
 
 

 

บทท่ี ๔ 

การวิเคราะห์ความมีอยู่ของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท 

ในบทนีไ้ดวิ้เคราะห์เรื่องความมีอยู่ของอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาเถรวาท โดยการวิเคราะห์
ผ่านกรอบแนวคิดของการพิสูจน์ทางปรัชญาตะวันตก คือ ข้อพิสูจนค์วามมีอยูเ่ชิงภววิทยา, ข้อพิสูจน์ความมี
อยูเ่ชิงจักรวาลวิทยา, ข้อพิสูจนค์วามมีอยูเ่ชิงอันตวิทยา และข้อพิสูจน์ความมีอยู่เชิงจริยธรรม ซึ่งในที่นี้จะ
ขอกล่าวถึงอบายภูมิโดยรวมไม่ขอกล่าวโดยแยก เพราะค าว่าอบายภูมิก็รวมทั้งหมดคือนรก เดรัจฉาน เปรต 
และอสุรกาย โดยเฉพาะหากพิสูจน์ภูมิใดภูมิหนึ่งในอบายภูมิได้จึงเท่ากับทราบความเป็นไปของอบายภูมิ
ทั้งหมด เป็นล าดับไป 
 

๔.๑ การวิเคราะห์ความมีอยู่แบบอบายภูมิผ่านข้อพิสูจน์เชิงภววิทยา 
ข้อพิสูจน์หรือการอ้างเหตุผลเชิงภววิทยา ข้อพิสูจน์ความมีอยู่เชิงภววิทยา เป็นการอ้างเหตุผล

เชิงมโนทัศน์ หรือแบบก่อนประสบการณ์โดยไม่ต้องอาศัยหลักฐานเชิงประจักษ์ หรือประสบการณ์ หากแต่
อาศัยการวิเคราะห์มโนทัศน์เรื่องพระเจ้าในฐานะสิ่งที่สมบูรณ์สูงสุดเพียงอย่างเดียว การที่มนุษย์มีมโนทัศน์
ในเรื่องนี้ถือว่าสิ่งนั้นย่อมมีอยู่จริง และหากพิจารณาจากกรอบแนวคิดเรื่องอบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญา เรา
จะพบว่า พุทธปรัชญายอมรับว่าสัตว์โลกที่เกิดในอบายภูมินั้นมีอยู่จริง และในความมีอยู่จริงนั้น แม้จะ
พิสูจน์ไม่ได้แต่ก็สามารถจะอนุมานถึงได้ ตามหลักการการอนุมานที่ว่า 

๑) สัต (being) ซึ่งยิ่งใหญ่ที่สุดเท่าที่สามารถคิดถึงได้จะต้องมีอยู่จริงด้วย ไม่ใช่แค่คิดถึงได้
อย่างเดียว 

๒) สัตที่ด ารงอยู่ในความเป็นจริง ย่อมยิ่งใหญ่กว่าสัตที่สามารถคิดถึงได้อย่างเดียว (เพราะสัต
ดังกล่าวทั้งคิดถึงได้และมีอยู่) 

๓) ดังนั้น สัตที่สามารถคิดถึงได้ซึ่งยิ่งใหญ่ที่สุด คือพระเจ้าย่อมต้องมีอยู่ 

ถ้าเป็นกรณีของอบายภูมิก็จะได้หลักการอนุมานว่า (๑) อบายภูมิเป็นสิ่งที่สัตว์ ผู้คนโดยทั่วไป
สามารถคิดถึงได้ และเป็นสิ่งที่มีอยู่จริง (๒) อบายภูมิด ารงอยู่ในความเป็นจริง ย่อมเป็นสิ่งที่อยู่เหนือกว่าผู้ที่
จะคิดถึงได้เพียงอย่างเดียว (๓) ดังนั้น อบายภูมิที่มนุษย์ทั่วไปสามารถคิดถึงได้จะต้องมีอยู่จริง เพราะเป็นสิ่ง
ที่สามารถคิดถึงได้ เพราะถ้าอบายภูมิไม่มีอยู่บุคคลทั่วไปก็จะไม่สามารถคิดถึงหรือจินตนาการถึงได้เลย 
ดังนั้นหากพิจารณาจากกรอบการอนุมานนี้อบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาจึงมีอยู่จริงซึ่งตรงตามหลักการที่เด
คาร์ต กล่าวว่า เพราะฉันคิด ดังนั้นฉันจึงมีอยู่ (I think there for I am) หมายความว่า เมื่อเราคิดถึง
อบายภูมิ ๔ ก็แสดงว่าอบายภูมิมีอยู่ เพราะถ้าอบายภูมิไม่มี เราก็ไม่อาจจะคิดถึง หรืออนุมานถึงได้ว่า 
อบายภูมินั้นเป็นอย่างไร ยังมีประเด็นปัญหาที่พึงพิจารณา ๒ ประเด็นดังนี ้



๔๐ 
 

 
 

ประเด็นที่ ๑ การอ้างเหตุผลในเรื่องความมีอยู่อย่างจ าเป็นหรือสัตจ าเป็น (necessary being) 
ในประเด็นนี้พุทธปรัชญามองว่า ท าไมถึงกล่าวเรื่องนรก ก็เพราะว่านรกมีอยู่อย่างจ าเป็น เพื่อจะยืนยันว่า
กรรมมีอยู่จริง ตัวอย่างเช่น การที่พระเทวทัตโดนสูบลงพื้นดิน ก็เพราะพระพุทธองค์ต้องการยืนยันว่า พระ
เทวทัตต้องไปตกนรก เพราะถ้าพระองค์ไม่ยืนยันว่าพระเทวทัตไม่ตกนรก ก็เท่ากับว่าการกระท าไม่มีผลอะไร
เลยในขณะนั้น นี้จึงเป็นเหตุผลที่จ าเป็นของค าว่า กรรม คือการกระท าหรือการสร้างกรรมนั้นมีการแสดงออก
หรือการเคลื่อนไหวของมนุษย์อยู่ ๓ ประการคือ (๑) กายกรรม การกระท าทางกาย (๒) วจีกรรม การกระท า
ทางวาจา (๓) มโนกรรม การกระท าทางใจ๑ พุทธปรัชญาถือว่า สัตว์โลกย่อมเป็นไปตามกรรม (กมฺมุนา วตฺตตี 
โลโก)๒ และกรรมย่อมจ าแนกสัตว์ให้เลวและดีต่างกัน (กมฺม  สตฺเต วิภชติ ยทิท  หีนปฺปณีตตาย)๓ และสิ่งทั้ง
ปวง๔นี้เป็นไปเพราะกรรม (สพฺพมิท กมฺมโตติกถา)๕ ดังนั้น หากบุคคลใดบุคคลหนึ่งกระท ากรรมดี บุคคลนั้น
ก็ย่อมจะได้รับผลดี ในทางตรงข้าม บุคคลใดบุคคลหนึ่งกระท ากรรมช่ัว บุคคลนั้นก็ย่อมจะได้รับผลแห่งกรรม
ช่ัวตามมา ซึ่งเป็นกฎธรรมชาติที่เป็นไปอย่างสมเหตุสมผลของสิ่งที่มนุษย์ได้กระท าลงไปแล้วท าให้เกิดผล
ตามมา โดยเฉพาะเรื่องของอบายภูมิที่ปรากฏในพุทธพจน์ที่ว่า  

“บุคคลผู้ฆ่าสัตว์ ถือเอาสิ่งของที่เจ้าของเขาไม่ได้ให้ ประพฤติผิดในกาม พูดเท็จ 
พูดส่อเสียด พูดค าหยาบ พูดเพ้อเจ้อ เพ่งเล้งอยากได้ของเขา มีจิตพยาบาท เป็น
มิจฉาทิฏฐิ หลังจากตายไปแล้วจะไปเกิดในอบาย ทุคติ วินิบาตหรือนรก”๖ 

จากพุทธพจน์นี้ ช้ีให้เห็นถึงความมีอยู่ในผลของการที่บุคคลหรือสัตว์โลกได้กระท าลงไปจึง
ส่งผลกระทบหรือวิบากกรรมตามมา ดังในกรณีตัวอย่างในเปตวัตถุเรื่องนางมัตตาเปรต๗ ที่เมื่อก่อนเธอได้ท า
กรรมช่ัวทางกาย วาจา และใจไว้ โดยที่เธอเป็นหญิงดุร้าย หยาบคาย ริษยา ตระหนี่ และมักโอ้อวด ได้กล่าว
วาจาช่ัวต่อติสสาซึ่งเป็นหญิงร่วมสามีของเธอ จึงจากมนุษย์โลกนี้ไปยังเปตโลก และการที่เธอมีร่างกายเปื้อน
ฝุ่น เพราะผลกรรมที่เกิดจากการที่เธอกวาดตะลุ่มฝุ่นแล้วเอาฝุ่นโปรยรดติสสา จากตัวอย่างนี้ท าให้เห็นกรรม
และผลกรรมที่ตามมา 

ประเด็นที่ ๒ การอ้างเหตุผลเชิงภววิทยานี้เป็นการแสดงออกซึ่งศรัทธา (an expression of 
faith) เพื่อแสดงความมีอยู่ของเหตุผลที่จ าเป็นในลักษณะของการอาศัยความตระหนักถึงธรรมชาติของพระ
เจ้า ในประเด็นนี้พุทธปรัชญามองว่า การที่เราจะศรัทธาหรือไม่ศรัทธาโดยเช่ือว่านรกมีอยู่จริงเหมือนอย่างที่
เราสงสัยแต่ก็ไม่กล้าท า ยกตัวอย่างเช่น แก้วนี้มียาพิษ ถามว่าเมื่อมีใครรู้ว่าแก้วนี้มียาพิษ หรือสงสัยว่าแก้วนี้
มียาพิษหรือไม่ คนๆ นั้นยังจะดื่มอยู่หรือไม่ ตอบว่าไม่มีใครอยากดื่ม เพราะกลัวว่าตนจะต้องตายหรือยาพิษ
ท าปฏิกิริยาต่อร่างกายของตน แท้ที่จริงนั้นเรารักตัวเราเอง ถ้าหากว่าเรายอมว่าอบายภูมิ ๔ มีจริงก็เท่ากับ

                                                                    
๑ ม.ม. (ไทย) ๑๓/๕๗/๕๕. 
๒ วาเสฏฐสูตร ขุ.ขุ.ธ.อุ.อิติ.สุ. (ไทย) ๒๕/๖๖๐/๖๕๔., อภิ.ก. (ไทย) ๓๗/๗๘๕/๘๒๑. 
๓ จูฬกัมมวิภังคสูตร ม.อุ. (ไทย) ๑๔/๒๙๐/๓๕๐. 
๔ สิ่งทั้งปวง ในที่น้ีหมายถึงวัฏฏะคือกิเลส กรรม และวิบาก (อภิ.ปญฺจ.อ. ๗๘๓/๒๙๑) อ้างใน อภิ.ก. 

(ไทย) ๓๗/๗๘๒/๘๑๙. 
๕ อภิ.ก. (ไทย) ๓๗/๗๘๒/๘๑๙. 
๖ ที.ม. (บาลี) ๑๐/๔๑๒/๒๗๒-๒๗๓, ที.ม. (ไทย) ๑๐/๔๑๒/๓๔๔. 

 ๗ ดูรายละเอียดใน ขุ.เปต. (ไทย) ๒๖/๑๓๔-๑๖๗/๑๘๙-๑๙๔. 



๔๑ 
 

 
 

ว่าเรายอมรับการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าหรือตถาคตโพธิศรัทธา๘ เพราะพระองค์ทรงตรัสรู้สัจธรรมความจริง
ของสัตว์โลก กล่าวคือรู้สิ่งที่ควรรู้ทั้งหมดด้วยพระองค์เอง และทรงสอนผู้อื่นให้รู้ตาม ทรงประกอบด้วยภค
ธรรม ๖ ประการ คือ ความเป็นใหญ่เหนือจิตของตน โลกุตตรธรรม ยศ สิริ ความส าเร็จประโยชน์ตาม
ต้องการและความเพียร (๔) ทรงจ าแนกแจกแจงธรรม (๕) ทรงเสพอริยธรรม (๖) ทรงคายตัณหาในภพทั้งสาม 
(๗) ทรงเป็นที่เคารพของชาวโลก (๘) ทรงอบรมพระองค์ดีแล้ว (๙) ทรงมีส่วนแห่งปัจจัย ๔ เป็นต้น๙ 
นอกจากนี้พระองค์ก็ทรงบัญญัติสิกขาบทหรือวินัยเพื่อให้ปฏิบัติตามแนวทางที่ทรงวางไว้ การเช่ือในการตรัส
รู้ของพระพุทธเจ้าน้ันเป็นการเช่ือแบบมีปัญญาก ากับซึ่งเรียกว่า สัทธาญาณสัมปยุต กล่าวคือเช่ือแบบมี
ปัญญา และนอกจากนี้ พระพุทธเจ้ายังเป็นนักประสบการณ์นิยมแบบเอหิปัสสิกะ (verificationist) พิสูจน์ให้
เห็นด้วยตนเอง เมื่อประสงค์จะให้ผู้อื่นรู้จริง ต้องเรียกเขามาดู ความรู้ที่จะเกิดข้ึน ไม่ว่าเรื่องใด ระดับไหน 
ย่อมมาจากอายตนะ ๑๒ ซึ่งจับคู่ได้ดังนี้๑๐ (๑) ตากับรูป (๒) หูกับเสียง (๓) จมูกกับกลิ่น (๔) ลิ้นกับรส (๕) 
กายกับโผฏฐัพพะ (๖) ใจกับธรรมารมณ์ ส่วนคุณภาพของความรู้จะเป็นระดับใดข้ึนอยู่กับคุณภาพของจิต
และการใคร่ครวญโดยถ้วนถ่ี (โยนิโสมนสิการ) หรือการไม่ใคร่ครวญโดยถ้วนถ่ี (อโยนิโสมนสิการ) ซึ่งเป็น
องค์ประกอบในกระบวนการรับรู้๑๑ ดังนั้นจะเห็นได้ว่า ศรัทธามี ๒ แบบ คือ (๑) ศรัทธาที่ประกอบด้วย
ปัญญา (สัทธาญาณสัมปยุต) และ (๒) ศรัทธาที่ไม่ประกอบด้วยปัญญา (สัทธาญาณวิปปยุต) โดยทั่วไปศาสนา
เป็นเรื่องของศรัทธา ส่วนปรัชญาเป็นเรื่องของปัญญา แต่พระพุทธศาสนาเป็นศาสนาที่มีทั้งระบบความเช่ือ 
(faith) และต้องประกอบด้วยปัญญา (wisdom) ดังนั้นพระพุทธศาสนาจึงเป็นพุทธปรัชญา เพื่อความชัดเจน
ดังจะขอยกตัวอย่างเรื่องสูกรเปรต๑๒ที่พระมหาโมคคัลลานะเห็นเปรตในระหว่างที่ท่านเดินทางกับพระ
ลักษณะแล้วท าการยิ้มแย้มพระลักษณะเกิดสงสัยจึงถามพระมหาโมคคัลลานะ พระมหาโมคคัลลานะจึงกล่าว
ว่าจะให้ค าตอบเมื่อเราไปเข้าเฝ้าพระพุทธเจ้า และพระพุทธเจ้าก็ตรัสรับรองว่าสาวกของเรามีจักษุอยู่และ
ตรัสต่อไปอีกว่าก่อนหน้านั้นเราก็ได้เห็นสัตว์นั้นที่ต้นโพธ์ิเหมือนกัน แต่ไม่พูด ด้วยอนุเคราะห์แก่มหาชน 
เพราะอาจจะท าให้มหาชนไม่เช่ือและไม่เป็นประโยชน์ในเวลานั้น แต่บัดนี้เราได้โมคคัลลานะเป็นพยาน เรา
จึงรับรองความจริงที่ท่านโมคคัลลานะเห็น จากตัวอย่างนี้จึงท าให้เรามองเห็นคุณสมบัติที่เป็นธรรมชาติของ
พระพุทธเจ้าได้อย่างชัดเจน 

สรุปได้เป็น ๒ ประเด็น คือประเด็นที่ ๑ เป็นการอ้างเหตุผลแห่งความมีอยู่อย่างจ าเป็น 
(necessary being) ซึ่งประเด็นนี้พุทธปรัชญาให้ค าตอบว่าเป็นเรื่องของกฎแห่งกรรมโดยเฉพาะกรรมฝ่าย
อกุศลที่ท าให้สัตว์เกิดในอบายภูมิ ส่วนประเด็นที่ ๒ นั้น เป็นการอ้างเหตุผลในลักษณะการแสดงออกซึ่ง
ศรัทธา (an expression of faith) ในประเด็นนี้พุทธปรัชญาเห็นว่าเป็นเรื่องของตถาคตโพธิศรัทธาซึ่งเป็น
ความเช่ือในการตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าว่า พระองค์รู้ความเป็นจริงของสิ่งทั้งหลาย 

 
                                                                    

๘ วิตถตพลสูตร องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๔/๕. 
๙ องฺ.สตฺตก. (ไทย) ๒๓/๔/๖. 
๑๐ ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๔๒๔/๓๐๑. 
๑๑ พระศรีคัมภีรญาณ (สมจินต์ วันจันทร์, รศ.ดร.),  พุทธปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลง

กรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๖), หน้า ๑๑๖. 
 ๑๒ ดูรายละเอียดใน มหามกุฏราชวิทยาลัย, พระธัมมปทัฏฐกถาแปล ภาค ๗, พิมพ์ครั้งที่ ๑๕, 
(กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๕๑), หน้า ๑๐๔-๑๑๑. 



๔๒ 
 

 
 

๔.๒ การวิเคราะห์ความมีอยู่แบบอบายภูมิผ่านข้อพิสูจน์เชิงจักรวาลวิทยา 
ข้อพิสูจน์ความมีอยู่เชิงจักรวาลวิทยา เป็นการอ้างเหตุผลจากการมีอยู่ของโลกไปสู่การมีอยู่

ของพระเจ้า การอ้างเหตุผลแบบนี้มีอยู่ ๒ ข้ันตอนคือ ข้ันตอนแรกอ้างถึงการมีอยู่ของโลกไปสู่การมีอยู่ของ
ปฐมเหตุ (a first cause) หรือสัตจ าเป็น (necessary being) ซึ่งเป็นที่มาของการด ารงอยู่ของโลก และข้ันที่
สองเสนอว่าปฐมเหตุดังกล่าวมีคุณสมบัติต่างๆ ที่ตรงกับความคิดเรื่องพระเจ้า นั่นแสดงว่าต้องมีสาเหตุ
สุดท้ายก็คือพระเจ้า จากปัญหานี้สามารถพิจารณาแยกได้เป็น ๒ ประเด็นดังนี ้

ประเด็นที่ ๑ เป็นการอ้างเหตุผลถึงความมีอยู่ของโลกไปสู่การมีอยู่ของปฐมเหตุ (a first 
cause) ซึ่งเป็นที่มาของการด ารงอยู่ของโลก ส าหรับประเด็นนี้พุทธปรัชญามองว่า ปฐมเหตุของพุทธปรัชญา
คือจิตซึ่งมีปรากฏในอัคคัญญสูตร๑๓ ที่ว่าการเกิดเป็นมนุษย์ยุคต้นกัปนั้นเกิดข้ึนเพราะมีจิตเป็นปฐมเหตุ 
กล่าวคือ จิตที่มีสภาพบริสุทธ์ิผ่องใส และจิตเป็นตัวน าพาให้สัตว์โลกเกิดเป็นสิ่งต่างๆ เพราะจิตนั้นมีสภาพที่
เกิดดับตลอดเวลาจิตจึงสามารถส่งผลของการกระท ามาสู่การปฏิสนธิจิตอีกโลกหนึ่ง และมีข้อความที่กล่าวไว้
ในอรรถกถาว่า ความพินาศและการตั้งอยู่ของเขตนั้นพึงทราบอย่างนี้ สมัยใดกัปพินาศเพราะไฟ มหาเมฆที่ยัง
กัปให้พินาศแต่ต้นตั้งข้ึนยังฝนห่าใหญ่อย่างหนึ่งให้ตกในแสนโกฏิจักรวาล มนุษย์ทั้งหลายพากันยินดี น าพืช
ทั้งปวงออกหว่าน ก็เมื่อข้าวกล้าเกิดพอโคเค้ียวกินได้มหาเมฆร้องเหมือนลาร้อง ฝนแม้หยาดหนึ่งก็ไม่ตก เมื่อ
นั้นเป็นอันว่า ฝนขาดเม็ดเลยทีเดียว สัตว์ผู้อาศัยฝนเลี้ยงชีพย่อมเกิดในพรหมโลกโลกตามล าดับ และเทวาผู้
อาศัยผลบุญเลี้ยงชีพก็ไปเกิดในพรหมโลกด้วย เมื่อกาลผ่านไปนานอย่างนี้ น้ าในแม่น้ านั้นๆ ก็แห้งไป แม้ปลา
และเต่าก็ตายไปตามล าดับแล้วเกิดในพรหมโลก แม้สัตว์นรกก็ไปเกิดด้วย๑๔ ในขณะที่กัปแตกสัตว์จ าพวกที่
กล่าวมานี้ พอตายแล้วไปเกิดเป็นพรหมทั้งหมดคืออยู่ในช้ันอาภัสสรพรหม ดังนั้นจึงพอมองเห็นจิตที่เป็น
ปฐมเหตุให้สัตว์ต้องจุติจากอีกภพหนึ่งไปสู่อีกภพหนึ่ง 

แท้ที่จริงแล้ววัตถุไม่ได้เป็นตัวก าหนดจิตอย่างที่เบอร์เลย์ (Berkley) กล่าว หากแต่จิตเป็น
ตัวก าหนดวัตถุกล่าวคือหน้าที่ของจิตก็คือการให้ความหมายแก่โลก (meaning-giving activity) และข้อ
ส าคัญคือ เราจะให้ความหมายแก่โลกภายนอกตัวเราอย่างไร นั่นข้ึนอยู่กับตัวเรา โลกภายนอกเป็นอย่างไรไม่
ส าคัญส าหรับเรา ที่ส าคัญคือเราตีค่าหรือก าหนดความหมายให้แก่มันอย่างไรต่างหาก๑๕  

ประเด็นที่ ๒ ว่าปฐมเหตุมีลักษณะเป็นผู้เคลื่อนแรก (prime mover) โดยมีลักษณะเป็นจิต
สมบูรณ์ ในขณะที่พุทธปรัชญาถือว่าจิตที่เคลื่อนแรกมีลักษณะที่ไม่สมบูรณ์ เพราะประกอบด้วยกิเลส ซึ่ง
ก่อให้เกิดการประกอบกรรมอันเป็นอกุศล ดังจะเห็นได้จากการที่มนุษย์ต้นกัปเกิดความติดใจในรสชาติของ
ง้วนดินจากการที่ตนได้สัมผัสและกินนี้แสดงให้เห็นว่า จิตที่ถูกกระแสกิเลสมีความยึดติดในสิ่งที่ตนถูกต้อง
สัมผัสและได้ลิ้มรสจึงส่งผลให้สภาวะจิตของตัวบุคคลมีความเปลี่ยนแปลงไปตามสังคม ดังจะเห็นได้ว่า จิต
ของบุคคลที่ถูกกิเลสครอบง าถ้าหากเป็นฝ่ายไม่ดี (อกุศลกรรม) ย่อมเป็นเหตุให้เกิดผลตามมาคือความ
ประพฤติกายทุจริต วจีทุจริต และมโนทุจริต ก่อเกิดเป็นมิจฉาทิฏฐิก็มี เพราะยึดถือการกระท าด้วยอ านาจ
มิจฉาทิฏฐิ เมื่อบุคคลนั้นตายไปก็ท าให้เกิดในอบาย ทุคติ วินิบาต นรก เป็นต้น กล่าวคือหากจิต
                                                                    

๑๓ ดูรายละเอียดใน ที.ปา. (ไทย) ๑๑/๕๑-๗๒/๖๑-๗๕. 
๑๔ ขุ.ป.อ. (ไทย) ๗/๑/๑๐๐๖. 
๑๕ พระพรหมบัณฑิต (ประยูร ธมฺมจิตฺโต), พระพุทธศาสนากับวิทยาศาสตร์, พิมพ์ครั้งที่ ๓, 

(กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๕), หน้า ๗๔. 



๔๓ 
 

 
 

ประกอบด้วยสภาวะของความโกรธเป็นหลักจึงท าให้สัตว์หรือบุคคลเกิดเป็นสัตว์นรก หากจิตประกอบด้วย
สภาวะของความหลงเป็นหลักจึงท าให้สัตว์หรือบุคคลเกิดเป็นสัตว์เดรัจฉาน หากจิตประกอบด้วยสภาวะของ
ความโลภเป็นหลักจึงท าให้สัตว์หรือบุคคลเกิดเป็นเปรตและอสุรกายก็ได้  จึงเห็นได้ว่าการเกิดของสัตว์
ทั้งหลายนั้นเป็นไปตามคุณภาพของจิตของสัตว์เกิดข้ึนตามวาระแห่งจิตแต่ละดวง ซึ่งประกอบด้วย
อกุศลกรรม 

สรุปได้ว่า การพิสูจน์เชิงจักรวาลวิทยาท าให้เห็นถึงการมีอยู่ของปฐมเหตุ (a first cause) ใน
พุทธปรัชญากล่าวถึงเรื่องจิต และปฐมเหตุดังกล่าวมีคุณสมบัติต่างๆ ที่ตรงกับความคิดเรื่องพระเจ้า ในพุทธ
ปรัชญากล่าวถึงเรื่องอารมณ์ที่จรมากระทบกับจิตคืออกุศลมูล ซึ่งจิตเดิมแท้นั้นพุทธปรัชญามองว่า จิตเป็น
สิ่งที่บริสุทธ์ิ แต่เพราะถูกภาวะกิเลสจึงมีท าให้จิตมีการแสดงตัวออกมาพร้อมกับเจตสิกที่ท างานโดยเฉพาะ
การประกอบอกุศลกรรมที่น าสัตว์หรือบุคคลไปสู่อบายภูมิ 

 

๔.๓ การวิเคราะห์ความมีอยู่แบบอบายภูมิผ่านข้อพิสูจน์เชิงอันตวิทยา 
ข้อพิสูจน์ความมีอยู่เชิงอันตวิทยา เป็นการอ้างเหตุผลจากการออกแบบ (argument form 

design) การอ้างเหตุผลแบบนี้เป็นแบบหลังประสบการณ์ ซึ่งเป็นการอนุมานสาเหตุที่ก่อให้เกิดผลเหล่านี้
ข้ึนมาโดยมีลักษณะคล้ายกับปรากฏการณ์ต่างๆ ในโลกธรรมชาติที่ต้องมีผู้มีสติปัญญาเป็นผู้ออกแบบ
สร้างสรรค์ข้ึนมา นั่นคือพระเจ้า  

ประเด็นปัญหานี้ การอ้างเหตุผลจากการออกแบบ (argument form design) ในส่วนของ
ปรัชญาตะวันตกนั้น กล่าวถึงความมีอยู่ของพระเจ้า หากแต่การอ้างเหตุผลแบบนี้ยังมีข้อบกพร่องในเรื่อง
ข้ออ้างของการออกแบบ แท้จริงแล้ว มนุษยส์ามารถก าหนดหรือออกแบบม้าให้เป็นม้าได้ เราก็ออกแบบชีวิต
ของเราให้เป็นอย่างนั้นอย่างนี้ได้เช่นกัน  

พุทธปรัชญาเห็นว่า การที่จะเกิดเป็นสัตว์นรกก็เพราะมีการสั่งสมหรือออกแบบพฤติกรรม
ในทางไม่ดีหรือมีการประพฤติความผิดทางพระพุทธศาสนา ซึ่งความผิดนี้อาจเกี่ยวกับการกระท าความผิด
ทางสังคมด้วยหรือไม่ก็เป็นได้ โดยเฉพาะการท าอกุศลกรรมบถ ๑๐ ในข้อใดข้อหนึ่งหรือทั้งหมด แต่มีความ
โกรธเป็นประมาณอาศัยเงื่อนไขนี้จึงท าให้มนุษย์มีสภาวะของสัตว์นรกปรากฏข้ึนภายในจิตใจและท าให้ตก
นรกตามแต่กรรมที่ตนได้กระท ามา ตัวอย่างเช่น เวลาที่เราทานอาหาร กฎคือเราไม่ได้ออกแบบความอ้วน แต่
เพราะเราทานอาหารที่มีไขมันสูงซึ่งมีการสั่งสมอาหารจ าพวกนี้บ่อยๆ จึงท าให้เราอ้วน ดังนั้นจะเห็นว่า แบบ
เราไม่ได้ออก แต่เราท าแบบให้ปรากฏข้ึน การเกิดในอบายภูมิก็เช่นเดียวกัน ซึ่งพุทธปรัชญามองการอ้าง
เหตุผลจากการออกแบบนี้ว่า คือหลักที่อิงอาศัยซึ่งกันและกัน ซึ่งเป็นส่วนที่เกี่ยวเนื่องสัมพันธ์กันอย่างเป็น
ลูกโซ่หรือเป็นห่วงโซ่ของชีวิต อย่างชีวิตของสัตว์ที่อยู่ในอบายภูมิ  

พุทธปรัชญาเช่ือว่า ธรรมชาติและสรรพสิ่ งมีความเป็นสาเหตุและผลอยู่กล่าวคือ 
กฎปฏิจจสมุปบาทนี้มีอยู่แล้ว เป็นกฎธรรมชาติที่ด ารงอยู่อย่างนั้นตลอดกาลและเป็นกฎเกณฑ์ที่ตายตัวไม่
แปรผัน ไปตามกาลเวลา กฎธรรมชาติน้ีเป็นกฎที่พระพุทธเจ้าทุกพระองค์ทรงค้นพบและทรงเข้าใจเหมือนกัน
ทุกพระองค์ แม้จะทรงอุบัติต่างยุคต่างสมัยก็ตาม แต่กระนั้นกฎนี้ก็มีอยู่เองโดยไม่มีใครสร้างหรือบัญญัติ



๔๔ 
 

 
 

ข้ึนมา๑๖ ดังนั้นกฎปฏิจจสมุปบาทจึงมีอยู่จริงในตัวมันเองโดยจะมีผู้เข้าไปรู้หรือไม่ก็ตาม กฎปฏิจจสมุปบาท
ก็ยังมีอยู่เช่นนั้นตลอดกาล ไม่แปรผัน การอธิบายกฎปฏิจจสมุปบาทเช่ือมโยงกับบุคคลเป็นอีกสิ่งหนึ่งที่
สามารถกระท าได้ ซึ่งมีการอธิบายได ้๒ ทัศนะ คือตามทัศนะของพุทธโฆสาจารย์เห็นว่า มีการเวียนว่ายตาย
เกิดแบบข้ามภพข้ามชาติ ซึ่งต้องเป็นไปตามกฎปฏิจจสมุปบาทนี้ประกอบด้วยกิเลส กรรม และวิบาก เป็น
ตัวก าหนด ในขณะเดียวกันพุทธทาสภิกขุได้ให้ทัศนะโดยการอธิบายว่า มีผลที่เกิดข้ึนในปัจจุบันทันที เช่นใน
กรณีตัวอย่างของเรื่องจุนทสูกริก๑๗ สมัยที่พระพุทธเจ้าประทับ ณ เวฬุวนาราม ครั้งนั้นมีชายคนหนึ่งช่ือ จุ
นทสูกริก มีอาชีพฆ่าสุกรขาย ทั้งเขาก็ชอบบริโภคเนื้อสุกรมาก จนต้องรับประทานทุกวัน มิอาจว่างเว้นได้ ใน
เวลาที่มีทุพภิกขภัย เขาจะใช้เกวียนบรรทุกข้าวเปลือกไปแลกลูกสุกร แล้วน าลูกสุกรมาเลี้ยงไว้จนเติบใหญ่ 
เมื่อเขาประสงค์จะฆ่าตัวใด ก็จับตัวนั้นมัดกับหลัก แล้วใช้ค้อนทุบจนทั่ว เพื่อให้เนื้อพอง และเมื่อแน่ใจว่า 
สุกรตายแล้ว ก็งัดปากออก กรอกน้ าร้อนที่ก าลังเดือดพล่านลงไปในปากสุกร น้ านั้นจะพาเอาสิ่งสกปรก
ทั้งหลายออกมาทางทวาร ท าซ้ ากันอย่างนี้จนหมดสิ่งสกปรก จากนั้นก็ใช้ไฟลนขน แล้วใช้ดาบตัดศีรษะสุกร 
เอาภาชนะรองเลือด ช าแหละเนื้อออกคลุกกับเลือดแล้วน าไปปิ้งนั่งรับประทานพร้อมกับบุตรและภรรยาและ
ขายส่วนที่เหลือ นายจุนทสูกริกท าอยู่อย่างนี้เป็นเวลา ๕๕ ปี โดยไม่ได้ท าบุญอะไรเลย ต่อมาเขาป่วยร้อง
คลุ้มคลั่ง ส่งเสียงร้องดังลั่นเหมือนเสียงสุกรคลานไปมาอยู่ในเรือนนั้น พวกญาติจึงช่วยกันมัดปิดปาก แต่
ธรรมดาแรงกรรมไม่มีใครห้ามได้ นายจุนทสูกริกยังส่งเสียงร้องดังลั่นจนคนแถวบ้านใกล้เรือนเคียงกัน หนวก
หูไม่เป็นอันหลับอันนอน เขาเที่ยวร้องอยู่อย่างนั้น เพราะความเร่าร้อนในนรกแผดเผาอยู่ ๗ วัน ครั้นถึงวันที่ 
๘ ก็ตายไปเกิดในอเวจีมหานรก 

จากเรื่องจุนทสูกริกนี้สามารถวิเคราะห์ในทัศนะของพระพุทธโฆสาจารย์ได้ว่า นายจุนทสูกริก 
มีกรรมภพ คือ การท ากรรมที่ไม่ดีด้วยการฆ่าหมูเขามีความพยายามมากซึ่งสังเกตจากวิธีฆ่าของเขา กรรมภพ
ของเขาเกิดมาจากอุปาทาน คือ ความยึดถือต่างๆ ซึ่งมีอัตตวาทุปาทาน กามุปาทาน และทิฏฐุปาทาน 
อุปาทานเกิดมาจากตัณหา คือ ความอยากต่างๆ ซึ่งมีทั้งกามตัณหา คือความอยากได้สิ่งที่น่าใคร่น่าพอใจ 
และภวตัณหา คือความอยากให้สิ่งน่าใคร่น่าพอใจซึ่งได้มาแล้วอยู่กับตนตลอดไป ตัณหาก็เกิดจากสุขเวทนา 
คือความรู้สึกเป็นสุข เวทนาก็เกิดมาจากผัสสะมีทั้งจักขุสัมผัส คือ เห็นเนื้อหมู ชิวหาสัมผัส คือ ได้ลิ้มรส
อาหารที่ปรุงจากเนื้อหมูรวมทั้งสัมผัสอื่นๆ สัมผัสก็เกิดมาจากมีอายตนะ คือ แดนติดต่อซึ่งเป็นฐานเกิดทั้ง
ทางตา ทางลิ้น อายตนะเกิดเพราะมีนามรูป นามรูปเกิดมาจากวิญญาณ คือ การรับรู้ต่างๆ วิญญาณเกิดมา
จากอปุญญาภิสังขาร คือ เจตนาท าบาป อปุญญาภิสังขารเกิดมาจากอวิชชา 

เมื่อนายจุนทสูกริกท ากรรมตามกระบวนการแห่งปฏิจจสมุปบาทแล้ว ก็ย่อมมีอุปปัตติภพ คือ 
วิบากขันธ์ คือ เวทนา สัญญา และสังขาร เกิดข้ึนสะสมอยู่จนเมื่อใกล้ตาย วิบากขันธ์ก็ปรากฏเป็นกรรมนิมิต
และคตินิมิตให้นายจุนทะได้เห็นเป็นเปลวไฟลุกไหม้ตัวเขาเอง ซึ่งท าให้เขาเร่าร้อนทุกข์ทรมานและตายไป

                                                                    
๑๖ วิศิษฐ์ ชัยสุวรรณ, “ศึกษาวิเคราะห์ปฏิจจสมุปบาทในแนวปรมัตถสัจจะ”, วิทยานิพนธ์พุทธ

ศาสตรดุษฎีบัณฑิต, (บัณฑิตวิทยาลัย: มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย, ๒๕๕๐), หน้า ๓. 
๑๗ ขุ.ธ. (ไทย) ๒๕/๑๕/๒๘ ; มหามกุฏราชวิทยาลัย, ธมฺมปทฏฺ กถา (ป โม ภาโค), พิมพ์ครั้งที่ ๓๓, 

(กรุงเทพมหานคร: มหามกุฏราชวิทยาลัย, ๒๕๔๗, หน้า ๑๑๖-๑๑๗. 



๔๕ 
 

 
 

เกิดเป็นสัตว์นรกเสวยทุกข์ทรมาน๑๘ นี้เป็นการช้ีให้เห็นถึงการเกิดแบบข้ามภพข้ามชาติคือมีโลกหลังความ
ตายปรากฏ  

ในส่วนทัศนะของพุทธทาสภิกขุเห็นว่า ต่อมาการที่นายจุนทสูกริกป่วยร้องคลุ้มคลั่ง ส่งเสียง
ร้องดังลั่นเหมือนเสียงสุกรคลานไปมาอยู่ในเรือนนั้น พวกญาติจึงช่วยกันมัดปิดปาก แต่ธรรมดาแรงกรรมไม่มี
ใครห้ามได้ นายจุนทสูกริกยังส่งเสียงร้องดังลั่นจนคนแถวบ้านใกล้เรือนเคียงกัน ตอนนี้เองท าให้เห็นว่านายจุ
นทสูกริกเหมือนตกนรกทั้งเป็นในขณะที่อยู่ในโลกมนุษย์ เพราะนรกในภาษาธรรมของท่านหมายถึง ความ
ร้อนใจเหมือนไฟเผา เมื่อใดมีความร้อนใจเหมือนไฟเผา เมื่อนั้นเรียกว่าเป็นนรก ในภาษาธรรมะ ใครท าความ
ร้อนใจให้เกิดข้ึนแก่ตนเอง ในลักษณะเหมือนไฟเผาเมื่อไร ก็เรียกว่าตกนรกเมื่อนั้น๑๙ นี่คือการตกนรกใน
ปัจจุบันขณะของท่านพุทธทาสภิกขุ 

ดังนั้นจึงสรุปได้ว่า การอธิบายอบายภูมิ ๔ ภายใต้กฎปฏิจจสมุปบาทเป็นสิ่งที่เราก าหนดได้
จากการสร้างข้ึนมาโดยจัดเป็นนิยัตินิยมแบบอ่อน หากแต่เราไม่สามารถก าหนดธรรมชาติให้เป็นจริงตามที่
เราต้องการได ้และการพิสูจน์เชิงอันตวิทยาท าให้เห็นถึงความมีอยู่ของการออกแบบ ในส่วนพุทธปรัชญาเถร
วาท คือกฎแห่งความเป็นสาเหตุและผล (causality) ตามหลักของอิทัปปัจจยตา หรือ ปฏิจจสมุปบาท ใน
ปรัชญาอภิธรรมเรียกว่า ปัจจยาการ กล่าวคือ สิ่งทั้งหลายเกิดข้ึนโดยมีเหตุและปัจจัยที่ส่งเสริมหรือมีความ
เกี่ยวข้องกันอย่างเป็นระบบ (อัญญมัญญปัจจัย) การเกิดในอบายภูมิก็เช่นเดียวกัน 

 

๔.๔ การวิเคราะห์ความมีอยู่แบบอบายภูมิผ่านข้อพิสูจน์เชิงจริยธรรม 
ข้อพิสูจน์ความมีอยู่เชิงจริยธรรม เป็นการอ้างเหตุผลแบบหลังประสบการณ์อีกรูปแบบหนึ่งที่

อาศัยประสบการณ์ทางจริยธรรมของมนุษย์ ซึ่งมีลักษณะสองประการ คือ เป็นการอ้างเหตุผลเชิงปฏิบัติซึ่ง
อิงกับประสบการณ์ทางจริยธรรมของมนุษย์มากกว่าที่จะเป็นการอ้างเหตุผลเชิงทฤษฎี และการอ้างเหตุผล
แบบนี้ยังเป็นการยืนยันการมีอยู่ของพระเจ้าในลักษณะที่เป็นบุคคลมากกว่าจะเป็นวัตถุสิ่งศักดิ์สิทธ์ิ เช่น ใน
ฐานะปฐมกร (the prime mover) หรือสัตที่มีอยู่อย่างจ าเป็น (necessary being) ในเชิงทฤษฎีทางเทว
วิทยาและปรัชญา แต่โดยทั้งหมดนั้นเป็นที่มาของจริยธรรมอันสัมบูรณ์ (absolute) คือเป็นสากล และเป็น
ภววิสัย (objective) จากที่กล่าวมานัน้สามารถแยกออกได้เป็น ๒ ประเด็นดังนี ้

ประเด็นที่ ๑ การพิสูจน์เชิงจริยธรรมอ้างถึงสิ่งสมบูรณ์ (absolute) คือเป็นสากลนั่นคือพระ
เจ้า แต่ในส่วนพุทธปรัชญานั้นกลับมองว่า นิพพานเป็นสิ่งสมบูรณ์ เพราะนิพพานเป็นเป้าหมายที่ท าให้
มนุษยเ์ป็นอิสรภาพที่แท้จริงของชีวิต ซึ่งนิพพานนั้นพุทธทาสภิกขุได้กล่าวไว้ว่า นิพพาน หมายถึง ภาวะที่
จิตว่างจากความอยาก ความยึดติด และความยุ่งยาก เป็นจิตที่ยังคงอยู่ในสภาพเดิมแท้ (บริสุทธ์ิ) มีสติ 
ปัญญาแจ่มใสและสะอาด เพราะไม่มีกิเลส ตัณหาเข้ามาแทรกแซง๒๐ และนอกจากนั้นพุทธทาสภิกขุยังให้

                                                                    
๑๘ บรรจบ บรรณรุจิ, ปฏิจจสมุปบาท, พิมพ์ครั้งที่ ๓, (กรุงเทพมหานคร: มหาจุฬาลงกรณราช

วิทยาลัย, ๒๕๔๙), หน้า ๑๕๗-๑๕๘. 
๑๙ พุทธทาสภิกขุ, ภาษาคน-ภาษาธรรม, (กรุงเทพมหานคร: สุขภาพใจ, ๒๕๕๐), หน้า ๓๖. 
๒๐ พทุธทาสภิกขุ, วิธีระงับทุกข์, (กรุงเทพมหานคร: ธรรมสภา, ๒๕๔๙), หน้า ๑๓๐. 



๔๖ 
 

 
 

ความหมายของนิพพานว่า คือ ภาวะแห่งความดับร้อน ดับทุกข์ทางใจ เป็นเรื่องที่ทุกมนุษย์ดับได้๒๑ เมื่อ
กล่าวถึงลักษณะของนิพพานแล้วก็คือความว่างจากตัวตน ซึ่งความสมบูรณ์ของนิพพานนี้ถูกแสดงไว้ในค าว่า 
“อสังขตะ” หมายถึงภาวะที่ไม่มีปัจจัยใดปรุงแต่งได้อีก โดยที่อสังขตมีลักษณะ ๓ ประการ๒๒ คือ 

๑) ไม่ปรากฏความเกิด เพราะนิพพานดับกิเลสที่เป็นต้นเหตุของความเกิด 

๒) ไม่ปรากฏความดับสลาย เพราะนิพพานเป็นอมตธรรม 

๓) ไม่ปรากฏความแปรปรวน เพราะไม่มีปัจจัยปรุงแต่ง (อสังขตธรรม) 

ในลักษณะทั้ง ๓ ประการที่กล่าวมานั้นแสดงให้เห็นถึงความสมบูรณ์ของนิพพาน เป็นการ
กล่าวถึงจิตที่บริสุทธ์ิ ผ่องใส คือสะอาด สว่าง สงบ นี้คือจุดหมายสูงสุดของพระพุทธศาสนา 

ประเด็นที่ ๒ มีปัญหาว่า แต่ถ้าเกิดในขณะที่ว่า จริยธรรมนั้นเราท าไม่ได้อย่างสมบูรณ์ หรือมี
ข้อบกพร่องอะไรจะเกิดข้ึน หรือเราจะเป็นอะไรในกฎจริยธรรมนั้น มนุษย์อาจท าผิดจริยธรรมบางอย่าง 
อย่างเช่น หมอท าผิดจรรยาบรรณ แสดงว่าหมดท าผิดจริยธรรมบางอย่าง นี้เป็นการยืนยันหรือการแสดง
อะไรบางอย่างให้เห็นว่า เราท าผิดกฎหมายเพราะเรามีบกพร่องบางอย่าง นี้เป็นการแสดงว่าเราท าผิด
จริยธรรมที่บกพร่อง ในกรณีนี้ปัญหาแห่งความช่ัวร้าย (problem of evil) ก็เกิดข้ึน ซึ่งความช่ัวก็คือความ
บกพร่องของธรรมชาติมนุษย์ ความช่ัวทุกชนิดรวมทั้งความช่ัวทางศีลธรรมด้วย มีรากฐานความเข้าใจตาม
ความหมายของค าว่า ความบกพร่อง (privation) นั่นเองความช่ัวทางศีลธรรมตามทัศนะของออกัสติน ไม่
สามารถที่จะท าให้ความงามของการสร้างสรรค์จักรวาลนี้เสียไป เพราะความช่ัวนั้นเกิดข้ึนจากความปรารถนา
ของมนุษย์ หรือของเทวดาที่มีจิตตกต่ า ซึ่งอธิบายได้ว่า บาปนั้นเป็นผลของความช่ัว หรือความปรารถนาที่
บกพร่อง คือเป็นไปในฝ่ายลบ อันที่จริงแล้ว ก็คือ ความปรารถนาฝ่ายบวกนั้นเอง เพียงแต่เป็นการแสดง
ออกมาในรูปตัวแทนของความบกพร่องของความดีเท่านั้น จึงท าให้มีทัศนะต่อลักษณะของความดีและความ
ช่ัวไว้ดังนี ้คือ 

๑) ความช่ัวเป็นสภาวะสัมพันธ์ คือความช่ัวเป็นสิ่งจ าเป็นส าหรับความด ี

๒) ความช่ัวคือความบกพร่องของความดี หรือกล่าวอีกอย่างว่า ความดีที่ไม่สมบูรณ์ 

๓) ความช่ัวเป็นเรื่องของมนุษย์ ซึ่งตกทอดเป็นมรดกมาจากบรรพบุรุษคู่แรกของมนุษย์ คือ 
อาดัมกับเอวา๒๓ 

การอ้างเหตุผลเชิงจริยธรรมนั้นมีลักษณะของการอ้างเหตุผลดังต่อไปนี้ 

๑) ถ้ากฎจริยธรรมสัมบูรณ์มีอยู่ พระเจ้าย่อมมีอยู่ 

๒) กฎจริยธรรมสัมบูรณ์มีอยู่ 

๓) ดังนั้น พระเจ้าย่อมมีอยู่ 

                                                                    
๒๑

 พุทธทาสภิกขุ, วิธีระงับทุกข์, หน้า ๑๒๕. 
๒๒ องฺ.ติก. (ไทย) ๒๐/๔๘/๒๐๙. 
๒๓ เดือน ค าดี, ดร, ปัญหาปรัชญา, (กรุงเทพมหานคร: โอเดียนสโตร์, ๒๕๓๐), หน้า ๘๐. 



๔๗ 
 

 
 

เมื่อเราน าหลักการที่ว่าด้วยการอ้างเหตุผลดังกล่าวมานี้ โดยการวิเคราะห์ตามกฎของการอ้าง
เหตุผลได้ดังนี้ ๑) ถ้าระบบจริยธรรมท าให้คนได้ไปเกิดหรือการเวียนว่ายตายเกิดตามกฎธรรมชาติมีอยู่จริง 
๒) กรณีนี้กฎจริยธรรมของธรรมชาตดิังกล่าวมีอยู่ (๓) ดังนั้น อบายภูมิ ๔ ในพุทธปรัชญาก็จึงมีอยู่จริง เหตุ
เพราะกฎเกณฑ์ที่แสดงให้เห็นว่าการเกิดแก่เจ็บตายตามกระบวนการแห่งสังสารวัฏนั้นมีอยู่ กฎแห่งกรรม
และการรับกรรมตามที่ไดท้ี่กระท า ซึ่งก่อให้เกิดในโลกนี้และโลกหน้ามีอยู่ และสถานที่รองรับคือภพภูมิ 

ในขณะเดียวกันพุทธปรัชญามองปัญหานี้ว่า เป็นความบกพร่องจากความดีคือความช่ัว ซึ่ง
ความช่ัว ได้แก่สิ่งที่ไม่ดี ท าให้จิตเศร้าหมอง นั่นคืออกุศลมูลทั้ง ๓ คือโลภะ (ความอยากได้อยากมีอยากเป็น) 
โทสะ (ความโกรธ) และโมหะ (ความหลง) ที่ท าให้เกิดในอบายภูมิทั้ง ๔ อันได้แก่ การเกิดในนรกย่อมไม่มี
เพราะความไม่โกรธ (โทสะ) การเกิดในก าเนิดแห่งสัตว์เดรัจฉานย่อมไม่มีเพราะความไม่หลง (โมหะ) 
การเกิดในวิสัยแห่งเปรตและอสุรกายย่อมไม่มีเพราะความไม่โลภ (โลภะ) ที่มากด้วยตัณหา ซึ่งเป็นต้น
ต่อของความช่ัว (อกุศลมูล) หรือกิเลสวัตถุ ๑๐ ประการ และจากการที่ประกอบอกุศลกรรมบทต่าง
กรรมต่างวาระกัน กรรมจึงจ าแนกให้เกิดในอบายภูมิดังกล่าว 

สรุปได้เป็น ๒ ประเด็นคือ ประเด็นที่ ๑ กล่าวถึงข้อพิสูจน์เชิงจริยธรรมคือความสมบูรณ์ 
(absolute) นั่นคือพระเจ้า ส่วนพุทธปรัชญามองว่าเป็นสภาวะของนิพพานที่มีความสมบูรณ์เที่ยงแท้ และ
ประเด็นที่ ๒ กล่าวถึงกรณีที่จริยธรรมมีความบกพร่องหรือไม่สมบูรณ์ เมื่อนั้นก็เกิดปัญหาความช่ัวร้ายข้ึนมา
ทันที หากแต่ในส่วนของพุทธปรัชญามองว่า เป็นความช่ัวที่ประกอบด้วยบาปอกุศลทั้งปวงที่ท ามนุษย์ให้มี
คุณภาพจิตตกต่ า รากเหง้าของความช่ัวจึงท าให้มนุษย์มีสภาวะของสัตว์นรก เพราะอ านาจแห่งโทสะ, มี
สภาวะของสัตว์เดรัจฉาน เพราะอ านาจแห่งความหลง, มีสภาวะของความเป็นเปรตและอสุรกาย เพราะ
อ านาจแห่งความโลภ 

 

๔.๕ บทสรุปการวิเคราะห์ 
ในบทนี้สามารถสรุปการวิเคราะห์ได้ว่า การวิเคราะห์ความมีอยู่ของอบายภูมิ ๔ ในพุทธ

ปรัชญาเถรวาทนั้น มีอยู่โดยเงื่อนไขของการพิสูจน์ผ่านทัศนะทั้ง ๔ ข้อ ดังต่อไปนี้ คือ 

๑) การพิสูจน์เชิงภววิทยาได้ทราบถึงการด ารงอยู่อย่างจ าเป็น (necessary existence) ซึ่งใน
พุทธปรัชญากล่าวถึงเรื่องกฎแห่งกรรม และ (๒) เหตุผลเชิงภววิทยาคือการแสดงออกซึ่งศรัทธา (an 
expression of faith) ในพุทธปรัชญากล่าวถึงเรื่องตถาคตโพธิศรัทธา ได้แก่การศรัทธาหรือความเช่ือในการ
ตรัสรู้ของพระพุทธเจ้าที่ทรงรู้แจ้งเห็นสิ่งทั้งหลายตามความเป็นจริง (ยถาภูตัง) 

๒) การพิสูจน์เชิงจักรวาลวิทยาได้ทราบถึงการมีอยู่ของปฐมเหตุ (a first cause) ในพุทธ
ปรัชญากล่าวถึงเรื่องจิต และปฐมเหตุดังกล่าวมีคุณสมบัติต่างๆ ที่ตรงกับความคิดเรื่องพระเจ้า ในพุทธ
ปรัชญากล่าวถึงเรื่องอารมณ์ที่จรมากระทบกับจิตคืออกุศลมูล ซึ่งจิตเดิมแท้นั้นพุทธปรัชญามองว่า จิตเป็น
สิ่งที่บริสุทธ์ิ แต่เพราะถูกภาวะกิเลสจึงมีท าให้จิตมีการแสดงตัวออกมาพร้อมกับเจตสิกที่ท างานโดยเฉพาะ
การประกอบอกุศลกรรมที่น าสัตว์หรือบุคคลไปสู่อบายภูมิ 



๔๘ 
 

 
 

๓) การพิสูจน์เชิงอันตวิทยาได้ทราบถึงความมีอยู่ของการออกแบบ (argument from 
design) ในส่วนของพุทธปรัชญากล่าวถึงเรื่องกฎแห่งความเป็นสาเหตุและผลกฎแห่งความเป็นสาเหตุและผล 
(causality) ตามหลักของอิทัปปัจจยตา หรือปฏิจจสมุปบาท ในปรัชญาอภิธรรมเรียกว่า ปัจจยาการ 
กล่าวคือ สิ่งทั้งหลายเกิดข้ึนโดยมีเหตุและปัจจัยที่ส่งเสริมหรือมีความเกี่ยวข้องกันอย่างเป็นระบบ (อัญญ
มัญญปัจจัย) การเกิดในอบายภูมิก็เช่นเดียวกัน 

๔) การพิสูจน์เชิงจริยธรรมได้ทราบถึงการอ้างเหตุที่มาของจริยธรรมอันสัมบูรณ์ (absolute) 
ในพุทธปรัชญากล่าวถึงเรื่องนิพพาน และในกรณีที่จริยธรรมนั้นไม่สมบูรณ์หรือบกพร่อง ในพุทธปรัชญา
กล่าวถึงเรื่องอบายภูมิ คือท าให้สัตว์หรือมนุษย์ประสบกับความทุกข์ที่ได้เสวยในอบายภูมิ เพราะเกิดจาก
การท าความช่ัวอย่างต่อเนื่องจนเป็นนิสัยติดตัว 

อย่างไรก็ตาม อเทวนิยม (atheism) อย่างพุทธปรัชญาเถรวาทก็เน้นความเป็นจริงที่
พิสูจน์ได้ในชีวิตปัจจุบันนี้ มากกว่าความเป็นจริงที่ เป็นความเช่ือที่ไปผูกพันอยู่กับภาวะเหนือ
ธรรมชาติ๒๔หรือสิ่งที่อยู่เบื้องหลังของปรากฏการณ์ที่เกิดข้ึนอย่างพระเจ้า เพราะสรรพสิ่งเกิดข้ึน ตั้งอยู่
ด าเนินการ และสูญสลายไปตามเหตุปัจจัย หรือสอนเฉพาะความจริงที่อ านวยประโยชน์อย่างเหมาะสม
ต่อเวลา (time) และสถานที่ (space) เฉพาะบุคคล 

  

 

                                                                    
๒๔ บาทหลวงวุฒิชัย อ่องนาวา, ปรัชญาศาสนา, (นครปฐม: วิทยาลัยแสงธรรม, ๒๕๕๓), หน้า ๒๕. 


