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บทคัดย่อ 

ความตายเป็นหน่ึงในช่วงเวลาส าคัญของมนุษย์ ซ่ึงแท้ท่ีจริงแล้วความตายน้ันมิได้เป็นเพียง
ปรากฏการณ์หรือเหตุการณ์ในทางกายภาพและชีวภาพเท่าน้ัน แต่ความตายยังถือว่าแสดงตนอยู่ในฐานะ
ของการเป็นปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรมรูปแบบท่ีส าคัญแบบหน่ึงอีกด้วย การท่ีสังคมรับรู้ความหมายของ
ความตายน้ันมีการเปลี่ยนแปลงมาเป็นล าดับนับตั้งแต่อารยธรรมแรกเริ่มดั้งเดิมของมนุษย์ จากในยุค
โบราณท่ีการรับรู้ความหมายของความตายน้ันผูกโยงไว้ด้วยศาสนาประจ าท้องถิ่น ส่วนในยุคกลางน้ัน 
ศาสนาหลัก ๆ ของโลกอันได้แก่ ศาสนาคริสต์และศาสนาอิสลามซ่ึงเข้ามามีบทบาทแทนท่ีได้ส่งอิทธิพลกิน
อาณาบริเวณอย่างกว้างขวาง โดยสามารถยึดกุมความชอบธรรมในการให้ค านิยามความตายแก่สังคมและ
อารยธรรมต่าง ๆ อย่างกว้างขวาง จวบจนกระท่ังกาลเวลาด าเนินเข้าสู่ยุคเรืองปัญญาหรือยุครู้แจ้ง ได้เกิด
การปฏิวัติอุตสาหกรรมรวมท้ังการปฏิวัติวิทยาศาสตร์ขึ้น ท าให้วิทยาศาสตร์เข้ามามีบทบาทอย่างมากมาย
ในชีวิตมนุษย์ไม่เว้นแม้กระท่ังบทบาทในแง่ของการให้ค านิยามความหมายของความตาย และได้หักล้าง
หลักค าสอนในทางศาสนาจนท าให้ความเชื่อซ่ึงเคยยึดติดอยู่กับศาสนาเริ่มคลายก าลังลง  

จากการศึกษาพลวัตรของนิยามความตายพบว่า นิยามความตายยึดโยงอยู่กับความเชื่ออย่าง
ไม่สามารถหลีกเลี่ยงได้ แม้ในยุคปัจจุบันท่ีวิทยาศาสตร์ทรงอิทธิพลสูงสุดการให้ค านิยามความตายแบบ
วิทยาศาสตร์ก็ยังคงตั้งอยู่บนชุดความเชื่อชุดหน่ึงอยู่เช่นเดิม ในแง่น้ีเองจึงกล่าวได้ว่า การรับรู้ความ
หมายความตายของมนุษย์ทุกยุคสมัยน้ันเป็นผลผลิตจากการช่วงชิงอ านาจในการให้ค านิยามและเกิดขึ้นบน
เวทีท่ีมีการปะทะประสานกันของวาทกรรมในรูปแบบต่าง ๆ ท่ีตกผลึกจนเป็นความเชื่อกระแสหลักในสังคม 
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Abstract 

 Death is one of the most important moments of human.  Death is not just a                  
bio-physical phenomenon, but also a cultural phenomenon.  Socials' knowledge about 
death dynamically changed overtime.  In ancient civilization such as Tigris-Euphrates, 
Niles, and Ancient Greece, definition of death was bonded with vary local religion.                   
In the middle age, main religion of the world, Christian and Islam, influenced the world in 
large area and took authority of death definition making in large number of socials and 
civilizations. After the enlightenment era, as a result of scientific revolution and industrial 
revolution, science was proved that it brings humanity to the dramatically development. 
Science took the main roll in many aspect and the roll of death definition maker also. 
Religious doctrine explanation about life and death was weaker because of science. 
Human life was believed as monism, just physical and no spiritual component at all. 
 This study found that definition of death is inevitably bonded with beliefs.             
Even though scientific explanation about death derives from the foundation of a kind of 
belief. Thus, the definition of death in the sense of human is a bottom-line product of 
contending for definition by power of a maker's authority, in the form of discourse, which 
crystallized in discursive field to be a main idea in society.  
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บทน า 

  เมื่อกล่าวถึงความตายและความหมายของความตายแล้ว ย่อมเกิดค าถามและข้อถกเถียง
ในเชิงปรัชญาเป็นจ านวนมาก อีกทั้งการตั้งค าถามหรือข้อถกเถียงต่าง ๆ เกี่ยวกับความตายนั้นย่อม
มีความจ าเป็นที่จะต้องสืบสาวราวเรื่องไปจนถึงค าถามและข้อถกเถียงในเชิงปรัชญาว่าด้วยชีวิตและ
การเกิดด้วย แต่กระนั้นการหาค าตอบต่อค าถามและข้อถกเถียงเรือ่งชีวิตและการเริ่มต้นของชีวิตก็ดู
จะยังไม่สามารถหาข้อยุติได้ เมื่อสืบสาวไปถึงแก่นสารของชีวิตก็ยังคงเกิดค าถามมากมาย การที่
ระบบกฎหมายโดยสากลมักจะถือว่าสภาพบุคคลเริ่มต้นขึ้นเมื่อมนุษย์คลอดแล้วอยู่รอดเป็นทารก
และสิ้นสุดลงเมื่อตาย ท าให้การท าแท้งหรือการฆ่าทารกในครรภ์มีความผิดทางอาญาต่างไปจาก
การฆ่าผู้อื่นก็เป็นเพียงการก าหนดจุดตัดของสภาพบุคคลให้เกิดความชัดเจนในการบ่งช้ีต าแหน่ง
แห่งที่ของสิทธิของมนุษย์ที่มีตามกฎหมายเท่านั้นหาได้เป็นสิ่งที่ก าหนดช้ีวัดการก าเนิดขึ้นของชีวิต
มนุษย์อย่างจริงแท้แต่อย่างใดไม่ (1) เกี่ยวกับความตายก็เช่นเดียวกัน  

 ค าถามเกี่ยวกับความตายนั้นดูจะสามารถแบ่งแยกออกเป็นสองค าถามใหญ่ ๆ กล่าวคือ 
ความตายคืออะไร และ จะสามารถบ่งชี้ได้อย่างไรว่าความตายเกิดขึ้นแล้ว ซึ่งค าถามทั้งสองค าถาม
ก็มีความเชื่อมโยงอยู่กับการมีชีวิตทั้งสิ้น โดยดูเหมือนว่าค าถามแรกจะเป็นค าถามที่ต้องการค าตอบ
ในทางปรัชญา ส่วนค าถามที่สองเป็นค าถามที่ต้องการค าตอบในทางการแพทย์  (Perrett, R. W., 

1987) การหาจุดบ่งช้ีของความตายก็ย่อมต้องท าการเช่ือมโยงกับความมีชีวิตที่ได้สิ้นสุดลงไป ในแง่นี้
เห็นได้ว่าการรับรู้ความหมายของความตายมิได้มีความเป็นสากลและเป็นท่ียอมรับหรือมีความจริง
แท้อย่างสากลโดยไม่ยึดติดกับกาลเวลาและสถานที่ เนื่องจากประเด็นเกี่ยวกับการรับรู้ความหมาย
ของความตายนั้นเป็นเรื่องที่มีความเร้นลับสลับซับซ้อนและดูจะเป็นไปไม่ได้เลยที่จะหาค าตอบที่มี
ความเด็ดขาดเป็นหนึ่งเดียวเช่นว่านั้นอย่างน้อยที่สุดก็ในปัจจุบันนี้ จึงอาจกล่าวอีกนัยหนึ่งได้ว่า
ความตายแม้จะเป็นปรากฏการณ์ในทางชีววิทยาหรือในทางกายภาพดังกล่าวข้างต้น แต่แท้จริงแล้ว
ความตายและภาวะหลังความตายจะยังคงเป็นสิ่งท่ีไม่มีผู้ใดสามารถผูกขาดการให้นิยามความหมาย 
ในแง่นี้เองความตายจึงไม่ใช่เรื่องที่จะพินิจพิเคราะห์กันแต่เพียงในมุมมองของวิทยาศาสตร์ 
การแพทย์และกฎหมายเท่านั้น แต่ความตายยังเป็นพื้นที่อันเร้นลับที่เปิดให้จินตนาการและ
ความคิดของมนุษย์ได้โลดแล่นไปอย่างไร้ขีดจ ากัดอีกด้วย  

 อาจกล่าวได้ว่าคงเป็นสิ่งที่ผิดพลาดอย่างมหันต์ถ้าหากจะคิดว่าวิทยาศาสตร์ กฎหมาย
และตรรกะจะเป็นเครื่องมือท่ีใช้ตอบค าถามเกี่ยวกับความตายทุกอย่างได้จนสิ้นสงสัย และด้วยเหตุ

                                                           
(1) ในระบบกฎหมายไทยนั้น ตัวบทกฎหมายเกี่ยวกับสภาพบุคคลปรากฏอยู่ในมาตรา 15 แห่งประมวลกฎหมายแพ่ง
และพาณิชย์ ส่วนความผิดทางอาญาของการฆ่าผู้อื่นโดยเจตนาตามมาตรา 288 หรือ 289 จะมีโทษทางอาญา
รุนแรงกว่าความผิดเกี่ยวกับการท าให้แท้งบุตรตามมาตรา 301 – 305 แห่งประมวลกฎหมายอาญา 
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ที่ความตายถือเป็นช่วงเวลาที่ส าคัญที่สุดส่วนหนึ่งของชีวิตมนุษย์ไม่ยิ่งหย่อนไปกว่ากิจกรรมของ
มนุษย์ในรูปแบบและช่วงเวลาอื่น วัฒนธรรมจึงเข้ามามีบทบาทอย่างยิ่งต่อการมีส่วนร่วมในการให้
ความหมายของความตายทั้งในรูปแบบของแนวคิด ความเช่ือ รวมทั้งพิธีกรรมต่าง ๆ ท่ีเกี่ยวเนื่อง 
ในแง่นี้หากพิจารณาอย่างถี่ถ้วนแล้ว ความตายนั้นนอกจากจะเป็นปรากฏการณ์ในทางชีววิทยาหรือ
ปรากฏการณ์ในทางกายภาพแล้วยังเป็นเวทีรูปแบบหนึ่งซึ่งเปิดทางให้วัฒนธรรมของแต่ละท้องถิ่น
หรือแต่ละความเชื่อได้ส าแดงตนออกมาในรูปแบบที่แตกต่างกันไป หรือหากกล่าวได้ในอีกแง่หนึ่ง
คือ ความตายนั้นนอกจากจะมีฐานะเป็นปรากฏการณ์ทางกายภาพแล้ว ความตายยังถือเป็น 
“ปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรม” รูปแบบหนึ่งซึ่งมีความส าคัญไม่ยิ่งหย่อนไปกว่ากันอีกด้วย 
การศึกษาภายใต้บทความนี้จึงมีวัตถุประสงค์ในการท าความเข้าใจความตายของมนุษย์ในฐานะที่
เป็นปรากฏการณ์ในทางวัฒนธรรมว่าสังคม วัฒนธรรม รวมถึงความเชื่อส่งผลต่อการรับรู้และการ
ให้นิยามความหมายของความตายของมนุษย์ในรูปแบบใดและมีการเปลี่ยนแปลงไปตามห้วง
ประวัติศาสตร์อย่างไร 

พลวัตของนิยามความตายในเวทีทางวัฒนธรรม 

 คติศาสนาดั้งเดมิในอารยธรรมบุพกาล 

 ในวัฒนธรรมของอารยธรรมเมโสโปเตเมียนั้นมีปรากฏหลักฐานที่แสดงถึงความเช่ือและ
การรับรู้ความหมายของความตายอย่างชัดเจนโดยเฉพาะอย่างยิ่ งในต านานกิ ลกาเมช                    
(The Gilgamesh Epic) บางครั้งก็เรียกว่า Bilgamesh เมื่อมนุษย์ได้สิ้นชีวิตลงและกลายสภาพเป็น
วิญญาณหรือไมทู (Mitu) แล้ว จะต้องเดินทางข้ามทุ่งหญ้าที่เต็มไปด้วยปีศาจ จากนั้นต้องข้าม
แม่น้ าคูเบอร์ (Khuber) และเมื่อข้ามฝั่งไปแล้วจะต้องได้รับการอนุญาตให้เข้าไปในโลกหลังความ
ตายที่เป็นที่อยู่ของไมทูทั้งหลาย นอกจากนี้ในดินแดนดังกล่าวยังมีสายน้ าอีกสายหนึ่งช่ือว่าแอปสุ 
(Apsu) ซึ่งจะท าหน้าที่เป็นเส้นทางให้เด็กทารกกลับไปเกิดยังดินแดนมนุษย์อีกทั้งยังเป็นเส้นทางให้
ไมทูทั้งหลายได้กลับไปยังดินแดนมนุษย์ในวันที่ญาติที่ยังมีชีวิตอยู่จัดพิธีกรรมเซ่นไหว้แก่ตน คติ
ความเชื่อเรื่องชีวิตหลังความตายเช่นนี้จึงส่งผลต่อวัฒนธรรมประเพณีเกี่ยวกับพิธีศพของชาวเมโส
โปเตเมียเป็นอย่างยิ่ง เพราะการกระท าต่าง ๆ ในทางประเพณีและวัฒนธรรมเกี่ยวกับผู้ที่ล่วงลับนั้น
ส่งผลต่อความเป็นอยู่ของผู้ตายอย่างมีนัยส าคัญ กล่าวคือ ความเช่ือในเรื่องการเซ่นไหว้ด้วยของ
สักการะต่าง ๆ หรือพิธีคิสปู (Kispu) นั้น มีความใกล้เคียงกับแนวคิดเรื่องญาติของผู้ต้องขังใน
เรือนจ า (Segal, A. F, 2004) โดยชีวิตหลังความตายก็ไม่ต่างกับการถูกจองจ าอยู่ในดินแดนหลัง
ความตาย ญาติที่ยังมีชีวิตอยู่ก็เปรียบเสมือนญาติของผู้ถูกจองจ าซึ่งมีหน้าที่ที่จะต้องน าสิ่งของ
เครื่องใช้และอาหารไปให้เป็นครั้งคราว การที่ญาติซึ่งยังมีชีวิตอยู่ไม่น าพาเอาใจใส่ต่อพิธีเซ่น
สักการะคิสปูนี้ หรือไม่มีการจัดพิธีศพหรือจัดอย่างไม่ถูกต้องจะมีผลให้ไมทูนั้นกลายสภาพเป็น
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วิญญาณช่ัวร้ายอีเทมมู (etemmu) และอาจจะท าการหลบหนีออกมาจากดินแดนหลังความตาย
และกลายเป็นวิญญาณช่ัวร้ายที่จะท าอันตรายหรือน าสิ่งร้ายมาให้  

 อารยธรรมอียิปต์หรืออารยธรรมแถบลุ่มน้ าไนล์ก็เป็นอารยธรรมที่ส าคัญและมีความ
เจริญรุ่งเรืองมากที่สุดอารยธรรมหนึ่งในยุคหินใหม่ซึ่งมีความเจริญรุ่งเรืองในระยะเวลาที่ไล่เลี่ยกัน  
มีหลักฐานทางประวัติศาสตร์เป็นการบ่งช้ีถึงวัฒนธรรมความเช่ือที่อารยธรรมนี้ได้ให้การรับรู้
ความหมายของความตายว่าเป็นสิ่งที่มีความส าคัญเป็นอย่างยิ่ง เป็นที่ทราบกันอย่างดีในวงกว้างว่า
ปีระมิดเป็นถาวรวัตถุซึ่งจัดสร้างเพื่อใช้เป็นหลุมฝังพระศพของฟาโรห์หรือกษัตริย์ในอดีตของอารย
ธรรมนี้โดยผู้ที่ถูกเช่ือว่าเป็นผู้คิดค้นออกแบบสถาปัตยกรรมที่ยิ่งใหญ่นี้คืออิมโฮเทป (Imhotep) 
(Perrett, R. W, 1987)  ผู้ซึ่งเป็นทั้งสถาปนิกและแพทย์หลวงของกษัตริย์โจเซอร์ (King Djoser)
บ้างก็เรียกว่า Djerser หรือ Zoser นอกจากปีระมิดแล้วอารยธรรมอียิปต์ยังมีโบราณวัตถุซึ่งมี
ช่ือเสียงและมีความส าคัญไม่ยิ่งหย่อนไปกว่ากันนั่นก็คือมัมมีซึ่งเป็นซากร่างกายของกษัตริย์ผู้ล่วงลับ
ของอารยธรรมอียิปต์ที่ถูกท าให้ไม่เน่าเปื่อยโดยกระบวนการทางเคมีที่ค้นพบโดยภูมิปัญญาโบราณ
ตามธรรมชาติและรักษามัมมีหรือซากศพของกษัตริย์ไว้ภายในปีระมิดอีกทอดหนึ่ง ค าว่ามัมมี 
(Mummy) เป็นค าศัพท์ที่มีรากฐานในทางนิรุกติศาสตร์มาจากภาษาอาหรับโบราณซึ่งแปลว่าน้ ามัน
ดินหรือยางมะตอย (bitumen) ซึ่งมีท่ีมาจากการพบเจอซากสังขารพระศพของฟาโรห์ที่อยู่ภายในปี
ระมิด เมื่อแก้ผ้าห่อศพออกแล้วจะพบว่าซากนั้นมีสีด าคล้ าจากน้ ามันดินหรือยางมะตอยซึ่งเป็น
ส่วนผสมทางเคมีที่ส าคัญที่ใช้ในการรักษาซากศพไว้ไม่ให้มีการเน่าเปื่อยตามกระบวนการธรรมชาติ
แต่จะท าให้ซากศพดังกล่าวย่อยสลายเน่าเปื่อยเพียงจากเนื้อเยื่อภายในโดยจะยังคงสภาพของ
กระดูกและผิวหนังเอาไว้ หลักฐานจารึกเกี่ยวกับวัฒนธรรมความเช่ือเกี่ยวกับความตายของอารย
ธรรมอียิปต์ยังถูกค้นพบผ่านการหลงเหลืออยู่ของอักษรภาพเฮียโรกลิฟส์ (Hieroglyphs) ซึ่งมักจะ
ถูกเขียนหรือสลักลายไว้ภายในปีระมิด หลุมศพ ศาสนสถาน หรือเสาหินซึ่งอยู่ภายในบ้านโบราณที่
มีขนาดใหญ่ในความหมายของการเป็นบทสวดให้ผู้ตายได้มีชีวิตที่เป็นอมตะหลังจากสิ้นชีวิตไปแล้ว 
โดยอักขระเฮียโรกลิฟส์ที่เกี่ยวโยงกับวัฒนธรรมเกี่ยวกับความตายคือค าว่าอัคฮ์ (Akh) ซึ่งถูกใช้เป็น
ตัวแทนบุคคลซึ่งด ารงอยู่ในชีวิตหลังความตายและค าว่ามุท (Mut) ซึ่งมีความหมายถึงซากศพ 
นอกจากปรากฏในภาษาอียิปต์แล้วยังพบในภาษาอาหรับและภาษาฮีบรูในความหมายที่แปลว่า
ความตายหรือซากศพด้วยเช่นกัน โดยหลังจากท่ีบุคคลได้สิ้นชีวิตลงและผ่านพิธีกรรมเพื่อเก็บรักษา
สภาพซากศพแล้วบุคคลนั้นจะถูกเรียกว่าอัคฮ์แทนที่มุท ซึ่งอักษรอัคฮ์นี้ยังมีความหมายถึงแสงสว่าง
หรือรัศมีอันเป็นการผูกโยงชีวิตหลังความตายไว้กับภาพลักษณ์ของดวงอาทิตย์ซึ่งมีนัยของความ
สว่างไสวของชีวิตหลังความตายซึ่งไม่ใช่จุดจบของมนุษย์ดังที่เข้าใจกันโดยทั่วไปในทางกายภาพ             
ส่วนสภาวะหลังความตายในวัฒนธรรมความเช่ืออียิปต์โบราณมีนัยถึงการเดินทางหลังความตาย
โดยความช่วยเหลือของฝีพายหรือคนเรือและคนรับใช้ ผ่านท้องทุ่งดอกอ้อและเครื่องเซ่นสักการะ 
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ทะเลสาบหมาใน (lake of the jackal) รวมทั้งผ่านสายน้ าที่คดเคี้ยว (Segal, A. F, 2004, pp.40-
41) เพื่อน าพาไปสู่ชีวิตหลังความตายซึ่งเป็นอีกชีวิตหนึ่ง วัฒนธรรมของอารยธรรมอียิปต์เกี่ยวกับ
การรับรู้ความหมายและพิธีกรรมเรื่องความตายมิได้จ ากัดวงอยู่แต่เพียงฟาโรห์เท่านั้น แต่ยังพบเห็น
ร่องรอยทางวัฒนธรรมในสังคมระดับอื่น ๆ ด้วย ดังจะพบเห็นได้จากพิธีกรรมการรักษาสภาพศพ
เป็นมัมมีในบุคคลอื่น ๆ  ที่มิใช่ฟาโรห์ แต่อย่างไรก็ดีกรรมวิธีในการจัดท ามัมมีนั้นมีค่าใช้จ่าย
ค่อนข้างสูง มัมมีที่ไม่ใช่ซากศพของกษัตริย์ภายในปีระมิดจึงพบเห็นได้แต่เพียงเฉพาะชนช้ันสูงใน
สังคมเป็นส่วนใหญ่ 

 ในอารยธรรมกรีกโบราณตอนต้นนั้นมีความเช่ือเรื่องชีวิตและโลกหลังความตาย โดยเช่ือ
ว่าเมื่อมนุษย์ได้ตายลง จะเหลือแต่เพียงสภาพของวิญญาณหรือที่ในภาษากรีกเรียกว่าไซโค 
(Psycho) อันเป็นรากท่ีมาทางนิรุกติศาสตร์ของความหมายเรื่องจิตใจหรือจิตวิญญาณในยุคปัจจุบัน 
โดยดวงวิญญาณของมนุษย์นั้นจะต้องเดินทางไปยังอาณาจักรใต้พิภพซึ่งเป็นอาณาจักรแห่งความ
ตายที่ ถู กปกครองโดย เทพกรีกองค์หนึ่ ง ช่ือ ว่ า เฮ เดส  (Hades) บ้ างก็ เรี ยก  Pluto หรือ 
Radamanthys วัฒนธรรมกรีกโบราณในตอนตน้เช่ือว่าเมื่อชีวิตหลงัความตายของมนุษย์ในระหว่าง
ที่เดินทางไปยังอาณาจักรของเฮเดสนั้นจะต้องพบเจอกับอุปสรรคต่าง ๆ นานา ไม่ว่าจะเป็น เซอร์
เบอรุส (Cerberus) สุนัขสามหัวที่ดุร้ายซึ่งคอยเฝ้ารักษาทางมิให้ผู้ที่ไม่เกี่ยวข้องผ่านทางไปได้ ทั้งยัง
ต้องล่องเรือผ่านแม้น้ าสติกส์ (Styx) เพื่อที่จะไปยังจุดหมายสุดท้าย โดยวัฒนธรรมกรีกโบราณใน
ตอนต้นมีความเช่ือว่าดวงวิญญาณทุกดวงของมนุษย์ที่เสียชีวิตลงจะต้องเดินทางไปยังจุดหมาย
เดียวกันทั้งหมดคืออาณาจักรเฮเดส ดังนั้นในพิธีกรรมเกี่ยวกับการฌาปนกิจของวัฒนธรรมกรีก
โบราณจึงมีความนิยมใส่เหรียญเงินชนิดหนึ่งเรียกว่าเหรียญโอบอลส์ (obols) (Segal, A. F, 2004, 
p.172) เพื่อมุ่งหวังให้ผู้ที่สิ้นชีพลงไปสามารถน าเหรียญดังกล่าวนี้ไปใช้จ่ายแก่คนพายเรือในแม่น้ า
สติกส์ท าให้สามารถไปถึงจุดมุ่งหมายได้ อย่างไรก็ดีแม้ในอารยธรรมกรีกโบราณจะมีวัฒนธรรมที่มี
การให้ความหมายและมุมมองต่อความตายผูกโยงไปกับเทพเจ้ารวมทั้งศาสนาประจ าท้องถิ่นดังท่ีได้
กล่าวมาแล้วข้างต้น แต่ก็เป็นที่ทราบกันดีว่าในอารยธรรมกรีกต่อเนื่องมาจนอารยธรรมโรมัน 
(Greco-Roman civilization) หรือที่ เรียกกันว่ายุคสมัยเฮเลนนิส (Hellenistic Period) อารย
ธรรมและวัฒนธรรมกรีกได้รับการยอมรับในแวดวงวิชาการทุกแขนงว่ามีอิทธิพลอย่างสูงในการ
พัฒนาตัวของภูมิปัญญาทั้งในแง่ปรัชญา ศิลปะ วัฒนธรรม รวมทั้งวิทยาศาสตร์  ด้วยเหตุที่อารย
ธรรมกรีก-โรมันได้ก่อก าเนิดนักปรัชญาผู้ซึ่งเป็นผู้น าทางความคิดในแขนงต่าง ๆ เป็นจ านวนมาก 
เช่นนี้ท าให้แม้ในประเด็นของการรับรู้ความหมายของความตายในวัฒนธรรมกรีกก็มีความเช่ือมโยง
กับแนวความคิดของเหล่านักปรัชญาที่ส าคัญในยุคสมัยนั้นอย่างแยกไม่ออกอีกด้วย 

 เอพิคิ วรัส  (Epicurus) นั กปรัชญากรีกต้นแบบแนวความคิดแบบเอพิ คิ วเรียน 
(Epicurean) ซึ่งเช่ือในการแสวงหาความพึงพอใจในชีวิตเป็นสิ่งที่ส าคัญและควรกระท าที่สุดซึ่งชีวิต
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ที่จะหาความสุขความพึงพอใจได้นั้นย่อมต้องเป็นชีวิตที่ เป็นอิสระเสรีจากความหวาดกลัว 
(ataraxia) และปราศจากความเจ็บปวด (aponia) ได้มีวาทะเกี่ยวกับความตายที่มีความส าคัญและ
มีช่ือเสียงมากที่สุดได้กล่าวเอาไว้ว่า “ความตายในฐานะความช่ัวร้ายที่น่าหวาดกลัวที่สุดไม่ได้มี
ความหมายต่อเราใด ๆ เลย เนื่องด้วยในเวลาที่เรายังมีชีวิตอยู่ความตายก็ไม่ปรากฏ แต่เมื่อความ
ตายปรากฏขึ้นแล้วเมื่อนั้นเราก็ไม่มีการด ารงอยู่แต่อย่างใด มัน (ความตาย) ไม่มีความหมายส าหรับ
ทั้งผู้ที่มีชีวิตอยู่หรือผู้ที่ตายลงแล้ว เพราะส าหรับผู้ที่ยังมีชีวิตความตายย่อมไม่ด ารงอยู่ ส าหรับผู้ที่
ตายลงแล้วพวกเขาก็ย่อมไม่มีการด ารงอยู่เช่นกัน” (2) ในขณะที่เพลโต (Plato) มีทรรศนะที่ต่าง
ออกไปโดยกล่าวถึงความหมายของความตายเอาไว้อย่างอ้างอิงกับเรื่องทฤษฎีโลกแห่งแบบ (World 
of form/World of idea) ว่ามนุษย์นั้นสามารถมีญาณทัศนะบางอย่างที่มีติดตัวมาแต่ก าเนิดโดย
ไม่ได้เกิดขึ้นจากการเรียนรู้และญาณทัศนะดังกล่าวเป็นไปในรูปแบบและทิศทางเดียวกันอันเป็น
สัญชาตญาณต่าง ๆ ของมนุษย์ทีม่ีขึ้นโดยไม่จ าเป็นต้องเรียนรู้และเช่ือว่ามีติดตัวมาเองตั้งแต่ก าเนิด 
ในแง่นี้เองเพลโตจึงอธิบายว่า ญาณทัศนะเช่นนี้เรียกว่า อัชฌัตติกญาณ (intuition) (เจษฎา ทอง
รุ่งโรจน์, 2557) เป็นญาณทัศนะที่มีได้ก็เนื่องมาจากว่าเมื่อมนุษย์สิ้นชีวิตลงวิญญาณของมนุษย์นั้น
จะไม่ดับสูญไปไหนและด ารงอยู่อย่างเป็นเนื้อเดียวกับโลกแห่งแบบ วิญญาณของมนุษย์จึงเป็น
วิญญาณอมตะ (immortal soul) การที่ชีวิตมนุษย์ถือก าเนิดขึ้นก็เนื่องจากว่าวิญญาณอมตะของ
ตนกลับมาเกิดใหม่อีกครั้งประกอบกันเข้ากับส่วนรา่งกายมนุษย์ซึ่งจัดอยูส่่วนหน่ึงของโลกแหง่ผัสสะ  

  จะเห็นได้ว่าตั้งแต่ในสังคมของวัฒนธรรมยุคบุพกาลก็ต่างยึดโยงการรับรู้ความหมายและ
ให้ค านิยามความตายโดยอ้างอิงถึงความเช่ือในรูปแบบของคติตามศาสนาท้องถิ่นที่มีมุมมองต่อ
ความตายแตกต่างกันไปตามแต่ละอารยธรรม แม้แต่ในอารยธรรมกรีกที่เป็นที่รู้จักกันดีในแง่ของ
การเกิดขึ้นของนักปรัชญาคนส าคัญของโลกยุคอดีตและนักปรัชญาเหล่านั้นต่างก็ให้การนิยาม
ความหมายของความตายในหลากหลายรูปแบบซึ่งบางรูปแบบอาจจะคล้ายคลึงและไปกันได้กับคติ
ความเช่ือดั้งเดิมของท้องถิ่นหรืออาจจะให้การนิยามความหมายของความตายในรูปแบบท่ีแตกต่าง
ออกไปอย่างสิ้นเชิงจากคติความเชื่อดั้งเดิมของท้องถิ่น แต่หากพิเคราะห์อย่างแท้จริงแล้วไม่ว่าจะ
เป็นแนวคิดเกี่ยวกับการรับรู้ความหมายของความตายตามคติดั้งเดิมของแต่ละท้องถิ่นหรือแนวคิด
ตามแนวคิดนักปรัชญาต่าง ๆ ที่ดูจะมิใช่เป็นสิ่งที่เกี่ยวข้องกับศาสนาท้องถิ่นก็ตาม จะอย่างไรการ
รับรู้ความหมายของความตายต่างก็ยังยึดโยงกับชุดความเชื่อไม่ชุดใดก็ชุดหนึ่งเสมอมา ในแง่นี้จึง
เห็นได้ว่าความคิดทางปรัชญายุคเฮลเลนนิสที่มีอิทธิพลตอ่อารยธรรมกรกีโรมันในยุคสมัยหนึ่งนั้นก็มี

                                                           
(2) The most terrifying of evils, death, is nothing to us, since when we exist, death is not present. 
But when death is present, then we do not exist. It is nothing, then, either to the liver or to the 
death, since concerning the former it does not exist, and concerning the latter, they no longer 
exist. 
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ลักษณะไม่ต่างอะไรกับศาสนาหรือคติความเชื่อทางสังคมในรูปแบบหนึ่งที่จะประกอบสร้างให้เกิด
เป็นเวทีทางวัฒนธรรมให้ความตายได้ส าแดงบทบาทนั่นเอง 

 อิทธิพลของศาสนาหลักในยุคกลาง 

 หลังจากช่วงเวลาด าเนินมาจนถึงสิ้นยุคที่ภูมิปัญญากรีก – โรมันเรื่องอ านาจ อาณาจักร
หรือสังคมต่าง ๆ ของมนุษยชาติต่างก็มีวิวัฒน์และเจริญก้าวหน้าขึ้นเป็นล าดับ แต่อย่างไรก็ ดีก็ไม่
สามารถปฏิเสธได้เช่นกันว่าวัฒนธรรมและประเพณีต่าง ๆ ในแต่ละส่วนของมนุษยชาติโดยเฉพาะ
อย่างยิ่งบนพื้นที่ส่วนใหญ่ที่มีความส าคัญในหน้าประวัติศาสตร์โลกอย่างพื้นทวีปยูเรเชียรวมทั้ง
แอฟริกาบางส่วนกลับได้รับอิทธิพลหรือแม้กระทั่งถูกครอบง าโดยศาสนาหลักเพียงไม่กี่ ศาสนา           
แม้ศาสนาฮินดูและศาสนาพุทธจะเกิดขึ้นและด ารงอยู่มาอย่างช้านานก่อนศาสนาอื่น ๆ โดยถือ
ก าเนิดในยุคก่อนหรือในเวลาใกล้เคียงกันกับที่อิทธิพลทางวัฒนธรรมของกรีกและโรมันจะเกิดขึ้น 
แต่จากหลักฐานทางประวัติศาสตร์พบว่าทั้งสองศาสนาดังกล่าวทรงอิทธิพลจ ากัดอยู่ เพียงในแถบ
ดินแดนเอเชียใต้หรือในกรณีของศาสนาพุทธอาจจะขยายวงกว้างออกไปก็เพียงในทางตะวันออกซึ่ง
ก็คือพ้ืนท่ีของเอเชียตะวันออกหรือเอเชียตะวันออกเฉียงใต้เท่านั้น แต่ในทวีปยุโรปและเอเชียกลาง
ซึ่งเป็นที่ยอมรับกันโดยสากลว่าเป็นพื้นที่ส าคัญของประวัติศาสตร์หน้าหลักของมนุษยชาติและอาจ
ถือได้ว่าเป็นต้นธารของจุดก าเนิดทางประวัติศาสตร์และภูมิปัญญาของโลกนั้นทั้งศาสนาพุทธและ
ศาสนาฮินดูไม่สามารถแผ่ขยายได้อย่างทรงอิทธิพลและเป็นท่ียอมรับกันอย่างกว้างขวางได้  

 บันทึกและหลักฐานทางประวัติศาสตร์ปรากฏแสดงอย่างชัดเจนว่าในช่วงรอยต่อก่อนที่
อิทธิพลของวัฒนธรรมกรีกและโรมันจะสิ้นสุดลงนั้น ดินแดนที่เดิมที่เป็นถิ่นอาศัยของสังคมที่มี
ลักษณะวัฒนธรรมแบบอินโดยูโรเปียน (Indo-european) กลับได้รับอิทธิพลอย่างสูงจาก
วัฒนธรรมของชาวเซไมต์หรือที่เรียกกันว่าวัฒนธรรมแบบเซมิติค (Semitic) โดยเฉพาะอย่างยิ่งคือ
วัฒนธรรมเกี่ยวกับการนับถือศาสนาแบบเซมิติค ท าให้จากเดิมสังคมอินโดยูโรเปียนเป็นสังคมที่นับ
ถือศาสนาแบบพหุเทวนิยมกลับแปรเปลี่ยนเป็นการนับถือศาสนาในรูปแบบของเอกเทวนิยมจ านวน
ทั้งสิ้น 3 ศาสนาได้แก่ ศาสนาคริสต์ ศาสนาอิสลาม และศาสนายูดาห์ (3) ซึ่งท้ังสามศาสนาแม้จะถือ
ก าเนิดขึ้นในคนละล าดับเวลากันแต่ก็ถูกเช่ือกันว่าศาสนาทั้งสามนี้มีความคล้ายคลึงกันหรือ
แม้กระทั่งมีความเช่ือว่าทั้งสามศาสนาดังกล่าวมีรากฐานทางปรัชญาความคิดและความเช่ือที่

                                                           
(3) บ้างก็เรียกว่า ศาสนายูดาย (Judaism) โดยค าใช้ที่ถูกต้องอย่างเป็นทางการในภาษาไทยนั้นยังไม่ถูกก าหนดไว้
โดยราชบัณฑิตยสถาน 
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คล้ายคลึงกันมาก (4) จนน่าเช่ือได้ว่าเกิดมาจากจุดก าเนิดเริ่มต้นเดียวกัน  (5) (Segal, A. F, 2004, 
pp.506,512) 

 ศาสนาคริสต์ถือก าเนิดมาก่อนศาสนาอิสลามราว ๆ 600 – 700 ปี มีความเชื่อว่าพระเจ้า
เป็นสิ่งสูงสุดและเช่ือว่าโลกมีจุดเริ่มต้นโดยถูกสร้างขึ้นจากความว่างเปล่าโดยพระเจ้า (creation  
ex nihilo) อันเป็นแนวทางหลักของนักบุญโทมัส อไควนัส (Thomas Aquinas) ซึ่งก็ดูจะคล้อย
ตามกันกับแนวคิดเรื่องการก าเนิดของระบบสุริยจักรวาลหรือบิ๊กแบง (big bang) (6) (วรยุทธ ศรีวร
กุล, 2549) มนุษย์ก็เป็นเช่นเดียวกันกับโลกและธรรมชาติ กล่าวคือมนุษย์นั้นเป็นสิ่งมีชีวิตซึ่ งมีต้น
เค้ามาจากภาพพระฉายาของพระเจ้าหรืออีกนัยหนึ่งคือเป็นสิ่งที่พระเจ้าประดิษฐ์สร้างสรรค์ขึ้น 
แนวคิดดังกล่าวนี้ได้รับอิทธิพลมาจากค าอธิบายเรื่องอนุตรจิต (nous) ของอริสโตเติลซึ่งปรัชญา
และความรู้ของเขามีอิทธิพลต่อยุโรปในยุคต่อมาเป็นอย่างยิ่ง โดยเช่ือว่ามนุษย์นั้นเกิดมาเหมือนกับ
แผ่นกระดานที่ว่างเปล่า (tabula rasa) กล่าวคือไม่มีสิ่งใดอยู่ในจิตใจ แต่มนุษย์สามารถมีเหตุผล 
จ าได้ หมายรู้ด้วยเหตุที่มนุษย์มีอนุตรจิตเช่นว่านี้ เมื่อมนุษย์ตายลงอนุตรจิตจะไม่ตายไปกับร่างกาย
ของมนุษย์ ด้วยเหตุนี้ เอง อนุตรจิตของมนุษย์จึงเป็นสิ่งศักดิ์สิทธิ์และเป็นการง่ายที่จะน า
แนวความคิดเรื่องอนุตรจิตของอริสโตเติลนี้มาอธิบายความมีอยู่ของพระเจ้ารวมทั้งการก าเนิดขึ้น
ของมนุษย์ เมื่อมนุษย์ตายลงชีวิตฝ่ายจิตของมนุษย์หรืออีกนัยหนึ่งก็คือวิญญาณจะต้องไปในที่แห่ง
ใดแห่งหนึ่งใน 3 แห่งดังต่อไปนี้คือ สวรรค์ นรก หรือไฟช าระ (purgatory) หากเป็นศาสนิกผู้ปฏิบัติ
ดีไร้บาปติดตัวย่อมเดินทางไปสวรรค์ หากมีบาปติดตัวเพียงเล็กน้อยจะต้องเข้าสู่ไฟช าระเพื่อช าระ
ล้างบาปจนหมดสิ้นจึงจะไปสวรรค์ แต่ในคนที่มีบาปหนักก็จะไปยังนรก แต่อย่างไรก็ดีเมื่อถึงวัน
สุดท้ายของโลกหรือวันสิ้นโลก ชีวิตฝ่ายจิตจะต้องกลับไปรวมกับชีวิตฝ่ายร่างกายและคืนชีพข้ึนใหม่ 
(resurrection) เพื่อรอรับการพิพากษาจากพระเจ้าโดยได้กล่าวถึงในพระคัมภีร์ว่า “บรรดาผู้ที่ได้
ประพฤติดีก็ฟ้ืนข้ึนสู่ชีวิต บรรดาผู้ที่ได้ประพฤติชั่วก็จะฟื้นข้ึนสู่การพิพากษาโทษทัณฑ์” (7)  

                                                           
(4) คัมภีร์พันธะสัญญาเดิม (old testament) ซ่ึงเป็นคัมภีร์ที่มีเน้ือหากล่าวถึงชาวยิวหรืออิสราเอลเดิมรวมทั้งคัมภีร์
ทานัค (Tanakh) ในศาสนายูดาห์ซ่ึงมีเนื้อหาอย่างเดียวกันถูกจารึกด้วยภาษาฮีบรูซ่ึงเป็นภาษาแขนงเซมิติค และ
พระคัมภีร์พันธะสัญญาใหม่ (new Testament) ของศาสนาคริสต์ เป็นคัมภีร์ที่มีเนื้อหาใกล้เคียงกัน ส่วนคัมภีร์อัลกุ
รอาน (Al’ Quran) เป็นคัมภีร์ที่ถูกจารึกขึ้นในภาษาคลาสสิคอารบิคซ่ึงเป็นภาษาในแขนงเซมิติคโดยตรง และทั้ง
สามศาสนาก็มีการกล่าวถึงวิวรณ์ของพระศาสดาที่ได้รับจากพระเจ้าในท านองเดียวกัน 
(5) แนวคิดที่นี้เรียกวา่ Hagarism เป็นแนวคิดที่เกิดจากการศึกษาศาสนาเปรียบเทียบระหว่างศาสนายูดาห์ ศาสนา
คริสต์ และศาสนาอิสลาม โดยเทียบเคียงจากเนื้อหาในพระคัมภีร์และมีความเหน็ว่าศาสนาทั้งสามเป็นศาสนาที่มี
รากก าเนิดมาจากจุดเดียวกัน  
(6) แม้จะมีบางแนวคิดทางปรัชญาในชั้นหลังเช่ือว่า โลกมีอยู่ด ารงอยู่แล้วพร้อมกับพระเจ้า ในฐานะเป็นส่วนหนึ่งของ
พระเจ้า  
(7) ยอห์น 5:29 
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 ในส่วนของวัฒนธรรมต่าง ๆ ของศาสนาอิสลามแม้จะมีความแตกต่างกันไปจากศาสนา
คริสต์เนื่องจากหลักเกณฑ์และข้อปฏิบัติระหว่างศาสนาทั้งสองมีความแตกต่างกันอยู่ แต่ในแง่ของ
อภิปรัชญาว่าด้วยการถือก าเนิดและชีวิตของมนุษย์ของทั้งสองศาสนากลับมีความคล้ายคลึงกันอยู่
เป็นอย่างมากส่งผลให้การรับรู้ความหมายของความตายในวัฒนธรรมศาสนาอิสลามมีความ
ใกล้เคียงคล้ายคลึงในหลักการกับศาสนาคริสต์เป็นอย่างมากเป็นเงาตามตัว โดยศาสนาอิสลามนั้น
เป็นศาสนาแบบเอกเทวนิยมเช่นเดียวกันกับศาสนาคริสต์ จึงเช่ือว่าทุกสิ่งทุกอย่างย่อมถือก าเนิด
จากศูนย์รวมเดียวกันโดยอ านาจเร้นลับที่สร้างจักรวาลและก าหนดระเบียบต่าง ๆ โดยพระ
เจ้าอัลลอฮ์ตะอาลา พระเจ้าองค์เดียวได้รับการนับถือสูงสุดและเชื่อว่าพระองค์ทรงให้มนุษย์มีชีวิต
รวมทั้งทรงให้จบชีวิตด้วยเดชานุภาพเหนือทุกสิ่ง (ปรานี ฬาพานิข, 2549) และเมื่อมนุษย์จบชีวิตลง
จะถือเป็นช่วงเวลาที่เรียกว่า บาร์ซัค (Barzakh) ซึ่งมีรากทางความหมายมาจากภาษาเปอร์เซียที่ว่า 
Farsakh ที่แปลว่า การแยกจาก หรือ ฉนวนทางกายภาพ ซึ่งมีนัยหมายถึงการแยกจากหรือฉนวน
ทางกายภาพที่กั้นระหว่างคนที่ยังมีชีวิตและคนที่สิ้นชีวิตลงแล้วไม่ให้สามารถเชื่อมต่อถึงกันได้อีก 
โดยจะมียมทูต 2 ตนช่ือนาคีร์ (Nakir) และมุงคาร์ (Munkar) ผู้รับผิดชอบในการลงโทษคนที่สั่งสม
บาปไว้ในขณะที่ยังมีชีวิตอยู่ ในขณะเดียวกันผู้ที่ท าความดียึดมั่นในพระเจ้าก็จะได้รับผลแห่งการท า
ดีในช่วงบาร์ซัคเช่นกันโดยการถูกส่งไปท่ีสวรรค์เช่นเดยีวกับศาสดานบีมูฮัมหมัดในครั้งท่ีสิ้นชีวิตลงก็
มีความเช่ือเรื่องมีราจ (Mi’raj) หรือการเดินทางยามราตรีของมูฮัมหมัดไปยังดินแดนสรวงสวรรค์ 

(Segal, A. F,2004, pp.517-519) แต่ไม่ว่าจะอย่างไรก็ตามวิญญาณทุกดวงไม่ว่าจะประสบชะตา
กรรมใดในบาร์ซัคก็ต่างต้องเฝ้ารอวันพิพากษา (Yawm al-Din) หรือที่เรียกอีกอย่างว่า “ช่ัวโมง
นั้น” (the Hour, As-sa’ ah) มาถึง โดยบุคคลผู้ที่มีบาปหนักจะถูกลงโทษอย่างสาสมแต่ในทาง
กลับกันบุคคลที่ยึดมั่นต่อพระเจ้าและสั่งสมความดีก็จะสามารถฟื้นคืนชีพ (Qiyamah) ได้อีกครั้ง
หนึ่งเพื่อใช้ชีวิตนิรันดรกับพระเจ้า (Segal, A. F, 2004, p.507) 

 ด้วยเหตุที่ศาสนาแบบวัฒนธรรมเซมิติคอย่างศาสนาคริสต์และศาสนาอิสลามเข้ามามี
อิทธิพลครอบคลุมในดินแดนทวีปยุโรป เอเชียกลาง รวมทั้งแอฟริกาเหนือ ท าให้ความเช่ือรวมทั้ง
มุมมองเกี่ยวกับความตายของดินแดนแถบดังกล่าวนั้นเปลี่ยนแปลงไปจากเดิมที่ได้กล่าวมาใน
ตอนต้นโดยได้รับอิทธิพลทางปรัชญาความคิดและความเช่ือมาจากศาสนาคริสต์และศาสนาอิสลาม
อย่างมาก วัฒนธรรมเกี่ยวกับการรับรู้ความหมายหรือการให้นิยามความตายจึงมีความเกี่ยวโยง
อย่างแนบแน่นจนไม่สามารถแยกกันออกได้กับมุมมองของสองศาสนาดังกล่าว จากเดิมที่ดินแดนซึ่ง
เคยมีมุมมองความเช่ือเกี่ยวกับความตายตามแบบศาสนาพหุเทวนิยม ซึ่งเชื่อเรื่องการเวียนว่ายตาย
เกิดและเชื่อในเรื่องการวนย้อนกลับมาถือก าเนิดใหม่แบบไม่รู้จบสิ้นของวิญญาณมนุษย์หลังความ
ตายจึงเปลี่ยนแปลงไปเป็นลักษณะของความเช่ือแบบประวัติศาสตร์เส้นตรงโดยไม่มีการวน
ย้อนกลับของดวงวิญญาณมนุษย์แบบเดิมอีก หรืออาจกล่าวได้อีกนัยว่าในช่วงที่ยุคสมัยเปลี่ยนผ่าน
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มาสู่ในยุคกลางนั้นการรับรู้ความตายตามคติของศาสนาดั้งเดิมแต่ละท้องถิ่นถูกตีความใหม่ทั้งหมด
และถูกผูกขาดโดยคติของศาสนาหลักท่ีเกิดขึ้นตั้งแต่ในยุคกลางเป็นต้นมา  

 การที่สถานการณ์เปลี่ยนแปลงไปในลักษณะนี้อาจพอจะวิเคราะห์ถึงสาเหตุที่มาได้ดังนี้ 
ประการที่หนึ่ง ในช่วงท้ายๆของจักรวรรดิโรมันหรือจักรวรรดิไบแซนไทน์ ณ กรุงคอนสแตนติโน
เปิลนั้นไม่ว่าจะด้วยเงื่อนไขใดพบว่าข้อเท็จจริงในประวัติศาสตร์บ่งช้ีชัดว่าจักรพรรดิคอนแสตนตินที่ 
1 (Constantine I) ได้ปรับเปลี่ยนมานับถือศาสนาคริสต์และไม่เพียงเท่านั้น จักรพรรดิคอนแสตน
ตินที ่1 ยังทรงเปลี่ยนให้ศาสนาคริสต์เป็นศาสนาประจ าชาติของจักรวรรดิไบแซนไทน์อีกด้วย ในแง่
นี้เองเป็นอิทธิพลส าคัญที่ท าให้ดินแดนที่อยู่ภายใต้อ านาจของจักรวรรดิไบแซนไทน์หรือโรมัน
ตะวันออกมีการก่อตั้งคติความเช่ือของศาสนาคริสต์ขึ้นโดยทั่วไปและอย่างมีนัยส าคัญ ประการที่
สอง การที่ความเจริญรุ่งเรืองของอาณาจักรต่าง ๆ เกิดขึ้นโดยทั่วไปเป็นล าดับท าให้เกิดความคิดใน
การล่าเมืองขึ้นเป็นดินอาณานิคมของตนท าให้การเผยแผ่และผนวกรวมวัฒนธรรมโดยเฉพาะอย่าง
ยิ่งคติความเชื่อในเรื่องเกี่ยวกับศาสนาระหว่างดินแดนเจ้าอาณานิคมและดินแดนผู้อยู่ภายใต้อ านาจ
การล่าอาณานิคมสามารถเกิดขึ้นได้อย่างมีประสิทธิภาพและกว้างขวาง ท้ังในส่วนของศาสนาคริสต์
ในยุคกลางตอนต้นและศาสนาอิสลามในยุคกลางตอนกลาง ประการที่สาม ลักษณะของเนื้อหาค า
สอนของทั้งศาสนาคริสต์และอิสลามซึ่งมีการกล่าวถึงการมีชีวิตนิรันดร์ในบั้นปลายกับพระเจ้าเมื่อ
วันพิพากษามาถึงอาจท าให้ผู้ที่ไม่เคยนับถือศาสนาทั้งสองมาก่อนรู้สึกทั้งหวาดกลัวและมีความหวัง
ไปในเวลาเดียวกัน ซึ่งความหวาดกลัวนี้เองจะท าให้สามารถดึงผู้คนให้เข้าร่วมนับถือศาสนาได้เป็น
จ านวนมาก ส่วนความหวังที่จะมีชีวิตที่ดีในสัมปรายภพย่อมท าให้ผู้ที่เป็นศาสนิกแล้วเกิดความยึด
มั่นและเคร่งครัดต่อหลักการทางศาสนาเป็นอย่างมาก ในแง่นี้ย่อมท าให้จ านวนผู้ที่นับถือเลื่อมใสใน
ทั้งศาสนามีจ านวนมากข้ึนเรื่อย ๆ โดยไม่มีทีท่าว่าจะลดลงไปเลยในยุคกลาง ประการที่สี่ การก่อตั้ง
แนวคิดศาสนจักรที่ท าหน้าที่ควบคู่ไปกับอาณาจักรซึ่งเป็นแนวคิดที่เป็นลักษณะส าคัญของยุคกลาง 
ท าให้ศาสนาคริสต์และอิสลามกลายสภาพเป็นศาสนาหลักที่ส าคัญที่สุดและมีจ านวนศาสนิกมาก
ที่สุดในโลกและโดยเฉพาะอย่างยิ่งเมื่อพิจารณาถึงพื้นท่ีและจ านวนศาสนิกผู้ที่นับถือท่ีมีจ านวนมาก
ขึ้นเรื่อย ๆ อย่างต่อเนื่องแม้จะสิ้นยุคกลางมาแล้วก็ตาม ในแง่นี้เองอิทธิพลของศาสนาหลักทั้งสอง
จึงสามารถเผยแผ่ได้อย่างมั่นคงแข็งแกร่งและเป็นระบบระเบียบกว่าวิธีเผยแผ่ศาสนาแบบดั้งเดิมที่
เป็นไปโดยวิธีกล่าวเล่าขานปากต่อปากและโดยรุ่นสู่รุ่นเท่านั้น 

 วิทยาศาสตร์: ศาสนาในยุคใหม่ 

 เมื่อเกิดการปฏิวัติวิทยาศาสตร์รวมไปถึงการปฏิวัติอุตสาหกรรมขึ้นในช่วงราว ๆ ศตวรรษ
ที่ 16 – 18 ท าให้โลกทั้งใบเข้าสู่นวยุคอย่างเต็มรูปแบบซึ่งความส าคัญของวัฒนธรรมทางศาสนาแม้
จะยังคงมีอยู่แต่ได้ลดทอนอิทธิพลลงไปเรื่อย ๆ ในแง่ของสังคมและการเมือง รัฐต่าง ๆ ไม่ได้ถูก
ปกครองและครอบง าด้วยศาสนจักรเหมือนในอดีตรวมทั้ งศาสนจักรเองก็ถูกแยกตัวออกมาจาก
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กิจการของอาณาจักรอย่างเด็ดขาด (secularization) ด้วยเหตุแห่งการเปลี่ยนแปลงตามกาลเวลานี้
ศาสนาหลักในยุคกลางที่เกิดขึ้นมาเป็นช่วงระยะเวลายาวนานร่วมสหัสวรรษจึงมีความแปรผันไปใน
สองลักษณะ  

 ลักษณะประการที่หนึ่ ง ในช่วงเวลาสิ้นสุดยุคกลางและต่อเนื่องเข้าสู่ยุค รู้แจ้ ง 
(enlightenment era) และต่อเนื่องมาจนถึงยุคสมัยใหม่ ศาสนาหลักในยุคกลางอันได้แก่ ศาสนา
คริสต์และศาสนาอิสลาม รวมทั้งศาสนาหลักในเอเชียที่ก่อตั้งมาก่อนอย่างศาสนาฮินดูและศาสนา
พุทธ ก็ได้ถือก าเนิดและเจริญเติบโตมาค่อนข้างจะเป็นเวลาที่ยาวนานร่วมหลายร้อยปีถึงหลายพันปี 
การตีความพระคัมภีร์ทางศาสนาต่าง ๆ จึงอาจเกิดความคลาดเคลื่อนจากหลักค าสอนที่แท้จริงไป
บ้างไม่มากก็น้อยผ่านกาลเวลาที่ยาวนาน ในแง่นี้ท าให้เกิดการแปรผันในแง่ของหลักค าสอนและ
ความเชื่อซึ่งส่งผลต่อวัฒนธรรมเกี่ยวกับการรับรู้ความหมายของความตายอยู่ไม่มากก็น้อย ในส่วนน้ี
จะอภิปรายโดยยกตัวอย่างความเชื่อและปฏิบัติการอย่างเป็นรูปธรรม 

 ความเช่ือเรื่องการท าญิฮัดในศาสนาอิสลาม โดยเฉพาะอย่างยิ่งจากเหตุการณ์ก่อวินาศ
กรรมการจี้เครื่องบินเพื่อบินชนตึกเวิร์ลด์เทรดประเทศสหรัฐอเมริกาเมื่อวันที่ 11 กันยายน              
ค.ศ.2001 ท าให้ทั่วทั้งโลกเริ่มรู้จักการก่อการร้ายโดยอาศัยนามของศาสนาอิสลามกันอย่าง
แพร่หลาย แต่ในความเป็นจริงแล้วค าว่าญิฮดันั้นมิได้หมายความถึงสงครามศักดิ์สิทธ์ิโดยตรงอย่างท่ี
เข้าใจกันโดยค าว่าญิฮัดน่าจะเป็นไปได้ว่าถูกผูกโยงการก่อสงครามในปัจจุบันด้วยความรุนแรงเพื่อ
แสดงพลังอ านาจของชาวมุสลิมหัวรุนแรงกับสงครามครูเสดอันเป็นสงคราวระหว่างศาสนาคริสต์
และอิสลามในสมัยยุคกลางมากกว่า (Cook, D, 2005) ซึ่งเป็นไปได้ว่าความเข้าใจที่คลาดเคลื่อน
เกี่ยวกับค าศัพท์ต่าง ๆ ในคัมภีร์อัลกุรอานจะเกิดจากการที่เนื้อความในพระคัมภีร์ถูกปรับเปลี่ยน
หรือบิดเบือนไปไม่ว่าจะโดยตั้งใจหรือไม่ก็ตามดังจะเห็นได้ว่าคัมภีร์อัลกุรอานนี้เป็นคัมภีร์ที่ถูก
ประมวลรวบรวมจากค าสอนหลายๆแหล่งของศาสดามูฮัมหมัดโดยการรวบรวมค าสอนเป็น
คัมภีร์อัลกุรอานในฉบับปัจจุบันนี้เกิดขึ้นหลังจากที่นบีมูฮัมหมัดได้สิ้นชีวิตลงไปแล้ว โดยคัมภีร์อัลกุ
รอานถูกรวบรวมในราวปีค.ศ. 644-656 สมัยอัธมัน (Reign of Uthman) ผู้ซึ่งเป็นคาลิฟะห์ล าดับที่ 
3 หรือผู้รับการตกทอดหน้าที่เผยแผ่ศาสนาอิสลามอย่างเป็นทางการ โดยการรวบรวมนั้นจะเป็น
การยึดเอาส านวนในพระคัมภีร์ปัจจุบันเป็นหลักและท าลายหรือยกเลิกส านวนในพระคัมภีร์ฉบับอื่น 
ๆ จนหมดสิ้น โดยค าว่าญิฮัดนั้นมีรากทางความหมายว่าเป็น “ความมานะบากบั่นอย่างแรงกล้า” 
ซึ่งไม่มีนัยส่วนใดที่เกี่ยวข้องกับการอุทิศหรือสละชีวิตด้วยความตายโดยตรง แต่ด้วยเหตุที่ค าว่าญิฮดั
เป็นค าซึ่งมีนัยทางความหมายว่าเป็นการอุทิศชีวิตเพื่อประโยชน์แห่งกิจการของพระเจ้า ญิฮัดจึงถูก
น าไปผูกโยงการตีความในคัมภีร์อัลกุรอานจนกลายเป็นส่วนหนึ่งของความรุนแรงดังท่ีพบว่าในหลัก
กฎหมายของศาสนาอิสลาม (Islamic Legal Doctrine) จะมีส่วนหนึ่งที่ระบุว่าเป็นหนังสือแห่งญิ
ฮัด (Book of Jihad) ซึ่งมีเนื้อหาที่ว่าด้วยการปกครองและกฎแห่งสงคราม  (Bonner, M, 2006) 
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แต่ถึงแม้ว่าในคัมภีร์อัลกุรอานจะมีบทบัญญัติค าสอนท่ีเกี่ยวข้องกับการต่อสู้เพื่อศาสนารวมทั้งอาจ
ตีความได้ในแง่ของการใช้ความรุนแรงอยู่บ้าง แต่ก็ไม่สามารถที่จะเช่ือมโยงถ้อยค าในคัมภีร์อัลกุ
รอานให้เชื่อมโยงการสละชีพหรือการฆ่าตัวตายโดยมีฐานะเป็นหนึ่งในกลยุทธ์ทางสงครามต่อผู้ที่อยู่
นอกศาสนาแต่อย่างใด 

 ในกรณีของพิธีกรรมสตีในศาสนาฮินดูของประเทศอินเดียเป็นอีกตัวอย่างหนึ่งของหลักค า
สอนทางศาสนาที่มีแนวโน้มว่าน่าจะบิดเบือนหรือคลาดเคลื่อนไปจากหลักค าสอนที่แท้จริง พิธีสตี
เป็นวัฒนธรรมประเพณีอินเดียที่ติดตาเป็นภาพจ าที่ส าคัญมากที่สุดเรื่องหนึ่งซึ่งก็คือการที่หญิง
หม้ายที่สามีเพิ่งเสียชีวิตท าพิธีพลีชีพตนเองผ่านการถูกเผาไหม้บนกองเพลิงที่กระท ากันโดยทั่วไปใน
ประเทศอินเดียแต่มักจะพบมากที่สุดในแคว้นราชบุตร ค าว่า “สตี” นั้นมีความครอบคลุมหมายถึง
เทพีที่ปรากฏสัญลักษณ์ตนอยู่บนกองเพลงิอันเป็นเทพีแห่งสตรีที่ท าสตทีั้งหมด หรือในความหมายที่
สตรีผู้ที่เป็นหญิงหม้ายและผ่านการท าพิธีดังกล่าวแล้วเปลี่ยนสภาพกลายเป็นเทพีก็ได้ แต่แท้ที่จริง
แล้วเทพีสตีหรือพระแม่สตีหรือสตีมาตา (satimata) ไม่ได้ท าพิธีสตีอย่างที่ถูกเข้าใจกันและปรากฏ
รูปเคารพที่ประทับบนกองไฟดังเช่นในปัจจุบัน เพราะตามต านานความเช่ือปรัมปราเกี่ยวกับพระ
นางในแง่นี้ถูกต้องตรงกับงานวิจัยในยุคหลังที่พบว่าตามต าราพราหมณ์โบราณไม่ได้กล่าวถึงค าสอน
ที่ให้หญิงหม้ายท าการอัตวินิบาตกรรมโดยกองเพลิงทั้งยังถือเป็นสิ่งต้องห้ามมิใช่วิถีชีวิตของชาว
ฮินดูในบุพกาลแต่อย่างใด (Hawley J.S, 1994) 

 นอกจากนี้ตัวอย่างที่ส าคัญที่น่าสนใจอีกตัวอย่างหนึ่งของความผันแปรของค าสอนตาม
หลักศาสนาคือความคิดในการบรรลุนิพพานของพระภิกษุในนิกายชิงงน (真言宗) นิกายชิงงนเป็น
นิกายที่อยู่ในเครือข่ายของนิกายมันตรญาณซึ่งเติบโตและหลงเหลืออยู่ในประเทศญี่ปุ่น นิกายชิงง
นมีความเชื่อว่าหากภิกษุปฏิบัติฌาณอย่างเข้มงวดเคร่งครัดจะสามารถน าพาตนเองเข้าสู่ความตาย
ได้และร่างกายหลังจากท่ีตายแล้วก็สามารถรักษาไว้ไม่ให้เน่าเปื่อยย่อยสลายและเรียกซากเหล่านั้น
ว่า “โซคุชินบุทสึ” (即身仏) หรือที่สามารถแปลเป็นภาษาไทยได้ว่า “ร่างกายที่เข้าสู่พุทธะ”          
โดยเชื่อว่าเป็นพิธีกรรมในการน าพาให้ภิกษุท่ีสามารถกระท าเช่นนี้ได้กลายเป็นเป็นพระพุทธเจ้าที่มี
ชีวิต (living Buddha) พิธีกรรมนี้เป็นการน าพาชีวิตของตนเข้าสู่ความตายอย่างช้า ๆ และต้องอิง
กับการรับประทานอาหารประเภทธัญพืชอย่างเคร่งครัดจึงเรียกว่า Mokujiki (木喰) เริ่มต้นด้วย
การเปลี่ยนภัตตาหารที่ฉันให้เหลือเพียงน้ า ถ่ัว และเมล็ดพันธ์พืชบางชนิดเท่าน้ันเพื่อเป็นการรีดเอา
ไขมันให้ออกจากร่างกายไปให้มากที่สุดในหนึ่งพันวันแรก หลังจากนั้นในหนึ่งพันวันถัดมาภัตตาหาร
จะถูกเปลี่ยนแปลงไปและสามารถฉันได้เพียงรากและเปลือกสน พร้อมกันนั้นยังต้องดื่มชาที่ช่ือว่า
ชาอุรุชิ (漆樹) ซึ่งสกัดจากน้ ายางต้นไม้ชนิดหนึ่ง (Chinese lacquer tree: Toxicodendron 
vernicifluum) ซึ่งโดยปกติแล้วใช้ส าหรับการลงเงาให้กับเครื่องภาชนะเพื่อป้องกันหนอนและ
ปรสิตต่าง ๆ การดื่มชาอุรุชินี้มีเพื่อวัตถุประสงค์ให้เกิดอาการคลื่นไส้อาเจียนเพื่อลดความช้ืนและน้ า
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ออกจากร่างกายและโดยเฉพาะอย่างยิ่งเพื่อให้สารในชาซึมซับเข้าสู่ร่างกายโดยมุ่งหวังว่าเมื่อ
สิ้นชีวิตไปร่างกายจะได้รับการปกป้องและไม่เกิดการเน่าเปื่อยย่อยสลาย เมื่อครบหนึ่งสองพันวัน
แล้วก็ท าการขุดหลุมดังกล่าวเพื่อดูว่าภิกษุที่อยู่ภายในหลุมได้กลายสภาพเป็นซากที่ไม่เน่าเปื่อย
หรือไม่ (successfully mummified) หากพบว่าซากศพไม่เน่าเปื่อยซากดังกล่าวก็จะถูกขุดขึ้นมา
เพื่อประดิษฐานภายในวัดโดยถูกยกย่องให้มีสถานะเทียบเท่ากับพระพุทธเจ้า พิธีกรรมดังกล่าวเชื่อ
ว่าเป็นส่วนผสมระหว่างความเช่ือทางฮินดูและเต๋าโดยไม่ใช่พิธีกรรมของพระพุทธศาสนา          
แต่อย่างใด (Hori, I, 1962) ตัวอย่างที่กล่าวมาทั้งหมดข้างต้นท าให้เห็นถึงคุณลักษณะที่ส าคัญ
ประการแรกที่ศาสนาหลักเกิดความเปลี่ยนแปลงในแง่ที่ว่าหลักค าสอนมีการคลาดเคลื่อนไปจาก
แก่นในทางศาสนาซึ่งน่าจะเป็นสาเหตุเนื่องมาจากระยะเวลาทางประวัตศิาสตร์ที่ยาวนานและระบบ
การบันทึกในอดีตที่ยังท าได้ไม่ดีนักอีกทั้งบางกรณีเป็นการคลาดเคลื่อนไปด้วยเหตุผลเรื่องอ านาจรัฐ
และการเมืองด้วย 

 แต่นอกเหนือจากคุณลักษณะส าคัญประการแรก ในยุคสมัยหลังจากที่มีการปฏิวัติ
วิทยาศาสตร์และปฏิวัติอุตสาหกรรม ศาสนาหลักยังเกิดความเปลี่ยนแปลงไปในลักษณะประการที่
สอง กล่าวคือ การตีความและหลักเกณฑ์ข้อปฏิบัติพระคัมภีร์ต่าง ๆ ของศาสนาหลักในยุคกลางลด
ความเคร่งครัดลงไปเป็นล าดับ การตีความในเรื่องต่าง ๆ ทางวัฒนธรรมของมนุษย์จึงมิได้ถูกผูกขาด
หรืออยู่ในมือของศาสนาหรือศาสนจักรแต่เพียงผู้เดียว อ านาจในทางปฏิบัติของศาสนจักรลดน้อย
ถอยลงไปโดยจ ากัดตัวเองอยู่แค่ในเรื่องของศาสนกิจเป็นหลัก อ านาจในการก้าวก่ายหรือมีอิทธิพล
ต่อเรื่องในทางสังคมด้านอ่ืน ๆ ค่อย ๆ ถูกถ่ายโอนไปอยู่กับฝ่ายอาณาจักรทีละเล็กละน้อยจนศาสน
จักรเหลืออ านาจในกิจการงานของรัฐน้อยลงจนอาจเรียกได้ว่าไม่มีเลย ความเช่ือมั่นศรัทธาของ
มนุษย์ถูกถ่ายโอนไปที่วิทยาศาสตร์มากขึ้นเป็นล าดับ  ดังที่ฟรีดิช นิตเช่ (Friedrich Wilhelm 
Nietzsche) นักปรัชญาชาวเยอรมันได้พูดถึงสภาวะในยุคศตวรรษที่ 19 ในยุโรปซึ่งเป็นยุคสมัย
ภายหลังการปฏิวัติวิทยาศาสตร์และการปฏิวัติอุตสาหกรรมว่าโลกมีความก้าวหน้าทางด้าน
เทคโนโลยีและวิทยาศาสตร์ขนานใหญ่อย่างก้าวกระโดด นักคิดคนส าคัญในยุคสมัยเดียวกันอย่าง
คาร์ล มาร์กส์ (Karl Marx) ปฏิเสธศาสนาในแง่ที่เป็นเครื่องมือกดทับชนช้ันแรงงาน ในขณะที่
ชาร์ลส์ ดาร์วิน (Charles Darwin) ก็ปฏิเสธอ านาจของพระเจ้าในการสร้างสรรค์โลกด้วยค าอธิบาย
เรื่องการคัดเลือกตามธรรมชาติ ไม่เพียงแต่นักคิดนักปรัชญาเท่านั้น ผู้คนในสังคมต่างก็ห่างเหินกับ
ศาสนาและพระเจ้ามากข้ึนเรื่อย ๆ ศาสนาแทบไม่มีบทบาทอะไรต่อการใช้ชีวิตของผู้คนในสังคมซึ่ง
แตกต่างจากในยุคกลางที่ศาสนามีอิทธิพลต่อสังคมเป็นอย่างมาก จากสมัยกลางที่ผู้คนมักจะสวด
มนต์อ้อนวอนต่อพระเจ้าอย่างไม่ว่างเว้น แต่ในยุคสมัยใหม่ลมหายใจเข้าออกของผู้คนส่วนใหญ่
คิดถึงแต่การท างานเพื่อการเติบโตในหน้าที่และรายได้ภายใต้ระบอบทุนนิยมและลัทธิบริโภคนิยม 
โบสถ์วิหารศาสนสถานต่าง ๆ ที่แม้จะตกทอดหลงเหลือมาอยู่จวบจนกระทั่งในสมัยใหม่นี้แต่
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เปลี่ยนแปลงความหมายในตัวเองลงจากท่ีเดิมทีเคยเป็นตัวแทนอันศักดิ์สิทธ์ิของพระเจ้าและศาสนา
อย่างเป็นรูปธรรมกลับกลายเป็นสิ่งก่อสร้างถาวรวัตถุที่เป็นผลงานทางสถาปัตยกรรมของคนในยุค
สมัยหนึ่ง งานปูนปั้นหรือแกะสลักเทพยดาในศาสนสถานต่าง ๆ ท่ีเดิมทีเป็นตัวแทนของนักบุญหรือ
เทวดาในศาสนาซึ่งสถิตตนอยู่ในโบสถ์วิหารก็กลับกลายเป็นเพียงงานศิลปะที่ตกทอดมาจากยุค
โบราณ พระเจ้าในความเข้าใจว่าเป็นสิ่งท่ีมีอยู่จรงิและสามารถดลบันดาลเรือ่งราวต่าง ๆ ในโลกได้ก็
กลายสภาพเป็นเรื่องเล่าต านานที่กล่าวขานสืบต่อกันมาพียงเท่านั้น (โสรัจจ์ หงศ์ลดารมภ์, 2560)  
ในแง่นี้เองจึงส่งผลต่อมุมมองและการให้นิยามความหมายของความตายเปลี่ยนแปลงไปจากเดิม
หรือหากจะมีอิทธิพลของศาสนาหลงเหลืออยู่แต่ก็ไม่ได้ผูกโยงร้อยรัดอย่างเหนียวแน่นเป็นการ
ผูกขาดดังเช่นในการรับรู้ความหมายของความตายได้ถูกแปรเปลี่ยนไปจากหลักค าสอนของศาสนา
ตามกาลเวลาที่ เปลี่ยนผันไป ศาสตร์ที่ศึกษากฎเกณฑ์ของธรรมชาติอย่างเป็นระบบอย่าง
วิทยาศาสตร์เป็นต้นเค้าของความก้าวหน้าเกือบจะทุกประการของมนุษยชาติให้ด าเนินมาถึงในยุค
สมัยใหม่ได้มีฐานคิดที่สั่นคลอนหลักความเช่ือทางศาสนาเป็นล าดับ จนท าให้เกิดแนวคิดที่เช่ือถือ
วิทยาศาสตร์ว่าจะสามารถเป็นค าตอบให้กับทุกสิ่ง มีเรื่องราวหลายประการที่วิทยาศาสตร์สามารถ
พิสูจน์และให้ค าตอบได้แต่ศาสนากลับไม่อาจท าเช่นนั้นได้ ค่านิยมเชิงโลกียะ (secularism) เกิดขึ้น
ควบคู่กับอุดมการณ์เสรีนิยม (liberalism) และมนุษยนิยมมากขึ้นจนแทบก่อตัวกลายเป็นศาสนา
ใหม่ที่เช่ือว่ามนุษย์เองคือผู้ควบคุมชะตากรรมของตนหรือแม้กระทั่งควบคุมธรรมชาติ  (อภิญญา 
เฟื่องฟุสกุล , 2551) ด้วยเหตุที่ค านิยามความตายถูกเช่ือมโยงกับการ เมืองโดยอ้างอิงกับ
วิทยาศาสตร์เช่ือมโยงกับอุดมการณ์เศรษฐกิจ-การเมืองแบบ ทุนนิยม/เสรีนิยมเช่นท่ีกล่าวไป ในแง่
นี้เองคนจ านวนมากจึงเห็นว่าวิทยาศาสตร์เป็นสิ่งที่ตนเองยึดมั่นจนไม่ต่างอะไรกับการเป็นศาสนา
ประเภทหนึ่ง ที่เข้ามามีอิทธิพลครอบง าสังคมมนุษย์และก่อให้เกิดวัฒนธรรมอีกชนิดหนึ่งซึ่งยึดถือ
วิทยาศาสตร์ซึ่งให้ค าตอบของธรรมชาติเป็นสรณะสูงสุดและลดความศรัทธาต่อความเช่ือทาง
ศาสนาที่ค่อนข้างมีความลี้ลับและเหนือธรรมชาติ วัฒนธรรมความเชื่อเกี่ยวกับการรับรู้ความหมาย
ของความตายจึงเกิดความเปลี่ยนแปลงไป ความเคร่งครัดเกี่ยวกับการตีความการรับรู้ความหมาย
ของความตายในทางวัฒนธรรมซึ่งเดิมทีมีศาสนาเป็นศูนย์กลางต้องมีอันสั่นคลอนและเปลี่ยนแปลง
ไป ผู้คนจ านวนมากเริ่มไม่มีความเช่ือทางจิตวิญญาณเช่นเดิมโดยสังเกตจากการที่ตัวเลขทางสถิติ
พบว่าคนจ านวนมากเปลี่ยนจากการนับถือศาสนาหนึ่งกลายเป็นไม่นับถือศาสนาใด ๆ เพิ่มจ านวน
มากขึ้นเรื่อย ๆ ในส่วนของผู้คนท่ียังนับถือศาสนาอยู่ส่วนหน่ึงก็ไม่ได้ให้ความยึดมั่นเชื่อถือว่าหลักค า
สอนเป็นสิ่งที่ถูกต้องจริงแท้และต้องยึดถือปฏิบัติอย่างเคร่งครัดไปเสียทั้งหมด มุมมองของ
วัฒนธรรมและสังคมที่มีต่อการรับรู้ความหมายของความตายจึงมีความเปลี่ยนแปลงไปจากเดิมที่
วัฒนธรรมทางศาสนาส่วนใหญ่ได้ให้หลักค าสอนหลักปฏิบัติไปในทางปรัชญาแบบทวินิยม 
(dualism) ระหว่างจิตหรือวิญญาณกับร่างกาย โดยเปลี่ยนไปเป็นการเลือกที่จะใช้ทรรศนะทาง
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ปรัชญาแบบเอกนิยม (monism) ซึ่งเห็นว่าชีวิตของมนุษย์นั้นก็เป็นเพียงวัตถุสสารอย่างหนึ่งที่มีอัน
ต้องสิ้นสภาพสิ้นอายุขัยตามกาลเวลา การที่มนุษย์สามารถมีความคิดได้ สามารถแสดงเจตนาต่อสิ่ง
ต่าง ๆ ได้ก็เป็นเพียงการท างานของสมองซึ่งก็คือวัตถุสสารในรูปก้อนเนื้อแบบหนึ่งเท่านั้น ด้วยเหตุ
นี้เองมุมมองที่วัฒนธรรมและสังคมมีต่อความตายจึงตกเป็นหน้าที่หลักของวิทยาศาสตร์และ
วิทยาศาสตร์การแพทย์ไปในท่ีสุด 

บทสรุป: ความตายกับความเชื่อ 

 จากการศึกษาถึงการรับรู้ความหมายของความตายในช่วงเวลาต่าง ๆ ตั้งแต่อดีตจน
ปัจจุบันข้างต้น ท าให้สามารถสรุปข้อสังเกตที่ส าคัญได้ห้าประการดังต่อไปนี้ 

 ประการที่หนึ่ง ความตายกับความเช่ือเป็นสิ่งที่ถูกยึดโยงไว้ด้วยกันอย่างแนบแน่นเสมอมา 
เนื่องด้วยสาเหตุที่ความตายเป็นเสมือนดินแดนเร้นลับที่มนุษย์ซึ่งขณะยังมีชีวิตไม่สามารถล่วงรู้และ
ท าความเข้าใจได้ ความตายส าหรับมนุษย์จึงไม่เคยถูกไขปริศนาให้เกิดความกระจ่างได้เลยตลอด
ช่วงเวลาของประวัติศาสตร์ตั้งแต่อดีตกาลจวบจนกระทั่งปัจจุบัน ด้วยเหตุนี้เองการรับรู้ความหมาย
ของความตายจึงจ ากัดอยู่เพียงในจินตนาการหรือความเชื่อมากกว่าการสืบเสาะความจริงให้เห็นใน
เชิงประจักษ์ ความตายกับความเช่ือจึงมีความยึดโยงเกี่ยวกันกันอย่างแนบแน่นไม่สามารถแยกออก
จากกันได้ 

 ประการที่สอง ความตายเป็นปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรมรูปแบบหนึ่ง เนื่องด้วยหาก
พิจารณาให้ถี่ถ้วนแล้วการที่สังคมมนุษย์พยายามให้ความหมายกับความตายในรูปแบบต่างๆนั้น
กล่าวให้ถึงที่สุดแล้วจึงเป็นการที่มนุษย์กับความตายไดด้ ารงอยู่ร่วมกันตลอดมา ความเชื่อต่างๆที่ถูก
สร้างขึ้นเพื่ออธิบายความหมายของความตายแท้ท่ีจริงแล้วจึงไม่ใช่เรื่องที่ถูกสถาปนาให้มีขึ้นเพื่อคน
ตายแต่แท้ที่จริงกลับเป็นเรื่องที่ถูกสร้างขึ้นไว้ส าหรับบอกเล่าต่อคนที่ยัง “เป็น” หรือคนที่ยังมีชีวิต
อยู่เบื้องหลัง เรื่องราวของการรับรู้ความหมายของความตายรวมทั้งสภาวะหลังความตายจึ งเป็น
เรื่องส าคัญที่ถูกกล่าวถึงในสังคมมนุษย์ ในแง่นี้เองความตายจึงมิได้มีเพียงฐานะเป็น “ปรากฏการณ์
ทางกายภาพ” ของร่างกายมนุษย์เท่านั้น แต่ยังมีฐานะที่ส าคัญในการเป็นเวทีทางวัฒนธรรมหรือ
เป็น “ปรากฏการณ์ทางวัฒนธรรม” ที่ส าคัญที่สุดประการหนึ่งในกิจกรรมหลายๆชนิดตลอด
ช่วงเวลาชีวิตของมนุษย์ 

 ประการที่สาม ความเช่ือของมนุษย์ที่เป็นปัจจัยให้มีผลต่อการประกอบสร้างความหมาย
ของความตายนั้นจะอยู่ในรูปแบบของศาสนาเป็นหลัก กล่าวคือ ด้วยเหตุที่ความตายเป็นเรื่องที่
มนุษย์ไม่สามารถให้ความกระจ่างชัดได้ด้วยความรูค้วามเข้าใจแขนงใด ๆ ความตายจึงเป็นพ้ืนท่ีของ
ความเช่ือความศรัทธาและความเช่ือความศรัทธาก็ผนวกรวมอยู่กับศาสนาอย่างไม่สามารถ
หลีกเลี่ยงได้ แม้จนกระทั่งเวลาที่เกิดการปฏิวัติวิทยาศาสตร์ท าให้วงการวิทยาศาสตร์เจริญเติบโต
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มากขึ้นและกว้างขวางขึ้นเรื่อย ๆ จนกระทั่งในปัจจุบัน ยุคแห่งการครองโลกของศาสนาหลักก็ลด
ความส าคัญลงไป การตีความหลักค าสอนของศาสนาเกี่ยวกับความตายลดความส าคัญลงไปเป็น
อย่างมาก เนื่องจากสังคมมนุษย์ในปัจจุบันโดยส่วนใหญ่ เปลี่ยนมายึดถือหลักการส าคัญในทาง
วิทยาศาสตร์เป็นสิ่งส าคัญสูงสุด ในแง่นี้เองความเชื่อเรื่องจิตหรือวิญญาณของมนุษย์ซึ่งเป็นสิ่งท่ีแยก
ออกจากกันกับร่างกายซึ่งเป็นลักษณะเด่นที่มีอยู่ในค าสอนทางศาสนานั้น ในแง่มุมของวิทยาศาสตร์
จึงถูกทอนให้เป็นปรากฏการณ์ของการท างานทางสมองเท่านั้น  การที่สังคมโลกยุคใหม่ให้
ความส าคัญน้อยลงต่อความเช่ือทางศาสนาหลักที่ เคยมีอิทธิพลอย่างสูงมาก่อนและรับเอา
ความหมายของความตายที่ประกอบสร้างขึ้นโดยแนวคิดวิทยาศาสตร์ก็ไม่ต่างอะไรกับคนเหล่านั้น
ก าลังปล่อยมือจากความเช่ือชุดเดิมชุดหนึ่งพร้อมทั้งไปยึดเกาะอยู่กับ “ความเชื่อ” ในอีกรูปแบบ
หนึ่งแทนที่ เนื่องจาก ณ ปัจจุบันก็ยังไม่มีข้อพิสูจน์เกี่ยวกับความสัมพันธ์ระหว่างจิตกับกายที่มีต่อ
กันภายหลังความตาย ในแง่นี้เองวิทยาศาสตร์ก็ปรากฏตัวต่อความรับรู้ของมนุษย์ไม่ต่างจาก 
“ศาสนา” ในอีกรูปแบบหนึ่งที่มีค าอธิบายความหมายของชีวิตและความตายในรูปแบบที่ต่าง
ออกไปจากศาสนาหลักท่ีมีอยู่เดิม  

 ประการสุดท้าย การรับรู้ความหมายความตายของมนุษย์สมัยนั้นเป็นผลผลิตจากการช่วง
ชิงอ านาจในการให้ค านิยาม ซึ่งจะอยู่ในรูปแบบท่ีแตกต่างกันออกไปตามบริบททางสังคมวัฒนธรรม
และประวัติศาสตร์ ในสังคมใดจะมีการรับรู้ความหมายของความตายของมนุษย์เป็นอย่างไรนั้น
ขึ้นกับว่าถ้อยแถลง (statement) ชุดใดจะมีความส าคัญและสามารถช่วงชิงพื้นท่ีในการให้ค านิยาม
ได้มากกว่ากัน หรืออาจกล่าวได้ว่าการรับรู้ความหมายของความตายในสังคมเกิดขึ้นบนเวทีท่ีมีการ
ปะทะประสานกันของวาทกรรมในรูปแบบต่าง ๆ ที่ตกผลึกจนเป็นความเช่ือกระแสหลักในสังคม 
เมื่อเป็นเช่นนี้ย่อมหมายความว่าในยุคสมัยปัจจุบันอันเป็นยุคที่มีการแลกเปลี่ยนข้อมูลข่าวสารกัน
อย่างมากมายมหาศาลรวมทั้งมีการติดต่อสื่อสารกันได้อย่างที่เรียกได้ว่าแทบจะไร้พรมแดนยิ่งจะท า
ให้เวทีแห่งการปะทะประสานกันของวาทกรรมเกี่ยวกับความตายเป็นพื้นที่ที่มีความสลับซับซ้อน
มากกว่าในอดีตกาลอย่างมีนัยส าคัญ 
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