง
ความคิดของกลุมภววิสัย (objectivity) ท่ีเชื่อวาความดีเปนสิ่งสมบูรณภายนอก เพราะภววิสัยนั้นเกิดข้ึนจาก
การคนพบจึงถูกกําหนดเปนหลักการทางศีลธรรมหรือกฎระเบียบท่ีสมเหตุสมผล แตกลุมภววิสัยกลับมองวา
ภววิสัยในท่ีนี้หมายถึงสิ่งท่ีมีอยูจริงนอกเหนือจากการอางอิงใดจากจิตใจมนุษย โดยสิ่งดังกลาวถูกเรียกวาดี
หรือเลว ถูกหรือผิด ไมเก่ียวกับสิ่งท่ีมนุษยคิดวาดีหรือเลว ถูกหรือผิด ทําใหเรามองเรื่องคุณธรรมเปนเรื่องถูก
และผิดแตกตางไปจากความคิดท่ีเปนจริงและสมเหตุสมผล หากเชื่ออยางกลุมวัตถุวิสัยนี้ก็จะทําใหการตัดสิน
ทางศีลธรรมไมมีทางจะถูกตองไดเลย เพราะความเห็นของผูพิพากษาหรือคนท่ัวไปอาจเห็นตางกันไดไมสิ้นสุด 
เม่ือวิธีทางแหงความยุติธรรมถูกอางผานวัตถุวิสัยก็ทําใหเหตุผลของมนุษยไมสามารถตัดสินอะไรวาถูกผิดได
เลย 

๑ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ -ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน , 
(กรุงเทพมหานคร: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๐), หนา ๗๔-๗๕.  

๒ พระทักษิณคณาธิการ, ปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: ดวงแกว, ๒๕๔๔), หนา ๑๐. 
 

                                           



๙ 

อัตวิสัย หรือ จิตวิสัย (อังกฤษ: subjectivity) หมายถึงมุมมองหรือความคิดเห็นของบุคคล 
โดยเฉพาะสิ่งท่ีเก่ียวของกับความรูสึก ความเชื่อ หรือความตองการ อาจหมายถึงแนวความคิดสวนบุคคลท่ีไม
สามารถพิสูจนได ซ่ึงตรงขามกับความรูและความเชื่อท่ีมีพ้ืนฐานอยูบนขอเท็จจริง ในทางปรัชญา คํานี้มักมี
ความหมายตรงขามกับปรวิสัย อยางไรก็ตามแตในแนวคิดของอัตตวิสัย (subjective) ชี้ไปท่ี  "ความเชื่อสวน
บุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง และหากมีการขัดขวางการกระทํา
ของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตาม
ความเชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น 
เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง ๆ  ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ 
พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียง
คําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลวความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริง 
และเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย (subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคน

เปนสําคัญ๓
   
แตอาจมีขอขัดแยงถึงการตัดสินคุณคาทางจริยะท่ีอาจไมมีขอยุติได นักคิดอัตตวิสัยโตแยงวา ท่ี

จริงจิตสํานึกทางคุณธรรมของเราเปนรัฐธรรมนูญทางจิตใจท่ีอยูในแตละคน หรือพูดงายๆ ก็คือ คนเราทุกคน
มีจิตสํานึกทางคุณธรรมอยูแลว ความพึงพอใจจึงกอเกิดจากคุณธรรมเหลานั้น เชน เม่ือเกิดไปไหมหรือ
อุทกภัย เรารูสึกเจ็บปวดและเห็นอกเห็นใจคนเหลานั้น เปนตน ทําใหเราสามารถเชื่อม่ันไดถึงกฎเกณฑทาง
ศีลธรรมท่ีตามมาของนักอัตตวิสัยวาสามารถทําไดสอดคลองกับขอเท็จจริงทางสังคมหรือประสบการณได 
โดยเฉพาะกฎหมายท่ีใชควบคุมคนท่ียังไมม่ันคงในศีลธรรม หรืออารมณอยูเหนือเหตุผลใหอยูในความสงบได 
ฉะนั้น แนวคิดอัตตวิสัยจึงมีอยูในทุกสังคมและแนวคิดทางวัฒธรรมท่ียอมรับรวมกันวาอะไรดีหรือไมดีดวย 

อยางไรก็ตามมีนักปรัชญาท่ีเปนแนวอัตถิภาวนิยม ท่ีมีชื่อเสียงคือ ฌัง-ปอล ซาตร ไดให
ความเห็นถึงธรรมชาติของมนุษยท่ีเปนผูนิยามหรือใหความหมายสิ่งตาง ๆ ดวยตนเอง ดวยวา “มนุษยถูก
สาปใหมีเสรีภาพ” (Man is condemned to be free) โดยซาตร แบงความเปนมนุษยออกเปน ๒ ประเภท 

๑. ภาวะในตัวเอง (Being-in-itself) หมายถึง วัตถุท้ังหลายท้ังปวงท่ีไมมีความสํานึกใด ๆ คือเปน
สิ่งมีอยูแตไมรูวามีคุณคาอะไรหรือมีประโยชนอยางไร วัตถุท้ังหลายท้ังปวงเปนอยางท่ีมันเปนเชนนั้น ไมมี
ความสามารถท่ีจะกําหนดความสัมพันธระหวางตัวเองกับสิ่งอ่ืนได ภาวะในตัวเองเปนสิ่งสมบูรณในตัวมันเอง 
คือเปนอยางท่ีเปนอยูอยางนั้น ลักษณะสําคัญของภาวะในตัวเองคือความไรสํานึก 

๒. ภาวะสําหรับตัวเอง (Being-for-itself) หมายถึง สิ่งท่ีมีอยู ท่ีมีความสํานึก จึงไมใชมีอยูแบบ
ธรรมดา แตสามารถกําหนดคุณคาใหแกทุกสิ่งทุกอยางเพ่ือประโยชนของตัวเองและสิ่งนี้คือมนุษยนั้นเอง 
เฉพาะมนุษยเทานั้นและมนุษยในท่ีนี้ก็จํากัดอีกวาเปนความสํานึกเทานั้น หรือภาวะสําหรับตัวเองนั้น คือ 

๓  พระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี (เหมประไพ), “การศึกษาเชิงวิพากยความสัมพันธระหวางปฏิจจสมุป
บาทกับคุณคาทางจริยธรรม”, สารนิพนธพุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕), หนา ๒๘. 
 

                                           



๑๐ 

“จิต” ของมนุษยนั่นเอง” จึงเรียกการมีอยูของมนุษยวาอัตถิภาวะ (Existence) เพ่ือแสดงใหเห็นวาเปนสิ่งมี
อยูท่ีแตกตางจากสิ่งอ่ืน ๆ ๔  

จากแนวอัตถิภาวนิยมของฌัง-ปอล ซาตร สะทอนใหเห็นถึงความมีอยูจริงของสิ่งตาง ๆ วาไม
เปนสิ่งท่ีตัดออกไปไดจากธรรมชาติของความเปนมนุษย และมนุษยนั้นเปนผูใหความหมายหรือใหนิยามถึง
ความมีอยูของสิ่งตาง ๆ ท้ังภายนอกตัวของมนุษย และแมแตตัวของมนุษยเองดวย ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนให
เห็นถึงการสรางคาหรือความหมายของการดํารงอยูของมนุษยท่ีมีเสรีภาพ หรือ เจตจํานงเสรี ท้ังนี้ยังเปนผูท่ี
จะตองรับผิดชอบตอผลพวงท่ีจะตามมาอีกดวย  

ดังนั้น จากท่ีไดกลาวมา ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย (subjective) เปนแนวคิดท่ีสะทอนใหเห็น
ธรรมชาติภายในของมนุษยวามีความหลากหลายข้ึนอยูกับมนุษยแตคน มาตรฐานอะไรก็เปนสิ่งท่ีสามารถ
ปรับเปลี่ยนไปไดตามบริบท และสถานการณ ความจริงแทหรือความเปนหนึ่งเดียวจึงเปนสิ่งท่ีเปนไปไมได 
เพราะความมีอยูเชิงอัตตวิสัยชี้ไปท่ี สิทธิ ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง 
และหากมีการขัดขวางการกระทําของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของ
ใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตามความเชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตอง
มองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง 
ๆ ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การ
ตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียงคําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลว
ความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริงและเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย 
(subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ  

    ๒.๑.๒ ความมีอยูเชิงภววิสัย  

ปรวิสัย, ปรนัย, วัตถุวิสัย หรือ ภววิสัย (อังกฤษ: objectivity) คือสิ่งท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง เง่ือนไขท่ีเปนความจริง โดยไมข้ึนอยูกับจิตใจ นั่นคือผลของการตัดสินใด ๆ จะไมข้ึนอยูกับความ
คิดเห็นและความรูสึก ความเปนจริงท่ีเกิดข้ึนตามปรวิสัยมักจะถูกคนพบมากกวาท่ีจะถูกสรางข้ึนมา ในทาง
ปรัชญา สิ่งท่ีเปนปรวิสัยจะเปนจริงเสมอไมวาจะอยูท่ีไหน ในเวลาใด หรือกับบุคคลใด มีความหมายตรงขาม
กับอัตวิสัย ขอเท็จจริงท่ีเปนอัตวิสัยจะเปนปรวิสัยก็ตอเม่ือ สิ่งนั้นเปนขอเท็จจริงบนเง่ือนไขเฉพาะอยาง ใน
เวลาเฉพาะ ในสถานท่ีเฉพาะ หรือกับบุคคลเฉพาะ 

 ราชบัณฑิตยสถานไดใหความหมายไววา ลักษณะท่ีมีอยูโดยไมข้ึนกับการรับรูหรือการ
พิจารณาของผูใด ตรงกันขามกับ จิตวิสัย อัตวิสัย หรืออัตนัย(Subjective) 

 อยางไรก็ตาม ความมีอยูเชิงภววิสัย มีประเด็นปญหาท่ีการกลาวถึงอยู ๒ ประการ คือ 
ประเด็นท่ี ๑ คือ การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) และประเด็นท่ี ๒ คือ ในประเด็น
ของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ ดังตอไปนี้ 

๔ ดูรายละเอียดเพ่ิมเติมใน ปานทิพย ศุภนคร, ปรัชญาเอกซิสเตนเชียลลิสต, (กรุงเทพมหานคร: 
มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๖), หนา ๒๐-๒๑. 
 

                                           



๑๑ 

 ประเด็นท่ี ๑ คือ การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) การอางเหตุผลเชิง
จริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณอีกรูปแบบหนึ่ง เปนขอถกเถียงท่ีอาศัยประสบการณทาง
จริยธรรมของมนุษย หลายคนเชื่อวาการตัดสินทางจริยธรรมของมนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันได หากมิได
ยึดถือไวกอนวามีความเปนจริงสูงสุดอยางเชนพระเจา๕  

 ประเด็นท่ี ๒ ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ คานทเห็นวาความดีสมบูรณ (complete 
good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ (perfect happiness) 
อันเปนรางวัลแกคุณธรรมนั้น คานทเห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมี
ความหมาย๖ 

อยางไรก็ตาม แนวคิดจริยธรรมของคานทนั้นถือวา“การตัดสินการกระทําทางศีลธรรมดี
หรือชั่ว ใหถือเอาเจตนาท่ีจะทําตามหนาท่ีทางสังคมเปนเกณฑตัดสิน ไมนําเอาผลท่ีเกิดข้ึนจากการ
กระทํามาตัดสิน ไมวาผลนั้นจะใหคุณหรือโทษตอตนเองหรือตอผูอ่ืน ”๗ จริยธรรมของคานทจึงเปน
จริยธรรมตรงกันขามกับจริยธรรมเชิงอัตตวิสัย มี ๕ ประเด็นนี้๘   

๑) จริยธรรมมุงกฏสัมบูรณ คําวา “สมบูรณ” หมายถึง ความเปนจริงหรือความเปนอยู 
ไมข้ึนอยูกับสิ่งอ่ืน และสิ่งนั้นเปนอยูโดยตัวเอง ไมแปรเปลี่ยนไปตามกาลเวลาและสถานท่ี การท่ี
จริยธรรมมุงความเปนกฎสมบูรณนี้วิเคราะหไดจากทัศนะของคานทท่ีกลาวไววา “การกระทําท่ีมี
คุณคาทางจริยธรรม คือ การกระทําตามกฎสมบูรณ (absolute-law) ซ่ึงจะไมมีขอยกเวน…”
หมายความวา กฎสมบูรณ เปนกฎของการกระทําท่ีแสดงถึงคุณคาทางจริยธรรมของการกระทํา กฎ
สัมบูรณคือ การกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไข การกระทําใดท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไข การกระทํานั้นไมถือ
เปนการกระทําตามกฎสมบูรณ และการกระทําตามกฎสมบูรณเปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางจริยธรรม 
กลาวคือ การกระทําหนึ่งๆ นั้น จะไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขหรือผลของการกระทํา จึงจะถือวาการกระทํา
นั้นเปนไปตามกฎสัมบูรณ และเปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางจริยธรรม หากวาการกระทําหนึ่งๆ นั้น
ข้ึนอยูกับเง่ือนไขหรือผลของการกระทํา การกระทํานั้นจะไมมีคุณคาทางจริยธรรม เพราะไมเปนไป
ตามกฎสมบูรณ 

๕ ดูรายละเ อียดเ พ่ิม เติม ใน James, George Alfred. Atheism, In Mircea Eliade (ed.). The 

Encyclopedia of Religion. New York: Macmillan, Vol. 1 (1987) : 479-490. 
๖ Kant, I. Critique of Pure Reason, Translated by N. Kemp Smith. (Second edition, 

1933). (London: Macmillan, 1787), pp. 66-74. 

๗ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมปรัชญาอังกฤษ - ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน, หนา ๒๘.  

๘ อางใน พระมหาพรชัย สิริวโร, พุทธจริยศาสตร เปนจริยศาสตรประเภทอันตวิทยาหรือกรณีย
ธรรม, พิมพครั้งท่ี ๑, (พระนครศรีอยุธยา: บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๖๒), 
หนา ๑๔. 
 

                                           



๑๒ 

เหตุผลท่ีคานทนําเสนอการกระทําตามกฎสัมบูรณไวในจริยธรรมนั้น เปนเพราะคานทเห็น
วา การกระทําตามกฎสมบูรณ จะไมสามารถแกไขปญหาการกระทําท่ีไมถูกตองใหมีความถูกตองได 
การกระทําท่ีไมถูกตองในทัศนะของคานทคือการกระทําท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไขและข้ึนอยูกับผลของการ
กระทํา การกระทําท่ีถูกตองคือการกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขและไมข้ึนอยูกับผลของการกระทํา 
สวนการกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขก็คือการกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ีและการกระทํา
ดวยเจตนาดี  

๒) จริยธรรมเนนความเปนกฎสากล คานทใหความสําคัญกับการใชเหตุผลมากกวาอารมณ
ความรูสึก เพราะถือวาอารมณความรูสึกเปนเง่ือนไขท่ีทําใหการตัดสินไมมีความแนนอน และถือวา
การกระทําท่ีข้ึนอยูกับอารมณความรูสึกเปนการกระทําท่ีไมมีคุณคาทางจริยธรรม คานทจึงเสนอใหใช
เหตุผลแทนอารมณความรูสึก เพราะมองวา เหตุผลจะทําใหมนุษยซ่ึงคานทเรียกวา “ชีวิตแหงเหตุผล” 
สามารถเขาถึงกฎจริยธรรมหรือการกระทําความดีได ขณะเดียวกันกฎจริยธรรมเหลานี้จะผูกพันชีวิต
แหงเหตุผลท้ังหมดเขาดวยกันตลอดเวลา ในลักษณะนี้กฎจริยธรรมจึงมีลักษณะสากล (universal) ๙ 
คานทจึงเนนความเปนสากลในการกระทําความดีเพ่ือความดีหรือการกระทําตามหนาท่ีเพ่ือหนาท่ีเพ่ือ
บงบอกวาการกระทําความดีหรือการกระทําตามหนาท่ีเปนการกระทําตามกฎสากล 

นอกจากนี้ จริยธรรมของคานทยังเนนการตัดสินคุณคาทางจริยธรรมในลักษณะความเปน
สากล โดยไมคํานึงถึงลักษณะเฉพาะตัวของบุคคลหรือสถานการณนั้นๆ แตอยางใด เชน หากการ
กลาวเท็จเปนสิ่งผิดกฎจริยธรรม การกลาวเท็จก็จะเปนการกระทําท่ีผิดเสมอ ไมวาผูใดกระทําหรือ
กระทําในสถานการณใด๑๐ ก็ตาม  

๓) จริยธรรมไมเนนผลการกระทํา ถึงแมวาจริยธรรมของคานทจะวาดวยการกระทําของ
มนุษยแตการกระทําเหลานั้นจะมีความถูกตองทางศีลธรรมหรือไม ไมไดข้ึนอยูกับผลของการกระทํา 
แมวาผลของการกระทํานั้นจะมีประโยชนมากนอยเพียงใดก็ตาม เม่ือการกระทําธรรมไมข้ึนอยูกับผล
การกระทํา ความถูกตองของการกระทําจึงพิจารณาจากตัวการกระทํานั้น ไดแก เจตนาของการ
กระทํา และสํานึกในหนาท่ีของการกระทํานั้น   

๔) จริยธรรมตองกระทําโดยเจตนาดี คําวา “เจตนา” (willing) ใชในความหมายของ
ความสามารถในการใชเหตุผลของบุคคลท่ีจะตัดสินใจวา เขาควรจะทําอะไร เพราะเจตนาเปนสิ่งเดียว
ท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไข คานทกลาวไววา “...ไมมีอะไรในโลกนี้หรือแมแตนอกโลกนี้ ท่ีเราจะคิดไดวาเปน

๙ ชัชชัย คุมทวีพร, จริยศาสตร : ทฤษฎีและการวิเคราะหปญหาจริยธรรม, (กรุงเทพมหานคร: 

มหาวิทยาลัยรังสิต, ม.ป.ป.), หนา ๑๒๓. 

๑๐ ศ.ดร. วิทย วิศทเวทย, ปรัชญาท่ัวไป : มนุษย โลก และความหมายของชีวิต, พิมพครั้งท่ี ๑๗, 
(กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, ๒๕๔๗), หนา ๒๐๘. 
 

                                           



๑๓ 

สิ่งดีโดยปราศจากเง่ือนไขนอกจากเจตนาดี…” “เจตนาดี” ๑๑ ในความหมายของคานทจึงเปนสิ่งเดียว
ท่ีดีในตัวเอง การกระทําท่ีดีในจริยธรรมจึงตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวย “เจตนาดี” ดังคํากลาว
ของคานทวา  

การท่ีเจตนาดีเปนสิ่งดีนั้น ไมใชเพราะผลท่ีมันกอใหเกิดข้ึน หรือเพราะมันทําใหเราบรรลุ    
เปาหมายใดเปาหมายหนึ่ง แตมันดีเพราะมันมีเจตนาอยางนั้น กลาวคือ มันดีในตัวมันเอง โดยตัว
มันเอง เราจะตองถือวามันมีคาสูงกวาสิ่งใดๆ ท่ีมันกอใหเกิดข้ึนและดีกวาแรงโนมใดๆ หรือแมแต
แรงโนมท้ังสิ้นรวมกัน แมเรื่องจะกลายเปนวาโชคราย หรือขอจํากัดโดยธรรมชาติอ่ืนทําใหเจตนา
ท่ีดีอันนี้ไมสามารถบรรลุจุดประสงคและแมจะใชความพยายามท่ีสุดแลวก็ยังไมบรรลุเปาหมาย 
(ไมใชอยากไดเฉย ๆ โดยไมใชความสามารถท้ังหมดท่ีมีอยู) แตมันก็ยังจะสองแสงเรืองรองในตัว
มันเองประหนึ่งเพชรฉะนั้น ความเปนประโยชนหรือผลท่ีไดไมสามารถจะบั่นทอนหรือเพ่ิมคา
ใหแกมันได ความมีประโยชนของมันเปนเพียงสิ่งลอใจท่ีทําใหคนยึดม่ันอยูกับมันหรือเพียงเพ่ือ
ดึงดูดใหผู ท่ียังไมรูจักมันไดมาลิ้มรสของมันเทานั้น แตสําหรับผู ท่ีรูจักคาของมันแลวก็ไมมี
ความหมายอะไร ๑๒ 

จากคํากลาวขางตนจะเห็นวา “เจตนา” (Will) แนวคิดของคานทตองเปน “เจตนาดี” ( 
Good will) เหตุท่ีตองเปนเจตนาดี ก็เพราะเจตนาดีจึงเปนสิ่งดีในตัวเอง โดยตัวมันเอง เจตนาดีมีคา
สูงกวาสิ่งใด ๆ ก็เพราะเปนเจตนาดีท่ีจะกระทําเชนนั้น แมวาผลของการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนา
ดีนั้นจะออกมาดีหรือไมก็ตาม หรือมีขอจํากัดบางประการท่ีทําใหเจตนาดีนั้นไมสามารถกอใหเกิดผล
หรือบรรลุจุดประสงคได แมจะใชความพยายามมากท่ีสุดแลวก็ตาม เจตนาดีก็ยังเปนเจตนาดี และเปน
เจตนาท่ีมีคาในตัวเองเสมอ ท้ังนี้เจตนาดีของบุคคลจะเปนเจตนาดีทางศีลธรรมไดก็ตอเม่ือเจตนาดีนั้น
เปนเจตนาดีในทุกสถานการณ คือ เปนเจตนาท่ีดีโดยไมมีเง่ือนไข  

อยางไรก็ตาม “เจตนาดี” ยังเปนคุณลักษณะท่ีสําคัญท่ีบงบอกถึงการกระทําท่ีเปนพันธะ
หนาท่ีและการกระทําท่ีถูกตองดวย กลาวคือ การกระทําดวยเจตนาดีซ่ึงเปนการกระทําตามพันธะ
หนาท่ีนั้น จะตองเปนการกระทําท่ีปราศจากอารมณหรือความรูสึกท่ีจะมีตอการกระทํานั้น ๆ และการ
กระทํานั้นจะตองปราศจากความสนใจตอผลประโยชนสวนตนหรือผลประโยชนของผูอ่ืนดวย  

๕) การกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี การกระทําในจริยธรรมท่ีมีคาทางศีลธรรม คือ 
การกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี คานทกลาวไววา “...จากสามัญสํานึกของเราเก่ียวกับคุณคาของ
บุคคลท่ีมีเจตนาดีนั้นทําใหเราไดหลักการเก่ียวกับแรงจูงใจท่ีถูกตองทางศีลธรรม นั่นก็คือความเคารพ

๑๑ วิทย  วิศทเวทย ,  จริยศาสตร เ บ้ืองตน :  มนุษยกับปญหาจริยธรรม,  พิมพครั้ ง ท่ี  ๗ , 
(กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, ๒๕๓๒), หนา ๑๑๙. 

๑๒ เน่ืองนอย บุณยเนตร, จริยศาสตรตะวันตก :คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร, (กรุงเทพมหานคร:  
สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หนา ๑๘-๑๙. 
 

                                           



๑๔ 

ในศีลธรรมหรือความถูกตองดวย” ๑๓ หมายความวา แรงจูงใจทางศีลธรรมเปนคุณลักษณะท่ีแสดงถึง
ความเคารพในศีลธรรมหรือความถูกตองของการกระทําอันเปนคุณลักษณะท่ีสะทอนไปถึงการกระทํา
ท่ีมีคุณคาทางศีลธรรมดวย 

อยางไรก็ดี จริยธรรมของคานทไมใชแรงกระตุน เพราะแรงจงใจในทางศีลธรรมเปนความ
เคารพในศีลธรรมหรือความถูกตองของการกระทํา แตแรงกระตุนเปนเพียงสิ่งท่ีไมมีคาทางศีลธรรม 
แรงกระตุนในท่ีนี้หมายถึงสัญชาตญาณ ความอยาก ความปรารถนา อารมณ และความรูสึก ๑๔ การ
กระทําท่ีเกิดจากแรงกระตุนของสัญชาตญาณ ความอยาก ความปรารถนา อารมณ และความรูสึก 
เปนสิ่งท่ีไมมีคาทางศีลธรรม จึงไมถือเปนการกระทําท่ีเกิดจากความสํานึกในหนาท่ี 

อยางไรก็ตาม การกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ีนั้นตองมิใชการกระทําท่ีมุงผล
หรือเปาหมาย หมายความวา การกระทํานั้นตองมิใชการกระทําดวยความคาดหวังตอผลหรือสิ่งใดสิ่ง
หนึ่งท่ีจะเกิดข้ึน ไมวาผลท่ีจะเกิดนั้นจะมีผลกระทบหรือเปนโทษ และไมคาดหวังวาผลนั้นจะเปน
ประโยชนแกตัวเองเม่ือผูอ่ืน กลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ การกระทําท่ีคาดหวังผลท่ีจะเกิดข้ึนนั้นไมถือเปน
การกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี ไมวาผลท่ีคาดหวังวาจะเกิดข้ึนนั้นจะเปนสิ่งท่ีจะมี
ประโยชนหรือเปนโทษแกตัวเองหรือแกผูอ่ืนก็ตาม ตัวอยางเชน 

สมมติวา พอคาคนหนึ่งเขาเปนคนซ่ือสัตยตอลูกคา ปญหาก็คืออะไรเปนแรงจูงใจใหเขา
ซ่ือสัตย เขาอาจซ่ือสัตยเพราะความรอบคอบ กลาวคือ ความซ่ือสัตยนั้นจะทําใหคนเชื่อถือ ความ
เชื่อถือจะทําใหกิจการของเขาเจริญ เขาก็จะไดกําไรมาก ๆ ดังในกรณีนี้ การซ่ือสัตยของพอคาคนนี้มี
เปาหมาย (คือผลกําไร) เปนแรงจูงใจ ความซ่ือสัตยเปนเพียงนโยบายในการดําเนินกิจการ ถามูลเหตุ
จูงใจใหเขาซ่ือสัตยมีเพียงผลประโยชนท่ีจะเกิดข้ึนกับตัวเขาแลว เขาอาจจะยึดนโยบายอ่ืน ๆ เชน การ
โกงก็ได ถาเขาแนใจวานโยบายนี้จะใหผลกําไรแกเขา ๑๕ 

จากตัวอยางขางตน ความซ่ือสัตยของพอคาเปนความซ่ือสัตยท่ีตั้งอยูบนฐานความท่ีหวัง
ผลประโยชนคือผลกําไร การกระทําเชนนี้ไมถือเปนการกระทําท่ีมีคาทางศีลธรรม เพราะการท่ีพอคา
ซ่ือสัตย มิใชเพราะพอคามีความสํานึกในหนาท่ีท่ีมนุษยพึงมีตอเพ่ือนมนุษยวา มนุษยจะตองซ่ือสัตย
ตอกัน แตเปนเพราะพอคาหวังผลบางอยางซ่ึงในท่ีนี้ไอแกผลกําไร อยางไรก็ตาม หากมีพอคาอีกคน
หนึ่งอยูในชุมชนซ่ึงสภาพในชุมชนท่ีเขาดําเนินกิจการอยูนั้นมีความเชื่อวา การโกงกินเปนหนทางท่ีดี
ท่ีสุดท่ีจะทําใหเขาไดกําไร แตพอคาคนนี้ไมทําการคาดวยการโกงกิน เพราะเขาสํานึกวา หากเขาทํา
การคาดวยการโกงกินจะขัดแยงกับสํานึกความดีชั่วของตัวเขาท่ีเชื่อวา มนุษยตองซ่ือสัตยตอกัน ดังนั้น
ความซ่ือสัตยของพอคาคนนี้จึงมีคุณคาทางศีลธรรมอยางแทจริงเพราะแรงจูงใจท่ีผลักใหเขากระทํา 

๑๓ เน่ืองนอย บุณยเนตร, จริยศาสตรตะวันตก : คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร, หนา ๒๐. 
๑๔ วิทย วิศทเวทย, จริยศาสตรเบ้ืองตน : มนุษยกับปญหาจริยธรรม, หนา ๑๒๑. 

๑๕ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๒๓. 
 

                                           



๑๕ 

ไมใชผลประโยชนหรือผลกําไรจากการคาหรือการโกงกิน แตเปนการกระทําท่ีเกิดจากความสํานึกใน
หนาท่ีของเขาเอง 

 ดังนั้น จริยธรรมจึงหมายถึงการกระทําตามหนาท่ีเพ่ือหนาท่ี เชน เพชฌฆาตมีหนาท่ีทํา
ใหนักโทษถึงแกความตายโดยวิธีประหารดวยดาบ การกระทําของเพชฌฆาตท่ีตัดคอนักโทษดวยดาบ 
ไดทําใหนักโทษคนนั้นถึงแกความตาย การกระทําเชนนี้ของเพชฌฆาตถือเปนการกระทําดวยสํานึกใน
หนาท่ี เปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางศีลธรรมและความถูกตอง   

สรุปไดวา แนวคิดความมีอยูเชิงภววิสัยนั้นวาดวย ศีลธรรมจะตองเปนเรื่องแนนอนตายตัว
ปราศจากขอแมหรือเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ถาสิ่งๆ หนึ่งดี ความดียอมเปนลักษณะท่ีติดตัวสิ่งนั้นเสมอ 
เชน การพูดความจริง ซ่ึงแนวคิดภววิสัยถือวาเปนการกระทําท่ีถูก การพูดความจริงยอมถูก กลาวคือ 
ยอมเปนคุณงามความดีเสมอไมวาพูดสิ่งใด เม่ือไหร กับใคร ในสถานการณอยางไร การพูดความจริง
อาจทําใหตนเองเดือดรอน อาจทําใหประโยชนสุขของคนท่ัวไปลดนอยลง อาจกอใหเกิดเหตุราย แต
สําหรับแนวคิดภววิสัยผลท่ีเกิดข้ึนจากการพูดความจริงมิไดทําใหกลับกลายเปนสิ่งท่ีผิดศีลธรรมหรื่อ
เปนสิ่งเลว เพราะความจริงมีอยูโดยไมเก่ียวกับเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ไฟมันรอน ความรอนของไฟอาจ
ทําลายบานเรือน อาจทําใหมือพอง หรืออาจชวยใหหายหนาว แตไมวาไฟจะใหความสุขหรือความ
ทุกขแกมนุษย สิ่งท่ีมีอยูประจําตัวมันคือความรอน ในทํานองเดียวกันผลท่ีเกิดจากการพูดความจริง
ยอมไมกระเทือนคุณงามความดีของการพูดความจริง ถาสิ่งๆ หนึ่งดีมันยอมดีในตัวมันเอง ไมเก่ียวกับ
สิ่งอ่ืน 

๒.๒ แนวคิดเร่ืองความมีอยูในพุทธปรัชญาเถรวาท 

ในพุทธปรัชญาเถรวาทมีมุมมองของความมีอยูหรือภววิทยา จากประเด็นเรื่อง ธรรมนิยาม 
เปนหลักท่ีสําคัญ ท่ีวาดวยความมีอยูในการอธิบายความเปนจริง (reality) และปรากฏการณ 
(appearances) ของสรรพสิ่งภายใตการมีอยู อยางไรก็ตาม ในหลักพุทธปรัชญาเถรวาทไดกลาวถึง
ความมีอยู ๒ ประการ คือ๑๖ 

๑. ความมีอยูสมมติสัจจะ หมายถึง ความจริงท่ีมีอยูเพียงในข้ันสมมติข้ึนมาในสังคมโลก
ของมนุษยซ่ึงเปนความจริงท่ีมีขอตกลงยอมรับรวมกันระหวางมนุษยดวยกันในสังคมโดยมีมนุษยเปน
ผูสรางกฎเกณฑข้ึนมา  

๒. ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ คือ ความจริงข้ันปรมัตถหรือข้ันสูงสุดซ่ึงมีความจริงแท
แนนอนตามสภาวะท่ีมีปรากฏอยูในธรรมชาติ โดยไมมีใครสรางหรือกําหนดข้ึนมา โดยมีรายละเอียด
ดังตอไปนี้ 

 

๑๖ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, พิมพครั้งท่ี ๓๕,
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพผลิธัมม, ๒๕๔๘), หนา ๔๙. 
 

                                           



๑๖ 

๒.๒.๑ ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท ไดกลาวถึงธรรมชาติของสิ่งท้ังหลายไววา “สิ่งท้ังหลายเกิดจาก
สวนตาง ๆ มาประชุมกันเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขาดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ” 
เพ่ือใหงายแกการทําความเขาใจจึงไดยกตัวอยางท่ีมักนํามาอางอิงถึงบอย ๆ คือ “รถ” เม่ือนําสวนตาง 
ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ีกําหนดก็เรียกวา “รถ” แตถาแยกสวนประกอบท้ังหมดออกจาก
กัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได แตมีสวนประกอบท้ังหลายซ่ึงมีชื่อเรียกตาง ๆ กันเฉพาะแตละอยางอยู
แลวคือ ตัวตนของรถมิไดอยูตางหากจากสวนประกอบเหลานั้น แมแตสวนประกอบแตละอยาง ๆ 
นั้นเองก็ปรากฏข้ึนโดยการรวมตัวกันของสวนประกอบยอย ๆ ตอไปอีก และหาตัวตนท่ีแทไมพบ
เชนเดียวกัน ดังนั้น เม่ือจะพูดวา “สิ่งท้ังหลายมีอยู” ก็ตองเขาใจในความหมายวา “มีอยูในฐานะ มี
สวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน”๑๗   

พุทธปรัชญาถือวาโลกและและปรากฏการณธรรมชาติตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึน รวมถึงรางกายของ
มนุษยมีอยูจริงโดยมิไดข้ึนอยูกับอํานาจสรางสรรคทางจิตของมนุษยเอง แมจะไมมีสิ่งใดมารับรู สิ่ง
ท้ังหลายก็ยังคงเกิดข้ึน แปรสภาพและเสื่อมสสลายไปเชนนั้น หากแตมนุษยมิไดเขาไปเก่ียวของรับรู
โลกหรือความจริงอยางบริสุทธิ์  มนุษยรับรูโลกหรือความจริงเก่ียวกับโลกผานทางประสาทสัมผัส จน
เกิดเปนประสบการณและเกิดความคิดปรุงแตงจนเปน โลก ท่ีตนรูจัก โลกท่ีเกิดจากการรับรูและ
ความคิดปรุงแตงของตนนี่เอง ท่ีมนุษยเชื่อวาเปนความจริงแท โลกท่ีมนุษยรูจักและคิดวาเปนความ
จริง เรียกวาความจริงท่ีเปนสมมติสัจจะ ความจริงท่ีเปนสมมติสัจจะนี้ แมจะดํารงอยู ก็เปนความจริง
โดยสมมติ ไมใชความจริงแท กลาวคือมันมิไดเกิดข้ึนไดเองโดยตัวเอง แตเกิดข้ึนโดยอิงอาศัยความเปน
เหตุปจจัยซ่ึงกันและกันของปรากฏการณตาง ๆ การประชุมกันของเหตุปจจัยอันหลากหลายท้ัง
รูปธรรมนามธรรมข้ึนเปนรูปใดรูปหนึ่งหรือสถานะใดสถานะหนึง่ ซ่ึงมนุษยไปยึดไปจับเอาเปนตัวเปน
ตน และมนุษยนั่นเองท่ีเปนผูใหคาใหความหมายแกสิ่งตาง ๆ และไปยึดถือเอาสิ่งท่ีเปนจริงโดยสมมติ
วาเปนความจริงแท และบัญญัติสิ่งตาง ๆไปตามท่ีตนใหความหมาย ไมวาจะเปนคน สัตว สิ่งของ 
ความสวยงาม ความนาเกลียดอัปลักษณ ความดี ความเลว เปนตน มนุษยกําหนดหมายสิ่งตาง ๆ และ
จัดกลุมแบงประเภทสิ่งท้ังหลาย อันเปนการตกลงรวมกันเพ่ือประโยชนในการดําเนินชีวิต การใหคา
ความหมายของมนุษยนี้ ทําใหมนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิต เกิดความรูสึกสุขทุกขไปตามความสําคัญม่ัน
หมายดังกลาว 

จากท่ีกลาวมานี้เห็นไดวาโดยใจความแลวเปนการกลาวถึงความสัมพันธกันเปนไปตามเหตุ
ปจจัยตามหลักของนิยาม ๕๑๘อยางแนนอนเพราะเปนจริงชัดเจนตามกฎธรรมชาติ โดยปราศจากการ
แทรกแซงจากปจจัยใด ๆ ท้ังสิ้นประกอบดวยหลักอุตุนิยาม คือ กฎธรรมชาติท่ีครอบคลุมความเปนไป
ของปรากฏการณในธรรมชาติเก่ียวกับวัตถุท่ีไมมีชีวิตทุกชนิด หลักพีชนิยาม คือ กฎธรรมชาติท่ี

๑๗ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๓. 

๑๘ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๕-๑๕๓. 
 

                                           



๑๗ 

ครอบคลุมความเปนไปของสิ่งมีชีวิตท้ังพืชและสัตวก็จัดอยูในพีชนิยาม หลักจิตนิยาม คือกฎธรรมชาติ
ท่ีเก่ียวกับกลไกการทํางานของจิตตาม หลักกรรมนิยาม คือกฎแหงกรรม และหลักธรรมนิยาม คือ กฎ
ธรรมชาติเก่ียวกับความเปนเหตุเปนผลของสิ่งท้ังหลายเปนสากลท่ีครอบคลุมความเปนไปท้ังฝายจิต
และฝายวัตถุโดยอาศัยการตรัสรูของพระพุทธเจาในการคนพบสัจธรรมท่ีดํารงอยูตามธรรมชาติ  

ดังนั้นแลว ถาแยกพุทธธรรมออกเปน ๒ สวน คือสัจธรรมสวนหนึ่งกับจริยธรรมสวนหนึ่ง 
แลวกําหนดข้ึนใชในท่ีนี้ โดยเฉพาะโดยกําหนดใหสัจธรรมเปนสวนแสดงสภาวะหรือรูปลักษณะตัวจริง 
และใหจริยธรรมเปนฝายขอประพฤติปฏิบัติท้ังหมด ก็จะเห็นวาสัจธรรมในพุทธศาสนา ยอมหมายถึง
คําสอนเก่ียวกับสภาวะของสิ่งท้ังหลายหรือธรรมชาติและความเปนไปโดยธรรมชาติของสิ่งท้ังหลาย 
หรือกฎธรรมชาตินั้นเอง สวนจริยธรรมก็หมายถึง การถือเอาประโยชนจากความรูและความเขาใจใน
สภาพและความเปนไปของสิ่งท้ังหลายหรือการรูจักกฏธรรมชาติและนํามาใชในทางท่ีเปนประโยชน๑๙ 

ดังนั้นจากท่ีกลาวมาถึงความมีอยูในเชิงสมมติสัจจะในพุทธปรัชญาเถรวาท เปนการ
กลาวถึงความมีอยูในลักษณะของการประกอบเขาดวยสิ่งตาง ๆ เม่ือสิ่งตาง ๆ เปนเพียงสิ่งท่ีประกอบ
ข้ึนจึงมีการเรียกชื่อหรือใหชื่อตามมา จึงเรียกไดวา เปนการการบัญญัติหรือสมมติเรียกเทานั้น  

๒.๒.๒ ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท มีการกลาวถึงความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะในพุทธปรัชญาเถรวาทไว
วา“ตถาคตเกิดข้ึนก็ตามไมเกิดข้ึนก็ตามธาตุอันนั้นคือความตั้งอยูตามธรรมดาความเปนไปตาม
ธรรมดาความท่ีมีสิ่งนี้ เปนปจจัยของสิ่งนี้ก็คงตั้งอยูอยางนั้นตถาคตรูบรรลุธาตุนั้นครั้นรูบรรลุแลวจึง
บอกแสดงบัญญัติกําหนดเปดเผยจําแนกทําใหงาย”๒๐  

ดังนั้นในประเด็นนี้  พุทธปรัชญาเถรวาทจึงเห็นวา สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและ
เปนอยูโดยสภาวะดังกลาว คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ังรูปธรรมและนามธรรม ท้ังท่ีสังเกตไดและ
สังเกตไมไดดวยตาเปลา ท้ังหยาบและละเอียด ท้ังเล็กท่ีสุดคือ ปรมาณู และใหญท่ีสุดคือสากจักรวาล 
(universe) ท้ังท่ีเปนสังขตธรรมและอสังขตธรรม ลวนแตมีอยู และเปนอยู ในฐานะท่ีมีสวนประกอบ
ตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไปตามเหตุปจจัย ตามหลักอิทัปปจจยตา บุคคลรับรูปได
ทางประสาทสัมผัสบาง ทางใจหรือเหตุผลบาง บางกรณีสัจภาวะเชนนี้ เรียกวา สมมติสัจจะ 
(conventional truth) บางกรณีเรียกวา ปรมัตถสัจจะบาง สัจภาวะท่ีคนโดยท่ัวไปสมมติเรียกและ
เขาใจกันไดเปนขอเท็จจริงในระดับวัฒนธรรม เชน “รถ” เปนเพียงสัจภาวะท่ีสมมติเรียกกัน แตตาม
สภาวะแหงความเปนจริงก็เปนเพียงสวนประกอบตาง ๆ เทานั้น สวนสัจภาวะโดยนัยหลังจัดเปนสัจ
ธรรมท่ีเปนโลกุตรภาวะ อยูเหนือประสบการณ เหนือประสาทสัมผัสกาวพนเหตุปจจัยปรุงแตง 

๑๙ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, หนา ๑๐. 

๒๐ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๒๐/๓๔.  
 

                                           



๑๘ 

(unconditioned) เหนือพรหมแดนแหงวัฒนธรรม เชน “รถ” ตามสภาวะก็เปนเพียงสวนประกอบ
ของเหตุปจจัยเปนไปภายใตกฎไตรลักษณ (อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท ดังนี้ 

๒.๒.๒.๑ ขอพิสูจความมีอยูแบบปฏิจจสมุปบาท 

ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีแสดงใหเห็นถึงกระบวนการเกิด การดําเนินไป และการ
ดับไปของชีวิต รวมถึงการเกิด การดับแหงทุกขดวย ในกระบวนการนี้สิ่งท้ังหลายจะเกิดข้ึน เปนอยู 
และดับลงไปในลักษณะแหงความสัมพันธกันเปนหวงโซ เปนเหตุเปนปจจัยแกกันและกันในรูปของ
วงจร ในกระบวนแหงปฏิจจสมุปบาทนั้น ไมมีสวนไหนเปนปฐมกรหรือปฐมเหตุ เพราะกระบวนการ
ของชีวิตเปนวัฏฏะแหงกิเลส กรรม วิบาก ซ่ึงกลายเปนวัฏสงสาร๒๑ เปนสภาวะท่ีอาศัยปจจัยเกิดข้ึน 
การท่ีสิ่งท้ังหลายอาศัยกันและกันจึงเกิดมีทุกขเปนตนข้ึน การท่ีทุกขเกิดข้ึนเพราะอาศัยปจจัย

ตอเนื่องกันมา ดังนี้คือ  เมื่อส่ิงนี้มี  ส่ิงนี้จึงมี  เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น  ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น๒๒  คือ 

           เพราะอวิชชาเปนปจจัย  สังขารจึงมี 

            เพราะสังขารเปนปจจัย  วิญญาณจึงมี 

            เพราะวิญญาณเปนปจจัย  นามรูปจึงมี 

            เพราะนามรูปเปนปจจัย  สฬายตนะจึงมี 

            เพราะสฬายตนะเปนปจจัย      ผัสสะจึงมี 

            เพราะผัสสะเปนปจจัย  เวทนาจึงมี 

            เพราะเวทนาเปนปจจัย  ตัณหาจึงมี 

            เพราะตัณหาเปนปจจัย  อุปาทานจึงมี 

            เพราะอุปาทานเปนปจจัย  ภพจึงมี 

            เพราะภพเปนปจจัย   ชาติจึงมี 

เพราะชาติเปนปจจัย ชรา  มรณะ  โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส  และ อุปายาส
จึงมี 

ปฏิจจสมุปบาท : กระบวนการดับ  

  เพราะอวิชชาดับ   สังขารจึงดับ 

๒๑ มหามกุฏราชวิทยาลัย, วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย
, ๒๕๒๑), หนา ๓.  

๒๒ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๔๐๔-๔๐๖/๔๓๘-๔๔๑. 
 

                                           



๑๙ 

  เพราะสังขารดับ   วิญญาณจึงดับ 

  เพราะวิญญาณดับ   นามรูปจึงดับ 

  เพราะนามรูปดับ   สฬายตนะจึงดับ 

  เพราะสฬายตนะดับ           ผัสสะจึงดับ 

  เพราะผัสสะดับ   เวทนาจึงดับ 

  เพราะเวทนาดับ   ตัณหาจึงดับ 

  เพราะตัณหาดับ   อุปาทานจึงดับ 

  เพราะอุปาทานดับ   ภพจึงดับ 

  เพราะภพดับ   ชาติจึงดับ 

  เพราะชาติดับ   ชรา  มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส และอุปายาส 
จึงดับ 

ดังนั้น ความเกิดข้ึนแหงกองทุกขท้ังปวงนี้จึงมี และเม่ือทุกขเกิดข้ึนแลวความเกิด ของ
สรรพซ่ึงสิ่งรวมท้ังสิ่งมีชีวิตและไมมีชีวิตดวย โดยเฉพาะชีวิตของมนุษย เหลานี้เปนสิ่งท่ีอิงอาศัยกัน
และกันเกิดมีข้ึน ประกอบไปดวยอวิชชาเปนตนยอมมีอยูดวยเชนกัน ในทํานองเดียวกันพุทธทาส
ภิกขุ๒๓กลาวไวโดยสรุปใจความวา ปฏิจจสมุปบาทนั้นเปนหลักธรรมท่ีวาดวยระบบการดําเนินชีวิต 
ภายใตกฎท่ีระบุวา สรรพสิ่งรวมท้ังวิถีชีวิตของมนุษยเปนสิ่งท่ีอิงอาศัยกันและกันเกิดมีข้ึน ประกอบไป
ดวยอวิชชา สังขาร วิญญาณ นามรูป สฬายตนะ ผัสสะ เวทนา ตัณหาอุปาทาน ภพ ชาติและทุกขท้ัง
มวล ชรา มรณะ โสกะ ปริเวทะ ทุกขะอุปยาสะซ่ึงแสดงถึงความเปนเหตุปจจัยและความเปนจริงตาม
ธรรมชาติท่ีชี้ใหเห็นทุกขและหนทางของการดับทุกข  

ดังนั้นจึงสามมารถสรุปไดวา ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีสามารถอธิบายพุทธภว
วิทยาหรือความมีอยูในแงธรรมชาติของมนุษยและความเปนไปของสรรพสิ่งถือเปนกฎแหงเหตุและผล 
ซ่ึงแสดงใหเห็น การเกิดข้ึนของความทุกขโดยสามารถแยกแยะใหเห็นไดวาองคประกอบท้ัง ๑๒ 
ประการนี้เปน ปจจัยอาศัยสืบตอกันเปนวัฏจักรของชีวิต ซ่ึงสามารถนํามาอธิบายความหมาย
ของปฏิจจสมุปบาท หรืออิทัปปจจยตาออกเปนหัวขอยัอย ๑๒ หัวขอดังตอไปนี้  

อวิชชา (Ignorance, Lack of Knowledge) คือความไมรูไมเห็นตามความเปนจริง ในท่ีนี้
หมายถึงความไมเขาใจในโลกและชีวิตตามความเปนจริง เปนภาวะท่ีขาดปญญา ไมรูใน เหตุปจจัย
โดยเฉพาะอยางยิ่งความไมรูไมเขาใจในอริยสัจ ๔ คือ ทุกขสมุทัย นิโรธ มรรค ซ่ึงสามารถอธิบายลงไป

  ๒๓ พุทธทาสภิกขุ, อิทัปปจยตา, (กรุงเทพมหานคร: การพิมพพระนคร, ๒๕๑๖), หนา ๓๖. 
 

                                           



๒๐ 

ไดอีกวา ไมรูวาชีวิตคือความทุกขไมรูวาอะไรคือตนเหตุของทุกขไมรูวา อะไรคือความดับทุกขไมรูวา
ทางดับทุกขท่ีถูกตองคืออะไรนั่นเองซ่ึงอวิชชานี้จะเปนตัวหนุนใหเกิด สังขาร 

สังขาร (Volitional Activities) คือความคิดปรุงแตงความจงใจ มุงหมาย ตัดสินใจ และ
การแสดงออกมาในรูปของการกระทํากระบวนการความคิดท่ีเปนไปตามความโนมเอียง ความเคยชิน
และคุณสมบัติตางๆของจิตท่ีมันสะสมไวในทางดี (กุศล) ทางชั่ว (อกุศล) และกลางๆ ไมดี ไมชั่ว (อัพ
ยากฤต) ซ่ึงการแสดงออกตางๆ ดังกลาวนี้ไมวาจะเปนการแสดงออกทางกาย ทางวาจา ใจยอมจะ
กอใหเกิดคุณภาพจิตใหม หรือพลังกรรมเกิดข้ึนในกระแสชีวิตของผูนั้น พลังกรรมฝายดีเรียกวาบุญ 
พลังกรรมฝายชั่วเรียกวาบาป ซ่ึงพลังกรรมนี้จะทําหนาท่ีรักษากระแสชีวิตไมใหดับลง เปนแรงสําคัญ
อีกแรงหนึ่งท่ีทําใหมีการเวียนวายตายเกิด นอกเหนือไปจากอวิชชาและตัณหา ตัวอยางงายๆ เม่ือนาย 
ก. ทํากิจกรรมใดๆ ลงไปครั้งหนึ่งก็เหมือนการออกแรงไขลานนาฬิกาครั้งหนึ่ง แรงนั้นจะไปบรรจุไวใน
ในลานนาฬิกาเพ่ือขับเคลื่อนนาฬิกาใหเดิน พระอรหันตเปรียบ เสมือนนาฬิกาท่ีลานขาดแลวแมวาจะ
ไขลานเทาไรก็ไมมีพลังงานเขาไปประจุในลาน สังขาร เปนตัวหนุนใหเกิดวิญญาณ  

วิญญาณ (Consciousness) คือการรับรู ในอารมณตางๆท่ีเกิดจากประสาทสัมผัส 
(Sensory organs) ท้ัง ๖ คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย สัมผัส และธรรมารมณ วิญญาณท้ัง ๖ ท่ีเกิดจาก 
อายตนะเหลานี้เรียกวาวิถีวิญญาณ  

นามรูป (Animate Organism) ไดแกความมีอยูของรูปธรรม และนามธรรมในการรับรู
ของบุคคล ภาวะท่ีรางกายและจิตใจทุกสวนอยูในสภาพท่ีสอดคลองและปฏิบัติหนาท่ี เพ่ือตอบสนอง
ในแนวทางของวิญญาณท่ีเกิดข้ึน สวนตางๆ ของรางกายและจิตใจท่ีเจริญหรือเปลี่ยนแปลงไปตาม
สภาพจิต เชน ทารกอยูในครรภมารดา ท่ีมีท้ังกาย (รูป) และใจ (นาม) ถึงแมวา จะมีขนาดเล็กแตก็ถือ
วาเปนมนุษยท่ีสมบูรณแลว  

สฬายตนะ (The Base) คืออวัยวะท่ีรับประสาทสัมผัส ไดแก ตา หู จมูก ลิ้น กาย 
(ผิวหนัง) และใจรวมเรียกวาอายตนะภายนอกหรือทวารท้ัง ๖ ไดแกรูป เสียงกลิ่น รส และ โผฏฐัพพะ
และธรรมารมณตอจากนั้นมนุษยจึงจะแสดงออกหรือกระทําตอทางกายทวาร วจีทวาร มโนทวาร โดย
การพูด การคิดท่ีเรียกวากายกรรม วจีกรรม และมโนกรรม  

ผัสสะ (Contact) คือปฏิกิริยาเชื่อมตอของระบบประสาทท่ีเกิดข้ึนจากอายตนะภายนอก
กระทบกับอายตนะภายใน เชนทารกในครรภมารดา เม่ืออายตนะบางอยางเจริญข้ึน ถึงข้ันท่ีจะมี
ผัสสะไดก็มีผัสสะกับอารมณบางอยางไดเชนตาอาจจะพอเห็นแสงเรือง ๆ หูอาจรับรูเสียงได กาย
สัมผัสการกระทบและรับรูอุณหภูมิในครรภมารดาได เปนตน  

เวทนา (Feeling) คือความรูสึกทุกชนิดท่ีเกิดข้ึนจากปฏิกิริยาของผัสสะตอรางกาย หรือ
ทางจิตใจท่ีเปนไปในทางบวก ทางลบ หรือท่ีเปนกลางๆ เชนความรูสึก สุข ทุกข หรือรูสึกเฉยๆ 

ตัณหา (Craving) คือความทะยานอยาก ความดิ้นรน แบงออกเปนกามตัณหา ความ
ทะยานอยากในกาม อยากไดอารมณอันนารักใคร ภวตัณหา ความอยากในภพ อยากเปนโนน อยาก
เปนนี่ และวิภวตัณหา ความทะยานอยากในวิภพ กลาวคือไมอยากเปน อยากพราก พน ดับสูญ ฯลฯ  

 



๒๑ 

อุปาทาน (Attachment) คือการท่ีจิตเขาไปยึดม่ัน ไปผูกพันกับความรูสึก (เวทนา) ท่ีเปน
กิเลส แบงออกเปน ๔ อยางคือกามุปาทาน การยึดม่ันในกาม ทิฏุปาทาน การยึดม่ันในความเชื่อใน
ทฤษฎี สีลัพพตุปาทาน การยึดม่ันในศีลในพรต ในการปฏิบัติท่ีเคยยึดเคยทํามา อัตตวาทุปาทาน การ
ยึดม่ันในอัตตาวา นี้เปนตัวกูของกู (อหังการ มมังการ)  

ภพ (Process of Becoming) ไดแกสภาวะท่ีจิตยึดในความมีความเปน ภาวะท่ีจิตมี
เจตจํานง ท่ีจะกระทําการใหเปนไปตามอุปาทานคือกามภพ รูปภพ และอรูปภพ  

ชาติ (Birth) คือการเกิดความตระหนักในตัวตนวาอยูหรือไมไดอยูในภาวะนั้นๆ มีหรือ 
ไมไดมีเปนหรือไมไดเปนในสภาวะนั้นๆ เปนภาวะท่ีจิตกอตัว มีรูปแบบหรือแนวโนมแนนอนอยาง
สมบูรณในขณะจิตนั้นๆ  

ชรามรณะ (Decay, Death) ความแกและความตาย ชรามรณะ มี ๒ ประเภท เก่ียวกับ
ชาติคือชรามรณะภายในเกิดพรอมกับชาติภายใน ชรามรณะภายนอกเชนเม่ือบุคคลๆ หนึ่ง ตายลงถา
จิตใจของเขายังมีอวิชชา ตัณหา และพลังกรรมปฏิสนธิวิญญาณก็จะถูกสรางข้ึน เพ่ือเดินทางไปเกิดใน
นามรูปใหมอีกการเวียนวายตายเกิดก็จะดําเนินตอไป  

ดังนั้นจึงสามารถยกตัวอยางท่ีเห็นไดงายท่ีสุดเก่ียวกับปฏิจจสมุปบาท หรืออิทัปปจจยตา 
ไดเชนรางกายและอวัยวะสวนตาง ๆ ของรางกายมนุษยเกิดข้ึน และดําเนินไปภายใตวงจร
ของปฏิจจสมุปบาท คือเม่ือเราคลอดออกมาจากครรภมารดานั้น เรามีอวัยวะพรอมอยูแลว คอยแต
การเจริญเติบโตเทานั้น อวัยวะเหลานั้นทํางานประสานกัน เม่ือสวนสําคัญบางสวนเชน มือ เทา การ
หายใจ เม่ือเลือดนอยไปทําใหเลี้ยงสมองไมพอทําใหมึนศรีษะออนเพลียวิงเวียน ความจําเสื่อม เม่ือ
รางกายถูกบาดแผลอยางรุนแรง สวนใดสวนหนึ่งของอวัยวะอาจสงผลกระทบตอรางกายได เชนถูก
บาดแผลท่ีเทาอาจทําใหมีอาการไขข้ึนสูง เดือดรอนไปท้ังราง เพียงแตไดยินเสียงอันจับใจถูกใจ หรือได
พบสิ่งของหรือบุคคลอันเปนท่ีปรารถนาก็กอใหเกิดปติปราโมทยขนลุกไปท้ังตัว นี่คืออาการอัน
เปนปฏิจจสมุปบาทของรางกาย มันเกิดข้ึน ดํารงอยู เปนไป และแตกดับอยางชนิดท่ีอาศัยกัน และกัน
เปนเหตุและเปนผลของกันและกัน  

ปฏิจจสมุปบาทจึงเปนหลักธธรรมท่ีแสดงถึงความจริงของความมีอยู ไมวาจะมีชีวิตหรือไม
ก็ตาม ดังนั้น ปฏิจจสมุปบาท (ธรรมท่ีอาศัยกันเกิดข้ึน) จึงเปน หลักธรรมท่ีมีความสําคัญอยางยิ่งและ
ถือไดวาเปนศูนยกลางแหงคําสอนของพระพุทธศาสนา เพราะเปนคําสอนท่ีวาดวยเหตุและผล เปนกฎ
ท่ีครอบคลุมเอาความเปนไปของชีวิต มนุษยโลก และจักรวาลไวท้ังหมด และถาเราทําการพิจารณาจะ
พบวาสิ่งตาง ๆ ท่ีเราเห็น หรือสามารถรับรูไดทางประสาทสัมผัสนั้น ลวนแลวแตปรากฏอยูใน
รูปปฏิจจสมุปบาทแทบท้ังสิ้น เปนความจริง สัมพันธท่ีเรียกวา Relative Truth๒๔ สมัคร บุราวาศได

๒๔ วศิน อินทสระ, พุทธปรัชญาเถรวาท, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ชวนพิมพ, ๒๕๔๔),    

หนา ๖๖.  
 

                                           



๒๒ 

กลาวถึงปฏิจจสมุปบาทไวในลักษณะของเหตุผล ท่ีโยงกันเปนลูกโซ (Chain of Causation) โดยทาน
ไดยกเอาคําสอนของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงไว วา๒๕ เพราะภพนี่เองมีอยู ชรามรณะจึงไดมี ชรา
มรณะมีเพราะชาติเปนปจจัย เพราะภพนี่เองมีอยูชาติจึงไดมี ชาติมีเพราะภพเปนปจจัย เพราะ
อุปาทานนี้เองมีอยู ภพจึงไดมี ภพมีเพราะอุปาทานเปนปจจัย เพราะตัณหานี่เองมีอยู อุปาทานจึงไดมี 
อุปาทานมีเพราะตัณหาเปนปจจัยฯลฯ จากคํากลาวนี้เราจะเห็นวามีลูกโซของอาการเปนผลอยู 
ดังนี้คือ  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

จากโซแหงเหตุผลนี้ เราจะเห็นวากลาวโดยยอ ๆ โดยไมแสดงลูกโซแหงการเปนเหตุเปน
ผล เชน อวิชชาเปนเหตุใหเกิดชรา มรณะ ดูจะฟงไมข้ึน คือไมนาจะเปนไปไดตอเม่ือเราแสดงเหตุผล
เปนลูกโซใหดูแลวจึงเกิดความเขาใจ เรายอมไมเขาใจ หากมีคนบอกวานิวตรอนเม็ดเดียวระเบิดบอมบ
ปรมาณูไดท้ังลูกแตเม่ือนักนิวเคลียรฟสิกสแสดง ปฏิกิริยายานิวเคลียรแบบลูกโซใหเราเห็น เราจะเกิด
ความเขาใจได 

ปรากฏการณตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึนภายใตหลักปญจนิยามธรรม และจตุสมุฏฐานตามทัศนะของ
สมัคร บุราวาศ ก็ถือไดวาเปนปรากฏการณท่ีดําเนินอยูในลักษณะของปฏิจจสมุปบาทท้ังสิ้น ไมวาจะ
เปนกฎความรอนเย็น ความเปลี่ยนแปลงทางดานสภาพภูมิศาสตรและอุตุนิยมวิทยา เปนตน จะวาไป
แลวหลักปญจนิยามธรรม และจตุสมุฏฐานถือเปนกฎเกณฑท่ีเปนเหตุเปนผลตอกันและกันในลักษณะ

๒๕ สมัคร บุราวาศ, พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔), 
หนา ๑๒๗. 

 
 

                                           



๒๓ 

ท่ีเชื่อมโยงกันเปนลูกโซ เพราะสิ่งตาง ๆ ท้ังหลายลวนอาศัยกัน และกันใน ฐานะท่ีสิ่งหนึ่งเปนสาเหตุ
และสิ่งหนึ่งเปนผลเสมอ  

ดังนั้นจึงสรุปไดวาปฏิจจสมุปบาท คือกฎธรรมชาติท่ีวาดวยสรรพสิ่งท้ังปวงในจักรวาลมี
ความเปนระเบียบ และมีกฎเกณฑท่ีแนนอน เปนเหตุเปนผลตอกันท่ีแนนอน เปนเหตุเปนผลตอกัน 
ตามทฤษฎีแลวเหตุปจจัย (Theory of Causation) วาสรรพสิ่งท้ังหลายยอมข้ึนมาจากเหตุ บางครั้ง
กฎนี้เรียกวาอิทัปปจจยตาก็ไดซ่ึงครอบคลุมไปถึง ไตรลักษณและปญจนิยามธรรมอันจะนําไปสูการรู
แจงเห็นจริงในกระบวนการของชีวิต และเขาใจในกระบวนการเกิดดับแหงสรรพสิ่งตาง ๆ ไดดียิ่งข้ึน 
อนึ่งปฏิจจสมุปบาทท้ัง ๑๒ ขอนี้ ไมมีตน ไมมีปลาย คือไมมีตัวเหตุเริ่มแรกท่ีสุด องคประกอบท้ังหมด
ตางเก่ียวเนื่องอาศัยกันเปนเหตุปจจัยแกกันและกัน อาการท่ีสิ่งท้ังหลายสัมพันธเก่ียวเนื่องอาศัยเปน
เหตุปจจัยกันเปนรูปกระแสหรือเปนกระบวนการ ความเปนกระแสแสดงถึงการประกอบข้ึนดวย
องคประกอบตาง ๆ รูปกระแสปรากฏเพราะองคประกอบท้ังหลายสัมพันธเก่ียวเนื่องอาศัยกัน กระแส
ดําเนินไปแปรรูปไดเพราะองคประกอบตาง ๆ ไมคงท่ีอยูแมแตขณะเดียว เพราะไมมีตัวตนท่ีแทจริงมัน
จึงข้ึนตอเหตุปจจัยตาง ๆ ความเปนเหตุปจจัยเก่ียวเนื่องอาศัยกัน แสดงถึงความไมมีตนกําเนิดสุดของ
สิ่งท้ังหลาย คือหลักปฏิจจสมุปบาทท่ีมีตัวการทาใหเกิดเปนการอิงอาศัยกันและกันเกิดข้ึนดังกลาวคือ 

   เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน 

   เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ๒๖ 

ดังนั้นสรุปไดวาสรรพสิ่งท้ังปวง เชน จักรวาล ดวงอาทิตย ดวงดาว โลก มนุษย สัตว หรือ
สสารและจิตท่ีเกิดข้ึน มีความเคลื่อนไหว เปลี่ยนแปลง แตกสลายไป ลวนแลวตองอาศัยเหตุปจจัยให
เปนไปท้ังสิ้นและตองเปนอยางนั้นตลอดไป เหตุปจจัยท่ีวานี้ก็คือปฏิจจสมุปบาทนั่นเอง 

๒.๒.๒.๒ ขอพิสูจนความมีอยูในไตรลักษณ 

พระพุทธเจาทรงแสดงในรูปของกฎธรรมชาติ คือ ไตรลักษณ  วา สังขารท้ังปวงท่ีปจจัย
ปรุงแตง  ไมเท่ียง  เปนทุกข  เปนอนัตตา๒๗  

อยางไรก็ตาม หลักไตรลักษณจึงถือไดวา เปนหลักธรรมสําคัญของพุทธปรัชญา เพราะได
กลาวถึงความจริงตามธรรมชาติหรือลักษณะท่ัวไปของสรรพสิ่งท้ังปวง ท้ังท่ีมีชีวิตและไมมีชีวิต จากคํา
กลาวขางตนท่ีกลาววา สังขารท้ังปวงไมเท่ียง ไมยั่งยืนไมคงท่ี ไมมีความแนนอน จะดํารงอยูได
เพียงชั่วคราวเทานั้น จะมีการเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลา ตามเหตุปจจัยของมัน เม่ือเกิดมาก็ เสื่อม
โทรมแลวแตกสลายไป เม่ือมีเกิดก็มีดับ ในชีวิตของคนเราจึงไมมีอะไรแนนอน สังขารท้ังปวงเปนทุกข
หมายความวา เม่ือสิ่งท้ังหลายไมเท่ียง เกิดข้ึนเปลี่ยนแปลงและสลายตัวไป สิ่งนั้นจึงเปนท่ีรวมของ
ความปรวนแปรและความขัดแยงตาง ๆ จึงพรอมท่ีท่ีจะแตกแยกและเสื่อมสลายอยูในตัว เชน เม่ือเรา

๒๖ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๓๗/๗๙. ส .นิ. (บาลี) ๑๖/๓๗/๖๒-๖๓. 

๒๗ วิ.ปริ. (ไทย) ๘/๒๕๗/๓๔๒. ดูรายละเอียดเพ่ิมเติมใน ม.มู. (ไทย) ๑๒/๓๕๘/๓๙๔-๓๙๖. 
 

                                           



๒๔ 

นอนอยูในทาเดิมนาน ๆ อาจจะรูสึกปวดเม่ือยจนตองเปลี่ยนทาเปนตน ธรรมท้ังปวงมิใชตัวตน 
หมายความวาสิ่งท้ังหลายไมมีตัวตน ไมใชตัวตนของมันเองท้ังทางดานวัตถุและจิตใจ เพราะเราจะ
พบวามันจะประกอบไปดวยสวนตาง ๆ และท่ีแยกยอยไปกวานั้นคือ ไมมีตัวตนของมันเอง ไมเท่ียง ไม
คงท่ี จากลักษณะดังกลาวขางตนทําใหเห็นวาสิ่งท้ังหลายท้ังปวงท่ีเกิดข้ึนนั้นลวนมีปจจัยปรุงแตงทําให
มันเกิดข้ึนมาจัดเปนสังขตธรรมซ่ึงตกอยูภายใตเง่ือนไข ๓ ประการ คือ 

1) อนิจจตา ความไมเท่ียง 

พุทธปรัชญาถือวา สังขตธรรมหรือสิ่งท่ีเกิดข้ึนเปนไปดวยอํานาจการปรุงแตงของเหตุ
ปจจัยท้ังปวงลวนเปนสิ่งไมเท่ียง การท่ีสังขารหรืออสังขตาธรรมเปนสิ่งไมเท่ียงก็เพราะมันเปนสิ่งท่ีคงท่ี
อยูไมไดตลอดไป ตองเปลี่ยนตองแปรไปตามกาลเวลาท่ีผานไป ลักษณะท่ีแสดงใหเห็นวาสังขารเปนสิ่ง
ท่ีไมเท่ียงเรียกวาอนิจจะลักษณะ คัมภีรวิสุทธิมรรคไดแสดงอนิจลักษณะของสังขารไววา “...ความ
เกิดข้ึน ความเสื่อมไป และความเปลี่ยนแปลง หรือความแปรไปแหงอาการ กลาวคือความท่ีมีแลวก็ไม
มี เปนลักษณะของความไมเท่ียง...”๒๘ จากขอความนี้แสดงใหเห็นวา อนิจจลักษณะประการแรกท่ี
ปรากฏอยูท่ีสังขาร หรือสิ่งใดสิ่งหนึ่งซ่ึงแสดงใหเห็นวามันเปนสิ่งไมเท่ียงก็คือมีการเกิดข้ึนในเบื้องตน 
เม่ือเกิดข้ึนแลวมันก็ปรากฏอยูหรือตั้งอยู ขณะท่ีตั้งอยู อนิจจลักษณะท่ีปรากฏใหเห็นก็คือมีการ
เปลี่ยนแปลงไป ไมสามารถดํารงอยูในสภาพเดิมไดตลอดไป อนิจจาลักษณะประการสุดทายท่ีปรากฏ
ก็คือ ความเสื่อมสลายและความแตกดับท่ีปรากฏกับสิ่งนั้น เม่ือแตกดับความมีอยูของมันก็สิ้นสุดลง 
ตอจากนั้นมันก็ไมมีอยูอีกตอไป (ความท่ีมีแลวก็ไมมี) ลักษณะตาง ๆ ดังกลาวมานี้ตรงขามกับลักษณะ
ของสิ่งท่ีเท่ียง สิ่งใดเปนสิ่งท่ีเท่ียงสิ่งนั้นตองไมมีการเกิดข้ึนหรือไมมีเบื้องตน ไมมีการเปลี่ยนแปลง
ในขณะดํารงอยู และไมมีการเสื่อมสลายหรือแตกดับ ตองคงท่ีอยูในภาวะอยางเดียวตลอดกาลนิรันดร 
ลักษณะแหงความเท่ียงดังกลาวนี้ไมอาจหาไดในสิ่งท้ังปวงท่ีจัดเปนสังขตธรรม 

ตัวอยางเชน พุทธปรัชญากลาววาคน (ขันธ ๕) เปนสิ่งไมเท่ียง เพราะคนมีการเกิดข้ึนใน
เบื้องตน เม่ือเกิดมาแลวก็คอย ๆ เปลี่ยนแปลงไปตามลําดับ จากเด็กทารกเปลี่ยนแปลงเปนเด็กเล็ก 
เด็กใหญ วัยรุน เปนผูใหญ เปนวัยกลางคน เปนคนชราแลวก็ตายไปในท่ีสุด การเกิดข้ึนการ
เปลี่ยนแปลงและการแตกดับเปนอนิจลักษณะซ่ึงปรากฏอยูท่ีคน เพราะฉะนั้นคนจึงเปนอนิจจัง คือไม
เท่ียง สิ่งอ่ืน ๆ ท่ีอยูในประเภทของอนุปาทินกสังขารหรือสังขารท่ีไมมีจิต เชน ตนไม กอนหิน อาคาร 
ภูเขา โลก ดวงอาทิตย ดวงจันทร ดวงดาวตาง ๆ ก็อยูในสภาพเชนเดียวกันกับคนเหมือนกัน คือมีการ
เกิดข้ึน เปลี่ยนแปลง และแตกดับไปในท่ีสุด จะตางกันก็เพียงแตบางสิ่งเชน กอนหิน อาคาร ภูเขา 
โลก ดวงจันทร มีอายุการดํารงอยูอยางยังยืนมากกวาคนเทานั้น แตในท่ีสุดก็เสื่อมสลายและแตกดับ
ไปตามสภาพของสังขาร แมโลกท่ีเราอยูอาศัยอยูนี้ก็คงเปนเชนเดียวกัน การท่ีเราทราบมันก็มีการ
เกิดข้ึนในเบื้องตน เวลานี้มันก็เปลี่ยนแปรอยูตลอดเวลา เนื่องจากมันเปนสังขารอยางหนึ่งสักวันหนึ่ง

๒๘ มหามกุฏราชวิทยาลัย, วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย
, ๒๕๒๑), หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๒๕ 

มันก็คงจะแตกดับ ท่ีเรารูวาสิ่งตาง ๆ ดังกลาวนี้จะตองแตกดับก็เพราะอนิจจลักษณะอยางหนึ่ง คือ
ความเปลี่ยนแปลงปรากฏอยูตลอดเวลา สิ่งใดท่ีมีการเกิดข้ึนและมีการเปลี่ยนแปลงไปเปนธรรมดา  
สิ่งนั้นก็ยอมมีความเสื่อมสลายแตกดับเปนธรรมดา 

2) ทุกขตา ความเปนทุกข  

พุทธปรัชญาถือวา สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปนทุกข คําวา ทุกขตา หรือความเปนทุกขนั้น เปน
ลักษณะอยางหนึ่งของไตรลักษณ มีความหมายใกลเคียงกับอนิจจตาคอนขางมาก คําวา ทุกข นั้น อาจ
แปลไดเปน ๒ นัย คือแปลวา ทนไดยาก อยางหนึ่ง และ ทนอยูในสภาพอยางเดียวตลอดไปไมได 
อยางหนึ่ง๒๙ คือ ท่ีแปลวา ทนไดยาก นี้ เนนความหมายของทุกขในอริยสัจ สวนท่ีแปลวาทนอยูใน
สภาพอยางเดียวตลอดไปไมไดนั้น เนนความหมายของทุกขในไตรลักษณ คําวา ทุกข ในพุทธปรัชญา
ปรากฏในหลักคําสอนท่ีสําคัญ ๒ หลัก คือ หลักคําสอนเรื่องไตรลักษณและหลักคําสอนเรื่องอริยสัจ 
ทุกขท่ีปรากฏในหลักคําสอนท่ีสําคัญ ๒ หลักนี้มีความหมายกวางแคบกวากัน เชนพูดวา “นายแดง
รูสึกเปนทุกขท่ีบุตรของตนลมปวยลง” กับคําวา “พุทธศาสนาสอนวาตนไมก็เปนทุกข ภูเขาก็เปนทุกข 
โตะ – เกาอ้ีก็เปนทุกข” เราจะไมรูสึกวาแปลกใจอะไรกับคําวา “นายแดงรูสึกเปนทุกขท่ีบุตรของตน
ลมปวยลง”  เพราะเปนเรื่องธรรมดาท่ีเกิดมีใหเห็นอยูท่ัวไปในหมูมนุษย ใครท่ีมีบุตรหรือบุคคลท่ีรูจัก 
ใกลชิด ก็อาจประสบกับความทุกขอยางนายแดงได แตในกรณีหลังท่ีวา “พุทธศาสนาสอนวาตนไมก็
เปนทุกข ภูเขาก็เปนทุกข โตะ – เกาอ้ีก็เปนทุกข” บางทีผูท่ียังไมเขาใจความหมายของคําวา “ทุกข” 
ตามคําสอนของพุทธศาสนาอยางถูกตอง จะรูสึกเกิดความสงสัยไดวา ตนไม โตะ เกาอ้ี ไมมีชีวิตอยาง
มนุษยและไมมีจิตใจจะเปนทุกขไดอยางไร ดังนั้นจึงขอยกเอาความหมายของทุกขในอริยสัจกอนพอให
เห็นความแตกตางกัน  

ทุกขในอริยสัจโดยท่ัวไปหมายถึงทุกขกายทุกขใจของสิ่งท่ีมีชีวิต โดยเฉพาะอยางยิ่งของ
มนุษยซ่ึงแบงเปน ๒ ชนิด คือ 

๑) สภาวะทุกข ไดแก ทุกขตามสภาพ หรือทุกประจําสังขาร ในธัมมจักกัปปวัตตนสูตร ซ่ึง
เปนปฐมเทศนาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงแกปญจวัคคียวา “...ภิกษุท้ังหลาย สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปน
ทุกข สิ่งใดเปนทุกข ..”๓๐ มีใจความวาไดทรงแสดงถึงทุกขชนิดนี้ ๓ อยาง คือชาติ – ความเกิด ชรา – 
ความแก และ มรณะ – ความตาย ท่ีจัด ๓ ยางนี้เปน สภาวทุกขหรือทุกขประจําสังขาร ก็เพราะเปน
ทุกขท่ีติดมากับสังขารรางกายของมนุษยทุกคน ไมวาจะยากดีมีจนอยางไร ผูท่ีเกิดมาแลวยอมไมอาจ
หลีกหนีทุกขท้ัง ๓ อยางนี้ไดพน 

๒๙ สุนทร ณ รังสี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ
จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๗. 

๓๐ สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๑/๑. 
 

                                           



๒๖ 

๒) ปกิณกทุกข แปลวาทุกขเบ็ดเตล็ดหรือทุกขจร ไดแกทุกขของมนุษยท่ีเกิดมีข้ึนหลังจาก
ท่ีเกิดมาแลว ทุกขชนิดนี้มนุษยมีไมเหมือนกันและไมเทากัน บางคนอาจมีมาก บางคนมีนอย ทุกขจร 
มีดังนี้ 

โสกะ  - ความเศราโศก ความแหงใจ 

ปริเทวะ  - ความร่ําครวญ 

ทุกขะ  - ความไมสบายกาย 

โทมนัสสะ - ความไมสบายใจ 

อุปายาสะ - ความคับแคนใจ 

ปยวิปปโยคะ - การพลัดพรากจากบุคคล หรือสิ่งอันเปนท่ีรัก 

อัปปโยคะ - การประสบกับสิ่งอันไมเปนท่ีรัก หรือท่ีไมชอบใจ 

อิจฉาวิฆาตะ - ความผิดหวังหรือการไมไดสมใจปรารถนา 

รวมเปนปกิณกทุกขหรือทุกขจร ๘ อยาง ถารวมสภาวทุกขเขาดวยก็เปนทุกขตาม
ความหมายของทุกขในอริยสัจ ๑๑ อยาง๓๑ ทุกขท้ัง ๑๑ อยางนี้อาจยอลงเหลือเพียง ๒ อยาง คือ 
ทุกขกายกับทุกขใจ ท้ัง ๒ อยางนี้ ยอใหสั้นลงอีกก็เหลือเพียงอยางเดียว คือ ขันธ ๕ ท่ีบุคคลเขาไปยึด
ดวยอํานาจของปทานเปนทุกข 

ดังนั้นคําวา ทุกข ในความหมายของทุกขในอริยสัจนี้ จึงแปลวาทนไดยาก เพราะสภาพ
เหลานั้นเปนสภาพเบียดเบียน บีบค้ัน ท่ีมนุษยผูไดประสบไมสามารถรักษาสภาพจิตใจใหคงท่ีอยูได 
จิตใจตองหวั่นไหวรวนเรไปตามสภาพความเบียดเบียนบีบค้ันเชนนั้น สภาพเหลานั้นจึงจัดเปนสภาพท่ี
ทนไดยากหรือสภาพท่ีเรียกวาทุกข 

สวนคําวา ทุกข ซ่ึงเปนลักษณะอยางหนึ่งของไตรลักษณ มีความหมายกวางกวาทุกขใน
อริยสัจ ทุกขในอริยสัจหมายถึงเฉพาะทุกขของสิ่งท่ีมีชีวิตท่ีมีจิต แตทุกขในไตรลักษณหมายถึงทุกขท้ัง
ของสิ่งมีชีวิตและของสิ่งไมมีชีวิต ดังพระพุทธพจนท่ีวา สพฺเพ สงฺขารา ทุกฺขา๓๒ มีความหมายถึง 
สภาพท่ีสิ่งตาง ๆ ซ่ึงเปนสังขตธรรมไมอาจดํารงอยูในสถานะอยางเดียวไดตลอดไป ตองเปลี่ยนแปรไป
โดยลําดับตามแรงบีบค้ันของเหตุปจจัยท่ีมาทําใหเกิดสภาพเชนนั้น ในลักษณะดังกลาวนี้ มนุษยซ่ึงเปน
สังขตธรรมอยางหนึ่งก็เปนทุกข กอนหินก็เปนทุกข ตนไมก็เปนทุกข เครื่องจักรก็เปนทุกข ฯลฯ เพราะ
มนุษย กอนหินตนไม เครื่องจักร ตองเปลี่ยนแปรไปตามแรงบีบค้ันของเหตุปจจัยอยูตลอดเวลาไมอาจ
ดํารงสถานะเดิมของตนไวได 

๓๑ ม.มู. (ไทย) ๒๕/๑๑๙-๑๓๓/๑๑๘-๑๒๑. 

๓๒ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๕๖/๒๒๕. 
 

                                           



๒๗ 

ตัวอยางเชนเม่ือพูดวา มนุษยเปนทุกข คนสวนใหญจะไมรูสึกแปลกใจ เพราะมักคิดถึง
ทุกขตามความหมายของทุกขในอริยสัจ ท้ัง ๆ ท่ีคําวา “มนุษยเปนทุกข” มีความหมายรวมถึงทุกข
ตามความหมายของทุกขในไตรลักษณดวย แตเม่ือพูดวากอนหินเปนทุกข ตนไมก็เปนทุกข เครื่องจักร
ก็เปนทุกข ก็จะเกิดความแปลกใจวา กอนหิน ตนไม และเครื่องจักร เปนสิ่งท่ีไมมีชีวิตจิตใจจะเปน
ทุกขไดอยางไร ตามความหมายของพุทธปรัชญาท่ีวา กอนหิน ตนไม เครื่องจักรเปนทุกขนั้น หมายถึง
อาการท่ีสังขารหรือสิ่งใดสิ่งหนึ่งถูกเหตุปจจัยบีบค้ันทําใหคงสถานะเดิมไวไมได คอย ๆ เปลี่ยนแปรไป
ทีละนิด อาการท่ีมันคอย ๆ เปลี่ยนแปรไปทีละนิดในทุก ๆ ขณะนี้เอง ท่ีเรียกวามันเปนทุกขตาม
ความหมายของทุกขในไตรลักษณ ในขณะท่ีคนคนหนึ่งมีความรูสึกวาเขามีความสุขท่ีสุดนั้น ตามความ
เปนจริงในขณะนั้นเขาเปนทุกขตามความหมายของทุกขในไตรลักษณอยูตลอดเวลา นั่นก็คือ สังขาร
รางกายของเขาถูกเหตุปจจัยทําใหเปลี่ยนแปรอยูตลอดเวลา เชน เซลลเกาท่ีประกอบข้ึนเปนรางกาย
ของเขากําลังเสื่อมโทรม หรือแตกดับไปแลวมีเซลลใหมเกิดข้ึนมาแทนท่ี แมแตบุคคลท่ีโดยท่ัวไปเห็น
วาเขาอยูในวัยท่ีรางกายกําลังเติบโต แตความเปนจริงความเสื่อมโทรมแตกดับกําลังเกิดมีข้ึนใน
รางกายของเขาอยูทุก ๆ ขณะ  

ดังนั้นจะเห็นไดวา ทุกขในไตรลักษณมีความหมายกวางกวาทุกขในอริยสัจ เพราะวาทุกข
ในอริยสัจโดยท่ัวไปหมายถึงทุกขกาย ทุกขใจของสิ่งมีชีวิตโดยเฉพาะอยางยิ่งทุกขของมนุษย แตทุกข
ในไตรลักษณหมายถึงสภาพท่ีสิ่งท้ังปวงท่ีเปนสังขตธรรมไมอาจทรงอยูในสภาวะเดิมไดตลอดไป ตอง
เปลี่ยนแปรอยูทุกขณะดวยการกระทําของเหตุปจจัย ทุกขในไตรลักษณจึงมีความหมายครอบคลุมท้ัง
สิ่งมีชีวิตและสิ่งไมมีชีวิต 

3) อนัตตา ความไมมีตัวตน 

หลักคําสอนเรื่องอนัตตาเปนหลักคําสอนท่ีสําคัญท่ีสุดอยางหนึ่งในพุทธปรัชญา เปนคํา
สอนท่ีปฏิวัติความคิดและความเชื่อถือด้ังเดิมของศาสนาพราหมณโดยสิ้นเชิง ดังท่ี ทุกข ดังท่ี
พระพุทธเจาองคตรัสแกโมฆราชวา      “โมฆราช  เธอจงพิจารณาเห็นโลกโดยความวางเปลา  มีสติ
ทุกเม่ือ พึงถอนอัตตานุทิฏฐิเสีย...”๓๓ และดังท่ีพระพุทธองคตรัสแกภิกษุท้ังหลาย ไววา  

       “ภิกษุท้ังหลาย เม่ืออัตตามีอยู ความยึดถือวา ‘สิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตาของเรา’ก็จะพึงมีใชไหม”     

       ภิกษุท้ังหลายทูลตอบวา “ใช พระพุทธเจาขา” 

       “เม่ือสิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตามีอยู ความยึดถือวา ‘อัตตาของเรา’ จะพึงมีใชไหม” 

       “ใช  พระพุทธเจาขา” 
       “เม่ือหาไมพบอัตตาและสิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตาโดยความเปนจริงโดยความแนแท ทิฏฐิท่ีวา  
     ‘นั้นโลก นั้นอัตตา เรานั้นตายแลวจักเปนผูเท่ียง ยั่งยืน คงท่ี ไมมีความแปรผันเปนธรรมดา จัก   
     ดํารงอยูเทียบเทาสิ่งคงท่ีอยางนั้น’ นี้มิเปนพาลธรรม(ธรรมของคนโง) สมบูรณแบบละหรือ... สิ่ง 

๓๓ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๘๘/๓๐๙. 
 

                                           



๒๘ 

     ใดไมเท่ียง เปนทุกข มีความแปรผันเปนธรรมดา ควรหรือท่ีจะพิจารณาเห็นสิ่งนั้นวา  ‘นั่นของเรา   
     เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา๓๔ 

อยางไรก็ตาม ศาสนาพราหมณซ่ึงเปนศาสนาท่ีหยั่งรากลึกและม่ันคงอยูในอินเดียกอน
พุทธสมัยมาไมต่ํากวา ๑๐๐๐ ป สอนวา ในตัวมนุษยมีสิ่งอันเท่ียงแทไมเปลี่ยนแปลง ดํารงอยูเปน
แกนกลางของชีวิต สิ่งดังกลาวนี้เรียกวาอัตราหรืออาตมัน เม่ือคนตายรางกายเทานั้นท่ีเสื่อมสลาย
แตกดับ สวนอาตมันซ่ึงเปนวิญญาณของรางกายจะไมแตกดับไปดวย แตจะออกจากรางกายเกาไปเกิด
ใหมในรางกายใหม เหมือนคนเปลี่ยนเสื้อผาจากชุดเกาไปสวมใสเสื้อผาชุดใหมฉันใดฉันนั้น 

เม่ือพระพุทธเจาตรัสรูแลวทรงประกาศสัจธรรมท่ีพระองคทรงคนพบ คือ อริยมรรคมีองค 
๘ และอริยสัจ ๔ ดวยการแสดงธัมมจักกัปปวัตตนสูตรอันเปนปฐมเทศนาแกปญจวัคคียท่ีปาอิสิปตน
มฤคทายวันใกลเมืองพาราณสีทําใหทานอัญญาโกณฑัญญะไดดวงตาเห็นธรรม (เปนพระโสดาบัน) 
เปนประจักษพยานในการตรัสรูของพระองค หลังจากท่ีทรงสั่งสอนใหปญจวัคคียอีก ๔ คน ไดดวงตา
เห็นธรรมเชนเดียวกันกับทานอัญญาโกณฑัญญะแลว พระองคก็ทรงแสดงอนัตตลักขณสูตรโปรด
พระปญจวัคคียท้ังหมดเปนข้ันสุดทาย ทรงชี้ใหเห็นวาความคิดและความเขาใจท่ีวามีอัตราหรือตัวตนท่ี
เท่ียงอยูในตัวของมนุษยนั้นเปนความคิดและความเชื่อท่ีไมถูกตอง ตามสภาพท่ีเปนจริงอัตราหรือ
ตัวตนเชนนั้นไมมีอยูเลย ดังขอความในอนัตตลักขณสูตรวา 

ครั้งนั้น พระผูมีพระภาครับสั่งกะพระปญจวัคคียวา ภิกษุท้ังหลาย รูปเปนอนัตตาภิกษุท้ังหลาย 
ถารูปนี้เปนอัตตาแลว รูปนี้ไมพึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลพึงไดในรูปวา รูปของเราจงเปน
อยางนี้เถิด รูปของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย ภิกษุท้ังหลาย ก็เพราะรูปเปนอนัตตาฉะนั้น รูปจึง
เปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลยอมไมไดในรูปวา รูปของเราจงเปนอยางนี้เถิด รูปของเราอยาได
เปนอยางนั้นเลย 

เวทนา...สัญญา...สังขาร...วิญญาณเปนอนัตตา ภิกษุท้ังหลาย ถาวิญญาณนี้เปนอัตราแลว
วิญญาณนี้ไมพึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลพึงไดในวิญญาณวา วิญญาณของเราจงเปนอยางนี้
เถิด วิญญาณของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย ภิกษุท้ังหลายก็เพราะวิญญาณเปนอนัตตา ฉะนั้น 
วิญญาณจึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลยอมไมไดในวิญญาณวา วิญญาณของเราจงเปนอยางนี้
เถิดวิญญาณของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย  

ภิกษุท้ังหลาย เธอท้ังหลายมีความเห็นเปนไฉนรูปเท่ียงหรือไมเท่ียง 

-  ไมเท่ียงพระเจาขา 
-  สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปนทุกขหรือเปนสุข 
-  เปนทุกขพระเจาขา 

๓๔ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๒๔๔/๒๖๐-๒๖๑. 
 

                                           



๒๙ 

-  ก็สิ่งใดไมเท่ียง เปนทุกข มีความเปลี่ยนแปรเปนธรรมดา ควรหรือท่ีเฝาเห็นสิ่งนั้นวา นั่นของ
เรา นั่นเปนเรา นั่นเปนตัวตนของเรา 

-  ไมควรเห็นอยางนั้น พระเจาขา 
-  เวทนา...สัญญา…...วิญญาณเท่ียงหรือไมเท่ียง 
-  ไมเท่ียง พระเจาขา (การถาม - ตอบดําเนินไปเชนเดียวกันกับในกรณีของรูป) 

เพราะเหตุนี้แล รูป...เวทนา...สัญญา...สังขาร...วิญญาณ อยางใดอยางหนึ่งท่ีเปนอดีต อนาคต 
และปจจุบันภายในหรือภายนอก หยาบหรือละเอียด เลวหรือประณีต ใกลหรือไกล ท้ังหมดก็เปน
แตสักวาวิญญาณ เธอท้ังหลายพึงเห็นวิญญาณนั้นดวยปญญาอันชอบตามความเปนจริงอยางนี้วา 
นั่นไมใชของเรา นั่นไมเปนเรา นั่นไมใชตัวตนของเรา๓๕ 

จากพุทธพจนนี้ ถือไดวาหลักไตรลักษณนั้นเปนกฎธรรมชาติซ่ึงแสดงใหเราทราบวา 
นอกจากชีวิตจะมีอยูในรูปขององคประกอบตางๆ มารวมตัวอาศัยสัมพันธกัน และไมมีตัวตนของชีวิต
ท่ีแทจริงโดยอิสระแลว ทุกชีวิตท่ีเกิดข้ึนมานั้นยังมีสภาวะท่ีแทจริงตามธรรมชาติ หรือสภาวะพ้ืนฐาน
เหมือนกัน กลาวคือมีลักษณะท่ีตองเปลี่ยนแปลงไปตามเหตุปจจัย มีภาวะท่ีไมสมบูรณและไมใชตัวตน 
(อนิจจตา ทุกขตาและอนัตตา) ซ่ึงลักษณะท่ีกลาวมานี้ถือเปนสามัญลักษณะ หรือเปนลักษณะสากล
ของทุกชีวิต และแมวาเราจะทําการแยกชีวิตออกมาพิจารณาแตละสวนประกอบยอยหรือแตละขันธ
แลว เราก็จะพบวาทุก ๆ ขันธท่ีแยกชีวิตออกมาพิจารณาแตละขอจะมีลักษณะท่ีไมเท่ียง ไมคงท่ีและ
เม่ือใดท่ีมีความไมเท่ียงและความไมคงท่ีมีอยู ภาวะท่ีเปน ทุกขยอมจะเกิดข้ึนไดงายและจากการท่ีทุก
สิ่งเกิดจากเหตุปจจัยนี้เองทําใหไมสามารถดํารงอยู หรือบังคับตัวเองใหอยูในภาวะเดิมไดตัวอยางเชน 
คนเราเริ่มแรกออกมาจากครรภมารดายังคงเปนทารก ตอมาก็มีพัฒนาการจากวัยทารกสูวัยเด็ก วัย
หนุมสาว ผูใหญและวัยชราตามลําดับ ซ่ึงจะวาไปแลวเราไมอาจบังคับใหตัวเองไมแกไมได ทุกชีวิตท่ี
เกิดข้ึนมายอมไมสามารถบังคับใหตัวเองไมแกไมได สิ่งตางๆ มีกอนหินเปนตนท่ีนอกจากนี้ก็เปน
เชนเดียวกัน ดังนั้นทุกชีวิตหรือทุกสิ่งท่ีไมมีชีวิต ท่ีเกิดมีข้ึนแลวก็ยอมท่ีจะตั้งอยูและเสื่อมสลายไป จน
กอใหเกิดกระบวนการเกิดดับ สืบเนื่องตอกันเปนวงเวียนหรือวัฏจักรในการดํารงชีวิตนั่นเอง  

สมัคร บุราวาศ ก็ไดแสดงทัศนะท่ีเห็นดวยกับหลักไตรลักษณนี้โดยเชื่อวา สิ่งตาง ๆ ท่ี
ปรากฏอยูในลักษณะท่ีเปนรูปธรรมท้ังหลายไมไดคงทนถาวรในลักษณะเทาท่ีแสดงอยูโดยตลอด หรือ
ชั่วนิรันดรเลย หากไดเปลี่ยนแปลงไป และการเปลี่ยนแปลงนั้นเปนไปตามวิถีวงเวียนท่ีเรียกวา 
สงัสารวัฏฏคนเราในสวนรูปธรรมนั้น จะมีการเกิดข้ึนมา มีการเติบโต และเสื่อมสลายซ่ึงในท่ีสุดก็ จะ
ดับสูญไป๓๖ สวนคําสอนวาดวยอนัตตา สมัคร บุราวาศ ไดยกเอาคําสอนของพระพุทธศาสนาท่ีกลาว
วา “เม่ือรูปของทุกสิ่งเปลี่ยนแปลงไป สิ่งท่ีเขาใจกัน วาเปนตัวตนของสิ่งนั้นก็ตองเปลี่ยนแปลงไปดวย 

๓๕ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๙๐/๑๐๒. 

๓๖ สมัคร บุราวาศ, พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔), 

หนา ๑๔๒. 
 

                                           



๓๐ 

” ซ่ึงภาวะดังกลาวนี้จะเปนการอธิบายถึงความ ไมมีตัวตนไดเปนอยางดีจากจุดนี้ทําใหเราทราบวา สิ่ง
ตาง ๆ ท่ีมีอยูในโลกนี้ไมไดมีอยูดวยตัวมันเอง จะมีอยูในลักษณะท่ีมีความสัมพันธเก่ียวเนื่องกันอยู 
ดังนั้นปรากฏการณตาง ๆ ไมวาจะเปนการเคลื่อนไหวและการเปลี่ยนแปลงผานประวัติศาสตรของสิ่ง
ท้ังหลายจะไมเปนเอกในตัวเหมือนกัน หากเปนปรากฏการณท่ีเก่ียวพันกันหมด เปนไปในลักษณะ
แบบองครวมหรือบูรณาการ จากทัศนะดังกลาวขางตนนั้น เปนการอธิบายไตรลักษณภายใต กระบวน
การปญจนิยามธรรม เพ่ือใหเห็นถึงการเปลี่ยนแปลงของสรรพสิ่งตาง ๆ ไดดียิ่งข้ึน โดยในท่ีนี้จะขอ
ยกตัวอยางปรากฏการณทางธรรมชาติเชน การเคลื่อนท่ีของดวงจันทรและดวงอาทิตยซ่ึงถือวาเปน
ปรากฏการณทางธรรมชาติท่ีมีความสัมพันธกับเวลาและสถาน ท่ีทําใหเกิดพลังงานในรูปแบบตางๆ
เชนพลังงานความรอน พลังน้ําเปนตน มีผลตออุณหภูมิท่ีเปลี่ยน แปลงไป (อุตุนิยาม) ทําใหมีการ
จัดระบบของสิ่งมีชีวิต มีวิวัฒนาการ มีการเปลี่ยนแปลงทางดาน พันธุกรรมเกิดข้ึน (พีชนิยาม) สงผล
ใหมนุษยมีสภาพจิตใจท่ีแตกตางกัน (จิตนิยาม) จากจุดนี้ทําให มีการสรางอารยธรรม และวัฒนธรรม
อันเนื่องมาจากการกระทํา (กรรมนิยาม) และการดํารงชีวิต ของมนุษยตามสภาพภูมิศาสตรท่ีแตกตาง
กันไป และจากสภาพความเปลี่ยนแปลงดังกลาวนี้ทําให เราทราบวาทุกสิ่งทุกอยางท่ีเกิดข้ึน (ธรรม
นิยาม) ลวนดําเนินอยูภายใตกฎไตรลักษณนั่นเอง  

จากทัศนะดังกลาวขางตนทําใหทราบวา สิ่งตางๆ เม่ือเกิดข้ึนก็ยอมเสื่อมสลายไปและดับ
ไปไมมีอะไรอยูกับท่ีหรือคงท่ี ท้ังนี้ยอมข้ึนอยูกับเวลาและสถานท่ี ๆ สิ่งนั้นดํารงอยูเปนสําคัญ โดย
วิทยาศาสตรจะอธิบายไตรลักษณในลักษณะการนําเสนอปรากฏการณตาง ๆ เชน การเกิดดับของ
ดวงดาวท้ังหลาย เชนกาแล็กซีตาง ๆ ดวงอาทิตยดวงดาวและโลกเม่ือมีการเกิดก็ยอมมีการดับ โลก
ของเรานั้นก็เชนเดียวกับดวงอาทิตยมีกําเนิดมาจากกาซกลุมหนึ่งในทองฟา โลกมีการเปลี่ยนแปลงมา
เรื่อยๆ จนมีสิ่งตางๆ ท่ีเอ้ืออํานวยตอการเกิดและตอวิวัฒนาการของสิ่งมีชีวิต คือ พืช สัตวและคน
ข้ึนมา เชนมีธาตุคารบอน ไฮโดรเจน ออกซิเจน และไนโตรเจน รวมท้ังมี อุณหภูมิท่ีพอเหมาะ ฯลฯ 
ดวยเหตุนี้วิทยาศาสตรจึงมองวาโลกมีการเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลา ซ่ึงจะวาไปแลวการเปลี่ยนแปลง
นี้ก็คือการเปลี่ยนแปลงของขันธหา ซ่ึงดําเนินอยูภายใตกฎธรรมนิยามธรรมดําเนินไปตามไตรลักษณ
นั่นเอง 

๒.๓ บทสรุป 

จากท่ีไดศึกษาเก่ียวกับในบทนี้ไดกลาวถึง ขอพิสูจนหรือการอางเหตุผลของความมีอยูใน
ปรัชญาตะวันตกผานขอพิสูจนความมีอยูเชิงจริยธรรม คือความมีอยูเชิงอัตตวิสัย และความมีอยูเชิงภววิสัย 
ดังนี้ 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย (subjective) เปนแนวคิดท่ีสะทอนใหเห็นธรรมชาติภายในของมนุษยวา
มีความหลากหลายข้ึนอยูกับมนุษยแตคน มาตรฐานอะไรก็เปนสิ่งท่ีสามารถปรับเปลี่ยนไปไดตามบริบท และ
สถานการณ ความจริงแทหรือความเปนหนึ่งเดียวจึงเปนสิ่งท่ีเปนไปไมได เพราะความมีอยูเชิงอัตตวิสัยชี้ไปท่ี 
สทิธิ ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง และหากมีการขัดขวางการกระทําของ
เขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตามความ
เชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น 

 



๓๑ 

เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง ๆ ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ 
พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียง
คําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลวความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริง
และเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย (subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคน
เปนสําคัญ  

ความมีอยูเชิงภววิสัยนั้นวาดวย ศีลธรรมจะตองเปนเรื่องแนนอนตายตัวปราศจากขอแม
หรือเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ถาสิ่งๆ หนึ่งดี ความดียอมเปนลักษณะท่ีติดตัวสิ่งนั้นเสมอ เชน การพูดความ
จริง ซ่ึงแนวคิดภววิสัยถือวาเปนการกระทําท่ีถูก การพูดความจริงยอมถูก กลาวคือ ยอมเปนคุณงาม
ความดีเสมอไมวาพูดสิ่งใด เม่ือไหร กับใคร ในสถานการณอยางไร การพูดความจริงอาจทําใหตนเอง
เดือดรอน อาจทําใหประโยชนสุขของคนท่ัวไปลดนอยลง อาจกอใหเกิดเหตุราย แตสําหรับแนวคิดภว
วิสัยผลท่ีเกิดข้ึนจากการพูดความจริงมิไดทําใหกลับกลายเปนสิ่งท่ีผิดศีลธรรมหรื่อเปนสิ่งเลว เพราะ
ความจริงมีอยูโดยไมเก่ียวกับเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ไฟมันรอน ความรอนของไฟอาจทําลายบานเรือน 
อาจทําใหมือพอง หรืออาจชวยใหหายหนาว แตไมวาไฟจะใหความสุขหรือความทุกขแกมนุษย สิ่งท่ีมี
อยูประจําตัวมันคือความรอน ในทํานองเดียวกันผลท่ีเกิดจากการพูดความจริงยอมไมกระเทือนคุณ
งามความดีของการพูดความจริง ถาสิ่งๆ หนึ่งดีมันยอมดีในตัวมันเอง ไมเก่ียวกับสิ่งอ่ืน 

 และในสวนของความมีอยูในทางพุทธปรัชญา คือความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ และความมีอยูเชิง
ปรมัตถสัจจะ นี้ 

ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะนั้น พุทธปรัชญาถือวาสิ่งท้ังหลายท่ีเกิดข้ึน รวมถึงรางกายของ

มนุษยมีอยูจริงโดยรับรูความจริงผานทางประสาทสัมผัส จนเกิดเปนประสบการณและเกิดความคิด

ปรุงแตงจนเปนความจริง ท่ีตนรูจัก ความจริงท่ีเกิดจากการรับรูและความคิดปรุงแตงของตนนี่เอง ท่ี

มนุษยเชื่อวาเปนความจริงแท  อยางไรก็ตามความจริงหรือความมีอยูท่ีมนุษยรูจักเหลานนี้ถือวาเปน

ความจริงท่ีมีอยูในเชิง สมมติสัจจะ กลาวคือเปนสิ่งท่ีมนุษยบัญญัติสิ่งตางๆ ไปตามท่ีตนใหความหมาย 

ไมวาจะเปนคน สัตว สิ่งของ ความสวยงาม ความนาเกลียดอัปลักษณ ความดี ความเลว เปนตน 

มนุษยกําหนดหมายสิ่งตางๆ และจัดกลุมแบงประเภทสิ่งท้ังหลาย อันเปนการตกลงรวมกันเพ่ือ

ประโยชนในการดําเนินชีวิต การใหคาความหมายของมนุษยนี้ ทําใหมนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิต เกิด

ความรูสึกสุข ทุกข ข้ึนในเชิงสมมติสัจจะนั่นเอง  

ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะนั้น พุทธปรัชญาเห็นวา สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและ
เปนอยูโดยสภาวะดังกลาว คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ังรูปธรรมและนามธรรม ลวนเปนสิ่งท่ีมีอยูและ
เปนอยูในฐานะท่ีมีสวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไปตามเหตุปจจัย ตาม
หลักอิทัปปจจยตา เรียกวา มีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ เชน คําวา รถ ท่ีสมมติเรียกกันนั้น เม่ือมองในความ
มีอยูเชิงปรมัตถสัจจะเปนเพียงสวนประกอบตางๆ ของเหตุปจจัยท่ีเปนไปภายใตกฎไตรลักษณ 
(อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท เทานั้น ดังนั้นในประเด็นนี้พุทธปรัชญาเถรวาท
จึง มีความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ ใน ๒ ลักษณะคือ เปนตามหลักปฏิจจสมุปบาท คือ “เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้

 



๓๒ 

จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน  เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ” และ กฎ
ไตรลักษณ คือ สังขารท้ังปวง ไมเท่ียง สังขารท้ังปวง เปนทุกข และธรรมท้ังปวง มิใชตัวตน  

 

 

 



  

บทท่ี ๓ 

แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญา 

ในบทนี้ไดกลาวถึง ความหมายของบาป บาปในฐานะของกิเลส บาปในฐานะของสาเหตุ 
บาปในฐานะของวิบาก บาปในฐานะการใหผลของภพภูมิ บาปในฐานะของการกระทํา บาปในฐานะ
ของความสัมพันธระหวางสิ่งดีกับไมดี  เปนลําดับไป 

๓.๑ ความหมายของบาป 

คําวา “บาป” มาจากภาษาบาลีวา ปาป ซ่ึงแปลวา ชั่ว ลามก๑ สิ่งท่ีไมดี ถาหากวามีอยู

กับบุคคลใด ก็จะทําใหบุคคลนั้นไดรับทุกขเดือดรอน เสียเกียรติชื่อเสียงท้ังปจจุบันและอนาคต๒ หรือ

ถาหากนํามาประกอบกับศัพทใด ความหมายของศัพทนั้นก็จะบงบอกไปในทางไมดี ไมประเสริฐ เชน 
เม่ือบุคคลใดทําผิดมนุษยธรรม ก็จัดวาบุคคลนั้นเปนคนชั่ว คนลามกตรงกับภาษาบาลีวา ปาปปุคฺคโล 

หรือ ปาโป๓  

หลักคําสอนเรื่องบาปเปนหลักคําสอนท่ีปรากฏในหลักโอวาทปาฎิโมกข ๓ ประการ๔ คือ 

๑. การไมทําบาปท้ังปวง ไดแก การไมทําบาปทุกจริตทางกาย วาจา ใจ๕ 

๒. การทํากุศลใหถึงพรอม ไดแก การสรางบุญกุศล ประพฤติสุจริตทางกาย วาจา ใจ 

๓. การทําใจใหผองใส ไดแก ปราศจากกิเลส (โลภะ โทสะ โมหะ) อันเปนเหตุใหเกิดบาป 

อยางไรก็ตาม จากนัยดังกลาว มีนักวิชาการและผูรูตางใหความสําคัญ และใหนิยาม
ความหมายของคําวา “บาป” ดังตอไปนี้ 

๑ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๒๕/๔๑. 

๒ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๕/๑๘. 

๓ ขุ.ธ. (ไทย)  ๓๕/๑๑๙/๓๙.  

๔ ที.ม. (ไทย) ๑๐/๙๐/๕๐. 
๕ พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ, ปรมัตถโชติกะ ปริจเฉทท่ี ๙ สมถกรรมฐานทีปนี, พิมพครั้งท่ี ๔, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพทิพยวิสุทธ์ิ), หนา ๔๑. 
 

                                           



๓๔ 

พจนานุกรมฉบับราชบัญฑิตยสถาน ไดใหความหมายของคําวา “บาป” ไววา “การกระทํา
ผิดหลักคําสอนหรือขอหามในศาสนาความชั่วความเศราหมอง”๖  

สมเด็จพระมหาสมณะเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส ทรงใหความหมายของ “บาป” วา
หมายถึงบรรดาความชั่วลามกชื่อวาบาป บาปนั้นจัดเปนกรรมท่ีสัตวทําโดยทวาร ๓ ประการคือ 
กายทวาร วจีทวาร มโนทวาร๗ 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ประยุตฺโต) ไดใหความหมายของบาปไววา บาป หมายถึงความ
ชั่ว,ความราย,ความชั่วราย,กรรมชั่ว,กรรมลามก,อกุศลกรรมท่ีสงใหถึงความเดือดรอน,สภาพท่ีทําใหถึง
คติชั่ว,สิ่งท่ีทําจิตใหตกสูท่ีชั่ว คือ ทําใหเลวลงให เสื่อมลง๘ 

จากหลักการสําคัญของพุทธปรัชญาขางตน ทําใหเห็นวา บาปนั้นเปนสิ่งท่ีพระพุทธเจา
ทรงสอนใหลด ละ เลิกในการกระทํากรรมท่ีจะมีผลนําบากมาสูผูกระทําและยังเปนสาเหตุสําคัญใน
การทําใหผูกระทํากรรมนั้นเขาสูอบายภูมิซ่ึงเปนผมท่ีไรความเจริญ ไดแก เดรัจฉาน เปรต อสุรกาย 
นรก สมดังพุทธพจนวา๙ “ธรรมชาติเหลาใด ทําใหสรรพสัตวตองประสบทุกขในอบายภูมิ ๔” เพราะ
ตามหลักกรรมนิยามแลวการกระทํากรรมและการใหผลของกรรมมีความสัมพันธกัน ดังนั้น การ
กระทํากรรมท่ีจัดวาเปนบาปหรือความชั่วนั้น เปนสิ่งท่ีจะนําผูกระทําบาปนั้น ใหไปสูทางแหงความ
เสื่อมความเดือดรอนในท่ีสุด 

อยางไรก็ตามบริบทของบาปในพุทธปรัชญานั้นอาจไดวา มีรากฐานความคิดท่ีตรงกันขาม
กับศาสนาดั้งเดิมคือศาสนาพราหมณ นั้นคือการปฏิเสธกรรมหรือบาปท่ีใหละเวนสิ่งท่ีชั่ว(บาป) แลวให
ประกอบกุศลกรรมคือสิ่งท่ีดีงาม ขณะเดียวกันบาปนั้นข้ึนอยูกับการกระทําอันเปนสวนตนและการแก
บาปหรือผลกรรมของตนนั้นอยูท่ีการปรับเปลี่ยนพฤติกรรม หาใชการแกบาปหรือการลางบาปโดย
อาศัยแมน้ําหรือสิ่งอ่ืนใดได  ดังท่ีพระผูมีพระภาคไดตรัสถามชาณุสโสณิพราหมณดังนี้วา 

“พราหมณ เพราะเหตุไรหนอ ทานจึงสรงน้ําดําหัวในวันอุโบสถ นุงหมผาไหมคูใหม ยืนถือ
กําหญาคาสดอยู ณ ท่ีสมควร วันนี้เปนวันอะไรของตระกูลพราหมณ” 

ชาณุสโสณิพราหมณกราบทูลวา “ทานพระโคดม วันนี้เปนวันลอยบาปของตระกูล
พราหมณ” 

๖ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมราชบัณฑิตยสถาน ๒๕๔๒, (กรุงเทพมหานคร: นานมีบุคส
พับลิเคช่ันส, ๒๕๔๖), หนา ๖๒๖. 

๗ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, สารานุการพระพุทธศาสนา, รวบรวมโดยสุ
เชาวน พลอยชุม, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หนา ๒๕๘. 

๘ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลศัพท (ชําระเพ่ิมเติม 
ชวงท่ี ๑), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หนา ๑๘๐. 

๙ อภิธมฺมตฺถวิภาวินิยาปฺจิกา นาม อตฺถโยชนา (บาลี) เลม ๑ หนาท่ี ๓๕๖.  
 

                                           



๓๕ 

“พราหมณ พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลาย เปนอยางไร” 

“ทานพระโคดม ในวันอุโบสถ พราหมณท้ังหลายในโลกนี้ พากันสรงน้ําดําหัวนุงหมผาไหม
คูใหม ทาแผนดินดวยโคมัยสด ลาดดวยหญาคาท่ีเขียวสดแลวนอนในระหวางกองทรายและเรือนไฟ 
ในราตรีนั้น พราหมณเหลานั้นลุกข้ึนแลวประคองอัญชลีนอบนอมไฟ ๓ ครั้งดวยกลาววา ‘ขาพเจา
ท้ังหลายขอลอยบาปตอทานผูเจริญขาพเจาท้ังหลายขอลอยบาปตอทานผูเจริญ’ และบําเรอไฟใหอ่ิม
หนําดวยเนยใส น้ํามัน และเนยขนจํานวนมาก พอลวงราตรีนั้นไปจึงเลี้ยงพราหมณท้ังหลายใหอ่ิมหนํา
ดวยของเค้ียวของบริโภคอันประณีต ทานพระโคดม พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลาย เปนอยางนี้
แล” 

“พราหมณ พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายเปนอยางหนึง่ พิธีลอยบาปในอริยวินัยเปน
อีกอยางหนึ่ง” 

“ทานพระโคดม พิธีลอยบาปในอริยวินัยเปนอยางไร ขอประทานวโรกาส ขอทานพระโค
ดมโปรดแสดงธรรมท่ีเปนพิธีลอยบาปในอริยวินัยแกขาพเจาดวยเถิด” 

“พราหมณ ถาเชนนั้น ทานจงฟง จงใสใจใหดี เราจักกลาว” 

ชาณุสโสณิพราหมณทูลรับสนองพระดํารัสแลว พระผูมีพระภาคจึงไดตรัสเรื่องนี้วา 

พราหมณ อริยสาวกในธรรมวินัยนี้ 

             ๑. พิจารณาเห็นดังนี้วา ปาณาติบาต(การฆาสัตว)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละปาณาติบาต ลอยปาณาติบาต 

             ๒. พิจารณาเห็นดังนี้วา อทินนาทาน(การลักทรัพย)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละอทินนาทาน ลอยอทินนาทาน 

             ๓. พิจารณาเห็นดังนี้วา กาเมสุมิจฉาจาร(การประพฤติผิดในกาม)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และ
ภพหนา ครั้นพิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละกาเมสุมิจฉาจารลอยกาเมสุมิจฉาจาร 

             ๔. พิจารณาเห็นดังนี้วา มุสาวาท(พูดเท็จ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้นพิจารณา
เห็นดังนี้แลว จึงละมุสาวาท ลอยมุสาวาท 

             ๕. พิจารณาเห็นดังนี้วา ปสุณาวาจา(คําสอเสียด)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละปสุณาวาจา ลอยปสุณาวาจา 

             ๖. พิจารณาเห็นดังนี้วา ผรุสวาจา(คําหยาบ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้นพิจารณา
เห็นดังนี้แลว จึงละผรุสวาจา ลอยผรุสวาจา 

             ๗. พิจารณาเห็นดังนี้วา สัมผัปปลาปะ(คําเพอเจอ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละสัมผัปปลาปะ ลอยสัมผัปปลาปะ 

             ๘. พิจารณาเห็นดังนี้วา อภิชฌา(ความเพงเล็งอยากไดของเขา)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพ
หนา ครั้นพิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละอภิชฌา ลอยอภิชฌา 

 



๓๖ 

             ๙. พิจารณาเห็นดังนี้วา พยาบาท(ความคิดราย)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละพยาบาท ลอยพยาบาท 

             ๑๐. พิจารณาเห็นดังนี้วา มิจฉาทิฏฐิ(เห็นผิด) มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละมิจฉาทิฏฐิ ลอยมิจฉาทิฏฐิพราหมณ พิธีลอยบาปในอริยวินัย เปนอยางนี้
แล 

ชาณุสโสณิพราหมณกราบทูลวา “ทานพระโคดม พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายเปน
อยางหนึ่ง พิธีลอยบาปในอริยวินัยก็เปนอีกอยางหนึ่ง พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายยอมไมถึง
เสี้ยวท่ี ๑๖ แหงพิธีลอยบาปในอริยวินัยนี้ ทานพระโคดม ภาษิตของพระองคชัดเจนไพเราะยิ่งนัก 
ฯลฯ ขอทานพระโคดมจงทรงจําขาพระองควาเปนอุบาสกผูถึงสรณะตั้งแตวันนี้เปนตนไปจนตลอด
ชีวิต”๑๐ 

จากบทการสนทนานี้ระหวางพระพุทธเจากับชาณุสโสณิพราหมณนี้ เปนรากฐานของการ
ดําเนินชีวิตในโลกนี้และผลอันจะสงผลไปในภายภาคหนาในของมนุษยทุกคนเปนอยางดี  

จากความหมายของบาปขางตน สรุปความไดวา บาป คือความชั่วเปนธรรมท่ีนําไปสู
หนทางแหงความเสื่อมความชั่ว และภาวะท่ีไมพึงปรารถนา ยังผูกระทําบาปนั้นใหไดรับความ
เดือดรอนและเปนทุกข๑๑ บุคคลผูกระทําบาปนั้นก็ไดชื่อวาเปนคนบาป คนชั่ว คนพาลเปนตน ท้ังนี้
รวมความถึงสิ่งท่ีไมดีตาง ๆ การกระทําท่ีไมดีทุกชนิด วิบากหรือผลในทางท่ีไมดีหรือทางเสื่อม ตลอด
ถึงเหตุและผลในทางท่ีไมดี๑๒ โดยมีลักษณะคือการทําอันตราย การทําใหเดือดรอน กลาวคือเปนการ
กระทําท่ีทําใหผูกระทําไดรับความทุกขและความเปนธรรมท่ีจะนําไปผูกระทํากรรมนั้นไปสูทางแหง
ความเสื่อมเปนเรื่องท่ีพระพุทธเจาทรงสอนใหมนุษยละบาปดวยการไมกระทําบาปเปนสิ่งท่ีมนุษยไม
ควรทํา 

๓.๒ บาปในฐานะกิเลส  

กรรม (อกุศลกรรม) หรือบาปในพุทธปรัชญามีการจําแนกท่ีมาของกรรมไวชัดเจนวา 
กรรมดีและกรรมไมดีมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ โลภะ โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของ
การกระทํากรรมฝายชั่ว และ อโลภะ อโทสะ และอโมหะ เปนรากเหงาของกรรมฝายดี โดยมูลราก

๑๐ องฺ.ทสก. (ไทย) ๑๖/๑๖๗/๓๐๑-๓๐๓. 

๑๑ วศิน อินทสระ, พุทธจริยศาสตร, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ทองกวาว, ๒๕๔๑), หนา 
๒๕๘. 

๑๒ วิ.จุ.(ทย) ๖/๖๕/๘๕. 
 

                                           



๓๗ 

ของกรรมท้ังสองฝายนี้ตางเปนสาเหตุใหมนุษยคิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษย
เกิดความตองการความปรารถนาอันเปนเหตุใหมนุษยตองกอกรรม ซ่ึงมีท้ังกรรมดีและกรรมชั่ว๑๓ 

เม่ือกลาวถึงบาป ไดแก การทําชั่วทุกอยาง บาปเปนคํากลาวกวาง ๆ ในการกระทําในสิ่งท่ี
ไมดีท้ังทางกาย วาจา และจิตใจ ดังนั้นผลท่ีเกิดจากการกระทําท้ัง ๓ ทางนี้จึงลวนสงผลท้ังตัวของ
ผูกระทํากรรมนั้นเอง และสงผลตอบุคคลอ่ืน ๆ และสิ่งอ่ืน ๆ อีกดวย 

การจําแนกคุณภาพของกรรมนั้นเปนการจําแนกตามสาเหตุของการเกิดกรรม ในพุทธ
ปรัชญานั้นมองวา สาเหตุของการเกิดกรรมนั้นมีสาเหตุสําคัญโดยมีกิเลส คือ โลภ โกรธ หลง เปนเหตุ
ใหคนหรือสัตวโลกตองสรางกรรม อาจจะเปนกรรมดีและกรรมชั่ว๑๔ การจําแนกตามหลักตามนัยนี้ 
ทําใหเห็นวาความแตกตางระหวางกรรมดีและกรรมชั่วหรือบุญบาปไดอยางชัดเจน เปนการจําแนก
ตามบอเกิดหรือท่ีมาของการกระทํากรรมในพุทธปรัชญาท่ีเรียกวา อกุศลกรรม หรือกรรมชั่ว (บาป) 
กรรมท่ีเปนฝายอกุศล เปนการกระทําท่ีไมดี โดยมีบอเกิดมาจากอํานาจของอกุศล เรียกวา อกุศล
มูล๑๕ โดยมี ๓ อยาง คือ โลภะ หมายถึง ความอยากได โทสะ คือ ความคิดประทุษราย และโมหะ 
ไดแก ความหลง ท้ังหมดลวนเปนกิเลสท่ีกลายเปนสาเหตุใหบุคคลกระทํากรรมท่ีไมดี 

อยางไรก็ตามในสวนของกรรมดําซ่ึงไดใหความหมายไววา กรรมดํา ไดแก กรรมท่ีมีวิบาก

ดํา เปนกรรมท่ีเกิดจากการคิดปรุงแตงของบุคคล โดยท่ีบุคคลทําใหเกิดกายสังขาร๑๖ กลาวคือ กอง

เจตนาในกายทวาร วจีสังขาร กองเจตนาในกายทวารและมโนสังขาร คือ กองเจตนาในกายทวาร ท่ีไม
มีความเบียดเบียน ซ่ึงทําใหไดรับผลคือผัสสะท่ีไมมีความเบียดเบียน มีแตความทุกขอยางเดียวเหมือน
สัตวนรก อรรถกถาอธิบายวากรรมดํา ไดแก กรรมท่ีเปนอกุศลกรรมบถ ๑๐ และมีวิบากดําเพราะทํา

ใหบังเกิดในอบาย๑๗  

บาปในฐานะขกิเลส เปนบาปหรือกรรมชั่ว กรรมหรือการกระทําท่ีไมดี ซ่ึงมีนัยความหมาย
ท่ีเปนไวพจนของกันและกันไดดวย แตอยางไรก็ตาม กรรมดํานั้น แมวาผูวิจัยจะแยกออกมากลาวไว 
ในสวนของการเปนกรรมกิเลส ยังมีชุดหมวดธรรมท่ีเปนไปดวยกัน แตการแยกออกมานี้เพ่ือใหเปนวา
หลักธรรมนั้นมีความเชื่อมโยงถึงกันและกันอยูดวย 

ดังนั้น บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ 

โลภะ โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุให

๑๓ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๔๗๓/๑๗๑. 

๑๔ อง.ปฺจก. (ไทย) ๒๒/๖๓/๕๗๗. 

๑๕ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๐๕/๒๕๙. 
๑๖ องฺ.ติก.อ. (ไทย) ๓๔/๔๖๒/๗๖. 

๑๗ องฺ.จตุก.อ. (ไทย) ๓๕/๒๓๒/๕๘๓. 
 

                                           



๓๘ 

มนุษยคิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปน

เหตุใหมนุษยตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

๓.๓ บาปในฐานะกรรม 

บาปในฐานะกรรม (การกระทํา) ในพุทธปรัชญานั้นเรียกวา ทวาร เปนชองทางในการ
กระทํากรรมหรือการแสดงออกของการกระทํากรรมใหเปนท่ีประจักษชัด ในการกระทํากรรมตาม
หลักพุทธปรัชญานั้น มีอยู ๓ ทาง คือ กายกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ีแสดงออกทางกาย 
วจีกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ีแสดงออกทางวาจา และมโนกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ี
แสดงออกผานใจ การจําแนกกรรมตามนัยนี้เปนการจําแนกกรรมโดยยึดเอาทางท่ีใชกระทํากรรมหรือ
ทางแสดงออกของกรรมเปนหลกัสําคัญในการจําแนก หากจําแนกหลักกรรมใหครบตามหลักของกุศล
และอกุศลท่ีกลาวมาแลว ก็จะมีกรรมรวมท้ังหมด ๖ อยาง คือ กายกรรม วจีกรรม และมโนกรรม แต
ละอยางท่ีเปนฝายอกุศลกับกายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม บอเกิดของกรรมท่ีสําคัญท่ีสุดในพุทธ
ปรัชญาเถรวาทคือ มโนกรรมหรือความคิดจัดเปนกรรม ท่ีมีผลสืบตอใหกระทํากรรมทางกาย และทาง
วาจา ซ่ึงพุทธปรัชญาจัดวามโนกรรมเปนกรรมท่ีสําคัญท่ีสุด มีโทษมากท่ีสุด ดังพุทธพจนวา 

ภิกษุท้ังหลาย บุคคลผูประกอบดวยธรรม ๓ ประการยอมดํารงอยูในนรกเหมือนถูกนําไปฝงไว
คือ กายกรรมฝายอกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศล๑๘ กรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรม
เปนกรรมท่ีใหคุณใหโทษมากกวากายกรรมและวจีกรรม๑๙ 

จากพุทธพจนขางตนจะเห็นไดวา กรรมในพุทธปรัชญาเถรวาทถือวา มโนกรรมนี้จัดเปน
กรรมท่ีมีโทษมากท่ีสุด เพราะมโนกรรมนั้นเปนบอเกิดของกายกรรมและวจีกรรม เม่ือใจสั่งจึงเกิดการ
กระทําทางกายและวาจา กายกรรมและวจีกรรมจึงเปนเพียงการแสดงออกของมโนกรรมเทานั้นสมดัง
พุทธพจนวาดวยมโนกรรมเปนบอเกิดของการกระทําวา 

ธรรมท้ังหลาย มีใจเปนหัวหนา มีใจเปนใหญ สําเร็จ
ดวยใจ ถาคนมีใจชั่ว ก็จะพูดชั่วหรือทําชั่วตามไปดวย เพราะ
ความชั่วนั้น ทุกขยอมติดตามเขาไป เหมือนลอหมุนตามรอยเทา
โคท่ีลากเกวียนไปฉะนั้น๒๐ 

จากพุทธพจนท่ียกมานี้จะเห็นไดวา พุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้
เพราะมโนกรรมเปนปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจ
เขาไปประกอบดวยเสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียว

๑๘ อง.ติก. (ไทย) ๒๐/๑๔๗/๓๙๕. 
๑๙ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๕๗/๕๕. 

๒๐ ขุ.ขุ. (ไทย) ๒๕/๓/๒๔. 
 

                                           



๓๙ 

ก็จัดเปนกรรมได๒๑ แตโดยสวนใหญแลวมักจะมองขามเรื่องมโนกรรม โดยเห็นวาจะเปนความดีความ
ชั่ว จะตองปรากฏออกมาเปนพฤติกรรมทางกายหรือทางวาจา แตโดยความเปนจริงแลว สิ่งท่ีสําคัญ
ท่ีสุดคือใจ เพราะพฤติกรรมทางกาย ทางวาจา เปนสิ่งท่ีถูกกําหนดดวยใจ เริ่มตนท่ีความคิด คือ ความ
ดีและความชั่ว ใจมนุษยสามารถสัมผัสไดทุกครั้งท่ีมนุษยกระทํากรรม๒๒ สวนการกระทําทางกายทาง
วาจาเปนเพียงผลท่ีเกิดจากการรับชวงตอจากใจอีกทอดหนึ่งเทานั้น นอกจากนี้แลว มโนกรรมยังเปน
ท่ีมาของความเชื่อถือ ความเห็น ทฤษฎี แนวความคิด ตลอดจนคานิยมตาง ๆ ทางสังคม เพราะ
ท้ังหมดท่ีกลาวแลวนั้น ตางมีบอเกิดมาจากสิ่งท่ีเรียกกันวา ทิฏฐิ เปนปจจัยสําคัญในการกระทํากรรม
หรือกําหนดพฤติกรรมของบุคคล ความเปนไปในชีวิตของบุคคลและคติของสังคมท้ังหมด เม่ือเชื่อเม่ือ
เห็น หรือนิยมอยางไร ก็คิดก็พูดจาสั่งสอนชักชวนกันและทําการตาง ๆ ไปตามท่ีเชื่อท่ีเห็นท่ีนิยมอยาง
นั้น ถาเปนมิจฉาทิฏฐิ การดําริ พูดจา และทําการก็ดําเนินไปในทางผิด เปนมิจฉาไปดวย ถาเปน 
สัมมาทิฏฐิ การดําริ พูดจา และทําการตาง ๆ ก็ดําเนินไปในทางถูกเปนสัมมาทิฏฐิ มโนกรรมท่ีใหโทษ
รายแรงท่ีสุดคือ มิจฉาทิฏฐิ และมโนกรรมท่ีเปนความดีสูงสุดคือ สัมมาทิฏฐิ 

ดังนั้นจึงสรุปไดวา บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ 
กายกรรมฝายอกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ี
โทษมากกวากายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะ
มโนกรรมเปนปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไป
ประกอบดวยเสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็
จัดเปนกรรมได ตราบใดเม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย 
ทางวาจา และทางใจ ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

๓.๔ บาปในฐานะวิบาก 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของอกุศลกรรมท่ีบุคคลไดกระทําลงไป ผลของอกุศลกรรม
นั้นยอมสงวิบาก คือ การใหผลของกรรมแกบุคคลผูกระทํากรรม ทําใหผูกระทํากรรมไดรับผลของ
กรรมดวยความเทาเทียมกัน การจําแนกตามหลักกรรม เปนการจําแนกโดยอาศัยความสัมพันธ
ระหวางกรรมกับผลของกรรมท่ีเรียกวา วิบาก การแบงกรรมท่ีมีความสัมพันธกับวิบาก พระพุทธเจา

๒๑ เกียรติวรรณ อมาตยกุล, วิถีแหงพุทธะ : วิถีชีวิตแหงความสุข, (กรุงเทพมหานคร : ภาพพิมพ, 
๒๕๓๐), หนา ๙๑. 

๒๒ พระธรรมโกศาจารย (พุทธทาส อินฺทปฺโญ), กรรมและการอยูเหนือกรรม, (กรุงเทพมหานค : 
ธรรมสภา, ๒๕๓๙), หนา ๒๐. 
 

                                           



๔๐ 

ตรัสเก่ียวกับวิบากของกรรม ๔ อยาง๒๓ ตางอยูในชวงตางวาระกันตามท่ีปรากฏในพระสูตรตาง ๆ เชน 
สังคีติสูตร๒๔ กุกกุรวติกสูตร๒๕ และในหมวดกรรมวรรค๒๖  

ในสวนประเด็นเรื่อง บาปเปนหลักธรรมท่ีสําคัญ ท่ีมีปรากฏในพระไตรปฎก และอรรถ
กถา โดยมีการแบงบาปออกเปน ๒ ประเภท คือ ๑) บาปท่ีมาในพระไตรปฎก ๒) บาปท่ีมาในอรรถา 
เปนตนวา คัมภีรอรรกถกถาเปนวรรณกรรมสําคัญ ซ่ึงจัดอยูในชั้นลําดับทุติยภูมิในพุทธปรัชญา
รองลงมาจากพระไตรปฎก หนาท่ีสําคัญของอรรถกถาคือ การอธิบายขยายขอความท่ีปรากฏใน
พระไตรปฎกท่ีมีเนื้อหายังไมชัดเจนและมีความคลุมเครือ ทําใหมีความชัดเจนและปราศจากความ
คลุมเครือ หลักกรรมท่ีปรากฏในอรรถกถา เปนแนวคิดหรือผลงานของพระอรรถกถาจารยท่ีไดแบง
กรรมไวเปนประเภทตาง ๆ ตามท่ีปรากฏในคัมภีรวิสุทธิมรรคซ่ึงจัดเปนคัมภีรคูมือสําคัญสําหรับศึกษา
หลักคําสอนในพระพุทธศาสนา แตงโดยทานพระพุทธโฆษาจารย ทานไดรวมรวมพุทธพจนเก่ียวกับ
กรรมท่ีปรากฏในพระไตรปฎกมาอธิบายความอีกทอดหนึ่ง โดยจําแนกกรรมท่ีปรากฏในอรรถกถา
ออกเปน ๑๒ ประเภท๒๗ 

อยางไรก็ตาม ในท่ีนี้ผูวิจัยจักกลาวตามนัยท่ีพระพุทธโฆษาจารยไดจําแนกประเภทของ
กรรมท่ีใหผลตามหนาท่ีมี ๔ อยางไวเทานั้น คือ 

๑. ชนกกรรม คือ กรรมสงผลใหเกิด เปนกรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีบุคคลทําไว ตามสงผลทํา
ใหไปเกิดในภพภูมิตาง ๆ ถาเปนกรรมดีก็จะสงวิบากดานดีทําใหผูกระทํากรรมไปเกิดในสุคติ แตหาก
เปนกรรมชั่ว ก็จะสงวิบากดานไมดีทําใหผูกระทํากรรมนั้นไปเกิดในทุคติ๒๘ และผลของกรรมนั้นยงัทํา
หนาท่ีหลอเลี้ยงชีวิตใหมใหดํารงอยู และดําเนินกิจกรรมตามสภาพของกรรมจนครบอายุขัย๒๙ ขณะท่ี
ชนกกรรมทําหนาท่ีในชวงของการปฏิสนธ ิกรรมอ่ืนจะไมมีบทบาทหรือแทรกแซงชนกกรรมไดเลย ใน
สวนนี้พระอรรถกถาจารยเปรียบเทียบการกระทําหนาท่ีของชนกกรรมไววา เหมือนกับการกระทํา
หนาท่ีของพอแมผูใหเกิด พอใหกําเนินเกิดกันเปนอันสิ้นสุดลงไป ถัดจากนั้นไปก็เปนหมดหนาท่ีของ

๒๓ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๑๒/๒๙๑. 

๒๔ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๓๑๒/๒๙๑. 
๒๕ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๗๘/๗๕. 

๒๖ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๒๓๒-๒๓๘/๓๔๓-๓๕๕. 

๒๗ สมเด็จพระพุฒาจารย (อาจ อาสภมหาเถร), คัมภีรวิสุทธิมรรค, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูร
วงศ พรินติ้ง จํากัด, ๒๕๔๖). หนา ๙๖๙-๑๗๑. 

๒๘ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณ
มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๒๐. 

๒๙ บรรจบ บรรณรุจ,ิ เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑ , (กรุงเทพมหานคร: บัณฑิต
วิทยาลัยมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), หนา ๑๒๗. 
 

                                           



๔๑ 

ชนกรรมแลว๓๐ ชนกกรรมขอนี้มีความสําคัญ เพราะจะเปนผูวินิจฉัยชี้ขาดซ่ึงภพและชาติของการ
กระทํากรรม ท้ังนี้สุดแตวาผูใกลจะตาย จิตจะปรารภสิ่งใดก็จะเปนชนกกรรมนําไปปฏิสนธิในภพภูมิ
นั้น๓๑ 

จะเห็นวา กุศลและอกุศลท่ีนําปฏิสนธิใหบังเกิดในชาติหนึ่ง มิไดใหผลในโอกาสหลังจาก
ปฏิสนธิแลว กลาวคือ ชนกกรรมนั้น เปนกรรมท่ีชวยเฉพาะแตในการปฏิสนธิเทานั้น กรรมนี้อาจ
เปรียบเหมือนมารดาใหกําเนิดบุตร แตมารดาคนนี้ทําหนาท่ีไดอยางเดียวคือการใหกําเนิด โดยจะไมมี
หนาท่ีในการเลี้ยงดูถนอมรักษาทารกได เม่ือนําไปเกิดตามลักษณะของตนแลวก็เปนอันหมดหนาท่ีของ
ชนกกรรม ตอจากนั้น ก็เปนหนาท่ีของอุปตถัมภกรรมท่ีจะเขาใหผลสืบตอ๓๒ 

๒. อุปตถัมภกกรรม คือ กรรมสนับสนุนสงเสริม เปนกรรมท่ีทําหนาท่ีสงเสริมสนับสนุน
เลี้ยงดู เปนกรรมท่ีรับชวงตอจากชนกกรรมซ่ึงมีหนาท่ีชักนําทําใหเกิดอยางเดียว แตไมสามารถเลี้ยงดู
ตอไปได สวนอุปตภัมภกรรมนั้น ไมอาจปฏิสนธิเองหรือไมมีอํานาจทําใหเกิด เพียงแตเปนกรรมท่ีทํา
หนาท่ีใหการสนับสนุนหรือสงเสริมชนกกรรมท่ีไมมีโอกาสใหผลใหไดผล และชนกกรรมท่ีกําลังใหผล
เต็มท่ี ตลอดจนสนับสนุนสงเสริมชีวิตท่ีชนกกรรมใหเกิดและหลอเลี้ยงไวใหเจริญเติบโต และดํารงอยู
ไดตลอดไป 

อยางไรก็ตาม อุปตถัมภกกรรมนั้น ไมสามารถท่ีจะปฏิสนธิเองไดตอเม่ือชนกกรรมแตง
ปฏิสนธิแลว อุปตถัมภกกรรมจึงเขาสนับสนุนสงเสริม เปรียบเสมือนแมนมผูเลี้ยงทารกอันคนอ่ืนให
เกิด จึงเรียกวา อุปตถัมภกกรรม เปนกรรมท่ีสนับสนุนชนกกรรม กรรมชนิดนี้เปนประเภทเดียวกับ
ชนกกรรม ถาชนกกรรมเปนกุศลแตงปฏิสนธิขางดี อุปตถัมภกกรรม ยอมเขาสนับสนุนทารกผูเกิดแลว
ใหไดสุข ไดความเจริญรุงเรืองจนอวสาน ไดในลักษณะวา รุงเรืองมาแลวมีรุงเรืองไปภายหนา ถาชนก
กรรมเปนอกุศลแตงปฏิสนธิขางเลว อุปภถัมภกกรรมยอมซํ้าเติม เม่ือเกิดแลวใหหายนะหนักลง เขาใน
ลักษณะวา มืดมาแลว มีมืดไปภายหนา เขาใจอีกอยางหนึ่งวา ชนกกรรมไดแกกรรมท่ีเปนเดิม 
อุปตภัมภกกรรม ไดแกกรรมทําเพ่ิมพูนหรือซํ้าเติมก็ไมผิด๓๓ 

๓. อุปปฬกกรรม คือ กรรมเบียดเบียน เปนกรรมท่ีเบียดเบียนชนกกรรมท่ีใหผลอยูนั้น
ออนกําลังลง เบียดเบียนชนกกรรมท่ีกําลังจะใหผล ใหผลไมเต็มท่ี ตลอดจนเบียดเบียนชีวิตท่ีชนก
กรรมใหเกิดและหลอเลี้ยงไว ไมใหเปนไปตามสภาพของกรรมนั้น อุปปฬกกรรมจะตรงกันขามกับชนก

๓๐ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร: 
มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๑๒๖. 

๓๑ พุทธมามิกา, กรรมและผลแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔), หนา ๑๓. 

๓๒ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณ
มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๒๐. 

๓๓ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร : 
โรงพิมพแหงมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๔๒ 

กรรมและอุปภัมภกกรรม หากชนกกรรมและอุปตถัมภกกรรมเปนฝายอกุศล อุปปฬกกรรมก็จะตอง
เปนฝายกุศล ถาชนกกรรมและอุปตถัมภกกรรมเปนฝายกุศล กรรมชนิดนี้ก็จะตองเปนฝายอกุศล 
หนาท่ีของอุปปฬกกรรมก็คือเบียดเบียน บีบค้ัน ทอนกําลังของชนกกรรมและอุปปตถัมภกกรรมให
เพลาลง คอยบั่นทอนผลของกรรมท้ังสองใหสิ้นลง ถามีความสุข ก็จะสุขไมนานถามีความทุกขก็จะ
ทุกขไมมากและไมนาน เชน ชนกกรรมนําไปเกิดเปนลูกคนยากจนขัดสน อุปตถัมภกกรรมเขา
สนับสนุนทําใหเปนอยูอยางแรนแคน อดอยากลําบาก หากมีอุปปฬกกรรมเขาใหผล มันก็ทําใหสภาพ
ของชีวิตเด็กนั้นดีข้ึน เชน หลวงพอท่ีวัดอุปถัมภใหเปนเด็กวัด ไดกินขาวกนบาตรอ่ิมหนําสําราญทุกวัน 
ท้ังหลวงพอยังสงเสียใหเรียนจนจบปริญญา อนาคตของเด็กคนนี้ จึงดีกวาเด็กคนอ่ืนในแหลงชุมชน
แออัดดวยกัน ท่ีไมมีอุปปฬกกรรมฝายกุศลเขาใหผล๓๔ 

๔. อุปฆาตกรรม คือ กรรมตัดรอน เปนกรรมท่ีใหผลรุนแรงจะเขาตัดรอนขจัด หรือทําลาย

กรรมอ่ืนท่ีใหผลอยูกอนแลวหมดอํานาจลงไปได แลวกรรมตัดรอนนี้ก็จะเขามาแทนท่ีตอไป กรรมตัด

รอนนี้มีท้ังฝายดีและฝายชั่ว๓๕ หนาท่ีสําคัญของอุปฆาตกรรม คือ การทําหนาท่ีตัดรอนชีวิตท่ีชนก

กรรมทําใหเกิดและหลอเลี้ยงไวมิใหผลและสูญสิ้นไป ตลอดจนตัดรอนชนกกรรมอ่ืน ๆ ไมใหมีโอกาส
ใหผล อุปฆาตกรรมเปนกรรมท่ีสนับสนุนอุปปฬกกรรม และตรงกันขามกับชนกกรรมและอุปถัมภก
กรรม เชน ถาชนกกรรมและอุปถัมภกกรรมเปนฝายกุศล อุปปฬกกรรมจะเปนฝายอกุศล และอุป
ฆาตกรรมจะเปนฝายอกุศลเชนเดียวกับอุปปฬกกรรม กรรมชนิดนี้เม่ือใหผลจะตัดรอน๓๖ ชนกรรม
และใหผลแทนท่ีทันที เชน ชนกกรรมฝายกุศลนําไปเกิดเปนลูกเศรษฐี อุปถัมภกกรรมสงเสริมใหมี
ความสุข สมบูรณ มีชีวิตท่ีเจริญรุงเรือง เม่ืออุปฆาตกรรมตามมา ทําใหเกิดอุบัติเหตุเสียชีวิต ท้ังท่ีอยูใน
วัยไมสมควรตาย อุปฆาตกรรมไมใชกรรมท่ีหักลางหรือลบลางกรรมอ่ืน เพราะกรรมแตละประเภท
ใหผลของตนเอง ลบลางกรรมอ่ืนไมได การใหผลของกรรมมีเง่ือนไขท่ีวา กรรมมีกําลังใหผล เกิดออน
กําลังลง กรรมอ่ืนท่ีกําลังแรงกวาก็จะใหผลแทนท่ี 

ในสวนของกรรมใหผลตามระยะเวลา คือ กรรมท่ีไดกระทําไปแลว เปนกรรมท้ังในสวนท่ีดี
และไมดี ยอมมีระยะเวลาในการใหผลตางกัน กลาวคือกรรมบางอยางทําในชาตินี้ ใหผลในชาติหนา 
กรรมบางอยางทําในชาตินี้ ใหผลในชาติตอ ๆ ไปจากชาติหนาใหผลในชาตินี้มี ๔ อยาง คือ 

๑. ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม คือ กรรมใหผลในชาตินี้ เปนกรรมดีหรือ กรรมชั่วท่ีกระทําใน
ชาตินี้ ใหผลในชาตินี้เลย เปนกรรมแรงจึงใหผลทันตาเห็น๓๗ กรรมดีใหผลเปน ลาภ ยศ สรรเสริญ 

๓๔ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, หนา ๒๒๑. 

๓๕ พุทธมามิกา (นามแฝง), กรรมและผลแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔), หนา 
๑๖-๑๗. 

๓๖ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก,  หนา ๒๒๑. 

๓๗ สมเด็จพระมหาสมรเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๔๓ 

กรรมชั่วใหผลเปน เสื่อมลาภ เสื่อมยศ นินทา มี ๒ อยาง คือ กรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีใหผลภายใน ๗ วัน 
และใหผลภายในชาตินี้ กรรมประเภทนี้จะกลายเปนอโหสิกรรม ตอเม่ือใหผลแลว และผูท่ีจะรับผล
ตายจะไมมีการขามชาติ ดังนั้น จึงตองเปนกรรมท่ีทําดวยเจตนาดีแรงกลา กระทํากับผูมีพระคุณวิเศษ 
มีบุญคุณ หรือมีความดีอยางมาก ทิฏฐธัมมเวทนียกรรมจะใหผลในชาตินี้ไดเลยนั้น ตองไมถูกทิฏฐธัมม
เวทนียกรรม ฝายตรงขามเขาเบียดเบียน และตองมีปจจัยสําคัญเก้ือหนุน ๔ ประการ คือ คติ กาล 
อุปธิ และปโยค ถาเก้ือหนุนทิฏฐธัมมเวทนียกรรมฝายกุศล เรียกวาสมบัติ ๔ และถาเก้ือหนุนทิฏฐธัมม
เวทนียกรรมฝายอกุศล เรียกวา วิบัติ ๔ กรรมประเภทนี้ จึงเปรียบเทียบไดกับนายพรานเนื้อ ยิงลูกธนู
ไปยังเนื้อ ถาถูกเนื้อ เนื้อก็ตาย ถาไมถูก เนื้อยอมวิ่งหนีไมกลับมาใหยิงอีก นายพรานจึงเปรียบเทียบ
เหมือนผลกรรม เนื้อคือผูกระทํากรรมท่ีตองรับผลของกรรมนั้น๓๘ 

๒. อุปปชชเวทนียกรรม หมายถึง กรรมท่ีใหผลในภพหนา กลาวคือการใหผลในภพท่ี
ถัดไปจากภพนี้ ไมวาจะเปนกรรมดีหรือกรรมชั่วก็ตาม ท่ีกระทําในขณะแหงชวนจิตดวงสุดทายใน
บรรดาชวนจิตท้ัง ๗ แหงชวนวิถีหนึ่ง ๆ เปนชวนเจตนาท่ี ๗ อันเปนเจตนาสุดทายของชวนวิถี เปนตัว
ใหสําเร็จความประสงคและไดความเสพคุนจากขวนเจตนากอน ๆ มาแลว แตในเวลาเดียวกัน ก็มี
กําลังจํากัด เพราะเปนขณะจิตท่ีกําลังสิ้นสุดชวนวิถี กรรมนี้จึงใหผลเฉพาะในชาติท่ีถัดจากชาตินี้ไป
เทานั้นถาไมมีโอกาสใหผลในชาติหนา ก็กลายเปนอโหสิกรรม 

๓. อปราปริยเวทนียกรรม หมายถึง กรรมใหผลในชาติตอ ๆ ไป ถัดจากชาติหนา กรรมดี
หรือกรรมชั่ว ท่ีทําในชาตินี้แลว จะใหผลในชาติตอ ๆ ไป ถัดจากชาติหนา ชาติใดชาติหนึ่ง เม่ือสบ
โอกาส เปรียบเทียบสุนัขไลเนื้อตามเนื้อทันเขาในท่ีใด ยอมเขากัดในท่ีนั้น๓๙ กรรมประเภทนี้จึงนากลัว
กวากรรมประเภทท่ี ๑ และประเภทท่ี ๒ ดวยวาผลของกรรมจะติดตามผูกระทําไปตลอดการเวียนวาย
ตายเกิด จนกวาจะใหผลหมดจึงจะกลายเปนอโหสิกรรม ดังนั้น การใหผลของกรรม ประเภทท่ี ๒ และ
ประเภทท่ี ๓ ทําใหเกิดความเขาใจคาดเคลื่อนในเรื่องผลของกรรม ท่ีมีความซับซอนสงผลขามภพขาม
ชาติ 

๔. อโหสิกรรม หมายถึง กรรมท่ีใหผลสําเร็จแลว เปนกรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีทําไว ใหผล
เสร็จสิ้นแลว เม่ือไมมีโอกาสใหผลในเวลาท่ีใหผล ดวยถูกกรรมชนิดอ่ืนตัดหนาใหผลไปกอน จึงออน
กําลังลงใหผลไมทัน และเลิกใหผลในท่ีสุด หรือเพราะผูกระทํากรรมนั้นสําเร็จเปนอรหันต นิพพานใน
ชาตินี้แลว ก็ไมเวียนวายตายเกิดอีกตอไป จึงไมมีตัวตนท่ีจะตองมารอรับผลของกรรม เปรียบเหมือน
พืชสิ้นยางแลวเพาะไมข้ึน๔๐ ดังนั้น อโหสิกรรมจึงหมายถึงการกระทําความดีตาง ๆ ของพระอรหันต
ดวย ยอมไมมีผลเปนกรรมดี เพราะทานทําความดีดวยจิตท่ีปราศจากความยึดม่ัน ถือม่ันไมคิดทําดี

๓๘ พระพรหมโมลี (วิลาศ ญาณวโร), กรรมทีปนี เลม ๑, หนา ๒๕๔. 
๓๙ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, หนา ๑๒๖. 

๔๐ บรรจบ บรรณรุจ,ิ เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑, หนา ๑๓๐. 
 

                                           



๔๔ 

เพ่ือหวังผลตอบแทนข้ันนอก รวมท้ังไมคิดทําดีเพ่ือละกิเลส เพราะกิเลสไดหมดสิ้นแลว แตยังทําดี
ตอไปอยางตอเนื่อง การทําดีของทานจึงจัดเปนเพียงกริยา ไมจัดเปนกรรม และไมมีวิบาก๔๑ 

บาปในฐานะของวิบากหรือการใหผลของบาปนั้น การการแบงออกท้ังในสวนของ
ระยะเวลาและเจตนาของการกระทํายอมใหผลบาปท่ีตางกันออกไป บางสิ่งท่ีทําลงไปอาจใหผลทันที 
แตบาปหรือกรรมบางอยางนั้น ตองอาศัยระยะเวลา และอาจใหผลในทางออม ซ่ึงอาจกลาวไดวา เรื่อง 
กรรมหรือบาปกรรมนัน้ เปนเรือ่งอจินไตย อีกดวย  

บาปในฐานะการใหผลของภพ ภูมิ ดังตอไปนี้คือ  
๑. นรก หรือ นิรยะ เพราะเปนสถานท่ีไมมีความสุขดวยความสบาย ลักษณะของบาป

ในนัยนี้ เปนลักษณะของบาปท่ีใหผลอยางรุนแรงชนิดท่ีวาจะหาความสุขสักหยดเดียวก็ไมมี 
๒. เปรต ท่ีชื่อวาเปรต เพราะมีฐานะอันหางไกลจากความสุขท้ังหลาย ผูกลายเปน เปรต 

จะมีลักษณะหิวตลอดเวลา ปวดแสบอยูตลอดเวลา ฯลฯ จึงไมมีความสุข แตก็เบากวาสัตวนรก 
๓. อสูร หรือ อสุรกาย ท่ีชื่อวา อสูร เพราะเปนสัตวท่ีไมสวางรุงเรือง ไมสวางรุงโรจน 

โดยอิสระ และสนุกสนานรื่นเริง ลักษณะบาปท่ีนําใหเปนอสูร ก็คือบาปท่ีเปนเครื่องยังสัตวไมใหสวาง

รุงโรจน โดยความเปนอิสระและสนุกสนานรื่นเริง คลายกับถูกจองจํา๔๒ 

๔. สัตวเดรัจฉาน ท่ีชื่อวาสัตวเดรัจฉาน เพราะเปนสัตวท่ีเปนไปขวางมรรคผล ลักษณะ
ของบาปชนิดนี้ก็คือ เปนบาปธรรมขวางมรรค ผล นิพพาน เหตุผล เนื่องจากวาผูท่ีเกิดในกําเนิดสัตว
เดรัจฉานไมมีอุปนิสัยพอท่ีจะบรรลุมรรคผลได เพราะเปนผูมีโมหะมาก ไมสามารถจะมีปญญาถึงพอ
บรรลุญาณข้ันสูงได แมบวชก็ไมได จะปวยกลาวไปใยถึงการท่ีจะบรรลุมรรคผลเหลานี้เปนนัยหนึ่ง  

อีกนัยหนึ่งจําแนกไดอีก ๔ ประเภท คือ อบาย ทุคติ วินิบาต นรก 
๑) อบาย หรือ เดรัจฉานวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา อบาย เพราะเปนฐานะท่ีปราศจากกุศลธรรม 

อันกอใหเกิดสมบัติ ๓ ประการ คือ ความสุขแหงมนุษย ความสุขแหงเทวดา ความสุขแหงนิพพาน 
ฉะนั้น ในเนตติอัฏฐกถา ทานจึงกลาววา อบาย พระพุทธเจามุงหมายเอาเปนภูมิของสัตวเดรัจฉาน
โดยตรง 

๒) ทุคติ หรือ ปตติวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา ทุคติ เพราะเปนภูมิอันเปนท่ีเกิดแหงสัตวท้ังหลายดวย
ความลําบากลักษณะของบาปในท่ีนี้คือ ใหเกิดความทุกขยากลําบาก ปวดแสบ เผ็ดรอน ทนไดยาก 
หมายเอาท่ีอยูของเปรต และสัตวนรก อสุรกายบางประเภท 

๓) วินิบาต หรือ อสุรวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา วินิบาต เพราะเปนภูมิท่ีอยูของสัตวท่ีปราศจาก
ความสวยงาม หมายเอาภูมิอันเปนสถานท่ีอยูของพวกอสุรกาย และเปรต สัตวนรก บางประเภท 

๔๑ บรรจบ บรรณรุจิ, ปฏิจจสมุปบาท, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘), 

หนา ๒๐๑. 

๔๒ สงฺคห. ฏีกา. ๑๕๖-๑๕๗. 
 

                                           



๔๕ 

๔) นรก หรือ นิรยะ ท่ีชื่อวานรก เพราะเปนสถานท่ีปราศจากความสุข ความสบาย
ลักษณะของบาปในนัยนี้ เปนลักษณะของบาปท่ีใหผลอยางรุนแรงชนิดท่ีวาจะหาความสุขสักหยด
เดียวก็ไมมี 

เม่ือกลาวโดยสรุปแลว จะเห็นวาบาปนั้นมี ๒ ลักษณะคือ ๑. บาปใหผลทางจิต ๒. บาป
ใหผลในเชิงสงใหไปเกิดในทุคติ  

อยางไรก็ตามบาปยอมข้ึนอยูกับระยะการใหผลของบาป ข้ึนอยูกับวาบาปกรรมนั้นทํา
ในชวงใด เชนถาทําบาปกอนใกลตาย บาปกรรมนั้นก็จะใหผลกอน เปรียบเหมือนโคท่ีอยูใกลประตู 
พอประตูคอกเปด โคตัวนั้น ถึงแมจะแกก็ออกไดกอนฉันใด บาปกรรมท่ีทําใกลตายก็จะใหผลกอนฉัน
นั้น ตอมาก็จะเปนกรรมท่ีทําเสมอ ๆ ใหผล สุดทายก็เปนบาปกรรมท่ีสักแตวาจะทําใหผล ซ่ึงระยะ
กาลในการใหผลนี้ ถาเปนทิฏฐธัมมเวทนียกรรม ก็จะใหผลในชาตินี้เลย ถาไมใหผลก็จะกายเปน
อโหสิกรรมไป ตอมาก็จะเปนบาปกรรมประเภทท่ีใหผลในชาติถัดมาจากชาตินี้ ซ่ึงเรียกวาอุปปชช
เวทนียกรรม ถาไมใหผลชาตินั้นก็จะกลายเปนอโหสิกรรม ตอไปก็จะเปนกรรมประเภทท่ีใหผลเรื่อย ๆ 
จนกวาจะเขาสูนิพพาน เรียกวาอปราปริยเวทนียกรรม และกรรมทุกประเภทถาผูทําบาปนั้นไดเขาสู
ปรินิพพานแลว ก็กลายเปนอโหสิกรรมไปเลย ไมมีการใหผลอีก 

ดังนั้นการใหผลของบาปนั้น มีขบวนการท่ีสัมพันธกับเรื่องกรรม ซ่ึงเปนตัวกําหนดเวลาใน
การใหผล และจะใหผลหนักผลเบาก็ข้ึนอยูกับกรรมท่ีทําไว ท่ีเปนครุกรรมหรือลหุกรรม หรือทําผิดในผู
มีคุณมากหรือไมมีคุณมาก เม่ือถึงคราวก็เปนไปตามเหตุปจจัยของกรรมนั้น ๆ ซ่ึงเก่ียวโยงไปถึงจิตของ
สัตวในเวลาใกลจะตายดวย ครั้นบาปใหผลก็ไดรับทุกข ทรมาน แตกตางกันตามอํานาจกรรมท่ีสั่งสมไว
นั้น  

ผลของบาปโดยตรงและไดรับทันทีหลังทํา คือสภาพจิตท่ีเศราหมอง ไมดี เชน ความเกียจ
คราน ความตระหนี่ ความโหดราย ซ่ึงจะเปนเหตุใหเกิดผลอ่ืน ๆ ตามมา ซ่ึงโทษของบาปท่ีพอประมวล
ไดนั้น มี ๕ หมวด คือ 

๑. บาปทําใหเดือดรอน 
 “บาป” ทําสัตวใหเดือดรอน ก็เนื่องจากวา ในคัมภีรทางพุทธศาสนา ไดกลาวถึงผูทําบาป

แลวไดรับผลคือความเดือดรอน ดังพุทธภาษิตท่ีวา “คนพาลผูมีปญญาทราม ทําตนใหเปนดุจขาศึก

เท่ียวทําบาปกรรมท่ีใหผลเผ็ดรอน”๔๓ บุคคลทํากรรมใดแลว ยอมเดือดรอนใจในภายหลัง รองไห

น้ําตานองหนา เสวยผลกรรมอยูกรรมนั้นชื่อวา เปนกรรมไมดี๔๔ คาถาท้ังสองนี้ บงบอกใหทราบวา 

บาปเปนการท่ีสงผลคือความเดือดรอนเผ็ดรอนใหผูทํา ซ่ึงยังผลใหตองหลั่งน้ําตา ตัวอยางท่ีเราเคยเห็น
ผลของการทําบาปแลวไดรับผลคือความเดือดรอนในปจจุบัน เชนคนท่ีฆาคน ปลนแลวฆาเจาทรัพย 

๔๓ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๖๖/๔๗. 

๔๔ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๖๖/๔๘. 
 

                                           



๔๖ 

ขมขืนแลวฆา จี้ชิงทรัพยฯลฯ ฆาตกร ท่ีทํากรรมประเภทนี้ นอกจากจะทําตนใหไดรับความเดือดรอน 
เพราะตองหนีการจับกุมของเจาหนาท่ีตํารวจ ถาเผลอวางแผนไมดี ถูกเจาหนาท่ีตํารวจจับได ผลก็คือ
ตองเขาคุกและถูกลงโทษหนัก มีถูกประหารชีวิต เปนตน ท่ีสําคัญยิ่งกวานั้นก็คือ คนพวกนี้เม่ือ
หลังจากตายแลวก็ยังจะไดรับผลของบาปท่ีตนทําใหสภาพท่ีตองลําบาก เดือดรอน ในอบาย ทุคติ 
วินิบาต นรก อีกเปนเวลานานนับไมถวน ท่ีเปนเชนนี้เพราะเกิดจากผลของบาปท่ีตนไดทําเอาไวนั่นเอง 

๒. บาปเปนเหตุนําใหสัตวไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 
บาปกรรมท่ีกลาวถึงในท่ีนี้ท่ีสามารถจะทําใหสัตวไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ไดก็คือ

อกุศลกรรม หรืออกุศลกรรมบถ ๑๐๔๕ นั่นเอง เพราะวากรรมตาง ๆ ท่ีมนุษยก็ดี สัตวประเภทตาง ๆ 

บรรดาท่ีมีอยูในสากลจักวาลนี้ก็ดี เม่ือลวงอกุศลกรรมบถขอใดขอหนึ่งเขาถึงจะเปนโทษข้ันต่ํา ก็ไมพน
อบายอยูนั่นเอง แตถาลวงเกินในผูท่ีมีคุณมาก โทษก็หนักไปตามลําดับ 

อยางไรก็ตามรวมความแลว ทุจริต ๓ คือ กายทุจริต วจีทุจริต มโนทุจริต ท้ัง ๓ อยางนี้
อันมีบาปธรรมเปนมูล เรียกวา อกุศลมูล หรือ โลภะ โทสะ โมหะ นั้น เม่ือบุคคลทํากรรมดวยเจตนา
อันมีอกุศลเปนมูลท้ัง ๓ ประกอบอยูกับจิตแลว ยอมสงผลใหไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ดังท่ี
นักปราชญพุทธศาสนา แสดงไวมีใจความสอดคลองกันวา เหตุท่ีนําไปตกนรกโดยสวนมากไดแก โทสะ 
ดังมีหลักฐานรับรองไววา 

“โทเสน หิ จณฺฑชาติตาย โทสสทิสํ นิรยํ อุปฺปชฺขนฺตติ” 
แปลวา…ขอรับรองวาเปนจริงอยางนั้น เพราะโทสะเปนเหตุ สัตวท้ังหลายจึงไปตกนรก 

ซ่ึงมีลักษณะเชนเดียวกันกับโทสะ เพราะโทสะมีชาติหยาบคาย 
…เหตุท่ีนําไปเกิดเปนเปรต-อสุรกาย โดยมากไดแก โลภะ หรือตัณหา ดังมีหลักฐานอัฏฐ

สาลินีรับรองไววา 
“เยภุยฺเยน หิ สตฺตา ตณฺหาย ปตฺติวิสยํ อุปฺปชฺขนฺติ” 
แปลวา…จริงอยู โดยสวนมาก สัตวท้ังหลายตายไปแลวไปเปนเปรตและอสุรกาย ก็เพราะ

โลภตัณหา 
…เหตุท่ีนําไปเกิดเปนสัตวเดรัจฉาน โดยสวนมาก ไดแก โมหะ ดังมีหลักฐานปรากฏอยูใน 

อัฏฐสาลินี อัฏฐกถา รับรองไววา 
“โมเหน หิ นิจฺจํ สมฺมุฬฺหํ ติรจฺฉานโยนิ อุปฺปชฺขนฺติ” 
แปลวา…จริงอยู สัตวท้ังหลายตายไปเกิดเปนสัตวเดรัชฉาน ซ่ึงมีความลุมหลงอยูเปนนิจ 

ก็เพราะโมหะ เปนตัวการนําไปดังนี้ 
         อยางไรก็ดีถามีการละเวนการกระทําท่ีไมดี ซ่ึงเรียกในท่ีนี้วาทุจริต ก็ชื่อวา

เปนผูรักษาศีลได เพราะการละทุจริตท้ัง ๓ ประการนี้ ถาจะวาไปแลวก็คือเปนผูมีศีลนั่นเอง แตก็จัด

๔๕ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๑๐๓/๗๓.  
 

                                           



๔๗ 

อยูในประเภทศีลข้ันต่ํา๔๖ ตามท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงไวในธรรมท่ีเรียกวาโอวาทปาฏิโมกขนั้น 

ถึงแมวาจะเปนศีลข้ันต่ําก็ยังดี เนื่องจากเปนฐานเครื่องนําไปสูศีลข้ันสูงได ซ่ึงอานิสงสของศีลท่ีเปน
จุดหมายของพระพุทธศาสนาหรือพุทธปรัชญาก็คือ เปนตัวนําเขาสูกระแสพระนิพพานหรือความพน
ทุกข ซ่ึงจัดเรียกวาเปนจุดมุงหมายสูงสุดในทัศนะของพุทธศาสนิกชนดวย แตเม่ือบาปบุคคลมีบาป
ธรรมในดวงจิตลวงละเมิดศีลเบื้องต่ํา ซ่ึงเปนฐานท่ีเรียกวา อกุศลกรรมบถ ๑๐ นี้เสียแลว ยอมมีโทษ
คือพลาดหวังจากนิพพาน แตกลับจะตองเขาสู อบาย ทุคติ วินิบาต นรก 

ในคัมภีรพระพุทธศาสนาทานจัดศีลไว ๒ ระดับคือ ศีลเบื้องต่ํา และศีลเบื้องสูง ศีลเบื้อง
ต่ําไดแก ๑) เวนจากปาณาติบาต ๒) เวนจากอทินนาทาน ๓) เวนจากกาเมสุมิจฉาจาร ๔) เวนจาก
มุสาวาท ๕) เวนจากการดื่มสุราและเมรัยอันเปนท่ีตั้งแหงความประมาท ศีลเบื้องสุงไดแก ๑) สํารวม

ในปาฏิโมกขสังวรศีล ๒) เห็นภัยในโทษนอยโทษใหญสมาทานศึกษาในสิขาบท๔๗ เม่ือบาปบุคคล ลวง

ละเมิดศีล ก็จะไปเกิดในอบายทุคติ วินิบาต นรก ตัวอยางผูท่ีมีอกุศลธรรมหรือบาปธรรมในดวงจิตแลว
ทํากรรมอันลามกลวงละเมิดศีล เปนตน จึงตองเสวยผลกรรมโดยเปนเปรต อสุรกาย สัตวเดรัชฉาน 
สัตวนรกนั้น เชน คราวหนึ่งองคอรหันตพระมหาโมคคัลลานเถระผูมีทิพยจักขุ ไดเห็นบุรุษผูมีขนเปน
ดาบลอยอยูในเวหาส ขนดาบของเขาไดหลุดลอยกระเด็นออกไปจากตัวแลวก็กลับตกลงมาตองตัวเขา
ตลอดเวลา เขาก็ไดแตรองครวญครางอยางโอดโอยเปนท่ีนาแปลกประหลาดยิ่งนัก สมเด็จพระผูมีพระ
ภาคเจาตรัสเลาประวัติเปรตตนนี้วา ในชาติกอน เปรตผูมีขนเปนดาบนี้ เกิดเปนคนมีอาชีพเปนคนฆา
สุกรขาย ครั้นทํากาลกริยาไปแลว ก็ตกนรกหมกไหมอยูเปนเวลานานหนักหนาเม่ือหมดกรรมพนจาก
นรกแลว เศษกรรมยังมี จึงตองมาเกิดเปนเปรตมีขนดาบ และถูกขนจัญไรแหงตนประทารายเอา
ตลอดเวลา ไดเสวยทุกขเวทนาอันนาทุเรศเห็นปานนั้น เรื่องของเปรตท่ีไดรับผลกรรมของตนนี้มีมาก 

ผูใครศึกษาพึงคนดูไดในพระสุตตันปฎกเลมท่ี ๒๖ ขุททกนิกาย เปตวัตถุ๔๘ ซ่ึงเปนสาเหตุท่ีเปนเปรตก็

เพราะทําบาปกรรมโดยมีบาปธรรมในดวงจิต ดวยเหตุนี้จึงไดรับความเดือดรอน แมเม่ือมีชีวิตอยู ผูท่ี
ทําบาปนั้นยังตองไดรับทุกขท่ีเกิดข้ึนจากการเสียเกียรติยศชื่อเสียงดวย สมดังพุทธภาษิตท่ีแสดงไววา 

“…มาณพ บุคคลบางคนในโลกนี้ เปนสตรีก็ตาม เปนบุรุษก็ตาม เปนผูฆาสัตว เปนคน
หยาบชา มีมือเปอนเลือด ฝกใฝในการ ประหัตประหาร ไมมีความกรุณาในสัตวท้ังหลาย เพราะกรรม
นั้นท่ีเขาใหบริบูรณ ยึดม่ันไวอยางนั้น หลังจากตายแลว เขาจึงไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 

หลังจากตายแลว ถาไมไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก…”๔๙ 

๔๖ สมเด็จพระสังฆราช (ปสฺสเทว), สวดมนตฉบับหลวง, อนุสรณในงานพระราชทานเพลิงศพ พระศา
สนโสภณ      (ชินทตฺโต เอ้ือน สุดเฉลียว ป.ธ. ๗), (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๒๑), หนา ๒๗๐. 

๔๗ พระเทพมุนี (วิลาศ ญาณวโร ป.ธ.๙), ภูมิวิลาลินี, ธรรมทานงานพระราชทานเพลิงศพพระธรรมธีร
ราชานุวัตร (ไสว ฐิติธมฺโม ป.ธ. ๗), (กรุงเทพมหานคร: มิตรสยาม, ๒๕๓๐), หนา ๑๑๘. 

๔๘ ขุ.เปต. (ไทย) ๒๖/๔/๑๖๗.  

๔๙ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๒๙๐/๓๕๐.  
 

                                           



๔๘ 

๓. บาปนําสัตวใหถึงทุกข 
คําวา “ทุกข” แปลวาสภาวะท่ีทนไดยาก สภาวะท่ีบีบค้ัน สภาวะท่ีไมคงทนอยูในสภาพ

เดิมไมเรียกวาทุกข ในอรรถกถาทานใหความหมายไววา ภยฎเฐน เปนสิ่งท่ีนากลัว ฉะนั้นทุกขจึงเปน

สิ่งท่ีนากลัว เปนสิ่งท่ีไมนาปรารถนาของผูท่ีตองการความสุข๕๐ ดวยเหตุนี้ ผลบาปกรรมท่ีบุคคลมี

บาปธรรมในดวงจิตทําลงไปแลว ยอมสงผลใหไดรับทุกข กลาวคือ เม่ือยังมีบาปอยูก็ยอมจะยังวนเวียน
อยูในวัฏฏสงสาร ก็ชื่อวาจะตองมีเกิด เม่ือมีเกิดก็ตองมีแก มีเจ็บมีตามเหลานี้เปนทุกขชนิดหนึ่ง อีก
อยางหนึ่งในเม่ือเกิดแลวตองประสบกับอนิฏฐารมณ อารมณไมนาปรารถนา เชน พลัดพรากจากของ
รักของชอบใจ ประสบพบแตสิ่งไมชอบใจ ตองทํางานเพ่ือความเปนอยู ฯลฯ  เหลานี้ 

เปนทุกขท่ียังจัดวาเบา ทุกขท่ีหนักกวานี้ ซ่ึงเปนผลของบาปโดยตรงก็คือ ทุกขท่ีตองทน
ทรมานเพราะวิบากของบาปกรรมในอบายภูมิ คือเกิดเปนสัตวเดรัชฉาน อสุรกาย เปรต สัตวนรก เหตุ
ไรจึงจัดวาอยางนั้น เพราะวาในอบายภูมินี้โดยเฉพาะสัตวนรก ไมมีการไดพักผอน มีแตจะถูกแทงถูก

เผา๕๑ หากมีปญหาสงสัยวานรกมีจริงหรือ ยมบาลมีจริงหรือ พุทธปรัชญาตอบปญหานี้ไววาเรื่องนรก

หรือเรื่องนายนิรยบาลนี้มีจริง ดังพระพุทธพจนท่ีตรัสถึงเรื่องนรกอยูเสมอ ๆ และก็ทรงรับรองเรื่องท่ี
สัตวท่ีเกิดในนรกถูกนายนิรยบาลลงโทษดวย ซ่ึงเรื่องตาง ๆ เหลานี้พระพุทธองคครั้งเปนพระโพธิสัตว
บําเพ็ญบารมีอยู คือเรื่องบาปใหสัตวถึงทุกข ก็เคยประสบมาแลว มีใจความพุทธภาษิตท่ีจะยกมาเปน
ตัวอยางพิจารณา คือ 

“ภิกษุท้ังหลาย คนพาลนั้นยังประพฤติกายทุจริต ประพฤติวจีทุจริต
ประพฤติมโนทุจริต หลังจากตายแลว จะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก
บุคคลเม่ือจะกลาวใหถูกตอง พึงกลาวถึงนรกนั้นนั่นแหละวา ‘เปนสถานท่ีไมนา
ปรารถนาไมนาใคร  ไมนาพอใจ โดยสวนเดียว’ ทุกขนี้ กับทุกข ในนรก

เปรียบเทียบกันไมได”๕๒ 

นอกจากคัมภีรข้ันตนคือพระไตรปฎกแลว ก็ยังมีคัมภีรอ่ืน ๆ อีกมากมายยืนยันวามีจริง

โดยเฉพาะคัมภีรตรรกศาสตรท้ังหลาย เชน คัมภีรโลกบัญญัติ ก็ไดกลาวถึงนรกวา มี ๘ ขุม๕๓ คือ สัญ

ชีวนรก กาฬสุตตนรก สังฆาตนรก โรรุวนรก มหาโรรุวนรก มหาอเวจีนรก มหาตาปนรก ตาปนนรก 
นรก ๘ ขุมนี้ ยากท่ีบุคคลผูมากดวยกรรมอันรายกาจจะผานพนไปได แตละขุมยังมี อุสสทนรก เปน
บริวารอีก ๑๖ ขุม มี ๔ ประตูนรกท่ีชื่อวา สัญชีวะ นี้มีวิธีลงโทษ ดังนี้ 

๕๐ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, หนา ๗๐/๓-๗๐/

๑๗. 

๕๑ ขุ.ชา. (ไทย) ๒๘/๑๐๖/๕๐.  

๕๒ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๒๔๘/๒๙๓.  
๕๓ พระสัทธรรมโฆษเถระ, โลกบัญญัติ, (กรุงเทพมหานคร: หจก. โรงพิมพอักษรไทย น.ส.พ. เมืองไทย, 

๒๕๒๘), หนา ๖๙-๙๕. 
 

                                           



๔๙ 

 …นรกสัญชีวะ มีแผนเหล็กรอนอาว ลุกโพลงชวงโชติ ยาวเหยียดไปตลอดหลายโยชน
ในในนรกนั้นมีนายนิรยบาล คอยจับผูมีตกนรกเหลานั้นเอาเทาข้ึนขางบนเอาหัวลงขางลางหิ้วไป 
พรอมท้ังฟนดวยมีดพรา ถากดวยขวาน ท่ิมแทงดวยหลาวแหลน สัตวนรกเหลานั้นจะเดินไปไมมีเนื้อ
เหลือแคโครงกระดูก รองครวญครางมีทุกขเวทนาหนัก ลมสลบลง ลมเย็นจะพัดตองสัตวนรกเหลานั้น 
เนื้อและเลือดของสัตวนรกเหลานั้น ก็จะมีปรากฏข้ึน เล็บมือของสัตวนรกเหลานั้น จะปรากฏเปนดาบ 
หรือเล็บท่ีทําดวยเหล็ก สัตวนรกเหลานั้นเห็นกันมากและกันแลว ตางก็คิดวาเปนศัตรูแลวก็เขาจูโจม
ตอสูกันลมตายลง จะผลัดเปลี่ยนอยูอยางนั้น จนกวาจะสิ้นวิบากบาปกรรม  เทาท่ียกมานี้เปนเพียง
ชี้ใหเห็นผูทําบาปกรรมไปตกนรกแตข้ันแรก ๆ ก็ตองทนทุกขทรมานถึงเพียงนี้แลว ไมตองกลาวถึง
กรรมชั่วท่ีจะใหตกนรกขุมลึกตอไปอีก ยอมทรมานมากกวานี้เปนหลายเทา ผูประสงคจะดูรายละเอียด
มากกวานี้ก็ขอใหดูจากคัมภีรโลกบัญญัตินี้ได เพราะอธิบายไวอยูมากมายและคอนขางจะละเอียดท้ัง
นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัจฉานท่ีจะตองเสวยผลของบาปกรรม ซ่ึงไมสามารถนํามาลงในท่ีนี้ไดหมด 
สวนปญหาท่ีวา นรกตั้งอยูใตพ้ืนดินเทานั้นโยชนเทานี้โยชน พุทธปรัชญาในเรื่องนี้มีรายละเอียดท่ี
ศึกษาไดจากพระไตรปฎกก็มีมากแตเปนมาตราของชาวอินเดียสมัยโบราณหรือสมัยพุทธกาลมาก รวม
ความแลวอาจารยรุนอรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา ทานก็พรรณนาไวเพ่ือใหเขาใจงายวา นรกรวมท้ังสิ้น 
๔๕๗ ขุม ตั้งเรียงกันอยูใตพ้ืนดิน ซ่ึงหนา ๒๔๐,๐๐๐ โยชนดังนี้ ก็มี ซ่ึงเปนสิทธิท่ีทานสามารถทําได
โดยยึดหลักพุทธพจนเปนหลัก การท่ีจะยอมรับของนักศึกษาหรือคนรุนปจจุบันไดหรือไมก็สุดแตจะใช
ปญญา เพราะสิ่งเหลานี้มองดวยตาธรรมดาของมนุษยปุถุชนไมไดเปรียบเหมือนกับการท่ีคนเคยไป
อเมริกาพูดลักษณะของประเทศอเมริกาวา เปนอยางนั้นอยางนี้ใหคนบานนอกตาสีตาสา ซ่ึงไมเคยไป
ตางประเทศ กรณีนี้จะทําใหคนบานนอกเชื่อก็ไดหรือไมเชื่อก็ได เพราะเขาไมไดไปดวยกันฉันใด เรื่อง
นรกนี้ก็เชนเดียวกัน เม่ือพระพุทธเจาตรัสวามีจริงพระอริยสาวกพูดวามีจริง เพราะเคยไปมาแลว ก็
ทํานองเดียวกันวา ปุถุชนท่ีไมเคยไปอาจจะเชื่อก็มีไมเชื่อก็มี เชื่อวามีก็มีสุดแตใครจะตัดสินใจเอง 
เพราะผูท่ีสามารถพิสูจนวา นรกสวรรคไดวามีจริง มีอยูท่ีไหนนั้นก็คือ พระเสขบุคคล ๔ ดังพุทธพจน
แสดงไววา “ใครหนอจักรูแจงแผนดินนี้พรอมท้ังเทวโลก ยมโลก จักเลือกสรรบทธรรมท่ีเราแสดงดี
แลว ดุจชางดอกไมท่ีฉลาดเลือกสรรดอกไม คําตอบคือ พระเสขะ จักรูแจงแผนดินนี้ ยมโลกและ
มนุษยโลกนี้ พรอมท้ังเทวโลก พระเสขะจักเลือกบทธรรมท่ีตถาคตแสดงไวดีแลว เหมือนชางดอกไมผู

ชาญฉลาดเลือกเก็บดอกไม ฉะนั้…๕๔ 

จากพุทธพจนดังกลาวแสดงวา คนธรรมดาสามัญไมมีความสามารถพอท่ีจะพิสูจนเรื่อง
นรกสวรรคได เพราะยังไมบรรลุถึงข้ันภาวนามัยปญญาอันเปนปญญาระดับพระอริยบุคคล 

ฉะนั้น เม่ือพิจารณาจากหลักฐานในคัมภีรพระไตรปฎกและอรรถกถาดังกลาว ก็เปนท่ี
นาเชื่อถือไดในทางวิชาการวานรกมีจริง ถาจะมองดูใกลตัวเราก็มีนรกแลว เชนคุกตารางท่ีกักขัง
ลงโทษผูท่ีทําผิดศีลธรรม ผิดกฎหมาย หรือท่ีบางครั้งเราประสบกับความทุกขเดือดรอน สภาวะอยางนี้

๕๔ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๔๕/๔๐.  

 
 

                                           



๕๐ 

ก็จัดวาเปนนรกประเภทหนึ่งเชนกัน แตนรกประเภทหลังนี้ไมใชเวลานานเหมือนนรกท่ีปรากฏใน
อบายภูมิเทานั้น แตก็ทําใหเกิดทุกขไดเชนกัน สาเหตุก็เพราะวิบากของบาปอกุศลท่ีทําไว 

เม่ือพิจารณาดูจากพุทธภาษิตท่ีวา “จิตฺเต สงฺกิลิฎเฐ ทุคฺคติ ปาฏิกงฺขา” แปลวาเม่ือจิต
เศราหมองเปนอันหวังทุคติ และ “กายทุจริต วจีทุจริต มโนทุจริต…เม่ือผูใดทําเขา… เม่ือแตกกาย
ภายหลังมรณะ ยอมเขาสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก” ฉะนั้นแลว นรกก็ชื่อวามีจริงดังตัวอยางนายจุนท
สูกริกท่ีรับทุกขในขณะกอนตาย และเม่ือตายก็ยังตกนรกอีกเปนอุทาหรณนํามาพิจารณาเทียบเคียง 
เพ่ือชี้ใหเห็นวาผลของบาปกรรมท่ีทําไวทําใหถึงทุกข และบาปนี้คนดีไมคอยจะทํา สวนคนชั่วมักจะมี
ความหลงผิดวา บาปไมใหผลท่ีนําความเดือดรอนมาให ดังมีพุทธพจนแสดงไววา 

“มธุวา มฺญติ พาโล” บาปเม่ือยังไมใหผลตราบใด 
ยาว ปาป นปจจฺติ  คนพาลยอมสําคัญ ซ่ึงบาปนั้น 
    ปานดังน้ําผึ้งอันหวานตราบนั้น 
ยทา จ ปจฺจติ ปาป   กาลใดบาปใหผล คนพาลนั้นยอมถึง 
อถ ทุกฺขํ นิคจฺฉติ  ซ่ึงทุกขไมเหลือในกาลนั้น 

มีโครงบทหนึ่งคนไทยสมัยโบราณไดรอยกรองไว ซ่ึงแสดงความคิดเห็นวา บาปใหผล
อยางไร ตามหลักพุทธปรัชญาดังนี้ 

ตราบใดกรรมไมให  เห็นผล 
พาลยอมคะนองตน  ตราบนั้น 
คราวใดหากกรรมดล  แคนวิบาก 
พาลจักถึงทุกขค้ัน  คาบนั้นฤาเหลือ 

๔. บาปทําใหสัตววนเวียนอยูในวัฏฏสงสาร 
คําวา “สงสาร” หมายถึง การเวียนวายตายเกิดในภพภูมิท้ังสามหาท่ีสุดไมได เม่ือยังไม

เขาสูนิพพาน ดังท่ีทานใหคํานิยามไวในคัมภีรสัมโมหวิโนทนีอรรถกถาวา 
“ขนธานฺจ ปฏิปาฏิ  ธาตุอายตนฺจ 

อพฺโพจฺฉินฺนา วตฺตมาน สํสาโร ปวุจฺจติ.๕๕ 

แปลวา ลําดับแหงขันธท้ังหลาย และแหงธาตุ อายตนะท้ังหลาย เปนไปอยูไมขาดสาย
เรียกวาสงสาร ท่ีวาบาปทําใหสัตววนเวียนอยูในวัฏฏสงสาร นั้นเหตุผลก็คือวา ตราบใดก็ตามท่ีสัตว
ท้ังหลายรวมท้ังมนุษยดวยนี้ยังละชั่วไมได ก็ไมมีสิทธิ์ท่ีจะหลุดออกไปจากวงแหงวัฏฏสงสารได เหตุไร
จึงเปนเชนนั้น เพราะผูท่ียังทําบาปอยูนั้นยังมีกิเลสฝายชั่วติดอยู อันท่ีจริงแลวไมวาจะเปนกรรมดีหรื
อกรรมชั่ว ถาหากยังละไมไดท้ังสองอยางก็ไปนิพพานไมได เพราะจิตยังไมพนจากตัณหาเจตสิกท่ีไมดี
ท่ีประกอบใหใจกระทําสิ่งท่ีไมดี สิ่งท่ีจิตสั่งแลวกายทําลงไปก็เปนบาปกรรม มีผลคือความทุกขรอน ซ่ึง
ผูท่ีทําจะตองไดรับผลกรรมนั้น เหมือนท่ีพระพุทธเจาทรงตรัสรับรองไวในสังยุตตนิกาย วา “...บุคคล

๕๕ วิภงฺค.อ. ๒/๑/๒๘๒.  
 

                                           



๕๑ 

หวานพืชเชนใด ยอมไดรับผลเชนนั้น ทํากรรมดียอมไดรับผลดี ทํากรรมชั่ว ยอมไดรับผลชั่ว...”๕๖ ไม

มีใครจะหลีกหนีผลกรรมพนไปได แมวาสัตวนั้นจะมีปกบิน หรือสามารถเหาะเหินเดินไปในอากาศไดก็
ตองกมหนารับกรรมท่ีตนเองทําลงไปอยูนั้นแล ถึงแมวาจะเปนพระอรหันตขีณาสพแลว แตถาหากยัง
ไมเขาถึงนิพพาน ก็ยังคงตองเสวยเศษวิบากของบาปกรรมอยูนั้นเอง ดังเชนเรื่องของพระมหาโมคคัล
ลานะท่ีถูกพวกโจรฆา และเรื่องของพระพุทธเจามีพระประสงคจะดื่มน้ํา แตน้ําในแมน้ํากลับขุนใน
ตอนปจฉิมโพธิกาลนั้น เหลานี้ก็เกิดจากผลของอกุศลบาปกรรมท่ียังเหลือเศษอยูบางเปน ปราปริย
เวทนีย-กรรมตามใหผลอยูตราบเทาท่ียังมีขันธหา ตอเม่ือเขาสูอนุปาทิเสสปรินิพพานแลววิบาก
บาปกรรม กรรมทุกประการทุกประเภทก็สิ้นสุดการใหผล เพราะนิพพานนั้น ไมมีธาตุดิน ไมมีธาตุน้ํา 
ไมมีธาตุลม ไมมีธาตุไฟแลว สังขารท่ีเปนเครื่องปรุงแตงก็ไมมี จึงไมมีชองทางท่ีกรรมจะใหผลได 

เนื่องจากพนจากวัฏฏสงสารไปแลวดังพุทธภาษิตวา “ผูท่ีลอยบาปได เราเรียกวา พราหมณ”๕๗ คําวา

พราหมณในท่ีนี้หมายถึง พระอรหันตขีณาสพผูไมตองมาเวียนอยูในวัฏฏสงสารอีกแลว ถึงแมวายังมี
เบญจขันธเหลืออยูแตก็ไดชื่อวาถอนรากถอนโคนแหงตัณหา ชนกกรรมไมมีอํานาจท่ีสรางภพสรางชาติ
ไดอีกตอไปแลว บาปกรรมก็เปนอันสิ้นสุดลงดวย สวนผูท่ียังไมสามารถละบุญบาปได ก็จะตองเวียน
วายในวัฏฏะสงสารร่ําไป สวนผูท่ีละบุญบาปได ยอมพนจากทุกขในวัฏฏสงสาร คําวา “พราหมณ” ท่ี
พระพุทะเจาตรัสถึง ซ่ึงหมายถึงพระอรหันตนั้น จากพระพุทธพจนนี้ แสดงถึงผูท่ีละบาปนี้เปนผลมา
จากเจตสิกท้ังฝายกุศลและฝายอกุศลเปนเหตุหรือท่ีเรียกวากิเลสตัณหา ตราบใดท่ียังไมสามารถกําจัด
กิเลสพวกนี้ได ก็ไมสามารถพนไปจากสังสารวัฏฏได ดังท่ีพระพุทธเจาตรัสไววา “เม่ือเรายังไมพบญาณ 
ไดแลนทองเท่ียวไปในสงสารเปนอเนกชาติ แสวงหาอยูซ่ึงนายชางปลูกเรือน คือตัณหาผูสรางภพ การ
เกิดทุกคราวเปนทุกขร่ําไป นี้แนะ นายชางปลูกเรือน เรารูจักเจาแลว ซ่ีโครงเรือนของเจา เราจะหัก
แลว เรือนยอดของเจา เรารื้อแลว เจาทําเรือนไมไดอีกแลว จิตของเราถึงแลวซ่ึงสภาพท่ีอะไรปรุงแตง

ไมไดอีกตอไป มันไดถึงแลวซ่ึงความสิ้นไปแหงตัณหา (คือนิพพาน)๕๘ คําวา สงสารหรือสังสารวัฏฏใน

ท่ีนี้ หมายถึง การเวียนวายตายเกิด ดังในพระสุตตันตปฎกทานไดใหความหมายของสงสารนี้ไววา 
“สงสาร” คือการมา การไป การไปและการมา ความตาย คติ ภพนอยภพใหญ จุติ อุปบัติ ความเกิด 

ความดับ ชาติ ชรา มรณะ ๕๙ อาจมีผูสงสัยวา ถาหากวาผูท่ีบําเพ็ญฌานจนไดเกิดในพรหมโลกท้ังรูป

พรหม อรูปพรหม จะยังชื่อวา มีบาปหรือไม และยังวนเวียนมาเกิดในนรกอสุรกายไดหรือไม” พุทธ
ศาสนาตอบไววา ถึงแมวาจะบําเพ็ญฌานจนเกิดในพรหมโลกแลวบาปกรรมท่ีเคยทําไวก็ยังมีอยู 
เนื่องจากวาการท่ีไดไปเกิดในพรหมโลกไดนั้น เพราะกุศลครุกรรม แตมิไดหมายความวา บาปกรรมท่ี

๕๖ สุ.สํ. (ไทย) ๑๕/๒๕๖/๓๗๔.  

๕๗ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๓๘๘/๑๕๕. 

๕๘: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ธมฺมปทฏฐกถาย ตติโย ภาโค, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, 
๒๔๙๙), หนา ๑๒๑. 

๕๙ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๖๑/๒๓๔. 
 

                                           



๕๒ 

เคยทําไวจะไมใหผลแลว เพราะกุศลครุกรรมชนิดนี้ยังไมสามารถตัดวิบากกรรมบางประเภทได
โดยเฉพาะวิบากบาปกรรม เพราะกุศลกรรมนี้มีแรงไมเทากันกุศลท่ีเกิดจาก โลกุตตรกุศลต้ังแตโสดา
ปตติมรรคข้ึนไป ฉะนั้น จึงมีการเปลี่ยนแปลงอยูเสมอในการผลัดเปลี่ยนใหผลกรรม เม่ือกุศลกรรมท่ี
เกิดจากฌานหมดแลว อปราปริยเวนียกรรมอ่ืน ๆ ท่ีเกิดจากผลของการทําบาปก็ยังมีโอกาสจะใหผล 
คือมีการรอคิวท่ีจะใหผล รวมความแลวเม่ือหมดบุญท่ีเกิดจากการบําเพ็ญฌาน ก็สามารถมาเกิดใน
นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัชฉาน ไดอีก เพราะฌานในท่ีนี้ ทานหมายถึงฌานของปุถุชน คือเปนโลกิย
ฌานเทานั้น ไมไดหมายถึงฌานของพระอรหันต สมดังท่ีทานกลาวไวในคัมภีรอังคุตตรนิกายวา “...คน
ท่ีเปนปุถุชนดํารงอยูในชั้นหมูพรหมนั้นจนสิ้นอายุ ใหระยะเวลาท่ีเปนกําหนดอายุของเทวดาเหลานั้น

หมดไปแลว ไปสูนรกบาง ไปสูกําเนิดสัตวดิรัจฉานบาง ไปสูแดนเปรตบาง...”๖๐ ฉะนั้นเรื่องทําใหเกิด

เรื่อย ๆ ไปในสังสารวัฏฏทานวาเปนสิ่งท่ีนากลัว เปนสิ่งท่ีเลวราย ซ่ึงเรียกวาเปนมารไปเลยทีเดียว 

เรียกวาอภิสังขาร๖๑ มารในบรรดามารท้ัง ๕ อภิสังขารในท่ีนี้หมายถึงบุญและบาป บุญก็เปนมาร บาป

บาปก็เปนมาร ท่ีเปนดังนี้  เพราะท้ังสองอยางมีมูลคือเจตสิก๖๒ ซ่ึงจัดเปนสังขารตัวปรุงแตง 

โดยเฉพาะฝายบาปนั้นใหทุกขโทษนากลัว เพราะใหไดรับความลําบากแลวยังไมพอ ยังใหพลาดจาก
การท่ีจะไดบรรลุ ข้ันโลกุตระอีก เนื่องจากเม่ือทําบาปกรรมเสียแลวจําตองไปเสวยผลกรรมใน 
อบายภูมิ คือ นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัจฉาน นับชาติไมถวนหมดโอกาสไดฟงธรรมเครื่องทําให
หลุดพนจากทุกข เพราะแมการเกิดเปนมนุษยก็ยากพอควรอยูแลว ท่ีสําคัญคือ เม่ือไดเกิดเปนมนุษย
แลวการท่ีจะไดพบพระสัมมาสัมพุทธเจา ก็ยากยิ่งอีกหรือเม่ือไดเกิดรวมสมัยพระพุทธเจาก็ตาม การท่ี

จะไดฟงคําสั่งสอนจากพระพุทธเจาและพระสาวกของพระพุทธเจาก็ยิ่งจะยาก หรือไดฟงยากกวา๖๓ 

ฉะนั้นจึงจัดวาบาปเปนมารอยางรายกาจ เนื่องจากเปนตัวขวางการบรรลุคุณวิเศษของพระอริยเจา 
กลาวคือนิพพานรวมความแลวก็คือทําใหไมสามารถออกไปจากสังสารวัฏฏได ถามีปญหาถามวา แลว
การเกิดในสังสารวัฏฏนี้ยาวนานมากแคไหน คําตอบก็คือ อนมตคฺเค หาท่ีสุดเบื้องตนมิไดความหมาย
วา ไมสามารถท่ีจะนับไดวาเทานั้นป เทานี้ป อาจเปนลาน ๆ ปก็ได สมดังท่ีทานแสดงไววา “...สงสาร
นี้มีเบื้องตนและเบื้องปลายรูไมได ท่ีสุดเบื้องตนท่ีสุดเบื้องปลายไมปรากฏแกเหลาสัตวผูถูกอวิชชากีด
ขวาง ถูกตัณหาผูกไว วนเวียนทองเท่ียวไป เปรียบเหมือนบุรุษตัดหญา ทอนไม ก่ิงไม ใบไม ในชมพู
ทวีปนี้แลวรวมเปนกองเดียวกัน ครั้นรวมกันแลว จึงมัด มัดละ ๔ นิ้ว วางไว สมมติวานี้เปนมารดาของ
เรา นี้เปนมารดาของมารดาของเรา มารดาของมารดาแหงบุรุษนั้นไมพึงสิ้นสุดสวนหญา ทอนไม ก่ิงไม 

๖๐ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๒๕/๑๙๑. 

๖๑ พระพิมลธรรม (อาสภเถระ), เบญจพิธมาร, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูรวงศจํากัด, ๒๕๒๗), 
หนา ๒๙. 

๖๒ พุทธทาสภิขุ, กรรมเหนือกรรม, อตัมมโย จัดพิมพ, ไมปรากฏสถานท่ี)  
๖๓ มหามกุฏราชวิทยาลัย, ธัมมปทัฏฐกถา แปล ภาค ๖, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, 

๒๕๒๔), หนา๑๕๒. 
 

                                           



๕๓ 

ใบไม ในชมพูทวีปนี้พึงหมดสิ้นไป...”๖๔ ลองพิจารณาดูเพียงแคกัปปหนึ่ง ก็นับแทบไมไหวจนถึงกับ

ตองใชวิธีอุปมา ดังท่ีพระพุทธเจา เม่ือจะอุปมาแกภิกษุผูมาทูลถาม ไดตรัสไววา “ดูกอนภิกษุท้ังหลาย 
กัปท้ังหลายท่ีผานไปแลว ลวงไปแลวมีมาก มิใชงายท่ีจะนับกัปปเหลานั้นวายาวนานเทานั้นป เทานี้ป 
คือนับไมไดวากัปหนึ่งนานเปนป ๆ เทานี้ หรือนานเปนพัน ๆ ปเทานี้หรือนานเปนแสน ๆ ปเทานี้ ถา
จะอุปมาแลว มีภิกษุ ๔ รูปในศาสนานี้ เปนผูมีอายุ ๑๐๐ ป มีชีวิต ๑๐๐ ป ทานเหลานั้นจะพึงระลึก
ไดท่ีไมถึงยังมีอยูอีก สาวก ๔ รูปของเราผูมีอายุ ๑๐๐ ป มีชีวิต ๑๐๐ ป พึงทํากาละโดยลวงไปรอยป 
โดยแทคือ แตละองคแมจะระลึกไดวันละแสนกัปประลึกอยูถึง ๑๐๐ ป ก็ยังระลึกไดไมหมด คือยังมี
กัปปท่ีระลึกไมถึงเหลืออยูอีก ละทานเหลานั้นก็จะพึงตายไปกอน กัปท่ีผานไปแลว ลวงไปแลว มี
จํานวนมากอยางนี้แลมิใชงายท่ีจะนับกัปปเหลานั้นวา นานเทานั้นเทานี้ป…นี้คือความยาวนานของ
สังสารวัฏฏ ผูท่ีทําบาปจะวนอยูในสังสารวัฏฏอันยาวนานนี้ ทุกขทรมานไมมีท่ีสิ้นสุด ถาจะอุปมา
สงสารเหมือนอะไร ท่ีทําใหไมสามารถรูท่ีสุดเบื้องตนได ทานพระนาคเสนเถระไดอุปมาสงสารใหพระ
เจามิลินทไดวา “ดูกรพระบพิตรพระราชสมภาร สงสารนี้เปรียบเทียบปานประดุจบุรุษผูหนึ่งบริโภค 
ซ่ึงผลมะมวงแลวจึงเอาเมล็ดในมะมวงปลูกลง เมล็ดในมะมวงหนึ่งก็งอกออกไปเปนตนเปนจําเริญข้ึน 
ๆ ก็ออกเปนชอตอผล ฝูงคนท้ังหลายไดกินเขาไปจึงเอาเมล็ดผลมะมวง เพาะฝงปลูกตอลงไปอีกผล
มะมวงนั้นก็แตกออกใบนอยใหญ เปนตน เปนลําจําเริญก่ิงกานสาขา ครั้นถึงหนาฤดูก็ออกชอชูสลอน
ทุกพวงผลตกเปนกอน บางก็ดิบ หามเหลืองเนืองแนนอยูกับตน ฝูงคนไดกินเขาไปก็เอาเมล็ดไปฝง
เพาะปลูกลงไว กระทําตอไปดังนี้ จะรูจักท่ีวาตนมะมวงเดิมนั้นอยูแหงหนตําบลใด ประเทศใดก็มิอาจ
สามารถท่ีจะกําหนดไดเหมือนอัมพผลตนมะมวงเดิมนั้น อยางนี้แหละ เรียกวาสงสาร จงกราบพระ

ญาณดวยประการฉะนี้๖๕ รวมความแลว ผูท่ีทําบาปนั้น เม่ือยังมีบาปๆ ยังไมสิ้น ยังตองเวียนเกิดอยู

ในวัฏฏสงสารนี้ร่ําไปอยางหาท่ีสุดมิได สมตามท่ีพระรัฐบาลเถระทานแสดงไวใน   ขุททกนิกายบาลีวา 
“ผูท่ีทํากรรมชั่ว ตองเวียนวายตายเกิดอยูในสังสารวัฏร่ําไป คนมีปญญานอย เม่ือเชื่อคนท่ีทํากรรมชั่ว

นั้น ก็ยอมเวียนวายตายเกิดร่ําไป”๖๖ ถึงแมวาบางขณะจะไดเกิดในพรหมโลกไดแลวก็ตามที แตเม่ือ

หมดบุญในพรหมโลก เม่ือถึงคราวบาปใหผลก็จะตองลงไปสูอบายอยางแนนอน ดังคําประพันธสุภาษิต
ท่ีพระพุทธเจาตรัสไวในอังคุตตรนิกายวา “...คนท่ีเปนปุถุชนดํารงอยูในชั้นหมูพรหมนั้นจนสิ้นอายุ ให
ระยะเวลาท่ีเปนกําหนดอายุของเทวดาเหลานั้นหมดไปแลว ไปสูนรกบาง ไปสูกําเนิดสัตวดิรัจฉานบาง 

ไปสูแดนเปรตบาง...”๖๗ 

๕. บาปทําใหสัตวหางไกลจากมรรคผลนิพพาน 

๖๔ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๑๒๔/๒๑๕. 

๖๕ กรมศิลปากร, มิลินทปญหา ฉบับ พิสดาร, (กรมศิลปากร, ๒๕๑๖), หนา ๒๐๒.  
๖๖ ขุ.เถร. (ไทย) ๒๖/๗๘๕/๔๗๐. 

๖๗ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๒๕/๑๙๑. 
 

                                           



๕๔ 

สาเหตุท่ีบาปทําใหมนุษยหางไกลจากมรรคผลนิพพานนี้ เพราะวา ใครก็ตามท่ีทําอกุศลลง
ไปแลวยังผลใหตนตองไดรับวิบากของกรรมตามความหนักหรือเบา แมเพียงคิดโกรธ พยาบาท โลภ ก็
สามารถทําใหไปเกิดเปนเปรต อสุรกาย สัตวนรกธรรมดาๆ ได แตถาหากวาโกรธแลว พยาบาท โลภ
มากๆ ตามืดมัวจนถึงข้ันทําอนันตริกรรมแลวมีหวังตองตกอเวจีมหานรกเปนลานๆ ป โดยไมตองสงสัย
เลยทีเดียว การท่ีไปเกิดในอบายภูมิเปนเวลานานๆ นี่แหละท่ีจัดวาหางไกลจากมรรคผลนิพพาน 
โดยเฉพาะบางท่ีเกิดจากการทําอนันตริยกรรมแลวไมมีหวังท่ีจะไดถึงนิพพานในชาตินั้นเลย เนื่องจาก
กรรมประเภทนี้ หามบรรลุมรรคผลนิพพานเสียทีเดียว โดยเฉพาะพระท่ีตองอาบัติปาราชิกดวยแลว 
ไมมีสิทธิ์ท่ีจะไดบรรลุมรรคผลนิพพาน เวนแตจะถือเพศฆราวาส หรือเพศท่ีต่ํากวาพระภิกษุหรือเปน

สามเณรก็สามารถจะตั้งอยูในคุณธรรมของพระอริเจาได๖๘ คุณธรรมท่ีเปนของพระอริยเจาก็ไดแก 

มรรคผลนิพพาน สําหรับมรรคผลนิพพานนั้น หมายเอาโสดาปตติมรรค สกทาคามิมรรค 

อนาคามิมรรค อรหัตมรรค ผล ไดแก โสดาปตติผล สกทาคามิผล อนาคามิผล และอรหัตผล๖๙ 

นิพพานหมายเอาสอุปาทิเสสนิพพาน แปลวาดับกิเลสยังมีเบญจขันธเหลือ และอนุปาทิเสสนิพพาน 
แปลวาดับกิเลสไมมีเบญจขันธเหลือ หมายความวาดับกิเลสแลวแตยังไมสิ้นชีวิตและดับกิเลสไดดวย

และสิ้นชีวิตดวย๗๐ สวนอนันตริยกรรมท่ีจัดวาทําแลวหาม มรรค ผล นิพพานนั้นมี ๕ ประเภทคือ ๑) 

ปตุฆาต (ฆาบิดา) ๒) มาตุฆาต (ฆามารดา) ๓) อรหันตฆาต (ฆาพระอรหันต) ๔) โลหิตุปบาท (ทําราย

พระพุทธเจาจนถึงพระโลหิตหอข้ึน) ๕) สังฆเภท (ทําสงฆใหแตกสามัคคีกัน)๗๑ ในบรรดากรรมท้ัง ๕ 

นี้ สังฆเภทเปนกรรมหนักท่ีสุด แตถึงอยางไรกรรมท่ีเปนอกุศลท้ัง ๕ ประเภทนี้ ก็สงผลท่ีหนักจัดเปน
ครุกรรมฝายอกุศลกรรมอยางเดียวเทานั้น ในบรรดากรรมท่ีชั่วท้ังหลายบรรดามีในโลก ถาจะอุปมาก็
เหมือนเม็ดทรายหรือนุนท่ีแยกออกเปนชิ้นเล็กๆ เปรียบเหมือนบาปท่ัวไป ยกเวนอนันตริยกรรม สวน
อนันตริยกรรมเปรียบเหมือนกับกอนหินท่ีมีขนาดใหญ เม่ือเอาสิ่งเหลานี้มาทุบลงท่ีเทายอมทําใหเกิด
ความเจ็บปวดตางกันฉันใด บาปกรรมท่ีเบาและหนักยอมสงผลท่ีเปนความทุกขรอนท่ีตางกันฉันนั้น 

ในบรรดาบาปท้ังปวงท่ีมีอยู บาปท่ีเกิดจากผลของอนันตริยกรรมนักท่ีสุด บาปนอกนั้นแม
จะไมหนักหนา แตก็ทําใหไกลจาก มรรค ผล นิพพานอยูดี เพราะวาจะพนจากอัตตภาพของสัตวใน
อบายก็ลวงเลยพระพุทธเจา ศาสนาของพระพุทธเจาไปแลว เม่ือไมพบพระพุทธเจา ไมไดฟงคําสั่งสอน 

๖๘ พุทธทาสภิกขุ, ตามรอยพระอรหันต, (กรุงเทพมหานคร: รุงแสงการพิมพ, ๒๕๐๔), หนา ๑๙-๑. 

๖๙ พุทธทาสภิกขุ, ตามรอยพระอรหันต, หนา ๑๕๒-๒๖๔. 

๗๐ ปฏิสํ.อ. ๗/๒/๔๕๒.  
๗๑ สมพร ศรีวราทิพย, คัมภีรสัมโมหวิโนทนี, (กรุงเทพมหานคร: สุทธิสารการพิมพ, ๒๕๒๑), หนา 

๙๕. 
 

                                           



๕๕ 

ไมไดทําวิปสสนากรรมฐาน๗๒ ก็ไมมีหวังจะไดบรรลุ มรรค ผล นิพพาน ผูทําบาปหรือมีบาปธรรม 

ไมใชภิกษุแตปฏิญญาวาเปนภิกษุนั้น พระพุทธเจาตรัสเรียกวาโมฆบุรุษ หมายถึงบุรุษเปลาไมมีศีล อีก
ประการหนึ่ง หมายถึงผูพนจาก มรรค ผล นิพพาน โมฆบุรุษนี้ไมมีญาณทัศนะ ท่ีจะรูไดเลยวาพระ
นิพพานเปนอยางไร ตัวอยางเชนสุนักขัตตลิจฉวี ไดเท่ียวประกาศวา “ญาณทัศนะอันวิเศษอันเปนของ
พระอริยะเปนธรรมท่ีสูงกวามนุษยธรรมของพระสมณโคดมไมมี พระสมณโคดมแสดงธรรมตามท่ีนึก
เดาเอง พิจารณาเอาเองตามปฏิภาณของตน แตธรรมท่ีพระสมณโคดมแสดงนั้น ก็ทําใหผูท่ีทําตามพน
ทุกขได” พระพุทธเจาทรงทราบความนั้นจากพระสารีบุตรแลวจึงตรัสวา “สุนักขัตตลิจฉวีบุตรกลาว
เชนนั้น ก็เพราะเขาเปนโมฆบุรุษ (คือไมไดบรรลุ มรรค ผล) จึงไมมีญาณท่ีจะหยั่งรูวา ตถาคตมีญาณ
ทัศนะอันวิเศษ ซ่ึงเปนธรรมท่ีสูงกวามนุษย และท่ีเขาวาเชนนั้นก็เพราะความโกรธ (คือสุนักตัตตลิจฉวี
บุตรไดทูลขอใหพระพุทธเจาสอนวิธีปฏิบัติเพ่ือใหไดทิพยโสต แตพระพุทธเจาไมสั่งสอน เขาโกรธก็
เพราะเรื่องนี้ จึงไดสึกออกไป) ครั้นแลวพระพุทธเจาก็ตรัสวา “ดูกอนสารีบุตร เพราะความเปนโมฆ
บุรุษ สุนักขัตตลิจฉวีบุตร จึงไมรูวาตถาคตนั้น เปนผูบริสุทธิ์ เปนผูตรัสรูเองโดยชอบ เปนผูสมบูรณ
ดวยวิชชาและจรณะ เปนผูเสด็จไปดี เปนผูรูแจงโลก เปนสารถีฝกคนท่ีควรฝกไมมีใครยิ่งกวา เปน

ศาสดาของเทวดาและมนุษยท้ังหลาย เปนผูรู ผูตื่น ผูจําแนกธรรม๗๓ 

จากพระพุทธพจนขางตน  ปรารภสุนักขัตตลิจฉวีบุตร ผูเท่ียวกลาวรายพระพุทธเจา ซ่ึง
ขณะนั้นเขากําลังทําบาปกรรมทางวาจา ซ่ึงเรียกวาวจีทุจริต จัดเปนมุสา และยังจัดเปนผรุสวาจา 
สัมผัสปลาปะดวย ขณะท่ีพูดก็พูดดวยโทสะมีโทสเจตสิก มีความพยายามมุงราย จึงจัดไดวาเปนบาป
บุคคลประเภทหนึ่ง ผลกรรมนี้ ถือวาเปนการดูหม่ินพระอริยบุคคล ตราบใดท่ีเขายังไมขอขมา

พระพุทธเจาหรืออริยบุคคล เขาจะไมมีสิทธิ์ท่ีจะไดบรรลุ มรรค ผล นิพพานเลย๗๔ ไมใชสุนักขัตตลิจ

ฉวีบุตรเพียงคนเดียวเทานั้น ท่ีกลาวตูดูหม่ินพระพุทธเจาท่ียังผลใหพลาดจากคุณความดี คือบรรลุ 
มรรค ผล นิพพาน ยังมีนางจิญจมานวิกา สาวกของเดียรถีย และแมผูท่ีบวชเปนพระเองก็มี เชนพระ

โกกาลิกะ๗๕ บรรดาผูท่ีประพฤติทุจริตทางวาจาเหลานี้ ลวนไดเขาถึงอบาย วินิบาต นรก ท้ังการ

เขาถึงสถานท่ีเหลานี้ใชเวลานานมากหลายกัปป กัปหนึ่งมีเวลายึดยาวนาน กําหนดไมไดวาก่ีป 
บาปกรรมท่ีเกิดข้ึนจากการดูหม่ิน พระอริยเจานั้นมีผลทุกข ตัวอยางเชน เรื่องพระโกกาลิกะ พระโก
กาลิกะผูมีบาปธรรม ไดกลาวดูหม่ินพระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะพุทธอัครสาวกเบื้องขวาและ
เบื้องซายของพระพุทธเจาวา ขาแตพระองคผูเจริญ พระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะเปนผูมีความ

๗๒ พระอาจารยอาสภเถระ ธัมมาจริยะ, แนวทางปฏิบัติวิปสสนา, (กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๓), หนา ๑๓-๑๘. 

๗๓ พร รัตนสุวรรณ, นรก-สวรรค (ภาค นรก), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพวิญญาณ, ๒๕๑๗), หนา 
๔๕. 

๗๔ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๘/๑๙๙.  

๗๕ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๙/๒๐๐.  
 

                                           



๕๖ 

ปรารถนาลามกลุอํานาจแหงความปรารถนาลามก ถูกพระพุทธเจาตรัสหามถึงสามครั้งก็ไมลดละการดู
หม่ินนั้น ครั้นพอพระโกกาลิกะลุกข้ึนจากอาสนะ ถวายบังคมลาพระพุทธเจาหลีกไปไมนาน รางกาย
เกิดมีตุมเทาเมล็ดพันธุผักกาด เกิดข้ึนท่ัวตัวแลว ตุมเหลานั้นก็โตข้ึนตามลําดับเทาเมล็ดถ่ัวเขียว ถ่ัวดํา 
เมล็ดพุทรา เมล็ดกะเบา ผลมะขามปอม ผลมะตูมออน จนถึงเทาผลมะตูมแกแลวจึงแตก มีน้ําหนอง
น้ําเลือดหลั่งไหลออก ตองนอนบนใบตอง เหมือนปลากินยาพิษ  

คราวนั้น ตุทิปจเจกพรหมเขาไปหาพระโกกาลิกะ ยืนอยูทามกลางอากาศ ไดกลาวกะ
ทานโกกาลิกะวา “ดูกอนโกกาลิกะ ทานจงทําจิตใจใหเลื่อมใสในพระสารีบุตรและพระมหาโมคคัลลา
นะเถิด เพราะพระสารีบุตรและพระมหาโมคคัลลานะ เปนผูมีศีลเปนท่ีรัก” ดังนี้แลว กลับถูกพระโก
กาลิกะดาวา “ทานเปนพระอนาคามียังมาท่ีนี้อีกหรือ ทานมีความผิดอะไรรูหรือเปลา” ตุทิปจเจก
พรหมเห็นไมไดการจึงกลาวเตือนวา “...ผรุสวาจาเพียงดังจอบ ซ่ึงเปนเครื่องตัดรอนคนของคนพาล ผู
กลาวชั่วยอมเกิดข้ึนท่ีปากของบุคคลผูเปนบุรุษพาล ผูใดสรรเสริญผูท่ีควรติเตียนหรือติดเตียนผูท่ีควร
สรรเสริญ ผูนั้นชื่อวา สะสมโทษไวดวยปาก ยอมไมประสบความสุข เพราะโทษนั้น การปราชัยดวย
ทรัพยในการเลนการพนันดวยตนเองจนหมดตัวนี้  เปนโทษมีประมาณนอย การท่ีบุคคลมีใจ
ประทุษรายในพระอริยเจาผูดําเนินไปดีแลวนี้ เปนโทษมากกวา บุคคลตั้งใจท่ีจะกลาววาจาอันเปน
บาปแลวติเตียนพระอริยะยอมเขาถึงนรกสิ้นแสนนิรัพพุทกัปอีก ๓๖ นิรัพพุทกัปและอีก ๕ อัพพุทกัป”  

ครั้นตอมาไมนาน พระโกกาลิกะ ไดมรณภาพแลวไปเกิดในปทุมนรก เพราะบาปกรรมนั้น 
พระพุทธเจาประชุมสงฆแจงความเรื่องท่ีทาวสหัมบดีพรหมมากราบทูลใหทราบเรื่องพระโกกาลิกะ
มรณภาพแลวไปเกิดในปทุมนรก พระภิกษุจึงทูลถามพระพุทธเจาถึงอายุของสัตวผูเกิดในปทุมนรกวา 
นานเทาใด  

พระพุทธองคจึงมีพระดํารัสตรัสวา “ภิกษุท้ังหลาย ประมาณอายุในปทุมนรกนานนัก ยาก
ท่ีจะกําหนดนับไดวา เทานี้ป รอยป พันป หรือประมาณแสนป ถาจะเปรียบก็พอไดวา เหมือนหนึ่ง
เกวียนบรรทุกเมล็ดงาของชนชาวโกศล มีอัตรา ๒๐ ขารี เม่ือลวงไปแสนป บุรุษนําเอาเมล็ดงาเมล็ด
หนึ่งออกจากเกวียนนั้น เมล็ดงาหนึ่งเกวียนของชาวโกศล ซ่ึงมีอัตรา ๒๐ ขารีนั้น พึงถึงความสิ้นไป
หมดไปโดยทํานองนี้เร็วกวา นั้นยังไมถึงหนึ่งอัพพุทะในนรกเลย ดูกอนภิกษุท้ังหลาย ๒๐ อัพพุทะ ใน
นรก จึงเปน ๑ นิรัพพุทะ ๒๐ นิรัพพุทะเปน ๑ อพัพพะ ๒๐ อพัพพะเปน ๑ อหหะ ๒๐ อหหะเปน ๑ 
อัฏฏะ ๒๐ อัฏฏะเปน ๑ กุมุทะ ๒๐ กุมุทะเปน โสคันธิกะ ๒๐ โสคันธิกะเปน ๑  อุปละ ๒๐ อุปละ
เปน ๑ ปุณฑริกะ ๒๐ ปุณฑริกะเปน ๑ ปกละ ดูกอนภิกษุท้ังหลาย โกกาลิกะภิกษุเกิดในปทุมนรก 

เพราะมีจิตผูกอาฆาตในพระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะ๗๖ ครั้นแลว ก็ตรัสพระคาถาเหมือนท่ีตุที

ปจเจกพรหมกลาวแลวนั้นแล. 
จากขอความของเรื่องนี้แสดงวา ผูทําบาปโดยการติเตียนพระอริยะเจายังใชเวลานานใน

การทรมาณในนรกยึดยาวนานเปนลานป ชนิดท่ีนับไมไหวนี้แลว ผูท่ีทําอนันตริยกรรมจะมากเทาไร
ตองคูณเปน ๒ เทา ๓ เทา 

๗๖ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๙/๒๐๐. 
 

                                           



๕๗ 

โทษของการดาพระภิกษุพรหมจารีหรือพระอริยเจา พระพุทธเจาทรงแสดงไว ๑๐ 
ประการ คือ 

๑. ไมบรรลุธรรมท่ียังไมบรรลุ 

๒. เสื่อมจากธรรมท่ีบรรลุแลว 

๓. สัทธรรมยอมไมผองแผว 

๔. มีความสําคัญวาไดบรรลุสัทธรรม 

๕. ไมยินดีประพฤติพรหมจรรย 

๖. ตองอาบัติเศราหมองกองใดกองหนึ่ง 

๗. เปนโรคเรื้อรัง 

๘. ถึงความวิกลจริตมีจิตฟุงซาน 

๙. หลงลืมสติมรณภาพ 

๑๐. หลังจากตายแลวจะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก๗๗ 

ฉะนั้น ในสวนของกายทุจริตและมโนทุจริต ในการท่ีติเตียนดูหม่ินลวงเกินพระอริยเจาก็มี
โทษหนักเชนกัน ดังเรื่องของสุปปพุทธกุฏฐิ นันทมานพ และเรื่องโสเรยยะ แตจะไมขออภิปรายใน
รายละเอียดเฉพาะ เพราะคําอภิปรายก็คลายกับวจีทุจริต แปลกแตเปลี่ยนมาเปนกายทุจริตและมโน
ทุจริตเทานั้น แตสวนท่ีจะเพ่ิมเติมเสริมเรื่องนี้ก็ตรงท่ีวา บาปเปนเครื่องใหหางไกล มรรค ผล นิพพาน  

เนื่องจากตองไดรับโทษทัณฑจากผลบาปเปนเวลานาน จึงชื่อวาหางไกลจากมรรค ผล 
นิพพาน เนื่องจากเม่ือคราวท่ีพระพุทธเจาอุบัติ สัตวนรก เปรต อสุรกาย สัตวดิรัจฉาน ไมมีโอกาส
ทราบและไมไดฟงธรรมจึงไมมีสิทธิ์จะบรรลุ ไมจําเปนตองกลาวถึงสัตวอบายเหลานั้นเลย แมแตเม่ือได
เกิดมาเปนมนุษยแลวก็ตาม การท่ีจะมีบุญวาสนาไดพบพระพุทธเจาก็ยาก การท่ีจะไดฟงธรรมก็ยิ่งยาก
เขาไปอีก เนื่องจากสาเหตุหลายประการ เชน ไมเคยปรารถนานิพพานในชาติปางกอน เคยเปน
มิจฉาทิฏฐิมากอนในอดีตชาติ หรือแมเกิดมาในชาติใหมถึงแมจะรูวา พระพุทธเจาอุบัติแลว แตเพราะ
ไปสมาคมอยูกับคนจําพวกมิจฉาทิฏฐิจนเคยชินเสียแลว ก็ยากท่ีจะไดฟงธรรม ไมจําตองกลาวถึงการ
บรรลุ มรรค ผล ของผูเชนนั้น แมผูบวชเขามาในพระธรรมวินัยแลว อยูใกลพระพุทธเจาติดตามทุกวิถี
กาว ถาหากยังไมพยายามบําเพ็ญ สมถวิปสสนา เพ่ือกําจัดกิเลสบาปธรรมเหลานั้น ก็ไมมีสิทธิ์ท่ีจะได
บรรลุ มรรค ผล นิพพานเชนกัน 

ในเรื่องนรกและอายุของสัตวเหลานี้ ในคัมภีรโลกศาสตรไดอธิบายไวละเอียดมาก เชน 
ไตรภูมิพระรวง ก็ไดกลาวพรรณนานรกไว ๘ ขุม ตรงตามพระไตรปฎก คือ ๑. สัญชีวนรก ๒. กาฬสุต

๗๗ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๘/๑๙๙.  
 

                                           



๕๘ 

ตนรก ๓. สังฆาฏนรก โรรุวนรก ๒ คือ (๔. ชาลโรรุวนรก ๕. ธูมโรรุวนรก) ๖. ตาปนนรก ๗. ปตาปน
นรก ๘. อเวจีมหานรก ๗๘ ในคัมภีรไตรภูมิพระรวงนี้ไดกลาวถึงอายุของสัตวนรกไววา๗๙ 

สัตวอันเกิดในนรกอันชื่อวา สัญชีวนรกนั้น อายุยืนได ๙๐๐ ป ดวยปในนรกและ วัน ๑ 
คืน ๑ ในนรก ได ๙,๐๐๐,๐๐๐ ป ในเมืองมนุษยนี้ ๕๐๐ ป ในสัญชีวนรกไดลาน ๖ แสนลานยี่สิบ
หม่ืนลานปในเมืองคนนี้เทากับ ๑,๖๒๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ฝูงสัตวอันเกิดในกาลสุตตนรกนั้นยืนได 
๑,๐๐๐ ป วัน ๑ คืน ๑ ในนรกนับไดเทากับ ๑๒,๙๖๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนั้น ฝูงสัตวอัน
เกิดในสังฆาฏนรกนั้นอายุยืนได ๒,๐๐๐ ป ในสังฆาฏนรกนั้นนับเปนปนั้นได ๑๐๓,๖๘๐,๐๐๐,๐๐๐ ป 
ในมนุษยแลฯ ฝูงสัตว อันเกิดในโรรุวนรกยืนได  ๔,๐๐๐ ป ในโรรุวนรก วัน ๑ คืน ๑ ได  
๕๗๖,๐๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนี้ ท้ัง ๔,๐๐๐ ป ในโรรุวนรกนั้นไดป ๘๒๙,๔๔๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ใน
มนุษยเรานี้ฯ ฝูงสัตวอันเกิดในมหาโรรุวนรกนั้นอายุยืนได ๘,๐๐๐ ป วัน ๆ คืน ๆ ในนรกนั้นได 
๖๓๐,๕๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนี้ ท้ัง ๘,๐๐๐ ป ในนรกนั้นได ๖,๕๗๕,๕๒๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ใน
มนุษยนี้แลฯ ฝูงสัตวอันเกิดในตาปนรกนั้นยืนได ๑๖,๐๐๐ ป วัน ๑ คืน ๑ ในตาปนรกนั้นได 
๙ , ๒ ๑ ๖ , ๐ ๐ ๐ , ๐ ๐ ๐  ป  ใ น ม นุ ษ ย ท้ั ง  ๑ ๖ , ๐ ๐ ๐  ป  ใ น ต า ป น ร ก นั บ ไ ด ป ร ะ ม า ณ 
๕๓,๐๘๔,๑๖๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยเรานี้แล ฝูงสัตวอันเกิดในนรกอันชื่อวา มหาตาปนรกนั้น
แล จะนับปและเดือนอันเสวยทุกขในนรกนั้นไมถวนยอมนับดวยกัลปแลฯ 

อายุของสัตวนรกท่ีกลาวไวในไตรภูมิพระรวงนี้ เปนอายุท่ีประมาณเอา แมแตพระพุทธเจา
เองก็ตรัสวานับยาก ไดแตทรงอุปมาไว อยางไรก็ดี ถึงแมจะไมตรงทีเดียวก็คงไมผิดพลาดมากนัก 
เปรียบเหมือนการนับอายุของมนุษยนั่นแล ยอมมีขาดบาง ยอมมีเกินบาง ไมแนนอนข้ึนอยูกับอํานาจ
แหงบาปกรรม นอกจากคัมภีรท่ีกลาวมาแลว ก็ยังมีคัมภีรอ่ืนอีกท่ีอภิปรายเรื่องอายุยืนยาวนานของ
อายุสัตวนรกท่ีทําบาปไว ท้ังทางกาย วาจา และใจ ท่ีตองไปเสวยทุกข คัมภีรโลกทีปกสารก็ไดกลาวไว
วา นรกนั้นนาสะพรึงกลัวนัก เปนแดนสยดสยอง ๘ ขุม คือ สัญชีวนรก กาฬสุตตนรก สังฆาตนรก โรรุ
วนรก มหาโรรุวนรก ตาปนรก มหาตาปนรก อเวจีนรก และไดกลาวถึงอายุของสัตวนรกตางๆ ไวดังนี้        
 อายุของเทวดาชั้นจาตุมมหาราชมีเทาใด อายุนั้นนับเปน ๑ วัน ๑ คืนในนรกชื่อ สัญชีวะ ๓๐ 
วัน ๓๐ คืน เหลานั้นเปน ๑ เดือน ๑๒ เดือน ดวยเดือนนั้นเปน ๑ ป ๑,๐๐๐ ป ดวยปนั้นเปนประมาณ
ของอายุสัตวในสัญชีวนรก ในกาลสุตตนรก 

๗๘ ขุ.ชา. (ไทย) ๒๘/๘๓/๔๗.  

๗๙ กรมศิลปากร, พระญาลิไทย, ไตรภูมิพระรวง, (นนทบุรี: อักษรเจริญการพิมพ, ๒๕๑๕). หนา ๑๕-
๑๖. 

 
 

                                           



๕๙ 

อายุของเทวดาชั้นยามา เปน ๑ วัน ๑ คืน ในนรกชื่อสังฆาฏะ ๓๐ วัน ๓๐ คืน เปน ๑ 
เดือน ๑๒ เดือน ดวยเดือนในนรกนั้นเปน ๑ ป ๒,๐๐๐ ป ในนรกสังฆาฏะนั้นเปนอายุของผูท่ีเกิดในสัง
ฆาฏนรก๘๐ 

แมในคัมภีรจักรวาลทีปนี ก็กลาวนรกไว ๘ ขุมเชนกัน พรอมนรกขุมบริวาร (อุสสทนรก) 
อีก ๑๖ ขุม๘๑ และไดเปรียบเทียบอายุเหมือนของพระพุทธเจาพรอมกับอภิปรายมากมาย ขอใหผูใคร
ศึกษาตรวจดูได สวนในคัมภีรโลกุปปตติก็ไดกลาวถึงนรก ๘ ขุม บริวารดานละ ๔ แตละดานมีบริวาร
อีก ๑๖ ขุม และกลาวถึงอายุไวเชนกัน ๙ โกฏิในมนุษยเทากับ ๑ วัน ๑ คืนในสัญชีวนรก๘๒ จะเห็นวา
ถึงแมวา แตละคัมภีรจะเอาอะไรมาเปรียบเทียบอายุของสัตวนรกก็ยืนยาวท้ังนั้น แสดงวาผูท่ีทําบาป
โดยมีบาปธรรมจะตองหางไกลจาก มรรค ผล นิพพาน  

ดังนั้น บาปในฐานะวิบากนั้นไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ี

ประกอบดวยกิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อัน

ไดแก พิการ เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสง

ใหผูท่ีกระทําไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นได

วาตราบใดท่ีมนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

๓.๕ บทสรุป 

บาปในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น หมายถึง ความชั่ว ลามก การกระทําท่ีจัดวาเปนบาปนั้น 

จะตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนาหรือความจงใจ หากการกระทําใดเกิดข้ึนหรือกระทําลงไป

โดยปราศจากเจตนา การกระทํานั้นไมจัดวาเปนบาป การสําหรับกระทําท่ีประกอบดวยเจตนานี้ 

จําแนกเปน ๓ ทาง คือ ทางกาย ทางวาจา และทางใจ ประเภท อกุศลกรรม (กรรมชั่ว) เม่ือจําแนก

กรรมตามเกณฑการใหผล แบงกรรมไดเปน ๑๒ อยาง โดยแบงการใหผลตามกาล ตามหนาท่ี และ

ความหนักเบา บาปชนิดเดียวกันอาจใหผลหลายครั้ง เพราะเปนบาปแรง บาปท่ียังไมใหผล อาจทําให

ผูทําบาปเขาใจวาหมดบาปแลว แตแทจริงแลวยังไมหมด วิบากกรรมนั้นอาจไมไดแสดงเห็นในชาติ

เดียว หากมองในระยะสั้นอาจทําใหเขาใจคลาดเคลื่อนได เพราะบาปบางอยางอาจยังไมสงผล ทําให

๘๐ พระสั งฆราชเม ธังกร , โลก ทีปกสาร , หอสมุดแห งชาติ  กรมศิลปากร พิมพ เผยแพร , 
(กรุงเทพมหานคร: หางหุนสวนสามัญนิติบุคคล สหประชาพาณิชย, ๒๕๒๙), หนา ๑๓-๑๕. 

๘๑ พระสิริมังคลาจารย, จักรวาลทีปนี, หอสมุดแหงชาติ ตรวจชําระ เรียบเรียง, (กรุงเทพมหานคร: 
เซ็นทรัลเอ็กซเพรสศึกษาการพิมพ, ๒๒๓๓), หนา ๙๙-๑๑๓. 

๘๒ หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร, โสกุปปตติ อรุณวติสูตร ปฐมมูล ปฐมมูล ปฐมกัปและมูลตนไตร
,(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, ๒๕๓๓), หนา ๖๗. 
 

                                           



๖๐ 

บางคนเกิดความทอแท เขาใจผิดวา ทําดีไมไดดี ทําชั่วไมไดชั่ว ดังนั้นการพิจารณาเรื่องบาปตองมอง

เปนสายยาว ตั้งแตอดีต ปจจุบัน ถึงอนาคต การมองเปนเปนสายยาวจึงเก่ียวของไปกับสังสารวัฏ การ

สอนใหคนเชื่อเรื่องสังสารวัฏ เปนการสอนใหคนเกรงกลัวตอบาป  

อยางไรก็ตาม จากการศึกษาความมีอยูของบาป สามารถแยกเปนประเด็นของบาปไว ๓ 

ประการ ดังนี้คือ 

บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ โลภะ 

โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุใหมนุษย

คิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปนเหตุให

มนุษยตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ กายกรรมฝาย

อกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ีโทษมากกวา

กายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะมโนกรรมเปน

ปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไปประกอบดวย

เสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็จัดเปนกรรมได 

เม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย ทางวาจา และทางใจ 

ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ีประกอบดวย

กิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อันไดแก พิการ 

เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสงใหผูท่ีกระทํา

ไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นไดวาตราบใดท่ี

มนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

 

 

 



  

บทท่ี ๔ 

วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

บทนี้ผูวิจัยใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็นไดวา ความมีอยู
ของบาปโดยใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ เชิงอัตตวิสัยและภววิสัย และในพุทธปรัชญาเถร
วาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ ดังตอไปนี้คือ 

๔.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก  

๔.๑.๑ การวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย 

ความมีอยูของบาปแบบอัตตวิสัยสรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปน
สิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจาก
มุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณ
ตางๆ ฉะนั้น ความมีอยูแบบอัตตวิสัยมีอยูจริง ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ  

อยางไรก็ตาม อัตวิสัย หรือ จิตวิสัย (อังกฤษ: subjectivity) หมายถึงมุมมองหรือความ
คิดเห็นของบุคคล โดยเฉพาะสิ่งท่ีเก่ียวของกับความรูสึก ความเชื่อ หรือความตองการ อาจหมายถึง
แนวความคิดสวนบุคคลท่ีไมสามารถพิสูจนได ซ่ึงตรงขามกับความรูและความเชื่อท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง ในทางปรัชญา คํานี้มักมีความหมายตรงขามกับปรวิสัย 

อัตวิสัยเปนทัศนะท่ีมีความเชื่อวา การมีอยู หรือ ความจริงของสิ่งสิ่งหนึ่งอยูกับตัวเราเอง
เปนคนตัดสิน เชน คุณไดกลิ่นน้ําหอมยี่หอนี้แลวหอม แตในคนอ่ืนเม่ือไดกลิ่นแลวเหม็นก็ได อยางไรก็
ตาม ผูวิจัยเห็นวา จากการศึกษาความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย การพิสูจนความมีอยูของบาปผาน
กรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยันเรื่องกรรม ซ่ึงถูกอธิบายกับอัตตวิสัยในแงเรื่องของกรรมท่ีทานไดทํา
ไวกอนบวชและหลังจากการบวชแลวและสงผลตอตัวทานเพราะเหตุแหงการกระทํานั้น ๆ  

กรณีท่ี ๑ กรณีองคุลิมาลโจร๑ 

กรณีองคุลิมาลโจรนั้น มีนัยท่ีนาสนใจวา องคุลิมาลนั้นไดตระหนักดวยตนเองวา ความมี
อยูของบาปท่ีตนทํานั้นมีอยูจริงและตนเองเทานั้นท่ีจะสามารถปลอยละไปได เพ่ือเขาสูความจริง ซ่ึง
สามารถวิเคราะหไดจากบริบทเนื้อหาดังนี้คือ 

ครั้งนั้น พระผูมีพระภาคทรงนิ่งเฉยเสด็จตอไป โจรองคุลิมาลไดเห็นพระผูมีพระภาคเสด็จ
มาแตไกล ไดคิดวา“นาอัศจรรยจริง ไมเคยปรากฏ คนท่ีเดินมาทางนี้จะตองรวมพวกกันใหได ๑๐ คน

๑ ม.ม. (ไทย). ๑๓/๓๔๘-๓๔๙/๔๒๒-๔๒๔ 
 

                                           



๖๒ 

บาง ๒๐ คนบาง ๓๐ คนบาง ๔๐ คนบาง ๕๐ คนบาง แมกระนั้นก็ยังตกอยูในเง้ือมมือของเรา แต
ทําไม สมณะนี้เพียงรูปเดียว 

ลําดับนั้น โจรองคุลิมาลถือดาบและโลผูกสอดแลงธนูไวพรอม ติดตามพระผูมีพระภาคไป
ทางเบื้องพระปฤษฎางค พระผูมีพระภาคทรงบันดาลอิทธาภิสังขาร โดยวิธีท่ีโจรองคุลิมาลวิ่งจน
สุดกําลัง ก็ไมสามารถจะตามทันพระผูมีพระภาคผูเสด็จไปตามปกติได ครั้งนั้น โจรองคุลิมาลไดมี
ความคิดวา 

 “นาอัศจรรยจริง ไมเคยปรากฏ เม่ือกอนแมชางท่ีกําลังวิ่ง มาท่ีกําลังวิ่งรถท่ีกําลังแลน 
เนื้อท่ีกําลังวิ่ง เราก็ยังวิ่งตามทันจับได แตเราวิ่งจนสุดกําลังยังไมทันสมณะรูปนี้ซ่ึงเดินตามปกติได”  
จึงหยุดยืนกลาวกับพระผูมีพระภาควา “หยุดกอนสมณะ หยุดกอนสมณะ” 

  พระผูมีพระภาคตรัสวา “เราหยุดแลว  องคุลิมาล  ทานตางหากจงหยุด” จากนั้น โจร
องคุลิมาลคิดวา “สมณะเหลานี้เปนศากยบุตรมักเปนคนพูดจริงมีปฏิญญาจริง แตสมณะรูปนี้เดินไป
อยูแท  ๆ  กลับพูดวา ‘เราหยุดแลว องคุลิมาลทานตางหากจงหยุด’ ทางท่ีดี เราควรจะถามสมณะรูป
นี้ดู” 

ลําดับนั้น โจรองคุลิมาลไดถามพระผูมีพระภาค ดวยคาถาวา “สมณะ ทานกําลังเดินไป 
ยังกลาววา ‘เราหยุดแลว ทานตางหากยังไมหยุด’ กลับกลาวหาขาพเจาผูหยุดแลววายังไมหยุด สมณะ 
ขาพเจาขอถามเนื้อความนี้กับทาน ทานหยุดอยางไร ขาพเจาไมหยุดอยางไร” 

พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา องคุลิมาล เราวางอาชญาในสรรพสัตวไดแลว จึงชื่อวาหยุด
แลวตลอดกาล สวนทานไมสํารวมในสัตวท้ังหลาย เพราะฉะนั้น  เราจึงชื่อวาหยุดแลวสวนทานสิชื่อวา
ยังไมหยุด” 

โจรองคุลิมาลกลาววา “สมณะ นานจริงหนอ ทานผู ท่ีเทวดา และมนุษยบูชาแลวผู
แสวงหาคุณอันยิ่งใหญ เสด็จมาถึงปาใหญเพ่ืออนุเคราะหขาพระองค ขาพระองคนั้นจักละการทําบาป 
เพราะฟงคาถาอันประกอบดวยธรรมของพระองค” 

โจรองคุลิมาลไดกลาวอยางนี้แลว ท้ิงดาบและอาวุธลงในเหวลึกมีหนาผาชัน โจรองคุลิมาล
ไดถวายอภิวาทพระบาทท้ังสองของพระสุคต แลวทูลขอบรรพชากับพระสุคต ณ ท่ีนั้นเอง 

พระพุทธเจาทรงประกอบดวยพระกรุณาคุณ ทรงแสวงหาคุณอันยิ่งใหญ เปนศาสดาของ
โลกพรอมท้ังเทวโลก ไดตรัสกับโจรองคุลิมาลในเวลานั้นวา “เธอจงเปนภิกษุมาเถิด” นี้แลเปนภิกษุ
ภาวะของโจรองคุลิมาลนั้นจากบริบทโดยสังเขปดังกลาวขององคุลิมาล ผูวิจัยเห็นวาสามารถจําแนก
ออกเปน ๒ ลักษณะคือ ๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ ๒.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณ 

 

 

 

 



๖๓ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ  

ประเด็นท่ี ๑ การไดรับชื่อวา “อหิงสกะ” เริ่มแรกเดิมทีนั้นองคุลิมาลนั้นไดรับการทํานาย
แลววา เกิดมาเพ่ือเปนศรัตรูตอราชบัลลังก ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนใหเห็นความมีอยูของความจริงเชิงอัต
วิสัยคือ เปนสิ่งท่ีผูกระทําเทานั้นท่ีจะไดรับผลแหงการกระทํานั้น ไมมีใครจะไดรับผลอ่ืนโดยไมใชตัว
ของเขา กลาวคือทําอยางไรยอมไดรับผลเชนนั้น บางครั้งผลแหงการกระทําไมไดสงผลในขณะนั้นแต
บางอยางสงผลขามภพขามชาติดวย กรณีขององคุลิมาลนั้นผูเปนพอเห็นแลววาลูกท่ีจะเกิดมาจะเปน
อยางไร ดังนั้นการตั้งคือใหวา “อหิงสกะ” ซ่ึงแปลไดวา ผูไมเบียดเบียนนั้นก็อาจเปนการแกให แตสิ่ง
ท่ีเปนตัวตนจริงของ“อหิงสกะ” นั้นไมเปลี่ยนแปลง แมแตจะเจริญเติบโตมาดีอยางไร ซ่ึงประเด็นนี้
อาจเก่ียวกับความจริงเชิงภววิสัยดวยวา เรื่องกรรม นั้นเปนเรื่องอจินไตย แตในประเด็นเรื่องชื่อ ใน
มุมมองความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้นเปนเรื่องสวนตัวท่ีทุกคนสามารถท่ีจะ
กระทําและตัดสินอะไรไดดวยตัวเองและรับผลนั้นดวย 

แมวาผูเปนพอจะพยายามอยางไรสุดทายแลว“อหิงสกะ” ก็ยังคงเบียดเบียนและทําราย
ผูอ่ืนอยูดวย ประเด็นนี้อาจจะเพ่ิมอีกไดวา ทุกคนท่ีเก่ียวของกับ“อหิงสกะ” อาจเคยกระทํากรรมตอ
กัน ไมวาจะเปนฝายของพอท่ีมีลูกอยาง“อหิงสกะ” หรือ ฝายของอาจารย หรือเพ่ือนรวมเรียนกับ 
“อหิงสกะ” ท่ีกระทําการให “อหิงสกะ” ไดเปนโจรองคุลีมาล และสุดทายก็ไดพบเจอกับพระพุทธเจา
ตอไป จวบจนกระท่ัง “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” ไดขอบวชแลวบรรลุพระอรหันต  

ประเด็นนี้ของ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นกลาวไดวาเปนลักษณะบุคคลท่ียังไม
สัมบูรณ เพราะยังเปนผูท่ียังเก่ียวของกับโลกหรือ ความโลภ ความโกรธ ความหลง อยูยังไมออกจาก
การเปนปุถุชน แตเม่ือท่ีเปนบุคคลท่ีมีลักษณะท่ีสัมบูรณแลวก็ยังมีผลบาปกรรมท่ีตัวของ“องคุลีมาล” 
นั้นยังคงตองรับผลกรรมอยูในเชิงกายภาพ แตในจิตใจของ “องคุลีมาล” แลวทานไมมีความโลภ 
ความโกรธ ความหลง บาปจึงไมมีอยู 

ในประเด็นนี้ ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนี้ขององคุลีมาล ทําใหเห็นไดวายังมี
อีกสภาวะหนึ่งท่ีเรียกวา “Being” คือมีภาวะความเปนมนุษยมาตั้งแตเริ่มแรกวาถูกกําหนดวาเปน
อยางไร ดังนั้นในแงนี้อาจมองไดวา พฤติกรรมใด ๆ ก็มาจากสิ่งท่ีเปนอยูกอนแลว ดังนั้น องคุลีมาล 
อาจไมมีเจตจํานงเสรี (Free will) ท่ีตนเองจะมีอิสระท่ีแทจริง เพราะเปนภาวะท่ีองคุลีมาลเปนอยูแลว 
แตในอีกนิยามหนึ่งของ “Being” คือ มีลักษณะท่ีภาวะความเปนมนุษยนั้นยังคงสามารถเปลี่ยนแปลง
ไดอีก คือ แมวาองคุลีมาลจะเกิดมาหรือถูกกําหนดมาใหเปนอะไร อยางไรนั้น แตองคุลีมาล ก็สามารถ
เปลี่ยนแปลงตนได ดังนั้นจึงเห็นไดวา “Being” ขององคุลีมาลนั้นเบื้องตนเปนไปตามท่ีถูกกําหนดไว 
และอีกภาวะหนึ่งก็ถูกทําใหเปลี่ยนไป สวนหนึ่งอาจกลาวไดวา กรรมบางอยางท่ีใหผลท้ังท่ีดีและไมดี
นั้นดวย ซ่ึงสวนหนึ่งกรรมปจจุบัน (Doing) สําคัญไมนอยไปกวากัน แตก็ตองอาศัยบริบทในการ
อุดหนุน ซ่ึงเรียกวาตองมีปรโตโฆสะ คือ บุคคลท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหคําแนะนํา ในท่ีนี้เบื้องตน 
องคุลีมาล มีเพ่ือนไมดี และอาจารยท่ีมีความอิจฉา สงผลให องคุลีมาล หลงไปกับคําแนะนําเหลานั้น 
ตอมาเพ่ือไดรับการกระตุนเตือนจากพระพุทธเจา ทําใหองคุลีมาล ตระหนักชัดดวยตนอีกครั้งหนึ่งจึง
ตื่นข้ึนมาปรับเปลี่ยนตน ประเด็นนี้เรียกไดวาองคุลีมาลมี โยนสิโสมนสิการ ในการพิจารณาดวยตนเอง 

 



๖๔ 

จึงทําใหเกิดการปรับเปลี่ยนไปในทิศทางท่ีถูกตอง ดีงาม ประสบกับชีวิตท่ีประเสริฐสุดคือ เปนพระ
อรหันต และไดสรางประโยชนไวแกชนเปนอันมากตอไปอีกดวย  

ดังนั้น ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนี้ก็จะเห็นไดวา บาปกรรมนั้นยัง
มีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณไมมีในบุคคลท่ีสมบูรณ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ในประเด็นการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ นั้นกลาวไดวาอยู ท่ีเจตนาของ
ผูกระทํา ดังนั้นเง่ือนไขของเจตนาเปนสิ่งสําคัญ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” มีท้ังแรงของกรรมท่ี
สงผลใหเปนแรกเริ่มตั้งแตการเกิดแลว แต“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นยังมีเจตจํานงเสรี หรือ 
สามารถใครครวญหรือไตรตรองบางอยางดวยตนเอง ดังกรณีนี้ กลาวคือ 

พระองคุลิมาลโปรดหญิงมีครรภ๒อีกสวนหนึ่งคือ   ทานพระองคุลิมาลครองอันตรวาสก
ถือบาตรและจีวรเขาไปบิณฑบาตยังกรุงสาวัตถี  กําลังเท่ียวบิณฑบาตไปตามลําดับตรอกอยูในกรุงสา
วัตถีไดเห็นสตรีคนหนึ่งมีครรภแกใกลคลอด จึงคิดวา  “สัตวท้ังหลายยอมเศราหมองหนอสัตวท้ังหลาย
ยอมเศราหมองหนอ” จากนั้น ทานพระองคุลิมาลก็เท่ียวบิณฑบาตในกรุงสาวัตถี  กลับจากบิณฑบาต
ภายหลังฉันภัตตาหารเสร็จแลว เขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงท่ีประทับ ถวายอภิวาทแลวนั่ง ณ ท่ี
สมควร ไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 

“ขาแตพระองคผูเจริญ ขอประทานวโรกาส เชาวันนี้ ขาพระองคครองอันตรวาสกถือ
บาตรและจีวรเขาไปบิณฑบาตยังกรุงสาวัตถี กําลังเท่ียวบิณฑบาตไปตามลําดับตรอกอยูในกรุงสาวัตถี  
ไดเห็นสตรีมีครรภแกใกลคลอดคนหนึ่ง จึงคิดวา ‘สัตวท้ังหลายยอมเศราหมองหนอ สัตวท้ังหลายยอม
เศราหมองหนอ’ พระพุทธเจาขา” 

พระผูมีพระภาคตรัสวา“องคุลิมาล ถาเชนนั้น เธอจงเขาไปหาสตรีนั้นถึงท่ีอยูแลวกลาว
อยางนี้วา ‘นองหญิง ตั้งแตอาตมภาพเกิดมา ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย ดวยสัจจวาจานี้  ขอ
ความสวัสดีจงมีแกเธอ ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ทานพระองคุลิมาลกราบทูลวา “ก็การพูดเชนนั้นจักเปนอันวาขาพระองคกลาวเท็จท้ังท่ีรู
เปนแน เพราะขาพระองคเคยจงใจปลงชีวิตสัตวเสียมากตอมากพระผูมีพระภาคตรัสวา “องคุลิมาล  
ถาเชนนั้น เธอจงเขาไปหาสตรีนั้นถึงท่ีอยูแลวกลาวอยางนี้วา ‘นองหญิง  ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดย
อริยชาติ ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย ดวยสัจจวาจานี้ ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ ขอความสวัสดีจง
มีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ทานพระองคุลีมาลทูลรับสนองพระดํารัสแลว เขาไปหาหญิงนั้นถึงท่ีอยูแลวไดกลาววา  
“นองหญิง ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดยอริยชาติ ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย  ดวยสัจจวาจานี้   

๒ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๓๕๑/๔๒๘-๔๒๙. 
 

                                           



๖๕ 

ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ  ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” ทันใดนั้น ความสวัสดีได
มีแกสตรีนั้น ความสวัสดีไดมีแกทารกในครรภของสตรีนั้นแลว 

จากท่ียกเนื้อหามากลาว ประเด็นสําคัญนี้คือพระองคุลีมาลไมมีเจตนาอยางสมบูรณใน
เรื่องของจิตใจคือ ‘นองหญิง  ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดยอริยชาติ  ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย 
ดวยสัจจวาจานี้ ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ  ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ดังนั้นการกระทํานี้จึงกลาวไดวา พระองคุลีมาลไมมีเจตนา อยางไรก็ตามจากขอความนี้ 
เห็นไดวา สถานะกอนบวชและหลังบวชนั้นตางกัน คือ ความดีของทานนั้นสัมพัทธกับตัวทานกอนบวช
เปนโจรฆาคน ผลของการฆาทําใหพระราชาประกาศจับทาน คือตั้งแตทานเกิดในอริยะชาติ ทานไม
เคยคิดหรือแกลงท่ีจะปลงสัตวจากชีวิตเลย หมายความวาตั้งแตทานบวชมาทานไมเคยมีเจตนาแกลง
สัตวใหตายเลย โดยพิจารณาจากการแยกระหวางความเปนฆราวาสกับความเปนอริยะชาติของทาน 
แสดงวาบาปของทานมีอยูในสถานะท่ีเปนฆราวาสไมใชมีอยูในสถานะท่ีเปนอริยะชาติ เพราะเง่ือนไขมี
อยูวาบุคคลจะกระทําบาปไดก็ตอเม่ือเปนปุถุชน เพราะคําวาอริยะชาตินั้นบงบอกถึงความหมายท่ีวา
ไมมีการกระทําบาปอยูแลว ฉะนั้นการออกบวชแลวบรรุพระอรหันตทําใหทานเปนอริยะชาติไมมีบาป 
แสดงวาบาปไมไดมีเง่ือนไขของปรวิสัย มันมีอยูดวยเง่ือนไขของความเปนปุถุชน จึงเปนอัตตวิสัยซ่ึง
แยงกับความจริงท้ีเปนปรวิสัย มันไมมีอยูเลยเพราะ พิจารณาจากจิตกับเจตสิตวาสถานะของจิตกับ
เจตสิกจะมีอยูก็ตอเม่ือมีภาวะของความเปนปุถุชน คือมีเจตนา เจตนาจะประกอบกับสิ่งท่ีเรียกวาจิต
เทานั้น เจตนาจะไมมีอยูถาบุคคลเหลานี้ไมมีจิต พระอริยะชาติไมมีจิตแสดงวาอยูเหนือเจตนา จิตใน
ท่ีนี้ก็คืออัตตา  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงอัตตวิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

 

กรณีท่ี ๒ พระโมคคัลลานะ 

กรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ ๑.
ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

อยางไรก็ตาม กรณีพระโมคคัลลานะไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงบาปเชิงอัตวิสัยคือ ทาน
พิจารณาดวยตนแลววา เพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น ไมมีใครจะชวยหรือวา
รับแทนทานได คือ  

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 

พระกรณีองคุลิมาล 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √  

 



๖๖ 

“พระโมคคัลลานะ สามารถหลบหนีพวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสาม
พระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรมทําชั่วมาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนี
อีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตีจนกระท่ังกระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนําราง
ของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวาทานเสียชีวิตแลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝา
พระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึงไดใชกําลังแหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไป
เหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคมแลวกราบทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรม
ใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ไดกระทําตามพุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬ
สิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”๓  

ดังนั้น ประเด็นสําคัญของกรณีพระโมคคัลลานะแสดงความมีอยูของบาป แมวากรณีนี้จะ
มีความสัมพันธระหวางกรรมท่ีเปนเชิงภววิสัยดวยก็ตามหรืออจินไตย ๔ อยางคือ๔  ๑. พุทธวิสัยของ
พระพุทธเจาท้ังหลาย  ๒. ฌานวิสัยของผูไดฌาน ๓. วิบากแหงกรรม  ๔. ความคิดเรื่องโลก  

อยางไรก็ตามแตการสํานึกของพระโมคคัลลานะทําใหเห็นไดวายอมรับความจริงนั้นดวย
ตนเองจึงกลาวไดดวยวายอมรับความมีอยูจริงของบาปเชิงอัตตวิสัยไดเชนกัน 

ในกรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ            
๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไม
สัมบูรณ ดังตอไปนี้คือ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก หากพิจารณาเง่ือนไข ใน ๒ ลักษณะ
คือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณวา บาปกรรมจะใหผลลักษณะบุคคลใด
มากกวากัน ในท่ีนี้ก็จะกลาวไดวา แมจะเปนพระอรหันตท่ีมีฤทธิ์มากก็ไมสามารถละผลแหงบาปกรรม
ได แมวาบาปกรรมท่ีทําไวในอดีตชาติท่ีเปนบุคคลไมสมบูรณคือ เปนปุถุชน ท่ีกระทําตอมารดาของตน
ก็ตาม แตบาปกรรมนั้นยังใหผลตราบเทาท่ียังมีชีวิตอยูหรือขันธ ๕ อยู 

 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก เง่ือนไขสําคัญในการวิเคราะหในกรณี
พระโมคคัลลานะ คือ เจตนาหรือเจตจํานงในการกระทํา เง่ือนไขสําคัญของอัตตวิสัยคืออยูท่ีผูกระทํา
นั้น ๆ เปนเรื่องของแตละบุคคลท่ีกระทํา ดีหรือบาปกรรมจึงกลาวไดวาเปนอัตตวิสัย 

๓ ขุ.อป.อ. (ไทย) ๑/๕๐๘/๓๓๙. 

๔ อง.จตุกก. (ไทย) ๒๑/๗๗/๑๒๒ 
 

                                           



๖๗ 

ประเด็นท่ี ๑ ผลของการกระทํา ในกรณีพระโมคคัลลานะการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณนั้นจึงเปนอัตตวิสัย หากแตผลอันท่ีจะตามมาก็ยอมเปนสิ่งท่ีสะทอนมาจากผูกระทําเชนกัน 
คือ ทําอยางไรก็ไดรับสิ่งนั้น ดังนั้นการท่ีพระโมคคัลลานะไดรับผลจากการกระทําของตนคือการถูกทุบ 
ก็กลาวไดวาไดรับผลอันตนไดกระทําไวแลวในอดีต  

ประเด็นท่ี ๒ กรรมรวมกัน ในสวนของพวกกลุมโจรท่ีกระทําหรือถูกใชใหกระทําก็ยอม
กลาวไดวามีสิ่งท่ีเคยกระทํารวมกันมาเม่ือกอน และก็ยอมรับผลแหงบาปกรรมอันนั้นดวยตอไป  

ประเด็นท่ี ๓ ในลักษณะภาพรวมของพุทธปรัชญา กลาวไดวา สอนเรื่องกรรม (กรรม
วาท) ดวย เปนการเนนใหเห็นถึงการกระทําวาเจตนาในการกระทําเรื่องจิตใจนั้นสําคัญ จิตเปน
เบื้องตนตอกายกรรม วจีกรรมดวย ซ่ึงแสดงใหเห็นวา อะไรดีหรือไมดีหรือวาบาป, ชั่วนั้น ยอมมีผลไม
วาจะเปนทางตรงคือใหผลในชาตินี้และทางออมคือการใหผลในชาติหนา  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงอัตตวิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

 

๔.๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย 

จากการศึกษาผูวิจัยจักไดวิเคราะหโดยใชกรณีตัวอยางตาง ๆ ท่ีไดนํามาดังตอไปนี้คือ 

กรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี   

กรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ท่ีแสดงใหเห็นถึงความมีอยูของความบาปในเชิงภว
วิสัย ท่ีบาปนั้นจะตองใหผล เพราะหากบาปท่ีทําไวนั้นไมกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณและการกระทําท่ี
สัมบูรณในตัวเองดวย จากกรณีนี้โดยสังเขปคือ   

นันทมาณพทราบวา พระอุบลวรรณาเถรี จําพรรษาอยูในปา ในกระทอมเล็ก ดวยจิตอันฝง
แนนดวยราคะตัณหา๕ นันทมาณพไดแผงตัว แอบรถอยูจนถึงเชา พระอุบลวรรณาเถรีออก
บิณฑบาตแลว นันทมาณพไดหลบเขาไปแอบซอนอยูใตเตียงนอนในกระทอม เม่ือพระ
อุบลวรรณาเถรีกลับจากบิณฑบาตยังไมไดฉันขาวนั่งพักสงบอยูบนเตียง นันทมาณพไดออกมา

๕ วิ.มหา (ไทย) ๓/๖๕๘/๖ - ๗. 

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 

กรณีพระโมคคัลลานะ 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

 

                                           



๖๘ 

จากท่ีซอนเขาปลุกปล้ํา พระอุบลวรรณาเถรี แมนจะรองหาคนชวยก็ไมเปนผล เพราะไมมีใครอยู
ใกล จึงกลาวใหสติแกนันทมานพวา จงอยาทําเชนนี้ ความหายนะจะสูทาน นันทมาณพไมไดฟง
กลับปลุกปล้ําพระอุบลวรรณาเถรี จนสําเร็จความใครดังใจปรารถนา พอกาวลงจากแครก็ถูก
แผนดินสูบตกลงสูนรกอเวจีดวยกรรมลามกนั้นหนักมาก๖ 

จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ผูวิจัยเห็นวาสามารถจําแนกออกเปน ๒ 
ลักษณะคือ ๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ ๒.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 

จากบริบทในเรื่องกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี นี้   

ประเด็นท่ี ๑  พระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว 
ดังนั้นสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรี จะกระทําสิ่งใดตอใครในสิ่งท่ีไมดีท้ังทางกาย วาจา หรือจิตใจนั้นยอม
ไมมี การใหผลก็ยอมไมมี หากแตสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรีไดรับนั้นชี้ไดวาเพราะการกระทําบาปในอดีต
ท่ีสงผล ณ ปจจุบัน 

ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนั้นวิเคราะหไดจากการกระทําในอดีตท่ีสงผลใน
ปจจุบันก็ไดจากกรณีนี้ของพระอุบลวรรณาเถรีท่ีสําเร็จเปนพระอรหันต 

อยางไรก็ตาม เง่ือนไขท่ีสําคัญท่ีเปนเหตุใหพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันต คือการได
เปนบุคคลท่ีสัมบูรณ คือการเขาถึงความจริง ในคัมภีรไดกลาวไววา  

เม่ือนางบวชใหม ๆ ถึงเวร [วาระ] ในโรงอุโบสถ นางตามประทีปกวาดโรงอุโบสถ ถือเอา
นิมิตท่ีเปลวประทีป ตรวจดูบอย ๆ ก็ทําฌานมีเตโชกสิณเปนอารมณ ใหฌานบังเกิด แลวทําฌานนั้น
ใหเปนบาท ก็บรรลุพระอรหัต พรอมดวยพระอรหัตผลนั่นแล ก็เปนผูช่ําชองชํานาญ ในการแสดงฤทธิ์
ตาง ๆ ตอมา ในวันท่ีพระศาสดาทรงทํายมกปาฏิหาริย ทานก็บันลือสีหนาทวา ขาแตพระองคผูเจริญ
ขาพระองค จักทําปาฏิหาริยถวาย  พระศาสดาทรงทําเหตุอันนี้ใหเปนอัตถุปปตติ เหตุเกิดเรื่อง 
ประทับนั่ง ณ พระเชตวันมหาวิหาร เม่ือทรงสถาปนาภิกษุณีท้ังหลาย ในตําแหนงตาง ๆ ตามลําดับ จึง
ทรงสถาปนาพระเถรีนี้ไว ในตําแหนงเอตทัคคะเปนเลิศกวาพวกภิกษุณีสาวิกา ผูมีฤทธิ์แล๗ 

ดังนั้น การท่ีพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว การ
กระทําทางกาย วาจา และใจท่ีเก่ียวของกับบาปกรรมท้ังสิ้นจึงไมมี เพราะการกระทําเปนเพียงกริยา
อยางหนึ่งเทานั้น แตบุคคลท่ีกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณอยางพระอุบลวรรณาเถรียอมไดรับผลแหง
บาปกรรมนั้น เพราะเก่ียวของกับผูถูกกระทํา 

๖ ขุ.ธ.อ. (ไทย) ๑/๒/๒๑๒ - ๒๑๔. 

๗ ขุ.ธ.อ. (ไทย) ๒/๑๒/๗๘. 
 

                                           



๖๙ 

ประเด็นท่ี ๒  ในสวนของนันทมาณพนั้นเปนปุถุชนเปนบุคคลท่ีไมดีหรือไมสัมบูรณ คือมี
บาปกรรมคือ มีราคะตัณหา ซ่ึงกลาวไดวาแตกตางกับพระอุบลวรรณาเถรีผูถูกระทําท่ีไมยินดี คือ “เจา
คนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย เจาคนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย” นันทมาณพ ก็ไมยอมเชื่อฟง 
ไดทําการขมขืนพระเถรีสมปรารถนาแลวก็หลีกหนีไป พอเขาหลบหนีไปไดไมไกล แผนดินใหญก็มี
อาการประหนึ่งวาไมสามารถจะรองรับน้ําหนักของเขาเอาไวได จึงออนตัวยุบลงแลวนันทมาณพก็จม
ดิ่งลงในแผนดิน ไปเกิดในอเวจีมหานรก” 

ดังนั้นกลาวไดวาไมวาบุคคลจะมีความไมสัมบูรณคือเปนปุถุชนยอมไดรับผลจากสิ่งท่ีตน
เปนหรือมีไดดวย   

ฉะนั้น หากเพียงแตบุคคลท่ีไมสมบูรณนั้นบางครั้งอาจไมไดรับผลนั้นโดยตรงก็อาจจะ
ทางออมคือในโลกภายภาคหนา 

อยางไรก็ตาม ประเด็นลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ มีความสัมพันธบางอยาง
ดวย คือบางครั้งสาเหตุของกายภาพของตนอาจทําใหตนไดรับผลนั้นดวย อยางเชนพระอุบลวรรณา
เถรีท่ีมีลักษณะทางกายภาพ(สวย)ตั้งแตอดีตท่ีสงผลมา และจนกระท่ังไดรับผลสืบเนื่องจากนันท
มาณพไดกระทําการขมขืน กลาวคือ 

“เม่ือนางเจริญวัยเขาสูวัยสาว นอกจากจะมีผิวงามแลวรูปรางลักษณะยังงดงามสุดเทาท่ี
จะหาหญิงอ่ืนทัดเทียมได จึงเปนท่ีหมายปองตองการของพระราชาและมหาเศรษฐีท่ัวท้ังชมพูทวีป ซ่ึง
ตางก็สงเครื่องบรรณาการอันมีคาไปมอบใหพรอมกับสูขอเพ่ืออภิเษกสมรสดวย ฝายเศรษฐีผูบิดาของ
นางรูสึกลําบากใจดวยคิดวา “เราไมสามารถท่ีจะรักษาน้ําใจของคนท้ังหมดเหลานี้ได เราควรจะหา
อุบายทางออกสักอยางหนึ่ง” แลวจึงเรียกลูกสาวมาถามวา “แมอุบลวรรณา เจาจะสามารถบวชได
ไหม ?”๘ 

กลาวไดวา ความเปนพระอรหันตนั้นยังรับผลกรรมนั้นเปนไดในแงของกายภาพ แตใน
สวนจิตใจของ พระอุบลวรรณาเถรีนั้นสิ้นกิเลสแลวยอมไมมีราคะ โทสะ หรือโมหะ ใดใดท้ังสิ้นดังท่ี
พระพุทธเจาตรัสไววา “ภิกษุท้ังหลาย ภิกษุณีอุบลวรรณานั้นไมยินดี ไมตองอาบัติ”๙ บาปกรรมท่ีพระ
อุบลวรรณาเถรีเปนผูถูกกระทําจึงไมมี 

ดังนั้น บาปกรรมไมอาจสงผล แตบาปกรรมบางอยางก็ยอมสงผลไดอยู ตราบจนกระท้ัง
เขาสูนิพพาน (สิ้นขันธ ๕ ) สวนปุถุชนอยางนันทมาณพก็ยังจะตองรับผลบาปกรรมท่ีตนไดกระทําไว
ท้ังปจจุบันและอนาคต เพราะกลาวไดวาบาปเปนสิ่งท่ีมีอยูแลว ใครทําก็รับผลของกรรมนัน้  

 

๘ พระอุบลวรรณาเถร ีเอตทัคคะในฝายผูมีฤทธ์ิ 

๙ วิ.มหา. (ไทย) ๑/๖๘/๕๘. 
 

                                           



๗๐ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป  

ประเด็นท่ี ๑ ความเปนบุคคลของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นเปนพระอรหันต การกระทํา
บาปท่ีสัมบูรณในแงของจิตใจนั้นยอมไมมีสิ่งท่ีเปนบาปเพราะเจตนานั้นไมมี แตสวนของนันทมาณพ
กลาวไดวามีครบท้ัง ๓ คือ กายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม ประกอบประกับมีอกุศลมูลคือ ราคะ 
เปนตนประกอบเขาดวย ทําใหมีแรงผลักดันสงผลตอไปในภายภาคหนาอีกมาก 

ประเด็นท่ี ๒ การกระทําท่ีมีเจตนาท่ีครบถวนคือ กอน ระหวางและหลัง ยอมทําใหไดรับ
ผลบาปกรรมท่ีทําไว ดูไดจากการท่ีนันทมาณพตองตกนรกซ่ึงเปนผลจากการกระทําของตน 

ประเด็นท่ี ๓ การมีแรงผลักดันอยางเชน อกุศลมูลคือ ราคะของนันทมาณพ เปนตนเหตุ
หรือรากเหงาของปญหาท่ีสําคัญของการแสดงใหเห็นถึงความมีอยูเชิงภวิสัยของบาปวาเปนสิ่งท่ีมีอยู
จริงใหผลตามไปดังท่ีพระพุทธองคไดตรัสวา “คนพาล ยอมราเริงยินดีในบาปกรรมลามกท่ีตนกระทํา  
ประดุจวาดื่มน้ําผึ้งท่ีมีรสหวาน  จนกวาบาปกรรมนั้นจะใหผล จึงจะไดประสบกับความทุกข เพราะ
กรรมนั้น” อันนําไปสูการกระทําท้ัง ๓ ทาง คือ กาย วาจา และจิตใจหากไมไดขัดเกลาหรืองด หรือ
การละเวน 

ประเด็นท่ี ๔ การยอมรับผลของกรรม พระอุบลวรรณาเถรี ไดรับเอตทัคคะในฝายผูมี
ฤทธิ์ แตกรณีนี้ระหวางนันทมาณพนั้นแสดงใหเห็นไดวา เหมือนกับพระอุบลวรรณาเถรีพิจารณาแลว
วาดวยผลของวิบากกรรมบางอยางของตนก็เปนไปไดท่ีจะตองมีสวนในกรณีนี้ จึงเปนเหตุผลบางอยาง
ท่ีไดเกิดข้ึนทําใหพระอุบลวรรณาเถรีไมไดใชความสามารถทางดานนี้ของตนในการจัดการกับนันท
มาณพ 

 ดังนั้น จากรณีตัวอยางนี้จะเห็นวา ในเบื้องตนกอนจะลงมือกระทําการยอมมีกรรมในเชิง
มโนกรรม วจีกรรมและกายกรรมตอพระอุบลวรรณาเถรีนั้นของนันทมาณพมีเจตนาท่ีไมดี จนนําไปสู
การสรางบาปกรรมซ่ึงสะทอนใหเห็นผลท่ีจะตามไปคือการตกนรกถูกแผนดินสูบตกลงสูนรกอเวจี ซ่ึง
ความมีอยูจริงในเชิงภววิสัยเชนนี้ได 

ในประเด็นท่ี ๒ ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้น ไมใหความสําคัญ
เม่ือสิ้นชีวิตไปแลวอยางในมุมมองของคานท (Kant) เพราะบาปนั้นใหผลในปจจุบันทําแลวก็ถือวารับ
ผลเม่ือทําในขณะนั้นโดยมองใหแงของการกระทํา ในสวนของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นก็กลาวไดวาเม่ือ
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย ท้ัง ๒ ขอนี้ก็ยอมเห็นไดวาเปนเพราะการกระทําของตนเอง
คือนันทมาณพ ซ่ึงไมใชเพราะอํานาจอะไรท่ีจะใหเปนผล แตเปนการกระทําคือกริยาของตนท่ีทําลงไป
สําเร็จแลวก็กลาวไดวาเปนการกระทําท่ีสัมบูรณ 

ดังนั้น ในประเด็นนี้ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย มีอยูในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ 
เชน ของคานทเห็นวาความดีสัมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความ
ดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกัน ดังนั้นในลักษณะนี้จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี
กับนันทมาณพ ทําใหเห็นวา บาปไมมีอยูในลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ แตบาปมีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไม
สัมบูรณ เทานั้น  

 



๗๑ 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงภววิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

๔.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท   

จากการศึกษา พุทธปรัชญาเถรวาทยอมรับความจริงหรือสัจจะ ๒ อยาง คือ สมมติสัจจะ
และปรมัตถะสัจจะ ดังท่ีทานสรุปไวใน ปรมัตถทีปนีวา “ในบรรดาผูสอนศาสนาท้ังหลาย พระ
สัมมาสัมพุทธเจาผูประเสริฐ ตรัสสอนสัจจะ ๒ ประการคือ สมมุติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ ไมพบ
สัจจะธรรมท่ีสาม (ในคําสอน) สัจจะท้ังหลายสองประการมีคําอธิบายโดยยอ ดังนี้ 

๑. สมมติสัจจะ ความจริงโดยสมมติ คือสิ่งท่ีเปนจริงเพราะบัญญัติของชาวโลกเพ่ือการ
รับรูรวมกัน สิ่งนั้นไมมีความเปนจริงในตัวเอง เชน คน พอ แม แมว สุนัข ตนไม ภูเขา สิ่งเหลานี้เกิด
จากการรวมตัวของขันธ ๕ จึงไมมีความเปนจริงโดยสภาวะของตนเอง จัดเปนความจรงิโดยสมมติของ
ชาวโลก 

๒. ปรมัตถะสัจจะ ความจริงโดยปรมัตถคือความจริงแทสูงสุดตามสภาวะท่ีเปนเอง โดยไม
อาศัยการสมมติบัญญัติของชาวโลก ดังคําอธิบายวา “ธรรมท้ังหลายมีรูปเปนตน แมปราศจากสมมติก็
ยังชื่อวามีอยูเพราะมีสภาวะใหรูไดดวยสามารถแหงลักษณะเฉพาะตนและสามัญลักษณะ” คัมภีรฝาย
อภิธรรมจําแนกประเภทของปรมัตถสัจจะออกเปน จิต เจตสิก รูป นิพพาน ซ่ึงตรงกับขันธ ๕ และ
นิพพานในคัมภีรฝายพระสูตร๑๐ 

ดังนั้นการวิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญเถรวาท ในประเด็นนี้เพ่ือแสดงให
เห็นวาพุทธปรัชญาไดกลาวถึงท้ัง ๒ ประเด็นนี้อยางไรบางโดยใชกรณีตัวอยางประกอบ ดังนี้ 

๔.๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ 

ความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะ สรุปไดวา สิ่งท้ังหลายเกิดจาก
สวนตาง ๆ มาประกอบเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขาดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ เชน 
รถ เม่ือนําสวนตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ีกําหนดก็เรียกวา รถ แตถาแยกสวนประกอบ

๑๐ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), พุทธศาสนากับปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: อมรินทร 
พริ้นติ้ง กรุพ จํากัด, ๒๕๓๓), หนา ๙๘. 

ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 

 

กรณีของพระอุบลวรรณาเถรี 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๒ 

ท้ังหมดออกจากกัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได ดังนั้น สิ่งท้ังหลายมีอยูจริงมีอยูในฐานะ มีสวนประกอบ
ตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกัน 

อยางเชนในกรณีขันธ ๕ ท่ีกลาวถึง รูป เวทนา สัญญา สังขาร และวิญญาณประกอบเขา
ดวยกันจึงเปนชีวิตดังในอินทกสูตร๑๑ กลาววา “รูปนี้เปนกลละกอน จากกลละเกิดเปนอัพพุทะ จาก
อัพพุทะเกิดเปนเปสิ (ชิ้นเนื้อเล็ก) จากเปสิเกิดเปนฆนะ (เปนกอน) จากฆนะเกิดเปนปุม ๕ ปุม  
ตอจากนั้น ผม ขนและเล็บ จึงเกิดข้ึน” ซ่ึงโดยนัยยะนี้สามารถเปนไปไดท้ังสมมติสัจจะและปรมัตถะ
สัจจะไดดวย 

อยางไรก็ตามความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะในบริบทการศึกษา
วิเคราะหจากกรณีตัวอยางนี้นั้นสามารถขยายขอบเขตไดถึงสมมติท่ีข้ึนอยูกับผูคนในชุมชน สังคม 
วัฒนธรรม ประเพณี ตาง ๆ เปนตน ซ่ึงเปนสิ่งท่ีเกิดการตกลงหรือความเห็นรวมกันวาอะไรดีไมดี เลว 
ชั่ว หรือบาปกรรม เปนตน 

ดังนั้นกรณีตาง ๆ ท่ีผูวิจัยยกตัวอยางเนื้อหามาโดยสังเขป และชี้ประเด็นใหเห็นในเบื้องตน
วา ความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะ เปนอยางไรไดบาง จากกรณีตัวอยาง
ดังนี้ 

กรณีท่ี ๑ นายพรานกุกกุฏมิตร  

ในกรณี นายพรานกุกกุฏมิตร ซ่ึงเปนการแสดงใหเห็นความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยโดย
ธิดาเศรษฐีไดเพียงทําหนาท่ีของตนผลแหงการกระทําโดยปราศจากจิตท่ีเปนความชั่วไมมีจึงไมไดรับ
ผลของกรรม กลาวคือ 

พวกภิกษุสนทนากันวา "ไดยินวา ภริยาของนายพรานกุกกุฏมิตร บรรลุโสดาปตติผลใน
กาลท่ียังเปนเด็กหญิงนั่นแล แลวไปสูเรือนของนายพรานนั้น ไดบุตร ๗ คน, นางอันสามีสั่งตลอดกาล
เทานี้วา ‘หลอนจงนําธนูมา นําลูกศรมา นําหอกมา นําหลาวมา นําขายมา’ ไดใหสิ่งเหลานั้นแลว 
นายพรานนั้นถือเครื่องประหารท่ีนางใหไปทําปาณาติบาต แมพระโสดาบันท้ังหลายยังทําปาณาติบาต
อยูหรือหนอ?"  

พระศาสดาเสด็จมาแลว ตรัสถามวา "ภิกษุท้ังหลาย บัดนี้ พวกเธอนั่งประชุมสนทนากัน
ดวยเรื่องอะไร?" เม่ือภิกษุเหลานั้นกราบทูลวา "ดวยเรื่องชื่อนี้"  

ตรัสวา "ภิกษุท้ังหลาย พระโสดาบันยอมไมทําปาณาติบาต แตนางไดทําอยางนั้น ดวยคิด
วา ‘เราจักทําตามคําสามี’ จิตของนางไมมีเลยวา สามีนั้นจงถือเอาเครื่องประหารนี้ไปทําปาณาติบาต  

๑๑ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๒๓๕/๓๓๗. 
 

                                           



๗๓ 

จริงอยู เม่ือแผลในฝามือไมมี ยาพิษนั้นก็ไมอาจจะใหโทษแกผูถือยาพิษไดฉันใด ชื่อวาบาป
ยอมไมมีแกผูไมทําบาป แมนําเครื่องประหารท้ังหลาย มีธนูเปนตนออกให เพราะไมมีอกุศลเจตนาฉัน
นั้นเหมือนกัน" ดังนี้แลว  

เม่ือจะทรงสืบอนุสนธิแสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา  

ปาณิมฺหิ เจ วโณ นาสฺส     หเรยฺย ปาณินา วิสํ 

นาพฺพณํ วิสมเนฺวติ      นตฺถิ ปาป อกุพฺพโต. 

ถาแผลไมพึงมีในฝามือไซร, บุคคลพึงนํายาพิษไปดวยฝามือได, 

เพราะยาพิษยอมไมซึมเขาสูฝามือท่ีไมมีแผล ฉันใด, 

บาปยอมไมมีแกผูไมทําอยู ฉันนั้น 

จากกรณี นายพรานกุกกุฏมิตรความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะของสังคมท่ีเปนผูตัดสิน
เม่ือพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕ ของตนก็ยอมไมเขาใจในสิ่งท่ีเปนปรมัตถะสัจจะได 
ในแงนี้ธิดาเศรษฐีนั้นไดเพราะนางบรรลุหรือเขาถึงความจริงในระดับปรมัตถะสัจจะแลวสิ่งท่ีเปน
สมมติยอมไมมีผลตอธิดาเศรษฐีนั้น 

ประเด็นท่ี ๑ พิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕  

กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร คือ การตัดสินโดยพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง 
๕ วาอะไรดีหรือเลว หรือวาชั่ว 

โดยปรกติของการรับรูนั้น สวนใหญจะใชอายตนะท้ังหา คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ในการ
ตัดสิน หรือการรับรูวาอะไรวาอะไรดีหรือเลว หรือวาชั่ว กรณีนายพรานกุกกุฏมิตรและธิดาเศรษฐีนั้น
หากพิจารณาจากดวยตาก็เห็นไดวาใหความรวมมือ หรือชวยกันทําก็กลาวไดวายอมมีจิตใจ
ประกอบดวย คือ คบคนเชนไรก็เปนคนเชนนั้นหรือ สามีกับภรรยาก็ไมไดแตกตางกัน ซ่ึงประเด็นนี้
เปนการพิจารณาจากบริบทท่ีแวดลอม หรือวาติดในกรอบของสมมติสัจจะ คือ คนสวนใหญวาอยางไร
ก็วาตาม ๆ กัน ท้ังกลุมของภิกษุท่ีเปนปุถุชน ก็ไมแตกตางกัน ในการพิจารณาเง่ือนไขจากอายตนะ คือ
การไดฟง ไดยินตาม ๆ กันมา แลวประกอบกับการคิดวิเคราะหเอาเอง ดังนั้นประเด็นนี้การรับรูทาง
อายตนะท้ังหายังไมใหความจริงท่ีสุด เปนไปในลักษณะของการยอมรับเบื้องตน  กลาวไดวา การรับรู
ดวยอายตนะท้ังหายังเปนสมมติสัจจะอยู 

ประเด็นท่ี ๒ คุณธรรมของผูกระทํา 

หากผูกระทํามีคุณธรรมท่ีดอยหรือเปนปุถุชน ก็ยอมกลาวไดวายังมีสิ่งท่ีมีอยูคือ กิเลส 
หรือ อกุศลจิตประกอบในการกระทํา ท้ังทางกาย วาจา เปนตนท่ีแสดงออกมา แตในแงนี้ของธิดา
เศรษฐีนั้นเปนเพียงการทําตามหนาท่ีของภรรยา หรือ เปนเพียงกริยาเทานั้น ดังนั้นประเด็นนี้ของธิดา
เศรษฐีจึงเปนประเด็นท่ีรองรับความจริงดวยพระพุทธเจาวาธิดาเศรษฐีนั้นกระทําไดดวยการไมมี
อกุศลเจตนา บาปกรรมยอมไมมี 

 



๗๔ 

แตในสวนของสามีของธิดาเศรษฐี หรือนายพรานกุกกุฏมิตรนั้นประกอบดวยอกุศลเจตนา
เพราะจิตประกอบดวยอกุศล ดังนั้นผลบาปกรรม หรือความชั่วยอมติดตาม และใหผลกรรม ซ่ึงตาง
ฝาย ก็รับกรรมของตน  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

กรณีท่ี ๒ พระองคุลีมาล 

กรณีพระองคุลีมาลนี้สามารถวิเคราะหความมีอยูของบาปไดท้ังในแงของสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะดวย แตประเด็นนี้ผูวิจัยจักไดวิเคราะหความมีอยูของบาปไดท้ังในแงของสมมติสัจจะ 
ในบริบทของเนื้อหาใหเห็นวาเปนอยางไร  

ประเด็นท่ี ๑ ความเช่ือในเรื่องฤกษ 

กรณีพระองคุลีมาล การพิสูจนความมีอยูของบาปผานกรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยัน
ดวยแนวคิดความเชื่อในเรื่องฤกษ ซ่ึงถูกอธิบายโยงกับสมมติสัจจะในแงของชื่อซ่ึงใหความหมายในทาง
ท่ีดีโดยขัดแยงกับหลักกรรมและการใหผลของกรรมท่ีเปนปรมัตถ ดังหลักกรรมนิยามท่ีวา หวานพืช
เชนใด ยอมไดผลเชนนั้น  

บริบทความเชื่อในเรื่องฤกษ ตามขอความท่ีปรากฏในวา๑๒  

ในวันท่ีทานเกิด อาวุธนานาชนิดท่ัวท้ังพระนครลุกโพลง และพระแสงมงคลของพระราชา 
ซ่ึงวางอยูบนตั่งท่ีบรรทมก็ลุกโพลงดวย พระราชาทรงเห็นดังนั้นทรงกลัวหวาดเสียว บรรทมไมหลับ 

ในเวลานั้น ปุโรหิตตรวจดูดาวนักษัตร จึงไดกระทําการตกลงวา มีทารกเกิดแลวในโจโร
ฤกษ ฤกษโจร เม่ือราตรีสวาง ทานปุโรหิตเขาไปเฝาพระราชา ทูลถามถึงความบรรทมสบาย 

พระราชาตรัสวา จะนอนสบายมาแตไหน อาจารย ตอนกลางคืน พระแสงมงคลของฉันลุก
โพลง ขอนั้นจักมีผลเปนอยางไรหนอ 

๑๒ ดูรายละเอียดใน ขุ.ธ. (ไทย) ๒๖/๘๖๘/๔๘๓. 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 

กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๕ 

ปุโรหิตกราบทูลวา อยาทรงกลัวเลย พระเจาขา ทารกเกิดในเรือนของขาพระองค ดวย
อานุภาพของทารกนั้น แมอาวุธนานาชนิด ท่ัวท้ังพระนครก็ลุกโพลง พระราชาตรัสถามวา จักเปน
อยางไรละ อาจารย. ปุโรหิตทูลวา ทารกจักเปนโจร พระเจาขา พระราชาตรัสถามวา จักเปนโจรเท่ียว
ไปคนเดียว หรือวาเปนหัวหนาคณะ ปุโรหิตทูลวา เปนโจรเท่ียวไปผูเดียว พระเจาขา, จักใหพวกขา
พระองคฆาเขาไหมพระเจาขา  

พระราชาตรัสวา ถาเปนโจรเท่ียวไปคนเดียวไซร พวกทานจงเลี้ยงเขาไวกอน  

เม่ือจะตั้งชื่อเขา เพราะเหตุท่ีเขาเม่ือจะเกิด ไดเกิดมาเบียดเบียนพระหฤทัยของพระราชา 
เพราะฉะนั้น จึงต้ังชื่อวาหิงสกะ ภายหลังจึงเรียกชื่อวาอหิงสกะ เหมือนท่ีพูดกันวา เห็นแลวก็พูดเสีย
วาไมเห็นฉะนั้น 

อหิงสกะนั้นเติบโตแลว ทรงกําลังเทาชางสาร ๗ เชือก เพราะกําลังแหงบุรพกรรม            

ดังนั้นจากบริบทของการเกิดของอหิงสกะ หรือ องคุลีมาล ทําใหเห็นไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ นั้นยังมีสวนกําหนดการอธิบายเรื่องของอกุศลกรรมหรือบาป หรือกลาวไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ เปนเรื่องสมมติท่ีปรากฏชัดกวาการอธิบายเรื่องอกุศลกรรม ซ่ึงไมสามารถพิสูจนใหเห็นได
โดยตรง ดังนั้นการอธิบายดวยความเชื่อในเรื่องฤกษ ท่ีปรากฏดวยปรากฏการณตาง ๆ กรณีท่ีมีไฟ 
ศาสตราวุธลุกดวยไฟ เปนตน เปนคําอธิบายท่ีรองรับความความมีอยูของบาปในเชิงสมมติ เหตุ
เพราะวา อหิงสกะยังเด็กทารกอยู ซ่ึงยังไมไดกระทําบาปแตอยางไร 

ประเด็นท่ี ๒ ความจริงสูงสุดเรื่องกรรม 

ดังท่ีไดกลาวมาแลววา ความเชื่อในเรื่องฤกษกับเรื่องกรรมนั้นมีความสัมพันธกัน ในกรณีนี้ 
อาจเชื่อมโยงไปท่ีบริบทของสถาบันกษัตรยท่ีมีความเชื่อในเรื่องพวกนี้รวมดวย ในการท่ีมีท่ีปรึกษาคือ
พวกปุโรหิตในการพิจารณาปญหาตาง ๆ ดังนั้นตําแหนงปุโรหิต กลาวไดวาเปนเรื่องบริบทแวดลอมท่ี
ถูกกําหนดข้ึนหรือเรียกวาสมมติดวยก็ได เพราะปจจุบันตําแหนงหรือชื่อเหลานี้ก็ถูกปรับเปลี่ยนไปแลว 
เชน อาจเรียกวาท่ีปรึกษาอาวุโส เปนตน  

อยางไรก็ตาม การเรียกชื่อวา อหิงสกะ หรือ องคุลีมาล กลาวไดวาเปนการเรียกใน
ลักษณะของสมมติสัจจะ เชน การท่ีองคุลีมาลไดทําอกุศลกรรรม คือ ฆาคน แลวเอานิ้วมาหอยไวนั้น 
แลวเรียกวาชื่อวา “องคุลีมาล” ท่ีแปลความไดวา ผูมีนิ้วมือเปนมาลัยคลองคอ กลาวไดวาเปนลักษณะ
ของการกระทํา (กรรม) แลวไดรับการขนานนามโดยสมมติสัจจะ เพราะทานไดทํากรรมไวแลวตองมี
ผล แตโดยปรมัตถสัจจะนั้นเปนผลกรรมมาจากอดีตท่ีทําใหทานตองกระทําเชนนี้ 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

 

 



๗๖ 

 

๔.๒.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ    

ความมีอยูของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงปรมัตถสัจจะ สรุปไดวา เปนภาวะ ท่ีอยูเหนือ
ประสบการณ เหนือประสาทสัมผัสกาวพนเหตุปจจัยปรุงแตง (unconditioned) เหนือพรหมแดน
แหงวัฒนธรรม เชน “รถ” ตามสภาวะก็เปนเพียงสวนประกอบของเหตุปจจัยเปนไปภายใตกฎไตร
ลักษณ (อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท 

ความมีอยูของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงปรมัตถสัจจะนี้ มีนัยของหลักการสําคัญคือ กฎ
ของปฎิจสมุปบาท ดังนี้คือ 

เมื่อส่ิงนี้มี    ส่ิงนี้จึงมี    เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น (สายเกิด : สมุทยวาร)    

เมื่อส่ิงนี้ไมมี    ส่ิงนี้จึงไมมี    เพราะส่ิงนี้ดับ    ส่ิงนี้จึงดับ (สายดับ: นิโรธวาร)๑๓   

ในลักษณะของขอความนี้ ท้ั งสองสายคือ สายเกิดและสายดับ  ทําให เห็นไดว า                     
กฎของปฎิจสมุปบาทนี้ สวนแรกเปนการกลาวยืนยันยอมรับ และสวนท่ีสองเปนการปฏิเสธ ซ่ึงท้ังสอง
ลักษณะของกฎของปฎิจสมุปบาท ก็ลวนแสดงใหเห็นถึงความมีอยูสิ่งท้ังหลายท่ีตองอาศัยกันและกัน 
เปนการยืนยันความมีอยูในเชิงปรมัตถสัจจะ สรุปไดวา 

๑. ความมีอยูแบบยืนยัน : เมื่อส่ิงนี้มี    ส่ิงนี้จึงมี     

    เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น (สายเกิด : สมุทยวาร)    

๒. ความมีอยูแบบปฏิเสธ : เมื่อส่ิงนี้ไมมี    ส่ิงนี้จึงไมมี     

    เพราะส่ิงนี้ดับ    ส่ิงนี้จึงดับ (สายดับ: นิโรธวาร)  

ดังนั้น บาปในพุทธปรัชญาเถรวาท สรุปไดวา บาปคือ ความชั่ว ลามก การกระทําท่ีจัดวา
เปนบาปนั้น จะตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนาหรือความจงใจ หากการกระทําใดเกิดข้ึน

๑๓ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๑๒๖/๑๖๔. ม.ม.ู (ไทย) ๑๒/๔๐๔-๔๐๖/๔๓๘-๔๔๑. 
 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 

กรณีพระองคุลีมาล 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๗ 

หรือกระทําลงไปโดยปราศจากเจตนา การกระทํานั้นไมจัดวาเปนบาป สําหรับการกระทําท่ี
ประกอบดวยเจตนานี้ จําแนกเปน ๓ ทาง คือ ทางกาย ทางวาจา และทางใจ อยางไรก็ตามกรรมมีการ
สงผลอยางแนนอนไมเวนแมแตพระอริยเจา ซ่ึงปุถุชนก็หนีไมพนอยูแลวสวนจะใหผลเร็วหรือชาก็
ข้ึนอยูกับวาเปนกรรมชนิดใด 

กรณีท่ี ๑ พระโมคคัลลานะ 

ประเด็นท่ี ๑ ความมีอยูจริงของการใหผลของกรรม 

กรณีพระโมคคัลลานะ ไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงปรมัตถะสัจจะคือ พระโมคคัลลานะ
พิจารณาดวยตนแลววาเพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น คือ “สามารถหลบหนี
พวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสามพระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรมทําชั่ว
มาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนีอีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตีจนกระท่ัง
กระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนํารางของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวาทานเสียชีวิต
แลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝาพระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึงไดใชกําลัง
แหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไปเหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคมแลวกราบ
ทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรมใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ไดกระทําตาม
พุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬสิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”๑๔  

อยางไรก็ตามกรณีนี้แสดงเรื่องกรรมอยางชัดเจน และกรรมก็ยอมสงผล คือ บุคคลหวาน
พืชเชนใด ยอมไดผลเชนนั้น คนทําดียอมไดดี ทําชั่วยอมไดชั่ว๑๕  

ประเด็นท่ี ๒ การมีอยูจริงของภพภูมิ การเวียนวายตายเกิด 

อยางไรก็ตามกลาวไดวา สิ่งท่ีทํายอมมีผลไมทางตรงคือใหผลทันทีในชาตินี้ หรือชาติหนา 
ซ่ึงบางอยางเปนเรื่องอจินไตยดวย หรือปุถุชนนั้นยากท่ีจะพิจารณาหรือตรวจสอบได แตก็สามารถ
พิจารณาไดจากความสัมพันธระหวางกรรมกับปฏิจจสมุปบาทดวยวาสิ่งท่ีทํายอมสงผลเสมอไมเวน
แมแตพระอริยเจา เปนตน เพราะวาการไดรับผลอันเกิดจากการกระทําของตน ท่ีเรียกวา “กรรม” 
เพราะการกระทํายอมสงผลตอการไดรับสิ่งท่ีไดกระทําไว คือ  

กรรมอํานวยผลใหในกามธาตุ กามภพจึงปรากฏมีข้ึน กรรมจึงเปนไรนา  วิญญาณเปนพืช  
ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยางหยาบ ธาตุอยางหยาบ (กามธาตุ) ของ
สัตวมีอวิชชาเปนเครื่องปดก้ัน มีตัณหาเปนเครื่องผูกใจ การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป กรรมอํานวยผล
ใหในรูปธาตุ รูปภพจึงปรากฏมีข้ึน กรรมจึงเปนไรนา วิญญาณเปนพืช ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณ
ดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยางกลาง ธาตุอยางกลาง(รูปธาตุ)ของสัตวมีอวิชชาเปนเครื่องปดก้ัน  มี

๑๔ ดูรายละเอียดใน ขุ.อป. (ไทย) ๓๒/๓๗๕/๕๙. 

๑๕ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๒๕๖/๓๗๔ 
 

                                           



๗๘ 

ตัณหาเปนเครื่องผูกใจ การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป กรรมอํานวยผลใหในอรูปธาตุ อรูปภพจึงปรากฏมี
ข้ึน กรรมจึงเปนไรนา วิญญาณเปนพืช ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยาง
ประณีต  ธาตุอยางประณีต (อรูปธาตุ) ของสัตวมีอวิชชา เปนเครื่องปดก้ัน  มีตัณหาเปนเครื่องผูกใจ  
การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป๑๖   

อยางไรก็ตามประเด็นนี้เรื่องกรรมมีความสัมพันธกับปฏิจจสมุปบาทท่ีมีการสงผล
ยอนกลับดวย คือ เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะ
สิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ๑๗ 

ดังนั้นแลวกรณีพระโมคคัลลานะท่ีโดนทุบจึงสะทอนการมีอยูจริงของภพภูมิ ในการเวียน
วายตายเกิดเพ่ือรับผล (วิบาก) ท่ีตนไดกระทําไว แมวาพระโมคคัลลานะจะเปนพระอรหันตแลวก็ตาม 
วิบากกรรมไมวาจะดีหรือไมดีก็ยอมสงผลขามภพขามชาติใหเห็นไดวามีอยูจริง 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

กรณีท่ี ๒ เรื่องบุรพกรรมของพระพุทธเจา 

ประเด็นของกรณีนี้ผูวิจัยเห็นวาเปนการแสดงเรื่องผลของกรรมท่ีชัดเจนวา กรรมท่ีแปลวา
การกระทําไมวาจะดีหรือไมอยางไร ยอมสงผล ตอทุกคนหรือมนุษยท้ังหมด ไมเวนแมแตพระพุทธเจา 
จากบริบทของเนื้อหาโดยสังเขปกรณี เรื่องบุรพกรรมของพระองค คือ การตักน้ําของพระอานนท   

กอนท่ีพระพุทธองคจะเสด็จปรินิพพานพระองคไดเดินทางไปยังเมืองกุสินารา ระหวาง
เดินทางไปนั้นพระองคทรงพักและใหพระอานนทไปตักน้ํามาถวาย พระเถระไดไปท่ีแมน้ําถึง ๒ ครั้งก็
ไมไดน้ํากลับมา เนื่องจากวาฝูงโคเดินขามแมน้ําจึงทําใหน้ําขุนทานจึงไมไดตักน้ํามาถวายพระองคและ
กราบเรียนถวายพระองค พระองคจึงทราบดวยจิตวาเปนบุพพกรรมท่ีเคยทํามา จึงใหพระเถระไปตัก
น้ําถึงแมวาจะขุนก็ตาม  

๑๖ องฺ.ติก. (ไทย)  ๒๐/๗๗/๒๑๗. 

๑๗ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๓๗/๗๙.  

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

 

กรณีพระโมคคัลลานะ 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 

                                           



๗๙ 

ดังนั้น ผูวิจัยเห็นวา เปนการแสดงใหเห็นวาผลกรรมท่ีไดรับนี้มาจากผลท่ีเปนบุพพกรรม
ของพระพุทธเจา ดังนั้นกรณีนี้หากบาปไมมีอยูจริงยอมไมสงผลใหพระพุทธเจาตองใหพระอานนทไป
ตักน้ําถึง ๓ ครั้ง  ยอมเปนการแสดงใหเห็นวาบาป (วิบาก) เปนสิ่งท่ีมีอยูจริง 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

๔.๓ สรุปบทวิเคราะห 

การใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็นไดวา ความมีอยูของบาปโดย
ใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ เชิงภววิสัย คือ ๑.  การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ 
(absolute) การอางเหตุผลเชิงจริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณอีกรูปแบบหนึ่ง พระเจาทรง
เปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute)  ๒. ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ เชน คานทเห็นวา
ความดีสมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอย
ชวยรับประกัน  

อัตตวิสัย คือ ความมีอยูของบาปแบบอัตตวิสัยสรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ี
ทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืน
ไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือ
สถานการณตาง ๆ ฉะนั้น ความมีอยูแบบอัตตวิสัยมีอยูจริง ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ 

ในสวนของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ี
มีเจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ ทางคือ กาย วาจาและจิตใจ แตในพุทธปรัชญา
เถรวาทมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะ (วิถีโลกและวิถีอริยะ) 

อยางไรก็ตาม ความมีอยูของบาปตามท่ีผูวิจัยไดกลาวมานั้น เม่ือวิเคราะหวา กรณีใดท่ี
เดนชัดหรือมีควาเขมขนมากท่ีสุด แมวาผูวิจัยจะทําการวิเคราะหไปแลวก็ตาม แตการสรุปเปนตารางนี้
ก็จะทําใหมีความชัดเจนมากยิ่งข้ึน แมวา ท้ังสองประเด็นคือ ๑.ภววิสัย คือ คือสิ่งท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง เง่ือนไขท่ีเปนความจริง โดยไมข้ึนอยูกับจิตใจ ไมข้ึนอยูกับความคิดเห็นและความรูสึกของ
ผูใดเปนสิ่งท่ีเปนอยูดวยตนเอง และ ๒. อัตตวิสัย คือ การมีอยู หรือ ความจริงของสิ่งสิ่งหนึ่งอยูกับแต
ละบุคคลเปนผูตัดสิน แมวาจะเก่ียวของหรือมีความสัมพันธกันบางก็ตามตอประเด็นปญหานั้น ๆ  

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

 

เรื่องบุรพกรรมของ
พระพุทธเจา 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 



๘๐ 

 

ผูวิจัยจึงสรุปเปนตารางไดดังตอไปนี้คือ 

ตารางท่ี ๑ ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 กรณีพระกรณีองคุลิมาล บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √  

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

กรณีพระโมคคัลลานะ บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 

กรณีของพระอุบลวรรณาเถรี บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

 



๘๑ 

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาสรุปไดเปน ๒ ลักษณะคือ เชิงสมมติสัจจะ และเชิง
ปรมัตถสัจจะ ไดเปนตาราง ดังนี้คือ  

ตารางท่ี ๒ ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญา 

 

 

 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

กรณีกรณีพระองคุลีมาล 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

กรณีพระโมคคัลลานะ 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตกในอัตตวิสัย 

กรณีบุรพกรรมขอพระพุทธเจา 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 



  

บทท่ี ๕ 

สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย 

วิทยานิพนธเรื่องนี้ผูวิจัยมีวัตถุประสงค ๓ อยาง คือ (๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความมีอยู 
(๒) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท (๓) เพ่ือวิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธ
ปรัชญาเถรวาท จากการศึกษาวิจัยพบวา  

วัตถุประสงคขอท่ี ๑ แนวคิดเรื่องความมีอยู พบวา แนวคิดเรื่องความมีอยู ในปรัชญา
ตะวันตก ภววิทยา (Ontology) เปนสาขาหนึง่ของอภิปรัชญา (Metaphysics) ท่ีศึกษาวาอะไรคือ สิ่ง
เปนจริงในฐานะท่ีเปนสากลท่ีสุดมุงศึกษาความจริงสากลของ ภาวะ (being) และพลวัตหรืออนิจจ
ภาวะ(becoming) ในฐานะความจริงสูงสุดของสรรพสิ่ง 

ในแงของความมีอยูแบบภววิสัย ในท่ีนี้มีประเด็นปญหา ๒ ประการ คือ ๑. การอางเหตุท่ีมา
ของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) การอางเหตุผลเชิงจริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณ 
เปนขอถกเถียงท่ีอาศัยประสบการณทางจริยธรรมของมนุษย หลายคนเชื่อวาการตัดสินทางจริยธรรมของ
มนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันได หากมิไดยึดถือไวกอนวามีความเปนจริงสูงสุดอยางเชนพระเจา การอาง
เหตุผลเชิงจริยธรรมอาจมองไดในหลายรูปแบบ เชน กฎจริยธรรมยอมตองมีผูใหกฎ (Lawgiver) ซ่ึงผูท่ีให
กฎยอมตองเปนพระเจา หรือการเขาใจกฎจริยธรรมในฐานะคําสั่ง ยอมหมายความวาตองมีผูออกคําสั่งคือ
พระเจา ท้ังหลายนี้ชี้วาพระเจาทรงเปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) คือเปนสากล และเปนภว
วิสัย (objective)  

 ๒. ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ คานท (Kant) เห็นวาความดีสมบูรณ (complete 
good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ (perfect happiness) 
โดยคานท(Kant) เห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมีความหมาย อยางไรก็ตาม 
ในธรรมชาติเราไมอาจแนใจไดวาคนดีมีคุณธรรมจะประสบกับความสุขเสมอไป ในทางตรงขาม เราพบได
เสมอวาผูมีคุณธรรมประสบความทุกขยาก ดังนั้น เพ่ือใหจริยธรรมมีความหมาย เหตุผลปฏิบัติจึงคิด
สมมติฐานหนึ่งข้ึนมา นั่นคือ มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวย
รับประกันวา ผูท่ีเปนคนดีมีคุณธรรมจะไดรับความสุขเปนรางวัล สังเกตไดวาการอางเหตุผลนี้มิไดมุงเสนอ
วาพระเจาทรงดํารงอยูจริง หากแตมุงเสนอวาเปนเรื่องสมเหตุสมผลท่ีจะคิดวาพระเจาทรงดํารงอยู 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย  (subjective) ชี้ไปท่ี  "บุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติ
ท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง  และหากมีการขัดขวางการกระทําของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของ
เขา  ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามจะกระโดดขามจากการรับรูทางจริยธรรมของบุคคล
นั้นไปไมได  โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะ

 



๘๓ 

การกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตางๆ  ซ่ึงสรางความพอใจหรือไม
พอใจ  พอใจมากหรือนอยตางกันไป   

แนวคิดเรื่องความมีอยูพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑. ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ 

สิ่งท้ังหลายเกิดจากสวนตาง ๆ มาประชุมกันเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขา
ดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ เชน “รถ” เม่ือนําสวนตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ี
กําหนดก็เรียกวา “รถ” แตถาแยกสวนประกอบท้ังหมดออกจากกัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได แตมี
สวนประกอบท้ังหลายซ่ึงมีชื่อเรียกตาง ๆ กันเฉพาะแตละอยางอยูแลวคือ ตัวตนของรถมิไดอยู
ตางหากจากสวนประกอบเหลานั้น โดยท่ัวไปสมมติเรียกและเขาใจกันไดเปนขอเท็จจริงในระดับ
วัฒนธรรม เรียกวา สมมติสัจจะ (conventional truth) 

๒. ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ 

สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและเปนอยูโดยสภาวะ คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ัง
รูปธรรมและนามธรรม ท้ังท่ีสังเกตไดและสังเกตไมไดดวยตาเปลา ท้ังหยาบและละเอียด ท้ังเล็กท่ีสุด
คือ ปรมาณู (atom) และใหญท่ีสุดคือสากจักรวาล (universe) ท้ังท่ีเปนสังขตธรรมและอสังขตธรรม 
ลวนแตมีอยู และเปนอยู ในฐานะท่ีมีสวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไป
ตามเหตุปจจัย ตามหลักอิทัปปจจยตา บุคคลรับรูปไดทางประสาทสัมผัส (senses) บาง ทางใจหรือ
เหตุผล (intellect) เรียกวา ปรมัตถสัจจะ (metaphysical truth)   

 ๒.๑ ขอพิสูจความมีอยูแบบปฏิจจสมุปบาท 

ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีแสดงใหเห็นถึงกระบวนการเกิด การดําเนินไป และการ
ดับไปของชีวิต รวมถึงการเกิด การดับแหงทุกขดวย ในกระบวนการนี้สิ่งท้ังหลายจะเกิดข้ึน เปนอยู 
และดับลงไปในลักษณะแหงความสัมพันธกันเปนหวงโซ เปนเหตุเปนปจจัยแกกันและกันในรูปของ
วงจร หัวขอ ๑๒ ประการ ดังนี้คือ  

๑. อวิชฺชาปจฺจยา สงฺขารา เพราะอวิชชาเปนปจจัย สังขารจึงมี  

๒. สงฺขารปจฺจยา วิฺญาณํ เพราะสังขารเปนปจจัย วิญญาณจึงมี 

๓. วิฺญาณปจฺจยา นามรูป เพราะวิญญาณเปนปจจัย นามรูปจึงมี  

๔. นามรูปปจฺจยา สฬายตนํ เพราะนามรูปเปนปจจัย สฬายตนะจึงมี  

๕. สฬายตนปจฺจยา ผสโฺส เพราะสฬายตนะเปนปจจัย ผัสสะจึงมี  

๖. ผสฺสปจฺจยา เวทนา เพราะผัสสะเปนปจจัย เวทนาจึงมี  

๗. เวทนาปจฺจยา ตณฺหา เพราะเวทนาเปนปจจัย ตัณหาจึงมี  

๘. ตณฺหาปจฺจยา อุปาทานํ เพราะตัณหาเปนปจจัย อุปาทานจึงมี  

 



๘๔ 

๙. อุปาทานปจจฺยา ภโว เพราะอุปาทานเปนปจจัย ภพจึงมี  

๑๐. ภวปจฺจยา ชาติ เพราะภพเปนปจจัย ชาติจึงมี  

๑๑. ชาติปจฺจยา ชรามรณํ เพราะชาติเปนปจจัย ชราม รณะจึงมี  

๑๒. โสกปริเทวทุกฺขโทมนสฺสุปายาสา สมภวนฺติโสกะ ปริเทวะ ทุกขโทมนัส อุปายาสจึงมี
พรอม  

ความเปนเหตุปจจัยเก่ียวเนื่องอาศัยกัน แสดงถึงความไมมีตนกําเนิดสุดของสิ่งท้ังหลาย 
คือหลักปฏิจจสมุปบาทท่ีมีตัวการทาใหเกิดเปนการอิงอาศัยกันและกันเกิดข้ึนดังกลาวคือ “เม่ือสิ่งนี้มี 
สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ” 

๒.๒ ขอพิสูจนความมีอยูไตรลักษณ 

ไตรลักษณคือ ความไมเท่ียง ความเปนทุกขความมิใชตัวตน  คือ ๑. สพฺเพ สงฺขาราอนิจฺจา 
สังขารท้ังปวง ไมเท่ียง  ๒. สพฺเพ สงฺขารา ทุกฺขา สังขารท้ังปวง เปนทุกข ๓. สพฺเพ ธมฺมาอนตฺตา 
ธรรมท้ังปวง มิใชตัวตน  หลักไตรลักษณจึงถือไดวา เปนหลักธรรมสําคัญของพุทธปรัชญา เพราะได
กลาวถึงความจริงตามธรรมชาติหรือลักษณะท่ัวไปของสรรพสิ่งท้ังปวง ท้ังท่ีมีชีวิตและไมมีชีวิต  

วัตถุประสงคขอท่ี ๒ แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญา พบวา   คําวา “บาป” มาจาก
ภาษาบาลีวา ปาป ซ่ึงแปลวา ชั่ว ลามก สิ่งท่ีไมดี ถาหากวามีอยูกับบุคคลใด ก็จะทําใหบุคคลนั้นไดรับ
ทุกขเดือดรอน เสียเกียรติชื่อเสียงท้ังปจจุบันและอนาคต ความหมายของศัพทนั้นก็จะบงบอกไป
ในทางไมดี ไมประเสริฐ เชน เม่ือบุคคลใดทําผิดมนุษยธรรม ก็จัดวาบุคคลนั้นเปนคนชั่ว คนลามกตรง
กับภาษาบาลีวา ปาปปุคฺคโล หรือ ปาโป  

อยางไรก็ตาม จากการศึกษาความมีอยูของบาป สามารถแยกเปนประเด็นของบาปไว ๓ 

ประเด็น ดังนี้คือ 

บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม คือ โลภะ โทสะ 

โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุใหมนุษยคิดปรุง

แตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปนเหตุใหมนุษย

ตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ กายกรรมฝาย

อกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ีโทษมากกวา

กายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะมโนกรรมเปน

ปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไปประกอบดวย

เสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็จัดเปนกรรมได 

 



๘๕ 

เม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย ทางวาจา และทางใจ 

ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ีประกอบดวย

กิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อันไดแก พิการ 

เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสงใหผูท่ีกระทํา

ไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นไดวาตราบใดท่ี

มนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

วัตถุประสงคขอท่ี ๓ วิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ผูวิจัยมี
ประเด็นในการวิเคราะห ๒ ประเด็นคือ ๑.ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก และ ๒.ความมีอยู
ของบาปในพุทธปรัชญา ดังนี้คือ   

๑. วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก โดยมีประเด็น ๒ ประเด็นคือ 
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย และวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย จากการศึกษา
พบวา  

๑.๑ การวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย 

กรณีท่ี ๑ กรณีองคุลิมาลโจร 

กรณีองคุลิมาลโจรนั้น มีนัยยะท่ีนาสนใจวา องคุลิมาลนั้นไดตระหนักดวยตนเองวาความมี
อยูของบาปท่ีตนทํานั้นมีอยูจริงและตนเองเทานั้นท่ีจะสามารถปลอยละไปได เพ่ือเขาสูความจริง  โดย
ผูวิจัยจําแนกออกเปน ๒ ลักษณะคือ  

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ  

ประเด็นท่ี ๑ การไดรับชื่อวา “อหิงสกะ” เริ่มแรกเดิมทีนั้นองคุลิมาลนั้นไดนั้นรับการ
ทํานายแลววาเกิดมาเพ่ือเปนศรัตรูตอราชบัลลังก ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนใหเห็นความมีอยูของความจริง
เชิงอัตวิสัยคือ เปนสิ่งท่ีผูกระทําเทานั้นท่ีจะไดรับผลแหงการกระทํานั้น ไมมีใครจะไดรับผลอ่ืนโดย
ไมใชตัวของเขา คือทําอยางไรยอมไดรับผลเชนนั้น บางครั้งผลแหงการกระทําไมไดสงผลในขณะนั้น
แตบางอยางสิ่งผลขามภพขามชาติดวย กรณีขององคุลิมาลนั้นผูเปนพอเห็นแลววาลูกท่ีจะเกิดมาจะ
เปนอยางไร ดังนั้นการตั้งคือใหวา “อหิงสกะ” ซ่ึงแปลไดวา ผูไมเบียดเบียนนั้นก็อาจเปนการแกใหแต
สิ่งท่ีเปนตัวตนจริงของ“อหิงสกะ” นั้นไมเปลี่ยนแปลง แมแตจะเจริญเติบโตมาดีอยางไร ซ่ึงประเด็นนี้
อาจเก่ียวกับความจริงเชิงภววิสัยดวยวา เรื่องกรรม นั้นเปนเรื่องอจินไตย แตในประเด็นเรื่องชื่อ ใน
มุมมองความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้นเปนเรื่องสวนตัวท่ีทุกคนสามารถท่ีจะ
กระทําและตัดสินอะไรไดดวยตัวเองและรับผลนั้นดวย 

ประเด็นนี้ของ“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นกลาวไดวาเปนลักษณะบุคคลท่ียังไม
สัมบูรณ เพราะยังเปนผูท่ียังเก่ียวของกับโลกหรือ ความโลภ ความโกรธ ความหลง อยูยังไมออกจาก

 



๘๖ 

การเปนปุถุชน แตเม่ือท่ีเปนบุคคลท่ีมีลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณแลวก็ยังมีผลบาปกรรมท่ีตัวของ“องคุลี
มาล” นั้นยังคงตองรับผลกรรมอยูในเชิงกายภาพ แตในจิตใจของ“องคุลีมาล” แลวทานไมมีความโลภ 
ความโกรธ ความหลง 

ในประเด็นนี้ ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนี้ขององคุลีมาล ทําใหเห็นไดวายังมี
อีกสภาวะหนึ่งท่ีเรียกวา “Being” คือมีภาวะความเปนมนุษยมาตั้งแตเริ่มแรกวาถูกกําหนดวาเปน
อยางไร ดังนั้นในแงนี้อาจมองไดวา พฤติกรรมใด ๆ ก็มาจากสิ่งท่ีเปนอยูกอนแลว ดังนั้น องคุลีมาล 
อาจไมมีเจตจํานงเสรี(Free will) ท่ีตนเองจะมีอิสระท่ีแทจริงไมไดเลย เพราะเปนภาวะท่ีองคุลีมาล
เปนอยูแลว แตในอีกนิยามหนึ่งของ “Being” คือ มีลักษณะท่ีภาวะความเปนมนุษยนั้นยังคงสามารถ
เปลี่ยนแปลงไดอีก คือ แมวาองคุลีมาลจะเกิดมาหรือถูกกําหนดมาใหเปนอะไร อยางไรนั้น แตองคุลี
มาลกก็สามารถเปลี่ยนแปลงตนได ดังนั้นจึงเห็นไดวา “Being” ขององคุลีมาลนั้นเบื้องตนเปนไป
ตามท่ีถูกกําหนดไว และอีกภาวะหนึ่งก็ถูกทําใหเปลี่ยนไป สวนหนึ่งอาจกลาวไดวา กรรมบางอยางท่ี
ใหผลท้ังท่ีดีและไมดีนั้นดวย ซ่ึงสวนหนึ่งกรรมปจจุบัน(Doing) สําคัญไมนอยไปกวากัน แตก็ตองอาศัย
บริบทในการอุดหนุน ซ่ึงเรียกวาตองมีปรโตโฆสะ คือ บุคคลท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหคําแนะนํา ใน
ท่ีนี้เบื้องตน องคุลีมาล มีเพ่ือนไมดี และอาจารยท่ีมีความอิจฉา สงผลให องคุลีมาล หลงไปกับ
คําแนะนําเหลานั้น ตอมาเพ่ือไดรับการกระตุนเตือนจากพระพุทธเจา ทําใหองคุลีมาล ตระหนักชัด
ดวยตนอีกครั้งหนึ่งจึงตื่นข้ึนมาปรับเปลี่ยนตน ประเด็นนี้เรียกไดวาองคุลีมาลมี โยนสิโสมนสิการ ใน
การพิจารณาดวยตนเอง จึงทําใหเกิดการปรับเปลี่ยนไปในทิศทางท่ีถูกตอง ดีงาม ประสบกับชีวิตท่ี
ประเสริฐสุดคือ เปนพระอรหันต และไดสรางประโยชนไวแกชนเปนอันมากตอไปอีกดวย  

ดังนั้น ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนี้ก็จะเห็นไดวา บาปกรรมนั้นยัง
มีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณมากกวาสมบูรณ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ในประเด็นการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ นั้นกลาวไดวาอยู ท่ีเจตนาของ
ผูกระทํา ดังนั้นเง่ือนไขของเจตนาเปนสิ่งสําคัญ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” มีท้ังแรงของกรรมท่ี
สงผลใหเปนแรกเริ่มตั้งแตการเกิดแลว แต“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นยังมีเจตจํานงเสรี หรือ 
สามารถใครครวญหรือไตรตรองบางอยางดวยตนเอง  

ดังนั้นการกระทํานี้จึงกลาวไดวา พระองคุลีมาลไมมีเจตนา อยางไรก็ตามจากขอความนี้ 
เห็นไดวา สถานะกอนบวชและหลังบวชนั้นตางกัน คือ ความดีของทานนั้นสัมพัทธกับตัวทานกอนบวช
เปนโจรฆาคน ผลของการฆาทําใหพระราชาประกาศจับทาน คือตั้งแตทานเกิดในอริยะชาติ ทานไม
เคยคิดหรือแกลงท่ีจะปลงสัตวจากชีวิตเลย หมายความวาตั้งแตทานบวชมาทานไมเคยมีเจตนาแกลง
สัตวใหตายเลย โดยพิจารณาจากการแยกระหวางความเปนฆราวาสกับความเปนอริยะชาติของทาน 
แสดงวาบาปของทานมีอยูในสถานะท่ีเปนฆราวาสไมใชมีอยูในสถานะท่ีเปนอริยะชาติ เพราะเง่ือนไขมี
อยูวาบุคคลจะกระทําบาปไดก็ตอเม่ือเปนปุถุชน เพราะคําวาอริยะชาตินั้นบงบอกถึงความหมายท่ีวา
ไมมีการกระทําบาปอยูแลว ฉะนั้นการออกบวชแลวบรรุพระอรหันตทําใหทานเปนอริยะชาติไมมีบาป 
แสดงวาบาปไมไดมีเง่ือนไขของปรวิสัย มันมีอยูดวยเง่ือนไขของความเปนปุถุชน จึงเปนอัตตวิสัยซ่ึง

 



๘๗ 

แยงกับความจริงท้ีเปนปรวิสัย มันไมมีอยูเลยเพราะ พิจารณาจากจิตกับเจตสิตวาสถานะของจิตกับ
เจตสิกจะมีอยูก็ตอเม่ือมีภาวะของความเปนปุถุชน คือมีเจตนา เจตนาจะประกอบกับสิ่งท่ีเรียกวาจิต
เทานั้น เจตนาจะไมมีอยูถาบุคคลเหลานี้ไมมีจิต พระอริยะชาติไมมีจิตแสดงวาอยูเหนือเจตนา จิตใน
ท่ีนี้ก็คืออัตตา  

กรณีท่ี ๒ พระโมคคัลลานะ 

กรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ ๑.
ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก หากพิจารณาเง่ือนไข ใน ๒ ลักษณะ
คือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณวา บาปกรรมจะใหผลลักษณะบุคคลใด
มากกวากัน ในท่ีนี้ก็จะกลาวไดวา แมจะเปนพระอรหันตท่ีมีฤทธิ์มากก็ไมสามารถละผลแหงบาปกรรม
ได แมวาบาปกรรมท่ีทําไวในอดีตชาติท่ีเปนบุคคลไมสมบูรณคือ เปนปุถุชน ท่ีกระทําตอมารดาของตน
ก็ตาม แตบาปกรรมนั้นยังใหผลตราบเทาท่ียังมีชีวิตอยูหรือขันธ ๕ อยู 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบรูณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก เง่ือนไขสําคัญในการวิเคราะหในกรณี
พระโมคคัลลานะ คือ เจตนาหรือเจตจํานงในการกระทํา เง่ือนไขสําคัญของอัตตวิสัยคืออยูท่ีผูกระทํา
นั้น ๆ เปนเรื่องของแตละบุคคลท่ีกระทํา ดีหรือบาปกรรมจึงกลาวไดวาเปนอัตตวิสัย 

ประเด็นท่ี ๑ ผลของการกระทํา ในกรณีพระโมคคัลลานะการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณนั้นจึงเปนอัตตวิสัย หากแตผลอันท่ีจะตามมาก็ยอมเปนสิ่งท่ีสะทอนมาจากผูกระทําเชนกัน 
คือ ทําอยางไรก็ไดรับสิ่งนั้น ดังนั้นการท่ีพระโมคคัลลานะไดรับผลจากการกระทําของตนคือการถูกทุบ 
ก็กลาวไดวาไดรับผลอันตนไดกระทําไวแลวในอดีต  

ประเด็นท่ี ๒ กรรมรวมกัน ในสวนของพวกกลุมโจรท่ีกระทําหรือถูกใชใหกระทําก็ยอม
กลาวไดวามีสิ่งท่ีเคยกระทํารวมกันมาเม่ือกอน และก็ยอมรับผลแหงบาปกรรมอันนั้นดวยตอไป  

ประเด็นท่ี ๓ ในลักษณะภาพรวมของพุทธปรัชญา กลาวไดวา สอนเรื่องกรรม(กรรมวาท) 
ดวย เปนการเนนใหเห็นถึงการกระทําวาเจตนาในการกระทําเรื่องจิตใจนั้นสําคัญ จิตเปนเบื้องตนตอ
กายกรรม วจีกรรมดวย ซ่ึงแสดงใหเห็นวา อะไรดีหรือไมดีหรือวาบาป, ชั่วนั้น ยอมมีผลไมวาจะเปน
ทางตรงคือใหผลในชาตินี้และทางออมคือการใหผลในชาติหนา 

๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย 

จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ผูวิจัยจําแนกออกเปน ๒ ลักษณะคือ  

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 

 



๘๘ 

ประเด็นท่ี ๑  พระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว 
ดังนั้นสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรี จะกระทําสิ่งใดตอใครในสิ่งท่ีไมดีท้ังทางกาย วาจา หรือจิตใจนั้นยอม
ไมมี การใหผลก็ยอมไมมี หากแตสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรีไดรับนั้นชี้ไดวาเพราะการกระทําบาปในอดีต
ท่ีสงผล ณ ปจจุบัน 

ดังนั้น การท่ีพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว การ
กระทําทางกาย วาจา และใจท่ีเก่ียวของกับบาปกรรมท้ังสิ้นจึงไมมี เพราะการกระทําเปนเพียงกริยา
อยางหนึ่งเทานั้น แตบุคคลท่ีกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณอยางพระอุบลวรรณาเถรียอมไดรับผลแหง
บาปกรรมนั้น เพราะเก่ียวของกับผูถูกกระทํา 

ประเด็นท่ี ๒ ในสวนของนันทมาณพนั้นเปนปุถุชนเปนบุคคลท่ีไมดีหรือไมสัมบูรณ คือมี
บาปกรรมคือ มีราคะตัณหา ซ่ึงกลาวไดวาแตกตางกับพระอุบลวรรณาเถรีผูถูกระทําท่ีไมยินดี คือ “เจา
คนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย เจาคนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย” นันทมาณพ ก็ไมยอมเชื่อฟง 
ไดทําการขมขืนพระเถรีสมปรารถนาแลวก็หลีกหนีไป พอเขาหลบหนีไปไดไมไกล แผนดินใหญก็มี
อาการประหนึ่งวาไมสามารถจะรองรับน้ําหนักของเขาเอาไวได จึงออนตัวยุบลงแลวนันทมาณพก็จม
ดิ่งลงในแผนดิน ไปเกิดในอเวจีมหานรก” 

ดังนั้นกลาวไดวาไมวาบุคคลจะมีความไมสัมบูรณคือเปนปุถุชนยอมไดรับผลจากสิ่งท่ีตน
เปนหรือมีไดดวย  ฉะนั้น หากเพียงแตบุคคลท่ีไมสมบูรณนั้นบางครั้งอาจไมไดรับผลนั้นโดยตรงก็
อาจจะทางออมคือในโลกภายภาคหนา 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป  

ประเด็นท่ี ๑ ความเปนบุคคลของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นเปนพระอรหันต การกระทําบาป
ท่ีสัมบูรณในแงของจิตใจนั้นยอมไมมีสิ่งท่ีเปนบาปเพราะเจตนานั้นไมมี แตสวนของนันทมาณพกลาว
ไดวามีครบท้ัง ๓ คือ กายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม ประกอบประกับมีอกุศลมูลคือ ราคะ เปนตน
ประกอบเขาดวย ทําใหมีแรงผลักดันสงผลตอไปในภายภาคหนาอีกมาก 

ประเด็นท่ี ๒ การกระทําท่ีมีเจตนาท่ีครบถวนคือ กอน ระหวางและหลัง ยอมทําใหไดรับ
ผลบาปกรรมท่ีทําไว ดูไดจากการท่ีนันทมาณพตองตกนรกซ่ึงเปนผลจากการกระทําของตน 

ประเด็นท่ี ๓ การมีแรงผลักดันอยางเชน อกุศลมูลคือ ราคะของนันทมาณพ เปนตนเหตุ
หรือรากเหงาของปญหาท่ีสําคัญของการแสดงใหเห็นถึงความมีอยูเชิงภวิสัยของบาปวาเปนสิ่งท่ีมีอยู
จริงใหผลตามไปดังท่ีพระพุทธองคไดตรัสวา “คนพาล ยอมราเริงยินดีในบาปกรรมลามกท่ีตนกระทํา  
ประดุจวาดื่มน้ําผึ้งท่ีมีรสหวาน  จนกวาบาปกรรมนั้นจะใหผล จึงจะไดประสบกับความทุกข เพราะ
กรรมนั้น” อันนําไปสูการกระทําท้ัง ๓ ทาง คือ กาย วาจา และจิตใจหากไมไดขัดเกลาหรืองด หรือ
การละเวน 

ประเด็นท่ี ๔ การยอมรับผลของกรรม พระอุบลวรรณาเถรี ไดรับเอตทัคคะในฝายผูมีฤทธิ์ 
แตกรณีนี้ระหวางนันทมาณพนั้นแสดงใหเห็นไดวา เหมือนกับพระอุบลวรรณาเถรีพิจารณาแลววาดวย

 



๘๙ 

ผลของวิบากกรรมบางอยางของตนก็เปนไปไดท่ีจะตองมีสวนในกรณีนี้ จึงเปนเหตุผลบางอยางท่ีได
เกิดข้ึนทําใหพระอุบลวรรณาเถรีไมไดใชความสามารถทางดานนี้ของตนในการจัดการกับนันทมาณพ 

ดังนั้น ในประเด็นนี้ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย มีอยูในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ 
เชน ของคานทเห็นวาความดีสัมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความ
ดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกัน ดังนั้นในลักษณะนี้จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี
กับนันทมาณพ ประเด็นสาระสําคัญท้ัง ๒ ประเด็นคือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 
และการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป นั้นไมสามารถแยกออกกันไดอยาง
ชัดเจน 

๒. วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท โดยมีประเด็น ๒ ประเด็นคือ 
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ และวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ 
จากการศึกษาพบวา  

๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ 

กรณีท่ี ๑ นายพรานกุกกุฏมิตร  

ในกรณี นายพรานกุกกุฏมิตร ซ่ึงเปนการแสดงใหเห็นความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยโดย
ธิดาเศรษฐีไดเพียงทําหนาท่ีของตนผลแหงการกระทําโดยปราศจากจิตท่ีเปนความชั่วไมมีจึงไมไดรับ
ผลของกรรม จากกรณี นายพรานกุกกุฏมิตรความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะของสังคมท่ีเปนผู
ตัดสินเม่ือพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕ ของตนก็ยอมไมเขาใจในสิ่งท่ีเปนปรมัตถะ
สัจจะไดในแงนี้ธิดาเศรษฐีนั้นไดเพราะนางบรรลุหรือเขาถึงความจริงในระดับปรมัตถะสัจจะแลวสิ่งท่ี
เปนสมมติยอมไมมีผลตอธิดาเศรษฐีนั้น 

กรณีท่ี ๒ พระองคุลีมาล 

กรณีพระองคุลีมาล การพิสูจนความมีอยูของบาปผานกรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยัน
ดวยแนวคิดความเชื่อในเรื่องฤกษ ซ่ึงถูกอธิบายโยงกับสมมติสัจจะในแงของชื่อซ่ึงใหความหมายในทาง
ท่ีดีโดยขัดแยงกับหลักกรรมและการใหผลของกรรมท่ีเปนปรมัตถ ดังหลักกรรมนิยามท่ีวา หวานพืช
เชนใด ยอมไดผลเชนนั้น  

ดังนั้นจากบริบทของการเกิดของอหิงสกะ หรือ องคุลีมาล ทําใหเห็นไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ นั้นยังมีสวนกําหนดการอธิบายเรื่องกรรม หรือกลาวไดวา ความเชื่อในเรื่องฤกษ เปนเรื่อง
สมมติ ท่ีปรากฏชัดกวาการอธิบายเรื่องกรรม ซ่ึงไมสามารถพิสูจนใหเห็นไดโดยตรง ดังนั้นการอธิบาย
ดวยความเชื่อในเรื่องฤกษ ท่ีปรากฏดวยปรากฏการณตาง ๆ กรณีท่ีมีไฟ ศาสตราวุธลุกดวยไฟ เปนตน 
เปนคําอธิบายท่ีรองรับความจริงระดับปรมัตถะสัจจะคือ ความจริงสูงสุดเรื่องกรรม   

๒.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ    

กรณีท่ี ๑ พระโมคคัลลานะ 

ประเด็นท่ี ๑ ความมีอยูจริงของการใหผลของกรรม 

 



๙๐ 

กรณีพระโมคคัลลานะ ไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงบาปเชิงปรมัตถะสัจจะคือ พระโมคคัล
ลานะพิจารณาดวยตนแลววาเพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น คือ “สามารถ
หลบหนีพวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสามพระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรม
ทําชั่วมาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนีอีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตี
จนกระท่ังกระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนํารางของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวา
ทานเสียชีวิตแลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝาพระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึง
ไดใชกําลังแหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไปเหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคม
แลวกราบทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรมใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ได
กระทําตามพุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬสิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”  

อยางไรก็ตามกรณีนี้แสดงเรื่องกรรมอยางชัดเจน และกรรมก็ยอมสงผล คือ บุคคลหวาน
พืชเชนใด    ยอมไดผลเชนนั้น คนทําดียอมไดดี  ทําชั่วยอมไดชั่ว  

ประเด็นท่ี ๒ การมีอยูจริงของภพภูมิ การเวียนวายตายเกิด 

อยางไรก็ตามกลาวไดวา สิ่งท่ีทํายอมมีผลไมทางตรงคือใหผลทันทีในชาตินี้ หรือชาติหนา 
ซ่ึงบางอยางเปนเรื่องอจินไตยดวย หรือปุถุชนนั้นยากท่ีจะพิจารณาหรือตรวจสอบได แตก็สามารถ
พิจารณาไดจากความสัมพันธระหวางกรรมกับปฏิจจสมุปบาทดวยวาสิ่งท่ีทํายอมสงผลเสมอไมเวน
แมแตพระอริยเจา เปนตน เพราะวาการไดรับผลอันเกิดจากการกระทําของตน ท่ีเรียกวา “กรรม” 
เพราะการกระทํายอมสงผลตอการไดรับสิ่งท่ีไดกระทํา  ดังนั้นแลวกรณีพระโมคคัลลานะท่ีโดนทุบจึง
สะทอนการมีอยูจริงของภพภูมิ ในการเวียนวายตายเกิดเพ่ือรับผล(วิบาก)ท่ีตนไดกระทําไว แมวาพระ
โมคคัลลานะจะเปนพระอรหันตแลวก็ตาม วิบากกรรมไมวาจะดีหรือไมดีก็ยอมสงผลขามภพขามชาติ
ใหเห็นไดวามีอยูจริง 

กรณีท่ี ๒ เรื่องบุรพกรรมของพระพุทธเจา 

ประเด็นของกรณีนี้ผูวิจัยเห็นวาเปนการแสดงเรื่องผลของกรรมท่ีชัดเจนวา กรรมท่ีแปลวา
การกระทําไมวาจะดีหรือไมอยางไร ยอมสงผล ตอทุกคนหรือมนุษยท้ังหมด ไมเวนแมแตพระพุทธเจา 
จากบริบทของเนื้อหาโดยสังเขปกรณี เรื่องบุรพกรรมของพระองค  คือ การตักน้ําของพระอานนท    
ดังนั้น ผูวิจัยเห็นวา เปนการแสดงใหเห็นวาผลกรรมท่ีไดรับนี้มาจากผลท่ีเปนบุพพกรรมของ
พระพุทธเจา ดังนั้นกรณีนี้หากบาปไมมีอยูจริงยอมไมสงผลใหพระพุทธเจาตองใหพระอานนทไปตักน้ํา
ถึง ๓ ครั้ง  ยอมเปนการแสดงใหเห็นวาบาป(วิบาก)เปนสิ่งท่ีมีอยูจริง 

ดังนั้นจากการศึกษาท่ีผูวิจัยไดใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็น
ไดวา ความมีอยูของบาปโดยใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ ๑.ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 
คือ ๑.๑  การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) ๑.๒ ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ ๒.
ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย สรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทาง
ธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมอง
ของพวกเขาเทานั้น   

 



๙๑ 

ในสวนของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ีมี
เจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ ทางคือ กาย วาจาและจิตใจ แตในพุทธปรัชญา
เถรวาทมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะ (วิถีโลกและวิถีอริยะ) 

๕.๒ ขอเสนอแนะ 

 จากการศึกษาเรื่อง “การศึกษาวิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท” 
พบวา ยังมีประเด็นท่ีสามารถศึกษาเพ่ิมเติมซ่ึงไมใชประเด็นหลักในการวิจัยนี้ไดอีก ผูวิจัยจึงขอเสนอ
หัวขอในการศึกษาท่ีเก่ียวกับความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาทในครั้งตอไปดังนี้  

๑. ควรศึกษาเรื่อง การวิเคราะหเชิงเปรียบเทียบความมีอยูของกรรมในเชิงอัตตวิสัยหรือ
ภววิสัย หรือ เชิงสมมติสัจจะหรือปรมัตถสัจจะ  

๒. ควรศึกษาเรื่อง การวิเคราะหเชิงเปรียบเทียบความมีอยูของความดีกับความชั่วในเชิง
อัตตวิสัยหรือภววิสัย  หรือ เชิงสมมติสัจจะหรือปรมัตถสัจจะ  เปนตน 

 

 

 



๙๒ 
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เกียรติวรรณ อมาตยกุล. วิถีแหงพุทธะ : วิถีชีวิตแหงความสุข. กรุงเทพมหานคร: ภาพพิมพ, ๒๕๓๐. 

ชัชชัย คุมทวีพร. จริยศาสตร : ทฤษฎีและการวิเคราะหปญหาจริยธรรม. กรุงเทพมหานคร: 

มหาวิทยาลัยรังสิต (ม.ป.ป.). 

เนื่องนอย บุณยเนตร. จริยศาสตรตะวันตก :คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร. กรุงเทพมหานคร : 

สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

บรรจบ บรรณรุจิ. ปฏิจจสมุปบาท. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘.  

________.  เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑. กรุงเทพมหานคร : บัณฑิตวิทยาลัย

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.   

บุญมี แทนแกว. ปรัชญาตะวันตก(สมัยใหม). กรุงเทพมหานคร: โอ.เอส.พริ้นติ้ง.เฮาส, ๒๕๔๕. 

ปานทิพย ศุภนคร. ปรัชญาเอกซิสเตนเชียลลิสต. กรุงเทพมหานคร: มหาวิทยาลัยรามคําแหง,  

               ๒๕๔๖. 

พร รัตนสุวรรณ. นรก-สวรรค (ภาค นรก) . กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพวิญญาณ, ๒๕๑๗. 
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พระกวีวรญาณ (จํานงค  ทองประเสริฐ) . คําบรรยายพรหมชาลสูตร . กรุงเทพมหานคร :       

สหธรรมิก จํากัด, ๒๕๕๖. 

พระธรรมโกศาจารย (พุทธทาส อินฺทปฺโญ), กรรมและการอยูเหนือกรรม, (กรุงเทพมหานค :  

               ธรรมสภา, ๒๕๓๙),  

พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) . พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท. กรุงเทพมหานคร:      
โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. 

พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ). กฏแหงกรรม. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย,               

               ๒๕๔๖. 

พระเทพโสภณ (ประยู ร  ธ มฺมจิตฺ โต ) .  ตามรอยธรรมครบ ๕๐ ป .  กรุ ง เทพมหานคร :                        

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘. 

พระเทพโสภณ และคณะ (แปล). วิมุตติมรรค. พิมพครั้งท่ี ๖. กรุงเทพมหานคร:  

              30มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย30

, 30๒๕๔๘. 

พระเทพมุนี  (วิลาศ ญาณวโร ป.ธ .๙) .  ภู มิ วิลา ลินี .  ธรรมทานงานพระราชทานเพลิงศพ                 
พระธรรมธีรราชานุวัตร (ไสว ฐิติธมฺโม ป.ธ. ๗). กรุงเทพมหานคร: มิตรสยาม, ๒๕๓๐. 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต). พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลศัพท (ชําระเพ่ิมเติม  

              ชวงท่ี ๑), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑. 

________.  พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. พิมพครั้งท่ี ๓๕. กรุงเทพมหานคร:  

              สํานักพิมพผลิธัมม. ๒๕๔๘.  

พระพรหมโมลี (วิลาศ ญาณวโร) . กรรมทีปนี เลม ๑. กรุงเทพมหานคร: ดอกหญา, ๒๕๔๕. 

พระพิมลธรรม (อาสภเถระ). เบญจพิธมาร. กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูรวงศจํากัด, ๒๕๒๗. 

พระมหาพรชัย สิริวโร. พุทธจริยศาสตร เปนจริยศาสตรประเภทอันตวิทยาหรือกรณียธรรม.  
บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๖๒. 

พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต) . กรรมและการเวียนวายตายเกิด. กรุงเทพมหานคร:  

              อัมรินทรกรุพ จํากัด, ๒๕๓๓. 

________.  พุทธศาสนากับปรัชญา. กรุงเทพมหานคร: อมรินทร พริ้นติ้ง กรุพ จํากัด, ๒๕๓๓. 
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พระสังฆราชเมธังกร. โลกทีปกสาร. หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร. กรุงเทพมหานคร:  

               หางหุนสวนสามัญนิติบุคคล สหประชาพาณิชย, ๒๕๒๙. 

พระสัทธรรมโฆษเถระ. โลกบัญญัติ. กรุงเทพมหานคร: หจก, โรงพิมพอักษรไทย น.ส.พ. เมืองไทย,   

               ๒๕๒๘. 

พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ. ปรมัตถโชติกะ ปริจเฉทท่ี ๙ สมถกรรมฐานทีปนี. พิมพครั้งท่ี ๔.  

               กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพทิพยวิสุทธิ์. 

พระสิริมังคลาจารย, จักรวาลทีปนี, หอสมุดแหงชาติ ตรวจชําระ เรียบเรียง, (กรุงเทพมหานคร:  

               เซ็นทรัลเอ็กซเพรสศึกษาการพิมพ, ๒๒๓๓. 

พระอาจารยอาสภเถระ ธัมมาจริยะ. แนวทางปฏิบัติวิปสสนา. กรุงเทพมหานคร:  

               มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๓. 

พุทธทาสภิกขุ. ตถตา - เชนนั้นเอง. กรุงเทพมหานคร: เพชรประกาย, ๒๕๔๙. 

________.  คูมือศึกษาธรรมะฉบับสมบูรณ. กรุงเทพมหานคร: ธรรมสภา, ๒๕๓๘. 

________.  ตามรอยพระอรหันต. กรุงเทพมหานคร: รุงแสงการพิมพ, ๒๕๐๔.  

________.  อิทัปปจยตา. กรุงเทพมหานคร: การพิมพพระนคร, ๒๕๑๖.  

________.  กรรมเหนือกรรม. อตัมมโย จัดพิมพ, ไมปรากฏสถานท่ี.  

พุทธมามิกา. กรรมและผลแหงกรรม. กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔. 

มหามกุฏราชวิทยาลัย. วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, 

๒๕๒๑. 

________.  ธมฺมปทฏฐกถาย ตติโย ภาโค. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๔๙๙. 

________.  ธัมมปทัฏฐกถา แปล ภาค ๖. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๒๔. 

________.  อภิธัมมัตถสังคหบาลีและอภิธัมมัตถวิภาวินีฎีกา. พิมพครั้งท่ี ๗. กรุงเทพมหานคร:  

              มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘.  

ราชบัณฑิตยสถาน. พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ -ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน .

กรุงเทพมหานคร: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๐. 
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________. พจนานุกรมราชบัณฑิตยสถาน ๒๕๔๒. กรุงเทพมหานคร: นานมีบุคสพับลิเคชั่นส, 

๒๕๔๖. 

วศิน อินทสระ. พุทธปรัชญาเถรวาท. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: ชวนพิมพ, ๒๕๔๔.  

วิทย วิศทเวทย. จริยศาสตรเบ้ืองตน : มนุษยกับปญหาจริยธรรม. พิมพครั้งท่ี ๗. กรุงเทพมหานคร : 

อักษรเจริญทัศน, ๒๕๓๒. 

_______. ปรัชญาท่ัวไป : มนุษย โลก และความหมายของชีวิต.พิมพครั้งท่ี ๑๗.กรุงเทพมหานคร : 

อักษรเจริญทัศน, ๒๕๔๗. 

วิธาน สุชีวคุปต. อภิปรัชญา (Metaphysics). พิมพครั้งท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร: รามคําแหง, ๒๕๔๓. 

________. พุทธจริยศาสตร, พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: ทองกวาว, ๒๕๔๑. 

ส ม เ ด็ จ พ ร ะ ญ า ณ สั ง ว ร  ( สุ ว ฑฺ ฒ โ น ) .  ลั ก ษ ณ ะ พุ ท ธ ศ า ส น า .  ก รุ ง เ ท พ ม ห า น ค ร :                                      

โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๐.  

สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส. สารานุการพระพุทธศาสนา. รวบรวมโดย      
สุเชาวน พลอยชุม. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

________.  ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔.  

สมเด็จพระพุฒาจารย  (อาจ  อาสภมหาเถร )  .  คัมภี ร วิ สุทธิมรรค .  กรุ ง เทพมหานคร :                       

บริษัทประยูรวงศ พรินติ้ง จํากัด, ๒๕๔๖.  

สมเด็จพระสังฆราช (ปสฺสเทว). สวดมนตฉบับหลวง. อนุสรณในงานพระราชทานเพลิงศพ พระศา 

สนโสภณ (ชินทตฺโต เอ้ือน สุดเฉลียว ป.ธ. ๗). กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย  

สมพร ศรีวราทิพย. คัมภีรสัมโมหวิโนทนี. กรุงเทพมหานคร: สุทธิสารการพิมพ, ๒๕๒๑. 

สมภาร พรมทา. พุทธศาสนานิกายเซน การศึกษาเชิงวิเคราะห. กรุงเทพมหานคร:  

             สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๖. 

สมัคร บุราวาศ. พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔.  

สุนทร ณ รังษี. พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก. กรุงเทพมหานคร:  

             สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐. 

หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร. โสกุปปตติ อรุณวติสูตร ปฐมมูล ปฐมมูล ปฐมกัปและมูลตนไตร, 

              กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, ๒๕๓๓. 
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(๒) ดุษฎีนิพนธ/วิทยานิพนธ/สารนิพนธ: 

พระมหาขวัญชัย  กิตฺติเมธี (เหมประไพ). สารนิพนธเรื่อง การศึกษาเชิงวิพากยความสัมพันธ 

              ระหวางปฏิจจสมุปบาทกับคุณคาทางจริยธรรม. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหา

จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕. 

พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) . “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท” .  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘. 

พระมหาไพฑูรย สุทฺธวิธุโร (นอยวัน). “การวิเคราะหเชิงปรัชญาเรื่องบาปพระพุทธศาสนาเถรวาท”,  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 

๒๕๓๖. 

พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) “การศึกษาวิเคราะหความสัมพันธระหวางบาปและทุกข      

ในพุทธปรัชญาเถรวาท” . วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, บัณฑิตวิทยาลัย : 

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๙. 

สมเกียรติ ตั้งนโม. ศึกษาเปรียบเทียบแนวคิดสุนทรียศาสตรในพุทธศาสนากับปรัชญาของเพลโต.  

              วิทยานิพนธอักษรศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหิดล, ๒๕๓๔, 

สิวลี  ศิริ ไล .  “ ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา”, วิทยานิพนธ อักษรศาสตรมหาบัณฑิต .          

บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๑๗.  

สยาม ราชวัตร. “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท” .  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรดุษฎี. บัณฑิตบัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๓.  
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๒. ภาษาอังกฤษ  

James, George Alfred. Atheism. In Mircea Eliade (ed.). The Encyclopedia of Religion. 

New York: Macmillan, Vol. 1 (1987) : 479-490. 

Kant, I. Critique of Pure Reason. Translated by N. Kemp Smith. (Secondedition, 1933). 

London: Macmillan, ๑๗๘๗. 

Gale, R. On the Nature and Existence of God. Cambridge: Cambridge University Press, 
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๙๘ 

ประวัติผูวิจัย 

 

ชื่อ ฉายา/นามสกุล : พระมหาสาม อคฺคธมฺโม (แสงวงค) 

วัน เดือน ปเกิด : ๖ สิงหาคม ๒๕๓๒ 

ภูมิลําเนาท่ีเกิด : เชียงราย 

การศึกษา : นักธรรมชั้นเอก 

เปรียญธรรม ๖ ประโยค 

มัธยมศึกษาตอนปลาย 

ศูนยการศึกษานอกระบบและการศึกษาตามอัธยาศัย อ.แมสาย 

จ.เชียงราย 

ปริญญาตร ี

รัฐศาสตรบัณฑิต กลุมวิชาเอกรัฐศาสตร การบริหารรัฐกิจ 

มหาวิทยาลัยรามคําแหง 

ปท่ีเขาศึกษา : ๒๕๕๘ 

ปท่ีสําเร็จการศึกษา : ๒๕๖๑ 

ท่ีอยูปจจุบัน  วดัประยุรวงศาวาส วรวิหาร เลขท่ี ๒๔ ถนนประชาธิปก เขวงวัด

กัลปยาณ เขตธนบุรี กรุงเทพมหานคร ๑๐๖๐๐. 
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