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บทคัดยอ 

วิทยานิพนธเรื่องนี้มีวัตถุประสงค ๓ อยาง คือ (๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความมีอยู       
(๒) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท (๓) เพ่ือวิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธ
ปรัชญาเถรวาท ดวยวิธีการศึกษาเชิงเอกสาร จากการศึกษาวิจัยพบวา  

แนวคิดความมีอยู มี ๒ ประเด็นในกาศึกษา คือ (๑) ความมีอยูในปรัชญาตะวันตก ได

กลาวถึงใน ๒ ลักษณะคือ ๑. ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย ๒. ความมีอยูเชิงภววิสัย (๒) ความมีอยูในพุทธ
ปรัชญาเถรวาทท่ีไดกลาวถึงความมีอยูใน ๒ ลักษณะคือ ๑. เชิงสมมติสัจจะ ๒. ปรมัตถสัจจะ  

แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท พิจารณาใน ๓ ประเด็น คือ ๑. บาปในฐานะ

กิเลส ๒. บาปในฐานะกรรม ๓. บาปในฐานะวิบาก  

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท พิจารณาใน ๔ ประเด็น คือ ๑.บาปเชิงภววิสัย 

มีอยู ๒ ลักษณะคือ ก.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ ข.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไม

สัมบูรณ ไมมีเจตนาไมมีบาป ๒.บาปเชิงอัตตวิสัย มีอยู ๒ ลักษณะ คือ ก.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณและ

ไมสัมบูรณ ข.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ ๓.บาปเชิงสมมติสัจจะ ๔.บาปเชิงปรมัตถ

สัจจะ พุทธปรัชญาเถรวาท เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ีมีเจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ 

ทางคือ กาย วาจา และจิตใจ ในขณะเดียวกันยังมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจ

ชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ หรือเรียกวา 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 

วิทยานิพนธฉบับนี้สําเร็จลงไดดวยดี ดวยความเมตตานุเคราะหจากบุคคลหลายฝาย ดังมี

รายนามดังตอไปนี้ 

 ผูวิจัยขอกราบขอบพระคุณพระครูโกศลศาสนบัณฑิต, ผศ. ดร. ประธานกรรมการควบคุม

วิทยานิพนธ และพระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี, ดร. กรรมการท่ีปรึกษาวิทยานิพนธ ท่ีไดประสิทธิ์ประสาท

วิชาความรูให  ตลอดจนแนะนําการเขียนวิทยานิพนธ ติดตาม สอบถาม และตรวจสอบแกไขปรับปรุง

วิทยานิพนธจนเสร็จสมบูรณ ขอขอบคุณคณบดีบัณฑิตวิทยาลัย คณาจารยผูประสิทธิ์ประสาทวิชาความรู 

เจาหนาท่ีบัณฑิตวิทยาลัยผูอํานวยความสะดวก และคณะกรรมการผูตรวจสอบวิทยานิพนธทุกทาน 

 ขอกราบขอบพระคุณคณาจารย เจาหนาท่ีทุกทานของบัณฑิตวิทยาลัย ท่ีไดมีเมตตาเปนท่ี

ปรึกษา ใหคําแนะนํา คอยใหกําลังใจ ตลอดจนคอยอบรมสั่งสอนแกผูวิจัยตลอดมา ณ โอกาสนี้  

 ขอขอบคุณเพ่ือนรวมชั้นปริญญาโท พุทธศาสตรมหาบัณฑิต (พธ.ม. ปรัชญา) รุนท่ี ๒๘ มี

พระแมน ฐิตเมโธ และทุกรูป/คน รวมถึง พระจาตุรงค อาจารสุโภ ท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหกําลังใจ 

และหวงใยผูวิจัยดวยดีเสมอมา 

 ขอขอบคุณเจาหนาท่ีหองสมุดทุกทาน คือ หองสมุดบัณฑิตวิทยาลัย หอสมุดกลาง  

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, หองสมุดคณะอักษรศาสตร จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย ท่ี

ไดอํานวยความสะดวกในการคนควาหนังสือและเอกสารเพ่ือนํามาเปนขอมูลในการวิจัย นอกจากนี้ 

ขอขอบคุณเจาของผลงานหนังสือและวิทยานิพนธทุกเลมท่ีผูวิจัยไดใชคนควาอางอิง 

บุญกุศลคุณงามความดีอันใดท่ีเกิดจากวิทยานิพนธฉบับนี้ ผูวิจัยขอนอบนอมบูชาคุณพระ

ศรีรัตนตรัย คุณของบิดามารดาท่ีใหการเลี้ยงดูและคอยใหกําลังใจตลอดมา และครูอุปชฌายอาจารยท่ี

เปนผูประสิทธิ์ประสาทวิชาความรูท้ังวิชาโลกและวิชาธรรม รวมถึงผูมีพระคุณท่ีคอยใหคําปรึกษาท่ี

ผูวิจัยไมอาจกลาวนามไดครบทุกทาน ขอขอบพระคุณมา ณ โอกาสนี้ 

 

พระมหาสาม อคฺคธมโม 

๑๔ มีนาคม ๒๕๖๒ 
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สารบัญ 

 

เรื่อง  หนา 

บทคัดยอภาษาไทย ก 

บทคัดยอภาษาอังกฤษ   ข 

กิตติกรรมประกาศ                                                                                                  ง 

สารบัญ                                                                                                        จ 

คําอธิบายสัญลักษณและตัวยอ                                                                             ช 

บทท่ี ๑  บทนํา                                                                                              ๑ 

๑.๑ ความเปนมาและความสําคัญของปญหา                                                                  ๑ 

๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย                                                                               ๒ 

๑.๓ ปญหาท่ีตองการทราบ                                                                                      ๒ 

๑.๔ นิยามศัพทเฉพาะท่ีใชในการวิจัย                                                                       ๒ 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและรายงานการวิจัยท่ีเก่ียวของ                                                  ๓ 

๑.๖ ขอบเขตของการวิจัย                                                                               ๖ 

๑.๗ วิธีดําเนินการวิจัย                                                                                          ๗ 

๑.๘ ประโยชนท่ีคาดวาจะไดรับ                                                                      ๗ 

บทท่ี ๒  แนวคิดเรื่องความมีอยู                                                                           ๘ 

๒.๑ แนวคิดเรื่องความมีอยูในปรัชญาตะวันต                                                                     ๘ 

๒.๑.๑ ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย                                                                      ๘ 

๒.๑.๒ ความมีอยูเชิงภววิสัย                                                                 ๑๐ 

๒.๒ แนวคิดเรื่องความมีอยูพุทธปรัชญาเถรวาท                                                            ๑๕ 

๒.๒.๑ ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ                                                          ๑๖ 

๒.๒.๒ ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ                                                   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 

๓.๔ บาปในฐานะวิบาก                                                                                        ๓๙   

๓.๕ บทสรุป                                                                                                    ๕๙ 

บทท่ี ๔  วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ๖๑ 

๔.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก                                            ๖๑ 

๔.๑.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย                                         ๖๑ 

๔.๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย                                       ๖๗ 

๔.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท                                        ๗๑ 

๔.๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ                                         ๗๑ 

๔.๒.๒ วเิคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมตถสัจจะ                                     ๗๖ 

๔.๓ สรุปบทวิเคราะห                                                                              ๗๙  

บทท่ี ๕  สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ ๘๒ 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย                                                                                  ๘๒ 

๕.๒ ขอเสนอแนะ                                                                                 ๙๑ 

บรรณานุกรม ๙๒ 

ประวัติผูวิจัย ๙๘ 
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คําอธิบายสัญลักษณและคํายอ 

ก. คํายอช่ือคัมภีรพระไตรปฎก 

พระวินัยปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

วิ.มหา. (ไทย) = วินัยปฎก มหาวิภังค  (ภาษาไทย) 

วิ.จู. (ไทย) = วินัยปฎก จูฬวรรค  (ภาษาไทย) 

วิ.ป. (ไทย) = วินัยปฎก ปริวารวรรค  (ภาษาไทย) 

พระสุตตันตปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

ที.ม. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก ทีฆนิกาย มหาวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

ที.ม. (ไทย) = สุตตันตปฎก ทีฆนิกาย มหาวรรค (ภาษาไทย) 

ที.ปา. (ไทย) = สุตตันตปฎก ทีฆนิกาย ปาฏิกวรรค (ภาษาไทย) 

ม.มู. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย มูลปณณาสก (ภาษาไทย) 

ม.ม. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย มัชฌิมปณณาสก (ภาษาไทย) 

ม.อุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก มัชฌิมนิกาย อุปริปณณาสก (ภาษาไทย) 

สํ.ส. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก สํยุตฺตนิกาย สคาถวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

สํ.ส. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย สคาถวรรค (ภาษาไทย) 

สํ.นิ. (บาลี) = สุตฺตนฺตปฏก สํยุตฺตนิกาย นิทานวคฺคปาลิ (ภาษาบาลี) 

สํ.นิ. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย นิทานวรรค (ภาษาไทย) 

สํ.ข. (ไทย) = สุตตันตปฎก สังยุตตนิกาย ขันธวารวรรค (ภาษาไทย) 

องฺ.เอกก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย เอกกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ติก. (ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ติกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.จตุกฺก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย จตุกกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ปฺจก.(ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ปญจกนิบาต (ภาษาไทย) 

องฺ.ทสก. (ไทย) = สุตตันตปฎก อังคุตตรนิกาย ทสกนิบาต (ภาษาไทย) 

ขุ.ขุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ขุททกปาฐะ (ภาษาไทย) 

ขุ.ธ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท (ภาษาไทย) 

ขุ.สุ. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย สุตตนิบาต (ภาษาไทย) 

ขุ.ชา.ฉกฺก. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ฉักกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
 



ซ 

ขุ.ชา.ทสก. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ทสกนิบาตชาดก (ภาษาไทย) 
 

ขุ.จู. (ไทย) = สุตตันตปฎก ขุททกนิกาย จูฬนิทเทส (ภาษาไทย) 

พระอภิธรรมปฎก 

คํายอ ช่ือคัมภีร ภาษา 

อภิ.วิ. (ไทย) = อภิธรรมปฎก วิภังค  (ภาษาไทย) 

ข. คํายอช่ือคัมภีรอรรถกถา 

อรรถกถาพระสุตตันตปฎก 

คํายอ 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 ความเปนมาและความสําคัญของปญหา 

บาปกลาวไดวาเปนหลักคําสอนท่ีสําคัญอยางหนึ่งในพุทธปรัชญาเถรวาท ท่ีมีปรากฏใน

โอวาทปาฏิโมกขหรือโอวาท แปลโดยใจความวา“การไมทําบาปท้ังปวง การทํากุศลใหถึงพรอม การ

ทําจิตของตนใหผองแผว นี้คือคําสั่งสอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย”๑ เพ่ือดําเนินไปสูทางแหงความดี

และความบริสุทธิ์แหงจิตเพราะเม่ือบาปเกิดข้ึนแลวยอมจะนําไปสูปญหาตางๆ หลายประการอันเปน

ทุกขและโทษท้ังตอตน ท้ังตอสังคมคนรอบขางอีกดวย อนึ่งพุทธปรัชญาเถรวาทสอนเรื่องการทําดีทํา

ชั่วไวชัดเจนอยูแลววา “บุคคลหวานพืชเชนใด  ยอมไดผลเชนนั้น  คนทําดียอมไดดี ทําชั่วยอมไดชั่ว”๒ 

เพ่ือใหเกิดความสงบสุขท้ังตอตนเอง และสังคมนั่นเอง แตทวาสังคมปจจุบันนี้มีคนจํานวนไมนอยท่ีไม

สนใจศึกษาหลกัธรรมเหลานี้ จนบางครั้งเกิดความเขาใจคลาดเคลื่อนจากหลักธรรมไป หรือเกิดความ

ไมเชื่อในเรื่อง บุญ – บาปไปเลย เนื่องจากไดประสบพบเห็นเหตุการณหลายอยางท่ีปรากฏใหเห็นวา 

กระทําบางอยางท่ีท่ีใหผลไมคอยยุติธรรม เชน ทําไมบางคนทําชั่วเลวทรามแลวกลับมีหนามีตามีคน

นับถือ และมีทรัพยสมบัติเสวยสุขไดอยางมากมาย ผลของความชั่วท่ีเขาทําจึงไมใหผลในทันทีท่ีเขาทํา

ชั่วนั้น หรือวาบาปไมมีจริง จึงไมมีการแสดงผลอะไรออกมา ทําไมคนดีบางคนจึงมีความเปนอยูอยาง

ต่ําตอยลําบากเปนตน จึงยังคงเห็นการรบราฆาฟน หรือการกระทําท่ีเรียกวาบาปกันอยูเสมอ ดังท่ีพบ

เห็นกันอยูทุกวันตามหนาหนังสือพิมพ ซ่ึงอาจมาจากสาเหตุหลายประการดวยกัน และสาเหตุประการ

หนึ่งในหลายประการนั้น คงหนีไมพนเรื่องความเชื่อท่ีวา บุญ-บาป เปนเรื่องท่ีมีอยูจริงหรือไม 

อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงเรื่องความมีอยูในทางปรัชญาทางตะวันตกมีแนวคิดหรือมุมมอง

ท่ีพิสูจนความมีอยู คือ การพิสูจนเชิงจริยธรรม คานท (Immanuel Kant) เห็นวาความดีสมบูรณ 

(complete good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ 

(perfect happiness) โดยคานทเห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมี

ความหมาย อยางไรก็ตาม ในธรรมชาติเราไมอาจแนใจไดวาคนดีมีคุณธรรมจะประสบกับความสุข

๑ ขุ.ขุ. (ไทย) ๑๐/๙๐ /๕๐-๕๑. 

๒ สํ.ส.อ. (ไทย) ๑๕/ ๒๕๖/๓๗๔. 
 

                                           



๒ 

เสมอไป ในทางตรงขาม เราพบไดเสมอวาผูมีคุณธรรมประสบความทุกขยาก ดังนั้น เพ่ือใหจริยธรรมมี

ความหมาย เหตุผลปฏิบัติจึงคิดสมมติฐานหนึ่งข้ึนมา นั่นคือ มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจ

และความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกันวา ผูท่ีเปนคนดีมีคุณธรรมจะไดรับความสุขเปนรางวัล 

สังเกตไดวาการอางเหตุผลนี้มิไดมุงเสนอวาพระเจาทรงดํารงอยูจริง หากแตมุงเสนอวาเปนเรื่อง

สมเหตุสมผลท่ีจะคิดวาพระเจาทรงดํารงอยู 

ในทางพุทธปรัชญาอาจจะมองความมีอยู ๒ ลักษณะ คือ ความมีอยูในเชิงสมมติสัจจะและ

ปรมัตถสัจจะ แตอยางไรก็ตาม สรรพสิ่งท้ังหลายเม่ือเกิดข้ึนตั้งอยูแลวดับไปเปนตน จากขอพิสูจน

เหลานี้จะสามารถใหคําตอบแกผู ท่ีเกิดความสงสัยเหลานั้นได หรือไม อยางไร ปญหานี้ยังไมมี

การศึกษาวิเคราะหเรื่องบาปอยางเปนระบบ 

จากปญหาและเหตุผลท่ีกลาวมาเห็นไดวา เม่ือพิจารณาเรื่องความมีอยูของบาป ในเชิง

ปรัชญาทางตะวันตกและเชิงพุทธปรัชญาแลว ผูวิจัยจึงสนใจท่ีจะศึกษาคนควาเรื่องของความมีอยูของ

บาปในพุทธปรัชญาเถรวาท วามีอยูอยางไร 

๑.๒ วัตถุประสงคของการวิจัย 

๑.๒.๑ เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๒.๒ เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๒.๓ เพ่ือวิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๓ ปญหาที่ตองการทราบ 

๑.๓.๑ เพ่ือตองการทราบแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๓.๒ เพ่ือตองการทราบแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๓.๓ เพ่ือตองการทราบเรื่องการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๔ นิยามศัพทเฉพาะที่ใชในงานวิจัย 

๑.๔.๑ ความมีอยู (Ontology) หมายถึง การศึกษาสาระสําคัญของความจริงของความมี

อยูหรือความเปน (essence) ของสิ่งนั้นๆ เปนการศึกษาธรรมชาติของสิ่งท่ีเปนจริงในฐานะท่ีเปน

สากลท่ีสุด หรือในฐานะท่ีเปนสิ่ง ไมใชในฐานะสิ่งนั้นหรือสิ่งนี้โดยเฉพาะ 

๑.๔.๒ บาป (Sin) หมายถึง ความชั่วอันเกิดจากการกระทําท่ีไมดี และสงผลตอจิตใจท้ัง

โดยตรงและโดยออม 

 



๓ 

๑.๔.๓ ความมีอยูของบาป (Sin existence) หมายถึง สภาวะของสิ่งใดสิ่งหนึ่งซ่ึงเปน

ความชั่วอันเกิดจากการกระทําท่ีไมดี มีอยูหรือดํารงอยู โดยข้ึนอยูกับหรือไมข้ึนอยูกับกาละเทศะก็ได  

๑.๔.๔ พุทธปรัชญาเถรวาท หมายถึง แนวคิดทางพระพุทธศาสนาอันประกอบดวย

เหตุผลทางตรรกวิทยา ซ่ึงจัดอยูในแนวคิดทางปรัชญา ในท่ีนี้หมายถึงแนวคิดท่ีเก่ียวกับเรื่องของบาป 

๑.๕ ทบทวนเอกสารและรายงานการวิจัยที่เกี่ยวของ 

จากการศึกษามีหนังสือและเอกสารงานวิจัยท่ีมีความเก่ียวของกับงานวิจัยเรื่องนี้ ซ่ึงมี

ประเด็นสําคัญท่ีผูวิจัยอางอิง และใชเปนแนวทางในการศึกษาวิจัยดังตอไปนี้ 

๑.๕.๑ หนังสือ 

๑.๕.๑.๑ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต) ไดกลาวไวในหนังสือ “กรรมและการ

เวียนวายตายเกิด” วา กรรมคือการกระทํา การกระทําท่ีแสดงออกทางกายเรียกวากายกรรม การ

กระทําท่ีแสดงออกทางวาจาเรียกวาวจีกรรม ลําพังความคิดเรียกวามโนกรรม มโนกรรมกรรมท่ีจะมี

ผลหรือวิบาก ตองเปนการกระทําท่ีมีเจตนาเปนตัวนําเสมอ เพราะวาการกระทําโดยเจตนาหรือต้ังใจ

ลงมือกระทํานั้นผลของกรรมก็จะตอบสนองเชนเดียวกันแตก็ตองรอระยะเวลาของกรรมนั้นดวย 

เพราะวาการใหผลของกรรมนั้นข้ึนอยูกับการกระทํา ท่ีเราลงมือกระทํา๓  

๑.๕.๑.๒ บรรจบ บรรณรุจิ ไดกลาวไวในหนังสือ “ปฏิจจสมุปบาท”วา กรรมคือการ

กระทําท่ีประกอบดวยเจตนาของคนท่ียังมีกิเลส ซ่ึงยังมีการใหผลแบงออกไดเปน ๓ ทาง คือกายกรรม 

การกระทําทางกายวจีกรรมการกระทําท้ังวาจา และมโนกรรมการกระทําทางใจ หรือความคิด กรรม

ท้ัง ๓ มีท้ังฝายดี และฝายชั่ว๔  

๑.๕.๑.๓ พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ ) ไดกลาวไวในหนังสือ “กฎแหงกรรม” วา 

กรรมแปลวาการกระทํากรรมนี้เปนคํากลางๆ ถาหากวาเปนการกระทําดีทานเรียกวา กุศลกรรม ถา

หากวาเปนการกระทําชั่ว เรียกวาอกุศลกรรม หรืออีกในหนึ่งทานเรียกกรรมขาวและกรรมดําหากเรา

ทําความดีงามก็เรียกวากรรมขาวหากเราลงมือกระทํากรรมไมดีหรือคนท่ัวไปไมยอมรับในสังคมก็

๓ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), กรรมและการเวียนวายตายเกิด, (กรุงเทพมหานคร: อัม

รินทรกรุพ จํากัด, ๒๕๓๓), หนา ๔๑.  

๔ บรรจบ บรรณรุจิ, ปฏิจจสมุปบาท,  พิมพครั้งท่ี ๓ , (กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘), 

หนา ๗๖. 
 

                                           



๔ 

เรียกวากรรมดํา  สิ่งสําคัญจะตองรูวาสิ่งใดท่ีเราควรกระทําหรือไมควรกระทําจะตองอยูบนพ้ืนฐาน

ของคุณงามความดีท่ีคนในสังคมยอมรับทุกคน๕ 

๑.๕.๒ วิทยานิพนธ 

๑.๕.๒.๑ พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) ไดวิจัยเรื่อง “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท”ผลจากการวิจัยพบวา ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น

มีอยูโดยเง่ือนไขของการพิสุทธิ์ผานทัศนะท้ัง ๔ ขอดังตอไปนี้ คือ (๑) การพิสูจนเชิงภาวะวิทยาได

ทราบเหตุผล ๒ ประการ คือ (๑) เรื่องกฎแหงกรรมมีการดํารงอยูอยางจําเปน เพราะมนุษยกระทํา

ความชั่วยอมไดรับผลแหงความชั่วจึงทําใหเกิดในอบายภูมิ และ (๒) เรื่องตถาคตโพธิศรัทธา ซ่ึงเปน

การตระหนักรูในคุณสมบัติของพระพุทธเจาท่ีรูความจริงของสิ่งท้ังปวง และมีประสบการณจึงเปนเหตุ

ใหรูถึงความมีอยูอบายภูมิ (๒) การพิสูจนเชิงจักรวาลวิทยาไดทราบเหตุผล ๒ ประการคือ (๑) เรื่องจิต 

และ (๒) เจตสิก เพราะจิตและเจตสิกมีอกุศลเกิดข้ึนและดับพรอมกันจึงเปนตัวขับเคลื่อนใหมนุษยไป

เกิดในอบายภูมิ (๓) การพิสูจนเชิงอันตวิทยาไดทราบเรื่องกฎแหงความเปนสาเหตุและผล เพราะกฎนี้

เปนกฎธรรมชาติท่ีมีอยูอยางแนนอนตายตัว โดยไมข้ึนกับการรับรูของผูใด ความเปนสาเหตุและผลนี้

ทําใหทราบวาอบายภูมิมีอยูในกฎดังกลาวดวย (๔) การพิสูจนเชิงจริยธรรมไดทราบเหตุผล ๒ ประการ

คือ(๑) เรื่องนิพพาน เพราะเปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (๒) เรื่องอบายภูมิ เพราะมนุษยมีความ

ประพฤติชั่วซ่ึงผิดหลักจริยธรรมจึงทําใหจริยธรรมไมสมบูรณหรือบกพรอง๖ 

๑.๕.๒.๒ สยาม ราชวัตร ไดวิจัยเรื่อง “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนา

ในพระพุทธศาสนาเถรวาท” ผลจากการวิจัยพบวา วิธีการอางเหตุผลในพระพุทธศาสนาเถรวาท

ออกเปน ๙ วิธีการ คือ (๑) วิธีการอางเหตุผลดวยตถาคตโพธิศรัทธา (๒) วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎี

กระบวนการ (๓) วิธีการอางเหตุผลการเปรียบเทียบ (๔) วิธีการอางเหตุผลดวยประสบการณ (๕) 

วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีสังสารวัฏ (๖) วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีโลก (๗) ทฤษฎีกําเนิด ๔ (๘) 

วิธีการอางเหตุผลดวยทฤษฎีอภิญญา๖ และ (๙) วิธีการอางเหตุผลดวยประโยชนการปฏิบัติ วิธีการ 

อางเหตุผลเหลานี้อยูในกรอบตรรกศาสตรท้ังตะวันตกและตะวันออกและสามารถสรางเปนรูปแบบ

วิธีการเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท ๒ รูปแบบ คือ (๑) รูปแบบ

๕ พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ), กฏแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, 

๒๕๔๖), หนา ๒. 

๖ พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) , “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘). 
 

                                           



๕ 

วิธีการอางเหตุผลเนนย้ําศรัทธาแกกลุมท่ีเชื่อโลกหนา (๒) รูปแบบวิธีการอางเหตุผลแกกลุมท่ีไมเชื่อ

โลกหนา ท้ัง ๒ รูปแบบสามารถประยุกตใชท้ังในดานการเรียน การสอนเรื่องโลกหนาเชิงเหตุและเปน

หลักปฏิบัติทางพระพุทธศาสนาในสังคมปจจุบันตอไป๗ 

๑.๕.๒.๓ สิวลิ ศิริไล ไดงานวิจัยเรื่อง “ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา” ผลจากการ

วิจัยพบวา นักปรัชญาคริสเตียนคนสําคัญไดใหคําอธิบายเก่ียวกับพระเจาและวิธีการพิสูจนถึงการมีอยู

ของพระเจาในแบบกอนประสบการณ (a priori) และหลังประสบการณ (a posteriori) เพ่ือยืนยันถึง

การมีอยูดังกลาว โดยตองมีความเชื่อและศรัทธาเปนจุดเริ่มตนในการแสวงหาความรู ความเขาใจใน

การมีอยูของพระเจา สวนนักปรัชญาภาษากลุมวิเคราะหไดแบงขอความออกเปน ๒ ประเภทไดแก

ขอความวิ เคราะห (analytic statement) และขอความสังเคราะห ( synthetic statement) 

ขอความท้ังสองนี้ชี้ใหเห็นวาไมอาจทดสอบได เพราะขอความแบบเทววิทยากลาวถึงพระเจาแบบไร

ความหมาย และเปนความผิดพลาดในการใชภาษา ผูเขียนยังไดเสนอวา เรื่องปญหาดังกลาวนี้เปน

ปญหาท่ีไมอาจใหคําตอบได เนื่องจากขาดหลักการท่ีมีเหตุผลและความแนนอนพอเพียงท่ีจะนํามา

ตัดสิน เพราะจะทําใหการโตแยงของฝายท่ีเห็นดวยและไมเห็นดวยไมมีขอยุติสิ้นสุด๘  

๑.๕.๒.๔ พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) ไดวิจัยเรื่อง “การศึกษาวิเคราะห

ความสัมพันธระหวางบาปและทุกขในพุทธปรัชญาเถรวาท” ผลการวิจัยพบวา ความสัมพันธ

ระหวางบาปและทุกขเปนความสัมพันธท่ีมีอยูจริง โดยเปนความสัมพันธท่ีเปนไปตามหลักปฏิจจสมุป

บาท อริยสัจ ๔ กรรมนิยาม และไตรลักษณ กลาวคือหลักปฏิจจสมุปบาท อริยสัจ ๔ กรรมนิยาม ถือ

วากิเลสเปนสาเหตุของการทําบาป การทําบาปเปนสาเหตุของความทุกข การท่ีจะไดรับทุกขมากหรือ

ทุกขนอยนั้นข้ึนอยูกับวาทําบาปหนักหรือบาปเบา ถาทําบาปหนัก ก็ไดรับทุกขมาก ถาทํานอย ก็ไดรับ

ทุกขนอย สวนไตรลักษณถือวา บาปและทุกขเปนสิ่งไมเท่ียง เปนทุกข และเปนอนัตตา ความสัมพันธ

ระหวางบาปและทุกขไมใชความสัมพันธอยางเครงครัดตายตัว แตเปนความสัมพันธท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไข

หรือเหตุปจจัยดังนั้นแนวคิดเรื่องความสัมพันธระหวางบาปในทุกในพุทธปรัชญาเถรวาทจึงจัดเปน

๗ สยาม ราชวัตร, “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรดุษฎ ี, (บัณฑิตบัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๓). 

๘ สิวลี ศิริไล, “ ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา”, วิทยานิพนธอักษรศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิต

วิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๑๗).  
 

                                           



๖ 

นิยัตินิยมแบบออน (mild determinism) เพราะถือวาความสัมพันธระหวางบาปและทุกขไมไดเปนไป

ในลักษณะเครงครัดตายตัว แตเปนไปตามเง่ือนไขหรือเหตุปจจัย๙ 

๑.๕.๒.๕ พระมหาไพฑูรย  สุทฺธวิธุโร (นอยวัน) ไดการวิจัยเรื่อง “การวิเคราะหเชิง

ปรัชญาเรื่องบาปในพระพุทธศาสนาเถรวาท” ผลการวิจัยพบวา บาป คือ อกุศล และทําบากนั้น ทํา

ได ๓ ทาง คือกาย วาจา ใจ และอาจเปนสิ่งท่ีใหโทษแกมนุษย บาปสงผลตอชีวิตของผูกระทําได ๒ 

ลักษณะคือประการแรกสงผลในขณะท่ีผูนั้นยังมีชีวิตอยู ผลในท่ีนี้มุงหมายเอาผลทางจิตเปนสําคัญ 

บางครั้งผูทําบาปแมจะยังไมไดรับผลทางกายอันเนื่องจากบาป แตจิตใจของเขาก็เดือดรอนวุนวาย 

และประการตอมา บาปสงผลหลังจากการตายแลว ผลในท่ีนี้มุงเอาผลทางกายเปนสําคัญ ผูทําบาป

เม่ือตายแลวก็ตองไปชด ใชผลของบาปนั้นในลักษณะตาง ๆ ในชาติตอไป๑๐  

จากการทบทวนเอกสารงานวิจัยท่ีเก่ียวของ ผูวิจัยเห็นวายังไมมีการศึกษาวิเคราะหเรื่อง

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ซ่ึงยังคงเปนประเด็นท่ีนาสนใจและสามารถท่ีจะศึกษา

เพ่ือใหเห็นวาเปนอยางไรอีกประเด็นหนึ่งในงานวิจัยชิ้นนี้ เพราะผูวิจัยเห็นวา หากไดวิจัยแลวจะทําให

พบคําตอบทีชัดเจนถึงความมีอยูของบาป วามีอยูในลักษณะใด ทําไมจึงมีอยูเชนนั้น 

๑.๖ ขอบเขตของการวิจัย 

การวิจัยครั้งนี้  เปนการวิจัยทางปรัชญา เนนการศึกษาคนควาขอมูลทางเอกสาร 

(Documentary Investigation) เปนหลัก กลาวคือคนควาจากพระไตรปฎก เอกสาร ตําราวิชาการ 

และงานวิจัยท่ีเก่ียวของ โดยมุงเนนถึงประเด็นเรื่อง “ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท” โดย

กลาวถึงแนวคิดเรื่องความมีอยูโดยใชกรอบแนวคิดทางปรัชญาตะวันตกและพุทธปรัชญาเปนหลักใน

การหาขอพิสูจนความมีอยู พรอมกับการวิเคราะหเชื่อมโยงบาปพุทธปรัชญาเถรวาทผานขอพิสูจนหรือ

การอางเหตุผลของความมีอยู เพ่ือตอบปญหาการวิจัยวา ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท

เปนอยางไร 

๙ พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) “การศึกษาวิเคราะหความสัมพันธระหวางบาปและทุกขใน

พุทธปรัชญาเถรวาท”, วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย, ๒๕๕๙). 
๑๐ พระมหาไพฑูรย สุทฺธวิธุโร (นอยวัน), “การวิเคราะหเชิงปรัชญาเรื่องบาปพระพุทธศาสนาเถรวาท”, 

วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ในพระบรมราชูปถัมภ, 

๒๕๓๖). 

 
 

                                           



๗ 

๑.๗ วิธีดําเนินการวิจัย 

การวิจัยครั้งนี้เปนการศึกษาเชิงเอกสาร (Document Research) โดยดําเนินการดังนี้ 

 ๑.๗.๑ รวบรวมเอกสารชั้นปฐมภูมิ ไดแก พระไตรปฎก เอกสารชั้นทุติยภูมิไดแก เอกสาร

งานวิจัยตางๆ ท่ีเก่ียวของกับความมีอยู พรอมท้ังเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๗.๒ ศึกษาขอมูลจากเอกสารชั้นปฐมภูมิ ไดแก พระไตรปฎก เอกสารชั้นทุติยภูมิไดแก 

เอกสารงานวิจัยตาง ๆ ท่ีเก่ียวของกับความมีอยูพรอมท้ังเรื่องบาปในทางพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๗.๓ นําขอมูลเหลานั้นมาวิเคราะห 

๑.๗.๔  เรียบเรียง สรุป แลวนํามาเสนอเปนวิทยานิพนธตอไป 

๑.๘ ประโยชนที่คาดวาจะไดรับ 

๑.๘.๑ ทําใหทราบแนวคิดเรื่องความมีอยู 

๑.๘.๒ ทําใหทราบแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑.๘.๓ ทําใหทราบเรื่องการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

 

 

 

 



  

บทท่ี ๒ 

แนวคิดเรื่องความมีอยู 

ในบทนี้ไดกลาวถึง ขอพิสูจนหรือการอางเหตุผลของความมีอยู (ontology) โดยใหความหมาย
ของความมีอยู (ontology) ขอพิสูจนความมีอยูเชิงจริยธรรม คือความมีอยูเชิงอัตตวิสัยและความมีอยูเชิง
ภววิสัย และขอพิสูจนความมีอยูในทางพุทธปรัชญา คือความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ และความมีอยูเชิงปรมัตถ
สัจจะ อันนําไปสูการพิสูจนเรื่องความมีอยูของบาป ในพุทธปรัชญาเถรวาท ในบทท่ี ๔ เปนลําดับไป 

๒.๑ แนวคิดเร่ืองความมีอยูในปรัชญาตะวันตก 

ภววิทยา (Ontology) เปนสาขาหนึ่งของอภิปรัชญา (Metaphysics) ท่ีศึกษาวาอะไรคือ 
สิ่งเปนจริงในฐานะท่ีเปนสากลท่ีสุด๑ มุงศึกษาความจริงสากลของ ภาวะ (being) และพลวัตหรือ
อนิจจภาวะ(becoming) ในฐานะความจริงสูงสุดของสรรพสิ่ง ดังนั้น ภววิทยาหรืออภิปรัชญาเปน
ทฤษฎีท่ีศึกษาเก่ียวกับความมีอยู สืบคนถึงธรรมชาติของความแทจริงแหงธรรมชาติของโลกวิญญาณ
นั่นคือ พระผูเปนเจาหรือสิ่งสมบูรณภววิทยาจึงจัดเปนสาขาตางๆ คือ ภววิทยาท่ีวาดวยธรรมชาติ ภว
วิทยาวาดวยจิตวิญญาณ๒ โดยในงานวิจัยนี้จะไดนําเสนอความมีอยูในเชิงจริยธรรม ๒ ประเด็นดังนี้
     ๒.๑.๑ ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัยนั้นยอมรับในความเชื่อพ้ืนฐานท่ีวา สิ่งตาง ๆ ลวนข้ึนอยูกับมุมมองของ
แตละบุคคลหรือปจเจกบุคคล ซ่ึงเปนพ้ืนฐานความคิดของจริยศาสตรท่ีรับรวมกัน ดังตัวอยางความคิดนี้ เชน 
เวสเตอรมารค (Edward Westermarck)  ท่ีเชื่อวา จริยธรรมไมมีกฎเกณฑ โดยเวสเตอรมารคพยายามแยง
ความคิดของกลุมภววิสัย (objectivity) ท่ีเชื่อวาความดีเปนสิ่งสมบูรณภายนอก เพราะภววิสัยนั้นเกิดข้ึนจาก
การคนพบจึงถูกกําหนดเปนหลักการทางศีลธรรมหรือกฎระเบียบท่ีสมเหตุสมผล แตกลุมภววิสัยกลับมองวา
ภววิสัยในท่ีนี้หมายถึงสิ่งท่ีมีอยูจริงนอกเหนือจากการอางอิงใดจากจิตใจมนุษย โดยสิ่งดังกลาวถูกเรียกวาดี
หรือเลว ถูกหรือผิด ไมเก่ียวกับสิ่งท่ีมนุษยคิดวาดีหรือเลว ถูกหรือผิด ทําใหเรามองเรื่องคุณธรรมเปนเรื่องถูก
และผิดแตกตางไปจากความคิดท่ีเปนจริงและสมเหตุสมผล หากเชื่ออยางกลุมวัตถุวิสัยนี้ก็จะทําใหการตัดสิน
ทางศีลธรรมไมมีทางจะถูกตองไดเลย เพราะความเห็นของผูพิพากษาหรือคนท่ัวไปอาจเห็นตางกันไดไมสิ้นสุด 
เม่ือวิธีทางแหงความยุติธรรมถูกอางผานวัตถุวิสัยก็ทําใหเหตุผลของมนุษยไมสามารถตัดสินอะไรวาถูกผิดได
เลย 

๑ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ -ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน , 
(กรุงเทพมหานคร: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๐), หนา ๗๔-๗๕.  

๒ พระทักษิณคณาธิการ, ปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: ดวงแกว, ๒๕๔๔), หนา ๑๐. 
 

                                           



๙ 

อัตวิสัย หรือ จิตวิสัย (อังกฤษ: subjectivity) หมายถึงมุมมองหรือความคิดเห็นของบุคคล 
โดยเฉพาะสิ่งท่ีเก่ียวของกับความรูสึก ความเชื่อ หรือความตองการ อาจหมายถึงแนวความคิดสวนบุคคลท่ีไม
สามารถพิสูจนได ซ่ึงตรงขามกับความรูและความเชื่อท่ีมีพ้ืนฐานอยูบนขอเท็จจริง ในทางปรัชญา คํานี้มักมี
ความหมายตรงขามกับปรวิสัย อยางไรก็ตามแตในแนวคิดของอัตตวิสัย (subjective) ชี้ไปท่ี  "ความเชื่อสวน
บุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง และหากมีการขัดขวางการกระทํา
ของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตาม
ความเชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น 
เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง ๆ  ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ 
พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียง
คําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลวความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริง 
และเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย (subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคน

เปนสําคัญ๓
   
แตอาจมีขอขัดแยงถึงการตัดสินคุณคาทางจริยะท่ีอาจไมมีขอยุติได นักคิดอัตตวิสัยโตแยงวา ท่ี

จริงจิตสํานึกทางคุณธรรมของเราเปนรัฐธรรมนูญทางจิตใจท่ีอยูในแตละคน หรือพูดงายๆ ก็คือ คนเราทุกคน
มีจิตสํานึกทางคุณธรรมอยูแลว ความพึงพอใจจึงกอเกิดจากคุณธรรมเหลานั้น เชน เม่ือเกิดไปไหมหรือ
อุทกภัย เรารูสึกเจ็บปวดและเห็นอกเห็นใจคนเหลานั้น เปนตน ทําใหเราสามารถเชื่อม่ันไดถึงกฎเกณฑทาง
ศีลธรรมท่ีตามมาของนักอัตตวิสัยวาสามารถทําไดสอดคลองกับขอเท็จจริงทางสังคมหรือประสบการณได 
โดยเฉพาะกฎหมายท่ีใชควบคุมคนท่ียังไมม่ันคงในศีลธรรม หรืออารมณอยูเหนือเหตุผลใหอยูในความสงบได 
ฉะนั้น แนวคิดอัตตวิสัยจึงมีอยูในทุกสังคมและแนวคิดทางวัฒธรรมท่ียอมรับรวมกันวาอะไรดีหรือไมดีดวย 

อยางไรก็ตามมีนักปรัชญาท่ีเปนแนวอัตถิภาวนิยม ท่ีมีชื่อเสียงคือ ฌัง-ปอล ซาตร ไดให
ความเห็นถึงธรรมชาติของมนุษยท่ีเปนผูนิยามหรือใหความหมายสิ่งตาง ๆ ดวยตนเอง ดวยวา “มนุษยถูก
สาปใหมีเสรีภาพ” (Man is condemned to be free) โดยซาตร แบงความเปนมนุษยออกเปน ๒ ประเภท 

๑. ภาวะในตัวเอง (Being-in-itself) หมายถึง วัตถุท้ังหลายท้ังปวงท่ีไมมีความสํานึกใด ๆ คือเปน
สิ่งมีอยูแตไมรูวามีคุณคาอะไรหรือมีประโยชนอยางไร วัตถุท้ังหลายท้ังปวงเปนอยางท่ีมันเปนเชนนั้น ไมมี
ความสามารถท่ีจะกําหนดความสัมพันธระหวางตัวเองกับสิ่งอ่ืนได ภาวะในตัวเองเปนสิ่งสมบูรณในตัวมันเอง 
คือเปนอยางท่ีเปนอยูอยางนั้น ลักษณะสําคัญของภาวะในตัวเองคือความไรสํานึก 

๒. ภาวะสําหรับตัวเอง (Being-for-itself) หมายถึง สิ่งท่ีมีอยู ท่ีมีความสํานึก จึงไมใชมีอยูแบบ
ธรรมดา แตสามารถกําหนดคุณคาใหแกทุกสิ่งทุกอยางเพ่ือประโยชนของตัวเองและสิ่งนี้คือมนุษยนั้นเอง 
เฉพาะมนุษยเทานั้นและมนุษยในท่ีนี้ก็จํากัดอีกวาเปนความสํานึกเทานั้น หรือภาวะสําหรับตัวเองนั้น คือ 

๓  พระมหาขวัญชัย กิตฺติเมธี (เหมประไพ), “การศึกษาเชิงวิพากยความสัมพันธระหวางปฏิจจสมุป
บาทกับคุณคาทางจริยธรรม”, สารนิพนธพุทธศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕), หนา ๒๘. 
 

                                           



๑๐ 

“จิต” ของมนุษยนั่นเอง” จึงเรียกการมีอยูของมนุษยวาอัตถิภาวะ (Existence) เพ่ือแสดงใหเห็นวาเปนสิ่งมี
อยูท่ีแตกตางจากสิ่งอ่ืน ๆ ๔  

จากแนวอัตถิภาวนิยมของฌัง-ปอล ซาตร สะทอนใหเห็นถึงความมีอยูจริงของสิ่งตาง ๆ วาไม
เปนสิ่งท่ีตัดออกไปไดจากธรรมชาติของความเปนมนุษย และมนุษยนั้นเปนผูใหความหมายหรือใหนิยามถึง
ความมีอยูของสิ่งตาง ๆ ท้ังภายนอกตัวของมนุษย และแมแตตัวของมนุษยเองดวย ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนให
เห็นถึงการสรางคาหรือความหมายของการดํารงอยูของมนุษยท่ีมีเสรีภาพ หรือ เจตจํานงเสรี ท้ังนี้ยังเปนผูท่ี
จะตองรับผิดชอบตอผลพวงท่ีจะตามมาอีกดวย  

ดังนั้น จากท่ีไดกลาวมา ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย (subjective) เปนแนวคิดท่ีสะทอนใหเห็น
ธรรมชาติภายในของมนุษยวามีความหลากหลายข้ึนอยูกับมนุษยแตคน มาตรฐานอะไรก็เปนสิ่งท่ีสามารถ
ปรับเปลี่ยนไปไดตามบริบท และสถานการณ ความจริงแทหรือความเปนหนึ่งเดียวจึงเปนสิ่งท่ีเปนไปไมได 
เพราะความมีอยูเชิงอัตตวิสัยชี้ไปท่ี สิทธิ ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง 
และหากมีการขัดขวางการกระทําของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของ
ใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตามความเชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตอง
มองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง 
ๆ ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การ
ตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียงคําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลว
ความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริงและเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย 
(subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ  

    ๒.๑.๒ ความมีอยูเชิงภววิสัย  

ปรวิสัย, ปรนัย, วัตถุวิสัย หรือ ภววิสัย (อังกฤษ: objectivity) คือสิ่งท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง เง่ือนไขท่ีเปนความจริง โดยไมข้ึนอยูกับจิตใจ นั่นคือผลของการตัดสินใด ๆ จะไมข้ึนอยูกับความ
คิดเห็นและความรูสึก ความเปนจริงท่ีเกิดข้ึนตามปรวิสัยมักจะถูกคนพบมากกวาท่ีจะถูกสรางข้ึนมา ในทาง
ปรัชญา สิ่งท่ีเปนปรวิสัยจะเปนจริงเสมอไมวาจะอยูท่ีไหน ในเวลาใด หรือกับบุคคลใด มีความหมายตรงขาม
กับอัตวิสัย ขอเท็จจริงท่ีเปนอัตวิสัยจะเปนปรวิสัยก็ตอเม่ือ สิ่งนั้นเปนขอเท็จจริงบนเง่ือนไขเฉพาะอยาง ใน
เวลาเฉพาะ ในสถานท่ีเฉพาะ หรือกับบุคคลเฉพาะ 

 ราชบัณฑิตยสถานไดใหความหมายไววา ลักษณะท่ีมีอยูโดยไมข้ึนกับการรับรูหรือการ
พิจารณาของผูใด ตรงกันขามกับ จิตวิสัย อัตวิสัย หรืออัตนัย(Subjective) 

 อยางไรก็ตาม ความมีอยูเชิงภววิสัย มีประเด็นปญหาท่ีการกลาวถึงอยู ๒ ประการ คือ 
ประเด็นท่ี ๑ คือ การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) และประเด็นท่ี ๒ คือ ในประเด็น
ของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ ดังตอไปนี้ 

๔ ดูรายละเอียดเพ่ิมเติมใน ปานทิพย ศุภนคร, ปรัชญาเอกซิสเตนเชียลลิสต, (กรุงเทพมหานคร: 
มหาวิทยาลัยรามคําแหง, ๒๕๔๖), หนา ๒๐-๒๑. 
 

                                           



๑๑ 

 ประเด็นท่ี ๑ คือ การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) การอางเหตุผลเชิง
จริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณอีกรูปแบบหนึ่ง เปนขอถกเถียงท่ีอาศัยประสบการณทาง
จริยธรรมของมนุษย หลายคนเชื่อวาการตัดสินทางจริยธรรมของมนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันได หากมิได
ยึดถือไวกอนวามีความเปนจริงสูงสุดอยางเชนพระเจา๕  

 ประเด็นท่ี ๒ ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ คานทเห็นวาความดีสมบูรณ (complete 
good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ (perfect happiness) 
อันเปนรางวัลแกคุณธรรมนั้น คานทเห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมี
ความหมาย๖ 

อยางไรก็ตาม แนวคิดจริยธรรมของคานทนั้นถือวา“การตัดสินการกระทําทางศีลธรรมดี
หรือชั่ว ใหถือเอาเจตนาท่ีจะทําตามหนาท่ีทางสังคมเปนเกณฑตัดสิน ไมนําเอาผลท่ีเกิดข้ึนจากการ
กระทํามาตัดสิน ไมวาผลนั้นจะใหคุณหรือโทษตอตนเองหรือตอผูอ่ืน ”๗ จริยธรรมของคานทจึงเปน
จริยธรรมตรงกันขามกับจริยธรรมเชิงอัตตวิสัย มี ๕ ประเด็นนี้๘   

๑) จริยธรรมมุงกฏสัมบูรณ คําวา “สมบูรณ” หมายถึง ความเปนจริงหรือความเปนอยู 
ไมข้ึนอยูกับสิ่งอ่ืน และสิ่งนั้นเปนอยูโดยตัวเอง ไมแปรเปลี่ยนไปตามกาลเวลาและสถานท่ี การท่ี
จริยธรรมมุงความเปนกฎสมบูรณนี้วิเคราะหไดจากทัศนะของคานทท่ีกลาวไววา “การกระทําท่ีมี
คุณคาทางจริยธรรม คือ การกระทําตามกฎสมบูรณ (absolute-law) ซ่ึงจะไมมีขอยกเวน…”
หมายความวา กฎสมบูรณ เปนกฎของการกระทําท่ีแสดงถึงคุณคาทางจริยธรรมของการกระทํา กฎ
สัมบูรณคือ การกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไข การกระทําใดท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไข การกระทํานั้นไมถือ
เปนการกระทําตามกฎสมบูรณ และการกระทําตามกฎสมบูรณเปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางจริยธรรม 
กลาวคือ การกระทําหนึ่งๆ นั้น จะไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขหรือผลของการกระทํา จึงจะถือวาการกระทํา
นั้นเปนไปตามกฎสัมบูรณ และเปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางจริยธรรม หากวาการกระทําหนึ่งๆ นั้น
ข้ึนอยูกับเง่ือนไขหรือผลของการกระทํา การกระทํานั้นจะไมมีคุณคาทางจริยธรรม เพราะไมเปนไป
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, หนา ๒๘.  

๘ อางใน พระมหาพรชัย สิริวโร, พุทธจริยศาสตร เปนจริยศาสตรประเภทอันตวิทยาหรือกรณีย
ธรรม, พิมพครั้งท่ี ๑, (พระนครศรีอยุธยา: บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๖๒), 
หนา ๑๔. 
 

                                           



๑๒ 

เหตุผลท่ีคานทนําเสนอการกระทําตามกฎสัมบูรณไวในจริยธรรมนั้น เปนเพราะคานทเห็น
วา การกระทําตามกฎสมบูรณ จะไมสามารถแกไขปญหาการกระทําท่ีไมถูกตองใหมีความถูกตองได 
การกระทําท่ีไมถูกตองในทัศนะของคานทคือการกระทําท่ีข้ึนอยูกับเง่ือนไขและข้ึนอยูกับผลของการ
กระทํา การกระทําท่ีถูกตองคือการกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขและไมข้ึนอยูกับผลของการกระทํา 
สวนการกระทําท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไขก็คือการกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ีและการกระทํา
ดวยเจตนาดี  

๒) จริยธรรมเนนความเปนกฎสากล คานทใหความสําคัญกับการใชเหตุผลมากกวาอารมณ
ความรูสึก เพราะถือวาอารมณความรูสึกเปนเง่ือนไขท่ีทําใหการตัดสินไมมีความแนนอน และถือวา
การกระทําท่ีข้ึนอยูกับอารมณความรูสึกเปนการกระทําท่ีไมมีคุณคาทางจริยธรรม คานทจึงเสนอใหใช
เหตุผลแทนอารมณความรูสึก เพราะมองวา เหตุผลจะทําใหมนุษยซ่ึงคานทเรียกวา “ชีวิตแหงเหตุผล” 
สามารถเขาถึงกฎจริยธรรมหรือการกระทําความดีได ขณะเดียวกันกฎจริยธรรมเหลานี้จะผูกพันชีวิต
แหงเหตุผลท้ังหมดเขาดวยกันตลอดเวลา ในลักษณะนี้กฎจริยธรรมจึงมีลักษณะสากล (universal) ๙ 
คานทจึงเนนความเปนสากลในการกระทําความดีเพ่ือความดีหรือการกระทําตามหนาท่ีเพ่ือหนาท่ีเพ่ือ
บงบอกวาการกระทําความดีหรือการกระทําตามหนาท่ีเปนการกระทําตามกฎสากล 

นอกจากนี้ จริยธรรมของคานทยังเนนการตัดสินคุณคาทางจริยธรรมในลักษณะความเปน
สากล โดยไมคํานึงถึงลักษณะเฉพาะตัวของบุคคลหรือสถานการณนั้นๆ แตอยางใด เชน หากการ
กลาวเท็จเปนสิ่งผิดกฎจริยธรรม การกลาวเท็จก็จะเปนการกระทําท่ีผิดเสมอ ไมวาผูใดกระทําหรือ
กระทําในสถานการณใด๑๐ ก็ตาม  

๓) จริยธรรมไมเนนผลการกระทํา ถึงแมวาจริยธรรมของคานทจะวาดวยการกระทําของ
มนุษยแตการกระทําเหลานั้นจะมีความถูกตองทางศีลธรรมหรือไม ไมไดข้ึนอยูกับผลของการกระทํา 
แมวาผลของการกระทํานั้นจะมีประโยชนมากนอยเพียงใดก็ตาม เม่ือการกระทําธรรมไมข้ึนอยูกับผล
การกระทํา ความถูกตองของการกระทําจึงพิจารณาจากตัวการกระทํานั้น ไดแก เจตนาของการ
กระทํา และสํานึกในหนาท่ีของการกระทํานั้น   

๔) จริยธรรมตองกระทําโดยเจตนาดี คําวา “เจตนา” (willing) ใชในความหมายของ
ความสามารถในการใชเหตุผลของบุคคลท่ีจะตัดสินใจวา เขาควรจะทําอะไร เพราะเจตนาเปนสิ่งเดียว
ท่ีไมข้ึนอยูกับเง่ือนไข คานทกลาวไววา “...ไมมีอะไรในโลกนี้หรือแมแตนอกโลกนี้ ท่ีเราจะคิดไดวาเปน

๙ ชัชชัย คุมทวีพร, จริยศาสตร : ทฤษฎีและการวิเคราะหปญหาจริยธรรม, (กรุงเทพมหานคร: 

มหาวิทยาลัยรังสิต, ม.ป.ป.), หนา ๑๒๓. 

๑๐ ศ.ดร. วิทย วิศทเวทย, ปรัชญาท่ัวไป : มนุษย โลก และความหมายของชีวิต, พิมพครั้งท่ี ๑๗, 
(กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, ๒๕๔๗), หนา ๒๐๘. 
 

                                           



๑๓ 

สิ่งดีโดยปราศจากเง่ือนไขนอกจากเจตนาดี…” “เจตนาดี” ๑๑ ในความหมายของคานทจึงเปนสิ่งเดียว
ท่ีดีในตัวเอง การกระทําท่ีดีในจริยธรรมจึงตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวย “เจตนาดี” ดังคํากลาว
ของคานทวา  

การท่ีเจตนาดีเปนสิ่งดีนั้น ไมใชเพราะผลท่ีมันกอใหเกิดข้ึน หรือเพราะมันทําใหเราบรรลุ    
เปาหมายใดเปาหมายหนึ่ง แตมันดีเพราะมันมีเจตนาอยางนั้น กลาวคือ มันดีในตัวมันเอง โดยตัว
มันเอง เราจะตองถือวามันมีคาสูงกวาสิ่งใดๆ ท่ีมันกอใหเกิดข้ึนและดีกวาแรงโนมใดๆ หรือแมแต
แรงโนมท้ังสิ้นรวมกัน แมเรื่องจะกลายเปนวาโชคราย หรือขอจํากัดโดยธรรมชาติอ่ืนทําใหเจตนา
ท่ีดีอันนี้ไมสามารถบรรลุจุดประสงคและแมจะใชความพยายามท่ีสุดแลวก็ยังไมบรรลุเปาหมาย 
(ไมใชอยากไดเฉย ๆ โดยไมใชความสามารถท้ังหมดท่ีมีอยู) แตมันก็ยังจะสองแสงเรืองรองในตัว
มันเองประหนึ่งเพชรฉะนั้น ความเปนประโยชนหรือผลท่ีไดไมสามารถจะบั่นทอนหรือเพ่ิมคา
ใหแกมันได ความมีประโยชนของมันเปนเพียงสิ่งลอใจท่ีทําใหคนยึดม่ันอยูกับมันหรือเพียงเพ่ือ
ดึงดูดใหผู ท่ียังไมรูจักมันไดมาลิ้มรสของมันเทานั้น แตสําหรับผู ท่ีรูจักคาของมันแลวก็ไมมี
ความหมายอะไร ๑๒ 

จากคํากลาวขางตนจะเห็นวา “เจตนา” (Will) แนวคิดของคานทตองเปน “เจตนาดี” ( 
Good will) เหตุท่ีตองเปนเจตนาดี ก็เพราะเจตนาดีจึงเปนสิ่งดีในตัวเอง โดยตัวมันเอง เจตนาดีมีคา
สูงกวาสิ่งใด ๆ ก็เพราะเปนเจตนาดีท่ีจะกระทําเชนนั้น แมวาผลของการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนา
ดีนั้นจะออกมาดีหรือไมก็ตาม หรือมีขอจํากัดบางประการท่ีทําใหเจตนาดีนั้นไมสามารถกอใหเกิดผล
หรือบรรลุจุดประสงคได แมจะใชความพยายามมากท่ีสุดแลวก็ตาม เจตนาดีก็ยังเปนเจตนาดี และเปน
เจตนาท่ีมีคาในตัวเองเสมอ ท้ังนี้เจตนาดีของบุคคลจะเปนเจตนาดีทางศีลธรรมไดก็ตอเม่ือเจตนาดีนั้น
เปนเจตนาดีในทุกสถานการณ คือ เปนเจตนาท่ีดีโดยไมมีเง่ือนไข  

อยางไรก็ตาม “เจตนาดี” ยังเปนคุณลักษณะท่ีสําคัญท่ีบงบอกถึงการกระทําท่ีเปนพันธะ
หนาท่ีและการกระทําท่ีถูกตองดวย กลาวคือ การกระทําดวยเจตนาดีซ่ึงเปนการกระทําตามพันธะ
หนาท่ีนั้น จะตองเปนการกระทําท่ีปราศจากอารมณหรือความรูสึกท่ีจะมีตอการกระทํานั้น ๆ และการ
กระทํานั้นจะตองปราศจากความสนใจตอผลประโยชนสวนตนหรือผลประโยชนของผูอ่ืนดวย  

๕) การกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี การกระทําในจริยธรรมท่ีมีคาทางศีลธรรม คือ 
การกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี คานทกลาวไววา “...จากสามัญสํานึกของเราเก่ียวกับคุณคาของ
บุคคลท่ีมีเจตนาดีนั้นทําใหเราไดหลักการเก่ียวกับแรงจูงใจท่ีถูกตองทางศีลธรรม นั่นก็คือความเคารพ

๑๑ วิทย  วิศทเวทย ,  จริยศาสตร เ บ้ืองตน :  มนุษยกับปญหาจริยธรรม,  พิมพครั้ ง ท่ี  ๗ , 
(กรุงเทพมหานคร : อักษรเจริญทัศน, ๒๕๓๒), หนา ๑๑๙. 

๑๒ เน่ืองนอย บุณยเนตร, จริยศาสตรตะวันตก :คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร, (กรุงเทพมหานคร:  
สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หนา ๑๘-๑๙. 
 

                                           



๑๔ 

ในศีลธรรมหรือความถูกตองดวย” ๑๓ หมายความวา แรงจูงใจทางศีลธรรมเปนคุณลักษณะท่ีแสดงถึง
ความเคารพในศีลธรรมหรือความถูกตองของการกระทําอันเปนคุณลักษณะท่ีสะทอนไปถึงการกระทํา
ท่ีมีคุณคาทางศีลธรรมดวย 

อยางไรก็ดี จริยธรรมของคานทไมใชแรงกระตุน เพราะแรงจงใจในทางศีลธรรมเปนความ
เคารพในศีลธรรมหรือความถูกตองของการกระทํา แตแรงกระตุนเปนเพียงสิ่งท่ีไมมีคาทางศีลธรรม 
แรงกระตุนในท่ีนี้หมายถึงสัญชาตญาณ ความอยาก ความปรารถนา อารมณ และความรูสึก ๑๔ การ
กระทําท่ีเกิดจากแรงกระตุนของสัญชาตญาณ ความอยาก ความปรารถนา อารมณ และความรูสึก 
เปนสิ่งท่ีไมมีคาทางศีลธรรม จึงไมถือเปนการกระทําท่ีเกิดจากความสํานึกในหนาท่ี 

อยางไรก็ตาม การกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ีนั้นตองมิใชการกระทําท่ีมุงผล
หรือเปาหมาย หมายความวา การกระทํานั้นตองมิใชการกระทําดวยความคาดหวังตอผลหรือสิ่งใดสิ่ง
หนึ่งท่ีจะเกิดข้ึน ไมวาผลท่ีจะเกิดนั้นจะมีผลกระทบหรือเปนโทษ และไมคาดหวังวาผลนั้นจะเปน
ประโยชนแกตัวเองเม่ือผูอ่ืน กลาวอีกนัยหนึ่งก็คือ การกระทําท่ีคาดหวังผลท่ีจะเกิดข้ึนนั้นไมถือเปน
การกระทําท่ีกระทําดวยความสํานึกในหนาท่ี ไมวาผลท่ีคาดหวังวาจะเกิดข้ึนนั้นจะเปนสิ่งท่ีจะมี
ประโยชนหรือเปนโทษแกตัวเองหรือแกผูอ่ืนก็ตาม ตัวอยางเชน 

สมมติวา พอคาคนหนึ่งเขาเปนคนซ่ือสัตยตอลูกคา ปญหาก็คืออะไรเปนแรงจูงใจใหเขา
ซ่ือสัตย เขาอาจซ่ือสัตยเพราะความรอบคอบ กลาวคือ ความซ่ือสัตยนั้นจะทําใหคนเชื่อถือ ความ
เชื่อถือจะทําใหกิจการของเขาเจริญ เขาก็จะไดกําไรมาก ๆ ดังในกรณีนี้ การซ่ือสัตยของพอคาคนนี้มี
เปาหมาย (คือผลกําไร) เปนแรงจูงใจ ความซ่ือสัตยเปนเพียงนโยบายในการดําเนินกิจการ ถามูลเหตุ
จูงใจใหเขาซ่ือสัตยมีเพียงผลประโยชนท่ีจะเกิดข้ึนกับตัวเขาแลว เขาอาจจะยึดนโยบายอ่ืน ๆ เชน การ
โกงก็ได ถาเขาแนใจวานโยบายนี้จะใหผลกําไรแกเขา ๑๕ 

จากตัวอยางขางตน ความซ่ือสัตยของพอคาเปนความซ่ือสัตยท่ีตั้งอยูบนฐานความท่ีหวัง
ผลประโยชนคือผลกําไร การกระทําเชนนี้ไมถือเปนการกระทําท่ีมีคาทางศีลธรรม เพราะการท่ีพอคา
ซ่ือสัตย มิใชเพราะพอคามีความสํานึกในหนาท่ีท่ีมนุษยพึงมีตอเพ่ือนมนุษยวา มนุษยจะตองซ่ือสัตย
ตอกัน แตเปนเพราะพอคาหวังผลบางอยางซ่ึงในท่ีนี้ไอแกผลกําไร อยางไรก็ตาม หากมีพอคาอีกคน
หนึ่งอยูในชุมชนซ่ึงสภาพในชุมชนท่ีเขาดําเนินกิจการอยูนั้นมีความเชื่อวา การโกงกินเปนหนทางท่ีดี
ท่ีสุดท่ีจะทําใหเขาไดกําไร แตพอคาคนนี้ไมทําการคาดวยการโกงกิน เพราะเขาสํานึกวา หากเขาทํา
การคาดวยการโกงกินจะขัดแยงกับสํานึกความดีชั่วของตัวเขาท่ีเชื่อวา มนุษยตองซ่ือสัตยตอกัน ดังนั้น
ความซ่ือสัตยของพอคาคนนี้จึงมีคุณคาทางศีลธรรมอยางแทจริงเพราะแรงจูงใจท่ีผลักใหเขากระทํา 

๑๓ เน่ืองนอย บุณยเนตร, จริยศาสตรตะวันตก : คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร, หนา ๒๐. 
๑๔ วิทย วิศทเวทย, จริยศาสตรเบ้ืองตน : มนุษยกับปญหาจริยธรรม, หนา ๑๒๑. 

๑๕ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๒๓. 
 

                                           



๑๕ 

ไมใชผลประโยชนหรือผลกําไรจากการคาหรือการโกงกิน แตเปนการกระทําท่ีเกิดจากความสํานึกใน
หนาท่ีของเขาเอง 

 ดังนั้น จริยธรรมจึงหมายถึงการกระทําตามหนาท่ีเพ่ือหนาท่ี เชน เพชฌฆาตมีหนาท่ีทํา
ใหนักโทษถึงแกความตายโดยวิธีประหารดวยดาบ การกระทําของเพชฌฆาตท่ีตัดคอนักโทษดวยดาบ 
ไดทําใหนักโทษคนนั้นถึงแกความตาย การกระทําเชนนี้ของเพชฌฆาตถือเปนการกระทําดวยสํานึกใน
หนาท่ี เปนการกระทําท่ีมีคุณคาทางศีลธรรมและความถูกตอง   

สรุปไดวา แนวคิดความมีอยูเชิงภววิสัยนั้นวาดวย ศีลธรรมจะตองเปนเรื่องแนนอนตายตัว
ปราศจากขอแมหรือเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ถาสิ่งๆ หนึ่งดี ความดียอมเปนลักษณะท่ีติดตัวสิ่งนั้นเสมอ 
เชน การพูดความจริง ซ่ึงแนวคิดภววิสัยถือวาเปนการกระทําท่ีถูก การพูดความจริงยอมถูก กลาวคือ 
ยอมเปนคุณงามความดีเสมอไมวาพูดสิ่งใด เม่ือไหร กับใคร ในสถานการณอยางไร การพูดความจริง
อาจทําใหตนเองเดือดรอน อาจทําใหประโยชนสุขของคนท่ัวไปลดนอยลง อาจกอใหเกิดเหตุราย แต
สําหรับแนวคิดภววิสัยผลท่ีเกิดข้ึนจากการพูดความจริงมิไดทําใหกลับกลายเปนสิ่งท่ีผิดศีลธรรมหรื่อ
เปนสิ่งเลว เพราะความจริงมีอยูโดยไมเก่ียวกับเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ไฟมันรอน ความรอนของไฟอาจ
ทําลายบานเรือน อาจทําใหมือพอง หรืออาจชวยใหหายหนาว แตไมวาไฟจะใหความสุขหรือความ
ทุกขแกมนุษย สิ่งท่ีมีอยูประจําตัวมันคือความรอน ในทํานองเดียวกันผลท่ีเกิดจากการพูดความจริง
ยอมไมกระเทือนคุณงามความดีของการพูดความจริง ถาสิ่งๆ หนึ่งดีมันยอมดีในตัวมันเอง ไมเก่ียวกับ
สิ่งอ่ืน 

๒.๒ แนวคิดเร่ืองความมีอยูในพุทธปรัชญาเถรวาท 

ในพุทธปรัชญาเถรวาทมีมุมมองของความมีอยูหรือภววิทยา จากประเด็นเรื่อง ธรรมนิยาม 
เปนหลักท่ีสําคัญ ท่ีวาดวยความมีอยูในการอธิบายความเปนจริง (reality) และปรากฏการณ 
(appearances) ของสรรพสิ่งภายใตการมีอยู อยางไรก็ตาม ในหลักพุทธปรัชญาเถรวาทไดกลาวถึง
ความมีอยู ๒ ประการ คือ๑๖ 

๑. ความมีอยูสมมติสัจจะ หมายถึง ความจริงท่ีมีอยูเพียงในข้ันสมมติข้ึนมาในสังคมโลก
ของมนุษยซ่ึงเปนความจริงท่ีมีขอตกลงยอมรับรวมกันระหวางมนุษยดวยกันในสังคมโดยมีมนุษยเปน
ผูสรางกฎเกณฑข้ึนมา  

๒. ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ คือ ความจริงข้ันปรมัตถหรือข้ันสูงสุดซ่ึงมีความจริงแท
แนนอนตามสภาวะท่ีมีปรากฏอยูในธรรมชาติ โดยไมมีใครสรางหรือกําหนดข้ึนมา โดยมีรายละเอียด
ดังตอไปนี้ 

 

๑๖ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, พิมพครั้งท่ี ๓๕,
(กรุงเทพมหานคร : สํานักพิมพผลิธัมม, ๒๕๔๘), หนา ๔๙. 
 

                                           



๑๖ 

๒.๒.๑ ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท ไดกลาวถึงธรรมชาติของสิ่งท้ังหลายไววา “สิ่งท้ังหลายเกิดจาก
สวนตาง ๆ มาประชุมกันเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขาดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ” 
เพ่ือใหงายแกการทําความเขาใจจึงไดยกตัวอยางท่ีมักนํามาอางอิงถึงบอย ๆ คือ “รถ” เม่ือนําสวนตาง 
ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ีกําหนดก็เรียกวา “รถ” แตถาแยกสวนประกอบท้ังหมดออกจาก
กัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได แตมีสวนประกอบท้ังหลายซ่ึงมีชื่อเรียกตาง ๆ กันเฉพาะแตละอยางอยู
แลวคือ ตัวตนของรถมิไดอยูตางหากจากสวนประกอบเหลานั้น แมแตสวนประกอบแตละอยาง ๆ 
นั้นเองก็ปรากฏข้ึนโดยการรวมตัวกันของสวนประกอบยอย ๆ ตอไปอีก และหาตัวตนท่ีแทไมพบ
เชนเดียวกัน ดังนั้น เม่ือจะพูดวา “สิ่งท้ังหลายมีอยู” ก็ตองเขาใจในความหมายวา “มีอยูในฐานะ มี
สวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน”๑๗   

พุทธปรัชญาถือวาโลกและและปรากฏการณธรรมชาติตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึน รวมถึงรางกายของ
มนุษยมีอยูจริงโดยมิไดข้ึนอยูกับอํานาจสรางสรรคทางจิตของมนุษยเอง แมจะไมมีสิ่งใดมารับรู สิ่ง
ท้ังหลายก็ยังคงเกิดข้ึน แปรสภาพและเสื่อมสสลายไปเชนนั้น หากแตมนุษยมิไดเขาไปเก่ียวของรับรู
โลกหรือความจริงอยางบริสุทธิ์  มนุษยรับรูโลกหรือความจริงเก่ียวกับโลกผานทางประสาทสัมผัส จน
เกิดเปนประสบการณและเกิดความคิดปรุงแตงจนเปน โลก ท่ีตนรูจัก โลกท่ีเกิดจากการรับรูและ
ความคิดปรุงแตงของตนนี่เอง ท่ีมนุษยเชื่อวาเปนความจริงแท โลกท่ีมนุษยรูจักและคิดวาเปนความ
จริง เรียกวาความจริงท่ีเปนสมมติสัจจะ ความจริงท่ีเปนสมมติสัจจะนี้ แมจะดํารงอยู ก็เปนความจริง
โดยสมมติ ไมใชความจริงแท กลาวคือมันมิไดเกิดข้ึนไดเองโดยตัวเอง แตเกิดข้ึนโดยอิงอาศัยความเปน
เหตุปจจัยซ่ึงกันและกันของปรากฏการณตาง ๆ การประชุมกันของเหตุปจจัยอันหลากหลายท้ัง
รูปธรรมนามธรรมข้ึนเปนรูปใดรูปหนึ่งหรือสถานะใดสถานะหนึง่ ซ่ึงมนุษยไปยึดไปจับเอาเปนตัวเปน
ตน และมนุษยนั่นเองท่ีเปนผูใหคาใหความหมายแกสิ่งตาง ๆ และไปยึดถือเอาสิ่งท่ีเปนจริงโดยสมมติ
วาเปนความจริงแท และบัญญัติสิ่งตาง ๆไปตามท่ีตนใหความหมาย ไมวาจะเปนคน สัตว สิ่งของ 
ความสวยงาม ความนาเกลียดอัปลักษณ ความดี ความเลว เปนตน มนุษยกําหนดหมายสิ่งตาง ๆ และ
จัดกลุมแบงประเภทสิ่งท้ังหลาย อันเปนการตกลงรวมกันเพ่ือประโยชนในการดําเนินชีวิต การใหคา
ความหมายของมนุษยนี้ ทําใหมนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิต เกิดความรูสึกสุขทุกขไปตามความสําคัญม่ัน
หมายดังกลาว 

จากท่ีกลาวมานี้เห็นไดวาโดยใจความแลวเปนการกลาวถึงความสัมพันธกันเปนไปตามเหตุ
ปจจัยตามหลักของนิยาม ๕๑๘อยางแนนอนเพราะเปนจริงชัดเจนตามกฎธรรมชาติ โดยปราศจากการ
แทรกแซงจากปจจัยใด ๆ ท้ังสิ้นประกอบดวยหลักอุตุนิยาม คือ กฎธรรมชาติท่ีครอบคลุมความเปนไป
ของปรากฏการณในธรรมชาติเก่ียวกับวัตถุท่ีไมมีชีวิตทุกชนิด หลักพีชนิยาม คือ กฎธรรมชาติท่ี

๑๗ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๓. 

๑๘ เรื่องเดียวกัน, หนา ๑๕-๑๕๓. 
 

                                           



๑๗ 

ครอบคลุมความเปนไปของสิ่งมีชีวิตท้ังพืชและสัตวก็จัดอยูในพีชนิยาม หลักจิตนิยาม คือกฎธรรมชาติ
ท่ีเก่ียวกับกลไกการทํางานของจิตตาม หลักกรรมนิยาม คือกฎแหงกรรม และหลักธรรมนิยาม คือ กฎ
ธรรมชาติเก่ียวกับความเปนเหตุเปนผลของสิ่งท้ังหลายเปนสากลท่ีครอบคลุมความเปนไปท้ังฝายจิต
และฝายวัตถุโดยอาศัยการตรัสรูของพระพุทธเจาในการคนพบสัจธรรมท่ีดํารงอยูตามธรรมชาติ  

ดังนั้นแลว ถาแยกพุทธธรรมออกเปน ๒ สวน คือสัจธรรมสวนหนึ่งกับจริยธรรมสวนหนึ่ง 
แลวกําหนดข้ึนใชในท่ีนี้ โดยเฉพาะโดยกําหนดใหสัจธรรมเปนสวนแสดงสภาวะหรือรูปลักษณะตัวจริง 
และใหจริยธรรมเปนฝายขอประพฤติปฏิบัติท้ังหมด ก็จะเห็นวาสัจธรรมในพุทธศาสนา ยอมหมายถึง
คําสอนเก่ียวกับสภาวะของสิ่งท้ังหลายหรือธรรมชาติและความเปนไปโดยธรรมชาติของสิ่งท้ังหลาย 
หรือกฎธรรมชาตินั้นเอง สวนจริยธรรมก็หมายถึง การถือเอาประโยชนจากความรูและความเขาใจใน
สภาพและความเปนไปของสิ่งท้ังหลายหรือการรูจักกฏธรรมชาติและนํามาใชในทางท่ีเปนประโยชน๑๙ 

ดังนั้นจากท่ีกลาวมาถึงความมีอยูในเชิงสมมติสัจจะในพุทธปรัชญาเถรวาท เปนการ
กลาวถึงความมีอยูในลักษณะของการประกอบเขาดวยสิ่งตาง ๆ เม่ือสิ่งตาง ๆ เปนเพียงสิ่งท่ีประกอบ
ข้ึนจึงมีการเรียกชื่อหรือใหชื่อตามมา จึงเรียกไดวา เปนการการบัญญัติหรือสมมติเรียกเทานั้น  

๒.๒.๒ ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ 

ในพุทธปรัชญาเถรวาท มีการกลาวถึงความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะในพุทธปรัชญาเถรวาทไว
วา“ตถาคตเกิดข้ึนก็ตามไมเกิดข้ึนก็ตามธาตุอันนั้นคือความตั้งอยูตามธรรมดาความเปนไปตาม
ธรรมดาความท่ีมีสิ่งนี้ เปนปจจัยของสิ่งนี้ก็คงตั้งอยูอยางนั้นตถาคตรูบรรลุธาตุนั้นครั้นรูบรรลุแลวจึง
บอกแสดงบัญญัติกําหนดเปดเผยจําแนกทําใหงาย”๒๐  

ดังนั้นในประเด็นนี้  พุทธปรัชญาเถรวาทจึงเห็นวา สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและ
เปนอยูโดยสภาวะดังกลาว คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ังรูปธรรมและนามธรรม ท้ังท่ีสังเกตไดและ
สังเกตไมไดดวยตาเปลา ท้ังหยาบและละเอียด ท้ังเล็กท่ีสุดคือ ปรมาณู และใหญท่ีสุดคือสากจักรวาล 
(universe) ท้ังท่ีเปนสังขตธรรมและอสังขตธรรม ลวนแตมีอยู และเปนอยู ในฐานะท่ีมีสวนประกอบ
ตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไปตามเหตุปจจัย ตามหลักอิทัปปจจยตา บุคคลรับรูปได
ทางประสาทสัมผัสบาง ทางใจหรือเหตุผลบาง บางกรณีสัจภาวะเชนนี้ เรียกวา สมมติสัจจะ 
(conventional truth) บางกรณีเรียกวา ปรมัตถสัจจะบาง สัจภาวะท่ีคนโดยท่ัวไปสมมติเรียกและ
เขาใจกันไดเปนขอเท็จจริงในระดับวัฒนธรรม เชน “รถ” เปนเพียงสัจภาวะท่ีสมมติเรียกกัน แตตาม
สภาวะแหงความเปนจริงก็เปนเพียงสวนประกอบตาง ๆ เทานั้น สวนสัจภาวะโดยนัยหลังจัดเปนสัจ
ธรรมท่ีเปนโลกุตรภาวะ อยูเหนือประสบการณ เหนือประสาทสัมผัสกาวพนเหตุปจจัยปรุงแตง 

๑๙ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ.ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, หนา ๑๐. 

๒๐ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๒๐/๓๔.  
 

                                           



๑๘ 

(unconditioned) เหนือพรหมแดนแหงวัฒนธรรม เชน “รถ” ตามสภาวะก็เปนเพียงสวนประกอบ
ของเหตุปจจัยเปนไปภายใตกฎไตรลักษณ (อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท ดังนี้ 

๒.๒.๒.๑ ขอพิสูจความมีอยูแบบปฏิจจสมุปบาท 

ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีแสดงใหเห็นถึงกระบวนการเกิด การดําเนินไป และการ
ดับไปของชีวิต รวมถึงการเกิด การดับแหงทุกขดวย ในกระบวนการนี้สิ่งท้ังหลายจะเกิดข้ึน เปนอยู 
และดับลงไปในลักษณะแหงความสัมพันธกันเปนหวงโซ เปนเหตุเปนปจจัยแกกันและกันในรูปของ
วงจร ในกระบวนแหงปฏิจจสมุปบาทนั้น ไมมีสวนไหนเปนปฐมกรหรือปฐมเหตุ เพราะกระบวนการ
ของชีวิตเปนวัฏฏะแหงกิเลส กรรม วิบาก ซ่ึงกลายเปนวัฏสงสาร๒๑ เปนสภาวะท่ีอาศัยปจจัยเกิดข้ึน 
การท่ีสิ่งท้ังหลายอาศัยกันและกันจึงเกิดมีทุกขเปนตนข้ึน การท่ีทุกขเกิดข้ึนเพราะอาศัยปจจัย

ตอเนื่องกันมา ดังนี้คือ  เมื่อส่ิงนี้มี  ส่ิงนี้จึงมี  เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น  ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น๒๒  คือ 

           เพราะอวิชชาเปนปจจัย  สังขารจึงมี 

            เพราะสังขารเปนปจจัย  วิญญาณจึงมี 

            เพราะวิญญาณเปนปจจัย  นามรูปจึงมี 

            เพราะนามรูปเปนปจจัย  สฬายตนะจึงมี 

            เพราะสฬายตนะเปนปจจัย      ผัสสะจึงมี 

            เพราะผัสสะเปนปจจัย  เวทนาจึงมี 

            เพราะเวทนาเปนปจจัย  ตัณหาจึงมี 

            เพราะตัณหาเปนปจจัย  อุปาทานจึงมี 

            เพราะอุปาทานเปนปจจัย  ภพจึงมี 

            เพราะภพเปนปจจัย   ชาติจึงมี 

เพราะชาติเปนปจจัย ชรา  มรณะ  โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส  และ อุปายาส
จึงมี 

ปฏิจจสมุปบาท : กระบวนการดับ  

  เพราะอวิชชาดับ   สังขารจึงดับ 

๒๑ มหามกุฏราชวิทยาลัย, วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย
, ๒๕๒๑), หนา 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 ความเกิดข้ึนแหงกองทุกขท้ังปวงนี้จึงมี และเม่ือทุกขเกิดข้ึนแลวความเกิด ของ
สรรพซ่ึงสิ่งรวมท้ังสิ่งมีชีวิตและไมมีชีวิตดวย โดยเฉพาะชีวิตของมนุษย เหลานี้เปนสิ่งท่ีอิงอาศัยกัน
และกันเกิดมีข้ึน ประกอบไปดวยอวิชชาเปนตนยอมมีอยูดวยเชนกัน ในทํานองเดียวกันพุทธทาส
ภิกขุ๒๓กลาวไวโดยสรุปใจความวา ปฏิจจสมุปบาทนั้นเปนหลักธรรมท่ีวาดวยระบบการดําเนินชีวิต 
ภายใตกฎท่ีระบุวา สรรพสิ่งรวมท้ังวิถีชีวิตของมนุษยเปนสิ่งท่ีอิงอาศัยกันและกันเกิดมีข้ึน ประกอบไป
ดวยอวิชชา สังขาร วิญญาณ นามรูป สฬายตนะ ผัสสะ เวทนา ตัณหาอุปาทาน ภพ ชาติและทุกขท้ัง
มวล ชรา มรณะ โสกะ ปริเวทะ ทุกขะอุปยาสะซ่ึงแสดงถึงความเปนเหตุปจจัยและความเปนจริงตาม
ธรรมชาติท่ีชี้ใหเห็นทุกขและหนทางของการดับทุกข  

ดังนั้นจึงสามมารถสรุปไดวา ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีสามารถอธิบายพุทธภว
วิทยาหรือความมีอยูในแงธรรมชาติของมนุษยและความเปนไปของสรรพสิ่งถือเปนกฎแหงเหตุและผล 
ซ่ึงแสดงใหเห็น การเกิดข้ึนของความทุกขโดยสามารถแยกแยะใหเห็นไดวาองคประกอบท้ัง ๑๒ 
ประการนี้เปน ปจจัยอาศัยสืบตอกันเปนวัฏจักรของชีวิต ซ่ึงสามารถนํามาอธิบายความหมาย
ของปฏิจจสมุปบาท หรืออิทัปปจจยตาออกเปนหัวขอยัอย ๑๒ หัวขอดังตอไปนี้  

อวิชชา (Ignorance, Lack of Knowledge) คือความไมรูไมเห็นตามความเปนจริง ในท่ีนี้
หมายถึงความไมเขาใจในโลกและชีวิตตามความเปนจริง เปนภาวะท่ีขาดปญญา ไมรูใน เหตุปจจัย
โดยเฉพาะอยางยิ่งความไมรูไมเขาใจในอริยสัจ ๔ คือ ทุกขสมุทัย นิโรธ มรรค ซ่ึงสามารถอธิบายลงไป

  ๒๓ พุทธทาสภิกขุ, อิทัปปจยตา, (กรุงเทพมหานคร: การพิมพพระนคร, ๒๕๑๖), หนา ๓๖. 
 

                                           



๒๐ 

ไดอีกวา ไมรูวาชีวิตคือความทุกขไมรูวาอะไรคือตนเหตุของทุกขไมรูวา อะไรคือความดับทุกขไมรูวา
ทางดับทุกขท่ีถูกตองคืออะไรนั่นเองซ่ึงอวิชชานี้จะเปนตัวหนุนใหเกิด สังขาร 

สังขาร (Volitional Activities) คือความคิดปรุงแตงความจงใจ มุงหมาย ตัดสินใจ และ
การแสดงออกมาในรูปของการกระทํากระบวนการความคิดท่ีเปนไปตามความโนมเอียง ความเคยชิน
และคุณสมบัติตางๆของจิตท่ีมันสะสมไวในทางดี (กุศล) ทางชั่ว (อกุศล) และกลางๆ ไมดี ไมชั่ว (อัพ
ยากฤต) ซ่ึงการแสดงออกตางๆ ดังกลาวนี้ไมวาจะเปนการแสดงออกทางกาย ทางวาจา ใจยอมจะ
กอใหเกิดคุณภาพจิตใหม หรือพลังกรรมเกิดข้ึนในกระแสชีวิตของผูนั้น พลังกรรมฝายดีเรียกวาบุญ 
พลังกรรมฝายชั่วเรียกวาบาป ซ่ึงพลังกรรมนี้จะทําหนาท่ีรักษากระแสชีวิตไมใหดับลง เปนแรงสําคัญ
อีกแรงหนึ่งท่ีทําใหมีการเวียนวายตายเกิด นอกเหนือไปจากอวิชชาและตัณหา ตัวอยางงายๆ เม่ือนาย 
ก. ทํากิจกรรมใดๆ ลงไปครั้งหนึ่งก็เหมือนการออกแรงไขลานนาฬิกาครั้งหนึ่ง แรงนั้นจะไปบรรจุไวใน
ในลานนาฬิกาเพ่ือขับเคลื่อนนาฬิกาใหเดิน พระอรหันตเปรียบ เสมือนนาฬิกาท่ีลานขาดแลวแมวาจะ
ไขลานเทาไรก็ไมมีพลังงานเขาไปประจุในลาน สังขาร เปนตัวหนุนใหเกิดวิญญาณ  

วิญญาณ (Consciousness) คือการรับรู ในอารมณตางๆท่ีเกิดจากประสาทสัมผัส 
(Sensory organs) ท้ัง ๖ คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย สัมผัส และธรรมารมณ วิญญาณท้ัง ๖ ท่ีเกิดจาก 
อายตนะเหลานี้เรียกวาวิถีวิญญาณ  

นามรูป (Animate Organism) ไดแกความมีอยูของรูปธรรม และนามธรรมในการรับรู
ของบุคคล ภาวะท่ีรางกายและจิตใจทุกสวนอยูในสภาพท่ีสอดคลองและปฏิบัติหนาท่ี เพ่ือตอบสนอง
ในแนวทางของวิญญาณท่ีเกิดข้ึน สวนตางๆ ของรางกายและจิตใจท่ีเจริญหรือเปลี่ยนแปลงไปตาม
สภาพจิต เชน ทารกอยูในครรภมารดา ท่ีมีท้ังกาย (รูป) และใจ (นาม) ถึงแมวา จะมีขนาดเล็กแตก็ถือ
วาเปนมนุษยท่ีสมบูรณแลว  

สฬายตนะ (The Base) คืออวัยวะท่ีรับประสาทสัมผัส ไดแก ตา หู จมูก ลิ้น กาย 
(ผิวหนัง) และใจรวมเรียกวาอายตนะภายนอกหรือทวารท้ัง ๖ ไดแกรูป เสียงกลิ่น รส และ โผฏฐัพพะ
และธรรมารมณตอจากนั้นมนุษยจึงจะแสดงออกหรือกระทําตอทางกายทวาร วจีทวาร มโนทวาร โดย
การพูด การคิดท่ีเรียกวากายกรรม วจีกรรม และมโนกรรม  

ผัสสะ (Contact) คือปฏิกิริยาเชื่อมตอของระบบประสาทท่ีเกิดข้ึนจากอายตนะภายนอก
กระทบกับอายตนะภายใน เชนทารกในครรภมารดา เม่ืออายตนะบางอยางเจริญข้ึน ถึงข้ันท่ีจะมี
ผัสสะไดก็มีผัสสะกับอารมณบางอยางไดเชนตาอาจจะพอเห็นแสงเรือง ๆ หูอาจรับรูเสียงได กาย
สัมผัสการกระทบและรับรูอุณหภูมิในครรภมารดาได เปนตน  

เวทนา (Feeling) คือความรูสึกทุกชนิดท่ีเกิดข้ึนจากปฏิกิริยาของผัสสะตอรางกาย หรือ
ทางจิตใจท่ีเปนไปในทางบวก ทางลบ หรือท่ีเปนกลางๆ เชนความรูสึก สุข ทุกข หรือรูสึกเฉยๆ 

ตัณหา (Craving) คือความทะยานอยาก ความดิ้นรน แบงออกเปนกามตัณหา ความ
ทะยานอยากในกาม อยากไดอารมณอันนารักใคร ภวตัณหา ความอยากในภพ อยากเปนโนน อยาก
เปนนี่ และวิภวตัณหา ความทะยานอยากในวิภพ กลาวคือไมอยากเปน อยากพราก พน ดับสูญ ฯลฯ  

 



๒๑ 

อุปาทาน (Attachment) คือการท่ีจิตเขาไปยึดม่ัน ไปผูกพันกับความรูสึก (เวทนา) ท่ีเปน
กิเลส แบงออกเปน ๔ อยางคือกามุปาทาน การยึดม่ันในกาม ทิฏุปาทาน การยึดม่ันในความเชื่อใน
ทฤษฎี สีลัพพตุปาทาน การยึดม่ันในศีลในพรต ในการปฏิบัติท่ีเคยยึดเคยทํามา อัตตวาทุปาทาน การ
ยึดม่ันในอัตตาวา นี้เปนตัวกูของกู (อหังการ มมังการ)  

ภพ (Process of Becoming) ไดแกสภาวะท่ีจิตยึดในความมีความเปน ภาวะท่ีจิตมี
เจตจํานง ท่ีจะกระทําการใหเปนไปตามอุปาทานคือกามภพ รูปภพ และอรูปภพ  

ชาติ (Birth) คือการเกิดความตระหนักในตัวตนวาอยูหรือไมไดอยูในภาวะนั้นๆ มีหรือ 
ไมไดมีเปนหรือไมไดเปนในสภาวะนั้นๆ เปนภาวะท่ีจิตกอตัว มีรูปแบบหรือแนวโนมแนนอนอยาง
สมบูรณในขณะจิตนั้นๆ  

ชรามรณะ (Decay, Death) ความแกและความตาย ชรามรณะ มี ๒ ประเภท เก่ียวกับ
ชาติคือชรามรณะภายในเกิดพรอมกับชาติภายใน ชรามรณะภายนอกเชนเม่ือบุคคลๆ หนึ่ง ตายลงถา
จิตใจของเขายังมีอวิชชา ตัณหา และพลังกรรมปฏิสนธิวิญญาณก็จะถูกสรางข้ึน เพ่ือเดินทางไปเกิดใน
นามรูปใหมอีกการเวียนวายตายเกิดก็จะดําเนินตอไป  

ดังนั้นจึงสามารถยกตัวอยางท่ีเห็นไดงายท่ีสุดเก่ียวกับปฏิจจสมุปบาท หรืออิทัปปจจยตา 
ไดเชนรางกายและอวัยวะสวนตาง ๆ ของรางกายมนุษยเกิดข้ึน และดําเนินไปภายใตวงจร
ของปฏิจจสมุปบาท คือเม่ือเราคลอดออกมาจากครรภมารดานั้น เรามีอวัยวะพรอมอยูแลว คอยแต
การเจริญเติบโตเทานั้น อวัยวะเหลานั้นทํางานประสานกัน เม่ือสวนสําคัญบางสวนเชน มือ เทา การ
หายใจ เม่ือเลือดนอยไปทําใหเลี้ยงสมองไมพอทําใหมึนศรีษะออนเพลียวิงเวียน ความจําเสื่อม เม่ือ
รางกายถูกบาดแผลอยางรุนแรง สวนใดสวนหนึ่งของอวัยวะอาจสงผลกระทบตอรางกายได เชนถูก
บาดแผลท่ีเทาอาจทําใหมีอาการไขข้ึนสูง เดือดรอนไปท้ังราง เพียงแตไดยินเสียงอันจับใจถูกใจ หรือได
พบสิ่งของหรือบุคคลอันเปนท่ีปรารถนาก็กอใหเกิดปติปราโมทยขนลุกไปท้ังตัว นี่คืออาการอัน
เปนปฏิจจสมุปบาทของรางกาย มันเกิดข้ึน ดํารงอยู เปนไป และแตกดับอยางชนิดท่ีอาศัยกัน และกัน
เปนเหตุและเปนผลของกันและกัน  

ปฏิจจสมุปบาทจึงเปนหลักธธรรมท่ีแสดงถึงความจริงของความมีอยู ไมวาจะมีชีวิตหรือไม
ก็ตาม ดังนั้น ปฏิจจสมุปบาท (ธรรมท่ีอาศัยกันเกิดข้ึน) จึงเปน หลักธรรมท่ีมีความสําคัญอยางยิ่งและ
ถือไดวาเปนศูนยกลางแหงคําสอนของพระพุทธศาสนา เพราะเปนคําสอนท่ีวาดวยเหตุและผล เปนกฎ
ท่ีครอบคลุมเอาความเปนไปของชีวิต มนุษยโลก และจักรวาลไวท้ังหมด และถาเราทําการพิจารณาจะ
พบวาสิ่งตาง ๆ ท่ีเราเห็น หรือสามารถรับรูไดทางประสาทสัมผัสนั้น ลวนแลวแตปรากฏอยูใน
รูปปฏิจจสมุปบาทแทบท้ังสิ้น เปนความจริง สัมพันธท่ีเรียกวา Relative Truth๒๔ สมัคร บุราวาศได

๒๔ วศิน อินทสระ, พุทธปรัชญาเถรวาท, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ชวนพิมพ, ๒๕๔๔),    

หนา ๖๖.  
 

                                           



๒๒ 

กลาวถึงปฏิจจสมุปบาทไวในลักษณะของเหตุผล ท่ีโยงกันเปนลูกโซ (Chain of Causation) โดยทาน
ไดยกเอาคําสอนของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงไว วา๒๕ เพราะภพนี่เองมีอยู ชรามรณะจึงไดมี ชรา
มรณะมีเพราะชาติเปนปจจัย เพราะภพนี่เองมีอยูชาติจึงไดมี ชาติมีเพราะภพเปนปจจัย เพราะ
อุปาทานนี้เองมีอยู ภพจึงไดมี ภพมีเพราะอุปาทานเปนปจจัย เพราะตัณหานี่เองมีอยู อุปาทานจึงไดมี 
อุปาทานมีเพราะตัณหาเปนปจจัยฯลฯ จากคํากลาวนี้เราจะเห็นวามีลูกโซของอาการเปนผลอยู 
ดังนี้คือ  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

จากโซแหงเหตุผลนี้ เราจะเห็นวากลาวโดยยอ ๆ โดยไมแสดงลูกโซแหงการเปนเหตุเปน
ผล เชน อวิชชาเปนเหตุใหเกิดชรา มรณะ ดูจะฟงไมข้ึน คือไมนาจะเปนไปไดตอเม่ือเราแสดงเหตุผล
เปนลูกโซใหดูแลวจึงเกิดความเขาใจ เรายอมไมเขาใจ หากมีคนบอกวานิวตรอนเม็ดเดียวระเบิดบอมบ
ปรมาณูไดท้ังลูกแตเม่ือนักนิวเคลียรฟสิกสแสดง ปฏิกิริยายานิวเคลียรแบบลูกโซใหเราเห็น เราจะเกิด
ความเขาใจได 

ปรากฏการณตาง ๆ ท่ีเกิดข้ึนภายใตหลักปญจนิยามธรรม และจตุสมุฏฐานตามทัศนะของ
สมัคร บุราวาศ ก็ถือไดวาเปนปรากฏการณท่ีดําเนินอยูในลักษณะของปฏิจจสมุปบาทท้ังสิ้น ไมวาจะ
เปนกฎความรอนเย็น ความเปลี่ยนแปลงทางดานสภาพภูมิศาสตรและอุตุนิยมวิทยา เปนตน จะวาไป
แลวหลักปญจนิยามธรรม และจตุสมุฏฐานถือเปนกฎเกณฑท่ีเปนเหตุเปนผลตอกันและกันในลักษณะ

๒๕ สมัคร บุราวาศ, พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔), 
หนา ๑๒๗. 

 
 

                                           



๒๓ 

ท่ีเชื่อมโยงกันเปนลูกโซ เพราะสิ่งตาง ๆ ท้ังหลายลวนอาศัยกัน และกันใน ฐานะท่ีสิ่งหนึ่งเปนสาเหตุ
และสิ่งหนึ่งเปนผลเสมอ  

ดังนั้นจึงสรุปไดวาปฏิจจสมุปบาท คือกฎธรรมชาติท่ีวาดวยสรรพสิ่งท้ังปวงในจักรวาลมี
ความเปนระเบียบ และมีกฎเกณฑท่ีแนนอน เปนเหตุเปนผลตอกันท่ีแนนอน เปนเหตุเปนผลตอกัน 
ตามทฤษฎีแลวเหตุปจจัย (Theory of Causation) วาสรรพสิ่งท้ังหลายยอมข้ึนมาจากเหตุ บางครั้ง
กฎนี้เรียกวาอิทัปปจจยตาก็ไดซ่ึงครอบคลุมไปถึง ไตรลักษณและปญจนิยามธรรมอันจะนําไปสูการรู
แจงเห็นจริงในกระบวนการของชีวิต และเขาใจในกระบวนการเกิดดับแหงสรรพสิ่งตาง ๆ ไดดียิ่งข้ึน 
อนึ่งปฏิจจสมุปบาทท้ัง ๑๒ ขอนี้ ไมมีตน ไมมีปลาย คือไมมีตัวเหตุเริ่มแรกท่ีสุด องคประกอบท้ังหมด
ตางเก่ียวเนื่องอาศัยกันเปนเหตุปจจัยแกกันและกัน อาการท่ีสิ่งท้ังหลายสัมพันธเก่ียวเนื่องอาศัยเปน
เหตุปจจัยกันเปนรูปกระแสหรือเปนกระบวนการ ความเปนกระแสแสดงถึงการประกอบข้ึนดวย
องคประกอบตาง ๆ รูปกระแสปรากฏเพราะองคประกอบท้ังหลายสัมพันธเก่ียวเนื่องอาศัยกัน กระแส
ดําเนินไปแปรรูปไดเพราะองคประกอบตาง ๆ ไมคงท่ีอยูแมแตขณะเดียว เพราะไมมีตัวตนท่ีแทจริงมัน
จึงข้ึนตอเหตุปจจัยตาง ๆ ความเปนเหตุปจจัยเก่ียวเนื่องอาศัยกัน แสดงถึงความไมมีตนกําเนิดสุดของ
สิ่งท้ังหลาย คือหลักปฏิจจสมุปบาทท่ีมีตัวการทาใหเกิดเปนการอิงอาศัยกันและกันเกิดข้ึนดังกลาวคือ 

   เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน 

   เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ๒๖ 

ดังนั้นสรุปไดวาสรรพสิ่งท้ังปวง เชน จักรวาล ดวงอาทิตย ดวงดาว โลก มนุษย สัตว หรือ
สสารและจิตท่ีเกิดข้ึน มีความเคลื่อนไหว เปลี่ยนแปลง แตกสลายไป ลวนแลวตองอาศัยเหตุปจจัยให
เปนไปท้ังสิ้นและตองเปนอยางนั้นตลอดไป เหตุปจจัยท่ีวานี้ก็คือปฏิจจสมุปบาทนั่นเอง 

๒.๒.๒.๒ ขอพิสูจนความมีอยูในไตรลักษณ 

พระพุทธเจาทรงแสดงในรูปของกฎธรรมชาติ คือ ไตรลักษณ  วา สังขารท้ังปวงท่ีปจจัย
ปรุงแตง  ไมเท่ียง  เปนทุกข  เปนอนัตตา๒๗  

อยางไรก็ตาม หลักไตรลักษณจึงถือไดวา เปนหลักธรรมสําคัญของพุทธปรัชญา เพราะได
กลาวถึงความจริงตามธรรมชาติหรือลักษณะท่ัวไปของสรรพสิ่งท้ังปวง ท้ังท่ีมีชีวิตและไมมีชีวิต จากคํา
กลาวขางตนท่ีกลาววา สังขารท้ังปวงไมเท่ียง ไมยั่งยืนไมคงท่ี ไมมีความแนนอน จะดํารงอยูได
เพียงชั่วคราวเทานั้น จะมีการเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลา ตามเหตุปจจัยของมัน เม่ือเกิดมาก็ เสื่อม
โทรมแลวแตกสลายไป เม่ือมีเกิดก็มีดับ ในชีวิตของคนเราจึงไมมีอะไรแนนอน สังขารท้ังปวงเปนทุกข
หมายความวา เม่ือสิ่งท้ังหลายไมเท่ียง เกิดข้ึนเปลี่ยนแปลงและสลายตัวไป สิ่งนั้นจึงเปนท่ีรวมของ
ความปรวนแปรและความขัดแยงตาง ๆ จึงพรอมท่ีท่ีจะแตกแยกและเสื่อมสลายอยูในตัว เชน 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 

นอนอยูในทาเดิมนาน ๆ อาจจะรูสึกปวดเม่ือยจนตองเปลี่ยนทาเปนตน ธรรมท้ังปวงมิใชตัวตน 
หมายความวาสิ่งท้ังหลายไมมีตัวตน ไมใชตัวตนของมันเองท้ังทางดานวัตถุและจิตใจ เพราะเราจะ
พบวามันจะประกอบไปดวยสวนตาง ๆ และท่ีแยกยอยไปกวานั้นคือ ไมมีตัวตนของมันเอง ไมเท่ียง ไม
คงท่ี จากลักษณะดังกลาวขางตนทําใหเห็นวาสิ่งท้ังหลายท้ังปวงท่ีเกิดข้ึนนั้นลวนมีปจจัยปรุงแตงทําให
มันเกิดข้ึนมาจัดเปนสังขตธรรมซ่ึงตกอยูภายใตเง่ือนไข ๓ ประการ คือ 

1) อนิจจตา ความไมเท่ียง 

พุทธปรัชญาถือวา สังขตธรรมหรือสิ่งท่ีเกิดข้ึนเปนไปดวยอํานาจการปรุงแตงของเหตุ
ปจจัยท้ังปวงลวนเปนสิ่งไมเท่ียง การท่ีสังขารหรืออสังขตาธรรมเปนสิ่งไมเท่ียงก็เพราะมันเปนสิ่งท่ีคงท่ี
อยูไมไดตลอดไป ตองเปลี่ยนตองแปรไปตามกาลเวลาท่ีผานไป ลักษณะท่ีแสดงใหเห็นวาสังขารเปนสิ่ง
ท่ีไมเท่ียงเรียกวาอนิจจะลักษณะ คัมภีรวิสุทธิมรรคไดแสดงอนิจลักษณะของสังขารไววา “...ความ
เกิดข้ึน ความเสื่อมไป และความเปลี่ยนแปลง หรือความแปรไปแหงอาการ กลาวคือความท่ีมีแลวก็ไม
มี เปนลักษณะของความไมเท่ียง...”๒๘ จากขอความนี้แสดงใหเห็นวา อนิจจลักษณะประการแรกท่ี
ปรากฏอยูท่ีสังขาร หรือสิ่งใดสิ่งหนึ่งซ่ึงแสดงใหเห็นวามันเปนสิ่งไมเท่ียงก็คือมีการเกิดข้ึนในเบื้องตน 
เม่ือเกิดข้ึนแลวมันก็ปรากฏอยูหรือตั้งอยู ขณะท่ีตั้งอยู อนิจจลักษณะท่ีปรากฏใหเห็นก็คือมีการ
เปลี่ยนแปลงไป ไมสามารถดํารงอยูในสภาพเดิมไดตลอดไป อนิจจาลักษณะประการสุดทายท่ีปรากฏ
ก็คือ ความเสื่อมสลายและความแตกดับท่ีปรากฏกับสิ่งนั้น เม่ือแตกดับความมีอยูของมันก็สิ้นสุดลง 
ตอจากนั้นมันก็ไมมีอยูอีกตอไป (ความท่ีมีแลวก็ไมมี) ลักษณะตาง ๆ ดังกลาวมานี้ตรงขามกับลักษณะ
ของสิ่งท่ีเท่ียง สิ่งใดเปนสิ่งท่ีเท่ียงสิ่งนั้นตองไมมีการเกิดข้ึนหรือไมมีเบื้องตน ไมมีการเปลี่ยนแปลง
ในขณะดํารงอยู และไมมีการเสื่อมสลายหรือแตกดับ ตองคงท่ีอยูในภาวะอยางเดียวตลอดกาลนิรันดร 
ลักษณะแหงความเท่ียงดังกลาวนี้ไมอาจหาไดในสิ่งท้ังปวงท่ีจัดเปนสังขตธรรม 

ตัวอยางเชน พุทธปรัชญากลาววาคน (ขันธ ๕) เปนสิ่งไมเท่ียง เพราะคนมีการเกิดข้ึนใน
เบื้องตน เม่ือเกิดมาแลวก็คอย ๆ เปลี่ยนแปลงไปตามลําดับ จากเด็กทารกเปลี่ยนแปลงเปนเด็กเล็ก 
เด็กใหญ วัยรุน เปนผูใหญ เปนวัยกลางคน เปนคนชราแลวก็ตายไปในท่ีสุด การเกิดข้ึนการ
เปลี่ยนแปลงและการแตกดับเปนอนิจลักษณะซ่ึงปรากฏอยูท่ีคน เพราะฉะนั้นคนจึงเปนอนิจจัง คือไม
เท่ียง สิ่งอ่ืน ๆ ท่ีอยูในประเภทของอนุปาทินกสังขารหรือสังขารท่ีไมมีจิต เชน ตนไม กอนหิน อาคาร 
ภูเขา โลก ดวงอาทิตย ดวงจันทร ดวงดาวตาง ๆ ก็อยูในสภาพเชนเดียวกันกับคนเหมือนกัน คือมีการ
เกิดข้ึน เปลี่ยนแปลง และแตกดับไปในท่ีสุด จะตางกันก็เพียงแตบางสิ่งเชน กอนหิน อาคาร ภูเขา 
โลก ดวงจันทร มีอายุการดํารงอยูอยางยังยืนมากกวาคนเทานั้น แตในท่ีสุดก็เสื่อมสลายและแตกดับ
ไปตามสภาพของสังขาร แมโลกท่ีเราอยูอาศัยอยูนี้ก็คงเปนเชนเดียวกัน การท่ีเราทราบมันก็มีการ
เกิดข้ึนในเบื้องตน เวลานี้มันก็เปลี่ยนแปรอยูตลอดเวลา เนื่องจากมันเปนสังขารอยางหนึ่งสักวันหนึ่ง

๒๘ มหามกุฏราชวิทยาลัย, วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย
, ๒๕๒๑), หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๒๕ 

มันก็คงจะแตกดับ ท่ีเรารูวาสิ่งตาง ๆ ดังกลาวนี้จะตองแตกดับก็เพราะอนิจจลักษณะอยางหนึ่ง คือ
ความเปลี่ยนแปลงปรากฏอยูตลอดเวลา สิ่งใดท่ีมีการเกิดข้ึนและมีการเปลี่ยนแปลงไปเปนธรรมดา  
สิ่งนั้นก็ยอมมีความเสื่อมสลายแตกดับเปนธรรมดา 

2) ทุกขตา ความเปนทุกข  

พุทธปรัชญาถือวา สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปนทุกข คําวา ทุกขตา หรือความเปนทุกขนั้น เปน
ลักษณะอยางหนึ่งของไตรลักษณ มีความหมายใกลเคียงกับอนิจจตาคอนขางมาก คําวา ทุกข นั้น อาจ
แปลไดเปน ๒ นัย คือแปลวา ทนไดยาก อยางหนึ่ง และ ทนอยูในสภาพอยางเดียวตลอดไปไมได 
อยางหนึ่ง๒๙ คือ ท่ีแปลวา ทนไดยาก นี้ เนนความหมายของทุกขในอริยสัจ สวนท่ีแปลวาทนอยูใน
สภาพอยางเดียวตลอดไปไมไดนั้น เนนความหมายของทุกขในไตรลักษณ คําวา ทุกข ในพุทธปรัชญา
ปรากฏในหลักคําสอนท่ีสําคัญ ๒ หลัก คือ หลักคําสอนเรื่องไตรลักษณและหลักคําสอนเรื่องอริยสัจ 
ทุกขท่ีปรากฏในหลักคําสอนท่ีสําคัญ ๒ หลักนี้มีความหมายกวางแคบกวากัน เชนพูดวา “นายแดง
รูสึกเปนทุกขท่ีบุตรของตนลมปวยลง” กับคําวา “พุทธศาสนาสอนวาตนไมก็เปนทุกข ภูเขาก็เปนทุกข 
โตะ – เกาอ้ีก็เปนทุกข” เราจะไมรูสึกวาแปลกใจอะไรกับคําวา “นายแดงรูสึกเปนทุกขท่ีบุตรของตน
ลมปวยลง”  เพราะเปนเรื่องธรรมดาท่ีเกิดมีใหเห็นอยูท่ัวไปในหมูมนุษย ใครท่ีมีบุตรหรือบุคคลท่ีรูจัก 
ใกลชิด ก็อาจประสบกับความทุกขอยางนายแดงได แตในกรณีหลังท่ีวา “พุทธศาสนาสอนวาตนไมก็
เปนทุกข ภูเขาก็เปนทุกข โตะ – เกาอ้ีก็เปนทุกข” บางทีผูท่ียังไมเขาใจความหมายของคําวา “ทุกข” 
ตามคําสอนของพุทธศาสนาอยางถูกตอง จะรูสึกเกิดความสงสัยไดวา ตนไม โตะ เกาอ้ี ไมมีชีวิตอยาง
มนุษยและไมมีจิตใจจะเปนทุกขไดอยางไร ดังนั้นจึงขอยกเอาความหมายของทุกขในอริยสัจกอนพอให
เห็นความแตกตางกัน  

ทุกขในอริยสัจโดยท่ัวไปหมายถึงทุกขกายทุกขใจของสิ่งท่ีมีชีวิต โดยเฉพาะอยางยิ่งของ
มนุษยซ่ึงแบงเปน ๒ ชนิด คือ 

๑) สภาวะทุกข ไดแก ทุกขตามสภาพ หรือทุกประจําสังขาร ในธัมมจักกัปปวัตตนสูตร ซ่ึง
เปนปฐมเทศนาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงแกปญจวัคคียวา “...ภิกษุท้ังหลาย สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปน
ทุกข สิ่งใดเปนทุกข ..”๓๐ มีใจความวาไดทรงแสดงถึงทุกขชนิดนี้ ๓ อยาง คือชาติ – ความเกิด ชรา – 
ความแก และ มรณะ – ความตาย ท่ีจัด ๓ ยางนี้เปน สภาวทุกขหรือทุกขประจําสังขาร ก็เพราะเปน
ทุกขท่ีติดมากับสังขารรางกายของมนุษยทุกคน ไมวาจะยากดีมีจนอยางไร ผูท่ีเกิดมาแลวยอมไมอาจ
หลีกหนีทุกขท้ัง ๓ อยางนี้ไดพน 

๒๙ สุนทร ณ รังสี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพ
จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๗. 

๓๐ สํ.สฬา. (ไทย) ๑๘/๑/๑. 
 

                                           



๒๖ 

๒) ปกิณกทุกข แปลวาทุกขเบ็ดเตล็ดหรือทุกขจร ไดแกทุกขของมนุษยท่ีเกิดมีข้ึนหลังจาก
ท่ีเกิดมาแลว ทุกขชนิดนี้มนุษยมีไมเหมือนกันและไมเทากัน บางคนอาจมีมาก บางคนมีนอย ทุกขจร 
มีดังนี้ 

โสกะ  - ความเศราโศก ความแหงใจ 

ปริเทวะ  - ความร่ําครวญ 

ทุกขะ  - ความไมสบายกาย 

โทมนัสสะ - ความไมสบายใจ 

อุปายาสะ - ความคับแคนใจ 

ปยวิปปโยคะ - การพลัดพรากจากบุคคล หรือสิ่งอันเปนท่ีรัก 

อัปปโยคะ - การประสบกับสิ่งอันไมเปนท่ีรัก หรือท่ีไมชอบใจ 

อิจฉาวิฆาตะ - ความผิดหวังหรือการไมไดสมใจปรารถนา 

รวมเปนปกิณกทุกขหรือทุกขจร ๘ อยาง ถารวมสภาวทุกขเขาดวยก็เปนทุกขตาม
ความหมายของทุกขในอริยสัจ ๑๑ อยาง๓๑ ทุกขท้ัง ๑๑ อยางนี้อาจยอลงเหลือเพียง ๒ อยาง คือ 
ทุกขกายกับทุกขใจ ท้ัง ๒ อยางนี้ ยอใหสั้นลงอีกก็เหลือเพียงอยางเดียว คือ ขันธ ๕ ท่ีบุคคลเขาไปยึด
ดวยอํานาจของปทานเปนทุกข 

ดังนั้นคําวา ทุกข ในความหมายของทุกขในอริยสัจนี้ จึงแปลวาทนไดยาก เพราะสภาพ
เหลานั้นเปนสภาพเบียดเบียน บีบค้ัน ท่ีมนุษยผูไดประสบไมสามารถรักษาสภาพจิตใจใหคงท่ีอยูได 
จิตใจตองหวั่นไหวรวนเรไปตามสภาพความเบียดเบียนบีบค้ันเชนนั้น สภาพเหลานั้นจึงจัดเปนสภาพท่ี
ทนไดยากหรือสภาพท่ีเรียกวาทุกข 

สวนคําวา ทุกข ซ่ึงเปนลักษณะอยางหนึ่งของไตรลักษณ มีความหมายกวางกวาทุกขใน
อริยสัจ ทุกขในอริยสัจหมายถึงเฉพาะทุกขของสิ่งท่ีมีชีวิตท่ีมีจิต แตทุกขในไตรลักษณหมายถึงทุกขท้ัง
ของสิ่งมีชีวิตและของสิ่งไมมีชีวิต ดังพระพุทธพจนท่ีวา สพฺเพ สงฺขารา ทุกฺขา๓๒ มีความหมายถึง 
สภาพท่ีสิ่งตาง ๆ ซ่ึงเปนสังขตธรรมไมอาจดํารงอยูในสถานะอยางเดียวไดตลอดไป ตองเปลี่ยนแปรไป
โดยลําดับตามแรงบีบค้ันของเหตุปจจัยท่ีมาทําใหเกิดสภาพเชนนั้น ในลักษณะดังกลาวนี้ มนุษยซ่ึงเปน
สังขตธรรมอยางหนึ่งก็เปนทุกข กอนหินก็เปนทุกข ตนไมก็เปนทุกข เครื่องจักรก็เปนทุกข ฯลฯ เพราะ
มนุษย กอนหินตนไม เครื่องจักร ตองเปลี่ยนแปรไปตามแรงบีบค้ันของเหตุปจจัยอยูตลอดเวลาไมอาจ
ดํารงสถานะเดิมของตนไวได 

๓๑ ม.มู. (ไทย) ๒๕/๑๑๙-๑๓๓/๑๑๘-๑๒๑. 

๓๒ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๕๖/๒๒๕. 
 

                                           



๒๗ 

ตัวอยางเชนเม่ือพูดวา มนุษยเปนทุกข คนสวนใหญจะไมรูสึกแปลกใจ เพราะมักคิดถึง
ทุกขตามความหมายของทุกขในอริยสัจ ท้ัง ๆ ท่ีคําวา “มนุษยเปนทุกข” มีความหมายรวมถึงทุกข
ตามความหมายของทุกขในไตรลักษณดวย แตเม่ือพูดวากอนหินเปนทุกข ตนไมก็เปนทุกข เครื่องจักร
ก็เปนทุกข ก็จะเกิดความแปลกใจวา กอนหิน ตนไม และเครื่องจักร เปนสิ่งท่ีไมมีชีวิตจิตใจจะเปน
ทุกขไดอยางไร ตามความหมายของพุทธปรัชญาท่ีวา กอนหิน ตนไม เครื่องจักรเปนทุกขนั้น หมายถึง
อาการท่ีสังขารหรือสิ่งใดสิ่งหนึ่งถูกเหตุปจจัยบีบค้ันทําใหคงสถานะเดิมไวไมได คอย ๆ เปลี่ยนแปรไป
ทีละนิด อาการท่ีมันคอย ๆ เปลี่ยนแปรไปทีละนิดในทุก ๆ ขณะนี้เอง ท่ีเรียกวามันเปนทุกขตาม
ความหมายของทุกขในไตรลักษณ ในขณะท่ีคนคนหนึ่งมีความรูสึกวาเขามีความสุขท่ีสุดนั้น ตามความ
เปนจริงในขณะนั้นเขาเปนทุกขตามความหมายของทุกขในไตรลักษณอยูตลอดเวลา นั่นก็คือ สังขาร
รางกายของเขาถูกเหตุปจจัยทําใหเปลี่ยนแปรอยูตลอดเวลา เชน เซลลเกาท่ีประกอบข้ึนเปนรางกาย
ของเขากําลังเสื่อมโทรม หรือแตกดับไปแลวมีเซลลใหมเกิดข้ึนมาแทนท่ี แมแตบุคคลท่ีโดยท่ัวไปเห็น
วาเขาอยูในวัยท่ีรางกายกําลังเติบโต แตความเปนจริงความเสื่อมโทรมแตกดับกําลังเกิดมีข้ึนใน
รางกายของเขาอยูทุก ๆ ขณะ  

ดังนั้นจะเห็นไดวา ทุกขในไตรลักษณมีความหมายกวางกวาทุกขในอริยสัจ เพราะวาทุกข
ในอริยสัจโดยท่ัวไปหมายถึงทุกขกาย ทุกขใจของสิ่งมีชีวิตโดยเฉพาะอยางยิ่งทุกขของมนุษย แตทุกข
ในไตรลักษณหมายถึงสภาพท่ีสิ่งท้ังปวงท่ีเปนสังขตธรรมไมอาจทรงอยูในสภาวะเดิมไดตลอดไป ตอง
เปลี่ยนแปรอยูทุกขณะดวยการกระทําของเหตุปจจัย ทุกขในไตรลักษณจึงมีความหมายครอบคลุมท้ัง
สิ่งมีชีวิตและสิ่งไมมีชีวิต 

3) อนัตตา ความไมมีตัวตน 

หลักคําสอนเรื่องอนัตตาเปนหลักคําสอนท่ีสําคัญท่ีสุดอยางหนึ่งในพุทธปรัชญา เปนคํา
สอนท่ีปฏิวัติความคิดและความเชื่อถือด้ังเดิมของศาสนาพราหมณโดยสิ้นเชิง ดังท่ี ทุกข ดังท่ี
พระพุทธเจาองคตรัสแกโมฆราชวา      “โมฆราช  เธอจงพิจารณาเห็นโลกโดยความวางเปลา  มีสติ
ทุกเม่ือ พึงถอนอัตตานุทิฏฐิเสีย...”๓๓ และดังท่ีพระพุทธองคตรัสแกภิกษุท้ังหลาย ไววา  

       “ภิกษุท้ังหลาย เม่ืออัตตามีอยู ความยึดถือวา ‘สิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตาของเรา’ก็จะพึงมีใชไหม”     

       ภิกษุท้ังหลายทูลตอบวา “ใช พระพุทธเจาขา” 

       “เม่ือสิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตามีอยู ความยึดถือวา ‘อัตตาของเรา’ จะพึงมีใชไหม” 

       “ใช  พระพุทธเจาขา” 
       “เม่ือหาไมพบอัตตาและสิ่งท่ีเนื่องดวยอัตตาโดยความเปนจริงโดยความแนแท ทิฏฐิท่ีวา  
     ‘นั้นโลก นั้นอัตตา เรานั้นตายแลวจักเปนผูเท่ียง ยั่งยืน คงท่ี ไมมีความแปรผันเปนธรรมดา จัก   
     ดํารงอยูเทียบเทาสิ่งคงท่ีอยางนั้น’ นี้มิเปนพาลธรรม(ธรรมของคนโง) สมบูรณแบบละหรือ... สิ่ง 

๓๓ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๘๘/๓๐๙. 
 

                                           



๒๘ 

     ใดไมเท่ียง เปนทุกข มีความแปรผันเปนธรรมดา ควรหรือท่ีจะพิจารณาเห็นสิ่งนั้นวา  ‘นั่นของเรา   
     เราเปนนั่น นั่นเปนอัตตาของเรา๓๔ 

อยางไรก็ตาม ศาสนาพราหมณซ่ึงเปนศาสนาท่ีหยั่งรากลึกและม่ันคงอยูในอินเดียกอน
พุทธสมัยมาไมต่ํากวา ๑๐๐๐ ป สอนวา ในตัวมนุษยมีสิ่งอันเท่ียงแทไมเปลี่ยนแปลง ดํารงอยูเปน
แกนกลางของชีวิต สิ่งดังกลาวนี้เรียกวาอัตราหรืออาตมัน เม่ือคนตายรางกายเทานั้นท่ีเสื่อมสลาย
แตกดับ สวนอาตมันซ่ึงเปนวิญญาณของรางกายจะไมแตกดับไปดวย แตจะออกจากรางกายเกาไปเกิด
ใหมในรางกายใหม เหมือนคนเปลี่ยนเสื้อผาจากชุดเกาไปสวมใสเสื้อผาชุดใหมฉันใดฉันนั้น 

เม่ือพระพุทธเจาตรัสรูแลวทรงประกาศสัจธรรมท่ีพระองคทรงคนพบ คือ อริยมรรคมีองค 
๘ และอริยสัจ ๔ ดวยการแสดงธัมมจักกัปปวัตตนสูตรอันเปนปฐมเทศนาแกปญจวัคคียท่ีปาอิสิปตน
มฤคทายวันใกลเมืองพาราณสีทําใหทานอัญญาโกณฑัญญะไดดวงตาเห็นธรรม (เปนพระโสดาบัน) 
เปนประจักษพยานในการตรัสรูของพระองค หลังจากท่ีทรงสั่งสอนใหปญจวัคคียอีก ๔ คน ไดดวงตา
เห็นธรรมเชนเดียวกันกับทานอัญญาโกณฑัญญะแลว พระองคก็ทรงแสดงอนัตตลักขณสูตรโปรด
พระปญจวัคคียท้ังหมดเปนข้ันสุดทาย ทรงชี้ใหเห็นวาความคิดและความเขาใจท่ีวามีอัตราหรือตัวตนท่ี
เท่ียงอยูในตัวของมนุษยนั้นเปนความคิดและความเชื่อท่ีไมถูกตอง ตามสภาพท่ีเปนจริงอัตราหรือ
ตัวตนเชนนั้นไมมีอยูเลย ดังขอความในอนัตตลักขณสูตรวา 

ครั้งนั้น พระผูมีพระภาครับสั่งกะพระปญจวัคคียวา ภิกษุท้ังหลาย รูปเปนอนัตตาภิกษุท้ังหลาย 
ถารูปนี้เปนอัตตาแลว รูปนี้ไมพึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลพึงไดในรูปวา รูปของเราจงเปน
อยางนี้เถิด รูปของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย ภิกษุท้ังหลาย ก็เพราะรูปเปนอนัตตาฉะนั้น รูปจึง
เปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลยอมไมไดในรูปวา รูปของเราจงเปนอยางนี้เถิด รูปของเราอยาได
เปนอยางนั้นเลย 

เวทนา...สัญญา...สังขาร...วิญญาณเปนอนัตตา ภิกษุท้ังหลาย ถาวิญญาณนี้เปนอัตราแลว
วิญญาณนี้ไมพึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลพึงไดในวิญญาณวา วิญญาณของเราจงเปนอยางนี้
เถิด วิญญาณของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย ภิกษุท้ังหลายก็เพราะวิญญาณเปนอนัตตา ฉะนั้น 
วิญญาณจึงเปนไปเพ่ืออาพาธ และบุคคลยอมไมไดในวิญญาณวา วิญญาณของเราจงเปนอยางนี้
เถิดวิญญาณของเราอยาไดเปนอยางนั้นเลย  

ภิกษุท้ังหลาย เธอท้ังหลายมีความเห็นเปนไฉนรูปเท่ียงหรือไมเท่ียง 

-  ไมเท่ียงพระเจาขา 
-  สิ่งใดไมเท่ียง สิ่งนั้นเปนทุกขหรือเปนสุข 
-  เปนทุกขพระเจาขา 

๓๔ ม.มู. (ไทย) ๑๒/๒๔๔/๒๖๐-๒๖๑. 
 

                                           



๒๙ 

-  ก็สิ่งใดไมเท่ียง เปนทุกข มีความเปลี่ยนแปรเปนธรรมดา ควรหรือท่ีเฝาเห็นสิ่งนั้นวา นั่นของ
เรา นั่นเปนเรา นั่นเปนตัวตนของเรา 

-  ไมควรเห็นอยางนั้น พระเจาขา 
-  เวทนา...สัญญา…...วิญญาณเท่ียงหรือไมเท่ียง 
-  ไมเท่ียง พระเจาขา (การถาม - ตอบดําเนินไปเชนเดียวกันกับในกรณีของรูป) 

เพราะเหตุนี้แล รูป...เวทนา...สัญญา...สังขาร...วิญญาณ อยางใดอยางหนึ่งท่ีเปนอดีต อนาคต 
และปจจุบันภายในหรือภายนอก หยาบหรือละเอียด เลวหรือประณีต ใกลหรือไกล ท้ังหมดก็เปน
แตสักวาวิญญาณ เธอท้ังหลายพึงเห็นวิญญาณนั้นดวยปญญาอันชอบตามความเปนจริงอยางนี้วา 
นั่นไมใชของเรา นั่นไมเปนเรา นั่นไมใชตัวตนของเรา๓๕ 

จากพุทธพจนนี้ ถือไดวาหลักไตรลักษณนั้นเปนกฎธรรมชาติซ่ึงแสดงใหเราทราบวา 
นอกจากชีวิตจะมีอยูในรูปขององคประกอบตางๆ มารวมตัวอาศัยสัมพันธกัน และไมมีตัวตนของชีวิต
ท่ีแทจริงโดยอิสระแลว ทุกชีวิตท่ีเกิดข้ึนมานั้นยังมีสภาวะท่ีแทจริงตามธรรมชาติ หรือสภาวะพ้ืนฐาน
เหมือนกัน กลาวคือมีลักษณะท่ีตองเปลี่ยนแปลงไปตามเหตุปจจัย มีภาวะท่ีไมสมบูรณและไมใชตัวตน 
(อนิจจตา ทุกขตาและอนัตตา) ซ่ึงลักษณะท่ีกลาวมานี้ถือเปนสามัญลักษณะ หรือเปนลักษณะสากล
ของทุกชีวิต และแมวาเราจะทําการแยกชีวิตออกมาพิจารณาแตละสวนประกอบยอยหรือแตละขันธ
แลว เราก็จะพบวาทุก ๆ ขันธท่ีแยกชีวิตออกมาพิจารณาแตละขอจะมีลักษณะท่ีไมเท่ียง ไมคงท่ีและ
เม่ือใดท่ีมีความไมเท่ียงและความไมคงท่ีมีอยู ภาวะท่ีเปน ทุกขยอมจะเกิดข้ึนไดงายและจากการท่ีทุก
สิ่งเกิดจากเหตุปจจัยนี้เองทําใหไมสามารถดํารงอยู หรือบังคับตัวเองใหอยูในภาวะเดิมไดตัวอยางเชน 
คนเราเริ่มแรกออกมาจากครรภมารดายังคงเปนทารก ตอมาก็มีพัฒนาการจากวัยทารกสูวัยเด็ก วัย
หนุมสาว ผูใหญและวัยชราตามลําดับ ซ่ึงจะวาไปแลวเราไมอาจบังคับใหตัวเองไมแกไมได ทุกชีวิตท่ี
เกิดข้ึนมายอมไมสามารถบังคับใหตัวเองไมแกไมได สิ่งตางๆ มีกอนหินเปนตนท่ีนอกจากนี้ก็เปน
เชนเดียวกัน ดังนั้นทุกชีวิตหรือทุกสิ่งท่ีไมมีชีวิต ท่ีเกิดมีข้ึนแลวก็ยอมท่ีจะตั้งอยูและเสื่อมสลายไป จน
กอใหเกิดกระบวนการเกิดดับ สืบเนื่องตอกันเปนวงเวียนหรือวัฏจักรในการดํารงชีวิตนั่นเอง  

สมัคร บุราวาศ ก็ไดแสดงทัศนะท่ีเห็นดวยกับหลักไตรลักษณนี้โดยเชื่อวา สิ่งตาง ๆ ท่ี
ปรากฏอยูในลักษณะท่ีเปนรูปธรรมท้ังหลายไมไดคงทนถาวรในลักษณะเทาท่ีแสดงอยูโดยตลอด หรือ
ชั่วนิรันดรเลย หากไดเปลี่ยนแปลงไป และการเปลี่ยนแปลงนั้นเปนไปตามวิถีวงเวียนท่ีเรียกวา 
สงัสารวัฏฏคนเราในสวนรูปธรรมนั้น จะมีการเกิดข้ึนมา มีการเติบโต และเสื่อมสลายซ่ึงในท่ีสุดก็ จะ
ดับสูญไป๓๖ สวนคําสอนวาดวยอนัตตา สมัคร บุราวาศ ไดยกเอาคําสอนของพระพุทธศาสนาท่ีกลาว
วา “เม่ือรูปของทุกสิ่งเปลี่ยนแปลงไป สิ่งท่ีเขาใจกัน วาเปนตัวตนของสิ่งนั้นก็ตองเปลี่ยนแปลงไปดวย 

๓๕ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๙๐/๑๐๒. 

๓๖ สมัคร บุราวาศ, พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔), 

หนา ๑๔๒. 
 

                                           



๓๐ 

” ซ่ึงภาวะดังกลาวนี้จะเปนการอธิบายถึงความ ไมมีตัวตนไดเปนอยางดีจากจุดนี้ทําใหเราทราบวา สิ่ง
ตาง ๆ ท่ีมีอยูในโลกนี้ไมไดมีอยูดวยตัวมันเอง จะมีอยูในลักษณะท่ีมีความสัมพันธเก่ียวเนื่องกันอยู 
ดังนั้นปรากฏการณตาง ๆ ไมวาจะเปนการเคลื่อนไหวและการเปลี่ยนแปลงผานประวัติศาสตรของสิ่ง
ท้ังหลายจะไมเปนเอกในตัวเหมือนกัน หากเปนปรากฏการณท่ีเก่ียวพันกันหมด เปนไปในลักษณะ
แบบองครวมหรือบูรณาการ จากทัศนะดังกลาวขางตนนั้น เปนการอธิบายไตรลักษณภายใต กระบวน
การปญจนิยามธรรม เพ่ือใหเห็นถึงการเปลี่ยนแปลงของสรรพสิ่งตาง ๆ ไดดียิ่งข้ึน โดยในท่ีนี้จะขอ
ยกตัวอยางปรากฏการณทางธรรมชาติเชน การเคลื่อนท่ีของดวงจันทรและดวงอาทิตยซ่ึงถือวาเปน
ปรากฏการณทางธรรมชาติท่ีมีความสัมพันธกับเวลาและสถาน ท่ีทําใหเกิดพลังงานในรูปแบบตางๆ
เชนพลังงานความรอน พลังน้ําเปนตน มีผลตออุณหภูมิท่ีเปลี่ยน แปลงไป (อุตุนิยาม) ทําใหมีการ
จัดระบบของสิ่งมีชีวิต มีวิวัฒนาการ มีการเปลี่ยนแปลงทางดาน พันธุกรรมเกิดข้ึน (พีชนิยาม) สงผล
ใหมนุษยมีสภาพจิตใจท่ีแตกตางกัน (จิตนิยาม) จากจุดนี้ทําให มีการสรางอารยธรรม และวัฒนธรรม
อันเนื่องมาจากการกระทํา (กรรมนิยาม) และการดํารงชีวิต ของมนุษยตามสภาพภูมิศาสตรท่ีแตกตาง
กันไป และจากสภาพความเปลี่ยนแปลงดังกลาวนี้ทําให เราทราบวาทุกสิ่งทุกอยางท่ีเกิดข้ึน (ธรรม
นิยาม) ลวนดําเนินอยูภายใตกฎไตรลักษณนั่นเอง  

จากทัศนะดังกลาวขางตนทําใหทราบวา สิ่งตางๆ เม่ือเกิดข้ึนก็ยอมเสื่อมสลายไปและดับ
ไปไมมีอะไรอยูกับท่ีหรือคงท่ี ท้ังนี้ยอมข้ึนอยูกับเวลาและสถานท่ี ๆ สิ่งนั้นดํารงอยูเปนสําคัญ โดย
วิทยาศาสตรจะอธิบายไตรลักษณในลักษณะการนําเสนอปรากฏการณตาง ๆ เชน การเกิดดับของ
ดวงดาวท้ังหลาย เชนกาแล็กซีตาง ๆ ดวงอาทิตยดวงดาวและโลกเม่ือมีการเกิดก็ยอมมีการดับ โลก
ของเรานั้นก็เชนเดียวกับดวงอาทิตยมีกําเนิดมาจากกาซกลุมหนึ่งในทองฟา โลกมีการเปลี่ยนแปลงมา
เรื่อยๆ จนมีสิ่งตางๆ ท่ีเอ้ืออํานวยตอการเกิดและตอวิวัฒนาการของสิ่งมีชีวิต คือ พืช สัตวและคน
ข้ึนมา เชนมีธาตุคารบอน ไฮโดรเจน ออกซิเจน และไนโตรเจน รวมท้ังมี อุณหภูมิท่ีพอเหมาะ ฯลฯ 
ดวยเหตุนี้วิทยาศาสตรจึงมองวาโลกมีการเปลี่ยนแปลงอยูตลอดเวลา ซ่ึงจะวาไปแลวการเปลี่ยนแปลง
นี้ก็คือการเปลี่ยนแปลงของขันธหา ซ่ึงดําเนินอยูภายใตกฎธรรมนิยามธรรมดําเนินไปตามไตรลักษณ
นั่นเอง 

๒.๓ บทสรุป 

จากท่ีไดศึกษาเก่ียวกับในบทนี้ไดกลาวถึง ขอพิสูจนหรือการอางเหตุผลของความมีอยูใน
ปรัชญาตะวันตกผานขอพิสูจนความมีอยูเชิงจริยธรรม คือความมีอยูเชิงอัตตวิสัย และความมีอยูเชิงภววิสัย 
ดังนี้ 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย (subjective) เปนแนวคิดท่ีสะทอนใหเห็นธรรมชาติภายในของมนุษยวา
มีความหลากหลายข้ึนอยูกับมนุษยแตคน มาตรฐานอะไรก็เปนสิ่งท่ีสามารถปรับเปลี่ยนไปไดตามบริบท และ
สถานการณ ความจริงแทหรือความเปนหนึ่งเดียวจึงเปนสิ่งท่ีเปนไปไมได เพราะความมีอยูเชิงอัตตวิสัยชี้ไปท่ี 
สทิธิ ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง และหากมีการขัดขวางการกระทําของ
เขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของเขา ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามยอมท่ีจะตองปฏิบัติตามความ
เชื่อสวนบุคคลอีกดวย โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น 

 



๓๑ 

เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตาง ๆ ซ่ึงสรางความพอใจหรือไมพอใจ 
พอใจมากหรือนอยตางกันไป ถาพอใจก็ถือวาดี ไมพอใจก็ถือวาเลว การตัดสินคุณคาวาดีหรือชั่วจึงเปนเพียง
คําบรรยายความรูสึกหรือแสดงความรูสึกสวนตนเทานั้น ดังนั้นแลวความเขาใจวาคุณคาเชิงภววิสัยมีอยูจริง
และเปนสิ่งตายตัวเปนความหลงผิด คุณคาทางจริยะเปนอัตวิสัย (subjective) ข้ึนกับอารมณของแตละคน
เปนสําคัญ  

ความมีอยูเชิงภววิสัยนั้นวาดวย ศีลธรรมจะตองเปนเรื่องแนนอนตายตัวปราศจากขอแม
หรือเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ถาสิ่งๆ หนึ่งดี ความดียอมเปนลักษณะท่ีติดตัวสิ่งนั้นเสมอ เชน การพูดความ
จริง ซ่ึงแนวคิดภววิสัยถือวาเปนการกระทําท่ีถูก การพูดความจริงยอมถูก กลาวคือ ยอมเปนคุณงาม
ความดีเสมอไมวาพูดสิ่งใด เม่ือไหร กับใคร ในสถานการณอยางไร การพูดความจริงอาจทําใหตนเอง
เดือดรอน อาจทําใหประโยชนสุขของคนท่ัวไปลดนอยลง อาจกอใหเกิดเหตุราย แตสําหรับแนวคิดภว
วิสัยผลท่ีเกิดข้ึนจากการพูดความจริงมิไดทําใหกลับกลายเปนสิ่งท่ีผิดศีลธรรมหรื่อเปนสิ่งเลว เพราะ
ความจริงมีอยูโดยไมเก่ียวกับเง่ือนไขใดๆ ท้ังสิ้น ไฟมันรอน ความรอนของไฟอาจทําลายบานเรือน 
อาจทําใหมือพอง หรืออาจชวยใหหายหนาว แตไมวาไฟจะใหความสุขหรือความทุกขแกมนุษย สิ่งท่ีมี
อยูประจําตัวมันคือความรอน ในทํานองเดียวกันผลท่ีเกิดจากการพูดความจริงยอมไมกระเทือนคุณ
งามความดีของการพูดความจริง ถาสิ่งๆ หนึ่งดีมันยอมดีในตัวมันเอง ไมเก่ียวกับสิ่งอ่ืน 

 และในสวนของความมีอยูในทางพุทธปรัชญา คือความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ และความมีอยูเชิง
ปรมัตถสัจจะ นี้ 

ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะนั้น พุทธปรัชญาถือวาสิ่งท้ังหลายท่ีเกิดข้ึน รวมถึงรางกายของ

มนุษยมีอยูจริงโดยรับรูความจริงผานทางประสาทสัมผัส จนเกิดเปนประสบการณและเกิดความคิด

ปรุงแตงจนเปนความจริง ท่ีตนรูจัก ความจริงท่ีเกิดจากการรับรูและความคิดปรุงแตงของตนนี่เอง ท่ี

มนุษยเชื่อวาเปนความจริงแท  อยางไรก็ตามความจริงหรือความมีอยูท่ีมนุษยรูจักเหลานนี้ถือวาเปน

ความจริงท่ีมีอยูในเชิง สมมติสัจจะ กลาวคือเปนสิ่งท่ีมนุษยบัญญัติสิ่งตางๆ ไปตามท่ีตนใหความหมาย 

ไมวาจะเปนคน สัตว สิ่งของ ความสวยงาม ความนาเกลียดอัปลักษณ ความดี ความเลว เปนตน 

มนุษยกําหนดหมายสิ่งตางๆ และจัดกลุมแบงประเภทสิ่งท้ังหลาย อันเปนการตกลงรวมกันเพ่ือ

ประโยชนในการดําเนินชีวิต การใหคาความหมายของมนุษยนี้ ทําใหมนุษยมีวิถีการดําเนินชีวิต เกิด

ความรูสึกสุข ทุกข ข้ึนในเชิงสมมติสัจจะนั่นเอง  

ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะนั้น พุทธปรัชญาเห็นวา สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและ
เปนอยูโดยสภาวะดังกลาว คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ังรูปธรรมและนามธรรม ลวนเปนสิ่งท่ีมีอยูและ
เปนอยูในฐานะท่ีมีสวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไปตามเหตุปจจัย ตาม
หลักอิทัปปจจยตา เรียกวา มีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ เชน คําวา รถ ท่ีสมมติเรียกกันนั้น เม่ือมองในความ
มีอยูเชิงปรมัตถสัจจะเปนเพียงสวนประกอบตางๆ ของเหตุปจจัยท่ีเปนไปภายใตกฎไตรลักษณ 
(อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท เทานั้น ดังนั้นในประเด็นนี้พุทธปรัชญาเถรวาท
จึง มีความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ ใน ๒ ลักษณะคือ เปนตามหลักปฏิจจสมุปบาท คือ “เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้

 



๓๒ 

จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน  เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ” และ กฎ
ไตรลักษณ คือ สังขารท้ังปวง ไมเท่ียง สังขารท้ังปวง เปนทุกข และธรรมท้ังปวง มิใชตัวตน  

 

 

 



  

บทท่ี ๓ 

แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญา 

ในบทนี้ไดกลาวถึง ความหมายของบาป บาปในฐานะของกิเลส บาปในฐานะของสาเหตุ 
บาปในฐานะของวิบาก บาปในฐานะการใหผลของภพภูมิ บาปในฐานะของการกระทํา บาปในฐานะ
ของความสัมพันธระหวางสิ่งดีกับไมดี  เปนลําดับไป 

๓.๑ ความหมายของบาป 

คําวา “บาป” มาจากภาษาบาลีวา ปาป ซ่ึงแปลวา ชั่ว ลามก๑ สิ่งท่ีไมดี ถาหากวามีอยู

กับบุคคลใด ก็จะทําใหบุคคลนั้นไดรับทุกขเดือดรอน เสียเกียรติชื่อเสียงท้ังปจจุบันและอนาคต๒ หรือ

ถาหากนํามาประกอบกับศัพทใด ความหมายของศัพทนั้นก็จะบงบอกไปในทางไมดี ไมประเสริฐ เชน 
เม่ือบุคคลใดทําผิดมนุษยธรรม ก็จัดวาบุคคลนั้นเปนคนชั่ว คนลามกตรงกับภาษาบาลีวา ปาปปุคฺคโล 

หรือ ปาโป๓  

หลักคําสอนเรื่องบาปเปนหลักคําสอนท่ีปรากฏในหลักโอวาทปาฎิโมกข ๓ ประการ๔ คือ 

๑. การไมทําบาปท้ังปวง ไดแก การไมทําบาปทุกจริตทางกาย วาจา ใจ๕ 

๒. การทํากุศลใหถึงพรอม ไดแก การสรางบุญกุศล ประพฤติสุจริตทางกาย วาจา ใจ 

๓. การทําใจใหผองใส ไดแก ปราศจากกิเลส (โลภะ โทสะ โมหะ) อันเปนเหตุใหเกิดบาป 

อยางไรก็ตาม จากนัยดังกลาว มีนักวิชาการและผูรูตางใหความสําคัญ และใหนิยาม
ความหมายของคําวา “บาป” ดังตอไปนี้ 

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, พิมพครั้งท่ี ๔, 

(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพทิพยวิสุทธ์ิ), หนา ๔๑. 
 

                                           



๓๔ 

พจนานุกรมฉบับราชบัญฑิตยสถาน ไดใหความหมายของคําวา “บาป” ไววา “การกระทํา
ผิดหลักคําสอนหรือขอหามในศาสนาความชั่วความเศราหมอง”๖  

สมเด็จพระมหาสมณะเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส ทรงใหความหมายของ “บาป” วา
หมายถึงบรรดาความชั่วลามกชื่อวาบาป บาปนั้นจัดเปนกรรมท่ีสัตวทําโดยทวาร ๓ ประการคือ 
กายทวาร วจีทวาร มโนทวาร๗ 

พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ประยุตฺโต) ไดใหความหมายของบาปไววา บาป หมายถึงความ
ชั่ว,ความราย,ความชั่วราย,กรรมชั่ว,กรรมลามก,อกุศลกรรมท่ีสงใหถึงความเดือดรอน,สภาพท่ีทําใหถึง
คติชั่ว,สิ่งท่ีทําจิตใหตกสูท่ีชั่ว คือ ทําใหเลวลงให เสื่อมลง๘ 

จากหลักการสําคัญของพุทธปรัชญาขางตน ทําใหเห็นวา บาปนั้นเปนสิ่งท่ีพระพุทธเจา
ทรงสอนใหลด ละ เลิกในการกระทํากรรมท่ีจะมีผลนําบากมาสูผูกระทําและยังเปนสาเหตุสําคัญใน
การทําใหผูกระทํากรรมนั้นเขาสูอบายภูมิซ่ึงเปนผมท่ีไรความเจริญ ไดแก เดรัจฉาน เปรต อสุรกาย 
นรก สมดังพุทธพจนวา๙ “ธรรมชาติเหลาใด ทําใหสรรพสัตวตองประสบทุกขในอบายภูมิ ๔” เพราะ
ตามหลักกรรมนิยามแลวการกระทํากรรมและการใหผลของกรรมมีความสัมพันธกัน ดังนั้น การ
กระทํากรรมท่ีจัดวาเปนบาปหรือความชั่วนั้น เปนสิ่งท่ีจะนําผูกระทําบาปนั้น ใหไปสูทางแหงความ
เสื่อมความเดือดรอนในท่ีสุด 

อยางไรก็ตามบริบทของบาปในพุทธปรัชญานั้นอาจไดวา มีรากฐานความคิดท่ีตรงกันขาม
กับศาสนาดั้งเดิมคือศาสนาพราหมณ นั้นคือการปฏิเสธกรรมหรือบาปท่ีใหละเวนสิ่งท่ีชั่ว(บาป) แลวให
ประกอบกุศลกรรมคือสิ่งท่ีดีงาม ขณะเดียวกันบาปนั้นข้ึนอยูกับการกระทําอันเปนสวนตนและการแก
บาปหรือผลกรรมของตนนั้นอยูท่ีการปรับเปลี่ยนพฤติกรรม หาใชการแกบาปหรือการลางบาปโดย
อาศัยแมน้ําหรือสิ่งอ่ืนใดได  ดังท่ีพระผูมีพระภาคไดตรัสถามชาณุสโสณิพราหมณดังนี้วา 

“พราหมณ เพราะเหตุไรหนอ ทานจึงสรงน้ําดําหัวในวันอุโบสถ นุงหมผาไหมคูใหม ยืนถือ
กําหญาคาสดอยู ณ ท่ีสมควร วันนี้เปนวันอะไรของตระกูลพราหมณ” 

ชาณุสโสณิพราหมณกราบทูลวา “ทานพระโคดม วันนี้เปนวันลอยบาปของตระกูล
พราหมณ” 

๖ ราชบัณฑิตยสถาน, พจนานุกรมราชบัณฑิตยสถาน ๒๕๔๒, (กรุงเทพมหานคร: นานมีบุคส
พับลิเคช่ันส, ๒๕๔๖), หนา ๖๒๖. 

๗ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, สารานุการพระพุทธศาสนา, รวบรวมโดยสุ
เชาวน พลอยชุม, (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙), หนา ๒๕๘. 

๘ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พจนานุกรมพุทธศาสตร ฉบับประมวลศัพท (ชําระเพ่ิมเติม 
ชวงท่ี ๑), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หนา ๑๘๐. 

๙ อภิธมฺมตฺถวิภาวินิยาปฺจิกา นาม อตฺถโยชนา (บาลี) เลม ๑ หนาท่ี ๓๕๖.  
 

                                           



๓๕ 

“พราหมณ พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลาย เปนอยางไร” 

“ทานพระโคดม ในวันอุโบสถ พราหมณท้ังหลายในโลกนี้ พากันสรงน้ําดําหัวนุงหมผาไหม
คูใหม ทาแผนดินดวยโคมัยสด ลาดดวยหญาคาท่ีเขียวสดแลวนอนในระหวางกองทรายและเรือนไฟ 
ในราตรีนั้น พราหมณเหลานั้นลุกข้ึนแลวประคองอัญชลีนอบนอมไฟ ๓ ครั้งดวยกลาววา ‘ขาพเจา
ท้ังหลายขอลอยบาปตอทานผูเจริญขาพเจาท้ังหลายขอลอยบาปตอทานผูเจริญ’ และบําเรอไฟใหอ่ิม
หนําดวยเนยใส น้ํามัน และเนยขนจํานวนมาก พอลวงราตรีนั้นไปจึงเลี้ยงพราหมณท้ังหลายใหอ่ิมหนํา
ดวยของเค้ียวของบริโภคอันประณีต ทานพระโคดม พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลาย เปนอยางนี้
แล” 

“พราหมณ พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายเปนอยางหนึง่ พิธีลอยบาปในอริยวินัยเปน
อีกอยางหนึ่ง” 

“ทานพระโคดม พิธีลอยบาปในอริยวินัยเปนอยางไร ขอประทานวโรกาส ขอทานพระโค
ดมโปรดแสดงธรรมท่ีเปนพิธีลอยบาปในอริยวินัยแกขาพเจาดวยเถิด” 

“พราหมณ ถาเชนนั้น ทานจงฟง จงใสใจใหดี เราจักกลาว” 

ชาณุสโสณิพราหมณทูลรับสนองพระดํารัสแลว พระผูมีพระภาคจึงไดตรัสเรื่องนี้วา 

พราหมณ อริยสาวกในธรรมวินัยนี้ 

             ๑. พิจารณาเห็นดังนี้วา ปาณาติบาต(การฆาสัตว)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละปาณาติบาต ลอยปาณาติบาต 

             ๒. พิจารณาเห็นดังนี้วา อทินนาทาน(การลักทรัพย)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละอทินนาทาน ลอยอทินนาทาน 

             ๓. พิจารณาเห็นดังนี้วา กาเมสุมิจฉาจาร(การประพฤติผิดในกาม)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และ
ภพหนา ครั้นพิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละกาเมสุมิจฉาจารลอยกาเมสุมิจฉาจาร 

             ๔. พิจารณาเห็นดังนี้วา มุสาวาท(พูดเท็จ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้นพิจารณา
เห็นดังนี้แลว จึงละมุสาวาท ลอยมุสาวาท 

             ๕. พิจารณาเห็นดังนี้วา ปสุณาวาจา(คําสอเสียด)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละปสุณาวาจา ลอยปสุณาวาจา 

             ๖. พิจารณาเห็นดังนี้วา ผรุสวาจา(คําหยาบ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้นพิจารณา
เห็นดังนี้แลว จึงละผรุสวาจา ลอยผรุสวาจา 

             ๗. พิจารณาเห็นดังนี้วา สัมผัปปลาปะ(คําเพอเจอ)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละสัมผัปปลาปะ ลอยสัมผัปปลาปะ 

             ๘. พิจารณาเห็นดังนี้วา อภิชฌา(ความเพงเล็งอยากไดของเขา)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพ
หนา ครั้นพิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละอภิชฌา ลอยอภิชฌา 

 



๓๖ 

             ๙. พิจารณาเห็นดังนี้วา พยาบาท(ความคิดราย)มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนา ครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละพยาบาท ลอยพยาบาท 

             ๑๐. พิจารณาเห็นดังนี้วา มิจฉาทิฏฐิ(เห็นผิด) มีผลชั่วท้ังในภพนี้และภพหนาครั้น
พิจารณาเห็นดังนี้แลว จึงละมิจฉาทิฏฐิ ลอยมิจฉาทิฏฐิพราหมณ พิธีลอยบาปในอริยวินัย เปนอยางนี้
แล 

ชาณุสโสณิพราหมณกราบทูลวา “ทานพระโคดม พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายเปน
อยางหนึ่ง พิธีลอยบาปในอริยวินัยก็เปนอีกอยางหนึ่ง พิธีลอยบาปของพราหมณท้ังหลายยอมไมถึง
เสี้ยวท่ี ๑๖ แหงพิธีลอยบาปในอริยวินัยนี้ ทานพระโคดม ภาษิตของพระองคชัดเจนไพเราะยิ่งนัก 
ฯลฯ ขอทานพระโคดมจงทรงจําขาพระองควาเปนอุบาสกผูถึงสรณะตั้งแตวันนี้เปนตนไปจนตลอด
ชีวิต”๑๐ 

จากบทการสนทนานี้ระหวางพระพุทธเจากับชาณุสโสณิพราหมณนี้ เปนรากฐานของการ
ดําเนินชีวิตในโลกนี้และผลอันจะสงผลไปในภายภาคหนาในของมนุษยทุกคนเปนอยางดี  

จากความหมายของบาปขางตน สรุปความไดวา บาป คือความชั่วเปนธรรมท่ีนําไปสู
หนทางแหงความเสื่อมความชั่ว และภาวะท่ีไมพึงปรารถนา ยังผูกระทําบาปนั้นใหไดรับความ
เดือดรอนและเปนทุกข๑๑ บุคคลผูกระทําบาปนั้นก็ไดชื่อวาเปนคนบาป คนชั่ว คนพาลเปนตน ท้ังนี้
รวมความถึงสิ่งท่ีไมดีตาง ๆ การกระทําท่ีไมดีทุกชนิด วิบากหรือผลในทางท่ีไมดีหรือทางเสื่อม ตลอด
ถึงเหตุและผลในทางท่ีไมดี๑๒ โดยมีลักษณะคือการทําอันตราย การทําใหเดือดรอน กลาวคือเปนการ
กระทําท่ีทําใหผูกระทําไดรับความทุกขและความเปนธรรมท่ีจะนําไปผูกระทํากรรมนั้นไปสูทางแหง
ความเสื่อมเปนเรื่องท่ีพระพุทธเจาทรงสอนใหมนุษยละบาปดวยการไมกระทําบาปเปนสิ่งท่ีมนุษยไม
ควรทํา 

๓.๒ บาปในฐานะกิเลส  

กรรม (อกุศลกรรม) หรือบาปในพุทธปรัชญามีการจําแนกท่ีมาของกรรมไวชัดเจนวา 
กรรมดีและกรรมไมดีมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ โลภะ โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของ
การกระทํากรรมฝายชั่ว และ อโลภะ อโทสะ และอโมหะ เปนรากเหงาของกรรมฝายดี โดยมูลราก

๑๐ องฺ.ทสก. (ไทย) ๑๖/๑๖๗/๓๐๑-๓๐๓. 

๑๑ วศิน อินทสระ, พุทธจริยศาสตร, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: ทองกวาว, ๒๕๔๑), หนา 
๒๕๘. 

๑๒ วิ.จุ.(ทย) ๖/๖๕/๘๕. 
 

                                           



๓๗ 

ของกรรมท้ังสองฝายนี้ตางเปนสาเหตุใหมนุษยคิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษย
เกิดความตองการความปรารถนาอันเปนเหตุใหมนุษยตองกอกรรม ซ่ึงมีท้ังกรรมดีและกรรมชั่ว๑๓ 

เม่ือกลาวถึงบาป ไดแก การทําชั่วทุกอยาง บาปเปนคํากลาวกวาง ๆ ในการกระทําในสิ่งท่ี
ไมดีท้ังทางกาย วาจา และจิตใจ ดังนั้นผลท่ีเกิดจากการกระทําท้ัง ๓ ทางนี้จึงลวนสงผลท้ังตัวของ
ผูกระทํากรรมนั้นเอง และสงผลตอบุคคลอ่ืน ๆ และสิ่งอ่ืน ๆ อีกดวย 

การจําแนกคุณภาพของกรรมนั้นเปนการจําแนกตามสาเหตุของการเกิดกรรม ในพุทธ
ปรัชญานั้นมองวา สาเหตุของการเกิดกรรมนั้นมีสาเหตุสําคัญโดยมีกิเลส คือ โลภ โกรธ หลง เปนเหตุ
ใหคนหรือสัตวโลกตองสรางกรรม อาจจะเปนกรรมดีและกรรมชั่ว๑๔ การจําแนกตามหลักตามนัยนี้ 
ทําใหเห็นวาความแตกตางระหวางกรรมดีและกรรมชั่วหรือบุญบาปไดอยางชัดเจน เปนการจําแนก
ตามบอเกิดหรือท่ีมาของการกระทํากรรมในพุทธปรัชญาท่ีเรียกวา อกุศลกรรม หรือกรรมชั่ว (บาป) 
กรรมท่ีเปนฝายอกุศล เปนการกระทําท่ีไมดี โดยมีบอเกิดมาจากอํานาจของอกุศล เรียกวา อกุศล
มูล๑๕ โดยมี ๓ อยาง คือ โลภะ หมายถึง ความอยากได โทสะ คือ ความคิดประทุษราย และโมหะ 
ไดแก ความหลง ท้ังหมดลวนเปนกิเลสท่ีกลายเปนสาเหตุใหบุคคลกระทํากรรมท่ีไมดี 

อยางไรก็ตามในสวนของกรรมดําซ่ึงไดใหความหมายไววา กรรมดํา ไดแก กรรมท่ีมีวิบาก

ดํา เปนกรรมท่ีเกิดจากการคิดปรุงแตงของบุคคล โดยท่ีบุคคลทําใหเกิดกายสังขาร๑๖ กลาวคือ กอง

เจตนาในกายทวาร วจีสังขาร กองเจตนาในกายทวารและมโนสังขาร คือ กองเจตนาในกายทวาร ท่ีไม
มีความเบียดเบียน ซ่ึงทําใหไดรับผลคือผัสสะท่ีไมมีความเบียดเบียน มีแตความทุกขอยางเดียวเหมือน
สัตวนรก อรรถกถาอธิบายวากรรมดํา ไดแก กรรมท่ีเปนอกุศลกรรมบถ ๑๐ และมีวิบากดําเพราะทํา

ใหบังเกิดในอบาย๑๗  

บาปในฐานะขกิเลส เปนบาปหรือกรรมชั่ว กรรมหรือการกระทําท่ีไมดี ซ่ึงมีนัยความหมาย
ท่ีเปนไวพจนของกันและกันไดดวย แตอยางไรก็ตาม กรรมดํานั้น แมวาผูวิจัยจะแยกออกมากลาวไว 
ในสวนของการเปนกรรมกิเลส ยังมีชุดหมวดธรรมท่ีเปนไปดวยกัน แตการแยกออกมานี้เพ่ือใหเปนวา
หลักธรรมนั้นมีความเชื่อมโยงถึงกันและกันอยูดวย 

ดังนั้น บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ 

โลภะ โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุให

๑๓ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๔๗๓/๑๗๑. 

๑๔ อง.ปฺจก. (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 

มนุษยคิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปน

เหตุใหมนุษยตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

๓.๓ บาปในฐานะกรรม 

บาปในฐานะกรรม (การกระทํา) ในพุทธปรัชญานั้นเรียกวา ทวาร เปนชองทางในการ
กระทํากรรมหรือการแสดงออกของการกระทํากรรมใหเปนท่ีประจักษชัด ในการกระทํากรรมตาม
หลักพุทธปรัชญานั้น มีอยู ๓ ทาง คือ กายกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ีแสดงออกทางกาย 
วจีกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ีแสดงออกทางวาจา และมโนกรรม หมายถึง การกระทํากรรมท่ี
แสดงออกผานใจ การจําแนกกรรมตามนัยนี้เปนการจําแนกกรรมโดยยึดเอาทางท่ีใชกระทํากรรมหรือ
ทางแสดงออกของกรรมเปนหลกัสําคัญในการจําแนก หากจําแนกหลักกรรมใหครบตามหลักของกุศล
และอกุศลท่ีกลาวมาแลว ก็จะมีกรรมรวมท้ังหมด ๖ อยาง คือ กายกรรม วจีกรรม และมโนกรรม แต
ละอยางท่ีเปนฝายอกุศลกับกายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม บอเกิดของกรรมท่ีสําคัญท่ีสุดในพุทธ
ปรัชญาเถรวาทคือ มโนกรรมหรือความคิดจัดเปนกรรม ท่ีมีผลสืบตอใหกระทํากรรมทางกาย และทาง
วาจา ซ่ึงพุทธปรัชญาจัดวามโนกรรมเปนกรรมท่ีสําคัญท่ีสุด มีโทษมากท่ีสุด ดังพุทธพจนวา 

ภิกษุท้ังหลาย บุคคลผูประกอบดวยธรรม ๓ ประการยอมดํารงอยูในนรกเหมือนถูกนําไปฝงไว
คือ กายกรรมฝายอกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศล๑๘ กรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรม
เปนกรรมท่ีใหคุณใหโทษมากกวากายกรรมและวจีกรรม๑๙ 

จากพุทธพจนขางตนจะเห็นไดวา กรรมในพุทธปรัชญาเถรวาทถือวา มโนกรรมนี้จัดเปน
กรรมท่ีมีโทษมากท่ีสุด เพราะมโนกรรมนั้นเปนบอเกิดของกายกรรมและวจีกรรม เม่ือใจสั่งจึงเกิดการ
กระทําทางกายและวาจา กายกรรมและวจีกรรมจึงเปนเพียงการแสดงออกของมโนกรรมเทานั้นสมดัง
พุทธพจนวาดวยมโนกรรมเปนบอเกิดของการกระทําวา 

ธรรมท้ังหลาย มีใจเปนหัวหนา มีใจเปนใหญ สําเร็จ
ดวยใจ ถาคนมีใจชั่ว ก็จะพูดชั่วหรือทําชั่วตามไปดวย เพราะ
ความชั่วนั้น ทุกขยอมติดตามเขาไป เหมือนลอหมุนตามรอยเทา
โคท่ีลากเกวียนไปฉะนั้น๒๐ 

จากพุทธพจนท่ียกมานี้จะเห็นไดวา พุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้
เพราะมโนกรรมเปนปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจ
เขาไปประกอบดวยเสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียว

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

๒๐ ขุ.ขุ. (ไทย) ๒๕/๓/๒๔. 
 

                                           



๓๙ 

ก็จัดเปนกรรมได๒๑ แตโดยสวนใหญแลวมักจะมองขามเรื่องมโนกรรม โดยเห็นวาจะเปนความดีความ
ชั่ว จะตองปรากฏออกมาเปนพฤติกรรมทางกายหรือทางวาจา แตโดยความเปนจริงแลว สิ่งท่ีสําคัญ
ท่ีสุดคือใจ เพราะพฤติกรรมทางกาย ทางวาจา เปนสิ่งท่ีถูกกําหนดดวยใจ เริ่มตนท่ีความคิด คือ ความ
ดีและความชั่ว ใจมนุษยสามารถสัมผัสไดทุกครั้งท่ีมนุษยกระทํากรรม๒๒ สวนการกระทําทางกายทาง
วาจาเปนเพียงผลท่ีเกิดจากการรับชวงตอจากใจอีกทอดหนึ่งเทานั้น นอกจากนี้แลว มโนกรรมยังเปน
ท่ีมาของความเชื่อถือ ความเห็น ทฤษฎี แนวความคิด ตลอดจนคานิยมตาง ๆ ทางสังคม เพราะ
ท้ังหมดท่ีกลาวแลวนั้น ตางมีบอเกิดมาจากสิ่งท่ีเรียกกันวา ทิฏฐิ เปนปจจัยสําคัญในการกระทํากรรม
หรือกําหนดพฤติกรรมของบุคคล ความเปนไปในชีวิตของบุคคลและคติของสังคมท้ังหมด เม่ือเชื่อเม่ือ
เห็น หรือนิยมอยางไร ก็คิดก็พูดจาสั่งสอนชักชวนกันและทําการตาง ๆ ไปตามท่ีเชื่อท่ีเห็นท่ีนิยมอยาง
นั้น ถาเปนมิจฉาทิฏฐิ การดําริ พูดจา และทําการก็ดําเนินไปในทางผิด เปนมิจฉาไปดวย ถาเปน 
สัมมาทิฏฐิ การดําริ พูดจา และทําการตาง ๆ ก็ดําเนินไปในทางถูกเปนสัมมาทิฏฐิ มโนกรรมท่ีใหโทษ
รายแรงท่ีสุดคือ มิจฉาทิฏฐิ และมโนกรรมท่ีเปนความดีสูงสุดคือ สัมมาทิฏฐิ 

ดังนั้นจึงสรุปไดวา บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ 
กายกรรมฝายอกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ี
โทษมากกวากายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะ
มโนกรรมเปนปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไป
ประกอบดวยเสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็
จัดเปนกรรมได ตราบใดเม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย 
ทางวาจา และทางใจ ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

๓.๔ บาปในฐานะวิบาก 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของอกุศลกรรมท่ีบุคคลไดกระทําลงไป ผลของอกุศลกรรม
นั้นยอมสงวิบาก คือ การใหผลของกรรมแกบุคคลผูกระทํากรรม ทําใหผูกระทํากรรมไดรับผลของ
กรรมดวยความเทาเทียมกัน การจําแนกตามหลักกรรม เปนการจําแนกโดยอาศัยความสัมพันธ
ระหวางกรรมกับผลของกรรมท่ีเรียกวา วิบาก การแบงกรรมท่ีมีความสัมพันธกับวิบาก พระพุทธเจา

๒๑ เกียรติวรรณ อมาตยกุล, วิถีแหงพุทธะ : วิถีชีวิตแหงความสุข, (กรุงเทพมหานคร : ภาพพิมพ, 
๒๕๓๐), หนา ๙๑. 

๒๒ พระธรรมโกศาจารย (พุทธทาส อินฺทปฺโญ), กรรมและการอยูเหนือกรรม, (กรุงเทพมหานค : 
ธรรมสภา, ๒๕๓๙), หนา ๒๐. 
 

                                           



๔๐ 

ตรัสเก่ียวกับวิบากของกรรม ๔ อยาง๒๓ ตางอยูในชวงตางวาระกันตามท่ีปรากฏในพระสูตรตาง ๆ เชน 
สังคีติสูตร๒๔ กุกกุรวติกสูตร๒๕ และในหมวดกรรมวรรค๒๖  

ในสวนประเด็นเรื่อง บาปเปนหลักธรรมท่ีสําคัญ ท่ีมีปรากฏในพระไตรปฎก และอรรถ
กถา โดยมีการแบงบาปออกเปน ๒ ประเภท คือ ๑) บาปท่ีมาในพระไตรปฎก ๒) บาปท่ีมาในอรรถา 
เปนตนวา คัมภีรอรรกถกถาเปนวรรณกรรมสําคัญ ซ่ึงจัดอยูในชั้นลําดับทุติยภูมิในพุทธปรัชญา
รองลงมาจากพระไตรปฎก หนาท่ีสําคัญของอรรถกถาคือ การอธิบายขยายขอความท่ีปรากฏใน
พระไตรปฎกท่ีมีเนื้อหายังไมชัดเจนและมีความคลุมเครือ ทําใหมีความชัดเจนและปราศจากความ
คลุมเครือ หลักกรรมท่ีปรากฏในอรรถกถา เปนแนวคิดหรือผลงานของพระอรรถกถาจารยท่ีไดแบง
กรรมไวเปนประเภทตาง ๆ ตามท่ีปรากฏในคัมภีรวิสุทธิมรรคซ่ึงจัดเปนคัมภีรคูมือสําคัญสําหรับศึกษา
หลักคําสอนในพระพุทธศาสนา แตงโดยทานพระพุทธโฆษาจารย ทานไดรวมรวมพุทธพจนเก่ียวกับ
กรรมท่ีปรากฏในพระไตรปฎกมาอธิบายความอีกทอดหนึ่ง โดยจําแนกกรรมท่ีปรากฏในอรรถกถา
ออกเปน ๑๒ ประเภท๒๗ 

อยางไรก็ตาม ในท่ีนี้ผูวิจัยจักกลาวตามนัยท่ีพระพุทธโฆษาจารยไดจําแนกประเภทของ
กรรมท่ีใหผลตามหนาท่ีมี ๔ อยางไวเทานั้น คือ 

๑. ชนกกรรม คือ กรรมสงผลใหเกิด เปนกรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีบุคคลทําไว ตามสงผลทํา
ใหไปเกิดในภพภูมิตาง ๆ ถาเปนกรรมดีก็จะสงวิบากดานดีทําใหผูกระทํากรรมไปเกิดในสุคติ แตหาก
เปนกรรมชั่ว ก็จะสงวิบากดานไมดีทําใหผูกระทํากรรมนั้นไปเกิดในทุคติ๒๘ และผลของกรรมนั้นยงัทํา
หนาท่ีหลอเลี้ยงชีวิตใหมใหดํารงอยู และดําเนินกิจกรรมตามสภาพของกรรมจนครบอายุขัย๒๙ ขณะท่ี
ชนกกรรมทําหนาท่ีในชวงของการปฏิสนธ ิกรรมอ่ืนจะไมมีบทบาทหรือแทรกแซงชนกกรรมไดเลย ใน
สวนนี้พระอรรถกถาจารยเปรียบเทียบการกระทําหนาท่ีของชนกกรรมไววา เหมือนกับการกระทํา
หนาท่ีของพอแมผูใหเกิด พอใหกําเนินเกิดกันเปนอันสิ้นสุดลงไป ถัดจากนั้นไปก็เปนหมดหนาท่ีของ

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), คัมภีรวิสุทธิมรรค, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูร
วงศ พรินติ้ง จํากัด, ๒๕๔๖). หนา ๙๖๙-๑๗๑. 

๒๘ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณ
มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๒๐. 

๒๙ บรรจบ บรรณรุจ,ิ เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑ , (กรุงเทพมหานคร: บัณฑิต
วิทยาลัยมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย), หนา ๑๒๗. 
 

                                           



๔๑ 

ชนกรรมแลว๓๐ ชนกกรรมขอนี้มีความสําคัญ เพราะจะเปนผูวินิจฉัยชี้ขาดซ่ึงภพและชาติของการ
กระทํากรรม ท้ังนี้สุดแตวาผูใกลจะตาย จิตจะปรารภสิ่งใดก็จะเปนชนกกรรมนําไปปฏิสนธิในภพภูมิ
นั้น๓๑ 

จะเห็นวา กุศลและอกุศลท่ีนําปฏิสนธิใหบังเกิดในชาติหนึ่ง มิไดใหผลในโอกาสหลังจาก
ปฏิสนธิแลว กลาวคือ ชนกกรรมนั้น เปนกรรมท่ีชวยเฉพาะแตในการปฏิสนธิเทานั้น กรรมนี้อาจ
เปรียบเหมือนมารดาใหกําเนิดบุตร แตมารดาคนนี้ทําหนาท่ีไดอยางเดียวคือการใหกําเนิด โดยจะไมมี
หนาท่ีในการเลี้ยงดูถนอมรักษาทารกได เม่ือนําไปเกิดตามลักษณะของตนแลวก็เปนอันหมดหนาท่ีของ
ชนกกรรม ตอจากนั้น ก็เปนหนาท่ีของอุปตถัมภกรรมท่ีจะเขาใหผลสืบตอ๓๒ 

๒. อุปตถัมภกกรรม คือ กรรมสนับสนุนสงเสริม เปนกรรมท่ีทําหนาท่ีสงเสริมสนับสนุน
เลี้ยงดู เปนกรรมท่ีรับชวงตอจากชนกกรรมซ่ึงมีหนาท่ีชักนําทําใหเกิดอยางเดียว แตไมสามารถเลี้ยงดู
ตอไปได สวนอุปตภัมภกรรมนั้น ไมอาจปฏิสนธิเองหรือไมมีอํานาจทําใหเกิด เพียงแตเปนกรรมท่ีทํา
หนาท่ีใหการสนับสนุนหรือสงเสริมชนกกรรมท่ีไมมีโอกาสใหผลใหไดผล และชนกกรรมท่ีกําลังใหผล
เต็มท่ี ตลอดจนสนับสนุนสงเสริมชีวิตท่ีชนกกรรมใหเกิดและหลอเลี้ยงไวใหเจริญเติบโต และดํารงอยู
ไดตลอดไป 

อยางไรก็ตาม อุปตถัมภกกรรมนั้น ไมสามารถท่ีจะปฏิสนธิเองไดตอเม่ือชนกกรรมแตง
ปฏิสนธิแลว อุปตถัมภกกรรมจึงเขาสนับสนุนสงเสริม เปรียบเสมือนแมนมผูเลี้ยงทารกอันคนอ่ืนให
เกิด จึงเรียกวา อุปตถัมภกกรรม เปนกรรมท่ีสนับสนุนชนกกรรม กรรมชนิดนี้เปนประเภทเดียวกับ
ชนกกรรม ถาชนกกรรมเปนกุศลแตงปฏิสนธิขางดี อุปตถัมภกกรรม ยอมเขาสนับสนุนทารกผูเกิดแลว
ใหไดสุข ไดความเจริญรุงเรืองจนอวสาน ไดในลักษณะวา รุงเรืองมาแลวมีรุงเรืองไปภายหนา ถาชนก
กรรมเปนอกุศลแตงปฏิสนธิขางเลว อุปภถัมภกกรรมยอมซํ้าเติม เม่ือเกิดแลวใหหายนะหนักลง เขาใน
ลักษณะวา มืดมาแลว มีมืดไปภายหนา เขาใจอีกอยางหนึ่งวา ชนกกรรมไดแกกรรมท่ีเปนเดิม 
อุปตภัมภกกรรม ไดแกกรรมทําเพ่ิมพูนหรือซํ้าเติมก็ไมผิด๓๓ 

๓. อุปปฬกกรรม คือ กรรมเบียดเบียน เปนกรรมท่ีเบียดเบียนชนกกรรมท่ีใหผลอยูนั้น
ออนกําลังลง เบียดเบียนชนกกรรมท่ีกําลังจะใหผล ใหผลไมเต็มท่ี ตลอดจนเบียดเบียนชีวิตท่ีชนก
กรรมใหเกิดและหลอเลี้ยงไว ไมใหเปนไปตามสภาพของกรรมนั้น อุปปฬกกรรมจะตรงกันขามกับชนก

๓๐ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร: 
มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๑๒๖. 

๓๑ พุทธมามิกา, กรรมและผลแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔), หนา ๑๓. 

๓๒ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, (กรุงเทพมหานคร: สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณ
มหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หนา ๒๒๐. 

๓๓ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, (กรุงเทพมหานคร : 
โรงพิมพแหงมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๓๔), หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๔๒ 

กรรมและอุปภัมภกกรรม หากชนกกรรมและอุปตถัมภกกรรมเปนฝายอกุศล อุปปฬกกรรมก็จะตอง
เปนฝายกุศล ถาชนกกรรมและอุปตถัมภกกรรมเปนฝายกุศล กรรมชนิดนี้ก็จะตองเปนฝายอกุศล 
หนาท่ีของอุปปฬกกรรมก็คือเบียดเบียน บีบค้ัน ทอนกําลังของชนกกรรมและอุปปตถัมภกกรรมให
เพลาลง คอยบั่นทอนผลของกรรมท้ังสองใหสิ้นลง ถามีความสุข ก็จะสุขไมนานถามีความทุกขก็จะ
ทุกขไมมากและไมนาน เชน ชนกกรรมนําไปเกิดเปนลูกคนยากจนขัดสน อุปตถัมภกกรรมเขา
สนับสนุนทําใหเปนอยูอยางแรนแคน อดอยากลําบาก หากมีอุปปฬกกรรมเขาใหผล มันก็ทําใหสภาพ
ของชีวิตเด็กนั้นดีข้ึน เชน หลวงพอท่ีวัดอุปถัมภใหเปนเด็กวัด ไดกินขาวกนบาตรอ่ิมหนําสําราญทุกวัน 
ท้ังหลวงพอยังสงเสียใหเรียนจนจบปริญญา อนาคตของเด็กคนนี้ จึงดีกวาเด็กคนอ่ืนในแหลงชุมชน
แออัดดวยกัน ท่ีไมมีอุปปฬกกรรมฝายกุศลเขาใหผล๓๔ 

๔. อุปฆาตกรรม คือ กรรมตัดรอน เปนกรรมท่ีใหผลรุนแรงจะเขาตัดรอนขจัด หรือทําลาย

กรรมอ่ืนท่ีใหผลอยูกอนแลวหมดอํานาจลงไปได แลวกรรมตัดรอนนี้ก็จะเขามาแทนท่ีตอไป กรรมตัด

รอนนี้มีท้ังฝายดีและฝายชั่ว๓๕ หนาท่ีสําคัญของอุปฆาตกรรม คือ การทําหนาท่ีตัดรอนชีวิตท่ีชนก

กรรมทําใหเกิดและหลอเลี้ยงไวมิใหผลและสูญสิ้นไป ตลอดจนตัดรอนชนกกรรมอ่ืน ๆ ไมใหมีโอกาส
ใหผล อุปฆาตกรรมเปนกรรมท่ีสนับสนุนอุปปฬกกรรม และตรงกันขามกับชนกกรรมและอุปถัมภก
กรรม เชน ถาชนกกรรมและอุปถัมภกกรรมเปนฝายกุศล อุปปฬกกรรมจะเปนฝายอกุศล และอุป
ฆาตกรรมจะเปนฝายอกุศลเชนเดียวกับอุปปฬกกรรม กรรมชนิดนี้เม่ือใหผลจะตัดรอน๓๖ ชนกรรม
และใหผลแทนท่ีทันที เชน ชนกกรรมฝายกุศลนําไปเกิดเปนลูกเศรษฐี อุปถัมภกกรรมสงเสริมใหมี
ความสุข สมบูรณ มีชีวิตท่ีเจริญรุงเรือง เม่ืออุปฆาตกรรมตามมา ทําใหเกิดอุบัติเหตุเสียชีวิต ท้ังท่ีอยูใน
วัยไมสมควรตาย อุปฆาตกรรมไมใชกรรมท่ีหักลางหรือลบลางกรรมอ่ืน เพราะกรรมแตละประเภท
ใหผลของตนเอง ลบลางกรรมอ่ืนไมได การใหผลของกรรมมีเง่ือนไขท่ีวา กรรมมีกําลังใหผล เกิดออน
กําลังลง กรรมอ่ืนท่ีกําลังแรงกวาก็จะใหผลแทนท่ี 

ในสวนของกรรมใหผลตามระยะเวลา คือ กรรมท่ีไดกระทําไปแลว เปนกรรมท้ังในสวนท่ีดี
และไมดี ยอมมีระยะเวลาในการใหผลตางกัน กลาวคือกรรมบางอยางทําในชาตินี้ ใหผลในชาติหนา 
กรรมบางอยางทําในชาตินี้ ใหผลในชาติตอ ๆ ไปจากชาติหนาใหผลในชาตินี้มี ๔ อยาง คือ 

๑. ทิฏฐธัมมเวทนียกรรม คือ กรรมใหผลในชาตินี้ เปนกรรมดีหรือ กรรมชั่วท่ีกระทําใน
ชาตินี้ ใหผลในชาตินี้เลย เปนกรรมแรงจึงใหผลทันตาเห็น๓๗ กรรมดีใหผลเปน ลาภ ยศ สรรเสริญ 

๓๔ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก, หนา ๒๒๑. 

๓๕ พุทธมามิกา (นามแฝง), กรรมและผลแหงกรรม, (กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔), หนา 
๑๖-๑๗. 

๓๖ สุนทร ณ รังษี, พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก,  หนา ๒๒๑. 

๓๗ สมเด็จพระมหาสมรเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, หนา ๑๒๖. 
 

                                           



๔๓ 

กรรมชั่วใหผลเปน เสื่อมลาภ เสื่อมยศ นินทา มี ๒ อยาง คือ กรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีใหผลภายใน ๗ วัน 
และใหผลภายในชาตินี้ กรรมประเภทนี้จะกลายเปนอโหสิกรรม ตอเม่ือใหผลแลว และผูท่ีจะรับผล
ตายจะไมมีการขามชาติ ดังนั้น จึงตองเปนกรรมท่ีทําดวยเจตนาดีแรงกลา กระทํากับผูมีพระคุณวิเศษ 
มีบุญคุณ หรือมีความดีอยางมาก ทิฏฐธัมมเวทนียกรรมจะใหผลในชาตินี้ไดเลยนั้น ตองไมถูกทิฏฐธัมม
เวทนียกรรม ฝายตรงขามเขาเบียดเบียน และตองมีปจจัยสําคัญเก้ือหนุน ๔ ประการ คือ คติ กาล 
อุปธิ และปโยค ถาเก้ือหนุนทิฏฐธัมมเวทนียกรรมฝายกุศล เรียกวาสมบัติ ๔ และถาเก้ือหนุนทิฏฐธัมม
เวทนียกรรมฝายอกุศล เรียกวา วิบัติ ๔ กรรมประเภทนี้ จึงเปรียบเทียบไดกับนายพรานเนื้อ ยิงลูกธนู
ไปยังเนื้อ ถาถูกเนื้อ เนื้อก็ตาย ถาไมถูก เนื้อยอมวิ่งหนีไมกลับมาใหยิงอีก นายพรานจึงเปรียบเทียบ
เหมือนผลกรรม เนื้อคือผูกระทํากรรมท่ีตองรับผลของกรรมนั้น๓๘ 

๒. อุปปชชเวทนียกรรม หมายถึง กรรมท่ีใหผลในภพหนา กลาวคือการใหผลในภพท่ี
ถัดไปจากภพนี้ ไมวาจะเปนกรรมดีหรือกรรมชั่วก็ตาม ท่ีกระทําในขณะแหงชวนจิตดวงสุดทายใน
บรรดาชวนจิตท้ัง ๗ แหงชวนวิถีหนึ่ง ๆ เปนชวนเจตนาท่ี ๗ อันเปนเจตนาสุดทายของชวนวิถี เปนตัว
ใหสําเร็จความประสงคและไดความเสพคุนจากขวนเจตนากอน ๆ มาแลว แตในเวลาเดียวกัน ก็มี
กําลังจํากัด เพราะเปนขณะจิตท่ีกําลังสิ้นสุดชวนวิถี กรรมนี้จึงใหผลเฉพาะในชาติท่ีถัดจากชาตินี้ไป
เทานั้นถาไมมีโอกาสใหผลในชาติหนา ก็กลายเปนอโหสิกรรม 

๓. อปราปริยเวทนียกรรม หมายถึง กรรมใหผลในชาติตอ ๆ ไป ถัดจากชาติหนา กรรมดี
หรือกรรมชั่ว ท่ีทําในชาตินี้แลว จะใหผลในชาติตอ ๆ ไป ถัดจากชาติหนา ชาติใดชาติหนึ่ง เม่ือสบ
โอกาส เปรียบเทียบสุนัขไลเนื้อตามเนื้อทันเขาในท่ีใด ยอมเขากัดในท่ีนั้น๓๙ กรรมประเภทนี้จึงนากลัว
กวากรรมประเภทท่ี ๑ และประเภทท่ี ๒ ดวยวาผลของกรรมจะติดตามผูกระทําไปตลอดการเวียนวาย
ตายเกิด จนกวาจะใหผลหมดจึงจะกลายเปนอโหสิกรรม ดังนั้น การใหผลของกรรม ประเภทท่ี ๒ และ
ประเภทท่ี ๓ ทําใหเกิดความเขาใจคาดเคลื่อนในเรื่องผลของกรรม ท่ีมีความซับซอนสงผลขามภพขาม
ชาติ 

๔. อโหสิกรรม หมายถึง กรรมท่ีใหผลสําเร็จแลว เปนกรรมดีหรือกรรมชั่วท่ีทําไว ใหผล
เสร็จสิ้นแลว เม่ือไมมีโอกาสใหผลในเวลาท่ีใหผล ดวยถูกกรรมชนิดอ่ืนตัดหนาใหผลไปกอน จึงออน
กําลังลงใหผลไมทัน และเลิกใหผลในท่ีสุด หรือเพราะผูกระทํากรรมนั้นสําเร็จเปนอรหันต นิพพานใน
ชาตินี้แลว ก็ไมเวียนวายตายเกิดอีกตอไป จึงไมมีตัวตนท่ีจะตองมารอรับผลของกรรม เปรียบเหมือน
พืชสิ้นยางแลวเพาะไมข้ึน๔๐ ดังนั้น อโหสิกรรมจึงหมายถึงการกระทําความดีตาง ๆ ของพระอรหันต
ดวย ยอมไมมีผลเปนกรรมดี เพราะทานทําความดีดวยจิตท่ีปราศจากความยึดม่ัน ถือม่ันไมคิดทําดี

๓๘ พระพรหมโมลี (วิลาศ ญาณวโร), กรรมทีปนี เลม ๑, หนา ๒๕๔. 
๓๙ สมเด็จพระมหาสมณเจา กรมพระยาวชิรญาณวโรรส, ธรรมวิภาค ปริเฉทท่ี ๒, หนา ๑๒๖. 

๔๐ บรรจบ บรรณรุจ,ิ เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑, หนา ๑๓๐. 
 

                                           



๔๔ 

เพ่ือหวังผลตอบแทนข้ันนอก รวมท้ังไมคิดทําดีเพ่ือละกิเลส เพราะกิเลสไดหมดสิ้นแลว แตยังทําดี
ตอไปอยางตอเนื่อง การทําดีของทานจึงจัดเปนเพียงกริยา ไมจัดเปนกรรม และไมมีวิบาก๔๑ 

บาปในฐานะของวิบากหรือการใหผลของบาปนั้น การการแบงออกท้ังในสวนของ
ระยะเวลาและเจตนาของการกระทํายอมใหผลบาปท่ีตางกันออกไป บางสิ่งท่ีทําลงไปอาจใหผลทันที 
แตบาปหรือกรรมบางอยางนั้น ตองอาศัยระยะเวลา และอาจใหผลในทางออม ซ่ึงอาจกลาวไดวา เรื่อง 
กรรมหรือบาปกรรมนัน้ เปนเรือ่งอจินไตย อีกดวย  

บาปในฐานะการใหผลของภพ ภูมิ ดังตอไปนี้คือ  
๑. นรก หรือ นิรยะ เพราะเปนสถานท่ีไมมีความสุขดวยความสบาย ลักษณะของบาป

ในนัยนี้ เปนลักษณะของบาปท่ีใหผลอยางรุนแรงชนิดท่ีวาจะหาความสุขสักหยดเดียวก็ไมมี 
๒. เปรต ท่ีชื่อวาเปรต เพราะมีฐานะอันหางไกลจากความสุขท้ังหลาย ผูกลายเปน เปรต 

จะมีลักษณะหิวตลอดเวลา ปวดแสบอยูตลอดเวลา ฯลฯ จึงไมมีความสุข แตก็เบากวาสัตวนรก 
๓. อสูร หรือ อสุรกาย ท่ีชื่อวา อสูร เพราะเปนสัตวท่ีไมสวางรุงเรือง ไมสวางรุงโรจน 

โดยอิสระ และสนุกสนานรื่นเริง ลักษณะบาปท่ีนําใหเปนอสูร ก็คือบาปท่ีเปนเครื่องยังสัตวไมใหสวาง

รุงโรจน โดยความเปนอิสระและสนุกสนานรื่นเริง คลายกับถูกจองจํา๔๒ 

๔. สัตวเดรัจฉาน ท่ีชื่อวาสัตวเดรัจฉาน เพราะเปนสัตวท่ีเปนไปขวางมรรคผล ลักษณะ
ของบาปชนิดนี้ก็คือ เปนบาปธรรมขวางมรรค ผล นิพพาน เหตุผล เนื่องจากวาผูท่ีเกิดในกําเนิดสัตว
เดรัจฉานไมมีอุปนิสัยพอท่ีจะบรรลุมรรคผลได เพราะเปนผูมีโมหะมาก ไมสามารถจะมีปญญาถึงพอ
บรรลุญาณข้ันสูงได แมบวชก็ไมได จะปวยกลาวไปใยถึงการท่ีจะบรรลุมรรคผลเหลานี้เปนนัยหนึ่ง  

อีกนัยหนึ่งจําแนกไดอีก ๔ ประเภท คือ อบาย ทุคติ วินิบาต นรก 
๑) อบาย หรือ เดรัจฉานวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา อบาย เพราะเปนฐานะท่ีปราศจากกุศลธรรม 

อันกอใหเกิดสมบัติ ๓ ประการ คือ ความสุขแหงมนุษย ความสุขแหงเทวดา ความสุขแหงนิพพาน 
ฉะนั้น ในเนตติอัฏฐกถา ทานจึงกลาววา อบาย พระพุทธเจามุงหมายเอาเปนภูมิของสัตวเดรัจฉาน
โดยตรง 

๒) ทุคติ หรือ ปตติวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา ทุคติ เพราะเปนภูมิอันเปนท่ีเกิดแหงสัตวท้ังหลายดวย
ความลําบากลักษณะของบาปในท่ีนี้คือ ใหเกิดความทุกขยากลําบาก ปวดแสบ เผ็ดรอน ทนไดยาก 
หมายเอาท่ีอยูของเปรต และสัตวนรก อสุรกายบางประเภท 

๓) วินิบาต หรือ อสุรวิสยภูมิ ท่ีชื่อวา วินิบาต เพราะเปนภูมิท่ีอยูของสัตวท่ีปราศจาก
ความสวยงาม หมายเอาภูมิอันเปนสถานท่ีอยูของพวกอสุรกาย และเปรต สัตวนรก บางประเภท 

๔๑ บรรจบ บรรณรุจิ, ปฏิจจสมุปบาท, พิมพครั้งท่ี ๓, (กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘), 

หนา ๒๐๑. 

๔๒ สงฺคห. ฏีกา. ๑๕๖-๑๕๗. 
 

                                           



๔๕ 

๔) นรก หรือ นิรยะ ท่ีชื่อวานรก เพราะเปนสถานท่ีปราศจากความสุข ความสบาย
ลักษณะของบาปในนัยนี้ เปนลักษณะของบาปท่ีใหผลอยางรุนแรงชนิดท่ีวาจะหาความสุขสักหยด
เดียวก็ไมมี 

เม่ือกลาวโดยสรุปแลว จะเห็นวาบาปนั้นมี ๒ ลักษณะคือ ๑. บาปใหผลทางจิต ๒. บาป
ใหผลในเชิงสงใหไปเกิดในทุคติ  

อยางไรก็ตามบาปยอมข้ึนอยูกับระยะการใหผลของบาป ข้ึนอยูกับวาบาปกรรมนั้นทํา
ในชวงใด เชนถาทําบาปกอนใกลตาย บาปกรรมนั้นก็จะใหผลกอน เปรียบเหมือนโคท่ีอยูใกลประตู 
พอประตูคอกเปด โคตัวนั้น ถึงแมจะแกก็ออกไดกอนฉันใด บาปกรรมท่ีทําใกลตายก็จะใหผลกอนฉัน
นั้น ตอมาก็จะเปนกรรมท่ีทําเสมอ ๆ ใหผล สุดทายก็เปนบาปกรรมท่ีสักแตวาจะทําใหผล ซ่ึงระยะ
กาลในการใหผลนี้ ถาเปนทิฏฐธัมมเวทนียกรรม ก็จะใหผลในชาตินี้เลย ถาไมใหผลก็จะกายเปน
อโหสิกรรมไป ตอมาก็จะเปนบาปกรรมประเภทท่ีใหผลในชาติถัดมาจากชาตินี้ ซ่ึงเรียกวาอุปปชช
เวทนียกรรม ถาไมใหผลชาตินั้นก็จะกลายเปนอโหสิกรรม ตอไปก็จะเปนกรรมประเภทท่ีใหผลเรื่อย ๆ 
จนกวาจะเขาสูนิพพาน เรียกวาอปราปริยเวทนียกรรม และกรรมทุกประเภทถาผูทําบาปนั้นไดเขาสู
ปรินิพพานแลว ก็กลายเปนอโหสิกรรมไปเลย ไมมีการใหผลอีก 

ดังนั้นการใหผลของบาปนั้น มีขบวนการท่ีสัมพันธกับเรื่องกรรม ซ่ึงเปนตัวกําหนดเวลาใน
การใหผล และจะใหผลหนักผลเบาก็ข้ึนอยูกับกรรมท่ีทําไว ท่ีเปนครุกรรมหรือลหุกรรม หรือทําผิดในผู
มีคุณมากหรือไมมีคุณมาก เม่ือถึงคราวก็เปนไปตามเหตุปจจัยของกรรมนั้น ๆ ซ่ึงเก่ียวโยงไปถึงจิตของ
สัตวในเวลาใกลจะตายดวย ครั้นบาปใหผลก็ไดรับทุกข ทรมาน แตกตางกันตามอํานาจกรรมท่ีสั่งสมไว
นั้น  

ผลของบาปโดยตรงและไดรับทันทีหลังทํา คือสภาพจิตท่ีเศราหมอง ไมดี เชน ความเกียจ
คราน ความตระหนี่ ความโหดราย ซ่ึงจะเปนเหตุใหเกิดผลอ่ืน ๆ ตามมา ซ่ึงโทษของบาปท่ีพอประมวล
ไดนั้น มี ๕ หมวด คือ 

๑. บาปทําใหเดือดรอน 
 “บาป” ทําสัตวใหเดือดรอน ก็เนื่องจากวา ในคัมภีรทางพุทธศาสนา ไดกลาวถึงผูทําบาป

แลวไดรับผลคือความเดือดรอน ดังพุทธภาษิตท่ีวา “คนพาลผูมีปญญาทราม ทําตนใหเปนดุจขาศึก

เท่ียวทําบาปกรรมท่ีใหผลเผ็ดรอน”๔๓ บุคคลทํากรรมใดแลว ยอมเดือดรอนใจในภายหลัง รองไห

น้ําตานองหนา เสวยผลกรรมอยูกรรมนั้นชื่อวา เปนกรรมไมดี๔๔ คาถาท้ังสองนี้ บงบอกใหทราบวา 

บาปเปนการท่ีสงผลคือความเดือดรอนเผ็ดรอนใหผูทํา ซ่ึงยังผลใหตองหลั่งน้ําตา ตัวอยางท่ีเราเคยเห็น
ผลของการทําบาปแลวไดรับผลคือความเดือดรอนในปจจุบัน เชนคนท่ีฆาคน ปลนแลวฆาเจาทรัพย 

๔๓ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๖๖/๔๗. 

๔๔ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๖๖/๔๘. 
 

                                           



๔๖ 

ขมขืนแลวฆา จี้ชิงทรัพยฯลฯ ฆาตกร ท่ีทํากรรมประเภทนี้ นอกจากจะทําตนใหไดรับความเดือดรอน 
เพราะตองหนีการจับกุมของเจาหนาท่ีตํารวจ ถาเผลอวางแผนไมดี ถูกเจาหนาท่ีตํารวจจับได ผลก็คือ
ตองเขาคุกและถูกลงโทษหนัก มีถูกประหารชีวิต เปนตน ท่ีสําคัญยิ่งกวานั้นก็คือ คนพวกนี้เม่ือ
หลังจากตายแลวก็ยังจะไดรับผลของบาปท่ีตนทําใหสภาพท่ีตองลําบาก เดือดรอน ในอบาย ทุคติ 
วินิบาต นรก อีกเปนเวลานานนับไมถวน ท่ีเปนเชนนี้เพราะเกิดจากผลของบาปท่ีตนไดทําเอาไวนั่นเอง 

๒. บาปเปนเหตุนําใหสัตวไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 
บาปกรรมท่ีกลาวถึงในท่ีนี้ท่ีสามารถจะทําใหสัตวไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ไดก็คือ

อกุศลกรรม หรืออกุศลกรรมบถ ๑๐๔๕ นั่นเอง เพราะวากรรมตาง ๆ ท่ีมนุษยก็ดี สัตวประเภทตาง ๆ 

บรรดาท่ีมีอยูในสากลจักวาลนี้ก็ดี เม่ือลวงอกุศลกรรมบถขอใดขอหนึ่งเขาถึงจะเปนโทษข้ันต่ํา ก็ไมพน
อบายอยูนั่นเอง แตถาลวงเกินในผูท่ีมีคุณมาก โทษก็หนักไปตามลําดับ 

อยางไรก็ตามรวมความแลว ทุจริต ๓ คือ กายทุจริต วจีทุจริต มโนทุจริต ท้ัง ๓ อยางนี้
อันมีบาปธรรมเปนมูล เรียกวา อกุศลมูล หรือ โลภะ โทสะ โมหะ นั้น เม่ือบุคคลทํากรรมดวยเจตนา
อันมีอกุศลเปนมูลท้ัง ๓ ประกอบอยูกับจิตแลว ยอมสงผลใหไปสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก ดังท่ี
นักปราชญพุทธศาสนา แสดงไวมีใจความสอดคลองกันวา เหตุท่ีนําไปตกนรกโดยสวนมากไดแก โทสะ 
ดังมีหลักฐานรับรองไววา 

“โทเสน หิ จณฺฑชาติตาย โทสสทิสํ นิรยํ อุปฺปชฺขนฺตติ” 
แปลวา…ขอรับรองวาเปนจริงอยางนั้น เพราะโทสะเปนเหตุ สัตวท้ังหลายจึงไปตกนรก 

ซ่ึงมีลักษณะเชนเดียวกันกับโทสะ เพราะโทสะมีชาติหยาบคาย 
…เหตุท่ีนําไปเกิดเปนเปรต-อสุรกาย โดยมากไดแก โลภะ หรือตัณหา ดังมีหลักฐานอัฏฐ

สาลินีรับรองไววา 
“เยภุยฺเยน หิ สตฺตา ตณฺหาย ปตฺติวิสยํ อุปฺปชฺขนฺติ” 
แปลวา…จริงอยู โดยสวนมาก สัตวท้ังหลายตายไปแลวไปเปนเปรตและอสุรกาย ก็เพราะ

โลภตัณหา 
…เหตุท่ีนําไปเกิดเปนสัตวเดรัจฉาน โดยสวนมาก ไดแก โมหะ ดังมีหลักฐานปรากฏอยูใน 

อัฏฐสาลินี อัฏฐกถา รับรองไววา 
“โมเหน หิ นิจฺจํ สมฺมุฬฺหํ ติรจฺฉานโยนิ อุปฺปชฺขนฺติ” 
แปลวา…จริงอยู สัตวท้ังหลายตายไปเกิดเปนสัตวเดรัชฉาน ซ่ึงมีความลุมหลงอยูเปนนิจ 

ก็เพราะโมหะ เปนตัวการนําไปดังนี้ 
         อยางไรก็ดีถามีการละเวนการกระทําท่ีไมดี ซ่ึงเรียกในท่ีนี้วาทุจริต ก็ชื่อวา

เปนผูรักษาศีลได เพราะการละทุจริตท้ัง ๓ ประการนี้ ถาจะวาไปแลวก็คือเปนผูมีศีลนั่นเอง แตก็จัด

๔๕ ที.ปา.(ไทย) ๑๑/๑๐๓/๗๓.  
 

                                           



๔๗ 

อยูในประเภทศีลข้ันต่ํา๔๖ ตามท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงไวในธรรมท่ีเรียกวาโอวาทปาฏิโมกขนั้น 

ถึงแมวาจะเปนศีลข้ันต่ําก็ยังดี เนื่องจากเปนฐานเครื่องนําไปสูศีลข้ันสูงได ซ่ึงอานิสงสของศีลท่ีเปน
จุดหมายของพระพุทธศาสนาหรือพุทธปรัชญาก็คือ เปนตัวนําเขาสูกระแสพระนิพพานหรือความพน
ทุกข ซ่ึงจัดเรียกวาเปนจุดมุงหมายสูงสุดในทัศนะของพุทธศาสนิกชนดวย แตเม่ือบาปบุคคลมีบาป
ธรรมในดวงจิตลวงละเมิดศีลเบื้องต่ํา ซ่ึงเปนฐานท่ีเรียกวา อกุศลกรรมบถ ๑๐ นี้เสียแลว ยอมมีโทษ
คือพลาดหวังจากนิพพาน แตกลับจะตองเขาสู อบาย ทุคติ วินิบาต นรก 

ในคัมภีรพระพุทธศาสนาทานจัดศีลไว ๒ ระดับคือ ศีลเบื้องต่ํา และศีลเบื้องสูง ศีลเบื้อง
ต่ําไดแก ๑) เวนจากปาณาติบาต ๒) เวนจากอทินนาทาน ๓) เวนจากกาเมสุมิจฉาจาร ๔) เวนจาก
มุสาวาท ๕) เวนจากการดื่มสุราและเมรัยอันเปนท่ีตั้งแหงความประมาท ศีลเบื้องสุงไดแก ๑) สํารวม

ในปาฏิโมกขสังวรศีล ๒) เห็นภัยในโทษนอยโทษใหญสมาทานศึกษาในสิขาบท๔๗ เม่ือบาปบุคคล ลวง

ละเมิดศีล ก็จะไปเกิดในอบายทุคติ วินิบาต นรก ตัวอยางผูท่ีมีอกุศลธรรมหรือบาปธรรมในดวงจิตแลว
ทํากรรมอันลามกลวงละเมิดศีล เปนตน จึงตองเสวยผลกรรมโดยเปนเปรต อสุรกาย สัตวเดรัชฉาน 
สัตวนรกนั้น เชน คราวหนึ่งองคอรหันตพระมหาโมคคัลลานเถระผูมีทิพยจักขุ ไดเห็นบุรุษผูมีขนเปน
ดาบลอยอยูในเวหาส ขนดาบของเขาไดหลุดลอยกระเด็นออกไปจากตัวแลวก็กลับตกลงมาตองตัวเขา
ตลอดเวลา เขาก็ไดแตรองครวญครางอยางโอดโอยเปนท่ีนาแปลกประหลาดยิ่งนัก สมเด็จพระผูมีพระ
ภาคเจาตรัสเลาประวัติเปรตตนนี้วา ในชาติกอน เปรตผูมีขนเปนดาบนี้ เกิดเปนคนมีอาชีพเปนคนฆา
สุกรขาย ครั้นทํากาลกริยาไปแลว ก็ตกนรกหมกไหมอยูเปนเวลานานหนักหนาเม่ือหมดกรรมพนจาก
นรกแลว เศษกรรมยังมี จึงตองมาเกิดเปนเปรตมีขนดาบ และถูกขนจัญไรแหงตนประทารายเอา
ตลอดเวลา ไดเสวยทุกขเวทนาอันนาทุเรศเห็นปานนั้น เรื่องของเปรตท่ีไดรับผลกรรมของตนนี้มีมาก 

ผูใครศึกษาพึงคนดูไดในพระสุตตันปฎกเลมท่ี ๒๖ ขุททกนิกาย เปตวัตถุ๔๘ ซ่ึงเปนสาเหตุท่ีเปนเปรตก็

เพราะทําบาปกรรมโดยมีบาปธรรมในดวงจิต ดวยเหตุนี้จึงไดรับความเดือดรอน แมเม่ือมีชีวิตอยู ผูท่ี
ทําบาปนั้นยังตองไดรับทุกขท่ีเกิดข้ึนจากการเสียเกียรติยศชื่อเสียงดวย สมดังพุทธภาษิตท่ีแสดงไววา 

“…มาณพ บุคคลบางคนในโลกนี้ เปนสตรีก็ตาม เปนบุรุษก็ตาม เปนผูฆาสัตว เปนคน
หยาบชา มีมือเปอนเลือด ฝกใฝในการ ประหัตประหาร ไมมีความกรุณาในสัตวท้ังหลาย เพราะกรรม
นั้นท่ีเขาใหบริบูรณ ยึดม่ันไวอยางนั้น หลังจากตายแลว เขาจึงไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก 

หลังจากตายแลว ถาไมไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก…”๔๙ 

๔๖ สมเด็จพระสังฆราช (ปสฺสเทว), สวดมนตฉบับหลวง, อนุสรณในงานพระราชทานเพลิงศพ พระศา
สนโสภณ      (ชินทตฺโต เอ้ือน สุดเฉลียว ป.ธ. ๗), (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ๒๕๒๑), หนา ๒๗๐. 

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

๔๘ ขุ.เปต. (ไทย) ๒๖/๔/๑๖๗.  

๔๙ ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๒๙๐/๓๕๐.  
 

                                           



๔๘ 

๓. บาปนําสัตวใหถึงทุกข 
คําวา “ทุกข” แปลวาสภาวะท่ีทนไดยาก สภาวะท่ีบีบค้ัน สภาวะท่ีไมคงทนอยูในสภาพ

เดิมไมเรียกวาทุกข ในอรรถกถาทานใหความหมายไววา ภยฎเฐน เปนสิ่งท่ีนากลัว ฉะนั้นทุกขจึงเปน

สิ่งท่ีนากลัว เปนสิ่งท่ีไมนาปรารถนาของผูท่ีตองการความสุข๕๐ ดวยเหตุนี้ ผลบาปกรรมท่ีบุคคลมี

บาปธรรมในดวงจิตทําลงไปแลว ยอมสงผลใหไดรับทุกข กลาวคือ เม่ือยังมีบาปอยูก็ยอมจะยังวนเวียน
อยูในวัฏฏสงสาร ก็ชื่อวาจะตองมีเกิด เม่ือมีเกิดก็ตองมีแก มีเจ็บมีตามเหลานี้เปนทุกขชนิดหนึ่ง อีก
อยางหนึ่งในเม่ือเกิดแลวตองประสบกับอนิฏฐารมณ อารมณไมนาปรารถนา เชน พลัดพรากจากของ
รักของชอบใจ ประสบพบแตสิ่งไมชอบใจ ตองทํางานเพ่ือความเปนอยู ฯลฯ  เหลานี้ 

เปนทุกขท่ียังจัดวาเบา ทุกขท่ีหนักกวานี้ ซ่ึงเปนผลของบาปโดยตรงก็คือ ทุกขท่ีตองทน
ทรมานเพราะวิบากของบาปกรรมในอบายภูมิ คือเกิดเปนสัตวเดรัชฉาน อสุรกาย เปรต สัตวนรก เหตุ
ไรจึงจัดวาอยางนั้น เพราะวาในอบายภูมินี้โดยเฉพาะสัตวนรก ไมมีการไดพักผอน มีแตจะถูกแทงถูก

เผา๕๑ หากมีปญหาสงสัยวานรกมีจริงหรือ ยมบาลมีจริงหรือ พุทธปรัชญาตอบปญหานี้ไววาเรื่องนรก

หรือเรื่องนายนิรยบาลนี้มีจริง ดังพระพุทธพจนท่ีตรัสถึงเรื่องนรกอยูเสมอ ๆ และก็ทรงรับรองเรื่องท่ี
สัตวท่ีเกิดในนรกถูกนายนิรยบาลลงโทษดวย ซ่ึงเรื่องตาง ๆ เหลานี้พระพุทธองคครั้งเปนพระโพธิสัตว
บําเพ็ญบารมีอยู คือเรื่องบาปใหสัตวถึงทุกข ก็เคยประสบมาแลว มีใจความพุทธภาษิตท่ีจะยกมาเปน
ตัวอยางพิจารณา คือ 

“ภิกษุท้ังหลาย คนพาลนั้นยังประพฤติกายทุจริต ประพฤติวจีทุจริต
ประพฤติมโนทุจริต หลังจากตายแลว จะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก
บุคคลเม่ือจะกลาวใหถูกตอง พึงกลาวถึงนรกนั้นนั่นแหละวา ‘เปนสถานท่ีไมนา
ปรารถนาไมนาใคร  ไมนาพอใจ โดยสวนเดียว’ ทุกขนี้ กับทุกข ในนรก

เปรียบเทียบกันไมได”๕๒ 

นอกจากคัมภีรข้ันตนคือพระไตรปฎกแลว ก็ยังมีคัมภีรอ่ืน ๆ อีกมากมายยืนยันวามีจริง

โดยเฉพาะคัมภีรตรรกศาสตรท้ังหลาย เชน คัมภีรโลกบัญญัติ ก็ไดกลาวถึงนรกวา มี ๘ ขุม๕๓ คือ สัญ

ชีวนรก กาฬสุตตนรก สังฆาตนรก โรรุวนรก มหาโรรุวนรก มหาอเวจีนรก มหาตาปนรก ตาปนนรก 
นรก ๘ ขุมนี้ ยากท่ีบุคคลผูมากดวยกรรมอันรายกาจจะผานพนไปได แตละขุมยังมี อุสสทนรก เปน
บริวารอีก ๑๖ ขุม มี ๔ ประตูนรกท่ีชื่อวา สัญชีวะ นี้มีวิธีลงโทษ ดังนี้ 

๕๐ พระพรหมคุณาภรณ (ป.อ. ปยุตฺโต), พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ, หนา ๗๐/๓-๗๐/

๑๗. 

๕๑ ขุ.ชา. (ไทย) ๒๘/๑๐๖/๕๐.  

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

๒๕๒๘), หนา ๖๙-๙๕. 
 

                                           



๔๙ 

 …นรกสัญชีวะ มีแผนเหล็กรอนอาว ลุกโพลงชวงโชติ ยาวเหยียดไปตลอดหลายโยชน
ในในนรกนั้นมีนายนิรยบาล คอยจับผูมีตกนรกเหลานั้นเอาเทาข้ึนขางบนเอาหัวลงขางลางหิ้วไป 
พรอมท้ังฟนดวยมีดพรา ถากดวยขวาน ท่ิมแทงดวยหลาวแหลน สัตวนรกเหลานั้นจะเดินไปไมมีเนื้อ
เหลือแคโครงกระดูก รองครวญครางมีทุกขเวทนาหนัก ลมสลบลง ลมเย็นจะพัดตองสัตวนรกเหลานั้น 
เนื้อและเลือดของสัตวนรกเหลานั้น ก็จะมีปรากฏข้ึน เล็บมือของสัตวนรกเหลานั้น จะปรากฏเปนดาบ 
หรือเล็บท่ีทําดวยเหล็ก สัตวนรกเหลานั้นเห็นกันมากและกันแลว ตางก็คิดวาเปนศัตรูแลวก็เขาจูโจม
ตอสูกันลมตายลง จะผลัดเปลี่ยนอยูอยางนั้น จนกวาจะสิ้นวิบากบาปกรรม  เทาท่ียกมานี้เปนเพียง
ชี้ใหเห็นผูทําบาปกรรมไปตกนรกแตข้ันแรก ๆ ก็ตองทนทุกขทรมานถึงเพียงนี้แลว ไมตองกลาวถึง
กรรมชั่วท่ีจะใหตกนรกขุมลึกตอไปอีก ยอมทรมานมากกวานี้เปนหลายเทา ผูประสงคจะดูรายละเอียด
มากกวานี้ก็ขอใหดูจากคัมภีรโลกบัญญัตินี้ได เพราะอธิบายไวอยูมากมายและคอนขางจะละเอียดท้ัง
นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัจฉานท่ีจะตองเสวยผลของบาปกรรม ซ่ึงไมสามารถนํามาลงในท่ีนี้ไดหมด 
สวนปญหาท่ีวา นรกตั้งอยูใตพ้ืนดินเทานั้นโยชนเทานี้โยชน พุทธปรัชญาในเรื่องนี้มีรายละเอียดท่ี
ศึกษาไดจากพระไตรปฎกก็มีมากแตเปนมาตราของชาวอินเดียสมัยโบราณหรือสมัยพุทธกาลมาก รวม
ความแลวอาจารยรุนอรรถกถา ฎีกา อนุฎีกา ทานก็พรรณนาไวเพ่ือใหเขาใจงายวา นรกรวมท้ังสิ้น 
๔๕๗ ขุม ตั้งเรียงกันอยูใตพ้ืนดิน ซ่ึงหนา ๒๔๐,๐๐๐ โยชนดังนี้ ก็มี ซ่ึงเปนสิทธิท่ีทานสามารถทําได
โดยยึดหลักพุทธพจนเปนหลัก การท่ีจะยอมรับของนักศึกษาหรือคนรุนปจจุบันไดหรือไมก็สุดแตจะใช
ปญญา เพราะสิ่งเหลานี้มองดวยตาธรรมดาของมนุษยปุถุชนไมไดเปรียบเหมือนกับการท่ีคนเคยไป
อเมริกาพูดลักษณะของประเทศอเมริกาวา เปนอยางนั้นอยางนี้ใหคนบานนอกตาสีตาสา ซ่ึงไมเคยไป
ตางประเทศ กรณีนี้จะทําใหคนบานนอกเชื่อก็ไดหรือไมเชื่อก็ได เพราะเขาไมไดไปดวยกันฉันใด เรื่อง
นรกนี้ก็เชนเดียวกัน เม่ือพระพุทธเจาตรัสวามีจริงพระอริยสาวกพูดวามีจริง เพราะเคยไปมาแลว ก็
ทํานองเดียวกันวา ปุถุชนท่ีไมเคยไปอาจจะเชื่อก็มีไมเชื่อก็มี เชื่อวามีก็มีสุดแตใครจะตัดสินใจเอง 
เพราะผูท่ีสามารถพิสูจนวา นรกสวรรคไดวามีจริง มีอยูท่ีไหนนั้นก็คือ พระเสขบุคคล ๔ ดังพุทธพจน
แสดงไววา “ใครหนอจักรูแจงแผนดินนี้พรอมท้ังเทวโลก ยมโลก จักเลือกสรรบทธรรมท่ีเราแสดงดี
แลว ดุจชางดอกไมท่ีฉลาดเลือกสรรดอกไม คําตอบคือ พระเสขะ จักรูแจงแผนดินนี้ ยมโลกและ
มนุษยโลกนี้ พรอมท้ังเทวโลก พระเสขะจักเลือกบทธรรมท่ีตถาคตแสดงไวดีแลว เหมือนชางดอกไมผู

ชาญฉลาดเลือกเก็บดอกไม ฉะนั้…๕๔ 

จากพุทธพจนดังกลาวแสดงวา คนธรรมดาสามัญไมมีความสามารถพอท่ีจะพิสูจนเรื่อง
นรกสวรรคได เพราะยังไมบรรลุถึงข้ันภาวนามัยปญญาอันเปนปญญาระดับพระอริยบุคคล 

ฉะนั้น เม่ือพิจารณาจากหลักฐานในคัมภีรพระไตรปฎกและอรรถกถาดังกลาว ก็เปนท่ี
นาเชื่อถือไดในทางวิชาการวานรกมีจริง ถาจะมองดูใกลตัวเราก็มีนรกแลว เชนคุกตารางท่ีกักขัง
ลงโทษผูท่ีทําผิดศีลธรรม ผิดกฎหมาย หรือท่ีบางครั้งเราประสบกับความทุกขเดือดรอน สภาวะอยางนี้

๕๔ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๔๕/๔๐.  

 
 

                                           



๕๐ 

ก็จัดวาเปนนรกประเภทหนึ่งเชนกัน แตนรกประเภทหลังนี้ไมใชเวลานานเหมือนนรกท่ีปรากฏใน
อบายภูมิเทานั้น แตก็ทําใหเกิดทุกขไดเชนกัน สาเหตุก็เพราะวิบากของบาปอกุศลท่ีทําไว 

เม่ือพิจารณาดูจากพุทธภาษิตท่ีวา “จิตฺเต สงฺกิลิฎเฐ ทุคฺคติ ปาฏิกงฺขา” แปลวาเม่ือจิต
เศราหมองเปนอันหวังทุคติ และ “กายทุจริต วจีทุจริต มโนทุจริต…เม่ือผูใดทําเขา… เม่ือแตกกาย
ภายหลังมรณะ ยอมเขาสูอบาย ทุคติ วินิบาต นรก” ฉะนั้นแลว นรกก็ชื่อวามีจริงดังตัวอยางนายจุนท
สูกริกท่ีรับทุกขในขณะกอนตาย และเม่ือตายก็ยังตกนรกอีกเปนอุทาหรณนํามาพิจารณาเทียบเคียง 
เพ่ือชี้ใหเห็นวาผลของบาปกรรมท่ีทําไวทําใหถึงทุกข และบาปนี้คนดีไมคอยจะทํา สวนคนชั่วมักจะมี
ความหลงผิดวา บาปไมใหผลท่ีนําความเดือดรอนมาให ดังมีพุทธพจนแสดงไววา 

“มธุวา มฺญติ พาโล” บาปเม่ือยังไมใหผลตราบใด 
ยาว ปาป นปจจฺติ  คนพาลยอมสําคัญ ซ่ึงบาปนั้น 
    ปานดังน้ําผึ้งอันหวานตราบนั้น 
ยทา จ ปจฺจติ ปาป   กาลใดบาปใหผล คนพาลนั้นยอมถึง 
อถ ทุกฺขํ นิคจฺฉติ  ซ่ึงทุกขไมเหลือในกาลนั้น 

มีโครงบทหนึ่งคนไทยสมัยโบราณไดรอยกรองไว ซ่ึงแสดงความคิดเห็นวา บาปใหผล
อยางไร ตามหลักพุทธปรัชญาดังนี้ 

ตราบใดกรรมไมให  เห็นผล 
พาลยอมคะนองตน  ตราบนั้น 
คราวใดหากกรรมดล  แคนวิบาก 
พาลจักถึงทุกขค้ัน  คาบนั้นฤาเหลือ 

๔. บาปทําใหสัตววนเวียนอยูในวัฏฏสงสาร 
คําวา “สงสาร” หมายถึง การเวียนวายตายเกิดในภพภูมิท้ังสามหาท่ีสุดไมได เม่ือยังไม

เขาสูนิพพาน ดังท่ีทานใหคํานิยามไวในคัมภีรสัมโมหวิโนทนีอรรถกถาวา 
“ขนธานฺจ ปฏิปาฏิ  ธาตุอายตนฺจ 

อพฺโพจฺฉินฺนา วตฺตมาน สํสาโร ปวุจฺจติ.๕๕ 

แปลวา ลําดับแหงขันธท้ังหลาย และแหงธาตุ อายตนะท้ังหลาย เปนไปอยูไมขาดสาย
เรียกวาสงสาร ท่ีวาบาปทําใหสัตววนเวียนอยูในวัฏฏสงสาร นั้นเหตุผลก็คือวา ตราบใดก็ตามท่ีสัตว
ท้ังหลายรวมท้ังมนุษยดวยนี้ยังละชั่วไมได ก็ไมมีสิทธิ์ท่ีจะหลุดออกไปจากวงแหงวัฏฏสงสารได เหตุไร
จึงเปนเชนนั้น เพราะผูท่ียังทําบาปอยูนั้นยังมีกิเลสฝายชั่วติดอยู อันท่ีจริงแลวไมวาจะเปนกรรมดีหรื
อกรรมชั่ว ถาหากยังละไมไดท้ังสองอยางก็ไปนิพพานไมได เพราะจิตยังไมพนจากตัณหาเจตสิกท่ีไมดี
ท่ีประกอบใหใจกระทําสิ่งท่ีไมดี สิ่งท่ีจิตสั่งแลวกายทําลงไปก็เปนบาปกรรม มีผลคือความทุกขรอน ซ่ึง
ผูท่ีทําจะตองไดรับผลกรรมนั้น เหมือนท่ีพระพุทธเจาทรงตรัสรับรองไวในสังยุตตนิกาย วา “...บุคคล

๕๕ วิภงฺค.อ. ๒/๑/๒๘๒.  
 

                                           



๕๑ 

หวานพืชเชนใด ยอมไดรับผลเชนนั้น ทํากรรมดียอมไดรับผลดี ทํากรรมชั่ว ยอมไดรับผลชั่ว...”๕๖ ไม

มีใครจะหลีกหนีผลกรรมพนไปได แมวาสัตวนั้นจะมีปกบิน หรือสามารถเหาะเหินเดินไปในอากาศไดก็
ตองกมหนารับกรรมท่ีตนเองทําลงไปอยูนั้นแล ถึงแมวาจะเปนพระอรหันตขีณาสพแลว แตถาหากยัง
ไมเขาถึงนิพพาน ก็ยังคงตองเสวยเศษวิบากของบาปกรรมอยูนั้นเอง ดังเชนเรื่องของพระมหาโมคคัล
ลานะท่ีถูกพวกโจรฆา และเรื่องของพระพุทธเจามีพระประสงคจะดื่มน้ํา แตน้ําในแมน้ํากลับขุนใน
ตอนปจฉิมโพธิกาลนั้น เหลานี้ก็เกิดจากผลของอกุศลบาปกรรมท่ียังเหลือเศษอยูบางเปน ปราปริย
เวทนีย-กรรมตามใหผลอยูตราบเทาท่ียังมีขันธหา ตอเม่ือเขาสูอนุปาทิเสสปรินิพพานแลววิบาก
บาปกรรม กรรมทุกประการทุกประเภทก็สิ้นสุดการใหผล เพราะนิพพานนั้น ไมมีธาตุดิน ไมมีธาตุน้ํา 
ไมมีธาตุลม ไมมีธาตุไฟแลว สังขารท่ีเปนเครื่องปรุงแตงก็ไมมี จึงไมมีชองทางท่ีกรรมจะใหผลได 

เนื่องจากพนจากวัฏฏสงสารไปแลวดังพุทธภาษิตวา “ผูท่ีลอยบาปได เราเรียกวา พราหมณ”๕๗ คําวา

พราหมณในท่ีนี้หมายถึง พระอรหันตขีณาสพผูไมตองมาเวียนอยูในวัฏฏสงสารอีกแลว ถึงแมวายังมี
เบญจขันธเหลืออยูแตก็ไดชื่อวาถอนรากถอนโคนแหงตัณหา ชนกกรรมไมมีอํานาจท่ีสรางภพสรางชาติ
ไดอีกตอไปแลว บาปกรรมก็เปนอันสิ้นสุดลงดวย สวนผูท่ียังไมสามารถละบุญบาปได ก็จะตองเวียน
วายในวัฏฏะสงสารร่ําไป สวนผูท่ีละบุญบาปได ยอมพนจากทุกขในวัฏฏสงสาร คําวา “พราหมณ” ท่ี
พระพุทะเจาตรัสถึง ซ่ึงหมายถึงพระอรหันตนั้น จากพระพุทธพจนนี้ แสดงถึงผูท่ีละบาปนี้เปนผลมา
จากเจตสิกท้ังฝายกุศลและฝายอกุศลเปนเหตุหรือท่ีเรียกวากิเลสตัณหา ตราบใดท่ียังไมสามารถกําจัด
กิเลสพวกนี้ได ก็ไมสามารถพนไปจากสังสารวัฏฏได ดังท่ีพระพุทธเจาตรัสไววา “เม่ือเรายังไมพบญาณ 
ไดแลนทองเท่ียวไปในสงสารเปนอเนกชาติ แสวงหาอยูซ่ึงนายชางปลูกเรือน คือตัณหาผูสรางภพ การ
เกิดทุกคราวเปนทุกขร่ําไป นี้แนะ นายชางปลูกเรือน เรารูจักเจาแลว ซ่ีโครงเรือนของเจา เราจะหัก
แลว เรือนยอดของเจา เรารื้อแลว เจาทําเรือนไมไดอีกแลว จิตของเราถึงแลวซ่ึงสภาพท่ีอะไรปรุงแตง

ไมไดอีกตอไป มันไดถึงแลวซ่ึงความสิ้นไปแหงตัณหา (คือนิพพาน)๕๘ คําวา สงสารหรือสังสารวัฏฏใน

ท่ีนี้ หมายถึง การเวียนวายตายเกิด ดังในพระสุตตันตปฎกทานไดใหความหมายของสงสารนี้ไววา 
“สงสาร” คือการมา การไป การไปและการมา ความตาย คติ ภพนอยภพใหญ จุติ อุปบัติ ความเกิด 

ความดับ ชาติ ชรา มรณะ ๕๙ อาจมีผูสงสัยวา ถาหากวาผูท่ีบําเพ็ญฌานจนไดเกิดในพรหมโลกท้ังรูป

พรหม อรูปพรหม จะยังชื่อวา มีบาปหรือไม และยังวนเวียนมาเกิดในนรกอสุรกายไดหรือไม” พุทธ
ศาสนาตอบไววา ถึงแมวาจะบําเพ็ญฌานจนเกิดในพรหมโลกแลวบาปกรรมท่ีเคยทําไวก็ยังมีอยู 
เนื่องจากวาการท่ีไดไปเกิดในพรหมโลกไดนั้น เพราะกุศลครุกรรม แตมิไดหมายความวา บาปกรรมท่ี

๕๖ สุ.สํ. (ไทย) ๑๕/๒๕๖/๓๗๔.  

๕๗ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๓๘๘/๑๕๕. 

๕๘: มหามกุฎราชวิทยาลัย, ธมฺมปทฏฐกถาย ตติโย ภาโค, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย, 
๒๔๙๙), หนา ๑๒๑. 

๕๙ ขุ.จู. (ไทย) ๓๐/๖๑/๒๓๔. 
 

                                           



๕๒ 

เคยทําไวจะไมใหผลแลว เพราะกุศลครุกรรมชนิดนี้ยังไมสามารถตัดวิบากกรรมบางประเภทได
โดยเฉพาะวิบากบาปกรรม เพราะกุศลกรรมนี้มีแรงไมเทากันกุศลท่ีเกิดจาก โลกุตตรกุศลต้ังแตโสดา
ปตติมรรคข้ึนไป ฉะนั้น จึงมีการเปลี่ยนแปลงอยูเสมอในการผลัดเปลี่ยนใหผลกรรม เม่ือกุศลกรรมท่ี
เกิดจากฌานหมดแลว อปราปริยเวนียกรรมอ่ืน ๆ ท่ีเกิดจากผลของการทําบาปก็ยังมีโอกาสจะใหผล 
คือมีการรอคิวท่ีจะใหผล รวมความแลวเม่ือหมดบุญท่ีเกิดจากการบําเพ็ญฌาน ก็สามารถมาเกิดใน
นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัชฉาน ไดอีก เพราะฌานในท่ีนี้ ทานหมายถึงฌานของปุถุชน คือเปนโลกิย
ฌานเทานั้น ไมไดหมายถึงฌานของพระอรหันต สมดังท่ีทานกลาวไวในคัมภีรอังคุตตรนิกายวา “...คน
ท่ีเปนปุถุชนดํารงอยูในชั้นหมูพรหมนั้นจนสิ้นอายุ ใหระยะเวลาท่ีเปนกําหนดอายุของเทวดาเหลานั้น

หมดไปแลว ไปสูนรกบาง ไปสูกําเนิดสัตวดิรัจฉานบาง ไปสูแดนเปรตบาง...”๖๐ ฉะนั้นเรื่องทําใหเกิด

เรื่อย ๆ ไปในสังสารวัฏฏทานวาเปนสิ่งท่ีนากลัว เปนสิ่งท่ีเลวราย ซ่ึงเรียกวาเปนมารไปเลยทีเดียว 

เรียกวาอภิสังขาร๖๑ มารในบรรดามารท้ัง ๕ อภิสังขารในท่ีนี้หมายถึงบุญและบาป บุญก็เปนมาร บาป

บาปก็เปนมาร ท่ีเปนดังนี้  เพราะท้ังสองอยางมีมูลคือเจตสิก๖๒ ซ่ึงจัดเปนสังขารตัวปรุงแตง 

โดยเฉพาะฝายบาปนั้นใหทุกขโทษนากลัว เพราะใหไดรับความลําบากแลวยังไมพอ ยังใหพลาดจาก
การท่ีจะไดบรรลุ ข้ันโลกุตระอีก เนื่องจากเม่ือทําบาปกรรมเสียแลวจําตองไปเสวยผลกรรมใน 
อบายภูมิ คือ นรก เปรต อสุรกาย สัตวเดรัจฉาน นับชาติไมถวนหมดโอกาสไดฟงธรรมเครื่องทําให
หลุดพนจากทุกข เพราะแมการเกิดเปนมนุษยก็ยากพอควรอยูแลว ท่ีสําคัญคือ เม่ือไดเกิดเปนมนุษย
แลวการท่ีจะไดพบพระสัมมาสัมพุทธเจา ก็ยากยิ่งอีกหรือเม่ือไดเกิดรวมสมัยพระพุทธเจาก็ตาม การท่ี

จะไดฟงคําสั่งสอนจากพระพุทธเจาและพระสาวกของพระพุทธเจาก็ยิ่งจะยาก หรือไดฟงยากกวา๖๓ 

ฉะนั้นจึงจัดวาบาปเปนมารอยางรายกาจ เนื่องจากเปนตัวขวางการบรรลุคุณวิเศษของพระอริยเจา 
กลาวคือนิพพานรวมความแลวก็คือทําใหไมสามารถออกไปจากสังสารวัฏฏได ถามีปญหาถามวา แลว
การเกิดในสังสารวัฏฏนี้ยาวนานมากแคไหน คําตอบก็คือ อนมตคฺเค หาท่ีสุดเบื้องตนมิไดความหมาย
วา ไมสามารถท่ีจะนับไดวาเทานั้นป เทานี้ป อาจเปนลาน ๆ ปก็ได สมดังท่ีทานแสดงไววา “...สงสาร
นี้มีเบื้องตนและเบื้องปลายรูไมได ท่ีสุดเบื้องตนท่ีสุดเบื้องปลายไมปรากฏแกเหลาสัตวผูถูกอวิชชากีด
ขวาง ถูกตัณหาผูกไว วนเวียนทองเท่ียวไป เปรียบเหมือนบุรุษตัดหญา ทอนไม ก่ิงไม ใบไม ในชมพู
ทวีปนี้แลวรวมเปนกองเดียวกัน ครั้นรวมกันแลว จึงมัด มัดละ ๔ นิ้ว วางไว สมมติวานี้เปนมารดาของ
เรา นี้เปนมารดาของมารดาของเรา มารดาของมารดาแหงบุรุษนั้นไมพึงสิ้นสุดสวนหญา ทอนไม ก่ิงไม 

๖๐ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๒๕/๑๙๑. 

๖๑ พระพิมลธรรม (อาสภเถระ), เบญจพิธมาร, (กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูรวงศจํากัด, ๒๕๒๗), 
หนา ๒๙. 

๖๒ พุทธทาสภิขุ, กรรมเหนือกรรม, อตัมมโย จัดพิมพ, ไมปรากฏสถานท่ี)  
๖๓ มหามกุฏราชวิทยาลัย, ธัมมปทัฏฐกถา แปล ภาค ๖, (กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, 

๒๕๒๔), หนา๑๕๒. 
 

                                           



๕๓ 

ใบไม ในชมพูทวีปนี้พึงหมดสิ้นไป...”๖๔ ลองพิจารณาดูเพียงแคกัปปหนึ่ง ก็นับแทบไมไหวจนถึงกับ

ตองใชวิธีอุปมา ดังท่ีพระพุทธเจา เม่ือจะอุปมาแกภิกษุผูมาทูลถาม ไดตรัสไววา “ดูกอนภิกษุท้ังหลาย 
กัปท้ังหลายท่ีผานไปแลว ลวงไปแลวมีมาก มิใชงายท่ีจะนับกัปปเหลานั้นวายาวนานเทานั้นป เทานี้ป 
คือนับไมไดวากัปหนึ่งนานเปนป ๆ เทานี้ หรือนานเปนพัน ๆ ปเทานี้หรือนานเปนแสน ๆ ปเทานี้ ถา
จะอุปมาแลว มีภิกษุ ๔ รูปในศาสนานี้ เปนผูมีอายุ ๑๐๐ ป มีชีวิต ๑๐๐ ป ทานเหลานั้นจะพึงระลึก
ไดท่ีไมถึงยังมีอยูอีก สาวก ๔ รูปของเราผูมีอายุ ๑๐๐ ป มีชีวิต ๑๐๐ ป พึงทํากาละโดยลวงไปรอยป 
โดยแทคือ แตละองคแมจะระลึกไดวันละแสนกัปประลึกอยูถึง ๑๐๐ ป ก็ยังระลึกไดไมหมด คือยังมี
กัปปท่ีระลึกไมถึงเหลืออยูอีก ละทานเหลานั้นก็จะพึงตายไปกอน กัปท่ีผานไปแลว ลวงไปแลว มี
จํานวนมากอยางนี้แลมิใชงายท่ีจะนับกัปปเหลานั้นวา นานเทานั้นเทานี้ป…นี้คือความยาวนานของ
สังสารวัฏฏ ผูท่ีทําบาปจะวนอยูในสังสารวัฏฏอันยาวนานนี้ ทุกขทรมานไมมีท่ีสิ้นสุด ถาจะอุปมา
สงสารเหมือนอะไร ท่ีทําใหไมสามารถรูท่ีสุดเบื้องตนได ทานพระนาคเสนเถระไดอุปมาสงสารใหพระ
เจามิลินทไดวา “ดูกรพระบพิตรพระราชสมภาร สงสารนี้เปรียบเทียบปานประดุจบุรุษผูหนึ่งบริโภค 
ซ่ึงผลมะมวงแลวจึงเอาเมล็ดในมะมวงปลูกลง เมล็ดในมะมวงหนึ่งก็งอกออกไปเปนตนเปนจําเริญข้ึน 
ๆ ก็ออกเปนชอตอผล ฝูงคนท้ังหลายไดกินเขาไปจึงเอาเมล็ดผลมะมวง เพาะฝงปลูกตอลงไปอีกผล
มะมวงนั้นก็แตกออกใบนอยใหญ เปนตน เปนลําจําเริญก่ิงกานสาขา ครั้นถึงหนาฤดูก็ออกชอชูสลอน
ทุกพวงผลตกเปนกอน บางก็ดิบ หามเหลืองเนืองแนนอยูกับตน ฝูงคนไดกินเขาไปก็เอาเมล็ดไปฝง
เพาะปลูกลงไว กระทําตอไปดังนี้ จะรูจักท่ีวาตนมะมวงเดิมนั้นอยูแหงหนตําบลใด ประเทศใดก็มิอาจ
สามารถท่ีจะกําหนดไดเหมือนอัมพผลตนมะมวงเดิมนั้น อยางนี้แหละ เรียกวาสงสาร จงกราบพระ

ญาณดวยประการฉะนี้๖๕ รวมความแลว ผูท่ีทําบาปนั้น เม่ือยังมีบาปๆ ยังไมสิ้น ยังตองเวียนเกิดอยู

ในวัฏฏสงสารนี้ร่ําไปอยางหาท่ีสุดมิได สมตามท่ีพระรัฐบาลเถระทานแสดงไวใน   ขุททกนิกายบาลีวา 
“ผูท่ีทํากรรมชั่ว ตองเวียนวายตายเกิดอยูในสังสารวัฏร่ําไป คนมีปญญานอย เม่ือเชื่อคนท่ีทํากรรมชั่ว

นั้น ก็ยอมเวียนวายตายเกิดร่ําไป”๖๖ ถึงแมวาบางขณะจะไดเกิดในพรหมโลกไดแลวก็ตามที แตเม่ือ

หมดบุญในพรหมโลก เม่ือถึงคราวบาปใหผลก็จะตองลงไปสูอบายอยางแนนอน ดังคําประพันธสุภาษิต
ท่ีพระพุทธเจาตรัสไวในอังคุตตรนิกายวา “...คนท่ีเปนปุถุชนดํารงอยูในชั้นหมูพรหมนั้นจนสิ้นอายุ ให
ระยะเวลาท่ีเปนกําหนดอายุของเทวดาเหลานั้นหมดไปแลว ไปสูนรกบาง ไปสูกําเนิดสัตวดิรัจฉานบาง 

ไปสูแดนเปรตบาง...”๖๗ 

๕. บาปทําใหสัตวหางไกลจากมรรคผลนิพพาน 

๖๔ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๑๒๔/๒๑๕. 

๖๕ กรมศิลปากร, มิลินทปญหา ฉบับ พิสดาร, (กรมศิลปากร, ๒๕๑๖), หนา ๒๐๒.  
๖๖ ขุ.เถร. (ไทย) ๒๖/๗๘๕/๔๗๐. 

๖๗ องฺ.จตุกฺก. (ไทย) ๒๑/๑๒๕/๑๙๑. 
 

                                           



๕๔ 

สาเหตุท่ีบาปทําใหมนุษยหางไกลจากมรรคผลนิพพานนี้ เพราะวา ใครก็ตามท่ีทําอกุศลลง
ไปแลวยังผลใหตนตองไดรับวิบากของกรรมตามความหนักหรือเบา แมเพียงคิดโกรธ พยาบาท โลภ ก็
สามารถทําใหไปเกิดเปนเปรต อสุรกาย สัตวนรกธรรมดาๆ ได แตถาหากวาโกรธแลว พยาบาท โลภ
มากๆ ตามืดมัวจนถึงข้ันทําอนันตริกรรมแลวมีหวังตองตกอเวจีมหานรกเปนลานๆ ป โดยไมตองสงสัย
เลยทีเดียว การท่ีไปเกิดในอบายภูมิเปนเวลานานๆ นี่แหละท่ีจัดวาหางไกลจากมรรคผลนิพพาน 
โดยเฉพาะบางท่ีเกิดจากการทําอนันตริยกรรมแลวไมมีหวังท่ีจะไดถึงนิพพานในชาตินั้นเลย เนื่องจาก
กรรมประเภทนี้ หามบรรลุมรรคผลนิพพานเสียทีเดียว โดยเฉพาะพระท่ีตองอาบัติปาราชิกดวยแลว 
ไมมีสิทธิ์ท่ีจะไดบรรลุมรรคผลนิพพาน เวนแตจะถือเพศฆราวาส หรือเพศท่ีต่ํากวาพระภิกษุหรือเปน

สามเณรก็สามารถจะตั้งอยูในคุณธรรมของพระอริเจาได๖๘ คุณธรรมท่ีเปนของพระอริยเจาก็ไดแก 

มรรคผลนิพพาน สําหรับมรรคผลนิพพานนั้น หมายเอาโสดาปตติมรรค สกทาคามิมรรค 

อนาคามิมรรค อรหัตมรรค ผล ไดแก โสดาปตติผล สกทาคามิผล อนาคามิผล และอรหัตผล๖๙ 

นิพพานหมายเอาสอุปาทิเสสนิพพาน แปลวาดับกิเลสยังมีเบญจขันธเหลือ และอนุปาทิเสสนิพพาน 
แปลวาดับกิเลสไมมีเบญจขันธเหลือ หมายความวาดับกิเลสแลวแตยังไมสิ้นชีวิตและดับกิเลสไดดวย

และสิ้นชีวิตดวย๗๐ สวนอนันตริยกรรมท่ีจัดวาทําแลวหาม มรรค ผล นิพพานนั้นมี ๕ ประเภทคือ ๑) 

ปตุฆาต (ฆาบิดา) ๒) มาตุฆาต (ฆามารดา) ๓) อรหันตฆาต (ฆาพระอรหันต) ๔) โลหิตุปบาท (ทําราย

พระพุทธเจาจนถึงพระโลหิตหอข้ึน) ๕) สังฆเภท (ทําสงฆใหแตกสามัคคีกัน)๗๑ ในบรรดากรรมท้ัง ๕ 

นี้ สังฆเภทเปนกรรมหนักท่ีสุด แตถึงอยางไรกรรมท่ีเปนอกุศลท้ัง ๕ ประเภทนี้ ก็สงผลท่ีหนักจัดเปน
ครุกรรมฝายอกุศลกรรมอยางเดียวเทานั้น ในบรรดากรรมท่ีชั่วท้ังหลายบรรดามีในโลก ถาจะอุปมาก็
เหมือนเม็ดทรายหรือนุนท่ีแยกออกเปนชิ้นเล็กๆ เปรียบเหมือนบาปท่ัวไป ยกเวนอนันตริยกรรม สวน
อนันตริยกรรมเปรียบเหมือนกับกอนหินท่ีมีขนาดใหญ เม่ือเอาสิ่งเหลานี้มาทุบลงท่ีเทายอมทําใหเกิด
ความเจ็บปวดตางกันฉันใด บาปกรรมท่ีเบาและหนักยอมสงผลท่ีเปนความทุกขรอนท่ีตางกันฉันนั้น 

ในบรรดาบาปท้ังปวงท่ีมีอยู บาปท่ีเกิดจากผลของอนันตริยกรรมนักท่ีสุด บาปนอกนั้นแม
จะไมหนักหนา แตก็ทําใหไกลจาก มรรค ผล นิพพานอยูดี เพราะวาจะพนจากอัตตภาพของสัตวใน
อบายก็ลวงเลยพระพุทธเจา ศาสนาของพระพุทธเจาไปแลว เม่ือไมพบพระพุทธเจา ไมไดฟงคําสั่งสอน 

๖๘ พุทธทาสภิกขุ, ตามรอยพระอรหันต, (กรุงเทพมหานคร: รุงแสงการพิมพ, ๒๕๐๔), หนา ๑๙-๑. 

๖๙ พุทธทาสภิกขุ, ตามรอยพระอรหันต, หนา ๑๕๒-๒๖๔. 

๗๐ ปฏิสํ.อ. ๗/๒/๔๕๒.  
๗๑ สมพร ศรีวราทิพย, คัมภีรสัมโมหวิโนทนี, (กรุงเทพมหานคร: สุทธิสารการพิมพ, ๒๕๒๑), หนา 

๙๕. 
 

                                           



๕๕ 

ไมไดทําวิปสสนากรรมฐาน๗๒ ก็ไมมีหวังจะไดบรรลุ มรรค ผล นิพพาน ผูทําบาปหรือมีบาปธรรม 

ไมใชภิกษุแตปฏิญญาวาเปนภิกษุนั้น พระพุทธเจาตรัสเรียกวาโมฆบุรุษ หมายถึงบุรุษเปลาไมมีศีล อีก
ประการหนึ่ง หมายถึงผูพนจาก มรรค ผล นิพพาน โมฆบุรุษนี้ไมมีญาณทัศนะ ท่ีจะรูไดเลยวาพระ
นิพพานเปนอยางไร ตัวอยางเชนสุนักขัตตลิจฉวี ไดเท่ียวประกาศวา “ญาณทัศนะอันวิเศษอันเปนของ
พระอริยะเปนธรรมท่ีสูงกวามนุษยธรรมของพระสมณโคดมไมมี พระสมณโคดมแสดงธรรมตามท่ีนึก
เดาเอง พิจารณาเอาเองตามปฏิภาณของตน แตธรรมท่ีพระสมณโคดมแสดงนั้น ก็ทําใหผูท่ีทําตามพน
ทุกขได” พระพุทธเจาทรงทราบความนั้นจากพระสารีบุตรแลวจึงตรัสวา “สุนักขัตตลิจฉวีบุตรกลาว
เชนนั้น ก็เพราะเขาเปนโมฆบุรุษ (คือไมไดบรรลุ มรรค ผล) จึงไมมีญาณท่ีจะหยั่งรูวา ตถาคตมีญาณ
ทัศนะอันวิเศษ ซ่ึงเปนธรรมท่ีสูงกวามนุษย และท่ีเขาวาเชนนั้นก็เพราะความโกรธ (คือสุนักตัตตลิจฉวี
บุตรไดทูลขอใหพระพุทธเจาสอนวิธีปฏิบัติเพ่ือใหไดทิพยโสต แตพระพุทธเจาไมสั่งสอน เขาโกรธก็
เพราะเรื่องนี้ จึงไดสึกออกไป) ครั้นแลวพระพุทธเจาก็ตรัสวา “ดูกอนสารีบุตร เพราะความเปนโมฆ
บุรุษ สุนักขัตตลิจฉวีบุตร จึงไมรูวาตถาคตนั้น เปนผูบริสุทธิ์ เปนผูตรัสรูเองโดยชอบ เปนผูสมบูรณ
ดวยวิชชาและจรณะ เปนผูเสด็จไปดี เปนผูรูแจงโลก เปนสารถีฝกคนท่ีควรฝกไมมีใครยิ่งกวา เปน

ศาสดาของเทวดาและมนุษยท้ังหลาย เปนผูรู ผูตื่น ผูจําแนกธรรม๗๓ 

จากพระพุทธพจนขางตน  ปรารภสุนักขัตตลิจฉวีบุตร ผูเท่ียวกลาวรายพระพุทธเจา ซ่ึง
ขณะนั้นเขากําลังทําบาปกรรมทางวาจา ซ่ึงเรียกวาวจีทุจริต จัดเปนมุสา และยังจัดเปนผรุสวาจา 
สัมผัสปลาปะดวย ขณะท่ีพูดก็พูดดวยโทสะมีโทสเจตสิก มีความพยายามมุงราย จึงจัดไดวาเปนบาป
บุคคลประเภทหนึ่ง ผลกรรมนี้ ถือวาเปนการดูหม่ินพระอริยบุคคล ตราบใดท่ีเขายังไมขอขมา

พระพุทธเจาหรืออริยบุคคล เขาจะไมมีสิทธิ์ท่ีจะไดบรรลุ มรรค ผล นิพพานเลย๗๔ ไมใชสุนักขัตตลิจ

ฉวีบุตรเพียงคนเดียวเทานั้น ท่ีกลาวตูดูหม่ินพระพุทธเจาท่ียังผลใหพลาดจากคุณความดี คือบรรลุ 
มรรค ผล นิพพาน ยังมีนางจิญจมานวิกา สาวกของเดียรถีย และแมผูท่ีบวชเปนพระเองก็มี เชนพระ

โกกาลิกะ๗๕ บรรดาผูท่ีประพฤติทุจริตทางวาจาเหลานี้ ลวนไดเขาถึงอบาย วินิบาต นรก ท้ังการ

เขาถึงสถานท่ีเหลานี้ใชเวลานานมากหลายกัปป กัปหนึ่งมีเวลายึดยาวนาน กําหนดไมไดวาก่ีป 
บาปกรรมท่ีเกิดข้ึนจากการดูหม่ิน พระอริยเจานั้นมีผลทุกข ตัวอยางเชน เรื่องพระโกกาลิกะ พระโก
กาลิกะผูมีบาปธรรม ไดกลาวดูหม่ินพระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะพุทธอัครสาวกเบื้องขวาและ
เบื้องซายของพระพุทธเจาวา ขาแตพระองคผูเจริญ พระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะเปนผูมีความ

๗๒ พระอาจารยอาสภเถระ ธัมมาจริยะ, แนวทางปฏิบัติวิปสสนา, (กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลง
กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๓), หนา ๑๓-๑๘. 

๗๓ พร รัตนสุวรรณ, นรก-สวรรค (ภาค นรก), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพวิญญาณ, ๒๕๑๗), หนา 
๔๕. 

๗๔ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๘/๑๙๙.  

๗๕ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๙/๒๐๐.  
 

                                           



๕๖ 

ปรารถนาลามกลุอํานาจแหงความปรารถนาลามก ถูกพระพุทธเจาตรัสหามถึงสามครั้งก็ไมลดละการดู
หม่ินนั้น ครั้นพอพระโกกาลิกะลุกข้ึนจากอาสนะ ถวายบังคมลาพระพุทธเจาหลีกไปไมนาน รางกาย
เกิดมีตุมเทาเมล็ดพันธุผักกาด เกิดข้ึนท่ัวตัวแลว ตุมเหลานั้นก็โตข้ึนตามลําดับเทาเมล็ดถ่ัวเขียว ถ่ัวดํา 
เมล็ดพุทรา เมล็ดกะเบา ผลมะขามปอม ผลมะตูมออน จนถึงเทาผลมะตูมแกแลวจึงแตก มีน้ําหนอง
น้ําเลือดหลั่งไหลออก ตองนอนบนใบตอง เหมือนปลากินยาพิษ  

คราวนั้น ตุทิปจเจกพรหมเขาไปหาพระโกกาลิกะ ยืนอยูทามกลางอากาศ ไดกลาวกะ
ทานโกกาลิกะวา “ดูกอนโกกาลิกะ ทานจงทําจิตใจใหเลื่อมใสในพระสารีบุตรและพระมหาโมคคัลลา
นะเถิด เพราะพระสารีบุตรและพระมหาโมคคัลลานะ เปนผูมีศีลเปนท่ีรัก” ดังนี้แลว กลับถูกพระโก
กาลิกะดาวา “ทานเปนพระอนาคามียังมาท่ีนี้อีกหรือ ทานมีความผิดอะไรรูหรือเปลา” ตุทิปจเจก
พรหมเห็นไมไดการจึงกลาวเตือนวา “...ผรุสวาจาเพียงดังจอบ ซ่ึงเปนเครื่องตัดรอนคนของคนพาล ผู
กลาวชั่วยอมเกิดข้ึนท่ีปากของบุคคลผูเปนบุรุษพาล ผูใดสรรเสริญผูท่ีควรติเตียนหรือติดเตียนผูท่ีควร
สรรเสริญ ผูนั้นชื่อวา สะสมโทษไวดวยปาก ยอมไมประสบความสุข เพราะโทษนั้น การปราชัยดวย
ทรัพยในการเลนการพนันดวยตนเองจนหมดตัวนี้  เปนโทษมีประมาณนอย การท่ีบุคคลมีใจ
ประทุษรายในพระอริยเจาผูดําเนินไปดีแลวนี้ เปนโทษมากกวา บุคคลตั้งใจท่ีจะกลาววาจาอันเปน
บาปแลวติเตียนพระอริยะยอมเขาถึงนรกสิ้นแสนนิรัพพุทกัปอีก ๓๖ นิรัพพุทกัปและอีก ๕ อัพพุทกัป”  

ครั้นตอมาไมนาน พระโกกาลิกะ ไดมรณภาพแลวไปเกิดในปทุมนรก เพราะบาปกรรมนั้น 
พระพุทธเจาประชุมสงฆแจงความเรื่องท่ีทาวสหัมบดีพรหมมากราบทูลใหทราบเรื่องพระโกกาลิกะ
มรณภาพแลวไปเกิดในปทุมนรก พระภิกษุจึงทูลถามพระพุทธเจาถึงอายุของสัตวผูเกิดในปทุมนรกวา 
นานเทาใด  

พระพุทธองคจึงมีพระดํารัสตรัสวา “ภิกษุท้ังหลาย ประมาณอายุในปทุมนรกนานนัก ยาก
ท่ีจะกําหนดนับไดวา เทานี้ป รอยป พันป หรือประมาณแสนป ถาจะเปรียบก็พอไดวา เหมือนหนึ่ง
เกวียนบรรทุกเมล็ดงาของชนชาวโกศล มีอัตรา ๒๐ ขารี เม่ือลวงไปแสนป บุรุษนําเอาเมล็ดงาเมล็ด
หนึ่งออกจากเกวียนนั้น เมล็ดงาหนึ่งเกวียนของชาวโกศล ซ่ึงมีอัตรา ๒๐ ขารีนั้น พึงถึงความสิ้นไป
หมดไปโดยทํานองนี้เร็วกวา นั้นยังไมถึงหนึ่งอัพพุทะในนรกเลย ดูกอนภิกษุท้ังหลาย ๒๐ อัพพุทะ ใน
นรก จึงเปน ๑ นิรัพพุทะ ๒๐ นิรัพพุทะเปน ๑ อพัพพะ ๒๐ อพัพพะเปน ๑ อหหะ ๒๐ อหหะเปน ๑ 
อัฏฏะ ๒๐ อัฏฏะเปน ๑ กุมุทะ ๒๐ กุมุทะเปน โสคันธิกะ ๒๐ โสคันธิกะเปน ๑  อุปละ ๒๐ อุปละ
เปน ๑ ปุณฑริกะ ๒๐ ปุณฑริกะเปน ๑ ปกละ ดูกอนภิกษุท้ังหลาย โกกาลิกะภิกษุเกิดในปทุมนรก 

เพราะมีจิตผูกอาฆาตในพระสารีบุตรและพระโมคคัลลานะ๗๖ ครั้นแลว ก็ตรัสพระคาถาเหมือนท่ีตุที

ปจเจกพรหมกลาวแลวนั้นแล. 
จากขอความของเรื่องนี้แสดงวา ผูทําบาปโดยการติเตียนพระอริยะเจายังใชเวลานานใน

การทรมาณในนรกยึดยาวนานเปนลานป ชนิดท่ีนับไมไหวนี้แลว ผูท่ีทําอนันตริยกรรมจะมากเทาไร
ตองคูณเปน ๒ เทา ๓ เทา 

๗๖ องฺ.ทสก. (ไทย) ๒๔/๘๙/๒๐๐. 
 

                                           



๕๗ 

โทษของการดาพระภิกษุพรหมจารีหรือพระอริยเจา พระพุทธเจาทรงแสดงไว ๑๐ 
ประการ คือ 

๑. ไมบรรลุธรรมท่ียังไมบรรลุ 

๒. เสื่อมจากธรรมท่ีบรรลุแลว 

๓. สัทธรรมยอมไมผองแผว 

๔. มีความสําคัญวาไดบรรลุสัทธรรม 

๕. ไมยินดีประพฤติพรหมจรรย 

๖. ตองอาบัติเศราหมองกองใดกองหนึ่ง 

๗. เปนโรคเรื้อรัง 

๘. ถึงความวิกลจริตมีจิตฟุงซาน 

๙. หลงลืมสติมรณภาพ 

๑๐. หลังจากตายแลวจะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก๗๗ 

ฉะนั้น ในสวนของกายทุจริตและมโนทุจริต ในการท่ีติเตียนดูหม่ินลวงเกินพระอริยเจาก็มี
โทษหนักเชนกัน ดังเรื่องของสุปปพุทธกุฏฐิ นันทมานพ และเรื่องโสเรยยะ แตจะไมขออภิปรายใน
รายละเอียดเฉพาะ เพราะคําอภิปรายก็คลายกับวจีทุจริต แปลกแตเปลี่ยนมาเปนกายทุจริตและมโน
ทุจริตเทานั้น แตสวนท่ีจะเพ่ิมเติมเสริมเรื่องนี้ก็ตรงท่ีวา บาปเปนเครื่องใหหางไกล มรรค ผล นิพพาน  

เนื่องจากตองไดรับโทษทัณฑจากผลบาปเปนเวลานาน จึงชื่อวาหางไกลจากมรรค ผล 
นิพพาน เนื่องจากเม่ือคราวท่ีพระพุทธเจาอุบัติ สัตวนรก เปรต อสุรกาย สัตวดิรัจฉาน ไมมีโอกาส
ทราบและไมไดฟงธรรมจึงไมมีสิทธิ์จะบรรลุ ไมจําเปนตองกลาวถึงสัตวอบายเหลานั้นเลย แมแตเม่ือได
เกิดมาเปนมนุษยแลวก็ตาม การท่ีจะมีบุญวาสนาไดพบพระพุทธเจาก็ยาก การท่ีจะไดฟงธรรมก็ยิ่งยาก
เขาไปอีก เนื่องจากสาเหตุหลายประการ เชน ไมเคยปรารถนานิพพานในชาติปางกอน เคยเปน
มิจฉาทิฏฐิมากอนในอดีตชาติ หรือแมเกิดมาในชาติใหมถึงแมจะรูวา พระพุทธเจาอุบัติแลว แตเพราะ
ไปสมาคมอยูกับคนจําพวกมิจฉาทิฏฐิจนเคยชินเสียแลว ก็ยากท่ีจะไดฟงธรรม ไมจําตองกลาวถึงการ
บรรลุ มรรค ผล ของผูเชนนั้น แมผูบวชเขามาในพระธรรมวินัยแลว อยูใกลพระพุทธเจาติดตามทุกวิถี
กาว ถาหากยังไมพยายามบําเพ็ญ สมถวิปสสนา เพ่ือกําจัดกิเลสบาปธรรมเหลานั้น ก็ไมมีสิทธิ์ท่ีจะได
บรรลุ มรรค ผล นิพพานเชนกัน 

ในเรื่องนรกและอายุของสัตวเหลานี้ ในคัมภีรโลกศาสตรไดอธิบายไวละเอียดมาก เชน 
ไตรภูมิพระรวง ก็ไดกลาวพรรณนานรกไว ๘ ขุม ตรงตามพระไตรปฎก 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 ในคัมภีรไตรภูมิพระรวงนี้ไดกลาวถึงอายุของสัตวนรกไววา๗๙ 

สัตวอันเกิดในนรกอันชื่อวา สัญชีวนรกนั้น อายุยืนได ๙๐๐ ป ดวยปในนรกและ วัน ๑ 
คืน ๑ ในนรก ได ๙,๐๐๐,๐๐๐ ป ในเมืองมนุษยนี้ ๕๐๐ ป ในสัญชีวนรกไดลาน ๖ แสนลานยี่สิบ
หม่ืนลานปในเมืองคนนี้เทากับ ๑,๖๒๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ฝูงสัตวอันเกิดในกาลสุตตนรกนั้นยืนได 
๑,๐๐๐ ป วัน ๑ คืน ๑ ในนรกนับไดเทากับ ๑๒,๙๖๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนั้น ฝูงสัตวอัน
เกิดในสังฆาฏนรกนั้นอายุยืนได ๒,๐๐๐ ป ในสังฆาฏนรกนั้นนับเปนปนั้นได ๑๐๓,๖๘๐,๐๐๐,๐๐๐ ป 
ในมนุษยแลฯ ฝูงสัตว อันเกิดในโรรุวนรกยืนได  ๔,๐๐๐ ป ในโรรุวนรก วัน ๑ คืน ๑ ได  
๕๗๖,๐๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนี้ ท้ัง ๔,๐๐๐ ป ในโรรุวนรกนั้นไดป ๘๒๙,๔๔๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ใน
มนุษยเรานี้ฯ ฝูงสัตวอันเกิดในมหาโรรุวนรกนั้นอายุยืนได ๘,๐๐๐ ป วัน ๆ คืน ๆ ในนรกนั้นได 
๖๓๐,๕๐๐,๐๐๐ ป ในมนุษยนี้ ท้ัง ๘,๐๐๐ ป ในนรกนั้นได ๖,๕๗๕,๕๒๐,๐๐๐,๐๐๐,๐๐๐ ป ใน
มนุษยนี้แลฯ ฝูงสัตวอันเกิดในตาปนรกนั้นยืนได 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 ในมนุษยเรานี้แล ฝูงสัตวอันเกิดในนรกอันชื่อวา มหาตาปนรกนั้น
แล จะนับปและเดือนอันเสวยทุกขในนรกนั้นไมถวนยอมนับดวยกัลปแลฯ 

อายุของสัตวนรกท่ีกลาวไวในไตรภูมิพระรวงนี้ เปนอายุท่ีประมาณเอา แมแตพระพุทธเจา
เองก็ตรัสวานับยาก ไดแตทรงอุปมาไว อยางไรก็ดี ถึงแมจะไมตรงทีเดียวก็คงไมผิดพลาดมากนัก 
เปรียบเหมือนการนับอายุของมนุษยนั่นแล ยอมมีขาดบาง ยอมมีเกินบาง ไมแนนอนข้ึนอยูกับอํานาจ
แหงบาปกรรม นอกจากคัมภีรท่ีกลาวมาแลว ก็ยังมีคัมภีรอ่ืนอีกท่ีอภิปรายเรื่องอายุยืนยาวนานของ
อายุสัตวนรกท่ีทําบาปไว ท้ังทางกาย วาจา และใจ ท่ีตองไปเสวยทุกข คัมภีรโลกทีปกสารก็ไดกลาวไว
วา นรกนั้นนาสะพรึงกลัวนัก เปนแดนสยดสยอง ๘ ขุม คือ สัญชีวนรก กาฬสุตตนรก สังฆาตนรก โรรุ
วนรก มหาโรรุวนรก ตาปนรก มหาตาปนรก อเวจีนรก และไดกลาวถึงอายุของสัตวนรกตางๆ ไวดังนี้        
 อายุของเทวดาชั้นจาตุมมหาราชมีเทาใด อายุนั้นนับเปน ๑ วัน ๑ คืนในนรกชื่อ สัญชีวะ ๓๐ 
วัน ๓๐ คืน เหลานั้นเปน ๑ เดือน ๑๒ เดือน ดวยเดือนนั้นเปน ๑ ป ๑,๐๐๐ ป ดวยปนั้นเปนประมาณ
ของอายุสัตวในสัญชีวนรก ในกาลสุตตนรก 

๗๘ ขุ.ชา. (ไทย) ๒๘/๘๓/๔๗.  

๗๙ กรมศิลปากร, พระญาลิไทย, ไตรภูมิพระรวง, (นนทบุรี: อักษรเจริญการพิมพ, ๒๕๑๕). หนา ๑๕-
๑๖. 

 
 

                                           



๕๙ 

อายุของเทวดาชั้นยามา เปน ๑ วัน ๑ คืน ในนรกชื่อสังฆาฏะ ๓๐ วัน ๓๐ คืน เปน ๑ 
เดือน ๑๒ เดือน ดวยเดือนในนรกนั้นเปน ๑ ป ๒,๐๐๐ ป ในนรกสังฆาฏะนั้นเปนอายุของผูท่ีเกิดในสัง
ฆาฏนรก๘๐ 

แมในคัมภีรจักรวาลทีปนี ก็กลาวนรกไว ๘ ขุมเชนกัน พรอมนรกขุมบริวาร (อุสสทนรก) 
อีก ๑๖ ขุม๘๑ และไดเปรียบเทียบอายุเหมือนของพระพุทธเจาพรอมกับอภิปรายมากมาย ขอใหผูใคร
ศึกษาตรวจดูได สวนในคัมภีรโลกุปปตติก็ไดกลาวถึงนรก ๘ ขุม บริวารดานละ ๔ แตละดานมีบริวาร
อีก ๑๖ ขุม และกลาวถึงอายุไวเชนกัน ๙ โกฏิในมนุษยเทากับ ๑ วัน ๑ คืนในสัญชีวนรก๘๒ จะเห็นวา
ถึงแมวา แตละคัมภีรจะเอาอะไรมาเปรียบเทียบอายุของสัตวนรกก็ยืนยาวท้ังนั้น แสดงวาผูท่ีทําบาป
โดยมีบาปธรรมจะตองหางไกลจาก มรรค ผล นิพพาน  

ดังนั้น บาปในฐานะวิบากนั้นไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ี

ประกอบดวยกิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อัน

ไดแก พิการ เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสง

ใหผูท่ีกระทําไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นได

วาตราบใดท่ีมนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

๓.๕ บทสรุป 

บาปในพุทธปรัชญาเถรวาทนั้น หมายถึง ความชั่ว ลามก การกระทําท่ีจัดวาเปนบาปนั้น 

จะตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนาหรือความจงใจ หากการกระทําใดเกิดข้ึนหรือกระทําลงไป

โดยปราศจากเจตนา การกระทํานั้นไมจัดวาเปนบาป การสําหรับกระทําท่ีประกอบดวยเจตนานี้ 

จําแนกเปน ๓ ทาง คือ ทางกาย ทางวาจา และทางใจ ประเภท อกุศลกรรม (กรรมชั่ว) เม่ือจําแนก

กรรมตามเกณฑการใหผล แบงกรรมไดเปน ๑๒ อยาง โดยแบงการใหผลตามกาล ตามหนาท่ี และ

ความหนักเบา บาปชนิดเดียวกันอาจใหผลหลายครั้ง เพราะเปนบาปแรง บาปท่ียังไมใหผล อาจทําให

ผูทําบาปเขาใจวาหมดบาปแลว แตแทจริงแลวยังไมหมด วิบากกรรมนั้นอาจไมไดแสดงเห็นในชาติ

เดียว หากมองในระยะสั้นอาจทําใหเขาใจคลาดเคลื่อนได เพราะบาปบางอยางอาจยังไมสงผล ทําให

๘๐ พระสั งฆราชเม ธังกร , โลก ทีปกสาร , หอสมุดแห งชาติ  กรมศิลปากร พิมพ เผยแพร , 
(กรุงเทพมหานคร: หางหุนสวนสามัญนิติบุคคล สหประชาพาณิชย, ๒๕๒๙), หนา ๑๓-๑๕. 

๘๑ พระสิริมังคลาจารย, จักรวาลทีปนี, หอสมุดแหงชาติ ตรวจชําระ เรียบเรียง, (กรุงเทพมหานคร: 
เซ็นทรัลเอ็กซเพรสศึกษาการพิมพ, ๒๒๓๓), หนา ๙๙-๑๑๓. 

๘๒ หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร, โสกุปปตติ อรุณวติสูตร ปฐมมูล ปฐมมูล ปฐมกัปและมูลตนไตร
,(กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, ๒๕๓๓), หนา ๖๗. 
 

                                           



๖๐ 

บางคนเกิดความทอแท เขาใจผิดวา ทําดีไมไดดี ทําชั่วไมไดชั่ว ดังนั้นการพิจารณาเรื่องบาปตองมอง

เปนสายยาว ตั้งแตอดีต ปจจุบัน ถึงอนาคต การมองเปนเปนสายยาวจึงเก่ียวของไปกับสังสารวัฏ การ

สอนใหคนเชื่อเรื่องสังสารวัฏ เปนการสอนใหคนเกรงกลัวตอบาป  

อยางไรก็ตาม จากการศึกษาความมีอยูของบาป สามารถแยกเปนประเด็นของบาปไว ๓ 

ประการ ดังนี้คือ 

บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม กลาวคือ โลภะ 

โทสะ โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุใหมนุษย

คิดปรุงแตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปนเหตุให

มนุษยตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ กายกรรมฝาย

อกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ีโทษมากกวา

กายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะมโนกรรมเปน

ปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไปประกอบดวย

เสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็จัดเปนกรรมได 

เม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย ทางวาจา และทางใจ 

ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ีประกอบดวย

กิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อันไดแก พิการ 

เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสงใหผูท่ีกระทํา

ไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นไดวาตราบใดท่ี

มนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

 

 

 



  

บทท่ี ๔ 

วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท 

บทนี้ผูวิจัยใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็นไดวา ความมีอยู
ของบาปโดยใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ เชิงอัตตวิสัยและภววิสัย และในพุทธปรัชญาเถร
วาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ ดังตอไปนี้คือ 

๔.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก  

๔.๑.๑ การวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย 

ความมีอยูของบาปแบบอัตตวิสัยสรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปน
สิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจาก
มุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณ
ตางๆ ฉะนั้น ความมีอยูแบบอัตตวิสัยมีอยูจริง ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ  

อยางไรก็ตาม อัตวิสัย หรือ จิตวิสัย (อังกฤษ: subjectivity) หมายถึงมุมมองหรือความ
คิดเห็นของบุคคล โดยเฉพาะสิ่งท่ีเก่ียวของกับความรูสึก ความเชื่อ หรือความตองการ อาจหมายถึง
แนวความคิดสวนบุคคลท่ีไมสามารถพิสูจนได ซ่ึงตรงขามกับความรูและความเชื่อท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง ในทางปรัชญา คํานี้มักมีความหมายตรงขามกับปรวิสัย 

อัตวิสัยเปนทัศนะท่ีมีความเชื่อวา การมีอยู หรือ ความจริงของสิ่งสิ่งหนึ่งอยูกับตัวเราเอง
เปนคนตัดสิน เชน คุณไดกลิ่นน้ําหอมยี่หอนี้แลวหอม แตในคนอ่ืนเม่ือไดกลิ่นแลวเหม็นก็ได อยางไรก็
ตาม ผูวิจัยเห็นวา จากการศึกษาความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย การพิสูจนความมีอยูของบาปผาน
กรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยันเรื่องกรรม ซ่ึงถูกอธิบายกับอัตตวิสัยในแงเรื่องของกรรมท่ีทานไดทํา
ไวกอนบวชและหลังจากการบวชแลวและสงผลตอตัวทานเพราะเหตุแหงการกระทํานั้น ๆ  

กรณีท่ี ๑ กรณีองคุลิมาลโจร๑ 

กรณีองคุลิมาลโจรนั้น มีนัยท่ีนาสนใจวา องคุลิมาลนั้นไดตระหนักดวยตนเองวา ความมี
อยูของบาปท่ีตนทํานั้นมีอยูจริงและตนเองเทานั้นท่ีจะสามารถปลอยละไปได เพ่ือเขาสูความจริง ซ่ึง
สามารถวิเคราะหไดจากบริบทเนื้อหาดังนี้คือ 

ครั้งนั้น พระผูมีพระภาคทรงนิ่งเฉยเสด็จตอไป โจรองคุลิมาลไดเห็นพระผูมีพระภาคเสด็จ
มาแตไกล ไดคิดวา“นาอัศจรรยจริง ไมเคยปรากฏ คนท่ีเดินมาทางนี้จะตองรวมพวกกันใหได ๑๐ คน

๑ ม.ม. (ไทย). ๑๓/๓๔๘-๓๔๙/๔๒๒-๔๒๔ 
 

                                           



๖๒ 

บาง ๒๐ คนบาง ๓๐ คนบาง ๔๐ คนบาง ๕๐ คนบาง แมกระนั้นก็ยังตกอยูในเง้ือมมือของเรา แต
ทําไม สมณะนี้เพียงรูปเดียว 

ลําดับนั้น โจรองคุลิมาลถือดาบและโลผูกสอดแลงธนูไวพรอม ติดตามพระผูมีพระภาคไป
ทางเบื้องพระปฤษฎางค พระผูมีพระภาคทรงบันดาลอิทธาภิสังขาร โดยวิธีท่ีโจรองคุลิมาลวิ่งจน
สุดกําลัง ก็ไมสามารถจะตามทันพระผูมีพระภาคผูเสด็จไปตามปกติได ครั้งนั้น โจรองคุลิมาลไดมี
ความคิดวา 

 “นาอัศจรรยจริง ไมเคยปรากฏ เม่ือกอนแมชางท่ีกําลังวิ่ง มาท่ีกําลังวิ่งรถท่ีกําลังแลน 
เนื้อท่ีกําลังวิ่ง เราก็ยังวิ่งตามทันจับได แตเราวิ่งจนสุดกําลังยังไมทันสมณะรูปนี้ซ่ึงเดินตามปกติได”  
จึงหยุดยืนกลาวกับพระผูมีพระภาควา “หยุดกอนสมณะ หยุดกอนสมณะ” 

  พระผูมีพระภาคตรัสวา “เราหยุดแลว  องคุลิมาล  ทานตางหากจงหยุด” จากนั้น โจร
องคุลิมาลคิดวา “สมณะเหลานี้เปนศากยบุตรมักเปนคนพูดจริงมีปฏิญญาจริง แตสมณะรูปนี้เดินไป
อยูแท  ๆ  กลับพูดวา ‘เราหยุดแลว องคุลิมาลทานตางหากจงหยุด’ ทางท่ีดี เราควรจะถามสมณะรูป
นี้ดู” 

ลําดับนั้น โจรองคุลิมาลไดถามพระผูมีพระภาค ดวยคาถาวา “สมณะ ทานกําลังเดินไป 
ยังกลาววา ‘เราหยุดแลว ทานตางหากยังไมหยุด’ กลับกลาวหาขาพเจาผูหยุดแลววายังไมหยุด สมณะ 
ขาพเจาขอถามเนื้อความนี้กับทาน ทานหยุดอยางไร ขาพเจาไมหยุดอยางไร” 

พระผูมีพระภาคตรัสตอบวา องคุลิมาล เราวางอาชญาในสรรพสัตวไดแลว จึงชื่อวาหยุด
แลวตลอดกาล สวนทานไมสํารวมในสัตวท้ังหลาย เพราะฉะนั้น  เราจึงชื่อวาหยุดแลวสวนทานสิชื่อวา
ยังไมหยุด” 

โจรองคุลิมาลกลาววา “สมณะ นานจริงหนอ ทานผู ท่ีเทวดา และมนุษยบูชาแลวผู
แสวงหาคุณอันยิ่งใหญ เสด็จมาถึงปาใหญเพ่ืออนุเคราะหขาพระองค ขาพระองคนั้นจักละการทําบาป 
เพราะฟงคาถาอันประกอบดวยธรรมของพระองค” 

โจรองคุลิมาลไดกลาวอยางนี้แลว ท้ิงดาบและอาวุธลงในเหวลึกมีหนาผาชัน โจรองคุลิมาล
ไดถวายอภิวาทพระบาทท้ังสองของพระสุคต แลวทูลขอบรรพชากับพระสุคต ณ ท่ีนั้นเอง 

พระพุทธเจาทรงประกอบดวยพระกรุณาคุณ ทรงแสวงหาคุณอันยิ่งใหญ เปนศาสดาของ
โลกพรอมท้ังเทวโลก ไดตรัสกับโจรองคุลิมาลในเวลานั้นวา “เธอจงเปนภิกษุมาเถิด” นี้แลเปนภิกษุ
ภาวะของโจรองคุลิมาลนั้นจากบริบทโดยสังเขปดังกลาวขององคุลิมาล ผูวิจัยเห็นวาสามารถจําแนก
ออกเปน ๒ ลักษณะคือ ๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ ๒.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณ 

 

 

 

 



๖๓ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ  

ประเด็นท่ี ๑ การไดรับชื่อวา “อหิงสกะ” เริ่มแรกเดิมทีนั้นองคุลิมาลนั้นไดรับการทํานาย
แลววา เกิดมาเพ่ือเปนศรัตรูตอราชบัลลังก ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนใหเห็นความมีอยูของความจริงเชิงอัต
วิสัยคือ เปนสิ่งท่ีผูกระทําเทานั้นท่ีจะไดรับผลแหงการกระทํานั้น ไมมีใครจะไดรับผลอ่ืนโดยไมใชตัว
ของเขา กลาวคือทําอยางไรยอมไดรับผลเชนนั้น บางครั้งผลแหงการกระทําไมไดสงผลในขณะนั้นแต
บางอยางสงผลขามภพขามชาติดวย กรณีขององคุลิมาลนั้นผูเปนพอเห็นแลววาลูกท่ีจะเกิดมาจะเปน
อยางไร ดังนั้นการตั้งคือใหวา “อหิงสกะ” ซ่ึงแปลไดวา ผูไมเบียดเบียนนั้นก็อาจเปนการแกให แตสิ่ง
ท่ีเปนตัวตนจริงของ“อหิงสกะ” นั้นไมเปลี่ยนแปลง แมแตจะเจริญเติบโตมาดีอยางไร ซ่ึงประเด็นนี้
อาจเก่ียวกับความจริงเชิงภววิสัยดวยวา เรื่องกรรม นั้นเปนเรื่องอจินไตย แตในประเด็นเรื่องชื่อ ใน
มุมมองความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้นเปนเรื่องสวนตัวท่ีทุกคนสามารถท่ีจะ
กระทําและตัดสินอะไรไดดวยตัวเองและรับผลนั้นดวย 

แมวาผูเปนพอจะพยายามอยางไรสุดทายแลว“อหิงสกะ” ก็ยังคงเบียดเบียนและทําราย
ผูอ่ืนอยูดวย ประเด็นนี้อาจจะเพ่ิมอีกไดวา ทุกคนท่ีเก่ียวของกับ“อหิงสกะ” อาจเคยกระทํากรรมตอ
กัน ไมวาจะเปนฝายของพอท่ีมีลูกอยาง“อหิงสกะ” หรือ ฝายของอาจารย หรือเพ่ือนรวมเรียนกับ 
“อหิงสกะ” ท่ีกระทําการให “อหิงสกะ” ไดเปนโจรองคุลีมาล และสุดทายก็ไดพบเจอกับพระพุทธเจา
ตอไป จวบจนกระท่ัง “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” ไดขอบวชแลวบรรลุพระอรหันต  

ประเด็นนี้ของ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นกลาวไดวาเปนลักษณะบุคคลท่ียังไม
สัมบูรณ เพราะยังเปนผูท่ียังเก่ียวของกับโลกหรือ ความโลภ ความโกรธ ความหลง อยูยังไมออกจาก
การเปนปุถุชน แตเม่ือท่ีเปนบุคคลท่ีมีลักษณะท่ีสัมบูรณแลวก็ยังมีผลบาปกรรมท่ีตัวของ“องคุลีมาล” 
นั้นยังคงตองรับผลกรรมอยูในเชิงกายภาพ แตในจิตใจของ “องคุลีมาล” แลวทานไมมีความโลภ 
ความโกรธ ความหลง บาปจึงไมมีอยู 

ในประเด็นนี้ ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนี้ขององคุลีมาล ทําใหเห็นไดวายังมี
อีกสภาวะหนึ่งท่ีเรียกวา “Being” คือมีภาวะความเปนมนุษยมาตั้งแตเริ่มแรกวาถูกกําหนดวาเปน
อยางไร ดังนั้นในแงนี้อาจมองไดวา พฤติกรรมใด ๆ ก็มาจากสิ่งท่ีเปนอยูกอนแลว ดังนั้น องคุลีมาล 
อาจไมมีเจตจํานงเสรี (Free will) ท่ีตนเองจะมีอิสระท่ีแทจริง เพราะเปนภาวะท่ีองคุลีมาลเปนอยูแลว 
แตในอีกนิยามหนึ่งของ “Being” คือ มีลักษณะท่ีภาวะความเปนมนุษยนั้นยังคงสามารถเปลี่ยนแปลง
ไดอีก คือ แมวาองคุลีมาลจะเกิดมาหรือถูกกําหนดมาใหเปนอะไร อยางไรนั้น แตองคุลีมาล ก็สามารถ
เปลี่ยนแปลงตนได ดังนั้นจึงเห็นไดวา “Being” ขององคุลีมาลนั้นเบื้องตนเปนไปตามท่ีถูกกําหนดไว 
และอีกภาวะหนึ่งก็ถูกทําใหเปลี่ยนไป สวนหนึ่งอาจกลาวไดวา กรรมบางอยางท่ีใหผลท้ังท่ีดีและไมดี
นั้นดวย ซ่ึงสวนหนึ่งกรรมปจจุบัน (Doing) สําคัญไมนอยไปกวากัน แตก็ตองอาศัยบริบทในการ
อุดหนุน ซ่ึงเรียกวาตองมีปรโตโฆสะ คือ บุคคลท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหคําแนะนํา ในท่ีนี้เบื้องตน 
องคุลีมาล มีเพ่ือนไมดี และอาจารยท่ีมีความอิจฉา สงผลให องคุลีมาล หลงไปกับคําแนะนําเหลานั้น 
ตอมาเพ่ือไดรับการกระตุนเตือนจากพระพุทธเจา ทําใหองคุลีมาล ตระหนักชัดดวยตนอีกครั้งหนึ่งจึง
ตื่นข้ึนมาปรับเปลี่ยนตน ประเด็นนี้เรียกไดวาองคุลีมาลมี โยนสิโสมนสิการ ในการพิจารณาดวยตนเอง 

 



๖๔ 

จึงทําใหเกิดการปรับเปลี่ยนไปในทิศทางท่ีถูกตอง ดีงาม ประสบกับชีวิตท่ีประเสริฐสุดคือ เปนพระ
อรหันต และไดสรางประโยชนไวแกชนเปนอันมากตอไปอีกดวย  

ดังนั้น ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนี้ก็จะเห็นไดวา บาปกรรมนั้นยัง
มีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณไมมีในบุคคลท่ีสมบูรณ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ในประเด็นการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ นั้นกลาวไดวาอยู ท่ีเจตนาของ
ผูกระทํา ดังนั้นเง่ือนไขของเจตนาเปนสิ่งสําคัญ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” มีท้ังแรงของกรรมท่ี
สงผลใหเปนแรกเริ่มตั้งแตการเกิดแลว แต“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นยังมีเจตจํานงเสรี หรือ 
สามารถใครครวญหรือไตรตรองบางอยางดวยตนเอง ดังกรณีนี้ กลาวคือ 

พระองคุลิมาลโปรดหญิงมีครรภ๒อีกสวนหนึ่งคือ   ทานพระองคุลิมาลครองอันตรวาสก
ถือบาตรและจีวรเขาไปบิณฑบาตยังกรุงสาวัตถี  กําลังเท่ียวบิณฑบาตไปตามลําดับตรอกอยูในกรุงสา
วัตถีไดเห็นสตรีคนหนึ่งมีครรภแกใกลคลอด จึงคิดวา  “สัตวท้ังหลายยอมเศราหมองหนอสัตวท้ังหลาย
ยอมเศราหมองหนอ” จากนั้น ทานพระองคุลิมาลก็เท่ียวบิณฑบาตในกรุงสาวัตถี  กลับจากบิณฑบาต
ภายหลังฉันภัตตาหารเสร็จแลว เขาไปเฝาพระผูมีพระภาคถึงท่ีประทับ ถวายอภิวาทแลวนั่ง ณ ท่ี
สมควร ไดกราบทูลพระผูมีพระภาควา 

“ขาแตพระองคผูเจริญ ขอประทานวโรกาส เชาวันนี้ ขาพระองคครองอันตรวาสกถือ
บาตรและจีวรเขาไปบิณฑบาตยังกรุงสาวัตถี กําลังเท่ียวบิณฑบาตไปตามลําดับตรอกอยูในกรุงสาวัตถี  
ไดเห็นสตรีมีครรภแกใกลคลอดคนหนึ่ง จึงคิดวา ‘สัตวท้ังหลายยอมเศราหมองหนอ สัตวท้ังหลายยอม
เศราหมองหนอ’ พระพุทธเจาขา” 

พระผูมีพระภาคตรัสวา“องคุลิมาล ถาเชนนั้น เธอจงเขาไปหาสตรีนั้นถึงท่ีอยูแลวกลาว
อยางนี้วา ‘นองหญิง ตั้งแตอาตมภาพเกิดมา ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย ดวยสัจจวาจานี้  ขอ
ความสวัสดีจงมีแกเธอ ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ทานพระองคุลิมาลกราบทูลวา “ก็การพูดเชนนั้นจักเปนอันวาขาพระองคกลาวเท็จท้ังท่ีรู
เปนแน เพราะขาพระองคเคยจงใจปลงชีวิตสัตวเสียมากตอมากพระผูมีพระภาคตรัสวา “องคุลิมาล  
ถาเชนนั้น เธอจงเขาไปหาสตรีนั้นถึงท่ีอยูแลวกลาวอยางนี้วา ‘นองหญิง  ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดย
อริยชาติ ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย ดวยสัจจวาจานี้ ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ ขอความสวัสดีจง
มีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ทานพระองคุลีมาลทูลรับสนองพระดํารัสแลว เขาไปหาหญิงนั้นถึงท่ีอยูแลวไดกลาววา  
“นองหญิง ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดยอริยชาติ ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย  ดวยสัจจวาจานี้   

๒ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๓๕๑/๔๒๘-๔๒๙. 
 

                                           



๖๕ 

ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ  ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” ทันใดนั้น ความสวัสดีได
มีแกสตรีนั้น ความสวัสดีไดมีแกทารกในครรภของสตรีนั้นแลว 

จากท่ียกเนื้อหามากลาว ประเด็นสําคัญนี้คือพระองคุลีมาลไมมีเจตนาอยางสมบูรณใน
เรื่องของจิตใจคือ ‘นองหญิง  ตั้งแตอาตมภาพเกิดมาโดยอริยชาติ  ไมเคยรูวาจงใจปลงชีวิตสัตวเลย 
ดวยสัจจวาจานี้ ขอความสวัสดีจงมีแกเธอ  ขอความสวัสดีจงมีแกทารกในครรภของเธอเถิด” 

ดังนั้นการกระทํานี้จึงกลาวไดวา พระองคุลีมาลไมมีเจตนา อยางไรก็ตามจากขอความนี้ 
เห็นไดวา สถานะกอนบวชและหลังบวชนั้นตางกัน คือ ความดีของทานนั้นสัมพัทธกับตัวทานกอนบวช
เปนโจรฆาคน ผลของการฆาทําใหพระราชาประกาศจับทาน คือตั้งแตทานเกิดในอริยะชาติ ทานไม
เคยคิดหรือแกลงท่ีจะปลงสัตวจากชีวิตเลย หมายความวาตั้งแตทานบวชมาทานไมเคยมีเจตนาแกลง
สัตวใหตายเลย โดยพิจารณาจากการแยกระหวางความเปนฆราวาสกับความเปนอริยะชาติของทาน 
แสดงวาบาปของทานมีอยูในสถานะท่ีเปนฆราวาสไมใชมีอยูในสถานะท่ีเปนอริยะชาติ เพราะเง่ือนไขมี
อยูวาบุคคลจะกระทําบาปไดก็ตอเม่ือเปนปุถุชน เพราะคําวาอริยะชาตินั้นบงบอกถึงความหมายท่ีวา
ไมมีการกระทําบาปอยูแลว ฉะนั้นการออกบวชแลวบรรุพระอรหันตทําใหทานเปนอริยะชาติไมมีบาป 
แสดงวาบาปไมไดมีเง่ือนไขของปรวิสัย มันมีอยูดวยเง่ือนไขของความเปนปุถุชน จึงเปนอัตตวิสัยซ่ึง
แยงกับความจริงท้ีเปนปรวิสัย มันไมมีอยูเลยเพราะ พิจารณาจากจิตกับเจตสิตวาสถานะของจิตกับ
เจตสิกจะมีอยูก็ตอเม่ือมีภาวะของความเปนปุถุชน คือมีเจตนา เจตนาจะประกอบกับสิ่งท่ีเรียกวาจิต
เทานั้น เจตนาจะไมมีอยูถาบุคคลเหลานี้ไมมีจิต พระอริยะชาติไมมีจิตแสดงวาอยูเหนือเจตนา จิตใน
ท่ีนี้ก็คืออัตตา  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงอัตตวิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

 

กรณีท่ี ๒ พระโมคคัลลานะ 

กรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ ๑.
ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

อยางไรก็ตาม กรณีพระโมคคัลลานะไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงบาปเชิงอัตวิสัยคือ ทาน
พิจารณาดวยตนแลววา เพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น ไมมีใครจะชวยหรือวา
รับแทนทานได คือ  

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 

พระกรณีองคุลิมาล 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √  

 



๖๖ 

“พระโมคคัลลานะ สามารถหลบหนีพวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสาม
พระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรมทําชั่วมาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนี
อีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตีจนกระท่ังกระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนําราง
ของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวาทานเสียชีวิตแลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝา
พระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึงไดใชกําลังแหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไป
เหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคมแลวกราบทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรม
ใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ไดกระทําตามพุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬ
สิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”๓  

ดังนั้น ประเด็นสําคัญของกรณีพระโมคคัลลานะแสดงความมีอยูของบาป แมวากรณีนี้จะ
มีความสัมพันธระหวางกรรมท่ีเปนเชิงภววิสัยดวยก็ตามหรืออจินไตย ๔ อยางคือ๔  ๑. พุทธวิสัยของ
พระพุทธเจาท้ังหลาย  ๒. ฌานวิสัยของผูไดฌาน ๓. วิบากแหงกรรม  ๔. ความคิดเรื่องโลก  

อยางไรก็ตามแตการสํานึกของพระโมคคัลลานะทําใหเห็นไดวายอมรับความจริงนั้นดวย
ตนเองจึงกลาวไดดวยวายอมรับความมีอยูจริงของบาปเชิงอัตตวิสัยไดเชนกัน 

ในกรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ            
๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไม
สัมบูรณ ดังตอไปนี้คือ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก หากพิจารณาเง่ือนไข ใน ๒ ลักษณะ
คือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณวา บาปกรรมจะใหผลลักษณะบุคคลใด
มากกวากัน ในท่ีนี้ก็จะกลาวไดวา แมจะเปนพระอรหันตท่ีมีฤทธิ์มากก็ไมสามารถละผลแหงบาปกรรม
ได แมวาบาปกรรมท่ีทําไวในอดีตชาติท่ีเปนบุคคลไมสมบูรณคือ เปนปุถุชน ท่ีกระทําตอมารดาของตน
ก็ตาม แตบาปกรรมนั้นยังใหผลตราบเทาท่ียังมีชีวิตอยูหรือขันธ ๕ อยู 

 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก เง่ือนไขสําคัญในการวิเคราะหในกรณี
พระโมคคัลลานะ คือ เจตนาหรือเจตจํานงในการกระทํา เง่ือนไขสําคัญของอัตตวิสัยคืออยูท่ีผูกระทํา
นั้น ๆ เปนเรื่องของแตละบุคคลท่ีกระทํา ดีหรือบาปกรรมจึงกลาวไดวาเปนอัตตวิสัย 

๓ ขุ.อป.อ. (ไทย) ๑/๕๐๘/๓๓๙. 

๔ อง.จตุกก. (ไทย) ๒๑/๗๗/๑๒๒ 
 

                                           



๖๗ 

ประเด็นท่ี ๑ ผลของการกระทํา ในกรณีพระโมคคัลลานะการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณนั้นจึงเปนอัตตวิสัย หากแตผลอันท่ีจะตามมาก็ยอมเปนสิ่งท่ีสะทอนมาจากผูกระทําเชนกัน 
คือ ทําอยางไรก็ไดรับสิ่งนั้น ดังนั้นการท่ีพระโมคคัลลานะไดรับผลจากการกระทําของตนคือการถูกทุบ 
ก็กลาวไดวาไดรับผลอันตนไดกระทําไวแลวในอดีต  

ประเด็นท่ี ๒ กรรมรวมกัน ในสวนของพวกกลุมโจรท่ีกระทําหรือถูกใชใหกระทําก็ยอม
กลาวไดวามีสิ่งท่ีเคยกระทํารวมกันมาเม่ือกอน และก็ยอมรับผลแหงบาปกรรมอันนั้นดวยตอไป  

ประเด็นท่ี ๓ ในลักษณะภาพรวมของพุทธปรัชญา กลาวไดวา สอนเรื่องกรรม (กรรม
วาท) ดวย เปนการเนนใหเห็นถึงการกระทําวาเจตนาในการกระทําเรื่องจิตใจนั้นสําคัญ จิตเปน
เบื้องตนตอกายกรรม วจีกรรมดวย ซ่ึงแสดงใหเห็นวา อะไรดีหรือไมดีหรือวาบาป, ชั่วนั้น ยอมมีผลไม
วาจะเปนทางตรงคือใหผลในชาตินี้และทางออมคือการใหผลในชาติหนา  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงอัตตวิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

 

๔.๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย 

จากการศึกษาผูวิจัยจักไดวิเคราะหโดยใชกรณีตัวอยางตาง ๆ ท่ีไดนํามาดังตอไปนี้คือ 

กรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี   

กรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ท่ีแสดงใหเห็นถึงความมีอยูของความบาปในเชิงภว
วิสัย ท่ีบาปนั้นจะตองใหผล เพราะหากบาปท่ีทําไวนั้นไมกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณและการกระทําท่ี
สัมบูรณในตัวเองดวย จากกรณีนี้โดยสังเขปคือ   

นันทมาณพทราบวา พระอุบลวรรณาเถรี จําพรรษาอยูในปา ในกระทอมเล็ก ดวยจิตอันฝง
แนนดวยราคะตัณหา๕ นันทมาณพไดแผงตัว แอบรถอยูจนถึงเชา พระอุบลวรรณาเถรีออก
บิณฑบาตแลว นันทมาณพไดหลบเขาไปแอบซอนอยูใตเตียงนอนในกระทอม เม่ือพระ
อุบลวรรณาเถรีกลับจากบิณฑบาตยังไมไดฉันขาวนั่งพักสงบอยูบนเตียง นันทมาณพไดออกมา

๕ วิ.มหา (ไทย) ๓/๖๕๘/๖ - ๗. 

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 

กรณีพระโมคคัลลานะ 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

 

                                           



๖๘ 

จากท่ีซอนเขาปลุกปล้ํา พระอุบลวรรณาเถรี แมนจะรองหาคนชวยก็ไมเปนผล เพราะไมมีใครอยู
ใกล จึงกลาวใหสติแกนันทมานพวา จงอยาทําเชนนี้ ความหายนะจะสูทาน นันทมาณพไมไดฟง
กลับปลุกปล้ําพระอุบลวรรณาเถรี จนสําเร็จความใครดังใจปรารถนา พอกาวลงจากแครก็ถูก
แผนดินสูบตกลงสูนรกอเวจีดวยกรรมลามกนั้นหนักมาก๖ 

จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ผูวิจัยเห็นวาสามารถจําแนกออกเปน ๒ 
ลักษณะคือ ๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ ๒.การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 

จากบริบทในเรื่องกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี นี้   

ประเด็นท่ี ๑  พระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว 
ดังนั้นสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรี จะกระทําสิ่งใดตอใครในสิ่งท่ีไมดีท้ังทางกาย วาจา หรือจิตใจนั้นยอม
ไมมี การใหผลก็ยอมไมมี หากแตสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรีไดรับนั้นชี้ไดวาเพราะการกระทําบาปในอดีต
ท่ีสงผล ณ ปจจุบัน 

ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนั้นวิเคราะหไดจากการกระทําในอดีตท่ีสงผลใน
ปจจุบันก็ไดจากกรณีนี้ของพระอุบลวรรณาเถรีท่ีสําเร็จเปนพระอรหันต 

อยางไรก็ตาม เง่ือนไขท่ีสําคัญท่ีเปนเหตุใหพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันต คือการได
เปนบุคคลท่ีสัมบูรณ คือการเขาถึงความจริง ในคัมภีรไดกลาวไววา  

เม่ือนางบวชใหม ๆ ถึงเวร [วาระ] ในโรงอุโบสถ นางตามประทีปกวาดโรงอุโบสถ ถือเอา
นิมิตท่ีเปลวประทีป ตรวจดูบอย ๆ ก็ทําฌานมีเตโชกสิณเปนอารมณ ใหฌานบังเกิด แลวทําฌานนั้น
ใหเปนบาท ก็บรรลุพระอรหัต พรอมดวยพระอรหัตผลนั่นแล ก็เปนผูช่ําชองชํานาญ ในการแสดงฤทธิ์
ตาง ๆ ตอมา ในวันท่ีพระศาสดาทรงทํายมกปาฏิหาริย ทานก็บันลือสีหนาทวา ขาแตพระองคผูเจริญ
ขาพระองค จักทําปาฏิหาริยถวาย  พระศาสดาทรงทําเหตุอันนี้ใหเปนอัตถุปปตติ เหตุเกิดเรื่อง 
ประทับนั่ง ณ พระเชตวันมหาวิหาร เม่ือทรงสถาปนาภิกษุณีท้ังหลาย ในตําแหนงตาง ๆ ตามลําดับ จึง
ทรงสถาปนาพระเถรีนี้ไว ในตําแหนงเอตทัคคะเปนเลิศกวาพวกภิกษุณีสาวิกา ผูมีฤทธิ์แล๗ 

ดังนั้น การท่ีพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว การ
กระทําทางกาย วาจา และใจท่ีเก่ียวของกับบาปกรรมท้ังสิ้นจึงไมมี เพราะการกระทําเปนเพียงกริยา
อยางหนึ่งเทานั้น แตบุคคลท่ีกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณอยางพระอุบลวรรณาเถรียอมไดรับผลแหง
บาปกรรมนั้น เพราะเก่ียวของกับผูถูกกระทํา 

๖ ขุ.ธ.อ. (ไทย) ๑/๒/๒๑๒ - ๒๑๔. 

๗ ขุ.ธ.อ. (ไทย) ๒/๑๒/๗๘. 
 

                                           



๖๙ 

ประเด็นท่ี ๒  ในสวนของนันทมาณพนั้นเปนปุถุชนเปนบุคคลท่ีไมดีหรือไมสัมบูรณ คือมี
บาปกรรมคือ มีราคะตัณหา ซ่ึงกลาวไดวาแตกตางกับพระอุบลวรรณาเถรีผูถูกระทําท่ีไมยินดี คือ “เจา
คนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย เจาคนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย” นันทมาณพ ก็ไมยอมเชื่อฟง 
ไดทําการขมขืนพระเถรีสมปรารถนาแลวก็หลีกหนีไป พอเขาหลบหนีไปไดไมไกล แผนดินใหญก็มี
อาการประหนึ่งวาไมสามารถจะรองรับน้ําหนักของเขาเอาไวได จึงออนตัวยุบลงแลวนันทมาณพก็จม
ดิ่งลงในแผนดิน ไปเกิดในอเวจีมหานรก” 

ดังนั้นกลาวไดวาไมวาบุคคลจะมีความไมสัมบูรณคือเปนปุถุชนยอมไดรับผลจากสิ่งท่ีตน
เปนหรือมีไดดวย   

ฉะนั้น หากเพียงแตบุคคลท่ีไมสมบูรณนั้นบางครั้งอาจไมไดรับผลนั้นโดยตรงก็อาจจะ
ทางออมคือในโลกภายภาคหนา 

อยางไรก็ตาม ประเด็นลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ มีความสัมพันธบางอยาง
ดวย คือบางครั้งสาเหตุของกายภาพของตนอาจทําใหตนไดรับผลนั้นดวย อยางเชนพระอุบลวรรณา
เถรีท่ีมีลักษณะทางกายภาพ(สวย)ตั้งแตอดีตท่ีสงผลมา และจนกระท่ังไดรับผลสืบเนื่องจากนันท
มาณพไดกระทําการขมขืน กลาวคือ 

“เม่ือนางเจริญวัยเขาสูวัยสาว นอกจากจะมีผิวงามแลวรูปรางลักษณะยังงดงามสุดเทาท่ี
จะหาหญิงอ่ืนทัดเทียมได จึงเปนท่ีหมายปองตองการของพระราชาและมหาเศรษฐีท่ัวท้ังชมพูทวีป ซ่ึง
ตางก็สงเครื่องบรรณาการอันมีคาไปมอบใหพรอมกับสูขอเพ่ืออภิเษกสมรสดวย ฝายเศรษฐีผูบิดาของ
นางรูสึกลําบากใจดวยคิดวา “เราไมสามารถท่ีจะรักษาน้ําใจของคนท้ังหมดเหลานี้ได เราควรจะหา
อุบายทางออกสักอยางหนึ่ง” แลวจึงเรียกลูกสาวมาถามวา “แมอุบลวรรณา เจาจะสามารถบวชได
ไหม ?”๘ 

กลาวไดวา ความเปนพระอรหันตนั้นยังรับผลกรรมนั้นเปนไดในแงของกายภาพ แตใน
สวนจิตใจของ พระอุบลวรรณาเถรีนั้นสิ้นกิเลสแลวยอมไมมีราคะ โทสะ หรือโมหะ ใดใดท้ังสิ้นดังท่ี
พระพุทธเจาตรัสไววา “ภิกษุท้ังหลาย ภิกษุณีอุบลวรรณานั้นไมยินดี ไมตองอาบัติ”๙ บาปกรรมท่ีพระ
อุบลวรรณาเถรีเปนผูถูกกระทําจึงไมมี 

ดังนั้น บาปกรรมไมอาจสงผล แตบาปกรรมบางอยางก็ยอมสงผลไดอยู ตราบจนกระท้ัง
เขาสูนิพพาน (สิ้นขันธ ๕ ) สวนปุถุชนอยางนันทมาณพก็ยังจะตองรับผลบาปกรรมท่ีตนไดกระทําไว
ท้ังปจจุบันและอนาคต เพราะกลาวไดวาบาปเปนสิ่งท่ีมีอยูแลว ใครทําก็รับผลของกรรมนัน้  

 

๘ พระอุบลวรรณาเถร ีเอตทัคคะในฝายผูมีฤทธ์ิ 

๙ วิ.มหา. (ไทย) ๑/๖๘/๕๘. 
 

                                           



๗๐ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป  

ประเด็นท่ี ๑ ความเปนบุคคลของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นเปนพระอรหันต การกระทํา
บาปท่ีสัมบูรณในแงของจิตใจนั้นยอมไมมีสิ่งท่ีเปนบาปเพราะเจตนานั้นไมมี แตสวนของนันทมาณพ
กลาวไดวามีครบท้ัง ๓ คือ กายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม ประกอบประกับมีอกุศลมูลคือ ราคะ 
เปนตนประกอบเขาดวย ทําใหมีแรงผลักดันสงผลตอไปในภายภาคหนาอีกมาก 

ประเด็นท่ี ๒ การกระทําท่ีมีเจตนาท่ีครบถวนคือ กอน ระหวางและหลัง ยอมทําใหไดรับ
ผลบาปกรรมท่ีทําไว ดูไดจากการท่ีนันทมาณพตองตกนรกซ่ึงเปนผลจากการกระทําของตน 

ประเด็นท่ี ๓ การมีแรงผลักดันอยางเชน อกุศลมูลคือ ราคะของนันทมาณพ เปนตนเหตุ
หรือรากเหงาของปญหาท่ีสําคัญของการแสดงใหเห็นถึงความมีอยูเชิงภวิสัยของบาปวาเปนสิ่งท่ีมีอยู
จริงใหผลตามไปดังท่ีพระพุทธองคไดตรัสวา “คนพาล ยอมราเริงยินดีในบาปกรรมลามกท่ีตนกระทํา  
ประดุจวาดื่มน้ําผึ้งท่ีมีรสหวาน  จนกวาบาปกรรมนั้นจะใหผล จึงจะไดประสบกับความทุกข เพราะ
กรรมนั้น” อันนําไปสูการกระทําท้ัง ๓ ทาง คือ กาย วาจา และจิตใจหากไมไดขัดเกลาหรืองด หรือ
การละเวน 

ประเด็นท่ี ๔ การยอมรับผลของกรรม พระอุบลวรรณาเถรี ไดรับเอตทัคคะในฝายผูมี
ฤทธิ์ แตกรณีนี้ระหวางนันทมาณพนั้นแสดงใหเห็นไดวา เหมือนกับพระอุบลวรรณาเถรีพิจารณาแลว
วาดวยผลของวิบากกรรมบางอยางของตนก็เปนไปไดท่ีจะตองมีสวนในกรณีนี้ จึงเปนเหตุผลบางอยาง
ท่ีไดเกิดข้ึนทําใหพระอุบลวรรณาเถรีไมไดใชความสามารถทางดานนี้ของตนในการจัดการกับนันท
มาณพ 

 ดังนั้น จากรณีตัวอยางนี้จะเห็นวา ในเบื้องตนกอนจะลงมือกระทําการยอมมีกรรมในเชิง
มโนกรรม วจีกรรมและกายกรรมตอพระอุบลวรรณาเถรีนั้นของนันทมาณพมีเจตนาท่ีไมดี จนนําไปสู
การสรางบาปกรรมซ่ึงสะทอนใหเห็นผลท่ีจะตามไปคือการตกนรกถูกแผนดินสูบตกลงสูนรกอเวจี ซ่ึง
ความมีอยูจริงในเชิงภววิสัยเชนนี้ได 

ในประเด็นท่ี ๒ ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้น ไมใหความสําคัญ
เม่ือสิ้นชีวิตไปแลวอยางในมุมมองของคานท (Kant) เพราะบาปนั้นใหผลในปจจุบันทําแลวก็ถือวารับ
ผลเม่ือทําในขณะนั้นโดยมองใหแงของการกระทํา ในสวนของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นก็กลาวไดวาเม่ือ
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย ท้ัง ๒ ขอนี้ก็ยอมเห็นไดวาเปนเพราะการกระทําของตนเอง
คือนันทมาณพ ซ่ึงไมใชเพราะอํานาจอะไรท่ีจะใหเปนผล แตเปนการกระทําคือกริยาของตนท่ีทําลงไป
สําเร็จแลวก็กลาวไดวาเปนการกระทําท่ีสัมบูรณ 

ดังนั้น ในประเด็นนี้ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย มีอยูในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ 
เชน ของคานทเห็นวาความดีสัมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความ
ดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกัน ดังนั้นในลักษณะนี้จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี
กับนันทมาณพ ทําใหเห็นวา บาปไมมีอยูในลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ แตบาปมีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไม
สัมบูรณ เทานั้น  

 



๗๑ 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงภววิสัยสามารถแสดงตาราง ดังนี้ 

 

๔.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท   

จากการศึกษา พุทธปรัชญาเถรวาทยอมรับความจริงหรือสัจจะ ๒ อยาง คือ สมมติสัจจะ
และปรมัตถะสัจจะ ดังท่ีทานสรุปไวใน ปรมัตถทีปนีวา “ในบรรดาผูสอนศาสนาท้ังหลาย พระ
สัมมาสัมพุทธเจาผูประเสริฐ ตรัสสอนสัจจะ ๒ ประการคือ สมมุติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ ไมพบ
สัจจะธรรมท่ีสาม (ในคําสอน) สัจจะท้ังหลายสองประการมีคําอธิบายโดยยอ ดังนี้ 

๑. สมมติสัจจะ ความจริงโดยสมมติ คือสิ่งท่ีเปนจริงเพราะบัญญัติของชาวโลกเพ่ือการ
รับรูรวมกัน สิ่งนั้นไมมีความเปนจริงในตัวเอง เชน คน พอ แม แมว สุนัข ตนไม ภูเขา สิ่งเหลานี้เกิด
จากการรวมตัวของขันธ ๕ จึงไมมีความเปนจริงโดยสภาวะของตนเอง จัดเปนความจรงิโดยสมมติของ
ชาวโลก 

๒. ปรมัตถะสัจจะ ความจริงโดยปรมัตถคือความจริงแทสูงสุดตามสภาวะท่ีเปนเอง โดยไม
อาศัยการสมมติบัญญัติของชาวโลก ดังคําอธิบายวา “ธรรมท้ังหลายมีรูปเปนตน แมปราศจากสมมติก็
ยังชื่อวามีอยูเพราะมีสภาวะใหรูไดดวยสามารถแหงลักษณะเฉพาะตนและสามัญลักษณะ” คัมภีรฝาย
อภิธรรมจําแนกประเภทของปรมัตถสัจจะออกเปน จิต เจตสิก รูป นิพพาน ซ่ึงตรงกับขันธ ๕ และ
นิพพานในคัมภีรฝายพระสูตร๑๐ 

ดังนั้นการวิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญเถรวาท ในประเด็นนี้เพ่ือแสดงให
เห็นวาพุทธปรัชญาไดกลาวถึงท้ัง ๒ ประเด็นนี้อยางไรบางโดยใชกรณีตัวอยางประกอบ ดังนี้ 

๔.๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ 

ความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะ สรุปไดวา สิ่งท้ังหลายเกิดจาก
สวนตาง ๆ มาประกอบเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขาดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ เชน 
รถ เม่ือนําสวนตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ีกําหนดก็เรียกวา รถ แตถาแยกสวนประกอบ

๑๐ พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), พุทธศาสนากับปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: อมรินทร 
พริ้นติ้ง กรุพ จํากัด, ๒๕๓๓), หนา ๙๘. 

ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 

 

กรณีของพระอุบลวรรณาเถรี 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๒ 

ท้ังหมดออกจากกัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได ดังนั้น สิ่งท้ังหลายมีอยูจริงมีอยูในฐานะ มีสวนประกอบ
ตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกัน 

อยางเชนในกรณีขันธ ๕ ท่ีกลาวถึง รูป เวทนา สัญญา สังขาร และวิญญาณประกอบเขา
ดวยกันจึงเปนชีวิตดังในอินทกสูตร๑๑ กลาววา “รูปนี้เปนกลละกอน จากกลละเกิดเปนอัพพุทะ จาก
อัพพุทะเกิดเปนเปสิ (ชิ้นเนื้อเล็ก) จากเปสิเกิดเปนฆนะ (เปนกอน) จากฆนะเกิดเปนปุม ๕ ปุม  
ตอจากนั้น ผม ขนและเล็บ จึงเกิดข้ึน” ซ่ึงโดยนัยยะนี้สามารถเปนไปไดท้ังสมมติสัจจะและปรมัตถะ
สัจจะไดดวย 

อยางไรก็ตามความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะในบริบทการศึกษา
วิเคราะหจากกรณีตัวอยางนี้นั้นสามารถขยายขอบเขตไดถึงสมมติท่ีข้ึนอยูกับผูคนในชุมชน สังคม 
วัฒนธรรม ประเพณี ตาง ๆ เปนตน ซ่ึงเปนสิ่งท่ีเกิดการตกลงหรือความเห็นรวมกันวาอะไรดีไมดี เลว 
ชั่ว หรือบาปกรรม เปนตน 

ดังนั้นกรณีตาง ๆ ท่ีผูวิจัยยกตัวอยางเนื้อหามาโดยสังเขป และชี้ประเด็นใหเห็นในเบื้องตน
วา ความมีอยูของบาปพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะ เปนอยางไรไดบาง จากกรณีตัวอยาง
ดังนี้ 

กรณีท่ี ๑ นายพรานกุกกุฏมิตร  

ในกรณี นายพรานกุกกุฏมิตร ซ่ึงเปนการแสดงใหเห็นความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยโดย
ธิดาเศรษฐีไดเพียงทําหนาท่ีของตนผลแหงการกระทําโดยปราศจากจิตท่ีเปนความชั่วไมมีจึงไมไดรับ
ผลของกรรม กลาวคือ 

พวกภิกษุสนทนากันวา "ไดยินวา ภริยาของนายพรานกุกกุฏมิตร บรรลุโสดาปตติผลใน
กาลท่ียังเปนเด็กหญิงนั่นแล แลวไปสูเรือนของนายพรานนั้น ไดบุตร ๗ คน, นางอันสามีสั่งตลอดกาล
เทานี้วา ‘หลอนจงนําธนูมา นําลูกศรมา นําหอกมา นําหลาวมา นําขายมา’ ไดใหสิ่งเหลานั้นแลว 
นายพรานนั้นถือเครื่องประหารท่ีนางใหไปทําปาณาติบาต แมพระโสดาบันท้ังหลายยังทําปาณาติบาต
อยูหรือหนอ?"  

พระศาสดาเสด็จมาแลว ตรัสถามวา "ภิกษุท้ังหลาย บัดนี้ พวกเธอนั่งประชุมสนทนากัน
ดวยเรื่องอะไร?" เม่ือภิกษุเหลานั้นกราบทูลวา "ดวยเรื่องชื่อนี้"  

ตรัสวา "ภิกษุท้ังหลาย พระโสดาบันยอมไมทําปาณาติบาต แตนางไดทําอยางนั้น ดวยคิด
วา ‘เราจักทําตามคําสามี’ จิตของนางไมมีเลยวา สามีนั้นจงถือเอาเครื่องประหารนี้ไปทําปาณาติบาต  

๑๑ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๒๓๕/๓๓๗. 
 

                                           



๗๓ 

จริงอยู เม่ือแผลในฝามือไมมี ยาพิษนั้นก็ไมอาจจะใหโทษแกผูถือยาพิษไดฉันใด ชื่อวาบาป
ยอมไมมีแกผูไมทําบาป แมนําเครื่องประหารท้ังหลาย มีธนูเปนตนออกให เพราะไมมีอกุศลเจตนาฉัน
นั้นเหมือนกัน" ดังนี้แลว  

เม่ือจะทรงสืบอนุสนธิแสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา  

ปาณิมฺหิ เจ วโณ นาสฺส     หเรยฺย ปาณินา วิสํ 

นาพฺพณํ วิสมเนฺวติ      นตฺถิ ปาป อกุพฺพโต. 

ถาแผลไมพึงมีในฝามือไซร, บุคคลพึงนํายาพิษไปดวยฝามือได, 

เพราะยาพิษยอมไมซึมเขาสูฝามือท่ีไมมีแผล ฉันใด, 

บาปยอมไมมีแกผูไมทําอยู ฉันนั้น 

จากกรณี นายพรานกุกกุฏมิตรความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะของสังคมท่ีเปนผูตัดสิน
เม่ือพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕ ของตนก็ยอมไมเขาใจในสิ่งท่ีเปนปรมัตถะสัจจะได 
ในแงนี้ธิดาเศรษฐีนั้นไดเพราะนางบรรลุหรือเขาถึงความจริงในระดับปรมัตถะสัจจะแลวสิ่งท่ีเปน
สมมติยอมไมมีผลตอธิดาเศรษฐีนั้น 

ประเด็นท่ี ๑ พิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕  

กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร คือ การตัดสินโดยพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง 
๕ วาอะไรดีหรือเลว หรือวาชั่ว 

โดยปรกติของการรับรูนั้น สวนใหญจะใชอายตนะท้ังหา คือ ตา หู จมูก ลิ้น กาย ในการ
ตัดสิน หรือการรับรูวาอะไรวาอะไรดีหรือเลว หรือวาชั่ว กรณีนายพรานกุกกุฏมิตรและธิดาเศรษฐีนั้น
หากพิจารณาจากดวยตาก็เห็นไดวาใหความรวมมือ หรือชวยกันทําก็กลาวไดวายอมมีจิตใจ
ประกอบดวย คือ คบคนเชนไรก็เปนคนเชนนั้นหรือ สามีกับภรรยาก็ไมไดแตกตางกัน ซ่ึงประเด็นนี้
เปนการพิจารณาจากบริบทท่ีแวดลอม หรือวาติดในกรอบของสมมติสัจจะ คือ คนสวนใหญวาอยางไร
ก็วาตาม ๆ กัน ท้ังกลุมของภิกษุท่ีเปนปุถุชน ก็ไมแตกตางกัน ในการพิจารณาเง่ือนไขจากอายตนะ คือ
การไดฟง ไดยินตาม ๆ กันมา แลวประกอบกับการคิดวิเคราะหเอาเอง ดังนั้นประเด็นนี้การรับรูทาง
อายตนะท้ังหายังไมใหความจริงท่ีสุด เปนไปในลักษณะของการยอมรับเบื้องตน  กลาวไดวา การรับรู
ดวยอายตนะท้ังหายังเปนสมมติสัจจะอยู 

ประเด็นท่ี ๒ คุณธรรมของผูกระทํา 

หากผูกระทํามีคุณธรรมท่ีดอยหรือเปนปุถุชน ก็ยอมกลาวไดวายังมีสิ่งท่ีมีอยูคือ กิเลส 
หรือ อกุศลจิตประกอบในการกระทํา ท้ังทางกาย วาจา เปนตนท่ีแสดงออกมา แตในแงนี้ของธิดา
เศรษฐีนั้นเปนเพียงการทําตามหนาท่ีของภรรยา หรือ เปนเพียงกริยาเทานั้น ดังนั้นประเด็นนี้ของธิดา
เศรษฐีจึงเปนประเด็นท่ีรองรับความจริงดวยพระพุทธเจาวาธิดาเศรษฐีนั้นกระทําไดดวยการไมมี
อกุศลเจตนา บาปกรรมยอมไมมี 

 



๗๔ 

แตในสวนของสามีของธิดาเศรษฐี หรือนายพรานกุกกุฏมิตรนั้นประกอบดวยอกุศลเจตนา
เพราะจิตประกอบดวยอกุศล ดังนั้นผลบาปกรรม หรือความชั่วยอมติดตาม และใหผลกรรม ซ่ึงตาง
ฝาย ก็รับกรรมของตน  

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

กรณีท่ี ๒ พระองคุลีมาล 

กรณีพระองคุลีมาลนี้สามารถวิเคราะหความมีอยูของบาปไดท้ังในแงของสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะดวย แตประเด็นนี้ผูวิจัยจักไดวิเคราะหความมีอยูของบาปไดท้ังในแงของสมมติสัจจะ 
ในบริบทของเนื้อหาใหเห็นวาเปนอยางไร  

ประเด็นท่ี ๑ ความเช่ือในเรื่องฤกษ 

กรณีพระองคุลีมาล การพิสูจนความมีอยูของบาปผานกรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยัน
ดวยแนวคิดความเชื่อในเรื่องฤกษ ซ่ึงถูกอธิบายโยงกับสมมติสัจจะในแงของชื่อซ่ึงใหความหมายในทาง
ท่ีดีโดยขัดแยงกับหลักกรรมและการใหผลของกรรมท่ีเปนปรมัตถ ดังหลักกรรมนิยามท่ีวา หวานพืช
เชนใด ยอมไดผลเชนนั้น  

บริบทความเชื่อในเรื่องฤกษ ตามขอความท่ีปรากฏในวา๑๒  

ในวันท่ีทานเกิด อาวุธนานาชนิดท่ัวท้ังพระนครลุกโพลง และพระแสงมงคลของพระราชา 
ซ่ึงวางอยูบนตั่งท่ีบรรทมก็ลุกโพลงดวย พระราชาทรงเห็นดังนั้นทรงกลัวหวาดเสียว บรรทมไมหลับ 

ในเวลานั้น ปุโรหิตตรวจดูดาวนักษัตร จึงไดกระทําการตกลงวา มีทารกเกิดแลวในโจโร
ฤกษ ฤกษโจร เม่ือราตรีสวาง ทานปุโรหิตเขาไปเฝาพระราชา ทูลถามถึงความบรรทมสบาย 

พระราชาตรัสวา จะนอนสบายมาแตไหน อาจารย ตอนกลางคืน พระแสงมงคลของฉันลุก
โพลง ขอนั้นจักมีผลเปนอยางไรหนอ 

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

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 

กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๕ 

ปุโรหิตกราบทูลวา อยาทรงกลัวเลย พระเจาขา ทารกเกิดในเรือนของขาพระองค ดวย
อานุภาพของทารกนั้น แมอาวุธนานาชนิด ท่ัวท้ังพระนครก็ลุกโพลง พระราชาตรัสถามวา จักเปน
อยางไรละ อาจารย. ปุโรหิตทูลวา ทารกจักเปนโจร พระเจาขา พระราชาตรัสถามวา จักเปนโจรเท่ียว
ไปคนเดียว หรือวาเปนหัวหนาคณะ ปุโรหิตทูลวา เปนโจรเท่ียวไปผูเดียว พระเจาขา, จักใหพวกขา
พระองคฆาเขาไหมพระเจาขา  

พระราชาตรัสวา ถาเปนโจรเท่ียวไปคนเดียวไซร พวกทานจงเลี้ยงเขาไวกอน  

เม่ือจะตั้งชื่อเขา เพราะเหตุท่ีเขาเม่ือจะเกิด ไดเกิดมาเบียดเบียนพระหฤทัยของพระราชา 
เพราะฉะนั้น จึงต้ังชื่อวาหิงสกะ ภายหลังจึงเรียกชื่อวาอหิงสกะ เหมือนท่ีพูดกันวา เห็นแลวก็พูดเสีย
วาไมเห็นฉะนั้น 

อหิงสกะนั้นเติบโตแลว ทรงกําลังเทาชางสาร ๗ เชือก เพราะกําลังแหงบุรพกรรม            

ดังนั้นจากบริบทของการเกิดของอหิงสกะ หรือ องคุลีมาล ทําใหเห็นไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ นั้นยังมีสวนกําหนดการอธิบายเรื่องของอกุศลกรรมหรือบาป หรือกลาวไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ เปนเรื่องสมมติท่ีปรากฏชัดกวาการอธิบายเรื่องอกุศลกรรม ซ่ึงไมสามารถพิสูจนใหเห็นได
โดยตรง ดังนั้นการอธิบายดวยความเชื่อในเรื่องฤกษ ท่ีปรากฏดวยปรากฏการณตาง ๆ กรณีท่ีมีไฟ 
ศาสตราวุธลุกดวยไฟ เปนตน เปนคําอธิบายท่ีรองรับความความมีอยูของบาปในเชิงสมมติ เหตุ
เพราะวา อหิงสกะยังเด็กทารกอยู ซ่ึงยังไมไดกระทําบาปแตอยางไร 

ประเด็นท่ี ๒ ความจริงสูงสุดเรื่องกรรม 

ดังท่ีไดกลาวมาแลววา ความเชื่อในเรื่องฤกษกับเรื่องกรรมนั้นมีความสัมพันธกัน ในกรณีนี้ 
อาจเชื่อมโยงไปท่ีบริบทของสถาบันกษัตรยท่ีมีความเชื่อในเรื่องพวกนี้รวมดวย ในการท่ีมีท่ีปรึกษาคือ
พวกปุโรหิตในการพิจารณาปญหาตาง ๆ ดังนั้นตําแหนงปุโรหิต กลาวไดวาเปนเรื่องบริบทแวดลอมท่ี
ถูกกําหนดข้ึนหรือเรียกวาสมมติดวยก็ได เพราะปจจุบันตําแหนงหรือชื่อเหลานี้ก็ถูกปรับเปลี่ยนไปแลว 
เชน อาจเรียกวาท่ีปรึกษาอาวุโส เปนตน  

อยางไรก็ตาม การเรียกชื่อวา อหิงสกะ หรือ องคุลีมาล กลาวไดวาเปนการเรียกใน
ลักษณะของสมมติสัจจะ เชน การท่ีองคุลีมาลไดทําอกุศลกรรรม คือ ฆาคน แลวเอานิ้วมาหอยไวนั้น 
แลวเรียกวาชื่อวา “องคุลีมาล” ท่ีแปลความไดวา ผูมีนิ้วมือเปนมาลัยคลองคอ กลาวไดวาเปนลักษณะ
ของการกระทํา (กรรม) แลวไดรับการขนานนามโดยสมมติสัจจะ เพราะทานไดทํากรรมไวแลวตองมี
ผล แตโดยปรมัตถสัจจะนั้นเปนผลกรรมมาจากอดีตท่ีทําใหทานตองกระทําเชนนี้ 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

 

 



๗๖ 

 

๔.๒.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ    

ความมีอยูของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงปรมัตถสัจจะ สรุปไดวา เปนภาวะ ท่ีอยูเหนือ
ประสบการณ เหนือประสาทสัมผัสกาวพนเหตุปจจัยปรุงแตง (unconditioned) เหนือพรหมแดน
แหงวัฒนธรรม เชน “รถ” ตามสภาวะก็เปนเพียงสวนประกอบของเหตุปจจัยเปนไปภายใตกฎไตร
ลักษณ (อนิจจัง ทุกขัง และอนัตตา) และหลักปฏิจจสมุปบาท 

ความมีอยูของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงปรมัตถสัจจะนี้ มีนัยของหลักการสําคัญคือ กฎ
ของปฎิจสมุปบาท ดังนี้คือ 

เมื่อส่ิงนี้มี    ส่ิงนี้จึงมี    เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น (สายเกิด : สมุทยวาร)    

เมื่อส่ิงนี้ไมมี    ส่ิงนี้จึงไมมี    เพราะส่ิงนี้ดับ    ส่ิงนี้จึงดับ (สายดับ: นิโรธวาร)๑๓   

ในลักษณะของขอความนี้ ท้ั งสองสายคือ สายเกิดและสายดับ  ทําให เห็นไดว า                     
กฎของปฎิจสมุปบาทนี้ สวนแรกเปนการกลาวยืนยันยอมรับ และสวนท่ีสองเปนการปฏิเสธ ซ่ึงท้ังสอง
ลักษณะของกฎของปฎิจสมุปบาท ก็ลวนแสดงใหเห็นถึงความมีอยูสิ่งท้ังหลายท่ีตองอาศัยกันและกัน 
เปนการยืนยันความมีอยูในเชิงปรมัตถสัจจะ สรุปไดวา 

๑. ความมีอยูแบบยืนยัน : เมื่อส่ิงนี้มี    ส่ิงนี้จึงมี     

    เพราะส่ิงนี้เกิดขึ้น ส่ิงนี้จึงเกิดขึ้น (สายเกิด : สมุทยวาร)    

๒. ความมีอยูแบบปฏิเสธ : เมื่อส่ิงนี้ไมมี    ส่ิงนี้จึงไมมี     

    เพราะส่ิงนี้ดับ    ส่ิงนี้จึงดับ (สายดับ: นิโรธวาร)  

ดังนั้น บาปในพุทธปรัชญาเถรวาท สรุปไดวา บาปคือ ความชั่ว ลามก การกระทําท่ีจัดวา
เปนบาปนั้น จะตองเปนการกระทําท่ีประกอบดวยเจตนาหรือความจงใจ หากการกระทําใดเกิดข้ึน

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

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 

กรณีพระองคุลีมาล 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

 

                                           



๗๗ 

หรือกระทําลงไปโดยปราศจากเจตนา การกระทํานั้นไมจัดวาเปนบาป สําหรับการกระทําท่ี
ประกอบดวยเจตนานี้ จําแนกเปน ๓ ทาง คือ ทางกาย ทางวาจา และทางใจ อยางไรก็ตามกรรมมีการ
สงผลอยางแนนอนไมเวนแมแตพระอริยเจา ซ่ึงปุถุชนก็หนีไมพนอยูแลวสวนจะใหผลเร็วหรือชาก็
ข้ึนอยูกับวาเปนกรรมชนิดใด 

กรณีท่ี ๑ พระโมคคัลลานะ 

ประเด็นท่ี ๑ ความมีอยูจริงของการใหผลของกรรม 

กรณีพระโมคคัลลานะ ไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงปรมัตถะสัจจะคือ พระโมคคัลลานะ
พิจารณาดวยตนแลววาเพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น คือ “สามารถหลบหนี
พวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสามพระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรมทําชั่ว
มาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนีอีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตีจนกระท่ัง
กระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนํารางของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวาทานเสียชีวิต
แลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝาพระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึงไดใชกําลัง
แหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไปเหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคมแลวกราบ
ทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรมใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ไดกระทําตาม
พุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬสิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”๑๔  

อยางไรก็ตามกรณีนี้แสดงเรื่องกรรมอยางชัดเจน และกรรมก็ยอมสงผล คือ บุคคลหวาน
พืชเชนใด ยอมไดผลเชนนั้น คนทําดียอมไดดี ทําชั่วยอมไดชั่ว๑๕  

ประเด็นท่ี ๒ การมีอยูจริงของภพภูมิ การเวียนวายตายเกิด 

อยางไรก็ตามกลาวไดวา สิ่งท่ีทํายอมมีผลไมทางตรงคือใหผลทันทีในชาตินี้ หรือชาติหนา 
ซ่ึงบางอยางเปนเรื่องอจินไตยดวย หรือปุถุชนนั้นยากท่ีจะพิจารณาหรือตรวจสอบได แตก็สามารถ
พิจารณาไดจากความสัมพันธระหวางกรรมกับปฏิจจสมุปบาทดวยวาสิ่งท่ีทํายอมสงผลเสมอไมเวน
แมแตพระอริยเจา เปนตน เพราะวาการไดรับผลอันเกิดจากการกระทําของตน ท่ีเรียกวา “กรรม” 
เพราะการกระทํายอมสงผลตอการไดรับสิ่งท่ีไดกระทําไว คือ  

กรรมอํานวยผลใหในกามธาตุ กามภพจึงปรากฏมีข้ึน กรรมจึงเปนไรนา  วิญญาณเปนพืช  
ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยางหยาบ ธาตุอยางหยาบ (กามธาตุ) ของ
สัตวมีอวิชชาเปนเครื่องปดก้ัน มีตัณหาเปนเครื่องผูกใจ การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป กรรมอํานวยผล
ใหในรูปธาตุ รูปภพจึงปรากฏมีข้ึน กรรมจึงเปนไรนา วิญญาณเปนพืช ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณ
ดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยางกลาง ธาตุอยางกลาง(รูปธาตุ)ของสัตวมีอวิชชาเปนเครื่องปดก้ัน  มี

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

๑๕ สํ.ส. (ไทย) ๑๕/๒๕๖/๓๗๔ 
 

                                           



๗๘ 

ตัณหาเปนเครื่องผูกใจ การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป กรรมอํานวยผลใหในอรูปธาตุ อรูปภพจึงปรากฏมี
ข้ึน กรรมจึงเปนไรนา วิญญาณเปนพืช ตัณหาเปนยางเหนียว วิญญาณดํารงม่ันอยูไดเพราะธาตุอยาง
ประณีต  ธาตุอยางประณีต (อรูปธาตุ) ของสัตวมีอวิชชา เปนเครื่องปดก้ัน  มีตัณหาเปนเครื่องผูกใจ  
การเกิดในภพใหมจึงมีตอไป๑๖   

อยางไรก็ตามประเด็นนี้เรื่องกรรมมีความสัมพันธกับปฏิจจสมุปบาทท่ีมีการสงผล
ยอนกลับดวย คือ เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะ
สิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ๑๗ 

ดังนั้นแลวกรณีพระโมคคัลลานะท่ีโดนทุบจึงสะทอนการมีอยูจริงของภพภูมิ ในการเวียน
วายตายเกิดเพ่ือรับผล (วิบาก) ท่ีตนไดกระทําไว แมวาพระโมคคัลลานะจะเปนพระอรหันตแลวก็ตาม 
วิบากกรรมไมวาจะดีหรือไมดีก็ยอมสงผลขามภพขามชาติใหเห็นไดวามีอยูจริง 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

กรณีท่ี ๒ เรื่องบุรพกรรมของพระพุทธเจา 

ประเด็นของกรณีนี้ผูวิจัยเห็นวาเปนการแสดงเรื่องผลของกรรมท่ีชัดเจนวา กรรมท่ีแปลวา
การกระทําไมวาจะดีหรือไมอยางไร ยอมสงผล ตอทุกคนหรือมนุษยท้ังหมด ไมเวนแมแตพระพุทธเจา 
จากบริบทของเนื้อหาโดยสังเขปกรณี เรื่องบุรพกรรมของพระองค คือ การตักน้ําของพระอานนท   

กอนท่ีพระพุทธองคจะเสด็จปรินิพพานพระองคไดเดินทางไปยังเมืองกุสินารา ระหวาง
เดินทางไปนั้นพระองคทรงพักและใหพระอานนทไปตักน้ํามาถวาย พระเถระไดไปท่ีแมน้ําถึง ๒ ครั้งก็
ไมไดน้ํากลับมา เนื่องจากวาฝูงโคเดินขามแมน้ําจึงทําใหน้ําขุนทานจึงไมไดตักน้ํามาถวายพระองคและ
กราบเรียนถวายพระองค พระองคจึงทราบดวยจิตวาเปนบุพพกรรมท่ีเคยทํามา จึงใหพระเถระไปตัก
น้ําถึงแมวาจะขุนก็ตาม  

๑๖ องฺ.ติก. (ไทย)  ๒๐/๗๗/๒๑๗. 

๑๗ สํ.นิ. (ไทย) ๑๖/๓๗/๗๙.  

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

 

กรณีพระโมคคัลลานะ 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 

                                           



๗๙ 

ดังนั้น ผูวิจัยเห็นวา เปนการแสดงใหเห็นวาผลกรรมท่ีไดรับนี้มาจากผลท่ีเปนบุพพกรรม
ของพระพุทธเจา ดังนั้นกรณีนี้หากบาปไมมีอยูจริงยอมไมสงผลใหพระพุทธเจาตองใหพระอานนทไป
ตักน้ําถึง ๓ ครั้ง  ยอมเปนการแสดงใหเห็นวาบาป (วิบาก) เปนสิ่งท่ีมีอยูจริง 

จากการพิจารณาปญหาความมีอยูเชิงสมมติสัจจะสามารถแสดงตารางดังนี้ 

 

 

๔.๓ สรุปบทวิเคราะห 

การใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็นไดวา ความมีอยูของบาปโดย
ใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ เชิงภววิสัย คือ ๑.  การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ 
(absolute) การอางเหตุผลเชิงจริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณอีกรูปแบบหนึ่ง พระเจาทรง
เปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute)  ๒. ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ เชน คานทเห็นวา
ความดีสมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอย
ชวยรับประกัน  

อัตตวิสัย คือ ความมีอยูของบาปแบบอัตตวิสัยสรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ี
ทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืน
ไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะการกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือ
สถานการณตาง ๆ ฉะนั้น ความมีอยูแบบอัตตวิสัยมีอยูจริง ข้ึนกับอารมณของแตละคนเปนสําคัญ 

ในสวนของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถะสัจจะ เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ี
มีเจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ ทางคือ กาย วาจาและจิตใจ แตในพุทธปรัชญา
เถรวาทมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะ (วิถีโลกและวิถีอริยะ) 

อยางไรก็ตาม ความมีอยูของบาปตามท่ีผูวิจัยไดกลาวมานั้น เม่ือวิเคราะหวา กรณีใดท่ี
เดนชัดหรือมีควาเขมขนมากท่ีสุด แมวาผูวิจัยจะทําการวิเคราะหไปแลวก็ตาม แตการสรุปเปนตารางนี้
ก็จะทําใหมีความชัดเจนมากยิ่งข้ึน แมวา ท้ังสองประเด็นคือ ๑.ภววิสัย คือ คือสิ่งท่ีมีพ้ืนฐานอยูบน
ขอเท็จจริง เง่ือนไขท่ีเปนความจริง โดยไมข้ึนอยูกับจิตใจ ไมข้ึนอยูกับความคิดเห็นและความรูสึกของ
ผูใดเปนสิ่งท่ีเปนอยูดวยตนเอง และ ๒. อัตตวิสัย คือ การมีอยู หรือ ความจริงของสิ่งสิ่งหนึ่งอยูกับแต
ละบุคคลเปนผูตัดสิน แมวาจะเก่ียวของหรือมีความสัมพันธกันบางก็ตามตอประเด็นปญหานั้น ๆ  

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

 

เรื่องบุรพกรรมของ
พระพุทธเจา 

บาปในฐานะกิเลส 

 

บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 



๘๐ 

 

ผูวิจัยจึงสรุปเปนตารางไดดังตอไปนี้คือ 

ตารางท่ี ๑ ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

 กรณีพระกรณีองคุลิมาล บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √  

ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย 

กรณีพระโมคคัลลานะ บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 

กรณีของพระอุบลวรรณาเถรี บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

 √ √ 

 



๘๑ 

ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาสรุปไดเปน ๒ ลักษณะคือ เชิงสมมติสัจจะ และเชิง
ปรมัตถสัจจะ ไดเปนตาราง ดังนี้คือ  

ตารางท่ี ๒ ความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญา 

 

 

 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

 กรณีนายพรานกุกกุฏมิตร 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงสมมติสัจจะ 

กรณีกรณีพระองคุลีมาล 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

√ √ √ 

ความมีอยูของบาปในเชิงปรมัตถสัจจะ 

กรณีพระโมคคัลลานะ 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตกในอัตตวิสัย 

กรณีบุรพกรรมขอพระพุทธเจา 
บาปในฐานะกิเลส บาปในฐานะกรรม บาปในฐานะวบิาก 

  √ 

 



  

บทท่ี ๕ 

สรุปผลการวิจัยและขอเสนอแนะ 

๕.๑ สรุปผลการวิจัย 

วิทยานิพนธเรื่องนี้ผูวิจัยมีวัตถุประสงค ๓ อยาง คือ (๑) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องความมีอยู 
(๒) เพ่ือศึกษาแนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท (๓) เพ่ือวิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธ
ปรัชญาเถรวาท จากการศึกษาวิจัยพบวา  

วัตถุประสงคขอท่ี ๑ แนวคิดเรื่องความมีอยู พบวา แนวคิดเรื่องความมีอยู ในปรัชญา
ตะวันตก ภววิทยา (Ontology) เปนสาขาหนึง่ของอภิปรัชญา (Metaphysics) ท่ีศึกษาวาอะไรคือ สิ่ง
เปนจริงในฐานะท่ีเปนสากลท่ีสุดมุงศึกษาความจริงสากลของ ภาวะ (being) และพลวัตหรืออนิจจ
ภาวะ(becoming) ในฐานะความจริงสูงสุดของสรรพสิ่ง 

ในแงของความมีอยูแบบภววิสัย ในท่ีนี้มีประเด็นปญหา ๒ ประการ คือ ๑. การอางเหตุท่ีมา
ของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) การอางเหตุผลเชิงจริยธรรมเปนขอถกเถียงแบบหลังประสบการณ 
เปนขอถกเถียงท่ีอาศัยประสบการณทางจริยธรรมของมนุษย หลายคนเชื่อวาการตัดสินทางจริยธรรมของ
มนุษยไมสามารถท่ีจะยืนยันได หากมิไดยึดถือไวกอนวามีความเปนจริงสูงสุดอยางเชนพระเจา การอาง
เหตุผลเชิงจริยธรรมอาจมองไดในหลายรูปแบบ เชน กฎจริยธรรมยอมตองมีผูใหกฎ (Lawgiver) ซ่ึงผูท่ีให
กฎยอมตองเปนพระเจา หรือการเขาใจกฎจริยธรรมในฐานะคําสั่ง ยอมหมายความวาตองมีผูออกคําสั่งคือ
พระเจา ท้ังหลายนี้ชี้วาพระเจาทรงเปนท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) คือเปนสากล และเปนภว
วิสัย (objective)  

 ๒. ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ คานท (Kant) เห็นวาความดีสมบูรณ (complete 
good) ประกอบดวยคุณธรรมสมบูรณ (perfect virtue) พรอมดวยความสุขสมบูรณ (perfect happiness) 
โดยคานท(Kant) เห็นวาคุณธรรมควรนํามาซ่ึงความสุข มิฉะนั้นจริยธรรมก็จะไมมีความหมาย อยางไรก็ตาม 
ในธรรมชาติเราไมอาจแนใจไดวาคนดีมีคุณธรรมจะประสบกับความสุขเสมอไป ในทางตรงขาม เราพบได
เสมอวาผูมีคุณธรรมประสบความทุกขยาก ดังนั้น เพ่ือใหจริยธรรมมีความหมาย เหตุผลปฏิบัติจึงคิด
สมมติฐานหนึ่งข้ึนมา นั่นคือ มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวย
รับประกันวา ผูท่ีเปนคนดีมีคุณธรรมจะไดรับความสุขเปนรางวัล สังเกตไดวาการอางเหตุผลนี้มิไดมุงเสนอ
วาพระเจาทรงดํารงอยูจริง หากแตมุงเสนอวาเปนเรื่องสมเหตุสมผลท่ีจะคิดวาพระเจาทรงดํารงอยู 

ความมีอยูเชิงอัตตวิสัย  (subjective) ชี้ไปท่ี  "บุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทางธรรมชาติ
ท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง  และหากมีการขัดขวางการกระทําของเขานั่นก็คือการละเมิดสิทธิของ
เขา  ฉะนั้น การตัดสินทางคุณธรรมของใครก็ตามจะกระโดดขามจากการรับรูทางจริยธรรมของบุคคล
นั้นไปไมได  โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมองของพวกเขาเทานั้น  เพราะ

 



๘๓ 

การกระทําของใครก็ตามลวนตางกันไปในเวลาหรือสถานการณตางๆ  ซ่ึงสรางความพอใจหรือไม
พอใจ  พอใจมากหรือนอยตางกันไป   

แนวคิดเรื่องความมีอยูพุทธปรัชญาเถรวาท 

๑. ความมีอยูเชิงสมมติสัจจะ 

สิ่งท้ังหลายเกิดจากสวนตาง ๆ มาประชุมกันเขาหรือมีอยูในรูปของการรวมตัวกัน เขา
ดวยกันของสวนประกอบตาง ๆ เชน “รถ” เม่ือนําสวนตาง ๆ มาประกอบเขาดวยกันตามแบบท่ี
กําหนดก็เรียกวา “รถ” แตถาแยกสวนประกอบท้ังหมดออกจากกัน ก็จะหาตัวตนของรถไมได แตมี
สวนประกอบท้ังหลายซ่ึงมีชื่อเรียกตาง ๆ กันเฉพาะแตละอยางอยูแลวคือ ตัวตนของรถมิไดอยู
ตางหากจากสวนประกอบเหลานั้น โดยท่ัวไปสมมติเรียกและเขาใจกันไดเปนขอเท็จจริงในระดับ
วัฒนธรรม เรียกวา สมมติสัจจะ (conventional truth) 

๒. ความมีอยูเชิงปรมัตถสัจจะ 

สรรพสิ่งรวมท้ังชีวิตมนุษยท่ีเห็นและเปนอยูโดยสภาวะ คือสัจภาวะของสรรพสิ่ง ท้ัง
รูปธรรมและนามธรรม ท้ังท่ีสังเกตไดและสังเกตไมไดดวยตาเปลา ท้ังหยาบและละเอียด ท้ังเล็กท่ีสุด
คือ ปรมาณู (atom) และใหญท่ีสุดคือสากจักรวาล (universe) ท้ังท่ีเปนสังขตธรรมและอสังขตธรรม 
ลวนแตมีอยู และเปนอยู ในฐานะท่ีมีสวนประกอบตาง ๆ มาประชุมเขาดวยกัน เปนอยูและเปนไป
ตามเหตุปจจัย ตามหลักอิทัปปจจยตา บุคคลรับรูปไดทางประสาทสัมผัส (senses) บาง ทางใจหรือ
เหตุผล (intellect) เรียกวา ปรมัตถสัจจะ (metaphysical truth)   

 ๒.๑ ขอพิสูจความมีอยูแบบปฏิจจสมุปบาท 

ปฏิจจสมุปบาท เปนหลักธรรมท่ีแสดงใหเห็นถึงกระบวนการเกิด การดําเนินไป และการ
ดับไปของชีวิต รวมถึงการเกิด การดับแหงทุกขดวย ในกระบวนการนี้สิ่งท้ังหลายจะเกิดข้ึน เปนอยู 
และดับลงไปในลักษณะแหงความสัมพันธกันเปนหวงโซ เปนเหตุเปนปจจัยแกกันและกันในรูปของ
วงจร หัวขอ ๑๒ ประการ ดังนี้คือ  

๑. อวิชฺชาปจฺจยา สงฺขารา เพราะอวิชชาเปนปจจัย สังขารจึงมี  

๒. สงฺขารปจฺจยา วิฺญาณํ เพราะสังขารเปนปจจัย วิญญาณจึงมี 

๓. วิฺญาณปจฺจยา นามรูป เพราะวิญญาณเปนปจจัย นามรูปจึงมี  

๔. นามรูปปจฺจยา สฬายตนํ เพราะนามรูปเปนปจจัย สฬายตนะจึงมี  

๕. สฬายตนปจฺจยา ผสโฺส เพราะสฬายตนะเปนปจจัย ผัสสะจึงมี  

๖. ผสฺสปจฺจยา เวทนา เพราะผัสสะเปนปจจัย เวทนาจึงมี  

๗. เวทนาปจฺจยา ตณฺหา เพราะเวทนาเปนปจจัย ตัณหาจึงมี  

๘. ตณฺหาปจฺจยา อุปาทานํ เพราะตัณหาเปนปจจัย อุปาทานจึงมี  

 



๘๔ 

๙. อุปาทานปจจฺยา ภโว เพราะอุปาทานเปนปจจัย ภพจึงมี  

๑๐. ภวปจฺจยา ชาติ เพราะภพเปนปจจัย ชาติจึงมี  

๑๑. ชาติปจฺจยา ชรามรณํ เพราะชาติเปนปจจัย ชราม รณะจึงมี  

๑๒. โสกปริเทวทุกฺขโทมนสฺสุปายาสา สมภวนฺติโสกะ ปริเทวะ ทุกขโทมนัส อุปายาสจึงมี
พรอม  

ความเปนเหตุปจจัยเก่ียวเนื่องอาศัยกัน แสดงถึงความไมมีตนกําเนิดสุดของสิ่งท้ังหลาย 
คือหลักปฏิจจสมุปบาทท่ีมีตัวการทาใหเกิดเปนการอิงอาศัยกันและกันเกิดข้ึนดังกลาวคือ “เม่ือสิ่งนี้มี 
สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้ก็ไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้จึงดับ” 

๒.๒ ขอพิสูจนความมีอยูไตรลักษณ 

ไตรลักษณคือ ความไมเท่ียง ความเปนทุกขความมิใชตัวตน  คือ ๑. สพฺเพ สงฺขาราอนิจฺจา 
สังขารท้ังปวง ไมเท่ียง  ๒. สพฺเพ สงฺขารา ทุกฺขา สังขารท้ังปวง เปนทุกข ๓. สพฺเพ ธมฺมาอนตฺตา 
ธรรมท้ังปวง มิใชตัวตน  หลักไตรลักษณจึงถือไดวา เปนหลักธรรมสําคัญของพุทธปรัชญา เพราะได
กลาวถึงความจริงตามธรรมชาติหรือลักษณะท่ัวไปของสรรพสิ่งท้ังปวง ท้ังท่ีมีชีวิตและไมมีชีวิต  

วัตถุประสงคขอท่ี ๒ แนวคิดเรื่องบาปในพุทธปรัชญา พบวา   คําวา “บาป” มาจาก
ภาษาบาลีวา ปาป ซ่ึงแปลวา ชั่ว ลามก สิ่งท่ีไมดี ถาหากวามีอยูกับบุคคลใด ก็จะทําใหบุคคลนั้นไดรับ
ทุกขเดือดรอน เสียเกียรติชื่อเสียงท้ังปจจุบันและอนาคต ความหมายของศัพทนั้นก็จะบงบอกไป
ในทางไมดี ไมประเสริฐ เชน เม่ือบุคคลใดทําผิดมนุษยธรรม ก็จัดวาบุคคลนั้นเปนคนชั่ว คนลามกตรง
กับภาษาบาลีวา ปาปปุคฺคโล หรือ ปาโป  

อยางไรก็ตาม จากการศึกษาความมีอยูของบาป สามารถแยกเปนประเด็นของบาปไว ๓ 

ประเด็น ดังนี้คือ 

บาปในฐานะกิเลส คืออกุศลกรรม ซ่ึงมีมูลเหตุของการกระทําของกรรม คือ โลภะ โทสะ 

โมหะ เปนรากเหงาของการกระทํากรรมฝายชั่ว โดยมูลรากของกรรมฝายนี้เปนสาเหตุใหมนุษยคิดปรุง

แตงการกระทํากรรมตาง ๆ ผลักดันใหมนุษยเกิดความตองการ ความปรารถนาอันเปนเหตุใหมนุษย

ตองกออกุศลกรรมหรือบาป ดังนั้นบาปจึงมีอยูในฐานะของกิเลส 

บาปในฐานะของกรรม คือการกระทําอกุศลกรรมหรือบาป ผานทาง ๓ กายกรรมฝาย

อกุศล วจีกรรมฝายอกุศล มโนกรรมฝายอกุศลกรรม ๓ ประเภทนี้มโนกรรมเปนกรรมท่ีโทษมากกวา

กายกรรมและวจีกรรม เพราะพุทธปรัชญานั้นใหความสําคัญกับมโนกรรม ท้ังนี้เพราะมโนกรรมเปน

ปจจัยทําใหเกิดการกระทําทางกายและทางวาจา โดยการกระทํากรรมตองมีใจเขาไปประกอบดวย

เสมอไป กลาวคือตองมีเจตนาในการกระทําทางใจนั้น ลําพังความจงใจอยางเดียวก็จัดเปนกรรมได 

 



๘๕ 

เม่ือปุถุชนท่ียังมี กิเลส อกุศลมูล เปนตนอยู ยอมมีการกระทําบาป ทางกาย ทางวาจา และทางใจ 

ดังนั้น บาปจึงมีอยูในฐานะของกรรม 

บาปในฐานะวิบาก ไดแก ผลของการกระทําท่ีไมดี กลาวคือ การกระทําท่ีประกอบดวย

กิเลส คือราคะ โทสะ และโมหะ สงผลใหผูกระทําไดรับความเดือดรองทางรางกาย อันไดแก พิการ 

เจ็บปวย เปนโรคราย ฯลฯ และทางจิตใจ คือ มีจิตใจเศราหมอง  นอกจากนั้นบาปยังสงใหผูท่ีกระทํา

ไปเกิดในภพภูมิท่ีทําใหตนเดือดรน ลําบาก ซ่ึงไดแก อบาย ทุคติ วินิบาต นรก จะเห็นไดวาตราบใดท่ี

มนุษยปุถุชนท่ียังไมมีความสิ้นกิเลส บาปในฐานะวิบากคงมีอยูตราบนั้น 

วัตถุประสงคขอท่ี ๓ วิเคราะหการมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท ผูวิจัยมี
ประเด็นในการวิเคราะห ๒ ประเด็นคือ ๑.ความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก และ ๒.ความมีอยู
ของบาปในพุทธปรัชญา ดังนี้คือ   

๑. วิเคราะหความมีอยูของบาปในปรัชญาตะวันตก โดยมีประเด็น ๒ ประเด็นคือ 
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย และวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย จากการศึกษา
พบวา  

๑.๑ การวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัย 

กรณีท่ี ๑ กรณีองคุลิมาลโจร 

กรณีองคุลิมาลโจรนั้น มีนัยยะท่ีนาสนใจวา องคุลิมาลนั้นไดตระหนักดวยตนเองวาความมี
อยูของบาปท่ีตนทํานั้นมีอยูจริงและตนเองเทานั้นท่ีจะสามารถปลอยละไปได เพ่ือเขาสูความจริง  โดย
ผูวิจัยจําแนกออกเปน ๒ ลักษณะคือ  

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ  

ประเด็นท่ี ๑ การไดรับชื่อวา “อหิงสกะ” เริ่มแรกเดิมทีนั้นองคุลิมาลนั้นไดนั้นรับการ
ทํานายแลววาเกิดมาเพ่ือเปนศรัตรูตอราชบัลลังก ซ่ึงประเด็นนี้สะทอนใหเห็นความมีอยูของความจริง
เชิงอัตวิสัยคือ เปนสิ่งท่ีผูกระทําเทานั้นท่ีจะไดรับผลแหงการกระทํานั้น ไมมีใครจะไดรับผลอ่ืนโดย
ไมใชตัวของเขา คือทําอยางไรยอมไดรับผลเชนนั้น บางครั้งผลแหงการกระทําไมไดสงผลในขณะนั้น
แตบางอยางสิ่งผลขามภพขามชาติดวย กรณีขององคุลิมาลนั้นผูเปนพอเห็นแลววาลูกท่ีจะเกิดมาจะ
เปนอยางไร ดังนั้นการตั้งคือใหวา “อหิงสกะ” ซ่ึงแปลไดวา ผูไมเบียดเบียนนั้นก็อาจเปนการแกใหแต
สิ่งท่ีเปนตัวตนจริงของ“อหิงสกะ” นั้นไมเปลี่ยนแปลง แมแตจะเจริญเติบโตมาดีอยางไร ซ่ึงประเด็นนี้
อาจเก่ียวกับความจริงเชิงภววิสัยดวยวา เรื่องกรรม นั้นเปนเรื่องอจินไตย แตในประเด็นเรื่องชื่อ ใน
มุมมองความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนั้นเปนเรื่องสวนตัวท่ีทุกคนสามารถท่ีจะ
กระทําและตัดสินอะไรไดดวยตัวเองและรับผลนั้นดวย 

ประเด็นนี้ของ“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นกลาวไดวาเปนลักษณะบุคคลท่ียังไม
สัมบูรณ เพราะยังเปนผูท่ียังเก่ียวของกับโลกหรือ ความโลภ ความโกรธ ความหลง อยูยังไมออกจาก

 



๘๖ 

การเปนปุถุชน แตเม่ือท่ีเปนบุคคลท่ีมีลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณแลวก็ยังมีผลบาปกรรมท่ีตัวของ“องคุลี
มาล” นั้นยังคงตองรับผลกรรมอยูในเชิงกายภาพ แตในจิตใจของ“องคุลีมาล” แลวทานไมมีความโลภ 
ความโกรธ ความหลง 

ในประเด็นนี้ ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณนี้ขององคุลีมาล ทําใหเห็นไดวายังมี
อีกสภาวะหนึ่งท่ีเรียกวา “Being” คือมีภาวะความเปนมนุษยมาตั้งแตเริ่มแรกวาถูกกําหนดวาเปน
อยางไร ดังนั้นในแงนี้อาจมองไดวา พฤติกรรมใด ๆ ก็มาจากสิ่งท่ีเปนอยูกอนแลว ดังนั้น องคุลีมาล 
อาจไมมีเจตจํานงเสรี(Free will) ท่ีตนเองจะมีอิสระท่ีแทจริงไมไดเลย เพราะเปนภาวะท่ีองคุลีมาล
เปนอยูแลว แตในอีกนิยามหนึ่งของ “Being” คือ มีลักษณะท่ีภาวะความเปนมนุษยนั้นยังคงสามารถ
เปลี่ยนแปลงไดอีก คือ แมวาองคุลีมาลจะเกิดมาหรือถูกกําหนดมาใหเปนอะไร อยางไรนั้น แตองคุลี
มาลกก็สามารถเปลี่ยนแปลงตนได ดังนั้นจึงเห็นไดวา “Being” ขององคุลีมาลนั้นเบื้องตนเปนไป
ตามท่ีถูกกําหนดไว และอีกภาวะหนึ่งก็ถูกทําใหเปลี่ยนไป สวนหนึ่งอาจกลาวไดวา กรรมบางอยางท่ี
ใหผลท้ังท่ีดีและไมดีนั้นดวย ซ่ึงสวนหนึ่งกรรมปจจุบัน(Doing) สําคัญไมนอยไปกวากัน แตก็ตองอาศัย
บริบทในการอุดหนุน ซ่ึงเรียกวาตองมีปรโตโฆสะ คือ บุคคลท่ีเปนกัลยาณมิตร คอยใหคําแนะนํา ใน
ท่ีนี้เบื้องตน องคุลีมาล มีเพ่ือนไมดี และอาจารยท่ีมีความอิจฉา สงผลให องคุลีมาล หลงไปกับ
คําแนะนําเหลานั้น ตอมาเพ่ือไดรับการกระตุนเตือนจากพระพุทธเจา ทําใหองคุลีมาล ตระหนักชัด
ดวยตนอีกครั้งหนึ่งจึงตื่นข้ึนมาปรับเปลี่ยนตน ประเด็นนี้เรียกไดวาองคุลีมาลมี โยนสิโสมนสิการ ใน
การพิจารณาดวยตนเอง จึงทําใหเกิดการปรับเปลี่ยนไปในทิศทางท่ีถูกตอง ดีงาม ประสบกับชีวิตท่ี
ประเสริฐสุดคือ เปนพระอรหันต และไดสรางประโยชนไวแกชนเปนอันมากตอไปอีกดวย  

ดังนั้น ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตกนี้ก็จะเห็นไดวา บาปกรรมนั้นยัง
มีอยูในลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณมากกวาสมบูรณ 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

ในประเด็นการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ นั้นกลาวไดวาอยู ท่ีเจตนาของ
ผูกระทํา ดังนั้นเง่ือนไขของเจตนาเปนสิ่งสําคัญ “อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” มีท้ังแรงของกรรมท่ี
สงผลใหเปนแรกเริ่มตั้งแตการเกิดแลว แต“อหิงสกะ” หรือ “องคุลีมาล” นั้นยังมีเจตจํานงเสรี หรือ 
สามารถใครครวญหรือไตรตรองบางอยางดวยตนเอง  

ดังนั้นการกระทํานี้จึงกลาวไดวา พระองคุลีมาลไมมีเจตนา อยางไรก็ตามจากขอความนี้ 
เห็นไดวา สถานะกอนบวชและหลังบวชนั้นตางกัน คือ ความดีของทานนั้นสัมพัทธกับตัวทานกอนบวช
เปนโจรฆาคน ผลของการฆาทําใหพระราชาประกาศจับทาน คือตั้งแตทานเกิดในอริยะชาติ ทานไม
เคยคิดหรือแกลงท่ีจะปลงสัตวจากชีวิตเลย หมายความวาตั้งแตทานบวชมาทานไมเคยมีเจตนาแกลง
สัตวใหตายเลย โดยพิจารณาจากการแยกระหวางความเปนฆราวาสกับความเปนอริยะชาติของทาน 
แสดงวาบาปของทานมีอยูในสถานะท่ีเปนฆราวาสไมใชมีอยูในสถานะท่ีเปนอริยะชาติ เพราะเง่ือนไขมี
อยูวาบุคคลจะกระทําบาปไดก็ตอเม่ือเปนปุถุชน เพราะคําวาอริยะชาตินั้นบงบอกถึงความหมายท่ีวา
ไมมีการกระทําบาปอยูแลว ฉะนั้นการออกบวชแลวบรรุพระอรหันตทําใหทานเปนอริยะชาติไมมีบาป 
แสดงวาบาปไมไดมีเง่ือนไขของปรวิสัย มันมีอยูดวยเง่ือนไขของความเปนปุถุชน จึงเปนอัตตวิสัยซ่ึง

 



๘๗ 

แยงกับความจริงท้ีเปนปรวิสัย มันไมมีอยูเลยเพราะ พิจารณาจากจิตกับเจตสิตวาสถานะของจิตกับ
เจตสิกจะมีอยูก็ตอเม่ือมีภาวะของความเปนปุถุชน คือมีเจตนา เจตนาจะประกอบกับสิ่งท่ีเรียกวาจิต
เทานั้น เจตนาจะไมมีอยูถาบุคคลเหลานี้ไมมีจิต พระอริยะชาติไมมีจิตแสดงวาอยูเหนือเจตนา จิตใน
ท่ีนี้ก็คืออัตตา  

กรณีท่ี ๒ พระโมคคัลลานะ 

กรณีพระโมคคัลลานะผูวิจัยเห็นวาสามารถวิเคราะหไดใน ๒ ลักษณะท่ีสําคัญคือ ๑.
ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และท่ีไมสัมบูรณ ๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณ 

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก หากพิจารณาเง่ือนไข ใน ๒ ลักษณะ
คือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และลักษณะบุคคลท่ีไมสัมบูรณวา บาปกรรมจะใหผลลักษณะบุคคลใด
มากกวากัน ในท่ีนี้ก็จะกลาวไดวา แมจะเปนพระอรหันตท่ีมีฤทธิ์มากก็ไมสามารถละผลแหงบาปกรรม
ได แมวาบาปกรรมท่ีทําไวในอดีตชาติท่ีเปนบุคคลไมสมบูรณคือ เปนปุถุชน ท่ีกระทําตอมารดาของตน
ก็ตาม แตบาปกรรมนั้นยังใหผลตราบเทาท่ียังมีชีวิตอยูหรือขันธ ๕ อยู 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบรูณ 

ความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยในปรัชญาตะวันตก เง่ือนไขสําคัญในการวิเคราะหในกรณี
พระโมคคัลลานะ คือ เจตนาหรือเจตจํานงในการกระทํา เง่ือนไขสําคัญของอัตตวิสัยคืออยูท่ีผูกระทํา
นั้น ๆ เปนเรื่องของแตละบุคคลท่ีกระทํา ดีหรือบาปกรรมจึงกลาวไดวาเปนอัตตวิสัย 

ประเด็นท่ี ๑ ผลของการกระทํา ในกรณีพระโมคคัลลานะการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและ
ไมสัมบูรณนั้นจึงเปนอัตตวิสัย หากแตผลอันท่ีจะตามมาก็ยอมเปนสิ่งท่ีสะทอนมาจากผูกระทําเชนกัน 
คือ ทําอยางไรก็ไดรับสิ่งนั้น ดังนั้นการท่ีพระโมคคัลลานะไดรับผลจากการกระทําของตนคือการถูกทุบ 
ก็กลาวไดวาไดรับผลอันตนไดกระทําไวแลวในอดีต  

ประเด็นท่ี ๒ กรรมรวมกัน ในสวนของพวกกลุมโจรท่ีกระทําหรือถูกใชใหกระทําก็ยอม
กลาวไดวามีสิ่งท่ีเคยกระทํารวมกันมาเม่ือกอน และก็ยอมรับผลแหงบาปกรรมอันนั้นดวยตอไป  

ประเด็นท่ี ๓ ในลักษณะภาพรวมของพุทธปรัชญา กลาวไดวา สอนเรื่องกรรม(กรรมวาท) 
ดวย เปนการเนนใหเห็นถึงการกระทําวาเจตนาในการกระทําเรื่องจิตใจนั้นสําคัญ จิตเปนเบื้องตนตอ
กายกรรม วจีกรรมดวย ซ่ึงแสดงใหเห็นวา อะไรดีหรือไมดีหรือวาบาป, ชั่วนั้น ยอมมีผลไมวาจะเปน
ทางตรงคือใหผลในชาตินี้และทางออมคือการใหผลในชาติหนา 

๑.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย 

จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี ผูวิจัยจําแนกออกเปน ๒ ลักษณะคือ  

๑. ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 

 



๘๘ 

ประเด็นท่ี ๑  พระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว 
ดังนั้นสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรี จะกระทําสิ่งใดตอใครในสิ่งท่ีไมดีท้ังทางกาย วาจา หรือจิตใจนั้นยอม
ไมมี การใหผลก็ยอมไมมี หากแตสิ่งท่ีพระอุบลวรรณาเถรีไดรับนั้นชี้ไดวาเพราะการกระทําบาปในอดีต
ท่ีสงผล ณ ปจจุบัน 

ดังนั้น การท่ีพระอุบลวรรณาเถรีเปนพระอรหันตกลาวไดวาเปนบุคคลท่ีสัมบูรณแลว การ
กระทําทางกาย วาจา และใจท่ีเก่ียวของกับบาปกรรมท้ังสิ้นจึงไมมี เพราะการกระทําเปนเพียงกริยา
อยางหนึ่งเทานั้น แตบุคคลท่ีกระทําตอบุคคลท่ีสัมบูรณอยางพระอุบลวรรณาเถรียอมไดรับผลแหง
บาปกรรมนั้น เพราะเก่ียวของกับผูถูกกระทํา 

ประเด็นท่ี ๒ ในสวนของนันทมาณพนั้นเปนปุถุชนเปนบุคคลท่ีไมดีหรือไมสัมบูรณ คือมี
บาปกรรมคือ มีราคะตัณหา ซ่ึงกลาวไดวาแตกตางกับพระอุบลวรรณาเถรีผูถูกระทําท่ีไมยินดี คือ “เจา
คนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย เจาคนพาล เจาอยาพินาศฉิบหายเลย” นันทมาณพ ก็ไมยอมเชื่อฟง 
ไดทําการขมขืนพระเถรีสมปรารถนาแลวก็หลีกหนีไป พอเขาหลบหนีไปไดไมไกล แผนดินใหญก็มี
อาการประหนึ่งวาไมสามารถจะรองรับน้ําหนักของเขาเอาไวได จึงออนตัวยุบลงแลวนันทมาณพก็จม
ดิ่งลงในแผนดิน ไปเกิดในอเวจีมหานรก” 

ดังนั้นกลาวไดวาไมวาบุคคลจะมีความไมสัมบูรณคือเปนปุถุชนยอมไดรับผลจากสิ่งท่ีตน
เปนหรือมีไดดวย  ฉะนั้น หากเพียงแตบุคคลท่ีไมสมบูรณนั้นบางครั้งอาจไมไดรับผลนั้นโดยตรงก็
อาจจะทางออมคือในโลกภายภาคหนา 

๒. การกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป  

ประเด็นท่ี ๑ ความเปนบุคคลของพระอุบลวรรณาเถรีนั้นเปนพระอรหันต การกระทําบาป
ท่ีสัมบูรณในแงของจิตใจนั้นยอมไมมีสิ่งท่ีเปนบาปเพราะเจตนานั้นไมมี แตสวนของนันทมาณพกลาว
ไดวามีครบท้ัง ๓ คือ กายกรรม วจีกรรมและมโนกรรม ประกอบประกับมีอกุศลมูลคือ ราคะ เปนตน
ประกอบเขาดวย ทําใหมีแรงผลักดันสงผลตอไปในภายภาคหนาอีกมาก 

ประเด็นท่ี ๒ การกระทําท่ีมีเจตนาท่ีครบถวนคือ กอน ระหวางและหลัง ยอมทําใหไดรับ
ผลบาปกรรมท่ีทําไว ดูไดจากการท่ีนันทมาณพตองตกนรกซ่ึงเปนผลจากการกระทําของตน 

ประเด็นท่ี ๓ การมีแรงผลักดันอยางเชน อกุศลมูลคือ ราคะของนันทมาณพ เปนตนเหตุ
หรือรากเหงาของปญหาท่ีสําคัญของการแสดงใหเห็นถึงความมีอยูเชิงภวิสัยของบาปวาเปนสิ่งท่ีมีอยู
จริงใหผลตามไปดังท่ีพระพุทธองคไดตรัสวา “คนพาล ยอมราเริงยินดีในบาปกรรมลามกท่ีตนกระทํา  
ประดุจวาดื่มน้ําผึ้งท่ีมีรสหวาน  จนกวาบาปกรรมนั้นจะใหผล จึงจะไดประสบกับความทุกข เพราะ
กรรมนั้น” อันนําไปสูการกระทําท้ัง ๓ ทาง คือ กาย วาจา และจิตใจหากไมไดขัดเกลาหรืองด หรือ
การละเวน 

ประเด็นท่ี ๔ การยอมรับผลของกรรม พระอุบลวรรณาเถรี ไดรับเอตทัคคะในฝายผูมีฤทธิ์ 
แตกรณีนี้ระหวางนันทมาณพนั้นแสดงใหเห็นไดวา เหมือนกับพระอุบลวรรณาเถรีพิจารณาแลววาดวย

 



๘๙ 

ผลของวิบากกรรมบางอยางของตนก็เปนไปไดท่ีจะตองมีสวนในกรณีนี้ จึงเปนเหตุผลบางอยางท่ีได
เกิดข้ึนทําใหพระอุบลวรรณาเถรีไมไดใชความสามารถทางดานนี้ของตนในการจัดการกับนันทมาณพ 

ดังนั้น ในประเด็นนี้ความมีอยูของบาปเชิงภววิสัย มีอยูในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ 
เชน ของคานทเห็นวาความดีสัมบูรณ (complete good) มีสิ่งเหนือธรรมชาติท่ีมีความรู อํานาจและความ
ดีงาม ซ่ึงเปนผูทรงคอยชวยรับประกัน ดังนั้นในลักษณะนี้จากกรณีตัวอยางของพระอุบลวรรณาเถรี
กับนันทมาณพ ประเด็นสาระสําคัญท้ัง ๒ ประเด็นคือ ๑.ลักษณะบุคคลท่ีสัมบูรณ และไมสัมบูรณ 
และการกระทําบาปท่ีสัมบูรณและไมสัมบูรณไมมีเจตนาไมมีบาป นั้นไมสามารถแยกออกกันไดอยาง
ชัดเจน 

๒. วิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท โดยมีประเด็น ๒ ประเด็นคือ 
วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ และวิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ 
จากการศึกษาพบวา  

๒.๑ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะ 

กรณีท่ี ๑ นายพรานกุกกุฏมิตร  

ในกรณี นายพรานกุกกุฏมิตร ซ่ึงเปนการแสดงใหเห็นความมีอยูของบาปเชิงอัตตวิสัยโดย
ธิดาเศรษฐีไดเพียงทําหนาท่ีของตนผลแหงการกระทําโดยปราศจากจิตท่ีเปนความชั่วไมมีจึงไมไดรับ
ผลของกรรม จากกรณี นายพรานกุกกุฏมิตรความมีอยูของบาปเชิงสมมติสัจจะของสังคมท่ีเปนผู
ตัดสินเม่ือพิจารณาเพียงปรากฏการณดวยอายตนะท้ัง ๕ ของตนก็ยอมไมเขาใจในสิ่งท่ีเปนปรมัตถะ
สัจจะไดในแงนี้ธิดาเศรษฐีนั้นไดเพราะนางบรรลุหรือเขาถึงความจริงในระดับปรมัตถะสัจจะแลวสิ่งท่ี
เปนสมมติยอมไมมีผลตอธิดาเศรษฐีนั้น 

กรณีท่ี ๒ พระองคุลีมาล 

กรณีพระองคุลีมาล การพิสูจนความมีอยูของบาปผานกรณีของพระองคุลีมาลถูกยืนยัน
ดวยแนวคิดความเชื่อในเรื่องฤกษ ซ่ึงถูกอธิบายโยงกับสมมติสัจจะในแงของชื่อซ่ึงใหความหมายในทาง
ท่ีดีโดยขัดแยงกับหลักกรรมและการใหผลของกรรมท่ีเปนปรมัตถ ดังหลักกรรมนิยามท่ีวา หวานพืช
เชนใด ยอมไดผลเชนนั้น  

ดังนั้นจากบริบทของการเกิดของอหิงสกะ หรือ องคุลีมาล ทําใหเห็นไดวา ความเชื่อใน
เรื่องฤกษ นั้นยังมีสวนกําหนดการอธิบายเรื่องกรรม หรือกลาวไดวา ความเชื่อในเรื่องฤกษ เปนเรื่อง
สมมติ ท่ีปรากฏชัดกวาการอธิบายเรื่องกรรม ซ่ึงไมสามารถพิสูจนใหเห็นไดโดยตรง ดังนั้นการอธิบาย
ดวยความเชื่อในเรื่องฤกษ ท่ีปรากฏดวยปรากฏการณตาง ๆ กรณีท่ีมีไฟ ศาสตราวุธลุกดวยไฟ เปนตน 
เปนคําอธิบายท่ีรองรับความจริงระดับปรมัตถะสัจจะคือ ความจริงสูงสุดเรื่องกรรม   

๒.๒ วิเคราะหความมีอยูของบาปเชิงปรมัตถสัจจะ    

กรณีท่ี ๑ พระโมคคัลลานะ 

ประเด็นท่ี ๑ ความมีอยูจริงของการใหผลของกรรม 

 



๙๐ 

กรณีพระโมคคัลลานะ ไดสะทอนใหเห็นบาปในเชิงบาปเชิงปรมัตถะสัจจะคือ พระโมคคัล
ลานะพิจารณาดวยตนแลววาเพราะกรรมท่ีตนทําไวและถึงเวลาท่ีตองรับผลกรรมนั้น คือ “สามารถ
หลบหนีพวกโจรไดในชวงสองเดือนแรก พอถึงเดือนท่ีสามพระเถระระลึกไดวา ทานเคยประกอบกรรม
ทําชั่วมาในชาติหนึ่ง ทานจึงไมยอมใชฤทธิ์ทําการหลบหนีอีกตอไป ทานจึงถูกโจรจับและถูกทุบตี
จนกระท่ังกระดูกแตกละเอียด หลังจากนั้นพวกโจรไดนํารางของทานไปท้ิงไวท่ีพุมไมเพราะเขาใจวา
ทานเสียชีวิตแลว แตทานยังไมเสียชีวิต และคิดวา จะไปเฝาพระศาสดาเสียกอนแลวจักปรินิพพาน จึง
ไดใชกําลังแหงฌานประสานกระดูกใหกลับแข็งแรง แลวไปเหาะสูสํานักของพระศาสดา ถวายบังคม
แลวกราบทูลอําลา พระศาสดาไดตรัสบอกใหเถระแสดงธรรมใหพระองคสดับเสียกอน พระเถระก็ได
กระทําตามพุทธฎีกา จากนั้นไดถวายบังคมลา เหาะไปท่ีดงกาฬสิลา และไดปรินิพพาน ณ ท่ีนั้น”  

อยางไรก็ตามกรณีนี้แสดงเรื่องกรรมอยางชัดเจน และกรรมก็ยอมสงผล คือ บุคคลหวาน
พืชเชนใด    ยอมไดผลเชนนั้น คนทําดียอมไดดี  ทําชั่วยอมไดชั่ว  

ประเด็นท่ี ๒ การมีอยูจริงของภพภูมิ การเวียนวายตายเกิด 

อยางไรก็ตามกลาวไดวา สิ่งท่ีทํายอมมีผลไมทางตรงคือใหผลทันทีในชาตินี้ หรือชาติหนา 
ซ่ึงบางอยางเปนเรื่องอจินไตยดวย หรือปุถุชนนั้นยากท่ีจะพิจารณาหรือตรวจสอบได แตก็สามารถ
พิจารณาไดจากความสัมพันธระหวางกรรมกับปฏิจจสมุปบาทดวยวาสิ่งท่ีทํายอมสงผลเสมอไมเวน
แมแตพระอริยเจา เปนตน เพราะวาการไดรับผลอันเกิดจากการกระทําของตน ท่ีเรียกวา “กรรม” 
เพราะการกระทํายอมสงผลตอการไดรับสิ่งท่ีไดกระทํา  ดังนั้นแลวกรณีพระโมคคัลลานะท่ีโดนทุบจึง
สะทอนการมีอยูจริงของภพภูมิ ในการเวียนวายตายเกิดเพ่ือรับผล(วิบาก)ท่ีตนไดกระทําไว แมวาพระ
โมคคัลลานะจะเปนพระอรหันตแลวก็ตาม วิบากกรรมไมวาจะดีหรือไมดีก็ยอมสงผลขามภพขามชาติ
ใหเห็นไดวามีอยูจริง 

กรณีท่ี ๒ เรื่องบุรพกรรมของพระพุทธเจา 

ประเด็นของกรณีนี้ผูวิจัยเห็นวาเปนการแสดงเรื่องผลของกรรมท่ีชัดเจนวา กรรมท่ีแปลวา
การกระทําไมวาจะดีหรือไมอยางไร ยอมสงผล ตอทุกคนหรือมนุษยท้ังหมด ไมเวนแมแตพระพุทธเจา 
จากบริบทของเนื้อหาโดยสังเขปกรณี เรื่องบุรพกรรมของพระองค  คือ การตักน้ําของพระอานนท    
ดังนั้น ผูวิจัยเห็นวา เปนการแสดงใหเห็นวาผลกรรมท่ีไดรับนี้มาจากผลท่ีเปนบุพพกรรมของ
พระพุทธเจา ดังนั้นกรณีนี้หากบาปไมมีอยูจริงยอมไมสงผลใหพระพุทธเจาตองใหพระอานนทไปตักน้ํา
ถึง ๓ ครั้ง  ยอมเปนการแสดงใหเห็นวาบาป(วิบาก)เปนสิ่งท่ีมีอยูจริง 

ดังนั้นจากการศึกษาท่ีผูวิจัยไดใชกรณีตัวอยางในคัมภีรพุทธปรัชญาเถรวาทไดแสดงใหเห็น
ไดวา ความมีอยูของบาปโดยใชปรัชญาตะวันตกใน ๒ ลักษณะคือ ๑.ความมีอยูของบาปในเชิงภววิสัย 
คือ ๑.๑  การอางเหตุท่ีมาของจริยธรรมอันสัมบูรณ (absolute) ๑.๒ ในกรณีของจริยธรรมท่ีไมสมบูรณ ๒.
ความมีอยูของบาปในเชิงอัตตวิสัย สรุปไดวา แนวคิดนี้ชี้ไปท่ี  "ตัวบุคคล"  ท่ีทุกคนมีซ่ึงเปนสิทธิทาง
ธรรมชาติท่ีจะปฏิบัติตามใจของตนเอง โดยใครจะตัดสินการกระทําของคนอ่ืนไดตองมองจากมุมมอง
ของพวกเขาเทานั้น   
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ในสวนของพุทธปรัชญาเถรวาทในเชิงสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ เนนท้ังท่ีตัวบุคคลท่ีมี
เจตนาหรือไมมีเจตนา หรือจิตใจ การกระทํา ท้ัง ๓ ทางคือ กาย วาจาและจิตใจ แตในพุทธปรัชญา
เถรวาทมีจุดมุงหมายสูงสุดท่ีการละตัวตนหรืออัตตา ใหเขาใจชีวิตและโลกท้ังในเชิงสมมติสัจจะและ
ปรมัตถะสัจจะ (วิถีโลกและวิถีอริยะ) 

๕.๒ ขอเสนอแนะ 

 จากการศึกษาเรื่อง “การศึกษาวิเคราะหความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท” 
พบวา ยังมีประเด็นท่ีสามารถศึกษาเพ่ิมเติมซ่ึงไมใชประเด็นหลักในการวิจัยนี้ไดอีก ผูวิจัยจึงขอเสนอ
หัวขอในการศึกษาท่ีเก่ียวกับความมีอยูของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาทในครั้งตอไปดังนี้  

๑. ควรศึกษาเรื่อง การวิเคราะหเชิงเปรียบเทียบความมีอยูของกรรมในเชิงอัตตวิสัยหรือ
ภววิสัย หรือ เชิงสมมติสัจจะหรือปรมัตถสัจจะ  

๒. ควรศึกษาเรื่อง การวิเคราะหเชิงเปรียบเทียบความมีอยูของความดีกับความชั่วในเชิง
อัตตวิสัยหรือภววิสัย  หรือ เชิงสมมติสัจจะหรือปรมัตถสัจจะ  เปนตน 
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บรรณานุกรม 

๑. ภาษาไทย 

ก. ขอมูลปฐมภูมิ 

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย. พระไตรปฎกภาษาบาลี ฉบับมหาจุฬาเตปฏกํ ๒๕๐๐. กรุงเทพมหานคร: 

โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๕. 

________. พระไตรปฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.  กรุงเทพมหานคร:  

โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

ข. ขอมูลทุติยภูมิ 

(๑) หนังสือ: 

กรมศิลปากร. พระญาลิไทย. ไตรภูมิพระรวง. นนทบุรี: อักษรเจริญการพิมพ, ๒๕๑๕. 

กีรติ บุญเจือ. ปรัชญาสําหรับผูเริ่มเรียน. พิมพครั้งท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร: ไทยวัฒนาพานิช, ๒๕๒๙. 

เกียรติวรรณ อมาตยกุล. วิถีแหงพุทธะ : วิถีชีวิตแหงความสุข. กรุงเทพมหานคร: ภาพพิมพ, ๒๕๓๐. 

ชัชชัย คุมทวีพร. จริยศาสตร : ทฤษฎีและการวิเคราะหปญหาจริยธรรม. กรุงเทพมหานคร: 

มหาวิทยาลัยรังสิต (ม.ป.ป.). 

เนื่องนอย บุณยเนตร. จริยศาสตรตะวันตก :คานท  มิลล ฮอบส รอลส ซารทร. กรุงเทพมหานคร : 

สํานักพิมพจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๓๙. 

บรรจบ บรรณรุจิ. ปฏิจจสมุปบาท. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: พรบุญการพิมพ, ๒๕๓๘.  

________.  เอกสารประกอบการสอนพระไตรปฎกวิเคราะห ๑. กรุงเทพมหานคร : บัณฑิตวิทยาลัย

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย.   

บุญมี แทนแกว. ปรัชญาตะวันตก(สมัยใหม). กรุงเทพมหานคร: โอ.เอส.พริ้นติ้ง.เฮาส, ๒๕๔๕. 

ปานทิพย ศุภนคร. ปรัชญาเอกซิสเตนเชียลลิสต. กรุงเทพมหานคร: มหาวิทยาลัยรามคําแหง,  

               ๒๕๔๖. 

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

สหธรรมิก จํากัด, ๒๕๕๖. 

พระธรรมโกศาจารย (พุทธทาส อินฺทปฺโญ), กรรมและการอยูเหนือกรรม, (กรุงเทพมหานค :  

               ธรรมสภา, ๒๕๓๙),  

พระธรรมปฎก (ป.อ.ปยุตฺโต) . พจนานุกรมพุทธศาสน ฉบับประมวลศัพท. กรุงเทพมหานคร:      
โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๘. 

พระธรรมวิสุทธิกวี (พิจิตร ฐิตวณฺโณ). กฏแหงกรรม. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฎราชวิทยาลัย,               

               ๒๕๔๖. 

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

มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘. 

พระเทพโสภณ และคณะ (แปล). วิมุตติมรรค. พิมพครั้งท่ี 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  

              ชวงท่ี ๑), (กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑. 

________.  พุทธธรรม ฉบับปรับปรุงและขยายความ. พิมพครั้งท่ี ๓๕. กรุงเทพมหานคร:  

              สํานักพิมพผลิธัมม. ๒๕๔๘.  

พระพรหมโมลี (วิลาศ ญาณวโร) . กรรมทีปนี เลม ๑. กรุงเทพมหานคร: ดอกหญา, ๒๕๔๕. 

พระพิมลธรรม (อาสภเถระ). เบญจพิธมาร. กรุงเทพมหานคร: บริษัทประยูรวงศจํากัด, ๒๕๒๗. 

พระมหาพรชัย สิริวโร. พุทธจริยศาสตร เปนจริยศาสตรประเภทอันตวิทยาหรือกรณียธรรม.  
บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๖๒. 

พระเมธีธรรมาภรณ (ประยูร ธมฺมจิตฺโต) . กรรมและการเวียนวายตายเกิด. กรุงเทพมหานคร:  

              อัมรินทรกรุพ จํากัด, ๒๕๓๓. 

________.  พุทธศาสนากับปรัชญา. กรุงเทพมหานคร: อมรินทร พริ้นติ้ง กรุพ จํากัด, ๒๕๓๓. 
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พระสังฆราชเมธังกร. โลกทีปกสาร. หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร. กรุงเทพมหานคร:  

               หางหุนสวนสามัญนิติบุคคล สหประชาพาณิชย, ๒๕๒๙. 

พระสัทธรรมโฆษเถระ. โลกบัญญัติ. กรุงเทพมหานคร: หจก, โรงพิมพอักษรไทย น.ส.พ. เมืองไทย,   

               ๒๕๒๘. 

พระสัทธัมมโชติกะ ธัมมาจริยะ. ปรมัตถโชติกะ ปริจเฉทท่ี ๙ สมถกรรมฐานทีปนี. พิมพครั้งท่ี ๔.  

               กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพทิพยวิสุทธิ์. 

พระสิริมังคลาจารย, จักรวาลทีปนี, หอสมุดแหงชาติ ตรวจชําระ เรียบเรียง, (กรุงเทพมหานคร:  

               เซ็นทรัลเอ็กซเพรสศึกษาการพิมพ, ๒๒๓๓. 

พระอาจารยอาสภเถระ ธัมมาจริยะ. แนวทางปฏิบัติวิปสสนา. กรุงเทพมหานคร:  

               มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๓๓. 

พุทธทาสภิกขุ. ตถตา - เชนนั้นเอง. กรุงเทพมหานคร: เพชรประกาย, ๒๕๔๙. 

________.  คูมือศึกษาธรรมะฉบับสมบูรณ. กรุงเทพมหานคร: ธรรมสภา, ๒๕๓๘. 

________.  ตามรอยพระอรหันต. กรุงเทพมหานคร: รุงแสงการพิมพ, ๒๕๐๔.  

________.  อิทัปปจยตา. กรุงเทพมหานคร: การพิมพพระนคร, ๒๕๑๖.  

________.  กรรมเหนือกรรม. อตัมมโย จัดพิมพ, ไมปรากฏสถานท่ี.  

พุทธมามิกา. กรรมและผลแหงกรรม. กรุงเทพมหานคร: สหธรรมมิก, ๒๕๔๔. 

มหามกุฏราชวิทยาลัย. วิสุทธิมรรคแปลภาค ๓ ตอนจบ. กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, 

๒๕๒๑. 

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

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

________.  อภิธัมมัตถสังคหบาลีและอภิธัมมัตถวิภาวินีฎีกา. พิมพครั้งท่ี ๗. กรุงเทพมหานคร:  

              มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๘.  

ราชบัณฑิตยสถาน. พจนานุกรมศัพทปรัชญา อังกฤษ -ไทย ฉบับราชบัณฑิตยสถาน .

กรุงเทพมหานคร: ราชบัณฑิตยสถาน, ๒๕๔๐. 

 



๙๕ 

________. พจนานุกรมราชบัณฑิตยสถาน ๒๕๔๒. กรุงเทพมหานคร: นานมีบุคสพับลิเคชั่นส, 

๒๕๔๖. 

วศิน อินทสระ. พุทธปรัชญาเถรวาท. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: ชวนพิมพ, ๒๕๔๔.  

วิทย วิศทเวทย. จริยศาสตรเบ้ืองตน : มนุษยกับปญหาจริยธรรม. พิมพครั้งท่ี ๗. กรุงเทพมหานคร : 

อักษรเจริญทัศน, ๒๕๓๒. 

_______. ปรัชญาท่ัวไป : มนุษย โลก และความหมายของชีวิต.พิมพครั้งท่ี ๑๗.กรุงเทพมหานคร : 

อักษรเจริญทัศน, ๒๕๔๗. 

วิธาน สุชีวคุปต. อภิปรัชญา (Metaphysics). พิมพครั้งท่ี ๕. กรุงเทพมหานคร: รามคําแหง, ๒๕๔๓. 

________. พุทธจริยศาสตร, พิมพครั้งท่ี 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 :                                      

โรงพิมพมหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๐.  

สมเด็จพระมหาสมณเจา 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). สวดมนตฉบับหลวง. อนุสรณในงานพระราชทานเพลิงศพ พระศา 

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

สมพร ศรีวราทิพย. คัมภีรสัมโมหวิโนทนี. กรุงเทพมหานคร: สุทธิสารการพิมพ, ๒๕๒๑. 

สมภาร พรมทา. พุทธศาสนานิกายเซน การศึกษาเชิงวิเคราะห. กรุงเทพมหานคร:  

             สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๔๖. 

สมัคร บุราวาศ. พุทธปรัชญา ๒๕ ศตวรรษ. พิมพครั้งท่ี ๓. กรุงเทพมหานคร: ศยาม, ๒๕๕๔.  

สุนทร ณ รังษี. พุทธปรัชญาจากพระไตรปฎก. กรุงเทพมหานคร:  

             สํานักพิมพแหงจุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๕๐. 

หอสมุดแหงชาติ กรมศิลปากร. โสกุปปตติ อรุณวติสูตร ปฐมมูล ปฐมมูล ปฐมกัปและมูลตนไตร, 

              กรุงเทพมหานคร: โรงพิมพการศาสนา, ๒๕๓๓. 
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(๒) ดุษฎีนิพนธ/วิทยานิพนธ/สารนิพนธ: 

พระมหาขวัญชัย  กิตฺติเมธี (เหมประไพ). สารนิพนธเรื่อง การศึกษาเชิงวิพากยความสัมพันธ 

              ระหวางปฏิจจสมุปบาทกับคุณคาทางจริยธรรม. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหา

จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕. 

พระมหาปยะ ปยธมฺโม (แดนวงดร) . “ความมีอยูของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท” .  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๘. 

พระมหาไพฑูรย สุทฺธวิธุโร (นอยวัน). “การวิเคราะหเชิงปรัชญาเรื่องบาปพระพุทธศาสนาเถรวาท”,  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย : มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, 

๒๕๓๖. 

พระมหาเรืองสันต สนฺตมโน (สีสิงขรณ) “การศึกษาวิเคราะหความสัมพันธระหวางบาปและทุกข      

ในพุทธปรัชญาเถรวาท” . วิทยานิพนธพุทธศาสตรมหาบัณฑิต, บัณฑิตวิทยาลัย : 

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๙. 

สมเกียรติ ตั้งนโม. ศึกษาเปรียบเทียบแนวคิดสุนทรียศาสตรในพุทธศาสนากับปรัชญาของเพลโต.  

              วิทยานิพนธอักษรศาสตรมหาบัณฑิต. บัณฑิตวิทยาลัย มหาวิทยาลัยมหิดล, ๒๕๓๔, 

สิวลี  ศิริ ไล .  “ ปญหาเรื่องการมีอยูของพระเจา”, วิทยานิพนธ อักษรศาสตรมหาบัณฑิต .          

บัณฑิตวิทยาลัย : จุฬาลงกรณมหาวิทยาลัย, ๒๕๑๗.  

สยาม ราชวัตร. “วิธีอางเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยูของโลกหนาในพระพุทธศาสนาเถรวาท” .  

             วิทยานิพนธพุทธศาสตรดุษฎี. บัณฑิตบัณฑิตวิทยาลัย : มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย, ๒๕๕๓.  
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ประวัติผูวิจัย 

 

ชื่อ ฉายา/นามสกุล : พระมหาสาม อคฺคธมฺโม (แสงวงค) 

วัน เดือน ปเกิด : ๖ สิงหาคม ๒๕๓๒ 

ภูมิลําเนาท่ีเกิด : เชียงราย 

การศึกษา : นักธรรมชั้นเอก 

เปรียญธรรม ๖ ประโยค 

มัธยมศึกษาตอนปลาย 

ศูนยการศึกษานอกระบบและการศึกษาตามอัธยาศัย อ.แมสาย 

จ.เชียงราย 

ปริญญาตร ี

รัฐศาสตรบัณฑิต กลุมวิชาเอกรัฐศาสตร การบริหารรัฐกิจ 

มหาวิทยาลัยรามคําแหง 

ปท่ีเขาศึกษา : ๒๕๕๘ 

ปท่ีสําเร็จการศึกษา : ๒๕๖๑ 

ท่ีอยูปจจุบัน  วดัประยุรวงศาวาส วรวิหาร เลขท่ี ๒๔ ถนนประชาธิปก เขวงวัด

กัลปยาณ เขตธนบุรี กรุงเทพมหานคร ๑๐๖๐๐. 

 

 


	การศึกษาวิเคราะห์ความมีอยู่ของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท
	หน้าอนุมัติ
	การศึกษาวิเคราะห์ความมีอยู่ของบาปในพุทธปรัชญาเถรวาท
	พระวินัยปิฎก
	อรรถกถาพระสุตตันตปิฎก
	บทที่ ๑
	บทที่ ๒
	บทที่ ๓
	บทที่ ๔
	บทที่ ๕


