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บทคัดย่อภาษาไทย 

 

งานวิจัยนี้เป็นการวิจัยเชิงคุณภาพซึ่งมีวัตถุประสงค์เพ่ือศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตร์แห่งการ
ตีความทั่วไป พัฒนาศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา และน าเสนอรูปแบบ
ศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา โดยการศึกษาเอกสารจากพระไตรปิฎก อรรถ
กถา วรรณกรรมและบทความที่เกี่ยวข้องกับแนวคิดศาสตร์แห่งการตีความ จากนั้น วิเคราะห์เนื้อหาด้วย
การจ าแนกประเภทของข้อมูลและวิเคราะห์เชิงพรรณนาปรากฏการณ์ท่ีปรากฏในคัมภีร์  

ผลการวิจัยพบว่า 1. การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความทั่วไป ส าหรับแนวคิด
ศาสตร์แห่งการตีความทางตะวันตกมี 3 ลักษณะ คือ 1) แนวคิดทางเทววิทยา 2) แนวคิดทางปรัชญา
สังคม 3) แนวคิดทางอัตถิภาวนิยม ส่วนทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความทางตะวันตกมี 2 ประเภท คือ 1) 
การตีความทางศาสนา 2) การตีความสากล ในทางตะวันออกหากกล่าวเฉพาะแนวคิดศาสตร์แห่งการ
ตีความในพุทธปรัชญาฝ่ายเถรวาทจ าแนกเป็น 4 รูปแบบ คือ 1) แบบจ ากัดความ 2) แบบขยายความ 3) 
แบบอธิบายความ 4) แบบวินิจฉัยความ ส่วนทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความในพุทธปรัชญาเป็นลักษณะของ
ทฤษฎีบูรณาการที่เรียกว่า ปฏิสัมพัทธนิยม ซึ่งผสมผสานระหว่างทฤษฎีปิดกั้นกับทฤษฎีเหมารวม เช่น 
ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการตีความด้วยวิธีอุทาหรณ์ ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม 2. 
การพัฒนาศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาพบแนวคิดที่ส าคัญ 2 แนวคิด คือ 1) 
แนวคิดการตีความแบบพุทธภาษิต โดยมีลักษณะดังนี้ (1) การจ ากัดความ เป็นส่วนของบทน าหรือ
อารัมภบท (2) ขยายความ เป็นส่วนเนื้อหาหรือวัตถุกถา (3) วินิจฉัยความ เป็นบทสรุปในส่วนของคาถา
และส่วนของสโมธาน (4) อธิบายความ เป็นบทสรุปในส่วนการแก้อรรถหรือเวยยากรณะ 2) แนวคิดการ
ตีความแบบเนตติปกรณ์ เพ่ือท าความเข้าใจพุทธพจน์ตามทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการ
ตีความแบบวิธีอุทาหรณ์และทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม โครงสร้างของเนื้อหาในคัมภีร์เนตติปกรณ์
ที่ปรากฏในการตีความคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา คือ การขยายความอย่างละเอียดที่เรียกว่า หารวิภังควาระ
หรือหาระ 16 ประการ 3. การน าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา
พบแนวคิด 2 ลักษณะ คือ ลักษณะที่ 1 การตีความแบบพุทธภาษิตที่เรียกว่า DEED Concept อัน
ประกอบด้วย (1) D (Definition) คือ การจ ากัดความ เป็นบทน าเข้าสู่เนื้อหาที่เรียกว่า อารัมภกถา 
ข้อความในส่วนนี้เรียกว่า บทอุเทศ (2) E (Expansion) คือ การขยายความ เป็นการชี้แจงเนื้อหาให้
กระจ่างด้วยนิทานธรรมหรือวัตถุกถา ข้อความในส่วนนี้เรียกว่า นิเทศ ส่วนอีก 2 ประการสุดท้ายเป็น
บทสรุป อันเป็นการประมวลเรื่องราวให้เห็นประเด็นส าคัญของเรื่อง กล่าวคือ (3) E (Explanation) คือ 
การอธิบายความในคาถาที่เรียกว่า การแก้อรรถ ข้อความในส่วนนี้ เรียกว่า นิเทศ และ (4) D (Decision) 
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คือ การวินิจฉัยความด้วยการสรุปเป็นคาถาและสรุปผลลัพธ์ที่เกิดขึ้นจากการฟังนิทานธรรม ข้อความใน
ส่วนนี้เรียกว่า ปฏิเทศ ในธัมมปทัฏฐกถาเรื่องหนึ่ง ๆ จะประกอบด้วยหลักการทั้ง 4 นี้ อันเป็นการตีความ
พุทธพจน์หรือคาถาประจ าเรื่องให้เป็นเรื่องราวนิทานธรรม การตีความแบบพุทธภาษิตนี้จะเห็นจาก
เรื่องธัมมิกอุบาสกเป็นตัวอย่าง ลักษณะที่ 2 การตีความแบบเนตติปกรณ์ เป็นการตีความด้วยลีลาการ
ประพันธ์ที่ประกอบด้วย (1) สังคหวาระ (2) อุทเทสวาระ ทั้งสองข้อนี้สอดคล้องกับอารัมภกถาในเรื่องราว
ของคัมภีร์ธัมปทัฏฐกถา (3) นิทเทสวาระ ข้อนี้สอดคล้องกับวัตถุกถา ซึ่งเป็นการน าคาถาพุทธภาษิตมา
กล่าวเป็นเรื่องราวเชิงบุคลาธิษฐานที่มีตัวละคร บทสนทนา ฉาก บรรยากาศที่ด าเนินไปตามโครงเรื่องที่
ก าหนดไว้ (4) ปฏินิทเทสวาระ เป็นการอธิบายความหมายของเรื่องอย่างละเอียดตามหลักการ 4 วาระ
ย่อย คือ 1) หารวิภังควาระ (การแสดงรายละเอียด) 2) หารสัมปาตวาระ (การประมวลลงในหาระ) 3) นย
สมุฏฐาน (เหตุเกิดของนัย) 4) สาสนปัฏฐาน (สูตรแสดงค าสอน) ข้อปฏินิทเทสวาระนี้สอดคล้องกับคาถา 
เวยยากรณะและสโมธาน ดังนั้น ทั้ง 4 วาระในเนตติปกรณ์จึงเป็นแนวคิดพ้ืนฐานที่สอดคล้องกับ
ส่วนประกอบในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาทั้ง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน และ
หากแยกพิจารณาเฉพาะการตีความตามหลักหารวิภังควาระทั้ง 16 ประการ ก็พบว่า มีส่วนประกอบของ
อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะและสโมธานที่สัมพันธ์อย่างชัดเจน เช่น ในเรื่องพราหมณ์ชื่อ
จูเฬกสาฎกซ่ึงสามารถตีความเข้าได้กับหลักหารวิภังควาระในข้อเทสนาหาระและข้อวิจยหาระ  

ค าส าคัญ : 1. ศาสตร์แห่งการตีความ 2. อรรถปริวรรตศาสตร์ 3. การตีความเชิงปรัชญา  
              4. ธัมมปทัฏฐกถา  
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ABSTRACT  
 

This research is a qualitative research which aims to study the general concepts 
and theories of interpretation, to develop the philosophical interpretation in the 
Dhammapada-aṭṭhakathā, and to present the model of philosophical interpretation in 
the Dhammapada-aṭṭhakathā. The data are collected from the Tipitaka, commentary, 
literatures, and articles related to the concepts of interpretation. After collected the 
data, there are performed by typological analysis and descriptive analysis of phenomena 
appearing in the scriptures.  

The research results are as follows: 1. the study of general concepts and theories 
of interpretation. The concepts of interpretation in the West consist of three aspects: 1) 
theology, 2 ) social philosophy, and 3 ) existentialism. For the theories of interpretation 
consist of two types: 1) religious hermeneutics and 2) general hermeneutics. In the East, 
if specifically, to the concept of interpretation in Theravada Buddhist philosophy, it is 
classified into four forms: 1) definition, 2) expansion, 3) explanation, 4) decision. For the 
theories of interpretation in Buddhist philosophy, it is an integrationism called 
interactionism which combines the theories of exclusivism and inclusivism such as the 
theory of interpretation by skillful means, interpretation by simile, interpretation by tale. 
2 . The development of philosophical interpretation in the Dhammapada-aṭṭhakathā is 
found into two important concepts: (1 ) concept of interpretation as Buddha’s proverb 
(Buddhabhāsita) which has the following characteristics: (1 )  definition as a part of 
introduction or preamble (Ãrambhakathā), (2 )  explanation as the body of paper or 
content (Vatthukathā), (3 ) decision as a conclusion of the verse (Gāthā) and summary 
(Samodhāna), and (4 )  explanation as a conclusion of the annotation or commentary 
(Veyyākaraṇa). (2) concept of interpretation as Buddhist guideline text (Nettipakaraṇa) to 
understand the Buddha's teachings according to the theory of interpretation by skillful 
means, interpretation by simile, interpretation by tale. The structure of the content of 
the Nettipakaraṇa appeared in the interpretation of the Dhammapada-aṭṭhakathā is a 
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detailed explanation called sixteen hāravibhaṅgavāra or hāra. 3. The presentation of the 
philosophical interpretative model in the Dhammapada-aṭṭhakathā is found into two 
concepts: first, interpretation as Buddha’s proverb (Buddhabhāsita) called DEED Concept 
which consists of (1 )  D refers to the definition, an introduction to the story called 
Ãrambhakathā. This part in the story is called the Uddesa. (2) E refers to the expansion, 
the clarification of the content of story or Vatthukathā. This part is called the Niddesa. 
The last two parts are the conclusion which is the summary of the important points of 
story that are (3 )  E refers to explanation of the verse called annotation. This part is 
called Niddesa, and (4 )  D refers to decision of the story by summarizing the verse 
(Gāthā) and summarizing the results from listening to such a story. This part is called the 
Paṭidesa. In each story of Dhammapada-aṭṭhakathā, there will be four parts of this 
concept which are the interpretation of the Buddha's proverb or the story's verse into a 
moral tale. The first concept, interpretation as Buddha’s proverb (Buddhabhāsita), can 
be seen from the story of Dhammika-Upāsaka as an example. The second concept, the 
interpretation as Buddhist guideline text (Nettipakaraṇa), is an interpretation using a 
composition style consisting of (1) Saṅgahavāra and (2) Uddesavāra, these compositions 
are related to preamble (Ãrambhakathā) to the story of the Dhammapada-aṭṭhakathā, (3) 
Niddesavāra related to the content of story (Vatthukathā) which is the presentation of 
the Buddha's proverb in a personifying manner with characters, dialogues, settings, and 
atmospheres that proceed to a plot, (4 ) Patiniddesavāra related to explanation of the 
meanings of the story in details according to four sub-compositions: 1) Hāravibhaṅgavāra 
(presentation of details), 2) Hārasampātavāra (compilation into modes of conveying), 3) 
Nayasamaṭṭhāna (origin of the guidelines), and 4 ) Sāsanapaṭṭhāna (Sutta for explaining 
the teachings or foundation of teachings). The Patiniddesavāra related to Gāthā (verse), 
Veyyākaraṇa (commentary), and Samodhāna (summary). Therefore, four compositions in 
the Nettipakaraṇa are the basic concepts which are consistent with the five components 
of Dhammapada-aṭṭhakathā, namely Ãrambhakathā, Vatthukathā, Gāthā, Veyyākaraṇa, 
and Samodhāna. If there is considered only the interpretation in accordance with sixteen 
principles of hāravibhaṅgavāra, there is found clearly that these five components of 
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Dhammapada-aṭṭhakathā related to hāravibhaṅgavāra. For example, the story of the 
Brahmin named Jūḷekasāṭaka which is interpreted into the Desanāhāra and the 
Vijayahāra of hāravibhaṅgavāra. 

Keywords : 1. Interpretation 2. Hermeneutics 3. Philosophical Interpretation  
      4. Dhammapada-aṭṭhakathā  
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กิตติกรรมประกาศ 

 

งานวิจัยเล่มนี้ส าเร็จเรียบร้อยด้วยดี เพราะการอนุเคราะห์ช่วยเหลือ แนะน า และให้ก าลังใจของ
คณาจารย์ภายในคณะศาสนาและปรัชญาหลายท่าน จึงขอบพระคุณมา ณ โอกาสนี้ และขอขอบพระคุณ
คณะศาสนาและปรัชญา มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย ที่มอบทุนการวิจัยให้ในครั้งนี้  รวมถึง
ผู้เชี่ยวชาญอ่านตรวจประเมินงานวิจัยที่ให้ความช่วยเหลือในขั้นตอนการท าวิจัยและให้ค าแนะน าในการ
ปรับแก้งานวิจัยให้สมบูรณ์ยิ่งข้ึน  

คณะผู้วิจัยคาดหวังว่า งานวิจัยนี้จะเป็นประโยชน์ส าหรับนักศึกษา นิสิต และผู้สนใจทั่วไปใน
การศึกษาพุทธปรัชญาและพระพุทธศาสนา ทั้งในเชิงคัมภีร์และเชิงประยุกต์เข้าหาศาสตร์สมัยใหม่ได้เป็น
อย่างดี โดยเฉพาะการศึกษาคัมภีร์หลัก คือ พระไตรปิฎก อันเป็นกุญแจดอกส าคัญที่ไขไปสู่ภูมิปัญญาทาง
พระพุทธศาสนาอย่างแท้จริง  

หากการวิจัยนี้มีข้อผิดพลาดหรือไม่สมบูรณ์ประการใด คณะผู้วิจัยต้องขออภัยและน้อมรับการ
วิพากษ์วิจารณ์หรือค าแนะน าจากผู้รู้ทุกท่าน ทั้งพร้อมจะน าไปปรับปรุงแก้ไขการศึกษาพระพุทธศาสนาใน
ครั้งต่อไป ทั้งนี้ เพ่ือให้เกิดประโยชน์สูงสุดในการศึกษาพระพุทธศาสนา ทั้งในเชิงปรัชญาและศาสนาใน
โอกาสต่อไป  
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เช่น ขุ.ธ. (มจร) 25/11/14 หมายถึง สุตฺตนฺตปิฏก ขุทฺทกนิกาย ธมฺมปทปาลิ เล่มที่ 25 ข้อ 11 หน้า 14  
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บทที่ 1 
บทน ำ 

 
1.1 ควำมเป็นมำและควำมส ำคัญของปัญหำ  

พุทธปรัชญามีหลักค าสอนที่สามารถประพฤติปฏิบัติได้จริงในวิถีชีวิตประจ าวัน แต่หลักค า
สอนบางประการเข้าใจยาก แม้จะมีลักษณะเป็นอกาลิโก หมายถึง การประยุกต์ใช้ได้ในทุกบริบท
ของสังคมโดยไม่ขึ้นอยู่กับยุคสมัยใดยุคสมัยหนึ่งก็ตาม แต่หลักค าสอนก็ยังเป็นปัจเจกส าหรับผู้ที่
สนใจจะศึกษาเป็นการเฉพาะเท่านั้น ซึ่งความจริงแล้วหลักค าสอนทางพุทธปรัชญาจ าแนกเป็นโลกิย
ธรรมหรือหลักค าสอนที่ชาวบ้านน าไปปฏิบัติได้โดยง่าย และโลกุตรธรรมหรือหลักค าสอนที่เหมาะ
ส าหรับนักบวชที่ต้องการจะปฏิบัติ เพ่ือพ้นจากวัฏสงสาร อย่างไรก็ตาม ทั้ งโลกิยธรรมและ
โลกุตรธรรมมีความลึกซึ้งในตัว การน าไปประยุกต์ใช้ในยุคสมัยปัจจุบันเป็นเรื่องค่อนข้างยาก ทั้งใน
แง่ของหลักธรรมที่ลึกซึ้ง การอธิบายความไม่เข้ายุคสมัย การไม่มีเวลาศึกษาหลักธรรมอย่างจริงจัง
ของชาวบ้านในยุคที่ต้องเร่งรีบ แข่งขันในการใช้ชีวิตในสังคมสมัยใหม่ ดังนั้น การตีความหลักค าสอน
เพ่ือให้เข้ากับยุคสมัยและวิถีชีวิตของชาวบ้านในยุคนี้จึงเป็นสิ่งส าคัญ ทั้งนี้ เพ่ือให้หลักค าสอน
กลายเป็นหนึ่งของวิถีชีวิตที่สามารถน าไปใช้ได้จริง อย่างไรก็ตาม การตีความดังกล่าวต้องอาศัย
รูปแบบของการตีความที่ปรากฏในคัมภีร์ทางพุทธปรัชญาเพ่ือวิเคราะห์ให้เห็นแนวทางที่เป็นตัวอย่าง
ในการน าไปใช้จริง ยกตัวอย่าง คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาที่เป็นการตีความค าสอนในพระไตรปิฎกที่เป็น
นามธรรมในรูปแบบของคาถาหรือร้อยกรองให้เป็นรูปธรรมในลักษณะของร้อยแก้ว  

การศึกษาครั้งนี้จึงเลือกคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา ซึ่งเป็นคัมภีร์ชั้นปฐมภูมิประเภทอรรถกถา 
(Commentary) ประพันธ์โดยพระพุทธโฆสะ ชาวอินเดีย ในพุทธศตวรรษท่ี 10 ท่านเป็นนักปราชญ์
รูปหนึ่งที่อธิบายความ แปลความและตีความค าสอนทางพุทธปรัชญาได้อย่างลึกซ้ึง ผลงานของท่าน
เป็นที่ยอมรับอย่างกว้างขวางในแวดวงนักวิชาการฝ่ายเถรวาท ส าหรับคณะสงฆ์ไทยได้น าคัมภีร์ที่
ท่านแปลและประพันธ์ไว้มาเป็นหลักสูตรในการเรียนการสอนภาษาบาลีมาตั้งแต่โบราณ เช่น ใน
สมัยพ่อขุนรามค าแหง นอกจากพระองค์จะทรงสั่งสอนประชาชนตามหลักธรรมทางพระพุทธศาสนา
ด้วยพระองค์เองแล้ว ยังทรงส่งเสริมให้พระสงฆ์ศึกษาพระไตรปิฎกเรียกว่า การศึกษาพระปริยัติ
ธรรม แบ่งเป็น 3 ตอน คือ ตอนต้นศึกษาพระสุตตันตปิฎก เป็นการศึกษาเกี่ยวกับพระสูตร การ
ประมวลเรื่องเล่าต่าง ๆ ในทางพระศาสนา ตอนกลางศึกษาพระวินัยปิฎก เป็นการศึกษาเกี่ยวกับ
สิกขาบทและข้อบัญญัติต่าง ๆ ทางศาสนา ตอนปลายศึกษาพระอภิธรรมปิฎก เป็นการศึกษา
เกี่ยวกับหลักธรรมที่เป็นปรมัตถธรรม ส่วนการศึกษาของคณะสงฆ์ในสมัยอยุธยามาปรากฏชัดเจนใน
สมัยสมเด็จพระนารายณ์มหาราช พระองค์ทรงส่งเสริมการศึกษาของคณะสงฆ์อย่างมาก ทรง
ก าหนดให้มีการศึกษาพระไตรปิฎกหรือพระปริยัติธรรมเป็นหลักสูตร 3 ชั้น (สารานุกรมไทยส าหรับ
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เยาวชนฯ เล่มที่ 39, ม.ป.ป.) ดังนี้ 1. บาเรียนตรี ในชั้นนี้เริ่มต้นจากการศึกษาหลักการทางภาษา
บาลีจากคัมภีร์มูลกัจจายน์ ซึ่งอาจใช้เวลา 2-3 ปี จากนั้น จึงศึกษาจากเเบบเรียน อันเป็นพระสูตรที่
จารึกไว้ใบลาน 2. บาเรียนโท เป็นการศึกษาพระสูตรและเพ่ิมเติมด้วยการศึกษาพระวินัย 3. 
บาเรียน เอก เป็ นการศึกษาพระสูตร พระวินั ยและพระอภิ ธรรม ในสมัยรัตน โกสินทร์ 
พระบาทสมเด็จพระพุทธเลิศหล้านภาลัย รัชกาลที่ 2 ทรงปรับปรุงการเรียนการสอนภาษาบาลีเป็น 
9 ประโยค ในระยะแรก การศึกษาช่วงรัชกาลที่ 2 ถึงรัชกาลที่ 6 จัดเป็น 4 ขั้น คือ บาเรียนสามัญ
หรือบาเรียนจัตวา บาเรียนตรี บาเรียนโท และบาเรียนเอก โดยก าหนดไว้ดังนี้ หากสอบได้ 3 
ประโยค เรียกว่า บาเรียนสามัญ  สอบได้ 4 ประโยค เรียกว่า บาเรียนตรี สอบได้ 5-6 ประโยค 
เรียกว่า บาเรียนโท สอบได้ 7-9 ประโยค เรียกว่า บาเรียนเอก โดยเฉพาะบาเรียนเอก เรียกชื่อ
เฉพาะดังนี้ ประโยค 7 เป็นบาเรียนเอกปฐม ประโยค 8 เป็นบาเรียนเอกมัธยม และประโยค 9 เป็น
บาเรียนเอกอุ (เอกอุดม)  

อย่างไรก็ตาม ในรัชสมัยพระบาทสมเด็จพระนั่งเกล้าเจ้าอยู่หัว รัชกาลที่ 3 ทรงพระกรุณา
โปรดเกล้าฯ ให้เปลี่ยนค าเรียกจากค าว่า บาเรียน เป็นค าว่า ปะเรียญ และในรัชสมัยพระบาทสมเด็จ
พระจุลจอมเกล้าเจ้าอยู่หัว รัชกาลที่ 5 ทรงพระกรุณาโปรดเกล้าฯ เปลี่ยนเป็นค าว่า เปรียญ กระทั่ง
ปัจจุบัน การศึกษาของคณะสงฆ์ไทยได้รับการปรับเปลี่ยน พัฒนาให้เหมาะสมกับยุคสมัยเรื่อยมา 
นอกจากจะเป็นชื่อล าดับชั้นแล้ว คัมภีร์ที่ใช้เรียนก็ได้รับการปรับเปลี่ยนด้วย ในที่นี้ ยกตัวอย่าง
คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาซึ่งในสมัยรัชกาลที่ 2 จะใช้เรียนในประโยค 1-2-3 ซึ่งต้องสอบให้ได้คราว
เดียวกันทั้ง 3 ประโยค จึงจะเป็นบาเรียนสามัญ ในปัจจุบันได้ปรับการเรียนคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา
เป็นภาค โดยประโยค 1-2 วิชาแปลมคธเป็นไทย เปลี่ยนเป็นภาค 1-4 ประโยค 3 วิชาแปลมคธเป็น
ไทย เปลี่ยนเป็นภาค 5-8 ประโยค 4 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาภาค 1 ประโยค 
5 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาภาค 2-4 ประโยค 6 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้คัมภีร์
ธัมมปทัฏฐกถาภาค 5-8 (คนึงนิตย์ จันทบุตร, 2543: 15) ดังนั้น จะเห็นว่า การศึกษาคัมภีร์ธัมม
ปทัฏฐกถามีความส าคัญอยู่ไม่น้อยในการศึกษาคณะสงฆ์ แม้ว่าจะถูกจัดไว้ในหลักสูตรของชั้นแรก 
แต่ก็เป็นพ้ืนฐานในการศึกษาชั้นต่อ ๆ ไป อย่างไรก็ตาม การศึกษาคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาของคณะ
สงฆ์เป็นลักษณะของการศึกษาเชิงภาษาศาสตร์และการปริวรรตภาษาเป็นส่วนใหญ่ ซึ่งเป็นลักษณะ
ของการแปลอักษรต่ออักษร หรือประโยคต่อประโยคให้ตรงกับต้นฉบับเดิม มากกว่าการตีความของ
ตัวบทว่า คัมภีร์นี้ต้องการจะสื่ออะไรและสามารถพลิกแพลงได้หรือไม่ ซึ่งการศึกษาดังกล่าวจะมีผลดี
หรือไม่ อย่างไร เป็นเรื่องของระบบการศึกษาคณะสงฆ์ที่จะต้องพัฒนาต่อไป ในที่นี้ คณะผู้วิจัยขอ
ศึกษาเฉพาะรูปแบบของการตีความที่ปรากฏในคัมภีร์ เพ่ือน าเสนอรูปแบบที่ เป็นประโยชน์ต่อ
การศึกษาในวงกว้างต่อไป  
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 อย่างไรก็ตาม คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาได้มีการศึกษาวิจัยหลายเรื่อง เช่น พระมหาสาคร วรธมฺ
โมภาโส (2560) ได้วิจัยเกี่ยวกับหลักกรรมที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา ซึ่งผลการวิจัยพบว่า 
การให้ผลของกรรมในคัมภีร์นี้มีปรากฏอยู่ในกรรม 12 ประการ และงานวิจัยนี้ได้แสดงคุณค่าของจ
ริยศาสตร์กฎแห่งกรรมในคัมภีร์อรรถกถาธรรมบทใน 2 ประเด็นหลัก คือ 1. คุณค่าของจริยศาสตร์
ต่อครอบครัว 2. คุณค่าของจริยศาสตร์กฎแห่งกรรมต่อสังคม งานวิจัยของพระมหาประยูร จีนา 
(2546) ในเรื่องการแนะแนวของพระพุทธเจ้าในอรรถกถาธรรมบทพบประเด็นที่น่าสนใจ คือ 
ประเภทของการแนะแนว เช่น การแนะแนวการศึกษา การแนะแนวอาชีพ การแนะแนวส่วนตัวและ
สังคม การแนะแนวเพ่ือไปสู่สุคติ เทคนิคที่พระพุทธเจ้าทรงใช้ คือ การยกอุทาหรณ์ การให้ลงมือ
ปฏิบัติด้วยตนเอง การอุปมา การลงโทษและให้รางวัล การแนะด้วยเหตุการณ์ปัจจุบัน การถาม การ
พลิกสถานการณ์ การเล่นภาษาในความหมายใหม่ ขณะที่พระมหาอุดร เกตุทอง (2547) ได้วิจัย
เกี่ยวกับอุปมาอุปไมยในพระธรรมบทพบว่า ส านวนไทยมีความสัมพันธ์กับพระคาถาธรรมบทในแง่
ของการท าให้เกิดภูมิปัญญาในวิถีไทยและภูมิปัญญาทางภาษา ส่วนพระมหาสิทธิทัศน์ สนเทียนวัด 
และเปรมวิทย์ วิวัฒนเศรษฐ์ (2564) ได้ศึกษาวิธีการน าเสนอเนื้อหาธรรมบทในพระธัมมปทัฏฐกถา
แปลพบว่า มี 4 ขั้นตอน คือ 1) เหตุแสดงธรรมเทศนา 2) ยกนิทานมาสาธก 3) สรุปเป็นพระคาถา
และอธิบายความ 4) จบท้ายด้วยอานิสงส์การฟังธรรม นอกจากนี้ อภิญวัฒน์ โพธิ์สาน (2561) ได้
ศึกษาแนวคิดคู่ตรงข้ามในยมกวรรคแห่งอรรถกถาธรรมบทพบว่า แนวคิดคู่ตรงข้ามเป็นจริยศาสตร์
เชิงปฏิบัติแบบวิภัชวาทและทางสายกลาง ขณะที่งานวิจัยของส าเนียง เลื่อมใส (2545) เรื่องการไข
ความในอรรถกถาธรรมบทพบว่า ทุกเรื่องในอรรถกถาธรรมบทประกอบด้วยอารัมภบท วัตถุกถา 
คาถา เวยยากรณะ สโมธาน ส่วนการตั้งชื่อเรื่องพบว่า มี 3 ลักษณะ คือ 1) การตั้งตามชื่อวรรคตาม
สาระทางธรรมที่กล่าวในวรรคนั้น ๆ 2) การตั้งตามลักษณะวิธีการเปรียบเทียบ 3) การตั้งตามวิธีการ
จัดรวมบทคาถา ส่วนเกศนี นุชทองม่วง (2556) ได้ศึกษาอรรถกถาธรรมบทในแง่วรรณกรรมค าสอน
พบว่า การเล่าเรื่องในอรรถกถาธรรมบทแบ่งเป็น 4 กลุ่ม คือ เรื่องเล่าของนักบวช เรื่องเล่าของ
อุบาสกอุบาสิกา เรื่องเล่าบุคคลภายนอก เรื่องเล่าของพระพุทธเจ้า พฤติกรรมหลักของอรรถกถามี 
10 พฤติกรรม เช่น ความเป็นมา การเลื่อมใส การบวช กลวิธีการเล่าเรื่องมี 3 แบบ คือ แบบไม่ใช่ตัว
ละครในเรื่อง แบบเป็นตัวละครในเรื่อง แบบตัวละคร คือ พระพุทธเจ้า จากงานวิจัยเหล่านี้ท าให้ได้
องค์ความรู้ที่เกี่ยวกับการอธิบาย วิเคราะห์ จ าแนกคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาในศาสตร์ด้านวรรณกรรม 
ไวยากรณ์ภาษา พระพุทธศาสนา และแม้จะมีงานวิจัยในเชิงปรัชญาอยู่บ้าง แต่ก็ยังไม่ได้วิเคราะห์ใน
ศาสตร์แห่งการตีความที่เป็นแนวคิดปรัชญาหลังนวยุค ดังนั้น คณะผู้วิจัยจึงเห็นว่า การน าศาสตร์
แห่งการตีความมาเป็นทฤษฎีในการวิเคราะห์จะท าให้เห็นมุมมองของคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาอีกมิติ
หนึ่ง โดยทฤษฎีหลักที่จะน ามาใช้ในการวิจัยนี้ คือ ทฤษฎีอุปายโกศลวิธี อันเป็นทฤษฎีเกี่ยวกับการ
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วิเคราะห์ค าสอนที่ไม่ได้จ ากัดว่า ต้องเป็นหลักการสอนอย่างใดอย่างหนึ่งเท่านั้น ดังนั้น คณะผู้วิจัยจึง
มุ่งท่ีจะศึกษาหลักการสอนที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาว่า มีรูปแบบใดบ้าง  
 การวิจัยครั้งนี้  คณะผู้วิจัยได้เก็บข้อมูลวิจัยเบื้องต้นพบว่า คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาเป็น
วรรณกรรมเรื่องเล่าอย่างหนึ่งที่ถ่ายถอดหลักธรรมผ่านตัวละคร เป็นลักษณะของการแสดง
ธรรมาธิษฐานให้เป็นบุคลาธิษฐานที่มีรสของวรรณคดีทางศาสนาโดยเฉพาะ นั่นคือ การมีวิมุติรสเป็น
เป้าหมาย อย่างไรก็ตาม รูปแบบที่ปรากฏในคัมภีร์นี้จ าเป็นต้องศึกษาอย่ างละเอียด ดังนั้น 
คณะผู้วิจัยจึงมีความสนใจและอาศัยประสบการณ์การท างานด้านการสอนภาษาบาลีและการวิจัยมา
อย่างต่อเนื่อง จึงได้เลือกการวิจัยเอกสารเล่มนี้ งานวิจัยนี้ได้บูรณาการระหว่างศาสตร์ต่าง ๆ ได้แก่ 
ปรัชญา ศาสนา วัฒนธรรม พระพุทธศาสนา การศึกษา เป็นต้น และได้รับความร่วมมือเป็นอย่างดี
จากภาครัฐ ภาคประชาชน ภาคเอกชน เช่น ส านักงานแม่กองบาลีสนามหลวง มหาวิทยาลัยมหา
จุฬาลงกรณราชวิทยาลัย เป็นต้น โครงการวิจัยนี้จะเกิดผลผลิตที่เป็นองค์ความรู้ คือ ข้อมูลความรู้
ความเข้าใจเกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความ การได้นวัตกรรม คือ รูปแบบของศาสตร์แห่งการตีความ
ในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา ในด้านผลงานเชิงวิชาการจะได้บทความวิจัย และบทความวิชาการที่
เผยแพร่ในวารสารวิชาการระดับชาติและนานาชาติ จ านวน 2 บทความ ส่วนประโยชน์เชิงชุมชน
และสังคมจะท าให้นักเรียนบาลีสนามหลวงได้แนวทางศึกษาบาลี นอกจากนั้น หน่วยงานที่เกี่ยวข้อง
จะสามารถน าองค์ความรู้ไปก าหนดเป็นนโยบายในการพัฒนาการเรียนการสอนบาลีสนามหลวงและ
รายวิชาเกี่ยวกับการตีความเชิงพุทธหรือพุทธอรรถปริวรรตศาสตร์ต่อไป 
 
1.2 ปัญหำวิจัย  
 ศาสตร์แห่งการตีความในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาในเชิงพุทธปรัชญามีอยู่จ านวนน้อย และ
การศึกษาคัมภีร์ดังกล่าวส่วนใหญ่เป็นการศึกษาในรูปแบบของศาสตร์อ่ืนนอกเหนือจากศาสตร์แห่ง
การตีความ ดังนั้น ปัญหาของวิจัยครั้งนี้จึงสนใจว่า แนวคิดในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาบนพ้ืนฐานของ
ศาสตร์แห่งการตีความมีลักษณะเป็นอย่างไร ทั้งนี้ เพ่ือให้เกิดองค์ความรู้ที่เป็นมิติใหม่ของการศึกษา
อรรถกถาในฝ่ายเถรวาท  
 
1.3 วัตถุประสงค์กำรวิจัย 
  โครงการวิจัยนี้ มีวัตถุประสงค์โครงการวิจัย 3 ประการ ดังนี้  
  1) เพื่อศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความทั่วไป  
  2) เพื่อพัฒนาศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  
  3) เพ่ือน าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  
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1.4 สมมติฐำนกำรวิจัย  
 การได้รูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาที่สามารถน าไป
ประยุกต์ใช้ให้เกิดประโยชน์ต่อการเรียนการสอนภาษาบาลีและศาสตร์แห่งการตีความในพุทธ
ปรัชญา  
 
1.5 นิยำมศัพท์  
 ศำสตร์แห่งกำรตีควำม หมายถึง แนวคิดและทฤษฎีเกี่ยวกับการอธิบายความ เรียกอีก
อย่างว่า อรรถปริวรรตศาสตร์ เดิมทีเป็นหลักการตีความในคัมภีร์ไบเบิลทางคริสต์ศาสนา ต่อมา
ได้รับการพัฒนาใช้ตีความในศาสตร์ทั่วไปด้วยจึงท าให้กลายเป็นศาสตร์ที่มีความเป็นสากล กระทั่ง
เป็นทฤษฎีการแสวงหาความรู้และการแสวงหาเหตุผลอย่างหนึ่งในปรัชญาหลังนวยุค 
 อรรถกถำ หรืออัฏฐกถำ หมายถึง การกล่าวถึงเนื้อหาในพระไตรปิฎกในลักษณะการ
อธิบายขยายความเชิงวิชาการให้มีความชัดเจนขึ้น รจนาโดยพระสาวกในยุคหลังพุทธกาล ซึ่งเรียก
พระสาวกกลุ่มนี้ว่า อรรถกถาจารย์ คัมภีร์อรรถกถามีหลายเล่มโดยแบ่งตามสายคัมภีร์พระวินัยปิฎก 
พระสุตตันตปิฎกและพระอภิธรรมปิฎก อรรถกถาจึงจัดเป็นคัมภีร์ส าคัญรองลงมาจากพระไตรปิฎก 
และมีคัมภีร์ที่อธิบายอรรถกถาอีกชั้นหนึ่ง เรียกว่า อนุฎีกา ซึ่งอธิบายอรรถถาเล่มนั้น ๆ โดยตรง  
 ธรรมบท หมายถึง บทแห่งค าสอนในพระพุทธศาสนา ภาษาบาลีเรียกว่า ธมฺมปทคาถา 
เป็นคัมภีร์ส าคัญอย่างหนึ่งจัดอยู่ในสายพระสุตตันตปิฎกเล่มที่  17 หากนับรวมทั้งหมดของ
พระไตรปิฎก 45 เล่ม ธรรมบทจัดอยู่ในเล่มที่ 25 โดยมีลักษณะการประพันธ์เป็นบทร้อยกรอง
ทั้งหมดท่ีเรียกว่า คาถา  
 ธัมมปทัฏฐกถำ หรืออรรถกถำธรรมบท หมายถึง การกล่าวถึงเนื้อหาที่เป็นบทแห่งค าสอน
ในพระพุทธศาสนา (ธรรมบท) ธัมมปทัฏฐกถาเป็นการอธิบายความในคัมภีร์สายพระสุตตันตปิฎก
เล่มที่ 17 ที่ว่าด้วยหัวข้อธรรมบทเท่านั้น ลักษณะการประพันธ์มีรูปแบบเฉพาะในลักษณะการเล่า
เรื่องด้วยภาษาบาลี บางครั้งเรียกว่า นิทานธรรมบท เพราะแทรกเรื่องราวให้มีตัวละครทางธรรมใน
รูปแบบบุคลาธิษฐานเพ่ือให้ผู้ศึกษาเข้าใจหลักธรรมง่ายยิ่งข้ึน  
 พุทธพจน์ หมายถึง พระด ารัสของพระพุทธเจ้า ทั้งที่เป็นร้อยแก้วและร้อยกรอง ในที่นี้ 
หมายเอาเฉพาะร้อยกรองที่ปรากฏในคัมภีร์ธรรมบทเท่านั้น และบางแห่งอาจปรากฏพุทธพจน์ใน
ลักษณะร้อยแก้วในการอธิบายความในคัมภีร์ธัมมปทัฎฐกถา  
 ธรรมเทศนำ หมายถึง การบรรยายธรรม การแสดงธรรมของพระพุทธเจ้าและเหล่าสาวก
ทั้งท่ีเป็นภิกษุและภิกษุณี  
 พระคำถำ หมายถึง พระด ารัสของพระพุทธเจ้าในลักษณะของบทประพันธ์ที่เป็นร้อยกรอง 
หรือที่เรียกว่า ฉันท์ ในภาษาบาลี   
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 แก้อรรถ หมายถึง การอธิบายเนื้อความหรือการไขความที่มีความลึกซึ้งให้เข้าใจง่าย จะ
ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาในช่วงท้ายของแต่ละเรื่องนั้น ๆ เพ่ืออธิบายความหมายของพระ
คาถา ข้อความหรือค าศัพท์ที่ยากให้เข้าใจง่าย 
 วรรค หมายถึง หมวดหรือวรรคตอนของหนังสือ ในที่นี้ หมายถึง ตอนของคัมภีร์ธรรมบทที่
ได้แบ่งเรื่องราวไว้ในกลุ่มเดียวกันเพื่อให้เป็นหมวดหมู่และสะดวกในการก าหนดประเด็นศึกษา 
 วรรณนำ หมายถึง การพรรณนา การอธิบายความหรือการชี้แจงในประเด็นต่าง ๆ ให้
เข้าใจอย่างถ่องแท้ ในที่นี้ หมายถึง การพรรณนาในคัมภีร์ธรรมบท 
 
1.6 ขอบเขตของกำรวิจัย 
 การวิจัยนี้ ผู้วิจัยได้ก าหนดขอบเขตการวิจัย ดังนี้ 
 1. ขอบเขตด้านข้อมูล คณะวิจัยได้จ าแนกเป็น 2 ชั้น ได้แก่  

1) เอกสารชั้นต้นหรือข้อมูลปฐมภูมิ (Primary Sources) คือ พระไตรปิฎกและอรรถ
กถา โดยเฉพาะอรรถกถาธรรมบทหรือธัมมปทัฏฐกถา ซึ่งใช้เป็นคัมภีร์หลักในการศึกษาครั้งนี้ 
ประพันธ์โดยพระพุทธโฆสะ ชาวอินเดีย ในช่วงศตพุทธศตวรรษที่ 10  

2) เอกสารชั้นรองหรือข้อมูลทุติยภูมิ (Secondary Sources) คือ งานวิจัย หนังสือ 
ต ารา บทความทางวิชาการท่ีเกี่ยวข้องกับการวิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  
 2. ขอบเขตด้านเวลา คณะวิจัยได้ก าหนดตั้งแต่เดือนกันยายน พ.ศ. 2565 ถึงเดือนกันยายน 
พ.ศ. 2565 
 
1.7 ข้อตกลงเบื้องต้น  
 การวิจัยนี้เป็นการศึกษาคัมภีร์พุทธปรัชญาเถรวาทและเลือกศึกษาเฉพาะคัมภีร์ธัมมปทัฏฐ
กถาทั้ง 8 เล่มเท่านั้น ซึ่งเป็นคัมภีร์ชั้นอรรถกถาที่รจนาขึ้นหลังพุทธกาล ดังนั้น แนวคิดที่ปรากฏใน
คัมภีร์จึงไม่ใช่พุทธพจน์ทั้งหมด และการศึกษาในงานวิจัยนี้ก็ใช้ศาสตร์หลังนวยุคในการวิเคราะห์ 
ทั้งนี้ เพ่ือให้เกิดแนวคิดร่วมสมัยที่สามารถสื่อสารให้คนสมัยใหม่เข้าใจพุทธปรัชญามากขึ้น การ
น าเสนอในงานวิจัยนี้จึงเป็นมุมมองแบบปรัชญาเชิงปัจเจกของคณะผู้วิจัยบนพ้ืนฐานของหลัก
วิชาการที่สามารถอ้างอิงได้ ทั้งนี้ ผู้อ่านสามารถโต้แย้งหรือไม่เห็นด้วยก็ไดบ้นหลักวิชาการของผู้อ่าน
ที่ต้องอ้างอิงได้เช่นกัน  
 
1.8 ข้อจ ำกัดของกำรวิจัย  
  การวิจัยครั้งนี้เป็นการศึกษาคัมภีร์โบราณของฝ่ายนิกายเถรวาทในเชิงปรัชญา โดยใช้
แนวคิดปรัชญาหลังนวยุค คือ ศาสตร์แห่งการตีความมาวิเคราะห์แนวคิดและทฤษฎีที่ปรากฏในตัว
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คัมภีร์ การวิเคราะห์คัมภีร์นี้จึงเป็นเพียงตัวอย่างส่วนหนึ่งของการศึกษาคัมภีร์ในเชิงพุทธปรัชญาเถร
วาทภายใต้กรอบระยะเวลาที่ถูกก าหนดไว้ ดังนั้น ข้อจ ากัดของการวิจัยนี้จึงเป็นเรื่องของระยะเวลา
ที่มีจ ากัดในการสืบค้นข้อมูลเกี่ยวกับการตีความเชิงพุทธ ทั้งที่เป็นภาคภาษาไทย ภาษาบาลีและ
ภาษาอังกฤษ นอกจากนี้ ยังมีข้อจ ากัดในด้านเนื้อหาอันเกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความในวง
การศึกษาไทยที่ยังมีค่อนข้างจ ากัด การค้นคว้าศาสตร์ดังกล่าวในหนังสือ ต ารา เอกสารทางวิชาการ
ภาคภาษาไทยจึงมีค่อนข้างน้อยเมื่อเปรียบเทียบกับภาคภาษาอังกฤษ กระนั้น การศึกษาในภาค
ภาษาอังกฤษเองก็มีปัญหาในด้านการเข้าถึงข้อมูลที่มีอยู่อย่างจ ากัด เช่น มีจ านวนไม่เพียงพอ การใช้
ต้นทุนสูงในการจัดหาข้อมูล ปัญหาเรื่องการเข้าถึงภาษาในศาสตร์ดังกล่าว เป็นต้น  โดยเฉพาะอย่าง
ยิ่งเมื่อเป็นศาสตร์แห่งการตีความคัมภีร์เชิงพุทธเถรวาทก็มักมีน้อยและอยู่ในกรอบของจารีตเดิมที่ไม่
ค่อยมีการตีความร่วมสมัยมากนัก  
 
1.9 ประโยชน์ที่จะได้รับจำกกำรวิจัย  
  1) ได้ทราบแนวคิดและทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความทั่วไป  
  2) ได้พัฒนาศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาให้ปรากฏชัดเจน
ยิ่งขึ้น  
  3) ได้รูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาเพ่ือใช้ในการเรียน
การสอนภาษาบาลีในหลักสูตรคณะสงฆ์ไทย 
 
1.10 หน่วยงำนที่น ำผลกำรวิจัยไปใช้ 
 1) มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย  
 2) มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย  
 3) แม่กองบาลีสนามหลวง 
 4) ส านักงานพระพุทธศาสนาแห่งชาติ  
 5) ส านักเรียน ส านักเรียนคณะจังหวัด และส านักศาสนศึกษา  
 6) โรงเรียนพระปริยัติธรรม แผนกบาลีและแผนกสามัญ 
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บทที่ 2  
แนวคิดทฤษฎีและผลงานวิจัยที่เกี่ยวข้อง  

 
2.1 แนวคิดทฤษฎีเกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความ 

2.1.1 ความหมายของการตีความ  
พจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน (2556) อธิบายความหมายของการตีความไว้ ดังนี้ 1) 

การชี้หรือก าหนดความหมาย 2) การให้ความหมายหรืออธิบาย 3) การใช้หรือปรับให้เข้าใจเจตนา
และความมุ่งหมายเพ่ือความถูกต้องเป็นต้น 4) การวิเคราะห์ถ้อยค า ข้อความ และความมุ่งหมายของ
บทกฎหมาย นิติกรรม สัญญา หรือเอกสารอ่ืน ๆ ที่มีปัญหาสงสัยหรือความหมายไม่ชัดเจนเพ่ือให้
ทราบความหมายของถ้อยค าหรือข้อความนั้น ๆ  

ส่วนพจนานุกรมศัพท์ปรัชญา อังกฤษ-ไทย (2532: 47) ให้ความหมายไว้ว่า การตีความเป็น
ศาสตร์อย่างหนึ่งและได้บัญญัติศัพท์ศาสตร์แห่งการตีความนี้ว่า อรรถปริวรรตศาสตร์ ในภาษาอังกฤษ
ใช้ค าว่า Hermeneutics โดยศาสตร์ดังกล่าวมีความเกี่ยวข้องกับความเข้าใจ (ข้างใน-ภายใน) ของ
มนุษย์และการแปลความหมายทางคัมภีร์หรือตัวบท (Text) งานเขียน ตลอดจนถึงค าพูด การกระท า 
การแสดงออกและงานศิลปะ ซึ่งได้แสดงออกมาเพ่ือสื่อสารให้ผู้รับสาร สามารถเกิดความเข้าใจตาม
ความเป็นจริงอย่างถูกต้อง และเป็นความหมายที่แท้จริงของผู้ที่ได้สื่อสารในตัวบทนั้น ๆ  

นักวิชาการด้านพระพุทธศาสนา เช่น พระธรรมกิตติวงศ์ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 9-10) ให้
ความหมายว่า การตีความ คือ กระบวนการของความพยายามล้วงลึกถึงเจตนารมณ์ของผู้แสดงความ
นั้นไว้ โดยแยกแยะประเด็นมาอธิบายความให้ประจักษ์ชัดแล้วก าหนดความหมายอันแท้จริงของ
ข้อความนั้นตามความเข้าใจของผู้ตีความไว้  

ขณะที่พระธรรมปิฏก (ป.อ. ปยุตฺโต) (2523: 48-51) ได้สรุปความหมายของการตีความ ได้ว่า 
การตีความ คือ การเข้าใจความหมายของค าหรือภาษาที่ผู้ พูดหรือผู้ เขียนใช้และเข้าใจ  ซึ่ ง
ประกอบด้วย ก) การเข้าใจศัพท์และไวยากรณ์ของภาษาที่ใช้ ข) ความหมายที่ได้จากการตีความ
จะต้องตรงกับความหมายของผู้พูด 

ส าหรับนักวิชาการทั่วไปได้ให้ความหมายไว้ ดังนี้ สมบัติ จ าปาเงิน และส าเนียง มณีกาญจน์ 
(2531: 67) อธิบายความมุ่งหมายของการตีความว่า เพ่ือพิจารณาว่า  ข้อความหรือเรื่องนั้น ๆ มี
ความหมายที่แท้จริงว่าอย่างไร และสามารถที่จะอธิบายถึงเจตนาและความคิดของผู้เขียนได้อย่างแจ่ม
ชัด การอ่านประเภทนี้ต้องใช้สติปัญญาแทงทะลุสิ่งที่อ่านได้ทั้งหมด คือ สามารถเข้าใจวัตถุประสงค์
และท่าทีของผู้เขียน โดยสามารถสรุปความคิด จับใจความส าคัญและอธิบายขยายความได้  

กีรติ บุญเจือ (2546: 27-28) ได้กล่าวว่า อรรถปริวรรต แปลว่า การตีความหมายอรรถะหรือ
เนื้อหาของภาษาที่ใช้ ซึ่งนับเป็นสัญญะ (Sign) อย่างหนึ่ง เพราะมีความหมายอยู่แล้วในตัวเอง คือ 
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ความหมายตามตัวอักษร รวมกับค าว่า ปริวรรต แปลว่า การแปรสภาพ เมื่อน าค าทั้งสองรวมกัน
แปลว่า การแปรสภาพความหมายตามตัวอักษรให้มีความหมายตามความต้องการของผู้ใช้ร่วมกัน  

ส่วนปรุตม์ บุญศรีตัน (2550: 253-254) กล่าวว่า การตีความมีมาควบคู่กับพัฒนาการของ
พระพุทธศาสนา โดยมีการใช้ค าศัพท์ทางพระพุทธศาสนาที่สามารถเทียบเคียงกันได้กับการตีความ 
เช่น อตฺโถ (ความหมาย) อธิปฺปาโย (อธิบาย) วิคฺคโห (การวิเคราะห์) และอิท  วุตฺต  โหติ (มีค าอธิบายนี้
ว่า) ค าเหล่านี้มีความหมายอันแสดงวิธีการท าความเข้าใจเรื่องใดเรื่องหนึ่ง เป็นการสื่อความระหว่างผู้
สื่อสารกับผู้รับสารให้เกิดความเข้าใจตรงกัน เมื่อการตีความได้น าไปใช้ในการอธิบายหลักพุทธธรรม
แล้วจะมีความหมายถึง การอธิบายจุดประสงค์หรือความเป็นจริงที่พระพุทธเจ้าทรงมีพุทธประสงค์ที่
จะสื่อสารเพ่ือให้พุทธศาสนิกชนได้รู้ตาม ซึ่งอาจเรียกศาสตร์แห่งการตีความนี้ว่า ศิลปศาสตร์แห่งการ
ท าความเข้าใจ  

ศิวกานท์ ปทุมสูติ (2553: 151) กล่าวว่า การตีความ คือ การอ่านที่ต้องใช้ความขบคิด
วินิจฉัย เพื่อค้นหาความหมายที่แท้จริง จากสารที่แท้จริงที่ผู้เขียนต้องการบอก ดังนั้น เรื่องที่จะต้องใช้
วิธีการอ่านแบบตีความ ก็คือ เรื่องท่ีมีลักษณะซ่อนหรือแฝงความหมายที่แท้จริงไว้ในสารที่ปรากฏ  

ชไลเออร์มาเคอร์ (Friedrich Schleiermacher) นักเทววิทยาโปรเตสแตนต์และนักปรัชญา
ชาวเยอรมัน โดยได้จ าแนกความหมายของอรรถปริวรรตศาสตร์ออกเป็น 3 นัย คือ 1) ศิลปะแห่งการ
เสนอความคิดของมนุษย์อย่างถูกต้อง 2) ศิลปะแห่งการสื่อสารค าพูดของคนอ่ืนแก่บุคคลที่สาม 3) 
ศิลปะแห่งความเข้าใจค าพูดของคนอ่ืนอย่างถูกต้องและแนวความคิดที่จะท าให้เป็นศาสตร์หรือ
กฎเกณฑ์ท่ีปฏิบัติได้ (Bowie, 1998: 15)  

ซีโบห์ม (Seebohm, 2004: 10-11) เห็นว่า ออกัส บ็อคห์  (August Boeckh) สามารถ
อธิบายความแตกต่างนี้ได้โดยแยกองค์ประกอบว่า การตีความ (หรือการอธิบาย ซึ่งเป็นความหมาย
พ้ืนฐานของ Hermeneia) ประกอบด้วย (1) สิ่งที่เราตีความ (ซึ่งเน้นว่าเป็นตัวบท) (2) กิจกรรมการ
ตีความ และ (3) ผลการตีความ (ซึ่งบันทึกไว้ในรูปตัวบทเช่นกัน)  

จากแนวคิดของนักวิชาการที่กล่าวมาทั้งหมด สามารถประมวลความหมายของการตีความได้
ว่า เป็นการอธิบายความหมายให้กระจ่างข้ึน ไม่ว่าจะเป็นการตีความสิ่งที่เป็นค าพูดหรือ ตัวอักษร โดย
พยายามท าความเข้าใจสิ่งที่เป็นต้นฉบับเดิมของผู้แสดงให้มากที่สุด ผ่านการใช้ค าศัพท์และหลัก
ไวยากรณ์ด้วยสติปัญญาของผู้ตีความเอง ทั้งนี้ เพื่อเผยให้เห็นความหมายที่แท้จริงที่ซ่อนอยู่ภายในให้
ปรากฏแจ่มชัดขึ้น  

2.1.2 ความหมายของศาสตร์แห่งการตีความ  
การตีความเป็นศาสตร์อย่างหนึ่ง เรียกว่า ศาสตร์แห่งการตีความ ตรงกับภาษาอังกฤษว่า 

Hermeneutics ในทางนิรุกติศาสตร์ค านี้มี รากศัพท์ เดิมมาจากภาษากรีกว่า Hermeneuein, 
Hermeneia, Hermeneus โดยค าเหล่านี้เป็นชื่อของเทพเจ้านามว่า Hermes (เฮอร์เมส) ซึ่งเป็นเทพ
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ของชาวกรีกท่ีท าหน้าที่ส่งสาส์นของเทพเจ้าที่สูงกว่าเทพเจ้าอ่ืน ๆ รวมถึงส่งสารแก่มวลมนุษย์ การน า
ชื่อของเทพองค์นี้มาเป็นชื่อวิชาก็ด้วยเหตุว่า เมื่อเทพเฮอร์เมสน าสาส์นไปให้ใคร จะต้องจดจ าแล้ว
ตีความให้คนเหล่านั้นเข้าใจด้วยส านวนภาษาของท่านเอง ดังนั้น การน าสาส์นของท่านไปอธิบายต่อ
จึงเป็นการสื่อด้วยค าพูดที่ตนเองท าความเข้าใจเฉพาะหน้า อย่างไรก็ตาม ค าว่า อรรถปริวรรตศาสตร์
หรือศาสตร์แห่งการตีความ มีความหมายหลายประการ ได้แก่ การแสดงออก (Expression) การ
อธิบาย (Explaination) การแปล (Translation) หรือการตีความ (Interpretaton) (Inwood, 1998: 
1) หลักการนี้เกิดขึ้นพร้อมกับการเกิดขึ้นของมนุษย์ เมื่อมนุษย์เกิดมาจะสามารถสื่อสารกับบุคคลอ่ืน
ไดใ้นฐานะเป็นสัตว์สังคม จึงกล่าวได้ว่า เมื่อมนุษย์สามารถพูดกับคนอื่นด้วยการอาศัยภาษาได ้ก็ถือว่า 
ได้น าหลักการตีความมาใช้ในภาคปฏิบัติ และเมื่อใดที่พูดกับใคร เมื่อนั้นขบวนการตีความก็เกิดขึ้น
ทันที โดยอาศัยหลักการใช้เหตุผล ภูมิปัญญาและหลักการสื่อสารระหว่างกัน ดังนั้น การตีความจึงเป็น
ศาสตร์เฉพาะที่เรียกว่า อรรถปริวรรตศาสตร์ โดยมีมนุษย์เองเป็นนักตีความโดยมีภาษาเป็นตัวกลาง
ในการท าความเข้าใจผู้อ่ืน โดยค าว่า อรรถปริวรรตศาสตร์นี้ เป็นค าที่พจนานุกรมศัพท์ปรัชญา 
อังกฤษ-ไทย (ราชบัณฑิตยสถาน, 2532: 47) ได้บัญญัติขึ้นมาใช้ให้ตรงกับค าว่า Hermeneutics โดย
มีความหมาย ดังนี้  

1) ในทางเทววิทยา หมายถึง การอธิบายความหมายของเรื่องราวต่าง ๆ ในคัมภีร์ไบเบิล  
2) ในทางปรัชญาสังคม หมายถึง วิชาที่เกี่ยวข้องกับการสืบค้นและการตีความพฤติกรรม

มนุษย์และสถาบันต่าง ๆ ว่า เป็นไปโดยมีเจตนา  
3) ในทางอัตถิภาวนิยม หมายถึง การค้นหาจุดหมายของการเป็นมนุษย์  
ส่วนกีรติ บุญเจือ (2549) ได้ใช้ศัพท์บัญญัติว่า อรรถปริวรรต และให้ความหมายว่า วิธีนัย

วิเคราะห์ ซึ่งเป็นวิธีรวมกฎเกณฑ์ต่าง ๆ ที่ใช้ในการตีความหรือวิเคราะห์ความหมายของภาษา โดย
อรรถปริวรรตมีรากศัพท์และความหมายมาจากค าว่า อรฺถ ในภาษาสันสกฤต หรือค าว่า อตฺถ ในภาษา
มคธ ทั้งสองค าแปลว่า เนื้อความ รวมกับค าว่า ปริวรรต ในภาษาสันสกฤต หรือค าว่า ปริวตฺต ใน
ภาษามคธ แปลว่า หมุนเวียน เปลี่ยนแปลง เปลี่ยนไป แปรไป รวมทั้งสองค าแปลว่า การแปรเนื้อหา
จากความหมายตามตัวอักษรเป็นความหมายตามเกมภาษา  

ส่วนนักวิชาการต่างประเทศ เช่น พอล ริเกอร์ (Paul Ricoeur) ให้ความหมายของอรรถ
ปริวรรตศาสตร์ว่า เป็นทฤษฎีแห่งการท าความเข้าใจที่มีความสัมพันธ์กับการแปลความหมายคัมภีร์ 
(Texts) โดยประเด็นส าคัญอยู่ที่การท าความเข้าใจเนื้อหาคัมภีร์ก่อนแล้วจึงอธิบายรายละเอียดของ
คัมภีร์ภายหลัง (Murray, 1978: 141) ส่วนคลาดีนิอัส (Johann Martin Chladenius) ได้นิยามอรรถ
ปริวรรตศาสตร์ว่า เป็นศิลปะแห่งได้มาซึ่งความเข้าใจของถ้อยค าที่ถูกต้องหรือสมบูรณ์ ไม่ว่าจะเป็น
ค าพูดหรืองานเขียน (Mueller-Vollmer, 1992: 5)  
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โดยสรุปจะเห็นว่า ความหมายของค าว่า ศาสตร์แห่งการตีความ เป็นการแสดงให้เห็นลักษณะ
ของการตีความที่มีกฎเกณฑ์อันเกี่ยวกับแนวคิดต่าง ๆ โดยเฉพาะการอธิบายหลักการในเชิงเทววิทยา
หรือเรื่องราวในคัมภีร์ทางคริสต์ศาสนา รวมถึงแนวคิดทางปรัชญาสังคมที่ต้องอธิบายความเกี่ยวกับ
พฤติกรรมของมนุษย์ และแนวคิดอัตถิภาวนิยมในทางจริยศาสตร์ที่ต้องอธิบายจุดมุ่งหมายหรือสาระ
อันแท้จริงของมนุษย์  

2.1.3 ที่มาของการตีความ  
การตีความเกิดขึ้นพร้อมกับความสามารถของมนุษย์ในการใช้ความคิดกับภาษา (Logos-

Logic) เนื่องจากมนุษย์รู้จักใช้ภาษาในการสื่อสารระหว่างกัน ด้วยเหตุนี้จึงท าให้เกิดการตีความภาษา
เพ่ือให้เกิดความเข้าใจ อย่างไรก็ตาม การตีความในช่วงแรกยังไม่มีวิธีการที่เป็นระบบเท่าไรนัก แต่
มนุษย์ก็สามารถใช้ภาษาสื่อความหมายได้โดยไม่ต้องตีความหมายอะไร เพราะเมื่อเข้าใจอย่างไรจะถือ
ตามที่ผู้พูดต้องการสื่อความหมาย และหากเข้าใจความหมายผิดจากที่สื่อก็ยังไม่โทษว่า เรื่องนั้นผิด
และเป็นการตีความผิด แต่ให้ถือเป็นเพียงการฟังผิดไปเท่านั้น  (กีรติ บุญเจือ, 2546: 63) การเกิด
ความเข้าใจในลักษณะนี้เรียกว่า การตีความที่เป็นไปโดยธรรมชาติที่ไม่มีรูปแบบหรือกฎเกณฑ์ที่
ซับซ้อนมากนัก และไม่ได้มุ่งเน้นอย่างจริงจังกับภาษาหรือรูปแบบของภาษาที่ใช้  ต่อมาเมื่อเกิดการ
เข้าใจผิดระหว่างผู้สื่อสารกับผู้รับสื่อมากขึ้น จึงเห็นร่วมกันว่า อาจเป็นเพราะภาษาที่ใช้สื่อนั้นมีความ
บกพร่อง อันท าให้สื่อความไม่ตรงตามเป็นจริง ดังนั้น จึงเริ่มให้ความส าคัญแก่การใช้ภาษายิ่งขึ้นและ
เป็นจุดเริ่มต้นของการคิดค้นวิธีการใช้ภาษาให้รัดกุมและเป็นระบบ ศาสตร์แห่งการตีความหรืออรรถ
ปริวรรตศาสตร์จึงเริ่มก่อและพัฒนาตามล าดับ  

หากกล่าวถึงสมัยโบราณ การตีความปรากฏในงานชิ้นหนึ่งของอาริสโตเติล (Aristotle: B.C. 
384-322) ชื่อว่า Peri Hermeneias (On Interpretation) งานชิ้นนี้กล่าวถึงความมี เหตุผลของ
ประโยคค าพูด (Logic of Statements) อันประกอบด้วยโครงสร้างทางไวยากรณ์ คือ การมีประธาน
และกริยาในประโยคค าพูดของมนุษย์ที่กล่าวแสดงถึงลักษณะของสรรพสิ่งและได้ตีความในหลาย
รูปแบบในสมัยโบราณ เช่น ส านักอเล็กซานเดรีย (Alexandrian School: B.C. 331) เป็นต้น จะเห็น
ว่า ในช่วงแรกของการตีความยังอยู่ในบริบทของเนื้อหาปรัชญากรีกโบราณ การตีความในสมัยนั้นเป็น
ลักษณะของการเริ่มตั้งกฎที่ว่า จงอย่าแปลค าต่อค า เพราะเป็นการแปลที่น่าเชื่อถือน้อยที่สุด ดังที่นัก
กวีและนักแปลได้เขียนทฤษฎีการแปลความ อันเป็นการถ่ายทอดความหมายจากประสบการณ์ใน 3 
ลักษณะ คือ 1) การแปลค าต่อค า ที่ถือเป็นวิธีการแปลความที่แย่ที่สุด 2) การแปลง เป็นการแปล
ประเภทที่เขียนเลียนแบบขึ้นมาใหม่ 3) การแปลที่แท้จริง เป็นการแปลด้วยการรักษาต้นฉบับเอาไว้  

ต่อมาในยุคฟ้ืนฟูและหลังยุคฟ้ืนฟูศิลปวิทยาในยุโรป (Renaissance: ค.ศ. 1304-1576) การ
ตีความได้ใช้ในทางคริสต์ศาสนาเพ่ือตีความคัมภีร์  ซึ่งถือเป็นรูปแบบและวิธีการตีความที่ มี
ลักษณะเฉพาะตามเนื้อหาหรือบริบทของศาสนา โดยเฉพาะในศตวรรษที่ 17 เจ.ซี.แดนออเออร์ (J.C. 
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Dannhauer: ค.ศ. 1603-1666) ได้น าการตีความมาใช้ตีความคัมภีร์ทางศาสนา กฎหมายและ
วรรณคดี เพ่ือท าความเข้าใจทางภาษาและประวัติศาสตร์ การตีความจึ งพัฒนาเป็นเครื่องมือในการ
ตีความคัมภีร์ทางศาสนา กระทั่งเป็นวิชาศาสตร์แห่งการตีความอันเป็นสาขาหนึ่งของปรัชญาหลังนว
ยุค จะเห็นได้ว่า ในช่วงแรกของประวัติศาสตร์มนุษยชาติ  การตีความยังไม่ได้ก าหนดวิธีการตีความ
อย่างเป็นระบบ และยังไม่เรียกว่า อรรถปริวรรตศาสตร์หรือศาสตร์แห่งการตีความ ต่อมาชไลเออร์มา
เคอร์ (Friedrich Schleiermacher: ค.ศ. 1768-1834) ผู้ได้รับการขนานนามว่า บิดาแห่งการตีความ
สมัยใหม่ (Klemm, 1986: 2) โดยพัฒนาการตีความมาใช้ตีความต าราทั่วไปและไม่จ ากัดเพียงคัมภีร์
ทางศาสนาเท่านั้น ทั้งนี้ วัตถุประสงค์ของการตีความเพ่ือทราบเจตนารมณ์ของผู้แต่งต ารา ซึ่งผู้แต่งกับ
ผู้ตีความวิจารณ์มีจินตนาการต่างกัน โดยผู้ตีความอาจจะเข้าถึงความรู้สึกของผู้อ่านต าราได้ดีกว่าผู้
แต่งต าราเสียด้วยซ้ า (วีรชาติ นิ่มอนงค์, 2552: 8) ดังนั้น การตีความในศตวรรษที่ 17 จึงกลายเป็น
ส่วนหนึ่งของปรัชญาโลกาภิวัตน์  

ในช่วงศตวรรษที่ 18-19 นักชีววิทยาและนักคิดทางด้านการตีความ ชาวเยอรมันได้ศึกษา
ค้นคว้าแนวคิดทฤษฎีทางด้านปรัชญาและภาษาศาสตร์มากขึ้น จึงพัฒนาการตีความอย่างกว้างขวาง 
และเกิดทฤษฎีการแปลความจากนักแปลที่กล่าวถึงประสบการณ์ การปรับเปลี่ยนวิธีคิดเป็นของ
ตนเอง การเข้าถึงความรู้สึกของผู้อ่านที่ดีกว่าผู้แต่งต ารา ทฤษฎีการตีความจึงท าหน้าที่เป็นสาขาของ
ปรัชญาด้านญาณวิทยาและด้านตรรกศาสตร์สมัยใหม่ โดยมีลักษณะการแปล 2 วิธี คือ 1. การดึง
ผู้ อ่านไปหานักเขียน 2. การดึงนักเขียนไปหาผู้ อ่าน ต่อมาในยุคโครงสร้างนิยมได้ เกิดทฤษฎี
ภาษาศาสตร์แบบพฤติกรรมศาสตร์ รวมถึงความเฟ่ืองฟูของแนวคิดทางด้านสถิติ จึงมีนักคิดส าคัญ
ของกลุ่มได้เขียนทฤษฎีการแปลที่อ้างถึงอย่างมาก คือ การท าตารางแผนผังของการเทียบเคียงภาษา 
โดยพยายามใช้ศัพท์วิทยาศาสตร์สัญลักษณ์ต่าง ๆ มาช่วยถอดความหมายทางด้านภาษาศาสตร์และ
ใช้ความรู้ทางด้านภาษาศาสตร์เชิงโครงสร้างกับทฤษฎีข้อมูลมาใช้ในการแปล อิทธิพลในยุคนี้ท าให้
เกิดวารสารทางวิชาการหลายแขนง ปัจจุบันเป็นยุคสัญวิทยาหรือสัญศาสตร์ อันเป็นวิธีการศึกษา
เพ่ือให้ได้มาซึ่งความรู้ วิธีการหนึ่งที่ส าคัญ คือ แนวโครงสร้างนิยม (Structuralism) ที่มีอิทธิพลใน
ทฤษฎีการแปลที่เน้นด้านสหสัมพันธบท อันเป็นกระบวนการ กลวิธีการน าเสนอ การผูกเรื่อง การเล่า
เรื่อง ตลอดถึงความหมายแฝงที่ขึ้นอยู่กับบริบทที่แวดล้อมและได้รับการพัฒนาเรื่อยมาจนกลายเป็น
ศาสตร์สากลที่นักปรัชญาให้ความสนใจเป็นพิเศษ  

นักปรัชญาชาวเยอรมันชื่อว่า วิลเฮล์ม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 1833-1911) ได้
พัฒนาศาสตร์แห่งการตีความอย่างจริงจัง โดยสรุปว่า การตีความไม่ควรจ ากัดไว้เฉพาะคัมภีร์ แต่ควร
ใช้ตีความพฤติกรรมมนุษย์ วัฒนธรรมและสังคมที่เรียกว่า วงจรหรือกรอบแห่งอรรถปริวรรตศาสตร์ 
(Hermeneutic Circle) อันหมายถึง การตีความตามต าราต้องค้นหาบริบททางวัฒนธรรมและสังคมที่
อยู่เบื้องหลัง ซึ่งสามารถประยุกต์ใช้ได้กับการเสวนา (Dialogue) เพ่ือท าความเข้าใจที่ดี เนื่องจากการ
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เสวนาที่มีการตีความเป็นแกนน าจะท าให้ปราศจากอคติ (วีรชาติ นิ่มอนงค์, 2552: 9-10) โดย
เครื่องมือของศาสตร์แห่งการตีความ ก็คือ วงจรแห่งอรรถปริวรรตศาสตร์ (Hermeneutic Circle) 
และทฤษฎีหลอมรวมครอบฟ้า (Fusion of Horizons) ทั้งนี้ เพ่ือเพ่ิมความรู้ให้สอดคล้องกับเป้าหมาย
การศึกษาในยุคโลกาภิวัตน์ที่เน้นผู้เรียนเป็นศูนย์กลางให้ถึงพร้อมด้วยสติปัญญา มีความเฉลียวฉลาด
และความประพฤติที่ดีงาม จึงต้องบูรณาการปรัชญาหลังนวยุค โดยเลือกจุดเด่นของแต่ละศาสตร์มา
เชื่อมโยงหาจุดสอดคล้องและเกิดประโยชน์สูงสุดต่อการด าเนินชีวิต ดังนั้น ความหมายที่แท้จริงของ
ค าว่า การตีความ ก็คือ ทฤษฎีแห่งการแปลความที่ต้องสรุปความหมายที่เรียกว่า ปรัชญาแห่งการ
อธิบายความ (Philosophy of Exegesis)  

ฮันส์-จอร์จ กาดาเมอร์ (Hans-Georg Gadamer: ค.ศ. 1900-2002) ได้รับการยอมรับว่า 
เป็นผู้ที่มีอิทธิพลต่อการศึกษาในด้านศาสตร์แห่งการตีความ อันเป็นค าอธิบายที่กว้างมาก สรุปว่า 
หมายถึง ศิลปะแห่งการตีความศาสตร์แห่งการตีความ ทฤษฎีการตีความ วิธีการตีความ หลักการ
ตีความ มีองค์ประกอบ 3 ประการ คือ 1) การเสวนา และปัญญาเชิงปฏิบัติการ เป็นการสนทนา การ
เจรจา การตั้งค าถาม ในแง่ที่เกี่ยวข้องกับการตีความและการสร้างความเข้าใจ ใช้ค าถามเป็นหนทาง
น าไปสู่ความรู้ 2) ภววิทยาและศาสตร์แห่งการตีความ เป็นความสนใจในเรื่องลักษณะหรือธรรมชาติ
ของความเข้าใจของมนุษย์ ซึ่งเป็นศาสตร์แห่งการตีความในความพยายามทางปรัชญา การอธิบายให้
เข้าใจในฐานะที่เป็นกระบวนการทางภววิทยาในตัวมนุษย์ 3) สุนทรียศาสตร์และอัตนิยม เป็นแนวคิด
ด้านสุนทรียศาสตร์ หากงานศิลปะถูกใช้เป็นศูนย์กลางและเป็นตัวก าหนดประสบการณ์ทางศิลปะแล้ว 
ความเข้าใจจะถูกก าหนดโดยสิ่งที่ถูกเข้าใจเช่นเดียวกันจนเกิดมโนทัศน์ขึ้นมา  

อย่างไรก็ตาม พัฒนาการของศาสตร์แห่งการตีความแบ่งเป็น 6 กลุ่ม (ปรุตม์ บุญศรีตัน, 
2550: 253-254) คือ  

กลุ่มแรก คือ กลุ่มนักตีความเริ่มแรกที่เกี่ยวโยงกับวิธีการที่เหมาะสมกับการตีความคัมภีร์ 
เป็นการพัฒนามาตรฐานที่ปฏิบัติได้และลงรอยกันอันท าให้ผู้ศึกษาคัมภีร์ได้รับรู้และเข้าใจความหมาย
ในคัมภีร์อันศักดิ์สิทธิ์  

กลุ่มที่สอง คือ กลุ่มนักปราชญ์ทางคัมภีร์ไบเบิลที่ เผชิญกับค าถามทางปรัชญาที่มีต่อ
การศึกษาคัมภีร์ไบเบิลที่ถือว่า ปรับแปลงไม่ได้ แต่ได้เสนอวิธีการตีความเพ่ือรักษาคัมภีร์ไบเบิล  ใน
ฐานะเป็นวรรณกรรมศักดิ์สิทธิ์สู่ระบบปรัชญาแบบเหตุผลนิยม ทั้งนี้ เพ่ือใช้เป็นเครื่องมือในการศึกษา
และอธิบายคัมภีร์อื่น ๆ โดยชี้ให้เห็นว่า บรรทัดฐานการอธิบายความคัมภีร์ไบเบิลตามแนวเหตุผลนิยม
นี้สามารถอธิบายคัมภีร์จากเหตุผลสามัญสู่เหตุผลสากลได้ คัมภีร์ไบเบิลมีความจริงทางเหตุผลและ
ศีลธรรมที่เป็นสากลอยู่ ดังนั้น หน้าที่การอธิบายความจึงเป็นการหาความจริงที่ผู้เขียนคัมภีร์สนใจ 
และแปลออกมาด้วยวิธีที่สามารถยอมรับได้  
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กลุ่มที่สาม คือ กลุ่มของชไลเออร์มาเคอร์ (Friedrich Schleiermacher: ค.ศ. 768-1834) 
และลูกศิษย์ที่ร่วมกันคิดใหม่ โดยเสนอให้การตีความเป็นศิลปศาสตร์แห่งความเข้าใจ อันมีการก าหนด
กฎเกณฑ์และเงื่อนไขต่าง ๆ ที่ท าให้เกิดความเข้าใจได้  

กลุ่มที่สี่ คือ กลุ่มของวิลเฮล์ม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 1833-1911) ที่เสนอและ
สนับสนุนแนวความคิดที่ว่า การตีความตามที่ เข้าใจทั่วไป  สามารถใช้เป็น พ้ืนฐานของวิธีทาง
มนุษยศาสตร์ทั้งหมดได้ จึงคิดค้นหาหลักการ โครงสร้างเบื้องต้นที่จะใช้มาตรฐานส าหรับความเข้าใจ
ของมนุษย์ จากความเข้าใจสามัญสู่มนุษยศาสตร์ทั้งหมดเรียกว่า จากสามัญสู่สากล  

กลุ่มท่ีห้า คือ กลุ่มของมาร์ติน ไฮเดกเกอร์ (Martin Heidegger: ค.ศ. 1889-1976) และฮันส์ 
จอร์จ กาดาเมอร์ (Hans George Gadamer: ค.ศ. 1900-2002) เห็นว่า ความเข้าใจและการแปล
ความหมายเป็นวิธีการพ้ืนฐานของความเป็นมนุษย์และเสนอให้ตรวจสอบทางปรากฏการณ์วิทยา 
(Phenomenology) ถึงมิติของความเข้าใจทางภววิทยา (Ontology) ไฮเดกเกอร์ใช้ค าว่า ดาซายน์
เป็นเป้าหมายในการตีความ การตีความต้องมีวัตถุประสงค์เพ่ือเปิดเผยให้เห็นให้เข้าใจถึงดาซายน์ จึง
ต้องค้นหากระบวนการความเข้าใจและการแปลความหมายผ่านสิ่งที่มนุษย์สามารถเข้าถึงความรู้
โครงสร้างของความเป็นตัวตนของมนุษย์เอง  

กลุ่มที่หก คือ กลุ่มของพอล ริเกอร์ (Paul Ricoeur: ค.ศ. 1913-2005) เสนอแนวความคิดที่
นิยามการตีความให้มีกฎเกณฑ์เพ่ืออธิบายความคัมภีร์ว่า อรรถปริวรรตศาสตร์ หมายถึง ทฤษฎีที่มี
กฎเกณฑค์วบคุมการอธิบายความ กล่าวคือ การตีความคัมภีร์เฉพาะเพ่ือให้เข้าใจถึงสิ่งที่เป็นจริง  

2.1.4 ประเภทของการตีความ  
ประเภทของการตีความครอบคลุมทั้งทฤษฎีที่เป็นพ้ืนฐานของหลักการ ตัวหลักการและ

เกณฑ์ที่พัฒนาขึ้นมาจากหลักการนั้น จากมุมมองเชิงหลักการตีความของริเกอร์ (Ricoeur) แบ่ง
ศาสตร์แห่งการตีความเป็น 2 ประเภท (พนารัตน์ จันทร์สิทธิเวช, 2559: 38) คือ  

1) การตีความทางศาสนา (Religious Hermeneutics) หรือเรียกว่า การตีความแบบจารีต 
(Traditional Hermeneutics) เป็นการตีความเฉพาะกลุ่ม เช่น ชาวยิว ชาวคริสต์ ชาวมุสลิม ซึ่งใช้
หลักการตีความเพ่ือวัตถุประสงค์เฉพาะ อันเป็นการตีความเนื้อหาในคัมภีร์หรือบทบัญญัติที่เป็น
ลักษณะของกฎหมาย การตีความแบบนี้ ไม่ เพียงจ ากัดกับกลุ่มคนเท่านั้น แต่ยังจ ากัดจารีต 
(Tradition) ของการตีความด้วย เช่น ชีอะห์ (Shlite) กับสุนหนี่ (Sunni) ที่มีจารีตการตีความต่างกัน 
ทั้งนี ้ค าว่า Traditional ไมไ่ด้หมายความว่า เก่า แต่ข้ึนกับแต่ละจารีตของกลุ่มนั้น ๆ ด้วย  

2) การตีความสากล (General Hermeneutics) เป็นการตีความที่เกิดขึ้นเมื่อชไลเออมา
เคอร์พยายามสร้างวิธีวิทยาในการตีความ ซ่ึงเป็นพื้นฐานส าหรับการตีความตัวบททุกประเภท ไม่ว่าจะ
เป็นกฎหมาย คัมภีร์ทางศาสนา เอกสารทางประวัติศาสตร์ วรรณกรรม การตีความประเภทนี้แม้จะมุ่ง



15 

ให้เป็นสากล ไม่ขึ้นอยู่กับจารีตการตีความแบบใด แต่นักตีความก็สามารถน าไปใช้ประโยชน์ในงาน
ของตนได้ (Ricoeur, 1974: 43-44)  

อย่างไรก็ตาม ซีโบห์ม (Seebohm, 2004: 6-7) เห็นว่า การตีความประเภทแรกเรียกว่า 
Methodical Hermeneutics ประเภทหลังเรียกว่า Methodological Hermeneutics เนื่องจาก
ประเภทแรกเน้น “วิธีการหรือระเบียบแบบแผน” ในการตีความ ขณะที่ประเภทหลังเน้น “วิธีวิทยา
หรือระเบียบวิธี” ที่ใช้ในการเลือกและพัฒนาวิธีการหรือระเบียบแบบแผนอีกทอดหนึ่ง ซีโบห์มได้
อธิบายความแตกต่างระหว่างทั้งสองประเภทว่า Methodical Hermeneutics จะเชื่อว่า ความจริง
ของการตีความสามารถรับประกันได้ โดยเฉพาะการอาศัยจารีตในการตีความที่เชื่อมั่นว่า มีความถูก
ต้อง และเป็นเป้าหมายของการตีความที่สามารถน าผลไปประยุกต์ใช้ในกลุ่มทางศาสนา นอกจากนี้ ยัง
ยอมรับบทบาทของความศรัทธาในสิ่งเหนือธรรมชาติ เช่น การตีความเรื่องการมีอยู่ของพระจิต (Holy 
Spirit) ที่คอยชี้น าและจะขาดไมไ่ด้ การตีความประเภท Methodical Hermeneutics จึงมีตัวบทบาง
เรื่ อ งที่ พิ เศษกว่ า เรื่ อ ง อ่ื น  อัน ได้ แก่  คั มภี ร์หลั ก ในจารีตของตน  แต่ ป ระเภทที่ ส อง คื อ 
Methodological Hermeneutics จะมีลักษณะเป็นวิชาการที่เชื่อมั่นว่า การตีความอยู่ในฐานะของ
ศาสตร์อันเป็นปรนัย (Objective) โดยพยายามหลีกเลี่ยงการตัดสินความจริงเท็จของเนื้อหา และมี
เป้าหมายหลัก คือ การขจัดข้อผิดพลาด เช่น ความผิดพลาดเกี่ยวกับความเข้าใจความหมายของค า
หรือข้อเท็จจริงทางประวัติศาสตร์ และไม่สนใจต่อเป้าหมายของการน าไปประยุกต์ใช้ การตีความ
ประเภทที่สองเป็นการตีความในฐานะนักวิชาการ ไม่ใช่ศาสนิกชน ดังนั้น การตีความจึงมีลักษณะเป็น
กลาง โดยมองตัวบททุกเรื่องมีฐานะเสมอกันและศึกษาได้ด้วยวิธีวิทยาเดียวกัน ในแวดวงวิชาการ
ตะวันตกปัจจุบัน การตีความประเภท Methodological Hermeneutics จึงเป็นกระแสหลักใน
การศึกษาคัมภีร์ แม้จะถูกท้าทายโดยกระแสหลังสมัยใหม่ (Postmodern) (Wallace, 2003: 78-79)  

จะเห็นได้ว่า ทั้งสองประเภทเป็นภาคปฏิบัติของศาสตร์แห่งการตีความมากกว่าที่จะเป็นเรื่อง
ทฤษฎี ไม่ว่าจะระดับวิธีการหรือวิธีวิทยาที่ต้องน าไปประยุกต์ใช้จริง อย่างไรก็ตาม หากพิจารณา
ศาสตร์แห่งการตีความในระดับทฤษฎีหรือระดับปรัชญาที่ว่าด้วยระบบความคิด ศาสตร์แห่งการ
ตีความก็จะอยู่ในความหมายของกฎเกณฑ์ที่อาจท าให้เกิดความสับสนว่า เป็นศาสตร์ที่ว่าด้วยหลักการ
แล้วจะสามารถตีความได้จริงหรือไม่ แต่ความจริงแล้ว ศาสตร์แห่งการตีความท างานควบคู่ในระดับ
ภาคปฏิบัติอยู่แล้ว โดยเฉพาะการน าไปสู่การตีความประเภทวิธีวิทยา ถึงกระนั้น การเข้าใจศาสตร์
แห่งการตีความก็ยังคลาดเคลื่อนอยู่ดี  

ความ เข้ า ใจสั บสนอย่ างหนึ่ ง  คื อ  การเข้ าใจการตี ความแบบจารีต  (Traditional 
Hermeneutics) อันเป็นความสับสนระหว่างเงื่อนไขการตีความกับหลักการตีความ เช่น คริสต์ศาสนา
มีหลักการตีความหลายแบบ ไม่ว่าจะเป็นการตีความตามตัวอักษร (Literal Interpretation) การ
ตีความเชิงอุปมา (Allegorical Interpretation) เป็นต้น อย่างไรเสีย ก่อนการตีความจะต้องท าความ
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เข้าใจด้านอ่ืนร่วมด้วย เช่น การศึกษาภาษาที่ใช้บันทึกคัมภีร์ในเชิงนิรุกติศาสตร์ การศึกษาประเภท 
ยุคสมัยและประวัติผู้แต่ง รวมถึงการศึกษาบริบททางประวัติศาสตร์ของคัมภีร์และการช าระคัมภีร์ 
(Textual Criticism) (Bruce, 1980: 61) ซึ่งความสับสนดังกล่าวนี้  อาจมาจากการมองข้ามการ
แบ่งแยกระหว่างการตีความแบบจารีต (Traditional Hermeneutics) หรือการตีความทางศาสนากับ
อรรถกถาหรือการอธิบายความ (Exegesis) ที่เป็นภาคปฏิบัติแห่งการตีความของเหล่าอรรถกถาจารย์ 
เนื่องจากในอรรถกถาจะประยุกต์หลักการตีความไปพร้อมกับท างานอ่ืน เช่น การอธิบายความหมาย
ของข้อความในคัมภีร์ โดยอธิบายไวยากรณ์และนิรุกติศาสตร์ การอธิบายศัพท์ส านวนเฉพาะที่ใช้กัน
สมัยก่อน การใช้สัญลักษณ์ต่าง ๆ และการอธิบายข้อเท็จจริงทางประวัติศาสตร์ที่เกี่ยวข้อง รวม
การศึกษาค าสอนและคัมภีร์ของศาสนาอ่ืน ๆ ที่อยู่ร่วมสมัยกับศาสดาหรือผู้แต่งคัมภีร์  (Seebohm, 
2004: 13; Bruce, 1980: 61-63) นอกจากนี้ ยังมีค าถามเกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความที่มักไม่
กล่าวถึง เช่น การตีความที่ดีควรตีความตามตัวอักษรอย่างเคร่งครัดหรือตีความแบบยืดหยุ่น 
โดยเฉพาะการประยุกต์ใช้ในสถานการณ์โลกปัจจุบัน แม้ว่าการตีความบางอย่างจะยึดแบบเดิมที่เคย
ตีความไว้แล้วเป็นตัวอย่าง แต่การตีความตามรูปแบบเดิมก็ไม่ได้หมายความว่าจะเป็นการตีความที่ดี 
เพราะหลายกรณีได้ยึดหลักการตีความมากกว่าหนึ่งอย่างในเวลาเดียวกัน ซึ่งการตีความในลักษณะนี้
มักเกี่ยวข้องและได้รับอิทธิพลจากการตีความของอรรถกถา (Exegesis) (Briggs, 2006: 57) ดังนั้น 
เพ่ือขจัดความสับสนของศาสตร์แห่งการตีความจึงควรท าความเข้าใจประเภทของการตีความแบบ
จารีตและแบบอรรถกถา โดยที่การตีความแบบจารีตหรือการตีความทางศาสนาเป็นการตีความที่อยู่
ในกรอบของหลักค าสอนทางศาสนา (ในที่นี้ หมายถึง คริสต์ศาสนา) และเน้นในเรื่องวิธีการหรือ
ระเบียบแบบแผน (Methodical) ส่วนการตีความแบบอรรถกถา (ในที่นี้ หมายถึง การอธิบายความ
ทั่วไป ไม่ได้หมายถึง คัมภีร์อรรถกถาในทางพุทธปรัชญา) ที่มีลักษณะเป็นสากลมาขึ้นและเน้นเรื่องวิธี
วิทยา (Methodological) ผลงานของการตีความแบบอรรถกถาจึงเป็นศาสตร์แห่งการตีความที่รวม
หลายศาสตร์เข้าด้วยกัน ตลอดถึงคัมภีร์หรือต าราทางศาสนาในยุคต่อมา อย่างไรก็ตาม การตีความ
แบบจารีตจัดอยู่ในระดับที่สูงกว่าและมีอิทธิพลต่อการตีความแบบอรรถกถา แต่เมื่อการตีความแบบ
อรรถกถาได้ยกระดับเป็นการตีความแบบสากลก็ถือว่า อยู่ในระดับที่สูงกว่าการตีความแบบจารีตได้
เช่นกัน ดังนั้น การขจัดความสับสนในการท างานของศาสตร์แห่งการตีความจึงควรท าความเข้าใจการ
ท างานเชิงปรัชญาในลักษณะของการตีความแบบจารีตที่พยายามยกเหตุผลสนับสนุนและปกป้อง
จารีตหรือหลักการเดิมที่ตนเชื่อถือให้เห็นการท างานเชิงปฏิบัติตามการตีความแบบอรรถกถา ซึ่งความ
จริงแล้ว การตีความทั้งสองประเภทนี้ต่างก็สนับสนุนและส่งทอดองค์ความรู้ระหว่างกันอย่างไม่รู้จบ  

2.1.5 รูปแบบของการตีความ  
เคล เมน ต์  (Clement) สั งกั ดอยู่ ในกลุ่ ม เพรส ไบที เรียน  (Presbyterian) แห่ งนิ กาย

โปรเตสแตนต์ของส านักอเล็กซานเดรีย ฝ่ายเทวนิยม ถือเป็นบุคคลส าคัญผู้หนึ่งที่มีทัศนะที่ดีต่อ
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ปรัชญาและได้วางรากฐานปรัชญามนุษยนิยมแก่ศาสนาคริสเตียน มีความเห็นว่า แนวคิดทางปรัชญา
อยู่ในฐานะเป็นเครื่องมือ (Handmaid) สู่เทววิทยา ความคิดนี้ได้รับอิทธิพลมาจากแนวความเชื่อเรื่อง
พระเป็นเจ้าผู้สร้างสรรพสิ่ง ที่เป็นผู้น าทางมนุษย์สู่ความดีทั้งปวงและที่เป็นสาเหตุให้เกิดความคิดที่ดี
ทุกอย่าง พระเยซูคริสต์ในฐานะเป็นพระบุตรของพระเป็นเจ้าลงมาเกิดเพ่ือช่วยเหลือมนุษย์ให้หลุดพ้น
จากความทุกข์และปลอดภัยจากภยันตราย รวมทั้งความชั่วร้ายทุกอย่าง  มนุษย์จะบรรลุถึงความ
สมบูรณ์และเป็นผู้มีเหตุผลที่แท้จริงได้ต้องผ่านพระเป็นเจ้าเท่านั้น เคลเมนต์เชื่อว่า ศรัทธาในพระเป็น
เจ้าเป็นหลักการแรกและเป็นรากฐานจ าเป็นที่สุดส าหรับความรู้ทั้งปวง เพราะความรู้โดยตัวมันเองจะ
สมบูรณ์ด้วยศรัทธา มนุษย์สามารถเป็นผู้มีเหตุผลที่แท้จริงได้โดยความรักและความเพ่งพินิจในพระ
วจนะของพระเป็นเจ้า รูปแบบการตีความและอธิบายความคัมภีร์ตามทัศนะนี้มีพัฒนาการตีความและ
อธิบายความคัมภีร์ไบเบิลโดยเขียนอรรถกถา หมายเหตุหรือบทเทศนาในคัมภีร์ไบเบิลทั้งหมด ซึ่ง
ตั้งอยู่บนหลักการการตีความคัมภีร์ 3 ลักษณะ คือ 1) การตีความตามตัวอักษร (Literal) 2) การ
ตีความตามศีลธรรม (Moral) และ 3) การตีความแบบเปรียบเทียบ (Allegorical) (Weinrich, 2022)  

เซนต์ออกัสติน (St. Augustine) ได้เสนอกรอบส าหรับการตีความคัมภีร์ไว้ 4 ประการ คือ  
1) การไม่ฝ่าฝืนกฎแห่งศรัทธาของคริสต์จักรคาทอลิกที่มีสันตะปาปาเป็นประมุขเรียกว่า 

เกณฑ์คาทอลิกที่ระบุว่า ข้อความเชื่อตามประกาศของศาสนาจักรต้องมาก่อนแล้วจึงตีความคัมภีร์
ภายหลัง  

2) การส่งเสริมความจงรักภักดีต่อพระเป็นเจ้าและความรักต่อเพ่ือนมนุษย์ กล่าวคือ การ
ตีความหมายของคัมภีร์ต้องส่งเสริมและเพ่ิมกิจกรรมความรัก  

3) คัมภีร์อธิบายคัมภีร์ โดยให้ความส าคัญแก่คัมภีร์ทุกเล่มในระบบเสมอกันและเฉพาะคัมภีร์
ในสารบบตามที่ศาสนจักรรับรองเท่านั้น  

4) ข้อความใดให้ความหมายเสื่อมเสียต่อพระเป็นเจ้าและศาสนจักรให้ละเว้นเสียและให้
ตีความเชิงภาพพจน์เปรียบเทียบ (Bruns, 1995: 140-143)  

จากกรอบการตีความคัมภีร์ 4 ประการดังกล่าว เซนต์ออกัสตินเสนอรูปแบบและวิธีการ
ตีความเป็น 4 ประการ ซึ่งสามารถใช้ตีความข้อความเดียวกันได้ตามความต้องการของผู้อ่านหรือฟัง 
รูปแบบการตีความตามทัศนะของเซนต์ออกัสตินดังกล่าว คือ 1) การตีความโดยพยัญชนะและเป็น
ข้อเท็จจริงตามประวัติศาสตร์ (Historic-literal) 2) การตีความโดยวิธีอุปมานิทัศน์ (Allegorical) 3) 
การตีความแบบอุปมาน (Analogical) 4) การตีความแบบพัฒนาคุณภาพชีวิต (Tropological, 
Aetiological, Moral)  

2.1.6 ความส าคัญของการตีความ  
ความส าคัญของการตีความ (Significance of Hermeneutics) โดยทั่ วไปคัมภีร์หรือ

วรรณคดีต่าง ๆ ประกอบด้วยองค์ประกอบ 3 ส่วน (วีรชาติ นิ่มอนงค์, 2558: 79-92) คือ  
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1) โครงสร้างหรือรูปแบบ (Form) โดยทั่วไปจะพบว่า โครงสร้างหรือรูปแบบหมายถึง แบบ
วิธีการแสดง (Mode of Expression) กระทั่งรู้จักสิ่งที่เรียกว่า เนื้อหานั้นได้จากแบบของมัน กล่าวคือ 
ปัชชะ-ร้อยกรอง (Poetry) คัชชะ-ร้อยกรอง (Prose) และวิมิสมะ-ผสมทั้งสองอย่าง(Concreate 
Poetry) ทั้งนี้ โครงสร้างหรือรูปแบบมีหน้าที่ก าหนดเนื้อหา (Content) หรือความเป็นสิ่งต่าง ๆ ที่เห็น 
แต่โครงสร้างเป็นสิ่งที่อยู่ภายในต้องค้นหาจึงจะพบ ซึ่งเป็นหน้าที่ของนักวิชาการที่จะวิเคราะห์หา
โครงสร้างระดับลึก (Deep Structure) เช่น ถ้าพูดถึงสัตว์ สิ่งที่ท าสัตว์แต่ละประเภทมีรูปลักษณ์
ต่างกัน คือ โครงกระดูก เป็นต้น (ศิราพร ณ ถลาง, 2557: 203, 205)  

2) เนื้อหา (Content) หมายถึง ความรู้สึกนึกคิดที่ยึดเกาะรูปแบบไว้เพ่ือการด ารงอยู่เป็น
ทรรศนะต่อชีวิตหรือชีวทัศน์ (Life View) และทรรศนะต่อโลก (World View) เนื้อหาประกอบด้วย 6 
ส่ วน  คื อ  (1) หั ว ใจของเรื่ อ ง  (Subject-Matter, Theme) (2) เค้ า เรื่ อ ง  (Plot) (3) ก ารวาด 
บุคลิกลักษณะของตัวละคร (Character) (4) ภาษา (Language) (5) โครงเรื่อง (Structure) และ (6) 
ท่วงท านอง (Style)  

3) ส่วนที่เป็นความหมายเชิงคุณค่า (Value) คือ การวินิจฉัยคุณค่าของศิลปะวรรณคดีแยก
เป็น 2 ประเภท คือ  

3.1) การวินิจฉัยความหมาย (Interpretation) ประกอบด้วย (ก) การวิเคราะห์วิจัย
ความหมาย (Analysis) (ข) การอธิบ ายความหมาย (Explanation) (ค) การตีความหมาย 
(Interpretation)  

3.2) การวินิจฉัยคุณค่าหรือการประเมินค่า (Valuation) ประกอบด้วย (ก) คุณค่าในแง่
ผลผลิต (Product) (ข) คุณค่าในแง่หลักเกณฑ์ (Criteria) และ (ค) คุณค่าในเชิงปฏิบัติ (Conduct) 
ทั้งนี้ การประเมินคุณค่าความหมายนับเป็นหัวใจของนัยวิเคราะห์  

โดยสรุปจะเห็นว่า ความส าคัญของการตีความ (สัมฤทธิ์ ศรีประทุม, 2560: 52) คือ 1) ช่วย
ให้ผู้ตีความเข้าใจเนื้อหาสาระของเรื่องที่อ่านได้หลายแง่มุม 2) ช่วยให้เห็นคุณค่าของวรรณกรรมอันมี
ผลเกี่ยวโยงถึงคุณค่าของชีวิตและสิ่งแวดล้อม 3) ช่วยให้เกิดการฝึกคิด ไตร่ตรองหาเหตุผล อันท าให้
ผู้อ่านมีความถี่ถ้วนและมีวิจารณญาณในการอ่านมากยิ่งขึ้น  4) เป็นเครื่องมือส าคัญในการเข้าถึง
วรรณคดี 5) ช่วยให้ผู้ตีความมีโลกทัศน์ที่กว้างไกล ลึกซึ้ง มีใจกว้างยอมรับความแตกต่างของมนุษย์
ด้วยกัน  

2.1.7 การตีความเชิงศาสนา  
การตีความเชิงศาสนา (Religious Hermeneutics) เป็นกลุ่มการตีความที่นิยมภาวะเหนือ

ธรรมชาติ (Supernatural Hermeneutics) โดยแบ่งเป็น 3 ประเภท (วีรชาติ นิ่มอนงค์, 2558: 79-
92) ได้แก่  
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1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical Hermeneutics) หมายถึง การตีความ
ด้วยการท านามธรรมให้เป็นรูปธรรม โดยการใช้อุปมาอุปมัยบ้าง การใช้สัญลักษณ์บ้าง การเล่าเรื่อง
ประกอบบ้าง  

2) การตีความแบบผู้เข้าฌานหรือจิตวิจักษ์ (Mystical Hermeneutics) หมายถึง การตีความ
สิ่งที่ลี้ลับ ซึ่งผู้เข้าฌานหรือผู้เข้าถึงความรู้แบบประจักษ์แจ้งด้วยจิต โดยเห็นว่า ทุกคนเป็นส่วนหนึ่ง
ของความจริงอันสูงสุดหรืออันติมสัจจะ เป้าหมายสูงสุดของชีวิตจึงเป็นการคืนสู่อันติมสัจจะที่เป็น
วิญญาณสากล การตีความประเภทนี้เป็นการพยายามเข้าใจค าพูดหรือบทนิพนธ์ของผู้เข้าถึงฌาน  

3) การตีความตามตัวอักษร (Literal Hermeneutics) เป็นการตีความที่ยึดความหมายตาม
ตัวอักษรที่ปรากฏอยู่ในคัมภีร์ เป็นการตีความของคนที่มีศรัทธามากกว่าปัญญา กล่าวคือ มีความ
เชื่อมั่นข้อความในคัมภีร์ว่า เป็นด ารัสของศาสดา ผู้เป็นสัพพัญญูที่รู้สรรพสิ่ง ความจริงที่เป็นศาสดา
กล่าวไว้จึงเชื่อถือได้  

นอกจากนี้ วิธีการตีความทางศาสนานิยมยังจ าแนกเป็น 5 วิธี (กีรติ บุญเจือ, 2541: 7) ได้แก่  
1) การตีความโดยพยัญชนะ (Literary Interpretation) การตีความโดยพยัญชนะ เป็นการ

ตีความตามที่คัมภีร์ว่าไว้ เช่น คัมภีร์ระบุว่า พระอินทร์มีบริวาร 84,000 ก็เข้าใจว่า มีจ านวนตามนั้น
จริง ฯลฯ  

2) การตีความโดยสัญลักษณ์ (Symbolic Interpretation) เป็นการท าความเข้าใจเรื่องราว
ต่าง ๆ ที่แสดงไว้เป็นสัญลักษณ์ หากผู้ใดสามารถเข้าใจสัญลักษณ์นั้นได้ก็ถือว่า เข้าใจได้อย่างลึกซึ้ง 
แต่หากผู้ใดไม่เข้าใจสัญลักษณ์หรือเข้าใจเพียงเท่าไร ก็ถือว่า เข้าใจได้เพียงเท่านั้นตามที่ตนจะเข้าใจได้ 
เช่น มาร สามารถตีความได้ว่า เป็นกิเลสตัณหาในตัวมนุษย์เอง ฯลฯ  

3) การตีความโดยอรรถ (Idiomatic Interpretation) เป็นการตีความตามส านวนภาษา เช่น 
พระอินทร์มีบริวาร 84,000 หมายถึง การมีจ านวนมากมาย นับไม่ถ้วน ซึ่งอาจจะมากกว่าหรือน้อย
กว่า 84,000 ก็ได้  

4) การตีความตามเหตุผล (Rational Interpretation) เป็นการตีความที่พิสูจน์ด้วยเหตุผล
ทางวิทยาศาสตร์ โดยมีกฎเกณฑท์ีก่ าหนดชัดเจนเพ่ือให้เห็นผลลัพธ์เป็นรูปธรรมและสามารถระบุได้ว่า 
อะไรควรเชื่อหรือไม่ควรเชื่อ ดังนั้น การตีความตามวิธีจึงหมายถึง การตีความด้วยเหตุผลทาง
วิทยาศาสตร์โดยเฉพาะ  

5) การตีความตามหลักวรรณกรรม (Literary-form Interpretation) วิธีนี้ไม่ก าหนดแน่นอน
ตายตัว ต้องศึกษาแต่ละคัมภีร์ เรื่องหรือตอนว่า ตอนใดผู้นิพนธ์ใช้วรรณกรรมประเภทใดก็ตีความตาม
ประเภทของวรรณกรรมประเภทนั้น เช่น หากเป็นต านานก็ตีความแบบต านานธรรม หากเป็นบท
ประพันธ์แบบจิตกวีก็ต้องตีความแบบนั้น เป็นต้น โดยพยายามเข้าถึงเจตนารมณ์ สิ่งแวดล้อมหรือ
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บริบท สภาพจิตใจและข้อมูลอ่ืนให้มากที่สุดเท่าที่จะทราบได้ วิธีนี้ค่อนข้างยากและต้องศึกษา
รายละเอียดเพิ่มเติม แต่ก็เหมาะส าหรับนักวรรณคดีที่จะท าความเข้าใจเรื่องราวนั้น ๆ  

2.1.8 ทฤษฎีการตีความในปรัชญาตะวันตก  
รูปแบบการตีความของนักปรัชญาที่ส าคัญทางตะวันตก ขอยกตัวอย่างดังต่อไปนี้  

2.1.8.1 การตีความแบบความรู้สองแควหรือทฤษฎีส้อมของเดวิด ฮูม (David Hume) 
เดิมทีฮูมเป็นนักกฎหมาย ต่อมาได้มาศึกษาปรัชญาและมีชื่อเสียงเพราะเขียนหนังสือประวัติศาสตร์
ของประเทศอังกฤษ เขาเกิดเมื่อวันที่ 26 เมษายน ค.ศ. 1711 ที่เมืองอีดินเบิร์ก ประเทศสก๊อตแลนด์ 
และถึงแก่อสัญกรรมด้วยโรคมะแรงในปี ค.ศ. 1776 รวมอายุได้ 65 ปี (พระนรินทร์ สีลเตโช (สาไช
ยันต์), 2561: 75-78) แนวความคิดแบบการตีความสองแคว (Hume’s Fork) หรือไม้ตายของฮูม 
(ตามตัวอักษร หมายถึง ส้อมหรือส้อมที่มีสองง่าม) ฮูมใช้เป็นเครื่องมือจิ้มลงไปบนข้อที่ต้องการ
ตรวจสอบว่า มีความหมายหรือไม่ ถ้าข้อความใดมีความหมาย ส้อมของเขาก็จะจิ้มมันขึ้นมาได้ มัน
ต้องติดมากับขาใดขาหนึ่งของส้อมเสมอ ถ้าจิ้มไม่ติดสักขา ก็แสดงว่า ข้อความนั้นไม่มีความหมาย 
ดังนั้น ฮูมมีความเห็นว่า ข้อความที่ไม่ติดขาส้อมนี้สมควรถูกเขี่ยให้พ้นถนนความรู้และไม่ควรเสียเวลา
พิจารณาโต้แย้ง ฮูมกล่าวสรุปความคิดของเขาไว้ว่า เมื่อหยิบหนังสือในห้องสมุดขึ้นมาเล่มหนึ่ง ไม่ว่า
จะเป็นหนังสือปรัชญา เทววิทยาหรืออะไรก็ตาม ขอให้ตั้งค าถามว่า หนังสือเล่มนั้นมีตรรกวิจารณ์หรือ
การให้เหตุผลทางทฤษฎีใด ๆ ที่เกี่ยวข้องกับปริมาณหรือจ านวนบ้างหรือไม่ หากไม่มี ก็จงเผามันทิ้ง
เสีย เพราะหนังสือเล่มนั้นไม่ได้เป็นอะไรมากไปกว่าค าพูดที่สวยหรูที่เป็นมายาและชวนให้หลง ทฤษฎี
ส้อมของฮูมมีดังนี้  

1) ส้อมขาแรก คือ ข้อความหรือถ้อยแถลงที่ เป็นความสัมพันธ์ระหว่างมโนภาพ 
(Relations of Ideas) ได้แก่ ข้อความที่ความหมายของมันถูกก าหนดด้วยความหมายของมโนภาพที่
สัมพันธ์กันในข้อความ และความหมายของมันคงเดิมไม่เปลี่ยนแปลงตราบเท่าที่มโนภาพในข้อความ
นั้นยังมีความหมายเดิม ข้อความประเภทนี้มี 4 แบบ คือ ความคล้ายคลึง การเปรียบเทียบเชิงปริมาณ
หรือจ านวน การเปรียบเทียบคุณสมบัติ และความขัดแย้ง ข้อความประเภทนี้ส่วนใหญ่ ได้แก่ ข้อความ
ทางคณิตศาสตร์ เช่น เจ็ดคูณด้วยห้าเท่ากับสามสิบห้า มุมภายในของสามเหลี่ยมรวมกันเท่ากับมุม
ฉาก หรือข้อความประเภทที่รู้ความจริงทันที (Intuition) โดยไม่ต้องมีการพิสูจน์ เช่น วงกลมไม่ใช่
สี่เหลี่ยม จะเห็นได้ว่า การก าหนดมโนภาพแล้วจึงไม่ต้องพิสูจน์ (ต่างจากข้อความที่พิสูจน์ไม่ได้) หรือ
จะพิสูจน์ก็ได้โดยดูความตรงกันระหว่างข้อความกับมโนภาพ  

2) ส้อมขาที่ 2 คือ ข้อความหรือถ้อยแถลงที่เกี่ยวข้องกับข้อเท็จจริง ข้อความประเภทนี้
พิสูจน์ไม่ได้ ดังนั้น การปฏิเสธด้วยค าพูดจึงไม่เป็นการขัดแย้งตัวเอง และข้อความที่ปฏิเสธหรือตรงกัน
ข้ามกบัข้อความชนิดนี้ก็เป็นสิ่งที่จินตนาการเข้าถึงมันได้ และไม่อาจพิสูจน์ว่า เป็นเท็จได้ โดยทั่วไปค า
ว่า ข้อเท็จจริง ที่ฮูมใช้มิใช่ข้อเท็จจริงตามความหมายธรรมดา จึงต้องระวัง เพราะง่ายต่อการเข้าใจผิด 
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ส าหรับฮูมแล้วค าว่า ข้อเท็จจริงมักหมายถึง สิ่งที่ไม่ปรากฏ เป็นสิ่งที่คาดหมายหรือสร้างจากความทรง
จ า และเชื่อว่า จะเป็นข้อเท็จจริงต่อไป ทั้งที่พิสูจน์ไม่ได้ว่า ท าไมจะต้องเป็นจริงเช่นนั้น เช่น พรุ่งนี้เช้า
ดวงอาทิตย์จะข้ึน มีค่าเท่ากับพรุ่งนี้เช้าดวงอาทิตย์จะไม่ข้ึน  

ส้อมของฮูมอธิบายเพ่ิมเติมได้ ดังนี้ วิธีการแห่งความรู้ ความรู้เกิดจากความประทับใจ
เรียกอีกอย่างหนึ่ งว่า ความรู้ เชิงสังเคราะห์ที่ ได้หลังประสบการณ์  (Synthetic a Posteriori 
Knowledge) คือ การเรียนรู้หลังประสบการณ์ ความรู้ชนิดนี้อาจผิดได้ ถ้าพิสูจน์ได้ว่า ไม่ได้เป็น
เช่นนั้นอีกต่อไปแล้ว เช่น ประโยคว่า โลกมีพระจันทร์เพียงดวงเดียว ซึ่งยอมรับมานานเพราะเห็น
พระจันทร์มีดวงเดียวตอนกลางคืน แต่ความจริงที่ค้นพบทางดาราศาสตร์  คือ ดวงจันทร์มีหลายดวง 
ความรู้ที่ได้นี้ถือว่า เป็นความรู้ใหม่ที่เกิดจากการสังเคราะห์ผ่านประสบการณ์ ประสบการณ์เท่านั้นจะ
บอกได้ว่า จริงหรือไม่จริง โดยอาศัยวิธีทางดาราศาสตร์ ถึงโลกจะมีดวงจันทร์เป็นบริวารสักกี่ดวงก็
ตาม ความรู้ทั้งหมดเป็นเรื่องความรู้เกี่ยวกับข้อเท็จจริง (Facts) แต่มขี้อความอีกประเภทหนึ่งที่ไม่ผ่าน
ประสบการณ์แต่เป็นจริงหรือไม่เป็นจริงโดยอาศัยการหาเหตุผลด้วยการคิดตามหลักเหตุผลล้วน เช่น 
พ่อเป็นผู้ชาย หรือคนโสดเป็นคนไม่แต่งงาน ประโยคทั้งสองนี้รู้ได้ด้วยการคิดตามภาษาด้วยเหตุผลว่า 
คนที่เป็นพ่อได้ต้องเป็นผู้ชาย ถ้าเป็นผู้หญิงต้องเป็นแม่เท่านั้น และคนที่แต่งงานต้องมีคู่ครอง ซึ่งเป็น
ประโยคตรรกะที่ประโยคภาคขยาย คือ ค าว่า ผู้ชายและไม่แต่งงาน ปรากฏอยู่แล้วในภาคประธาน 
คือ พ่อและคนโสด ความจริงทางเหตุผลเหล่านี้ไม่ต้องอาศัยการพิสูจน์ด้วยการตามไปดู แต่อาศัยเพียง
การคิดก็เขา้ใจได้ ฮูมเรียกว่า ความรู้เชิงวิเคราะห์ก่อนประสบการณ์ (Analytic a Priori Knowledge) 
จัดเป็นความรู้ที่เป็นจริงหรือไม่เป็นจริงตามค านิยาม (True or False by Definition) ความรู้นี้อาจไม่
จริงได้ เช่น ค าว่า พญานาคบินได้ นางเงือกสาว หนวดเต่าเขากระต่าย เป็นต้น โดยสรุปค านิยามจะ
เป็นจริงหรือไม่จริง เป็นเรื่องที่รู้ได้ด้วยเหตุผลเท่านั้น ส าหรับฮูมแล้ว ความรู้เชิงสังเคราะห์ที่ได้รับหลัง
ประสบการณ์ (Synthetic a Posteriori) เป็นความรู้ที่น่าสนใจมากกว่าความรู้เชิงวิจัยที่ได้รับก่อน
ประสบการณ์ (Analytic a Priori) ดังนั้น ฮูมจึงถูกเรียกในเชิงญาณวิทยาว่า เป็นนักประจักนิยมหรือ
ประสบการณ์นิยมที่ยึดมั่นในสาระส าคัญของความเป็นประจักษ์นิยมแท้ นักประจักษ์นิยมที่แท้จริง คือ 
ผู้ถือว่า ความรู้แท้ต้องได้จากประสบการณ์เท่านั้น และในแง่อภิปรัชญา นักประจักษ์นิยมต้องเชื่อว่า 
สสารเท่านั้นที่มีอยู่จริง จิตไม่มีอยู่จริง ซึ่งต่างกับจอห์น ล็อค (John Locke) และจอร์จ เบิร์กลีย์ 
(George Berkley) ซึ่งจัดว่า เป็นนักประจักษ์นิยม แต่พวกเขาไม่ซื่อสัตย์ต่อปรัชญาประจักษ์นิยม
เหมือนเดวิด ฮูม เพราะทั้งล็อคและเบิร์กลีย์หันมายอมรับเรื่องความรู้บางอย่างได้มาจากการนึกคิด
และยอมรับความมีอยู่อย่างแท้จริงของจิตหรืออสสาร ซึ่งตรงกันข้ามกับสสาร แม้ว่าฮูมจะเป็นที่
ยอมรับทั่วไปว่า เป็นนักประสบการณ์นิยมยุคแรก แต่ฮูมก็ยังทรยศต่อแนวคิดเรื่องประจักษ์นิยมของ
เขาด้วยการสารภาพว่า ประสบการณ์ยังเชื่อไม่ได้อยู่นั่นเอง เพราะอะไรก็ตามที่เหมือนจะแน่แท้ ก็ยัง
เป็นความบังเอิญ เช่น การเชื่อว่า ดวงอาทิตย์ขึ้นทางทิศตะวันออกเพราะสังเกตเห็นการขึ้นทางทิศ
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ตะวันออกในอดีตมาตลอด ซึ่งจะเหมารวมว่า จะต้องขึ้นทางทิศตะวันออกในอนาคตตลอดไปก็ไม่ได้ 
อย่างไรก็ตาม ทฤษฎีความรู้สองแควหรือส้อมของฮูมก็มีอิทธิพลต่อนักปรัชญามากมาย เช่น เบอร์ทรัล 
รัสเซล จี. อี. มัวร์ และส านักปฏิฐานนิยมเชิงวิทยาศาสตร์  

2.1.8.2 การตีความตัวบทหรือคัมภีร์เป็นส าคัญ หรือความหมายสมบูรณ์อยู่ที่ต ารา
ของกาดาเมอร์ (Hans Georg Gadamer) (Ricoeur, 1998: 60-62) วิธีนี้ เรียกอีกอย่างว่า การ
ตีความแบบวิภาษวิธี (Dialectic Hermeneutics) โดยมุ่งเน้นปฏิสัมพันธ์ระหว่างผู้ตีความกับตัวบท
หรือคัมภีร์ เพ่ือท าความเข้าใจใหม่ในเรื่องตัวตนที่แท้จริง (A New Philosophy of Subject) เป็น
ตัวตนใหม่แบบชีวิตชาวโลก (Life-world) ที่ไฮเดกเกอร์กล่าวว่า เป็นตัวตนที่ประกอบด้วยความ
ล าเอียงอันเป็นชีวิตชาวโลกที่ก่อให้เกิดความรู้ต่อไป ความล าเอียงที่ว่านี้เป็นความล าเอียงที่มีประโยชน์ 
ก่อให้เกิดความหมายไม่มีที่สิ้นสุด กาดาเมอร์ต่อยอดแนวคิดของไฮเดกเกอร์ด้วยประโยคว่า การเข้าใจ 
คือ การตีความ (Understanding was Hermeneutical) โดยสรุปหลักการตีความไว้ในหนังสือความ
จริงและวิธีการ (Truth and Method) ไว้ 3 ประการ ดังนี้  

ประการแรก ความจริงที่ได้จากการตีความ ไม่ใช่อัตโนมัติทั้งหมด เหมือนกับความงามใน
ศิลปะ ไม่ได้เป็นอัตวิสัยล้วน กล่าวคือ ความเข้าใจที่ได้จากการอ่านตัวบทหรือคัมภีร์ไม่ใช่การสรุป
ความเข้าใจของตนเองฝ่ายเดียว ในทางตรงกันข้ามตัวบทจะมีอิทธิพลต่อความเข้าใจของคนมากกว่า 
เรียกว่า หนังสืออ่านเรา ไม่ใช่เราอ่านหนังสือ หรือกีฬาเล่นเรา ไม่ใช่เราเล่นกีฬา เราเล่นไปตาม
กฎเกณฑ์ของกีฬานั้น การชื่นชมศิลปะก็เหมือนกัน ความงามในศิลปะสะกดเรา ไม่ใช่เราหลงคิดเอา
เองว่า ศิลปะนั้นงาม ในข้อนี้กาดาเมอร์จึงสรุปว่า ความหมายของตัวบทสามารถตีความให้เกิดความ
ตั้งใจของผู้แต่งตัวบทนั้น  

ประการที่สอง ความเชื่อเดิมไม่ได้เป็นอุปสรรคต่อความเข้าใจใหม่ ในประเด็นนี้กาดาเมอร์
ไม่เห็นด้วยกับไฮเดกเกอร์ที่มองว่า ความรู้ใหม่ครึ่งหนึ่งเจือด้วยความเชื่อเดิม ความเชื่อเดิมในที่นี้ 
หมายถึง ประวัติศาสตร์และวัฒนธรรมทางความเชื่อหรือประเพณี (Tradition) ซึ่งเทียบได้กับเทวรูป
ของฟรานซิส เบคอน (Francis Bacon) (กีรติ บุญเจือ, 2529: 56-57) เช่น คริสต์ศาสนิกชนทั่วไปเมื่อ
ศึกษาหนังสือที่นักบุญออกัสตินแต่งไว้ ส าหรับไฮเดกเกอร์มองว่า ความเข้าใจของคริสต์ศาสนิกชนนั้น
ครึ่งหนึ่งเป็นความเชื่อเดิมของเขา แต่กาดาเมอร์เห็นว่า เขาสามารถเข้าใจหนังสือนั้นมากกว่าผู้แต่ง
เสียด้วยซ้ า แม้กระทั่งแนวคิดของไฮเดกเกอร์ที่ว่า ถ้าคริสต์ศาสนิกชนศึกษาพระพุทธศาสนา ความ
เข้าใจพระพุทธศาสนาของเขาครึ่งหนึ่งจะเจือกับความเชื่อแบบคริสต์ แต่กาดาเมอร์ไม่เห็นด้วยเพราะ
เหตุผลที่ว่า คริสต์ศาสนิกชนสามารถเข้าใจพระพุทธศาสนาได้เต็มที่เหมือนพุทธศาสนิกชนตามทฤษฎี
การหลอมละลายขอบฟ้าแห่งความรู้ (Fusion of Horizon) และทฤษฎีวิภาษวิธี (Dialectic)  

ประการที่สาม กาดาเมอร์กล่าวว่า ความเป็นจริงที่สามารถเข้าใจได้ คือ ภาษา (Being 
that can be understood is language) จะเห็นว่า ภาษาไม่ได้เป็นเพียงเครื่องมือสื่อสารให้เข้า
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ใจความเป็นจริงเท่านั้น แต่ภาษา คือ ความเป็นจริง ภาษาในที่นี้ หมายถึงภาษาเขียนด้วย กาดาเมอร์
จึงกล่าวว่า “การเข้าใจยึดโยงอยู่กับภาษาศาสตร์” หมายความว่า สรรพสิ่งมีโครงสร้างเฉพาะหรือมี
เอกลักษณ์ในตัว ดังนั้น จึงต้องเข้าใจภาษาหรือเอกลักษณ์นั้นจึงจะถือว่า ความเข้าใจของคนเรา
ถูกต้องตรงกับธรรมชาติของสิ่งนั้น ส่วนประเด็นที่ว่า ภาษาเป็นทั้งความจริงและเครื่องมือให้เข้าถึง
ความจริงนั้น ท าให้แนวคิดการตีความของกาดาเมอร์เป็นทฤษฎีที่ประสานการตีความในฐานะเป็นทั้ง
วิทยาศาสตร์และมนุษยศาสตร์ และกลายเป็นศาสตร์แห่งการตีความที่มีลักษณะเป็นศาสตร์สากล ซึ่ง
เจฟฟ์ มาลพาส (Jeff Malpas) ได้ศึกษาประวัติและผลงานของกาดาเมอร์อย่างลึกซึ้งได้สรุปว่า 
แนวคิดพ้ืนฐานของการตีความ (Hermeneutical Foundations) ของกาดาเมอร์มีองค์ประกอบ
ส าคัญ 3 ประการ ได้แก่ 1) การเสวนา (Dialogue) และปัญญาเชิงปฏิบัติ (Phronesis) 2) ภววิทยา 
(Ontology) และศาสตร์แห่งการตีความ (Hermeneutics) 3) สุนทรียศาสตร์ (Aesthetics) และอัต
วิสัยนิยม (Subjectivism)  

ทั้งสามประการนี้มีความส าคัญต่อการตีความที่ต้องผสมผสานแล้วจะท าให้ตระหนักถึง
คุณค่าของความเป็นมนุษย์ ในด้านสุนทรียศาสตร์ ความรับรู้เกี่ยวกับความจริงถือว่า เป็นจุดมุ่งหมายที่
ส าคัญและท าให้สามารถใช้เกณฑ์ตัดสินเชิงวิเคราะห์ได้ ด้านประวัติศาสตร์ ความรับรู้ความจริงถือว่า
เป็นเรื่องจารีต ซึ่งต้องใช้วิธีการทางประวัติศาสตร์ในสายมนุษยศาสตร์และสังคมศาสตร์เป็นกรอบใน
การตีความ ส่วนด้านภาษา ถือว่า เป็นปฏิบัติการที่ส าคัญเพราะภาษาเป็นเครื่องมือในการสื่อสารให้
เห็นถึงวัฒนธรรมของมนุษย์  

การตีความการหลอมละลายขอบฟ้าแห่งความรู้ (Theory of the Fusion of Horizon) 
กาดาเมอร์พยายามแก้ไขปัญหาเรื่องขอบฟ้าของการตีความที่ดิลธายได้ทิ้งไว้ โดยเสนอทฤษฎีหลอม
ละลายขอบฟ้าแห่งความรู้ (Theory of the Fusion of Horizon) ซึ่งมีสาระส าคัญว่าเรามีขอบฟ้า
ของเรา ประวัติศาสตร์แต่ละยุคแต่ละสมัยก็มีขอบฟ้าเป็นของตน ก่อให้เกิดวงกลมหรือวัฏจักรแห่งการ
ตีความ (Hermeneutics Circle) ซึ่งกิน 2 ขอบฟ้าเมื่อเราอ่านตัวบทเขียนใดก็ตาม ตัวบทนั้นมีขอบ
ของมัน ผู้อ่านก็มีขอบของตน ขอบของผู้อ่านเป็นความเข้าใจล่วงหน้า (Pre-understanding) คือ 
ความเข้าใจทุนเดิมที่มีอยู่ก่อนอ่านตัวบทเขียน ครั้งอ่านตัวบทเขียนใด ขอบของตัวบทนั้นก็จะ
ผสมผสานเข้ากับความเข้าใจล่วงหน้า พร้อมที่จะกระตุ้นให้เกิดความเข้าใจของผู้อ่าน ขอบฟ้า คือ 
กระบวนทัศน์อันเกิดจากความเข้าใจล่วงหน้าหรือศรัทธาที่เป็นทุนเดิมของตนเอง 4 ประการ ดังที่
ปรากฏในปรัชญาของเบคอน ไม่ว่าจะเป็นขอบฟ้าของผู้เขียนหรือของผู้อ่าน ส าหรับคัมภีร์ไบเบิลชาว
คริสต์เมื่อต้องการตีความยังเพ่ิมขอบน้ าพระหฤทัยของพระเป็นเจ้าเข้ามาอีกขอบหนึ่งด้วย ชาวพุทธก็
เช่นเดียวกัน เมื่อต้องการตีความตามหลักขอบฟ้าต้องเพ่ิมหลักขอบฟ้าแห่งพระธรรมเข้ามาด้วย ขอบ
ฟ้าเป็นสิ่งที่ต้องยอมรับและต้องใช้ในการเข้าใจและตีความ วิธีปรากฏการณ์เสนอวิธีท าให้ขอบฟ้าเป็น
ขอบฟ้าที่ไม่ล าเอียง โดยชักชวนและแนะวิธีให้เจ้าของขอบฟ้าวางใจเป็นกลางให้ได้มากที่สุด ส่วนที่ว่า
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จะท าอย่างไรและได้ผลอย่างไร เป็นเรื่องพึงติดตามต่อไป การเข้าใจตัวบทและตีความตัวบทเขียนก็ดี
หรือสร้างสรรค์ศิลปกรรมก็ดี เหมือนการเล่นเกม คือ เกิดเหตุการณ์เชิงภววิทยา (Ontological 
Event) คือ ผู้ตีความจะถูกดูดเข้าไปสู่ขอบของตัวบทและกลายเป็นส่วนหนึ่งของขอบนั้น กล่าวคือ จะ
มีการเปลี่ยนแปลงและปรับกรอบของผู้ตีความ โดยรับเอาส่วนหนึ่งของมันมาขยายขอบของตนออกไป 
ยิ่งเป็นตัวบทคัมภีร์ซึ่งผู้ตีความมีศรัทธาด้วยแล้ว การถูกดูดเข้าเช่นนี้จะเพ่ิมทวีคูณ  

กาดาเมอร์สรุปต่อความคิดของไฮเดกเกอร์ว่า วิธีการตีความของไฮเดกเกอร์มิได้เป็นเพียง
วิธีตีความเท่านั้น แต่ยังเป็นวิธีเสวนาระหว่างอดีต (บริบทที่เขียนข้อความ) กับปัจจุบัน (บริบทที่
ตีความหมายข้อความ) ระหว่างบทเขียนหรือต ารา (Text) กับผู้ตีความ โดยแต่ละฝ่ายมีบริบทของตน 
และการตีความท าให้เกิดการผสมผสาน (Fusion) ระหว่างบริบทที่ขอบฟ้าขึ้น สื่อที่ท าให้เกิดเสวนา
เช่นนี้ ก็คือ ภาษา ภาษาจึงมิเป็นเพียงเครื่องมือระบายความรู้สึกนึกคิดเท่านั้น แต่ยังเป็นแหล่งเก็บ
วัฒนธรรมและอดีต ภาษายังเป็นตัวพูดถึงอดีตและวัฒนธรรมท าให้ผู้ใช้ภาษาอยู่ในกระแสแห่ง
ประวัติศาสตร์และวัฒนธรรม เช่น คัมภีร์ไบเบิลเป็นสื่อเสวนาระหว่างพระเป็นเจ้ากับผู้อ่านในปัจจุบัน 
โดยมีบริบทของผู้เขียนเป็นกุญแจดอกส าคัญที่จะไขให้เข้าใจน้ าพระทัยได้ลึกซึ้ง  

2.1.8.3 การตีความเชิงการรื้อโครงสร้างนิยม หรือความหมายสมบูรณ์อยู่ที่การรื้อ
โครงสร้างทางภาษาของเดอร์ริดา ทฤษฎีการรื้อสร้าง (Deconstruction) เป็นแนวคิดที่นักคิดหลัง
ทฤษฎีโครงสร้างนิยมน ามาใช้หักล้างความคิดพ้ืนฐานของทฤษฎีโครงสร้างนิยมโดยมี เดอร์ริดา 
(Derrida: 1930-2004) นักปรัชญาชาวฝรั่งเศสเป็นผู้ริเริ่มความคิดขึ้นในปี ค.ศ. 1966 และน าไป
ทดลองใช้วิจารณ์วรรณกรรมในปี ค.ศ. 1980 โดยทฤษฎีการรื้อสร้างนี้เป็นการวิจารณ์แนวคิดหลัง
โครงสร้างนิยม เดอร์ริดากล่าวว่า นักปรัชญาที่นิยมการแสวงหาเครื่องหมาย คือ ผู้ที่ต้องการแก่นแท้ 
ความสมบูรณ์พร้อมของภาษา เดอร์ริดาต้องการวิจารณ์การสร้างความจริงผ่านการเขียน ภาษา เรื่อง
แต่งเกี่ยวกับความจริงและศีลธรรมที่ปรากฎอยู่ในอภิปรัชญา ทฤษฎีและความรู้แบบตะวันตก 
โดยเฉพาะระบบเหตุผลนิยมในความรู้แบบวิทยาศาสตร์ที่ครอบง าการสร้างความจริงทุกรูปแบบ ทั้งนี้ 
ภาษามิใช่ตัวแทนของความจริง ภาษาเป็นเพียงตัวแทน หรือสิ่งที่ใช้อ้างความจริงเท่านั้น กล่าวอีกนัย
หนึ่ง ไม่มีความจริงอะไรที่อยู่นอกโครงสร้างของภาษา และผู้ที่ใช้ภาษาสร้างเรื่องแต่งก็เป็นเพียงผู้ที่
ต้องการควบคุมการสร้างความจริงไว้กับตัวเอง และใช้ความจริงที่ตัวเองสร้างเป็นเครื่องมือในการ
ควบคุมและสั่งการคนอ่ืน  

เดอร์ริดาได้น าทฤษฎีการรื้อสร้าง (Deconstruction) ไปทดลองใช้ในการวิจารณ์
วรรณกรรมจนได้รับความสนใจ และทฤษฎีนี้เป็นทฤษฎีการวิเคราะห์การท างานของคู่ตรงข้ามใน
โครงสร้างลึกของความคิดและวัฒนธรรมตามทฤษฎีโครงสร้างนิยม มุ่ งให้ผู้ อ่านได้เห็นถึงการ
เปลี่ยนแปลง และความซับซ้อนของความหมายที่สามารถเปลี่ยนแปลงได้ ด้วยเหตุนี้  ทฤษฎีการรื้อ
สร้างจึงเป็นทฤษฎีหนึ่งที่น ามาใช้กับกระบวนการอ่านตีความที่ช่วยให้ผู้อ่านเห็นความไม่มีเสถียรภาพ
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ของภาษาที่มีการเปลี่ยนแปลงและความซับซ้อนของความหมาย ทั้ งยังเป็นหนึ่งในการแสดงออกทาง
ความคิดทีส่ามารถตีความได้หลากหลาย โดยเป็นการตีความตัวบทมากกว่าการแสวงหาความจริงจาก
ตัวบท ทฤษฎีการรื้อสร้างตามแนวคิดของเดอร์ริดาต่างกับทฤษฎีโครงสร้างนิยมในแง่ที่ว่า ไม่เชื่อใน
การมีอยู่ กล่าวคือ ไม่เชื่อว่า วัตถุ (บทวรรณกรรม สังคมหรือมนุษย์) จะมีระบบหรือโครงสร้างที่ซ่อน
อยู่ โดยเดอร์ริดาได้สรุปประเด็นส าคัญของความไม่เชื่อไว้ 3 ประเด็น คือ  

1) การไม่เชื่อเรื่องการมีอยู่หรือการด ารงอยู่ของสิ่งที่เป็นพ้ืนฐาน ศูนย์กลาง องค์รวมหรือ
จุดก าเนิด เพราะเดอร์ริดาเห็นว่า สิ่งเหล่านี้เป็นความคิดแบบหยุดนิ่ง แน่นอนตายตัวที่เชื่อในเรื่องของ
ความคงท่ี  

2) การไม่เชื่อในเรื่องการปรากฏตัวที่สมบูรณ์ เพราะการปรากฏตัวที่สมบูรณ์ไม่มีอยู่ จะมี
ก็แต่การปรากฏที่ไม่ปรากฏตัวออกมาของสรรพสิ่ง  

3) การไม่เชื่อในความเป็นศูนย์กลางของมนุษย์ในฐานะเป็นใหญ่กว่าทุกสรรพสิ่ง เพราะ
มนุษย์เป็นเพียงผลลัพธ์ของระบบสังคม เดอร์ริดาจึงไม่เชื่อในอิสระหรืออ านาจอธิปไตยของมนุษย์  

จากที่กล่าวมา จะเห็นว่า แนวคิดของเดอร์ริดาจะไม่มีค าว่า ศูนย์กลาง (Center) ตาม
แนวคิดของโครงสร้างนิยม จะมีก็แต่เพียงการท าหน้าที่หรือการแสดงบทบาทของศูนย์กลางที่
เปลี่ยนแปลงไปตามสถานการณ์โดยผ่านการใช้ภาษา นอกจากนี้ เดอร์ริดายังมีทัศนะแบบคู่ตรงข้าม 
ซึ่งเป็นแนวคิดหนึ่งที่เดอร์ริดาเห็นว่า ไม่มีความเป็นคู่ตรงข้าม (Binary Opposition) เนื่องจากระบบ
ของภาษาและรหัสต่าง ๆ ในทางวัฒนธรรมตะวันตกได้อิงอยู่กับแนวคิดแบบคู่ตรงข้าม แม้กระทั่ง
โครงสร้างนิยมเองก็ยึดในแนวคิดเก่าที่เชื่อแนวคิดแบบคู่ตรงข้ามนี้ ซึ่งแนวคิดแบบคู่ตรงข้ามก่อให้เกิด
การจัดล าดับความส าคัญ โดยที่ค าหนึ่งถูกท าให้มีค่าสูงขึ้น ในขณะที่อีกค าถูกท าให้ต่ าลงหรือลบเลือน
ไป เช่น คู่ตรงข้ามระหว่างธรรมชาติกับวัฒนธรรม ค าว่า ธรรมชาติ จะได้รับอภิสิทธิ์เหนือกว่า หรือ
แนวคิดแบบคู่ตรงข้ามระหว่างการพูดกับการเขียน จะเห็นว่า การพูดมีความส าคัญกว่าการเขียน ซ่ึงใน
ประเด็นเหล่านี้ เดอร์ริดาแย้งว่า ไม่มีความเป็นคู่ตรงข้ามในระบบของภาษาและรหัสต่าง ๆ นั่น
หมายความว่า ไม่มีการจัดล าดับความส าคัญหรือให้ค่าสูง-ต่ ากว่ากันระหว่างค าว่าธรรมชาติกับ
วัฒนธรรม หรือการพูดกับการเขียน เพราะตัวบท (ในที่นี้ คือ ค าว่า ธรรมชาติกับวัฒนธรรม หรือการ
พูดกับการเขียน) ไม่ได้มีเพียงความหมายเดียว ดังนั้น จึงไม่สามารถมีศูนย์กลางที่คู่ตรงข้ามด ารงอยู่ 
(ธัญญา สังขพันธานนท์, 2559) ที่จะแบ่งแยกให้เห็นความแตกต่างกันได้ ทฤษฎีการรื้อสร้างจึงมองว่า 
หากพิจารณาค าคู่ตรงข้ามที่เคยถูกมองข้ามไปหรือถูกลดความส าคัญลง จะเห็นการแสดงบทบาทและ
ความส าคัญออกมาโดยมุ่งทดแทนแก้ไขสิ่งที่เสียไป ภายใต้กรอบการรื้อสร้างความแตกต่าง จะกลาย
มาเป็นสิ่งที่มีความโดดเด่นและมีคุณค่ามีความน่าสนใจ  

ประเด็นส าคัญที่ เดอร์ริดาต้องการชี้ให้เห็น คือ วิธีคิดแบบคู่ตรงข้ามที่รับมาใช้ เช่น 
สิ่งมีชีวิตกับไม่มีชีวิต ร้อนกับหนาว วัฒนธรรมกับธรรมชาติ ไม่ได้เป็นเพียงวิธีคิด แต่เป็นระบบการ
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สร้างความหมายแบบหนึ่ง สรรพสิ่งจะมีความหมายเมื่ออยู่ภายใต้ระบบการแบ่งแยกแบบคู่ตรงข้ามนี้
เท่านั้น หากสิ่งหนึ่งสิ่งใดเข้ากับคู่ตรงข้ามไม่ได้ก็จะเป็นสิ่งแปลกประหลาดทันที ดังนั้น วิธีคิดแบบ
โครงสร้างนิยมดังกล่าวนี้จึงเชื่อมั่นการมีอยู่ของคู่ตรงข้าม ประเด็นนี้ไชยรัตน์ เจริญสินโอฬาร (2554) 
เห็นว่า เดอร์ริดาต้องการอธิบายว่า เมื่อไม่มีศูนย์กลาง เช่น ไม่มีคู่ตรงข้ามก็จะมีแต่เรื่องการเติมส่วนที่
ขาดให้เต็มหรือการสวมรอยอย่างไม่รู้จบ เดอร์ริดาจึงเสนอวิธีคิดนี้ว่า ความหลากเลื่อน (Difference)  

ด้วยเหตุผลที่กล่าวมา หลักการส าคัญของการรื้อสร้างจึงเป็นการวิเคราะห์การท างานของ
คู่ตรงข้าม (Binary Opposition) ในโครงสร้างลึกของความคิดและวัฒนธรรมตามทฤษฎีโครงสร้าง
นิยม เดอร์ริดาเชื่อว่า ในการวิเคราะห์การท างานคู่ตรงข้าม เช่น ธรรมชาติ/วัฒนธรรม ชีวิต/ความตาย 
ดี/เลว สว่าง/มืด จะสามารถเน้นย้ า (Highlight) และวิพากษ์พลังตรงข้ามให้ความหมายของคู่ตรงข้าม
โดดเด่น และเน้นความหมายเพียงด้านเดียว โดยใช้อีกด้านท่ีด้อยกว่ามาเปรียบ เพ่ือให้อีกด้านหนึ่งเด่น
ขึ้นเท่านั้น โดยค าคู่ตรงข้ามที่ด้อยกว่าก็จะถูกมองข้ามไป อย่างไรก็ตาม ค าคู่ตรงข้ามที่ด้อยกว่าก็
จ าเป็นต้องมีไว้เพ่ือให้สร้างลักษณะเฉพาะหรืออัตลักษณ์ของความเป็นค าคู่ตรงข้าม (สุภางค์ จันทวา
นิช, 2552) การวิเคราะห์ของทฤษฎีการรื้อสร้างนี้จึงเป็นการหาโครงสร้างภายในของวัตถุ ซึ่งทฤษฎี
โครงสร้างนิยมมองว่า ทุกสิ่งจะประกอบไปด้วยคู่ตรงกันข้าม ในขณะที่ทฤษฎีการรื้อสร้างต้องการ
ชี้ให้เห็นว่า ระบบหรือโครงสร้างต่าง ๆ ที่ทฤษฎีโครงสร้างนิยมพยายามจะแสดงออกมาเป็นการ
ก าหนดขึ้นเองจากอ านาจของสังคม  

แนวคิดหลักของเดอร์ริดา คือ การโต้แย้งทัศนะของนักโครงสร้างนิยมที่ว่า ตัวภาษามี
ระบบหรือโครงสร้างที่เป็นสากลอยู่เบื้องหลัง หากมีวิธีการศึกษาที่ถูกต้องก็สามารถเข้า ใจระบบหรือ
โครงสร้างดังกล่าว แต่เดอร์ริดาเห็นต่างว่า ธรรมชาติของภาษาเป็นสิ่งไร้ระเบียบและไม่ได้มีชุด
ความสัมพันธ์แบบหนึ่งต่อหนึ่งระหว่างรูปสัญญะ (Signifier) กับความหมายสัญญะ (Signified) ไม่มี
ความชัดเจนระหว่างสองสิ่งนี้ สิ่งที่ เดอร์ริดาให้ความสนใจ คือ การแสดงให้เห็นความเลื่อนไหลของ
ระบบภาษาที่สามารถเชื่อมโยงถึงระบบอ่ืนได้ (นรชิต จิรสัทธรรม, 2553) ดังนั้น ทฤษฎีการรื้อสร้างจึง
เน้นการอ่านวิเคราะห์ตัวบทเพ่ือชี้ให้เห็นความขัดแย้งภายในตัวบท อันน าไปสู่การเปลี่ยนแปลงของตัว
บท การอ่านแบบหลังโครงสร้างนิยมจึงมิใช่การตีความความหมาย แต่เป็นการตระหนักถึงความ
ขัดแย้งภายในตัวบท เป็นผลมาจากธรรมชาติของการเขียนด้วยการน าส่วนต่าง ๆ มาเรียงร้อยขึ้น
ภายใต้รหัสชุดต่าง ๆ ที่ขัดแย้งกัน สิ่งที่ได้จากการอ่านตามทฤษฎีรื้อสร้างจึงไม่ใช่ความหมาย แต่เป็น
ความเป็นไปได้ของความหมายที่มีมากกว่าหนึ่งความหมาย เนื่องจากการอ่านเป็นทั้งการเพ่ิมเติมและ
การเข้าไปแทนทีห่รือการสวมรอยเพ่ือสลายเอกภาพของตัวบทจากภายในตัวบทเอง  

แนวคิดหนึ่งของทฤษฎีการรื้อสร้างเสนอว่า งานวรรณกรรมทุกชิ้นจะมีความขัดแย้งทาง
ความหมายในตัวบท มีผลท าให้งานชิ้นนั้นถูกรื้อท าลายด้วยตัวเอง และหากสามารถเห็นความขัดแย้ง
ดังกล่าวได้ ก็จะสามารถสร้างความหมายใหม่ให้กับงานชิ้นนั้นได้ แต่ปัญหา คือ ผู้อ่านส่วนมากมักมอง
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ไม่เห็นข้อบกพร่องทางภาษาของงานชิ้นนั้น ๆ เพราะส่วนมากมักยอมรับความหมายของถ้อยค านั้น
โดยไม่มีข้อโต้แย้งใด ๆ (ภัทราภรณ์ ช้อยหิรัญ, 2563: 329-340)  

เดอร์ริดาได้เสนอแนวคิดที่เรียกการรื้อสร้างไว้  อันเป็นวิธีการอ่านตัวบทเพ่ือค้นหา
ความหมายอ่ืนที่ตัวบทกดทับไว้ เป็นการหาความหมายของความหมายอ่ืน (Polysemy) ได้แก่ ความ
คลุมเครือของค าหรือวลีที่มีความหมายมากกว่าสองอย่างขึ้นไปในกรณีที่ใช้ในบริบทที่ต่างกัน วิธีการ
รื้อสร้างเป็นการแสวงหารายละเอียดในตัวบทที่ถูกเงื่อนไขอะไรบางอย่างปิดบังไว้โดยไม่รู้ตัว ซึ่งเงื่อน
ดังกล่าวเป็นพ้ืนฐานของตัวมันเองและแย้งกับตัวบทที่ได้เสนอออกมา การวิเคราะห์หาจุดที่ถูกกดทับ
ไว้แล้วดึงออกมาให้เห็นจะเป็นการรื้อสร้างของตัวบทนั้น ๆ ด้วยการเผยความย้อนแย้งในโครงสร้าง
เดิม ดังนั้น วิธีวิเคราะห์แบบรื้อสร้าง คือ การรื้อให้เห็นความหมายที่ถูกกดไว้ จากการรื้อสร้างตัวบท
เช่นนี้เดอร์ริดาจึงเชื่อว่า จะพบสิ่งที่ตัวบทกดทับหรือบดบังว่า ไม่จ าเป็นต้องมี แต่เป็นสิ่งจ าเป็นที่ขาด
ไม่ได้ ซึ่งเรียกสภาวะที่พบจากการรื้อสร้างนี้ว่า สิ่งหายไปที่ด ารงอยู่ (The Present Absences) หรือ
ความเงียบที่ผลิตอยู่ (Productive Silences) เปรียบเหมือนเชิงอรรถของบทความที่อาจส าคัญกว่าตัว
เนื้อเรื่อง เพราะเป็นการบอกรายละเอียดเพ่ิมเติมที่ผู้เขียนไม่ต้องการน ามาเขียนไว้ในตัวเนื้อเรื่อง
โดยตรง เพราะอาจท าให้ข้อความขัดแย้งหรือขาดสัมพันธภาพระหว่างกัน ดังนั้น การรื้อสร้างจึงเป็น
การตีความตัวบทมากกว่าการแสวงหาความจริงจากตัวบท  
 
2.2 แนวคิดเกี่ยวกับการตีความในพุทธปรัชญา  

การตีความในทางพุทธปรัชญาต่างกับแนวคิดทางตะวันตก เนื่องจากแนวคิดตะวันตกเริ่มจาก
ความเชื่อในเรื่องพระเป็นเจ้าที่เป็นแหล่งความรู้ที่ถูกต้องดีงาม เป็นลักษณะการท าหน้าที่น าสารจาก
พระเป็นเจ้าลงมาสู่มนุษย์ ขณะที่พุทธปรัชญาเริ่มต้นจากพระพุทธเจ้าในฐานะมนุษย์คนหนึ่ง ผู้แสดง
ความจริงโดยสื่อสารระหว่างมนุษย์กับมนุษย์โดยตรง ทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญากับแนวคิด
ตะวันตกแตกต่างกัน คือ ทางตะวันตกเน้นตนเองที่สามารถอธิบายการตีความได้เข้าใจ เข้าถึงความ
จริง ความถูกต้องความดีงาม ไม่ว่าจะเป็นผู้เขียน ผู้อ่านและคัมภีร์ ส่วนพุทธปรัชญามีความสัมพันธ์ที่
แน่นแฟ้นระหว่างพระพุทธเจ้ากับผู้น าสืบ มีการเชื่อมโยง ตรวจสอบ ตีความในเชิงบูรณาการมาทุกยุค
สมัย เกิดความน่าเชื่อถือของค าสอนที่สืบต่อจนถึงปัจจุบัน การตีความได้ให้ความส าคัญกับปัจจัย 
วิธีการ องค์ประกอบต่าง ๆ ท าให้มีความรู้ ความเข้าใจความจริง ความถูกต้อง ความดีงาม ไม่น้อยไป
กว่าทฤษฎีทางตะวันตก  

2.2.1 ความเป็นมาและความหมายของการตีความในพุทธปรัชญา  
การตีความค าสอนในพุทธปรัชญาเกิดพร้อมกับการก าเนิดของศาสดา เพราะหากพิจารณา

ความหมายของการตีความตามที่ได้ศึกษาวิเคราะห์มา การตีความ หมายถึง ศิลปศาสตร์หรือวิธีการท า
ความเข้าใจในเรื่องใดเรื่องหนึ่ง การที่พระพุทธเจ้าทรงสั่งสอนผู้อ่ืนให้เข้าใจสิ่งที่ตรัสรู้มาแล้ว เป็นการ
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ใช้วิธีการต่าง ๆ เพ่ือให้ผู้ที่ได้รับฟังเข้าใจสิ่งที่พระองค์สอน และการศึกษาค าสอนของพระองค์ให้
เข้าใจถูกต้องตามที่ทรงสอนนั้นเป็นการใช้เทคนิควิธีหรือศิลปะในการท าความเข้าใจ แนวคิดและ
พัฒนาการการตีความในพุทธปรัชญาสามารถวิเคราะห์ได้จากพุทธกิจของพระพุทธเจ้าที่ไม่ได้สะท้อน
เพียงวัตถุประสงค์หรือเป้าหมายในการสอนเท่านั้น แต่ยังสะท้อนวิธีการสอนที่มีกระบวนการถ่ายทอด
ทีเ่ป็นศิลปศาสตร์แห่งการท าความเข้าใจ ดังนั้น พัฒนาการศาสตร์แห่งการตีความจึงเชื่อมโยงระหว่าง
ผู้สื่อสารที่เป็นผู้ตีความกับผู้รับสาร อันเป็นความพยายามท าให้คนอ่ืนเข้าใจสิ่งที่ตนพูดหรือเขียน และ
อรรถปริวรรตศาสตร์ของผู้รับสื่อความหมายที่ผู้สื่อความได้ให้ไว้ เป็นความพยายามท าความเข้าใจสิ่งที่
ผู้อื่นพูดหรือเขียนไว้ให้ถูกต้องมากที่สุด  

อย่างไรก็ตาม ในพุทธปรัชญายังไม่พบค าที่มีความหมายตรงกับค าว่า การตีความโดยตรง แต่
ก็มีค าที่พอสงเคราะห์เข้าในความหมายของการตีความได้ เช่น ค าบาลีที่ว่า อตฺโถ, อธิปฺปาโย, วิคฺคโห, 
อิท  วุตฺต  โหติ ซึ่งพบในคัมภีร์ชั้นอรรถกถาและชั้นรองลงมา ถึงกระนั้น หากตีความคลาดเคลื่อนจากที่
พระพุทธเจ้าทรงสอนก็อาจถูกต าหนิว่า กล่าวตู่ พุทธพจน์ ซึ่งถือว่า เป็นสัทธัมมปฏิรูป ดังนั้น 
การศึกษาแนวคิด ทฤษฎีและรูปแบบวิธีการตีความลึกซึ้งเพ่ือท าความเข้าใจค าสอนของพระพุทธเจ้า
จึงจ าเป็นอย่างยิ่ง  

การตีความในคัมภีร์พุทธปรัชญามีความส าคัญต่อการปฏิบัติของพุทธศาสนิกชน เพราะ
สามารถช่วยให้ผู้ปฏิบัติตามพ้นจากความทุกข์ได้ และการตีความพระธรรมผิดจากพุทธประสงค์ก็อาจ
เสียประโยชน์ของตนที่พึงจะได้รับ อย่างไรก็ตาม บางครั้งพุทธพจน์เป็นค าภาษาชาวบ้านที่สามารถ
รับรู้และเข้าใจได้ทันที แต่บางครั้งมีความหมายที่ลุ่มลึกและมีค านิยามที่แตกต่างไปจากค าศัพท์นั้น
อย่างสิ้นเชิง เช่น พุทธด ารัสที่ตรัสแก่โจรองคุลีมาลในขณะที่ก าลังวิ่งไล่ตามเพ่ือปลงพระชนม์
พระพุทธเจ้า โจรกล่าวว่า “จงหยุดก่อน” พระพุทธเจ้าก็ยังเสด็จต่อไป หากแต่ตรัสตอบโจรว่า 
“ตถาคตหยุดแล้ว แต่ท่านต่างหากยังไม่หยุด” ข้อความนี้พระพุทธเจ้าทรงประสงค์ที่จะแสดงว่า 
พระองค์เป็นผู้หยุดจากการท าบาปแล้ว แต่องคุลีมาลเองยังไม่หยุดจากการท าบาป ซึ่งไม่ได้มี
ความหมายว่า พระองค์ได้หยุดอยู่กับที่ แต่เป็นพระด ารัสที่มีความหมายให้องคุลีมาลหยุดสร้างบาป 
(ส านวน นาคะประทีป, 2555: 74) อันเป็นความหมายแท้จริงของพระพุทธเจ้าที่ต้องการสื่อให้ผู้รับ
สารได้เข้าใจนัยที่แฝงอยู่เบื้องหลัง  

ด้วยเหตุนี้ การตีความจึงมีส่วนส าคัญต่อการท าความเข้าใจเนื้อหาของพระธรรม และสิ่ง
ส าคัญที่จะท าให้การตีความนั้นเป็นไปอย่างเที่ยงตรง และได้ความถูกต้องอย่างที่สุด คือ หลักเกณฑ์
หรือทฤษฎีว่าด้วยการตีความ ซึ่งเป็นหลักการหรือกรอบแนวคิดที่จะสามารถท าให้ผู้ตีความได้น ามา
เป็นแบบแผนในการพิจารณาธรรมได้อย่างถูกต้อง  

2.2.2 ลักษณะของการตีความในพุทธปรัชญา  
ลักษณะของการตีความในพุทธปรัชญาแบ่งเป็น 4 ลักษณะ ดังต่อไปนี้  
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1) การตีความโดยพิจารณาตามลักษณะค าสอน การตีความโดยพิจารณาตามลักษณะค า
สอน คือ การตีความโดยน าลักษณะเด่นของการแสดงธรรมของพระพุทธเจ้าในช่วงเวลาใดเวลาหนึ่ง 
ซึ่งจ าแนกได้ 3 ลักษณะ คือ 1) ปฏิรูปนิยม เป็นลักษณะของปฏิรูปความเชื่อ เช่น ค าสอนใหม่เรื่อง
อนัตตาที่ต่างกับแนวคิดเดิมของสังคมอินเดียที่เชื่อเรื่องในอัตตาหรืออาตมัน พระพุทธเจ้าได้ทรงแสดง
ธรรมด้วยลักษณะแนวคิดแบบปฏิรูปนิยม เป็นการประยุกต์ค าเดิมให้มีความหมายใหม่ เช่น ค าว่า 
โมกษะที่มีความเดิม คือ ความหลุดพ้นจากมายาภาพแล้วอาตมันคืนสู่พรหมัน พระพุทธเจ้าได้นิยาม
ความหมายใหม่ว่า เป็นความหลุดพ้นจากกิเลสโดยไม่ต้องกลับมาอุบัติ อีก 2) อนุรักษนิยม 
พระพุทธเจ้าทรงใช้แนวคิดพ้ืนฐานที่สังคมสมัยนั้นยอมรับอยู่แล้วมาต่อยอดในลักษณะการอนุรักษ์
ความเชื่อ เช่น รูปแบบการปกครองของเจ้าลิจฉวีมาใช้กับการปกครองคณะสงฆ์ ไม่ว่าจะเป็นการโหวต 
(ญัตติ) การนับองค์ประชุม (คณปูรกะ) การให้จับฉลาก (สลากคาหาปกะ) และ 3) นวัตถนิยม เป็น
ลักษณะค าสอนที่ไม่เคยมีผู้ใดใช้มาก่อน เช่น การประกาศค าสอนเรื่องอริยสัจ 4 ปฏิจจสมุปบาท ฯลฯ  

2) การตีความโดยพิจารณาตามหลักการในพุทธปรัชญา การตีความโดยพิจารณาตาม
หลักการในพุทธปรัชญา คือ การตีความโดยอ้างอิงหลักการส าคัญที่เป็นแนวทางปฏิบัติหลักของพุทธ
ปรัชญา โดยพิจารณาว่า ค าสอนของพุทธปรัชญามีความสัมพันธ์กับหลักการเบื้องต้นที่สามารถเห็นได้ 
เช่น หลักการเรื่องทางสายกลางตามแนวคิดมัชฌิมนิยมที่ไม่สุดโต่งในทางทั้งสอง การใช้ปัญญา
พิจารณาเหตุผลก ากับความเชื่อให้ถูกต้องตามแนวคิดเหตุผลนิยม รวมถึงการพิจารณาสรรพสิ่งอันเกิด
จากปัจจัยที่สัมพันธ์กันและกันตามแนวคิดบูรณาการนิยมหรือสัมพัทธนิยม หลักการเหล่านี้สามารถ
พิจารณาจากค าสอนหลักท่ีถือเป็นจุดเด่นของพุทธปรัชญา  

3) การตีความตามวิธีการของค าสอน การตีความตามวิธีการของค าสอน คือ การตีความ
โดยพิจารณาวิธีการสอนหลักธรรมต่าง ๆ โดยวิธีการที่หลากหลาย เช่น การจ าแนกหรือแยกแยะ
หลักธรรมเพ่ือให้เห็นตามความเป็นจริงที่เรียกว่า วิภัชชวาทนิยม เช่น การจ าแนกธาตุ 4 ขันธ์ 5 
ปฏิจจสมุปบาท โดยรวมแล้วมีการใช้ภาษาหรือเนื้อหาที่สอดคล้องกันที่เรียกว่า สหนัยนิยม โดยมีนัยที่
สัมพันธ์กันและมุ่งเน้นที่จะแสดงความเป็นจริงอย่างสูงสุดตามสมัยนิยม วิธีการเหล่านี้ถือเป็นจุดเด่น
ของพุทธปรัชญาซึ่งพระพุทธเจ้าใช้อธิบายธรรมในยุคสมัยนั้น  

4) การตีความตามวัตถุประสงค์ของค าสอน การตีความตามวัตถุประสงค์ของค าสอน คือ 
การตีความโดยพิจารณาให้เห็น จุดประสงค์ของผู้สอน การตีความด้วยวิธีการนี้ เป็นวิธีที่น่าสนใจอย่าง
ยิ่ง เพราะเป็นการพิจารณาตีความโดยดูที่เป้าหมายของการแสดงธรรม มุ่งไปที่ประโยชน์ของผู้ฟังที่จะ
ได้รับ (ประโยชน์นิยม) [เช่น การเล่านิทานชาดกเพ่ือความบันเทิงก่อน] ซึ่งการแสดงธรรมนั้นเป็น
ธรรมที่มุ่งประโยชน์ที่จะให้ผู้ฟังได้เข้าถึงความเป็นจริง (สัจนิยม) โดยมี ความหลุดพ้นเป็นเป้าหมาย
สูงสุด (วิมุตตินิยม) มีค ากล่าวในพุทธปรัชญามหายานว่า “ถ้าเธออธิบายความหมายของทุกค าและวลี
ในพระสูตร เธอดูถูกพระพุทธเจ้าทั้งสามกาล (ทั้งใน) อดีต ปัจจุบัน อนาคต แต่หากเธอละเลยแม้เพียง
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ค าเดียวในพระสูตร ความเสี่ยงมากที่เธอจะพูดถ้อยค าของเหล่ามาร” ตามทัศนะดังกล่าว พระเถระ
ฝ่ายมหายานอธิบายว่า เมื่อเราศึกษาพระสูตร ควรจะศึกษาด้วยความระมัดระวัง และต้องใช้ปัญญา 
(อริยสัจ 4 หลักเหตุละผล หลักเหตุปัจจัย ธรรมชาติ) พิจารณา ตลอดจนถึงการได้รับความช่วยเหลือ
จากพระอาจารย์ผู้รู้หรือพุทธศาสนิกชนผู้มีความสามารถ เพ่ือที่ผู้ศึกษาจักได้รับความรู้ที่แท้จริง และ
สามารถน าไปปฏิบัติได้ ซึ่งความรู้อันแท้จริง ในพุทธปรัชญามีลักษณะของการเป็นไปเพ่ือความเป็นผู้
ตื่นรู้ภายในตน มิใช่เพื่อประดับโกดังแห่งความรู้ (Nhut Hanh, Thich, 1999: 17)   

จะเห็นได้ว่า พุทธปรัชญามีการตีความหมายและสืบทอดมาประมาณ 2,500 ปี จึงท าให้เกิด
พุทธปรัชญาที่จ าแนกเป็น 2 ส านัก/นิกายหลัก คือ 1) ส านักเถรวาทหรือหินยานที่เป็นพุทธปรัชญา
ดั้งเดิม 2) ส านักมหายานหรืออาจริยวาทแยกออกมาใหม่ ทั้งสองส านักแยกเป็นส านักย่อยมากถึง 18 
ส านัก/นิกายย่อย (แสง มนวิทูร, 2506: 20) บางแห่งระบุไว้ 26 นิกายย่อย (Bapat, 1951: 98-108) 
นอกจากนั้น เมื่อพุทธปรัชญาได้เผยแผ่ไปในดินแดนอ่ืนได้แยกเป็นนิกายปลีกย่อย เช่น นิกายมหายาน
ในจีนแยกเป็นนิกายธยานหรือฉาน นิกายมหายานในธิเบตแยกเป็นนิกายหมวกเหลืองและหมวกแดง 
นิกายมหายานในญี่ปุ่นมีแยกเป็น 24 นิกาย เช่น เทียนไท้ นิจิเรน เซน แม้นิกายเถรวาทที่เผยแผ่สู่
ลังกา พม่า ลาว กัมพูชาและไทยก็แยกเป็นนิกายย่อยมากมาย เช่น ประเทศไทยแยกเป็นมหานิกาย
และธรรมยุตนิกาย (พิสิฏฐ์ โคตรสุโพธิ์, 2543: 79)  

2.2.3 เป้าหมายของการตีความในพุทธปรัชญา  
เป้าหมายของการตีความทางตะวันตกและพุทธปรัชญาไม่แตกต่างกันมากนัก เพราะมี

เป้าหมายเพื่อเข้าถึงความจริง แต่อาจแตกต่างกันเพียงค าที่ใช้เรียกและความเชื่อขั้นพื้นฐานตามแต่ละ
บริบทของสังคม เช่น พุทธปรัชญาเรียกว่า นิพพาน ศาสนาคริสต์เรียกว่า อาณาจักรพระเป็นเจ้า 
ศาสตร์แห่งการตีความเมื่อน ามาใช้ในการศึกษาตีความทางศาสนาจึงมีเป้าหมายเพ่ือท าความเข้าใจค า
สอนของแต่ละศาสนา โดยทางตะวันตกใช้ศาสตร์แห่งการตีความในการอธิบายคัมภีร์ไบเบิลให้ถูกต้อง
ตามพระประสงค์ของพระเป็นเจ้าหรืออธิบายค าสอนให้มีความเห็นตรงกันในศาสนิกเดียวกัน  

ในพุทธปรัชญาแม้จะไม่มีแนวคิดและทฤษฎีการตีความเหมือนในคริสต์ศาสนา แต่การ
ประกาศพระศาสนาของพระพุทธเจ้าถือเป็นการตีความค าสอนให้ผู้อ่ืนเข้าใจไปในตัว โดยเป้าหมาย
ของการตีความในพุทธปรัชญาก็เพ่ือท าความเข้าใจและน าไปปฏิบัติให้เกิดประโยชน์ต่อการด าเนินชีวิต 
หากเปรียบเทียบนักตีความในพุทธปรัชญากับคริสต์ศาสนาแล้ว จะเห็นว่า พระอานนท์และพระอุบาลี
มีบทบาทและหน้าที่คล้ายกับเทพเฮอร์มีส ซึ่งต่างก็สื่อค าสอนของศาสดาให้ผู้คนเข้าใจและปฏิบัติได้
ถูกต้องตามภูมิปัญญาของแต่ละคน โดยเทพเฮอร์มีสท าหน้าที่สื่อสารค าสอนจากพระเป็นเจ้าแก่มนุษย์
ขณะที่พระอานนท์และพระอุบาลีท าหน้าที่ในการทรงจ าและถ่ายทอดค าสอนของพระพุทธเจ้าให้
ถูกต้องให้มากที่สุด อย่างไรก็ตาม ภาษาที่พระอานนท์และพระอุบาลีทรงจ าไว้บางครั้งมีลักษณะเป็น
ภาษาปรมัตถ์ หรือภาษาธรรมของผู้ที่ เข้าใจความจริงขั้นสูงสุด ดังนั้น จะเห็นว่า ค าสอนของ
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พระพุทธเจ้าที่ได้รับการบันทึกไว้จึงเป็นภาษาสมมติและภาษาปรมัตถ์ ซึ่งทั้งสองภาษาสามารถสื่อให้
เข้าถึงความจริง ความถูกต้องและความดีงามได้ แต่ต้องใช้ให้ถูกกับภูมิปัญญาของแต่ละคน (ปรุตม์ 
บุญศรีตัน, 2550: 253-254)  

จะเห็นว่า ประเด็นเกี่ยวกับการใช้ภาษาในพุทธปรัชญาจะต่างจากทางตะวันตก ในขณะที่ทาง
ตะวันตกมีความเห็นต่างกันเป็นสองฝ่ายระหว่างภาษาสามัญกับภาษาอุดมคติว่า อย่างไหนสามารถสื่อ
ให้เข้าใจถึงความจริง ความถูกต้องและความดีงามมากกว่ากัน ทั้งสองฝ่ายต่างยืนยันความเห็นของตน
เท่านั้นถูกต้องเป็นความจริงมากกว่า แต่พุทธปรัชญาไม่ได้มีความเห็นแตกต่างระหว่างภาษาเช่นนั้น 
ทั้งภาษาสมมติ (ภาษาสามัญ) และภาษาปรมัตถ์ (ภาษาอุดมคติ) สามารถสื่อให้เข้าใจความจริง ความ
ถูกต้องและความดีงามได้ด้วยกันทั้งสิ้น ตัวแปรหรือเงื่อนไขส าคัญในการเข้าใจและการบรรลุธรรม
ชั้นสูงนั้น ไม่ได้อยู่ที่ภาษาอย่างเดียว หากแต่ข้ึนอยู่กับภูมิธรรมภูมิปัญญาของผู้ฟังประกอบและเทคนิค
ในการสื่อด้วย สรุปได้ว่า แนวคิดเกี่ยวกับการใช้ภาษา ทั้งทางตะวันตกและพุทธปรัชญามีความเห็น
ตรงกันว่าสามารถใช้เป็นสื่อให้เข้าใจถึงความจริง ความถูกต้องและความดีงามได้ในระดับหนึ่ง และใน
อีกระดับหนึ่งของความจริง ความถูกต้องและความดีงามอาจอยู่เหนือภาษา  

2.2.4 รูปแบบของการตีความในพุทธปรัชญา  
ในพุทธปรัชญา ได้มีรูปแบบการตีความคัมภีร์ที่มีพัฒนาการมายาวนาน พระพุทธเจ้าทรง

ประกาศพรหมจรรย์พร้อมทั้งอรรถะและพยัญชนะ ชี้ให้เห็นว่า ความหมายและตัวอักษรมีความ
เชื่อมโยงกัน จะรู้ความหมายได้ต้องอาศัยตัวอักษร ตัวอักษรที่ประกอบเป็นบท เป็นประโยค เป็น
หลายประโยค จะสื่อความหมายได้หรือมีความหมายอยู่ ในตัว คัมภีร์ทางพุทธปรัชญา จะให้
ความส าคัญยิ่งในการวิเคราะห์ค าศัพท์จนถึงรากศัพท์เพ่ือให้ได้ความหมายที่ถูกต้องชัดเจน มีการ
นิยามความหมายศัพท์ชัดเจนตามความมุ่งหมาย รวมถึงการแจงให้เห็นค าศัพท์ที่มีความหมายเดียวกัน
ใช้แทนกันได้ไว้ด้วย นอกจากนี้ ข้อความในคัมภีร์แสดงให้เห็นถึงวิธีการสอนของพระสัมมาสัมพุทธเจ้า
และเหล่าพระสาวกโดยการยกนิทานขึ้นเปรียบเทียบเป็นอุทาหรณ์ เป็นตัวอย่างให้เห็นเป็นรูปธรรม
และเข้าใจง่าย และการใช้อุปมาอุปไมยเพ่ือสื่อให้เข้าใจสิ่งหนึ่งโดยใช้สิ่งที่เข้าใจเป็นฐานเชื่อมโยงด้วย
เหตุด้วยผล การเทศนาสั่งสอนด้วยวิธีต่าง ๆ ล้วนมุ่งพัฒนาคุณภาพชีวิตของมนุษย์ทั้งสิ้น เพราะฉะนั้น 
ด้วยลักษณะวิธีสอนต่าง ๆ นั้น จึงสะท้อนให้เห็นถึงรูปแบบการอธิบายความ การตีความในพุทธ
ปรัชญาอย่างชัดเจน จากลักษณะเนื้อหาค าสอนต่าง ๆ เหล่านี้ พระมหากัจจายนะเถระจึงได้รวบรวม
ประมวลหลักการ วิธีการตีความธรรมไว้ในคัมภีร์เนตติปกรณ์และคัมภีร์เปฏโกปเทสดังกล่าวแล้ว
ข้างต้น รูปแบบการตีความทางตะวันตกและพุทธปรัชญานั้น ต่างมีพัฒนาการในบริบทที่ต่างกัน ใน
พุทธปรัชญานั้น ใช้รูปแบบการตีความเหล่านี้อย่างผสมผสานสอดคล้องเชื่อมโยงเพ่ือสื่อให้ผู้ฟัง ได้
เข้าใจมากที่สุด ส่วนทางตะวันตกนั้น จะใช้รูปแบบใดรูปแบบหนึ่งเป็นการเฉพาะของแต่ละส านักไม่
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เกี่ยวข้องกัน และต่างยึดถือในรูปแบบของตนเท่านั้นถูกต้อง รูปแบบอ่ืนใช้ไม่ได้ แต่อย่างไรก็ตาม ใน
ยุคต่อมา ได้มีการใช้รูปแบบการตีความอย่างผสมผสานในวัฒนธรรมการศึกษาทางตะวันตก  

2.2.5 แนวคิดการตีความคัมภีร์ทางพุทธปรัชญา  
การตีความคัมภีร์ในพุทธปรัชญาเถรวาทมี 6 ลักษณะ (สรวิชญ์ วงษ์สะอาด, ออนไลน์) คือ 1) 

พัฒนาการแนวคิดและทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาท 2) การตีความครั้งพุทธกาล 3) การ
ตีความหลังพุทธกาล 4) นัยอันเป็นที่มาของการตีความ 5) แนวคิดและทฤษฎีการตีความในคัมภีร์ของ
พุทธปรัชญาเถรวาท และ 6) หลักการในการวินิจฉัยพระธรรมวินัย ดังรายละเอียดต่อไปนี้  

1) พัฒนาการแนวคิดและทฤษฎีการตีความ เป็นการพัฒนาแนวคิดการตีความค าสอนของ
พระพุทธเจ้าให้เข้าใจตรงที่พระองค์ทรงสอน โดยเทคนิคหรือศิลปะในการตีความจะปรากฏอยู่ในค า
อ่ืนที่ถือว่า เป็นขอบข่ายของการตีความ เช่น ค าว่า อตฺโถ (ความหมาย) อธิปฺปาโย (อธิบาย) วิคฺคโห 
(การวิเคราะห์) อิท  วุตฺต  โหติ (มีค าอธิบายนี้ว่า) ค าเหล่านี้พบมากในคัมภีร์ชั้นอรรถกถา และคัมภีร์ชั้น
รองลงมา อย่างไรก็ตาม หากผู้ใดเข้าใจคลาดเคลื่อนจากที่พระพุทธเจ้าทรงสอน ผู้นั้นจะถูกเรียกว่า 
เป็นผู้กล่าวตู่พุทธพจน์ พัฒนาการแนวคิดการตีความสามารถพิจารณาได้ 2 ลักษณะ ได้แก่ 1) ภาษา
กับการสื่อสาร จะเห็นว่า สมัยพุทธกาลการศึกษาและเผยแผ่ค าสอนของพระพุทธเจ้ายังใช้ระบบมุข
ปาฐะ (Oral Tradition) ที่มีลักษณะ 9 ประเภท (ม.มู. (มจร) 12/238-239/252-254) ได้แก่ (1) 
สุตตะ (2) เคยยะ (3) ไวยากรณะ (4) คาถา (5) อุทาน (6) อิติวุตตกะ (7) ชาตก (8) อัพภูตธัมมะ (9) 
เวทัลละ 2) การใช้ภาษาของพระพุทธเจ้า ซึ่งเป็นค าที่ใช้พูดในยุคสมัยนั้น เช่น ค าว่า วิชชา ธรรม 
พรหมจรรย์ ธรรมวินัย นิพพาน ค าเหล่านี้แสดงถึงเป้าหมายสูงสุดของชีวิตตามทัศนะของพุทธปรัชญา 
แต่เป็นค าที่ชาวอินเดียในยุคสมัยนั้นใช้พูดและสอนกันอยู่แล้ว พระพุทธเจ้าในฐานะทรงเป็นนักปฏิวัติ
และนักปฏิรูปสังคมได้ทรงน ามาใช้โดยรื้อความหมายเก่าแล้วให้ความหมายใหม่ ยกตัวอย่าง กรณีการ
ใช้ค าว่า ธรรม ที่ท้าวสหัมบดีพรหมทูลอาราธนาให้พระพุทธเจ้าทรงแสดง ท้าวสหัมบดีพรหมใช้ค านี้ใน
ความหมายของธรรมที่ไม่บริสุทธิ์ ดังข้อความว่า “ในกาลก่อน ธรรมที่ไม่บริสุทธิ์ อันคนที่มีมลทิน
คิดค้นไว้ ปรากฏในแคว้นมคธ พระองค์โปรดทรงเปิดประตูอมตธรรมนั้ นเถิด...” (ม.ม. (มจร) 
13/338/408)  

ฉะนั้น การใช้ภาษาในการประกาศพระศาสนาของพระพุทธเจ้าจึงมีลักษณะส าคัญ คือ 1) 
ทรงใช้ภาษาท้องถิ่นในการประกาศศาสนา 2) ทรงใช้ภาษาสามัญที่ไม่ใช่ภาษาชั้นสูง 3) ทรงใช้ภาษา
แต่ทรงไม่ยึดติดในภาษาที่ใช้  เพราะทรงใช้ภาษาสมมติกับบุคคลที่ฟังแล้วสามารถเข้าใจได้ทันที 
ตรงกันข้ามกัน หากมีคนที่สามารถเข้าใจได้ด้วยภาษาปรมัตถ์ จะทรงใช้ภาษาปรมัตถ์กับคนนั้น แต่โดย
ปกติทั่วไปพระพุทธเจ้าจะทรงแสดงด้วยภาษาสมมติก่อนแล้วจึงทรงใช้ภาษาปรมัตถ์ภายหลัง อย่างไร
ก็ตาม สิ่งที่ส าคัญ คือ พระพุทธเจ้าไม่ทรงยึดติดในภาษา เพราะภาษามีข้อจ ากัด เป็นสิ่งสัมพัทธ์ที่มี
การเปลี่ยนตามค่านิยมของสังคม (พระมหาสมบูรณ์ วุฑฺฒิกโร, ออนไลน์) ตามอุปนิสัยของผู้ฟัง ดังนั้น 
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การใช้ภาษาจึงมีนัยส าคัญ 2 ประการ คือ 1) การยอมรับความเกี่ยวเนื่องกันของค าพูด ซึ่งขึ้นอยู่กับ
ความนิยมใช้พูดมากกว่าหลักการทางนิรุกติศาสตร์ที่มีไวยากรณ์และโครงสร้าง 2) การบ่งชี้ถึงสิ่งที่
ปัจจุบันเรียกว่า กระแสภาษา (Language Drift) ที่เกิดขึ้นโดยการใช้พูดกันอยู่เป็นประจ า ซึ่งเป็นการ
ไม่ยอมรับโครงสร้างภาษาที่ยุ่งยากของนักภาษาศาสตร์ กระแสภาษานี้เองได้แสดงสถานะที่เป็นกลาง
ระหว่างการยึดมั่นผูกขาดทางภาษาศาสตร์กับการละเมิดกฎเกณฑ์ทางภาษาศาสตร์  (Kalupahana, 
1994)  

2) การตีความครั้งพุทธกาล เป็นการใช้ภาษาในลักษณะต่าง ๆ ของพระพุทธเจ้าในครั้ง
พุทธกาล ซึ่งสะท้อนให้เห็นปัญหาการตีความพระธรรมวินัยที่มาจากการใช้ภาษาเพ่ืออธิบายความจริง
และความถูกต้อง โดยเฉพาะอย่างยิ่งการที่พระสาวกพยายามสะท้อนให้เห็นความรู้ความเข้าใจสิ่งที่
พระพุทธเจ้าทรงสั่งสอน แม้ไม่ได้เห็นรูปแบบหรือวิธีการตีความที่ชัดเจน เป็นการสะท้อนให้เห็นถึง
ความเข้าใจเกี่ยวข้อธรรมนั้น ๆ จากที่พระพุทธเจ้าทรงสอน ซึ่งความเข้าใจผิดที่เกิดขึ้นมี 2 ลักษณะ 
(ปรุตม์ บุญศรีตัน, 2550: 69) คือ 1) เกิดเองโดยธรรมชาติหรือโดยอัตโนมัติ ไม่ได้ตั้งใจที่จะให้เกิด
ความเข้าใจผิดนั้น เพราะขณะที่เกิดก็ไม่รู้ว่า เป็นความผิด หรือไม่มีเกณฑ์กลางที่จะตัดสิน เช่น กรณี
พระสุทินกลันทบุตร (วิ.มหา. (มจร) 1/24-40/17-29) 2) เกิดโดยจงใจที่จะละเมิดด้วยไม่แน่ใจว่า เป็น
ความผิดหรือไม่ เช่น กรณีอนุบัญญัติของสิกขาบทต่าง ๆ (วิ.มหา. (มจร) 1/40-42/29-31) ใน
สถานการณ์เช่นนี้พระพุทธเจ้าทรงเป็นผู้วินิจฉัยการกระท าผิดนั้นด้วยการชี้ให้เห็นพุทธประสงค์ในการ
บัญญัติสิกขาบท รวมถึงการตั้งเกณฑ์การวินิจฉัยไว้หากเกิดเหตุในภายหลัง ดังนั้น จึงท าให้เหตุที่
เกิดข้ึนไดยุ้ติลง ไมก่่อให้เกิดการแตกแยกกัน อย่างไรก็ตาม บางกรณีดูเหมือนจะปรองดองกันไม่ได ้แต่
ด้วยมติที่เป็นพุทธวินิจฉัยจึงสามารถปรองดองและตกลงร่วมกันได้ เช่น กรณีภิกษุชาวโกสัมพีผู้เป็น
พระวินัยธรและพระธรรมกถึกทะเลาะกันเรื่องน้ าที่เหลือไว้ในห้องน้ า (วิ.ม. (มจร) 5/451-454/333-
339) ในกรณีนี้ผู้อยู่ในเหตุการณ์ได้น าความไปทูลพระพุทธเจ้าให้ทรงวินิจฉัย พระพุทธองคท์รงวินิจฉัย
ว่า ผู้นั้นได้เป็นพระอรหันต์แล้วจริง การวินิจฉัยของพระพุทธเจ้าจึงถือเป็นข้อยุติ แม้ในกรณีเรื่อง
พระนันทะที่ไม่อาลัยในความเป็นคฤหัสถ์ (ขุ.อุ. (มจร) 25/22/210-214) พระจิตตหัตถ์ที่ไม่เกี่ยวข้อง
กับการครองเรือน (ขุ.ธ. (มจร) 25/38-39/37) พระโสเรยยะที่ไม่มีความรักในบุตร (ขุ.ธ. (มจร) 
25/43/39) เป็นต้น กรณีเรื่องราวของพระเถระเหล่านี้เป็นอันยุติ เพราะพุทธวินิจฉัยว่า เป็นการ
กระท าของพระอรหันต์ ผู้ที่ไม่มีกิเลสหรือไม่ยึดติดในการกระท าดังกล่าว ดังปรากฏพุทธพจน์ที่ตรัส
เป็นเกณฑ์วินิจฉัยไว้ในพยากรณสูตร ซึ่งว่าด้วยการพยากรณ์อรหัตตผล 5 ลักษณะ คือ 1) พยากรณ์
อรหัตตผล เพราะโง่เขลา เพราะหลงงมงาย 2). เพราะความปรารถนาชั่ว 3) เพราะความบ้า เพราะจิต
ฟุ้งซ่าน 4). เพราะส าคัญว่า ได้บรรลุแล้ว 5) เพราะได้ถึงความเป็นพระอรหันต์จริง (องฺ.ปญฺจก. (มจร) 
22/93/164) ในกรณีที่กล่าวมาข้างต้น จะตรงกับเกณฑ์ข้อสุดท้าย คือ ความเป็นพระอรหันต์ซึ่งเป็นผู้
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ละกิเลสได้หมดจด การกระท าของท่านจึงอยู่เหนือการครอบง าของกิเลสและไม่ว่าเป็นการกระท า
ความผิดแต่อย่างใด  

3) การตีความหลังพุทธกาล การตีความหลังพุทธกาลเกิดขึ้นจากการที่พระเถระผู้ใหญ่ใน
ขณะนั้นได้แก้ไขเหตุการณ์ทางพระพุทธศาสนา โดยมีภิกษุชื่อสุภัททวุฑฒปริพาชกรูปหนึ่งเข้ามาบวช
ในยามแก่ชราแล้ว เมื่อพระสุภัททวุฑฒปริพาชกเห็นภิกษุผู้เป็นปุถุชนร้องไห้เพราะเสียใจจากการ
ทราบข่าวการปรินิพพานของพระพุทธเจ้า ท่านจึงห้ามภิกษุเหล่านั้นไม่ให้ร้องไห้ จึงเป็นเหตุให้พระ
เถระผู้ใหญ่ประชุมท าสังคายนาโดยมีวัตถุประสงค์เพ่ือปราบพระสุภัททวุฑฒปริพาชกและรวบรวมค า
สอนของพระพุทธเจ้าที่กระจัดกระจายให้เป็นหมวดหมู่เดียวกัน ในที่ประชุมสังคายนาได้ยกประเด็น
ปัญหาเกี่ยวกับการตีความพระธรรมวินัยขึ้น โดยเฉพาะพระวินัยซึ่งพระอานนทเถระได้ยกพระด ารัส
ของพระพุทธเจ้าที่ตรัสเมื่อใกล้จะปรินิพพานตอนหนึ่ง เรื่องการอนุญาตให้สงฆ์ถอนสิกขาบทเล็กน้อย
หลังจากที่พระองค์ปรินิพพานแล้วได ้(วิ.จู. (มจร) 7/441/382; เสฐียรพงษ์ วรรณปก, 2540: 35) จาก
พุทธด ารัสครั้งนี้เป็นเสมือนการเปิดโอกาสให้มีการตีความสิกขาบทที่พระองค์บัญญัติ ไว้ และในการ
ประชุมท าสังคายนาครั้งนี้มีประเด็นการตีความของพระอรหันตสาวกทั้งหลายเป็นหลายทัศนะ ซึ่งไม่
สามารถสรุปเป็นเอกฉันท์ได้ ท าให้พระมหากัสสปเถระ ผู้เป็นประธานในการท าสังคายนาครั้งนั้นสรุป
เป็นมติว่า จะไม่มีการบัญญัติและเพิกถอนสิกขาบทใด ๆ พระสังคีติกาจารย์ทั้งหมดจึงเห็นชอบกับมติ
นั้น (วิ.จู. (มจร) 7/441-442/382-383) ลักษณะการท าสังคายนาครั้งที่ 1 นี้  พระสังคีติกาจารย์
ทั้งหลายมีความเชื่อมั่นในสติปัญญาของพระอานนท์เป็นอย่างยิ่ง อาจเป็นเพราะพระอานนทเถระเป็น
พุทธปัฏฐากมายาวนาน แม้ในช่วงที่ท่านเป็นพุทธปัฏฐานจะยังไม่ได้เป็นพระอรหันต์ก็ตาม แต่ท่านก็
เป็นพระอริยบุคคลชั้นต้น คือ พระโสดาบัน ซึ่งถือเป็นคุณสมบัติที่ยืนยันความตั้งมั่นในพระธรรมวินัย
ได้อย่างดี นอกจากนี้ พระอานนทเถระยังเป็นพระอนุชาและสหชาติร่วมกับพระพุทธเจ้าที่เติบโตมา
ด้วยกัน จึงยืนยันความซื่อตรงที่มีต่อพระพุทธองค์ด้วยการไม่เล่าความเท็จให้พระสังคีติกาจารย์อย่าง
แน่นอน แม้คุณสมบัติส่วนตัวที่พระพุทธเจ้าทรงยืนยันว่า เป็นเอตทัคคะหรือเลิศกว่าภิกษุรูปอ่ืน 5 
ด้าน คือ 1) พหูสูต หมายถึง เป็นผู้ได้ยินได้ฟังพุทธพจน์มาเป็นจ านวนมากและจากพระพุทธเจ้า
โดยตรง 2) สติ หมายถึง มีความสามารถที่จะทรงจ าพุทธพจน์เหล่านั้นเป็นอย่างดี 3) คติ หมายถึง รู้
แนวทางที่จะทรงจ าพุทธพจน์และทรงจ าได้หมด 4) ธิติ หมายถึง มีความเพียรพยายามในการทรงจ า
และสาธยายพุทธพจน์ และ 5) อุปัฏฐาก หมายถึง เป็นผู้ดูแลพระพุทธเจ้า (องฺ. เอกก. (มจร) 20/219-
223/29) ดังนั้น ด้วยคุณสมบัติของพระอานนทเถระดังกล่าวมา จึงเป็นที่ยอมรับของพระสังคีติกา
จารย์ให้เป็นผู้ตอบค าถามเกี่ยวกับพระสูตรหรือเรื่องราวที่พระพุทธเจ้าทรงแสดงไว้ในที่ต่าง ๆ หาก
พิจารณาจากความรู้สึกของสามัญชนทั่วไป อาจเป็นเรื่องเหนือวิสัยที่จะท าได้ แต่เมื่อพิจารณาจาก
พุทธพจน์ที่รวบรวมไว้ในพระไตรปิฎก จะสังเกตเห็นว่า เป็นถ้อยค าที่ถูกเรียบเรียงไว้อย่างเป็นระเบียบ 
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จึงสันนิษฐานว่า คงเป็นการทรงจ าในลักษณะสรุปประเด็นไว้แล้วพระสังคีติกาจารย์ช่วยกันทรงจ าเป็น
ทอด ๆ จึงท าให้ภาษาหรือถ้อยค าที่บันทึกพุทธพจน์มีความสอดคล้องกันให้มากที่สุด  

4) นัยอันเป็นที่มาของการตีความ เป็นการตีความพระธรรมวินัยตั้งแต่สมัยพุทธกาลที่ขึ้นอยู่
กับรูปแบบต่าง ๆ ตามวิวัฒนาการของศาสตร์สมัยใหม่และความเปลี่ยนแปลงของสภาพสังคมมนุษย์ 
นัยส าคัญท่ีแสดงถึงการตีความพระธรรมวินัยมี 4 ลักษณะ ได้แก่  

(4.1) พระสูตร 2 ลักษณะ ในพระไตรปิฎระบุถึงค าสอนของพระพุทธเจ้าไว้ 2 ลักษณะ 
คือ 1) เนยยัตถะ คือ เนื้อหาโดยอ้อม เป็นเนื้อหาที่ควรขยายความหรือตีความ 2) นีตัตถะ คือ เนื้อหา
โดยตรง เป็นเนื้อหาที่ขยายความหรือตีความแล้ว  (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 141) ดังที่
พระพุทธเจ้าตรัสไว้ว่า “คน 2 จ าพวกนี้ ย่อมกล่าวตู่ตถาคต คน 2 จ าพวกไหนบ้าง คือ 1. คนที่แสดง
สุตตันตะที่ควรขยายความ (เนยยัตถะ) ว่า “สุตตันตะมีการขยายความแล้ว (นีตัตถะ)” 2. คนที่แสดง
สุตตันตะที่มีการขยายความแล้วว่า “สุตตันตะที่ควรขยายความ” คน 2 จ าพวกนี้แลย่อมกล่าวตู่
ตถาคต (ส่วน) คน 2 จ าพวกนี้ย่อมไม่กล่าวตู่ตถาคต คน 2 จ าพวกไหนบ้าง คือ 1. คนที่แสดงสุตตันตะ
ที่ควรขยายความว่า “สุตตันตะควรขยายความ” 2. คนที่แสดงสุตตันตะที่มีการขยายความแล้วว่า 
“สุตตันตะที่มีการขยายความแล้ว” คน 2 จ าพวกนี้แลย่อมไม่กล่าวตู่ตถาคต” (องฺ.ทุก. (มจร) 20/25-
26/74-75)  

(4.2) ลักษณะแห่งพรหมจรรย์ ลักษณะค าสอนที่พระพุทธเจ้าทรงสอนประกอบด้วยอรร
ถะและพยัญชนะ ซึ่งพระอรรถกถาจารย์อธิบายไว้ว่า ลักษณะแห่งพยัญชนะเรียกว่า พยัญชนบท มี 6 
ประการ คือ 1) พยางค์หรืออักขระ 2) บทหรือศัพท์ที่มีวิภัตติอยู่ท้าย 3) พากย์หรือพยัญชนะ 4) การ
จ าแนกพากย์หรืออาการ 5) รูปวิเคราะห์หรือนิรุตติ 6) นิทเทส ส่วนลักษณะแห่งอรรถะเรียกว่า อรรถ
บท มี 6 ประการ คือ 1) การแสดงโดยสังเขปหรือสังกาสนา 2) การแสดงไว้ก่อนหรือปกาสนา 3) การ
อธิบายหรือวิวรณา 4) การจ าแนกหรือวิภชนา 5) การขยายให้ชัดเจนหรืออุตตานีกัมมะ 6) การแสดง
โดยประการต่าง ๆ หรือบัญญัติ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 53-56; จ ารูญ ธรรมดา, 2546: 107-
111) ลักษณะการแสดงอรรถะและพยัญชนะของพระพุทธเจ้าปรากฏในธัมมจักกัปปวัตนสูตร ซึ่งเป็น
ลักษณะการใช้เป็นคู่ ๆ ของอรรถะและพยัญชนะ กล่าวคือ  

ทรงแสดงโดยสังเขปด้วยพยางค์ (สังกาสนากับพยางค์)  
ทรงแสดงไว้ก่อนด้วยบท (ปกาสนากับบท)  
ทรงอธิบายด้วยพากย์ (วิวรณากับพากย์)  
ทรงจ าแนกด้วยการจ าแนกพากย์ (วิภชนากับอาการ)  
ทรงขยายให้ชัดเจนด้วยรูปวิเคราะห์ (อุตตานีกัมมะกับนิรุตติ)  
ทรงแสดงโดยประการต่าง ๆ ด้วยการแสดงรูปวิเคราะห์โดยนัยต่าง ๆ (บัญญัติ

กับนิทเทส) (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 88-89)  
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ซึ่งการแสดงใน 2 คู่แรก คือ การแสดงโดยสังเขปด้วยพยางค์ (สังกาสนากับพยางค์) และ
การแสดงไว้ก่อนด้วยบท (ปกาสนากับบท) เป็นการแสดงโดยย่อเป็นเบื้องต้น (ความงามในเบื้องต้น) 
เหมาะกับอุคฆฏิตัญญู ส่วน 2 คู่ต่อมา คือ การอธิบายด้วยพากย์ (วิวรณากับพากย์) กับการจ าแนก
ด้วยการจ าแนกพากย์ (วิภชนากับอาการ) เป็นการขยายความในท่ามกลาง (ความงามในท่ามกลาง) 
เหมาะกับวิปจิตัญญู ส่วน 2 คู่สุดท้าย คือ การขยายให้ชัดเจนด้วยรูปวิเคราะห์ (อุตตานีกัมมะกับ
นิรุตติ) กับการแสดงโดยประการต่าง ๆ ด้วยการแสดงรูปวิเคราะห์โดยนัยต่าง ๆ (บัญญัติกับนิทเทส) 
เป็นการอธิบายโดยพิสดารในที่สุด (ความงามในที่สุด) เหมาะกับเนยยะ (พระมหากัจจายนเถระ, 
2550: 89)  

(4.3) ลักษณะค าสอนที่เป็นอุปมาอุปไมย การแสดงธรรมของพระพุทธเจ้าที่ เป็นค า
เปรียบเทียบสิ่งนามธรรมกับสิ่งรูปธรรม เพ่ือให้เข้าใจนามธรรมได้ง่ายและชัดเจนขึ้น ค าอุปมาอุปไมย
เหล่านั้นเป็นการแสดงอรรถะแห่งธรรมที่ต้องตีความหมายหรือขยายความ ผู้ศึกษาตีความคัมภีร์ทาง
พุทธปรัชญาต้องถอดรหัสค าอุปมาอุปไมยว่า มีนัยความหมายใดแฝงอยู่ในพุทธประสงค์ เพราะอุปมา
ต่าง ๆ หรือสัญลักษณ์ที่ใช้ในการสอนล้วนมีนัยความหมายที่แฝงอยู่ โดยเฉพาะอย่างยิ่ง วิธีการสอน
หรืออธิบายความเช่นนี้เป็นที่นิยมอย่างยิ่งในสมัยโบราณ หรือแม้ปัจจุบันก็ได้น ามาใช้บ้างเช่นกัน แต่ไม่
เป็นที่นิยมเหมือนในอดีต เพราะบางทีค าอุปมาเองอาจปิดบังความหมายที่แท้จริงเสีย และเป็นไปได้
อย่างยิ่งว่า อาจมีผู้ที่ไม่สามารถมองทะลุผ่านอุปมาอุปไมย ตรงกันข้ามอาจยึดติดอยู่กับอุปมาอุปไมย
และพลาดการเข้าใจความหมายที่แท้จริง ลักษณะดังกล่าวนี้เรียกว่า การแสดงธรรมแบบบุคลาธิษฐาน 
คือ การมุ่งให้เห็นเป็นบุคคลหรือตัวตนที่สมมติขึ้นเพ่ือให้เห็นธรรม ดังนั้น ค าอุปมาจึงเป็นการ
เปรียบเทียบดุจการเปรียบเทียบลักษณะของนิพพานสุขที่ว่า “...เหล่าโคหนุ่มและโคสาวว่ายตัดกระแส
แม่น้ าคงคาข้ามไปถึงฝั่งได้โดยสวัสดี แม้ฉันใด ภิกษุทั้งหลายที่เป็นสกทาคามี ก็ฉันนั้นเหมือนกัน 
เพราะสังโยชน์ 3 ประการสิ้นไป (และ) เพราะราคะ โทสะ โมหะเบาบาง จึงกลับมาสู่โลกนี้อีกครั้ง
เดียว ก็จะท าให้ดีที่สุดแห่งทุกข์ได้ ก็ชื่อว่า ว่ายตัดกระแสมารข้ามไปถึงฝั่งได้โดยสวัสดี...” (ม.มู. (มจร) 
12/352/386)  

(4.4) ภาษา 2 ลักษณะของพระพุทธเจ้า รูปแบบการแสดงธรรมของพระพุทธเจ้ามีหลาย
รูปแบบ ขึ้นอยู่กับจริตของผู้ฟังเป็นประการส าคัญ ดังนั้น ภาษาที่ใช้สอนจึงมี 2 ลักษณะ คือ 1) ภาษา
สามัญ 2) ภาษาปรมัตถ์ การใช้ภาษาท้ังสองรูปแบบนี้ พระพุทธเจ้าจะใช้ต่างกัน เช่น ผู้มีปัญญาเลิศจะ
ทรงใช้ภาษาปรมัตถ์ที่มุ่งแสดงความจริงโดยตรง หากทรงแสดงแก่ผู้มีปัญญาน้อยทรงใช้ภาษาสามัญที่
กล่าวถึงความจริงในเบื้องต้นแล้วสรุปให้เห็นความจริงในภาษาปรมัตถ์ภายหลัง เช่น ข้อความว่า 
“ภิกษุ เธอจงวิดเรือนี้ เรือที่เธอวิดแล้วจักถึงเร็ว เธอตัดราคะ โทสะได้แล้ว ต่อจากนั้น ก็จักบรรลุ
นิพพาน” (ขุ.ธ. (มจร) 25/369/148) การแสดงในลักษณะนี้เป็นการใช้ภาษาสามัญในการสื่อสาร โดย
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ใช้อุปมาเปรียบเทียบร่างกายมนุษย์เป็นดุจเรือ การวิดเป็นลักษณะของการปฏิบัติธรรมเหมือนเป็นทด
น้ า คือ ความคิดผิดออกจากจิตใจเพื่อให้ถึงพระนิพพาน  

5) แนวคิดและทฤษฎีการตีความในคัมภีร์ของพุทธปรัชญาเถรวาททั้ง 3 คัมภีร์  
(5.1) หลักการการตีความตามนัยพระวินัยปิฎก พระวินัยปิฎกสะท้อนให้เห็นพระ

อัจฉริยภาพด้านการบัญญัติสิกขาบทส าหรับใช้ในการปกครองสงฆ์ในสมัยนั้น เนื่องจากข้อความใน
พระวินัยปิฎกกล่าวถึงการบัญญัติวินัยและมูลเหตุ ของการบัญญัติ การบัญญัติพระวินัยของ
พระพุทธเจ้ามีหลักการ เป้าหมายและวิธีการอย่างรอบคอบ มีเหตุผลและเป็นขั้นตอน โดยไม่ยึดผู้
บัญญัติเป็นศูนย์กลาง แม้พระพุทธเจ้าจะมีอ านาจในการบัญญัติ แต่ทรงให้ความส าคัญแก่หมู่คณะด้วย
การแสดงให้เห็นด้วยและยอมรับร่วมกัน จึงจะถือว่า เป็นพระวินัยที่ใช้ได้อย่างมีประสิทธิภาพ เพราะ
เมื่อเห็นร่วมกันว่า ดีแล้ว ย่อมปฏิบัติตามโดยดี แต่หากไม่เห็นร่วมด้วย แม้จะมีพระวินัยบัญญัติไว้แล้ว 
ก็ไม่มีความหมายใด ๆ เพราะไม่เกิดการท าตาม ความเป็นระเบียบเรียบร้อยไม่จะเกิดขึ้น ดังนั้น 
หลักการในการบัญญัติพระวินัยของพระพุทธเจ้าซึ่งจะเป็นประโยชน์ในการตีความทางพุทธปรัชญาเถร
วาทจึงประกอบด้วยหลัก 5 ประการ ได้แก่ 1) เจตนารมณ์และวัตถุประสงค์ในการบัญญัติพระวินัย 2) 
บริบทสังคมและการบัญญัติ 3) ขั้นตอนการบัญญัติ 4) วิภัชชวาทในการบัญญัติ 5) เกณฑ์ตัดสินการ
ตีความ  

(5.2) หลักการตีความตามนัยพระสุตตันตปิฎก  เป็นพระสูตรที่ รวมหลักธรรมที่
พระพุทธเจ้าตรัสสอนแก่บุคคลต่างชนชั้นตามโอกาสและสถานที่ต่าง ๆ ในคัมภีร์อรรถกถาได้อธิบาย
ลักษณะส าคัญของพระสุตตันตปิฎกไว้ว่า 1) การแสดงเชิงพรรณนาโวหาร มีสาระการแสดงโดยมีลีลา 
ข้อเปรียบเทียบที่ท าให้เข้าใจประเด็นต่าง ๆ ชัดเจนขึ้น เรียกว่า โวหารเทศนา 2) การสอนโดยมุ่ง
อัธยาศัย อนุสัยและจริตของสรรพสัตว์เป็นส าคัญ เรียกว่า ยถานุโลมศาสน์ 3) การใช้ถ้อยค าที่กล่าว
แสดงเพ่ือคลายความเห็นผิด โดยเฉพาะทิฏฐิ 62 ประการ เรียกว่า ทิฏฐิวินิเวฐนกถา 4) การศึกษาที่มี
วัตถุประสงค์ให้เกิดความตั้งมั่นเป็นสมาธิหรือแนวทางการฝึกสมาธิ เรียกว่า อธิจิตสิกขา 5) การช่วย
ให้ผู้ศึกษาขจัดกิเลสอย่างกลางที่รบเร้าจิตใจ เรียกว่า ปหานปริยุฏฐานกิเลส 6) การข่มกิเลสไม่ให้
ฟุ้งซ่านหรือไม่ให้แสดงผลตามอ านาจของกิเลส เรียกว่า วิกขัมภนปหาน 7) การเป็นเครื่องป้องกันและ
ละความเศร้าหมอง (ปหานสังกิเลส) ที่เกิดจากตัณหาและทิฏฐิ (อภิ.สงฺ.อ. (มมร) 75/2/43-45) ด้วย
เหตุนี้ ในพระสุตตันตปิฎกจึงมี 2 ลักษณะ คือ 1) ลักษณะจากปฐมเหตุแห่งการแสดงพระสูตร อัน
เกี่ยวข้องกับบริบทแห่งการแสดงธรรม ซึ่งขึ้นอยู่กับอุปนิสัยของบคคลที่ได้จ าแนก ลักษณะพระสูตร
ตามมูลเหตุที่ตรัสสูตรแบ่งเป็น 4 ลักษณะ (ที.สี.อ. (มมร) 11/90/133) ได้แก่ อัตตัชฌาสัย (ตามพระ
อัธยาศัยของพระพุทธเจ้า) ปรัชฌาสัย (ตามอัธยาศัยของผู้อ่ืน) ปุจฉาวสิกะ (ด้วยอ านาจการถาม) 
และอัตถุปปัตติกะ (โดยเหตุที่เกิดขึ้น) 2) ลักษณะจากเนื้อหาในพระสูตร ประเด็นนี้เกี่ยวกับเนื้อหาใน
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พระสูตรที่แสดงถึงนัยแห่งการตีความ ได้แก่ ธัมมจักกัปปวัตนสูตร อนัตตลักขณสูตร เตวิชชสูตร มหา
นิทานสูตร ปาสาทิกสูตร และกาลามสูตร  

(5.3) หลักการตีความตามนัยพระอภิธรรมปิฎก เป็นลักษณะส าคัญตามนัยที่อรรถกถา
จารย์จัดไว้ด้วยการเสนอแก่นธรรมล้วน เพ่ือปลดเปลื้องความส าคัญผิดว่า มีตัวตน มีข้อความกล่าวถึง
การก าหนดสิ่งที่เป็นรูปธรรมและนามธรรมตามความเป็นจริงเพ่ือให้คลายความก าหนัด ความโกรธ 
ความหลง เป็นขั้นพัฒนาด้านปัญญาเพ่ือขจัดกิเลสที่ละเอียดในสันดานในขั้นเด็ดขาด อภิธรรมปิฎกจึง
มีเป้าหมายในการเป็นเครื่องห้าม ป้องกัน ละความเศร้าหมองที่เกิดจากความเห็นผิดและคลาดเคลื่อน
จากความเป็นจริง ดังที่คัมภีร์อรรถกถาระบุถึงลักษณะของพระอภิธรรมปิฎกไว้ ดังนี้ 1) ปรมัตถ
เทศนา การแสดงที่เน้นเรื่องปรมัตถธรรม 2) ยถาธัมมศาสน์ การแสดงให้เห็นความส าคัญในสภาวะสัก
ว่ากองแห่งธรรมว่า เราหรือของเรา 3) นามรูปปริจเฉทกถา การแสดงให้ก าหนดนามและรูปอันเป็น
ปฏิปักษ์ต่อธรรมมีราคะเป็นต้น 4) อธิปัญญาสิกขา การแสดงให้เข้าใจและเกิดปัญญาญาณสามารถ
ท าลายกิเลสได้ 5) ปหานอนุสัยกิเลส การแสดงที่น าไปสู่การละกิเลสที่นอนเนื่องอยู่ในสันดานได้อย่าง
เด็ดขาด 6) สมุจเฉทปหาน การแสดงให้เกิดการปฏิบัติเพ่ือตัดกิเลสให้หมดสิ้น 7) ปหานสังกิเลส คือ 
ตัณหาและทิฏฐิ การแสดงให้เกิดการปฏิบัติเพ่ือตัดกิเลส คือ ความอยากและความเห็นผิดอันเป็น
รากเหง้าของกิเลสทั้งปวง (อภิ.สงฺ.อ. (มมร) 75/2/43-45) หากจัดตามนวังคสัตถุสาสน์แล้ว พระ
อภิธรรมปิฎกจัดอยู่ในไวยยากรณะ เป็นการจ าแนกแยกแยะธรรมที่ไม่ได้อยู่ใน 8 ประเภทที่เหลือ มี
ลักษณะการจ าแนกองค์ธรรมทั้งที่เป็นการสงเคราะห์หรือรากฐานของธรรมที่เป็นบัญญัติสมมติเรียก
เพ่ือให้สื่อเข้าใจกัน อันเป็นเกณฑ์ตัดสินธรรมที่เป็นคู่เหตุและผล และทั้งที่เป็นองค์รวมหรือการ
ชี้ให้ เห็นความเชื่อมโยงกันของธรรม หลักการตีความนัยแห่งพระอภิธรรมปิฎกสามารถสรุป
สาระส าคัญ ได้แก่ 1) การตีความโดยการสงเคราะห์ 2) การตีความโดยการวิเคราะห์ 3) การตีความ
โดยการชี้ให้เห็นถึงแก่นแท้ 4) การตีความโดยการใช้ภาษาเชิงบัญญัติ 5) การตีความโดยหลักการวิภัช
ชวาท 6) การตีความโดยแสดงธรรมที่เป็นคู่กัน 7) การตีความโดยการเชื่อมโยงแบบบูรณาการ  

6) หลักการในการวินิจฉัยพระธรรมวินัย ในการตีความของพุทธปรัชญาเถรวาท ทั้ง 3 
คัมภีร์  

(6.1) เกณฑ์การตัดสินพระธรรมวินัย เป็นเกณฑ์การตัดสินความเป็นพระธรรมวินัยซึ่ง
พระพุทธเจ้าทรงแสดงไว้ 2 ชุด คือ 1) ชุดที่แสดงแก่พระนางมหาปชาบดีโคต 8 ประการ 2) ชุดที่
แสดงแก่พระอุบาลีเถระ 7 ประการ ส าหรับเกณฑ์การตัดสินพระธรรมวินัยที่แสดงแก่พระนางมหาป
ชาบดีโคตมี เป็นการแสดงพฤติกรรมภายในใจของแต่ละคน เรียกว่า เกณฑ์วัดในเบื้องต้นเพ่ือเข้าสู่
เป้าหมายสูงสุดและเป็นรูปแบบการด าเนินชีวิตที่พึงประสงค์ตามทัศนะพุทธปรัชญา เกณฑ์ดังกล่าวมี 
8 ประการ คือ ธรรมวินัยต้องประกอบด้วย (1) เป็นไปเพ่ือคลายความก าหนัด ไม่ใช่เพ่ือเพ่ิมความ
ก าหนัด (2) เป็นไปเพ่ือการพรากจากทุกข์ ไม่ใช่เพ่ือการประกอบในทุกข์ (3) เป็นไปเพื่อความไม่สะสม 
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ไม่ใช่เพ่ือความสะสม (4) เป็นไปเพ่ือมักน้อย ไม่ใช่เพ่ือความมักมาก (5) เป็นไปเพ่ือความสันโดษ ไม่ใช่
เพ่ือความไม่สันโดษ (6) เป็นไปเพ่ือความสงัด ไม่ใช่เพ่ือการคลุกคลีด้วยหมู่ (7) เป็นไปเพ่ือปรารภ
ความเพียร ไม่ใช่เพ่ือความเกียจคร้าน (8) เป็นไปเพ่ือความเลี้ยงง่าย ไม่ใช่เพ่ือความเลี้ยงยาก 
(องฺ.อฏฺฐ. (มจร) 23/53/338-339) ส่วนเกณฑ์การตัดสินพระธรรมวินัยที่แสดงแก่พระอุบาลีเถระเป็น
การน าเป้าหมายสูงสุดของพรหมจรรย์หรือการประพฤติปฏิบัติมาเป็นเกณฑ์ตัดสิน เกณฑ์ดังกล่าวมี 7 
ประการ คือ ธรรมวินัยต้องประกอบด้วย (1) เป็นไปเพ่ือความเบื่อหน่ายอย่างที่สุด (2) เพ่ือคลาย
ก าหนัด (3) เพ่ือความดับ (4) เพ่ือสงบระงับ (5) เพ่ือรู้ยิ่ง (6) เพ่ือตรัสรู้ (7) เพ่ือนิพพาน (องฺ.สตฺตก. 
(มจร) 23/83/178-179)  

(6.2) หลักมหาปเทส เป็นหลักการอ้างอิงที่ใช้อ้างแหล่งที่มาของธรรมวินัย หากมีการ
อ้างอิงในลักษณะ 4 ประการ (ที.ม. (มจร) 10/187-188/134-136) ดังนี้ 1) หากมีผู้กล่าวว่า ข้าพเจ้า
ได้สดับรับมาเฉพาะพระพักตร์ของพระพุทธเจ้าว่า สิ่งนี้เป็นธรรม เป็นวินัย เป็นสัตถุสาสน์ 2) หากมีผู้
กล่าวว่า ในอาวาสชื่อโน้น มีสงฆ์อยู่ พร้อมด้วยพระเถระ พร้อมด้วยปาโมกข์ ข้าพเจ้าได้สดับรับมา
เฉพาะหน้าสงฆ์นั้นว่า นี้เป็นธรรม เป็นวินัย เป็นสัตถุสาสน์ 3) หากมีผู้กล่าวว่า ในอาวาสชื่อโน้น มีผู้
เป็นพระเถระอยู่จ านวนมาก เป็นพหูสูต ถึงอาคม (หรือช านาญในพุทธพจน์ทั้ง 5 นิกาย) เป็นผู้ทรง
ธรรม ทรงวินัย ทรงมาติกา ข้าพเจ้าได้สดับรับมาเฉพาะหน้าพระเถระเหล่านั้นว่า นี้เป็นธรรม เป็นวินัย 
เป็นสัตถุสาสน์ 4) หากมีผู้กล่าวว่า ในอาวาสชื่อโน้น มีผู้เป็นพระเถระอยู่รูปหนึ่ง เป็นพหูสูต ถึงอาคม 
ทรงธรรม ทรงวินัย ทรงมาติกา ข้าพเจ้าได้สดับรับมาเฉพาะหน้าพระเถระรูปนั้นว่า นี้เป็นธรรม เป็น
วินัย เป็นสัตถุสาสน์  

ในกรณีเหล่านี้จะต้องตรวจสอบให้ดี อย่าพึงชื่นชมหรือคัดค้านทันที แต่ให้ศึกษาบทและ
พยัญชนะ ทั้งที่เป็นข้อความและถ้อยค าให้ดีแล้วตรวจสอบกับพระสูตรและพระวินัย โดยพิจารณา 
ดังนี้ ก. ถ้าบทและพยัญชนะเหล่านั้นเข้าไม่ได้กับพระสูตร เข้าไม่ได้กับพระวินัย ก็สันนิษฐานว่า นี้มิใช่
พระด ารัสของพระพุทธเจ้าแน่นอน ผู้นั้นถือว่า อ้างอิงผิด ไม่ควรเชื่อ ข. ถ้าบทและพยัญชนะเหล่านั้น
เข้าได้กับพระสูตร เข้าได้กับพระวินัย ก็สันนิษฐานได้ว่า นี้เป็นพระด ารัสของพระพุทธเจ้าแน่แท้ ผู้นั้น
ถือว่า อ้างอิงถูก เชื่อถือได้  

โดยสรุปแล้วการอ้างตามหลักมหาปเทสมีดังนี้ คือ อ้างพระพุทธเจ้า (พุทธาปเทส) อ้าง
สงฆ์ (สังฆาปเทส) อ้างพระเถระหลายรูป (สัมพหุลัตเถราปเทส) อ้างพระเถระรูปเดียว (เอกเถราปเทส) 
(พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 29) ซึ่งหลักการอ้างอิงดังกล่าวไม่ควรเชื่อหรือคัดค้านทันที แต่ให้
ตรวจสอบกับพระสูตรและพระวินัยเสียก่อน หากไม่ขัดแย้งกัน จึงควรเชื่อถือและปฏิบัติตาม หาก
ตรงกันข้ามก็แสดงว่า เป็นการอ้างอิงผิด ไม่ควรเชื่อและปฏิบัติตาม อย่างไรก็ตาม ค าว่า พระสูตรและ
พระวินัยที่ใช้ส าหรับตรวจสอบนั้น หมายถึง พระไตรปิฎก เพราะในคัมภีร์เนตติปกรณ์อธิบายไว้ว่า 
วินัยในที่นี้ หมายถึง ราควินัย โทสวินัยและโมหวินัย กล่าวคือ วินัยที่ขจัดราคะ โทสะและโมหะ ส่วน
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ค าว่า สูตร หมายถึง อริยสัจ 4 (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 145-146) ซึ่งพุทธพจน์ทั้งหมดทั้งที่
เป็นพระสูตรและพระวินัยล้วนเป็นไปเพ่ือก าจัดราคะ โทสะและโมหะและสรุปลงในอริจสัจ 4  

(6.3) ธรรมที่เป็นหลักการและเกณฑ์ตัดสินการตีความ หลักธรรมที่เป็นทั้งหลักการตีความ
และเกณฑ์ตัดสินการตีความในตัวซ่ึงยอมรับว่า มีความถูกต้องนั้น คือ 1) มัชฌิมาปฏิปทา หมายถึง ข้อ
ปฏิบัติหรือแนวทางปฏิบัติที่เป็นทางสายกลาง เป็นแนวทางที่ไม่สุดโต่งด้านใดด้านหนึ่งตามนัยแห่ง
ธัมมจักกัปปวัตนสูตร (วิ.ม. (มจร) 4/13/20-22) อันเป็นหลักการตีความที่ยึดทางสายกลาง ไม่เอน
เอียงไปฝ่ายใดฝ่ายหนึ่ง โดยมีกรอบของมรรคมีองค์ 8 เป็นเกณฑ์ตัดสิน 2) ปฏิจจสมุปบาท เป็น
หลักธรรมที่แสดงให้เห็นความเชื่อมโยงแห่งเหตุปัจจัย อันเป็นกระบวนการเกิดและการดับแห่งความ
ทุกข์ว่า มีเหตุปัจจัยท าให้เกิดและดับในลักษณะเชื่อมโยงหรืออิงอาศัยกันและกัน (ส .นิ. (มจร) 
16/1/1-3) หลักการนี้สามารถใช้เป็นเกณฑ์ตัดสินการตีความด้วยการเชื่อมโยงปัจจัยร่วม ไม่มองข้าม
ความส าคัญของปัจจัยอย่างอ่ืนที่เป็นเหตุและผลของกันและกัน 3) อริยสัจ 4 เป็นหลักการที่แสดง
ความเป็นเหตุเป็นผล สามารถเป็นเกณฑ์ท่ีตรวจสอบความถูกต้องของการตีความได้ อริยสัจ 4 จึงเป็น
สูตรส าหรับเทียบเคียงและตรวจสอบพระธรรมวินัย เพราะเป็นหลักธรรมที่สรุปค าสอนให้บรรลุ
เป้าหมายสูงสุด คือ พระนิพพาน เกณฑ์การตัดสินในข้อนี้มุ่งที่ความเป็นเหตุและผลที่น าไปสู่ความดับ
ทุกข์ ในลักษณะเป็นเหตุเป็นผลของกันและกัน ไม่อาจเกิดขึ้นลอย ๆ ได้ พร้อมทั้งระบุหลักปฏิบัติ
เพ่ือให้ถึงความดับทุกข์ไว้ชัดเจน ดังนั้น ในข้อนี้จึงแสดงให้เห็นพุทธปรัชญาที่ว่า พระพุทธเจ้าทรงสอน
เรื่องทุกข์และความดับแห่งทุกข์เท่านั้น (อภิ.วิ. (มจร) 35/189/163) 4) วิภัชชวาท หรือโยนิโส
มนสิการ เป็นหลักการส าคัญในพุทธปรัชญาที่สะท้อนจากการแสดงหลักธรรมของพระพุทธเจ้าที่ทรง
จ าแนกให้เห็นความเป็นเหตุและผลชัดเจน เช่น หลักธรรมเรื่องมัชฌิมาปฏิปทา ปฏิจจสมุปบาท เป็น
ต้น ซึ่งล้วนเป็นการจ าแนกหลักธรรมเป็นข้อ ๆ อย่างสมเหตุสมผล หลักฐานการแสดงโดยจ าแนก
หลักธรรมให้ชัดเจนนั้นปรากฏอยู่มากมายในพระสูตร เช่น ในวัชชิยมาหิตสูตรที่วัชชิยมาหิตคฤหบดี
กล่าวถึงพระพุทธเจ้าว่า เป็นวิภัชชวาที (ผู้มีปกติตรัสจ าแนก) มิใช่เอกังสวาที (ผู้มีปกติตรัสโดยส่วน
เดียว) (องฺ.ทสก. (มจร) 24/94/220-223) ด้วยเหตุนี้ หลักการตีความที่พิจารณาเห็นอีกประการหนึ่ง 
ก็คือ ลักษณะการจ าแนกหลักธรรมให้เกิดความชัดเจน เช่น การจ าแนกขันธ์ 5 เพ่ือให้เห็นความเป็น
อนัตตาของสังขารตามนัยแห่งอนัตตลักขณสูตร (วิ.ม. (มจร) 4/20-24/27-31) การจ าแนกแสดงวาจา
ที่ควรพูดและไม่ควรพูดในอภยราชกุมารสูตร (ม.ม. (มจร) 13/83-87/84-89) เป็นต้น 
 
2.3 ความรู้ทั่วไปเกี่ยวกับคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  

2.3.1 ความหมาย  
ธัมมปทัฏฐกถา มาจากค าว่า ธมฺม + ปท + อฏฺฐ + กถา ในภาษาบาลี ตรงกับภาษาไทยที่

นิยมเรียกว่า อรรถกถาธรรมบท ค าว่า ธมฺม หรือธรรม หมายถึง คุณความดี เช่น เป็นคนมีธรรมะ เป็น



41 

คนมีศีลธรรมตามความหมายของพจนานุกรมฉบับราชบัณฑิตยสถาน พ.ศ.2554 (ราชบัณฑิตยสถาน, 
2556) ให้ความหมายของธรรมไว้หลากหลาย นอกจากนี้ ยังหมายถึง ค าสั่งสอนหรือหลักปฏิบัติทาง
ศาสนา เช่น การแสดงธรรม การปฏิบัติธรรม การฟังธรรม ธรรมะของพระพุทธเจ้า ค าว่า ธรรม ยัง
หมายถึง ความจริง ความถูกต้อง กฎเกณฑ์ กฎหมาย เช่น ค าว่า การได้ดวงตาเห็นธรรม ความเป็น
ธรรมในสังคม ธรรมะแห่งหมู่คณะ ธรรมะระหว่างประเทศ รวมถึงสิ่งของที่เป็นทานวัตถุในทางศาสนา 
เช่น ค าว่า เครื่องไทยธรรม ดังที่กล่าวมาค าว่า ธรรม มีความหมายหลายประการ แต่ โดยทั่วไปจะ
หมายถึง ข้อปฏิบัติอันดีงาม หรือคุณงามความดี  

ปท หมายถึง ธรรมชาติเป็นเครื่องถึง เครื่องป้องกัน เครื่องรักษา ทาง หนทาง โดยรวมแล้ว
หมายถงึ หนทางแห่งคุณความดี (ป.หลงสมบุญ, 2540: 443)  

อฏฺฐ หมายถึง เนื้อความ หรือความหมาย (ป.หลงสมบุญ, 2540: 20)  
กถา หมายถึง ค ากล่าว ค าอธิบาย ถ้อยค า (พระธรรมปิฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 2543: 3)  
เมื่อกล่าวโดยภาพรวม ค าว่า ธัมมปทัฏฐกถา จึงหมายถึง ถ้อยค าหรือข้อความที่ว่าด้วยทาง

แห่งความดี อย่างไรก็ตาม ค าว่า ธัมมปทัฏฐกถา เป็นค าเฉพาะที่แสดงถึงคัมภีร์ทางศาสนาที่อธิบาย
ข้อความในคัมภีร์ธรรมบท อันเป็นส่วนหนึ่งของการอธิบายความในพระสุตตันตปิฎก โดยผู้ที่ประพันธ์
หรืออธิบายความ ก็คือ พระสงฆ์ในยุคต่อมา ดังนั้น ใจความส าคัญของคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา ก็คือ 
ใจความอันเป็นร้อยกรองที่เรียกว่า ธรรมบท (ธมฺมปทคาถา) ธรรมบทนี้พระสังคีติกาจารย์ได้รวบรวม 
ร้อยกรองและจัดเป็นหมวดหมู่ไว้ในคัมภีร์พระสุตตันตปิฎก ขุททกนิกาย เรียกเฉพาะว่า ขุททกนิกาย 
ธรรมบท อันเป็นส่วนหนึ่งในพระไตรปิฎกเล่มที่ 25 (มหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย , 2540: 168) 
ดังนั้น ธัมมปทัฏฐกถา จึงเป็นคัมภีร์ชั้นอรรถกถาที่อธิบายเนื้อความอันเป็นหนทางแห่งคุณความดี เป็น
คัมภีร์ที่พระอรรถกถาจารย์แต่งขยายเนื้อความในพระไตรปิฎกให้เข้าใจง่ายขึ้น  

2.3.2 ผู้แต่ง  
พระพุทธศาสนาฝ่ายเถรวาทยอมรับว่า พระพุทธโฆสะได้เรียบเรียงธัมมปทัฏฐกถาเป็นภาษา

มคธ เมื่อปี พ.ศ. 956 (ธีรวัส บ าเพ็ญบุญบารมี, ม.ป.ป.) ดังค านมัสการในคัมภีร์ธัมมปทัฎฐกถา ผู้
รจนาได้ประกาศว่า ท่านได้รับการอาราธนาจากพระเถระนามว่า พระกุมารกัสสปเถระ อันเป็นชื่อพระ
เถระรูปหนึ่งในสมัยพระพุทธโฆสะ ให้รจนาคัมภีร์อรรถกถาอธิบายเพ่ือแจกแจงเนื้อหาของธรรมบทใน
พระสุตตันตปิฎก อย่างไรก็ตาม ข้อมูลบางแห่งแสดงข้อสงสัยว่า พระพุทธโฆสะเป็นผู้รจนาคัมภีร์นี้จริง
หรือไม่ เพราะมีข้อแตกต่างระหว่างส านวนภาษาในธัมมปทัฏฐกถากับอรรถกถาอ่ืนที่พระพุทธโฆสะ
รจนาไว้ รวมถึงรายละเอียดบางส่วนที่แตกต่างจากงานอื่นของท่าน เช่น นิทานเรื่องนายวาณิชย์โฆสก
ที่ปรากฏในอรรถกถาชื่อว่า มโนรถปูรณีที่มีความแตกต่างจากที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา (Law, 
1923: 81)  
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ถึงอย่างนั้น ผู้โต้แย้งในประเด็นนี้ได้แก้ต่างว่า ความแตกต่างกันเกิดจากการที่เนื้อหาใน
พระไตรปิฎกที่พระอรรถกถาจารย์อธิบายนั้นมีความแตกต่างกันไปตามหมวดหมู่ต่าง ๆ มิใช่เพราะ
ส านวนภาษาเพียงอย่างเดียว นอกจากนี้ พระพุทธโฆสะก็ยังเป็นผู้แปลอรรถกถาจากมหาอรรถกา 
มหาปัจจารี และกุรุทะ อันเป็นอรรถกาของเดิมเสียเป็นส่วนใหญ่ ฉะนั้น รายละเอียดที่ปรากฏในอรรถ
กถาที่ท่านเรียบเรียงขึ้นจึงมีความแตกต่างกันอยู่บ้าง (Law, 1923: 82)  

ทั้งนี้ นักวิชาการบางส่วนตั้งข้อสังเกตเพ่ิมเติมว่า พระพุทธโฆสะอาจเน้นการแปลธัมมปทัฏฐ
กถามากกว่าเรียบเรียงขึ้นมาใหม่ทั้งหมด เนื่องจากพบหลักฐานชี้ ให้เห็นว่า ได้มีการรจนาอรรถกถา
ของธรรมบทมาก่อนหน้านี้แล้ว ก่อนที่พระพุทธโฆสะจะมาแปลคัมภีร์ในสิงหลทวีปเสียอีก นอกจากนี้ 
ยังมีอรรถกถาฉบับอ่ืนที่อธิบายแจกแจงรายละเอียดของธรรมบทแตกต่างจากฉบับของพระพุทธโฆสะ
อีกด้วย เช่น ฉบับที่ได้รับการแปลเป็นภาษาจีนเมื่อปี พ.ศ. 776 (ค.ศ. 233) มีความแตกต่างในส่วน
ของคาถาและเรื่องประกอบพอสมควร ตลอดถึงการปรากฏเรื่องราวจากธัมมปทัฏฐกถาในคัมภีร์ของ
นิกายอ่ืน เช่น ในคัมภีร์ทิพยาวทาน อันมีต้นเรื่องมาจากนิกายมูลสรวาทสติวาท และยังพบเรื่องราวใน
ท านองเดียวกันในพระไตรปิฎกภาษาทิเบตด้วย (Law, 1923: 83)  

2.3.3 ลักษณะเนื้อหาโดยสังเขป  
ธัมมปทัฏฐกถาหรืออรรถกถาธรรมบทเป็นคัมภีร์อธิบายพระไตรปิฎกหมวดหนึ่ง เรียกว่า 

ธรรมบท (ธมฺมปทปาลิ) ซึ่งปรากฏอยู่ในหมวดพระสุตตันตปิฎก รวมพระบาลี 72 ภาณวาร (วาระแห่ง
การสวด) รวมทั้งหมด 302 เรื่อง (ในค าอุทิศบอกว่า มี 299 เรื่อง นับจริงได้ 302 เรื่อง) ประกอบด้วย
คาถาจ านวน 423 คาถา ธัมมปทัฏฐกถาเป็นวรรณกรรมที่พระอรรถกถาจารย์แต่งคล้ายกับนิทานชนิด
ร้อยแก้วประกอบคาถาในธรรมบท โดยน าคาถาในธรรมบทมาแทรกไว้ตามความเหมาะสม มีทั้ง
เรื่องราวพุทธประวัติและพระสาวกสาวิกา ซึ่งมาจากพระวินัยปิฎกและพระสุตตันตปิฎก เรื่องราว
ทั้งหมดประกอบด้วยหลักธรรมที่เกี่ยวข้องกับการพัฒนาชีวิตและอุดมคติในทางสัมมาปฏิบัติที่ผ่าน
ระบบความเชื่อ ค่านิยมท่ีก่อให้เกิดรูปแบบของประเพณีและพิธีกรรมในปัจจุบัน  

2.3.3.1 รูปแบบการแต่งธัมมปทัฏฐกถา  
ลักษณะทั่วไปของธัมมปทัฏฐกถามี 8 อย่าง (Burligame, 1969: 28) ประกอบด้วย 

1. ปรารภความต้นเรื่อง 
2. บุคคลที่ถูกกล่าวถึงในเรื่อง 
3. การด าเนินเรื่อง 
4. คาถาในเรื่อง 
5. ค าอธิบายคาถา 
6. สรุปผลส าเร็จ 
7. เรื่องในอดีต 
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8. บทบาทตัวละครในอดีตเชื่อมโยงกับตัวละครในปัจจุบัน 
2.3.3.2 ลักษณะโครงสร้างเนื้อหาธัมมปทัฏฐกถา 
โครงสร้างของเนื้อเรื่องในธัมมปทัฏฐกถามี 5 ส่วนส าคัญ (พระมหาอรุณ อรุณธมฺโม, 

2544: 20) คือ  
1) อารัมภกถา ค ากล่าวปรารภว่า พระพุทธเจ้าประทับที่ไหน ทรงปรารภใครและตรัสพระ

ธรรมเทศนาหรือธรรมบทคาถาใด องค์ประกอบเหล่านี้เป็นส่วนส าคัญที่มีทุกเรื่อง เช่น “อกฺโกจฺฉิ ม  
อวธิ มนฺติ อิม  ธมฺมเทสน  สตฺถา เชตวเน วิหรนฺโต ติสฺสตฺเถร  อารพฺภ กเถสิ” แปลว่า “พระศาสดาเมื่อ
ประทับอยู่ ณ พระเชตวัน ทรงปรารภพระติสสเถระ ตรัสพระธรรมเทศนานี้ว่า ผู้โน้นได้ด่าเรา ผู้โน้น
ได้ตีเรา (อกฺโกจฺฉิ ม  อวธิ ม ) เป็นต้น” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/42)  

2) ปัจจุบันวัตถุ เรื่องที่เกิดขึ้นในสมัยพุทธกาล เป็นเรื่องปัจจุบันในธัมมปทัฏฐกถา 
ส่วนมากจะเน้นปัจจุบันวัตถุ บางเรื่องมีเพียงปัจจุบันวัตถุ ไม่มีอดีตวัตถุ มีประวัติของบุคคลทุกระดับ 
ทั้งเทวดา พรหม ดิรัจฉานบางชนิด โดยจ าแนกได้ 14 ประเภท คือ (1) พุทธประวัติ ปรากฏในทุกเรื่อง 
เพราะคาถาในทุกเรื่องพระพุทธเจ้าเป็นผู้ตรัส (2) เถรประวัติ มีทั้งพระเถระที่ได้รับเอตทัคคะและพระ
เถระที่เป็นพระอรหันต์รูปอ่ืน เช่น พระโมคคัลลานเถระ พระสารีบุตรเถระ พระมหากัสสปเถระ พระ
อานนทเถระ (3) เถรีประวัติ มีทั้งพระเถรีที่ได้รับเอตทัคคะและที่เป็นพระอรหันต์ (4) สามเณรประวัติ 
ส่วนใหญ่เป็นสามเณรที่บรรลุเป็นพระอรหันต์ตั้งแต่อายุ 7 ขวบ เช่น บัณฑิตสามเณร สังกิจจสามเณร 
สุมนสามเณร (5) ประวัติของภิกษุท่ัวไป บางเรื่องปรากฏชื่อ แต่บางเรื่องก็ไม่ปรากฏ เป็นกลุ่มบ้าง รูป
เดียวบ้าง มีทั้งรูปที่ประพฤติดีและประพฤติไม่ดี เช่น ภิกษุฉัพพัคคีย์ (กลุ่มที่มี 6 รูป) ภิกษุ 5 รูป ภิกษุ
ผู้ฆ่าหงส์ (6) ประวัติของอุบาสก มีท้ังอุบาสกที่ได้รับเอตทัคคะและอุบาสกส าคัญคนอ่ืน เช่น ฉัตตปาณิ
อุบาสก อนาถบิณฑิกเศรษฐี จิตตคฤหบดี (7) ประวัติของอุบาสิกา มีทั้งอุบาสิกาที่ได้รับเอตทัคคะและ
อุบาสิกาส าคัญคนอ่ืน เช่น นางขุชชุตตรา นางวิสาขามหาอุบาสิกา นางอุตตรา (8) ประวัติของนักบวช
ในลัทธินอกพระพุทธศาสนา ไม่ว่าจะเป็นครูทั้ง 6 ที่เป็นเจ้าลัทธิร่วมสมัยพระพุทธเจ้า เช่น สัญชัยเว
ลัฏฐบุตร ปูรณกัสสปะ รวมถึงนักบวชในศาสนาพราหมณ์ เป็นต้น (9) ประวัติของพระราชาและพระ
เทวี ซึ่งเป็นผู้ครองราชย์อยู่ในสมัยพุทธกาล เช่น พระเจ้าวิฑูฑภะ พระเจ้าปเสนทิโกศล พระเจ้าพิม
พิสาร พระนางมัลลิกาเทวี (10) ประวัติของบุคคลทั่วไปทั้งเด็กและผู้ใหญ่ มีทั้งที่ปรากฏชื่อและไม่
ปรากฏ ทั้งคนที่ประพฤติดีและไม่ดี เช่น นายพรานชื่อว่า โกกะ นางสิริมา ลูกชายคนตัดฟืน เด็กหญิง
ผู้ชอบกินไข่ไก่ (11) ประวัติของเทวดา ไม่ว่าจะเป็นราชาของเทวดา เทพบุตรและเทพธิดาต่าง ๆ 
นอกจากนั้น ยังปรากฏเรื่องของมารและพรหม เป็นต้น (12) ประวัติของเปรต มีปรากฏจ านวนมาก 
ซ่ึงนิยมกล่าวถึงเปรตที่เสวยผลกรรมมานาน พระพุทธเจ้าเป็นผู้ตรัสถึงอดีตกรรมของเปรตเหล่านั้น 
เช่น เรื่องเปรตงู เปรตถูกค้อนทุบหัว (13) ประวัติของอมนุษย์ มีทั้งเรื่องของอมนุษย์โดยเฉพาะและ
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เรื่องที่แทรกอยู่ในเรื่องอ่ืน เช่น กาลียักษิณี อมนุษย์ในเมืองไพศาลี (14) ประวัติของดิรัจฉาน ซึ่งเป็น
สัตว์ที่มีความส าคัญในพุทธประวัติ เช่น ช้างปาริไลยกะ ลิง ช้างเอราวัณ  

3) อดีตวัตถุ เรื่องในอดีต หรือเรื่องในชาติก่อน ที่ส่งผลถึงปัจจุบัน โดยพระพุทธเจ้าเป็นผู้
ตรัสเล่าเรื่อง ส่วนมากมาคู่กับปัจจุบันวัตถุ แทรกอยู่ในเรื่องอ่ืน ไม่มีอดีตวัตถุโดยเฉพาะ แบ่งเป็น 2 
ประเภท คือ  

3.1 ชาดก เรื่องการบ าเพ็ญบารมีของพระโพธิสัตว์ในอดีตชาติ เป็นเรื่องชาดกหรือ
น ามาจากชาดก มีจ านวนมาก เช่น นิโครธชาดก กัณหอุสภชาดก นันทวิสาลชาดก ฯลฯ  

3.2 บุรพกรรม เรื่องกรรมเก่าในอดีตชาติของบุคคลทุกระดับ มักมาคู่กับเรื่องในข้อ 
2 บางเรื่องเริ่มต้นด้วยบุรพกรรม บางเรื่องเริ่มต้นด้วยเรื่องในปัจจุบัน แล้วกล่าวถึงบุรพกรรม 
พระพุทธเจ้าตรัสเล่าให้ฟังเมื่อมีคนทูลถาม เป็นเรื่องยาวบ้าง สั้นบ้าง มีจ านวนมาก ส่วนมากขึ้นต้ น
ด้วยค าว่า “อตีเต กิร…” แปลว่า “ได้ยินว่า ในอดีต…” หรือ “…พุทฺธกาเล กิร…” แปลว่า “ได้ยินว่า 
ในกาลแห่งพระพุทธเจ้าพระนามว่า…” ที่ข้ึนต้นด้วยค าอ่ืนมีน้อย  

4) คาถา คาถาในธรรมบทที่น ามาอธิบายความนับเป็นส่วนที่ส าคัญ ดังกล่าวแล้วใน
เบื้องต้น แบ่งเป็น 3 ส่วน คือ  

4.1 ค าอธิบายก่อนตรัสพระคาถา มีในทุกเรื่อง ดังตัวอย่าง  
“อถ น  สตฺถา ‘อาม คหปติ อปฺปมตฺตา นาม คหฏฺฐา วา ปพฺพชิตา วา อิธโลเก จ 

ปรโลเก จ นนฺทนฺติเยวาติ วตฺวา อิม  คาถมาห…” (ถ้า 2 คาถาขึ้นไปใช้ข้อความว่า อิมา คาถา อภาสิ) 
แปลว่า “ทีนั้น พระศาสดาตรัสกะเศรษฐีนั้นว่า อย่างนั้น คฤหบดี ธรรมดาผู้ไม่ประมาท เป็นคฤหัสถ์ก็
ตาม เป็นบรรพชิตก็ตาม ย่อมเพลิดเพลิน ในโลกนี้และโลกหน้าแท้ ดังนี้แล้ว ตรัสพระคาถานี้ว่า…” 
(ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/154)  

“สตฺถา โอวทิตฺวา ฉนฺน เทฺว อคฺคสาวกา นาม ตุยฺห  กลฺยาณมิตฺตา อุตฺตมปุริสา, เอว
รูเป กลฺยาณมิตฺเต เสวสฺสุ ภชสฺสูติ วตฺวา อนุสนฺธึ ฆเฏตฺวา ธมฺม  เทเสนฺโต อิม  คาถมาห...” แปลว่า 
“พระศาสดา ตรัสเตือนว่า ฉันนะ ชื่อว่า อัครสาวกทั้งสอง เป็นกัลยาณมิตร เป็นบุรุษชั้นสูงของเธอ 
เธอจงเสพ จงคบกัลยาณมิตรเห็นปานนี้ ดังนี้แล้ว เมื่อจะทรงแสดงธรรมสืบต่ออนุสนธิ จึงตรัสพระ
คาถานี้ว่า…” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/16/245)  

เนื้อหาในพระคาถาไม่ต่างจากอธิบายก่อนตรัสพระคาถา พระคาถาเป็นการประมวล
ค าอธิบายจากร้อยแก้ว เป็นร้อยกรองอีกครั้ง  

4.2 คาถา ตรัสอธิบายข้อ 4.1 แล้วตรัสพระคาถา ดังกล่าวแล้วในเบื้องต้น  
4.3 อธิบายพระคาถา หรือแก้อรรถ เป็นค าอธิบายศัพท์ หรือเนื้อความในพระคาถา 

ให้เข้าใจชัดเจนยิ่งขึ้น นับเป็นส่วนส าคัญของทุกเรื่อง มีมากน้อยต่างกันไปแต่ละเรื่องเป็นส่วนที่พระ
พุทธโฆสะแต่งอย่างแท้จริง  
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5) สรุปผล บอกให้ทราบว่า พระพุทธเจ้าตรัสพระธรรมเทศนาแล้ว คนฟังได้รับผลอะไร 
พระธรรมเทศนามีประโยชน์มากน้อยเพียงไร เป็นส่วนส าคัญของทุกเรื่อง ดังตัวอย่าง  “เทสนาวสาเน 
สา เทวตา โสตาปตฺติผเล ปติฏฺฐหิ. สมฺปตฺตปริสายปิ สาตฺถิกา ธมฺมเทสนา อโหสีติ” แปลว่า “ในกาล
จบเทศนา เทวดานั้นด ารงอยู่ในโสดาปัตติผล พระธรรมเทศนาได้มีประโยชน์แม้แก่บริษัทผู้มาประชุม
กัน ดังนี้แล” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/20) ในธัมมปทัฏฐกถาประกอบด้วยเนื้อหา 5 ส่วนส าคัญดังกล่าว
มานี้ บางเรื่องมีครบทั้ง 5 ส่วน บางเรื่องมีเพียง 4 ส่วน ที่ขาดไปส่วนมากจะเป็นส่วนที่ 3 อดีตวัตถุ 
โครงสร้างธัมมปทัฏฐกถา ดังภาพต่อไปนี้  

 
ภาพที่ 1 โครงสร้างคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 
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2.3.4 ความส าคัญของธัมมปทัฏฐกถา 
ธัมมปทัฏฐกถามีความส าคัญ 4 ด้าน ดังนี้  
1) ด้านอรรถกถา ค าสอนทางพุทธปรัชญา แบ่งเป็นยุคต่าง ๆ ได้ ดังนี้  

1.1 ยุคธรรมวินัย เริ่มตั้งแต่พระพุทธเจ้าตรัสรู้ แสดงปฐมเทศนาจนถึงปรินิพพาน
รวมเวลา 45 ปี พระพุทธองค์ทรงแสดงธรรมวินัยด้วยมุขปาฐะ กล่าวคือ ทรงแสดงธรรมด้วยปากเปล่า 
พระสาวกก็ทรงจ าด้วยมุขปาฐะตามความสามารถและความถนัดของแต่ละรูป  

1.2 ยุคพระไตรปิฎก เริ่มตั้งแต่หลังพุทธปรินิพพานจนถึงการท าสังคายนาครั้งที่ 3 
ประมาณ พ.ศ. 235 รวมถึงผลของสังคายนาครั้งที่ 3 ด้วย ยุคนี้ยังใช้วิธีมุขปาฐะอยู่  

1.3 ยุคหลังพระไตรปิฎก พระสงฆ์ได้แต่งคัมภีร์อธิบายความหมายในพระไตรปิฎกให้
เข้าใจง่ายขึ้นแบ่งได้ 7 ยุค ได้แก่ ยุคอรรถกถา ยุคฎีกา ยุคอนุฎีกา ยุคปกรณ์พิเศษ ยุคโยชนา ยุคบาลี
ไวยากรณ์ และยุคพจนานุกรม  

ธัมมปทัฏฐกถาเป็นคัมภีร์ในยุคอรรถกถาจึงมีความส าคัญและเนื้อหาน่าเชื่อถือรอง
จากพระไตรปิฎก 

2) ด้านวรรณคดี ธัมมปทัฏฐกถามีเนื้อหาถูกต้องตามความหมายของวรรณคดี อัน
หมายถึง เป็นผลงานที่แต่งดี มีศิลปะ ทั้งที่เป็นลายลักษณ์และมุขปาฐะ ซึ่งให้คุณค่าทางอารมณ์และ
ความรู้สึกต่อผู้อ่านผู้ฟังได้ (ศิราพร ณ ถลาง และปรียา หิรัญประดิษฐ์, 2538: 319) ผลงานที่แต่งดี
จะต้องมีวรรณศิลป์ อันหมายถึง ศิลปะในการแต่งหนังสือ  

นอกจากนี้ ธัมมปทัฏฐกถายังมีลักษณะเป็นวรรณคดีบาลีและวรรณคดีศาสนา คือ 
วรรณคดีที่ เขียนขึ้นด้วยภาษาบาลีเป็นปฐม จากนั้น ได้รับการแปลเป็นภาษาอ่ืนมากมาย เช่น 
ภาษาอังกฤษ ภาษาจีน ภาษาทิเบต ภาษาไทย โดยอาศัยเนื้อหาสาระหรือหลักธรรมทางศาสนา 
ตลอดจนบุคคลในศาสนา ได้แก่ ศาสดา สาวกและผู้ที่เกี่ยวข้องมาเป็นแก่นเรื่อง หรือโครงเรื่อง อาจ
รวมทั้งเรื่องราวที่คิดแต่งขึ้นใหม่ให้เป็นอย่างเรื่องในศาสนา ทั้งนี้ มีจุดประสงค์เพ่ือกล่อมเกลาจิตใจ
ของบุคคลให้ดีขึ้น (สนิท ตั้งทวี, 2527: 85)  

ธัมมปทัฏฐกถาจึงเป็นวรรณกรรมที่แต่งอย่างมีศิลปะที่จัดเป็นวรรณคดี อันประกอบด้วย
ลักษณะของวรรณศิลป์ 6 ประการ ดังนี้  

1. อารมณ์สะเทือนใจ เนื้อหาเกี่ยวกับอารมณ์สะเทือนใจที่ผู้แต่งแสดงออกมาให้
ผู้อ่านหรือผู้ฟังได้รับรู้ ผู้แต่งสามารถแสดงอารมณ์ออกมาให้ผู้อ่านหรือผู้ฟังเกิดอารมณ์ร่วมได้  

2. จินตนาการ เนื้อหาที่ผู้แต่งได้สร้างภาพขึ้นในจิตใจแล้วบรรยายให้เกิดภาพมุ่งใน
ด้านความงามความดีเพ่ือบ ารุงจิตใจให้เกิดความบันเทิง  

3. การแสดงออก ผู้แต่งได้น าเอาความรู้ อารมณ์สะเทือนใจ ความนึกคิดจินตนาการ
ของบุคคลมาบรรยายให้ผู้อ่านหรือผู้ฟังได้รับรู้ 3 ลักษณะส าคัญ คือ (1) การแสดงภาพและความรู้สึก
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ได้อย่างชัดเจนและแนบเนียน (2) การแสดงให้เห็นความเคลื่อนไหวของบุคคลในเรื่อง(3) การแสดงให้
เห็นนิสัยใจคอและบุคลิกภาพของบุคคลในเรื่อง  

4. ท่วงท านองหรือท่วงท่าที่แสดงออก ส านวนโวหารในการเล่าเรื่องที่เป็นเอกลักษณ์
ของตน โดยพิจารณาจากวิธีจัดเรียงถ้อยค า การเขียนประโยค วรรคตอน การแสดงความคิดเห็น
เฉพาะตัว อันเป็นท่วงท่าและลักษณะพิเศษเฉพาะตัวที่ผู้แต่งแสดงออกมา  

5. กลวิธีในการแต่ง วิธีการในการแต่งที่สอดแทรกความรู้และฝีมือในการแต่ง การ
ถอดจินตนาการ และอารมณ์สะเทือนใจออกมาได้อย่างมีศิลปะ  

6. องค์ประกอบ องค์ประกอบมีความเหมาะสม คือ มีเนื้อหาหลักและส่วนขยาย
ความที่เหมาะสม (ศิราพร ณ ถลาง และปรียา หิรัญประดิษฐ์, 2538: 320-322)  

3) ด้านสื่อในการเผยแผ่พุทธปรัชญา ธัมมปทัฏฐกถาน าเสนอหลักธรรมและสารประโยชน์
ผ่านหนังสือ อันเป็นสื่อที่ใช้เผยแผ่พุทธปรัชญาที่ได้รับการยกย่อง ดังวัตถุประสงค์ที่สรุปจากปณาม
คาถาและค าอุทิศในธัมมปทัฏฐกถา 7 ประการ คือ  

1. เพ่ือน าเสนอธรรมบทที่พระพุทธเจ้าทรงอาศัยเหตุต่าง ๆ ที่แสดงไว้แล้วเป็น
อุทาหรณ์สอนใจแก่บุคคลทั้งหลาย 

2. เพื่อให้สรรพสัตว์ที่ไม่รู้ภาษาสิงหลได้รับประโยชน์จากอรรถกถาธรรมบท 
3. เพ่ือแปลธัมมปทัฏฐกถา โดยตัดค าพูดที่พิสดารเกินออกไป ยกขึ้นสู่ตันติภาษา 

(ภาษามคธ) ที่น่าพอใจ อธิบายบทพยัญชนะแห่งคาถาที่ยังไม่แจ่มแจ้งให้ชัดเจนหมดจด แล้วกล่าวบท
พยัญชนะแห่งคาถาที่เหลือนั้นโดยอรรถ ด้วยภาษาถ่ินอื่นเช่นกัน  

4. เพ่ือให้เกิดปีติและปราโมทย์ทางใจ โดยอาศัยอรรถและธรรมแก่นักปราชญ์
ทั้งหลาย 

5. เพื่อน าเสนอคาถาพระธรรมบท 423 คาถา พร้อมเรื่องประกอบ 302 เรื่อง  
6. เพ่ือเรียบเรียงอรรถกถาแห่งพระคาถา ให้สมบูรณ์ด้วยอรรถและพยัญชนะ ด้วย

ภาษาบาลีประมาณ 72 ภาณวาร ให้เป็นประโยชน์เกื้อกูลแก่ชาวโลก  
7. เพ่ือความตั้งมั่นแห่งพระสัทธรรมของพระพุทธเจ้า  

พระอรรถกถาจารย์แต่งธัมมปทัฏฐกถาขึ้นโดยมีจุดประสงค์ 3 ประการ คือ 1. เพื่อใช้เป็น
เครื่องมือในการอบรมสั่งสอน ด้วยการอธิบายหลักธรรมในคัมภีร์ทางพุทธปรัชญาให้ชัดเจนและเข้าใจ
ง่ายขึ้น อันเป็นการแสดงค าสอนหรือบันทึกธรรมะของพระพุทธเจ้าและพุทธบริษัท ท าให้ผู้ศึกษา
เข้าใจและเข้าถึงแก่นของพุทธปรัชญา ก่อให้เกิดศรัทธามั่นคงในพุทธปรัชญามากขึ้น 2. เพ่ือน าเสนอ
เนื้อหาเกี่ยวกับการสรรเสริญพระรัตนตรัย เนื้อหาที่แสดงถึงความรุ่งเรืองและเหตุการณ์ของพุทธ
ปรัชญา รวมทั้งประวัติของบุคคลทางพุทธปรัชญาทุกระดับ โดยบันทึกในเชิงนิทานประกอบธรรมะ 3. 
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เพ่ือให้เป็นบันเทิงคดี โดยน าเสนอเนื้อหาและหลักธรรมทางพุทธปรัชญาให้น่าสนใจด้วยการสอดแทรก
จินตนาการของผู้แต่งลงไปด้วย  

4) ด้านต าราเรียน การจัดหลักสูตรการเรียนการสอนพระปริยัติธรรมแผนกบาลีอย่างเป็น
ระบบในสมัยรัชกาลที่ 2 คณะสงฆ์ได้จัดธัมมปทัฏฐกถาไว้ในหลักสูตรการศึกษา นับจากนั้นธัมมปทัฏฐ
กถาที่จัดไว้ได้เป็นหลักสูตรประโยคบาลีสนามหลวงจนถึงปัจจุบัน ประกอบด้วย  

1. ประโยค 1-2 วิชาแปลมคธเป็นไทย จ าแนกเป็นการแปลโดยพยัญชนะและแปล
โดยอรรถ ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 1–4  

2. ประโยค ป.ธ. 3 วิชาแปลมคธเป็นไทย จ าแนกเป็นการแปลโดยพยัญชนะและโดย
อรรถ ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 5-8 และวิชาสัมพันธ์ไทย ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 5–8  

3. ประโยค ป.ธ. 4 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 1  
4. ประโยค ป.ธ. 5 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 2–4  
5. ประโยค ป.ธ. 6 วิชาแปลไทยเป็นมคธ ใช้ธัมมปทัฏฐกถา ภาคท่ี 5–8  

 
2.4 ผลงานวิจัยท่ีเกี่ยวข้อง  

ปรุตม์ บุญศรีตัน (2550) ได้ศึกษารูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
ผลการวิจัยพบว่า แนวคิดและทฤษฎีการตีความทางพระพุทธศาสนาและทางตะวันตกมีเป้าหมายเพ่ือ
เข้าใจความจริง ความถูกต้องดีงามผ่านการใช้ภาษาเป็นเครื่องมือในการสื่อสารจึงมีพัฒนาการ ทั้ง
ทฤษฎีและวิธีการตีความมาโดยล าดับ แต่มีความแตกต่างกันในรายละเอียดด้านทฤษฎีและวิธีการ
ตีความ ทฤษฎีการตีความทางตะวันตกมี 3  ทฤษฎีหลักที่มีจุดเน้นที่แตกต่างกันในการค้นหา
ความหมายที่สมบูรณ์ คือ ทฤษฎีที่ถือผู้สื่อความเป็นศูนย์กลาง ทฤษฎีที่ถือคัมภีร์เป็นศูนย์กลาง และ
ทฤษฎีที่ถือผู้อ่านเป็นศูนย์กลาง ในขณะที่ทฤษฎีการตีความทางพระพุทธศาสนามีนัยบ่งชี้ว่า การจะ
ค้นหาความหมายสมบูรณ์ต้องอาศัยองค์ประกอบหลายประการ คือ ให้ความส าคัญทั้งแก่ผู้สื่อความ 
คัมภีร์ ผู้อ่านและบริบททางสังคมของผู้สื่อความ คัมภีร์และผู้อ่าน ที่ต้องมีความเชื่อมโยงอิงอาศัยกัน
และกัน จึงอาศัยนัยดังกล่าวนี้สร้างและเสนอเป็นรูปแบบการตีความคัมภีร์ในพระพุทธศาสนาเถรวาท 
เมื่อน ามาวิเคราะห์การตีความเรื่องมังสวิรัติของส านักสันติอโศกและนิพพานของส านักวัด
พระธรรมกายพบว่า ส านักสันติอโศกใช้การตีความแบบยึดผู้อ่านเป็นหลักและบางแห่งได้ใช้การ
ตีความแบบยึดผู้สื่อความเป็นหลัก ส านักวัดพระธรรมกายใช้การตีความแบบยึดผู้อ่าน เป็นหลักและ
อ้างคัมภีร์ต่าง ๆ มาสนับสนุนการตีความของตน ในขณะที่พระพรหมคุณาภรณ์ (ป.อ. ปยุตฺโต) ใช้การ
ตีความแบบยึดคัมภีร์เป็นหลัก และบางแห่งยังคงใช้การตีความแบบยึดผู้สื่อความเป็นหลักประกอบ  

พระอนันต์ อิสุกาโร (เป้งไชยโม) (2550) ได้ศึกษาเรื่องศึกษาการตีความปฏิจจสมุปบาท
ตามทัศนะของพุทธทาสภิกขุ ผู้วิจัยได้ศึกษาประวัติความเป็นมาและความส าคัญของการวิจัยศึกษา
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หลักปฏิจจสมุปบาทในพระไตรปิฎกและคัมภีร์วิสุทธิมรรค โดยศึกษาหลักธรรมเรื่องปฏิจจสมุปบาท 
อันเป็นกระบวนการเกิดทุกข์และดับทุกข์ ส่วนในคัมภีร์วิสุทธิมรรคกล่าวถึงธรรมทั้งหลายที่เป็นภูมิ
แห่งปัญญา ดังที่กล่าวไว้ว่า “ธรรมต่างโดยขันธ์ อายตนะ ธาตุ อินทรีย์ และปฏิจสมุบาทเป็นอาทิ เป็น
ภูมิแห่งปัญญา” อย่างไรก็ตาม การศึกษาหลักปฏิจจสมุปบาทในฐานะอิทัปปัจจยตานั้นแสดงความจริง
ตามกระแสแห่งเหตุปัจจัย มีสภาวะเกิดขึ้น ด ารงอยู่และดับไป มีความส าคัญเพ่ือแสดงกระบวน
สภาวธรรมหลักอิทัปปัจจยตา พุทธทาสภิกขุได้ชี้ประเด็นและตีความ ทั้งโดยตรงและโดยอ้อม แสดงให้
เห็นภาวะความเป็นทุกข์แล้ว มุ่งสู่การดับทุกข์ เน้นกระบวนธรรมสัมพันธ์ค าสอนที่ปรากฏอยู่ใน
พระไตรปิฎก ซึ่งตรัสเกี่ยวกับกระบวนสภาวปัจจยธรรมที่ปรากฏในรูปอริยสัจสี่ ซึ่งพุทธทาสภิกขุได้
น ามากล่าวเพ่ือความชัดเจนตามกระบวนแห่งปฏิจสมุปบาทธรรม  

นอกจากนี้ ผลการศึกษาวิจัยพบว่า การตีความหลักปฏิจจสมุปบาทตามทัศนะของพุทธทาส
ภิกขุมีประเด็นความสัมพันธ์และการตีความทางเนื้อหาสาระเหมือนกับหลักปฏิจจสมุปบาทใน
พระไตรปิฎกและคัมภีร์วิสุทธิมรรค ซึ่งมีความคล้ายคลึงกันกับหลักปฏิจจสมุปบาทในพระไตรปิฎก
และวิสุทธิมรรคในประเด็นที่ว่า ทุกสรรพสิ่งล้วนเป็นไปตามหลักปฏิจจสมุปบาท คือ ภาวะแห่งธรรมที่
อาศัยกันเกิดขึ้นและดับไป ตามหลักที่ว่า “เมื่อสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เมื่อสิ่งนี้ดับ สิ่งนี้จึงดับ หรือเพราะ
อวิชชาเป็นปัจจัย จึงมีสังขาร เพราะสังขารเป็นปัจจัย จึงมีวิญญาณ” ส่วนผลการศึกษาในประเด็นของ
การตีความของพุทธทาสภิกขุที่แปลกออกไปทางด้านการใช้ส านวนภาษาที่เป็นสื่อในการอธิบาย
เนื้อหาสาระ จุดเน้น วิธีการและรายละเอียดบางประการแตกต่างจากพระไตรปิฎกและคัมภีร์วิ สุทธิ
มรรค จากการศึกษาวิจัยท าให้ทราบว่า การตีความที่เหมือนและแตกต่างกันนั้นท าให้มองเห็นความ
หลากหลายของแนวคิดที่บุคคลต่าง ๆ ตีความหมาย อธิบายเหตุปัจจัย ไม่ว่าจะเป็นการใช้ส านวน
ภาษาหรือความเห็นของแต่ละบุคคลที่มีพ้ืนฐานทางการศึกษาและการปฏิบัติที่ต่างกัน จึงมีการตีความ 
อธิบายความไปในประเด็นต่าง ๆ ทั้งที่เป็นสัสสตทิฐิสัมมาทิฐิและอุจเฉททิฐิ  

หิมพรรณ รักแต่งาม (2551) ได้ศึกษาเรื่องการศึกษาวิเคราะห์การตีความหลักธรรมทาง
พระพุทธศาสนาของ ติช นัท ฮันห์ ผู้วิจัยได้น าเสนอการตีความหลักธรรมทางพระพุทธศาสนาของ ติช 
นัท ฮันห์ ในเชิงวิธีการ คือ การเปรียบเทียบพระสูตรและเนื้อหาของหลักธรรม ประกอบด้วยไตร
ลักษณ์ ปฏิจจภาวะ สติ ศีล พิธีกรรมการกราบคารวะพ้ืนดิน ทัศนะของ ติช นัท ฮันห์ ว่าด้วย
พระพุทธศาสนาและศาสนาอ่ืน และทัศนะต่อปัญหาปัจจุบันของโลก ผลการวิจัย พบว่า ติช นัท ฮันห์ 
มีหลักการตีความส าคัญ 4 ประการ คือ การตีความเพ่ือหาค าสอนที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า ซึ่ง
แบ่งเป็น 2 กรณี คือ การตีความเพ่ือหาค าสอนดั้งเดิมของพระพุทธเจ้า และการตีความเพ่ือหา
เจตนารมณ์ที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า  

ทศพร คุ้มภัย (2555) ได้ศึกษาเรื่องศึกษาวิธีการตีความเรื่องสุขาวดีพุทธ เกษตรใน
พระพุทธศาสนามหายาน จากการศึกษาพบว่า แนวความคิดเรื่องสุขาวดีพุทธเกษตรมีก าเนิดและ
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พัฒนาการมาควบคู่กับประวัติศาสตร์พระพุทธศาสนามหายาน โดยได้รับอิทธิพลแนวคิดนี้จากปัจจัย
แวดล้อมหลายประการเช่น อุดมคติเรื่องพุทธภูมิ สภาวะทางสังคม ตลอดจนพุทธปรัชญามหายาน 
แนวความคิดดังกล่าวมีการจัดระบบทั้งในรูปของการมีคัมภีร์พ้ืนฐานเพ่ือใช้ในการเผยแผ่ พิธีกรรม 
การปฏิบัติธรรมและวิธีการเพ่ือการบรรลุถึงเป้าหมายในอุดมคติ คือ การได้อุบัติยังสุขาวดีพุทธเกษตร
วิสุทธิภูมิ เบื้องทิศตะวันตก ซึ่ งแนวความคิดดังกล่าวมี อิทธิพลต่อการสร้างเสริมศรัทธาแก่
พุทธศาสนิกชน ส่งผลต่อการสร้างสรรค์ด้านศิลปวัฒนธรรม วรรณกรรมและผูกพันอยู่ในวิถีชีวิตชาว
พุทธมหายาน โดยได้รับการสืบทอดจนสามารถจัดตั้งเป็นนิกายหนึ่งในพระพุทธศาสนามหายาน ได้แก่ 
นิกายสุขาวดี  

การตีความเรื่องสุขาวดีนี้มีการอธิบายมาแต่ครั้งอดีตและพัฒนาเป็นรูปแบบการตีความใน
ปัจจุบัน ซึ่งแบ่งการตีความเป็น 3 กลุ่ม ได้แก่ กลุ่มที่ 1 การตีความสุขาวดีเป็นโลกภายนอก ซึ่งอธิบาย
ในลักษณะของการพรรณนาให้รายละเอียด ตลอดถึงวิธีการเพ่ือให้สามารถส าเร็จประโยชน์ต่อการ
บรรลุสู่วิสุทธิภูมิ การตีความกลุ่มนี้มองสุขาวดีพุทธเกษตรเป็นดินแดนที่มีอยู่จริง หากแต่เป็นโลกธาตุที่
ตั้งอยู่ห่างจากโลกนี้ออกไปทางทิศตะวันตก เป็นการตีความที่แสดงเรื่องของบุคคล สถานที่ กาล กลุ่ม
ที่ 2 คือ การตีความสุขาวดีเป็นโลกภายใน โดยอธิบายว่า สุขาวดี คือ สภาวะของจิตที่เข้าถึงคุณสมบัติ
ของความเป็นผู้รู้ ผู้ตื่น ผู้เบิกบานหรือมีความรู้แจ้งในโพธิ พระอริยเจ้าทั้งหลายในสุขาวดี คือ ตัวแทน
แห่งคุณธรรมอันมีประการต่าง ๆ ซึ่งสภาวะนั้นหาได้อยู่นอกตัว มิใช่โลกภายนอก แต่เป็นสุขาวดีในจิต 
เกิดที่จิต ส าเร็จได้ที่จิตนี้เอง ดังนั้น สุขาวดีในแนวทางที่สองนี้จึงแสดงเรื่องธรรมาธิษฐาน มุ่งเข้าถึง
การรู้แจ้งสุขาวดีที่จิตของตน ส่วนกลุ่มที่ 3 เป็นการตีความของแนวคิดพระพุทธศาสนาเพ่ือสังคม ซึ่งมี
ความเห็นว่า สุขาวดีพุทธเกษตรสามารถส าเร็จได้ด้วยการปลูกฝังจิตที่เข้าใจในโพธิและแสดงออกมา
ด้วยการสร้างสรรค์สังคมให้มีความสุข เป็นการสร้างสุขาวดีบนพ้ืนพิภพ สามารถจับต้องได้ ด้วยการ
บ าเพ็ญสาธารณประโยชน์เพ่ือการช่วยเหลือสังคมให้พบกับความสุข จากการตีความเบื้องต้นพบว่า 
ปัจจัยของการตีความแนวคิดแรกเป็นเรื่องของบุคคลาธิษฐานมีองค์ประกอบจากจารีตคัมภีร์ กรอบ
ความคิดของผู้ตีความ สถานการณ์แวดล้อมทางสังคมและทัศนะทางความคิด ตลอดจนประสบการณ์
ของผู้ตีความ ส าหรับเครื่องมือที่เป็นปัจจัยของการตีความเชิงจิตพบว่า มีส่วนมาจากฐานความคิดเรื่อง
สมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะ ทั้งความคิดที่จะเข้าใจถึงเจตนารมณ์อันแท้จริงของพระพุทธเจ้าและ
การเติมเต็มมิติด้านศรัทธาและปัญญา จึงส่งผลให้มีการแสดงออกของแนวคิดนี้ ในรูปของ
ธรรมาธิษฐาน ส่วนการตีความเพ่ือสังคมได้ตั้งอยู่บนฐานของการน าอุดมคติทางศาสนามาประยุกต์เข้า
กับโลกแห่งความเป็นจริง ซึ่งพระพุทธศาสนาในสังคมไทยก็มีการใช้รูปแบบดังกล่าวในการอธิบายเรื่อง
นรก สวรรค์และการน าพระพุทธธรรมเพื่อการสร้างสรรค์สังคม  

พนารัตน์ จันทร์สิทธิเวช (2559) ไดศ้ึกษาเรื่องการศึกษาวิเคราะห์การตีความหลักธรรมของ
เชอเกียม ตรุปะ ผลการศึกษาพบว่า แนวคิดและทฤษฎีการตีความทางตะวันตกมีพัฒนาการมาจาก
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ปรัชญากรีกโบราณเรียกว่า ศาสตร์แห่งการตีความ หรืออรรถปริวรรตศาสตร์ที่พูดถึงวิธีการท าความ
เข้าใจความหมายของสัญลักษณ์ต่าง ๆ ทั้งที่เป็นค าพูด การกระท าและคัมภีร์ แนวคิดและทฤษฎีการ
ตีความทางตะวันตกโดยสรุปแล้วมี 3 ทฤษฎีหลัก คือ 1) ทฤษฎีที่ให้ความส าคัญแก่เจตนารมณ์ของ
ผู้เขียนถือว่า ความหมายมีความสมบูรณ์อยู่ที่ เจตนารมณ์ดังกล่าว 2) ทฤษฎีที่เน้นคัมภีร์ ถือว่า 
ความหมายสมบูรณ์มีอยู่ในคัมภีร์แล้ว ผู้ตีความมีหน้าที่ในการศึกษาตีความค้นหาความหมายนั้น 3) 
ทฤษฎีที่เน้นความส าคัญที่ผู้อ่าน โดยเชื่อว่า ผู้อ่านสามารถเป็นผู้ค้นหาและได้รับความหมายสมบูรณ์
ได้มากกว่าเจตนาของผู้เขียนและตามที่คัมภีร์กล่าวไว้  ทฤษฎีการตีความที่ใช้ในการอ้างอิงถึงของ
งานวิจัยชิ้นนี้มี 3 คน คือ มาร์ติน ไฮเดกเกอร์ ฮันส์ จอร์จ กาดาเมอร์ และพอล ริเกอร์ ซึ่งอยู่ในกลุ่ม
อัตถิภาวนิยมที่เห็นว่า ความเข้าใจและการแปลความหมายเป็นวิธีการพ้ืนฐานของความเป็นมนุษย์
และเสนอให้ตรวจสอบทางปรากฏการณ์วิทยาถึงมิติของความเข้าใจทางภววิทยา เป้าหมายในการ
ตีความต้องมีวัตถุประสงค์เพ่ือเปิดเผยให้เข้าใจการด ารงอยู่และการแปลความหมายผ่านสิ่งที่มนุษย์
สามารถเข้าถึงความรู้และโครงสร้างของความเป็นตัวตนของมนุษย์  

ส าหรับทฤษฎีการตีความของเถรวาทนั้น งานวิจัยนี้น าหลักการตีความตามคัมภีร์เนตติปกรณ์
ที่อธิบายธรรมของพระพุทธเจ้าด้วยหลักหาระ นัยและสาสนปัฏฐานเป็นหลักการอธิบายที่มีลักษณะ
เฉพาะที่มุ่งอธิบายความเนื้อหาธรรมเป็นหลักและใช้เป็นหลักเกณฑ์การตีความค าสอนของพุทธองค์ 
หลักการตีความของพุทธปรัชญามหายานจะน าหลักในสันธินิรโมจนสูตรที่ว่าด้วยข้อความที่กล่าวถึง
หลักศูนยตาหรือกล่าวถึงปรมัตถสัจจะ ซึ่งจัดเป็นข้อความที่ชัดเจนไม่ต้องตีความ (นีตารถะ/นีตัตถะ) 
หากเป็นข้อความที่เป็นสมมติสัจจะจะต้องตีความ (เนยารถะ/เนยยัตถะ) นอกจากนี้ ยังมีหลักอุปาย
เกาศัลยหรือพุทธวิธีในการแสดงธรรมให้เหมาะสมสอดคล้องกับบริบทแวดล้อมและอุปนิสัยที่แตกต่าง
หลากหลายของหมู่สัตว์ ในมหายานยังมีเกณฑ์การตีความ 4 ขั้นตอนของปันเชนโสดนัมแกรกส์ปะ 
ดังนี้ 1) ความหมายตามเจตนารมณ์หรือความหมายเฉพาะ 2) พ้ืนฐานแห่งเจตนารมณ์ 3) แรงจูงใจ 4) 
ไม่ยึดตามตัวอักษร  

การตีความของฝ่ายวัชรยานเป็นระบบการถ่ายทอดจากคนสู่คน โดยมีค าสอนแบบสาธารณะ
และค าสอนส่วนตัว โดยการเข้าถึงความจริงสูงสุดจ าเป็นต้องได้รับการถ่ายทอดค าสอนแบบส่วนตัว
เท่านั้นซึ่งอาจารย์แต่ละคนจะท าพิธีอภิเษกให้แก่ศิษย์แต่ละคนเป็นการเฉพาะ บางครั้งวัชราจารย์จะ
พูดเป็นปริศนา สัญลักษณ์หรือรหัสยะ การถ่ายทอดมี 3 ขั้นตอน คือ 1) การถ่ายทอดโดยใช้ค าพูด 2) 
การถ่ายทอดโดยการสร้างสถานการณ์ 3) การถ่ายทอดโดยอาจารย์น าศิษย์เข้ามามีส่วนร่วมกับจิตของ
อาจารย์ การวิเคราะห์การตีความของเชอเกียม ตรุงปะ พบว่า มีลักษณะผสมผสาน และสอดคล้องกับ
ทั้งทฤษฎีการตีความตะวันตก พุทธปรัชญาเถรวาท มหายานและวัชรยาน โดยมีพ้ืนฐานและกรอบ
แนวคิดจากหลักธรรมในพุทธศาสนาแบบดั้งเดิมของวัชรยาน เพียงแต่ปรับเปลี่ยนรูปแบบในการ
น าเสนอใหม่ให้สอดคล้องกับบริบททางสังคม การน าเสนอหลักพุทธธรรมของเชอเกียม ตรุงปะล้วนมุ่ง
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สู่เป้าหมายเดียวกัน คือ การพัฒนาตัวเองทั้งในด้านจิตวิญญาณและการใช้ชีวิตในสังคม ตรุงปะย้ า
เสมอว่า ไม่ให้จะละทิ้งโลกแห่งสมมุติสัจจะเพ่ือปรมัตถสัจจะ เพราะสัจธรรมทั้งสองด้านเป็นหนึ่ง
เดียวกัน แสดงถึงการยืนยันอย่างเด็ดเดี่ยวว่า ท่ามกลางความรุ่มร้อนของพฤติกรรมธรรมดาสามัญ 
สภาวธรรมอาจบังเกิดขึ้นได้ อันแสดงให้เห็นว่า การด าเนินชีวิตในประจ ากัน คือ การปฏิบัติธรรม ใน
การตีความหลักพุทธธรรมของเชอเกียม ตรุงปะพบเป้าหมาย ดังนี้ 1) การตีความเพ่ือแสดงหลักพุทธ
ธรรมของพระพุทธเจ้า 2) การตีความเพ่ือผสมผสานแนวคิด 3) การตีความพุทธปรัชญาเพ่ือเป็น
ศาสนาสากล 4) การตีความเพ่ือหลุดพ้นจากแบบแผนของจารีต 5) การตีความเพ่ือประยุกต์ให้ปฏิบัติ
ได้จริง และ 6) การตีความภาษาเพ่ือการประยุกต์ใช้  

พระมหามิตร ฐิตปญฺโญ (2559) ได้ศึกษาเรื่องสิกขาบทปริทัศน์: ศึกษาข้อถกเถียงและการ
ตีความศีลในพระพุทธศาสนา ผลการวิจัยพบว่า ปาริสุทธิศีลในพระพุทธศาสนา: ศีลส าหรับภิกษุสงฆ์ 
4 ประเภท เรียกว่า ปาริสุทธิศีล หมายถึง ศีลเป็นเครื่องให้บริสุทธิ์หรือความประพฤติบริสุทธิ์ที่จัดเป็น
ศีล 4 ประการ คือ 1. ปาฏิโมกขสังวรศีล คือ ความส ารวมในพระปาฏิโมกข์ 2. อินทรียสังวรศีล คือ 
ความส ารวมอินทรีย์ ระวังไม่ให้บาปอกุศลธรรม 3. อาชีวปาริสุทธิศีล คือ ความบริสุทธิ์แห่งอาชีวะ 
และ 4. ปัจจัยสันนิสิตศีล คือ การใช้สอยปัจจัย 4 ด้วยพิจารณาให้เป็นไปตามความหมายและ
ประโยชน์หรือคุณค่าที่แท้จริงของสิ่งนั้น ๆ เพ่ือไม่ให้การบริโภคนั้นเป็นไปตามตัณหา ประเด็นข้อ
ถกเถียงและการตีความศีลในพระพุทธศาสนาพบว่า การถกเถียงมีทั้งส่วนที่เป็นพุทธบัญญัติอันเป็นข้อ
ห้ามที่พระพุทธเจ้าทรงตั้งขึ้น เพ่ือป้องกันความเสียหาย และวางโทษแก่ภิกษุผู้ล่วงละเมิดและส่วนของ
อภิสมาจารเป็นการเกิดข้ึนจากขนบธรรมเนียมที่ทรงปฏิบัติสืบทอดกันมา การเกิดข้ึนของอภิสมาจารก็
เพ่ือชักน าความประพฤติของภิกษุสงฆ์ให้ดีงาม การถกเถียงนั้นไม่ได้มีแต่เพียงในปัจจุบันเท่านั้น แม้แต่
ในพุทธกาลก็ยังมีการถกเถียงเรื่องพระธรรมวินัยเช่นกัน ประเด็นข้อถกเถียงและการตีความศีลใน
พระพุทธศาสนาพบว่า การบัญญัติสิกขาบทในพระพุทธศาสนาก็เพ่ือใช้เป็นข้อห้ามส าหรับพระภิกษุ 
เป็นหลักเกณฑ์ของการอยู่ร่วมกันของหมู่คณะ และเพ่ือให้พระพุทธศาสนามีความตั้งมั่น เมื่อใดที่ภิกษุ
ท าความผิดขึ้นก็น าเอาบทบัญญัติไว้ส าหรับมาคอยตรวจสอบเพ่ือน าไปสู่การตัดสิน เป็นกระบวนการ
แห่งการไต่สวน สอนสวน พิจารณาตรวจสอบ ปรับโทษส าหรับผู้ที่ท าความผิด  

พระนรินทร์ สีลเตโช (สาไชยันต์) (2561) ได้ศึกษาเรื่องการตีความแนวคิดเรื่องพรหมใน
พุทธปรัชญาเถรวาท ผลการวิจัยพบว่า 1. แนวคิดเรื่องพรหมในพุทธปรัชญาเถรวาทแบ่งพรหม
ออกเป็น 2 ประเภท คือ 1) พรหมในฐานะที่เป็นบุคลาธิษฐาน 2) พรหมในฐานะที่เป็นธรรมาธิษฐาน 
2. การตีความแบ่งเป็น 2 ประเภท คือ 1) การตีความทางศาสนาเป็นการตีความเฉพาะกลุ่ม 2) การ
ตีความแบบสากล โดยใช้วิภัตติหาระในเนติปกรณ์และทฤษฎีการตีความเชิงรื้อโครงสร้างนิยมของเด
อร์ริดา 3. การวิเคราะห์การตีความแนวคิดเรื่องพรหมในพุทธปรัชญาเถรวาทโดยใช้การตีความแบบ
วิภัตติหาระในเนติปกรณ์ และการตีความเชิงการรื้อโครงสร้างนิยมของเดอร์ริดาพบว่า 1) การตีความ
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พรหมในฐานะเป็นบุคลาธิษฐาน หมายถึง มนุษย์ที่ฝึกจิตด้วยสมถกรรมฐานจนได้ฌาน เมื่อละจากโลก
นี้ไปในขณะที่ฌานไม่เสื่อมจะบังเกิดในพรหมโลกทั้ง 20 ขั้น ตามก าลังของฌาน และ 2) การตีความ
พรหมฐานะเป็นธรรมาธิษฐาน หมายถึง บุคคลที่ได้ปฏิบัติจนเข้าถึงความบริสุทธิ์  2 ระดับ คือ 1) 
ความบริสุทธิ์ด้วยพรหมวิหารธรรม 4 ได้แก ่มารดาบิดา และความบริสุทธิ์ด้วยฌาน 4 ได้แก่ พรหมใน
พรหมโลก 20 ชั้น และ 2) ความบริสุทธิ์ด้วยอริยมรรคมีองค์ 8 ได้แก่ พระพุทธเจ้าและพระอรหันต์
สาวก  

จากงานวิจัยที่กล่าวมาทั้งหมด จะเห็นว่า ศาสตร์แห่งการตีความทางตะวันตกโดยสรุปแล้วมี 
3 ทฤษฎีหลัก คือ 1) ทฤษฎีที่ให้ความส าคัญแก่เจตนารมณ์ของผู้เขียน 2) ทฤษฎีที่เน้นคัมภีร์ ถือว่า 
ความหมายสมบูรณ์มีอยู่ในคัมภีร์ 3) ทฤษฎีที่เน้นความส าคัญที่ผู้อ่าน โดยเชื่อว่า ผู้อ่านสามารถเป็นผู้
ค้นหาและได้รับความหมายสมบูรณ์ ส่วนการตีความที่เกี่ยวข้องกับงานวิจัยนี้เป็นศาสตร์แห่งการ
ตีความพุทธปรัชญา ซึ่งพบว่า ทฤษฎีการตีความพุทธปรัชญาเถรวาทได้น าหลักการตีความตามคัมภีร์
เนตติปกรณ์มาอธิบายหลักธรรมของพระพุทธเจ้าด้วยหลักหาระ นัยและสาสนปัฏฐานเป็นส าคัญ โดย
มุ่งอธิบายความเนื้อหาธรรมเป็นหลักและใช้เป็นหลักเกณฑ์การตีความค าสอนของพุทธเจ้า การตีความ
ในพุทธปรัชญาเถรวาทจึงแบ่งเป็น 2 ประเภท คือ 1) การตีความทางศาสนาเป็นการตีความเฉพาะ
กลุ่ม 2) การตีความแบบสากล โดยใช้วิภัตติหาระในเนติปกรณ์และทฤษฎีการตีความเชิงรื้อโครงสร้าง
นิยมของเดอร์ริดา  

นอกจากนี้ การตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทสามารถอธิบายใน 2 ลักษณะ คือ 1) การ
ตีความในฐานะที่เป็นบุคลาธิษฐาน คือ การเน้นตัวบุคคล รวมถึงลักษณะปัจจัยของการตีความที่
เกี่ยวกับองค์ประกอบด้านจารีตของคัมภีร์ กรอบความคิดของผู้ตีความ สถานการณ์แวดล้อมทางสังคม
และทัศนะทางความคิด ตลอดจนประสบการณ์ของผู้ตีความ และ 2) การตีความในฐานะที่เป็น
ธรรมาธิษฐาน อันเป็นเรื่องของหลักธรรมที่ใช้ในการพัฒนาคุณภาพจิตใจของผู้ศึกษา การตีความใน
ลักษณะที่ 1 คือ แบบบุคลาธิษฐานนี้มีความสอดคล้องกับการตีความเพ่ือสังคม ซึ่งตั้งอยู่บนฐานของ
การน าอุดมคติทางศาสนามาประยุกต์เข้ากับโลกแห่งความเป็นจริง ซึ่งในสังคมไทยได้ใช้แนวคิดแบบ
บุคลาธิษฐานมาอธิบายเรื่องนรก สวรรค์ให้เป็นรูปธรรมยิ่งขึ้น และการน าพุทธธรรมมาใช้ตีความเพ่ือ
รังสรรค์สังคม ในขณะที่การตีความลักษณะที่ 2 คือ แบบธรรมาธิษฐานมีความสอดคล้องกับลักษณะ
การตีความเชิงจิตที่น าฐานความคิดเรื่องสมมติสัจจะและปรมัตถสัจจะมาอธิบาย รวมทั้งความคิดที่จะ
เข้าใจถึงเจตนารมณ์อันแท้จริงของพระพุทธเจ้าและการสร้างความสมดุลในมิติด้านศรัทธาและปัญญา
ให้ควบคูก่ัน จึงส่งผลให้แสดงออกในรูปแบบของธรรมาธิษฐาน  

อย่างไรก็ตาม ในแง่ของการแสวงหาค าสอนที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า การตีความในพุทธ
ปรัชญาสามารถจ าแนกเป็น 2 กรณี คือ 1) การตีความเพ่ือหาค าสอนดั้งเดิมของพระพุทธเจ้า ซึ่งใน
กรณีนี้เป็นเสมือนการตีความที่มุ่งรักษา สืบทอดพุทธพจน์ รวมถึงการตีความตามจารีตที่ปรากฏใน
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คัมภีร์ 2) การตีความเพ่ือหาเจตนารมณ์ที่แท้จริงของพระพุทธเจ้า เป็นการตีความเพ่ือเข้าใจ
วัตถุประสงค์ในการแสดงหลักธรรมต่าง ๆ ทั้งนี้ แนวคิดและทฤษฎีการตีความทางพุทธปรัชญาเถรวาท
มีเป้าหมายเพ่ือเข้าใจความจริง ความถูกต้องดีงามผ่านการใช้ภาษาเป็นเครื่องมือในการสื่อสารจึงมี
พัฒนาการ ทฤษฎีและวิธีการตีความมาโดยล าดับ ดังนั้น ทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจึงมี
นัยที่ชี้ให้เห็นว่า การค้นหาความหมายที่สมบูรณ์ต้องอาศัยองค์ประกอบหลายประการ คือ การให้
ความส าคัญท้ังแก่ผู้สื่อความ คัมภีร์ ผู้อ่านและบริบททางสังคมของผู้สื่อความ โดยคัมภีร์และผู้อ่านต้อง
มีความเชื่อมโยงอิงอาศัยกันและกัน อันเป็นลักษณะเฉพาะของการสร้างและน าเสนอเป็นรูปแบบการ
ตีความคัมภีร์ในพุทธปรัชญาเถรวาท  
 
2.5 สรุปกรอบแนวความคิด  
 ส าหรับการวิจัยครั้งนี้ คณะผู้วิจัยได้ด าเนินการตามกรอบแนวคิด ดังนี้  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

ภาพที่ 2 กรอบแนวความคิดในการวิจัย  

ขั้นตอนที่ 1 ศึกษาแนวคิดและทฤษฎี
ศาสตร์แห่งการตคีวามทั่วไป 

ศึกษาหนังสือ งานวิจัย 
บทความทางวิชาการ
ทั่วไป  
 

ขั้นตอนที่ 2 การพัฒนาศาสตร์แหง่การ
ตีความเชิงปรัชญาในคมัภีร์ธมัมปทัฏฐกถา 

ขั้นตอนที่ 3 การน าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่ง
การตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 

1) ศึกษาพระไตรปิฎกและอรรถกถา 
 2) ศึกษางานวิจัย 

หนังสือ ต ารา และ
บทความทางวิชาการที่
เกี่ยวกับคัมภรี์ธัมม
ปทัฏฐกถา  
 

3) วิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 

รูปแบบศาสตร์

แห่งการตีความ

เชิ งปรัชญาใน

คั ม ภี ร์ ธั ม ม

ปทัฏฐกถา  
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บทที่ 3 
วิธีด ำเนินกำรวิจัย 

  
 งานวิจัยเรื่อรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถานี้ คณะผู้วิจัยได้
ด าเนินวิจัยตามหัวข้อการวิจัย ดังนี้  
 3.1 รูปแบบการวิจัย  
 3.2 วิธีเก็บรวบรวมข้อมูล  
 3.3 การวิเคราะห์ข้อมูล 
 
3.1 รูปแบบกำรวิจัย    
 การวิจัยนี้ เป็นการวิจัยเชิงคุณภาพ (Qualitative Research) ด้วยการศึกษาเอกสาร 
(Documentary Research) ตามกระบวนการศึกษาด้านมนุษยศาสตร์ โดยใช้วิธีวิภาษวิธี (Dialectic 
Method) คือ การวิเคราะห์แยกแยะเนื้อหาหรือข้อความอย่างละเอียด และวิธีหาเหตุผลด้วย
วิจารณญาณ (Discursive Method) ภายใต้การวิเคราะห์ (Analytic Approach) วิจักษ์หรือการ
ประเมินค่ า (Appreciative Approach) และวิธานหรือการน าไปประยุ กต์ ใช้  (Applicative 
Approach) เพ่ือต่อยอดองค์ความรู้ในการศึกษาภาษาบาลีของการศึกษาคณะสงฆ์ไทยและการศึกษา
ด้านศาสตร์แห่งการตีความในมหาวิทยาลัยต่อไป  
 
3.2 วิธีเก็บรวมรวมข้อมูล    
 ในการเก็บรวบรวมข้อมูล คณะผู้วิจัยได้พิจารณาขอบเขตด้านเนื้อหาทั้ง 2 ชั้น ดังนี้  
 1) เอกสารชั้นต้นหรือข้อมูลปฐมภูมิ (Primary Sources) คือ พระไตรปิฎกและอรรถกถา 
ส าหรับพระไตรปิฎกคณะผู้วิจัยค้นคว้าจากพระไตรปิฎกและอรรถกถาแปล ฉบับมหามกุฏราช
วิทยาลัย โดยเฉพาะคัมภีร์พระสุตตันตปิฎก ขุททกนิกาย คาถาธรรมบท เล่ม 1-4 (เล่มที่ 40-43) และ
พระไตรปิฎกภาษาไทย ฉบับมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย ส่วนคัมภีร์อรรถกถาได้ค้นคว้าจากอรรถ
กถาธรรมบทหรือธัมมปทัฏฐกถา อันเป็นคัมภีร์หลักในการศึกษาครั้งนี้ รจนาโดยพระพุทธโฆสะ ชาว
อินเดีย ในช่วงศตพุทธศตวรรษที่ 10  
 2) เอกสารชั้นรองหรือข้อมูลทุติยภูมิ (Secondary Sources) คือ งานวิจัย หนังสือ ต ารา 
บทความทางวิชาการท่ีเกี่ยวข้องกับการวิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  
  เอกสารทั้งสองชั้นรวบรวมจากห้องสมุดมหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย ห้องสมุดคณะ
ศาสนาและปรัชญา มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัย หอสมุดกลางมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ
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ราชวิทยาลัย หอสมุดและคลังความรู้มหาวิทยาลัยมหิดล หอสมุดวัดบวรนิเวศวิหาร หอสมุดแห่งชาติ 
โดยมีเกณฑ์ในการคัดเลือกเอกสาร (Scott, 1990: 1-2) ดังนี้  
 1) ความจริง (Authenticity) คือ การเลือกเอกสารที่อยู่ช่วงเวลาและบริบททางสังคมที่
น่าเชื่อถือ ในที่นี้ คณะผู้วิจัยเลือกคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา เพราะเป็นคัมภีร์ที่น่าสนใจ ประพันธ์โดยพระ
พุทธโฆสะ ชาวอินเดีย ซึ่งเป็นพระนักปราชญ์ในช่วงหลังพุทธกาลที่มีการอธิบายความ แปลความ และ
ตีความค าสอนอย่างแพร่หลาย ท่านเป็นชาวอินเดียและได้เดินทางไปประเทศศรีลังกาเพ่ือแปลและ
ประพันธ์คัมภีร์ทางพระพุทธศาสนาหลายเรื่อง จึงมีความเชี่ยวชาญด้านภาษาบาลี ภาษาสิงหล 
หลักธรรมวินัย รวมถึงมีความรอบรู้ด้านวัฒนธรรม ประเพณีอินเดียและศรีลังกาเป็นอย่างดี   
 2) ความถูกต้องน่าเชื่อถือ (Credibility) คือ ข้อมูลที่มีความแม่นย า ไม่ผิดพลาด คัมภีร์ธัมม
ปทัฏฐกถาเป็นผลงานประพันธ์ของโดยพระพุทธโฆสะเล่มหนึ่ง ซึ่งมีความน่าเชื่อถือและเป็นคัมภีร์ชั้น
อรรถกถาที่อธิบายพุทธภาษิตในพระไตรปิฎก เล่มที่ 25 คณะสงฆ์ในฝ่ายเถรวาททั้งในประเทศไทย 
พม่า กัมพูชา ลาว เป็นต้น ให้การยอมรับว่า เป็นคัมภีร์ส าคัญเล่มหนึ่ง โดยเฉพาะคณะสงฆ์ไทยใน
ปัจจุบันได้ใช้เป็นหลักสูตรในการศึกษาภาษาบาลีชั้นประโยค 1-2 ถึง ประโยค ป.ธ. 6 
 3) การเป็นตัวแทน (Representativeness) คือ การเป็นเอกสารที่สื่อถึงความส าคัญใน 2 
ลักษณะ ได้แก่ 1) การเป็นตัวแทนของคัมภีร์เอกสารในประเภทเดียวกัน ธัมมปทัฏฐกถาเป็นคัมภีร์ที่
โดดเด่นในบรรดาคัมภีร์ที่อธิบายความและตีความค าสอนจากธรรมาธิษฐานให้เป็นบุคลาธิษฐาน 2) 
การเป็นตัวแทนของประชากร/ข้อมูลที่มีการวิเคราะห์อย่างเป็นระบบ เช่น โครงสร้างทางไวยากรณ์ 
ส านวนภาษา หลักปรัชญา หลักธรรมวินัย   
 4) ความหมาย (Meaning) คือ การมีใจความที่ชัดเจนและเข้าใจง่าย รูปแบบของคัมภีร์ธัมม
ปทัฏฐกถาได้วางโครงเรื่อง (Plot) ที่ชัดเจน เช่น อารัมภคาถา (Exposition) การเดินเรื่อง (Rising 
Action) ปัจฉิมคาถา (Ending) และการแก้อรรถ (Point of View) ซึ่งท าให้เข้าใจง่าย น่าติดตาม จึง
เหมาะส าหรับการศึกษาในชั้นแรกของหลักสูตรการศึกษาคณะสงฆ์ไทย   
 ด้วยเหตุผลที่กล่าวมา คณะผู้วิจัยจึงเลือกศึกษาวิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา ส าหรับการ
วิเคราะห์ข้อมูลได้ใช้เทคนิคการวิเคราะห์เนื้อหา (Content Analysis) ซึ่งเน้นการบรรยายข้อความ
ตามท้องเรื่องที่ปรากฏในลักษณะของวัตถุวิสัย (Objectivity) คือ เรื่องราวที่เป็นจริง ไม่ขึ้นอยู่กับ
ความรู้สึกส่วนตัวของคณะผู้วิจัย โดยใช้วิธีการเชิงปริมาณช่วยวิเคราะห์ความมีอยู่ของเนื้อหาอย่างเป็น
ระบบ เช่น การวิเคราะห์จ านวนของค าว่า บุพกรรม ที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาว่ามีมากน้อย
เท่าไร นอกจากนั้น ยังเป็นลักษณะการวิเคราะห์เนื้อความหรือตัวบท (Textual Analysis) ตามกรอบ
ของทฤษฎีการตีความที่วางไว้ เช่น การน าทฤษฎีอุปายโกศลวิธี (Skillful Means) มาวิเคราะห์ว่า มี
อุบายในสอนอย่างไร แล้วเขียนบรรยายเชิงพรรณนาตามวัตถุประสงค์ของการวิจัย  
 ส าหรับขั้นในการรวบรวมข้อมูล คณะผู้วิจัยได้ด าเนินตามขั้นตอน ดังนี้  
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 ขั้นตอนที่ 1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความทั่วไป คณะวิจัยได้ศึกษาจาก
งานวิจัย หนังสือ ต ารา รวมถึงบทความทางวิชาการที่เกี่ยวข้องกับศาสตร์แห่งการตีความ ดังนี้ 1) 
หนังสือเรื่อง “อรรถปริวรรต: คู่เวรคู่กรรมปรัชญาหลังนวยุค” ของกีรติ บุญเจือ 2) เรื่อง “เฮอร์เมนู
ติกส์ : ศาสตร์แห่งการตีความและศิลปะแห่งการเข้าใจ” ของสมบัติ พรศิริเจริญพันธ์ 3) บทความทาง
วิชาการเรื่อง “ทฤษฎีนัยวิเคราะห์ในฐานะตรรกวิทยาแบบใหม่” ของวรยุทธ ศรีวรกุล  
 สิ่งที่ได้จากการศึกษาในขั้นตอนนี้ คือ 1) เป็นการรวบรวมหลักแนวคิดและรูปแบบศาสตร์
แห่งการตีความ ทั้งฝ่ายตะวันตกและตะวันออก 2) เป็นข้อมูลในการวิเคราะห์และเปรียบเทียบให้เห็น
ความแตกต่างระหว่างกันในด้านจุดเด่นและจุดด้อยของศาสตร์แห่งการตีความแต่ละฝ่าย และ 3) เป็น
ประโยชน์ในการวิเคราะห์แนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความในพุทธปรัชญาในขั้นตอนต่อไป  

ขั้นตอนที่ 2 การพัฒนาศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรชัญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา คณะผู้วิจัย
ได้ศึกษาและพัฒนารูปแบบที่ปรากฏในคัมภีร์อยู่แล้วให้ปรากฏชัดเจนเป็นทฤษฎีเฉพาะของคัมภีร์นี้ 
โดยการศึกษาจากเอกสารที่เกี่ยวข้องดังต่อไปนี้  

(1) การศึกษาคัมภีร์พระไตรปิฎก คือ พระวินัยปิฎก พระสุตตันตปิฎก พระอภิธรรม
ปิฎก (โดยเฉพาะคัมภีร์กถาวัตถุ) คัมภีร์อรรถกถา ฏีกา อนุฎีกาที่เกี่ยวข้องกับศาสตร์แห่งการตีความ 
เช่น สมันตปาสาทิกา สุมังคลวิลาสีนี อัฏฐสาลีนี วิสุทธิมรรค มิลินทปัญหา เพ่ือรวบรวมแนวคิดและ
รูปแบบศาสตร์แห่งการตีความในพุทธปรัชญาจากคัมภีร์ชั้นปฐมภูมิ  

สิ่งที่ได้จากการศึกษา คือ 1) การเข้าใจแนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความที่
ถูกต้องตามคัมภีร์พุทธปรัชญา 2) การได้ตัวอย่างการตีความท่ีปรากฏในคัมภีร์เหล่านี้  

(2) การศึกษางานวิจัย หนังสือ ต ารา บทความทางวิชาการที่เกี่ยวกับแนวคิดและ
รูปแบบศาสตร์แห่งการตีความในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา อันประกอบด้วย 1) งานวิจัยเรื่อง “การศึกษา
วิเคราะห์ทฤษฎีอรรถปริวรรตศาสตร์ในคัมภีร์พระพุทธศาสนาเถรวาท” ของวีรชาติ นิ่มอนงค์ 2) 
งานวิจัยเรื่อง “รูปแบบการตีความคัมภีร์ในพุทธศาสนาเถรวาท” ของปรุตม์ ศรีบุญตัน 3) งานวิจัย
เรื่อง “พุทธอรรถปริวรรตศาสตร์ว่าด้วยจิตเดิมแท้ในกระบวนการพัฒนาปัญญา” ของพระมหาสุรชัย 
พุดชู 4) หนังสือเรื่อง “การตีความพุทธศาสนสุภาษิต” ของพระพรหมวชิรปัญญาจารย์ (ทองดี สุร
เตโช) 5) บทความวิจัยเรื่อง “เฮอร์เมนูติกส์: ศาสตร์แห่งความเข้าใจ (ตีความ) ของพระพุทธปรัชญา 
(ศาสนา) เถรวาทและมหายานเชิงเปรียบเทียบ” ของวีรชาติ นิ่มอนงค์ ทั้งนี้ เพ่ือรวบรวมหลักแนวคิด
และรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความในพุทธปรัชญาที่เป็นข้อมูลชั้นทุติยภูมิ  

สิ่งที่ได้จากการศึกษาในข้อนี้ คือ 1) การเข้าใจแนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการ
ตีความในทางพุทธปรัชญาที่ปรากฏในงานวิจัย หนังสือและบทความทางวิชาการของนักวิจัย 
นักวิชาการ นักการศึกษาชาวพุทธ 2) การได้ทฤษฎีการตีความเชิงพุทธปรัชญาที่นักวิจัย นักวิชาการ
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และนักการศึกษาได้น าเสนอไว้ ทั้งฝ่ายเถรวาทและมหายาน 3) การน าทฤษฎีการตีความเชิงปรัชญา
ไปใช้ในการศึกษาวิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  

(3) การวิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา เพ่ือน าหลักแนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการ
ตีความเชิงปรัชญาที่ปรากฏในคัมภีร์นี้สรุปเป็นรูปแบบการตีความหลักค าสอนที่ปรากฏในคัมภีร์พุทธ
ปรัชญาเถรวาท  

สิ่งที่ได้จากการศึกษาในข้อนี้ คือ 1) การเข้าใจแนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการ
ตีความเชิงปรัชญาที่ปรากฏในคัมภีร์พระพุทธศาสนา 2) การได้ตัวอย่างของทฤษฎีการตีความเชิง
ปรชัญาตามท่ีนักวิชาการเชิงพุทธน าเสนอไว้  
 ขั้นตอนที่ 3 การน าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 
อันจะเป็นประโยชน์ในการศึกษาพุทธปรัชญา  
 สิ่งที่ได้จากการศึกษาในข้อนี้ คือ 1) การน าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงพุทธ 2) 
การน าเสนอทฤษฎีการตีความที่นักวิจัย นักวิชาการและนักการศึกษาชาวพุทธจัดระบบไว้ พร้อม
ตัวอย่างของทฤษฎีการตีความดังกล่าวที่ค้นพบในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาจากการวิจัยครั้งนี้ 3) การ
น าเสนอองค์ความรู้ใหม่ที่เกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 
ซึ่งจะเป็นประโยชน์ต่อการศึกษาภาษาบาลีของคณะสงฆ์ไทย โดยเฉพาะประโยค 1-2 ถึงประโยค ป.ธ. 
6 และสามารถต่อยอดในระดับอุดมศึกษาในรายวิชาที่เกี่ยวกับคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถาและการตีความ
เชิงพุทธ เช่น ธรรมบทศึกษา อรรถปริวรรตศาสตร์ในต าราทางปรัชญาและคัมภีร์ทางพระพุทธศาสนา 
อรรถปริวรรตศาสตร์ในปรัชญาและศาสนา สรุปขั้นตอนการรวบรวมข้อมูลดังกรอบแนวคิดดังต่อไปนี้  
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ภาพที่ 3 ขั้นตอนการวิจัย 

ขั้นตอนที่ 1 ศึกษำแนวคิดและ
ทฤษฎีศำสตร์แห่งกำรตีควำม
ทั่วไป 

1) เข้าใจแนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความในคัมภีร์
ทางพุทธปรัชญา  
2) ได้ตัวอย่างของการตีความที่ปรากฏในคัมภีร์เหล่านี้  
 

ขั้นตอนที่ 2 กำรพัฒนำศำสตร์แห่งกำร
ตีควำมเชิงปรัชญำในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถำ 

ขั้นตอนที่  3 กำรน ำเสนอรูปแบบศำสตร์แห่งกำรตีควำมเชิง
ปรัชญำในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถำ 

3) วิเคราะห์คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา 

1) เข้าใจรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์
พระพุทธศาสนา 
2) ได้ตัวอย่างของทฤษฎีการตีความเชิงปรัชญาที่นักวิชาการ
เชิงพุทธน าเสนอไว้  

ศึกษาหนังสือ งานวิจัย 
บทความทางวิชาการทั่วไป    
 

1) ศึกษาพระไตรปิฎกและอรรถกถา 
 

2) ศึกษางานวิจัย 
หนังสือ ต ารา และ
บทความทางวิชาการ
ทีเ่กี่ยวกับคมัภรี์ธัมม
ปทัฏฐกถา  
 

1) ได้แนวคิดและรูปแบบศาสตร์
แห่ งการตีความตะวันตกและ
ตะวันออก  
2) ได้ข้อมูลในการวิเคราะห์และ
เปรียบเทียบระหว่างศาสตร์แห่ง
การตีความ  
3) ได้ประโยชน์ในการวิเคราะห์
แนวคิดและรูปแบบศาสตร์แห่ง
การตีความในพุทธปรัชญาต่อไป  
 

1) เข้าใจแนวคิดและรูปแบบ
ศาสตร์แห่งการตีความที่ปรากฏ
ในข้อมูลทุติยภูมิ 
2) ได้ทฤษฎีการตีความเชิงพุทธ
ปรัชญ าทั้ งฝ่ าย เถรวาทและ
มหายาน  
3) ได้น าทฤษฎีการตีความเชิง
พุทธไปใช้ในการศึกษาวิเคราะห์
คัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา  
 

1) ได้น าเสนอรูปแบบศาสตร์แห่ง
การตีความเชิงพุทธปรัชญา  
2) ได้น าเสนอทฤษฎีการตีความ
เชิงปรัชญาทีน่ักวิชาการจัดระบบ
ไว้ พร้อมตัวอย่างในคัมภีร์ธัมม
ปทัฏฐกถา  
3) ได้น าเสนอองค์ความรู้ใหม่ที่
เกี่ยวกับศาสตร์แห่งการตีความ
เชิงปรัชญาในคัมภรี์ธัมมปทัฏฐ
กถา  

- เป็นประโยชน์ต่อการศึกษาภาษาบาลีของคณะสงฆ์ไทย  
- สามารถต่อยอดในระดับอุดมศึกษาในรายวิชาที่เกี่ยวกับคัมภีร์
ธัมมปทัฏฐกถาและการตีความเชิงพุทธปรัชญา   
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3.3 กำรวิเครำะห์ข้อมูล 
 คณะผู้วิจัยได้ด าเนินการวิเคราะห์ข้อมูลตามประเภทของการวิจัยเชิงคุณภาพ โดยภาพรวมได้
วิเคราะห์ข้อมูล 2 ประเภท ดังต่อไปนี้  
 3.3.1 การวิเคราะห์เนื้อหา (Content Analysis) ด้วยการบรรยายเนื้อหาโดยใช้วิธีการเชิง
ปริมาณอย่างเป็นระบบและเน้นความเป็นวัตถุวิสัย (Objectivity) ของข้อมูลเกี่ยวกับศาสตร์แห่งการ
ตีความตามที่ปรากฏในข้อมูลปฐมภูมิและทุติยภูมิ ทั้งนี้ เพ่ือทราบบริบทของเนื้อหา การก าหนด
ประเด็นที่ศึกษา การจ าแนกชนิดหรือประเภทของกลุ่มข้อมูล (Typological Analysis) เช่น การจัด
กลุ่มของเนื้อหา ตัวละคร หลักธรรมว่าปรากฏในเรื่องใด จ านวนเท่าไร เป็นต้น โดยข้อมูลที่ได้สามารถ
วิเคราะห์ในระดับจุลภาค คือ การวิเคราะห์จ านวนของค าหลัก (Domain Analysis) เช่น ค าว่า จิต 
เปรต พระอรหันต์ เป็นต้น และระดับมหภาค คือ การวิเคราะห์เหตุการณ์หรือเรื่องราวต่าง ๆ ใน
คัมภีร์โดยยึดกรอบทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความว่า ตรงกับทฤษฎีใดบ้าง  
 3.3.2 การวิเคราะห์เชิงพรรณนา (Descriptive Analysis) ด้วยการพรรณนาเรื่องราวหรือ
ปรากฏการณ์ที่ปรากฏในคัมภีร์ธัมมปทัฏฐกถา โดยการเปรียบเทียบข้อมูลที่เกิดขึ้น (Constant 
Comparison) ที่ได้รวบรวมไว้แล้ว ด้วยการสังเกตและวิเคราะห์ความหมายของหลักธรรม เค้าโครง
ของเรื่องราว เงื่อนไข สภาพแวดล้อม สถานที่เกิดเหตุ ความสัมพันธ์กันระหว่างเนื้อหา เป็นต้น ว่าตรง
กับทฤษฎีศาสตร์แห่งการตีความใดบ้าง หรือจะเป็นการค้นพบทฤษฎีใหม่หรือไม่ จากนั้น อธิบายสิ่งที่
ค้นพบจากคัมภีร์นี้เพ่ือน าเสนอสิ่งที่ค้นพบที่เป็นรูปแบบศาสตร์แห่งการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีร์
ธัมมปทัฏฐกถาต่อไป  
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บทที่ 4  

ผลการวิเคราะหขอมูล  

 

การวิเคราะหขอมูลในบทนี้ ขอดําเนินการตามวัตถุประสงคการวิจัยดังนี้ ตอนท่ี 1 การศึกษา

แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ตอนท่ี 2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญา

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ตอนท่ี 3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา ตอนท่ี 4 ขอเสนอแนะ  

 

4.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

4.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก  

4.1.1.1 แนวคิดศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก การตีความทางตะวันตก

สามารถจําแนกได 3 ลักษณะ ตามกรอบของความหมายท่ีราชบัณฑิตกําหนดไว (ราชบัณฑิตยสถาน, 

2532) ดังนี้  

ลักษณะท่ี 1 แนวคิดทางเทววิทยา (Theology) เปนแนวคิดท่ีเก่ียวกับการอธิบาย

ความหมายเรื่องราวท่ีปรากฏในคัมภีรไบเบิลหรือคัมภีรทางคริสตศาสนา แนวคิดในลักษณะนี้พบได

จากแนวคิดของชไลเออรมาเคอร (Friedrich Schleiermacher) นักเทววิทยาโปรเตสแตนตชาว

เยอรมัน ซ่ึงใหความหมายของศาสตรแหงการตีความไว 3 นัย คือ 1) ศิลปะของการเสนอความคิดของ

มนุษยอยางถูกตอง 2) ศิลปะของการสื่อสารคําพูดของคนอ่ืนแกบุคคลท่ีสาม 3) ศิลปะของการทํา

ความเขาใจคําพูดของคนอ่ืนอยางถูกตอง (Bowie, 1998) ขณะท่ีพอล ริเกอร (Paul Ricoeur) ให

ความหมายของศาสตรแหงการตีความวา เปนการทําความเขาใจการแปลความหมายของคัมภีร 

(Texts) โดยจะตองเขาใจเนื้อหาในคัมภีรใหถองแทกอน จากนั้น จึงอธิบายรายละเอียดของคัมภีรใน

ภายหลัง (Michael Murray, 1978) นอกจากนี้ ยังมีกลุมนักการศาสนาท่ีแสวงหาวิธีการตีความคัมภีร

ไบเบิลอันศักดิ์สิทธิ์ในรูปแบบการปฏิบัติท่ีเหมาะสมและอยูในทิศทางเดียวกัน อยางไรก็ตาม การ

ตีความในลักษณะนี้ไดเผชิญตอคําถามทางปรัชญาเก่ียวกับการศึกษาคัมภีรไบเบิลท่ีถือวา ไมอาจ

เปลี่ยนแปลงได จึงมีกลุมท่ีเสนอวิธีการตีความเพ่ือรักษาคัมภีรในฐานะวรรณกรรมศักดิ์สิทธิ์สูระบบ

ปรัชญาแบบเหตุผลนิยม ท้ังนี้ เพ่ือใชเปนเครื่องมือตีความคัมภีรจากเหตุผลสามัญสูเหตุผลสากล 

เพราะมีแนวคิดท่ีวา คัมภีรไบเบิลมีความจริงทางเหตุผลและศีลธรรมท่ีเปนสากลอยู ดังนั้น หนาท่ีใน

การตีความจึงเปนการแสวงหาความจริงสากลดวยวิธีการท่ียอมรับรวมกันได (ปรุตม บุญศรีตัน, 2550) 

สําหรับแนวคิดของเคลเมนต (Clement) ผูสังกัดอยูในกลุมเพรสไบทีเรียน (Presbyterian) แหงนิกาย

โปรเตสแตนตของสํานักอเล็กซานเดรีย ไดใหทัศนะการตีความศาสนาในเชิงปรัชญามนุษยนิยมแก

ศาสนาคริสเตียนวา แนวคิดทางปรัชญาเปนเครื่องมือเขาถึงเทววิทยา เนื่องจากเคลเมนตไดรับอิทธิพล
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ความเชื่อท่ีวา พระเปนเจาเปนผูสรางสรรพสิ่งและนําทางมนุษยสูความดี โดยท่ีพระเยซูคริสตเปนพระ

บุตรของพระเปนเจาท่ีลงมาเกิดเพ่ือชวยเหลือมนุษยใหหลุดพนจากความทุกขและความชั่วราย ดังนั้น 

มนุษยเขาถึงความสมบูรณท่ีแทจริงไดจะตองผานพระเปนเจาเทานั้น เคลเมนตจึงเชื่อวา ศรัทธาใน

พระเปนเจาเปนหลักการแรกและเปนรากฐานสําคัญท่ีสุดท่ีจะเขาถึงความรู เพราะความรูโดยตัวมัน

เองจะสมบูรณไดก็ดวยการมีศรัทธาตอความรักและความเพงพินิจในวจนะของพระเปนเจา การ

ตีความตามทัศนะนี้จึงเกิดการตีความคัมภีรไบเบิลในลักษณะของอรรถกถา หมายเหตุหรือบทเทศนา

ตาง ๆ ท่ีอยูบนหลักการการตีความคัมภีร 3 ลักษณะ คือ 1) การตีความตามตัวอักษร (Literal) 2) 

การตีความตามศีลธรรม (Moral) และ 3) การตีความแบบเปรียบเทียบ (Allegorical) (Weinrich, 

2022)  

ลักษณะท่ี 2 แนวคิดทางปรัชญาสังคม (Social Philosophy) เปนแนวคิดการสืบคน

และการตีความพฤติกรรมมนุษย แนวคิดในขอนี้เปนลักษณะของการแสดงออก การอธิบาย การแปล 

การตีความ (Inwood, 1998) ซ่ึงลักษณะของการตีความท่ีมีอยูในตัวของมนุษย เพราะจากมนุษยเปน

สัตวสังคม เม่ือมนุษยเกิดมาสามารถสื่อสารกับบุคคลอ่ืนไดโดยอาศัยภาษาเปนสื่อกลาง เม่ือมนุษยใช

ภาษาสื่อสารกับคนอ่ืนก็ถือวา ไดตีความภาษาเพ่ือทําความเขาใจในภาคปฏิบัติดวยการอาศัยหลักของ

ศาสตรและศิลปในการสื่อสารระหวางกัน ไมวาจะเปนภาษาพูดหรือภาษาเขียน (Mueller-Vollmer, 

1992) ดังนั้น มนุษยจึงเปนนักตีความโดยมีภาษาเปนสื่อกลางในการทําความเขาใจ เชน แนวคิดกลุม

ของวิลเฮลม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 1833-1911) ท่ีเห็นวา การตีความตามท่ีเขาใจท่ัวไป 

ใชเปนพ้ืนฐานของวิธีทางมนุษยศาสตรได กลุมนี้จึงคนหาหลักการเบื้องตนท่ีเปนมาตรฐานสําหรับทํา

ความเขาใจมนุษย ซ่ึงเปนลักษณะของการทําความเขาใจจากสามัญสูมนุษยศาสตรหรือท่ีเรียกวา จาก

สามัญสูสากล  

ลักษณะท่ี 3 แนวคิดทางอัตถิภาวนิยม (Existentialism) เปนแนวคิดท่ีคนหาจุดหมาย

ของการเปนมนุษย อันเปนแนวคิดทางจริยศาสตรท่ีตองการอธิบายสาระอันแทจริงของมนุษย โดย

วิบูลย แสงกาญจนวนิช ไดเสนอวิธีการสงเสริมการมีเสรีภาพตามแนวคิดอัตถิภาวนิยมท่ีเปนแกนแก

ของชีวิตดวยคํา 3 คํา (กนกวรรณ ทองตะโก, 2548: 259-260) คือ 1) กลาเผชิญ (See) 2) กลา

ประเมินผล (Judge) 3) กลาลงมือ (Act) เชน กลุมการตีความของมารติน ไฮเดกเกอร (Martin 

Heidegger: ค.ศ. 1889-1976) และฮันส จอรจ กาดาเมอร (Hans George Gadamer: ค.ศ. 1900-

2002) ท่ีเห็นวา ความเขาใจและการแปลความหมายเปนวิธีการพ้ืนฐานของมนุษย จึงเสนอใหมีการ

ตรวจสอบทางปรากฏการณ วิทยา (Phenomenology) เก่ียวกับความเข าใจทางภววิทยา 

(Ontology) วิธีการนี้ไฮเดกเกอรเรียกวา ดาซายน (Dasein) หมายถึง การเขาใจภาวะหรือความมีอยู

ของมนุษยในทุกคน อันเปนเปาหมายในการตีความท่ีมีวัตถุประสงคเพ่ือเปดเผยใหเขาใจความหมาย
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ของดาซายน ดังนั้น การคนหากระบวนการทําความเขาใจและการแปลความหมายสามารถเขาถึงได

ดวยศักยภาพของความเปนตัวตนของมนุษยเอง  

ดวยเหตุนี้ การตีความถือเปนความสามารถอยางหนึ่งของมนุษยท่ีมีมาพรอมกับการ

เกิดเปนมนุษย เนื่องจากมนุษยเปนสัตวสังคมท่ีตองการสื่อความคิดผานภาษา ซ่ึงบางครั้งการเขาใจ

ความหมายของภาษาก็จําเปนตองตีความเพ่ือใหเกิดการสื่อสารตรงกันระหวางผูสงสารกับผูรับสาร 

ภาษากับการตีความจึงมีความสัมพันธกันมาตั้งแตแรกเริ่ม อยางไรก็ตาม หากจําแนกยุคของศาสตร

แหงการตีความแลว คณะผูวิจัยขอประมวลเนื้อหาศาสตรแหงการตีความตามกรอบแนวคิดเรื่อง 

“กระบวนทรรศนในการสอนปรัชญา” ซ่ึงกีรติ บุญเจือ ไดนําเสนอการสอนปรัชญาไว 5 กระบวน

ทรรศน อันเปนแนวคิดพ้ืนฐานท่ีมีอยูในจิตใจมนุษยทุกคน (กนกวรรณ ทองตะโก, 2548: 259) คือ 

ยุคดึกดําบรรพ ยุคโบราณ ยุคกลาง ยุคใหมและหลังนวยุค (กันยาวีร สัทธาพงษ, 2558; กีรติ บุญเจือ, 

2546ก; กีรติ บุญเจือ, 2549) เม่ือนํากระบวนทรรศนเหลานี้มาวิเคราะหเขากับศาสตรแหงการตีความ 

สามารถจําแนกเปน 5 ยุค ดังนี้  

กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคแรกเริม่หรือยุคดึกดําบรรพ (Primitive Paradigm) อยูในชวง

ประมาณ 2-3 ลานปท่ีแลว ในยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางมาจากน้ําพระทัยของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เปนยุค

แรกเริ่มของเผาพันธุมนุษยจนกระท่ังปจจุบันก็ยังมีความเชื่อนี้อยู หมายความวา เปนยุคท่ีมีความเชื่อ

แบบมนุษยยุคหินหรือยุคไดโนเสาร ซ่ึงเก่ียวของกับความลึกลับทางธรรมชาติ เคารพและบูชาสิ่งเบื้อง

บนท่ีมองไมเห็น เนื่องจากมีชีวิตอยูทามกลางธรรมชาติ เม่ือเกิดภัยธรรมชาติ เชน น้ําทวม แผนดินไหว 

ภูเขาไฟระเบิด ก็เขาใจวา เกิดจากอํานาจลึกลับบางอยางท่ีทําใหเกิดปรากฏการณเหลานี้ มนุษยท่ีมี

ความเชื่อในลักษณะยุคนี้จึงพยายามหาวิธีแกไขดวยการบนบานสานกลาว เซนสรวง ออนวอน เพ่ือให

อํานาจเบื้องบนไดพอใจ ไมแสดงภัยพิบัติออกมา ยุคนี้จึงเปนกลียุค (Chaos) ท่ีมนุษยยังไมรูกฎเกณฑ

ทางธรรมชาติ  

ความเชื่อของมนุษยยุคนี้ยังปรากฏอยูในปจจุบัน เชน ความเชื่อของชนเผาหรือชาว

ชนบท ซ่ึงเปนความเชื่อท่ีแฝงอยูในวิถีชีวิต โดยเฉพาะความกลัวจากเหตุการณทางธรรมชาติท่ี

กอใหเกิดวัฒนธรรมความเชื่อบางอยางท่ีไมสามารถอธิบายไดดวยเหตุผลสมัยใหม แตสามารถสราง

ความสงบสุขแกสังคมและอยูรวมกันอยางสันติ อยางไรก็ตาม ความเชื่อในลักษณะนี้ก็อาจถูกสังคมใน

กระบวนทรรศนอ่ืนเอาเปรียบ เพราะความรูเทาไมถึงการณและความงมงายของตนท่ีมีกระบวน

ทรรศนยุคดึกดําบรรพ ดังนั้น การตีความในกระบวนทรรศนแรกจึงยังไมมีวิธีการท่ีเปนระบบ แต

มนุษยสามารถใชภาษาสื่อความหมายของกระบวนทรรศนนี้ไดโดยไมตองตีความหมายใด ๆ เพราะ

เม่ือมนุษยเขาใจสิ่งท่ีสื่อความมาอยางไรก็ยึดถือตามนั้น หากเขาใจความหมายผิดพลาดก็จะไมถือโทษ

เอาผิด แตจะถือเพียงวา เปนการฟงผิดไปเทานั้นเอง (กีรติ บุญเจือ, 2546ข) ความเขาใจในลักษณะนี้

เปนการตีความท่ีเกิดโดยธรรมชาติซ่ึงไมมีรูปแบบหรือกฎเกณฑท่ีซับซอน และเปนการตีความท่ีไมได
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เนนรูปแบบการใชภาษาเทาใดนัก อยางไรก็ตาม เม่ือเกิดการสื่อสารผิดพลาดระหวางผูสื่อสารกับผูรับ

สารเพ่ิมมากข้ึน จึงมีความเห็นรวมกันวา อาจเปนเพราะภาษาท่ีใชในการสื่อสารมีความบกพรองจึง

เกิดความเขาใจคลาดเคลื่อนจากความจริง ดวยเหตุนี้จึงเริ่มใหความสําคัญในการใชภาษาและคิดคน

รูปแบบหรือกฎเกณฑการใชภาษาใหเปนระบบ ศาสตรแหงการตีความจึงเริ่มกอตัวข้ึนและพัฒนา

ตามลําดับ  

กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ (Ancient Paradigm) อยูในชวงประมาณ 1000 ป 

กอน ค.ศ. จนถึง ค.ศ. 500 (พ.ศ. 1043) หรือประมาณชวงตนพุทธกาลถึงพุทธศตวรรษท่ี 10 ยุคนี้มี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากกฎธรรมชาติ เปนยุคท่ีมนุษยเริ่มเสาะแสวงหาความจริงของธรรมชาติ 

และเริ่มเขาใจปรากฏการณทางธรรมชาติมากข้ึน การดําเนินชีวิตมีกฎเกณฑข้ึน มองอํานาจเหนือ

ธรรมชาติอยางเปนระบบ คือ การเชื่ออยางมีเหตุผลกวาเดิม ในยุคนี้จึงมีศาสดาและนักปรัชญาเกิดข้ึน

มากมาย ท้ังในฝงตะวันออกและตะวันตก เชน ในอารยธรรมอินเดียมีพระพุทธเจาทรงอุบัติข้ึนในโลก 

รวมถึงศาสดามหาวีระ ลัทธิครูท้ัง 6 อารยธรรมจีนมีแนวคิดแบบเตาและขงจื๊อ เปนตน  

สวนอารยธรรมกรีกมีนักปรัชญาท่ีสําคัญจนกลายเปนบอเกิดของภูมิปญญายุโรปในยุค

ตอมา นักปรัชญาในยุคกรีกเรียกวา ปรัชญาตะวันตกสมัยโบราณ (Ancient Western Philosophy) 

นักปรัชญาท่ีไดรับบันทึกวา เปนนักปรัชญาคนแรกของกรีก คือ ธาเลส หลังจากนั้น มีนักปรัชญาท่ี

สําคัญและเปนพ้ืนฐานแนวคิดปรัชญาท่ัวโลก คือ โสกราตีส เพลโต และอาริสโตเติล สําหรับศาสดา

และนักปรัชญาหลายคนท่ีเกิดรวมสมัยกัน คือ พระพุทธเจา มหาวีระ ขงจื๊อ โสกราตีส นักปรัชญา

เหลานี้มีแนวคิดท่ีคลายคลึงกัน ในแงของหลักปฏิบัติท่ีสอดคลองกับธรรมชาติ พยายามนําเสนอ

แนวคิดท่ีเอ้ือกับธรรมชาติอยางมีเหตุผล ฉะนั้น กระบวนทรรศนในยุคนี้จึงเชื่อวา ทุกอยางมีกฎเกณฑ

ตายตัว และเชื่อวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการกระทําตามกฏของโลก จึงพยายามคนควาเพ่ือให

เขาใจกฎของโลกและปฏิบัติตามอยางเครงครัด แมจะมีเหตุผลท่ีแตกตางกันบางตามทฤษฎีท่ีแตละ

ทานไดคนพบ แนวคิดท่ีเชื่อวา โลกและจักรวาลมีกฏในตัวเองนี้ไดชื่อวา เอกภพ (Cosmos)  

กระบวนทรรศนโบราณเปนยุคบอเกิดของศาสนา ลัทธิ ปรัชญาท่ีสําคัญของโลก และ

ไดรับการสืบทอด พัฒนา รักษามาจนกระท่ังปจจุบัน แนวคิดของศาสนาและปรัชญาท่ีกลาวมามี

ความสําคัญตอมนุษยสมัยนี้อยางมาก โดยเฉพาะศาสนานั้น พระพุทธศาสนาถือเปนศาสนาท่ีมีศาสนิก

มากท่ีสุดศาสนาหนึ่งของโลก และคําสอนก็เขากับยุคสมัยมากท่ีสุดดังท่ีพุทธพจนท่ีวา อกาลิโก คือ 

เปนคําสอนท่ีไมจํากัดกาล จึงเกิดการศึกษาพุทธปรัชญาในเชิงบูรณาการกับศาสตรสมัยใหมมากข้ึน 

มนุษยในยุคปจจุบันมีอยูจํานวนไมนอยท่ีมีความเชื่อในกระบวนทรรศนโบราณ คําวา โบราณ ในท่ีนี้

ไมไดหมายความวา เปนคนหัวโบราณ แตหมายถึง แนวคิดท่ีเครงครัดในหลักศาสนา ปฏิบัติเขมงวด 

เปนสมถะเรียบงาย ใชชีวิตเหมือนนักปรัชญาท่ีแสวงหาและยึดหลักอุดมการณตัวเองในการดํารงชีวิต 
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มนุษยท่ีมีกระบวนทรรศนโบราณในสมัยปจจุบัน จึงดเูหมือนเฉ่ือยชา ไมทันโลก แตเปนคนท่ีนาเคารพ

นับถือ เพราะเปนคนท่ีมีคุณธรรมสูง ใชชีวิตดวยปญญามากกวาคลอยตามมายาของโลกปจจุบัน  

ในยุคนี้ถือเปนยุคคลาสสิก การตีความปรากฏในงานของอาริสโตเติล (Aristotle: B.C. 

384-322) ท่ีชื่อวา Peri Hermeneias (On Interpretation) ผลงานนี้กลาวถึงความมีเหตุผลของ

ประโยคคําพูด (Logic of Statements) ซ่ึงประกอบดวยโครงสรางทางไวยากรณ คือ ประธาน กรรม

และกริยาของประโยค อันเปนการแสดงลักษณะของสรรพสิ่งและเกิดการตีความหลายรูปแบบในสมัย

โบราณ เชน สํานักอเล็กซานเดรีย (Alexandrian School: B.C. 331) จะเห็นวา ในชวงแรกของการ

ตีความยังอยูในบริบทของเนื้อหาปรัชญากรีกโบราณ การตีความในสมัยนั้นเริ่มตั้งกฎท่ีวา จงอยาแปล

คําตอคํา เพราะเปนการแปลท่ีนาเชื่อถือนอยท่ีสุด ดวยเหตุนี้ จึงมีนักกวีและนักแปลไดสรางทฤษฎีการ

แปลความข้ึนมา ซ่ึงเปนการถายทอดความหมายของเรื่องราวจากประสบการณใน 3 ลักษณะ คือ 1) 

การแปลคําตอคํา ซ่ึงเปนวิธีการแปลความท่ีแยท่ีสุด 2) การแปลง เปนการแปลโดยการเขียน

เลียนแบบข้ึนมาใหม และ 3) การแปลท่ีแทจริง เปนการแปลดวยการรักษาตนฉบับและใจความเดิมไว  

กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง (Medieval Paradigm) อยูในชวงหลัง ค.ศ. 500-1500 

หรือประมาณ พ.ศ. 1000-2000 ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีกระทําในโลกนี้ เพ่ือสงผลดีในโลกหนา 

เปนยุคท่ีอาณาจักรโรมันตะวันตกลมสลายแลว กระท่ังถึงอาณาจักรโรมันตะวันออกลมสลาย ยุคนี้ถือ

เปนยุคมืดของปรัชญา อยางไรก็ตาม แนวคิดการตีความกลับไดรับความเจริญในยุคนี้ เพราะเกิดการ

ตีความของหลักคําสอนในคริสตศาสนา จึงอาจเรียกวา เปนกระบวนทรรศนของศาสนาก็วาได เพราะ

เปนชวงท่ีศาสนาคริสตเริ่มเผยแผในอาณาจักรใกลเคียง และเหลานักบุญก็นําหลักคําสอนของนัก

ปรัชญามาอธิบายคําสอนคริสตใหเขากับยุคสมัยนั้นมากยิ่งข้ึน ในยุคนี้จึงเกิดมีปรัชญายุคกลางท่ี

เรียกวา ปรัชญาตะวันตกสมัยกลาง (Medieval Western Philosophy)  

ปรัชญายุคนี้แบงเปน 2 ชวง คือ 1) ชวงตนอยูในระหวางคริสตศตวรรษท่ี 5-8 หรือ

ราวป พ.ศ. 900-1300 เรียกวา ยุคปตาจารย (Patristic Period) คือ ยุคท่ีนักปรัชญาเปนนักบุญทาง

ศาสนา โดยไดนําแนวคิดของเพลโตมาอธิบายคําสอนคริสต เชน เซนตออกัสติน 2) ชวงปลายอยูใน

ระหวางคริสตศตวรรษท่ี 9-15 หรือราวป พ.ศ. 1300-2000 เรียกวา ยุคอัสสมาจารย (Scholastic 

Period) หมายถึง ยุคท่ีนักปรัชญาสอนอยูในสถานศึกษาและทําหนาท่ีเปนนักบุญดวย โดยนําแนวคิด

ของอาริสโตเติลมาอธิบายคําสอนคริสต เชน เซนตโทมัส อาควินัส  

แนวความเชื่อของมนุษยในกระบวนทรรศนนี้ จึงเนนศรัทธาตอศาสนาและปฏิบัติตอ

กฎเกณฑทางศาสนาอยางเครงครัด เพ่ือความสุขในโลกหนา คือ การไปอยูกับพระเปนเจา (God) 

กระบวนทรรศนยุคกลางท่ีวามานี้ เปนการกลาวถึงแนวความเชื่อทางตะวันตกฝายเดียว ซ่ึงเปน

กระบวนทรรศนท่ีเนนคําสอนทางศาสนาคริสต แตถากลาวถึงกระบวนทรรศนในยุคกลางท่ีเนนความ

เชื่อทางตะวันออกบาง ก็จะเห็นแนวคิดอีกรูปแบบหนึ่ง และจะทําใหเขาใจกระบวนทรรศนของมนุษย
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สมัยปจจุบัน โดยเฉพาะชาวไทยมากข้ึน เพราะมีกระบวนทรรศนยุคกลางแบบตะวันออกมากกวา

ตะวันตก กลาวอีกอยางหนึ่ง คือ มีความเชื่อพุทธปรัชญามากกวาศาสนาคริสต  

ในทางตะวันออกในชวงยุคกลาง (ชวง พ.ศ. 900-2000) เกิดแนวคิดอะไรข้ึนบาง คง

ตองยอนกลับไปศึกษาประวัติศาสตรในชวงนั้น ซ่ึงมีเหตุการณท่ีเกิดไลเลี่ยกับตะวันตก เชน ในราว

พุทธศตวรรษท่ี 9 พระพุทธโฆสะเดินทางจากอินเดียไปศรีลังกา เพ่ือแปลคัมภีรวิสุทธิมรรคและคัมภีร

อ่ืน ๆ จากภาษาสิงหลเปนภาษาบาลี พุทธศตวรรษท่ี 10 พระฟาเหียนเดินทางจากจีนไปสืบ

พระพุทธศาสนาท่ีอินเดีย และพระโพธิธรรมหรือปรมาจารยตั๊กมอชาวอินเดียเดินทางไปเผยแผ

พระพุทธศาสนานิกายเซนท่ีจีน พุทธศตวรรษท่ี 11 พระถังซัมจั๋งเดินทางจากจีนไปสืบพระพุทธศาสนา

ท่ีอินเดีย และการกําเนิดศาสนาอิสลาม พุทธศตวรรษท่ี 12 พระอ้ีจิงเดินทางจากจีนไปสืบ

พระพุทธศาสนาท่ีอินอินเดีย พุทธศตวรรษท่ี 13 พุทธปรัชญามหายานเผยแผเขามาในอาณาจักรศรี

วิชัย (ทางตอนใตของไทย ตลอดไปถึงแถบอินโดนีเซีย มาเลเซีย) พุทธศตวรรษท่ี 16-18 เกิดสงคราม

ครูเสด (The Crusades) อันเปนการสูรบระหวางศาสนาคริสตกับศาสนาอิสลาม ในอาณาจักรของ

ชาวไทยเอง ในชวงพุทธศตวรรษท่ี 18 พระเจาอูทองทรงตั้งอาณาจักรกรุงศรีอยุธยา พุทธศตวรรษท่ี 

19 พระสิริมังคลาจารยแหงลานนาไทย แตงคัมภีรมังคลัตถทีปนี และพุทธศตวรรษท่ี 20 กอเกิด

ศาสนาซิกขบริเวณรัฐปญจาบ ประเทศอินเดีย เพ่ือประณีประนอมความแตกแยกระหวางศาสนา

พราหมณ-ฮินดูกับศาสนาอิสลาม  

ท่ีกลาวมาเปนเหตุการณสําคัญทางประวัติศาสตรศาสนาท่ีเกิดข้ึนในฝงตะวันออกและ

เทียบกับตะวันตกโดยนับชวง พ.ศ. 900-2000 ซ่ึงจะเห็นเหตุการณทางตะวันออกท่ีมีอิทธิพลตอ

กระบวนทรรศนยุคกลางอีกมิติหนึ่ง กระบวนทรรศนยุคนี้จึงไมไดเชื่อเรื่องคริสตศาสนาเพียงอยางเดียว 

แตมีแนวคิดเรื่องศาสนาทางตะวันออกรวมอยูดวย ซ่ึงเม่ือนํามาวิเคราะหกับสังคมไทยก็จะเขาใจมิติ

ทางสังคมอยางชัดเจน เพราะมีพ้ืนฐานกระบวนทรรศนแบบศาสนาตะวันออกมากกวาตะวันตก  

วาโดยภาพรวมของกระบวนทรรศนยุคกลาง เปนแนวความเชื่อดานศาสนาเปนหลัก 

โดยท่ีตะวันตกเปนการแผศาสนจักรเพ่ือครอบงําอาณาจักร ในยุคนี้จึงถูกเรียกวา เปนยุคมืด (Dark 

Age) เพราะไมมีความเจริญสติปญญาเทาท่ีควร แมวาจะเกิดสถานศึกษาในชวงยุคกลางตอนปลาย 

โดยการฟนฟูของกษัตริยชารลมาญ (Charlemagne) แตก็เพ่ือรับใชศาสนจักรเปนสําคัญ ดังนั้น 

ในชวงนี้ของตะวันตกจึงเจริญเพียงความเชื่อดานศาสนาแตขาดแนวคิดดานปรัชญา หรือเรียกอีกอยาง

วา เจริญแตศรัทธาแตไมเจริญปญญา ในยุคอัสสมาจารยจึงเกิดปญหาความสัมพันธระหวางศรัทธากับ

เหตุผล (Problem of Faith and Reason) และปญหาเรื่องสิ่งสากล (Problem of Universals) 

เม่ือมาถึงชวงหนึ่งของยุคก็เกิดสงครามศาสนาท่ีเรียกวา ครูเสด ยาวนานถึง 200 กวาป ตอมาก็เกิด

การวิพากษวิจารณ ในเรื่องเทววิทยากับปรัชญามากข้ึน ดวยเหตุนี้ จึงเกิดปรัชญาเทววิทยา 

(Philosophical Theology) โดยการอธิบายของเซนตโทมัส อาควินัส  
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สําหรับกระบวนทรรศนยุคกลางตะวันออกเปนท่ีทราบวา ทางตะวันออกเปนแนวคิด

เรื่องของศาสนมากกวาปรัชญา ถาเปนปรัชญาก็เปนแนวคิดดานจริยศาสตรมากกวาสาขาอ่ืน ดังนั้น 

จึงเปนการเจริญงอกงามดานคําสอนทางศาสนาท่ีแผขยายไปสูสังคมอยางกวางขวาง ไมวาจะเปนดาน

แตงและแปลคัมภีร การออกเดินทางเพ่ือสืบพระศาสนา การขบคิดทางศาสนาและปรัชญาท่ีมีมากข้ึน 

จนกลายเปนการศึกษาในระบบมหาวิทยาลัยทางพระพุทธศาสนา เชน มหาวิทยาลัยนาลันทา 

(Nalanda University) มหาวิทยาลัยวลภี  (University of Valabhi) มหาวิทยาลัยวิกรมศิลา 

(University of Vikramsila) นอกจากนี้ ยังมีกําเนิดศาสนาใหม เชน อิสลาม ซิกข ซ่ึงถามองโดย

ภาพรวมก็จะเห็นวา เปนกระบวนทรรศนท่ีไมแตกตางจากตะวันตกมากนัก ในแงท่ีวา แนวคิดศาสนา

แผขยายมีอิทธิพลตอสังคมมากข้ึน แตรายละเอียดดานคําสอนนั้นแตกตางกันโดยสิ้นเชิง เพราะ

ตะวันตกเปนศาสนาเทวนิยม ขณะท่ีตะวันออกมีท้ังเทวนิยมและอเทวนิยม และศาสนาทางตะวันออก

ก็เริ่มเดินตามทางปรัชญามากข้ึน หมายถึง การขบคิดทางทฤษฎีมีมากข้ึน และบางครั้งก็อาจจะมี

มากกวาภาคปฏิบัติ เชน มหาวิทยาลัยนาลันทาท่ีถือวา เปนสํานักเรียนพระพุทธศาสนาท่ีสอน

ภาคทฤษฎีหรือปริยัติในรูปแบบของปรัชญา เพราะฉะนั้น การตีความในกระบวนทรรศนยุคกลางจึง

เปนการตีความเชิงศาสนาโดยนักการศาสนามากกวานักปรัชญา และมีศรัทธาความเชื่อเรื่องบาป

บุญคุณโทษ ปฏิบัติเพ่ือเขาถึงเปาหมายของศาสนาตนเอง ความเชื่อของมนุษยท่ีมีกระบวนทรรศนนี้

จะยึดม่ันในหลักศาสนาหรือคุณงามความดี สวนความแตกตางระหวางศาสนาในกระบวนทรรศนยุค

โบราณกับยุคกลาง คือ เปาหมายของการปฏิบัติตามหลักศาสนาอาจเขมขนมากนอยกวากัน โดย

กระบวนทรรศนยุคโบราณอาจปฏิบัติตามหลักศาสนาท่ีบริสุทธิ์และสนใจแกนของศาสนาท่ีแทจริง 

ขณะท่ีแนวคิดในกระบวนทรรศนยุคกลางอาจปฏิบัติเพ่ือหวังผลอยางอ่ืนมากกวาการเขาถึงคําสอน

ทางศาสนา มองศาสนาในเชิงปรัชญา และอาจใชศาสนาเปนเครื่องมือในการสรางอิทธิพลในลักษณะ

ขององคการทางการปกครองตามรูปแบบของศาสตรประยุกตมากข้ึน  

ในท่ีนี้ ยกตัวอยางแนวคิดของเซนตออกัสติน (St. Augustine) ไดเสนอกรอบสําหรับ

การตีความคัมภีรไว 4 ประการ (Bruns, 1995) คือ 1) การไมฝาฝนกฎแหงศรัทธาของคริสตจักร

คาทอลิกท่ีมีสันตะปาปาเปนประมุข โดยกฎเกณฑมีระบุวา ขอความจะตองยึดถือตามความเชื่อใน

ประกาศของศาสนาจักรกอนแลวจึงตีความคัมภีรภายหลัง 2) การสงเสริมความจงรักภักดีตอพระเปน

เจาและความรักตอเพ่ือนมนุษย หมายความวา การตีความหมายของคัมภีรตองสงเสริมกิจกรรม

เก่ียวกับความรัก 3) คัมภีรอธิบายคัมภีร โดยใหความสําคัญแกคัมภีรทุกเลมในระบบเสมอกัน 

โดยเฉพาะคัมภีรในสารบบตามท่ีศาสนจักรรับรองเทานั้น 4) ขอความใดท่ีมีความหมายเสื่อมเสียตอ

พระเปนเจาและศาสนจักร ใหละเวนเสียและใหตีความเชิงภาพพจนเปรียบเทียบ จากกรอบการ

ตีความคัมภีร 4 ประการนี้ เซนตออกัสตินจึงเสนอรูปแบบและวิธีการตีความขอความเดียวกันท่ี

สามารถตีความไดถึง 4 ลักษณะ ตามความตองการของผูอานหรือฟง อันประกอบดวย 1) การตีความ
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โดยพยัญชนะและเปนขอเท็จจริงตามประวัติศาสตร (Historic-literal) 2) การตีความโดยวิธีอุปมา

นิทัศนหรือการเปรียบเทียบ (Allegorical) 3) การตีความแบบอุปมาน (Analogical) 4) การตีความ

แบบพัฒนาคุณภาพชีวิต (Tropological, Aetiological, Moral)  

กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm) หรือนวยุค อยูในชวงประมาณ 

ค.ศ. 1500-1800 หรือประมาณ พ.ศ. 2000-2300 ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีเปนความจริงตอง

พิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร เปนชวงหลังจากการลมสลายของอาณาจักรโรมันตะวันออก

เปนตนมา กระบวนทรรศนยุคนี้ไดชื่อวา เปนยุคฟนฟูศิลปวิทยาในยุโรป (Renaissance) หมายถึง 

การรื้อฟนวิชาความรูของชาวกรีกและโรมันโบราณท่ีเลือนหายไปในชวงยุคกลาง ยุคนี้มีความเชื่อท่ี

ตั้งอยูบนพ้ืนฐานของวิทยาศาสตรท่ีสามารถพิสูจนได ทุกสิ่งมีเหตุผลรองรับและมีกฎเกณฑแนนอน

ตายตัว ความสุขของมนุษยยุคนี้จึงเปนความสุขท่ีรับรูได สัมผัสไดทันทีในชาตินี้ดวยประสาทสัมผัสท้ัง 

5 ไมตองรอผลในชาติหนา ชวงนี้จึงเปนชวงปฏิวัติวิทยาศาสตร มีความตื่นตัวทางปญญามากข้ึน และ

เม่ือถึงป พ.ศ. 2200 โดยประมาณ ก็เขาสูยุคปฏิวัติอุตสาหกรรม (Industrial Revolution) ท่ีเนน

ความสําเร็จทางกายภาพและพัฒนาเทคโนโลยี เครื่องจักรกล รวมถึงอุตสาหกรรมการผลิตเพ่ิมข้ึน  

กระบวนทรรศนยุคนี้จึงเปนยุคแหงความเจริญเติบโตในทุกดาน ไมวาจะเปนทางดาน

เศรษฐกิจ การเมืองการปกครอง เทคโนโลยี ขอมูลขาวสาร นานาประเทศตางเขาสูระบบแขงขันเพ่ือ

สรางผลผลิตออกสูตลาดโลก จนกอใหปญหาความไมเสมอภาค ความเอารัดเอาเปรียบระหวางชนชาติ 

ปญหากลายเปนเรื่องซับซอนยากท่ีจะแกไข จนกลายเปนปญหาระดับโลกท่ีแกไขดวยกําลังอาวุธเขน

ฆากันท่ีเรียกวา สงครามโลก (World War) ซ่ึงมีถึง 2 ครั้งภายในระยะเวลาหางกันเพียง 20 กวาป 

หลังจากนั้น ชาวโลกก็ใชหลักประนีประนอมกันมากข้ึน แตปญหาก็ยังเกิดข้ึนเปนระยะจนกระท่ัง

ชาวโลกเริ่มหันมาสนใจปญหาสิ่งแวดลอมและโลกก็แยกเปน 2 ข้ัว คือ ประชาธิปไตยและคอมมิวนิสต

อยางชัดเจน ซ่ึงเปนยุคท่ีเขาสูโลกสมัยปจจุบนัหรือหลังนวยุคตอไป  

อยางไรก็ตาม การตีความในกระบวนทรรศนยุคใหมนี้สามารถสรุปไดเปน 2 ข้ัวแนวคิด 

คือ 1) แบบสสารนิยมหรือวัตถุนิยมท่ีเนนการพัฒนาวัตถุเทคโนโลยี หรือเปนพวกประสบการณนิยม 

สนใจดานสิ่งของและเรื่องราวท่ีสามารถพิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร และ 2) แนวคิดแบบ

เหตุผลนิยมซ่ึงเนนการใชเหตุผลพิจารณา เนนการพัฒนาดานจิตใจเปนหลัก พวกนี้เปนกลุมจิตนิยม 

ดังนั้น กระบวนทรรศนของมนุษยยุคนี้จึงมี 2 ลักษณะท่ีผสมผสานกัน คือ การพัฒนาดานวัตถุและ

จิตใจ ซ่ึงสังเกตจากการพัฒนาหนวยงาน องคกรท่ีใหบริการดานศาสตรความรูสมัยใหมและการอบรม

พัฒนาดานคุณธรรมจริยธรรมควบคูกัน แตสวนใหญการพัฒนาดานวัตถุเทคโนโลยีจะกาวไกลกวาการ

พัฒนาดานจิตใจ ดังนั้น ยุคนี้จึงไดชื่อวา เปนยุคท่ียอมรับกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร ขณะท่ีคุณธรรม

ดานจิตใจจะถดถอยลงอยูบาง มนุษยในสังคมปจจุบันสวนใหญนิยมความเจริญดานเทคโนโลยี เพราะ

ใหความสะดวกสบาย ทันสมัย ประหยัดเวลา คุมคากับการใชบริการ กระบวนทรรศนนวยุค คือ ความ
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เชื่อท่ีวา ทุกอยางตองพิสูจนได จึงครอบงําสังคมมนุษยทุกหมูเหลา และก็มีหลายคนท่ีใหความสําคัญ

ดานจิตใจ ดวยการพัฒนาคุณธรรมเพ่ือสรางความสมดุลในการดํารงชีวิตควบคูกันไป  

อยางไรก็ตาม การตีความคัมภีรในคริสตศาสนามีวิวัฒนาการดานรูปแบบและวิธีการท่ี

เปนลักษณะเฉพาะตามเนื้อหาหรือบริบทของศาสนา โดยเฉพาะในศตวรรษท่ี 17 เจ.ซี.แดนออเออร 

(J.C. Dannhauer: 1603-1666) ไดนําแนวคิดการตีความไปใชตีความคัมภีรทางศาสนา รวมถึงใชใน

การตีความกฎหมายและวรรณคดีเพ่ือทําความเขาใจทางภาษาและประวัติศาสตร การตีความจึง

พัฒนาเปนเครื่องมือในการตีความคัมภีรทางศาสนากระท่ังเปนศาสตรแหงการตีความ อันเปนสาขา

หนึ่งของปรัชญาหลังนวยุคในกระบวนทรรศนยุคตอไป จะเห็นไดวา ในชวงแรกของประวัติศาสตร

มนุษยชาติ การตีความไมไดมีหลักการตีความอยางเปนระบบและยังไมเรียกวา อรรถปริวรรตศาสตร

หรือศาสตรแหงการตีความ ตอมาชไลเออรมาเคอร (Schleiermacher: 1768-1834) บิดาแหงการ

ตีความสมัยใหม (Klemm, 1986: 2) ไดนําการตีความไปใชตีความตําราท่ัวไปดวย ท้ังนี้ เพ่ือใหทราบ

เจตนารมณของผูแตงตําราและเขาถึงความหมายท่ีผูแตงตองการสื่อสารมากยิ่งข้ึน การตีความใน

ศตวรรษท่ี 17 จึงกลายเปนสวนหนึ่งของปรัชญาโลกาภิวัตน  

ในศตวรรษท่ี 18-19 อันเปนชวงปลายกระบวนทรรศนยุคใหมนี้ นักชีววิทยาและนัก

ตีความ ชาวเยอรมันไดศึกษาคนควาแนวคิดทฤษฎีทางดานปรัชญาและภาษาศาสตรมากข้ึน จึง

พัฒนาการตีความอยางกวางขวางและเกิดทฤษฎีการแปลความจากนักแปลท่ีกลาวถึงประสบการณ 

การปรับเปลี่ยนวิธีคิดเปนของตนเอง การเขาถึงความรูสึกของผูอานท่ีดีกวาผูแตงตํารา ทฤษฎีการ

ตีความจึงกลายเปนสวนหนึ่งของปรัชญาในสาขาญาณวิทยาและสาขาตรรกศาสตรสมัยใหม โดยมี

ลักษณะการแปล 2 วิธี คือ 1. การดึงผูอานไปหานักเขียน 2. การดึงนักเขียนไปหาผูอาน  

กระบวนทรรศน ท่ี  5 หลั งนวยุค  (Post-modern Paradigm) หรือยุคป จจุบั น 

ประมาณ ค.ศ. 1800 เปนตนมา หรือหลัง พ.ศ. 2300 มาถึงปจจุบัน ยุคนี้มีสโลแกนวา ความรูทุก

อยางมีประโยชน ตองมองคิดดวยวิจารณญาณ ตองวิเคราะห ประเมินและประยุกตใช กระบวน

ทรรศนนี้ใหความสําคัญตอสิ่งแวดลอมโลกมากยิ่งข้ึน ทุกคนบนโลกหันมาตระหนักถึงภัยทางธรรมชาติ 

แตก็ไมไดหมายความวา ปญหาความขัดแยงทางชนชาติหรือวัฒนธรรมจะหมดไป อยางไรก็ตาม ได

เกิดแนวความเชื่อใหมท่ีวา วิทยาศาสตรเพียงอยางเดียวไมสามารถใหคําตอบแกมนุษยบนโลกนี้ได แต

ตองอาศัยความรูท่ีหลากหลายในลักษณะบูรณาการแกปญหา การตีความจึงกลายเปนศาสตรท่ีมีศัพท

บัญญัติวา อรรถปริวรรตศาสตร หรือศาสตรแหงการตีความ เพ่ือใชเปนแนวคิดและเกิดเปนทฤษฎีการ

ตีความในมุมมองท่ีตางกัน แตอยูบนพ้ืนฐานของการยอมรับความแตกตางระหวางกัน  

นักปรัชญาท่ีสะทอนแนวคิดอรรถปริวรรตศาสตรเดดชัด เชน ชารลส เจ็งคส (Charles 

Jencks) ฌาคส เดอรริดา (Jacques Derrida) มิเชล ฟูโกต (Michel Foucault) ฌอง โบดริยารด 

(Jean Baudrillard) ฌอง ฟรองซัวส เลียวตารด (Jean Francios Lyotard) ยกตัวอยางแนวคิด
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ของฌาคส เดอรริดา ท่ีพยายามใหเปลี่ยนโลกทัศนจากกระบวนทรรศนนวยุคท่ีเนนวิทยาศาสตรแบบ

ดั้งเดิมมาเปนการเขาถึงความจริงดวยการยอมรับฟงขอวิจารณและไมติดอยูกับหลักเกณฑใด

หลักเกณฑหนึ่ง สวนมิเชล ฟูโกต ไดเนนใหมนุษยใชความคิด การวิพากษและเสวนาเชิงลึกตอความรู

ตาง ๆ เพ่ือใหหลุดจากกรอบของความรูท่ีถูกกําหนดไว ฌอง โบดริยารด เห็นวา การลอกเลียนและ

ภาพเสมือนจริง (Simulations and Simulacra) สื่อและขอมูลขาวสาร (Media and Information) 

วิทยาศาสตรและเทคโนโลยีสมัยใหม (Science and New Techonology) และความเปนเกินจริง 

(Hyperreality) ไดกลายเปนทฤษฎีท่ีทําใหเกิดการวิเคราะห วิจักษ (ประเมินคา) วิธาน (นําไป

ประยุกตใช) โดยการบูรณาการเพ่ือใหเกิดความคิดใหมในสังคมหลังนวยุคอยางมีวิจารณญาณ 

ขณะท่ีฌอง ฟรองซัวส เลียวตารด เสนอวา มนุษยควรเปลี่ยนโลกทัศนในนวยุคท่ีไดรับอิทธิพลทาง

วิทยาศาสตรเสียใหม เพราะโลกเต็มไปดวยความเปลี่ยนแปลงตลอดเวลา ดังนั้น ความรูในสังคม

หลังนวยุคควรเปนความรูแบบชั่วคราวท่ีตองปรับปรุง เปลี่ยนแปลง เพ่ิมเติมอยูเสมอ แมแตเรื่อง

วิทยาศาสตรธรรมชาติก็ตามที จึงสรุปการตีความในกระบวนทรรศนหลังนวยุคไดวา เปนการตีความท่ี

อยูบนพ้ืนฐานของพหุวัฒนธรรมท่ีหลากหลาย การยอมรับความแตกตางจึงเปนสิ่งสําคัญ รวมถึงการ

แสวงหาความรูควรใชการวิเคราะห วิพากษ เสวนาเชิงลึกใหเห็นความจริงท่ีซอนอยู เพราะความจริงท่ี

ปรากฏภายนอกกับซอนอยูภายในอาจเปนคนละอยางกัน สิ่งท่ีปรากฏออกมาเชิงสัญญะ (Sign) อาจ

เปนความเปนเกินจริง (Hyperreality) ก็ได  

ในยุคนี้มีนักปรัชญาชาวเยอรมันชื่อวา วิลเฮลม ดิลธาย (Wilhelm Dilthey: ค.ศ. 

1833-1911) ไดพัฒนาศาสตรแหงการตีความอยางจริงจัง โดยดิลธายเห็นวา การตีความไมควรจํากัด

ไวเฉพาะคัมภีรเทานั้น แตควรประยุกตใชกับการตีความพฤติกรรมมนุษย วัฒนธรรมและสังคมดวย 

การตีความลักษณะนี้เรียกวา วงจรหรือกรอบแหงอรรถปริวรรตศาสตร (Hermeneutic Circle) 

หมายถึง การตีความตามตําราตองคนหาบริบททางวัฒนธรรมและสังคมท่ีอยูเบื้องหลัง วิธีการนี้

สามารถประยุกตใชกับการเสวนา (Dialogue) เพราะการเสวนาจะมีการตีความเปนหลักท่ีชวยให

ปราศจากอคติ (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 9-10) ดังนั้น เครื่องมือของศาสตรแหงการตีความในทัศนะ

ของดิลธายจึงเรียกวา วงจรแหงอรรถปริวรรตศาสตรและทฤษฎีหลอมรวมครอบฟา (Fusion of 

Horizons) อันเปนวิธีท่ีสอดคลองกับการศึกษาในยุคโลกาภิวัตนท่ีเนนผูเรียนเปนศูนยกลาง โดยการ

ตีความตามวิธีการนี้จะเลือกจุดเดนของแตละศาสตรมาเชื่อมโยงหาความสอดคลองเพ่ือใหเกิด

ประโยชนสูงสุดในการดําเนินชีวิต ดวยเหตุนี้ การตีความจึงหมายถึง ทฤษฎีแหงการแปลความท่ีตอง

สรุปความหมายท่ีเรียกวา ปรัชญาแหงการอธิบายความ (Philosophy of Exegesis)  

นอกจากนี้ ยังมีนักปรัชญาชื่อวา ฮันส-จอรจ กาดาเมอร (Hans-Georg Gadamer: 

ค.ศ. 1900-2002) ท่ีมีอิทธิพลตอการศึกษาเรื่องศาสตรแหงการตีความ โดยกาดาเมอรสรุปใหเห็น

ศาสตรแหงการตีความท่ีตองมีองคประกอบ 3 ประการ คือ 1) การเสวนากับปญญาเชิงปฏิบัติการ อัน
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เปนการสนทนา การเจรจา การตั้งคําถามท่ีจะนําไปสูการแสวงหาความรู 2) ภววิทยากับศาสตรแหง

การตีความ เปนความสนใจในธรรมชาติของความเขาใจของมนุษย ซ่ึงเปนการพยายามทําความเขาใจ

กระบวนการทางภววิทยาในตัวมนุษย 3) สุนทรียศาสตรกับอัตนิยม เปนการใชแนวคิดสุนทรียศาสตร

เปนศูนยกลางในการทําความเขาใจเรื่องราวตาง ๆ เหมือนการใชประสบการณทางศิลปะของแตละคน

เปนตัวกําหนดความเขาใจ ซ่ึงสิ่งท่ีถูกเขาใจจะเกิดเปนมโนทัศนข้ึนมา  

ตามท่ีกลาวมา จะเห็นวา การจําแนกการตีความตามกระบวนทรรศนท้ัง 5 เปนการ

จําแนกตามแนวคิดพ้ืนฐานท่ีมีอยูในใจของมนุษยทุกคน บางคนอาจมีมากกวา 1 กระบวนทรรศน 

หากสรุปการตีความทตามกระบวนทรรศนท้ัง 5 สามารถสรุปได ดังนี้  

กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคดึกดําบรรพ เปนการตีความแบบพหุเทวนิยมท่ีอยูบนพ้ืนฐาน

ทางความเชื่อทางศาสนาในเรื่องสิ่งศักดิ์สิทธิ์หรือความลี้ลับท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ซ่ึงมีลักษณะเปนความ

เชื่อมากกวาการใชพิจารณาใหเกิดปญญาหรือการขบคิดเชิงปรัชญาตามหลักเหตุผล  

กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ เปนการตีความแบบสัจธรรมเพ่ือเขาถึงแกนแททาง

ปรัชญาหรือเปาหมายสูงสุดทางศาสนา หากเปนปรัชญาจะเก่ียวกับความจริงของธรรมชาติ เนนการ

เขาถึงอุดมคติหรือตอบขอสงสัยเฉพาะตน หากเปนศาสนาจะเนนการเขาถึงแกนแทของศาสนา  

กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง เปนการตีความแบบประยุกต หากเปนปรัชญาก็เนนการ

อธิบายคําสอนใหเปนเหตุเปนผล พยายามใหเห็นความเปนจริงมากข้ึน ถาเปนศาสนาก็เนนการนํา

หลักศาสนาไปชวยเหลือสังคมมากกวาการปฏิบัติในเรื่องสวนตัว  

กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม เปนการตีความแบบวิทยาศาสตร หากเปนปรัชญาจะมี

ลักษณะเปนการตีความเพ่ือถกเถียงดวยเหตุผลท่ีนําไปสูภาคทฤษฎีมากข้ึน สามารถนําแนวคิดไปตอ

ยอดไดอยางไมมีขอบเขตจํากัด จนกลายเปนศาสตรตาง ๆ หากเปนดานศาสนาจะเนนการนําหลัก

ศาสนาไปเชื่อมโยงกับศาสตรสมัยใหม อธิบายคําสอนใหเปนวิทยาศาสตรและมีความเปนสากลเปนท่ี

ยอมรับทุกชนชั้นและจัดตั้งเปนองคการบริหารจัดการอยางเปนรูปธรรม  

กระบวนทรรศนท่ี 5 หลังนวยุค เปนการตีความแบบผสมผสาน บูรณาการทาง

ความคิด หากเปนดานปรัชญาจะเปนการวิพากษอยางมีเหตุผล โดยยึดหลักการท่ีหลากหลายและมี

ความรวมสมัยทางความคิด หากเปนดานศาสนาจะเนนการบูรณาการคําสอนเขากับศาสตรสมัยใหม 

อธิบายหลักธรรมใหเขากับพหุวัฒนธรรม สังคมยอมรับหลักการรวมกัน และปจเจกชนสามารถนําไป

ประยุกตใชตอยอดไดอยางรวดเร็ว เขาใจงายและเห็นผลเปนรูปธรรมทันตา  

4.1.1.2 ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก  

การตีความเปนท้ังภาคทฤษฎีท่ีมีหลักการและภาคปฏิบัติท่ีพัฒนามาจากหลักการเอง 

โดยเฉพาะในมุมมองของริเกอร (Ricoeur) ท่ีจําแนกศาสตรแหงการตีความในเชิงภาคปฏิบัติไว 2 

ประเภท (พนารัตน จันทรสิทธิเวช, 2559: 38) คือ  
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ประเภทท่ี 1 การตีความทางศาสนา (Religious Hermeneutics) ประเภทนี้เปนการ

ตีความแบบจารีต (Traditional Hermeneutics) ของศาสนาแบบเทวนิยม (Theism) และเปนกลุม

การตีความท่ีนิยมภาวะเหนือธรรมชาติ (Supernatural Hermeneutics) เชน ชาวยิว ชาวคริสต ชาว

มุสลิม การตีความประเภทนี้มีวัตถุประสงคเพ่ือตีความเนื้อหาในคัมภีรหรือบทบัญญัติท่ีเปนลักษณะ

ของกฎหมายตามหลักคําสอนของศาสนา ซ่ึงแตละศาสนาจะตีความแตกตางกันไป เชน ศาสนายิว

หรือยูดาห ศาสนาคริสต และศาสนาอิสลาม ท้ังสามศาสนานี้แมจะเปนกลุมเดียวกันท่ีเรียกวา ศาสนา

อับราฮิม (Abrahamic Religions) ก็ตีความคําสอนบางประการแตกตางกัน หรือแมนิกายของศาสนา

เดียวกันก็มีการตีความตางกันออกไป ท้ังนี้ เปนเพราะจารีต (Tradition) ในการตีความของแตศาสนา

หรือนิกาย เชน ในศาสนาอิสลาม นิกายชีอะห (Shlite) ไดถือเอาคําสอนของอาลี ผูเปนบุตรเขยของน

บีมูฮะหมัดเปนจารีตสําคัญ ขณะท่ีนิกายซุนนี (Sunni) ถือเอาคําสอนของศาสนิกผูใกลชิดนบีมูฮะหมัด

เปนจารีตสําคัญ เม่ือมีจารีตท่ีตางกันจึงเกิดการตีความตามจารีตของกลุมตนไปดวย  

การตีความประเภทแรกนี้ ซีโบหม (Seebohm, 2004: 6-7) เรียกวา เปนการตีความ

แบบ Methodical Hermeneutics หรือการตีความแบบวิธีการ โดยเนนระเบียบแบบแผนในการ

ตีความ ซ่ึงซีโบหมอธิบายวา เปนการตีความท่ียืนยันความถูกตองและเปนการตีความท่ีมีเปาหมาย

ชัดเจน เพราะสามารถนําผลของการตีความไปประยุกตใชหรือสนับสนุนกลุมความเชื่อทางศาสนาได 

ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึงเนนศรัทธาในสิ่งท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ไมวาจะเปนการตีความในเรื่อง

การมีอยูของพระจิต (Holy Spirit) ท่ีคอยชี้นําศาสนิก สิ่งท่ีกลุมนี้ใหความสําคัญจึงเปนตัวบท (Text) 

ท่ีเปนคัมภีรหลักในการตีความเพ่ือใชเปนแนวทางปฏิบัติหรือจารีตในการตีความ อยางไรก็ตาม เม่ือ

พิจารณาทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาแลว สามารถจําแนกไดหลายลักษณะ ดังท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค 

(2558: 79-92) ไดจําแนกไว 3 ทฤษฎ ีคือ  

1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical Hermeneutics) เปนการตีความ

ดวยการอธิบายสิ่งท่ีเปนนามธรรมใหเปนรูปธรรม โดยการใชอุปมาอุปมัย สัญลักษณ หรือการเลาเรื่อง

ประกอบเพ่ือใหเกิดการเขาใจงาย  

2) การตีความแบบผู เขาฌานหรือจิตวิจักษ (Mystical Hermeneutics) เปนการ

ตีความสิ่งท่ีลี้ลับ เปนลักษณะการตีความของผูไดฌานหรือผูเขาถึงความรูแบบประจักษแจงดวยจิต 

ทฤษฎนีี้มีความเห็นวา ทุกคนเปนสวนหนึ่งของความจริงอันสูงสุดหรืออันติมสัจจะ เปาหมายสูงสุดของ

ชีวิตจึงเปนการคืนสูอันติมสัจจะท่ีเปนวิญญาณสากล การตีความประเภทนี้เปนการพยายามเขาใจ

คําพูดหรือบทนิพนธของผูเขาถึงฌาน  

3) การตี ความตามตั ว อักษร (Literal Hermeneutics) เป น การตี ความ ท่ี ยึ ด

ความหมายตามตัวอักษรท่ีปรากฏอยูในคัมภีร ทฤษฎีเปนการตีความของผูท่ีศรัทธาในคัมภีรวา เปน

ดํารัสของศาสดา ผูเปนสัพพัญูท่ีรูสรรพสิ่ง ความจริงท่ีเปนศาสดากลาวไวจึงเชื่อถือได  
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ขณะท่ีกีรติ บุญเจือ (2541: 7) กลาวถึงทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาไว 5 ทฤษฎี คือ  

1) การตีความโดยพยัญชนะ (Literary Interpretation) การตีความโดยพยัญชนะ 

เปนการตีความตามท่ีคัมภีรบันทึกไว เชน การตีความเรื่องราวของโมเสส (Moses) ท่ีนําชาวอิสราเอล

เดินทางออกจากอียิปต โดยกองทัพอียิปตไดเดินทางตามมาภายหลังเพ่ือจับไปเปนทาสเหมือนเดิม 

เม่ือโมเสสเดินทางมาริมทะเลแดง (Red Sea) พระเปนเจาทรงใหโมเสสชูไมเทาข้ึนเหนือน้ํา ทะเลแดง

จึงแหวกเปนทางเดินใหชาวอิสราเอลเดินขามไปได แตเม่ือกองทัพอียิปตเดินทางมาทันแลวขามตามไป 

โมเสสก็ชูนิ้วใหทะเลแดงกลับคืนสภาพเดิม น้ําจึงทวมกองทัพอียิปตลมตายเปนจํานวนมาก การ

ตีความในขอนี้จะเชื่อวา น้ําทะเลแดงไดแหวกออกและหวนคืนสภาพเดิมดังท่ีคัมภีรบันทึกเรื่องราวไว  

2) การตีความโดยสัญลักษณ (Symbolic Interpretation) เปนการทําความเขาใจ

เรื่องราวท่ีแสดงไวเปนสัญลักษณ หากผูใดเขาใจสัญลักษณก็ถือวา เขาใจความหมายไดอยางลึกซ้ึง แต

หากผูใดไมเขาใจหรือเขาใจไดเพียงใด ก็ถือวา เขาใจไดตามท่ีตนจะสามารถเขาใจได เชน การตีความ

เรื่องตรีเอกภาพ (Trinity) หรือตรีเอกานุภาพในคําเรียกของนิกายโปรเตสแตนต ซ่ึงวาดวยภาวะของ

พระเปนเจาพระองคเดียวแตมี 3 บุคลิก คือ 1) พระบิดา (The Father) อันหมายถึง พระยาหเวห 

(Yahweh) 2) พระบุตร (The Son) หมายถึง พระเยซู และ 3) พระจิต (The Holy Spirit) หมายถึง 

พระวิญญาณอันบริสุทธิ์ของพระเปนเจา ซ่ึงความเชื่อเรื่องตรีเอกภาพนี้ถูกตีความเปนสัญลักษณ คือ 

รูปสามเหลี่ยมซอนกับรูปดอกจิก แมการตีความสัญลักษณเปนจิตรกรรมฝาผนังแบบปูนปลาสเตอร 

โดยการเขียนของลูคา โรสเซ็ทที (Luca Rossetti) ท่ีวาดภาพพระจิตในรูปของนกพิราบท่ีโบสถเซนต

กอเซนซิโอ ประเทศอิตาลี หรือสถาปตยกรรมท่ีมหาวิหารแซ็ง-เดอนี กรุงปารีส ประเทศฝรั่งเศส ก็

แสดงพระบุตรในรูปของแกะ การเขาใจสิ่งเหลานี้ข้ึนอยูกับความสามารถในการตีความเพ่ือเขาถึง

ความหมายท่ีแทจริงของศาสนิกแตละคนวา ทําไมถึงสื่อในรูปของนกพิราบหรือแกะ  

3) การตีความโดยอรรถหรือโวหาร (Idiomatic Interpretation) เปนการตีความตาม

สํานวนภาษา เชน การท่ีโมเสสข้ึนไปบนเขาซีนาย (Mount Sinai) ซ่ึงอยูในเขตประเทศอียิปต เปนเขา

ท่ีมีความสูงกวา 2,000 กวาเมตร มีทิวเขาลอมรอบทุกดาน โมเสสอาศัยอยูบนเขาประมาณ 40 วัน 

จากนั้น ไดรับบัญญัติ 10 ประการ (Ten Commandments) จากการวิวรณของพระเปนเจา โดยได

สลักไวในแผนหิน 2 แผน จากกรณีนี้สามารถตีความเพ่ือทําความเขาใจไดหลายประการ เชน การ

ไดรับบัญญัติท่ีถือวา เปนการวิวรณ (Revelation) หรือเปดเผยของพระเปนเจาท่ีมีตอโมเสสในฐานะท่ี

เปนประกาศก (Prophet) คนหนึ่งนั้น อาจพิจารณารวมกับทฤษฎีแบบผูเขาฌานหรือจิตวิจักษท่ีกลาว

มาขางตน ซ่ึงอาจตีความโดยอรรถไดวา โมเสสอาจบรรลุฌาน (ผลของสมถกรรมฐาน) แลวสามารถ

ลวงรูสิ่งลี้ลับเหนือธรรมชาติ ดังนั้น คําวา วิวรณ ในท่ีนี้ นัยหนึ่งอาจสื่อถึงการไดสมาธิข้ันสูงจนจิตนิ่ง

แลวไดยินเสียงแววจากภายนอก จึงเขาใจวา เปนเสียงจากพระเปนเจาประทานมาให จากนั้น จึง
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นํามาแสดงแกชาวอิสราเอลเพ่ือหวังผลในการครองใจประชาชนใหวานอนสอนงายก็เปนได ดังนั้น 

โดยอรรถหรือการพิจารณาจากโวหารของขอความท่ีปรากฏในคัมภีร  

4) การตีความตามเหตุผล (Rational Interpretation) เปนการตีความท่ีพยายาม

พิสูจนดวยหลักทางวิทยาศาสตร เพราะมีกฎเกณฑกําหนดชัดเจนถึงผลลัพธเชิงประจักษ การตีความ

ในขอนี้จึงเปนการยืนยันดวยประสาทสัมผัสของผูตีความเองเพ่ืออธิบายผลไดวา อะไรคือความจริง 

เชน การตีความเรื่องราวของโมเสสท่ีนําชาวอิสราเอลเดินทางออกจากอียิปตตามท่ีปรากฏในคัมภีร

พันธสัญญาเดิม (Old Testament) นั้น สามารถตีความไดตามหลักวิทยาศาสตร โดยท่ีโมเสสอาจมี

ความรูเรื่องภูมิศาสตรและดาราศาสตรเปนอยางดี บางทีเขาสามารถรูวา เวลาใดมีกระแสน้ําข้ึน-น้ําลง 

เม่ือชาวอิสราเอลขามไปแลวใชเวลานานเทาไรน้ําทะเลแดงจึงไหลคืนตามเดิม สิ่งเหลานี้สามารถ

คํานวณและเดินทางขามทะเลแดงไดในวันพระจันทรเต็มดวง หรือแมกระท่ังการตีความในประเด็น

การเกิดสึนามิท่ีทําใหเกิดมวลน้ํามหึมาไหลทวมทับกองทัพฟาโรหของอียิปตก็สามารถตีความไดบน

พ้ืนฐานทางธรณีวิทยา เรื่องราวนี้จึงเปนตัวอยางการตีความตามหลักทางวิทยาศาสตร แมผูตีความเอง

ไมสามารถเห็นดวยประสาทสัมผัสจริง แตอยางนอยก็ยืนยันขอเท็จจริงท่ีนาจะเปนไปไดในระดับหนึ่ง  

5) การตีความตามหลักวรรณกรรม (Literary-form Interpretation) เปนการตีความ

คัมภีรท่ีข้ึนอยูกับการนิพนธหรือบันทึกคัมภีรนั้น ๆ โดยถือวา เปนวรรณกรรมศาสนาท่ีกลาวถึง

ประวัติศาสตร ปรัชญา คําสอน ตํานานทางศาสนาแบบจิตกวี การตีความจึงตองพยายามเขาถึง

เจตนารมณผูบันทึก สภาพแวดลอมหรือบริบท รวมถึงวัฒนธรรมของสังคมท่ีกลาวถึงในคัมภีรใหมาก

ท่ีสุด เชน เรื่องราวในคัมภีรพันธสัญญาใหม (New Testament) หรือท่ีเรียกอีกอยางวา พระคริสต

ธรรมใหม อันเปนภาคท่ี 2 ของคัมภีรไบเบิล บันทึกดวยภาษากรีกท้ังหมด 27 เลม คัมภีรนี้ถือเปน

วรรณกรรมศาสนาอยางหนึ่ง ผูเขียนสวนใหญเปนอัครทูตท้ัง 12 คน และนักบุญในชวงเวลารวมสมัย

กัน ซ่ึงท้ั งหมดเขียน ข้ึนหลังจากท่ีพระเยซู ถูกตรึงไมกางเขนแลว คัมภีร พันธสัญญาใหมนี้

คริสตศาสนิกชนเชื่อวา ถูกเขียนจากการดลใจของพระเปนเจาและพระเยซูผานทางพระจิต (Holy 

Spirit) ขณะท่ีชาวมุสลิมซ่ึงนับถือพระเยซูวา เปนนบีคนหนึ่ง โดยเรียกตามคัมภีรอัลกุรอานวา อีซา 

(Isa) แตชาวมุสลิมกลับไมยอมรับคัมภีรไบเบิลท่ีเปนฉบับใหมนี้วา เปนวจนะของพระเปนเจา 

เนื่องจากนักวิชาการอิสลามเห็นวา คัมภีรนี้ถูกแตงเสริมเขามาภายหลังหลายครั้ง (บรรจง บินกาซัน, 

2547: 184) จะเห็นวา การเขียนคัมภีรนี้ ข้ึนอยูกับความเห็นของอัครทูตและนักบุญท่ีตีความตาง

ออกไปจึงทําใหเกิดความหลากหลายซ่ึงไมเปนท่ียอมรับของอีกกลุมนี้  

ประเภทท่ี 2 การตีความสากล (General Hermeneutics) เปนการตีความท่ีชไลเออ

มาเคอรสรางข้ึนโดยอาศัยวิธีวิทยาในการตีความ อันเปนพ้ืนฐานในการตีความตัวบททุกประเภท ไมวา

จะเปนคัมภีรทางศาสนา กฎหมาย เอกสารทางประวัติศาสตร วรรณกรรม การตีความประเภทนี้

ตองการพัฒนาศาสตรแหงการตีความใหเปนสากล สามารถประยุกตใชไดกับการตีความทุกอยาง ไม
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ข้ึนอยูกับจารีตการตีความแบบใดแบบหนึ่ง (Ricoeur, 1974: 43-44) การตีความประเภทนี้ซีโบหม 

(Seebohm, 2004: 6-7) เรียกวา Methodological Hermeneutics หรือการตีความแบบวิธีวิทยา 

โดยเนนระเบียบวิธีในการเลือกและพัฒนามาจากการตีความในประเภทแรก คือ แบบวิธีการ 

(Methodical Hermeneutics) มาอีกทอดหนึ่ง การตีความแบบวิธีวิทยาจึงมีลักษณะเปนปรนัย 

(Objective) คือ มีความหลากหลายทางเนื้อหา โดยหลีกเลี่ยงการตัดสินเนื้อหาวา ถูกหรือผิด ท้ังนี้ 

เพ่ือขจัดขอผิดพลาดท่ีอาจเกิดจากการตัดสินใจนั่นเอง ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึงพยายามทํา

ความเขาใจความหมายของคําหรือขอเท็จจริงของเนื้อหาใหมากท่ีสุด นอกจากนี้ ยังไมสนใจตอการ

นําไปประยุกตใชของกลุมใดกลุมหนึ่ง การตีความประเภทท่ีสองจึงเปนลักษณะของนักวิชาการท่ีไมใช

นักการศาสนา เพราะมีความเปนกลางทางความคิด มองตัวบทอยางเทาเทียมกันและใชวิธีวิทยาอยาง

เดียวกัน การศึกษาคัมภีรทางศาสนาในยุคใหม (Modern Age) นิยมใชการตีความแบบวิธีวิทยาเปน

กระแสหลัก ถึงกระนั้น ก็ถูกทาทายจากกระแสหลังนวยุค (Post-modern Age) (Wallace, 2003: 

78-79) ท่ีเปนลักษณะของการบูรณาการทางความคิดดวยการนําการตีความประเภทท่ี 1 คือ แบบ

จารีตหรือระเบียบแบบแผนมาตีความรวมดวยนั่นเอง สําหรับทฤษฎีการตีความสากลจําแนกไดหลาย

ลักษณะ ดังตอไปนี้  

1) การตีความแบบความรูสองแควหรือทฤษฎีสอม (Hume’s Fork) เปนทฤษฎีการ

ตีความของฮูม (David Hume) ท่ีอธิบายเปรียบเทียบใหเห็นภาพ เหมือนการใชสอมจิ้มลงไปบน

ขอความท่ีตองการตรวจสอบ หากขอความใดมีความหมาย ความหมายก็จะติดสอมข้ึนมาเสมอ หาก

ขอความไมติดขาของสอม ก็แสดงวา ขอความไมมีความหมายใด ๆ ดังนั้น ฮูมจึงเห็นวา ขอความท่ีไม

ติดขาสอมควรถูกเข่ียใหพน ไมควรเสียเวลาพิจารณา ในกรณีการหยิบหนังสือในหองสมุดมาอาน 

ผูอานควรพิจารณาดูการวิพากษวิจารณหรือการใชหลักเหตุผลทางทฤษฎีท่ีปรากฏอยูในหนังสือนั้น ๆ 

วามีหรือไม หากไมมี ฮูมก็แนะนําไมใหอาน เพราะเปนเพียงหนังสือท่ีใชภาษาสวยหรูและชวนให

หลงเชื่อเทานั้น ทฤษฎีสอมของฮูมมีดังตอไปนี้  

 1) สอมขาท่ี 1 คือ ขอความท่ีเชื่อมโยงระหวางมโนภาพ (Relations of 

Ideas) หมายถึง ความหมายของขอความท่ีผูกไวกับสิ่งท่ีตองการจะสื่อถึง ซ่ึงความหมายท่ีวานี้จะ

ข้ึนอยูกับสิ่งท่ีตองการจะสื่อถึง หากสิ่งนั้นเปลี่ยนแปลงไป ความหมายก็เปลี่ยนไปดวย ขอความ

ประเภทนี้มี 4 แบบ คือ (1) ความคลายคลึง (2) การเปรียบเทียบเชิงปริมาณ (3) การเปรียบเทียบ

คุณสมบัติ (4) ความขัดแยง ขอความประเภทนี้สวนใหญเปนขอความทางคณิตศาสตร เชน เจ็ดคูณ

ดวยหาเทากับสามสิบหา มุมภายในของสามเหลี่ยมรวมกันเทากับมุมฉาก หรือขอความรูความจริง

ทันที โดยไมตองพิสูจน เชน วงกลมไมใชสี่เหลี่ยม  

 2) สอมขาท่ี 2 คือ ขอความท่ีเก่ียวของกับขอเท็จจริง ซ่ึงพิสูจนไมได ดังนั้น 

การปฏิเสธดวยคําพูดจึงไมเปนการขัดแยงตัวเอง และขอความท่ีปฏิเสธหรือตรงขามกับขอความชนิดนี้
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ก็เปนสิ่งท่ีจินตนาการเขาถึงได และไมอาจพิสูจนวา เปนเท็จได โดยท่ัวไปคําวา ขอเท็จจริง ท่ีฮูมใชมิใช

ขอเท็จจริงตามความหมายธรรมดาท่ีงายตอการเขาใจผิด เนื่องจากคําวา ขอเท็จจริง หมายถึง สิ่งท่ีไม

ปรากฏ เปนสิ่งท่ีคาดหมายหรือสรางจากความทรงจํา และเชื่อวา จะเปนขอเท็จจริงตอไป ท้ังท่ีพิสูจน

ไมไดวา ทําไมจะตองเปนจริงเชนนั้น เชน ขอความวา “พรุงนี้เชาดวงอาทิตยจะข้ึน” มีคาเทากับ 

“พรุงนี้เชาดวงอาทิตยจะไมข้ึน”  

ทฤษฎีสอมของฮูมเปนวิธีการแหงความรู ซ่ึงความรูของฮูมมี 2 ลักษณะ คือ 1) ความรู

เกิดจากความประทับใจ หรือความรูเชิงสังเคราะหท่ีไดหลังประสบการณ (Synthetic a Posteriori 

Knowledge) เปนการเรียนรูหลังประสบการณ ความรูลักษณะนี้อาจผิดไดหากพิสูจนไดวา ไมเปน

อยางท่ีเคยเปนหรือไมตรงกับประสบการณท่ีเคยมี เชน คําวา โลกมีพระจันทรเพียงดวงเดียว ซ่ึงทุกคน

มีประสบการณวา พระจันทรมีดวงเดียวตอนกลางคืน แตความจริงท่ีคนพบ คือ ในหวงจักรวาลมี

หลายโลกและหลายดวงจันทร และโลกแตละดวงอาจมีดวงจันทรหลายดวง ความรูท่ีไดในลักษณะนี้

ถือเปนความรูใหมท่ีเกิดจากการสังเคราะหผานประสบการณโดยอาศัยวิธีการทางดาราศาสตรท่ีเปน

เรื่อ งของขอ เท็จจริง (Fact) 2) ความรู เชิ งวิ เคราะห ก อนประสบการณ  (Analytic a Priori 

Knowledge) เปนความรูท่ีไมผานประสบการณ แตเปนความจริงท่ีอาศัยการคิดหาเหตุผลลวน ๆ เชน 

แมเปนผูหญิง หรือคนโสดเปนคนไมแตงงาน ประโยคท้ังสองนี้รูไดดวยการคิดดวยเหตุผลตามหลัก

ภาษาท่ีวา คนท่ีเปนแมไดตองเปนผูหญิง หากเปนผูชายตองเปนพอเทานั้น และคนท่ีแตงงานตองมี

คูครอง ซ่ึงเปนประโยคตรรกะท่ีมีประโยคภาคขยายชัดเจน ความจริงทางเหตุผลนี้ไมตองอาศัยการ

พิสูจนดวยประสบการณแตอยางใด จะอาศัยก็เพียงการคิดพิจารณาตามคํานิยาม (True or False by 

Definition) ก็สามารถเขาใจได อยางไรก็ตาม ความรูลักษณะนี้อาจไมเปนจริงไดหากคํานิยามไม

ถูกตอง เชน คําวา หนวดเตา เขากระตาย พญานาคบินได นางเงือกสาว สําหรับฮูมแลว ความรูเชิง

สังเคราะหท่ีไดรับหลังประสบการณ (Synthetic a Posteriori) เปนความรูท่ีนาสนใจกวาความรูเชิง

วิเคราะหท่ีไดรับกอนประสบการณ (Analytic a Priori) ดังนั้น ฮูมจึงรูจักในทางญาณวิทยาวา เปนนัก

ประสบการณนิยมหรือประจักษนิยม คือ ผูท่ีเชื่อถือในความรูท่ีไดรับจากประสบการณเทานั้น สวน

ในทางอภิปรัชญาจะมีแนวคิดสอดคลองกับแนวคิดสสารนิยม อยางไรก็ตาม ฮูมก็ยังเชื่อวา บางครั้ง

ประสบการณของมนุษยยังเชื่อไมไดอยูดี เพราะสิ่งท่ีดูเหมือนวา จะแนแท ก็ยังเปนความบังเอิญได 

เชน การเชื่อวา ดวงอาทิตยข้ึนทางทิศตะวันออกเพราะสังเกตเห็นการข้ึนทางทิศตะวันออกทุกวัน แต

จะเหมารวมวา ดวงอาทิตยจะตองข้ึนทางทิศตะวันออกในอนาคตตลอดไปไมได อิทธิพลของทฤษฎี

ความรูสองแควหรือสอมของฮูมนี้มีตอนักปรัชญาหลายคน เชน รัสเซล มัวร รวมถึงสํานักปฏิฐานนิยม

เชิงวิทยาศาสตร  

2) การตีความตามตัวบท เปนการตีความท่ียึดตําราหรือคัมภีรเปนหลัก โดยถือวา 

ความหมายจะสมบูรณ ได ก็อยู ท่ีตัวบท เปนทฤษฎีการตีความของกาดาเมอร (Hans Georg 
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Gadamer) (Ricoeur, 1998: 60-62) วิธีนี้ เรียกอีกชื่อวา การตีความแบบวิภาษวิธี  (Dialectic 

Hermeneutics) ท่ีเนนปฏิสัมพันธระหวางผูตีความกับตัวบท เพ่ือทําความเขาใจใหมในเรื่องตัวตนท่ี

แทจริง (A New Philosophy of Subject) อันเปนการตีความท่ีกาดาเมอรตอยอดมาจากแนวคิด

ของไฮเดกเกอรดวยประโยควา การเขาใจ คือ การตีความ (Understanding was Hermeneutical) 

โดยสรุปหลักการตีความไวในหนังสือความจริงและวิธีการ (Truth and Method) ไว 3 ประการ ดังนี้  

ประการแรก ความจริงท่ีไดจากการตีความ ไมใชอัตโนมัติท้ังหมด กลาวคือ ความ

เขาใจท่ีไดจากการอานตัวบท ไมใชการสรุปความเขาใจของตนฝายเดียว แตตัวบทจะมีอิทธิพลตอ

ความเขาใจของคน ซ่ึงเรียกวา หนังสืออานเรา ไมใชเราอานหนังสือ หรือกีฬาเลนเรา ไมใชเราเลนกีฬา 

เพราะเราเลนไปตามกฎเกณฑของกีฬานั้น หรือแมกระท่ังการชื่นชมศิลปะ ความงามในศิลปะสะกด

เรา ไมใชเราหลงคิดเอาเองวา ศิลปะนั้นงาม ในขอนี้กาดาเมอรจึงสรุปวา ความหมายของตัวบท

สามารถตีความใหเกิดความเขาใจของผูแตงตัวบทนั้น  

ประการท่ีสอง ความเชื่อเดิมไมไดเปนอุปสรรคตอความเขาใจใหม กาดาเมอรไมเห็น

ดวยกับไฮเดกเกอรท่ีมองวา ความรูใหมครึ่งหนึ่งมาจากความเชื่อเดิม ความเชื่อเดิมในท่ีนี้ หมายถึง 

ประวัติศาสตรและวัฒนธรรมทางความเชื่อหรือประเพณี (Tradition) ซ่ึงเทียบไดกับเทวรูปของฟราน

ซิส เบคอน (Francis Bacon) (กีรติ บุญเจือ, 2529: 56-57) แตกาดาเมอรเห็นวา ผูอานสามารถเขาใจ

หนังสือมากกวาผูแตงเสียดวยซํ้า ยกตัวอยางแนวคิดแบบไฮเดกเกอร เชน หากชาวคริสตศึกษาพุทธ

ปรัชญา ความเขาใจพุทธปรัชญาของชาวคริสตครึ่งหนึ่งจะมาจากความเชื่อแบบคริสต แตกาดาเมอร

ไมเห็นดวยในกรณีนี้ เพราะเขาเห็นวา ชาวคริสตสามารถเขาใจพุทธปรัชญาไดอยางเต็มท่ีเหมือนกับ

ชาวพุทธท่ีเขาใจพุทธปรัชญาดวยทฤษฎีการหลอมละลายขอบฟาแหงความรู (Fusion of Horizon) 

และทฤษฎีวิภาษวิธี (Dialectic)  

ประการท่ีสาม ความเปนจริงท่ีสามารถเขาใจได คือ ภาษา (Being that can be 

understood is language) ภาษาไมไดเปนเพียงเครื่องมือสื่อสารใหเขาเทานั้น แตตัวภาษาเองไมวา

จะเปนภาษาพูดหรือภาษาเขียน คือ ความเปนจริง ดวยเหตุนี้ กาดาเมอรจึงกลาววา “การเขาใจยึด

โยงอยูกับภาษาศาสตร” หมายความวา การเขาใจสรรพสิ่งจะตองเขาใจโครงสรางเฉพาะตัวหรือ

เอกลักษณของสิ่งนั้น ซ่ึงสิ่งท่ีสามารถเขาใจได ก็คือ ภาษา เพราะภาษาเปนตัวการทําใหเขาใจ

ธรรมชาติของสิ่งนั้น ๆ ได ดังนั้น ภาษาจึงเปนท้ังความเปนจริงและเครื่องมือใหเขาถึงความเปนจริง 

ทฤษฎีการตีความของกาดาเมอรจึงเปนการประสานการตีความ เพราะมีความเปนวิทยาศาสตรและ

มนุษยศาสตร นอกจากนั้น ยังเปนศาสตรแหงการตีความท่ีมีลักษณะเปนศาสตรสากล ซ่ึงเจฟฟ มาล

พาส (Jeff Malpas) ไดสรุปองคประกอบสําคัญของทฤษฎีการตีความของกาดาเมอรไว 3 ประการ 

คือ 1) การเสวนา (Dialogue) และความเปนปญญาเชิงปฏิบัติ (Phronesis) 2) ภววิทยา (Ontology) 
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และศาสตรแหงการตีความ (Hermeneutics) 3) สุนทรียศาสตร (Aesthetics) และอัตวิสัยนิยม 

(Subjectivism)  

หลักการตีความตามตัวบทท้ังสามประการนี้ นอกจากมีความสําคัญตอการตีความท่ี

ตองผสมผสานกันแลว ยังทําใหตระหนักถึงคุณคาความเปนมนุษยในแงท่ีวา เปนศาสตรแหงการ

ตีความตามแนวอัตถิภาวนิยมดังท่ีกลาวมาแลวขางตน อยางไรก็ตาม กาดาเมอรพยายามแกไขปญหา

เรื่องขอบฟาของการตีความท่ีดิลธายเสนอไว เนื่องจากดิลธายไดเสนอทฤษฎีการหลอมละลายขอบฟา

แหงความรู (Theory of the Fusion of Horizon) ซ่ึงมีใจความสําคัญ คือ ทุกคนมีขอบฟาหรือ

ขอบเขตของความรูเดิมของตนท่ีกอใหเกิดวัฏจักรแหงการตีความ (Hermeneutics Circle) ท่ี

ครอบคลุม 2 ขอบฟาหรือกรอบความรู หมายความวา เม่ือทุกคนอานตัวบท จะพบขอบฟาหรือความรู

ในตัวบทนั้น ในขณะเดียวกันผูอานเองก็มีขอบฟาหรือความรูเดิมท่ีมีอยูกอนอานตัวบท ซ่ึงเรียกวา 

ความเขาใจลวงหนา (Pre-understanding) แตเม่ืออานตัวบทแลว ขอบฟาของตัวบทก็จะประสาน

เขากับความรูลวงหนาของผูอาน ซ่ึงกระตุนใหเกิดความรูความเขาใจของผูอานยิ่งข้ึน จากท่ีกลาวมา 

จะเห็นวา ขอบฟา ก็คือ กระบวนทรรศนท่ีเกิดจากความเขาใจลวงหนาหรือความเชื่อท่ีเปนทุนเดิมของ

ตนเหมือนกับความรูท่ีเปนลักษณะเหมือนเทวรูป 4 (เทวรูปแหงเผาพันธุ ถํ้า ตลาด โรงละคร) ใน

ปรัชญาของเบคอน สําหรับการตีความตะวันตก โดยเฉพาะการตีความทางศาสนา เชน การตีความ

คัมภีรไบเบิล เม่ือตีความมักจะเพ่ิมน้ําพระทัยของพระเปนเจาเขาไปดวยอีกขอบหนึ่ง ท้ังนี้ เพ่ือใหตรง

กับขอบฟาท่ีเปนคําสอนของศาสดา ดังนั้น การตีความในลักษณะนี้จึงมักเกิดความลําเอียงหรือถูกดูด

เขาไปในขอบฟาของศาสดาจนทําใหเอียนเองไปตามคําสอนหรือคัมภีรได ดังนั้น การตีความจะตอง 

วางใจเปนกลาง นอกจากนี้แลว กาดาเมอรยังมีทัศนะตอแนวคิดไฮเดกเกอรวา วิธีการตีความของไฮ

เดกเกอรมิไดเปนเพียงวิธีตีความเทานั้น แตยังเปนการเสวนาระหวางอดีต (บริบทท่ีเขียนขอความ) กับ

ปจจุบัน (บริบทท่ีตีความในขอความ) การเสวนาระหวางตํารา (Text) กับผูตีความ นอกจากนี้ การ

ตีความยังทําใหเกิดการผสมผสาน (Fusion) ระหวางบริบทท่ีขอบฟาข้ึนมา ซ่ึงสิ่งท่ีทําใหเกิดการ

เสวนา ก็คือ ภาษา ดังนั้น ภาษาจึงไมไดเปนเพียงเครื่องมือสื่อความรูสึกนึกคิดอยางเดียว แตยังเปน

แหลงเก็บความรูในอดีตท่ีผานการถายทอดเปนตัวอักษรหรือคําพูด อันทําใหผูใชภาษาอยูในกระแส

แหงประวัติศาสตรตลอดเวลา เชน การตีความคัมภีรไบเบิลเปนการเสวนาระหวางพระเปนเจากับ

ผูอานในปจจุบันท่ีทําใหเขาใจบริบทของประวัติศาสตรศาสนาสมัยนั้น  

3) การตีความเชิงการรื้อโครงสรางนิยม เปนการตีความท่ีเห็นวา ความหมายสมบูรณ

อยูท่ีการรื้อโครงสรางทางภาษา ดวยการอาศัยทฤษฎีการรื้อสราง (Deconstruction) มาหักลาง

ความคิดพ้ืนฐานของทฤษฎีโครงสรางนิยม โดยมีเดอรริดา (Derrida: 1930-2004) เปนผูริเริ่มและ

นําไปทดลองใชวิจารณวรรณกรรมท่ีเปนการสรางความจริงผานการเขียนเรื่องราวความจริงหรือ

ประเด็นทางศีลธรรมท่ีปรากฎอยูในแนวคิดทางอภิปรัชญา ทฤษฎีและความรูแบบตะวันตก หรือ
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แมกระท่ังความรูแบบวิทยาศาสตร โดยท่ีภาษามิใชตัวแทนของความจริง แตภาษาเปนตัวแทนหรือสิ่ง

ท่ีใชอางความจริงเทานั้น กลาวอีกนัยหนึ่ง คือ ไมมีความจริงใดท่ีอยูนอกโครงสรางของภาษา และผูท่ี

ใชภาษาเขียนเรื่องราวก็เปนเพียงผูตองการควบคุมการสรางความจริงไวกับตัวเอง และใชความจริงท่ี

ตัวเองสรางเปนเครื่องมือในการควบคุมและสั่งการคนอ่ืน  

ดวยเหตุนี้ เดอรริดาจึงนําทฤษฎีการรื้อสรางไปวิจารณวรรณกรรมจนเปนท่ีสนใจ ซ่ึง

ทฤษฎีนี้เปนการวิเคราะหโครงสรางเชิงลึกทางความคิดและวัฒนธรรมในทฤษฎีโครงสรางนิยมอีกมุม

หนึ่ง อันทําใหผูอานเห็นความเปลี่ยนแปลงและความซับซอนของความหมายท่ีสามารถเปลี่ยนแปลงได

ตลอดเวลา ฉะนั้น ทฤษฎีการรื้อสรางจึงเปนกระบวนการอานตีความท่ีชวยใหเห็นความไมมี

เสถียรภาพของภาษาในดานความหมายท่ีมีความเปลี่ยนแปลงและความซับซอน อันเปนการ

แสดงออกทางความคิดท่ีหลากหลาย โดยเนนการตีความตัวบทมากกวาการแสวงหาความจริงจากตัว

บท ทฤษฎีการรื้อสรางตามแนวคิดของเดอรริดาจึงไมเชื่อวา วัตถุหรือบทวรรณกรรมจะมีระบบหรือ

โครงสรางท่ีซอนอยู ดังนั้น เดอรริดาจึงสรุปประเด็นสําคัญของความไมเชื่อไว 3 ประการ คือ  

1) การไมเชื่อเรื่องการมีอยูหรือการดํารงอยูของสิ่งท่ีเปนพ้ืนฐาน ศูนยกลาง องครวม

หรือจุดกําเนิด เพราะสิ่งเหลานี้เปนความคิดแบบหยุดนิ่ง แนนอนตายตัวท่ีเชื่อในเรื่องของความคงท่ี  

2) การไมเชื่อในเรื่องการปรากฏตัวท่ีสมบูรณ เพราะการปรากฏตัวท่ีสมบูรณไมมีอยู 

จะมีก็แตการปรากฏท่ีไมปรากฏตัวออกมาของสรรพสิ่ง (ความหลากเลื่อน) 

3) การไมเชื่อในความเปนศูนยกลางของมนุษยในฐานะเปนใหญกวาทุกสิ่ง เพราะ

มนุษยเปนเพียงผลลัพธของระบบสังคม เดอรริดาจึงไมเชื่อในอิสระหรืออํานาจอธิปไตยของมนุษย  

จากประเด็นท่ีกลาวมานี้ จะเห็นวา แนวคิดของเดอรริดาจะไมมีคําวา ศูนยกลาง 

(Center) ตามท่ีแนวคิดของโครงสรางนิยมเสนอไว จะมีก็แตเพียงการทําหนาท่ีหรือการแสดงบทบาท

ของศูนยกลางท่ีเปลี่ยนแปลงไปตามสถานการณโดยผานการใชภาษา นอกจากนี้ เดอรริดายังเสนอ

ทัศนะแบบคูตรงขาม ซ่ึงเขาเห็นวา ไมมีความเปนคูตรงขาม (Binary Opposition) ตามแนวคิดทาง

วัฒนธรรมตะวันตก โดยเฉพาะแนวคิดโครงสรางนิยมท่ียึดในแนวคิดเกา คือ แนวคิดแบบคูตรงขามท่ี

กอใหเกิดการจัดลําดับความสําคัญ โดยคําหนึ่งถูกทําใหมีคาสูงข้ึน แตอีกคําถูกทําใหต่ําลงหรือลบ

เลือนไป เชน คูตรงขามระหวางธรรมชาติกับวัฒนธรรม โดยคําวา ธรรมชาติ จะไดรับอภิสิทธิ์

เหนือกวาคําวา วัฒนธรรม หรือแนวคิดท่ีวา การพูดมีความสําคัญกวาการเขียน ประเด็นเหลานี้เดอรริ

ดาแยงวา ไมมีความเปนคูตรงขาม หรือไมมีการจัดลําดับความสําคัญหรือใหคาสูง-ต่ํากวากัน เพราะตัว

บท ในท่ีนี้ คือ คําวา ธรรมชาติกับวัฒนธรรม หรือการพูดกับการเขียน ไมไดมีเพียงความหมายเดียว 

ดังนั้น จึงไมสามารถมีศูนยกลางท่ีคูตรงขามท่ีดํารงอยู (ธัญญา สังขพันธานนท, 2559) ท่ีจะแบงแยก

ใหเห็นความแตกตางกันได วิธีคิดแบบคูตรงขามตามทัศนะของเดอรริดาจึงเปนระบบการสราง

ความหมายอีกแบบหนึ่งท่ีวา ความหมายจะมีอยูก็ตอเม่ือแบงแยกแบบคูตรงขาม ซ่ึงหากสิ่งใดเขากับคู
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ตรงขามไมได ก็จะเปนสิ่งแปลกประหลาดหรือไมมีความหมาย ดังนั้น วิธีคิดแบบโครงสรางนิยมท่ีเชื่อ

การมีอยูของคูตรงขามนั้น เดอรริดาจึงไมเห็นดวย เนื่องจากเขามองวา เม่ือไมมีสิ่งคูตรงขามแลวจะมี

เฉพาะการเติมสิ่งท่ีขาดแทน เดอรริดาจึงเสนอวิธีคิดนี้วา ความหลากเลื่อน (Difference) อันหมายถึง 

สิ่งท่ีปรากฏแตไมปรากฏใหเห็น นั่นคือ ความหมายหรือสิ่งเติมเต็มท่ีมองไมเห็น  

ดวยเหตุนี้ หลักการรื้อสรางของเดอรริดาจึงเปนการวิเคราะหการทํางานของคูตรงขาม

ในโครงสรางเชิงลึกของความคิดและวัฒนธรรมตามทฤษฎีโครงสรางนิยม ซ่ึงเดอรริดามองวา การ

วิเคราะหการทํางานคูตรงขาม เปนการใหการเนนย้ําและวิพากษพลังตรงขามใหโดดเดนเพียงดาน

เดียว สวนคําคูตรงขามท่ีดอยกวาก็จะถูกมองขาม แตก็ยังคงคําคูตรงขามไวเพ่ือสรางอัตลักษณของ

ความเปนคําคูตรงขาม  

นอกจากนี้ ทฤษฎีการรื้อสรางยังเปนการหาโครงสรางหรือระบบภายในของวัตถุ 

เนื่องจากทฤษฎีโครงสรางนิยมไดกําหนดโครงสรางหรือระบบข้ึนจากอํานาจของสังคมและมีภาษาเปน

ระบบหรือโครงสรางท่ีเปนสากลอยูเบื้องหลัง หากศึกษาอยางถูกตองก็จะเขาใจระบบหรือโครงสรางได 

แตเดอรริดาเห็นแยงวา ธรรมชาติของภาษาไมใชสิ่งสากล เพราะภาษาเปนสิ่งไรระเบียบและไมไดมีชุด

ความสัมพันธระหวางรูปสัญญะ/วัตถุท่ีถูกรู (Signifier) กับความหมายสัญญะ/ความหมายท่ีรู 

(Signified) ดังนั้น จึงไมมีระบบหรือโครงสรางสากล สิ่งท่ีเดอรริดาสนใจจึงเปนการแสดงใหเห็นความ

เลื่อนไหลหรือความหมายท่ีมองไมเห็นของระบบภาษาท่ีเชื่อมโยงถึงระบบอ่ืนได  

จากท่ีกลาวมา ทฤษฎีการรื้อสรางของเดอรริดาจึงเนนการอานวิเคราะหตัวบทเพ่ือ

ชี้ใหเห็นความขัดแยงภายในตัวบท อันนําไปสูการเปลี่ยนแปลงของตัวบท การอานแบบหลังโครงสราง

นิยมจึงมิใชการตีความความหมาย แตเปนการตระหนักถึงความขัดแยงภายในตัวบท สิ่งท่ีไดจากการ

อานตามทฤษฎีรื้อสรางจึงไมใชความหมาย แตเปนความเปนไปไดของความหมายท่ีมีมากกวาหนึ่ง

ความหมาย เนื่องจากการอานเปนท้ังการเพ่ิมเติมและการเขาไปแทนท่ีเพ่ือสลายเอกภาพของตัวบท

เอง ดวยเหตุนี้ งานวรรณกรรมทุกชิ้นจึงมีความขัดแยงทางความหมายในตัวบท อันทําใหงานชิ้นนั้นถูก

รื้อทําลายดวยตัวเอง และหากเห็นความขัดแยงในตัวบทไดก็จะสรางความหมายใหมใหกับงานชิ้นนั้น

ข้ึนมา แตผูอานมักมองไมเห็นขอบกพรองทางภาษาของงานชิ้นดังกลาว เปนเพราะผูอานมักยอมรับ

ความหมายของตัวบทโดยไมมีขอโตแยงนั่นเอง แตหากผูอานไดอานตัวบทแลวคนหาความหมายอ่ืนท่ี

ตัวบทกดทับไว จะเปนการรื้อสรางดวยการหาความหมายใหม เชน ความคลุมเครือของคําหรือวลีท่ีมี

ความหมายมากกวาสองอยาง เนื่องจากมีบริบทท่ีตางกันจึงทําใหมีความหมายหลากหลาย ดังนั้น 

ผูอานตองรื้อสรางดวยการแสวงหาความหมายท่ีแตกตางกันในตัวบทท่ีถูกเง่ือนไขบางอยางปดบังไว 

ดังนั้น วิธีวิเคราะหแบบรื้อสราง จึงเปนการรื้อใหเห็นความหมายท่ีถูกกดไว ซ่ึงเดอรริดาเชื่อวา 

ความหมายท่ีถูกกดทับไวนี้ แมไมจําเปนตองมี แตเปนสิ่งจําเปนท่ีขาดไมได สิ่งนี้เรียกวา สิ่งหายไปท่ี
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ดํารงอยู (The Present Absences) หรือความเงียบท่ีผลิตอยู (Productive Silences) การรื้อสราง

จึงเปนการตีความตัวบทมากกวาการแสวงหาความจริงจากตัวบทนั้น ๆ โดยตรง  

4.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก  

4.1.2.1 แนวคิดศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก การตีความทางตะวันออกในท่ีนี้ 

คณะผูวิจัยมุงกลาวถึงแนวคิดในพุทธปรัชญาฝายเถรวาทเปนหลัก เพราะคัมภีรท่ีจะไดกลาวถึงใน

วัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 และ 3 เปนคัมภีรในฝายเถรวาท ดังนั้น แนวคิดของศาสตรแหงการตีความ

จึงเปนอยูในบริบทของพุทธปรัชญาเถรวาท โดยนักวิชาการดานพุทธปรัชญามีทัศนะเก่ียวกับการ

ตีความไว ดังนี้ พระธรรมปฏก (ป.อ. ปยุตฺโต) (2523: 48-51) ไดกลาวถึงแนวคิดของการตีความไววา 

เปนการเขาใจความหมายของคําหรือภาษาท่ีผูพูดหรือผูเขียนใช อันประกอบดวยหลักการ 2 อยาง คือ 

1) การเขาใจศัพทและไวยากรณของภาษาท่ีใช 2) ความหมายท่ีไดจากการตีความจะตองตรงกับ

ความหมายของผูพูดหรือผูเขียน ขณะท่ีพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 9-10) ใหทัศนะไว

วา การตีความ คือ กระบวนการของความพยายามลวงลึกถึงเจตนารมณของผูแสดงความนั้นไว โดย

แยกแยะประเด็นมาอธิบายความใหประจักษชัดแลวกําหนดความหมายอันแทจริงของขอความนั้นตาม

ความเขาใจของผูตีความไว นอกจากนี้ พระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 37-44) ไดกลาวถึง

รูปแบบการตีความพุทธศาสนสุภาษิต อันเปนเนื้อหาในคัมภีรหนึ่งในพระสุตตันตปฎก โดยจําแนกเปน 

4 รูปแบบ คือ 1) แบบจํากัดความ เปนการตีความดวยการกําหนดความหมายของคําศัพท 2) แบบ

ขยายความ เปนการตีความดวยการขยายประเด็นท่ีไดจํากัดความไวแลว 3) แบบอธิบายความ เปน

การตีความดวยการวิเคราะหแยกแยะเนื้อหาใหพิสดารอยางมีเหตุผล และ 4) แบบวินิจฉัยความ เปน

การตีความดวยการตัดสินชี้ขาดขอธรรม รูปแบบการตีความท้ังหมดนี้ปรากฏในคัมภีรพระพุทธศาสนา

ตั้งแตยุคโบราณ ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของปรุตม บุญศรีตัน (2550: 253-254) ท่ีระบุถึงการตีความ

ในพุทธปรัชญาวา มีมาควบคูกับพัฒนาการทางพุทธปรัชญา เนื่องจากการใชคําศัพทในพุทธปรัชญา

สามารถเทียบเคียงกันไดกับศาสตรแหงการตีความในทางตะวันตก เชน อตฺโถ (ความหมาย) อธิปฺปาโย 

(อธิบาย) วิคฺคโห (การวิเคราะห) และ อิทํ วุตฺตํ โหติ (มีคําอธิบายนี้วา) คําเหลานี้ปรุตม บุญศรีตันเห็น

วา เปนการทําความเขาใจหรือการสื่อความระหวางผูสื่อสารกับผูรับสารเพ่ือใหเขาใจหลักพุทธธรรมให

ตรงกัน ตามท่ีพระพุทธเจาทรงมีพุทธประสงคท่ีจะสื่อใหพุทธศาสนิกชนไดรูตาม การตีความนี้อาจ

เรียกวา เปนศิลปศาสตรแหงการทําความเขาใจ ในประเด็นการใชคําศัพทนี้ วีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 

127) เห็นเพ่ิมเติมวา ยังมีบางคําท่ีสื่อถึงการตีความอยางชัดเจน เชน คําวา นัยวิเคราะห ซ่ึงเปนคําท่ี

แปลมาจากภาษาบาลีวา นยคาห (โดยการถือเอาตามนัย) อันเปนคําสาวกบัญญัติท่ีไดเคามาจากพุทธ

พจนวา โยนิโสมนสิการ (Reflection by Origin) แปลวา การทําไวในใจโดยอุบายอันแยบคาย ตรง

กับภาษารวมสมัยวา การใชวิจารณญาณ คําวา นัยวิเคราะห นี้ปรากฏในเกสปุตติสูตร (กาลามสูตร) 

อรรถกถาอังคุตตรนิกาย ชื่อมโนรถปูรณีวา มา นยเหตูติ นยคาเหนป มา คณฺหิตฺถ แปลวา บทวา มา 
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นยเหตุ ไดแก อยาเชื่อถือ แมโดยการถือเอาตามนัย (องฺ.ติก.อ. (มมร) 34/505/352) ซ่ึงคําวา นยะ 

(นัย) ไมไดมีเพียงความหมายวา เหตุผล (Reasoning) หรือการอนุมาน (Inference) แตยังหมายถึง 

นัยวิเคราะหหรือแบบแผน (Method) ดังนั้น คําวา นัย จึงหมายถึง เหตุผลวิเคราะห การอนุมานท่ีจะ

นําไปสูขอสรุป แบบแผน หรือวิธีท่ีจะนําไปสูภาคปฏิบัติ บางครั้งพระพุทธเจาใชคําวา ปริยาย แทน 

ดังนั้น เม่ือกลาวถึงคําวา นัยวิเคราะห (นยคาห) จึงสื่อถึงความหมายท่ีวา การแสวงหาความรูโดยผาน

การตีความ ตามท่ีวีรชาติ นิ่มอนงคไดใหทัศนะไว และหากพิจารณาถึงคําเฉพาะของคําวา ศาสตรแหง

การตีความท่ีบัญญัติใชคําวา อรรถปริวรรตศาสตรดวยแลว จะเห็นวา ความหมายของศาสตรแหงการ

ตีความท่ีลักษณะใกลเคียงกับการอธิบายความในคัมภีรทางพุทธปรัชญา ดังท่ีกีรติ บุญเจือ (2546ก: 

27-28) ไดกลาววา อรรถปริวรรต แปลวา การตีความหมายอรรถะหรือเนื้อหาของภาษาท่ีใช อัน

เปนสัญญะ (Sign) อยางหนึ่ง เพราะมีความหมายอยูแลวในตัวเอง คือ ความหมายตามตัวอักษร โดย

คําวา อรรถปริวรรตศาสตร มาจากคําสันสกฤตวา ‘อรฺถ’ หรือ ‘อตฺถ’ ในภาษาบาลี แปลวา ‘เนื้อหา

หรือเนื้อความ’ กับคําวา ‘ปริวรรต’ หรือ ‘ปริวตฺต’ ในภาษาบาลี แปลวา หมุนเวียน เปลี่ยนแปลง 

เปลี่ยนไป แปรไป เม่ือนําคําท้ังสองมารวมกัน จึงมีความหมายถึง ‘การแปรเนื้อหาจากความหมายตาม

ตัวอักษรเปนความหมายตามเกมภาษา’ (กีรติ บุญเจือ, 2549: 1) ดังนั้น อรรถปริวรรตศาสตรหรือ

ศาสตรแหงการตีความ จึงหมายถึง การแปรสภาพความหมายตามตัวอักษรใหมีความหมายตามความ

ตองการของผูใชรวมกัน ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของนักวิชาการไทย เชน ในทัศนะของสมบัติ จําปา

เงิน และสําเนียง มณีกาญจน (2531: 67) ท่ีอธิบายแนวคิดของการตีความ โดยเฉพาะประเด็นการ

อานตีความท่ีเห็นวา เปนการพิจารณาถึงขอความหรือเรื่องนั้น ๆ วา มีความหมายท่ีแทจริงอยางไร 

อันเปนการอธิบายถึงเจตนารมณและความคิดของผูเขียนใหแจมชัด ดังนั้น การอานในลักษณะนี้ตอง

ใชสติปญญามองใหทะลุสิ่งท่ีอานท้ังหมด คือ ตองเขาใจวัตถุประสงคและทาทีของผูเขียนดวยการสรุป

ความคิด จับใจความสําคัญและอธิบายขยายความตอได  

4.1.2.2 ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก  

ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออกในท่ีนี้หมายเอาพุทธปรัชญา ซ่ึงทฤษฎีการ

ตีความในพุทธปรัชญาเนนการคนหาความหมายท่ีสมบูรณ โดยอาศัยองคประกอบหลายประการ ไม

วาจะเปนผูสื่อความ คัมภีร ผูอานและบริบททางสังคมท่ีตองมีความเชื่อมโยงอาศัยกัน แนวคิดนี้

เหมือนเปนทางสายกลางท่ีนําลักษณะเดนของแตละทฤษฎีมาประยุกตใช (ปรุตม ศรีบุญตัน (2550: 

บทคัดยอ) อยางไรก็ตาม เม่ือพิจารณาจากแนวคิดในพุทธปรัชญาท่ีวาดวยกฎของธรรมชาติท่ีเรียกวา 

นิยาม ซ่ึงจําแนกเปน 5 ประการ คือ อุตุนิยาม พีชนิยาม จิตนิยาม กรรมนิยาม ธรรมนิยาม อันมี

ลักษณะครอบคลุมกฎเกณฑของธรรมชาติแบบองครวม ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญา

จึงเปนทฤษฎีบูรณาการ (Integrationism; Holism) หรือเรียกอยางหนึ่ งวา ปฏิสัมพัทธนิยม 
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(Interactionism) อันเปนการผสมผสานระหวางทฤษฎีปดก้ัน (Exclusivism) กับทฤษฎีเหมารวม 

(Inclusivism) ในเบื้องตน ขอกลาวถึงทฤษฎีท้ังสองประการดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก ทฤษฎีปดก้ันมีลักษณะมุงวิธีการและเปาหมายอยางใดอยางหนึ่งตามท่ี

กลุมตนไดยึดถือ ในท่ีนี้ จําแนกเปน 2 กลุมยอย (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 140-141) คือ  

1. กลุมอธิบายนิยม (Explanationism) เปนกลุม ท่ี เห็นวา การอธิบายความมี

ความสําคัญมากกวาการตีความ กลุมนี้เปนนักจิตนิยมเชิงพฤติกรรมหรือนักชีววิทยาทางสังคมท่ีมี

พ้ืนฐานความเชื่อวา การสืบคนตองเปนระบบตามวิธีการทางวิทยาศาสตร นักปรัชญาทางตะวันตกใน

กลุมนี้ คือ พวกปฏิฐานนิยม เชน สกินเนอร (Burrhus Frederic Skinner: ค.ศ. 1904-1990) โรเซน

เบอรก (Alexander Rosenberg: ค.ศ. 1946) ในทางพุทธปรัชญาแนวคิดกลุมนี้เปนฝายเถรวาท  

2. กลุมตีความนิยม (Interpretationism) เปนกลุมท่ีเห็นวา กระบวนการสืบคนตอง

เปนการตีความเทานั้น เพราะการตีความเปนท่ีมาของความรู นักปรัชญาทางตะวันตกในกลุมนี้เปน

แนวคิดหลังนวยุคหรือหลังสมัยใหม เชน รอรตี้ (Richard McKay Rorty: ค.ศ. 1931-2007) ในทาง

พุทธปรัชญาแนวคิดกลุมนี้เปนฝายมหายาน  

ประการท่ีสอง ทฤษฎีเหมารวม เปนกลุมท่ีประนีประนอมระหวางทฤษฎีปดก้ันท้ังสอง

ฝาย (กลุมอธิบายนิยมกับกลุมตีความนิยม) อยางไรก็ตาม ทฤษฎีนี้มักใหความสําคัญแกการตีความ

ตามทัศนะของกลุมหลังมากกวา เพราะเห็นวา การอธิบายความตองอาศัยการตีความ แตการตีความ

ไมจําเปนตองอาศัยการอธิบายความ นักปรัชญาทางตะวันตกกลุมนี้ คือ พวกปฏิบัตินิยม เปนกลุมท่ีให

ความสําคัญแกมนุษยมากกวาวิทยาศาสตร แตก็ไมท้ิงวิทยาศาสตร เนื่องจากมองวา วิทยาศาสตรเปน

เครื่องมือสนับสนุนมนุษยอีกทอดหนึ่ง  

ท้ังทฤษฎีปดก้ันและทฤษฎีเหมารวมขางตนนี้เปนพ้ืนฐานการตีความในพุทธปรัชญา 

เพราะพุทธปรัชญามีลักษณะบูรณาการหรือเชื่อมโยงกับสรรพสิ่ง กลาวคือ การใหความสําคัญแกการ

อธิบายความและการตีความอยางเทาเทียมกัน ดวยการยอมรับความแตกตางของทฤษฎีท้ังสองใน

ลักษณะการอาศัยกันและกัน หากสรุปเปนตารางจะเห็นแนวคิดของศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ

โดยภาพรวม ดังนี้  

 

ทฤษฎี 2 ศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ 

ก. ทฤษฎีปดก้ัน 1. อธิบายนิยม (เถรวาท) ทฤษฎีบูรณาการ 

หรือปฏิสัมพัทธนิยม 

(ท้ังขอ ก และ ข)  

2. ตีความนิยม (มหายาน) 

ข. ทฤษฎีเหมารวม (รวมขอ 1 และ 2) 

ตารางท่ี 1 ความสัมพันธระหวางทฤษฎี 2 กับศาสตรแหงการตีความเชิงพุทธ  
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อยางไรก็ตาม ในงานวิจัยนี้มุงกลาวถึงทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญาเถร

วาท ซ่ึงหากพิจารณาจากทฤษฎีขางตนจะเห็นวา เปนทฤษฎีท่ีเนนการอธิบายความ โดยจําแนกเปน 

12 ทฤษฎ ี(วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 143-162) ดังตอไปนี้  

1. ทฤษฎี การตีความแบบปฏิ จจส มุปบาท (Interpretation by Dependent 

Origination) คําวา ปฏิจจสมุปบาท หมายถึง การเกิดข้ึนพรอมแหงธรรมท้ังหลาย เพราะอาศัยกัน 

ธรรมท่ีอาศัยกันเกิดข้ึนพรอม การท่ีสิ่งท้ังหลายอาศัยกันจึงเกิดมีข้ึน (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 

2546: 252) ซ่ึงแยกเปน 2 คํา คือ ปฎิจจะกับสมุปบาท ปฎิจจะ หมายถึง ถึงเฉพาะหนากัน ดังรูป

วิเคราะหท่ีวา ปฏิมุขมิโตติ วุตฺโต เหตุสมูโห อยํ ปฏิจฺโจ (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 112) แปลวา 

กลุมเหตุนี้ เรียกวา ปฏิจจะ เพราะอรรถวา ถึงเฉพาะหนากัน (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 232) 

สวนสมุปบาท หมายถึง ยังธรรมท้ังหลายท่ีไปดวยกันใหเกิด ดังรูปวิเคราะหท่ีวา สหิเต อุปฺปาเทติ จ อิ

ติ วุตฺโต โส สมุปฺปาโท (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 112) แปลวา กลุมเหตุนั้น เรียกวา สมุปบาท

ดวย เพราะอรรถวายังธรรมท้ังหลายท่ีไปดวยกันใหเกิด (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 232) ท้ังสอง

คํานี้มีความหมายอยางเดียวกัน ซ่ึงเปนการตีความท่ีเนนเรื่องของเหตุปจจัยท่ีอิงอาศัยกัน กลาวคือ 

เม่ือสิ่งนี้มี สิ่งนี้จึงมี เพราะสิ่งนี้เกิดข้ึน สิ่งนี้จึงเกิดข้ึน เม่ือสิ่งนี้ไมมี สิ่งนี้จึงไมมี เพราะสิ่งนี้ดับไป สิ่งนี้

จึงดับ (สํ.นิ. (มจร) 16/37/79)  

ทฤษฎีนี้เปนทางสายกลาง พุทธปรัชญาเรียกวา มัชฌิมาปฏิปทา เพราะเม่ือพิจารณา

ถึงคําวา ปฏิจจสมุปบาทแลว คําวา ปฏิจจะ จะแสดงใหเห็นความไมเห็นดวยกับแนวคิดสัสสตวาทะ 

(วาทะท่ีวาอัตตาและโลกเท่ียง) อเหตุกวาทะ (วาทะท่ีวาเหตุปจจัยแหงความเศราหมองและความ

บริสุทธิ์ของสรรพสัตวไมมี) วิสมเหตุวาทะ (วาทะท่ีวาโลกเปนไปดวยอํานาจไมเสมอกัน) และวสวัตติวา

ทะ (วาทะท่ีวาโลกมีผูบันดาล เปนไปตามอํานาจท่ีถูกครอบงํา) นั่นหมายความวา ปฏิจจะไดเนนถึง

ความพรอมเพรียงแหงปจจัยท่ีอาศัยกันเกิด ขณะท่ีแนวคิดท่ีกลาวมาไมไดเนนกระบวนการแหงปจจัย

ท่ีอาศัยกันเกิดแตอยางใด  

สวนคําวา สมุปบาท จะแสดงใหเห็นถึงความไมเห็นดวยกับแนวคิดอุจเฉทวาทะ (วาทะ

ท่ีวาตายแลวสูญ) นัตถิกวาทะ (วาทะท่ีวาอะไร ๆ ไมมี) และอกิริยวาทะ (วาทะท่ีวาทุกอยางไมเปนอัน

ทํา) เนื่องจากความเกิดข้ึน (สมุปบาท) แหงธรรมท้ังหลาย ก็เพราะความพรอมเพรียงแหงปจจัย ซ่ึง

แนวคิดอุจเฉทวาทะเปนตน ไมไดกลาวถึงความเกิดข้ึนแหงธรรมเพราะอาศัยอํานาจแหงปจจัยใด ๆ 

เลย ดังนั้น คําวา ปฏิจจสมุปบาท จึงสื่อถึงการตีความท่ีเปนทางสายกลางท่ีปฏิเสธท้ังกลุมสัสสตวาทะ

และกลุมอุจเฉทวาทะอยางแทจริง ดังขอความในวิสุทธิมรรคท่ีวา “...ก็แล พระมุนีเจานั้น เม่ือตรัส

อยางนี้ ก็เปนอันทรงแสดงความไมเปนสัสสตวาทะ เปนตน ดวยบทหนา และทรงแสดงความแยงตอ

อุจเฉทวาทะ เปนอาทิ ดวยบทหลัง ทรงแสดงความถูกตอง ดวยบทท้ังสอง...” (พระพุทธโฆษาจารย, 

2553ข: 233; พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 113) บทหนาในท่ีนี้ คือ ปฏิจจะ บทหลัง คือ สมุปบาท 
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และความถูกตอง ดวยบทท้ังสอง ก็คือ ปฏิจจสมุปบาท อันหมายถึง มัชฌิมาปฏิปทา (พระพุทธโฆษา

จารย, 2553ข: 235)  

2. ทฤษฎีการตีความแบบปฏฐานหรือปจจยาการ (The Theory of Condition or 

Relation Interpretation) ทฤษฎีนี้เปนสวนหนึ่งของหลักอิทัปปจจยตาหรือปฏิจจสมุปบาท โดยทํา

ความเขาใจเฉพาะปฎฐานหรือปจจัยท่ีดํารงอยูรวมกัน ในคัมภีรอภิธัมมัตถสังคหะ พระอนุรุทธาจารย

อธิบายเรื่องปจจัยสังคหวิภาคไววา ปจจัยสังคหะ (การสงเคราะหปจจัย) มี 2 อยาง คือ 1) ปฏิจจสมุป

บาทนัย และ 2) ปฏฐานนัย (พระอนุรุทธเถระและพระสุมังคลเถระ, 2557: 346) ปฏิจจสมุปบาทนัย 

คือ หลักการตีความในขอท่ี 1 ซ่ึงมีอวิชชาเปนตน สวนการตีความในขอนี้เปนปฏฐานนัย ซ่ึงมีท้ังหมด 

24 ปจจัย มีเหตุปจจัยเปนตน ปจจัยท้ังหมดนี้ทําใหทราบข้ันตอนโดยละเอียดของสิ่งท่ีเกิดข้ึนวา

เปนมาอยางไร  

ปจจัย หมายถึง ธรรมเปนท่ีอาศัยไปแหงผล ดังรูปวิเคราะหท่ีวา ยํ ปฏิจฺจ ผลเมติ โส 

ปจฺจโย (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 120) แปลวา ผลอาศัยธรรมใดไป ธรรมนั้นชื่อวา ปจจัย (พระ

พุทธโฆษาจารย, 2553ข: 246) หรือรูปวิเคราะหวา ปฏิจฺจ เอตสฺมา เอตีติ ปจฺจโย  อปจฺจกฺขาย นํ 

วตฺตตีติ อตฺโถ (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ก: 128) แปลวา ธรรม (ท่ีเปนผล) อาศัยไปแตธรรม (ท่ีเปน

เหตุ) นั่น หมายความวา ไมปฏิเสธธรรม (ท่ีเปนเหตุ) นั้นเปนไป เหตุนี้ ธรรม (ท่ีเปนเหตุ) นั้น จึงชื่อวา 

ปจจัย (พระพุทธโฆษาจารย, 2553ข: 263-264)  

โดยความหมายแลว ปจจัย คือ ตัวอุปการะหรืออุดหนุน (อุปการกฏโฐ) ใหสรรพสิ่งมี

การเกิดข้ึนและดําเนินไป การตีความในขอนี้เนนการพิจารณาอยางถ่ีถวนในลักษณะสัมพัทธตามหลัก

ปฏฐานหรือปจจัย 24 ยกตัวอยางเชน การพิจารณาถึงสาเหตุหรือรากเหงาของการเกิด (กุศล 3 อกุศล 

3) เรียกวา เหตุปจจัย การพิจารณาถึงสิ่งท่ีกระตุนใหเกิด (อารมณ 6) เรียกวา อารัมมณปจจัย การ

พิจารณาถึงความเปนใหญในการทําหนาท่ีของมันเอง (ฉันทะ วิริยะ จิตตะ วิมังสา และอารัมมณะ) 

เรียกวา อธิปติปจจัย การพิจารณาเห็นวา การดับหรือสูญสลายของสิ่งหนึ่งเปนการเกิดของอีกสิ่งหนึ่ง 

เรียกวา อนันตรปจจัย ดังนั้น การตีความแบบปฏฐานจึงแสดงถึงความเปนเหตุเปนผลอยางลึกซ้ึงใน

พุทธปรัชญา  

3. ทฤษฎี การตีความแบบมหาป เทส 4  (Interpretation by the Four Great 

Indicators) มหาปเทส หมายถึง ท่ีอางอิงใหญ หลักใหญสําหรับอางเพ่ือสอบสวนเทียบเคียง ซ่ึงมี 2 

หมวด คือ หมวดวาดวยหลักท่ัวไปกับหมวดเฉพาะในทางพระวินัย (พระธรรมปฎก (ป.อ. ปยุตฺโต), 

2546: 129-130) หมวดท่ี 1 วาดวยหลักท่ัวไป มีดังนี้  

1. หากมีภิกษุกลาววา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะพระพักตรของพระผูมีพระภาควา 

นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  
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2. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีสงฆอยู พรอมดวยพระเถระ พรอมดวย

ปาโมกข ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระสงฆนั้นวา นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

3. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีภิกษุผูเปนพระเถระอยูจํานวนมาก เปน

พหูสูต ถึงอาคม ทรงธรรม ทรงวินยั ทรงมาติกา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระเถระเหลานั้นวา 

นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

4. หากมีภิกษุกลาววา ในอาวาสชื่อโนน มีภิกษุผูเปนพระเถระอยูรูปหนึ่ง เปนพหูสูต 

ถึงอาคม ทรงธรรม ทรงวินัย ทรงมาติกา ขาพเจาไดสดับรับมาเฉพาะหนาพระเถระรูปนั้นวา นี้เปน

ธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุสาสน  

เธอท้ังหลาย ยังไมพึงชื่นชม ยังไมพึงคัดคานคํากลาวของผูนั้น พึงเรียนบทและ

พยัญชนะเหลานั้นใหดีแลว พึงสอบดูในสูตร เทียบดูในวินัย  

ก. ถาบทและพยัญชนะเหลานั้น สอบลงในสูตรก็ไมได เทียบเขาในวินัยก็ไมได พึงลง

สันนิษฐานวา นี้มิใชดํารัสของพระผูมีพระภาคแนนอน ภิกษุนี้ (สงฆนั้น พระเถระเหลานั้น พระเถระ

รูปนั้น) ถือไวผิด พึงท้ิงเสีย  

ข. ถาบทและพยัญชนะเหลานั้น สอบลงในสูตรก็ได เทียบเขาในวินัยก็ได พึงลง

สันนิษฐานวา นี้เปนดํารัสของพระผูมีพระภาคแนแท ภิกษุนี้ (สงฆนั้น พระเถระเหลานั้น พระเถระรูป

นั้น) รับมาดวยดี (ที.มหา.อ. (มมร) 13/112-116/285-288; 13/162/397-401)  

มหาปเทสในหมวดนี้จัดเปนพุทธาปเทส (ยกเอาพระพุทธเจาข้ึนอาง) สังฆาปเทส (ยก

เอาคณะสงฆข้ึนอาง) สัมพหุลัตเถราปเทส (ยกเอาพระเถระจํานวนมากข้ึนอาง) หรือคณาปเทส 

เอกัตเถราปเทส (ยกเอาพระเถระรูปหนึ่งข้ึนอาง) หรือปุคคลาเปสตามลําดับ  

หมวดท่ี 2 เฉพาะในทางพระวินัย มีดังนี้  

1. สิ่งใดเราไมไดหามไววา “สิ่งนี้ไมควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีไมควร ขัดกับ

สิ่งท่ีควร สิ่งนั้นไมควร  

2. สิ่งใดเราไมไดหามไววา “สิ่งนี้ไมควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีควร ขัดกับสิ่งท่ี

ไมควร สิ่งนั้นควร  

3. สิ่งใดเราไมไดอนุญาตไววา “สิ่งนี้ควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีไมควร ขัดกับ

สิ่งท่ีควร สิ่งนั้นไมควร  

4. สิ่งใดเราไมไดอนุญาตไววา “สิ่งนี้ควร” หากสิ่งนั้น อนุโลมเขากับสิ่งท่ีควร ขัดกับสิ่ง

ท่ีไมควร สิ่งนั้นควร (วิ.มหา.อ. (มมร) 7/92/152; 7/94/180-182)  

หลักมหาปเทส 4 ไมวาจะเปนหมวดท่ี 1 หรือ 2 เปนการตีความพระธรรมวินัยในยุค

ปจจุบันไดเปนอยางดี เนื่องจากมีปจจัยภายนอกท่ีเก่ียวกับการวินิจฉัยหลักธรรมวาจริงเท็จหรือไม 

อยางไร ดังนั้น ขอนี้จึงกลาวไดวา เปนการตีความท่ีเก่ียวกับปจจัยภายนอกเปนหลัก  
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4. หลักการตีความแบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย (Interpretation by The Criteria 

of the Doctrine and the Discipline) ลักษณะตัดสินพระธรรมวินัยมีอยู 2 หมวด คือ หมวด

ลักษณะตัดสินพระธรรมวินัย 8 และหมวดลักษณะตัดสินพระธรรมวินัย 7 หมวดแรก พระพุทธเจา

ตรัสแกพระนางปชาบดีโคตมี ใจความปรากฏในสังขิตตสูตร ดังนี้  

โคตมี เธอรูธรรมเหลาใดวา ธรรมเหลานี้เปนไป 

1. เพ่ือความคลายกําหนัด (วิราคายะ) ไมเปนไปเพ่ือความกําหนัด (โน สราคายะ)  

2. เพ่ือความพราก (วิสังโยคายะ) ไมเปนไปเพ่ือความประกอบไว (โน สังโยคายะ)  

3. เพ่ือการไมสะสม (อปจยายะ) ไมเปนไปเพ่ือการสะสม (โน อาจยายะ)  

4. เพ่ือความมักนอย (อัปปจฉตายะ) ไมเปนไปเพ่ือความมักมาก (โน มหิจฉตายะ)  

5. เพ่ือความสันโดษ (สันตุฏฐิยา) ไมเปนไปเพ่ือความไมสันโดษ (โน อสันตุฏฐิยา)  

6. เพ่ือความสงัด (ปวิเวกายะ) ไมเปนไปเพ่ือความคลุกคลีหมูคณะ (โน สังคณิกายะ)  

7. เพ่ือปรารภความเพียร (วิริยารัมภายะ) ไมเปนไปเพ่ือความเกียจคราน (โน      

โกสัชชายะ)  

8. เพ่ือความเปนคนเลี้ยงงาย (สุภรตายะ) ไมเปนไปเพ่ือความเปนคนเลี้ยงยาก (โน    

ทุพภรตายะ)  

โคตมี เธอพึงทรงจําธรรมเหลานี้ไวโดยสวนเดียววา นั่นเปนธรรม นั่นเปนวินัย นั่นเปน

สัตถุศาสน (วิ.จู. (มจร) 7/406/324)  

หมวดท่ีสอง พระพุทธเจาตรัสแกพระอุบาลี ใจความปรากฏในสัตถุสาสนสูตร ดังนี้  

อุบาลี เธอรูธรรมเหลาใดวา ธรรมเหลานี้เปนไป  

1. เพ่ือความเบื่อหนายอยางท่ีสุด (เอกันตนิพพิทายะ)  

2. เพ่ือคลายกําหนัด (วิราคายะ)  

3. เพ่ือความดับ (นิโรธายะ)  

4. เพ่ือสงบระงับ (อุปสมายะ)  

5. เพ่ือรูยิ่ง (อภิญญายะ)  

6. เพ่ือตรัสรู (สัมโพธายะ)  

7. เพ่ือนิพพาน (นิพพานายะ)  

เธอพึงทรงจําธรรมเหลานั้นไวใหดีวา นี้เปนธรรม นี้เปนวินัย นี้เปนสัตถุศาสน (องฺ.   

สตฺตก. (มจร) 23/83/179)  

หลักตัดสินธรรมวินัยท้ังสองหมวด เปนหลักการกําหนดธรรมวินัยท่ีพระอุบาลีและพระ

นางปชาบดีโคตมีรองขอใหพระพุทธเจาทรงแสดงธรรมโดยยอ เพ่ือเปนแนวทางในการหลีกเรนไป
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ปฏิบัติเพียงลําพัง การตีความขอนี้เก่ียวของกับปจจัยภายใน คือ ผูปฏิบัติเปนหลักท่ีตองยึดหลักแหง

ความพนทุกข อันเปนเปาหมายของพุทธปรัชญา  

5. ทฤษฎี ก ารตี ค วามแบบ อป ณ ณ กธรรม  (The Apannaka Interpretation)    

อปณณกธรรม คือ ธรรมท่ีวาดวยการปฏิบัติไมผิดท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงโปรดชาวบานสาลา 

หลักธรรมนี้ปรากฏอยูในอปณณสูตร มีใจความโดยยอ (ม.ม. (มจร) 13/92-104/95-112) ดังนี้  

1. แมสมณพราหมณจะกลาวไววา โลกหนาไมมี (นัตถิกทิฏฐิ) ถอยคําของสมณ

พราหมณเหลานั้นจะเปนจริงหรือไม จงยกไว แตคนคนนี้ท่ีทุศีล มีความเห็นผิด พูดวา ผลของบาปบุญ

ไมมี ยอมถูกวิญูชนติเตียนในปจจุบัน. ถาโลกหนามี คนคนนั้นก็ถือเอาโทษท้ังสองฝาย คือ ถูกติเตียน

ในปจจุบัน และตายไปก็จักเขาถึงอบาย ทุคติ วินิบาต นรก คนคนนั้นชื่อวา ถือผิด สมาทานผิด 

อปณณกธรรม สวนผูท่ีเห็นวา มี (อัตถิกทิฏฐิ) ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

2. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ทําไมเปนอันทํา (อกิริยทิฏฐิ) เชน ฆาสัตว ลัก

ทรัพย ก็ไมเปนอันฆา ไมเปนอันลัก ชื่อวาเปนฝายถือผิด สวนผูท่ีเห็นวา ทําเปนอันทํา (กิริยทิฏฐิ) ชื่อ

วาถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

3. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีเหตุปจจัยแหงความเศราหมองหรือผองแผว

ของสัตวท้ังหลาย (อเหตุกทิฏฐิ) สัตวท้ังหลายเศราหมองหรือผองแผวเอง โดยไมมีเหตุปจจัย ชื่อวา 

เปนฝายถือผิด สวนผูท่ีเห็นวา มีเหตุปจจัย (เหตุกทิฏฐิ) ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

4. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีพรหมโลกท่ีไมมีรูป (อรูปพรหม) ดวยประการ

ท้ังปวง บางพวกกลาววา มีโดยประการท้ังปวง พวกท่ีเห็นวา มี ยอมปฎิบัติเพ่ือความเบื่อหนายคลาย

กําหนัด เพ่ือดับรูปท้ังหลาย ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

5. สมณพราหมณบางพวกกลาววา ไมมีความดับสนิทแหงภพ (นิพพาน) โดยประการ

ท้ังปวง บางพวกกลาววา มีโดยประการท้ังปวง พวกท่ีเห็นวา มี ยอมปฎิบัติเพ่ือความเบื่อหนายคลาย

กําหนัด เพ่ือดับภพ (ความมีความเปน) ท้ังหลาย ชื่อวา ถือถูก สมาทานถูกอปณณกธรรม  

โดยสรุป อปณณกธรรมท้ังหมดนี้  ขอ 1 แสดงความขัดแยงระหวางนัตถิกทิฏฐิ

กับอัตถิกทิฏฐิ ขอ 2 ระหวางอกิริยทิฏฐิกับกิริยทิฏฐิ ขอ 3 ระหวางอเหตุกทิฏฐิกับเหตุกทิฏฐิ ขอ 4 

ความขัดแยงเรื่องอรูปพรหม ขอ 5 ความขัดแยงเรื่องภพ  

หากวิเคราะหตามหลักธรรมนี้  จะเห็นวา พุทธปรัชญากลาวยอมรับอัตถิกทิฏฐิ 

(หรือสัสสตทิฏฐิ) กิริยทิฏฐิและเหตุกทิฏฐิ วาเปนอปณณกธรรม (การปฏิบัติไมผิด) มากกวานัตถิกทิฏฐิ 

(หรืออุจเฉททิฏฐิ เจาลัทธิ คือ อชิตะเกสกัมพล) อกิริยทิฏฐิ (เจาลัทธิ คือ ปูรณกัสสปะ) และ

อเหตุกทิฏฐิ (เจาลัทธิ คือ มักขลิโคศาล) เพราะอยางนอยอัตถิกทิฏฐิ (หรือสัสสตทิฏฐิ เจาลัทธิ คือ 

ปกุธะกัจจายนะ) กิริยทิฏฐิและเหตุกทิฏฐิ ก็ยังเชื่อในเรื่องกรรมวาที คือ ยังพอหวังท่ีจะประพฤติใน

กุศลกรรมไดบาง  
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ขณะท่ีขอ 4 พระพุทธเจาทรงไมปฏิเสธและไมยืนยันแนวคิดท่ีวา ‘ไมมีหรือมีพรหมโลก

ท่ีไมมีรูป ดวยประการท้ังปวง (สพฺพโส อารุปฺปาติ)’ แตทรงแสดงทัศนะใหเห็นวา การประพฤติทุจริต

ท้ังหลาย เชน การถือทอนไม การถือศัสตรา การทะเลาะ การแกงแยง การวิวาท สิ่งเหลานี้มีรูปเปน

ตนเหตุท้ังสิ้น แตวา การประพฤติทุจริตท่ีวามานั้นกลับไมมีในอรูปพรหมเลย ดังนั้น วิญูชนเม่ือ

พิจารณาเห็นโดยนัยนี้ ก็จะเกิดความหนายคลายกําหนัด ปฏิบัติเพ่ือดับสนิทแหงรูป นั่นหมายความวา 

มีภพท่ีไมมีรูป สําหรับผูท่ีดับรูปอันเปนเหตุของทุจริตไดแลว  

สวนขอ 5 พระพุทธเจาทรงไมปฏิเสธและไมยืนยันแนวคิดท่ีวา ‘ไมมีหรือมีความดับ

สนิทแหงภพ โดยประการท้ังปวง (สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ แตทรงแสดงทัศนะเชนเดียวกันวา “ความเห็น

ของสมณพราหมณท้ังหลายผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา ‘ความดับสนิทแหงภพ ไมมีโดยประการ

ท้ังปวง (นตฺถิ สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ นี้ ใกลตอธรรมท่ียังมีความกําหนัด ใกลตอธรรมท่ียังมีสังโยชน ใกล

ตอธรรมท่ียังมีความเพลิดเพลิน ใกลตอธรรมท่ีมีความจดจอ ใกลตอธรรมท่ียังมีความถือม่ัน สวน

ความเห็นของสมณพราหมณท้ังหลายผูมีวาทะอยางนี้ มีทิฏฐิอยางนี้วา ‘ความดับสนิทแหงภพมีอยูโดย

ประการท้ังปวง (อตฺถิ สพฺพโส ภวนิโรโธ)’ นี้ ใกลตอธรรมท่ีไมมีความกําหนัด ใกลตอธรรมท่ีไมมี

สังโยชน ใกลตอธรรมท่ีไมมีความเพลิดเพลิน ใกลตอธรรมท่ีไมมีความจดจอ ใกลตอธรรมท่ีไมมีความ

ถือม่ัน วิญูชนนั้น ครั้นพิจารณาดังนี้แลว ยอมปฏิบัติเพ่ือความเบื่อหนาย เพ่ือคลายกําหนัด เพ่ือดับ

แหงภพอยางเดียว” (ม.ม. (มจร) 13/104/111-112) นั่นหมายความวา มีภพท่ีดับสนิทแหงความไมมี

ความกําหนัด ความไมมีสังโยชน ความไมมีความเพลิดเพลิน หรือการเขาสูนิพพาน  

จะเห็นวา ขอ 4 และ 5 เปนการเนนย้ําถึง ‘การกระทํา’ มากกวา ‘ความเชื่อ’ 

กลาวคือ เม่ือมีเหตุ คือ การกระทํา ก็มีผล คือ ภพเปนท่ีรองรับ และเม่ือกระทําหรือปฏิบัติถึงจุดหนึ่ง 

ยอมมีผล คือ การดับภพได ดังนั้น กรรมวาทีแบบพุทธปรัชญาจึงเปนสัมมาทิฏฐิ ไมเหมือนวาทะ

หรือทิฏฐิเหลาอ่ืนแมจะเปนกรรมวาทีแตก็เปนมิจฉาทิฏฐิ สิ่งท่ียืนยันวา พุทธปรัชญาเปนสัมมาทิฏฐิ 

คือ การไมยึดม่ันถือม่ันในภพ การทําลายอาสวะกิเลส ดังพุทธพจนท่ีวา “เรากลาวสัมมาทิฏฐิวามี 2 

ไดแก 1) สัมมาทิฏฐิท่ียังมีอาสวะ เปนสวนแหงบุญ ใหผล คือ อุปธิ 2) สัมมาทิฏฐิอันเปนอริยะ ท่ีไมมี

อาสวะ เปนโลกุตตระ เปนองคแหงมรรค” (ม.อุปริ. (มจร) 14/136/175) สัมมาทิฏฐิขอท่ีสองนี่เองท่ี

ทําใหพุทธปรัชญาแตกตางจากอัตถิกทิฏฐิหรือจากลัทธิกรรมวาทีเหลาอ่ืน เพราะสัมมาทิฏฐิในพุทธ

ปรัชญามีผล คือ การดับทุกข ขณะท่ีลัทธิกรรมวาทีเหลาอ่ืนยังมีผลเพียงสัมมาทิฏฐิขอแรก ดังท่ีกลาว

มานี้ เปนทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรมท่ีนําไปสูการปฏิบัติชอบในพุทธปรัชญา โดยการ

เปรียบเทียบกับกลุมวาทะอ่ืน ๆ ซ่ึงจะทําใหเขาใจแนวคิดตนไดดียิ่งข้ึน  

6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย (Interpretation by Analysis) พุทธปรัชญากลาวถึง

การวิจัยท่ีมีลักษณะเปนการวิจัยเชิงปรมัตถ เพราะมีกลาวไวในคัมภีรธาตุกถา คัมภีรนี้แบงการวิจัย
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เปน 2 แบบ (อภิ.ธา. (มจร) 36/1/1-2) คือ 1. แบบสังเคราะห (สังคหะ) และอสังเคราะห (อสังคหะ) 

2. แบบสัมปโยคะและวิปปโยคะ  

แบบท่ี 1 แบบสังเคราะหและอสังเคราะห เปนการกําหนดนับตัดสินวา ธาตุใดบางท่ี

รวมอยูดวยกัน (สังคหะ) และธาตุใดบางแยกออกจากธาตุอ่ืน (อสังคหะ) เชน  

ก. ถามวา รูปปรากฏอยูในขันธก่ีขันธ ตอบวา ปรากฏอยูในขันธเดียว คือ รูปขันธ สวน

อีก 4 ขันธท่ีเหลือ คือ เวทนา สัญญา สังขารและวิญญาณ ขันธไมปรากฏ  

ข. ถามวา รูปปรากฏอยูในอายตนะไหนบาง ตอบวา รูปปรากฏอยูใน 11 อายตนะ คือ 

ตา หู จมูก ลิ้น กาย รูปวัตถุ เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะ และธัมมารมณ (ในธัมมารมณมีรูปละเอียด

ปรากฏอยู) แตรูปไมปรากฏอยูในมนายตนะ คือ ใจ  

ค. ถามวา รูปปรากฏอยูในธาตุไหนบาง ตอบวา รูปปรากฏอยูใน 11 ธาตุ คือ ตา หู 

จมูก ลิ้น กาย รูป เสียง กลิ่น รส โผฏฐัพพะและธัมมารมณ สวนท่ีเหลืออีก 7 ธาตุ คือ ใจ จักษุ

วิญญาณ โสตวิญญาณ ฆานวิญญาณ ชิวหาวิญญาณ กายวิญญาณ และมโนวิญญาณ รูปไมปรากฏ  

แบบท่ี 2 แบบสัมปโยคะและวิปปโยคะ เปนการกําหนดวา ธาตุใดท่ีประกอบเขา

ดวยกันและธาตุใดไมประกอบเขาดวยกัน เชน  

ก. ถามวา ในบรรดาขันธ 5 มีก่ีขันธท่ีสัมปโยคหรือประกอบพรอมดวยรูปวัตถุ ตอบวา 

ไมมีขันธใดเลย เพราะไมสามารถกลาวไดวา สัมปโยคหรือวิปปโยค เพียงแตกลาวไดวา มันสังเคราะห

เขาดวยกันเทานั้น  

ข. ถามวา มีก่ีขันธท่ีวิปปโยคจากกัน ตอบวา 4 ขันธ คือ เวทนา สัญญา สังขารและ

วิญญาณ ท่ีวิปปโยคจากกัน  

7. ทฤษฎีการตีความแบบหลักศรัทธา 10 ประการ (Interpretation by the 

Assessment of the Ten Faith Principles) หลักการตีความในขอนี้ พระพุทธเจาตรัสไวในกาลาม

สูตรหรือเกสปุตติสูตร ซ่ึงมี 10 ประการ (องฺ.ติก.อ. (มมร) 34/505/342-353) คือ 1) อยาปลงใจเชื่อ

ดวยการฟงตามกันมา 2) อยาปลงใจเชื่อดวยการถือสืบ ๆ กันมา 3) อยาปลงใจเชื่อดวยการเลาลือ 4) 

อยาปลงใจเชื่อดวยการอางตําราหรือคัมภีร 5) อยาปลงใจเชื่อเพราะตรรกะ 6) อยาปลงใจเชื่อเพราะ

การอนุมาน 7) อยาปลงใจเชื่อดวยการคิดตรองตามแนวเหตุผล 8) อยาปลงใจเชื่อเพราะเขาไดกับ

ทฤษฎีท่ีพินิจไวแลว 9) อยาปลงใจเชื่อเพราะมองเห็นรูปลักษณะนาจะเปนไปได 10) อยาปลงใจเชื่อ

เพราะนับถือวา ทานสมณะนี้เปนครูของเรา  

หลักความเชื่อท้ัง 10 นี้ ไมไดหมายความวา พระพุทธเจาไมใหทรงเชื่อ แตทรงเตือนวา 

“กาลามะท้ังหลาย เม่ือใด ทานท้ังหลายพึงรูดวยตนเองเทานั้นวา ธรรมเหลานี้เปนอกุศล ธรรมเหลานี้

มีโทษ ธรรมเหลานี้ผูรูติเตียน ธรรมเหลานี้ท่ีบุคคลถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปนไปเพ่ือไมเก้ือกูล เพ่ือ

ทุกข เม่ือนั้น ทานท้ังหลายควรละ (ธรรมเหลานั้น) เสีย” หมายความวา เรื่องอะไรก็ตาม หาก
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พิจารณาแลวเปนกุศลธรรม ไมมีโทษ บัณฑิตชนสรรเสริญ เปนประโยชนเก้ือกูลและความสุข ก็ควร

เชื่อและนําไปปฏิบัติตามได ดังพระดํารัสท่ีวา “กาลามะท้ังหลาย เม่ือใด ทานท้ังหลายพึงรูดวยตนเอง

เทานั้นวา ธรรมเหลานี้เปนกุศล ธรรมเหลานี้ไมมีโทษ ธรรมเหลานี้ผูรูสรรเสริญ ธรรมเหลานี้ท่ีบุคคล

ถือปฏิบัติบริบูรณแลวยอมเปนไปเพ่ือเก้ือกูล เพ่ือสุข เม่ือนั้น ทานท้ังหลายควรเขาถึง (ธรรมเหลานั้น) 

อยู”  

8. ทฤษฎีการตีความแบบดู ท่ี เจตนาเปน ใหญ  (Interpretation by Intention) 

เนื่องจากพระพุทธศาสนาเปนกรรมวาที กลาวคือ เปนศาสนาแหงการกระทํา หากกลาวในเชิงปรัชญา

จัดเปนสํานักปฏิบัตินิยม (Pragmatism) เพราะใหความสําคัญแกการปฏิบัติหรือกฎแหงกรรมท่ี

เรียกวา กรรมนิยาม แมวาปฏิบัตินิยมในความหมายของพุทธปรัชญากับความหมายดั้งเดิมทาง

ตะวันตก จะตางความหมายกันบางก็ตาม แตพุทธปรัชญาก็จัดเปนปฏิบัตินิยมดวยสายหนึ่ง เพราะ

เนนการกระทําท่ีมีเจตนาเปนใหญ ดังพุทธดํารัสท่ีวา “เรากลาวเจตนาวา เปนตัวกรรม บุคคลคิดแลว 

จึงกระทํากรรมดวยกาย วาจา ใจ” (องฺ.ฉกฺก. (มจร) 22/63/577)  

จะสังเกตเห็นวา การวินิจฉัยวา อะไรดีหรือชั่วตามหลักพุทธปรัชญาจะคํานึงถึงเจตนา

เปนตัวตัดสิน ยกตัวอยาง จริยธรรมข้ันตน คือ เบญจศีล ท่ีมีเกณฑวินิจฉัยในแตละขอ หนึ่งในนั้นท่ี

ขาดไมได คือ เจตนาหรือท่ีเรียกวา จิต ซ่ึงในเบญจศีลเรียกชื่อแตกตางกัน ดังนี้ ศีลขอแรกเรียกวา 

วธกจิต (จิตคิดจะฆา) ขอสองเรียกวา เถยยจิต (จิตคิดจะลัก) ขอสามเรียกวา ตัสมิง เสวนจิต (จิตคิด

จะเสพอคมนียวัตถุหรือวัตถุท่ีไมควรกาวลวง) ขอสี่เรียกวา วิสัง วาทนจิต (จิตคิดจะพูดใหคลาดเคลื่อน

จากความจริง) และขอหาเรียกวา ปาตุกัมยตาจิต (จิตคิดจะดื่มของมึนเมา)  

จิตท้ังหาประการท่ีกลาวมานี้ โดยความหมาย คือ เจตนา หรือความตั้งใจท่ีจะกระทํา 

หากขาดเจตนาแลว องควินิจฉัยก็จะตกไป เพราะฉะนั้น การตีความในพุทธปรัชญาท่ีจะตัดสินวา เปน

บุญหรือบาป ถูกหรือผิด คือ เจตนาท่ีประกอบการกระทํา หากไมมีเจตนาก็จัดเปนเพียงสักแตวา

กระทํา แตยังไมเปนกรรมท่ีจะสงผลในอนาคต  

9. ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย (Interpretation by Skilful Means) การตีความ

ขอนี้เรียกอีกอยางวา อุปายโกศล หรืออุปายโกสัลละ อันเปนอุบาย 1 ใน 3 ของหลักธรรมท่ีชื่อวา 

โกสัลละ 3 (ที.ปาฏิ. (มจร) 11/305/274) ไดแก 1) อายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในความเจริญ 2) 

อปายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในความเสื่อม และ 3) อุปายโกสัลละ ความเปนผูฉลาดในอุบาย คําวา 

ฉลาดในอุบาย (อุปายโกศล) ก็คือ การมีปญญาท่ีรูจักวิธีทําการงานท้ังในฝายเสื่อมและฝายเจริญ  

ในคัมภีรวิภังค พระอภิธรรมปฎก ไดใหความหมายของคําวา โกสัลละ อีกนัยหนึ่งวา  

“อายโกศล เปนไฉน เม่ือบุคคลพิจารณาธรรมเหลานี้อยู ธรรมท่ีเปน

อกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็ไมเกิด ท่ีเกิดแลวก็เสื่อมไป หรือเม่ือบุคคลพิจารณาธรรม

เหลานี้อยู ธรรมท่ีเปนกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็เกิด และท่ีเกิดแลวก็เปนไปเพ่ือภิยโย
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ภาพ ไพบูลย เจริญ บริบูรณ ปญญา กิริยาท่ีรูชัด ฯลฯ ความไมหลงงมงาย 

ความเลือกเฟนธรรม สัมมาทิฏฐิในขอนั้น นี้เรียกวา อายโกศล  

อปายโกศล เปนไฉน เม่ือบุคคลพิจารณาธรรมเหลานี้อยู ธรรมท่ีเปน

กุศลซ่ึงยังไมเกิดก็ไมเกิด ท่ีเกิดแลวก็ดับไป หรือเม่ือบุคคลพิจารณาธรรม

เหลานี้อยู ธรรมท่ีเปนอกุศลซ่ึงยังไมเกิดก็เกิด และท่ีเกิดแลวก็เปนไปเพ่ือ

ภิยโยภาพ ไพบูลย ปญญา กิริยาท่ีรูชัด ฯลฯ ความไมหลงงมงาย ความเลือก

เฟนธรรม สัมมาทิฏฐิในขอนั้น นี้เรียกวา อปายโกศล  

ปญญาแมท้ังหมดท่ีเปนอุบายสําหรับแกไขในเม่ือกิจรีบดวนหรือภัยท่ี

เกิดแลวนั้น ชื่อวา อุปายโกศล” (อภิ.วิ. (มจร) 35/771/505)  

 

ตามท่ียกพุทธพจนมากลาว กุศโลบายหรืออุปายโกศล จึงเปนวิธีการตีความท่ีเหมาะ

กับการสอนคนในยุคปจจุจบัน ซ่ึงตองประยุกตใหถูกจริตหรืออัธยาศัยของแตละคน เพ่ือใหเกิด

สัมมาทิฏฐ ิอันเปนอริยมรรคขอแรกและทําใหเกิดอริยมรรคในขอตอ ๆ ไป  

10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ (Interpretation by Simile) การตีความขอนี้ 

เปนการยกตัวอยางเพ่ือใหเห็นภาพท่ีชัดเจน ทําสิ่งท่ีเปนนามธรรมซ่ึงเขาใจยาก ใหเปนสิ่งท่ีเปน

รูปธรรมซ่ึงเขาใจงาย ดังตัวอยางในจูฬสาโรปมสูตร (ม.มู . (มจร) 12/312-324/348-356) ท่ี

เปรียบเทียบใหเห็นสาระการบวชของกุลบุตรท่ีแตกตางกัน เหมือนกับกุลบุตรท่ีตองการแกนไม แตได

ชนิดของไมไมเหมือนกัน ใจความโดยสรุปของพระสูตร ดังนี้  

1) บางคนมีศรัทธา ออกจากเรือนบวชเปนบรรพชิตดวยคิดวา ‘เราเปนผูถูกชาติ ชรา 

มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส อุปายาสครอบงําแลว ถูกความทุกขครอบงํา มีความทุกขอยู

เฉพาะหนาแลว ทําอยางไร การทําท่ีสุดแหงกองทุกขท้ังสิ้นนี้จะพึงมีได’ เขาบวชแลว มีลาภสักการะ มี

ชื่อเสียง ก็อ่ิมใจ พอใจ นึกวา ตนเปนพระรวย พระดัง ดูถูกพระรูปอ่ืน กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวได

เพียงก่ิงและใบศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม เท่ียวเสาะหาแกนไม เม่ือเจอตนไมมีแกน

ยืน ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจก่ิงและใบวา เปนแกนไม  

2) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจในลาภสักการะ ชื่อเสียง แตพยายาม

รักษาศีลใหบริสุทธิ์ และพอใจในศีลของตน จึงยกตนขมผูอ่ืนวา ตนเปนพระมีศีล แลวดูถูกพระรูปอ่ืน 

กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดเพียงสะเก็ดศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม ฯลฯ ก็มองขาม

แกนไม แตกลับไปเขาใจสะเก็ดวา เปนแกนไม  

3) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจในลาภสักการะ ชื่อเสียง แตพยายาม

รักษาจิตใหม่ันคง และพอใจในจิตมีอารมณเดียว ยกตนขมผูอ่ืนวา ตนมีจิตตั้งม่ัน มีจิตมีอารมณแนว
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แน แลวดูถูกพระรูปอ่ืน กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดเพียงเปลือกศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการ

แกนไม ฯลฯ ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจเปลือกวา เปนแกนไม  

4) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจแคนั้น แตพยายามปฏิบัติจนไดญาณ 

ทัสสนะหรือปญญา และพอใจแคนั้น จึงยกตนขมผูอ่ืนเพราะปญญาท่ีไดนั้น กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลว

ไดเพียงกระพ้ีศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม ฯลฯ ก็มองขามแกนไม แตกลับไปเขาใจ

กระพ้ีวา เปนแกนไม  

5) บางคนมีศรัทธา ฯลฯ เขาบวชแลว ไมพอใจแคนั้น แตพยายามปฏิบัติจนได      

อาสวักขยญาณ กุลบุตรจําพวกนี้ บวชแลวไดแกนศาสนา อุปมาเหมือนบุรุษ ผูตองการแกนไม เจอ

ตนไมใหญ ก็รูวาเปนไมมีแกน จึงไดรับประโยชนจากไมนั้น  

ดังท่ียกตัวอยาง เปนลักษณะการตีความจากวิธีอุทาหรณ เพ่ือชี้แจงเรื่องราวใหเปน

บุคลาธิษฐาน จากสิ่งท่ีเปนธรรมาธิษฐาน  

11. ทฤษฎกีารตีความแบบนิทานธรรม (Interpretation by Tale) นิทาน คือ การเลา

เรื่องราวอุปมาขนาดยาว ซ่ึงมีความสลับซับซอนมากกวาวิธีอุปมาท่ัวไป นิทานมี 2 ประเภท คือ  

1) นิทานธรรมดา คือ เรื่องราวท่ัวไปท่ีไมเก่ียวของกับใครโดยเฉพาะ  

2) นิทานชาดก คือ เรื่องราวในอดีตชาติของพระพุทธเจาโดยตรง  

นิทานธรรมท่ีกลาวในท่ีนี้  หมายถึง นิทานชาดก ซ่ึงสอดแทรกหลักธรรมคําสอน 

ประวัติของตัวละคร รวมถึงความเชื่อในยุคสมัยนั้นไวมากมาย เดิมทีนิทานชาดกท่ีปรากฏในคัมภีร

พระไตรปฎก เปนเรื่องราวในรูปของคาถาหรือบทประพันธชนิดคํากลอน ตอมามีการแตงอธิบายท่ี

เรียกวา อรรถกถาชาดก การแตงคัมภีรอรรถกถาชาดกนี้เองท่ีถือวา เปนตัวอยางของการตีความแบบ

นิทานธรรมท่ีมีอิทธิพลตอวิถีชีวิตชาวพุทธอยางมาก เพราะนอกจากเรื่องราวจะปรากฏอยูในตัวบท

แลว ยังสะทอนใหเห็นจากการละเลนหรือการแสดงของศิลปวัฒนธรรมทองถ่ิน ซ่ึงมีการแตงเติมความ

เชื่อออกไปอยางหลากหลาย  

นิทานชาดกท่ีชาวพุทธนิยมศึกษา คือ เรื่องพระเจาสิบชาติ แตละชาติจะสอนเรื่อง

บารมีท่ีแตกตางกัน รวม 10 ชาติ จึงมี 10 บารมีท่ีสามารถนําไปประยุกตปฏิบัติตามได ในท่ีนี้ ขอ

ยกตัวอยางชาติสุดทายของพระโพธิสัตวกอนท่ีจะตรัสรูเปนพระพุทธเจา นั่นคือ เรื่องราวของพระ

เวสสันดรท่ีทรงบําเพ็ญทานบารมี ดวยการบริจาคสิ่งของมากมาย ท้ังชางปจจัยนาคและลูกเมีย เพ่ือ

ความสําเร็จพุทธภูมิในอนาคต  

เรื่องราวของพระเวสสันดรมีประเด็นใหวิเคราะหมากมายเม่ือเทียบกับความเชื่อใน

สังคมปจจุบัน เชน การบริจาคลูกเมียท่ีดูเหมือนจะขัดแยงกับความรูสึกของคนสมัยนี้ อยางไรก็ตาม 

เรื่องราวพระเวสสันดรก็สะทอนใหเห็นความเชื่อทางศาสนาท่ีมุงรักษาธรรมยิ่งกวาการรักษาชีวิต และ

สะทอนวัฒนธรรมความเชื่อทองถ่ินในรูปแบบตาง ๆ เชน การปกครองตามหลักธรรมาภิบาล การใช
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วิถีชีวิตท่ีเก่ียวของกับพิธีกรรมทางศาสนา ดังนั้น การตีความแบบนิทานธรรม จึงข้ึนอยูกับภูมิธรรม

ของประพันธและผูตีความดวยโสดหนึ่ง  

12. ทฤษฎีการตีความแบบหลักอจินไตย (Interpretation by the Unthinkables) 

คําวา อจินไตย หมายถึง เรื่องท่ีไมควรคิด จําแนกเปน 4 ประการ (องฺ.จตุกฺก. (มจร) 21/77/122) คือ 

1) พุทธวิสัยของพระพุทธเจาท้ังหลาย 2) ฌานวิสัยของผูไดฌาน 3) วิบากแหงกรรม 4) ความคิดเรื่อง

โลก  

หลักอจินไตยดูผิวเผิน อาจขัดแยงกับหลักการทางพุทธปรัชญาท่ีสอนใหใชเหตุผลและ

พรอมใหพิสูจนความเชื่อวา เปนจริงหรือไม เนื่องจากเปนคําสอนท่ีตั้งอยูบนขอเท็จจริงตามธรรมชาติ 

แมพระพุทธเจาจะทรงอุบัติหรือไมก็ตาม ขอเท็จจริงนี้ก็ยังมีอยูตลอดไป ดังนั้น การพิสูจนขอเท็จจริง

ทางพุทธปรัชญาจึงเปนเรื่องท่ีสามารถกระทําได แตหลักอจินไตยตามท่ีกลาวขางตน กลับเปนเรื่อง

ของการหามไมใหคิด  

ความจริงแลว การหามไมใหคิดเปนสิ่งท่ีผิดตามหลักพุทธปรัชญา ดังนั้น อจินไตยจึง

เปนเรื่องของการไมควรคิดมากกวาการหาม เหตุผล ก็คือ ความรูบางอยางไมสามารถคนพบไดดวย

การใชความคิด หากจะเคนหาขอเท็จจริงจะตองลงมือปฏิบัติ นี่คือ หลักการท่ีพุทธปรัชญายึดถือ  

ยกตัวอยาง ขอแรก พุทธวิสัยของพระพุทธเจาท้ังหลาย การบรรลุโพธิญาณสําเร็จเปน

พระพุทธเจา ไมใชเรื่องงาย ตองใชเวลาบําเพ็ญคุณงามความดีหลายอสงไขย การจะเขาใจความจริงท่ี

พระพุทธเจาทรงรู ก็ดวยการสําเร็จเปนพระพุทธเจาเชนเดียวกัน อนุพุทธะท่ีตรัสรูอริยสัจ 4 ตาม

พระองค ไมสามารถอาจหยั่งรูพุทธวิสัยได เพราะระยะเวลาท่ีบําเพ็ญบารมีมาไมเทาพระองค ในขอนี้

เปนวิสัยของพระพุทธเจา แมพระอริยเจาดวยกันแตคุณธรรมตางระดับ ยังไมสามารถลวงรูวิสัยของ

พระองคได ไมจําตองกลาวถึงปุถุชน  

สวนขอฌานวิสัย เปนคุณสมบัติของผูฝกจิตท่ีสามารถบรรลุคุณวิเศษ ปุถุชนท่ีไมไดฝก

ปฏิบัติจึงไมสามารถเขาใจความจริงนี้ได สําหรับขอวิบากกรรมและความคิดเรื่องโลก เปนขอเท็จจริงท่ี

ปรากฏอยูท่ัวไป บางอยางปุถุชนสามารถรับรูได เชน การบังเกิดเปนมนุษย เพราะกุศลกรรมท่ีเคยทํา

ไวในอดีต หรือสภาพแวดลอม ดินฟาอากาศ เปนสิ่งท่ีสามารถเขาใจได แตเนื่องจากความรูและการ

ฝกอบรมท่ีไมเทากัน จึงเกิดความเขาใจท่ีไมเหมือนกัน ซ่ึงนําไปสูความขัดแยงกันในท่ีสุด โดยสรุป คือ 

ไมใชทางท่ีจะทําใหพนทุกข  

การตีความตามทฤษฎีนี้ จึงเปนการอางอิงถึงคุณธรรมของพระอริยะ คุณสมบัติของ

ปุถุชนผูฝกหัดจิตและความเปนไปของวิถีโลก บางครั้งผูตีความไมสามารถเขาใจประเด็นปญหา ก็

เนื่องจากวา คุณธรรมหรือคุณสมบัติของผูตีความมีไมเพียงพอท่ีจะเขาใจประเด็นปญหาเหลานั้น 

ดังนั้น การอางอิงทฤษฎีอจินไตยก็เปนอีกแนวคิดหนึ่งท่ีกําหนดกรอบของนักตีความเอาไว  
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4.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

จากแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในทางตะวันตกและพุทธปรัชญาท่ีกลาวมาใน

ขอ 4.1 จะพบลักษณะเฉพาะท่ีสามารถนํามาพัฒนาใหเห็นทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาได ดังนี้  

ประการท่ี 1 รูปแบบการตีความตามทัศนะของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) (2550: 

37-44) ท้ัง 4 แบบ คือ 1) แบบจํากัดความ 2) แบบขยายความ 3) แบบอธิบายความ 4) แบบวินิจฉัย

ความ  

ประการท่ี 2 ทฤษฎีการตีความตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค (2558: 79-92) ซ่ึงจําแนกไว 

3 ทฤษฎี คือ 1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ 2) การตีความแบบผูเขาฌานหรือจิตวิจักษ 3) 

การตีความตามตัวอักษร  

ประการท่ี 3 ทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาตามทัศนะของกีรติ บุญเจือ (2541: 7) ท้ัง 5 

ทฤษฎี คือ 1) การตีความโดยพยัญชนะ 2) การตีความโดยสัญลักษณ 3) การตีความโดยอรรถหรือ

โวหาร 4) การตีความตามเหตุผล 5) การตีความตามหลักวรรณกรรม  

ประการท่ี 4 ทฤษฎีการอธิบายความของพุทธปรัชญาเถรวาทตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค 

(2552: 143-162) ท้ัง 12 ทฤษฎี คือ 1. ทฤษฎีการตีความแบบปฏิจจสมุปบาท 2. ทฤษฎีการตีความ

แบบปฏฐานหรือปจจยาการ 3. ทฤษฎีการตีความแบบมหาปเทส 4. หลักการตีความแบบลักษณะ

ตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎีการ

ตีความแบบหลักศรัทธา 8. ทฤษฎีการตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 9. ทฤษฎีการตีความแบบ     

กุศโลบาย 10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎี

การตีความแบบหลักอจินไตย ท้ัง 12 ทฤษฎีนี้ คณะผูวิจัยเห็นวา สามารถสังเคราะหเปนได 4 กลุม 

คือ  

กลุมท่ี 1 เปนทฤษฎีท่ีสัมพันธกับแนวคิดทางอภิปรัชญาท่ีวาดวยหลักการอันเก่ียวกับ

ความหลุดพนหรือการพนจากวัฏสงสาร และหลักวิชาการชั้นสูงในคัมภีรอภิธรรมปฎก อัน

ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 1 การตีความแบบปฏิจจสมุปบาท ทฤษฎีท่ี 2 การตีความแบบปฏฐานหรือ 

ปจจยาการ และทฤษฎีท่ี 6 การตีความเชิงวิจัยหรือการแยกแยะตามหลักพระอภิธรรม  

กลุมท่ี 2 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวเนื่องดวยหลักธรรมสําหรับใชเปนเกณฑตัดสินประเด็นปญหา

ทางจริยธรรม หรือหลักปฏิบัติสําหรับพิจารณาความผิด-ถูกของคําสอน กลุมนี้จึงมีลักษณะเก่ียวของ

กับแนวคิดทางจริยศาสตรและระบบการใชเหตุผลเพ่ือพิสูจนคําสอนในพุทธปรัชญามากกวากลุมอ่ืน 

ทฤษฎีท่ีจัดอยูในกลุมนี้ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 3 การตีความแบบมหาปเทส ทฤษฎีท่ี 4 การตีความ

แบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย ทฤษฎีท่ี 5 การตีความแบบอปณณกธรรม ทฤษฎีท่ี 7 การตีความแบบ

หลักศรัทธา (กาลามสูตร) และทฤษฎีท่ี 12 การตีความแบบหลักอจินไตย  
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กลุมท่ี 3 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวกับเกณฑตัดสินประเด็นปญหาทางจริยธรรมอีกกลุมหนึ่ง แต

เปาหมายการตีความของกลุมนี้เนนกระบวนการภายในท่ีเรียกวา เจตนารมณของผูกระทํา และผล

ของการกระทําท่ีสัมปยุตดวยปญญา อาจเรียกวา มีลักษณะของแนวคิดญาณวิทยาเชิงพุทธ 

เพราะฉะนั้น ทฤษฎีการตีความกลุมนี้จึงประกอบดวยทฤษฎีท่ี 8 การตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 

(การตั้งใจกระทํา) และทฤษฎีท่ี 9 การตีความแบบกุศโลบาย (การกระทําท่ีกอใหเกิดปญญา)  

กลุมท่ี 4 เปนทฤษฎีท่ีเก่ียวเนื่องดวยการตีความเชิงรูปธรรมหรือแบบบุคลาธิษฐาน เปน

การยกตัวอยางประกอบ เชน การแสดงสัญลักษณ ตัวละคร บทสนทนา เพ่ือใหเกิดความเขาใจไดงาย 

ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา ในกลุมนี้มีลักษณะสอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามากท่ีสุด 

ทฤษฎีในกลุมนี้ประกอบดวยทฤษฎีท่ี 10 การตีความดวยวิธีอุทาหรณ และทฤษฎีท่ี 11 การตีความ

แบบนิทานธรรม  

จากท่ีกลาวมาสามารถสรุปใหเห็นความสัมพันธของทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเชิง

ปรัชญาดังตารางตอไปนี้  

การตีความเชิง 

ศาสนา 3 ทฤษฎี 

(วีรชาติ นิ่มอนงค) 

การตีความเชิง 

ศาสนา 5 ทฤษฎี 

(กีรติ บุญเจือ) 

การตีความเชิงพุทธ

ปรัชญาเถรวาท 4 กลุม 

(วีรชาติ นิ่มอนงค) 

การตีความ 

พุทธภาษิต 4 แบบ 

(พระธรรมกิตติวงศ) 

1) แบบนิทาน

เปรียบเทียบ  

2) โดยสัญลักษณ  

5) ตามหลักวรรณกรรม 

กลุมท่ี 4 (เชิงรูปธรรม) 2. ขยายความ 

3. อธิบายความ 

2) แบบผูเขาฌาน

หรือจิตวิจักษ 

4) ตามเหตุผล  กลุมท่ี 1 (เชิงอภิปรัชญา) 4. วินิจฉัยความ 

3) แบบตามตัวอักษร 1) โดยพยัญชนะ 

3) โดยอรรถหรือโวหาร 

กลุมท่ี 2 (เชิงจริยศาสตร

และตรรกศาสตร) 

กลุมท่ี 3 (เชิงจริยศาสตร

และญาณวิทยา) 

1. จํากัดความ 

ตารางท่ี 2 ความสอดคลองระหวางทฤษฎีศาสตรแหงการตีความ 

เพ่ือการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

 

จากตารางท่ี 2 นี้ จะเห็นศาสตรแหงการตีความท่ีพัฒนาข้ึนเพ่ือใชตีความในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาท่ีสามารถอธิบายไดดังนี้  

4.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต  
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ในขอนี้เปนการพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต อันเปนการตอยอด

แนวคิดท่ีพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ไดเสนอไว ซ่ึงผนวกกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนา

ตะวันตกตามทัศนะของกีรติ บุญเจือ และวีรชาติ นิ่มอนงค รวมถึงการประยุกตเขากับทฤษฎีการ

ตีความพุทธปรัชญาเถรวาทตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค แนวคิดการตีความแบบพุทธภาษิตนี้ 

คณะผูวิจัยขอจําแนกเปน 4 แบบตามแนวคิดเดิม แตเปนการอธิบายความหมายดวยทัศนะท่ีกวางข้ึน 

ตามลักษณะของการบูรณาการรวมกับทฤษฎีการตีความอ่ืนดวย  

อยางไรก็ตาม กอนกลาวถึงการตีความตามแนวคิดแบบพุทธภาษิตแบบใหมนี้ ควรทํา

ความเขาใจวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตําราท่ีนําพุทธภาษิต รวมถึงเถรภาษิตและเถรีภาษิตท่ี

ประพันธในลักษณะรอยกรองท่ีปรากฏในพระไตรปฎก หมวดพระสุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท 

ซ่ึงในคัมภีรนี้ไดบันทึกไวเฉพาะคําสอนท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองเทานั้น จากนั้น คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา

ไดนําคําสอนท่ีเปนคาถาแตละบทมาอธิบายเพ่ิมเติมเปนนิทานเรื่องเลาในลักษณะของคัมภีรชั้นอรรถ

กถา ยกตัวอยางในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก จะ

มีเฉพาะคําสอนท่ีเปนคาถาท่ีวา  

 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ กตปุฺโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโนฯ 

แปลวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลก

ท้ังสอง เขาเห็นความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง ยอมรื่นเริงฯ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

40/11/134) 

 

คาถานี้ปรากฏในคัมภีรพระไตรปฎก จากนั้น พระพุทธโฆสะไดนําคาถานี้ไปอธิบาย

เพ่ิมเติมไวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังมีเรื่องราวปรากฏวา  

 

การตีความ

แบบพุทธ

ภาษิต 

ตัวอยางลําดับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(เรื่องธัมมิกอุบาสก) 

สวนประกอบของ

การตีความ 

จํากัดความ  

(บทนํา) 

พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิก

อุบาสก ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ” เปน

ตน. 

อารัมภกถา 

(ขอความตอนตน

หรือการเปดเรื่อง) 

ขยายความ 

 (เนื้อเรื่อง) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติธรรมประมาณ 

500 คน. บรรดาอุบาสกเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวาร

วัตถุกถา 

(การเลาเรื่องหรือ
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คนละ 500 อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหงอุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 

คน ธิดา 7 คน. บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ ไดมี

สลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต 

วัสสาวาสิกภัต อยางละท่ี . ชนแม เหลานั้น  ได เปนผูชื่ อวา 

อนุชาตบุตรดวยกันท้ังหมดทีเดียว. 

(เปนอันวา) สลากยาคูเปนตน 2 ท่ี คือ ของบุตร 14 คน 

ของภรรยาหนึ่ง ของอุบาสกหนึ่ง ยอมเปนไปดวยประการฉะนี้. 

เขาพรอมท้ังบุตรและภรรยา ไดเปนผูมีศีล มีกัลยาณธรรม มี

ความยินดีในอันจําแนกทาน ดวยประการฉะนี้. ตอมา ในกาลอ่ืน 

โรคเกิดข้ึนแกเขา. อายุสังขารเสื่อมรอบแลว. 

เขาใครจะสดับธรรมจึงสง (คน) ไปสูสํานักพระศาสดา ดวย

กราบทูลวา “ขอพระองคไดโปรดสงภิกษุ 8 รูปหรือ 16 รูป 

ประทานแกขาพระองคเถิด.” 

พระศาสดาทรงสงภิกษุท้ังหลายไป. ภิกษุเหลานั้นไปแลวนั่ง

บนอาสนะท่ีตบแตงไว ลอมเตียงของเขา อันเขากลาววา “ทานผู

เจริญ การเห็นพระผูเปนเจาท้ังหลาย จักเปนของอันกระผมได

โดยยาก, กระผมเปนผูทุพพลภาพ, ขอพระผูเปนเจาท้ังหลาย จง

สาธยายพระสูตร ๆ หนึ่ง โปรดกระผมเถิด. ” 

จึงถามวา “ทานประสงคจะฟงสูตรไหน? อุบาสก” 

เม่ือเขาเรียนวา “สติปฏฐานสูตรท่ีพระพุทธเจาทุกพระองค

ไมทรงละแลว”, 

จึงเริ่มสวดพระสูตรวา “ เอกายโน อยํ ฯเปฯ มคฺโค สตฺตานํ 

วิสุทฺธิยา” เปนตน (ภิกษุท้ังหลาย ทางนี้เปนทางไปอยางเอก 

เพ่ือความหมดจดแหงสัตวท้ังหลาย). 

ขณะนั้น รถ 6 คัน ประดับดวยอลังการทุกอยาง เทียมดวย

มาสินธพพันตัวใหญประมาณได 150 โยชน มาจากเทวโลก 6 

ชั้น. เทวดายืนอยูบนรถเหลานั้น ตางก็เชื้อเชิญวา “ขาพเจาจัก

นําไปยังเทวโลกของขาพเจา; ขาพเจาจักนําไปยังเทวโลกของ

ขาพเจา, ทานผูเจริญขอจงเกิดในท่ีนี้ เพ่ือความยินดีในเทวโลก

ของขาพเจา เหมือนคนทําลายภาชนะดินแลวถือเอาภาชนะ

ทองคํา.” 

การยกอุทาหรณ) 
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อุบาสกไมปรารถนาจะใหเปนอันตรายแกการฟงธรรม จึง

กลาววา “ทานท้ังหลาย จงรอกอน จงรอกอน.”  

ภิกษุตางหยุดนิ่ง ดวยเขาใจวา “อุบาสกพูดกับพวกเรา.”  

ลําดับนั้น บุตรและธิดาของเขาคิดวา “บิดาของพวกเราแต

กอน เปนผูไมอ่ิมดวยการฟงธรรม, แตบัดนี้ ใหนิมนตภิกษุมาให

ทําสาธยายแลว หามเสียเองเทียว, ชื่อวาสัตวผูไมกลัวตอมรณะ

ไมมี” ดังนี้แลว ไดรองไห.  

พวกภิกษุปรึกษากันวา “บัดนี้ไมเปนโอกาสแลว” จึงลุกจาก

อาสนะหลีกไป. อุบาสกยังเวลานิดหนอยใหลวงไปแลว กลับได

สติถามลูก ๆ วา “เพราะเหตุไร พวกเจาจึงคร่ําครวญกันเลา?” 

พวกบุตรจึงบอกวา “พอ พอใหนิมนตภิกษุมาแลว ฟงธรรม

อยู หามเสียเองเทียว, เม่ือเปนเชนนั้น พวกผมจึงคิดวา ‘ชื่อวา

สัตวผูไมกลัวตอมรณะไมมี’ ดังนี้ จึงคร่ําครวญ.” 

อุ. ก็พระผูเปนเจาท้ังหลายไปไหนเสีย? 

บุตร. พอ พระผูเปนเจาท้ังหลาย ทานพูดกันวา ‘ไมเปน

โอกาส’ ลุกจากอาสนะหลีกไปแลว. 

อุ. พอมิไดพูดกับพระผูเปนเจา. 

บุตร. ถาเชนนั้น พอพูดกับใคร? 

อุ. เทวดาประดับรถ 6 คัน นํามาจากเทวโลก 6 ชั้น พักอยู

ในอากาศ ตางเปลงเสียงวา ‘ขอทานจงยินดีในเทวโลกของ

ขาพเจา ขอทานจงยินดีในเทวโลกของขาพเจา’, พอพูดกับ

เทวดาเหลานั้น (ตางหาก). 

บุตร. พอ รถท่ีไหน? พวกผมไมเห็น. 

อุ. ก็ดอกไมท่ีรอยเปนพวงเพ่ือพอ มีไหม? 

บุตร. มี พอ. 

อุ. เทวโลกชั้นไหน? ควรเปนท่ีรื่นรมย. 

บุตร. ภพดุสิต อันเปนท่ีประทับอยูของพระโพธิสัตวทุก

พระองค ของพระพุทธมารดา และของพระพุทธบิดา เปนท่ี

รื่นรมยซิ พอ. 

อุ. ถากระนั้น พวกเจาจงเสี่ยงวา ‘ขอพวงดอกไม จงคลองท่ี

รถมาจากภพดุสิต’, ดังนี้แลว เหวี่ยงพวงดอกไมไปเถอะ. 
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บุตรเหลานั้นไดเหวี่ยงไปแลว. พวงดอกไมนั้นไดคลองท่ีแอก

รถหอยลงในอากาศ. มหาชนเห็นแตพวงดอกไมนั้น หาเห็นรถไม. 

อุบาสกพูดวา “เจาท้ังหลายเห็นพวงดอกไมนั่นไหม?” 

เม่ือบุตรตอบวา “เห็นจะ” จึงกลาววา “พวงดอกไมนั่น 

หอยท่ีรถซ่ึงมาจากดุสิต, เราจะไปสูภพดุสิต, พวกเจาอยาวิตกไป

เลย, พวกเจามีความปรารถนาจะเกิดในสํานักเรา ก็จงทําบุญ

ท้ังหลาย ตามทํานองท่ีเราทําแลวเถิด” ดังนี้แลว ทํากาละ ดํารง

อยูบนรถท่ีมาจากภพดุสิต, อัตภาพของเขาสูงประมาณ 3 คาวุต 

ประดับดวยอลังการหนักได 60 เลมเกวียน เกิดในทันใดนั้นเอง, 

นางอัปสรพันหนึ่งแวดลอมแลว. วิมานแกวประมาณ 25 โยชน

ปรากฏแลว. 

พระศาสดาตรัสถามภิกษุแมเหลานั้น ผูมาถึงวิหารแลวโดย

ลําดับวา “ภิกษุท้ังหลาย อุบาสกไดฟงธรรมเทศนาแลวหรือ?” 

ภ. ฟงแลว พระเจาขา แตอุบาสกไดหามเสียในระหวางนั่น

แลวา ‘ขอทานจงรอกอน’, ลําดับนั้น บุตรและธิดาของอุบาสก

นั้นคร่ําครวญกันแลว, พวกขาพระองคปรึกษากันวา ‘บัดนี้ไม

เปนโอกาส’, จึงลุกจากอาสนะออกมา. 

ศ. ภิกษุท้ังหลาย อุบาสกนั้นหาไดกลาวกับพวกเธอไม, ก็

เทวดาประดับรถ 6 คัน นํามาจากเทวโลก 6 ชั้น เชื้อเชิญอุบาสก

นั้นแลว, เธอไมปรารถนาจะทําอันตรายแกการแสดงธรรม จึง

กลาวกับเทวดาเหลานั้น. 

ภ. อยางนั้นหรือ? พระเจาขา. 

ศ. อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย. 

ภ. บัดนี้เขาเกิดแลว ณ ท่ีไหน? 

ศ. ในภพดุสิต ภิกษุท้ังหลาย 

ภ. ข าแตพระองคผู เจริญ  อุบาสกนั้ น เท่ียวชื่นชมใน

ทามกลางญาติในโลกนี้แลว เกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีก

หรือ? 
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วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไม

ประมาทแลวท้ังหลาย เปนคฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม 

ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว” ดังนี้แลว ตรัสพระคาถานี้วา 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ  กตปุฺโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน. 

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว 

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น 

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, 

เขายอมรื่นเริง. 

คาถา  

(พุทธภาษิตจาก

พระไตรปฎก) 

อธิบายความ  

(บทสรุป) 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปุฺโญ เปนตน ความวา 

บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิง

เพราะกรรมในโลกนี้วา “กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรมดี เรา

ทําแลวหนอ”, ละไปแลว ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะ

วิบาก, ชื่อวา ยอมบันเทิงในโลกท้ังสองอยางนี้. 

บทวา กมฺมวิสุทฺธึ เปนตน ความวา แมธัมมิกอุบาสกเห็น

กรรมอันหมดจด คือความถึงพรอมแหงบุญกรรมของตนแลว

กอนแตจะทํากาลกิริยา ยอมบันเทิงแมในโลกนี้, ทํากาละแลว 

บัดนี้ ก็ยอมบันเทิง คือ ยอมบันเทิงยิ่งแท แมในโลกหนา. 

เวยยากรณะ  

(การแจกแจงคํา

และประโยคให

ชัดเจน) 

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระ

โสดาบันเปนตน. 

พระธรรมเทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. 

เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

สโมธาน  

(การสรปุเรื่องหรือ

การปดเรื่อง) 

ตารางท่ี 3 เรื่องธัมมิกอุบาสกกับการตีความตามพุทธภาษิตและสวนประกอบของเรื่อง 

 

ลักษณะการอธิบายเรื่องราวเพ่ิมเติมนี้เองท่ีคณะผูวิจัยวิเคราะหวา เปนการตีความตาม

แนวคิดแบบพุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ ดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก แนวคิดจํากัดความ (Definition) เปนการใหความหมายของคําศัพท วลี 

หรือประโยคเพ่ือใหเกิดความรูความเขาใจท่ีถูกตองดวยหลักการใชเหตุผลในการใหคํานิยาม อันเปน

หลักการของการใหความหมายในเชิงตรรกศาสตรประการหนึ่ง การใหคําจํากัดความในท่ีนี้ เปน

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาท่ีเนนตัวอักษรหรือตัวบท (Content) ท่ีเปนพยัญชนะ รวมถึงการ

พิจารณาถึงบริบทของเนื้อหา (Context) ท่ีเรียกวา อรรถหรือโวหาร ลักษณะการตีความในขอนี้จะ
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เห็นตัวอยางในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีปรากฏในตนเรื่อง เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหง

ความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

 

พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสกตรัสพระธรรม

เทศนานี้วา “ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง” (อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ) 

เปนตน (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131) 

 

ในขอความนี้เปนประโยคตนเรื่องท่ีมีเหมือนกันทุกเรื่อง ซ่ึงมีเพียง 1 ประโยค แตจะ

เปลี่ยนเนื้อหาไปตามบริบท (Context) ของเรื่องนั้น ๆ ใจความหลักเปนการใหคําจํากัดความเก่ียวกับ

พระศาสดาวา ทรงประทับอยูท่ีใดในณะท่ีทรงปรากฏเรื่องดังกลาวนี้ข้ึน และเรื่องนี้พระศาสดาตรัส

สอนในรูปของคาถาหรือบทกลอนวาดวยเรื่องอะไร โดยจะนําเฉพาะคาถาแรกซ่ึงเปนตัวบท (Text) 

โดยยอมากลาวไว (ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง) แตก็จะมีเรื่องแรกของคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา คือ จักขุปาลเถระ ท่ีไดนําคาถาท้ังหมดมาแสดงไว เปนลักษณะของการเกริ่นเขาเรื่องหรือ

เปนบทนํา (Introduction) กอนเขาสูเนื้อหาหลัก เรียกอีกอยางหนึ่งวา บทอุเทศ  

แนวคิดการจํากัดความนี้ หากกลาวตามลักษณะของสวนประกอบของการตีความท้ัง 5 

ประการ คือ 1) อารัมภกถา คือ ขอความตอนตนของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาหรือนิทานธรรมบท ซ่ึงจะมี

ขอความอารัมภกถานี้ในทุกเรื่อง 2) วัตถุกถา คือ การเลาเรื่องท่ีระบุถึงตัวละคร บทสนทนา ฉาก เปน

ตน ตามลักษณะของวรรณคดีคําสอนแบบเรื่องเลา ซ่ึงจําแนกเปน 2 ลักษณะ คือ (1) ปจจุบันวัตถุ

หรือเรื่องราวท่ีเกิดในปจจุบัน เชน กรณีท่ีภิกษุสนทนาถึงบุคคลและกรรมของเขา เม่ือพระพุทธเจา

ทรงทราบเรื่องก็ตรัสพระธรรมเทศนา และ (2) อดีตวัตถุหรือเรื่องราวในอดีต เชน การท่ีพระพุทธเจา

ตรัสถึงบุพกรรมของบุคคลในอดีตชาติใหภิกษุฟง 3) คาถา คือ พุทธภาษิต รวมถึงเถรภาษิตและเถรี

ภาษิตท่ีปรากฏในพระไตรปฎก และอาจเปนภาษิตท่ีผูเขียนประพันธเองแลวนํามาประกอบ ซ่ึงเรียกวา 

คาถานอกธรรมบท 4) เวยยากรณะ คือ ขอความท่ีอธิบายคําหรือประโยคในคาถาเพ่ือทําความเขาใจ

ใหกระจาง เปนลักษณะของการอธิบายคําตอคําหรือประโยคตอประโยค 5) สโมธาน คือ การสรุป

เรื่องราวแตละเรื่อง เพ่ือชี้แจงวา ตัวละครท่ีกลาวถึงนั้นเปนใครในปจจุบัน ซ่ึงมีลักษณะคลายกับ

ขอความในชาดก นอกจากนี้ ยังระบุถึงการบรรลุธรรมในข้ันตาง ๆ ของบุคคลในเรื่องนั้น ๆ (สําเนียง 

เลื่อมใส, 2545: 336) ดังท่ีกลาวมาท้ัง 5 สวนประกอบนี้ จะเห็นวา แนวคิดการจํากัดความเปน

ลักษณะของสวนประกอบการตีความในขอ 1 คือ อารัมภกถา ซ่ึงเปนการแสดงขอความเบื้องตนของ

เรื่อง นอกจากนี้ ยังมีลักษณะเปนสวนประกอบท่ีเปนการเปดเรื่องใหทราบเหตุการณเบื้องตน (พระ

มหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรมวิทย วิวัฒนเศรษฐ, 2564: 262-263)  
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ประการท่ีสอง แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหาในเชิงนามธรรม

ใหเปนรูปธรรมตามหลักการของเขียนเรื่องสั้นหรือนวนิยายเพ่ือใหเกิดความชัดเจนตามลักษณะของ

นิทานเรื่องเลา (Narrative) ประกอบดวย 1) แกนของเรื่อง (Theme) คือ แนวคิดหลักของเรื่องท่ี

ตองการสื่อ 2) การกําหนดโครงเรื่อง (Plot) คือ เคาโครงของเรื่องท่ีประมวลเรื่องราวและตัวละครโดย

ยอ 3) ตัวละคร (Character) คือ สิ่งท่ีไดกําหนดบทบาทและบุคลิกข้ึนเพ่ือเปนลักษณะเฉพาะของตัว

ละคร ในท่ีนี้ อาจเปนบุคคล สัตว พืช สิ่งของ สถานท่ีก็ได 4) บทสนทนา (Dialoque) คือ ถอยคําท่ีใช

ในการพูดคุยระหวางตัวละครซ่ึงสื่อถึงบุคลิกภาพ อุปนิสัย ทัศนคติ หนาท่ีการงาน เปนตน ของตัว

ละครนั้น ๆ 5) ฉากหรือสถานท่ี (Setting) คือ ภูมิหลังของตัวละครท่ีอาจเปนสถานท่ี อาชีพ เวลา 

สภาพแวดลอม เปนตน 6) บรรยากาศ (Atmosphere) คือ อารมณความรูสึกท่ีผูเขียนตองการสื่อผาน

ตัวละครเพ่ือใหผูอานไดรับทราบ ไมวาจะเปนความสนุกสนาน ความกังวล ความกลัว เปนตน 

(ประคอง เจริญจิตรกรรม, 2556: 48-51; ธัญญา สังขพันธานนท, 2539; 174) ในท่ีนี้ เปนการขยาย

รายละเอียดท่ีปรากฏในคําจํากัดความในขอแรกใหเดนชัด เปนลักษณะของการยกตัวละคร พรรณนา

ถึงฉากของเรื่อง สถานท่ีการเกิดเหตุ เปนตน ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาใหเขาใจงายและนาติดตาม เชน 

ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) 

ความวา  

 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติธรรมประมาณ 500 คน บรรดาอุบาสก

เหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวารคนละ 500 คน อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหง

อุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 คน ธิดา 7 คน บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ ไดมี

สลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต วัสสาวาสิกภัต อยาง

ละท่ี...ยังเกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีกหรือ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131-134) 

 

ในขอความนี้เปนลักษณะเรื่องเลาหรือนิทานยกตัวอยางประกอบ เปนขอความท่ี

ปรากฏอยูระหวางประโยคตนเรื่อง (พระศาสดา เม่ือประทับอยู...) กับคาถา (พระศาสดาตรัสวา 

“อยางนั้น...) ความยาวของขอความเหลานี้ข้ึนอยูกับเนื้อหาท่ีผูประพันธจะนําเสนอ ทุกเรื่องจะมีตัว

ละครสนทนากัน แตบางเรื่องก็เปนเพียงการปรึกษากัน เชน เรื่องภิกษุอาคันตุกะท่ีปรึกษากันวา “จัก

เฝาพระพุทธเจา” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/16/298)  

บางเรื่องเปนแสดงความคิดเห็น เชน เรื่องพระเพฬัฏฐสีสเถระท่ีออกบิณฑบาตแลวนํา

ขาวตากไปเก็บไวท่ีวิหาร จากนั้น มีความคิดเห็นวา “ข้ึนชื่อวาการเท่ียวแสวงหาบิณฑบาตร่ําไป เปน

ทุกข” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/17/310)  
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บางเรื่องเปนการอุทานเอง เชน เรื่องปฐมสมโพธิกาล ซ่ึงพระพุทธเจาทรงประทับ ณ 

ควงไมโพธิพฤกษ ทรงบรรลุวิชชา 3 ในเวลารุงอรุณจึงทรงเปลงอุทานดวยการตรัสคาถาวา “เรา

แสวงหานายชางผูทําเรือน...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/21/150)  

ขอความท่ีปรากฏในขอนี้จึงเปนทองเรื่องหรือสวนเนื้อเรื่อง (Body of Paper) ท่ี

พยายามใหขอมูลใหมากท่ีสุด เพ่ือนําไปสูการวินิจฉัยความดวยการแสดงบทคาถาท่ีไดแสดงไวโดยยอ

ในตนเรื่องใหละเอียดอีกครั้งในทายเรื่อง ดังนั้น ขอความทองเรื่องในขอนี้จึงเรียกวา บทนิเทศ หาก

วิเคราะหตามลักษณะการตีความ จะเห็นวา แนวคิดขยายความนี้เปนลักษณะของสวนประกอบการ

ตีความในขอ 2 คือ วัตถุกถา ซ่ึงจําแนกเปน 2 ลักษณะยอย ไดแก ปจจุบันวัตถุและอดีตวัตถุ ในกรณี

เรื่องธัมมิกอุบาสกท่ียกมาเปนตัวอยางนี้เปนลักษณะของการตีความแบบปจจุบันวัตถุ ซ่ึงพระพุทธเจา

ทรงสอบถามการแสดงธรรมแกอุบาสก เม่ือทรงทราบเรื่องราวแลว ทรงชี้แจงความจริงใหภิกษุฟง

อยางชัดเจนแลวจึงตรัสคาถาเปนลําดับไป วัตถุกถานี้ยังถือเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความ

ท่ีวาดวยการยกอุทาหรณของนิทานชาดกใหกระจางข้ึน (พระมหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรม

วิทย วิวัฒนเศรษฐ, 2564: 263)  

ประการท่ีสาม แนวคิดอธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความ

ละเอียดของเนื้อเรื่องหรือนิทาน อาจเปนการเปรียบเทียบ ยกตัวอยางเชิงสัญลักษณใหเห็นภาพดวย

การพรรณนาความใหกระจาง อันเปนการตีความแนวคิดแบบธรรมาธิษฐานใหเปนบุคลาธิษฐาน 

แนวคิดขอนี้มีลักษณะคลายกับสวนทองเรื่อง แตสําหรับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา แนวคิด

อธิบายความ หมายถึง การอธิบายขอความท่ีเปนการแกอรรถ เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคู

แหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปุฺโญ เปนตน ความวา บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ 

ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะกรรมในโลกนี้วา “กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรม

ดี เราทําแลวหนอ”... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134)  

 

ขอความนี้เปนลักษณะการไขความคาถาท่ีแสดงไวในสวนของแนวคิดวินิจฉัยความ 

ท้ังนี้ เพ่ือเปนการชี้แจงคําศัพทหรือประโยคท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองในกรณีท่ีผูอานหรือผูแปลไม

สามารถเขาใจความหมาย ขอความเหลานี้จะปรากฏอยูถัดจากคาถาเสมอ และมักข้ึนตนวา  

บรรดาบทเหลานั้น บทวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134)  

ในพระคาถานั้น มีความวา...(ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/17/335)  

เนื้อความแหงพระคาถานั้นวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/26)  

บรรดาคําเหลานั้น คําวา... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 43/33/201) เปนตน  
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ตัวอยางของการใชถอยคําเหลานี้เปนการตีความท่ีเปนลักษณะเฉพาะในการแกอรรถ 

บางครั้งจะพบการใชถอยคําท่ีเปนการอธิบายความในระหวางเนื้อหาภายในของการแกอรรถ ซ่ึงเปน

ลักษณะของการอธิบายความหลายทอดตอกัน เชน “...ความสุขมีจิตนอกนี้เปนท่ีต้ังบาง ยอมตามไป 

คือวา ยอมไมละบุคคลนั้น...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/41) ซ่ึงคําวา “คือวา” เปนลักษณะของการ

อธิบายความของคําวา “ยอมตามไป” อีกทอดหนึ่ง  

หรือการใชถอยคําท่ีวา “คําวา อันเปนแดนเกษมจากโยคะอันยอดเยี่ยม (โยคกฺเขมํ 

อนุตฺตรํ) ไดแก (ซ่ึงนิพพาน) อันเปนแดนเกษม คือ ไมมีภัยจากโยคะ 4...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/12/232) 

คําวา “คือ” ในท่ีนี้ เปนการอธิบายความเพ่ิมเติมของคําวา “อันเปนแดนเกษม” ท่ีหมายถึง “ไมมีภัย”  

นอกจากนี้ ยังพบการใชถอยคําท่ีวา “...เพราะฉะนั้น บัณฑิตพึงทราบอธิบายวา...” 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/41) ซ่ึงเปนลักษณะการใชถอยคําเฉพาะท่ีพบบอยในเนื้อหาของการแกอรรถ  

อยางไรก็ตาม เนื้อหาการแกอรรถนี้เรียกวา บทนิเทศ เหมือนกับการเรียกแนวคิด

ขยายความในทองเรื่องท่ีกลาวมาแลว แตความแตกตางกันระหวางบทนิเทศของแนวคิดขยายความ 

(แนวคิดท่ี 2) กับบทนิเทศของแนวคิดอธิบายความในขอนี้ คือ แนวคิดขยายความเปนบทนิเทศในสวน

ของเนื้อเรื่อง (Body of Paper) หรือทองเรื่อง ขณะท่ีแนวคิดอธิบายความนี้เปนบทนิเทศในสวนของ

บทสรุป (Conclusion) แนวคิดขยายความนี้เปนสวนประกอบการตีความขอ 4 คือ เวยยากรณะ อัน

เปนการอธิบายคําและประโยคในลักษณะของการแกอรรถหรือแกคาถาใหเขาใจความหมายท่ีชัดเจน

ยิ่งข้ึน ดังนั้น แนวคิดอธิบายความท่ีเปนการแกอรรถในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จึงเปนลักษณะเฉพาะ

ของการสรุปแบบอธิบายความก็วาได เพราะเปนสวนประกอบการตีความท่ีวาดวยการสรุปเรื่อง ซ่ึง

เปนการดําเนินมาถึงตอนจบของเหตุการณ (พระมหาสิทธิทัศน สนเทียนวัด และเปรมวิทย วิวัฒน

เศรษฐ, 2564: 263) แตเปนการสรุปท่ีการอธิบายความเพ่ิมเติมของคาถา จึงเปนลักษณะเฉพาะของ

บทสรุปในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

ประการท่ีสี่ แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เปนลักษณะของการตัดสินใหเห็นผล

การกระทําของตัวละคร หรือหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถาหรือบทรอย

กรอง เพ่ือใหผูอานไดพิจารณาดวยเหตุผลตามท่ีเปนจริง เชน ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหง

ความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 3) ความวา  

พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไมประมาทแลวท้ังหลาย เปน

คฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว” ดังนี้แลว ตรัสพระ

คาถานี้วา  

 อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ   กตปุฺโญ อุภยตฺถ โมทติ 

 โส โมทติ โห ปโมทติ   ทิ สฺวา กมฺมวิสุ ทฺธิมตฺตโน. (ขุ .ธ .อ . 

(มมร) 40/11/134) 
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นอกจากนี้ ยังเปนการสรุปรวบยอดของเนื้อหาท้ังหมดวา มีผลลัพธเปนอยางไร เชน 

ในยมกวรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก ความวา  

 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระโสดาบันเปนตน. 

พระธรรมเทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. 

เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

 

ขอความท้ังสองตอนนี้เปนการสรุปประเด็นเรื่องราวท้ังหมดจึงเปนแนวคิดวินิจฉัย

ความเพ่ือเปนการตัดสินวา เรื่องราวท่ีเกริ่นนําและการขยายความตามทองเรื่อง สุดทายแลวสามารถ

สรุปใจความไดอยางไรบาง ซ่ึงแนวคิดวินิจฉัยความมีลักษณะเปนบทปฏินิเทศท่ีสามารถจําแนกเปน 2 

ลักษณะ คือ  

1) การวินิจฉัยดวยการสรุปเปนคาถา บางเรื่องสรุปดวยคาถา 1 บท เชน คาถาวา 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนตน ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฏก (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) ซ่ึงเปนคาถา

ปฐยาวัตร บางเรื่องสรุปดวยคาถา 1 บทครึ่ง เชน คาถาวา มโนปุพฺพงฺคมา ธมฺมา เปนตน ในเรื่องพระ

จักขุบาลเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/1-29) หรือคาถาวา อเนกชาติสํสารํ เปนตน ในเรื่องปฐมโพธิกาล 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/21/150) ซ่ึงเปนคาถาปฐยาวัตร ซ่ึงการสรุปประเด็นเหลานี้จะมีถอยคําท่ีอยูเหนือ

คาถาท่ีเรียกวา คอคาถา อันเปนลักษณะการรับทราบเรื่องราวตาง ๆ ของพระพุทธเจากอนท่ีพระองค

จะตรัสคาถา เชน ถอยคําท่ีวา “...เศรษฐีนั้นบรรลุโสดาปตติผลแลวกราบทูลพระศาสดาถึงขอท่ี

เดียรถียกลาวตําหนิและหามไมใหมาเฝา ครั้งนั้น พระศาสดาตรัสกะทานเศรษฐีนั้นวา คฤหบดี ข้ึนชื่อ

วาสัตวเหลานี้ไมเห็นโทษของตนแมมีมาก...ราวกะบุคคลโปรยแกลบลงในท่ีนั้น ๆ ฉะนั้น ดังนี้แลว จึง

ตรัสพระคาถานี้วา...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 43/28/45) อยางไรก็ตาม การนําคาถามากลาวในบทสรุปนี้เปน

การสรุปคําสอนหลักในเรื่องนั้น ๆ ซ่ึงประโยคตนเรื่องไดนําเพียงคาถาแรกไปเกริ่นนําเรื่องไวเทานั้น 

ดังนั้น ในบทสรุปนี้ เปนเหมือนการย้ําใหทราบอีกครั้งวา เรื่องราวท่ีอธิบายมาท้ังหมดนี้ไดสอน

หลักธรรมอะไร และท่ีสําคัญ คือ คาถาบทสรุปนี้เปนขอความแหงเดียวในเรื่องราวท้ังหมดท่ีปรากฏอยู

ในพระไตรปฎก นอกนั้น เปนการอธิบายเพ่ิมเติมในยุคหลังโดยผูประพันธ แนวคิดวินิจฉัยความขอนี้

เปนลักษณะของการตีความขอ 3 คือ คาถา ซ่ึงเปนพุทธภาษิตท่ีเหมือนเปนการสรุปเรื่องเปนรอย

กรองใหกระชับ งายตอการจดจํา  

2) การวินิจฉัยท่ีเปนการสรุปผลลัพธท่ีเกิดข้ึนจากการไดฟงคาถานั้น ๆ แลว จะเห็นวา 

ในบรรทัดทาย ๆ ของเรื่องจะสรุปรวบยอดวา ตัวละครไดบรรลุธรรมอะไรบาง บางคนบรรลุเปนพระ

โสดาบัน ซ่ึงมีท้ังท่ีเจาะจงชื่อและไมเจาะจง เชน เรื่องชาวนาท่ีระบุวา “ในเวลาจบเทศนา อุบาสก

ชาวนาบรรลุโสดาปตติผลแลว แมภิกษุผูประชุมกันเปนอันมาก ก็บรรลุอริยผลท้ังหลายมีโสดาปตติผล
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เปนตน ดังนี้แล” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/15/165-168) บางเรื่องสรุปโดยภาพรวม เชน เรื่องพระปโลติก

เถระท่ีระบุวา “ในกาลจบเทศนา ชนเปนอันมากบรรลุอริยผลท้ังหลายมีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล” 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/20/103) บางคนบรรลุเปนพระอนาคามี เชน เรื่องสุภัททปริพาชก (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

43/28/47-49) บางคนบรรลุเปนพระอรหันต เชน เรื่องพระขานุโกณฑัญญเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 

41/18/397-398) ขณะท่ีบางคนก็ระบุเพียงวา จิตหลุดพนจากกิเลสแตไมไดระบุชั้นของความเปนพระ

อริยบุคคแตอยางใด เชน เรื่องพระอุทายีเถระ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 41/15/157-158) แนวคิดวินิจฉัยความ

ขอนี้เปนลักษณะของการตีความขอ 5 คือ สโมธาน อันเปนการประมวลเหตุการณในตอนทายเรื่องถึง

ผลท่ีเกิดข้ึนท่ีเปนเปาหมายท่ีแทจริงในการแสดงพระธรรมเทศนา จึงเปนลักษณะของการปดเรื่อง

อยางสมบูรณ  

4.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ  

เนตติปกรณตามคําแปลหมายถึง คัมภีรแนะแนวหรือแนวทางเพ่ือทําความเขาใจพุทธ

พจน ประพันธในสมัยพุทธกาลโดยพระมหากัจจายนเถระ พระอัครสาวกท่ีสําคัญรูปหนึ่ง ถือเปน

คัมภีรการตีความทางพุทธปรัชญาคัมภีรหนึ่งท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การวิเคราะหตามเนตติ

ปกรณจะทําใหทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการตีความแบบวิธีอุทาหรณและทฤษฎีการ

ตีความแบบนิทานธรรมท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค เสนอไวมีความชัดเจนข้ึน ในเบื้องตนขอกลาวถึงโครงสราง

ของเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณซ่ึงจําแนกได (พระมหากัจจายนเถระ, 2540; พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: บทนํา; สุชญา ศิริธัญภร, 2557; สุภีร ทุมทอง พระเทพสุวรรณเมธี และพระมหาวัฒนา 

ปฺญาปทีโป, 2564; พระมหาสมบูรณ วุฑฺฒิกโร, 2558) ดังนี้  

 

วาระใหญ 2 ลีลา 4 ความหมาย 

1. สังคหวาระ  

(ปริเฉทยอความ) 

1. สังคหวาระ การอธิบายความแบบสั้น การสรุปเรื่อง 

(ความยาว 5 คาถา) 

2. วิภาควาระ  

(ปริเฉทอธิบายความ) 

2. อุทเทสวาระ 

 

การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว

ท่ีประกอบดวยใจความสําคัญ เปนการระบุ

ถึงชื่อของหาระ 16 นัย 5 มูลบท 18 วา มี

อะไรบาง (ภาษาบาลี ความยาว 2 หนา)  

3. นิทเทสวาระ 

 

คําจํากัดความของชื่อในแตละขอเพ่ือให

เขาใจเนื้อหา เปนลักษณะการกําหนดเนื้อหา

โดยยอวาจะอธิบายอยางไรบาง (ภาษาบาลี 

ความยาว 3 หนา)  

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ 
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 โดยนําพุทธพจนในพระไตรปฎกมาอธิบาย

ประกอบเปนตัวอยาง (ภาษาบาลี รวมความ

ยาว 188 หนา) 

 4.1 หารวิภังควาระ การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ 

เชน เทสนาหาระ (ภาษาบาลี ความยาว 77 

หนา)  

 4.2 หารสัมปาตวาระ แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระท้ัง 

16 หรือการรวบรวมหาระตาง ๆ มาไวใน

พระสูตรเดียว (ภาษาบาลี ความยาว 24 

หนา) 

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ วิธีการอธิบายอรรถะของพุทธพจนหรือเหตุ

เกิดของนัยท้ัง 5 เชน นันทิยาวัฏฏนัย (ภาษา

บาลี ความยาว 17 หนา) 

 4.4 สาสนปฎฐาน  การจัดหมวดหมูของพุทธพจนหรือสูตรแสดง

คําสอน โดยอาศัยเนื้อหาสาระหลัก เปนการ

กลาวถึงสูตร 16 สาสนปฏฐาน 28 แตเม่ือ

กําหนดโดยยอมีสูตรพ้ืนฐาน 4 ประเภท เชน 

สังกิเลสภาคิยสูตร วาสนาภาคิยสูตร นิพเพธ

ภาคิยสูตร อเสขภาคิยสูตร (ภาษาบาลี 

ความยาว 69 หนา) 

 

ตารางท่ี 4 จําแนกเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณ (ภาษาบาลีมี 192 หนา)  

 

จากโครงสรางนี้เนื้อหาหลักของเนตติปกรณจะปรากฏอยูในสวนของปฏินิทเทสวาระ

ขอ 4.1 หารวิภังควาระ 4.3 นยสมุฏฐานวาระ และ 4.4 สาสนปฏฐาน ท้ังสามประเภทนี้สามารถ

จําแนกรายละเอียดได ดังนี้  

ประการท่ี 1 หารวิภังควาระ เรียกโดยยอวา หาระ (Modes of Conveying) เปน

แนวทางหรือวิธีการท่ีขจัดความสังสัยเพ่ือใหเขาใจเนื้อหาและเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการ

อธิบายดวยพยัญชนะอยางละเอียด หลักหาระจึงเปนวิธีการตีความเชิงตรรกะของพระสูตรท่ีจําแนกได 

16 วิธี (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา) คือ 1) เทสนาหาระ 2) วิจยหาระ 3) ยุตติหาระ 4) 

ปทัฏฐานหาระ 5) ลักขณหาระ 6) จตุพยูหหาระ 7) อาวัฏฏหาระ 8) วิภัตติหาระ 9) ปริวัตตนหาระ 
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10) เววจนหาระ 11) ปญญัตติหาระ 12) โอตรณหาระ 13) โสธนหาระ 14) อธิฏฐานหาระ 15) 

ปริกขารหาระ และ 16) สมาโรปนหาระ  

ประการท่ี 2 นยสมุฏฐานวาระ เรียกโดยยอวา นัย (Guideline) มี 5 ประการ (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; 408) คือ (1) นันทิยาวัฏฏนัย (นัยท่ีเปนลักษณะการเวียนของดอก

กฤษณา ซ่ึงเวียนจากดานในไปดานนอก โดยเวียนจากธรรมฝายหลักไปสูธรรมคลอยตาม) (2) ติปุกขล

นัย (นัยท่ีงามดวยสวนท้ัง 3 คือ โลภะ โทสะ โมหะในฝายสังกิเลส และงามดวยอโลภะ อโทสะ อโมหะ

ในฝายโวทาน) (3) สีหวิกกีฬตนัย (นัยท่ีเหมือนการยางกรายของราชสีห คือ พระพุทธเจา เพราะทรง

แสดงวิปลลาสและอินทรีย 5 ซ่ึงเปนปฏิปกษตอวิปลลาส) (4) ทิสาโลจนนัย (นัยท่ีสอดสองกุศลธรรม 

เปนตน โดยความเปนหัวขอหลักแหงนัย 3 อยางแรก) (5) อังกุสนัย (นัยท่ีเหมือนตาขอซ่ึงเก่ียวธรรม

มารวมไวในนัย 3 อยางแรก)  

ประการท่ี 3 สาสนปฏฐาน (The Foundation of the Sasana) หรือเรียกโดยยอวา 

ปฎฐาน เปนการจัดหมวดหมูของพุทธพจนลงในสูตร 16 ไดแก 1) สังกิเลสภาคิยสูตร 2) วาสนาภาคิย

สูตร 3) นิพเพธภาคิยสูตร 4) อเสขภาคิยสูตร 5) สังกิเลสวาสนาภาคิยสูตร 6) สังกิเลสนิพเพธภาคิย

สูตร 7) สังกิเลสอเสขภาคิยสูตร 8) สังกิเลสนิพเพธอเสขภาคิยสูตร 9) สังกิเลสวาสนานิพเพธภาคิย

สูตร 10) วาสนานิพเพธภาคิยสูตร 11) ตัณหาสังกิเลสภาคิยสูตร 12) ทิฏฐิสังกิเลสภาคิยสูตร 13) 

ทุจริตสังกิเลสภาคิยสูตร 14) ตัณหาโวทานภาคิยสูตร 15) ทิฏฐิโวทานภาคิยสูตร16) ทุจริตโวทาน

ภาคิยสูตร  

ท้ัง 16 สูตรนี้สรุปเปน 4 สูตรหลักพ้ืนฐาน คือ 1) สังกิเลสภาคิยสูตร สูตรวาดวย

สังกิเลสหรือสูตรฝายเศราหมอง 2) วาสนาภาคิยสูตร สูตรวาดวยการบําเพ็ญบุญกุศล 3) นิพเพธภาคิย

สูตร สูตรวาดวยการทําลายกิเลส/การบรรลุธรรม 4) อเสขภาคิยสูตร สูตรวาดวยอเสขบุคคล/พระ

อรหันต และหากสงเคราะห 4 สูตรพ้ืนฐานลงในธรรม 2 คือ โลกิยธรรมและโลกุตรธรรม ก็จะเห็นวา 

สังกิเลสภาคิยสูตรและวาสนาภาคิยสูตรจัดลงในโลกิยธรรมหรือโลกิยสูตร อันเปนการแสดงดวยจริต

ของบุคคล 19 ประเภท ซ่ึงมีรากเหงามาจากกิเลส คือ ราคะ โทสะ โมหะ สวนนิพเพธภาคิยสูตรและ

อเสขภาคิยสูตรจัดลงในโลกุตรธรรมหรือโลกุตรสูตร อันเปนการแสดงดวยเสขบุคคลและอเสขบุคคล 

26 ประเภท (พระมหาสมบูรณ วุฑฺฒิกโร, 2558)  

ใน ท่ี นี้  ขอนํ า เสน อ เฉพ าะการตี ค วาม ในกรณี คาถาใน เรื่ อ งพ ราห มณ ชื่ อ

จูเฬกสาฎกตามหลักการของหาระ 16 ในเรื่องนี้มีคาถาวา  

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  

บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  
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การตีความคาถาในเรื่องจูเฬกสาฎกเปนการอธิบายรูปศัพทในพุทธพจนตามหลักการ

ของหาระ 16 ดังนี้  

ประการท่ี 1 เทสนาหาระ เปนการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ คือ 1) อัสสาทะ 

ความยินดีพอใจหรือหลงติดอันเปนเหตุใหเกิดความสุขโสมนัส 2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข

โทมนัส 3) นิสสรณะ เหตุแหงการออกจากทุกข คือ อริยมรรค โพธิปกขิยธรรมและอนุปสสนา 4 4) 

จุดมุงหมาย ผลของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม คือ สุตมยปญญาวิสุทธิ 6 5) อุปายะ วิธีปฏิบัติ

ใหถึงความดับทุกข คือ ศีล สมาธิ ปญญา และ 6) อาณัตติ การชักชวน แนะนําใหละเวนความชั่วและ

ทําความดี (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 30-

32) ดังรายละเอียดตอไปนี้  

(1) อัสสาทะ สภาวะทําใหเหลาสัตวยินดี หมายถึง ตัณหาท่ีเกิดในขณะกระทํากาย

ทุจริต 3 และวจีทุจริต 4 หรืออกุศลจิตตุปบาท ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา  

(2) อาทีนวะ สังขารท่ีเกิดในภูมิ 3 ในท่ีนี้ คือ จิตตุปบาท่ีเปนมหากุศล ตรัสไวดวยพระ

ดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  

(3) นิสสรณะ เหตุแหงความพนทุกข ไดแก อริยมรรค โพธิปกขิยธรรม และอนุปสสนา 

4 คือ กายานุปสสนา (การตามรูกองรูป) เวทนานุปสสนา (การตามรูเวทนา) จิตตานุปสสนา (การรู

ตามจิต) และธรรมานุปสสนา (การรูตามสภาวธรรม) ท่ีเกิดในกระแสจิตของผูกระทําความดีและ

หลีกเลี่ยงจากความชั่ว หรือความพนจากทุกข คือ พระนิพพานท่ีเกิดแกบุคคลดังกลาว ตรัสไวโดย

ปริยาย (ตรัสไวโดยออม)  

(4) ผละหรือจุดมุงหมาย คือ เพ่ือใหใจไมยินดีในความชั่ว ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ 

หิ กรโต ปุฺญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป)  

(5) อุปายะ เหตุใหบรรลุอริยมรรค หมายถึง เหตุท่ีทําใหใจนอมไปในการกระทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว อันไดแก โยนิโสมนสิการ และการคบหาสัตบุรุษ เปนตน พรอมดวย

ปฏิปทาอันเปนวิปสสนาญาณกอนจะบรรลุมรรคญาณ ตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

(6) อาณัตติ คือ การท่ีพระพุทธเจาทรงแนะนําใหกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจาก

ความชั่วซ่ึงเปนใจความของคาถานี้ ตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) 

และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  

นอกจากนี้ ยังสามารถสงเคราะหลงในอริยสัจ 4 ดังนี้  

(1) ทุกขสัจ ความจริง คือ ทุกข หมายถึง มหากุศลจิตตุปบาทท่ีเกิดข้ึนในขณะทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว อันนับเขาในอุปาทานขันธ 5 ตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ 

(พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป)  
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(2) สมุทยสัจ ความจริง คือ เหตุแหงทุกข หมายถึง กายทุจริต 3 และวจีทุจริต 4 หรือ

อกุศลจิตตุปบาท หรือตัณหา ตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา (ความบาป)  

(3) นิโรธสัจ ความจริง คือ ความดับทุกข หมายถึง ความดับแหงทุกขสัจ และสมุทยสัจ

เหลานั้นในขณะบรรลุพระนิพพาน ตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

(4) มรรคสัจ ความจริง คือ ทางดับทุกข หมายถึง อริยมรรคมีองค 8 ซ่ึงผูกระทําความ

ดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่วประพฤติอยู ตรัสไวดวยพระดํารัสวา กลฺยาเณ (บุญหรือความดี) 

โดยสรุปแลว เทสนาหาระ 6 สามารถสงเคราะหเขาในอริยสัจ 4 ดังนี้ อัสสาทะปรากฏ

ในสมุทยสัจ อาทีนวะและผละปรากฏในทุกขสัจ นิสสรณะปรากฏในนิโรธสัจ อุปายะและอาณัตติ

ปรากฏในมรรคสัจ (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 4) 

ประการท่ี 2 วิจยหาระ เปนแนวทางการจําแนก 11 อยาง คือ (1) ปทะ (จําแนกบท

โดยอรรถและศัพท) (2) ปุจฉา (จําแนกคําถาม) (3) วิสัชชนา (จําแนกคําตอบ) (4) ปุพพาประ (จําแนก

ขอความกอนและหลัง) (5) อนุคีติ (จําแนกโดยอางพุทธพจน) (6) อัสสาทะ (จําแนกสภาวะท่ีทําให

ยินดี) (7) อาทีนวะ (จําแนกโทษ) (8) นิสสรณะ (จําแนกเหตุพนทุกข) (9) ผละ (จําแนกจุดมุงหมาย) 

(10) อุปายะ (จําแนกอุบาย) (11) อาณัตติ (จําแนกการชักชวน) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายน

เถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 34-38) ดังตอไปนี้  

(1) ปทะ คือ การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท การจําแนกโดยอรรถ เชน คําวา 

อภิตฺถเรถ ตรัสไวเพราะประสงคจะใหรีบขวนขวายทําบุญหรือความดี คําวา กลฺยาเณ ตรัสไวเพราะ

เปนสภาพท่ีถึงความดี คือ ความไมมีโรค สวนการจําแนกโดยศัพท เชน คําวา อภิตฺถเรถ เปนบท

อาขยาตท่ีแสดงกิริยา คําวา กลฺยาเณ เปนบทนามท่ีแสดงกรรม  

(2) ปุจฉา คือ การจําแนกคําถามท่ีตรัสไวโดยปริยายวา เหตุใดจึงควรรีบขวนขวายบุญ

และหามจิตเสียจากบาป คําถามนี้จัดเปน (1) อนุมติปุจฉา คือ การถามความคิดเห็นของผูตอบ เปน

การตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม) (2) สัตตาธิฏฐาน คือ มีบุคคลเปนท่ีต้ัง ตรัสไวดวยพระดํารัสวา 

อภิตฺถเรถ (พึงรีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม) (3) อเนกาธิฏฐาน คือ มีบทหลายบทเปนท่ีตั้ง 

ตรัสไวดวยพระคาถาท้ังหมด (4) ปรมัตถวิสัย คือ มีปรมัตถเปนวิสัย โดยมุงแสดงมหากุศลญาณ

สัมปยุตต จิตตุปบาท (5) ปจจุปนนวิสัย คือ มีปจจุบันเปนวิสัย ตรัสไวดวยพระดํารัสท่ีเปนปจจุบันกาล

วา อภิตฺถเรถ (พึงรีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม)  

(3) วิสัชชนา คือ การจําแนกคําตอบ เปนการตรัสไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ หิ กรโต 

ปุฺญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) คําตอบนี้จัดเปน (1) 

เอกังสพยากรณ คือ คําตอบท่ีกลาวระบุอยางชัดเจน (2) สาวเสสวิสัชชนา คือ คําตอบท่ียังมีสวนเหลือ 

เพราะมิไดปฏิเสธขอความอยางใดอยางหนึ่งไวโดยตรง (3) สอุตตรวิสัชชนา คือ คําตอบเปนโลกิยวิสัย
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อันมีจิตอ่ืนท่ีสูงกวา คือ โลกุตตรจิต (4) โลกิยวิสัชชนา คือ คําตอบท่ีเปนโลกิยวิสัยอันเปนไปในโลก 

(5) อนุมติวิสัชชนา คือ คําตอบแสดงความเห็นของผูกลาว  

(4) ปุพพาประ คือ การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยขอความท่ี 2 วา ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป) สอดคลองกับขอความท่ี 1 วา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวาย

บุญ) เพราะเม่ือบุคคลทําบุญก็จัดเปนการหามจิตจากบาปเชนกัน สวนขอความท่ี 3 วา ทนฺธํ หิ กรโต 

ปุฺญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) สอดคลองกับขอความท่ี 

2 วา ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตจากบาป) เพราะแสดงโทษของการทําบุญชาไป  

(5) อนุคีติ คือ การจําแนกโดยอางพุทธพจนหรือสาธกอางอิง ในท่ีนี้ หมายความวา 

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนตน สอดคลองกับพุทธพจนอ่ืน เชน  

สพฺพปาปสฺส อกรณํ  กุสลสฺสูปสมฺปทา  

สจิตฺตปริโยทปนํ   เอตํ พุทฺธาน สาสนํฯ  

ความไมทําบาปท้ังสิ้น ความยังกุศลใหถึงพรอม และความทําจิตของตนใหผองใส  

นี่เปนคําสอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/24/283) 

(6) อัสสาทะ คือ การจําแนกอัสสาทะ อันหมายถึง ตัณหาซ่ึงเปนรากเหงาของอกุศล

ท้ังหมดเปนสมุทยสัจ (ความจริง คือ เหตุแหงทุกข) ซ่ึงตรัสไวดวยพระดํารัสวา ปาปา (บาปหรือความ

ชั่ว) ตัณหานั้นมีลักษณะผูกพันติดอยูในอารมณ (อภิสงฺคลกฺขณ)  

(7) อาทีนวะ คือ การจําแนกโทษ หมายถึง สังขารท่ีเกิดในภูมิ 3 ในท่ีนี้ คือ มหากุศล

จิตตุปบาท ดังพระดํารัสท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึง

หามจิตเสียจากบาป) จิตดังกลาวมีลักษณะไมมีโทษและใหผลเปนความสุข (อนวชฺชสุขวิปากลกฺขณ)  

(8) นิสสรณะ คือ การจําแนกนิสสรณะ หรือเหตุแหงความพนทุกข อันหมายถึง 

อริยมรรค โพธิปกขิยธรรม และอนุปสสนา 4 มีกายานุปสสนา เปนตน ท่ีเกิดในกระแสจิตของผูทําบุญ

และหลีกเลี่ยงจากบาป หรือไดแก พระนิพพานท่ีเกิดแกบุคคลดังกลาว ซ่ึงตรัสไวโดยปริยาย (โดย

ออม) ธรรมเหลานั้นมีลักษณะ ดังนี้  

 (ก) อริยมรรคมีองค 8 ประกอบดวยหลักธรรม ดังนี้  (1) สัมมาทิฏฐิ มี

ลักษณะเห็นชอบ (สมฺมาทสฺสนลกฺขณ) (2) สัมมาสังกัปปะ มีลักษณะยกจิตข้ึนสูอารมณโดยชอบ    

(สมฺมาจิ ตฺตาภินิ โรปนลกฺขณ) (3) สัมมาวาจา มีลักษณะกําหนดเอาไว (ปริคฺคหลกฺขณ) (4) 

สัมมากัมมันตะ มีลักษณะยังการงานใหเกิดข้ึนดวยดี (สมุฏฐาปน...) (5) สัมมาอาชีวะ มีลักษณะหมด

จด (โวทานลกฺขณ) (6) สัมมาวายามะ มีลักษณะประคับประคองไว (ปคฺคหลกฺขณ) (7) สัมมาสติ มี

ลักษณะเขาไปตั้งไว (อุปฏฐานลกฺขณ) (8) สัมมาสมาธิ มีลักษณะไมซัดสาย (อวิกฺเขปลกฺขณ)  

 (ข) โพธิปกขิยธรรม 37 ประกอบดวย (1) สติปฏฐาน 4 มีองคธรรม คือ สติ มี

ลักษณะทําใหจิตไมเลื่อนลอย (อภิลาปนลกฺขณ) (2) สัมมัปปธาน 4 มีองคธรรม คือ วิริยะ มีลักษณะ
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พากเพียร (อุสฺสาหน) (3) อิทธิบาท 4 คือ ฉันทะ มีลักษณะตองการจะทํา (กตฺตุกมฺยตาลกฺขณ), วิริยะ 

มีลักษณะพากเพียร, จิตตะ (มนสิการ) มีลักษณะทําใหสัมปยุตธรรมระลึกถึงอารมณ (สารณลกฺขณ) 

และวิมังสา (ปญญา) มีลักษณะรูเห็นตามความเปนจริง (ยถาภูตปฏิเวธลกฺขณ) (4) อินทรีย 5 คือ 

ศรัทธา มีลักษณะเชื่อม่ัน (โอกัปปนลกฺขณ), วิริยะ มีลักษณะพากเพียร, สติ มีลักษณะทําใหจิตไมเลื่อน

ลอย, สมาธิ (เอกคฺคตา) มีลักษณะไมซัดสาย และปญญา มีลักษณะรูเห็นตามความเปนจริง (5) พละ 

5 คือ ศรัทธา มีลักษณะเชื่อม่ัน (สทฺธหนลกฺขณ), วิริยะ มีลักษณะพากเพียร, สติ มีลักษณะทําใหจิตไม

เลื่อนลอยในอารมณ, สมาธิ (เอกคฺคตา) มีลักษณะไมซัดสาย และปญญา มีลักษณะรูเห็นตามความ

เปนจริง  

(9) ผละ คือ การจําแนกจุดมุงหมาย เปนการแสดงใหเห็นใจท่ีไมยินดีในบาป ดังท่ีตรัส

ไวดวยพระดํารัสวา ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน (เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะ

ยินดีในบาป) การท่ีใจไมยินดีในบาป มีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงมีลักษณะไมมีโทษและ

ใหผลเปนความสุข (อนวชฺชสุขวิปากลกฺขณ)  

(10) อุปายะ คือ การจําแนกอุบาย เปนการแสดงเหตุใหบรรลุอริยมรรค หมายถึง เหตุ

ท่ีทําใหใจนอมไปในการกระทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป อันไดแก โยนิโสมนสิการ และการคบหา

สัตบุรุษ เปนตน พรอมดวยปฏิปทาอันเปนวิปสสนาญาณกอนจะบรรลุมรรคญาณตรัสไวโดยปริยาย 

(โดยออม) ธรรมเหลานั้นมีลักษณะ ดังนี้  

 (ก) โยนิโสมนสิการ ความใสใจโดยแยบคายในการฟงธรรม โดยองคธรรม คือ 

ปญจทวาราวัชชนจิต มีลักษณะใครครวญอารมณทางทวาร 5  

 (ข) การคบหาสัตบุรุษ โดยองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท มีลักษณะไมมี

โทษและใหผลเปนความสุข  

 (ค) วิปสสนาญาณ (นับต้ังแตนามรูปปริจเฉทญาณจนถึงอนุโลมญาณ) โดย

องคธรรม คือ ปญญา มีลักษณะรูเห็นตามเปนจริง  

(11) อาณัตติ คือ การจําแนกการชักชวนใหทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป ซ่ึงเปน

ใจความของคาถานี้ ดังท่ีตรัสไวดวยพระดํารัสวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ (พึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตจิตเสียจากบาป) โดยองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงเกิดในกระแสจิต

ของพระพุทธเจาซ่ึงกลาวแนะนําไวในขณะแสดงพระธรรมเทศนานี้ จิตดังกลาวมีลักษณะสักแตกระทํา

โดยไมมีผล (กิริยามตฺตลกฺขณ)  

ประการท่ี 3 ยุตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงความเหมาะสมโดยศัพทและอรรถ 

ความเหมาะสมโดยศัพท คือ เปนคําศัพทท่ีถูกตองตามหลักภาษาและสื่อถึงเนื้อความท่ีผูกลาวตองการ

จะใหเขาใจ สวนความเหมาะสมโดยอรรถ คือ ความไมขัดแยงกันโดยสภาวะของพระสูตรและพระ

วินัย การศึกษาพระสูตรตามแนวทางนี้ มีประโยชนเพ่ือปองกันความคลาดเคลื่อนของพระสัทธรรมท่ี
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เกิดจากการจําผิดหรือจากการอางพุทธพจนผิด ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บท

นํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 38-41) ดังตอไปนี้  

ความเหมาะสมโดยศัพท (สัททยุตติ) เชน คําวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ เปนอาขยาตบท 

กัตตุวาจก เอกพจน การใชเปนเอกพจนก็เพ่ือกลาวใหครอบคลุมท้ังหมดโดยชาตยาเปกขนัย คือ การ

มองหาประเภทเดียวกัน สวนคําวา กลฺยาเณ ลงทุติยวิภัตติ พหูพจน ความจริงอาจใชเปนรูปเอกพจน

วา กลฺยาณํ โดยชาตยาเปกขนัยก็ได แตในท่ีนี้ใชเปนพหูพจนก็เพ่ือตองการระบุวา ความดีหรือบุญมี

จํานวนมากโดยทัพพาเปกขนัย คือ การมองหาสิ่งท่ีผูพูดกลาวถึง  

สําหรับความเหมาะสมโดยอรรถ (อัตถยุตติ) เชน คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ 

(บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ) และ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (พึงหามจิตเสียจากบาป) เปนการแสดงใหเห็น

วา เม่ือกุศลจิตเกิดข้ึน อกุศลจิตยอมเกิดรวมกับกุศลจิตไมได การทําบุญหรือความดีจึงปองกันจิตจาก

การทําความชั่ว เหมือนความมืดเกิดรวมกับความสวางไมได สวนคาถาท่ีวา ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ 

(เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู) และ ปาปสฺมึ รมตี มโน (ใจจะยินดีในบาป) เปนการแสดงใหเห็นวา 

ใจมักนอมไปสูบาปหรือความชั่ว ดังท่ีพระพุทธโฆสะอธิบายไวในเนื้อหาแกอรรถ (เวยยากรณะ) ของ

คําวา ทนฺธํ หิ กรโต ความวา “ก็ผูใดคิดอยูอยางนี้วา เราจักให จักทํา... ชื่อวา ทําบุญชาอยู เหมือน

บุคคลเดินทางลื่น บาปของผูนั้นยอมไดโอกาส เหมือนมัจเฉรจิตพันดวงของพราหมณชื่อเอกสาฎก

ฉะนั้น เม่ือเชนนั้น ใจของเขายอมยินดีในบาป เพราะวาในเวลาท่ีทํากุศลกรรมเทานั้น จิตยอมยินดีใน

กุศลกรรม พนจากนั้นแลว ยอมนอมไปสูบาปไดแท” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7-8)  

ประการท่ี 4 ปทัฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุใกลของสิ่งตาง ๆ โดยอนุโลม

นัยและปฏิโลมนัย ซ่ึงเปนการพิจารณาลักษณะของสิ่งนั้นกอน เชน การพิจารณาวา ลักษณะของ

ตัณหา คือ การยึดติดผูกพันก็จะเขาใจไดวา รูปท่ีชักชวนใหหลงใหลตองเปนปทัฏฐานแกตัณหา เปน

ตน แนวทางการตีความในขอนี้มีรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรม

เมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 41-43) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

(บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาทในการ

ทําบุญ ซ่ึงมีเหตุใกล (ปทัฏฐาน) แบบโอรุยโหรุยหนัย (นัยแสดงเหตุท่ีเกิดข้ึนกอนตามลําดับหรือเหตุ

สืบ ๆ ลงไป) ดังตัวอยางตอไปนี้  

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) ของมหากุศลจิตตุปบาทในการทําบุญนั้น คือ โยนิโสมนสิการะ 

อันหมายถึง ความใสใจโดยแยบคาย (ในการฟงธรรม) จากนั้น ก็เกิดเหตุใกลของโยนิโสมนสิการะ

ตอไป คือ สัทธัมมัสสวนะ (การฟงพระธรรมเทศนาโดยแยบคาย) จากนั้น เหตุใกลของสัทธัมมัสสวนะ 

ก็คือ สัปปุริสุปนิสสยะ (การคบหาสัตบุรุษหรือคนดี) เชน การฟงธรรมจากพระพุทธเจาหรือ

กัลยาณมิตร จากนั้น เหตุใกลของสัปปุริสุปนิสสยะ ก็คือ ปฏิรูปเทสวาสะ (การอยูในสถานท่ีอัน

เหมาะสม/สัปปายะ) เชน การฟงธรรมจากพระสงฆในวัด จากนั้น เหตุใกลของปฏิรูปเทสวาสะ คือ 
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ปุพเพกตปุญญตา (การไดสั่งสมบารมีหรือบุญไวในภพกอน) หมายถึง การฟงธรรมจากพระสงฆโดย

แยบคายเปนเหตุใหไดทําบุญไวในภพนี้และเปนเสบียงบุญในภพตอไป การแสดงปทัฏฐานดังกลาวนี้

เปนการแสดงแบบอันวยโอรุยโหรุยหนัย คือ การแสดงเหตุท่ีคลอยตามกัน  

หากเปนการแสดงแบบอันวยอารุยหารุยหนัย (นัยท่ีเกิดคลอยตามลําดับหรือผลสืบ ๆ 

ข้ึนมา) เชน ปุพเพกตปุญญตาเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปฏิรูปเทสวาสะ จากนั้น ปฏิรูปเทสวาสะก็เปน

เหตุใหเกิดผล คือ สัปปุริสุปนิสสยะ จากนั้น สัปปุริสุปนิสสยะก็เปนเหตุใหเกิดผล คือ สัทธัมมัสสวนะ 

จากนั้น สัทธัมมัสสวนะก็เปนเหตุใหเกิดผล คือ โยนิโสมนสิการะ จากนั้น โยนิโสมนสิการะก็เปนเหตุ

ใหเกิดผล คือ มหากุศลจิตตุปบาทในการทําบุญ  

นอกจากนี้ หากแสดงแบบอันวยอารุยหารุยหนัยจะพบวา การรีบขวนขวายทําบุญ ยัง

เปนเหตุใหไดรับผล คือ ความปราโมทย (ปาโมชฺช) ความปราโมทยเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปติ ปติเปน

เหตุใหเกิดผล คือ ปสสัทธิ ปสสัทธิเปนเหตุใหเกิดผล คือ สุข สุขเปนเหตุใหเกิดผล คือ สมาธิ สมาธิ

เปนเหตุใหเกิดผล คือ ยถาภูตญาณ ยถาภูตญาณเปนเหตุใหเกิดผล คือ นิพพิทา นิพพิทาเปนเหตุให

เกิดผล คือ มรรค มรรคเปนเหตุใหเกิดผล คือ ผล ผลเปนเหตุใหเกิดผล คือ ปจจเวกขณญาณ จากนั้น 

ปจจเวกขณญาณเปนเหตุใหเกิดผล คือ อนุปาทิเสสนิพพานตามลําดับ (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 13)  

หากเปนพยติเรกโอรุยโหรุยหนัย (นัยแสดงเหตุท่ีตรงกันขาม) จะพบวา เหตุใกล 

(ปทัฏฐาน) ของการไมรีบขวนขวายทําบุญ คือ อโยนิโสมนสิการะ ฯลฯ เหตุใกลของอปฏิรูปเทสวาสะ 

คือ ปุพเพอกตปุญญตา และหากเปนพยติเรกอารุยหารุยหนัย (นัยแสดงผลท่ีตรงกันขาม) จะพบวา 

ปุพเพอกตปุญญตาเปนเหตุใหเกิดผล คือ อปฏิรูปเทสวาสะ เปนตน (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 

14)  

ประการท่ี 5 ลักขณหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมิไดกลาวไวโดยตรง หรือไมได

ระบุจดจําวา ดวยวิธีใดวิธีหนึ่ง แตมีสภาพเหมือนกันโดยลักษณะ คือ การดําเนินรวมกัน (สหจาริตา) 

โดยกิจ คือ มีหนาท่ีเสมอกัน (สหกิจจตา) โดยเหตุ คือ มีเหตุเสมอกัน (สมานเหตุตา) โดยผล คือ มี

จุดหมายเสมอกัน (สมานผลตา) และโดยอารมณ คือ มีอารมณเสมอกัน (สมานารัมมณตา) ดังมี

รายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 43-

44) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิต

เสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงสัมปยุตตธรรมท่ีเกิดรวมกับมหากุศลจิต 

ไดแก อัญญสมานาเจตสิก 13 โสภณเจตสิก 25 โดยท่ีวิรตีเจตสิก 3 (สัมมาวาจา สัมมากัมมันตะ 

สัมมาอาชีวะ) และอัปปมัญญาเจตสิก 2 (กรุณาและมุทิตา) เกิดข้ึนเปนบางคราวและไมพรอมกัน 

เจตสิกเหลานี้มีสภาพเสมอกับมหากุศลจิตโดยลักษณะ คือ การดําเนินไปรวมกัน ซ่ึงมีหนาท่ีในการ
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กําจัดอกุศล (โดยกิจ) มีเหตุท่ีทําใหเกิด คือ โยนิโสมนสิการะ (โดยเหตุ) มีจุดหมาย คือ วิบากท่ีเปนสุข 

(โดยผล) และมีสิ่งท่ียึดเหนี่ยวไว คือ อิฏฐารมณท่ีนาปรารถนา (โดยอารมณ)  

ประการท่ี 6 จตุพยูหหาระ เปนแนวทางการอธิบายดวยวิธี 4 กลุม (พระธัมมานันท

มหาเถระ, 2562: 15-19) คือ กลุมท่ี 1 เนรุตตะหรือนิรุตติ คือ รูปวิเคราะห กลุมท่ี 2 อธิปปายะ คือ 

ความมุงหมายของพระพุทธเจาหรือพระสาวกในพระสูตรนั้น ๆ กลุมท่ี 3 นิทานะ คือ เหตุของการ

แสดงธรรม จําแนกเปน 2 ประการ คือ (1) อัชฌัตติกนิทาน (กรุณาและเทสนาญาณ) และ (2) พาหิร

นิทาน (เทสกาลเทสก-ผูแสดง และปฏิคคาหก-ผูรับฟง) กลุมท่ี 4 ปุพพาปรานุสนธิ คือ การเชื่อมโยง

พระสูตรท่ีกําลังแสดงกับพระสูตรอ่ืนเพ่ือนํามาอางเปนตัวอยาง โดยจําแนกเปน 4 ประการ คือ (1) 

อรรถสนธิ (การเชื่อมโยงอรรถ) (2) พยัญชนสนธิ (การเชื่อมโยงศัพท) (3) เทสนาสนธิ (การเชื่อมโยง

เทศนา) (4) นิทเทสสนธิ (การเชื่อมโยงนิเทศ) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; 

พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 44-46) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) สามารถอธิบายตามกลุมท้ัง 4 ดังนี้  

กลุมท่ี 1 เนรุตตะ จะเห็นวา คําวา อภิตฺถเรถ เปนบทอาขยาต ซ่ึงตั้งวิเคราะหไมได 

เพราะอยูในบทท่ีตั้งวิเคราะหไมได 6 ประการ คือ รูฬหิศัพท อาขยาต อุปสรรค นิบาต อาลปนะ 

สรรพนาม (ในท่ีนี้เปนบทอาขยาต) สวนคําวา กลฺยาเณ สําเร็จรูปมาจาก กลฺย บทหนา + อณ ธาตุ (ใน

ความไป, ถึง) + ณ ปจจัย (ในคาถามีรูปเปนกรรม พหูพจนวา กลฺยาเณ) เปนบทกิตก กัตตุสาธนะ มี

รูปวิเคราะหวา กลฺยํ นิโรคํ อณติ คจฺฉตีติ กลฺยาณํ (กัลยาณะ คือ สิ่งท่ีถึงความดีงาม คือ ความไมมี

โรค)  

กลุมท่ี 2 อธิปปายะ จะเห็นวา ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

เปนตน พระพุทธเจาทรงมีจุดมุงหมายโดยปริยายหรือโดยออม เพ่ือประสงคจะชี้แจงวา ผูปรารถนา

ความสุขในปจจุบันภพและสัมปรายภพ ตลอดจนถึงความหลุดพน พึงรีบขวนขวายทําบุญและ

หลีกเลี่ยงจากบาป  

กลุมท่ี 3 นิทานะ จะเห็นวา ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ หลังจากท่ีพระพุทธเจา

ทรงทราบการสนทนากันของพระภิกษุเก่ียวกับการถวายผาเอกสาฎกแลว ทรงมีพระมหากรุณาแสดง

พระธรรมเทศนาดวยคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย เปนตน ดวยพระองคเอง 

(ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/6-7) จัดเปนอัชฌัตติกนิทานหรือเหตุจากภายใน สวนพระเชตวัน เมืองสาวัตถี 

ชวงเวลาท่ีพระพุทธเจาทรงแสดงพระธรรมเทศนา องคผูแสดง ประชาชนผูฟงธรรม จัดเปนพาหิร

นิทานหรือเหตุจากภายนอก 

กลุมท่ี 4 ปุพพาปรานุสนธิ โดยจําแนกเปน 4 กลุมยอย และแตละกลุมยอยก็จําแนกได

ดังนี้ (1) อรรถสนธิ 6 ประการ คือ สังกาสนา (การกลาว) ปกาสนา (การประกาศ) วิวรณา (การ

เปดเผย) วิภชนา (การจําแนก) อุตตานีกรรม (การทําใหปรากฏ) บัญญัติ (การใหรูโดยพิสดาร) (2) 
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พยัญชนสนธิ 6 ประการ คือ อักขระ บท พยัญชนะ อาการ นิรุตติ นิทเทส (3) เทสนาสนธิ เปนการ

สัมพันธบทหนากับบทหลัง การเปรียบเทียบใหเหมาะสมกับพระสูตรอ่ืน การแสดงความสัมพันธ

ระหวางวจีเภทเทสนาของเทสกบุคคล (ผูแสดง) กับวจีเภทสัททของสุณันตบุคคล (ผูฟง) (4) นิทเทส

สนธิ 4 ประการ คือ บท ปทัตถะ นิสสิตจิต (บทท่ีกลาวถึงปุถุชน/เสกขบุคคลและสังขตธรรม) อนิสสิต

จิต (บทท่ีกลาวถึงอรหัตตผลและอสังขตธรรม) ในท่ีนี้ จะเห็นคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย เปนตน ไดสอดคลองกับคาถาในมหาปทานสูตร มหาวรรค ทีฆนิกาย พระสุตตันตปฎก 

ความวา ความไมทําบาปท้ังสิ้น ความยังกุศลใหถึงพรอม และความทําจิตของตนใหผองใส นี่เปนคํา

สอนของพระพุทธเจาท้ังหลาย (ที.มหา.อ. (มมร) 13/54/52) โดยเฉพาะในเรื่องการทํากุศลหรือบุญ

และการละเวนจากบาป  

ประการท่ี 7 อาวัฏฏหาระ เปนแนวทางการอธิบายเพ่ือแสวงหาเหตุใกล (ปทัฏฐาน) 

แลวเวียนไปหาธรรมท่ีเสมอกัน (สภาคธรรม) และธรรมท่ีไมเสมอกัน (วิสภาคธรรม-ธรรมท่ีตรงกัน

ขาม) ดังรายละเอียด (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 

2560: 46-50) เชน ในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ 

พึงหามจิตเสียจากบาป) คําวา กลฺยาเณ หมายถึง ความดี บุญ โลกิยกุศล ซ่ึงจําแนกเปน 10 ประการ 

เรียกวา กุศลกรรมบถ 10 คือ กายสุจริต 3 (ไมฆาสัตว ไมลักทรัพย ไมประพฤติผิดในกาม) วจีสุจริต 4 

(ไมพูดเท็จ ไมพูดสอเสียด ไมพูดคําหยาบ ไมพูดเพอเจอ) มโนสุจริต 3 (ไมละโลบ ไมพยาบาท ไมเห็น

ผิด)  

นอกจากนี้ คําวา กลฺยาเณ ในคาถานี้ยังหมายถึง อริยมรรคมีองค 8 ในณะท่ีเจริญ

วิปสสนาภาวนา ประกอบดวย (1) สัมมาทิฏฐิ (เห็นชอบ) คือ ปญญาเจตสิก (2) สัมมาสังกัปปะ (ดําริ

ชอบ) คือ วิตกเจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณเจตสิกในกุศลจิต (3) สัมมาวาจา (เจรจาชอบ) คือ 

สัมมาวาจาเจตสิก (4) สัมมากัมมันตะ (กระทําชอบ) คือ สัมมากัมมันตเจตสิก (5) สัมมาอาชีวะ (เลี้ยง

ชีพชอบ) คือ สัมมาอาชีวเจตสิก (6) สัมมาวายามะ (พยายามชอบ) คือ วิริยเจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณ

เจตสิกในกุศลจิต (7) สัมมาสติ (ระลึกชอบ) คือ สติเจตสิก (8) สัมมาสมาธิ (ตั้งม่ันชอบ) คือ เอกัคคตา

เจตสิกท่ีเกิดรวมกับโสภณเจตสิกในกุศลจิต  

ความดีหรือบุญท่ีพระพุทธเจาตรัสไวนี้มีเหตุใกลตามลําดับท่ีตรัสไวโดยปริยาย ดังนี้ 

โยนิโสมนสิการะ สัปปุริสุปนิสสยะ ปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา นอกจากนี้ ยังมีผลเสมอกันซ่ึง

ตรัสไวโดยปริยาย คือ การคุมครองใหผูประพฤติธรรมไดผลดีในปจจุบันภพ สัมปรายภพ และสามารถ

บรรลุนิพพานได  

สวนคําวา ปาปา (ความชั่ว) หมายถึง อกุศลกรรมบถ 10 คือ กายทุจริต 3 วจีทุจริต 4 

มโนทุจริต 3 และหมายถึง มิจฉัตตธรรม 8 ประกอบดวย (1) มิจฉาทิฏฐิ (เห็นผิด) คือ ทิฏฐิเจตสิก (2) 

มิจฉาสังกัปปะ (ดําริผิด) คือ วิตกเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก (3) มิจฉาวาจา (เจรจาผิด) คือ 
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อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับวจีทุจริต (4) มิจฉากัมมันตะ (กระทําผิด) คือ อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับ

กายทุจริต (5) มิจฉาอาชีวะ (เลี้ยงชีพผิด) คือ อกุศลจิตตุปบาทท่ีเก่ียวกับการเลี้ยงชีพในทางท่ีผิด (6) 

มิจฉาวายามะ (พยายามผิด) คือ วิริยเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก (7) มิจฉาสติ (ระลึกผิด) คือ 

อกุศลจิตตุปบาทท่ีมีสัญญา (ความจํา) เปนประธานในการระลึกสิ่งท่ีไมดี (8) มิจฉาสมาธิ (ตั้งม่ันผิด) 

คือ เอกัคคตาเจตสิกท่ีเกิดรวมกับอกุศลเจตสิก  

ความชั่วหรือบาปท่ีพระพุทธเจาตรัสไวนี้มีเหตุใกลตามลําดับท่ีตรัสไวโดยปริยาย ดังนี้ 

อโยนิโสมนสิการะ อสัปปุริสุปนิสสยะ อปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพอกตปุญญตา นอกจากนี้ ยังมีผลเสมอ

กันซ่ึงตรัสไวโดยปริยาย คือ การตําหนิตนเองและคนอ่ืน การตองอาญา และการเกิดในทุคติภูมิ  

ประการท่ี 8 วิภัตติหาระ เปนแนวทางการจําแนกขอความในพุทธพจนเปน 3 ประการ 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 20-21) คือ (1) ธรรม คือ สภาวธรรมท่ีตรงกันขาม (2) ปทัฏฐาน 

คือ เหตุใกล (3) ภูมิ คือ สถานท่ีเกิด ในสามประการนี้ แตละอยางจําแนกเปน 2 อยาง คือ (1) 

สาธารณะ คือ ความเปนธรรมท่ัวไป (2) อสาธารณะ ความเปนธรรมไมท่ัวไป ดังตัวอยางรายละเอียด 

(พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 50) เชน ใน

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจาก

บาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงจําแนกเปน 3 ประการ ดังนี้  

1) จําแนกโดยธรรมท่ีตรงขาม (ธรรมวิภัตติ) หมายถึง จิตดังกลาวนั้นเกิดข้ึนท่ัวไป

เสมอกับกุศลจิตท่ีเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และมีในบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและเสกข

บุคคล แตก็เปนกุศลจิตอีกดวงหนึ่ง ซ่ึงเกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรู

สภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล (อสาธารณะ) คือ ผูท่ีกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรจุ

ธรรมขณะฟงธรรม  

2) จําแนกโดยเหตุใกล (ปทัฏฐานวิภัตติ) เหตุใกลของจิตขางตน คือ โยนิโสมนสิการ 

เปนตน เหตุใกลเหลานั้นเกิดท่ัวไปเสมอกับโยนิโสมนสิการ เปนตน ซ่ึงเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และ

มีในบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและพระเสกขบุคคล แตก็เปนเหตุใกลอีกประการหนึ่งท่ี

เกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรูสภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล 

(อสาธารณะ) คือ ผูกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรลุธรรมในขณะฟงธรรม  

3) จําแนกโดยภูมิ (ภูมิวิภัตติ) จิตขางตนเปนกามภูมิและปุถุชนภูมิ จิตเหลานั้นเกิด

ท่ัวไปเสมอกับภูมิท่ีเกิดข้ึนแกเหลาสัตวท้ังปวง และมีบุคคลท่ัวไป (สาธารณะ) คือ ปุถุชนและเสกข

บุคคล แตก็เปนภูมิอีกประการหนึ่งท่ีเกิดข้ึนแกผูสดับพระธรรมเทศนาแลวสามารถกําหนดรู

สภาวธรรมปจจุบัน และมีในเฉพาะบุคคล (อสาธารณะ) คือ ผูกําหนดรูสภาวปจจุบันแลวไดบรรลุ

ธรรมในขณะฟงธรรม  
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ประการท่ี 9 ปริวัตตนหาระ เปนแนวทางการเปลี่ยนเปนธรรมท่ีตรงกันขาม (ปฏิปกข

ธรรม) ดวยการเสนอเนื้อหาหรือหลักธรรมท่ีตรงกันขามกับเรื่องท่ีตองการจะอธิบาย รายละเอียด 

(พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 50-51) ดัง

ตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิต

เสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท มีลักษณะการจําแนก ดังนี้  

มหากุศลจิตตุปาทมีเหตุใกล (ปทัฏฐาน) คือ โยนิโสมนสิการะ สัปปรุิสุปนิสสยะ ปฏิรูป

เทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา เม่ือมหากุศลจิตตุปบาทและเหตุใกลเหลานั้นบังเกิดข้ึนในกระแสจิตของ

ผูกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่วแลว อกุศลธรรมท่ีตรงกันขามกัน คือ ความไมศรัทธา 

(อสัทธิยะ) ความประมาท (ปมาทะ) ความเกียจคราน (โกสัชชะ) ความริษยา (อิสสา) และความ

ตระหนี่ (มัจฉริยะ) เปนตน พรอมท้ังเหตุของอกุศลดังกลาว คือ อโยนิโสมนสิการะ อสัปปุริสุปนิสสยะ 

อปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพอกตปุญญตา และผลของกุศลเหลานั้น คือ ภัยในปจจุบันและสังสารวัฏยอม

อันตรธานไป สวนผลของกุศลท่ีนําสุขมาใหในปจจุบันและสังสารวัฏยอมเจริญเพ่ิมพูนตามลําดับ  

ประการท่ี 10 เววจนหาระ เปนแนวทางการแสดงคําไวพจนหรือคําท่ีมีความหมาย

อยางเดียวกัน ซ่ึงจัดอยูในกลุมเรื่องใกลเคียงกัน เชน จิต มโน วิญญาณ หรือคําท่ีอาจใชแทนกันได 

โดยเปนคําท่ีแยกแยะคุณลักษณะแตกตางกันออกไป เชน คําวา อสังขตะ อนัตตา อนาสวะ สัจจะ 

อมตะ ปณีตะ คัมภีระ คําเหลานี้เปนคําไวพจนของพระนิพพาน รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 51-52) ดังตัวอยางใน

คาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจาก

บาป) มีไวพจน ดังนี้  

บทวา อภิตฺถเรถ มีคําไวพจน คือ ตุริตํ กเรยฺยาถ  

บทวา กลฺยาเณ มีคําไวพจน คือ กุสเล, สุกเต, สุกเก, ปุฺเญ  

บทวา ปาปา มีคําไวพจน คือ กิพฺพิสา, เวรา, ทุจฺจริตา, ทุกฺกฏา, อปุฺญา, อกุสลา, 

กณฺหา, กลุสา, ทุริตา, อาคุโต  

บทวา จิตฺตํ มีคําไวพจน คือ เจตํ, มนํ, วิฺญาณํ, หทย,ํ มานสํ  

บทวา นิวารเย มีคําไวพจน คือ ปฏิเสเธยฺย, ปฏิเสธเย, นิเสเธยฺย, ปฏิพาเหยฺย  

ประการท่ี 11 ปญญัตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงบัญญัติตาง ๆ ตามสมควรแก

ขอความนั้น ๆ เปนการวิเคราะหความหมายของคําหรือขอความอยางละเอียด เชน เม่ือกลาวเรื่อง

ทุกขก็อธิบายถึงธรรมชาติของขันธ 5 เปนตน รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 52-53) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ 

กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) จําแนกเปน 2 

อยาง คือ  
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1) สัททบัญญัติ คือ บัญญัติท่ีแสดงใหรูดวยเสียง หมายถึง มนสาววัตถาปตสัททบัญญัติ 

(ศัพทท่ีกําหนดไวในใจกอนจะพูด) วจีเภทสัททบัญญัติ (ศัพทท่ีเปลงเสียงพูดใหผูอ่ืนไดยิน) นามสัทท

บัญญัติ (ศัพทท่ีแสดงชื่อซ่ึงเปนอารมณของมโนทวารวิถีแหงผูฟงท่ีรับรูชื่อ) (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 23)  

2) อัตถบัญญัติ คือ บัญญัติท่ีแสดงใหรูดวยความหมาย หมายถึง นิกเขปบัญญัติ 

(บัญญัติท่ีพระพุทธเจาทรงตั้งไว) ในท่ีนี้เปนการตั้งความรูแกผูฟงวา บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหาม

จิตเสียจากบาป ปภวบัญญัติ (บัญญัติแสดงเบื้องตนของคุณธรรมอันหมดจด) ตัชชาบัญญัติ (บัญญัติ

แสดงสภาวะของการทําบุญท่ีมีจริง ซ่ึงมีลักษณะไมมีโทษและใหผลเปนความสุข) อุปาทาบัญญัติ 

(บัญญัติอาศัยเหตุอยางใดอยางหนึ่งหรือกิริยาอาการทําบุญท่ีเปนคุณลักษณะหมดจดของกุศลธรรม) 

สมูหบัญญัติ (บัญญัติแสดงกลุมธรรมท่ีเปนกุศลอันหมดจด) สันตติบัญญัติ (บัญญัติแสดงการสืบเนื่อง

ของมหากุศลชวนจิตท่ีเปนญาณสัมปยุตท่ีเกิดข้ึน) อัตถบัญญัติ (บัญญัติแสดงขอความวา บุคคลพึงรีบ

ขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) สังเกตบัญญัติ (บัญญัติแสดงสิ่งท่ีหมายรูหรือจดจํากันทางโลก) 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 23)  

ประการท่ี 12 โอตรณหาระ เปนแนวทางการอธิบายตามหลักขันธ อายตนะ ธาตุ 

อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ซ่ึงอํานวยประโยชนใหเขาใจพุทธพจนท้ังเชิงปริยัติและปฏิบัติ นอกจากนี้ 

การเขาใจหลักธรรมอยางละเอียดดวยการสงเคราะหลงในขันธ อายตนะ ธาตุ อินทรียและปฏิจจสมุป

บาทจะชวยใหเขาใจหลักธรรมอ่ืนไดดวย รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 

บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 53-58) ดังตัวอยางวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา 

จิตฺตํ นิวารเย โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท ซ่ึงเปนการสงเคราะหดวยหลักขันธ อายตนะ 

ธาตุ อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ดังนี้  

1) ขันธ 5 โดยท่ีคําวา อภิตฺถเรถ (รีบขวนขวาย) และ นิวารเย (พึงหาม) ถือเปนกาย

วิญญัติและวจีวิญญัติ ท้ังสองวิญญัตินี้มีท่ีอาศัย คือ มหาภูตรูป 4 ซ่ึงจัดเปนรูปขันธ เวทนาเจตสิกใน

มหากุศลจิตตุปบาทจัดเปนเวทนาขันธ สัญญาเจตสิกเปนสัญญาขันธ เจตสิกอ่ืนจากเวทนาและสัญญา

เปนสังขารขันธ และมหากุศลจิตเปนวิญญาณขันธ  

2) อายตนะ 12 โดยท่ีมหากุศลจิตจัดเปนมนายตนะ สวนเจตสิก 38 ดวงท่ีประกอบ

ตามสมควรจัดเปนธัมมายตนะ  

3) ธาตุ 18 โดยท่ีมหากุศลจิตจัดเปนมโนวิญญาณธาตุ สวนเจตสิก 38 ดวง จัดเปน

ธัมมธาตุ  

4) อินทรีย 22 โดยท่ีเวทนาเจตสิกในมหากุศลโสมนัส 4 จัดเปนโสมนัสสินทรีย เวทนา

เจตสิกในมหากุศลอุเบกขา 4 เปนอุเปกขินทรีย ชีวิตินทรียเจตสิกเปนชีวิตินทรีย มหากุศลจิต 8 
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เปนมนินทรีย สัทธาเจตสิกเปนสัทธินทรีย วิริยเจตสิกเปนวิริยินทรีย สติเจตสิกเปนสตินทรีย เอกัคคตา

เจตสิกเปนสมาธินทรีย ปญญาเจตสิกเปนปญญินทรีย  

5) ปฏิจจสมุปบาท ในฝายอนุโลมนัย เจตนาเจตสิกในมหากุศลจิตตุปบาทจัดเปน

สังขาร เหตุของสังขาร คือ อวิชชา สังขารท้ังหลายยอมมีเพราะอวิชชาเปนปจจัย วิญญาณยอมมี

เพราะสังขารเปนปจจัย นามรูปยอมมีเพราะวิญญาณเปนปจจัย สฬายตนะยอมมีเพราะมีรูปเปนปจจัย 

ผัสสะยอมมีเพราะสฬายตนะเปนปจจัย เวทนายอมมีเพราะผัสสะเปนปจจัย ตัณหายอมมีเพราะ

เวทนาเปนปจจัย อุปาทานยอมมีเพราะตัณหาเปนปจจัย ภพยอมมีเพราะอุปาทานเปนปจจัย ชาติยอม

มีเพราะภพเปนปจจัย สวนชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกขโทมนัส อุปายาส ยอมมีเพราะมีชาติเปน

ปจจัย  

สําหรับปฏิจจสมุปบาทในปฏิโลมนัย ปญญาเจตสิกในมหากุศลจิตตุปบาทจัดเปนวิชชา 

เม่ือวิชชาเกิด อวิชชายอมดับไป สังขารยอมดับเพราะอวิชชาดับ วิญญาณยอมดับเพราะสังขารดับ 

นามรูปยอมดับเพราะวิญญาณดับ สฬายตนะยอมดับเพราะนามรูปดับ ผัสสะยอมดับเพราะสฬายตนะ

ดับ เวทนายอมดับเพราะผัสสะดับ ตัณหายอมดับเพราะเวทนาดับ อุปาทานยอมดับเพราะตัณหาดับ 

ภพยอมดังเพราะอุปาทานดับ ชาติยอมดับเพราะภพดับ สวนชรา มรณะ โสกะ ปริเทวะ ทุกข โทมนัส 

อุปายส ยอมดับเพราะชาติดับ  

ประการท่ี 13 โสธนหาระ เปนแนวทางการตรวจสอบบท (ปทะ) ใจความของบท 

(ปทัตถะ) คําถาม-คําตอบ (ปุจฉาวิสัชนา) และบุคคลปรารภถามปญหา (อารัมภะ) ซ่ึงพระพุทธเจาได

ทรงแสดงไวแลวตามสมควร รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระ

ราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 58) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) คาถานี้ถือเปนใจความหลัก เรียกวา 

อารัมภสุทธิ คือ ความหมดจดของใจความหรือประโยคท่ีมีใจความสมบูรณ แนวทางการอธิบายความ

ในวิธีนี้เรียกวา อารัมภโสธนะ ซ่ึงเปนการตรวจสอบใจความหรือสรุปใจความของประโยควา หมายถึง

อะไร  

สวนวิธีอธิบายความอีกประการหนึ่ง เรียกวา ปทโสธนะ เปนการตรวจสอบบทหรือ

การอธิบายขอความแตละประโยควาหมายถึงอะไร เชน คําวา ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ ปาปสฺมึ รมตี มโน 

(เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป) จัดเปนพลความ เรียกวา ปทสุทธิ คือ ความหมด

จดของบท และปทัตถสุทธิ คือ ความหมดจดแหงอรรถของบท  

ประการท่ี 14 อธิฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือไป 

(เอกัตตตา) และธรรมท่ีมีลักษณะแตกตางหรือพิเศษ (เวมัตตา) หมายความวา ธรรมท้ังหลายมีอริยสัจ 

4 เปนตน บางสูตรพระพุทธเจาทรงแสดงโดยยอ บางสูตรทรงแสดงโดยพิสดาร การอธิบายความหรือ

การจําแนกประเภทของธรรมตองเปนไปตามพุทธดํารัส ไมใชเปนไปตามความเขาใจของตน เชน คําวา 
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ชาติทุกข ชราทุกข และมรณทุกข เปนทุกขพิเศษท่ีมีสภาพตางกัน แตจัดเปนทุกขอริยสัจเหมือนกัน 

หรือสัมมาทิฏฐิสูตรท่ีจําแนกผูมีสัมมาทิฏฐิออกเปนหลายประเภท และสติปฏฐานสูตรท่ีจํานวนการ

เจริญสติเปน 4 วิธี รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรม

เมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 58-60) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ... เปนตน ซ่ึง

จัดเปนท้ังเอกัตตตา (ธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือท่ัวไป) และท้ังเวมัตตตา (ธรรมท่ีมีลักษณะแตกตาง

หรือพิเศษ)  

โดยเฉพาะคําวา กลฺยาเณ (บุญหรือความดี) เปนการแสดงโดยสามัญท่ัวไป (เอกัตตตะ) 

สวนการจําแนกบุญหรือความดีเปนทาน ศีลและภาวนา จัดเปนการแสดงโดยพิเศษ (เวมัตตตะ) ซ่ึง

เปนการตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม) ในขณะท่ีคําวา ปาปา (บาปหรือความชั่ว) เปนการแสดงโดย

สามัญท่ัวไป (เอกกัตตตะ) และการจําแนกบาปเปนทุจริต 3 คือ ทุจริตทางกาย วาจาและใจ เปนการ

แสดงโดยพิเศษ (เวมัตตตะ) ท่ีตรัสไวโดยปริยาย (โดยออม)  

ประการท่ี 15 ปริกขารหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุปจจัยตามสมควรแกธรรม

เพ่ือใหทราบวา เปนอะไรเปนเหตุท่ีทําใหเกิดสิ่งนั้น และอะไรเปนปจจัยประกอบหรือสภาวะแวดลอม

ท่ีชวยหนุนใหเกิดสิ่งนั้น รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: บทนํา; พระ

ราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 60-61) ดังตัวอยางคาถาท่ีวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ 

นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป) โดยมีองคธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท 

อันเกิดจากศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา โยนิโสมนสิการ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน 

เปนตน โดยจําแนกเปนเหตุ (เหตุใกล) และปจจัย (เหตุไกล) ดังตอไปนี้  

1) สภาคเหตุ (เหตุเสมอกับผล) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา และโยนิโส

มนสิการท่ีเปนนามธรรมเสมอกัน  

2) วิสภาคปจจัย (เหตุไมเสมอกับผล) คือ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน ซ่ึง

เปนรูปนาม  

3) อัชฌัตติกเหตุ (เหตุภายใน) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญาและโยนิโสมนสิการ

ท่ีเกิดภายในตน  

4) พาหิรปจจัย (เหตุภายนอก) คือ การคบหาสัตบุรุษ วัตถุทาน ผูรับทาน ซ่ึงเกิด

ภายนอกตน  

5) ชนกเหตุ (เหตุกอใหเกิดผล) คือ โยนิโสมนสิการ อันกอใหเกิดมหากุศลจิตตุปบาท

โดยตรง  

6) อุปตถัมภกปจจัย (เหตุอุปถัมภ) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ และปญญา ซ่ึงเก้ือกูล

แกโยนิโสมนสิการ  
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7) อสาธารณเหตุ (เหตุเฉพาะ) คือ วัตถุทานและผูรับทาน ซ่ึงเก่ียวกับการใหทานอยาง

เดียว  

8) สาธารณปจจัย (เหตุท่ัวไป) คือ ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญาและโยนิโสมนสิการ

ท่ีเก่ียวกับกุศลอ่ืนท้ังหมด  

ประการท่ี 16 สมาโรปนหาระ เปนแนวทางการแสดงดวยลักษณะ 4 ประการ คือ (1) 

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) (2) คําไวพจน (เววจนะ) (3) วิธีปฏิบัติ (ภาวนา) และ (4) การละกิเลส (ปหานะ) 

หาระนี้เปนตัวอยางของการนําเสนอแนวทางท่ีกลาวไวในหาระอ่ืนมาใชอธิบายความเรื่องใดเรื่องหนึ่ง 

โดยเพ่ิมการเจริญกุศลธรรมและการละอกุศลธรรมะ รายละเอียดของหาระขอนี้ (พระมหากัจจายน

เถระ, 2550: บทนํา; พระราชธรรมเมธี (วิสูติ ปฺญาทีโป), 2560: 61-63) ดังตัวอยางในคาถาท่ีวา 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย (บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป)  

1) ปทัฏฐาน คือ สิ่งท่ีเปนมูลฐานท่ีมาของหลักธรรม เชน สีลขันธเปนปทัฏฐานแก

สมาธิขันธ สมาธิขันธเปนปทัฏฐานแกปญญาขันธ ท้ังสีลขันธและสมาธิขันธเปนปทัฏฐานแกสมถะ 

ปญญา ขันธเปนปทัฏฐานแกวิปสสนา ในท่ีนี้บทวา อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ ปาปา จิตฺตํ นิวารเย โดยมีองค

ธรรม คือ มหากุศลจิตตุปบาท และมีเหตุใกลตามลําดับ คือ โยนิโสมนสิการะ สัทธัมมัสสวนะ        

สัปปุริสุปนิสสยะ ปฏิรูปเทสวาสะ ปุพเพกตปุญญตา  

2) เววจนะ คือ การแสดงคําไวพจนหรือคําขยายท่ีมีความหมายท่ีเหมือนกัน เชน คําวา 

อภิตฺถเรถ มีคําไวพจน คือ ตุริตํ กเรยฺยาถ คําวา กลฺยาเณ มีคําไวพจน คือ กุสเล, สุกเต, สุกฺเก, ปุฺเญ 

คําวา ปาปา มีคําไวพจน คือ กิพฺพิสา, เวรา, อฆา, ทุจฺจริตา, ทุกฺกฏา, อปุฺญา, อกุสลา, กณฺหา, 

กลุสา, ทุริตา, อาคุโต คําวา จิตฺตํ มีคําไวพจน คือ เจตํ, มนํ, วิฺญาณํ, หทยํ, มานสํ คําวา นิวารเย มี

คําไวพจน คือ ปฏิเสเธยฺย, ปฏิเสธเย, นิเสเธยฺย, ปฏิพาเหยฺย  

3) ภาวนา คือ วิธีปฏิบัติเพ่ือใหเจริญข้ึนในกรณีท่ีเปนธรรมควรเจริญ เชน เม่ือเจริญสติ

ปฏฐาน 4 สัมมัปธาน 4 ก็จะเกิดข้ึน หรือเม่ือเจริญสัมมัปปธาน 4 อิทธิบาท 4 ก็จะเกิดข้ึน ในกรณีนี้

เม่ือบุคคลรีบขวนขวายทําบุญและหามจิตจากบาป กุศลธรรม คือ ทาน ศีล ภาวนา หรือโพธิปกขิย

ธรรม อันไดแก ศรัทธา วิริยะ สติ สมาธิ ปญญา เปนตน ก็จะเกิดข้ึนตามมา  

4) ปหานะ คือ การขจัดใหหมดสิ้นไป ในกรณีท่ีเปนธรรมท่ีควรขจัด เชน เม่ือตามรูใน

กองรูปวา เปนรูป ก็ยอมละวิปลลาส (ความเขาใจผิด) ในกองรูปวา เปนสิ่งท่ีสวยงามลงได ในท่ีนี้เม่ือ

บุคคลรีบขวนขวายทําบุญและหามจิตจากบาป เปนการเจริญกุศลธรรมใหเพ่ิมพูน อกุศลธรรมท่ีเปน

ปฏิปกษกับกุศลธรรมดังกลาว อันไดแก ความไมมีศรัทธา ความเกียจคราน ความประมาท ความ

ฟุงซาน ความหลงงมงาย เปนตน ก็จะถูกกําจัดโดยปหานะ 5 อยาง คือ (1) ตทังคปหานะ คือ การละ

กิเลสดวยธรรมท่ีเปนคูปรับกัน (2) วิกขัมภนปหานะ คือ การละดวยการขมไวดวยกําลังของอุปจาร

สมาธิและอัปปนาสมาธิหรือการขมนิวรณไวดวยกําลังของฌาน 3) สมุจเฉทปหานะ คือ การละกิเลสได
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เด็ดขาดดวยโลกุตรมรรค 4) ปฏิปสสัทธิปหานะ คือ การละกิเลสไดอยางสงบระงับดวยโลกุตรผล 5) 

นิสสรณปหานะ คือ การละกิเลสไดโดยสลัดจากสังขาร หมายถึง การเขาถึงพระนิพพาน  

 

4.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

จากการศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ท้ังในฝายตะวันตกและ

ตะวันออก (พุทธปรัชญา) ตามวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 1 ทําใหไดองคความรูท่ีสามารถประมวลมา

พัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 ซ่ึงจําแนกเปน 2 

แนวคิด คือ ศาสตรการตีความแบบพุทธภาษิตและศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ ดังนั้น ใน

วัตถุประสงคการวิจัยนี้จะไดนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีสามารถ

สรุปลงได 2 รูปแบบ คือ 1) การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต 2) การตีความคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ รายละเอียดมีดังนี้  

4.3.1 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต  

การตีความแบบพุทธภาษิต (Interpretaion as Buddha’s Proverb) เปนการนําหลักการ

ตีความ 4 แนวคิดมาเปนตัวต้ัง คือ การจํากัดความ (Definition; D) การขยายความ (Expansion; E) 

การอธิบายความ (Explanation; E) และการวินิจฉัยความ (Decision; D) โดยในธัมมปทัฏฐกถาเรื่อง

หนึ่ง ๆ จะประกอบดวยหลักท้ัง 4 นี้ อันเปนการตีความพุทธพจนหรือคาถาประจําเรื่องใหเปน

เรื่องราวนิทานธรรม เรื่องราวดังกลาวนี้จะมีสวนประกอบของเรื่อง 3 สวน คือ บทนํา (Introduction) 

เนื้อเรื่อง (Body of Paper) บทสรุป (Conclusion) ดังรายละเอียดตอไปนี้  

สวนท่ี 1 บทนํา เปนสวนเบื้องตนของการนําเขาสูเนื้อหา เปนลักษระของการเกริ่นเขาเรื่อง 

สวนนี้เรียกวา อารัมภกถา (Preamble) เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะมีคําวา เกริ่นเขาเรื่องวา “พระ

ศาสดา เม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน...” ทุกเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะปรากฏถอยคําของ

อารัมภกถาในลักษณะนี้ เปนการกลาวถึงพระพุทธเจาซ่ึงถือเปนตัวละครหลักวา 1) ทรงประทับอยูท่ี

วัดใด 2) เมืองอะไร 3) ทรงปรารภใคร 4) ตรัสพระธรรมเทศนาเรื่องอะไร โดยไดยกพระธรรมเทศนา

ในรูปของคาถาหรือรอยกรองภาษาบาลีในบาทแรกมาประกอบ ในบทนํานี้จึงถือเปนลักษณะเฉพาะท่ี

เรียกวา การจํากัดความ (Definition) ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ท้ังนี้ เพ่ือใหผูอานเขาใจเรื่องราว

เบื้องตน การจํากัดความในลักษณะนี้ยังเรียกวา บทอุเทศ  

สวนท่ี 2 เนื้อเรื่อง เปนการขยายความตอจากการจํากัดความใหกระจางชัด เปนทองเรื่องท่ี

เปนการเลาเรื่องราว ในกรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะเริ่มตนดวยคําวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” 

กระท่ังถึงเนื้อหาท่ีวาดวยการตรัสคาถาของพระพุทธเจา สวนเนื้อเรื่องจะประกอบดวย 1) แกนเรื่อง 

(Theme) หรือแนวคิดหลักท่ีพระพุทธโฆสะตองการสื่อเพ่ือใหผูอานไดรับ เชน ในเรื่องธัมมิกอุบาสกมี

แกนเรื่อง คือ การทําบุญท่ีทําใหเกิดความบันเทิงใจ ดังปรากฏในคาถาท่ีวา “ผูทําบุญยอมบันเทิงใน
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โลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง...” ดังนั้น แกนเรื่องจึงเปนการนําคาถาในจํากัดความหรือบทนํามา

อธิบายนั่นเอง 2) โครงเรื่อง (Plot) หรือวางเคาโครงเรื่องราวท่ีประกอบดวยหลักเหตุและผลใน

ลักษณะสนับสนุนกันและกัน ไมวาจะเปนการวางโครงการเลาเรื่องในอดีต ปจจุบัน และอนาคต เชน 

การท่ีพระสงฆกําลังสาธยายสติปฏฐานสูตรแกธัมมิกอุบาสกอยูนั้น อุบาสกก็พูดวา “ทานท้ังหลายจง

รอกอน จงรอกอน (หยุดกอน)” คําพูดนี้เปนเหมือนวลีเด็ดในทองเรื่อง อันเปนการวางโครงของบท

สนทนาไว แตเหตุผลของวลีนี้ก็เพ่ือสื่อถึงเทวดาท่ีมารอรับอุบาสกใหหยุดอยูกอน เพ่ือท่ีอุบาสกจะได

ฟงสติปฏฐานสูตรใหจบ ซ่ึงไมใชการบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายแตอยางใด การแสดงหลักของเหตุ

และผลท่ีปรากฏในลักษณะนี้เปนการวางโครงเรื่อง ซ่ึงมีลักษณะตางกับคําวา เรื่อง (Story) ท่ีเปนการ

ลําดับเหตุการณตามธรรมดา ซ่ึงอาจไมไดระบุเหตุผลของเรื่องราวไว 3) ตัวละคร (Characters) หรือ

บุคคล สัตว สิ่งของท่ีถูกกําหนดบทบาทและพฤติกรรมเพ่ือดําเนินเรื่องราวตั้งแตตนจนจบ เชน ธัมมิก

อุบาสกท่ีเปนตัวละครคนหนึ่งท่ีถูกกําหนดบทบาทใหเปนตัวเอก เพราะการกระทําหรือคําพูดของ

อุบาสกแฝงปริศนาธรรมท่ีนาสนใจทําใหผูอานตองการติดตาม 4) บทสนทนา (Dialogue) หรือคําพูด

และความคิดของตัวละครท่ีถูกกําหนดใหแสดงออกมาเพ่ือเปนการสื่อสารระหวางกันหรือสื่อใหผูอาน

เขาใจ บทสนทนาจะแทรกบุคลิกภาพ ทัศนคติ อุปนิสัย สถานภาพทางสังคม ภาษา อาชีพ เปนตน 

ของตัวละครไวดวย เชน การท่ีอุบาสกตอบพระสงฆวา ตองการฟงการสาธยายสติปฏฐานสูตร อันเปน

พระสูตรหลักประการหนึ่ง ก็เปนการสื่อใหเห็นวา อุบาสกเปนผูสนใจในธรรมมากนอยเพียงใด 5) ฉาก 

(Setting) หรือภูมิหลังทางกายภาพ ไมวาจะเปนสถานท่ี หวงเวลา ฤดูกาล สภาพแวดลอม เปนตน 

เชน อุบาสกสงคนไปอาราธนาพระสงฆใหมาแสดงธรรมโปรดท่ีบาน เม่ือพระสงฆมาถึงก็นั่งบนอาสนะ

ท่ีปูลอมเตียงของอุบาสก เหตุการณนี้แสดงใหเห็นวา อุบาสกเปนผูแกชราและปวยดวยโรคจริง ซ่ึง

สันนิษฐานไดวา เขาอาจเปนผูปวยติดเตียง 6) บรรยากาศ (Atmosphere) หรืออารมณความรูสึกของ

ตัวละครท่ีพระพุทธโฆสะตองการสื่อใหผูอานเขาใจ ไมวาจะเปนความรูสึกสนุกสนาน หวาดกลัว 

ตื่นเตน เครียดกังวล เปนตน เชน กรณีท่ีอุบาสกมีความกังวลวา เทวดาจะรับไปกอนท่ีจะฟงพระธรรม

เทศนาจบจึงบอกใหเทวดาหยุดรอกอน เหตุการณนี้สื่อใหผูอานเขาใจความรูสึกของอุบาสกท่ีมีความ

กังวลอยูไมนอย  

อยางไรก็ตาม สวนประกอบของเรื่องท้ัง 6 องคขางตนนี้เรียกวา วัตถุกถา (Content) อันเปน

ลักษณะของการขยายความ (Expansion) ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา บทนิเทศ ซ่ึงทําใหเห็น

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical Hermenneutics) อยาง

ชัดเจน โดยเฉพาะการมีองคประกอบท้ัง 6 ตามหลักการเขียนวรรณกรรมท่ีมีแกนเรื่อง เปนตน ชวยให

เรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถากลายเปนนิทานเรื่องเลา (Narrative) ท่ีมีลักษณะแบบบุคลาธิฐาน

หรือรูปธรรมมากข้ึน ดังนั้น การขยายความท่ีเปนวัตถุกถานี้จึงเปนการตีความแบบนิทานธรรม 

(Interpratation by Tale) ตามทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีชัดเจน  
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สวนท่ี 3 บทสรุป เปนสวนทายสุดขององคประกอบในการเขียน เปนลักษณะการประมวล

เรื่องราวใหเห็นประเด็นสําคัญ ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะเห็นสวนประกอบของเรื่องซ่ึงจําแนกเปน 3 

สวนยอย คือ (1) คาถา (Verse, Poem) รวมถึงสวนท่ีเปนคอคาถา เชน ขอความวา “พระศาสดาตรัส

วา “อยางนั้น...” จนถึงคาถาท่ีวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้...” (2) เวยยากรณะหรือแก

อรรถ (Annotation, Commentary) เชน ขอความวา “บรรดาคําเหลานั้น...” และ (3) สโมธาน 

(Summary) เชน ขอความวา “ในกาลจบเทศนา...” สวนประกอบยอยท้ัง 3 นี้ จําแนกเปนลักษณะ

ของการวินิจฉัยความ (Decision) และการอธิบายความ (Explanation) โดยขอแรก คือ คาถา จัดเปน

การวินิจฉัยความตามลักษณะของบทปฏินิเทศ ขอท่ี 2 คือ เวยยากรณะจัดเปนการอธิบายความตาม

ลักษณะของบทนิเทศ หมายความวา ขอความในเวยยากรณะนี้เปนการอธิบายบทสรุปอีกครั้งหนึ่ง 

เรียกวา การอธิบายบทสรุป (Conclusive Thought) เพราะเปนการแกอรรถหรืออธิบายคาถานั่นเอง 

และขอท่ี 3 คือ สโมธานจัดเปนการวินิจฉัยความตามบทปฏินิเทศอีกครั้ง อันเปนการสรุปผลท่ีเกิดข้ึน

วา ตรงตามเปาหมายทางพระพุทธศาสนาหรือไม  บทสรุปในขอนี้ เรียกวา บทสรุปรวบยอด 

(Recapitulation) ซ่ึงผลสวนใหญพบวา ตัวละครหลักจะไดรับผลในเชิงบวก คือ การบรรลุธรรมเปน

พระอริยบุคคลชั้นใดชั้นหนึ่ง จากท่ีกลาวมาในขอ 4.3.1 สามารถเปนตารางโดยภาพรวม ดังนี้  

 

สวนประกอบใน 

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

ลําดับเร่ืองในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(ตัวอยางเร่ืองธัมมิกอุบาสก) 
แนวคิดการแสดงแบบ DEED 

1. บทนํา  

(Introduction) 

อารัมภกถา 

(Preamble) 

พ ระศาสด าเมื่ อ ป ระ ทั บอยู  ณ 

พระเชตวัน... 

การจํากัดความ (Definition; D) 

ดวยบทอุเทศ 

2. เน้ือเรื่อง 

(Body) 

วัตถุกถา 

(Content) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี... การขยายความ (Expansion; E) 

ดวยบทนิเทศ (1) 

3. บทสรุป  

(Conclusion) 

คาถา (Verse, 

Poem) 

พระศาสดาตรัสวา “อยางน้ัน...”  การวินิจฉัยความ (Decision; D) 

ดวยบทปฏินิเทศ (1) 

  3.1 อธิบาย

บทสรุป 

(Conclusive 

Thought) 

เวยยากรณะ  

(แกอรรถ) 

(Annotation, 

Commentary) 

บรรดาคําเหลาน้ัน... การอธิบายความ (Explanation; 

E) ดวยบทนิเทศ (2) 

  3.2 บทสรุปรวบ

ยอด 

(Recapitulation) 

สโมธาน 

(Summary) 

ในกาลจบเทศนา... การวินิจฉัยความ (Decision; D) 

ดวยบทปฏินิเทศ (2) 

 

ตารางท่ี 5 โครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสกแบบพุทธภาษิต 
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จากตารางท่ี 5 นี้ จะเห็นโครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามกรอบของแนวคิด

ท้ัง 4 คือ (1) การจํากัดความ (2) การขยายความ (3) การอธิบายความ (4) การวินิจฉัยความ ซ่ึงการ

เรียงลําดับแนวคิดเหลานี้จะเรียงตามสวนประกอบของเรื่องท้ัง 3 สวน คือ (1) บทนํา (2) เนื้อเรื่อง (3) 

บทสรุป ดังนั้น จะเห็นวา ลําดับของแนวคิดจะสลับไปมาเพ่ือใหสอดคลองกับสวนประกอบของเรื่อง

ดังกลาว ซ่ึงเม่ือพิจารณาการตีความตามรูปแบบพุทธภาษิตอยางละเอียดแลว จะพบความสัมพันธของ

เรื่องธัมมิกอุบาสกดังปรากฏในภาพท่ี 4 ดังนี้  

 
 

ภาพท่ี 4 กรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสก 

 

จากภาพท่ี 4 นี้ จะพบกรอบการตีความท่ีพระพุทธโฆสะไดนําพุทธภาษิตในพระไตรปฎก 

หมวดพระสุตตันตปฎก ขุททกนิกาย ธรรมบท มาอธิบายเปนเรื่องราวอยางนาสนใจ ซ่ึงพุทธภาษิตท่ี

นํามาอธิบายนี้เปนขอมูลปฐมภูมิท่ีปรากฏเฉพาะคาถาหรือรอยกรองท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา

เพียง 4 บาท หรือกลอนบทเดียวเทานั้น ดังนั้น การนําคาถาพุทธภาษิตเพียง 4 บาท มาอธิบายเปน

นิทานธรรมนี้เอง จึงถือเปนลักษณะการตีความท่ีโดดเดนของพระพุทธโฆสะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 
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ในท่ีนี้ ขอนําเสนอการตีความเรื่องธัมมิกอุบาสกมาเปนตัวอยาง ภายใตกรอบแนวคิดท้ัง 4 (การจํากัด

ความ การขยายความ การอธิบายความ การวินิจฉัยความ) ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 เรื่องธัมมิกอุบาสกมีสวนประกอบของเรื่อง คือ บทนํา เนื้อเรื่อง บทสรุป ซ่ึงถือ

เปนกรอบโดยภาพรวม สวนประกอบของเรื่องเหลานี้สังเกตไดจากการแบงเรื่องราวเปนสวนประกอบ

ของการตีความท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน และสวนประกอบของ

การตีความท้ัง 5 ก็รวมอยูในแนวคิดท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การขยายความ การอธิบายความ การ

วินิจฉัยความ รายละเอียดท้ังหมดนี้ปรากฏอยูในตารางท่ี 3  

ประการท่ี 2 แนวคิดท้ัง 4 นี้มีจุดหมายหลัก คือ การอรรถาธิบายพุทธภาษิตอันเปนพระดํารัส

สั้น ๆ ท่ีปรากฏในพระไตรปฎกซ่ึงเปนคัมภีรชั้นพระบาลี (พุทธพจน) ใหเปนลักษณะของคัมภีรชั้น

อรรถกถาท่ีอรรถาธิบายอยางละเอียดยืดยาว โดยเรียกผูประพันธคัมภีรชั้นอรรถกถานี้โดยรวมวา 

อรรถกาจารย เชน พระพุทธโฆสะท่ีถือเปนรูปสําคัญหนึ่งในบรรดาอรรถกถาจารย แตเอกลักษณของ

คัมภีรชั้นอรรถกถาท่ีชื่อวา ธัมมปทัฏฐกถานี้ ถือเปนนิทานธรรมตามลักษณะของวรรณกรรมศาสนาท่ี

ยกคาถาพุทธภาษิตมาเกริ่นนําโดยยอในลักษณะของการจํากัดความ จากนั้น ขยายความ-อธิบาย

ความ-วินิจฉัยความตามแตละเรื่อง สุดทายจบดวยการนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวสรุปประเด็นอีกครั้ง 

โดยเฉพาะการขยายความและการวินิจฉัยความท่ีมีองคประกอบของการเขียนเรื่องสั้น/นวนิยาย ท้ังนี้ 

เปาหมายของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาก็เพ่ือสอนผูอานใหรูจักละชั่ว ทําดีและทําจิตใหผองใส ตาม

เรื่องราวท่ีประพันธ  

ประการท่ี 3 องคประกอบของการเขียนเรื่องสั้น/นวนิยายท่ีวานี้ ประกอบดวย (1) แกนเรื่อง 

คือ การทําบุญทําใหบันเทิง (เกิดยินดี) ในโลกนี้และโลกหนา ตามท่ีปรากฏในคาถาพุทธภาษิต (2) 

โครงเรื่อง คือ การท่ีธัมมิกอุบาสกอาราธนาพระสงฆใหสาธยายพระสูตรท่ีบานแลวมีเทวดามาเชิญไป

เกิดท่ีดุสิตสวรรค (3) ตัวละคร เชน พระพุทธเจา ธัมมิกอุบาสก (4) บทสนทนา เชน การพูดคุย

ระหวางธัมมิกอุบาสกกับบุตร (5) ฉาก เชน บานของธัมมิกอุบาสก วัดพระเชตวัน สวรรคชั้นดุสิต (6) 

บรรยากาศ เชน ความกังวลของธัมมิกอุบาสกท่ีเกรงจะฟงพระสูตรไมจบ ท้ังหมดนี้ปรากฏชัดเจนใน

แนวคิดการจํากัดความ การขยายความและการวินิจฉัยความ ขณะท่ีการอธิบายความจะเปนการแก

อรรถหรือแกคาถา จึงไมปรากฏองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายชัดเจนนัก อยางไรก็ตาม โดย

ภาพรวมถือวา แนวคิดท้ัง 4 อยูภายใตองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายดังภาพท่ี 3 จึงทําใหคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาเปนวรรณกรรมท่ีทรงคุณคากับความเปนวรรณคดี ประเภทวรรณคดีคําสอนแบบเรื่อง

เลา ความพิเศษของคัมภีรนี้จึงเปนการถายทอดผานตัวละคร บทสนทนา ฉาก ซ่ึงถูกกําหนดโดยโครง

เรื่องและแกนเรื่องเพ่ือใหเขาถึงบรรยากาศของเรื่องราวนั้น ๆ จึงเปนคัมภีรท่ีมีชีวิตชีวาเพราะการ

อรรถาธิบายในเชิงบุคลาธิษฐานท่ียกตัวอยางหรือเปรียบเทียบใหผูอานเขาใจงาย  
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ประการท่ี 4 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ังหมดนี้มีจุดมุงหมายท่ีตองการสื่อชัดเจน 

ดังนี้ (1) แกนเรื่องเพ่ือชี้เปาหมายใหผูอานทราบ (2) โครงเรื่องเพ่ือใหทราบเรื่องราวเปนไปอยางไร (3) 

ตัวละครเพ่ือใหทราบมีใครบาง (4) บทสนทนาเพ่ือใหทราบใครคิด พูด ทําอะไร (5) ฉากเพ่ือทราบ

สถานท่ีเกิดเรื่องราว (6) บรรยากาศเพ่ือใหทราบมีความรูสึกอยางไร ดังภาพท่ี 3 หากเรียงตามลําดับ

เรื่องธัมมิกอุบาสก จะพบองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายสอดแทรก ดังเรื่องยอวา ธัมมิกอุบาสก 

(ตัวละคร) ไดอาราธนาพระสงฆ (ตัวละคร) ไปสาธยายสติปฏฐานสูตรท่ีบานของตน (ฉาก) ขณะท่ี

พระสงฆสาธยายพระสูตรอยู ธัมมิกอุบาสกก็บอกใหหยุด ลูกของธัมมิกอุบาสกจึงพากันรองไห 

(บรรยายกาศ) เพราะเขาใจวา พอกลัวความตาย (บรรยายกาศ) จึงบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายเสีย

กลางคัน พระสงฆเองก็เขาใจวา อุบาสกบอกใหตนหยุดจึงกลับวัดพระเชตวัน (ฉาก) แตความจริงแลว 

ธัมมิกอุบาสกบอกใหเทวดา (ตัวละคร) ท่ีมาเชิญใหไปเกิดในสวรรค (ฉาก) ไดหยุดกอน เพราะเกรง 

(บรรยากาศ) วา จะฟงพระสูตรไมจบ ธัมมิกอุบาสกไดเลาเรื่องราว (บทสนทนา) ท้ังหมดใหลูก (ตัว

ละคร) ฟงและพิสูจนวา มีเทวดามารับจริง ทุกคนจึงเชื่อตาม สวนพระสงฆเม่ือกลับถึงวัดก็สอบถาม

เรื่องราว (บทสนทนา) กับพระพุทธเจา (ตัวละคร) พระพุทธองคจึงทรงเลาเรื่อง (บทสนทนา) ใหฟง 

จากนั้น จึงตรัสพระธรรมเทศนาตามท่ีปรากฏในอารัมภกถาวา ผูทําบุญแลวยอมรื่นเริงในโลกนี้ ตาย

ไปแลวก็จะรื่นเริงเชนกัน ผูทําบุญจะรื่นเริงยินดีในโลกท้ังสอง เพราะเขาไดเห็นความหมดจดในการ

กระทําของตน (แกนเรื่อง) เม่ือจบพระธรรมเทศนา ประชาชนจํานวนมาก (ตัวละคร) บรรลุธรรมมี

โสดาปตตผล เปนตน ซ่ึงท้ังหมดท่ีกลาวมาถือเปนโครงเรื่องธัมมิกอุบาสก  

จากท่ีกลาวมาท้ังหมดเปนลักษณะของการตีความแบบพุทธภาษิต ซ่ึงเปนการนําคาถาพุทธ

ภาษิตในคัมภีรชั้นพระไตรปฎกมาอรรถาธิบายใหเปนเรื่องราวท่ีมีสวนประกอบของเรื่อง สวนประกอบ

ของการตีความ องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายอยางครบถวน ซ่ึงท้ังหมดอยูในกรอบของแนวคิด

ท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การขยายความ การอธิบายความ และการวินิจฉัยความ อันเปนรูปแบบการ

ตีความประการแรกในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

4.3.2 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

การตีความแบบเนตติปกรณ (Interpretaion as Buddhist Guideline Text) มีลักษณะ

คลายการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีสามารถจําแนกเปนสวนประกอบตามคัมภีรได 5 องคเชนกัน 

(อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน) เพราะท้ัง 5 องคนี้เปนลักษณะเฉพาะท่ีปรากฏใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม การนําเสนอตามรูปแบบเนตติปกรณในขอนี้จําแนกเนื้อหาเปน 4 

วาระ ตามลักษณะลีลาการประพันธของคัมภีรเนตติปรกรณ คือ 1) สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) 

นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ท้ัง 4 วาระนี้สามารถจัดลงในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

ดังนี้  
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ประการท่ี 1 สังคหวาระกับอุทเทสวาระ สังคหวาระเปนการกลาวเนื้อหาโดยสรุปท้ังหมดของ

คัมภีรเนตติกรณ วาระนี้คลายกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา อารัมภกถา ซ่ึงเปนการ

เกริ่นนําเนื้อหาดวยการยกคาถามากลาวไว เนื่องจากใจความหลักของเรื่องราวแตละเรื่องในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา คือ คาถาพุทธภาษิตท่ีนํามาจากพระไตรปฎก ดังนั้น อารัมภกถาจึงเปนเนื้อหาเบื้องตน แต

เปนเบื้องตนท่ีสรุปใจความท้ังหมดโดยยอไว การท่ีคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานําเสนอในลักษณะนี้ไวจึง

สันนิษฐานวา ไดแบบมาจากคัมภีรเนตติปกรณ เพียงแตในคัมภีรเนตติปกรณจะมีรายละเอียดท่ี

จําแนกเปนสังคหวาระและอุทเทสวาระอยางชัดเจน ซ่ึงอุทเทสวาระเปนลักษณะการนําหัวขอมากลาว 

เหมือนเปนการนําเสนอรายละเอียดยอยคลายบทคัดยอของบทความในวารสารหรืองานวิจัย สวน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาสรุปเปนสวนประกอบเดียวเรียกวา อารัมภกถา โดยเนนตัวคาถาพุทธภาษิตเปน

หลัก  

ประการท่ี 2 นิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําตาง ๆ เชน การกลาวถึงความหมายของหาระ 

16 นัย 5 เนื่องจากคัมภีรเนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความหลักธรรมท่ีเปนเชิงธรรมาธิษฐาน การ

ตีความจึงเปนการนําคําศัพทมาอธิบายความหมายใหชัดเจน แตไมใชลักษณะนิทานเรื่องเลาเหมือน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม แนวคิดการอธิบายคําแบบคัมภีรเนตติปกรณ ก็เปนตนแบบใหเกิด

การขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา วัตถุกถา คือ การนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวเปน

เรื่องราวเชิงบุคลาธิษฐานท่ีมีตัวละคร บทสนทนา ฉาก บรรยากาศท่ีดําเนินไปตามโครงเรื่องท่ีกําหนด

ไว  

ประการท่ี 3 ปฏินิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําอยางละเอียด ในท่ีนี้  เปนการอธิบาย

ความหมายของวาระโดยจําแนกเปน 4 วาระยอย คือ  

 1) การอธิบายหาระท้ัง 16 โดยหาระแตละอยางจะอธิบายความหมายแลวนําสูตรตาง ๆ 

มาเปนตัวอยาง เชน ในเทสนาหาระซ่ึงจําแนกเปน (1) อัสสาทะจะกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับกามหรือ

ตัณหา (2) อาทีนวะกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับโทมนัสสเวทนาหรือทุกขในวัฏฏะ (3) นิสสรณะกลาวถึง

สูตรท่ีเก่ียวกับอริยมรรคหรือนิพพาน (4) ผลกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับกุศลท่ีเปนบุญกิริยาวัตถุ 3 (5) 

อุบายกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับไตรสิกขา (6) อาณัตติกลาวถึงสูตรท่ีเก่ียวกับพระรัตนตรัย เปนตน (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: 61-72) การแสดงในลักษณะนี้เปนตัวอยางการแสดง 1 หาระ แลวยก

หลายสูตรมาประกอบ เรียกวา หารวิภังควาระ (การแสดงรายละเอียด)  

2) การอธิบายหาระ 16 อยางละเอียด แตเนนการนําสูตรเดียวมาอธิบายแลวเชื่อมโยงให

เห็นวา เปนหาระอะไร เชน การนําสูตรท่ีกลาวถึงจิตมาอธิบายเพ่ือใหเห็นวา แตละหาระนั้นกลาวถึง

จิตอยางไร ดังในกรณีเทสนาหาระจะกลาวถึงจิตวา ผูไมรักษาจิต...ยอมไปสูอํานาจแหงมาร” ในวิจย

หาระจะกลาวถึงความปรารถนา 2 ประการ คือ อันเปนกุศลและอกุศล เปนตน ความปรารถนาอัน

เปนกุศลนี้มีเจโตวิมุตติอันคลายกําหนัดเปนอารมณ หรือมีปญญาวิมุตติอันคลายอวิชชาเปนอารมณ 
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ซ่ึงการมีเจโตวิมุตติหรือปญญาวิมุตติก็เพราะการอบรมจิตนั่นเอง สวนในยุตติหาระกลาวถึงผูรักษาจิต 

มีความดําริชอบ...พึงละทุคติท้ังปวงได” เปนตน (พระมหากัจจายนเถระ, 2550: 337-383) การ

อธิบายสูตรท่ีเก่ียวกับเรื่อง 1 เรื่อง แตแยกใหเห็นความตางระหวางหาระนี้ เรียกวา หารสัมปาตวาระ 

(การประมวลลงในหาระ)  

3) การกลาวถึงเหตุเกิดของเรื่องหรือนัย 5 อันเปนหลักท่ีนําไปสูมรรคญาณ เชน เหตุเกิด

ท่ีเหมือนการเวียนจากดานในออกไปดานนอก หรือจากธรรมฝายหลักไปสูธรรมฝายคลอยตาม ดัง

กรณีการกลาวถึงสังกิเลสท่ีประกอบดวยตัณหาและอวิชชาโดยจําแนกตามอริยสัจ 4 หรือการกลาวถึง

หลักธรรมฝายโวทาน (ฝายหมดจด) ดวยสมถและวิปสสนากรรมฐานโดยจําแนกตามอริยสัจ 4 (พระ

มหากัจจายนเถระ, 2550: 407-408) การอธิบายในลักษณะนี้เรียกวา นยสมุฏฐาน (เหตุเกิดของนัย)  

4) สาสนปฏฐาน เปนการอธิบายอยางละเอียดเก่ียวกับสูตร 16 เพ่ือใหทราบวา สูตรไหน

เปนฝายเศราหมอง ฝายหมดจด เปนตน เชน สังกิเลสภาคิยสูตร และการแสดงสาสนปฏฐาน 28 เชน 

สูตรท่ีเปนโลกิยะ สูตรท่ีเปนโลกุตตระ สูตรท่ีเปนท้ังโลกิยและโลกุตตระ (พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: 457-458) การอธิบายในลักษณะนี้เรียกวา สาสนปฏฐาน (สูตรแสดงคําสอน) ซ่ึงการตีความ

แบบสาสนปฏฐานจําแนกได 5 ข้ันตอน (นุกูล อริยธรรมวัฒนา และคณะ, 2562: 42-44) คือ (1) การ

ตรึกตรองตัวบท (Investigation) เปนการตีความวาทกรรมท่ีผูตีความใหความสนใจและให

ความสํ าคัญ  อันเปนการตีความโดยอนุ โลมตามนวังคสัตถุศาสน  (2) การไตรตรองมูลบท 

(Consideration) เปนการสํารวจองคธรรมเพ่ือพิจารณาดูวา ตัวบทท่ีนํามาตีความนั้นเขากับมูลบทใด

ในบรรดามูลบท 18 ประการ อันเปนการพิจารณาจากตนเหตุท่ีเปนการสืบสาวหารากเหงาของปญหา

และทางออก (3) การเลือกสรรสูตร (Selection) เปนการนําตัวบทจัดเขาในสูตร 16 แบบ โดยการ

เลือกตีความจากสูตรใดสูตรหนึ่งหรือหลายสูตร อันเปนการตีความรวมกับมูลบท 18 วิธีการตีความนี้

เรียกวา การรวมเขาหรือการสงเคราะหเขาดวยกัน (อฺญมฺญสงฺคโห) เชน การตีความสูตรท่ีเก่ียวกับ

กิเลสหรือความเศราหมองท่ีเกิดข้ึนกับบุคคลท่ีมีความทุกขในชีวิตอันเกิดจากความอยากในทางท่ีผิด 

(4) การสงเคราะหเขาในอริยสัจ 4 (Configuration) บทบาทของอริยสัจ 4 มีความสําคัญอยางยิ่งใน

การตัดสินการตีความเพราะเปนท่ีรวมของหลักเหตุและผล เนื่องจากมูลบท 18 และสูตร 18 ลวนสรุป

ลงในหลักอริยสัจ เชน ความโลภสงเคราะหเขาในสมุทัยสัจ นอกจากนั้น ยังสงเคราะหบุคคลในระดับ

ตาง ๆ ในอริยสัจ เชน ปุถุชนกับเสขบุคคลสงเคราะหเขาในมรรคสัจ อเสขบุคคลสงเคราะหเขาในนิโรธ

สัจ (5) การอธิบาย (Explanation) เปนความจําเปนในการตีความเพ่ือแจกแจงใหผูอานเขาใจมากข้ึน 

เนื่องจากการตีความลงในอริยสัจ 4 อาจไมเขาใจสําหรับบางคนท่ีมีภูมิธรรมนอย ดังนั้น สาสนปฏฐาน

จึงจัดการตีความเขาในสูตร 16 โดยการอธิบายหลักธรรมตามลักษณะของสูตรนั้น ๆ  

การอธิบายในเนตติปกรณท้ัง 4 วาระ คือ หารวิภังควาระ หารสัมปาตวาระ นยสมุฏฐาน

และสาสนปฏฐานนี้ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและ
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สโมธาน เพราะการนําสูตรหรือหลักธรรมมาอธิบายประกอบหาระท้ัง 16 เหมือนกับการนําคาถาพุทธ

ภาษิตในพระไตรปฎกมาตีความในทองเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ซ่ึงหลังจากท่ีตีความเปนเรื่องราว

นิทานธรรมในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลวก็วินิจฉัยความ (Decision) ของทองเรื่องวา ตรงกับคาถาพุทธ

ภาษิตอยางไร จากนั้น พระพุทธโฆสะไดนําคาถาพุทธภาษิตไปอธิบายความ (Explanation) ตอใน

ลักษณะการแกอรรถท่ีเรียกวา เวยยากรณะ ซ่ึงคลายกับการอธิบายคําศัพทอยางละเอียดในวาระ 4 

นั่นเอง และสุดทายการสรุปผลของการแสดงพระธรรมเทศนาจากพระพุทธเจาวา ใครบรรลุธรรมใด

ข้ันใดบาง ตามท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานั้นเปนลักษณะการวินิจฉัยความ (Decision) อีกครั้ง

หนึ่งท่ีเรียกวา สโมธาน ซ่ึงตรงกับลักษณะการแสดงผลของสูตรท่ีเปนโลกิยหรือโลกุตตระตามลักษณะ

การอธิบายในสาสนปฏฐาน  

ดังนั้น การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตามสวนประกอบของเรื่องท้ัง 5 คือ อารัมภ

กถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน จึงมีลักษณะคลายกับการตีความในวาระหรือลีลาการ

การแตงในคัมภีรเนตติปกรณ ดังรายละเอียดท่ีสรุปเปนตารางตอไปนี้  

 

วาระใหญ ลีลา 4 ความหมาย 
สวนประกอบในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถา 

สังคหวาระ  1. สังคหวาระ สรุปเรื่องท้ังหมด   

อารัมภกถา 

วิภาควาระ  

2. อุทเทสวาระ การแสดงหัวขอหลักเหมือนกับ

บทคัดยอของบทความ/งานวิจัย 

3. นิทเทสวาระ การแสดงคําอธิบายของแตละ

ชื่อ 

วัตถุกถา 

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายอยางละเอียด    

 4.1 หารวิภังควาระ การอธิบายแตละหาระแลวนํา

สูตรตาง ๆ มาเปนตัวอยาง  

 

 

คาถา 

เวยยากรณะ 

สโมธาน 

 4.2 หารสัมปาตวาระ การอธิบายสูตรเดียวดวยหาระ 

16 หรือการแสดงหาระ 16 ไว

ในสูตรเดียว  

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ เหตุเกิดของนัย  

 4.4 สาสนปฎฐาน  สูตรแสดงคําสอน  

 

ตารางท่ี 6 โครงเรื่องการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ 
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 อยางไรก็ตาม เพ่ือทําความเขาใจรายละเอียดการตีความแบบเนตติปกรณในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถา จึงขอนําเสนอตัวอยางกรอบการตีความในหารวิภังควาระในบางขอ คือ ขอเทสนาหาระ

และขอวิจยหาระ ดังตอไปนี้  

 ประการท่ี 1 ขอเทสนาหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 1 ของหารวิภังควาระ ซ่ึงจัด

อยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง คือ การอธิบายอยางละเอียดดวยการนําหาระ16 มาแยกอธิบายท่ีละ

หาระ จากนั้น นําสูตรหรือหลักธรรมมาเปนตัวอยางประกอบการอธิบาย ในท่ีนี้ ไดนําเทสนาหาระมา

อธิบายใหเห็นภาพโดยใชเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีจัดอยูในบาปวรรคมาวิเคราะหเปนเรื่องราว

ประกอบ สาเหตุท่ีนําเทสนาหาระมาอธิบายเปนตัวอยาง ก็เพราะเทสนาหาระเปนหลักการท่ีปรากฏใน

ทุกพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงใหเวไนยสัตวเขาใจอริยสัจ 4 และเทสนาหาระเองก็

มุงแสดงใหเขาใจในอริยสัจเชนกัน (สุภีร ทุมทอง, 2561: 19, 28) ดังนั้น การนําขอเทสนาหาระมา

กลาวจึงเปนประโยชนในการอธิบายครอบคลุมหลักธรรมอ่ืนไปดวย โดยเฉพาะในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกไดแสดงใหเห็นปฎิปทาตามอยางอริยสัจ 4 ดวยเชนกัน อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงเทสนา

หาระดังท่ีปรากฏในตารางท่ี 6 นั้น จะเห็นวา เทสนาหาระจัดอยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง ซ่ึงมี

สวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน แตในท่ีนี้เปนการ

อยางละเอียดจะพบวา เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ไมไดจัดเปนคาถา เวยยากรณะและสโมธาน

เทานั้น แตประกอบดวยสวนประกอบครบท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะและ

สโมธาน ดังตารางท่ี 7 ตอไปนี้  

 

สวนประกอบ

ของเรื่อง 
เรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

อารัมภกถา      พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภพราหมณ ชื่อจูเฬกสาฎก 

ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา บุคคลพึงรีบขวนขวายทําบุญ (อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ) เปนตน 

วัตถุกถา      ความพิสดารวา ในกาลแหงพระวิปสสีทศพล ไดมีพราหมณคนหนึ่งชื่อมหาเอก

สาฎก. แตในกาลนี้ พราหมณนี้ไดเปนพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ในเมืองสาวัตถี. ก็ผา

สาฎกสําหรับนุงของพราหมณนั้นมีผืนเดียว, แมของนางพราหมณีก็มีผืนเดียว ท้ังสอง

คนมีผาหมผืนเดียวเทานั้น. ในเวลาไปภายนอก พราหมณหรือพราหมณียอมหมผา

ผืนนั้น. 

      ภายหลังวันหนึ่ง เม่ือเขาประกาศการฟงธรรมในวิหาร พราหมณกลาววา “นาง

เขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะ

เราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม” พราหมณีตอบวา “นาย ฉันจักไป

ในกลางวัน” แลวไดหมผาสาฎกไป. 
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      พราหมณยบัยั้งอยูในเรือนตลอดวัน ตอกลางคืนจึงไดไปนั่งฟงธรรมทางดานพระ

พักตรพระศาสดา. ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึน

แลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา “ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้ไซร, ผาหม

ของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี” ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่

พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวย

ความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของ

เขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้. 

     เม่ือเขากําลังคิดวา “จักถวาย จักไมถวาย” ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไปแลว. 

แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม 

เขาคิดวา “เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉ

รจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวาย

ผาสาฎกละ.” เขาขมความตระหนี่ต้ังพันดวงไดแลวทําสัทธาจิตใหเปนปุเรจาริก ถือ

ผาสาฎกไปวางแทบบาทมูลพระศาสดา ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา “ขาพเจาชนะ

แลว ขาพเจาชนะแลว เปนตน.”  

     พระเจาปเสนทิโกศลกําลังทรงฟงธรรม ไดสดับเสียงนั้นแลว ตรัสวา “พวกทาน

จงถามพราหมณนั้นดู, ไดยินวา เขาชนะอะไร”  

     พราหมณนั้นถูกพวกราชบุรุษถาม ไดแจงความนั้น. พระราชาไดสดับความนั้น

แลว ทรงดําริวา “พราหมณทําสิ่งท่ีบุคคลทําไดยาก เราจักทําการสงเคราะหเขา” จึง

รับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 1 คู. 

      เขาได ถวายผ าแมนั้ นแดพระตถาคตเห มือนกัน พระราชาจึ งรับสั่ งให

พระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้น

แดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา “พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ 

เสียสิ้น” จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ “เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 

1 คู” ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว. ฝายพระราชา เม่ือพราหมณนั้น

ถวายถึง 7 ครั้ง ไดมีพระราชประสงคจะพระราชทานอีก. พราหมณชื่อมหาเอกสาฎก 

ในกาลกอนไดถือเอาผาสาฎก 2 คูในจํานวนผาสาฎก 64 คู . สวนพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกนี้ ไดถือเอาผาสาฎก 2 คู ในเวลาท่ีตนไดผาสาฎก 32 คู. 

      พระราชาทรงบังคับพวกราชบุรุษวา “พนาย พราหมณทําสิ่งท่ีทําไดยาก, ทาน

ท้ังหลายพึงใหนําเอาผากัมพล 2 ผืนภายในวังของเรามา.” พวกราชบุรุษไดกระทํา

อยางนั้น. พระราชารับสั่งใหพระราชทานผากัมพล 2 ผืน มีคาแสนหนึ่งแกเขา. 
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พราหมณคิดวา “ผากัมพลเหลานี้ไมสมควรแตะตองท่ีสรีระของเรา, ผาเหลานั้น

สมควรแกพระพุทธศาสนาเทานั้น” จึงไดขึงผากัมพลผืนหนึ่ง ทําใหเปนเพดานไว

เบื้องบนท่ีบรรทมของพระศาสดาภายในพระคันธกุฎี. ขึงผืนหนึ่งทําใหเปนเพดานใน

ท่ีทําภัตกิจของภิกษุผูฉันเปนนิตยในเรือนของตน. ในเวลาเย็น พระราชาเสด็จไปสู

สํานักของพระศาสดา ทรงจําผากัมพลไดแลว ทูลถามวา “ใครทําการบูชา พระเจา

ขา” เม่ือพระศาสดาตรัสตอบวา “พราหมณชื่อเอกสาฎก” ดังนี้แลว ทรงดําริวา 

“พราหมณเลื่อมใสในฐานะท่ีเราเลื่อมใสเหมือนกัน” รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 

แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น 

อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล. 

     ภิกษุท้ังหลายสนทนากันในโรงธรรมวา “แม! กรรมของพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

นาอัศจรรย, ชั่วครูเดียวเทานั้น เขาไดหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง, กรรมอันงามเขาทํา

ในท่ีอันเปนเนื้อนาในบัดนี้นั่นแล ใหผลในวันนี้ทีเดียว.”  

     พระศาสดาเสด็จมา ตรัสถามวา “ภิกษุท้ังหลาย บัดนี้ เธอท้ังหลายนั่งสนทนากัน

ดวยกถาอะไรเลา” เม่ือพวกภิกษุกราบทูลวา “ดวยกถาชื่อนี้ พระเจาขา” ตรัสวา 

“ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักได

สรรพวัตถุอยางละ 16, ถาจักไดอาจถวายในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยาง

ละ 8, แตเพราะถวาย ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง 

กรรมงามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควรทําในทันทีนั้นเอง, 

ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํา

กรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาททีเดียว”  

คาถา       เม่ือทรงสืบอนุสนธแิสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา 

               อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ     ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

              ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ     ปาปสฺมึ รมตี มโน. 

               บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

               เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป. 

เวยยากรณะ      บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ. จริงอยู 

คฤหัสถเม่ือจิตเกิดข้ึนวา “จักทํากุศลบางอยาง ในกุศลทานท้ังหลายมีถวายสลากภัต

เปนตน” ควรทําไว ๆ ทีเดียว ดวยคิดวา “เราจะทํากอน เราจะทํากอน” โดย

ประการท่ีชนเหลาอ่ืนจะไมไดโอกาสฉะนั้น. หรือบรรพชิต เม่ือทําวัตรท้ังหลายมี

อุปชฌายวัตรเปนตน ไมใหโอกาสแกผูอ่ืน ควรทําเร็ว ๆ ทีเดียว ดวยคิดวา “เราจะทํา

กอน เราจะทํากอน.”  
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     สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจากบาปกรรมมีกายทุจริต

เปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน. 

     สองบทวา ทนฺธํ หิ กรโต ความวา ก็ผูใดคิดอยูอยางนี้วา “เราจักให จักทํา ผลนี้

จักสําเร็จแกเราหรือไม” ชื่อวา ทําบุญชาอยู เหมือนบุคคลเดินทางลื่น ความชั่วของผู

นั้นยอมไดโอกาส เหมือนมัจเฉรจิตพันดวงของพราหมณชื่อเอกสาฎกฉะนั้น. เม่ือ

เชนนั้น ใจของเขายอมยินดีในความชั่ว เพราะวาในเวลาท่ีทํากุศลกรรมเทานั้น จิต

ยอมยินดีในกุศลกรรม พนจากนั้นแลว ยอมนอมไปสูความชั่วไดแท. 

สโมธาน      ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน 

ดังนี้แล. 

     เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก จบ. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) 

 

 ตารางท่ี 7 เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับสวนประกอบของเรื่อง 

 

จากเนื้อเรื่องท้ังหมดในตารางท่ี 7 เม่ือวิเคราะหตามหลักการตีความในเทสนาวาระท่ี

ประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญหรือใจความหลักของเรื่อง 6 ประการ จะพบหลักการตีความ

ดังตอไปนี้  

 

การแสดง

ใจความ

สําคัญใน 

เทสนาหาระ 

ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 
สงเคราะห

ในอริยสัจ 

1) อัสสาทะ “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึน

แลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎก

นี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวย

สัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึน

ครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขาคอยกีด

กันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้...”  

สมุทัย 

2) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้...ปฐมยามลวงไป

แลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้น

ได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิต

ทุกข 
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อยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญ

อยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...”  

3) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดา

ปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” 

นิโรธ 

4) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิต

อยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจา

ชนะแลว ขาพเจาชนะแลว’ เปนตน พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งให

พระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทํา

ใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 

4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

ทุกข 

5) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 

8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา 

พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน 

สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ 

‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระ

ตถาคตทีเดียว...” 

มรรค 

6) อาณัตติ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

มรรค 

 

 ตารางท่ี 8 การแสดงใจความสําคัญในเทสนาหาระกับการตีความเนื้อหา 

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

 จากตารางท่ี 8 นี้ สามารถอธิบายไดวา ใจความสําคัญในเทสนาหาระท้ัง 6 ปรากฏเปน

หลักการสําคัญในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ดังรายละเอียดตอไปนี้  

 (1) อัสสาทะ หมายถึง ความยินดีพอใจท่ีทําใหเกิดความสุขและโสมนัส ซ่ึงความสุข

ดังกลาวทําใหหลงติด เกิดความประมาท ไมสามารถกาวขามเพ่ือทําความดีได ดังในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกจะเห็นลักษณะการตีความของพระพุทธโฆสะท่ีแตงเรื่องราวในสวนกถาวัตถุวา “...ครั้งนั้น 

ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา 

‘.ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิต
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ประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขา

คอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวยประการฉะนี้...” ขอความนี้แสดงใหเห็นมัจเฉรจิต คือ 

จิตท่ีมีความตระหนี่รุมเราท่ีไมสามารถขจัดออกไดและตอสูกับสัทธาจิตเพ่ือท่ีจะถวายผาสาฎก และ

แมวาพราหมณจะมีความยินดีท่ีไดถวายผาในท่ีสุด แตก็เปนเพียงสุขเวทนาท่ียังเจือทุกขอยู ดังนั้น 

ความยินดีในขอนี้จึงสงเคราะหลงในอริยสัจขอสมุทัย คือ เหตุใหเกิดทุกข  

 (2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข โทมนัส ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะเห็น

ตัวอยางของการตีความท่ีกลาวถึงโทษของการครุนคิดอยูกับการไมถวายเพราะมัจเฉรจิตเปนเหตุ เชน 

ขอความท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไปแลว. แตนั้น 

ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับ

สัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จัก

ไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...” ขอความนี้กลาวถึงโทษของมัจเฉรจิตท่ีทํา

ใหหวงเวลาในการถวายผาลวงราตรีไปและอาจไมไดทําบุญเพ่ือขามพนอบายภูมิได แมการตัดสินใจ

ถวายก็เปนเพียงความสุขเพียงชั่วคราวหรือสุขเพียงเล็กนอยเทานั้น ดังนั้น ในขอนี้จึงเปนเหมือนการ

ชี้ใหเห็นโทษของการยินดีความสุขเพียงชั่วคราว จึงสงเคราะหลงในอริยสัจขอทุกข คือ สภาพท่ีทนได

ยาก  

 (3) นิสสรณะ หมายถึง เหตุแหงการออกจากทุกขหรือสภาวะทําใหสลัดออกจากทุกข นั่น

คือ อริยมรรค โพธิปกขิยธรรมและอนุปสสนา 4 ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดกลาวถึงหนทางแหงการ

พนทุกข คือ การบรรลุธรรมไวชัดเจน ซ่ึงแตละเรื่องจะระบุตางกันไป ในกรณีเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกไดระบุวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปน

ตน ดังนี้แล...” ซ่ึงเปนเอกลักษณะของการตีความในคัมภีรนี้ท่ีจะลงทายดวยการฟงพระธรรมเทศนา

ของพระพุทธเจา อันเปนเหตุใหไดบรรลุมรรคผลชั้นใดชั้นหนึ่ง หรือบางเรื่องก็แสดงเพียงการมีจิตพน

จากกิเลสเทานั้น ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอนิโรธ คือ ความดับทุกข  

 (4) ผละ หมายถึง จุดมุงหมายของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม หากพิจารณาในแง

ของการฟงธรรม จุดมุงหมายสูงสุดหรือเปาหมายปลายทางก็เพ่ือการละกิเลส แตหากพิจารณาจากใน

แงของการตีความในทองเรื่องของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลว จะเห็นวา จุดมุงหมายไมไดหมายถึง 

โลกุตตรธรรมอยางเดียว แตเปนจุดมุงหมายข้ันแรกหรือเปาหมายระหวางทางท่ีเปนโลกิยธรรม เชน 

การตัดสินถวายผาในปจฉิมยาม ซ่ึงทําใหพราหมณไดผลานิสงส คือ การไดวัตถุทานจากการท่ีพระ

เจาปเสนทิโกศลพระราชทานสมบัติให ดังขอความท่ีวา “...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุก

อยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” เปนตน ทําใหเห็นจุดมุงหมายพ้ืนฐาน

ของชีวิต คือ การมีทรัพยสินเงินทอง ซ่ึงเปนจุดมุงหมายประการหนึ่งท่ีปรากฏในคัมภีรนี้  ขอนี้
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สงเคราะหในอริยสัจขอทุกข คือ สภาพท่ีทนไดยาก หมายความวา จุดมุงหมายในท่ีนี้เปนเพียงโลกิย

ธรรมเทานั้น ซ่ึงไมใชจุดมุงหมายสูงสุดในพุทธปรัชญา  

 (5) อุปายะ วิธีปฏิบัติใหถึงความดับทุกข ซ่ึงหลักปฏิบัติตามคําสอนของพระพุทธเจาจะ

สรุปลงในศีล สมาธิและปญญา สําหรับอุปายะถือเปนวิธีการสอนอยางชาญฉลาด ในแตละเรื่องจะ

ปรากฏหลักการสอนแตกตางกันไป ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบการตีความหลักการสอน

ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขา

ไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คู

แกเขา. พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา “พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น” จึง

ถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู 

แดพระตถาคตทีเดียว...” ขอความนี้แสดงใหเห็นวา พราหมณไดละความตระหนี่หรือมัจเฉรจิตของตน

ไดแมจะมีผามากสักเพียงใดก็ตาม เม่ือเขาขามพนมัจเฉรจิตในเบื้องตนไดแลวก็สามารถขามได

ตลอดไป ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอมรรค คือ วิธีการปฏิบัติใหถึงความดับทุกข  

 (6) อาณัตติ หมายถึง การชักชวนหรือการแนะนําใหละเวนความชั่วและทําความดี ใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐถานี้จะหมายถึง ขอความท่ีเปนคาถาหรือพุทธภาษิตท่ีพระพุทธเจาทรงแสดง ซ่ึง

ปรากฏโดยยอในสวนอารัมภกถา (การเกริ่นนําเบื้องตน) และปรากฏโดยละเอียดในสวนคาถา (การ

กลาวสรุปวินิจฉัยความ) ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะพบขอความพุทธภาษิตท่ีวา “บุคคลพึง

รีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีใน

บาป” อันเปนการสรุปทองเรื่องท้ังหมดท่ีกลาวมา ซ่ึงขอนี้สงเคราะหลงในอริยสัจขอมรรค คือ วิธีการ

ปฏิบัติใหถึงความดับทุกข  

 จากหลักการตีความในเทสนาวาระท่ีประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการท่ี

กลาวมา สามารถสรุปเปนภาพได ดังนี้  
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ภาพท่ี 5 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยเทสนาหารวิภังควาระ 

ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรค 

 

 ประการท่ี 2 ขอวิจยหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 2 ของหารวิภังควาระ ในขอนี้

เปนแนวทางการจําแนกอยางละเอียดท้ังในแงคําศัพทและความหมาย โดยการเพ่ิมขอหาระอีก 5 

ประการขางตน ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรคตอไปนี้  

 

การจําแนก

ในวิจยหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก วิธีการ 

1) ปทะ “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจาก

บาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุก

สถาน...” 

การแกอรรถ

คาถา 

2) ปุจฉา “...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสู การถาม 
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สถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจไป

พรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” 

3) วิสัชชนา “...พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผา

สาฎกไป...” 

การตอบ 

4) ปุพพาประ “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ 

เร็ว ๆ...” 

การไขความ

คําศัพท 

5) อนุคีต ิ “...ตรัสวา ‘ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเรา

ในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ถาจักไดอาจถวาย

ในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, แตเพราะถวาย 

ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง กรรม

งามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควรทํา

ในทันทีนั้นเอง, ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชา

เหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาท

ทีเดียว’...” 

การอางพุทธ

ดํารัส 

6) อัสสาทะ “...ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. 

เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎกนี้

ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น 

จิตประกอบดวยความตระหนี่ พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิต

ประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่

อันมีกําลังของเขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไวอยูเทียว ดวย

ประการฉะนี้...”  

ความยินดีท่ีทํา

ใหเกิดทุกข 

7) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ 

ปฐมยามลวงไปแลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายใน

มัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับ

สัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้

ของเรามีประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 

เราจักถวายผาสาฎกละ...” 

โทษของความ

ยินดี 

8) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

การกําจัดทุกข 

9) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะ การวาง
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แลว ขาพเจาชนะแลว’ เปนตน พระเจาปเสนทิโกศล“...รับสั่งให

พระราชทานหมวด 4 แห งวัตถุทุกอยาง...คือ ช าง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

จุดหมาย 

10) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 

4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. 

ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คูแกเขา. 

      พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน 

สละผาท่ีไดแลว ๆ เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น 

คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผาสาฎก 30 คู 

แดพระตถาคตทีเดียว...” 

วิธีการสอน 

11) อาณัตต ิ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

การวินิจฉัย

ตัดสิน 

 

 ตารางท่ี 9 การตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับการจําแนกอยางละเอียด 

 

 จากตารางท่ี 9 นี้ สามารถอธิบายใหเห็นการจําแนกเรื่องราวตามขอวิจยหาระท้ัง 11 

ประการอยางละเอียด ดังตอไปนี้  

 (1) ปทะ หมายถึง การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกหาก

พิจารณาจากการจําแนกโดยอรรถจะเห็นวา “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิต

จากบาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน...” เปนการตีความใหเห็น

ความหมายของการหามจิตจากบาป บาปในท่ีนี้ พระพุทธโฆสะตีความวา เปนกายทุจริต เปนตน หรือ

จิตท่ีเปนอกุศล สวนการจําแนกโดยศัพทเปนการตีความใหเห็นไวยากรณของภาษา เชน คําวา ปาปา 

เปนคําขยายของจิต เปนตน หากแปลผิดไวยากรณหรือผิดสัมพันธ ก็จะทําใหความหมายคลาดเคลื่อน

ได การตีความในลักษณะนี้จะชวยใหเขาใจความหมายของคําศัพทธรรมะตามเปนจริง  

 (2) ปุจฉา หมายถึง การจําแนกคําถาม ซ่ึงสามารถแบงลักษณะคําถามไดหลายประเภท 

เชน คําถามแบบอทิฏฐโชตนา (เพ่ือแสดสิ่งท่ีไมรูเห็น) แบบสัตตาธิษฐาน (โดยมีบุคคลเปนท่ีต้ัง) 

แบบสัมมุตวิสัย (มีบัญญัติเปนวิสัย) แบบอนุมติปุจฉา (ถามความเห็นของผูตอบ) แบบอเนกาธิฏฐาน 

(มีบทหลายบทเปนท่ีตั้ง) แบปรมัตถวิสัย (มีปรมัตถเปนวิสัย) แบบปจจุปนนวิสัย (มีปจจุบันเปนวิสัย) 

แบบอตีตวิสัย (มีอดีตเปนวิสัย) (พระธรรมบาลเถระ, 2551ข: 80, 180; พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 6) ยกตัวอยางบางคําถามในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีเปนแบบอทิฏฐโชตนา เชน “...

พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน 
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เพราะเราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” คําถามนี้เปนการสอบถามความในใจของ

พราหมณีท่ีพราหมณผูเปนสามีไมอาจทราบได และอาจพิจารณาวา เปนคําถามแบบอนุมติปุจฉา คือ 

การสอบถามความคิดเห็นของผูตอบ ดังขอความท่ีวา จะไปฟงธรรมในตอนกลางวันหรือกลางคืน  

 (3) วิสัชชนา หมายถึง การจําแนกคําตอบ ซ่ึงจําแนกไดหลายประเภท เชน แบบ

เอกังสพยากรณ (คําตอบท่ีกลาวระบุอยางชัดเจน) แบบสาวเสสวิสัชชนา (คําตอบท่ียังมีสวนเหลือท่ี

ไมไดปฏิเสธขอความโดยตรง) แบบสอุตตรวิสัชชนา (คําตอบท่ีแสดงธรรมโดยมีธรรมอ่ืนสูงกวา) 

แบบโลกิยวิสัชชนา (คําตอบท่ีเปนโลกิยวิสัย) แบบปฏิปุจฉาพยากรณ (คําตอบดวนการยอมถาม) (พระ

ธรรมบาลเถระ, 2551ข: 80-81; พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 7) ยกตัวอยางคําตอบในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีเปนคําตอบของคําถามในขอขางตนกอนหนานี้ ก็จะพบคําตอบวา “...

พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวนั’ แลวไดหมผาสาฎกไป...” ซ่ึงเปนคําตอบท่ีนางพราหมณี

ตอบสามีในลักษณะของเอกังสพยากรณ  

 (4) ปุพพาประ หมายถึง การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยคําวา “ขอความกอน” 

และ “ขอความหลัง” นี้มีลักษณะสอดคลองหรือสนับสนุนกันและกัน เปนลักษณะการนําขอความท่ี

ถามไวแลวมาเปนคําตอบ อยางไรก็ตาม ในการแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จะพบลักษณะพิเศษของขอ

นี้ เชน ขอความท่ีวา “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ...” ซ่ึง

คําวา “พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ” เปนลักษณะของการไขความของบทหนาและบทหลัง (ขอความหนา

กับขอความหลัง) ซ่ึงท้ังสองขอความมีความหมายเดียวกัน วิธีการนี้เปนการนําขยายความของ

ขอความหนาใหมีความชัดเจนข้ึน ในท่ีนี้เรียกวา วิวริย-วิวรณะ ซ่ึงมีวิธีเรียกเฉพาะ คือ คําวา ดวน ๆ 

เปนวิวริยะ สวนคําวา เร็ว ๆ เปนวิวรณะ  

 (5) อนุคีติ หมายถึง การจําแนกโดยอางพุทธพจนท่ีปรากฏในสูตรตาง ๆ ซ่ึงในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบขอความท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา ดังท่ีวา “...ตรัสวา ‘ภิกษุ

ท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ถา

จักไดอาจถวายในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, แตเพราะถวาย ในเวลาจวนใกลรุง 

เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, แทจริง กรรมงามอันบุคคลผูเม่ือกระทํา ไมใหจิตท่ีเกิดข้ึนเสื่อมเสีย ควร

ทําในทันทีนั้นเอง, ดวยวา กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํา

กรรมงามในลําดับแหงจิตตุปบาททีเดียว’...” ขอความนี้เปนการยืนยันการทําความดีและผลท่ีจะไดรับ

ดวยการอางอิงพุทธพจนท่ีจําแนกผลของการถวายทานอยางละเอียด ซ่ึงขอความในลักษณะนี้จะพบ

คําวา ภิกษุท้ังหลาย (ภิกฺขเว) เปนคําตนประโยค เพ่ือเปนบงบอกวา เปนบทสนทนาของพระพุทธเจาท่ี

ตรัสกับเหลาสาวก  

 (6) อัสสาทะ หมายถึง การจําแนกความนายินดี เชน การตัณหาเปนสภาวะยินดี สวนสุข

เวทนาเปนสภาวะท่ีนายินดี ในขอนี้จําแนกอัสสาทะเปน 5 ประการ คือ สุข โสมนัส อิฏฐารมณ ตัณหา 
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วิปสลาส (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 9) ในเรื่องท่ียกตัวอยางมานี้ พบขอความท่ีพระพุทธโฆสะ

อธิบายใหเห็นสภาวจิตของพราหมณท่ีมีความโลภ ดังขอความท่ีวา “ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไป

ท่ัวสรีระของพราหมณนั้นเกิดข้ึนแลว. เขาเปนผูใครจะบูชาพระศาสดา คิดวา ‘ถาเราจักถวายผาสาฎก

นี้ไซร, ผาหมของนางพราหมณีจักไมมี ของเราก็จักไมมี’ ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พัน

ดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวง

เกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก. ความตระหนี่อันมีกําลังของเขาคอยกีดกันสัทธาจิตไว ดุจจับมัดไว

อยูเทียว ดวยประการฉะนี้...” ขอความนี้จําแนกใหเห็นถึงกุศลจิตท่ีมีศรัทธาตองการทําความดี แตก็

เกิดอกุศลจิตท่ีขัดขวางการทําความดีดังกลาว และสุดทายแมวาพราหมณจะเอาชนะอกุศลจิตแลวได

ถวายผาสาฎกแดพระพุทธเจาจนเกิดโสมนัส แตความยินดีนี้ยังเจือดวยตัณหาท่ีนําไปสูทุกข เพราะยัง

ไมใชหนทางท่ีทําใหพนจากทุกขไดอยางแทจริง  

 (7) อาทีนวะ หมายถึง การจําแนกโทษ ในท่ีนี้ หมายถึง ความทุกขเวทนา โดยจําแนกเปน 

ทุกขทุกข อันหมายถึง ความทุกขท่ีเกิดจากความหิวขาว กระหายน้ํา เปนตน วิปริณามทุกข หมายถึง 

ทุกขแปรปรวนอันเกิดจากความเปลี่ยนแปลงหรือต้ังอยูไดไมนานของสุขเวทนา และสังขารทุกข 

หมายถึง ความทุกขประจําสังขาร คือ อนิจจัง ทุกขัง อนัตตา ในเรื่องพราหมณนี้จะพบขอความท่ีเปน

ความนึกคิดของพราหมณท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยาม

ลวงไปแลว. แตนั้น ครั้นถึงมัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได. เม่ือถึงปจฉิมยาม เขา

คิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไปแลว, มัจเฉรจิตนี้ของเรามี

ประมาณเทานี้เจริญอยู จักไมใหยกศีรษะข้ึนจากอบาย 4 เราจักถวายผาสาฎกละ’...” ขอความนี้สื่อให

เห็นโทษท่ีเกิดจากความไมแนนอนหรือรวนเรของจิตวา จะทําความดีหรือไม และแมวาพราหมณจะ

ตัดสินใจถวายผาก็ตาม ก็ถือเปนสุขเวทนาเพียงชั่วคราวท่ีเรียกวา วิปริณามทุกข คือ ความทุกขท่ี

แปรปรวนไปตามเหตุปจจัย ซ่ึงยังไมใชความสุขท่ีแทจริง  

 (8) นิสสรณะ หมายถึง การจําแนกความพนจากทุกขหรือเครื่องนําออกจากทุกข โดย

จําแนกเปน 2 ประการ คือ 1) อริยมรรคเปนเหตุใหพนทุกข 2) นิพพานเปนสภาวะพนจากทุกข 

(พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 10) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นการจําแนกความพนจากทุกขชัดเจน

หลังจากการแสดงพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจา ดังขอความท่ีวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอัน

มากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” ขอความนี้จะปรากฏตอนทายหลังจาก

ท่ีพระพุทธเจาตรัสคาถาพุทธภาษิตแลว ในเรื่องนี้พระพุทธโฆสะแสดงใหเห็นชัดเจนวา ประชาชนเปน

จํานวนมากบรรลุโสดาปตติผลเปนอยางนอย บางเรื่องบรรลุอนาคามิผลเปนอยางนอย หรือบรรลุ

อรหัตตผลก็มี การแสดงในลักษณะนี้เปนการจําแนกใหเห็นสภาวะของการพนทุกขท้ัง 4 ระดับ คือ 

การบรรลุเปนพระโสดาบัน พระสกทาคามี พระอนาคามี พระอรหันต ในเรื่องนี้แมจะเปนเพียงโล

กุตตรสุขในข้ันตน คือ การบรรลุเปนพระโสดาบัน หรือเปนนิสสรณะประเภทขอแรก คือ อริยมรรคก็
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ตาม แตสิ่งท่ีพบจากโครงเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะจบดวยการแสดงถึงความหลุดพนจากทุกข

เสมอ  

 (9) ผละ หมายถึง การจําแนกจุดมุงหมายหรือสิ่งท่ีเกิดจากเหตุ เชน การปฏิบัติธรรม

สงผลใหพนจากทุคติ ในขอนี้จะจําแนกผลเปน 2 ประการ คือ 1) มุขยผล คือ ผลท่ีไดรับโดยตรง 

หมายถึง การบรรลุธรรม 2) ปรัมปรผล คือ ผลท่ีเกิดข้ึนตามมาภายหลัง (พระธัมมานันทมหาเถระ, 

2562: 10) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นการจําแนกผลของการถวายผาในยามท้ัง 3 ดังท่ีกลาวแลวในขอ

อาทีนวะ คือ การไดโภคทรัพยทันตาเห็น แตผลของการไดนี้เปนเพียงโลกิยสุข ไมใชจุดมุงหมายหลัก

ในพุทธปรัชญา ดังนั้น จะเห็นขอความในเรื่องพราหมณท่ีระบุวา “เม่ือถึงปจฉิมยาม...พระเจาปเสนทิ

โกศล...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 

4 แกพราหมณนั้น อยางนี้ คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 

ตําบล...” ขอความนี้ชี้ใหเห็นผลของการถวายทานท่ีเปนไปเพ่ือทิฏฐธัมมิกัตถประโยชนหรือประโยชน

ท่ีจะไดรับในชาตินี้เทานั้น และจัดเปนปรัมปรผลประเภทโภคสมบัติ (โภคสมฺปตฺติ) ดวยเหตุนี้ ในเนตติ

ปกรณจึงจัดขอวาดวยผละนี้เปนทุกขสัจ เพราะยังเปนผลของการทําความดีในข้ันโลกิยสุข  

 (10) อุปายะ หมายถึง การจําแนกอุบายหรือเหตุใหบรรลุธรรม เชน การหยั่งเห็นความไม

เท่ียง เปนทุกขและอนัตตาของสังขาร อยางไรก็ตาม เม่ือจําแนกอยางละเอียดแลวมี 2 ประเภท คือ 1) 

อุปายะอันเปนปุพพภาคปฏิปทาของอริยมรรค 2) อุปายะอันเปนเหตุแหงภพ (ภวสมฺปตฺติ) (พระธัม

มานันทมหาเถระ, 2562: 11) ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นเพียงปฏิปทาเบื้องตนท่ีทําใหไดโลกิยสุข

เทานั้น ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 

16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผา

สาฎก 32 คูแกเขา. พราหมณเพ่ือจะปองกันวาทะวา ‘พราหมณไมถือเอาเพ่ือตน สละผาท่ีไดแลว ๆ 

เสียสิ้น’ จึงถือเอาผาสาฎก 2 คูจากผา 32 คูนั้น คือ ‘เพ่ือตน 1 คู เพ่ือนางพราหมณี 1 คู’ ไดถวายผา

สาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” ขอความนี้จะเห็นวิธีการของพระเจาปเสนทิโกศลท่ีรับสั่งให

มอบผาแกพราหมณหลายครั้ง และพราหมณเองก็ถวายผาแดพระพุทธเจาทุกครั้งไป ปฏิปทานี้แม

ไมไดทําใหพราหมณไดบรรลุธรรมในทันใด แตก็เปนปฏิปทาเบื้องตนท่ีเปนปทัฏฐานแกอริยมรรคใน

อนาคต (ปุพพภาคปฏิปทาของอรยิมรรค) ได  

 (11) อาณัตติ หมายถึง การจําแนกการชักชวนหรือแนะนําใหปฏิบัติ เชน การชักชวนให

เวนจากความชั่ว การชักชวนใหทําความดี ไมวาจะเปนการชักชวนของพระพุทธเจา พระสาวก หรือ

เพ่ือนบาน ในเรื่องพราหมณนี้จะเห็นขอความท่ีเปนการชักชวนโดยตรงจากพุทธภาษิตประจําเรื่องนี ้

คือ คาถาท่ีวา “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความ

ดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” ถอยคําท่ีเปนคําชักชวนชัดเจน คือ “พึงรีบ...” และ “พึงหาม...” ซ่ึงถือ

เปนคําชักชวนหรือแนะนําของพระพุทธเจาโดยตรง  
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ภาพท่ี 6 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยวิจยหารวิภังควาระในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

 จากภาพท่ี 6 นี้ จะเห็นการแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะท่ีตีความพุทธ

ภาษิตเปนเรื่องราวนิทานธรรมโดยมีพ้ืนฐานแนวคิดเนตติปกรณในขอวิจยหาระท้ัง 11 ประการ

ครบถวน อยางไรก็ตาม เรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจําแนกเปนวรรคหรือตอนได 26 วรรค โดย

ใจความของแตละวรรคจะเนนเนื้อหาคนละดาน เชน เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีกลาวถึงนี้จัดอยู

ในวรรคท่ี 9 ชื่อวา บาปวรรค ใจความหลักจึงเปนเรื่องของบาป การพิจารณาวา เรื่องใดเนนเนื้อหา

ดานใดตองดูคาถาธรรมบทหรือคาถาพุทธภาษิตเปนเกณฑกําหนด ซ่ึงคาถาธรรมบทจะระบุใจความ

โดยตรงหรือโดยออมไว ยกตัวอยางคาถาธรรมบทท่ีระบุใจความโดยออม คือ เรื่องนางลาชเทวธิดาท่ี

จัดอยูในบาปวรรค แตคาถากลับกลาวถึงเรื่องบุญ ดังคาถาท่ีวา ปุฺญฺเจ ปุริโส กยิรา แปลวา ถา

บุคคลพึงทําบุญไซร (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/11-14) หากพิจารณาในแงนี้จะเห็นวา นาจะไมตรงกับบาป

วรรคท่ีถูกกําหนดไว แตหากพิจารณาอยางละเอียด ใจความหลักของเรื่องนางลาชเทวธิดานี้มีนัยตรง

ขามกับบาป (เพราะบุญตรงขามกับบาป) อันตรงขามกับเรื่องพระเสยยสกัตถเถระท่ีเรียงลําดับไวกอน 

(เรื่องพระเสยยสกัตเถระเรียงไวเปนเรื่องท่ี 2 สวนเรื่องนางลาชเทวธิดาเปนเรื่องท่ี 3) ซ่ึงเรื่องพระ

เสยยสกัตเถระมีคาถาธรรมบทเก่ียวกับบาปโดยตรง ดังคาถาท่ีวา ปาปฺเจ ปุริโส กยิรา แปลวา ถา

บุคคลพึงทําบาปไซร (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/9-10) ดังนั้น จะเห็นวา เรื่องนางลาชเทวธิดาแมจะมี

ใจความเก่ียวกับบุญ แตเปนการแสดงนัยตรงขามกับเรื่องพระเสยยสกัตเถระท่ีเปนเรื่องเก่ียวกับบาป 

การแสดงนัยดังกลาวนี้เปนการแสดงนัยตรงขาม (ใจความโดยออม) ท่ีอธิบายความเสริมเรื่องกอนหนา
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นี้ใหเดดข้ึน อันเปนลักษณะของขอปุพพาประอยางหนึ่ง จากท่ีกลาวมานี้จะเห็นวา การตีความใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาตองยึดวรรคหรือตอนเปนสําคัญวา เรื่องนั้นอยูในวรรคใด เพราะวรรคจะเปน

ตัวกําหนดใจความหลักของเรื่องท่ีถูกกําหนดไวแลวในพระไตรปฎก ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก

นี้จัดอยูในบาปวรรค ดังนั้น การตีความก็จะมีกรอบอยูในเรื่องบาปเปนสําคัญ  

 

4.4 ขอเสนอแนะ  

การวิเคราะหขอมูลในบทนี้ไดวิเคราะหตามวัตถุประสงคการวิจัยท้ังสามขอ คือ 1. การศึกษา

แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป 2. การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 3. การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา ขอเสนอแนะในบทนี้จึงขอกลาวถึงผลการวิจัยตามลําดับตอไปนี้  

ประการท่ี 1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป ในแงของการศึกษา

แนวคิดศาสตรแหงการตีความตะวันตกเปนการศึกษาแนวคิดโดยภาพรวม โดยเฉพาะการศึกษาตาม

กระบวนทรรศนท้ัง 5 ในทางปรัชญา อันเปนการประมวลแนวคิดตามยุคสมัยตั้งแตยุคดึกดําบรรพ 

หากตองการศึกษาแนวคิดอยางละเอียดตองศึกษาปลีกยอยของสํานักทางปรัชญาหรือนักปรัชญาแต

ละคน จะทําใหเขาใจศาสตรแหงการตีความอยางลึกซ้ึงมากข้ึน ในขณะท่ีการศึกษาทฤษฎีแหงการ

ตีความตะวันตกก็เปนการศึกษาตามประเภทของทฤษฎี คือ ประเภทการตีความทางศาสนาและ

ประเภทการตีความสากล ซ่ึงแตละประเภทไดจําแนกทฤษฎีไวและไดกลางถึงรายละเอียดของทฤษฎี

ตามทัศนะของนักปรัชญาท่ีเปนเจาทฤษฎีบางคนเทานั้น ไมไดนําทัศนะท่ีเปนลักษณะโตแยงหักลาง

หรือสนับสนุนมากลาวเพ่ิมแตอยางใด ดังนั้น การศึกษาเชิงลึกของทฤษฎีศาสตรแหงการตีความเหลานี้

จึงควรศึกษาเชิงเปรียบเทียบหรือพัฒนาการของทฤษฎีดวยจึงจะทําใหทัศนะท่ีกวางข้ึน  

สําหรับการศึกษาแนวคิดศาสตรแหงการตีความตะวันออกเปนการศึกษาเชิงพุทธปรัชญาเปน

หลัก โดยจําแนกเปน 2 แนวคิด คือ แนวคิดปดก้ันและแนวคิดเหมารวม ท้ังสองแนวคิดนี้ยึดหลักการ

ท่ีตางกันตามสํานักมหายานและเถรวาท โดยท่ัวไปสํานักปรัชญาในฝายมหายานนิยมใชการตีความให

เขายุคสมัยตามกลุมหัวสมัยใหม ขณะท่ีสํานักปรัชญาในฝายเถรวาทนิยมใชการอธิบายความตามกลุม

อนุรักษนิยม ดังนั้น แนวคิดศาสตรแหงการตีความในพุทธปรัชญาจึงมีลักษณะ 2 ประการดังกลาวนี้ 

อยางไรก็ตาม การวิเคราะหขอมูลในงานวิจัยนี้ไมไดจําแนกใหเห็นความแตกตางกันของสํานักท้ังสองนี้ 

ดังนั้น หากตองการความเห็นตางจึงควรศึกษารายละเอียดเก่ียวกับหลักพุทธปรัชญา รวมถึงนัก

ปรัชญาของสองสํานักนี้อยางถองแท จึงจะทําใหเห็นทัศนะท่ีตางกันของสํานักท้ังสอง  

สวนทฤษฎีการตีความตะวันออกนั้น คณะผูวิจัยไดเลือกศึกษาทฤษฎีของฝายเถรวาท เพราะ

เปนทฤษฎีท่ีสอดคลองกับคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อันเปนวรรณกรรมท่ีแตงข้ึนในฝายเถรวาทและ

แพรหลายในฐานะตําราเรียนของคณะสงฆในฝายเถรวาทเอง อยางไรก็ตาม ทฤษฎีการตีความฝายเถร
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วาทท่ีศึกษานี้เปนการศึกษาโดยภาพรวมท้ัง 12 ทฤษฎี ไมไดเนนทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งเปนการเฉพาะ 

แตหากจะศึกษาเฉพาะก็อาจนําทฤษฎีท่ีเก่ียวของกับคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาโดยตรงไปศึกษาได เชน 

ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม (Interpretation by Tale) ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 

(Interpretation by Simile) ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย (Interpretation by Skilful Means)  

ประการท่ี 2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ในบทนี้ได

นําแนวคิดและทฤษฎีการตีความท้ังทางตะวันตกและตะวันออกมาบูรณาการเขาดวยกันเพ่ือใหเห็น

แนวคิดการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเดดชัดข้ึน โดยเฉพาะการนําแนวคิดเรื่องการตีความแบบ

พุทธภาษิตของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) หรือพระพรหมวชิรปญญาจารยในปจจุบัน มาเปน

แนวคิดหลักในการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา โดยการอธิบายรวมกับทัศนะ

ของกีรติ บุญเจือและวีรชาติ นิ่มอนงคท่ีไดศึกษาทฤษฎีการตีความท้ังตะวันตกและตะวันออกไว ดังนั้น 

การพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาประการแรกจึงเปนการตีความแบบพุทธ

ภาษิตภายใตกรอบของคําเหลานี้ คือ 1) จํากัดความ 2) ขยายความ 3) อธิบายความ และ 4) วินิจฉัย

ความ ซ่ึงการอธิบายความหมายของคําท้ังสี่นี้ไดอาศัยทฤษฎีการตีความทางตะวันตกและตะวันออก

เปนพ้ืนฐาน ท้ังนี้ เพ่ือใหเขากับบริบทของเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังนั้น หากตองการทราบ

ความหมายท่ีแทจริงของคําท้ังสี่ตามทัศนะของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ก็สามารถศึกษา

เพ่ิมเติมได ซ่ึงจะทําใหเขาใจความหมายดั้งเดิมท่ีทานอธิบายไวและอาจนําไปอธิบายพุทธพจนโดยตรง

ไดชัดกวาการอธิบายในเชิงนิทานเรื่องเลาแบบคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาประการท่ีสอง คือ การ

ตีความแบบเนตติปกรณ เนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความเลมหนึ่งของพุทธปรัชญาเถรวาทซ่ึงแตง

โดยพระมหากัจจายนะ พระมหาสาวกสมัยพุทธกาล คณะสงฆพมาจึงถือเปนสวนหนึ่ งของ

พระไตรปฎก คัมภีรเนตติปกรณจําแนกเนื้อหาเปน 4 สวนหลัก คือ 1) สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) 

นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ซ่ึงการนําเนื้อหามาใชในการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถา คือ ขอท่ี 4 ปฏินิทเทสวาระเทานั้น เพราะคณะผูวิจัยเห็นวา มีใจความหลักท่ีเก่ียวของ

กับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังนั้น หากตองการเขาใจความหมายและความสําคัญของเนต

ติปกรณท้ังหมดอยางละเอียดจึงควรศึกษาเนื้อหาท้ังสี่สวนหลักของคัมภีรนี้  

อยางไรก็ตาม ในขอปฏินิทเทสวาระนี้จําแนกเนื้อหายอยเปน 4 สวน คือ 1) หารวิภังควาระ 

2) หารสัมปาตวาระ 3) นยสมุฏฐานวาระ 4) สาสนปฏฐาน และสวนท่ีนํามาใชอธิบายเพ่ือใหเห็น

หลักการของการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ก็คือ หารวิภังควาระท้ัง 16 ขอ หรือเรียกโดยยอวา 

หาระ 16 เทานั้น ซ่ึงไดอธิบายโดยนําคาถาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาเปนตัวอยางของการ

ตีความวา คาถาเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้ตรงกับแนวคิดหาระท้ัง 16 อยางไรบาง เพราะฉะนั้น 
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หากตองการศึกษาหาระท้ัง 16 อยางละเอียดก็ควรนําคาถาอ่ืนในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามาศึกษา

เปรียบเทียบดวย เพ่ือใหเห็นการพัฒนาศาสตรแหงการตีความในมิติท่ีกวางข้ึน  

ประการท่ี 3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

การนําเสนอรูปแบบในท่ีนี้มี 2 แนวคิด คือ 1) การตีความแบบพุทธภาษิต 2) การตีความแบบเนตติ

ปกรณ การตีความแบบพุทธภาษิตเปนการตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาภายใตกรอบคําวา จํากัดความ 

ขยายความ อธิบายความและวินิจฉัยความ ท้ังสี่คําเหลานี้เปนคําหลักในการตีความรูปแบบท่ี 1 ซ่ึง

สามารถสรุปลงในสวนประกอบของเรื่อง 3 สวน คือ 1) บทนํา (Introduction) 2) เนื้อเรื่อง (Body) 

3) บทสรุป (Conclusion) ท้ังสามสวนนี้เปนลักษณะการเขียนเรียงความท่ัวไป แตเรื่องราวในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาเปนลักษณะของนิทานธรรมท่ีมีลักษณะสวนประกอบเฉพาะ คือ อารัมภกถา วัตถุกถา 

คาถา เวยยากรณะ (แกอรรถ) และสโมธาน โดยท่ีบทนําจัดเปนอารัมภกถาและเปนลักษณะการจํากัด

ความ เนื้อหาจัดเปนวัตถุกถาและเปนลักษณะของการขยายความ สวนบทสรุปจัดเปนคาถา เวย

ยากรณะ สโมธานและเปนลักษณะของการวินิจฉัยความกับอธิบายความ นอกจากนี้ ความพิเศษของ

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ก็คือ การประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 ดาน คือ 1) 

แกนเรื่อง 2) โครงเรื่อง 3) ตัวละคร 4) บทสนทนา 5) ฉาก 6) บรรยากาศ ท้ังหกดานนี้ประกอบอยูใน

เรื่องราวของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา เพราะฉะนั้น ผูศึกษาคัมภีรนี้ตองเขาใจภาษาและสํานวนเฉพาะ

ของเรื่องราวอยูพอสมควร โดยเฉพาะความรูพ้ืนฐานดานภาษาบาลีท่ีเปนตนฉบับของเรื่อง รวมถึง

คําศัพทในพุทธปรัชญาท่ีตองทําความเขาใจอยางลึกซ้ึง เพ่ือใหเขาใจบริบทของเรื่องราวในคัมภีร 

ดังนั้น ขอเสนอแนะในการศึกษาในการตีความรูปแบบท่ี 1 นี้ จึงเปนเรื่องของความรูพ้ืนฐานทางภาษา

และสํานวนเฉพาะท่ีตองศึกษาเพ่ิมเติมเพ่ือทําความเขาใจคัมภีรใหถองแท  

สวนการตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ ดังท่ีกลาวในวัตถุประสงคการวิจัยท่ี 2 

ขอการพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ ซ่ึงเนนปฏิ

นิทเทสวาระในขอหารวิภังควาระท้ัง 16 อยางไรก็ตาม การนําเสนอรูปแบบการตีความในท่ีนี้ได

ยกตัวอยางเพียง 2 หาระ คือ เทสนาหาระและวิจยหาระเทานั้น โดยท้ังสองหาระไดนําเรื่องพราหมณ

ชื่อจูเฬกสาฎกในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามาเปนตัวอยางการตีความ เพ่ือใหเห็นรายละเอียดวา มี

หลักการของเทสนาหาระและวิจยหาระอะไรบาง ท้ังสองเทสนาหาระมีหลักการท่ีเปนใจความสําคัญ 6 

ประการเหมือนกัน คือ 1) อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) อุปายะ และ 6) อาณัตติ แต

วิจยหาระจะเพ่ิมอีก 5 หาระในขอขางตน คือ 1) ปทะ 2) ปุจฉา 3) วิสัชชนา 4) ปุพพาประ 5) อนุคีติ 

รวมแลววิจยหาระมีใจความสําคัญ 11 ประการ ความแตกตางของใจความสําคัญท้ัง 6 ระหวางเทสนา

หาระกับวิจยหาระ คือ การแสดงรายละเอียดแตกตางกัน โดยท่ีวิจยหาระจะจําแนกใจความเปนขอ ๆ 

ในเชิงเปรียบเทียบใหเห็นความตางระหวางกัน สวนเทสนาหาระเองก็สงเคราะหใจความสําคัญท้ัง 6 

ประการ เขาในหลักการหลายอยาง เชน อริยสัจ 4 ดังนั้น การทําความเขาใจหลักการเหลานี้แลว
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วิเคราะหเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาวา ตรงกับหลักการอยางไรบาง จึงคอนขางสับสนสําหรับผูท่ี

ไมเคยศึกษาคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาและคัมภีรเนตติปกรณมากอน ดังนั้น ขอแนะนําสําหรับรูปแบบการ

ตีความท่ี 2 จึงเปนเรื่องการศึกษาคัมภีรในเชิงลึก อาจเปนคัมภีรใดคัมภีรหนึ่งหรือท้ังสองคัมภีรและ

ควรมีพ้ืนฐานดานภาษาบาลีเพ่ือใชในการสืบคนคําศัพทตอไป  
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บทที่ 5  

สรุปอภิปรายผลและขอเสนอแนะ  

 

ในบทนี้ขอดําเนินการตามวัตถุประสงคการวิจัย โดยจําแนกเปน 3 หัวขอ ดังนี้ ตอนท่ี 1 เปน

การสรุปผลการวิจัย ตอนท่ี 2 เปนการอภิปรายผลการวิจัย และตอนท่ี 3 เปนขอเสนอแนะ ซ่ึงในตอน

ท่ี 1 และ 2 จะไดนําเสนอตามวัตถุประสงคการวิจัยท้ังสามขอ คือ 1. การศึกษาแนวคิดและทฤษฎี

ศาสตรแหงการตีความท่ัวไป 2. การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

และ 3. การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ดังรายละเอียด

ตอไปนี้  

 

5.1 สรุปผลการวิจัย  

5.1.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

 5.1.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก แนวคิดศาสตรแหงการ

ตีความทางตะวันตกตามกรอบของความหมายท่ีราชบัณฑิตจําแนกไวมี 3 ลักษณะ ดังนี้  

 ลักษณะท่ี 1 แนวคิดเทววิทยา (Theology) เปนแนวคิดท่ีเก่ียวกับการอธิบายความหมาย

เรื่องราวท่ีปรากฏในคัมภีรไบเบิล เชน แนวคิดการตีความของชไลเออรมาเคอร 3 นัย คือ 1) ศิลปะ

ของการเสนอความคิดของมนุษยอยางถูกตอง 2) ศิลปะของการสื่อสารคําพูดของคนอ่ืนแกบุคคลท่ี

สาม 3) ศิลปะของการทําความเขาใจคําพูดของคนอ่ืนอยางถูกตอง สวนพอล ริเกอร ใหทัศนะการ

ตีความท่ี เปนการทําความเขาใจการแปลความหมายของคัมภีร (Texts) โดยตองเขาใจเนื้อหาในคัมภีร

ใหถองแทแลวจึงอธิบายรายละเอียดของคัมภีรภายหลัง นอกจากนี้ ยังมีกลุมนักการศาสนาท่ีตีความ

คัมภีรไบเบิลในรูปแบบการปฏิบัติท่ีเหมาะสมและอยูในทิศทางเดียวกัน เชน แนวคิดของเคลเมนต 

นิกายโปรเตสแตนตใหทัศนะการตีความศาสนาในเชิงปรัชญามนุษยนิยมวา เปนเครื่องมือเขาถึงเทว

วิทยา การตีความตามทัศนะนี้อยูบนหลักการการตีความคัมภีร 3 ลักษณะ คือ 1) การตีความตาม

ตัวอักษร (Literal) 2) การตีความตามศีลธรรม (Moral) และ 3) การตีความแบบเปรียบเทียบ 

(Allegorical)  

 ลักษณะท่ี 2 แนวคิดปรัชญาสังคม (Social Philosophy) เปนแนวคิดการตีความเก่ียวกับ

พฤติกรรมมนุษย เนื่องจากมนุษยเปนสัตวท่ีตองสื่อสารกับบุคคลอ่ืนโดยอาศัยภาษาเปนสื่อกลาง ซ่ึง

ตองทําความเขาใจหลักของศาสตรและศิลปในการสื่อสารระหวางกัน ดังนั้น มนุษยจึงเปนนักตีความ

โดยมีภาษาเปนสื่อกลางในการทําความเขาใจ เชน แนวคิดกลุมของวิลเฮลม ดิลธาย ท่ีเห็นวา การ

ตีความตามท่ีเขาใจท่ัวไป ใชเปนพ้ืนฐานของวิธีทางมนุษยศาสตรได กลุมนี้จึงคนหาหลักการเบื้องตนท่ี
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เปนมาตรฐานสําหรับทําความเขาใจมนุษย ซ่ึงเปนลักษณะของการทําความเขาใจจากสามัญสู

มนุษยศาสตรหรือท่ีเรียกวา จากสามัญสูสากล  

 ลักษณะท่ี 3 แนวคิดอัตถิภาวนิยม (Existentialism) เปนแนวคิดจริยศาสตรท่ีแสวงหา

เปาหมายของการเปนมนุษยท่ีแทจริง เชน กลุมการตีความของไฮเดกเกอรและกาดาเมอร ท่ีเห็นวา 

ความเขาใจและการแปลความหมายเปนวธิีการพ้ืนฐานของมนุษยจึงเสนอการตรวจสอบปรากฏการณ

วิทยา (Phenomenology) เก่ียวกับความเขาใจทางภววิทยา (Ontology) วิธีการนี้ไฮเดกเกอร

เรียกวา ดาซายน (Dasein) หมายถึง การเขาใจภาวะหรือความมีอยูของมนุษยในทุกคน อันเปน

เปาหมายในการตีความท่ีมีวัตถุประสงคเพ่ือเปดเผยใหเขาใจความหมายของดาซายน  

 หากจําแนกยุคของศาสตรแหงการตีความแลว คณะผูวิจัยขอประมวลเนื้อหาศาสตรแหง

การตีความตามกรอบแนวคิดเรื่อง “กระบวนทรรศนในการสอนปรัชญา” ซ่ึงจําแนกเปน 5 กระบวน

ทรรศนตามยุคตาง ๆ ดังนี้  

 กระบวนทรรศนท่ี 1 ยุคแรกเริ่มหรือยุคดึกดําบรรพ (Primitive Paradigm) ยุคนี้ มี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากน้ําพระทัยของสิ่งศักดิ์สิทธิ์ เปนยุคแรกเริ่มของเผาพันธุมนุษยจนกระท่ัง

ปจจุบันก็ยังมีความเชื่อนี้อยู การตีความในกระบวนทรรศนแรกจึงยังไมมีวิธีการท่ีเปนระบบ แตมนุษย

สามารถใชภาษาสื่อความหมายของกระบวนทรรศนนี้ไดโดยไมตองตีความหมายใด ๆ เพราะเม่ือ

มนุษยเขาใจสิ่งท่ีสื่อความมาอยางไรก็ยึดถือตามนั้น หากเขาใจความหมายผิดพลาดก็จะไมถือโทษเอา

ผิด แตจะถือเพียงวา เปนการฟงผิดไปเทานั้นเอง ความเขาใจในลักษณะนี้เปนการตีความท่ีเกิดโดย

ธรรมชาติซ่ึงไมมีรูปแบบหรือกฎเกณฑท่ีซับซอน และเปนการตีความท่ีไมไดเนนรูปแบบการใชภาษา

เทาใดนัก  

 กระบวนทรรศนท่ี 2 ยุคโบราณ (Ancient Paradigm) ยุคนี้ถือเปนยุคคลาสสิก ซ่ึงมี

สโลแกนวา ทุกอยางมาจากกฎธรรมชาติ เปนยุคท่ีมนุษยเริ่มเสาะแสวงหาความจริงของธรรมชาติ 

และเริ่มเขาใจปรากฏการณทางธรรมชาติมากข้ึน การดําเนินชีวิตมีกฎเกณฑข้ึน มองอํานาจเหนือ

ธรรมชาติอยางเปนระบบ คือ การเชื่ออยางมีเหตุผลกวาเดิม กระบวนทรรศนในยุคนี้จึงเชื่อวา ทุก

อยางมีกฎเกณฑตายตัว และเชื่อวา ความสําเร็จของมนุษยอยูท่ีการกระทําตามกฏของโลก จึงพยายาม

คนควาเพ่ือใหเขาใจกฎของโลกและปฏิบัติตามอยางเครงครัด แมจะมีเหตุผลท่ีแตกตางกันบางตาม

ทฤษฎีท่ีแตละทานไดคนพบ  

 กระบวนทรรศนท่ี 3 ยุคกลาง (Medieval Paradigm) ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ี

กระทําในโลกนี้ เพ่ือสงผลดีในโลกหนา เปนยุคท่ีอาณาจักรโรมันลมสลาย ยุคนี้ถือเปนยุคมืดของ

ปรัชญา แตแนวคิดการตีความกลับไดรับความเจริญในยุคนี้ เพราะเกิดการตีความของหลักคําสอนใน

คริสตศาสนา อาจเรียกวา เปนกระบวนทรรศนของศาสนาก็วาได เพราะเปนชวงท่ีศาสนาคริสตเริ่ม

เผยแผในอาณาจักรใกลเคียง และนักบุญก็นําหลักคําสอนของนักปรัชญามาอธิบายคําสอนคริสตใหเขา
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กับยุคสมัยนั้นมากยิ่งข้ึน การตีความในกระบวนทรรศนยุคกลางจึงเปนการตีความเชิงศาสนาโดย

นักการศาสนามากกวานักปรัชญา และมีศรัทธาความเชื่อเรื่องบาปบุญคุณโทษ ปฏิบัติเพ่ือเขาถึง

เปาหมายของศาสนาตนเอง  

 กระบวนทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm) ยุคนี้มีสโลแกนวา ทุกอยางท่ีเปน

ความจริงตองพิสูจนไดดวยกฎเกณฑทางวิทยาศาสตร เปนยุคฟนฟูศิลปวิทยาในยุโรป (Renaissance) 

ยุคนี้มีความเชื่อท่ีตั้งอยูบนพ้ืนฐานของวิทยาศาสตรท่ีสามารถพิสูจนได ทุกสิ่งมีเหตุผลรองรับและมี

กฎเกณฑแนนอนตายตัว ความสุขของมนุษยยุคนี้จึงเปนความสุขท่ีรับรูได กระบวนทรรศนยุคนี้เปนยุค

แหงความเจริญเติบโตในทุกดาน ไมวาจะเปนดานเศรษฐกิจ การเมือง เทคโนโลยี ขอมูลขาวสาร แตก็

เปนยุคท่ีมีปญหาซับซอนยากท่ีจะแกไข ชาวโลกจึงหันมาใชหลักประนีประนอมกันมากข้ึน  

 กระบวนทรรศนท่ี 5 หลังนวยุค (Post-modern Paradigm) หรือยุคปจจุบัน ยุคนี้ มี

สโลแกนวา ความรูทุกอยางมีประโยชน ตองมองคิดดวยวิจารณญาณ ตองวิเคราะห ประเมินและ

ประยุกตใช กระบวนทรรศนนี้ใหความสําคัญตอสิ่งแวดลอมโลกมากยิ่งข้ึน ทุกคนบนโลกหันมา

ตระหนักถึงภัยทางธรรมชาติ ยุคนี้เกิดแนวความเชื่อใหมท่ีวา วิทยาศาสตรเพียงอยางเดียวไมสามารถ

ใหคําตอบแกมนุษยบนโลกนี้ได แตตองอาศัยศาสตรความรู ท่ีหลากหลายในลักษณะบูรณาการ

แกปญหา การตีความจึงกลายเปนศาสตรท่ีวา อรรถปริวรรตศาสตร หรือศาสตรแหงการตีความ เพ่ือ

ใชเปนแนวคิดและเกิดเปนทฤษฎีการตีความในมุมมองท่ีตางกัน แตอยูบนพ้ืนฐานของการยอมรับ

ความแตกตางระหวางกัน การตีความในยุคนี้จึงอยูบนพ้ืนฐานของพหุวัฒนธรรมท่ีหลากหลาย การ

ยอมรับความแตกตางจึงเปนสิ่งสําคัญ รวมถึงการแสวงหาความรูควรใชการวิเคราะห วิพากษ เสวนา

เชิงลึกใหเห็นความจริงท่ีซอนอยู  

 สวนทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก ในเชิงภาคปฏิบัติไว 2 ประเภท คือ  

 ประเภทท่ี 1 การตีความทางศาสนา (Religious Hermeneutics) ประเภทนี้เปนการ

ตีความแบบจารีต (Traditional Hermeneutics) ของศาสนาแบบเทวนิยม (Theism) และเปนกลุม

การตีความท่ีนิยมภาวะเหนือธรรมชาติ (Supernatural Hermeneutics) การตีความประเภทนี้มี

วัตถุประสงคเพ่ือตีความเนื้อหาในคัมภีรหรือบทบัญญัติท่ีเปนลักษณะของกฎหมายตามหลักคําสอน

ของศาสนา ซ่ึงแตละศาสนาก็จะตีความแตกตางกันไป การตีความประเภทนี้เรียกวา เปนการตีความ

แบบแบบวิธีการ (Methodical Hermeneutics) โดยเนนระเบียบแบบแผนท่ียืนยันความถูกตองและ

เปนการตีความท่ีมีเปาหมายชัดเจน เพราะสามารถนําผลของการตีความไปสนับสนุนกลุมความเชื่อ

ทางศาสนาได การตีความประเภทนี้จึงเนนศรัทธาในสิ่งท่ีอยูเหนือธรรมชาติ ทฤษฎีการตีความเชิง

ศาสนาสามารถจําแนกเปน 3 ทฤษฎี คือ 1) การตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ 2) การตีความแบบผู

เขาฌานหรือจิตวิจักษ 3) การตีความตามตัวอักษร นอกจากนี้ ทฤษฎีการตีความเชิงศาสนายังจําแนก
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เปน 5 ทฤษฎี คือ 1) การตีความโดยพยัญชนะ 2) การตีความโดยสัญลักษณ 3) การตีความโดยอรรถ

หรือโวหาร 4) การตีความตามเหตุผล 5) การตีความตามหลักวรรณกรรม  

 ประเภทท่ี 2 การตีความสากล (General Hermeneutics) ชไลเออมาเคอรสรางแนวคิด

นี้ข้ึนมาโดยอาศัยวิธีวิทยาในการตีความ อันเปนพ้ืนฐานในการตีความตัวบททุกประเภท ไมวาจะเปน

คัมภีรทางศาสนา กฎหมาย เอกสารทางประวัติศาสตร วรรณกรรม การตีความประเภทนี้ตองการ

พัฒนาศาสตรแหงการตีความใหเปนสากล สามารถประยุกตใชไดกับการตีความทุกอยาง ไมข้ึนอยูกับ

จารีตการตีความแบบใดแบบหนึ่ง การตีความประเภทนี้ เรียกวา การตีความแบบวิธีวิทยา 

(Methodological Hermeneutics) โดยเนนระเบียบวิธีในการเลือกและพัฒนามาจากการตีความใน

ประเภทแรก คือ แบบวิธีการ (Methodical Hermeneutics) มาอีกทอดหนึ่ง การตีความแบบวิธี

วิทยาจึงมีลักษณะเปนปรนยั คือ มีความหลากหลายทางเนื้อหา โดยหลีกเลี่ยงการตัดสินเนื้อหาวา ถูก

หรือผิด ท้ังนี้ เพ่ือขจัดขอผิดพลาดท่ีอาจเกิดจากการตัดสินใจนั่นเอง ดังนั้น การตีความประเภทนี้จึง

พยายามทําความเขาใจความหมายของคําหรือขอเท็จจริงของเนื้อหาใหมากท่ีสุด เปนลักษณะของ

นักวิชาการท่ีไมใชนักการศาสนา เพราะมีความเปนกลางทางความคิด มองตัวบทอยางเทาเทียมกัน

และใชวิธีวิทยาอยางเดียวกัน การศึกษาคัมภีรทางศาสนาในยุคใหมนิยมใชการตีความแบบวิธีวิทยา

เปนกระแสหลัก ถึงกระนั้น ก็ถูกทาทายจากกระแสหลังนวยุคท่ีเปนลักษณะของการบูรณาการทาง

ความคิดดวยการนําการตีความประเภทท่ี 1 คือ แบบจารีตหรือระเบียบแบบแผนมาตีความรวมดวย 

ทฤษฎีการตีความสากลจําแนกไดหลายลักษณะ ดังตอไปนี้ 1) การตีความแบบความรูสองแควหรือ

ทฤษฎีสอม (Hume’s Fork) เปนทฤษฎีการตีความของฮูม ท่ีอธิบายเปรียบเทียบใหเห็นภาพ เหมือน

การใชสอมจิ้มลงไปบนขอความท่ีตองการตรวจสอบ หากขอความใดมีความหมาย ความหมายก็จะติด

สอมข้ึนมาเสมอ 2) การตีความตามตัวบท เปนการตีความท่ียึดตําราหรือคัมภีรเปนหลัก โดยถือวา 

ความหมายจะสมบูรณไดก็อยูท่ีตัวบท เปนทฤษฎีการตีความของกาดาเมอร วิธีนี้เรียกวา การตีความ

แบบวิภาษวิธี (Dialectic Hermeneutics) 3) การตีความเชิงการรื้อโครงสรางนิยม เปนการตีความท่ี

เห็นวา ความหมายสมบูรณอยู ท่ีการรื้อโครงสรางทางภาษา ดวยการอาศัยทฤษฎีการรื้อสราง 

(Deconstruction) มาหักลางความคิดพ้ืนฐานของทฤษฎีโครงสรางนิยม โดยมีเดอรริดาเปนผูริเริ่ม

และนําไปทดลองใชวิจารณวรรณกรรมท่ีเปนการสรางความจริงผานการเขียนเรื่องราวความจริงหรือ

ประเด็นทางศีลธรรมท่ีปรากฎอยูในแนวคิดทางอภิปรัชญา  

5.1.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก แนวคิดศาสตรแหง

การตีความทางตะวันออก ในท่ีนี้มุงกลาวถึงแนวคิดในพุทธปรัชญาฝายเถรวาทเปนหลัก โดย

นักวิชาการดานพุทธปรัชญามีทัศนะเก่ียวกับการตีความไว โดยสรุปแลว จะหมายถึง การทําความ

เขาใจความหมายของคําหรือภาษาท่ีผูพูดหรือผูเขียนใช โดยอาศัยหลักการ คือ การเขาใจศัพทและ

ไวยากรณของภาษาท่ีใช รวมถึงความหมายท่ีไดจากการตีความจะตองตรงกับความหมายของผูพูด
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หรือผูเขียน ดังนั้น การตีความจึงเปนกระบวนการท่ีพยายามทําความเขาใจเจตนารมณของผูแสดง

ความใหประจักษชัดแลวกําหนดความหมายท่ีแทจริงของขอความตามท่ีผูตีความจะเขาใจ ซ่ึงการ

ตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 4 รูปแบบ คือ 1) แบบจํากัดความ เปนการตีความดวยการ

กําหนดความหมายของคําศัพท 2) แบบขยายความ เปนการตีความดวยการขยายประเด็นท่ีไดจํากัด

ความไวแลว 3) แบบอธิบายความ เปนการตีความดวยการวิเคราะหแยกแยะเนื้อหาใหพิสดารอยางมี

เหตุผล และ 4) แบบวินิจฉัยความ เปนการตีความดวยการตัดสินชี้ขาดขอธรรม  

สวนทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก ซ่ึงในท่ีนี้หมายเอาพุทธปรัชญา จะ

เห็นวา เปนการคนหาความหมายท่ีสมบูรณ โดยอาศัยองคประกอบ คือ ผูสื่อความ คัมภีร ผูอานและ

บริบททางสังคมท่ีตองมีความเชื่อมโยงกัน อันเปนทางสายกลางท่ีนําลักษณะเดนของแตละทฤษฎีมา

ประยุกตใช ซ่ึงครอบคลุมกฎเกณฑของธรรมชาติแบบองครวม ทฤษฎีศาสตรแหงการตีความในพุทธ

ปรั ชญาจึ ง เป นทฤษฎีบู รณาการ  ( Integrationism; Holism)  ท่ี เ รี ยกว า  ปฏิ สั ม พัทธนิ ยม 

( Interactionism)  ซ่ึ งผสมผสานระหว า งทฤษฎีปด ก้ัน (Exclusivism)  กับทฤษฎี เหมารวม 

(Inclusivism) โดยทฤษฎีปดก้ันมีลักษณะมุงเนนตามวิธีการและเปาหมายอยางใดอยางหนึ่งตามท่ี

กลุมตนไดยึดถือ ทฤษฎีปดก้ันจําแนกเปน 2 กลุมยอย คือ 1. กลุมอธิบายนิยม (Explanationism) 

เปนกลุมท่ีเห็นวา การอธิบายความมีความสําคัญมากกวาการตีความ ซ่ึงเปนแนวคิดของกลุม

อนุรักษนิยมอยางเถรวาท 2. กลุมตีความนิยม (Interpretationism) เปนกลุมท่ีเห็นวา กระบวนการ

สืบคนตองเปนการตีความเขากับแนวคิดหลังนวยุค ซ่ึงเปนแนวคิดของกลุมหัวสมัยใหมอยางมหายาน 

สวนทฤษฎีเหมารวมเปนกลุมท่ีประนีประนอมระหวางทฤษฎีปดก้ันท้ังสองฝาย (กลุมอธิบายความนิยม

กับกลุมตีความนิยม) แตสวนใหญแลวทฤษฎีเหมารวมมักใหความสําคัญแกการตีความมากกวา เพราะ

เห็นวา การอธิบายความตองอาศัยการตีความ แตการตีความไมจําเปนตองอาศัยการอธิบายความ  

ทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 12 ทฤษฎี ดังนี้ 1. ทฤษฎีการ

ตีความแบบปฏิจจสมุปบาท 2. ทฤษฎกีารตีความแบบปฏฐาน 3. ทฤษฎกีารตีความแบบมหาปเทส 4. 

หลักการตีความแบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการ

ตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎกีารตีความแบบหลักศรัทธา 10 ประการ 8. ทฤษฎกีารตีความแบบดูท่ีเจตนา

เปนใหญ 9. ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย 10. ทฤษฎีการตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการ

ตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎกีารตีความแบบหลักอจินไตย  

5.1.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.1.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต เปนการตอยอดแนวคิดท่ี

พระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) ไดเสนอไว ซ่ึงผนวกกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาตะวันตกตาม

ทัศนะของกีรติ บุญเจือ และวีรชาติ นิ่มอนงค รวมถึงการประยุกตเขากับทฤษฎีการตีความพุทธ

ปรัชญาเถรวาทตามทัศนะของวีรชาติ นิ่มอนงค แนวคิดการตีความแบบพุทธภาษิตนี้จึงเปนลักษณะ
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บูรณาการรวมกับทฤษฎีการตีความอ่ืน ในท่ีนี้ ขอยักตัวอยางขอความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ในยมก

วรรคท่ี 1 หมวดวาดวยคูแหงความดีและความชั่ว เรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก มากลาวเปนตัวอยาง ดังนี้  

 

การตีความ

แบบพุทธ

ภาษิต 

ตัวอยางลําดับเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

(เรื่องธัมมิกอุบาสก) 

สวนประกอบ

ของการตีความ 

จํากัดความ  

(บทนํา) 

พระศาสดา...ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “ อิธ โมทติ เปจฺจ 

โมทติ ”  

อารัมภกถา  

ขยายความ 

(เนื้อหา) 

ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ได มี อุบาสกผูปฏิบัติธรรม

ประมาณ 500 คน....” 

วัตถุกถา  

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

พระศาสดา...ตรัสพระคาถานี้วา 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทติ  กตปุฺโญ อุภยตฺถ โมทติ 

โส โมทติ โห ปโมทติ ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน. 

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว 

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น 

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, 

เขายอมรื่นเริง. 

คาถา  

อธิบายความ  

(บทสรุป) 

บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปุฺโญ...”  เวยยากรณะ  

วินิจฉัยความ  

(บทสรุป) 

ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมี

พระโสดาบันเปนตน...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) 

สโมธาน  

 

ตารางท่ี 10 เรื่องธัมมิกอุบาสกกับการตีความตามพุทธภาษิตและสวนประกอบของเรื่อง 

 

การตีความตามแนวคิดแบบพุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ ดังรายละเอียดตอไปนี้  

ประการแรก แนวคิดจํากัดความ (Definition) เปนการใหความหมายของคําศัพท วลี 

หรือประโยคเพ่ือใหเกิดความรูความเขาใจท่ีถูกตองดวยหลักการใชเหตุผลในการใหคํานิยาม อันเปน

หลักการของการใหความหมายในเชิงตรรกศาสตรประการหนึ่ง การใหคําจํากัดความในท่ีนี้เปน

ลักษณะของการตีความเชิงศาสนาท่ีเนนตัวอักษรหรือตัวบท (Content) ท่ีเปนพยัญชนะ รวมถึงการ

พิจารณาถึงบริบทของเนื้อหา (Context) ท่ีเรียกวา อรรถหรือโวหาร ลักษณะการตีความในขอนี้จะ

เห็นตัวอยางในเรื่องท่ี 11 ธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ 
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พระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสกตรัสพระธรรมเทศนานี้วา ‘ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอม

บันเทิง เปนตน’...” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131) ในขอความนี้เปนประโยคตนเรื่องท่ีมีเปลี่ยนเนื้อหาไป

ตามบริบท (Context) ของเรื่องนั้น ๆ ใจความหลักเปนการใหคําจํากัดความเก่ียวกับพระศาสดาวา 

ทรงประทับอยูท่ีใดในขณะท่ีทรงปรารภเรื่องดังกลาวนี้ และเรื่องนี้พระศาสดาตรัสสอนในรูปของคาถา

หรือบทกลอนวาดวยเรื่องอะไร แนวคิดการจํากัดความนี้จัดเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความ

ท่ีเรียกวา อารัมภกถา ซ่ึงเปนการแสดงขอความเบื้องตนของเรื่อง  

ประการท่ีสอง แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหาในเชิงนามธรรม

ใหเปนรูปธรรมตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายเพ่ือใหเกิดความชัดเจนตามลักษณะของนิทาน

เรื่องเลา (Narrative) ประกอบดวย 1) แกนของเรื่อง 2) การกําหนดโครงเรื่อง 3) ตัวละคร 4) บท

สนทนา 5) ฉากหรือสถานท่ี 6) บรรยากาศ ในท่ีนี้ เปนการขยายรายละเอียดท่ีปรากฏในคําจํากัด

ความในขอแรกใหเดนชัด เปนลักษณะของการยกตัวละคร พรรณนาถึงฉากของเรื่อง สถานท่ีการเกิด

เหตุ ดังในธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “...ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี ไดมีอุบาสกผูปฏิบัติ

ธรรมประมาณ 500 คน บรรดาอุบาสกเหลานั้น คนหนึ่ง ๆ มีอุบาสกเปนบริวารคนละ 500 คน 

อุบาสกท่ีเปนหัวหนาแหงอุบาสกเหลานั้นมีบุตร 7 คน ธิดา 7 คน บรรดาบุตรและธิดาเหลานั้น คน

หนึ่ง ๆ ไดมีสลากยาคู สลากภัต ปกขิกภัต สังฆภัต อุโปสถิกภัต อาคันตุกภัต วัสสาวาสิกภัต อยางละท่ี

...ยังเกิดในฐานะเปนท่ีชื่นชมนั่นแลอีกหรือ (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/131-134) ในขอความนี้เปนลักษณะ

เรื่องเลาหรือนิทานยกตัวอยางประกอบ เปนขอความท่ีปรากฏอยูระหวางประโยคตนเรื่องกับคาถา 

ขอความทองเรื่องในขอนี้เรียกวา บทนิเทศ อันเปนลักษณะของสวนประกอบการตีความท่ีเรียกวา 

วัตถุกถา  

ประการท่ีสาม แนวคิดอธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความ

ละเอียดของเนื้อเรื่องหรือนิทาน สําหรับการอธิบายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้จะเปนขอความการ

แกอรรถ ดังเรื่องธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ความวา “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา กตปุฺโญ เปน

ตน ความวา บุคคลผูทํากุศลมีประการตาง ๆ ยอมบันเทิง ดวยความบันเทิงเพราะกรรมในโลกนี้วา 

“กรรมชั่ว เราไมไดทําเลย, กรรมดี เราทําแลวหนอ”... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) ขอความนี้เปน

ลักษณะการไขความคาถาท่ีแสดงไวในสวนของแนวคิดวินิจฉัยความ ท้ังนี้ เพ่ือเปนการชี้แจงคําศัพท

หรือประโยคท่ีเปนคาถาหรือรอยกรองในกรณีท่ีผูอานหรือผูแปลไมสามารถเขาใจความหมาย แนวคิด

ขยายความนี้เปนลักษณะของสวนประกอบการตีความท่ีเรียกวา เวยยากรณะ อันเปนแนวคิดอธิบาย

ความท่ีเปนการแกอรรถในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

ประการท่ีสี่ แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เปนลักษณะของการตัดสินใหเห็นผล

การกระทําของตัวละคร หรือหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถาหรือบทรอย

กรอง เพ่ือใหผูอานไดพิจารณาดวยเหตุผลตามท่ีเปนจริง ดังเรื่องธัมมิกอุบาสก (ดังตารางท่ี 10) ในชวง
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ท่ี 1 ความวา “...พระศาสดาตรัสวา ‘อยางนั้น ภิกษุท้ังหลาย เพราะคนผูไมประมาทแลวท้ังหลาย เปน

คฤหัสถก็ตาม เปนบรรพชิตก็ตาม ยอมบันเทิงในท่ีท้ังปวงทีเดียว’ ดังนี้แลว ตรัสพระคาถานี้วา อิธ 

โมทติ เปจฺจ โมทติ เปนตน (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) นอกจากนี้ ยังเปนปรากฏการวินิจฉัยความ

ในชวงท่ี 2 อันเปนการสรุปรวบยอดของเนื้อหาท้ังหมดวามีผลลัพธเปนอยางไร ดังในธัมมิกอุบาสก 

ความวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดเปนพระอริยบุคคลมีพระโสดาบันเปนตน พระธรรม

เทศนาไดมีประโยชนแกมหาชนแล. เรื่องธัมมิกอุบาสก จบ” (ขุ.ธ.อ. (มมร) 40/11/134) ขอความท้ัง

สองชวงนี้เปนการสรุปประเด็นเรื่องราวท้ังหมดจึงเปนแนวคิดวินิจฉัยความเพ่ือเปนการตัดสินวา 

เรื่องราวท่ีเกริ่นนําและการขยายความตามทองเรื่อง สุดทายแลวสามารถสรุปใจความไดอยางไรบาง 

ซ่ึงแนวคิดวินิจฉัยความมีลักษณะเปนบทปฏินิเทศท่ีสามารถจําแนกเปน 2 ลักษณะ คือ 1) การวินิจฉัย

ดวยการสรุปเปนคาถา เปนลักษณะของการตีความท่ีเรียกวา คาถา 2) การวินิจฉัยท่ีเปนการสรุปผล

ลัพธท่ีเกิดข้ึนจากการไดฟงคาถา เปนลักษณะของการตีความท่ีเรียกวา สโมธาน  

5.1.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ เปนคัมภีรแนะแนวหรือ

แนวทางเพ่ือทําความเขาใจพุทธพจน ประพันธในสมัยพุทธกาลโดยพระมหากัจจายนเถระ เปนคัมภีร

การตีความทางพุทธปรัชญาท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การวิเคราะหตามเนตติปกรณทําใหเห็น

ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย ทฤษฎีการตีความแบบวิธีอุทาหรณและทฤษฎีการตีความแบบนิทาน

ธรรม โครงสรางของเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณจําแนก ดังนี้  

 

วาระใหญ 2 ลีลา 4 ความหมาย 

1. สังคหวาระ  1. สังคหวาระ  การอธิบายความแบบสั้น/สรุปเรื่อง   

2. วิภาควาระ  

2. อุทเทสวาระ  การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว  

3. นิทเทสวาระ  คําจํากัดความของชื่อในแตละขอ  

4. ปฏินิทเทสวาระ  การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ  

 4.1 หารวิภังควาระ  การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ  

 4.2 หารสัมปาตวาระ  แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระ 16  

 4.3 นยสมุฏฐานวาระ  วิธีอธิบายเหตุเกิดของนัยท้ัง 5  

 4.4 สาสนปฎฐาน  การจัดหมวดหมูของสูตรแสดงคําสอน  

 

ตารางท่ี 11 โครงสรางเนื้อหาในคัมภีรเนตติปกรณ (ภาษาบาลีมี 192 หนา) 

 

จากโครงสรางนี้เนื้อหาหลักของเนตติปกรณจะปรากฏอยูในสวนของปฏินิทเทสวาระ

ขอ 4.1 หารวิภังควาระ 4.3 นยสมุฏฐานวาระ และ 4.4 สาสนปฏฐาน แตเนื้อหาท่ีคณะผูวิจัยนํามา
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เปนแนวทางในการพัฒนาใหเห็นศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ หารวิภังควาระ 

เรียกโดยยอวา หาระ (Modes of Conveying) เปนแนวทางหรือวิธีการท่ีชวยขจัดความเห็นผิดหรือ

ความสงสัยเพ่ือใหเขาใจสมมติฐานของเนื้อหาและเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการอธิบายดวย

พยัญชนะอยางละเอียด หลักหาระจึงเปนวิธีการตีความเชิงตรรกะของพระสูตรท่ีจําแนกได 16 

ประการ ในท่ีนี้  คณะผูวิจัยไดนําเสนอเฉพาะการตีความในกรณีคาถาในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกตามหลักการของหาระ 16 ดังคาถาท่ีวา  

 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  

บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  

 

การตีความคาถาในเรื่องจูเฬกสาฎกเปนการอธิบายรูปศัพทในพุทธพจนตามหลักการ

ของหาระ 16 ดังนี้  

ประการท่ี 1 เทสนาหาระ เปนการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ คือ (1) อัสสาทะ 

สภาวะทําใหเหลาสัตวยินดี (2) อาทีนวะ การแสดงโทษของการยินดี (3) นิสสรณะ เหตุแหงความพน

ทุกข (4) ผละหรือจุดมุงหมาย คือ เพ่ือใหใจไมยินดีในความชั่ว (5) อุปายะ เหตุใหบรรลุอริยมรรค (6) 

อาณัตติ คือ การท่ีพระพุทธเจาทรงแนะนําใหกระทําความดีและหลีกเลี่ยงจากความชั่ว 

ประการท่ี 2 วิจยหาระ เปนแนวทางการจําแนก 11 อยาง คือ (1) ปทะ คือ การ

จําแนกบทโดยอรรถและศัพท (2) ปุจฉา คือ การจําแนกคําถาม (3) วิสัชชนา คือ การจําแนกคําตอบ 

(4) ปุพพาประ คือ การจําแนกขอความกอนและหลัง (5) อนุคีติ คือ การจําแนกโดยอางพุทธพจนหรือ

สาธกอางอิง (6) อัสสาทะ คือ การจําแนกอัสสาทะ (7) อาทีนวะ คือ การจําแนกโทษ (8) นิสสรณะ 

คือ การจําแนกเหตุแหงความพนทุกข (9) ผละ คือ การจําแนกจุดมุงหมาย (10) อุปายะ คือ การ

จําแนกอุบาย (11) อาณัตติ คือ การจําแนกการชักชวนใหทําบุญและหลีกเลี่ยงจากบาป  

ประการท่ี 3 ยุตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงความเหมาะสมโดยศัพทและอรรถ 

ความเหมาะสมโดยศัพท คือ เปนคําศัพทท่ีถูกตองตามหลักภาษาและสื่อถึงเนื้อความท่ีผูกลาวตองการ

ใหเขาใจ สวนความเหมาะสมโดยอรรถ คือ ความไมขัดแยงกันโดยสภาวะของพระสูตรและพระวินัย  

ประการท่ี 4 ปทัฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุใกลของสิ่งตาง ๆ โดยอนุโลม

นัยและปฏิโลมนัย ซ่ึงเปนการพิจารณาลักษณะของสิ่งนั้นกอน เชน การพิจารณาวา ลักษณะของ

ตัณหา คือ การยึดติดผูกพันก็จะเขาใจไดวา รูปท่ีชักชวนใหหลงใหลตองเปนปทัฏฐานแกตัณหา  
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ประการท่ี 5 ลักขณหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมิไดกลาวไวโดยตรง หรือไมได

ระบุจดจําดวยวิธีใดวิธีหนึ่ง แตมีสภาพเหมือนกันโดยลักษณะ คือ การดําเนินไปรวมกัน (สหจาริตา) 

โดยกิจ คือ มีหนาท่ีเสมอกัน (สหกิจจตา) โดยเหตุ คือ มีเหตุเสมอกัน (สมานเหตุตา) โดยผล คือ มี

จุดหมายเสมอกัน (สมานผลตา) และโดยอารมณ คือ มีอารมณเสมอกัน (สมานารัมมณตา)  

ประการท่ี 6 จตุพยูหหาระ เปนแนวทางการอธิบายดวยวิธี 4 กลุม คือ 1) เนรุตตะหรือ

นิรุตติ คือ รูปวิเคราะห 2) อธิปปายะ คือ ความมุงหมายของพระพุทธเจาหรือพระสาวกในพระสูตร 3) 

นิทานะ คือ เหตุของการแสดงธรรม 2 ประการ คือ (1) อัชฌัตติกนิทาน (กรุณาและเทสนาญาณ) (2) 

พาหิรนิทาน (เทสกาลเทสก-ผูแสดง และปฏิคคาหก-ผูรับฟง) 4) ปุพพาปรานุสนธิ คือ การเชื่อมโยง

พระสูตรท่ีกําลังแสดงกับพระสูตรอ่ืนเพ่ือนํามาอางเปนตัวอยาง  

ประการท่ี 7 อาวัฏฏหาระ เปนแนวทางการอธิบายเพ่ือแสวงหาเหตุใกล (ปทัฏฐาน) 

แลวเวียนไปหาธรรมท่ีเสมอกัน (สภาคธรรม) และธรรมท่ีไมเสมอกัน (วิสภาคธรรม-ธรรมท่ีตรงกัน

ขาม)  

ประการท่ี 8 วิภัตติหาระ เปนแนวทางการจําแนกขอความในพุทธพจนเปน 3 ประการ 

คือ (1) จําแนกโดยธรรมท่ีตรงขาม (ธรรมวิภัตติ) (2) จําแนกโดยเหตุใกล (ปทัฏฐานวิภัตติ) (3) จําแนก

โดยภูมิ (ภูมิวิภัตติ)  

ประการท่ี 9 ปริวัตตนหาระ เปนแนวทางการเปลี่ยนเปนธรรมท่ีตรงกันขาม (ปฏิปกข

ธรรม) ดวยการเสนอเนื้อหาหรือหลักธรรมท่ีตรงกันขามกับเรื่องท่ีตองการจะอธิบาย  

ประการท่ี 10 เววจนหาระ เปนแนวทางการแสดงคําไวพจนหรือคําท่ีมีความหมาย

อยางเดียวกัน ซ่ึงจัดอยูในกลุมเรื่องใกลเคียงกัน เชน จิต มโน วิญญาณ หรือเปนคําท่ีอาจใชแทนกันได 

โดยเปนคําท่ีแยกแยะคุณลักษณะแตกตางกันออกไป  

ประการท่ี 11 ปญญัตติหาระ เปนแนวทางในการแสดงบัญญัติตาง ๆ ตามสมควรแก

ขอความนั้น ๆ เปนการวิเคราะหความหมายของคําหรือขอความอยางละเอียด  

ประการท่ี 12 โอตรณหาระ เปนแนวทางการอธิบายตามหลักขันธ อายตนะ ธาตุ 

อินทรีย และปฏิจจสมุปบาท ซ่ึงอํานวยประโยชนใหเขาใจพุทธพจนท้ังเชิงปริยัติและปฏิบัติ  

ประการท่ี 13 โสธนหาระ เปนแนวทางการตรวจสอบบท (ปทะ) ใจความของบท 

(ปทัตถะ) คําถาม-คําตอบ (ปุจฉาวิสัชนา) และบุคคลปรารภถามปญหา (อารัมภะ) ซ่ึงพระพุทธเจาได

ทรงแสดงไวแลวตามสมควร  

ประการท่ี 14 อธิฏฐานหาระ เปนแนวทางการแสดงธรรมท่ีมีลักษณะรวมหรือไป 

(เอกัตตตา) และธรรมท่ีมีลักษณะแตกตางหรือพิเศษ (เวมัตตา) หมายความวา ธรรมท้ังหลายมีอริยสัจ 

4 เปนตน บางสูตรพระพุทธเจาทรงแสดงโดยยอ บางสูตรทรงแสดงโดยพิสดาร  
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ประการท่ี 15 ปริกขารหาระ เปนแนวทางการแสดงเหตุปจจัยตามสมควรแกธรรม

เพ่ือใหทราบวา เปนอะไรเปนเหตุท่ีทําใหเกิดสิ่งนั้น และอะไรเปนปจจัยประกอบหรือสภาวะแวดลอม

ท่ีชวยหนุนใหเกิดสิ่งนั้น  

ประการท่ี 16 สมาโรปนหาระ เปนแนวทางการแสดงดวยลักษณะ 4 ประการ คือ (1) 

เหตุใกล (ปทัฏฐาน) (2) คําไวพจน (เววจนะ) (3) วิธีปฏิบัติ (ภาวนา) และ (4) การละกิเลส (ปหานะ)  

5.1.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.1.3.1 การตีความแบบพุทธภาษิต (Interpretation as Buddha’s Proverb) การ

ตีความรูปแบบนี้ไดนําหลักการตีความท้ัง 4 แนวคิด (DEED Concept) มาเปนตัวตั้ง อันประกอบดวย

การจํากัดความ (Definition; D) การขยายความ (Expansion; E) การอธิบายความ (Explanation; 

E) และการวินิจฉัยความ (Decision; D) ในธัมมปทัฏฐกถาเรื่องหนึ่ง ๆ จะประกอบดวยหลักท้ัง 4 นี้ 

อันเปนการตีความพุทธพจนหรือคาถาประจําเรื่องใหเปนเรื่องราวนิทานธรรม เรื่องราวดังกลาวนี้จะมี

สวนประกอบของเรื่อง 3 สวน ดังนี้  

สวนท่ี 1 บทนํา (Introduction) เปนการนําเขาสู เนื้อหาท่ีเรียกวา อารัมภกถา 

(Preamble) เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะมีคําวา เกริ่นเขาเรื่องวา “พระศาสดา เม่ือประทับอยู ณ 

พระเชตวัน...” ทุกเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะปรากฏถอยคําของอารัมภกถาในลักษณะนี้ เพ่ือให

ผูอานเขาใจเรื่องราวเบื้องตน อันเปนลักษณะของแนวคิดการจํากัดความ (Definition) ใหทราบวา 

ใครทําอะไรในเบื้องตน ขอความในลักษณะนี้เรียกวา บทอุเทศ ดังภาพท่ี 7 ตอไปนี้ 

 

 

 

 

ภาพท่ี 7 แนวคิดการจํากัดความในการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

สวนท่ี 2 เนื้อเรื่อง (Body of Paper) เปนการขยายความตอจากการจํากัดความให

กระจางชัด เปนลักษณะของทองเรื่องท่ีเปนการเลาเรื่องราว ในกรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกจะเริ่มตนดวย

คําวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” สวนเนื้อหานี้จะประกอบดวย 1) แกนเรื่องหรือแนวคิดหลัก เชน 

ในเรื่องธัมมิกอุบาสกมีแกนเรื่อง คือ การทําบุญท่ีทําใหเกิดความบันเทิงใจ ดังปรากฏในคาถาท่ีวา 

“ผูทําบุญยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง...” ดังนั้น แกนเรื่องจึงเปนการนําคาถาในจํากัด

ความหรือบทนํามาอธิบาย 2) โครงเรื่องหรือวางเคาโครงเรื่องราวท่ีประกอบดวยหลักเหตุและผลใน

ลักษณะสนับสนุนกันและกัน ไมวาจะเปนการวางโครงการเลาเรื่องในอดีต ปจจุบันและอนาคต เชน 

การท่ีพระสงฆกําลังสาธยายสติปฏฐานสูตรแกธัมมิกอุบาสกอยูนั้น อุบาสกก็พูดวา “ทานท้ังหลายจง

บทนํา/อารัมภกถา พระศาสดาเมื่อประทับอยู... การจํากัดความ/อุเทศ 
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รอกอน จงรอกอน (หยุดกอน)” คําพูดนี้เปนเหมือนวลีเด็ดในทองเรื่อง อันเปนการวางโครงของบท

สนทนาไว แตเหตุผลของวลีนี้ก็เพ่ือสื่อถึงเทวดาท่ีมารอรับอุบาสกใหหยุดอยูกอน เพ่ือท่ีอุบาสกจะได

ฟงสติปฏฐานสูตรใหจบ ซ่ึงไมใชการบอกใหพระสงฆหยุดสาธยายแตอยางใด 3) ตัวละคร หรือบุคคล 

สัตว สิ่งของท่ีถูกกําหนดบทบาทและพฤติกรรมเพ่ือดําเนินเรื่องราวตั้งแตตนจนจบ เชน ธัมมิกอุบาสก

ท่ีเปนตัวละครคนหนึ่งท่ีถูกกําหนดบทบาทใหเปนตัวเอก เพราะการกระทําหรือคําพูดของอุบาสกแฝง

ปริศนาธรรมท่ีนาสนใจทําใหผูอานตองการติดตาม 4) บทสนทนาหรือคําพูดและความคิดของตัวละคร

ท่ีถูกกําหนดใหแสดงออกมาเพ่ือเปนการสื่อสารระหวางกันหรือสื่อใหผูอานเขาใจ เชน การท่ีอุบาสก

ตอบพระสงฆวา ตองการฟงการสาธยายสติปฏฐานสูตร อันเปนพระสูตรหลักประการหนึ่ง ก็เปนการ

สื่อใหเห็นวา อุบาสกเปนผูสนใจในธรรมมากนอยเพียงใด 5) ฉากหรือภูมิหลังทางกายภาพ ไมวาจะ

เปนสถานท่ี หวงเวลา ฤดูกาล สภาพแวดลอม เปนตน เชน อุบาสกสงคนไปอาราธนาพระสงฆใหมา

แสดงธรรมโปรดท่ีบาน เม่ือพระสงฆมาถึงก็นั่งบนอาสนะท่ีปูลอมเตียงของอุบาสก เหตุการณนี้แสดง

ใหเห็นวา อุบาสกเปนผูแกชราและปวยดวยโรคจริง ซ่ึงสันนิษฐานไดวา เขาอาจเปนผูปวยติดเตียง 6) 

บรรยากาศหรืออารมณความรูสึกของตัวละครท่ีสื่อใหผูอานเขาใจ เชน กรณีท่ีอุบาสกมีความกังวลวา 

เทวดาจะรับไปกอนท่ีจะฟงพระธรรมเทศนาจบจึงบอกใหเทวดาหยุดรอกอน เหตุการณนี้สื่อใหผูอาน

เขาใจความรูสึกของอุบาสกท่ีมีความกังวลอยูไมนอย ขอความท่ีกลาวมาท้ังหมดนี้จัดเปนสวนของเนื้อ

เรื่อง อันเปนลักษณะของแนวคิดการขยายความ (Expansion) ท่ีเรียกวา นิเทศ ดังภาพท่ี 8 ตอไปนี้ 

 

 

 

 

ภาพท่ี 8 แนวคิดการขยายความในการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

สวนท่ี 3 บทสรุป (Conclusion) เปนสวนทายสุดขององคประกอบในการเขียน เปน

ลักษณะการประมวลเรื่องราวใหเห็นประเด็นสําคัญ ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจะเห็นสวนประกอบของ

เรื่องในบทสรุปท่ีจําแนกเปน 3 สวนยอย คือ (1) คาถา (Verse, Poem) รวมถึงสวนท่ีเปนคอคาถา 

เชน ขอความท่ีวา “พระศาสดาตรัสวา “อยางนั้น...” จนถึงคาถาท่ีวา ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงใน

โลกนี้...” (2) เวยยากรณะหรือแกอรรถ (Annotation, Commentary) เชน ขอความท่ีวา “บรรดาคํา

เหลานั้น...” และ (3) สโมธาน (Sammary) เชน ขอความท่ีวา “ในกาลจบเทศนา...” ขอความท่ีกลาว

มานี้จัดเปนบทสรุป ซ่ึงจําแนกเปน 3 แนวคิด ตามสวนยอยของบทสรุป คือ 1) แนวคิดการวินิจฉัย

ความ (Decision) เรียกวา ปฏินิเทศ 2) แนวคิดการอธิบายความ (Explanation) เรียกวา นิเทศ และ 

3) แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) เรียกวา ปฏินิเทศ ดังภาพท่ี 9 ตอไปนี้  

เนื้อเร่ือง/วัตถุกถา ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี... การขยายความ/นเิทศ 
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ภาพท่ี 9 แนวคิดการวินิจฉัยความและการอธิบายความในการตีความแบบพุทธภาษิต  

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

เม่ือกลาวโดยภาพรวม จะเห็นกรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถาเรื่องธัมมิกอุบาสกตามแนวคิดท้ัง 4 คือ (1) การจํากัดความ (2) การขยายความ (3) การอธิบาย

ความ และ (4) การวินิจฉัยความ ซ่ึงมีสวนประกอบของเรื่องท้ัง 3 สวน คือ (1) บทนํา (2) เนื้อเรื่อง 

(3) บทสรุป ดังภาพท่ี 10 ดังตอไป  

 

บทสรุป/คาถา พระศาสดาตรัสวา... การวินิจฉัยความ/ปฏินิเทศ 

บทสรุป/เวยยากรณะ บรรดาคําเหลานั้น... การอธิบายความ/นเิทศ 

บทสรุป/สโมธาน ในกาลจบเทศนา... การวินิจฉัยความ/ปฏินิเทศ 
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ภาพท่ี 10 กรอบการตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเรื่องธัมมิกอุบาสก 

 

จากภาพท่ี 10 นี้ จะพบการตีความภายใตกรอบแนวคิดท้ัง 4 คือ การจํากัดความ การ

ขยายความ การอธิบายความ การวินิจฉัยความ ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 เรื่องธัมมิกอุบาสกมีสวนประกอบของเรื่องท่ัวไป คือ บทนํา เนื้อเรื่อง 

บทสรุป ซ่ึงเปนสวนประกอบของการดําเนินเรื่องโดยภาพวงกวาง และมีสวนประกอบเฉพาะของการ

ตีความท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ สโมธาน เม่ือนําสวนประกอบเหลามากลาว

บูรณาการเขาดวยกัน จะเห็นวา บทนําเปนเรื่องอารัมภกถา/อุเทศ ซ่ึงเปนแนวคิดการจํากัดความ 

เนื้อหาเปนเรื่องวัตถุกถา/นิเทศและเปนแนวคิดการขยายความ และบทสรุปเปนเรื่องคาถา-สโมธาน/

ปฏินิเทศและเวยยากรณะ/นิเทศ ซ่ึงเปนแนวคิดวินิจฉัยความและอธิบายความ ท้ังหมดเปนแนวคิดเชิง

นามธรรม/ธรรมาธิษฐานท่ีปรากฏอยูเบื้องหลัง แตเนื้อหาท่ีเปนเชิงรูปธรรม/บุคลาธิษฐานท่ีปรากฏให

เห็นชัดเจน คือ องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 คือ แกนเรื่อง โครงเรื่อง ตัวละคร บทสนทนา 

ฉาก บรรยากาศ  

ประการท่ี 2 แนวคิดท้ัง 4 นี้มีจุดหมายหลัก คือ การอรรถาธิบายพุทธภาษิตอันเปน

พระดํารัสสั้น ๆ ท่ีปรากฏในพระไตรปฎกใหเปนลักษณะของคัมภีรชั้นอรรถกถาท่ีอธิบายอยางละเอียด
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ยืดยาว คัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ถือเปนนิทานธรรมตามลักษณะของวรรณกรรมศาสนาท่ียกคาถาพุทธ

ภาษิตมาเกริ่นนําโดยยอในลักษณะของการจํากัดความ จากนั้น ขยายความ-อธิบายความ-วินิจฉัย

ความตามแตละเรื่อง สุดทายจบดวยการนําคาถาพุทธภาษิตมากลาวสรุปประเด็นอีกครั้ง โดยเฉพาะ

การขยายความและการวินิจฉัยความท่ีประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย โดยมี

เปาหมายเพ่ือสอนผูอานใหรูจักละชั่ว ทําดีและทําจิตใหผองใส  

ประการท่ี 3 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท่ีวานี้ ประกอบดวย (1) แกนเรื่อง คือ 

การทําบุญทําใหบันเทิง (เกิดยินดี) ในโลกนี้และโลกหนา ตามท่ีปรากฏในคาถาพุทธภาษิต (2) โครง

เรื่อง คือ การท่ีธัมมิกอุบาสกอาราธนาพระสงฆใหสาธยายพระสูตรท่ีบานแลวเทวดาเชิญไปเกิดท่ีดุสิต

สวรรค (3) ตัวละคร เชน พระพุทธเจา ธัมมิกอุบาสก (4) บทสนทนา เชน การพูดคุยระหวางธัมมิก

อุบาสกกับบุตร (5) ฉาก เชน บานของธัมมิกอุบาสก วัดพระเชตวัน สวรรคชั้นดุสิต (6) บรรยากาศ 

เชน ความกังวลของธัมมิกอุบาสกท่ีเกรงจะฟงพระสูตรไมจบ ท้ังหมดนี้ปรากฏชัดเจนในแนวคิดการ

จํากัดความ การขยายความและการวินิจฉัยความ ขณะท่ีการอธิบายความจะเปนการแกอรรถหรือแก

คาถา จึงไมปรากฏองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายชัดเจนนัก อยางไรก็ตาม โดยภาพรวมถือวา 

แนวคิดท้ัง 4 อยูภายใตองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย จึงทําใหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปน

วรรณกรรมท่ีทรงคุณคากับความเปนวรรณคดี ประเภทวรรณคดีคําสอนแบบเรื่องเลา  

ประการท่ี 4 องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ังหมดนี้มีจุดมุงหมายท่ีตองการสื่อ

ชัดเจน ดังเรื่องยอวา ธัมมิกอุบาสก (ตัวละคร) ไดอาราธนาพระสงฆ (ตัวละคร) ไปสาธยายสติปฏฐาน

สูตรท่ีบานของตน (ฉาก) ขณะท่ีพระสงฆสาธยายพระสูตรอยู ธัมมิกอุบาสกบอกใหหยุด ลูกของธัมมิก

อุบาสกจึงพากันรองไห (บรรยากาศ) เพราะเขาใจวา พอกลัวความตาย (บรรยากาศ) จึงบอกให

พระสงฆหยุดสาธยายเสียกลางคัน พระสงฆเองก็เขาใจวา อุบาสกบอกใหตนหยุดจึงกลับวัดพระเชตวัน 

(ฉาก) แตความจริงแลว ธัมมิกอุบาสกบอกใหเทวดา (ตัวละคร) ท่ีมาเชิญใหไปเกิดในสวรรค (ฉาก) ได

หยุดกอน เพราะเกรง (บรรยากาศ) วา จะฟงพระสูตรไมจบ ธัมมิกอุบาสกไดเลาเรื่องราว (บทสนทนา) 

ท้ังหมดใหลูก (ตัวละคร) ฟงและพิสูจนวา มีเทวดามารับจริง ทุกคนจึงเชื่อตาม สวนพระสงฆเม่ือกลับ

ถึงวัดก็สอบถามเรื่องราว (บทสนทนา) กับพระพุทธเจา (ตัวละคร) พระพุทธองคจึงทรงเลาเรื่อง (บท

สนทนา) ใหฟง จากนั้น จึงตรัสพระธรรมเทศนาตามท่ีปรากฏในอารัมภกถาวา ผูทําบุญแลวยอมรื่นเริง

ในโลกนี้ ตายไปแลวก็จะรื่นเริงเชนกัน ผูทําบุญจะรื่นเริงยินดีในโลกท้ังสอง เพราะเขาไดเห็นความหมด

จดในการกระทําของตน (แกนเรื่อง) เม่ือจบพระธรรมเทศนา ผูคนเปนอันมาก (ตัวละคร) บรรลุธรรมมี

โสดาปตตผล เปนตน  

5.1.3.2 การตีความแบบเนตติปกรณ  (Interpretation as Buddhist Guideline 

Text) เปนการตีความท่ีจําแนกตามเนื้อหาของคัมภีรเนตติปกรณ 4 วาระหรือลีลาการประพันธ คือ 1) 

สังคหวาระ 2) อุทเทสวาระ 3) นิทเทสวาระ 4) ปฏินิทเทสวาระ ท้ัง 4 วาระนี้เปนแนวคิดพ้ืนฐานท่ี
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ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท้ัง 5 (อารัมภกถา วัตถุกถา คาถา เวยยากรณะ 

สโมธาน) ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 สังคหวาระกับอุทเทสวาระ สังคหวาระเปนการกลาวเนื้อหาโดยสรุป

ท้ังหมดของคัมภีรเนตติกรณ วาระนี้คลายกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา อารัมภกถา 

ซ่ึงเปนการเกริ่นนําเนื้อหาดวยการยกคาถามากลาวไว เนื่องจากใจความหลักของเรื่องราวแตละเรื่อง

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ คาถาพุทธภาษิตท่ีนํามาจากพระไตรปฎก ดังนั้น อารัมภกถาจึงเปน

เนื้อหาเบื้องตน แตเปนเบื้องตนท่ีสรุปใจความท้ังหมดโดยยอไว ดังภาพท่ี 11  

 

 

 

 

 

ภาพท่ี 11 ลีลาการประพันธสังคหวาระและอุทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ประการท่ี 2 นิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําตาง ๆ เชน การกลาวถึงความหมายของ

หาระ 16 นัย 5 เนื่องจากคัมภีรเนตติปกรณเปนคัมภีรการตีความหลักธรรมท่ีเปนเชิงธรรมาธิษฐาน 

การตีความจึงเปนการนําคําศัพทมาอธิบายความหมายใหชัดเจน แตไมใชลักษณะนิทานเรื่องเลา

เหมือนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา อยางไรก็ตาม แนวคิดการอธิบายคําแบบคัมภีรเนตติปกรณ ก็เปน

ตนแบบใหเกิดการขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา วัตถุกถา คือ การนําคาถาพุทธภาษิต

มากลาวเปนเรื่องราวเชิงบุคลาธิษฐานท่ีมีตัวละคร บทสนทนา ฉาก บรรยากาศท่ีดําเนินไปตามโครง

เรื่องท่ีกําหนดไว ดังภาพท่ี 12  

 

 

 

ภาพท่ี 12 ลีลาการประพันธนิทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ประการท่ี 3 ปฏินิทเทสวาระ เปนการอธิบายคําอยางละเอียด เปนการอธิบาย

ความหมายของวาระโดยจําแนกเปน 4 วาระยอย คือ 1) หารวิภังควาระ (การแสดงรายละเอียด) 2) 

หารสัมปาตวาระ (การประมวลลงในหาระ) 3) นยสมุฏฐาน (เหตุเกิดของนัย) 4) สาสนปฏฐาน (สูตร

แสดงคําสอน) ลีลาการประพันธในปฏินิทเทสวาระท้ัง 4 วาระยอยนี้ปรากฏในสวนประกอบในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาท่ีเรียกวา คาถา เวยยากรณะและสโมธาน ดังภาพท่ี 13  

1. สังคหวาระ 

2. อุทเทสวาระ 

1. สรุปเรื่องท้ังหมด 

2. การแสดงหัวขอหลักโดยยอ 1. อารัมภกถา 

3. นิทเทสวาระ 3. การแสดงคําอธิบายของแตละช่ือ 2. วัตถุกถา 
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ภาพท่ี 13 ลีลาการประพันธปฏินิทเทสวาระท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา 

 

ในท่ีนี้ ขอนําเสนอตัวอยางกรอบการตีความในหารวิภังควาระในบางขอ คือ ขอเทสนา

หาระและขอวิจยหาระ ดังตอไปนี้  

ประการท่ี 1 ขอเทสนาหารวิภังควาระ เปนการตีความขอท่ี 1 ของหารวิภังควาระ ซ่ึง

จัดอยูในปฏินิทเทสวาระอยางหนึ่ง คือ การอธิบายอยางละเอียดดวยการนําหาระ 16 มาแยกอธิบายท่ี

ละหาระ จากนั้น นําสูตรหรือหลักธรรมมาประกอบการอธิบาย ในท่ีนี้ไดนําเทสนาหาระมาอธิบายให

เห็นภาพโดยใชเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ีจัดอยูในบาปวรรคมาวิเคราะหเปนเรื่องราวประกอบ 

เทสนาหาระเปนหลักการท่ัวไปท่ีมีปรากฏในทุกพระธรรมเทศนาของพระพุทธเจาท่ีทรงแสดงใหเวไนย

สัตวเขาใจอริยสัจ 4 และเทสนาหาระเองก็มุงแสดงใหเขาใจอริยสัจเชนกัน การนําขอเทสนาหาระมา

กลาวจึงเปนประโยชนในการอธิบายครอบคลุมหลักธรรมอ่ืนไปดวย อยางไรก็ตาม การนําเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาแสดงในท่ีนี้ จะพบสวนประกอบของเรื่องท้ัง 5 คือ อารัมภกถา วัตถุกถา 

คาถา เวยยากรณะและสโมธาน ดังตารางท่ี 12 

 

สวนประกอบ

ของเรื่อง 
เรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

อารัมภกถา พระศาสดา... ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา บุคคลพึงรีบขวนขวายทําบุญ (อภิตฺถเรถ 

กลฺยาเณ) เปนตน 

วัตถุกถา ความพิสดารวา...ไดมีพราหมณคนหนึ่งชื่อมหาเอกสาฎก. แตในกาลนี้ พราหมณนี้

ไดเปนพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ในเมืองสาวัตถี....  

คาถา เม่ือทรงสืบอนุสนธแิสดงธรรม จึงตรัสพระคาถานี้วา 

               อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ     ปาปา จิตฺตํ นิวารเย 

              ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ     ปาปสฺมึ รมตี มโน. 

เวยยากรณะ บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ.... 

3. คาถา  

4. เวยยากรณะ  

5. สโมธาน 

4. การอธิบายแตละหาระดวยสูตร 

ตาง ๆ-อธิบายสูตรเดียวดวยหาระ 16- 

เหตุเกิดของนัย-สูตรแสดงคําสอน 

 

4. ปฏินิทเทสวาระ  

(หารวิภังคะ-หารสมัปตตะ- 

นยสมฏุฐานะ-สาสนปฏฐาน) 
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สโมธาน ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน 

ดังนี้แล... (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/4-8) 

 

 ตารางท่ี 12 สวนประกอบของเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

 

จากเนื้อเรื่องท้ังหมดในตารางท่ี 12 เม่ือวิเคราะหตามหลักการตีความในเทสนาวาระท่ี

ประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญของเรื่อง 6 ประการ ดังตอไปนี้  

 

ใจความใน 

เทสนาหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก 

สงเคราะห

ในอริยสัจ 

1) อัสสาทะ “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ . . . 

ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, 

จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก....”  

สมุทัย 

2) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’...ปฐมยามลวงไปแลว..

มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได...ปจฉิมยาม เขา

คิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยามลวงไป

แลว...เราจักถวายผาสาฎกละ’...” 

ทุกข 

3) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดา

ปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” 

นิโรธ 

4) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...เปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะแลว 

ขาพเจาชนะแลว’...พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งใหพระราชทาน

หมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง...ทําใหเปนอยางละ 4...คือ ชาง 4 มา 4 

กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

ทุกข 

5) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 

คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว...ได

ถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” 

มรรค 

6) อาณัตติ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

มรรค 

 ตารางท่ี 13 การแสดงใจความสําคัญในเทสนาหาระกับการตีความเนื้อหา 

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 
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จากตารางท่ี 13 นี้ สามารถอธิบายไดวา ใจความสําคัญในเทสนาหาระท้ัง 6 ปรากฏ

เปนหลักการสําคัญในการตีความในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก ดังรายละเอียดตอไปนี้  

(1) อัสสาทะ หมายถึง ความยินดีพอใจท่ีทําใหเกิดความสุขและโสมนัส ดังในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะเห็นลักษณะการตีความของพระพุทธโฆสะท่ีแตงเรื่องราวในสวนกถาวัตถุ

วา “...ครั้งนั้น ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่

พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พัน

ดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก...”  

(2) อาทีนวะ โทษของอัสสาทะ คือ ทุกข โทมนัส ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกจะ

เห็นตัวอยางของการตีความท่ีกลาวถึงโทษของการครุนคิดอยูกับการไมถวายเพราะมัจเฉรจิตเปนเหตุ 

เชน ขอความท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ...มัชฌิมยาม เขาไม

อาจถวายในมัชฌิมยามแมนั้นได..ปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 

2 ยามลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ’...”  

(3) นิสสรณะ หมายถึง เหตุแหงการออกจากทุกขหรือสภาวะทําใหสลัดออกจากทุกข 

ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดกลาวถึงหนทางแหงการพนทุกข คือ การบรรลุธรรมไวชัดเจน ซ่ึงแตละเรื่อง

จะระบุตางกันไป ในกรณีเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกไดระบุวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากได

บรรลุอริยผลท้ังหลาย มีโสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

(4) ผละ หมายถึง จุดมุงหมายของการแสดงธรรมท่ีเกิดแกผูฟงธรรม ซ่ึงในแงของการ

ตีความในทองเรื่องของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแลว จะเห็นวา จุดมุงหมายไมไดหมายถึง โลกุตตรธรรม

อยางเดียว แตเปนจุดมุงหมายข้ันแรกหรือเปาหมายระหวางทางท่ีเปนโลกิยธรรม เชน การตัดสินใจ

ถวายผาในปจฉิมยาม จึงไดวัตถุทานจากการพระราชทานของพระเจาปเสนทิโกศล ดังท่ีระบุวา “...

รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 ทาสี 4 

บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” เปนตน  

(5) อุปายะ วิธีปฏิบัติใหถึงความดับทุกข ซ่ึงหลักปฏิบัติตามคําสอนของพระพุทธเจาจะ

สรุปลงในศีล สมาธิและปญญา สําหรับอุปายะถือเปนวิธีการสอนอยางชาญฉลาด ในแตละเรื่องจะ

ปรากฏหลักการสอนแตกตางกันไป ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบการตีความหลักการสอน

ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขา

ไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว. ตอมา พระราชารับสั่งใหพระราชทานผาสาฎก 32 คู

แกเขา...ถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...”  

(6) อาณัตติ หมายถึง การชักชวนหรือการแนะนําใหละเวนความชั่วและทําความดี ใน

คัมภีรธัมมปทัฏฐถานี้จะหมายถึง ขอความท่ีเปนคาถาท่ีปรากฏโดยยอในสวนอารัมภกถา (การเกริ่นนํา
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เบื้องตน) และปรากฏโดยละเอียดในสวนคาถา (การกลาวสรุปวินิจฉัยความ) ดังขอความพุทธภาษิต

ท่ีวา “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู 

ใจจะยินดีในบาป”  

จากหลักการตีความในเทสนาวาระท่ีประกอบดวยการแสดงใจความสําคัญ 6 ประการ

ท่ีกลาวมา สามารถสรุปเปนภาพได ดังนี้  

 
ภาพท่ี 14 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยเทสนาหารวิภังควาระ 

ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรค 

 

ประการท่ี 2 ขอวิจยหารวิภังควาระ ในขอนี้เปนแนวทางการจําแนกอยางละเอียด 11 

ประการ ดังในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกในบาปวรรคตอไปนี้  

การจําแนก

ในวิจยหาระ 
ตัวอยางการตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณช่ือจูเฬกสาฎก วิธีการ 

1) ปทะ “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจาก

บาปกรรมมีกายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท...” 

การแกอรรถ

คาถา 
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2) ปุจฉา “...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสู

สถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือกลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจ

ไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” 

การถาม 

3) วิสัชชนา “...พราหมณีตอบวา ‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผา

สาฎกไป...” 

การตอบ 

4) ปุพพาประ “...บรรดาบทเหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ 

คือ เร็ว ๆ...” 

การไขความ

คําศัพท 

5) อนุคีต ิ “...ตรัสวา ‘ภิกษุท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแก

เราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ...ในมัชฌิม

ยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, .... ในเวลาจวนใกลรุง 

เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, ...กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ 

ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหง

จิตตุปบาททีเดียว’...” 

การอางพุทธ

ดํารัส 

6) อัสสาทะ “...ปติ 5 อยาง ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิต

ประกอบดวยความตระหนี่ พันดวงเกิดข้ึนแลวแก เขา , จิต

ประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความ

ตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธาจิต แมนั้นอีก...”  

ความยินดีท่ีทํา

ใหเกิดทุกข 

7) อาทีนวะ “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ 

ปฐมยามลวงไปแลว. ....มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวาย...ปจฉิมยาม 

เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยูนั่นแล 2 ยาม

ลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ...” 

โทษของความ

ยินดี 

8) นิสสรณะ  “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...”  

การกําจัดทุกข 

9) ผละ “...เม่ือถึงปจฉิมยาม...ไดเปลงเสียงดังข้ึน 3 ครั้งวา ‘ขาพเจาชนะ

แลว ขาพเจาชนะแลว’. . .พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่ ง ให

พระราชทานหมวด 4...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 สตรี 4 

ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” 

การวาง

จุดหมาย 

10) อุปายะ “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 

คู 4 คู 8 คู 16 คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่น

เทียว...ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว...” 

วิธีการสอน 
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11) อาณัตต ิ “บุคคลพึงรีบขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป 

  เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

การวินิจฉัย

ตัดสิน 

 

ตารางท่ี 14 การตีความเนื้อหาในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกกับการจําแนกอยางละเอียด  

 

จากตารางท่ี 14 นี้ สามารถอธิบายใหเห็นการจําแนกเรื่องราวตามขอวิจยหาระท้ัง 11 

ประการอยางละเอียด ดังตอไปนี้  

(1) ปทะ หมายถึง การจําแนกบทโดยอรรถและศัพท ในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎก 

โดยอรรถจะเห็นขอความท่ีวา “...สองบทวา ปาปา จิตฺตํ ความวา ก็บุคคลพึงหามจิตจากบาปกรรมมี

กายทุจริตเปนตน หรือจากอกุศลจิตตุปบาท ในท่ีทุกสถาน...” โดยศัพทเปนการตีความใหเห็น

ไวยากรณของภาษา ดังขอความท่ีวา ปาปา เปนคําขยายของจิต เปนตน  

(2) ปุจฉา หมายถึง การจําแนกคําถาม ซ่ึงแบงคําถามไดหลายลักษณะ ดังขอความวา 

“...พราหมณกลาววา ‘นางเขาประกาศการฟงธรรม, เจาจักไปสูสถานท่ีฟงธรรมในกลางวันหรือ

กลางคืน เพราะเราท้ังสองไมอาจไปพรอมกันได เพราะไมมีผาหม’...” เปนคําถามแบบอนุมติปุจฉา คือ 

การสอบถามความคิดเห็นของผูตอบ  

(3) วิสัชชนา หมายถึง การจําแนกคําตอบ ยกตัวอยางคําตอบในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกท่ีเปนคําตอบของคําถามในขอขางตนกอนหนานี้ ก็จะพบคําตอบวา “...พราหมณีตอบวา 

‘นาย ฉันจักไปในกลางวัน’ แลวไดหมผาสาฎกไป...” ซ่ึงเปนคําตอบท่ีนางพราหมณีตอบสามีใน

ลักษณะของเอกังสพยากรณ  

(4) ปุพพาประ หมายถึง การจําแนกขอความกอนและหลัง โดยคําวา “ขอความกอน” 

และ “ขอความหลัง” นี้มีลักษณะสอดคลองหรือสนับสนุนกันและกัน ดังขอความท่ีวา “...บรรดาบท

เหลานั้น บทวา อภิตฺถเรถ ความวา พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ...” ซ่ึงคําวา “พึงทําดวน ๆ คือ เร็ว ๆ” 

เปนลักษณะของการไขความของบทหนาและบทหลัง  

(5) อนุคีติ หมายถึง การจําแนกโดยอางพุทธพจนท่ีปรากฏในสูตรตาง ๆ ซ่ึงในเรื่อง

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จะพบขอความท่ีเปนพระดํารัสของพระพุทธเจา ดังท่ีวา “...ตรัสวา ‘ภิกษุ

ท้ังหลาย ถาเอกสาฎกนี้จักไดอาจเพ่ือถวายแกเราในปฐมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 16, ...

ในมัชฌิมยามไซร เขาจักไดสรรพวัตถุอยางละ 8, .... ในเวลาจวนใกลรุง เขาจึงไดสรรพวัตถุอยางละ 4, 

...กุศลท่ีบุคคลทําชา เม่ือใหสมบัติ ยอมใหชาเหมือนกัน เพราะฉะนั้น พึงทํากรรมงามในลําดับแหงจติ

ตุปบาททีเดียว’...” เปนการยืนยันการอางอิงพุทธพจนท่ีจําแนกผลของการถวายทานอยางละเอียด  

(6) อัสสาทะ หมายถึง การจําแนกความนายินดี ดังขอความท่ีวา “...ปติ 5 อยาง 

ซาบซานไปท่ัวสรีระของพราหมณ...ขณะนั้น จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนแลวแกเขา, 
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จิตประกอบดวยสัทธาดวงหนึ่งเกิดข้ึนอีก จิตประกอบดวยความตระหนี่พันดวงเกิดข้ึนครอบงําสัทธา

จิต แมนั้นอีก...” เปนการจําแนกใหเห็นถึงกุศลจิตท่ีมีศรัทธาตองการทําความดี  

(7) อาทีนวะ หมายถึง การจําแนกโทษ ในเรื่องพราหมณนี้จะพบขอความท่ีเปนความ

นึกคิดของพราหมณท่ีวา “...เม่ือเขากําลังคิดวา ‘จักถวาย จักไมถวาย’ ดังนี้นั่นแหละ ปฐมยามลวงไป

แลว. ....มัชฌิมยาม เขาไมอาจถวาย...ปจฉิมยาม เขาคิดวา ‘เม่ือเรารบกับสัทธาจิตและมัจเฉรจิตอยู

นั่นแล 2 ยามลวงไปแลว...เราจักถวายผาสาฎกละ...” เปนขอความนี้สื่อใหเห็นโทษท่ีเกิดจากความไม

แนนอนหรือรวนเรของจิต และการไดรับสุขเวทนาเพียงชั่วคราวท่ีเรียกวา วิปริณามทุกข คือ ความ

ทุกขท่ีแปรปรวนไปตามเหตุปจจัย  

(8) นิสสรณะ หมายถึง การจําแนกความพนจากทุกขหรือเครื่องนําออกจากทุกข ใน

เรื่องพราหมณนี้จะเห็นขอความท่ีวา “...ในกาลจบคาถา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลท้ังหลาย มี

โสดาปตติผลเปนตน ดังนี้แล...” การชี้ใหเห็นวา ประชาชนเปนจํานวนมากบรรลุโสดาปตติผลเปน

อยางนอย  

(9) ผละ หมายถึง การจําแนกจุดมุงหมายหรือสิ่งท่ีเกิดจากเหตุ เชน การปฏิบัติธรรม

สงผลใหพนจากทุคติ ในเรื่องนี้ไดชี้ใหแห็นปรัมปรผล คือ ผลท่ีเกิดข้ึนตามมาภายหลัง ดังขอความท่ี

ระบุวา “เม่ือถึงปจฉิมยาม...พระเจาปเสนทิโกศล...รับสั่งใหพระราชทานหมวด 4 แหงวัตถุทุกอยาง 

จนถึงรอยแหงวัตถุท้ังหมด ทําใหเปนอยางละ 4 แกพราหมณนั้น...คือ ชาง 4 มา 4 กหาปณะ 4,000 

สตรี 4 ทาสี 4 บุรุษ 4 บานสวย 4 ตําบล...” ซ่ึงเปนปรัมปรผลประเภทโภคสมบัติ (โภคสมฺปตฺติ) ท่ีจะ

ทําใหไดรับผลท่ีสูงข้ึนไปข้ึนไปในอนาคต  

(10) อุปายะ หมายถึง การจําแนกอุบายหรือเหตุใหบรรลุธรรม เชน การหยั่งเห็นความ

ไมเท่ียง เปนทุกขและอนัตตาของสังขาร ในเรื่องนี้จะเห็นเพียงปฏิปทาเบื้องตนท่ีทําใหไดโลกิยสุข

เทานั้น ดังขอความท่ีวา “...พระราชาจึงรับสั่งใหพระราชทานทําใหเปนทวีคูณอีก คือ 2 คู 4 คู 8 คู 16 

คู. เขาไดถวายผาแมเหลานั้นแดพระตถาคตนั่นเทียว...ไดถวายผาสาฎก 30 คู แดพระตถาคตทีเดียว

...” ขอความนี้แสดงปฏิปทาของพราหมณ แมไมไดทําใหเขาไดบรรลุธรรมในทันใด แตก็เปนปฏิปทา

เบื้องตนท่ีเปนปทัฏฐานแกอริยมรรคในอนาคต (ปุพพภาคปฏิปทาของอริยมรรค)  

(11) อาณัตติ หมายถึง การจําแนกการชักชวนหรือแนะนําใหปฏิบัติ ในเรื่องพราหมณ

นี้จะเห็นขอความท่ีเปนการชักชวนโดยตรงจากพุทธภาษิตประจําเรื่องนี้ คือ คาถาท่ีวา “บุคคลพึงรีบ

ขวนขวายในความดี พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําความดีชาอยู ใจจะยินดีในบาป” 

ถอยคําท่ีเปนคําชักชวนชัดเจน คือ “พึงรีบ...” และ “พึงหาม...” ซ่ึงถือเปนคําชักชวนหรือแนะนําของ

พระพุทธเจาโดยตรง  
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ภาพท่ี 15 กรอบการตีความแบบเนตติปกรณวาดวยวิจยหารวิภังควาระในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎก 

 

จากภาพท่ี 15 นี้ การแตงคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะท่ีตีความพุทธภาษิต

เปนเรื่องราวนิทานธรรมท่ีมีพ้ืนฐานในขอวิจยหาระท้ัง 11 ครบถวน โดยขอท่ี 1-5 (ปทะ ปุจฉา 

วิสัชชนา ปุพพาประ อนุคีติ) เปนรายละเอียดเฉพาะในวิจยหาระ สวนขอท่ี 6-11 (อัสสาทะ อาทีนวะ 

นิสสรณะ ผละ อุปายะ อาณัตติ) เปนรายละเอียดท่ีปรากฏอยูแลวในเทสนาหาระ แตในวิจยหาระนี้จะ

มีความแตกตาง คือ การจําแนกประเภทของขอนั้น ๆ เพ่ือใหเห็นความตางในเชิงเปรียบเทียบกันอยาง

ชัดเจน อยางไรก็ตาม การตีความในเรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกนี้จัดอยูในบาปวรรค อันเปนใจความ

หลักท่ีถูกกําหนดไวแลวในพระไตรปฎก ดังนั้น การตีความจึงดําเนินไปตามกรอบเก่ียวกับเรื่องบาป

เปนสําคัญ  

 

5.2 อภิปรายผลการวิจัย  

5.2.1 การศึกษาแนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความท่ัวไป  

5.2.1.1 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันตก แนวคิดศาสตรแหงการ

ตีความทางตะวันตกตามท่ีราชบัณฑิตจําแนกไวมี 3 ลักษณะ คือ 1) แนวคิดทางเทววิทยา 2) แนวคิด

ทางปรัชญาสังคม 3) แนวคิดทางอัตถิภาวนิยม  

แนวคิดท้ังสามนี้มีประเด็นท่ีนาสนใจ คือ แนวคิดทางเทววิทยา ซ่ึงในท่ีนี้ หมายถึง ความ

เชื่อเก่ียวกับอํานาจพระเปนเจา การตีความทางดานนี้จึงเปนการตีความเก่ียวกับคัมภีรไบเบิลท่ี
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ตองการอธิบายความมีอยูของพระเปนเจาหรืออํานาจท่ีมีเหนือมนุษยสามัญท่ัวไป นักปรัชญาท่ีมี

แนวคิดดังกลาวนี้ คือ ชไลเออรมาเคอร นักเทววิทยาโปรเตสแตนทและเปนบิดาแหงการตีความ

สมัยใหม เพราะเปนผูท่ีนําวิธีการตีความไปใชตีความหนังสือประเภทอ่ืนดวย อยางไรก็ตาม เม่ือ

พิจารณาจากแนวคิดของชไลเออรมาเคอรจะเห็นวา เขาเปนนักตีความตามทฤษฎีผูแตงเปนสําคัญหรือ

ทฤษฎีท่ีเห็นวา ความหมายอยูท่ีผูแตง (Hermeneutics of the Author) ซ่ึงวีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 

79-80) ไดศึกษาและจําแนกการตีความไววา ทฤษฎีการตีความตามผูแตงของชไลเออรมาเคอรนี้ เปน

การตีความสายภาษาสามัญ 1 ใน 9 ใจความหลักของทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญนี้ถือเปน

ทฤษฎีตีความแบบโรแมนติก (Romanticist) หมายความวา เปนนักตีความประเภทจินตนิยมท่ีให

ความสําคัญแกอารมณมากกวาเหตุผล การตีความในทฤษฎีนี้เนนความจริงหรือความหมายท่ีเปนไป

ตามเจตนารมณของผูแตงเทานั้น (The Original Authorial Intention) ซ่ึงการจะเขาใจเจตนาของผู

แตงไดจะตองวางตัวใหอยูในจุดท่ีผูแตงดํารงอยู ท้ังในแงปรวิสัยและอัตวิสัย ในแงปรวิสัยจะตองเรียนรู

ไวยากรณภาษาท่ีผูแตงใช ในแงอัตวิสัยจะตองเรียนรูวิถีชีวิตและความคิดของผูแตงท่ีเชื่อมโยงถึง

วัฒนธรรมและประวัติศาสตรหรือการเขาใจในเชิงจิตวิทยา (สมบัติ พรศิริเจริญพันธ, 2559: 88) ดังนั้น 

ทฤษฎีการตีความผูแต ง เปนสํา คัญจึงประกอบดวย 2 สวนนี้  คือ 1) ดานไวยากรณภาษา 

(Grammatical Interpretation) 2) จิตวิทยา (Psychological Interpretation) ในดานไวยากรณ

ภาษามีกฎ 2 ขอ คือ 1) ทุกสิ่งตองสื่อผานทางถอยคําอันเปนขอบเขตของภาษาเทานั้น ซ่ึงเปนการ

สื่อสารรวมระหวางผูแตงกับผูอานครั้งแรก (Bowie, 1998: 30) หมายความวา การตีความตองเปน

ภาษาท่ีมีความเขาใจรวมกันท้ังผูแตงและผูตีความ 2) ทุกคําท่ีเขียนตองสื่อความหมายถูกตองตาม

บริบทของคําอ่ืน (Bowie, 1998: 44) หมายความวา การตีความตองอาศัยบริบทเพ่ือตีความหมาย

ตามท่ีผูแตงตั้งใจจะสื่อ ในดานจิตวิทยามี 2 สวน (Bowie, 1998: 90) คือ 1) เชิงจิตวิทยาแท คือ การ

เขาใจปจเจกภาพของผูแตงท่ีเขียนงานออกมา 2) เชิงเทคนิค (Technical) คือ ลักษณะพ้ืนฐานท่ัวไป

เก่ียวกับเนื้อหา (Content) และรูปแบบ (Form) ท่ีสื่อสารออกมา  

จากท่ีกลาวมา จะเห็นบทบาทของชไลเออรมาเคอรซ่ึงมุมหนึ่งเปนนักเทววิทยาท่ีตีความ

คัมภีรไบเบิล อีกมุมหนึ่งเปนผูสนับสนุนการตีความใหเปนศาสตรสากล ดวยเหตุนี้เองชไลเออรมาเคอร

จึงไดชื่อวา เปนบิดาแหงเทววิทยาสมัยใหมอีกสมญานามหนึ่ง ในประเด็นนี้จะเห็นวา ศาสตรแหงการ

ตีความซ่ึงเปนท่ียอมรับในยุคสมัยใหมนั้น แทจริงแลวเกิดจากการตีความคัมภีรไบเบิลในเบื้องตนโดย

นักเทววิทยา ตอมาไดกลายเปนศาสตรแหงการตีความสากลก็เพราะนักวิทยาเชนเดียวกัน  

นักตีความคนสําคัญอีกคนตามแนวคิดทางเทววิทยา ก็คือ ริเคอร เขาเปนเจาของทฤษฎี

การตีความผูอานเปนสําคัญหรือความหมายสมบูรณอยูท่ีผูอาน (Hermeneutics of Reader) และ

เปนการตีความสายภาษาสามัญ 1 ใน 9 ตามท่ีวีรชาติ นิ่มอนงค (2552: 92-99) จําแนกไวเชนเดียวกัน 

ทฤษฎีการตีความผูอานเปนสําคัญของริเคอรนี้เปนการตีความทางเทววิทยาอยางชัดเจน เพราะเปน
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ลักษณะของทฤษฎีเรื่องเลาท่ีมีอุปมาอุปไมยซ่ึงนิยมนํามาใชกับการตีความทางเทววิทยา ฉะนั้น ทฤษฎี

นี้จึงเรียกอีกอยางวา เทววิทยาเรื่องเลา อยางไรก็ตาม ทฤษฎีเทววิทยาเรื่องเลาของริเคอรไดเนนเรื่อง

เลาเชิงปรัชญา วิทยาศาสตรเชิงมนุษยและทัศนะทางวัฒนธรรม การตีความของริเคอรจึงเปนการ

ผสมผสานระหวางปรัชญาการตีความกับมนุษยวิทยาเชิงปรัชญา (Philosophical Anthropology) 

โดยเขาถือวา มนุษย คือ ตัวบท (Text) หรือบทนิพนธ (Discourse) ของหนังสือท้ังหมด องคประกอบ

ท่ีสําคัญ คือ ประวัติศาสตร มนุษยจึงหมายถึง ขอเขียนอิงประวัติศาสตรท่ีมีอยูท้ังในอดีต ปจจุบันและ

อนาคต การตีความของริเคอรจึงเนนการเขาใจบทนิพนธ ซ่ึงอยูระหวางการเนนเจตนาตามทฤษฎกีาร

ตีความผูแตงเปนสําคัญ (Hermeneutics of the Author) ของชไลเออรมาเคอร กับการเนนตัวบท

ตามทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปนสําคัญ (Hermeneutics of the Text) ของกาดาเมอร 

ดวยเหตุนี้ ผูอานจึงเปนกุญแจสําคัญในการตีความ เพราะสามารถตีความเรื่องราวในอดีตใหเขาใจ

ปจจุบัน และการวิเคราะหดวยวิจารณญาณก็ชวยใหเขาใจอนาคตเพ่ือนํามาแกไขปจจุบัน  

ท่ีกลาวมา ท้ังชไลเออรมาเคอรและริเคอรเปนนักตีความทางเทววิทยาและเปนนักตีความ

เชิงศาสนาเหมือนกันท้ังคู แตสิ่งท่ีตางกัน คนหนึ่งเนนเจตนาของผูแตง อีกคนหนึ่งเนนผูอานเปนสําคัญ 

ดังนั้น การตีความเก่ียวกับพระเปนเจาจึงมีนัยท่ีตางกันไปดวย เพราะชไลเออรมาเคอรเนนไวยากรณ

ภาษาและจิตวิทยาท่ีหมายถึง บริบทของเรื่องท่ีผูแตงตองการสื่อออกมา ขณะท่ีริเคอรเนนความเขาใจ

ของคนอานเองเปนหลัก ซ่ึงแนนอนวา ความเขาใจเก่ียวกับพระเปนเจาในเชิงเทววิทยายอมตางกัน 

อยางไรก็ตาม ทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรกับริเคอรก็ไมไดขัดแยงกันโดยตรง เพราะเปนทฤษฎีท่ี

เหมือนจะประนีประนอมเขากันไดดวยซํ้า เพราะอยางไรเสียทฤษฎีของริเคอรก็เปนสายกลางระหวาง

ทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญของชไลเออรมาเคอรกับทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปน

สําคัญของกาดาเมอร ดังนั้น หากจะกลาววา ทฤษฎีท่ีแยงกับทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรโดยแทจริง 

นาจะเปนทฤษฎีของกาดาเมอร  

ทฤษฎีของกาดาเมอร คือ ทฤษฎีการตีความตัวบทหรือคัมภีรเปนสําคัญ หรือความหมาย

สมบูรณอยูท่ีตํารา (Hermeneutics of the Text) เปนทฤษฎีสายภาษาสามัญเชนเดียวกัน (วีรชาติ 

นิ่มอนงค, 2552: 80-84) ทฤษฎีนี้เรียกวา การตีความแบบวิภาษวิธี (Dialectic Hermeneutics) 

เพราะเนนความปฏิสัมพันธระหวางผูตีความกับตัวบทเพ่ือใหไดความเขาใจใหมในตัวตนท่ีแท ในทัศนะ

ของกาดาเมอรเห็นวา ความหมายของตัวบทหรือคัมภีรสามารถตีความไดมากกวาเจตนาหรือความ

ตั้งใจของผูแตง เนื่องจากเปนศาสตรแหงการตีความท่ีเปนสากลท่ีผสมผสานท้ังวิทยาศาสตรและ

มนุษยศาสตร โดยเฉพาะทฤษฎีหลอมละลายขอบฟาแหงความรู (Fusion of Horizon) ท่ีหลอมรวม

ขอบแหงความรูของตัวบทท่ีมีอยูกับขอบแหงความรูของผูอานท่ีมีความเขาใจอยูกอนแลว (Pre-

understanding) เขาดวยกัน แลวกระตุนใหเกิดความเขาใจของผูอานยิ่งข้ึน เม่ือมีการเขาใจก็นําไปสู

การเสวนา (Dialogue) ขณะเดียวกันการเสวนาก็นําไปสูการเขาใจอีกทอดหนึ่ง หลักการนี้สอดคลอง
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กับกฎปฏิพัฒนาการหรือทฤษฎีวิภาษวิธ ี(Dialectic) ของเฮเกิลท่ีมี 3 ข้ัน คือ ภาวะพ้ืนฐาน (Thesis) 

ภาวะขัดแยง (Antithesis) และภาวะสังเคราะห (Synthesis) ซ่ึงหลักการวิภาษวิธีของกาดาเมอรมี 3 

อยาง คือ 1) การเขาใจ (Understanding) ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา หลักการนี้เกิดจากขอบฟาแหงตัวบท

และขอบฟาแหงผูอานตามทฤษฎีหลอมละลายขอบฟาแหงความรู รวมถึงวิภาษวิธีของเพลโตท่ีเปน

แบบการโตแยงดวยเหตุผล (Dialectical Argument) โดยกาดาเมอรนํามาประยุกตใชเรียกวา การ

เสวนา (Dialouge) เหมือนกับภาวะพ้ืนฐาน (Thesis) ของเฮเกิล 2) การอธิบายความ (Explanation) 

การตีความ (Interpretation) หรือการแปลความ (Translation) เหมือนกับภาวะขัดแยง (Antithesis) 

3) การประยุกตใช (Application) เหมือนกับภาวะสังเคราะห (Synthesis) ท่ีเกิดจากการท่ีภาวะท้ัง

สองขางตนมีปฎิกิริยาตอกันแลวเกิดภาวะใหม ฉะนั้น กาดาเมอรจึงกลาววา การเขาใจ ก็คือ การ

ตีความ (Understanding was hermeneutics) เพราะกระบวนการท้ังหมดเริ่มจากความเขาใจตาม

ทฤษฎหีลอมละลายขอบฟาแหงความรู แตประเด็นท่ีนาสนใจ คือ ทฤษฎีของกาดาเมอรแมจะเริ่มตนท่ี

การทําความเขาใจตัวบทหรือคัมภีร สุดทายทฤษฎีของเขาก็ใหความสําคัญกับการนําไปใชประโยชน 

(Application) ซ่ึงเปนลักษณะของภาวะสังเคราะห ดวยเหตุนี้ ทฤษฎีของกาดาเมอรนอกจากจะตรง

ขามกับทฤษฎีของชไลเออรมาเคอรในแงของการคํานึงถึงตัวบทมากกวาผูแตงแลว ยังเปนแนวคิด

ทางอัตถิภาวนิยมดังท่ีราชบัณฑิตยสถานกําหนดไว นั่นหมายความวา เปนการตีความท่ีเนนการเขาใจ

ภาวะพ้ืนฐานของมนุษย ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของเคลมม (Klemm, 1986: 34-53) ท่ีมองวา ทฤษฎี

การตีความของกาดาเมอรเนนท่ีความเขาใจเปนอันดับแรก เพราะมีลักษณะ 3 อยาง คือ 1) เนน

ความหมายของตําราเปนเชิงบริบท 2) เนนการเขาใจการปฏิบัติเปนสําคัญ 3) เนนการใชเหตุผลของ

มนุษยปรัชญาเปนหลัก ซ่ึงเปนลักษณะของปรัชญาหลังนวยุคแทจริงท่ีใหความสําคัญแกกาลเวลาของ

ตํารามากกวากาลเวลาของผูแตงเหมือนทฤษฎีของชไลเออรมาเคอร การตีความของกาดาเมอรจึงเปน

การผสมผสานระหวางปรากฏการณนิยมกับอัตถิภาวนิยม ดังนั้น การตีความของกาดาเมอรจึงถูก

เรียกวา การตีความ คือ จริยปรัชญา (Hermeneutics as Practical Philosophy) ขณะท่ีการตีความ

ของชไลเออรมาเคอรถูกเรียกวา การตีความเปนทฤษฎีการแปลความ (Hermeneutics as Theory 

of Interpretation)  

อยางไรก็ตาม ท้ังทฤษฎีของชไลเออรมาเคอร กาดาเมอรและริเคอร ก็จัดอยูในกลุม

เดียวกัน คือ การตีความตามประเพณีนิยม (Traditional Hermeneutics) (วีรชาติ นิ่มอนงค, 2552: 

9-10) เพราะมีเจตนารมณท่ีตองการทราบความหมายในสิ่งท่ีตนตองการจะตีความ เพียงแตตั้งเปาคน

ละอยาง ถึงกระนั้น ความพยายามในการตีความของนักปรัชญาเหลานี้ก็ทําใหศาสตรแหงการตีความ

ไดรับการยอมรับมากข้ึน เพราะชวยสรางนิสัยการใฝรูตลอดเวลา การตีความของนักปรัชญาเหลานี้จึง

เปนการตีความเชิงปรัชญาโลกาภิวัตนท่ีไดรับการยอมรับท่ัวไป  
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อีกนัยหนึ่งท่ีนาสนใจ คือ ชไลเออรมาเคอร (เกิดชวง ค.ศ. 1768-1834) ริเคอร (เกิดชวง 

ค.ศ. 1913-2005) และกาดาเมอร (เกิดชวง ค.ศ. 1900-2002) ซ่ึงมีชีวิตรวมสมัยในชวงกระบวน

ทรรศนท่ี 4 ยุคใหม (Modern Paradigm: ค.ศ. 1500-1800) และคาบเก่ียวกับกระบวนทรรศนท่ี 5 

หลังนวยุค (Post-modern Paradigm: ค.ศ. 1800-ปจจุบัน) ตามท่ีคณะผูวิจัยนําเสนอไว กระบวน

ทรรศนท้ังสองยุคเปนกระบวนทรรศนแบบวิทยาศาสตรและการใชเหตุผลอธิบายปรากฏการณตาง ๆ 

ซ่ึงรวมการอธิบายปรากฏการณหรือคําสอนทางศาสนาดวย ดวยเหตุนี้เองทําใหชไลเออรมาเคอรซ่ึง

เกิดในยุคกระบวนทรรศนนี้ไดเนนการอธิบายคําสอนทางศาสนาใหสมเหตุสมผล จึงทําใหเขาซ่ึงเปน

นักเทววิทยาโปรเตสแตนทและเจาของทฤษฎีการตีความผูแตงเปนสําคัญอันเปนลักษณะของการ

ตีความเชิงศาสนาอยูแลวไดพัฒนาการตีความใหครอบคลุมศาสตรหรือตําราอ่ืนดวย ซ่ึงไมไดเจาะจง

เฉพาะการตีความคัมภีรไบเบิลอีกตอไป หากมองอีกมุมหนึ่ง อาจเปนไปไดท่ีเขาพยายามสรางทฤษฎี

การตีความคําสอนทางศาสนาใหเขากับยุคสมัยเพ่ือเปนการตอบคําถามเก่ียวกับความมีอยูของพระ

เปนเจาทางคริสตจักร ดังนั้น การตีความท่ีชไลเออรมาเคอรพัฒนาข้ึนจึงกลายเปนการตีความสากล 

(General Hermenuetics) เขาเองจึงกลายเปนบิดาแหงการตีความสมัยใหม รวมถึงการเปนบิดาแหง

เทววิทยาสมัยใหม เพราะไดพัฒนาการตีความใหเปนท่ียอมรับในวงกวางยิ่งข้ึน  

5.1.1.2 แนวคิดและทฤษฎีศาสตรแหงการตีความทางตะวันออก แนวคิดท่ีนําเสนอในท่ีนี้ 

คือ พุทธปรัชญาฝายเถรวาท จะเห็นวา การตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทจําแนกเปน 4 รูปแบบ คือ 

1) แบบจํากัดความ 2) แบบขยายความ 3) แบบอธิบายความ 4) แบบวินิจฉัยความ เปนแนวคิดท่ีปรับ

จากแนวคิดการตีความแบบพุทธศาสนสุภาษิตของพระธรรมกิตติวงศ (ทองดี สุรเตโช) หรือพระ

พรหมวชิรปญญาจารยในปจจุบัน แนวคิดนี้เปนลักษณะการตีความพุทธปรัชเถรวาทเปนสําคัญ เพราะ

เนนหลักการอธิบายความพุทธพจนใหตรงกับตัวบท สอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา

ท่ีเปนการอธิบายความดวยการแตงเปนเรื่องราวนิทานธรรม อยางไรก็ตาม เม่ือกลาวถึงแนวคิดการ

ตีความในพุทธปรัชญาจะจําแนกเปน 2 ฝาย/กลุมใหญ/นิกาย คือ เถรวาทกับมหายาน ในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาท่ีคณะผูวิจัยไดวิเคราะหนี้เปนคัมภีรฝายเถรวาท เพราะฉะนั้น การตีความจึงอยูในบริบท

ของกลุมอนุรักษนิยม ซ่ึงในกลุมนี้จะมีทฤษฎีการตีความท่ีเรียกวา อธิบายนิยม (Explanationism) 

ตาง กับฝ ายมหายานท่ี เปนกลุ มหัวก าวหนา ท่ี มีทฤษฎีการตีความท่ี เรียกวา  ตีความนิยม 

(Interpretationism) การจําแนกดังกลาวเปนการยึดนิกายเปนหลัก แตเม่ือนําไปใชในการตีความจริง

แลว บางครั้งอาจจะนําท้ังสองทฤษฎีไปประยุกตใชรวมกันได ดวยเหตุนี้การตีความในพุทธปรัชญาจึง

เปนลักษณะผสมผสานท่ีทฤษฎีเหมารวม (Inclusivism) คือ การใชอธิบายนิยมหรือตีความนิยม

แลวแตกรณี หากใชเพียงอยางเดียวก็จะเปนแบบทฤษฎีปดก้ัน (Exclusivism) หมายถึง การใชเพียง

ทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งเทานั้นในการตีความ ซ่ึงเปนการปดก้ันทฤษฎีท่ีตรงขามโดยปริยาย เชน หากฝาย

เถรวาทใชอธิบายนิยมเพ่ือรักษาแนวปฏิบัติดั้งเดิม ก็จะปดก้ันตีความนิยมแบบมหายาน เพราะฝายเถร
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วาทมองการตีความนิยมวา อาจทําใหแนวปฏิบัติเดิมของตนคลาดเคลื่อนจากจารีตเดิม หรือหากฝาย

มหายานประยุกตหลักธรรมเขากับสังคมสมัยใหมดวยการใชตีความนิยม ก็อาจปดก้ันอธิบายนิยมท่ี

ฝายมหายานมองวา ทําใหคนรุนใหมเขาใจและทําตามยาก เพราะฉะนั้น จึงมีกลุมท่ีนําทฤษฎีท้ังสอง

ไปใชท่ีเรียกวา ทฤษฎีเหมารวม  

อยางไรก็ตาม การใชทฤษฎีเหมารวม อาจปฏิบัติไดยาก เนื่องจากพุทธปรัชญามี 2 ฝาย 

ซ่ึงตางฝายก็มีแนวปฏิบัติท่ีเปนอัตลักษณ ดังนั้น การจะใชทฤษฎีใดทฤษฎีหนึ่งก็มักจะติดกับแนว

ปฏิบัติเดิมในกลุมของตน เชน หากฝายเถรวาทจะใชทฤษฎีเหมารวม แตดวยความท่ีตนเปนเถรวาท

เดิมก็จะติดในอธิบายนิยมอยูดี การใชตีความนิยมแบบฝายมหายานก็จะมักไมไดผล เพราะถูกกลืน

จากแนวปฏิบัติเดิมของตนหรืออาจชํานาญเฉพาะในหลักการฝายตนเทานั้น ดังนั้น จึงเกิดทฤษฎีท่ี

บูรณาการทฤษฎีเหมารวมเขากับทฤษฎีอธิบายนิยมหรือตีความนิยมอยางใดอยางหนึ่งอีกครั้ง ทฤษฎีนี้

เ รี ยกว า  ทฤษฎีบู รณาการนิยม  ( Integrationism; Holism) หรือเรียกว า  ปฏิสัมพัทธนิยม 

(Interactionism) เชน หากจะประยุกตหลักธรรมเรื่องความรักความเมตตาตอเพ่ือนรวมโลกใน

สถานการณการระบาดของโรคติดเชื้อไวรัสโคโรนา 2019 (COVID-19) ก็ใชทฤษฎีเหมารวม (อธิบาย

นิยมกับตีความนิยม) ท่ีเปนหลักสากลรวมกัน คือ การบริจาคเงินทอง การแบงปนสิ่งของ การเสียสละ

แรงกายชวยเหลือตอกัน จากนั้น ก็ใชรวมกับทฤษฎีของฝายตนอีกครั้งท่ีเปนกฎเกณฑเฉพาะเพ่ือเปน

พ้ืนฐานในการปฏิบัติ เชน ฝายเถรวาทใชอธิบายนิยมดวยการแผเมตตาไปให สวนฝายมหายานก็ใช

ตีความนิยมดวยการชวนเลนดนตรี/รองเพลงคลายทุกข ฯลฯ ท้ังนี้ เพ่ือเปนการเนนย้ําวา อยางไรเสีย

ก็จะไมเอนเอียงหรือผิดหลักเกณฑของฝายใดฝายหนึ่ง ในกรณีนี้เปนลักษณะของความหมายท่ีเรียกวา 

ศาสตรแหงตีความหรืออรรถปริวรรตศาสตรในกระบวนทรรศนหลังนวยุคอยางแทจริงท่ีเนนการบูรณา

การศาสตรและการสานเสวนารวมกับฝายอ่ืน  

ถึงกระนั้น การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในงานวิจัยนี้เปนพุทธปรัชญาเถรวาท 

ดังนั้น การอภิปรายในท่ีนี้ จึงเนนย้ําทฤษฎีการตีความในพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีจําแนกเปน 12 ทฤษฎี 

ดังนี้ 1. ทฤษฎีการตีความแบบปฏิจจสมุปบาท 2. ทฤษฎีการตีความแบบปฏฐานหรือปจจยาการ 3. 

ทฤษฎีการตีความแบบมหาปเทส 4. หลักการตีความแบบลักษณะตัดสินธรรมวินัย 5. ทฤษฎีการ

ตีความแบบอปณณกธรรม 6. ทฤษฎีการตีความเชิงวิจัย 7. ทฤษฎีการตีความแบบหลักศรัทธา 10 

ประการ 8. ทฤษฎกีารตีความแบบดูท่ีเจตนาเปนใหญ 9. ทฤษฎกีารตีความแบบกุศโลบาย 10. ทฤษฎี

การตีความดวยวิธีอุทาหรณ 11. ทฤษฎีการตีความแบบนิทานธรรม 12. ทฤษฎีการตีความแบบหลัก

อจินไตย  

ทฤษฎีท้ังหมดนี้ หากพิจารณาดูจะเห็นวา บางทฤษฎีเปนไดท้ังทฤษฎีในฝายเถรวาทและ

ฝายมหายาน นั่นคือ ทฤษฎีการตีความแบบกุศโลบาย เนื่องจากเปนทฤษฎีท่ีวาดวยความฉลาดในการ

สอน จึงประยุกตเขาไดกับทุกสถานการณ ในพุทธปรัชญามหายานจะพบบอยครั้งในการเผยแผธรรม
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ของนิกายเซน ทฤษฎีนี้ถือเปนเครื่องมือในตีความของเซนอันประกอบดวย 1) โกอานหรือปริศนาธรรม 

2) มอนโดหรือการถามและตอบทันควัน 3) ซาเซนหรือการนั่งสมาธิ โดยเฉพาะโกอานท่ีเปนลักษณะ

ของนิทานเรื่องสั้น ภาพวาดหรือสื่อสัญลักษณท่ีอาจารยเซนใชเปนเครื่องมือสอนใหศิษยขบคิดปริศนา

ธรรมใหแตก หากขบคิดไดก็จะบรรลุซาโตริหรือบรรลุธรรมในทัศนะของเซน เม่ือเปรียบเทียบโกอาน

กับการประพันธคาถาธรรมบทในพระไตรปฎกใหเปนเรื่องราวนิทานธรรมของพระพุทธโฆสะแลว 

คณะผูวิจัยเห็นวา มีลักษณะคลายกับโกอานของเซนอยูไมนอย เนื่องจากคาถาธรรมบทท่ีเปนตนฉบับ

ในแตละเรื่องเปนลักษณะคํากลอนหรือโศลกเพียงไมก่ีบรรทัด การนําคาถาดังกลาวมาประพันธก็

เหมือนเปนการตีความใหแตก อันเปนลักษณะการขบคิดโกอานก็วาได  

การวิเคราะหในลักษณะนี้เปนการมองบนพ้ืนฐานของทฤษฎีเหมารวม โดยนําทฤษฎี

อธิบายนิยมและตีความนิยมมาเปนหลักสากลรวม ในท่ีนี้ จะเห็นวา พระพุทธโฆสะใชทฤษฎีอธิบาย

นิยมดวยการนําคาถาธรรมบทมาแตงเปนเรื่องราวดวยการอธิบายบนพ้ืนฐานแบบฝายเถรวาท เพราะ

มีจารีตหรือกฎเกณฑท่ีเปนรูปแบบการเดินเรื่องชัดเจน และใชตีความนิยมแบบเซนในการแตง คือ 

การสอนใหฉุกคิดดวยการสนทนาธรรมระหวางตัวละคร แตสิ่งท่ีพระพุทธโฆสะยังคงเอกลักษณของ

ฝายเถรวาทไว คือ หลักคําสอนของพระพุทธเจาท่ีมีอยูในพระไตรปฎก สิ่งเหลานี้หากมองโดยภาพรวม 

ก็จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถถาเปนแนวคิดการตีความพุทธปรัชญาท่ีอยูในกรอบท้ัง 4 แบบ คือ 1) 

การจํากัดความ คือ การใหความหมายของคําศัพทในคาถาธรรมบท 2) การอธิบายความ คือ การให

ขยายประเด็นความหมายของการจํากัดความใหกระจาง 3) การขยายความ คือ การแยกแยะเนื้อหา

ใหละเอียดเปนเรื่องราวนิทาน และ 4) วินิจฉัยความ คือ การสรุปประเด็นดวยการชี้ใหเห็นผลลัพธ 

โดยเฉพาะการสรุปใหเห็นวา เรื่องราวท่ีแตงนี้ตรงกับหลักธรรมท่ีพุทธภาษิตอยางไร  

5.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.2.2.1 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบพุทธภาษิต เปนนําเสนอการตีความแบบ

พุทธภาษิตท้ัง 4 แบบ คือ 1) แนวคิดจํากัดความ (Definition) คําจํากัดความในท่ีนี้เปนลักษณะการ

ตีความคาถาตนเรื่อง เรียกวา อารัมภกถา 2) แนวคิดขยายความ (Expansion) เปนการขยายเนื้อหา

ในเชิงนามธรรมใหเปนรูปธรรมตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายเรียกวา วัตถุกถา 3) แนวคิด

อธิบายความ (Explanation) เปนการวิเคราะหใหเห็นความละเอียดของทองเรื่องดวยการอธิบาย

ความท่ีเปนการแกอรรถ (อธิบายคาถา) เรียกวา เวยยากรณะ 4) แนวคิดวินิจฉัยความ (Decision) 

เปนการสรุปหลักคําสอนท่ีปรากฏในทองเรื่องดวยการสรุปเปนคาถา เรียกวา คาถา และการตัดสินให

เห็นผลการกระทําของตัวละคร เรียกวา สโมธาน  

ประเด็นท่ีนาสนใจประการท่ี 1 คือ การตีความแบบพุทธภาษิตนี้ไดพัฒนาข้ึนโดยมีฐาน

ความคิดจากการตีความพุทธศาสนสุภาษิตท่ีปรากฏในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การตีความแบบพุทธ

ศาสนสุภาษิตนี้เปนลักษณะการตีความเพ่ือการศึกษาในระบบการศึกษาคณะสงฆไทย เชน ในวิชาการ
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เขียนเรียงความแกกระทูธรรม อันเปนวิชาหนึ่งในหลักสูตรการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกธรรม ท้ัง

ฝายนักธรรมและธรรมศึกษา การเขียนเรียงความแกกระทูธรรมตองนําคาถาหรือพุทธศาสนสุภาษิตมา

ตีความดวยการอธิบายเนื้อหารายละเอียดของหลักธรรมแลวนําไปเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิตอ่ืนตาม

จํานวนท่ีระบุไวในแตละลําดับชั้น โดยนักธรรมและธรรมศึกษาชั้นตรีใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 1 

กระทู (1 บาทคาถา) นักธรรมและธรรมศึกษาชั้นโทใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 2 กระทู (กระทูละ 

4 บาทคาถา) นักธรรมและธรรมศึกษาชั้นเอกใหเชื่อมกับพุทธศาสนสุภาษิต 3 กระทู (กระทูละ 4 บาท

คาถา) การตีความกระทูในลักษณะนี้เปนลักษณะการเขียนเรียงความธรรมะ ซ่ึงมีรูปแบบเฉพาะของ

การเขียนท่ีแมกองธรรมสนามหลวงกําหนดไว อยางไรก็ตาม การตีความพุทธศาสนสุภาษิตท่ีกลาวนีมี้

ลักษณะสอดคลองกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา เนื่องจากเปนการนําคาถาหรือพุทธภาษิตมา

กลาวเปนสวนใหญ แมวาบางครั้งพระพุทธโฆสะจะนําคาถาหรือภาษิตอ่ืนท่ีไมใชพุทธดํารัสของ

พระพุทธเจามาแสดงอยูบาง แตคาถาท่ีนํามากลาวเปนอารัมภกถาจะเปนพุทธภาษิต ดังนั้น 

คณะผูวิจัยจึงใชชื่อวา การตีความแบบพุทธภาษิต ซ่ึงเปนการระบุเจาะจงวา เปนพระดํารัสของ

พระพุทธเจาท่ีพระพุทธโฆสะนํามากลาวในตนเรื่องนั้น ๆ ขณะท่ีการตีความแบบพุทธศาสนสุภาษิต

เปนการกลาวถึงสุภาษิตท่ัวไป ซ่ึงเปนท้ังพุทธภาษิต เถรภาษิต เถรีภาษิตสมัยพุทธกาลและภาษิตของ

พระเถระรวมสมัยปจจุบัน ดังนั้น การตีความดังกลาวจึงใชคําวา พุทธศาสนสุภาษิตท่ีหมายถึง สุภาษิต

ในทางพระพุทธศาสนา สวนงานวิจัยนี้ใชคําวา พุทธภาษิต เพราะเจาะจงสุภาษิตท่ีเปนพุทธดํารัส  

สิ่งท่ีนาสนใจในการตีความแบบพุทธภาษิตนี้อีกประการหนึ่ง คือ สุภาษิตท่ีใชตีความใน

วิชาเรียงความแกกระทูธรรมในระดับชั้นตรี จะใชพุทธศาสนสุภาษิต 1 กระทูก็จริง แตกระทูนั้นมีเพียง 

1 บาทคาถา หรือ 1 วรรคในกลอนไทย หากเทียบกับการแตงปฐยาวัตรฉันทก็เทากับ 8 คํา ในกระทู

ในระดับชั้นตรี ซ่ึงในนักธรรม/ธรรมศึกษาระดับชั้นโทและเอกจะใชกระทูละ 4 บาทคาถา หรือ 4 

วรรคในกลอนไทย ซ่ึงเรียกวา 1 บท ในประเด็นนี้การใชเขียนกระทูในนักธรรม/ธรรมศึกษาชั้นตรีท่ี

กลาวมา จะมีลักษณะเหมือนกับการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีเปนสวนของอารัมภกถาหรือ

สวนท่ีเปนการเปดเรื่องดวยการนําพุทธภาษิตหลักมาเกริ่นนําเขาเรื่อง เชน คาถาท่ีวา อิธ โมทติ เปจฺจ 

โมทติ ในเรื่องธัมมิกอุบาสก คาถานี้จะปรากฏในบาทแรกของพุทธภาษิตในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีพระ

พุทธโฆสะนําไปจากพระไตรปฎกและนําไปตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ความสอดคลองของกระทู

ธรรมชั้นตรีกับคาถาตนเรื่องในแตละเรื่องในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ จึงเปนลักษณะของแนวคิดการ

จํากัดความ นั่นหมายถึง ผูเขียนเรียงความแกกระทูตองนิยามความหมายของถอยคําท่ีปรากฏในคาถา

นั้นเสียกอนวา คําศัพทแตละคําหมายถึงอะไร ลักษณะการจํากัดความในขอนี้ คณะผูวิจัยจึงเห็นวา 

การท่ีพระพุทธโฆสะนําพุทธภาษิตไปตีความตนเรื่องไดอาศัยการนิยามความหมายของคาถาเชนกัน 

แตการนิยามของพระพุทธโฆสะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในอารัมภกถาเปนการกลาวถึงเรื่องราววา 

พระพุทธเจาทําอะไร ท่ีไหนและตรัสพระธรรมเทศนาเรื่องอะไร ในประเด็นนี้จะเห็นวา แนวคิดการ
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จํากัดความเฉพาะในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแตกกับแนวคิดการจํากัดความในการเขียนเรียงความแก

กระทูธรรมอยูบาง โดยท่ีการจํากัดความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนการระบุหัวเรื่องสั้น ๆ วา สุภาษิต

นี้พระพุทธเจาทรงแสดงท่ีไหนและปรารภใคร แตการนิยามความหมายของคําศัพทพระพุทธโฆสะ

ไมไดกลาวไวในสวนประกอบเบื้องตนนี้  

ประเด็นท่ี 2 คือ แนวคิดการขยายความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีมีหลักการหรือ

องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 คือ แกนเรื่อง (Theme) โครงเรื่อง (Plot) ตัวละคร 

(Characters) บทสนทนา (Dialogue) ฉาก (Setting) บรรยากาศ (Atmosphere) ซ่ึงปรากฏใน

สวนประกอบการตีความในขอวัตถุกถา (Content) หลักการท้ังหกนี้เปนลักษณะของแนวคิดการขยาย

ความในอารัมภกถา (Preamble) ใหกระจางชัด เนื่องจากในอารัมภกถาจะมีเนื้อหาเก่ียวกับ

องคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายบางขอ ดังนั้น การขยายความในวัตถุกถาจึงเปนการขยายขอ

ดังกลาวในอารัมภกถาใหชัดเจนข้ึน เชน แนวคิดจํากัดความในอารัมภกถาในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีวา 

พระศาสดา เม่ือประทับอยูในพระเชตวัน ทรงปรารภธัมมิกอุบาสก ตรัสพระธรรมเทศนานี้วา “อิธ 

โมทติ เปจฺจ โมทติ” เปนตน ขอความนี้ประกอบดวยองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยายโดยยอท่ีวา

ดวย 1) ตัวละคร ไดแก พระศาสดาและธัมมิกอุบาสก) 2) ฉาก ไดแก พระเชตวัน 3) บทสนทนา ไดแก 

การปรารภพระธรรมเทศนาท่ีเปนคาถาโดยยอของพระพุทธเจา ซ่ึงบทสนทนาท่ีเปนตัวคาถาโดยยอนี้

เองถือเปนขอ 4 ดวย คือ แกนเรื่อง เพราะหลักธรรมท่ีปรากฏในคาถา (พุทธภาษิต) นี้เปนใจความ

หลักของเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐถกถาเรื่องนั้น ๆ เนื่องจากเปนใจความตนเรื่องท่ีนํามาจาก

พระไตรปฎก และเม่ือกลาวโดยภาพรวมแลว ขอความท้ังหมดในอารัมภกถาก็เปนเหมือนโครงเรื่อง 

(Plot) โดยยอท่ีบอกใหรูวา ใคร (ตัวละคร-พระพุทธเจา) ทําอะไร (บทสนทนา-ปรารภพระธรรม

เทศนาแกธัมมิกอุบาสก) ท่ีไหน (ฉาก-วัดเชตวัน) เพ่ืออะไร (แกนเรื่อง-พุทธภาษิตเก่ียวกับผูทําบุญไว

แลวยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลวก็ยอมบันเทิง) รูสึกอยางไร (บรรยากาศ-ผลท่ีเกิดข้ึนจากการฟง

พระธรรมเทศนาแลว ซ่ึงเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามักเปนไปในทางท่ีดี คือ ผูฟงบรรลุธรรม) 

อยางไรก็ตาม เรื่องราวเหลานี้ปรากฏโดยยอในอารัมภกถาท่ีเปนสวนเบื้องตน ดวยเหตุนี้ ในอารัมภ

กถาจึงเปนเพียงแนวคิดการจํากัดความเทานั้น เม่ือพระพุทธโฆสะนําอารัมภกถามาขยายความในวัตถุ

กถา จะเห็นวา เรื่องราวไดปรากฏเดดชัดเปนรูปธรรมหรือแบบบุคลาธิษฐานมากข้ึนตามองคประกอบ

ของเรื่องสั้น/นวนิยายท้ัง 6 ประการ ในตอนทายของวัตถุกถาหรือทองเรื่องนี้ พระพุทธโฆสะจะนํา

คาถา (พุทธภาษิต-Verse/Poem) มากลาวอยางละเอียดหรือกลาวเต็มบทของคาถาท่ีปรากฏอยูใน

พระไตรปฎก เพราะฉะนั้น ขอความในคาถานี้จึงเปนแนวคิดการวินิจฉัยความ (Decision) เหมือนเปน

การสรุปเรื่องท้ังหมดท่ีกลาวมาวา ตรงกับหลักธรรมท่ีพระพุทธเจาตรัสไวอยางไรบาง ซ่ึงมีลักษณะ

คลายกับหลักการเขียนวิชาเรียงความแกกระทูธรรมในหลักสูตรพระปริยัติธรรมแผนกธรรม ซ่ึงตอง

สรุปประเด็นใหสอดรับกับกระทูธรรมท่ีนํามาเชื่อม (กระทูเชื่อม) ขอความท่ีเปนคาถา (พุทธภาษิต) นี้
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จึงเปนแนวคิดการวินิจฉัยความตอนท่ี 1 ในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา สําหรับการวินิจฉัยความตอนท่ี 2 

จะปรากฏหลังจากการแสดงพระธรรมเทศนาจบแลว ซ่ึงเปนการยืนยันผลของการแสดงธรรมวา ใคร

บรรลุธรรมข้ันใดบาง ขอความการวินิจฉัยความในตอนนี้เรียกวา สโมธาน (Sammary) อยางไรก็ดี ใน

ระหวางขอความท่ีเปนคาถากับสโมธานนี้ จะมีขอความพิเศษท่ีตางกับขอความอ่ืนในคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา นั่นคือ การแกอรรถหรือการไขความของคาถา (พุทธภาษิต) ขอความสวนนี้เปนลักษณะการ

อธิบายคําศัพทหรือประโยคในคาถาท่ีเขาใจยากใหเขาใจงายข้ึน ขอความสวนนี้เปนลักษณะเวยยา

กรณะ (Annotatoin, Commentaty) ท่ีอธิบายความเชิงภาษาศาสตร ดวยเหตุนี้จึงเรียกวา แนวคิด

อธิบายความ (Explanation)  

 5.2.2.2 การพัฒนาศาสตรแหงการตีความแบบเนตติปกรณ เนตติปกรณเปนคัมภีรการ

ตีความทางพุทธปรัชญาท่ีมีมากอนคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา การนําหลักการของคัมภีรเนตติปกรณมาใช

จะชวยใหเห็นแนวคิดการตีความท่ีปรากฏอยูในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาอยางเปนระบบมากข้ึน เพราะ

เนตติปกรณเปนท่ียอมรับของนักวิชาการสายพุทธปรัชญาเถรวาทวา ตีความแนวคิดทางพุทธปรัชญา

ไดอยางลึกซ้ึง โครงสรางของเนื้อหาในคัมภีรนี้จําแนกเปน 2 วาระใหญ คือ 1. สังคหวาระ 2. วิภาค

วาระ ในวาระท้ังสองนี้สามารถจําแนกเปนวาระยอยท่ีเรียกวา ลีลา 4 คือ 1. สังคหวาระ หมายถึง การ

อธิบายความแบบสั้น/สรุปเรื่อง ซ่ึงตรงกับวาระใหญขอสังคหวาระนั่นเอง 2. อุทเทสวาระ หมายถึง 

การกลาวถึงขอใหญและขอยอยของเรื่องราว 3. นิทเทสวาระ หมายถึง คําจํากัดความของชื่อในแตละ

ขอ และ 4. ปฏินิทเทสวาระ หมายถึง การอธิบายความท้ังหมดของนิทเทสวาระ ซ่ึงจําแนกเปน 4 ขอ

ยอย คือ 1) หารวิภังควาระ หมายถึง การขยายความอยางละเอียดท้ัง 16 หาระ 2) หารสัมปาตวาระ 

หมายถึง แนวทางอธิบายพุทธพจนเดียวดวยหาระ 16 3) นยสมุฏฐานวาระ หมายถึง วิธีอธิบายเหตุ

เกิดของนัยท้ัง 5 และ 4) สาสนปฎฐาน หมายถึง การจัดหมวดหมูของสูตรแสดงคําสอน ท้ังสามขอขาง

ทายนี้ตรงกับวาระใหญขอวิภาควาระ  

โครงสรางเนื้อหาของเนตติปกรณท่ีคณะผูวิจัยนํามาเปนแนวทางในการพัฒนาใหเห็น

ศาสตรแหงการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา คือ หารวิภังควาระ (Modes of Conveying) ซ่ึงเปน

วิธีการขจัดความสงสัยเพ่ือใหเขาใจเจตนารมณของผูแสดงธรรมดวยการแจกแจงตัวบทอยางละเอียด

ท้ัง 16 หาระ คือ เทสนาหาระ วิจยหาระ ยุตติหาระ ปทัฏฐานหาระ ลักขณหาระ จตุพยูหหาระ 

อาวัฏฏหาระ วิภัตติหาระ ปริวัตตนหาระ เววจนหาระ ปญญัตติหาระ โอตรณหาระ โสธนหาระ 

อธิฏฐานหาระ ปริกขารหาระ สมาโรปนหาระ โดยคณะผูวิจัยไดนําเฉพาะการตีความในกรณีคาถาของ

เรื่องพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกมาเปนตนเรื่องในการตีความตามหลักการของหาระ 16 ดังนี้  

 

อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ   ปาปา จิตฺตํ นิวารเย  

ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ  ปาปสฺมึ รมตี มโน.  
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บุคคลพึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป  

เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. (ขุ.ธ.อ. (มมร) 42/19/7)  

 

ในคาถานี้ คณะผูวิจัยขอนําประเด็นท่ีนาสนใจบางประการจากหาระ 16 มาอภิปราย ดังนี้  

ประการท่ี 1 คือ การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณเปนการตีความท่ีนํา

คาถาหรือพุทธภาษิตท่ีปรากฏในพระไตรปฎกมาตีความ ซ่ึงเหมือนกับการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีนํา

คาถาตนเคาเรื่องมาจากพระไตรปฎก แตตางกันตรงท่ีการตีความแบบพุทธภาษิตจะเปนการตีความให

เปนเรื่องราวนิทานธรรม สวนการตีความแบบเนตติปกรณจะเนนหลักธรรมมากกวานิทานธรรม ดังนั้น 

การตีความแบบเนตติปกรณจึงเปนลักษณะนามธรรมหรือธรรมาธิษฐาน ซ่ึงคอนขางเขาใจยากกวาการ

ตีความแบบพุทธภาษิต จึงกลาวไดวา การตีความแบบพุทธภาษิตเปนลักษณะรูปธรรมหรือ

บุคลาธิษฐาน ขณะท่ีการตีความแบบเนตติปกรณเปนลักษณะของนามธรรมหรือธรรมาธิษฐาน หาก

เปรียบเทียบกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาท้ัง 3 ตามแนวคิดของวีรชาติ นิ่มอนงค (2558: 79-92) 

จะเห็นวา การตีความแบบพุทธภาษิตสอดคลองกับการตีความแบบนิทานเปรียบเทียบ (Allegorical 

Hermeneutics) ขณะท่ีการตีความแบบเนตติปกรณในท่ีนี้สอดคลองกับการตีความแบบตัวอักษร 

(Literal Hermeneutics) สาเหตุท่ีการตีความแบบเนตติปกรณสอดคลองกับการตีความตามตัวอักษร 

ก็เพราะยึดความหมายตามตัวอักษรท่ีปรากฏในคัมภีร ในท่ีนี้ หมายถึง การตีความท่ียึดคัมภีรเนตติ

ปกรณเปนแนวทางหรือวิธีการตีความและเชื่อมโยงกับหลักธรรมท่ีปรากฏในพระไตรปฎก การตีความ

ในลักษณะนี้จะคํานึงพระดํารัสของศาสดาเปนหลัก เพราะถือวา เปนสัพพัญูท่ีรูแจงสรรพสิ่ง 

นอกจากนี้ ยังสอดคลองกับทฤษฎีการตีความเชิงศาสนาตามแนวคิดของกีรติ บุญเจือ ท่ีวาดวยการ

ตีความโดยพยัญชนะ (Literary Interpretation) หมายถึง เปนการตีความตามคัมภีรท่ีบันทึกไว หาก

คัมภีรวาอยางไร ก็จะเชื่อตามนั้น อยางไรก็ตาม การมองการตีความแบบเนตติปกรณในลักษณะ

สอดคลองกับการตีความตามตัวอักษรและการตีความโดยพยัญชนะนี้เปนการมองโดยหลักการเทานั้น 

แตเม่ือวาโดยรายละเอียดของแตละคัมภีรหรือแตละศาสนาแลว จะพบวา มีความแตกตางกันไป

ตามแตละคําสอนท่ีปรากฏในคัมภีรของศาสนานั้น ๆ ซ่ึงในเนตติปกรณท่ีใชเปนแนวทางการตีความนี้

เปนคัมภีรแยกใหเห็นรายละเอียดอยางเปนข้ันตอนท่ีสมเหตุสมผล ดังนั้น เม่ือนํามาใชเปนแนว

ทางการตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาก็จะเห็นวา การตีความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามีความ

สมเหตุสมผลไปดวย ยกตัวอยาง การนําหาระท่ี 1 คือ การนําเทสนาหาระมาตีความจะพบความ

สมเหตุสมผลตามหลักอริยสัจ 4 เพราะขอสรุปของเทสนาหาระประการหนึ่ง ก็คือ การสงเคราะหเขา

ในอริยสัจ อันเปนหลักธรรมท่ีวาดวยหลักเหตุผล เม่ือมองในแงนี้ ก็จะเห็นวา การตีความแบบเนตติ

ปกรณสอดคลองกับหลักการท่ี 2 คือ การตีความท่ีสมเหตุผลสมผล ดังจะกลาวตอไป  
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ประการท่ี 2 การตีความอยางสมเหตุสมผล การตีความแบบเนตติปกรณเปนการสรุปให

เห็นความสําคัญของหลักเหตุผลในพุทธปรัชญา โดยเฉพาะการตีความในขอเทสนาหาระท่ีจําแนกเปน 

6 ประการ และวิจยหาระท่ีจําแนกเปน 11 ประการ การจําแนกขอบางอยางในเทสนาหาระและวิจย

หาระมีชื่อเหมือนกัน นั่นคือ อัสสาทะ อาทีนวะ นิสสรณะ ผละ อุปายะ อาณัตติ ท้ังหมดนี้เปน

หลักการของการตีความท้ังในเทสนาหาระและวิจยหาระท่ีสงเคราะหเขาในคําสอนเรื่องอริยสัจ 4 

อยางชัดเจน กลาวคือ ขออัสสาทะสงเคราะหเขาในสมุทยสัจ อาทีนวะและผละสงเคราะหเขาในทุกข

สัจ นิสสรณะสงเคราะหเขาในนิโรธสัจ อุปายะและอาณัตติสงเคราะหเขาในมรรคสัจ ดังนั้น ขอท้ัง 6 

ประการเหลานี้จึงสิ่งยืนยันวา เทสนาหาระและวิจยหาระลวนเปนการแสดงหลักเหตุผลในพุทธปรัชญา 

ดังท่ีสุภีร ทุมทอง และคณะ (2564: 90) กลาวใหเห็นความสําคัญวา เทสนาหาระเปนหลักการท่ีทําให

เขาใจอริยสัจ 4 ท่ีปรากฏอยูในพุทธพจนโดยยอ ท้ังนี้ เพ่ือปองกันการอธิบายท่ีความคลาดเคลื่อนหรือ

การอธิบายท่ีไมนําไปสูการบรรลุโสดาปตติผล สวนวิจยหาระเปนหลักการท่ีทําใหเขาใจอริยสัจโดย

ละเอียด เพราะเปนการอธิบายเจาะลึกในลักษณะการจําแนกหลักการอยางละเอียดกวาเทสนาหาระ 

เนื่องจากการตีความในเทสนาหาระอาจทําใหคนท่ีมีปญญาไมเฉียบแหลมไมอาจบรรลุธรรมได ดังนั้น 

การตีความในวิจยหาระจึงเปนการอธิบายเทสนาหาระเพ่ิมเติมก็วาไดและเพ่ือใหเห็นหลักอริยสัจอยาง

ละเอียดชัดเจนยิ่งข้ึน อันทําใหเห็นความสมเหตุสมผลในพุทธปรัชญา โดยท่ีสมุทัยและมรรคจัดเปน

หลักแหงเหตุ สวนทุกขกับนิโรธถือเปนหลักของผล ดวยเหตุนี้พุทธปรัชญาจึงเปนกระบวนการของ

หลักเหตุและผล รวมถึงการตีความในเนตติปกรณก็แสดงใหเห็นหลักการดังกลาวนี้และสะทอนใหเห็น

การตีความอยางสมเหตุสมผลในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา ยกตัวอยางคาถาในเรื่องพราหมณชื่อ

จูเฬกสาฎกท่ีเปนพุทธภาษิตตนฉบับจากพระไตรปฎกท่ีพระพุทธโฆสะนํามาตีความเปนนิทานธรรม 

คือ อภิตฺถเรถ กลฺยาเณ, ปาปา จิตฺตํ นิวารเย, ทนฺธํ หิ กรโต ปุฺญํ, ปาปสฺมึ รมตี มโน. แปลวา บุคคล

พึงรีบขวนขวายบุญ พึงหามจิตเสียจากบาป เพราะวา เม่ือบุคคลทําบุญชาอยู ใจจะยินดีในบาป. เม่ือ

วิเคราะหคาถานี้และการตีความเปนนิทานธรรมของพระพุทธโฆสะ จะเห็นความสมเหตุสมผลตาม

หลักอริยสัจ 4 ดังเรื่องราวประกอบตอไปนี้ ประการท่ี 1 ทุกขสัจ ซ่ึงปรากฏในขออาทีนวะและขอผละ 

ในท่ีนี้หมายถึง การชี้ใหเห็นโทษของพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกท่ียินดีในความสุขเพียงเล็กนอยท่ีเกิดจาก

การไดผา (อาทีนวะ) และผลของการมีความตระหนี่ทําใหไมมีโอกาสถวายหรือทําบุญในปฐมยามและ

มัชฌิมยาม แตไดถวายในปจฉิมยามอันทําใหไดผลของความสุขเพียงเล็กนอย คือ ทรัพยภายนอก

เทานั้น ในขอทุกขสัจนี้จัดเปนผลท่ีเกิดมาจากเหตุ คือ สมุทยสัจในขอตอไป ประการท่ี 2 สมุทยสัจ จะ

ปรากฏในขออัสสาทะ ในท่ีนี้ เปนสาเหตุใหเกิดทุกขหรืออาทีนวะและผละ หมายความวา การท่ี

พราหมณชื่อจูเฬกสาฎกยินดีในการไดผาและการกลัววา พราหมณีผูเปนภรรยาจะไมมีผาหม จึงทําให

เกิดความตระหนี่ในใจ ดังนั้น ความตระหนี่หรือกิเลสในฝายโลภะและตัณหาจึงทําใหพราหมณลังเลใน

การทําบุญ ในขอนี้เปนสาเหตุใหเกิดทุกขสัจ ดังนั้น ทุกขกับสมุทัยจึงเปนหลักการของเหตุและผลคูท่ี 
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1 ในอริยสัจ ประการท่ี 3 นิโรธสัจ ปรากฏในขอนิสสรณะ ในท่ีนี้หากกลาวโดยจุดหมายปลายทาง ก็

คือ ขอความในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีระบุวา ชนเปนอันมากไดบรรลุอริยผลมีโสดาปตติผล เปนตน 

แตหากวิเคราะหในเชิงจุดหมายระหวางทาง จะพบวา พราหมณไดเอาชนะความตระหนี่ดวยจิตท่ีมี

ศรัทธา (สัทธาจิต) จึงไดถวายผา แมจะเปนการถวายในปจฉิมยามก็ตามที เพราะสุดทายแลว ก็เปนจิต

ในฝายกุศลท่ีกอใหเกิดการบรรลุมรรคผลในอนาคตตอไปได ในขอนี้จัดเปนผลท่ีเกิดจากการปฏิบัติ

ตามมรรคสัจ ประการท่ี 4 มรรคสัจ จะปรากฏในขออุปายะและอาณัตติ ในท่ีนี้ หมายถึง การท่ีพระ

เจาปเสนทิโกศลพระราชทานผาใหพราหมณเปนเหตุใหเขาไดทําบุญถวายผาตอไป อันเปนการทําบุญ

ท่ีพระพุทธเจารับรองดวยการตรัสคาถาในท่ีสุด  

5.2.3 การนําเสนอรูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถา  

5.2.3.1 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต (Interpretation as Buddha’s 

Proverb) รูปแบบการตีความนี้เปนการตีความเชิงศาสนาก็จริง แตเปนศาสนาประเภทอเทวนิยมและ

เปนการตีความเชิงปรัชญาท่ีเนนการถกประเด็นปญหามากกวาการเชื่ออยางงมงาย แตขณะเดียวกันก็

เปนพุทธปรัชญาเถรวาทท่ีเปนประเภทอนุรักษนิยม เพราะฉะนั้น การตีความแบบพุทธภาษิตจึงมีอัต

ลักษณท่ีตองพิจารณาหลายลักษณะดังตอไป  

ประเด็นท่ี 1 เปนรูปแบบการตีความท่ีมีลักษณะแบบหัวกาวหนา (Progressivism) 

เหตุผลท่ีเชื่อวา การตีความแบบพุทธภาษิตเปนกลุมหัวกาวหนา เพราะการตีความท่ีมีองคประกอบ

ของเรื่องสั้น/นวนิยาย โดยเฉพาะการมีโครงเรื่อง (Pilot) ท่ีมีท้ังตอนตนเรื่อง (Beginning) ตอนกลาง

เรื่อง (Middle) และตอนจบเรื่อง (Ending) อันเปนการรอยเรียงและเชื่อมโยงเหตุการณใหตอเนื่องนา

ติดตาม หากเปรียบเทียบกับวรรณกรรมทางศาสนาเรื่องอ่ืนจะพบวรรณกรรมท่ีเก่ียวกับหลักธรรมเปน

สวนใหญ ซ่ึงการเดินเรื่องของโครงเรื่องดังกลาวนี้จะมีตัวละครเปนตัวขับเคลื่อน ท้ังท่ีเปนตัวละคร

ผูกระทํา (Active Character) หรือตัวละครเชิงรุก/ตัวหลัก เชน ตัวหลักของเรื่องนั้น ๆ รวมถึงพระ

ศาสดาซ่ึงเปนผูสรุปความดวยการตรัสคาถาประจําเรื่อง รวมถึงตัวละครผูถูกกระทํา (Passive 

Character) หรือตัวละครเชิงรับ/ตัวรอง เชน ตัวละครท่ีเก่ียวของไมวาจะเปนพระสงฆ ชาวบาน ซ่ึงตัว

ละครท้ังสองลักษณะนี้เปนตัวละครของนวนิยายสมัยใหมท่ีสะทอนใหเห็นคุณธรรมท้ังในตัวละครเอง

และผูอาน ดังท่ีธัญญา สังขพันธานนท (2539: 174) ใหทัศนะไววา ตัวละครในเรื่องสั้นและนวนิยาย

สมัยใหมสวนใหญจะเปนคนหรือมีลักษณะความเปนมนุษยท่ีมีลักษณะเหมือนคนอาน ท้ังหนาตา 

อุปนิสัย สถานภาพทางสังคม สิ่งเหลานี้เรียกวา แบบของคนท่ีผูเขียนตองการสื่อออกมาเพ่ือใหผูอาน

เขาใจชีวิตและผูคนรอบขาง ดวยเหตุนี้ การตีความแบบพุทธภาษิตเม่ือเทียบกับการตีความแบบเนตติ

ปกรณซ่ึงจะกลาวในขอถัดไปจึงเปนลักษณะแนวคิดหัวกาวหนาหรือสมัยใหม  

ประเด็นท่ี 2 เปนการตีความท่ีเนนบริบท (Context) ในท่ีนี้ หมายถึง สภาพแวดลอมของ

สังคม การตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถามุงแสดงใหเห็นวิถีชีวิต ความเปนอยู 
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วัฒนธรรมของตัวละครท่ีปรากฏในเรื่องราวนั้น ๆ เชน กรณีเรื่องธัมมิกอุบาสกสะทอนมุมมองการใช

ชีวิตของชาวบานท่ีฝกใฝในธรรมโดยอาราธนาพระสงฆมาแสดงธรรมท่ีบาน สาเหตุท่ีธัมมิกอุบาสก

อาราธนาพระสงฆมาก็เนื่องจากตนเจ็บปวยมีโรคประจําตัวตามธรรมชาติของคนแก อาจเรียกวา เปน

คนไขติดเตียง (Clinomania) ก็วาได สังเกตจากการนั่งแสดงพระธรรมเทศนาของพระสงฆท่ีนั่งลอม

เตียงของเขา ขณะท่ีฟงธรรมก็ปรารภวา ตนเปนผูทุพพลภาพและเปลงถอยคําเหมือนพึมพําคนเดียว

ใหเทวดาหยุดรอกอน กอนท่ีจะรับตนไปสวงสวรรค เหตุการณนี้เปนการแสดงบริบทการบําเพ็ญกุศล

ในยุคสมัยของผูประพันธเอง เม่ือผูอานศึกษาเรื่องนี้แลวทําใหทราบการดําเนินชีวิตท่ีประกอบดวย

ธรรม เปนการใชชีวิตอยางไมประมาท ดวยเหตุนี้จึงตั้งชื่อเรื่องวา ธัมมิกอุบาสก อันเปนการสะทอน

บริบทของเรื่องเปนอยางดี นอกจากนี้ ยังทําใหทราบบริบทของสังคมอินเดียและศรีลังกาในสมัย

โบราณบนพ้ืนฐานของวัฒนธรรมแบบพุทธ เชน การอาราธนาพระสงฆสาธยายพระสูตรหรือธรรมท่ี

บาน การถวายภัตตาหารแดพระสงฆ ความเชื่อเรื่องบาปบุญคุณโทษ ความเชื่อเรื่องชาติหนาหรือภพ

หนา แนวคิดนี้สอดคลองกับมุมมองของสมิทธิพล เนตรนิมิตร (2559: 41-49) ท่ีวา อรรถกถาธรรมบท

หรือคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาสะทอนมุมมอง 12 ดาน เชน ดานทัศนคติในการสรางบารมี ดานวิถีชีวิตของ

พระสงฆ ดานวิถีชีวิตของพระอรหันต ดานประเพณีครั้งพุทธกาล ดานบทบาทของพระพุทธเจา ดาน

คําสอนในพระพุทธศาสนา ดานคําสอนนอกพระพุทธศาสนา ดานคติชนวิทยา แนวคิดเหลานี้

คณะผูวิจัยสรุปลงในคําวา บริบทหรือสภาพแวดลองของสังคมท่ีสามารถทราบไดจากการตีความแบบ

พุทธภาษิตนี้ เชน การอาราธนาพระสงฆมาสาธยายพระสูตรและถวายภัตตาหารท่ีบานถือเปนมุมมอง

ดานประเพณีครั้งพุทธกาลหรือดานทัศนคติในการสรางบารมี เปนตน  

ประเด็นท่ี 3 เปนการตีความท่ีมีฐานคิดแบบ DEED Concept แนวคิดนี้เปนการตีความ

ดวยพ้ืนฐานของคําวา การจํากัดความ (D) ขยายความ (E) อธิบายความ (E) วินิจฉัยความ (D) อันเปน

ลักษณะการนําความรูท่ีฝงลึกอยูภายในตัวคน (Tacit Knowledge) ใหแสดงออกมาเปนความรูแบบ

ชัดแจง (Explicit Knowledge) ในท่ีนี้ จะเห็นวา การนําคาถา (พุทธภาษิต) ท่ีปรากฏในพระไตรปฎก

มาตีความดวยการจํากัดความ เชน อารัมภกถาท่ีวา “พระศาสดาเม่ือประทับอยู ณ พระเชตวัน...” 

การตีความดวยการขยายความ เชน วัตถุกถาท่ีวา “ไดยินวา ในเมืองสาวัตถี...” การตีความดวยการ

อธิบายความ เชน เวยยากรณะท่ีวา “บรรดาคําเหลานั้น...” และการตีความดวยการวินิจฉัยความ เชน 

“พระศาสดาตรัสวา อยางนั้น...” จากการตีความในลักษณะนี้ สิ่งท่ีเปนคาถาหรือพุทธภาษิตใน

พระไตรปฎกถือเปนความรูในคัมภีรท่ีฝงอยูภายในตัวคน ในท่ีนี้ หมายถึง เปนความรูในตัวของพระ

พุทธโฆสะเอง เพราะเม่ือทานไดศึกษาคาถาธรรมบทแลวไดตีความในลักษณะของ DEED Concept 

ใหปรากฏออกมา จึงกลายเปนความรูชัดแจงในรูปแบบของวรรณคดีเพ่ือใหผูอานไดดื่มด่ํากับเนื้อหา

หรือเรื่องราวท่ีประพันธข้ึน ท้ังนี้ เพ่ือใหเกิดความซาบซ้ึง สะเทือนอารมณและขัดเกลาจิตใจในทางท่ีดี 

ดังท่ีศิราพร ณ ถลาง และปรียา หิรัญประดิษฐ (2538: 319) ไดใหทัศนะวา ธัมมปทัฏฐกถามีเนื้อหา
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ถูกตองตามความหมายของวรรณคดี เพราะเปนผลงานท่ีแตงดี มีศิลปะท้ังในแงของลายลักษณและมุข

ปาฐะ นอกจากนี้ ยังใหคุณคาทางอารมณและความรูสึกตอผูอาน ซ่ึงสอดคลองกับแนวคิดของสนิท ตั้ง

ทวี (2527: 85) ท่ีมองวา ธัมมปทัฏฐกถาเปนวรรณคดีบาลีและวรรณคดีศาสนาท่ีประพันธข้ึนดวย

ตนฉบับท่ีเปนภาษาบาลี จากนั้น ไดรับการแปลเปนหลายภาษา เชน อังกฤษ ทิเบต จีน ไทย โดย

อาศัยเนื้อหาหรือหลักธรรมทางศาสนา รวมถึงตัวบุคคลในศาสนาเปนแกนเรื่องหรือโครงเรื่อง และ

อาจมีแนวคิดท่ีประพันธข้ึนใหมเพ่ือกลอมเกลาจิตใจของบุคคลในทางท่ีดี ซ่ึงเรื่องราวท่ีประพันธข้ึนนี้ 

คณะผูวิจัยเห็นวา เปนการถายทอดความรูจากท่ีเปนองคความรูภายในออกมาเปนองคความรู

ภายนอกบนพ้ืนฐานของการจํากัดความ-ขยายความ-อธิบายความ-วินิจฉัยความอยางลงตัว  

ประเด็นท่ี 4 เปนการตีความแบบบุคลาธิษฐาน (Puggalàdhiññhàna; Teaching by 

Means of Personification) โดยมีคาถา (พุทธภาษิต) เปนเนื้อหาหลักแลวตีความเปนนิทานธรรม 

ประเด็นนี้เปนลักษณะการนําคําสอนท่ีเปนเรื่องนามธรรมท่ีปรากฏอยางยอในพระไตรปฎกมาตีความ

ใหชัดเจนเปนบุคลาธิษฐาน ดังจะเห็นจากคาถาในเรื่องธัมมิกอุบาสกท่ีวา  

 

อิธ โมทติ เปจฺจ โมทต ิ กตปุฺโญ อุภยตฺถ โมทติ  

โส โมทติ โห ปโมทติ  ทิสฺวา กมฺมวิสุทฺธิมตฺตโน.  

ผูทําบุญไวแลว ยอมบันเทิงในโลกนี้ ละไปแลว  

ก็ยอมบันเทิง ยอมบันเทิงในโลกท้ังสอง เขาเห็น  

ความหมดจดแหงกรรมของตน ยอมบันเทิง, เขายอมรื่นเริง. 

   

 คาถานี้เปนขอความตนฉบับจากพระไตรปฎก ซ่ึงไมปรากฏเรื่องราวอ่ืนใดในลักษณะของ

นิทานหรือเรื่องเลา ผูอานจึงไมทราบไดวา ใครเปนผูกลาวและกลาวกับใคร นอกเสียจากผูท่ีมีพ้ืนฐาน

ดานพระไตรปฎกหรือคัมภีรทางศาสนาก็พอจะทราบวา เปนพระดํารัสของพระพุทธเจาท่ีทรงสั่งสอน

สาวก สวนเนื้อหานอกนั้นจะตองอาศัยการตีความเพ่ิมเติมวา หมายถึงอะไร เชน คําวา ในโลกนี้ โลก

ท้ังสอง ยอมบันเทิง เพราะฉะนั้น คาถาท่ีปรากฏในพระไตรปฎกจึงเปนลักษณะของธรรมาธิษฐานหรือ

มีเนื้อหาแบบนามธรรม เขาใจยากสําหรับผูไมมีพ้ืนฐานทางพุทธปรัชญา การนําคาถามาตีความเปน

เรื่องราวโดยพระพุทธโฆสะจึงเปรียบเสมือนการทําเรื่องยากใหเปนเรื่องงายสําหรับผูศึกษาพุทธ

ปรัชญา ซ่ึงสะทอนใหเห็นความรูของผูตีความเปนอยางดี ไมวาจะเปนดานอักษรศาสตรและ

ภาษาศาสตร ซ่ึงเปนองคความรูดานการใชสํานวนและไวยากรณในภาษาสิงหลและภาษาบาลี รวมถึง

ศิลปะการประพันธใหถูกอักขรวิธีและครบรสของวรรณคดี นอกจากนี้ ยังพบองคความรูดาน

ประวัติศาสตร วัฒนธรรมประเพณีของชาวสิงหลและอินเดียโบราณท่ีไดรับการถายทอดไวในคัมภีร 

โดยเฉพาะอยางยิ่งภูมิธรรมดานพุทธปรัชญาของผูตีความท่ีไดตีความไวอยางแมนยํา ดวยเหตุนี้การ
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ตีความแบบพุทธภาษิตในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจึงเปนตัวอยางนิทานธรรมะท่ีพุทธบริษัทไดศึกษาแลว

ไปใชในการเผยแผพระพุทธศาสนา เชน การแสดงพระธรรมเทศนาประกอบนิทานธรรมบท การเปน

ตัวอยางในการศึกษาภาษาบาลีของคณะสงฆไทยโดยใชคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตําราเรียนในชั้นแรก

เพราะมีความงายในการทําความเขาใจ แมวาจะมีนักวิชาการบางทาน เชน ลอว (Law, 1923: 82-83) 

ท่ีมองวา การตีความคัมภีรนี้ไมใชการประพันธของพระพุทธโฆสะเสียท้ังหมด เพราะมีหลักฐานวา มี

การรจนาอรรถกถาของธรรมบทไวกอนหนานี้แลว ซ่ึงกอนท่ีพระพุทธโฆสะจะไปแปลคัมภีรท่ีลังกาดวย

ซํ้า และในบางคัมภีรของบางนิกาย เชน คัมภีรทิพยาวทานของนิกายมูลสรวาทสติวาท ก็ปรากฏอรรถ

กถาธรรมบทเชนกัน ดังนั้น จึงเปนไปไดวา พระพุทธโฆสะไดทําหนาท่ีท้ังการแปล การเรียบเรียงและ

การประพันธข้ึนใหม อยางไรก็ตาม คัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ก็เปนท่ียอมรับวา เปนผลงานอันทรงคุณคา

ของพระพุทธโฆสะ ซ่ึงคณะผูวิจัยมองวา เปนตัวอยางการตีความแบบพุทธภาษิตท่ีมีลักษณะเปน

บุคลาธิษฐานธรรมท่ีสมบูรณ อันทําใหเห็นมุมมองเชิงปรัชญาในดานจริยศาสตรท่ีปรากฏอยูในพุทธ

ภาษิตใหเดนชัดข้ึน  

 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในขอนี้สามารถสรุปเปนกรอบภาพได ดังนี้  

 
ภาพท่ี 16 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบพุทธภาษิต  

 

5.2.3.2 การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

ประเด็นท่ี 1 เปนการตีความแบบอนุรักษนิยม (Conservatism) ท่ีเนนการตีความตาม

จารีต ประเด็นการตีความในขอนี้เปนลักษณะตรงขามกับการตีความแบบหัวกาวหนาท่ีกลาวมาแลว

ขางตน ในท่ีนี้ จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในอีกมุมมองหนึ่งเปนการตีความตามแนวคิดสมัยใหมท่ี

เนนการตีความแบบนิทานธรรมะ มีแกนเรื่องชัดเจนตามองคประกอบของเรื่องสั้น/นวนิยาย แตอีก
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มุมมองหนึ่งเปนการตีความตามจารีตดั้งเดิมท่ีเนนหลักการหรือครรลองทางศาสนา ซ่ึงจากการตีความ

แบบเนตติปกรณจะสะทอนใหเห็นหลักการบนพ้ืนฐานท่ีแสดงไวแลวในพระไตรปฎก ดวยเหตุผลท่ีวา 

คัมภีรเนตติปกรณซ่ึงใชเปนกรอบการวิเคราะหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถานี้ไดเกิดข้ึนในสมัยพุทธกาลโดย

พระมหากัจจายนะ ดังนั้น กรอบแนวคิดของคัมภีรเนตติปกรณจึงยึดหลักคําสอนดั้งเดิมท่ีไดรับการ

บันทึกหรือประพันธเหมือนกรอบแนวคิดพระไตรปฎก คือ การรักษาพุทธพจนไวใหสมบูรณท่ีสุด เม่ือ

นํากรอบแนวคิดของเนตติปกรณมาใชกับการวิเคราะหคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาจึงเห็นทัศนะการประพันธ

ของพระพุทธโฆสะท่ียึดหลักการรักษาพุทธพจนไวดวยเชนกัน อีกประการหนึ่ง พระพุทธโฆสะเองก็

เปนพระสงฆนิกายเถรวาท ซ่ึงไดชื่อวา เปนนักอนุรักษนิยม เพราะฉะนั้น การตีความของทานแมจะ

เปนลักษณะนิทานธรรมะ แตเม่ือพิจารณาโดยละเอียดแลว จะพบวา เปนการตีความท่ีอยูบนพ้ืนฐาน

แบบแผนเดิม โดยเฉพาะการจําแนกคาถาธรรมบทไวในพระไตรปฎกจะมีท้ังหมด 26 วรรคหรือตอน 

แตละวรรคมีชื่อเรียกโดยเฉพาะ เชน วรรคท่ี 1 ชื่อวา ยมกวรรค วรรคท่ี 2 ชื่อวา อัปปมาทวรรค การ

ระบุชื่อวรรคไวก็เพ่ือตองการจัดเรื่องท่ีมีเนื้อหาสาระเหมือนกันใหอยูในตอนเดียวกัน เชน วรรคท่ี 1 

ยมกวรรค หมายถึง ตอนท่ีวาดวยเรื่องราวของธรรมะท่ีเปนคู ๆ คือ คูแหงความดีและความชั่ว ซ่ึงใน

วรรคท่ี 1 นี้จะมี 14 เรื่อง ทุกเรื่องจะกลาวถึงหลักธรรมท่ีเปนคู เชน เรื่องท่ี 1 และ 2 จะกลาวถึง

ความสุข (ความดี) และความทุกข (ความชั่ว) ท่ีเปนธรรมคูกัน หรือการกลาวถึงคนท่ีมีใจราย (ความ

ชั่ว) กับคนท่ีมีใจผองใส (ความดี) ซ่ึงก็เปนลักษณะคูกันอีกนัยหนึ่ง ดังนั้น เม่ือคาถาธรรมบทซ่ึงปรากฏ

ในพระไตรปฎกไดกําหนดชื่อวรรคและจําแนกหลักธรรมไวอยางไร พระพุทธโฆสะก็จะตีความเปน

นิทานธรรมะตามท่ีวรรคกําหนดไวแลว การตีความในลักษณะนี้เปนการรักษาแบบแผนเดิม คือ รักษา

พุทธพจนท่ีถูกกําหนดเปนวรรคไวแลว ดังนั้น ใจความหลักของเรื่องท่ีประพันธจึงเปนไปตามวรรคนั้น 

ๆ อันเปนการรักษาปริยัติศาสนา คือ การศึกษาคําสอนเดิมท่ีเรียกวา พระสัทธรรม ดังนั้น จึงเปน

ลักษณะเหมือนหลักการของคัมภีรเนตติปกรณท่ีเปนปริยัติศาสนาประการหนึ่ง ดังท่ีสุชญา ศิริธัญภร 

(2557: 145) ระบุวา เนตติปกรณจัดเปนปริยัติศาสนา ซ่ึงปริยัติศาสนานี้เองเรียกวา สูตร โดยสูตรใน

เนตติปกรณจําแนกเปน 2 ประเภท คือ  ประเภทท่ี 1 พยัญชนะมี 6 บท ไดแก 1) อักขระ (อักษรท่ียัง

ไมสําเร็จเปนบท) 2) บท (นาม อาขยาต อุปสรรค นิบาต) 3) พยัญชนะ (วากยะท่ีแสดงอรรถซ่ึงมีหลาย

บท) 4) นิรุตติ (คําวิเคราะห) 5) นิทเทส (คําขยายความ) 6) อาการ (สวนแหงวากยะ) และประเภทท่ี 

2 อรรถมี 6 บท คือ กิริยาการใหรูความหมาย ไดแก 1) สังกาสนะ (การแสดงโดยสังเขป) 2) ปกาสนะ 

(การแสดงในเบื้องตน) 3) วิวรณะ (การไขความ) 4) วิภชนะ (การจําแนก) 5) อุตตานีกัมมะ (การทําให

ปรากฏชัด) 6) ปญญัตติ (การใหรูโดยประการตาง ๆ) ท้ังพยัญชนะและอรรถรวมเปน 12 บท/สูตร ท้ัง 

12 สูตรนี้เองท่ีถือเปนเครื่องมือหรืออุบายในการวิเคราะหพระสัทธรรม และเปนหลักการในการศึกษา

คนควาความหมายของพุทธพจนตอไป ซ่ึงในประเด็นนี้คณะผูวิจัยก็เห็นในทํานองเดียวกันวา การ
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ตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาของพระพุทธโฆสะก็ยึดหลักการท้ัง 12 สูตรนี้ เพ่ือคงไวซ่ึงปริยัติศาสนาให

มากท่ีสุด  

ประเด็นท่ี 2 เปนการตีความท่ีเนนตัวบท (Content) ในประเด็นนี้เปนการตีความตาม

ตัวอักษรท่ีปรากฏในคัมภีร ซ่ึงในคัมภีรเนตติปกรณเปนการตีความตามตัวอักษรหรือตัวบทชัดเจน 

โดยเฉพาะการตีความในปฏินิทเทสวาระท่ีชื่อวา สาสนปฏฐาน (The Foundation of the Sasana) 

ซ่ึงเปนเนื้อหาสวนหนึ่งของเนตติปกรณท่ีถือเปนการตีความท่ีมีข้ันตอนการพิจารณาตัวบทอยาง

ละเอียด ดังท่ีนุกูล อริยธรรมวัฒนา และคณะ (2562: 42-43) เห็นวา การตีความแบบสาสนปฏฐาน

เปนการตรึกตรองตัวบท (Investigation) การไตรตรองตัวบท (Consideration) การเลือกสรรสูตร 

(Selection) การสงเคราะหลงในอริยสัจ 4 (Configuration) และการอธิบาย (Explanation) อยางไร

ก็ตาม ในการยกตัวอยางในงานวิจัยนี้เปนการพิจารณาเนื้อหาของหารวิภังควาระ (Modes of 

Conveying) เปนหลัก ไมไดยกตัวอยางประเด็นในสาสนปฏฐานแตอยางใด ถึงกระนั้น ก็เปนการ

ยืนยันใหเห็นแนวคิดในคัมภีรเนตติปกรณวา เปนหลักการตีความท่ีเนนตัวบทมากกวาการยกตัวอยาง

แบบนิทานธรรมะ เพราะไมมีเนื้อหาสวนใดท่ีกลาวถึงตัวละครของเรื่องเหมือนกับคัมภีรธัมมปทัฏฐ

กถา แตสาเหตุท่ีคณะผูวิจัยเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถามีสวนเหมือนกับคัมภีรเนตติปกรณก็เพราะ

การเนนย้ําถึงตัวบทท่ีมาจากพระไตรปฎก กลาวคือ การนําคาถาท่ีเรียกวา คาถาธรรมบท มาแสดงไว

โดยยอในอารัมภกถา (การจํากัดความ) และการนําคาถาดังกลาวมาตีความเปนเรื่องราวนิทานธรรมะ

อยางละเอียดแลวสรุปเปนลักษณะการวินิจฉัยความอีกครั้งดวยการยกคาถานั้นมากลาวท้ังหมด จะ

สังเกตเห็นวา การตีความในลักษณะนี้เปนการยึดตัวบท (คาถาธรรมบท) เปนท่ีต้ัง และอธิบายความ

คาถาธรรมบท (แกอรรถ) ตอดวยเนื้อหาท่ีเรียกวา เวยยากรณะ หรือการแจกแจงคําและประโยคใน

คาถาใหชัดเจน ดวยเหตุนี้ การตีความคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณนี้จึงเปนการตีความตัวบท 

(Text) ตามทฤษฎีของกาดาเมอรท่ีตองพิจารณาเรื่องความสมบูรณของตัวบทหรือคัมภีร ซ่ึงจะตองทํา

ความเขาใจตัวบทผานภาษา อยางไรก็ตาม การตีความตัวบทของกาดาเมอรจะตองไมใหเกิดความ

ลําเอียงเขากับตัวบทในลักษณะของการถูกกลืนเขากับเนื้อหาในคัมภีร นั่นหมายความวา ผูตีความตอง

ไมเชื่อตามคัมภีรเสียทีเดียว แตจะตองพิจารณาตามความเปนจริงของคัมภีรท่ีไดบันทึกเรื่องราวใน

อดีตไวมาประสานกับความรูเดิมของผูตีความเอง การตีความในลักษณะนี้เปนการเสวนาระหวางอดีต

ท่ีปรากฏในตัวบทกับผูตีความ อันเปนแนวคิดการตีความตามแนวอัตถิภาวนิยมท่ีเนนศักยภาพการ

ตีความของผูตีความโดยมีภาษาท่ีเปนท้ังความเปนจริงและเครื่องมือใหเขาถึงความเปนจริง แนวคิดท่ี

กลาวมานี้จะเห็นวา มีลักษณะคลายกับการตีความในเนตติปกรณท่ีเปนคัมภีรตีความท่ีตัวบทซ่ึงบันทึก

ความเปนจริงผานภาษาบาลีท่ีถือวา เปนตันติภาษา หรือภาษาท่ีมีระเบียบแบบแผน สวนจะเชื่อตาม

หรือไมเปนหลักพ้ืนฐานทางพุทธปรัชญาท่ีตองพิจารณาดวยเหตุผลอยูแลว แนวคิดในคัมภีรเนตติ

ปกรณนี้มีปรากฏคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาท่ีไดนําพุทธปรัชญาในคัมภีรพระไตรปฎกมาตีความ ซ่ึง
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เหมือนกับวา คัมภีรธัมมปทัฏฐฏกถาเปนผูอาน (ผูตีความ) พระไตรปฎกเองอีกทอดหนึ่ง ซ่ึงเปน

ตัวอยางของผูอานท่ีไดทําความเขาใจตัวบท คือ คัมภีรพระไตรปฎก ผานความเปนจริงทางภาษา โดย

คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเอง (ในฐานะผูตีความ) เปนเพียงนําเสนอความเปนจริงใหปรากฏชัดเจนตาม

ศิลปะการประพันธ สวนจะเชื่อหรือไมเปนดุลยพินิจของผูอานคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาอีกทีหนึ่ง ดังท่ี

สําเนียง เลื่อมใส (2545: 348) ใหทัศนะไววา ในอรรถกถาธรรมบทมีเรื่องท่ีนาสนใจอยูจํานวนมาก แม

บางเรื่องจะเปนเรื่องเหลือเชื่อเกินจริง แตเม่ือศึกษาจะไดเกร็ดความรูอยูไมนอย ไมวาจะเปนดาน

ประวัติศาสตร สังคม วัฒนธรรม หลักคําสอน โดยผูอานตองเลือกศึกษาตามความเหมาะสมแกอุปนิสัย

และสามารถไปปรับใชในชีวิตประจําวันได ซ่ึงทัศนะนี้จะเห็นวา คัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไดตีความใหเห็น

ความเปนจริงของพระไตรปฎกดวยตันติภาษา จากนั้น ผูอานคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเองก็ตองตีความให

เห็นความเปนจริงของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาดวยเชนกัน  

ประเด็นท่ี 3 เปนการตีความท่ีมีฐานคิดแบบอริยสัจ (Noble Truths) ประเด็นนี้เปนการ

สรุปใจความสําคัญของหลักการในขอเทสนาหาระและวิจยหาระ ท้ังสองขอนี้มีหลักการ 6 ขอ คือ 1) 

อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) อุปายะ และ 6) อาณัตติ ประเด็นความแตกตางกัน

ระหวางขอเทสนาหาระกับวิจยหาระ คือ ความละเอียดในการแจกแจงหลักธรรม โดยขอวิจยหาระจะ

ชี้แจงอยางละเอียด สวนขอเทสนาหาระจะกลาวโดยรวมและสรุปประเด็นลงในหลักการอ่ืน เชน ใน

บุคคล 3 ปฏิปทา 4 ปญญา 3 อริยสัจ 4 ในการสรุปลงในหลักการเหลานี้ คณะผูวิจัยเลือกนํามา

อภิปรายเฉพาะอริยสัจ 4 โดยอาทีนวะและผละจัดเปนทุกขสัจ (อาทีนโว จ ผลฺจ ทุกฺขํ) อัสสาทะ

จัดเปนสมุทยสัจ (อสฺสาโท สมุทโย) นิสสรณะจัดเปนนิโรธสัจ (นิสฺสรณํ นิโรโธ) อุปายะและอาณัตติ

จัดเปนมรรคสัจ (อุปาโย อาณตฺติ จ มคฺโค) (พระมหากัจจานเถระ, 2540: 10; พระมหากัจจายนเถระ, 

2550: 84; พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 4) สาเหตุท่ีอาทีนวะ (โทษ) จัดเปนทุกขเพราะมีสภาพไม

เท่ียง (อนิจจัง) เปนทุกข (ทุกขัง) และไมใชตัวตน (อนัตตา) รวมความแลวเปนสภาพท่ีตกอยูในกฎไตร

ลักษณ สวนสาเหตุท่ีผละ (จุดมุงหมาย) จัดเปนทุกขก็เพราะเปนผลในฝายโลกิยธรรม อันเปน

จุดมุงหมายท่ีเกิดจากการแสดงธรรมในเบื้องตนเทานั้น อัสสาทะจัดเปนสมุทัยเพราะอัสสาทะในท่ีนี้

หมายถึง ตัณหา อันเปนความทะยานอยาก ไมวาจะเปนการอยากมี (กามตัณหา) อยากเปน 

(ภวตัณหา) และอยากไมมี-อยากไมเปน (วิภวตัณหา) นิสสรณะจัดเปนนิโรธเพราะเปนความพนจาก

ทุกข ในท่ีนี้หมายถึง พระนิพพาน สวนอุปายะจัดเปนมรรคเพราะเปนเหตุใหพนจากทุกข ในท่ีนี้

หมายถึง มรรคมีองค 8 และอาณัตติ (การชักชวนโดยตรงหรือออม) จัดเปนมรรคเพราะเปนการ

ชักชวนเพ่ือความพนจากทุกข ในท่ีนี้หมายถึง การชักชวนของพระพุทธเจา ความจริงแลวการ

สงเคราะหหลักการท้ัง 6 ลงในอริยสัจเปนการแสดงไวในเฉพาะขอเทสนาหาระเทานั้น ไมไดแสดงไวใน

ขอวิจยหาระ แตเนื่องจากหลักการท้ัง 6 นี้ปรากฏในขอวิจยหาระดวย ดังนั้น คณะผูวิจัยจึงมองวา 

หลักการท้ัง 6 ในขอวิจยหาระก็สงเคราะหลงในอริยสัจเชนกัน เพราะหลักการ 6 ในขอวิจยหาระก็ไม
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ตางกับขอเทสนาหาระ เพียงแตในขอวิจยหาระเปนการจําแนกอยางละเอียด เชน การจําแนกอัสสาทะ

เปน 5 ประการ คือ สุข โสมนัส อิฏฐารมณ ตัณหา วิปลลาส (พระธัมมานันทมหาเถระ, 2562: 9) และ

อีกประการหนึ่ง หลักธรรมในพุทธปรัชญาลวนสรุปลงในอริยสัจท้ังสิ้น แมกระท่ังการตีความในคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาก็สรุปลงในอริยสัจ 4 เชน การท่ีพราหมณชื่อจูเฬกสาฎกเกิดความสับสนระหวางสัทธา

จิตกับมัจเฉรจิตวา จะถวายผาดีหรือไม (อาทีนวะ) จึงเกิดความทุกขในใจ (ทุกขสัจ) สาเหตุของความ

ทุกขนี้ก็เพราะยังมีความยินดีในผา ตองการใหนางพราหมณีมีผาใช (อัสสาทะ) ท้ังนี้ ก็เพราะยังมี

ตัณหาและความตระหนี่ในใจเปนตนเหตุ (สมุทยสัจ) เม่ือพราหมณสามารถเอาชนะมัจเฉรจิตได จึง

ถวายผาแดพระพุทธเจา พระเจาปเสนทิโกศลทราบความจึงพระราชทานวัตถุทานใหพราหมณเปน

รางวัลการทําความดี (ผล) แตการไดรับวัตถุทานนี้ก็เปนเพียงโลกิยทรัพยท่ียังไมพนความวังวนของการ

เวียนวายตายเกิด (ทุกขสัจ) ตอเม่ือพราหมณไดถวายผาท่ีไดรับจากพระเจาปเสนทิโกศลแด

พระพุทธเจาเพ่ือชําระจิตใจจากบาปดังคําสอนของพระพุทธเจาท่ีปรากฏในคาถา (อุปายะ, อาณัตติ) 

จึงเปนการทําบุญกุศลท่ีแทจริง (มรรคสัจ) และผลของการกระทํานี้พระพุทธเจาไดตรัสสรรเสริญและ

แสดงพระธรรมเทศนาเพ่ือใหเขาใจความจริง (นิสสรณะ) หลังจบการแสดงธรรมมีประชาชนบรรลุ

ธรรมเปนอันมาก (นิโรธสัจ) ดังท่ีกลาวมา จะเห็นวา หลักการในขอเทสนาหาระและขอวิจยหาระท่ี

สรุปลงในอริยสัจ 4 ไดปรากฏภาพตัวอยางเรื่องราวในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาบนพ้ืนฐานแนวคิดแบบ

อริยสัจอยางชัดเจน  

ประเด็นท่ี 4 เปนการตีความแบบธรรมาธิษฐาน (Dhammàdhiññhàna; Teaching with 

Reference to Ideas) โดยมีคาถา (พุทธภาษิต) อันเปนการตีความโดยเนนหลักธรรมเปนสําคัญ 

แนวคิดนี้สังเกตไดจากการตีความในหารวิภังควาระใน 2 ขอ คือ ขอเทสนาหาระและขอวิจยหาระ 

เนื่องจาก 2 ขอนี้มีหลักการท่ีจําแนกเปน 6 ขอ คือ 1) อัสสาทะ 2) อาทีนวะ 3) นิสสรณะ 4) ผละ 5) 

อุปายะ และ 6) อาณัตติ ใน 6 ขอนี้จะเนน 3 ขอหลัก คือ อัสสาทะ (สภาวะทําใหยินดี) อาทีนวะ (โทษ

แหงการยินดี) และนิสสรณะ (เหตุแหงความพนทุกข) ซ่ึงคณะผูวิจัยขอเรียกวา กรอบของคุณ-โทษ-

หลุดพน (อัสสาทะ-อาทีนวะ-นิสสรณะ) โดยเฉพาะขอนิสสรณะท่ีสงเคราะหเขาไดในนิโรธสัจและเปน

ขอท่ีสงเสริมอุคฆฏิตัญู อยางไรก็ตาม หากจําแนกความสําคัญของขออัสสาทะ อาทีนวะและ

นิสสรณะในเทสนาหาระและวจิยหาระนี้ สามารถจําแนกใหเห็นความแตกตางได 7 ลักษณะ (ปฏฐาน

นัย) ตามการสั่งสอนบุคคล 3 ประเภท (พระธรรมบาลเถระ, 2551ข: 141-142) ดังนี้ 1) อัสสาทะ 

(สงเคราะหเขาในสมุทัย) 2) อาทีนวะ (สงเคราะหเขาในทุกข) 3) นิสสรณะ (สงเคราะหเขาในนิโรธ) 4) 

อัสสาทะและอาทีนวะ 5) อัสสาทะและนิสสรณะ 6) อาทีนวะและนิสสรณะ 7) อัสสาทะ อาทีนวะและ

นิสสรณะ  

ท้ัง 7 ขอนี้ ขอท่ีสําคัญ คือ ขอ 3, 6, 7 เพราะสามารถสงเคราะหเขาในบุคคล 3 ซ่ึง

สามารถสั่งสอนใหบรรลุธรรมไดในปจจุบันชาติ ดังท่ีพระธรรมบาลเถระ (2551ก: 136-137) ใหทัศนะ
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ไววา ขอ 3 นิสสรณะเปนขอสําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทอุคฆฏิตัญู ขอ 6 อาทีนวะและนิสสรณะ

เปนขอสําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทวิปจิตัญู และขอ 7 อัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะเปนขอ

สําหรับสั่งสอนบุคคลประเภทเนยยะ นั่นหมายความวา ขอนิสสรณะ (ขอ 3) เปนการตีความหลักธรรม

เพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาเฉียบแหลม สามารถบรรลุธรรมไดแมเพียงการยกหัวขอธรรมข้ึนแสดง 

สวนขออาทีนวะกับขอนิสสรณะ (ขอ 6) เปนการตีความหลักธรรมเพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาเฉียบ

ฉลาด สามารถบรรลุธรรมไดก็ตอเม่ืออธิบายเพ่ิมเติม ขณะท่ีขออัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะ (ขอ 

7) เปนการตีความหลักธรรมเพ่ือสั่งสอนบุคคลท่ีมีปญญาปานกลาง สามารถบรรลุธรรมไดก็ตอเม่ือ

อธิบายเพ่ิมเติมและยกตัวอยางประกอบ  

สวนขอ 1 อัสสาทะ ขอ 2 อาทีนวะ ขอ 4 อัสสาทะและอาทีนวะ ขอ 5 อัสสาทะและ

นิสสรณะ ท้ัง 4 ขอนี้ไมสามารถสั่งสอนบุคคลใหบรรลุธรรมในปจจุบันชาติได จึงไมไดจัดเขาในบุคคล 

3 ดวยเหตุผลท่ีวา การสั่งสอนใหบุคคลบรรลุธรรมไมสามารถกระทําไดดวยการกลาวถึงอัสสาทะหรือ

อาทีนวะเพียงอยางเดียวดังในขอ 1 และขอ 2 เนื่องจากขอ 1 ทําใหเห็นแตเพียงความยินดี (อัสสาทะ) 

แตไมเห็นโทษของการยินดี (อาทีนวะ) สวนขอ 2 สามารถเห็นโทษของการยินดี (อาทีนวะ) แตไมเกิด

ความยินดีในเบื้องตน (อัสสาทะ) นอกจากนี้ ยังไมสามารถสั่งสอนบุคคลใหบรรลุธรรมไดดวยการ

กลาวถึงอัสสาทะและอาทีนวะรวมกันดังในขอ 4 เนื่องจากเปนขอท่ีทําใหเกิดความยินดี (อัสสาทะ) 

และโทษของการยินดี (อาทีนวะ) แตไมทําใหเกิดการละกิเลส (นิสสรณะ) สําหรับขอ 5 ไมสามารถสั่ง

สอนบุคคลใหบรรลุธรรมไดดวยการกลาวถึงเพียงความยินดี (อัสสาทะ) และการละกิเลส (นิสสรณะ) 

เพราะยังไมเห็นโทษของการยินดีในเบื้องตน (อาทีนวะ) ดังนั้น การตีความในขอเทสนาหาระรวมถึงขอ

วิจยหาระจึงใหความสําคัญแกขออัสสาทะ อาทีนวะและนิสสรณะเปนอยางยิ่ง เพราะมีนัยสําคัญ คือ 

การสั่งสอนไวเนยสัตวใหบรรลุธรรมไดในปจจุบันชาติ (สําหรับอุคฆฏิตัญู วิปจิตัญู เนยยะ) การ

ตีความในประเด็นนี้จึงเปนการเชื่อมโยงใหเห็นเวไนยบุคคลท่ีเก่ียวของกับหลักการในหาระท่ีดูเหมือน

จะเปนบุคลาธิษฐาน แตความเปนจริงแลว ใจความหลักอยูท่ีหลักธรรม คือ ขออัสสาทะ-อาทีนวะ-

นิสสรณะ (กรอบของคุณ-โทษ-หลุดพน) มากกวาการกลาวถึงบุคคล เพราะฉะนั้น ในประเด็นสุดทาย

ของการตีความแบบเนตติปกรณจึงเปนธรรมาธิษฐาน การตีความในลักษณะนี้ปรากฏในคัมภีรธัมม

ปทัฏฐกถาในสวนท่ีเปนการการแกอรรถ (เวยยากรณะ) ซ่ึงเปนการตีความศัพทธรรมะในคาถาให

เขาใจงายบนพ้ืนฐานของการแยกแยะความหมายของคําและประโยค ซ่ึงคณะผูวิจัยเห็นวา เปน

ลักษณะของธรรมาธิษฐานอยางหนึ่ง และในตอนทายของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาในแตละเรื่องจะระบุ

บุคคลท่ีบรรลุธรรมไวหลังจากท่ีไดรับฟงพระธรรมเทศนาจากพระพุทธเจาแลว เหมือนเปนการชี้

เฉพาะใหเห็นวา การแสดงเรื่องราวนิทานธรรมะแตละเรื่องแลวมีเวไนยบุคคลบรรลุธรรมนั้น เปนการ

ยืนยันหลักการในคัมภีรเนตติปกรณท่ีวาดวยกรอบของคุณ-โทษ-หลุดพน (อัสสาทะ-อาทีนวะ-
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นิสสรณะ) ท่ีมีปรากฏอยูในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาวา เม่ือมีการแสดงอัสสาทะ-อาทีนวะ-นิสสรณะ ก็

ยอมเกิดผลสัมฤทธิ์แกเวไนยบุคคล 3 จริง  

รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในขอนี้สามารถสรุปเปนกรอบภาพได ดังนี้  

  
ภาพท่ี 17 รูปแบบศาสตรแหงการตีความเชิงปรัชญาในคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาแบบเนตติปกรณ  

 

5.3 ขอเสนอแนะ  

5.3.1 ขอเสนอแนะเชิงนโยบาย  

ประการท่ี 1 นโยบายดานการบริหารการศึกษาของคณะสงฆไทย โดยเฉพาะการศึกษาพระ

ปริยัติธรรมแผนกบาลี โดยผูบริหารโรงเรียนสามารถแนะนําครูสอนบาลีใหประยุกตใชหลักการ

วิเคราะหในงานวิจัยนี้เพ่ือใชในการเรียนการสอนหรือเปนหนงัสืออานประกอบตําราเรียนได  

ประการท่ี 2 นโยบายดานการบริหารหลักสูตรในการศึกษาในระดับอุดมศึกษา โดยอาจารย

ผูรับผิดชอบและอาจารยประจําหลักสูตรสามารถนําแนวคิดในงานวิจัยนี้ไปปรับใชในการพัฒนาและ

ปรับปรุงหลักสูตรในรายวิชาท่ีเก่ียวกับคัมภีรทางพระพุทธศาสนาหรือการตีความเชิงปรัชญา เพ่ือให

ตอบโจทยการศึกษาคัมภีรหรือหลักคําสอนในศาสนาเชิงลึกหรือในเชิงปรัชญา  

ประการท่ี 3 นโยบายดานการสงเสริมการศึกษาพระพุทธศาสนาหรือวรรณกรรมศาสนาของ

หองสมุดประจําหนวยงานภาครัฐและเอกชน ซ่ึงสามารถแนะนําผูใชบริการหองสมุดไดศึกษางานวิจัย

นี้เพ่ือตอยอดและทําความเขาใจคัมภีรทางพระพุทธศาสนามากยิ่งข้ึน  

5.3.2 ขอเสนอแนะสําหรับผูปฏิบัติ  

ประการท่ี 1 เปนแนวทางของครูสอนภาษาบาลีในการจัดการเรียนการสอน โดยสามารถนํา

ผลการวิจัยเก่ียวกับรูปแบบการตีความของคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาไปปรับใชในหลักสูตรการศึกษาของ
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คณะสงฆไทย โดยเฉพาะการศึกษาพระปริยัติธรรมแผนกบาลี ซ่ึงใชคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาเปนตํารา

เรียน โดยประโยค 1-2 และประโยค ป.ธ. 3 จะใชเรียนในวิชาแปลมคธเปนไทย ซ่ึงจะชวยใหผูเรียน

สามารถจับประเด็นหลักหรือมองโครงเรื่องของธรรมบทเรื่องนั้น ๆ ได อันจะชวยใหแปลความหมาย

ของคําศัพทหรือประโยคไดอยางเขาใจมากข้ึน สวนประโยค ป.ธ. 4-6 จะใชเรียนในวิชาแปลไทยเปน

มคธ ซ่ึงจะชวยใหผูเรียนรูจักวิเคราะหคําศัพทและประโยคใหถูกตอง  

ประการท่ี 2 เปนแนวทางในการเรียนการสอนในระดับอุดมศึกษา เชน ในรายวิชาธรรมบท

ศึกษา ตามหลักสูตรศิลปศาสตรบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนศึกษา มหาวิทยาลัยมหามกุฏราช

วิทยาลัย และหลักสูตรพุทธศาสตรบัณฑิต สาขาวิชาพระพุทธศาสนา มหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณ

ราชวิทยาลัย ซ่ึงรายวิชาธรรมบทศึกษาจะศึกษาคัมภีรธัมมปทัฏฐกถาโดยตรงจึงเปนประโยชนสําหรับ

อาจารยประจํารายวิชาท่ีจะประยุกตใชผลการวิจัยนี้ได รวมถึงรายวิชาท่ีเก่ียวกับวรรณกรรมหรือ

วรรณคดีทางพระพุทธศาสนา ซ่ึงเปดสอนในมหาวิทยาลัยทางพระพุทธศาสนาท้ังสองแหง คือ 

มหาวิทยาลัยมหามกุฏราชวิทยาลัยและมหาวิทยาลัยมหาจุฬาลงกรณราชวิทยาลัย เชน รายวิชา

สัมมนาวรรณคดีทางพระพุทธศาสนา วรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา ประวัติศาสตรวรรณคดีบาลี 

งานวิจัยและวรรณกรรมทางพระพุทธศาสนา อรรถกถาวิเคราะห รายวิชาเหลานี้ศึกษาเก่ียวกับคัมภีร

ธัมมปทัฏฐกถาในฐานะเปนตัวอยางการวิจัยเชิงพุทธและเปนวรรณกรรมศาสนาประการหนึ่ง 

นอกจากนี้ ยังมีรายวิชาเก่ียวกับการตีความ เชน สัมมนาตรรกศาสตรและอรรถปริวรรตศาสตร ตาม

หลักสูตรปรัชญาดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนาและปรัชญา ศาสตรการตีความตามแนวพุทธศาสน 

ตามหลักสูตรศาสนศาสตรดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาพุทธศาสนศึกษา อรรถปริวรรตพุทธศาสตรและ

ปรัชญา ตามหลักสูตรปรัชญาดุษฎีบัณฑิต สาขาวิชาวิจัยพุทธศาสตรและปรัชญา มหาวิทยาลัยมหาม

กุฏราชวิทยาลัย อรรถปริวรรตศาสตรในตําราทางปรัชญาและคัมภีรทางพระพุทธศาสนา ตาม

หลักสูตรศิลปศาสตรมหาบัณฑิต สาขาวิชาปรัชญาและพระพุทธศาสนา มหาวิทยาลัยเซนตจอหน 

รายวิชาเหลานี้เก่ียวของกับการตีความเชิงพุทธซ่ึงสามารถนําผลการวิจัยท่ีเปนการตีความไปปรับใชได  

ประการท่ี 3 เปนตัวอยางงานวิจัยดานการตีความเชิงพุทธและการวิเคราะหคัมภีร ท่ี

บรรณารักษในสถาบันการศึกษาหรือผูมีสวนเก่ียวของกับการศึกษา เชน อาจารยในมหาวิทยาลัยท่ี

เปดสอนวิชาปรัชญา พระพุทธศาสนา ศาสนาเปรียบเทียบ จริยศาสตรศึกษา สามารถแนะนําแกนิสิต

นักศึกษาหรือบุคคลท่ัวไปไดศึกษาคนควาเพ่ือตอยอดการตีความคัมภีรหรือคําสอน ซ่ึงจะเกิด

ประโยชนแกนิสิตนักศึกษาหรือผูใชบริการหองสมุด รวมถึงการเผยแพรงานวิจัยนี้ใหเกิดประโยชนแก

สังคมในวงกวางยิ่งข้ึน  

5.3.3 ขอเสนอแนะสําหรับการศึกษาวิจัยตอไป  

ประการท่ี 1 ดานการศึกษาคัมภีรในเชิงปรัชญา โดยเลือกศึกษาคัมภีรท่ีใชศึกษาในระดับตน

ของการศึกษาคณะสงฆไทย ผลวิจัยท่ีเกิดข้ึนสามารถนําไปเทียบเคียงกับการศึกษาคัมภีร อ่ืนใน
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ลักษณะเดียวกันได เชน การศึกษาการตีความในคัมภีรมังคลัตถทีปนี ซ่ึงอาจนําแนวคิดการตีความ

แบบพุทธภาษิตไปศึกษาตอยอดคัมภีรนี้ได สวนคัมภีรวิสุทธิมรรคอาจนําแนวคิดการตีความแบบเนตติ

ปกรณไปศึกษาตอยอดเพ่ือใหเห็นมุมมองการศึกษาคัมภีรทางศาสนาในมิติดานปรัชญาท่ีกวางข้ึน  

ประการท่ี 2 ดานการตีความเชิงศาสนา งานวิจัยนี้มุงเนนการวิเคราะหเชิงเหตุผลมากกวา

ความเชื่อท่ีใหเกิดการประพฤติปฏิบัติ การตีความในลักษณะนี้เปนการศึกษาเบื้องลึกของศาสนาท่ีได

ทอดแทรกไวในหลักคําสอนหรือคัมภีร ยกตัวอยางการตีความท่ีนาสนใจ เชน การตีความคําสอนใน

ตํานานมูลศาสนา โดยยึดทฤษฎีการตีความเชิงพุทธอยางใดอยางไปเปนแนวทางในการตีความ หรือ

อาจศึกษาเชิงลึกเพ่ือนําเสนอรูปแบบหรือแนวทางการตีความใหมท่ีคนพบในตํานานมูลศาสนาก็ได  

ประการท่ี 3 ดานการตีความเชิงพุทธเถรวาท โดยสวนใหญแลวการตีความมักเปนฝาย

มหายานท่ีตีความพุทธปรัชญาเขากับโลกสมัยใหม แตการศึกษานี้ไดนําเสนอการตีความเชิงพุทธเถร

วาทท่ีไดมีรูปแบบการตีความมานานแลว เพียงแตอยูในกรอบของคัมภีรหรือตําราเรียนท่ีสืบทอดกัน

มาแบบสายอนุรักษนิยมหรือตามจารีตเดิม การวิจัยนี้จึงเปนเหมือนการศึกษาจารีตเดิมเพ่ือใหเห็น

มุมมองใหมใหรวมสมัยยิ่งข้ึน การตีความดานนี้ท่ีนาสนใจ เชน การตีความคัมภีรชาตกัฏฐกถาหรือ

อรรถกถาชาดก การตีความปญญาสชาดกหรือชาดกนอกนิบาต หากตอยอดการตีความในคัมภีร

เหลานี้เชื่อวา จะทําใหมุมมองท่ีซอนเรนไดกระจางชัดและรวมสมัยกับคนปจจุบันยิ่งข้ึน  
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