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บทคัดย่อ
พระพทุธศาสนาเถรวาทมวีธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้า ซึง่

สามารถประมวลได้เป็น 9  วิธีการ  คือ (1) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยตถาคตโพธิศรัทธา (2) วิธี

การอ้างเหตผุลด้วยทฤษฎกีระบวนการ  (3) วธิกีารอ้างเหตุผลด้วยเปรยีบเทยีบ (4) วธิกีารอ้าง

เหตุผลด้วยประสบการณ์ (5) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยทฤษฎีสังสารวัฏ  (6) วิธีการอ้างเหตุผล

ด้วยทฤษฎีโลก 3  (7) วธีิการอ้างเหตผุลด้วยทฤษฎกี�ำเนดิ 4  (8) วธิกีารอ้างเหตผุลด้วยทฤษฎี

อภิญญา 6 และ (9) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยประโยชน์การปฏิบัติ  ทั้ง 9  ประการนั้น   มีความ

เป็นเหตุเป็นผลตามกรอบตรรกศาสตร์ทั้งตะวันตกและตะวันออก  และสามารถสร้างเป็นรูป

แบบวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าในพระพุทธศาสนาเถรวาท เป็น  2  

รูปแบบ  คือ (1) รูปแบบวิธีการอ้างเหตุผลเน้นย�้ำศรัทธาแก่กลุ่มที่เชื่อโลกหน้า   (2) รูปแบบ

วิธีการอ้างเหตุผลโต้แย้งกลุ่มที่ไม่เชื่อโลกหน้า  ทั้ง 2 รูปแบบ สามารถน�ำไปประยุกต์ใช้ทั้ง

ในด้านการเรียนการสอนเรื่องโลกหน้าเชิงเหตุผล และเป็นหลักปฏิบัติตามแนวทางพระพุทธ

ศาสนาในสังคมปัจจุบันต่อไป

ค�ำส�ำคัญ:  วิธีการอ้างเหตุผล; โลกหน้า;  พระพุทธศาสนาเถรวาท

Abstract
Theravāda Buddhism has argumentative method for giving the 

reasons to confirm the existence of the next life which is of nine methods 
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(1) Tathāgatabodhisaddhā argument (2) Dependent Origination  

argument (3) Comparison argument (4) Empirical argument (5) Samsāra  

argument (6) Three worlds argument (7) Four origin of birth argument (8) 

Six abhiññā  argument and (9) Pragmatic argument. The mentioned nine   

methods of quoting the reasons to confirm the existence of the next life are of 

the cause and the effect according to the scope the Eastern and the Western 

logics, and can be formed as the arguments to confirm the existence of the next 

life in Theravāda Buddhism into two types, namely :- (1)  the type of quoting 

the reason to confirm the existence of the next life for the believing group [2] 

the type of quoting the reason to confirm the existence of the next life for non 

believing group. These two types can be applied reasonably to the learning and 

the teaching about the next life, and are the principles of  practicing oneself 

about the next life in the present society.

Keywords :  Argumentative Methods; Next Life;  Theravāda Buddhism

บทน�ำ
สภาพสังคมอินเดียในสมัยพุทธกาลมีข้อถกเถียงทางปรัชญากันมาก เช่นปัญหา

เรื่องโลกเที่ยง โลกไม่เที่ยง โลกมีที่สุด โลกไม่มีที่สุด ชีพกับสรีระเป็นอันเดียวกัน  ชีพกับสรีระ

เป็นคนละอย่าง เป็นต้น มีหลายพระสูตรในคัมภีร์พระไตรปิฎกท่ีกล่าวถึงปัญหาเหล่านี้ เช่น 

จฬูมาลงุกยสตูร เป็นต้น (พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 13 ข้อ 122: 126; 133: 137) โต้แย้งกนั

เพือ่หาค�ำตอบประเดน็เรือ่ง “อตัตา โลก ชวีติ และชีวติหลงัความตาย” ว่าเป็นอย่างไร  มอียู่

อย่างไร เกิดเป็นลัทธิความเชื่อต่างๆ เผยแผ่อยู่ในสมัยนั้น ดังระบุไว้ในทีฆนิกายสีลขันธวรรค 

พระสุตตันตปิฎกท่ีเรียกว่า “ทิฏฐิ” มากมายถึง 62 ลัทธิด้วยกัน (พระไตรปิฎกภาษาบาลี เล่ม 

9 ข้อ 28: 104,  พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 9  28: 104)   คิดค้นแสวงหาค�ำตอบ แบ่งเป็น 2 

กลุ่มใหญ่ๆ คือ กลุ่มหนึ่งมีความเช่ือว่าคนเราตายแล้วสูญสิ้นไป เรียกกลุ่มนี้ ว่า “อุจเฉททิฏฐิ”  

อีกกลุ่มหนึ่งท่ีเห็นตรงกันข้ามมองว่า คนเราตายเกิดอีก ไม่สูญสิ้นไป เรียกกลุ่มนี้ว่า “สัสสต

ทิฏฐิ” ความเช่ือเหล่านี้มีอิทธิพลต่อการด�ำเนินชีวิตของประชาชน คือถ้าเชื่อว่าตายแล้วสูญ 

ก็จะมีรูปแบบชีวิตแสวงหาความสุขในขณะที่มีชีวิตอยู่ในโลกนี้ให้เต็มที่ เป็นแนวความคิดเชิง
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วตัถนุยิม (materialistic) มองว่าสิง่ที่มอียูจ่รงินั้น มอียู่อย่างเดยีวคอืวตัถแุละสสาร  ส่วนสิง่ที่

เป็นนามธรรมไม่ถอืว่ามอียูจ่รงิ พวกนีจ้งึปฏเิสธเร่ืองนามธรรมทัง้หมด รวมทัง้วิญญาณ พระเจ้า 

บุญบาป นรกสวรรค์ โลกหน้า  ส่วนกลุ่มที่เชื่อว่าตายแล้วมีการเกิดใหม่อีก ก็จะมีรูปแบบชีวิต

เคร่งครัดสร้างบุญกุศลเพ่ือจะเป็นเสบียงส่งต่อไปให้เกิดในภพภูมิโลกหน้าหลังจากตาย  กลุ่ม

ที่เป็นนักบวชให้ความส�ำคัญกับการทรมานร่างกายอย่างยิ่งยวดบ�ำเพ็ญตบะเพื่อบรรลุถึงโมก

ษะหลดุพ้นจากความทุกข์เข้าถึงความเป็นอมตะกบัพระเจ้า   กล่าวได้ว่าภาพรวมของความเชือ่

เรือ่งโลกหน้า มทีัง้กลุม่ทีย่นืยนัความมอียูข่องโลกหน้า โดยเฉพาะกลุม่ศาสนาหลกัของอนิเดยี

คือศาสนาพราหมณ์ฮินดู ศาสนาเชน และพระพุทธศาสนา  และกลุ่มที่โต้แย้งปฏิเสธความมี

อยู่ของโลกหน้า เช่น กลุ่มปรัชญาจารวาก  ลัทธิครูทั้ง 6  บางเจ้าลัทธิ  กลุ่มวัตถุนิยม  เป็นต้น 

อนึง่ แนวความคดิเรือ่ง “โลกหน้า” (next life) รวมทัง้ “การเกดิใหม่” (rebirth) กเ็ช่นเดยีวกนั

เป็นปัญหาถกเถยีงโต้แย้งกนัว่า มอียูจ่รงิหรอืไม่  เป็นปัญหาทีอ่ยูเ่หนอืวสิยัของประสาทสมัผสั

ของมนุษย์ คอือยูเ่หนอืตา ห ูจมกู ลิน้ กาย ไม่สามารถพสิจูน์ให้เหน็เป็นประจกัษ์ในปัจจบุนัได้  

ประเด็นการยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าของพระพุทธศาสนา แม้จะยอมรับ

หลกัการใหญ่ร่วมกบัศาสนาพราหมณ์ฮนิด ูศาสนาเชน กล่าวคอื แนวความคดิเรือ่งกรรม และ

การเวียนว่ายตายเกิดในสังสารวัฏตามผลแห่งกรรม แต่อาจจะแตกต่างกันในประเด็นปลีก

ย่อย คือพระพุทธศาสนาไม่เช่ือว่ามีอัตตาหรือตัวตนถาวรอันเป็นแก่นแท้ที่อยู่เบื้องหลังความ

เปลี่ยนแปลงของร่างกาย อัตตาเป็นเพียงสมมติบัญญัติที่มนุษย์ใช้เรียกเพื่อสื่อสารกันเท่านั้น 

(ประพนัธ์ ศภุษร, 2550: 2) แนวความคิดเรื่องโลกหน้าหรือตายแล้วเกิดของศาสนาพราหมณ์

ฮินดแูละศาสนาเชนค่อนไปทางสสัสตทฏิฐิ ส่วนแนวความคดิของกลุ่มจารวากกค่็อนข้างไปทาง

อจุเฉททฏิฐิ  เป็นแนวความคดิท่ีพระพทุธศาสนาถอืว่าสดุขัว้ท้ังสองแนวความคดิ ตามหลกัค�ำ

สอนในพระพุทธศาสนา เมื่อว่าตามหลักฐานในคัมภีร์พระไตรปิฎกและแปลความตามอักษร

ก็ตอบได้ว่าโลกหน้ามี (พระธรรมปิฎก, 2541: 198)  โดยเฉพาะในคัมภีร์พระไตรปิฎกท่าน

ใช้ค�ำว่า “ปรโลก” แปลว่า “โลกอื่น” หรือ “โลกหน้า”  เช่นพระพุทธพจน์ท่ีว่า “ธมฺมจารี สุขํ  

เสต ิ อสมฺ ึโลเก ปรมหฺ ิจ” (พระไตรปิฎกภาษาบาล ีเล่ม 13 ข้อ 94-106: 70-83) แปลความว่า  

“คนทีม่ปีกตปิระพฤตชิอบย่อมจะอยูเ่ป็นสขุทัง้ในโลกน้ีและโลกหน้า” (พระไตรปิฎกภาษาไทย 

เล่ม 13 ข้อ 94-106: 97-116) และบางครั้งก็ใช้ค�ำว่า “สัมปรายิกะ”  ซึ่งมีความหมายว่าโลก

หน้าเช่นเดยีวกนั คอืเบือ้งหน้า เลยจากชวีตินีไ้ป  ในชัน้อรรถกถาให้ความหมายสมัปรายกิะว่า

มีในปรโลกเกิดข้ึนในโลกหน้าหรือชีวิตหน้า (พระธรรมปิฎก, 2541: 298-299) นอกจากนี้ยัง

มีพุทธพจน์จ�ำนวนมากทีร่ะบุถงึโลกหน้า  โดยเฉพาะข้อความบาลทีีพ่บบ่อยมากทีส่ดุทีร่ะบวุ่า 
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“กายสสฺ  เภทา ปรมมฺรณา สคุต ึสคุคฺ ํโลกํ อปุปชชฺสิสฺต”ิ (พระไตรปิฎกภาษาบาล ีข้อ 13 หน้า 

96: 73)   “กายสสฺ เภทา ปร ํมรณา  สคุต ึ สคคฺ ํโลก ํ อปุปชเฺชยยฺ” (พระไตรปิฎกภาษาบาล ีเล่ม 

35 ข้อ 809: 311)  แปลว่า “หลังจากตายแล้วจะไปเกิดในสุคติโลกสวรรค์ ” (พระไตรปิฎกษา

ภาษาไทย เล่ม 13 ข้อ 96: 100 ), ( พระไตรปิฎกภาษาไทย เ ล่ม 35 ข้อ 809: 522 )  และข้อความ

ว่า “กายสฺส เภทา ปรมฺมรณา อปายํ ทุคฺคตึ วินิปาตํ นิรยํ อุปปชฺชิสฺสติ” (พระไตรปิฏกภาษา

บาลี เล่ม  13 ข้อ 95: 72)  “กายสฺส  เภทา ปรํ มรณา อปายํ ทุคฺคตึ วินิปาตํ นิรยํ อุปปชฺเชยฺย”  

(พระไตรปิฎกภาษาบาลี เล่ม 35 ข้อ 809: 311)  แปลว่า “หลังจากตายแล้วจะไปเกิดในอบาย   

ทคุต ิ  วินิบาต  นรก”  (พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 13 ข้อ 95: 99) ,   (พระไตรปิฎกภาษาไทย 

เล่ม 35  ข้อ 809: 522)  โลกหน้าท่ีชีวิตท้ังหลายจะไปเกิดนั้นระบุไว้ว่าก็คือภพภูมิทั้งหมด 31 

ภูมิ  (พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 31 ข้อ 72: 121) , (ปรุตม์  บุญศรีตัน, 2552: 354-362) ท้ัง

ที่เป็นสุคติและทุคติ คือ อบายภูมิ 4 ประกอบด้วย นรก เปรต อสุรกาย และติรัจฉาน จัดเป็น

ทุคติภูมิ  ส่วน มนุษยภูมิ 1 ได้แก่โลกมนุษย์  เทวภูมิ 6 ชั้น รูปภูมิ 16 และสุดท้ายอรูปภูมิอีก 4 

ชั้น จัดเป็นสุคติภูมิ (พระไตรปิฎกภาษาบาลี  เล่ม 1 ข้อ 215)   กล่าวได้ว่า คัมภีร์พระไตรปิฎก

ซึ่งถือเป็นหลักฐานส�ำคัญที่สูงสุดทางพระพุทธศาสนา มีข้อความกล่าวถึงโลกหน้าไม่ว่าจะเป็น

นรกและสวรรค์ไว้มาก  ทกุครัง้ทีพ่ระพทุธเจ้าตรสัถงึโลกหน้าไม่ว่าจะเป็นนรกหรือสวรรค์จะมี

บทสรุปแสดงถึงบทลงโทษปรามไม่ให้บุคคลท�ำความชั่วและแสดงให้เห็นคุณของความดี และ

เมื่อประทับอยู่ในโอกาสอันควรจะตรัสพรรณนาลักษณะของนรกสวรรค์ไว้อย่างพิสดาร

ความเชือ่ในความมอียูข่องโลกหน้าอาจจะไม่เป็นปัญหาส�ำหรบักลุม่ชาวพทุธผูเ้ชือ่

ในปัญญาตรสัรูข้องพระพทุธเจ้า แต่เวลาท่ีจะสือ่สารเร่ืองนีอ้อกไปหรือโน้มน้าวให้ผู้อืน่ทีอ่ยูน่อก

พระพทุธศาสนาเชือ่ตาม  มคีวามจ�ำเป็นอย่างยิง่ทีจ่ะต้องหาเหตุผลหรือวธิกีารยนืยนัต่างๆ มา

อธบิาย  เมือ่ศกึษาในประเดน็นี ้กพ็บว่าการเผยแผ่พระพุทธศาสนาของพระพุทธเจ้าและเหล่า

สาวกทัง้สมัยพทุธกาลและหลงัสมัยพทุธกาล  กถ็กูลทัธอิืน่หรอืกลุม่ทีไ่ม่เหน็ด้วยท้าทายโต้แย้ง

แนวความคิดเรื่องโลกหน้าของพระพุทธศาสนา รวมทั้งการเกิดใหม่ในโลกหน้าในสภาพที่ไร้

อัตตาของพระพุทธศาสนามีการโต้แย้ง และตั้งค�ำถามเพื่อหักล้างค�ำสอนของพระพุทธศาสนา 

(Coward, Harold, 1995 : 89)  ทัง้พระพทุธเจ้าและเหล่าสาวกกใ็ช้วธิกีารอ้างเหตุผลต่างๆ เพือ่

ให้เกิดความเข้าใจเรื่องโลกหน้าที่เป็นนามธรรม เช่นกรณีพระเจ้าปายาสิกับพระกุมารกัสสปะ 

ปรากฏอยูใ่นปายาสสิตูร และกรณพีระยามลินิท์กับพระนาคเสน ในคมัภร์ีมลินิทปัญหา เป็นต้น

หลกัฐานในปายาสสิตูร (พระไตรปิฎกภาษาบาล ีเล่ม 10 ข้อ  406-441: 269-297), 

(พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 10  ข้อ 406-441: 341-372) ระบไุว้ว่า พระกมุารกสัสปะได้ใช้วธีิ
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การอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าของพระพุทธศาสนา  โต้แย้งพระเจ้าปายาสิ

ที่ไม่ทรงเชื่อว่า โลกหน้ามีอยู่จริง  เนื่องจากพระเจ้าปายาสิท่ีนับถือลัทธินัตถิกทิฏฐินั้น ไม่เชื่อ

เรื่องกฎแห่งกรรม นรกสวรรค์ โลกหน้า ชีวิตหลังความตาย ปฏิเสธเรื่องโลกหน้าในพระพุทธ

ศาสนา ได้ทรงพิสูจน์ทดลองความเชื่อของพระองค์ที่ว่า “โลกหน้าไม่มี โอปปาติกสัตว์ไม่มี 

ผลวิบากแห่งกรรมท่ีท�ำดีและท�ำชั่วไม่มี” (พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 10 ข้อ 407: 341) ใน 

รูปแบบเชิงประจักษ์ทรงทดลองกับมนุษย์และยืนยันความเชื่อของตนเองถูกต้องกว่า   

พระกุมาร กสัสปะเป็นตัวแทนพระพทุธศาสนาได้โต้แย้งความคดิของพระเจ้าปายาสิโดยใช้วธิี

การอปุมาโวหาร 14  ข้อ อธบิายเชงิเปรยีบเทียบให้เข้าใจถูกต้อง และวจิารณ์พระเจ้าปายาสิว่า

ใช้เครือ่งมือการพสิจูน์ผดิประเภท  ส่วนในคมัภร์ีมิลินทปัญหา  (ปุย้ แสงฉาย, 2518 , พระมหาปิฏก 

จฬุาภัย, 2536)  กเ็ป็นหลกัฐานหน่ึงหลงัสมยัพุทธกาลทีใ่ช้วธิกีารอ้างเหตุผลอธบิายยนืยนัความ

มีอยู่ของโลกหน้าให้กับคนท่ีมีความคิดเห็นตรงกันข้าม  พระยามิลินท์หรือกษัตริย์เมนันเดอร์ 

(menander)  เป็นกษัตริย์ที่มีความสนใจปรัชญาตะวันออกอย่างจริงจัง มีอุปนิสัยใฝ่แสวง

ปัญญาและความเป็นนักโต้วาทีที่ชาญฉลาดได้โต้แย้งค�ำสอนทางพระพุทธศาสนา ต้ังปัญหา

ประเดน็เรือ่งโลกหน้า ชวิีตหลงัความตาย การเกดิใหม่ กบัพระนาคเสน  และพระนาคเสนกไ็ด้

ใช้วธิกีารอ้างเหตผุลเปรยีบเทยีบคอืใช้อปุมาอปุไมยโต้แย้งปัญหาของพระยามลินิท์ จนพระยามิ

ลนิท์เกดิความเข้าใจทีถ่กูต้องได้ เหล่านีค้อืหลักฐานท่ีพระพุทธศาสนาพยายามหาเหตุผลต่างๆ 

มายนืยนัและสนบัสนนุแนวความคดิเรือ่งความมอียูข่องโลกหน้าอนัเป็นเรือ่งจรงิเชงินามธรรม

ให้เข้าใจได้ในชีวิตปัจจุบัน	

แม้ว่าแนวความคิดเรื่องโลกหน้า “โลกหน้า” จะเป็นที่ยอมรับของศาสนาหลักๆ 

ไม่ว่าจะเป็นศาสนาพราหมณ์ฮินดู ศาสนาเชน และพระพุทธศาสนา ซึ่งเป็นศาสนาหลักของ

กลุ่มศาสนาอินเดีย  และโดยเฉพาะพระพุทธศาสนามีหลักฐานยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้า

ตามตัวอักษรในคัมภีร์พระไตรปิฎกและคัมภีร์ชั้นรองมากมาย  และในปัจจุบันนักวิชาการ

ทางจิตวิทยาก็ได้สนใจศึกษาเรื่องเกิดใหม่กันมาก และผลการศึกษาวิจัยก็พบว่าการเกิดใหม่

มจีรงิ โดยศกึษาจากบคุคลทีร่ะลกึชาตไิด้ เช่นงานวจัิยของ ศาสตราจารย์ ดร.เอยีน สตีเวนสัน 

(Stevenson, 1974: 1975)  (นงเยาว์ ชาญณรงค์, 2538 :105)  เป็นต้น กระนัน้กต็ามกไ็ม่อาจ

ท�ำให้ผู้สงสัยซึ่งอยู่ในสิ่งแวดล้อมและกระแสแห่งเหตุผลและวิทยาศาสตร์เชื่ออย่างสนิทใจได้ 

จึงเกิดค�ำถามและข้อสงสัยว่า โลกหน้าท่ีว่านั้นมีอยู่จริงหรือไม่ ถ้ามีอยู่ มีอยู่อย่างไร   เมื่อเกิด

ค�ำถามเชิงเหตผุลเกีย่วกบัความมอียูข่องโลกหน้านัน้  ตามหลกัฐานในคมัภร์ีพระไตรปิฎกและ

คัมภีร์ช้ันรองอื่นๆ พระพุทธศาสนาก็มีการใช้วิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลก
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หน้าเช่นกันเพื่อให้ผู้ถามปัญหาเหล่าน้ันเกิดความมั่นใจ  ดังนั้น ผู้เขียนต้องการทราบว่า สังคม

อินเดียสมัยโบราณมีแนวความคิดและวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันและโต้แย้งความมีอยู่ของ

โลกหน้าอย่างไร   พระพุทธศาสนามีแนวความคิดและวิธีการอ้างเหตุผลเพ่ือยืนยันความมีอยู่

ของโลกหน้าอย่างไร  ในส่วนของพระพุทธศาสนาสามารถประมวลสร้างเป็นรูปแบบวิธีการ

อ้างเหตผุลเพ่ือยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าในพระพทุธศาสนาเถรวาทได้หรือไม่อย่างไร  กจ็ะ

ท�ำให้เกิดความเข้าใจเรือ่งโลกหน้าอย่างมเีหตมุผีล คลายความสงสยัของผูค้นทีอ่ยูใ่นท่ามกลาง

วัฒนธรรมแห่งเหตุผล  โดยผู้เขียนจะน�ำเสนอรายละเอียดแต่ละประเด็นดังนี้

แนวความคดิ และวธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่ยนืยนัและปฏเิสธความมอียูข่องโลกหน้า

ของกลุ่มศาสนาและปรัชญาต่างๆ ในสังคมอินเดียโบราณ

	ประเด็นเรื่อง “โลกหน้า” เป็นความคิดกระแสหลักในสังคมอินเดียโบราณ มีทั้งกลุ่มที่ปฏิเสธ

และยืนยันความมีอยู่จริงของโลกหน้า กลุ่มที่เชื่อว่าไม่มีโลกหน้า คือ กลุ่มจารวาก กลุ่มลัทธิ

ครูทั้ง 6 บางคน และกลุ่มพระเจ้าปายาสิ ส่วนกลุ่มที่เชื่อว่ามีโลกหน้า คือ ศาสนาพราหมณ์

ฮินดู  พุทธศาสนา และศาสนาเชน  แต่ละกลุ่มมีแนวความคิดและใช้วิธีการอ้างเหตุผลเพื่อ

ปฏิเสธและยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าที่แตกต่างกันดังนี้ 

กลุ่มปรัชญาจารวาก เป็นกลุ่มที่ปฏิเสธความมีอยู่ของโลกหน้าอย่างชัดเจน กลุ่ม

นี้มีความเชื่อว่า จิตหรือวิญญาณเป็นสิ่งไม่มีอยู่จริง แต่เป็นผลผลิตท่ีรวมตัวกันอย่างลงตัวของ

ธาตุทั้ง 4 มนุษย์เกิดหนเดียวและตายหนเดียว เมื่อปฏิเสธเร่ืองจิตและวิญญาณแล้วก็ถือว่า

ปฏิเสธเร่ืองโลกหน้าไปด้วย    ส่วนการอ้างเหตุผลเพ่ือปฏิเสธความมีอยู่ของโลกหน้าจะเน้น

ที่ “ประจักษ นิยม”  ความรู้ความจริงต้องเกิดจากประสบการณ์เท่านั้น สิ่งใดที่ประจักษ์ด้วย

ประสาทสัมผัสไม่ได้ ก็ย่อมได้ช่ือว่าเป็นสิ่งไม่มีอยู่  กรณีเรื่องโลกหน้าเช่นเดียวกันเป็นสิ่งไม่อยู่

จริง เพราะมองไมเ่หน็สมัผสัไมไ่ด้  ใหค้วามส�ำคญักบัชวีิตแบบวตัถนุิยมทีเ่น้นชีวิตนีอ้ยา่งเดียว  

กลุ่มลัทธิครูทั้ง 6  เป็นอีกกลุ่มที่ปฏิเสธความมีอยู่ของโลกหน้า  มีจ�ำนวนครู 4 คน

ที่มีแนวความคิดปฏิเสธโลกหน้า ประกอบด้วย  (1) ปูรณะ กัสสปะ (2) มักขลิ โคสาล  (3) อชิ

ตะ เกสกัมพล (4) ปกุธะ กัจจายนะ  ครูเหลา่นี้มแีนวความคิดแบบประจักษนยิมเน้นความจริง

ที่สัมผัสได้เท่านั้น ส่วนวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อปฏิเสธความมีอยู่ของโลกหน้า เน้นวิธีการแบบ 

“ประจักษนิยม” การด�ำเนินชีวิตตามแนวทางกลุ่มนี้ จะเน้นการด�ำเนินชีวิตแบบ “วัตถุนิยม”  

ให้ความส�ำคัญกับวัตถุและชีวิตที่ยังเป็นอยู่ในโลกปัจจุบันนี้มากที่สุด  

กลุม่พระเจ้าปายาส ิ เป็นอกีกลุม่หนึง่ทีป่ฏเิสธความมอียูข่องโลกหน้า มแีนวความ

คิดแบบ “นัตถิกทิฏฐิ” มีความเชื่อว่า ไม่มีโลกหน้านอกจากโลกนี้เท่านั้น ไม่มีโอปปาติกสัตว์
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หรือนรกสวรรค์ ไม่มีผลของกรรมดีกรรมชั่ว ส�ำหรับวิธีการอ้างเหตุผลเพ่ือปฏิเสธความมีอยู่

ของโลกหน้าจะใช้วธิกีารแบบประจกัษนยิมเช่นเดียวกนั  วธิกีารทีพ่ระองค์ใช้มีลกัษณะเหมอืน

วทิยาศาสตร์ในปัจจบุนั คอืมขีัน้ตอนการตัง้สมมุติฐาน ขัน้ตอนรวบรวมข้อมูล และขัน้ตอนสรุป

ผลการทดลอง  หลักฐานท่ีปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกพระเจ้าปายาสิทรงใช้วิธีการพิสูจน์

ความไม่มีอยู่ของโลกหน้า 8 วิธีการด้วยกัน

กลุ่มศาสนาพราหมณ์ฮินดู เป็นกลุ่มความเชื่อใหญ่ในสังคมอินเดียสมัยโบราณที่

ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าในมติสิถานท่ีรองรบักรรมดกีรรมช่ัวของสรรพสตัว์ทัง้หลาย หลกั 

ฐานค�ำสอนเรื่องโลกหน้าจะพบในคัมภีร์พระเวทอันเป็นคัมภีร์หลัก ที่เน้นหลักเรื่องชีวิตหลัง 

ความตาย และในคมัภร์ีชัน้รองต่อมา คอืคมัภร์ีอปุนษิทั ท่ีเน้นเรือ่งการเวยีนว่ายตายเกดิอย่าง

เป็นระบบ  ในคัมภีร์ภควัทคีตาและในส�ำนักปรัชญาฮินดูทั้ง 6 ส�ำนัก  ส่วนวิธีการอ้างเหตุผล

เป็นแบบนรินยัเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าจะอ้างไปทีอ่�ำนาจสงูสดุของพระเจ้าซึง่เป็นผู้

สร้างสรรพสิ่งบนโลกนี้ซึ่งรวมทั้งความมีอยู่ของโลกหน้าด้วย  

กลุ่มศาสนาเชน เป็นอีกกลุ่มหนึ่งที่ยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้า ศาสนาเชนเชื่อ

ว่าภายในร่างกายมนษุย์นีม้สีิง่ทีเ่ป็นอมตะอย่างหนึง่ เรียกว่า “ชวีะ”  ส่ิงนีจ้ะไม่มวีนัตาย และ

จะไม่สญูหายไปไหนแม้ว่าร่างกายจะสลายตายไปกต็าม ชวีะนีก็้ยงัคงอยูเ่พือ่ไปเกดิใหม่อกีต่อ

ไป ส่วนวธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่ยนืยนัความมีอยูข่องโลกหน้าศาสนาเชนจดัโลกหน้าทีเ่หล่าสตัว์

เวยีนว่ายไปเกดิน้ันให้อยูใ่นกลุม่“อชวีะ” ประเภท “อโลกากาศ”  โดยใช้วิธกีารอนมุานเปรียบ

เทียบให้เห็นถึงความมีอยู่ของโลกหน้า    

แนวความคดิและวธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าในพระพุทธ

ศาสนาเถรวาท

ในทัศนะของพระพุทธศาสนา โลกหน้าที่เป็นสถานที่ได้รับการยืนยันไว้ตามตัว

อกัษรในคัมภร์ีพระไตรปิฎกว่า “มจีรงิ” และในความเป็นจรงินัน้มเีหตผุลหลายอย่างท่ีสามารถ

ยืนยันได้ ว่า “มีจริง”  โลกหน้า คือ สถานที่ที่หมู่สัตว์ทั้งหลายไปเกิดใหม่หลังจากตายแล้ว ใน

การตรัสสอนของพระพุทธเจ้า พระองค์ใช้ค�ำว่า “ปรโลก” เป็นประจ�ำ เมื่อตรัสสอนถึงหลัก

ความดแีละความชัว่ ข้อความในคมัภร์ีพระไตรปิฎกมหีลกัฐานมากมายทีก่ล่าวถงึโลกหน้า  โดย

เฉพาะหลักค�ำสอนเรือ่ง “สงัสารวฏั” เป็นแนวความคดิทีอ่ธบิายถงึกระบวนการเวยีนว่ายตาย

เกิดหรือการเกิดใหม่ของสรรพสัตว์ทั้งหลาย

กระบวนการเกิดใหม่ในโลกหน้ามีความสัมพันธ์เชื่อมโยงกับหลักจิต หลักกรรม 

และหลักภพภูมิ  พระพุทธศาสนามีค�ำอธิบายว่า จิตเป็นจุดเริ่มต้นแห่งการกระท�ำกรรม เป็น
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ตวัสะสมพลงักรรมและรกัษาผลแห่งกรรมไว้  โดยเฉพาะเร่ืองภวงัคจิต กล่าวคอืจิตท่ีเป็นพ้ืนอยู่

ระหว่างปฏิสนธิกับจุติตั้งแต่เกิดจนถึงตาย มีหน้าที่จ�ำเพาะในการสั่งสมผลกรรม และอ�ำนาจ

กรรมน้ีเป็นตวัก�ำหนดการไปเกดิใหม่ท่ีแตกต่างกนั ความสมัพนัธ์ระหว่างกรรมและผลแห่งกรรม

ที่แตกต่างกันนั้น มีหลักฐานแสดงไว้ในพระไตรปิฎกหลายสูตร เช่น กุกกุรวาทิกสูตร จูฬกัมม 

วิภังคสูตร มหากมัมวภิงัคสตูร เป็นต้น และคมัภร์ีชัน้รองเช่น คมัภร์ีวสิทุธมิรรคอนัเป็นต้นแบบ

การอธิบายกรรมทั้ง 12 ประการ นอกจากนี้ยังมีการอธิบายเรื่องภพภูมิ อันเป็นสถานที่รองรับ

การเกดิใหม่ในโลกหน้า จ�ำแนกโดยย่อเป็น 3 ภมิู คอื กามภมู ิ รูปภมู ิและอรูปภูม ิ จ�ำแนกโดย

ละเอียดแบ่งออกเป็น 31  ภูมิ การแสดงเรื่องภพภูมิอาจเรียกได้ว่าเป็นทฤษฎีจักรวาลวิทยาใน

พระพุทธศาสนาเถรวาท  หลักค�ำสอนต่างๆ เหล่านี้ถือว่าเป็นหลักฐานที่ยืนยันความมีอยู่จริง

ของโลกหน้าในพระพุทธศาสนาเถรวาท

แม้ว่าแนวความคิดเรื่องโลกหน้าจะได้รับการยืนยันว่ามีอยู่จริงตามหลักฐานตัว

อักษรที่ปรากฏในคัมภีร์พระไตรปิฎกและคัมภีร์ชั้นรองต่างๆ กระนั้นก็ตามไม่อาจท�ำให้ผู้

สงสัยซึ่งอยู่ในกระแสแห่งเหตุผลและวิทยาศาสตร์เชื่ออย่างสนิทใจได้ จึงเกิดค�ำถามข้อสงสัย

มากมายว่า โลกหน้าทีว่่านัน้มอียูจ่รงิหรอืไม่ ถ้ามอียูม่อียูอ่ย่างไร เมือ่เกดิค�ำถามเชงิเหตผุลเช่น

นี้  จากการศึกษาพบว่าในคัมภีร์พระไตรปิฎกและคัมภีร์ช้ันรอง  มีการใช้วิธีการอ้างเหตุผลโต้

แย้งค�ำถามต่างๆ เพือ่ยนืยนัความมอียูจ่รงิของโลกหน้า  ในงานวจิยันีผู้ว้จิยัประมวลวธิกีารอ้าง

เหตุผลเหล่านั้นออกเป็น 9 วิธีการ ประกอบด้วย  

(1) วธิกีารอ้างเหตผุลด้วยตถาคตโพธศิรัทธา ถอืเป็นการอ้างเหตุผลแบบมาตรฐาน

ของพระพุทธศาสนาเถรวาท เป็นการอ้างเหตุผลบนฐานของความเชื่อในปัญญาตรัสรู้ของ

พระพุทธเจ้า  หลักฐานต่างๆ พระพุทธเจ้าทรงยืนยันโลกหน้า นรก สวรรค์เป็นส่ิงมีอยู่จริงใน

ระบบสังสารวัฏ เมื่อโลกหน้าไม่อาจพิสูจน์ให้ประจักษ์ได้  ก็ต้องอาศัยศรัทธา ในทางพระพุทธ

ศาสนาเราเชื่อปัญญาตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า ว่าเป็นบุคคลที่น่าเชื่อถือมากที่สุด เพราะเป็น

บคุคลทีม่ปัีญญาพอทีเ่ราจะฝากปัญญาไว้กับพระองค์ และเพราะพระองค์ทรงพดูแต่ความจรงิ

มีความปรารถนาดี ฉะน้ันเมื่อพระพุทธเจ้าทรงยืนยันว่ามีโลกหน้า ก็เป็นเหตุผลท่ีเราจะเชื่อใน

สิ่งที่พระองค์ตรัสบอก 

(2) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยทฤษฎีกระบวนการ เป็นการยืนยันบนหลักการว่าด้วย

เหตแุละผล เมือ่มเีหตเุกดิข้ึน กต้็องมผีลตามมา เมือ่ผลปรากฏก็แสดงว่ามเีหตุเกดิขึน้ก่อน  เช่น

เดียวกันในเมื่อโลกนี้เป็นสิ่งประจักษ์ถือว่าเป็นผล  ก็แสดงให้ทราบว่ามีสาเหตุท�ำให้โลกนี้เกิด

ขึน้ และการเกิดมาของสรรพสตัว์ทัง้หลายท่ีมคีวามแตกต่างกัน กค็อืสาเหตุทัง้หลายในชาติหรือ
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ภพที่ผ่านมา มนุษย์และสิ่งมีชีวิตทั้งหลายเกิดมาในโลกนี้ เนื่องจากได้สร้างเหตุปัจจัยไว้ในภพ

ภูมิต่างๆ ที่ตนได้อาศัยมาก่อน และเหตุในโลกนี้ก็จะเป็นเหตุส่งผลต่อไปในโลกหน้าตราบเท่า

ที่ยังมีกระแสแห่งการเวียนว่ายตายเกิด การอ้างเหตุผลยืนยันว่าโลกหน้ามี บนฐานความคิดที่

ว่า “เมื่อสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี” ฉะนั้นมีโลกนี้ ก็ยืนยันโลกหน้า 

(3) วิธีการอ้างเหตุด้วยการเปรียบเทียบ เป็นวิธีการอ้างเหตุผลที่พบมากที่สุดใน

คมัภร์ีพระพุทธศาสนาเถรวาท  การอ้างเหตผุลชนดินีเ้ป็นวธิกีารสร้างความรูใ้หม่โดยอาศยัการ

เปรยีบเทยีบกบัความรูเ้ก่าท่ีเป็นจรงิท่ีมอียู่ก่อนแล้ว  หลกัฐานในพระไตรปิฎกทีถ่กูอ้างอิงบ่อย

ที่สุดที่ใช้การอ้างเหตุผลลักษณะนี้ คือ ปายาสิสูตร เป็นหลักฐานการอ้างเหตุผลเปรียบเทียบ

เพื่อให้เกิดความเข้าใจถึงการมีอยู่จริงของโลกหน้า   

(4) วธิกีารอ้างเหตผุลด้วยประสบการณ์ เป็นวธิกีารหาความจรงิแบบอุปนยั  เรยีก

ว่า “ประสบการณ์นิยม”  กล่าวคือความรู้ที่จริงต้องผ่านประสาทสัมผัสเท่านั้น  พระพุทธ

ศาสนาเถรวาทก็ใช้วิธีการอ้างเหตุผลลักษณะน้ีเพื่อยืนยันความมีอยู่จริงของโลกหน้า เช่น

ประสบการณ์การเห็นโลกหน้าของพระพุทธเจ้าและเหล่าสาวกท้ังหลาย เป็นต้น แม้ในทาง

ตรรกศาสตร์นัน้การอ้างสิ่งใดก็ตามที่ไม่ใช่สาธารณะ จะมีน�้ำหนักน้อย แต่ไม่ได้หมายความวา่

ตรรกศาสตร์ปฏิเสธความเป็นไปได้ท่ีจะมีใครบางคนในโลกนี้มีญาณวิเศษท�ำให้ล่วงรู้บางสิ่งที่

คนธรรมดาทั่วไปไม่สามารถล่วงรู้ได้   การอ้างประสบการณ์ทางพระพุทธศาสนาเป็นการเปิด

ทางให้พิสูจน์ในสิ่งที่ล่วงเลยประสาทสัมผัสออกไป เป็นประสบการณ์ทางการฝึกจิต  

(5) วธิกีารอ้างเหตผุลด้วยทฤษฎสีงัสารวฏั เป็นการอ้างถงึจ�ำนวนหมูส่ตัว์ทัง้หลาย

ทีเ่วยีนว่ายตายเกิดในจกัรวาลนี ้เป็นการเคลือ่นย้ายไปเกดิระหว่างโลกภพภมิูต่างๆ หมนุเวียน

สับเปลี่ยนกันไปตามอ�ำนาจกรรมของแต่ละคน บางโลกมีจ�ำนวนประชากรมาก  บางโลกมี

จ�ำนวนประชากรน้อย  ถ้าคนเราตายแล้วเกิดจริง เมื่อตายไปเท่าใดก็ควรเกิดเท่านั้น แต่ท�ำไม 

ในปัจจุบันคนจึงเกิดมากกว่าแต่ก่อนมาก วิญญาณมาจากไหน   ความเป็นเหตุเป็นผลในการ

ตอบค�ำถามนี้  กล่าวคือตามหลักพระพุทธศาสนา ถือว่า วิญญาณมีมาก และมีมากอย่างไม่มี

ที่สิ้นสุด ดังพุทธพจน์ว่า วิญญาณหาที่สุดไม่ได้ (พระไตรปิฎกภาษาไทย เล่ม 9 ข้อ 89: 36) 

วญิญาณดวงหนึง่กค็อืชวีติหนึง่ วญิญาณนีก้คื็อจิต และจิตนีเ้ป็นตัวไปเกดิในภพภมูต่ิางๆ ตามพ

ลงัแห่งกรรมดกีรรมช่ัวทีผู่น้ัน้ท�ำไว้   จติหรอืวญิญาณนี ้หรอืจะเรียกว่าชวิีตกไ็ด้ ไม่ใช่มอียูใ่นโลก

มนุษย์เท่านั้น แต่ยังมีอยู่ในโลกหรือในภพภูมิอื่นๆ อีกเป็นจ�ำนวนนับไม่ถ้วน วิญญาณเหล่านี้

มีการถ่ายเท เคลือ่นย้ายจากโลกหนึง่ไปยงัอกีโลกหนึง่ หรอืจากภมูหินึง่ไปยงัภมูหิน่ึงตามพลงั

กรรมของสตัว์โลกนัน้ๆ ฉะนัน้วญิญาณจากโลกนีจ้งึไปเกดิในโลกอืน่ได้ และในท�ำนองเดียวกนั 



20     21    วารสารพุทธศาสตร์ศึกษา  ปีที่ 6  ฉบับที่ 1 |  มกราคม - มิถุนายน  2558 Journal of Buddhist Studies Vol.6  No.1  |  January - June  2015

มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย วิทยาเขตเชียงใหม่ Mahachulalongkornrajavidyalaya University,  Chiang  Mai  Campus

วิญญาณหรือชีวะจากโลกอ่ืนก็มาเกิดในโลกน้ีได้เช่นกันการอ้างเหตุผลแบบสังสารวัฏ โดยเอา

จ�ำนวนของสรรพสัตว์ทั้งหลาย ก็มีเหตุผลที่ยืนยันความมีอยู่จริงของโลกหน้าได้   

(6) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยทฤษฎีโลก 3  เป็นการอ้างถึงความมีอยู่ของหมู่สัตว์ทั้ง

หลายใน 3 โลก อนัประกอบด้วย โลกทีห่นึง่คอืสงัขารโลก ได้แก่สภาวธรรมต่างๆ ทีเ่กดิดับตาม

เหตุปัจจัย  โลกที่สองคือสัตวโลก คือโลกของหมู่สัตว์ที่อยู่ในภพภูมิต่างๆ  โลกที่สามคือโอกาส

โลก ได้แก่จกัรวาลทัง้หมด พระองค์กไ็ม่ได้ปฏเิสธความมอียูโ่ลกอืน่ มบีางคร้ังทรงน�ำเสนอโลก

ภายนอกอันเป็นสถานที่อยู่  ดังเช่นหลักฐานในจูฬนิกาสูตร (พระไตรปิฎกภาษาไทย  เล่ม 20 

81: 307)  พระพทุธองค์ได้ตรสัถงึความมอียูข่องโลกภายนอก ไม่ใช่จะมเีฉพาะโลกนีเ้ท่านัน้ยงัมี

โลกอืน่อกีมากมายในสรุยิจกัรวาลนี ้ยงัมดีวงดาวในกาแล็กซ่ี หรือในจักรวาลอืน่ๆ อกีมากมาย

เหลอืจะคณานับ   สอดคล้องกบัแนวความคดิทางวทิยาศาสตร์ทีร่ะบุว่า ในระบบสุรยิจกัรวาลนี้

มขีนาดกว้างใหญ่ไพศาล ยงัมคีวามจรงิอกีมากมายทีน่กัวทิยาศาสตร์ยงัค้นพบไปไม่ถงึ  เพราะ

ฉะนั้นจึงไม่สามารถกล่าวได้ว่า “ดาวดวงนี้เท่านั้นมีมนุษย์หรือสัตว์โลกอยู่ ดาวดวงอื่นๆ ไม่มี

สตัว์โลก”  เพราะยงัไม่มกีารพสิจูน์ว่ามหีรอืไม่ม ีจงึไม่มเีหตุผลเพยีงพอทีจ่ะพดูอย่างนัน้ เพราะ

ในดาวอื่นๆ ถ้ามีอุณหภูมิหรือส่ิงต่างๆ เหมาะสมแล้ว ก็ต้องมีสัตว์โลกที่เกิดอยู่บนโลกหรือบน

ดาวดวงนั้น เป็นการยืนยันว่าโลกหน้ามีอยู่จริงในจักรวาลนี้ 

(7) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยทฤษฎีก�ำเนิด 4 เป็นวิธีการอ้างเหตุผลแบบประจักษ์ว่า 

ก�ำเนิดของหมู่สัตว์มีอยู่ 4 ประเภท คือ  1)ชลาพุชะ แบบเกิดในครรภ์ 2) อัณฑชะ แบบเกิดใน

ไข่  3) สงัเสทชะ แบบเกดิในเถ้าไคลส่ิงปรก  4) โอปปาตกิะ  แบบเกดิผดุโตขึน้ทนัท ี  โดยเฉพาะ

ก�ำเนิด 3 ประเภทแรก เป็นสิ่งท่ีเห็นอยู่ได้ด้วยตาเนื้อปรากฏอยู่ในโลกนี้ การเกิดที่แตกต่างกัน

นี้ก็ต้องมีเหตุ และเหตุปัจจัยนี้ก็คือผลกรรมที่กระท�ำไว้ในอดีตชาติแล้วส่งผลมายังโลกหน้าที่

เป็นการเกดิใหม่ ความเป็นเหตเุป็นผลในการน�ำทฤษฏกี�ำเนดิ 4 นี ้มาเป็นวธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่

ยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าในพระพุทธศาสนา ประเด็นอยู่ที่การน�ำเข้าสู่กระบวนการแห่ง 

ประจักษนิยม  ถ้ารบัรูป้ระจกัษ์แจ้งได้แสดงว่าเป็นจรงิมอียูจ่รงิ  ความเป็นเหตเุป็นผลในทีน่ีค้อื 

หมู่สตัว์ทัง้หลายท่ีเวยีนว่ายตายเกดิอยูส่งัสารวฏันีต้้องอยูใ่นก�ำเนดิใดก�ำเนดิหนึง่แน่นอน สงัเกต

จากโลกที่เราอาศัยอยู่ ก็พบว่าสัตว์ทั้งหลายมีก�ำเนิดที่แตกต่างกันจริง เป็นสิ่งที่สังเกตเห็นได้ 

(8) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยทฤษฎีอภิญญา 6  วิธีการอ้างเหตุผลแบบนี้ จัดเข้าใน

การอ้างเหตผุลแบบ “อปุนยั” ตามหลกัตรรกศาสตร์ตะวนัตก และจัดเข้าใน “ศพัทประมาณ” 

ตามหลกัตรรกศาสตร์ตะวนัออก ทีเ่น้นการอ้างประสบการณ์พเิศษของบคุคล เมือ่พสิจูน์ความ

มีอยู่ของโลกหน้าในเชิงประจักษ์เป็นสิ่งท่ีเห็นได้ยาก ก็ไม่ใช่เหตุผลที่จะปฏิเสธว่าไม่มีโลกหน้า 
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พระพทุธศาสนาเสนอเคร่ืองมอืทางศาสนาเพือ่พสิจูน์ความมอียูข่องโลกหน้าทีเ่ลยประจกัษ์ไป

คอือ�ำนาจของจติ เรยีกว่า “อภญิญา” เป็นเคร่ืองมอืทีม่ศีกัยภาพในการเข้าถึงเหน็แจ้งการเวยีน

ว่ายตายเกิดของหมู่สัตว์ทั้งหลาย และเป็นเครื่องยืนยันถึงความมีอยู่จริงของโลกหน้าที่พิสูจน์

ได้ด้วยตนเอง การที่กลุ่มประจักษนิยมปฏิเสธความมีอยู่ของโลกหน้าจากการพิสูจน์แล้วด้วย

เครื่องมือทางประสาทสัมผัสสรุปผลว่า ไม่มีโลกหน้า  จึงเป็นการด่วนสรุปเกินไป จึงควรเปิด

โอกาสฟังเหตผุลทางนามธรรมดบู้าง ซ่ึงทางพระพทุธศาสนาก็เสนอการพสิจูน์ด้วยเครือ่งมอืทพิ

พจักษุการมตีาทพิย์อนัเป็นเครือ่งมอืทางประสบการณ์พเิศษเหนอืสามญัวสิยัของมนษุย์ทัว่ไป  

(9) วิธีการอ้างเหตุผลด้วยประโยชน์ของการปฏิบัติ การอ้างเหตุผลลักษณะนี้ ข้ึน

อยูกั่บผลของความเชือ่ในเชงิปฏบัิตขิองแต่ละบคุคลว่าท�ำแล้วเกดิผลดหีรอืเกดิประโยชน์หรอื

ไม่ ถามว่า การอ้างเหตุด้วยประโยชน์ของการปฏิบัติมีเหตุผลหรือไม่ที่จะใช้ยืนยันความมีอยู่

ของโลกหน้า  จัดอยู่ในรูปแบบของ “อุปนัย”  ตามแนวตรรกศาสตร์ตะวันตก เพราะเป็นการ

เน้นการปฏบิตัทิดลองให้เกดิประจกัษ์ด้วยตัวของผู้ปฏบิติัเอง   ส่วนความมเีหตุผลของการอ้าง

เหตผุลลกัษณะนีเ้ป็นอย่างไร  จดุมุง่หมายของการอ้างเหตุผลลกัษณะนีไ้ม่ได้อยูท่ี่การพิสจูน์ว่า

โลกหน้ามีอยูจ่รงิหรอืไม่ หรอืไม่ได้บงัคบัให้เชือ่ตามหรอืไม่เชือ่ตาม แต่ต้องการให้เหตผุลว่าถ้า

ปฏิบตัติามความเชือ่เรือ่งโลกหน้าแล้วจะเกดิผลอย่างไร ถ้าไม่ปฏบิตัติามจะได้รับผลเสยีอย่างไร

มากกว่า  ให้ผู้ฟังได้ใช้ปัญญาพิจารณาด้วยตนเองอย่างรอบด้านว่าควรจะเชื่อหรือไม่ เมื่อ

พจิารณาด้วยเหตผุลรอบด้านแล้ว  มเีหตผุลทีค่วรเชือ่มากกว่า เกดิผลดีและประโยชน์ต่อชวีติ

มากกว่าการไม่เชือ่  จงึสมควรทีเ่ชือ่และปฏบิติัตามความเชือ่โลกหน้า ท�ำชวีติปัจจุบนัทีม่อียูน่ี้

ให้ดทีีส่ดุ สร้างเหตปัุจจยัฝ่ายดใีห้มากท่ีสดุและเป็นเหตผุลในการยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้า

เปรียบเทียบพระพุทธศาสนากับกลุ่มศาสนาและปรัชญาต่างๆ ในสังคมอินเดียสมัยโบราณ

เมือ่เปรยีบเทียบพระพทุธศาสนากบักลุ่มศาสนาและปรัชญาต่างๆ ในสังคมอนิเดีย

สมัยโบราณ  พบว่า กลุม่ทีย่นืยันความมอียูข่องโลกหน้า ทัง้พระพุทธศาสนา ศาสนาพราหมณ์

ฮนิดแูละศาสนาเชนมแีนวความคดิทีเ่หมอืนกนั คอืต่างยอมรับเร่ือง “สังสารวฏั” หรือ “ระบบ

การเวียนว่ายตายเกิด” ของหมู่สัตว์ทั้งหลาย ตราบใดที่ยังมีกิเลสและกรรมอยู่ก็ยังมีการเวียน

ว่ายตายเกิดใหม่ในโลกหน้าต่อไป การเกิดใหม่มีความสัมพันธ์กับหลักกรรมตลอดเวลา  แรง

กรรมจะเป็นตัวผลักดันให้มีการเกิดใหม่ท่ีแตกต่างกันไป กรรมดีก็จะไปสู่สุคติสถานที่ดี กรรม

ชั่วก็จะไปสู่ทุคติสถานที่ไม่ดี ส่วนประเด็นท่ีแตกต่างกันคือ ศาสนาพราหมณ์ฮินดูและศาสนา

เชนเชื่อในความอมตะไม่เปลี่ยนแปลง ความมี “อัตตา” ตัวตนเท่ียงแท้ของชีวาตมันหรือชีวะ

ที่จะไปเกิดใหม่ ในขณะที่พระพุทธศาสนาปฏิเสธความเที่ยงแท้ หรือ ความมี “อัตตาถาวร” 
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ของจิตหรือวิญญาณ จิตในพระพุทธศาสนา เป็น “อนัตตา” ไม่มีตัวตนเท่ียงแท้ถาวร มีแต่

กระบวนการสืบต่อเนื่องกันเป็นกระแสตลลอดเวลา จิตเกิดดับต่อเนื่องกันเป็นสายโซ่ เรียกว่า 

“กระแสจิต” ภาวะที่จิตเกิดดับสืบต่อเป็นกระแสนี้เรียกว่า “สันตติ” ถึงแม้ว่าจิตจะเกิดดับทุก

ขณะ แต่ผลกรรมก็จะไม่สูญหายไปพร้อมกับการดับของจิตแตล่ะดวง เพราะจิตจะสง่ผลกรรม

ให้จิตดวงใหม่เก็บรักษาต่อไปก่อนที่ตัวเองจะดับลง จิตดวงใหม่จึงเป็นทายาทรับมรดกกรรม

ของจิตดวงที่เพิ่งดับไป ความจ�ำและประสบการณ์ก็จะถูกส่งผ่านต่อเนื่องเป็นกระแสกันไป

อย่างนี้  ในกระบวนการเกิดใหม่ในโลกหน้า จิตดวงสุดท้ายในชาตินี้ เรียกว่า“จุติจิต” เพราะ

เป็นจิตทีเ่คลือ่นจากภพออกจากร่างกายท่ีปราศจากลมหายใจ ขณะทีจ่ตุจิิตดบัลง มนัได้ส่งพลงั

กรรมและผลกรรมของประสบการณ์ในชาตินี้ไปก่อให้เกิดจิตดวงใหม่ในร่างกายใหม่ เรียกว่า 

“ปฏิสนธิจิต”  คือจิตที่เชื่อมโยงระหว่างชาตินี้กับชาติหน้า  ในกระบวนการดังกล่าวนี้จุติจิตท่ี

ดับในชาตินี้กับปฏิสนธิจิตที่เกิดใหม่ในชาติหน้า จะเป็นดวงเดียวกันก็ไม่ใช่ จะแตกต่างกันก็ไม่

เชิง ส่วนประเด็นวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าในศาสนาพราหมณ์ฮินดู

และศาสนาเชน จะมุ่งไปทีว่ธิกีารอนมุานเชงิเหตผุลหรอืวิธกีารแบบนิรนยัอย่างเดยีว ในขณะที่

พระพทุธศาสนาใช้วธีิการอ้างเหตผุลหลากหลายรปูแบบทัง้ในลกัษณะตรรกศาสตร์แบบอนิเดีย 

และทัง้ในลกัษณะแบบตรรกศาสตร์ตะวนัตกท่ีเป็นท้ังนรินยัและอปุนยั  ซึง่ในงานวจิยันีป้ระมวล

เป็นวิธีการอ้างเหตุผลเป็น 9 วิธีการ

ส่วนกลุม่ท่ีปฏเิสธความมอียู่ของโลกหน้าในสงัคมอินเดีย มคีวามคดิทีแ่ตกต่างจาก

พระพุทธศาสนา กล่าวคือจะปฏิเสธความมีอยู่จริงของโลกหน้า มีแนวความคิดแบบวัตถุนิยม 

ประจักษนิยม และประสบการณ์นยิม มองความจริงทกุอย่างต้องพสิจูน์ให้เหน็ประจกัษ์ได้ด้วย

ประสาทสมัผสัท้ัง 5 เท่านัน้ สิง่ทีน่อกเหนอืจากนีไ้ปไม่ใช่ความจริง  ยอมรับเฉพาะความจริงทาง

วตัถเุท่านัน้  มองจติเป็นผลผลติของวตัถ ุ วธิกีารอ้างเหตุผลเพ่ือปฏเิสธความมอียูข่องโลกหน้า 

จะใช้วิธีการแบบ “อุปนัย”  โดยการอ้างเหตุผลแบบประจักษนิยม ในขณะที่พระพุทธศาสนา

ยืนยันความมีอยู่จริงของโลกหน้า  ยอมรับความจริงทั้งทางวัตถุและทางจิต หรือทั้งรูปธรรม

และนามธรรม  มองว่า การพสิจูน์ความมอียูจ่รงิของโลกหน้าไม่อาจพสิจูน์ให้เหน็ได้ด้วยวธิกีาร

แบบประจักษนิยมที่อาศัยประสาทสัมผัสทั้ง 5 อย่างเดียว เพราะโลกหน้าเป็นนามธรรม เป็น

สิ่งที่ต้องพิสูจน์ได้ด้วยเครื่องมือทางจิต คือ “อภิญญา” อันเป็นฝ่ายนามธรรม  ดังนั้นพระพุทธ

ศาสนาจึงเสนอวิธีการอ้างเหตุผลหลากหลายรูปแบบเพื่อโต้แย้งกลุ่มเหล่านี้

วเิคราะห์ความเป็นเหตเุป็นผลวธิกีารอ้างเหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้า

ในพระพุทธศาสนาเถรวาท เมื่อวิเคราะห์วิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้า
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ทั้ง 9 วิธีการในพระพุทธศาสนาเถรวาท สรุปได้ว่า เป็นการอ้างเหตุผลที่สมเหตุสมผลหรือ

เป็นการอ้างเหตุผลที่ดีตามกรอบตรรกศาสตร์ตะวันตกทั้งที่เป็นนิรนัยและอุปนัย และกรอบ

ตรรกศาสตร์อนิเดยี แม้จะยงัไม่สมบูรณ์มากนกัตามรปูแบบการอ้างเหตผุลนรินยัและการอ้าง

เหตุผลอุปนัย เช่น การอ้างเหตุผลด้วยกระบวนการโดยน�ำเสนอกระบวนการแห่งหลักปฏิจจ

สมุปบาทธรรม แม้จะอนโุลมจดัเข้าในกลุ่มการอ้างเหตผุลแบบนรินยั แต่กย็งัไม่ชดัเจนในองค์

ประกอบของการอ้างเหตผุลทีส่มเหตสุมผล (validity) ตามรปูแบบนรินยัตะวนัตก (deductive 

argument) ท่ีต้องประกอบด้วย ข้ออ้าง (premises) และข้อสรุป (conclusion)  โดยมีหลัก

ว่า การอ้างเหตผุลทีข้่อสรปุเป็นจรงิ เพราะการยอมรับข้ออ้างว่าเป็นจริง ถ้าข้ออ้างทกุข้อของ

การอ้างอิงเหตุผลเป็นจริงแล้วข้อสรุปก็จ�ำเป็นต้องจริงด้วย หรือกล่าวสั้นๆ ว่าการอ้างเหตุผล

ทีข้่อสรปุเป็นจริงตามเงือ่นไขของข้ออ้าง  ในขณะทีห่ลักการของปฏจิจสมปุบาทเสนอหลักกา

รกว้างๆว่า “เมื่อส่ิงน้ีมี สิ่งน้ีจึงมี”  “เมื่อส่ิงนี้ไม่มี สิ่งนี้ก็ไม่มี”  เมื่อมีโลกนี้ แสดงว่ามีโลกหน้า 

เป็นปัจจยัส่งต่อกนัไป เมือ่วเิคราะห์อาจไม่เป็นตามกรอบองค์ประกอบของตรรกศาสตร์นรินยั

ตะวนัตก เป็นต้น  แต่เมือ่มองในกรอบตรรกศาสตร์อนิเดยี ถอืว่าเป็นธรรมชาติการอ้างเหตผุล

ที่มีลักษณะเฉพาะของฝ่ายตะวันออกซึ่งนิยมใช้ในประเทศอินเดียสมัยพุทธกาลและหลังสมัย

พทุธกาล เช่น (1) ประจกัษ์ประมาณ เป็นการอ้างเหตผุลจากประสบการณ์ทางประสาทสมัผสั

โดยตรง หรือประสบการณ์ตรง รวมถึงประสบการณ์ที่เกิดจากการปฏิบัติทางจิตโดยตรงด้วย  

(2) อนมุานประมาณ เป็นรปูแบบการอ้างเหตุผลแบบการคดิหาเหตุผลใช้ความรู้เดิมทีม่นี�ำมา

เป็นเกณฑ์แสวงหาความรูใ้หม่  (3) อปุมาณประมาณ การอ้างเหตุผลโดยอาศยัความคล้ายคลึง

กันของสองส่ิง (4) ศัพท์ประมาณ เป็นการอ้างเหตุผลโดยอ้างต�ำราหรืออ้างอิงตัวบุคคลที่น่า

เชื่อถือมาเป็นหลักฐาน ต�ำราถูกต้อง คนสอนก็รู้ถูกต้อง (พิสิฏฐ์ โคตรสุโพธิ์, 2543: 243)  เมื่อ

เปรียบเทียบกับตรรกศาสตร์ตะวันตก  ประจักษ์ประมาณใกล้เคียงกับการอ้างเหตุผลแบบ

อุปนัยที่เน้นประสบการณ์และตัวอย่าง  อนุมานประมาณใกล้เคียงกับการอ้างเหตุผลแบบ

นิรนัยที่เน้นเหตุผลทางความคิดที่เป็นระบบ อุปมาณประมาณใกล้เคียงกับการอ้างเหตุผล

เปรยีบเทยีบทีเ่น้นลกัษณะทีค่ล้ายคลงึกนัแล้วน�ำไปสูข้่อสรปุ  ศพัท์ประมาณใกล้เคยีงกบัการ

อ้างเหตผุลแบบววิรณ์ ทีเ่น้นประสบการณ์พเิศษทีเ่หนอืสามญัธรรมดา  ดงันัน้ ถือว่ามคีวามเหตุ

เป็นผลตามลักษณะตรรกศาสตร์แบบอินเดียที่เน้นการสื่อสารความคิดโต้แย้งความมีเหตุผล

รองรับ เพ่ือให้เกดิความเข้าใจในสิง่ทีน่�ำเสนอแก่ผูร้บัสาร ซึง่มลีกัษณะยนืยนัความถกูต้องของ

ความคิด และหาเหตุผลมายืนยันประกอบให้ฝ่ายตรงกันข้ามเชื่อตามในข้ันนี้อาจจะมีการยก

ตัวอย่างประกอบเพื่อให้เกิดความเข้าใจยิ่งขึ้น
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วิเคราะห์จุดแข็งและจุดอ่อน
ในวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าในพระพุทธศาสนาเถรวาท 

ทั้ง 9 วิธีการนั้น  สามารถมองทั้งจุดแข็งและจุดอ่อนได้ดังนี้   ก. ด้านจุดแข็ง  การใช้วิธีการอ้าง

เหตุผลทั้ง 9 วิธีการน้ัน เป็นการสร้างจุดแข็งในการยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้า (1) เป็นหลัก

ฐานโต้แย้งให้เหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าในพระพทุธศาสนาเถรวาท  (2) เป็นหลกั

สร้างความมัน่ใจและสร้างพลงัศรัทธายิง่ขึน้แก่ผูเ้ชือ่โลกหน้าอยูแ่ล้ว   (3)  เป็นมาตรการทางศลี

ธรรมและจริยศาสตร์ในสังคม  เป็นหลักประกันผลแห่งความดีความชั่วท่ีกระท�ำไว้ว่ามีผลจริง

แน่นอน สร้างความยุติธรรมให้เกิดขึ้นในสังคมทั้งระยะสั้นและระยาว   

ข. ด้านจุดอ่อน   (1) การพิสูจน์ด้วยจิตเรื่องโลกหน้า มักถูกโต้แย้งจากกลุ่ม 

ประจักษนิยม  ด้วยเหตุผลที่ว่าถ้าเรื่องใดก็ตามแต่พิสูจน์ด้วยประสาทสัมผัสได้เรื่องนั้นจริง   

เรือ่งโลกหน้า นรกสวรรค์ทีศ่าสนาสอนไม่สามารถพิสูจน์ให้เหน็ประจักษ์จริงด้วยประสาทสัมผัส

ทัง้ 5 ได้  ดงันัน้ เรือ่งโลกหน้านรกสวรรค์ไม่มอียูจ่รงิ   (2) อาจจะยงัไม่มคีวามสมบรูณ์ในกรอบ

ตรรกศาสตร์ตะวนัตก ทีต้่องประกอบด้วยรายละเอยีดของข้ออ้างและข้อสรปุ ในตรรกศาสตร์

ตะวันตกจะให้ความส�ำคัญกับข้ออ้าง ถ้าข้ออ้างจริงหรือสมบูรณ์ ถือว่ามีความสมเหตุสมผล

หรอืเป็นการอ้างเหตผุลท่ีด ีในขณะท่ีวธิกีารอ้างเหตุผลทัง้ 9 วธิกีารของพระพทุธศาสนา แม้จะ

เข้าข่ายตรรกศาสตร์ตะวันตกทั้งแบบนิรนัยและอุปนัย แต่ยังไม่สมบูรณ์นักในขั้นรายละเอียด

สร้างรูปแบบวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าในพระพุทธ

ศาสนาเถรวาท ความเช่ือเรื่องโลกหน้า อาจจะไม่เป็นปัญหาส�ำหรับกลุ่มชาวพุทธผู้เช่ือศรัทธา

ในปัญญาตรัสรู้ของพระพุทธเจ้า ว่าสิ่งเหล่านี้เป็นความจริง แต่ในทางตรงกันข้ามก็มีกลุ่มท่ีไม่

เห็นด้วย ไม่เชื่อในความมีอยู่ของโลกหน้า จึงปฏิเสธโต้แย้งโลกหน้า  ฉะนั้น เมื่อจะประยุกต์ใช้

วิธีการอ้างเหตุผลทั้ง 9 วิธีการนั้นในสังคมปัจจุบัน เราสามารถสร้างเป็นองค์ความรู้ใหม่ท่ีเป็น

รูปแบบวิธีการอ้างเหตุผลเพื่อใช้อธิบายความมีอยู่ของโลกหน้าแก่ทั้งสองกลุ่ม  ดังนี้

1) รปูแบบวธิกีารอ้างเหตผุลแก่กลุม่ทีเ่ชือ่โลกหน้า   รปูแบบนีจ้ะเน้นกระบวนการ

จากปรโตโฆสะหรือวิธีการแห่งศรัทธาไปสู่กระบวนการโยนิโสมนสิการหรือวิธีการแห่งปัญญา  

เป็นการให้เหตผุลเพือ่เน้นย�ำ้ศรทัธาแก่ผูท้ีเ่ชือ่โลกหน้าอยูแ่ล้ว  จนท�ำให้ศรัทธาเป็นศรัทธาอย่าง

มเีหตผุลต่อความมอียูข่องโลกหน้า  รปูแบบนีจ้ะเริม่ด้วยกลุม่วธิกีารอ้างเหตผุลประเภทปรโตโฆ

สะ  แล้วน�ำเอากลุ่มวิธีการอ้างเหตุผลประเภทโยนิโสมนสิการอื่นๆ ประกอบซึ่งมีลักษณะเชิง

การวเิคราะห์เชงิเหตผุลมากขึน้เพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้า ดังนี ้ กลุ่มวธีิการอ้างเหตุผล

ประเภทปรโตโฆสะ คือด้วยตถาคตโพธิศรัทธา และด้วยทฤษฎีอภิญญา 6 ตัวใดตัวหน่ึงหรือ
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ผสมผสาน แล้วน�ำเอากลุ่มวิธีการอ้างเหตุผลประเภทโยนิโสมนสิการ มาประกอบร่วมอธิบาย 

คือการเปรียบเทยีบ ประสบการณ์  ทฤษฎสีงัสารวฏั  ทฤษฎโีลก 3 ทฤษฎกี�ำเนดิ 4  ประโยชน์

ของการปฏิบัติ  และทฤษฎีกระบวนการ ตัวใดตัวหนึ่งหรือผสมผสานกัน

2)  รปูแบบวธิกีารอ้างเหตผุลโต้แย้งแก่กลุม่ทีไ่ม่เชือ่โลกหน้า รปูแบบนีจ้ะเน้นการ

ให้เหตผุลหรอืสร้างวธิกีารแห่งปัญญาเป็นจดุเร่ิมต้นแก่กลุ่มผู้ไม่เชือ่โลกหน้า ซ่ึงคนกลุ่มนีส่้วน

ใหญ่จะเป็นคนท่ีมแีนวความคดิแบบวตัถุนยิมและประจกัษนยิม ท่ีให้ความส�ำคญัแก่วตัถอุย่าง

เดียว มองว่าจิตเป็นเพียงผลผลิตของวัตถุ สิ่งใดท่ีพิสูจน์ให้เห็นประจักษ์แจ้งด้วยขอบเขตของ

ประสาทสมัผสัไม่ได้ สิง่นัน้ไม่ใช่ความจรงิ  ดงันัน้ เมือ่จะสือ่สารความเชือ่เรือ่งโลกหน้าอนัเป็น

ส่ิงนามธรรมไม่สามารถสัมผัสได้ทางประสาทสัมผัสแก่กลุ่มที่ไม่เชื่อ  จ�ำเป็นอย่างยิ่งต้องใช้

กระบวนการแห่งเหตุผลเชิงประจักษ์  ซึ่งในวิธีการอ้างเหตุผลทั้ง 9 ประการน้ันเริ่มต้นด้วยวิธี

การแห่งปัญญา โดยเริ่มจากกลุ่มวิธีการอ้างเหตุผลประเภทโยนิโสมนสิการเป็นตัวหลัก แล้ว

น�ำกลุม่วธิกีารอ้างเหตผุลประเภทปรโตโฆสะประกอบการอธบิายเพ่ิมเติมกล่าวคอืเร่ิมอธบิาย

ด้วยกลุม่วธิกีารอ้างเหตผุลประเภทโยนโิสมนสิการ  คอื ทฤษฎกีระบวนการ ประโยชน์ของการ

ปฏิบัติ  ทฤษฎีก�ำเนิด 4  ทฤษฎีโลก 3 ทฤษฎีสังสารวัฏ  ประสบการณ์  และการเปรียบเทียบ  

แล้วน�ำเอากลุ่มวิธีการอ้างเหตุผลประเภทปรโตโฆสะ  คือทฤษฎีอภิญญา 6 และตถาคตโพธิ

ศรัทธา ตัวใดตัวหนึ่งหรือผสมผสานมาร่วมประกอบการอธิบายเพิ่มเติมอีก

บทสรุป
การพิสูจน์เรื่องโลกหน้าว่ามีอยู่จริงหรือไม่ จากหลักฐานท�ำให้เราทราบว่า คนใน

สงัคมอนิเดียสมยัโบราณ มีทัง้ฝ่ายทีเ่ชือ่และฝ่ายทีไ่ม่เชือ่ แต่ละฝ่ายก็มกีารอ้างเหตุผลสนบัสนนุ

ความเช่ือของตนเอง  พระพุทธศาสนาก็จัดอยู่ในกลุ่มที่เชื่อยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้า มี

ทัศนะว่า โลกหน้า นรกสวรรค์เป็นเรื่องนามธรรม เป็นสิ่งที่ศักยภาพทางประสาทสัมผัสทั้ง 5 

ไม่สามารถเข้าถึงได้ ไม่เห็นด้วยกับแนวความคิดของฝ่ายวัตถุนิยมหรือวิทยาศาสตร์ที่มีแนว

ความคิดว่า สิ่งใดจะเป็นความจริง สิ่งนั้นต้องสามารถพิสูจน์ทดลองได้ด้วยประสบการณ์จาก

ประสาทสมัผสัทัง้ 5 คอื ตา ห ูจมกู ลิน้ และกาย ถ้าไม่สามารถพสิจูน์ด้วยประสาทสมัผสัทัง้ 5 

นีไ้ด้ สิง่นัน้ไม่ใช่ความจรงิ  เป็นหลกัการพสิจูน์ความจรงิของฝ่ายวตัถนุยิมหรอืวทิยาศาสตร์  ใน

ประเด็นนี้พุทธศาสนาไม่เห็นด้วย ด้วยเหตุผลว่า โลกหน้าเป็นเรื่องนามธรรม จะเอาเครื่องมือ

ทางรูปธรรมพิสูจน์ก็ไม่สามารถเห็นได้  ใช้เครื่องมือในการพิสูจน์ที่ไม่เหมาะสม จ�ำเป็นต้องใช้

เคร่ืองมือทางนามธรรม คือ “จติ” อนัเป็นสิง่สงูขึน้ไปกว่าประสาทสมัผสัทัง้ 5   วทิยาศาสตร์มี
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ข้อจ�ำกดัศกึษาเฉพาะเรือ่งทีเ่ป็นวัตถรุปูธรรมเท่านัน้ ส่วนเร่ืองทีเ่กีย่วกบัจติใจหรอืนามธรรมนัน้

อยูพ้่นวสิยัเกนิกว่าวทิยาศาสตร์จะพสิจูน์เพือ่ยอมรบัหรือหักล้างได้ กล่าวอกีนยัหนึง่ อาณาจกัร

แห่งสถิติปริมาณเป็นพรมแดนของวิทยาศาสตร์ ส่วนอาณาจักรแห่งคุณค่าทางจิตใจเป็น

พรมแดนของศาสนา ความรู้ทางวิทยาศาสตร์ สามารถพิสูจน์ได้ด้วยประสาทสัมผัสทั้ง 5 บาง

ครัง้วทิยาศาสตร์ต้องอาศยัอปุกรณ์เทคโนโลย ีเช่น กล้องจลุทรรศน์ หรอือลุตร้าซาวนด์เข้าช่วย

พิสูจน์ นั่นคือเป็นการขยายวิสัยสามารถของประสาทสัมผัสเท่านั้น 

ความรูท้างศาสนาโดยเฉพาะเรือ่งโลกหน้า นรก สวรรค์ เป็นสิง่มอียูเ่หนอืการพสิจูน์

ด้วยประสาทสัมผัสท้ัง 5 จึงต้องอาศัยสัมผัสที่ 6 หรือ “อภิญญา” จะสัมผัสโดยตรงกับความรู้

ทางศาสนา จนเกิดความรูท่ี้เรยีกว่า “Intuition” หรือความรูท้ีเ่กิดโพลงขึน้จากภายใน ส�ำหรับ

ผูย้งัไม่ได้ฌานสมาบัติหรอือภิญญา ย่อมไม่มปีระสบการณ์ตรงในทางศาสนา    พระพทุธศาสนา 

มองว่า จติหรอืวญิญาณมจีรงิ โลกหน้ามจีรงิ และการจุติปฏสินธขิองจิตวิญญาณเหล่านัน้ เป็น

สิ่งที่อาจเห็นได้ด้วยตาทิพย์ ดังที่พระพุทธเจ้าทรงมีจุตูปปาตญาณ คือหยั่งรู้จุติและอุบัติของ

จิตวิญญาณต่างๆ มนุษย์ปุถุชนท่ัวไปไม่อาจพิสูจน์เรื่องนี้ได้เพราะยังไม่มีตาทิพย์ เราจึงฝาก

ศรัทธาไว้กับค�ำสอนของพระพุทธเจ้าและพระอริยสงฆ์อื่นๆ ที่ท่านเห็นด้วยตาทิพย์ของท่าน

แล้วประกาศสั่งสอนเรื่องโลกหน้า

การจะตอบปัญหาเรื่องโลกหน้าให้ชัดเจนที่สุด เราจ�ำเป็นต้องศึกษาทฤษฎีอื่นๆ 

ประกอบด้วย ซ่ึงในงานวจิยันีผู้ว้จิยัได้เสนอทฤษฎทีีเ่ป็นวธีิการอ้างเหตผุลทัง้ 9 วิธกีาร เป็นหลกั

ในการพจิารณาประกอบ การน�ำทฤษฎหีลายทฤษฎมีาเชือ่มต่อกนัอย่างนี ้เป็นค�ำตอบยนืยนัได้

ว่า โลกหน้า นรกสวรรค์ มจีรงิ เราได้ทราบแล้วว่า โลกหน้า สัตว์นรก และเทวดา เป็นหมูสั่ตว์ใน 

โอปปาติกะก�ำเนิด ผู้มีกายละเอียดเป็นกายทิพย์ ยกเว้นพระอริยบุคคลผู้ได้อภิญญา 6 และ 

ปฏสิมัภทิา 4 หรือปุถุชนผูไ้ด้อภิญญา 5 เสยีแล้ว คนธรรมดาทัว่ไปไม่สามารถมองเหน็ได้ เพราะ

ขาดองค์ประกอบที่เหมาะสม คือ “ทิพยจักษุ” ซึ่งเป็นญาณพิเศษ การน�ำเสนอวิธีการแห่งตา

ทิพย์ในพระพุทธศาสนานี้เป็นการน�ำเสนอทางเลือกท่ีเป็นไปได้ เปิดโอกาสให้พิสูจน์ความมี

อยูข่องโลกหนา้  ไม่ด่วนสรุปทางออกเหมือนแนวความคดิฝา่ยวิทยาศาสตร์ทีป่ฏเิสธทางเลอืก

อื่น การอ้างเหตุอภิญญาหรือตาทิพย์ เป็นเครื่องยืนยันความมีอยู่ของโลกหน้าและนรกสวรรค์ 

ความรู้ที่ได้จากตาทิพย์เป็นความรู้พิเศษซึ่งคนธรรมดาทั่วไปไม่อาจมีส่วนร่วม ท่านผู้มีตาทิพย์

จะหมดความสงสัยเรื่องความมีอยู่ของโลกหน้า แต่ส�ำหรับผู้ไม่มีประสบการณ์ทางศาสนาใน

ระดับตาทิพย์ ย่อมมีความสงสัยในเรื่องโลกหน้าหรือนรกสรรค์เป็นธรรมดา

แม้พระพุทธศาสนาจะยืนยันความมีอยู่จริงของโลกหน้า ด้วยวิธีการอ้างเหตุผล
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และหลกัฐานต่างๆ  แต่ถงึกระนัน้กย็งัมผีูเ้หน็แตกต่างออกไปหรือเหน็ตรงกนัข้ามว่าเป็นส่ิงไม่

จรงิ  ในประเดน็ดงักล่าวนีพ้ระพทุธศาสนาก็ค�ำนงึถงึบคุคลผูม้ปัีญญามากและเน้นหนกัไปทาง

เหตุผลเชิงประจักษ์เช่น พระเจ้าปายาสิ เป็นต้น  จะพบว่าหลักฐานหลายแห่งที่พระพุทธเจ้า

ทรงแสดงเรือ่งโลกหน้าอย่างเป็นกลางๆ  ว่าถ้าเชือ่โลกหน้าแล้วจะมผีลต่อชวีติอย่างไร   ถ้าไม่

เชือ่แล้วผลจะเป็นอย่างไร  และทรงแนะน�ำว่าผู้เชือ่โลกหน้าจะได้รับผลดีมากกว่า จะได้รับผล

ดฝ่ีายเดยีวไม่มทีางเสยีหายแต่อย่างใด  เป็นความอุน่ใจทีจ่ะเกดิขึน้แก่ผูเ้ชือ่ถอืและปฏบิตัติาม 

ดงัเช่นในเกสปตุตสิตูรหรอืกาลามสตูร พระพุทธองค์ทรงแสดงความอุน่ใจสบายใจ 4 ประการ 

การเชื่อความมีอยู่ของโลกหน้า  กล่าวคือ ถ้าโลกหน้ามีอยู่จริงเราท�ำดีแล้วก็จะได้ไปสวรรค์

แน่นอน  หากโลกหน้าไม่อยู่จริงเราก็ไม่เดือดร้อนในโลกปัจจุบัน   หากเราไม่ท�ำบาปเลยก็จะ

ไม่เดอืดร้อนทัง้แก่ตนเองและผูอ้ืน่ และเมือ่การท�ำบาปแล้วไม่เป็นบาป  หากเราไม่ท�ำบาปเสยี

แล้วเราก็ไม่เดือดร้อน คนอื่นก็ไม่เดือดร้อน  จากหลักฐานนี้เป็นวางท่าทีของพระพุทธศาสนา

ต่อโลกหน้าและนรกสวรรค์ในขณะทีเ่รายงัมชีวีติปัจจุบนัอยูใ่นโลกนี ้ เพ่ือเป็นแนวทางปฏบิติั

ส�ำหรบัปถุชุนทัว่ไปทีย่งัไม่มศีกัยภาพเหน็ความมอียูจ่รงิของโลกหน้าได้ โดยให้ข้อคดิว่า หากว่า

นรกสวรรค์มีจรงิ นรกมจีรงิ เรากไ็ม่ต้องไปตกนรก ไม่ต้องไปรบัผลร้าย  เราจะไปสวรรค์ ได้รบั

ผลดีก็เป็นข้อก�ำไรเพ่ิมเติมขึ้น ถ้าหากว่าเป็นฝ่ายอกุศลคือความชั่ว ที่เกิดจากโลภ โกรธ หลง 

ในปัจจุบันนี้มันก็ไม่เกื้อกูลแก่จิตใจ และเป็นการเบียดเบียนไม่เกื้อกูลแก่สังคม เป็นอันว่าผล

เสียก็เกิดขึ้นในโลกตั้งแต่ชาตินี้ แล้วเมื่อตายไปถ้านรกสวรรค์มีจริง เราก็ไม่ได้ไปสวรรค์ แต่ไป

นรกแน่นอน ก็เป็นอันว่าเสียผลท้ังสองด้าน เพราะฉะนั้น ก็เป็นสิ่งที่เข้าใจได้อย่างชัดเจน  ถึง

แม้ไม่ต้องใช้ศรัทธา ว่าตามหลักเหตุผลและประโยชน์  ก็ควรท�ำความดีละเว้นความชั่ว  สร้าง

ความมั่นใจในความเชื่อเรื่องโลกหน้าและปฏิบัติตามความเชื่อนี้

จากการน�ำเสนอเนือ้หามาทัง้หมดผูเ้ขยีนมข้ีอเสนอแนะว่าในสภาพสงัคมปัจจบุนั 

ความเช่ือเรื่องโลกหน้าและกฎแห่งกรรม มีแนวโน้มที่ลดความหนักแน่นลงไปเรื่อยๆ ชาว

พุทธที่มีโลกทัศน์แบบวิทยาศาสตร์  มองว่าอะไรที่ไม่สามารถพิสูจน์ทดลองให้เห็นเป็นจริง

ด้วยประสาทสัมผัสทั้ง 5 แล้ว สิ่งนั้นมักถูกมองว่าเป็นเรื่องเหลวไหล เป็นเรื่องไสยศาสตร์ ไม่มี

ความเป็นจริงในเชิงประจักษ์ หรือไม่สามารถน�ำมาอธิบายได้  ด้วยสถานการณ์เช่นนี้การสอน

เรื่องโลกหน้าและกฎแห่งกรรมจึงเป็นเรื่องที่ทวนกระแสของคนปัจจุบันโดยเฉพาะในกลุ่มวัย

รุ่นคนรุ่นใหม่ และมีแนวความคิดเชิงไม่เห็นด้วยกับผลแห่งกรรม เช่นค�ำพูดท่ีว่า “ท�ำดีไม่เห็น

ได้ดี  ท�ำช่ัวได้ดีมีถมไป” “ท�ำความดีไม่เห็นให้ผลอะไรเลย” เหล่านี้ล้วนเป็นกระแสความคิด

ของคนปัจจุบันที่มุ่งเน้นผลลัพธ์ให้เห็นเป็นประจักษ์ เมื่อสอนเร่ืองโลกหน้าและกฎแห่งกรรม
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ในระยะยาวแล้ว จึงเป็นเรื่องที่ผู้คนไม่ค่อยให้ความสนใจ ดังนั้น หากมีการน�ำเอาวิธีการอ้าง

เหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าทัง้ 9 ประการ  ทีผู่ว้จิยัได้สร้างเป็นรปูแบบวธิกีารอ้าง

เหตผุลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้าในพระพุทธศาสนาเถรวาททัง้ 2 รูปแบบ ไปประกอบ

การเรียนสอนเร่ืองโลกหน้าและกฎแห่งกรรม ก็น่าจะเป็นแรงเสริมสร้างศรัทธาความเชื่อโลก

หน้าอย่างมเีหตผุลประกอบ เหมาะสมกบัสงัคมปัจจุบนัในท่ามกลางกระแสวทิยาศาสตร์ ให้เป็น

สงัคมท่ีประกอบด้วยศรทัธาและปัญญาก�ำกบั มคีวามเช่ืออย่างมเีหตุผล องค์กรทีเ่กีย่วข้องทาง

พระพุทธศาสนาไม่ว่าจะเป็นสถาบันสงฆ์ ส�ำนักงานพระพุทธศาสนาแห่งชาติ กรมการศาสนา 

มหาวิทยาลัยสงฆ์ นักวิชาการพระพุทธศาสนา เป็นต้น ควรร่วมกันจัดสัมมนาทางวิชาการหา

ทางประยกุต์วธิกีารอ้างเหตผุลและรปูแบบวธิกีารอ้างเหตุผลเพือ่ยนืยนัความมอียูข่องโลกหน้า

ในพระพทุธศาสนาเถรวาท หลักฐานจากพระสตูร เช่น ปายาสิสตูร เป็นต้น  จดัท�ำเป็นหลกัสตูร

การเรยีนการสอนโลกหน้าและกฎแห่งกรรมในพระพุทธศาสนา เพ่ือให้เกดิความเข้าใจโลกหน้า

อย่างถูกต้องเป็นสัมมาทิฎฐิ ซึ่งถือเป็นแนวทางหนึ่งในการพัฒนาประยุกต์หลักพุทธธรรมใน

สังคมร่วมสมัย

อนึ่ง  ผู้เขียนมองว่าจากประเด็นเรื่องโลกหน้านี้ สามารถน�ำบางประเด็นไปสู่การ

วิจัยให้ชัดเจนยิ่งขึ้นได้ เช่น หากได้มีการศึกษาวิเคราะห์รูปแบบตรรกศาสตร์อินเดียในข้ันราย

ละเอียด ไม่ว่าจะเป็นพัฒนาการตรรกศาสตร์แต่ละยุคสมัย รูปแบบการอ้างเหตุผลในสังคม

อินเดียตั้งแต่สมัยพุทธกาลและหลังสมัยพุทธกาล จะท�ำให้เกิดองค์ความรู้เก่ียวตรรกศาสตร์

อินเดียที่ชัดเจน อันจะเป็นประโยชน์ต่อศึกษาวิเคราะห์พระพุทธศาสนาเชิงวิชาการอย่างยิ่ง 

และหากได้น�ำมาเปรยีบเทยีบกบัตรรกศาสตร์ตะวนัตกด้วยแล้ว กจ็ะท�ำให้เกดิองค์ความรู้ใหม่

มองเห็นความเหมอืนกนัและความแตกต่างกนัระหว่างตรรกศาสตร์ตะวนัออกกบัตรรกศาสตร์

ตะวันตกว่าเป็นอย่างไร หรือในงานศึกษาวิจัยต่อไป หากได้มีการศึกษาเปรียบเทียบโลกหน้า

ในพระพุทธศาสนากับโลกหน้าในศาสนาคริสต์หรือศาสนาประเภท เทวนิยมอื่น เพ่ือให้ทราบ

ชัดว่ามีความเหมือนกันและความแตกต่างกันอย่างไร กระบวนการเกิดใหม่จากโลกนี้ไปสู่โลก

หน้ามีรูปแบบอย่างไร  มีหลักค�ำสอนและหลักปฏิบัติอย่างไรต่อความเชื่อเรื่องโลกหน้า และมี

อทิธพิลต่อสงัคมอย่างไรบ้าง อนัจะเป็นประโยชน์ต่อความเข้าใจเกีย่วกบัโลกหน้าทีต่่างศาสนา

กันมากยิ่งขึ้น
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